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Birinci Mesele 
İkinci Mesele 





Üçi ncü Mesele 








-Kinamdulılla! Avetının telsiri 
Rabbü'l-Âlemin'i in a Tefsiri 
Er-Rahmani r-Rahim-i in Tefsiri 








FATİHA SÜRESİ 
FATİHA SÜRESİNİN İSİMLERİ Başa Dön 


"Bu sürenin birçok ismi vardır. 
İsimlerin çokluğu da müsemmanın (isim sahibi varlığın) şerefine delâlet 


etmektedir" H 
1) Fatihatu’l-Kitab 


Mushaftar, talim ve namazda kıraat bu sûre ile başladığı için, "Fâtihatü'l-Kitâb" 
(Kitabın başlangıcı, girişi) 

diye isimlendirilmiştir Veya hamd, ileride de anlatılacağı gibi, her sözün başı 
olduğu için, bu sûre, bu isimle isimlendirilmiştir. Yahut da, semadan (bütün 


olarak) inen ilk sûre oiduğu için, ona bu ismin verildiği söylenmiştir l2 
2) Suretu’l-Hamd (Hamd Suresi) 


Sûreye bu adın verilmesinin sebebi, başında "hamd" sözünün bulunmasıdır. B] 
3) Ümmü’l-Kur’an (Kur'ân'ın Anası, Aslı) 


Bu ismin verilmesinin birçok sebebi vardır: 

Birincisi: Bir şeyin anası, o şeyin aslı demektir. Bütün Kur'ân'ın maksadıdört 
hususu zihinlere yerleştirmek-. tir. İlâlıyât (Cenâb-ı Hakk'ın zatı ve sıfatları ile 
ilgili konular), me'âd (ahiretle ilgili konular), nübüvvet (Peygamberlik 
müessesesi ile ilgili konular) ve Kaza ile Kaderin Allah Teâlâ'ya ait olduğunu 
bildirmektir Buna göre. Hakk Teâlâ'nın ayeti ilâ-hiyyâta; kaza ve kaderiyle 
olduğunu isbata;" ayeti de hem kazâ ve kaderin varlığına, hem de nübüvvetle 
ilgili meselelere delâlet eder. Bu konuların izahı derinlemesine ileride gelecektir. 
Kur'ân'ın en büyük gayesi, bu dört gaye olduğu ve Fatiha Süresi de bu dört 
gayeyi ihtiva ettiği için, "Ümmü'l-Kur'an" lakabı ile lakablandırılmıştır. 

Bu ismin verilmesinin ikinci sebebi: İlâhi kitabların tamamı üç gayeye 
yönelmiştir: Ya lisanla Allah Teâlâ'yı medh-ü sena, ya Allah'a hizmet ve ibadetle 
meşgul olmak veya mükâşefe ve müşahedeyi istemektir. Buna göre, ayetlerinin 
Trepsi, Allah Teâlâ'yı medh-ü senadır Afi ayeti, Hakk Teâlâ'ya hizmet ve 


kullukla meşgul olmayı ifade eder. Ancak Cenab-ı Hak, önce (Sadece Sana 
ibadet ederiz) sözüyle başlamıştır ki bu. kulluk hususunda çalışıp gayret 
göstermek gerektiğine işarettir. Bundan sonra (Sadece Senden yardım isteriz) 
buyurdu ki, bu da, kulun kendi güçsüzlüğünü, zilletini, yoksulluğunu ve her 
şeyinde Allah'a başvurduğunu itiraf etmesine işarettir. ayetine gelince, bu da, 
mükâşefe, müşahede ve her türlü hidayeti istemeyi ifade eder. 

Bu süreye Ümmü'i-Kur'an ve Ümmü'i-Kitab diye isim verilmesinin üçüncü 
sebebi şudur: Bütün ilimlerin gayesi ya rubübiyyetin izzetini veya kulluğun 
zilletini tanımaktır. Buna göre ayetleri, Cenâb-ı Hakk'ın, bütün dünya ve ahiret 
hallerine hükümran olan ilâh olduğuna delâlet eder. Sonra, Cenâb-ı Hakk'ın den, 
sürenin sonuna kadar olan ayetleri de kulluğun zilletine delâlet eder Zira bu 
ayetler, kulun görünen amellerinden ve batını mükâşefelerinden her hangi bir 
şeyin, ancak Allah'ın yardımı ve hidayetiyle tamamlanabileceğine delâlet eder. 
Dördüncü sebeb: İnsanların ilimleri, ya Allah'ın zâtını, sıfatlarını ve fiillerini 
bilmeye yöneliktir, ki bu usül ilmidir; ya Allah'ın hükümlerini ve yüklediği 
mükellefiyetleri bilmeye yöneliktir ki, bu da furü ilmidir; veya insanın batıni 
temizleme, ruhani nurların ve ilâhi mükâşefelerin ortaya çıkmasına yönelik 
ilimdir. Kur'ân'ın maksadı, bu üç çeşit ilmi açıklamaktır. Fatiha Süresi de, bu üç 
gayeyi en mükemmel şekilde ihtiva etmektedir. Buna göre, ayeti usul ilmine 
işaret etmektedir. Çünkü Allah'ın varlığına delâlet eden, mahlükatın varlığıdır, 
sözü ise, O: nun varlığını bilmenin ancak, O'nun âlemlerin Rabbi olduğunu 
bilmekle mümkün olduğuna işaret yerine geçmektedir. sözü ise, O'nun hamde 
müs-tehak olduğuna işarettir. Allah Teâlâ. hamde, ancak bütün mümkinâta kadir 
olduğu ve bütün malümatı bildiğinde müstehak olur Sonra Allah Teâlâ kendisini, 
rahmetinin sonsuzluğu ile vasfetmiştir ki, bu da O'nun Rahman ve Rahim 
olmasıdır. Yine O, kendisini kudretinin mükemmelliği ile vasfetmiştir ki, bu da, | 
O Allah) din gününün mâlikidir. | ayetiyle ifade edilen husustur. Çünkü o ahiret 
gününde, Cenâb-ı Hakk, zulme uğramış kimselerin işlerini ihma! etmez, aksine 
haklarını zalimlerden tastamam alır. İşte burada Allah'ın zat ve sıfatlarını bilme 
hususundaki söz tamamlanmış olur ki, bu usul ilmidir. Cenâb-ı Hakk, bundan 
sonra furü ilmini beyan etmeye geçer. Bu ilim de, Allah'a hizmet ve kullukla 
meşgul olmaktır ki, bu da (Sadece Sana ibadet ederiz) ayetinde ifade edilen 
husustur. Sonra Allah Teali furü ilmini bir kere daha usul ilmiyle karıştırmıştır. 
Bu da şudur: Kulluk vazifelerini yerine getirmek ancak Allah'ın yardımı ile 
tamamlanır: ayetinde ifade edildiği gibi...) Daha sonra, Cenâb-ı Hakk, keşfin 
derecelerini açıklamaya başlamıştır. Çok olmalarına rağmen bu dereceler, üç 
kısımda ele alınır: 


Birincisi, hidayet nurunun kalbte meydana gelmesidir dosdoğru yoluna hidayet 
et) ayetinde kastedilen budur. 

İkincisi, İlâhi cazibesi ve kudsi celâliyle kendilerine nimet verdiği kimselerden 
tertemiz seçkin kullarının mertebelerinin kula tecelli etmesidir. Öyle ki bu 
kulların kutsi ruhları, cilalanmış aynalar gibi olur da birinden diğerine manevi 
ışıklar yansır Bu Cenâb-ı Hakk'ın (Kendilerine nimet verdiklerinin yoluna ilet) 
ayetinin ifade ettiği manadır. 

Üçüncüsü: Bu ruhların, şehvet kirlerinden korunmuş ve muhafaza edilmiş 
olmalarıdır ki, (Kendilerine gazab edilmiş olanların yoluna değil) ayeti bunu 
ifade' eder. Onlar şüphe günahlarından da korunmuşlardır. (Sapıtanlarm yoluna 
da değil) ayeti de bunu ifade eder. Böylece bu sürenin, gayelerin en şereflisi olan 
bu yüce sırları ihtiva ettiği ortaya çıkar. Bundan ötürü, nasıl ki beyin bütün 
duyuların ve menfaatlerin merkezi olduğu için (Başın aslı) diye 
isimlendiriliyorsa, Fatiha Süresi de "Ümmü'i-Kitab" olarak isimlendirilmiştir. 
Beşinci sebeb: Sa'lebi, Ebu'i-Kâsım b. Hubeyb'den; O da Ebü Bekr el- 
Kaffâl'den; O da Ebü Bekr b. Dureyd'den, onun şöyle dediğini 
duymuştur/Arapların lisanında "el-Ümm" kelimesi, askerin diktiği sancak 
manasına gelir." Nitekim bu manada olmak üzere, Kays b, el-Hutaym şöyie 
demiştir: 

"Bayrağımızı diktik de düşmanlarımız darmadağınık oldular. Birbirine tutkun bir 
topluluk iken, hastalıklı kimselere dönüverdiler." 

Bu manada olmak üzere, Fatiha Süresi, "Ümmü'i-Kur'ân" diye isimlendirilmiştir. 
Çünkü, nasıl askerlerin sığınağı sancakları ise, ehl-i imanın sığınağı da bu 
süredir. Araplar toprağa da "Ümrn"(ana) demişlerdir. Çünkü, mahlukat, yaşarken 
de öldükten sonra da ona dönerler ve çünkü, bir kimse bir şeye yöneldiği zaman 


i\r& jvi «i» (filan kimse falancaya yöneldi) denilir. 14) 
4) Seb'ül-Mesani (Çok Tekrarlanan Yedi Ayet) Başa Dön 


Cenâb-ı Allah:" "Andolsun ki, biz sana Sebu'i-Mesâni'yi verdik." (Hicr, 87) 
buyurmuştur Fatiha Süresi'nin bu şekilde isimlendirilmesinin bir- çok sebebi 
vardır 

Birincisi: Bu süre, ikişerlidir. Yarısı, kulun Rabbini medh-ü senâsıdır, yarısı da 
Rabb Teâlâ'nın kuluna ihsanıdır. (Mesâni kelimesinde ikişer ikişer ve iki kısımlı 
manası da vardır.) 

İkincisi: Fatiha, "mesâni" diye isimlendirilmiştir Çünkünamazın her rekatında 
tekrarlanır. 


an 


Üçüncüsü: Fatiha, "mesâni" diye isimlendirilmiştir, çünkü o, diğer semavi 
kitaplarda yoktur Peygamberimiz (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Canım kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki, ne Tevrat'ta ne İncil'de, ne 
Zebur'da, ne de Furkân'da bu süre gibisi indirilmedi. Bu süre (Hicr 87 


ayetindeki) es-Seb'ul-mesâni ve Kuran-ı Azimdir.” [5] 

Dördüncüsü: Fatiha, "mesâni" diye isimlendirilmiştir. Çünkü, yedi ayetten 
meydana gelmektedir. Her ayetinin okunması, Kur'ân'ın yedide birinin 
okunmasına denktir. Binâenaleyh, Fatiha Süresi'ni okuyan kimseye Kur'ân'ın 
tamamını okumuş olan kimsenin sevabı verilir. 

Beşincisi: Bu sürenin ayet sayısı, yedidir. Cehennemin kapıları da yedidir. Kim 
bu süreyi okumaya başlarsa, bu yedi kapı ona kapanır. Bunun delili şudur: 
Rivayet edildiğine göre, Hz. Cebrail Peygamber Efendimize şöyle demişti; Yâ 
Muhammedi Ümmetine, Cenâb-ı Hakk'm azab edeceğinden korkardım. Ne 
zaman ki, Fatiha Süresi nazil oldu, bu korkum kayboldu. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber, niçin Ya Cibril? diye sordu. Cebrail de, çünkü Cenâb-ı Hakk, 
"Şüphesiz onların hepsine va'dolunan yerdir cehennem. Onun yedi kapısı ve, o 
kapılardan her birinin ayrılmış bir nasibi vardır." (Her. 43-44) buyurmuştur. 
Fâtiha'nın ayetleri yedidir. Kim bu ayetleri okursa, bunlardan herbiri, cehennem 
kapılarından birini tutar. Böylece ümmetin oradan zarar görmeden geçer 
Altıncısı: Fatiha, "Mesâni" diye adlandırıldı. Çünkü bu süre namazda okunur ve 
başka bir süre ile (zamm-ı sure ile) ikilenir 

Yedincisi: Fatiha, "Mesâni" diye adlandırıldı. Zira bu süre Allah Teâlâ'ya bir 
medh-ü senadır. 

Sekizincisi: Fatiha, "Mesâni" diye adlandırıldı. Zira, Hakk Teâlâ bu süreyi iki 
defa indirdi. Hıcr Süresindeki (Hicr 87) ayetini tefsir ederken, bununla ilgili 
meseleleri ge/ıiş geniş izah ettik, Sufyan b. Uyeyne, Fatiha Süresi'ni bu isimle 


anardı. L6] 
5) el-Vafiye (Tam Olan) 
Salebi şöyle demiştir: Vafıyenın manası, bölünmeyi kabul etmeyendir. Görmez 


misin Kur'an'ın bütün sürelerinin yarısını bir rekatta, diğer yarısını da ikinci 
rekatta okusan, kesinlikle caiz olur Halbuki bu sürenin aynı şekilde bölünmesi 


caiz değildir. Zİ 


6) el-Kafiye (Kafi Olan, Yeten) 


Fatiha Süresi, bu isimle adlandırılmıştır. Zira bu sure, başka sürelerin yerini 
tutar, ama başkaları bunun yerini tutamaz. Mahmüd b, Rebi', Ubade b. Sâmit 
(r.a.)'dan yeten) ismidir. Peygamberiz (s.a.s.)'in şöyle buyurduğunu rivayet et- 
miştir: "Ümm-ül Kur'an (olan Fatiha), diğer sürelerin yerini tutar. Fakat diğer 


süreler onun yerini tutmaz." [8] 
7) el-Esas (Temel, Esas) 


Fâtiha'ya "esâs" ismi verilmesinde bazı hususlar vardır: 

Birincisi: Bu süre, Kur'ân-ı Kerim sürelerinin ilkidir. Bu sebeble sanki bir temel 
gibidir. 

İkincisi: Bu süre, yukarıda izah ettiğimiz gibi, gayelerin en şereflisini ihtiva 
eder. Ki bu da bir temel sayılır. 

Üçüncüsü: İmandan sonra ibadetlerin en yücesi namazdır Bu süre de, hem 
namaz hem iman hususunda, ancak kendisiyle imanın ve namazın 


tamamlanacağı şeyleri ihtiva etmektedir. [9] 


8) eş-Şifa Başa Dön 


Ebu Sa'id el-Hudri(r.a.)'dan rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s.)şöyle 


buyurmuştur: ""Fatiha Süresi, her türlü zehire karşı şifa (ilâç) tır. 9! Sahabeden 
bazıları, bayılmış bir adama rastladılar da birisi bu süreyi adamın kulağına 
okudu. Bunun üzerine adam iyileşti. Sahabe bu hadiseyi Resülullah (s.a.s.)'a 
anlatınca, O da: Ümmul-Kur'ân'dır ve O her türiü hastalığa şifadır. HH buyurdu. 

Ben diyorum ki: Hastalıkların rûrtf olanı vardır, bedenî olanj vardır Bunun delili 
şudur: Allah Teâlâ küfrü hastalık diye adlandırıp "Onların kalblerinde hastalık 
vardır" (Bakara, 10) buyurmuştur. Bu sûre, usul, furû' ve mukâşefe bilgilerini 
ihtiva etmektedir. Bu sûre, gerçekte bu üç bilgi makamında şifanın meydana 


gelmesine sebebtir. (12) 
9) es-Salat (Namaz) 


Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s.),Cenâb-ı Allah'ın şöyle buyurduğunu söylemiştir: 
"Salâtı, Benimle kulum arasında ikiye paylaştırdım." H3] Buradaki "Salât" 


kelimesinden maksad Fatiha Süresi'dir. H4 
10) es-Sual (İstek, Taleb) 


Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, Hakk Teâlâ'dan naklettiğine göre, Allah Teâlâ şöyle 
buyurmuştur: "Beni zikretmesi, Benden bir şey istemesine engel olan kimseye, 
isteyenlere verdiğimin en iyisini veririm. 5] Halil İbrâhim (a.s.) da böyle yaptı. 
Çünkü şöyle demişti: 

"(O Rabb)ki beni yaratan ve bana hidayet edendir. Bana yedirip içiren O'dur. 
Hastalandığım zaman bana şifa veren O'dur. Beni öldürecek, sonra beni 
diriltecek olan O'dur. Ceza gününde kusurlarımı affedeceğini umduğum da 
O'dur. Rabbim, bana hüküm ihsan et ve beni sâlihler (zümresine) kat." (Şuârâ, 
78-83) Fatiha Süresi'nde de Çenâb-ı Hakk'a medh-ü sena ile başlanılmıştır ki bu, 
den kadar olan ayetlerdir. Daha sonra ubüdiyyet zikredilmiştir ki bu da ayetidir. 
Daha sonra da hidayeti istemekle, süre son bulmuştur'ki, bur gayetinde ifade 
edilendir. Bu durum, gayelerin en mükemmelinin, dinde hidayete ermek 
olduğuna ve marifet cennetinin, na'im cennetinden daha hayırlı olduğuna delâlet 
eder. Çünkü Allah Teâlâ burada süreyi, ... (Bize hidayet et...) diye bitirmiş, (Bizi 


cennetle rızıklandır.) dememiştir. L6] 
11) Suretü’ş-Şükür (Şükür sûresi) Başa Dön 


Çünkü bu sûre, Allah'a, fazlından, kereminden ve ihsanından dolayı hamd-ü sena 
etmektir. H 


12) Suretu’d-Dua (Dua Sûresi) 


Çünkü bu süre, (bir dua olan) " ayetini ihtiva etmektedir Fatiha Süresinin 
isimleri konusunda sözün hepsi budur. Allah en iyi bilir. 118) 


Fatiha Suresinin Faziletleri 
Sürenin Nüzul Keyfiyeti 


Bu sürenin nüzülu hakkında âlimler üç görüş zikret- mislerdir: 
Birinci görüş: Bu süre mekkidır. Salebi, senedi ile, Hz. Ali'nin şöyle dediğinj 


rivayet etmiştir. "Fatiha süresi, Arşın altındaki hazinelerden inmiştir." Sa'lebi 
bunun peşi sıra. âlimlerin çoğunun bu görüşte olduğunu söylemiştir. Yine 
Sa'lebi, senedi ile. Anu b. Şurahbil'ia şöyle dedeni rivayet etmiştir. "Kur'ârVdan 
ilk nazil olan Fatiha Süresı'dir." Bu böyledir, çünkü (vahyin başlangıcında) Hz. 
Peygamber (s.as.), Hz- Hatice (r.a.Mye gizlice şöyle dedi: "Bana bir şeyin 
karışmasından (yani aklıma bir hale! gelmesinden) endişeleniyorum." Bunun 
üzerine, Hz. Hatice, "O nedir?" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle dedi: "Yalnız 
kaldığımda, "oku" diye bir ses duyuyorum." Sonra Hz. Peygamber Varaka b. 
Nevfei'e gitti ve bu durumu ondan sordu da, O, Peygamber (s.a.s.)'e şöyle dedi: 
"Sana ses geldiğinde dur. Böylece Cebrail (a.s.), Hz. Resül'e geldi ve Sa'lebi, 
senedi ile birlikte, Ebu Sâlih'den, O'nun da İbn Abbas (r.a.)dan rivayet ettiğine 
göre, İbn Abbas (ra.) şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s.) kalktı ve hemen 
dedi. Bunun üzerine Kureyşlıler, "Allah ağzını kırsın" dediler. 

İkinci görüş: Bu süre. Medine'de nazil olmuştur. Sa'lebi senedi ile birlikte, 
Mücâhıd'den, şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Fatiha Süresi, Medine'de nazil 
oldu." 

El-Hüseyin b. El-Fadi şöyle demiştir: "Her âlimin bir hatası olur. Bu da 
Mücâhidin hatasıdır Zira âlimler bu görüşün aksini söylemiştir." Buna iki şey 
delâlet eder, Birincisi, Hicr Süresi, ittifakla Mekkidir. Fatiha Süresi'ni gösteren 
ayeti de Hicr Süresi'ndedir. (Ayet, 87). Bu da gösterir ki, Allah Teâlâ, Pey- 
gamberımız (s.a.s.)'e bu süreyi Hicr Süresi'nden önce vermiştir. İkincisi: Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in, Fatiha Süresi olmaksızın, Mekke'de on küsur sene 
kaldığını söylemek doğruluktan uzak bir görüştür, 

Üçüncü görüş: Bazı âlimler, bu sürenin bir kere Mekke'de, bir kere de Medi- 
ne'de nazil olduğunu söylemişlerdir. Buna göre Fatiha Süresi hem Mekki, hem 
de Medenidir. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, onu "Mesâni" diye isimlendirmiştir. 
Çünkü, bu süreyi iki defa indirmiştir. Bu durum da ancak bu sürenin ne kadar 


şerefli olduğunu gösterir. (19) 
Sürenin Fazileti 


Bu sürenin faziletini açıklamak hususundadır. Ebü Sa' id el-Hudri (r.a.)'den, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in şöyle buyurduğu rivayet, edilmiştir: 

"Fatiha Süresi her türlü zehre karşı şifa (ilaçjtır.20| Huzeyfe b. el-Yemâni 
(r.a.)'den, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 

şöyle buyurduğu rivayet edilmişti 

"Bir kavme Cenâb-ı Hakk, kesinkes hükmedilmiş azabım gönderir. Ancak, 


onların çocuklarından birisi mektepte "elhamdülillah! rabbi'İ-âlemin" diye 
okuyunca, Allah Teâlâ bunu duyar. Bu sebeble onlardan azabını kırk yıl kaldırır." 
Hz. Hüseyin (r.a.)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: 

"Cenab-( Hak. gölcfen yüzdört kitap indirdi. Bunların yüzünün bilgisini, Tevrat, 
İncil, Zebur ve Furkân'a koydu. Sonra bu dört kitabın taşıdığı ilimleri Furkâna 


(Kurana); Furkân'ın ilimlerini, Mufassal sûrelere; PH Mufassal sûrelerin 
ilimlerini Fâtiha'ya koydu. Kim Fatiha Süresi'nin tefsirini bilirse, Allah'ın 
indirdiği bütün kitapların tefsirini bilmiş olur. Kim Fatiha Süresini okursa, sanki 
Tevrat, İncil, Zebur ve Furkân'ın tamâmını okumuş gibi olur." 

Bunun sebebi şudur: İlâhi kitapların hepsinin gayesi, usül, furü ve mükâşefe 
ilmidir. Bu sürenin de, bu üç ilmin tamamını ihtiva ettiğini yukarda izah 
etmiştik. Bu yüce ve şerefli gaye, bu sürede bulunduğu için. sanki, bütün ilâhi 


gayelerin tamamını ihtiva ediyor gibi olmuştur. [22] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Âlimler, bu sûrede elifbanın yedi harfinin bulunmadığını söylemişlerdir. Bu 
harfler şunlardır: " Bunun sebebi, bu yedi harfin, Allah Teâlâ'nın azabını 
hissettirir olmasıdır. Mesela, se helak ve yok olmaya delâlet eder. Nitekim Allah 
Teâlâ: " "Bu gün bir kere hefâk (olmayı, çağırmayın, birçok defalar helak (olduk 
diye) çağırın." (Furkân, 14) buyurmuştur. Cim harfi, cehennem kelimesinin ilk 
harfidir. Cenâb-ı Allah,"Onların hepsine va'dolunan yer cehennemdir." (Hicr. 43) 
ve "Andolsun ki Biz İnsanlar ve cinlerin çoğunu ce-hennem için'yarattık." (Arat 
179) buyurur Hâ harfini de getirmedi, çünkü bu harf. hızyi (rüsvay olmayı) 
hissettirir. Allah Teâlâ: "Allah o günde. Peygamberini ve Onunla birlikte iman 
edenleri rüsvay etmez."(Tah-nm 8) ve de Fatiha Süresı'n-de yoktur. Çünkü bu iki 
harf, zafir ve şehik kelimelerinin ilk harflerindir Cenâb-ı Allah. "(O şakiler) için 
cehennemde (çok feci bir) nefes alıp verme vardır." (Hüd. 106) buyurmuştur, 
Aynı şekilde Ze harfi, zakkuma da delâlet eder. Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: 

Zakkum ağacı günahkârın yemeğidir." (Duhân 43-441 Şin harfi de şekâvete 
delâlet eder. Allah Teâlâ şöyle buyurur: "fakı olanlara gelince onlar 
cehennemdedirler." (Hüd. 106). harfi de Fatihada yoktur. Çünkü Cenâb-ı Allah 
şöyle buyurmuştur. "Haydi (cehennemin) üç kola (ayrılmış duman) gölgesine 
gidin. O gölge, gölge-lendirici de değildir, onları alevden de korumaz." 
(Murselât 30-31) Yine bu harf çılgın ateş) kelimesine de delâlet eder O, "Fakat 
ne mümkün. Çünkü o (cehennem) halis ateştir, bedenin bütün uç uzuvlarını 
söküp koparır." (Meânc. 15-16) buyurmuştur. harfi,de bu sureden düşürülmüştür. 


Çünkü bu da firaka delâlet eder. Allah Teâlâ "O gün onlar darmadağmık 
olurlar." (Rüm 14) ve Allah'a karsı yalan düzmeyin. Sonra azab İle sizin 
kökünüzü kurutur. Allaha karşı yalan uyduran (herkes) muhakkak hüsrana 
uğramıştır." (Tâhâ. 61) buyurmuştur. 

Eğer, "hiçbir harf yoktur ki. bir azab türü ifade eden kelimede geçmemiş olsun; o 
halde bu sizin zikrettiklerinizde ne fayda vardır?" derlerse biz deriz ki, bunun şu 
faydası vardır: Cenâb-ı Hakk cehennemin sıfatı hakkında," "Cehennemin yedi 
kapısı vardır Onlardan her kapının belirli bir payı vardır." (Hicr, 44) 
buyurmuştur. Bu süreyi okuyup ona iman ederek hakikatlerini öğrenen kimsenin 
cehennemdeki yedi dereceden emin olacağına dikkat çekmek için, azaba delalet 
eden lâfızların ilk harfleri olan yedi harfi. Cenâb-ı Allah düşürmüştür. Allah en 


iyi bilendir. 1231 
Fatihadan Çıkarılan Akli Sırlar Başa Dön 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk deyince, sanki bir soru soran şöyle diyor: sözü, iki şeyden haber 
veriyor Birincisi, Allah'ın varlığı; ikincisi, O'nun hamde lâyık olması. Allah'ın 
varlığının ve O'nun hamde lâyık olduğunun delili nedir öyleyse? Bu iki sual 
tevcih olununca, Aliahu Teâlâ bu iki suale cevap olacak şeyi zikrederek, birinci 
suale" ikinci suâle sözleri ile cevap verdi. 

Birinci cevabın izahına gelince, bunda birçok hususlar vardır. 

Birinci husus: Bir şeyin varlığını bilmemiz, ya zaruri ya da nazari olur. Allah'ın 
varlığını bilmenin zaruri olduğunu söylemek caiz değildir. Zira biz, zorunlu 
olarak, Allah'ın varlığını zaruri bir tarzda tanımadığımızı biliyoruz. Geriye, 
Cenâb-ı Hakk'ı teorik olarak bilmek kalıyor. Nazari bilgi de, ancak bir delil ile 
elde edilir. Halbuki Allah'ın varlığına, bu mahsusat âleminde bulunan göklerin, 
yerlerin, dağların, denizlerin, madenlerin, bitkilerin ve hayvanların onları idare 
eden bir Müdebbire, onları yoktan var eden bir Mucide, onları terbiye eden 
Mürebbiye ve onların hayatını devam ettiren bir Zata muhtaç olmalarından başka 
bir delil yoktur Bundan dolayı Cenâb-ı Allah'ın jıiplij sözü, Kadir ve Hakim bir 
ilahın varlığına delâlet eden, bir delile işaret olur 

Burada birçok nükte vardır. 

Birinci nükte: lâfzı, Allah'dan başka her şeye işaret etmektedir. O halde. Cenâb- 
ı Hakk'ın sözü, Allah'ın dışındaki her şeyin, O'na muhtaç olduğuna ve var olması 
hususunda Allah Teâlâ'nın yaratmasına, varlığını devam ettirmesinde ise O'nun 


ibkâsma ihtiyacı olduğuna işarettir. O halde sözü, her bölünme kabul etmeyen 
nesnenin ve her cevher-i ferd (atomjun ve her bir maksadın hakim, kadir ve 
kadim bir ilâhın varlığına kesin bir delil ve açık bir hüccettir. Nitekim 
HakkTeâlâ: Hiç bir şey yoktur ki, hamdiyle Allah'ı teşbih etmesin. Fakat siz 
onların teşbihlerini anlayamazsınız." (isrâ, 44) 

İkinci nükte: Cenâb-ı Hakk'ın, buyurmayıp da, buyurmuş olmasıdır. Bunun 
sebebi şudur: Ulema, sonradan meydana gelen varlıkların, meydana geldikleri 
sırada, bir yaratıcıya, bir Muhdise muhtaç olduğunda mutabıktırlar Ancak, bu 
mevcudun varlığını sürdürdüğü sürece, bu varlığı devam ettiren bir şeye muhtaç 
olup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir Bazıları: "Bir şey, varlığını 
sürdürmek için her hangi bir sebebe muhtaç değildir" diye iddia etmişlerdir. 
Halbuki Rabb, o şey varlığını sürdürdüğü müddetçe, onun halini düzelten ve 
onun devamını sağlayan kimsedir Buna göre, " sözü, bütün âlemlerin, varlığını 
idame hususunda Kendisine muh-taç'olduklarına bir dikkat çekmedir. Burada 
maksad, âlemlerin meydana geldiği sırada, bir yaratıcıya muhtaç olduğu 
hususunun üzerinde ittifak bulunan bir iş; âlemlerin, varlığını sürdürdükleri 
sırada, bunları bir terbiye edene ve varlıklarının devamını sağlayan birisine 
muhtaç olduğu hususunun ise, ihtilaflı bir konu olduğunu belirtmektir. Böylece, 
Cenâb-ı Hakk, Allah'tan başka her şeyin, meydana gelmesinde, ve varlığını 
idame ettirmesinde, kendisinden müstağni olamıyacak-larına dikkat çekmek için, 
sözünü özellikle zikretmiştir. 

Üçüncü nükte: Bu süre diye adlandırılmıştır O halde, bu sürenin bir temel ve 
kaynak; bunun dışındaki sürelerin ise, bundan kaynaklanan arklar gibi olması 
gerekir O halde Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, kendinden başka her varlığın, O'nun 
ulühiyyetine delil olduğuna dair bir uyarmadır. Allah bunlardan sonra başka dört 
süreyi de, sözüyle başlatmıştır ki, bu sürelerin 

ilki En'âm Süresi'dir. Bu süreye "Gökleri ve yeri yaratan: karanlıkları ve 
aydınlığı (nuru) var eden Allah'a hamdolsun." 

(Enam. 1) diyerek başlamıştır. Burada zikredilen sözünün ifade ettiklerinden bir 
kısımdır Çünkü "âlem" lâfzı, Allah'tan başka her şeyi içme alır. Bu ayetten 
bahsedilen "gökler", "yer", "nur" ve "karanlıklar" da, Allah'ın dışında var olan 
şeylerden bazılarıdır. O halde En'âm Süresi'nin başında zikredilenler, âdeta 
Fatiha Süresi'nin başında zikredilenlerin bir parçasıdır. Ve yine, En'âm Süresi'nin 
başında zikredilen husus, Cenâb-ı Hakk'ın gökleri ve yerleri yaratmış olmasıdır. 
Fatiha Süresinin başında zikredilen husus ise, O'nun âlemlerin Rabbi olmasıdır 
Âlem/n varlığın devam ettirmesi hususunda, Cenâb-ı Hakkin ibkâstna muhtaç 
olduğu sabit olunca, âlemin meydana gelmesi hususunda, onu meydana 


getirecek bir varlığa haydi haydi muhtaç olması gerektiğini açıklamıştık. Ama, 
âlemin meydana gelmesinde bir "muhdis"e ihtiyacı olmasından, varlığını 
idamesi hususunda bir ibkâ ediciye muhtaç olması da gerekmez. Bu sebeple, şu 
iki izah tarzından En'âm Süresi'nin başında zikredilmiş hususların, Fatiha 
Süresi'nin evvelinde zikredilen kısımların yerini tutan bir kısım olduğu ortaya 
çıkmıştır. 

Hamd ile başlayan ikinci süre, Kehf Suresi'dir. Cenâb-ı Hakk şöyle buyurarak, 
Süreye başlar: "Kuluna Kitab'ı indirmiş olan Allah'a hamdolsun." (Kehf, 1) Bu 
ayetten maksad, ruhları bilgiler aracılığıyla terbiye etmektir. Çünkü, Allah'ın 
kuluna indirdiği kitap, keşiflerin ve müşahedelerin meydana gelmesine sebeptir. 
Buna göre, bu ayet sadece ruh terbiyesine işaret etmiş olur. Fatiha Süresi'nin 
başında demesi de, bütün âlemler hakkında umumi bir terbiyeye işarettir. Bu 
umumi terbiyeye, meleklerin, insanların, cinlerin ve şeytanların ruhi 
terbiyeleriyle göklerde ve yerterde meydana gelen maddi terbiye de dahil olur. O 
halde, Kehf Süresi'nin evvelinde bahsedilen şeyin, Fatiha Süresi'nin başında 
zikredilen şeyler nev'inden olduğu anlaşılmıştır 

Hamd ile başlayan üçüncü süre, Sebe' Süresi'dir. Bu süre şöyle başlamakta 
kendisine ait olduğu Allah'a hamdoisun." (Sebe. 1) Cenâb-ı Hakk, En'âm 
Süresi'nin başında, yer ve göklerin kendisine ait olduğunu; Sebe Süresi'nin 
başında ise, göklerde ve yerde bulunan şeylerin kendisine ait olduğunu 
açıklamıştır. Bu da, Ol nun Oo sözünün kapsadığı konulardan bir kısmıdır nun 
sözünün kapsadığı konulardan bir kısmıdır. 

Hamd ile başlayan dördüncü süre, Fâtır Süresi'dir. Bu süre şöyle başlamaktadır: 
"Hamd, gökleri ve yeri yaratan Allah'a mahsustur." (Fâtır. i) En'âm Süresi'nin 
başında bahsedilen, Allah'ın göklerin ve yerin yaratıcısı olmasıdır. "Yaratmak" 
ise (halk), takdir etmektir. Bu sürenin başında bahsedilen ise O'nun gökleri ve 
yeri yoktan var ederek, onların zatlarını yaratan olmasıdır (fatr). Bu ise, 
birinciden başkadır Ancak Fâtır Süresi de, Cenâb-ı Hakk'ın sözünün kapsamına 
giren kısımlardan bir kısımdır Sonra Cenâb-ı Hakk, En'âm Süresi'nde, kendisinin 
göklerin ve yerin yaratıcısı olduğunu zikredince, karanlıkların ve nurun yaratıcısı 
olduğunu da söyledi: Fâtır Süresi'nde ise, kendisinin göklerin ve yerin yaratıcısı 
olduğunu bildirdiğinde melekleri de elçiler olarak yarattığını açıkladı. Buna 
göre, En'âm Süresi'nde göklerin ve yerin yaratılmasından sonra, karanlıklar ve 
nurların yaratıldığını; Fâtır Süresi'nde ise, Cenâb-ı Allah'ın göklerin ve yerin 
yaratıcısı olduğu zikredildikten sonra, ruhani varlıkların yaratılmış olduğu 
zikredildi. İşte bütün bunlar, hayranlık uyandıran birtakım sırlar ve yüce birtakım 
inceliklerdir. Şu kadar var ki, bunlar da hepsi Cenâb-ı Hakk'ın sözünde 


zikredilmiş olan, en büyük okyanusun ihtiva ettiği türlerin yerine geçmektedir. 
Bu da, sözünün, kadim bir ilâhın varlığına delil olmak üzere zikredildiğine 
dikkat çekmektedir. 

İkinci husus: sözü, bir ilâhın varlığına delâlet ettiği gibi, bunun yanında da, O 
ilâhın zatının bir mekândan, o mekânda yer tutmaktan ve bir cihette 
bulunmaktan münezzeh olduğuna delâlet eden delilleri de, içine almaktadır. Zira, 
"âlemin" lâfzının, Cenâb-ı Hakk'tan başka her varlığı kapsadığını izah etmiştik. 
Zaman ve mekân kavramları da, Allah'ın dışındaki varlıklara dahildir. Buna göre 
mekân, boşluktan, âlândan re sürüp giden boşluktan; zaman ise, kendisi 
sebebiyle önceliğin ve sonralığm meydana geldiği müddetten ibarettir. O halde, 
sözü. Cenâb-ı Hakk'ın zamanın ve mekânın da Rabbi, onların yaratıcısı've 
onların yoktan var edicisi olduğuna delâlet eder. Sonra Hâlık'ın varlığının 
yaratılmışların varlığından kesinlikle önce olduğu bilinen bir gerçektir. İş böyle 
olunca O'nun zatı da, fezanın, boşluğun ve alanın meydana gelmesinden önce 
olup, cihet ile mekândan münezzehtir. Şayet O'nun zatı, fezanın meydana 
gelmesinden sonra, fezanın cüzlerinden birinde meydana gelmiş olsaydı, o 
zaman O'nun zatının hakikati değişmiş olurdu ki, bu imkânsızdır O halde, sözü, 
bu manada olmak üzere, Cenâb-ı Hakk'ın zatının mekân ve cihetten münezzeh 
olduğuna delâlet eder. 

Üçüncü husus: sözü, Allah'ın zatının hıristiyanlar ve Panteistlerin dediği gibi, 
bir mahalle hululden ve hulule nisbet edilmekten münezzeh olduğuna delâlet 
eder. Çünkü O, âlemlerin Rabbi olunca, kendinden başka her şeyin yaratıcısı 
olur. Yaratıcı, yaratılmışlardan öncedir. O halde, O'nun zatı, her mahalden önce 
olur. Bu sebeple, O'nun zatı bütün mahallerden müstağnidir. Mahallin var 
olmasından sonra, O'nun bir mahalle muhtaç olması doğru olmaktan uzaktır. 
Dördüncü husus: Bu ayet, âlemin ilâhının mücib-i bi'z-zât (zatı icabı yapan) 
olmadığına, tam aksine, O'nun fâıl-i muhtar (yani dilediği şekilde iradesiyle iş 
yapan) olduğuna delâlet eder. Bunun delili ise şudur: Mücib-i bi'z-zât olan, 
fiillerinden herhangi birine karşılık hamde, senaya ve yüceltmeye hak kazanmaz. 
Görmüyor musun? İnsan ateşin sıcaklığından veya buzun soğukluğundan 
faydalandığında,ateşi de buzu da medhü sena etmez. Çünkü, ısıtma konusunda 
ateşin, soğutma hususundaysa buzun tesiri, kendi gücü ve ihtiyarıyla değildir. 
Tam aksine, tabiatlarının gereğidir. Cenâb-ı Hakk'ın, övülmeyi ve senayı hak 
ettiğine hükmedilince, O'nun kendi ihtiyariyle fail olan bir varlık olduğu 
anlaşılır. Allah'ın, "Fâil-i Muhtar" olduğunu anladık; çünkü, Fâil-i muhtar zatı 
gereği mücib olsaydı, bütün eserler ve malümatlar bu Müessir ve Mücıb'in 
devamıyla devam etmiş olur ve bu eser ve malümatlarda bir değişikliğin 


meydana gelmesi imkânsız olurdu. Halbuki, değişikliğin meydana geldiğini 
müşahede ettiğimizde, bu değişikliği yapan müessirin ihtiyariyle bir kadir olup. 
mücib-ı bı'z-zat olmadığını anlamış oluruz. Durum böyle olunca da, şüphesiz 
olarak Allah'ın hamde müstehak olduğu ortaya çıkar 

Beşinci husus: Cenâb-ı Hakk, âlemi kulların maslahatlarına ve menfaatlerine 
uygun olarak yaratınca, gökler ve yerler âleminde bu muhkem ve tam yerli 
yerinde yapmak işi, apaçık görülür oldu. Bu muhkem ve sağlam işi yapan zatın, 
âlim olması gerekir. Bu söylediklerimizle sözü, bir ilâhın varlığına; O'nun 
mekândan ve mekânda yer tutmaktan münezzeh; bir mahalle hulul etmekten 
beri; kudretinin nihayetsiz; ilminin sonsuz ve hikmetinin de doruk noktasında 
olduğuna delâlet ettiği ortaya çıkmış olur. 

İkinci sual şudur: Farzet ki, Kadir bir ilâhın var olduğuna dair kesin hüküm 
verdik. Ne diye O'nun, hamde ve senaya müstehak olduğunu söylüyorsunuz? 
Bunun cevabı, Cenâb-ı Hakk'ın sözüdür. Bu cevabın, izahı da şöyledir: Kulun 
dünyadaki durumu, iki halden uzak değildir. Ya o, selâmet ve saadet içinde olur 
veya kederler, sıkıntılar ve fakru zaruret içinde bulunur. Eğer esenlik ve 
mutluluk içinde olursa, bu mutluluk ve saadetin sebepleri, ancak O'nun 
yaratması, meydana getirmesi ve icad etmesiyle olur Böylece Cenâb-ı Allah, 
Rahman ve Rahim olur. Eğer belâ ve sıkıntılar içinde olursa, bu durumda belâlar 
ve bu kötülükler ya kullardan veya Allah'tan olmuş olur. Eğer kullardan ise, 
Allah Teâlâ din gününde zalimlerden, mazlumların hakkını ve intikamını 
alacağını vadetmiştir. Eğer bunlar Allah'tan ise, Allah Teâlâ dünyada kullarına 
indirdiği her sıkıntı ve kötülüğe karşılık bol mükâfaat ve lütufta bulunacağını 
vadetmiştir. Durum böyle olunca, Allah'ın sınırsız hamd-ü senaya müstehak 
olduğu kesinkes anlaşılır Zikrettiğimiz bu açıklamayla Cenâb-ı Allah'ın sözünün, 
aklen, kendisinden daha üstün ve mükemmel bir sözün bulunması mümkün 
olmayacak şekilde, dizilmiş olduğu anlaşılmış olur. 

Cenâb-ı Hakk, Rubübiyet konusunda muteber sıfatları saymayı bitirince, bunun 
peşinden ubüdiyyet (kulluk) konusunda muteber olan açıklamayı getirdi. İnsan 
ruh ve bedenden meydana gelmiştir. Bedenin gayesi, ruh için faydalı olan şeyleri 
elde etme hususunda, ruhun bir âleti olmaktır. Bedenin durumlarının en üstünü, 
devamlı ruhani saadetleri kazanmaya dair ruha yardım edecek amelleri yapmış 
olmasıdır. Bu ameller de, bedenin Ma'büdu tazime ve O'na hizmete götürecek 
işleri yapmasıdır. Bu ameller ibadetlerdir. O halde kulun bu dünyada en güzel 
hâli, bu ibadetlere devam etmesidir, işte bu insanın mutluluk derecelerinin 
ilkidir, JiSâfl sozu ile kastedilen de budur. Kul bu mertebede bir süre devam 
ederse o'vakit" ona, gayb âleminin nurlarından bırşeyler tecelli eder. Halbuki o, 


yalnız başına bu ibadet ve taatlan yerine getiremez. Bilâkis Allah Teâlâ, onu 
muvaffak kılmadığı, yardım etmediği ve korumadığı sürece, bu ibadet ve 
taatlerden her hangi birini yapması mümkün değildir, Bu makam, kemâlatta orta 
dereceyi işgal eder, sözünden kastedilen de budur. Kul bu makamı geçince, 
hidayetin ancak Allah Teâlâ tarafından meydana geldiğini ve mukâşefe ile tecelli 
nurlarının da sadece Allah'ın hidayet etmesiyle hasıl olduğunu anlar sözünden 
murad ise budur. Burada da birçok nükteler vardır: 

Birinci nükte; İnanç ve amellerde izlenecek gerçek yol sırât-ı müstakimdir 
İnançlar hususunda sırât-ı müstakimın gerçek yol olmasına gelince bunu birkaç 
yönden açıklayabiliriz: 

Birincisi: Tenzih akidesine iyice dalan kimse, ta'tile ve sıfatları nefyetmeye kadar 
gitmişlerdir. İsbat cihetinde ileri gidip Allah Teâlâ'ya her sıfatı vermeye 
kalkışanlar, teşbihe ve Hakk Teâlâya cisimlik ve mekân isbat etme çıkmazına 
düşmüşlerdir, isbat ve nefy. doğruya götürmeyen iki aşırı uçtur. Sırât-ı müstakim 
ise teşbih ve ta'tilden uzak olan bir iman yoludur. 

ikincisi: Kulun bütün fiillerinin kulun kendisinden olduğunu söyleyen kimse 
kaderciliğe (1'tizâle): kulun, filinde her hangi bir rolü ve tesiri yoktur diyen 
kimse de cebre düşmüştür ki, bunlar doğruya götürmeyen iki yanlış yoldur. 
Sırât-ı müstakim ise her şeyin Allah'ın hükmü ile olduğuna inanarak fiilin kula 
ait olduğunu kabul etmektir. Ameller konusuna gelince biz deriz ki: Kim şehevi 
işler hususunda aşırılığa düşerse ahlâksızlığa düşer. Şehevi işleri tamamen 
terkeden kimse ise donuklaşır (hiç bir şeye arzu duymaz.) Sırât-ı müstakim ise, 
her ikisinin ortası-dır ki, bu da iffettir. Yine kızgınlıkta (gazabta) çok aşırı giden, 
hiddete düşer. Kızgınlık göstermemekte aşırı giden ise korkuya düşer. Sırât-ı 
müstakim ise bu iki aşırılığın ortasıdır ki, o da şecaattir 

İkinci nükte: Cenâb-ı Hakk, sırât-ı müstakimi, iki sıfatla nitelendirmiştir. 
Bunlardan biri müsbet. diğeri selbi (olumsuz)dur. Müsbet olana gelince, bu 
yolun, Allah'ın kendilerine nimetler vermiş olduğu peygamberlerin sıddiklarm, 
şehidlerin ve salih kulların yolu olmasıdır. Selbi cihete gelince, bu yolun, 
Allah'ın gazabını hakedecek kadar şehevi fiilleri işleyerek davranış güçlen 
bozulan kimseler ile; gerçek inançlardan ve kesin bilgilerden sapacak kadar 
tefekkür kaabiliyetleri fesada uğrayan kimselerin yolu olmamasıdır. 

Üçüncü nükte: Bazıları dediği zaman, sırf bununla yetinmeyip, de söylemiş 
olduğunu; bunun ise müridin, hidayet ve mukâşefe makamlarına, ancak 
kendisini dosdoğru yola iletecek ve sapıklıklar ile hataların dolu olduğu 
yerlerden uzaklaştıracak bir şeyhe intisab etmesiyle ulaşabileceğine delâlet 
ettiğini ileri sürmüşlerdir. Çünkü demişlerdir man-lükatın pek çoğu noksandır. 


Akılları hakkı dosdoğru idrak edip de doğruyu yanlıştan ayıramaz. O halde 
noksan olan varlığın, kâmil varlığa uyması gerekir. Böylece bu noksan olan 
kimsenin aklı. kâmil olanın aklının nuruyla güçlensin de, neticede saadet 
derecelerine ve kemâlat basamaklarına ulaşsın. 

Anlattığımız şeylerden, bu sürenin, "Bana verdiğiniz ahdi yerine getirin ki. Ben 
de size karşı olan ahdimde durayım." (Bakara, 40) ayetinde zikredilen ubudiyet 
ve rubübiyet ahdine dair bilinmesi gereken her şeyin izahını eksiksiz ihtiva ettiği 


ortaya çıkar. [24] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bu sûrenin ihtiva ettiği nüktelerin diğer bir kısmının anlatılmasına dairdir 

Bu âlemin durumu, hayır ile serden, sevilen ve sevilmeyen şeylerden meydana 
gelmiş bir karışımdır. Bu manalar şüphesiz bu âlemde görülmektedir Ancak biz 
denz şer her ne jse de hayr daha çok; hastaljk çok ise de sıhhat ondan daha fazla; 
aç||k çok ise de, tokluk ondan daha çoktur. Durum böyle olunca, kendi nefsinin 
hallerini gözden geçiren her akıllı insan, nefsinin daima değişiklikler ve hâlden 
hâle geçişler içinde olduğunu müşahede eder. Sonra bu değişikliklerde baskın 
çıkanın, esenlik, huzur, güzellik ve rahatlık olduğunu görür Bunu bildiğinde 
deriz ki. yokluğundan sonra bir şeyin meydana gelmesini netice veren bu 
değişiklikler, kadir bir ilâhın varlığına delâlet ederler. Bu değişikliklerde galib 
gelenin rahatlık ve hayır olması, bu ilâhın rahim, ihsan sahibi ve kerim olduğuna 
delâlet eder. 

Bu değişikliklerin ilâhın varlığına delâlet etmesini şöyle açıklayabiliriz: Fıtrat-ı 
selime, yokken var olan her şeyin bir sebebi olması gerektiğine şehâdet 
etmektedir. Bunun için biz, yok iken bir evin yapıldığını duyduğumuzda, akl-ı 
selimin, bu binanın yapılmasını üstlenmiş bir ustanın olması gerektiğine 
şehadette bulunduğunu görürüz. Bir insan bu konuda bizi şüpheye düşürmeye 
çalışsa bile, şüpheye düşmeyiz. Binâenaleyh bu değişen hallerin yaratıcısının da 
kadir olması gerekir. Çünkü bu ilâh, mücib-i bi'z-zât olsaydı bu eserin bu ilâhla 
hep devam etmesi gerekirdi. Eserin, yokken meydana gelmiş olması, Müessir ve 
Kadir bir varlığa delâlet eder. Bu değişikliklerin, Müessir olan zatın merhametli, 
ihsan sahibi olduğuna delâlet etmesine gelince, bu değişikliklerde baskın olanın 
rahatlık, iyilik, güzellik ve esenlik olduğunu açıklamıştık. İşlerinin çoğu rahatlık, 
iyilik, huzur ve esenlik olan kimseye. Cenâb-ı Hakk merhamet etmiş ve lütufta 
bulunmuş olur. Böyle olan zat ise, övülmeye müstehak olur. Bu durumlar, 
herkesin malümu ve her akıllının aklında olunca. Allah'ı övmenin gerekçesi de 


her akıllı kimsenin aklında olur. İşte bu sebeple, kullarına nasıl hamdedeceklerini 
öğretti de,"riamd, ancak Allah'a mahsustur" dedi. 

Cenâb-ı Ailah, bu makama dikkat çekince, birinciden daha yüce ve daha üstün 
diğer bir makama da dikkatlerimizi çekmiş ve sanki şöyle buyurmuştur: 
Kendisine hamdetmekle meşgul olduğun o ilâhın, sadece senin ilâhın olduğuna 
iti-kad etmen doğru olmaz. Aksine o. bütün âlemlerin ilâhıdır. Çünkü, sende 
fakirlik, başkasına muhtaç olma. sonradan mümkün bir varlık olman hasebiyle, 
nefsinin bir ilâha muhtaç olduğuna hükmedersin. Bu manalar bütün âlemde 
vardır Çünkü bu âlem hareket ve sükünların ve her türlü değişikliklerin yeridir O 
halde işleri düzene koyan bir ilâha muhtaç olmanın sebebi bu âlemde de vardır 
Se-bebde ortaklık meydana gelince, müsebbebte (neticede) de ortaklığın 
meydana gelmesi vacip olur. İşte bu husus, Allah'ın, bütün mahlükâtın işlerini 
düzene koyan, yerlerin ve göklerin ilâhı, âlemlerin de Rabbı olmasını gerektirir. 
Böyle bir mana ortaya çıkıp yerleşince, büyüklüğüne rağmen bu âlemi, Arşı, 
Kürsi'yi. gökleri ve yıldızları yaratmaya güç yetiren varlığın, bu sayılan şeyleri 
yok etmeye de Kadir olduğu ve onlara muhtaç olmadığı ortaya çıkar. Bu güç 
yetiren, helak eden ve başkasına muhtaç olmayan varlığa, son derece saygı ve 
tazim gösterilmesi gerekir. Bu durumda kul şöyle düşünür: "Son derece zelil ve 
kıymetsiz olduğuma göre, bu yüce varlığa yaklaşmam ve her hangi bir yolla 
O'na ulaşmam nasıl mümkün olur?" İşte bu durumda, bu derde uygun ilâcın 
yerini tutacak şeyi Allah Teâlâ, ona hatırlatarak, sanki şöyle der: Ey zayıf kulum, 
her ne kadar Ben, kudreti, heybeti, ve ulühiyeti büyük olan bir zat isem de, aynı 
zamanda rahmeti büyük Rahman ve Rahim; din gününün yegane sahibi Allahım. 
Bu dünyada yaşadığın müddetçe seni, rahmetimin kısımlarından ve nimetlerimin 
her çeşidinden mahrum bırakmam. Öldüğünde de din gününün sahibi benim, hiç 
bir amelini karşılıksız bırakmam. Eğer hayır yapmışsan, tek bir hayrına sonsuz 
hayırlarla karşılık veririm. Eğer günah işlemiş isen, günahını bağışlamak, lütufta 
bulunmak ve onu örtmekte karşılık veririm. 

Bu yolla, Cenâb-ı Allah, rubübiyyetın durumunu ortaya koyduktan sonra kuluna 
üç şeyi emretmiştir. 

Birincisi, şeriat makamıdır ki bu, kulun zahiri amellere devam etmesinden 
ibarettir. Bu, Allah Teâlâ'nın ayetinde ifade ettiği husustur. 

İkincisi, tarikat makamıdır ki bu da, kulun görülen âlemden gayb âlemine 
yolculuğudur. Bu durumda olan kul. görülen âlemin, âdeta görülmeyen (gayb) 
âleminin emrine verilmiş olduğunu görür ve bu zahiri amellerden herhangi bir 
şeyin, görülmeyen âleme götürecek bir yardım olmadan, kendisi için kolay 
olmayacağını anlar Bu, Allah Teâlâ'nır ayetinde ifade ettiği husustur. 


Üçüncüsü: Kul, görülen bu âlemin, tamamen terkedilmiş olduğunu, bütün işlerin 
sadece Cenâb-ı Hakka âit olduğunu müşahede eder. İşte bu esnada da .'der. Hem 
sonra burada bir incelik daha vardır. O da şudur Tek bir ruh, "bir gayeyi elde 
etmek için bir araya gelmiş bir ruhlar topluluğundan kuvvetçe daha zayıftır. Bu 
durumda kul, sadece kendi ruhunun bu maksadı elde etmeye yetmeyeceğini 
anlar da, ruhunu, ilâhi nurları ve ruhani mükâşefeleri elde etmeye yönelmiş olan 
tertemiz pak ruhlar zümresine dahil eder. Ruhu, bu zümreye katılıp onların 
safında yer alınca, arzusu daha güçlü, istidadı daha mükemmel olur. İşte o 
zaman, yalnız başına elde edemeyeceğşeyleri, bu manevi zümre içerisinde elde 
eder. Bu sebeble O, der. 

Cenâb-ı Allah, tertemiz ve pak olan bu ruhlarla bir araya gelmenin, kuvvet ve 
ısti'dâdı artırdığını açıkladıktan sonra, kötü ruhlu kimselerle bir araya gelmenin 
de pişmanlığa, zarara, terkedilmişliğe ve umduğunu elde edememeye yol açtığını 
beyan etmiştir. Bundan dolayı O, fastkları kastederek İ kâfirleri kastederek de 
demiştir. 

sözünün delâlet ettiği şeriat, sözünün delâlet ettiği tarikat ve sözünün delâlet 
ettiği hakikat dereceleri tamamlanarak, bu üç makam kâmil olup; daha sonra 
kötülük ve bedbahtlık erbabından uzaklaşması ve ruhi saflığa ermiş kimselerle 
birleşmesi sebebiyle mutluluk meydana gelince beşeri yükselmeler, insani 


kemâller tam olur. 251 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu sürenin ihtiva eniği nüktelerin bir diğer kısmının anlatılmasına dairdir. 

İnsan, iyi ve hoş şeyleri elde etme, istenmeyen ve korkulan şeyleri giderme 
arzusu içinde yaratılmıştır. Hem 

sonra bu âlem, sebebler âlemidir. İyi ve hoş şeyleri insanln elde edebilmesi 
ancak belir) gebeblere bağlıülarak mümküp Olur Yjne belâlan ye kOrkulan 
şeylerlı ancak belirli sebeblere yapışarak savması mümkün olur. Faydalı olan 
şeyi elde etmek, zararlı olan şeyi defetmek, bizzat istenen; bu âlemin 
durumlarının araştırılmasının, hayırlı şeylerin elde edilmesinin ve kötü olan 
şeylerin de def edilmesinin, ancak bu âlemin belli sebeblerine sarılmak suretiyle 
mümkün olduğuna, sonra aklen sevilen şeye ulaşmanın, ancak güzel bir vasıta 
ile mümkün olduğuna delâlet edince, bu mana bu görülen sebeplere karşı aşırı 
bir sevginin meydana gelmesine yol açar İnsan, bu iyi ve hoş şeylere 
ulaşmasının ancak sultana, vezirine, yardımcılarına hizmet ettiğinde mümkün 
olacağını anladığı zaman, kalbi şiddetli bir sevgi ve büyük bir iştiyakla bu 


şeylere bağlanır. Sonra hikmet ilimlerinde, fiillerin çok olması, kökleşen meleke 
ve meziyetlerin meydana gelmesine sebep olduğu, ayrıca başkasına benzeme 
duygusunun insan tabiatında ağır bastığı hususu yer almaktadır. 

Birinci hususu, şöyle izah edebiliriz: Uzun müddet bir zenaata ve sanat dalına 
devam eden kimsede, bu sanat ve zenaat kök salarak güçlü bir meleke hâlini alır. 
Bu sanata ve zenaata devam etmesine göre, bu meleke de güçlenir ve kök salar. 
İkincisinin izahı ise şudur: İnsan, kötü kimselerle oturup kalktığında, tabiatı 
kötülüğe yönelir, çünkü ruhlar, başkalarını taklit etme sevgisiyle yaratılmışlardır. 
Bunu iyice kavradığında biz deriz ki, dünya hallerini araştırmanın, faydaları 
temin ve zararları da defetmeyi mümkün kılan bu zahiri sebeplere kalbin 
bağlanmasına sebeb olduğunu açıklamıştık. Ve, insan bu sebeplere ne kadar çok 
sarılırsa, kalbinde de bunlara meyi ve istek o derece kökleşir ve güç kazanır. 
Yine, dünyaya bağlananların çoğu, bu vasıfla nitelenmişler ve bu duruma devam 
etmişlerdir. Nefislerin başkalarını taklitten hoşlanacak şekilde yaratılmış 
olduğunu da, beyan etmiştik. Bu da, bu durumun insan ruhunda kökleşmiş 
olmasını gerektirir. Anlattığımız delillerle, dünya sevgisini icap ettiren 
sebeplerin ve bu sebeplere bağlanmadaki tutkunun, gerçekten çok yoğun ve çok 
güçlü olduğu ortaya çıkmıştır. 

Sonra biz deriz ki, insana kendisini dosdoğru yola iletecek ilâhi bir hidayet 
ulaştığında, onun kalbine bu sebepler hakkında şifa verici, tam bir tefekkür 
duygusu düşer de, o zaman şöyle der: Bu âleme hükümran olan şu sultan, kendi 
üstün kudreti ve mükemmel hikmeti ile mi, dünyaya Hükümran oldu, yoksa 
böyle olmadı mı? Birincisi geçersizdir, çünkü bu sultan, bazen insanların en acizi 
ve en akılsızı olur. Bu durumda, ona, bu emirliğin ve liderliğin, kendi kuvvetiyle 
meydana gelmediği ve kendi hikmetinden ötürü, onun için hazırlanmadığı, 
emirlik ve riyasetin, ancak bir taksimatçının taksimi ve hükmü gen 
çevrilemeyen, kazası reddo-lunamayan Hakim ve Alim olan birinin 
hükmetmesiyle meydana geldiği anlaşılır. 

Sonra, bu kıyas türüne birinci kıyası kuvvetlendiren diğer birçok kıyas nevileri 
de eklenir. Böylece, bu mukâşefe meydana geldiğinde, onun kalbi zahiri 
sebeplerden kopar, her türlü iş ve arzusunda, sebepleri yaratan Müsebbibe, bütün 
kapıları açan bir Fettâh'a başvurmaya yönelir. Sonra, bu kıyaslar birbirini izleyip 
de bu mukâşefeler peşpeşe gelince, insan öyle bir noktaya gelir ki, kendisine her 
ne zaman bir iyilik ve fayda ulaşırsa, "şu faydalı"; kendisine her hangi bir şer ve 
kötülük gelince, "bu da zararlıdır" der. Böylece, her hangi bir şeyden ötürü, 
Allah'tan başka hiç kimseye hamdetmez, herhangi bir şeyi isteme hususunda da 
kalbi sadece Allah'a teveccüh eder, Bu sebeple hamd ve senanın hepsi Allah'a 


yapılma olur da, kul der. 

Adı geçen istidlal, kula bu âlemin bütün hallerinin, sadece Cenâb-ı Hakk'ın 
takdiriyle intizam içine girdiğini kula gösterir. Sonra kul, bu küçük âlemden 
büyük âleme yükselir de, bu büyük âlemin hallerinin de, ancak Allah'ın 
takoıriyle düzene girdiğini anlar. İşte bu husus, O'nun S^ÜlŞu "Alemlerin 
Rabbi" sözünün ifade ettiği durumdur. Sonra kul, bu yüce âlemin halleri 
hususunda tefekkür eder de, böylece âlemlerin durumlarının en muhkem 
niteliğe, en doğru tertibe, en yüce kemâle ve en güzel metoda göre tanzim 
edilmiş olduğunu müşahede eder; böylece her zerrenin Cenâb-ı Hakk'ın 
rahmetinin, lütfunun ve ihsanının tamlığını dile getirdiğini görür. İşte bu esnada 
der. Buna göre de kula, bu dünyada faydasına olan bütün şeylerin, sadece 
Allah'ın merhameti, fazlı ve insanıyla hazırlanmış olduğu görülür. Sonra, kulun 
kalbi, öldükten sonra hâlinin nasıl olacağı sorusuna takılır da. kendisine sanki 
şöyle denilmiş olur: "Din gününün sahibi, kendisini "Rahman" ve "Rahim" diye 
tanıdığın zattan başka, kimse değildir" Böylece, kulun göğsü genişler ve kalbi 
huzur duyar da, dünya ve ahiret işlerini iyileştirmeyi tekeffül edenin, sadece 
Allah olduğunu bilir. Bu durumda, kişi Allah'tan başkasına olan iltifatlarını sona 
erdirerek, kalbi O'ndan başkasıyla olan ilgilerini keser. Sonra kulun kalbi bu 
emir ve vezirine bağlandığında, kalbi her ikisinin hizmetiyle iştigal eder. Bu 
hizmeti bitirdikten sonra, işleri başarma hususunda, bu ikisinden yardım 
talebinde bulunarak, onlardan iyilik ister. Bu emir ve vezir ile ilgisi kesildiğinde 
emir ve vezirinin hizmetiyle meşgul olmaktansa, Ma'büdunun hizmetiyle meşgul 
olmasının daha evlâ olduğunu anlar İşte o zaman, 'Ancak sana ibadet ederiz" der. 
Buna göre mâna şudur: Ben bundan önce, Sen'den başkasına ibadet ediyordum, 
ama şimdiyse, Sen'den başkasına ibadet etmiyorum. İşlerini başarma hususunda 
emir ve vezirinden yardım iste-mesindense, gayelerini gerçekleştirme hususunda 
Hakk olan Allah'dan yardım talep etmesinin daha isabetli olduğunu anlayarak, 
böylece, "Ancak senden yardım isteriz" der Bunun manası şudur: Bundan önce, 
Sen'den başkasından yardım talebinde bulunuyordum. Ama şu anda, Sen'in 
dışında hiç kimseden yardım istemiyorum. Sona erme ve son bulma çukurunun 
kenarında olan o mal ve makamı emir ve vezirinden istemektense, göğün ve 
yerin Rabbinden hidayet ve ma'rifeti istemenin daha evlâ olduğunu anlar da, 
böylece efe "Bizi Sırât-ı Müstakime hidayet et" der 

Sonra, insanlar iki gurupturlar: Birincisi, Allah'tan başka hiç kimseye ibadet 
etmeyen, sadece Ondan yardım isteyen, bütün maksat ve gayelerinin 
gerçekleştirilmesini, sadece O'ndan isteyenlerdir. İkinci gurup, insanlara hizmet 
edip, onlardan yardım isteyen ve hayrı onlardan umanlardır. Bu durumda 


şüphesiz kul, şöyle der: Ey Allah'ım! Beni birinci guruba koy ki, onlar 
kendilerine Rabbani nurların ve NuraniCelâlınla nimetler verdiğin kimselerdir. 
Beni, ikinci gurubun içinde bulundurma. Bu guruptakiler, kendilerine gazab 
olunmuş ve sapıtmış kimselerdir. Çünkü bu guruba tâbi olmak, ancak ziyan ve 
yokluğu ifade eder, Nitekim Cenâb-ı Hakk, Hz. İbrâhim'den naklederek, şöyle 
der: 

"(Ey babacığım), işitmeyen, görmeyen ve sana hiçbir fayda vermeyen şeylere 
niçin tapıyorsun." (Meryem, 42). 

Allah, en iyi bilendir. 1201 


Fatiha Süresinden Çıkarılan Fıkhi Meseleler Başa Dön 
Birinci Mesele 


Ulemanın çoğu, namazda kıraatin farz olduğunda ittifak etmişlerdir. el-Asamm 
ve el-Hasen b. Salih'den ise, 

kıraatin farz olmadığı nakledilmiştir 

Fatiha Süresi'nın okunmasının farz olduğuna dair zikrettiğimiz bütün 
delillerimiz, mutlak kıraatte bulunmanın farz olduğuna delâlet eder. Biz burada, 
birçok hususu da ilâve edeceğiz. 

Birinci husus: Cenâb-ı Hakk şöyle buyurmuştur: 

"Güneşin zevalinden gecenin karanlığına kadar namaz kıl Sabah namazını da eda 
et." (isrâ. 78) 

Buradaki dan maksat, kıraattir. Buna göre ayetteki takdir şöyledir: Burdaki emrin 
zahiri, vücüb (farz) ifade eder. 

İkinci husus: Ebu'd-Derdâdan rivayet edildiğ-ne göre, bir adam Hz, Peygamber 
(s.a.s.)'e sordu da, şöyle dedi: 

"Namazda Kur'ân okunur mu° Bunun üzerine Hz. Peygamber (sa.s.): "Evet", 
dedi. Bunun üzerine, soru soran kimse: "Farz oldu", dedi. Hz. Peygamber (sj.v.) 
de, o adamın, "farz oldu" sözünü onayladı." 

Üçüncü husus: Abdullah b. Mesüd'dan, Hz. Peygamber'e şöyle sorulduğu 
rivayet edilmiştir. "Namazda Kuran okunur mu?" Bunun üzerine, Hz. 
Peygamber (sa.v.): "Namaz, kıraatsiz olur mu?" buyurdu Bu iki haberi, Şeyh Ebü 
Hamid el-İsferayini'nin Ta-lik'ından naklettim. 

El-Esam'ın delili, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu hadisidir: "Benim nasıl namaz 


kıldığımı görüyorsanız, o şekilde namaz kıhnız..2 7/1 Hz. Peygamber (s.a.s.) 
namazı bu hadiste "görülen" şeylerden saymıştır. Halbuki kıraat (okuyuş) 


görülmez. 0 halde kıraatin namazdan hariç olması gerekir. Buna cevabımız 
şudur: (Gördü) fiili iki mefül alınca, "bilmek" manasına gelir. [28] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Merhum İmam Şâfıi(ra), "Namazda F-âtihaSûresi'ni okumak farzdır. Okuyabilen 
kimse namazda Fatiha1 

dan bir harf bile terkederse namazı sahih olmaz." demiştir. Ekserî âlimlerin 
görüşü de böyledir İmam Ebû Hanîfe ise, namazda Fatiha Sûresi'ni okumanın 


farz olmadığını söylemiştir. 22] 

Bizim, Fatihayı namazda okumanın farz olduğu hususunda birçok delilimiz var 
Birinci delil: Hz. Peygamber (s.a.s.) ömrü boyunca namazda Fatiha Sûresi'ni 
hep okumuştur. Buna göre, okumanın bize farz olması gerekir. Zira Cenâb-ı 
Hakk. "O (Peygambere) uyunuz." (Araf, 185} ve (Peygamberin emrinden 
uzaklaşıp gidenler çekinsinler." (Nûr 63)ve Bana uyun ki Allah sizi sevsin." (Ai-i 
imrân. 31) buyurmuştur. Ebu Hanfte'ye şaşarım, abdestte başa meshetmenin farz 
olduğuna haber-ı vâhıd ile delil getirmiş. Bu delili de Muğıre b. Şube (ra.)'nin 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, bir topluluğun çöplüğüne gelip bevlettığini ve daha 
sonra abdest aldığını, başını ve mestlerim mes-hediğini rivayet etmesidir. İmam 
Ebü Hanife, Hz. Peygamber (sas.)'in, başına mes-hetmış olması hususunda bu 
haber-i vâhıdı delil getirdi de sonra meshin bu miktarını namazın sahih olması 
için şart kıldı. Halbuki burada âlimler, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in. ömrü boyunca 
Fatiha Süresi'ni namazda hep okumuş olması hususunu tevatür yoluyla 
nakletmışlerdir. Hem sonra Ebü Hanife, "Namazın sıhhati, Fatiha Süresı'nı 
okumaya bağlı değildir" dedi. Bu, şaşılacak bir hükümdür. 

İkinci delil: Cenâb-ı Allah'ın "Namazı hakkıyla k'lmız." (Bakara, 43 vb)ayetıdır. 
"Salât" (Namaz) lâfzı, müfred vema'rıfe(elif-lâmlı)dir. Bunun manası ise, 
önceden bir şey olmasıdır. Halbuki müslümanlarca, "saiât" lâfzından, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in yapmış olduğu amellerden başka, önceden bilinen bir tarafı 
yoktur. Durum böyle olunca, Allah Teâlâ'nın ayeti, "Hz. Peygamberin kıldığı 
namazı kılın" manasına gelir Hz. Peygamber (s.a.s.'in kıldığı namaz ise, Fâtiha'yı 
ihtiva eden namazdır. Buna göre, Cenâb-ı Allah'ın ayeti, namazda Fatiha 
Süresi'nin okunmasına da bir emir olur. Emrin zahiri ise vucübtur (Farz oluşu 
gösterir). Sonra bu "Salât" lâfzı, Kur'ân'da yüzden fazla yerde geçmiştir. O halde, 
Fatiha Süresi'nin namazda okunmasının farz olduğuna, bu, kesin delil olmuş 
olur. 

Üçüncü delil: Hulefâ-i Râşidin, hayatları boyunca bu süreyi namazlarında hep 


okumuşlardır Yine buna, Buhâri ve Müslim'de, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, Hz. 
Ebü Bekr'in ve Hz. Ömer (r.a.)'in, Kur'ân okumaya, ile başlamış olduklarının 
rivayet edilmesi delildir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, namazda Fâtiha'yı 
okumanın bize farz olması gerekir, çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.): 


"Benim ve benden sonra Hulefâ-i Râşidin in sünnetine yapışın 301, ve "Benden 


sonra Ebü Bekr ve Ömer'e tabi olun!3Lİ, buyurmuştur. -Yine Allah ondan razı 
olsun- 

Ebü Hanife'ye şaşıyorum, O, firarda olan birisinin boş sayılması meselesinde, 
Ab-durrahman ve Abdullah b. Zubeyr (r.a.)'den aksine rivayet nakdelimiş 
olmasına rağmen. Sadece Osman (r.a.)'dan gelen haberi delil kabul etmiştir. 
Halbuki Kur-ân'ın ayeti de böyle birisinin vâris olamayacağını gösteriyor. O 
halde, Ebü Hanife niçin o meselede yaptığına uygun olarak, bütün sahabenin 
ameline ve Fatihal nın namazda okunmasının farz olduğu hususundaki ittifaka 
tâbi olmamıştır. Halbuki bu hüküm, Kur'ân'a, haberlere (hadislere) ve akla uygun 
olandır. 

Dördüncü delil: Ümmet. Fatiha Süresi'nin namazda okunmasının farz olup 
olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Fakat, bununla amel etmek, yani 
namazda okunması hususunda müttefiktirler. Çünkü, dünyanın doğusundan 
batısına kadar, bütün müslümanlann, namazda Fatiha Süresini okuduklarını 
biliyorsun. Böyle olduğu için biz deriz ki, namaz kılıp da Fâtiha'yı okumayan 
kimse, müminlerin yolunu bırakıp, şu ayetin kapsamına girmiş olur: müminlerin 
yolundan başkasına uyup giderse, Biz onu döndüğü o yola döndürür, kendisini 
cehenneme yaslarız. Orası, ne kötü bir varış yeridir." (Nisa, 115). Eğer onlar; 
"Fâiiha'nın namazda okunmasının farz olmadığına inanan kimselerin, onu, farz 
olduğuna inanarak değil de, mendüb olduğuna inanarak okurlar; bu sebeple 
Fâtiha'nın namazda okunmasının farz olduğuna dair bir icmâ yoktur" derlerse biz 
de deriz ki, uzuvların amelleri kalbin amellerinden farklıdır. Halbuki biz. 
herkesin Fâtiha'yı okuduğunu açıklamıştık. Kim Fatiha Süresi okumazsa, 
namazın kılınması hususunda müminlerin yolunu ter-ketmiş olarak, bu ayetin 
tehdidine muhatap olur. Bu kadar delil bize yeter. Farz olduğuna inanma 
hususunda ittifak olduğuna dair her hangi bir delil getirmemize gerek yoktur 
Beşinci delil: Meşhur bir hadistir ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın şu kudsi hadisidir: 
"Namazı benimle kulum arasında iki parçaya ayırdım. Kut, dediği zaman, 
AUahu Teâiâ da "Kulum bana hamdetti der.Tih.... 521 Bu hadisten şu şekilde delil 
çıkarabiliriz: Allah, her namazın, Kendisiyle kulun arasında iki parçaya 
ayrıldığına hükmetmiş, sonca bu taksimin, ancak bu sürenin ayetleri sebebiyle 


olduğunu açıklamıştır. Biz de deriz ki, namaz bu ikiye bölünmüş şekilden hiç 
hâli kalmaz. Bu ikili taksim de, ancak bu süre sebebiyle husule gelmiştir. 
Lâzımın lâzımı gereklidir. O halde, bu sürenin namazın lâzımlarından olması 
gerekir. Bu lüzum da, ancak, namazda Fatihayı okumak namazın sahih olmasının 
şartıdır, dediğimizde meydana gelmiş olur. 


Altıncı delil: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu sözüdür: Tâ-tiha'sız namaz olmaz.31 
Hanefiler, bu hadisin izahında şunları söylemişlerdir: "Bu hadiste, olumsuzluk 
ifade eden edat, namaz kelimesinin başına gelmiştir (yani, namaz asla yoktur, 
asla olmaz.) Halbuki böyle anlamak imkânsızdır. O halde bu hadisi, namazın 
hükümlerinden birisine hamletmek gerekir. Bunu, namazın sahih olmasına 
hamletmek, kemâline hamletmekten daha evlâ değildir (yani, namaz tam 
olmamış olur; yoksa namaz sahih olmuştur)" 

Buna birçok yönden cevap veririz. Birincisi: Bazı rivayetlerde de, "Fatiha 


Süresi'ni okumayan kimsenin namazı olmamtştırl34] şeklinde varid olmuştur. Bu 
rivayete göre olumsuzluk edatı (mana bakımından) "namaz" lâfzına dahil 
olmamış, ancak namaz kılanın namazının olmayacağını ifade etmiştir. Adamın 
namazının olması, onun namazdan istifade etmiş ve namazdan sorumlu 
tutulmaktan kurtulmuş olmasından ibarettir. Bu açıklamaya göre de nefyin 
zahirini, sözün zahirine hamletmek mümkün olur. 

İkincisi: Bir kimse, Fâtiha'yı okumanın namazın mahiyyetinin cüzlerinden bir 
cüz olduğuna inanırsa, Fâtiha'yı okumadığı zaman namazın mahiyyeti tahakkuk 
etmemiş olur. Çünkü, mahiyyetin, cüzlerinden bir cüzünün bulunmaması 
halinde, onun meydana gelmesi imkânsız olur. Bunun böyle olduğu sabit olunca, 
onların nefy edatını, namazın müsemmasının, başına getirmeleri, ancak 
Fâtiha'nın namazın bir cüzü olmadığı kesinlik kazanınca doğru olur. Bu, 
meselenin başlangıcıdır. Bizim sözümüze göre, bu nefy ifade eden lâfzı, zahirine 
hamletmenin mümkün olduğu sabit olur. 

Üçüncüsü: Farzet ki, bu lâfzı zahirine hamletmek mümkün değildir. Ancak onlar, 
hakikatle amel etmek imkânsız olduğunda ve hakikatin , birisi daha yakın diğeri 
de daha uzak olan, iki mecazı olduğunda, lâfzı en yakın mecaza hamletmenin 
şart olduğunda ittifak etmişlerdir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: 
Yok olanla sahih olmayan var arasındaki benzerlik, yok olanla, sahih olup da 
ancak kâmil olmayan var arasındaki benzerlikten daha tamdır. O halde, lâfzı 
sıhhatin yokluğuna, yani namazın olmadığına hamletmek evlâ olur. 

Dördüncüsü: Lâfzı sıhhatin yokluğuna hamletmek, bir kaç bakımdan daha 
uygundur. Birinci vecih: Aslolan, bir şeyi olduğu üzere bırakmaktır İkinci vecih: 
Ha-ramlık tarafı, daha ağır basar. Üçüncüsü: İhtiyatlı olan, namazın olmadığıdır. 


Yedinci delil: Ebü Hureyre'den rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s.), 
şöyle buyurmuştur: "İçinde Fatiha Süresi'nin okunmadığı her namaz, noksandır, 


tam değildir. [B5] Hanefiler, noksan demektir; bu ise, namazın caiz olmadığını 
göstermez, dediler biz de deriz ki, tam aksine bu, namazın caiz olmadığına 
delâlet eder. Zira, namazla mükellef tutulmak bunda vardır. Var olanda aslolan, 
onun devam etmesidir Biz bu kaideye, namazı tam bir şekilde yapma hususunda 
muhalefet ettik. Ama, namazı noksan olarak kıldığımızda ise, bu husustaki 
mükellefiyetimizden kurtulmuş olmamamız gerekir. Bizim bu görüşümüzü, şu 
husus da güçlendirmektedir: Ebü Hanife'ye göre, bayram günü oruç tutmak 
sahihtir. Ne var ki, bir kimse bayram günü Ramazan ayından kalan orucun 
kazasını tutsa, sahih olmaz. Çünkü, ona farz olan tam bir oruçtur. Halbuki, 
bayram gününde tutulan oruçsa, noksandır. Bu sebeple, bu kaza orucunun, bu 
kimsenin farz olan borcunu düşürmemesi gerekir. Bunun böyle olduğu 
anlaşılınca biz deriz ki, Ebü Hanife bu sözünü, burada niye söylemiyor? 
Sekizinci delil: Şeyh Ebü Hâmid el-Isferayini Talik'inde İbn Münzır'den, O'nun 
da senediyle Ebü Hureyre (ra.)'de rivayet ettiği hadise göre, Hz. Peygamber 
(s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "İçinde Fatiha Süresi okunmayan namaz, yetersizdir." 
[B6] 

Dokuzuncu delil: Rifâe b. Mâlikin rivayet ettiğine göre, bir adam mescide g-rip 
namaz kılmıştı. Namazını bitirerek namazla ilgili haberi Rifâe adama anlatınca, 
adam şöyle dedi: "Ey Allah'ın Resulü! Bana namazı öğret!" Bunun üzerine Hz. 
Peygamber: "Kıbleye döndüğünde tekbir al ve Fâtiha'yı oku" der. Bu hadisten 
elde edilen delil şudur: Bu bir emirdir. Emir ise, vücüb (farz) ifade eder. Ve yine 
adam, bana namazı öğret, demiştir. O halde, Hz. Peygamber'ın ona anlattığı her 
şeyin, namazın bir parçası olması gerekir. Fâtiha'yı okumasını da ona anlattığına 
göre, Fâtiha'yı namazda okumanın, namazın cüzlerinden bir cüz olması gerekir. 
Onuncu delil: Hz. Peygamberin şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 

"Dikkat! Size, benzerinin ne Tevrat'ta, ne incil'de ve ne de Zebur'da olmadığı bir 
süreyi haber vereyim mi?" Onlar, evet, dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber: 
"Namazınızda neyi okuyorsunuz?" dedi. Onlar da, deyince, Hz. Peygamber, 


"İpte o süre, odur ftan/, Fâf/ha Süresidir)" buyurdu. LB Bu hadisten elde edilen 
delil şudur: Hz. Peygamber/”"Namazlannızda neyi okuyorsunuz?" dediğinde onlar 
demişlerdir. Onların deyişleri, bu süresiz hiç bir kimsenin namaz'kılmadığının 
sahabe arasında meşhur olduğunu gösterir. İşte bu husus, sahabece bilinen bir 
icmâ teşkil ediyordu. 

Onbirinci delil: Cenâb-ı Hakkın "Kur'ân'dan kolayınıza geleni, okuyunuz." 
(Müzzemmii. 20) sözünü delil getirmektir Delilin izahı şöyledir: Cenâb-ı 


Hakk'ın sözü emirdir. Emir, vücüb (farz) ifade eder. O halde bu, Kur'ân'dan 
kolay olanı okumanın farz olmasını gerektirir. Biz deriz ki, "Kur'ân'dan kolay 
olan"la Cenâb-ı Allah'ın maksadı, ya Fatiha Süresi'dir, ya başkaları veyahut-ta 
Fatiha ile başkaları arasında muhayyerliktir. Birincisi, bizzat Fâtiha'nın farz 
olmasını gerektirir ki, zaten elde edilmek istenen netice de budur. İkincisi, Fatiha 
Süresi'nden başka sürenin okunmasının bize farz olmasını gerektirir ki, bu icmâ 
ile batıldır Üçüncüsü, mükellefin Fatihayla, onun dışındaki süreler arasında 
muhayyer olmasını gerektirir ki, bu da icmâ ile batıldır. Çünkü ümmet, 
Fâtıha'nın okunmasının, onun dışındakilerinin okunmasından evlâ olduğunda 
ittifak etmişlerdir. Ebü Hanife (r.a.) de, Fatiha okunmadan kılınan namazın 
noksan olduğunu kabul etmişti. Noksan ile tam arasında muhayyerlik ise, caiz 
değildir. 

Cenâb-ı Hakk, Fâtiha'yı okumayı, Kur'ân'dan kolay olanı okumak olarak 
adlandırdı. Çünkü bu süre, mükellef bütün mü si uman I arın ezberindedir. O 
halde, herkes için kolaydır Diğer sürelere gelince, bazen ezberlenmiş olur, bazen 
ezberlenmemiş. Böyle olunca da, herkes için kolay olmuş olmaz. 

Onikinci delil: Namazla ilgili emir, sabittir, Sabit olanda aslolan ise 
devamlılıktır. Zaten, Fâtiha'nın okunmasını ihtiva eden namazı Fatiha ile 
okuduğumuzda, bu kaideye muhalefet etmiş oluruz, (Çünkü, namaz denince 
akla Fatiha, Fatiha denince de akla namaz gelir) Zira, haberler Fatiha Süresinin 
diğer sürelerden üstün olduğuna delâlet eder. Bir de müslümanlar, bu süreyle 
kılınan namazın, bu süre okunmadan kılınan namazdan daha mükemmel olduğu 
hususunda mutabıktırlar. O halde bu süre okunmadığı zaman da. aslı üzere 
kalması vacip olur. (Yine, namaz namazdır) 

Onüçüncü delil: Fâtıha'yı okumak, kesinlikle sorumluluktan kurtulmayı 
gösterir. O halde, Fâiıha'yı okumak, en ihtiyatlı yol olur. Öyleyse, hem akli hem 
de nakli bakımdan Fatihanın okunmasının farz olduğuna hükmetmek gerekir. 
Nakli delil, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu sözüdür: "Şüpheli olandan, şüpheli 


olmayana geç'i53! Akli delile gelince, o da şudur: Bu, nefsten korkunun zararını 
gidermeyi ifade eder. Nefsten zararı gıdermekse. şarttır. Eğer onlar. "Biz 
Fâtıha'yı okumanın farz olduğuna inanırsak, bu hususta hata etmemiz ihtimali 
ortaya çıkar Böylece, korku var demektir" derlerse, biz deriz ki, farz olduğuna 
inanmak muhtemel olan korkuyu doğurur. Farz olduğuna inanmamak da, 
inanmak gibi, muhtemel korkuyu doğurur. O halde, her ıkı zarar da birbirine 
tekabül etmiş olur. Amel hususunda Fâtiha'yı okumak, korkuyu gerektirmez. 
Ama, okumamaksa korkuyu ifade eder. O halde, ihtiyatlı olanın onu okumak 
olduğu ortaya çıkar 


Ondördüncü delil: Şayet Fâtıha'sız veya Fatihayla namaz kılmak caiz olsaydı, 
Fatihayla namaz kılmak evlâ olmazdı. Çünkü Fatiha okumaya devam, diğer 
süreleri terketmeyı gerektirir Bu ise caiz değildir Ne var ki ulema, bu süreyle 
namaz kılmanın evlâ olduğu hususunda ıcmâ etmişlerdir. O halde bu süresiz 
namaz kılmanın caiz olmadığı ortaya çıkar 

Onbeşinci delil: Bizler rüküya varma ve secde etmeyi başkalarıyla 
değiştirmenin caiz olmadığında ittifak ettik. O halde. Fatihayı okumanın da, 
Fâtiha'dan başkasını okumakla değişmenin caiz olmaması gerekir. Burada ortak 
illet, ihtiyat olana nayet etmektir 

Onaltıncı delili: Aslolan teklifin devamıdır. Buna göre, Fatiha okunmaksızın 
namaz kılmaya hükmetmek, sorumluluktan çıkmayı gerektirir. Bu husus, ya nas 
ile, ya da kıyas ile bilinir. Birincisi batıldır, çünkü tutundukları delilin -ki bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın "Kar'an'dan kolayınıza geleni okuyun." (Müzzemmii, 20) 
sözüdür- bizim delilimiz olduğunu açıklamıştık. 

Kıyasa gelince, bu da geçersizdir. Çünkü namazlarda, "taabbudi hususlar" 
(sebebi bilinemeyen) ağır basar. Bu gibi konularda kıyası bırakmak farz olur. 
Onyedinci delil: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in ömür boyu Fâtiha'yı okumaya devam 
ettiği sabit olunca, bu durumda Fatiha Süresi'nden başkasını okumak bidat ve 
Hz. Peygambereıttibâyı terketmek olur ki, bu haramdır. Çünkü Hz. Peygamber 


(s.a.s.): "Tâbi olun, bidat çıkarmayın. 52İ"ve yine "Yolların en güzeli Hz. 
Muhammed'in yoludur. İşlerin en şerlisi ise, sonradan bidat olarak ihdas 


edilenlerdir.[40]" buyurmuştur. 

Onsekizinci delil: Fâtiha'yla ve Fâtiha'sız namaz kılmak, ya fazilette eşit veya 
Fâtıha'yla namaz kılmak efdaldir. Birincisi, icmâ ile batıldır. Zira, Hz. 
Peygamber (s.a.s.), namazlarında Fâtiha'yı okumaya devam etmişlerdir. Geriye 
ikinci husus kalır. Bu durumda biz deriz ki, Fâtiha'sız namaz kılmak, her hangi 
bir zorlayıcı sebep olmaksızın, ilâve olan fazileti elden kaçırmayı gerektirir O 
halde, bu cihete gitmemek gerekir, Çünkü bu, örfte hoş karşılanmayan bir şeydir. 
Öyleyse bu, şe-riatte de çirkin olur. 

Ebü Hantfe, Kur'ân ve haberle ıhticac etmiştir Kur'ân'dan delili, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Kur'ân'dan kolayınıza geleni okuyun." (Müzzemmıi, 20) ayetidir, Habere 
gelince Ebü Osman en-Nehdi'nin Ebü Hureyre (r.a.)'den nakletmiş olduğu 
haberdir ki, Ebü Hureyre şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) bana, dışarı 
çıkıp, velev ki Fâtiha'yla olsun Kur'ân okumaksızın namazın olmayacağını 
duyurmamı emretti." 

Birincisine cevabımız şudur: Biz, bu ayetin bizim görüşümüze delâlet eden 
delillerin en güçlülerinden olduğunu açıklamıştık. Çünkü, "Kur'ân'dan kolayınıza 


geleni okuyunuz" ayeti bir emirdir. Emirse, vücub ifade eder. Bu ise Kur andan 
kolay olanı okumanın farz olmasını gerektirir. Biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Kur: ân'dan kolay olandan" maksadı, onun ya Fatiha, ya Fâtıha'dan başkası 
veya Fatiha ile Fâtiha'dan başkası arasında muhayyer bırakmasıdır. Birincisi, 
bizzat Fâtı-ha'nın kendisinin farz olmasını gerektirir ki, bizim zaten elde etmek 
istediğimiz de budur. İkincisi, Fâtıha'dan başka bir sürenin okunmasının vâcib 
olmasını gerektirir ki, bu da icmâ ile batıldır. Üçüncüsü, mükellefin Fâtiha'yla 
Fatiha'dan başkasını okuma arasında muhayyer bırakılmış olmasını gerektirir ki, 
bu da icmâ ile batıldır. Çünkü ümmet, Fâtiha'nm okunmasının Fâtiha'dan başka 
sürelerin okunmasından evtâ olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Ebü Hanife de 
Fatiha okunmadan kılınan namazın noksan olduğunu kabul etmiştir. Noksanla 
tam olan arasında muhayyer bırakmak caiz olmaz. 

Cenâb-ı Hakk bu süreyi okumayı, "Kur'ân'dan kolay olanı okumak" olarak beyan 
etti. Çünkü bu süre, bütün müslümanların ezbere bildiği bir süredir O halde 
herkes için kolaydır. Diğer sürelerin ise bazıları ezberlenmiş bazıları 
ezberlenme-miştir. O halde herkes için okumak kolay değildir. 

İkincisine de şu şekilde cevap veririz: Bu hadis Ebü Hureyre (ra)'den rivayet 
edilen diğer bir hadisle çatışır Çünkü o, şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) 
bana, dışarı çıkıp, Fatiha Süresi okumadan namazın olmayacağını duyurmamı 
emretmiştir." Ve yine şöyle demek niçin caiz olmasın: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
"ve-levki Fâtiha'y'a olsun Kur'ân okumaksızın namaz olmaz" sözünden maksad, 
kişinin sadece Fâtiha'yı okuması halinde namazının sahih olacağıdır. Tearuz sabit 
olunca, tercih bize kalır. Çünkü tercih en ihtiyatlı ve efdal olanıdır. Allah en iyi 


bilendir. İLİ 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Ebü Hanife ve arkadaşlarının hükmü, Fâtiha'nın okunmasının farz olmadığı 
şeklinde olunca, şüphesiz onlar namazda ne kadar Kur'ân okunacağı meselesinde 
ihtilâf etmişlerdir Ebü Hanife, ayetleri gibi tek bir ayet okuduğunda, bunun 
yeteceğini; Ebü Yusuf ile Muhammed ise, üç kısa ayet veya "Deyn âyeti" 


(Bakara, 282) gibi bir uzun ayet okuması gerektiğini söylemişlerdir. 142) 
Dördüncü Mesele 


İmam Şafii (r.a.), besmelenin. Fatiha Süresi'nın başından bir ayet olduğunu ve 
Fatiha ile birlikte okunmasının farz olduğunu söylemiştir. İmam Mâlik ve el- 


Evzâi (ra.) ise, Nemi Süresi'ndeki hariç, sürelerin başındaki besmelelerin 
Kur'ân'dan olmadığını, Ramazan ayında (Teravih namazı) dışında, besmelenin 
namazda ne gizliden ne de açıktan okunamayacağını söylemişlerdir. Çünkü onlar 
besmeleyi teravih namazında okurlar. Ebü Ha niteye gelince, o bu hususu açıkça 
izah etmemiştir, ancak besmelenin gizli okunacağını söylemiş, fakat onun, Fatiha 
Süre-sı'nin ilk ayeti olup olmadığım belirtmemiştir Ya'lâ, Muhammed İbn 
Hasan'a besmeleyi sordum. O: "Kur'ân'ın iki kapağı arasında olan herşey 
Kur'ân'dır" dedi. Ben de: "O halde niye besmeleyi gizli okuyorsun?" dedim, ama 
bana cevap vermedi" dedi. Kerhi de. "İlk mezhep âlimlerimizin bu konuda tam 
tamına ne dediklerini bilemiyorum. Ancak, onların, besmeleyi gizli okumayı 
emretmiş olmaları, besmelenin, Fâtiha'dan bir ayet olmadığını gösterir" demiştir 
Hanefi fakihle-rinden bazısı: "Ebü Hanife ile talebeleri bu meseleye girmekten 
kaçınmışlardır. 

Çünkü, onlar, besmelenin Kur'ân'dan olup olmadığını isbata kalkışma, önemli bir 
iştir. Bu sebeple, bu konuda evlâ olan susmaktır" demişlerdir. 

Bu konu üç meseleyi ihtiva etmektedir. 

Birincisi: Bu mesele ictihadi bir mesele midir ki, bu konuda delillerin zahiri ve 
âhâd haberlerle istidlalde bulunmak caiz olsun? Yoksa bu, ictihadi meselelerden 
olmayıp katı olarak belirtilmiş meselelerden midir? 

İkincisi: Bunun ictihadi meselelerden olduğunu farzedersek, bu konudaki gerçek 
nedir? 

Üçüncüsü: Besmelenin açıktan ya da gizliden okunması hususudur. Biz bu üç 


meseleyi ele alacağız. 231 
Besmelenin Kur'ân'dan Olup Olmadığı Başa Dön 


Besmelenin Kur'ân'dan olup olmadığı kat'i olarak belirtilmiş meselelerden 
olmadığını anlatmak hususunda Kâdi Ebü Bekr, bunun kesin olarak belirtilmiş 
me- selelerden olduğunu; bu meselede hata etmenin, küfre nisbet edilme 
derecesine götürmese de, en azından 

fasıklığa nisbet edilme derecesine götürdüğünü söylemiştir Bu görüşüne O, şöyle 
delil getirmiştir:"Şayetbesmele Kur'ândan olsaydı, bunu ya tevatür yoluyla ya 
âhâd haberler yoluyla bilirdik Tevatür yoluyla bilinmesi geçersizdir. Çünkü 
besmelenin Kur'ân'dan olduğu tevatür yoluyla sabit olsaydı, bu hususta zaruri 
bilgi hasıl olurdu. Eğer böyle olsaydı, bunda ümmet içinde ihtilaf meydana 
gelmesi imkânsız olurdu. İkinci ihtimal de geçersizdir. Çünkü haber-i vâhid zan 
ifade eder. Eğer biz, haber-i vahidi, bir şeyin Kur'ân'dan olduğunu ısbatta, yol 


olarak benimsemiş olsaydık Kur'ân kesin bir hüccet olmaktan çıkar, o da zanni 
olurdu. Eğer bu caiz olsaydı. Râfı-zilerin Kur'ân hakkındaki, ilâveler yapılıp bazı 
yerlerinin eksiltiidığı, onda tahrif ve tağ-yirlenn bulunduğu şeklindeki iddiaları 
da geçerli olurdu, ki, bu da Islâmı kökten yok-eder" 

Gazali, Kâdi Ebü Bekr'e muhalefet ederek şöyle demiştir: "Besmelenin 
Kurandan olmadığı eğer tevatürle sabit olursa, ihtilaf olmaması lâzım. Bu, âhâd 
haberlerle sabit olursa, o zaman Kur'ân zanni olur." Sonra Gazâli, kendi 
görüşüne karşı bir soru sorarak, "Eğer bir kimse; "Bu Kur andan değildir" ifadesi 
ademdir. Bu ademi isbat için de nakle ihtiyaç yoktur. Zira asıl olan ademdir (yani 
Kur'ân dan olmamasıdır.) Fakat, "Bu Kur an'dır" sözümüz müsbet bir ifadedir. 
Dolayısıyla bu hususu isbât etmek için nakle ihtiyaç vardır" derse ona şöyle 
cevab veririz." der. Bu, her ne kadar adem ise de, besmelenin Kur'ân yazısı ile 
yazılmış olması onun Kur'ân'dan olduğu zannını uyandırmaktadır. Binâenaleyh 
burada besmelenin Kurandan olmadığına, ancak ayrı bir delil ile hükmetmemiz 
mümkün olur. Bu durumda, biraz önce zikredilen, besmelenin "Kur'ân'dan olup 
olmadığını bilmenin yolu ya tevatür veya âhâd haberlerledir" şeklindeki taksime 
tekrar dönmüş oluruz ki, böylece Kâdi ebü Bekrin söylediği sözün, aynı 
derecede kendi aleyhine de olduğu sabit olur İşte bu konuda söylenecek en son 
söz budur. 

Bu konuda benim görüşüm şudur: Mütevâtir nakil, besmelenin, Allah Teâlâl nın 
indirmiş olduğu bir söz olarak ve mushafta onun Kur'ân yazısı ile mevcut 
bulunması ile sabittir. Buna göre, bizim, "Besmele Kur'ân'dandtr veya Kur'ân'dan 
değildir." sözlerimizin hiç bir faydası yoktur. Ancak ne var ki besmele ile ilgili 
bazı Şer'i hükümler ortaya çıkmıştır. Bu hükümler de Kur'ân'ın 
özelliklerindendir. Meselâ; besmeleyi namazda okumak farz mıdır değil midir; 
cünübün besmeleyi okuması caiz midir değil midir; abdesti olmayanın ona 
dokunması caiz midir değil midir? gibi. Bu hükümlerin ıctihadî birer hüküm 
olduğu bilinmektedir. 

"Besmele Kur'ân'dan mıdır?" sözümüzün neticesi bu hükümlerin varlığına veya 
yokluğuna dayanınca ve bu hükümlerin varlığının veya yokluğunun sabit olması 
birer içtihadı husus olunca, bu konunun ictihadi olup kesin olarak belirtilmemiş 
bir mesele olduğu ortaya çıkar. Kâdi ebü Bekrin işi bu kadar büyütmesi 


kendiliğinden düşer, 241 


Besmelenin Kur'ân'dan Ve Fâtiha'dan Bir Ayet Olup Olmadığı Başa 
Dön 


Medine ve Basra kıraat âlimleri ile Küfe fâkihlerı besmelenin Fâtiha'dan 
olmadığını; Mekke ve Küfe kıraat âlimleri ile Hicaz fakihlerinin ekserisi, 
besmelenin Fâtiha'dan bir ayet olduğunu söylemişlerdir. Bu ikinci göruS Ibnu 
"Mübarek ve Sutyân Sevrı n.n de görüşüdür. 

Birçok delil de bu görüşün doğruluğuna delâlet etmektedir: 

Birinci delil: imâm-ı Şafii (r.a), Müslim'den, O'nun da İbnü Cüreye'den, O'nun 
da İbnu Ebi Müleyke'den, bunun da Ümmü Seleme (r.a.)den rivayet ettiği hadise 
göre, Hz. Peygamber (as), Fatiha Süresi'ni okudu, besmeleyi bir ayet, bir ayet, 
bir ayet, 'i bir ayet, i bir ayet, ıbirayetve yi bir ayet saydı. Bu açık bir nastiF. 
İkinci delil: Sa'id el-Makberi'nın, babasından, O'nun da Ebü Hureyrefr.a.)'den 
rivayet ettiği hadise göre. Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Fatiha 
süresi yedi ayettir. Bunların ilki besmeledir." 

Üçüncü delil: Sa'lebi'nin tefsirinde, senediyle, Ebü Bureyde'den, Onun da 
babasından rivayet ettiği hadise göre. Hz, Peygamber (s.as.) şöyle demiştir: 
"Sana, Süleyman b. Davud(a.s.)dan sonra benden başka hiç kimseye inmemiş 
olan bir ayeti haber vereyim mi? Ben de "Evet"dedim. Oda bunun üzerine: 
"Namaza başladığında, Kur'ân okumaya ne ile başlıyorsun?" dedi. Ben de: 
"Besmele ile" dedim O da: "İşte O odur" buyurdu. Bu hadis, besmelenin Kur: 
ândan olduğuna delâlet ediyor. 

Dördüncü delil: Sa'lebi'nin. senediyle Ca'fer b. Muhammed'den, O'nun da 
babasından, babasının da Câbir b. Abdullah (r.a.)'den rivayet ettiği hadise göre 
Hz. Peygamber (s.a.s.), Câbir'e: 

"Namazı kıldığında ne diyorsun? dedi. diyorum" dedi. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s.): de." dedi. 

Yine Sa'lebi'nin, senediyle, Ümmü Seleme (r.ah)'dan rivayet ettiğine göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s.), Fâtiha'yı diyerek okurdu. 

Yine O, senediyle, Ali b. EbiTalib (k.v.)'den rivayet ettiği hadise göre, Hz. Ali, 
namazda Fatiha Süresi'ne başladığında besmeleyi okurdu. Daha sonra da "Kim 
besmeleyi okumayı terkederse namazı eksik kılmış olur" derdi. 

Yine Sa'lebi'nin, senedi ile, Sa'id b. Cübeyr'den, O'nun da İbn Abbas (r.a.)'dan, 
Andolsun ki sana es-Seb'ul-Mesâni'yi verdik " (Hicr, 87) ayeti hakkında rivayet 
ettiğine göre, İbn Abbas (ra.), es-Seb'ul-Mesâni'nin Fatiha Süresi olduğunu 
söylemiştir. İbn Abbas'a, "Yedinci ayeti nerededir?" diye sorulduğunda, O, 
demiştir. 

Yine Sa'lebi'nin, senediyle, Ebu Hureyre (r.a.)'den, O'nun da Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'den rivayetine göre, Resütullah s.a.s.) şöyle buyurmuştur. 
"Ümmü'i-Kur'ân (Fâtiha'yı) okuduğunuz zaman besmeleyi terketmeyiniz. Çünkü 


o da, Fâtiha'nın ayetlerinden biridir." 

Yine Sa'lebi'nin, senediyle, Ebü Hureyre (r.a.)'den rivayet ettiği hadise göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Allah Teâlâ şöyle buyurur: Namazı kulum ile Benim aramda ikiye taksim ettim. 
Kul, dediğinde, Allah Teâlâ, "Kulum Beni yüceltti" der Kul, dediğinde, Allah 
(c.c), "Kulum Bana hamdetti" der. Kul, dediğinde, Allah Teâlâ, "kulum Beni 
övdü" der. Kul, diğinde Cenâb-ı Hakk, "Kulum işlerini Bana havale etti" der. 
Kul, dediğinde, Cenab-ı Allah, "Bu benimle kulum arasında (ortaktır)" der. Kul, 
dediğinde, Cenâb-ı Hakk, "Bu kulumundur ve kuluma istediği verilecektir " 
buyurur." 

Yine Sa'lebi'nin. Ebü Hureyre (r.a.)'den,senedi ile rivayet ettiği haberde O şöyle 
der: 

Mescid'de Hz. Peygamber (sas.) ile beraberdim. Hz. Peygamber (s.a.s.) ashabı 
ile sohbet ediyordu. Tam o sırada namaz kılmak isteyen birisi girdi, namaza 
başladı ve eüzüyü okudu. Sonra da (besmele okumadan)" dedi. Hz. Peygamber 
(s.a.s.) bunu duydu da. adama: 

"Ey Adam! Namazım kestin. Besmelenin Fâtiha'dan olduğunu bilmiyor musun? 
Besmeleyi terkeden, Fâtiha'dan bir ayet terketmiş, Fâtiha'dan bir ayet terkeden 
ise namazını kesmiş olur. Zira Fâtiha'sız namaz sahih olmaz. O halde kim, 
Fatiha? dan bir ayet terkederse namazı batı! olur" demiştir. 

Sa'lebi'nin Talha b. Ubeydultah (r.a.)dan, senediyle rivayet ettiğine göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s.) şöyle demiştir. “Kim besmeleyi terkederse, Allah'ın 
kitabından bir ayet bırakmış olur." 

Bu hadislerin tamamını Merhum Allâme Ebü İshâk es-Sa'lebi'nin tefsirinden 
aktardım. 

Beşinci delil: Fâtiha'nın başında besmeleyi okumak farzdır. Durum böyle olunca 
besmelenin Fâtiha'dan bir ayet olması gerekir Fâtiha'dan önce besmeleyi 
okumanın farz olmasının delili, ayetidir. Bu ayetteki nin başındaki harfinin zâıd 
olduğunu söylemek caiz değildir. Çünkü Cenâb-t Hakk m kelâmında aslolan, 
herbir harfin mutlaka bir faydası (manası) olmasıdır. Bu harf de bir mana ifade 
edince, ayetin takdiri: (Rabbinin ismi ile başlayarak oku ) şeklinde olur. 
Buradaki "oku" emri vücüb (farziyyeti) ifade eder. Bu vucüb. namazdaki kıraatin 
dışında her hangi bir yerde yoktur. Öyle ise, nassı muattal olmaktan (amel 
edilmemekten) korumak için besmelenin namazdaki kıraatle okunmasının farz 
olduğunu söylemek gerekmiştir. 

Altıncı delil: Besmele, Kuran hattı ile yazılmıştır. Kur'ân'dan olmayan her şey 
ise Kur'ân hattı ile yazılmamıştır Görmüyor musun ki Sahabe, süre isimlerinin 


Mus-hafa yazılmasına engel olmuş, her on ve beş ayetten sonra işaretler 
konulmasını menetmişlerdir Bütün bunlardan maksatları, Kur'ân'dan olmayanın 
Kur'ân'a karışmasına engel olmaktır. Şayet besmele Kur'ân'dan olmasaydı, 
Sahabe onu Kur'ân hattı ile yazmazlardı. Besmelenin Kur'ân hattıyla yazılması 
hususunda ittifak ettiklerine göre. Besmelenin Kur'ân'dan olduğunu anlarız. 
Yedinci delil: Müslümanlar, Kur'ân'in ıkı kapağı arasında olan her şeyin Allah m 
kelâmı olduğu hususunda icmâ etmişlerdir. Besmele de Kur'ân'ın iki kapağı 
arasında vardır O halde besmelenin de Allah'ın kelâmı olduğunu kabul etmek 
gerekir. İşte bu sebebten ötürü, Ya'lâ'nın, bu sözü Muhammed İbn Hasan'a 
söylediğinde. Onun, her hangi bir şey söylemediğini yukarıda anlatmıştık. 

Ebü Bekr er-Râzi'nin görüşü, besmelenin Kur'ân'dan olduğu ancak Fatiha Sü- 
resi'nden bir ayet olmadığı, besmelenin ındınlışmden maksadın sürelerin arasını 
ayırmak olduğu şeklindedir. Son iki delil Ebü Bekr er-Râzi'nin sözünün aksini 
ifade etmez. 

Sekizinci delil edi ayet olduğunda mutac -tırlar. Ancak Şafii (r.a.) şöyle demiştir: 
sözü bir ayet, " sözü de bir ayettir." Ama, Ebü Hani-fe (rahmetullahi aleyh) şöyte 
demiştir: "Besmele, Fâtiha'dan bir ayet değildir. Fakat, bir ayet, de diğer bir 
ayettir" Ebü Hanife'nin bu sözünün zayıf olduğunu ve tercihe şayan olmadığını 
müstakil bir başlık altında izah edeceğiz. O zaman geriye kalan tek ihtimal, 
besmeleyi Fâtiha'dan tam bir ayet saymaktır. Çünkü böyle kabul etmedikçe, ayet 
sayısı, yedi olmaz. 

Dokuzuncu delil: Besmeleyi Fâtiha'nın başında okumanın vâcib olduğunu söy- 
lememizdir. Buna göre, besmele'nin Fâtiha'dan bir ayet sayılması gerekir. Şu 
birinci sözün iza'hı sudur: Ebü Hanife, besmeleyi okumanın, (terkinden) daha 
faziletli olduğunu kabul ediyor. Böyle olunca ve Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
besmeleyi Fâtiha'nın başında okuduğu belli olunca, üenâb-ı Hakk'ın "(O 
Peygambere) uyunuz." (Araf. 158) ayetinden dolayı, besmeleyi okumanın bize 
de farz olması gerekir. Besmeleyi burada okumanın farz olduğu sabit olunca, 
besmelenin Fâtiha'dan olması da kesinlik kazanmış olur Zira bu iki hükmü 
birbirinden ayıran yoktur. 

Onuncu delil: Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın şu sözüdür;""Besmele ile başlanılmayan 


her önemli iş güdüktür (veya) kesiktir.L$9İ İmandan sonra amellerin en büyüğü 
namazdır. Buna göre, namazda 

besmeleyi okumadan Fâtiha'yı okumak, namazın güdük olmasını gerektirir. 
Hadisteki a'jŞn lâfzı, son derece noksanlık ve kusuru ifâde eder. ZiraCenâb-ı 
Hakk, bu kelimeyi, Hz. Peygamber (s.a.s.)e düşman olan kâfiri kınamak için 
söylemiş ve "Sana buğzeden (yok mu? İşte asıl) zürriyetsiz olan O'dur." (Kevser. 


3) buyurmuştur Buna göre, besmele okunmadan kılınan namazın son derece 
nöKsan ve Vusulü eden herkes namazın fasıd olacağına hüküm verir Bu da 
besmelenin Fâtiha'dan olduğuna ve okunmasının farzıyyetıne delildir. 

Onbirinci delil: nz. Peygamber (s.a.s.) Ubeyy b. Ka'b'e (ra.) "Allah'ın 
kitabındaki ayetlerin en büyüğü hangisidir?" dediğinde, O, doğrulamıştır. Bu 
hadisten şu şekilde delil çıkarabiliriz: Bu söz, besmelenin ayet olduğunu gösterir 
Besmelenin "ayetinde tam bir ayet olmayıp, bir ayetin parçası olduğu bilinen bir 
husustur. O halde besmelenin, bu ayetin haricinde tam bir ayet olması gerekir. 
Bu şekilde hüküm veren herkes, besmelenin Fatiha Süresi'nin evvelinde bir tam 
ayet olduğunu söylemiştir. 

Onikinci delil: Muâviye (r.a.), Medine'ye gelip halka, açıktan okunması gereken 
bir namaz kıldırmış ve bu namazda Fâtiha'yı besmelesiz okumuştu. Namazını 
bitirince, Muhacir ve Ensâr her taraftan, "Unuttun mu yoksa. Kur'âna başlarken 
besmele hani?" diye seslendiler. Bunun üzerine o, namazı yeniden kıldırdı ve 
besmeleyi deokudu.Bu haber Sahabe (r.a.)'nin,besmelenin Kur'ânve Fatiha dan 
olup açıktan okunmasının evlâ olduğunda icmâ ettiklerini gösterir. 

Onüçüncü delil: Diğer Peygamberler (s.a.s.) hayırlı bir işe başladıklarında, 
besmele ile başlarlardı. O halde bunun Peygamberimiz Hz. Muhamrrted (s.a.s.)'e 
de farz olması gerekir. Peygamberimiz (s.a.s.) hakkında bu farziyyet söz konusu 
olunca bizim hakkımızda da söz konusu olur. Besmelenin hakkımızda farz 
olduğu sabit olunca, Fatiha Süresi'nden bir ayet olduğu hususu ortaya çıkar. Bu 
söz dizisindeki birinci mukaddimenin delili şudur: Hz. Nüh (a.s.), gemiye 
binerken 

"Binin (gemiye). Onun akıp gitmesi de durması da Allah'ın adıyladir" (Hüd. 41) 
demiş; Hz. Süleyman (a.s.), Belkis'e mektup yazdığı zaman, mektubun başına 
besmeleyi yazmıştır. Eğer Onlar (Hanefiler) ayeti, Hz. Süleyman (a.s.)'ın, 
Allah'ın isminden önce kendi ismini söylediğine delâlet ediyor" derlerse, biz de 
deriz ki: Böyle olduğunu düşünmekten Allah'a sığınırız. Çünkü o kuş (Hüdhüd), 
Hz, Süleyman (a.s.)'ın mektubunu getirip, Belkis'in önüne koymuştur. Belkis, hiç 
kimsenin giremeyeceği bir evde idi. Çünkü o evi birçok muhafız ve asker 
koruyordu. Bu sebebten Belkis, bu mektubu getirenin o kuş olduğunu anladı. 
Daha önce de Süleyman (a.s.)'ın ismini duymuştu. Mektubu alınca, o kendi 
kendine "Bu Süleyman'dan (geliyor)" dedi. Mektubu açınca, başında besmeleyi 
gördü de "Ve bu mektub besmeleyle başlıyor! dedi. İşte bu sebeple, 
peygamberlerin (s.a.s.) her hangi bir hayırlı işe başladıklarında besmeleyi anarak 
başladıkları ortaya çıkmıştır. 

Sözdeki ikinci mukaddime, bu husus diğer peygamberler hakkında sabit olunca, 


bizim Peygamberimiz (a.s.)'a da bunun farz olması gerekir şeklinde idi. Bunun 
delili şudur: "Bunlar, Allah'ın kendilerine hidayet ettiği kimselerdir. Öyleyse, 
onların hidayetlerine uy." (Enam, 90) ayetidir. 

Bu, Peygamber (s.a.s.) hakkında sabit olunca, Cenâb-ı Hakk'ın "Ona tâbi olun" 
ayetinden ötürü de, bunun bize de farz olması gerekir. Besmeleyi okumanın bize 
farz olduğu sabit olunca, besmelenin Fâtiha'dan bir ayet olduğu da sabit olur. Bu 
iki hükmü birbirinden ayıran yoktur. 

Ondördüncü delil: Cenab-ı Hakk'ın varlığı diğer varlıklardan öncedir. Çünkü 
Allah, Kadim ve Hâlık'dır. O'ndan başkası ise, sonradan otma ve mahlüktur. 
Yaratıcı olan Kadim'ın, yaratılmıştan önce olması gerekir. Allah Teâlâ'nın, 
kendisirde" başkalarından önce olduğu sabit olunca, uygun akli bir hükümle, 
O'nun ziknnr başkalarının zikrinden önce olması gerekir. Zikirdeki bu öncelik, 
ancak "be le"nm okunmasının diğer zikir ve okuyuşlardan önce olmasıyla elde 
edilir. EL çeliğin farz olduğuna hükmetmek aklen güzel olunca, bunun dinen de 
muteber olması gerekir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 
"Müslümanların güzel gördüğü ve uygun bulduğu herşey Allah katında da 


güzeldir'[46] Besmeleyi okumanın farz olduğu sabit olunca onun Fatiha'dan bir 
ayet olması da sabit olur. Çünkü, bu iki hükmün birbirinden ayrıldığını hiç kimse 
söylememiştir. 

Onbeşinci delil: Nemi Sûresi'nde geçen besmele, şüphesiz Kur'ân'dandır. Sonra 
bu besmeleyi Kur'ân hattıyla tekrar edilmiş olarak görüyoruz. O halde, onun 
Kurandan olması gerekir Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın "Rabbinizin hangi nimetlerini 
yalanlayabilirsiniz?" (Rahman, 13) ve "Yazıklar olsun, o vakit, yalanlayanlara" 
(Mürseiât, 15) ayetlerini Kur'ân'da aynf Kat ve aynı şekilde tekrar etmiş olarak 
gördüğümüzde, diyoruz ki, bütün bunlar Kur'ân'dandır. 

Onaltıncı delil: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, İslâm'ın ilk yıllarında, besmeleyi 
Kureyş hattı ile, şeklinde yazdığı rivayet edilmiştir. Ne zaman ki, "(Hüd. 41) 
ayeti nazil oldu. Hz. Peygamber besmeleyi diye yazdı. Daha sonra Cenâb-t 
Hakk'ın, ayeti nazil olunca, Hz. Peygamber, şeklinde yazdı. 

Neml Süresı'ndeki (Neml 30) aveti inince de tıpkı bu ayetteki gibi yazdı. 
Buradaki delâlet ciheti şöyledir: Besmelenin cüzlerinin hepsi Kur'ân'dandır. 
Keza tamamı da Kur'ân'dandır. Ayrıca, o, Kur'ân'da yer almıştır (yazılmıştır), 
Binâenaleyh onun Kur'ân'dan olduğuna kesinkes hükmetmek gerekir. Çünkü, şu 
kadar çok gerekçenin bulunması ve çok bılınmesiyle beraber, onu Kur: ân'dan 
çıkarmak caiz olsaydı, Kur'âmn diğer ayetlerini de Kur'ân'dan saymamak aynı 
şekilde caiz olurdu ki, bu da Kurana dil uzatmaya sebep olurdu. 

Onyedinci delil: Cenâb-ı Hakk'ın, besmeleyi Hz. Muhammed (s.a.s.)'e indirdiği 


ve O'na besmeleyi Kur'ân hattıyla yazmayı emrettiğinin tevatürle sabit olduğunu 
izah etmiştik. Ve yine, ihtilâfın neticesinin besmelenin Kur'ân'dan olup olmaması 
hususunda olduğunu, bunun da, meselâ besmeleyi okumak vâcib midir"? Cünup 
kimse onu okuyabilir mi ve abdestsız kimse ona dokunabilir mı? gibi, hususi 
hükümlere yönelik olduğunu açıklamıştık. Biz deriz ki, bu hükümlerin varlığı, 
en ihtiyatiı yoldur. O halde, ihtiyata yönelmek gerekir, çünkü Hz. Peygamber 


(s.a.s.) "Sana şüphe vereni bırak da, şüphe vermeyene geç. "4L buyurmuştur. 
Besmelenin Fatihadan bir ayet olmadığına dair Hanelilerin delilleri: 
Besmelenin, Fatihadan bir ayet olduğu görüşünü kabul etmeyenler de çeşitli 
deliller ileri sürmüşlerdir. Şöyle ki: 

Birinci delil: Muhalifler Ebü Hureyre'nin rivayetine tutunmuşlardır ki, buna 
göre Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: Allahu Teâlâ/“öyle der: "Namazı, 
kulumla benim aramda ikiye taksim ettim Kul, dediğinde, Allah kulum beni 
övdü, der. Kul, dediğinde, Allah, kulum beni med-hetti der. Kül, dediğinde, 
Allah, kulum beni uiuladı, der. Kul, dediğinde, Cenâb-ı Hakk, bu benimle kulum 


arasındadır", der.4$İ Bu haberlelki yönlü istidlalde bulunulmuştur. Birinci 
istidlal şekli şudur: Hz. Peygamber (s.a.s.), bu hadiste besmeleyi zikretmemiştir. 
Şayet besmele, Fâ-tiha'dan bir ayet olsaydı, Hz. Peygamber bunu dile getirirdi. 
İkinci istidlal şekli ise şudur: Cenâb-ı Hakk, hadiste geçen salâtı, kendisiyle kulu 
arasında ikiye taksim ettiğini buyurmuştur. Burdaki "salât" lâfzından murad. 
Fatiha Süresi'dir. Bu yarıya bölme işi, "besmele, Fâtiha'dan bir ayet değildir" 
dediğimizde, ancak elde edilmiş olur. Çünkü Fatiha, yedi ayettir Buna göre, 
Fatiha Süresi'nde üç buçuk ayetin-ki bu da başlavıp de sona erer-Allah'a; üç 
buçuğunun da -ki bunlar den başlayıp sürenin sonuna kadar olan ayetlerdir-kula 
ait olması gerekir'Besmeleyi Fâtiha'dan bir ayet saydığımızda, Allah'a ait olanın 
dört buçuk; kula ait olanın ise, iki buçuk olması gerekir, Halbuki bu, mezkür iki 
eşit parçayı ortadan kaldırır. 

İkinci delil: Hz. Aişe (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, namaza başlarken tekbir ve 
ayetini okuyarak başladığını rivayet etr uştr. Ki bu da, besmelenin Fatiha 
Süresinden bir ayet olmadığına bir delildir. 

Üçüncü delil: Şayet Cenâb-ı Hakk'ın, sözü bu süreden bir ayet olsaydı, yine 
Cenâb-ı Hakk'ın sözünde, tekrarın olması gerekirdi ki, bu da delile aykırıdır 
Muhaliflerin birinci delillerine birçok yönden cevap veririz: 

Birinci husus: İmam (Ebü İshak es-Sa'lebi'nin, senediyle Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'den rivayet ettiği haberde, Hz. Peygamberin besmeleyi, Fatiha Süresi'n- 
den tam bir ayet olarak addettiğini nakletmiştik. İki rivayet çatışınca, tercih 
yapmak bize aittir. Çünkü, isbat eden rivayeti, nefyeden rivayete tercih etmek 


gerekirl42! 


ikinci husus: Ebu Davüd es-Sahtıyani'nin en-Nahai'den, O'nun da Mâlik'den, 
onun da el-Alâ b. Abdirrahman'dan, onun da babasından, babasının da Ebü Hu- 
reyre (r.a.)'den rivayet ettiği bir hadise göre, Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
dediğinde, Cenâb-ı Hakk, kulum beni uluiadı; bu benimle kulum arasında olan 
bir şeydir." Sen bunu iyice kavradığında biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın sözü, 
taksim hususundadır. Bu ise. Ancak ayetinden önce ve sonra üçer ayet 
olduğunda mümkündür. Şayet, besmelenin Fatiha Süresi'nden olduğunu kabul 
edersek, bundan önce üç ayet bulunmuş olur ki, bu durumda bu haber, bu 
bakımdan bizim lehimize delil olur. 

Üçüncü husus: Nısf yanı "yarı" lâfzı, ayetlerin sayısındaki yarıya muhtemil 
olduğu gibi, mana bakımından da yarıya ihtimali vardır. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s.), "Ferâiz ilmi, ilimlerin yansıdır" buyurmuş, ferâiz ilmini, ölülerin 
durumundan bahsetmesi bakımından, "yan" diye adlandırmıştır Çünkü ölümle 
hayat, birbirini tamamlayan iki yarımdır Şureyh de: "İnsanların yansı kızgınken, 
ben sabahladım" demiş, onların bir kısmının hoşnut, bir kısmının da öfkeli 
olması bakımından, bunu "yarı" olarak isimlendirmiştir. 

Dördüncü husus: Bizim, besmelenin Fâtiha'dan bir ayet olması hususundaki 
delillerimiz açıktır Halbuki onların, tutundukları haberden maksat, besmelenin 
Fâtiha'dan olup olmadığı hususunu izah değildir. Bu haberin maksadı, başka bir 
şeyi beyandır O halde, bizim delilimiz daha açık ve daha güçlüdür 

Beşinci husus: Bizim görüşümüzün, ihtiyata en yakın olduğunu da açıklamıştık. 
Muhaliflerin ikinci delillerine de, İmâm Şafii'nin söylemiş olduöu şu sözle cevap 
veririz: Şafii şöyle buyurmuştur; Belki de, Hz. Âişe Fâtiha'nın ismi olarak 
kullanmıştır Nitekim "Falanca, "Hamd, gökleri yaratan Allah'a mahsustur." 
(Enam. 1) süresini okuduğunda, 'yi okudu." denilir İşte burada da durum aynıdır. 
Bunun cevabının tamamı, daha sonra Enes'in haberi olarak gelecektir 

Üçüncü delillerine cevabımız da şudur: Te'kit etmek için, Kur'ân'da tekrarlar 
çoktur Cenâb-ı Hakk'ın Rahman ve Rahim olmasını te'kit etmek, yapılacak şeyin 


en önemlisidir Allah en iyi bilendir. [50] 
Fatiha Sûresinin Ayetlerinin Sayısı Başa Dön 


Bazı şazz rivayetlerde, Hasan-ı Basri'nin, bu sürenin ayetlerinin sekiz tane 
olduğunu söylediğine şahid ol- 

durn. Ancak, âlimlerin çoğunun müttefik olduğu meşhur rjvayette ise bu sürenin 
ayet sayısı yedidir İşte bu- 


na kjnaen je, Allah Teâlâ'nın "Andolsun ki biz sana es-Sebu'l-Mesâni'yi (yedi 
tekrar edilen ayeti) verdik." (Mfer, 87) ayetini de "Fatiha Süresi" diye tefsir 
etmişlerdir Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki, "Besmele Fatihamdan 
bir ayettir" diyenler, Cenâb-ı Hakk'ın sözünü tek bir ayet kabul etmişlerdir. Ebü 
Hanife'ye gelince, o, besmeleyi Fatiha Süresi'nden bir ayet saymayınca. sözünü 
bir ayet, sözünü de ikinci bir ayet kabul etmiştir. Bu hususu iyice kavradığında 
biz deriz ki İmâm-ı Şafii'nin söylediği daha evlâdır. Birçok şey buna delâlet eder. 
Birincisi: ayetinin sonu, daha önce geçen ayetlerin sonuna benzemiyor. Halbuki 
âyet sonlarında benzerliği gözetmek lâzım Ztra biz Kur'ân ayetlerinin sonunun, 
birbirine yakın veya birbirine benzef ölmak üzere, iki türlü olduğunu görüyoruz. 
Birbirine yakın olan Kaf Süresi'ndeki gibidir, birbirine benzer olan da Kamer 
Süresi'ndekı gibidir. Cenâb-ı Allah'ın zü, ayet sonu olarak, bu iki kısımdan 
değildir O haide, buradaki ayetin sonu kabul etmek mümkün değildir. 

İkincisi: sözünü, ayetin başlangıcı kabul ettiğimizde, ayetin evvelini £ lâfzı 
kabul etmiş oluruz. Bu j-t lâfzı da ya kendinden önceki kısmın sıfatı, veya 
kendinden öncekinden istisna edilen bir kelimedir. Mevsüfuyla beraber 
zikredilen sıfat, tek bir şey gibidir. Tıpkı, müstesna minh ile beraber müstesna 
da, bunun gibi, tek bir cümieymiş gibi kabul edilirler. Aralarına bir fasıla 
sokmak, delilin aksine bir-hareket tarzı olur. Ama Cenâb-ı Hakk'ın sürenin 
sonuna kadar, tek bir ayet olarak kabul ettiğimizde, sıfatla birlikte mevsüfu; 
"müstesna minh" ile birlikte "müstesnâ"yı tek bir söz ve tek bir ayet kılmış 
oluruz. Bu ise, delil olmaya en yakın olandır. 

Üçüncüsü: "Mübdelun mjnh (kendisinden bedel tutulan kelime) mahzuf 
hükmündedir. Buna göre ayetinin takdiri, olur. Ancak, kendilerine Cenâb-ı 
Hakk'tn in'âm ettiği kimselerin yoluna iletilmeyi taleb etmek, sadece ıkı şartın 
tahakkukuyla caiz olur. Bu şartlardan birincisi, kendisine in'âm edilmiş olanın, 
gazab edilmiş olmaması, ikincisi ise, kendisine in'âm edilmiş olanın sapıtmış 
olmamasıdır. Biz bu şartı kabu! etmediğimizde, "ayetiyle ıhtıdâ talebi caiz 
olmaz. Bunun de-lıli şu ayettir: "Allah'ın nimetini, küfür ile değiştirenleri 
görmedin m;?"(ibrâhim. 28jBu, Cenab-ı Allah'ın, onlara nimet verdiğine fakat 
onlar neticede gazaba uğrayanlar ve sapıtanlar haline geldiklerinden, onlara tâbi 
olmanın caiz olmadığına delâlet eder. Böylece de, Cenâb-ı Hakk'ın 

ifadesini, yine Allah'ın ifadesinden ayırmanın uygun olmadığı, tam aksine bu ıkı 
ifadenin toplamının tek bir kelâm olduğu ortaya çıkmış olur. Bu sebeble de, bu 
iki ifadenin tek bir ayet olduğuna hükmetmek gerekir. Eğer muhalifler; "Cenâb-ı 
Hakk'ın sözü tek bir ayet; sözü, mana cihetiyle kendinden öncekine bağlı olup, 
müstakil bir ayet olma'makla birlikte, ikinci bir ayet değil midir?" derlerse, biz 


deriz ki, bu iki husus arasındaki fark şudur: 

sözü, Sözü olmadan da tam bir sözdür. O hal-de, yalnız" sözünün tam bir ayet 
olması imkânsız değildir. Halbuki, öbürü JDunun gibi değildir. Zira, beyan 
ettiğimiz gibi, yalnız başına " afizü tam bir kelam olmayıp, aksine buna sözü 
ilâve edilmediği sürece, O'nun Atsözü doğru olmaz. Böylece, ikisi arasındaki 


fark ortaya çıkmış olur. SH 
Sekizinci Mesele 


Mezheb âlimlerimizden bir kısmı, besmelenin diğer sû relerin evvelinden bir 
ayet olup olmadığı hususunda, Şâfiî (r.a.)'a ait iki görüş rivayet etmişlerdir. Şafii 
ulemasına gelince, diğer sürelerin başındaki besmelenin de Kur'ân olduğu 
hususunda ittifak etmişler ve bu husustaki sözü ikiye ayırarak, her sürenin 
başındaki besmele yalnız başına olarak mı tam bir ayettir yoksa besmele, 
kendisinden sonra gelen kısımla beraber olarak mı bir ayet teşkil etmektedir? 
demişlerdir. 

Bir kısım hanefiler de. bu meselede Şafii'nin icmâya muhalefet ettiğini 
söylemişlerdir. Zira, Şafii'den önce hiç kimse diğer sürelerin başındaki 
besmelenin ayet olduğunu söylememiştir. Bizim delilimiz şudur: Besmele, her 
sürenin başında Kur! ân hattıyla yazılmıştır. O halde, besmelenin Kur'ân olması 
gerekir. Muhalifler, Ebü Hureyre'nin rivayet ettiği hadisle ihticâc etmişlerdir. Bu 
hadise göre, Hz. Peygamber (s.a.s.). Mülk Süresi'nin otuz ayet, Kevser Süresı'nin 
ise üç ayet olduğunu söylemiştir. Sonra Ashab.Du ayetlerin besmelesiz 
tamamlandığında ittifak etmişlerdir. O halde, besmelenin bu sürelerden bir ayet 
olmaması gerekir, 

Bu hususa cevap olarak biz. besmele kendisinden sonraki ayetle birlikte bir 
ayettir, dediğimizde bu müşkül ortadan kalkmış olur. 

Eğer muhalifler: Besmelenin. Fâtiha'nın evvelinden tam bir ayet olduğunu itiraf 
ettiniz. O halde, diğer sürelerden ayetin bir kısmı olduğuna hükmetmeniz nasıl 
mümkün olyr derlerse biz deriz ki: Bu tuhaf değildir, olabilir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
sözünün tam bir ayet, sonra Dualarının sonu ise. hamd âlemlerin Rabbi olan 
Allah'a mahsustur, demeleridir." (Yünus, 10) sözünün toplamının bir ayet 
olduğunu görmez misin? Burada da durum aynıdtr. Bunun gibi, Kevser Süresi de 
üç ayettir. Yani bu sürenin hususiyyeti, üç ayet olmaktır. Besmele ise. bütün 


süreler arasında, müşterek olan bir şey gibidir Böylece, bu sual de sakıt olur. [52] 


Dokuzuncu Mesele Başa Dön 


Ahmed b. Hanbel'den rivayet edildiğine göre o, besmelenin Fâtiha'dan bir ayet 
olduğunu söylemiş, ancak besmeleyi her rekâtte gizli okumuştur. Şafii'ye 
gelince, O da besmelenin Fatiha Süresi'nden bir ayet olduğunu söylemiş ve onu 
açıkça okumuştur. Ebü Hanife de, besmelenin Fâtiha'dan bir ayet olmadığını 
söylemiş, ancak her rekâtte besmeleyi açıktan okumayarak, gizli okumuştur. Biz 
deriz ki, besmeleyi açıktan okumak sünnettir. Sunun bir çok delili 
bulunmaktadır. 

Birinci delil: Besmelenin Fâtiha'dan bir ayet olduğunu delilleriyle göstermiştik. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki, "istikra" {etraflı araştırma) tek bir 
sürenin ya tamamıyla gizli okunmasına veya tamamıyla açık okunmasına delâlet 
eder. Bir sürenin, bir kısmının gizli, bir kısmının da açık okunmasına gelince bu, 
hiç bir sürede yoktur. Bu sabit olunca, cehri kıraatlerde, besmeleyi açıktan 
okumak meşru olur. 

İkinci delil: Hiç şüphe yok ki, sözü, Cenâb-ı Allah'ı övmek ve O'nu tazimle 
zikretmektir. Bundan dolayı, bunu açıkça söylemenin meşru olması 
gerekir.ZiraCenâb-ıHakk, Allah'ı, babalarınızı andığınız gibi, hatta ondan da 
kuvvetli bir tarzda anınız." (Bakara, 200) buyurmuştur. Malümdur ki insan 
babasıyla övünüp, bundan kaçınmazsa babasının ismini açıkça anar, ve bu işte 
çok ileri gider. Fakat, babasının adını gizler veya sessizce söylerse, bu, babasının 
ismini açıkça söylemekten çekindiğini gösterir. Babasıyla iftihar eden kimse 
onun ismini açıkça söylemek konusunda mübalâğa edince, Allahı açıkça 
zikretmenin, amel cihetinden daha evlâ olması gerekir. Çünkü Cenâb-ı Allah, 
Cahiliye devrinde) atalarınızı (böbürlenerek) andığınız gibi, hatta daha kuvvetli 
bir anışla Allah'ı anın. (Bakara, 200) buyurmuştur. 

Üçüncü delil: Allah'ı açıktan zikretmek, inkâr edenin, inkârına bakılmaksızın, 
bu zikrin iftihar edilecek bir şey olduğunu gösterir. Aklen bunun güzel 
göründüğünde şüphe yoktur. Ser'an da bu böyledir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.) " 


"Müslümanların güzel gördüğü her şey Allah katında da güzeldir.L23| Şu husus 
da görüşümüzü güçlendirir: Gizlemek ve saklamak, ancak ayıplı ve noksan şeye 
mahsustur. İşte bu ayıbın ortaya çıkmaması için insan onu gizler ve saklar. 
Övünmenin, üstünlüğün ve iftiharın çeşitlerinin en büyüğünü ifade eden şeyi, 
gizlemek aklen nasıl uygun olur? Kulun, tazim maksadıyla Allah'ı 
zikretmesinden daha üstün ve mükemmel bir iftihar vesilesi olamıya-cağı 
malümdur Zira Hz. Peygamber (s.a.s.) 


"Müjdeler olsun o kimseye ki dili Allah'ın zikri ile ıslanmış olarak ölmüştür S4. 
Hz. Ali (k.v.) de şöyle derdi: "Ey kendisinin zikri zikredenler için bir şeref olan 


varlık." Bu gibi şeyleri gizlemeye gayret göstermek akıllı olan insana nasıl 
yakışır? Bu sebeble, Hz, Ali (r.a.)'ın mezhebinin, bütün namazlarda besmeleyi 
açıktan okumak olduğu nakledilmiştir. Ben de derim ki bu delil, muhaliflerin 
sözleriyle silinip gitmeyecek kadar, bence, güçlü ve sağlamdır 

Dördüncü delil: Senedi ile Şafii (r.a.) şunu rivayet etmiştir: Muâviye (ra.) Medi- 
ne'ye geldi ve halka namaz kıldırdı, besmeleyi okumadı. Rükü ve secdeye 
giderken de tekbir almadı. Selâm verince Muhacir ve Ensar ona şöyle 
seslendiler: "Ey Muâviye, namazımızı çaldın, besmele nerede? Rükü ve secdeye 
giderken tekbir nerede?" Sonra, Muâviye (r.a.), besmele ve tekbirlerle birlikte 
namazı yeniden kıldırdı. İmâm-ı Şafii (r.a.) şöyle buyurmuştur: Şüphesiz 
Muâviye güçlü ve saltanatlı bir hükümdardı. Şayet besmeleyi açıktan okumak, 
Muhacir ve Ensar'a göre, yerleşmiş bir iş olmasaydı, Muâviye'nin besmeleyi 
terketmesi sebebiyle, onlar bu hâli yadırgadıklarını ortaya koyamazlardı. 

Beşinci delil: Beyhaki es-Sünenü'l-Kebir'inde, Ebü Hureyre (r.a.)'dan rivayet 
ettiği hadiste o şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) namazlarında besmeleyi 
açıktan okurdu." Sonra Beyhaki, Ömer b. Hattab, Ibn Abbas, Ibn Ömer ve İbn 
Zübeyr (r.anh)'den de besmeleyi açıktan okuduklarını rivayet etmiştir. 

Ali b. Ebi Talib (r.a.)'a gelince, onun besmeleyi açıktan okuduğu tevatürle sabit 
olmuştur. Kim dini hususunda Hz. Ali'ye uyarsa o kimse doğruyu bulmuş olur. 
Bunun delili ise Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu sözüdür,"Ey AUahım, AH nerede 


dönüp dolaşırsa, hakkı da onunla birlikte dönderip dolaştir.155] 

Altıncı delil: sözü, takdir edilmesi gereken bir fiile taalluk eder. Buna göre 
takdir şöyle olabilir: " her hangi birşey takdir edilebilir. Şüphe yok ki bu 
besmeleyi duymak, Allah'ın korumasının haricinde, O'na isyan etmekten 
alıkoyacak bir güç ve Allah'ın yardımı olmaksızın, Allah'a itaata güç-kuvvet 
bulmanın imkânı olmadığına dair aklı uyarır. Yine Allah'ın zikri ile 
başlamadıkça hiç bir hayır ve bereketin tam olamayacağına aklın dikkatini çeker. 
Bütün ibadet vetaatlardan maksadın, akılda bu tür manaların meydana gelmesi 
olduğu malümdur. Bu kelimeyi (besmeleyi) dinlemek, bu yüce hayırları ve üstün 
bereketleri ifade edince, besmeleyi söyleyen kimse Cenâb-ı Allah'ın " insanlar 
için çıkarılmış en hayırlı bir ümmehiniz. İyiliği emreder, kötülükten 
vazgeçirmeye çalışırsınız," (Ai 1 imrân. 110) ayetinin şümulüne girmiş olur. 
Çünkü besmeleyi açıktan okuması sebebiyle, okuyan kimse emri bi'l-ma'rüf 
kısımlarından en güzel olanını yapmıştır ki, bu da kişinin bütün benliği ile 
Allah'a yönelip, bütün hayır işlerde Allah'ın yardımını istemesidir. Hâl böyle 
olunca akıllı olan kimsenin, "Besmeleyi açıktan okumak bidattir" demesi nasıl 
yakışık alır. 


Muhalif olan, birçok husus ve delil ilen sürmüştür. Şöyle ki: 
Birinci delil: Buhâri'nin senedi ile birlikte, Enes b. Mâlik (r.a.)'dan rivayet ettiği 
hadise göre O şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.Ebü Bekr.Örnerve 
Osman'ın arkalarında namaz kıldım. Hepsi ile okumaya başlıyorlardı" Müslim 
de bu haberi Sahih'inde rivayet etmiştir. Ancak Müslim'in rivayetinde: "... onlar 
besmeleyi söylemiyorlardı" ibaresi de vardır Başka bir rivayette ise "... onlardan 
her hangi birinin besmeleyi (namazda, Fâtiha'nın başında) okuyanını duymadım" 
ilâvesi; dördüncü bir rivayette ise"... onlardan hiç biri besmeleyi açıktan 
okumamıştır" ifadesi yer almıştır. 

İkinci delil: Abdullah b. Mugaffel'in rivayet etmiş olduğu hadistir. O şöyle 
demiştir: Babam, benim (namazda) besmeleyi okuduğumu duydu da şöyle dedi; 
"Evlâdım! İslâm'da bidatlardan sakın. Hz. Peygamber (a.s.)'m, Ebü Bekr'in. 
Ömer'in ve Osman'ın arkalarında namaz kıldım, bunların hepsi" diye okumaya 
başlarlardı. O halde namaz kıldığında başla." Ben de derim ki, Enes ile İbn 
Mugaffei, besmelenin zikredilmemesini üç halifeye tahsis etmişler, Hz. Alı 
(r.a.)'yi anmamışlardır Bu da herkesin, Hz. Ali (r.a.)'ın besmeleyi açıktan 
okuduğuna mutabık olduğuna delâlet eder. 

Üçüncü delil: Cenâb-ı Allah'ın" "Rabbinize yalvara yakara, gizlice dua edin." 
(Araf, 55), "Rabbini içinden yalvara-rak ve korkarak an" (Araf, 205) ayetleridir. 
Besmele Allah'ı zikretmektir, öyle ise bunun da gizli okunması gerekir. Bu 
fakihlerin, ilk iki söze dayanarak çıkardıkları bir delildir. 

Enes (ra.)'dan gelen habere birçok yönden cevab veririz: 

Birincisi; İmam Ebü Hâmid el-Isferâyıni bu konuda Enes (ra.)'dan altı rivayette 
bulunmuştur. Hanefiler ise Enes (r.a.)'dan üç rivayet nakletmişlerdir. 

Birinci rivayet O'nun "Resülullah(s.a.s.)'ın, Ebü Bekr'in, Ömer'in ve Osman'ın 
arkalarında namaz kıldım. Onlar namaza"ile başlıyorlardı." sözüdür. 

İkinci rivayet, O'nun "Onlar besmeleyi okumuyorlardı" sözüdür. 

Üçüncü rivayet ise, Enes (r.a.)'ın ".. Onlardan hiç birinin besmeleyi okuduklarını 
duymadım" sözüdür Bu üç rivayet Hanefilerin görüşünü desteklemekte, Enes 
(r.a.)'dan rivayet edilen diğer üç haber ise onların görüşüne ters düşmektedir, 
Bunlardan birinci rivayet, daha önce zikrettiğimiz şu haberdir: Enes (r.a.) şöyle 
demiştir: "Muâviye namazda besmeleyi terkedince, Muhacir ve Ensâr bunu 
yadırgadılar." Bu rivayetin, besmeleyi namazda açıktan okumanın, sahabe 
arasında tevatür derecesine varmış bir iş olduğuna delâlet ettiğini açıklamıştık. 
İkinci rivayet: Ebu Kılâbe'nin, Enes(ra.)dan rivayet ettiğine göre, Hz. 
Peygamber (a.s.), Hz. Ebü Bekr, Hz. Ömer (ra.) besmeleyi açıktan okurlardı. 
Üçüncü rivayet, Enes (r.a.)'a, besmeleyi açıktan veya gizli okumak hususunda 


sorulduğunda O, "Ben bu meseleyi bilmiyorum" demesidir Böylece bu mesele 
hususunda, Enes (r.a.)'dan gelen rivayetlerde belirsizliğin çoğalmış ve hadislerin 
birbiri ile çatışmış olduğu ortaya çıkar. Bundan dolayı diğer delillere başvurmak 
gerekir. Yine bu rivayetlerde başka bir töhmet vardır. O da şudur: Hz. Alı, 
besmeleyi açıktan okuma hususunda çok hassas idi. İdare Emevilere geçince 
onlar, Hz. Ali'nin izlerini silme hususunda ileri giderek besmeleyi açıkça 
okumayı menetme hususunda aşırı davranmışlardır İşte bu sebeble, belki de 
Enes (r.a.) onlardan çekinmiş ve bu husustaki sözleri tutarsız olmuştur. Biz her 
hangi bir şeyde şüphe etsek de, Enes (r.a.) ve İbn Mugaffel ile, ömür boyu 
açıktan okumaya devam eden Hz. Ali'nin sözü arasında bir tearuz meydana 
geldiğinde, Hz. Ali (ra.)ın sözüne yapışmanın evlâ olduğunda asla şüphe 
etmeyiz. Bu meselede kesin cevap işte budur. 

Sonra biz deriz ki: Farzet ki, sizin delilleriniz ile bizimkiler arasında bir tearuz 
meydana geldi. Bu durumda tercih bizden yanadır, Bunun birçok yönden izahı 
vardır. 

Birincisi: Sizin haberlerinizin râvilen Enes ve İbn Mugaffel (r.ahm)'dir. Bizim 
görüşümüzün râvilen ise Ali b. EbiTâlib, İbn Abbas, İbn Ömer ve Ebü Hureyre 
(r.ahm) dir. Bunlar ise hem ilim bakımından, hem de Hz. Peygamber (s.a.s.)'a 
yakınlık bakımından, Enes ve İbn Mugaffel (r.ahm)'dan daha üstündürler. 
İkincisi: Ebü Hanife'nin mezhebine göre, haber-i vâhid, kıyasın aksine ise kabul 
olunmaz. İşte bu sebeble Ebü Hanife, Peygamber (a.s.)'ın lâfzı olmasına rağmen 


musarrât hadisinil>©l, "kıyasa muhaliftir" diyerek kabul etmemiştir. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, deriz ki: Apaçık aklın, besmelenin açıktan 
okunmasının gizli okunmasından evlâ olduğunu ıtade ettiğini açıklamıştık. Daha 
hangi sebeble Enes ve (İbn Mugaffel'in sözü bu bedihi ve açık olan izaha tercih 
edilir. 

Üçüncüsü: Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, (namazda) büyükleri küçüklere; âlim 
olanları olmayanlara; asil olanları bedevilere takdim ettiği zaruri olarak bilinen 
bir husustur. O halde, Hz. Ali, İbn Abbas ve İbn Ömer (r.ahm)'ün, ilim, şeref ve 
mertebelerinin Enes ve İbn Mugaffel'den daha üstün olduklarında şüphe edilmez. 
Hz Ali. İbn Abbas ve İbn Ömer'in, Hz. Peygamber (s.a.s.)'a namazda 
yakınlıkları; Enes ve İbn Mugaffel (r.ahm)'ün ise ondan uzaklıkları zann-ı gâlib 
ile bilinen bir husustur. Yine Hz. Peygamber (s.a.s.), Cenâb-ı Allah'ın 
İİSİCIZ&İİ!M* "Namazında açıktan okuma, çok gizli de okuma" (isrâ, 110) 
ayetine uyarak açıktan okuma hususunda mübalağa etmezdi. Bunun gibi, insan 
da Kur'ân okumaya başladığında, hafif bir sesle başlar, sonra sesini tedricen 
artırır, işte bu husus, Hz. Ali, İbn Abbas, İbn Ömer ve Ebü Hureyre (r.ahm)ün, 


Hz. Peygamber (s.a.s.)dan besmeleyi açıkça okuduğunu duymuş olmaları; Enes 
ve İbn Mugaffel'in ise bunu duyamamış olmalarında apaçık bir sebebtir. 
Dördüncüsü: Şafii şöyle demiştir: Belki de Enes b. Mâlik'in "Hz. Peygamber 
(s.a.s.) namaza ile başlıyordu." sözünden maksadı, Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, 
kVaat hususunda bu süreyi diğer sürelerden önce okuduğudur. Buna göre den 
maksad, Fatiha Süresi'nin tamamıdır. Böylece Enes (r.a.) sözünü, bu sürenin ismi 
olarak zikretmiştir. 

Beşincisi: İbn Mugaffel'in hadisindeki "besmeleyi açıktan okumama"dan 
maksad, sesi yükseltmede mübalağa etmemektir. Nitekim Cenâb-ı Allah 
"Namazda açıktan okuma, çok gizli de okuma " (isrâ. 110) buyurmuştur. 
Altıncısı: Açıktan okumak sübüt, gizli okumak ise adem ifade eden bir 
durumdur İsbat eden rivayet ise nefyedene tercih edilir (Yani bir şeyin varlığına 
ait rivayet, olmadığını gösterene tercih edilir. 

Yedincisi: Akli deliller de bizim görüşümüze uygundur. Ali b. Ebi Tâlib (r.a.)'ın 
ameli bizimle beraberdir. Kim Hz. Ali'yi dininde iman edinirse, dini ve nefsi 
hususunda sapasağlam bir kulpa yapışmış olur. 

Cenâb-ı Allah'ın "Rabbini, içinden, yalvararak ve korkarak an " (Araf, 205) 
sözüne tutunmaya gelince, bizim buna cevabımız şudur: Biz bunun mücerred 
zikir için olduğunu kabul ediyoruz. Besmeleye gelince, bundan maksad, ibadet 
ve tevazu niyetiyle Allah'ın kelâmını okumaktır. Dolayısıyla onu açıktan 


söylemek evlâdır. B7 
Besmele İle İlgili Tâli Konular Başa Dön 


Besmeleyle ilgili ikinci derecedeki konular hakkındadır. Bunlar çoktur. 

Birincisi: Şi'â şöyle demiştir: İster açıktan okunan ister g Zn Okunan namazlarda 
olsun, sünnet olan, besmeleyi açıktan okumaktır. Fakihlerin çoğu bu hususta, 
Şi'a'ya muhaliftirler. 

İkincisi: Besmelenin, sürelerin başından bir ayet olmadığını söyleyenler, onun 
mushafta her sürenin başında yazılmış olmasının sebebi konusunda ihtilâfa 
düşmüşlerdir. Bu konuda iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Sürelerin başındaki besmeleler Kur'ân'dan değildir. Bu görüş 
sahibleri de iki guruptur. Bir kısmı, besmelenin, süre aralarını ayırmak için 
yazıldığını söyler. Bu süreleri ayırma işi şu anda bilindiğinden, besmeleyi 
koymaya ihtiyaç yoktur. Buna göre, şayet besmele yazılmamış olsaydı da olurdu. 
Diğer kısmı ise, besmeleyi Mushaf'ta süre aralarında yazmanın vâcıtTolup 
terketmeniın caiz olamayacağını söylemişlerdir. 


İkinci görüş: Bu besmeleler Kur'ân'dandır. Cenâb-ı Allah onları inzal etmiştir 
Fakat besmele müstakil bir ayet olup, peşinden gelen sürenin bir ayeti değildir. 
Bu görüşü savunanlar da iki guruba ayrılırlar. Bir kısmı, Cenâb-ı Allah'ın 
besmeleyi, her sürenin başında aynı şekilde indirdiğini söylerken; diğer bir 
kısmı, aksine, Cenab-ı Allah'ın besmeleyi bir defa indirdiğini ve her sürenin 
başına konulmasını emrettiğini söylemiştir. Cenâb-ı Allah'ın besmeleyi 
indirdiğine ve onun Kur-ân'dan olduğuna delâlet eden Ümmü Seleme (rah) 
rivayet edilen haberdir ki, buna göre Hz. Peygamber (s.a.s.) besmeleyi bir fasıla 
ayeti saymıştır, ibrahim b. Yezid'den rivayet edildiğine göre, O, "Amr b. Dinar'a, 
el-Fadİü'r-Rahkâşi'nin, besmelenin Kur'ân'dan olmadığını iddia ettiğim" 
söylediğini, Amr b. Dinar: "Sübhâ-nallah, bu adam ne kadar cüretkâr. Sa'id b. 
Cübeyr'ın şöyle dediğini duydum: -İbn-i Abbasi şöyle derken duydum- Hz. 
Peygamber (s.a.s.). kendisine besmele indirildiği zaman, vahyedilen o sürenin 
sona erdiğini ve başka bir sürenin başladığını anlıyordu" dedi. Abdullah b. 
Mübarek'ten rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir. "Kim besmeleyi 
terkederse, yüzonüç ayet terketmiş olur." Buna benzer haberler İbn Ömer ve Ebü 
Hureyre (r.ahm)'den de rivayet edilmiştir 

Üçüncüsü: Besmelenin Fâtıha'dan bir ayet olduğunu. Fâtiha'nın ise namazda 
okunmasının vâcıb olduğunu kabul edenlerdir ki bunlar, besmelenin 
okunmasının gerekli olduğunu söyleyenlerdir. Besmelenin okunmasının gerekli 
olmadığını söyleyenlere gelince, bunlar da ihtilâf etmişlerdir. Ebü Hanife, ona 
tâbi olanlar, el-Hasen b. Salih b. Cinni, Süfyân es-Sevri, İbn Ebi Leylâ besmeleyi 
gizlice okurlardı. İmâm Mâlik ise şöyle demiştir: Farz namazlarda, ne açıktan ne 
de gizlice besmeleyi okumak doğru olmaz. Nafilelerde ise. kişi besmeleyi isterse 
okur, isterse terkeder. 

Dördüncüsü: Şafii'nin mezhebi, besmelenin butun rekâtlarda okunmasının farz 
olduğunu gerektirir Ebü Hanife'ye gelince, bu hususta Ondan iki rivayet vardır 
Ya'lâ'nın Ebü Yüsuftan, Onun da Ebü Hanıfeden rivayet ettiğine göre. Ebü 
Hanife besmeleyi her rekâtta Fâtıha'dan önce okurdu şeklindedir. Ebü Yüsuf. 
İmam Muhammed. el-Hasen b. Zıyâd. bu üçünün Ebü Hanileden rivayet 
ettiklerine göre. Ebü Hanife. şöyle derdi Bir kimse besmeleyi, okuya başlarken 
ilk rekâtta okuduğu zaman, o kimseye namazını bitirinceye kadar, aynı namazda 
besmeleyi okuması gerekmez. Ama her süreyle birlikte okursa, güzel olur. 
Beşincisi: Ebü Hanife'nin sözünün zahirine göre, besmeleyi Fâtiha'nın evvelinde 
okuyan, diğer sürelerin evvellerinde tekrarlamaz. Şafii'ye göre ise, besmeleyi her 
sürenin evvelinde tekrar etmek evlâdır; çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.), "Besmele 


ile başlanılmayan her önemli is, neticesizdir (verimsizdir)".[58] 


Altıncısı: Ulema, hayızlının ve cünübün besmeleyi okumasının caiz olup 
olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bize göre sahih olan, caiz olmadığıdır. 
Yedincisi: Ulema, abdest alırken besmele çekmenin "mendüb" (yapılmasıyla 
mükâfat alınan, yapılmaması herhangi bir cezayı gerektirmeyen) olduğunda ic- 
mâ etmişlerdir. Ulemanın umumu ise, bunun farz olmadığında ittifak etmişlerdir. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.), "Allah'ın sana emrettiği gibi, abdest al!" 
buyurmuştur. Besmele çekmek ise, abdest ayetinde zikredilme-miştir. Zahiriler 
(dini nasların zahirine göre hareket edenler) ise, besmele çekmenin vâcib 
olduğunu, besmeleyi kasten veya unutarak terkeden kimsenin namazının sahih 
olmadığını söylemişlerdir. İshâk da, besmeleyi kasten terkeden kimsenin 
namazının caiz olmayacağını, unutarak terkeden kimsenin ise, namazının caiz 
olacağını söylemiştir. 

Sekizincisi: Besmelesiz kesilen etten yemenin hükmü: 

Kesilirken besmele çekilmemiş hayvanın yenilmesinin helâl olup olmadığı 
hususudur Mesele, gayet açıktır. Çünkü Cenâb-ı Hakk O halde onlar ayakta 
durarak boğazlanırlarken, üzerlerine Allah'ın ismini anın." (Hacc. 36) ve 
"Özerlerine Allah'ın ismi anılmayan şeylerden yemeyiniz" (Erfâm, 121) 
buyurmuştur. 

Dokuzuncusu: Ulema, kişinin, "bismillah" demeden her hangi bir işe 
başlamamasının müstehab olduğunda ittifak etmişlerdir Meselâ uyuduğunda 
bismillah; kalktığında bismillah; ibâdete niyetlendiğinde bismillah; eve 
girdiğinde bismillah; evden çıktığında bismillah; yiyip içerken, alıp verirken 
bismililâh.. der. Ebenin çocuğu annesinden alırken besmele çekmesi müstehabtır. 
İşte bu, çocuğun dünya hallerinden ilkidir. Öldüğünde, kabre sokulduğunda 
bismillah denilir ki, bu da onun dünya hallerinin sonuncusudur. Kabirden 
kalktığında bismillah der, mahşer meydanında toplandığında bismillah der; 
böylece de cehennem, bismillah demesinin bereketiyle, o kimseden uzaklaşır. 


[59] 


Tercüme, Kur'ân Metninin Yerini Tutabilir Mı? Başa Dön 

Şafii, Kur'ân'ı okuyabilen veya okuyamıyan kimseler için, Kur'ân'ın 
tercümesinin, namazının sahih olabilmesi için kâfi gelmiyeceğinı söylemiştir. 
Ebü Hanife ise, önçeleri Kur'ân'ın tercümesinin, Kur'ân okumaya gücü ye- 

ten ve yetmeyenler için kâfi gelebileceğini söylemiştir. 

İmâmeyn ise, okuyamayan için yeterli; okuyabilen içinse, yeterli olamıyacağını 
söylemişlerdir. Bu meselede Ebü Hanife'nin bu ilk kavli, cidden tuhaftır. Bu 


sebeble, el-Fakih Ebû'l-Leys es-Semarkandi ile, Ebü Zeyd ed-Debüsi, Ebü 
Hanife'nin bu görüşünden vazgeçtiğini söylemişlerdir. 

Bizim, bu hususta birçok delil ve hüccetlerimiz vardır 

Birinci hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s.), Allah tarafından Arabça bir lâfızla 
indirilen J<ur'ân ile namazlarını kıldı ve ömür boyu buna devam etti. Cenâb-ı 
Hakk'ın "Ona tâbi olunuz" (A'râf, 152) ayetinden ötürü, Peygamber (s.a.s.)'e farz 
olanın bize de farz olması gerekir. Şaşıyorum, Ebü Hanife Hz. Peygamber'in bir 
kere nâsıyesıne meshetmiş olmasıyla, alın miktarı meshin, abdestin sıhhati 
hususunda şart olduğuna delil getiriyor da, ömür boyu Arabça ile Kur'ân 
okumaya devam etmiş olmasına iltifat etmiyor! 

İkinci hüccet: Hulefâyı Râşidin (r.a.), Arabça Kur'ân'la namaz kıldılar. Bunun 
bize de farz olması gerekir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.), "Benden sonrakilere, 


yani Ebü Bekir ve Ömer'e uyunuz."190İ"Benim ve benden sonraki râşid 


halifelerimin sünnetine sarılın. Sünnetimi, azı dişlerinizle sımsıkı ısı-nnl© Lİ 
buyurmuştur 

Üçüncü hüccet: Hz. Peygamber ve bütün sahabe, namazlarında şu Arabça 
Kur'ân'dan başkasını okumamışlardır O halde, bunun bize de farz olması gerekir 
Zira Hz. Peygamber (s.a.s.): "Ümmetim, yetmiş küsur fırkaya ayrılacaktır Birisi 
hariç, bunların hepsi cehennemdedir. Ey Allah'ın Resulü, kimdir onlar? 
denildiğinde de, benim ve Ashabımın üzerinde olduğu (yolda hareket edenlerdir) 


162) buyurmuştur. Bu hadisten elde edilen delil şudur: Hz. Peygamber ve bütün 
Ashabı, namazda şu Arabça Kur'ân'la okunması hususunda ittifak etmişlerdi. 
Buna göre Farsça ile okuyan kimsenin cehennemlerden olması gerekir. 
Dördüncü hüccet: Bütün İslâm memleketlerinin halkı, namazda Kur'ân'ın, 
Allah'ın indirdiği gibi okunması hususunda tamamiyie mutabıktırlar Kim bu 
yoldan dönerse, Cenâb-ı Hakk'ın, "(Ve her kim) müminlerin yolundan başkasına 
tâbi olursa onu, döndüğü sapıklıkta bırakırız..." (Nisa, 115) ayetinin hükmüne 
girmiş olur. 

Beşinci hüccet: Mükellef, namazında Kur'ân'ı okumakla emredilmiştir. Farsça 
ile Kur'ân okuyan kimse, Kur'ân okumuş olmaz. Böylece de, emrin gereğini 
yerine getirmiş oimaz. İnsan* Okumakla emrolunmuştur deyişimiz, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Kur'ân'dan kolayınıza geleni okuyunuz." (Müzzem-mii. 20) kavliyle, 


Hz. Peygamberin bir bedeviye, "Sonra Kur'ân'dan kolayına geleni oku.[63] 
demiş olmasından ötürüdür. Biz, Farsça olarak tertip edilmiş bir kelâmın Kur'ân 
olmadığını söyledik. Bunun bir çok sebebi vardır 

Birincisi: Cenâb-ı Hakk, "Muhakkak ki O Kur'ân, Âlemlerin Rabbi'nin 


indirmesidir. O'nu kalbine, korkutuculardan olasın diye, apaçık Arapça bir dil ile 
Cibril indirmiştir" (Şuârâ, 192-195) buyurmuştur. 

İkincisi: Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz, gönderdiğimiz her peygamberi kendi kavminin 
diliyle gönderdik" (ibrahim, 4) ayetidir. 

Üçüncüsü: "Eğer biz onu yabana dilden bir Kur'ân yapsaydık...."(Fussiiet, 44) 
ayetidir, kelimesi, "başkası bulunmadığı için, bir şeyin yokluğunu ifade eder." 
Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın, Kur'ân'ı, yabancı dilden bir Kur: ân yapmadığını 
gösterir Buna göre şöyle demek gerekir; Yabancı olan hiç bir şey, Kur'ân 
değildir. 

Dördüncüsü: "De ki: İnsanlar ve cinler, bu Kur'ân'ın bir benzerini meydana 
getirmek üzere bir araya gelseler, birbirlerine yardımcı bile olsalar, onun bir 
benzerini getiremezler" 

(isra. 88) ayetidir Buna göre Farsça düzenlenmiş bu kelâm, ya Arabça kelâmın 
aynı veya misli veyahutta ne onun aynıdır, ne de onun mislidir denilebilir. 
Birincisinin geçersiz olduğu zaruri olarak bilinir İkincisi de, batıldır. Zira, 
meselâ Farsça tanzim edilen bu kelâm, bu Arabça kelâmın misli olsaydı, Farsça 
kelâmı tertip eden kimse Kur'ân'ın mislini getirmiş olurdu ki, bu da Cenâb-ı 
Hakk'ı "O'nun mislini getiremezler" (İsra, 88) sözünde yalanlamayı gerektirirdi. 
Farsça düzenlenen bu kelâmın, Kur'ân'ın ne aynı ve ne de misli olmadığı ortaya 
çıkınca, bu Farsça kelâmı okuyan kimsenin Kur'âm okumamış olduğu ortaya 
çıkar Elde edilmek istenen netice de, zaten budur. Buna göre de, mükellefin 
Kur'ân okumakla emrolunduğu, takat bunu yerine getirmediği, böylece de 
sorumluluğun ondan sakıt olmadığı anlaşılmış olur 

Altıncı hüccet: İbnuİ-Münzir'in Ebü Hureyre'den rivayet etmiş olduğu hadistir. 
Bu hadise göre Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Kendisinde Fatiha 


Süresi okunmayan namaz, kifayet efmez.l64] Biz deriz ki, Farsça tertip edilmiş 
bu kelimelerin, Ebü Hanife ya, Kur'ân olduğunu veya olmadığını söyleyecektir. 
Birincisi, büyük bir cehalet ve icmâı terketmek-tir. Bunu birkaç yönden izah 
edebiliriz. 

Birincisi: Hiç bir akıllı kimsenin, ne aklen ne de dinen"Dostlar cennettedir" 
sözünün Kur'ân olduğunu söylemesi caiz değildir. 

İkincisi: Kur'ân'ın tercümesine güç vetirenin, Kur'ân'ın ilk şekline benzer olan 
bir Kur'ân getirmiş olması gerekir ki, bu da batıldır. 

Yedinci delil: Abdullah b. Ebi Evfâ'nın rivayet ettiğine göre bir adam: Ey Alla- 
hın elçisi, ben Kur'ân'ı, namazda okumaya uygun olacak kadar, ezberleyem i 
yorum, dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.) o adama, "Subhânellâhi ve'l- 
hamdu lillâhi... ilh, de" dedi. Bu hadisten elde ettiğimiz delil şudur: Arapça Kurl 


ân okumaktan aciz olduğu zaman, namazda yetecek miktarı sorunca, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in ona tesbihi emretmiş olmasıdır Bu da, mükellefe 
demesinin, ona yetebileceğini söyleyen kimsenin görüşünü çürütür. 

Sekizinci delil: İncilin başının olduğu söylenir ki, buda 
"Bismillâhirrahmânirrahirrfin tercümesinin aynıdır. Şayet Kur'ân'ın tercümesi, 
bizzat Kur'ân'ın kendisi olsaydı, o zaman hıristiyanlar "Bu Kur'ân'ı sen.bizzat 
İncil'in kendisinden aldın." derlerdi. Halbuki, bunu hiç kimse söylemediğine 
göre, Kur'ânl in tercümesinin Kur'ân olmadığını anlamış oluruz. 

Dokuzuncu delil: Cenâb-ı Hakk'ın, "Şimdi içinizden birisini bu gümüş para ile 
şehre gönderin de baksın'onun hangi yiyeceği temiz ise, ondan size bir rızık 
getirsin" (Kehf, 19) ayetini, Farsça'ya tercüme ettiğimizde, bu tercüme şöyle 
olur: Bu kelâmın hem lâfzan, hem manen insanların sö2ü cinsinden olduğu 
malümdur. O halde, bununla namazın caiz olmaması gerekir. Zira Hz. 
Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Şu bizim namazlarımızda, insan 


kelâmından herhangi bir şeyi konuşmak uygun değildir.©9)). Bu ayetin 
tercümesiyle namaz geçerli olmayınca, diğer ayetlerin tercümesiyle de geçerli 
olmaz. Zira, bu iki durum araanda bir fark olduğunu söyleyen hiç kimse yoktur. 
Ve yine "Daima ayı bu delil, Cenâb-ı Hakk'ın ayıplayan, devamlı lâf taşıyan, hiç 
durmadan hayırdan men eden, aşın zalim ve çok günahkâr, kaba ve haşin, bütün 
bunlardan sonra da kulağı kesik!" (Kalem, 10-13) ayetlerinin tercümesinde de 
geçerlidir. Zira, bu tercüme hem lâfız, hem de mana bakımından insanların sözü 
cinsinden bir sövme (kınama) olmaz. 

Yine böylece, Cenâb-ı Hakk'ın "Bizim için Rabbine dua et de, yeryüzünün 
bitirdiği şeylerden, sebze ve salatalık çıkarsın..." (Bakara, 6i) ayetinin tercümesi 
hem lâfız hem de mana bakımından, insanların sözleri cinsinden olur. Bu da, bu 
ayeti şu lâfızlarla okuduğumuzdan başka olur. Çünkü bu ayet, mu'ciz terkibiyle, 
bedi nazmıyla insanların sözlerinden ayrılır Muarızlarımıza şaşıyorum; onlar, bir 
kimse teşehhüdün sonunda insanların sözleri cinsinden olan bir duâ okusa, 
namazı fasit olur, diyorlar, sonra da kalkıp, tercümesi hem lâfız, hem de mana 
bakımından insanların sözlerinin aynı olmasına rağmen, şu ayetlerin 
tercümesiyle namaz sahih olur diyorlar! 

Onuncu delil: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in "Kur'ân yedi harf üzerine indirilmiştir. 


An! 


Bunlar hepsi şifa ve yeterlidir.L©0| hadisidir. Şayet her dile göre Kur'ân'ın 
tercümesi Kur'ân olsaydı, Kur'ân'ın yedi harften daha fazla harf üzerine 
indirilmiş olması gerekirdi. Çünkü, onların mezhebince, her dilde başlı başına 
bir Kur'ân meydana gelmiş olur. Bu durumda da Kur'ân'ın harflerini yediye 
hasretmek doğru olmaz. 


Onbirinci delil: Ebü Hanife'ye göre, namaz ayetlerin tümüyle sahih olur. Tev- 
rat'da, Allah'a senayı, ahiret işlerini yücelten, dünya işlerini çirkin gösteren, Kur: 
ân'daki ayetlere mutabık birçok ayet vardır. Muarızın bu görüşüne göre, namaz 
İncil ve Tevrat'ı okumayla; Zeyd ve insan kelimeleri okumak suretiyle sahih olur. 
Buna göre, bir kimse dünyaya gelse, yüz sene yaşasa, Kur'ân'dan her hangi bir 
şey okumayıp, aksine Zeyd ve insan diye okumaya devam etse, o kimse Allah'a 
itaatkâr olarak mulâki olur. Böyle bir sözün müslümanların dinine 
yakışmayacağı zaruri olarak bilinmektedir. 

Onikinci delil: Fâtiha'nın tercümesi ancak şu şekilde söylememizle olur: "Sena, 
âlemlerin Rabbi, muhtaçların Rahmân'ı, din gününe kadir Allah'a aittir. Sen 
ma'budsun, sen yardım istenensin. Bizi eht-i irfanın yoluna hidayet et, hızlan 
ehlinin (rüsvay olanların) yoluna değil." Fâtiha'nın tercümesinin ancak bu kadar 
veya ouna yakın bir şekilde yapılabildiği sabit olunca, ancak bu kadar miktarın 
kendisinde meydana geldiği şeyin hitabe olacağı malümdur, O halde bu kadar 
hita-oetnin tamamım okumakla, namazın sahih olduğunu söylemekle gerekir. Bu 
geersız olunca, böyle bir hükmün fasit olacağını anlamış oluruz. 

Onüçüncü delil: Şayet bu caiz olsaydı, Hz. Peygamber (s.a.s.) Selmânul- 
Farisi'ye Kur'ân ı Farsça okumasına ve onunla namaz kılmasına; Suheyb'e 
Rumca okumasına, Bilâl'e de Habeşçe okumasına müsaade ederdi. Şayet bu iş 
uygun görülmüş olsaydı, insanlar arasında caiz olduğu hususu yayılırdı, böylece 
de bu yol, bilhassa dilciler arasında, revaç bulurdu. Zira bu onlardan, Arapça 
öğrenme hususundaki yorgunluklarına son verir ve her kavmin kendi hususi 
lisanıyla bir Kur'ân'ın meydana gelmesinden ötürü, bunlar için büyük bir iftihar 
vesilesi ortaya çıkmış olurdu. Böyle bir şeye cevaz vermenin ise, Kur'ân'ın 
tamamıyla ortadan kalkmasına götüreceği malümdur ki, buna da hiç bir 
müslüman taraftar olamaz. 

Ondördüncü delil: Farsça kıraat ile namaz caiz olsaydı, Arapça okumayla caiz 
olmazdı. Halbuki, bu caiz, öteki caiz değildir Aralarındaki mülâzemetin izahını 
şöyle yaparız: Arapça her hangi bir şey anlamayan Farslı, kesinlikle Kur'ân'dan 
hiç bir şey anlamaz. Ama, Kur'ân'ı Farsça okuduğunda, manayı anlar, okudu- 
gundaki maksadı kavrar ve Ondaki Allah'a övgüyü, ahirete teşviki ve dünyaya 
fazla rağbet etmemeyi öğrenir. Namaz kılmaktaki en yüce maksadın da., bu tür 
manaları elde etmek olduğu malümdur. Zira Cenâb-ı Hakk "Beni anmak için, 
namaz kıl." (Taha. 14) ve "Kur'ân'ı tefekkür etmiyorlar mı, yoksa kaiblerine kilit 
mi vurulmuş" (Muhammed. 24) buyurmuştur. Böylece, tercümeyi okumanın bu 
büyük faydaları ifade ettiğini, halbuki Arapça lâfızlarla Kur'ân okumanın ise, bu 
tür faydaların ortaya çıkmasına mâni olduğu sabit olur. Şayet sıhhat bakımından 


Farsça Kur'ân okumak, Arapça Kur'ân okumanın yerini tutsaydı; sonra Farsça 
Kur'ân okumak bu büyük faydaları ifade ediyor, Arapça Kur'ân okumaksa bu 
faydalan temin etmiyor olsaydı o zaman Arapça Kur'ân okumanın haram 
kılınmış olması gerekirdi. Durum böyle olmadığına göre, Farsça Kur'ân 
okumanın caiz olmadığını anlamış oluruz. 

Onbeşinci delil: Namazla ilgili emrin devamını gerektiren şey (muktezi), 
bulunur. Farıksa, zahirdir. Muktezi'ye gelince, bu teklif sabit olduğu içindir Sabit 
olanda aslolan da, onun bekasıdır Farika gelince; Arapça Kur'ân manası arzu 
edildiği için okunduğu gibi, lâfzından ötürü okunması da talep edilir Bu iki 
bakımdan 

böyledir. 

Birincisi: Kur'ân'ın 1'câzı. fesahatındedır. Fesahati ise, lâfzındadır 

İkincisi: Namazın sahih olmasının, Kur'ân'ın lâfzını okumaya bağlı olması, bu 
lâfızların ezberlenmesini gerektirir. İnsanların büyük çoğunluğu tarafından 
ezberlenmiş olması, her zaman, Kur'ân'ın tahrif edilmekten korunmuş olarak 
kalmasını gerektirir. Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın " "Muhakkak ki, Kuram Biz 
indirdik. O'nun koruyucusu da Biziz," (Hıcr. 9) ayetiyle va'dettiğı şeyin 
gerçekleşmesini gerektirir. Ama namazın sıhhati, şu Arapça nazmı okumaya 
dayanmtyor dediğimizde, bu maksada halel gelir. O halde, "muktezi" nin var o 
Idu-Şu, "fârık"'ın ise açtk, zahir olduğu sabit olur. 

Muhalifimiz, kendi mezhebinin doğruluğuna, kendisinin Kur'ân okumakla em- 
rolunduğunu, Kur'ân'ın tercümesini okumanınsa, Kur'ân okumak olduğunu 
söyleyerek, delil getirdi. Buna birçok husus delâlet etmektedir: 

Birincisi: Abdullah b. Mes'üd'un, bir adama Kur'ân öğrettiği ve "Muhakkak ki, 
Zakkum ağacı, çok günahkâr olamn yemeğidir" (Duhân, 43-44) ayetim okuduğu; 
adam yabancı olduğu için, " yerine " (yetimin yiyeceği) deyip durduğu, bunun 
üzerine Abdullah b. Mesüd ona, hayır böyle değil, hiç olmazsa"de! dediği 
rivayet edilir. Sonra Abdullah b. Mesüd dedi ki: "Kur'ân'da " aUp " yerine " 
koymak hata değildir. Rahmet ayetini, azab ayeti yerine koymak hatadır." 
İkincisi: Cenâb-ı Hakk'ın " ""Şüphesiz o Kur'ân, daha evvelkilerin kitaplarında 
vardır" (Şuarâ, 196) ayetidir. Böylece Cenâb-ı Hakk, Kur'ân'ın, evvelkilerin 
kitabında olduğunu bildirmiştir. Yine Allah Teâlâ " Şüphesiz bunlar evvelki 
sahifelerde, İbrahim il'e Musa'nın sabitelerinde de vardır." (A'tâ, 18-19) 
buyurmuştur. Sonra Kur'ân'ın evvelkilerin kitabla-rında Arapça lâfızla 
olmadığına; İbranice ve Süryanice olduğuna ittifak ettik. 

Üçüncüsü: " "Sizi uyarmam için bu Kur'ân bana vahyolundu" (Enam. 19) 
ayetidir. Sonra yabancılar Arapça lâfzı anlamazlar. Ancak bu manalar onlara 


kendi lisanlarıyla anlatıldığında anlarlar. Bununla birlikte Cenâb-ı Hakk, ayette 
ona Kur'ân ismini vermiştir. Böylece, Farsça tertip edilen nazmın Kur: ân olduğu 
ortaya çıkar 

Birinciye şöyle cevap veririz: Bu kimselerin durumları, cidden şaşırtıcıdır. 7'ira 
İbn Mesüd'dan, inşaallah "(Eğer Allah dilerse), ben müminim" dediği rivayet 
Bdil-miştir. İbn Mesüd'dan nakledildiği kadar, Hanefi mezhebine yardım 
hususunda, hiç bir şarabiden haber nakledilmemıştir. Sonra Hanefiler, buna hiç 
iltifat, etmemişler, tam aksine, "Ben inşaallah (Allah dilerse) müminim" diyen 
kimsenin, dininde şüphe ettiğim, şüphe edenınse mümin olamıyacağım" 
söylemişlerdir. Eğer İbn Mesüd'un sözü hüccetse, O'nun sözünü bu meselede 
niye kabul etmemişlerdir? Eğer O hüccet değilse, bu meselede niye O'na 
güvenildi? Yemin ederim ki, bu çelişkiler çok şaşırtıcıdır. Yine İbn Mesüd'dan, 
Muavvizeteyn ve Fatiha Sü-resı'ni kendi mushafma yazmadığı nakledilmiştir. 
İbn Mesüd hakkında iyi şeyler düşünerek, şöyle demek vâcıb olur: O, bu 
görüşlerinden dönmüştür Cenâb-ı Hakk'ın ayetini delil olarak ileri sürmelerine 
gelince, bunun manası, "Şu kıssalar, evvelkilerin kıtablarında da mevcuttul"" 
demektir. Yine, ayetini deli! olarak öne sürmelerine gelince, bunun manası, "sizi 
Kur'ân'ın manasıyla sakındırmam için" olur. Zikrettiğimiz susturucu deliller 


sebebiyle, birazcık mecaza başvurmak caizdir. 167) 
İmama Tâbi Olanın Kıraati. Başa Dön 


Şafii kavl-i cedidinde (en son görüşünde), "İmam Kur'ân'ı ister açıktan ister gizli 
okusun, imama uyan kim- 

seye kıraat farz olur" demiştir. O, kavl-i kadiminde (eski mezhebinde) ise, 
"imam gizli okuduğunda, uyana 

kıraat farz olur, açıktan okuduğunda farz olmaz." demiştir ki bu İmâm Mâlik, İbn 
Mübarek ve Ahmed b. Hanbel'in görüşüdür. Ebü Hanife de, "İmamın arkasında 
Kur'ân okumak her durumda mekruhtur" demiş. Bizim birçok delillerimiz vardır: 
Birinci delil: Cenâb-ı Allah'ın "Kur'ân'dan kolayınıza geleni okuyunuz." 
(Müzzemmiı, 20) ayetidir. Ayetteki bu emir, tek başına namaz kılana olduğu 
gibi, İmama uyana da şamildir. 

İkinci delil: Hz. Peygamber (s.a.s.) namazlarından Kur'ân okurdu. Cenâb-ı 
Allah'ın "O (Peygambere) uyunuz" (A'raf. 158) ayetinden dolayı, namazda aynı 
şekilde Kur'ân okumak bize de farzdır. Ancak şöyle denilebilir: "Kişinin imama 
uymuş olması Kur'ân okumasına mânidir Fakat bu bir çelişkidir." 

Üçüncü delil: Cenâb-ı Hakk'ın " "Namazı dosdoğru kılınız." (Bakara. 43) 


ayetinin, Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın namazda yaptığı fillerin hepsini ifade eden 
bir emir olduğunu izah etmiştik. Fâtiha'yı namazda okumak da bu fiillerden 
biridir. O halde, Allah Teâlâ'nın ayetine, Fâtiha'yı okumak da girer. 


Dördüncü delil: Hz. Peygamber (a.s.)"Fâtihâsız, namaz sahih olmaz "[68] 
hadisidir. Bundan nasıl delil çıkarıldığı hususu daha önce 

geçmişti. Eğer muhalifler, "Bu hadis, yalnız başına namaz kılan kimseyle 
alâkalıdır. Zira, Câbir (r.a.), Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: 

"Kim bir namaz kılar da o namazda Fatihayı okumazsa, imama uymuş olma hâli 
müstesna, namaz kılmış olmazl©9! derlerse, biz deriz ki, bu hadisin zayıf olduğu 
söylenmiştir. 

Beşinci delil: Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, namazla ilgili işleri kendisine öğrettiği 
bedevi'ye şöyle demiştir: "Sonra Kur'ân'dan bildiğin kolayına gelen şeyleri oku " 
[70], Bu hadis, tek başına namaz kılana da jmama da şamildir. 

Altıncı delil: Ebu İsâ et-Tirmizî, Sahîh'inde, senedi ile birlikte Mahmud b. Re- 
bı'den, O'nun da Ubâde b. Sâmit (r.a.)'dan rivayet ettiği hadise göre: Hz. 
Peygamber (s.a.s.), sabah namazında Kur'ân okudu ama güçlükle okudu. Namazı 
bitirince " "Bana ne oluyor ki, sizi uyduğunuz imamın arkasında Kur'ân 
okuduğunuzu görüyorum." Sahabe de "Evet Vallahi" dedi. Bunun üzerine O: 
"Fatiha hariç, böyle yapmayınız. Çünkü Fâtiha'yı okumayan kimsenin namazı 
olmaz" dedi. Tirmizi, "Bu hasen bir hadistir" dedi. 

Yedinci defil: İmam Malik, Muvatta'ında, 'Alâ b. Abdurrahman'dan rivayet ettiği 
hadise göre, 'Alâ, Hişam'ın mevlası Ebu's-Sâib'in şöyl6 dediğini duymuştur: Ebü 
Hureyre (r.a.)'ın şöyle dediğini duydum: Hz. Peygamber (sas.) buyurdu ki: " 
"Kim bir namaz kılar da namazında Fâtiha'yı okumazsa o namaz noksandır, tam 
değildir." Bunun üzerine Ebu's-Sâib, 'Ey Ebü Hureyre, ben bazan imama 
uyuyorum " dediğinde, O şöyle dedi: "Ey Fârisi, Fâtiha'yı içinden oku." Bu 
haberden iki delil çıkartılır. Birincisi, Kur'ân okumadan imama uyan kimsenin 
namazı, muanzlarımızca noksan görülmemektedir. Halbuki bu, hadisin aksinedir, 
İkincisi, burada. Ebu's-Sâib, Ebü Hureyre (r.a.)'a, "İmama uyan kimseye Kur'ân 
okuması farz mıdır?" manasında soru sormuştur. O da vacib olduğunu 
söylemiştir. Bu da bizim görüşümüzü kuvvetlendirir. 

Sekizinci delil: Ebü Hureyre (r.a.), Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şöyle dediğini 
rivayet etmiştir: "Allah Teâlâ, "Namazı Benimle kulum arasında ikiye böldüm" 


der."Zlİ Cenâb-ı Allah, bu bölmenin, namazın gereklerinden olduğunu ve bu 
ikiye bölmenin de ancak kıraatle meydana geleceğim beyân etti. O halde 


Fâtiha'yı okumadan, namazın levazımından olması farz oldu. Bu ikiye bölme, 
hem tek başına namaz kılanın, hem de imama uyanın namazı için geçerlidir. 
Dokuzuncu delil: Dârekutni, senedi ile, Ubâde b. Sâmit (r.a.)'dan, O'nun şöyle 
dediğini rivayet etmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s.), kıraatin cehren okunduğu bir 
namazlkıldırdı. Namazını bitirince, mübarek yüzünü bize çevirdi ve şöyle dedi: 
Ben açıktan okuduğumda siz de okuyor musunuz?" Bir kısmımız: "Biz bunu 
yapıyoruz" dedi. Bunun üzerine Resülullah (s.a.s. ): 

"Ben de diyorum ki, bana ne oluyor da Kur'ân'la çekişip duruyorum (güçlükle 
okuyorum). Fatiha müstesna, ben cehren Kur'ân okuduğumda siz birşey okuma- 
yıp (beni dinleyiniz). Çünkü Fâtiha'yı okumayan kimsenin namazı sahih olmaz " 
buyurmuştur. 

Onuncu delil: Kur'ân okumanın büyük sevabı olduğunu gösteren birçok hadis 
vardır. Bu da, tek başına namaz kılanı da, imama uyanı da içine alır. O halde, 
namazda imama uyan kimsenin, Fâtiha'yı okumasının büyük sevabı icâb ettirdiği 
ortaya çıkar Bu görüşte olan herkes, Fatihayı namazda okumanın farz olduğunu 
söylemiştir. 

Onbirinci delil: Ebü Hanifes -Allah ondan razı olsun- "İmama uyan kimsenin. 
Kür'ân okumasının namazını bozmadığına kail olmuştur. 

Bize göre ise, kişinin imam arkasında Kur'ân okumaması namazını bozar. 
Böylece, Kur'ân okumanın daha ihtiyatlı olduğu ortaya çıkar. O halde, Kur'ân 
okumak namazın farzlarından olur. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.): "Sana şüphe 
veren şeyi bırak, şüphe vermeyen şeyel/21 buyurmuştur. 

Onikinci delil: İmama, uyan kimsenin, imamın kıraatini duymadığı zaman 
Kuran okumaması, muatte I kalmasını gerektirir O halde Kur'ân okuma hâlinin, 
okumama hâlinden dahf ı üstün olması gerekir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.). 
"Amellerin en üstünü Kur'ân okumaktır" buyurmuştur. Kur'ân okumanın, 
susmaktan daha üstün olduğu ortaya çıkınca, namazda Kur'ân okumanın far 
olduğuna hükmetmek gerekir. Zira bu ikisinin birbirinden ayrıldığını söyleyen c 
Jlmamıştır. 

Onüçüncü delil: İr nama uymak, Kur'ân okumaya mâni olsaydı, imama uymak 
haram olurdu. Zira, Kur'ân okumak büyük bir ibadettir. Şerefli bir ibadete mâni 
olmak haramdır Bı ,na göre. imama uymanın haram olması gerekirdi. Böyle 
olmadığına göre im? ima uymanın okumaya mâni olmadığını anlamış oluruz. 
Ebü Hanife kenr di görüşüne Kur'ân ve hadisten delil getirmiştir. Kur'ân'dan 
delili şudur:" "Kur'ân okunduğu zaman ona kulak verin ve susun." (Araf'2C 4) 
Bu ayetin tefsirinde, bunun Hanefilerin görüşlerine delil olmadığını uzun uz an 
açıkladık. Bu husus oradan mütalâa edilsin. Onun hadisten deliline gelince, t u 


konuda Hanefiler birçok haber zikretmişlerdir. Ailame Ahmed el-Beyhâki bu h? 
Iberlerin zayıf olduğunu açıklamıştır. Sonra biz deriz ki: Farzet ki bu haberler 
doğrudur Fakat bir konudaki haberler çok olur ve birbiriyle tenakuz arzederse te 
ircihte bulunmak gerekir. Birçok bakımdan tercih bizden yanadır. 

Birincisi: Bizi m görüşümüz, Kur'ân okuma ile meşgul olmayı gerektirir. Kur'ân 
okumak da ibe .deflerin en büyüklerindendir. Onların görüşleri ise, boş durmayı 
ve Allah'ın zikr ini söylememeyi gerektirir. Şüphe yok ki bizim görüşümüz daha 
evlâdır 

ikincisi: Biz im görüşümüz en ihtiyatlı olandır. 

Üçüncüsü: Bizim görüşümüz, namazın bütün cüzlerinin tâat ve güzel zikirlerle 
dolu olmas anı gerektirir Hanefilerin görüşü ise, bu vaktin, tâat ve zikirden boş 


olmasını gen ektirir. (731) 
Onüçüncü Mesele Başa Dön 


Şafii (r.a.), her rekatta Fâtiha'yı okumanın farz olduğunu, tek bir rekatta dahi 
Fatihayı okumayı terkeden kimsenin namazının batıl olduğunu söylemiştir. Şeyh 
Ebü Hâmıd el-İsferayıni, bu görüşün, Sahabe arasında ittifak edilen ve kendisine 
Ebü Bekr, Ömer. Ali ve İbn Mesüd'un da (r.a.) iştirak ettikleri bir görüş olduğunu 
söylemiştir 

Bu mesele hakkındaki görüşlerin altı tane olduğunu bilesin. Bunlardan birincisi: 
el-Asamm ve İbn Aliyye'nin görüşüdür ki, buna göre Kur'ân okumak farz 
değildir. 

İkincisi: el-Hasen el-Basri ve el-Hasen b. Salih b. Cinni'nin görüşüdür. Bu 
görüşe göre, Kur'ân okumak tek bir rekâtta farzdır. Zira, Hz. Peygamber (s.a.s.), 
"Fâtiha'sız namaz olmaz" buyurmuştur. Olumsuzdan yapılan istisna olumlu olur. 
Namazda Fâtiha'yı okumak bir kere olduğuna göre, istisnanın hükmü ile 
namazın sahih olduğuna hükmetmek gerekir. 

Üçüncüsü: Ebü Hanife'nin görüşüdür. Bu görüşe göre, ilk iki rekâtta Kur'ân 
okumak farzdır. Son iki rekâtta ise, kişi muhayyerdir. Dilerse okur. dilerse tesbi- 
hatta bulunur, dilerse de süküt eder. el-İstihbâb adlı kitapta, belirlemeksizin, her 
hangi iki rekâtta Kur'ân okumanın farz olduğu zikredilmiştir. 

Dördüncüsü: İbnu's-Sabbağ, "Kitâbu'ş-Şâmir'de, Süfyân'ın şöyle dediğini nak- 
letmiştir: İlk iki rekâtta Kur'ân okumak farz, son iki rekâtta okumak mekruhtur. 
Beşincisi: İmâm Mâlik'in görüşüdür. Bu görüşe göre, rekâtların çoğunda Kur; ân 
okumak farzdır, hepsinde okumak farz değildir. Buna göre, eğer namaz dört 
rekâtlı ise, üç rekâtında Kur'ân okumak yeter. Eğer akşam namazı ise, ıkı 


rekâtında Kur'ân okumak kâfidir. Sabah namazı ise, her ikisinde de Kur'ân 
okumak farzdır. 

Altıncısı: Bu Şafii'nin görüşüdür. Bu görüşe göre, bütün rekâtlarda Kur'ân 
okumak farzdır 

Şafii'nin görüşünün doğruluğuna birçok husus delâlet etmektedir. 

Birinci husus: Hz. Peygamber (s.a.s.), bütün rekâtlarda Kur'ân okurdu. Cenâb-ı 
Hakk'ın " "Ona tâbi olun " (Araf, 158) ayetinden dolayı, aynı şeyin bize de farz 
olması gerekir. 

İkinci husus: Kendisine namaz kılmayı öğrettiği bedeviye Hz. Peygamber, 
Fâtiha'yı okumasını emretmiştir. Bunu müteakiben de ona, her rekâtta böyle yap, 
demiştir. Emir vücüb ifâde eder, eğer muhalifler Hz. Peygamberin "Her rekâtta 
böyle yap" sözünün, sözlere değil de fiillere râci olduğunu söylerlerse, biz deriz 
ki, söylemek de dilin fitlidir. Bu da filler sınıfına dahildir 

Üçüncü husus: Allâme Ebü Nasr b. es-Sabbâğ, "Kitâbu'ş-Şâmil"de Ebu Said el- 
Hudri'den şöyle dediğini nakletmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s.) farz olsun veya 
nafile olsun, her rekâtta Fâtiha'yı okumamızı bize emretti. 

Dördüncü husus: Bütün rekâtlarda Kur'ân okumak en ihtiyatlı olan harekettir. O 
halde Kur'ân okumanın farz olduğuna hükmetmek gerekir. 

Beşinci husus: Mükellef, namaz kılmakla em rolü nm ustur. Var olan bir şeyde 
aslolan ise, o şeyin devam etmesidir. Böylece, şu kılınan namazın 
mükemmelliğinden ötürü, her rekâtta Ku/ kn okunduğu zaman mesuliyetten 
kurtulunabile-ceğine hükmettik. Bütününde kıraat olmazsa, sorumluluktan 
kurtulmuş olunmaz. 

Muhalifimiz, Hz. Âişe'den rivayet edilen hadisle ihticâc etmiştir. Bu hadise göre 
Hz. Aişe şöyle buyurmuştur: Namaz aslında iki rekât olarak farz kılınmıştı. Bu 
asıl, sefer halinde olduğu gibi bırakıldı, mukimlik durumundaysa buna ilâve 
yapıldı. Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki, ilk iki rekât asıl, son iki 
rekât da ona tâbidir.Tâbi olma konusunda iş, kolaylığa dayanır. Bu manadan 
dolayı, ilâve olunan rekâtlarda zammr-ı süre okunmaz ve cehren kıraat edilmez. 
Bu görüşe cevabımız şudur: Bizim delillerimiz daha çok ve daha güçlü; 
mezhebimiz de daha ihtiyatlıdır. Onun için, bizim görüşümüz tercih edilmiştir. 


[74] 
Ondördüncü Mesele 


Fâtiha'yı okumanın namazın şartlarından bir şart olduğu sabit olunca, bundan bir 
takım meseleler ortaya çıkmıştır. 


Birincisi: Bir kimsenin kasdi olarak, Fâtiha'nın tamamını veya bir harfini terket- 
mesi durumunda namazının batıl olduğunu beyan etmiştik. Ama sehven Fatihal 
yi okumayı terkeden kimseye gelince Şafii, eski fetvasında onun namazının fasit 
olmadığını söylemiştir. İmâm Şafii, bu görüşüne Ebü Seleme b. Abdirrahman'ın 
rivayet ettiği hadisi delil getirmiştir. Ebü Seleme şöyle demiştir: Ömer b. el- 
Hattab (r.a.) bize akşam namazını kıldırdı da, Kur'ân okumadı. Namaz bitince 
O'na: "Kuran okumadın!" dendi. O da bunun üzerine, rüküumuz, sücüdumuz 
nasıl oldu? diye sorunca, onlar da hep bir ağızdan, "güzel güzel!" dediler. "O 
halde ziyanı yok" dedi. Şafii şöyle demiştir: Bu olay birçok sahabenin huzurunda 
cereyan edince, icmâ olur. Şafii, kavl-i cedidinde (yeni fetva) bu görüşünden vaz 
geçmiş ve namazının fasit olduğunu söylemiştir. Çünkü zikredilen deliller, 
Fâtiha'nın hem bilerek hem de unutarak okunmaması hususuna şâmildir. Sonra 
Şafii (r.a.), Hz. Ömer'in bu hadisesine iki bakımdan cevap vermiştir. Birincisi: 
eş-Şa'bi, Hz. Ömer (ra.)'in bu namazını iade ettiğini söylemiştir. İkincisi: Belki 
de Hz. Ömer mutlak kıraati değil de, cehren (açıktan) okumayı terketmiştir. 
Şafii, Hz. Ömer hakkındaki kanaatimiz bu ikinci durumdur. 

İkincisi: Kıraatta tertibe riâyet etmek farzdır. Bir kimse bir sürenin son yarısını 
önce okusa, sonra da ilk yarısını okusa, sürenin ilk yarısı hesaplanır da, son 
yarısı hesaba katılmaz, 

Üçüncüsü: Fâtiha'nın tamamını okuyamayan kimse, ya ondan bir kısmını 
ezberler, veya hiç ezberlemez. Bir kısmını ezberleyen kimse, bu ayetleri okur ve 
bununla birlikte, kolayına gelecek şekilde altı ayet okur. Fâtiha'dan hiç bir şey 
ez-berlemeyene gelince, durum şöyledir: Eğer Kur'ân'dan herhangi bir şey ezber- 
lemişse, Cenâb-ı Hakk'ın "Kur'ân'dan kolayınıza geleni okuyunuz." 
(Muzzemmii, 20) ayetinden dolayı, bu ezberindeki kısmı okuması gerekir 
Kur'ân'dan her hangi bir şey ezberlememişse, bu durumda onun tahmid, tehlil ve 
tekbir kabilinden zikirde bulunması gerekir. 

Ebü Hanife ise, böyle bir kimseye hiçbir şeyin gerekmiyeceğini söylemiştir. 
Şafii'nin delili, Rifâe b. Mâlikin Hz. Peygamber (s.a.s.)'den naklettiği hadistir. 
Buna göre Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Sizden biriniz namaz kumaya kalktığında, Allah'ın kendisine emrettiği gibi ab- 
dest alsın. Sonra tekbir alsın; Kur'ân'dan bildiği bir şey varsa okusun. Eğer Kur- 
ândan bir ezberi yoksa, Allah'a hamdetsin ve O'nu yüceltsin." Burada geriye tek 
bir kısım kalmıştır ki, o da şudur: Ne Fatihayı, ne Kur'ân'dan her hangi bir şeyi 
ve ne de Arapça zikirlerden birini ezbere bilmeyen kimsenin durumu. Bana göre, 
böyle birisine Hz, Peygamber (s.a.s.)'in "Ben size herhangi bir şeyi 


emrettiğimde, gücünüzün yettiği kadarını yapm 5] sözüne sarılarak, gücünün 


yettiği herhangi bir dille zikretmesi emrolunur. [76] 


Onbeşinci Mesele 


Bazı eski kitaplarda İbn Mesüd'un. Fatiha süresini ve Muavvizeteyn sürelerinin 
Kur'ân'dan olduğunu inkâr ettiği nakledilmiştir. Bu son derece çetin bir 
meseledir. 

Çünkü biz, şayet "Fatiha Süresi'nın Kur'ân'dan olduğuna sahabe zamanında mü- 
tevâtır nakil vardır" dersek, bu durumda İbn Mes'üd (r.a.) bunu bilirdi. O halde, 
O'nun bunu kabul etmemesi, küfrünü veya aklının eksik olmasını gerektirir. 
Eğer, "Bu manada olmak üzere, mütevâtir bir nakil sahabe zamanında yoktur" 
dersek, bu. Kur'ân'ın naklinin aslında tevatürle olmadığını söylemiş olmayı ifade 
eder Bu da Kur'ân'ı yakini (kesin) bir delil olmaktan çıkarır. Zann-ı galibime 
göre, bu görüşü İbn Mesud'dan nakletmek, yalan ve asılsız bir nakildir. Ancak 
bunu söyleyerek bu müşkilden kurtulabiliriz. Fatiha Süresi'nden çıkan fikhi 


meseleler hakkında söylenecek söz bunlardır. Allah, doğruya iletendir. Z] 
FATİHA SURESİNİN TEFSİRİ Başa Dön 
“Elhamdulillah” Ayetinin Tefsiri 


Bu fasıl ayetinin tefsiri hakkındadır ve bunun birçok yönü vardır: 

Birinci fayda: Burada aynı manaya gelen üç lafız vardır: Hamd, medh ve şükür 
Biz diyoruz ki: Hamd ile medh arasında birçok fark vardır. 

Birinci fark: Medh, canlı cansız her şeye yapılır. Görmez misin? Gayet güzel 
bir inci veya yakut gören kimse onu metheder. Ama ona hamdetmesi 
imkânsızdır. Buna göre medhetmek. hamdetmekten daha umumîdir. 

İkinci fark: Medh, iyilik yapmadan bazan önce, bazan sonra olabilir. Hamd ise, 
sadece ihsan (iyilikten) sonra olur. 

Üçüncü fark: Medh, bazan yasaklanmış olur. Peygamberimiz (s.a.s.) şöyle 


buyurmuştur: Meddahların (övücülerin) yüzlerine toprak saçın. Z8] 
Hamde gelince, bu mutlak olarak emredilmiştir. Peygamberimiz (s.a.s.) 


"İnsanlara hamdetmeyen (teşekkür etmeyen), Allah'a hamdetmemiş olurL79| 
buyurmuştur. 

Dördüncü fark: Medh, fazilet çeşitlerinden birine has olduğuna delâlet eden 
sözden ibarettir. Hamde gelince bu da, onun belli bir fazilete has olduğuna 
delâlet eden sözdür. Bu belli fazilet de, nimet verme ve iyilikte bulunma 
faziletidir Söylediklerimizle medhın hamdden daha umumi olduğu ortaya 


çıkmıştır. 

Hamd ile şükür arasındaki farka gelince; hamd, nimetin sana veya başkasına 
ulaşmasını içme alır. Şükr ise, sadece sana ulaşan nimetlere mahsustur. 

Bu hususu anladığında biz deriz ki medhin, canlı ve cansız bütün varlıklar için, 
Allah'a ve Allah'dan başkası için olabileceğini daha önce söylemiştik. Bir kimse 
"Medh Allah'a mahsustur." dediğinde, bu söz, Allah'ın fâil-i muhtar olduğunu 
göstermez, ama "Hamd Allah'a mahsustur" dediğinde, bu Cenâb-ı Allah'ın fâil-i 
muhtar olduğunu gösterir. Buna göre Cenâb-ı Allah'ın " " ayeti, bu sözü 
söyleyenin, Âlemin İlâhı'nın filozofların dediği gibi, zatı gereği mücib (mücib-ı 
bi'z-zât) olmadığım, tam aksine O'nun fâil-i muhtar olduğunu ikrar ettiğini 
gösterir. Yine Hakk Teâlâ'nın " " sözü, " sözünden daha üstündür Çünkü " sözü, 
O'ndan südür eden ve başkasına ulaşan her nimet sebebiyle, Allah'ı bir övmedir. 
Ama" sözü ise, sadece bu sözü söyleyene ulaşan nimete karşılık Allah'a yapılan 
bir övgü olur. Birincisinin daha üstün olduğunda şüphe yoktur. Zira, denilmek 
istenen şudur: Sanki kul, "Bana ister ver, ister verme, senin nimetlerin bütün 
âlemlere ulaşıyor Sen, en büyük hamde lâyıksın" der. Zayıf bir görüşe göre, 
hamd Allah (cc.)'ın defettiği belalara karşılık, şükr ise, verdiği nimetlere karşılık 
yapılır. 

Şayet; "Bir şeyi vermedeki nimet, belâları giderme nimetinden daha büyüktür. O 
halde, "Büyük olan niçin terkedilip az olan ifade edildi?" denirse, biz deriz ki, 
bunun birkaç izahı vardır. 

Birincisi: Sanki kul, "iki nimetten değersiz olana şükrediyorum. Değerli olana 
nasıl şükrederim, sen bir düşün!" demiş olur. 

İkincisi: Gelecek belâları defetmek sonsuzdur. Nimet vermek ise sonludur. 
Önce, sonsuz olan belaları gidermeye teşekkür etmek daha evlâ olur. 

Üçüncüsü: Zararı defetmek, menfaat! celbetmekten daha mühimdir. Bu se-beble 
mühim olanı takdim etmiştir. 

İkinci fayda: Cenâb-ı Hakk. (Allah'a hamdederım) buyurmayıp, (Hamd Allah'a 
mahsustur) buyurmuştur. Bu ikinci ifade, birçok bakımdan daha üstündür 
Birincisi: Eğer Allah Teâlâ, " deseydi, bu, bunu söyleyenin hamdetmeye kadir 
olduğunu gösterirdi. Ama deyince, bu, Cenâb-ı Hakk'ın, hamdedenlerin O'na 
hamdetmesinden ve şükredenlerin O'na şükretmesinden önce de hamde lâyık 
olduğunu gösterir. Bu sebeble kullar, Hakk Teâlâ'ya ister hamdetsinler, ister 
etmesinler, ister şükretsinler, ister şükretmesinler, Cenâb-ı Hakk, kendi kadim 
hamdi ve kelâmı ile ezelden ebede kadar mahmüd (hamdedilmiş)tur. 

İkincisi: Bizim," sözümüzün manası şudur: Hamd-ü sena Allah Teâ-lâ'nın hakkı 
ve mülküdür. Muhakkak ki Cenâb-ı Hakk, kullarına olan sonsuz nimet ve 


lütuflan sebebiyle hamde lâyık ve müstehak olan yegâne varlıktır 

Binâenaleyh bizim " " sözümüzün manası, buna göre şudur, hamd, Allah'ın 
zatından dolayı müstehak olduğu bir haktır. Şayet Allah, bunun yerine "demiş 
olsaydı, bu ifade O'nun zatından dolayı hamde müstehak olduğuna delâlet 
etmezdi. Şurası bilinen bir gerçektir ki, Allah'ın hamde müstehak olduğuna 
delâlet eden lâfız, Cenâb-ı Allah'ı öven tek bir şahıs gösteren " (Ben övüyorum) 
lâfzından daha üstündür. 

Üçüncüsü: Şayet Cenâb-ı Allah " ân demiş olsaydı, kendine lâyık olmayan bir 
hamd ile kendini övmüş olurdu. " dediği zaman, insan sanki "Ben kimim ki O'nu 
öveyim. O, hamdedenlerin hepsinin hamdi ile övülmüştür." demiş olur. Bu şuna 
benzer: Şayet sana, "Falancanın senin üzerinde bir hakkı var mıdır?" denilse, sen 
de "Evet." desen, onu övmüş olursun. Fakat zayıf bir şekilde, . Cevap olarak, 
"Benim değil, bütün insanlar üzerinde hakkı vardır." der isen, o takdirde onu en 
mükemmel bir şekilde övmüş olursun. 

Dördüncüsü: Hamd, kalbin bir sıfatı olmaktan ibarettir. Bu da, övülen varlığın, 
üstün, nimet veren, tazım ve ihtirama layık olduğuna inanma sıfatıdır. Bunun 
için insan kalbi Allah'ın azametine yakışan ta'zimin anlamından habersiz olduğu 
halde, "ifil Jui" derse, yalancı olmuş olur. Çünkü o, hakikatte böyle olmadığı 
halde, hamdedici olduğunu söylemiştir Ama kul, bu tazimin manasından ister 
haberli ister habersiz olsun, " dediği zaman doğru söylemiş olur. Çünkü bunun 
manası, hamdin, Allah Teâlâ'nın hakkı ve mülkü olduğudur. Bu ise, kul, tazim ve 
ihtiram duygusuyla ister dolu olsun ister olmasın, daima böyledir. 
Böylece"sözünün " sözünden daha evvelâ olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bunun bir benzeri de " dememizdir. Bu söze, sözümüzün aksine, yalan girmez. 
Çünkü kul," (Şehadet ediyorum ki...) sözünde bazan yalancı olabilir. Bunun için, 
Cenâb-ı Hakk, münafıkları yalanlarken, 

"Allah Teâlâ şehâdet eder ki, o münafıklar yalancılardır." (Münâfikün, 1) 
buyurmuştur. Bu incelikten dolayı ezanda, denilmesi emredilmiş ve ezan ile 
bitirilmiştir. 

Üçüncü fayda: deki, Allah lafzının başındaki (harf-i cer olan) "lâm" bir çok 
manayı ihtiva eder. 

Birincisi: " (Çul âta aittir) ifadesinde olduğu gibi, âidiyyet manası taşıyan tahsisi 
(has olmayı) gösterir. 

İkincisi: Mülk ifade eder.(ev Zeyd'indir) sözündeki gibi... 

Üçüncüsü: "(ülke sultanındır) sözünde olduğu gibi kudret ve hâkimiyet ifade 
eder."deki "lâm" harfi bu üç mananın hepsini ihtiva eder. Eğer sen, "Lâm"t, 
âldiyyet ifade eden tahsis anlamında alırsan, malümdur ki, ihsanının ve lütfunun 


çokluğu, azametinin yüceliği sebebi ile, hamd sadece Allah'a aittir ve O'na 
yakışır; mülk manasına alırsan, yine malümdur ki, Allah Teâlâ her şeyin 
mâlikidir. Bu sebeble de. kendi hamdi ile meşgul oldukları halde de onların 
maliki olması gerekmiştir. 

Eğer, "lârrfı, kudret ve hâkimiyet manasına alırsan, Allah Teâlâ zaten böyledir. 
Çünkü O, zatı gereği vâcıb (vâcibu'l-vücüd)'tir. O'nun dışındaki varlıklar ise. 
zâtları gereği mümkün varlıklardır. Zatı gereği vâcib olan, zatı gereği mümkün 
olana hükümrandır. O halde " , Hamd, ancak O'na lâyıktır; Hamd, O'nun mülkü 
ve milkidir; O, her şeye hükümran, her şeye hâkimdir" manasına gelir. 
Dördüncü fayda:" sözü sekiz harftir. Cennetin kapıları da sekiz tanedir. Her 
kim, tam bir kalb temizliği ile bu sekiz harflik cümleyi söylerse, cennetin sekiz 
kapısından da girmeye hak kazanmış olur. 

Beşinci fayda:" " kelimesi, başında harf-i tarif olan müfred bir lâfızdır Bu harf-i 
tarif hakkında iki görüş vardır. 

Birincisi: Eğer, kendisinden önce, geçmiş bilinen bir isim var ise, mana ona 
hamledilir. Aksi halde, sözü kapalılıktan korumak için, bu lâm'ın "istiğrak" 
manasına olduğu söylenilir. 

İkincisi: Buradaki harf-i tarif, umum ifade etmez. Ancak o, sadece mahiyet ve 
hakikati gösterir. Bunu anladığın zaman deriz ki, birinci görüşü benimsersek, " 
"Hamd-ü senaya sebeb olabilecek her şey Allah'a aittir. O'nun hakkı ve 
mülküdür" manasına gelir. O zaman, Allah Teâlâ'dan başka hiç bir şeyin, hamde 
ve övgüye müstehak olmadığını söylemek gerekir. Eğer ikinci görüşü 
benimsersek bunun manası, "Hamdın mahiyeti, Cenâb-ı Allah'ın hakkı ve 
mülküdür" şeklinde olur. Bu da, bu mahiyetin fertlerinden her hangi birinin 
Allah'tan başkası için olmasını nefyeder. O halde bu iki görüşe göre de," s9zu. 
hamdin, Allah'tan başkası için olmadığını ifade eder. 

Eğer, "Nimet veren, kendisine nimet verilenden; hoca, öğrenciden ve âdil 
hükümdar da halkından gelecek hamde müstehak değil midir? Nitekim Hz. 
Peygamber (sas) "İnsanlarahamdetmeyen (teşekkür etmeyen), Allah'a da 


hamdetmemiş olurL80! buyurmuştur, denilirse deriz ki; nimet vermek suretiyle 
başkasına in'âm eden herkes bilmelidir ki, gerçek nimet veren Allah Teâladır. 
Çünkü, şayet Cenâb-ı Hakk, başkasına ın'âmda bulunan kimsenin kalbinde bu 
temayülü yaratmamış olsaydı, o kişi ikramda bulunmaya yönel-mezdi; şayet 
Allah Teâlâ, bu nimeti yaratmasa, nimet veren kimseyi bu nimete mâlik 
kılmasaydı ve kendisine nimet verilen kimseye de bu nimetten istifade imkanı 
vermeseydi, bu nimetten faydalan itam azdı İşte bu sebeble, gerçek nimet 
verenin sadece Allah Teâlâ olduğu ortaya çıkar. 


Altıncı fayda: " sözü, Allah'tan başka, hamde lâyık hiç kimsenin olmadığına 
delâlet ettiği gibi, akıl da buna delâlet etmektedir. Bunu birkaç yönden izah 
ederiz. 

Birincisi: Şayet Allah Teâlâ, nimet veren kimsenin kalbinde, nimet verme 
duygusunu yaratmamış olsaydı, o kimse nimet vermezdi. Öyleyse, gerçekte 
nimet veren, bu duyguyu yaratan Allah Teâlâ'dır. 

İkincisi: Başkasına nimet veren herkes, buna ister mükâfaat. ister övgü, ister bir 
hakkı elde etmek, isterse nefsini cimrilik ahlâkından kurtarmak için olsun, bir 
karşılık ister. Yaptığına bir karşılık isteyen kimse ise, ın'amda bulunmamış olur 
Binâenaleyh gerçekte hamde müstehak olamaz. Cenâb-ı Hakk ise zatı gereği 
kâmildir. Zatı gereği kâmil olan, kemâl istemez. Çünkü elde edilmişi elde etmek 
imkânsızdır. Öyleyse O'nun ikram ve bağışları sırf cömertlik ve katıksız ihsandır. 
Bu sebeble de O. hamde müstehaktır. Böylece hamde ancak Allah Teâlâ'nın 
müstehak olduğu ortaya çıkar 

Üçüncüsü: Her nimet, varlığı mümkün olan mevcudat zümresindendir. Her 
varlığı mümkün otan ise, ister doğrudan, ister dolaylı olsun, Hakk Teâlâ'ntn 
yaratma-sıyla var olur. Bu da her nimetin Allah'tan olduğu neticesini verir. 
Cenâb-ı Hakk: "Sizde olan her nimet Allah'tandır" (Nahi. 53) ayeti de 

bu manayı teyid etmektedir. Hamdin manası, ancak ın'âma karşılık bir övgü ve 
senadır, in'âm, ancak Allah Teâlâ'dan olduğuna göre. AllatYdan başka hamde 
müstehak olan hiç bir varlığın olmadığını kesin olarak söylemek gerekir 
Dördüncüsü: Nimet, şu üç husus bir arada bulunduğu zaman tam olur: 

a-) Nimetin bir menfaat olması. Bir şeyden faydalanma, faydalanan varlığın 
canlı ve idrak edici (his edici) olmasına bağlıdır. O şeyin canlı ve idrâk edici 
olması ise. ancak Allah'ın yaratmasıyla mümkün olur. 

b-) Menfaat, ancak zarar ve keder şaibesinden uzak olduğu zaman tam bir mmet 
glur. Menfaatleri, zarar şaibesinden uzak tutmak ise. ancak Allah Teâlâ 
tarafından gerçekleştirilebilir. 

c-) Menfaat, kesintiye uğrama korkusundan emin olunduğu zaman, tam bir nimet 
olur. Bu da ancak Allah Teâlâ tarafından temin edilir. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca, tam nimetin ancak Allahdan olacağı; binâenaleyh tam hamde de ancak 
Allah'ın müstehak olduğu anlaşılır Bu deliller ile " sözünün doğruluğu kesinlik 
kazanır 

Yedinci fayda: Hamdın, nimet verdiği ve lütufkâr olduğu için bir başkasını med- 
hetmekten ibaret olduğunu görmüştün. İnsan, kendisine nimetin uzaklaştığını 
hissetmezse ve duymazsa, onun, harnd ve şükür ile mükellef tutulması imkânsız 
olur. Bunu anladığın zaman deriz ki, insanın Allah Teâlâ'ya hamdetmekten ve 


şükretmekten, gerçek manada, aciz olması gerekir. Buna birçok şey delâlet eder. 
Birincisi: Allah Teâlâ'mn insana olan nimetleri, insan aklının vâkıf olamayacağı 
kadar çoktur. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Allah'ın nimetlerini saymaya kalksanız 
sayamazsınız." (Nahi. 18) buyurmuştur. İnsanın Allah'ın nimetlerine vâkıf 
olması imkânsız olunca, bu nimetlere lâyık bir hamde, şükre ve sena'ya muktedir 
olamayacağı da ortaya çıkar. 

İkincisi: İnsanın, Allah'a karşı hamd ve şükrü eda edebilmesi, ancak Allah'ın 
onu buna muktedir kıldığında mümkün olur Allah Teâlâ, onun kalbinde hamd ve 
şükre yönelik bir duygu yarattığında ve önündeki bütün engel ve manialar 
kalktığında, bunların hepsi Allah'ın birer iriâmı olur. Buna göre, kulun, Allah'ın 
şükrünü edâ edebilmesi, ancak Allah Teâlâ'mn ona vereceği büyük bir mmet 
sayesinde mümkün olabilir. Bu nimetler de ayrıca şükrü gerektirir. Bu duruma 
göre kulun, şükür ve hamdı edâ edebilmesi, sonsuza kadar tekrarladığı zaman 
mümkün olur. Bu ise imkânsızdır. İmkânsıza dayanan şey de imkânsızdır. 
Öyleyse insanın, O'na lâyık olacak şekilde Allah'a hamd ve şükretmesi 
imkânsızdır 

Üçüncüsü: Hamd ve şükrün manası, kulun sadece diliyle demesi değildir. Tam 
aksine, bunun manası, kendisine nimet verilen kimsenin, nimet verenin kemâl, 
celâl sıfatları ile mevsül olduğunu bitmesidir İnsanın aklına gelen hertürlü kemâl 
ve celâl sıfatlarından, Allah'ın kemâli ve celâli daha büyük ve daha yücedir. Bu 
böyle olunca, insanın Allah'a lâyıkı veçhile hamdetmesi, şükretmesi ve sena 
etmesi imkânsız olur. 

Dördüncüsü; Cenâb-ı Hakk'a hamd ve şükürle meşgul olmak demek, kendisine 
nimet verilen kimsenin, bu nimetin geldiği zata, şükür ve hamd ile karşılık 
vermesidir. Bu da birkaç yönden, kolay kolay olacak bir iş değildir. 

a-) Allah'ın nimetleri sınırsız derecede çoktur. Bu nimetlere sadece bu tek inanç 
ve tek lâfızla karşılık vermek son derece zordur. 

b-) Cenâb-ı Allah'a hamd ve şükretmesinin Allah'ın nimetlerine karşılık 
olacağına inanan kimse şirk koşmuş olur. Buda Vâsıti'nın "Şükür, şirktir" 
sözünden kastettiği manadır, 

c-) İnsan, zatında, sıfatlarında ve bütün durumlarında Allah'ın nimetlerine 
muhtaçtır Halbuki Cenâb-ı Hakk, şükredenlerin şükrüne ve hamdedenlerin 
hamdine muhtaç değildir. O halde, bu şükür ve hamd ile Allah'ın nimetlerine 
karşılık vermiş olmak nasıl mümkün otur? Böylece, şu saydığımız sebebierden 
ötürü, kulun lâyıkı veçhile Allah Teâlâ'ya hamd ve şükürden âciz olduğu ortaya 
çıkar. İşte bu incelikten dolayı Cenâb-ı Allah, sözünün yerine, " (Allah'a 
hamdediniz) dememiştir. Çünkü O "Allaha hamdedinrz" demiş olsaydı, insanlara 


güçlerinin yetmeyeceği bir mükellefiyet vermiş olurdu. Ama," deyince bunun 
manası, tam hamd, O'nun hakkı ve mülküdür. İnsanlar, ister yerine ge- 
tirebilsinler ister getiremesinler, bu böyledir. 

Dâvüd (a.s.)'un şöyle dediği nakledilir: "Yâ Rabbi, Sana nasıl şükretmiş olurum 
ki! Benim Sana şükrüm de, ancak Senin nimet vermenle tamamlanır. Bu nimet 
de beni bu şükre muvaffak kılmandır." Bunun üzerine Hakk Teâlâ şöyle nıdâ etti: 
"Bana şükretmekten âciz olduğunu anladığına göre, takatin ve gücüne göre 
şükretmiş oldun." 

Sekizinci fayda: Hz. Peygamber (s.a.s.)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Allah Teâlâ, kuluna bir nimet verdiğinde, kulu " der. de bunun üzerine Allah 
Teâlâ şöyle buyurur: Kuluma bakınız. Ben, ona kıymetsiz bir şey verdim de o. 
Bana değer biçilmez bir şey verdi." Bu hadisin izahı şudur: Cenâb-ı Hakk, 
kuluna nimet verdiğinde, bu, o açken onu doyurması, susuzken ona su nasıp 
etmesi, çıplakken onu giydirmesi gibi alışıla gelmiş şeylerden bindir. Ama kul " 
dediğinde bunun manası: Hamdedenlerden birisinin yaptığı her hamd Allah'a 
mahsustur ve hamdedenlerden birisinin yapmadığı fakat aklen yapılması gereken 
her hamd de Allah'a mahsustur. 

Arş'ın ve Kursi'nın meleklerinin, gök tabakalarında bulunanların, Hz. Âdem 
(a.s.)'den Hz. Muhammed (s.a.s.)'a kadar olan bütün peygamberlerin, velilerin, 
âlimlerin, bütün mahlükatın ve cennet ehlinin, 

"Bunların oradaki duaları "Ya Allah. Seni tesbih ederiz" sözüdür. Orada 
(birbirlerine sağlık temennileri ve iltifatları) "selâm" (demeleridir.) Dualarının 
sonu da "elhamdülillahirabbilâlemin'dir." (Yünus. 10) diyecekleri bu vakte kadar 
yaptıkları bütün hamdler. bu hamde dahildir. Sonra bu hamdler sınırlıdır. 
Kulların ebedi olarak ve mütemadiyen yapacakları hamdler ise sınırsızdır. İşte 
bu sınırsız övgülerin tamamı, kulun sözünün içinde bulunmaktadır, işte bu 
sebebten ötürü, Cenâb-ı Allah hadis-i kutsisinde: "Kuluma bakınız. Ben ona 
kıymetsiz tek bir nimet vçrdim de o, Bana. sonsuz ve sınırsız şükürde bulundu " 
demiştir. 

Burada diğer bir incelik daha vardır. O da şudur: Bu dünyada Cenâb-ı Hakk; m 
kuluna verdiği nimetler sonludur Halbuki kulun, " sözü, sınırsız bir hamdi ifade 
eder. Sınırsız olandan sınırlı olan çıkarıldığında, geriye kalan yine sınırsız olur. 
Bu sebeble sanki Cenâb-ı Hakk şöyle demiştir: "Ey kulum, sana verilen nimete 
karşılık dediğinde, bundan ötürü geriye sonsuz taatlar kalır. Bu nedenle o taatlara 
sınırsız nimetlerle karşılık vermek gerekir" İşte buna binaen kul. ebedi bir 
mükâfaata ve sonsuz bir hayra hak kazanmış olur. O halde, kulun " demesinin, 
sonu olmayan mutlulukları ve sınırsız iyilikleri gerektirdiği ortaya çıkar. 


Dokuzuncu fayda: Şüphesiz var olmak, yok olmaktan hayırlıdır. Bunun delili, 
her canlı varlığın kendisinin yokluğunu istememesidir. Şayet var olmak yok 
olmaktan hayırlı olmasaydı bu böyle olmazdı. Bunun böyie olduğu sabit olunca 
deriz ki, Allah Teâlâ'dan başka her şeyin var olması, Allah'ın onu yaratması ve 
ona lütuf ile ihsanda bulunmasıyla olur. Daha önce var olmanın bir nimet olduğu 
sabit olmuştu. Yine sabit olmuştur ki ruhlar, bedenler, ulvi ve süfli alemlerdeki 
bütün mevcudat üzerinde Allah'ın nimeti, rahmeti ve ihsanı vardır Nimet, rahmet 
ve ihsan ise. hamd ve şükrü gerektirir. Öyleyse kul, dediği zaman, onun maksadı, 
kendisine ulaşan nimetlere hamdetmek olmayıp, aksine, Cenâb-ı Allah'tan gelen 
bütün nimetlere karşılık Allah'a hamdetmektır. Çünkü daha önce Allah'ın 
nimetinin, Allah'tan başka her şeye ulaştığını açıklamıştık. Kul, dediği zaman, 
buna göre. onun manası, "Yarattığı her mahlüka ve nur zulmet, sükün, hareket. 
Arş, Kursi. Cm, İnsan. zat. sıfat, cisim, araz gibi ebediyete kadar ve sonsuza 
kadar var edeceği her sonradan olma varlığa vereceği nimetinden dolayı Allah'a 
hamdolsun" demektir. Yine bu sözün manası, kulun, "Bu nimetlerin hepsinin 
Senin hakkın ve mülkün olduğuna, bunlarda hiç kimsenin Sana bir ortaklığı ve 
hak iddiası olmadığına şehadet ederim" demesıdır. 

Onuncu fayda: Bir kimse. 'Tesbih, hamdden ileridir Çünkü denilir, Burada ise 
önce hamd gelmiştir. Bunun sebebi nedir?" derse, şöyle cevap verilir: Allah'a 
hamdetmek zımni bir delâletle, tesbihe de delâlet eder. Çünkü tesbih, Allah'ın 
zatı ve sıfatlarında hertürlü noksanlıklardan ve kusurlardan münezzeh olduğuna 
delâlet eder. Hamd ise, bu sıfatın bulunmasıyla birlikte. O'nun, kullarına ihsan 
sahibi, nimetler veren, onlara acıyan biri olduğuna da delâlet eder Bundan dolayı 
tesbih. Allah'ın kâmil olduğunu; hamd ise Onun tam olmanın da üstünde 
olduğunu gösterir. İşte bu sebeble başlamak daha evlâdır Bu husus hikmet 
kanunlarından elde edilmiştir. Usul kânunlarına uygun olan izahımız ise 
şöyledir: Allah Teâlâ. ancak kullarının ihtiyaç çeşitlerini bilebılmesi için bütün 
malümattan haberdar olması halinde; kendisine muhtaç oldukları şeyleri 
meydana getirebilmesi için, her şeye kadir olması halinde ve kendisi de hertürlü 
ihtiyaçtan müstağni olması şartıyla kullarına ihsan edebilir. Çünkü böyle 
olmazsa. kendi ihtiyacını gidermekle meşgul olması, O'nu kulun ihtiyacını 
gidermekten alıkor. Öyleyse şu ortaya çıkıyor ki: Allah'ın ihsan sahibi olması, 
ancak, O'nun herturlü noksanlık ve kusurlardan münezzeh olmasıyla tamamlanır. 
Böylece sözü ile başlamanın, sözü ile başlamaktan daha üstün olduğu anlaşılmış 
olur. 

Onbirinci fayda: sözü, hem mazi, hem müstakbele (geçmiş ve geleceğe) taalluk 
eder. Geçmiş ile ilgisine gelince; hamd, Önceden verilmiş nimetlere bir şükür 


olarak yapılır. Gelecek ile ilgisine gelince. Cenâb-ı Hakk'ın; 

"Andolsun ki eğer şükrederseniz, Ben de size olan nimetimi artırırım " (ibrâhim. 
7) sözünün de gösterdiği gibi, hamdin, gelecekte nimetin devamlı yenilenmesini 
gerektırmesidir. Akıl da buna delâlet eder. Şöyle ki geçmiş nimetler hizmete ve 
taate koşmaya sevkeder. Kut, şükür ile meşgul olduğu zaman aklına ve kalbine, 
Allah m nimetlerinin, muhabbetinin ve marifetinin kapıları açılır Bu da 
nimetlerin en büyüğüdür. Bu manadan dolayı. " sözü. geçmişle ilgisi sebebiyle, 
sana cehennem kapılarını kapatır; gelecekle ilgisi sebebiyle de, cennet kapılarını 
açar Öyleyse sözünün geçmişle alâkalı tesiri. Allah'a ulaşmaktan bizi engelleyen 
kapıları kapamak; gelecekle alâkalı tesiri de, Marifetullah'ın kapılarını açmaktır 
Allah'ın azametinin dereceleri sonsuz olduğu için, kul için Allah'ı tanımanın 
(marıfetullahın) basamakları da sonsuz olur. Bunun yegâne anahtarı sözümüzdür 
Bu sebeblede "Hamd" süresi "Fatiha" süresi diye isimlendirilmiştir 

Onikinci fayda: " lafzı çok şerefli ve yüce bir kelimedir. Ancak yerinde 
kullanmak gerekir Aksı halde elde edilmek istenene ulaşılmaz. 
es-Serıyyü's-Sakati'ye "Taatı nasıl yapmak gerekir"" denildi de O; "Bir kere 
elhamdülillah" dediğim için, otuz yıldır. Allah'a istiğfar ediyorum" dedi. 

Ona; "Bu nasıl iş?" denilince, şu cevabı verdi: "Bağdad'da bir yangın çıkmıştı. 
Birçok dükkan ve ev yandı. Bana, dükkânımın yanmadığt haber verilince 
demiştim. Bunun manası, bütün dükkânlar yanarken, dükkânımın yanmamış 
olmasına sevinmemdiı. Halbuki din kardeşliği ve insaniyet bu hale sevinmememi 
gerektiriyordu, işte bundan dolayı, bu hamdim sebebiyle otuz senedir istiğfar 
ediyorum. Bu sebeble. hamd. her ne kadar kıymeti yüce bir kelime ise de. onu 
yerinde söylemek gerekir." Sonra Allah'ın kuluna nimetleri çoktur. Ancak bu 
nimetler ilk taksime göre ıkı kısımda mütalâa edilir: Dünya ve din nimetleri... 
Dm nimetleri birçok bakımdan dünya nimetlerinden daha üstündür. Bizim 
sözümüz, şerefli ve yüce bir kelimedir. Bu sebeble. insana, bu kelimenin kadrim 
yüce tutarak dünya nimetleri mukabilinde zikretmemesi, fakat ancak dini 
nimetlere ulaştığı zaman zikretmesi gerekir. Sonra,dini nimetlerde, azanın ve 
kalblerin işleri olmak üzere, iki kısımdır. İkinci kısım daha şereflidir. Dünyevi 
nimetler de iki kısımdır Bazen, nimete nimet olması bakımından itibar edilir, 
bazen de nimet verenin bağışı olması bakımından itibar edilir. İkinci kısım daha 
üstündür. İşte bütün bunlar gözönünde bulundurulması gereken makamlardır ki, 
sözümüzü zikretmek, hamd sebebine tâyık ve yerine de uygun olsun. 

Onüçüncü fayda: Atamız Hz. Âdem'in söylediği ilk söz, sözüdür. 
Cennetliklerin söylediği son söz de, sözüdür. Birincisi şöyle olmuştur: Ruh Hz. 
Ademin göbeğine ulaşınca, aksırdı da, dedi. İkincisi ise, Cenâb-ı Hakk'ın " 


"Cennetliklerin en son duaları, Hamd âlemlerin Rabbi olan Allah'a mahsustur, 
demeleridir" (Yünus. 10) sözüdür. Buna göre, bu âlemin başlangıcı ve sona erişi 
de, Hamd'e dayanır. O halde, amellerinin evvelinin ve sonunun bu kelimeyle 
birlikte olması için, çalış. Çünkü, insan küçük âlemdir. Bu küçük âlemin 
hallerinin büyük âlemin hallerine uygun olması gerekir 

Ondördüncü fayda: İnsanlardan bir kısmı, sözünün takdirinin olduğunu 
söylerler Bu, bana göre zayıftır. Çünkü mukaddes kelâma, sözün doğru olması 
için başvurulur. Bu takdirde, sözün bozuk olmasını icab ettirir. Birçok şey. buna 
delâlet etmektedir. 

Birincisi: " sözü hamdın Allah'ın mülkü ve hakkı olduğunu haber vermektir Bu 
manada sözü tam bir kelamdır. O halde, bunun başına bir şey takdir etmeye 
ihtiyaç yoktur 

İkincisi: sözü, insanlar kendisine hamdetsinler etmesinler, Cenabı Hakk'ın zatı 
ve fiilleri bakımından hamde müstehak olduğuna delâlet eder Çünkü, zâtı gereği 
olan şey, başkası sebebiyle olandan daha üstün ve daha yücedir 

Üçüncüsü: Ulema, günlük hayattaki bir meseleden bahsederek şöyle dediler: 
Babanın, evlâdına şöyle şöyle yap! demesi doğru olmaz. Çünkü, çocuğun 
babasının sözünü tutmayıp da, böylece günah işlemesi olabilir Tam aksine baba, 
şöyle şöyle yapılması gerekir, der Eğer çocuk iyi bir evlâd ise, bu sözü tutar ve 
babasına itaat etmiş olur. Eğer yaramaz ise, çocuk yapmayacağını sözle 
belirtmemiş olur. Bu sebeble de. günahı az olur. Burada da böyledir. Allahu 
Teâlâ, dedi. böylece itaatakâr olan Allah'a hamdeder; asi olursa, günahı daha az 
olur 

Onbeşinci fayda: Cebriye ve Kaderiye (Mutezile) de, sözünden delil getirmeye 
teşebbüs etmişlerdir. Cebriye mensupları, sözüyle birçok bakımdan ıhtıcâc 
etmişlerdir 

Birincisi: Fiili, daha şerefli ve mükemmel olan; kendisinden sudur eden nimet 
de en üstün ve en kıymetli olan kimse hamde daha mustehaktır. Yaratılmışların 
en şereflisinin iman olduğunda şüphe yoktur. 

Eğer iman, kulun fiili olsaydı, kulun hamde müstehak olması, Cenâb-ı Hakkın 
hamde müstehak olmasından daha üstün ve daha yüce olurdu. Böyle olmadığına 
göre, imanın kulun yaratmasıyla değil, Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiğini 
anlarız. 

İkincisi: Ümmet," sözlerinin iman nimetine karşılık söylendiği hususunda ittifak 
etmişlerdir. Şayet iman, Allah'ın değil de kulun fiili olsaydı, insanların iman 
nimetine karşılık "demeleri batıl olurdu. Çünkü yapmadığı bir işe karşılık kişiye 
hamdetmek, Cenâb-ı Hakk'ın "Yapmadıkları şey sebebiyle de, övülmeyi arzu 


ediyorlar" (Âl i imrân. 188) ayetinden ötürü, batıl ve çirkin bir iştir. 

Üçüncüsü: sözünün zahirinin bütün hamdlerin Cenâb-ı Allah'a ait olduğuna ve 
Allah'tan başka hiç bir kimseye kesinlikle hamdedılmeyeceğme delâlet ettiğini 
delilleriyle göstermiştik. Buna göre, bütün nimetlerin Allah'dan olması 
durumunda, bütün hamdler de O'na ait olur. İman, nimetlerin en üstünüdür. O 
halde imanın Allah tarafından yaratılmış olması gerekir 

Dördüncüsü: kendi kendini methetmektir. Halbuki kendi kendini methetmek, 
ınsanlar arasında hoş karşılanmaz. Cenâb-ı Hakk, kitabına kendisine methederek 
başlayınca, bu, O'nun durumunun, insanların durumuna benzemediğine; insanlar 
tarafından çirkin görülen şeyin Allah tarafından güzel görüldüğüne delâlet eder. 
Bu da, Allah'ın fiillerinin mahlükatın filleriyle mukayese edilmekten münezzeh 
olduğuna delâlet eder. Bazı şeyler kullardan olunca çirkin görülür, ama bu aynı 
şeyler Allah'dan olunca çirkin görülmez. Bu da, Mutezile'nın prensiplerini 
tamamıyle yıkar. 

Beşincisi: Mutezile'ye göre Allah'ın fiillerinin güzel (hasen) olması ve bu 
fiillerin güzelliğe ilâve olarak başka bir sıfatı daha olması gerekir. Aksi takdirde 
Allah'ın fiilleri, anlamsız olur. Bu ise, Allah için düşünülemez. Cenâb-ı Hakk'ın 
füllerindeki hasen vasfına ilâve olan sıfatın, ya "vâcib" olması veya tafaddul 
(lütuf) nevinden bir şey olması gerekir. Vâcıb olmasına gelince, bu mükâfatı ve 
karşılığı mükelleflere ulaştırmak kabilinden olandır. Tafaddul nevinden olması 
durumuna gelince, bu da, meselâ Cenâb-ı Hakk'ın lütfederek vermesi gereken 
miktarın üzerinde vermesidir Buna karşı biz deriz ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın hamde 
müstehak olması hususunu zedeler ve sözümüzün doğruluğunu yok eder. Bunu 
şöyle diyerek izah edebiliriz: Görevleri yerine getirmek, hamde müstehak olmayı 
göstermez. Görmez misin? ki, bir başkasına bir dinar borcu olan kimse onu 
ödediğinde övülmeye müstehak olmaz 

Eğer, Cenâb-ı Allah'ın bir şeyi yapması vâcib oisaydt, o ful. Allah'ı zemmolun- 
maktan kurtarır, ancak hamde müstehak olmasını gerektirmezdi. Tafaddul fiiline 
gelince, muhalife göre bu, fazla hamdetmeyı gerektirir. Zira, O'ndan bu fiil sudur 
etmemiş olsaydı, onun için bu hamd meydana gelmiş olmazdı. Durum böyle 
olunca da, Allah zatı gereği noksan ve başkasıyla tamamlanmış olurdu. Bu da 
Cenâb-ı Hakkın hamde ve medhe müstehak olmasına mâni olur. 

Altıncısı: sözü Allah'ın övülmüş olduğuna delâlet eder Buna göre biz deriz ki, 
Cenâb-ı Hakk'ın hamde ve medhe müstehak olması ya O'nun zatından dolayı 
sabit olan bir iş olmuş olur veya zâtından ötürü sabit olmayan bir iş olur. Eğer 
birincisi olursa, onun fiillerinden her hangi bir şeyin, Cenâb-ı Hakk'ın medhe 
müstehak olmasını gerektirmesi imkânsız olur. Çünkü zatından ötürü var olan bir 


şeyin, başkasından ötürü var olması imkânsız olur. Yine Allah'ın fiillerinden 
herhangi bir şeyin, O'nun zemme müstehak olmasını ıcab ettirmesi imkânsız 
olur. Çünkü zatı gereği var olan bir şeyin, başkası sebebiyle ortadan kalkması 
imkânsızdır. Durum böyle olunca, Hakk Teâlâ hakkında, O'na herhangi birşeyin 
vâcib (gerekli) olması uygun düşmez. O halde, kullarına karşılık ya da mükâfaat 
vermesi, Allah'a vâcib olamaz. Bu da. Mutezile'nin esaslarını altüst eder. İkinci 
kısma gelince ki, bu da, Cenâb-ı Hakk'ın hamde lâyık olmasının zatı gereği 
olmamasıdır, biz deriz ki, bu durumda O'nun, zâtı bakımından noksan olması ve 
başkasıyla tamamlanmış olması gerekir ki, Allah hakkında bunu düşünmek 
imkânsızdır. Mutezileye gelince, onlar şöyle demişlerdir: Allah'a hamdetmek, 
ancak şöyle dediğimizde tamam olmuş olur: Mutlak manada hamde müstehak 
olan, fiillerinde çirkinlik, hükümlerinde zulüm ve haksızlık olmayandır. Bize 
göre, Allah böyledir. Bu sebeble O, en yüce hamd ve övgülere müstehaktır. 
Cebriye mezhebinde ise, hiç bir çirkin fiil yoktur ki, o, Allah'ın fiili olmasın; hiç 
bir zulüm yoktur ki, o, Allah'ın hükmü olmasın, hiç bir abes iş yoktur ki, o, 
Allah'ın işi olmasın... Zira, Cenâb-ı Hakk kâfirde küfrü yaratır, sonra ona azab 
eder. Bir karşılık vermeksizin, hayvanların canını yakar. Bu duruma göre O'nun 
hamde müstehak olduğu nasıl düşünülebilir? Ve yine, Allah olması bakımından 
hak kazandığı hamde, ya kuidan veya kendisinden ötürü hak kazanır. 
Eğer.birincisi olursa, kulun fiiline kadir olması gerekir ki, bu da Cebriliği 
ibtaleder. Eğer ikincisi olursa, bunun manası, Allah'a, kendi kendini medhetmesı 
vâcibtır demek olur ki. bu da batıldır. İşte 

bunun için Cebriye demek ancak bizim görüşümüze göre doğrudur 

dediler. 

Onaltıncı fayda: Ulema şükrün vücübunun akli veya nakli delille sabit olduğu 
hususunda ihtilâf etmiştir Şükretmenin nakli delille vacib olduğunu söyleyenler, 
Cenâb-ı Hakk'ın şu ayetlerini delil getirmişlerdir: 

"Biz, bir peygamber göndermedikçe, azab edici değiliz."(İsrâ 15) 

Müjdeleyici ve uyarıcılar olmak üzere peygamberler gönderdik. Ki böylece, 
peygamberlerden sonra insanların Allah'a karsı bir bahaneleri olmasın!" (Nısâ. 
165). 

Yine ulemadan, bu şükrün mutlak olarak din gelmezden önce de, geldikten sonra 
da vacib olduğunu söyleyenler vardır. Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın sözüdür. 
Bunun birçok bakımdan izahı vardır. 

Birincisi: sözü mutlak olarak bu hamdın, Allahu Teâlâ'nın hakkı ve mülkü 
olduğuna delâlet eder. Bu da, din gelmezden önce bu hakkın var olduğunu 
gösterir. 


İkincisi: Cenâb-ı Allah buyurmuştur. Usül-i fıkıhta, uygun bir vasfa göre tertip 
edilen hükmün, bu hükmün o vasıfla muallel olduğuna delâlet ettiği hususu yer 
almaktadır. Burada da Allah Teâlâ, hamdı kendi nefsine isbat etmiş ve kendisini 
âlemlerin Rabbi, onlara acıyan ve onları bağışlayan; kıyamette onların işlerinin 
yegâne sahibi olarak nitelendirmiştir. Bu da hamde müstehak olmanın ancak, 
Cenâb-ı Hakk'ın onları terbiye edici olması ve onlara merhamet edip 
bağışlamasıyla mümkün olacağını gösterir. Durum böyle olunca, Allah'ın hamde 
müstehak olması, ister peygamber gelmezden önce olsun ister sonra olsun, her 
zaman yapılabileceğini gösterir 

Onyedinci fayda: Hamdin hakikatini ve mahiyetini araştırmamız gerekir. 
Diyoruz ki, Allah'a hamdetmek bizim, sözümüzden ibaret değildir. Çünkü 
dememiz, hamdin varlığından haber vermedir. Bir şeyden haber vermek ise. 
kendisinden haber verilen varlıktan ayrı bir şeydir. Öyleyse, Ailah'a 
hamdetmenm, bizim sözümüzden başka olması gerekir. İşte diyoruz ki, nimet 
verene hamdetmek, nimei veren olması sebebiyle ona tazimi ifade eden hertürlü 
fiilden ibarettir. Bu fiil ya kalbin fiili olur, ya lisanın fiili, yahut da uzuvların fiili 
olur. Kalbin fiiline gelince, bu, kalbin, bu fiilinde Allah'ın kemâl ve celâl 
sıfatlarıyla nitelenmiş olduğuna inanmasıdır. Lisanın fiiline gelince bu da, 
Allah'ın kemâl sıfatlarıyla mevsüf olduğunu gösteren lâfızları zıkretmesidir. 
Uzuvların fiiline gelince, bunlar, uzuvların, nimet veren varlığın kemâl ve celâl 
sıfatları ile mevsüf olduğunu gösteren fiilleri yapmasıdır. İşte hamdden murad 
bütün bunlardır 

İlim ehli, bu konuda iki guruba ayrılmışlardır 

Birinci gurup, Allah'ın, kullarına, kendisine hamdetmelerinı emretmesinin caiz 
olmadığını o söyleyenlerdir. Bunlar, birçok bakımdan görüşlerine delil 
getirmişlerdir. 

Birincisi: Bu hamd, ya kullara ulaşan nimete karşılık yapılmıştır, ya böyle bir 
nimete karşılık olmaksızın meydana gelmiştir Birinci ihtimal yanlıştır. Çünkü 
bu,-Allah Teâlâ'nın, kullardan, inamına mukabil bir karşılık ve mükâfaat istemiş 
olması manasına gelir ki, bu mükemmel manada cömert olmaya zarar verir. 
Çünkü kerim olan kimse, bir nimet verdiği zaman, buna bir karşılık istemez. 
İkinci ihtimale gelince bu. ortada hiç bir şey yokken başkasını yormaktır ki, bu 
da zulüm olur. 

İkincisi: "Hamd ile meşgul olmak, hamd edem yorar ve hamd edilene de bir 
faydası yoktur Çünkü hamdediılen zatı gereği kâmil bir varlıktır. Zatı gereği 
kâmil olan bir varlığın ise, başkası ile kemâle ermesi imkânsızdır. Binâenaleyh 
bu hamd işi ile meşgul olmak boşuna ve zarannadır. Bu sebebten ötürü meşru 


sayılmaması gerekir" dediler. 

Üçüncüsü: İcâbın manası, "eğer kişi işlemezse cezayı hak eder" demektir Buna 
göre, Allah'a hamdetmenin vâcib kılınmasının manası, O'nun, "eğer sen bu 
hamd ile meşgul olmazsan, seni cezalandırırım" demesidir. "Bu hamdın, Allah'a 
hiç bir faydası yoktur" sözünün manası ise. "Bu işte I uç kimsenin elde edeceği 
bir fayda yoktur, ama sen onu şayet terkedersen, seni ebediyyen cezalandırırım" 
demektir ki, bu da hakim ve kerim olan bir varlığa yakışmaz. 

İkinci gurub, "Allah'a hamdle meşgul olmak, birçok bakımdan edebsizliktir" 
demişlerdir. 

Birincisi: Allah'a hamd etmek, Allah'ın ihsanlarına bu azıcık şükür ile karşılık 
vermek demektir. 

İkincisi: Şükür ile meşgul olmak ancak bu nimetler kalbte hatırlanmaya devam 
edildiği zaman gerçekleşir. Kalbin nimetleri hatırlamakla meşgul olması ise onu. 
nimet vereni takmakla uğraşmaktan alı kor 

Üçüncüsü: Kulun, nimet bulduğu zaman Allah'a övgüde bulunması, onun bu 
nimeti elde ettiği için Allah'a hamd-ü senada bulunduğunu gösterir. Bu da onun, 
ibadet, hamd ve senadan maksadının bu nimetleri elde etmek olduğunu gösterir. 
Bu adamın, hakikatte ma'büdu ve maksüdu ancak bu nimet ve menfaattir Bu da 


düşük bir makamdır. En iyisini Allah bilir, SU 
Rabbü'l-Âlemin'in Tefsiri Başa Dön 


Bu fasıl sözünün izahı hakkındadır. Burada birçok faydalar vardır. 

Birinci fayda: Var olan ya zatı gereği vâcıb olur. veya zatı gereği mümkün olur. 
Zatı gereği vâcib olan ise, sadece Cenâb-ı Hakk'dır Zatı gereği mümkün olan da, 
Allah'ın dışındaki her şeydir ki, bu da "âlem" dediğimiz şeydir Çünkü kelâm- 
cılar şöyle demişlerdir: Âlem, Allah'dan başka her varlıktır. Bu kısmı âlem diye 
isimlendirmenin sebebi, Allah'tan başka her şeyin varlığının Allah'ın varlığına 
delâlet etmiş olmasıdır. İşte bu sebebten ötürü Allah'tan başka her varlık, âlem 
diye adlandırılmıştır. Bu hususu iyice kavradığında biz deriz ki, Allah'tan başka 
her şey ya uzayda yer tutandır, ya uzayda yer tutanın bir sıfatıdır veya ne uzayda 
yer tutandır, ne de yer tutmuş olanın bir sıfatıdır. Bu da üç kısımdır. 

Birinci kısım: Uzayda yer kaplayandır. Uzayda yer kaplayan, ya bölünmeyi 
kabul edici olur veya olmaz. Eğer bölünmeyi kabul edici olursa, bu cisimdir. 
Eğer böyle olmazsa, bu da atomdur. Cisme gelince, o ya "ulvi" (gök 
cisimlerinden), ya da "süfli" (yer cisimlerinden) olur. Ulvi cisimlere gelince, 
bunlar gezegenler ve yıldızlardır Bu iki kısımdan başka, din ile sabit olmuş 


başka şeyler de vardır: Arş, Kürsi, Sidreti'l-müntehâ, Levh, Kalem ve Cennet 
gibi... 

Yer cisimlerine gelince, bunlar ya basit olur, ya da mürekkeb... Basit olanları, 
dört unsurdur (enâsır-ı erbaa). 

Birincisi, çölleri, dağlan ve mamur ülkeleri ile, yer yüzüdür. 

İkincisi, su küresidir ki, bunu da okyanuslarla, yer yüzünün dörtte birini teşkil 
eden kara parçalarındaki mevcut denizler ve sayısını ancak Allah'ın bileceği 
vadiler (nehir yatakları) teşkil eder. 

Üçüncüsü, hava küresidir. 

Dördüncüsü, ateş küresidir. Mürekkeb cisimlere gelince, bunlar bitkiler, 
madenler ve muhtelif kısım ve farklı çeşitleriyle, hayvanlardır. 

İkinci kısım: Uzayda yer kaplayan varlıklara sıfat olan "mümkün" şeylerdir. 
Bunlar arazlardır, Kelâmcıiar. arazın kırka yakın nevini zikretmişlerdir. 

Üçüncü kısım: Üçüncü kısma gelince, bu ne uzayda yer kaplayan, ne de uzayda 
yer kaplamayan varlığa sıfat olan "mümkün" şeydir. Bunlar da ruhlardır. Ruhlar, 
ya süflidir, ya da ulvidir. 

Süfli ruhlar, ya hayırlı ruhlardır, ki bunlar cinlerin iyi olanlarıdır, veya kötü ve 
pis ruhlardır, Bunlar da, inatçı şeytan iaifesıdir. 

Ulvi ruhlarsa, ya cisimlerle beraber bulunur, ki bunlar gök cisimlerinin ruhlarıdır 
veya cisimlerle beraber bulunmazlar. Bunlar ise, temiz ve mukaddes ruhlar olan 
meleklerdir. İşte bu. âlemdeki varlıkların taksimatına bir işarettir. Her insan bu 
kısımları açıklamak için bir milyon cilt kilap yazsa, bunların en alt seviyesine 
dahi ulaşamaz Ancak şu kadar var ki. zatt gereği varlığı zorunlu olanın bir tek 
olduğu sabit olunca, O'nun dışındaki bütün varlıkların da, zatları gereği 
"mümkün" oldukları kesinlik kazanır. Bunun için de bu varlıklar, var olmak için. 
zatı gereği vâcıb olan varlığın yaratmasına muhtaç olurlar. Aynı şekilde, mümkin 
olan varlığın da. var olduğu sürece, onu ibkâ edecek bir varlıktan müstağni 
olamıyacağı da sajDit olmuş olur Allahu Teâlâ. yokluktan varlığa çıkarmış 
olması sebebiyle âlemlerin Rabbıdır. Yine O, âlemlerin var olmaya devam ettiği, 
ve istikrarını sürdürdüğü sürece, âlemleri ayakta tutması sebebiyle de âlemlerin 
Rabbidir. Bunu anladığın zaman sözünün tefsirine dair çok az bir şeyi keşfetmiş 
olursun. Bu üç kısmın hallerini kim daha çok kavrarsa," sözünün tefsirine de 
daha çok vâktf olmuş olur. 

ikinci fayda: İki türlü terbiye eden vardır 

Birincisi: Üzerinden kazanç sağlamak için bir şeyi terbiye eden. İkincisi: 
Terbiye edilen kazanç sağlasın diye onu yetiştiren. 

Bütün mahlükatın yaptığı terbiye birinci kısma dahildir. Çünkü insanlar, 


başkalarını, onların üzerinden, ya mükâfaat ya övgü cinsinden bir kazanç elde 
etmek için başkasını yetiştirirler. 

İkinci kısım terbiye eden ise sadece Cenâb-ı Allah'tır. Nitekim Cenâb-ı Allah bir 
hadis-i kutsi'de şöyle buyurmuştur: 

"Ben, Benden kazanç sağlayasmız diye sizi yarattım, yoksa sizin üzerinizden 
kazanç sağlayayım diye değil" Bu demektir ki Cenâb-ı Hakk hem terbiye ediyor 
hem de ihsanda bulunuyor. O'nun terbiye etmesi ve ihsanı, başka eğiticilerin 
terbiye ve ihsanına benzemez. 

Allah'ın terbiye etmesi, O'nun dışındaki varlıkların terbiyesinden farklıdır Bunu 
birçok yönden izah edebiliriz: 

Birincisi: Hak Teâlâ'nın kullarını, kendisi için değil, kullar için terbiye ettiğini; 
O'nun dışındakilerin ise hem kendileri için hem başkaları için terbiye etmeye 
uğraştıklarını açıklamıştık. 

İkincisi: Allah'ın dışındakiler terbiye ettikleri zaman, bu terbiye nısbetinde 
hazine ve mallarından noksaniaşma olur. Halbuki Cenâb-ı Allah noksanlık ve 
zarara uğramaktan münezzehtir. Nitekim O "Hiç bir şey hâriç olmamak üzere her 
şeyin hazineleri bizim yanımızdadır. Biz onları malum bir miktar dışında 
indirmeyiz." (Hicr. 21) buyurmuştur. 

Üçüncüsü: Cenâb-ı Hakk'ın dışında ihsanda bulunan kimselere, fakır ısrar 
ettiğinde, ona kızar ve onu mahrum eder, istediğini de vermez. Halbuki Allah 
Teâlâ böyle değildir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.) "Cenâb-ı Hakk, duasında 


ısrar edenleri sever" buyurmuştur.L921 

Dördüncüsü: Cenâb-ı Allah'ın dışında, ihsanda bulunanlardan, ihsan etmeleri 
istenmediği müddetçe kimseye bir şey vermezler. Ama O, istemeden de verir 
Görmez misin ki O, annenin rahminde daha bir cenin ve aklı olmayan bir cahil 
iken seni terbiye etmiştir. Sen O'ndan istemesini beceremediğin halde de seni 
korumuş; sen O'ndan istemediğin, aklının ve hidayetinin olmadığı zamanda da 
sana ihsanda bulunmuştur. 

Beşincisi: Cenâb-ı Allah'ın dışında ihsanda bulunanların ihsanları, fakır 
olmaları, orada olmamaları veya ölmeleri hallerinde sona erer. O'nun ihsanı ise 
kesinlikle sona ermez. 

Altıncısı: Allah'ın dışında, ihsanda bulunanların ihsanları umumi olmaz, belli bir 
topluluğa has olur. Ama Cenâb-ı Hakk'ın terbiyesi ve ihsanı herkese ulaşır. 
Nitekim Cenâb-ı Allah; "Benim rahmetim ise her şeyi kuşatmıştır" (Araf, 156) 
buyurmuştur. Böylece O: nun âlemlerin Rabbı olduğu ve bütün mahlükata 
ihsanda bulunduğu ortaya çıkmış olur. İşte bu sebeble Cenâb-ı Hakk kendisi 
hakkında; "Bütün hamöier Alemlerin Rabbi (sahibi ve terbiye edicisi, maliki ve 


İhsan edip geliştiricisi) Allah'a aittir" buyurmuştur. 

Üçüncü fayda: Dünyada, övülen, medholunan ve tazim edilen zat, dört se- 
bebten dolayı övülür, medhedilir ve tazim edilir: 

1. Ya, O, sana lütufta bulunmasa da, zatında kâmil, sıfatlarında da bütün 
noksanlık ve kusurlardan münezzeh olduğu için... 

2. Ya, sana ihsanda bulunup nimet verdiği için... 

3. Ya, sen gelecekte ihsanının sana ulaşacağını umduğun için... 

4. Veya hükümranlığının tam olmasından, kudretinden ve kahrından korktuğun 
için... 

İşte bunlar tazimi gerektiren sebeplerdir Sanki Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur: 
"Zati kemâlimi tazim edenlerden iseniz Bana hamdediniz. Çünkü Ben âlemlerin 
ihâhıyım." İşte bu da Cenâb-ı Allah'ın " sözündeki bir maksaddır. "Eğer ihsanda 
bulunmamı tazım edenlerden iseniz bilin ki, ben âlemlerin Rabbiyim. Eğer 
istikbalde bir şeyler umduğunuz için tazimde bulunuyorsanız, bilin ki Ben 
Rahman ve Rahfm'im. Korktuğunuz için tazim ediyorsanız, bilin ki, Ben din 
gününün yegâne sahibiyim." 

Dördüncü fayda: Cenâb-ı Allah'ın kulunu terbiye şekilleri çoktur ve sınırsızdır. 
Buna dair birkaç misal verelim: 

Birinci misâl: Babanın sulbünden nutfe damlası ana rahmine düştüğünde, bir 
düşün, nasıl o nutfe ilk önce rahme tutunmuş bir damla kan, sonra bir et parçası 
olur, daha sonra bu et parçasından, kemikler, kıkırdaklar, sinirler, kasların 
kirişleri, atar ve toplar damarlar gibi çok çeşitli organlar çıkar. Daha sonra da 
bunlar birbirlerine bağlanarak bir araya gelirler. Sonra bunların her birinde özel 
bir kuvvet hasıl olur: Böylece de gözde görme, kulakta işitme ve dilde de 
konuşma kuvveti meydana gelir Kemikle işittiren, yağ ile gördüren, et ile 
konuşturan Cenâb-ı Allah'ı teşbih ederiz. İnsan bedenini konu alan anatomi 
kitapları çok yaygındır Bütün bunlar, Allah'ın kulunu nasıl terbiye ettiğini 
gösterir. 

İkinci misâl: Bir tek tane yere düşüp de ona toprağın nemi bulaştığı zaman, o 
şişer, her tarafı şiştiği halde sadece onun en üstü ve en altı yarılır En üstteki 
yarığa gelince, bitkinin ucu buradan çıkar. Alttaki yarıktan ise bitkinin toprağa 
dalan kökleri çıkar Bunlar sanki bitkinin damarları gibidir. Bitkinin üst ucuna 
gelince, yükseldikten sonra bunun bir gövdesi (veya sapı) meydana gelir. Sonra 
bu gövdeden birçok dallar ayrılır Daha sonra bu dallar üzerinde, nur parçacıkları 
gibi çiçekler görülür. Bundan sonra meyveler ortaya çıkar. Bu meyvelerin de 
sertlik ve yumuşaklık bakımından birbirinden farklı kısımları meydana gelir. 
Bunlar meyvenin kabuğu, içi ve yağlarıdır. Bitkinin toprağa dalan köklerine 


gelince, bu damarların bir ucu da bitkinin en uç kısımlarına kadar gider. Bu 
uçlar, yumuşaklık bakımından, dizilmiş su tanecikleri gibidirler. Son derece 
yumuşak olmalarına rağmen bu uçlar sert ve kayalık yerlere bile nüfuz 
edebilirler. Cenâb-ı Allah, bu uçlara topraktaki kendisine faydasi olan tün bu 
işlerdeki hikmet kulun kendisine ihtiyaç duyduğu gıda, katık, meyve, içecek 
şeyler ve ilâçlar kabilinden olan varlıkları meydana getirmektir Nitekim Cenâb-ı 
Allah: 

"Hakikaten Biz, o (yağmur) suyunu bol bol döktük, sonra toprağı iyiden iyi 
yardık. Bu suretle onda tane(ler) bitirdik, üzümler, yoncalar, zeytinler, 
hurmalıklar, sık ve bol ağaçlı (diğer) bahçeler, meyveler, mera(lar) bitirdik. 
(Bütün bunları Biz) hem size. hem davarlarınıza faide olarak (yarattık.)" (Abese 
25-32) 

Üçüncü misâl Cenâb-ı Hakk. gezegenleri ve yıldızları, kulların istifadesine birer 
vesile olacak şekilde yaratmıştır Meselâ, geceyi rahatlık ve sükünete bir vesile 
olmak üzere, gündüzü de kazanç teminine ve yeryüzünde gezip dolaşmaya bir 
vesile olmak üzere yaratmıştır. 

"Güneşi ziyalı, ayı nurlu yapan, yılların sayısını ve hesabı bilmeniz için, o aya 
muhtelif menziller tayin eden O Allah'tır. Allah, bunları (boş yere değil) hak ile 
yarattı." (Yünus 5) 

"O. karanın ve denizin karanlıkları içinde kendileriyle yollarınızı doğrultmanız 
(bulmanız) için. sizin faidenize yıldızlan yaratandır." (Enam 97) 

Cenâb-ı Allah'ın şu ayetini okuyun: 

"Biz yeri bir beşik, dağları kazıklar yapmadık mı?Sizi çift çift yarattık, uykunuzu 
dinlenme yaptık; geceyi örtü kıldık; gündüzü maişet vakti yaptık. Üstünüze 
sağlam sağlam yedi (gök) bina ettik. Ona parıl parıl parıldayan bir kandil astık. 
O sıkıcı mengenelerden (bulutlardan) de sarıl şarıl su indirdik. Onunla tane, 
nebat ve sarmaş dolaş bahçeler çıkaralım diye." (Nebe 616) 

Madenlerin, bitkiler hayvanların dikkat çekici hallerini ve Rahman Allah'ın 
insanı yaratışındakı hı-;netınin belirtilerini iyice bir düşündüğün zaman, senin 
akl-ı selimin Allah'ın terbiye tme şekillerinin pekçok olduğuna ve O'nun 
rahmetinin heryerde apaçık izlerinin görüldüğüne hükmedecektir. İşte o zaman 
Allah'ın " sözünün sırlar deryasından bir katre sana tecelli edecektir. 

Beşinci fayda: Cenâb-ı Hakk, hamdi kendi nefsine nisbet ederek, önce dedi, 
sonra diyerek kendisini âiemlere nisbet etti. Bu şu demektir: "Ben hamdi 
seviyorum, bu sebebie onu. Benim mülküm olduğu için onu kendime nisbet 
ettim. Sonra Kendimi zikrettiğim zaman, bunun peşinden Kendimi âlemlerin 
Rabbi olarak tanıttım." Bir kimse bir zatı, bir tek sıfat ile tanıtırsa, o, sıfatların en 


güzelini ve en mükemmelini söylemeye gayret eder. Bu, Allahi in, âlemlerin 
Rabbi oluşunun, O'nun en mükemmel sıfatı olduğuna delâlet eder. Bu böyledir. 
Çünkü derecelerin en mükemmeli, tam ve tamın da üstünde olmaktır. Öyleyse 
bizim, dememiz), O'nun zatı gereği, zatında ve zatı ile "vâcib-ül-vucüd" 
olduğunu göstermektedir ki, işte bu tam olmadır." sözünün manası ise, O'nun 
dışındaki her şeyin varlığının, Allah'ın terbiyesinden, ihsanından ve 
cömertliğinden neşet ettiğidir ki, bu da "tam'"ın da üstünde olmak" ibaresiyle 
kastedilen şeydir 

Altıncı fayda: Cenâb-ı Hakk; Ey İnsan! Senden başka kullara da sâhibdir. 
Nitekim Rabbinin ordularını ancak O (Allah) bilir." (Müddessir. 32) buyu 
rulmuştur 

Halbuki senin O'ndan başka Rabbin yoktur. Hem sonra O, sanki senden başka 
hiç bir kulu yokmuş gibi seni terbiye eder (bakıp, büyütür, besler) Sen ise, sanki 
O'ndan başka bir Rabbin varmış gibi O'na hizmet ediyorsun. Allah'ın bu 
terbiyesi, ne güzel bir terbiyedir. Allah Teâlâ seni, gündüz, bir karşılık 
beklemeksizin belâlardan; gece, yine bir karşılık beklemeksizin her türlü 
korkudan muhafaza etmiyor mu? 

Nöbetçiler her gece hükümdarı beklerler. Acaba onu. zararlı böceklerin 
sokmalarına karşı, başına birçok belânın gelivermesine karşı koruyabilir mi? 
Hak Teâlâ'ya gelince O, onu, o gecenin başında çok çeşitli haramlara, yasaklara 
ve çirkin fiillere dalıverip gittikten sonra, her türlü musibet ve korkuya karşı 
koruyup bekliyor. Bu ne büyük ve ne güzel bir terbiye! Yine, Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in; 

"Ademoğlu Allah'ın binasıdır. Allah'ın binasını yıkan mel'ândur" demesi de, bu 
terbiyeyi göstermez mi? İşte bu manadan dolayı Cenâb-ı Allah 

"De ki: Allah'ın geceleyin, gündüzün (gelebilecek azabına karşı) Rahman olan 
Allah'tan sizi kim koruyabilir?" (Enbiya, 42) buyurmuştur. 

Bu, ancak gücü sonsuz olan Melik, hükümran kudreti olan tek, kalbleri ve 
gönülleri evirip çeviren ve vicdanlarda saklı gizli olanlara muttali olan Allah'tır. 
Yedinci fayda: Kaderiye (Mutezile) şöyle söyledi: “Eğer Allah onlara ihsanda 
bulunuyor ve sıkıntılarını gideriyor ise ancak o zaman âlemlerin Rabbi ve 
terbiye edicisi olur Ama kâfirde küfrü yaratıp, sonra bundan dolayı ona azab 
ederse; imanı emredip onu imandan alıkorsa, o zaman, O, Rabb ve mürebbi 
değil, aksine zarar veren ve eziyet eden olmuş olurdu." 

Cebriye ise şöyle dedi: "Şayet nimet O'ndan südür eder ve lütuflar da O'nun 
rahmetinden feyezan ederse, Allah bir Rabb ve terbiye edici olur. İman 
nimetlerin en büyüğü ve en kıymetlisi olduğuna göre, onun Allah tarafından 


meydana getirilmesi, O, âlemlerin Rabbi olduğu için ve onlara, onlarda imanı 
yaratmak suretiyle ihsanda bulunduğu içindir." 

Sekizinci fayda: Allah'ın isimlerinin tefsirinde birçok şekilde açıkladığımız gibi, 
"Allah" ismi, "Rabb" isminden daha üstündür. Sonra, dua eden kimse çoğu 
işlerinde "Ya Rabb" "Ya Rabb" diyerek dua eder Bunun sebebi, yine Allah'ın 
isimlerinin tefsin sırasında zikrettiğimiz hususlar ve nüktelerdir ki, onları burada 


tekrarlamayacağız. L83] 
Er-Rahmani”r-Rahim'in Tefsiri Başa Dön 


Bu fasılin tefsin hususundadır. Bu konuda birçok faydalar vardır. 

Birinci fayda: "Rahman", kullardan bir benzerinin çıkması tasavvur 
olunamayan nimetler veren demektir. 

"Rahim" ise, kullardan da benzerinin çıkması düşünülebilen şeylerle nimet veren 
demektir 

İbrahim b. Edhem'in şöyle dediği hikaye edilmiştir; "Bir yere misafir oldum. 
Derken sofra getirildi. Birden bir karga sofraya konup çöreği kapıp kaçtı. 
Hayretle onun halini izlemeye başladım, O, bir tepeye kondu. Birden iki eli bağlı 
bir adamı farkettim. Karga çöreği o adamın yüzüne bıraktı. 

Zinnüni Mısri'ntn şöyle dediği rivayet edilmiştir; "Evde bulunuyordum. Birden 
kalbimde bir velvele koptu. Öyle ki, kendime hakim olamaz hale geldim. Bunun 
üzerine evden çıktım ve Nil kenarına vardım. Birden koşmakta olan kuvvetli bir 
akrep gördüm ve hemen onu izlemeye koyuldum. Sonra akrep nehrin tam 
kıyısına varınca, orada tam kenarda durmakta olan bir kurbağa gördüm. Birden 
akrep kurbağanın üstüne atlayınca kurbağa yüzmeye ve gitmeye başladı. Bunun 
üzerine bir kayığa binerek, kurbağayı takıp etmeye başladım. Kurmağa Nil'in 
karşı kenarına ulaşmıştı. Kıyıya varınca akrep kurbağanın sırtından indi ve 
koşmağa başladı; ben de takıp ettim. Birden, ağacın altında uyumakta olan bir 
genç gördüm; bir de, ona doğru gelmekte olan bir yılan...Yılan bu gence 
yaklaşınca, ak rep de yılana yetişmişti; birden, akrep yılanın üstüne atladı ve 
yılanı soktu. Yılan da akrebi sokmuştu. Bunun üzerine her ikisi de ölmüş, o 
adam da onlardan kurtulmuştu." 

Anlaşıldığına göre, bir karga yavrusu yumurtasının kabuğunu kırarak çıktığı 
zaman, hiç bir tüyü olmadığı için, nerdeyse bir et parçasına benziyormuş. Bu se- 
beble ana karga ondan kaçıyor ve terbiyesiyle de meşgul olmuyormuş. Sonra, bir 
et parçasına benzediği için, yavrunun başına sinekler üşüşüyormuş. Sinekler 
yavrunun yanına vardığı zaman, sinekleri yutar ve onunla beslenir. Bu durum, 


güçlenınceye, tüyleri büyüyünceye ve tüyleri altında eti gizlenınceye kadar 
devam eder. O zaman annesi ona döner. Bu sebeble Arapların duasında şu ifade 
geçmektedir: "Ey, karga yavrusunu yuvasında besleyen Allah'ım." 

Bu misallerle, Allah'ın lütfunun umumi, ihsanının yaygın ve rahmetinin geniş 
olduğu ortaya çıkmış olur. 

Hadiseler iki kısımdır. Rahmet olmadığı halde rahmet sanılan, fakat hakikatte bir 
azap ve belâ olan hadiseler ve, hakikatte bir lütuf, ihsan ve rahmet olduğu halde, 
bir azap ve ceza olduğu sanılan hadiseler. 

Birinci kısma şu misali verebiliriz: Baba çocuğunu, ihmal edip, dilediğini 
yapacak şekilde, onu terbiye etmez, öğrenmeye teşvik etmezse... İşte bu durum, 
görünürde bir merhamet, hakikatte ise bir cezadır. 

İkinci kısmın misali ise; çocuğunu okula hapsedip, onu tahsil yapmaya zorlayan 
baba gibidir. Bu zahirde bir ceza sanılsa da, hakikatte bir rahmet ve merhamettir. 
İnsan da böyledir. Bir insanın elinde kangren hastalığı olsa... Bu adamın eli 
kesilse, bu, görünüşte bir azap, gerçekte ise bir rahmet ve acımadır Bundan 
dolayı aklı az olanlar, işlerin zahirine aldanırlar, gerçek akıllılar ise, İşın aslına 
ve hikmete bakarlar. 

Bunu iyice anladığında, âlemde bulunan çile, belâ, elem ve bütün meşakkatler, 
her ne kadar görünürde böyle olsalar da gerçekte onların bir hikmet ve rahmet 
olduğunu anlarsın. Bunun özü, hikmet konusunda söylenen şu sözdür: Küçücük 
bir serden dolayı, çok hayırları terketmek, büyük serdir. Buna göre, tekliflerden 
maksadın, ruhları bedene ait ilgilerden temizlemek olduğunu anlarsın. Nitekim 
Cenâb-ı Hakk: 

"Eğer iyilik ederseniz, kendinize iyilik etmiş olursunuz" (isrâ, 7) buyurmuştur. 
Ateşin yaratılmasından maksat, kötü olanları iyilerin amellerine çevirmek ve o 
kötüleri dünyadan, ahıret yurduna çekmektir Nitekim Cenâb-ı Hakk, 

"Allah'a kaçınız." (Zariyat. 50) buyurmuştur. 

Bu konunun en açık misali. Hz. Müsâ ve Hızır (a.s.)'ın kıssasıdır. Çünkü Hz. 
Müsâ hadiselerin zahirine göre hüküm veriyor, böylece de Hızır (a.s.)'ın gemiyi 
delmesini, çocuğu öldürmesini, yıkılmak üzere olan duvarı onarmasını 
yadırgıyordu. Hızır (a.s.) ise, hükümleri hakikatlerine ve iç yüzlerine bina ediyor 
ve şöyle diyordu: 

"Gemiye gelince: Denizde iş yapan yoksullarındı. Ben onu kusurlu yapmak 
istedim ki, onların arkasında her sağlam gemiyi, zorla alan bir hükümdar vardı. 
Çocuğa gelince, onun anası da babası da iman etmiş kimselerdi. Bunun için 
onları bir azgınlık ve kâfirliğin bürümesinden endişe ettik de, diledik ki, bunun 
yerine Rableri kendilerine temizlikçe daha hayırlı ve merhametçe daha yakınını 


versin. Duvara gelince, bu o şehirdeki iki yetim çocuğun idi. Altında da, onlara 
ait bir hazine vardı. Babaları iyi bir adamdı. Bundan dolayı Rabbin diledi ki, 
ikisi de buluğ çağlarına ersinler de definelerini çıkarsınlar. Bu Rabbinden bir 
merhamettir" (Kehf. 79-82). 

Bu kıssayla, olayların hakikatine vâkıf olan Hâkimin, işini zahire değil de 
hakikatlere bina ettiği anlaşılmış oluyor. Tabiatının hoşlanmadığı, aklının nefret 
ettiği bir şeyi gördüğünde, onun altında nice gizli sırlar, erişilmez nice yerli 
yerinde hükümler olduğunu ve O'nun hikmetinin ve rahmetinin bunu 
gerektirdiğini iyi bilesin! İşte o zaman, O'nun " sözünün sır deryasından bir iz, 
sana tecelli eder. 

İkinci fayda: "lâfzı, Allah'a has bir isimdir. 

ismi ise, hem O'na hem de başka varlıklara verilebilir. Eğer, "buna göre in ifade 
ettiği mana daha büyüktür; o halde büyük olanı zikrettikten sonra, küçük olanı 
niye zikretmiştir?" denilirse, buna cevabımız şudur: 

Çünkü büyük olandan, önemsiz ve basit şey istenmez. 

Anlatıldığına göre, birisi bir büyüğün yanına giderek, "ufak bir şeyden ötürü 
sana geldim" demiş. O da bunun üzerine, "önemsiz şeyler İçin önemsiz bir adam 
ara!" diye cevap vermiştir. 

Buna göre, Cenâb-ı Hakk sanki şöyle demiş olur: Şayet Rahman lâfzını 
zikretmekle yetinseydım. benden utanır ve benden basit isteklerde bulunman 
imkânsız olurdu. Ancak sen benim "Rahman" olduğumu bildiğin için, benden 
büyük şeyler istersin; ama ben aynı zamanda 1'Rahim"ımlI o halde benden 
ayakkabının bağım ve tencerenin tuzunu da iste!", Nitekim Cenâb-ı Hakk, Hz. 
Musa'ya şöyle demiştir: "Ey Müsâ, benden tencerenin tuzunu ve koyununun 
yemini bile iste!" 

Üçüncü fayda: Cenâb-ı Hakk. kendisini Rahman ve Rahim olarak niteledi. 
Sonra O, Hz. Meryem'e, "Bizden bir rahmet olarak... Ve, iş bitirildi." 
(Meryem 21) diyerek, tek bir rahmet verdi, İşte bu tek rahmet de, kâfirlerin ve 
tacirlerin onu ayıplamalarından kurtulmasına sebep oldu. Sonra biz Allah'ı her 
gün otuzdört kerre, Rahman ve Rahim olarak vasfediyoruz. Bu böyledir, çünkü 


namazlar onyedi rekâttır.L94İ O Rahman ve Rahim lâfzı, besmelede ve Fâtiha'da 
olmak üzere, her rekâtta ikişer kere tekrar edilir. Tek bir rahmetin zikri, Hz. 
Meryem'in kötülüklerden kurtulmasına sebep olunca, ömür boyu bu kadar çok 
rahmeti zikretmek, müslümanların cehennemden, rezil rüsvay olmaktan ve helak 
olmaktan kurtuluşlarına sebep olmaz mı? 

Dördüncü fayda: Allah Teâlâ Rahmân'dtr. Çünkü o, kulun takat getiremiyeceği 
şeyleri yaratır. O, Rahim'dir, çünkü O, kulun benzerine güç yetiremiyeceği şeyi 


yapar. Bu sebeple sanki Cenâb-ı Hakk şöyle demiştir: Ben, Rahmanım; çünkü 
sen bana atılmış bir meni teslim ettin, ben de onu sana güzel bir biçimde teslim 
ediyorum. Nitekim O, "Sizi şekillendirdi ve şekillerimizi ne de güzel yaptı" 
(Gafır 64) buyurmuştur. Ben Rahim'im, çünkü sen bana eksik taât getirdin, Ben 
de sana halis bir cennet verdim. 

Beşinci fayda: Anlatıldığına göre bir genç, ölmek üzere iken, kelime-i şehâdet 
getiremedi. Bunun üzerine, yanında bulunanlar Hz. Peygamber'e gelerek, 
durumu O'na haber verdiler. Resülullah (s.a.s.) da kalkip, bu gencin yanına 
gelerek ona, kelıme-i şehâdeti telkin etmeye başladı. O genç hareket ediyor, 
sağa-sola dönüyor, ama bir türlü dilini kımıldatamıyor Bunun üzerine Hz. 
Peygamber şöyle sormaya başladı: "Bu namaz kılmaz, oruç tutmaz ve zekât 
vermez miydi?" Orada bulunanlar, "Hayır Ya Resülallah, bunların hepsini 
yapardı" dediler. Hz. Peygamber "Ebeveynine asi olur muydu?" diye sorunca, 
"evet, asi olurdu" dediler. Hz. Peygamber (s.a.s.), "o halde annesini getirin 
bakalım" dedi. Bunun üzerine, yaşlı ve gözleri şaşı olan, bir kadıncağız geldi. 
Hz. Peygamber (s.a.s.), "Onu, affetmez misin? Keşke affetsen" deyince, kadın, 
"hayır, onu affetmeyeceğim, çünkü o beni tokatlayarak, gözlerimi bu hale 
getirdi" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "odun ve ateş getirin." dedi. 
Kadıncağız, "ateşi ne yapacaksın?" deyince de, Hz. Peygamber s.a.s.). "onu, 
sana yaptığının karşılığı olarak, gözünün önünde yakacağım" diye cevap verdi. 
Bunun üzerine kadın, "affettim, affettim!" dedi. "Ateş için mi onu dokuz ay 
taşıdım; ateş için mi onu iki sene emzirdim! Nerede annelik merhameti?" Bunun 
üzerine, delikanlının dili çözüldü ve kelime-i şehadet getirdi. "Şehâdet ederim ki, 
Al-landan başka ilâh yoktur. Ve yine şehâdet ederim ki, Muhammed O'nun kulu 
ve elçisidir!" 

Buradaki incelik şudur: Bu kadın Rahmâne olmadığı halde, sadece Rahime-dir 
(bu vasıf onda bulunur).Rahmetin bu kadarcığıyla, kadın oğlunun ateşte 
yakılmasına müsaade etmedi. O halde, kullarına yardım ettiği haide, kendisine 
karşı işledikleri suçlardan zarar görmeyen Rahman ve Rahim olan zât, yaklaşık 
yetmiş yıl kelime-i şehâdeti söylemeye devam eden kimsenin ateşte yanmasına 
nasıl müsaade eder? 

Altıncı tayda: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, rebâiyyesi (köpek dişi iie öndişler 
arasındaki diş) kırıldığı zaman şöyle dediği meşhurdur: "Allah'ım kavmimi 
hidayete erdir; çünkü onlar bilmiyorlar" Bundan, Hz. Pey-gamber'in kıyamet 
günü, "Benim ümmetim, benim ümmetim!" diyeceği anlaşılmış olur. Bu da, hem 
dünya hem de ahiret hususunda O'ndan sudur etmiş büyük bir lütuftur. Bu lütuf 
ve ihsan, Hz. Peygamber bir rahmet olduğu için onda meydana gelmiştir. 


Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Biz seni, ancak âlemlere rahmet olsun diye yolladık." 
(Enbiya. 107) buyurmuştur. Tek bir rahmetin tesiri, bu dereceye varırsa, Rahman 
ve Rahim olan zâtın keremi ya nasıl olur? Ve yine Hz. Peygamberin şöyle dediği 
rivayet edilir: 

"Ey Allah'ım, ümmetimin hesabını benim önümde gör". Sonra, Hz. Peygamber 
(s.a.s.), iki dirhem borçlu olarak öldüğü ve ilk (iftira) atmak sebebiyle Hz. 
Aişe'nin evinden çıkmasına sebep olduğu için, bir ölünün cenaze namazını 
kılmaktan kaçındı. İşte bunun üzerine Cenab-ı Hak, sanki ona şöyle demiştir: 
Senin tek bir merhametin vardır bu da; 

"Seni, ancak âlemlere rahmet olarak yolladık " (Enbiya. 107) sözüdür. Tek bir 
merhamet, mahlükat âlemini ıslâh etmeye kâfi gelmez. Beni, kulumla başbaşa 
bırak. Beni ümmetinle başbaşa bırak. Çünkü ben Rahman ve Rahim'im, benim 
rahmetimin sonu yoktur. Onların günanları ise, mahdut ve sayılıdır. Sınırsız 
olanın yanında, sınırlı ve mahdut olan yok olur. Bütün mahlükatın günahlarının 
benim rahmet deryamda yok olacağında şüphe yoktur. Zira ben Rahman ve 
Rahim'imdir. 

Yedinci fayda: Kaderiye (Mutezile), "Ateşte yakmak ve devamlı azab etmek 
için mahlükatı yaratan kimse, nasıl Rahman ve Rahim olur; kâfirde küfrü yaratıp 
ve bundan dolayı ona azabeden kimse, nasıl Rahman ve Rahim olur?; İman 
etmeyi emredip, sonra ona mâni olan kimse nasıl Rahman ve Rahim olur? Bu 
böyle olmaz" demişlerdir. 

Cebrıyye ise. 'Nimet ve rahmet nevilerinin en büyüğü Allah'a imandır. Eğer iman 
Allah tarafından değil de kul tarafından yaratılmış olsaydı, Rahman ve Rahim 
isimlerinin kula verilmesi, Allah'a verilmesinden daha uygun olurdu" demiştir. 


Allah en iyi bilendir. 891 
“Mâliki Yevmi?d-din” Sözünün Tefsiri Başa Dön 


Bunda birçok faydalar vardır. 

Birinci fayda: sözünün anlamı, diriliş ve ceza gününün sahibi demektir. Bunun 
izahı şudur: Kötülük yapanla iyilik yapanın, itaatkârla asinin, uyanla uymayanın 
birbirinden ayırt edilmesi gerekir. Bu da, ancak Cenâb-ı Allah'ın: 

"Kötülük yapanları yaptıklarına karşılık cezalandırmak ve iyilik yapanları da en 
iyi mükâfatla mükâfatlandırmak içın".(Necm. 31). 

"Yoksa biz iman edip de güzel amel işleyenleri, yer yüzünü bozguna verenler 
gibi mi tutacağız? Yahut müttakileri, günahkârlar gibi mi tutacağız?" (Sad. 28) 
ve 


"Kıyamet gelecektir. Nerdeyse Ben, her nefis yaptığının karşılığını görmesi için, 
onu gizliyorum " (Tâhâ. 15) ayetlerinde ifade ettiği gibi, ancak ceza gününde 
tahakkuk edecektir. Zâlimi mazluma musallat edip de, sonra mazlumun hakkını 
zalimden almayan, ya aczinden, ya cehaletinden veya bu zulme razı olmasından 
dolayı böyle yapmaktadır. Bu üç sıfat da, Cenâb-ı Allah için düşünülemez. 
Bundan dolayı, Cenâb-t Allah'ın zalimlerden mazlumların intikamını alması 
gerekir. Bu intikam dünyada alınmazsa, bu dünyadan sonra ahirette alınması 
gerekir. İşte 

"Din gününün yegâne sahibi" (Fatiha. 4) ve: 

"Kim zerre ağırlığınca bir hayır yaparsa, onun karşılığını görecek; kim de zerre 
miktarı kötülük işlerse, onun da karşılığını görecektir" (Zıizâi. 7) ayetleriyle 
kastedilen budur. 

Rivayet edildiğine göre, kıyamet günü bir adam getirilir. Bu adam kendi 
durumlarına bakar da, hiç bir iyiliğinin olmadığını görür. Tam o esnada, "ey 
falanca, yaptığın amele karşılık, gir cennete!" diye bir ses gelir. Adam, "Ya 
Rabbi, ben ne yaptım ki!" der. Cenâb-ı Allah buyurur ki; "Falanca gece sen 
uyurken, bir tarafından bir tarafına döndüğünde, o esnada Allah! demiştin. 
Sonra, o anda sana uyku baskın çıktı da, sen bunu unuttun. Bana gelince, beni 
uyku ve uyuklama tutmaz. Onun için, ben onu unutmadım." 

Yine bir adam getirilir. İyilikleri ile kötülükleri tartılır Ama, iyilikleri hafif gelir 
Derken adama bir kart gelir. Kart teraziye konulunca, terazinin iyilik kefesi ağır 
basar. Bir de ne görsün, o kartta kelime-i şehâdet var. Kelime-i şehâdet 
karşısında hiç bir şey ağır olamaz. 

Mükellefiyetler iki kısımdır: Allah'ın haklan ve kulların hakları.. Allah'ın 
haklarının esası hoşgörüdür. Çünkü Cenâb-ı Hakk, âlemlerde müstağnidir. 
Kulların haklarına gelince, işte esas bunlardan kaçınmak lâzım. 

Rivayet edildiğine göre, Ebü Hanife (radıyallahu anh)'in bir mecuside malı vardı, 
onu istemek için mecusinın evine gitti. Evin kapısına gelince, ayakkabısına bir 
pislik bulaştı. Bunun üzerine ayakkabısını silkeleyince, pislik mecusinın evinin 
duvarına bulaştı. Şaşıran Ebü Hanife, şöyle dedi: Eğer bunu böyle bıraksam, me- 
cusinin evinin duvarının çirkin görünmesine sebeb olacağım. Yok. oradan pisliği 
kazısam, duvarın toprağı dökülecek.. Derken kapıyı çaldı; bir cariye çıkınca da, 
cariyeye şöyle dedi: Efendine "Ebü Hanife kapıda... de" dedi. Bunun üzerine 
adam kapıya çıktı ve, Ebü Hanife'nin malını isteyeceğini zannederek, özür 
dilemeye başladı. Ebü Hanife (r.a.) de. şu anda bu önemli değil dedi ve, duvarın 
hikâyesini anlattı. Bu duvarı nasıl tem izleyebilirdi? Bunun üzerine, Mecusi. bu 
duvarı ben kendim temizlerim dedi ve o anda müslüman oldu. Buradaki nükte 


şudur: Ebü Hanife, bu ufacık şeyde mecusiye zulmetmekten çekindiği ve bundan 
dolayı ondaki malını ona bıraktığı için, mecusi küfürden imana geldi. Zulümden 
çekinen kimsenin, ya Allah katındaki durumu nasıl olur? 

İkinci fayda: Kıraat âlimleri, kelimesini farklı okumuşlardır. Kimisi, , kimisi de 
diye okudular" kıraatinin hücceti şudur: 

Birincisi: Bu kelimede kelimesine göre) fazla olan bir harf vardır. Bundan 
dolayı bunu okumak daha sevaplıdır. 

İkincisi: Kıyamet gününde birçok melik ortaya çıkacaktır. Fakat, din gününde 
gerçek mâlik, ancak Allahu Teâlâ'dır. 

Üçüncüsü: Melık'in bazan mâlik olup bazan olmadığı gibi. mâlik de bazen 
melik olur bazen de olmaz. Buna göre melik olmak ve mâlik olmaktan herbiri 
bazen diğerinden ayrıdır. Ancak mâlikıyyet mutlak tasarrufun sebebidir 
Melıkiıyyet ise böyle değildir. O halde mâlik, melikten evlâdır. 

Dördüncüsü: Melik, tebaanın melikidir, mâlik ise kulların mâlikidir. Kul nitelik 
bakımından tebaadan daha aşağıdır. Bu sebeble mâlikıyette bulunan hakimiyetin, 
melikiyyettekinden daha çok olması gerekir. Böylece de mâlikin nitelik 
bakımından melikten daha üstün olması gerekir. 

Beşincisi: Tebaanın kendi istekleriyle melikin tebaası olmaktan çıkmaları 
mümkündür. Köleye gelince, onun kendi isteği ile bu mâlikin mülkü olmaktan 
çıkması mümkün değildir. Böylece omâlıkiyyette olan hâkimiyetin, 
melikiyyettekinden daha mükemmel olduğu ortaya çıkar. 

Altıncısı: Melikin, tebaasının durumunu gözetmesi gerekir. Zira, Hz. Peygamber 
(a.s.) "Hepiniz çobansınız ve hepiniz güttüğünüzden (idare ettikleriniz 


kimselerden) mesulsünnüz.9©! buyurmuştur. Tebaanın melike hizmet etmeleri 
şart değildir. Kölenin ise malikine hizmet etmesi şarttır O, sahibinin izni 
olmaksızın, müstakil olarak hareket edemez. Hatta onun hüküm vermesi, imam 
olması, şahidlık yapması bile doğru olmaz, efendisi yolculuğa niyet ettiğinde, o 
da onunla birlikte yolcu (-seferi) olur. Yine efendisi mukim olmaya nıyei 
ettiğinde o da mukim olur. Böylece memiükiyyette (kölelikte) bulunan emre itaat 
edip boyun eğmenin, tebaadaki itaat ve boyun eğmeden daha ileri derecede ve 
tam olduğunu anlamış olduk. İşte bütün bunlar mâlikin melikten daha üstün 
olduğuna delâlet eden hususlardır. 

"Melik"in, "Mâlik"ten daha üstün olduğunu söyleyenlerin delilleri şunlardır. 
Birincisi: Belde halkından her biri mâlik olabilir. Melike gelince, sadece 
insanların en yüce ve en üstünlerinden olur. O halde melik mâlikten daha 
şereflidir. 

İkincisi: Onlar Cenâb-ı Allah'ın "De ki insanların rabbine ve melikine 


sığınırım." (Nas 1) ayetinde melik lâfzının yer aldığında ittifak etmişlerdir Şayet 
melikin durumu mâlikten üstün olmasaydı ayette bu lafız yer almazdı. 
Üçüncüsü: Daha kısa olduğu için melik lâfzı evlâdır. Öyle vakit olur ki insan o 
durumda yalnız melik kelimesini söyleyebilir, mâlik (diye uzatmaya) vakit 
yetmeyebilir. Demek ki, mâlik kelimesini tamamıyla telaffuza yetecek bir 
zamanın bulunamaması ihtimali vardır Ebü Amr'dan da bu şekilde rivayet 
edilmiştir Kisâi" de Ebü Amr'e şöyle cevap vermiştir: "Bu kelimeyi söylemeye 
başlarım. Onu ye-tıştirememişsem bile. onu tamamıyla söylemeye niyet ettiğim 
için, yetiştirmiş gibi olurum. Bunun fıkhı hükümlerdeki benzen şudur: Ramazan 
ayında, güneş batmadan yarının orucunu tutmaya niyetlenen kimseye bu niyeti 
yetmez. Çünkü o, bu günde henüz bu günün orucunu tutmakla meşguldür. 
Bundan dolayı, yarının orucuna niyetlendiğinde bu tül-u emel olur. Ama güneş 
battıktan sonra, ertesi günün orucuna niyet ederse, bu niyet ona kâfidir Çünkü, 
bu da her ne kadar tül-u emel olsa da. bu kimse, güneş battığı için o günün 
orucunu tamamlamıştır. Bu kimsenin o gecede ölmesi mümkündür. Eğer ölürse 
şöyle diyebilir: "Yarına çıkamazsam da hiç olmazsa oruç tutmaya niyet ettim 
ya." Burada da durum aynıdır. Okuyan mâlik lâfzını söylemeye başlar, eğer 
tamamlarsa ne âlâ, yok eğer tamamlayamazsa, tamamlamaya niyet etmiş olur ya. 
Bu izahtan kastedilen de budur." 

Sonra biz deriz ki: âyetteki lâfzın "melik" okunmasına terettüp eden hükümler 
vardır. 'Mâlik" okunmasına terettüp eden başka hükümler de vardır. 

Melik okunmasına terettüp eden hükümler şunlardır: 

Birinci hüküm: Dört çeşit siyaset (idare) vardır: Halktan olan yöneticilerin 
idaresi, padişahların (meliklerin) idaresi, meleklerin idaresi ve Melıkü'l-mülük 
(padişahlar pâ'dişahı) olan Allah'ın siyaseti (idaresi). 

Meliklerin idaresi, halktan olan yöneticilerin idaresinden daha güçlüdür. Halkın 
yöneticilerinden bir topluluk bir araya gelse tek bir padişaha mukavemette 
bulunamazlar. Görmezmiısın ki Ebü Hanife'ye göre köle sahibi kölesine hadd 
cezası uygulayamaz. Halbuki âlimler melikin (hükümdarın) insanlara hadd 
cezası uygulayabileceğine ittifak etmişlerdir 

Meleklerin tdaresıne gelince, bu hükümdarların idarelerinin üstündedir. Zira 
büyük hükümdarların teşkil ettiği bir grup. tek bir meleğin idaresine bile karşı 
koyamazlar. 

Melıkü'l-mülük olan Allah'ın idaresine gelince bu idare de meleklerin idaresinin 
üstündedir. Cenâb-ı Allah'ın şu ayetine bakmaz mısın: 

"O gön Rüh ve melekler saf halinde'ayakta duracaktır. Rahman olan Allah'ın 
kendilerine izin verdiğinden başkaları o gün konuşamazlar. Onlar da ancak ruyu 


söylerler." (Nebe 38) ve'"izni olmadan Cenâb-ı Allah'ın yanında şefaatte 
bulunacak kimdir." (Bakara 255) Yine Cenâb-ı Allah, meleklerin sıfatları 
hakkında. 

"O melekler ancak Allah'ın razı olduğu kimse hakkında şefaat ederler." (Enbiyâ. 
28) buyurmuştur. Buna göre Cenâb-ı Allah sanki şöyle demektedir: "Ey 
hükümdarlar! Malınıza ve mülkünüze aldanmayınız. Çünkü sizler de Din 
Günü'nün yegâne sahibinin kudret elinde esirsiniz. Ey idare edilenler sizler, 
hükümdarların (meliklerin) idaresinden korkuyorsunuz da, Dm Günü'nün yegâne 
Sahibi olan O, Melikler Melikinin idaresinden korkmaz mısınız?" 

İkinci hüküm: Cenâb-ı Hakkın "melik olmasının hükümlerinden ikincisi şudur; 
O'nun melik olması, diğer melıklerinkine benzemez. Çünkü diğer melikler her 
hangi bir şey verdiklerinde mülkleri noksanlaşır ve hazineleri eksilir. Ama 
Cenab-ı Allah'ın mülkü, vermekle, ihsan etmekle eksilmez, aksine artar. Bunu 
şöyle izah edebiliriz: Hakk Teâlâ sana. tek bir çocuk verdiğinde. O'nun hükmü 
bu tek çocuğa yönelmiş olur Ama on çocuk verdiğinde, O'nun hükmü ve teklifi 
bunların hepsine şamil olur. Böylece Cenâb-ı Allah çok verdikçe, mülkü artar 
eksilmez. 

Üçüncü hüküm: Rahmetinin tam olmasıdır Bunun delili ise şu ayetlerdir: 

Bu ayetlerden birincisi. Fatihada zikredilen. Allah'ın rabb. rahman, rahim 
olduğunu bildiren ayettir. 

İkincisi: 

"O Öyle Allah'tır ki. kendisinden başka hiç bir Tanrı yoktur. O gizliyi de bilir 
aşikârı da. O rahman (çok esirgeyen) ve rahim (çok bağışlayandır)." (Haşr 22) 
ayetidir 

Bunun peşinden Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: "O öyle Allah'tır ki kendisinden 
başka hiç bir Tanrı yoktur. O meliktir." (Haşc 23) Bundan sonra O. kendisinin 
zulüm ve haksızlık yapmaktan münezzeh olduğunu, daha sonra, kendisinin 
"Selâm" (emniyetin taa kendisi) olduğunu söylemiştir ki, bu da kullarının, kendi 
zulmünden ve haksızlığından salim olduklarını ifade eder. Yine kendisinin 
"mümin" olduğunu ifade etmiştir ki bu, kulunun, kendisinin zulmünden ve 
haksızlığından emin olduğunu gösterir Böylece de O'nun "melik" olması, ancak 
rahmetinin tanrılığı ile tamamlanır 

Üçüncüsü: Cenâb-ı Hakkın "O gün gerçek mülk Allah'a aittir" (Furkân 26) 
ayetidir Cenâb-t Hakk mülkün kendisine âit olduğunu bildirmesinin peşinden. 
"Rahman" olduğunu söylemiştir. Yani, bu günde mülkün kendisinin olması, 
O'nun hükümran gücünün kemâline delâlet eder Buna göre de O'nun rahman 
olması, bu korkunun giderek rahmetin meydana gelmesini gösterir. 


Dördüncüsü: "De ki: İnsanların rabbine ve melikine sığınırım " (Nas, 1) ayetidir 
Cenâb-ı Allah bu ayette, önce kendisinin insanların rabbı olduğunu zikretmiş, 
peşinden de insanların meliki olduğunu eklemiştir İşte bütün bu ayetler Cenâb-ı 
Hakk'ın "melik" olmasının ancak ihsanı ve rahmeti ile güze! ve mükemmel 
olacağına delâlet ederler. Buna göre Allah, sanki şöyle demektedir: "Ey 
hükümdarlar (idareciler) bu ayetleri dinleyin, şu miskinlere acıyın da 
mülkünüzde, Allah'ın mülkü karşısında. bir derece istemeyiniz." 

Dördüncü hüküm: Tebaanın hükümdara itaat etmeleri gerekir. Eğer tebaa 
melike itaat etmez de karşı çıkarlarsa, âlemde karışıklık, anarşi ve kargaşa 
meydana gelir. Bu da âlemin harap olup halkın yok olmasına sebeb olur. Mecazi 
manada melik olana muhalefet etmenin neticede âlemin harap edilmesine ve 
halkın yok olmasına sebep olduğunu gördüğümüze göre, Hükümdarlar 
Hükümdarı olan Allah'a muhalefet etmenin neticesini bir düşünün. Bu 
muhalefetin, faydalı şeylerin ortadan kalkması ve bozuklukların ortaya 
çıkışındaki tesirlerinin nice olacağını bir düşün! Bunu tam olarak şöyle izah 
edebiliriz: Cenâb-ı Allah, küfrün, âlemin harap olmasına sebeb olacağını beyan 
ederek şöyle buyurmuştur: 

"Onlar O, Rahman olan Allah'a çocuk nisbet ettiler diye neredeyse gökler 
parçalanacak, yer yarılacak, dağlar dağılıp çökecekti." (Meryem,9C-91). 

Yine Cenâb-ı Allah, kendisine itaat etmenin, her türlü iyiliğin sebebi olduğunu 
şöyle buyurarak açıklamıştır: 

"Ehline (ve ümmetine) namazı emret. Kendin de ona sebatla devam et. Biz 
senden bir rızık istemiyoruz. Seni Biz rızıklandırmz. Güzel akıbet takva 
(erbâbi)nm- 

dır." (Tâhâ. 132) Öyleyse ey yönetilenler, yöneticilerinize itaat ediniz. Ve ey siz 
hükümdarlar (yöneticiler), meliku'l-mulük olan Bana itaat ediniz ki, âlemin 
nizamı bozulmasın." 

Beşinci hüküm: Cenabı Allah, kendisini Dm Günü'nün Meliki olarak tavsif 
edince, adaletinin tam olduğunu âlemlere açıklayarak şöyle buyurmuştur: 

"Senin Rabbin kullarına asiâ zulmetmez." (Fussilet. 46) Sonra Cenâb-ı Allah, 
adaletinin nasıl olduğunu açıklayarak şöyle buyurdu: 

"Biz kıyamet gününde adalet terazileri koyacağız. Artık hiç bir kimse, en ufak 
bir zulme bile uğratmayacaktır." (Enbiyâ. 47) 

Böylece anlaşılıyor ki Allah'ın Din Günü'nün yegâne gerçek Melik'i olması, 
adaleti ile tahakkuk edecektir Mecazi manada melik olan (dünya idarecileri) âdil 
olursa, meşru hükümdar, aksi takdirde batıl melik olur. Eğer hak ve âdil bir 
melik olursa, onun adaletinin bereketinden âlemde hayır ve huzur meydana gelir. 


Eğer zalim bir hükümdar olursa, âlemden hayır ve bereket kalkar. 

Anlatıldığına göre Enüşirvân bir gün ava çıkmış ve atını mahmuzlayarak 
karargâhından iyice uzaklaşmış. Derken bir müddet sonra iyice susamış. Bir 
bahçeye varmış. Bahçeye girince nar ağaçlarını görmüş. Bunun üzerine bahçede 
bulunan çocuğa: " Bana bir nar ver." demiş. Çocuk da ona bir nar vermiş. Narı 
yarıp tanelerini çıkarmış ve sıkmış. Bundan epey bir nar suyu çıkmış. Bunu 
içmiş ve nar çok hoşuna gitmiş de sahibinden bu bahçeyi satın almak istemiş. 
Sonra oradaki çocuğa, '- Bana bir nar daha ver." demiş. Çocuk bir nar daha 
vermiş. Bu narı da sıkarak suyunu çıkarmış, ama bu sefer nardan az miktarda su 
çıkmış. Bu nar suyunu içince, acı ve buruk olduğunu görmüş. Bunun üzerine. "- 
Bana bak çocuk! Bu nar niçin böyle çıktı?" demiş. Çocuk, "Belki de beldenin 
meliki zulmetmeye niyetlenmiştir. Onun zulmünün uğursuzluğundan da nar bu 
hale gelmiştir" dedi. Enüşirvân, bunun üzerine, gönlünden bu zulümden tevbe 
etmiş ve çocuğa "Bana bir tane nar daha ver" demiş. Çocuk ona üçüncü bir nar 
vermiş. O da narı sıkınca, ilk nardan daha tatlı olduğunu görmüş. Böylece de 
çocuğa, "Narın tadı niçin değişdi" deyince, çocuk: "Belki de beldenin meliki 
zulmünden tevbe etti." diye cevap vermiş. Enüşirvân, bunu çocuktan duyup 
kalbindekine tam tamına uyduğunu görünce zulümden kesinkes tevbe etmiş. Hiç 
şüphesiz onun ismi bu dünyada adaletle şöhret bulmuştur Hatta insanlardan 
bazıları, Hz. Peygamberfs.a,s.)'den şöyle dediğini rivayet ederler: "Ben âdil bir 
hükümdarın zamanında dünyaya geldim." 

Bu lâfzın "mâlik" olmasına terettüb eden hükümlere gelince bunlar dört tanedir. 
Birinci hüküm: lâfzı "mâlik" okumak, "melik" okumaktan daha ümit verici 
manadadır. Çünkü melikten en fazla beklenen şey, âdil ve insaflı olması, 
insanların kendi kendilerine onun hükmünden çıkabilmeleridir. Mâlike gelince 
kul, ondan giyecek, yiyecek, merhamet ve terbiye ister. Bu manada olmak üzere 
sanki Cenâb-ı Allah şöyle demektedir: Ben sızın mâlikinizim. Sizin yemeniz, 
giyiminiz, mükâfaatınız ve cennetiniz bana aittir. 

İkinci hüküm: Melik, her ne kadar mâlikten daha zengin ise de, yine senden bir 
şeyler umar. Mâlike gelince, sen ondan bir şeyler umarsın. Bizim hiç bir 
iyiliğimiz ve ibadetimiz olmadığı halde, Allah, kıyamet gününde bizden her türlü 
hayrı ve ibadeti istemeyi düşünmez ama aksine O, kıyamet gününde bizim 
kendisinden sırf fazlı ile, bağışlanmamızı ve bize cennet vermesini istememizi 
murad eder. İşte bu sebebten ötürü Kisâi" ^V-fertr Şek'inde oku" demiştir. Çünkü 
bu şekilde okumak, Cenâb-t Allah'ın çok lütfuna ve geniş rahmetine delâlet eder. 
Üçüncü hüküm: Melik'in huzuruna askerler getirildiğinde, o, onlardan sadece 
güçlü ve sağlam karakterli olanları seçer. Hasta olanları ise kabul etmeyip onlara 


her hangi bir vazife vermez.-Mâlike gelince, onun kölesi olurda hastalanırsa, o 
kölesini tedavi ettirir. Köle zayıf ise ona yardım eder. Bir sıkıntısı olursa, 
sıkıntısından kurtarır. O halde "mâlik" lâfzı ile okumak, günahkârların ve 
miskinlerin hâline daha uygundur. 

Dördüncü hüküm: Melik'in bir heybet ve idaresi vardır. Mâlikin ise acıması ve 
şefkati vardır. Merhamet ve şefkate olan ihtiyacımız, heybet ve idareye olan 
ihtiyacımızdan daha fazladır. 

Üçüncü fayda: Mülk kudretten ibarettir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın mâlik ve 
melik olması, Onun kadir olmasından ibarettir. Burada bir husus vardır ki, o da 
şudur: Cenab-ı Hakk. ya mevcudatın melikidir, veya madümattn melikidir 
Birincisi batıldır, çünkü var olanları yemden icat muhaldir; o halde, Allah'ın 
mevcudat üzerindeki kudreti, sadece yok etmek iledir. Bu izaha göre, O ancak 
yokluğun (adem) mâlikidir. İkincisi de, geçersizdir Çünkü bu da, Allah'ın 
kudretinin ve mülkünün yokluk üzerinde olmasını gerektirir. Buna göre şöyle 
denilmesi gerekir: Allah'ın mevcudatta ne mâlikiyyet hakkı, ne de mülkiyyet 
hakkı yoktur.. Bu ise, haktan uzak bir görüştür. 

Buna şöyle cevap veririz: Aüahu Teâlâ mevcudatın mâliki ve melikidir. Şöyle ki, 
O bu mevcudatı varlıktan yokluğa çevirmeye veya bu mevcudatı bir sıfattan 
başka bir sıfata geçirmeye kadirdir. Bu kudret de, sadece Allah için söz 
konusudur. O halde, gerçek melik yalnız Allahu Teâlâdır. Cenâb-ı Hakk'ın, 
gerçek melik olduğunu bildıysen biz deriz ki, O "din gününün melikidir" Bu, 
böyledir; çünkü öldükten sonra varlıkları diriltmeye sadece Cenâb-ı Hakk 
muktedirdir. İnsanların bedenlerinden ayrılan bu parçaları bilmek (ilm) sadece 
Ona aittir. Hasrolunma, diriltilme, ba's ve kıyamet ancak malümatın hepsine 
taalluk eden bir ilim sayesinde, mumkünattn tamamına taalluk eden bir kudret ile 
meydana geldiğine göre, Allah'tan başka din gününün mâliki olmadığı ortaya 
çıkar. Bu konudaki sözün tamamı "haşr" ve "neşr" meselesiyle alâkalıdır. 

"Bir şeye mâlik olmak, ancak memlük (mâlik olunan) var olduğunda tahakkuk 
eder; kıyamet şu anda mevcut değildir Buna göre Allah din gününün mâliki 
olmaz. Bunun aksine şöyle denilmesi uygundur: "Din gününde mâliktir" Çünkü 
insan," (Ben, Zeyd'ın katiliyim." dediğinde, bu bir ikrardır Ama, tenvinle, (Ben 
zeyd'i öldüreceğim) derse, bu tehdit ve korkutma ifade eder" denilirse, deriz ki 
sizin söylediğiniz doğrudur Ancak kıyametin kopması, hikmeti ilâhide aksinin 
olması caiz olmayan kati bir iş olunca, kıyametin varlığı şu anda meydana gelen 
ve var olan bir şey gibi kabul edilmiştir. Yine bunun gibi, birisi öldüğü zaman, 
onun kıyameti kopmuş olur. Buna göre, bu durumda kıyamet var demektir 
Böylece bu sual, ortadan kalkar. 


Dördüncü fayda: Cenâb-ı Hakk, bu sürede kendi isimlerinden, " diye beş ismim 
zikretmiştir. Bunun sebebi şudur: "Sanki O şöyle buyuruyor: İlk önce seni 
yarattım, o halde Ben ilâhım. Sonra seni çeşitli nimetlerimle büyüterek terbiye 
ettim, o halde Ben, Rabbim. Sonra sen isyan ettin, Bense senin isyanlarını 
örttüm. O halde Ben Rahmân'ım. Sonra sen tevbe ettin, Ben de bağışladım. O 
halde Ben, Rahim'im Sonraysa, cezayı sana ulaştırmak gerekir Bunun için Ben. 
din gününün yegâne sahibiyim." 

"Cenâb-ı Hakk, besmelede bir kere Rahman ve Rahim kelimelerini söyledi. 
Fâtıha'da da ikinci kere tekrarladı. O halde, bu iki isimde bir tekrar vardır. 
Halbuki, diğer isimlerde bir tekrar söz konusu değildir. Bunun hikmeti nedir? 
denilirse, biz deriz ki, sözün takdiri şöyledir: Ben, ilâh ve Rabb olduğumu bir 
kere; Rahman ve Rahim olduğumu ise, iki kere söyledim ki, benim rahmet ile 
olan yardımımın, başka şeylerle olan yardımımdan daha çok olduğunu bilesin. 
Hakk Teâiâ rahmetinin kat kat olduğunu beyan edince, âdeta şöyle demiştir: 
"Sakın buna aldanma. Çünkü Ben. din gününün de Mâlikiyim" Bunun bir benzen 
de O'nun 

"Günahı bağışlayan, tevbeyi kabul eden, azabı çetin ve fazl sahibi olandır" (Mu- 
min. 3) ayetidir. 

Beşinci fayda: Mutezile, "eğer kulların amellerinin yaratıcısı Cenâb-ı Hakk 
olursa, 

sevabın. ıkâbın ve cezanın olduğunu söylememiz imkansızlaşır. Çünkü, insana 
yapmadığı bir şeye karşılık sevap vermek abes; yapmadığı bir şeye karşılık onu 
cezalandırmak ise zulümdür. Bu duruma göre de, Cenâb-ı Allah'ın din gününün 
mâliki olması batıl olur" demiştir. Cebriye de, "eğer kulların amelleri Cenab-ı 
Allah'ın takdir ve tercihi ile olmamış olsaydı, O kolların mâliki olamazdı. 
Müslümanlar Cenab-ı Allah'ın, kulların ve amellerinin mâliki olduğunda icmâ 
ettiklerine göre, O'nun onları yaratan ve takdir eden olduğunu da anlarız" 


demişlerdir. En iyi bilen, Allah'tır. BH 

“İyyâke Na’budu Ve İyyâke Nestain” Ayetinin Tefsiri Başa Dön 

"Bu fasıl "Yalnız sana ibadet eder ve yalnız senden yardım taleb ederiz." (Fatiha, 
4) ayetinin tefsiri. 


Bu konuda, birçok fayda vardır. 


Birinci fayda: İbadet, başkasına tazım kastıyla yapılan fiilden ibarettir. İbâdet 
kelimesi, üzerinden herkesin gelip geçtiği yol anlamına gelen "sözünden 


alınmıştır. sözünün manası, "Senden başka hiç kimseye ibadet etmem" demektir 
Bu hasr ifadesine, birçok şey delâlet etmektedir. 

Birincisi: İbadet, tazım göstermenin zirvesinden ibarettir. Bu da ancak, 
kendisinden, nimet vermenin en üstün şekli sudur eden kimseye yakışır. Nimet 
vermenin en büyüğü ise. faydalanmaya imkân veren hayat ile, kendisinden 
faydalanılan şeyleri yaratmaktır. Birinci mertebeye, ki bu da eşyadan 
faydalanmayı müm-kın kılan hayattır, Cenâb-ı Hakk'ın, 

"Sen bir şey değildin de, ben seni önceden yaratmıştım." (Meryem, 9) ayeti ile 
"Allah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz? Halbuki sizler ölüler İdiniz de, sizi diriltti. 
Sonra sizi öldürecek, sonra diriltecek... Nihayet, yalnız O'na döndürüleceksiniz " 
(Bakara. 28) buyruğunda buna işaret edilmektedir 

Kendisinden istifade edilenleri yaratmaktan ibaret olan ikinci mertebeye gelince, 
buna da Yüce Allah'ın 

"Yer yüzünde olan her şeyi sizin için yaratan O'dur" (Bakara. 29) ayetiyle işaret 
olunmuştur. Bu süfli âlemde mevcut olan faydalar, ilahi kanunların icra 
olunarak, semavi hareketlerle bir düzene girdiği için bunun peşinden Allah 
"Sonra iradesi göğe yönelerek, onu yedi gök halinde yerli yerinde yaptı. O, her 
şeyi hakkıyla bilendir" (Bakara. 29) sözünü getirmiştir. Böylece 
anlattıklarımızla, her nimetin Cenab-ı Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiği 
sabit olmuştur Bundan dolayı da, ibadetin sadece Allah'a yapılması uygun olur. 
Bu manadan ötürü, O "Sadece, sana taparız" buyurmuştur. Binaenaleyh sözü, 
hasr ve tahsis ifade eder. 

Bu ifadenin hasr ve tahsis ifade ettiğinin ikinci delili şudur: Cenâb-ı Hakk, 
burada kendisim Allah. Rabb, Rahman. Rahim ve Mâlik-i yevmı'd-din diye beş 
isimle isimlendirdi. Halbuki kulun, geçmiş, an ve gelecek diye üç hâli vardır 
Kışının geçmiş hâli. tamamen yokluktur. Nitekim Cenâb-ı Hakk. "Sen hiç bir şey 
değilken, daha önce Ben seni yarattım." (Meryem, 9) buyurmuştur İnsan olu idi, 
Allah onu diriltti. Nitekim O, "Al-lah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz? Halbuki sizler 
ölüler idiniz de, Allah sizi diriltti." (Bakara, 28) buyurmuştur. İnsan cahil idi, 
Allah ona öâ retti - Nitekim Cenab-t Allah 

"Hiç bir şey bilmiyorken-Allah sizi annelerinizin karnından çıkardı ve sizlere 
kulaklar, gözler ve gönüller verdi" (Nahi. 78) buyurmuştur. Kul, yokluktan 
varlığa, ölümden hayata, acizlikten kudrete, cehaletten ilme, Cenâb-ı Hakk'ın 
kadim ve ezeli olmasından dolayı, geçebilmiştir. Cenab-ı Hak ezeli kudreti ve 
ezeli ilmi ile, onu yaratmış, onu yokluktan varlık âlemine geçirmiştir. Bu 
sebebten dolayı O, ilâhtır. Ama halihazırda kulun ona ihtiyacı daha çoktur. 
Çünkü kul yokken, Rahman ve Rahim olan bir Rabbe muhtaçtı. Ama o, varlık 


âlemine girince, ona birçok ihtiyaç kapısı açıldı ve zaruret sebepleri ortaya çıktı. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Hakk, "Seni yokluktan varlığa çıkardığım için, ben 
ilâhım. Fakat sen var olduktan sonra, Bana olan ihtiyacın fazlalaştı, onun için 
Ben, Rahman ve Rahim olan Rabb'im!" dedi. 

Öldükten sonraki halini ve bu hale taallük eden sıfatları demek olan, kulun 
gelecekteki halını, "Din gününün yegâne mâliki" sözü ifade eder. Cenâb-ı 
Allah'ın isimlerinden bu beş tanesi kulun şu üç haliyle ilgili olunca, kulun mazi, 
hal ve istikbaldeki bütün faydalarının ancak Allah ile, O'nun fazi ve ihsanı ile 
tam ve mükemmel olabileceği ortaya çıkar. Durum böyle olunca, kulun Allahu 
Teâlâ'ya ibadetinin dışında, herhangi bir şeye ibadet ile meşgul olmaması 
gerekir. İşte bu sebeble kul, "hasr" ifadesiyle; "Ancak sana ibadet eder, ancak 
senden yardım dileriz" der. 

Bu ifadenin "hasr" ifâde ettiğine dair üçüncü delil şudur: Cenâb-ı Allah'ın Kadir, 
Âlim, Muhsin, Cömert, Kerim ve Halim olmasının vâcib olduğuna kesin deliller 
vardır. Ondan başkasının böyle olması ise, şüpheli bir durumdur. Çünkü tabiata, 
gök cisimlerine, yıldızlara, akla ve nefse nisbet edilen hiç bir etki yoktur ki, onun 
Allah'ın kudretine nısbeti muhtemel olmasın! Bu ihtimalden dolayı, diğer 
varlıklara bir etki nisbet etmek şüphelidir Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, varlıkların 
mabudu olduğunu bilmenin, yakini bir iş olduğu ortaya çıkmış olur. Ama 
Allah'ın dışındakilerin, mahlükatın mabudu olmaları ise, şüpheli bir iştir Yakini 
olana yapışmak, şekke yapışmaktan daha üstündür. Böylece, şüpheliyi bırakıp 
kesin olarak bilmeni almak gerekir. Buna göre. Allah'dan başka mabüd olmadığı 
ortaya çıkar. İşte bu sebeble Allah: 

"Yalnız sana tapar, yalnız senden yardım isteriz" buyurmuştur. 

Dördüncü delılse şudur: Kulluk, zelil ve hakir olmadır. Fakat Mevlâ şerefli ve 
yüce olursa, ona kulluk daha güzel ve daha hoş oiur. Cenâb-ı Hakk. var olanların 
en şereflisi ve en yücesi olduğuna göre. Ona kulluk başkasına kulluktan 
üstündür. Aynı şekilde Allahu Teâlâ'nın kudreti, başkalarının kudretinden daha 
üstün, ilmi başkalarının ilminden daha mükemmel, varlığı başkalarının 
varlığından daha efdal olduğuna göre, kesin olarak, Ona kulluğun başkasına 
kulluktan evlâ olması gerekir. Bundan dolayı kul,"Yalnız sana ibadet eder, yalnız 
senden yardım talep ederiz" der. 

Bu "hasr"ın beşinci delili: Zatından dolayı vâcib olan varlığın dışındaki her şey, 
zatı gereği mümkün olur. Zatı gereği mümkün olan her şey de, muhtaç ve fakir 
olur Muhtaç olan, kendi ihtiyacıyla meşgul olur. Onun için, başkasının ihtiyacını 
gidermesi mümkün değildir. Zatında âlemlerden müstağni olmayan, başkasının 
ihtiyacı 11 gidermeye güç yetıremez. Zatı gereği müstağni olansa, sadece Cenâb-ı 


Allah'dır Binaenaleyh, ihtiyaçları karşılayan da sadece O'dur. Öyleyse, ibadet 
edilmeye müstehak olan yalnız Cenâb-ı Allah'dır. Bundan dolayıdır ki kul, 
"Yalnız sana ibadet eder, yalnız senden yardım dileriz" der. 

Altıncı delil: Cenâb-ı Allah'ın ibadete müstehak olması, gök yüzünü bir askı 
olmadan tutacak, yer yüzünü desteksiz tutacak, güneş ve ayı yürütecek, kutupları 
yerinde tutacak, bulutlardan bazan yıldırım gibi ateş, bazan rüzgâr gibi hava, 
bazen de yağmur gibi su çıkaracak; yer yüzünde de, herkesin bildiği gibi, bazen 
kayadan su fışkırtacak, bazen de sudan, kaya çıkaracak -ki bu da buzdur- sonra 
yer yüzünde dağlar gibi hareket etmeyen sabit cisimler; nehirler gibide, 
durmaksızın akan, hareket eden cisimler yaratacak; Karun'u yere batırarak yer 
yüzünü onun üstüne çıkaracak: Muhammed (s.a.s.)'ı yücelterek, "Kabe kavseyn'i 
O'nun ayakları altına serecek; suyu Firavun'un kavmine ateş yapıp, onları suda 
boğarak, böylece ateşe sokacak; İbrahim (a.s.)'i de ateşi serinlik ve bir kurtuluş 
yeri yapacak; Müsâ (a.s.)'1 Tür'un üstüne çıkartacak ve O'na, "ayakkabılarını 
çıkart" diyecek, Tür'u da, "Sizin üstünüze de Tür'u yükselttik" diyerek Müsâ ve 
Kavminin üzerine yükseltecek; "ocak coştu!" dediği gibi, kuru bir ocaktan 
dünyayı suya boğacak; denizi Hz. Müsâ için kupkuru hale getirecek bir 
kudretinin olmasını gerektirir. 

Kudreti böyle olana ibadet ile cansızlardan, bitkilerden, hayvanlardan, 
insanlardan, meleklerden ve feleklerden her hangi bir varlığa yapılacak ibadet 
nasıl denk olur?! Eksik ile mükemmeli, kıymetli ile kıymetsizi bir tutmak, 
cehalet ve bunaklığa, akıl kıtlığına delâlet eder. 

İkinci fayda: Allah'tan ba?ka mâbud olmadığını gösterir İş böyle olunca. 
Allah'dan başka ilâh olmadığı da ortaya çıkmış olur. " sözü, buna göre, katıksız 
tevhide delâlet eder. Müşrikler sınıf sınıftır Bu şu demektir: Allah'a her ortak 
koşan kimsenin koştuğu ortak, ya cisim olur, veya olmaz. 

Allah'a cisim olan bir şeyi ortak koşanlara gelince, koştukları bu ortak ya 
dünyevi bir cisim veya semavi bir cisim olur. 

Dünyevi cisimlerden ortak koşanlara gelince, ortak koştukları bu cisim ya mü- 
rekkeb olur veya basit. 

Mürekkeb olan, ya madenlerden, ya bitkilerden, ya hayvanlardan veya 
insanlardan olur. 

Madeni cisimlerden şirk koşanlara gelince, bunlar ya taşlardan, ya altından, veya 
gümüşten putlar edinip, onlara ibadet edenlerdir. 

Bitkilerden "şerik" koşanlara gelince, bunlar belli bir bitkiyi kendilerine mâbud, 
ilâh edinen kimselerdir. 

Hayvanlardan Allah'a ortak koşanlar, buzağıyı kendilerine mâbud edinenlerdir. 


İnsanlardan Allah'a ortak koşanlar ise, Uzeyr Allah'ın oğludur. Mesih Allah'ın 
oğludur, diye söyleyenlerdir. 

Basit cisimlerden Allah'a ortak koşanlara gelince, bunlar Mecüsi'ler gibi ateşe 
tapanlardır. 

Semavi cisimleri Allah'a ortak koşanlar ise, bunlar güneşe, aya ve diğer 
yıldızlara tapıp, mutluluk ve uğursuzluğu onlara nısbet edenlerdir Bunlar 
Sabii'ler ile, müneccimlerin çoğudur. 

Allah'a, cisim olmayan ortaklar edinenlere gelince, bunlar da gurup guruptur. 
Birinci grup. âlemi idare edenin nür ve zulmet olduğunu söyleyenlerdir ki. 
bunlar Manihetstler ile Seneviler (dualistler) dir 

İkinci gurup, "melekler feleki (semavi) ruhlardan ibarettir. Her bölgenin, o 
bölgeyi idare eden. muayyen bir ruhu vardır Bu âlemdeki her nevin de, bu âlemi 
idare eden semavi bir ruhu vardır" diyenlerdir. Onlar bu ruhlara bir takım şekiller 
ve kalıplar vererek, bunlara ibadet ederler. İşte bunlar meleklere tapanlardır 
Üçüncü gurup, "âlemin biri hayırlı, biri de şerli olmak üzere iki ilâhı vardır. Bu 
âlemi idare eden Allah ve iblistir ki, bunlar iki kardeştirler. Alemde meydana 
gelen her hayır Allah'tan; yine bu âlemde meydana gelen her şer de iblis'tendir" 
diyenlerdir. 

Bu ayrıntıları bildiğin zaman biz deriz ki, Allah'a ortak koşan herkesin, ortak 
koştuğu bu şeye, birçok bakımdan, ibâdete teşebbüs etmiş olması lâzımdır. Ya 
menfaatini elde etmek veya zararından kaçınmak gibi... 

Tevhid akidesine devam edip, ortakları ve zıtları (hayır-şer tanrısı, Tann-iblis 
v.b.) kabul etmeyen. Allah'dan başkasına ibadet etmeyip O'ndan başkasına gönül 
vermeyenler Allah'dan umar. korkulan Allah'tandır, arzuları Allah'adır, 
çekinmeleri ve haşyetleri Allah'tandır. Muhakkak ki onlar. Allah'dan başkasına 
ibadet etmemiş ve sadece O'ndan yardım istemişlerdir. Bu sebeble "Sadece sana 
ibadet eder ve sadece senden yardim taleb ederiz" demişlerdir Böylece kulun 
sözü, sözünün yerine geçmiş olur. En meşhur zikir, kul olarak senin; "Allah'ı, 
bütür noksanlıklardan tenzih ederim" 

Hamd, ancak Allah'a mahsustur. Ondan başka ilâh yoktur, Allah uludur. Güç ve 
kudret, ancak yüce ve ulu olan Allah iledir." demendir." sözümüzün manasına. 
sözümüzün manasının girdiğine delil getirmiştik. Çünkü kulun " demesi. Cenâb-ı 
Hakk'ın zatında tam ve kâmil olmasını gösterir. Kulun, sözü de, O'nun 
mükemmel ve başkasını da tamamlayıcı, bütünleyici olduğuna delâlet eder. 
Kendisi tam ve kâmil olmayan bir şeyin, başkasını kemâle erdirici ve 
tamamlayıcı olması düşünülemez. Bu sebeble,"sözümüzün manasına, 
sözümüzün manası da dahildir. deyip de. hamdin bütün çeşitleriyle Allah'a 


hamdedince, bütün hamdlerin Allah'a ait olduğunu gösteren sebebin yerini 
tutacak şeyi zikrederek, açıkladığımız gibi, her üç vakitte de, kulun faydalarının 
kendisiyle tamamlanmış olduğu beş sıfat ile Allah'ı vasfetmış olur. Bu böyle 
açıklanınca, sözümüzün manasının sözünün manasına dahil olduğu anlaşılmış 
olur. 

Bundan sonra kul. Ancak sana ibadet ederiz" der. 

Biz. bu sözün Allah'dan başka tanrı yoktur" sözünün yerini tuttuğunu 
açıklamıştık. 

Sonra kul, ancak senden yardım dileriz" der. Bunun manası şudur: Allah 
öylesine büyük, öylesine yüce ve öylesine azamet sahibidir ki, onun yardımı, 
tevfikı ve ihsanı olmaksızın hiç bir gaye ve maksad tamamlanamaz ve kemâle 
eremez. sözümüzden maksad da, işte bu manadır Böylece Fatiha Süresi'nin 
başından sonuna kadar zikrine uygun olduğu, bu sürenin ayetlerinin, bu zikirde 
geçen beş mertebenin bir izahı ve açıklaması yerine geçtiği, böylece ortaya 
çıkmış olur 

Üçüncü fayda: Kul"diyerek, "Yalnız sana.." lâfzını, "ibadet ederiz" lâfzından 
önce söylemiş." " nin "Sana taparız" dememiştir. Bunun birçok sebebi vardır 
Birincisi: İbadet eden kimsenin, mabudunun, Hak olan Allah olduğuna dikkatini 
çekmek ve böylece de Ona tazimde gevşeklik etmemesi ve başka şeylere iltifat 
etmemesi için. Allah, önce Kendisini zikretti de, dedi. Rivayet edildiğine göre, 
iki usta güreşçiden birisi, güreş bilmeyen bir köylüyle güreşir. Ama köylü, bu 
ustayı birkaç defa yener. Bu esnada, o köylüye, bu, falanca meşhur güreşçidir 
denilince, adam o anda olduğu yere yığılır kalır. Bu ancak, o adamın ustadan 
korkmasından ileri gelmiştir. Burada da böyledir: Cenâb-ı Hakk, kuluna ilk önce 
zatını tanıttı ki, böylece kulun Cenâb-ı Hakk'a ibadeti saygıyla yapılmış olsun 
da, gaflete bulaşmamış bulunsun.. 

İkincisi: Şayet sana vaatlar ağır gelir, kıyam, rükü ve sücüd gibi ibadetler zor 
gelirse, Beni hatırlaman ve kalbinde Beni tanımayı daima canlı tutman için, önce 
"" de... Böylece Benim celâlimi, yüceliğimi ve izzetimi hatırlayıp, Benim senin 
Mevlân, seninse Benim kulum olduğunu bilince, bu ibâdetler sana kolay 
gelecektir. Bu şuna benzer: Ağır bir cismi taşımak isteyen kimse, bundan daha 
önce kendisini güçlendirecek şeyleri yer. Buna göre kul, bu zor mükellefiyetleri 
yüklenmek isteyince ilk önce sözünün kabından Rubübiyyet bilgisinin 
macununu alır, böylece de kulluk yüklerini taşımaya güç ve takat elde eder. 
Bunun bir başka misâli de şudur: Sevgilisinin huzurunda, sevgilisi uğruna dayak 
yiyen kimseye, bu dayak kolay gelir. Burada da böyledir. Kul."cemâlini 
müşahede ettiğinde, ona kulluğun ağır yükünü taşımak kolaylaşır. 


Üçüncüsü: Allah, "Muttaki olanlar yok mu? Onlara şeytandan bir arıza geldiği 
zaman iyice düşünürler. Bir de bakarsın ki, hakikati görüp anlamışlardır" (Araf 
201) buyurmuştur. Buna göre nefsi, şeytandan taraf bir tembellik, bir gaflet ve 
bir başıboşluk tuttuğunda onlar, Cenâb-ı Hakk'ın sözünün nurundan Allah'ın 
celâlinin huzurunda olduklarını anlarlar, böylece de ibadet ve tâatlerı eda etmeye 
hazır ve müsait olduğunu görür hale gelirler 

Dördüncüsü: diyerek, evvelâ kendi nefsinin ibadetini zikrederek başlar da. bu 
ibadetin kime yapıldığını zikretmezsen, ıblis'in, bu ibadetin putlar veya eşya 
veya güneş veyahut da ay için yapıldığını söylemesi muhtemeldir. Ama bu tertibi 
değiştirir de, evvela Yalnız sana", sonra da "İbadet ederiz" dersen, önce söylemiş 
olduğun sözü, senin nnâbud ve maksüdunun ancak Allahu Teâlâ olduğunu 
açıklamış olur. Bu da, tevhidde daha beliğ ve şi-k ihtimallerinden de daha uzak 
olmuş olur. 

Beşincisi: Zatı gereği vâcib ve kadim olan, zatı gereği mümkün ve sonradan 
meydana gelmiş olandan varlık itibariyle öncedir Bundan dolayı O'nun her 
şeyden önce zikredilmesi gerekir. Hak Teâlânın zikri insanların zikrinden daha 
önce olsun diye, sözü sözünden önce getirilmiştir. 

Altıncısı: Ehl-ı tahkikten birisi şöyle demiştir: Nimet verilirken, nimete değil de, 
nimeti verene bakan kimse, belâ vaktinde belâya ve musibete değil de, bunların 
verene bakar Ve o zaman, her halinde, Marifetullâh'a dalmış olur. Böyle olan 
herkes de. daima, mutluluk mertebelerinin en yücesinde bulunur. Nimet verildiği 
vakit nimeti verene değil de, nimete gözlerini diken kimse ise, belâlar geldiğinde 
de belâyı verene değil de, belânın kendisine bakar. Böylece de, her halinde, 
devamlı Allah'tan başkasıyla meşguliyette boğulmuş olarak, daima bedbahtlığa 
batmış olur Çünkü nimeti bulduğu zaman, onun elden gitmesinden korkar da, 
böylece bir azap içinde olur; nimet elinden gittiği zaman da, bir zillet ve ceza 
içme düşer de. âdeta kendisini zincirler ve bukağılar içinde hisseder. Bu 
incelikten dolayı, Cenâb-ı Allah Hz. Musa'nın ümmetine; 

"Nimetlerimi anınız." (Bakara, 40); Muhammed ümmetine de; 

"Beni anınız ki, Ben de sizi anayım" (Bakara, 152) demiştir. Bunu anladı isen 
deriz ki, sözünün celâlinin nurunun müşahedesine gark olmak için, sözü " 
sözünden önce getirilmiştir İş böyle olunca, kul ibadetlerin ifası esnasında 
Cenab-ı Allah'ın, hadis-i kudside 

"Kul bana nafile ibâdetlerle yaklaşmaya devam eder. Öyle ki Ben onu severim. 
Onu sevdiğim zamansa, onun kulağı ve gözü olurum"[88] buyurduğu gibi. 
Yedincisi: Şayet" " (Sana ibadet ediyorum.) demiş olsaydı, bu ifade, onların 
Cenab-ı Allah'tan başkasına ibadet etmediklerini ifade etmiş olmazdı. Çünkü 


onların, müşriklerde görüldüğü gibi, hem Allah'a hem Allah'tan başkasına ibadet 
etmiş olmaları mümkündü. Ama" dediğinde, bu ifade onların sadece Cenab-ı 
Hakk'a ibadet ettiklerini ve O'ndan başkasına ibadet etmediklerini göstermiş olur 
Sekizincisi: lâfzındaki "nün" harfi "azamet nünu"dur. Sanki kula şöyle denilmek 
istenmiştir; Namazın dışında olduğun zaman, milyonlarla kişi ile beraber de 
olsan "Biz" deme. Ama namazla meşgul olup Bize kulluğunu gösterdiğinde, 
Bize her kim kul olursa onun dünya ve ahiretin hükümdarı olduğunu cümle 
âleme ilan etmen için "Juü " (Biz ibadet ederiz) de. 

Dokuzuncusu: Kul, şayet (Sadece sana taparım) deseydi, bu bir tekebbür ve 
büyüklenme olurdu ki manası da "ibadet eden ancak benim." şeklinde olurdu. 
Ama kul, dediği zaman bunun manası, "Ben Senin kullarından biriyim." şeklinde 
olur Buna göre birinci ifade kibri (büyüklenmeyi), ikincisi ise. tevazuyu ifade 
eder. Allah ıçm tevazu göstereni, Cenâb-ı Allah yüceltir, büyüklük taslayanı ise 
alçaltır. 

Bir kimse, "Bu söylediklerinizin hepsi, "hamd" sözü, "Allah" sözünden önce 
gelen " sözünde de mevzu bahistir" derse, Ona şöyle cevap veririz: 

Hamd, hem Allah'a, hem de Allah'dan başkasına olabilir. Sen dediğin zaman, 
hamdin Allah'a ait olduğunu ifade etmiş oluyorsun. Ama, şayet" sözü öne 
alınmış olsaydı, bu ibadetin hem Allah, hem Allah'tan başkası için olabileceğini 
gösterirdi. Bu ise küfürdür. 

Buradaki incelik şudur: Hamd, Allah için caiz olduğu gibi, zahiren Allah'tan 
başkası için de caiz olduğu için " kelimesinin öne alınması muhakkak ki güzel 
olmuştur. Ama, de, ibadet Allah'tan başkası için caiz olmadığına göre sözünün, 
den önce getirilmesi gerekmiştir. Böylece ibadet sırf Allah'a tahsis edilmiş, 


ifadede ibadetin Allah'tan başkası için de olabileceği ihtimali kalmamıştır. 189) 
“Nabudu”deki Cemi Sigasının İhtiva Ettiği Nükteler Başa Dön 


Dördüncü fayda: kelimesindeki "nün" ya cemi nünu. ya da azamet nü-nudur 
Birincisi yanlıştır. Çünkü tek kimse çoğul olamaz. İkinci ihtimal de yanlıştır. 
Çünkü ibadet eda edilirken insana yakışan, kendisinin âciz ve zelil olduğunu, 
büyük ve yüce olmadığını ifade etmesidir." diyen kimseye, her biri üstün bir 
hikmete delâlet eden birkaç şekilde cevap vermek mümkündür. 

Birinci cevap: Buradaki "nün" harfinden maksat, onun cemi nünu olmasıdır. Bu 
da insana yakışan halın, namazını cemaatle eda etmesi gerektiğine dikkat 
çekmektir. Cemaatle kılınan namazın faydaları yerinde bahsedilmiştir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'ın; 


"Cemaatla kılman namazın ilk (iftitah) tekbiri, dünyadan ve dünyadaki şeylerden 
daha hayırlıdır" sözü de buna delildir. Sonra biz deriz ki: Soğan ve sarımsak 
yiyen kimsenin, her hangi bir kimsenin rahatsız olmaması için, cemaatle namaz 
kılmaya gitmemesi gerekir. Buna göre sanki Cenâb-ı Allah şöyle demiştir: 
Cemaatle kılınan namazdan elde edilen bu büyük sevap, soğan ve sarımsak 
kokusuyla her hangi bir müslümana eziyet vermenin günahını karşılamaz. Bu 
sevap, bu günaha karşılık olamadığına göre, bu sevap, müslümanlara eziyet 
vermenin, koğuculuk yapmanın, giybetin ve laf götürmenin günahını nasıl 
karşılayabilir? 

İkinci cevap: Cemaatle namaz kılan, "(ibadet ediyoruz) der. Bu durumda, 
kelimedeki "nün" ile kastedilen, bu cemaattir. Eğer, adam tek başına namaz 
kılıyorsa, bu nün ile kastedilen, hem o adam, hem da ibadetinde hazır bulunan 
meleklerdir Bu durumda kişinin "sözü ile, hem kendisi hem de Allah'a ibadet 
eden bütün melekler kastedilmiştir 

Üçüncü cevap: Mu'mınler kardeştir. Şayet" "denilmiş olsaydı, kişi bununla 
sadece kendisinin ibadetini zikretmiş, başkalarınınkini zikretmemiış olurdu. Ama 
" ju»; iy " dediğinde, O, hem kendi ibadetini hem de, doğudan batıya bütün 
müminlerin ibadetini zikretmiş olur. Böylece de sanki o, diğer müminlerin 
işlenni de düzeltmeye çalışmış olur. Böyle yapan kimsenin işlerini Cenâb-ı Allah 
deruhte eder Zira Hz. Peygamber (s.a.s.) müslümanm ihtiyacını giderine, Cenâb- 


ı Allah da onun bütün ihtiyaçlarını giderir!20! buyurmuştur. 

Dördüncü cevap: Sanki Cenab-ı Allah, kuluna şöyle demiştir: 

"Sözünle Bizi övdün, yücelttin, dünya ve ahiret hamdlerinin hepsini bize ait 
kıldın. Böylece senin, Bizim yanımızdaki kıymetin arttı ve huzurumuzda 
makamının ne olduğu iyiden iyiye karar kıldı. O halde sadece kendi işlerini 
düzeltmeye çalışma, bütün müslümanların ihtiyaçlarını gidermeye çalış da 
böylece “de”. 

Beşinci cevap: Sanki kul şöyle der: "Ya Rabbi, tek başına benim ibadetim, zikre 
değer bir dereceye ulaşamamıştır. Çünkü onun çeşitli kusurları vardır. Fakat ben, 
bütün ibadet edenlerin ibadetlerine onu katıyor ve hepsini tek bir ibare ile 
anarak. " diyorum. 

Burada fıkhı bir mesele vardır. Adam. başkasına on tane köle sattığında, satın 
alan kimse, ya bunların hepsini kabul eder veya hiç birini almaz. Bu pazarlıkta 
satın alan kimsenin, bunların bir kısmını alıyorum, bir kısmını almıyorum 
demesi caiz değildir. Burada da durum böyledir: Kul" dediğinde, Allah'a ibadet 
edenlerin hepsinin ibadetini sunmuş olur. Cenâb-ı Allah'ın keremine de, bu 
ibadetlerin bir kısmını diğerlerinden ayırarak kabul etmesi yakışmaz. Bu 


durumda ya hepsi reddolunur ki bu caiz değildir. Çünkü sözüne, meleklerin, 
peygamberlerin ve velilerin ibadetleri de dahildir. Veya bütün ibadetler kabul 
olunur ki bu durumda," diyen kimsenin ibadeti, diğerlerinin ibadetinin kabul 
olunması bereketiyle makbul olmuş olur. Buna göre kul, sanki şöyle der: 
"Allahım, her ne kadar ibadetim makbul değilse de beni geri çevirme. Çünkü bu 
ibadette ben yalnız değilim, aksine çoğuz. Her ne kadar kabul edilmeye lâyık 
olmadıysam da. diğer ibadet edenlerin ibadetlerini sana şefaatçi olarak 
sunuyorum: O halde benim ibadetimi de kabul buyur." 

Beşinci fayda: İbadetteki lezzet: İbadetlerin faydalarını anlayan kimseye, 
ibadetle meşgul olmak güzel, başka şeylerle meşgul olmak ise ağır gelir. Bunun 
birkaç yönden izahı mümkündür. 

Birincisi: Kemâl, bizzat sevilen şeydir. Mutluluk vermesi bakımından, insanların 
en mükemmel ve güçlü halleri, Allah'a ibadetle meşgul olma halleridir, Çünkü 
böyle olan insan, kalbinin ilâhi nurla aydınlanmasını, dilinin en şerefli bir zikirle 
şereflenmesini, uzuvlarının da Cenâb-ı Allah'a hizmet etmenin cemâli ile 
güzelleşmesini istemiş olur. Bu haller, insanlık mertebelerinin en şereflisi, beşeri 
dereçelerin en yücesidir. Bunların meydana gelmesi, o anda insan olmanın en 
büyük saadeti olunca, bunlar gelecekte de mutlulukların en mükemmelini icap 
ettirirler Bu durumlara vâkıf olan kimseden, ibadetlerin ağırlığı kalkar ve onun 
kalbinde ibadetlerin tadı artar. 

İkincisi: 

"Biz emaneti göklere, yere ve dağlara arz ve teklif ettik. Onlar bunu 
yüklenmekten çekindiler, bundan endişeye düştüler. Onu İnsan yüklendi. Çünkü 
insan çok zulümkâr ve cahildir" jAhzâb 72) ayetinin delâlet ettiği gibi, ibadet 
etmek bir 

emanettir. 

"Cenâb-ı Allah, emanetleri ehline vermenizi emrediyor" (Nısâ, 58) ayetinin 
delâlet ettiği gibi, emaneti yerine getirmek dinen ve aklen gereklidir. Emaneti 
yerine getirmek, bir kemâl sıfatıdır ve bizzat sevimlidir İki taraftan birisi 
tarafından emanetin yerine getirilmesi, ikincisi tarafından da emanetin yerme 
getirilmesine sebebtır. Sahabeden bin şöyle demiştir: "Mescide bir bedevi arabtn 
geldiğini, devesinden inip onu saldığını, sonra mescide girip, vakar ve huzurla 
namaz kıldığını ve uzunca bir dua ettiğini gördüm de buna taaccüb ettim. O, 
mescidden çıkınca devesini bulamadı ve şöyle dedi: "Ey Allah'ım ben senin 
emanetini eda ettim, ya benim emanetim nerede?" Bunun üzerine iyice şaşırdık. 
Çok geçmeden, bedevinin devesi üzerine binmiş bir adam geldi, deveyi bırakıp 
bedeviye teslim etti. Buradaki nükte şudur: O. Cenâb-ı Allah'ın namaz emanetini 


eda edince. Allah da onun emanetim koruyup muhafaza etmiştir. Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in, 

Ibn Abbas (r.a.)'a, "Evlâdım! Yalnız başına olduğun zamanlarda Allah'ın hakkını 
koru ki, tek başına kaldığında da Allah seni muhafaza etsin 2lİ demesinden 
maksadı da budur 

Üçüncüsü: İbadetle meşgul olmak, aldatıcı dünya âleminden, surür âlemine; 
mahlükatla uğraşmaktan. Hakk'ın huzuruna geçiştir. Bu durum da lezzetin ve 
güzelliğin tam olduğunu gösterir. Ebü Hanife'den nakledildiğine göre, bacadan 
bir yılan düşmüş, orada bulunan insanlar kaçışmışlar. Ebu Hanife. namazda 
olduğu için. bunun (arkına varamamıştı. Yine, Urve b. Zubeyr'in bir azasında 
ekzama hastalığı olmuş ve bunun kesilmesine lüzum görmüşler Urve b. Zubeyr 
namaza durunca bu azayı kesmişler de O. bunun farkına varmamıştır Yine, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)den nakledildiğine göre. O. namaza başlayınca, göğsünden 
sahabe. kaynayan tencerenin çıkardığı ses gibi bir ses duyarlardı. Bunun 
olmasına ihtimal vermeyen kimse: Cenab-ı Allah'ın 

"Şimdi o kadınlar Yusufu görünce, onu gözlerinde obüyüttüler 
(hayranlıklarından) ellerini kestiler" (Yüsuf. 31) ayetini okusun. Mısırlı 
kadınların gönüllerine Hz. Yüsuf'un güzelliği hâkim olunca, bu durum, farkında 
olmadan ellerini kesmelerine sebeb olmuştur Bir insan hakkında böyle olması 
mümkün olduğuna göre, Allah'ın azameti kalblere hâkim olunca bu haydi haydi 
olur Çünkü, heybetli bir hükümdarın huzuruna giren kimseye, orada ebeveyni ve 
çocukları rastlasa ve 

bu onlara baksa bile hükümdarın heybeti adamı bürüdüğü için, bu çoğu kez 
adamın kalbinin onları tanımasına mâni olur. Mecazi manada melik olan bir 
mahlük hakkında bu mümkün olunca, âlemin yaratıcısı hakkında haydi haydi 
olur 

Sonra tahkik ehli şöyle demişlerdir: İbadetin üç derecesi vardır. 

Birinci derece: Sevabı ummak veya cezadan kaçmak için Allah'a ibadet 
etmektir işte ibadet budur Bu derece gerçekten düşük bir derecedir Çünkü 
gerçekte böylesi insanın mabudu, elde etmek istediği şeydir O, Cenâb-ı Allah'ı, 
istediğini elde etmeye vesile kılmıştır. Bizzat matlüb olanı, mahlükatın 
durumlarından biri kabul edip, Allah'ı da ona götüren vesile olarak gören kimse, 
gerçekten değersiz bir kimsedir. 

İkinci derece: Allah'a ibadet etmekle, veya O'nun mükellefiyetlerim kabul etmiş 
olmakla yahut da O'na intısab etmiş olmakla şereflenmek için ibadet etmektir. 
Bu derece, birinciden üstündür. Ne var ki tam değildir Çünkü, bu ibadetle bizzat 
maksud olan Cenâb-ı Allah'tan başkasıdır. 


Üçüncü derece: Allah'a, ilâh ve yaratıcı olduğu, kendisinin ise Allah'ın kulu 
olduğu için ibadet etmesidir. Ulühıyyet, heybeti ve izzeti; ubudiyyet ise, 
zilleti,boyun eğmeyi gerektirir. İşte bu ibadet derece ve makamlarının, en yücesi 
ve en kıymetlisidir İşte bu, ubudiyyet (kulluk) diye adlandırılır ve buna, namaz 
kılan namazının başında, 'Allah rızası için namaz kılıyorum" sözü ile işaret 
etmiştir. Çünkü 'Allah'tan mükâfat elde etmek" veya 'Allah'ın cezasından 


kurtulmak için namaz kılıyorum" demiş olsaydı namazı fasit olurdu. [92] 
Kulluğun En Yüce Mertebe Olması Başa Dön 


İbadet ve ubudiyyet (kulluk), en yüce ve şerefli bir makamdır. Birçok ayet buna 
delâlet eder 

Birinci ayet, Hicr Süresı'nin sonundaki 

"Andolsun, biliyoruz ki onların söyleyip durduklarından göğsün cidden daralıyor 
(Habîbim). Sen hemen Rabbini. hamd ile, tesbîh et ve secde edenlerden ol. Sana 
ölüm gelinceye kadar da Rabbine ibadet et" (Hicr 97-99).Bu ayetle iki bakımdan 
delil getiririz. 

Birincisi: Cenâb-ı Hakk, diyerek, Hz. Peygamber (s.a.s.)e. ölüm gelinceye kadar 
ibadete devam etmesini emretmiştir. Bunun manası. Hz. Peygamberin, hiç bir 
vakit, ibadeti kesintiye uğratmasının caiz olmadığı-dır Bu da ibadet işinin son 
derece önemli oluşuna delâlet eder 

İkincisi: Cenâb-ı Hakk," demiş, sonra Hz. Peygamber (s.a.s.)'e dört şey 
emretmiştir: sözü ile Allah'ı tesbih etmeyi, sözüyle O'na hamdetmeyi; sözü ile 
Allah'a secde etmesini; sözüyle de O'na ibadet etmesini... Bu, ibadetin, kalb 
daralmasını giderdiğine ve göğse bir ferahlık verdiğine delâlet eder. Bu ancak, 
ibadet, halktan Hakka dönmeyi gerektirdiği için böyledir. Bu dönme de kalb 
darlığının yok olmasına sebeb olur. 

Kulluğun şerefli bir makam olduğunu gösteren ikinci ayet de 

"Kulunu geceleyin yürüten Zatı takdis ve tenzih ediniz." (isrâ. 1) ayetidir. Şayet 
kulluk, makamların en şereflisi olmasaydı, Cenab-ı Hak, Peygamberini en yüce 
miraç makamında bu "kul" sıfatı ile nitelemezdi. Kulluğun, peygamberlikten de 
şerefli olduğunu söyleyenler vardır Çünkü kullukla kişi, halktan Hakk'a döner. 
Peygamberlikle ise Hakktan halka döner. Yine, kulluk sebebiyle kul, tasarrufta 
bulunmaktan elini ayağını çeker; rısalet sebebiyle ise tasarrufa yönelir. Kula 
yakışan tasarrufta bulunmaktan elini ayağını çekmesidir. Yine. Mevlâ kulun 
işlerini düzeltmeyi üzerine alır. Peygamber ise, ümmetinin işlerini düzeltmeyi 
üstlenendir. İkisinin arası ne kadar uzaktır. 


Kulluğun şerefli bir makam olduğunu gösteren üçüncü ayet, İsâ (a.s.)'ın 
konuşmaya başladığında söylediği ilk söz " (Ben, Allah'ın kuluyum) sözüdür 
(Meryem. 30).Hz. İsâ (a.s.)'ın bunu söylemiş olması, annesinin iffetini ve 
kendisinin babasız olarak dünyaya gelmesinin tandan uzak olduğunu bildirmeye 
vesile olup bütün hayırların anahtarı ve her türlü belâların savuşturucusu 
olmasından ileri gelmiştir. Ve yine Hz. İsa'nın ilk sözü, kulluğu ifade edince, 
bunun neticesi de Cenâb-ı Hakkın " sen' Kendime yükselteceğim " (Âli imrân. 
55) buyurduğu gibi. bir yüceliş oldu. Buradaki nükte şudur: Söz ile kul olduğunu 
söyleyen kimse, cennete yükseltilir. Yetmiş yıl ameli ile kulluğunu isbata çalışan 
kimse, cennetten nasıl mahrum bırakılabilir? 

Dördüncü ayet, Cenâb-ı Hakk'ın Hz. Musa'ya 

Şüphe yok ki, Ben Allah'ım. Benden başka ilâh yoktur. Öyleyse, bana ibâdet et" 
(Tâhâ. 14) duyurmasıdır Allah, Hz. Musa'ya tevhidden sonra kulluğu 
emretmiştir. Çünkü tevhid asıl, kulluk fer'dir Tevhid ağaç, kulluk ise meyvedir: 
biri olmadan diğerinin varlığı düşünülemez- İşte bu ayetler, kulluğun şerefli 
olduğuna delâlet etmektedir. 

Kulluğun şerefli olduğunu gösteren akli delile gelince, bu tartışılmıyacak kadar 
açıktır. Çünkü kul sonradan yaratılmıştır ve zatı bakımından varlığı mümkün 
olandır. Kulda, Cenâb-ı Allah'ın kudretinin tesiri olmasaydı, o yokluk 
karanlığında ve yokluk sahasında kalır, var olmanın kemâlâtı bir yana, varlığı 
bile tahakkuk etmezdi. Kula, Cenâb-ı Hakk'ın kudreti taalluk edip. kulda 
cömertliğinin ve onu yoktan var etmesinin neticeleri coşup feyezan edince, 
kulun var olması ve varlığının kemâlâtı gerçekleşmiş olur. Kulun. Hakkın 
kudretinin makdüru (konusu) ve Hakk'ın yaratmasının yeri olmasının manası, 
sadece kulluktur. Buna göre, her şeref ve kemâl, her güzellik ve fazilet ve her 
sevinç ve iftihar vesilesi, kul için ancak kulluk sebebiyle gerçekleşir. Böylece 
kulluğun, iyiliklerin anahtarı, mutlulukların dibacesi, yücelik derecelerinin doğuş 
yen ve iyiliklerin kaynağı olduğu ortaya çıkar. İşte bu sebebten ötürü de kul, " 
der. Hz. Ali (k.v.) şöyle buyurmuştur: "Senin kulun olmam, iftihar etmem için 
bana yeter; senin benim Rabbım olmansa, şeref bakımından bana kâfidir. Ya 
Rabbi, ben Seni, istediğim gibi bir ilâh buldum; o halde Sen de beni. senin irade 
ettiğin gibi bir kul yap!" 

Attınect fayda: Makamlar, rubübiyyet ve ubüdiyyet bilgisi olmak üzere iki 
makama hasredilmiştir. Bu ikisi bir araya geldiğinde, şu ayette adı geçen akid, 
gerçekleşmiş olur: 

"Ahdime riâyet ediniz ki. Ben de size verdiğim ahde riayet edeyim " (Bakara 
401 Rubübiyyet bilgisinin en mükemmel işe. 


"Hamd, ancak Rahmin ve Rahim olan, din gününün yegâne mâliki olan 
Alemlerin Rabbi Allah'a mahsustur" ayetinde zikredilmektedir. Buna göre kulun 
geçmiş bir yokluktan varlığa geçişi. Cenâb-ı Hakk'ın ilâh olduğuna; kulun var 
olduğu zaman da, bütün hayır ve mutlulukların meydana gelmesi O'nun Rab, 
Rahman ve Rahim olduğuna; kulun ahirette karşılaşacağı haller de. Cenâb-ı 
Allah'ın din gününün yegâne sahibi olduğuna delâlet eder Bütün bu sıfatlan ihata 
ettiği zaman da. en iten derecede Rubübiyyet bilgisi meydana gelmiş olur. 
Rubübiyyet bilgisinden sonra, ubüdiyyet bilgisi gelir ki, bu ubüdiyyet bilgisinin 
bir başlangıcı ve bir kemâli: bir önü ve bir sonu vardır. Kulluk bilgisinin önü ve 
başlangıcı, kullukla meşgul olmadır ki. kulun sözünden maksadı da budur. 
Kulluk bilgisinin kemâl derecesi ise, kulun Allah'ın koruması olmaksızın, 
Allah'a karşı günah işlemekten alıkoyacak hiç bir güç ve Allah'ın tevfiki 
olmaksızın da, Allah'a itaat ettirmeye hiç bir gücün yetmeyeceğini bılmesidir. 
İşte bu durumda kul. bütün isteklerim elde etmek hususunda Allah'tan yardım 
ister ki, sözüyle kastettiği de budur. 

Rubübiyyet ve ubüdiyyet ahdini yerine getirme tam olunca, bir fayda ve semere 
elde etme isteği de buna terettüp eder ki. bu da kulun " "Bizi dosdoğru olan 
yoluna hidayet et!" demesıdır. Süredeki bu tertip, aklen kendisinden daha şerefli 
bir tertibin bulunması imkânsız olan yüce. üstün ve şerefli bir tertiptir. 

Yedinci fayda: Birisi şöyle diyebilir: 

sözlerinin hepsi gâib {üçüncü şahıs) lafzıyla zikredilmiştir. sözünde ise, gâib 
lâfzından muhatab lâfzına geçilmiştir. Bundaki rayda nedir? Biz deriz ki. bunda 
birkaç husus vardır. 

Birincisi: Namaz kılan kimse, namaza başlarken bir yabancı gibidir. Bu sebeple 
de. Cenâb-ı Allah'ın, Din gününün sahibi" kadar gâib (üçüncü şahıs) lâfızlarla 
övmüştür Sonra, sanki Cenâb-ı Allah ona şöyle der: Bana ham-dettın ve benim 
Rab, Rahman, Rahim ve din gününün sahibi olan bir ilâh olduğumu kabul ettin, 
ikrar ettin. Sen ne güzel bir kulsun! Bir aradaki perdeyi kaldırıp, uzaklığı 
yakınlıkla değiştirdik. O halde, muhatap sigasıyla konuş ve ""Yalnız sana ibadet 
ederiz" de! 

İkincisi: İstemenin en güzel şekli, karşılıklı konuşma yoluyla olandır. Görmüyor 
musun, peygamberler (a.s), Rabb'lerinden bir şey istedikleri zaman, bizzat 
ağızlarıyla isterler de, "Ey Rabbimiz, nefsimize zulmettik..." "Ey Rabbimiz, bizi 
bağışla" "Rabbim, bana hibe et, bağışla.." ve "Yâ Rabbi, bana kendini göster!" 
demişlerdir. 

Bunun sebebi şudur: Kerim olanın kendisine hitap edilerek, doğrudan doğruya 
istenildiğinde, istenilen şeyi vermemesi uzak bir ihtimaldir. Aynı şekilde, ibadet 


hizmettir. Hizmetin, hizmet edilenin huzurunda yapılması daha evlâdır 
Üçüncüsü: Sürenin başında " ye kadar olan kısım bir övgüdür. Övgünün, 
övülenin gıyabında yapılması evlâdır. den sürenin sonuna kadar olan kısım ise, 
bir duadır. Duanın ise, dua yapılanın huzurunda yapılması evlâdır. 

Dördüncüsü: Kul namaza başladığı zaman." "Allah'a yaklaşmak için, namaz 
kılmaya niyet ettim, ediyorum" der ve böylece, Allah ile kendisi arasında bir 
yakınlığın meydana gelmesine niyet eder. Bu niyetten sonra kul. Allah'a çeşitli 
şekillerde senada bulunur. Öyleyse, Cenâb-ı Allah'ın keremi, O'nun bu 
yakınlığın elde edilmesi hususunda icabet etmesini gerektirir. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Allah kulu, "gaybet" makamından "huzur" (Allah'ın huzurunda 
bulunma) makamına geçirir de, kul" "Yalnız sana ibadet eder ve yalnız senden 


yardım dileriz" der. (93) 
“İyyâke nestain” Ayetinin Tefsiri Başa Dön 


"Ve yalnız senden yardım isteriz" 

Allah'ın koruması olmaksızın. Allah'a karşı günah işlemekten gen durmaya guç, 
yine Allah'ın tevfikı olmaksızın. Allah'a ibadet etmeye kuvvet olmadığı akli 
delillerle sabit olmuştur. Bunun akli ve nakli yönden birçok delili vardır. 

Akli yönden olan delillere gelince, bunlar birçok yöndendir. 

Birincisi: Kadir olan, bir ışı yapmaya da yapmamaya da aynı şekilde gücü yeten 
kimsedir. Bir tercih eden olmaksızın, tercih olmaz. Bu tercih eden (müreccih) 
kuldan değildir Kuldan olsaydı, bunu devamlı surette tekrar yapardı. Mademki 
kuldan değildir, öyleyse müreccih Allah Teâlâ'dandır. Böylece sabit olur ki, 
kulun bir işi yapmaya yönelmesi, ancak Cenâb-ı Allah'ın yardımı iledir. 

İkincisi: Bütün insanlar, kudret, akıl, gayret ve taleb bakımından eşit olarak, 
Hak dini ve doğru inancı isterler, Fakat onlardan bir kısmı ancak belli bir yardım 
ile hakka ulaşmaya muvaffak olurlar. Bu yardımı tayin eden de, ancak Cenâb-ı 
Allah'tır, Çünkü eğer bu tayin eden bir insan veya bir melek olsaydı, bunu 
devamlı surette tekrar yapardı. 

Üçüncüsü: İnsan uzun müddet bir şeyi ister, fakat o şey meydana gelmez. Sonra 
bir anda veya bir durumda, o şey ortaya çıkar ve kul da böylece ona yönelmiş 
olur. Bu hâl kula, kalbinde o fiili yapmaya sevkeden kati bir sebep bulunduğu 
zaman, tecelli eder. Kulun kalbine bu sebebi düşüren ve bu sebebe karşı olan 
diğer sebeplen yok eden, sadece Allah'tır. Yardım etmenin manası işte budur. 
Nakle gelince, bu hususa birkaç ayet delâlet etmektedir. 

Birincisi: Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve yalnız senden yardım isteriz" (Fà tıha. 5} 


sözüdür. 

İkincisi: O'nun "Allah'tan yardım isteyiniz " (Bakara. 153) kavli şerifıdır 
Cebriye ve Kaderiye (Mutezile), bu ayetin izahı hususunda harekete 
geçmişlerdir. 

Bunlardan Cebriye şöyle demiştir: Fili hususunda kul kendi başına bağımsız 
olsaydı, o işi yapmak için Cenâb-ı Allah'tan yardım istemesinin bir manası 
olmazdı. 

Kaderiye de şöyle demiştir: Kul, ancak fiilinin aslını yapabilmesi halinde o 
hususta Ailah'dan yardım dilemesi makul olur; aksi halde başkasından yardım 
istemesi anlamsızdır. Fiilin palına güç yetıremediğinde de, Allah'tan yardım 
istemesinin her hangi bir faydası olmaz. 

Bana göre, kulun kudreti ancak fiilde etkili olacak bir sebep ile müessir (etkili) 
olabilir. Buna göre, Cenâb-ı Hakk'dan istenilen yardım, O'nun bu kesin ve etkili 
sebebi yaratmasından ve, buna zıt olan diğer sebepleri de ortadan 
kaldırmasından ibarettir. Yardım talep etme (istiâne) sözündeki bazı nükte ve 


faydaları anlatalım. [24] 
İstiane Tabirinin İhtiva Ettiği İncelikler Başa Dön 


Birinci fayda: Birisi, "iş hususunda Allah'ın yardımını istemek, o işe 
başlamadan önce güzel olur, Halbuki burada kul. önce sözünü söylemiş, daha 
sonra peşine de demiştir. Biri çıkıp bundaki hikmet nedir?" diyebilir. Buna 
birkaç bakımdan cevap verebiliriz. 

Birincisi: Namaz kılan âdeta şöyle demiştir: "ibadet etmeye başladım. O halde 
onu tamamlamak hususunda Senden yardım istiyorum. Binaenaleyh, ölüm, 
hastalık ve sebeplen altüst etmek veya değiştirmek kabilinden sebeplerle bu 
ibadetimi tamamlamama mâni olma!" 

İkincisi: İnsan, sanki şöyle demiştir: "Allahım! Nefsimi getirdim, ancak benden 
kaçan bir kalbim var. Bu nedenle onu senin huzurunda tutmak için. Senden 
yardım istiyorum. Nasıl böyle olmasın ki, Hz. Peygamber 


"Müminin kalbi, Allah'ın parmaklarından iki parmağı arasındadır. 291 
buyurmuştur. Bu, insanın kalbini, ancak Allah'ın yardımıyla uyanık 
bulundurmasının mümkün olacağına delâlet eder. 

Üçüncüsü: Yardım hususunda, Senden başkasını, ne Cibril'i, ne de Mikâil'i 
istemiyorum. Sadece ve sadece seni istiyorum. Bu hususta, Hz. İbrahim'in 
yoluna uydum, Nemrüd O'nun iki ayağını ve iki elini bağlayarak ateşe attığı 
sırada Cibril yanına gelerek, O'na şöyle dedi: Her hangi bir ihtiyacın var mı? 


Bunun üzerine Hz. İbrahim, "Sana ise, hayır! Sana yok ihtiyacım" dedi. Cibril, 
"o zaman Allah'tan iste!" dedi. Bunun üzerine Hz. İbrahim, "O'nun durumumu 
bilmesi, benim O'ndan birşey istememe gerek bırakmaz" dedi. Bilâkis bu 
konuda, Hz. İbrahim'i de geçerim. Çünkü Onun elleri ve ayaklarının dışında, her 
hangi bir uzvu bağlanmamıştı. Ama bana gelince benim her iki ayağım da 
bağlıdır, yürüyemem; her iki elim de bağlıdır, kımıldatamam. Her iki gözüm de 
bağlıdır, onlarla baka-mam. Kulaklarım da tıkalıdır, işıtemem. Dilim de 
bağlanmıştır, binaenaleyh konuşamam. İbrahim (a.s.) Nemrudun ateşiyle yüz 
yüzeydi; bense Cehennem ateşiyle yüz yüzeyim. İbrahim (a.s.) Senden 
başkasının yardımına razı olmadığı gibi, ben de senden başka yardımcıyı 
istemiyorum. O halde, "ancak Sana ibadet ediyor ve ancak Senden yardım 
istiyorum." Bunun üzerine, Cenâb-ı Hakk da sanki şöyle der: "Ey kulum! 
İbrahim'in yaptığını yaptın, onu geçtin. Biz de senin mükâfatını arttmyoruz. 
Sonra biz "Ey ateş, İbrahim'e bir serinlik ve kurtuluş ol" (Enbiyâ 69)'dedik. Sana 
gelince. Biz seni cehennemden kurtardık, cennete eriştirdik. Biz sana, kadim 
olan Allah'ın sözünü dinlemeyi, kadim olan varlığı görmeyi de, fazladan bir 
mükâfat olarak verdik. Nemrüd'un ateşine; "Ey ateş, İbrahim'e bir serinlik ve 
kurtuluş ol" (Enbiya. 695 dediğimiz gibi, cehennem ateşi de sana. "Ey mümin, 
çabuk geç. Senin nurun benim ateşimi söndürdü" der. 

Dördüncüsü: ifadesi, "Senden başkasından yardım istemem" anlamındadır 
Çünkü başkasının bana yardım etmesi de. ancak Senin o kimseye bu yardım 
hususunda yardım etmenle mümkün olur. Başkasının yardımı, sadece Senin 
yardımınla tamamlanınca, ben bu aradaki vasıtayı kaldırıp, doğrudan Senin 
yardımına başvuruyorum. 

Beşincisi: sözü, Allah'a ibadet etmesi sebebiyle, nefsin üstün bir rütbeye ulaşmış 
olmasını gerektirir ki, bu da kendini beğenme hissini doğurur. İşte bu sebeble, 
kul sözünü, peşi sıra getirmiştir Bu da, ibadet sebebiyle meydana gelen bu 
mertebenin, kulun kuvvetiyle olmayıp, tam aksine Allah'ın yardımıyla meydana 
geldiğine delâlet eder. O halde, sözünü kulun zikretmesinden maksadı, bu 
kendini beğenme duygusunu yok etmek ve. bu büyüklenmeyi ortadan 


kaldırmaktır. 126) 
“İhdina?s-sırata*I-mustakim” Ayetinin Tefsiri Başa Dön 
"Bizi, dosdoğru olan yoluna ilet!" Bunda birçok fayda vardır. 


Birinci fayda: Bir kimse şöyle diyebilir: "Namaz kılanın mümin olması gerekir. 
Her mümin, hidayete ermiştir. O halde namaz kılan hidayete ermiş demektir. 


Buna göre ise, o "Bizi hidayet et!" dediğinde bu sözü, zaten hidayet üzere 
bulunduğu halde, yine de hidâyet isteyen kimsenin sözü gibidir, Bu ise. elde 
edilmişi yemden elde etme (tahsil-i hâsıl) olur ki. bu muhal bir şeydir." Ulemâ, 
buna birkaç şekilde cevap vermiştir. Şöyle ki: 

Birinci vecih: " sözünden maksad. Allah rızası için büyük meşakkatlen sırtlanan 
öncülerin yoludur, Anlatıldığına göre Hz. Nüh (a.s.), her gün bayılıncaya kadar 
dövülürdü. O, buna rağmen, yine her vurulduğunda. "Allahi im. kavmime 
hidayet et. çünkü onlar ne yaptıklarım bilmiyorlar! derdi. Şayet, "bizim 
peygamberimiz (s.a.s.) bu cümleyi sadece bir kere söylemiştir. Halbuki, Hz. Nüh 
bir günde aynı cümleyi defalarca söylemiştir. Bu nedenle. Hz. Nuh'un 
Peygamberimizden üstün olduğunu söylemek gerekir?" denilirse, buna bizim 
cevabımız şu olur: Cenâb-ı Hakk'm " sözünden maksadı, kendisinden bu üstün 
ahlâkın istenmesi olup. Hz. Peygamber (s.a.s.) de. Fâtıha'yı her gün şu kadar 
defa okuduğuna göre. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bu kelimeyi söylemesi Nüh 
(a.s.)'m söylemesinden daha çok olur. 

İkinci vecih: Ulemâ, her ahlâkın ifrat ve tefrıdı olmak üzere, iki tarafı 
bulunduğunu açıklamıştır ki, bu ıkı taraf da kınanmıştır. Hak olan. orta olandır 
Bu hususu. Cenâb-ı Hakk "İşte böylece Biz sizi orta bir Ümmet kıldık " (Bakara. 
143) ayetiyle tektd etmektedir Ayette geçen,"sözünden maksad, âdil ve dosdoğru 
olandır. Mümin delillerle Allah'ı tanıyınca, hidayete ulaşmış bir mümin olur. Bu 
halin meydana gelmesinden sonra, onun şehevi ameller, öfke dolu fiiller ve 
malını infak etme hususunda ifrat ve tefritin iki ucu arasındaki orta bir yol olan 
adaleti bilmesi gerekir. Böylece mümin kul, Allah'tan her türlü ahlâk ve her türlü 
fiil hususunda bu iki aşın ucun arasında kalan ve orta yoi olan, dosdoğru yola 
iletilmesini ister. Bu izaha göre. ortaya atılan sual kendiliğinden zail olur. 
Üçüncü vecih: Mümin Allah'ı tek bir delille tanıyınca, mümkinu'I-vücüd olan 
bütün varlıklarda O'nun varlığına, ilmine, kudretine, cömertliğine, rahmetine ve 
hikmetine delâlet eden nice deliller olduğunu anlar. Çoğu kez insanın dini, bu 
insan diğer delillerden habersiz olduğu halde, tek bir delille sahih olur. Buna 
göre kulun. " sözünün manası: "Ey Rabbimiz! Her şeyde, Senin zâtına, 
sıfatlarına, kudretine ve ilmine delâiet eden nice deliller bulduk" olur. Bu takdire 
göre, söz konusu olan sual kendiliğinden bertaraf edilmiş olur. 

Dördüncü vecih: Cenâb-ı Allah: 

"Muhakkak ki sen, doğru bir yola hidayet ediyorsun: Göklerde ve yerde bulunan 
her şeyin kendisine ait olduğu Allah'ın yoluna..." (Şüra. 52-53) ve Hz. Mu- 
hammed'e 

"Ve bu, benim dosdoğru olan yolumdur, öyleyse ona uyunuz!" (Enam 153) 


buyurmuştur. 

Ayetlerde geçen "Sırât-ı müstakim" insanın, Allah'dan başka her şeyden yüz 
çevirmiş; bütün kalbi, fikri ve zikriyle Allah'a yönelmiş olmasıdır. Buna göre 
sözünden kulun maksadı, onu Allah'ın bahsedilen nitelikteki Sırât-ı müstakime 
iletmesiıdir. Bunun misali şudur: Kul öyle bir hale gelmelidir ki, şayet Cenâb-ı 
Hakk ona çocuğunu keseceksin dese, Hz. İbrahim'in yaptığı gibi, derhal itaat 
etmelidir. Kendisini başkasının kesmesini emrettiğinde, Hz. İsmail'in yaptığı 
gibi. boyun eğmelidir Yine kendisine, kendini denize atmasını emrettiğinde. 
Yünus (a.s)'ın yaptığı gibi, Allah'ın emrine uymalıdır. En üst makamlara 
erişmesinden sonra, kendisinden daha bilgili kimseye talebe olmasını 
emrettiğinde, Hz. Musa'nın Hızır (a.s.)'la yaptığı gibi. o emre uymalıdır Emr bi'l- 
ma'rüf ve nehy an'ıl-münker hususunda, ölüme, iki parçaya bölünmeye 
sabretmesini emrettiğinde. Hz. Yahya ve Zekeriyyâ (a.s.)'ın yaptıkları gibi, itaat 
etmelidir. Bütün bunlara göre kulun demesinden maksadı, musibetlere sabretme 
ve belâ geldiğinde de bırakıp kaçmayıp sebat etmek hususunda Peygamberlere 
(a.s.) uymaktır Şüphesiz bu makam, son derece dehşet verici bir makamdır 
Çünkü yaratıklarının çoğunun bu makama dirençleri yoktur. Ne var ki, biz yine 
şöyle diyoruz: Ey insanlar, korkmaymız, üzülmeyiniz, zira Allah'ın dini 
hususunda hiç bir dar iş yoktur ki, o genişlemesin... Çünkü bu ayette, kolaylığa 
ve suhulete delâlet eden hususlar bulunmaktadır. Zıra Cenâb-ı Hakk. 
"dövülenlerin, öldürenlerin yoluna ilet..." dememiş de, tam aksine, "Kendilerine 
nimetler verdiklerinin yoluna (ilet)" demiştir. O halde, bu ayeti okurken, senin 
niyetin şöyle demek olsun: "Allah'ım, babamın büyük günahları işlediğini 
gördüm.. Tıpkı benim işlediğim gibi.. Benim günahlara cüret ettiğim gibi, onun 
da masiyetlere cüret ettiğim gördüm. Sonra ise. ölümü yaklaştığında tevbe 
ettiğini ve kötülüklerden döndüğünü, bunun peşinden Senin de. onun 
cehennemden kurtulmasına ve cennete girmesine hükmettiğini gördüm. Buna 
göre o, kendisini tevbe etmeye muvaffak kılman ve tevbesını kabul etmiş olman 
suretiyle, kendilerine nimet vermiş olduğun kimselerden birisidir. Öyleyse ben 
de diyorum ki, bu tevbe edenlerin derecesini isteyerek, "bizi bunun gibi 
dosdoğru yola ilet!", Bu mertebeyi elde edince de, peygamberlerin (a.s.) 
derecelerine uymayı iste.. İşte,sözünün tefsiri budur. 

Beşinci vecih: "Yol" hususunda da, insan âdeta şöyle demiş oluyor "Birçok eşim 
ve dostum, beni bir yola; düşmanlarım, ikinci bir yola. şeytan ise, üçüncü bir 
yola çekmek istemektedirler. Şehvet, kızgınlık (gazab), km ve hased; ta'til, 
teşbih, cebr, kader, ircâ, D vaîd, rafz (rafızilik) ve hurûc (hancılık).hususlarında 
da böyledir (onlar da beni bir yola çekerler). Bütün bunlara karşılık akıl güçsüz, 


ömür kısa, yapılacak iş çok, her şeyi denemek tehlikeli, bütün bunlar karşısında 
hüküm vermekse zordur. Bütün bunlar arasında şaşırıp kaldım. O halde, beni 
kendisinden cennete çıkacağım bir yola hidayet eyle!" "Müstakim" ise, pürüzsüz 
ve dosdoğru demektir. 

İbrahim b. Edhem'den nakledildiğine göre O, Beytullah'a gidiyormuş. Karşısına, 
devesine binmiş bir bedevi çıkmış ve, "ey Şeyh nereye?" demiş. Bunun üzerine, 
İbrahim b. Edhem, "Beytullah'a" diye cevap vermiş. Bedevi, "Sen deli misin? Ne 
bineğin, ne azığın var, halbuki, yolculuk da alabildiğine uzun" deyince, İbrahim 
b. Edhem, "benim birçok bineğim var. Ne var ki, sen göremiyorsun" der. Bunun 
üzerine bedevi, "onlar nedir?" diye sorar. İbrahim b. Edhem şöyle cevap verir: 
"Bana bir belâ geldiğinde bineğine; bir nimet verildiğinde şükür bineğine; 
başıma kaza geldiğinde r'iza bineğine binerim. Nefsim beni her hangi bir şeye 
çağırdığında, kalan ömrümün geçenden daha az olduğunu bilirim." Bunun 
üzerine bedevi. "Allah'ın izniyle yürü git. Sen binitlısin, bense yayayım" dedi. 
Altıncı vecih: Bazıları sırât-ı müstakim'in İslâm; bazıları jse Kur'an olduğunu 
söylemişlerdir ki, bu doğru değildir. Çünkü, "Kendilerine in'âm ettiğin 
kimselerin yola..." (Fatiha. 6) ifadesi sözünden bedeldir. Durum böyle olunca, 
takdir şöyle olur: "Bizi, öncekilerden kendilerine in'âm ettiğin kimselerin yoluna 
ilet!" Bizden önce geçenlerinse, ne Kur'ân'ları vardı, ne de müslüman idiler. Bu 
geçersiz olunca, " ilali " sözünden maksadın, "Bizi, cenneti hak bilmiş ve onu 
hak etmiş kimselerin yoluna ilet!" olduğu ortaya çıkar. Cenâb-ı Hakk, lâfzı, 
cehennemin köprüsünü hatırlatması için, hepsi aynı manaya olduğu halde lâfzını 
kullanmış, fakat ve lâfızlarına yer vermemiştir. Bu nedenle insan, bu kelimeden 
ötürü kendisini fazla bir korku ve ürperme içinde hisseder. 

" ifadesinin tefsirinde ikinci görüşdeşudur: "Bizi, bize bağışladığın hidayet üzre 
kıl!" Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın "Ey Rabbimiz, bizi hidayete 
ulaştırdıktan sonra, kalblerimizi sapıtma. (Ali imrân, 8) ayetidir ki, bunun 
manası da: "Ey Rabbimiz! Bizi hidayet üzerinde tut!" Nice âlim vardır ki, onun 
kalbine küçük bir şüphe düşmüş, böylece de Hakk'dan sapmış, ayağı kaymış ve 
dosdoğru yoldan, müstakim dinden dönmüştür. 

İkinci fayda: Birisi, "Niçin " (Bize hidayet et) dedi de " (Bana hidayet et) 
demedi?" derse, buna iki şekilde cevap verilir: 

Birincisi: Dua daha umumi olduğu zaman, kabul edilmeye daha yakın cHur. 
Alimlerden biri talebesine. "İlk hutbede " (Cenâb-ı Allah senden ve bütün 
müslümanlardan razı olsun) diye okuduğunda, " ifadenle beni niyet edersen, 
olabilir. Aksi halde bir zorluk yoktur, ancak, saktn hâ, beni dediğinde 
unutmayasın Çünkü demen duayı birine has kılmandır. Kabul olunmaması da 


caizdir. Ama," dediğinde ise, bu müslümanlar arasında duası kabul olunacak 
mutlaka birisi vardır. Cenâb-ı Hakk, birisinin duasını kabul edince, diğerlerinin 
duasını geri çevirmez" demiştir. Çünkü O, son derece kerimdir. İşte bu sebebten 
dolayı şu, duada örf haline gelmiştir: Dua etmek isteyen kimse, önce Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'e salat-ü selâm getirir, sonra duasını yapar ve duasını yine Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'e salat-ü selâm okuyarak bitirir. Çünkü Cenâb-ı Hakk. Hz. 
Peygamber (sa.s.)e salat-ü selâm getiren kimsenin duasına icabet eder. Sonra 
Peygamber (s.a.s.)'e salat-ü selâm getiren kimsenin duasının başı ve sonu kabul 
olununca ortasının kabul edilmemesi imkânsızdır. 

İkincisi: Hz. Peygamber (s.a.s): "Allah'a, kendisiyle isyan etmediğiniz dillerle 
dua edin." dedi. Sahabe: "Ya Resülallah, hangimizin öyle dili vardır?" deyince 
de, o, 

"Birbirinize dua edersiniz. Çünkü sen onun lisanı ile, o da senin lisanınla Allah'a 
isyan etmemiştir" buyurmuştur. 

Üçüncüsü: Cenâb-ı Allah sanki şöyle demiştir: "Ey kulum, Fatiha Süresi'nin 
başında deyip de (Allah'a hamdederim) şeklinde demeyen sen değil miydin? 
diyerek, sen önce, bütün hamdedenlerin hamdini dile getirdin. Aynı şekilde dua 
ederken de onları duana kat da " (Bizim hepimize hidayet et) de. 

Dördüncüsü: Kul sanki şöyle der: "Senin Resulünün:" Birlik rahmet, ayrılık ise 


azabtır' [2S] dediğini duydum. Sana hamdetmek isteyince de, bütün hamdlerı dile 
getirerek, dedim. İbadeti dile getirdiğimde, bütün herkesin ibadetini dile 
getirerek, dedim. Yardım talebinde bulununca da, herkesin yardım talebini 
söyleyerek, dedim. Şüphesiz, hidayeti istediğimde, onu herkes için isteyerek 
dedim. Salih kimselere uymayı istediğimde, bunların hepsine uymayı isteyerek, 
dedim. Huzurundan koğulanlardan uzaklaşmayı istediğimde, bunların topundan 
kaçarak, dedim. Dünyada, peygamberler ve salihlerin yolundan ayrılmadığım 
için, ahirette de onlardan ayrılmayacağımı umarım Nitekim Cenâb-ı 
Allah 

"İşte onlar'Âllah'm kendilerine nimet verdiği. Peygamberler, sıddiklar, şehitler 
ve salih kimselerle beraberdirler. Onlar ne iyi arkadaştır" (Nisa. 69) 
buyurmuştur. 

Üçüncü fayda: Geometri ile uğraşanlar, doğru çizginin, iki noktayı birbirine 
birleştiren en kısa çizgi olduğunu söylemişlerdir. Buna göre doğru çizgi, bütün 
eğri çizgilerden daha kısadır. Binaenaleyh, kul birkaç bakımdan " demiştir: 
Birincisi: "Sırât-ı müstakim, en yakın ve en kısa yoldur. Ben âcizim. benim 
acizliğime ancak dosdoğru yol uygun olur" 

İkincisi: "Dosdoğru olan bir tektir. Onun dışındakiler ise birbirine benzeyen bir 


sürü eğri-yanlış yollardır. Bu sebeble yollar birbirine karışır. Ama dosdoğru yola 
gelince, o başkasına benzemez. Böylece de bu yol, korkulardan ve belâlardan 
uzak olarak, en emniyetli yol olur." 

Üçüncüsü: Dosdoğru yol maksada götürür. Eğri'yollar ise hedefe götürmez. 
Dördüncüsü: Dosdoğru olan değişmez, eğri olan ise değişebilir. İşte bu se- 
beblerden ötürü kul, sırât-ı müstakimi istemiştir En iyi Allah bilir. 199) 


“En'amte Aleyhim” Ayetinin Tefsiri Başa Dön 


"Kendilerine nimet verdiklerinin yoluna (İlet)" (Fatiha, 7) 
Burada birçok faydalar vardır. 


"Nimet" in Tarifi 


Nimetin tarifinde ihtilaf edilmiştir. Bazıları onu, "Başkasına, ihsanda bulunarak 
yapılmış bir faydadan ibarettir" diyerek tarif etmişlerdir. Bazıları da, "Başkasına, 
ihsanda bulunarak yapılmış güzel bir fayda (menfaat)dan ibarettir." demişlerdir 
Bu ikinciler, "Güzel"sözünü ilâve ettik, çünkü güzel olursa nimet şükre 
müstehak olur. Nimet çirkin olduğunda ise şükre müste-hak olmaz" demişlerdir, 
Gerçek şu ki, tarifi "güzel" kelimesiyle kayda gerek yoktur Çünkü yaptığı iş 
mahzurlu da olsa, ihsanda bulunan kimsenin, ihsanı yüzünden şükrü haketmesi 
caizdir. Zira şükre müstehak olma tarafı, günaha ve cezaya müstehak olma 
tarafından başkadır Bunların bir arada bulunmaları imkânsız değildir Görmez 
misin ki fâsık, başkasına iyilikte bulunmuş olmasıyla şükre; Allah'a isyan etmiş 
olmasıyla da kınanmaya müstehak olmuştur. Burada da durumun aynı olması 
niçin caiz olmasın? 

Yukarıda geçen ilk tarifin izahına dönüyor ve şöyle diyoruz: Tarifte "fayda" 
dedik, çünkü sırf zarar olan şey nimet olmaz; "ihsanda bulunarak yapılmış" 
kaydına gelince, bu böyledir Çünkü, ihsan gerçek bir fayda olsa ve onu yapan 
kimse, onunla kendisine ihsan edilen kimsenin menfaatini değil de kendi 
menfaatini gözetmiş olsa, bu da bir nimet olmaz. Bu tıpkı, sırtından daha çok 
kazanmak için cariyesine ihsanda bulunan kimsenin haline benzer. 

Nimetin tarifini iyice anladığında, buna birçok hususun dayanmış olduğunu 


göreceksin: [100] 


"Nimet" Çeşitleri 


İnsanlara ulaşan her fayda ve savuşturulan her zarar, Cenab-ı Hakk'ın "Size olan 
her nimet Allah'tandır" 

(Nahl 53) buyurduğu gibi, Allah Teâlâ'dandır. Sonra nimet üç kısma ayrılır. 

a-) Yalnız Allah'ın yarattığı nimet; yaratmak ve rızık vermek gibi. 

b-) Görünürde bize, Allah'tan başkası tarafından gelen, ama aslında Allah Te- 
âlâ'dan olan nimet. Bu böyledir, çünkü Allahu Teâlâ, bu nimeti, nimet vereni ve 
bu nimete vesile olanın kalbinde, bu nimeti verme arzusunu yaratandır. Ancak. 
Hakk Teâlâ, bu nimeti, şu kulunu vasıta kılarak verdiği için, şu kula teşekkür 
edilmiştir Fakat gerçekte teşekküre lâyık olan. Allah Teâlâ'dır. İşte bu sebeble 
Cenâb-ı Hakk, Bana ve ana-babana şükret. Dönüşün ancak Banadır" (Lakmân, 
14) diyerek, mahlükatın nimet vermesinin, ancak Allah'ın nimet vermesiyle 
tamamlanacağına dikkat çekmek için, önce kendisini zikretmiştir. 

c-) Bizim itaatte bulunmamız sebebiyle bize ulaşan nimetler... Bunlar da 
Allah'tandır. Çünkü Cenâb-ı Hakk, bizi taata muvaffak kılıp taatlara karşı bize 
yardım etmemiş, bizi onlara iletmemiş ve taatlara mâni olacak sebebleri ortadan 
kaldırmamış olsaydı, bunlardan hiç birine ulaşamazdık. Bu izahımıza göre 


gerçekte, bütün nimetlerin Allah'tan olduğu ortaya çıkmış olur. ON 
Allah'ın Kullarına Verdiği İlk Nimet 


Cenâb-ı Hakkın kullarına verdiği ilk nimet, onlara hayat vermesidir. Bunun 
böyle olduğuna akıl da nakil de delâlet eder 

Akli delil şudur ki: Bir şeyin nimet olması için, ondan faydalanılması mümkün 
olmalıdır. Bir şeyden faydalanmak ise, hayatın bulunmasıyla mümkün olur. 
Çünkü cansız ve ölü kimsenin her hangi bir şeyden faydalanması mümkün 
değildir. Böylece nimetlerin tamamının aslının "hayat" olduğu ortaya çıkmış 
olur. 

Nakli delile gelince, bu Cenâb-ı Allah'ın "Allah'ı nasıl olup da inkâr 
ediyorsunuz. Halbuki siz ölüler iken, O sizi diriltti" (Bakara, 28) deyip, peşisıra, 
"Yerde ne varsa hepsini sizin için yaratan O'dur" (Bakara. 29) buyurarak, önce 
"hayaf'ı, ikinci kez de kendisinden faydalanılan şeyleri zikretmiştir. Bu da bütün 


nimetlerin aslının "hayat nimeti" olduğunu gösterir. [102] 
Allah, Kâfire Nimet Vermiş Midir? Başa Dön 


Alimler, Allah'ın kâfire nimet verip vermediği hususun- da ihtilaf etmişlerdir 
Bazı arkadaşlarımız, "Allah'ın kâ- 


fire nimeti yoktur" demişlerdir. Mutezile de, "Allah'ın kâfire hem dJni hem 
dünyevi nimetleri vardır" demişler- 

dir. Arkadaşlarımız görüşlerinin doğruluğuna akli ve nakli bakımdan delil 
getirmişlerdir. Nakfi delilleri bazı ayetlerdir: 

Bunlardan birincisi: Cenâb-ı Allah'ın "Kendilerine nimet verdiğin kimselerin 
yoluna (ilet)" (Fatiha. 6) ayetidir. Bu böyledir, zira, Cenab-ı Hakk'ın kâfire 
nimeti olsaydı, onlar da "kendilerine nimet verdiğin" sözüne dahil olurlardı. 
Şayet bu böyle olsaydı, o zaman; 

"Bizi dosdoğru yola, kendilerine nimet verdiğin'kimselerin yoluna ilet" (Fatiha. 
6) sözü kâfirlerin yolunu da istemek manasına gelirdi ki bu batıldır. Böylece bu 
ayetle, Cenâb-ı Hakk'ın kâfirlere her hangi bir nimetinin olmadığı ortaya çıkmış 
olur. Eğer muhalifler, "Ayetteki, (harfi tarifi cins ifade eden)" kelimesi bu görüşü 
reddeder" derlerse, deriz ki;" sözü," den bedeldir. Bu sebeble takdir 
"Kendilerine nimet verdiğin kimselerin yoluna ilet" şeklinde olur. Böylece de 
söz konusu olan mahzur geri dönmüş olur. 

İkinci ayet; Cenâb-ı Allah'ın 

"İnkâr edenler, onlara, onların iyiliğine olarak mühlet tanıdığımızı sanmasınlar. 
Onlara fırsat verişimiz, ancak günahlarım artırmaları içindir" (Âl-ı imrân. 178) 
ayetidir. 

Akli delile gelince bu şudur: Dünya nimetleri, devamlı olacak olan ahiret 
azabına karşılık, deryadaki bir damla kadardır. Böylesi bir şey ise nimet olmaz. 
Bunun delili şudur: Helvaya zehir katan bir kimse, meydana gelecek büyük 
zarara karşılık faydası önemsiz kalacağı için, bu helvadan meydana gelecek 
faydayı bir nimet kabul etmez. Bunda da durum aynıdır 

'Allah'ın kâfire birçok nimeti vardır" diyenler, bu görüşlerine, şu ayetleri delil 
getirdiler: 

Birincisi: Cenâb-ı Allah'ın 

"Ey insanlar, sizi ve sizden Öncekileri yaratan Rabbinize ibadet ediniz. Tâki 
takva sahibi olasınız. O Rabb ki, yeryüzünü sizin için bir döşek, gökyüzünü de 
bir bina yaptı." (Bakara. 21-22) ayetidir. Böylece Cenâb-ı Allah, bu büyük 
nimetlerden dolayı, herkesin Allah'a itaat etmesinin farz olduğuna dikkat 
çekmiştir. 

İkincisi: Cenâb-ı Hakk'ın 

"Allah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz? Halbuki sizler ölüler idiniz de O sizi diriltti" 
(Bakara. 28) ayetidir. Cenâb-ı Hakk, bunu başa kakma ve verdiği nimetleri 
açıklama sadedinde söylemiştir 

Üçüncüsü: Cenâb-ı Allah'ın 


"Ey İsrâiloğullan, size in'âm ettiğim nimetlerimi hatırlayınız " (Bakara, 40) 
ayetidir. Dördüncüsü: Allah'ın 

"Kullarımdan hakkıyla şükreden azdır" (Sebe. 13) ayeti ve iblisten (nakledilen) 
"Sen, o kulların çoğunu şukredici bulamayacaksın " (Araf, 17) sözüdür. Şayet 
kâfirler için nimet olmamış olsaydı, (ayetlerde geçtiği gibi) onların şükretmeleri 
gerekmez ve şükretmemeleri de bir günah olmazdı. Çünkü şükretmek, ancak 


nimet bulunduğu zaman mümkündür. [103] 
Hz. Ebubekir’in Halifeliği Nimeti 


Cenâb-ı Allah'ın "Bizi dosdoğru yola, kendilerine nimet verdiğin kimselerin 
yoluna ilet" (Fatiha. 6) ayeti, Hz. Ebu Bekir (r.a.)'ın halifeliğine delildir. Çünkü, 
daha önce, ayetin takdirinin "Bizi kendilerine nimet verdiklerinin yoluna hidâyet 
et" şeklinde olduğunu zikretmiş idik. Allah Teâlâ ise, bir başka ayetle, 
"kendilerine nimet verdikleri kimselerin" kimler olduklarını açıklamış ve şöyle 
buyurmuştur: 

"İşte onlâr, Allah'ın kendilerine nimet verdiği, peygamberler, siddıkler, şehid-ler 
ve sâlih kimselerle beraberdir. Onlar ne iyi arkadaştır" (Nisa. 69),Şüphe yok ki 
sıddiklerin başı ve reisi Ebü Bekir es-Sıddik (r.a.)'dır: Öyleyse ayetin manası, 
"Allah, bize Hz. Ebu Bekir (r.a.) ve diğer sıddik kulların üzerinde oldukları 
hidayeti istememizi emretmiştir" şeklindedir. Şayet, Hz. Ebu Bekir bir zalim 
olsaydı, ona uymamız caiz olmazdı. Bu söylediğimiz husus ile, ayetin Hz, Ebü 


Bekir'in halifeliğine delil olduğu ortaya çıkar, H04 


İman Nimeti Başa Dön 


Asıl nimet iman nimetidir. 

Allah Teâlâ'nın (Kendilerine in'âm ettiğin (kimseler)" (Fatiha'efayetı, üzerinde 
Allah'ın nimeti olan herkesi içine alır. Bu nimetten murad ya dünya nimetidir ya 
da dm nimetidir. Bunun dünya nimeti olması yanlış olunca, bundan muradın din 
nimeti olduğu anlaşılmış olur Bu sebeble diyoruz ki: İmanın dışındaki her dini 
nimet, imanın bulunmasıyla kayıtlıdır. İmanı meydana getiren nimete gelince, bu 
nimetin diğer dini nimetler olmaksızın da meyd ina gelmesi mümkündür. Bu, 
sözünden muradın, iman nimeti olduğuna delâlet eder. Böylece. Cenâb-ı Hakk'ın 
"Bizi dosdoğru yola (sırât-ı müstakime), kendilerine nimet verdiğin kimselerin 
yoluna ilet" (Fatiha. 6) sözünün özü, bunun iman nimetini istemek olduğudur Bu 
temel sabit olunca, deriz ki: Buna bazı hükümler istinad eder: 

Birinci hüküm: Bu ayetteki nimetten muradın iman nimeti olduğu sabit olunca, 
ayetin lafzı, bu nimeti verenin Allah Teâlâ olduğunu açıkça gösterir. Böylece 
sabit olur ki: İmanı yaratan ve imam veren Allah Teâladır Bu da.mutezilemin 
görüşünün yanlışlığını gösterir Çünkü iman, en büyük nimettir. Eğer imanın faili 
kul olursa, kulun nimet vermesi, Allah'ın nimet vermesinden daha şerefli ve daha 
yüce olur. Eğer bu da böyle olsaydı. Allah'ın, nimet vermeyi tazim mevkiinde 
zikretmesi güzel olmazdı. 

İkinci hüküm: Müminin, cehennemde ebedi olarak kalmaması gerekir Çünkü 
Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, bu nimet vermeyi, yüceltme mevkiinde zikretmiştir. 
Şayet bu nimetin, ebedi azabı savuşturmada bir tesiri olmasaydı, bunun faydası 
az olur, Cenâb-ı Hakk'ın da bunu tazim makamında zikretmesi güzel olmazdı. 
Üçüncü hüküm: Ayet-i kerime, Cenâb-ı Hakk'a, din hususunda "salah" ve 


"âslah" H0S] gözetmesinin farz olmadığına delâlet eder. Çünkü, eğer doğruya 
iletme (irşâd), Allah'a farz olsaydı, bu bir nimet sayılmazdı. Zira, yapmaya 
mecbur olunan bir şeyi yapmak, bir nimet verme değildir. Cenâb-ı Hakk, bunu 
bir nimet verme olarak isimlendirdiği için, bunun Allah'a vâcib olmadığını 
anlıyoruz. 

Dördüncü hüküm: Ayetteki, "nimet verme"den kastedilenin, "Allah Teâlâ'nın 
mükellefi imana kadir kılması, ona iletmesi ve onun mazeret ve engellerini 
kaldırması" olduğunu söylemek caiz değildir. Çünkü bunların hepsi, kâfirler için 
de vardır Cenâb-ı Allah'ın, bu muktedir kılma ve imanın engellerini kaldırma 
bütün insanlar için umumî olduğu halde, bu nimet vermeyi bazı mükelleflere ait 
kılmasından, ayetteki in'âmdan muradın, imana muktedir kılmak ve onun 


önündeki engelleri kaldırmak olmadığını anlamış oluyoruz. 1100) 


“Gayri”I-mağdubi Aleyhim vela?d-dâllin” Ayetinin Tefsiri 


"Gazaba uğrayan ve sapıkların (yoluna değil)" (Fatiha 7) 

Burada birçok faydalar vardır. 

Birinci fayda: Meşhur olan görüşe göre "gazaba uğrayanlar" yahüdilerdir. 
Nitekim Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: 

"Allah'ın lanet edip aleyhine şazab ettiği kimseler" (Mâide 60) Ayetteki 
"Sapıklar"; 

"Daha önce muhakkak ki saptılar ve birçok kimseyi de sapıttılar. Onlar dümdüz 
yoldan sapmışlardır" (Mâde. 77) ayetinin de gösterdiği gibi hıristıyanlardır, 
"Yaratıcıyı inkâr edenlerle müşrikler din bakımından hırıstıyan ve Yahüdilerden 
daha pistirler; bu nedenle, onların dinlerinden sakınmak daha evlâ olur denilerek 
bu görüşün zayıflığı ileri sürülmüştür. Tam aksine evlâ olan, "kendilerine gazab 
olunan kimselerin görünen amellerde hata eden kimselere (ki bunlar da 
fasıklardır), "sapıtanlar" sözünün de, inanç bakımından hata eden kimselere 
hamle-dilmesidir. Çünkü lâfız, umumidir; umumi olan lâfzı kayıtlamaksa, 
aslolanın aksine bir hareket tarzıdır. "Kendilerine gazab edilmişlerin kâfirler; 
"sapıtanların" ise, münafıklar olduğunu söylemek ihtimal dahilindedir. Bu 
böyledir, çünkü Cenâb-ı Hakk, Bakara Süresi'nin ilk beş ayetinde müminleri 
zikrederek, onları medhet-miş; sonra, O kâfirler yok mu,,.." (Bakara, 6) diyerek, 
kâfirlerden bahsetmiş; daha sonra da 

"İnsanlardan, iman ettik diyenler vardır" (Bakara. 8) diyerek, münafıklardan 
bahsetmiştir. Burada da, aynı şekilde " diyerek önce müminlerden başlamış, 
sonra diyerek kâfirleri zikretmiş, daha sonra da diyerek, münafıklardan söz 
etmiştir. 

İkinci fayda: Cenâb-ı Hakk, onların sapıtmış olduklarına hükmedince, onların 
mümin olmaları imkânsız olmuştur. Aksi halde, Allah'ın doğru olan haberi, 
yalana dönüşmüş olur ki; bu imkânsızdır. Muhal olana götüren şey de, 
imkânsızdır. 

Üçüncü fayda: Allah Teâlâ'nın sözü, melekler ve peygamberlerden hiçbirinin, 
Allah'ın kendilerine nimet verdiği kimselerin amellerine ters olan bir amele; 
kendilerine nimet verdiği kimselerin inancına ters olan bir inanca 
yönelmediklerine delâlet eder. Çünkü, bunlardan böyle bir şey sadır olmuş 
olsaydı, muhakkak ki haktan sapmış olurlardı. Çünkü Cenâb-ı Hakk, "Hakdan 
sonra, ancak sapıklık vardır" (Yünus. 32) buyurmuştur. Eğer onlar sapıtmış 
olsalardı, onlara tâbi olmak caiz olmaz ve onların yoluyla da hidayete 


erişilmezdi, Böylece de onlar, Cenâb-t Hakk'ın sözünün kapsamının dışına 
çıkmış olurlardı. Bunun böyle olması geçersiz olunca, biz bu ayetle 
peygamberler ve meleklerin ismetini anlamış oluruz. 

Dördüncü fayda: İlâhi gazab ne demektir? "Gazab", intikam alma arzusuyla, 
kalbteki kanın kabardığı sırada meydana gelen bir değişikliktir. Bil ki, böyle bir 
şey Allah hakkında imkânsızdır. Ancak burada umumi bir kaide vardır ki, o da 
şudur: Nefsani hallerin tamamının, (ki bunlardan maksadım acıma, neşe, sevinç, 
öfke, utanma, kıskançlık, hile ve tuzak, kibir ve alaydır) bir başlangıç) bir de 
sonu vardır. Meselâ öfkenin başlangıcı, kalbdekı kanın kabarması; sonu ise, 
kendisine kızdığı kimseye zarar vermek istemesidir. Buna göre "gazab" lâfzı, 
Cenâb-ı Allah hakkında, kalbteki kanın kabarması manasında olan başlangıcına 
hamledilemez. Belki, "zarar vermeyi istemek" manasına olan neticesine 
hamledilebilir. "Haya" da böyledir Bunun bir başlangıcı vardır. O da insanda 
meydana gelen bir inkisar halidir. "Hayâ"nın gayesi de, bir işi terketmektir. Buna 
göre "haya" lâfzının Allah hakkında, "işi terketme" manasına hamledilmesi caiz, 
fakat "nefsin inkisarı" manasına hamletmek ise caiz değildir. İşte bu, bu konuda 
çok kıymetli bir kaidedir. 

Beşinci fayda: Mutezile, "Allah'ın onlara gazab etmesi onların, kendi 
iradeleriyle, yasak olan şeyleri yapmış olduklarını gösterir Aksi halde, Allah'ın 
onlara gazab etmesi, Allah'tan onlara bir zulüm olurdu" dedi. Ehl-i sünnet ise, 
"Cenâb-ı Hakk, onlara kızdığını zikredip peşi sıra da onların sapıtmış olduklarını 
ekleyince, bu ifade tarzı, Allah'ın onlara gazab etmesinin, onların sapıtmış 
olmalarının illeti olduğunu gösterir. Buna göre de Allah'ın sıfatı, kulun sıfatında 
müessir olmuş olur. Ama, onların sapıtmış olmaları, onlara Allah'ın gazab 
etmesini gerektirir dersek, bu ifadeye göre, kulun sıfatı, Allah'ın sıfatında 
müessir olmuş olur ki, bu da imkânsızdır 

Altıncı fayda: Fatiha Süresi'nin evveli Allah'a hamdetmeyı, O'na sena etmeyi ve 
O'nu övmeyi ihtiva eder Sonu ise O'na iman etmekten ve O'na itaati kabul 
etmekten yüz çevirenleri kınamayı ihtiva eder. Bu da bütün hayırların 
kaynağının ve mutlulukların dibacesinin Allah'a yönelmek; belâların kaynağının 
ve korkuların başının da Allah'tan yüz çevirmek, O'na itaatten uzaklaşmak ve 
O'na hizmet etmekten kaçınmak olduğuna delâlet eder 

Yedinci fayda: Bu ayet, mükelleflerin üç kısım olduğunu gösterir: 1-) İtaat 
edenler, sözü bunlara işaret eder. 2-) Günah işleyenler, sözü ile bunlara işaret 
edilmiştir. 3-) Allah'ın dini hususunda cehalet ve küfür içerisinde olanlar," 
sözüyle de bunlara işaret edilmiştir. Şayet, Allah'a âsi olanların, niçin kâfirlerden 
önce zikredildikleri sorulursa, deriz ki: Bu günah işleyenlerden her biri, küfürden 


sakınmakla birlikte, fısktan sakınmaz. Bu sebeble fısktan sakınmama mühim bir 
husus olmuş olur. Bundan dolayı da önce o zikredilmiştir. 

Sekizinci fayda: Bu son ayet hakkında bir soru vardır. O da şudur: 'Allah'ın 
gazabı, o çirkin ve günah işin o kuldan sâdır olacağını Allah'ın bilmesiyle 
birlikte ortaya çıkmıştır. Bu bilginin ise ya kadim ya muhdes (sonradan meydana 
gelmiş) olduğu söylenebilir. Eğer bu bilgi kadim ise, kulun varlık âlemine 
girmesiyle devamlı olan bir azabtan başka hiç bir şeyden istifade edemeyeceğini 
bile bile, Cenab-ı Allah niçin onu yokluktan var edip onu yarattı? Bir şeye kızan 
kimsenin o şeyi yoktan var etmeye ve icat etmeye yönelmesi nasıl düşünülebilir? 
Ama bu bilginin hadis (sonradan olma) olduğu söylenirse, o zaman Cenâb-ı 
Hakk hadis olan şeylere mahal olmuş olur. Bir de bu ilmi ihdas etmek kendinden 
önce geçmiş bir ilme muhtaç olur ki bu teselsüldür. Teselsül ise muhaldir." Bu 
sorunun cevabı şudur: Cenab-ı Allah istediğini yapar, dilediğine hükmeder. 
Dokuzuncu fayda: Ayet hakkında, diğer bir soru da şudur: "Allah'ın nimet 
verdiği kimsenin, gazab olunmuşlardan ve sapılmışlardan olması imkansızdır. 
Cenâb-ı Hakk," sözünü zikrettikten sonra, peşine " ayetini getirmesindeki 
hikmet nedir?" Buna cevabımız şudur: İman, ancak havf (korku) ve recâ (ümit) 
ile mükemmel olur. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.): "E&er müminin korkusu iie 


ümidi karşılıklı tartılsa, ikisi birbirine denk olurlar HOZ buyurmuştur Bu hadise 
göre, Cenâb-ı Allah'ın sözü tam ümidi; sözü de tam korkuyu gerektirir Bu 
durumda da iman her iki rüknü ve her iki tarafı ile kuvvet bulmuş olur ve kemâl 
derecesine ulaşır. 

Onuncu fayda: Ayette bir başka soru daha vardır ki o da şudur: "Cenâb-ı 
Allah'ın, makbul kimseleri bir gurup, -ki bunlar Allah'ın nimet verdiği 
kimselerdir-reddolunan kimseleri de, kendilerine gazab edilmiş olanlar ve 
sapıtanlar olmak üzere iki gurup kılmasındaki hikmet nedir?" Buna cevabımız 
şöyledir: Kendilerine Allah'ın nimetleri tam olan kimseler (bizzat Hakk'ın bilgisi 
ve bununla amel ettikleri için, hayrı birleştiren kimselerdir ki Cenâb-ı Hakk'ın " 
sözü ile kastedilenler işte bunlardır. Burada amel şartı bozulursa bu kimseler 
fâsıklardır, " ile kastedilenler bunlardır. Nitekim Cenâb-ı Hakk: 

"Her kim bir mümini kasden öldürürse, onun cezası içinde ebedi olarak kalacağı 
cehennemdir. Allah ona gazab etmiş ve lânetlemiştir" (Nisa, 93) buyurmuştur. 
Eğer bundan ilim şartı yok olursa, böyle olan kimseler sapıtanlardır. Çünkü 
Cenâb-ı Allah: 

"Artık Hakdan (ayrıldıktan) sonra sapıklıktan ne kalır!" (Yunus. 32) 
buyurmuştur. Bu, Fatiha Süresi'nin her bir ayetinin tafsilatlı olarak tefsiri 


hususundaki son sözümüzdür. En iyi Allah bilir, HOSI 


Fatiha Süresi'nin Toplu Bir Tefsiri Başa Dön 
Süreden Çıkarılan Akli İncelikler 


Dünya âlemi, bulanıklık âlemidir Ahiret âlemi ise, sefa âlemidir Buna göre 
dünyaya nısbetle ânı ret, fere nisbetle asıl ve gölgeye nisbetle cisim gibidir. Bu 
se-beble dünyada bulunan her şeyin ahirette bir aslının bulunması gerekir Aksi 
halde dünyadaki şeylerin, aslı olmayan bir serap ve boş bir hayalden başka bir 
şey olmaması gerekirdi. Ahirette bulunan herşeyin de dünyada bir benzerinin 
bulunması gerekir. Aksi halde ahiretteki o şeyler, meyvesiz bir ağaç ve delilsiz 
bir medlul gibi olurdu. Buna göre ruhani âlem, ışık, nur, güzellik, sevinç, lezzet 
ve nimetler âlemidir. Ruhani varlıkların da kemâl ve noksanlık bakımından farklı 
olduklarında şüphe yoktur. Bunlardan birinin onların en şereflisi, en yücesi, en 
mükemmeli ve en değerlisi olması; onun dışındakilerin ise O'nun itaatinde, 
emrinde ve yasaklan altında olması gerekir Nitekim Cenâb-ı Hakk, 

(Bir elçi ki) çetin bir kudrete mâliktir Arşın sahibi (olan Allah) katında çok 
itibarlıdır. Orada kendisine itaat olunandır, bir emindir" (Tekvtr, 20-21) buyurur. 
Ve yine dünyada da bu âlemin en şerefli, en yüce, en mükemmel ve en değerlisi 
olan bir şahsın bulunması, onun dışındakilerin ise onun emri altında ve ona itaat 
eder olması gerekir. Buna göre ilk itaat olunan, ruhani âlemde itaat olunandır. 
İkinci itaat olunan ise, cısmaniler âleminde itaat olunandır. Birincisi, ulvi âlemin 
itaat mercii, ikincisi de süfli âlemin itaat merciidir. Cismaniler âleminin, 
ruhaniler âleminin bir gölgesi ve bir izi gibi olduğunu zikrettiğimizde, bu iki 
itaat mercii arasında bir mülakatın, bir yaklaşmanın ve bir yakınlığın olması 
gerekir. Buna göre ruhlar âleminin itaat mercii ışığın kaynağı, cisimler 
dünyasının itaat mercii ise bir ayna, bir mazhardır. Kaynak olan, melek elçidir; 
tecelliıgâh olansa, beşer elçidir. Bu her ikisiyle de, hem dünya hem ahirette, 
mutluluklar tamamlanır. 

Bunu iyice kavradıysan deriz ki, beşer resulün durumunun kemâli, Allah'a davet 
etmesinde görülür. Bu davet ise, ancak Cenâb-ı Hakk'ın Bakara Süresi'nin 
sonunda ifâde buyurduğu yedi şeyle tamam olur. Bu da; 

"Müminlerden her biri Allah'a, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine 
iman etti." O'nun peygamberlerinden hiç birini diğerlerinden ayırmayız. 
Dinledik ve itaat ettik. Ey Rabbimiz bizi bağışlamam dileriz, dönüş sanadır" 
dediler" (Bakara. 285). Peygamberlerin hükümleri arasında; 

"O'nun peygamberlerinden hiç birisini diğerlerinden ayırmayız" sözü de bulunur. 


İşte bu dört husus, rubübiyyet bilgisi olan, 'mebde" (başlangıç) bilgisine taalluk 
etmektedir. Bundan sonra Cenâb-ı Hakk, ubüdiyyet, kulluk bilgisine taalluk eden 
şeyi zikretmiştir ki, bu da iki şeye dayanır Bunlardan birisi "mebde", ikincisi ise 
"kemâl"dir. Mebde, Cenâb-ı Hakk'ın; 

"Duyduk ve itaat ettik, dediler" sözüdür. Çünkü bu söz, Allah'a doğru yol almak 
isteyen herkes için gereklidir. Kemâl ise, Allah'a güvenme ve tamamıyla O'na 
sığınmadır. Bu da, Cenab-ı Hakk'ın "Ey Rabbimiz, bizi bağışlamanı dileriz" 
sözüdür. Bu da, beşeri işlere ve insana yönelik itaatlere iltifat etmeyerek, 
tamamıyla Allah'a sığınmak, O'nun bağışlamasını ve affetmesini istemektir. 
Sonra, zikredilen bu dört aslın bilgisi ile,Rubübyyet bilgisi; yine yukarda 
zikredilen kula ait şu "mebde" ile "kemâl" bilgisi ile kulluk bilgisi tamam olunca 
geriye çok bağışlayan melikin huzuruna çıkmaktan, ahirete gitmek için 
hazırlanmaktan başka bir şey kalmaz. Bu da, Cenabı Hakk'ın Dönüş Sanadır 
sözünden murâd edilendir. Bu söylediklerimizden, derecelerin "mebde", "vasat" 
(orta) ve "meâd" (varış yeri) olmak üzere, üç olduğu ortaya çıkar. Mebde'in 
bilgisi, dört şeyi tanımakla mükemmel olur Bu dört şey, Allah'ı, melekleri, 
kitapları ve peygamberleri tanımadır. "Vasat" olanın bilgisi ise, iki şeyi bilmekle, 
yani bedenler âleminin payı olan "Duyduk ve itaat ettik" ve, ruhlar âleminin payı 
olan "Ey Rabbimiz, bizi bağışlamanı düiyoruz"u arılamakla mükemmel olur. 
"Meâd'"'ın bilgisi ise. tek bir şeyle tamam olur. Bu da, Allah'ın "Dönüş Sanadır!" 
sözüdür. Buna göre, işin başlangıcı dört, ortası iki ve sonu da bir olmuş olur 
Bilgi hususunda bu yedi mertebe sabit olunca, Cenâb-ı Hakk'a yalvarma, 
yakarma ve dua etme hususunda da, bundan yedi mertebe çıkar. 

Birinci mertebe: Hakk Teâlâ'nın "Ey Rabbimiz, unutursak veya yamlırsak, bizi 
muaheze etme" (Bakara, 286) sözüdür. Unutmanın zıddı, hatırlamaktır. Nitekim 
Cenâb-ı Hakk, Ey iman edenler, Allah'ı çokça anınız." (Ahzâb,41) "Unuttuğun 
zaman, Rabbini an." (Kehf,24) "İyice düşünürler, bir de bakarsın ki onlar, 
hakikati görüp bilmişlerdir." (Araf, 201) ve "Ve, Rabbinin ismini an" (insan. 25) 
buyurmuştur. Bütün bu zikir ve anmalar, ancak sözü ile elde edilir. 

İkinci mertebe: "Ey Rabbimiz, bizden öncekilere yüklediğin gibi üstümüze ağır 
bir yük yükleme" (Bakara. 286) ayetidir Ağır yükü savuşturmak, Cenâb-ı Hakk'a 
hamdetmeyi gerektirir; bu da O'nun " sözüyle elde edilir. 

Üçüncü mertebe: "Rabbimiz, bize takat getiremiyeceğimiz şeyi yükleme" 
(Bakara. 286) ayetidir. Bu da. Cenâbı Hakk'ın rahmetinin tanrılığına işarettir. 
sözü de, bunu ifade eder. 

Dördüncü mertebe: Cenâb-ı Hakkın sözüdür. "Çünkü sen, din gününde 
hükmetmeye ve hüküm vermeye mâliksin." Bu da O'nun, sözüdür 


Beşinci mertebe: Allah'ın "Bizi bağışla" sözüdür "Çünkü dünyada biz sana 
ibadet ettik ve her işimizde senden yardım istedik." Bu da sözüdür. 
Altıncı mertebe: O'nun Bize merhamet et!" sözüdür. 'Çünkü, bizi dosdoğru olan 
yola ilet diyerek, Senden hidâyetimizi istemiştik." 

Yedinci mertebe: "Sen bizim Mevlâmızsm, binaenaleyh kâfir kavimlere karşı 
bize yardım et!" (Bakara 286) sözüdür. Bu da sözünden kastedilendir. 

İşte Bakara Süresi'nın sonunda zikredilen şu yedi mertebeyi, Hz. Muhammed 
(s.a.s.) Miraca çıkarken, ruhaniler âleminde söylemiştir. Miracdan inince, 
kaynağın eseri mazhar üzerinde coştu da, bu Fatiha Süresi'yle açıklanmış oldu. 
Buna göre, kim namazında Fatiha Süresi'ni okursa, Hz. Muhammed (s.a.s.) 
zamanında bu nurlar nasıl masdardan mazhara yani ışık kaynağından âyineye 
inmişse kıraat esnasında bu nurlar mazhardan maşdara doğru yükselirler. İşte bu 
sebebten ötürü Hz. Peygamber (s.a.s.) "Namaz, müminin miracıdır" 


buyurmuştur. [109] 
Şeytanın İnsana Girdiği Yollar Başa Dön 


Şeytanın insana nüfuz edebildiği yollar, aslında üçtür. Bunlar şehvet, gazap ve 
nevadır. Buna göre şehvet, hayvani; gazap, parçalayıcı ve hevâ da, şeytanidir. 
Buna göre, şehvet bir afettir. Ne var ki, gazap ondan daha büyüktür. Gazap, bir 
afettir, ne var ki, hevâ ondan daha büyüktür. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın 

"Çünkü namaz edebsizlikten nehyeder" (Ankebut, 45).Bu ayetteki "fahşâ"dan 
mu-rad, şehvet eserleridir, Ayetin devamında gelen "münker"den maksad, gazab 
eserleridir, "bağy" dan maksat ise hevâ eserleridir. Buna göre insan, şehvet ile 
nefsine, gazap ile başkasına zulmetmiş olur, hevâ ile de zulmü Cenâb-ı Allah'ın 
celâline taşmış olur. Bu sebeble Hz. Peygamber (s.a.s.) 

"Zulüm üç kısımdır: Affolunmayan zulüm, peşi bırakılmayan zulüm, Cenâb-ı 
Allah'ın peşini bırakması (affetmesi) umulan zulüm. Affolunmayan zulüm, 
Allah'a şirk koşmaktır. Peşi bırakılmayan zulüm kulların birbirlerine yapmış 
oldukları zulümdür. Allah'ın, peşini bırakması umulan zulüm ise, insanın 


kendine yapmış olduğu zulümdür" H0] 

Bu hadîse göre affolunmayan zulmün kaynağı hevâ, peşi bırakılmayacak olan 
zulmün menşei gazap ve Cenâb-ı Allah'ın, peşini bırakması (affetmesi) umulan 
zulmün kaynağı ise şehvettir. Sonra bunların her birinin bir neticesi vardır. Buna 
göre hırs ve cimrilik, şehvetin; kendini beğenme ve kibir, gazabın; küfür ve bidat 
da hevânın neticesidir. Bu altı şey insanda bulunduğu zaman, bir yedinci şey 
daha meydana gelir ki, o da hasettir. Haset ise, kötü ahlâkın zirvesidir. Şeytan, 


kınanmışların en ilerisi olduğu gibi... İşte bu sebebten dolayı. Cenâb-ı Hakk, 
insana ait serlerin hepsinin, 

"Haset ettiği zaman haset edenin şerrinden sığınırım." (Feiâk, 5) diyerek, "ha-sed 
ile", zirvesini göstermiştir. Nitekim şeytana ait bütün kötülüklerin zirvesinde 
Vesvese" olduğunu; 

"Gerek cinden gerek insandan olsun, o şeytan insanların göğsüne daima vesvese 
verendir" (Nâs, 5-6) diyerek göstermiştir. Şeytan da vesveseden daha şerli bir 
şey olmadığı gibi, insanda da hasedden daha kötü bir şey yoktur Hatta bundan 
öteye, "Hased eden, iblisten daha şerlidir" denilmiştir. Çünkü, anlatıldığına göre 
iblis Firavun'un kapısına varmış ve kapıyı çalmış. Firavun: "Kim 0?" deyince 
de, iblis: "Eğer sen tanrı olsaydın beni bilirdin" demiş. İblis eve girince de 
Firavun; "Yer yüzünde seninle benden daha şerli bir kimse tanıyor musun?" diye 
sormuş. Buna cevaben iblis: "Evet, bu hased eden kimsedir. Çünkü hasedimden 
ötürü ben bu belâya düştüm" demiş. 

Bunu iyice kavradığında deriz ki: Kötü huyların temeli şehvet, gazab ve nevadır. 
Bu üçünden doğan şeyler ise şu zikredilen yedi şeydir (Hırs. cimrilik, ucub, kibr, 
küfür, bidat ve haset). İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah yedi ayet olan Fatiha 
Süresi'ni indirmiştir. Bu yedi ayet, geçen yedi belayı defetmek içindir. Fatiha 
Süresi'nin kökü besmeledir. Bu besmelede de üç isim vardır Bu üç isim ise temel 
üç bozguncu ahlâka karşılıktır (şehvet, gazab ve hevânın). Buna göre şu temel 
olan üç isim, kötü ahlâkın üç esasının; Fatiha Süresi'nin yedi ayeti de, yedi kötü 
huyun mukâbilindedir. Sonra Kur'ân'ın tamamı sanki Fatiha Süresi'nden çıkmış 
dallar budaklar gibidir. Aynı şekilde bütün kötü huylar da, bu yedi kötü huydan 
çıkan dallar ve budaklar gibidir. 

Üç esas isim karşılığında olan üç temel kötü huyun izahına gelince, deriz ki 
Allah'ı tanıyıp, O'ndan başka mâbud bulunmadığını bilen herkesten, şeytan ve 
hevânın tesiri uzaklaşır Çünkü hevâ, Allah'ın dışında ibadet olunan bir ilâhtır 
Zira Cenâb-ı Hakk, 

"Hevâsını ilâh edineni gördün mü?" (Câsıye, 23) buyurmuştur. Ve yine Allah Hz. 
Musa'ya- "Ey Müsâ. hevâna muhalefet et. Çünkü ben nevadan başka benim 
mülkümde bana karşı koyan bir mahlük yaratmadım" demiştir. Allah'ın Rahman 
olduğunu bilen kimse kızmaz, çünkü kızgınlığın kaynağı hükümran olma ve 
yönetme isteğidir. Halbuki "velayet". Rahmân'a aittir. Zira Cenâb-ı Hakk, 

"O gün gerçek mülk, Rahmân'indır." (Furkân, 26) buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın 
rahim olduğunu bilen kimsenin. O'nun rahim olması hususunda O'na benzemeye 
çalışması gerekir. Rahim olunca da. nefsine zulmetmez, böylece de nefsini 
hayvanlara ait işlere bulaştırmaz. 


Fâtiha'nın yedi ayeti mukabilinde olan bu yedi kötü huya gelince, bu karşılıklı 
olma durumunu açıklamadan önce, başka bir incelikten bahsedelim. Bu incelik 
şudur: Cenâb-ı Hakk, besmelede zikretmiş olduğu bu üç ismi Fatihada da 
zikredip, burada bu üç isimle beraber "Rabb" ve "Mâlik" isimlerini de zikredince 
deriz ki, "Rabb" ismi Rahim'e yakındır. Çünkü Cenâb-ı Hakk 

"Rahim olan Rabb'den sözlü bir selâm vardır" (Yâsm, 58) buyurmuştur. "Mâlik" 
de Rahmân'a yakındır. Nitekim, Cenab-ı Hak, 

"O gün gerçek mülk, Rahmân'mdır" (Furkân, 26) buyurmuştur Böylece bu üç 
isim "Rabb", "Melik" ve "İlâh" olarak ortaya çıkmış olur. İşte bu sebeple de, 
Cenâb-ı Hakk Kur'an sürelerinin sonuncusunu bu üç isimle bağladı. Buna göre 
takdir, sanki şöyle denilmiş olmasıdır: Şayet sana şeytan şehvet tarafından 
gelmek isterse, 

"İnsanların Rabbine sığınırım" (Nas. 1) de! Eğer gazab tarafından yaklaşmak 
isterse, "İnsanların Melikine" de; hevâ cihetinden gelmek isterse, "İnsanların 
ilâhına" de! 

Bu yedi şeyin yedi ayete karşılık olmasını izaha başlıyor ve şöyle diyoruz: Kim " 
derse, Allah'a şükretmiş ve eldekiyle yetinmiş olur. Böylece de, şehveti yok olur. 
Kim O'nun âlemlerin Rabbi olduğunu bilirse, bulamadığı ve elde edemediği 
şeyler hususundaki hırsı; elde ettiği şeyler hususundaki cimriliği zail olmuş olur. 
Böylece de ondan şehvet ve onun lezzetlerinin belâsı savuşmuş bulur. Kim 
Allah'ın Rahman ve Rahim olduğunu bildikten sonra, O'nun din gününün sahibi 
de olduğunu bilirse, gazab ve öfkesi zail olur. 

Kim, " derse, birincisiyle (Yalnız sana ibâdet ederiz) kibri; ikincisiyle de (Yalnız 
senden yardım isteriz) kendini beğenmesi yok olmuş olur. Böylece de ondan, 
gazab ile ondan meydana gelmiş olan kibir ve kendini beğenme afeti 
savuşmuştur. 

"Bizi dosdoğru yola ilet!" deyince de ondan hevâ şeytanı bertaraf olmuş olur, 
"Kendilerine nimetler verdiklerinin yoluna.." deyince ise, kendisinden küfür ve 
şüphe gitmiş olur. 

"Kendilerine gazab olunmuşların ve sapılmışların yoluna değil" dediği zamansa, 
ondaki bidatler savuşmuş olur. Böylece, Fâtiha'nın bu yedi ayetinin bu yedi kötü 


ahlâkı defetmiş olduğu ortaya çıkar. uuy 
Fatiha, Muhtaç Olunan Her Şeyi İhtiva Eder Başa Dön 


"Bu fasıl. Fatiha Süresi'nin mebde' (başlangıç), vasat (orta) ve me'âd (sonuç, 
âhiret) bilgisi hususunda insana lâzım olan her şeyi ihtiva ettiğini açıklamak 


hususundadir" 

sözü, Hâlik-i muhtar'ın (iradesi hür Yaratıcının) varlığına işarettir. Bunun izahı 
şöyledir: Kur'ân'da Yaratıcı'yı isbat hususunda dayanılan esas, insanın 
yaratılmasıyla buna istidlal etmektir. Görmüyor musun İbrahim (a.s.) şöyle 
demiştir: 

"Rabbim dirilten ve öldürendir." (Batara. 258), Bir başka ayette de şöyle der: 

"O, beni yaratan ve bana hidayet edendir." (Şuarâ, 78). Müsâ (a.s.) 

"Bizim Rabbimiz, herşeyi yaratan ve sonra da onların tutacağı yolu gösterendir" 
(Tâhâ, 50) buyurmuştur. Bir başka ayette de 

"O sizin ve geçmiş atalarınızın Rabbidir" (Duhân, 8) demiştir. Cenâb-ı Allah, 
Bakara Süresi'nin başında: 

"Ey insanlar, sizi de sizden öncekileri de yaratan Rabbinize kulluk edin. Tâki 
takva sahibi olasınız" (Bakara. 21) buyurmuştur ve Hz. Muhammed (s.a.s.)'e 
indirdiği ilk ayetlerde şöyle demiştir: 

"Yaratan Rabbinin adı ile oku. O, insanı alakadan yaratmıştır" (Alak. 1-2).Bu altı 
ayet, Allah Teâlâ'nın, insanın yaratılması ile Yaratıcının varlığına istidlalde 
bulunduğunu gösterir Kur'ân'ı iyice düşündüğünde, onda bu çeşit pek çok 
istidlalin olduğunu görürsün. 

Bu delil, haddizatında bir delil olduğu gibi, aynı zamanda büyük bir nimettir. Bu 
durum, kula Allah'ın varlığını tanıtması bakımından bir delil, kula Allah 
tarafından gelen büyük bir menfaat olması cihetiyle de bir in'âmdır. Öyleyse o 
bir cihetten delil, bir başka cihetten de in'ârn (nimet verme)dır. İn'âm ancak 
in'âm edenin, nimet ulaştırma gayesini taşıması durumunda övgüye değer. İnsan 
bedeninin yaratılması da böyledir. Çünkü muhtelif karakterli, şekilli ve biçimli 
uzuvların, cüzleri birbirine benzeyen bir nutfeden (meni damlasından) meydana 
gelmesi, ancak Yaratıcı olan Allah Teâlâ, bu uzuvları o biçim ve karakterlerde 
var etmeyi dilediği zaman mümkün olur Öyleyse bu farklı uzuvların meydana 
gelmesi, her şeyi bilen, her şeye kadir, rahmetinin ve ihsanının hükmüyle ve her 
türlü faydamıza uygun ve elverişli olacak bir biçimde bu uzuvları yaratmayı 
dilemiş olan bir Yaratıcının varlığına delâlet eder. İşte durum ne zaman böyle 
olursa, bunu yapan hamd-ü senaya hak kazanır. Öyleyse Cenâb-ı Hakk'ın sözü, 
Yaratıcının varlığına, ilmine, kudretine, rahmetine, hikmetinin kemâline ve 
hamd-ü sena ile her türlü tazime müstehak olduğuna delâlet eder Böylece de 
sözü, bütün bu manalara delâlet etmiş olur. 

sözüne gelince, bu da, bu ilâhın bir olduğuna, bütün âlemlerin O'nun mülkü ve 
milki olduğuna, âlemde O'ndan başka hiç bir ilâh bulunmadığına ve O'ndan 
başka hiç bir mâbud olmadığına delâlet eder. 


sözüne gelince, bu, kendisinden başka hiç bir ilâh olmayan bu tek ilâhın, kul 
için, ölümden önce, ölüm esnasında ve ölümden sonra, rahmetin, keremin, lütuf 
ve ihsanın kemâli ile nitelenmiş olduğunu gösterir. 

sözü de, bu günden başka, içinde iyinin kötüden ayrılacağı ve mazlumun 
hakkının zalimden alınacağı bir başka günün (ahiretin) olmasının, Allah'ın 
rahmetinin ve hikmetinin gereklerinden olduğuna delâlet eder. Şayet ölümden 
sonra diriliş ve haşr olmamış olsaydı, bu, Allah'ın rahman ve rahim olmasına 
zarar verirdi. İşte bunu iyice anladığın zaman sözünün bir Hâlik-i muh-târ'a;" 
sözünün, bu Yaratıcı'nın birliğine (vahdaniyetine); sözünün, O'nun dünyadaki ve 
âhiretieki rahmetine; sözünün de, ahiret yurdunu yaratmış olduğu için, 
rahmetinin ve hikmetinin ne kadar mükemmel olduğuna delâlet ettiğini 
görürsün. İşte buraya kadar anlattıklarımızla, kulun rubübiyyet bilgisi konusunda 
muhtaç olduğu şeyler tamamlanmış oldu. 

den itibaren sürenin sonuna kadar-olan kısma gelince, bu, kulluğun ifade 
edilmesi konusunda bilinmesi gereken şeylere işaret etmektedir ki, bu şeyler de 
şu iki kısımda toplanmıştır: Kulun yaptığı ameller ve bu amellere bağlı olan 
neticeler... Kulun yaptığı amellerin iki esası vardır: 

Birincisi: Kulun ibadet etmesidir. sözüyle buna işaret edilmiştir. 

İkincisi: Kulun, Allah'ın yardtmı olmaksızın, bu ibadeti yapmasının mümkün 
olmadığını bilmesidir. sözüyle de buna işaret edilmiştir. Bu noktada cebr ve 
kader konusundaki sonsuz derya karşımıza çıkar. Bu amellere dayanan neticelere 
gelince bunlar da hidayet, manevi inkişaf ve tecellinin meydana gelmesidir ki 
sözüyle buna işaret edilmiştir. 

Sonra, âlemdeki insanlar üç guruptur. 

Birinci gurup, Hakk'a ulaşmış, ihlâs sahibi kâmil insanlar... Bunlar bizzat 
Hakk'ın bilgisi ve bu bilgiyle amel etme neticesi elde edilen hayrı kendilerinde 
cemetmiş olan kimselerdir. sözü ile bu kimselere işaret edilmektedir 

İkinci gurup, sâlih amelleri ihlâl etmiş olanlardır ki, bunlar da fâsıklardır. 

sözü ile bunlara işaret edilmiştir. 

Üçüncü gurup, doğru inancı ihlâl etmiş olanlardır ki bunlar bid'ate ve küfre 
dalan kimselerdir. İşte sözü ile de bunlara işaret edilmektedir. 

Bunu iyice anladıysan deriz ki: İnsan nefsinin marifet ve ilim yoluyla kemâle 
ermesi iki kısımdır a) İnsanın, bu marifet ve ilimleri, tefekkür, derin düşünce ve 
istidlal yolu ile elde etmeye gayret etmesidir, b) İnsanın, bu bilgi ve marifeti, 
kendinden önceki insanların bilgilerinin kendisine ulaşarak bunlarla kemâle 
ermesidir. sözü birinci kısma, sözü de ikinci kısma işaret etmektedir Sonra bu 
ikinci kısımda kulun, sahih inanç ile sâlıh ameli birleştiren hak ehlinin akıllarının 


nuruna uyması; kendilerine gazab edilmiş olan, sâlih amelleri ihlâl eden taife ile 
sahih inancı ihlal eden sapıtmışlar taifesine uymaması istenir. İşte bu sürenin 
sonudur. Bu özetlediğimiz şeylere vâkıf olununca, Fatiha Süresi'ninrubübyyetve 
ubudiyet bilgisinden muteber olan makamların hepsini ihtiva ettiği ortaya çıkar. 


(112) 
Dördüncü fasıl Başa Dön 


Hz. Peygamber (s.a.s.) Cenâb-ı Allah'ın şöyle buyurduğunu nakl etmiştir: 

"Salât Süresini (Fatiha Süresi'ni)kulum ile aramda ikiye bölüştürdüm. Kul. 
besmeleyi okuduğunda Cenâb-ı Allah: "Kulum Beni zikretti "der. Kul, 
dediğinde, Cenâb-ı Allah, "Kulum bana hamdetti" der Kul dediğinde. Cenâb-ı 
Allah: "Kulum Bana tazim etti" der. Kul: dediğinde, Allah: -Kulum Beni 
yüceltti" der. -Diğer bir rivayette de- "Kulum işlerini Bana havale etti" der. Kul, 
dediğinde, Cenâb-ı Allah: -Kulum Bana ibadet etti" der. Kul, dediğinde İse, 
Allah: -Kulum bana tevekkül etti" der. -Diğer bir rivayette- Kul dediği zaman, 
Allah: "Bu Benimle kulum arasındadır"der. 'dediğinde de "Bu kulumundur. 


Kuluma dilediği vardır (verilecektir)" der. H3] 

Bu hadisten elde edilecek olan faydalar: 

Birinci fayda: Cenâb-ı Allah'ın: "Fatiha Sûresi'ni Benimle kulum arasında ikiye 
bölüştürdüm" sözü, şer'i hükümlerin dayanağının, mahlükatın faydasına olan 
şeyleri gözetmek olduğunu gösterir Nitekim O: 

"Eğer iyilik yaparsanız, kendiniz için yapmış olursunuz, kötülük yaparsanız, yine 
kendinize yapmış olursunuz" (isrâ. 7) buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü, kulun 
en önemli işi, kalbini, önce rubübiyyet bilgisiyle, sonra da ubüdiyyet bilgisiyle 
aydınlatmasıdır. Çünkü o, bu söze riayet etmek için yaratılmıştır Nitekim, Allah 
Teâlâ: 

"Cinleri ve insanları, ancak Bana ibadet etsinler diye yarattım " (Zânyat, 56), 
"Hakikaten Biz, insanı karışık bir damla sudan (meniden) yarattık. Onu imtihan 
ediyoruz. Bu sebeble onu işiten ve gören yaptık." (Dehr. 2) ve 

"Ey İsrailoğulları, size in'âm ettiğim nimetleri hatırlayınız ve ahdimi tutunuz ki, 
Ben de size verdiğim ahdi yerine getireyim " (Bakara. 40) buyurmuştur. Durum 
böyle olunca, hiç şüphe yok ki, Cenâb-ı Allah, bu Fatiha Süresi'ni Hz. Muham- 
med (s.a.s.)'e indirmiş, bu ahdi yerme getirme hususunda, muhtaç olunan her 
şeyi ihtiva etsin diye de sürenin ilk kısmını rububyyet, ikinci kısmını da ubudiyet 
bilgisine tahsis etmiştir. 

Namazda Fatiha Süresini okumak şarttır 


İkinci fayda: Allah Teâlâ. Fatiha Süresine. "Salât" ismini vermiştir. Bu birçok 
hükme delâlet eder: 

Birinci hüküm: Fatiha süresi namazda okunmadığı zaman, namazın olmaması 
gerekir. Bu da, namazda Fatihayı okumanın, bizimkilerin (Şâfiilerin) dediği gibi, 
namazın bir rüknü olduğuna delâlet eder. Bu delil, başka delillerle kuvvet bulur: 
1-) Hz. Peygamber (s.a.s.). namazda her zaman Fatiha Süresı'ni okumuştur. 
Cenâb-ı Allah'ın 

O) Peygambere uyunuz" (Araf, 158) ayeti ve Hz. Peygamber (s.as)in 

"Benim nasıl namaz kıldığımı görüyorsanız, siz de aynı şekilde namaz 
kılınız” HA 


hadisinden ötürü, namazda Fatiha okumanın bize de farz olması gerekir 

2-) Hulefâ-i Râşıdin de bu süreyi, her zaman namazlarında okumuşlardır. Re- 
süllah (s.a.s.)'ın: 

"Benim ve benden sonra gelecek olan Hulefâ-i Râşidin'in sünnetine sarılınız. 


LIS] hadisinden dolayı, bunun bize farz olması gerekir. 

3-) Doğudan batıya bütün müslümanlar ancak Fatiha Süresi'yle namaz kılarlar 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Allah'ın 

"Kim müminlerin yolundan başkasına uyarsa, onu döndüğü yere dönderir ve onu 
cehenneme yaslarız." (Nisa. 115) ayetinden dolayı onlara uymamız gerekir. 

4-) Hz. Peygamber (s.a.s.) 


"Fâtihâtü'l-Kitab olmadan namaz olmaz." demiştir. 116 

5-) Cenâb-ı Allah 

"Kur'ân'dan kolayınıza geleni okuyunuz" (Müzzemmii, 20) buyuruyor. Ayetteki 
"okuyunuz" ifadesi emirdir. Emrin zahiri ise vucüb (yapılmasının farz olduğunu) 
ifade eder. Buna göre, Kur'ân'dan insanın kolayına geleni okuması farzdır. Fatiha 
Süresi'nden başkasını okumak farz olmadığına göre, emrin zahiri ile amel 
edilerek, namazda Fatihayı okumanın farz sayılması gerekir. 

6-) Fâtiha'y (namazda) okumak ihtiyatlı bir yoldur. Dolayısıyla ihtiyatlı olanı 
yapmalı. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.) 

"Sana şüpheli gelen şeyi bırak, şüpheli olmayana geç demiştir. NEMA 

7-) Hz. Peygamber (s.a.s.). Fâtıha'yı her zaman namazlarında okumuştur. Bu 
sebeble, onun yolundan dönmenin haram olması gerekir. Çünkü Cenâb-ı Allah: 
"Onun emrinden uzaklaşıp gidenler çekinsinler..." (Nür, 63) buyuruyor. 

8-) Namazda Fâtiha' okumanın, onun dışındaki süreleri okumaktan daha faziletli 
ve iyi olduğu hususunda müslümanlar arasında bir ihtilaf yoktur Bunun böyle 
olduğu sabit olunca biz deriz ki kul namaz kılmakla mükellef tutulmuştur. Var 


olan bir şeyde aslolan, onun devam etmesidir. Böylece, namazını ancak Fatiha 
Süre-si'ni okuyarak ifa ettiğinde insanın sorumluluktan çıkacağına hükmederiz. 
Bu şekilde kılınan namazın, Fâtiha'dan başka bir sürenin okunmasıyla kılınan 
namazdan daha üstün ve faziletli olacağına işaret etmiştik. Kâmil bir şekilde 
yapmakla mükellef olunan bir amelin sorumluluğundan, onu noksan bir şekilde 
yaparak 

kurtulunamaz. Buna göre, Fâtiha'dan başka süre okunarak kılınan namazla 
sorumluluktan kurtulunamaz. 

9-) Namazdan maksat, kalbin zikrinin meydana gelmesidir. Cenâb-ı Hakk: Ve 
Beni zikretmek için namaz kıl" (Tâhâ. 14) buyurmuştur 

Fatiha Süresi kısa olmasına rağmen, rubübiyyet ve ubüdiyyet makamlarını ihtiva 
eder. Bütün mükellefiyetlerden maksat, rubübiyyet ve ubüdiyyet bilgilerinin elde 
edilmesidir İşte bu sebeble Cenâb-ı Allah, bu süreyi 

Biz sana Sebu'l-Mesâniyi (Fatiha Süresi'ni) ve Kur'ân-ı Aztm'i verdik (Hicr, 87) 
diyerek, bütün Kur'ân'a denk kılmıştır Bundan dolayı, diğer sürelerin onun yerini 
tutmaması gerekir. 

10-) Rivayet ettiğimiz haberler, Fatiha Süresi okunmadan namazın olmayacağını 


gösterir. 181 


Allah Teâlâ'yı zikretmenin önemi: 

Üçüncü fayda: Cenbâb-! Allah'ın kudsi hadisinde, "kul, besmeleyi okuduğunda. 
Allah; -'Kulum beni zikretti" der." ifadesinde birçok hüküm vardır 

Birincisi: Cenâb-ı Allah. 

"Beni zikredin ki Ben de sizi zikredeyim" (Bakara. 152) buyurur. İşte burada kul, 
Cenâb-ı Allah'ı zikretmeye yöneldiğinde şüphesiz ki Cenâb-ı Hakk, onu 
kendisini andığı bir toplumdan daha hayırlı bir toplulukta anar. 

İkincisi: Bu, zikir makamının, kullukta çok yüce ve şerefli bir makam olduğunu 
gösterir Çünkü geçen ayette, Cenâb-ı Allah, önce kulun zikrini mevzubahis 
etmiştir. Yine bu zikir makamının mükemmel bir makam olduğuna Cenâb-ı 
Allah'ın, zikri emrederek şöyle buyurması da delâlet eder: 

"Beni zikredin ki. Ben de sizi zikredeyim." Sonra Cenâb-ı Allah 

"Ey iman edenler Allah'ı çok çok zikredin." (Ajizâb, 41) 

"Onlar ayakta iken, otururken ve yanlan üstünde yatarlarken hep Allah'ı 
(hatırlayıp) zikrederler" (Âlı İmrân. 191) ve "Takvaya erenler, kendilerine 
şeytandan bir arıza iliştiği zaman, İyice düşünürler. Bir de bakarsın ki onlar 
(hakikati) görüp bilmişlerdir" (Araf, 201) buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk, kulluk 
makamlarından olan, zikir makamı üzerinde durduğu kadar hiçbir şeyin üzerinde 
durmamıştır. 


Üçüncüsü: O'nun kudsi hadisteki, "Kulum beni zikretti" sözü "AUah" lâfzının 
Cenâb-ı Hakk'ın kendine mahsus zatı için bir alem (özel) ismi olduğuna delâlet 
eder. Eğer "Allah'" lâfzı, türetilmiş (müştak) bir isim olsaydı, onun mefhumu 


külli bir mefhum H2] olurdu. Şayet böyle olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın 
hususi ve muayyen zatı bu lâfızla anılmazdı. "Rahman" ve "Rahim" lâfızlarının 
külli birer lâfız olduğu zahirdir. Böylece Allah'ın "Kulum beni zikretti" sözü, 
"Allah" lâfzının. Cenâb-ı Hakk'ın alem ismi olduğuna delâleti sabit olur. 
Hadisteki, "Kul dediğinde, Cenâb-ı Allah: "Kulum Bana hamdetti" der" ifadesi, 
hamd makamının zikir makamından daha üstün olduğunu gösterir. Âlemin ilk 
defa yaratılmasında söylenilen sözün olması da buna delâlet eder. Çünkü, Hz. 
Adem (a.s.) yaratılmadan önce, melekler 

"Biz Seni hamdinle teşbih ve seni takdis ederiz " (Bakara. 30) demişlerdir. Bu 
âlemin yok olmasından sonra söylenilen en son söz de "el-Hamdü" lâfzıdır. 
Çünkü Cenâb-ı Allah, cennetliklerin vasıfları hakkında: 

"Onların dualarının sonu demektir." (Yünus. 10) Akıl da hamd makamının, zahir 
makamından üstün olduğunu gösterir, Çünkü Cenâb-ı Allah'ın zâtı hakkında 
tefekkür etmek imkansızdır. Zira, Hz. Peygamber (s.a.s.) 

"Mahlükat hakkında aüşünün fakat Yaratan(ın zâtı) hakkında tefekkür 


etmeyinizL!20! buyurmuştur ve çünkü bir şeyi düşünmeden önce, onu tasavvur 
etmek lâzım. Cenâb-ı Hakk'ın hakikatinin künhünü tasavvur etmek.ımkânstzdır. 
Bu se-beble Cenâb-ı Allah'ın zatı hakkında tefekkür etmek imkânsızdır. Buna 
göre O nun, ancak fiilleri ve yarattıkları üzerinde tefekkür etmek mümkün olur. 
Sonra hayır olan şeyin bizatihi; şer olan şeyin ise geçici sebeblerden ötürü 
arandığı ve istendiği delil ile sabittir. Buna göre Cenâb-ı Allah'ın yaptıkları ve 
yarattıktan üzerinde tefekkür eden herkes, O'nun rahmet, fazi ve ikramına daha 
çok vâkıf olur. Bu sebeble kişinin hamd ve şükürle meşguliyeti daha çok artar. 
Böylece 

" der. Bunu deyince de Cenâb-ı Allah: "Kulum Bana hamdet-ti" der, ve bu 
sebebe Allah Teâlâ, kulunun, aklı ve fikri ile, gerek ulvi âlemlerin ve gerekse 
süfli âlemin tertibindeki ihsanına ve keremine vâkıf olduğuna; onun lisanının, 
aklına uygun ve ona denk olduğuna şehadet eder. Eğer Kul, O'na iman etme, 
kalbiyle, diliyle, aklıyla ve beyanıyla O'nun keremini tasdik deryasına dalarsa bu 
ne yüce bir hâl olur! 

Hadis-i Kudsi'deki "Kul dediğinde, Allah Teâlâ: "Kulum Bana tazim etti." der." 
ifadesine gelince, bu hususta birisi şöyle diyebilir: Kul, besmeleyi okuduğunda 
da "rahman" ve "rahim" lâfızlarını söylemişti, ama orada Cenâb-ı Allah "Kulum 
Bana tazim etti" dememiştir. Fakat Fatiha Süresı'nde dediğinde, "Kulum Bana 


tazim etti" demiştir. Bu ikisi arasındaki fark nedir? Buna şu şekilde cevap verilir: 
Kulun sözü, onun, Cenâb-ı Hakk'ın zatında kemâl sahibi ve başkasını kemâle 
erdirici olduğunu ikrar ettiğini gösterir. Sonra, der. Bu da, zatında kâmil olan ve 
başkasını kemâle erdiren ilâhın, tek ve şeriki olmayan bir ilâh olduğunu gösterir. 
O, dediği zaman, bu, zatında kâmil ve başkasını kemâle erdiren ilâhın, rahmette, 
kullarına son derece lütuf ve ikram etmesinde şerikten, ortağı olmaktan, misli ve 
benzeri olmaktan, zıddı bulunmaktan münezzeh olduğuna delâlet eder. Şüphe 
yok ki kemâl ve celâl manalarını tasavvur etme hususunda, insan aklının, 
anlayışının ve hayalinin ulaşabileceği en son nokta ancak bu makamdır. İşte bu 
sebeble, Cenâb-ı Hakk burada: "Kulum bana tazim etti" demiştir 

Hadis-i Kudsi'deki: "Kul, dediğinde, Allah: "Kulum beni yüceltti .", Bana 
yakışmayan şeylerden tenzih ve takdis etti" der." ifadesine gelince, bunun izahı 
şudur: Biz bu dünyada zalimlerin mazlumlara baskı yaptığını; güçlülerin 
güçsüzleri ezdiğini; muttaki, kâmil bir âlimin geçim sıkıntısına düşebildiğini; 
günahlara dalmış kâfirin ise rahatın ve lüksün zirvesinde yaşadığını görüyoruz. 
Bu durum ise merhametlilerin en merhametlisi, hükmedenlerin en iyisi olan 
Allah'ın rahmetine uygun düşmez. Cenâb-ı Allah'ın zalimlerden mazlumların 
hakkını alması, kendisine itaat edenlere mükafaatlarını, inkar edenlere ise 
cezalarını vermesi için kıyamet, ba's ve haşr bulunmasaydı, bu ihmal ve imhal 
{mühlet tanıma), Allah'ın kullarına bir zulmü olurdu. Ceza günü ve din günü var 
olunca, Cenâb-ı Hakk'ın kullarına zulmettiği vehmi ortadan kalkar. Bu sebebten 
dolayı Cenâb-ı Allah: 

"(Bütün bunlar) kötülük edenleri, yaptıklarına mukabil cezalandırması, güzel 
hareket edenleri de daha güzeli ile mükâfatlandırması için " (Necm, 31) 
buyurmuştur. Kudsi hadisteki işte Cenab-ı Allah'ın, "zulüm ve zulüm huyundan 
Beni tenzih eden" kulum Beni yüceltti" sözünden kastettiği budur. 

"Kul " dediğinde, Allah: Bu Benimle kulum arasındadır" 

der." ifadesine gelince, bu cebr ve kader meselesinin esrarına işarettir. Çünkü 
kulun sözünün manası, kulun ibadet ve taat işine yöneldiğini haber vermektir. 
Sonra Cebr ve Kader bahsi gelir. Bu da şu demektir: Kul, bu işi yaparken 
bağımsız mıdır, değil midir? Gerçek şu ki o, bağımsız değildir. Çünkü kulun 
kudreti, ya hem yapmaya hem de yapmamaya elverişlidir veya değildir. Eğer 
gerçek olan birincisi ise bu kudretin yapmamanın değil de yapmanın kaynağı 
olması ancak bir müreccih (tercih eden) sebebiyledir. Eğer bu müreccih kul ise, 
başa dönülmüş olur. Eğer bu müreccih kul değil de Allah ise, Allah'ın, 
engellerden kurtulmuş olan bu sebebi yaratmış olması, O'nun yardım etmesidir. 
sözü ve, "kalbimizde bizi batıl inançlara ve bozuk amellere davet eden bir sebeb 


yaratma ve bize katından bir rahmet ver!" anlamına gelen (al-ı imrân. 8) 
ayetinden kastedilen de budur. Bu rahmet, Allah'ın bizi iyi "âmellere ve doğru 
inançlara çağıran sebebi yaratmasıdır. İşte yardım etme ve yardım talebinde 
bulunmadan maksat budur. Bu sözü söylemeyen bir kimse, kesin olarak sözünün 
manasını anlamamıştır. Bu ortaya çıkınca, HakkTe-âlâ'nın: "Bu benimle kulum 
arasındadır" sözünün doğruluğu ortaya çıkmış olur. Cenâb-ı Hakk'tan olan kısma 
gelince, bu Allah'ın kesin müessir sebebi yaratmasıdır. Fiilde kuldan olan kısma 
gelince bu kuldaki kudret ile Cenâb-ı Allah'ın yarattığı sebebin bir araya 
gelmesiyle, bu fiilin meydana çıkmasıdır. Bu, üzerinde iyice düşünülmesi 
gereken dakik bir meseledir. 

Hadisi Kudside Cenâb-ı Allah'ın: Kul dediğinde, Allah: "Bu kuluma aittir ve 
kuluma istediği vardır" der ifadesine gelince bunun izahı şöyledir: Biz, 
ulühiyetle ilgili bütün meseleleri ısbat ve nefy hususunda, nübüvvet meşelerinin 
tamamında ve meâd (ahiret)la ilgili meselelerin bütününde, insanların ihtilâf 
ettiklerini görüyoruz. Bu konuda, şüpheler baskın çıkıyor ve karanlıklarsa her 
tarafı basmıştır Cenâb-ı Hakk'ın künhüne ve hakikatine, çoğunluk içindeki pek 
az insan vasıl olabilir Bütün insanlar, akıl, fikir, çok araştırma ve iyice düşünme 
hususunda eşit olmalarına rağmen, bu hâl pek azına nasip olabilmiş.. Şayet 
Cenâb-ı Allah'ın hidayeti ve yardımı olmasaydı, hakkı isteyenin gözünde hakkı 
süsleyip, batılı da onun gözünde çirkin göstermemiş olsaydı -nitekim Cenâb-ı 
Hakk 

"Fakat Allah size imam sevdirdi ve onu kalblerinizde süsledi. Küfrü, (âşıklığı ve 
isyanı da size çirkin gösterdi" (Hucurât. 7) buyurmuştur- hiç kimsenin hakka 
ulaşması mümkün olmazdı. İşte bu sebeble kulun " "Bizi dosdoğru olan yoluna 
ilet" sözü de. bu duruma işaret etmiş olur Yine, bâtılı bâtıl olarak bilen kimsenin 
bâtıla razı olmaması, onun ancak gerçek bir inancı, sağlam bir dini ve doğru olan 
hükmü istemesi de, buna delâlet eder. Eğer iş. sadece kulun ihtiyarıyla olmuş 
olsaydı, hiç kimsenin hataya düşmemesi gerekirdi. Birçok kimsenin sapıklık 
denizinde boğulduğunu görünce. Hakka ulaşmanın sadece Allah'ın hidayeti ile 
olduğunu anlarız. Bütün peygamber ve meleklerin bunda mutabık olmaları da, 
bu görüşümüzü güçlendirir. Meleklere gelince "Rabbimiz, seni tenzih ederiz. 
Senin öğrettiklerinden taşka, bizim ilmimiz yoktur. Muhakkakı Sen, her şeyi 
hakkıyla bilen ve sonsuz hikmet sahibi olansın " (Bakara, 32) derler. Hz. Âdem, 
"Rabbimiz, bizi bağışlamaz ve bize merhamet etmezsen, muhakkak ki biz 
hüsrana uğramışlardan olacağız" (A'râf. 23); Hz. İbrahim. 

"Eğer Rabbim beni hidayete ulaştırmazsa, muhakkak ki ben, sapılmışlardan 
olacağım!' (En'âm 77); Hz. Yüsuf, " "Beni müslüman olarak öldür ve beni salih 


kulların arasına kat" (Yüsuf. 101); Hz. Müsâ, 

"Rabbim, göğsümü genişlet, işimi kolaylaştır, dilimdeki düğümü çöz, ki sözümü 
anlayabilenler..." (Tâhâ, 25-28) ve Hz. Muhammed (s.a.s.) de. 

"Rabbimiz, bizi hidâyete erdirdikten sonra, kalblerimizi sapıtma! Ve bize, 
katından bir rahmet ver! Muhakkak ki, sen çokça verensin!" (Âl-i İmrân. 8) diye 
dua etmişlerdir Bu hadis-i kudsideki incelikler hususunda söyleyebileceğimiz 
söz budur Söylemediklerimizse, söylediklerimizden daha çoktur. 

Dördüncü fayda: Fatihanın ayetleri yedidir. 

Namazda gözle görülen ameller de yedidir Bunlar, kıyam, rükü, rüküdan 
doğrulma, ilk secde, bundan doğrulma, ikinci secde ve tahiyyâta oturmadır. 
Böylece Fâtiha'nın ayet sayısı, namazdaki bu işlerin sayısına eşit olmuş olur. 
Bundan dolayı da bu işler sanki bir beden, Fatiha ise o bedenin ruhu gibidir. 
Kemâl derecesi, ancak ruh ile bedenin birleşmesiyle elde edilir. Buna göre, 
besmele, namazdaki kıyamın karşılığıdır. Görmez misin ki besmeledeki "be" 
harfi Allah'ın ismi ile birleşince ayakta kalır Yine besmele ile işlere başlanır 


Peygamberimiz (s.a.s.) "Besmele ile başlanılmayan her önemli iş güdük'i" H21] 
buyurmuştur. Cenab-ı Allah da: 

"Hakikaten, iyi temizlenen ve Rabbinin adını zikredip de namaz kılan kimse 
felaha ermiştir" (Aiâ. 14-15) buyurmaktadır Namazdaki işlerden kıyamın da 
durumu aynıdır Böylece, şu yukarıda zikredilen hususlar muvacehesinde 
besmele ile kıyam arasındaki münasebet görülmüş olur." sözü, namazdaki 
rükûun karşılığıdır. Çünkü kul. hamdetme makamında hem Hakka hem de 
mahlûkata bakar. Çünkü hamdetmek, Cenâb-ı Hakk'tan gelen nimetler sebebiyle 
O'na sena etmekten ibarettir. Bu makamda kul, hem nimet verene, hem de 
nimete bakar. Bu bakımdan hamd makamı,arazlarla, istiğrak hali arasında orta 
bir haldir. Rükü da kıyamla secde arasında orta bir haldir" lâfzı nimetlerin 
çokluğunu gösterir. Çok nimet ise, kişinin sırtına ağır gelen şeylerdendir. Bu 
nedenle, insanın sırtı rükü ederek eğilmiştir" sözü rükûdan doğrulma haline 
uygundur. Çünkü kul, rüküda, Allah'a tazarru edip eğilince, Cenâb-ı Hakk'ın 
rahmetine yakışan, onu yeniden doğrultmasıdır. İşte bu sebeble Hz. Peygamber 
(s.a.s.): "Kul, (ruküdan kalkıp da) (Cenâb-ı Allah, kendisine ham-dedeniduyar) 
dediğinde, Allah o kula rahmet ile bakar" buyurmuştur. 

sözü ilk secde haline uygundur Çünkü senin böyle söylemen, Cenâb-ı Hakkın 
kahrının, celâlinin ve kibriyasının kemâline delâlet eder. Bu da çok şiddetli bir 
korkuyu gerektirir. Bundan dolayı, buna, en mükemmel bir şekilde huzü ve huşu 
yakışır ki işte bu secdedir. 

sözü iki secde arasındaki oturuşa uygundur. Çünkü sözü birinci secdeyi sözü ise 


ikinci secdeyi yapabilmek için Cenâb-ı Allah'tan yardım istediğini haber 
vermektedir. sözü, en mühim şeyi istemektir. Dolayısıyla bu isteğe, huzurun 
zirvesini gösteren ikinci secde uygun olur. 

sözü de, namazdaki tahiyyata oturma haline uygundur. Çünkü kul, son derece 
mütevazi olunca, Allah Teâlâ, onun tevazuuna ikram ile karşılık vermiştir. Bu 
ikram da, Allah'ın ona huzurunda oturmasını emretmesidir. Bu ise Allah'ın, kula 
en büyük inamıdır. Bu, sözü ile bunun arasında son derece kuvvetli bir 
münasebet vardır. Hz. Peygamber (s.a.s.)'ı, "Kabe kavseyn"e yükseltmiş olduğu 
için, ona nimet vermiş olunca, O, bu esnada: 

"En mübarek selâmlar ve en hoş salâtlar Cenâb-ı Allah'a aittir." demiştir. Namaz 
müminin miracıdır Mü'min, miracında, Allah'ın huzurunda oturmasından ibaret 
olan, ikramın zirvesine mazhar olunca, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in miraçta 
söylediği kelimeleri söylemesi vâcib olur. Yine kul, "ettehiyyâfi okur ve bu, 
namazda meydana gelen miracın, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in miraç güneşinden bir 
meşale, ve o miracın denizinden bir damla olduğuna bir tenbih gibi olur. Bu da 
Cenâb-ı Hakk'ın: 

"İşte onlar, Allah'ın kendilerine nimet verdiği peygamberler, sıddikler, şehitler ve 
sâlih kimselerle beraberdirler. Onlar ne iyi arkadaştır" (Nisa. 69) ayetinin 
gerçekleşmesidir 

Bil ki sayısı yedi olan Fatiha ayetleri, namazdaki bu yedi iş için, bir ruh; bu yedi 
fil de, insanın yaratılmasında mevzubahis olan yedi mertebenin ruhu 
mesabesinde olur. İnsanın yaratılışındakı yedi mertebe de şu ayetlerde 
bahsedilenlerdir: 

"Andolsun ki insanı çamurdan bir hulasadan yarattık. Sonra onu sarp ve metin 
bir karargâhta (rahimde) bir nutfe yaptık. Sonra o nutfeyi bir kan damlası haline 
getirdik, derken o (canlı) kan damlasını bir çiğnem (lokmalık) et yaptık. O bir 
çiğnem eti de kemiklere çevirdik ve o kemiklere et giydirdik. Daha sonra onu 
başka bir yaratışla inşa ettik. Suret yapanların en güzeli olan Allah'ın sanı ne 
yücedir" (Mü'minün. 12-14). Buna göre bedenin ve ruhun birçok derecesi 
bulunduğu görülür. Ruhların ruhu, nurların nuru ise Cenâb-ı Hakk'tır. Nitekim 
Cenâb-ı Allah: 


"Şüphesiz en sonunda gidiş ancak Rabbinedir." (Necm. 42) buyurmuştur. (122) 
Namaz Ariflerin Miracıdır Başa Dön 


Hz. Peygamber (s.a.s.)'in iki miracı vardır. Bunlardan biri, Mescid-i Haram'dan 
Mescid-i Aksa'ya kadar olanı; diğeri de Mescid-i Aksa'dan başlayıp, Allah'ın 


me-lekütunun en yücelerine kadar olanıdır Bu.hadisenin zahire taalluk eden 
kısmıdır 
Miraç hadisesinin, ruhlar âlemine taalluk eden tarafına gelince, Hz, Peygamber 
(s.a.s.)'in yine iki miracı vardır Biri, şehadet aleminden başlayıp gayb âlemine 
kadar olan; diğeri de, gayb âleminden, gaybü'l-gayb âlemine kadar olandır 
Bunlar, birbirine bitişmiş "Kabe kavseyn" (yayın kirişi) mesabesindedir ki, Hz. 
Peygamber (s.a.s.) bunları adımlayıp geçmiştir. Cenab-ı Allah'ın O, Peygambere) 
iki yay (kirişi) kadar, yahut daha yakın oidu " (Necm, 9) ayetinde kastedilen de 
budur. Buradak sözü. Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, nefsinde yok olduğuna (fena fi 
nefsihi) işarettir Şehadet âleminden gayb âlemine geçişe gelince, bil ki cisme ve 
cisimden olan şeylerle taalluk eden her husus, şehadet âle-mindendir. Çünkü sen 
bu şeyleri gözünle müşahede edersin. Öyleyse ruhun, beden âleminden ruhlar 
âlemine geçmesi, şehadet âleminden gayb âlemine yapılan bir yolculuktur. 
Ruhlar âlemine gelince, bu nihayeti olmayan bir âlemdir. Çünkü ruhların en alt 
mertebesi, beşeri ruhlardır. Sonra bu ruhlar mükemmelleşme ve mutluluk 
basamaklarında terakki ederler. Öyle ki dünya semasındaki ruhlara ulaşmış 
olurlar. Sonra daha yükselirler. Ki bunlar ikinci kat semanın ruhlarıdırlar. 
Kürsi'nın muhtelif derecelerinde meskün olan ruhlara varıncaya kadar, ruhların 
bu yükselişi devam eder Ruhlar, Kürsi'nin derecelerinde de, yükseklik 
bakımından birbirlerinden farklıdırlar. Sonra onlar, bundan da vüceolurlar ki 
bunlar, 
"Melekleri, Arş'ın etrafını kuşatmış oldukları halde görürsün " (Zümer. 75) 
ayetiyle, işaret edilen meleklerdir. Derken ruhlar, daha yüce ve daha muazzam 
olurlar. Ki bunlar, Allah Teâlâ'nın "O günde, Rabbinin Arş'ını onların üstündeki 
sekiz melek taşır" (Hakka, 17) ayetiyle, işaret edilen meleklerdir. Bu sekiz 
sayısında, burada zikredilmesi doğru olmayan birçok sırlar vardır. Daha sonra 
ruhlar, terakki ede ede, cisimlerle her türlü ilişkiden uzak olan ruhlara ulaşırlar. 
Onlar, yiyecekleri zikrullah, içecekleri muhabbetullah, ünsiyetleri Allah'a hamd- 
ü sena vejezzetleri de Allah'a hizmet olan varlıklardır. Cenâb-ı Hakk'ın 

" "Onun huzurundakiler, O'na ibadetten asla kaçınmazlar" (Enbiyâ, 19) ve 
"Onlar gece gündüz, ara vermeden Allah'ı teşbih ederler" (Enbiyâ, 20) ayetleri 
ile işte bunlara işaret edilmektedir. Sonra onların da birbirinden farklı dereceleri, 
birbirinden uzak mertebeleri vardır. İnsan aklı, onların hallerini tam olarak 
anlamaktan ve onların niteliklerini açıklayabilmekten âcizdir. Ruhların bu 
terakki ve yükselişi, Cenâb-ı Hakk'ın "Her ilim sahibinin üstünde, ondan daha iyi 
bilen vardır" (Yüsuf, 76) buyurduğu gibi, nurlar nuru, sebeblerin yaratıcısı, her 
şeyin mebde'i, rahmetin kaynağı ve hayrın başlangıcı olan Allah Teâtâ'ya 


ulaşıncaya kadar devam eder. Böylece ruhlar âleminin, gayb âlemi olduğu; ve 
rububiyyetin celâlinin huzuruna varmanın da gaybu'l-gayb âlemi olduğu ortaya 
çıkar. Bunun içindir ki Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Cenâb-ı Allah'ın, nurdan yetmiş perdesi vardır. Eğer Allah o perdeleri açacak 


olsa, O'nun zatının celâl ve azameti gözün gördüğü her şeyi yakardı "0231, 
Hadîste perdelerin sayısının "yetmiş" sayısıyla sınırlanması, ancak nübüvvet 
nuru ile bilinebilecek olan şeylerdendir. 

Anlattıklarımızla miracın iki çeşit olduğu; birincisinin, şehadet âleminden gayb 
âlemine, ikincinin ise gayb âleminden gaybu'l-gayb âlemine olduğu ortaya çıkar 
İşte bütün bunlar, akli, yakini ve hakiki sözlerdir. 

Bunu anladın. O halde maksadımıza dönüp şöyle deriz: Hz. Muhammed (s.a.s.) 
miraca varıp geriye dönmek istediğinde: "Ey izzet sahibi Rabbim! Yolcu, 
vatanına dönmek istediğinde, eşine, ahbabına ve dostuna hediye olarak 
götüreceği bazı şeylere ihtiyaç hisseder" dedi. Bunun üzerine, Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'e: "Senin ümmetine verilecek hediye namazdır" denildi. Bu böyledir, 
çünkü, namaz, cis-mani miraç ile ruhani miracı birleştirir, Cismani miraç, 
fiillerle; ruhani miraç ise zikirlerle olur. Ey kul, bu namaz miracına başlamak 
istediğinde ilk önce temizlen. Çünkü bu makam, kudsi bir makamdır. 
Binaenaleyh elbisen ve bedenin temiz olsun. Çünkü sen "Mukaddes Tuvâ vadisi" 
(Tâhâ, 12)'ndesin. Yanında da hem melek hem şeytan var. O halde, hangisine 
arkadaş olacağına karar ver, Yanında hem din hem dünya var. O halde, hangisine 
arkadaş olacağına karar ver. Yanında hem akıl hem hevâ var. O halde, hangisine 
arkadaş olacağına karar ver: Hayra mı şerre mi; doğruluğa mı, yalana mı; hakka 
mı, batıla mı; akla mı, akılsızlığa mı; kanaate mi hırsa mı... Birbirine zıt huylar 
ve sıfatlar hususunda da söylenecek olan aynıdır. O halde bu iki taraftan 
hangisine arkadaş olacağına ve hangisine uyacağına karar ver. Çünkü arkadaşlık 
ileri dereceye vardığında, ayrılmak imkansızlaşır. Görmüyor musun, Hz. Ebü 
Bekr Hz. Muhammed (s.a.s.)i arkadaş olarak seçti de, dünyada, kabirde, 
kıyamette ve cennette Ondan ayrılmadı. Yine bir köpek Ashâb-ı Kehf'le arkadaş 
oldu da, hem dünyada, hem ahirette onlardan ayrılmadı. İşte bu sırdan ötürü 
Cenâb-ı Hakk, "Ey iman edenler, AUahdan korkun ve sadıklarla beraber olun!" 
(Tevbe, 119) buyurmuştur. 

Sonra temizlendiğinde, her iki elini kaldır; bu iki elini kaldırman dünya ve ahiret 
âlemine veda etmene işarettir. Binaenaleyh, bu iki âlemden tamamıyla alâkanı 
kes, kalbini, ruhunu, sırrını, aklını, anlayışını, zikrini ve fikrini Allah'a yönelt de, 
sonra "Allahu Ekber!" de! Bunun, Allah her türlü varlıktan daha büyük, bilinen 
her şeyden daha yüce, en büyük ve en aziz, bundan da öteye O, bir şeyin, 


kendisiyle mukayese edilmekten veya O, en büyüktür denilmekten de büyüktür. 
Sonra "Allah'ım, seni tenzih eder, hamdinle teşbih ederim " de. Bu makamda, 
sana Celâlin azametinin nuru tecelli eder, Sonra teşbih makamından tahmid 
makamına yükseldiğinde, "Ve ismin ne yücedir" öe. Bu makamda, sana ezel ve 
ebedin nuru açılmış, inkişaf etmiş olur. Çünkü sözü, yok olmaktan ve sona 
ermekten münezzeh olan bir sürekliliğe işarettir. Bu da, yoklukta ezel hakikatini, 
bekada da ebed hakikatini mütalaa etmekle ilgilidir, (buna taalluk eder). Sonra, 
"Ve senin şanın ne yücedir" de! Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın. Celâl sıfatlarıyla kemâl 
vasıflarını zikredilen miktarla sınırlanmaktan daha bilgili ve daha büyük 
olduğuna işarettir. Sonra "Ve, senden başka ilâh yoktur" de! Bu da bütün celâl 
sıfatlarının ve Kemal işaretlerinin Allah'a ait olduğuna işaret etmektedir. Buna 
göre Allah, kendisinden başka kâmil bir varlık olmayan bir Kâmil, kendisinden 
daha mukaddes olmayan bir mukaddes, hakikatte var olan ancak kendisi olan ve 
kendisinden başka hiç bir ilâh olmayandır. İşte burada akıl, inkıtaya uğrar, di! 
düğümlenir, anlayış âdeta keçeleşır, hayal şaşırır ve akıl felce uğrar... Sonra 
kendine ve haline bir dön de şöyle de "Muhakkak ki ben özümü, göklere ve yeri 
yaratan zata donderdim" (Enam, 79). Buna göre, sözün, mukarreb meleklerin 
miracıdır. Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın "Seni hamdinle teşbih eder ve seni takdis 
ederiz" (Bakara. 30) ayetinde bahsedilmiştir. Bu sözün, Hz. Muhammed 
<s.a.s.)'in de miracıdır. Çünkü O'nun miracı, bu 

sözle başlamıştır Ama, "özümü donderdim" sözüne gelince, Hz. İbrahim'in 
miracıdır. Yine senin, "Muhakkak ki, benim namazım, ibadetim, yaşamam ve 
ölmem, alemlerin Rabbi olan Allah içindir." (Enâm. 162) sözü, Allah'ın sevgilisi 
Hz. Muhammed (s.a.s.)'in miracıdır Bu iki zikri okuduğunda, mukarreb 
meleklerin büyüklerinin miracı ile, nebi ve resullerin büyüklerinin miracını 
birleştirmiş olursun. Sonra bu durumu sona erdirince, nefsinden kendini 
beğenmişlik belâsını savuşturman için, de! 

Cennetin sekiz kapısı vardır. Bu makamda sana cennet kapılarından bir kapı 
olan, marifet kapısı açılır, Cennet kapılarından ikincisi zikir kapısıdır. Bu da, 
sözüdür Üçüncü kapı, şükür kapısıdır. Bu da demendir. Dördüncüsü, recâ(ümit) 
kapısıdır. Bu da, demendir. Beşinci kapı, havf (korku) kapısıdır. Bu da, 
demendir. Altıncı kapı, ubübiyyet ve rubübiyyet bilgisinden meydana gelen ihlâs 
kapısıdır, Bu da demendir. Yedinci kapı, dua ve niyaz kapısıdır. Nitekim Cenâb-ı 
Hakk, Yoksa bunalmışa, kendisine dua ettiğinde icabet mi edendir" (Nemi, 62) 
ve ana dua ediniz, size icabet edeyim" (Mümin, 60) buyurmuştur. Bu ise, senin 
demendir. Sekizinci kapı. temiz ve güzel ruhlara uyma, onların nurlarıyla 
hidayete erme kapısıdır ki. bu da demendir. İşte böyle bir yolla Fatiha Süresı'ni 


okuyup inceliklerine vâkıf olursan, sana cennetin sekiz kapısı da açılır. Bu da, 
Cenâb-ı Allah'ın şu ayetinde kastedilendir: "Kapılan onlara açılmış durumda 
Adn cennetleri" (Sad. 50). Buna göre Rabbâni bilgilerin cennetlerinin kapıları, 
bu ruhani anahtarlarla açılır. İşte bu da, namazda meydana gelen ruhani miraca 


işarettir. [124] 


Cismâni Miraç Başa Dön 


Osman? miraca gelince, bunun ilk mertebesi, Ashâb-ı Kehfın kıyamı gibi, 
Allah'ın huzurunda durmandır Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Ve dikilip de. bizim 
Rabbimiz, göklerin ve yerin Rabbidir, dediler" (Kem, 14) aye-tiyle bildirdiği 
makamdır Hatta bundan da öteye, kıyametteki insanların ayakta durması gibi. 
dur Bu konuda Cenâb-ı Allah "O gön insanlar Alemlerin Rabbinİn huzurunda 
dururlar' (Mutaffıfin 6) buyurur Sonra Sübhâneke'yi, daha sonra " sonra Fatihayı, 
ondan sonra da, Kur: ân'dan kolayına geleni oku! Allah'ın azameti itibariyle 
ibadetine bakmaya çalış, böylece de onu küçümse! Kendi ibâdetine göre Allah'a 
bakmaktan sakın! Çünkü böyle yaparsan, helak olanlardan olursun. Cenâb-ı 
Hakkın" sözünün sırrı da budur. 

Şu anda nefsin, Celâl korkusunun ateşine tutulup da, yumuşayan bir ağaç gibidir 
Öyleyse sen onu rükü ile eğ de, "Allah, Kendisine ham-dedenin hamdini kabul 
buyurdu" de! Sonra onu, doğrulsun diye, ikinci kez bırak, salıver. Çünkü bu din, 
güçlüdür. O'na yumuşaklıkla yanaş. Nefsini, Allah'a ibadetten nefret ettirme. 
Zira, kendini çok yoran kimse, ne bir mesafe alabilir, ne de atın sırtından iner. 
Nefsin tekrar doğrulduğu zaman, tevazünün en yücesiyle yerlere kadar eğil ve, 
yüceliğin zirvesiyle Rabbini an da, "Yüce Rabbimi tenzih ve teşbih ederim" de. 
İkinci secdeyi yaptığında, senin için üç çeşit taat meydana gelmiş olur: Bir rükü 
ve iki secde.. Bunlarla, helak edici üç maniadan kurtulursun. 

Rükü ile şehvetler engelinden, birinci secde ile, eziyet verici şeylerin başı olan 
gazab engelinden ve ikinci secde ile her türlü helak ve sapıklığa çağıran hevâ 
engelinden kurtulursun. Bu engelleri geçip, bu derekelerden kurtulunca, yüce 
derecelere vasıl olursun, kalıcı ve baki olan salih şeylere sahip olursun ve yer ile 
göklerin Müdebbiri olan Allah'ın celâlinin eşiğine varırsın. İşte o zaman, "En 
mübarek selâmlar ve en güzel dualar Allah'adır" de. dil ile, azalarla da kalbler ve 
iman kuvveti ile yapılan ibadetlerdir. Sonra bu makamda, senin ruhunun nuru 
yükselir, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in ruhunun nuru da iner, böylece iki nür 
karşılaşarak, burada genişlik, rahatlık ve cennetin kokusu meydana gelir. Hz. 
Muhammed'in ruhunu övmek ve selâmlamak lâzımdır. Öyleyse," Ey Peygamber, 


Allah'ın selâmı, rahmeti ve bereketleri sana olsun" de. İşte o zaman, Hz. 
Muhammed(s.a.s.) "Selam bize ve Allah m salih kullarına olsun" der. Sanki 
sana: "Bu hayır ve bereketleri hangi vesileyle buldun ve hangi yol ile onlara 
ulaştın?" denilir. Sen buna cevaben: 

sözünü söyleyerek ulaştım, de. Sana, "Seni buna ulaştıran Muhammed 
(s.a.s.)'dir. Peki, seni Muhammed (s.a.s.)e götüren nedir?" denilir. Sen, 

"Allah'ım, Muhammed ve Muhammed'in âl ü ashabına rahmet et" de. Sana, 
"Rabbimiz, onların içinden onlara bir peygamber gönder!" (Bakara. 129) 
diyerek, Cenâb-ı Allah'tan böyle bir peygamberin sana gönderilmesini isteyen 
İbrahim (a.s.)'dır. Öyleyse, ona vereceğin hediyen nedir?" denilir Buna karşılık 
sen, "İbrahim (a.s.) ve O'nun âl-ü ashabina rahmet ettiğin gibi" de! Sana, şöyle 
denilir: "Bütün bu hayırlar, Muhammed (s.a.s.)'den, veya İbrahim (a.s.)'dan ya da 
Cenâb-ı AUah'dandir. Öyle mi, ne dersin?" Buna karşı, sen: "Hayır, doğrusu 
bunların hepsi hamde yegâne lâyık ve yüce (Ha-mid ve Mecid) olan Cenâb-ı 
Aliah'dandır Ya Rabbi. Sen Hamid ve Mecidsin" de. 

Sonra kul, Cenâb-ı Allah'ı bu övgü ve medihlerle zikredince, Cenâb-ı Allah da 
onu, Resülullah'ın (s.a.s.) Cenâb-ı Allah'dan naklettiği 

"Kulum beni bir toplulukta anarsa, ben de onu, onun içinde beni andığı 
cemaattan daha hayırlı bir topluluk içinde anarım" sözünün delaletiyle, 
meleklerin cemaatları içinde zikreder. Melekler bunu işitince, bu kula karşı bir 
muhabbet duyarlar da, Cenâb-ı Allah kula: "Göklerin melekleri seni ziyaret 
etmeyi arzuluyorlar ve sana yakın olmayı istiyorlar. Sana geldiklerinde, senden 
öncekilerin mertebesine nail olman için, onlara selâm vererek söze başla" der. 
Bunun üzerine kul, sağına soluna "Allah'ın selâmı, rahmeti ve bereketleri 
üzerinize olsun" der. Hiç şüphesiz, kul cennete girdiği zaman, melekler de, her 
kapıdan onun yanına girerek, " 

"Sabretmenize mukabil sizlere selâm olsun! Dünyanın ne güzel neticesidir bu!" 


(Ra'd. 24) derler. [25] 
İlâhi Azamet Ve Kibriya Başa Dön 


"Bu fasıl Cenâb-ı Allah'ın "kibriya"sı ve "azamet"! hakkındadır." 

Celâl ve heybet bakımından yaratıkların en büyüğü mekân ve zamandır. Mekan, 
sonu olmayan bir feza ve nihayeti olmayan bir boşluktur. Zamana gelince o, ezel 
âleminin karanlıklarının dibinden, ebed âleminin karanlıklarına çıktığı düşünülen 
uzun bir hattır. Sanki o, ezel dağının dibinden çıkmış, ebed dağının dibine 
girinceye kadar uzanmıştır. Nereden çıktığı ve nerede duracağı bilinmemektedir. 


İlk ve son. zamanın sıfatlarıdır. Açık ve gizli (Zahir ve Bâtın) ise mekânın 
sıfatlarıdır. Bu dört şeyin kemâli ise dir. Cenâb-ı Hakk, zahir ve bâtın olarak 
mekânı, ilk ve son olarak da zamanı doldurmuştur. Zamanın ve mekânın 
yöneticisi Hakk Teâlâ olunca, O, zamandan ve mekândan münezzeh olur. 

Bunu iyice anladığına göre biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın bir Arş'ı, bir de Kur- 
si'si vardır. Böylece mekânı Kürsi've haölamış ve Cenâb-ı Allah: 

"O'nun Kürsisi gökleri ve yeri kucaklamıştır" (Bakara, 255 buyurmuş; zamanı 
da Arş'a bağlayarak "O'nun Arş'ı suyun üzerindedir" (Hüd, 7) buyurmuştur. 
Çünkü zamanın akışı, suyun akışına benzer. Kürsi'den öteye bir mekân; Arş'tan 
öteye de bir zaman yoktur. Buna göre yücelik Kürsi'nin sıfatıdır. Bu daCenâb-ı 
Hakk'ın "ayeti ile ifade edilendir Azamet ise Arş'ın sıfatıdır. Bu Cenâb-ı Allah'ın; 
"De ki: Bana Allah yeter. Ondan başka hiç bir tanrı yoktur. Ben ancak O'na 
tevekkül eder güvenir dayanırım.) O, büyük Arş'm sahibidir" (Tevbe, 129) ayeti 
ile ifade edilendir. Yücelik ve büyüklüğün (azametin) kemâli Allah'a aittir 
Nitekim Cenâb-ı Allah: "Göklerin ve yerin muhafazası Ona ağır da gelmez. 0, 
çok yüce, çok büyüktür" (Bakara, 255) buyurmuştur. 

Yücelik ve büyüklük kemâl derecelerinden iki derecedir Ancak büyüklük 
(azamet) derecesi, yücelik (ulüvv) derecesinden daha mükemmel ve daha 
güçlüdür. Bunların üstünde kibrıya derecesi vardır. Nitekim Allah Teâlâ, hadis-i 
kudside, "Kibriya Benim ridâm (cübbem), azamet ise izânm (alt 


elbisem)dirL!20| buyurmuştur. Şüphesiz ki ridâ, izârdan daha büyüktür Celâl 
sıfatı, derece ve şerefçe bütün bu sıfatların üstündedir Bu da Cenâb-ı Hakk'ı, 
kendine mahsus hakikati ve belirli kimliği hususunda, mümkinattan herhangi bir 
şeye benzemekten tenzih etmektir. 

İşte Allah Teâlâ bu hususi celâl hüviyetinden ötürü, ulühiyyet sıfatına müstehak 
olmuştur. İşte bu manadan dolayı da Hz. Peygamber (a.s.) "Ya zel-Celâl-i ve'l- 
ikrâm zikrine devam edinizLi27/İ buyurmuştur. Cenâb-ı Allah da "Ancak, Celâl 
ve ikram sahibi olan Rabbmın zâtı baki kalacaktır." (Rahman, 27) ve " "Azamet, 
saltanat ve ikram sahibi Rabbinin adı ne yücedir!" (Rahman. 78) buyurmuştur. 


[128] 
Namaza Hazırlık 
Bu kaideyi iyice kavradığında, bil ki, namaz kılacak kimse, namaza niyet 


ettiğinde, Cenâb-ı Allah'ın vasıfları hakkında "Onlar Cenâb-ı Hakk'ın cemâlini 
dilerler" (Kehf, 28) dediği kimselerden olur. En büyük Sultanın huzuruna girmek 


isteyen kimseye, kirlerden ve pisliklerden temizlenmesi gerekir. Bu temizliğin 
birkaç mertebesi vardır: 

Birinci mertebe: Tevbe etmek suretiyle, nefsi günah kirlerinden temizlemek. 
Nitekim Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: 

"Ey iman edenler, Cenâb-ı Hakk'a nasüh (halis niyetli ve doğru olarak yapılmış) 
tevbe ile tevbe ediniz " (Tahrim,8). 

Zühd makamında olan kimsenin, temizliği, dünyanın helâl ve haramından te 
mizlenmesi şeklinde olur İhlâs makamında olan kimsenin temizliği ise, yaptığı 
amellerine değer vermeme ile olur. Muhsinler makamında olan kimsenin 
temizliği ise, yaptığı iyiliklere değer vermeme ile olur. Sıddiklar makamında 
olan kimsenin temizliği de, Allah'tan başka her şeyden temizlenme ile olur. 
Netice olarak diyebiliriz ki: Makamlar çok, dereceler ise son derece birbirinden 
farklıdır. Nitekim Hak Teâlâ: 

"O halde sen yüzünü bir muvahhid olarak dine, Allah'ın o fıtratına çevir ki, O, 
insanları bunun üzerine yaratmıştır. Allah'ın yaratışına (hiç bir şey) bedel olmaz 
" (Rüm, 30) buyurmuştur. 

Bu sebeble, Cenâb-ı Hakk'ın, haklarında "Onlar Allah'ın cemâlini dilerler" 
buyurduğu kimselerden olmak istiyorsan, ayağa kalk ve nefsinde, cisim ile ruh 
âleminden olan bütün mahlükatı hazır tut. 

Bunu şöyle yapabilirsin: Önce nefsinden başlar, sonra da sana ait basit ve mü- 
rekkeb uzuvlarının tamamını, bütün tabii, hayvani ve insani kuvvetlerini aklında 
tutarsın. Daha sonra da madenler, bitkiler, insan ve insanın dışındaki bütün 
canlılar âlemini aklında toplamaya çalış. Sonra denizleri, dağlan, tepeleri, 
sahraları ve bunlarda bulunan enteresan bitkileri, canlıları ve toz zerreciklerini 
öncekilere kat. Sonra buradan, alabildiğine büyük ve geniş dünya semasına 
yüksel, sonra Sidre-i Müntehâ'ya, Refrefe, Levh'a, Kalem'e, Cennete, 
Cehenneme, Kürsi'ye ve Büyük Arş'a ulaşıncaya kadar, bir semadan, diğer 
semaya yükselmeye devam et. Sonra cisimler âleminden, ruhlar âlemine geç ve 
aklında, süfli, beşeri ve arzi ruhların tamamını ve bunun yanında beşeri olmayan 
ruhları topla (hatırında tut). 

Hz. Peygamber (s.a.s.)'in de "dağların ve denizlerin melekleri" diye bahsettiği, 
dağlara ve denizlere ait ruhların tamamını, dünya semasının ve yedi kat semanın 
meleklerini aklında tut. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 
"Göklerde bir karış yer bile yoktur ki, orada ayakta veya oturan bir melek olma- 


sın.-1291 Sonra Arş'ı kuşatan bütün melekleri, Arşı ve Kürsi'yi taşıyan bütün 
melekler zihninde tut ve bunlardan, Cenâb-ı Allah'ın "Rabbinin ordularım, 
Ancak Rabbin bilir" (Müddessir, 31) buyurduğu gibi bu âlemin dışında olan 


şeylere geç. (30) 


Tekbirin Hakikati Başa Dön 


Cismani ve ruhani âleme ait bütün bu kısımları zihninde toplayıp hazır edince, 
de." sözünle, icadı ile eşyanın var olduğu, ve eşyada sıfat ile fiillerinin kemâli 
tecelli eden zatı kastedersin." sözünle de Cenâb-ı Allah'ın, eşyaya benzemekten 
ve onun gibi olmaktan münezzeh olduğunu kastedersin. Bundan da öteye, O, 
aklın, kendisini eşya ile kıyas etmenin ve ona benzetmenin caiz olduğuna 
hükmetmesinden münezzehtir. İşte bu, namaza başlarken söylenen sözünden 
kastedilen manadır 

Bu tekbirin izahında ikinci şekil şudur: Hz. Peygamber (s.a.s.); 

"İhsan, Cenâb-ı Allah'a, sanki Onu görüyormuşçasına ibâdet etmendir. Her ne 


kadar sen Onu görmüyorsan da, O, seni görüyor" H3 buyurmuştur. İşte bu se- 
bebledir ki sen, "Allah, beni görmemekten ve benim sözümü duymamaktan 
yücedir" (Yani beni görür, duyar)" demiş olursun. 

Tekbirin üçüncü şekilde izahı şudur: Allah, akılların, vehimlerin ve anlayışların 
kendisine ulaşmasından yücedir. 

Hz. Ali (k.v.) de: "Tevhid, senin Cenab-i Allah'ın zatı hakkında "şöyledir" diye 
bir zanda bulunmamandır" demiştir. 

Tekbirin izahında dördüncü şekil şudur: Allah, mahlükatın, O'na gerçek manada 
kulluk yapmaya gücünün yetmesinden büyüktür. Buna göre mahlükatın ta-atları, 
Cenâb-ı Allah'a hizmet etmekten acizdir. Onların hamd-ü senaları, Cenâb-ı 
Hakk'ın kibriyasını ifade etmekten acizdir. (Onlarm ilimleri, O'nun 
samediyyetinin künhüne ulaşmaktan âcizdir. 

Ey kul sen. aklınla cisimler ve ruhlar âleminin bütün dikkate şayan hâllerini 
ihata etme derecesine ulaşsan bile, en nihayete ve en dibe ulaşman bir yana 
Allah'ın celâl meydanlarının başlangıcına ulaştığını, nefsinin sana 
fısıldamasından sakın. Şair ne güzel söylemiş: 

"Bu isimler Allah hakkındaki bilgimizi arttırmaz; Bunlar, ancak dile getirdiğimiz 
bir lezzettir." 

Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, Allah'a yapmış olduğu dua ve senalardan birisi de 
şudur. 

"Fikrin derinlikleri sana ulaşamaz, hiç bir mütefekkirin fikri sana varamaz! 
Kudretinin sıfatlan, mahlükatın sıfatından yücedir! Azametinin kibriyâsı 
(yücelik, ululuk), mahlükatın vasıflarından yüksektir." Allâhu Ekber, dediğinde, 
aklının gözünü Allah'ın celâlinin ufuklarına çevir de "AHahım Seni tennü 


Allah'ın celâlinin ufuklarına çevir de, " "Allahım, Seni tenzih eder, hamdinle 
teşbih ederiz", daha sonra " "Varlığımı sana yönelttim" de! Sonra da, buradan 
emir ve teklifler âlemine geç ve Fatiha Süresil ni, içinde dünya ve ahiret 
âleminin hayranlık uyandıran şeylerini müşahede edip Allah'ın güzel isimlerinin 
ve yüce sıfatlarının nurlarını, geçmiş dinleri ve mezheb-leri, ilâhi kitapların 
sırlarını ve nübüvvetin kanunlarını göreceğin bir ayna kıl! Böylece şeriata, 
oradan tarikata, oradan da hakikata ulaşır; nebi ve resullerin derecelerini, 
kendilerine lanet edilmiş, kovulmuş ve sapıtmış kimselerin derekelerini mütalâa 
edersin. dediğinde, bununla dünyaya bak, çünkü Cenâb-ı Hakk'ın ismiyle gökler 
ve yerler ayakta durur. " dediğinde bununla ahireti görürsün. Çünkü, hamd 
kelimesiyle ahiret ayakta durur. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "O (cennetliklerin) 
dualarının sonu, hamd âlemlerin Rabbi olan Allah'a mahsustur, demeleridir" 
(Yünus 10) buyurmuştur. dediğinde ise, bununla rahmet, lütuf ve ihsanda 
bulunmadan ibaret olan cemâl âlemine bak! " dediğin zaman, bu sözle celâl 
alemiyle bu âlemde meydana gelen halleri ve aklı ürküten durumları gör!" 
dediğinde, bununla şeriatı; " dediğinde, bununla tarikatı; dediğinde, bununla da 
hakikati gör!" dediğin zaman, bununla, peygamberlerden, sıddiklerden, 
şehitlerden ve sâlih kullardan olan saadete ermiş olanlarla yüce ikramlara nail 
olmuş kimselerin derecelerini gör!" dediğin zaman, bununla, âfak ehlinin 
fâsıklan-nın mertebelerini gör." dediğin zaman da, küfür, ayrılık, horluk ve nifak 
ehlinin, çok olan derekelerini, birinden farklı olan taraf ve yanlarını gör. 

Sonra sana, bu yüce haller ve yüksek mertebeler açılınca, gayeye ve nihayete 
ulaştığını sanma. Aksine Cenâb-ı Allah'ın kibriyasını (büyüklüğünü) ikrara, 
kendinin zillet ve meskenetini itirafa dön, ve de. Sonra Kibriya sıfatından, 
Azamet sıfatına m ve "Azamet sahibi Rabbimi teşbih ederim" de. Azamet 
sıfatından bir zerre bilmek istersen, beyan ettiğimiz gibi. Azametin Arş'ın sıfatı 
olduğunu, insanın aklı ile, âlemin songününe kadar kalsa bile, Arş'ın azametinin 
künhüne ulaşamıyacağını bil. Sonra, yine şunu da bil: Arş'ın azameti. Cenâb-ı 
Allah'ın azameti yanında, denizdeki bir damla kadar kalır Öyleyse senin, Cenâb-ı 
Allah'ın azametinin künhüne ulaşman nasıl mümkün olur? Sonra bu noktada 
enteresan bir sır vardır O da şudur: "En büyük Rabbimi teşbih ederim" denilmedi 
de" "Büyük rabbimi teşbih ederim" denildi."Yüce Rabbimi teşbih ederim" 
denilmedi de"En yüce Rabbimi teşbih ederim" denildi. Bu farklılığın, anlatılması 
caiz olmayan acib sırları vardır. Rüküya vardığında" deyip tekrar doğrul ve 
karşında durana, senin hamditrte karşılık verene dua ederek "Allah, hamdedene 
icabet etti" de. Sen bu duayı başkası için yaptığın zaman kendin için de bulursun. 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'in müslüman kardeşine yardım ettiği müddetçe, Cenâthi 


Allah da ona yardım eder!' sözünden kastedilen de budur. 

"Bu makamda tekbir olmamasının sebebi nedir?" denilirse deriz ki: Tekbir, 
kibriya (ululuk ve azametten) alınmıştır ki bu, heybet ve korku makamıdır. 
Buradaki makam ise, şefaat makamıdır. Bu iki makam birbirinden farklıdır 
Şefaat makamını geçtiğin zaman, tekbire geç, ve onunla yücelik sıfatına ine rek, 
"En yüce Rabbimi teşbih ederim" de. Bu böyledir, çünkü, secde, rüküdan daha 
çok tevazu ifade eder. Bu sebeble de secdede zikredilen dua, mübalâğa sığası ile 
şeklindedir; rüküda zikredilen dua ise, mübalâğa sığası ile olmayıp, şeklindedir 
Rivayet olunduğuna göre Cenab-ı Allah'ın, Arş'mın altında adı Hazkil olan bir 
meleği vardır Cenâb-ı Allah, ona: "Ey melek! uç!" diye vahyeder O da otuzbin 
sene, sonra bir otuzbin bin sene daha, sonra bir otuzbin sene daha uçar. Fakat o, 
Arş'ın bir tarafından diğer tarafına ulaşamaz. Bunun üzerine Allah Teâlâ, ona 
şöyle vahyeder: Eğer sen, sürun üflenmesine kadar uçsaydın bile Arş'ın diğer 


tarafına varamazdın. Melek de: "En yüce Rabbimi teşbih ederim." der. [132] 
Her Rekatta İki Secde Olmasının Hikmeti Başa Dön 


Eğer, "Her rekatta iki secde olmasındaki hikmet nedir?" denilirse, deriz ki: 
Bunda birçok husus vardır: 

Birincisi: İlk secde ezel içindir, ikinci secde ise ebed içindir. Bu iki secde 
arasında kalkmak ise, dünyanın ezel ile ebed arasında var olduğuna işarettir Bu 
böyledir, çünkü, Allah'ın ezeli oluşu ile O'nun "evvel" olduğunu, kendisinden 
önce başka bir evvelin olmadığını anlıyor ve bunun üzerine O'na secde 
ediyorsun. Allah'ın ebedi oluşu ile de O'nun "âhır" olduğunu, ondan sonra başka 
bir âhirin olmadığını öğreniyor ve bunun üzerine O'na ikinci kez secde ediyorsun 
İkincisi: Denildiki, birinci secde ile dünyanın ahiret karşısında fâni olduğu; 
ikinci secde ile de ahiret âleminin, Allah'ın celâlinin nurunun zuhuru karşısında 
fani olduğu bildirilmiştir 

Üçüncüsü: Birinci secde her şeyin haddizatında fâni olduğu; ikinci secde de, her 
şeyin ancak Allah'ın baki kılması ile beka bulabileceğini gösterir. Nitekim 
Cenâb-ı Hakk: "Allah'ın zatı hariç herşey helak olacaktır" (Kasas, 88) 
buyurmuştur 

Dördüncüsü: Birinci secde şehadet âleminin Allah'ın kudretine boyun eğdiğine, 
ikinci secde de ruhlar âleminin bizzat Allah'a boyun eğmiş olduğuna delâlet eder 
Nitekim Cenâb-ı Hakk: "Haberin olsun ki yaratmak da emretmek de O'na 
mahsustur" (Araf, 54) buyurmuştur. 

Beşincisi: Birinci secde, Allah'ın zatına ve sıfatlarına dair bize verdiği bilgiler 


mikdarına şükür; ikinci secde O'nün celâl ve kibriyasının haklarını eda etmeye 
ulaşamamanın korkusu ve acizliği için yapılan secdedir 

İnsanlar "azamet"ten beden büyüklüğünü, yükseklikten (ulüvv) cihet 
yüksekliğini, büyüklükten (kiber), yaşlılığı anlarlar. Cenâb-ı Hakk, bu tür 
vehimlerden yücedir. O, azamet sahibidir, fakat cüsse bakımından değil. O, 
yücedir ama cihet bakımından değil. O büyüktür, fakat yaş bakımından (zaman 
bakımından) değil. O, tek ve bir iken, O'nun hakkında bunlar nasıl söylenebilir? 
O. bir hacme sahıb olmaktan münezzeh iken, nasıl cüsse bakımından azametli 
olabilir? O, bir cihette bulunmaktan münezzeh iken, nasıl cihet bakımından 
yüksek olabilir? Süre (zaman) bir saatten diğer saate değiştiği ve muhdes 
(sonradan olma) olduğu için ve onu yaratan da kendisinden mevcut olduğu için, 
Allah, nasıl zaman itibarı ile büyük (Yaşlı) olabilir? O, mekana bağlı olmadan 
mekandan münezzeh ve zamana bağlı olmadan zamandan önce olduğu halde, 
nasıl zaman bakımından büyük (yaşlı) olabilir? Öyleyse O'nun kibriyası, 
azametinin kibriyası; azameti, yücelik azameti ve yüceliği de celâlinin 
yüceliğidir. O, hissolunan şeylere benzemekten ve hayal edilen şeyler gibi 
olmaktan yücedir. O, vehmedenlerin vehminden daha büyük, niteleyenlerin 
nitelemelerinden daha yüce ve kendisini ululayanla-nn ululamalarından daha 
yüksektir. Hissin sana Cenâb-ı Allah'a ait bir misal getirdiğinde, de. Hayalin bir 
şekil ortaya atıp, onu Cenâb-ı Allah'a vermek istediğinde, de Allah'ı 
sıfatlarından tecrid etme uçurumunda ayağın kaydığı zaman, "Varlığımı, gökleri 
ve yeri yaratan Allah'a yönelttim" (Enam, 79) de. Ruhun izzet ve celâl 
meydanlarında cevelân edip, sonra yüce sıfatlar ile esmâ-i hüsnâ'ya 
yükseldiğinde ve Kalem'in Levh-i Mahfuz üzerine yazmış olduğu şeylerin 
nakışlarını gözden geçirip mukar-reb meleklerin teşbihlerini, ruhani meleklerin 
tenzihlerini duyup da bir müddet orada beklediğinde, bütün bu haller esnasında 
şu ayeti oku: 

"İzzet (galebe) sahibi Rabbin, onların isnad etmekte oldukları vasıflardan 
yücedir, münezzehtir. Gönderilen bütün peygamberlere selâm, ve âlemlerin 


Rabbi olan Allah'a hamd olsun " (Saffat, 180-182), H331 
“Elhamdulillah” Cümlesindeki İncelikler Başa Dön 


Bu fasıl" sözünün incelikleri ve Fatiha Süresi'nde yer alan beş ismin faydalan 
hakkındadır. 

sözünün inceliklerine gelince bu dört nüktedir 

Birinci nükte: Hz. Peygamber (s.a.s.)'den rivayet edildiğine göre, Hz. İbrahim 


(a.s.), Cenâb-ı Hakk'a, şunu sormuştur: "Ya Rabbi sana deyip hamdedenin 
mükâfaatı nedir?" Cenâb-ı Allah: şükrün hem başı hem sonudur" diye cevab 
vermiştir. Hakikat ehli şöyle demişlerdir." ifadesi şükrün başı olduğu için, 
Cenâb-ı Allah onu Kur'ân'ın başlangıcı yapmış, yine bu şükrün sonu olduğu için, 
Cenâb-ı Hakk onu cennetliklerin de son sözü kılmış ve "Onların dualarının sonu, 
"Âlemlerin Rabbi Allah'a hamdolsun" (demeleridir)" (Yünus. 10) buyurmuştur. 
Hz. Ali (r.a.)'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Allah, aklı, ezeli 
ilminde saklı ve gizli bir nurdan yaratmış; ilmi onun canı; anlayışı onun ruhu; 
zühdü onun başı; hayayı onun gözü; hikmeti onun dili; hayrı onun kulağı; 
acımayı onun kalbi; merhameti onun düşüncesi ve sabrı da onun karnı kılmıştır. 
Sonra akla, "konuş" denildi. Bunun üzerine o da: "Eşi; zıddı, misli ve dengi 
olmayan; izzetinden ötürü her şeyin zelil olduğu Allah'a hamdolsun" dedi. 
Bunun peşi sıra da Cenâb-ı Allah: "İzzetim ve celâlime yemin ederim ki Benim 
katımda senden daha değerli olan bir mahlük yaratmadım" demiştir." 

Yine nakledildiğine göre, Hz. Adem (as.) aksmnca, dedi. Böylece onun ilk sözü 
de bu oldu. Bunu iyice kavradıysan deriz ki, mahlükatın en üst derecesi akıl, en 
alt derecesi ise Adem (a.s.)'dır. Aklın ilk sözünün " Âdem (a.s.)'ın da ilk 
sözünün yine olduğunu nakletmiştik. Böylece, sonradan yaratılmışların ilki olan 
varlıkların ilk sözünün ve sonradan yaratılmışların sonuncusunun ilk sözünün bu 
kelime olduğu sabit olunca, şüphesiz Cenâb-ı Hakk bu kelimeyi kitabının 
başlangıcı kılmış, buyurmuştur. Yine, Allah'ın kelimelerinin ilkinin sözü, 
peygamberlerinin sonuncusu Hz. Muham-med (s.a.s.) olduğu ve bu ikisi {ilk ile 
son) arasında bir münasebet bulunduğu sabit olunca, şüphesiz Cenâb-ı Hakk, 
sözünü, Peygamberi Hz. Muhammed (s.a.s.)e gönderdiği kitabın ilk ayeti 
kılmıştır Durum böyle olunca, Hz. Mu-hammed (s.a.s.)'e "hamd" kelimesinden 
iştikak etmiş (türetilmiş) iki isim vermiştir. Biri, "Ahmed" diğeri ise 
"Muhammed'dir. işte bundan dolayı, Hz. Peygamber (s.a.s.) "Ben gökte Ahmed. 
yerde ise Muhammed'im (Bu isimlerle bilinirim.)" buyurmuştur. Çünkü gök ehli 
Allah'ı övmekle meşguldür. Allah'ın Resulü ise onların Allah'ı en çok hamdedeni 
(Ahmed)dir. Allahu Teâlâ da," "İşte bunların çalışmaları meşkür (ve makbul) 
olur" (isrâ. 19) buyurduğu gibi, yeryüzü ehlini övmektedir Resüiullah (s.a.s.) ise 
insanlar içinde, Allah'ın en çok övdüğü (Muhammed)dir 

İkinci nükte: Hamd, ancak nimet ve rahmete ulaşıldığı zaman olur. Hamd, 
kelimelerin ilki olunca, nimet ve rahmetin de fiil ve hükümlerin ilki olması 
gerekir. İşte bu sebebten ötürü; Cenâb-ı Allah, hadis-i kudside. 


"Rahmetim gazabımı geçti BA demiştir. 
Üçüncü nükte: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bir ismi de "Ahmed"dır. Bunun manası 


ise. hamdedenlerin en çok hamd-u sena edenidir. Bu sebeble. Allah'ın Hz. Mu- 
hammed (s.a.s.)'e verdiği nimetlerin daha çok olması gerekir. Çünkü hamdın çok 
olmasının nimet ve rahmetinin çok olmasından dolayı olduğunu açıklamıştık. 
Durum böyle olunca, Allah'ın rahmetinin Hz. Ahmed (s.a.s.) hakkında, bütün 
âlemlere verilenden daha çok olması gerekir, İşte bu sebeble, "Biz seni, ancak 
âlemlere rahmet olasın diye gönderdik." (Enbiyâ. 107) buyurulmustur. 
Dördüncü nükte: Hz. Muhamrned (s.a.s.)'t peygamber olarak gönderen Allah'ın 
da, "rahmet" kökünden iştikak etmiş iki ismi vardır Bunlar: "rahman" ve 
"rahimdır. Bu iki isim mübalâğa ifade ederler. Resülullah'ın da "rahmet" 
manasından türemiş iki ismi vardır: Bunlar. "Muhammed" ve "Ahmed"tir. 
Çünkü, hamdin meydana gelmesinin, rahmetin meydana gelmesine bağlı 
olduğunu açıklamıştık. Buna göre. Muhammed ve Ahmed isimlen, "rahmet 
edilen" ve "merhametli" yerine geçer. Bir kısım rivayetlerde. 'Hamd". "Hâmıd" 
ve "Mahmüd" kelimelerinin de Hz. Peygamber'in isimlerinden olduğu 
bildırılmıştır. Oyieyse Hz. Peygamber (s.a.s.)e ait bu beş isim "rahmet'e delâlet 
eder Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki Cenâb-ı Hakk, "Kullanma 
haber ver ki: Hakikaten Ben, (evet) Ben çok bağışlayıcı ve merhametliyim " 
(Hicr 49) buyurmuştur. Ayetteki "haber ver" kelimesi. Hz. Muhammed (a.s.)'a 
işarettir. Burada Hz. Peygamber (a.s), diğer kullardan önce zikredilmiştir 
(Kullarım) kelimesindeki "ye" zamiri, Allah'a aittir. deki "ye" zamiri de O'na 
aittir. Yine (Ben) zamiri de Cenâb-ı Allah'ı gösterir Ayetteki "gafur" ve "rahim" 
vasıfları da Allah'ın iki sıfatıdır, Böylece, bu beş lâfız, kerim ve rahim olan 
Allah'a delâlet eder. Kıyamet günü kullar, öncüleri de rahmete delâlet eden beş 
ismi ile Hz. Muhammed (s.a.s.) olduğu halde, arkalarında da, Allah'ın rahmete 
delâlet eden beş ismi olduğu halde yürürler Peygamber (s.a.s.)'in rahmeti çoktur. 
Çünkü Cenâb-ı Allah buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın rahmeti ise sınırsızdır 
Nitekim O, Rahmetim, her şeyi kaplar"(A'râf, 156) buyurur. Günahkârın, 
rahmetle dopdolu bu on denizin yanında, kaybedeceği nasıl düşünülebilir? 

Bu sürede geçen beş ismin faydaları birçoktur. Bunlardan: 

Birinci nükte: Fatihada on şey vardır Beşi, rubübiyyet sıfatlanndandır. Bunlar, 
Allah, Rab, Rahman, Rahim ve Mâlik isimleridir Beşi de ubüdiyyet (kulluk) 
sıfatlanndandır Bunlar, ubüdiyyet, istiâne (yardım talebetme), hidayet isteme, 
istikamet isteme ve nimet istemedir. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Kendilerine nimet 
verdiklerinin yoluna ilet" buyurmuştur İşte bu beş isim, o beş hale mukabil olur 
Sanki şöyle deniliyor. "Ya Rabbi! Sadece Sana ibadet ediyoruz. Çünkü sen 
Allansın. Sadece Senden yardım taleb ediyoruz. Çünkü Sen Rabb'sın. Bizi 
dosdoğru yola hidayet et, çünkü Sen Rahmân'sın. Bize istikâmeti rızık olarak 


ver, çünkü Sen Rahim'sin. Bize nimet ve kerem yağmurlarını indir, çünkü Sen 
din gününün mâlikisin." 

İkinci nükte: İnsan, beş şeyden meydana gelmiştir. Bedeni, şeytani nefsi, 
şehvani nefsi, gadabi nefsi ve meleki.akli özü.. Cenâb-ı Hakk, buna göre, bu beş 
ismiyle şu beş mertebeye tecelli etmiştir. Allah ismi, meleki, akli, feleki ve kudsi 
ruha tecelli etti de, böylece ruh Allah'a boyun eğip, itaatta bulundu. Nitekim O, 
"Dikkat ediniz, kalbler Allah'ın zikriyle sükünete erer" (Ra'd. 28) buyurmuştur. 
Şeytani nefse de, Rabb isminin göstermiş olduğu, iyilik (birr) ve ihsanla tecelli 
etmiştir. Böylece nefs. Allah'a isyan etmeyi bırakmış, Deyyân olan Allah'ın 
taatine boyun eğmiştir 

Gadabi nefse de, kahr ve lütuftan meydana gelmiş Rahman ismiyle tecelli 
etmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hakk: " "Gerçek mülk, o vakit Rahman olan 
Allah'ındır" (Furkân 26) buyurmuştur. Böylece nefis, düşmanlığı terket-mıştir. 
Şehvani ve behimi (hayvani) nefse de, Rahim ismiyle tecelli etmiş de, nefse 
mubah ve güzel olan şeyleri helâl kılmıştır. Nitekim, "Temiz şeyler size helâl 
kılındı'1 (Mâıde 4) buyurmuştur Böylece, o nefis yumuşamış ve Allah'a isyan 
etmeyi terketmıştir Cesed ve bedenlere, sözünün kahrı ile tecelli etmiştir Çünkü 
beden katı ve yoğundur. Dolayısıyla çok güçlü bir kahr gerekir. Bu da kıyamet 
gününün korkusundan meydana gelen kahrdır. 

Hakk Subhânehü, bu mertebelere beş ismiyle tecelli edince, cehennem kapıları 
kapanır, cennet kapılan açılır Sonra bu mertebeler, geri dönmeye başlarlar da, 
böylece bedenler itaat eder ve derler. 

Şehvani nefisler, itaat eder ve lezzetlen terketme ve şehvetlerden yüz çevirmek 
hususunda derler. 

Gadabi nefisler itaat eder, "bize hidayet et" füjurt) , bize doğru olan yolu göster 
ve dininde bizi sebatkâr kıl, der Şeytani nefis, itaat eder, Allah'tan doğruluk ve 
hak yoldan sapmadan onu korumasını ister de, der. 

Kudsi meleki ruhlar baş eğer ve Cenâb-ı Allah'tan kendilerini kudsi, yüce, 
tertemiz ve muazzam ruhlara ulaştırılmalarını talep ederler de, 

Üçüncü nükte: Hz. Peygamber (s.a.s.): 

İslam beş esas üzerine bina edilmiştir: A,'lah'tan başka ilâh olmadığına ve 
Muhammed'in Allah'ın Resulü olduğuna şehadet etmek; namazı dosdoğru 


kılmak; zekât vermek; Ramazan orucunu tutmak ve Kabe'yi haccetmekl1351) 
buyurmuştur 

Buna göre, Allah'dan başka ilâh olmadığına şehadet etmek, Allah isminin 
nurunun tecellisinden; namaz kılmak Rabb isminin tecellisinden meydana 
gelmiştir. Çünkü Rabb "terbiye" kökünden türemiştir. Kul da, imanını namazın 


yardımıyla terbiye eder. geliştirir. Zekât vermek Rahman isminin tecellisinden 
meydana gelir Çünkü Rahman merhamet etmede mübalâğayı ifade eder. Zekât 
verme işi de, fakirlere acımaktan ötürü tahakkuk eder. Ramazan orucunun farz 
olması. Ra-him isminin tecellisindendir. Çünkü oruçlu kimse acıktığı zaman, 
fakirlerin açlıklarını hatırlar da, onlara muhtaç oldukları şeyi verir. Yine oruç 
tutan kimse, acıktığı zaman hissi bazı lezzetlerden kesilir. Ölürken de, bu 
kimseye, lezzetlerden ayrılmak kolaylaşır. Haccın farz olması isminin 
tecellisindendir. Çünkü kişi hac yaptığında, vatanından ayrılması ve çoluk 
çocuğunu terketmesi gerekir. Bu da, kıyamet gününün yolculuğuna benzer. Yine 
hac yapan kimse, yalınayak, başı açık ve çıplak olur. Bu da, kıyametteki 
insanların haline benzer. Hülâsa, diyebiliriz ki, hac ile kıyametin durumları 
arasında gerçekten pek çok benzerlikler vardır. 

Dördüncü nükte; Beş çeşit kıble vardır; Beyt-i Makdis, Kabe, Beyt-i Ma'mür, 
Arş ve Allah'ın celâlinin dergâhı. Allah'ın Fâtiha'daki beş ismi, bu beş kıbleye 
bölüştürülmüştür. 

Beşinci nükte: Duyular beştir: 

1-) Görme duyusu. Nitekim Cenâb-ı Allah "Ey basiret sa-hibleri siz bundan 
ibret alın " (Haşr, 2} buyurmuştur 

2-) İşitme duyusu. Nitekim Cenâb-ı Allah: "Onlar söze kulak verir ve onun en 
güzeline uyarlar" (Zümer, 18) buyurur. 

3-) Tatma duyusu. Cenab-ı Hakk, "Eypeygamberler, temiz ve helâl olan 
şeylerden yeyin, sâlih ameller işleyin " (Mü'minün, 51) buyurur. 

4-) Koklama duyusu. Cenâb-ı Allah " Bana bunak demezseniz, inanın ki 
(şimdi) Yüsufun kokusunu duyuyorum " (Yüsuf, 94) buyurur. 

5-) Dokunma duyusu. Nitekim Cenâb-ı Allah: "Onlar ırzlarını koruyanlardır" 
(Mü'minün. 5) buyurur. O halde ey insan, Allah'ın bu beş isminin nuru ile, şu beş 
düşmanın zararlarını defetme hususunda yardım talep et. 

Altıncı nükte: Fatiha Süresi'nin birinci yarısı beş ismi ihtiva etmekte olup, 
buradan sırlara nurlar saçılır. 

İkinci yarısı ise kulun beş sıfatını ihtiva etmektedir ki, buradan da bu nurların 
basamaklarına sırtar yükselir. Bu iki durum sebebiyle kulun namazdaki miracı 
gerçekleşir. Birinci durum iniş, ikinci durum ise bir yükseliştir. Bu Fâtiha'nın iki 
kısmı arasındaki ortak çizgi ile arasını ayıran çizgidir. Bunu şöyle izah edebiliriz: 
Kulun ihtiyacı ya dünyayı isteme hususundadır, ki bu da zararı defetmek ve 
menfaati elde etmek diye iki kısma ayrılır, yahut da ahireti istemek 
hususundadır, ki bu da cehennemden kaçmak olan zararı defetmek ve cenneti 
istemekten ibaret olan hayrı talebetmek diye iki kısma ayrılır. Böylece bunların 


toplamı dört eder. En şereflisi olan beşinci kısım ise, bir şey istemek için veya 
bir şeyden korktuğundan dolayı değil de, sadece Allah, Allah olduğu için, O'na 
hizmet etmeyi, itaati ve ibadeti istemektir. Eğer "Allah" isminin nurunu 
müşahede edersen, Allah'tan. Allah'tan başka bir şey istemezsin. Eğer "Rabb" 
isminin nurunu müşahade edersen, O'ndan cennetin hayırlarını talebedersin. Eğer 
Allah'ın "Rahman" isminin nurunu müşahede edersen, O'ndan bu dünyanın 
hayırlarını istersin. Eğer, O'nun "Rahim" isminin nurunu müşahede edersen, 
Allahl tan, ahiret zararlarından seni korumasını istersin. Ve eğer "Mâliki-i 
yevmid-din" isminin nurunu müşahede edersen, Ondan ahiret azabına 
uğramaman için seni bu dünyanın afetlerinden ve çirkin fiillerinden muhafaza 
etmesini istersin. 

Yedinci nükte: Bu beş ismi, şu meşhur zikirde adı geçen beş mertebeye 
yerleştirmek de mümkündür: 

"Allah'ı tenzih ve teşbih ederiz, Hamd Allah'a mahsustur, Allah'tan başka ilâh 
yoktur, Allah en büyüktür. Güç ve Kuvvet, ancak Yüce ve büyük olan 
Allah'tandır." 

Bu zikirdeki, sözümüz, İsrâ Süresi'nin ilk ayeti olan "Kulu (Muhammed'i) 
geceleyin yürüten (Allah) ne münezzehtir" (isra. 1) ayetidir. sözümüz ise beş ayrı 
surenin başlangıcıdır (Fatiha, En'âm, Kehf, Sebe, Fâtır süreleri). sözümüz bir 
sürenin (Âl-i İmrân Süresi'nin) başlangıcıdır. Bu da "Elif, lâm, mim, Allah, 
kendisinden başka ilâh olmayandır" (Âi-j imrân. 1) ayetidir. sözümüz, Kur'ân-ı 
Kerim'de, açıkça olmaksızın, bir yerde kelimesine, bir yerde de kelimesine 
muzâf olmak üzere, iki yerde: Muhakkak ki Allah'ı zikrederek namaz kılmak) en 
büyüktür" (Ankebüt. 45). "Allah'tan olan bir rızâ ise en büyüktür" (Tevbe. 72) 
sözümüze gelince, bu Kur'ân-ı Kerim'de açıkça zikredilmemektedir. Çünkü bu, 
cennet hazinelerindendir. Hazine ise saklı olur, açıkta olmaz. Fatiha Süresi'nde 
zikredilen beş isme gelince, bunlar şu beş zikrin başlangıçlarıdır: sözümüz, 
sözümüzün; sözümüz, sözümüzün; sözümüz, sözümüzün karşılığıdır Çünkü 
bizim, sözümüz, ancak, kendisinin kâmil bir kudreti ve mükemmel bir rahmeti 
olan zata yakışır. Böyle olan da Rahman olan Allah'tır. Yine bizim sözümüz. " 
sözümüze tekabül eder Bunun manası ise, zayıf kullarına merhamet etmemekten 
yüce olduğudur. " sözümüz ise, " sözümüze karşılık olmaktadır Çünkü melik ve 
mâlik olan bir kimse, iradesi hilâfına kullarının hiçbir şey yapamayacakları 


zattır. Allah en iyi bilir. 1591 


Besmele Niçin Üç İlâhi İsmi İhtiva Eder? Başa Dön 


Bu fasıl, besmelenin üç ismi ihtiva etmesini gerektiren sebeb hakkındadır. 
Burada birçok husus vardır. Şöyle ki: 

Allah Teâlâ, kullarının akıllarına tecelli eder Bu tecellinin üç mertebesi vardır 
Çünkü Cenab-ı Hakk, ilk önce fiilleri ve ona delâlet eden alâmetleri ile tecelli 
eder. İkinci mertebede, sıfatları ıJe tecelli eder. En sonunda da zatı ile tecelli 
eder. De-midi ki: Allah Teâlâ, bütün kullarına fiil ve alâmetleri ile tecelli eder. 
Nitekim şöyle buyurmuştur "Denizlerde dağlar gibi akıp giden gemiler de 

Onun mvtlerindendir." (Şüra, 32) ve "Muhakkak ki göklerin ve yerin 
yaratılışında, gece ile gündüzün birbiri ardınca gelişinde ayetler (deliller) vardır" 
(Âi-i imrân. 190) Sonra Allah, dostlarına (evliyaya) sıfatlarıyla tecelli eder. 
Nitekim Allah şöyle buyurmuştur: 

"Allah'ın gökleri ve yeri yaratması nususunda düşünürler ae "ty Kabbimiz bunu 
boşa yaratmadın." (Âli imrân, 190) Sonra Cenâb-t Hakk, büyük peygamberlere 
ve meleklerin reislerine zatı ile tecelli eder. O şöyle buyurur: 

"Sen, "Allah" de (geç) ve sonra onları daldıkları batakta oynasmlar diye bırak" 
(En'âm. 91), Bunu iyice bildiğin zaman biz deriz ki, "Allah" (c.c.) ismi, Zât-ı 
ılâhi'si-nin en kuvvetli tecelli eden ismidir. Çünkü O, lafız bakımından isimlerin 
en açığı, mana bakımından da akılların anlayamayacağı kadar uzak olanıdır. 
Buna göre o, inkarı güç ve sırlan idrak edilemeyen zahir (açık) ve bâtın (kapalı) 
olandır. Hüseyin b. Mansür el-Hallac şöyle demiştir; 

"Bu (Allah ismi) insanların yanında olan bir isimdir ki, onun vasıtası ile "Allah" 
kelimesinin manalarından bir manayı bilebilmek için, bu isimde ve bu isim 
sebebi ile insanlar şaşırdı. Allah'a yemin olsun ki insanlar, onu ortaya koyan 
ortaya koymadıkça (yani Allah vermedikçe) ondan bir ipucu elde edemezler" 

Ve yine bu zat şöyle demiştir: 

'Ey her canlının vehmine gizli kalacak kadar dakik olan sırlar sırrı! Hem zahir 
olarak hem bâtın olarak her şey ile her şeye tecelli ettin." 

"Rahman" ismine gelince, bu da Cenâb-ı Hakk'm yüce sıfatları ile tecellisini 
ifade eder. Bundan dolayı da Allah, 

"De ki: Gerek "Allah" diye, gerek "Rahman" diye dua ediniz. Hangisi ile dua 
ederseniz edin, nihayet en güzel isimler O'nundur" (isrâ. 110) buyurmuştur. 
"Rahim" ismi de, Allah Teâlâ'nın ful ve alâmetleriyle tecellisini gösterir. Cenâb-ı 
Allah, bundan dolayı, "Ey Rabbimiz, senin rahmetin ve İlmin her şeyi 


kuşatmıştır" (Mermin 7) buyurur. H3 


Fatiha Niçin Allah'ın Beş İsmini İhtiva Eder? 


"Bu fasıl, Fatiha Sürest'nin bu beş ismi İhtiva etmesinin sebebi hakkındadır." 


Bunun sebebi şudur: İnsanın durumlarının beş mertebesi vardır. Birincisi, 
yaratılma. İkincisi, dünya menfaatları hususunda eğitilme. Üçüncüsü, mebde'i 
tanıtma hususunda yetiştirilme. Dördüncüsü, me'âdı tanıtma hususunda 
yetiştirilme. Beşincisi, ruhların bedenler âleminden ahiret âlemine 
nakledilmesidir. İmdi "Allah" İsmi, yaratmanın, yoktan var etmenin, tekvinin ve 
ibda'ın (bir örneği olmaksızın yaratmanın) kaynağıdır. "Rabb" ismi, Cenâb-ı 
Hakk'ın, çeşitli lütuf ve ihsanları ile kullarını terbiye ettiğine delâlet eder. 
"Rahman" ismi, mebde'i (dünyayı) tanımadaki terbiye-i ilâhiyeye delâlet eder. 
"Rahim" ismi, kulların neyi yapacaklarını ve neden sakınacaklarını göstermek 
için, me'âdi (ahireti) tanıma hususundaki ilâhi terbiyeyi gösterir. "Melik" ismi, 
Cenâb-ı Hakk'ın, insanları dünya yurdundan ceza (ahiret) yurduna nakledeceğine 
delâlet eder. Sonra kul, bu makamlara erişince sözünü, gayb (sigasın)dan 
muhâtab (sığasına) çevirerek "Sadece Sana ibadet ederiz " der Bu ifadesi ile, 
sanki Cenâb-ı Allah, kuluna şöyle demiştir: Bu beş mertebede, bu beş isimden 
istifade edip âdeta Ceza Yurduna geçmiş gibi olunca, sanki Allah'ı görecek bir 
duruma geldin. İşte bu sebeble, O'nunla karşı karşıya imiş gibi konuş, gıyabında 
imiş gibi konuşmayı bırak da " de. Böylece kul: "Ancak Sana ibadet ederiz; 
çünkü Sen, yaratan Allah'sın Ancak Senden yardım isteriz; çünkü Sen rızık 
veren Rabbi-sin. Ancak Sana ibadet ederiz; çünkü Sen Rahmân'sın. Ancak 
Senden yardım dileriz, çünkü Sen Rahim'sin. Ancak Sana ibadet ederiz; çünkü 
Meliksin. Ancak Senden yardım isteriz; çünkü Sen Mâliksin" demiş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın sözü, kulunun dünya yurdundan ahiret yurduna; kötülükler 
yurduna, sürürlar yurduna geçeceğine delâlet eder. İşte bunun için O, "Bugün 
için bir azık ve hazırlık gerek. Bu da ibadettir" der. Bu sebeble kul: der Sonra 
kul: "Kendi gücüm ve kudretimle kazandığım şey azdır. Bu uzun günde 
(yolculukta), bana yetmez" der de, Rabb'inden yardım talebinde bulunarak: 
"Yanımda bulunan azdır. O halde rahmet hazinelerinden, bu uzun günde bana 
yetecek kadar ver" manasında der. Ahiret günü için azığı elde edince, "Bu uzun 
ve zor bir yolculuktur. Yollar çok ve çeşitlidir. İnsanlar bu çölde şaşırmıştır. 
Sâlikleri (yola gidenleri) irşada lâyık olan zattan isteyeceğim yoldan başka çıkar 
yol yoktur" diyerek "Beni doğru yola hidayet et (ilet) talebinde bulunur. Sonra, 
bu yola sülük edenlere (girenlere) bir arkadaş, bir muhafız ve bir rehber gerektiği 
için " "Kendilerine nimet verdiklerinin yoluna (ilet)" der. Cenâb-ı hakkın 
kendilerine nimet verdiği kimseler de peygamberler, sıddiklar, şehitler ve sâlih 
kimselerdir. Buna göre, peygamberler delil; sıddikler muhafız; şehitler ve 


sâlihler ise arkadaştırlar Sonra kul; "Kendilerine gazab olunanların ve 
sapıtanların yoluna değil." der. Bu böyledir. Çünkü Cenab-ı Hakk'a varmaya 
engel olan perdeler iki kısımdır. Biri ateşten olan perdelerdir ki bu, dünya 
âlemidir Diğeri ise nurdan olan perdelerdir ki bu da ruhlar âlemidir. Her iki 
engelden de Allah Teâlâ'ya sığın ki gönlün, ne ateşten perdelerle ne nurdan 


perdelerle meşgul olmasın. [138] 
Bu Sûrede Geçen İlâhi İsimlerin Bir Başka Delâleti Başa Dön 


Bu sürede, "Allah'ın ismine nisbet edilen iki kelime; 'Allah'tan başkasına nisbet 
edilen iki isim vardır. "Allah" ismine izafe edilen iki kelimeden birisi." sözünde 
"ism" kelimesi, diğeri" sözündeki, "hamd" kelimesidir. Buna göre, besmele 
işlerin başlangıcı için," da işlerin sonu içindir. Besmele zikir, elhamdülillah 
şükürdür. Kul, "Bismillah" deyince rahmete müstehak olur. "Elhamdülillah" 
deyince bir başka rahmete müstehak olur. Bundan dolayı, "bismillah" ile, Cenâb- 
ı Hakk'ın "Rahman" isimden olan rahmete; "elhamdülillah" ile de, O'nun 
"Rahim" isminden olan rahmete hak kazanır. Bu manadan dolayı: "Ey dünyanın 
Rahmanı, Âhıretin Rahimi" denilir." sözüne gelince, " Ben sizin Râbbiniz değil 
miyim." "Evet Rabbimizsin" (Araf. 172) ayetinin delaletiyle, buradaki 
rubübiyyet insanların başlangıç dönemleri, Rahman sıfatı ise, hayatlarının orta 
dönemi, Melik sıfatı ise "Bugün mülk kimindir? Bir ve Kahhâr olan 
Allah'ındır." (Mu'min, 16) ayetinin'delaletiyle insanların son dönemleri içindir 
Doğruyu en iyi Allah bilir. O, doğruya iletendir. 

Allah'ın yardımı ve yardımı ile Fâtıha'nın tefsiri tamamlandı. [139] 


ELİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/245. 
[2] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/245. 
[3] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/245. 
[4] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/245- 
247. 

[5] Tırmizı, Tefsir-i Süre 15, (5/297); Musned, 5/114. 

[6] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/248- 
249. 

[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/249. 


[8] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/249. 
[9] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/249. 
LOJ Bu hadisi Beyhaki ve Deylemi rivayet etmiştir (Keşfu't-Hafâ, 2/82). 

ELLİ Benzeri bir hadis için bkz Buhâri. FedâJİü'l-Kur'an. 9 (6/103). 

L2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/249- 
250. 

(13) Müshm, Salât, 38 (1/296); Tirmizi, tefsir. 2 (5/201). 

(4) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/250. 
U5] Tirmizi, Fedâilü'1-Kur'an, 25 (5/184). Dârımi, Fedâiiü'l-Kur'an. 6 (2/441). 
116) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/250. 
L7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/250. 
L8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/251. 
119! Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/252- 
253. 

[20] Bu hadis daha önce geçti. 

[21] Mufassal süreler Kur'ânın son kısmındaki kısa sürelerdir. Bunların ilki 
olarak, bazıları Kâf Sü-resini, bazıları Hucürat Süresini bazıları da bunlara yakın 
diğer süreleri söylemişlerdir. (Suyü-ti. Ilkân. 1/62). 

[22] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/253- 
254. 
[23] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/254- 
255. 
[24] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/256- 
262. 
[25] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/262- 
264. 
[26] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/264- 
266. 

[27] Buhârî, E2ân, 18 (1/155), Müsned. 5/53. 

[28] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/267- 
268. 

[29] Hanefi mezhebine göre namazda Fatiha Sûrest'nı okumak vâobtır. Bu tesirin 








mueflifı Fahreddm Razı merhum Şâfii mezhebindendir. 


[30] Uzunca bir hadisten. Ebu Dâvud, sünnet, 6 (4/201); Tirmizi. ilm, 16 (5/44). 
Ibn Mâce. mukaddime, 6 (1/16): Dârimi, mukaddime 16 (1/45); Müsned. 4/126. 


[BI] Tirmizi. menâkıb. 16, 37 (5/609, 672); İbn Mâce. mukaddime. 11 (1/37): 
Müsned, 5/383 


[32] Müslim. Salât. 38. 40 (1/296, 297); Ebü Dâvud. Salât, 132 (1/217); Tirmizi, 
Tefsir; 2 (5/201); Ne-sâı, Ittitah, 23 (2/136). 

[33] Tirmizi, Salât, 232(2/122). 

[34] Müslim, Salât, 34,36 (1/295); Nesâi. İftitah, 24 (2/137); Dârimi, Salât, 37 
(1/283); Tırmizı, Salât, 183 (2/25); Jbn Mâce, İkâme. 11 (1/273). 


331 Musjım. Salât, 38. 41 (1/296. 297); Tırmızî. Salât. 183 (2/26) ve (2/121) 
ibn Mâce. İkâme 11 (1/2731. 


[36] Tırmızı, Saat. 183 (1/26). 
[37] Benzeri bir hadis için bkz Nesâi, ıftıtah, 25 (2/138). 


[38] Tirmizi, Kıyamet. 60 (4/666). Nesâi. Kuzât, 11 (8/231): Dârımi. Büyü. 2 
(2/245). 


[39] İbn Abbas'ın sözü olarak bkz Datimi, Mukaddime. 22, 23 (1/53). 

[40] Müslim. Cumu'a. 43 (2/592). 

[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/268- 
275. 
[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/275. 
[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/275- 
276. 
[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/276- 
277. 

[45] Musned 2/359 

[46] Mûsned. 1/379. 

[47] Daha önce geçti. 

[48] Bu hadis biraz önce geçmiştir. 





[49] Bu kaideye göre herhangi bir hususta, bir rivayet varlığına, diğer bir rivayet 
de var olmadığına delâlet 
ediyorsa, mevcudiyeti gösteren birinci kısım tercih edilir. 


[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/277- 


284. 

[5S1] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/284- 
286. 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/286. 
[53] Daha önce geçti. 

[54] Benzen bir hadis için bkz Tırmızi. Duâ. 4 (5/458). 

[55] Tırmizi, Menâkıb, 20(5/633). 

[56] Musarrât: sütü sağıımayıp memelerinde bırakılan hayvanlar demektir 
Peygamberimiz (s.a.s.) m şu nadısı "Musarrât Haaısi" olarak meşhur olmuştur: 
'Deve ve koyunlarını sütlerini (daha besili ve iyi görünsünler diye) sağmadan 
memesinde bırakmayın. Kim böyle bir hayvan satm alırsa, iki hususta 


muhayyerdir İsterse onu sağar ve alıkor. isterse ot sâ' miktarı hurma ile birlikte 
sahibine iade eder." (Buhâri. buyu: 63. cilt II, sh.25) 


[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/287- 
291. 

L58] Musned, 2/359. 

[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/291- 
293. 

[60] Daha önce geçmiştir. 

[61] Daha önce geçmiştir 

[62] Tirmizî. îman, 18 (5/26). 

[63] Müslim Salât 45 (1/298). uzunca bir hadisten. 

[64] Daha önce geçmişti 

[65] Nesâı, Sehv, 20 (3/17), Müsned, 5/447, (uzunca bir hadisten...). 

[66] Nesai, İftitâh, 37(2/153-154); Müsned, 5/41, 51. 

[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/294- 
299, 

L68] Yukarıda geçti. 

[69] Tirmizi, Salât, 233 (2/123). 

[70] Daha önce geçti 

[71] Daha önce geçti 

[72] Daha önce geçti. 


[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


302. 


[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


304. 
(731 Müslim, fedâil. 130 (4/1830). 


[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


305. 


[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[78] Müslim. Zühd, 69 (4/2297). 
[79] Benzen bir hadis için bkz, Ebu Dâvud. edeb. 11 (4/255). 
[80] Daha önce geçti. 


[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


319, 
[82] Benzer bir hadis ıçm bkz Müslim, zikir. 7 (4/2063). 


[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


325. 
[84] Bu açıklamalar Şafiî mezhebine göredir. 


[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


329. 
[86] Buhâri. Cuma. 11 (1/215): Müslim. İmaret. 20 (3/1459). 


[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


337. 
[88] Buhâri, rikak 38 (7/190). 


[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


345. 
[90] Benzen bir hadis için bkz Buharı, mezâlim. 3 (3/98). 
[91] Az bir farkla hadis-i şerif Tirmizi tarafından rivayet edilmektedir. 


[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


348. 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


351. 





[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


1/300- 


1/303- 


1/304- 


1/305. 


1/306- 


1/319- 


1/325- 


1/329- 


1/338- 


1/345- 


1/348- 


1/351- 


352. 

1251 Müsned. 2/173. 

[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/352- 
354. 

[97] İrca' fikrinde olanlara yanı Mürcie'ye göre dmın esası imandır, amel 
değildir. Günahla imana zarar gelmeyeceği gibi yapılan taattn da inanmayana 
faydası yoktur. 

[98] Müsned, 4/278. 375. 

[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 1/354- 
358. 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/359. 
UOI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/359-360. 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/360. 
[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/360-362. 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/362. 

(1051 Mu tezıle'ye göre Allah'ın hikmeti, kulları için âslah, yanı en iyi olan ne 

ise onu yapmayı gerektirir. Kullar ıçm aslah olanı yapması farzdır. Ilahi iradeyi 
sınırlandıran bu baM iddia Ehl-i cennetçe reddedilir. Eş'art'nın meşhur üç kardeş 
meselesi bunu çürütür. 

[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/362-363. 

[107] Bunun Hz. Peygamber'den değil seleften bir söz olarak nakledildiği 
söylenmiştir. Bu hususta bkz. Keştu'l-Hafâ, 2/166. 

[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/363-366. 

[109] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/369-371. 

[110] Benzeri bir hadis için bkz Müsned, 6/240: Aynı metinle, el-Camiu's-sağir 
Suyüti, (2157). 





O11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
372-374. 

[112] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
375-377. 

[13] Bu hadis daha önce geçti. 

L14] Daha önce geçti. 

U15] Daha önce geçti. 

L16] Daha önce geçti. 

U17] Daha önce geçti. 


L18] Namazların her rekâtinde Fatiha Süresi'nin okunmasının farz oluşu, Şafii 
Mezhebine göredir. Ha-nefılere göre, namazda Fatiha Süresi'ni okumak vaciptir. 


[119] Mefhüm-u külli: Manasında birçok varlığın ortak olduğu bir kelimedir 
"İnsan" kelimesi gibi. Bu kelime insan olan her varlığı ifade eder. 


[120] Bu hadisi Ebu Nu'aym. Htlye'sınde; Tabarâni, Evsafında; Beyhaki, 
Şu'ab'mda zikretmiştir (Keşfu'l-Hafâ. 1/311) 

L21] Daha önce geçti. 

[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/377-386. 

(1231 Müslim, imân, 293 (1/162): Müsned. 4/401. 405. 

(24) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/386-389, 

(25) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/389-391. 

[126] Ebu Davud, libâs, 27 (4/59); Müsned. 2/248. 

[127] Tirmizi, Daavât, 92 (5/539). 

[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/391-392. 


[129] Benzen bir hadis için bkz: Tirmizi, zühd. 9 (4/556): İbn Mâce, Zühd. 19 
(2/1402). 

[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/392-394. 

L31] Buhâri. Tefsir (6/20). 


[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/394-396. 

[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/396-398. 

[134] Müslim. Tevbe 14-16 (4/2107-2108). 

L35] Buhâri. iman, 1 (1/8); Müslim, iman, 21 (1/45). 

[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/398-403. 
(137) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/403-404. 
[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/405-406. 


(139) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1/406. 
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el-BAKARA SÜRESİ Başa Dön 


"Bu süre, 281. ayet müstesna, medenidir 


Bu ayet mekki olup. veda haccında Mina'da nazil olmuştur. Sürenin ayet sayısı 286'dır." 


"Elif, lâm, mim" (Bakara. 1) Bu ayette iki mesele vardır. 


Huruf-ı Mukattaa 


Hecelenen lâfızlar, isimdirler. Bunların ad olduğu kelimelerse, basit harflerdir Çünkü, meselâ bu ma nanın muayyen bir zamanına 
delâlet etmeksizin, kendi başına müstakil bir mânaya, muvafakat yoluyla, delâlet eden bir lâfızdır. Bu manada, kelimesindeki ilk 
harftir. Böylece, hecelenen lâfızların birer isim oldukları ortaya çıkar. Bir de, bu isimlerde imâle, tefhim. ta'rif, tenkir, cem', tasgir, vasi, 
isnâd ve izafet gibi hususlarda tasarrufta bulunulur Böylece bunlar, ister istemez, isim olmuşlardır 


Eğer, "Ebü Musa et-Tirmizi'nin Abdullah b. Mesüd'dan rivayet ettiğine göre. Hz. Peygamber (s.a.5.): 


"Kim Allah'ın kitabından bir harf okursa, ona bir hasene (iyilik) vardır. Hase-nelere on misli karşılık verilir. Ben demiyorum ki, (elif, 
lâm, mim) bir harftir. Fakat elif bir harf. lâm, mim de bir harftir." "Bu hadisle delil getirmek, sizin söylediğiniz şeyle çelişir" denilirse 
biz deriz ki, o harfin ismi olduğu için, Hz. Peygamber mecazi olarak ona harf ismini verdi. İki mahiyetten birinin ismini diğerine 
vermek, meşhur mecazdır 


Bu meselenin birçok fürüu vardır 


Birincisi: Âlimler, böyle isimlendirme hususunda birçok ince manalar gözetmişlerdir. Şöyle ki, bu müsemmalar (isimlendirilen 
varlıklar) birer harf olan isimleri gibi, birer lâfız olup, isimlerin harflerinini sayıları da üçe kadar çıkınca, onlara isimde müsemmâya 
delâlet için birçok yol açıldı da, böylece lâfızların her isminin başını müsemmâ kabul ettiler. Elif müstesna, çünkü onlar elifin 
müsemmâsı-nın yerine hemzeyi geçirdiler. Çünkü elif, her zaman sakindir 


İkincisi: Bu lâfızları âmiller izlemediği sürece, bunların i'rab bakımından hü- 


kümleri, sayı isimleri gibi, sonlarının sakin olmasıdır. Buna göre, ve dediğin gibi dersin. Bunların başına bir âmil gelirse, i'rab alırlar. 
Meselâ ve gibi... Sadece manasını vermeyi kastettiğin her isim de böyledir. Çünkü lâfzın cevheri, mananın cevheri için konulmuştur. 
Lâfzın harekeleri ise, mananın durumlarına delâlet eder Manama cevheri ifade edifmefc istendiğinde, lâfzın bütün harekelerden tecrid 
edilmesi gerekir. 


Üçüncüsü: Bu isimler murebtirler, Trabı gerektiren biri şey olmadığı için, kendisine i'rab gelmeyen yerlerde, diğer isimlerin sakin 
olması gibi, sonları sakin kılınmıştır. Bunların sükünlarının mebnilikten değil de vakftan dolayı olduğuna delil şudur: Şayet bu isimler 
mebni kılınmış olsalardı, bunların kelimeleri tarzında mütalaa edilmeleri gerekir. İki sakin bir arada bulunmuş olarak ve şeklinde 
telaffuz edilmezdi. [1] 


“Elif, Lam, mim”in Manaları 


ve gibi, bazı sürelerin başlarına gelen hurüf-ı mukattaalar hakkında ulemânın iki görüşü vardır: 
Birinci Görüş: Bu harfler, Cenâb-ı Hakk'ın kendisine ayırmış olduğu örtülü bir sır ve kapalı bir ilimdir. 


Hz. Ebü Bekr es-Sıddik (r.a.), "Allah'ın her kitapta bir sırrı vardır. O'nun Kur: ân'daki sırrı ise, bazı sürelerin başlarına gelen hurüf-t 
mukatlaalardır" demiştir. 


Hz Ali (r.a) de, "Her kitabın bir özü vardır. Bu kitabın özü ise, hece harfleridir" demiştir. 


Ariflerden bazısı da,"İlim bir deniz mesabesindedir. Ondan bir vadi, vadiden bir nehir, nehirden bir kanal, kanaldan da bir su borusu 
akıtılmıştır. Eğer kanallara bu vadinin suyu akıtılacak olsa, kanalları sel basar da, onu bozar. Eğer deniz bu vadiye akacak olsa, bu da 
onu altüst eder. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın; "Gökten bir yağmur indirdi de, vadiler kendi miktariahnca aktılar" (Ray. 17) sözünden murad 
edilendir. Buna göre, ilmin denizleri Allah'ın katındadır. Bu denizlerden peygamberlere vadiler verilmiş; peygamberler bu vadilerden, 
âlimlere nehirler; âlimler insanlara güçleri yetecek kadar küçük kanallar akıtmışlar halk da, kendi aile fertlerine güçleri yetecek kadar 


borular akıtmışlardır. 


Haberde rivayet edilen de, buna delâlet etmektedir. Haberde şöyle denilmektedir: "Ulemânın bir sırrı, halifelerin bir sırrı, 
peygamberlerin bir sırrı, meleklerin bir sırrı ve bütün bunlardan sonra da, Allah'ın bir sırrı vardır. Şayet cahiller âlimlerin sırrına vâkıi 
olsalar, onları yok ederler; âlimler de halifelerin sırrına vakıf olsalardı, onlara muhalefet ederlerdi; halifeler peygamberlerin sırrına 
muttali olsalardı, onlara karşı gelirlerdi; peygamberler meleklerin sırrına muttali olsalardı, onları töhmet altında tutarlardı; şayet 
melekler Allah'ın sırrına muttali olsalardı, şaşkınlık içinde kalır ve yok olup giderlerdi. Bunun sebebi ise, yarasanın gözlen güneşin 
ışığına tahammül edemediği gibi, zayıf akılların da güçlü sırtarı taşıyama-maşıdır. Peygamberlerin akılları fazla olduğu için, nübüvvet 
sırlarını taşıyabilmiş-lerdir. Ulemânın da akılları fazla olduğu için, ortalama insanların taşımaya güçlen yetmeyen sırları 
taşıyabilmelerdir. Batıni bilgiye muttali olan hukemâ. akılları çok olduğu için, zahir ulemâsının âciz olduğu şeyleri taşımaya güç 
yetırmişlerdir. 


Bu harfler hakkında Sabiye sorulduğunda, O: "Bunlar Allah'ın sırrıdır, araştırmayınız" demiştir. 


Ebü Zübyân, İbn Abbas'tan," Ulema bunları anlamaktan âcizdir." dediğini rivayet etmiştir. Hüseyin b. Fadl ise, bunların müteşabihattan 
olduğunu söylemiştir. [2] 


Bu Harfler Konusunda Kelâmcıların Görüşleri: Başa Dön 


Kelâmcılar hurüf-ı mukattaa'nın müteşabihten olduğu görüşünü kabul etmemiş ve Allah'ın kitabında insanlar için anlaşılmayan şeyin 
bulunması caiz değildir diyerek, bu görüşlerine ayet, hadis ve akli bakımdan delif getirmişlerdir. Ayetten delilleri ondörttür. 


Birincisi: "Kur'ân'ı düşünmüyorlar mı, yoksa kalbhrinde kilitler mi var?" (Muhammed, 24) ayetidir. Cenâb-ı Hakk bu ayette onlara 
Kur'ân hakkında düşünmelerini emretmiştir. Şayet Kur'ân'ın manası anlaşılmayacak olsaydı, onlara Kur'ân üzerinde düşünmelerini 
nasıl emrederdi? 


İkincisi: "Onlar Kur-ân'ı düşünmüyorlar mı? Eğer Kur'ân Allah'tan başkasından olsaydı, onda birçok tutarsızlıklar bulurlardı" (Nisa, 
82) ayetidir, insanlar tarafından manası anlaşılmayacak olsaydı, Kur'ân'da bir tutarsızlığın olmadığını anlamak için, onlara Kur'ân 
üzerinde düşünmeyi nasıl emrederdi? 


Üçüncüsü: Cenâb-ı Allah'ın şu ayetidir: 


"O Kur'ân muhakkak ki, âlemlerin Rabbi katından İndirilmedir. O'nu Rühu'l-emin, uyarıcılardan olasın diye, senin kalbine apaçık bir 
Arapça ile İndirmiştir" (Şuarâ. 192-193). Şayet Kur'ân anlaşılmayacak olsaydı, Hz. Peygamber'ın, O'nunla insanları uyarması bâtıl 
olurdu. Ve yine bu ayette geçen "apaçık bir Arapça ile" ifadesi, Kur'âriın Arap diliyle nazil olduğuna bir delildir. Durum böyle olunca, 
O'nun anlaşılır olması gerekir 


Dördüncüsü: "Onlardan, hüküm çıkarmasını bilenler bunu bilirdi" (Nieâ, 83) ayetidir. Kur'ân'dan hüküm çıkarmak, ancak O'nun 
manasını iyice kavramakla mümkündür. 


Beşincisi: Şu ayetlerdir. "Her şeyi açıklamak üzere" (Nahi, 89) 
ve kitapta hiç bir şeyi eksik bırakmadık " (En'âm, 38). 


Altıncısı: "İnsanlar için bir hidayet olmak üzere" (Bakara. 185) ve "Muttakilere bir hidayet olmak üzere" (Bakara, 2). Bilinmeyen şey, 
hidayet kaynağı olamaz. 


Yedincisi: Şu ayetler: "(Yerine) ulaşmış hikmet" (Kamer, 5); 


"Gönüllerde olan (hastalıklara) bir şifa, müminler için bir hidayet rehberi ve rahmet olmak üzere..." (Yünus, 57). Bütün bu sıfatlar, 
anlaşılmayan bir şey hakkında olamaz. 


Sekizincisi: Cenâb-ı Hakk'ın "Muhakkak ki size Allah'tan bir nür ve her şeyi açıklayan bir kitab gelmiştir" (Mâıde, 15) ayetidir 


Dokuzuncusu: "Karşılarında okunup duran şu kitabı sana indirmiş olmamız, onlara kâtı değil mi? Muhakkak ki bunda, iman eden bir 
kavim için bir rahmet ve öğüt vardır" 


(Ankebut, 51) ayetidir Kur'ân-ı Kerim anlaşılmamış olsaydı, nasıl kâfi gelir ve insanlar için bir öğüt olurdu? 


Onuncusu: "İşte bu Kitap, o'nunla uyanlsmlar diye, insanlara bir mesajdır" (ibrahim, 52) ayetidir. Eğer Kur'ân-ı Kerim anlaşılır 
olmasaydı, nasıl bir mesaj olur ve O'nunla insanlar nasıl uyanabilirlerdi? Cenâb-ı Allah bu ayetin sonunda da, "Akıl sahiplen iyice 
düşünsünler diye" (ibrahim, 52) buyurmuştur'Bu ancak, kur'ân anlaşılırsa, böyle olur. 


Onbirincisi: "Muhakkak ki, size Rabbinizden bir burhan gelmiştir. Biz size, apaçık bir nur indirdik" (Nisa. 174) ayetidir Kur'ân, eğer 
anlaşılır olmasaydı, nasıl bir bürhân ve nasıl apaçık bir nur olurdu? 


Onikincisi: "Artık kim benim hidayetime uyarsa, o ne sapıtır ne de bedbaht olur. Kim benim zikrimden yüz çevirirse, ona dar bir 
geçim vardır" (Tâhâ. 123-124) ayeti. Eğer Kur: ân anlaşılır olmasa, O'na uymak veya O'ndan yüz çevirmek nasıl mümkün olur? 


Onüçüncüsü: "Muhakkak ki bu Kur'ân, en doğru olana hidâyet eder" (isra. 9). Kur'ân anlaşılır olmasaydı, nasıl hidâyet edici olurdu? 


Ondördüncüsü: "Peygamber, kendisine Rabbinden indirilene iman etti. Bütün müminler de, Allah'a, meleklerine, kitablanna ve 
peygamberlerine iman ettiler." Biz, peygamberlerinden hiç birini diğerinden ayırmayız. Duyduk ve İtaat ettik" dediler" (Bakara, 285) 
Allah'a itaat etmek, ancak Kur'ân'ın anlaşılması ile mümkün olur. O halde Kur'ân'ın anlaşılmış olması gerekir 


Bu görüşte olanların hadisten delilleri şudur: Hz. Peynamber”e.(s.a.s.) söyle buvurmustur: 


"Size öyle bir şey bıraktım ki, şayet onlara sımsıkı sarılırsanız) kesinlikle sapıtmazsınız. Bunlar, Allah'ın kitabı Kur'ân ve benim 
sünnetimdir.|3) Eğer Kur'ân-ı Kerim an lası İm asaydı ona sımsıkı sarılmak nasıl mümkün olurdu. 


Hz. Ali (k.v.)'den, Peygamberimiz (s.a.s.)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 


"Allah'ın kitabına sımsıkı sarılın. Çünkü onda sizden öncekilerin haberleri, sizden sonrakilerin haberi ve aranızdaki (meselelerin) 
hükmü vardır. O, kesin hüküm olup şaka değildir. Onu terkeden her zalimin, Allah belini kırar. Kim hidayeti ondan başka yerde ararsa, 
Allah o kimseyi şaşırtır. O, Allah'ın sağlam ipidir, hikmetli Öğüttür. O, sırât-ı müstakimdir. Nefisler, onunla, sapmaktan korunur. 
Alimler ona doymaz. Çok fazla tekrarlanmasına rağmen o eskimez. Onun harikulade manaları tükenmez. Onu söyleyen doğru 
söylemiş olur. Onunla hükmeden âdil olur. Kim davasını onunla kuvvetlendirirse hasmına galip gelir. Ona çağıran dosdoğru bir yola 
iletilmiş olur| 4). 


Bunların akli delillerine gelince, bunlar çoktur. 


Birincisi: Şayet, Kur'ân'da anlaşılmasına imkân olmayan bir şey gelmiş olsaydi, bu, Araba zenci lisanı ile konuşmak gibi olurdu. Bu 
caiz olmayacağına göre, Kur'ân'ın anlaşılamaması da caiz değildir. 


İkincisi: Sözden maksad, bir şeyi anlatmaktır. Eğer Kur'ân anlaşılmamış olsay-dt, onunla hitab etmek abes ve akılsızlık olurdu. Hakim 
olan Cenâb-ı Allah'a bu yakışmaz. 


Üçüncüsü: Kur'ân'datahaddi (benzerini getirme hususunda okuma) vardır Kur! ân anlaşılır olmasaydı onunla meydan okuma caiz 
olmazdı. Kelâmcıların sözlerinin tamamı işte budur. [5] 


Bu Harflerin Manasının Anlaşılmayacağını Söyleyenlerin Delilleri: Başa Dön 


Onların muhalifleri de ayet, hadis ve akıl bakımından deliller getirmişlerdir. Onların ayetten delilleri şudur: Müteşabih ayetler de 
Kur'ân'dandır. Halbuki bun- 


ların manası bilinmez. Çünkü Cenâb-ı Hakk, "O müteşâbi-hin gerçek manasını, Allah'tan başka kimse bilemez " (Âli imrân, 7). Bu 
ayetle, "Allah" kelimesi sonunda vaki etmek (durmak) birçok sebebten ötürü zaruridir. 


Birincisi: Cenâb-ı Hakk'ın "İlimde kök salanlar" (ÂH imrân, 7) ayeti, üzerine atfedilmiş olsaydı" (Onlar derler ki: ona iman ettik) 
ayeti" ayetinden kopmuş olurdu. Bu da caiz değildir Çünkü sözü yalnız başına hiç bir şey ifade etmez. Onun hâl olduğu da 
söylenemez. Çünkü, biz deriz ki, bu durumda sözü, kendinden önceki her sözle ilgili olur. Böylece de, Cenâb-ı Hakk'ın da "Biz ona 
inandık, onun hepsi Rabbimizin kalındandır" demiş olması gerekir ki, bu iddia küfürdür. 


İkincisi: Köklü ilim sahipleri, müteşabih ayetlerin manasını bilmiş olsalardı, onların müteşâbihe iman etmelerinin bilhassa zikredilmiş 
olmasının bir anlamı olmazdı. Çünkü onlar, müteşâbihi delilleriyle öğrenmiş olsalardı, müteşâbihe iman etmeleri, muhkem ayetlere 
iman etmiş olmaları gibi olurdu ki, bu durumda da müteşâbihe iman etmelerinde övülmeyi gerektirecek fazla bir sebeb olmazdı. 


Üçüncüsü: Müteşâbihin ayetlerin tevilini bilmek, bilinmesi gerekli olan şeylerden olsaydı, manasını anlama hususundaki arzu 
kınanmazdı. Fakat Cenâb-ı Hakk, 


"İşte kalblerinde eğrilik bulunanlar sırf fitne aramak (onu bunu saptırmak) ve (kendi arzularına göre) onun teviline yeltenmek İçin 
Kur'ân'ın müteşabih olanının peşine düşer" (Âl-i imran, 7) buyurarak, müteşâbihin tevilini araştırmayı zemmetmiştir. 


Bu görüşte olanların hadisten olan delillerine gelince, bu konunun baş kısmında görüşümüze delâlet eden bir haberi nakletmiştik. 


Aynı şekilde, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 


"İlimde hazineler gibi gizlenmiş sırlar vardır ki onu ancak, Allah'ı bilenler bilir. Şayet Allah'ı bilenler, onları söyleyecek olsalar, 
gaflette olanlar, bu sözleri kabul etmezler." 


Bir de, sürelerin başındaki hurüf-u mukattaaların manalarının bilinemeyeceği hususu, büyük sahâbilerden rivayet edilmiştir, Bu 
sebeble bunun gerçek olması gerekir. 


Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.) "Ashabım yıldızlar gibidir. Onlardan hangisine uyarsanız, doğru yolu bulursunuz.|6| buyurmuştur. 


Akli delilleri ise şunlardır: Kendisi ile sorumlu tutulduğumuz fiillerimiz iki kısımdır. Birisi, genel manada aklımızla, hikmetim 
anladığımız fiillerdir. Meselâ, namaz, zekât ve oruç gibi. Çünkü namaz, Yaratan'a sırf bir tevazu ve yalvarıp yakarmadır. Zekât, fakirin 
ihtiyacını gidermeye çalışmaktır. Oruç ise, şehveti kırma hususunda bir sa'y-ü gayrettir. Diğer., hikmetini anlayamadığımız fiillerdir. 
Meselâ, hacda yapılan bazı işler gibi. Çünkü biz aklımızla, şeytan taşlamanın. Safa ile Merve tepeleri arasında sa'yetmenın, remle 
yapmanın (sa'yirı bir yerinde koşar gibi yürümenin), ıztıba yapmanın, yani ihramlı kişinin, ihramını sağ koltuğunun altından geçirip sol 
omuzunun üstüne atmasının hikmetinin ne olduğunu anlayamayız. 


Sonra muhakkik âlimler, Allah'ın, kullarına hikmetini anlayabildiğimiz fiilleri emretmesi nasıl güzelse, hikmetini anlayamadığımız 
fiilleri de emretmesinin yerinde olduğunda ıtifak etmişlerdir. Birinci çeşit fiillerde itaat tam bir inkıyadı göstermez. Çünkü emredilen 
fiilde, akıl faydalı bir şey olduğunu bildiği için kulun, onu bundan ötürü yapması muhtemeldir. İkinci çeşit fiillerdeki itaate gelince, bu 
kulun tam bir inkiyadını ve sonsuz teslimiyetini gösterir. Çünkü kul, bu tür fiilinde, zahiren bir menfaat bulamayınca, onu yapması 
sadece Cenâb-ı Allah'a inkiyad ve teslimiyetinden ötürü olur. Fiillerde durum böyle olunca, sözlerimiz hususunda da durumun aynı 
olması niçin caiz olmasın? Buna göre de, Cenâb-ı Allah, bazan manasını anladığımız şeyleri söylememizi emreder. Bundan maksat da, 
emredilen şahsın, âmirine inkiyad ve teslimiyetini ortaya koymasıdır. 


Bunun bir başka faydası daha vardır: İnsan bir şeyin manasını iyice anladığında, o şeyin tesiri kalbten gider. Ama o şeyi söyleyenin 
Hâkimler Hâkimi olan Allah olduğuna kesinkes inanarak, onun manasını anlayamazsa, o insanın kalbi devamlı o söze yönelik olur ve 
devamlı onu düşünür. Çünkü mükellefiyetin (teklifin) özü, insanın sırrını (kalbini) Allah'ın zikri ve Kur'ân'ı tefekkür ile meşgul 
etmektir. Allah'ın, kulunun zihninin devamlı buna yönelik ve bununla meşgul olmasında kul için büyük bir menfaatin bulunduğunu 
bilmesi; kulun da bu menfaati elde etmek için O'na kulluk etmesi uzak görülen bir ihtimal değildir. Bu konuda iki gurubun sözünün 
özü budur.|7) 


Bu Harflerin Manasının Bilinebileceğini Söyleyenlerin Görüşleri Başa Dön 


İkinci görüş: Bu, sürelerin başlarındaki hurüf-u mukattaaların manalarının bilinebileceğini söyleyenlerin görüşüdür. Bunlarda kendi 
aralarında ihtilâf ederek, farklı birçok husus söylemişlerdir: 


Birincisi: Bunlar sürelerin isimleridir. Bu, ekseri kelâmcıların görüşüdür. Halil ve Sibeveyh'in tercih ettiği görüş de budur. Kaffâl da 


şöyle demiştir: Araplar bu harflerle, birçok şeyi adlandırmıştır. Meselâ, Harise b. Lâmft-Tâi'nin babasına "Lâm" demişlerdir. Nehhas, 


yani bakırcıya "Sad", paraya "Ayn", buluta, "gayn" demişlerdir. Yine onlar,""kaf dağı" demişler ve balığa"Nün" ismini vermişlerdir 


İkincisi: Bu harfler, Cenâb-ı Hakk'ın isimlendir. Hz. Ali (r.a.)'nin, şöyle dediği rivayet edilir: 
Üçüncüsü: Bu harfler, gurup gurup Cenâb-ı Allah'ın isimlerini gösterirler. 


Sa'id b. Cübeyr," hepsi. Cenâb-ı Allah'ın "Rahman" ismidir. Ne var ki, diğer hurüf-u mukattaada bu terkıb gibi bir terkib meydana 
getirmeye güç yetiremiyoruz" demiştir. 


Dördüncüsü: Bunlar Kur'ân'ın isimleridir. Bu görüş, Kelbi, Suddi ve Katâdelnın görüşüdür. 


Beşincisi: Bunların her biri, Cenab-ı Allah'ın isimlerinden ve sıfatlarından birine delâlet eder. İbn Abbas (r.a.)" hakkında, "Elif, Cenab- 
ı Allah'ın Ahad (bir), Evvel (ilk), Âhir, (son), Ezeli ve Ebedi olduğuna işarettir "Lâm", O'nun Latif; "Mim" ise, Melik, Meâd ve 
Mennân olduğuna işarettir", hakkında, "Bu. Cenâb-ı Allah'ın kendine övgusüdür Buradaki "Kaf" Cenâb-ı Allah'ın kâfi olduğuna; "Hâ", 
O'nun Hâdi (hidayet edici): "Ayn", âlim; "Sâd" sâdık olduğuna delâlet eder" demiştir 


İbn Cerir et-Taberı, İbn Abbas (r.a.)'dan Onun, "buradaki "Kâfi. Allah'ın Kebir ve Kerim olduğuna; "Yâ"yı O'nun, himaye edici 
olduğuna; "Ayn"ı ise, Allah'ın Aziz ve Adil olduğuna hamlettiğini rivayet eder 


İbn Abbas'ın iki farklı görüş bildirmesi şöyle izah edilebilir: O, birinci görüşünde, harflerden her birini muayyen bir isme tahsis etmiş, 
ikincisinde böyle yapmamıştır. 


Altıncısı: Bu harflerin bir kısmı Hakk Teâlâ'nın zât? isimlerine, bir kısmı da sıfat isimlerine delâlet eder. 


İbn Abbas, hakkında. "Bu, (Ben en iyi bilen Allah'ım) hakkında, "Bu, (Ben ayıran, kesin hüküm veren Allah'ım)", hakkında, "Bu," 
(Ben, gören Allah'ım)" demektir" demiştir Bunu, Ebu Salih ve Sa'd b. Cübeyr İbn Abbas'tan rivayet etmiştir. 


Yedincisi: Bu harflerden her biri, Cenâb-ı Allah'ın fiillerinin sıfatlarını gösterir: "Elif", Allah'ın nimetlerini; "Lam" lütfunu; "mim" de 
mecdini gösterir. Bunu Muhammed b. Ka'b el-Kurezi söylemiştir. 


Er-Rebi' b. Enes de: "Harflerin her biri, Allah'ın nimetleri hakkındadır" demiştir. 


Sekizincisi: Bu harflerin bazısı Cenâb-ı Allah'ın isimlerine, bazısı da Allah'tan başka varlıkların isimlerine delâlet eder. Dahhâk: 
"Elif", "Allah"a; "Lâm", "Cibril-e, "Mim", "Muhammed"e, delâlet eder. Yani, Allah Tealâ, Cebrail (a.s.)'ın lisanı ile Kitabını 
Muhammed (s.a.s.)'e indirmiştir" demektir" demiştir. 


Dokuzuncusu: Bu harflerden her biri, Allah'ın fiillerinden birine delâlet eder. Meselâ buna göre, "Elifin manası," (Allah Teâlâ, 


Muhammed (s.a.s.)'i sevdi de onu peygamoer olarak gönderdi.), "Lâm'ın manası, (İnkarcılar onu kınadılar); "Mim"in manası, 
(Kâfirlere gayzolundu ve onlar Hakk'ın ortaya çıkmasıyla zelil kılındılar) şeklindedir. 


Bazı sofiler de, "Elifin manasının (Ben); "Lâm"ın manasının (Bana); "Mim"in manasının ise (Benden) olduğunu söylemişlerdir. 


Onuncusu: Bu, Müberred'in görüşüdür. Muhakkik âlimlerden büyük bir gurup bu görüşü tercih etmiştir: Cenâb-ı Allah, bu harfleri, 
kâfirlerin aleyhine delil olmak üzere zikretmiştir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), onlara Kur'ân'ın benzerini veya on süresinin veyahut 
da tek bir süresinin benzerini söylemelerini, meydan okuyarak teklif edip onlar da bunu yapamayınca, Cenâb-ı Allah Kur'ân'ın bu 
harflerden başka bir şeyden müteşekkil olmadığına, onların da bu harflere sahib olduğuna, fesahat kaidelerini bildiklerine, bu sebeble 
de Kur'ân'ın bir benzerini getirebilmeleri gerektiğine dikkatlerini çekmek için bu hurüf-u mukattaayı indirdi. Kâfirler bunu 
yapamayınca, bu, Kur'ân'ın bir insan tarafından deği! de Allah tarafından indirildiğine delâlet etmiştir. 


Onbirincısi: Abdulazib b. Yahya şöyle demiştir: "Allah Teâlâ bu harfleri Kur'ârV da zikrederek sanki şöyle demiştir: Bunları parça 
parça (harf harf) dinleyiniz. Tâ-ki bu harfler birleştirilmiş olarak size geldiğinde, önce bunları tanımış olasınız. Nitekim çocuklar, önce 
tek tek harfleri öğrenirler. Sonra da bunlardan meydana gelen kelimeleri öğrenirler." 


Onikincisi; İbn Ravk ve Kutrub'un görüşüdür. Bu görüşe göre: Kâfirler: "Bu Kur'ân'ı dinlemeyiniz ve onun hakkında manasız 


yaygaralar (gürültüler) yapın. 


Belki ona üstün gelir (duyulmasına mâni olursunuz)" deyip, Kur'ân'dan yüz çevirmeyi birbirlerine tavsiye edince, Cenâb-ı Allah, 
onların fayda ve menfaatleri istediği için, onların susmalarına ve Kur'ân'dan kendilerine gelen şeyi dinlemelerine sebeb olsun diye, 
onların bilmedikleri şeyi onlara indirmeyi murad etti de onlara bu harfleri inzal etti. Onlar bu harfleri duyunca, hayrete düşmüşcesine 
şöyle dediler: "Hz. Muhammed'in söylediklerine hele bir kulak verin." Kâfirler böyle Kur-ân'a kulak verince, Kur'ân onlara nüfuz etti 
ve bu,onların Kur'ân'ı dinlemelerinin ve Kur'ân'dan istifade etmelerinin sebebi oldu. 


Onüçüncüsü: Bu, Ebu'l-Âliye'nin görüşüdür. Bu harflerden her biri, birtakım milletlerin ayakta kalma müddetleri ve diğer bazı 
kavimlerin de ecelleri hakkındadır. 


İbn Abbas (r.a.) şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s.), Bakara Süresi'nın başındaki ayetlerini okurken, Ebü Yâsir b. Ahtâb, Peygamber 
(s.a.s.)'in yanına geldi. Sonra, Ebü Yâsir'in kardeşi Hayy b. Ahtâb ite, Kâ'b b. el-Eşref de geldi. Hepsi, Hz. Peygamber'e in manasını 
sordular ve: 


- Kendinden başka hiçbir ilah olmayan Allah aşkına söyle, bunun sana gökten geldiği doğru mu?" dediler. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s.) 


" Evet, aynen böyle indi" buyurmuştur. Hayy da: 
" Eğer doğru söylüyorsan, ben bu ümmetin ecelinin kaç sene olduğunu bilirim." dedi ve şöyle devam etti: 


Ümmetinin ömrünün sadece yetmişbir sene olduğunu bu harflerin ebced hesabıyla gösterdiği bir adamın dinine nasıl gireriz?" Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): güldü. Hayy: 


- Bundan başkası da mı var?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s): Evet, dedi. Hayy da: 
: Bu, birinciden daha çok ve (ebced hesabı ile) yüzaltmış sene eder. Başkası var mı?" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.): 


- Evet, var" dedi. Hayy da: "Bu, birinci ve ikinciden daha çok. Biz şe-hadet ederiz ki, eğer doğru söylüyorsan, ümmetinin ikiyüzotuzbir 
senesi var. Dahası var mı?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s.): 


"Evet, var" dedi. Hayy: 
" Şahadet ederiz ki, sana iman etmiyoruz ve hangi sözüne inanacağımızı bilemedik" dedi. Ebü Yasir de: 


" Ama ben, peygamberlerimizin bu ümmetin hükümran olacağını haber verdiklerine, ama ne kadar hükümran olacaklarını 
açıklamadıklarına şehadet ederim. Eğer Muhammed doğru söylüyorsa, ben onu, bütün bu söylediklerini birleştirmiş olarak sayıyorum" 
dedi. Bunun üzerine bu yahudiler kalktı ve şöyle dediler: 


: İş büsbütün kanştt. Azı mı alacağımızı, çoğu mu alacağımızı bilemiyoruz." İşte bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Sana Kitab'ı indiren O 
(Allah'tır)" (Âl-ı imrân. 7) ayeti ile ifade edilen şeydir 


Ondördüncüsü: Bu harfler, sözün bitip yeni bir sözün başladığına delâlet eder. Ahmed b. Yahya b. Sa'leb, Arapların, bir söze 
başlayacakları zaman, muhatabla-rı önceki sözün bitip yeni bir sözün başlayacağı hususunda uyarmak için, başlayacakları bu sözden 
başka bir şeyi söylemek adetleridir. 


Onbeşıncisi; İbnu'1-Cevzi, İbn-i Abbas (r.a.)'dan şöyle rivayet etmiştir: Bu harfler, Cenâb-ı Allah'ın kendi zatını övmeye vesile yaptığı 
harflerdir 


Onaltıncısı: Ahfeş demiştir ki: "Allah Teâlâ. bu harflerin çok şerefli ve faziletli olmasından ve bu harfler çeşitli dillerde indirilen 
semavi kitapların temeli, Allah'ın güzel isimlerinin ve yüce sıfatlarının esası ve milletlerin sayesinde tanıştıkları, Allah'ı zikredip 
birledikleri sözlerin kökü olmasından dolayı, bu harflerle yemin etmiştir. Her ne kadar bundan maksad bütün harfler ise de, Allah Teâlâ 
onlardan bir kısmını zikretmekle yetinmiştir. Nitekim sen, sürenin hepsini kastettiğin halde, "elhamd"ı okudum" dersin. Buna göre. 
sanki Cenâb-ı Hakk şöyle demiştir: "Bu harflere yemin ediyorum. Çünkü bu Kur'ân, levh-i mahfuz'daki kitabın aynısıdır." 


Onyedincisi: Bu harfleri söylemek, herkesin alışık olduğu bir husus olsa da, bu harflerin o isimlerle adlandırılmış olduğunu, ilimle 
meşgul olup, ilimden istifade edenlerden başkası bilmez. Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın daha önce ilimle meşoul olup, ilimden istifade etmiş 
olmadığı halde, bunları haber vermesi, bir gaybten haber vermedir. İşte bundan dolayı. Cenâb-ı Hakk, bu sürenin ilk duyulan kısmın, 
Hz. Peygamberin doğruluğuna delâlet eden bir mucize olsun diye. başta bu hurüf-u mukattaayı zikretmiştir 


Onsekızmcısı Ebu Bekr et-Tebrtzi şöyle demiştir; ' Cenâb-ı Allah, bu ümmetten bir gurubun. Kur'ân'm kadim olduğunu söyleyeceğini 
bildiği için, Kelâmullah'ın bu harflerden meydana geldiğine dikkat çekmek için bunları süre başlarında zikretti. Binaenaleyh Kur'ân'ın 
kadim olmaması gerekir." 


Ondokuzuncusu: Kadı el-Mâverdi şöyle demiştir: den maksad, yanı bu kitab size indi, size misafir oldu. Çünkü "ılmâm", ziyaret 
etmek manasınadır. Cenâb-ı Hakk böyle buyurmuştur. Çünkü Cebrail (a.s.), Hz- Peygamber (s a s.) e. bir misafirin gelişi gibi gelirdi. 


Yirmincisi: "Elif", evvelemirde (her şeyden önce) istikametin gerekli olduğuna delâlet eder İstikamet de. şeriata riayet etmektir 
Nitekim Cenâb-ı Allah: 


"Rabbimiz Atlah'dır' deyip, sonra da dosdoğru olanlar..." (Ahkâf. 13) buyurmuştur. 


"Lâm", nefisle mücahede esnasında meydana gelen tevazua işarettir Bu da tarikata riayet etmektir. Nitekim Cenâb-ı Allah:" "Bizim 
için mücahede eden kimseleri elbette yollarımıza iletiriz." (Ankebüt, 69) buyurmuştur "Mim" ise, sonu başlangıcının aynı, başlangıcı 
da sonunun aynı olan bir daire gibi, kulun muhabbet makamında olmasına işarettir. Bu makam da ancak, tamamen Allah'da yok olmak 
(fena fi'llah) ile olur. İşte bu hakikat makamıdır. Nitekim Cenâb-ı Allah "Allah" de, sonra onları bırak daldıkları şeyde oyalanıp 
dursunlar" (Enam, 91) buyurmuştur. 


Yirmibirincisi: Elif, boğazın en uzak yerinden çıkar. Bu, harflerin ilk mahreç yeridir. Lâm, dilin kenarından çıkar. Bu da, mahreç 
yerlerinin ortasıdır. Mim, dudaktan çıkar ki, bu ise mahreçlerin sonuncusudur. Böylece " kulun zikrinin başlangıcının, ortasının ve 
sonunun ancak Allah olması gerektiğine işaret eder. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Öyleyse, Allah'a kaçınız" (Zâriyat. 50) buyurmaktadır. 


Muhakkik âlimlerin çoğuna göre, bu harfler sürelerin isimleridir. Bunun delili 
ise, şudur: Bu lfızlar ya anlaşılmaz veya anlaşılır. Birinci fikir, şu yönlerden bâtıldır. 
Birincisi, eğer bu caiz olsaydı, o zaman Araplara zencilerin diliyle konuşmak ve hitap etmek caiz olurdu. 


İkincisi ise, Allah Kur'ân'ın tamamını hidayet rehberi olarak niteledi. Bu ise, O-nun anlaşılır olmamasına mânidir Anlaşılır olmasına 
gelince, biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu harflerden maksadı, onları ya lakab isimleri veyahutta mana isimleri yapmaktır. Bunlardan 
ikinci ihtimal, yanlıştır. Çünkü, bu lâfızlar Arapça'da, mü-fessırlerin zikretmiş oldukları manalar için vaz edilmemiştir. Binaenaleyh, bu 
lâfızları bu manalara hamletmek imkânsızdır. Çünkü Kur'ân, Arapça nazil olmuştur; dolayısıyla O'nu Arapça'da olmayan bir manaya 
hamletmek caiz değildir. Bir de, müfessirler çok değişik görüşler zikretmişlerdir. Bu lâfızların, onların zikrettikleri görüşlerin bir 
kısmına delâlet etmeleri, diğerlerine delâlet etmelerinden daha evlâ değildir Bu durumda, bu lâfızlar rnüfessirlerin zikrettikleri 
manaların hepsine hamlolunmaltdır ki. bu 1cmâ ile imkânsızdır Çünkü müfessirlerden her bin, bu lâfızları zikredilen muhtemel 
manalardan sadece birine hamletmışlerdir. 


Müfessirler arasında, bu lâfızları, bu manaların hepsine hamleden mevcut de-ğıidir. Ya da, bu lâfızlar bu manalardan hiç birine 
hamledilmezler ki, elde kalan görüş budur. Bu lâfızların mana isimlen olmaları yanlış olunca, onların lakab isimlen olduğuna 
hükmetmek gerekir. "Bu lâfızların manaları bilinemez" denilmesi, bir kişinin; Şayer bu caiz olsaydı, bu Allah'ın Araplara Arap 
olmayanların diliyle konuşmuş olmasının caiz olduğunu gerektirmez mi?" denilirse, deriz ki: Allah'ın, Araplara. Arap olmayanların 
diliyle hitap etmesi niçin caiz olmasın? Çünkü Cenâb-ı Hakk. Araplara Habeşçe olan " sü " ile, Farsça olan ve kelimelerini kullanarak 
hıtab etmiştir. Bu lâfızların manalarının anlaşılmaması, "Cenâb-ı Hakk'ın Kur'ân'ın tamamının bir hidayet rehberi ve bir kılavuz 
olduğunu bildirmesine ters düşmez mi?" denilirse, biz deriz ki: Kur'ân'ın mücmel ve mü-teşabihatı kapsaması konusunda herhangi bir 
anlaşmazlık yoktur, Kur'ân'ın mücmeli ve müteşabihatı ihtiva etmiş olması, nasıl O'nun bir hidayet rehberi ve bir kılavuz olmasına 
zarar vermiyorsa, bu harfleri ihtiva etmesi de zarar vermez. Biz bu lâfızların manalarının anlaşılır olduğunu kabul ediyoruz, fakat 
senin, "bu lâfızlar ya lakab ismidir veya mana ismidir" şeklindeki sözün, bu lâfızların, ancak her hangi bir şeyi ifade etmek için 
vaz'olunmuş olduklarının kesinleşmesi halinde doğru olur ki, bu da imkânsızdır. Belki de, Cenâb-ı Hak bu lâfızlarla, Kutrub'un dediği 
gibi, başka bir hikmetten dolayı konuşmuştur. Kutrub şöyle demiştir: Müşrikler başlangıçta, Kur'ân'a iltifat etmemede ittifak edince, 
Cenâb-ı Hakk Resulüne başlangıçta bu harflerle konuşmasını emretti; böylece onlar bu harfleri dinlediklerinde hayrete düşüp de, süküt 
ettiler Böylece de Kur'ân, onların kulaklarını iyice doldurdu. Biz bu lâfızların, herhangi bir şeyi ifade etmek için konulmuş olduklarını 
kabul ettik; o halde, bu lâfızların mana isimlerinden olduklarını söylemek niçin caiz olmasın? Bu lâfızların manaları malüm olmadığı 
zaman, "bu lâfızlar Arapça'da kesinlikle herhangi bir şey için vaz edilmemişlerdir" denilirse, deriz ki: Bu lâfızların yalnız başlarına her 
hangi bir şey için vaz edilmemiş olduklarında bir anlaşmazlık yoktur." Ancak, bu lâfızlar hususi bir karineyle beraber, muayyen bir 
mana ifade ederler' denilmesi niçin caiz olmasın? Bunu birkaç bakımdan şöyle açıklarız: 


Birincisi: Hz. Peygamber (s.a.s.), müşriklere, birçok kere Kur'ân'la meydan okumuştur (tehaddi). Cenâb-ı Hakk bu harfleri zikredince, 
durumun gösterdiği karine, Cenâb-ı Hakk'ın bu harfleri zikretmesinden muradının onlara şöyle demek olduğuna delâlet etmesidir: "Ey 
müşrikler, bu Kur'ân, sizin de kendisine gücünüzün yettiği harflerden mürekkebdir. Şayet bu bir beşer işi olsaydı, bunun bir benzerini 
sizin de getirebilmeniz gerekirdi." 


İkincisi: O harfleri, ebced hesabına vurmak, insanlar nezdinde bilinen bir adettir. 


Üçüncüsü: Bu harfler, sözün kökleri olunca, şerefli ve aziz olmuşlardır. Bu se-bebten dolayı, Cenâb-ı Hakk bunlara, şâir şeylere yemin 
ettiği gibi, yemin etmiştir. 


Dördüncüsü: Bir ismin harflerinden tek bir harfle yetinmek, Araplarca bilinen bir adettir. Böylece Cenâb-ı Hakk, kendi isimlerine 
dikkat çeksin diye, bu harfleri zikretmiştir. 


Delilinizi kabul ediyoruz, ancak bu da birçok bakımdan çelişki doğurur. 


Birincisi: Birçok süreyi ve lâfızlarında birleşmiş olarak görüyoruz. Buna göre, burada da bir karışıklık vardır. Halbuki, alem 
isimlerinden maksat karışıklığı ortadan kaldırmaktır. 


Şayet, "Bu kendilerine Muhammed adı verilen kalabalık bir topluluğun bulunmasıyla bir güçlük arzeder. Çünkü Muhammed isminde 
hepsinin ortak olması, o ismin alem olmasına ters düşmez" denilirse, biz deriz ki, sözümüz kesinlikle herhangi bir mana ifade etmez. 
Şayet sözünü bir alem kabul edersek, bunun faydası, belirlemek (tayin) ve karışıklığı gidermek olur. Bu maksad elde edilmeyince, 
bunu alem kılmak imkânsız olur, Muhammed ismiyle isimlenmekse, böyle değildir. Çünkü Muhammed ismiyle isimlenmede, tayin 
etmenin di* şında, başka maksatlar da vardır. Buda, o ismin peygamber adı olması ve şerefli sıfatlardan bir sıfata delâlet etmesi 
bakımından, bu isimle bereket ummaktır. Yine tayin etmenin dışında, o isimle, bu maksatlardan herhangi bir maksadı da kastetmek 
caizdir. sözümüz böyle değildir. Çünkü bunda, tayinden başka herhangi bir fayda yoktur. Herhangi bir fayda ifade etmeyince de, ona 
isim vermek tamamıyla anlamsız olur. 


İkincisi: Şayet bu lâfızlar, sürelerin isimlen olsalardı, bunun tevatür yoluyla bilinmesi gerekirdi. Çünkü bu isimler, Arabların isim 
verme kaidelerine göre olmamıştır. Saklanmalarına dair bir korku veya bir arzunun olmadığı hallerde, garib şeylerin aktarılmalarına 
dair çokça sebep bulunur. Şayet bunların nakledilmelerine dair birçok sebep olmuş olsaydı, bu husus tevatürle bilinir ve kendisindeki 
anlaşmazlık da sona ererdi. Durum böyle olmayınca, bunların sürelerin isimleri olmadıklarını anlamış olduk. 


Üçüncüsü: Kur'ân Arapça olarak nazil olmuştur. Araplar ise, isimlendirdikleri şeyi, en fazla iki kelimeden mürekkeb olarak 
isimlendirmişlerdir. Meselâ, Ma'di-keribe ve Be'labekke gibi.. Araplardan hiç kimse, bir şeyi üç, dört ve beş isimle 
isimlendirmemışlerdir. Buna göre, bu lâfızların sürelerin isimleri olduğunu söylemek, Arapçanın dışına çıkmak olur ki, bu da caiz 
değildir. 


Dördüncüsü: Bu lâfızlar, bu sürelerin isimleri olmuş olsaydı, bu sürelerin sadece bu lâfızlarla, -başka isimlerle değil- isimlendirilmiş 
olmaları gerekirdi. Ancak bu süreler, başka isimlerle de tanınmaktadırlar. Meselâ Arapların Bakara Süresi, Âl-i İmrân süresi v.b. 
demesi gibi... 


Beşincisi: Bu lâfızlar, bizzat süreye dahil olup. ondan bir cüzdürler. Bir şeyin cüzü ise, derece bakımından o şeyden önce; bir şeyin 
ismi ise, derece bakımından o şeyden sonradır. Şayet bu lâfızları sürelerin ismi kabul edersek, aynı anda beraberce öncelik sonralık 
gerekir ki, bu da muhaldir. Eğer: "Bizim " " sözümüzün tamamı, esasında bu sözün ilk harfinin adıdır. Mürekkep bir kelimenin, kendi 
cüzlerinden bir kısmının adı olması caiz olunca, bu mürekkep kelimenin cüzlerinden birisinin mürekkep kelimenin adı olması niye caiz 
olmasın?" denilirse, biz deriz ki; fark aşikârdır, Çünkü mürekkep, müfretten; isim müsemmadan sonra gelir Şayet mürekkebi müfredin 
adı yaparsak, iki sebebe binaen, bu mürekkebin bu müfretten sonra gelmesi gerekir ki, bu da imkânsız değildir. Ama şayet müfrecli 
mürekkebin ismi yaparsak, bir müfredin müfred olması itibariyle önce olması bir de onun isim olması cihetiyle sonra olması gerekir ki, 
bu da imkânsızdır. 


Altıncısı: Şayet durum böyle olsaydı, Kur'ân sürelerinden herhangi bir sürenin bu şekildeki bir isimden halı olmaması gerekirdi. 
Halbuki bilindiği üzere, durum böyle değildir. 


Allah, Kur'ân'da "Arapça olmayan ve gibi kelimeleri kullanmıştır" şeklindeki soruya iki şekilde cevap veririz. 


Birincisi: Bu kelimelerin hepsi Arapça'dır. Ancak diğer dillerle tevafuk (uygunluk) söz konusudur. İki dilde, bazan aynı kelimeler 
bulunabilir. 


İkincisi: Bu isimlerle isimlendirilen şeyler, daha önceleri Arap ülkelerinde mevcut değildi. Ne zamanki isimlendirilen bu şeyleri 
buldular, tanıdılar, bundan sonra da bu şeylerin isimlerini öğrendiler Bunu müteakiben de,bu isimlen kullandılar da, bu lâfızlar Arapça 
birer lâfız oldular. 


"Allah'ın kitabında mücmel kelimelerin bulunması, bu kitabın bir beyan olmasına zarar vermez" sözü hakkında, şunu deriz: Allah'ın 
kitabında bulunan her mücmelin, akılda veya Kitab'ta veyahutta sünnette bir açıklaması vardır. O vakit de, Kitap bir şeyler ifade eder. 
Açıklama ise, kendisinden Allah'ın muradının ne olduğunun bilinmediği yerlerde olur. 


"Bu Iğfızların zikredilmesinden maksadın, müşriklerin gürültülerine son vermek olması niye caiz değildir?" sözüne gelince, deriz ki, 
şayet bu lâfızların (hurüf-ı mu-kattaa) bu maksat için zikredilmeleri caiz olsaydı, bu maksada binaen (onların hezeyanlarına karşılık) 
Allah'ın mukabil sözleri Kur'ân'da zikretmesi caiz olurdu 


ki, bu da icmâ ile yanlıştır. 


Zikrettikleri diğer vecihlere gelince, biz sözümüzün, Arapça'da bu manaları ifade etmek için vad edilmediğini açıklamıştık. Bu sebeble, 
bu manaların o kelime hakkında kullanılması caiz değildir. Çünkü Kur'ân Arapça olarak nazil olmuştur; diğer yandan bu manalar 
birbiriyle çelişmektedir Bu sebeble lâfzı manalardan bir kısmına hamletmek, diğerine hamletmekten daha evlâ değildir. 


Bir üçüncü sebeb de şudur: Şayet biz bu kapıyı açarsak bütün bâtını tevillerin ve diğer taşkın sözlerin kapısı daaçılmışolur ki, bunu 
yapmamıza da imkân yoktur. 


Birinci muarazaya cevabımıza gelince: Birçok sürenin bir isimle isimlendirilmiş, sonra da, bunların herbiri diğerinden başka bir 
alâmetle ayrılmış olmasında gizfi bir hikmetin bulunması uzak bir ihtimal değildir. 


İkinci muarazaya cevabımız ise şudur: Bir süreyi belli bir lâfızla isimlendirmek büyük bir iş değildir. Binaenaleyh, bu ismin, şöhrette 
tevatür derecesine ulaşmamış olması caizdir. 


Üçüncü muarazaya cevap: Bir şeyi üç isimle isimlendirmek, de olduğu gibi tek bir isim yaparsan, Arapça'nın dışına çıkmak olur. 
Ama, sayı isimlerinde olduğu gibi, terkib halinde olmaksızın, tek tek saymaya gelince, bu caizdir. Çünkü Sibeveyh, bir şeyi cümle ile, 
bir şiirin beytiyle ve bir gurub harf ile isimlendirmenin caiz olduğunu açıklamıştır. 


Dördüncü muarazaya cevap: Şöhret bakımından, lakabın, asıl isimden, daha fazla yaygın olması uzak bir ihtimal değildir. Burada da, 
böyledir. 


Beşinciye cevap: İsim, muayyen bir zamanı göstermeksizin, kendi başına müstakil bir şeye delâlet eden bir lâfızdır. lâfzı da, böyledir. 
Buna. isim kendinin ismi olur. Bu caiz olunca, bir şeyin cüzünün o şeyin ismi olması niçin caiz olmasın? 


Altıncıya cevap: İsim, bir hikmete mebni olarak konulur. Bu hikmetin, sürelerin bir kısmına değil de, diğer bir kısmına isim koymayı 
gerektirmiş olması uzak bir ihtimal değildir. Çünkü Cenâb-ı Hakk, dilediği şeyi yapar. Hurüf-u mukattaanın bir anlamı olduğunu 
söyleyen görüşü destekleme sadedinde söylediğimiz sözün sonu 


budur. 


Naklettiğimiz sözlerle takviye ettiğimiz bu görüşten sonra Kutrub'un görüşü gelir. Onun görüşü şudur: Müşrikler birbirine, "Bu 
Kur'ân'ı dinemeyin ve onun hakkında manasız gürültüler (yaygaralar) yapın" demişler. Hz. Peygamber (s.a.s.), bu sürenin başındaki bu 
hurüf-u mukattaayı okuyunca, müşrikler onlardan hiçbir şey anlamadılar. İnsan, menotunduğu şeye karşı düşkündür. Bundan dolayı da 
müşrikler, bu kapalı sözü tefsir edecek ve bu müşkili izah edecek bir söz gelir ümidi ile Kur'ân'a kulak veriyorlar, onun süre ve 
ayetlerini tefekkür edip inceden inceye düşünüyorlardı. Bu da onların Kuran'ı dinlemelerine, onun sürelerini, fasılalarını ve ayetlerini 
iyice düşünmelerine bir vesile olmuştu. Bu görüşü iki şey desteklemektedir: 


Birincisi: Bu harfler sadece sürelerin başlarında bulunmaktadırlar. Bu da maksadın, söylediğimiz şey olduğunu hatıra getirir. 
İkincisi: Âlimler, şunu söylemiştir: Müteşâbih ayetlerin indirilmesindeki hikmet, bunun sebeblenni araştıran kimsenin, Kur'ân'ın 
müteşabih ayetler ihtiva ettiğini öğrendiğinde, görüşünü destekleyecek ve kanaatine yardım edecek bir şey bulmak ümidiyle, Kur'ân'ı 
inceden inceye düşünmesi ve onun üzerinde tefekküre gayret etmesidir. Bu gayret de böylece, onu sapıklıklardan kurtaracak olan 
muhkem ayetlere vâkıf olmasına bir vesile olur. İşte bazı sapık fikirlere çekilebilen müteşâbih ayetlerin bu hikmet için indirilmeleri 
caiz olunca, hiç bir hata ve sapmaya yol açmayan hurüf-u mukattaanın aynı hikmet (gaye) için indirilmeleri daha uygun olur. 


Bu konuda en uzak görüş şöyle denilmesidir: Eğer bu caizse, Allah Teâlânın Araplara, zencilerin dili ile konuşması ve bu hikmet için 
manasız Sözler söylemesi de caiz olur Bu da Kur'ân'ın bir hidayet rehberi ve açıklama olmasına zarar verir. 


Fakat buna karşı biz deriz ki: Allah Teâlâ'nın Araplara, zencilerin lisanı ile konuşabileceğini söylemek niçin caiz olmasın? Bunda da 
aynı (hikmet) vardır. O halde bu da caiz olur Bu konuda sözün özü; konuşma bir fiildir. Konuşmaya götüren sebeb ise bazan ifade-i 
meram etmektir, bazan da başka bir şeydir. "Bu manasız söz söyleme olur" sözüne gelince, biz deriz ki: Eğer sen, "manasız söz 
(hezeyan)" kelimesi ile tamamıyla faydadan hâli bir fiili kastediyorsan, durum böyle değildir Eğer "hezeyan" kelimesi ile, bir şey ifade 
etmeyen lâfızları kastediyorsan, bu lâfızlarda bunun dışında başka faydalar mevcut ise, "Bu, hikmete zarar verir" niçin denilsin? 
Kur'ân-ı Kerim'in bir hidayet rehberi ve bir açıklama olarak vasfed ilmesi ne gelince, bu söylediklerimize aykırı değildir. Çünkü gaye, 
bizim zikrettiğimiz husus olunca, onların Kur'ân'ı dinlemeleri en büyük hidayet ve açıklama çeşidi olmuş olur. En iyi Allah bilir. [8] 


Huruf-u Mukattaanın Süre İsimleri Olması İle İlgili Bazı Konular Başa Dön 


Bu hurüf-u mukattanın sürelerin isimleri olduğunu söyleyen görüşle ilgili bazı meseleler: 
Birincisi: Bu isimler iki kısımdır: 


a-) İ'râb olanlar. Bu da, gibi ya müfred bir isim olur veyahut da tamamı tek bir vezinde olan birkaç isim olur, gibi... Bunlar "Kabil" ve 
"Hâbil" vezni üzeredirler. e gelince, bu üç isimden meydana gelmişse de, gibidir. Bu, kendisinde alemlik ve müenneslik bulunduğu için 
gayr-ı munsarıf olan isimlerdendir, 


b-) İ'rab olmayan isimler, gibi. 
Bunu iyice anladıysan deriz ki: İsim müfred ise bunda iki kıraat şekli vardır: 


Birincisi; sonlarını fetha ile okuyarak, gibi okuyan kimsenin kıraati. Bu harekelerin, (söyle) gibi bir fiil ile (bu fiilin mef'ulu 
makamında oldukları için) meftuh olmaları caizdir. Daha önce açıklandığı gibi bu isimlerin sonlarında tenvin bulunmamıştır 


Sibeveyh, şayet fetha ile okunursa bunu, isimlerde de caiz görmüştür. 


Seyrâfi, bazılarının in, nünunu fetha ile okuduklarını, bunun fethasının da cerr mahallinde olduğunu söylediklerini nakletmiştir. Bu 
şöyle oluyor: Fethayi, kasem ifade eden bir "bâ" harfini takdir etmek suretiyle, cerr mahallinde görüyorlar. Nitekim Araplar şöyle 


derler; (Allah'a yemin olsun ki şöyle yapacağım.) Ancak ne var ki lâfzı, kendisinde sarf kaidesi tatbik edilmediği için, burada cerr 
mahallinde olduğu halde fetha ile harekelenmiştir Bu görüş, bazı âlimlerden rivayet etmiş olduğumuz "Cenâb-t Allah bu harflerle 
yemin etmiştir" görüşü ile de kuvvetlenir 


İkincisi: Bu da bazı âlimlerin kesre ile, diye okumalarıdır. Bunun sebebi, iki sakin harf bir araya geldiğinde, ikinci sakinin kesre ile 
harekelenmesi-nin gerekmesidir. Kendisi i'rab almayan kısma gelince, bunların i'rabının i'rab-ı mahki olması gerekir. Bunun manası, 
nakledildikten sonra sözün ilk şekli ile söylenmiş olmasıdır. Şu sözünde olduğu gibi; "Temretân (iki hurma) dan dolayı yakamı bırak." 


İkincisi: Cenâb-ı Allah, süre başlarında gelen bu hurüf-u mukattaalarda, Arap alfabesi harflerinin yarısını, tam ondört harf ismini 
zikretmiştir. Bu harfler: Elif, lâm, mim, sâd, râ, kâf, hâ, yâ, ayn, tâ, sin, hâ, kâf ve nün. Bunlar yirmidokuz sürenin başında yer 
almaktadır. 


Üçüncüsü: Bu başlangıç kelimelerinin harf sayılan muhteliftir Meselâ, birer harf olarak; ve ikişer harf olarak; üçer harf olarak, dörder 
harfli olarak ve ile beşer harfli olarak gelmişlerdir. Bunun sebebi, Arapların kelimelerinin yapısının bir, iki, üç, dört veya beş harfli 
olmasıdır, Burada da böyle olmuştur. 


Dördüncüsü: Bu başlangıç kelimelerinin i'rabta yeri var mıdır, yok mudur? Biz deriz ki: Eğer bunları süre isimleri kabul edersek, evet 
vardır. Sonra bunların i'rabında üç durum söz konusu olur (Daha önce geçtiği gibi) Mübteda veya haber olmak üzere merlu. Bunlarla 
kasem etmek doğru olduğu için, kasem olmak üzere (yemin fiilinin mef'ulü olarak) mansub, (veya kasem hari-i çeri ile) mecrur olurlar. 
Bunların süre isimleri olmadığını söyleyen kimseye göre, tıpkı başlangıç cümleleri ve sayılan müfred kelimeler gibi, bunların i'rabtan 
bir mahallinin olması düşünülemez. [9] 


“Zâlike”l-Kitabu” İbaresi Hakkında 


Burada birçok mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


Birisi, "Burada işaret edilen varlık karşımızda bulunmaktadır Halbuki biri çıkıp da der:" (O) lâfzı, kendisi ile uzaktaki birşeye işaret 
edilen müphem bir isimdir" diyebilir. 


Buna biz iki bakımdan cevap veririz: 
Birincisi: Kendisine işaret edilenin karşımızda bulunmuş olduğunu kabul etmiyoruz. Bu sözümüzü birkaç yönden izah edebiliriz: 


a-) Bu, el-Esamm'ın sözüdür. O şöyle demiştir: Cenâb-ı Hakk, Kur'ân'ın bazısını bazısından sonra indirmiştir. Meselâ, Bakara 
Süresi'nden sonra birçok süre indirilmiştir. Bunlar da Mekke'de nazil olan sürelerdir ki bunlarda tevhide, şirkin bozukluğuna, 
peygamberliğin ve ahıretin gerçek olduğuna delâlet eden ayetler bulunmaktadır. İşte, ayetteki sözü, Bakara Süresi'nden önce inmiş olan 
bu Mekki sürelere işarettir. Cenâb-ı Allah, bazan Kur'ân'ın bir kısmını da "Kur'ân" olarak isimlendirmektedir Nitekim, "Kur'ân 
okunduğu zaman onu dinleyiniz." (Araf, 204) buyurmuştur. Yine Hak Teâlâ, cinlerden naklen "Biz hayranlık uyandıran bir Kur'ân 
işittik." (Cin, 1) ve Biz Musa'dan sonra indirilen bir Kitap işittik." (Ahkâf, 30) buyurmuştur 


Halbuki bu cinler, Kur'ân'ın hepsini değil bir parçasını işitmişlerdi. O da, o vakte kadar indirilmiş olan ayetlerdi. 


b-) Allah Teâlâ, Peygamber (s.a.s.)i gönderdiği zaman, ona, hiçbir şeyin yok edemeyeceği bir kitap indireceğini vaadetmış, Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de bunu ümmetine haber vermişti. Ümmet bunu, ondan rivayet etmişti. Cenâb-ı Hakk'ın "Muhakkak ki biz, senin 
özerine ağır bir söz vahyedece-ğiz." Bu ayet, Müzzemmil Süresi'nde (5. ayet)tir ki, bu süre Hz. Peygamber'ın ilk peygamberlik 
yıllarında nazil olmuştur. 


c-) Cenâb-ı Hakk, Bakara Süresi'nde, Beni İsrail'e hitab etmiştir. Çünkü bu süre Medine'de nazil olmuş olup, çoğu yahudilere ve Beni 
İsrail'e karşı getirilen hüccet ve delillerle doludur. İsrâiloğullarına, Hz. Müsâ ve İsâ (a.s.), Allah'ın Hz. Mu-hammed (s.a.s.)'i 
peygamber olarak göndereceğini ve ona bir kitap indireceğim haber vermişlerdir. Buna göre " vu&ı Dii" nun manası şudur: Bu, geçmiş 
peygamberlerin, İsmail (a.s.)'ın soyundan, âhir-zamânda peygamber olarak göndereceği zata Allah'ın inzal edeceğini haber verdikleri 
kitaptır. 


d-) Cenâb-ı Hakk, bu Kur'ân'ın Levh-i Mahfüz'da bulunduğunu, 


"Hiç şüphesiz o (Kur'ân), katımızdaki ümmül-Kitab'da (Levh-i Mahfuzdadır." (Zuhruf, 4) diyerek haber verince, Hz. Peygamber 
(s.a.s.) de, ümmetine bunu haber vermiştir. Bu sebep ile, Cenâb-ı Hakk'ın, indirdiği bu kitabın Levh-i Mahfuz'daki kitap olduğunu 


bildirmek için, (O kitap) demesi imkânsız değildir. 
e-) lâfzı ile, ayetinin söylenip tamamlanmasından sonra, ona işaret edilmiştir. Söylenip tamamlanan şey ise, uzak hükmündedir. 


f-) Kur'ân, onu gönderenden gönderilene ulaşınca, uzak noktada bulunmuş olur. Nitekim kendisine bir şey verdiğin arkadaşına, "Onu 
koru" dersin,("Bunu Koru" demezsin). 


g-) Kur'ân, beşeri gücün, hepsine muttali olamayacağı birçok büyük hikmet ve çeşitli ilimleri ihtiva ettiği için, her ne kadar o kitap 
olarak elimizde ise de, ihtiva ettiği sırlar ve hakikatler bakımından bizden uzaktır (her şeyi ile görünürde değildir). Bu sebeble ona, 
uzak ve gaibte olan şeye işaret edildiği gibi, "O" diye işaret edilmesi caiz olmuştur. 


İkincisi: İşaret edilen varlığın karşımızda olduğunu kabul etsek bile, lâfzı ile sadece uzaktaki bir şeye işaret edilmesini doğru kabul 
etmeyiz. Bunun izahı şudur; ve (Bu, şu) lâfızları iki işaret harfidirler. Çünkü bunların aslı dır. Bu da, işaret harfidir. Nitekim Cenâb-ı 
Allah: 


"Allah'a güze! bir ödünç verecek olan o kimse kimdir." (Bakara, 245) buyurmuştur daki nın manası ise, dikkat çekmedir. Buna göre, 
bir şey yakın olduğunda ona diyerek işaretedilir. Yani, "Ey muhatab, işaret ettiğim şeye dikkat et. O, göreceğin şekilde karşında hazır 
duruyor" demektir. Bazan "Kâf" harfi, hitab etmek için, "lâm" harfi de işaret manasını tekid etmek için, dan sonra getirilir ve denilir. 
Böylece sanki konuşan kimse, kendisine işaret edilen varlık konuşan kimseden uzakta kaldığı için, dikkat çekme hususunda mübalağa 
etmiştir, işte bu da lâfzının, ilk icadında uzağı ifade etmediğine, aksine örfte, zikrettiğimiz emarelerden dolayı, uzağa işaret etmek için 
kullanıldığına delâlet eder. Böylece sanki bu lâfız, kelimesi gibi olmuştur. kelimesi, her ne kadar ilk icadında, yeryüzünde hareket eden 
her varlığı içine alsa bile, örfte bilhassa "at" için kullanılmıştır. Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Burada, lâfzını, luğavi 
manasına hamlediyoruz, örfi manasına değil... Bu durumda da uzağı ifade etmez. İlk icadlanndaki yakınlıklarından dolayı, lâfızları 
birbirinin yerine geçebilmişlerdir. 


Nitekim Cenâb-ı Hakk: 


"Kuvvetlerin ve basiretlerin sahibi olan, kullarımız İbrahim'i, İshâk'ı ve Ya'kubu da an. Çünkü biz onları hâlis bir hasletle -ki bu 
yurtlarını hatırlamalandir-hâlis insanlar yaptık. Çünkü onlar, Bizim indimizde cidden seçkinlerden ve hayırlılardandı. İsmail'i, 
Elyesa'yı, Zül-kifl’i de an. İşte bütün bunlar hayırlı insanlardı" (Sâd. 45-48) buyurmuş sonra da, "Bu (güzel) bir zikir (anmadır)" (Sâd. 
49). buyurmuştur. Ve, "Yanlarında gözlerini yalnız zevcelerine dikmiş hepsi bir yaşta olan huriler vardır. İşte hesab günü için size 
vadolunan şey budur" (Sâd, 52-53) ve 


"(Bir gün bakarsın ki) ölüm baygınlığı, sana gerçekten gelmiş. İşte bu, senin kaçıp durduğun şey (denilmiştir." (Kâf 19) ve 


"Bunun üzerine Allah onu hem ahiret hem dünya azabı ile yakaladı. Şüphe yok ki korkacak kimseler için bunda 'i bir ibret vardır." 
(Nâziât, 25-26) ve 


"Andolsun Tevrat'tan sonra Zebur'da da yazmışızdır ki yeryüzüne ancak sâlih kullarım mirasçı olur" buyurmuş ve hemen peşi sıra da: 
"Şüphe yok ki bunda, âbidler için bir tebliğ vardır" (Enbiyâ. 105-106) buyurmuştur. Ve yine 


"Onun için biz, "O öldürülen adama (kesilen ineğin) bir parçasıyla vurun." demiştik. İşte Allah böylece ölüleri diriltir." Yani "bu 
şekilde, Allah ölüleri diriltir." (Bakara, 73) ve: 


"Bu, sağ elindeki nedir, ey Müsâ?" (Tâhâ, 17) yani "sağ elinde olan o şey nedir?" buyurmuştur Allah en iyi bilendir. [10] 


İkinci Mesele 


Birisi, "Kendisine işaret edilen "süre" kelimesi müennes olduğu halde, ismi işaret burada niçin müzekker 
getirilmiştir?" derse, şöylel cevab verilir: İşaret edilenin müennes olduğunu kabul etmiyoruz. Çünkü müennes olan ya müsemmadır ya 
isim (olan lâfız)dir. Birincisi bâtıldır. Çünkü müsemma burada, Kur'ân'ın bir kısmıdır ki bu müen.les değildir İsme gelince, bu lâfzıdır 


ki, bu da müennes değildir. Evet, bu müsemmânın süre denen bir başka ismi vardır ve bu isim müennestir Fakat önce geçen ve 
söylenip bitmiş olan lâfzıdır ki, bu müennes değildir, yoksa önce geçen ve müennes olan Kur'ân'ın isimleri süre lâfzı değildir. [11 


"Kitab" Lâfzının Manaları Kur'ân'm İsimleri. Başa Dön 


Kur'ân'ın birçok ismi vardır: [12] 


1) Kitap 


Birincisi: Kitap ısmıdtr. Bu, ve gibi, bir masdardır." vezninin mefül manasında olduğu da söylenmiştir. kelimesinin manasına olması 
gibi Alimler, kitaptan maksadın Kur'ân olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 


Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Bu, sana indirdiğimiz bir Kitaptır" 29) buyurmuştur. kelimesi, Kur'ân-ı Kerim'de birçok manaya gelmektedir. 


1- Farz. Nitekim, "Size oruç farz kılındı" (Bakara, 183) ve " "Kısas size farz kılındı" (Bakara, 178) ve "Muhakkak ki, namaz, 
mü'minlere vakti belirlenmiş bir farzdır." (Nisa, 103) bu-yurulmuştur. 


2- Hüccet ve delil. Nitekim, "Eğer doğrulardan iseniz, kitabınızı, yani delilinizi getiriniz" (Saffat. 157), buyurulmuştur. 
3- Zaman, süre. Nitekim Cenâb-ı Hakk, şöyle buyurmuştur: 

"Helak ettiğimiz her beldenin muayyen bir süresi vardır" (Hicr, 4). 

4- Efendinin köiesiyle yazılı akit yapması, mükâtebe akdi... 


"Ellerinizin sahip oiduğu (kölelerden) mükâtebe isteyenler..." (Nür. 33). Bu "fiâl" masdan, burada "mufâele" manasındadır. "Mücadele, 
muhasame ve mukatele" kelimelerinin cidal, hısâm ve kıtal manasında olması gibi. " 


" kelimesinin iştikakı, bir şeyi bir araya getirdiğinde söylemiş olduğun sözünden alınmadır. Alay da. askerlerin bir araya geldiği yer 
olduğu için, diye isimlendirilmiştir Kitaba kitap denilmesinin sebebi, onun adeta şüphe askerlerine karşı bir alay gibi yığılması veya, 
kendisinde bütün ilimlerin toplanması, veyahutta Cenâb-ı Hakk'ın, mükellefiyetlerden kullarını Kitap'ta sorumlu tutmasıdır. [13] 


2) Kuran 


Nitekim Allah Teâlâ: 


"De ki, insanlar ve cinler, bu Kur'ân'ın bir benzerini meydana getirmek için bir araya gelseler..." (isrâ. 88) " "Muhakkak ki Biz onu, 
Arapça bil Kur'an yaptık. 


"İçinde Kur'ân'ın indirilmiş bir Kur'ân yaptık" (Zubrvt, 3), "İçinde Kur'ân'ın indirilmiş olduğu Ramazan ayı" (Bakara, 185) ve 
"Muhakkak ki bu Kur'ân, en doğru olan yola iletir" (isrâ. 9) buyurmuştur. 


Bu hususta müfessirlerin iki görüşü vardır. 


Birincisi; İbn Abbasfr.a.)'ın görüşüdür, Buna göre, ve kelimelerinin aynı manaya gelmesi gibi "Kur'ân" ve "Kıraat" kelimeleri de aynı 
manaya gelir Bunun delili, şu ayettir:" "Biz onu okuduğumuzda, onun Kur'ân'ma uy" (Kıyamet, 18) yani "okunuşuna", yani "onu sana 
okuduğumuz zaman, onun okunuşuna uy" demektir 


İkincisi, Katade'nin görüşüdür. Bu görüşe göre, "Kur'ân" lâfzı, suyu bir havuzda topladığın zaman" demenden bir masdardır 


Süfyan b. Uyeyne ise: "Kur'ân, harflerinin bir araya gelmesinden kelimelerinin; kelimelerinin bir araya gelmesinden ayetlerinin; 
ayetlerinin bir araya gelmesinden sürelerin ve sürelerinin de bir araya gelmesinden kendisinin meydana gelmesinden; sonra da 
evvelkilerin ve sonrakilerin ilminin Kur'ân'da toplamış olmasından dolayı, "Kur'ân" diye isimlendirilmiştir." Netice olarak diyebiliriz 


ki "Kur'ân" lafzının iştikakı ya tilâvet (okumak) veyahutta toplama manasına olan cemiyyet manası ndandır. [14] 


3) Furkân 


Cenâb-ı Hakk, " o "Kuluna Furkân'ı indiren (Allah) ne yücedir" (Furkân, 1) ve "O, insanlara yol gösterici ve Furkân olmak (hak ile 
batılı ayırıcı olmak) üzere gönderilmiş açıklamalardır" (Bakara. 185) buyurmuştur. 


Müfessirler, Furkân kelimesinin tefsirinde ihtiiâf etmişlerdir. Buna göre, "Kur'ân-ı Kerim'in inişi yirmi küsur senede olmak üzere parça 


Ap! 


parça olduğundan, o "Furkân" diye isimlendirilmiş" denilmiştir, Bunun delili Cenâb-ı Hakk'ın şu ayetidir: 


"İnsanlara ağır ağır okuyasın diye parça parça İndirdiğimiz Kur'ân. Biz onu tedricen indirdik" (isrâ, i06).Halbuki diğer kitaplar, toptan 
(bir defada) indirilmiştir. Biz bunun hikmetini, Furkân Şüresi'ndeki: 


"İnkâr edenler dediler ki: Kur'ân ona toptan indirilmeli değil miydi?" Biz, onunla senin kalbini sağlamlaştırmak için, işte böylece 
(parça parça) indiriyoruz" (Furkân, 32) ayetinin tefsirinde zikrettik. Yine, Kur'ân, hak ile batılı; helâl ile haramı; mücmel ile mübeyyeni 
ve muhkem ile müevveli ayırdığı için "Furkân" olarak isimlendirilmiştir. 


Bir görüşe göre de, Furkân, "Kurtulmak" manasına gelmektedir. Bu İkrime ve Suddi'nin görüşüdür Şöyle ki insanlar sapıklıkların 
karanlıklarında idiler de Kur'ân ile kurtuluşa erdiler. Nitekim müfessirler, Cenâb-ı Allah'ın: 


"Hani biz Musa'ya Kitab'ı ve Furkân'ı vermiştik,umulur ki hidayete erersiniz (diye)." (Bakara. 53) ayetini bu manaya hamletm işlerdir. 


[t5] 


4) Zikr, Tezkire, Zikra Başa Dön 


"Zikr" ismi hususunda, Allah "Bu indirdiğimiz mübarek bir zikirdir" (Enbiyâ.50) 

"Muhakkak ki biz zikri indirdik" (Hıcr 9) "Muhakkak ki O, senin için ve kavmin için bir zikirdir" (Zuhruf, 44). 
"Zikr"in manası hususunda iki görüş vardır: 

a-) Kur'ân, kendisi ile kullarına öğüt verip, emir ve tekliflerini kendilerine öğretmiş olduğu, Allah'dan gelen bir zikirdir. 


b-) Kur'ân, kendisine iman eden bir kimse için bir nâm, şeref ve övünme kaynağı, aynı zamanda da Hz. Muhammed (s.a.s.) ve ümmeti 
için bir şereftir 


"Tezkira" ismine gelince, Cenâb-ı Hakk, "O muttakfier için bir öğüt (ve hatırlatmadır" (Hakka, 48) buyurmuştur. 


"Zikrâ" ismine gelince, bununla ilgili olarak Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: "Hatırlat. Muhakkak ki hatırlatma müminlere fayda verir" 
(Zâriyat. 55). [16] 


5) Tenzil 


"Muhakkak, ki (Kur'ân), Cibrîi-i Eminin indirmiş olduğu, âlemlerin Rabbinin bir tenzili (indirmesidir." (Şuarâ. 192-193) [17] 


6) Hadis 


"Allah, en güzel hadisi (sözü) bir kitab olarak indirdi" (Zümer, 22).Cenâb-ı Allah, Kur'ân'ı bu ayette "Hadis" diye isimlendirdi. Çünkü, 
Kur'ân'ın sana ulaşması bir söz (hadis)'dir. Ve yine Cenâb-ı Hakk. 


Kur'ân'ı. konuşulan şeye (yani söze) benzetmiştir. Zira Allah, onunla mükelleflere hitabetmiştir. [18] 


7) Mev'iza 


"Ey insanlar, muhakkak ki Rabbinizden size bir mev'İza (bir va'z-u nasihat)gelmiştir" (Yünus, 57). 


Kur'ân, gerçekte bir nasihattir. Çünkü konuşan Allah, onu alan Cebrail (a.s.), imlâ eden de Hz. Muhammed (s.a.s.)dir. O halde. onunla 
nasıl va'z-u nasihat yapılmaz? [19] 


8) Hüküm, Hikmet, Hakim, Muhkem Başa Dön 


Hüküm ismine dair, Allah şöyle buyurmuştur: İşte böylece biz onu Arapça bir hüküm olarak İndirdik" (Rad, 37). "Hikmet" ismi 
hususunda "Yerine ulaşan hikmet" (Kamer 5) ve "Evinizde okunan, Allah'ın ayetlerini ve hikmeti hatırlayınız" (Ahzab, 34) 
buyurmuştur. 


"Hakim" ismine gelince, Allah, "Yasın, Hakim (hikmetli) Kur1 âna yemin olsun ki"(Yâsin. 1) buyurmuştur 
"Muhkem" ismi hakkında ise Bu, ayetleri muhkem kılınmış (sapasağlam olan) bir kitabdır" (Hüd, 1) buyurmuştur. 


Âlimler, bu kelimelerdeki hikmetin manası hususunda ihtilâf etmişlerdir. Halil, "hikmet" kelimesinin sağlam yapma ve ilzamı 
(susturup kabule zorlamak) manalarından alındığını söylemiştir. Müerriç ise, bunun (hakeme, gemin, hayvanın damaklarını tutup itaate 
zorlayan kısmı) ifadesinden alındığını söylemiştir. Çünkü gem, hayvanı zapteder Hikmet de, bunun gibi, insanı akılsızlıktan meneder. 


Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur: [20] 


9) Şifa 


"Biz Kur'ân'dan- müminlere bir şifa ve rahmet olan (ayetler) indiriyoruz "İsrâ. 82) ve "Kalplerde olan (derdlere) bir şifa" (Yünus, 
57). 


"Şifa" kelimesinin manası hakkında iki görüş vardır: 
a-) Kur'ân, hastalıklara bir şifadır. 


b-) O, küfür hastalığına bir şifadır. Çünkü Cenâb-ı Hakk, küfür ve şüpheyi hastalık olarak isimlendirmiş ve "(O münafıkların) 
kalblerinde bir hastalık vardır." (Bakara. 10) buyurmuştur"kalbteki bütün şüpheler de Kur'ân ile yok olmaktadır. Bundan dolayı onun, 
"Şifa" diye isimlendirilmesi uygundur. [21] 


10) Hüdâ, Hâdi (Hidayete Götüren) 


"Hüdâ" ismi hakkında, Allah Teâlâ: "Muttakiler için bir hidayet vesilesidir" (Bakara, 2). 


"İnsanlar için bir hidayet olmak üzere " (Bakara '185) ve "Gönüllerde olan (hastalıklara) bir şifa, müminler ıçm bir rahmet ve hidayet 
rehberi..." (Yünus, 57) buyurmuştur. 


"Hâdi" ismine gelince, Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur: "Muhakkak ki bu Kur'ân en doğru olan yola götürür" (İsrâ. 9).Cinler de: 
"Muhakkak ki biz, doğruya hidayet eden, hayranlık uyandıran bir Kur'ân dinledik" (Cin, 1-2) demişlerdir. [22] 


11) Sırât-ı Müstakim 


İbn Abbas, tefsirinde Sırât-ı Müstakim'in "Kur'ân" manasına olduğunu söylemiş ve "Bu benim sırât-ı müstakim'im (dosdoğru olan 
yolum)' dur. O halde ona uyunuz" (Enam, 153) ayetini okumuştur. [23] 


12) Habi (ip) 


Hakk Teâlâ "Allah'ın ipine hep birlikte sımsıkı sanlınız." (Â1-ı Imrân, 103) buyurmuştur. Tefsirde, hablullâh'ın (Allah'ın ipinin), Kur'ân 
olduğu zikredilmektedir. Kur'ân bu ayette, "habl" olarak isimlendirilmiştir. Çünkü dini hususunda Kur'ân'a sarılan kimse, tıpkı bir ipe 
tutunan kimsenin boğulup ölmekten kurtulması gibi, O'nunla ahiret azabından ve dünya azabından kurtulmaktadır. 


Apn" 


Bundan dolayı, Hz. Peygamber (s.a.s.) Kur'ân'ı "ismet" (korunma, kurtulma vesilesi) diye isimlendirerek şöyle buyurmuştur: 


"Bu Kur'ân, kendisine tutunan için bir ismet (koruyan, kurtulma vesilesidir|24| Çünkü O Kur'ân, insanları günah işlemekten korur. 


25] 


13) Rahmet 


Kur'ân'dan, müminlere şifa ve rahmet olan (ayetleri) indiririz" (isrâ, 82) Bilgisizliklerden ve sapıklıklardan kurtarmadan daha büyük 
rahmet olabilir mi? [26] 


14) Rûh 


Cenâb-ı Hakk şöyle buyurmuştur: "İşte öylece biz sana, emrimizden bir ruhu (Kur'ân'ı) vahyettik." (Şüra, 52) ve "Allah melekleri, 
emrinden olan bir rüh ile indirir" (Nahi, 2).Cenâb-ı Allah, Kur'ân'ı "rûh" diye isimlendirmiştir. Çünkü Kur'ân, ruhların hayat vesilesidir. 


Bir başka yerde O,Cibril'i de "râh" diye isimlendirmiş Biz ona ruhumuzu (Cibril'i) yolladık" (Meryem 17) buyurmuş; bir başka yerde 
de, Hz. İsâ (a.s.)'yı "rüh" diye isimlendirmiştir: "O kelimeyi Meryem'e ilkâ etti. O, Allah'dan bir rühdur" (Nisa, 171) [27] 


15) Kasas (Kıssalar) Başa Dön 


"Biz sana, kıssaların en güzelini anlatıyoruz" (Yüsuf, 3).Cenâb-ı Allah, Kur'ân'ı kıssa diye isimlendirdi, çünkü Kur'ân'a uymak gerekir. 

Nitekim, kardeşine, onu uzaktan takip et!" (Kasas, 11) yani, "peşinden git" buyurulmustur. Veya Kur'ân, Muhakkak ki bu Kur'ân, 
gerçek bir kasas'dır" (âl-i imrân. 62) ayetinin de gösterdiği gibi, geçmiş kavimlerin kıssalarını da sergilediği için, "Kasas" diye 
isimlendirilmiştir. [28] 


16) Beyan, Tibyan, Mubin 


"Beyan" ismi hakkında, "Bu, insanlar için bir beyandır" (Âli İmrân. 138) 


Tıbyân Ismi hakkında "Biz sana, her şeyi açıklayıcı olmak üzere Kitabı indirdik" (Nahi, 89) 


"Mübin" ismi hakkında da, "Bunlar, apaçık bir Kitab'ın ayetleridir." (Yüsuf, 1) buyurulmuştur. [29] 


17) Besâir 


"Bu, Rabbinizden gelen basâirdir" (Araf. 203). yani Kur'ân kendisiyle Hakkın görüldüğü gözlerdir. Burada Kur'ân, kurtuluş yolunu 
gören göze benzetilmiştir. [30] 


18) Fasl 


batılın arasını ayıran bir sözdür; Ö, manasız bir söz değildir." (Târik. 13-14) 


Bu "fas" kelimesinin manası hususunda âlimler ihtilâf etmişlerdir Manasının hükmetmek olduğu söylenmiştir, çünkü Cenâb-ı Allah 
insanlar arasında, O'nunla gerçek bir şekilde hükmeder. 


Bazıları da, bunun manasının, "kıyamet günü insanların arasını ayırıp, bir gurubu cennete iletip, bir gurubu da cehenneme süren" 


demek olduğunu söylemişlerdir Kim dünyada Kur'ân'ı kendisine imam edinirse, Kur'ân onu cennete götürür. Kur'ân'ı arkasına atanı da, 
O cehenneme sürer. |31 


19) Nücüm 

"Hayır hayır öyle değil! Yıldızların kaydıkları yerlere yemin ederim ki.. (Vakıa, 75) ve 

"İndiği dem Kur'ân'a yemin olsun ki.." 

(Necm.1) buyurulmuştur. Kur'ân parça parça (necm necm) indiği için, bu isimle isimlendirilmiştir. [32] 

20) Mesâni (Tekrarlanan) Başa Dön 

"Rabterine derin saygı göstermekte olanların derilerinin kendisinden ürperdiği tekrarlanan (mesâni) ayetler" (Zümer, 23). Kur'ân'a 


"mesâni" denildi, çünkü O'nda kıssalar ve haberler tekrar edilmektedir. [33] 


21) Ni'met 


nimetine gelince, onu anlat" (Duhâ, il)ayetindeki "nimet" hakkında, İbn Abbas (r.a.) O'nun Kur'ân olduğunu söylemiştir. [34] 


22) Burhan 


Muhakkak ki, size tıbbinizden bir burhan gelmiştir." (Nısâ. 174) Kur'ân nasıl burhan olmaz. Çünkü, fasih kimseler O'nun bir benzerini 
söylemekten âciz kalmışlardır. [35] 


23) Beşir, Nezir 


Bu isimlerde Kur'ân ile peygamberler arasında bir ortaklık, iştirak sozkonusudur. Cenâb-ı Allah, peygamberlerin vasıfları olarak 
"Müjdeleyiciier ve uyarıcılar" (Nısâ 165): Hz. Muhammed'in vasfı olarak: "Muhakkak ki Biz seni bir şahit, bir müjdeleyici ve bir 
uyana olarak yolladık" (Fetih 8). Kur'ân'ın sıfatı olarak da, Fussilet Süresinde 'Bir müjdeleyici ve uyarıcı olarak... Ama, insanların çoğu 
ondan yüz çevirdiler" (Fussilet 4). yani "O Kur'ân, kendisine itaat edeni cennetle müjdeler, isyan edeni de cehennemle korkutur" 
buyurmuştur. Buradan itibaren Cenâb-ı Allah ile Kur'ân arasında ortak olan isimleri zikredeceğiz. [36] 


Kur'an'ın Esmâ-i Hüsnâ İle Müşterek Olan İsimleri 


24) Kayyim 


"Kötü bir akıbetle korkutmak için, dosdoe-ru bir (kitab olarak)" (Kehf. 2) buyurulmuştur. Din de, aynı şekilde dosdoğrudur. "Bu, 
dosdoğru olan dindir" (Tevbe, 36) Cenâb-ı AÜah "da, "kayyüm'dur. "Allah'dan başka hiçbir ilâh yoktur. O, hayydir, kayyümdur" 
(Bakara. 255) Cenâb-ı Hakk, beyân ve ifade hususunda Kendi zatıyla kaim olduğu için, "kayyüm" olarak isimlendirilmiştir. [37] 


25) Muhemin 


"Sana, kendisinden önceki kitabları doğrulayıcı ve onlara karşı bir şahid olmak üzere, hak olarak Kitabı indirdik." (Maide. 48) 
"Müheymin" ismi "emin" lâfzından alınmıştır. 


Kur'ân, O'na yapışan dünya ve ahiret zararlarından emin olacağı için, bu isimle isimlendirilmiştir. "Müheymin" olan Allahu Teâlâ. 
"'Müheymin" olan Kur'ân'ı, Cenâb-ı Allah'ın mahlükatına karşı Allah'ın eminleri olan ümmet-i Muhammed için emin peygambere 
göndermiştir. Nitekim: 


Cenâb-ı Allah "İnsanlara karşı şahitler olasınız diye, işte böylece biz sizi orta bir ümmet yaptık." (Bakara. 143) buyurmuştur. [38] 


26) Hâdi 


"Muhakkak ki bu Kur'ân, en doğru yollara ileticidir" (isrâ. 9) ve "Doğruya iletir" (Cin. 2) Cenâb-ı Allah da, hâdi'dir. Çünkü bir 
haberde, Allah hakkında, "o, nur vehâdidir" denilmiştir. [39] 


27) Nur 


"Allah göklerin ve yerin nurudur." (Nur. 35).Kur'ân hakkında da, "Ve, O'nunla beraber indirilen nura tâbi oldular"(Arıt, 157), yani, 
"Kurana tâbi oldular" buyurulmuştur. Hz. Peygamber de, Muhakkak ki, Allah'dan bir nur ve apaçık bir kitap gelmiştir" (Maide. 15) 
ayetinde nur diye isimlendirilmiştir Yani, nur Hz. Muhammed'dir. Hz. Peygamberin dini de nur olarak isimlendirilmiştir: "Allah'ın 
nurunu ağızlarıyla söndürmek istiyorlar" (Saff. 8) Hz Peygamber tn açıklaması da, nur diye isimlendirilmiştir: "Allah'ın, göğsünde 
İslâm için bir inşirah verip de artık Rabbinden olan oir nur üzere olan kimse" (Zumer 22).Tevrat da, nur diye adlandırılmıştır 
"Muhakkak ki biz, Tevrat'ı inzal ettik. Onda bir hidayet rehberi ve bir nur bulunmaktadır" (Made. 44) İncil de, nur diye 
isimlendirilmiştir. "Biz ona, içinde bir hidayet ve bir nur olan, İncil'i verdik" (Maide, 46), Ve, iman da nur olarak adlandırılmıştır. 
"kurları onların önünde koşar" (Hadid. 12). [40] 


28) Hakk Başa Dön 


Cenâb-ı Hakkın isimleri hakkında, (Peygamberler yol- layan, her şeye şahid ve Hakk olan) isimleri varid ol- muştur. Kuran da, hakdır. 
Çünkü Cenâb-ı Allah, "Muhakkak ki O Kur'ân, yakın olan bir hakdır" (Hakka, 51) buyurmuştur. Allah Kur'ân'ı Hakk diye adlandırdı. 
Çünkü Hakk, bâtılın zıddıdır. O halde, Hakk batılı siler süpürür. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Daha doğrusu Biz, hakkı bâtılın üzerine atarız 
da, hak onun beynini paramparça eder. Bir de bakarsın ki, bâtıl kaybolup gitmiş " (Enbiyâ. 18). yani o, silinip gitmiştir. [41] 


29) Aziz 


"Muhakkak ki Rabbindir, aziz ve ra- htm olan" (Şuarâ. 104). Kur'ân'ın sıfatı hakkında da, "Aziz" ismidir "Muhakkak ki bu 
Kur 'ân, aziz bir kitabdır." (Fussiiet, 41) buyurmuştur. Peygamber de azizdir. Zira Cenâb-ı Hakk, "Andolsun ki, size, içinizden Al-lah 
nezdinde kadri yüce bir peygamber gelmiştir." (Tevbe. 128) buyurmuştur. Ümmeti de, azizdir. Çünkü Cenâb-ı Hakk, "İzzet ve şeref 
ancak Allah'a, O'nun Resulüne ve müminlere âittir." (Münafikün, 8) buyurmuştur. Aziz bir kitabı, aziz bir ümmet için, aziz bir 
peygambere Aziz olan Rab indirmiştir 


"Aziz'in iki manası vardır 


1) Kahir, yani hükümran, güçlü... Kur'ân da böyledir. Çünkü o, düşmanlarını yenmiş ve kendisine muaraza etmek isteyenlere de karşı 
koymuştur. 


2) Eşi ve benzerinin bulunmamasıdır. [42] 


30) Kerim 


"O, kerim bir Kur'ân'dır. O, muhafaza edilen bir kitabtadır" ( Vakıa, 77 78).Cenâb-ı Hakk yedi şeyi kerim olarak isimlendirmiş, onlara 
kerim adını vermiştir. "Kerim olan Rabbin hakkında seni aldatan ne oldu?" (infiiâr, 6) Çünkü, Cenâb-ı Hakk'dan daha cömert olan bir 
başkası yoktur Kur'ân'ı da Kerim ismiyle adlandırdı. Çünkü ilim ve hüküm hususunda Kur'ân'dan istifade edildiği kadar, hiç bir 
kitabtan istifade edilmez. 


Hz. Musa'yı da Kerim diye isimlendirerek, "Ve onlara, kerim bir peygamber geldi" (Duhân, 17) buyurdu. Cenâb-ı Allah, amellerin 
mükğfatanı da kerim olarak isimlendirdi. "Ve onu, bir bağış ve ke-rim olan bir ecir ile müjdele" (Yâsin. 11). 


Cenâb-ı Hakk Arş'ına da kerim demiştir. "O, Allahdır. O-' ndan başka hiç bir ilâh yoktur. O, kerim Arşın Rabbidir" (Nemi, 26) Çünkü 
Arş, rahmetin iniş yeridir 


Allah, Cebrail'i de, "Muhakkak ki o, kerim olan bir elçinin sözüdür." (Tekvir, 19) diyerek kerim diye isimlendirmiştir. Buradaki kerim, 
aziz anlamındadır. 


Cenâb-ı Allah, Süleyman (a.s.)'ın mektubunu da kerim diye isimlendirmiş, "Muhakkak ki bana, kerim bir kitab bırakıldı" (Nemi, 29). 


O halde, bu, kerim olan Rabbin, kerim olan melek ile, kerim olan bir ümmet için, kerim olan bir peygambere indirdiği bir kitaptır. Eğer 
bu ümmet, o kitaba sarılırlarsa. kerim bir mükâfata nail olmuş olurlar. [43] 


31) Azim Başa Dön 


"Andolsun ki Biz sana, tekrarlanan yedi ayet ile Kurân-ı Azim'i verdik." (Hıcr 87) 
Cenab-ı Hakk, kendisini Azım diye isimlendirerek, "O, yücedir, azimdir" (Bakara, 255) 
Arştnı azim diye isimlendirerek, "O, azim olan Arşın Rabbidir" (Tevbe, 129) 

Kitabını azim diye isimlendirerek, "Ve, azim olan Kur'ân'"ı(verdik)" (Hicr. 87). 


Kıyameti azim diye isimlendirerek, "Büyük bir günde (di-riltileceklerdir). O günde, insanlar âlemlerin Rabbinin huzuruna dikilir" 
(Mutaffifin, 5-6). 


Zelzeleyi azim diye isimlendirerek, "Muhakkak ki, kıyamet saatinin sarsması, büyük bir şeydir" (Hacc, 1). 
Peygamberin ahlâkını da azim diye isimlendirerek, "Muhakkak ki sen, büyük bir ahlâk üzerindesin " (Nün, 4), 
İlmi de, azim diye isimlendirerek, Allahın sana olan lütfü büyüktür" (Nisa. 112). 

Kadınların tuzağını da azim diye isimlendirerek, "Muhakkak ki, sizin tuzağınız büyüktür" (Yüsuf. 28) 
Firavun'un sihirbazlarının sihrini de azim diye isimlendirerek, "Onlar büyük bir sihir yaptılar" (Araf, 116) 
Sevabın bizzat kendisini de azim diye isimlendirerek, 


"Onlar gibi iman edip sâlih amel yapanlara Allah, bir mağfiret ve büyük bir ecir vadetmiştir." (Fetih. 29) ve münafıkların göreceği 
azabı da azim diye isimlendirerek, "Onlara büyük bir azab vardır" (Bakara, 7) buyurmuştur. [44] 


32) Mübarek 


"Bu mübarek bir zikirdir," (Enbiyâ 50) Cenâb-ı Hakk birçok şeyi bu isimle isimlendirdi. Meselâ Hz. Musa ile mukalemede bulunduğu 
yere 


"mübarek" adını verdi. "Mübarek vadide, ağaçtan.." (Kasas, 30) Yine, sağladığı yararlar çok olduğu için zeytin ağacını da, "mübarek" 
diye isimlendirerek, "Mübarek bir zeytin ağacından yakılır" (Nür, 35). 


Hz. İsâ'y da "mübarek" diye isimlendirerek, "Ve beni mübarek kıldı" (Meryem. 31). 


Yağmuru da "mübarek diye isimlendirerek, "Ve gökten, mübarek bir yağmur indirdik" (Kâf. 9) "içinde bulunan faydalardan ötürü" 
buyurmuştur. Yine Cenâb-f Hakk Kadir gecesini de "mübarek" diye isimlendirerek, "Muhakkak ki biz Kur'ân'ı mübarek bir gecede 
indirdik." (Duhân. 3) buyurmuştur. Buna göre Kur'ân mübarek bir meleğin mübarek bir gecede, mübarek bir ümmet için. mübarek bir 
peygambere indirdiği mübarek bir zikirdir. [45] 


“Elif, Lam, Mim” İle “Zâlike”l-kitabu” Kısmının Münasebeti 


Cenâb-ı Hakk'ın sözünün sözü ile ilgisini açıklama hususundadır. Keşşaf sahibi şöyle demistir: "Eğer sürenin ismi kabul edersen, bu 
kısmının münasebeti durumda terkıbte birkaç vecih söz konusu olur. 


Birinci vecih: in birinci mübteda, lâfzının 


ikinci mübteda. "lâfzının da ikinci mübtedânın haberi, ikinci mübtedâ-nın da haberiyle beraber birinci mübtedânın haberi olması... 
Buna göre, " cümlesinin manası,"Bu, en mükemmel kitabtır." olur. Buna göre sanki O'nun dışında kalan kitabtar, O'nun karşısında 
noksandırlar ve bir kitab olmaya hak kazanan sadece odur. Meselâ senin, (erkek... odur) demen de bunun gibidir. Bunun manası, 
erkeklerde bulunan güzel hususiyetleri kendisinde bulundurduğu için, "o, erkeklikte tamdır, mükemmeldir" demektir. 


İkinci vecih: "lâfzının sıfat olmasıdır. Buna göre mana, "İşte O, vadedilen kitap budur." 


Üçüncü vecih: lâfzının, mahzüf bir mübtedânın haberi olmasıdır. Buna göre bu. "Bu. elif lâm mimdir." demek olur. Bu tahlile göre 
ıfadesı de. ikinci haber olur Veya. lâfzının sıfat olması durumuna göre. den bedel olur. Bu takdirde de manası, "dili "O da şudur" olur. 


Dördüncü vecih: "in bir cümle, nun da diğer bir cümle olmasıdır 


Eğer ses makamında kabul edersen mübteda, da nın haberi olur. Buna göre mana şu olur: Bu indirilen kitab, en mükemmel bir kitabtır. 
mübteda. sıfat," lâfzından sonra gelen smı da haberdir. Yahutta, mahzüf bir mübtedânın haberidir Buna göre bu terkibin şekli şudur: 
Anlamı ise. "bu elif, lâm. mim harflerinden meydana gelen, şu kitabtır." Abdullah b. Mesüd, şeklinde okumuştur ki. bunun tahlili 
açıktır. 


"Bu kitabta hiç bir şüphe yoktur." (Bakara. 2). [46] 


“Lâ Raybe Fihi” İbaresi Hakkında Başa Dön 


Birinci Mesele 


"kelimesi, şekke yakındır. Ayrıca bunda, şekde olmayan bir fazlalık vardır. Sanki de, bir sü-i zan bulunmaktadır. Nitekim kendisi 
hakkında sü-i zan sahibi olduğun kimseye "Falancanın durumu beni işkillendirdi" dersin. Hz. Pevgamber'in "Sana şüphe vereni bırak, 
şüphe vermeyen şeylere geç" sözü de bu manadadır. Eğer, kelimesinin, zamanın musibetleri manasında. Arabiarın sözlerinde 
kullanılmakta Olduğu; Allah'ın da: O'na zamanın belâlarının gelmesini gözetliyoruz" (Tür 30) buyurduğu ve bu kelimenin, şâirin: 


"Tıhâme ve Hayber'de, kalbimizde depreşen her şeyi yaptık, sonra da kılıçla* rımızı derleyip topladık!" dediği gibi kalbte depreşen 
gayz ve kin sebebleri hakkında da kullanıldığı söylenirse, biz deriz ki, bu iki mana bazan şek manasını da ifade ederler. Çünkü, 
zamanın korkulan belâları da, kendisinden şüphe edilen bir şey gibi, ihtimal ifade eder. Kaİbte depreşen şey de kesinleşmemiştir. Buna 
göre Cenâb-ı Hakk'ın " sözünden murad, bu kitabın, hangi şekilde olursa olsun, herhangi bir şüpheye mahal olmasını reddetmektir. 
Bunun gayesi ise, bu kitabın doğruluğunda, Allah katından olması hususunda ve bir mucize olmasında, her hangi bir şüphenin 
olmadığını ifade etmektir. Eğer bu ifadeden gaye, özellikle onun mucize olmasında herhangi bir şüphenin bulunmadığını iiade etmektir 
dersen, bu. Cenâb-ı Hakkın "Eğer, kulumuza indirdiğimizden şüphe ediyorsanız " (Bahara 23) ayetiyle de bu yorum güçlendiği için. 
doğruya daha yakın bir mana ifade eder. Burada birkaç sual vardır. 


Birinci sual: Bazı inançsızlar bu hususta ta'nda bulunarak, şöyle demişlerdir: "Eğer Cenâb-ı Hak. bizim tarafımızdan o kitabta şüphe 
olmadığını kastediyorsa, biz onda şüphe ediyoruz. Eğer. kendisince bu kitabta bir şüphe olmadığım kastediyorsa, bunun da herhangi 
bir manası yoktur." Buna cevabımız şudur: Bu ifadeden maksat. Kur an-ı Kerim açıklık ve vuzuh bakımından öyle bir dereceye 
varmıştır ki, O'nda her hangi bir kimsenin şüpheye düşmesi yakışık almaz. Gerçekten durum böyledir. Çünkü Arablar, fesahatte 
zirveye ulaşmalarına rağmen Kur'ân'ın en kısa süresine muâraza ve mukabele etmekten âciz kalmışlardır. Bu da, bu ilâhi hüccetin 
açıklık bakımından, herhangi bir akıllı kimsenin onda şüphe etmesinin uygun olmıyacağı bir dereceye ulaştığına şehadet eder. 


İkinci sual: Cenâb-ı Hakk burada, bir başka yerdeyse, "Orada bir baş ağrısı da yoktur." (Saffat. 47) buyurmuştur Bunun hikmeti 


nedir'7 Buna cevabımız şudur: Araplar önce ehemmı (daha önemli olanı) sonra mühimi söylerler Burada en mühim olan husus ise, 
Kur'ân'dan her türlü şüpheyi nefyetmektir. Şayet sen, yerine, (Onda şüphe yoktur) demiş olsaydın, bu ifade, burada değil de bir başka 
yerde kendisinde şüphe bulunan bir kitabın olduğu zannını uyandırırdı. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın,"Onda sarhoşluk yoktur" (Saffat. 47) 
sözünde, cennet içkilerinin dünya içkilerinden üstünlüğü kastedilmiştir. Çünkü dünya içkilerinin aktı giderdiği gibi, ahiret içkileri aklı 
gıdermez. 


Üçüncü suâl: Cenâb-ı Hakk'ın sözü. Kur'ân hakkındaki bütün şüpheleri gidermeye nasıl delâlet ediyor? Buna şu şekilde cevap veririz: 
Ebu'ş-Şa'sâi, bu ayeti ref ile şeklinde okumuştur. Bil ki bu meşhur kıraat, tamamıyla şüphenin Kur'ân'dan kaldırılmasını icâb ettirir. 
Bunun delili ise şudur: sözü. reybın mahiyetini nefyeder Mahiyeti nefy ise. mahiyetin fertlerinin herbiri-nin nefymi gerektirir. Çünkü 
mahiyetin fertlerinden bir fert bulunacak olsa, mahiyetin kendisi de bulunmuş olur. Bu da mahiyetin nefyine ters düşer İşte bu 
incelikten dolayı, sözümüz, Allah'tan başka bütün ilâhları nefyeder. sözümüze gelince, bu (Onda şüphe vardır) sözümüzün zıddıdır ki 
bu söz, mahiyetin bir ferdinin varlığını ifade eder ise, bu ıkı ifade arasındaki zıtlığın gerçekleşmesi için. mahiyetin fertlerinin 
tamamının yokluğunu gerektirir. [47] 


İkinci Mesele 


Bu ayette, üzerinde vakfetmek meşhurdur Kıraat imamları Nâfi ve Âsım'dan, üzerinde vakfettikleri rivayet edilmiştir. üzerinde vakıf 
yapan kimsenin, cümle için bir haber takdir etmesi gerekir. Bunun bir benzeri de, Arapların (Zararı yok) ve (mahzuru yok) demeleridir 
Bu ikincisini Hicaz ahalisi çok kullanır. Buna göre ayetin takdiri: " Onda şüphe yoktur Onda hidayet vardır" şeklinde olur. Bil ki birinci 
kıraat daha evlâdır Çünkü buna göre, Kur'ân'ın bizzat kendisi hidayet olur. İkinci kıraata göre ise yani üzerinde vakıf yapan kıraate 
göre ise kitabın bizzat kendisi hidayet olmayıp, "onda hidayet bulunduğu" manası meydana çıkar. Birincisi daha evlâdır. Çünkü, 
Kur'ân'da, Kur'ân'ın bir nur ve hidayet olduğu tekrar edilmiştir. En iyi Allah bilir. 


(O Kur'ân) Muttakiler İçin hidayetin tâa kendisidir" (Bakara. 2). Burada birçok mesele vardır. [48] 


"Hidayet"in Hakikati Başa Dön 


Hidayet; yol göstermekten (delillik yapmaktan) ibarettir. Keşşaf sahibi ise, "Hidayet, arzulanan şeye bizzat 


götürüp ulaştıran rehberliktir" demiştir. Başkaları da, "Hidayet, hidayete ermek ve ilim manasınadır" demişler Birinci sözün 
doğruluğuna, ikinci ve üçüncü sözlerin yanlışlığına şu delâlet eder: Şayet, "hidayefin, bu ismi almasında, "arzulanan şeye bizzat 
götürüp ulaştıran" şey olmasına itibar edilseydi, hidayete erme olmadığında hidayetin bulunması imkânsız olurdu. Çünkü hidayete 
erme olmadığı zaman, delâletin hidayete ulaştırıcı olması muhaldir, fakat Cenâb-ı i iakk'ın: 


"Semüd'a gelince. Biz onlara doğru yolu gösterdik. Ama onlar körlüğü hidayete tercih ettiler" (Fussıiet. 17) ayetinin de gösterdiği gibi 
imkânsız değildir. Cenâb-ı Allah bu ayette hidayete erme olmadığı halde, hidayetin varlığından bahsetmiştir. Bir de Arapça'da "Ona 
yolu gösterdim ama o hidayete ermedi (doğru yolu bulmadı)" denilebilmektedir. Bu da bizim görüşümüzün doğruluğunu gösterir. 
Keşşaf sahibi (Zemahşeri), üç şeyi delil getirmiştir. 


Birincisi: Delâletin hidayet karşılığında kullanılmasıdır. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "hte bunlar, hidayete karşılık delâleti (sapıklığı) satın 
alan kimselerdir" (Bakara. 16) ve "Mutlak bir hidayet üzerinde yahut apaçık bir delâlette(yiz)" (Sebe 24) buyurmuştur 


İkincisi: Övgü makamında, "hidayete ermiş" manasına denilir. Şayet, arzulanan şeye ulaştıran rehberlik (kılavuzluk) hidayetin şartı 
olmasaydı, o insanın, hidayete ermiş olmakla nitelenmesi bir övgü olmazdı. Çünkü o insana yol gösterilmiş olduğu halde onun 
hidayeti bulamaması da muhtemeldi. 


Üçüncüsü: (Hidayete erdi) fiili, (hidayete erdirdi) fiilinin muta-raat ifade eden (dönüşlü fiil) sigasıdır. "Onu kırdım, o da kırıldı." "Onu 
kestim, oda kesildi" denildiği gibi, "Onahidayet ettim, o da hidayete erdi" denilir Kırılmak ve kesilmek, kırmak ve kesmek fiillerinin 
mahiyetlerinden ayrılmadıkları gibi, hidayete ermenin de hidayetin mahiyetinden olması gerekir. 


Birinci delilin cevabı şudur: Hidayet ile hidayete erme arasındaki fark açıkça görülmektedir Buna göre hidayet, saptırmanın.; hidayete 
ermek ise sapmanın zıd-dıdır. Bu sebeble hidayeti sapmanın zıddı olarak görmek imkânsızdır. 


İkinci delilin cevabı şudur: Hidayetten istifade eden kimseye, "hidayete ermiş" denilir. Hidayetten istifade etmeyen kimseye "hidayete 
ermiş" denilmez. Bir de gayeye ulaştırmayan vasıta (vesile) yok hükmündedir. Üçüncü delile cevap şudur: Emre uymak, emretmek 
fiilinin mutavaatı (dönüşlü) sigasıdır. Meselâ, "Ona emrettim, o da emre uydu" denilir. Bundan, emre uymanın, emredenin âmir 
olmasının şartlarından biri olması gerekmez. Aynı şekilde, onun hidayet edici olması, hidayete götürmesini gerektirmez. Keşşaf 
sahibinin bu iddiası, Arabların , "Ona yolu gösterdim ama o hidayete ermedi" ifadesi ile çatışır. Cenâb-ı Allah'ın, Kur'ân'ı "Hidayet" 
olarak tavsif etmiş olması, "Hidayet, sadece ilimdir" diyen kimsenin sözünün yanlışlığını gösterir. Şüphesiz ki Kur'ân sadece ilim 


değildir. O halde, netice olarak diyebiliriz ki, "Hidayet sadece rehberliktir, yol göstermedir Yoksa, hidayete erme ve ilim değildir." [49] 


"Muttaki" Kimdir? 


" Arapça'da, Arapların ""O, onu korudu, o da korundu" sözünden alınmış bir ismi faildir. Bunun masdarı olan "Vikaye", son derece 
korunmak (sakınmak) manasınadır. Bunu iyice kavradıysa şimdi deriz ki: Cenâb-ı Allah burada övgü olarak "muttaki"yi zikretmiştir. 
Böyle olan bir kimsenin dünya işlerinde ve bilhassa din ile ilgili hususlarda muttaki olması evlâdır. Bu da, o kimsenin ibadetleri 
yapması ve yasaklardan kaçınması ile olur. Alimler, küçük günahlardan kaçınmanın takvaya dahil olup olmadığında ihtilâf etmişlerdir: 
Bir kısmı, küçük günahların ilâhi tehdide konu oldukları gibi, takvaya da dahil olduklarını söylerler Bir kısmı ise, dahil olmadıklarını 
söylerler. Büyük küçük bütün günahlardan tevbe etmenin farz olduğu hususunda bir ihtilâf yoktur. Anlaşmazlık sadece, "kişi" küçük 
günahlardan korunmazsa, muttaki ismine mustehak olur mu olmaz mı?" hususundadır Hz. Peygamber (s.a.s.)in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: 


"Kul. mahzurlu şeylerden kaçınmak için, mahzurlu olmayan şeyleri de terket-medikçe muttakiler derecesine ulaşamaz."50). İbn 
Abbas (r.a.)'dan şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Muttakiler. arzularının meylettiği şeyi terketme hususunda, Allah'ın azabından sakınan 
ve Cenâb-ı Allah'tan gelen şeyi tasdik ederek de rahmeti ilâhiyeyi uman kimselerdir"|51 | 


Takvanın Manaları Başa Dön 


Takva "haşyet" vtazim ve saygıdan ilen gelen korkma) manasınadır Nitekim Allah Teâlâ, Nısâ Süresinin başında 'Ey 
insanlar. Rabbinizden İttikâ edin (korkun)" (Nısâ i) buyurmuştur. 


Hac Süresı'nin başında da buna benzer bir ayet vardır. Şuarâ Süresi'nde de "Hani, kardeşleri Nüh onlara, "ittikâ etmez misiniz 


"Hani, kardeşleri Nüh onlara, "ittikâ etmez misiniz?" yani "Allah'ı saymaz, Ondan korkmaz mısınız?" demişti" (Şuarâ. 106) 
buyurmuştur Aynı sözü Hüd, Sâlıh, Lüt ve Şu'ayb (a.s.) kavimlerine söylemişlerdir. Ankebut Süresi'nde de Hz. İbrahim (a.s), kavmine, 
"Allah'a ibadet edip ve Allah'tan korkun " (Ankebüt. 16) demiştir Yine Cenâb-ı Allah, Cenâb-ı Allah1 tan, nasıl korkulması 
gerekiyorsa öyle korkun" (Ali tmran. 102). 'Azıklanın, çünkü azıkların en hayırlısı takvadır." ve "Hiçbir kimsenin başkasına hiç bir 
fayda veremeyeceği günden 'korkunuz " (Bakara, 48) buyurmuştur. 


Takvanın gerçeği, her ne kadar zikrettiğimiz şeylerse de. o, Kur'ân'da asli manası bazan iman, bazan tevbe, bazan taat, bazan günahı 
terk ve bazan de ihlâs olmak şeklinde yer almıştır. İman manasında olmak üzere. Cenâb-ı Allah. "Allah onlara takva kelimesini yani 
tevhidi, gerekli kıldı" (Fetih,26) İşte onlar, Allah'ın, kalblerini takva için imtihan ettiği kimselerdir" (Hucurât. 3): Şuarâ Süresinde 
"Firavunun kavmine (gel): Onlar ittikâ etmezler mi?" (Şuarâ. 11) yani "iman etmezler mı?" buyurmuştur. Tevbe anlamında ise, Hakk 
Teâlâ, "Şayet beldeler halkı iman edip ittikâ etselerdi..." (ATâf. 96) yani "tevbe etselerdi" buyurmuştur. Taat anlamında da, Hak Teâlâ, 
Nahl Süresi'nde "Benden başka ilâh olmadığını duyurasınız."diye... Öyleyse Beni sayıp itaat ediniz." (Nahl. 2) ve yine aynı sürede 
"Allah'dan başkasından mı ittikâ edersiniz?" (Nahi, 52); Müminün Süresi'nde "Ben. sizin Rabbinizim, öyleyse Beni sayıp itaat ediniz" 
(Mü'mmün. 52) buyurmuştur. Günahı terketmek manasında ise, "Evlere kapılarından girin. Allah'dan ittikâ edin " (Bakara, 189). Yanı, 
"Allah'a karşı günah işlemeyiniz" buyurulrnuştur İhlas manasındakı ittikaya gelince. Cenâb-ı Allah. Hac Süresinde "Bu- kalblerin 
takvasındandır" (Hacc. 32) Yanı kalblerin ihlâsındandır, ve aynı manada "Ben'den ittikâ edin, (yani Bana karşı ihlaslı olunuz)" (Bakara, 
41) buyurmuştur. 


Bil ki takva makamı çok şerefli bir makamdır. Cenâb-ı Allah 


'Hiç şüphesiz ki Allah, ittikâ edenlerle ve muhsinlerle beraberdir" (Nahl. 128) ve Allah katında en şerefliniz, en müttaki olanımzdır." 
(Hucurât. 13) buyurmuştur. İbn Abbas (r.a.)'ın rivayetine göreHz. Peygamber (s.a.s.): "insanların en şereflisi olmak isteyen Allah'dan 
ittika etsin (korksun), insanların en güçlüsü olmak isteyen, Allah'a tevekkül etsin ve insanların en zengini olmak isteyen, kendi 
elindekinden daha ziyade Allah'ın kudret elinde olana güvensin"|52) buyurmuştur. [53] 


Takva Hakkında Bazı Tarifler 


Hz. Ali (r.a.)de; "Takva, günahlara devam etmeyi ve yaptığı ibadetlerle aldanmayı bırakmaktır" demiştir. Hasan el-Basri, "Takva, 
Allah'tan başkasını Allah'a tercih etmemen ve bütün işlerin Allah'ın kudretinde olduğunu bilmendir" demiştir. 


İbrahim b. Edhem, "Takva, mahlükatın, senin lisanında; meleklerin, senin işlerinde ve Arş meleklerinin de senin sırrında (göniünde) bir 


kusur bulamamasıdır." demiştir. 


Vâkıdide "Takva, insanlara karşı dış görünüşünü süslediğin gibi, Cenâb-ı Allah'a karşı sırrını (içini, gönlünü) süslemendir." demiştir. 
"Takva, seni Mevlâ'nın yasak kıldığı bir yerde görmemesidir" diye ve "Muttaki, Hz. Muhammed Mustafa (s.a.s.)'nın yoluna girip 
dünyayı arkasına atan, nefsini ihlâs ve vefaya zorlayan haram ve zulmü terkeden kimsedir" diye tarifler yapılmıştır Şayet muttaki için, 
Cenâb-ı Hakk'ın sözünde ifade ettiği şeyden başka hiç bir fazilet bulunmasaydı bile ona yeterdi.Çünkü insanlar için bir hidayet 
(rehberi) olan Kur'ân'm indirildiği Ramazan ayı..." (Bakara. 185) ayetinde Kur'ân'm insanlar için bir hidayet rehberi olduğunu 
açıklamış, ayetinde de "O'nun muttakiler için bir hidayet rehberi olduğul 'nu söylemiştir Böylece bu husus, muttakilerın, bütün 
insanlar olduğunu gösterir. Demek ki muttaki olmayan, âdeta insan değildir. [54] 


Kur'ân'm Muttakilere Hidayet Olması İle İlgili Bazı Suâller (Başa Dön 


Birinci suâl: Bir şeyin, hidayet rehberi ve delil olması, şahıslara göre değişmez. O halde, Kur'ân-ı Kerim ni- 
çin sadece muttakiler için hidayet rehberi kılınmıştır? Ve yine muttaki olan zâten hidayete ermiştir. Hidayete 
ermiş olan, ikinci defa hidayete ermez. O halde Kuran, muttakiler için bir hidayet rehberi olamaz. 


Bu soruya şöyle cevap veririz: Kurân-ı Kerim, muttakiler için bir hidayet rehberi: onları Yaratanın varlığına, dinine ve peygamberinin 
doğruluğuna götüren bir kılavuz olduğu gibi, kâfirler için de bir rehberdir. Ancak Cenâb-ı Allah, hidayete ermiş ve Kur'ân'dan istifade 
etmiş kimselerin sadece onlar olduğunu beyan edin. onları övmek için "muttakileri" zikretmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hakk, "Sen ancak o 
kıyametten korkanları uyarabilirsin." (Nâzıât 45) ve Sen, ancak zikre(Kur'ân'a)uyanı uyarabilirsin"(Yâsin1l1) buyurmuştur Halbuki Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de bütün insanlara gönderilmiş bir uyarıcı (mün-zir) idi- Kur'ân-ı Kerim ise. Peygamber'ın inzânndan istifade 
edenlerin ancak onlar olduğunu beyan edip bu insanları, yani muttakileri zikretmiştir. yi, "maksada ulaştıran rehberlik (yol gösterme)" 
diye tefsir edenler zaten böyle bir sual soramazlar. Çünkü Kur'ân'm maksada ulaştırıcı olması ancak muttakiler hakkındadır. 


İkinci suâl: İçinde birçok mücmel ve müteşâbih ayet bulunduğu halde, Kur-ân'ın tamamı nasıl hidayet rehberi olarak vasfedilebilır? 
Aklın yol göstermesi olmasaydı, muhkem müteşâbıhden ayırdedilemezdı. Öyleyse hakikatte yol gösteren, Kur'ân değil "aklın yol 
göstermesi" olurdu. Bu manada olmak üzere, İbn Ab-bas (r.a.)'ı Haricilere elçi olarak yolladığı zaman. Hz. Ali (k.v.)'nin şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Onlara Kur'ân'dan delil getirme. Çünkü Kur'ân iki yönü olan bir hasımdır"|55J. Eğer Kur'ân, bir hidayet rehberi 
olsaydı, Hz. Ali, Kur'ân hakkında böyle söylemezdi. Ve çünkü biz, bütün İslam mezheblerıntn Kur'ân'dan deliller getirdiklerini ve 
Kur'ân'm, bir yandan "cebr" bir yandan da "kader" konusunu açıkça ifade eden ayetlerle dolu olduğunu görürüz. Cebr ve Kader 
(ihtiyar) konusundaki ayetleri bağdaştırmak ancak büyük bir zorlama ile mümkün olabilir. O halde Kur'ân, nasıl bir hidayet rehberi 
olabilir? 


Buna cevabımız şudur: Bu müteşâbih ve mücmel ayetler, aklın ya da naklin yol göstermesi ile elde edilebilecek belirli bir manadan 
uzak olmayınca, o zaman Kur'ân'm hepsi bir hidayet rehberi olmuş olur 


Üçüncü sual: Kur'ân'm hüccet olmasının doğruluğu, kendisinin doğruluğuna dayanan şeyler hususunda Kur'ân bir hidayet rehberi 
olamaz. Bu durumda, Kur-ân'ın Allah'ın zatını ve sıfatlınTM tanıma ve nübüvveti bilme hususunda bir hidayet rehberi olması imkânsız 
olur[56]. Bu tür bilgiler ise şüphesiz, maksad ve gayelerin en şereflisidir. Kur'ân-ı Kerim bu konularda hidayet rehberi değilse, Cenâb-ı 
Allah nasıl onun mutlak manada bir hidayet rehberi olduğunu bildirmiştir? 


Buna cevabımız şudur; Kur'ân'ın, her hususta hidayet rehberi olması, "hidayet olmasının" şartından değildir. Bilakis bazı konularda 
onun hidayet rehberi olması, bu vasfı alması için yeterlidir. Bu da Kur'ân'm, dini hükümleri bildirmede ya da akıllarda mevcut olan 
(bedihı hakikatleri) güçlendirmede bir hidayet rehberi olması ile tahakkuk eder. ayeti, '"'mutlak" ifadenin "umüm" ifade etmediğine, en 
kuvvetli delildir. Çünkü Cenâb-ı Allah, -Kur'ân-ı Kerim'in, Yaratıcının varlığını, sıfatlarını ve peygamberliği isbat hususunda bir 
hidayet rehberi olması imkansız olduğu halde- ifadede bir kayıtlama yapmadan, mutlak bir ifade ile Kur'ân'ın bir hidayet rehberi 
olduğunu söylemiştir. O halde, mutlak ifadenin, umümi bir hüküm ifade etmediği ortaya çıkmaktadır. 


Dördüncü sual: Hidayet rehberi, açıklama ve açık olma hususunda, başkasını beyan edecek bir dereceye ulaşan şeydir Kur'ân-ı Kerim 
ise böyle değildir. Mü-fessirler, zikrettikleri her ayet hakkında birbirine uymayan birçok söz söylemektedirler. Durumu böyle olan bir 
şey, başkasını beyan etmesi şöyle dursun, kendisini bile beyan edemez. O halde, O nasıl bir hidayet rehberi olur? 


Deriz ki: Her kim, birbirine zıt şeyleri söyleyip onlardan birisini diğerlerine tercih etmeden, tefsir hususunda konuşursa, işte bu sual o 
kimseye yöneltilir. Bize gelince, biz bu çeşitli sözlerden birini, deliller getirerek diğer görüşlere tercih ettik. Binaenaleyh biz bu sualin 
muhatabı değiliz. [57] 


Dördüncü Mesele 


Keşşaf sahibi (Zamahşeri) şöyle demiştir:" in, i'rab itibarı ile mahalli merfüdur. Çünkü bu, mahzüf bir mübtedânın haberidir Veya ile 
birlikte nin haberidir. Veya sözü mübtedâ, kendisinden önce geçen " de haberdir." in hâl olarak mensüb olması da caizdir. Bu halde 
âmil olan ise ismi işaret veya zarfdır Belagatça en isabetli olan izah, geniş açıklamalardan kaçınarak şöyle demektir: başlıbaşına bir 
cümle, ya da elifba harflerinden başlıbaşına bir guruptur. ikinci bir cümle, üçüncü bir cümle ve dördüncü bir cümledir. Atıf harfi 
olmaksızın bu şekilde uyumlu olarak getirilmiş olması cihetiyle, bu cümlelerin tertibinde, belagatın inceliklerine ve hüsnü nazmın 
gereklerine uyulmuştur. Bu böyledir, çünkü, bu cümleler birbirinin boynuna kardeş gibi sarılmışcasına getirilmiş, ikinci cümle birinci 
ile, üçüncüsü ikinci ile, dördüncü de üçüncü cümle ile bütünleşmiştir. Bunun izahı şudur: Cenâb-ı Allah önce, bu Kur'ân'ın, kendisi ile 
meydan okunulan (tahaddi yapılan) bir söz olduğuna dikkat çekmiş, sonrada O'nun "kemâlin zirvesinde olmak" sıfatını aldığını 
söyleyerek, ona işaret etmiştir. Bu da Kur'ân-ı Kerim'in, meydan okuma cihetinin bir ifadesi olmuştur. Sonra ona en ufak bir şüphenin 
ulaşmasını nefyetmiş, bu da onun kemâline bir şahit olmuştur. Daha sonra onun, "Muttakiler için bir hidayet rehberi" olduğunu haber 
vermiş, bununla da etrafında hiç bir şüphenin dolaşamayacağı bir gerçek olduğunu anlatmıştır. Böyle güzel bir tertible dizilmekten 
başka bu dört cümlenin her birinde ayrı ayrı incelikler vardır. Şöyle ki: Birinci cümlede, bir hazif ve en güzel şekilde maksada işaret; 
ikinci cümlede, harfi tarifin ifade ettiği azamet (ululuk); üçüncüde, "rayb" kelimesinin zarfından önce getirilmesi; dördüncüde de hazıf, 
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masdar olan "hüdâ"nın, vasıf olan "hâdi" yerme getirilmesi ve "hüdâ"nın da nekire olarak getirilmesi bu inceliklerdir. [58] 


"Ki o muttakiler, gaybe inanırlar, namazı dosdoğru kılarlar ve kendilerine n-zik olarak verdiklerimizden infak eder (Allah yolunda 
harcarlar)" (Bakara. 3) 


Bil ki bu ayet hakkında birçok mesele vardır. 


Birinci Mesele Başa Dön 


Keşşaf sahibi şunu söylemiştir: ifadesi, mecrür bir sıfat, mansüb bir medih ve mahzüf bir müb- 
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tedâyla merfü olmak üzere kelimesinin sılasıdır. Mansüb bir medih olmasında takdir şudur:" "müttakilerden. iman etmiş kimseleri 
kastediyorum" Merfü olması durumundaki takdir ise "muttakiler. şöyle şöyle olanlardır" şeklindedir. Veya mana bakımından 
kelimesinden ayrı olarak, haberi," olan, mahallen merfü bir mübtedâdır. nın sılası (ilgi cümlesi) olduğu zaman sözü üzerinde 
vakfetmek güzel olur. ama bu tam bir vakf olmaz. Bu cümle den ayrı düşünüldüğünde. üzerindeki vakf, "vakf-ı tâm" olur. [59] 


İkinci Mesele 


Bazıları ayetinin, bu ayette bahsedilenler bizzat muttakiler olduğu için,"sözünün bir tefsiri gibi olması muhtemeldir, demişlerdir. Bu 
böyledir, çünkü muttaki iyilikleri işleyen ve kötülükleri terkeden kimsedir Yapmaya gelince bu, ya kalbin fiili olur, bu da (Ki onlar 
iman ediyorlar) sözünün ifade ettiğidir, veya uzuvların fiili olur. Uzuvların dillerinin esası ise namaz, zekât ve sadakadır. Çünkü 
ibadetler, ya bedeni olur ki. bunların en üstünü namazdır, veya mali olur ki, bunun en efdaü de zekâttır. İşte bu sebepten ötürü Hz. 
Peygamber (s.a.s) namazı, "dinin direği", zekâtı ise 'İslâm'ın koprüsü diye adlandırmıştır. Müttakinin kötülükleri terketmesine gelince: 
"Muhakkak ki namaz hayasızlıktan ve kötülükten nehyeder" (Ankebüı 45)ayetinden dolayı, namaza dahildir. Doğruya en yakın olan. 
onların muttakiler olmasından dolayı, bu vasıfların " js&k "nın tefsiri olmamasıdır. Bu böyledir, çünkü tam bir mutluluk, yakışmayan 
şeyleri yapmamak, yapılması uygun olanları da yapmakla elde edilir. Terketmek. takvadır. Ful ise. ya kalbin fiilidir ki, bu imandır, veya 
uzuvların işidir ki. bu da namaz ve zekâttır. Terk etmek olan takvayı Cenâb-ı Allah, iman, namaz ve zekât demek olan yapmadan, 
işlemeden önce getirdi, Çünkü kalb. gerçek inanç ve yüksek ahlâk nakışlarını kabul eden bir ayna gibidir. Levhanın ise ilk önce. 
üzerine güzel nakışların vurulabilmesi için, kötü nakışlardan temizlenmesi gerekir. Ahlâk hakkında söylenecek söz de, böyledir. Bu 
sebepten dolayı Cenâb-ı Allah, uygunsuz hareketleri terketmek demek olan takvayı önce zikretmiş, ondan sonra yapılması gereken şeyi 
söylemiştir. [60] 


Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, "iman" kelimesi "emn" masdanndan "if'âl" vezninden bir masdardır Daha sonra, Arablar, birisi diğerini doğruladığında, 
bunu ifade etmek üzere" A"demişlerdir. Bu sözün.yani nun ifade ettiği ise 


"Onu yalanlamaktan ve muhalefet olunmaktan emin kıldı" demek"olur. Bu fiil, "ikrar etti ve itiraf etti" manalarını ihtiva ettiği için, 


"bâ" harfi cerriyle geçişli olur, Ebü Zeyd'in, "Arkadaş bulacağıma inanamadım" yani "güvenemedim" sözüne gelince, bu cümledeki 
fiilinin hakiki manası, "emin, sükünetti ve mutmain oldum" şeklindedir Her iki şekilde de ayetinin manasının "gaybın varlığını itiraf 
eder ve hak olduğuna emin olurlar" şeklinde olması güzel olur. [61] 


İmanın Mahiyeti Hakkında Çeşitli Anlayışlar Başa Dön 


Diyorum ki, din örfünde "iman"ın müsemması (ne olduğu) hususunda, ehl-i kıble ihtilaf etmişlerdir. Bütün bunları dört gurupta 
toplamak mümkündür: 


Birinci gurup: Bunlar, "iman, kalblerin ve azaların fiilleri ve dil ile ikrardır" diyenlerdir. Mutezile, Hariciler, Zeydiler ve ehl-i hadis bu 
görüştedir. Haricilere gelince onlar, Allah'a iman etmenin, Allah'ı tanımayı ve Allah'ın, kendisine kitap ve sünnetten nakli ve akli delil 
vaz ettiği her konuyu içine aldığında; ister büyük olsun ister küçük, yapılmasını veya yapılmamasını emrettiği şeylerin hepsinde 
Allah'a itaat etmeyi içine aldığında ittifak ederek, bütün bu şeylerin hepsinin iman olduğunu, bu hasletlerden herhaftgi birini 
terketmenin ise küfür olduğunu söylemişlerdir. 


an 


Mutezile'ye gelince, onlar sözü "bâ" harf-i cerriyle müteaddi (geçişli) olduğunda imandan maksadın, tasdik olduğunda ittifak 
etmişlerdir. Bu sebepten dolayı denildiğinde, burdaki den maksat "tasdik etmek" olur Yani, "Falanca Allah'ı ve Resulünü tasdik etti." 
Farzları eda manasına gelen, "iman"ın bâ harf-i cerriyle müteaddi olması mümkün değildir. Bu se-bebten ötürü, adam namaz 
kıldığında, oruç tuttuğunda, yani, "Falanca, şunu tasdik etti." denilmez. Tam aksine, "Falanca Allah'ı tasdik etti" denilir. Aynı 
şekilde"Allah için oruç tuttu ve namaz kıldı" da denilir. Buna göre bâ harf-i cerriyle müteaddi olan iman lâfzı, dilcilerin metoduna göre 
cari olmuş olur. Ama iman lâfzı, bâ harf-i cerriyle müteaddi olmadan zikredildiğinde Mutezile, bu lâfzın, tasdik anlamına gelen lügavi 
manasından ayrı bir manaya nakledilmiş olduğunda ittifak etmişlerdir 


Sonra Mutezile, iman hususunda, bir kaç bakımdan ihtilâf etmişlerdir 


1-) İman, farz olsun mendüb olsun veya söz, fiil ya da itikad bakımtndan olsun, her türlü taatı ifa etmekten ibarettir Bu görüş, Vasıl ibn 
Atâ, Ebu Hüzeyl ve Kâdi Abdulcebbâr'ın görüşüdür. 


2-) Nafileler hariç sadece farzları yapmaktan ibarettir. Bu görüş de Ebü Ali el-Cübbai ve Ebu Hâşim'in görüşüdür. 


3-) İman, hakkında itahi tehdidin bulunduğu her şeyden kaçınmadan ibarettir. Buna göre, Allah nezdinde mümin, her türlü kebairden 
kaçınan kimsedir. Biz insanlar bakımından ise, mümin; hakkında ilahi tehdidin bulunduğu her türlü şeyden kaçınan herkestir. Bu. 
Nazzâm'ın görüşüdür Nazzâm'ın arkadaşlarından, "bir kimsenin bize ve Allah'a göre mümin olmasının şartı, bütün büyük günahlardan 
kaçınmasıdır" diyenler de vardır. 


Ehl-i hadis ise. iki husus zikretmişlerdir. 


1-) Allah'ı tanımak tam bir imandır ve asıl olan budur Bundan sonra da her taat başlı başına bir imandır. Bu taatlerden hiç biri aslolan 
marifete (bilmeye) dayanmadığı müddetçe, iman olmazlar. Böylece ehl-i hadis, bile bile inkârın ve kalbin inkârının küfür olduğunu 
iddia etmişlerdir. Bundan sonra, her masiyet de başlı başına bir küfürdür Hadisciler, marifet ve ikrar bulunmadığı sürece, taata dair 
herhangi bir şeyi iman; kalbin inkârı ve bile bile inkâr olmadığı müddetçe, herhangi bir günahı küfür saymadılar. Çünkü "asıl" 
olmadan, "fer" tahakkuk etmez. Bu, Abdullah b. Said b. Küllab'ın görüşüdür 


2-) Onlar, imanın bütün taatların ismi olduğunu iddia edip bunların hepsinin bir imanı meydana getirdiğini; bütün farz ve nafilelerin 
ise, bu imanın bütününden olduğunu belirtmişlerdir. Buna göre, farzlardan herhangi bir şeyi terkeden kimsenin, imanı noksanlasın 
nafile ibadetleri terk eden kimsenin ise, imanları nok-sanlaşmaz. Onlardan, imanın, nafileler hariç, farzların ismi olduğunu söyleyenler 
de vardır. 


İkinci gurup: imanın, kalb ve dil ile birlikte olduğunu söyleyenlerdir. Bunlar da, birkaç görüşe ayrılmışlardır. 


1) İman. dil ile ikrar ve kalb ile bilmektir. Bu, bütün fakihlerin ve Ebü Hanife'nin görüşüdür. Sonra bunlar da. ıkı hususta ihtilâf 
etmişlerdir. 


a) Kalbin bilmesinin hakikatinin ne olduğunda ihtilâf etmişlerdir Onlardan, bu hakikati, ister taklidi bir inanç, isterse delilden 
kaynaklanan bir ılım olsun, kesin bir inançtır diye açıklayanlar vardır Bu görüşü benimseyenler, taklıdi imana sahip olan kimsenin, 
müslüman olduğuna hükmeden ve çoğunluğu teşkil eden kim selerdir. Onlardan, bu hakikati, istidlalden kaynaklanan ilimle tefsir 
edenler de bulunmaktadır, 


b) İmanın tahakkuk etmesinde muteber olan ilmin, neyi bilmek olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 


Kelâmcılardan bir kısmı, bunun mükemmel ve tam olarak Allah'ı ve O'nun sıfatlarını bilmek olduğunu söylemişlerdir İlim erbabının, 
Allah'ın sıfatları konusunda ihtilâf çok olunca, muhakkak ki onlardan her gurup, kendisinin dışında kalan diğer gurupları "tekfir" 
etmeye yönelmişlerdir. 


Kelâmcılardan orta yolu tutanlar ise, bu husustaki muteber ilmin, Hz. Muham-med'in dininden olduğu kesin (zaruri) olarak bilinen 
şeyleri bilmektir, demişlerdir. Bu görüş sahiplerine göre, Cenâb-ı Hakk'ın ilmiyle âlim olduğunu veya zatının gereği âlim olduğunu, 
görülüp-görülemiyeceğini bilmesi, iman konusuna dahil 


değildir. 

2) İman, kalb ve dil ile birlikte tasdiktir Bu görüş, Bişr ibn Attâb el-Merisi ile Ebü'l-Hasen el-Eşari'nın görüşüdür. Kalbin tasdikinden 
maksat, kışının kalbinde kaim olan sözdür 

3) Bir gurup süfinin görüşüdür. Buna göre, dilin ikrarı ve kalbin ihlâsıdır. 

Üçüncü gurup: İmanın sadece kalbin işinden ibaret olduğunu söyleyenlerdir. Bunlar da iki görüşe ayrılmışlardır. 


1) İman, kalb ile Allah'ı bilmekten ibarettir. Öyle ki, Allah'ı kalbiyle bilip, lisanıyla inkâr edip, bunu diliyle ikrar etmeden önce ölen 
kimsenin, imanı bütün bir mümin olduğunu söylerler. Bu, Cehm b. Safvân'ın görüşüdür. Bu zat, kitabları, peygamberleri ve ahiret 
gününü tanımanın, imanın tarifine dahil olmadığını iddia etmiştir. el-Ka'bi'nin Cehm b. Safvân'dan naklettiğine göre Cehm, imanın, 
Hz, Mu-hammed'in dininden olduğu zaruri olarak bilinen şeyleri bilmekle beraber, Allah'ı bilmek olduğunu söylemiştir. 


2) İman, sırf kalbin tasdikidir diyen görüştür, Bu, Hüseyin b. Fadl el-Beceli'nin görüşüdür. 
Dördüncü gurup: İman, sadece dilin ikrarıdır, diyenler. Bunlar da ikiye ayrılırlar. 


1) Dil ile ikrar etmek, sadece imandır; ancak dil ile ikrar etmenin iman olmasının şartı, kalbte Allah bilgisinin meydana gelmiş 
olmasıdır Buna göre bu bilgi, dil ile ikrarın iman olmasının şartıdır. Ancak bu, imanın kendisine dahil değildir. Bu, Geylân b. Müslim 
ed-Dımeşki ile el-Fadl er-Rakkaşi'nin görüşüdür. Ka'bi, bunun, Geylân'ın görüşü olduğunu kabul etmemiştir. 


2) İman, sırf dil ile ikrardır. Bu da "Kerrâmiyye"ntn görüşüdür. Kerrâmiyye, mü-nafıkın dışının mümin, kalbinin ise kâfir olduğunu 
söylemişlerdir. Buna göre, münafıklar hakkında, dünyevi bakımdan müminlere, uhrevi bakımdan ise kâfirlere ait hükümler uygulanır. 
İşte bu söylediklerimiz, din ıstılahında, iman konusundaki görüşlerin tamamıdır. 


Bizim taraftar olduğumuz görüş ise, imanın, kalbin tasdikinden ibaret olduğudur. Biz bunu söylerken, kalbin tasdikinin mahiyetinin ne 
olduğunu açıklamaya ihtiyaç hissediyor ve diyoruz ki: 


Âlem sonradan meydana gelmiştir diyen kimsenin sözlerinin delâlet ettiği şey, âlemin "hudüs-sonradan meydana gelme" ile 
nitelendirilmiş olması değildir. Tam aksine bu lğfızların anlamı, bunu söyleyen kimsenin, âlemin hadis olduğuna hük-metmesidir; 
âlemin hâdıs olduğunun subütuna hükmetmek ise, âlemin hadis olmasından başka bir şeydir. Bir şeyin varlığına veya yokluğuna dair, 
zihni olarak verilen bu hüküm, her dilde, hususi bir lâfızla ifade edilen bir iştir. Zihni olarak verilen hüküm aynı olduğu halde, kalıp ve 
ibarelerin farklılık arzetmesi, bu zihni hükmün, bu kalıplar ve ibarelerden başka bir şey olduğuna delâlet eder. Bir de, bu kalıplar o 
hükme delalet eder. Delâlet eden şey, delâlet edilen şeyden başkadır. 


Sonra biz deriz ki, bu zihni hüküm, ilimden başka bir şeydir; çünkü bir şeyi bilmeyen bir kimse de, bazen o bilmediği şeyle hüküm 
verir. Böylece, bu zihni hükmün, ilimden başka bir şey olduğunu anlamış oluruz. O halde, kalbin tasdikinden maksat, bu zihni 


hükümdür. 


Burada, lâfızlarla ilgili bir konu kalmıştır ki, o da şudur: Arabça'da, tasdike konu olan, bu zihni hüküm müdür, yoksa bu zihni hükme 
delâlet eden ibare ve kalıplar mıdır? 


Bu husustaki sözün özünü, "usül-ı fıkıh'ta anlatmıştık. Bu mukaddimeyi anla-dıysan deriz ki; iman, inanmakla birlikte Hz. 
Muhammed'in dininden olduğu kesinlikle bilinen her şeyi tasdik etmekten ibarettir. 


Bu görüşümüzü isbat etmek için, tarifte geçen dört unsuru isbata muhtacız. 
Birinci unsur: İman, tasdikten ibarettir. Buna birkaç husus delâlet etmektedir. 


1) İman, Arabça'da, esasen tasdik manasında kullanılır. Şayet din ıstılahında tasdikten başka bir mana için kullanılırsa, bunu kullanan 
kimsenin Arabça konuşmamış olması gerekir. Bu ise, Kur'ân'ın Arabça nitelendirilmesine ters düşer 


2) İman, müslümanların dillerinde, en çok cari olan bir lâfızdır Şayet bu lâfız, asıl mânasının dışındaki bir manaya nakledilmiş olsaydı, 
bu nakledildiği yeni manayı bilmeye dair sebepler çoğalır ve bu husus herkesçe bilinir, böylece de tevatür derecesine varmış olurdu. 
Madem ki böyle olmadı, o zaman iman sözünün asıl manasında kullanılmaya devam ettiğini anlamış oluruz. 


3) "Bâ" harf-i cerriyle geçişli olan "iman" lâfzının, asıl manasında kullanılmaya devam şttiğınde ittifak etmiştik. Bu sebeble, bu harf-i 
cerrle müteaddi olmayan iman lâfzının da böyle olması, yani aynı manayı ifade etmesi gerekir. 


4) Cenâb-ı Hakk, bu kelimeyi Kur'ân'da zikrettiği her yerde, onu kalbe nisbet ederek zikretmiş ve meselâ şöyle buyurmuştur: 


"Onlardan, kalbleh iman etmediği halde, ağızlarıyla, "iman ettik" diyenler vardır" (Mâide, 41); 


"Ve kalbi, iman ile dopdolu olduğu'halde" (Nahl, 106); "Allah onların kalblerine imânı yazdı" (Mücadele, 22); 
"Fakat, biz islâm olduk, deyiniz. Henüz, iman kalblerinize girmemiştir." (Hucurât. 14). 


5) Cenâb-ı Hakk, her nerede imanı zikretmişse, amel-i sâlihi de onunla birlikte zikretmiştir. Şayet amel-i sâlih imana dahil olsaydı, bu 
bir tekrar olurdu. 


6) Cefiab-ı Hakk, çokça, imanı zikretmiş ve günahları da onunla beraber zikretmiştir ve şöyle buyurmuştur: 
"İman edip, imanlarına zulüm bulaştır mayanlar..." (Enam, 82) 


"Müminlerden iki zümre birbiriyle döğüsürlerse aralarım (bulup) barış t irin. Eğer onlardan biri diğerine karşı hâlâ tecavüz ediyorsa 
siz, o tecavüz edenle, Allah'ın emrine dönünceye kadar savaşın " (Hucurât. 9) 


İbn Abbas (r.a.) bu hususa, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Ey iman edenler, size Öldürülenler hakkında kısas farz kılındı" (Bakara. 178) ayeti ile üç yönden delil getirmiştir. 


a-) Kısas, sadece kasten öldüren kimseye uygulanır. Buna rağmen Hakk Teâ-lâ, bu kimseye "ey iman edenler" diye hitab etmiştir ki bu 
da kasten adam öldürenin de mümin olduğunu gösterir. 


b-) Cenâb-ı Hakk'ın: 


"Her kim (öldürdüğü) kardeşinin kanından (kısasından) affolunursa..." (Bakara. 178) sözüdür. Bu ayette bahsedilen kardeşlik, iman 
kardeşliğinden başka bir şey değildir Çünkü Cenâb-ı Hakk; 


"Müminler kardeştirler" (Hucurât, 10) buyurmuştur. 


c-) "Bu rabbinizden bir hafifletme ve bir rahmettir" (Bakara, 178) Bunlar tse sadece, mümine yakışır. Bu konuda elde etmek 
istediğimiz şeye, Cenâb-ı Hakkın; 


"İman edip de hicret etmeyenler.." (Enfal 72) ayeti delildir Bu ayet, Cenâb-ı Allah'ın 
"İşte bunlar, meleklerin, öz nefislerinin zalimleri olarak canlarını alacağı kimselerdir" (Nahl. 28) ve 


"Onlar hicret etmedikçe, sizin onlarla hiç bir dostluğunuz yoktur" (Entâl, 72) ayetlerinde hicreti terketme hususunda, büyük bir tehdit 
söz konusu olduğu halde, hicret etmeyen kimselere Cenâb-ı Allah "mümin" ismini vermiştir, onları mümin kabul etmiştir. Yine buna 
Allah'ın: 


"Ey iman edenler! Sizin ve Benim düşmanım olanları dost edinmeyiniz," (Mumtahine. 1); 
"Ey iman edenler! Allah'a ve Resulüne hıyanet etmeyiniz. Bile bile aranızdaki emanetlere de hıyanet etmeyin " (Enfâl 27) ve 


"Ey iman edenler, Cenâb-ı Allah'a tevbe-i nasüh ile tevbe ediniz " (Tahrim. 8) ayetleri buna delâlet eder. Günahı olmayan kimseye 
tevbe etmesini emretmek muhaldir. Halbuki Cenâb-ı Hakk; 


"Ey müminler, hep birlikte Allah'a tevbe ediniz" (Nür. 31) buyurmuştur. Bu ifadenin, her mümin kimsenin günahkâr olduğunu 
gösterdiği söylenemez. Çünkü böyle değildir. Deriz ki: Farzet ki bu ayet günahkârlardan başkasına tahsis edilmiştir. Ama günahkârlar 
için de bu ayet bir delil olur. 


İkinci unsur: İman lisanın tasdikinden ibaret değildir. Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın: 


"İnsanlardan, inanmadıkları halde, "Allah'a ve Ahiret gününe inandık" diyenler vardır" (Bakara, 8) ayetidir. Allah Teâlâ, bu ayette 
onların mümin olmadıklarını bildirmiştir. Şayet Allah'a iman, dilin tasdikinden ibaret olsaydı, onların mümin sayılmaması olmazdı. 


Üçüncü unsur: iman, mutlak tasdikten de ibaret değildir. Çünkü put vetağutu tasdik eden kimse "mümin" diye adlandırılmaz. 


Dördüncü unsur: Cenâb-ı Hakk'ın bütün sıfatlarını tasdik etmek imanın şartından değildir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.), Allah'ın 
zatı gereği âlim olması veya ilmiyle âlim olmasını hatırından geçirmeyen kimsenin mümin olduğuna hükmetmistir Şayet bu ve benzeri 
unsurlar imanın gerçekleşmesi hususunda göz önünde bulundurulması gereken muteber bir şart olsaydı, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bu 
hususları bilip bilmediğinde kişiyi denemeden, onun mümin olduğuna hükmetmesi caiz olmazdı. İşte bütün bunlar imanın araştırılması 
hususundaki sözlerdir. 


Eğer birisi "Burada iki şekil vardır: 


1) Allah'ı akli ve nakli delillerle tanıyan; bu tanıma işi tamamlanınca da, kelime-i şehâdeti söyleyecek kadar bile bir zaman bulamadan 
ölen kimsenin durumu... İşte bu durumda, bu kimsenin mümin olduğuna hükmederseniz, dil ile ikrar etmenin imanın gerçekleşmesi 
hususunda muteber olmadığına hükmetmiş olursunuz. Bu, icmâya terstir. Eğer bu kimsenin, mümin olmadığına hükmederseniz, bu da 


geçersiz olur. Çünkü, Hz. Peygamber (s.a.s.) 


"Kalbinde zerre miktarı iman olan kimse, cehennemden çıkar.|62| buyurmuştur. Öyleyse, kalbi imanla böyle dolup taşan kimse nasıl 
mümin olmaz? 


2) Allah'ı akli ve nakli delillerle tanıyıp, kelime-i şehâdeti söyleyebilecek vakti de bulduğu halde, onu söylemeyen kimsenin durumu... 
Bu durumda, bu kimsenin mümin olduğunu söylerseniz bu, icmâya ters düşer. "Mümin değildir" derseniz. Hz. Peygamber (s.a.5.)'ın, 
mezkür hadisinden dolayı, bu söz geçersiz olur. O halde, dili ile ikrar etmedi diye, bir insanın kalbinde imanın olmadığı söylenemez. 
Bunun cevabı şudur; Gazâli, bu iki şekilde de. icmânm aksine, bu kimselerin mümin olduğuna hükmetmiştir. Bir de, kelime-i şehâdeti 
ikrardan kaçınmanın hali; imanı olduğu halde günah işleyen kimsenin haline benzer. [63] 


"Gayb" Başa Dön 


LT 


"Gayb" kelimesinin, ısm-i fail yerine geçen bir masdar olduğu söylenmiştir, "savm" masdarının "sâim" (oruç tutan) manasına, "zür 
masdarının "zâ" manasına ism-i fail olarak kullanılması gibi... 


Sonra Cenâb-ı Allah'ın (Onlar gayba iman ederler) ayeti ile ilgili iki görüş vardır: 


n 


Birincisi; Ebü Müslim el-Isfahanfnin tercih ettiği görüştür. Buna göre " sözü, müminlerin sıfatıdır Buna göre ayetin manası: 
"Müminler, Allah'a, huzurunda iken iman ettikleri gibi gıyaben de iman ederler; müminlerle karşılaştıkları zaman "iman ettik" deyip, 
liderleri ile başbaşa kaldıklarında ise "Biz, sizinle beraberiz. O müminlerle alay ediyoruz" diyen münafıklar gibi değil. Bunun bir 
benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın; 


"Bu, gıyabında kendisine hakikaten hainlik etmediğimi bilmesi içindir" (Yüsuf. 52) ayetidir. İnsan, bir başkası için: "Falanca, senin 
gıyabında da ne güzel arkadaştır" der Bütün bunlar, müminlerin zahirlerinin bâtınlarına uygun olması ve halleri, kalblennde iman 
namına bir şey olmadığı halde ağızlan ile "iman ettik" diyen münafıkların hallerine benzememesi sebebi ile, müminler için bir medh-ü 
senadır. 


İkincisi; ekseri müfessirlerin görüşüdür. Bu görüşe göre "Gayfrduyu organları tarafından idrak edilmekten uzak olandır." Sonra, 
"gayb", "kendisine delâlet eden bir şey bulunan" ve "kendisine delâlet eden bir şey bulunmayan" diye iki kısma ayrılır Buna göre 
ayetinden kastedilen, müminlerin tefekkürleri ve istidlalleri ile kendisine iman etmiş olmalarından dolayı bir delili bulunan gayba iman 
ettikleri için muttakilerı bir övmedir. Bu izaha göre, ayetine, Allah'ı, sıfatlarını, ahireti, nübüvveti, dini hüküm ve emirleri bilmek girer. 
Çünkü istidlal yolu ile bütün ilimleri elde etmek çileli bir yoldur Böylece bu büyük bir övgüye hak kazanmaya vesile olur 


Ebü Müslim el-İsfahâni, kendi görüşüne birkaç delil getirmiştir. 
1-) Cenâb-ı Hakk'ın: 


"Onlar sana İndirilene ve senden önce indirilen (semavi kitaplara) iman eder, ahirete kesin olarak inanırlar." (Bakara, 4) ayeti, "gayb" 
olan şeylere imanı ihtiva etmektedir. Şayet; 


"Onlar, gayba iman ederler" (Bakara 3) sözünden maksad da, gayb olan şeylere iman etmek olsaydı, kendisi atfedilen şeyin (ma'tüf) 
kendisine atfedilen şey (ma1 tufun aleyh) ile aynı olması gerekirdi, bu ise caiz değildir. 


2-) Şayet o ayetin (Bakara, 4) ihtiva ettiği hususları, "gayba iman etme" manasına hamledersek, bu durum, insanın gaybı bildiği 
hükmünü vermeyi gerektirir ki bu. Cenâb-ı Hakk'ın: 


"Kendinden başka kimsenin bilmediği gaybm anahtarları Onun kalındadır." 


(Enam, 59) ayetinin aksine bir hüküm olmuş olur. Ama bizim (Ebü Müslim) söylediğimiz manada anlaşılırsa, böyle bir mahzur ortaya 
çıkmaz. 


3-) "Gayb" lâfzı, sadece hazır olması mümkün olan kimseye ıtlak edilebilir. Buna göre, "Gayb" lâfzını, Allah'ın zatına ve sıfatlarına 
nisbet etmek caiz olmaz. Öyleyse "den murad, gayba inanmak olsaydı, bu takdirde Allah'ın zatına ve sıfatlarına iman etmek, bu ayetin 
manasına girmezdi ve bu ayetin konusu da ahirete iman olurdu. Bu ise caiz değildir. Çünkü imanın en büyük rüknü. Allah'ın zatına ve 
sıfatlarına iman etmektir. O halde "gayb" lâfzını, aslolan şeyin dışarıda kalmasını gerektirecek bir manaya hamletmek nasıl caiz olur? 
Ama biz bu lâfzı, tercih ettiğimiz manaya hamledersek bu mahzurdan kurtulmuş oiuruz. 


Ebü Müslim'in birinci deliline cevab: ayeti, genel olarak gaybi hakikatlere imanı: ayeti de, bazı gaybi hakikatlere imanı içine alır. Bu 
mufassal olanın mücmel olana atfı kabilinden olur ki bu caizdir Nitekim Cenâb-1 Hakk'ın Allah'ın meleklerine veCebrâil ile Mikâil..." 
(Bakara, 98) ayetinde olduğu gibi. 


İkinci delile cevab: Bize "gâib" olan birtakım şeylere inanmış olmamız hususunda münakaşa yoktur. O halde böyie bir tahsis, her iki 


yönden de (icmâlen de tafsilen de) gerekil olur 


"Kul, gaybı biliyor, diyor musunuz,demiyor musunuz?" denilirse, biz deriz ki: Gayb'ın "kendisine delâlet eden bir şey bulunan ve 
"kendisine delâlet eden bir şey bulunmayan" diye iki kısma ayrıldığını yukarıda açıklamıştık. Kendisine delâlet edecek bir şey olmayan 
gayba gelince, bunu ancak Cenâb-ı Hakk bilir Kendisine delâlet edecek bir şey olan gayba gelince, senin "Biz, kendisine delâlet 
edocek bir deüli olan gaybı biliyoruz" demen imkânsız degüdir O zaman, sez, bu gaybı, her hangi bir karışıklığa meydan vermeden, 
ifade eder. Bundan dolayı âlimler şöyle demişlerdir: Görülenle, Oâib olana istidlalde bulunmak, bir delil çeşididir. 


Üçüncü delile cevabımız: Biz, "gayb" lafzının, ancak hazır olması mümkün olan bir şey hakkında kullanılabileceğini kabul etmiyoruz. 
Buna delil de, kelâmcıların, "Bu gâib olanı hazır olana katmak batandandır" demeleri ve bu ifadelerindeki ' gâib" sözü ile, Allah'ın 
zatını ve sıfatlarını kastetmiş olmalarıdır. Allah en iyi bilendir. [64] 


Şiilerin Görüşü 


Bazı şifler, ayetteki "gayb" lâfzından muradın, Allah Teâlâ'nın Kur'ân ve hadislerde geleceğim vaaddenığı Mehdi'yi Muntazar 
(Beklenen Mehdi) o'duğunu söylemişlerdir. Bunların Kur'ândan delilleri şu ayettir: 


"Allah, içinizden iman edip sâlih ameller işleyenlere, yemin ile vadetti ki kendilerinden evvel gelenleri nasıl (kâfirlerin) yerine geçirdi 
ise onları da muhakkak yeryüzünde (müşriklerin) yerine geçirecek" (Nür. 55) Hadislerden delilleri ise Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu 
hadisidir. "Dünyanın ömründen tek bir gün bile kalsa, Cenâb-ı Allah, ismi ismimle, künyesi künyemle aynı olsn, ehl-i beytimden bir 
adamın çıkışına kadar o günü uzatır. O zai, daha önce zulüm ve cefa ile dolmuş olan yeryüzünü adaletle dolduracaktır.|65) Bil ki 
mutlak olan bir sözü, deiii olmaksızın tahsis etmek yanlıştır. [66] 


Namazı İkame Etmek Başa Dön 


Müfessirler "Namazın ikâmesi" konusunda birçok görüşler ileri sürmüşlerdir: 


Birincisi: Namazın ıkamesv namazın farzları, sünnetleri ve âdablannda hiçbir eksiklik olmadan, tâdili erkan iie ve devamlı kılmaktan 
ibarettir. 


İkincisi: Namazın ikâmesi, namaza devam etmekten ibarettir. Nitekim Cenâb-ı Hakk 'Onlar, namazlarına devam edenlerdir." (Meâriç. 
34) "Onlar, namazlarına devamlıdırlar." (Meâriç. 23) buyurulmuştur Bu. pazardaki mal rağbet görüp tükendiğinde bunu iade için 
Arapların söylediği" (piyasa yükseldi) sözünden alınmıştır. Buna göre, "namazın ikâmesi' ona rağbet edilmesi manasınadır Çünkü, 
namaza devam edildiği zaman, o. arzuların kendisine temayül edip çokça rağbet gören bir şey gibi olur. Namaz kılınmadığı zaman ise, 
âdeta kendisine rağbet edilmeyen ve revaç bulunmayan bir şey gibi olur. 


Üçüncüsü: "Namazın ikâmesi", onu eda etmek için, her şeyden kendini tecrid edip, edasında bir gevşeklik göstermemekten ibarettir, 
Bu mana da, Arapların "Kendini iyice işe verdi" ve "Harb, ayaklan üzerine kalkt: (yani kızıştı)" ifadesinden alınmıştır. Bu ifadenin 
zıddı, ve dır Bu kişi gecikip yavaş davrandığı zaman söylenir ki manası "İşten geri durdu ve işe karşı gevşeklik gösterdi" demektir. 


Dördüncüsü: Namazın ikâmesi, edasından ibarettir. Eda edilmesi, "ikâme" mas-üarı ile ifade edilmiştir, çünkü, kıyam (ayakta durmak) 
namazın rükünlerinden birisidir Nitekim namaz, "kunüt", "Tukü" ve "'sucüd" kelimeleri ile de ifade edilir. Ayrıca, Araplar, kişi namaz 
kıldığı zaman, içinde tesbihat olduğu için, (teşbih etti) fiili ile bunu ifade etmişlerdir Cenâb-ı Hakk "Eğer o, teşbih edenlerden 
olmasaydı..." (Saffat. 143) buyurmuştur. Bil ki "ikâme' kelimesinin, kendisi ile büyük bit övgünün ifade edildiği bir manaya 
hamiedılmesi evlâdır Bu büyük övgü ise ancak onu, "rükünlerinde ve şartlarında hiç bir eksiklik bırakmaksızın namaza devam etmek" 
manasına hamletmekle elde edilir. Bunun için, askerlere erzak dağıtan kimse, hiç bir eksiklik ve azaltma yapmaksızın, herkesin hakkını 
tam olarak verdiğinde "kayyim" diye isimlendirilir. Bundan ötürü Allah Teâlâ, "kâim" ve "kayyüm" olarak isimlendirilir, Çünkü O'nun 
varlığının devam etmesi ve yine kullarına nzık yağdırmasının hep sürüp gitmesi gerekir. [67] 


"Salât", Yani Namazın Manası 


"Salât", (Namaz) kelimesi hakkkımında birçok görüş söylenmiştir. 


Birincisi: O, dua manasınadır. Şair, bu manada, şöyle demiştir: "Rüzgar sevgilinin küpünü devirmek istedi de. adam da onun küpü 
için duâ etti ve tekbir getirdi "1681. 


İkincisi: Hârzenci, bu kelimenin iştikakının, cehennem manasına gelen kelimesinden olduğunu söylemiştir. Bu kelime de, Arapların, 
deyneği ateşe tutup doğrulttuğu zaman demelerinden alınmıştır. Buna göre, namaz kılan kimse, sanki ağacı ateşe tutup düzeltenin 
yaptığı gibi, zahirini ve bâtınını (içini ve dışını) düzeltmeye gayret etmektedir. 


Üçüncüsü: "Salât" lâfzı, devam etmekten ibarettir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Kızgın bir ateşe girecek" (Gâşiye, 4) ve "Alevli ateşe 
girecek" (Leneb, 3) ayetlerindeki fiilinden alınmıştır Yarışta ikinci gelen ata da "musaili" denilir. 


Dördüncüsü: Keşşaf sahibi, "salât," fiilinden, fa'letun vezninde bir mas-dardır. Nitekim "Zekât" da fiilinden bu vezinde masdardır. 
Salât kelimesinin şeklinde vav harfi ile yazılması ise fehamet (azamet) manası taşıması içndir. " fiilinin asli manası, uylukları hareket 
ettirmektir. Namaz kılan kimse de, rükü ve secde yaparken böyle yapmaktadır. Dua eden kimseye de "musaili" denilmiştir Çünkü onun 
duadaki huşu hali, namaz kılanın rükü ve secdesindeki haline benzer. 


Derim ki burada iki konu vardır: 


Birinci konu: Keşşaf sahibinin, "salât" lâfzı için ileri sürdüğü bu iştikak, Kur-ân'ın hüccet olması hususunda büyük bir tenkide yol 
açar Çünkü "salât" kelimesi, insanların dilinde çok kullanılan lâfızlardan biridir. Onun, "uyluklarını hareket ettirmek" manasından 
iştikak ettiği iddiası, rivayet ehli (dilciler) arasında pek bilinmeyen bir açıklama tarzıdır. Eğer, salât kelimesinin manasının, aslında 
(Zamahşerı'nin) zikrettiği gibi olup, sonra bu mananın, ancak birkaç kişi tarafından bilinebilecek kadar gizli ve silik kaldığının 
söylenmesini caiz görürsek, bu durum diğer lâfızlarda da caiz olur. Eğer bunu caiz görürsek, bu lâfızların Hz. Peygamber (s.a.s.) 
zamanında, başka manalar için icat edilmiş olduğu, bu lâfızlardan Allah'ın muradının bu manalar olduğu; ne var ki bu manaların, salât 
lâfzında olduğu gibi, zamanımızda gizli kalıp silik bir hale gelmiş olabileceği ihtimallerinden ötürü, bu lâfızlardan Allah'ın muradının, 
şu anda anladığımız manalar olduğunu söylememiz mümkün olmaz. Müslümanların icmâı ile bu batıl olunca, Keşşaf sahibinin 
söylediği bu iştikakın (türetişin) merdüd ve batıl olduğunu anlarız. 


ikinci konu: Namaz dini bir tabir olarak, başlangıcı "tahrim" (iftitah tekbiri), sonu "tahlil" (selâm) otan ve birbirini takip eden hususi 
birtakım fiillerden ibarettir. Bu isim, farz ve nafile namazların hepsi için kullanılır Ancak bu ayetteki "salât" lâfzından maksat, farz 
olan namazdır. Çünkü, kurtuluşun kendisiyle tahakkuk ettiği namaz, farz olan namazdır. 


Bir de, Hz. Peygamber (s.a.s.), bedevi bir Araba, farz olan namazın niteliklerini izah ettiğinde, o bedevi, "Allah'a yemin ederim ki, 
bundan ne fazla ne de eksik yaparım" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s.) "Eğer sözünde durursa, kurtuldu."69) buyurmuştur. [70] 


Rızık Başa Dön 


Arabça'da "rızık", pay ve hisse demektir. Cenâb-ı Hakk "Sizi rızkımızla, şükredeceğimiz yerde, onu vereni mi yalanlıyorsunuz?" 
(Vakıa, 82) buyurur Yani, bu şeydeki nasibinize: "Hazz" lâfzı kişinin nasibi olup, başkasına değil, sadece ona mahsus olan şey 
demektir. Bazı ulemâ ise, "rızk"yenilen veya 'kullanılan her şeydir, demişlerdir ki, bu bâtıldır. Çünkü Cenâb-ı Hakk, bize rızık olarak 
verdiği şeylerden intakta bulunmamızı emrederek, "Ve, size verdiğimiz rızıklardan infak ediniz" (Münâfıkün) 10) buyurmuştur. Şayet 
"rızık", yenilen şey olsaydı, onu harcamak mümkün olmazdı. Diğerleri ise, "rı-zık", malik olunan şeydir demişlerdir ki, bu da yanlıştır. 
Çünkü, insan bazen: "Al-lahım. bana nzık olarak sâlih bir çocuk, sâliha bir zevce ver" diye dua eder de, fakat o ne böyle bir çocuğa, ne 
de böyle bir hanıma mâlik olamaz. Yine kişi, "Ey Allahım! Bana rızık olarak, kendisiyle yaşayacağım bir akıl ver" der; halbuki akıl bir 
mülk değildir Ve yine, hayvanların rızıkları vardır, fakat mülkleri yoktur. 


Din ıstılahında "rızk"ın manasına gelince, ulemâ bunda ihtilâf etmiştir. 


Ebü'l-Hüseyin el-Basri, "rızık", Cenâb-ı Allah'ın bir canlıya bir şeyden faydalanma imkânı verip, başkalarının, onun o şeyden 
faydalanmasına mânı olmalarını engellemesidir. Biz, "Cenâb-ı Allah, bize rızık olarak mallar verdi" dediğimiz zaman, bunun manası, 
"O, o mallardan bize istifade imkânı verdi" demektir. Biz, Cenâb-ı Allah'tan bizi bir mal ile rızıklandırmasını istediğimiz zaman, 
bununla o malı sadece bize tahsis etmesini, bir hayvanı rıziklandırmasını istediğimiz zaman, bununla o rızkı, sadece, o hayvana tahsis 
etmesini kastediyoruz. Cenâb-ı hakk, o hayvana o Haktan faycalanma imkânı verip, hiç kimse o hayvanın o rızıktan faydalanmasına 
mâni olmadığı zaman, ancak o rızık ve o hayvana has olmuş olur. 


Mu'tezile. rızkı bu manada anladıkları için. haram nzık olma? demişlerdir. Biz ise, haram rızık olur. diyoruz. Arkadaşlarımız, buna iki 
yönden deli! getirirler 


1) Lügat ıtirabıyla "rızk ; beyan ettiğimiz gibi, pay ve nasip demektir. Haram dan faydalanan kimse için bu haram, onun nasibi ve 
payıdır. Bu sebeple haramın, onun nzkı olması gerekir. 


2) Cenâb-ı Hakk, 


"Yeryüzünde hiç bir canlı yoktur ki, rızkı Allah'a ait olmasın " (Hud, 6) buyurmuştur. Adam, ömür boyu yaşar, çatıp çırpmasından 
başka hiç bir şey yemez. Bu sebeble de, ömür boyu kendi rızkından hiçbir şey yemedi denilmesi gerekiri... Mutezile'ye gelince onlar 
Kitap, sünnet ve mana ile ıhticâc etmişlerdir. 


Kitaptan olan delilleri ise şunlardır: 
1) Cenâb-ı Hakk, 


"Onlara nzık olarak verdiklerimizden infak ederler" (Bakara 3) buyurarak, müminleri, Allah'ın kendilerine vermiş olduğu nzıktan infak 
ettikleri için, rmedhetmiş-tır. Şayet haram rızık olsaydı, onlar haramdan infak ettikleri zaman, medhe ve övgüye hak kazanmiş olmaları 
gerekirdi ki, bu da ittifakla geçersizdir. 


2) Şayet haram şey nzık olsaydı, gasbeden kimsenin, gasbetlığı şeyden, Cenâb-ı Hakk'ın: 


"Ve. size rızık olarak verdiklerimizden infak ediniz" (Münâfifcün 10) ayetinden dolayı, infak etmesi caiz olurdu Halbuki müslümanlar 
gasbeden kimsenin gasbet-tıği şeyden iniak etmesinin caiz olmadığında, tam aksıneonu sahibine vermesinin vâcib olduğunda ittifak 
etmişlerdir. Bu da, haramın nzık olmadığına delâlet eder 


3) Cenâb-ı Hakk"m "De ki: Allah'ın size indirip de, sizin bir kısmını haranı bir kısmını da helâl yaptığınız (saydığınız) rmk hakkında 
ne dersiniz?Söyleyin bakalım.' De ki: Yoksa Allah mı size izin verdi?" (Yünub 59) ayetidir Böylece Cenâb-ı Hakk, Allah'ın rızkını 
haram kılan kimsenin. Allah'a iftira etmiş olduğunu açıklamıştır. Bu sebeble, haramın rızık olmadığı ortaya çıkmış .olur. 


Sünnette;; delillerine gelince. Ebu'l-Huseyin'in, Kıtâbul-Gurer'de Safvân b. Umeyye'den rivayet ettiği hadistir Safvân b. Umeyye 
şöyle demiştir: Hz. Peygam-ber'ın yanında idik.Tam o sırada, O'na. Amr b. Gurre gelerek, O na, "Ey Allah'ın Resulü, Al'ah bana, 
şakaveti takdir etti. Bu sebebie, elımlo defimi çalmaktan başka bir nzık kapısı göremiyorum; binaenaleyh bana, ahlâksızlık telkin 
etmediği sürece, şarkı söylemem konusunda izin ver" deyince Hz. Peygamber (s.a.s): 


"Sana ne izin, ne ikram, ne de nimet vardır. Ey Allah'ın düşmanı, yalan söyledin. Şüphesiz ki Allah sana, güzel nzıklar verdi, ama sen, 
Allah'ın sana helâl olarak verdiği rızkın yerine, sana haram kıldığı rızkını tercih ettin. Şayet, bu söylediğinden başka bir şey söylersen, 
senin canım vakarım " der 


Mana itibariyle (akli yönden) delillerine gelince, Cenâb-ı Hak, mükellefi, haramdan faydalanmaktan men etti. Başkasına da, onun 
haramdan istifade etmekten tnen etmesini, emretti. Bir şeyi almaktan ve ondan istifade etmekten men o'u-nan kimseye, "O şey onun 
rızkıdır" denilemez. Görmüyor musun ki, "Hükümdar askerlerini, almalarım menettiği mal ile rızıklandırmıştır, demlemez. Bunun 
yerine şöyle denilebilir- Hükümdar, ordusunu, almalarına imkân vererek, onları ondan menetmeyip ve ayrıca başkalarına da, mâni 
olmaların! emretmediği bir maldan rızıklandırmıştır. 


Taraftarlarımız, Mutezilemin ayetlerle getirmiş oldukları delillere, şöyle diyerek cevap vermişlerdir: Her ne kadar haram ve helâl nzık 
Allah'dan ise de, ne var ki O'nun hakkında, "Ey sonradan olanların, Arşın ve Kürsi'nin yaratıcısı' denilir de, "Ey köpeklerin, 
domuzların yaratıcısı" denilmez. Ve. Cenâb-ı Hakk. "Kendisinden. Allah'ın kullarının içtiği bir pınar" (,,tsan 6) buyurur. Her ne kadar 
kâfirler de O'nun kulu iseler de, Cenâb-ı Allah, bu ayette, "kul" ismini muttaki kimselere tahsis etmiştir. Burada böyledir: Her ne kadar 
haram da nzık ise, Cenâb-ı Hakk "rızık" ismini bir şeref olarak sadece helâl oiana vermiştir. Mutezilenin, mezkur haberi delil 
getirmelerine karşı, arkadaşlarımız, bu hadisin bizim için delil olduğunu söylemişlerdir Çünkü Hz. Peygamber (s.a s.) "Sen. Allah'ın 
sana haram kıldığı rızkını tercih ettin" sözü. haram olan şeyin de nzık olduğu hususunda açık bir ifadedir, Mana bakımından (akli 
bakımından) getirdikleri delile de, "Bu mesele sırf dil ile ilgilidir. Bu ilgi de. 'Haram, nzık olarak adlandırılabilir mı, adlandınlamaz 
mı? lâfızlarda akli delillere yer yoktur?" diyerek cevap vermişlerdir. En iyi Allah bilir. [71] 


İnfak Başa Dön 


Aslında "infak", malı elden çıkarmaktır. Bu da bir malın müşterisi çoğaldığı zaman, bu hali ifade için söylenen " (Mal iyice tükendi) 
cümlesinden, ve hayvan ölüp canı çıktığında söylenen (Hayvan tükendi) cümlesi bu manadadır Köstebek yuvasına da, köstebek oradan 
çıktığı için denilir. Cenâb-ı Allah'ın "Yeryüzünde bir tünel araman" (En'am. 35) ayetmdeki " kelimesi de aynı köktendir. [72] 


Onuncu Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Rızık olarak size verdiklerimizden bir kısmını infak ederier"(Bakara,3) ayetinde birçok faydalar vardır. 


Birincisi: Cenâb-ı Hakk, onları israftan ve yasaklanan saçıp savurmadan korumak ve alıkoymak için bu ifadenin başına da ba'ziyyet 
(bir kısmı) ifade eden " y " harf-i cerrini getirmiştir. 


İkincisi: Ehemmiyetli olduğunu göstersin diye, mefulu fiilden önce getirmiştir. Sanki, bu ifade ile, Cenâb-ı Allah, "Onlar, mallarının 
bir kısmını tasadduk etmek için ayırırlar" demiştir, 


Üçüncüsü: Ayette bahsedilen, "infak" lâfzına farz olan da mendub olan da dâhildir. 

Farz olan infak birkaç çeşittir. Birisi, zekâttır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, 

"(O biriktirdiği mallan) Allah yolunda infak etmez (harcamazlar) " (Tevbe, 34) şeklinde Kenz ayetinde ifade ettiği husustur. 
İkincisi, kişinin hem kendisine hem bakmakla yükümlü olduğu kimselere yaptığı harcamalardır. 

Üçüncüsü. Allah yolundacihadetmek için harcamaktır. Mendüb olan harcamalara gelince, buna da infak denir Çünkü Cenâb-ı Hakk, 


"Sizden birine Ölüm gelmeden önce, si2e rıztk olarak verdiklerimizden harcayınız" (Munâfikün. 10) Allah Teâla, buradaki infâk ile, bu 
ayetin devamında bulunan 


"Tasaddukta bulunup da ben de sâlih kimselerden olsaydım." (Münafıkün, 10) sözünden dolayı, sadakayı kastetmiştir. Buna göre bütün 
bu harcamalar, bu ayetin muhtevasına girer Çünkü bunların hepsi, övgüyü haketmenin sebebidir. 


"Onlar sana indirilene de, senden evvel indirilene de inanırlar; Ahirete ise şüphesiz bir iman ile inanırlar (Bakara. 4). 
Cenâb-ı Hakk'ın; 


"Onlar gayba iman ederler" (Bakara. 3) sözü, daha önce ister Hz. Müsâ ile Hz. İsa'ya inanmış olsun isterse inanmış olmasın, Hz, 
Muhammed (sa.s.)'i tasdik eden herkesi içine alan umumi bir ifadedir. Amm lâfzın, tahsis edildiği şeylerden bir kısmına delâlet, has 
lâfzın aynı kısma delâlet etmesinden daha zayıftır. Çünkü Âmm lâfzın tahsise ihtimali vardır, has lâfızda ise böyle bir ihtimal söz 
konusu değildir. Bu Bakara Süresi medeni olup, Cenâb-ı Hakk bütün müslümanları 


"(Bu Kuran), müttakiler için bir hidayet rehberidir. Onlar gayba iman ederler." 


(Bakara. 3) diyerek şereflendirince, bunun peşine, Abdullah b. Selâm (r.a.) ve benzerleri gibi Hz Peygamber (s.a.s.)'e iman eden ehl-i 
kitabı (yahudı ve hristiyanları) diyerek zikretmiştir. Çünkü bunları bilhassa zikretmek, 


"Kim, Allah'a, meleklerine. Peygamberlerine, (bilhassa melekler içinde) Cebrail'e ve Mikail'e düşman olursa.." (Bakara, 98) ayetinde 
olduğu gibi. bu zatlar için büyük bir şeref vardır Sonra Abdullah b. Selam (r.a.) ve benzerlerinin bu şerefe bilhassa layık kılınmaları, bu 
durumda olanları İslama teşvik etmek içindir. Umumi bir ifâdeden sonra, husüsi bir ifadenin yer almasındaki sebeb işte budur. 


Sonra biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın "Onlar sana indirilene (Kur'ân'a) iman ederler"(Batara, 4) ayetinde birkaç mesele vardır: [73] 


Birinci Mesele 


"İman" lâfzının harfi cerri ile, müteaddi olarak kullanılması durumunda "tasdik etmek" manasına gel-diğinde, ehl-i sünnet ile Mutezile 
arasında bir ihtilâf yoktur Buna göre. meselâ, biz (Falan, şuna iman etti) dediğimizde, bu ifadeden maksat "o kimsenin o şeyi tasdik 
etmesi"dir, yoksa bu ifadeden, o kimsenin oruç tutması ve namaz kılması anlaşılmaz. Bu sebeble, ayetteki "iman" lâfzından maksat, 
ittifakla, tasdik manasıdır. Ancak, bu "tasdik" manası ile birlikte, marıfetullahın da bulunması gerekir Çünkü burada iman, medh-ü 
sena makamında zikredilmiştir. İçinde bir şüphe bulunmakla birlikte "tasdik" eden kimsenin yalan söylemiş olma ihtimali de vardır Bu 
durumda da medh'den çok zem-medılmeye lâyık olur. [74] 


İkinci Mesele 


Vahyin indirilmesinden, Kur'ân'ın inzalinden, tenzilinden ve Cebril ile indirilmesinden maksat şudur Cebrâil (a.s.) semâda Allah 


Teâlâ'nm sözünü dinledi ve onu Hz. Peygamber (s.a.s.Y'e indirdi. Bu durum tıpkı şunu demek gibidir. Hükümdarın emri sarayından inip 
geldi. Halbuki emrin kendisi inmez, ancak hükümdarlardan emri dinleyip alan kimse iner ve onu aşağıdakilere iletir Hükümdarın sözü 
kendisinden ayrılmaz. Ancak dinleyen kimse, onu kendi kelimeleri ile insanlara iletir, Yine, bir kimse bir yerde bir şey duyup, onu 
başka bir yerde anlattığı zaman "Falan, sözü naklediyor" denilir. Şayet, "Allah'ın kelâmı, size göre» harflerden ve seslerden meydana 
gelmemiştir O halde Cebrail (a.s.) Allah'ın kelâmını nasıl dinlemiştir?" denilirse, bizdenz ki. Allah'ın. Cebrail (a.s.)'da kelâm-ı ilâhiyi 
dinleme kabiliyeti yaratıp, bu kadim kelâmı kendisi ile ifade edebileceği bir söze onu muktedir kılması muhtemeldir. Yine, Allah'ın, 
Levh-i Mahfuz'da bu hususi Kur'ân nazmına delâlet eden bir yazı yaratması, böylece de Cebrail (a.s.)'ın onu okuyup ezberlemesi de 
ihtimal dahilindedir. Allah Teâlâ'nın bu hususi Kurân'a nazmım, hususi bir cisimae kesik kesik sesler halinde yaratması ve Cebrail 
(a.s.)'ın onu tamamıyla alması; Cebrail (a.s.)'da da bunun, o kelâm-ı kadimin manasına ileten ibareler olduğuna dair kesin bir bilgi 
yaratması caizdir.| 75) 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


"Onlar sana indirilene iman ederler" ayetindeki iman farzdır. Çünkü Cenâb-ı Allah bu ayetin peşisıra "İşte bunlar, felaha erenlerdir" 
buyurmuş ve böylece, kendisinde bu iman bulunmayan kimsenin kurtuluşa erenlerden olmaması gerektiği ortaya çıkmıştır. Bu imanın 
gerekli olduğu sabit olunca, Hz. Muhammed (s.a.s.) indirilen Kur'ân't, tafsilatlı bir şekilde bilmek gerekir Çünkü kişiye, Allah'ın 
kendisine hem ilim hem de amel bakımından farz kıldtğı şeyleri yerine getirmesi, ancak onun bunları etraflı olarak bitmesiyle mümkün 
olur. Zira insan, bunları tafsilatlı olarak bilemezse, yerine getiremez. Fakat böyle bir ilim elde etmek farz-ı kıfâyedir. Çünkü Hz. 
Muhammed (s.a.s.)'e indirilen şer'i hükümleri etraflı olarak öğrenmek herkese farz değildir. Cenâb-ı Hakk'ın "Senden önce indirilenlere 
de fmamrlar)." sözünden maksad ise, Hz.Peygamber (s.a.s.)den önceki peygamberlere indirilen ilâhi kitaplardır. Bu kitaplara da icmâli 
olarak iman etmek farzdır. Çünkü Cenâb-ı Allah, şu anda bizi o eski kıtaplardaki hükümlerle sorumlu tutmamıştır. Binaenaleyh onları 
tafsilatlı olarak bilmemiz gerekmez. Ne var ki onlara dair bir tafsilat elde ettiğimizde bu tafsilata da iman etmemiz gerekir. [76] 


Ahirete İman 


Cenâb-ı Allah'ın "Onlar Ahirete de yakin bir iman ile inanırlar" ayetine gelince, bunda da bir kaç mesele vardır 


Birinci mesele: "Ahiret" (sonraki) lâfzı, (Sonraki yurt) terkibindeki kelimesinin sıfatıdır Dünya hayatından sonra geldiği için ahirete 
'Ahiret" denilmiştir, Ahiret hayatından değeri daha düşük olduğu için, dünyaya "dünya' (alçak, âdi) denmiştir. 


İkinci mesele: "Yakin", insanın bir şey hakkında şüphe etmesinden sonra, onu iyice bitmesidir. Bu sebeble, herhangi bir insanın, "var 
olduğumu yakiner. bildim, gökyüzünün üzerimde olduğunu yakinen bildim," demesi doğru değildir. Çünkü bunları bilmek kapalı bir 
şey değildir. "Yakin" lâfzı, ister zaruri, isierse is-tıdiâli olsun, işler hakkında meydana çıkan ilmi ifade etmek içm kullanılır. Buna göre, 
bir kimse, maksadın: zaruri olarak bilse dahi "bu söz ile neyi kastettiğimi yakinen biliyorum" diyebilir. Keza kesbi bir ilimle buse de 
"İlâhın tek olduğunu yakini olarak bildim" diyebilir. Bu sebeble Allah Teâlâ, "eşyayı yakini olarak bilen" diye vasıfianamaz. 


Üçüncü mesele: Cenüb-ı Allah, müminleri, ahirete yakini tir imanla inannış olmakla medhetmıştir Malumdur ki kişi, sadece ahtreim 
varlığına yakini olarak inanmakla övülmez. Daha doğrusu kişi övgüye ancak ahiretin varlığı iie birlikte onda meydana gelecek hesaba, 
suale, müminlerin cennete: kâfirlerin de cehenneme gırdirilecekierine yakinen inanmakla müstehak olur. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
şöyle dediği rivayet olunmuştur: 


"Allah'ın yaratmasını görüp durduğu halde. Allah'ın varlığından şüphe eden kimseye çok şaşarım; ilk yaratılmayı bildiği halde 
(kıyametin kopmasından sonraki) dirilmeyi inkâr edene şaşarım; her gün ve gece ölüyor ve tekrar diriliyorken -yani uyuyup tekrar 
uyanıyorken- ölümden sonra tekrar dirilmeyi ve haşn inkâr edene şaşarım. Cennete ve oradaki nimetlere inandığı halde, (sadece) 
aldanış yurdu olan bu dünya için koşuşturana şaşanm ve başlangıcının atılmış bir damla meni, sonunun da tiksindirici bir leş olduğunu 
bildiği halde kibirlenen ve övünen kimseye şaşarım." 


İşte bunlar, Rabblerinden olan bir hidayet üzeredirler ve işte onlar, kurtulmuşların taa kendileridirler" (Bakara,5). 
Bil ki bu ayette birçok mesele vardır. 
Birinci mesele: Bu ayetin öncesiyle alâkasında üç vecih vardır: 


Birinci vecih: "ayetinin mübteda kabul edilmesidir. Bu böyledir, çünkü, denilip, Kur'ân'ın sırf müttakilere hidayet rehberi olduğu 
söylenince, birisi "Kur'ân'ın sadece muttakilere hidayet rehberi olmasının sebebi nedir?" diyerek sorduğunda, den itibaren " kadar olan 
kısım, bu sorunun cevabı olur. Sanki bununla şöyle cevab verilmektedir: "İmanla, namaz kılmayla, zekât vermeyle ve kurtuluşa erme 
ile meşgul olan kimsenin mutlaka Rabbisi tarafından olan bir hidayet üzere bulunması gerekir." 


İkinci vecih: "ayetini mübteda saymayıp, "müttakin" sözünün sıfatı saymaktır. Bu durumda "kısmı mübteda sayılır Bununla, sanki 


şöyle denmektedir: Bu sıfata sahib olan kimselerin, hidayete tahsis edilmiş olmalarındaki sebeb nedir? denilirse, "Diğer insanların değil 
de, bu sıfatları taşıyan kimselerin hem dünya hem ahirette hidayete ve felaha ermeleri tuhaf görülmemeli." diye cevap verilir 


Üçüncü vecih: Birincinin "müttakir'ın sıfatı olması, ikinci" "nin ise mübteda olarak merfu kılınıp," cümlesinin de bunun haberi 
olmasıdır Bu duruma göre maksat, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in peygamberliğine iman etmedikleri halde kendilerinin hidayet uzre 
olduklarını sanan ve Allah katında kurtuluşa nail olacak kimselerin kendileri olduklarını uman Ehl-i Krtaba bir tariz olmak üzere, 
kurtuluş ve hidayet üzere olmayı Ehl-i Kitabtan Hz. Peygamber'ın nübüvvetine inananlara tahsis etmektir. 


GR an 


İkinci mesele: sözündeki harf-ı cernmın ifade ettiği "istilâ" (bir şeyin üstünde olmak, hakimiyet) nin manası, durumları, bir şeyin 
üzerine çıkıp ona binen kimsenin durumuna benzetilmek suretiyle onların hidayeti elde ettiklerini ve onda karar kıldıklarını beyan 
etmedir. "Falanca hak üzeredir" veya" "Falanca batıl üzeredir" sözleri buna benzer. Araplar bu manayı "Sapıklığı binek edindi ve 
cehaletin üzerine bindi" diye açıkça ifade etmişlerdir. Müminlerin hidayet üzere olduklarına dair sözün hakikati, onların ellilin gereğine 
sımsıkı sarılmalarıdır. Çünkü bir delile sımsıkı sarılan kimseye, buna devam etmesi ve bunu hertürlü tan ile şüpheden koruması gerekir. 
Buna göre sanki Cenâb-ı Hakk, onları önce Hz. Peygambere indirilmiş olana iman etmeleri ile medhetmiş, sonra da onları, bunda sebat 
edip onu her türlü şüpheden korumaya devam etmiş olmakla övmüştür. Zaten mükellefin yapması gereken de budur. Çünkü mükellef 
kişi, dininde sebatlı, dikkatli ve titiz olursa, kendini ilminde ve amelinde mutlaka muhasebe edip bunlardaki durumunu iyice 
düşünmesi gerekir. Bu kimse kendisini dini ihlâl etmekten muhafaza ederse, işte o zaman bir hidayet ve hak (gerçek) üzerinde olmakla 
medh-ü sena edilir. Ayette kelimesi, künhüne ulaşılamayacak ve kıymeti takdir edilemeyecek türden bir kapalılık ifade etsin diye 
nekire olarak gelmiştir. Nitekim Araplar, "Falancayı görmüş olsaydın, gözün bir adam görmüş olurdu" derler 


Avn b. Abdullah şöyle demiştir; Allah'ın hidayeti pek çoktur. Onu ancak görmesini bilen görür. Onunla ancak pek az kimse amel eder. 
Görmüyor musun? Gökyüzündeki yıldızları basiret sahibleri görür ve onlarla sadece âlimler yollarını bulur." 


Üçüncü mesele: " kelimesinin tekrar edilmesi, hidayetin sadece onlara tahsis edilmiş olduğu gibi, kurtuluşun da sırf onlara tahsis 
edilmiş olduğuna dikkat çekmek içindir. Çünkü onlar, bu iki özellik ile başka insanlardan ayrılmışlardır. Eğer, "Burada, bu tekrar atıf 
ile gelmiştir. Halbuki; 


"İşte bunlar hayvanlar gibidirler, hatta daha da sapıktırlar. İşte bunlar gafillerin kendileridirler" (Araf. 179) ayetinde kelimesinin tekrarı 
atıfsız gelmiştir. "Bu ikisi arasındaki fark nedir" denilirse, deriz ki: Burada (Bakara,5) iki haber birbirinden farklıdır. Bu sebeble atıf 
harfi gelmiştir. Araf süresindeki ayetteki iki haber böyle değildir. Zira bunlar manaca aynı sayılır Çünkü onların gafil olduklarını 
söylemek ve onları hayvanlara benzetmek aynı şeydir. Böylece ikinci cümle, birincinin manasını tekid etmiştir. Bu sebeble atıf 
yapılmaz. 


Dördüncü mesele: Ayetteki zamiri, zamir-i fasıldır. Bunun iki faydası vardır. Birincisi: Kendisinden sonra gelenin sıfat değil de haber 
olduğunu göstermektir. 


İkincisi, haberdeki hükmü mübtedaya tahsis etmektir. Çünkü sen, "İnsan güler" dediğinde, bu gülme vasfının sadece insanlara has 
olduğunu ifade etmez. Ama "Sadece insan güler" dersen bu, gülme vasfının insanlara has olduğunu ifade eder. 


Beşinci mesele:" lâfzının marife olmasının manası, ahirette felaha erecekleri bilgisi sana ulaşan insanların, ancak muttakiler olduğuna 
delâlet etmektir. Bu şuna benzer: Memleketin halkından bir kimsenin tevbe ettiği haberi sana ulaşıp da onun kim olduğunu sorduğunda 
sana, "Tevbe eden Zeyd'dir" denilir. Yani, "Zeyd, tevbe ettiği sana bildirilen kimsedir" demektir. Veya bu marifeliğin manası, eğer felah 
sıfatı meydana gelirse, bu kimselerin ancak işte bu muttakiler olduğuna delâlet etmektir. Nitekim sen arkadaşına şöyle defan: "Sen 
arslam ve onun yaratı I ışındaki atılganlığı biliyor musun? İşte aynen odur." 


Altıncı mesele: "Müflih", gayesine ulaşmış olan kimsedir. Sanki ona birçok zafer kapılan açılnrş ve hiç kapanmamıştır. "Müfli" 
kelimesi de aynı manadadır. terkibi yarma ve açma manasına gelmektedir, işte bunun İçin çiftçiye "fellah", alt dudağı yarık olan 
kimseye de adı verilmiştir. Şöyle bir darb-ı mesel vardır: "Demir demir ile yarılır." Euna göre ayetin manası şudur: Cenab-ı HakR 
onları, ilmen ve amelen yapmaları gereken şeyleri yerine getirmiş olmakla vasfedince, daha sonra bunun neticesini beyan etmiştir ki: 
Bu da, hiç bir şaibesi olmayan, bir ikram ve tazim olarak verilen ebedi nimetten İbaret elan gayeyi elde etmektir. Çünkü ibadetlerle 
elde ediimek istenen sevap budur 


Yedinci mesele: Bu ayetlere Va'idiyyel77) bir yönden, Mürcıe ise bir başka yönden yapışmaktadır. Va'idiyye iki cihetten du ayetlere 
sarılır: 


Birincisi: Allah'ın sözü hasr ifade eder. O halde namazını ve zekâtını ihlâl etmiş kimselerin müflihler (kurtuluşa erenlerden) olmaması 
gerekir. Bu ise, namazını ve zekâtını terkeden kimseye, ilâh bir tehdidin varolduğuna dair kesin bir hüküm ifade eder. 


İkincisi: Hükmün bir vasfa dayanması, o vasfın, o hükmün illeti olmasını hissettirir. Bu sebeble felahın sebebinin, iman, namaz ve 
zekât fiilieri olması gerekir. Bu tür fiilleri yapmayan kimseler için kurtuluş sebebi meydana gelmiş olmaz, binaenaleyh onlar felaha 
eremezler. 


Mürcie ise ayetlerden şöyle delil getirmişlerdir: AHah, ayetlerde bahsedilen sıfatlara sahib olan kimselerin telâna ereceklerine 
hükmetmiştir. Bu sebeble, bu vasıflarla nitelenmiş kimselerin, zina etse de, hırsızlık etse de, içki içse de, kurtuluşa (felaha) ermeleri 
gerekir. Böyle olan kimseler hakkında, Cenâb-ı Hakk'm affı tahakkuk edince, bunların dışında kalan kimseler hakkında da zaruri olarak 
bu af gerçekleşir. Çünkü hiç kimse bu ikisi arasında fark olduğunu söylememiştir 


Bunlara ilk önce şöyle cevap verilebilir: Getirilen bu iki delilden her bin diğeri ile çatışır. Böylece her iki tarafın delili de ortadan 
kalkar. Bu genel cevabın yanı sıra Va'idiyye'nin ilk görüşüne şöyle cevap veririz:; Allah Teâlâ'nın sözü onların kurtuluş bakımından 
kâmil olduklarına delâlet eder. Buna göre, büyük günah işleyen kimsenin, kurtuluş bakımından kâmil olmaması gerekir. Bu gerekçe ile 
deriz ki, azabtan kurtulduğu kesin olmadığı halde, hatta azabtan korkması gerekirken, o felah (kurtuluş) bakımından naşı! kâmil 
olabilir? Va'idiyye'nin ikinci görüşüne cevabımız şudur: Sebeb'erden birinin bulunmaması, neticenin olmamasını gerektirmez. Bize 
gere Allah'ın aff: da kurtuluş sebebierinden birisidir. Mürcie'nin görüşüne cevabımız şudur- Müminlerin "takva" sıfatı ile nitelenmesi, 
sevabı elde etmeleri için kâfidir. Çünkü takva, günahlardan ve farz ibadetleri terkten sakınmayı ifade etmektedir. En iyi Allah bilir 


"Şurası kesin ki. İnkâr edenleri inzar etsen de etmesen de farkeimez. Onlar iman etmezler" (Bakara, 6). 


Bu ayette nahiv ve usül bakımından bazı meseller vardır. Allah dilerse, biz bunları anlatacağız. ye gelince, bunda bazı meseleler 
vardır. [78] 


“İnne” Edatı Hakkında Başa Dön 


“İnne” harftir. Harflerınse, amel hususunda asıl vasıfları yoktur. Fakat bu harfler, hem şekil hem mana bakımından fiüe çok benzerler. 
Bu benzer'ik, bu harflerin "âmil" olmalarını gerektirir. Bu hususta, bir kaç mukaddime yapmak gerekiyor. 


Birinci mukaddime: Bu benzerliği izah hususundadır Eu benzerlik hem lâfızda hem de manada bulunmaktadır. Lâfzi benzerlik, bu 
harfler üç harften meydana gelmiş, sonları fethalı olmuş ve fıiüer gibi isimlerle birlikte kullanılmışlardır. Bunlara, meselâ, gibi vikaye 
nünu da bitişir. Bu nün, fiillerde de görülmektedir. Meselâ "Bana verdi', "Bana ikram etti" fiillerinde olduğu gibi. Mana bakımından 
benzerliğe gelince, bu harfler, isimde meydana gelen bir anlam ifade ederler ki, bu anlam o ismin, haberiyle nitelenmesinin tekid 
edilmiş olmasıdır. Nitekim sen, "Zeyd kalktı" dediğin zaman, burdaki sözü, -simde bir mananın meydana gelmiş olduğunu ifade eder 


İkinci mukaddime: Bu harfler, lâfız ve mana bakımından fiillere benzeyince, bunların amel bakımından da fiile benzemeleri gerekir. 
Bunun böyle olması, dilimizde çokça kullanılmasına binaen açıktır. 


Üçüncü mukaddime: Bu harfler, neden ismini "nasb", haberini "ref" etmişlerdir? Bunun izahı şudur: Bu harfler âmil olunca, bu 
durumda ya mübteda ve haberi beraberce her ikisini ref edecek, veya her ikisini nasbedecek, ya da mübte-dâyı ref, haberi nasb, 
veyahut da aksine mübtedâyı nasb, haberi ref edeceklerdir. Birinci durum, geçersizdir; çünkü mübtedâ ve habere gelmezden önce de. 
mübtedâ ve haber merfü idiler. Şayet, kendilerine " geldikten sonra da, aynı hâl üzere kalsalardı, kesinlikle bir eseri ortaya çıkamazdı. 
Bir de, bu harfler fiilen anneli gibi amel edince, bilinmektedir ki, fiil iki ismi birden ref edemez. Bu sebeble, ikisi arasındaki ortaklığın 
ve müşterekliğin manası olmaz. Ayrıca fer olan bir şey asıldan, yani fiilden daha güçlü olamaz. İkinci konu da, birincisi gibi 
geçersizdir. Çünkü bu da, fiilin ameline muhalif bir şeydir. Çünkü fiil, ref ettiği faili olmadan, herhangi bir şeyi nasb edemez. Üçüncü 
kısım da, geçersizdir. Buhususda,"asl"(fiil)ile "fer, (harf,), müsavitutmaya götürür. Çünkü fiilin, faildeki ameli önce "ref" ile, sonra da 
mefuldeki ameli de "nasb" iledir. Şayet harfler de, bu şekilde kılınacak olsa, o zaman "asi" ile "fer" müsavi olmuş olurdu. Bu üç kısım 
geçersiz olunca, geriye dördüncü kısım kalmış olur ki, bu da, bu harflerin isimlerini nasb, haberlerini ref etme durumlarıdır. Bu da, bu 
harflerin amelde asıl değil, fer olduklarına dikkat çeker Çünkü fiil konusunda, mansüb olanın merfüdan önce getirilmesi, asi olan 
şeyden dönmektir. Böylece bu da, burada bu harflerin amelinin asli bir yolla değil, arızi bir yolla bulunduğuna delâlet eder. [79] 


İkinci Mesele 


Basralılar bu harfin, ismini "nasb", haberini de "ref" ettiğini söylerler. Küfeliler ise, bu harfin haberi ref etme hususunda bir tesirinin 
olmadığını, tam aksine haberin, daha önce hangi şeyle merfü idiyse, o şeyle merfü olduğunu söylerler. 


Basralıların delili şudur: Bu harfler, yukarda da izah edildiği üzere, fiile tam olarak benzemektedirler. Fiilin, hem ref ettiğinde, hem de 
nasb ettiğinde tesiri vardır. Bu sebeble bu harflerin de, böyle olmaları gerekir. 


Küfelilerin delili ise, iki yönlüdür. 


Birinci vecih: Haberiyyet (haber olunan) manası, mübtedânın haberinde devam etmektir. O halde, ref'i gerektirmeye, haberiyyet 
manası daha lâyıktır. Bu sebeble, o haberi ("inne"nin haberi), haber olma manası ref etmiştir. Haberiyyet ref edince, o kelimenin, bu 
harfler sebebiyle merfü olması imkansızlaşır. Burada üç mukaddime vardır. 


Birincisi: "Haber olma durumu devam ediyor" sözümüzdür. Bunun böyle olduğu açıktır. Çünkü haberiyyetten kastedilen, haberin 
mübtedaya isnat edilmiş olmasıdır. Buna dahil olduktan sonra da, bu isnat durumu devam etmektedir 


İkincisi: "Burada haber olma durumu, ref'i gerektirmiştir" sözümüz. Bu böyledir. Çünkü, haber olma durumu " dahil olmazdan önce 
ref'i gerektirmiştir. O halde, orada harfinin olmaması, merfü olmayı gerektiren şeyin bir parçası sayılamaz. Çünkü yok olan şey, illetin 


bir cüz'ü olmaya elverişli değildir. O halde, bu harfler geldikten sonra da, haberiyyet (haber olma durumu) ref'i gerektirmiş olur Çünkü, 
bir yerde, gerektiren şey (muktezi) tamamiyle bulunur da tesir edemezse, bu bir engelden dolayı böyle olmuş olur ki, bu manianın 
ortaya çıkması aslın hilâfına bir durum olur. 


Üçüncüsü: "Haber olma durumu iktizâ (gerektirme)ya daha lâyıktır" sözümüz-dür. Bunu iki yönden izah edebiliriz. 


Onun haber olması, zatı ile kaim hakiki bir niteliktir. Halbuki bu harf ise, yabancı ve ondan ayrıdır Ona muhalif olduğu gibi, ona 
bitişmemiştir de,,çünjkü isim ikisinin arasını ayırmıştır 


Haber, fiile hakiki ve manevi yönden benzer. Bu benzeme işi de, bu haberle fiilin her birinin başkasına isnat edilmeleridir Ama harf, 
fiile hakiki manevi vasıfla benzemez. Çünkü bu harfte isnat yoktur. O halde, haberin fiile benzemesi, harfin fiile benzemesinden daha 
güçlü olmuş olur. Bu sabit olunca, haber olan kelimenin fiile benzemesinden ötürü refi gerektirmesinin, harfin, fiile benzemesi 
sebebiyle refi gerektirmesinden daha evlâ olduğu ortaya çıkar. 


Dördüncüsü: "Haber olma durumu ref" iktiza etmede daha güçlü olunca, " jj "nin ref etmesi imkânsız görülür." Çünkü, bu harflere 
nisbetle, haber olma durumu daha evlâdır. Bu böyle olunca, bu harfler gelmezden önce de, haberin haber olduğuna hükmedilmektedir 
Bu harfler geldikten sonra, bundan dolayı, haber olan kelimeye "haberlik' hükmü verirsek bu hâsılı tahsil olur ki, bu imkânsızdır. 


İkinci vecih: Sibeveyh, harflerin amel bakımından asıl olmadığı görüşüne muvafakat etmiştir. O halde, bu harflere amel ettirmek 
delilin hilâfına hareket olmuş olur. Delilin hilâfına sabit olan şey ise, zaruret mikdarınca takdir edilir. Zaruret ise, 


bu harfleri tsimde amel ettirmekle yerini bulmuş olur; o halde bu harfleri haberde amel ettirmemek gerekir. [80] 


Üçüncü Mesele 


Enbâri. feylezof Kindi'nin bınekli olarak Müberrede gelerek şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Ben. Arapça'da 


bir fazlalık görüyorum. Mesela Araplar, "Abdullah ayaktadır" diyor sonra, "Muhakkak ki, Abdullah ayaktadır" diyor. Sonra da 
"muhakkak ki Abdullah ayaktadır" diyor. Bunun üzerine Müberred, "İş senin sandığın gibi değil, lâfızların değişmesiyle manalar 
da değişiyor" diyerek, sözünü şöyle sürdürür; "Onların demesi, Abdullah'ın ayakta olduğunu haber vermek içindir. demeleri, bir 
soru soran kimseye verilen cevaptır. 


sözleri ise. Abdullah'ın ayakta olduğunu inkâr eden kimseye verilen cevaptır." Abdulkâhir el-Cürrâni, Müberred'in "Bu cümleler, soru 
soran kimseye cevap vermek için bu şekilde kullanılır" sözünün doğru olduğuna, şöyle diyerek deliller getirmiştir: Arapların, "kasem'e 
cevap vaki olduğunda, müb-teda ve haber cümlesini kullandıklarını görüyoruz. Meselâ, Allah'a yemin ederim ki, Zeyd gidiyor" gibi. 
Kur an'dakı şu ayetler de buna delâlet etmektedir. 


"Sana Z.ülkarneyn'den soruyorlar. De ki, size onun hakkında bir haber anlatacağım. Muhakkak ki Biz ona, yeryüzünde büyük bir güç 
vermiştik " (Kehf. 82 84), 


"Şano onların kıssasını, gerçek bir şekilde anlatalım: Muhakkak ki onlar, Rab-lerİne iman etmiş genç yiğitlerdi" (Kehf. 13); 
"Eğer sana İsyan ederlerse, de ki ben, sizin yaptıklarınızdan muhakkak uzağım " iŞuarâ, 216). 
"De ki, muhakkak ki ben, sizin Allah'tan başka ibadet ettiklerinize ibadet etmekten nehyolundum " (Enam, 56) ve; 


"Ve de ki, muhakkak ki, benim ben, apaçık uyarıcı olan" (Hicr 89) Kendilerinden, Cenâb-ı Hakk'ın Hz. Peygambere, mücadele ettikleri 
ve fıkır yürüttükleri bazı hususlarda kâfirlere cevap vermeyi emrettiğini anladığımı? ayetler de, bunlar gibidir. 


"Firavun'a gidin ve deyin 1$i: Muhakkak ki, biz. Âlemlerin Rabbi olan Allah'ın elçisiyiz " (Şuara. 16). 


"Ve Müsâ dedi ki. Muhakkak ki ben. Âlemlerin Rabbi'nden görevlendirilen bir elçiyim." (Araf. 104) aynı şeye hüccettir. Sihirbazların 
kıssasında da şöyle gelmektedir; 


"Muhakkak ki bizler, Rabbimize döneceğiz" (Araf. 125) Çünkü bu ayet Firavun'un, 
'Ben size izin vermeden, siz ona (Müsâ) iman mı ettiniz" (Araf. 123)sözüne verilen bir cevaptır. 


Abdulkâhir şöyle demiştir. Sözün gerçeği şudur: " j\ " harfi te'kid içindir. Haber muhatabın, aksini zannetmediği bir durum olduğunda, 
"jı "ye ihtiyaç duyulmaz. Ancak, dinleyen kimse aksini zannettiğinde, bu " jı " harfine ihtiyaç hissedilir. Bu sebebten dolayı, haber, 
meydana gelmesi uzak görünen bir işle ilgili olduğu zaman, bu harfin getirilmesinin yerinde bir iş olduğunu görürsün. 


Nitekim Ebü Nuvas şöyle demiştir: 


"İnsanlardan ümidini kes; çünkü gönül zenginliğin, onlardan ütyıdinı kesmededir." 


Burada" " kelimesinin getirilmesi yerinde bir iş oimuşiur. Çünkü genel ola-rak insanlar nefislerini ümitsizliğe zorlamazlar" sözünde, 
inkâr eden kimseye cevap olmak üzere " Si 'lâm">le beraber yetirmen, yerinde bir şeydir Çünkü ederre söylenen sözde, sözü te'kia 
etmeye ihtiyaç fazladır. Bu inkâr etme işinin dinleyiciler tarafından olması muhtemel olduğu gibi, orada bulunanlar tarafından da 
olması mümkündür. Bil ki bu hart bazen de, onu-şan kimsenin, meydana gelmesini hiç ummad'$ı şeyler meydana geldiği zaman da 
kuüanıiır. Meselâ, senin " "Ben ona iyilik yapmıştım. Ama tuttu o bana kötülükle mukabele etli." demen böyledir. Böylece, sanki sen, 
onun hakkındaki zannını kabul etmiyor ve yanıldığını ortaya koyuyorsun Cenâb-ı Hakk'ın, Meryem'in annesinden naki ederek 


"Dedi: Rabbim, muhakkak ki ben, onu bir kız olarak doğurdum. Oysa ki Allah, onun ne doğurduğunu daha iyi bilir' (Ah imrâo, 3fc) 
buyurduğu bu ayet de buna delildir. Ve yine; Hz. Nüh (a.s.)'ın; 


'Dedi ki: Rabbim, muhakkak ki kavmim beni yalanladı." (Şuarâ, 117) sözü de, böyledir. [81] 


Küfür Ve İnkar Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın sözüne gelince, bunda birkaç mesele vardır. 
Birinci mesele: Küfrün tarifi, kelâmcılara zor gelmiştir. 


Bu husustaki sözün gerçeği şudur: Hz. Muhammed (s.a.s.)'in taraftar olduğu ve söyleyip hükmettiği her şey; hakkındaki naklin sıhhati, 
ya zaruri olarak veya istidlalle, veyahutta haber-: vâhidle bilinir. 


Birinci kısım: Hz. Peygamberin get;rdığ. zaruri olarak bilinen bütün bu şeylerde Onu tasdik eden herkes mümindir. 


Bütün bu şeylerde onu tasdik etmeyen kimse, ya bunların tamamında veya bir kısmında O'nu tasdik etmemiştir ki. işte bu kimse 
kâfirdir Buna göre küfür. Hz. Peygamberin getirdiği zaruri olarak bilinen şeylerin, her nangi birinde O'nu tasdik etmemektir. Meselâ. 
Yaratıcının varlığını, veya O'nun âlım, kadir, muhtar (irâde ve ihtiyar sahibi) olduğunu veya O'nun tek. noksanlarcan ve kusurlardan 
münezzeh olduğunu, veya Hz. Muhammedm nübüvvetim, veya Kur'ân-ı Kerimi m doğruluğunu, veyahutta. namazrı zekâtın, orucun ve 
haccm farz olması; faizin, içkinin haram olması gibi. Hz. Muhammed'in dini cümlesinden olduğunu kesin olarak bildiğimiz dini 
ahkâmı inkâr eden kimse kâfir olur. Çünkü bu, Hz. Peygamberin dininden olduğu zaruri olarak bilinen şeylerde, Hz. Resulü terketmek 
demektir. 


Fakat, Cenâb-t Allah'ın ilmiyle âlim veya zatından dolayı âlim olması, Cenâb-ı Allah'ın görülüp görülemiyeceği, kulların amellerinin 
yaratıcısı olup olmadığı meseleleri gibi, Hz- Peygamber (s.a.s.)'in dininden olduğu delil ile bilinen, fakat iki görüşten biri hakkında Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'den kati tevatürle nakledilmemiş olan, ancak bu iki görüşten birinin sıhhati, diğerinin batıl olduğu istidlalle bilmen 
şeyleri, inkâr etmek veya onu tasdik etmemek, imanın mahiyetine dahil olmaz. Bu se-beble de. küfrü gerektirici olmaz. Bunun delili 
şudur: Şayet bunlardan birisi, imanın mahiyetinin bir cüzü olmuş olsaydı, Hz. Peygamberin, herhangi bir kimsenin bu meselelerde, 
hakkı bilip bilmediğini anlamasından sonra, onun mümin olduğuna hükmetmesi gerekirdi. Eğer iş böyle olsaydı, Hz. Peygamberin o 
mesele hakkındaki sözü, bütün ümmet arasında yayılır ve bu tevatürle nakledilmiş olurdu. Bu, bu şekilde nakledilmeyince. Hz. 
Peygamberin, iman mefhumunu bu meselelere bina etmediğine delâlet eder. Durum böyle olunca da, bunları bilmenin imandan 
olmaması, inkârının da küfrü icap ettirmemesi gerekir. Bu kaideden dolayı, bu ümmetten hiçkimse küfre nisbet edilmez. Biz de, te'vil 
erbabını küfre nısbet etmeyiz. (Kâfir olduklarını söylem eyiz). Sadece âhad haberlerle sabit olan hususlara küfrü ve imanı 
dayandırmanın mümkün olamıyacağı aşikârdır. Küfrün mahiyeti hakkındaki sözümüz, işte bundan ibarettir. 


Eğer, "sizin bu anlattıklarınız, aksi açıdan, gayr-i müslimlerin dini alâmetlerini taşımak, zünnâr bağlamak ve benzeri şeyleri 
kullanmakla geçersiz hale gelir; çünkü, Hz. Peygamberin getirdiği zaruri olarak bilinen şeylerde O'nu tasdik etmemenin dışında, bunlar 
da bir başka küfürdür" denilirse, biz deriz ki, bütün bunlar hakikatte küfür değildir. Çünkü tasdik etmek ve etmemek batını bir şeydir; 
insanların ona muttali olmaları imkânsızdır Bu gibi şeylerde, hükmü batıni manalar üzerine bina etmemesi. İslâm dininin âdetindendir. 
Çünkü bu gibi şeyler muttali olunamaz. Din, bunlara birtakım zahiri alâmetler ve işaretler tayin eder de, bu açık olan emareleri, şer'i 
hükümlerin dayanağı yapar Gayr-i müslimlerin dini alâmetlerini takmak ve zünnâr bağlamak, bu kabil şeylerdendir. Görünen şudur ki, 
Hz. Peygamberi tasdik eden kimse, böyle şeyleri yapmaz. Böyle şeyleri yaptığı zaman, bu onun peygamberi tasdik etmediğine delâlet 
eder. Şüphesiz din, hükümleri bu alâmetlere dayandırır, yoksa bunlar kendi başlarına küfür değildirler. Bu bab-ta, özet olarak söylenen 
söz, işte bundan ibarettir. Allah en iyi bilendir. 


İkinci mesele: Cenâb-ı Hakk'ın, "O inkâr edenler yok mu... İşte onlar..." (Bakara, 6) sözü, mazi sigasıyla, onların küfürlerini haber 
vermektedir Mazi sigasıyla bir şeyden haber vermek, kendisinden haber verilen şeyin, o haber- 


den önce olmasını gerektirir. Bunu bu şekilde anladıysan deriz ki, Mutezile. Cenâb-ı Hakkın, 
"O inkâr edenler yok mu... İşte onlar..." (Bakara, 6); 


"Muhakkak ki. zikri Biz indirdik; Onun koruyucusu da Biziz" (Hicr. 9); 


"Muhakkak ki. Biz onu Kadir gecesinde İndirdik" (Kadir, 1) ve 


"Muhakkak ki, Biz Nuh'u... gönderdik." (Nüh. d gibi ayetlerde, mazi sigasıyla haber verdiği her şeyi, ister şu harfler ve sesler veya 
başka bir şey olsun, Allah'ın kelâmının muhdes (sonradan olma) olduğuna delil getirmişlerdir ve "çünkü bu şekilde haber vermek, 
ancak, kendisinden haber verilen şey önceden geçmiş, meydana gelmiş olursa doğru olur. Bir şeyin kadim olandan, daha önce olması 
imkânsızdır Mazi sigastyla haber vermek. Allah'ın kelâmının kadim olmasını imkânsız kılar; öyleyse bu kelâmın muhdes olması 
gerekir" demişlerdir. 


Allah'ın kelâmının kadim olduğunu söyleyenler, Mutezile'nin bu görüşüne iki yönden cevap vermişlerdir: 


1) Cenâb-ı Hakk, ezelde bu âlemin meydana geleceğini biliyordu. Allah bu âlemi yaratınca, gelecekte âlemin yaratılacağına dair bu 
bilgisi, âlemin geçmişte yaratıldı, şeklindeki bilgiye dönüştü. Bu, Allah'ın ilminin hâdıs (sonradan olma) olmasını gerektirmez. Yine, 
"Cenâb-ı Allah'ın, ezelde vermiş olduğu haber, onların gelecekte kâfir olacaklarına dair haberdir. Onların küfürleri tahakkuk edince, bu 
haber, onlar kâfir oldular, şeklindeki bir habere dönüşür. Bu da, Cenâb-ı Allah'ın haberinin sonradan meydana gelmesini gerektirmez. 


2) Cenâb-ı Hakk, "Mescid-i Harama mutlaka gireceksiniz " (Fetih, 27) buyurmuştur 


Müslümanlar (Mekke'nin fethiyle) Mescid-i Harama girince, ilk haber değiş-meksizin, onların mescide girmiş oldukları haberine 
mutlaka dönüşür. Bunun böyle olması caiz olunca, aynı bizim meselemizde niçin caiz olmasın? Mutezile birinci suale önce şöyle cevap 
verdi: "Ebu'l-Hüseyn el-Basri ve arkadaşlarına göre, malümat değişince, ilim de değişir. Bu nasıl böyle olmasın, alemin rnevcud 
olmadığına ve gelecekte var olacağına dair ilim, şayet âlem meydana geldiğinde de aynı kalsaydı, bu ilim değil, cehalet olur. Durum 
böyle olunca ilmin değişmesi gerekir. Buna göre de bu muâraza düşer," 


Onların ikinci suale cevapları da şöyledir: Cenâb-ı Allah'ın haberi ve kelâmı, hususi seslerdir. Buna göre " ayetinin manası, Cenâb-ı 
Hakk. mescide girmenizden önceki bir zamanda bu sözle konuşmuştur. Yoksa O, mescıcie girilmesinden sonra böyle söylemiş değüd;r. 
Üzerinde olduğumuz meselede bunun bir benzen şöyle demimesıdir; sözünü Cenâb-ı Halik, kâfirlerin kâfirlikleri meydana gelmeden 
önce değii sonra söylemiştir. Şu kadar var ki bu sözünün söylenmesi, bunun ezeli olmadığını bir itiraf olur. Bizim de söylemeK 
istediğimiz budur. Csnâb-ı Hakk'm kelâmının kadim olduğunu söyleyenler şu şekilde onlara cevap vermişlerdir: Şayet malümatın 
değişmesi ile (bilinen eşyadaki değişmelere göre) ilmin değiştiğini söylersek, o zaman bizim 'Alem meydana gelecek" bilgisi ezelde 
(Allah için) var mı idi yok mu idi?" dememiz gerekir. Eğer böyle bir bilginin ezelde (Allah için) olmadığf söylenirse, bu açıkça 
(Allah'ın) -hâşâ- cshı! olduğunu söylemek olur ki bu küfürdür. Eğer bu bilgi ezelde vardı dersek, bu bilginin ortadan kalkması kad?m 
olan Allah'ın zevâlmı (geçip gitmesini) gerektirir. Bu ise âlemin hadis (sonradan olma) olduğunu isoât kapısını kapatır. Allah en iyi 
Nendir. 


Üçüncü mesele: sözü lâm-ı tarifli bir cem'i sigasidır Buradaki nin İam-ı tarifi zahire göre istiğrak (umumilik) ifade eder, yani bütün 
kâfirlere şamil olur, Bu lam-ı tariften maksadın bu zahifi mana olmadıği hususunda bir ihtilâf yoktur. Çünkü kâfirlerden birçoğu 
müslüman olmuştur Böylece Cenâb-ı Hakk'm umumi bir lâfzı söyleyip hususi bir manayı kastettiğim anlamış oluruz, Çünkü bu ya 
şundan dolayıdır: Bu umumi lâfızdan maksadın o hususi mana olduğuna delâlet eden karineler, Hz. Peygamber (a.s.) zamanında belli 
idi Bu hususta her hangi bir karışıklık olmaması ve maksat açık olduğu için, umumi bir lâftfla bu hususi mananın kasted'lmesi yerinde 
olmuştur. Bunun misali şudur: Birisinin beldesinde, hususi bir gurup düşmanı olsa, o da "İnsanlar bana eziyet ediyor" dese, 
beldesindeki herkes onun "insanlar" sözünden maksadının, o belli gurup olduğunu anlar. Veyahut da bu şundan dolayıdır: Tahsisin 
(hususileştir-menin) açıklanmasının hitab akimden sonra olabileceğini söyleyen kimseye göre, bu açıklama umumi olan keiâm ile 
söylenmese de, hususi manayı kastederek umumi lâfızla konuşulabilir. Bu sâbıt olunca, kendisinden husüsi bir mananın kastedilmiş 
olması ve buna delil olan karinenin de Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında açık olması ihtimallerinden dolayı, umum ifade eden 
sığalardan hiç birisine "O kesin olarak istiğrak (umumilik) ifade ediyor" diye tutunmak mümkün değildir Hiç şüphesiz, bu ayette, 
umumi bir lat;z!a hususi bir mananın kastedilmiş olması yerindedir, güzeldir. Bu konuda söyleyebilecekleri en nihâi söz şudur: "Şayet 
bu karine bulunmuş olsaydı, biz onu bitirdik, Bilmediğimize göre, anlıyoruz ki, böyle bir karine yoktur." Şu var ki bu söz zayıftır 
Çünkü bir şeyin elde olmaması ile o şeyin yokluğuna istidlal etmek, kat'ilk ifade etmesi bir yana. zan i'ade eden'delil-lerin bile en 
zayıfıdır. 


Bunun böyle olouğu sabit olunca, Mutezile'nin, "umumi sigalar'a va'id (ilâhi tehdit) ifade eden ayetleri, vâ'id'in kesin olduğuna" delil 
getirmelerinin son derece zayıf bir görüş olduğu ortaya çıkar Mutezileden bazıları, bu mahzuru savuşturmak için bir çare düşünmüşler 
ve şöyle demişlerdir:" Kâfirler iman etmezler) sözü, " (Kâfirler iman ederler) sözünün zıddıdır Bu ikinci söz ise ancak, onlardan 
herkes iman ettiği zaman doğru olur Bu ifadenin olumlu tarafla umum İfâde ettiği ortaya çıkınca, olumsuz tarafta umum ifâde 
etmemesi gerekir Daha doğrusu, olumsuz taraftaki (Kâfirier iman etmezler) ifadesinin doğru olması için, sadece birinin bile iman 
etmemesi yeterlidir. Çünkü kâfirlerden herhangi biri bile iman etmese, bu topluluğun hepsinin iman etmemiş olduğu ortaya çıkar 
Böylece de sözünü zahirine göre, "onlardan birinin iman etmediği" manasına almamızın uygun olacağı ortaya çıkar. Ya, onların çoğu 
iman etmemişse, durum nasıl olur, var düşün? Buna cevabımız şudur: sözü çoğul sigasıdii. (İman etmezler) sözü de bunun gibi çoğul 
sigasıdır. Çoğul sigâsı ile karşı karşıya bulunduğunda, hüküm fertlere venlir. Bu takdirde ayetin manası şudur: "Onlardan her biri iman 
etmez." O zaman da mezkür söz, yani umumi lâfızla, hususi bir mana kastedildiği hükmü ortaya çıkar 


Dördüncü mesele: Müessirler, bu ayetteki" "İnkâr edenler" sözünden kimlerin kastedildiği hususunda ihtilaf etmişlerdir Bir kısmı, 
bunların, kendilerini Allah'ın, "hakkı bile bile gizleyenler" diye vasfettiği inatçı vahudi reisleri olduğunu söylemişlerdir Bu Ibn Abbas 
(ra.)'ın görüşüdür. Diğer müfessirler ise, aksine bu ayette kastedilenlerin Ebü Leheb, Ebü Cehü, Velid b. Mugire v.b. gibi bir guruo 
müşrik olduğunu söylemişlerdir Çünkü bunlar, delilin (Hz. Peygamber ve Kur'ân'ın) zuhurundan sonra, bile bile inkâr etmiş, bilgi 


(marifet) hasıl olduktan sonra küfre sapmışlardır. Cenâb-ı Hakk'ın şu ayetleri buna benzer 


"Onların çoğu yüz çevirdiler. Onlar artık dinlemezler. "Bizi uymaya çağırdığın şeye karşı kalblerimiz örtüler içindedir" derler" 
(Fussilet, 4-5) 


Hz. Peygamber (s.a.s.), kavminin hepsinin iman etmesini çok istiyordu. Bu hali Cenâb-ı Allah şöyle beyan etmiştir: 
"Onlar bu Kurana İnanmadılar diye, onların peşisıra, nerede ise üzüntüden kendini helâk edeceksin " (Kehf. 6); 
"Sen, müslüman olsunlar diye İnsanları zorlayacak mısın?" (Yünus. 99) 


Sonra Cenâb-ı Hakk, Hz. Peygamber (s.a.s,)'e, artık o iman etmeyenlerden ümidini kessin de kendine sıkıntı vermesin diye, onların 
iman etmeyeceklerini bildirmiştir. Çünkü ümidi kesmek, iki rahatlığın birisidir 


"Onları inzâr etsen de (uyarsan da) inzâr etmesen de (uyarmasan da) değişmez, onlar iman etmezler" (Bakara, 6). 
Bu ayet hakkında birçok mesele vardır: 


Birinci mesele: Keşşaf sahibi şunu söylemiştir: "Buradaki" iç. " kelimesi" (musâvi, bir, denk ve eşit olmak) manasında bir isimdir. 
Masdarlar vasıf olarak kullanıldığı için, ve kelimesi de "istiva" masdarı manasında kullanıldığı için, burada vasıf olarak getirilmiştir. 


Cerıâb-ı Hakk'ın şu ayetleri de bu kabildendir: 
"Sizin ile bizim aramızda aynı olan bir kelimeye geliniz" (Alı imran. 64), 
"Soranlar için tam dört günde..." (Fusstiet. 10) 


Bu ayetlerdeki" cy-" kelimesinin manası" (eşit, aynı, tam) manasınadır. Sanki şöyle denilmiştir: "O inkâr edenler yok mu, onlara 
inzann da inzâr etmemen de birdir." 


"m 


İkinci mesele: kelimesinin merfu olmasının sebebi hakkında iki görüş vardır. Birincisi: Bunun merfu olması, 
içindir. 


nin haberi olduğu 


n "omg 


ibaresi ise," "ün faili olduğu için ref makamındadır Buna göre sanki şöyle denmiştir: Nitekim "Zeydin, kardeşi ile amcası oğlu 
birbirleriyle davalıdırlar." dediğin gibi. İkincisi: manasına olmak üzere, kısmı muahhar (geri bırakılmış) mübtedâ, kelimesi ise 
mukaddem {önce getirilmiş) haberdir. Bunların meydana getirdiği cümle de " "nin haberidir, Bil ki bu ikinci görüş daha uygundur. 
Çünkü bir isimdir. Onu fiil gibi düşünmek, bir zaruret olmaksızın zahiri terketmek gibi olur. Bu ise caiz değildir. Bunun böyle olduğu 
sabit olunca deriz ki: Malumdur ki burada kastolunan uyarmanın (inzann) ve uyarmamanın bir olduğunu söylemektir. Böylece. "ün 
haber olması gerekir. Haber ise burada önce gelmiştir. Bu, haberin mübtedâdan önce gelmesinin caiz olduğuna delâlet eder. 


Cenâb-ı Hakk'ın şu ayeti de buna benzer: 
(Onların yaşamaları da ölmeleri de birdir...) (Câsiye, 21) 


Sibeveyh, Arapların "Ben Temimliyim" ve "Seni kınayan, kınanacak olanın kendisidir" dediklerini nakletmiştir Küfelilere gelince, 
onlar bunu caiz görmezler Bu görüşlerine iki şekilde delil getirmişlerdir 


1) Mübteda zattır, haber ise sıfattır. Zât ise sıfattan önce gelmeye lâyıktır. Bu sebeble (sıfat-mevsuf gibi) i'rab bakımından bir 
başkasına tâbi olan kelimelere kıyasla, mübtedânın lafzan haberden önce gelmesi gerekir. Buradaki müşterek unsur, mübteda ile haber 
arasındaki manevi bağdır. 


2) Haberin, mübtedaya ait bir zamiri ihtiva etmesi gerekir. Şayet haber, müste-dadan önce getirilirse, bu durumda mercii önceden 
zikredilmemiş bir zamir bulunmuş olur ki bu da caiz değildir. Çünkü "zamir", kendisi ile bilinen bir şeye işaret edilen bir lâfızdır. O şey 
bilinmeden, zamir ile ona işaret etmek imkânsızdır. O halde "ızmâr kable'z-zikr" (Mercii geçmemiş zamiri getirmek) muhaldir. 


Basralılar Küfelilerin birinci görüşlerine şu şekilde cevap vermişlerdir: Sizin bu söylediğiniz, mübtedânın haberden önce getirilmesinin 
vâcib değil, eviâ olmasını gerektirir. Evlâ oluş ise, haberin önce getirilmesine mâni değildir 


İkinci görüşlerine ise şöyle cevap vermişlerdir: "İzmâr kable'z-zikr", Arapçada mevcuttur. Meselâ, Araplar " derler. 
Cenâb-ı Allah da; 
"İçten içe korktu Müsâ" (Tâhâ, 67) buyurmuş,(önce zamiri, sonra Müsâ ismini zikretmiştir). 


Züheyr de şöyle demiştir: 


"Her kim Herim b. Sinan ile, her ne halde olursa olsun, karşılaşırsa; cömertlik ve lütufta bulunma huyunun O'nda kökleşmiş olduğunu 
görür!" En iyi bilen Allah Teâlâdır. 


Üçüncü mesele: Dil âlimleri, fiilden haber verilemeyeceğinde (yani fiilinin mübteda olmayacağında) ittifak etmişlerdir. Çünkü "çıktı, 
dövdü" gibi fiilleri sıralayıp, söyleyen, düzgün bir söz söylemiş olmaz. 


Bu görüşü bazı âlimler birkaç yönden tenkid etmişlerdir: 
1) Allah'ın sözü fiildir, ile ondan haber verilmiştir. Bunun bir benzen de; 


"Ve, bütün delilleri görmelerinden sonra, onu mutlaka bir zamana kadar zindana atmaları (görüşü) onlara zahir oldu." (Yüsuf. 35) 
ayetidir. Bu ayette " tij" fiilinin faili, yine bir fiil olan kelimesidir. 


2) "Fiil" olduğu haber verilen şeyin, mutlaka bir fiil olması gerekir. O halde fiil, fiil olduğu haber verilen kelimedir. Şayet, "burada fiil 
olduğu haber verilen şey o kelimedir, o kelime" ise isimdir" denirse biz deriz ki buna göre fiil diye haber verilen şey, fiil olmayıp da 
isirr olduğu zaman, bu yalan bir haber olur. Gerçek şu ki fiil olduğu haber verilen keiime ya isimdir ya değildir. Eğer isim ise bu haber 
yaian olur. Çünkü isim. fiil olmaz. Eğer o, fiil ise bu durumda fiil kendisinden haber verilen bir kelime olmuş olur 


3) Biz, "fiilden haber verilmez" dediğimiz zaman da ondan, haber verilemiye-ceğini haber vermiş oluruz. Bu haber ile kendisinden 
haber verilen kelime şayel isim olursa, isimden haber verilem iveceğin i söylemiş oluruz. Bu ise yanlıştır Eğer o fiil olursa, bu takdirde 
fiil, Kendisinden haber verilen şey olur. Sonra bu görüşte olanlar, "Fiilden haber verme hususunda herhangi bir mahzurun bulunmadığı 
ortaya çıkınca, zahiri durumu terketmemize gerek yoktur" dediler. 


Nahivcilerin çoğu fiilden haber verilmesinin caiz olmadığı görüşünde ittifak halindedirler. Bu durumda ayetin takdiri" olur. Eğer, 
"hakikatten mecaza dönmek, ister manadaki, isterse lâfızdaki fazladan bir faydayı (manavı) ifade için olur. buradaki favda nedir?" 
denirse, deriz ki: 


ayetinin manası: "Artık bundan sonra onları inzâr etmen veya etmemen birdir" şeklinde olur Çünkü kâfirler topluluğu, Cenâb-ı Hakk'ın 
ayetlerinden ve delillerinden yüz çevirme» inat ve ısrar hususunda öyle bir rjoktaya gelmişlerdi ki, onların bunu kabul edeceklerine 
dâir hiçbir ümit kalmamıştı. HalbuKi daha önce onlar böyle değillerdi. Şayet, Cenâb-ı Allah, demiş olsaydı bu, bu hal.n daha önce 
değil de o vakitte meydana gelmiş olduğunu ifade etmezdi. Hakk Teâlâ, böyle buyurmak suretiyle, bu halın ancak o vakitte (yani 
sonradan) meydana gelmiş olduğunu bildirmiş oluyor. Böylece bu da bir ümitsizliğin ve onlardan tamamen ümit kesmenin varlığını 
ifade ediyor ki biz daha önce, ayetten maksadın da bu olduğunu açıklamıştık. 


Dördüncü mesele: Keşşaf sahibi, "Hemze" ve " 'fi" harfleri, sadece istifham edatı olarak kullanılırlar. Ama bazan istifham manası, 
bunlardan tamamen kalkar demiştir. Sİbeveyh ise, bunun "Ey Allah'ım, biz günahkâr topluluğu bağışla" ifadesinde olduğu gibi, bu 
kaide nida harfine uygulandığı gibi istifham harfine de uygulanacağını söylemiştir. Yani nida olmadığı halde nida şeklinde geldiği gibi. 
istifham olmadığı halde istifham şeklinde gelebilir. 


Beşinci mesele: de altı çeşit kıraat vardır: Araiarında elif bulunarak Veya bulunmaksızın her iki hemzeyi de gerçek hali ile (belirterek) 
okumak; aralarında ehf bulunarak veya bulunmayarak birinci hemzeyi güçlü, ikinci hemzeyi şöyle böyle (belli belirsiz) okumak: veya 
istifham harfi olan ilk hemzeyi hazfederek veyahutta harekesini kendisinden önce gelen sakin harfe vermek suretiyle okumaktır. 
Nitekim şeklinde okunur. Eğer, "ikinci hemzeyi elife çevirenler hakkında ne dersin?" denilirse, Keşşaf sahibi: "Bu bir hatadır. 
Arapçanm dışına çıkmadır" denilmiştir 


Altıncı mesele: "Irızâr", günahlardan menetmek suretiyle, Allah'ın azabından korkutmaktır. Bu ayette müjdeleme değil de inzâr 
zikredilmiştir. Çünkü, bir şeyi yapıp yapmamada inzârın tesiri, müjdenin (tebşirin) tesirinden daha güçlüdür. Çünkü insanın, zararı 
savuşturma ile meşgul olması, menfaati elde etmek için uğraşmasından daha önemlidir. Bu makam, mübalağa yendir. Ohalde bu 
makamda inzârın zikredilmesi daha uygundur. 


Cenabı Hakk'ın sözüne gelince, bunda iki meseie vardır: 


Birinci mesele: Keşşaf sahibi." cümlesinin ya kendinden önceki cümleyi te'kid eden bir cümledir veya nin habendır. Bu durumda da 
arada kalan cümle i'tırâz cümlesidir." demiştir 


İkinci mesele: Ehl-i Sünnet, bu geçen ve buna benzeyen, "Andolsun ki, bunların çoğu hakkında (azab) hükmü kesinleşmiştir, iman 
etmezler" (Yasin. 7). 


"Kendisini tek olarak yarattığım, kendisine uzun boylu mal ve daima yanında hazır olan oğullar verdiğim ve kendisini iyice ihsanlara 
boğduğum o kişiyi bana bırak. Sonra da, bunu arttırmamı ister. Hayır, çünkü o bizim ayetlerimize karşt inatçı idi. Ben onu sarp bir 
yokuşa salacağım " (Muddessir, 11-17) ve; 


"Ebu Leheb'in elleri kurusun..." (Leteb. 1) gibi ayetlerle, "teklif-i mâla yutâk"a (güç , yetirilemiyecek yükler yüklemenin caiz 
olduğuna) dair delil getirmişlerdir. Bunun izahı şudur. Cenâb-ı hakk, muayyen bir şahsın, asla iman etmiyeceğini haber vermiştir. Şayet 
bu kimseden iman sudur edecek olsa, Aliah'ın doğru olan haberinin yalana dönüşmesi gerekir. Yalan ise, muarızımızca, çirkin bir 
şeydir. Çirkin bir şeyi yapmak da ya cehaletten veya muhtaç olmadan ileri gelir. Bütün bunlar da, Allah hakkında muhal olan bir 
şeydir. Muhale götüren şey de muhaldir O halde, o kişiden, imanın meydana gelmesr muhaldir. Bu sebeble, onu imanla mükellef 
tutmak, imkânsız olan bir şeyi yüklemektir. Bu mesele ılım suretinde de (yani ilim mefhümu ele alınarak da) zikredilebilir ki, bu da 
şudur: Cenâb-ı Hakk. onun iman etmiyeceğini bilince, ondan imanın meydana gelmesi, Allah'ın ilminin cehle dönüşmesini gerektirir. 


Bu ise, muhaldir. Muhâü gerektiren şey de muhaldir O halde iman etmesini emretmek muhal olanı istemek şeklinde vaki olmuştur, 


Biz aynı meseleyi, üçüncü bir biçimde de ele alabiliriz: Şöyle ki: İman edilmıyeceğini bilmekle beraber, imanın var olması imkânsız 
olur Çünkü, iman edilmıyeceğmi bilme hususu, binene mutabık olduğu zaman ilim olur. İmanın yokluğunu bilmek, imanın yokluğu 
meydana geldiği zaman, malüma mutabık olmuş olur. Zaten iman edilmeyeceğini bilmekle beraber iman meydana gelirse, iman 
hususunda, o imanın beraberce hem var olması hem de yok olmasının bulunması gerekir ki, bu imkânsızdır. O halde, iman 
edilmeyeceğine dair Allah'ın ilminin bulunmasıyla birlikte, iman etmeyi emretmek, iki zıddı birleştirmeyi emretmek olur Daha 
doğrusu, varlıkla yokluğu bağdaştırmayı istemektir. Bütün bunlarsa, imkânsızdır. 


Biz bu meseleyi dördüncü bir şekilde de izah edebiliriz. Şöyle ki: Cenâb-ı Allah, iman etmıyeceklerini bildiği kimselere kesinlikle 
iman etmelerini teklif etmiştir. İman, Allah'ın haber verdiği her şeyde O'nu tasdik etmek, demektir. Onların asla iman etmiyecekleri 
hususu da, Allah'ın haber verdiği şeyler cümlesindendir. O halde, bunlar onların asla iman etmiyeceklerine iman etmekie, mükellef 
tutulmuşlardır. İşte bu da, "nefy" ile "isbaf'ı bağdaştırmayı istemektir. 


Meseleyi beşinci bir biçimde de ele alabiliriz. O da şudur: Allah kâfirleri; 


"Allah'ın sözünü değiştirmek istiyorlar. De ki: Siz asla bizim arkamıza düşemez-siniz. Çünkü Allah, daha önce böyle buyurmuştur" 
(Fetih. 15) ayetinde haber verdiği şeyin aksine bir şey yapmaya çaba sarfetmiş olmakla ayıplamıştır. Bu se-beble, Cenâb-ı Hakk'ın 
meydana gelmiyeceğini bildirdiği şeyi meydana getirmeye niyetlenmenin, Allah'ın kelâmını değiştirmeye yönelmek olduğu 
anlaşılmıştır Bu ise, yasaklanılan bir husustur. Sonra burada, Allah.onların kesinlikle iman etmi-yeceklerini haber vermiştir. Buna göre, 
onların iman etme çabası. Allah'ın kelâmını değiştirmeye yönelmek olur. Bu ise, yasaklanmıştır. İman etme çabasını bırakmak da 
Allah'ın emrine muhalif bir iş olur. Bu sebebie, hem yapmak hem de yapmamak hususunda bir kınama meydana gelmiş olur. işte bütün 
bunlar, bu konuda zikredilmiş hususlardır Mutezile'nin esaslarını yıkan, sözler de bunlardır Muhakkik âlimlerden gerek halef gerekse 
selefin, Mutezile'nin esaslarını yıkma ve onların kurallarını yerle bir etme hususunda dayandıkları esaslar bunlardan ibarettir. 


Mutezile, oturup kalkıp, bu görüşleri bertaraf etmeye yollar aradılar, fakat ikna edici herhangi bir şey bulamadılar. Allah'ın yardımı ve 
inayeti ile, onların da aldıkları şeyleri en tafsilatlı biçimde zikredeceğim. 


Mutezile, "bu ayette iki makam vardır" demiştir 


Birinci makam: Cenâb-t Hakk'in.iman ediimiyeceğini bilmesinin ve onu haber vermesinin, iman etmeye mani olmasının caiz 
olmadığıdır, 


İkinci makam: Akli cevabın, tafsilatlı bir biçimde açıklanmasıdır. 

Birinci makam: Birçok husus delâlet etmektedir, demişlerdir. 

Birincisi: Kur'ân-ı Kerim, her hangi bir ferdin iman etmesine mâni bulunmadığına dair, delâlet eden ayetlerle doludur. Cenâb-ı Hakk, 
"Hidayet onlara geldiği zaman, onları iman etmekten alıkoyan neydi?" (Isrâ, 94) buyurmuştur. 


Burdaki" " edatı, "istifhârrvı inkârTdir. Bir adam, birisini, bir evde, çıkmasına imkân olmayacak bir şekilde hapsetse, sonra da kalksa o 
adama, "İhtiyaçlarını yerine getirme hususunda sana hangi şey mâni oldu?" dese, adamın bu sözünün çirkin karşılanacağı malümdur. 
Yine, Allah Teâlâ'nın 


"İman etselerdi, onlara ne olurdu " (Nisa, 39) buyurması; Iblis'e "Secde etmekten seni ne alıkoydu" (Sad. 75): Hz, Musa'nın kardeşine, 
"Onları gördüğün zaman, sana mâni olan neydi?" (Taha, 97) demesi ve "Onlara ne oluyor da iman etmiyorlar" (inşikak, 20); "Onlara ne 
oluyor da, öğütten yüz çeviriyorlar?" (Müddessir. 49); "Allah seni affetsin, niye onlara izin verdin?" (Tevbe. 43); 


"Allah'ın sana helâl kıldığı şeyi, niçin haram kılıyorsun?" (Tahrim, 1) sözleri, bunun gibidir, 


Abbâd, bu konuya ayırmış olduğu bir bölümde, 'Allah, iman etmesine mâni olduğu halde, ona iman etmesini nasıl emreder; küfre 
sevkettiği halde, onu küfürden nasıl meneder; hem onu imandan alıkoyuyor, hem de "nasıl dönüyorsunuz?" diyor; kalblerinde caymayı 
yaratıyor, sonra da, "nasıl cayıyorsunuz?" diyor; aralarında küfrü icad ediyor, sonra da, "nasıl kâfir oluyorsunuz?" diyor; onlarda hakkı 
batıla karıştırmayı halkediyor sonra da, 


"Niye hakkı batılla karıştırıyorsunuz?" (Âl-i imrân 71) diyor; onları hak yoldan men ediyor, sonra, 

"Niçin, Allah'ın yolundan yüz çeviriyorsunuz9" diyor; kendilerinin iman etmelerine engel oluyor, sonra da, 
"İman etselerdi, onlara ne olurdu?" (Nısâ, 39) diyor; onları doğruya varmaktan saptırıyor, sonra da 
"Nereye gidiyorsunuz?" [fekvu 26) diyor; yuz çevirmeye kadar onları dinden saptırıyor, sonra da, 

"Ate oluyor da, onlar öğöttenyüz çeviriyorlar?" ( Muddessi'. 49)1 demiştir. 


İkincisi: Cenâb-ı Hakk, 


"Peygamberlerden sonra, insanların bir bahanesi kalmasın diye, uyarıcı ve mü)-dehyici olmak üzere peygamberler gönderdik. (Nisa, 
165), 


"Şayet Biz, daha önce bir azâb ile onları helak etseydik, derlerdi ki; Ey Rabbi-miz, bize bir peygamber göndermeli değil miydin? O 
zaman biz de, zelil ve bakir olmadan önce, senin ayetlerine tâbi olurduk" (Nisa 165) buyurmuştur. 


Allah, onlara hiç bir mazeret bırakmayıp, hepsini ortadan kaldırmıştır Şayet, Allah'ın onların inkâr edeceklerini bilmesi ve onların kâfir 
olacaklarını haber vermesi, onların iman etmelerine mâni olsaydı, şüphesiz bu onlardan Cenâb-ı Hakk'ın azabı savuşturacak 
gerekçelerin en güçlüsü, mazeretlerin de sn büyüğü olurdu. Durum böyle olmayınca, Allah'ın bilmesi ve haber vermesinin, kiminin 
iman etmesine mâni olmadığını anlarız. 


Üçüncüsü: Cenâb-ı Hakk. " süresinde, kâfirlerin şöyle dediklerini nakl etmiştir: 


"Dediler ki: Kalblerimiz. senin bizi çağırdığın şeye karşı örtüler içindedir. Kulaklarımızda da, bir ağırlık vardır." (Fusılet, 5). Allah'u 
Teâlâ bunu.'onlar bu sözlerinde kınamak için zikretmiştir. Şayet Cenâb ı Hakk'ın, onların kâfir olacaklarını bilmesi ve bunu haber 
vermesi, iman etmelerine mâni olsaydı, onlar bu konuda, doyru söylemiş olurlardı. O halde, Allah niçin onları bu sebeple 
zemmetmiştir? 


Dördüncüsü: "O kâfirler yok mu? Onları uyarsan da uyarmasan da birdir. Onlar, iman etmekler" (Bakara. 6) ayetini, onları kınamak, 
küfürlerinden menetmek ve yaptıkları şeyi tatbik etmek için indirmiştir. Şayet onlar, iman etmekten altkonulsa-lar ve iman etmeye 
muktedir olmasalardı, kesinlikle böyle bir kınamaya müstehak olmazlardı. Tam aksine, yürüme konusunda âmâ bir kimsenin mazur 
olması gibi, ontar da mazur sayılırlardı. 


Beşincisi: Kur'ân, Allah ve Resulünün aleyhine, kâfirlerin delili olmak için değil, aksine Allah ve Resulünün kâfirler aleyhinde hücceti 
olsun diye indirilmiştir. Şayet Cenâb-ı Hakk'ın bilmesi ve haber vermesi, onların iman etmelerine mâni olsaydı, bu durumda onların 
şöyle deme hakları doğarov "Küfrü bildiğin ve haber verdiğin zaman, küfrü terkeimerniz muhal olur O halde, ne diye, bizden muhal 
oianı istiyor ve ne diye bize muhali emrediyorsun?" Şayet Allah'ın bilmesinin 


ve bunu haber vermesinin, onların iman etmelerine mâni olduğu gerçek olsaydı, ve Resulünün aevap vcremiyectiği herkesçe bilinen bir 
husus olurdu. 


Altıncısı: Cenâb-ı Hakk, "Allah, ne güzel Mevlâ ve ne güzel yardımadır" (Enfâi, 40) buyurmuştur. Şayet Allah, onların iman 
etmelerine bir enge! bulunmasına rağmen, onlara imanı tek-iıf etmiş o'saydı, bu durumda O, güzel bir Mevlâ deftii, aksine kötü bir 
Mevlâ olurdu. Bununsa küfür olduğu malümdur. Böylece, bütün bu hususlarla, insanların iman etmelerine ve Allah'a itaatte 
bulunmalarına, kes'nlikle herhangi bir engelin bulunmadığı ortaya çıkmıştır. Bu sebeble, Cenâb-ı Hakk in, onların iman etmiye- 
ceklerıni bilmesinin ve onu haber vermesinin, oniarın iman etmelerine mâni olmadığına kat'i olarak hükmetmek gerekir, dediler. 


İkinci makam: Cenâb-ı Hakk'ın, iman etmiveceklerini bitmesinin, onların iman etmelerine mâni olmadığına da. birçok akit delil 
delâlet etmektedir. 


Birincisi: Şayet bu böyle olsaydı, Allah'ın herhangi bir şeye kadir olmaması gerekirdi. Çünkü, meydana geleceği bilinen bir şeyin 
meydana gelmesi vâcib olur Meydana gelmeyeceği bilmen hır şeyin ise, meydana gelmesi imkânsız olur. Vâcib olana karşı koyacak bir 
güç yoktur Çünkü onun meydana gelmesi b«r kudretle olmayıp vâcib olduğu için olursa, o kudret ister bulunsun isterse bulunmasın, 
onun meydana gelmesi vâcib olur Böyle olan şeyde kudretin bir tesiri söz Konusu değildir Meydana gelme& imkânsız olan şeye de, 
tesir etmek söz konusu değildir. Bu durumda. Allah'ın hiçbir şeye, kesinlikle kadir oimaması gerekir ki, bu ittifakla küfür kabul 
edilmiştir 0 halde, bir şeyin yokluğunu bilmenin, o şeyin meydana gelmesine mâni olmadığı ortaya çıkmış olur. 


İkincisi: İlim, hangi durumda bulunuyorsa, bulunduğu o durum üzerinde malüma taalluk eder Eğer o mümkün ise, onun ilmi de 
mümkündür, eğer o vâcib ise, onun ilmi de vâcıbtır Hiç şüphe yok ki iman ve küfür zatları itibarı ile varlıktan mümkün şeylerdir. Şayet 
bunlar, bilinmeleri sebebi ile, varlıkları vâcib (vâcıbu'l-vucüd) şeyler olsalardı, o zaman ılım maluma tesir etmiş olurdu Bunun 
imkansız olduğunu daha ünce açıklamıştık. 


Üçüncüsü: Şayet, Cenâb-ı Allah'ın haber vermesi ve bilmesi, kulun iman etmesine mâm olsaydı, kul hiçbir şeye kesinlikle kadir 
olamazdı. Çünkü Allah'ın meydana geleceğini bildiği şeyin meydana gelmesi vâcib olurdu. Vâcib olan ise, kendisine tesir 
edilemeyecek şey demektir. Allah'ın, meydana gelmeyeceğini bildiği şeyin, meydana gelmesi imkânsızdır, İmkânsız olan şeye de tesir 
edilemez. Bu sebeble kulun herhangi bir şeye kesinlikle kadir olamaması gerekir. Bundan dolayı da onun hareketlen ve hareketsiz 
halleri, cansızların hareketsizliği ve canlıların mecburi (gayr-ı ihtiyari) hareketleri gibi olurdu. Ancak bunun doğru olmadığını bedihi 
olarak anlarız. Meselâ bir insan diğer birine, başını yarmak için bir kiremit atsa, biz, kiremiti değil, onu atanı kınarız. Yine biz, bedihi 
olarak (apaçık olarak) üzerine kiremit düşmesi ile ona, isteyerek herhangi bir insanın yumruk vurması arasındaki farkı anlarız. İşte bu 
sebebten ötürü insanlar, akıllarının yol göstermesi ile. ihsanda bulunanı övme ve kötülük yapanı kınama arasındaki farkı anlarlar, 
iyiliğe yapışır ve onu emrederler, kötülükten ötürü de birbirlerini kınarlar. "Niçin yaptın?" veya "Niçin yapmadın?" derler, İşte böylece 
bu da, Allah'ın bilmesinin ve haber vermesinin, kişinin bir işi yapıp yapmamasına mâni olmadığını gösterir. 


Dördüncüsü: Cenâb-ı Hakk'ın kâfirlerin iman etmeyeceklerini bilmesi, onların imana gelmelerine mâni olsaydı, onlara imanı 
emretmesi, ilminin yokedilmesine dâir bir emir olurdu. Allah'ın kullarına ilm-i ilâhiyi yoketmelerini emretmesi uygun olmadığı gibi, 
iman ederek ilmini yoketmelerini emretmesi de yakışık almaz. Ç Allah'ın zatını ve sıfatlarını yoketmek düşünülümez. Böyle bir emir 


manasız akılsızlık olur. O halde. Cenâb-ı Allah'ın onların iman etmeyeceklerini bilmesi, etmelerine mâni değildir. 


Beşincisi: İman, zatına ve kendisine nazaran, haddizatında mümkün ve caiz olan şeylerdendir O halde, Cenâb-ı Allah'ın da, imanın 
böyle olduğunu bilmesi gerekir. Şayet böyle olduğunu bilmezse, bu cehalet olur ki, bu Allah hakkında imkânsızdır. Allah, iman 
mefhumunun, meydana gelip gelmemesi imkânsız olmayan mümkün ve caiz bir şey olduğunu bildiğinde, şayet bu iman, böyle bir 
bilgiden dolayı vâcibu'l-vucüd (mutlaka meydana gelmesi gereken bir şey) olsaydı aynı şeyin hem vâcıbu'l-vucüd hem de mümkinü'l- 
vucüd (varlığı da yokluğu da mümkün olan) olması gerekirdi. Bu ise imkânsızdır. 


Altıncısı: İmkânsızı emretmek, bunaklık ve abesle uğraşmaktır. Şayet şeriatin böyle bir şeyi istemesi caiz olsaydı, onun her türlü 
akılsızlığı da emretmesi caiz olurdu. O 2aman yalancıların elinde, onların mucizeler göstermesi ile şeriatın gelmesi ve yalanlarla 
bâtıllar ihtiva etmesi imkânsız olmazdı. Farzı muhal, böyle bir şey olsaydı, o zaman, peygamberlerin nübüvvetlerine ve Kur'ân'ın 
doğruluğuna güven diye bir şey kalmaz, tam aksine, bütün bunların yalan ve akılsızlık sayılması mümkün olurdu. Bunun böyle olması 
geçersiz olunca, Cenâb-ı Allah'ın, onlann iman etmeyeceklerini bilmesinin ve haber vermesinin onların iman etmelerine mâni 
olmadığını anlamış olduk. 


Yedincisi: Bütün bu şekillerde, imkânsızı isteyen emirlerin gelmesi caiz olsaydı, bu durumda kör insana, Kur'ân'ı noktalaması; 
kötürüme, havada uçması, eli ayağı bağlanıp dağın tepesinden atılan kimseye, "Niye yukarıya doğru uçmuyorsun?" denmesi gibi 
emirlerin de gelmesi caiz olurdu. Aklen böyle şeyler caiz olmayacağına göre, imkânsızı emretmenin caiz olmayacağını biliriz. Bu 
sebeble, kâfirlerin iman etmeyeceğini bilmek, iman etmelerine mâni değildir. 


Sekizincisi: Bu şekilde bir emrin gelmesi caiz olsaydı, peygamberlerin cansızlara gönderilmeleri, onlara kitap indirilmesi ve zaman 
zaman o cansızlara, mükellefiyetleri ulaştırmak için meleklerin indirilmesi de caiz olurdu. Halbuki böyle bir şeyi (söylemek) dinle 
oynamak ve onunla alay etmek olduğunu herkes bilir. 


Dokuzuncusu: Bir şeyin bilinmesi, onun mutlaka meydana gelmesini gerektir-seydi, o zaman ilim mefhumunun kudret ve irâdeye 
ihtiyacı olmazdı. Böyle bir şey söz konusu edildiğinde. Cenâb-ı Allah'ın kadir, mürid (irade sahibi) ve tercih sahibi (muhtar) olmaması 
gerekirdi. Bu ise, Allah Teâlâ'nın mücib-i bi'z-zatJ82)) olduğunu batıl yere iddia eden felsefecilerin görüşüdür 


Onuncusu: "Teklif-i mâla yutâk"ın olmadığına delâlet ayetlerdir. Cenâb-ı Allah, 
"Allah, hiç bir kimseye gücünün yetmeyeceği şeyi emretmez" (Bakara, 286), 
"Allah, size dinde hiç bir zorluk kılmadı!' (Haca 78) ve; 


"Onların ağır yüklerini ve sırtlarında olan zincirleri kaldırıyor" (Araf, 157) buyurmuştur. İmkânsızı teklif etmenin daha üstünde hangi 
zorluk ve güçlük vardır 


Üçüncü makam: Genişçe cevap verme makamıdır. Bu konuda Mutezile'nin iki yolu vardır: 


Birincisi: Ebü Alı, Ebü Hasım ve Kâdi Abdu'l Cebbâr'ın yoludur. Biz, "Allah'ın, ilminin aksine bir şey meydana gelmiş olsaydı, o 
zaman ilm-i ilâhi cahilliğe dönüşmüş olurdu" dediğimizde, onlar: Allah'ın ilmi cahilliğe dönüşür" diyenlerin de, "Allah'ın ilmi bu 
durumda, cehle dönüşmez" diyenlerin de bu sözleri hatadır. Bunun hiçbirini (ne onu, ne diğerini) söylememek gerekir" demişlerdir. 


İkincisi: Ka'bi'nın yoludur. Bu yol aynı zamanda Ebü'l-Huseyn e!-Basri'nin yoludur. "İlim, ma'luma tâbidir, Kuldan meydana gelen 
şeyin iman olduğunu iyice anladığında, o zaman, ezelde Allah için var olan şeyin, o kimsenin iman edeceğini biimesi olduğunu 
bilirsin. O kuldan, imanın yerine küfrün meydana geleceğini iyice anladığında, ezelde Allah için var oian şeyin, onun imanını değil 
inkârını bilmesi olduğunu bilirsin. Bu ise. Cenâb-i Hakk'ın ilminin değişmesi değü, bir ilmin yerine, diğer bir ilmin varlığını 
farzetmektir. İşe ekseri Mutezüilenn dayandığı bu iki cenabtır. 


Bu ki bu konu büyük sapıklıkların kaynağı olmuştur Mükellefiyetler! ve peygamberliği inkâr edenlerin sapıklığı bu kabildendir. Onlar 
şöyle demişlerdi; Cebriye'nin sözünü dinledik ve onu çok sağlam gördük Mutezilenin bu konuda ilerr sürdüğü iki cevap ise hurafe 
yerine geçer ve hiçbir akıllı bu iki cevaba iltifat etmez. Yine biz Mutezilenin "Cebr akidesinin varlığını kabul edersek, o zamun Cenah : 
Allah'ın insanları mükellef tutması caiz olmaz. Böyle bir şey kabih olur." sözünü aın'edik Cebriye'nin buna karşı verdiği cevap 
gerçekten çok zayıftır O her iki sözün toplamı, mükellefiyetleri kaldırma (yok olduğunu söylem?) hususunda çok güçlü bir soru olur 
Mükellefiyetler yok sayılınca oeygamberük müessesesini olduğunu söylemek de batıl olur" Karana ta'n edenlerin sapıklığı da bu '-- 
ibiiderıdir Oniar şöyle demişlerdir: "Mutezile, Allah'a itaat ve imana hiç oir engehn olmadığını gösteren birçok ayet bulunduğunu 
söylemelerinde, hakiı-dır'a». Cebriye de "Allah'ın, kâfirlerin iman etmeyeceğ'ni bilmesi, iman etmelerine mânidir" şeKu.iuekı 
görüşlerinde haklıdır. O halde bu durum Kur'ân'ın, aklsn hüâftna ve zıddına olduğ.mH delâlet eder Bu ise. bu hwsusta en büyük ta'n ve 
tenkid noktalarındandır. Sonra bunlardan. Kuranın, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in getirmiş olduğu Kur'ân olduğunu kabul edenler, bu 
zıtlığı, Kur'âna bir ta'n sebebi saymıştırI Nitekim Rafizilerden bir gurup şöyle demişlerdir: ENmi7.de bulunan şu Kur'ân, Hz. 
Muhammed (s a.s.)'tn getirdiği Kur'ân değildir. O, tağyir edilmiş ve de-ğıştırilrrvştir. Bunun delili, elimizdeki Kur anın Cebriye ile 
Kaderiye arasında cere-ysn eden bu fikri münakaşalar sebebiyle or'aya çıkan bu tezatları ihtiva etmesidir." 


Bu sapıklıklardan bir tanesi de. telekkur ve istidlâiı tenkiü eden mukallidler (taklitçilerim o fikri münakaşaları ileri sürerek şöyle 
demeleridir: "Eğer biz akli delillere tutunmayı caiz görursekK, fikri tartışmalar sebebi He, mükellef tutulma ve nübüvvet gibi konuların 
yara al ması gerekir. Çünkü Cebriye'nin sözü, cebri isfcat hususunda; Kaderiyye'nin (Mutezile'nin) sözü de, "Ne zaman cebir sabit 


olursa, mükellefiyet de tamamıyla yok olur." hususunda son derece kuvvetlidir Bu sebeble bu iki görüşün toplamından. Kur'ân in 
sıhhatini zedeleme mükellefiyet ve nübüvvet g.bi hususlarda çok büyük bir şüphe verme ortaya çtkar. İşte bu sebeble, akli aclıliere 
başvurmanın, inkârı ve sapıklığı peşinden getirdiği sabit olmuş olur. O zaman da "Kim, kelâm ilmine fazla dalarsa zındıklaşır' denilir 


Bu sapıklıklardan birisi de şudur: Hişam b. Hakem, Cenâb-ı Hakk'ın, meydana gelmeden önce, eşyayı bilmediğini iddia etmiş ve 
"'hedâ" (bir şeyi sonradan bilmek)nın Allah hakkında caiz olacağını söyleyerek, şöyle demiştir Cenâb-ı Hakk'ın, (Bakara. 6) sözü, 
ancak ipucu ile istidlal vaki olmuştur. Allah için, ayette zikredilen şeyin aksının meydana geimesi de caizdir. Bu şahsın, böyie bir yolu 
seç-rr.esı, daha önce aeçrnış oları çok güç meselelerden kaçmak içincür. BH ki, Mutezileden rivayet ettiğimiz görüşlerin tamamı, 
cevabı ortaya koymakla iigisi olma-btr takım kelıms'erdir hatta bundan da öte, bunlar söylenilmesi çirkin oian birtaKim lâflardır 
Muteziliierin ıtimacl ettikleri o iki cevaba gelince, bunla! da son derece zaytftır. 


Ebu Ali. Ebu H:âm ve Kadi Abdulcebbâr'in, "Cenâb-ı Hakk'ın ilmi cehle dönüşü" diyenlerle, dönüşme? diyenlerin sözleri natadır" 
sözlerinden maksa1. her iki kısmın da yanlış olduğuna hükmetmekse, bu nefyın ve isbatın fesadına hükmetmek olur ki, buna hiç bir 
insan razı olmaz Yok eğer bunun manası,'Bunlardan biri hakt.r, ancak hak olanın delâlet eden şey mi, yoksa etmeyen şey mi olduğunu 
bilemiyorum" şeklinde -se. istidlal larzmı açiklayıp ortaya koymak, bunu savuşturma hususunda yeterli olur Çünkü biz, Allah'ın 
onların iman etmıyecek-lerini bilmesi, ancak iman etmedikleri zaman meydana gelir; şayet, bu yokluğu bilmekle beraber iman etme 
meydana ge'miş olsaydı, hem vokiuğun hem de varlığın bir anda bulunması icab ederdi, demiştik. Akim, bundan daha açık ve 
kendisinde en az önermelerin bulunduğu bir söz ortaya koyması mümkün değildir. Ka'b"'nın görüşüne gelince, bu da son derece 
zayıftır Çünkü her ne kadar biz. Cenâb-ı Hakk'ın, ezelde imanın varlığını veya yokluğunu bildiğini bilm,yorsak da. ancak biz bu iki 
durumdan birine dair bilgisinin var olduğunu ve şu anda da bulunduğunu bifyoruz, Şayet, bu iki zıddın birni bilmekle, diğer zıd var 
olsaydı, o zaman iki zaddın bir arada bulunmas: gerekirdi Şayet, bu ilim devam etmiyor, denilirse bu, ilmin oehle dönüştüğünü bir 
itiraf oluc Bu konuda söylenecek söz bundan ibarettir. 


Bii ki, akli bakımdan getirilen sözler, yukarda geçenlerdir Bu konuda "iknai 
mutlaka onları zıkreimek gerekir. Bunlar beş tanedir. 


(ikna etmek amaciy'aj, diğer başka şeyler de vardır ki. 


1) Hatib el-Bağdadi. "Tariku Bağdad" isimli kitabında, Muaz b, Muâz el-Anberi'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir. Amr b. Ubeyd'in 
yanında oturuyordum. Tam o sırada ona birisi gelerek. ' Ebâ Osman! Allah'a yemin oisun ki, bu gün bir küfür duydum" dedi Bunun 
üzerine Amr "Küfür konusunda acele etme de. ne duyduğunu-söyle" deyince, adam Hâşim Bi-Evkas, ayetiyle. Cenâb-ı Hakk'ın: 


"O tek başına yaratıp, kendisine uzun boylu mal ve yanında daima hazır oğullar verdiğim; kendisini bol ihsanlara boğduğum o kişiyi 
bana bırak! Sonra o, kalkmış da artırmamı istiyor. Hayır, çünkü o, ayetlerimize karşı oldukça inatçıdır. Ben onu sarp bir yokuşa 
salacağım. Zira o, uzun uzun düşündü de, kendi kafasmca bir kıymet biçti! Yine kahrolasıca, ne biçim de bir kıymet biçti! Sonra baktı. 
Sonra, kaşlarını çattı ve suratını ekşitti. Sonra da arkasını dönerek, büyüklük tasladı da, "Bu, dedi, anlatılan bir sihirden başka bir şey 
değil. Bu ancak, bir insan sözü!" Ben onu, cehenneme yaslayacağım " (Müddessır-26) sözlerinin Ümmü'l-Kitâb'ta (Levh-i Mahfuz) 
olmadığını söylüyor. 


Halbuki Cenâb-ı Hakk. 


"Hamım, apaçık beyan eden Kitaba yemin ederim ki, gerçekten Biz onu, anla-yasınız diye, Arabça bir Kur'ân yaptık. Şüphesiz o 
(Kuran), katımızdaki Kitabın aslında, çok yüce ve çok hikmetlidir" (Zuhruf. 1-3) buyuruyor 


Ebâ Osman, "Bu küfürden başka bir şey değildir" deyince. Amr, bir müddet sustuktan sonra, bana döndü ve şöyle dedi: "Allah'a yemin 
ederim ki, söz onun dediği gibiyse, bu durumda ne Ebü Leheb'e, ne de Velid ibn Mugire'ye bir ta'n söz konusu değildir." Adam bunu 
duyunca, "Ebâ Osman, sen de mi, böyle diyorsun?" dedi. Allah'a yemin ederim ki, Muâz'ın dediği bu sözle, bunlardan birisi İslâm'a 
girdi, diğeri ise dinden çıktı. 


Yine anlatıldığına göre Amr b. Ubeyd'in yanına birisi girdi ve onun yanında, 


"Doğrusu o, şanı yüce bir Kur'an'dır. Levh-i Mahfüz'dadir" (Burüc, 21-22) ayetini okuyarak, ona, "söyle bakalım, Levh-i Mahfuzda 
mıydı?" deyince. Amr, 


"Bu böyle değildir; işin doğrusu. "Ebü Leheb'in yaptığı gibi kim yaparsa, onun ellen kurusun" şeklindedir" dedi. Bunun üzerine adam, 
"Namaz kıldığımızda da bu şekilde mı okunması gerekir?" deymce de, Amr kızarak, Allah'ın ilmi şeytan değildir; Allah'ın ilmi ne 
zarar verir, ne de fayda" dedi. Bu anlatılan şey, Amr b. Ubeyd'in. Kur'ân'ın sıhhati hususunda şüphe ettiğini gösterir. 


2) KadiAbdu'l-cebbâr'ın "Tabakâtu'l Mu'tezile" adlı kitabında, İbn Ömer'den, bir adamın onun yanına gelerek, şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: "Ey Ebâ Abdir-rahmân! Şüphesiz bir topluluk zina ediyor, hırsızlık yapıyor, içki içiyor, haksız yere adam öldürüyor ve bunun 
Allah'ın ilminde böyle olduğunu, dolayısıyla bundan kaçamadıklarını söylüyorlar?" deyince, İbn Ömer kızdı, sonra "Azim olan Allah'ı, 
noksan sıfatlardan tenzih ve takdis ederim, diyerek, şöyle devam etti: "Allah'ın onların böyle yapacaklarını bilmesi, onları bunu 
yapmaya zorlamamıştır. Babam Ömer b. el-Hattab bana, Hz. Peygamberin şöyle dediğini anlattı: 


"Allah'ın sizin hakkınızdaki ilmi, sizi gölgeleyen gök ve sizi üzerinde taşıyan yer gibidir. Nasıl siz, gökten ve yerden çıkmaya muktedir 
değilseniz, aynı şekilde Allah'ın ilminden de çıkmaya gücünüz yetmez. Nasıl gök ve yer sizi günah İşlemeye sevketmiyorsa, bunun 
gibi Allah'ın İlmi de sizi o günahları işlemeye zorlamıyor" Cebriyye'nin ve Mutezile'nin rivayet etmiş olduğu haberlerde, bir çokluk 
olduğu görünmektedir. Bu hadisleri rivayet etrr erinden maksatları ise, böyle söylemenin Hz. Peygamber (s.a.s.)e yakışmadığını 


açıklamaktır. Bu böyledir, çünkü bu bir tenakuz bir bozukluk arzetmektedir. Tenakuz olmasına gelince, Hz. Peygamberin, "Aynı 
şekilde, Allah'ın ilminden çıkmaya kadir olamıyacaksınız." sözü cebr hususunda, ondan önceki ise, kader hususunda açık olan bir 
ifadedir ki, bu bir çelişkidir, Fasit olmasına gelince, biz, Cenâb-ı Hakk'ın iman etmiyecekleri-ni veya imanın bulunacağını bilmesinin, 
birbirine zıd olduğunu açıklamıştık. Buna göre, iman etmeyeceklerini bildiği halde, iman teklifinde bulunmak "nefy" ile "isbaf'ın 
(varlık ile yokluğun) arasını cemetmekle ilgili bir teklif olur. Gökle yer, insanın amellerinden herhangi bir şeyi nefyedemezler; böylece 
iki şekilden birini diğerine teşbih etmenin, ancak bir cahilden, veyahut bilmezlikten gelen birinden sadır olacağı açıktır. Halbuki, 
peygamberlik makamı böyle bir şeyden yüce ve âlidir. 


3) Bu babta meşhur olan iki hadistir. Birinci hadis, sahihayn'de, A'meş'den, onun da Zeyd b. Vehb'den, onun da Abdullah ibn 
Mesüd'dan rivayet etmiş olduğu hadistir. Bu hadise göre Hz. Peygamber -ki O, doğru sözlüdür ve doğrulanmıştır şöyle buyurmuştu: 


'Allah, sizden (her) birinizin karnındaki yaramışını, kırk gün hasitnde tutar. Sonra-, bir kırk gün kadar alâka halinde kafa Derken, bir 
kırk gün kadar da et parçası halinde kafir. Sonra, Allah ona bir melek yollar da, melek ona rüh üfler ve dört şeyle emrokınur. Onun 
rızkı, eceli, ameli, itaatkâr mı günahkâr mı olacağı yazılır. Kendisinden başka hiç bir ilâhın olmadığı Allah'a yemin ederim ki, sizden 
biriniz cennetliklerin ameliyle amel eder de, nerdeyse onunla cennet arasında bir dirsek mesafesi kalır. Detken, tekdirin hükmü Önüne 
yeçer de, o kişi cehennemliklerin ameliyle amel ederek, cehenneme girer Ve yine sizlerden birisi de, cehennemliklerin ameliyle amel 
eder de, onunla cehennem arasmda bir dirsek mesesi kalır. Derken, kader önüne geçer de, o kimse cennetliklerin ameliyle amel ederek, 
cennete girer." Hatib el-Bağdad7 ""Turihu Bağdad"nda, Amr b. Ubeyd'in şöyie dediğini nakletmiştir: Şayei A'meş'in böyie dediğini 
duysaydım, onu yaianiardım. Vehb b. Zeyd'in bunu söylediğini duysaydım, onu sevmezdim. Abdullah b. Mesüc"un bunu dediğini 
duysaydım, bu sözü kabul etmezdim. Hz. Peygamber'in böyle dediğini bizzat duysaydım. O'nu reddederdim Allah (ca)'in böyle 
dediğini duysaydım, "Sen sözümüzü, bunun üzerine a-madin" derdim. 


ikinci hadise gelıce bu Hz. Adem ile|Hz.Müsâ (a.s.)'nın rnünazarasıdır Hz. Müsâ Adem (a.s.)'e; "İnsanları, bedbaht yapan ve onları 
cennetten çıkaran sen deği! misin'?" deyince, Hz. Adem, "Allah'ın, nsâletı ve kendisiyle konuşmak için seçtiği, kendisine levrat'ı 
verdiği kişi olan sen, Tevrat'ta Allah'ın bunu bana takar ettiğini görmedin mi?" dedi. da, "Evet, gördüm"dedi. Sunun üzerine, Hz. 
Peygamber fs.a.s.), (Hz. Adem Hz. Musa'yı yendi' dedi 


Mutezile bu hadise, birkaç bakımdan la'n etmiştir. 


Birincisi: Bu haber, Hz. Musa'nın küçüklüğüne rağmen, Hz. Adem'i kınamış olmasın; gerektirir. Bu ise, Hz. Musa'nın cehaletini 
gösterir (-i. bu caiz değildir. 


İkincisi: Çocuk babasıyla, nasıl böyle sert sözlerle konuşabilir. 


Üçüncüsü: Hz Müsâ, mahlukâtın şakâvetının (bedbahtlık ve günahkârlık) ve onların cenr.etten çıkarılmalarının Hz. Adem tarafından 
olmadığını, tam aksine, Allah'ın Adem (a.s.)'ı cennetten çıkardığını bile bile. ona, "insanları bedbaht ve şaki yapan, onları cennetten 
çıkaran, sen değil misin?" demiştir. 


Dördüncüsü: Hz. Adem, delil olmayan bir şeyi deül getirmiştir. Çünkü, şayet bu bir deiil olsaydı. Firavun, Haman ve diğer kâfirlerin 
de bunu delil getirmeler gerekirdi. Bu bâtıl olunca, bu hüccetin fasit olduğunu anlamış oluruz. 


Beşincisi: Hz. Peygamber (s.a.s.). bu hususla Hz-. Adem'i haklı göstermiştir 
Halbuki biz, bunun doğru olmadığını açıklamıştık. Sunun böyle olduğu sabit olunca, bu hadisi üç vecihten birisine hamletmek gerekir 


a) Hz. Peygarnber (s.a.s.) bunu. yahudiierden nakletmiştir. Yoksa, bunu ne Allah'tan ne Kendinden söylememiştir Hz. Peygamber ou 
olay* anlatıyordu. Ne var ki ravi içeri girince, bu söylerden baçKö bit şey duymadı, böylece de bu olc1-yı Hz. Peygamberin 
yahudrierden değil de bizzat kendisinden anlattığım zannetti. 


b) Hz Peygamber in, demiş olmasıdır. Yani, Hz. Müsâ (as.), Hz. Adem'e galip geldi ve onu yendi. Hz. Adem'in söylediği soz, ne 
hüccettir, ne de bir mazeret; 


c) İtimat edilen görüş olan buna göre, bu münazaradan maksat, ne günahtan ötürü bir kınamadır, ne de Allah'ın onu bilmiş olduğunu 
mazeret olarak öne sur mektir. Tam aksine Müsâ (a s.) ona. kendisini bu nataya zorlayan böylece de cennetten çıkmasına sebep olan 
durumu sormuştur Bunun üzerine deriz. Aaem,"Benim cennetten çıkışım, bu ze!le sebebiyle olmamıştır. Tam aksine. Allah'ın Dana 
cennetten çıkacağımı, yere ineceğimi ve orada halife oiacağımı takdir efmiş olması sebebiyle olmuştur. Böyie bir şey, Tevrat'ta da 
yazılmış idi. Böylece, Hz.Adem in delili, şüphesiz çok güçlü oldu, Hz. Müsâ, bu hususla mağlup duruma düştü." Bil ki bu meseledeki 
söz, cidden çok uzundur. Kur'ân bununla doludur. Bu husustaki sözü, Allah takdir ederse, tefsirimizde ileride iyiden iyiye alcağız 
ancak zikrettiğimiz şey şimdilik kâfidir. [83] 


"Allah onların kalblerine de, kulaklarına da mühür basmıştır. Onların gözlerinde de, bir perde vardır. Onlar için büyük bir azab vardır 
(Bakara, 7) 


Cenâb-ı Hakk, önceki ayette onların iman etmeyeceklerini beyan edince, bu ayette iman etmemelerinin sebebi olan, "hatmi 


bildirmiştir. Burada söz, birkaç mesele üzerinde cereyan eder. [84] 


Hatm Yani Mühürleme Başa Dön 


"Hatm" kelimesi ile "ketm" kelimesi, aynı manaya gelen iki kelimedirler. Çünkü bir şeyin üzerine mühür basmada, başkaları ona 
muttali olmasın ve 


elde edemesin diye, o şeyi gizleme ve örtme maksadı bulunmaktadır. "Gışâve" lâfzı, bir şeyi örtmek ve bürümek manasına olan 
lâfzından alınmış, "fiâte" vezninde bfr kelimedir. Bu kalıp, ve gibi, bir şeyi kuşatmak, sarmak manasına gelir. [85] 


İkinci Mesele 


Bu mühürleme hususunda, âlimler ihtilâf etmişlerdir. Kulların fiillerini Allah yaratır diyenlere göre, bu sözün manası açıktır. Sonra, bu 
fikirde olanların iki görüşü bulunmaktadır. Bunlardan bir kısmı, "el-hatmu" kâfirlerin kalbinde küfrü yaratmaktır, demişlerdir. Bir 
kısmıysa, kudrete eklendiğinde, kudretle beraber her ikisinin toplamı, küfrün meydana gelmesini gerektiren se-behi yaratmaktır, 
demişlerdir. Bunun izahı şöyle yapılır: Küfretmeye kadir olan kimse, ya onu terketmeye kadir olur veya olamaz. Eğer küfretmeyi terke 
kadir olamazsa, bu kimsenin küfre kadir olması kâfir olmasını gerektirir. Buna göre, küfre kadir olmayı yaratmak, küfrü yaratmayı 
gerektirir. Eğer küfrü terketmeye kadir olursa, bu kudretin küfrü işlemeye veya işlememeye olan nisbeti eşittir. Bu kudret, onu terk 
yerine, yapmanın kaynağı olması halinde, bu fiili benimseyen bir müreccihe ya dayanır veya dayanmaz. Eğer dayanmazsa, mümkün 
olan varlık müreccihsiz olarak meydana gelmiş olur. Böyle bir şeyin caiz olduğunu söylemek ise, mümkün vasıtasıyla müessire istidlal 
etmeyi zedelemeyi netice verir ki, bu da Yüce Yaratıcıyı inkâra götürür. Bu ise muhaldir. Bu kudret bir müreccihe dayanırsa, bu 
müreccihin ya Allah'ın fiilinden veya kulun fiilinden olması; yahutta ne Allah'ın, ne de kulun fiilinden olmaması gerekir. Kulun 
fiilinden olması caiz değildir, aksi halde teselsül gerekir. Yine, ne Allah'ın ne de kulun fiiliyle meydana gelmemiş olması da caiz 
değildir; çünkü bu da bir müessiri olmaksızın bir şeyin meydana gelmesini gerektirir. Bu da, bir Yaratıcının var olduğuna hükmetmeyi 
ortadan kaldırır. Bu sebeble, kulun kudretinin, kudretin taalluk ettiği şeyin kaynağı olması, o kudrete, Allah'ın fiili olan bir müreccihin 
eklenmesine bağlı olduğu ortaya çıkar. Bu nedenle biz deriz ki, bu müreccih o kudret ile birleştiğinde, bu kudretin o eserdeki tesiri ya 
vâcib, ya caiz veya imkânsız olur. İkincisi ve üçüncüsü geçersizdir. Buna göre, birincisinin olması gerekir. O kudretin o eserdeki tesiri 
"caiz" olamaz dedik; çünkü, eğer caiz olsa, aklen bu müreccihle beraber o kudretin toplamı bazan bu eserle beraber meydana gelir, 
bazan da ondan ayrılır. Biz bunun, böyle meydana geldiğini farzetme-miz gerekir, çünkü caiz olan her şeyin vaki olmasını farzetmek, 
muhal değildir. Buna göre, eserin meydana gelmesi bazan kudret ile müreccihin toplamına dayanır, bazan da dayanmaz. Neticenin 
meydana gelmesinin bu iki vakitten birisine tahsis olunması, ya ona eklenen bir karineye dayanır veya dayanmaz. Eğer dayanırsa, bu 
müessir, bu ilâve karineyle birlikte, bu kudret ve ona eklenen müreccih olur; yoksa, sadece kudret ve onunla beraber olan müreccih 
değildir. Biz, kudret ile müreccihten meydana gelen toplamın müstakil olduğunu farzetmiştik, bu (yani, bunların toplamının bir karine- 
ye bitişik olması gerektiğini söyiemek) ise, bu varsayımdan vaz geçmek olur. Ve yine, bu taksimi (kudret, müreccih ve bunlara bitişmiş 
olan karineden meydana gelmiş) ikinci toplamda da yapabiliriz. Buna göre bu toplam başka bir "kavd"a davanırsa. teselsül aerekir ki. 
bu da muhaldir. Eğer davanmazsa, bu durumda bu toplam bazan eserin Kaynağı olacak biçimde meydana gelir, bazan da, o iki vakitten 
biri diğerinden her hangi bir sebeple kesinlikle ayrılmamakla birlikte, o eserin kaynağı olmayacak hiçimde meydana gelir ki, bu da 
müreccih olmadan mümkinin kendi kendini tercih etmesine hükmetmek olur ki, bu da muhaldir. Bu sebeple, bu müreccihin bulunması 
durumunda, bu eserin caiz olarak meydana gelmesi imkânsız olur. Bu eserin vasfının "imkânsız" olması durumuna gelince, bu husus 
açıktır. Aksi halde, varlığını tercih eden şey, yokluğunu da tercih etmiş olurdu ki, bu da imkânsızdır. Bu iki kısım geçersiz olunca, 
varlığını tercih eden şey bulunduğunda, eser, bu kudretten ve bu kudretten meydana gelen toplamdan dolayı var olması vâcib olmuş 
olur. Bunun böyle olduğu sabit olunca, cebre hükmetmek gerekir. Çünkü bu müreccih meydana gelmezden Önce, fiilin meydana 
gelmesi imkânsız; bu müreccih meydana geldikten sonraysa, filin meydana gelmesi vâcib olur. Bunu iyice kavradığında, anlarsın ki, 
kalbte küfrü gerektiren sebebi yaratmak kalbe mühür basmak ve onu, imanı kabul etmekten alıkoymak olur. Çünkü, Cenâb-ı Hakk, 
onların iman etmiveceklerine hükmedince, bu hükmün peşinden bu hükmü gerektiren sebebin yerine geçecek olan şeyi zikretmiştir. 
Çünkü illeti bilmek, "malülü" bilmeyi ifade eder. Malülü bilmek ise, ancak illeti bilmekten istifade edildiğinde tam olur. İşte bu görüş 
sonradan var olan bütün şeyleri (varlıkları ve fiilleri) Allah'ın yarattığını kabul edenlerin görüşüdür. 


Mutezile'ye gelince, onlar bu hususta şöyle demişlerdir: Bu ayetin hükmünü, imandan men etme anlamına almak, caiz değildir. Onlar 
bu hususta önceki ayette, anlattığımız şeyleri delil getirmişler, burada ise şunu ilâve etmişlerdir: Şüphesiz, Cenâb-ı Hakk, kalblerinde 
kendilerini imandan men eden bir perdenin, bir örtünün bulunduğunu söyleyen kâfirleri yalanlamış ve şöyle buyurmuştur: 


-"Bizim kalblerimiz perdelidir... Hayır, doğrusu şu ki, küfürleri sebebiyle Allah onların kalblerini mühürlemtştir.. Bu sebeble de, pek az 
iman ederler " (Nisa, 155). 


"Birçoğu yüz çevirdiler de, kuiak vermiyorlar " (Fussitet, 4). 


"Ve dediler ki bizim kalblerimiz, senin bizi çağırdığın şeye karşı perdeler içindedir " (Fussiiet, 5). 


Bütün bunlar, kendilerinin imandan alıkonulmuş olduklarını iddia eden kimseler hakkında. Allah tarafından hir vınlama ue hir Sonra 
Mutezililer, "hatm" ve "gışâve" lâfızlarının manalarını, başka şeylere hamletmek gerektiğini ileri sürerek, bu hususta birçok şeyler 
zikrettiler. 


1) Kâfir kimseler, Allah'ın delilleriyle hidayete ermeyi bırakıp, yüz çevirip, hatta bu iş onların bir huyu ve seciyyesi haline gelince, 
onların bu durumu bir şeyden men olunan ve bir şeyden alıkonulan kimselerin durumuna benzetilmiştir. Onlarin gözleri hususunda da, 
aynı durum, söz konusudur; sanki, hiç bir şey görmeyecek şekilde gözleri örtülmüştür. Onların kulaklarında da sanki bir ağırlık vardır 
da, Kur'ân'ın zikri oraya ulaşamaz.. Bütün bunlar Cenâb-ı Hakk'a nisbet edilmiştir, çünkü bu sıfatlar, o kişide kökleşmesi ve iyice 
yerleşmesi sebebiyle, yaratılıştan gelen bir şeymiş gibi kabul edilmiştir. Bu sebebten ötürü Cenâb-ı Hakk, 


"Hayır, doğrusu Allah, küfürleri yüzünden kalblerini mühürlemişttr " (Nisa, 155). 
"Hayır, doğrusu onların kazandıkları şeyler kalblerini istila etmiştir " (Mu-taffifin. 14). 


"Bunun üzerine de Allah bunun neticesini kalblerinde kendisiyle karşılaşacakları güne kadar sürecek bir nifak yaptı " (Tevbe, 77) 
buyurmuştur. 


2) İzafetin (nisbetin) makbul olmasında, en ufak bir sebebin yeterli olmasıdır.. Buna göre gerçekte mühürleyen, ya şeytandır veya kâfir 
olan kimsedir. Ne var ki Cenâb-ı Hakk, onlara kudret veren zat olması hasebiyle, fiili sebebine de isnat edilebildiği için, burada "hatm" 
işini kendisine isnat etmiştir. 


3) Onlar düşünmekten yüz çevirip, Allah onlara delillerini serdettiğinde bu delillere ve Kur'ân'a kulak vermeyince, onların bu 
yaptıkları şey Allah'a nisbet edilmiştir. Çünkü bu yaptıkları şeyin meydana gelişi, Cenâb-ı Hakk'ın, delillerini onlara serdettiği zamana 
denk gelmiştir. Meselâ, Allah Berâe (Tevbe) Süresi'nde; 


"Bu ayetler, onların kötülüklerine kötülük katmıştır " (Ayet, 125) buyurmuştur. Yani onlar, bununla küfürlerine küfür katmışlardır. 


4) Onlar küfürde, imanı, ancak zorlama ve mecbur etme yoluyla elde edebilecekleri bir dereceye ulaşmışlardı. Ne var ki Cenâb-t Hakk, 
teklif geçersiz olmasın diye, onlara böyle bir zorlamanın yapıldığını söylememiştir. Onların sapıklıkta ileri gitmelerinin son noktası 
olan, küfürden ancak zorlama ile vazgeçecekleri bir dereceye varmış olduklarını belirtmek için, böyle bir zorlamada ve mecbur 
tutmada bulunmadığını "hatm" lafzıyla ifâde etmiştir. 


5) Kâfirler; 


"Dediler ki, kalblerimiz, senin bizi davet ettiğin şeye karşı örtüler içindedir. Kulaklarımızda bir ağırlık vardır; bir de bizimle senin 
aranda bir perde bulunmaktadır " (Fussiiet, 5) dediklerinde, bu sözlerini başlarına vurmak için, onların bu sözünü nakl etmiş olmasıdır. 
Böyle bir nakil ve başa kakma bakımından, bu ayetin bir benzeri de; 


"Ehl-i kitabtan ve müşriklerden olan o kâfirler, kendilerine beyyine, apaçık delil gelmedikçe, kendi inançlarından ayrılacak değillerdir 
" (Beyyine, 1) ayetidir. 


6) Allah tarafından, kâfirlerin kalblerine mührün basılmış olmasının manası, onlara iman etmiyeceklerini; kalblerine, zikri muhafaza ve 
Hakkı kabul etmiyeceklerine; kulaklarına ise, Hakka kulak vermiyeceklerine dair Allah'ın şâhid olmasıdır. Nitekim, birisi arkadaşına, 
yani "falancanın söylemiş olduğu şeyi doğrulamanı ve onun söylediğinin gerçek olduğuna şehadet etmeni istiyorum" der. Buna göre, 
Cenâb-ı Hakk, önceki ayette onların iman etmiyeceklerini haber vermiş, bu ayette ise, O'nun buna şahit olduğunu ve onların bu 
durumundan haberdar olmaya devam ettiğini bildirmiştir. 


7) Ulemânın bir kısmı, bu ayetin kâfirlerden hususi bir topluluk hakkında nazil olduğunu; Allah'ın, bu dünyada birçok kâfire cezasını 
peşinen verdiği gibi, onlara da cezalarını peşin vererek, onlara, bu dünyada kalblerini damgalama ve mühürleme cezasını verdiğini 
söylemişlerdir. 


Nitekim, Cenâb-ı Hakk, 


"Muhakkak ki siz, sebt gününde haddi aşanları bildiniz. Bunun üzerine Biz onlara, aşağılık maymunlar olunuz!" dedik " (Bakara, 65) 
ve 


"Muhakkak ki orası onlara kırk yıl haram kılınmıştır. Onlar yer yüzünde başıboş dolaşacaklardır. Artık sen, dinden sapmış kimseler 
hakkında tasalanma " (Maide, 26) buyurmuştur. 


Cenâb-ı Hakk, bunlarda kullarının alacakları ibretler ve onların yararına olacak şeyler olduğunu bildiği için, peşin cezalar vermiştir. Bu 
peşin cezalardan bir kısmı da, kâfirlere vermiş olduğu kalblerini mühürleme ve damgalama cezasıdır. 


Ne var ki onlar, bu damgalama ve mühürleme cezası ile, her hangi bir şeyi anlamaz hale gelince, maymuna dönüştürülen kimselerden 
sorumluluğun düşmesi gibi, bunlardan da teklif düşmüş olur. Nitekim Allah Teâlâ, meselâ bulüğ çağına yaklaşan kimseler gibi, biraz 
akledebilen kimselerden de sorumluluğu düşürmüştür. Biz, Allah'ın akıllarını gidermesi, gözlerini kör etmesi gibi, onlar için en faydalı 
şeyin bu olduğunu bildiğinde, kâfirlerin kalblerinde onların anlamalarını ve kıyasta bulunmalarını engelleyecek bir engeli yaratmış 
olmasını inkâr etmiyoruz. Ancak, onların bu durumda sorumlu olmalarını yadırgıyoruz. 


8) Cenâb-ı Hakk'ın, onlarla iman arasında her hangi bir mania teşkil etmeksizin, onların kalblerine mührü basması, gözlerine de perde 
çekmesinin caiz olmasıdır. Daha doğrusu bu durum, insanın kalbinde hissettiği gevşeklik; gözlerindeki çapak, kulaklarındaki çınlama 
gibi olur. Onların göğüsleri daralsın ve onlara bir nevi belâ ve sıkıntı versin diye, bütün bunları Allah onlara yapmıştır. Beni İsrail'e 
yaptığı ve onların böylece şaşırmış olmaları gibi, bu da, onların iman etmelerine mâni olacak bir ceza olmuştur. Sonra bazı kâfirlere 
verilen bu ceza, Cenâb-ı Hakk'ın Firavun'un kavmine indirdiği ve kendisinden kurtulmaları için Hz. Musa'dan yardım talep ettikleri 
ceza gibi, Hz. Peygamber için bir mucize ve nübüvvetini isbat eden bir delil olur. Bütün bunlar, Allah'ın, kulların en çok yararına olan 
şeyi (aslah) bilmesiyle mukayyettir. 


9) Bu "hatm" işinin onlara ahirette yapılması da caizdir. Nitekim Cenâb-ı Hakk, onları kör edeceğini haber vererek, şöyle buyurmuştur: 
"Biz kıyamet günü onları, kör, dilsiz ve sağır oldukları halde, yüz üstü hasredeceğiz " (isra, 97); 

"Biz günahkarları o zaman gözleri gömgök olduğu halde, mahşerde toplayacağız " (Tâhâ, 102). 

"O gün Biz, onların ağızlarını mühürleriz " (Yasin, 61) ve 

"Onlar orada inim inim inlemektedirler. Orada onlar hiçbir şey duymayacaklardır " (Enbiya, 100). 


10) Onların Hasan-ı Basri'den naklettikleri, Ebü Ali el-Cübbai ile Kadi Abdu'I-Cebbâr'ın tercih ettikleri şu görüştür: Bu "hatm" ve 
"tab" dan maksat, Cenâb-ı Hakk'ın, kâfirlerin kalblerınde ve onların kulaklarında meydana getirmiş olduğu alâmetler ve nişanlardır ki, 
böylece melekler bunlar vasıta-sıyla onların kâfir olduklarına ve ebediyyen iman etm ivecekleri ne istidlal ederler. Müminlerin 
kalblerınde, kendisi vasıtasıyla meleklerin, onların Allah katında mümin olduklarını bilecekleri bir alâmetin de bulunması gözardı 
edilemez. Nitekim Allah, 


"İşte bunlar, kalblerine İmanı yazmış olduğu kimselerdir " (Mücadele, 22) buyurmuştur. Bu durumda melekler, o mümini severler ve 
onun için Allah'tan mağfiret taleb ederler. Kâfirlerin kalblerinde, meleklerin kendisi vasıtasıyla, Allah nezdinde melun olduklarını 
bilecekleri, bir alâmetin bulunması da söz konusudur. Böylece melekler o kâfire buğz eder ve onu lanetlerler. Bu alâmetin temin ettiği 
fayda, ya meleklere ait bir faydadır; çünkü onlar bu alâmetle onun Allah nezdinde kâfir ve melun olduğunu bildiklerinde, bu onları 
küfürden iyice nefret ettiren bir şey olur. Ya da bu fayda mükellefe aittir; çünkü mükellef, iman ettiği zaman kendisini göktekilerin 
seveceğini bilirse bu, onu iman hususunda isteklendirir; küfre yöneldiğinde İse, meleklerin onun küfrünü bileceklerini ve böylece ona 
buğzedip, lanetleyeceklerini bildiğinde de, bu o kimseyi küfretmekten men eden bir sebep olmuş olur. Onlar bu manada hatm'ın 
olabileceğini söylemişlerdir. Çünkü biz, mektubu mühürle-dikten sonra, onu açıp tekrar okumak imkânı bulabiliyoruz. Bir de "hatm", 
kâfirin alnına, "bu kâfirdir!" diye yazılması demektir. Bu iman etmeye mâni olmayınca, böylece bu kâfirin, iman etmek ve küfrü 
terketmek suretiyle, kalbinden bu alâmeti silmesi de mümkündür. Yine onlar, sadece kalbin ve kulağın buna tahsis edilmiş olduğunu; 
çünkü, nakli delillerin ancak nakil cihetinden, akli delillerin ise, ancak kalb cihetinden elde edildiğini; böylece de bu ikisinin özellikle 
zikredildiğini söylemişlerdir. Şayet onlar göz hakkında kullanılan "gışâve-perde, örtü" lâfzını da alâmet manasına hamlediyorlar 
denilirse, biz hayır! deriz. Çünkü, önceki lâfızları alâmet ve nişan anlamına hamlettik. Dilin hakikati de bunu'gerektirir, ayrıca buna her 
hangi bir engel de yoktur. Dolayısıyla, bunun böyle olduğunu söylemek gerekir. "Gışâve" lâfzının hakikatine gelince bu, görmeye mâni 
olan bir örtüdür; halbuki kâfirlerin durumunun böyle olmadığı (kelimenin gerçek anlamında, gözlerinde bir perde olmadığı) herkesçe 
bilinen bir şeydir. Bu sebeble bu lâfzı mecâze hamletmek gerekir. Mecâze hamletmek de, onların hallerini, hidayet konusunda gözüyle 
faydalanamayan kimselerin durumuna benzetmektir. Bu mevzuda, insanların sözlerinin tamamı işte budur. [86] 


Kur'an'da, Hatm (Mühürleme) İle İlgili Diğer Mefhumlar Başa Dön 


Kur'ân-ı Kerim'de "hatm" manasına yakın olarak zikredilen lâfızlar, "tab", "kinân", "kalbin paslanması", "kulaklarda bir ağırlığın 
bulunması" ve "gözlerde bir perdenin olmasıdır. Sonra bu hususta vârid olan ayetler de değişik değişiktir. 


Birinci kısım: Bu hususların var olduğuna delâlet etmek üzere gelen ayetler: "Hayır, doğrusu kalblerini kaplamıştır..." (Mutatfifin, 14); 
"Ve, onların kalbleri üzerine, Kur'ân'ı anlamalarına engel olan perdeler gerer, kulaklarına da bir ağırlık koyarız " (isrâ, 46), 

"Ve onlann kalbleri üzerine mühür basıldı " (Tevbe. 87); 

Daha doğrusu, Allah, küfürleri sebebiyle onlann 

kalbine mühür basmıştır " (Nisa, 155); 

"Bunun üzerine çoğu yüz çevirdi de. Hakkı duymuyorlar" (Fussilet, 4) 

"Diri olanı inkâr etmesi için" (Yasin, 70) 


"Muhakkak ki, ölülere işittiremezsin; sağıra da çağrını duyuramazsm " (Nemi, 80); 


"Onlar, ölüdürler, diri değil!" (Nahi, 21) ve "Kalbinde bir hastalık vardır " (Bakara, 10). 
İkinci kısım: İman etmeye, kesinlikle her hangi bir mâninin bulunmadığına delâlet etmek üzere gelen ayetler: 


"İnsanları iman etmekten alıkoyan ne öldü?" (isra, 94) "Artık dileyen iman etsin, dileyen de kâfir olsun!" (Kehf, 29), "Allah her nefse, 
ancak gücünün yettiği şeyi yükler " (Bakara, 86), "Allah, din konusunda size hiç bir güçlük vermemiştir " (Hacc, 78), "Allah'ı nasıl 
inkâr edersiniz?" (Bakara, 28) ve "Hakkı niçin batıl ile karıştırıyorsunuz?" (âı-i imrân, 71). 


Kur'ân her iki kısma dair ayetlerle doludur. Bu iki kısımdan her biri, bir gurubun kendisine sarılacağı bir husus ve dayanak olmuştur. 
Böylece nakli deliller, her iki taraf için de olduğu için, bir tearuz meydana getirmişlerdir. Akli delillere gelince, kendilerine daha 
önceden işaret edilen hususlardır. Özet olarak diyebiliriz ki, bu mesele İslâm? meselelerin en büyüğü, en çok dallanıp budaklanmış) ve 
üzerinde en fazla gürültü koparılanıdır. 


Anlatıldığına göre, İmâm Ebü'l-Kâsım el-Ensariye, bu meselede Mutezilenin küfre nisbet edilip edilemiyeceği sorulduğunda, o, "hayır" 
demiştir; çünkü, bunlar Allah'ı tenzih etmeye çatışmışlardır." Ehİ-i sünnetin küfre nisbet edilip edilemiyeceği sorulunca da, yine, 
"hayır, demiştir; çünkü onlar Cenâb-ı Hakk'ı, ululamışlardır." Buna göre, her iki gurup da, Allah'ın celâlini ve Kibriyâsının yüceliğini 
isbat etmekten başka bir şeyi arzulamamıştar-dır. Ne var ki, Ehl-i sünnetin görüşleri azamet konusuna takılmış ve onlar, Allah Teâlâ'nın 
dışında hiç bir icat edici bulunmaksızın,O'nun mucit olmasının gerektiğini söylemişlerdir. 


Mutezilenin görüşleri ise, hikmete takılmış ve onlar, bu tür çirkinliklerin Allah'ın ululuğuna yakışmayacağını söylemişlerdir." Ben 
derim ki, burada başka bir sır daha vardır; o da, Cenâb-ı Hakk'ı isbat etmek, cebre hükmetmeye götürür. Çünkü, "fâiliyyet-yapıcı olma 
vasfı" bir sebebe dayanmazsa, o zaman mümkünün müreccihsiz meydana gelmesi gerekir ki, bu Yaratıcının varlığını nefyetmek olur. 
Eğer dayanırsa, "cebr" gerekir. Peygamberliğin hak olduğunu isbat ise, kulun kudretinin bulunduğuna hükmetmeyi gerektirir. Çünkü, 
şayet kul fiiline kadir olmazsa, peygamber göndermede ve kitap indirmede hangi fayda olurdu? Bundan da öte, burada bütün bunların 
üstünde başka bir sır daha vardır. O da şudur: Biz fıtrat-ı selimeye ve akl-ı selime müracaat ettiğimizde, Allah'a nisbetle varlığı ve 
yokluğu müsâvi olan şeylerin, bir müreccih bulunmaksızın birinin diğerine ağır basamadığını görüyoruz. Bu da, cebrin var olduğunu 
gösterir. Ve yine biz, çok açık olarak ihtiyari hareketlerimizle zaruri hareketlerimiz arasında bir farkın olduğunu görüyoruz. Yine, 
medhetmenin güzel, kınamanın çirkin, emredilen şeylerin güzel, nehyedilen şeylerin ise çirkin olduğunu açıkça görüyoruz. Bu da 
Mutezile mezhebini iktiza eder. Sanki bu mesele; zaruri ilimlere, nazari ilimlere, Allah'ın kudretine ve hikmetine bakarak O'nu tazime 
göre, tevhid ve ten-zihe göre ve nakli delillere göre bir çelişki meydana getirmektedir. Açıkladığımız kaynaklar ve hakikatini ortaya 
koymağa çalıştığımız şu sırlardan ötürü, bu mesele zorlaşmış, bilmece haline gelmiş ve mesele alabildiğine büyümüştür. Büyük olan 
Allah'dan, bizi hakka muvaffak eyleyip ve sonumuzu hayırlı kılmasını dileriz. Ey Alemlerin Rabbi, duamızı kabul et! [87] 


Dördüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, lâfzının, hem "hatm"in, hem de "tağşiye" (perdeleme)nin hükmüne dahi olması muhtemeldir. Ancak evlâ olan, bu lâfzın, 
"hatm"in hükmüne dahil olmasıdır. Çünkü Cenâb-ı Hakk, "Kulağını ve kalbini mühürledi, gözüne de bir perde gerdi " (Câsiye, 23) 
buyurmuştur. Bir de, kıraat âlimleri, lâfzında değil de, lâfzında vakf yapmışlardır. [88] 


Beşinci Mesele 


lâfzında, "harf-i cerr" olan lâfzının tekrar edilmesindeki fayda, katb ve kulaklardakı mühürlemenin şiddetli olduğuna daha çok delâlet 
etmesi içindir. [89] 


Altıncı Mesele 


ve lâfızları çoğul, lâfzı ise tekil getirilmiştir. Bunun bir kaç sebebi vardır. 
1) lâfzı müfret getirilmiştir, çünkü bunlardan 


herbirinin tek işitmesi vardır. Nitekim, "Bana, iki koçun başını getirdi" denilir. Yani, onlardan herbirinin başını getirdi. Kişinin 
"Midenizi tam doldurmayın ki, çok yaşayası-nız." sözündeki (karın, mide) lâfzının müfret getirilmesi gibi. Arablar, bir karışıklıktan 
emin olduklarında, kelimeyi mütfret getirirler. Ama, bir karışıklıktan emin olmadıklarında ise, kelimeyi böyle kullanmazlar. Meselâ, 
"onların atları ve elbiseleri"ni kastederek, denilmez., denilir. 


2) lâfzı, aslı da masdardır. Masdarlar ise çoğul getirilmezler. Meselâ (Oruç tutan iki adam, oruç tutan adamlar) 
denilir. Ayette, aslı gözetil mistir. Bu hususa, Cenâb-ı Hakk'ın 

"Ve kulaklarımızda bir ağırlık vardır." (Fussiiet, 5) sözündeki kulak lâfzının çoğul olarak getirilmesi delâlet eder. 
3) Burada, mahzüf bir muzâf takdir etmemizdir. Yani, "İşitme duyulan üstüne" demektir. 


4) Sibeveyh gi lârzı, müfret olarak getirilmiştir. Ne var m, hem ondan öne zikredilen, hem de sonra zikredilen kelimeler cemi olarak 
getirilmişlerdir. Bu da, müfret olan "gem" lâfzından maksadın da, çoğul olduğunu gösterir" demiştir. Cenâb-ı Hakk. 


"Onları karanlıklardan nura çıkarır." (Bakara, 257) ve 

"Sağından ve solundan halka halka..." (Meâric, 37) buyurmuştur. Çoban: 

"Orada gölgesinden ürken eşeklerin leşleri vardır. Kemiklerine gelince, 

bunlar bembeyaz; derisine gelince sert mi serttir" demiştir. Burada, "deri" lâfzından "deriler"i kastetmiştir. İbn 


Ebi Able de, "Ve kulakları üzerine..." diye okumuştur. [90] 


Yedinci Mesele Başa Dön 


Alimlerden, duymanın görmeden üstün olduğunu söyleyenler bulunmaktadır. Çünkü Cenâb-ı Hakk, 


bu iki kelimeyi zikrettiği her yerde işitmeyi görmeye takdim etmiş (yani işitmeyi daha önce zikretmiştir). Önce anmak ise, üstünlüğün 
delilidir. Bir de, görmek değil ama, duymak peygamberliğin şartıdır. Bu sebeple Allah, sağır peygamber yollamamıştır. Halbu ki, 
onların içinde sonradan kör olanlar bulunmaktadır. Bir diğer husus da, bazı insanların akıllarının ürünleri diğer insanlara işitmek 
yoluyla ulaşır. Bu sebeple duymak, sanki aklı, bilgiler yoluyla mü kem mel (eştirmen in sebebidir. Halbuki göz, seni sadece mahsüsâta 
(görülebilen şeylere) iletir. Bir başka sebepse, duymak altı yönle de ilgilidir. Görmek ise, böyle Jeğildir. Öta yandan, duyma olmayınca, 
konuşma da olmaz. Halbuki, görmek olmayınca, konuşmak yok olmaz. Alimlerden, görmenin duymaktan üstün olduğunu söyleyenler 
de vardır. Çünkü, görme kuvvetinin âleti, daha şereflidir. Bir de, görme kuvvetini temin eden şey ışıktır. Duyma kuvveti sağlayan şey 
ise, havadır. [91] 


Sekizinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın sözü, ilmin yerinın kalb olduğuna delâlet eder. Biz hususu, Şuarâ Süresi'ndeki, "Onu senin kalbine Rühu'l-Emin 
indirdi" (Şuarâ, 193-194)iyiden iyiye incelemiştik. (92 | 


Dokuzuncu Mesele 


Keşşaf sahibi, "görmek, gözün nurudur. Nür ise, kendisi vasıtasıyla gören kimsenin gördüğü ve görülen şeyleri algıladığı şeydir. 
Nitekim basiret de, kalbin nurudur. Bu nür ise, kendisi vasıtasıyla görülmek istenen ve düşünülen şeydir. Sanki bu hassa, görmek ve 
basiret sahibi olmak için kendilerini Allah'ın iki âlet yaratmış olduğu, latif iki cevherdirler." demiştir. Ben derim ki, O'nun Muteziltolan 
arkadaşları, onun bu sözüne razı olmazlar. "Görmek" hususundaki görüşü iyiden iyiye incelenmesi buraya uygun düşmeyen, derin bir 
takım konuların ele alınmasını gerektirir. [93] 


Onuncu Mesele 


Ayetteki lafzı ve kelimesinden olmak üzere şeklinde de okunmuştur. 


"Gişâve", örtü manasındadır. kelimesi de bu anlamdadır. Birisi bayıldığı zaman denilmesi de bu manadadır. lâfzı ise, cima etmekten 


kinayedir. [94] 


Onbirinci Mesele 


lâfzı, kahb ve mana bakımından tıpkı gibidır. Çünkü sen, birisi kendisini bir şeyden men ettiği zaman, bunu ifade için dediğin gibi, de 
dersin. (tatlı su) kelimesi de, bu kökten ve bu manadandır; çünkü tatlı su susuzluğu giderir, bertaraf eder. Tuzlu su ise, böyle değildir, o 
susuzluğu arttırır. Arabların tatlı suya adını vermeleri de buna delâlet eder; çünkü tatlı su, susuzluğu kırar ve giderir. Tatlı suya 
demeleri de böyledir; çünkü bu su, susuzluğu kalbten yok eder. Sonra kelimesinin manasını iyice genişleyerek, her ne kadar, suçluyu 
o suçu bir daha işlemekten men eden bir ceza ve ikâb olmasa bile, insanı ezen, ona ağır gelen her elem ve kedere azâb adı verilmiştir. 
"Azim ile "Kebiir" arasındaki fark şudur. Azim, hakir'in, "kebir" ise sagirin altındadır. Bu iki kelime cisimler ve olaylar hakkında 
beraberce kullanılırlar. Meselâ af- diyerek, adamın hem cüssesinin, hem de tehlikesini ya da mevkiinin büyüklüğünü kastedersin. 
"Azâb" kelimesinin belirsiz getirmesinin manası, bu kâfirlerin gözlerinde, insanların hiç tanımadığı türden bir Örtünün bulunduğunu 
ifade eder ki, bu perde Allah'ın ayetlerini görmeme, onlardan kör olma örtüşüdür. Ve yine, onlar için büyük elem ve acılar arasından, 
künhünü Allah'dan başkasının bilemiyeceği büyük bir azabın olduğunu göstermek içindir. [95] 


Onikinci Mesele Başa Dön 


Müslümanlar, Allah'ın kâfirleri azâblandırmasının uygun olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Onlardan, bir kısmı ise, bunun uygun 
olmayacağını 


söyleyerek, Cenâb-ı Hakk'ın ayetini, "onlar buna müstehaktırlar, ancak O'nun keremi, kendisine affetmesini gerektirir" şeklinde tefsir 
etmişlerdir. Biz burada, her iki gurubun delillerini zikredelim. 


Allah'ın azâb etmesini caiz görmeyen kimseler, birçok şeyi delil olarak ileri sürmüşlerdir: 


a-) Bu azâblandırma, her türlü faydadan hali olup, sırf zarardır. Bu sebepte, çirkin olması gerekir. Onun sırf zarar olduğu hususunda, 
hiç bir şüphe yoktur. Her türlü faydadan hali olması hususuna gelince, bu fayda, ya Allah'a veyahutta başkasına ait olur. Birinci durum, 
geçersizdir; çünkü Cenâb-ı Hakk, bu görülür âlemdeki bizden birinin aksine, her türlü fayda ve zarardan münezzehtir. Buna göre 
kişinin kölesi, kendisine bir kötülük yaptığında, o bu köleyi terbiye eder. Çünkü efendi, kalbinde bulunan intikam arzusu; bir de onu 
terbiye ettiğinde, bundan sonra kendisine zarar vermekten vazgeçeceğine dair bir ümidi sebebiyle, böyle bir terbiye yönteminden lezzet 
duyar. İkinci ihtimal de geçersizdir; çünkü bu fayda ya azâb görene yönelik olur, veya başkasına... Azâb görene yönelik olması 
imkânsızdır. Çünkü zarar vermek, faydalanmanın aynısı olamaz. Başkasına yönelik olması da imkânsızdır. Çünkü zararı defetmek, 
faydayı yerine ulaştırmaktan daha çok önem arzeder. Buna göre, başka bir şahsa faydayı ulaştırmak maksadıyla bir şahsa zarar vermek, 
değeri az olanı fazla olana tercih etmek olur ki, bu geçersizdir. Ve yine, Cenâb-ı Hakk, başkasına zarar vermeyi aracı kıl* maksızın, 
fertlerden birine ulaştırmak istediği menfaati ulaştırmaya kadirdir. Buna göre, başkasına zarar vermeyi aracı kılmak, faydasız bir iş 
olur. Böylece azâb etmenin, her türlü faydadan uzak, sırf bir zarar olduğu ortaya çıkar. Yine, azâb etmenin çirkin olduğu, aklın 
bedâhetiyle de bilinir. Daha doğrusu, akli bakımdan azab etmenin çirkinliği, zararlı olmayan yalanın ve zararlı olmayan cehaletin 
çirkin olmasından; daha doğrusu zararlı yalanın ve cehaletin çirkin olmasından daha net bir çirkinliktir. Çünkü zararlı olan bu yalan 
zarara götüren bir araçtır. Zarara götüren yolun çirkinlik derecesi, bizzat zarar olanın çirkin olmasından daha hafiftir. Azab etmenin 
çirkin olduğu sabit olunca, onun Allah'dan sudur etmesi de imkansız olur; çünkü Cenâb-ı Hakk, Hakimdir, Hakim ise, çirkin olan şeyi 
işlemez, 


b-) Cenâb-ı Hakk, 


"Kâfir olanlar yok mu? Onları uyarsan da birdir, uyarmasan da, onlar iman etmezler." (Bakara, 6) ayetinde ifade ettiğine göre, kâfir 
kimselerin iman etmeyeceklerini biliyordu. Bunun böyle olduğu sabit olunca, O, kâfir kimseleri mükellef kıldığında, kâfir kimseden 
isyandan başka hiç bir şeyin zuhur etmeyeceği sabit olur. Şayet bu isyan, azâb etmenin sebebi olursa, bu teklif, azabı hak etmesi İçin 
onun hatasını aramak olur. Bu husus, azâb etme illetinin ya tamamıdır, veya illetin yarısıdır. Her ikisine göre de, bu teklif, meydana 
geldiğinde, peşinden kesinlikle cezanın geleceği bir iş olur. Faydadan uzak bir zarar için hata aramak ise, çirkin bir şeydir. O halde, 
böyle bir teklif çirkin olur. Çirkini ise, Hakim olan Allah işlemez. Buna göre burada, iki şeyden birisi bulunmaktadır. Bu da, ya böyle 
bir teklif bulunmamıştır; veya bulunmuştur, ancak Cenâb-ı Hakk, azâb etmek İçin hata aramamıştır denilme-sidir. Halbuki, maksat 
meydana gelmişken, bu nasıl olur? 


c-) "Cenâb-ı Hakk, mahlukâtı ya fayda veya zarar için yaratmıştır veya-hutta ne fayda ne de zarar için yaratmıştır" denilmesidir. Buna 
göre, şayet Cenâb-ı Hakk, mahlukâtı fayda için yaratmışsa, bile bile, maksadının zıddına yol açacak bir şeyi onlara teklif etmemesi 
gerekir. Şayet onları mükellef tutarsa, isyan edeceklerini bildiği için, bu teklif onları cezalanmaya götüren bir şey olur. Buna göre, 
Cenâb-ı Hakk onların faydasını istiyorsa, onları sorumlu tutmaması gerekir. Onları sorumlu tuttuğuna göre, bu onların isyan 
etmelerinin azaba hak kazanmaları için bir sebep olmamasına delâlet eder. Onları, ne faydalan ne de zararları için yaratmamıştır, 


denilmesi de caiz değildir. Çünkü, onları hiç yaratmayıp yoklukta bırakmak, bu iş için yeterdi. Bir de böyle farzedilmesi durumunda, 
bu iş abes olur. Cenâb-ı Hakk onları, zararlar için yaratmıştır, denilmesi de doğru değildir. Çünkü böyle olan zat, merhametli, cömert 
ve iyiliksever olamaz. Halbuki akıl ve dinin emirleri, Cenâb-ı Hakk'tn Rahim, Kerim ve pek güzel mevlâ ve pek güzel yardımcı olduğu 
hususunda mutabıktırlar. Bütün bunlar, cezanın yokluğunu gösterir. 


d-) Cenâb-ı Hakk Subhanehü, günahları gerektiren sebepleri yaratandır. Bundan dolayı bizzat O, günah işlemeye mecbur edendir. Bu 
nedenle günahlardan ötürü azab etmesi, onun için çirkin bir şey olur. Biz, o sebepleri yaratan bizzat Cenâb-ı Hakk'tır, dedik. Çünkü, 
fiilin, kulun kudretinden sadır olmasının, Cenâb-ı Hakk'ın yarattığı bir sebebin o kudrete eklenmesine dayandığını, bununsa cebri 
gerektirdiğini açıklamıştık. Zorlanmış olan şahsa azâb etmekse, aklen çirkin bir iştir. Bu hususu başka bir şekilde de anlatarak şöyle 
demişlerdir: Dini emir ve yasaklar, insanlardan iki kimseye gelse; bunlardan birisi bu emir ve yasakları kabul etse, diğeri de bunlara 
muhalefet etse; böylece onlardan biri mükâfatlandırılır, öteki ise cezalandırılır. Buna göre şöyle sorulur: Beriki niçin kabul etti de, 
diğeri niçin kabul etmedi? Cevap olarak şöyle denilir: Kabul eden kimse, sevabı sevdi; cezadan kaçındı da itaat etti. Diğeri ise, 
mükâfatı sevmediği, cezadan kaçınmadığı için, isyan etmiştir. Veyahutta şöyle denilir: Bu, kendisine nasihatta bulunanı dinlemiş, ne 
dediğini iyice anlamış, böylece de itaat etmiş; beriki ise, nasihati dinlememiş, anlamamış, böylece de isyan etmiştir. Bu cevabı 
müteakiben, şöyle denilebilir: Bu, niçin kulak vermiş ve anlamış; beriki ise, niçin kulak vermemiş ve anlamamış? Biz deriz ki, bu 
akıllı, becerikli ve zeki, öteki 


ise, ahmak, cahil ve darakıllıdır.. Bu cevaba karşılık, şöyle sorulur: Bu niye akıllı, becerikli ve zeki de, berikisi değil? Şüphesiz zeki 
olmak veya ahmak olmak, yaratılıştan ileri gelen bir durumdur. Çünkü insan ahmaklığı tercih etmez. Bunları isteyerek yapmaz. Bütün 
sebepler mecburi olarak Cenâb-ı Hakk'ın yarattığı şeylere dayanınca, bütün bu işlerin Allah'ın hükmetmesiy-le olduğunu anlamış 
olduk. Birisi itaat eden, diğeri ise isyan etmiş olan iki şahsı, her türlü nitelikte, yani akıl ve cehalette, zekilik ve ahmaklıkta, beceriklilik 
ve beceriksizlikte, öğretici, teşvik edici ve men edici olmak gibi hususlarda müsavi tutmak mümkün değildir. Yine, bütün bunlarda, 
şayet müsavi olduklarını söylemen münkün olsa bile, itaat ve ma'siyet hususunda eşit olduklarını söylemen mümkün değildir. Buna 
göre, şahıslarda itaat ve isyanın sebebi, Cenâb-ı Hakk'ın yaratması ve hükmetmesiyle meydana gelen bir takım işlerdir. Bu durumda, 
şöyle denilir: Günahkârı katılık, atılganlık, ahmaklık, sertlik, akıl azlığı ve beceriksizlik gibi huylar ile yaratıp, sonra da bunlardan 
dolayı onu cezalandırması nerede, O'nun adaleti ve rahmeti nerede? Keşke onu da, itaatkârı yarattığı gibi zeki, becerikli, bilgili ve âlim 
olarak yaratsaydı yal Kalbini kaynatması, kızgınlığını güçlendirmesi, dimağını alevlendirmesi, ahmaklığını çoğaltması, ve ona, 
başkasına nasib etmiş olduğu edib bir terbiyeci, bilgili bir öğretici ve tebliğ edici bir nasihatçıyı nasib etmemesi; bundan da öteye 
fiillerinde ve davranışlarında bütün bu kimselerin zıd-dını ona musallat edip de, böylece onlardan kötü şeyleri öğrenerek sonra da, 
onun, becerikli bir akıllının, âlim kişinin, aklı başında birisinin, kalbi dengeli, kendisine şefkatli bir terbiyeci ve olgun ahlâklı bir 
öğretmeni verdiği temiz ruhlu kimsenin sorumlu tutulduğu şeylerle sorumlu tutulması, adaletle bağdaşmaz. Bunun adalet, merh'amet, 
keremli olma ve şefkatle hiçbir ilgisi yoktur. Böylece, bütün bu açıklamalarla, azabın varlığına hükmetmenin aklın kurallarının hilâfına 
bir şey olduğu ortaya çıkmıştır. 


e-) Cenâb-ı Hakk, neticesi bize ait olduğu için, faydalı şeylerle bizi mükellef kılmıştır. Çünkü O; 


"İyilik yaparsanız, kendiniz için yaparsınız, kötülük yaparsanız, yine kendinize yapmış olursunuz." (isrâ. 7) buyurmuştur. Biz isyan 
ettiğimizde, lehimize olan bu faydaları kaçırmış oluruz. Hakim olan bir zâtın, bir insanı karşısına alıp, sorumlu tutması ve ona: "bazı 
yar olan şeyleri nefsin aleyhine olmak üzere kaçırdığın için sana çok şiddetli azâb edeceğim" demesi aklen güzel olur mu? Çünkü, o 
zaman Allah'a şöyle denilir: Faydayı elde etmek, zararı defetmeye nisbetle daha az kıymetlidir. Farzet ki ben, elde edilmek istenen iki 
şeyin en aşağı derecede olanını, nefsimin aleyhine olarak, kaçırdım. Bundan ötürü, arzulanan iki şeyin en büyüğü olan zararı 
savuşturmayı, benim aleyhime olarak sen kaçırır mısın? Efendinin, kölesine: "Sen, kendine ait olmak üzere bir dinar kazanıp onu 
istediğin gibi kullanabilirsin. Bu kazancında, benim asla bir menfaatim de olmayacaktır. Ama bu dinarı (altını) kazanmaz ve ondan 
yararlanmazsan seni tutup azalarını parça parça keserim" demesi hiç doğru olur mu? Şüphe yok ki, bu akıl hafifliğinin en ileri demce? 
idir. O halde Hakimler Hâkimi olan zata, bu nasıl yakışır? Sonra onlar sözlerine devamla şöyle dediler: Farzet ki, böyle bir azabın var 
olduğunu kabul ettik. Böyle bir azabın devamlı olduğuna dair delil nerde? Bu böyledir, çünkü insanların en katı kalplisi, en kaba olanı 
ve hayırdan iyiden iyiye uzak olanı, kendisine kötülük yapmadan çok ileri gittiği kimseyi muaheze ederek, ona, bir gün veya bir ay 
veyahutta bir sene azâb ettiğinde, azâb eden kimse bu azâb etmeden bıkar ve usanır... Eğer azâb etmeye devam ederse onu herkes 
kınar. Ve yine farzet ki o odam, sana zarar verme hususunda aşırı davrandı. Ancak, bu azâb verme, ne zamana kadar sürecek? Ya o seni 
öldürecek, ve böylece seni rahata kavuşturacak veyahutta senin yakanı bırakacak. İntikam almaktan son derece haz duyan insandan 
böyle bir şeyin su-düru çirkin olunca, bütün bunlardan münezzeh olan zâtın, iddia edildiği üzere devamlı azâb çektirmesi nasıl yakışır? 


f-) Cenâb-ı Hakk, kullarını, ziyadesiyle yapılan şeyi çok ileri götürmekten nehyederekj 
"O, katilde aşırı gitmesin. Çünkü ona zaten yardım edilmiştir." (isrâ, 33) ve 


"Kötülüğün cezası, misli olan bir kötülüktür" (Şuarâ. 40) buyurur. Sonra, farzet ki kul, ömür boyu Allah'a isyan etmiştir. Ama, onun 
ömrü nerde, ebedilik nerde? O halde, ömür boyu azâb etmek zulüm olur. 


g-) Kul, ömür boyu küfre devam etse, sonra da tevbe ederek ölse, Allah onu bağışlar, duasına icabet eder ve tevbesini kabul eder. Sen, 
bu büyük kerem sahibi Allah'ın ahirette olmayacağını, veya bu azâb gören kimselerin akıllarının kalmıyacağım mı sanıyorsun? 
Öyleyse onlar günahlarından niçin tevbe etmesinler? Onlar tevbe ettiklerinde Allah onların tevbelerini niçin kabul etmesin? Onların 
yakarışlarını niçin duymasın? Ve, onların ümitlerini niçin boşa çıkartsın? Bu dünyada "Bana duâ ediniz, size icabet edeyim" (Mümin, 
60) ve "Yoksa, kendisine dua ettiği zaman, bunalmışa icabet eden mi?" (Nemi, 62) diyecek kadar merhametli ve lütuf kâr olan zât, 
Ahirette, kulların kendisine yalvarıp yakarmalarının en yoğun olduğu bir sırada, onlara ancak; 


"Susun orada, 'benimle konuşmayın! "(Müminün, 108) şeklinde niçin hitap etsin ki! Oniar sözlerine devamla, bütün bu izahların, 
azabın kesinlikle ol-Tiayacağt hususunda hüküm vermeyi gerektirdiğini söylemişlerdir. 


Sonra onlardan Kur'ân-ı Kerim'e iman edenler şöyle demişlerdir: "Kur'ân-ı Kerim'de, çeşitli azâblardan bahseden nasların bulunması 
konusunda şu mazeretleri öne sürebiliriz: 


1) Lafzi delillere sarılmak, yakin ve kesinlik ifade etmez. Halbuki akli deyakini ifade ederler. Bu bakımdan zanni olan bilgi kat'i olana 
karşılık olamaz. Biz, lafzT delillerin kesinlik ifade etmeyeceklerini söyledik. Çünkü, lafzı deliller, tamamı zanni olan bir takım 
kaidelere dayanır. Zanna dayanan şey zannidir. Yine biz, lafzi delillerin, zanni bir takım kaidelere dayandığını söyledik; çünkü bu 
kaideler, kelimelerin, nahvin ve sarfın nakline dayanır. şeyleri rivayet edenlerin sayısının, tevatür derecesine ulaştığı bilinemez. O 
halde onların bu rivayetleri zannidir. Ve yine bu kaideler, müşterekin, me-:-azın, tahsisin, ilâve ve eksiltmek suretiyle bir takdirin ve 
takdim ve tehirin olmamasına dayanırlar. Bütün bu hususlar ise, zannidirler. Ve yine bu kai-oeter, akfi bir muarızın olmamasına istinat 
ederler. Böyle bir muarazanın bu-uımasının kabulü durumunda, "her ikisinin de ne doğru, ne de yalan olmasına hükmetmek mümkün 
olmaz. Nakli, akla tercih etmek de mümkün de-ğAdir. Çünkü akıl, naklin aslıdır. Akla ta'n etmek, hem akla hem de nakle Drtıkte ta'n 
etmeyi gerektirir. Fakat, akli bir muarızın (engelin) olmaması, zanni bir durumdur. Bunun böyle olması, bir muarız olmadığı zaman söz 
konusudur. Ama burada, zahirin hilâfına olan akli delilleri bulmuşken, ya durum nasıl olur? Bu sebeple, bu nakli delillerin delâletinin 
zanni olduğu ortaya çıkar, zanni delilin kat'i delile karşı koyamayacağı, şüphe götürmez bir gerçektir. 


2) Vaidden vazgeçmek, insanlar arasında da hoş karşılanır. Nitekim şair: 
Ben tehdit ettiğimde veya güzel bir vaatte bulunduğumda, tehdidimden vaz göçerim, ama vaadimi de yerine getiririm" demiştir. 


Bundan da öte, tehdidi yerine getirme hususunda ısrarlı olmak, âdeta kınanmıştır. Bu böyle olunca, böyle bir şeyin Allah'tan sudur 
etmesi, hiç uygun olmaz. Bu, bir metoda dayanmaktadır ki, o da şudur: Ehl-i sünnet, ken-dişine uyma müddeti bitmeden önce, fiilin 
mensuh olmasını caiz görmüşlerdir. Onların, bu husustaki metodlarının sonucu şudur: Emr bazen, bizzat emredilen şeyden neşet eden 
bir hikmete mebni olarak, uyulan bir kural haline gelir; bazan da, "emr"in bizzat kendisinden neşet eden bir hikmetten Ötürü uyulan bir 
kural haline gelir. Meselâ, efendi, kölesine bazan, yarın onu yasaklayacağını o anda bilmesine rağmen, "yarın falanca işi yap!" der. 
Efendinin bu emrinden maksadı, kölesinin kendisine bu hususta uyduğunu ortaya koyması ve onu, efendisine itaate alıştırmak 
istemesidir. Tıpkı bunun gibi, Allah kulunun yarın öleceğini bilmesine rağmen, O'nun, "Yarın yaşarsan, namaz kıl!" demesi, Ehl-i 
sünnete göre uygun bir şeydir. Bu emirden, Cenâb-ı Hakk'ın maksadı, emrolunan şeyi meydana getirmek değildir, çünkü böyle bir işin 
olması imkânsızdır. Daha bundan maksat, bizzat sadece emrin kendisinden kaynaklanan bir hikmettir ki, o da, bağlılığın, itaatin ve 
inadı terketmenin meydana gelmesidir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, Kur'ân'da verilmiş olan haberlerin de böyle olduğunu 
söylemek niçin caiz olmasın? Buna göre, haberlerdeki hikmetin kaynağı bazan haber verilen şeyin kendisi olur, bu da vaat hususunda 
caridir. Bazan da, hikmetin kaynağı haber verilen şey değil, ama bizzat haberin kendisi olur. Nitekim bu hususta vaidler (tehditler) de 
geçerlidir. Buna göre, tehdit üslubuyla gelen haberler, günah işlemekten men etmeyi ve taatlere yönelmeyi ifade etmektedirler. 
Vaidlerde olduğu gibi, böyle bir şey meydana geldiğinde, haber verilen şeyin bulunmaması caizdir. İşte bundan ötürü, Ehl-i sünnet 
âlimleri, "Allah'ın mükâfat hususundaki vaadi, haktır ve vâcibtir; ama cezalandırmaya dair tehditlerine gelince, bunu " tahakkuk etmesi 
zorunlu değildir. Cenâb-ı Hakk, bununla sadece, onları kapsayan rahmetiyle birlikte, mükelleflerin iyiliğini murat etmiştir. Bu, tıpkı 
çocuğunu Öldürmekle, aozünü çıkarmakla, kesmekle ve döğmekle tehdit eden bir babanın durumuna benzer. Eğer, çocuk babasının bu 
emrini kabul ederse, şüphesiz bundan faydalanmış olur. Ama, babasının dediklerini yapmazsa, babanın kalbinde bulunan şefkat 
çocuğunu öldürmesine ve onu cezalandırmasına mâni olur. Şayet, "bütün bu takdirlere (farz-ı muhallere), göre, bu yalan olur. Yalansa, 
çirkindir" denilirse, biz "her yalanın çirkin olduğunu kabul etmiyoruz. Aksine, çirkin olan yalan, ancak zararlı olan yatandır. Faydalı 
olan yalana gelince, bu çirkin değildir" deriz. Sonra bunu kabul etsek bile, onun yalan olduğunu kabul edemeyiz, zira, Kur'ân'ın umumi 
lâfızlarının tamamı tahsis edilmiş değil midir? Oysa ki bu, yalan olarak adlandırılmamıştır. Yine, müteşabih ayetlerin hepsi, zahiri 
manalarından tevil edilmemiş midirler? Halbuki bu da, yalan diye adlandırılmamıştır. Burada da böyledir. 


3) İsyankârlar hakkında ilâhi tehdidi ifade eden ayetler, her ne kadar bu nassın açık ifadesiyle zikredilmemişse de, tevbe etmeme 
şartına bağlanmış değ Mermidir? Bunlar yine bize göre de, her ne kadar bu, nassın sarih ifadesiyle zikredilmemişse de, affetmeme 
şartına bağlanmıştır. Veya şöyle deriz: Bunun manası şudur: Günahkâr kimse, bu tür cezalara hak kazanır. Buna göre, cezaların vaki 
olacağını haber vermek, günahkârın, cezanın vuku bulmasını hakettiğini haber vermeye hamledilir. Bu görüşü açıklama hususunda 
söylenilen şeylerin tamamı, işte bu anlatılanlardır. 


Azabın meydana geleceğini kabul edenler ise, "bu azabın vuku bulacağı, Hz. Peygamber'den tevatür yoluyla bize kadar 
naklolunmuştur; bu sebeple azabın olacağını inkâr etmek, Hz. Peygamber! tekzip etmek olur. Cezanın olmadığı hususunda kendisine 
yapıştığınız şüpheli şeylere gelince, bu, "hüsün ve kubuh meselesi" ne dayanır ki, bu mesele de bizim benimsediğimiz bir prensip 
değildir" demişlerdir. Allah en iyi bilendir. 


"İnsanlardan, mümin olmadıkları halde, Allah'a ve âhiret 
gününe iman ettik, dfyenler vardır" 
(Bakara, 8). 


Müfessirler, bu ayetin münafıkların nitelikleri hakkında olduğunda ittifak etmişlerdir. Müfessirler şöyle demişlerdir: Allah, mümin, 
kâfir ve «nünafık olmak üzere, üç sınıf insandan bahsetmiştir. Buna göre, önce içhtfl dışları tertemiz, kalbleri imanla dolu ihlâs sahibi 
müminlerle söze başlamış, sonra nitelikleri inkâr ve inada dayanan kâfirleri zikretmiş, daha sonra da, kalbi söylediğinin tersi olan ve 


diliyle iman ettiğini söyleyen kimselerin durumunu vasfetmiştir. Burada, birkaç mesele bulunmaktadır: [96] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bil ki, "nifak"ın hakikati hakkındaki söz, ancak zikredeceğimiz şu taksim ile ortaya çıkar. Buna göre biz deriz ki, kalbin halleri dörttür: 
a-) Delilden elde edilmiş, mutabık bir itikat ki, bu ilimdir, 

b-) Delilden elde edilmeyen mutabık bir itikat ki, bu da mukallidin inancıdır; 

c-) Mutabık olmayan itikat, ki bu cehalettir ve 

d-) Kalbin bütün bunlardan hali olması durumu... 

İşte dört kısım bunlardır. 

Lisan (dilin) durumlarına gelince, 

a-) İkrar (kabul etme), 

b-) İnkâr (kabul etmeme), 

c-) Süküt (suskunluk) olmak üzere, üç tanedir. Buradaki dört ile üçün çarpımından, oniki kısım meydana gelir. 

Birinci nev'i: Kalbde bilgi meydana geldiğinde, bu durumda, bu bilgiye ya dil ile ikrar veya dil ile inkâr veyahutta süküt bitişir. 


Birinci kısım: Dil ile ikrarla beraber, kalbte bilginin meydana gelmesi. Bu durumda, eğer bu ikrar kişinin isteğiyle olmuşsa, böyle bir 
kimse, ulemânın ittifakıyla, gerçek mümindir. Eğer bu ikrar ihtiyari değil de, mecburi olursa, ki bu da kalbiyle bilip, fakat içinde, korku 
olmasaydı ikrar değil de, inkâr edeceğine dair bir his bulması halidir ki, bu kimsenin münafık sayılması gerekir. Çünkü böyle bir kimse 
kalbiyle inkarcı ve yalancı durumundadır. Bu adam diliyle ikrar ve tasdik edici olduğunda da, münafık sayılması gerekir. Çünkü o, 
kalbiyle inkarcı ve ikrarın vücubunu da yalanlamıştı. 


İkinci kısım: Kalbte, dil ile inkâr etmekle beraber, bilginin meydana gelmesidir. Bu inkâr, mecburi olursa, sahibi, Cenâb-ı Hakk'ın 


"Kalbi imanla dopdolu olduğu halde, zorlanan kimse hariç" (Nahi, 106) buyurduğu için, müslümandır. Eğer bu inkâr, kendi isteğiyle 
olursa, bu kimse İnatçı bir kâfir olur. 


Üçüncü kısım: Kalbi bilgi (irfan) meydana gelir, bununla beraber kişinin dili ikrar ve inkârdan hali olur. Buna göre bu süküt işi, ya 
mecburi veya ihtiyari olur. Eğer mecburi ise bu mecburilik diliyle ikrar etmeden korkma şeklinde ise, işte bu kimse gerçek 
müslümandır. Veyahutta şöyledir: Allah'ı delilleriyle bilip, sonra bu istidlalini tamamlar tamamlamaz ansızın ölürse, bu kimse de 
kesinlikle mümindir. Çünkü bu kimse, her ne kadar ikrar veya inkâr edecek bir zaman bulamadıysa da, mükellef tutulduğu her şeyi 
yerine getirmiştir. Bu sebeple, bu hususta mazeretli kabul edilmiş olur. Eğer bu süküt kendi isteğiyle olursa, bu kimsenin hali, Allah'ı 
delilleriyle tanıyıp, sonra ikrar etmeyen kimsenin hali gibidir. İşte münakaşa edilen de, böylesi bir durumdur. Gazâli (r.a.)'nin temayülü, 
Hz. Peygamber'in: 


"Kalbinde zerre ağırlığınca iman bulunan kimse, ateşten çkar (orada ebedi kalmaz)" sözünden ötürü, bu kimsenin mümin olduğu 
istikametindedir. Bu adamın iman nuruyla dolup taşarken, nasıl ateşten çıkmaz? 


İkinci nev'i: Kalbte, taklidi bir inancın meydana gelmesi. Buna göre, bu inançla birlikte ya ikrar veya inkâr veyahuttu süküt bulunur. 


Birinci kısım: Bu taklidi inançla beraber ikrarın bulunmasıdır. Sonra bu ikrar, kişinin isteğiyleyse bu, "mukallid mümin midir, değil 
midir?" şeklindeki meşhur meseledir. Eğer bu ikrar mecburi olursa, bu birinci nevin bir kısmına göre hüküm alır. Eğer biz birinci nevin 
birinci kısmında kişinin küfrüne hükmetmişsek, burada söylenecek her hangi bir söz yok. Ama, eğer orada imanına hükmetmişsek, 
burada da nifakına hükmetmek gerekir. Çünkü, bu şekle göre, kalb biliyorsa şahıs münafık oluyordu. Taklit ettiğindey-se, burada haydi 
haydi münafık olur. 


İkinci kısım: Dilin inkâr etmesiyle birlikte, kalbte taklidi bir inancın bulunmasıdır. Sonra bu inkâr, eğer kişinin isteğiyle olmuşsa, 
onun küfründe şüphe yoktur. Eğer mecbur olmuşsa ve biz de mukallidin imanının var olduğuna hükmetmişsek, burada da kişinin 
mümin olduğuna hükmetmemiz gerekir. 


Üçüncü kısım: Süküt ile beraber, taklidi bir inancın bulunmasıdır. Bu süküt ya mecburi veya ihtiyari olur. Bunun hükmü, şayet 
mukallidin mümin olduğuna hükmetmişsek, birinci nevin üçüncü kısmının hükmü gibi olur. 


Üçüncü nevi: Kalbi inkârdır. Gu durum da, bu kalbi inkârla beraber, ya dilin ikrarı veya ditin inkârı veyahutta süküt bulunur. 


Birinci kısım: Kalbi inkârla beraber, dilin ikrarının bulunmasıdır. Buna göre bu ikrar, eğer mecburi İse, bu münafıktır.Eğer kendi 
ihtiyarı ile ise, bu bir şüpheye binâen âlemin kadim olduğuna inanıp, sonra kendi ihtiyarıyla ve diliyle âlemin muhdes olduğunu ikrar 
etmesi durumuna benzer. Bu ise, olabilir. Çünkü, kalbiyle bilip lisanıyla inkâr etmesi, ki bu bile bile ve inadi bir küfürdür, caiz oluyor 
da, kalbiyle bilmeyip diliyle ikrar etmesin için caiz olmasın? Bu kısımda, nifaktan sayılmıştır. 


İkinci kısım: Hem kalbi bir inkârın ve hem de lisani bir kabul etmeyişin bulunmasıdır ki, bu durumda olan kimse münafık değil, 
kâfirdir. Çünkü o, kalbindekinin aksine olan her hangi bir şey açığa vurmamıştır. 


Üçüncü kısım: Lisanın süküt etmesiyle beraber, kalbin inkâr etmesidir. Bu durumda olan kimse de, münafık değil, kâfirdir; çünkü o 
da, kalbindekinin aksine olan bir şey izhar etmemiştir. 


Dördüncü nev'i: Her türlü inançtan hali olan kalbtir. Buna göre, bu hali olmayla beraber, ya ikrar veya inkâr veyahutta süküt bulunur. 


Birinci kısım: İkrarın bulunması durumunda, bu ikrar ya ihtiyari veya izdırari (zorunlu) olur. Eğer ihtiyari olursa, bu durumda o 
kimse, ya, araştırmaya devam ediyordur ki, ona kâfir hükmünü vermek gerekmez; ancak o, caiz olmayan bir şeyi yapmaktadır. Zira o, 
kendisi hakkında doğru konuşup konuşmadığı bilinmeyen bir durumdan haber vermektedir. Eğer o kişi bir vıroasele tartışmalıdır. Eğer 
bu ikrar ızdırari (zorlamalı) olursa, sahibi küfre nisbet edilmez. Çünkü kendi ihtiyarıyla ikrar etmeyişi, araştırmak içinse ve bu kimse 
de kendisinin ikrarı terketmesinden endişelenmiyorsa, bunun bu işi çirkin sayılmaz. 


İkinci kısım: Dil ile inkâr etmekle beraber, her şeyden hali olan kalbin durumudur. Bunun hükmü ise, dördüncü nevin birinci kısmının 
hükmünün aksinedir. 


Üçüncü kısım: Hem kalbin hali olması, hem de dilin hiç bir beyanda bulunmaması... (yani süküt etmesi). Eğer bu kimse bir araştırma 
içindeyse, burada böyle bir araştırma vâcibtir. Eğer, bu kimse araştırmada değilse, onun kâfir olduğuna hükmetmek gerekir; ona 
kesinlikle münafık hükmü verilmez. Bu konuda, yapılabilecek sınıflama bundan ibarettir. Bütün bunlardan nifakın ne olduğu; 
münafıkın, kalbinde ister zahirine zıt bir şey bulunsun veya-hutta içi zahirinin ifade ettiği her şeyden hali olsun, dışı içine (kalbine) 
uymayan kişi olduğu ortaya çıkmış olur. Bunu iyice kavradığında, 


"İnsanlardan, Allah'a ve ahiretgününe İman ettik! diyenler vardır." (Bakara, 8) sözünden muradın, münafıklar olduğu anlaşılmış olur. 
Allah en iyi bilendir. [97] 


İkinci Mesele 


Alimler, asli kâfirin küfrünün mü daha çirkin, yok- sa münafıkın küfrünün mü daha çirkin olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bir 
kısmı, asli kâfirin küfrünün çirkin olduğunu söylemişlerdir. Çünkü onlara göre, kâfir olan kimse, kalben cahil, lisanen de yalancıdır. 
Münafık ise kalben cahil, lisanen ise, sadıktır. Diğerleri ise, münafık da lisanen yalancıdır, demişlerdir. Çünkü münafık, o inanç üzere 
olmadığı halde, imanının olduğunu söylemiştir. İşte bu sebepten ötürü Cenâb-ı Hakk, 


"Bedevi Arablar, iman ettik, dediler, de ki: Siz iman etmediniz. Ama, müslüman olduk deyin. Çünkü, iman henüz kalbinize girmedi " 
(Hucurat) ve "Allah şehadet eder ki, münafıklar muhakak yaylanıctdirlar. (Münafikun, 1) buyurmuştur. Sonra münafık, kâfire nisbetle, 
çirkin olan bazı şeylerle de muttasıfdır. 


a-) O, insanların düşüncelerini karıştırmaya yeltenmişken, kâfir ise buna yönelmemiştir. 
b-) Kâfir, erkeklik tabiatı üzerinedir. Münafık ise, kancıktık tabiatı üzerinedir. 


c-) Kâfir kendisinin yalan söylemesine razı olmamış, bundan kaçınmış ve sadece doğruyu söylemeye razı olmuşken, münafık ise yalan 
söylemeyi tercih etmiştir. 


d-) Münafık, asli kâfirin aksine, küfrüne bir de alay etmeyi ilâve etmiştir. Küfrünün fazla olmasından ötürü de, Cenâb-ı Hakk, 
"Muhakkak ki münafiklar, ateşin en alt tabakasmdadıtiar." (Nisa, 145) buyurmuştur. 


e-) Mücâhit, Cenâb-ı Hakk'ın dört ayette müminleri zikrettiğini, sonra ikinci olarak iki ayette kâfirlerden bahsettiğini, üçüncü olarak 
da, onüç ayetle münafıklardan bahsettiğini; bunun ise, münafıkların suçlarının daha büyük olduğuna delâlet ettiğini söylemiştir. Bu, 
uzak bir görünüştür. Çünkü, münafıkların haberlerinin çok anlatılması, onların günahlarının büyük olmasını gerektirmez. Eğer bunların 
suçları büyükse, bu başka sebeplerden dolayıdır. Bu da, onların, küfürlerine, başkalarını aldatmak, alay etmek ve buna mümasil başka 
gailelerin peşinden koşmak gibi günahları eklemeleridir. Buna şu şekilde cevap vermek de mümkündür: Onların haberlerinin çokça 
anlatılması, bunların serlerini savuşturmaya verilen ehemmiyetin kâfirlerin serlerini savuşturmaya gösterilen çabadan daha fazla 
olduğuna delâlet eder ki, işte bu onların günahlarının kâfirlerinkinden daha büyük olduğuna delâlet eder. [98] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


a-) Allah'ı tanımayan, fakat O'nu tanıdığını di- liyle ikrar eden kimsenin Cenâb-ı Hakk'ın "Onlar mümin değildirler" (Bakara, 8) 
ifadesinden dolayı, mümin olmadığına delâlet eder. Kerrâmiyye ise, böyle kimsenin mümin olacağını söylemiştir. 


b-) Bu ayet, her mükellefin Allah'ı bildiğini, Allah'ı bilmeyen kimsenin mükellef olamıyacağını iddia eden kimsenin görüşünün batıl 
olduğuna delâlet etmektedir. Bu iddiada yer alan, "her mükellef Allah'ı bilir" sözünün batıl olmasına gelince, deriz ki, şu münafıklar 
şayet Allah'ı bilseler ve O'nu ikrar etselerdi, onların bunu ikrar etmelerinin iman olması gerekirdi. Çünkü, Allah'ı tanıyıp O'nu ikrar 
eden kimsenin, mutlaka mümin olması gerekir. İkincisine gelince, Allah'ı tanımayan kimse, şayet mazur görülseydi, bu tanımayışlarına 
karşılık, Allah onları kınamazdı. Buna göre, kelâmcılardan, "eşyayı tanımayan kimse mazur olur" diyen kimsenin görüşü batıl 
olmuştur. [99] 


Dördüncü Mesele 


15) İbn Abbas'tan şöyle dediği rivayet edilmistir: İnsan, insan diye adlandırıldı. Çünkü, ondan bir 
ahid alındı da, ama o bu ahdini unuttu. Şair ise, 


"sen insan olarak isimlendirildin, çünkü sen ahdini unuttun" demiştir. Ebü'l-Feth el-Besti: "Ey insanların insanlara en fazla İhsanda 
bulunanı; ve insanların, insanlara en fazla lütufta bulunanı! Sen, ahdini unuttun, "unutmaksa bağışlanmıştır" O halde, sen de bağışla; 
çünkü ilk unutan, ilk insandır" demiştir. 


2-) İnsan, kendi gibi insanlarla ünsiyet kazandığı için, insan diye adlandırılmıştır. 
3-) Âlimler, "insan, aşikâr olduğu ve görüldüğü için, insan diye adlandırıt-mıştır. Nitekim, Cenâb-ı Hakk'ın, 


"Tür dağı tarafından bir ateş gördü" (Kasas, 29) sözü de bu manadadır. Cinlere de, görülmedikleri için "cin" adı verilmiştir. Her lafzın 
başka bir şeyden müştak olması gerekmez. Aksi halde, teselsül gerekir. Buna göre, insan lâfzını başka bir kelimeden türetmeye ihtiyaç 
yoktur. [100 


Beşinci Mesele 


İbn Abbas, bu ayetin ehl-i kitabın münafıkları hakkında nazil olduğunu söylemiştir. Abdullah b. Ubeyy, Mu'teb b. Kuşeyr ve Cedd b. 
Kays bunlardandır. Bunlar, müminlerle karşılaştıklarında iman ve tasdik ettiklerini söyleyerek, "Şüphesiz biz, kitabımızda O'nun 
niteliklerini ve sıfatlarını görmekteyiz" diyorlar; halbuki, başbaşa kaldtklanndaysa, böyle olmuyorlardı. [101 


Altıncı Mesele 


lâfzı,ikil,çoğul ve tekil olmaya eleverişli bir kelimedir. Tekil için kullanılmasına gelince, bunun ayetteki delili, Onlardanr seni dinleyen 
vardır" (Muhammet, 16) ayeti; çoğul için kullanılmasına ayetten delili; 


"Onlardan seni dinleyenler vardır" (Yünus, 42) ayetidir. Bunun sebebi, lâfzının müfret (tekil), manasının ise çoğul oluşudur. Müfred 
olduğu zaman lâfzina, cemi olduğu zaman da manasına başvurulur. Bu ayette, her iki durumda bulunmaktadır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın 
"diyor" lâfzı müfret, "iman ettik" lâfzı da cemidir. Ayetin konularından, geriye birkaç sual kalmıştır. 


Birinci sual: Münafıklar, Allah'a ve ahiret gününe inanmışlardı. Ne var ki onlar, Hz. Peygamber'in nübüvvetini inkâr ediyorlardı. O 
halde Cenâb-ı Hakk, onların Allah'a ve âhiret gününe iman etmek iddialarında, onları niçin yalanlamıştır? Cevabımız şudur:Bu 
ayetimüşriklerinye münafıklarına hamlettiğimizde, her hangi bir güçlük kalmaz. Çünkü onların çoğu, Allah'ı tanımıyor, öldükten sonra 
dirilmeyi ve biraraya getirilmeyi inkâr ediyorlar. Şayet bu ayeti ehl-i kitabın -ki bunlar yahudilerdir- münafıklarına hamledersek, işte, 
onların Allah'a inanmaları bir İman sayılmadığı için, Allah onları yalanlamıştır. Zira'onlar, Cenâb-ı Hakk'ın,cisimolduğunajinanıyorlar 
ve "Uzeyr, Allah'ın oğludur" fTevbe, 30) diyorlar. Onların âhiret gününe inanmaları da iman değildir. O halde onlar "Allah'a iman 
ettik" dediklerinde, onların kötülükleri kat kat fazlalaşmış olur. Çünkü onlar kalbleriyle, bu batıl yol üzere Allah'a inanıyor; lisanlanyla 
da, bu sözleriyle, "muhakkak ki biz de, sizin imanınız gibi Allah'a iman ettik!" diyerek, müslü-manlara böyle bir vehim veriyorlardı. 


İşte bu sebepten dolayı, Cenâb-ı Hakk onları bu hususta yalanlamıştır. 


İkinci sual: Cenâb-ı Hakk' "Onlar mümin değildirler" sözü, yine Allah'ın "Biz Allah'a iman ettik" sözüyle nasıl mutabık jlur. Birincisi, 
failin değil de fiilin durumunu zikretmek hakkındadır; ikincisi ise, fiilin değil de failin durumunu zikretmek hakkındadır. Böyle bir 
soruya da şöyle cevap veririz: Bir kimse, "falanca, filan meselede tartıştı" dediğinde, sen, şayet "O, o meselede tartışmadı" dersen sen 
onu yalanlamış olursun. Ama, sen, şayet "O, münakaşa edenlerden değildir" dersen, onu tekzib etme hususunda mübalağa etmiş olur. 
Yani, o kimse, böyle münazara edecek cinsten bir adam değildir, bu onun hakkında nasıl düşünülebilir? Burada da durum böyledir; 
onlar, "Allah'a iman ettik" dediklerinde, şayet Cenâb-ı Hakk, "Onlar iman etmediler" deseydi bu onları tekzib etmek olurdu. Ama 
Cenâb-ı Hakk, "Onlar mümin değildirler" deyince, bu onları tekzib etme hususunda mübalağa ifade eder. Bunun bir benzeri de, Cenab- 
ı Hakk'ın 


"Onlar ateşten çıkmak istiyorlar, oysa ki onlar oradan çıkıa değillerdir." (Maide, 37) ayetidir, sözü senin,* "Onlar oradan 
çıkmıyorlar" sözünden daha mübalağalıdır. 


Üçüncü sual: "Ahiret günü"nden murat nedir? Bu soruya cevabımız şu olur: Bununla, sınırı olmayan bir vaktin kastedilmesi caizdir. Bu 
vakit de, müddeti bitmeyen, kesintisiz bir ebediliktir. Ve, yine bununla, nüşür (dirilme) dan başlayan cennet ehlinin cennete; 
cehennemliklerinse cehenneme gireceği vakitle sınırlanan bir zamanın murat edilmesi de uygundur. Çünkü bu, sınırlanan vakitlerin en 
sonuncusudur, bundan sonra ise, her hangi bir tahdit söz konusu değildir. 


"Allah'ı ve /man edenleri aldatıyorlar. Halbuki onlar,ancak kendilerini aldatıyorlar da, bunun farkında değiller. Onların kalblerinde bir 
hastalık vardır. Allah da onların hastalığını arttırmıştır. Yalan söylediklerinden ötürü, onlara acı veren bir azab vardır." (Bakara, 9-10) 
Bil ki, Cenâb-ı Hak, münafıkların kabahatlerine dair dört şey zikretmiştir: 


Binincisi, bu ayette zikretmiş olduğu şeydir ki, o da münafıkların "Allah'ı ve müminleri aldatma gayretleridir." Bu sebeple, ilk önce 
aldatmanın ne olduğu bilinmelidir. 


Sonra ikinci olarak Allah'ı aldatmalarından murat nedir? Üçüncü olarak, niçin onlar Allah'ı aldatmaya kalkışmışlardır? Dördüncü 
olarak, "Onlar ancak kendilerini aldatıyorlar" sözünden maksat nedir? [102 


Aldatma (Huda) Ne Demektir? Başa Dön 


Aldatmanın kötü bir şey olduğu hususunda herhangi bir şüphe yoktur. Ayıplanan ve kötü kabul edilen şey bir daha yapılmasın diye, 
başkasından ayırdedilmelidir. "el-Hud'a" lafzının esas manası, gizlemektir. Kasaya da, denilmektedir. Boynun iki tarafındaki damara 
da, gizli, oldukları keler yuvasına girip, pek az göründüğü zaman Tecrübe kazanıncaya kadar birçok kez yanılan kimseye de denilmesi 
bundandır. 


Muhâdara'nm tarifine gelince bu, insana güven ve emniyet vehmi veren şeyleri izhar edip, başkasına zarar vererek ondan kurtulunması 
gereken şeyi de gizlemekten ibarettir. Bu küfürde, nifak; güzel fiillerde ise riya gibidir. Bütün bunlarsa, dinin gerektirdiği şeylerin 
aksine hareketlerdir. Çünkü din, doğruluğu; gurur ve kötülük'yapmaktan vazgeçmeyi gerektirir. Yine bu dinr ibâdetler konusunda 
herşeyin, sırf Allah için yapılmasını ister. Mürainin maksadının tersini izhar ettiğinde, "müdellis-gerçeği örten" diye vasfedilmesi de bu 
manadandır. Nitekim hadis ıstılahındaki "tedlis" de buradan alınmıştır. Çünkü ravi, dinlemediği kimseden dinlemiş olduğu vehmini 
verir. Halbuki bunu açıkladığında, o kimseye "müdellis" adı verilmez. [103] 


Münafıkların, Cenab-ı Allah'ı Aldatması Meselesi 


Münafıklar Allah'ı nasıl aldatmaya çalışırlar?Birisi şöyle diyebilir: Allah'ı aldatmak iki yönden 
imkansızdır: 
a) Cenab-ı Hak, kalbleri ve kalblerue olan sırları, her şeyi bilendir. Bu sebeple aldatılması mümkün değildir. 


b) Münafıklar, Allah'ın kendilerine peygamber yollamış olduğuna inanmamışlardır. Bundan dolayı onların nifâklarındaki maksadı, 
Allah'ı aldatmak olmamıştır. Binaenaleyh, bu lâfzı zahirine hamletmenin mümkün olmadığı sübüt bulmuş olur. 


Öyleyse, burada iki yönden tevil yapmak gerekmektedir: 


a- Cenâb-ı Hak burada kendi zâtını zikretmiş, bununla da şanını yüceltmek ve ululamak için Resulünü kasdetmiştir. Nitekim bu 
muhtevada olmak üzere şöyle buyurmuştur. 


"Sana beyat edenler yok mu, muhakkak ki onlar Allah'a beyat etmektedirler" (Fetih. 10). Bunun tersini ifade etmek içinse, 


"Biliniz ki, ganimet olarak elde ettiğiniz herşeyin beşte biri Allah'ındır" (Enfaf. 4i) buyurarak, Resulünün almış olduğu hisseyi kendi 
zâtına nisbet etmiştir. İşte, münafıklar peygamberi aldattıklarında, "Onlar Allah'ı aldattılar" 


aldatmaya çalıştılar" denilmiştir. 


b- "Kâfir oldukları halde iman ettiklerini söyleyerek, Allah karşısında takındıkları tavırları, hile yapan kimsenin durumuna benzer. 
Kendi nezdinde kâfir oldukları halde, onlara müslümanların hükümlerinin tatbik edilmesini emretmek suretiyle Allah'ın onlara yaptığı 
da, onların, Allah'ın emrine uyarak, O'nun kendileri hakkındaki hükümlerini icra etmeleridir" denilmesidir. (104 


Aldatma Teşebbüsünden Maksatları Başa Dön 


Bu hileden maksadın ne olduğunu açıklama hususundadır. Bu hususta, birkaç vecih bulunmaktadır: , 


a- Münafıklar, müminlere, iman ettiklerini gösterdiklerinde, peygamber müminlerin onları ta'zim ve ikram etme hususunda diğer 
müminler gibi mütalaa edeceklerini sanmış olmalarıdır. Eğer onlar, izhâr ettiklerinin tersini gizlemişlerse, işte "aldatma" dan maksatları 
budur. 


b- Onların maksatlarının, Hz.Peygamber'in ve müminlerin, sırlarını onlara ifşa etmelerini ve böylece onların bu sırları, müminlerin 
düşmanı olan kâfirlere aktarmalarıdır. 


c- Öldürülmek vb. gibi kâfirlere tatbik edilen hükümleri, kendilerinden uzak tutmdarıdır. Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s): "lâ ilahe 
illallah deyinceye kadar insanlarla savaşmam emrolundu|105)| buyurmuştur. 


d- Onların ganimet mallarındaki arzularıdır. Şayet, Allah'u Teâla, "Hz.Peygamber'e onların hile ve aldatmalarının keyfiyetini 
vahyetmeye kadirdi. Onların bu iç yüzlerini ortaya koymak için niye bunu yapmamıştır?" denilirse, deriz ki: Şüphesiz Cenâb-ı Hak, 
iblis ve zürriyetmin kökünü kazımaya kadirdi. Ne var ki, onları olduğu gibi bırakarak, üstelik onları güçlendirdi. Bu, ya Allah 
dilediğini yapar ve dilediği hükmü verir olduğundandır veya kendisinden başka hiç kimsenin bilemiyeceği bir hikmetten dolayıdır. 


Şayet, müşareket ifade ettiği halde kelimesinin bir şahıs için kullanılması doğru mudur? denilirse, biz deriz ki: Keşşaf adlı tefsirin 
müellifi, bunun böyle kullanılmasının hikmetini şöyle açıklamıştır: Her ne kadar 


fiili, vezninde gösterilmişse de, bununla kastedilmiştir. Çünkü vezni, aslında mübalağa ifade eder. Faili yenilmeye çalışılan fiil, faili, 
yenilmeksizin, bunu gerektiren sebebin kuvveti fazla olduğundan, tek başına o fiili yaptığında, sülasisinden daha muhkem ve daha 


buyurdu, diye başlayan cümlenin "muste'net cümle" olması da caizdir. Buna göre sanki "Onlar yalancı oldukları halde, niçin iman 
iddiasında bulunmuşlardır? Onların bundaki çıkarları nedir?" denildiğinde, cevap olarak, (hile yapıyorlar, aldatıyorlar) denilmiştir. 
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Münafıkların Kendi Kendilerini Aldatmaları 


Nâfi, İbn Kesir ve Ebü Amr, geriye kalan kıraat âlimleri ise şeklinde okumuşlardır. Birincilerin delilleri, lâfzın mutabakatıdır Böylece 
bu lâfız birinci lafza mutabık olmuş olur.Diğerlerinin delilleri ise, ttiUwi ancak iki kimse arasında olur. Tek bir insanın kendini 
"muhâdi" aldatması mümkün değildir. Sonra onlar, Cenâb-ı Hakk'ın sözü hakkında, iki görüş nakletmişlerdir. 


a- Cenâb-ı Mak, o münafıkları bu fiillerine mukabil cezalandırır ve onlara azâb eder. Bu sebeple, onlar gerçekte, sadece kendilerini 
aldatmış olurlar. Bu görüş Hasan-ı Basri'den nakledilmiştir. 


b- Müfessirlerin çoğunun kabul ettiği görüştür. O da, aldatmanın neticesinin dünyada bu münafıklara yönelik olmasıdır. Çünkü Cenâb- 
ı Hak, onların bu hilelerinin zararını müminlerden savuşturur ve onu münafıklara döndürür. Bu da, tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın şu ayetleri 
gibidir... 


"Muhakkak kf münafıklar Allah'ı aldatıyorlar; oysa ki Allah, onları aldatmaktadır " (Nisa, 142). 
"Bizler ancak alay edicileriz. Hakikatte Allah (cezalarını vererek) onlarla 
alay eder" (Bakara, 14-15). 


"Biz de, o akılsızların iman ettikleri gibi iman mı edeceğiz? İyi bilin ki onlar akılsızların ta kendileridir" (Bakara,13). 


"Onlar bir tuzak kurdular. Biz de onların tuzaklarım bozduk" (Nemi, 50). "Onlar bir tuzak kuruyorlar. Ben de bir tuzak kuruyorum" 
(Tarık, 15-16). "Allah ve Resülüyle savaşanların cezası ancak... "(Maide, 33) ve "Allah'a ve Resulüne eziyyet verenler yok mu..." 
(Ahzâb, 57) ayetleri gibidir. Bundan sonra, ayet hakkında geriye bir kaç bahis kalmıştır: 


1) anlamında ve meçhul sigasıyla ve şekillerinde okunmuştur. 


2) "Nefs" bir şeyin zâtı ve hakikatidir. Cenâb-ı Hakk'ın: "Sen benim içimdekini biliyorsun, ben ise senin nefsinde olanı bilmiyorum" 
(Maide, ne) ayetinden dolayı, bu kelime cisimlere tahsis edilemez. Onların "hileleriyle" kendisine zarar verilmesi kastedilen, kendi 
zatlarıdır; çünkü onların hileleri kendilerinden başkasına ulaşamaz. 


3) "Şuur", bir şeyi duyu yoluyla bilmeye denilir. İnsanın meşâiri ise, onun duyu organlarıdır. Buna göre mana şöyle olur: Bu 
yaptıklarının zararının onlara ulaşması, âdeta gözle görülüp etle tutulan bir durumdur. Ne var ki onlar iyiden iyiye gaflete 
daldıklarından, sanki duyu kabiliyetlerini yitirmiş gibidirler. (107 


Kalb Hastalığı Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın sözüne gelince: Bil ki, o sıfattan çıkan fiillerde, bir zararın meydana gelmesini gerektiren bir sıfattır. Kalbe mahsüs 
olan özellik, Allah'ın bilmek, O'na itaat ve kulluk etmek r'duğu için, kalbte bu özelliklere mani olacak herhangi bir sıfat meydana 
geldiğinde, bu sıfatlar kalbin hastalığı olurlar. Şayet: "Ziyâde" (fazlalaşma) kendisine ilave edilenin cinsindendir; eğer, buradaki 
hastalıktan maksat küfür ve cehalet hastalığı ise, ozaman Cenâb-ı Hakk'ın Allah da onların hastalığını artırdı" sözü, bu küfür ve 
cehalete hamledilmiş olur. Bu durumda da, Allah'ın, küfrün ve cehaletin faili olması gerekir denilmiştir. [108] 


Mu'tezile'nin Kalb Hastalığı Hakkındaki Te'vili 


Mü'tezile'ye göre Cenâb-ı Hakk'ın bundan muradının, birçok sebebe binâen, küfür ve cehalet fiili olması caiz değildir. 


Birincisi: Şüphesiz kâfirler, Kur'an'ı eleştirme hususunda çok hırslı idiler. Eğer ayetin manası bu olsaydı, "Onlar Hz.Muhammed 
(s,a.s.)'e şöyle kerterdi: Allah, hakkımızda küfrü yaratınca, sen kalkıp bize imanı nasıl emredersin?. 


İkincisi: Cenâb-ı Hakk, küfrün faili olsaydı, yalancılar elinde mu'cize göstermesi de caiz olurdu. Bu durumda da, Kur'an'ın hüccet 
olması diye şey kalmazdı. O halde biz Kur'an'ın tefsiri ve manaları ile ne diye meşgul oluyoruz? 


Üçüncüsü: Cenâb-ı Hak, bu ayetleri, onların küfretmelerine karşılık onları kınamak amacıyla zikretmiştir. Bu durumda, kendilerinde 
yaratmış olduğu bir şeyden dolayı onları nasıl kınar? 


Dördüncüsü:Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlara elim birazab vardır" 


sözüdür. Şayet Allahü Teâlâ onların renklerini ve boylarını yarattığı gibi, bunu öa onlarda yaratmış olsaydı, Allah'ın onlara azâb 
edeceği hangi günahları vardır? 


Beşincisi: Cenâb-ı Hak, bu acıklı azabı, "Yalan söylemeleri sebebiyle" sözüyle onlara nisbet etmiştir. İşte buna göre de, onları, 
yeryüzünde müfsitlerin ta kendileri, akılsızların ta kendileri olarak vasfetmiş, şeytanlarıyla başbaşa kaldıklarında onların, "Biz aslında 
sizinle beraberiz" ediklerini belirtmiştir. (109 


Râzi'nin Meseleyi İzahı Başa Dön 


Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Ayeti birçok bakımdan tevil etmek gerekir; 


a- Ayette geçen "hastalık" gam ve keder anlamına hamledilir. Çünkü, "Falan işten ötürü kalbim kederlendi" denilir. Buna göre ayetin 
manası şu olur: Münafıklar, Hz. Peygamberin işinin sağlamlaştığını 


ve günden güne şanının yüceldiğini gördüklerinde kalpleri kederlenmişti. 


Bu durum, onların riyasetlerinin elden gitmesine sebep oluyordu. Nitekim rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber, bir defasında eşeğine 
binmiş olduğu halde, Abdullah b. Ubeyy b. Selül'ün yanından geçmiş, İbn Selül Hz.Peygamber'e "Ey Muhammed, eşeğini uzaklaştır, 
çünkü onun kokusu bana eziyet veriyor" deyince. Ensârdan bir zat Hz.Peygamber'e, "Ey Allah'ın Resulü, onu mazur gör; çünkü sen 
bize gelmezden önce, biz onu reis yapmaya karar vermiştik!", İşte bu Kimselerin kederleri şiddetlenince, Allahu Teâla bunu ifâde 
ederek, "Allah da onların hastalıklarını arttırdı" buyurmuştur. Yani, Hz.Peygamber'in işinin ve şanının yüceliğini ve ululuğunu 
arttırtmakla, onların keder üstüne kederlerini arttırdı. 


b- Onların hastalıkları ve küfürleri, sorumluluklarının artması sebebiyle de artmıştır. Bu,Cenâb-ı Hakk'ınTevbe süresinde, 


"Bu süreler de onların küfürlerine küfür kattı" (Tevbe. 125) buyurduğu gibidir. Halbuki, süre, hakikatte onların küfrünü arttır m amtştır. 
Ama onlar, bu süreler nazil olduğunda onları inkâr ettikleri için küfürleri artınca, onlar hakkında böyle denilmiştir. Yine bu, Hz.Nuh'tan 
nakledilerek söylenilen; 


"Ben onları gece gündüz nehyettim. Ama benim davetim, onların ancak kaçmalarını arttırdı" (Nuh, 5-6) ayetleri gibidir. Halbuki, onları 
davet etmek, onların firarını gerektirmemiştir. Ne var ki onlar, bu davet sırasında kaçışlarını arttırmışlardır. Ve yine Cenâtn Hak: 
"Onlardan, bana izin ver (de kalayım), beni fitneye düşürme diyen vardır" (Tevbe, 49) buyurmuştur. Hz.Peygamber ona savaştan geri 
kalma izni vermemekle, onu fitneye düşürmüş olmazdı. Fakat savaşa çıktığında fitneye düşen o münafığın kendisidir. Bundan dolayı 
da, fitneye düşürme Hz. Peygamber'e nisbet edilmiştir. 


"Sana Habbinden indirilenler, onlardan birçoğunun azgınlığını ve küfrünü arttıracaktır" (uiaide, 68). 


"Onlara bir uyarıcı geldiğinde, onların ancak nefretin/ arttırdı" (Fatır, 42) ayetliri de böyledir. Kendisine nasihat ettiğin halde bundan 
öğüt almayarak, kötülüğünde ileri giden kimseye söylemiş olduğun, "Benim nasihatim, senin ancak kötülüğünü ve fesadını arttırdı" 
sözün de böyledir. Münafıklar da böyledir. Onlar kâfir olunca, sonra Allah onları dininin hükümlerine davet ettiğinde, onlar bu dini 
kuralları inkâr edip de böylece küfürlerini arttırınca şüphesiz onların küfürlerinin artması Allah'a nisbet edilmiş oldu. 


c- Cenâb-ı Hakk'ın sözünden maksat, Allah'ın onlara lütfunu arttirmamasıdır. İşte bu lütfu arttırmaması sebebiyle de Allah onları 
yardımsız bırakmıştır. Bu tıpkı, Cenâb-ı Hakk'ın; "Allah onları kahretsin, nasıl da (Hak'tan) döndürülüyorlar!" (Tevbe. 30) sözü gibidir. 


d- Arablar, bakışın sönüklüğünü "hastalık" kelimesiyle niteler ve şöyle derler: "Bakışları sönük câriye..." Cerir ise, şöyle demiştir: 
"Bakışlarında bir sönüklük olan gözler yok mu? Öldürdüler bizi, sonra da ölülerimizi diriltmediler", 


e- Ayetteki hastalık da, onların niyyetteki gevşeklikleridir. Bu böyledir. çünkü önce, onların kalbleri muharebe, çekişme ve düşmanlık 
gösterme Uygusunda çok kuvvetli idi. Sonra saltanatları kırıldı, böylece bu korku ve 


"Tık sebebiyle münafıklığa başvurdular da, bunun üzerine Cenâb-ı Hak, buyurdu. Yani, Allah onlarda bu inkisarı, korkuyu ve bu 
zayıflığı artrdı. Muhakkak ki Cenâb-ı Hak bunu; 


"Allah onların kalblerine bir korku saldı da, onlar kendi elleriyle ve müminlerin elleriyle, evlerini harâb ederler" (Haşr. 2) ayetiyle 
tahakkuk ettiğini aidtrmiştir. 


e- Ayetteki hastalığın, kafbin acısı manasına hamledilmesidir. Bu şöyledir, çünkü insan hased, nifak ve başkalarının başına bir 
kötülüğün gelmesini bekleme hastalığına tutulduğunda ve bu hastalık onda devam iğinde, çoğu kez bu durum, kalbin mizacının 
değişmesine ve onun elem duymasına sebep olur. Lafzı bu manaya hamletmek, o lafzı hakiki manasına -anletmek olur. Bu sebeple de, 
diğer izah tarzlarından daha üstün olur. [110] 


Acı Veren Azâb 


Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne gelince, bu konuda Keşşaf sanibi şöyle demiştir: kelimesi fiilinden ism-i faildir; tıpkı kelimesinin 
kelimesinden ism-i fail olması gibi... "Azâb" kelimesinin "elim" sıfatıyla nitelenmesi, tıpkı Arabların "Onların aralarındaki 
selamlaşmaları, acı veren bir darbe gibidir" demesi de böyledir. Bu, yine Arabların "Onun ciddiyeti büyük oldu, ciddi oldu" demelerine 
benzer. Ciddiyet nasıl, ismi faili olan kişiye ait bir nitelik ise, bunun gibi "elem" sıfatı da, gerçekte elem veren şeye aittir. [111] 


Azaba Sebep Yalancılıktır Başa Dön 


Allahu Teâla'nın' "Yalan söylemeleri sebebiyle"sözüne sözüne gelince, bunda birkaç bahis söz konusudur: 


1) Yalan, bir şeyden, gerçekte olduğunun aksine olarak haber vermektir. Câhiz bunu, ancak haber veren kimsenin haber verilen şeyin 
haberin aksine olduğunu bildiğinde yalan olarak adlandırır. Bu ayet ise, Câhiz'in aleyhine bir delildir: 


2) Allah'ın sözü, onların yalanlarının, elem verici bir azabın sebebi olduğu hususunda açık bir ifâdedir. Bu ise, her türlü yatanın haram 
olmasını gerektirir. Hz.İbrahim (a.s.)'in üç defa yalan söylediği rivayetine gelince, bundan maksat "ta'riz"6Gw. Ancak şekil yönünden 
yalana benzediği için, "yalan" olarak adlandırılmıştır. 


3) Bu ayette iki kıraat bulunmaktadır: 
Birincisi: kıraatidir. Buna göre onların söyledikleri yalandan maksat .onların "Allah'a ve ahiret gününe inandık" demeleridir. 


İkincisi: Tasdik etmenin zıddı ve yalan söylemenin mübalağası olan fiilinden olmak üzere, kıraatidir. Nitekim doğru olmak hususunda 
mübalağa edildiğinde de, (çok doğru oldu) denilir. (112 


Münafıklar Toplumu Düzeltme İddiası Güderler 


"Onlara, yeryüzünde fesat çıkarmayın denildiğinde, biz, ancak ıslâh edici kimseleriz, dediler. İyi bilin ki onlar fesatçıların ta 
kendileridir." 


(Bakara, 11-12). 

Bu da münafıkların fiillerinin çirkinliklerinin ikinci türüdür. Bu ayet hakkında, birçok bakımdan konuşulabilir: 
a- "Yeryüzünde bozgunculuk yapmayın!" diyen kimdir? denilebilir; 

b- "Yeryüzündeki fesat nedir?" denilebilir; 

c- "Biz ancak ıslâh edici kimseleriz" diyenler kimdir? ve 


d- "Salah" nedir? (113 


Münafıklara Yapılan Müdahale 


Âlimlerden bir kısmı, "Yeryüzünde fesat çıkarmayın" diyenin, Allah olduğunu; bir kısmı, bunun Peygamber (s.a.s) olduğunu; bir 
kısmı da, bunu söyleyen kimselerin müminler olduğunu söylemişlerdir. Bunların hepsi mümkündür. Fakat din ve nasihatla ilgisi 
olmayan kimsenin bunu söylemesi caiz değildir. En büyük ihtimai,bu sözü söyleyenin, onlarla yüzyüze konuşan kimse olmasıdır. Bu 
söyleme işi, ya şöyle olmuştur: 


Hz.Peygamber'e onların münafık oldukları hususu ulaşmış, fakat HzPeygamber buna kesin gözüyle bakmayarak, onlara nasihat etmiş, 
bunun üzerine onlar da, imanlarını ortaya koyacak ve kendilerinin de salâh hususunda diğer müminler gibi olduğunu belirtecek şekilde 
icabet etmişlerdir. Yahut da şöyle denilebilir: Hz.Peygamber'e kötülük yapa: kimselerin bir kısmı, kendisinin fesat çıkardığını kabul 
etmeyerek, sözü çevirip, onlara "fesat çıkarmayın!" diyerek nasihat etmeye başlıyor Şayet, bu durumu onlar Hz.Peygamber'e 
bildirmiyorlar mıydı? denilirse, deriz ki "Evet; ancak münafıklar kınandıkları zaman, müslüman olduklarını ve pişmanlık duyduklarını 
açıklıyor ve böylece de, kendileri hakkında bu haberleri yayan kimseleri yalanlayarak, Hz.Peygamber'e Allah adına yemin ediyorlardı. 
Nitekim Cenâb-ı Hak bu durumu; 


"Onlar Allah 'a yemin ederek, (böyle bir şey) demediklerini öne sürerler. Andolsun ki onlar, küfür kelimesini söylediler" (Tevbe, 74), 


"Kendilerinden razi olasınız diye, size yemin ederler" (Tevbe. 96) ayetlerinde haber vermiştir." [114 


Fesadın Mânâsı Başa Dön 


"Fesâd", bir şeyin faydalı olmaktan çıkmasıdır. Bunun zıd karşılığı ise, "salâh "tır. Nifâk'ın yer yüzünde fesâd olmasına gelince, bu 
yapılan 


tariften daha fazla açıklamada bulunmamızı gerektirir. Bu hususta üç görüş vardır: 


1) İbn Abbâs, Hasan Basri, Katâde ve Süddi'nin görüşüdür. Buna göre, yeryüzünde fesâddan maksat, Allah'a açıkça isyan etmektir. 
Bunun iyice izahı Kaffâl (r.a.)'ın zikrettiği şu husustur: "Allah'a açıkça isyan etmek, yeryüzünü fesada vermek kabul edilmiştir, çünkü 
dini yasalar, kullar için vaz' olunmuş birtakım dini kurallardır. İnsanlar buna sımsıkı sarıldıklarında, düşmanlık ortadan kalkar ve 
herkes kendi işiyle gücüyle başbaşa kalır. Böylece kan akıtmaların önüne geçilmiş ve fitneler dinmiş olur. Böylece bu yolla hem 
yeryüzünün, hem de orda yaşayanların iyiliği sağlanmış olur. Ama insanlar dini emirlere sımsıkı sarılmayı bırakıp, herkes nefsinin 
arzuladığı şeyleri yapmaya yönelirse, o zaman kargaşa ve anarşi ortaya çıkar. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak: 


'Demek başına geçfnce hemen yeryüzünde bozgunculuk yapacaksınız, öyle mi? (Munammed, 22) buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, onlara 
kendisine itaat etmekten yüz çevirdiklerinde, bu yüz çevirmeleriyle, yeryüzünde ancak bozgunculuk yapmış olacaklarına dikkatlerini 
çekmiştir. 


2) Bu fesadın, münafıkların kâfirlere müdahene edip onlarla içli dışlı olmalarını söylemektir.Çünkü manâfıklar.görünüşte mümin 
olmakla beraber, içlerinden küfre meyletmiş olunca, bu durum, Hz.Peygamber'in ve O'nun yardımcılarının zayıfladığı vehmini 
veriyordu. Bu ise, kâfirleri, Hz.Peygamber'e düşmanlık izhar etmeye, ona harp ilân etmeye ve O'na üstün gelecekleri arzusunu 
duymaya tahrik ediyordu. Bu durumda ise, yeryüzünde büyük bir fesâd ortaya çıkmış olurdu. 


3) Asamm, "Onlar arkadan, insanları Hz.Peygamber'iyalanlamaya,İslâm'ı inkâr etmeye ve din hakkında şüpheler saçmaya 
çağırıyorlardı", demiştir. [115 


Toplumu Bozduğu Halde Hamiyyet İddia Edenler 


"Biz ancak ıslâh edicileriz" diyenler, münafıklardır. Onların bundan maksatlarına en yakın olan şey, 
nehyedildikleri şeyin zıddını ortaya koymaktır. 


Onların, nehyedildikleri şey, "yeryüzünde bozgunculuk yapmak" olduğu için, bu durumda, "biz ancak ıslâh edicileriz" demeleri, 
bozgunculuk yapma suçuna bir "mukabele" gibi olmuştur. Bu durumda iki ihtimal ortaya çıkar: 


1) Onlar, kendi inançlarına göre, bunun doğru olduğuna inanmışlar; bu husustaki çabaları da, bu inançlarını bir bakıma güçlendirince, 
işte onlar o zaman, "şüphesiz bizler ıslah edicileriz" demişlerdir. Çünkü onlar kendi itikadlarınca, yeryüzünü ancak fesattan temizlemek 
için çaba sarfetmişlerdir. 


2) Biz, "yeryüzünde fesâd çıkarmayın" sözünü, münafıkların kâfirleri idare etmek için söyledikleri söz olarak açıklarsak, buna göre, 
"biz ancak ıslâh edicileriz" sözlerinden maksat, bu idare etme işi (müdârâ), müslümanlarla kâfirlerin arasını bulmak için 
sarfettikleri gayret olmuş olur. İşte bu sebepten ötürü Cenâb-t Hak, onların şöyle dediklerini nakletmiştir: 


"Biz iyilik ve arabuluculuktan başka bir şey kastetmedik" inha, Buna göre, "Biz ancak ıslâh edicileriz" sözünün manası, "Biz 
kendimizle ilgili isteri düzeltiyoruz" olur. 


Âlimler, bu ayetle, imânını izhâr eden bir kimseye, müminlere tatbik ona da tatbik edilmesinin gerektiğine istidlal etmişlerdir. 


Aksini söylemek, tenkit edilmeyi gerektirmez. Zındikın tevbesi kabul edilir. Allah en iyi bilendir. (116 


Asıl Müfsitleri Keşfedin 


Cenâb-ı Hakk'm,('İyi büin ki; 
onlar bozguncuların ta kendileridir" sözü, üç şeyden ötürü getirilmiştir: 


a- Onlar bozgunculuk yapanlardır; zira, küfür yeryüzünde bir fesâd çıkarmadır. Sebebiyse, küfürde, Allah'ın nimetlerini inkâr etmek, 
herkesin kendi arzuladığı şeyi yapmak anlamı bulunmaktadır. Çünkü, bir kimse Allah'ın varlığına inanmaz, sevâb ve ceza da ummazsa, 
insanların kargaşa çıkarmasına hiçbir mâni kalmaz. İşte bundan dolayı, nifakın bir fesâd olduğu ortaya çıkar. Bundan ötürü de, Cenâb-ı 
Hak; 


"Demek işbaşına geçince hemen yeryüzünde bozgunculuk yapacaksınız. Öyle mi?" (Munammed, 22) buyurmuştur ki, izahı da yukarda 
geçmişti. [117 


Münafıkları Gerçek İmana Davet Başa Dön 


"Onlara, gelin insanların iman ettiği gibi, siz de iman ediniz, denildiğinde, onlar şöyle dediler: O beyinsizlerin inandıkları gibi biz de 
mi inanalım!? İyi bilin ki, beyinsizlerin ta kendileri onlardır, ama bunu bilmezler"(Bakara, 13) 


Bu münafıkların çirkin fiillerinin üçüncüsüdir. Çünkü Cenâb-ı Hak,onları bir önceki ayette, yeryüzünde bozgunculuk yapmaktan 
nehyedince, bu ayette onlara, iman etmelerini emretmiştir. Sebebiyse, insanın kemâle ermesinin, ancak iki şeyin birarada bulunmasıyla 


elde edilmesidir. 


Bu iki şeyden birincisi, uygun olmayan şeyleri terketmektir ki, Cenâb-ı Hakkın "fesâd çıkarmayın" buyruğu bunu ifade etmektedir. 
Burada birkaç mesele vardır: (118 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakkın yani, "Nifâktan uzak, ihlâsla içice olan bir iman ileiman ediniz" sözüdür. Bir kimse şöyle diyebilir: 


Bu ayetle, sırf ikrarın iman olduğuna istidlal edebilir. Çünkü sırf ikrar iman sayılmasaydı, ancak ihlâs meydana geldiğinde iman sıfatı 
tahakkuk etmiş olurdu. Buna göre, Cenâb-ı Hakkın, "iman ediniz!" sözü, neticeyi elde etmek için yeterlidir. "İnsanların inandıkları 


gibi" sözü ise, imanın tahakkukunda etkisi olmayan bir sözdür. Buna cevabımız şudur: Allah katında gerçek iman, içinde İhlâs bulunan 
imandır. Ama zahirde, İhlasın olup olmadığını anlamaya, zahiri ikrarın dışında, herhangi bir yol yoktur. İşte bu sebeple şüphesiz, 
burada ijfiÂ "iman ediniz" sözünü "insanların İman ettikleri gibi" sözüyle tekid etmeye ihtiyaç duyulmuştur. (119 


Ayette Geçen Nass "İnsanlar'dan Maksat Kimlerdir? 


kelimesindeki "elif-lâm" hakkındadır. Bu hususta iki görüş vardır: 


a- Elif-tâm, "ahd-i harici" ifade eder. (Yani buradaki -insanlar'da- maksadın, hem söyleyen hem de dinleyenlerce bilinmesi). Buna göre, 
"Hz.Peygamber ve O'nunla beraber olanların iman etmeleri gibi iman edin" demektir. Peygamberle birlikte bulunanlar ise, tanınan 
kimselerdir. 


Yahut, "insanlar" dan maksat Abdullah b.Selâm ile O'nun gibi İslâm'a girenlerdir. Çünkü bunlar da, Hz.Peygamberle beraber iman 
edenler gibi, iman etmişlerdir." 


b- "Elif-lâm" cins ifade eder. Bu durumda da iki izah tarzı bulunmaktadır. 


Birincisi: Evs ve Hazreç'in çoğu müslüman İdiler, Bu münafıklar da Evs ve Hazreç kabilesinden idiler, ama az idiler, Buna göre, 
umum ifâde eden lâfızlar, bazan ekseriyyet için de kullanılabilirler. 


İkincisi: Gerçekte insan olan, sadece müminlerdir. Çünkü, onlara insan olmanın gerçekliği verilmiştir. Sebebiyse, gerçek insanın diğer 
canlılar karşısındaki üstünlüğü, doğruya ileten akıl ve hidayet eden fikir iledir. (120 


Münafıkların Müminleri İstihfaf Etmeleri 


"İnsanların iman ettikleri gibi iman ediniz" diyen, ya Hz.Peygamber veya müminlerdir. Sonra, o 


münafıkların bazısı bazısına, "Biz de falanlann filanların beyinsizi gibi mi iman edeceğiz?" elemiştir. Hz.Peygamber bu hususu 
bilmiyordu. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, onlardır beyinsizlerin ta kendileri" buyurmuştur. (121 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


"Sefeh", hafiflik anlamına gelir. Rüzgar bir şeyi kımıldattığında denilir. Şair "Onlar, uçlarını, akıp giden rüzgarların titretmiş olduğu 
mızrakların harekete geçmesi gibi akıp gittiler"[122] ve Ebü Temmâm et-Tâi de: 


"Akılsızın akıllıya üstün olduğu ortaya çıkınca, mızrağın hızlı ve hafif darbesi onu şaşırttı" demiştir. Ebü Temmâm burada ile, mızrağın 
darbesinin hızlılığını ve hafifliğini kastetmiştir. Ağzı bozuk olan kimseye de, "sefih" denilmektedir; çünkü böyle birisi vakarsız ve 
hafifmeşreb bir kimsedir. Cenâb-ı Hak, "Allah'ın sizin idarenize bıraktığı mallarınızı beyinsizlere vermeyin" (Nisa, 5) buyurmuştur. 
Hz.Peygamber ise, aklının azlığından dolayı, 'İçki içen kimse, sefihtir, akılsızdır" buyurmuştur. Münafıklar müslü-manları, "sefih" 
olarak isimlendirmişlerdir; çünkü, münafıklar soylu ve makam sahibi kimselerdi. Müminlerin çoğu ise, fakir idiler. Münafıklara göre, 
Hz.Muhammed (s.a.s.)'in dininin aslı esası yoktu. Aslı esası olmayan bir şeyi de, ancak akılsızlar kabul edebilirdi. İşte bu sebeplerden 
dolayı, münafıklar müminleri akılsızlığa nisbet etmişlerdir. Sonra Cenâb-ı Hak ki; O'nun sözü gerçektir-, birkaç sebepten dolayı bu 
lâkabı kendilerine iade etmiştir. 


Birinci sebep: Delilden yüz çevirmekle kalmayıp bir de delile tutunan kimselere akılsız diyen kimse akılsızın tâ kendisidir. 
İkinci sebep: Dünya mukabilinde âhireti satan kimse yok mu, İşte esas akılsız odur. 


Üçüncü sebep: Hz.Muhammed (s.a.s)'e düşmanlık yapan, Allah'a düşmanlık yapmıştır. İşte asıl akılsız olan odur. [123 


Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, iki sebebe binâen bu ayetin sonunda "bilmiyorlar"; bundan Önceki ayetin sonunda ise "hissetmiyorlar" demiştir. 


Birinci sebep: Mü'minlerin hak, onların ise batıl üzere olduklarına vakıf olmak, akli ve fikri bir şeydir. Ama, nifak ve nifakta bulunan, 
yeryüzünde de bozgunculuğa götüren şeye gelince, bu adeta duyu organlarıyla hissolunan bir zarar gibidir. 


İkinci sebep: Cenâb-ı Hak, cehalet anlamına gelen "sefeh" lafzını zikredince, ona denk düşsün diye (tıbâk). ilim kelimesini zikretmiş 
olması çok güzel olmuştur. Allah en iyi bilendir. (124 


Birbirleriyle Başbaşa Kaldıklarında Münafıklar 


"İman edenlerle karşılaştıklarında/İman ettik!""derler.iŞeytanlanyla başbaşa kaldıklanndaysa 'Biz sizinle beraberiz;biz ancak alay 
ediyoruz" derler. Allah onlarla alay eder ve taşkınlıklarında şaşkın şaşkın dolaşmalarına süre tanır" (Bakara, 14-15.) 


Bu ayette anlatılanlar, münafıkların çirkin fiillerinin dördüncü çeşididir. Bir kimseyi, pek yakından karşıladığında, dersin. Ebü Hanife, 
âyetteki kelimesini şeklinde okumuştur. Cenâb-ı Hakk'ın sözüne gelince, bu ifâdeden maksat, "kalben ihlâslı olduk" demektir. Bunun 
bu manaya geldiğine iki şey delalet eder: 


Birincisi: Onların dil ile ikrar ettikleri bilinen bir husustur. Dolayısıyla bunu açığa vurmaya ihtiyaç yoktu. Burada şüpheli olan, kalbin 
ihlâsıdır. Dolayısıyla, onların sözlerinden maksatlarının bu olması gerekir. 


İkincisi: Onların müminlere, "inandık!" demelerinin, şeytanlarına (reislerine) açıktan söyledikleri şeyin aksine hamledilmesi gerekir. 
Onlar, reislerine, kalblerindeki tekzib ve yalanlamayı açıkladıklarına göre, müminlere söyledikleri şeylerdeki maksatlarının da kalbin 
tasdiki olması gerekir. 


Cenâb-ı Hakkın sözüne gelince bu hususta Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Birisiyle yalnız başına kaldığın zaman dersin. Bunun 
manasına olan dan olması da caizdir, "Geçmiş asırlar" ifadesi manasına olan fiilinden gelmektedir.Bunun yine, birisiyle alay ettiğinde 
söylediğin ve birisinin şerefiyle oynadığında bir kimse hakkında söylediğin sözünden olması da caizdir. Bunun manası şudur: O 
münafıklar müminlerle alay ettiklerini şeytanlarına ilettiler ve onlara, müminlerle alaylarından bahsettiler. Nitekim bir şahsı, birine 
methettiğinde veya zemmettiğinde ifâ edersin. "Onların şeytanları" sözüne gelince, bunlar inatları sebebiyle adeta şeytana benzemiş 
olan kimselerdir. Cenâtt-ı Hakkın, âyetine gelince, bunda iki soru söz konusudur. 


Birinci soru, bu sözü söyleyen, münafıkların hepsi midir, yoksa bir kısmı mıdır? 


Bunun cevabı şudur: Bu hususta ihtilâf vardır. "Şeytanlar" lafzını münafıkların önde gelenleri anlamına alan kimseler sözünü, onların 
tâbilerinin söylediklerine hamletmişlerdir. Buna göre müminlere karşı "iman ettik" diyen, reislerine döndüklerinde de, aralarında 
herhangi bir gayrılığın olmadığını hissettirmek için, "biz sizinle beraberiz" diyenler, tâbi olan münafıklardır. "Onların şeytanlarından 
maksat kâfirlerdir diyen kimseler, sözünü,bütün münafıklara hamletme hususunda bir mahzur yoktur, derler. "Onların şeytanlarından 
maksadın onların önde gelenleri olduğunda şüphe yoktur ki bunlar, ya kâfirlerdir, yahut da münafıkların büyükleridir. Çünkü 
yeryüzünde ancak onlar bozgunculuk yapabilirler. Onların küçüklerine gelince, onların böyle bir gücü yoktur. 


İkinci soru: Münafıklar niçin müminlere fiil cümlesi; reislerine, şeytanlarına ise il ile te'kid edilmiş olan isim cümlesiyle hitap 
etmişlerdir? 


Buna cevabımız şudur:. Onların müminlere söyledikler! ifâde tarzından en kuvvetlisi olan isim cümlesiyle söylenmeye layık değildir. 
Çünkü o münafıklar, kendilerinde imanın meydana geldiğini iddia ediyorlardı; yoksa onlar, iman hususunda kendilerinin mükemmel 
derecede olduklarını iddia etmiyorlardı. Bunun sebebi şudur: Onlara ya nefisleri, sözde mübalağa yapmalarına müsaade etmiyordu; 
çünkü nifaktan dolayı ve istenmeyerek söylenen sözde, çok nadir olarak mübalağa yapılır. Ya da, onların imanda kâmil olduklarını 
iddia ötmelerinin, müslümanlarca makbul olmayacağını bildikleri için... Ama onların kardeşlerine söyledikleri sözlerine gelince, onlar, 
münafıkların Söyledikleri bu sözleri inanarak söylediklerini ve münafıklar da kendilerini dinleyen kimselerin bunu kabul edeceklerini 
bildikleri için, burada sözü te'kidli olarak söylemek muhtevaya uygun düşmüştür. [125] 


Münminlerle İstihza Etmeleri Başa Dön 


Cenâb-ı Hakkın sözüne gelince, burada iki soru söz konusudur. 
Birincisi; "İstihza ne demektir?" 


Buna cevabımız şudur: Bu kelimenin aslı, den olmak üzere, hafiflik manasına gelir. ise, hızlı koşmak anlamını taşır. Arablar, bir 
canlı.olduğu yerde ölünce bunu kelimesiyle ifade ederler. Yine deve, üzerindekini hızlıca götürdüğü zaman, Arablar Güderler. 


İstihzanın tarifi ise, alay üslubuyla, kötülük sayılacak şeyi gizleyerek, karşısındakine muvafakatini açıklamaktan ibarettir. Buna göre 
münafıkların demelerinin manası şudur: "Biz onların (müsiümanların) seherinden emin olmak, esrarlarına vakıf olmak, zekat ve 
ganimetlerden istifade etmek için, dinlerinde kendilerine uyduğumuzu izhâr ediyoruz. 


ikincisi, Cenâb-ı Hakkın| ayetininjyine O'nun ayetiyle ilgisinin ne olduğudur.Buna cevabımız şudur: sözü, sözünü te'kid etmiştir. 
Çünkü Cenâb-ı Hakkın ayetinin mânası, onların küfürdeki devam etmeleri halidir., İslâm'ı reddetmektir. Bir şeyin zıddtnı reddetmek, o 
şeyin (yani küfrün) 


varlığını te'kid eder. Yahut sözü, daha önce geçen sözünden bedeldir. Çünkü İslâm'ı hakir gören kimse, küfrü tebcil etmiş otur. 
Veyahutta cümlesi, "müste'nef" yani sorulan soruya verilen cevap cümlesidir. Sanki o münafıklar, "biz sizinle beraberiz" dediklerinde, 
reisleri onlara itiraz ederek onlara "Sizin bu dediğiniz doğru ise, müsiümanlarla nasıl uyuşuyorsunuz? dediklerinde, münafıklar "Biz 
onlarla ancak alay ediyoruz" diye cevap vermişlerdir. [126] 


Allah'ın Onlara Cevabı 


Cenâb-ı Hak, bu sözleri onlardan nakledince, yine onlara bir takım şeylerle cevap vermiştir. 
Birinci cevap:O'nun Allah onlarla alay ediyor" ayetidir. Burada birkaç sual vardır: 


Birinci sual: Allah'ın, kendisini alay edici olarak vasıflaması nasıl caiz olur? Halbuki istihza etmenin "telbis" (yanlışı doğruya 
karıştırrnak)'ten ayrı olmadığı bellidir. Bu ise, Allah için muhaldir. Bir de, istihzada cehalet manası vardır. Çünkü Cenâb-ı Hak: 
"Dediler ki: Ey Musa, bizimle alay mı ediyorsun! O da: Câhillerden olmaktan Allah'a sığınırım "(Bakara. 67) buyurmuştur. Öyleyse, 
Allah'a cehalet nisbet etmek haydi haydi imkânsızdır. [127] 


Allah'ın Onlarla İstihza Etmesi Ne Demektir? Başa Dön 


Buna cevabımız şudur: Âlimler, ayetin te'vili hususunda beş husus belirtmişlerdir: 


a- Cenâb-ı Hakk'ın onlara yapmış olduğu şey, onların istihzalarına karşılık bir cezadır. Ancak, Cenâb-ı Hak bu cezayı istihza diye 
adlandırmıştır; Çünkü bir şeyin cüz'üne de o şeyin tamamının adı verilebilir. Nitekim Cenâb-ı Hak; 


"Bir kötülüğün cezası, onun misi! olan bir kötülüktür" (şüra,40), size saldırırsa, siz de ona, onun size saldırdığı kadar saldırın" 
(Bakara, 194), 


Allah'ı aldatıyorlar (güya); oysa ki Allah onları aldatıyor""(Nisa, 142). 
"Tuzak hazırladılar; Allah da tuzak hazuiadı'(Al-i,imran, 54) buyurmuştur. Hz.Peygamber de, 


"Allah 'im falanca, benim şâir olmadığımı bildiği halde, beni yerdi; sen de onu yer! Attanım, beni yerdiği kadar, sen de ona lanet et!" 
yani, ona beni yermesinin cezası neyse, ona o cezayı ver ve, 


"Kendinizi gücünüzün yettiği amellerle mükellef küm; çünkü siz usanmadıkça Allah usanmaz"|128) buyurmuştur. 


b- Onların müminlerle alay etmelerinin zararı kendilerinedir. Müminlere zarar vermez. İşte sanki bu sebeple Cenâb-ı Hak, onlarla alay 
etmiş olur. 


c- Hor ve hakir olmanın meydana gelmesi, istihzanın bir neticesidir. Buna göre, netice, o neticeyi meydana getiren sebeple ifâde 
edilerek istihzadan bahsedilmiş, ondan da horluk ve aşağılanma kastedilmiştir. 


d- Allah'ın onlarla alay etmesi, münafıklar nasıl bu dünyada peygamber ve müminlerle karşılaştıklarında, gıyâblannda aksini yaptıkları 
bir tutum takınıyorlarsa, bunun gibi, Allah'ın da onlara bu dünyada, ahirette aksiyle hükmedeceği hükümlerini izhar etmesidir. Bu te'vil 
ise zayıftır. Çünkü Cenâb-ı Hak onlara dünya ahkâmını açıklarken, ahirette onların kötü bir akıbet ve büyük bir azaba duçar 
olacaklarını apaçık delillerle ortaya koymuştur. Bu sebeple bunda, Allah'ın bu dünyada beyan ettiği şeyin aksine bir durum yoktur. (Bu 
sebeple de bu bir istihza olmaz.) 


e- Cenâb-ı Hak onlara, dünya ve ahirette, alay eden bir kimseye yapılan muamele ile muamele etmiştir. Dünyada bu muamelesi, 
Allah'ın, Resulünü, onların gizlemeye son derece çaba sarfettikleri sırlarına muttali kılmasıdır. 


Ahiretteki muamelesi hakkında ise, Ibn Abbas (r.a.) şöyle elemiştir: "Müminler cennete, kâfirler de cehenneme girince, Allah, 
cennetten cehenneme, münafıkların bulunduğu tarafa bir kapı açar. Münafıklar bu kapının açıldığını görünce, cehennemden çıkmaya 


ve cennete yönelmeye başlarlar. Bu sırada cennetlikler de onları seyretmektedir. Onlar tam cennetin kapısına ulaştıklarında, işte o 
zaman kapı yüzlerine kapanır". İşte bu durum Cenâb-ı Hakkin; 


"Ogiinah işleyenler iman edenlere gülerlerdi. Müminler onların yanından geçerken, kaş-göz hareketlen yaparlardı. Ailelerine 
döndüklerindeyse, pürneşe dönerlerdi. Müminleri gördüklerinde: "Bun/ar muhakkak ki sapıktırlar" derlerdi. Halbuki onlar, 
müminlere gözcü olarak yoUanmamışlardı. İşte bugün de, iman edenler kâfirlere gülüyor" (Mutaffifin, 29-34) ayetlerinde bahsettiği 
durumdur ki, bu onlarla alay etmek demektir. İkincisi: Cenâb-ı Hak, niçin sözünü ondan önceki söze atfet-fetmeyip müstakil cümle 
olarak irad buyurmuştur? 


Buna cevâbımız şudur: Çünkü bu cümle, edebi bakımdan gücün zirvesinde olan bir "müste'nef" cümledir. Bu müste'nef cümlede, 
Allah'ın istihzasının yanında onların istihzasının bir hiç mesabesinde olduğu; ve yine Cenâb-ı Hakk'ın, müminlerin intikamını almak ve 
müminleri, O'nun istihzası gibi bir istihza ile münafıklara cevap vermeye muhtaç bırakmadan, onlarla istihza etmeyi üzerine almış 
olduğu gibi manalar mevcuttur. 


Üçüncüsü: Cenâb-ı Hakk'ın sözüne "tıbâk" (denklik) teşkil etsin diye, ifadesi yerine denilmeli değil miyoi? Buna cevabımız şudur: 
lâfzt, istihzanın aralıklarla peyderpeyi meydana geldiğini ve yenilendiğini ifade eder. Bu da, Allah'ın onlara bir azabı olmuştur. 
Nitekim Cenâb-ı Hak; 


"Onlar her sene, bir ya da birkaç kez sınandıklarını görmüyorlar mı?" (Tevbe, 120 buyurmuştur. Ve yine, çoğu zaman münafıklar 
kendileri hakkında bir ayet inmesinden, böylece de sırlarının perdelerinin yırtılarak, sırlarının faş edileceği endişesinden hiç|bir zaman 
kurtulamamışlardır. Nitekim1 Cenâb-ı Hak; 


'Münafıklar kendileri hakkında, kalblerinde olanı onlara haber veren bir sürenin indirilmesinden korkarlar. De ki: Alay edin siz, Allah 
sizin korktuğunuz şeyi ortaya çıkaracaktır" (Tevbe. 64) buyurmuştur. [129 


Allah'ın Münafıklara Mühlet Vermesi Başa Dön 


İkinci cevap: Bu, Cenâb-ı Hakk' "Ve taşkınlıkla-şaşkın şaşkın dolaşmalarına süre tanır" âyetidir. Keşşaf sahibi lafzın, orduya, onu 
güçlendirip sayısını artıracak şeyler ilâve edildiği Arablann söylemiş olduğu ifâdesinden alındığını; yine: daha iyi hale getirecek şey 
mürekkebe katıldığında söylenilen sözünden alındığını; lâmbayı yağ ile, toprağı da gübre ile ıslâh söylenilen sözünden alındığını ve, 
şeytan vesvese verdiğinde söylenilen sözünden alın-ı söyleyerek ile ii' nin ayni mânaya geldiğini belirtmiştir. Bazıları da, Onin kötü 
şeyler hakkında, nin de iyi şeyler hakkında kullanıldığını şierdir. Nitekim Cenâb-ı Hak: 


Onlar sanıyorlar mı ki Biz onlara verdiğimiz mal ve oğullar İle..." 55) buyurmuştur. Kimileri, ayette -Uî sözünün, Ömrü uzatmak ne 
ve mühlet tanımak anlamlarına gelen ii den geldiğini iddia etmişlerdir, ckfca iki bakımdan hatalıdır. 


Birincisi: İbn-i Kesir ve İbnMuhaysm'in, yerine oku-ve Nâft'ın Kardeşleri ise onları sapık srater"(Alraf.202)âyetindeki lâfzını faii 
şeklinde okuması, bu tatonj kelimesinden değil de Alifi lâfzından geldiğine1l delâlet eder. 


İkincisi: Mühlet vermek anlamına gelen "süre tanıdı" fiilinin lâm harf-i cerriyle kullanılması gibi, o da lâm harf-i cerriyle, kullanılır. 
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Mu'tezile'ye Göre Mühletin Manası 


Mu'tezile; "Birçok sebepten dolayı, bu ayetin manasını zahirine hamletmek mümkün değildir" demiştir. 


Birincisi: Cenâb-ı Hakk'ın (Arat, 202)âyetidir. Cenâb-ı Hak, bu "ğayy" onların kardeşlerine nisbet etmiştir. O halde Allah'a nisbet 
edilmesi nasıl mümkün olur? 


İkincisi: Cenâb-ı Hak, bu azgınlıktan ötürü onları kınamıştır. Şayet bu tuğyan Allah'ın fiili olsaydı, onları bu fiil sebebiyle nasıl 
kınardı? 


Üçüncüsü: Şayet bu, Cenâb-ı Hakk'ın fiili olsaydı, peygamberlik müessesesi ve Kur'an batıl olurdu. Bu sebeple de, Kur'an'ın tefsiriyle 
meşgul olmak, anlamsız bir şey olurdu. 


Dördüncüsü: Cenâb-ı Hak, sözü tuğyan" onlara nisbet etmiştir. Eğer bu, Allah'tan olsaydı, onu onlara nisbet etmezdi. Böylece, 
tuğyanın, Allah tarafından yaratılmadığını belirtmek için, bu fiili onlara nisbet ettiği ortaya çıkmıştır. Bunun delili şudur: Cenâb-ı Hak, 
"medd" şeytanlara isnâd edince (A'mt, 202 âyeti), "el-&ayy" lafzını mutlak zikrederek, herhangi bir nisbet ile kayıtlamamıştır. [131 


Râzi'nin İzahı 


Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki, âyetinin te'vili şudur: 


Birincisi: Ka'bive Ebü Müslim b. Yahya el-İsfehani'nin te'vilidir ki, bu tevit şöyledir: Cenâb-ı Hak müminlere bahşettiği lütuflarını 
münafıklara vermeyip, onları, küfürleri ve küfürde ısrar etmeleri sebebiyle yapayalnız bırakınca, onların kalbleri, zulmeti gittikçe 
artarak karanlıklar içinde kaldı; müminlerin kalblerinde de nür arttığı için, bu artma işini Cenâb-ı Hak "meded - yardım" diye 
adlandırdı ve onu kendisine nisbet etti. Çünkü bu, Allah'ın müminlere muamelesinin bir neticesidir. 


İkincisi: Bu "medd"'m, onlara zulmün ve zorlamanın olmadığına hamlolunmasıdir. Nitekim bir kaide olarak,"Sefihe yasak 
konulmadığı zaman da, o emre uymakla yükümlüdür" denildiği gibi. 


Üçüncüsü: Şeytanın fiilinin de, Allah'a isnâd edilmesidir. Çü ,kü şeytanın fiili, Cenâb-ı Hakk'ın o şeytana imkân vermesi, onu o fiile 
muktedir kılması ve onun kullarını kışkırtmasına mani olmaması ile tahakkuk etmiştir. 


Dördüncüsü: Cübbâi'nin söylediği görüştür. Buna göre o, lâfzını şöyle yorumlamıştır: Allah onların Ömürlerini uzattı, sonra onlar buna 
rağmen taşkınlıklarında şaşkın şaşkın dolaşmışlardır. 


Bu yorum iki yönden zayıftır. 
a) Çünkü biz -u. lâfzının, lügat itibariyle, "ömrü uzatmak"mânasına alınmasının uygun olmadığını açıklamıştık. 


b) Farzedelim ki böyle bir mana doğru olsun. Ancak bu da Cenâb-ı Hakk'ın, taşkınlıklarında şaşkın şaşkın dolaşmaları için ömürlerini 
uzatmış olduğunu ifade eder, ki bu da, problem çıkarmıştır. 


Kadi Abdulcebbâr, bunu şu şekilde cevaplamıştır: Allah onların ömürlerini tuğyanda olmaları için uzatmamıştır. Bundan maksat, bu 
değildir. Aksine maksat, Cenâb-ı Hakkın onları itaat etmeleri için geri bırakması ve, lütfetmesidir. Ne var ki, onlar ancak şaşkın şaşkın 
dolaşmayı tercih 


Bu konudaki söz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah onların kalb-mühürledi" (Bakara.7) âyetinde geçmişti. Aynı şeyleri tekrarlamada, bir yoktur. 
Bil ki, küfüre iyice dalmak ve isyanda haddi aşmaktır. Cenab-ı Hak, yükselince..."(Hakka.11) tur, yani, sular haddini iyice aşınca... 
Yine) git çünkü o, haddini (Nâziat. 17) buyurmuştur; yani, israf etti, ; teri gitti.. "Tuğyan" lafzını Zeydb. Ali şeklinde de okumuştur her 
iki şekil de, dilde cari olan birer kullanımdır. Meselâ, mak"gibi.. Ayetteki kelimesi ise, âmâ ve kör olma gibidir. kelimesininlifade 
ettiği körlük,lhhem bakışta hem de fikirdeki kör- nun ifâdesi ise, sadece fikirdeki körlüğü gösterir ki, bu da niık ve tereddüt içinde 
bulunmak, nereye yöneleceğini bilememektir. [132] 


Hidayeti Bırakıp Dalâleti Satın Alanlar Başa Dön 


"İşte onlar, hidâyete karşılık sapıklığı satın almışlardır. Ancak onların ticareti kâr etmemiştir. Onlar doğruya da ulaşamamışlardır" 
(Bakara, 16). 


Hidayet mukabilinde sapıklığı satın almak, o sapıklığı hidayete tercih «mek ve onu hidayetle değiştirmektir. Şayet, "Onlar hidayette 
olmadıkları -.aide, nasıl hidayet mukabilinde sapıklığı satın almışlardır?" denilirse, biz deriz ki: Onlar, bu hidayeti elde etmeleri 
mümkün olduğu için, sanki bu ayet ellerindeymiş gibi kabul edilmişlerdir. Onlar, bu hidayeti terkederek sapıklığa yönelince, böylece 
hidâyete karşılık sapıklığı satın almışlardır. zulüm, doğrudan ayrılma, ve hidâyete erememe (hidayeti yitirme) -analarını ifade eder. Bu 
sebeple, dinde doğru olan şeyden çıkmak anlamını fade için, "istiare" yoluyla kullanılmıştır. 


Cenâb-ı Hakk'ın "Onların ticaretleri kâr etmedV'ayetinin manası ise, "onlar ticaretlerinde kâr sağlayamadılar" cemektir. 
Burada iki sual bulunmaktadır: 
Birinci sual: Zarar etme işi, ticaret yapanlara ait olduğu halde, niçin ticaretin kendisine isnad edilmiştir? 


Bunun cevabı şudur: Bu terkib isnâd-ı mecazi bir terkiböir. Bü tür isnâd ise, fiilin gerçek failine değil de, fiilin kendisiyle ilgisi bulunan 
şeylere isnâd edilmesidir.. Meselâ, ticaret ile müşteri arasındaki ilgi gibi. 


İkinci sual: Farzet ki, hidayet karşılığında sapıklığı satın almak, değiştirmek manasında mecaz olarak gelmiştir. Ama "kazanç" ve " 
ticaret" kelimelerinin aynı yerde getirilmelerinin manası nedir? Halbuki burada, gerçek anlamda bir alış-veriş olmamıştır? 


Buna cevâbımız şudur: Bu mecaz işini kuvvetlendiren ve onu güzelleştiren bir başka husustur. Nitekim şair 


"Kerkenez kuşunun karakargaya galibgeliprpnun yuvasmda yuva yaptığını görünce, (bundan dolayı) kalbim heyecanlandı (bir iç 
geçirdim)" demiştir. 


Şair, burada, saçların ağarmasını (ihtiyarlık) kerkenez kuşuna; siyah saçlarını ise, kara kargaya benzetince, bunun hemen peşinden, 
bununla ilgili olan "yuva yapmak" ve "yuva"kelimelerini getirmiştir. Burada da böyledir; Cenâb-ı Hak, "satın alma" lafzını zikredince, 
onların zarar ettiklerini temsil ve alışverişlerinin hakikatini tasvir etmek için, bu alışverişe benzeyen ve onunla ilgili şeyi de peşinden 
getirdi. 


Cenâb-ı Hakk'ın "Onlar hidâyete erme-nişlerdir " sözüne gelince, bunun manası şudur: Ticâret erbabının ticaretlerinden iki şeyi elde 
etmek isterler: Sermayeyi korumak ve kâr elde etmektir. Bu münafıklarsa, her ikisini de kaybetmişlerdir, çünkü onların sermayeleri her 
türlü engelden uzak olan akıllandır. Onlar, bu sapıklıklara inanınca,onların elde ettikleri bu bozuk inançları gerçek inancı 
araştırmalarına mani olmuştur. Katâde şöyle demiştir: "Münafıklar, hidayetten sapıklığa, taatten ma'siyete, birlikten (cemaat) 
bölünmeye, emniyetten korkuya ve sünnetten bid'ate geçmişlerdir." Allah en iyisini bilendir. 


"Onların durumu, bir ateş yakmış olan kimsenin haline benzer: O ateş, onun etraünı aydınlatınca, Allah onların nurlarını giderir de, 
on/an, hiçbir şey görmez oldukları karanlıklar İçinde bırakır" (Bakara, 17). [133 


Mesel Getirmenin Gayesi 


Bu âyet-i kerimenin lafızlarını tefsire girmeden önce, iki şey hakkında konuşacağız. 


Birincisi: Meselden maksat, kalbferde, bir şeyi yalnız başına nitelemenin meydana getiremiyeceği tesiri meydana getirmektir. Bu 
böyledir, çünkü nesel getirmekten amaç, gizli olanı açık olana; görünürde olmayanı 


görünürde bulunana benzetmektir. Böylece o şeyin mahiyetine daha sağlamar şekilde vâkıf olunur ve hisler akla mutabık olur. Bu ise, 
en güzel izah Görmüyor musun, iman etmeye teşvik etmek darb-ı meselden soyutlanmış olarak yapıldığında, bunun kalblerde meydana 
getireceği tesir, onul nura benzetilmesiyle meydana gelecek olan tesirden daha azdır. Hiçbir benzetme yapmaksızın küfürden nefret 
ettirmenin akıllarda uyandıracağı, küfrü zulmete, yani karanlığa benzeterek akıllarda uyandırılacak olan çirkinlik kadar kuvvetli 
olamaz.. Herhangi bir şeyin zayıflığını haber verip, bu zayıflığını örümcek ağına benzeterek bildirmek: onun zayıflığını 


herhangi bir şeye behzetmeksizin bildirmekten daha beliğ ve müessirdir. İşte sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, her şeyi apaçık anlatan 
kitabında ve diğer alarında çokça mesel irad etmiştir. Nitekim O; "İşte biz bu meselleri isanlara getiriyoruz" (Ankebüt. 43) 
buyurmuştur. Incil'in sürelerinden birisi de, "Meseller süresi" dir. Bu ayette birkaç mesele vardır. (134 


Meselin Manası Başa Dön 


Arabça'da "mesel" "misi" manasınadır. Buna da, "nazır", yani benzer eş denilir. Nasıl ki ve denilirse, ayni şekilde ve de 
denilir. Buradan hareket edilerek, halk arasında yayılan ve biri öbürüne benzetilen sözlere mesel denilmiştir. Ancak bir sözün 
"mesel" atabilmesinin şartı, onda bazı bakımdan tuhaflık ve ilginçliklerin bulunmasıdır. [135 


Yanındaki Işıktan İstifade Edemeyenler 


Allahü Teâlâ, münafıkların gerçek sıfatlarını ortaya koyunca bunu, daha iyi beyân etmek ve açıklamak için, bunun hemen peşinden 
iki mesel rad etmiştir. 


Bunlardan birinci mesel: Bu mesel, söz konusu ayetteki meseldir. Bu "mesel" de izah edilmesi gereken bazı noktalar bulunmaktadır: 


a- Münafıkda nur olmadığı halde, onu, kendisine bir nür verilen, sonra da bu nür kendisinden alınan kimseye benzetmenin vechi, 
dayanağı nedir? 


b- Ateş yakan kimse, ateşi yakıyor; ateş birazcık aydınlatınca, onun hem ateşinden hem de ışığından istifade ediyor, sonra da bundan 
mahrum oluyor... Münafığa gelince, onun kesinlikle imandan istifade etmesi söz konusu değildir. O halde, bu benzetmeyi nasıl izah 
edebiliriz? 


c- Ateşi yakan kimse, kendisine bir aydınlık sağlamak istemiştir; oysa ki Allâhu Teâla onun ışığını yok etmiş ve onu karanlıklar içinde 
bırakmıştır. Ama münafık hiçbir hayır elde etmemiş, münafık için söz konusu olan hayal kırıklığı ve şaşkınlık ise, ancak kendinden 
dolayı meydana gelmiştir. O halde, buradaki benzetmenin ortak yönü nedir? |136 


Bu meselin Ortaya Çıkardığı Sorulara Razi’nin Cevabı 


Birinci Cevap: 
Buna şöyle cevap veririz: Alimler, benzetmenin niteliği hususu şeyler zikretmektedirler: 


1) Süddi şöyle der: Bazı insanlar Hz.Peygamber (s.a.s) M geldiğinde İslâm'a girmiş, sonra da münafık olmuşlardır. O halde teşbih son 
derece doğrudur, çünkü o münafıklar ilkin iman etmeleri s bir nür elde etmişler, sonra da nifaklarından dolayı ikinci kez kaybetmişler, 
böylece de çok büyük bir şaşkınlık içine düşmüşler din hususundaki şaşkınlıktan daha büyük şaşkınlık yoktur. Bunun karanlıktan 
dolayı yolunu şaşıran dünyevi bakımdan az bir zarara gi din konusunda şaşıran kimse ise, kendisini ahirette nihayetsiz v€ olarak zarara 
duçar etmiş olur. 


İkinci Cevap: 


2) Şayet Süddi'nin söylediği bu söz doğru kabul edilmez de onların başından beri münafık oldukları söytenilirse, burada Hasan 
Basıfnin söylemiş olduğu başka bir tevit söz konusu olur. Bu tevil de şudur: Onlar müslüman olduklarını açıklayınca, böylece kanlarını 
koruma, mallarının ganimet olarak alınmasını ve çocuklarının esir edilmesini önleme başarısını elde etmişler, cihadlarda elde edilen 
ganimet mallarından ve müslümanlara tatbik edilen diğer hükümlerden de faydalanmışlardır. Bu ise, iman nurlarından bir nür sayılır. 
Bu, devamlı olan bir azaba nisbetle az bir zaman ifade edince, Allah onların halini, ışığından çok az istifade eden, sonra da çekilip 
elinden alınan, böylece de, bu nurun peşinden gelen, karanlıktan dolayı şaşkınlığı ve nayal kırıklığı devam eden bir ateş yakan 
kimsenin haline benzetmiştir. Böylece, onun bu dünyadaki azıcık faydalanması hali nura; ahiretteki zararının büyüklüğü de zulmete, 
karanlığa teşbih edilmiştir. 


Üçüncü Cevap: 


3) Şöyle dememiz de mümkündür: Teşbihin ortak tarafı, münafığın nurunun bulunması değildir; tam aksine, münafığın, bu ateş yakan 
kimseye benzetilmesinin illeti şudur: Ateş yakan kimsenin ışığı gidince şaşırır. Bir nür, bir ışık içinde bulunan, sonra da ışığı elinden 
alınan kimsenin şaşkınlığı; devamlı karanlık içinde yol alan kimsenin şaşkınlığından daha fazladır. Ancak Cenâb-ı Hak, onu bu yoğun 
karanlıkla nitelendirilmesinin doğru olması için, ateş yakan kimse için bir ışık zikretti; yoksa burada "vech-işebeh", nür ve zulmetin bir 
arada bulunması değildir. 


Dördüncü Cevap: 


4) Münafıkların ifade ettikleri şey, bu söylediklerinin, kendisinden istifade acilen nür olduğu vehmini verir. Nurun gitmesi ise, 
münafığın arkadaşlarına açıladığı küfür ve nifak vehmini verir. Bunu söyleyen kimse, bu meseli, Cenab-ı Hakk'ın: "İman edenlerle 
karşılaştıklarında, biz iman ettik derler; şeytanlanyla kaşbaşa kaldtklanndaysa, biz sizinle beraberiz derler"(Bakara, 14) ayetine, 
atfetmişlerdir. Buna göre kelimesi, münafıkların sözlerinin, gitmesi de, münafıkların kâfirlere sözlerinin meselidir. Şayet, münafık, bu 
inancın aksini gizlemesine rağmen, "biz" dediğinde, onun iman hakkında söylediği bu söz, nasıl nurun misali, olabilir? denilirse, biz 
deriz ki, şayet o münafık bu sözüne hem inancını de o inanca göre amelini katarsa, kendisi için nurunu tamamlamış olur. böyle 
yapmazsa, nuru tam olmaz. Onun sırf bu sözü (inandık sözü) nür diye adlandırılmıştır, çünkü bu "inandık" sözü, o kendi başına gerçek 
ar sözdür. 


Beşinci Cevap: 


5) Ateşin tutuşturulmasının münafığın iman kelimesini izhar etmesinden ibaret olması da caizdir. Allah-ü Teâlâ buna nür adı vermiştir; 
çünkü münafık,|müminler arasında dışını süsler ve böylece söz sayesinde medhedilmiş olur. Sonra Cenâb-ı Hak, peygamber've 
müminlere münafığın durumunun gerçek yüzünü bildirerek, münafığın perdesini kaldırır ve nurunu giderir. Ondan sudur eden iman 
isminin yerine, nifak ortaya çıkmış olur da, böylece içinde hiç bir şey göremeyeceği koyu karanlıklar içine düşmüş olur. Çünkü daha 
önce sahip olduğu nür, Allah'ın, onların İç yüzlerini ortaya koymasıyla yok olup gitmiştir. 


Altıncı Cevap: 


6) Onlar hidayet mukabilinde sapıklığı satın almakla nitelenince, Cenâb-ı Hak bunun peşinden, onların sattıkları hidayetlerini, ateş 
yakan kimsenin etrafını aydınlatan ateşe (nâra); satın aldıkları ve böylece de kalblerini mühürlediği "sapıklığı" da, Allah'ın onların 
nurunu gidermesine ve onları karanlıklar içerisinde bırakmasına benzetmek için bu temsili getirmiş olabilir. 


Yedinci Cevap: 


7) Burada ateş yakanın, Cenâb-ı Hakk'ın razı olmadığı bir ateşi yakmış olması da muhtemeldir. Bundan maksat, münafıkların 


kızıştırmaya çalıştıkları fitneyi bu ateşe teşbih etmektir. Çünkü münafıkların tahrik etmeye çalıştıkları bu fitne, çok uzun ömürlü 
olamamıştır. Cenâb-ı Hakk'ın 


"Her ne zaman harbin ateşini tutuşturdularsa, Allah bu ateşi söndürmüştür" (Maide, 64) sözüne kulak vermez misin? 
Sekizinci Cevap 


8) Said b.Cübeyr, bu ayet, "yahudilerin ve onların Hz.Peygamber'in zuhurunu gözlemeleri ve onların bu peygamber vasıtasıyla müşrik 
Arablara galib gelme beklentileri hakkında nazil olmuştur. Hz.Peygamber gönderilince onlar, O'nun nübüvvetini kabul etmemişlerdir. 
Böylece onların, Hz.Muhammed'i bekleyişleri "ateş tutuşturmak" gibi; onların, Hz.Peygamberin ortaya çıkmasından sonra O'nu inkâr 
etmeleri de, bu nurun gitmesi gibi olmuştur" demiştir. [137] 


İmanın Nura, İnkârın Karanlığa Benzetilmesi Başa Dön 


İmanın nura, küfrün ise zulmete benzetilmesi hususu, Allah'ın kitabında çokça yer almaktadır. 


Buradaki "vech-İ şebeh" şudur: "Nur" delillere ulaştırmada, faydalı yolları elde etmede ve şaşkınlığı yok etme konusunda en etkili olan 
şeydir. Bu ise, din hususunda, imanın halidir. Böylece, din konusunda şaşkınlıkları gidermede ve menfaatleri temin etmede en 
mükemmel olan şey, dünyada en güzel olan şeye, yani nura benzetilmiştir. 


Küfrün zulmete benzetilmesi hususundaki hüküm de aynıdır. Çünkü, girilmesi gereken yoldan sapmış olan kimse için, zulmetten daha 
büyük bir mahrumiyet ve şaşkınlık olamaz. 


Dini hususta da, menfilikte küfürden daha büyük bir şey yoktur. İşte böylece Cenâb-ı Hak, onlardan birini diğerine teşbih etmiştir. Bu 
ayetin genel mefhümu hakkında söylenen söz işte bundan ibarettir. Burada geriye, teferruata dair birtakım sual ve bunlara verilen 
cevaplar kalmıştır. (138 


Mezkur Benzetmenin Ortaya Çıkardığı Suallere Cevaplar 


Birinci sual ve cevabı: Ateş yakan kişi, Cenâb-ı Hakk'ın "Onların durumu, bir ateş yakan kimsenin durumu gibidir " (Bakara, 17) 
ayeti, münafıkların meselinin, ateş yakanın durumuna benzetilmesini iktiza eder. Ama, münafığın ve ateş yakanın meseli nedir ki, 
böylece bunlardan biri diğerine teşbih edilebilsin? 


Buna cevabımız şudur: Mesel kelimesi, kendisinde bir gariblik ve bir tuhaflık bulunan bir olay veya nitelik için istiare yoluyla 
kullanılır. Buna göre, derken, sanki şöyle denilmek istenmiştir: 


"Onların şaşırtıcı kıssaları, âteş yakan kimsenin kıssası gibidir." Cenâb-ı Hakk'ın; 


Muttakilere va'dolunan cennetin kıssası..." (Muhammed, 15)ayeti de böyledir. Yani, sana bahsettiğimiz hayranlık uyandıran şeylerde, 
hayranlık uyandıran cennetin kıssası vardır, demektir. 


Yine "En yüce mesel Allah'ındır" (Nahl, 60) ayeti de böyledir. Yani, O'nun azamet ve celal vasıfları, demektir. 


"Onların Tevrat'taki vasfi, (Feth, 29) ayeti de böyledir. Yani, onların şaşılacak durumları ve vasıfları demektir. "Mesel" de garabet 
mânası olunca] Arablar Falanca yok mu, o hayır ve serde bir misaldir" diyerek, mesel'den, durumu şaşırtıcı olan şey hakkında 
kullanılan sıfat anlamını türetmişlerdir. 


İkinci sual: Cem'in Müfred'e Benzetilmesinin İzahı 


"Topluluk ferde nasıl benzetilebilmiştir?" 
Böyle bir soruya birkaç bakımdan cevap verebiliriz: 


a- Cenâb-ı Hakk'ın "Dalanlar gibi, siz de daldınız " (Tevbe, 69) ayetinde olduğu gibi, Arapça'da yerine getirmek caizdir. Çünkü her 
ma'rife cümlenin vasfına, bir cümleyi bağlamak için gelmiştir. Bir de o, Arabça'da çok kullanılır. Ayrıca sılasıyla kullanıldığında söz 
uzadığı için, hafifletilmeye elverişli bir kelime olmuştur. Bu sebepten dolayı onun ya'sını, kesresini hazfederek kullandılar. Öyle ki, 
ism-i fail ve ism-i mefüllerde sırf bir ıjh şekline soktular. 


b- Ateş yakanların cinsinin murad edilmesi; veya ateş yakan topluluğun ve gurubun kastedilmesidir. 


c- Bu görüş, en kuvvetli olanıdır; çünkü münafıkların bizzat kendileri, ateş yakan kimsenin bizzat kendisine benzetilmem iştir ki, 
bundan topluluğun tek bir kişiye teşbihi gereksin... Burada, münafıkların kıssası, ateş yakanın kıssasına benzetilmiştir. Bunun bir 
benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın 


"Tevrat'ı yüklenip de sonra onu taşımayanların durumu, eşeğin durumu gİbİdİr" (Cuma, 5), 
"Sana, üzerine ölüm baygınlığı çökmüş kimsenin bakması gfbi bakarlar" (Muhammet), 20) ayetleridir. 


d- Ayetten kastedilen mana, Cenâb-ı Hakk'ın "Sonra da sizi bebek olarak dünyaya çıkaran O'dur" (Gâflr, 67) sözünün manası nasıl 
"sizden her birinizi demek ise, bunun gibi burada da kastedilen, "onlardan her birinin meseli.." dir. 


Üçüncü sual: Yakmak, Ateş, Aydınlatmak ve Nur Nedir? Başa Dön 


Buna şöyle cevap veririz: Ateşin yanması, onun parlaması ve alevinin yükselmesi demektir. Nâr, yani ateşe gelince, bu latif, 
aydınlatıcı, sıcak ve yakıcı bir cevherdir. Bunun iştikakı ise, bir şey uzaklaşıp kaçtığı zaman söylenen fiilindendir. Çünkü ateşte, bir 
hareket ve bir kaynaşma vardır, "Nur" (ışık) da bu kökten neşet etmiştir. Ki, bu ateşin ışığı, onun ziyası demektir. Alâmet anlamına 
gelen "menâr" üzerinde ezan okunan şeye ad olarak verilen "menare" kelimeleri de ayni köktendir. Üzerine kandil konulan şeye de 
"menâre" denilir. Bedeni temizlediği için sabun çiçeğine, beyaz çiçeğe ad olarak verilen kelimesi de bu köktendir. kelimesi ise, aşırı 
aydınlatmayı ifade eder. Bunun doğru olduğunu gösteren delil ise, şu ayettir: 


"O, güneşi bir ziya, ayı da bir nür kılandır" (Yunus, 5) fiili hem, lâzım (geçişsiz) hem de müteaddi (geçişli) olarak kullanılabilir. 
"Ay karanlığı ısıttı" ve, lâzım olarak da aydınlandı anlamında dersin, sair sovle demiştir: 


"Onların asalet ve şerefleri onlar için, gecelerin karanlıklarını aydınlattı; öyle ki, akik taşını delen kimse, bu ışıkta, bu taşları ipe 
dizebildi..." "Havi" ise, o şeye bitişik olan, demektir. "O, onun etrafını ve havalisini dolaştı" dersin. Dönüp geçtiği için, seneye de 
"havi" denilir. demek ahdinden dündü; demek de, rengi değişti anlamına gelir. de, hakkın bir şahıstan başka bir şahsa geçmesi 
demektir. daha önce istemediği halde, bir işi yapmak istemektir. ise, gözün kayması; de, değişmek demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Onlar oradan ayrılmak istemezler" (Kehf,108) buyurmuştur. "Zulmet", aydınlanabilen şeyde "nür"'un, ışığın olmamasıdır. 


Esasen Arabca'da zulmet, noksanlıktan ibarettir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 


"Bu iki bahçe mahsulünü vermiş, bundan bir şeyi eksik bırakmamıştı" (Kehf, 33) buyurmuştur; yani noksanlaştırmadı.. Bir darb-ı 
meselde de "Babasına benzeyen zulmetmemiştir" yani babaya benzemenin hakkını, noksanlaştırmayıp, tam vermiştir. Çok hızlıca 
eksildiği için, kara da ve dişin minesine, onun parlaklığı ve saflığına da, kara benzeterek, yine denilmiştir. 


Dördüncü Suâl ve Cevabı Fiili Lâzım ve Müteaddi Olabilir 


"Ayette geçen fiili, geçişli midir, geçişsiz mi? 


Buna cevabımız: "Her ikisi de uygundur; şeklinde olur. Çünkü "Ateş kendi kendine aydınlandı" "Ateş başkasını aydınlattı denilir. 
Çünkü birşey kendi kendine karardı, ve "Bir şeyi kararttı" denilmektedir. Burada, doğruya en yakın olan, föri kelimesinin geçişli 
olmasıdır. lafzına isnad edilerek, geçişsiz olması da muhtemeldir. Fiilin müennes gelmesi ise, manaya hamledilmesi sebebiyledir; 
çünkü ateş yakan kimsenin etrafı, yerler ve eşya manasınadır. (Yerler ve eşya da çoğul kelime olduklarından fiil müennes gelmiştir). 
İbn Ebi Able'nin, kelimesi yerine okuması da bu görüşü kuvvetlendirir. 


Beşinci sual ve cevabı: Neden Ziya Değil de Nür Kelimesi Kullanıldı? 


Cenâb-ı Hakk'ın sözünden ötürü, "keşke denilseydi". 


vardır. Şayet Cenâb-ı Hak, "Allah onların ziyâlannugötürdü"demiş olsaydı, 


bu söz kemâl derecesinin gittiği,, geriye nür diye isimlendirilen bir şeyin kaldığı vehmini verirdi. Halbuki buradaki maksat, onların 
nurunun tamamiyle gittiğini göstermektir. Cenâb-ı Hakkın, bunun peşinden "Onları, içinde hiçbir şey göremiyecekleri, karanlıklar 
İçinde bıraktı" ayetini nasıl getirdiğini görmüyor musun? Yine nurun yokluğundan ibaret iken, Cenâb-ı Hakk'ın onu nasıl çoğul ouifa 
getirdiğine, nasıl belirsiz kıldığına ve nasıl, onun sırf zulüm olduğunu gösteren, "görmüyorlar" sözünü onun peşinden getirdiğine 
bakmaz mısın? 


Altıncı Sual ve Cevabı: Niçin Değil de Kullanıldı? Başa Dön 


Niçin Cenâb-ı Hak, demedi de, bunun yerine dedi? Buna cevabımız şudur: ile arasındaki fark şudur: lâfzının mânası, "onu izâle 
etti ve onu götürdü, gidici kıldı" nin mânası ise, "onunla beraber gitti"dir; buna göre nin mânası (beraberinde) demektir. Sultan 
malını yanına alıp, beraberinde götürdüğünde denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onu yanlarına alıp götürdüklerinde" (Yusuf, 16) "O 
zaman, her ilâh kendi yarattığını yanma alırdı (Müminun, 91) buyurmuştur. Buna göre mana, Allah onların nurunu aldı ve tutup 
salıvermedi"dir. "Allah'ın tutacagı şeyi ondan sonra salıverecek yoktur" 


(Fatır, 2). Bu ifâde (götürdü) fiilini ifâde ettiğinden daha etkitidirjbeliğdir. Yemani ise, ifâdesini şeklinde okumuştur. 


Yedinci Sual ve Cevabı: fiili, bazan ef 'âl-i kulüb şeklinde kullanılır. 


Cenâb-ı Hakk'ın sözünün manası nedir? Buna cevabımız şudur: fiili bir mefül aldığı zaman (attı, çıkardı); iki mefül aldtğı zaman (kıldı, 
- i haline getirdi, - e dönüştürdü) mânasına gelir; 


Bu ikinci manasıyla "efâl-i kulüb" (kalbe ait fiiller) sınıfına dahil olur. Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, işte bu mânadadır. Bu ifâdenin aslı (onlar 
karanlıklar içindedir) dir. Sonra bu cümlenin üzerine fiili gelerek, her iki cüzü de nasbetmiştir. 


Sekizinci sual fiilinin met'ünlerinden biri neden hazfedildi? Metruk ile menvi arasındaki fark 


'un iki mefülünden biri, niçin hazfedilmiştir? Buna cevabı mız şudur: Bu hazif, hazfedilip de niyette gözetilen şey cinsinden değil de, 
sanki fiil hiç müteaddi (geçişli) değilmiş gibi, bırakılan ve hatıra getirilmeyen sevlkabilindendir. 


'Onlar sağır, dilsiz vejkördürler. Bu sebeple, geri dönemezler" (Bakara, 18). 


Münafıklar işitiyor, konuşuyor ve görüyor oldukları için bu ayeti hakiki, yani maddi cihete hamletmek imkansızdır. Bu sebeple, son 
derece inatçı olup, Kur'an'dan ve Hz.Peygamber(a.s,)'İn izhar ettiği delil ve mucizelerden yüz çevirdikleri için sağırlara 
benzetildiklerini düşünmek gerekir. Bu münafıklar duymadıkları için cevab da verememişlerdir. Bundan dolayı Cenab-ı Hak, onları 
dilsiz kabul etmiştir. 


Delillerden faydalanmadıkları, hakikat yolunu göremedikleri için de onlar kör sayılmışlardır. [139 


Nifaklarından Dönemeyişleri 


Allah Teâla'nın ifadesine gelince bunda birkaç husus vardır: 


Birincisi: Bu, "Onlar, yukarıda bahsi geçen durumdan dönemezler." demektir. O şey de, kendisine sımsıkı sarıldıkları nifaklarıdır. Ona 
sımsıkı sarıldıkları için, Hak Teala, onları bu sıfatlarla nitelendirmiştir. Böylece bu, onların ömür boyu nifaklarına devam 
edeceklerine bir delil oldu. 


İkincisi: "Onlar, hidayeti satıp delaleti aldıktan sonra hidayete dönmeyecekler," demektir. 


Üçüncüsü: Cenab-ı Hak, onları, oldukları yerden ayrılamayan, çivilenip kalan, ileri mi gideceklerini,geri mi duracaklarını bilemeyen 
ve başlangıç noktasına nasıl döneceklerini şaşıran kimseler durumunda mütalâa etmiştir.| 140 


Münafık Kulağını Tıkamakla Yıldırımdan Korunacağını Sanır Başa Dön 


karanlıklar gök gürültüsü ve şimşek vardır. Onlar ölüm korkusu İle, yıldırımlardan dolayı parmaklarını kulaklarına tıkarlar." "Allah 
kâfirleri çepeçevre kuşatandır. O şimşek nerdeyse gözlerini alacak. Onları aydınlatınca, onun ışığında yürürler. Başlarına karanlık 
çökünce ise dikilip(kalırlar. Allah dileseydi onların) işitmelerini ve gözlerini giderirdi. Hiç şüphesiz Cenab-ı Allah herşeye hakkıyla 
kadirdir" 


(Bakara, 19-20). Bu, münafıklar için irad edilmiş ikinci meseldir. Bu benzetme birkaç yöndendir: (141 


Mezkur Benzetmenin Tahlili 


Birincisi: Kendisinde karanlıklar, gök gürültüsü ve şimşek bulunan bulut meydana gelip, bunun karanlığı ile gecenin karanlığı, 
yıldırımların üzerlerine düştüğü esnada yağmurun karanlığı ile birleşince, ölüm korkusu ile yıldırımlardan dolayı parmaklarını 
kulaklarına tıkarlar. Bir de şimşek onların neredeyse gözlerini alıp, böylece onları aydınlatınca, onlar şimşeğin ışığında yürürler. Işık 
kaybolduğunda onlar zifiri bir karanlık içinde kalırlar ve şaşkın bir vaziyette kalakalırlar. Çünkü bu üç karanlık içinde, kendisine 
şimşek isabet eden, sonra kendisinden şimşeğin ışığı kaybolan kimsenin şaşkınlığı artar, bu karanlık onun gözünde büyür ve devamlı 
karanlıkta kalan kimseye göre, bu durum onun için bir meziyet olur, işte böylece Cenâb-ı Allah, münafıkları, dini husustaki cehaletleri 
ve şaşkınlıkları bakımından, ayette vasıfları zikredilen kimselere benzetmiştir. Çünkü o münafıklar da, hiçbir yolu görmüyor ve hakkı 
bulamıyorlardı. 


İkincisi; Yağmur, her nekadar faydalı birşey ise de, zarar veren durumlarla ve bu şekilde meydana gelince faydası kalmaz. Aynı 
şekilde, eğer münafığın kalbi imanına uygun olsaydı, imanını izhâr etmesi, kendisine fayda verirdi. Münafığın ihlâsı olmayıp içinde 
nifak olunca bu imanı izhar, dini bakımdan zararlı olmuştur. 


Üçüncüsü: Yıldırımlarla beraber bu işler başına gelen kimse, parmaklarını kulaklarına tıkamanın kendisini bundan kurtaracağını 
zanneder. Bu ise onu, Cenâb-ı Allah'ın onun için irade ettiği helak ve ölümden Kurtarmaz. Örflerde bu hususun böyle olduğu sabit 
oludıtfu için Allah Teala, - ş hakikatte böyle olmadığı halde- mü'minlere izhâr ettikleri imanın kendilerine fayda vereceğini 
zannettiklerinden dolayı, münafıkların durumunu ayette anlatılan duruma benzetmiştir. 


Dördüncüsü: Münafıkların âdeti, ölüm ve öldürülmekten kaçmak için z nada katılmamadır. İşte bu sebeble Allah Teala, bu hususta 
onların durumunu, başına bu işler gelen ve parmaklarını kulaklarına tıkayarak bunları şaşından atacağını zanneden kimsenin durumuna 
benzetmiştir. 


Beşincisi: Kulaklarına parmaklarını tıkayan bu kimseler, her ne kadar o anda ölümden kurtulsalar da, ölüm ve helak onların peşindedir. 
Onların ölümden kurtulmaları mümkün değildir. Aynı şekilde, içine daldıkları nifaktaki durumları münafıkları cehennemin azabından 
kurtaramayacaktır. 


Altıncısı: Durumu böyle olan kimse, hertürlü karanlık ve korku bir araya geldiği için, şaşkınlıkta zirveye ulaşmıştır. Münafıklarda da 
dini meselelerde şaşkınlığın, dünyevi meselelerde ise korkunun doruk noktası meydana gelmiştir. Çünkü münafık her zaman, içyüzüne 
vâkıf olunduğunda öldürüleceği korkusu ile yaşar. Böylece nifakı ile birlikte bu endişe, daima onun kalbinde bulunur. . 


Yedincisi: âyetteki "Sayyib"den, Allah'ın maksadı, iman ve Kur'an; "karanlıklar", "gök gürültüsü" ve şimşekten maksadı ise 
münafıklara zor gelen şeylerdir. Bunlar da namaz, oruç, makam-mevkiyi terk, ana babayla cihad etmek, eski dinlerini terketmek ve, 
Hz.Muhammed (s.a.s.)'e uymaya son derece karşı olmalarına rağmen, ona uymak gibi zor mükellefiyetlerdir. En faydalı şey olan 
sağanak yağmurdan, beraberindeki zararlı şeylerden dolayı, insanların son derece sakınmaları gibi, münafıklar da, kendisinde bu güç 
mükellefiyetler bulunduğu İçin iman ve Kur'an'dan aynı şekilde sakınmışlardır. 


Cenab-ı Allah'ın "o, onları aydınlatınca onun ışığında yürürler " sözünden maksadı, "onlar için menfaatli şeyler meydana gelince..." 
demektir. Bu menfaatler de, o münafıkların mallarının ve canlarının korunması ite ganimetlerden onlara da verilmesidir. Çünkü onlar 
dinde, bu hususlara rağbet etmektedirler. 


Allah Teâlâ'nın "Başlarına karanlık çökünce İse dikilip kalırlar" sözünden maksadı, şudur: "Onlar, bu menfaatlerden bir şey elde 
edemedikleri zaman imandan hoşlanmaz ve dine rağbet etmezler."Söylediğimiz bütün hususlar bu teşbihte açık bir tarzda mevcuttur. 
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Ayetle İlgili Hatıra Gelebilecek Bazı Sualler 


Bunun dışında geriye, ayetle ilgili bazı soru ve cevaplar kalır: 


Birinci soru: İki Teşbihten Hangisi Daha Beliğdir? 


Cevab: İkincisi daha beliğdir. Çünkü ikincisi, aşırı şaşkınlığa ve şiddetli bir sertliğe delalet eder. Bu sebebten dolayı, münafıkların bu 
gibi hususlarda hafiften daha şiddetliye doğru tedricen ilerlediklerini görürsün. 


İkinci soru: İkinci Teşbih, Birinciye Niçin edatı ile atfedildi? [143] 


Bu Edatın Manaları Başa Dön 


Bu iki benzetmeden biri diğerine niçin, şek ifade eden } (veya) harfi ile atfeditmiştir? Buna birkaç yönden cevab verilir: 


Birincisi: lafzı aslında şek ve şüphe hususunda iki ve daha fazla şeyin eşit olduğunu göstermek içindir. Sonra bunda saha biraz daha 
genişletilerek, şüphe dışındaki hususlarda da eşitlik ifade etmek için bu. İstiare olarak kullanılmıştır. Mesela, şu iki şahıstan dilediğinle 
oturup kalkmanın doğru olması hususunda her ikisinin de eşit olduğunu kastederek "İster Hasan ile, ister İbn Sirin ile otur" demen gibi. 


Cenab-ı Allah'ın "Onlardan hiçbir günahkara yahut hiçbir nanköre itaat etme " (İnsan, 24); yani kendilerine isyan etmenin gerektiği 
hususunda günahkar ve nankör eşittir. ayet' de böyledir. Bunun manası, "Münafıkların durumu, şu anlatılan iki kıssanın durumuna son 
derece benzerdir. Bu ikisinden herhangi birine, münafıkların durumunu benzetirsen yanılmamış olursun. Her ikisine de benzetsen yine 
yanılmamış olursun" demektir. 


İkincisi: Cenâb-ı Hak ikinci benzetmeyi de zikretti. Çünkü münafıklar iki kısımdır. Bir kısmı ateş yakan kimselere, diğer kısmı da 
yağmura tutulan kimselere benzetilmişlerdir. Bunun bir benzeri de Allah Teâlâ'nın: 


"Onlar, yahudi veya hristiyan olun... dediler. "(Banara, 135) ayeti ile "Biz nice şehirleri helak ettik. Azabımız onlara, ya geceleyin veya 
onlar öğle uykusunda iken gelmiştir" (Araf. 4) âyetidir. 


Üçüncüsü: harfi manasına gelir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Biz onu yüzbin (kişiye) hatta daha da fazla kişilere Peygamber olarak 
gönderdik" (Saffai, 147) buyurmuştur. 


Dördüncüsü: harfi "ve" manasıdır. Hak Teala sanki ve ve gökten boşanan yağmur gibi..." demiştir. Bunun bir benzeri de Cenab-ı 
Hakk'ın "Kendi evlerinizden ve babalarınızın evlerinden ve annelerinizin evlerinden yemeniz..." ayetidir. Şair de şöyle demiştir: 


"Leyla benim günahkar olduğumu iddia ediyor. Nefsimin korkusu nefsim lehine, günahı da aleyhinedir." hakkındaki bütün bu hususlar, 


"Sonra bunun arkasından yine kalbleriniz katılaştı. Şimdi o kalb taş gibi yahut daha da katıdır " (Bakara, 74) âyetindeki )' için de 
aynıdır. 


Üçüncü soru: Ayetteki Teşbihin Nev'i 


Ayette sağanak yağmura, karanlıklara, gök gürültüsüne, şimşeğe ve yıldırıma benzetilen nedir; bu ne çeşit teşbihdir? 
Buna cevabımız şudur: Beyan ilmi alimlerinin burada iki görüşü vardır: 


Birincisi: Bu "teşbih-t müferrak"tır. Bunun manası şudur: Gerek mümesselin, mürekkeb, yani gerekse kendisine meseldeki bazı 
şeylerden meydana gelmiş olması ve birşeyin, mümesseldeki herbir şeye benzetilmesidir. İşte burada islam dini sağanak yağmura 
benzetilmiştir. Çünkü, yağmur ile yeryüzü dirildiği gibi, İslam dini ile de kalbler hayat bulur. Kâfirlerin din ile ilgili şüpheleri 
karanlıklara; dindeki va'd ve va'id ile ilgili şeyler şimşeğe ve gökgürültüsüne; müslümanların eli ile kâfirlere isabet eden belalar da 
yıldırımlara benzetilmiştir. Buna göre ayetin takdiri... "Yağmura tutulanların misali gibi..." olur. "Bundan da kasıt, "gökyüzünün, bu 
durumda kendilerini yakaladığı kavmin misali gibi..." demektir. 


İkincisi: Bu, "teşbih-imürekkeb"tir. Teşbih-i mürekkeb: Müşebbeh ve müşebbehin bihin herbirinin unsurları diğerinin unsurlarına tek 
tek benzemese dahi, bu ikisinden birini diğerine herhangi bir yönden benzetmektir. Bu ayetlerden maksad, gerek dini gerekse dünyevi 
bakımdan, münafıkların şaşkınlığını, ateş yaktıktan sonra ateşi sönen; gök gürültüsü ve şimşekle beraber karanlık gecede gökyüzünün 
yakaladığı kimsenin şaşkınlığına benzetmektir. 


Eğer, "Teşbih-i müferrakta, tarzında mahzüf bir muzaf olduğunu takdir etmiştir. Aynı şeylmürekkeb'teşbihde de yapılabilir mi?" denirse 
deriz ki: âyetinde, zamire merci bulma ihtiyacı olmasaydı böyle bir takdire ihtiyacımız kalmazdı. 


Dördüncü soru: Sayyib (sağanak) nedir? Başa Dön 


Cevab: Bu, inen yani boşalan yağmur demektir. Birşey indiğinde, Araplar derler. Birşey başını aşağt indirdiğinde denilir. Bu 
kelimenin, mutedil oldu" manasına gelen den olduğu söylenmiştir.; "Sayyib" sadece bol yağmura denir.Resulullah(s.a.s.)da "Va 
Babbl*bu yağmuru bol ve bereketli kıl"(144|) Yani cömert kıl" derdi. Aynı şekilde buluta da "Sayyib" denir. Şemmâh şöyle demiştir. 
"Yağmaya hazır, yere yakın ve sözünde duran siyah bulut yok mu? İşte, bulut odur!" 


Ayette "sayyib" kelimesi nekire olarak getirildi. Çünkü bununla korkunç ve şiddetli bir çeşit yağmur kastedilmiştir. Birinci teşbihde de 
"nâr" (ateş) r mesi nekire olarak getirilmiştir. Kelime şeklinde de okunmuştur, ama şekli daha beliğdir. "Semâ" ise şu gölgeleyen 
gökyüzüdür. [145 


Yağmurun Gökten İndiğini Tasrihe Lüzum Var mı? 


Beşinci soru: Yağmur ancak gökten yağdığı halde Cenâb-ı Allah'ın gökten" demesindeki fayda nedir?" 
Bunun cevabı iki yöndendir: 


Birincisi: Şayet Cenâb-ı Hak, Yahud kendisine karanlıklar bulunan bir sağanak yağmur gibi..." deseydi; o yağmurun gökyüzünün Mr 
kısmından indiği ihtimali söz konusu olurdu. Ama "gökten" deyince, bu, yağmurun gökyüzünün bütün ufuklarını kaplayan umumi bir 
yağmur olduğunu gösterir."Sayyib" kelimesinin sigası ve nekire olarak getirilmesinde ar mübalağa bulunduğu gibi Cenab-ı Allah, 
yağmurun bütün göğü kapladığını Myan ederek, bu mübalağayı teyid etmiştir. 


İkincisi: Bazıları da şöyle demişlerdir: Yağmur, ancak rutubetli ların yeryüzünden havaya yükselip gökte soğuk hava ile karşılaşarak 
yeryüzüne inmesi ile meydana gelir. İşte bu yağmurdur. Sonra Hak , Teala burada yağmurun gökten indiğini beyan etmek suretiyle bu 
görüşü 


etmiştir.|146) Cenâb-ı Allah'ın: "Biz gökten tertemiz bir su idirdik"(Furkan, 48). 


Biz gökten içinde dolu bulunan bazı dağlar İndiriyor..." (Nür, 43) ayetleri bunu gösterir. [147 


"Ra'd" ve "Berk" Nedir? 


Altıncı soru: "Ra'd" ve "Berk" ne demektir? 


Cevab: Ra'd, yani gök gürtemesi, rüzgar bulutu yakalayıp sürdüğünde sanki bulut kütleleri harekete geçip birbirine çarpıyor ve titriyor, 
bu titremeden dolayı bu esnada ses çıkartyormuş gibi buluttan duyulan sestir. Berk yani şimşek ise buluttan parlayan şeydir. Bu kelime, 
birşey parladığı zaman Arabların söylediği ifadesinden alınmıştır. [148 


Bulutun ve Yağmurun Karanlıkları 


Yedinci soru: "Sayyib, hem yağmur hem bulut manasınadır. Öyleyse bu ikisinden hangisi kastediliyor ve "Onun karanlıkları" ne 
demektir?" 


Cevab: Bulutun karanlıkları şudur: Bulut siyahlaşıp tabaka tabaka kesif bir hale geldiğinde onun karanlığı, gecenin karanlığı ile 
birlikte kararması ve kat kat olmasıdır. Yağmurun karanlığı da, onun kesif ve tanelerinin birbiri ardınca sicim gibi olması; gecenin 
karanlığı ile birlikte bulutu göstermemesidir. [149 


Gök Gürlemesi ve Şimşek Nerede Meydana Gelir? Başa Dön 


Sekizinci soru: "Yağmur nasıl olur da gökgürültüsünün ve şimşeğin mahalli olur? Halbuki bunların çıktığı yer buluttur." 


Cevab: Bulut ile yağmur arasındaki ilgi çok güçlü olduğu için, hüküm hususunda birini diğerinin yerinde kullanmak caizdir. [150 


Zulümâtın Cem'i, Diğerlerinin Müfred Olmasının Sebebi 


Dokuzuncu soru: "Karanlıklar" denilip cem'i i getirildiği gibi, "gök gürültüleri" ve "şimşekler" denilseydi ya ?" 
Cevab: Bu iki ifade arasındaki fark şudur: Karanlıklar birleşerek çeşitli karanlıklar meydana geldiği için cemi sigasına ihtiyaç 


duyulmuştur. Gök gürültüsü ise tek bir çeşittir. Şimşek de böyledir. Dolayısıyla tek bir bulutta çeşitli gök gürültüsü ve şimşeğin bir 
araya gelmesi mümkün olmaz. Bu sebeble de bunlar cemi olarak getirilmiştir. [151 


Bu Kelimelerin Nekire Olması 


Onuncu soru: "Bu kelimeler niçin nekire olarak gelmiştir?" Cevab: Çünkü, Cenab-ı Allah'ın maksadı, bunların enva-i türlüsünü 
bildirmektir. Buna göre sanki şöyle denmektedir: "Onda öyle zifiri karanlıklar, 


öyle şiddetti gök gürlemeleri ve öyle göz kamaştıran şimşekler var ki sorma gitsin. 
Onbirinci soru: deki cemi zamiri neye râcidir.? 


Cevab: Her nekadar lafızda hazfedilmiş olsa da manaca hissedilen yağmura tutulanlara râcidir. ojü*i cümlesi, müste'nef bir cümle 
olduğu için ârabdan mahalli yoktur. Çünkü Cenab-ı Hak, gök gürlemesini ve şimşeği, srtdet ve korku uyandıracak bir şekilde 
zikredince, sanki birisi "Bu gök gürlemesi karşısında onların hali ne olur?" deyince, buna cevab olarak, Onlar parmaklarını kulaklarına 
tıkarlar."; "O şimşek karşısında halleri nasıl olur?" deyince de, "O şimşek nerdeyse gözlerini alacak" demiştir. [152] 


Kulaklarına Parmaklarını Sokarak Tıkamaları 


Onikinci soru: "Kulaklara tıkanan parmak uçlarıdır. Öyleyse (Onların parmak uçları) denseydi ya...?" 

Cevab: Her nekadar burada parmaklar zikredilmiş ise de maksad parmakların hepsi değil uçlarıdır. Nitekim Cenab-ı Hak: 
"Onun iki kolunu kesiniz" (Maide, 38) buyurmuştur, 

Halbuki maksadı ellerin kesilmesidir. 

Onüçüncü soru: "Saika" nedir?" 


Cevab: Bu, yıldırım, yani'şiddetli gök gürültüsünü müteakip ondan düşen maş parçası olup, güçlü ve latif olan bu ateş uğradığı herşeyi 
helak eder. Ne varki kuvvetli olduğu halde çabuk söner. 


Ondördüncü soru: "Allah'ın kâfirleri kuşatması ne demektir?" 


Cevab: Bu mecazi bir ifadedir. Bunun manası, kuşatılan şey, kendisini satanı nasıl aşamazsa onlar da Cenab-ı Allah'dan kaçamazlar 
demektir.Bu hususta üç görüş vardır: 


1) "Cenab-ı Hak onları bilir" demektir. Nitekim O, "Hiç şüphesiz Allah, herseyi ilmen kuşatmıştır." (Talak,12) buyurmuştur. 


2) Bu, Allah Teala'nın onlara hükümran olarak kadir olduğunu ifade eder. Makim O, "Allah onları arkalarından kusanadır." (Bukic, 20) 
buyurmuştur. 


3) Bu, Cenab-ı Allah'ın onları helak etmesi) manasınadır. Nitekim O, Etrafınızın kuşatılması (helak edilmeniz) müstesna..." (Yüsuf, 66) 
buyurmuştur. 


Onbeşinci soru: "Ayette geçen "Hatf" nedir? 

Cevab: Süratli bir şekilde almaktır. Mücahid, bu kelimeyi "tâ" harfinin kesresi ile şeklinde okumuştur. Halbuki "tâ" nın fetha ile 
okunması daha fasihdir. Mesud (r.a)'dan şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. Hasan el-Basir'den şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. 
Bunun aslı Jfeâi dur. Yine ondan, "Ya" harfini "ha" harfine uydurarak her ikisini de kesre ile okuyarak şeklinde bir okunuş rivayet 
edilmiştir. Zed b. Ali'den ise , den olmak üzere şeklide bir okunuş; Übeyy(r.a)'den, 


"Çevrelerinde insanların zorla (yakalanıp) kapılmakta olmasına rağ men..." (Ankebut, 67) ayetinden hareketle şeklinde bir okunuş 
rivayet edilmiştir. |153 


Sadece Şimşek Çaktıkça Etrafı Görebilmeleri Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın "Şimşek onları aydınlatınca, onun ışığında yürürler" ayeti üçüncü bir isti'nâf cümlesidir. Bu, sanki "Onlar, şimşek 
ortaya çıktığı ve gizlendiği zaman ne yapıyorlar?" diyen kimseye bir cevabtır. Bundan maksad, bu durumun münafıklara ne kadar zor 
geldiğini, yağmura tutulanlara şimşeğin zor gelişine ve onların içinde bulundukları son derece şaşkınlık ile, şimşek çaktığı zaman 
onun, gözlerini kör edeceğinden korktukları halde, bu çakışını fırsat bilip böylece birkaç adım atan, şimşeğin ışığı kaybolduğunda, 
oldukları yerde kalakalan ve ne yapacaklarını bilemeyenlerin durumuna benzetmektir. Cenab-ı Allah isteseydi, gök gürültüsünü artırır 
ve böylece onları sağır eder; şimşeğin ışığını da artırarak onları kör ederdi. fiili ya müteaddidir ki buna göre mana: "Her ne zaman 
şimşek onlara bir yol aydınlatsa, onlar o yolu tutarlar" şeklinde olur. Bu takdirde meful hazfedilmiş demektir. Veya bu fiil müteaddi 
değildir. Buna göre mana, "Her ne zaman şimşek parlarsa onlar onun ışığının düştüğü yerde yürürler" şeklinde olur. İbn Ebi Able'nin 
bu kelimeyi şeklinde okuması, ikinci mânayı kuvvetlendirir. Şayet fiili ile yi ve fiili ile de Cenâb-ı Allah niçin kullanmıştır? denirse, 
deriz ki "Çünkü onlar yürüme imkanı bulmaya son derece isteklidirler. Bu sebeple yürümeye fırsat buldukları her zaman o fırsatı 
değerlendirirler. Halbuki durma işj böyle değildir. fiilinde daha doğru olan, onun müteaddi olmamasıdır. Bunun böyle olduğu bellidir. 
nun manası,"Oldukları yerde çakılıp kaldılar." oemektir. "Çarşı sönük kaldı " ve "Su kalakaldı" yani dondu ifadeleri de bu köktendir. 
Ayetteki nin mef'ülü mahzuttur. Çünkü in cevabı ona delâlet etmektedir. Buna göre âyetin manası şu olur: "Eğer Allah onların 
işitmelerini ve görmelerini gidermek isteseydi, giderirdi".|154| 


Edatı Hakkında 


Burada bir mesele vardır, o da şudur: Meşhur görüşe göre, başka bir şey bulunmadığı için diğer birşeyin yokluğunu ifade eder. 
Nahivcilerden bunu kabul etmeyip de sadece bir bağlaç manası ifade ettiğini iddia edenler de vardır. Bunlar, görüşlerine ayet ve hadisle 
delil getirmişlerdir: Ayetten celiden şudur: 


Eğer Allah onlarda bir hayır görseydi elbette onlara duyururdu. Eğer onlara buyursaydı bile, onlar yüz çevirip arkalarını dönerlerdi" 
(Enfal. 23). Şayet kelimesi,'Başkası bulunmadığı için birşeyin bulunmadığını ifade'etseydi, ayetin manasında bir tenakuzun bulunması 
gerekirdi. Çünkü Cenab-ı Hakk'ın "Eğer Allah onlarda bir hayır görseydi elbette onlara duyururdu" sözü onlarda bir hayır görmediğini 
ve onlara duyurmamış olmasını gerektirir; 


Eğer onlara duyursaydı bile, onlar yüz çevirip arkalarını dönerlerdi " sözü oe Allah'ın onlara işittirmediğini ve onların yüz 
çevirmediklerini ifade ederdi. Halbuki yüz çevirmemek en hayırlı olan şeydir. Buna göre Cenab-ı Allah'ın onlarda hayır olduğunu 
bilmiş olması gerekir. Oysaki Allah onlarda hiçbir hayır görmemiştir. Bu görüştekilerin hadisten delillerine gelince, Peygamber 
(s.a.s.)'in şu hadisidir: "Suheyb ne güzel adamdır. Eğer Allah'dan korkmasa bile Allah'a isyan etmezdi.|155) Muhaliflerin görüşlerine 
göre bu hadis Suheyb (r.a.)'in hem Han'dan korktuğunu hem Allah'a isyan ettiğini gerektirir ki bu da bir tenakuzdur. Böylece anlamış 
olduk ki, kelimesi sadece bağlaç görevi yapıyor. En iyi Allah bilir. [156] 


Allah Teâlâ'nın Mutlak Kudreti 


Allah'ın "Hiç şüphesiz Cenab-ı Hak herşeye hakkıyla kadirdir " ayetine gelince bunda bir çok mesele vardır: 


Alimlerden bazıları bu ayeti madüma da "şey" denilebileceğine delil getirmişlerdir. Bunlar şöyle demişlerdir: Cenab-ı Allah her 
"şey"e kudretinin olduğunu söylemiştir. Var olanı yeniden icad etmek (yaratmak) muhal olduğu için, var olana kadir değildir. Kadir 
olduğu şey, ma'dum (bulunmayan) şeydir ki işte bu "şey"dir. O halde ma'dum "şey"dir. Buna cevab şöyledir: Şayet bu söz doğru 
olsaydı, Allah'ın kendisine kadir olmadığı şeylerin "şey" olmaması gerekirdi. Öyleyse Allah mevcuda kadir olmadığına göre 
mevcudata (var olanlara) "şey" denmemesi gerekirdi (Halbuki deniliyor). [157] 


"Şey" (Varlık) Tâbiri Allah Teâlâ Hakkında Kullanılabilir mi? Başa Dön 


Cehm b.Safvân bu ayetle, Cenab-ı Hakk'ın "şey" olmadığına delil getirmiş ve şöyle demiştir: "Bu âyet herşeyin Allan'ın kudreti 
dahilinde olduğuna delalet eder. Halbuki Allah Teâla, kendisine kadir değildir. O halde Cenâb-ı Hakk'a "şey" denilmemesi gerekir." 
Yine O, bu görüşüne Allah'ın: 


"Onun benzeri gibi bir şey yoktur" (Şüra, 11) ayetini delil getirerek şöyle demiştir. Şayet Allah "şey" olsaydı, o kendinin benzeri 
olurdu. Bu ise âyetini tekzib etmiş olurdu. Bu sebeble, âyetle tenakuz 


teşkil etmemesi için Allah'ın "şey" olmaması gerekir." Bil ki bu anlaşmazlık isim üzerindedir. Çünkü var ile yok arasında üçüncü bir 
ihtimal yoktur. Alimlerimiz buna karşı iki delil getirmişlerdir: Birincisi: Allah Teâlâ'nın: 


"De kişahid olarak en büyük şey nedir? De ki: O Allah'dır. (Enam, 19) âyetidir. 


İkincisi: "Allah'ın zatı hariç herşey yok olacaktır" (Kassas, 88) ayetidir. Müstesna, müstesna minhe dahildir. Binaenaleyh Allah'ın 
"şey" olması gerekir. [158 


Kulun Fiillerini Yaratan Allah'tır 


Alimlerimiz, bu ayeti, Ebu Ali el-Cubbât ve Ebu Hâşim'in görüşlerinin aksine, kulun fiillerinin Allah'ın kudreti ile meydana 
geldiğine delil getirmişlerdir. Bu istidlalin şekli şudur: Kulun fiilleri "şey"dir ve bu ayete göre her "şey" Allah'ın kudreti ile var olur. O 
halde kulun fiillerinin, Allah'ın kudreti ile olması gerekir. (159 


İstitâe Hakkında 


Yine alimlerimiz bu ayetle, Mutezile'nin hilafına, sonradan meydana gelen şeylerin, Allah'ın kudreti ile meydana geldiklerine delil 
getirmişlerdir. Çünkü alimlerimiz şöyle derler: "İstıta'e kabie'l fiil (fiil meydana gelmeden önce ona gücün bulunması) imkansızdır. O 
halde, şey , meydana gelmezden önce de Allah'ın kudreti dahilindedir. Alimlerimizin bu stidlallerinin izahı şudur: Sonradan meydana 
gelen var olduğu sırada bir sey"dir.Her şey ise kendisine güç yetirilen (makdür)dir. Bu delil, meydana gelmemiş olanların, henüz 


yapılmamış ama tartışılması devam eden bir makdur (kendisine güç yetirilecek) bir şey olmasını gerektirir. Çünkü o, neydana 
gelmediği zamanda da Allah'ın kendisine kadir olduğu bir şeydir. Şu manada ki! Cenâb-ı Allah onu yok etmeye kadirdir. O şey 
meydana geldiği zamanda Allah'ın onu yoketmeye kadir olması imkansızdır. Çünkü o şeyin, meydana geldiği ilk anda yokedilmesi 
imkansızdır. O halde geriye, Cenab-ı Hakk'ın o şeyi yaratmaya kâdir olmasından başka birşey kalmaz. [160] 


Umuma Delâlet Eden Lafzın Akli Delil ile Tahsisi Başa Dön 


Sözde umumi bir ifadeyi tahsis etmek caizdir. Yine umumi bir ifadenin akli delil ile de tahsis edilmesi caizdir. Çünkü (Ve Allah her şey 
üzerine kadirdir) ifadesi Cenab-ı Hakk'ın kendisine de kadir olmasını gerektirir. Sonra bu husus akli delil ile tahsis edilmiştir. Şayet, 
"Bir lafız umum tfade etmek için icad edilir, sonra onun umumu ifade etmediği ortaya çıkarsa :- yalan olur. Bu ise Kur'an hakkında 
ta'na sebeb olur" denirse, deriz ki (herşey) lafzı, ifade ettiği herşey için kullanılabileceği gibi mecazi olarak ekseriyeti ifade için de 
kullanılabilir. Bu kullanış, dilde meşhur bir mecaz olunca, bu lafzı mecazi manada kullanmak yalan olmaz. En iyi Allah bilir. [161] 


Tevhid, Nübüvvet Ve Ahiret Hakkında Deliller 


Tevhld Delilleri 


Tevhide gelince, o, Cenab-ı Allah'ın şu ayetidir: "Ey insanlar sizi de sizden öncekileri de yaratan Rabbinize ibadet (kulluk) yapın ki 
takva sahibi olasınız. O (Rabb) ki yeryüzünü sizin için bir döşek, gökyüzünü bir bina yaptı. O, gökten su indirip onunla çeşit çeşit 
meyveleri size rızık olarak çıkardı. O halde, bile bile, Allah'a eşler koşmayın "(Bakara, 21-22). Bu ayetlerde birçok mesele vardır: 
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Bütün İnsanlara Yöneltilen İlâhi Hitap 


Allah Teala, mümin, kâfir ve münafıklar hakkındaki hükümleri bildirdikten sonra bu ayetle hepsine birden hitap buyurmuştur. Bu, 
âyetinde zikredilen iltifat nevindendir. Bunda bazı faydalar vardır: 


1) Bu ifadede dinleyeni daha çok harekete geçiren ve coşturan bir hususiyet vardır. Nitekim sen arkadaşına, üçüncü bir şahıstan hikaye 
ederek, "Falan'ın hikayesi şöyle şöyledir," der ve sonra o üçüncü şahsa hitab ederek şöyle dersin: "Ey falanca sana yakışan, bütün 
işlerinde övülen bir yola girmendir." Bu gaibten muhataba geçiş, o üçüncü şahsın daha fazla harekete geçmesini temin eder. 


2) Sanki Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: "Benim ile senin aranda, önceden Peygamberi vasıta kıldım,şimdi ise sana ikram ve yakınlığı 
artınyor ve delillere dikkat çekerek, seni muhatab kabul edip ilâhi hitapla şereflenmen için sana vasıtasız olarak hitab ediyorum." 


3) Cenab-ı Hak, bu ayette, ibadetle meşgul olduğu zaman kulun devamlı olarak terakki edeceğini bildirmektedir. Bunun delili ise, 
O'nun bu ayette gaibten muhataba geçmesidir 


4) Geçen ayetler onların durumlarını anlatma hakkında idi. Bu ayetler ise meri ve mükellefiyetle ilgili ayetlerdir. Bu emir ve 
mükellefiyetlerde bir külfet ve meşakkat söz konusudur. Bu sebeble, külfeti dengeleyecek bir ferahlığın bulunması gerekir. Bu ferahlık 
ise, padişahlar padişahının aradaki vasıtayı kaldırıp onlara bizzat hitab etmesidir. Nitekim köle zor bir iş yapma mecburiyetinde 
bırakıldığında, şayet efendisi ona bizzat hitab ederek: "Senden şunu yapmanı istiyorum" derse, efendisinin kendisine bizzat 
söylemesinden dolayı bu güç iş, onun için zevkli bir iş haline dönüşür. [163] 


Hitabının Delaleti 


Alkame ve Hasan Basri'den nakledildiğine göre, onlar şöyle demişlerdir: "Kur'an'da "Ey insanlar" diye başlayan her âyet mekki; "Ey 
iman edenler " diye başlayan ayetler medenidir." el-Kâdi Ebu Bekr ise şöyle demiştir: "Onların söylediği bu söz, eğer bir nakle 
(rivayete) dayanıyor ise kabulümüzdür. Yok eğer böyle söylemelerinin sebebi, müminlerin Mekke'de değil de Medine'de ekseriyette 
olmalan ise, bu zayıftır. Çünkü Cenab-ı Allah'ın müminlere bir seferinde vasıfları ile, diğer bir seferde ise cins isimleri ile hitab etmesi 


caizdir. Devamlı ibadet edip ibadetini artırmaya çalışan mü'mine bu emir verildiği gibi bazan mümin olmayan kimseye de İbadet 
etmesi emrolunabilir. Buna göre, bu ayetteki hitabın herkes hakkında olması mümkündür. [164 


Nida Konusu Başa Dön 


Bil ki genelde lafızlar, bir takım şeylere delalet eden ibarelerdir, ki bu ibareler de ya lafızdırlar veya değildirler. Lafızlara gelince 
bunlar, isim, fiil ve harf kabilinden olanlardır. Çünkü bu üç çeşit lafızdan herbiri bir şeye delalet eder. O şey de kendi başına hususi bir 
lafızdır. Lafız olmayan ibareler ise, taş, gökyüzü ve yeryüzü gibi olanlardır. "Nida" lafzı ise başka bir şeye delil kılınmamıştır. Aksine 
o, dikkat çekmek için bir amilin yaptığı işin yerine geçen bir lafızdır. (Ey Zeyd) sözümüzü, (Zeydi çağırıyorum)veya (Zeyde 
hitabediyorum) cümleleri ile tefsir etmeye gelince bu birkaç bakımdan yanlıştır. 


a) sözümüz, doğrulanmaya da yalanlanmaya da ihtimali olan bir haber cümlesidir. Halbuki sözümüzde böyle bir ihtimal yoktur. 
b) sözümüz, Zeyd'e o anda nida edilmiş olmasını gerektirir. Halbuki sözümüz bunu gerektirmez. 


c) sözümüz Zeyd'in bu hitabla muhatab olmasını gerektirir, sözümüz ise bunu gerektirmez. Çünkü bunu söyleyen kimsenin başka 
birisine, "Ben Zeyd'i çağırıyorum " diye haber vermesi imkansız değildir. 


d) sözümüz nida etmeyi haber vermektir. Nidadan haber vermek, nidadan farklıdır. Nida sözümüzdür. O halde sözümüz u sözümüzden 
başkadır. Bütün bu saydığımız delillerle, yukarıdaki sözün yanlış olduğu ortaya çıkar. [165 


İsim ve Harf Münasebeti Hakkında 


Burada zikredeceğimiz bir nükte daha vardır; o da şudur: Lafızların en kuvvetli mertebesi isimdir, en zayıfı ise harftir. Buna göre, bir 
kısım insanlar ismin harf ile uyuşamayacağını sanmışlardır. Aynı şekilde mevcudatın en yücesi Cenab-ı Allah, en zayıfı ise insandır. 
Nitekim Allah: 


"İnsan zayıf olarak yaratılmıştır" (Nisa, 28) buyurmuştur. Meleklerde, "Allah ile insan arasında ne münasebet vardır?" demişlerdir. 
Nitekim. 


"Sen o yeryüzünde, fesat çıkaracak olanı mı yaratacaksın?" (Bakara, 30) buyurulmuştur. Öte yandan ismin, nida halinde bazan harf ile 
uyuştuğu söylenmiştir. İnsanlar da, bunun gibi, nida ve yakarış esnasında Rablerine hizmete elverişli olurlar. Nitekim Cenab-ı Hak: 
"Ey Rabbimiz biz kendimize zulmettik" (Araf, 23); 


"Rabbiniz, "Bana dua ediniz ki size icabet edeyim" dedi" (Mü'min, 60) buyurmuştur. [166 


Nida Edatının Fonksiyonu 


harfi aslında uzaktakine nida etmek için vaz' edilmiştir. Ciddi ve mühim bir sebebten dolayı 
bu, yakındakine seslenmek için de kullanılabilir. 


Yakındakine nida etmek için ve harfleri kullanılmıştır. Sonra bu harfinin yakında da olsa, uzaktaki kimse yerine koyarak, dalgın ve 
gafil olan kimseye seslenmek için kullanılmıştır. Eğer, "Cenab-ı Hak; "O (Allah), insanlara şah damarından daha yakındır" (Kâf, ) 
olduğu halde, O'na dua eden niçin Yâ Rabbi, Yâ Allah diye duâ eder? denilirse, cevaben deriz ki bu, dua eden kimsenin nefsini hakir 
görerek kendisini yakın olan yerlerden ve O'na yaklaşmış olan kimselerin derecelerine yaklaştıracak şeylerden uzak görmesi; Cenab-ı 
Hakk'ın, "Ben, benden dolayı kalbleri mahzun olanların yanındayım" hadis-i kutsisi gereğince, duası kabul olsun diye kendisinin 
noksan olduğunu itiraf etmesidir. Veya bu, dua eden için, duasının kabulü en mühim şeylerdendir. [167] 


Lafzı Hakkında Başa Dön 


ve kelimelerinin cins isimleri niteleyen ve mahfeleri de cümlelerle vasfeden iki bağlaç olması gibi, de kendisinde elif-lam bulunan ismi 


nidaya bağlayan bir bağlaçtır. Bu, kapalılığını giderecek bir şeye muhtaç olan müphem bir isimdir. Bu sebeble, nida ile kastedilen şey 
meydana gelsin diye, bu müphem ismin peşinden, kendisiyle vasıflandığı bir cins ismin veya onun yerine geçecek bir şeyin gelmesi 
gerekir. Nida harfinin, kendisinde amel ettiği şey lafzıdır, den sonra gelen isim, ise nün sıfatıdır. Nitekim sen, "Ey akıllı Zeyd." dersin. 
Ancak, kelimesi, "Zeyd" kelimesinin müstakil olması gibi, kendi başına müstakil değildir. Bu sebeble ne sıfatından ne mevsufundan 
ayrılır. Sıfat ile mevsufu arasına gelen daki tenbih edatına gelince, bunun iki faydası vardır: 


Birincisi: Nida harfinin manasını kuvvetlendirerek ona güç katar. 


İkincisi: nün haketmiş olduğu bir izafetten bedel olarak gelmesidir. Bu te'kid ve mübalağalarla bağımsız olduğu için, böyle nidalar 
Kur'an'da cokca kullanılmıştır. Çünkü Cenâb-ı Hak, ile kullarına emirler, nehiyler, va'd, vâ'id ile nida etmiş, öncekilerin haberlerini, 
onlardan habersiz oldukları halde kendisine kulak vermeleri gereken büyük ve mühim işlerle anlatmıştır... İşte bundan ötürü en etkili 
ve en güçlü olan tabirle kullara nida edilmesi gerekmiştir. [168] 


İbâdet Mefhumu 


Bil ki Cenab-ı Allah'ın "Ey insanlar Rabbinize kulluk ediniz." 


sözü, O'nun, bütün insanlara ibadeti emretmesini ifade eder. Şayet bir kısım insanlar bu hitabın dışında kalmış olsalardı bu umumi 
ifadeyi tahsis etmek olurdu. Burada birçok bahisler vardır: [169 


Elif-lâm'la Marlfe Olan Cemi Lafız Umum İfade Eder 


Birincisi: Lam-ı tarif ile marife kılınan cemi bir lafız umum ifade eder. Bu hususta Eş'ari, Kâdi Ebu Bekr ve Ebu Haşim arasında 
münakaşa vardır. 


Bizim delilimiz şudur: 


"Bütün meleklerin hepsi secde ettiler (Hicr, 30) ayetinde olduğu gibi, elif-lam ile muarref olan cemi bir lafız, umum ifade eden bir lafız 
ite te'kid edilebilir. Eğer elif-lam ile muarref cemi lafzı aslında umum ifade etmeseydi, sözü tekid değil, bilakis bir açıklama olurdu. 
Bir de, insanlardan her-birinin, o umumi lafızdan istisna edilmesi uygundur. İstisna, şayet kendisi olmasaydı hükme dahil olacak olan 
şeyi dışarıda bırakmak içindir. Bu sebeple, muarref cemm lafızların umum ifade etmeleri gerekmiştir. Bu konunun teferruatlı anlatımı, 
usül-i fıkıhtadır. [170] 


"Ey İnsanlar, Hitabına Vahy Asrından Sonraki İnsanlar! Dahil midir? 


İkincisi: Cenâb-ı Hakk'ın sözünün o asırda mevcut olan bütün insanları içine aldığı sabit olunca, o asırdan sonra var olacakları içine 
alır mı almaz mı? Doğruya en yakın olan, bu ifadenin onları içine almadığıdır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın li sözü, "şefevi" bir hitaptır. 
Mevcut olmayanlara şefevi olarak hitap etmek ise, caiz değildir. Ve yine, o asırdan sonra meydana gelecek kimseler, bu hitab esnasında 
mevcut değillerdi. Mevcut olmayan, insan olmaz; insan olmayanlar ise, Cenâb-ı Hak!"ın sözünün kaplamına girmezler. Eğer, bu 
duruma göre, bu hitaplardan hiçbirisinin o zamandan sonra meydana gelecek kimseleri içine almaması gerekir; bu ise kesinlikle 
batıldır denilirse, cevaben deriz ki, "Başka bir delil olmasaydı, durum böyle olurdu. Ne var ki biz, Hz.Muhammed'in dininden, tevatür 
yoluyla, bu hitablann o zamandan kıyamete kadar gelecek kimseler hakkında da geçerli olduğunu öğrendik. İşte, bu başka delilden 
dolayı, hitabın umumi olduğuna hükmettik." [171] 


İbadet Emrinin Şumülü Başa Dön 


Üçüncüsü: Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesi herkese, ibadet etmekle ilgili bir emirdir. Bu emir, herkese her ibadeti emretmeyi ifade eder mi? 
Gerçek şu ki, hayır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın "ibadet ediniz!" sözünün manası, "bu mahiyeti varlık sahnesine getiriniz" dir. İnsanlar, bu 
mahiyetin unsurlarından birisini ortaya koyduklarında bu mahiyyeti varlığa dahil etmiş olurlar. Çünkü bir mahiyyetin fertlerinden bir 
fert, o mahiyyete şamildir. Çünkü bu ibadet, ibadetin ibadet olması kaydıyla, ibadetten ibarettir. Mürekkeb olan şey mevcut olduğunda 
onun kayıtları da bulunur. Buna göre, ibadet unsurlarından birisini yapan kimse, ibadet yapmıştır. İbadeti yapan kimse ise, Cenâb-ı 


Hakk'ın "İbâdet ediniz!" sözünün gerektirdiği şeyin tamamını ifa etmiş, yapmış olur. Bu böyle olunca, bu ibadeti yapan kişinin 
sorumluluktan çıkmış olması gerekir. Eğer biz, bu lafzı umuma delalet eden bir lafız saymak istersek, şöyle deriz: İbadetle emretmenin, 
ibadet, ibadet olduğu için olması gerekir; çünkü vasfa dayanan bir hüküm, o vastfın illet olduğunu gösterir, ortaya koyar. Hele hele, o 
vasıf hükme uygun düştüğü zaman... Burada ibadetin ibadet olması, onu, yani ibadeti emretmeye uygun düşen bir vasıftır. Çünkü 
ibadet, Allah'ı ululamaktan ve O'na boyun eğmeyi izhar etmekten ibarettir. Bunlar ise, aklen münasib olan hususlardır. Onun ibadet 
olmasının,emredilmesinin illeti olduğu sabit olunca, insanın hertürlü ibadetle emredilmiş olması gerekir. Çünkü illet bulunduğu zaman, 
hükmün bulunması da gerekir. [172] 


Kafir ve Mümine İbadeti Emretmeden Maksat 


Dördüncüsü: Birisi şöyle diyebilir: Cenâb-ı Hakk'ın sözü, kâfirleri kesinlikle içine almaz. Çünkü kâfirlerin iman ile emredilmiş 
olmaları mümkün olmaz. Bu rmkansız olunca, onların ibadetle emredil meleri de imkansız olur. Kâfirlerin iman etmekle emredilmiş 
olmalarının imkansız oluşuna gelince bu şöyle olur: Allah'ı tanımayı emretmek, ,a kâfir Allah'ı bilmediği halde onu içine alır veya 
Allah'ı bildiği halde onu içine alır. Bu emir, kâfiri, Allah'ı tanımadığı halde içine alırsa, onun Allah'ın emirlerini bilmesi imkansız olur. 
Çünkü zatını bilmediği halde O'nun sıfatını bilmesi imkansızdır. Bu emir, onu bu durumda içine alsaydı, onun bu emir ile emredilmiş 
olduğunu bilmesinin imkansız olduğu bir durumda da onu içine alırdı. Ki bu da "teklif-i mâla yutak" (güç yetiril omey en şeyi teklif 
etmekjtir. Mari'etullaha dair emrin onu, Allah'ı bildiği halde içine alması ise imkansızdır. Çünkü, bu, zaten bulunanı yeniden elde 
etmeyi (tahsil-i hâsıl) emretmek olur. Bu da imkansızdır. Böylece kâfirin marifetullahı (Allah'ı tanımayı) elde etmekle emredilmesinin 
imkansız olduğu ortaya çıkar. Bu imkansız olunca kâfirin İbadetle emredilmiş olması imkansız olur, Çünkü o ya Allah'ı bilmeden 
ibadetle emredilmiş olur ki bu imkânsızdır. Çünkü tanımadığı zata ibadet etmesi imkansızdır. Veya Allah'ı bildikten sonra ibadetle 
emredilmiş olur. Ancak bu durumda ibadetle emredilmek, marifetullahı emretmeye bağlıdır. Marifetullah ile onun emredilmesi 
imkansız olunca, ibadetle emredilmesi de imkansız olur. Yine bu hitabın müminlere olması da imkansızdır. Çünkü müminler zaten 
Allah'a ibadet ediyorlar. Onlara ibadeti emretmek tahsil-i hasıl kabilinden bir emir olur ki bu da muhaldir. 


Buna cevabımız şudur: İnsanlardan bir kısmı, "Nasıl ki zekat İle emrolunma nisab mikdan mala sahib olmaya bağlı ise, aynı şekilde 
ibadet ile emrolunmak da marifetullahı elde etmiş olmaya bağlıdır" demişlerdir. Bunlar, bilgilerin zaruri olduğunu iddia eden 
kimselerdir. Bunu söylemeyen kimseler ise, bu ayet ile, bilgilerin zaruri olmadığına delil getirerek şöyle söylemişlerdir: "İbadet ile 
emir mevcuddur. İbadet ise ancak marifetullah ile mümkün olur. Bir şeyi emretmek, onun zorunlu şartlarından olan şeyi emretmek 
demektir. Nitekim temizlik emri ancak suyun bulunması ile gerçekleşecekse, su bulundurmak; da|jzımmen farz kılınmış olur. 


Dehri|173) Allah'ı tanımadan, Peygamberi tasdik edemez. Dolayısıyla marifetullah farzdır; Abdestini bozan bir kimsenin namazı ancak 
önceden temizlik yapması ile sahih olur. Bu nedenle temizlik yapmak farz olur; emanet bırakan kimseye, emanetinin iade edilmesi, 
ancak ona yönelmesi ile mümkündür. Bu sebeble bu gitme zahmetini sarfetmesi de gerekmiştir. Aynı şekilde burada da kâfirin ibadette 
mükellef tutulması makuldür. Bu ibadeti yerine getirmesinin şartı ise önce iman etmesi sonra da ibadet yapmasıdır. Geriye onların, 
"Kâfirlere, marifetullahı elde etmeye emretmek imkansızdır" sözü kalır. 


Deriz ki: Bu mesele usül ilminde iyiden iyiye araştırılmıştır. Burada söyleyeceğimiz şudur: Bu söz, Allah'ın emredici olduğunu 
bilmenin, O'nu bilmeye bağlı olduğu bütün şeylerde tamam ise de, bunun dışındaki sıfatlarda geçerli değildir. Öyleyse bunu 
emretmenin varid olması niçin caiz olmasın? Bunu kabul etsek bile, bu emrin müminleri içine aldığını söylemek niye caiz değildir? 
Muarızımızın: "Çünkü tahsil-i hasılı emretmek olur ki bu da muhaldir" sözüne gelince deriz ki: 'Tahsil-i hasıl imkansız olursa biz de bu 
emri, ibadete devamı emretme manasına veya ibadeti artırmayı emretme manasına hamlederiz. Malumdur ki ibadeti artırmak da 
ibadettir. Öyleyse Cenâb-ı Hakk'ın (ibadet ediniz) sözünü, ibadeti artırmak manasında almak doğru olur. [174] 


Teklif-i Mâla Yutak Başa Dön 


Beşincisi: Teklifi inkar edenler, birçok sebebten dolayı, Allah'ın mükellefiyet yüklemesinin caiz olmadığını söylemişlerdir. 


Birincisi: Teklif, kula, yapmaya veya yapmamaya götüren sebeblerin müsavi olduğu veya bir tarafın diğerine üstün geldiği bir 
durumda gelir. Birinci ihtimal imkansızdır. Çünkü eşitlik halinde tercihin meydana gelmesi imkansız olur. Zira eşit olma, tercihte 
bulunmaya manidir. Binaenaleyh bu ikisinin bir arada bulunması imkansızdır. O halde iki tarafa da götüren sebeblerin eşit olması 
halinde, bir şeyi yapmakla kulu sorumlu tutmak "teklif-i mâla yutâk"'tır. 


İkinci ihtimalde ise üstün gelenin, mutlaka meydana gelmesi gerekir. Çünkü kendisine üstün gelinenin, üstün gelene eşit olması halinde 
onun meydana gelmesi imkansız olur. Ancak o zaman, müreccih olmadan mümkün olan şey meydana gelir. İki tarafın eşit olma 
durumunun meydana gelmesi imkansız olunca, üstün gelinme durumunda ise bu işin meydana gelmesi haydi haydi imkansız olur. 
Üstün gelinmiş (Mercüh) olantn meydana gelmesi imkansız olunca, iki zıttan çikamama zaruretinden ötürü, üstün gelen tarafın 
meydana gelmesi vacib olur. Bu husus böylece sabit olunca, bir şeyle mükellef tutmak, eğer râcih (üstün gelen taraftan) ötürü meydana 
geliyor ise bu mükellefiyet, meydana gelmesi vacib olan şeyi meydana getirme babında bir mükellefiyet olmuş olur. Yok eğer 


mükellefiyet mercuh (üstün gelinen taraf) sebebiyle meydana geliyorsa, böyle bir teklifte meydana gelmesi imkansız olan şeyi teklif 
olur. Her iki husus da "teklif-i mala yutâk"dır. 


İkincisi: Cenab-ı Allah teklif edilen şeyin ezelde ya meydana geleceğini veya gelmeyeceğini biliyor. Yahut da her ikisini de bilmiyor. 
Eğer birinci ihtimal mevcut ise, meydana gelmesi vacib olan şeyin meydana gelmemesi imkansız olur ki bunu emretmekde bir fayda 
yoktur. Eğer Allah, onun meydana gelmeyeceğini biliyorsa, meydana gelmesi imkansız olan şeyin meydana gelmemesi vacib olur. Bu 
sebeble onu meydana getirmeyi emretmek, imkansızı meydana getirmeyi emretmek olur. Cenab-ı Allah her ikisini de bilmiyorsa bu, 
Allah'ın câhil olduğunu söylemek olur ki bu imkansızdır. Bir de emrin bu şekilde olduğu farzedilirse, itaat eden isyan edenden 
ayırdedilemez. Bu durumda da itaatta bir fayda olmaz. [175] 


İbadetin Allah'a Faydası Yoktur 


Üçüncüsü: Mükellefiyetle ilgili emirler ya bir faydadan dolayıdır veya bir faydaya dayalı olmaz. Eğer bu, bir faydadan dolayı verilmiş 
bir emir ise, o ya Ma'buda ya kula yönelik olur. Bu faydanın Ma'buda yönelik olması imkansızdır. Çünkü Allah zatı gereği kâmildir. 
Zatı gereği kâmil olan, başkası ile kâmil olmaz. Bir de biz zaruri olarak biliyoruz ki zamanlara hükümran olan bir ilahın kullarının rükü 
ve secdelerinden faydalanması imkansızdır. Bu faydanın kula yönelik olması da imkansızdır. Çünkü bütün faydalar, lezzet elde etmede 
ve acıları defetmede toplanır. Halbuki Cenâb-ı Hak, bu tür meşakkatleri arada vasıta kılmadan da doğrudan doğruya bu faydaları kul 
için meydana getirmeye kadirdir. O halde araya meşakkatli mükellefiyetleri sokmak abestir. Abes ise Hakim olan Allah hakkında caiz 
değildir. (176) 


Kul Fiilini Yaratamaz 


Dördüncüsü: Kul, fiillerinin yaratıcısı değildir. Çünkü o, fiillerinin detaylarını bilemez. Bir şeyin detayını bilemeyen ise, o şeyin 
yaratıcısı olamaz. Kul, fiillerinin yaratıcısı olamadığı zaman, eğer Allah, ona, bu fiili onda yaratırken emretmiş olursa, hasılı tahsili 
(elde edilmiş olan şeyin yeniden elde edilmesini) emretmiş olur. Yok eğer onda bu fiili yaratmadığı zaman, ona bunu emretmiş olursa, 
imkansızı emretmiş olur. Bütün bunlar ise batıldır. [177] 


İbadet Emrinden Maksat Kalbi Temizlemektir 


Beşincisi: Mükellefiyetlerden Allah'ın maksadı, Kur'an'ın zahirinin gösterdiğine göre, sadece kalbi temizlemektir. Buna göre, kılbi 
devamlı Allah'la meşgul olan ve zahiri fullerle meşgul olması durumunda marifetullaha dalmaktan atıkonan bir insan 
düşündüğümüzde, ondan zahiri mükellefiyetlerin düşmesi vacib olur. Nitekim fakihler ve kıyas yapanlar şöyle demişlerdir: 
"Mükellefiyetlerdeki maksad ve hikmet açık olduğu zaman, zahire değil de akli hükümlere uymak vacib olur." 


İlk üç şüphelerine iki bakımdan cevab veririz: 


a) Bu şüpheciler söyledikleri şeylerle, mükellefiyetlerin olmaması gerektiğine inanmayı gerekil görmüşlerdir. Bu, teklifi kaldıran bir 
tekliftir. Bu ise tezaddır. 


b) Bize göre, teklif-i mâla yutak olsun olmasın, Cenab-ı Allah'dan gelen herşey güzeldir. Çünkü o yaratıcı ve yarattıklarının sahibidir. 
Mülkünde yaptığı tasarruflar sebebiyle, mülk sahibine kimsenin itiraz hakkı olamaz. [178 


İbadetle Mükellef Olmayanlar Başa Dön 


Altıncısı: Alimler: "İbadetle ilgili emir, bütün insanlara şâmil olsa da çocuk, deli, farkında olmayan ve unutan gibi anlamayan 
kimselerle, 


"Allah hiçbir kimseyi gücü yetmeyen şeyle mükellef tutmaz" (Bakara, 286) ayetinden dolayı gücü yetmeyen kimseleri kapsamaz. 


Bazı alimler, bu ayetin köleleri de kapsamadığını söylemişlerdir. Çünkü Cenab-ı Hak, kölelere, efendilerine itaat etmelerini vacib 
kılmıştır. Onların, efendilerine itaatle meşgul olmaları, ibadetle meşgul olmaktan onları altkor. Kölelerin, efendilerine itaat etmelerinin 


vacib olduğuna delalet eden emir, ibadetin vacib olduğuna delalet eden emirden daha husüsidir. Hass olan ise âmm olana tercih edilir. 
Bu husus ftkıh usulünde genişçe ele alınmıştır. [179 


İbadet Hilkatin Neticesidir 


Yedincisi: Kadı Ebu Bekir: "Ayet, ibadetin farz olmasına sebep olarak Allah'ın bizi yaratıp, nimetlerle ihsanda bulunmasını gösterir" 
dedi. Bu ki alimlerimiz, bu ayeti insanın, yaptığı şeylerle sevabı hak edemeyeceğine delil getirmişlerdir. Çünkü Cenab-ı Hakkın bizi 
yaratması ve bize nimet vermesi, ibadetin farziyyetine sebep olursa, bizim ibadetlerle meşgul olmamız, zaten görev olan bir şeyi 
yapmak olur. İnsan görevini yerine getirmekle herhangi bir şeye hak kazanmaz, o halde kulun ibadetine karşılık, Allah'ın ona sevab 
verme mecburiyeti yoktur.|180| 


Allah'ı Bilmede Tefekkürün önemi 


Allah Teâlâ-nın "Sizi ve sizden öncekileri yaratan Rabbinize (ibadet ediniz ki) takva sahibi olasınız" ayetinde birkaç mesele vardır: 


Cenab-ı Hak, Rabb'e ibadeti emredince, hemen peşinden yaratıcının varlığına delil olan şeylerden bahsetmiştir. Bu da, mükellefleri ve 
daha önceki insanları yaratmasıdır. Bu husus ise, Allah'ı bilmenin yolunun, ancak tefekkür ve ı istidlal olduğunu gösterir. Bu yolu, 
Haşevi-yye'den bir gurup tenkid edip "Bu ilimle meşgul olmak bidattir." demişlerdir. Görüşümüzü isbat hususunda, akfi ve nakit birçok 
delillerimiz vardır. Burada üç makam vardır: [181] 


Kelam İlminin Ehemmiyeti Başa Dön 


Birinci makam; Bu ilmin (Kelam ilminin) üstünlüğünü açıklama hususundadır. Bu üstünlük, birkaç yöndendir: 


a) İlmin değeri, konusunun değeri ile ölçülür. Konu daha şerefli olduğunda, onun ilmi de daha şerefli olur. Konuların en şereflisi, 
Allah'ın zatı ve sıfatlan olduğuna göre, O'nunla ilgili ilmin, ilimlerin en değerlisi olması gerekir. 


b) İlim, ya dini olur veya dini olmaz. Şüphe yok ki dini İlim dini olmayan ilimden daha değerlidir. Dini ilimler ya usul yani (Kelâm) 
ilmidir, veya bundan başkadır. Kelam ilminin dışındaki ilimlerin sıhhati, kelâm ilmine dayanır. Çünkü müfessir özellikle Cenab-ı 
Hakk'ın kelamının manasından bahseder. Bu da ihtiyar sahibi ve iradesini beyan eden bir Yaratıcının varlığına dayanır. Muhaddis, 
özeliikte Allah'ın Resulü (s.a.s)'nün sözlerinden bahseder. Bu ise, Peygamberliğin varlığına dayanır. Fakih, özellikle Allah'ın 
hükümlerini anlatır. Bu, tevhid ve nübüvvete istinâd eder. Böylece bütün bu ilimlerin kelâm ilmine muhtaç olduğu ortaya çıkmış olur. 
Görünen şu ki kelam ilmi, bu ilimlere muhtaç değildir. Binaenaleyh kelâm ilminin, en değerli ilim olması gerekir. 


c) Birşeyin değeri, bazan o şeyin zıddının değersizliği ile ortaya çıkar. Her ne zaman birşeyin zıddı değersiz olursa, o şey o nisbette 
değerli olur. Kelam ilminin zıddı, küfür ve bid'attir. Bu ikisi en değersiz şeylerdir. Bundan dolayı kelam ilminin en değerli şey olması 
gerekir. 


d) Birşeyin kıymeti bazan konusunun kıymetiyle, bazan kendisine duyulan ihtiyacın şiddetiyle, bazan da akli delillerinin kuvvetiyle 
orantılıdır. Kelam ilmi ise, bütün bunları ihtiva eder. Bu böyledir. Çünkü, astronomi ilmi konusunun, tıp ilminin konusundan daha 
şerefli olması bakımından, tıp ilminden daha şereflidir. İnsanların tıp ilmine olan ihtiyacının astronomiye olan ihtiyacından daha fazla 
olması bakımından, tıp ilmi astronomiden daha şereflidir. Matematik ilmi ise delillerinin daha kuvvetli olması bakımından, her 
ikisinden de şereflidir. Kelam ilmine gelince, bunun gayesi, Allah'ın zatını, sıfatlarını, fiillerini, mevcud ve ma'düm olan şeylere dair 
bilgilerin kısımlarını bilmektir. Şüphe yok ki bu, en şerefti iştir. Bu ilme olan ihtiyaca gelince, bu ihtiyaç da çok fazladır. Çünkü ihtiyaç 
ya din hususunda olur, ya dünya hususunda olur. Dini ihtiyaç, en önemli olan ihtiyaçtır. Çünkü, şu yukarıda sayılan hususları bilen 
kimse büyük bir sevaba hak kazanır ve melekler safına katılır. Bu şeyleri bilmeyen kimse ise, büyük bir cezaya hak kazanır ve 
şeytanlara katılır. Dünyevi ihtiyaca gelince, bu, dünyanın düzeni ancak bir yaratıcıya, ölümden sonra dirilişe ve haşr'a iman etmekle 
intizama gireceğindendir. Çünkü bu iman olmasaydı, alemde tam bir karışıklık meydana gelirdi. Delillerin kuvvetine gelince, 
diyebiliriz ki: Bu ilmin delillerinin, yâkini bir şekilde terkib edilerek kesinlik ifade eden mukaddimelerden meydana gelmiş olması 
gerekir. Böyle bir delil ise son derece güçlüdür. Böylece, kelam ilminin her türlü şeref ve üstünlüğü içine aldığı ortaya çıkmaktadır. Bu 
sebeble, bu ilmin, ilimlerin en şerefli olması gerekir. 


e) Bu ilimde, nesih ve değişiklik meydana gelmeyip, bölgelerin ve cemiyetlerin değişmesiyle bu ilim değişmez. Diğer ilimler ise böyle 
değildir. Öyleyse bu ilmin, ilimlerin en şerefli olması gerekir. Bu ilmin konularını ve delillerini ihtiva eden ayetler, fıkhı konuları ihtiva 
eden ayetlerden daha şereflidir. Bunun delili ise, İhlâs süresi, Âmenerresülü ve Ayete'I-Kürsi'nin fazileti hakkında vârid olan haberler, 


meselâ, 
"Sana hayız halinden sorarlar..." (Bakara, 222). 


"Ey iman edenler, birbirinize borçlandığınız zaman..." (Bakara, 282)gibi ayetlerin fazileti hakkında Gelmemiştir. Bu da kelâm ilminin 
daha faziletli olduğuna delalet eder. 


f- Şer'i hükümler hakkındaki ayetlerin sayısı, altıyüzden daha azdır. Geriye kalan ayetler ise, tevhid, nübüvvet, putperestlere red ve 
müşriklerin çeşitlerini beyan hakkındadır. Kıssalarla ilgili ayetlerden maksad, Cenab-ı Hakk'ın, "Andolsun onların kıssalarını 
açıklamada salim akıl sahibleri için ibret vardır" (Yusuf, 111) ayetine göre, Allah'ın hikmet ve kudretini tanımaktır. Bu da, kelam 
ilminin en faziletli ilim olduğuna delalet eder. 


Biz burada delillerin yerlerine işaret edeceğiz: Yaratıcının varlığına delalet eden delillere gelince, Kur'an bunlarla doludur. 


Bunların birincisi burada zikredilen şu beş delildir: Bunlar, mükellefleri ve onlardan önceki insanları, gökyüzünü, yeryüzünü, gökten 
yere inen yağmur ile meyveleri yaratmak ve gökler ile yerin, Kur'an'da yer alan bütün harikuladelikleridir. İşte, yaratıcının varlığının 
delillerinden maksat budur. Cenâb-ı Hakk'ın sıfatlarının delilleri şunlardır. Bu sıfatlardan "ilim" sıfatının delili, 


"Allah'a muhakkak ki ne yeryüzünde ne de gök yüzünde hiçbir şey gizli kalmaz" (Ali imran, 5) buyurmuş, sonra peşinden de, "Sizi 
analarınızın rahminde dilediği gibi şekillendiren odur" (A. İmran, 8) ayetini getirmiş olmasıdır. Bu, kelamcılann delilinin bizzat 
kendisidir. Çünkü onlar, fiillerinin muhkem ve sapasağlam olmasını yaratıcının ilmine delil getirmişlerdir. İşte burada Hak Teâla, 
rahimlerde suretlere şekil vermesini eşyayı bildiğine delil getirmiştir. Ve yine Cenâb-ı Hak, 


"Yaratan bilmez mi? O, herşeye nüfuz etmiş ve her şeyden haberdardır" (Mülk, 14) buyurmuştur. Bu, yukardaki delilin aynısıdır. 
Cenâb-ı Hak yine, 


"Gaybm anahtarları, O'nun yanındadır. Bunları, ancak O bilir" (En'im. 59) buyurmaktadır. Bu da, O'nun her türlü malumatı bildiğine 
bir tenbihattır. Çünkü Allah, gaybi olan şeylerden haber veriyor, bir de bakıyoruz ki o şeyler, vermiş olduğu habere uygun bir biçimde 
meydana geliyor. Şayet Cenâb-ı Hak, gaybı biliyor olmasaydı, bu şeyler haber verdiği şekilde vuku bulmazdı. Allah'ın "kudret" 
sıfatının delili, hepsi dört unsurda eşit olmakla beraber, çeşitli canlılar ve meyvelerin meydana gelmesine dair Cenâb-ı Hakk'ın 
bahsettiği bütün şeylerdir. İşte bütün bunlar, Allahü Teâlâ'nın zatının gereğini yapan mücib-i bi'z-Zât olmayıp irâde sahibi muktedir bir 
fail olduğuna delalet eder. 


Cenâb-ı Hakk'ın "tenzih" sıfatına, yani O'nun bir cisim olmadığına ve bir mekânda bulunmadığına delalet eden delil ise, O'nun 


De ki Allah dır' birdir" (Ihlas, 1) sözüdür. Çünkü mürekkeb olan, cüzlerine muhtaçtır. Muhtaç ise, sonradan yaratılmış demektir. 
Cenâb-ı Allah "tek" olunca, cisim bulunmaması cisim olmayınca da bir mekânda bulunmaması gerekir. Cenâb-ı Hakk'ın "tevhid" 
sıfatının delili ise, O'nun 


"Eğer yerde ve göklerde, Allah'dan başka ilahlar bulunsaydı, yer ve gökler bozulur, fesada uğrardı" (Enbiya, zzy, 
"O zaman onlar. Arşın sahibine bir yol ararlardı "(Isra, 42) ve 
"ve bir kısmı diğerine üstün gelirdi." (Mümmun, 8i) ayetleridir. Nübüvvetle ilgili delil ise, Cenâb-ı Hakkın, 


"Eğer kulumuza indirdiğimiz bu Kurandan bir şüphe ediyorsanız, O'nun süreleri gibi olan bir süre getirin bakalım!" (Bakara, 23) 
âyetidir. 

Meâdın (ahiret hayatının) delili ise, 

De ki ilk kez inşa eden dirilkecektir. "(Yasin, 79) âyetidir. Eğer sen, ilm-i kelâmı gözden geçirirsen, onda bu delillerin ortaya 
konulmasından, onların savunulmasından ve bu hususta öne sürülen tenkit ve yaralayıcı şüphelerin savuşturul masından başka bir şey 


göremezsin. Allah'ın zikrettiği delilleri ihtiva eden ve delillere yöneltilen ithamları reddeden bir ilmin eleştirileceğini hiç sanarmıstn? 
Hiç bir akıllı müslüman kimsenin bunu söyleyeceğini ve buna razı olacağını sanmıyorum. [182 


Meleklerin ve Peygamberlerin Bu Delilleri Kullanmaları Başa Dön 


İkincisi: Allah Teâlâ, melekler ve peygamberlerin de bu delillerle istidlal .ettiklerini anlatmıştır. Melekler şöyle istidlal etmişlerdir: 


"O yeryüzünde, orada fesat çıkaracak kimseler mi yaratacaksın? (Bakara.30) Meleklerin bu sözden maksadlan şudur: Bu gibi şeyleri 
yaratmak kabihdir. Hikmetli olan zat, kabih olan fiili yapmaz. Bunun üzerine Hak Teâlâ, onlara: "Ben, sizin bilmediklerinizi bilirim" 
(Bakara. 30) diye cevap vermiştir. Bundan Allah'ın maksadı da şudur: Şüphesiz Ben, hertürlü malumatı bildiğim için, onların 
yaratılması ve meydana getirilmeleri hususunda sizin bilmediğiniz hikmeti de bilirim. Şüphe yok ki bu karşılıklı bir delil getirmedir. 


Cenab-ı Hakk'ın iblis ile münazarası da açıktır. Peygamberlere gelince, bunların ilki Hz.Adem (a.s)'dir. 


Allah Teâlâ, Hz.Ademç(a.s.)'in ilmini, meleklerin ilmine üstün kılmak sureti ile, onun faziletine dair delilini ortaya koymuştur ki bu 
tamamen bir istidlaldir. Nüh (a.s.)'ın istidlali hakkında, Cenâb-ı Allah, kâfirlerin şu sözünü nakletmiştir: "Ey Nuh, bizimle cidden çok 
mücadele ettin ve bu mücadelende de ileri gittin" (Hüd.32) Bu mücadelenin, şer'i hükümlerin tafsilatı hakkında olmayıp, aksine tevhid 
ve nübüvvet hakkında olduğu, bilinen bir hakikattir. O halde, kelam ilminde, hakkı ortaya koymak için istidlal yaparak mücadele 
etmek peygamberlerin sanatıdır. İbrahim (a.s.)'a gelince, bu konuda onun durumunu iyice ortaya koymak uzun sürer. Onun bu hususta 
birtakım merhaleleri vardır. 


a) Kendi kendine istidlali... Bu, Cenab-ı Hakk'ın "İşte, üstünü gece bürüyüp örtünce bir yıldız görmüş. "Bu(mu)benim Rabbim?" 
demiş, o yüdız kaybolunca ise, "Ben böyle sönüp batanları (Rabb diye) sevmem" (Enam, 76). Bu, kelamcıların, alemin değişir 
olmasından hareketle, onun sonradan yaratıldığına delil getirme yollarıdır. Sonra Cenab-ı Allah, Hz. İbrahim (a.s.)'ı bu istidlalinden 
dolayı medhederek, 


"İşte bunlar, kavmine karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdi" (En'am.83) buyurmuştur. 


b) Hz.İbrahım (a.s.)'ın, babasına karşı istidlali... Bu, Allah'ın "Ey babacığım, niçin duymayan, görmeyen ve senden hfçbtrşeyi 
gideremeyen şeye tapıyorsun?" (Meryem, 42) ayetinde bahsettiği istidlaldir. 


c) O'nun, bazan sözle bazan da fiilen kavmine karşı olan istidlalidir. Sözle istidlali Allah'ın şu ayette bahsettiği husustur: 


"Taptığınız bu heykeller nedir?" (Enbiya, 52) fiil ile istidlaline gelince, o da Cenab-ı Allah'ın "Derken o, bu putları parça parça etti. 
Belki ona müracaat ederler dtyer onlara büyük olan putu bıraktı"( Enbiya, selayeti ile anlattığıdır. 


d) O'nun zamanın kralına karşı istidlalidir. Bundan, Allah Teala şu ayette bahseder: 


"(İbrahim): Benim Rabbim hem diriltir hem öldürür" deyince. O, "Ben de diriltir ve öldürürüm" dedi. İbrahim, "Allah güneşi doğudan 
getirir, haydi sen onu bandan doğdur" deyince ise kâfir şaşırıp kaldı. Allah zalim kavme hidayet etmez" (Bakara, 258). Fıtratı 
bozulmamış olan herkes, kelam ilminin, sadece bu delilleri ortaya koyup, bunlara karşı sürülen sual ve karşı çıkmaları defetmek için 
olduğunu bilir. Bütün bunlar, Hz.İbrahim (a.s.)'in mebde' (kâinatın başlangıcı) hakkındaki incelemesidir. Mead (ahiret) hakkındaki 
incelemelerine gelince, o, onun şu sözüdür: 


"Hani İbrahim, "Ey Rabbim, ölüleri nasıl dirilteceğini bana göster" demiş. (Allah) "Buna inanmadın mı yoksa? demiş. O da "İnandım, 
fakat kalbimin mutmain olması için..." demişti. Allah dedi ki: Dörtküş tut, onları kendine alıştır, sonra (kesip) her parçasını bir dağın 
üzerine bırak. Sonra da onları çağır. (O zaman) koşarak sana geleceklerdir." Bil ki şüphesiz Allah 


aziz Ve hakimdir "(Bakara, 260) Hz.Musâ (a.s.) 'nın istidlaline gelince, O'nun nübüvvet ve tevhid hususunda Firavun'la tartışmasına 
bak. Tevhide gelince, bil ki Hz.Musâ (a.s.), çoğu yerde, Hz. İbrahim (a.s.)'in delillerine dayanır. Bu böyledir. Çünkü Allah Teâta Taha 
suresinde, bunu şöyle anlatmıştır: 


"Firavun, "O halde Musa, sizin Habbiniz kim?" dedi. O da: "Bizim Rabbimiz herşeyi yaratan, sonra da doğru yolu gösterendir" 
dedi"(Taha,49-50) Bu, Hz.İbrahim (a.s.)'ın "O, beni yaratıp, bana hidayet edendir" (Şuara, 78). sözünde zikrettiği delilin aynısıdır. 


Yine Şuara süresinde, Musa (a.s.): "(O) sizin ve sizden önceki atalarınızın Habbfdir" (şuara, 26) demiştir. Bu, Hz.İbrahim (a.s.)'in: 
"Rabbim hem diriltir hem öldürür" (Bakara. 258) sözünün aynısıdır. 


Firavun, bununla yetinmeyip, ondan başka bir delil isteyince, Hz.Musa (a.s.) şöyle demişti: "O, doğunun ve batının Rabbidir." (Şuara, 
28)İşte bu Hz.İbrahim (a.s.)'ını 'Allah güneşi doğudan getirir, haydi sen onu batıdan doğdur" (Bakara, 258) sözünün aynısıdır. Bütün 
bunlar sana; bu delillere yapışmanın o masum peygamberlerin sanatı olduğuna ve onların bu delilleri akıllarından çıkardıkları gibi, 
aynı zamanda geçmiş temiz seleflerinden miras olarak almış olduklarına da dikkat çekmektedir. Hz. Musa(a.s.)'nın nübüvvete dair, 
mucize ile istidlaline gelince bu, onun: 


"Sana apaçık birşey getirsem de mi...?" (Şuara, aojsözü ile bahsettiği şeydir. Bu, Hz.Musa (a.s.)'ın doğruluğuna mucizeyi delil 
getirmesidir. 


Hz.Muhammed (s.a.s.)'nin, tevhide, nübüvvete ve ahirete dair delillerle meşgul olması keyfiyeti bu hususta sözü uzatmaya ihtiyaç 
bırakmayacak kadar açıktır. Çünkü Kur'an bunlarla doludur. Hz.Peygamber (s.a.s.) bütün kâfir fırkaları ile imtihan edilmiştir. 


Birincisi: "Bizi ancak zaman helak eder" (Câsiye, 24) diyen Dehriyye'dir. Halbuki Cenab-ı Hak, onların bu görüşlerini çeşitli delillerle 
çürütmüştür. 


İkincisi: irade, ve ihtiyar sahibi, herşeye kadir zât-ı ilahiyyeyi inkâr edenlerdir. Cenab-ı Hak onların iddialarını aynı tabiat ve dış 
tesirlere ma'ruz oldukları halde emvai türlü tarzda birbirlerinden farklı bitki ve hayvan nev'ilerinin yaratılması delili ile çözülmüştür. 
Bu da kadir olan Allah'ın varlığına delâlet eder. 


Üçüncüsü: Allah Teâlâ'ya ortak koşanlardır. Ortak koşulan bu şey ya ulvi veya süfli bir varlık olur. Ulvi olan ortağa gelince bu, 


yıldızların bu alemde müessir olduğunu söyleyen kimsenin görüşüdür. Allah Teâla bu kimsenin iddiasını, 


"Üstünü gece bürüyüp örtünce... "(En'am, 76) diye başlayan âyetle çürütmüştür. Süfli olan ortağa gelince, bu hristiyanlar, Hz.isa 
(a.s.)'nın ilah olduğuna, putperestler de, putlarının ilah olduğuna dair pek çok delil getirmiştir. 


Dördüncüsü: Nübüvvete karşı çıkanlar ki bunlar da iki guruptur: 


a) Nübüvvetin aslına karşı çıkanlar. Bunlar, Allah'ın "Allah, bir insanı mı peygamber olarak gönderdi." (isra, 94) dediklerini naklettiği 
kimselerdir. 


b- Nübüvveti aslında kabul eden, fakat Hz.Muhammed (s.a.s.)'in peygamberliğine karşı çıkanlardır. Bunlar yahudi ve hristiyanlardır. 
Kur'an-ı Kerim bunlara reddiyelerle doludur. Bu kimselerin karşı çıkmaları da birçok bakımdandır. Bazan bu, Kur'an'a karşı çıkarak 
olur ki Cenâb-ı Hak şu sözü ile onların bu ta'nına cevab vermiştir: 


"Allah, bir sivrisineği bir mesel olarak getirmekten çekinmez" (Bakara, 26). Bazan bu karşı çıkma, Allah Teâla'nın şu sözünde anlattığı 
gibi, başka mucizeler istemek şeklinde olur: 


"Bize, yeryüzünden kaynak üşkırtmadıkca... sana asla inanmayacağız" dediler" (isra, 90) Bazan da, bu karşı çıkma Kur'an'ın parça 
parça nazil olması sebebiyle olur ki bu, Kur'an'a bir ithamın yöneltilmesini ifade eder. Cenab-ı Hak, bu karşı çıkışa şu sözü ile cevab 
vermiştir: 


"İşte biz senin kalbini onanla güçlendirmek için böyle (yaptık)" (Furkan, 32). 


Beşincisi: Haşr ve neşr hususunda tartışan kimselerdir. Allahü Teâlâ haşr ve neşrin doğruluğuna, bunu inkâr edenlerin görüşlerinin 
geçersiz olduğuna dair çok çeşitli deliller getirmiştir. 


Altıncısı: Bazan, faydasızdır diye mükellef tutulmaya karşı çıkanlar ki, Cenâb-ı Hak bunların itirazına"İyi yaparsanız, kendiniz için iyi 
yapmış olursunuz; eğer kötü davranırsanız, bu da nefsinize aittir" (isra, 7) sözüyle cevap vermiştir. Bazan da, gerçek olanın, bir cebr 
olduğu, bunun ise teklifin sıhhatine ters düştüğünü söyleyerek karşı çıkanlarki Cenâb-ı Hak bu hususa da,"Allah yaptığından sorguya 
çekilmez, ama onlara yaptıklarından sorulur "(Enbiya. 23) diyerek cevap vermiştir. 


Biz burada bu kısa işaretlerle yetindik, çünkü bu husustaki geniş inceleme, bu tefsir kitabının tamamına serpiştirilmiştir. Bu sanatın 
peygamber ve nebilerin metodu olduğu sabit olunca, buna karşı çıkanların ya kâfir ya da cahil olduklarını anlamış olduk. (183 


Kelâm İlmini Öğrenmenin Gerekli Olması Başa Dön 


İkinci makam: Kelâm ilmini tahsil etmenin vacib olduğunu beyan hususundadır. Buna akli ve nakli deliller delalet etmektedir. 


Akli delile gelince, bu şöyledir: Bazı kimseleri taklit etmek, geriye kalanları taklit etmekten daha evla değildir. Bu da ya herkesi taklit 
etmenin caiz olması demektir ki, bu bizi kâfirleri de taklit etmeye zorlar. Ya da ötekini değil de berikini taklit etmenin zorunlu olması 
demektir ki, bu da kişiyi, ötekini değil de berikini niçin taklit ettiğini söylemeksizin, bazısını değil de diğer bazılarını taklit etmekle 
mükellef olmaya mecbur kılar. Ya da, taklidin asla caiz olmamasıdır ki, istenilen şey de budur. Taklit etmek geçersiz olunca geriye, 
istidlal yolundan başka bir şey kalmaz. 


Nakli delile gelince, buna ayet ve haberler delalet etmektedir. 
Âyetten olan deliller: 


a) Cenâb-ı Hakk'ın"Hikmet ve güzel öğüt ile Rabb'inin yoluna davet et! Ve onlarla, en güzel bir yolla mücadele et" (Nahl,125) sözüdür. 
Şüphe yok ki, Cenâb-ı Hakk'ın ayette geçen "hikmeften muradı, akli delil ve hüccetlerdir. Buna göre Allah'a akli delil ve hüccetlerle 
davet etmek, emrolunan bir iş olmuş olur. Cenâb-ı Hakk'ın: buyurduğundan murat, dinin fürü'u hususunda mücadele etmek değildir. 
Çünkü Hz.Peygamber'in peygamberliğini inkâr eden kimse ile, dinin fürüu hususunda konuşmada hiçbir fayda yoktur. Peygamber'in 
nübüvetini kabul eden kimse, O'na muhalefet etmez. Böylece bu mücadelenin tevhid ve nübüvvet hususunda olduğunu anlamış olduk. 
Bu sebeple de, bu hususta mücadele, emredilmiş bu husus olur. Sonra biz, Cenâbı Hakk'ın: 


"Bana uyunuz ki, Allah sizi sevsin" (A.İmran 31). 


"Andolsun ki sizin için Allah'ın Resulünde güzel bir örnek vardır"(Ahzâb, 21)ayetlerinden ötürü, Hz.Peygambere uymakla 
emredilmişiz. Bu sebeple bizim, böylesi bir cidal ile emrolunmuş olmamız gerekir. 


b) Cenâb-ı Hakk'ın, "İnsanlardan, Allah hakkında üimsiz olarak mücadele edenler vardir"(Hacc, 3) ayeti, Allah hakkında, ilim sahibi 
olmaksızın mücadele edenleri bir kınamadır. Bu ise, ilim ile mücehhez olarak mücadele etmenin kınanmış değil, aksine Övülmüş 
olmasını gerektirir. Yine Cenâb-ı Hak, Hz.Nüh'tan "Ey Nuh, bizimle gerçekten mücadele ettin, mücadelende de çok ileti gittin" (Hüd, 


32) sözüyle bu mücadeleyi nakletmiştir. 

c) Allahu Teâlâ tefekkürü emrederek şöyle buyurmuştur: 

"Kuranı İyiden iyiye düşünmezlermi?"(Muhammed, 24), "Deveye bakmazlar mı, nasıl yaratılmış?" (Gaşiye. 17), 

"Biz onlara hem dünya ufaklarında hem de kendi öz varlıklarında ayetlerimizi göstereceğiz"(Fussilet, 53), 

"Görmüyorlar mı ki Biz, yeryüzüne gelip, onu etrafından eksiltiyoruz."(Enbiya. 44). 

"Göklerde ve yerde ne var, bir bakınız" de!" (Yünus, 101) ve "Göklerin ve yerin hükümranlığına bakmadılar mı?" (A'raf, 185). 
d) Cenab-ı Hak, övgü sadedinde tefekkürü zikrederek şöyle buyurmuştur: 


"Bunda; akü sahihleri için ayetler (deliller) vardır." "Bunda, basiret sahihleri için ibret vardır"(Nur, 44); Bunda, akıl sahibleri için 
ayetler (deliller) vardır" (Taha,54).Yine tefekkürden yüz çevirenleri zemmederek, "Göklerde ve yerde nice ayetler (deliller) vardır ki 
(insanlar) bunlardan yüzçevirerek geçip giderler. "(Yusuf. 105); 


"Onların kalbleri var ama, onunla anlamazlar" (Araf, 179) buyurmuştur. 


e) Cenâb-ı Hak taklidi zemmetmiş ve kâfirlerden naklen: "Biz babalarımızı birdin üzerinde bulduk. Biz de hakikaten onların izine 
uyanlarız." (Zuhruf,23). "Aksine biz, ancak babalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız"(Lokman, 21). 


"Aksine biz babalarımızı böyle yaparken gördük. "(Şuara, 74) ve 


"Hakikaten, eğer sebat göstermeseydik, bizi az kaldı, tanrılarımızdan saphracaktı o"(FurKan. 42) diye haber vermiştir. Hz.İbrahim 
(a.s.)'in babasından da 


"Andolsun ki vazgeçmezsen seni taşlarım. Uzun bir müddet benden ayrıl gi t"(Meryem. 47) sözünü nakletmiştir. Bütün bunlar, 
düşünmenin, delil getirmenin, tefekkürün ve taklidi yermenin gerektiğine delildir. Tefekkür ve istidlale davet eden kimse, Kur'an'ın ve 
peygamberlerin dinine uymuş olur. Taklide davet eden de Kur'an'ın aksine gidip yolunu tutmuş olur. 


Hadisten olan delillere gelince, bu hususta çok hadis vardır. Biz bunlardan birkaçını zikredelim: 


a) Zühri, Sa'id b.el-Müseyyeb'ten, o da Ebu Hureyre (r.a.)'den şöyle dediğini rivayet etmiştir. Fizâre oğullarından birisi Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'e gelerek "Hanımım siyah bir çocuk doğurdu" dedi. Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s.): "Senin develerin var mı? 
dedi. O, "Evet" deyince, Hz.Peygamber (s.a.s.) "Onlar ne renktir?" dedi. Adam, kızıl cevabını verdi. Hz. Peygamber (s.a.s.) "Gri 
olanları var mı?" diye sordu. Adam "Evet" dedi. Bunun üzerine Peygamber (s.a.s.): "Bunun sebebi ne?" deyince, adam, "Belki onlar 
soya çekmiştir?" dedi. Peygamberimiz (s.a.s.)'da: "Belki 


o çocuk da soya çekmiştir."dedi.|184| Bu, delille susturmak ve kıyasa sarılmaktır. 
b) Ebu Hureyre (r.a.)'den rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 


"Cenab-ı Allah şöyle buyurmaktadır: Beni yalanlamaya hakkı olmadığı halde, insanoğlu beni yalanladı. Beni kınamaya hakkı olmadığı 
halde, insanoğlu beni kınadı. Onun beni yalanlaması "Allah beni, yarattığı gibi, yeniden diriltemeyecektir" demesidir. Halbuki onu 
başta yaratmak, yeniden diriltmekten bana daha kolay değildir. Onun beni kınaması, "Allah çocuk edindi" demesidir. Halbuki ben, tek 
ve Samed olan Allahım. Ben doğmadım, doğurulmadım ve bana denk hiç kimse yoktur..."185) 


O halde bak Cenâb-ı Hakk, birinci mertebede kudreti ile ilk defa yaratmaya ve ölümden sonra diriltmeye kadir olmaya; ikhci metebede 
bir oluşu ile, cisim olmayı, babalığı ve evlat olmayı nefyetmeye delil getirmiştir. 


c) Ubâde Sâmit (r.a.) Hz.Peygamber (s.a.s.)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 


"Kim Allah'a kavuşmayı severse, Allah'da ona kavuşmayı sever. Kim Allah ile karşılaşmayı hoş görmezse, Allah'a onunla 
karşılaşmaktan hoşlanmaz." Bunun üzerine Hz.Âişe "Ey Allah'ın Peygamberi, biz ölmekten hoşlanmıyoruz. Bu. Allah ile 
karşılaşmaktan hoşlanmamak mıdır?" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s.) de 


"Hayır. Fakat mümin Allah'a kavuşmayı sever, Cenab-ı Allah da mümine kavuşmayı sever. Kâfir Allah'a kavuşmaktan hoşlanmaz. 
Cenabı Allah da kâfire kavuşmaktan hoşlanmaz" buyurmuştur."(186| Bütün bunlar, deliller üzerinde tefekkür edip kafa yormanın 
emredilmiş olduğunu gösterir. [187 


Bu Konuda Muarızların İddiaları Başa Dön 


Hasımımızın ileri sürdüğü birtakım iddialar vardır. Şöyle ki: 
1) İstidlal ilim ifade etmez. 

2) İlim ifade eden istidlale kulun gücü yetmez, 

3) İstidlale teşebbüs etmek caiz değildir. 


4) Hz.Peygamber bunu emretmemiştir, ve 


5) İstidlalde bulunmak bidattir. (188 


Tefekkür Kesin Bilgiye Götürmez 


Birinci iddia: Hasmımız buna, bazt şeyleri delil getirmiştir: 


a) Biz tefekkür ettiğimizde ve bu tefekkürümüzün akabinde bir inanç meydana geldiğinde, ister zaruri isterse nazari olsun, bunun bir 
ilim olduğunu biliriz. Bu ilmin zaruri olması yanlıştır, çünkü insan itikadı hususunda bu itikadının ilim olduğunu ve birin ikinin yarısı, 
güneşin aydınlatıcı, ateşin de yakıcı olduğuna inancı hususunda düşünürse, birinciyi ikincisinden daha zayıf görür. Bu da, birinciye 
zayıflığın arız olduğuna delâlet eder. İkincisi de, yani bu ilmin nazari olması da yanlıştır. Çünkü bu ikinci fikir hususundaki söz, 
evvelki söz gibidir. Bu sebeple teselsül gerekir. Ki teselsül de imkansızdır. 


b) İnsanlardan tefekkürde bulunup, içtihad eden ve bu tefekkürünün neticesinde kendilerinde bir inanç meydana gelen, bu inancın bir 
ilim olduğuna kati olarak hüküm verin de, hem onun hem de başkaları için bunun bir ilim değil de bir cehalet olduğu ortaya çıkan; 
böylece de, o ilk inançlarından vazgeçip onu terkeden alimler gördük. Bu durumu önce müşahede ettiğimizde, ikinci olarak meydana 
gelen inancın da böyle olması caizdir. Bu metodla, tefekkür ve istidlalden elde edilen herhangi bir inancın sıhhatine kesinlikle 
hükmetmek mümkün değildir. 


c) Netice eğer biliniyorsa, onu elde etmeye çalışmak muhaldir. Çünkü, hasılı tahsil imkansızdır. Eğer netice bilinmiyorsa, zihin ondan 
habersiz demektir. Habersiz olunan şeyi talep etmeye yönelmek ise, imkansızdır. 


d) İstidlalin ilim ifade ettiğini bilmek, ya zaruri, ya da nazari olur; eğer zaruri olursa, aklı olan herkesin bu ilimde müşterek olması 
gerekir, halbuki durum böyle değildir. Eğer nazari otursa, birşeyin cinsini o şeyin fertlerinden bir fertle isbat etmek gerekir ki, bu da 
muhaldir. Çünkü mahiyet hakkında olan münakaşa, o fert için de var demektir. Bu sebeple bir şeyi kendi nefsiyle isbat etmek lazım 
gelir ki, bu da İmkansızdır. Çünkü isbata vesile olan şeyin, daha önce bilinmiş olması gerekir. Bir şeyin netice olması, o şeyin daha 
önce malum olmamasını gerektirir. Bu sebeple hem nefyin, hem de isbatın birlikte bulunması gerekir ki, bu da imkansızdır. 


e) Tek bir mukaddime (öncüt). bir netice vermez; tam aksine, netice veren iki mukaddimenin tamamıdır. Ancak zihinde, aynı anda iki 
mukaddimeyi birden hazır tutmak muhaldir. Çünkü biz kendimizi sınadığımızda, ne vakit zihnimizi bilinen herhangi bir şeye doğru 
yöneltirsek o aynı vakitte zihnimizi başka bir maluma doğru tevcih etmenin imkansız olduğunu görürüz. Çoğu kez alimlerimizden 
bazıları, genel olarak istidlalin ilim ifade ettiğini kabul etmişlerdir. Ne var ki bunlar, ilahi meselelerde istidlalin bir ilim ifade 
etmediğini söyler ve bu görüşlerini açıklama ile ortaya koyarlar. 


1) İlahın hakikati tasavvur edilemez. Hakikat tasavvur edilemediği zaman da, ne zâtın kendisini ne de O'nun sıfatlarından bir sıfatın 
varlığını tasdik etmek mümkün olmaz. Tasavvur edilemez oluşun izahı şudur: Beser tarafından bilinen, Vâcibu'l-vücudun (Allah) 
mekandan ve her cihetten münezzeh ve O'nun ilim ve kudret sıfatıyla muttasıf olmasıdır. Vücüb ve tenzih, selbi bir kayıttır. Cenâb-ı 
Hakk'ın hakikati, bu şelbin (nefyetmenin) kendisi değildir. Bu sebeple, bu selb'i bilmek, Allah'ın hakikatini bilmek değildir. Cenâb-ı 
Hakk'ın ilim ve kudret sıfatıyla nitelenmiş olması zatının bu sıfatlara mensubiyyetinden ibarettir. O'nun zâtı bu mensübiyyetin kendisi 
değildir, bu sebeble bu mensubiyeti bilmek, O'nun zâtını bilmek değildir. 


Tasdikin mümkün olmamasının izahı şudur: Tasdik tasavvura dayanır. Tasavvur olmadığı zaman, tasdik imkansız olur. Şöyle 
denilemez: "Cenab-ı Hakk'ın zâtı, her ne kadar kendisine mahsüs hakiket itibariyle tasavvur olunamazsa da, o zât kendi levazımı 
(zâtından ayrılmaz vasıflar) itibariyle tasavvur olunabilir..." Demek istiyorum ki, biz Cenâb-ı Hakk'ın, kendisine vücubun, tenzihin ve 
ebediliğin gerekli olduğu herhangi bir şey olduğunu biliyoruz. İşte bu sebeple, bu tasavvura göre hüküm verilir. Biz deriz ki, bu bilinen 
şeyler, ya Allah'ın zatının bizzat kendisidir, ki bu imkansızdır; veya bunlar Allah'ın zatından hariç şeylerdir, denilebilir. Cenâb-ı 
Hakk'ın zatını bilemediğimiz zaman, Onun zatının bu sıfatlarla muttasıf olduğunu bilmemiz mümkün değildir. 


Eğer, bu sıfatların Allah'ın zatına isnad edilmesinin şartı olan tasavvur, diğer sıfatlar itibariyle de bir tasavvur olursa, bu durumda bu 
hususta söylenecek söz, ilk hususta söylenen sözün aynısıdır. Bu sebeple de teselsül gerekir ki, bu da imkansızdır. 


2) Bize göre, eşyanın en belirgin olanı, kendisine tö ben sözümüzle işaret ettiğimiz, zâtımız ve hakikatimizdir. Sonra insanlar w 
sözüyle kendisine işaret edilen mahiyyet hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bir kısmı, bunun 


şu bünye olduğunu, bir kısmı onun mizaç olduğunu, bazıları bu bünyeye dahil olan bazı unsurlar olduğunu, bir kısmı da onun, bu 
bedenin ne dahilinde ne de haricinde olan bir şey olduğunu söylemişlerdir. Varlıkların en belirgin olanında durum böyle olunca, biz ve 
bizim niteliklerimizle hiçbir münasebeti olmayan en uzak şeyler hakkındaki kanaatin ne olur? |189 


İlim İfade Eden İstidlal Kudretimiz Dahilinde Değildir Başa Dön 


İkinci iddia: Bu ilim ifade eden istidlal, bizim kudretimiz dahilinde değildir, görüşüdür. Şüphesiz onlar, bu hususa birçok bakımdan 
delil getirmişlerdir. 


a) Tasavvurâtı elde etmek, bizim gücümüz dışındadır. Bu sebeple bedihi tasdikat da, bizim gücümüz dahilinde değildir. Binaenaleyh, 
tasdikâtın tamamı, bizim kudretimiz dahilinde değildir. Biz, tasavvurât bizim kudretimizde değildir dedik, çünkü onu elde etmek 
isteyen, eğer o tasavvurâtı biliyorsa onu talep etmesi imkansız olur. Zira, hasılı tahsil etmek muhaldir. Eğer "onu bilmiyorsa, onu talep 
etmesi imkansız olur, çünkü bir şeyden habersiz olan, onu talep edemez. Eğer, onun bir yönden malum, bir yönden de meçhul olması 
niçin caiz olmasın?" denilirse, deriz ki, malum olduğu söylenen yön, ma'lum olmadığı söylenen yönden başkadır; aksi halde, ayni şeye 
hem nefyin hem de isbatın verilmiş olması gerekir ki, bu imkansızdır. Bu durumda deriz ki, hasılı tahsil etmek muhal olduğu için, 
malum olan şeyi istemek imkânsız olur. Malum olmayan şeyin istenmesi de muhaldir. Çünkü kendisinden habersiz olunan şey, 
istenemez. 


Biz, tasavvuratın kesbi olmadığı zaman, bedihi tasdikâtın da kesbi olmasının imkansız olduğunu söylemiştik. Bu böyledir, çünkü 
bedihi hükümlerden zihinde "mevdu""' (hakkında hüküm verilen) ve "mahmul" (kendisiyle hüküm verilen)'ün iki tarafı bulunduğunda, 
ya bunların zihinde sırf hazır bulunmalarından zihnin, menfi veya müsbet olarak bunlardan birini diğerine kesin olarak isnâd etmesi 
gerekir veya gerekmez. Eğer gerekmezse, hüküm bedihi (apaçık) olmaz; tam aksine şüpheli olur. Eğer gerekirse, tasdikin bu iki 
tasavvur buluduğunda meydana gelmesi vacib olur; bulunmadığı zamansa, meydana gelmesi imkansız olur. 


Nefy ve isbât bakımından kudretimiz dahilinde olmamakla beraber, nefy ve isbat bakımından deveranı vacib olan şeyin de, böyle 
olması gerekir. Bu sebeple, bedihi tasdikatında kesbi olmadığı sabit olmuştur. Biz, tasdikat kesbi olmadığı zaman tasdikata dair hiçbir 
şeyin kesbi olmadığı zaman tasdikata dair hiçbir şeyin kesbi olmadığını söyledik. Zira bedihi olmayan tasdikinmutlaka nazari olması 
gerekir. Bu sebeple bedihi tasdikat zihinde hazır olduğu zaman, ya gerekliliği vacib olur veya olmaz. Bu tasdikatın gerekliliği vacib 
olmazsa mukkaddimelerin doğru olmasından, neticenin doğru olması gerekmez. Böylece de bu, yakini bir istidlal değil de, tam aksine 
zanni veya taklidi bir itikâd olur. Tasdikatın gerekliliği vacib olursa, bu durumda bu nazari görüşlerin, nefy ve isbat bakımından, zaruri 
kaziyyelerle beraber devesâni vacib olur. Bu sebeple, bu nazari görüşlerden herhangi bir şeyin, asla kulun kudreti dahilinde olmaması 
gerekir. 


b) İnsan eğer elde edeceği şeyi başkasından ayırması mümkün ise ancak bir şeyi meydana getirebilir.İlim, cehaletten ancak 
bilinmeyene değil de bilinene mutabık olmasıyla ayrılır. İnsan, bunu ancak malumu nasıl biliyorsa öyle olduğunu bildiğinde, anlar, 
İşte, bu durumda insan için, bu şeyin bilgisini meydana getirmek, sadece o şeyi bildiği zaman mümkün olur. Ne var ki bu, hasılı tahsil 
etmek imkansız olduğundan dolayı, imkansızdır. Bu sebeple kulun ilmi meydana getirmeye ve onu taleb etmeye gücünün yetmemesi 
gerekir. 


c) Tefekkürü icab ettiren şey, ya akli zaruret, ya istidlal veya nakildir. Birincisi batıldır, çünkü zaruri olanda akıl şart koşulmamıştır; 
halbuki, tefekkür ve istidlalin vücubu böyle değildir. Bilakis akıl sahibi birçok kimse tefekkür ve istidlali hoş karşılamayarak, bunun 
çoğu kez sahibini bilgisizliğe götürdüğünü söylemişlerdir; bu sebeple bunlardan kaçınmak vacibtir, derler. İkincisi de batıldır, çünkü 
istidlalin vacib olduğunu bilmek nazari olduğu zaman, bu durumda istidlalden önce istidlalin farz olduğunu bilmek mümkün olmaz. Bu 
sebeple, bunu teklif etmek, "teklif-i mâla yutak" olur. İnsanın tefekkürden sonra istidlal etmesi ise mümkün değildir, çünkü bunda bir 
fayda yoktur. Üçüncüsü de yanlıştır, çünkü İstidlalden önce istidlalin vacib olduğunu bilmek imkânı yoktur. İstidlalden sonra da fayda 
olmadığı için de, vacip kılınması mümkün değildir. Bu üç kısım da geçersiz olunca, o zaman vacib olmadığı anlaşılmış olur. [190] 


İstidlalin Emredilmesi Mâkul Değildir 


Üçüncü İddia: İstidlalin ilim ifade etmesi ve kulun kudreti dahilinde olması halinde bile, Allahu Tealâ'nın bunu mükellefe emretmesi 
hoş değildir. Bunun izahı birkaç yöndendir. 


a) Çoğunlukla istidlal, onu yapanı cehalete götürür. Binaenaleyh istidlale Teşebbüs eden kimse, ekseriya kendisini cehalete götüren bir 
işe teşebbüs etmiş demektir. Durumu böyle olan birşey çirkindir. Öyleyse tefekkürde oulunmak da çirkindir. Cenâb-ı Allah ise çirkin 
olanı emretmez. 


b) İçimizden herhangi bir kimsenin eksikliğine, aklının zayıflığına ve kendisine arız olan birbiriyle çelişen birçok şüphelere rağmen, 
hak ile batılın arasını ayırma hususunda aklına güvenmesi caiz değildir. Biz, mezheb sahihlerinden herbirinin, hakkın kendisinden 


yana, batılın ise hasmı tarafında olduğunu iddia ettiklerini, sonra da taassubu, cidali (mücadeleyi) terkedip, insafa geldiklerinde 
söyiedikieri sözleri birbiriyle çelişir buiduWar\nı gördük. Bu durum ise, aklın bu hakikatleri idrakten aciz olduğuna delalet eder. 


c) Şayet dinin dayanağı, delillerin hakikatleri hususunda istidlalde bulunmaya dayansaydı, insanın bir saat bile iman üzere kalamaması 
gerekirdi. Çünkü,  istidlalde bulunan kimsenin aklına, dinin delilinin mukaddimelerinden herhangi biri hakkında bir soru 
geldiğinde, bu kimse sorusu sebebiyle, mukaddime hakkında şüpheye düşmüş olur. Dinin mukaddimelerinden bir kısmında şüphe 
edildiğinde de netice zanni olur. Çünkü zannın elde ettiği bilgi yakin ifade etmez. Bu sebeble de, aklına gelebilecek, hertürlü soru ve 
konudan dolayı insanın, her saat dininden çıkması gerekir. 


d) İnsanların dillerinde şu husus iyice şöhret bulmuştur: Kim, kimya yoluyla bir mal elde etmek isterse iflas eder. Kim de kelam ilmi 
vasıtasıyla dinini öğrenmek isterse zındık olur. Bu, istidlal hususunda, kapı açmanın caiz olmadığına delalet eder. (191 


Müslümanlık İstidlale Bağlı Değildir Başa Dön 


Dördüncü İddia: Biz, istidlalin, bizzat çirkin olmadığını kabul etsek bile, Allah ve Resulünün, onu emretmediğine dair delil 
getirebiliriz. Bunu gösteren husus şudur: Bu neticelerin delillerini bilmek, ya öğrenme ve istifade etmeden müstağni olan zaruri bir ilim 
olur, ya da böyle olmayıp, aksine elde edilmeleri için, düşünceye, tefekküre ve istifadeye ihtiyaç duyulur. 


Birincisi yanlıştır. Aksi halde, bunu elde etmek bütün insanlara gerekirdi ki bu ise işi yokuşa sürmedir. Sonra biz, bu ilim hususunda, 
insanların en zekisini tecrübe ediyor ve görüyoruz ki, birçok üstad ve eserlerden istifade etmesine rağmen, uzun yıllar boyunca bile 
onun bu ilmi elde etmesi mümkün olmuyor. 


İkinci ihtimal olursa, insanın bu ilmi elde etmesi, ancak yoğun çalışmalar ve birçok araştırmalardan sonra vacib olur.Şayet din, istidlal 
üzerine bina edilmiş olsaydı, Hz.Peygamber (s.a.s.)'in bir adamın müslümanlığının doğruluğuna, ancak ona bu meseleleri sorduktan ve 
derinliğine bu delilleri bilip bilmediğini imtihan etmesinden sonrahükmetmesi gerekirdi. Şayet Peygamber (s.a,s.), bunu yapsaydı, 
herkesçe bilinirdi. Böyle bir bilgi ise yaygın değildir. Bilakis, O'ndan tevatürle nakledilen meşhur durum şudur: O (s.a.s.), bu istidlal 
şekillerinden herhangi birinin hatırına gelmediğini kesinlikle bildiği kimsenin de müslüman olduğuna hükmetmişti. 


Böylece anlamış oluyoruz ki dinin geçerli olması için istidlal nazar-ı itibara alınmaz. 


Eğer "Delillerin asıllarını bilmek, bir çok akıl sahibi için mümkündür. Tedkik edilmesi gereken husus, suallere cevab verip şüpheleri 
savuşturmadır. Bu ise, dinin aslının sıhhati hususunda muteber değildir" denilirse, deriz ki "Bu iddia zayıftır." Çünkü delil, asla ne bir 
ziyade ne bir noksanlık kabul etmez. Bu böyledir. Çünkü, delil on mukaddime üzerine bina edilmişse, sen bir düşünreğer kişi bu 
mukaddimelerin sıhhatine kesin olarak hükmetmişse o, üzerine bir ziyade yapılması mümkün olmayan bir bilgi ile bu delili bilmiştir. 
Çünkü bu on mukaddimeye yapılacak olan ilave, bu delilin ortaya konmasında nazar-ı itibara alınırsa, bizim "Bu delil on 
mukaddimeden meydana geliyor" sözümüz yanlış olur. Eğer o ilave nazar-ı dikkate alınmaz ise, bu delili bilmek,ona ilave edilen bir 
ziyade ile elde edilen bir bilgi olmaz, aksine ziyadeden ayrı bir ilim olmuş olur. Bu sebeble delilin bir ziyade ve noksanlık kabul 
etmediği ortaya çıkmış olur. Çünkü, şayet bu on mukaddimeden dokuzu yakinijolup, onuncusu da zanni olsaydı, neticenin yakıni yani 
kesin olması imkansız olurdu. Zira, zanniye dayananın, zanni olması evladır. Böylece delilin bir noksanlık ve ziyade kabul etmediği 
ortaya çıkmış olur ve "noksanlık ve ziyadelik kabul eder" diyenlerin görüşünün yanlışlığı ile de bu sorunun yanlış olduğu ortaya çıkar. 


Bunun bir misali de şudur: Bir adam, hava açık ve berrak iken, birden yağmur, gök gürültüsü ve şimşeğin meydana geldiğini görse 
"Sübhânallâh" der. Biri çıkıp da: "Bu kimsenin "Sübhanallah" demesi onun Allah'ı onun Allah'ı delil bildiğine delalet eder" derse bu 
değerlendirmesi bâtıldır. Çünkü o kimse, ile ortaya çıkan bu şeyin bir delife istinaden mutlaka bir yapıcısı olduğunu bildiğinde; sonra 
yine delil ile bu müessirin Allah'dan başkasının olmasının imkansızlığını bildiğinde ancak Allah'ı delil bilmiş olur. Bu ikinci 
mukaddime, ancak, o kişi delil ile bu meydana gelişin burçlara, yıldızlara, tabiata ve zorunlu bir sebebe isnad edilmesinin imkansız 
olduğunu bildiğinde doğru olur. Çünkü o, şayet delil ile bunun yanlışlığını bilmez ise, delilsiz olarak ikinci mukaddimeye inanmış 
olurdu. Böylece de bu mukaddime taklide dayanmış olurdu. Ona dayandırılmış olan da yakini değil, taklidi olmuş olurdu. Böylece ey 
hasımlarımız, sizin dediklerinizin yanlış olduğu ortaya çıkmış olur. [192] 


Kelâm İlmi İle Meşgul Olmak Bid'attir 


Beşinci iddia: Bizim, "Kelam ilmiyle iştigal etmek bidattir" dememizdir. Bunun delili, Kur'an, hadis, icma, selef-i salihinin görüşü ve 
hükümdür. Kur'an'dan olan delile gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın"Bunu sana ancak bir mücadele maksadıyla getirdiler. Daha doğrusu 
onlar çok cedelcl bir kavimdirler" (Zuhruf.58) gayetidir. Allah Teâla burada cedeli (tartışmayı) yermiştir. Yine Hak Teala şöyle 
buyurmuştur: 


"Bizim ayetlerimiz hususunda boş sözlere dalmış olanları gördüğün zaman, onlar başka bir mevzuya geçinceye kadar onlardan yüz 


çevir' '(En'am, 68).Cenab-ı Allah burada, Allah'ın ayetleri hususunda boş sözlere daldıkları zaman, müşriklerden yüz çevirmeyi 
emretmiştir. 


Hadisten otan delillere gelince, bunlar şunlardır:"Mahlukat hakkında tefekkür ediniz, fakat yaratıcının zatı hakkında tefekkür 
etmeyiniz." "İhtiyar kadınların (saf ve sağlam) dinlerine sarılın".[193] "Kaderden bahsedildiği zaman, dilinizi tutunuz."(194 


İcma'dan delile gelince, bu da şudur. Kelam sahabenin bahsetmediği bir ilimdir. Bu sebeble, onun bid'at ve haram olması gerekir. 
Sahabenin bu hususta konuşmamış olmaları aşikârdır. Çünkü, onların hiçbirisinden bu gibi konularda, istidlale girişmiş olduğu 
nakledilmemiştir. Bilakis onlar, bu konularda konuşmaya dalan kimseleri yadırgayan insanların en katıları idiler. Bu sabit olunca, 
kelâm ilminin bid'at olduğu da ortaya çıkmış olur. Her bid'at ise ittifakla haramdır. 


Selef-i Salihinin sözünden olan delile gelince; Malik b.Enes şöyle demiştir: "Bit'atlerden kaçının." Kendisine, "Ey Ebâ Abdillah, 
bid'atler nelerdir?" denildiğinde, "Bid'at ehli olan kimseler, Allah'ın isimleri, sıfatları ve kelâmı hususunda konuşan, sahabe ve tabiinin 
sustuğu konularda susmayan kimselerdir" cevabını vermiştir. 


Sufyan b.Uyeyne'ye kelam ilmi hakkında sorulduğunda, o, "Sünnete uy, bid'ati bırak" demiştir. 


Allah kendisinden razı olsun, İmam Şafii ise "Kulun, şirk hariç, her türlü günaha bulaşması, kelam ilminden herhangi birşeyie Allah'ın 
huzuruna çıkmasından daha hayırlıdır" demiş ve sözüne şöyle devam etmiştir: "Bir adam, kendi ilim kitablarını bir başkasına vasiyyet 
etse ve bunlar içinde de kelam kitabları bulunsa, bu kelamı kitablar vasiyyete dahil değildir." Hükümden olan delile gelince, bu şudur: 
Şayet bir adam ulemaya vasiyyette bulunsa, kelamcılar bu "ulema" lafzına dahif değildirler. 


En iyi Allah bilir. İşte bu tefekkür ve istidlali tenkit edenlerin bütün iddiaları sonlardan ibarettir. [195 


Müfessir Razı (r.a.)'nin İddialara Karşı Cevapları Başa Dön 


Bütün bu hususlara cevabımız şöyledir: İstidlalin ilim ifade etmeyeceği hususunda, onlartn tutundukları şüphe fasittir. Çünkü onların 
ifade ettikleri şüpheler, zaruri değil nazaridir. Zira onlar, istidlal çeşitlerinin bir kısmından ötürü, bütün çeşitleri iptal etmişlerdir ki bu 
bir tenakuzdur. "İstidlal etmek tezim kudretimiz dahilinde değildir" şeklindeki görüşleri hususunda ileri sürdükleri şüpheler de fasittir. 
Çünkü onlar, bu şüpheleri çıkarıp ortaya koyma hususunda ihtiyar sahibidirler. Bu ise, onların "İstidlal etmek, bizim kudret irademiz 
dışındadır" görüşlerini geçersiz kılar. 


Onların, "İstidlale dayanmak çirkindir" şeklindeki görüşlerine dair söyledikleri şüpheler de bir tezattır. Çünkü, buna göre getirdikleri 
bu şüpheleri eri sürmelerinin de çirkin olması kendilerini ilzam eder (bağlar). 


"Hz.Peygamber (s.a.s.), istidlali emretmemiştir " şeklindeki iddiaları da satıldın Çünkü biz, peygamberlerin (s.a.s.) tamamının tefekkür 
ve istidlali emrettiklerini anlatmıştık. 


Cenab-ı Hakk'ın "Bunu sana ancak bir mücadele maksadıyla getirdiler" (Zuhruf, 58) ayetine gelince, bununla, "Onlarla, en güzel bir 
şekilde muadele et"(Nahl, 125) ayet arasını birleştirmek için, önceki ayet batıl hususunda mücadele etmeye hamledilmiştir. 


' Bizim ayetlerimiz hususunda boş sözlere dalmış olanları gördüğün tan, onlardan yüz çevir" (En'am. 68) ayetine gelince bu husustaki 
cevab r: Ayetteki "dalma"dan maksat, istidlal değildir, tam aksine boş sözlere dalmaktır. 


Hz.Peygamber (s.a.s.)'in "Mahlükat hakkında tefekkür ediniz..." harisine gelince bu, mahlüklardan hareket edilerek Yaratıcı'yi 
tanımaya yol Duiunsun diye emredilmiştir. Bu da istenen bir şeydir. "İhtiyar kadınların tsaf ve sağlam) dinlerine sanlın" hadisinden 
maksad ancak, yukarıda da söylediğimiz gibi, bütün işleri Cenab-ı Allah'a bırakmak ve herşeyde O'na güvenmektir. Peygamberimiz 
(s.a.s.)'in "Kaderden bahsedildiği zaman dilinizi tutunuz" hadisi ile bu görüşe istidlal etmek zayıftır. Çünkü kısmi olan yasak, umumi 
yasağı ifade etmez. 


İcma'dan getirdikleri delil hakkında deriz ki: Eğer "sahabe, kelamcıların kullandıkları tabirleri kullanmamışlardır" manasını 
kastediyorsanız, bunu kabul ederiz. Ne var ki bundan kelam ilmini tenkid manası çıkmaz. Nitekim sahabe, iukâhâ'nın tabirlerini de 
kullanmamışlardır. Bundan, fıkıh hususunda bir ta'n manası çıkmaz. Eğer siz, onların, istidlali Allah ve Resulünden öğrenmediklerini 
kastediyorsanız, ne kötü bir söz söylüyorsunuz! 


Selef alimlerinin, kelâma karşı takındıkları sert tavra gelince bu, ehl-i bid'ata karşıdır. Vasiyyet mes'elesi de bu da birisi Allah'ın zatını, 
sıfatlarını, fiillerini, nebi ve peygamberlerini bilen birisine vasiyyette bulunduğunda, "Bu vasiyyete fakih dahil olmaz" şeklindeki 
hükümle tezat teşkil eder. Bir de vasiyyetler örfe dayanır. İşte bu söylediklerimiz, meseleyi tamamlar. En iyi Allah bilir. [196 


Halk (Yaratma) Kavramı 


İbadetin hakikatini, Yalnız sana kulluk ederiz" (Fatiha, 5) âyetinin tefsirini yaparken anlatmıştık. 


"Halk" kelimesine gelince (o Tehzib sahibi el-Ezheri'nin İbnü'l Enbâri'den naklettiğine göre, bu "ölçüp biçmek ve düzeltmek" 
manasınadır. Alimler bu hususta âyet.şiir ve Arapçadan deliller getirmişlerdir. Âyetten delilleri şunlardır: 


Halikların en güzeli " (Mü'minun, 14) yani ölçüp biçenlerin, takdir edenlerin en güzeli; "Ve bir yalan düzüyorsunuz." (Ankebut, 17) 
Yan i ölçüp biçip bir yalan uydurmuyorsunuz ve "Hani çamurdan yaratıyordun. "(Maide, 14) yani düzeltip yapıyordun. Şiirden delil 
Züheyr'in şu sözüdür. 


"Yemin olsun ki sen, kafandan uydurduğun şeyleri iftira ediyorsun. Halbuki bazıları ise kafalarında birşey tasarlıyorlar ama başkasına 
İftira olarak söylemiyorlar." Bir başka şair de şöyle söylemiştir: 


"Deriyi ölçüp biçen kadın ve erkek işçilerin elinde ancak derinin güzel gıcırdar." 


Arapçadan getirilen delile gelince, Arap, nalınını ölçüp biçip, mukayese yaparak düzelttiğinde "Nalını düzeltti" denilir. Yine onlar, 
doğrulanmayan sözler için "Uydurulmuş sözler" derler. 


Cenâb-ı Hakk'ın "Bw evvelkilerin uydurmalarından başka birşey değildir" (Şura, 137) ayetindeki kelime de bu manadadır. "Halâk" 
kelimesi de, "hayırdan bir pay" manasınadır. "Bu bunun hakkıdır" manasına, birşeye layık olana da "hafik" denilir. Kaygan taşa denilir. 
Çünkü kayganlıkta bir düzgünlük, sertlikte ise bir pürüz vardır. "Elbise eskidi" tabiri de bu köktendir. Çünkü, elbise yıprandığı zaman 
kaygan ve pürüzleri ve kabalıkları düzgünlesin Böylece "Halk" kelimesinin takdir etmek (ölçüp biçmek) ve düzeltmekten ibaret olduğu 
meydana çıkar. Kadı Abdülcebbar da şöyle demiştir: "Halk," takdir manasına bir fiildir. Kelimenin lügavi manası bunun ancak 
Allah'dan olmasını gerektirir. 


Buna karşılık Kur'ân-t Kerim, "Yaratanların en güzeli olan Allah ne yücedir" (Mu”minun) 


"Hani çamurdan, sen kuş gibi olan birşey yapıyordun"(Maide 110) ayetlerinde bunun aksini söylemiştir. Fakat Cenâb-t Allah fiilleri, 
neticelerini ve faydalarını bilerek yaptı-için, O'nun fiili ancak böyledir. İşte bu sebeble de halik olarak isimlendtrilmeye O layık 
olmuştur. Kadı Abdüt Cebbar'ın hocası olan Ebu Abdullah el-Basri de şöyle demiştir: "Halik ismini Allah'a vermek muhaldir. Çünkü, 
ölçüp biçmek ve birşeyi düzenlemek, tefekkürde bulunmaktan, istidlalden ve hesab yapmaktan ibarettir. Bu ise Cenab-ı Allah hakkında 
düşünülemez." 


Ehl-i sünnet ve'l-cemaat alimlerinin çoğu ise şöyle demiştir: "Halketme, îcâd ve inşâdan (varetme ve meydana getirmeden) ibarettir." 
Onlar bu görüşlerine, müslümanların "Allah'dan başka halik yoktur" sözlerini delil getirmişlerdir. Şayet "halk" ölçüp biçme ve takdir 
etmeden ibaret olsaydı bu söz doğru olmazdı. (197 


Allah Teâlâ'nın Varlığının Akli Delilleri Başa Dön 


Bil ki Hak Teâla, kendisine ibadet edilmesini emretmiştir. O'na İbadet etmek ise, O'nun varlığını bilmeye bağlıdır. O'nun 
varlığını bilmek zaruri olmayıp, istidlale dayandığından, Allah Teâla, bu ayette varlığına delalet eden deliller zikretmiştir. 


Bil ki biz akli meseleleri konu alan kitaplarda, Allah Teâlâ'nın varlığım isbata giden yolun ya imkan, ya hudüs ya da her ikisi olduğunu 
açıkladık. Bunlann hepsi vacevteftodedu ya da avazterdadu. O halde Cenab-ı Hakk'ın varlığına delalet eden yollan altıyı geçmez: 


1) Zatların mümkin olduklarına istidlal etmek.... Cenab-ı Hak buna: "Allah müstağnidir, siz ise muhtaç varlıklarsınız" (Muhammed, 
38); Hz.İbrahim a.s.dan hikaye ederek, "Alemlerin Rabbi hariç, onların hepsi benim düşmanımdır"(Şuara, 77); "Muhakkak ki nihâi 
varış Rabbinedi. (Necm, 42), "Allah de, sonra onları bırak"(En'am, 91), "Allah'a kaçınız" (Zariyat, 50) "Haberiniz olsun ki kalbler 
ancak zikrullah ile huzura erer, mutmai olur"(Rad. 26) ayetleri ile işaret etmektedir. 


2) Sıfatların mümkin olduklarına istidlal etmek... Buna da: "Allah, gökleri ve yeri yarattı"'(En'am, 1), "Allah, yeryüzünü sizin için bir 
döşek, gökyüzünü de bir bina 


yapandır"(Bakara, 22) ayetleri ile işaret edilmiştir. Bu son ayetin izahı yakında gelecektir. 

3) Cisimlerin hadis olduklarına istidlal etmek. Buna Hz.İbrahim (a.s.)'in şu sözüyle işaret edilmektedir: 

en banP kaybolanları sevmem "(Enam, 76). 

4) Arazların hadis olduklarına istidlal etmek. Bu yol insanların anlayışına en yakın olan yoldur. Bu iki şeye dayanır: 


a) Enfüsi deliller, 


b) Afaki deliller. 
Kelam kitabları çoğunlukla bu iki hususu ihtiva etmektedirler. Allah Teala ile bu ayette, bu her iki hususu da birlikte zikretmiştir. 


Enfüsi delilleri şöyle açıklayabiliriz: Herkes zaruri olarak, kendisinin önce mevcud olmayıp sonradan var olduğunu, yokluktan sonra 
var olan herşeyin mutlaka bir yaratana ihtiyacı olduğunu, bu Yaratıct'nın (varedicinin) ne kendisi, ne ebeveyni ne de diğer insanlar 
olmadığını bilir. Çünkü yaratılmışların böyle bir yapıyı meydana getirnekten aciz oldukları, zaruri olarak bilinen bir husustur. Bu 
varlıklardan başka olan bir Yaratıcı'nın olması lazımdır ki, "bu varlıkları o yaratmıştır" denilebilsin. Ancak, bir kimse burada şöyle 
diyebilir. Bu müessirin, mevsimlerin, burçların ve yıldızların karakterleri olması niye caiz olmasın? Böyle bir sual ihtimal dahilinde 
olduğu için Cenâb-ı Hak bunun peşinden, bu şeylerin bir Yaratıcı'ya ve ihdas edene muhtaç olduğu hususunu dile getirerek, "Ki o 
Allah, yeryüzünü sizin için bir döşek, semâyı da bir bina yaptı "(Bakara, 22) buyurmuştur. 


Âfâki delillerden murad da, işte budur. Bu delillerde, alemde meydana gelen gök gürlemesi, şimşek, rüzgar, bulut ve mevsimlerin 
değişmesi gibi, çeşitli haller ve değişiklikler de buna dahildir. Netice, semavi cisimlerle yeryüzü cisimlerinin, cisim olma hususunda 
müşterek olduklarını gösterir. Bunların bir kısmının miktar, şekil ve mekan bakımından bazı sıfatlarla tahsis edilmiş olmaları, ne 
onların cisim olmalarından, ne de isimlerin ayrılmaz sıfatlarından olan herhangi bir şeyden ötürü değildir. Aksi halde, hepsinin o 
sıfatlarda ortak olmaları gerekir; binaenaleyh bu ihtisasın ayrı bir işten ötürü olması gerekir. Bu iş, eğer bir cisimse, konu tekrar, bu 
müessiriyetin birçok cisim arasında bu cisme niçin tahsis edilmiş oluduğu meselesine döner. Eğer bu bir cisim değilse, bunun ya mücib 
(zatı gereği yapan iradesiz) veya muhtar (hür irade sahibi) olması gerekir. Birinci ihtimal yanlıştır; aksi halde cisimlerin bazı sıfatlarla 
tahsis edilmesi, aksinin olması durumundan daha evlâ ve üstün değildir. Binâenaleyh, bunun mutlaka kadir ve irade sahibi olması 
gerekir. Bu sebeple, bütün bu delillerle cisimlerin tamamının, cisim olmayan ve cisimlik niteliklerini taşımayan kadir bir müessire 
muhtaç olduğu ortaya çıkar. Bu durumda Yaratıcı'nın varlığına araz delilleriyle istidlal etmenin, araz ve sıfatların mümkin olduğunu 
kabul ettikten sonra yeterli olacağı anlaşılmış olur. [198] 


Kur'an'da Delillerin Hususiyeti Başa Dön 


Sen bunu iyice anladığında deriz ki, şüphesiz Cenâb-ı Hak bu çeşit delilleri, iki sebepten dolayı, bilhassa kitabının (Kur'an'ın) başında 
zikretmiştir. 


Birincisi: Bu yol, insanların anlayışlarına en yakın ve akıllarına daha yatkın bir yol; Kur'an'da zikredilen delillerin de avam ve havastan 
herkesin hanelilerinden istifâde edebilmeleri için fazla ince düşünmeyi gerektirmeyen hemen anlaşılır cinsten olması gerekince Cenâb- 
ı Hak, işte kitabının evvelinde bunu zikretmiştir. 


İkincisi: Kur'ani delillerin maksadı, mücadele etmek değildir. Onların maksadı, kalblerde gerçek inançları meydana getirmektir. Bu 
konuda, bu tir deliller, diğer yöntemlerden daha güçlüdür. Zira bu tür deliller, Yaratıcı'nın ıarfağını bilmeyi ifade ettikleri gibi, O'nun 
bizlere olan nimetlerini de "acrlatırlar. Çünkü varolmak ve hayat sahibi olmak, Cenab-ı Hakk'ın bize en büyük nimetlerdendir. 
Nimetleri hatırlatmak sevgiyi, isyanı iyi ve boyun eğmeyi gerektirir. İşte bu sebepten dolayı, delillerin bu in zikredilmesi, diğerlerinden 
daha üstün olmuştur. 


Bu mevzuda selef-i salihinin çok hoş metodları vardır. 


1) Zındıklardan birisinin, Cafer-i Sadtk'ın yanında, Yaratıcı'yı inkâr ettiği, bunun üzerine de Cafer-i Sadık'ın şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Gemiye bindin mi?" deyinceadam "evet" demiş. Cafer-i Sadık bunun üzerine, ona "Denizin korkunç hallerini gördün mü?" 
deyince, adam, evet diyerek, sözünü şöyle sürdürmüştür: "Birgün korkunç bir rüzgâr esti. Böylece gemiler parçalandı, denizciler 
boğuldu; ben ise, geminin tahtalarından birine tütündüm. Sonra, bu tahtayı elimden kaçırdım. Birden kendimi dalgaların darbeleri 
arasında buldum. Derken, bu dalgalar beni sahile attı..." Bunun üzerine Cafer-i Sadık şöyle dedi: "Daha önce sen, gemiye ve gemicilere 
güveniyordun... Sonra, seni kurtaracak diye, bir tahta parçasına güvendin. Bütün bu şeyler e-linden çıkınca, nefsini ölüme mi terkettin, 
yoksa hâla kurtulmayı ümit ediyor muydun?" Adam, "Tam aksine, kurtulacağımı ümit ediyordum" deyince, Cafer-i Sadık, "Bu ümidi 
kimden alıyordun?" dedi. Bunun üzerine adam sustu. Bunun üzerinejCafer-i Sadık, "O vakit kendisinden ümit aldığın zat, Yaratıcı'dır 
işte; seni boğulmaktan kurtaran da O'dur" deyince, adam O'nun vasıtasıyla müslüman oldu. 


2) "Diyânâtu'l-Arab" (Arabların Dini İnanışları) adlı kitapta şu anlatılmaktadır: Hz.Peygamber (s.a.s.), İmrân b.Husayn'a, ne 
kadar ilahın var? deyince, O, "on tane" dedi. Bunun üzerine Hz.Peygamber ona, "Başına büyük bir belâ geldiğinde onlardan hangisi 
senin kederini, sıkıntılarını ve bu büyük musibeti defetmektedir?" deyince, adam, "Allah" dedi. Hz.Peygamber, "O halde, senin 
Allah'dan başka hiçbir ilâhın yoktur" dedi. 


3) Ebü Hanife (rahimehullah) dehrilere karşı, Allah'ın bir kılıcı idi. Dehriler onu öldürmek için fırsat kolluyorlardı. Bir gün o, 
mescidinde oturmaktaydı. Tam o sırada, kılıçlarını Çekmiş olan bir gurup insan, ona hücum ederek, onu öldürmek istediler. Bunun 
üzerine Ebü Hanife onlara şöyle dedi: "Şu soruya cevap verin, sonra da dilediğinizi yapın!" Bunun üzerine onlar: "Haydi sor" dediler. 
Ebü Hanife şu soruyu sordu: "Ağzına kadar yüklerle dolu bir gemi gördüm ki denizin dalgaları arasında bu gemiyi, çarpışan dalgalar 
ve muhtelif yönlerden esen rüzgarlar idare ediyordu. Bu gemi, bu dalgalar arasında yöneten bir kaptan veya yönetmeyi üstlenmiş birisi 
olmadan, batmadan, dosdoğru gidiyordu" diyen adam hakkında ne dersiniz? Bunun olması, aklen mümkün müdür?" Bunun üzerine 


onlar, "hayır" dediler. Bu aklın kabul edeceği bir şey değildir." Buna karşılık "Allah'ım! aklenldenizde onu idareyi ve hareket ettirmeyi 
üstlenmiş birisi olmadan, bir geminin doğru bir biçimde hareket etmesi bile aklen mümkün olmayınca bu dünyanın, çok çeşitli halleri, 
işleri ve genişliği ile beraber ayakta durması nasıl mümkün olur?" dedi. Bunun üzerine, dehrilerin hepsi ağladı ve, "Doğru söylüyorsun, 
haklısın" dediler. Kılıçlarını kınlarına sokarak, yaptıklarına pişman oldular. 


4) Şafii (r.a.)'ye "Yaratıcı'nın varlığı hakkındaki delil nedir?" diye sordular. Bunun üzerine o, şöyle dedi: "Dut ağacının yaprağının tadı, 
rengi, kokusu ve karakteri sizce birdir, değil mi?" Onlar: "Evet" dediler. Bunun üzerine Şafii: "Onu ipek böceği yediği zaman, ibrişim; 
arı yediği zaman bal olur; köyün yediği zaman onun tersi olarak çıkar; ceylan yediği zaman da, onun Özel kesesinde misk bağlar, misk 
haline gelir... Yedikleri şeyin karakteri bir olmakla beraber, bütün bu şeyleri böyle farklı farklı yapan kimdir?" Onlar Şafii'nin bu 
sözünü güzel bularak, O'nun eliyle müslüman oldular. Bunlar, onyedi kişiydiler... 


5) Bu mesele, bir kez, Ebu Hanife (r.a.)'ye de soruldu da, O da şu şekilde bir istidlalde bulundu: "Baba erkek çocuk ister, fakat kız olur. 
Veyahutta, aksi olur. Bu da, bir Yaratıcı'nın varlığına delalet eder." 


6) Ahmed İbn Hanbel (r.a.) de, üzerinde bir gedik bulunmayan, dümdüz, dışı erimiş gümüş gibi içi de saf altın gibi olan; sonra 
duvarları yarılarak içinden, duyan ve gören bir canlı çıkan bir kaleyle istidlal ederek, bunun bir faili olması gerektiğini söylemiştir. 
Ahmed İbn Hanbel, kale ile yumurtayı; canlı ile de civcivi kastetmiştir. 


7) Harun Reşid, İmam Malik'e bu hususu sorduğunda, O da, seslerin çeşitliliği, nağmelerin titreşim ve dillerin farklılığı ile istidlal etti. 
8) Ebü Nuvâs'a da bu husus sorulunca, o şöyle dedi: 


"Yeryüzündeki bitkileri bir düşün ve Yüce Hükümdarın, Allah'ın yaptıklarının alametlerine iyice bak! Görürsün ki, fışkıran gümüş gibi 
gözeler ve zümrüt dallar üzerinde dökülmüş altın gibi olan çiçekler, Allah'ın hiçbir şeriki olmadığına şehâdet ederler!" 


9) Bir bedeviye, Allah'ın varlığının delili sorulduğunda o, şöyle cevap verdi: "Devenin kığısı deveye, eşeğin tersi eşeğe, ayak izleri de, 
yürüyene delâlet eder. Burçları olan gökler, geçitlerle dolu yeryüzü, dalgalı denizler Kadir, Alim ve Halim olan bir yaratıcıya delalet 
etmiyor mu?" 


10) Bir doktora, "Rabbini neyle bildin?" denildiğinde, o şöyle cevap verdi: "İlaç olarak kullanılan sıvıyı kurutan)"İhlilec"ağacı ve 
ağızda bulunan, besinleri yumuşatıcı tükrük salgılarıyla..." 


Bir başkası da: "Arıyla onu tanırım; bir taraftan bal verirken, diğer taraftan da insanı sokar (bal) kelimesi, (sokmak, ısırmak) 
kelimesinin ters çevirilmiş şeklidir. 


11) Cenâb-ı Hakk'ın "Eğer onlara, kendilerini kimin yaratmış olduğunu sorarsan, sana muhakkak ki, Allah'tır!" diyecekler" (Zuhruf 
87) ve "Azabımızı gördüklerinde, biz yalnız Allah'a iman ettik ve O'na ortak koştuğumuz şeyleri inkâr ettik dediler "(Mümin. 84) 
ayetlerinde, bedahetin hükmüdür. [199 


İbadetin Gerekçesi 


Kâdi şöyle demiştir: Cenâb-ı Hakk'ın "Ki O, sizi yarattı" ifadesi, ibadete müstehak olmanın, ancak yaratma ile olacağını gösterir. 


Allah Teâlâ kullarını ibadetle mükellef tutunca, hangi şeyden ve neden dolayı ibadet etmenin gerekli olduğunu da açıklamıştır. Buna 
göre, eğer Cenab-ı Hakkın, "Sizden öncekileri de yaratan "âyetinde, onlardan öncekilerin Allah tarafından yaratılması onlara Allah'a 
ibadet etmenin vacib olmasını gerektirmediği halde, bunu zikretmenin ne gibi bir faydası vardır? denilirse, biz deriz ki, bunun cevabı 
iki şekildedir. 


a) İş, gerçi senin dediğin gibidir. Ancak onların Cenâb-ı Hakk'ın kendilerini yarattığını bilmeleri, kendilerinden öncekileri de bilmeleri 
gibidir. Çünkü bunu bilmenin yolu tekdir. 


b) Onlardan öncekiler, onların kökleri mesabesindedir. Köklerini yaratmak, fürüuna, dallarına nimet vermek yerine geçer. Sanki 
Cenâb-ı Hak, onlara olan büyük nimetini hatırlatarak, adeta şöyle demiştir: "Zannetme ki ben sana, ancak sen varolduğun zaman nimet 
verdim! Hayır, ben, senin köklerini ve atalarını yaratmış olduğum için, sen varolmadan binlerce sene önce de sana nimet vermiştim!" 
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Teracci (umut) İfadesi Allah Hakkında Neye Delalet Eder? Başa Dön 


Cenâb-ı Hakkın, " Ümulur ki, takva sahibi olursunuz" sözünde iki bahis söz konusudur.- 


Birinci bahis: kelimesi "teracci" ve "işfâk" (ummak ve acımak) ifâde eder. Meselâ sen, "Umarım ki, Zeyd bana ikram eder" dersin. 
Cenâb-ı Hak da şöyle demiştir: 


"Belki o, öğüt alır ya da korkar. "(Taha, 44), ve "Umulur ki kıyamet yakındır""(Şüra, 17) Yine, Cenâb-ı Hakk'ın, "İman edenler ise, 
kıyametten korkarlar"(Şüra, 18) ayetine bakmaz mısın? "Teracci ve işfak" ancak netice bilinmediği zaman bulunur. Bu ise, Cenâb-ı 
Allah için imkansızdır. Bu sebeple, burada bir izah yapmak gerekir. Bu izah ise, birkaç yönden olur: 


a) nin manası, AHah'adeğil de, kullara yöneliktir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın (Tahâ, 44) sözünün manası şöyle olur: (Hz. Musa ve 
kardeşine hitap ederek) Firavunun iman i etmesini umarak bu beklenti içinde ona gidiniz... Sonra Cenâb-ı Hak, işin .nereye varacağını 
bilir... 


b) Meliklerin ve büyük zatların yerine getirmeye kararlı oldukları vaa'dleri ve benzeri kelimeleri söylemelerine veya bu va'din 
olmasının onların rumuzlarına veya gülümsemelerine veyahut da tatlı bir bakışlarına dayanması adetlerindendir. Böyle bir şey 
sezildiğinde.talibolanınjistediğini elde etmede bir şüphesi kalmaz. İşte bu üslüba binaen, Cenâb-ı Allah'ın kelamında jiî lafzı 
yeralmıştır. 


c) nin (için) manasına olduğunu söylemektir. Keşşaf sahibi şöyle demiştir. manasına gelmez. kelimesi ümit vermek içindir. Kerim ve 
Rahim olan Allah ümid verdiğinde, şüphesiz, Allah'ın bu ümid verişi, kesin vaa'd(yerine geçer.|İşte bu sebebten dolayı Kelâmullah'da 
manasını ifade eder, denilmiştir. 


d) Cenâb-ı Allah, mükelleflere öyle bir muamelede bulunmuştur ki onu başkası yapsaydı bu, arzu edilen şeyin meydana geleceği 
ümidini verirdi. Çünkü Cenab-ı Hak, kullarına hayra ve şerre yöneiik kudreti verip, onlara yol gösterici akılları yaratıp hertürlü 
mazeretlerini ortadan kaldırınca; başkasına böyle bir muamelede bulunan herkes o kimseden istenen şeyi yapacağını bekler. Buna 
göre lafzından maksad, başkası onu yapsaydı maksadın meydana gelmesini ümid etmeyi gerektirecek olanı yapmaktır. 


e) Kaffâl şöyle demiştir: birşeyin tekerrür etmesi manasından alınmıştır. Bu Arapların (içtikten sonra bir daha iç) demeleri gibidir. nin 
lamı e dahil olan te'kid lâmıdır.Buna göre nin aslı dir. Çünkü onlar, (olurki, şöyle yaparsın) derler, yani demektir. nin asıl mânası, tekrar 
ve te'kid için olunca "Şunu yap, böylece ihtiyacını elde edebilirsin" diyen kimsenin, bu sözünün manası, "Onu yap, çünkü senin onu 
yapman, senin onu arzulamanı güçlendirir ve sana bu hususta güç verir" şeklinde olur. 


İkinci bahis: Birisi şöyle diyebilir: "İbadet, takva demekse, Allah'ın 


"Rabbinize ibadet edin ki takva sahibi olasınız " ayeti, "Rabbinize ibadet ediniz ki ibadet etmiş olasınız manasına veya "Rabbbinizden 
ittika edin ki takva sahibi olasınız (ittika etmiş olasınız) manasına gelir." 


Buna iki yönden cevab verebiliriz. 


1) İbadet, takvanın kendisi olduğunu kabul edemeyiz. İbadet, takvanın kendisi ile meydana geldiği bir iştir. Çünkü ittika, 
zarar veren şeylerden sakınmak; ibadet de emredilen şeyi yapmaktır. İbadetin bizzat kendisi zararlı şeylerden sakınman değil, 
aksine zararlı şeylerden sakınmayı gerektiren şeydir. Buna göre sanki Cenab-ı Hak," Kendisi ile azab-ı ilahiden sakınmak için 
Rabbinize ibadet edin " demiştir. Fiilin bizzat kendisi hakkında, "Bu ittikadir " denilirse, bu ifade hakikat değil mecaz olur. Çünkü 
ittika, kendisi ile ittikanın meydana geldiği şeyden başkadır. Ne var ki bu ikisinin birbiriyle sıkı irtibatı olduğu için, birinin ismi 
diğerine verilebilmiştir. 


2) Cenab-ı Allah'ın "Cin ve insanları sırf bana ibadet etsinler diye yarattım. (Zariyat, 56) ayetine göre, Allah Teala mükellef varlıkları 
ittika edip itaatte bulunsunlar diye, yaratmıştır. Buna göre sanki Cenab-ı Hak, onları bu maksaddan ötürü, yaratan Rabbe ibadet etmeyi 
emretmiş. Bu izah Mutezile'nin usulüne uygundur. [201 


Farklı Kıraatler ve İzahları 


Ebu Amr, "lafzını idgamla okumuştur. Ebu's-Sumeyfi de şeklinde okumuştur. Zeyd b. Ali ise şeklinde ise kıraat etmiştir. Keşşaf 
sahibi: "Burada kuvvetli olan tarafı birinci fiili ile sılası arasına te'kid için ikinci bir ism-i mevsul getirmektir. Nitekim Cerir: "Ey 
babası olmayan Adiyli Teym'ler." şiirinde, ikinci Teyme'yi ilk Teyme ile, ilkinin muzafun ileyhi arasına getirmiştir." demiştir. 


"O (Rab) ki yeryüzünü sizin için bir döşek, göğü de bir bina yaptı. O gökten su indirip onunla türlü türlü meyveleri size rızık olarak 
çıkardı. O halde, bile bile Allah'a ortaklar koşmayın "(Bakara, 22) ayetine gelince, bunda birçok meseleler vardır: [202 


Ayetteki nin İ'rabı: 


lafzı ya sıla cümlesi ile birlikte cünlesinin sıfatı olarak veyahut da medh ve ta'zim olarak mansubtur, veya mübtedâ olarak mahallen 
merfüdur. Nasb halindeki medih manası, ref halinde de vardır. [203 


İkinci Mesele 


lafzı, malum bir hüküm ile tarif etmeye çalıştığımızda, müfred bir kelimeye işaret etmek için konulmuş bir kelimedir. "Babası gitmiş 
olan adam gitti " demen gibi... Buna göre (Babası gitmiş olan) cümlesi malum bir hükümdür. Adamı, bu bilinen hüküm ile tarif etmeye 
çalıştığında onun başına kelimesini getirirsin. Bu, nahivcilerin, marife kelimeleri, cümlelerle tavsif etmek için kullanılır" sözlerinin 
gerçek manasıdır. Bunun böyle olmduğu sabit olunca, âyeti, o müşriklerin, yeryüzünü bir döşek, göğü de bir bina olarak yapmış olan 
bir varığin mevcudiyetini bilmiş olmalarını iktiza eder. Bu ise, Hak Teâlâ'nın: "Onlara, gökleri ve yeryüzünü kimin yarattığını 
sorarsan," Allah" diyeceklerdir "(Lokman, 25) ayetinin ifade ettiği şeydir. [204] 


Ayetin İhtiva Ettiği Enfüsi ve Afaki Tevhid Delilleri Başa Dön 


Allah Teala, bu ayette, ikisi enfüsi, üçü de afaki olan beş türlü delil zikretmiştir. Evvela (Sizi yaratan) lafzı ile başladı; ikinci olarak "Ve 
sizden öncekileri"ifadesi ile babaları ve anneleri; üçüncü olarak yeryüzünün bir döşek olmasını; dördüncü olarak gökyüzünün bir bina 
olmasını, beşinci olarak da ibaresi ile de gök ile yerin her ikisinden meydana gelen şeyleri zikretti. Bu tertibin birkaç sebebi vardır: 


a) İnsana en yakın şey, kendisidir. İnsanın, kendi varlığının durumlarını bilmesi, başka şeyleri bilmesinden daha nettir. İstidlalde 
bulunmaktan maksad ilim elde etmek olduğuna göre, delalet cihetinden en açık olan ilim ifade etme bakımından en güçlü ve anılmaya 
en layık olur. Bu sebeble, insanın önce kendisini, sonra babalarını ve annelerini, üçüncü olarak yeryüzünü zikretti; Çünkü yeryüzü 
insana gökten daha yakındır ve insan gökyüzünün durumlarından çok yeryüzünün durumlarını bilir. Gökyüzünü, gökten yağmurun 
inmesinden ve bu yağmurla meyvelerin çıkmasından önce zikretti. Çünkü yağmur, gök ile yeryüzünün her ikisinden doğmuş bir iş 
gibidir. Eser, müessirden sonra gelir. Bu sebebten ötürü, Hak Teala, yağmuru, yeryüzü ve gökyüzünün zikredilmesinden sonra 
zikretmiştir. 


b) Mükelleflerin, canlı ve kudret sahibi olarak yaratılmış olması, bütün nimetlerin temelidir. Yerin, göğün ve yağmurun yaratılmasına 
gelince, bunlardan istifade etmek, yaratılmış olmakjhayat.kudret ve iştiha sahibi olmak şartlarına bağlıdır. Bu sebeble birinci derece 
olan şeylerin, ikinci derece olan şeylerden önce zikredilmesi gerekir. Yaratıcının varlığına delalet eden yerde ve gökteki herşey, zaten 
insanda mevcuttur. Yerde ve gökte bulunmayan deliller de insanda mevcuttur. Çünkü insanda hayat, kudret, şehvet ve akıl vardır. 
Bütün bunlar, Allah'dan başkasının kadir olamayacağı şeyler türündendir. Cenab-ı Hakk'a delalet eden bütün delil çeşitle:: insanda 
mükemmel olarak bulununca, insanın önce zikredilmesi daha uygundur. Bil ki tertibteki sebebi zikrettiğimiz gibi, bu sebebten 
herbirindeki faydalan da zikredeceğiz. [205] 


Yeryüzünün Döşek Misali Yaratılması 


Allah Teâla, bu ayette, yeryüzünü döşek kıldığını söylemiştir. Bunun bir benzeri de, "Yoksa yeri bir karargah yapan, aralarından 
ırmaklar akıtan mı?"(Neml, 61) ve 


"O, yeryüzünü sizin için bir beşik (gibi) yapandır "(Zuhruf, 10) ayetleridir. Yeryüzünün, bir döşek gibi olması, bazı şartlara bağlıdır: 


1) Onun sakin olmasıdır.|206)| Bu böyledir. Çünkü, O, şayet hareketli olsaydı, bu hareket ya düz olurdu veya dairevi olurdu. Eğer düz 
olsaydı, manada o yeryüzü bizim için bir döşek olmazdı. Çünkü yüksekten adayan bir kimsenin, bu durumda, yeryüzüne düşememesi 
gerekirdi. Zira yeryüzü kayıp gitmektedir. Bu insanda boşlukta kalır. Yeryüzü insandan daha ağırdır. İki ağır şeyden, düştükleri esnada 
daha ağır olan, daha hızlıdır. Daha yavaş olan, süratli olana ulaşamaz. Bu sebeble, o insanın yere düşmemesi gerekirdi. Böylece 
yeryüzü düz bir şekilde düşerse, bir döşek olamaz. Eğer yeryüzünün hareketi dairevi olursa, ondan istifademiz tam olmazdı. 
Yeryüzünün hareketi, mesela doğuya doğru olduğunda, o insan da batıya doğru hareket etmeyi istiyorsa, şüphesiz yerin hareketi daha 
hızlı olacaktır. Böylece de insanın olduğu yerde kalması ve ulaşmak istediği yere ulaşamaması gerekecektir. Halbuki, İnsanın istediği 
yere ulaşması mümkün olunca, yeryüzünün neidüz yönde, ne de dairevi olarak hareket etmediğini anlamış olduk.... O halde, yeryüzü 
sakindir. Sonra ulemâ, bu sükun halinin sebebi hususunda birkaç bakımdan ihtilaf etmişlerdir. 


Birincisi: Yeryüzünün, alt tarafından bir sınırı yoktur. Bu böyle olunca, yerin duracağı bir yer olmaz, dolayısıyla bir yere de inmez... 
Bu görüş, yanlıştır; çünkü cisimlerin sonlu olduğu delil ile sabittir. 


İkincisi: Cisimlerin sonlu olduğunu kabul edenler, yeryüzünün küre değil, tam aksine yarım küre şeklinde olduğunu, kürevi kısmının 


üstte, düz kısmının ise altta; ve bu düz kısmının da su ile hava üzerine oturmuş olduğunu; ağır olanın, yayıldığında, bir kurşun gibi 
hava ve suyun içine batmadığını; çünkü kurşunun da yayıldığında batmadığını, bir araya getirildiğinde kütle halindeyken batmadığını 
söylemişlerdir. Bu, iki yönden yanlıştır. 


a- Çünkü su ve havanın durma sebebinden bahsetmek, yerin durma sebebinden bahsetmek gibidir. 
b- Niçin yeryüzünün alt kısmı, suyun üzerinde durabilecek şekilde düz, üst kısmı da kürevi şekilde olmuştur? 


Üçüncüsü: Yerin sakin olmasının sebebinin, onu her taraftan kendine doğru çeken felekler olduğunu söyleyenlerdir. Felekler 
yeryüzünü her taraftan eşit şekilde çektikleri için, yeryüzü tam ortada kalır. Bu görüş de iki yönden batıldır. 


a) Daha küçük olan, büyüğe nazaran daha hızlı cezbolunur. Zerre kadar olan dünyaya ne oluyor da, feleklere) doğru niçin çekilmiyor? 


b) Yakın olanın cezbolunması, daha uygundur. O yukarıya doğru fırlatılmış bir zerrenin cezbolunması, daha kolaydır. Bu nedenle onun 
tekrar geriye dönmemesi gerekir. 


Dördüncüsü: Şöyle diyenlerin görüşü: Yeryüzünün sakin olmasının sebebi, feleklerin onu her taraftan itmesidir. Nitekim bir parça 
toprak,cam d an bir şişe içine konulup sonra tepesinden tutulup hızlıca çevirildiğinde, itme 


kuvveti her taraftan aynı şiddette olduğu için, o toprak şişenin tam ortasında kalır. Bu da beş bakımdan geçersizdir: 

a) İtme kuvveti bu dereceye vardığı halde, neden hiçbirimiz onu hissetmiyoruz? 

b) Bu itmenin hali nedir ki, bulutların ve rüzgarların hareketini belli bir yöne çevirmiyor. 

c) Yine bu itmenin hususiyeti nedir ki dünyanın batıya doğru dönmesini , doğuya doğru dönmesinden daha etkili kılmamıştır. 


d) Ağır olan şeyin büyük olduğu oranda, daha yavaş hareket etmesi gerekir. Çünkü güçlü bir itici tarafından büyük bir cismin itilmesi, 
küçük bir cismin itilmesinden daaha yavaştır. 


e) Düşmekte olan ağır bir cismin hareketinin başlanğıçtaki sürati nihai hareketinin süratinden daha fazladır. Çünkü başlangıçta o cisim 
felekten daha uzaktadır. 


Beşincisi: Yeryüzü tabii olarak feleklerin ortasında durmak ister. Bu Aristoles ve talebelerinin görüşüdür. Bu görüş te zayıftır. Çünkü 
cisimler, cisim olma hususunda birbirine eşittirler. Öyleyse bu cisimlerden bir kısmının, kendisi sebebiyle bu durumu istemiş olduğu 
sıfat ile tahsisi edilmesinin caiz olması gerekir. Bu durumda da bu tahsis edilme bir Fail-i Muhtar'a muhtaç olur. 


Altıncısı: Ebu Hâşim şöyle demiştir: “Yer yüzünün alt yarısında yüksek, üst yarısında da alçak payandalar vardır. Her iki taraftaki 
payandalar dünyayı sıkıştırdından dolayı , dünyanın durması gerekmiştir.” Buna şu soruyu sorarız.: “İki yarımdan her birinin özel bir 
sıfat ile tahsis edilmeleri ancak bir Fail-i Muhtar ile mümkündür. Bizim anlattıklarımız ile yeryüzünün ancak Allah Teala tarafından 
sakin kılınmasının temin edildiği ortaya çıkmıştır. İşte durumböyle olunca deriz ki: Onun, ne üzeri ile bir alakası, ne de altında bir 
desteği olmaksızın,yeryüzünün müstakar (kararlı) olduğunu bilmek için, yeryüzüne iyice bak. Yer yüzünün üzerinde bir bağı olmadığı 
hususuna gelince bu gözle görülecek kadar bellidir. Şöyle ki yeryüzü şayet, bir bağ ile tutturulmuş olsaydı,bu bağın bir başka bağa 
ihtiyacı olurdu. Bu da ilanihaye uzanırdı. Bu izah ile yeryüzünün altında da bir payanda olmadğığ ortaya çıkmış olur. Böylece biz, onu 
, kudreti ve ihtiyarı ile tutuan bir varlığın olması gerektiğini bilmiş olduk. 


İşte bundan dolayı Cenab-ı Allah şöyle buyurmuştur: 


“ Muhakkak ki Allah gökleri ve yeri , yerlerindin ayrılmasınlar diye tutmaktadır. Eğer onlar yerlerinden oynarlarsa , Allah'dan başka 
kimse onları yerinde tutamaz” (Fatır, 41) 


2) Yeryüzünün bizim için bir döşek olması için, taş gibi sert olmaması gerekir. Çünkü taş üzerinde uyumak ve yürümek bedene acı 
verir. 


Yine, mesela yeryüzü altından olsaydı, üzerini eşmek ve istenildiği gibi bir şeyler yapmak imkansız olacağından, üzerinde ziraat 
yapılması ve ondan evler edinmek mümkün olmazdı. 


Yine yeryüzünün insanın içine batttğı su gibi son derece yumuşak olmaması da gerekir. 


3) Yine yeryüzünün çok şeffaf ve saydam olmaması da gerekir. Çünkü şeffaf olan birşeyin üzerinde ışık durmaz. Böyle olan bir şey de 
yıldızlardan ve güneşten gelen ısı ile ısınmaz. Böylece de son derece soğuk olur. İşte bu sebeble Cenab-ı Allah, yeryüzünü, ışık 
üzerinde durabilsin de böylece o ısınsın ve bu özelliği ile de canlılar için bir döşek olsun diye tozlu topraklı yarattı. 


4) Yeryüzünün seviyesinin sudan yüksek olmasıdır. Çünkü yerin tabiatı, suya batma özelliğine sahiptir. O zaman da denizlerin kara 
parçalarını kaplaması gerekirdi. Eğer böyle olsaydı, yeryüzü bizim için bir döşek olamazdı. Bize bir döşek olmaya elverişli olsun diye, 
sudan yükselen adalar gibi, Hak Teala, yeryüzünün tabiatını değiştirererk, bazı kısımlarını suyun üstüne çıkardı. 


Bazı insanlar, yeryüzünün bir döşek olmasındaki şartın, onun bir küre olmaması olduğunu iddia ederek, bu ayeti, yeryüzünün küre 
olmadığına delil getirmiştir. Bu gerçekten uzak bir görüştür. Çünkü küre pek çok bPyük olursa, onun her parçası üzerinde yerleşme 
imkânı verme yönünden düzlük olur. Dağlar yerin kazıkları durumunda olduğu halde onlaun üzerinde yerleşmenin mümkün olması, bu 
hususu daha iyi anlatır. Bu daha uygun bir açıklamadır. Allah en iyi bilendir. [207] 


Yeryüzünün Fayda ve Özellikleri Başa Dön 


Yeryüzünün diğer faydalan ve sıfatları hakkındadır: 


Birinci fayda: Onda meydana,gelen ve tafsilatını ancak Allah'ın bildiği madenler bitkiler, canlılar ve ulvi-süfli alametler gibi birtakım 
şeylerdir. 


İkinci fayda: Nemin yeryüzünü bürümesi, böylece de mürekkeb varlıkların bedenleri ile temasa geçmesidir. 


Üçüncü fayda: Yeryüzü bölgelerinin değişiklik arzetmiş olmasıdır. Mesela bir kısım bölgeler yumuşak zeminli, bir kısmı sert, bir 
kısmı çorak, bir kısmı da taşlıdır. Bu da Cenâb-ı Allah'ın: 


yeryüzünde birbirine komşu kıtalar vardır. "(Rau 4) ve "Güzel memleketin nebatı, Rabbinin izniyle (bol) çıkar. Fena olandan ise faidesi 
pek az bir şeyden başkası çıkmaz. "(A'raf, 58) ayetleri ile bahsettiği husustur. 


Dördüncü fayda: Yeryüzünün renklerinin değişik değişik olmasıdır. Mesela kızıl, beyaz, siyah, kül rengi ve toz rengi olması gibi. 
Nitekim Allah Teâlar 


"Dağlardan da beyaz beyaz, kırmızı kırmızı, renkleri çeşitli ve kuzgünisiyah yollar (yaptık) "/(Fatır, 27) buyurmuştur. 


Beşinci fayda: Yeryüzünün bitkiler ile varılmasıdır. Nitekim Allah Subhanehu: "(O nebat İle) yarılan yere (yemin olsun)"(Tarık, 12) 
buyurmuştur. 


Altıncı fayda: Yeryüzünün gökten inen yağmurları depo etmiş olmasıdır. Allah teala şu ayetleriyle buna işaret etmektedir: 

"Gökten de belli bir miktarda yağmur indirdik ve onu yeryüzünde tuttuk. Şüphesiz ki biz onu gidermeye de kadiriz. "(Müminun, 18) 
"De ki, eğer suyunuz yerin dibine çekilip giderse, size kim akar bir su getirir, bana söyleyin?""(Mulk, 30). 

Yedinci fayda: Yeryüzünde büyük nehirlerin ve su kaynaklarının oulunmaşıdır. Hak Teala; 

"Cenab-ı Allah yeryüzünde oturaklı oturaklı dağlar ve ırmaklar yaratmıştır "(Ra'd, 3) sözü ile buna işaret etmiştir. 


Sekizinci fayda: Yeryüzünde maden ve maden cevherlerinin bulunmasıdır. Allah Teala; "Yeri de (döşeyip) yaydık. Onda sabit 
dağlar (yaratıp) (koyduk, oralarda herşeyden (münasib) bitkiler bitirdik. "(Hicr, 19) ayetiyle buna işaret kiriştir. Cenab-ı Hak daha 
sonra bu hususu iyice açıklayarak: 


"Hiçbirşey yoktur ki, onun hazineleri bizim yanımızda olmasın. Biz onları ancak, belli bir ölçü ile indiririz "(Hicr, 21) buyurmuştur. 
Dokuzuncu fayda: Yeryüzünün ortaya çıkardığı toprak altındaki tane çekirdeklerdir. Nitekim Allah Teala: 
"Hiç şüphesiz Allah taneleri ve çekirdekleri çatlatarak (bitkileri ve :4aclan çıkaran)dir. "(En-am, 95) ve 


"O, göklerdeki ve yerdeki her gizliyi (meydana) çıkarır "(Neml, 25) buyurmuştur. Hem sonra yeryüzünün cömert bir karakteri vardır. 
Çünkü sen ona tek bir tohum atarsın, buna karşılık o, bunu sana yediyüz misli ile verir. O, 


"Yedi başağı olan, her başağında da yüz tanesi olan bir tek tohumun hali gibidir "(Bakara. 261) buyurmuştur. 

Onuncu fayda: Yeryüzünün ölümünden sonra tekrar hayat bulmasıdır. Nitekim Allah; 

"Suyu kupkuru ve çorak yere sevkettiğimizt, onunla ekini çıkardığımızı görmediler mi?" Secde, 27) ve : 

"Canlandırdığımız, ve içinden yeyip durdukları taneler çıkardığımız ölü toprak onlar için bir delildir (ayettir "(Yasin. 33) buyurmuştur. 


Onbirinci fayda: Yeryüzünde renkleri, şekilleri ve yaratılışları farklı farklı olan canlıların bulunmasıdır. Cenabı Allah buna; "O, şu 
görüp durduğunuz gökleri direksiz yarattı. Yere, sizi sarsar diye, sabit dağlar koydu. Orada, herbir canlıdan nice çeşitler yaydı " 
(Lokman, 10) ayetiyle işaret etmiştir. 


Onikinci fayda: Yerde, renkleri, türleri ve faydaları değişik olan bitkilerin bulunmasıdır. Buna da: 


"Onda her çeşitten güzel çiftler (bitkiler) bitirdik "(Kâf, 7) ayetiyle işaret etmiştir. Bitkilerin renklerinin, tatlarının ve kokularının farklı 
olması birer delildir. İnsanların ve hayvanların gıdaları da onlardandır. Nitekim Cenab-ı Allah; 'Hem siz yeyin, hem hayvanlarınızı 
otlatın "(Tâhâ, m» buyurmuştur. İnsanların yiyeceklerine gelince, bu yemekleri, katıkları, ilaçları, meyveleri ve tatlılık ile ekşilikte çok 
çeşitli olan ürünleri de yeryüzünden sağlanır. Nitekim Cenab-ı Hak; 


"Onda, arayanlar için dört günde eşit gıdalar takdir etti "(Fussiiet, 10) buyurmuştur. Yine insanların giyecekleri de yeryüzünden elde 
edilir. Çünkü giyecekler pamuk ve keten gibi, ya bitkilerden elde edilir, veya kıl, yün, ipek ve deri gibi, hayvanlardan elde edilir. Bu 
şeyler de Cenab-ı Hakk'ın yeryüzüne dağıttığı hayvanlardan elde edilir. Buna göre, insanların yiyecekleri de giyecekleri de 
yeryüzünden elde edilir. Sonra Cenab-ı Hak da; 


"Allah, sizin bilmediğiniz (daha birçok şeyi) yaratır. "(Nahl, 8) buyurmuştur. Bu ayette, ancak Allah'ın bilebileceği sayısız faydaların 
mevcudiyetine işaret vardır. Sonra Cenab-ı Allah, sen öldükten sonra, kabahatlannı Örtecek vasıfta yaratmış ve şöyle buyurmuştur: 


"Biz yeri, dirilerin ve ölülerin toplandığı bir yer yapmadık mı?"(Mürseiât, 25-26); 


"Sizi o (toprak) tan yarattık ve yine oraya döndüreceğiz "(Taha.55). Sonra Cenab-ı Allah, bütün bu büyük faydalan gök ve yerde 
toplayaraK şöyle buyurdu: 


"O göklerde ve yerde ne varsa, herşeyi sizin emrinize verdi "(Casiye, 13) 


Onüçüncü fayda: Yeryüzünde çeşitli taşların bulunmasıdır. Onlardan bazı küçük taşlar zinete elverişlidir, yüzüklere kaş yapılır. 
Büyüklerinden de bina yapımında kullanılabilecek olanlar vardır. Çok bol bulunan ve yanan taşlar (kömürler) ile, pek nadir olan 
kırmızı yakutlara bir bak. Sonra dön, bu değersiz sayılan taştaki (kömürdeki) faydanın çokluğuna ve değerli sayılan yakut taşının 
faydasının azlığına bir bak. 


Ondördüncü fayda: Allah'ın yeryüzünde altın ve gümüş gibi kıymetli madenler yaratmasıdır. Bir düşün, insanlar nasıl ince sanatlar ve 
kıymetli mamuller meydana getiriyorlar? Sonra denizin derinliklerinden balıkları nasıl çıkarıyor, göz alıcı yüksekliklerden kuşları nasıl 
yakalıyorlar, buna rağmen artın ve gümüşü meydana getirmekten nasıl aciz oluyorlar? bir bak. Bu aciz kalışın sebebi şudur: Altın ve 
gümüşün yaratılmalarının faydası sadece bir değer (para) olmalarıdır. Bu fayda ise ancak, onlar az miktarda olurlarsa mümkün olur. O 
halde, bu ikisini meydana getiren, bunların yaratılışlarında hikmeti boşa çıkarmış olur. İşte bundan dolayı Cenab-ı Hak, bu hikmeti 
onaya koymak ve bu nimetin devamını sağlamak için, bunların icadı önüne bir engel koymuştur. Bu sebebten ötürü, mahlukata zararı 
olmayan şeyleri elde etmede, insanlara güç vermiş, böylece de onlar, bakırdan sarı madeni, mdan da camı elde edebilmişlerdir. Bu 
incelikler ve akıllara hayret verici hususları insan düşündüğünde, bütün bu işlerin Hakim, Kadir ve Afim bir yaratıcıya muhtaç 
olduğuna inanmaya mecbur kalır: Cenab-ı Allah, zalimlerin söylediklerinden tamamiyle münezzehtir, yücedir ve büyüktür." 


Onbeşinci fayda: Bina, çatı yapımında kullanılan ve yakacak olarak strfade edilen ağaçların yeryüzünde ve dağlarda çokça 
bulunmasıdır. Hele ekmek ve yemek pişirirken insanın bu oduna ne kadar ihtiyacı vardır. Cenab-ı Hak, yeryüzünün delillerine ve 
sağladığı faydalara, ediblerin Yaşamayacağı ve fasihlerin ifadeden aciz kalacağı birtakım lafızlarla dikkat çökerek: 


"O (Allah), yeri yayıp döşeyen, onda sabit dağlar ve nehirler yaratandır. O, her türlü meyveyi de yeryüzünde ikişer çift yaratmıştır" 


(Ra'd, 3) buyurmuştur. Nehirlere gelince onların da, Nil, Seyhun, Ceyhun ve Fırat gibi büyükleri olduğu gibi küçükleri de vardır. 
Bunlar pek çok olup, hepsi de içmeye, ziraate ve diğer faydalı işlere elverişli tatlı sular taşırlar. [208 


Gök ile Yerden Hangisinin Efdal Olduğu Başa Dön 


Gökyüzü mü, yeryüzü mü üstündür meselesidir. Bazıları, birtakım sebeblere binaen gökyüzünün daha üstün olduğunu söylemişlerdir: 
1) Gökyüzü meleklerin ibadet yeridir. Orada Allah'a herhangi bir ferdin asi olduğu bir bölge yoktur. 


2) Hz.Adem (a.s.), cennette o hatayı işleyince ona, "Cennetten in." denildi ve Allah Teala, "Benim civarımda, Bana isyan eden hiç 
kimse bulunmasın " dedi. 


3) Cenab-t Allah, 
"Biz gökyüzünü korunmuş bir tavan (gibi) yaptık "(Enbiya, 32) ve 
"Gökte burçlar yaratan (Allah) ne yücedir"(Furkan. 61) buyurmuş, ama, yeryüzü hakkında böyle birşey söylememiştir. 


4) Çoğunlukla "gökyüzü" ismi, "yeryüzü"nden önce zikredilmiştir. Diğer bazı kimseler de, birtakım sebeblerden dolayı yeryüzünün 
daha 


üstün olduğunu söylemişlerdir: 


1) Allah Teala, yeryüzünün bazı bölgelerini; 

"Şüphesiz ki insanlar İçin yapılmış olan ilk ev (mabed) Mekke'de, mübarek olarak kurulmuş olan (kâbe')dir. "(Ali imran, 96); 
2) "Mübarek bir yerdef ağaçtan...."(Kasas ,30); 

3) "EtraÜm mübarek kıldığımız Mescid-i Aksa 'ya... (isra, 1) ayetleri ile mübarek olarak nitelemiştir. 

4) Şam topraklarını da "bereket" vasfı ile nitelendirerek: 

"Yerin, kendisini mübarek kıldığımız doğulan ve batıları... " (Araf, 137) buyurmuştur. 

5) Cenab-ı Allah, yeryüzünün tamamını da "mübarek" olarak vasfederek, 


"De ki: Gerçek siz mi, o yeryüzünü iki günde yaratanıink ediyor ve ona ortaklar koşuyorsunuz. O, âlemlerin rabbidir. (Allah) orada, 
üstünden sabit dağlar yarattı ve onda bereketler yarattı "(Fussilet, 9-10) buyurmuştur. 


Şayet, "Issız çöllerde ve helak edici yerlerde ne bereket var?" denirse, biz de deriz ki: Onlar, vahşi hayvanların sığınakları ve 
otlaklarıdır. Sonra oralar, ihtiyaç hissedildiğinde, insanların meskenleri de olurlar. İşte bu tür bereketlerden ötürü, Cenab-ı Hak, 
'yeryüzünde, kesin bilgi sahfblerl için nice ayetler (deliller) vardır"(Zariyat, 20) buyurmuştur. 


Bu âyetler, herne kadar kesin bilgi sahibi olmayanlar için de sözkonusu ise de, bunlardan sadece kesin bilgi sahibleri faydalandığından 
dolayı, onları şereflendirmek için Cenab-ı Hak, bunların hasseten onlar için ayet olduğunu bildirmiştir. Nitekim Allah Teala, "(O 
Kur'an) muttaküer için bir hidayet (rehberi)dir."(Bakarâ, 2) buyurmuştur. 


6) Hak Teala "Sizi o (topraktan) yarattık ve yine oraya döndüreceğiz"(Taha, 55)ayetinde buyurduğuna göre, kerim olan peygamberleri 
de topraktan yaratmış, buna karşılık gökten birşey yaratmamıştır. Çünkü Cenâb-ı Hak; 


"Gökyüzünü korunmuş bir tavan (gibi)yaptık "(Enbiya, 32) buyurmuştur. 


7) Hak Teala, Peygamberi, (s.a.s.) bu yeryüzü ile ikramda bulunmuş ve yeryüzünün tamamını onun için mescid kılmış, toprağını da 
temiz saymıştır. [209 


Gökyüzünün Bina Olması 


Allah'ın "....ve gökyüzünü de bir bina yaptık "(Bakara, 22) ayetine gelince bunda birkaç mesele vardır: (210 


Birinci Mesele 


Cenab-ı Allah, kitabında, göklerin ve yerin durumlarını çeşitli ayetlerde zikretmiştir. O'nun, gökleri ve yeri çokça zikretmesi, 
bunların kıymetlerinin büyüklüğüne ve bu ikisinde büyük ilahi sırlar ile mahlükatın akıt ve anlayışlarının yetişemiyeceği yüce 
hikmetleri bulunduğuna delalet eder. [211 


İkinci Mesele Başa Dön 


Gökyüzünün faziletleri hakkındadır. Bu faziletler çok yönlüdür: 

Birincisi: Cenab-ı Hak, gökyüzünü yedi şeyle 

süslemiştir: 

a) Yıldızlarla, yemin olsun ki biz yere en yakın olan göğü kandillerle (yıldızlarla) donattık "(mülk. 5); 
b) Ay ile “Onların içinde Ay'ı bir nur yaptı "(Nuh, 16); 


c) Güneş ile, "Güneşi de bir kandil yapmıştır "(Nuh, 16); 


d) Arş ile, 

"O, Büyük Arş'm Rabbidir " (Tevbe, 129); 

e) Kürsi ile, 

"O'nun Kutsisi gökleri ve yeri kuşatmıştır "(Bakara, 255); 
f) Levh-i Mahfuz ile, "Levh-i MahfUz'da..."(Burüc, 22) ve 


g) Kalem ile, "Nun, Kalem'e yemin olsun ki..." (Kalem, 1). İşte bu yedi şeyin üçü açık, dördü ise ayet ve hadislerin bildirmeleri ile 
sabit olan gizli şeylerdir. 


İkincisi: Cenab-ı Allah göklere, kıymetinin büyüklüğünü gösterecek isimler vermiştir: Sema, Sakf-ı mahfuz (Korunmuş tavan), yedi 
tabaka, yedi güçlü gibi... Sonra gökyüzünün son halini zikrederek şöyle buyurur: 


"Gökyüzü yanldığı zaman "(Murseiât, 9); "Gökyüzü yerinden sökülüp alındığı zaman (Tekvir, 11); "Gökyüzünü durduğumuz gün..." 
(Enbiya. 104); "Gökyüzü erimiş maden gibi olduğu gün..."(Meariç, 8 ); 


"Gökyüzü çalkalandıkça çalkalandığı gün..."(Tur. 9) 
"O, kıpkırmızı bir gül gibi olur "(Rahman, 37). Allah Teala, semanın ilk halini iki ayetle anlatarak; 
"Sonra (Allah), bir duman halinde olan göğe yöneldi "(Fussilet, 11) ve 


"Göklerle yer bitişik bir halde iken, bizim onları birbirinden yarıp ayırdığımızı kâfirler görmediler mi?"(Enbiya,30) buyurmuştur. Yerin 
ve göğün sonradan yaratılmış olmaları ve son bulacak olmaları hususunda derinlemesine bir araştırma, Cenab-ı Hakk'ın: "O göğü ve 
yeri ve bunların arasındaki şeyleri biz boşuna yaratmadık Bu o kâfirlerin (boş) zanlandır "(Sad, 27) ayetine göre, O'nun, yer ile göğü 
yüce bir hikmetten ötürü yarattığını gösterir. 


Üçüncüsü: Cenab-ı Allah, göğü, dua edenlerin kıblesi kılmıştır. Buna göre eller, göğe doğru kalkar, yüzler ona çevrilir. Orası, nurların, 
saflığın, aydınlığın, temizliğin. bozuk ve fesaddan korunmanın yeridir. 


Dördüncüsü: Bazıları, göklerin ve yerlerin iki durumda bulunduklarını söylemişlerdir: Buna göre gökler etki eder fakat etkilenmez, 
yerler ise etkilenir etki etmez. Etki eden, etkilenenden daha şereflidir. İşte bu sebebten Ötürü, çoğu yerlerde gökyüzü yeryüzünden 
önce zikredilmiştir. 


Niçin oijc cemi, ise müfred kullanılmıştır? Yine çoğu işlerde, gökler cemi olarak, yerler ise müfred olarak zikredilmiştir. Zira, gökler 
sebebiyle, yıldızlara değişik alâkalar meydana gelsin ve ışınların düştüğü yerler değişsin diye, göklerin çok sayıda olması gerekir. 
Yeryüzü ise etkilenen durumundadır. Bundan dolayı tek olması yeterlidir. 


Beşincisi: Göğün rengi ve ondaki şaşmaz nizam hakkında düşünmektir... Çünkü göğün rengi, göze uygun ve onu güçlendiren renklerin 
en güçlülerindendir. Öyle ki doktorlar, gözü ağrıyan kimselere, mavi renge bakmalarını söylerler. O halde, kendisine bakanların 
yararlanmaları için, Cenâb-ı Hak gökyüzünü maviyle nasıl renklendirmiştir, bir bak! Cenâb-ı Hak Subhanehu, onun rengini, renklerin 
en faydalısı kılmıştır ki, bu da onun aydınlatıcı olması; şeklini de, şekillerin en üstünü kılmıştır ki, bu da onun yuvarlak olmasıdır. İşte 
bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak; 


"Üzerlerindeki göğe bakmıyorlar mı? Biz onu nasıl bina etmiş ve süslemişiz... Onda hiçbir çatlak da yoktur "(Kaf, 6) buyurmuştur. 
Yani, gökyüzünde hiç yarık ve gedik yoktur, demektir. Şayet gökyüzü yeri kuşatmayan bir tavan olmuş olsaydı muhakkak ki onda 
çatlaklıklar bulunurdu... [212 


Gökler Âleminin Üstünlüğü 


Gökyüzünün ve onda mevcut olanların üstünlüklerini açıklamak hususundadır. Bunlar güneş, ay ve yıldızlardır. (213 


Güneşin Doğup-Batmasındaki Faydalar Başa Dön 


Güneşe gelince, onun doğup-batması hakkında bir düşün... Eğer böyle olmasaydı, kâinatın nizamı altüst olurdu. İnsanlar geçimlerini 
temin hususunda nasıl çalışabilirlerdi? Güneşin doğmasındaki faydalar, son derece aşikârdır, ancak sen onun batmasındaki faydaları bir 
düşün... Şayet güneşin batışı olmasaydı, insanlar, Cenâb-ı Hakk'ın: 


"İçinde rahatlamanız için geceyi ve (maişetlerinizi) araştırmak için gündüzü yaratan O'dur. (Yunus, 67) ayetinde buyurduğu gibi, 
dinlenme, hazım ve besinleri uzuvlara intikâl ettirme hususunda çok muhtaç oldukları sükünet ve istikrar ortamı bulamazlardı. 


Yine, şayet güneşin batışı olmasaydı, Cenâb-ı Hakk'ın 


"Geceyi bir Örtü, gündüzü de maişeti temin zamanı yaptık. "(Nebe, 10-11) ayetlerinde buyurduğu gibi, ihtirasları, insanları devamlı 
çalışmaya zorlardı. Şayet güneşin batışı olmasaydı, Cenâb-ı Hakk'ın, 


"Babbinin, gölgeyi nasü uzattığım görmez misin? Eğer dileseydi, onu sakin de kılardı" (furkan, 45) ayetinde buyurduğu gibi, yeryüzü 
güneşin sürekli doğmasından dolayı iyice ısınırdı; böylece de üzerinde bulunan her canlı yanar, tüm bitkiler yok olup giderdi... İşte bu 
sebepten ötürü güneş, Allah'ın hikmetiyle, muayyen vakitlerde doğup batıyor; tıpkı ev halkı istirahat edip sükunete ersinler diye 
ihtiyaçları müddetince kendilerine bir lâmba gibi verilip geri alınıyor,böylece belli bir süre doğuyor, sonra da batıyor. Böylece, aydınlık 
ve karanlık birbirinin zıddı olmasına rağmen, alemin yararına olan hususta yekdiğerine yardımcı ve destek olmuşlardır. 


Bu saydıklarımız güneşin doğup- batmasındaki faydalarıdır. [214 


Güneşin Yükselip — Alçalması 


Güneşin yükselip alçalmasına gelince, Cenab-ı Hak onu, dört mevsimin meydana gelmesinin vesilesi kılmıştır. Mesela kışın, ısı 
ağaçlara ve bitkilere depolanır, bundan da meyvelerin maddeleri meydana gelir; hava berrak olur, bulut ve yağmur çoğalır; içlerinde 
bolca hayat veren ısı toplanmış olduğu için, canlıların bedenleri güçlü, kuvvetli olur. Bahar mevsiminde, hayat faaliyetten harekete 
geçer, kışın oluşan maddeler ortaya çıkar, böylece bitkiler tomurcuklanır, ağaçlar çiçeklerle taçlanır, hayvanlar çiftleşme heyecanıyla 
tutuşur; yazın, havanın ısısı yoğunlaşır, meyveler olgunlaşır, varlıklardaki fazlalıklar çözülüp düşer, yeryüzü kurur, inşa ve onarım 
işleri için müsait hale gelir; sonbaharda ise, kuraklık ve soğukluk görülmeye başlar, böylece de bedenler kışa yavaş yavaş girer.. Zira, 
bu geçiş yavaş yavaş olmayıp da, bir defada olsaydı, bedenler bozulur ve yok olurdu. [215] 


Güneşin Hareketinin Faydaları 


Güneşin hareketine gelince, bunun faydaları hususunda bir düşün. Şayet güneş hep aynı yerde dursaydı, o yerde sıcaklık; diğer 
yerlerde soğukluk artardı. Ne var ki güneş, gündüzün başlangıcında doğudan doğar; ve böylece de batı tarafından güneş hizasında olan 
şeylerin üzerine vurur... Sonra dönmeye devam ederek, batıp da doğuda tekrar doğuncaya kadar, yeryüzünün her tarafında doğar... 
Öyle ki, yeryüzündeki üstü açık olan her şey, güneşin ışınlarından, nasibini alır. 


Ve yine Cenâb-ı Hak, sanki şöyle diyor: Şayet güneş hep doğu tarafında durmuş olsaydı, zengin yapış ını.fakirin penceresine doğru 
yapardı da, böylece güneşin ışığı asla fakire ulaşamazdı.. Ne var ki Cenâb-ı Hak şöyle demiştir: 'Eğer zengin o fakiri, güneşin 
nurundan alıkoyarsa, ben, fakir de hissesini alstn diye, güneşi döndürür ve fakirin de üstüne çeviririm..." [216 


Güneşin Ekvator Çizgisinden Meyli 


Güneşin ekvator çizgisinden meyletmesinin faydalarına gelince, biz deriz ki, şayet yıldızların sapma ve eğim istikametinde bir 
hareketleri olmasaydı, bu meyilden meydana gelen tesir tek bir toprak parçasında etkili olur, böylece de diğer toprak parçaları bu 
meyilden meydana gelen faydalardan hâli olur, ona yakın olanların durumu birbirlerine benzer ve orada da tek bir keyfiyyet hüküm 
sürerdi.. Meselâ, bu keyfiyyet sıcaklık olmuş olsaydı, o bütün nemleri yok eder ve hepsini ateşe çevirirdi... Böylece de, oluşacak şeyler 
meydana gelmezdi. Bu sebeple de, yıldızların geçiş istikametlerinde olan yerler, bir nitelik; onların geçiş istikametinde olmayan hatlar 
da başka bir nitelik ve ikisi arasında bulunan hatlar da orta bir nitelik üzere olurlardı... Böyleue bir yerde, havası aşın fırtınalı olan 
sürekli bir kış; başka bir yerde, havası yakıcı derecede sıcak olan sürekli yaz; bir başka yerde de meyvelerin tam olgunlaşamadığı bir 
bahar veya bir sonbahar mevsimi hüküm sürerdi.. Yıldızların kesintisiz dönüşleri olmasaydı ve yıldızlar yavaş bir şekilde hareket 
etselerdi, eğimin temin edeceği fayda az olur, etkisi de (olumsuz yönde) çok aşırı olur ve bu tesir, meyli olmayan şeylerden de 
hemencecik geçiverirdi. Şayet yıldızların hareketi şimdikinden daha hızlı olsaydı, fayda tam ve mükemmel olmazdı. Ama yıldızlarda, 
hareketi bir süre bir tarafa yönelten, sonra da ihtiyaca göre başka bir yöne geçip, her yönde bir müddet kalan bir meyil olduğu zaman 
bu tesir tamamlanır ve bunun faydası da çok olur. 


Yüce bir hikmet ve sonsuz bir kudretle alemi idare eden yüce Yaratıcıyı, noksan sıfatlardan tenzih ederiz.. Bunu böyle bil ve unutma.. 
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Ayın Yaratılışında ki Faydalar Başa Dön 


Ay'a gelince bu, "gecenin ayeti" diye de isimlendirilmiştir. Bil ki Mak Subhânehu onun doğup batmasında da fayda yaratmıştır. Cenâb- 
ı Hak, bir vakitte onun doğmasını faydaya vesile kılmış, başka bir vakitte de batışını... Batısındaki faydaya gelince, düşmanından kaçan 
kimse için bunda bir fayda vardır; şöyle ki gece bu kimseyi görünmeyecek ve onu arayanlar kendisine ulaşamayacak şekilde.onu gizler 
de.bu kimse böylece kurtulur. Eğer gecenin karanlığı olmasaydı, düşmanı onu yakalardı... Mütenebbi'nin şu şiirinden murad da budur: 


"Bana göre, gecenin karanlığında, maniheistlerin|218)| yalan söylediğini haber veren ne kadar çok fayda vardır!.." 


Ayın doğuşunda da şu fayda vardır: Eşyasını kaybeden bir kimse, karanlık onu örttükten sonra, ayın doğmasıyla onu bulur. Bir 
hikayede anlatıldığına göre,bir bedevi Arab bir gece uyur; böylece devesini kaybeder... Ay doğunca onu bulur ve aya bakarak şöyle 
der: "Allah seni şekillendirdi ve nurlandırdı; burçlarda da seni dolunay haline getirdi.. Dilediği zaman seni nürlandiriyor, dilediğinde 
de seni duruyor, karartıyor. Senin hakkında Allah'tan isteyeceğim daha fazla bir şey bilmiyorum. Sen beni sürura kavuşturdun, 
Allah:da seni nura boğsun!." Sonra şu mısraları terennüm etmeye başladı 


"Ne diyeyim! Senin hakkında söyleyeceğim her söz eksiktir. Sen, gerek mufassal gerekse mücmel olarak bana yettin "Eğer ben, sen 
hep yüce ol!" desem, zaten böylesin; yahut da, "Rabbim seni süslesin!"desem, zaten süslemiş!." 


Araplar içinde ayı kötüleyerek,"Ay eceli yaklaştırır; hırsızı rüsvay eder; kaçanı ele verir; aşığı rezil eder; keteni eskitir; gençleri 
ihtiyarlatır; dostların hatıralarını unutturur, borcu yaklaştırır; vakti tüketir..." diyenler vardır. 


Yine Araplar arasında, birkaç yönden ayın güneşten üstün olduğunu söyleyenler vardır: 

1) Ay müzekker, güneşse müennesdir. Fakat Mütenebbi, şu sözüyle bunu tenkit etmiştir: 

"Güneşin müennes olması, onun için bir kusur değildir; müzekker olması da ay için bir övünç vesilesi değildir." 

2) Arablar şöyle demişlerdir: Güneş vei ay'ı kastederek: İki Ay" demişler, böylece, güneşi Ay'a tabi kılmışlardır. Cenâb-ı Hak, "Güneş 
ve ay, bir hesap iledir "(Rahman, 5) ve "Güneşe ve ışığına; o güneşin peşinden geldiğinde ay'a yemin ederim "(Şems, 1-2) ayetlerinde 
güneşi aydan önce zikrettiğinden, Arablar içinde,ayın güneşten üstün olduğunu söyleyenler de bulunmaktadır. Ne var ki onların bu 


delilleri Cenâb-ı Hakkın; 


'Sizden kâfir olan da vardır, mümin olan da "(Tegabun, 2); "Ateş ehliyle Cennet ehli eşit değildir "(Haşr, 20); "Ölümü ve hayatı yarattı" 
(Mülk, 2); "Zorlukla beraber bir de kolaylık vardır "(inşirah, 6) ve "Onlardan bir kısmı nefsine zulmeder. Onlardan bir kısmı adildir. 
Bir kısmıysa, hayırlarda en öndedir "(Fatır, 32) ayetleriyle bozulmuştur. [219 


Yıldızlardaki Faydalar 


Yıldızlara gelince, bunlarda da birçok fayda vardır: 

Birincisi: Yıldızların şeytanlar için bir taşlama vasıtası olmasıdır. 

İkincisi: Yıldızlar vasıtasıyla kıblenin bilinmesi. 

Üçüncüsü: Karada ve denizde, yolcuların onlara bakarak yollarını bulmalarıdır. Nitekim Cenâb-ı Allah: 
"O, karanın ve denizin karanlıkları için, sizin faydi aza yıldızlan yaratandır "(En'am, 97) buyurmaktadır. 
Yıldızlar üç kısımdır: 

1) Güney yıldızları gibi, batıp doğmayanlar; 

2) Kuzey yıldızları gibi doğup batmayanlar; 

3) Bazan batıp bazan doğan yıldızlar. 


Ayrıca sabit yıldızlar, gezegenler, doğu yıldızları, batı yıldızları gibi tasımlan vardır. Bu husustaki söz uzundur. Felsefecilerin onların 
kütlelerini ve uzaklıklarını bilme hususundaki iddialarına gelince, Yüzenlerin içinde kaybolduğu denizi bırak. Nitekim Cenâb-ı Hak 


"(O) Allah bütün gaybı bilir. Beğenip seçtiği bir elçi hariç, gaybına hiç kimseyi muttali kılmaz "(Cin, 26-27), İlimden size ancak pek az 


birşey verilmiştir "(isra, 85), 
"Ben size, "Allah'ın hazineleri elimdedir" demiyorum. Ben gaybı da bilmem" (Hud, 31) ve: 
"Onları, ne göklerin, ne yerin ne de kendilerinin yaratılışına şahtd kılmadım "(Kehf. 51) buyurmuştur. 


Böylece mahlükat onların zatlarını ve niteliklerini bilmekten acizdirler. Öyleyse nasıl onlar, kendilerinden pek uzak olan şeyleri 
bilebilirler. Araplar, gerçekleri tanımaktan son derece uzak olmalarına rağmen bunu bilmişler ve bir şairleri şöyle demiştir: 


"Ben, bugün ve bugünden önceki dünde olanı bilirim, Ancak yarın olacak şeyi bilmekten körüm (uzağım)". Lebid de şöyle demiştir: 


"Allah'a yemin olsun ki, çakıltaşı atan kadınlarla kuşları kovalayan (falcı) kadınlar, Allah'ın ne yaptığını bilmiyorlar." (220 


Gök Kubbesinin Bina Olması Meselesi Başa Dön 


Gökyüzünün bir bina oluşunun izahı hususundadır. Câhız şöyle demiştir: "Bu âlem hakkında tefekkür 


ettiğinde, onu, içinde, ihtiyaç duyulan herşeyin bulunduğu bir ev gibi bulursun." Buna göre gökyüzü adeta bir tavan gibi yükseltilmiş, 
yeryüzü bir halı gibi yayılmış, yıldızlar birer kandil gibi ışıklandırılmış ve insan da bu evde İstediği gibi tasarruf eden ev sahibi 
kılınmıştır. Buradaki çeşitli bitkiler insanın faydası için hazırlanmış, çeşitli hayvanlar onun yararına yöneltilmiştir. İşte bu, alemin 
kâmil bir nizam, şümullü bir takdir, yüce bir hikmet ve sınırsız bir kudret ile yaratılmış olduğunu gösteren açık bir cümledir. Allah en 
iyi bilendir. 


Allah'ın: "(O Allah), Gökten yağmur indirdi ve onunla sizin için nzık olarak meyveler çıkardı "(Bakara, 22) ayetine gelince, bil ki 
Cenâb-ı Hak, yeryüzünü yaratıp, yeryüzü, üzerine Hz.Âdem ile zürriyetinin bırakıldığı bir inci, bir sedef gibi olunca O, ademoğlunun 
çeşitli ihtiyaçlarını bildiği için, sanki Hz.Âdem (a.s.)'a şöyle demiştir: "Ey Âdem! Seni, annen mesabesinde olan şu yeryüzünden başka 
hicbirşeye muhtaç kılmayacağım." İşte bu sebeble, Hak Teala: 


"Hakikat biz, o yağmuru (yeryüzüne) bol bol dökdük, sonra toprağı yardıkça yardık "(Abese, 25.26) 


buyurmuştur. Buna göre O şöyle buyurmaktadır: "Ey kulum! Bir bak, sence en kıymetli şey altın ve gümüştür. Şayet yeryüzünü altın 
ve gümüşten yaratmış olsaydım, ondan bu faydalar elde edilir miydi? Dünya bir hapishane (gibi) olmasına rağmen, bu dünyadaki 
şeyleri bu şekilde yarattım. Cennetteki durum ya nasıl olur?" 


Netice olarak diyebiliriz ki: Yer senin annendir, belki annenden de daha şefkatlidir. Çünkü annen sana bir tek çeşit süt verirken, yeryüzü 
sana çeşit çeşit yiyecekler tattırır. Sonra Cenâb-ı Allah: 


"Sizi o (topraktan) yarattık ve yine oraya döndüreceğiz "(Tâhâ, 55) buyurmuştur ki bunun manası "Sizi yine şu anneniz olan (toprağa) 
döndüreceğiz " demektir. Bu bir tehdid değildir. Çünkü kişi, annesi ile tehdid olunamaz. Bu böyledir, çünkü seni doğuran annenin 
karnındaki yerin, yeryüzündeki yerinden daha dardır. Sonra sen annenin karnında dokuz ay kaldın da sana hiçbir açlık ve susuzluk 
dokunmadı. Sen büyük annen olan yeryüzünün karnına girdiğinde durum nasıl olur? Fakat bu büyük annenin karnına girme şartın, 
küçük annenin karnındaki şartlar gibidir. Çünkü sen küçük annenin karnında bulunduğun zaman, büyük günah şöyle dursun, senden bir 
küçük günah bile çıkmadı. Tam aksine, Allah tek bir defa seni dünyaya çıkmaya çağırdığında O'na itaat ederek, Rabbine bir itaatin 
olmak üzere, dünyaya kendi kendine çıktın. Halbuki bugün Cenab-ı Hak, seni namaza defalarca çağırıyor da, ona yürüyerek 
gitmiyorsun. 


Cenâb-ı Hak yerden ve gökten bahsedince, bundan sonra, insanlar üzerlerindeki ve amsnndaki varlıkların durumlarını iyice tefekkür 
etsinler de, böylece bunları ancak zat ve sıfatta onlardan başka olan bir zatın meydana getirebileceğini, bunun da Hakim olan Yüce 
Yaratıcı Allah olduğunu bilsinler diye, gökten yere su indirdiğini; o su ile de yerden, insan oğluna rızık olarak çeşitli meyveler ve 
canlıların üremesinden meydana gelenlere benzer şeyler çıkarınca, adeta yer ile gök arasında bir nikah akdi bulunduğunu beyan 
etmiştir. Burada birkaç soru bulunmaktadır. 


1) Siz âdeten, Cenâb-ı Hakk'ın bu meyveleri suyun yeryüzüne ulaşmasını müteakiben yarattığını mı söylüyorsunuz, yoksa Allah suda 
müessir yerde de müteessir olan bir tabiat yarattı da, böylece bu iki tabiat birleşerek, Cenâb-ı Hakk'ın yarattığı kuvvetlerden bu 
neticenin meydana geldiğini mi kabul ediyorsunuz?. Buna cevabımız şudur: Şüphesiz her iki görüşe göre de mutlaka hakim olan bir 
yaratıcının olması gerekir. 


Bunun tafsilatına gelince: Şüphe yok ki Cenâb-ı Hak, bu vasıtalar olmadan da doğrudan bu meyveleri yaratmaya kadirdir; çünkü 
meyve, kendisinde bir tad, renk, koku ve su bulunan herhangi bir cisim olmaktan başka bir şey değildir. Cisim, bu sıfatlan kabul 
etmektedir .çünkü bu sıiattar da doğrudan Allah'ın kudret alanı içindedirler (makdür). Çünkü bu sıfatların, Cenâb-ı Hakk'ın "makdüru" 
olduklarını doğrulayan, ya ,hudüs. (sonradan meydana gelme), ya imkan (mümkün olma) veya her iki delildir. Bütün bu takdirlere 
göre, Allah'ın cisimlerde bu sıfatları herhangi bir vasıta olmaksızın, doğrudan yaratmaya kadir olması gerekir. Bu akli delili 
kuvvetlendiren bir başka şey de, Cenâb-ı Hakk'ın sevaba hak kazanan Cennet ehlinin nime'lehni de vasıtasız olarak yarattığına dair 


varid olan haberdir. Ancak biz deriz ki, Cenâb-t Hakk'ın bu şeyleri vasıtasız yaratması, O'nun bunları, onlarda bir müessir ve müteessir 
kuvvet yaratarak meydana getirmesine ters düşmez.Sonraki kelamcılann görüşlerinin zahiri de, bunu kabul etmemeyi ifade eder; ancak 
bunun için delil gerekir. (221 


Meyveler, Niçin Birden Değil de Tedricen Yaratılıyor? Başa Dön 


2) Cenâb-ı Hak, bu meyveleri vasıtasız olarak da yaratmaya muktedir olunca, bu uzun süre içersinde cereyan eden vasıtalarla 
yaratmasındaki hikmet nedir? 


Buna cevabımız şudur: Allah dilediği gibi yapar ve dilediği gibi de hükmeder. Ayrıca ulema, bu hususta detaylı hikmetler de 
zikretmişlerdir. 


a) Cenâb-ı Hak, adetini ancak bir tertib ve tedrice dayandırarak yürütmektedir; çünkü mükellefler ürün elde etmek arzusuyla bir şeyler 
dikme ve ekme konusunda birçok güçlüklere katlanıp, ardı arası kesilmeksizin kendilerini yorduklarında, şunu bilirler ki, onların bu 
dünyevi faydalara ulaşmak için bu denli güçlüklere katlanmaları gerekince, dünyevi menfaatlerden daha yüce olan uhrevi 
faydaları elde etmek için, dünyevi meşakkatlerden daha az bir güçlüğe katlanmaları daha evla olur. Bu bizim dediğimiz gibidir, çünkü 
Cenab-ı Hak, hasta, ilaç almadan da şifayı yaratmaya kadirdir. Ancak O, kanunu şifayı ilaç almaya bağlayarak icra etmiştir. Hasta, 
hastalığın zararını gidermek için ilacın acılığına göğüs gerdiğine göre, ilahi azabın zararını savuşturmak için, mükellefiyetlerin 
meşakkatlerine katlanması daha evladır. 


b) Cenâb-ı Hâki, bütün bu şeyleri vasıtasız olarak bir defa da yaratmış olsaydı, onların yaratılmasının Kadir ve Hakim olan bir zata 
dayandığına dair zaruri bir ilim meydana gelirdi. Bu da sanki, teklif ve imtihana ters olan bir durum arzederdi. Ama eşyayı bu 
vasıtalarla yaratınca, bu durumda mükellef, bunların yaratılmasını Kadir olan bir zata isnâd etmek hususunda ince bir düşünceye ve 
derin bir tefekküre muhtaç olur. Böylece de, sevaba hak kazanır. İşte bundan ötürü, şöyle denmiştir: "Sebepler olmasaydı, hiçkimse 
şüpheye düşmezdi". 


c) Çoğu kez, bunda, yani vasıtalı yaratılışta hem melekler hem de derin jöfüş sahipleri için ibretler ve doğru fikirler bulunmaktadır. 


Üçüncü sual: Yağmur Hakkında 


3) Cenâb-ı Hakk'ın "Ve gökten bir yağmur indirdi" , yağmurun gökten indiğini gösterir; halbuki durum böyle değildir. Çünkü yağmur, 
ancak yerden yükselen buharlardan ve bu buharların soğuk hava tabakasına kadar yükselip, orada, soğuktan ötürü bir araya gelerek, 
bundan sonra da yere inmesinden oluşur ki, işte bu yağmurdur. Ne dersiniz? Buna cevâbımız, birkaç bakımdandır: 


a) Gökyüzü, yüksek olduğu için "sema" diye isimlendirilmiştir. Buna göre, insanın üzerinde olan her şeye, "semâ" denilir. Bu 
açıklamaya göre, yağmur buluttan yağınca bu olaya, "yağmur gökten yağmıştır" denilir. 


b) Muharrik, cüzleri nemli olan yeryüzünün derinliklerinden bu nemli unsurları harekete geçirdiği için, Cenâb-ı Hak, "Gökten bir su 
indirdi" buyurmuştur. 


c) Cenab-ı Hakk'ın sözü, en doğru olandır. Allah da, yağmuru gökten indirdiğini haber vermiştir. Biz de, bununla beraber, yağmurun 
buluttan indiğini bildiğimize göre, onun önce semadan buluta, sonra da buluttan yere indiğini söylememiz gerekir. 


Dördüncü sual: Rızık Olarak Yaratılan Meyveler 


4) Cenâb-ı Hakk'ın "Meyvelerden..." sözündeki "in mânası 
Buna iki şekilde cevap verilir: 


a) "ba'zıyyet" (kısım) ifade eder. Çünkü iki belirsiz kelime, ki feativdan ve kelimelerini kastediyorum, bu ba'zıyyet manasını 
etmektedirler. Onların nekire (belirsiz) getirilmeleriyle, ba'zıyyet anlamı , sanki şöyle denilmiştir: Semadan bir mikdar, bir kısım su ;: 
bu su vasıtasıyla da, size birtakım rızıklar olsun diye, size bir kısım çıkardık... 


b) beyan ve izah içindir. Meselâ, senin "Ben, dir-infak ettim" demen, böyledir. Şayet, kelimesi hangi sebeple olmuştur denilirse, deriz 
ki: ba'zıyyet ifâde ederse, onun, yani kelimesinin mansub oluşu"mefül-i leh" (sebep bildiren mefül olmasındandır. Eğer beyâniyye 
olursa, bu durumda kelimesi fiilinin mefülü olduğu için mansüb olmuştur. 


Beşinci Sual: Niçin Cemi Kıllet Vezni ile Getirildi 


5) Yağmur ile elde edilen meyveler pek çoktur. O halde veya denmemiş de, niçin denilmiştir?|222)| denilirse, buna cevabımız da şu 
olur: Dünya meyvelerinin, ahiret meyveleri karşısındaki azlığına dikkat çekmek ve ahiret hayatının önemini hissettirmek içindir. 


Netice olarak; şirke yer yoktur. 
Cenâb-ı Hakk'ın "O halde, bile bile Allah'a eşler koşmayın" sözüne gelince, bu hususta birkaç sual bulunmaktadır. 
1- Cenâb-ı Hakk'ın ifadesi, neyle alâkalıdır? Cevabımız şudur: Bu hususta üç görüş vardır: 


a) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın ijjlpi "ibadet ediniz!" emriyle alâkalıdır. Buna göre mâna şöyle olur: İbadet ediniz de, O'na ester koşmayınız; 
Çünkü ibadetin aslı ve temeli tevhiddir. 


b) Bu, ile alâkalıdır. Buna göre mana şöyle olur: Allah sizi, kendi azabından korkmanız ve çekinmeniz için yaratmıştır; o halde O'na 
ortaklar koşmayınız. Çünkü bu, Allah'ın azabını gerektiren şeylerin en büyüğüdür. 


" 


c) Cenâb-ı Hakk'm "Sizin için yeryüzünü bir döşek yapan Odur 
yaratmıştır; o halde O'na ortaklar koşmayın.. 


sözüyle alâkalıdır. Yani, Allah size öylesine açık olan deliller 


İkinci sual: Nid (misl) Ne Demektir? Başa Dön 


2) ne demektir? 
Buna cevabımız şudur: tartışan, münazaa eden muarız (misi) demektir. Adam birisinden nefret edip, ondan uzaklaştığı zaman denilir. 


Sanki iki ortaktan her biri, diğerinden nefret edip, onunla inadlaşıyor gibidir Buna göre, eğer, "müşriMer, putlar Allah'la tartışmaya 
girmiştir, dememişlerdir" denilirse, deriz ki müşrikler o putlara ibadet edip, onlara ilah deyince onların bu durumu, putların, Cenab-ı 
Hak'la tartışma ve çekişmeye girmeye muktedir ilahlar olduğunu söyleyen kimsenin haline benzetilmiştir. Bu sebepten dolayı onlara, 
alay ve başa kakma yoluyla, böyle denilmiştir. Cenâb-ı Hak, lâfzı ile onlarla alay ettiği gibi, Allah'a ortak koşulamıyacak olan bir çok 
şeyi O'na ortak koşmuş olmaları sebebiyle de, onları rezil rüsvay etmiştir. Muhammed İbn es Sumeyfi, şeklinde okumuştur? 


Üçüncü Sual: (siz bilip dururken) Cümlesinden Maksad 


3) Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin mânası ne demektir? Buna cevabımız şudur. Bunun manası: Sizin aklınız tam olduğu için, bu tür 
şeylerin Cenâb-ı Hakkın ortaklan olmasının uygun olmayacağını biliyorsunuz; o halde böyle söylemeyiniz. Çünkü, çirkin olduğunu 
bildiği halde bir kimseden çirkin bir sözün sadır olması, daha da çirkin bir şeydir. Burada birkaç mesele vardır. [223 


Şirk Çeşitleri 


Âlemde, varlığı, kudreti, ilmi ve hikmeti bakımından Allah'a denk olabilecek bir şeriki Allah'a isbata 


çalışan hiç kimse yoktur! Bu, şu ana kadar vaki olmamıştır, fakat "seneviyye iki ilah olduğunu iddia ederler. Bunlardan hayrı akıllı; 
şerri meydana getiren de akılsızdır (sefih) Allah'tan başka edinmeye gelince, bunu yapan pek çok gurup vardır. Birinci gurub: Bunlar, 
yıldızlara tapan Sabiilerdir. Çünkü bunlar şöyle derler: Cenâb-ı Hak ızları yarattı. Alemi yöneten, işte bu yıldızlardır. Sözlerine şöyle 
devam ederler: İşte bundan dolayı bizim, yıldızlara ibadet etmemiz gerekir; çünkü .ındızlar Allah'a ibadet ediyorlar. İkinci gurup: Hz. 
İsa (a.s.)'ya ibadet eden hristiyanlardır. Üçüncü gurup: Putperestlerdir. 


Bil ki, putperestlerin dininden daha eski olan bir din yoktur. Bu böyledir, çünkü tarihleri bize kadar ulaşan peygamberlerin en ilki 
Hz.Nüh (a.s.)'dur. O, Cenab-ı Hakk'ın: 


"Müşrikler dediler ki, İlahlarınızı terketmeyin! Veddt, Suvâ'ı, Yeğusu, Yeükh ve Nesr'i (bu putları) bırakmayın!"'(Nuh. 23) ayetinde, 
Hz.Nuh(a.s.) 'un kavminden haber verdiğine göre, o kavminin durumuna karşı çıkmıştı. Böylece, putperestliğin Hz. Nüh'dan önce de 
bulunduğunu anlıyoruz. Putperestlik bugüne kadar da devam etmiştir. Bundan da öte,dünyadaki insanların çoğu putperestliğe halâ 
devam etmektedirler. [224] 


İnsanların Şirke Kaymalarının İzahı Başa Dön 


Durumu bu olan din ve mezhebin, bozukluğunun zaruri olarak(ister istemez)bilinen bir şey olması imkansızdır. Ancak şu anda 
yontulan şu taşın, beni, gökleri ve yeri yaratmadığını bilmek zaruri bir ilimdir (açıktır). Bu sebeble, bunca insanın putperestlik üzerinde 
mutabakat sağlamaları imkansız olur. Öyleyse, putperestlerin bunun dışında başka bir maksadlannın bulunması gerekir. Alimler, bu 
hususta birçok şeyler söylemişlerdir: 


a) Ebu Ma'şer Cafer b.Muhammed b.el-Müneccim el-Belhi bir eserinde şunu zikretmiştir: Çin ve Hindilerden bir çoğu, Allah'ın 
meleklerin var olduğunu söylüyor, Allah'ın bir cisim ve mümkün olabilecek en güzel şekle sa-htb olduğuna inanıyorlar. Onlarca 
meleklerin de çok güzel şekilleri vardır. Onlar, bütün meleklerin, araya gökyüzünün girmesi ile bize görünmediklerine; kendilerine 
düşen vazifenin ise, ilah ve meleklerin şekli olduğuna inandıkları bir şekil üzere, güzel görünüşlü ve hoş manzaralı heykeller yapıp da, 
Allah'a ve meleklere yaklaşmak amacıyla onlara ibadete devam etmek olduğuna inanıyorlar. Eğer Ebu Ma'şer'in anlattıkları doğru ise, 
putlara ibadet etmenin sebebi, onların putlarının Allah'a ve meleklere benzediğine inanmalarıdır. 


b) Alimlerin pek çoğu şunu söylemişlerdir: İnsanlar, bu alemin durumlarının değişmesinin, yıldızların durumlarının değişmesine 
bağlı olduğuna inanmışlardır. Çünkü güneşin zenit noktasına yakınlığına ve uzaklığına göre mevsimler ve farklı durumlar meydana 
gelmektedir. Sonra bu inançta olanlar, diğer yıldızların durumların» da gözetleyerek, bu dünyada meydana gelen mutluluk ve 
mutsuzlukların, yıldızlardaki talihlerine bağlı olduklarına inanmışlardır. Onlar buna inanınca, yıldızlara çok ta'zimde bulunmuşlardır. 
Onlardan bir kısmı, yıldızların varlıklarının, zatları gereği olduğuna bu alemleri de onlann yarattığına inanmışlardır. Yine onlardan bir 
kısmı, bu yıldızların en büyük İlahın mahlükâtı olduğuna, bu yıldızların da alemin yaratıcısı olduğuna inanmışlardır. Birinciler, bu 
yıldızların gerçekte ilah olduklarına, ikinciler de onların, Allah ile insanlar arasında vasıta olduklarına inanmışlar, böylece onlara 
ibadet ve inkiyadla meşgul olmuşlardır. Sonra ise yıldızların çoğu zaman gözlerden gizli olduklarını görünce, onlar namına bazı putlar 
edinmişler ve bu putlara ibadetleriyle de bu semavi cisimleri kastederek ve yıldızların görünmeyen gölgelerine yaklaşarak, putlara 
ibadete yönelmişlerdir. Derken zaman uzayınca, yıldızların isimlerini aradan çıkarı'p sadece bu heykellere ibadet etmeye 
başlamışlardır. İşte bunlar gerçekte yıldızlara tapan kimselerdir. 


c) Sihirbazlar bin senelik ikibin senelik vakitler tayin ederek hasseten o vakitler içinde bir tılsım yapan kimsenin, mutluluk, bolluk ve 
belaları defetme gibi hususi durumlarda bundan istifade edeceğini iddia ediyorlardı. Ve yine onlar bir büyü yaptıklarında,, bundan 
istifade edeceklerine inandıkları için sihre ta'zim ediyorlardı. Onların bu aşırı ta'zimleri bir ibadet halini aldı. Bu fiilin müddeti 
uzayınca da, işin başlangıcını unutarak aslını bilmeksizin, sihre ibadet etmeye başladılar. 


d) "Allah katında duası kabul, şefaati makbul" diye inandıkları büyük bir adam öldüğünde, bu insanın, Kıyamet günü huzuru ilahide 
kendilerine şefaatçi olacağına inanarak, onun şeklinde, kendisine ibadet etecekleri putlar yaptılar. Nitekim bu durumu Cenab-ı Allah şu 
ayetinde, onların şu sözünü naklederek haber vermiştir: "Su" 


"Bunlar, Allah yanında bize şefaat edecek olanlardır. "(Yunus, 18). 


e) Belki de onlar, tıpkı bizim kıbleye secde etmeksizin kıbleye dönerek secdeedip namaz kıldığımız gibi, bu putları namazları ve 
taatları için mihrab gibi kabul ettiler ve böylece patlara ibadet kasdıyla olmaksızın onlara doğru secde ettiler. Bu durum uzun müddet 
devam edince, cahil insanlar, bizzat putlara secde etmenin (ibadet etmenin) vacib olduğunu sandılar. 


f) Belki de onlar mücessime|225| idiler. Böylece onlar, Allah'ın bu'putlara hulul edebileceğine inandılar ve bu anlayış içerisinde o 
putlara ibadet etmeye başladılar. İşte bütün bunlar, putperestliğin hamledilebileceği muhtemel sebebleridir ki bunlar gözönüne alınınca, 
şirkinaklen zaruri olarak katıldığının gerekmediği anlaşılır. (226 


Tek Yaratıcıyı Kabulden Sonra Şirke Niçin Yer Kalmasın? 


Şayet birisi, "Putperestliğin neticesi saydığın bu hususlara dayanınca, âlemin yaratıcısının varlığının 


kabul edilmesinden dolayı putlara ibadet etme niçin caiz olmasın? derse, cevab olarak deriz ki: Yerin ve göğün, cisimlikte diğer 
cisimlerden bir farkı olmadığın), böylece de yere ve göğe has olan şekil, sıfat ve hallerin, onlara has olmasının ancak bir muhassisin 
tahsisi ile okluğunu ve bu muhassisin (tahsis edicinin) cisim olması durumunda, başka bir muhassise muhtaç olacağını, bundan dolayı 
da o muhassisin cisim olamayacağını açıkladığımız gibi, Cenâb-ı Hak yer ile göğün yaratılmış olduklarına dikkat çekmiştir. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Allah'a benzediğine inanarak putlara ibadet edenlerin görüşlerine gelince, bu delillerle Allah'ın 
cisim olmadığına işaret ettiğimiz için, bu görüş geçersizdir. 


İkinci görüşe gelince ki bu, yıldızların âlemi yönettiği görüşüdür, bu görüş de, her cismin vasıflan hususunda irade sahibi bir faile 
muhtaç olduğuna dair daha önce getirdiğimiz delillerler, batıl olmuş yıldızların rab değil de, Allah'a iteat eden varlıklar olduğu ortaya 
çıkmıştır. 


Üçüncü görüş ki, bu da sihirbazların görüşüdür, bu görüş de geçersizdir. Çünkü sihrin tesiri, ancak yıldızların kuvvetleri vasıtasıyla 
olur. Yıldızların sonradan olma varlıklar olduklarına delil getirince, bizim görüşümüzün doğruluğu, onların görüşünün batıllığı sabit 
olmuş olur. 


Dördüncü ve beşinci görüşlere gelince, akıl bunları ne doğrular ne de imkansız görür. Ancak şeriat bunları menedince, bunlardan 
kaçınmak vacib olmuştur. 


Altıncı görüşe gelince bu da diğerleri gibi teşbihe (Allah'ı, mahlükatından birine benzetmeye) dayanır. Bu sebeble, alemin hür ve irade 
sahibi, cisim olmaktan uzak bir yaratıcıya muhtaç olduğu hususunda söylediğimiz delillerle de, her ne izahla olursa olsun, putperestliği 
caiz görmenin batıl olduğu ortaya çıkar. Allah en iyi bilendir. (227 


Eski Yunanlıların, İranlıların ve Arapların Putları Başa Dön 


Yunanlılar, İskender'den önce, kendileri için ruhani kuvvetlerin ve ışık saçan gök cisimlerinin isimleri ile tanınan, birtakım heykeller 
yapmaya ve onları kendileri için bizzat mabüd kabul etmeye yöneldiler. Böylece, onlarca "İlâhi emir" demek olan "ilk sebeb" heykeli, 
" apaçık akıl" heykeli, "mutlak siyaset" heykeli ve "nefis" heykeli ortaya çıktı ki bütün bu heykeller yuvarlaktı. "Zuhal" heykeli altıgen, 
"müşteri" yıldızı heykeli üçgen, "mirrih" yıldızının heykeli dikdörtgen, "güneş" heykeli kare, "Zühre" yıldızının heykeli içinde dörtgen 
bulunan bir üçgen, "Utarit" heykeli, içinde dikdörtgen bulunan bir üçgen ve "Ay" heykeli ise sekizgen idi. 


Tarihçiler, Amr b.Lühay kavminin başına geçip, halkının yönetimini eline alarak Beytü'l-Haram (Kabe) hizmetini de üzerine aldığı 
zaman onun Belkâ beldesine bir yolculuğu olduğunu, orada putlara ibadet eden bir topluluk gördüğünü, onlara putları hakkında 
sorduğunda, onların da "Bunlar, kendilerinden yardım istediğimizde bize yardım eden, yağmur istediğimizde bizi yağmurla sulayan 
Rablardır " demeleri üzerine İbn Lühay'in da bu putlardan birisini kendisine hediye etmelerini istediğini, onların da "Hübel" adı ile 
bilinen putu ona verdiklerini, Amr'ın onu Mekke'ye getirip Kabe'ye koyduğunu ve insanları o puta ibadet etmeye çağırdığını iddia 
etmişlerdir. Onlara göre, bu olay Kral Sabür Zü'l-Ektâf[228] zamanının başlarına tesadüf eder. 


Bil ki ed-Dahhak'İn San'a şehrinde "Zühre" yıldızı adına inşa ettiği "Gumdân" mabedi, Puthanelerin meşhurlanndandır. Hz.Osman 
(r.a.) bu puthaneyi yıktırmıştır. İran hükümdarı Menüşehr'in ay adına inşa ettiği, "Nevbahar-ı Belh" isimli puthane de meşhur 
puthanelerdendir. Arap kabilelerinin de meşhur putları vardı: Mesela, Kelb kabilesinin, Dümetu'!-Cendel'de bulunan "Vedd" adlı putu; 
Huzeyl oğullarının "Suvây" adlı putu; Mezhec oğullarının, Hemdandaki "Ye'ük" adlı putu; Hımyer toprağındaki Zü'l-Kela boyunun 
"Nesr" adlı putu; Sakif kabilesinin Taif'teki "Lât" adlı putu; Hazrecltlerin Yesrib (Medine)de ki "Menât" adlı putu, Kinane oğullarının 
Mekke yakınlarında bulunan "Uzza" adlı putu, Safa ve Merve tepelerindeki "Isâf" ve "Naile" adlı putlar... Hz.Peygamber (s.a.s.)ın 
büyük dedesi Kusayy, insanlara putlara ibadeti yasaklamış ve onları Cenab-ı Allah'a ibadet etmeye çağırmıştır. Aynı şekilde Zeyd 
b.Amr b.Nüfeyl de şöyle demiştir: 


'Bir Rabbe mi, bin rabbe mi tapayım? İşler çatailanınca Bütün Lât-t Uzza'yı terkettim. Akıllı adan da zaten böyle yapar. 


"Eğer kulumuz (Muhammed)'e, İndirdiğimiz (Kur'an'm Allah'ın kelamı olduğun)da şüphe ediyorsanız, haydi onun gibi bir süre getirin. 
Bunun için Aliah'dan başka şahidlerinizf(putlarınızı ve bilginlerinizi)de yardıma çağırın, eğer iddianızda doğru iseniz... Fakat bunu 
yapamazsanız -ki hiçbir zaman yapamıyacaksmız - o zaman, yakıtı İnsanlar ile taşlar olan cehennemden korkunuz. O cehennem 
kâfirler için hazırlanmıştır."'(Bakara, 2324)[229] 


Nübüvvet Konusu 


Bu ayetlerde birçok mesel vardır: [230 


Kuran İle Diğer Sözlerin Mukayesesi Başa Dön 


Bil ki Cenab-ı Hak, yaratıcının isbatı hususunda susturucu kuvvetli deliller getirip, şirkin batıl olduğunu ortaya koyunca peşinden 
nübüvvetle 


ilgili hususlardan bahsetmiştir. Bu da, Allah'ı bilmenin, Hz.Peygambar (s.a.s.)'ın öğretmesi ile elde edilebileceğini kabul eden 
ta'limiyye fırkasının görüşü ile, Allah'ı bilmenin ancak Kur'an ve hadisle mümkün olduğunu kabul eden Haşeviyye'nin görüşünün 
bozuk olduğuna delalet eder. Hz.Muhammed (s.a.s.)'ın peygamberliği, Kur'an'm mucize oluşuna dayandığı için, Allah Teala bu ayette, 
Kur'an'm mucize olduğuna dair deliller getirmiştir. Kur'an'ın mucize oluşunu iki yoldan izah etmek mümkündür: 


1. Yol denilebilir ki Kur'an'm durumu şu üç şeyden birisine dahildir; 
a) Kur'an'ın, fasih kimselerin sözü ile aynı olması.. 

b) Fasih kimselerin sözünden fevkalede üstün olmaması, 

c) Fevkalade bir şekilde, fasih kimselerin sözlerinden üstün olması... 


İlk iki ihtimal geçersizdir. O halde geriye üçüncüsü kalır. İlk iki görüşün geçersiz olduğunu söylüyoruz. Zira, eğer Kur'an öyle olsaydı, 
fasih kimselerin, ister toplu halde, ister tek tek, Kur'an'm bir süresinin benzerini getirmeleri gerekirdi . Bu durumda da eğer 
anlaşmazlık vaki' olup, kabul edilmeme korkusu meydana gelirse, şahidler ve hakimler, şüpheyi kaldırırlardı . Bu ise, delil getirmede 
zirvedir. Çünkü onlar Arapça'ya ve fesahat kanunlarına son derece hakim; Hz.Peygamber (s.a.s.)'m peygamberliğini ibtal için de çok 
arzulu idiler. Öyle ki canlarını ve mallarını bu yolda seferber edip, hertürlü tehlike ve çileyi sırtlanmış, taassub ve kibirde, batıl bir 
yana, hatta hakkı kabul edemeyecekleri bir dereceye varmışlardı. Bütün bunlar. Cenab-ı Hakk'ın Kur'an'ı hususunda, onu geçersiz 
kılma çalışmalar yapmalarını gerektirir. Karşı delil getirmek, en kuvvetli bir şekilde yaralayacak yoldur. Onlar bunu yapamaymca, aciz 
kaldıklarını anlamış olduk, böylece de Kur'an'ın onların sözlerine benzemediği, Kur'an ile onların sözleri arasındaki farkın alışılmış bir 


fark olmadığı, aksine arada harikulade bir farkın bulunduğu, sonuç olarak da Kur'an'ın mucize olduğu ortaya çıkmış olur. Bu delilin 
ortaya konulmasından murad da, işte budur. Böylece, Cenâb-ı Hakk'ın tevhid bilgisi hususunda sadece taklidi kabul ile yetinmediği 
gibi, nübüvvet bilgisi hususunda taklit ile yetinmediği ortaya çıkmış oldu. 


Bil ki, Kur'an'da (zahiren) O'nun fesahatinin noksanlığını gerektiren bir çok husus bulunmaktadır. Bununla beraber fesahat hususunda 
Kur'an, belagat hususunda ondan öte bir nokta bulunmayan bir zirveye ulaşmıştır. Bu da O'nun bir mu'cize olduğuna delalet eder. 


Yukarda bahsedilen vecihleri birbir ele alalım: 


Birincisi: Arabların fesahatinin çoğu, mesela devenin, atın, cariyenin, hükümdarın veya bir darbenin ya da mızrak vuruşunun, bir 
harbin yahutta bir baskının nitelenmesi, gibi müşahedeleri niteleme konusundadır. Halbuki, Kur'an'da buna dair hiç bir şey 
bulunmamaktadır. Bu sebeple Kur'an-ı Kerim'de, Arabların konuşmalarında ittifakla kullandıkları fasih lafızların bulunmaması 
gerekirdi. 


İkincisi: Cenâb-ı Hak, Kur'an'ın tamamında doğruluk yolunu gözetmiş, .alandansa sakınmıştır. Yalanı terkedip doğruya yapışan her 
şair, şiirinin derecesini düşürmüş ve iyi bir şair olamamıştır. Lebid ibn Rebia ile Hassan ton Sâbit-i görmez misin? Onlar müslüman 
olunca, onların şiirlerinin derecesi düşmüştür.|231). Güzellik bakımından bunların İslami dönemdeki şiirleri. cahiliyye dönemindeki 
şiirleri gibi değildir. Halbu ki Cenâb-ı Hak, yalandan 


bir şekilde indirmiştir. 


Üçüncüsü: Fasih bir söz, fasih bir şiir bir kaside, ancak bir veya iki beyitte bulunabilir. Diğerleri böyle olmaz. Halbu ki Kur'an Döyle 
değildir. O'nun tamamı fasihtir; öyle ki yaratıkları, Kur'an'ın bir cümlesini meyadana getirmekten aciz oldukları gibi, tamamını 
meydana getirebilmekten de aciz olmuşlardır. 


Dördüncüsü: Bir şeyi vasfederken fasih bir şiir söyleyen herkes, bu vasfı tekrarladığında, bu kimsenin bu ikinci sözü o şeyi niteleme 
hususunda birincisi gibi etkili olamaz. Halbu ki Kur'an'da çok tekrar bulunmaktadır; bununla beraber hepsi de fesahatta had noktaya 
varmış ve aralarında da asla bir farklılık görülmemiştir. 


Beşincisi: Cenâb-ı Hak, Kur'an-ı Kerim'de ibâdetlerin vacib, günahlann yasak olduğunu bildirme; güzel ahlâka teşvik, dünyaya önem 
vermeyip ahireti üstün tutmak gibi konulara yer vermiştir. Bu gibi konular da, fesahatin azlığını gerektirir. 


Altıncısı: Arablar şöyle demişlerdir: İmriu'l-Kays'ın şiiri, neşelendiğinde, kadınları zikredip atları nitelediğinde Nâbiğa'nm şiiri, korku 
konusunda; A'şa'nın şiiri istek ve içkiyi niteleme hususunda, ve Züheyr'in şiiri de istek ve ümitler anında güzeldir. Özet olarak, her şair 


bir dalda güzel söz söyler, bu dalın dışında o şairin şiiri zayıf olur. Kur'ân'a gelince, O bütün dallarda fesahatin doruğuna ulaşmış 
olarak indirilmiştir. Bakmaz mısın ki Cenab-ı Hak terğib (isteklendirme) hususunda 


"Hiç kimse, onlar için ne gibi göz aydınlıklarının gizlenmiş olduğunu bilemez. "(Secde, 17) 
"Orada canlarının arzulayacağı ve gözlerin hoşlanacağı herşey vardır"(Zuhruf, 71). 
Terhib hususunda! 


"Allah 'm sizi kara tarafından yere geçirmesinden veya üzerinize çakıllı bir kasırga yollamasından emin mi'oldunuz ? Sonra da 
kendinize bir vekil bulamıyacaksmız. Yoksa O'nun sizi oraya tekrar döndürüp de, üstünüze belinizi kıracak bir fırtına yollamasından, 
neticede de yaptığınız nankörlük sebebiyle sizi boğmasından emin misiniz? Siz bize karşı, sizin öcünüzü alacak hiç kimse 
bulamıyacaksmız"(isra, 68-69), 


"Gökteki olandan, onun sizi yere batırıvermesinden emin mi oldunuz. O zaman bakarsınız ki O (yeryüzü) çalkalanmaktadır. Yoksa 
gökteki. üstünüze taş yağdmcı (bir rüzgar) göndermesinden emin mi oldunuz? Siz o zaman tehdidimin nice olduğunu bileceksiniz?" 
(Müik, 16-17), ve 


"(Hakka karşı) inad eden her zorba ise (sonunda) binpişman oldu. Onun önünde de cehennem vardır. Ona irinli su içirilecektir. Öyle ki 
O, bunu zorla yutmaya çalışacak, bir türlü yutamayacak, heryandan kendisine ölüm gelecek ama ölemiyecek..."(ibrahim, 15-17) 
buyurmuştur, 


Cenab-ı Hak, menetmek hakkında da insanların vehminin bile ulaşamayacağı bir şekilde şöyle buyurur: 


"İşte biz onların herbirini günahı sebebiyle yakaladık. İşte kiminin tepesine (taş yağdıran) bir kasırga gönderdik, kimini korkunç bir ses 
yakaladı, kimini yere batırdık, kimini de suda boğduk... "(Ankebüt,40). 


Yine nasihat hususunda daha güzeli söylenemeyecek bir biçimde 
"Şimdi sen Bana haber ver: Biz onları senelerce yaşatıp faideledtrdtysek... "(şuara, 205) buyurmuştur. 


İlahiyat hususunda da "Allah, her dişinin neye gebe olacağını, rahimlerin neyi eksik, neyi fazla yapacağını bilir. O'nun nezdinde her 
şey ölçü iledir. "(Ra'd 8) buyurmuştur. [232 


Kuran'ın Bütün İlimlerin Kaynağı Olması Başa Dön 


Yedincisi: Kur'an bütün ilimlerin temeMdir (kaynağıdır). Mesela, Kelâm ilminin tamamı Kur'an'da mevcuttur. Fıkhın tamamı 
Kur'an'dan alınmıştır. Yine usul-ii fıkıh, nahiv ve lügat, tasavvuf ilimleri, ahiret haberleri ve güzel ahlâk, prensibleri de Kur'an'da 
mevcuttur.Delâtlü'l-İ'caz adlı kitabımızı tedkik eden kimse, Kur'an'ın, fesahatin bütün çeşitlerinde zirveye ulaştığını anlar. İkinci yo!: 
Şöyle diyebiliriz: Kur'ân, denilebilir ki fesahatta ya icaz sınırına ulaşmıştır veya ulaşamamıştır. Eğer ulaşmış ise, onun mucize olduğu 
zaten sabit olmuş demektir. Eğer ulaşamamışsa, bu durumda, benzerini getirerek onunla muaraza etmek mümkün olurdu. Buna göre 
onların, muaraza etmeleri mümkin olduğu halde ve onları bu muarazaya sevkeden birçok sebeb bulunduğu halde, bunu yapamamış 
olmaları harikulade bir hadisedir. Bu bir mu'cize olmuştur. Böylece de Kur'an'ın, her halükârda mu'cize olduğu ortaya çıkmıştır. Bizce 
bu ikinci yol daha doğrudur. [233] 


Kur'an'ın Parça Parça İndirilmesi (tercim) ve İ'caz 


Allah Teâla âyette değil de, demiştir. 
Çünkü anlatılmak istenen, Kur'ân'ın tedrici olarak (parça parça, kısım kısım) indirilmiş olmasıdır. 


Bundan dolayı tf ji lafzını kullanmak buraya daha uygundur. Çünkü müşrik Araplar şöyle demişlerdir: "Şayet bu Kur'an Allah katından 
ve insanların metodlarından farklı bir şekilde olsaydı, çeşitli ihtiyaç ve ortaya çıkan yeni durumlara göre hatiblerin hitabelerini, 
şairlerin de şiirlerini, zaman zaman parça parça söyledikleri gibi, hadiselere ve olaylara göre parça parça süre süre indirilmezdi. Çünkü 
şair divanını, yazarlar da kitablarını ve hitabelerini bir defada ortaya koymazlar. Şayet O Kur'an'ı,Cenab-ıHak indirmiş olsaydı, 
insanların metodlannın (adetlerinin) aksine bir defada (toptan) indirirdi." Bu hususu Cenab-ı Allah şöyle haber vermiştir: 


"Kâfirler: O (Muhammed'e), Kur'an bir hamlede, toptan İnİdtrlmeli değil miydi? dediler" (Furkan. 32). Halbuki Cenab-ı Allah, burada, 
bu şüpheyi gidererek, Kur'an'ırAmücize olduğunu gösteren hususu zikretmiştir. Bunun izahı şudur: Tedrici olarak indirilen bu Kur'an, 
ya insanın gücü dahilinde olan şeyler cinsindendir veya değildir. Eğer birincisi ise, onların, aynı şekilde tedrici olarak Kur'an'ın 
benzerini veya O'na yakın bir şeyi yapabilmeleri gerekirdi. Eğer ikincisi ise, Kur'an'ın, tedrici olarak indirilmesinin yanı sıra da mucize 
olduğu ortaya çıkar. Âyetteki. lafzı, Hz. Peygamber (s.a.s) ve ümmeti kastedilerek (Kullarımıza) şeklinde de okunmuştur. [234] 


Sürenin Mânası ve Sürelere Bölmenin Hikmeti 


Süre, Kur'an'dan bir bölümdür. Kelimedeki vâv harfi, eğer kelimenin aslından sayılırsa, sürelere 


süre isminin verilmesi, ya şehrin surları manasına 


yi! 


gelen "sür" kelimesinden alınmıştır. Çünkü süreler de, sürlarla çevrilmiş şehirler gibi, Kur'an'ın sınırlanmış birer bölümüdürler. Veya o 
süreler, tıpkı şehrin surlarının içindekileri kuşatması gibi, birçok ilim dallarını ihtiva etmelerinden dolayı bu ismi almışlardır. Veyahut 
da mertebe (derece) manasına gelen "süre" lafzından alınmıştır. Çünkü Kur'ân süreleri, aynı zamanda okuyanın basamak basamak 
yükseldiği, dereceler ve mertebeler mesabesindedir. Sureler de kendi arasında uzun,orta ve kısa olarak taksim edilir. Veyahut da süre 
adtnın verilmesinin sebebi onların, dindeki yerinin yüceliğinden dolayıdır. Eğer, süre kelimesinin vâvının, "hemze" den çevrilmiş bir 
vâv olduğu söylenirse, Kur'an surelerine "süre" denmesinin sebebi, birşeyden arta kalan veya onun fazlası olan şey (su're) gibi, 
bunların da Kur'an'ın bir parçası ve bölümü olmalarıdır. 


Eğer "Kur'an'ı surelere bölmenin ne faydası var?" denilirse, deriz ki: "Bunun birçok bakımdan faydası vardır: 
a) Yazarlar, kitaplarını bölümlere ve kısımlara ayırırlar. 
b) "Cins"in kapsamında "tür"ler bulunduğunda her nev'in ihtiva ettiği "fert"ler, diğer türün fertlerinden daha güzel olur. 


c) Okuyucu, bölümlere ayrılmamış bir kitabı baştan sona okumaktansa, kitabın bir süresini veya bir bölümünü bitirip diğerine 
başlamaya daha bir şevk duyar, öğrenme nisbeti daha da artar. Bu şuna benzer: Yotcu bir mil yol aldığını veya bir fersahı geçtiğini 
bilirse, bu onu ferahlatır ve daha çok yürüme arzusu verir. 


d) Kur'ân'ı ezberleyen kimse bir süre ezberlediğinde, Allah'ın kitabından müstakil bir bölümü öğrenmiş olduğuna inanır, bu onun 
gözünde kıymetlenir ve böylece sevinir. İşte bu sebebten ötürü, namazda (her rekatta) tam bir süre okumak faziletli sayılmıştır. (235 


Kur'an Cüzlerinin Tertibi Tevkifidir 


Haydi O (Kur'an sureleri) gibi bir sure getirin" âyeti Kur'anın ve O'nun sürelerinin tertibinin, bu tertibin Hz. Osman 
zamanında olduğunu söyleyen bazı hadisci'srin görüşünün aksine olarak, Cenâb-ı Hakk'ın O'nu indirdiği şekilde olduğuna delalet eder. 
İşte bu sebepten ötürü, bazan bir süre ve bazen de Kur'ân'ın tamamıyla "tehaddi" (meydan okuma) doğru olmuştur. [236 


Tehaddinin Mertebeleri ve Mu'clz Olan Mikdar Başa Dön 


Kur'an'la meydan okumak, birkaç şekilde olmuştur: 

Cenâb-ı Hakk'ın; 

"O halde, Allah katından, daha fazla hidayet eden bir kitab getirin bakalım! "(Kasas, 49) ayetidir. 
b- Cenâb-ı Hakk'ın 


"De ki: Bu Kur'an'm bir benzerini meydana getirmek üzere insanlar ve cinler bir araya gelseler, birbirlerine yardımcı bile olsalar, O'nun 
gibisini getiremezler'((sra, 86), buyurmuştur. 


c) "O halde haydi siz de onun gibi on süre uydurup getirin "(hm, 13). 
d) Bu "Haydi O (Kuran'ın sureleri) gibi bir sure getirin)''(Bakara, 23) ayetidir. 


Bu, eseriyle arkadaşına meydan okuyup "Haydi bunun gibisini, yansını, dörtte birini, o da olmaz ise onun bir benzerini yap " demesi 
gibidir. İşte bu bütün mazeretleri bertaraf edip, meydan okumanın zirvesinde olan bir haldir. âyeti, Kevser, Asr ve Kâfirün süreleri gibi 
kısa sürelere de şâmildir. Halbuki biz zaruri olarak, bu gibi sürelerin benzerinin veya onların derecelerine yakın kalanların 
getirilebileceğini biliriz. Bu durumda siz kalkar da bu sürelerin benzerini meydana getirmek insanoğlunun g;icü dahilinde değil 
derseniz, bu mükâberc (inad sebebiyle.bile bile inkâr) olur. Böyİ3Si mükâberlere teşebbüs etmek ise dine karşı tenkit kapısını açar." 
denirse, deriz ki: "İşte bu sebebten ötürü biz,ikinci yolun doğruluğunu söylemiş ve şöyle demiştik: Eğer bu süre, fesâhatta ibaz 
noktasına varmış ise, zaten maksad hasıl olmuş demektir. Yok eğer böyle değilse, onları Hz.Peygamber (s.a.s.)'in Kur'an'ın tehaddisini 
çürütmeye sevkedilen pek kuvvetli sebep ve ihtiyaçların yanısıra, onların böyle bir muarazadan (karşılık vermekten) çekinmeleri, yine 
mucize olur. Bu her iki duruma göre de icaz meydana gelmiş olur. [237] 


deki Zamirin Merciine Göre Muhtemel Manalar 


deki zamirin, neye râci otduğu hususudur. Bu hususta iki görüş vardır. 
a) Bu zamir, daki ya râcidir. Yani, fesahat ve hüsnü nazımda (güzel tertibde), onun vasıflarını taşıyan bir süre getirin. 


b) O zamir, lafzına râcidir. Yâni, bunu, ümmi, kitab okumamış ve hiçbir alimden ders almamış bir insan olan Hz.Muhammed (s.a.s.) 
gibi birisi getirsin " demektir. Birinci görüş Hz.Ömer, İbn Mus'ud, İbn Abbas (r.ahm), Hasan el-Basri ve muhakkik alimlerin bir 
çoğundan rivayet edilmiştir. Bu görüşün üstünlüğünü gösteren birçok husus vardır: 


1) Bu, tahaddi (meydan okuma) konusundaki diğer ayetlere ve bilhassa 
Allah Teala'nın Yünus süresinde buyurduğu: 
"Haydi onun (sureleri) gibi bur sure getirin" ayetine uygundur. 


2) Tahaddi, ancak indirilen şey (yani Kur'an) hakkındadır. Çünkü Cenab-ı Hakk, "Eğer kulumuz (Muhammed)e indirdiğimiz hakkında 
şüphe ediyorsanız..." buyurmuştur. Bu sebeble zamiri Kur'an'a raci kılmak gerekir. Görmez misin ki bunun manası şudur: "Eğer 
Kur'an'ın Allah katından indirilmiş olduğu hususunda şüphe ediyorsanız,O'nabenzer birşey getirin." Şayet zamir, Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'e raci kılınacak olursa, tertibteki hüküm (kaziyye ) şöyle olur: "Eğer Hz.Muhammed (s.a.s.)e Kur'an'ın indirilmiş olduğu 
hususunda şüphe ediyorsanız, O'nun gibi birisinden bir Kur'an getiriniz." 


3) Zamir, şayet Kur'an'a ait sayılırsa, bu, o müşriklerin ister toplu, ister teker teker ister Dmmi, isterse de alim ve tahsilli olsunlar, 


onların Kur'an gibisini meydana getirmekten aciz olmalarını gerektirir. Ama zamir, Hz.Muhammed (s.a.s.)'e raci sayılırsa, bu, ancak 
ümmilerden birisinin, O'nun gibi bir Kur'an'ı meydana getirmekten aciz olmasını gerektirir. Çünkü Hz.Muhammed (s.a.s.)'in misli, 
ancak tek bir ümmi şahıs olur. Bu durumda oa şayet o müşrikler bir araya gelmiş ve tahsil yapmış kimseler olsalar, Hz.Muhammed 
(s.a,s.)'In misli olmazlar. Çünkü bir cemaat, tek ferde; okumuş olan ümmiye misil olmaz. Şüphe yok ki birinci görüşe göre, Kur'an'ın 
mucize olması daha kuvvetlidir. 


4) Zamiri Kur'an'a verirsek, bu durumda, O'nun mucize olması ancak srt fesahatteki kemalinden dolayı olmuş olur. Ama zamiri, 
Hz.Muhammed'e serirsek, Kur'an'ın mucize olması, sadece Hz.Muhammed (s.a.s.) 'in 


ti tahsilinden uzak, ümmi olmasındaki hali itibariyle kemal durumunda cima s ı esasına dayanır. Gerçi bu da mu'cizedir, amma 
Hz.Muhammed 4la.s.) hakkında bir anlamda noksanlık kabulünü gerektirdiğinden birinci görüş daha üstün olur. 


5) Şayet zamiri Hz.Muhammed (s.a.s.)'e raci sayarsak bu, ümmi olma hususunda, Hz.Muhammed gibi olmayanlardan, Kur'an'ın 
benzerinin meydana gelmesinin mümkün olduğu vehmini verir. Ama, onu Kur'an'a verirsek, bu, ümmi olsun olmasın, hiç kimsenin 
Kur'an'ın bir mislini meydana getirmesinin mümkün olmadığına delalet eder. O halde bu görüş daha üstündür. [238 


Şâhidler (Şühedâ) den Maksat Başa Dön 


"Şühedâ" lafzından kimlerin kastedildiği meselesidir. Bu hususta iki görüş vardır: 


1) Müşriklerin, ilah olduklarını iddia ettikleri putlardır. Buna göre onlara sanki şöyle denilmiştir: Eğer sizin dediğiniz gibi, o putlar, 
fayda ve zarar verdikleri için ibadete layık iseler; Hz.Muhammed (s.a.s.) ile mücadelede, içine düştüğünüz şiddetli ihtiyaç ve zaruretten 
kurtulmak için, o putlardan yardım isteyiniz. Aksi halde biliniz ki onların ilah olduğunu, fayda ve zarar verebileceklerini iddia 
etmenizde haksızsınız. Buna göre, bu sözde iki yönlü bir mücadele vardır; 


a- Putların ilah olmasının iptali, 
b- Kur'an'ın mucize ve Allah tarafından oluşunu inkar etmelerinin iptali... 


2) "Şüheda"dan maksad, müşriklerin ileri gelenleri ve Peygamberimizin peygamberliğini inkar hususunda onlarla uyuşan kimselerdir. 
Buna göre ayetin manası şöyle olur: "Mümkün olan ve olmayan hususlarda lehinize ve aleyhinize hüküm vermeleri, muaraza 
konusunda size yardımcı olmaları için, ileri gelenlerinizi ve reislerinizi çağırın." 


Şayet, "Şühedalafzını her ikisine birlikte hamletmek mümkün müdür, mümkün olmaması durumunda hangisine hamletmek evladır?" 
denirse, deriz ki: İkisine birden hamletmek mümkündür. Çünkü "Şüheda" lafzı, hazır olan veya sahicilik yapan kimse manasındaki 
"Şehid" lafzının cem'idir. Bu durumda, bu kelimeyi, mecazi olarak, "yardım ve destek sağlayan kimse" manasına almamız mümkün 
olur. Gerek putları gerekse önde gelen liderlerinin kendilerine yardımcı ve destekçi olduğuna inanmaları hususunda putları ve liderleri 
müşterek idiler. "Şüheda" lafzını bu müşterek manaya hamlettiğimizde, her ikisi de bu lafzın kapsamına girer. İkisine birden bu lafzı 
hamletmenin mümkün olmaması durumunda, evla olan, bunu önde gelen liderlerine hamletmektir. Bu böyledir, çünkü, "şüheda" lafzı, 
zahiren, ancak görmesi ve şehadet etmesi mümkün olan ve bu sebeble de müşahede ve şehadet işini üstlenebilecek kişiye denir. Bu 
mana ise ancak, o müşriklerin reisleri için geçerlidir. Lafzı, putlara hamlettiğimizde ise bu mecaz olur. Veyahut da bundan maksad: 
"Size şehadet edeceğini sandığınız kimseleri çağırın " demek olur. Ama, böyle bir mana takdir etmek, asi olanın hilafına bir hareket 
olur. Ama bunu evvelki görüşe hamledersek söz doğru olur. Çünkü, o zaman, Cenab-ı Hak sanki şöyle demiş olur: "İnkâr etmede 
anlaştığınız için, sizden, size şehadet edecek kimseleri çağırın." Çünkü anlaşma imkanı olduğu için, bir görüş üzerinde ittifak edenler 
birbirlerine şehadet ederler. Bu durumda da &x£ (Sizin şâhidleriniz) terkibini, "Sizden oian şahidler" manasına bir izafet saymak sahih 
olur. Bir de, Araplar arasında, fesahat sahasında yarışanlardan hangisinin derece bakımından üstün okluğuna şehadet edecek ileri gelen 
kimseler (hakemler) bulunurdu. Bunun böyle olduğu sabit olunca, sözü hakik manaya hamletmenin, mecazi manaya hamletmekten 
daha uygun olduğu ortaya çıkar. [239] 


Dün Lafzı Hakkında 


lafzına gelince, bu bir şeyin konduğu en alt yer demektir. Değersiz ve düşük anlamına gelen ifâdesi de bu anlamdadır. Kitaplar 
derlendiği zaman denilir, çünkü bir şeyi bir araya getirmek demek, onu birbirine yaklaştırmak demektir. Yine, biri diğerinden biraz 
düşük olduğu zaman denilir, ifâdesinin aslı ise, yani, "onu sana en yakın olan yerden al!" demektir. Ama bu ifâde tim şeklinde 
kısaltılmıştır. Sonra, durumlardaki farklılıkları ifade etmek için istiare yoluyla Utanılarak, meselâ "Zeyd Amr'dan aşağıdadır " denilir. 
(Maksad şeref ve ilim bakımından aşağıda olduğunu bildirmektir.) 


Sonra da, bu kelimenin kullanılışında saha biraz daha genişletilerek, bir yerden, bir çizgiden diğerine geçen her şey hakkında 
kullanılmaya başlandı... Srtekim Cenâb-ı Hak: 


"Müminler, müminlerden geçerek kâfirleri dostlar edinmesinler!"(A.lmran, 28) buyurmuştur. Yani onlar, müminlerin dostluğunu xarıp 
da, kâfirlerin dostluğuna geçmezler. 


Şayet, Cenâb-ı Hakk'ın lâfzı, neyle alâkalıdır denilirse, deriz ki: Sunda iki görüş bulunmaktadır: 
a) O'nun müteallakının, lâfzı olmasıdır. Bunda da, iki ihtimal sulun m aktadır. 


1) Mananın şöyle olmasıdır: Allah'tan başka kendilerini ilah edindiğiniz sizin hak üzerinde olduğunuza kıyamet gününde şehadette 
bulunacaklarını iddia ettiğiniz kimseleri çağırın... Cenab-ı Hakk'ın onlara, fesahatiyle mu'ciz olan Kur'an'a muaraza etme konusunda, 
konuşamayan cansız nesnelerden yardım istemelerini emretmesinde, müşriklerle müthiş bir alay vardır. 


2) Kur'an'ın bir benzerini yaptığınıza dair lehinire şehadette bulunmaları için Allah'dan, O'nun dostlarından ve müminlerden başka olan 
şahidlerinizi çağrın demektir. Bu, onlara, bir kolaylık gösterme ve onların şahidierinin fesahat ehli olduğunu, bu nedenle sağlam 
karekterlerinin onların yalan şehadette bulunmalarına razı olmayacağını hissettirmek ve duyurmaktır... in müteallakının ijMI olmasıdır. 
Buna göre, mâna, "Allah'dan başka olan şahidlerinizi çağırın" olur. Yani, davasının doğruluğuna dair delil getirmekten aciz olan 
kimsenin dediği gibi, Allah'dan size şehadette bulunmasını istemeyin ve" Bizim savunduğumuz şeyin hakk olduğuna Allah şahittir" 
demeyin. İnsanlardan, hakimler nezdinde iddiaların şehadetleri ile geçerli sayıldığı şahitler getirin." Bu onları acze düşürmek, 
ümitlerinin tükendiğini ve, "Allah şahittir ki, biz doğru söylüyoruz" iddialarına artık teşebbüs edemiyeceklerini açıklamadır. [240] 


Tahaddinin Kâdi Tarafından Değerlendirilmesi Başa Dön 


el-Kâdi|241 | şöyle demiştir: "Bu meydan okuma, birçok yönden "cebr" akidesini geçersiz kılar 


a) Tahaddi onu yapabilecek bir kimsenin, Kur'an'ın benzerini getirmekten aciz olmasına mebnidir. Binaenaleyh, kulun fail 
olduğunu kabul etmeyen bir kimseye, tehaddinin varlığını söylemek mümkün olmaz. Bunda ise, Kur'an'ın mucize oluşu ile istidlalde 
bulunmayı iptal etme söz konusudur. 


b) Onların görüşüne göre bunun imkansız oluşu, yeterli kudretlerinin olmamasından dolayıdır. Buna göre de muciz olan ile olmayan 
müsavidir. Böylece de tahaddinin bir manası kalmaz. 


c) Kula nisbet edilen herşeyin halikı Allah'dır. Buna göre Cenab-ı Hakk'ın onlara tahaddisi (meydan okuması), gerçekte kendine karşı 
meydan okuma manasına gelir. Allah ise, şüphesiz ki Kur'an'ın bir mislini daha meydana getirmeye kadirdir. Buna göre de Kur'an'ın 
i'cazının bulunmaması gerekir. 


d) Mu'ciz, kendisinde harikuladelik bulunan birşey demektir. Buna göre, onların görüşleri, "Alışılagelmiş şeyler fiil değildir." şeklinde 
olunca, bu fark meydana gelmez. Dolayısı ile Kur'an'ınmucize oluşu ile istidlal etmek doğru olmaz. 


e) Hz.Peygamber (s.a.s.), davasında kendisini tasdik etmesi için Allah'ın kendisine bu mucizeyi verdiğini söyleyerek delil getirmiştir. 
Şayet bu Allah tarafından olmasaydı, i'caza dahil olmazdı. Halbuki onların cebre kail olmalarından dolayı bu fark ortaya çıkmaz. 
Çünkü alışılagelen ve alışılmamış olan her fiil ancak Allah tarafındandır." [242 


Râzî (r.a.)'nIn el-Kâdi'ye Cevabı 


el-Kâdi'nin bu görüşlerine şöyle cevab verilir: Tahaddiden maksad, hasmın, istenen şeyi ya kasten veya tesadüfen yapmasıdır. 
Tesadüfen bunu yapması batıldır. Çünkü tesadüfi olan, kişinin elinde değildir. Geriye birinci ihtimal kalır. O zaman da, kişinin meydan 
okunan şeyi yapması, o işe kalben niyet etmesine bağlıdır. Niyet kişinin kendisinden ise, bu teselsülü gerektirir ki o da muhaldir. Eğer 
niyet Allah'dan ise bu durumda cebr geri gelir ve Kâdinin bize karşı söylediği deliller kendisine döner ve ileri sürdüğü şeyler batıl olur. 
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Bir Başka Mucize Kur'an'ın Benzeri Asla Yapılamayacak 


"Fakat bunu yapamazsanız -ki hiçbir zaman yapamayacaksınız "ayetine gelince, bil ki bu ayet, Kur'an'ın mu'cize olduğunu dört 
bakımdan gösterir: 


Birincisi: Biz, tevatüren biliyoruz ki Araplar, Hz.Peygamber (s.a.s.)e düşmanlık ve peygamberliğini iptal hususunda çok ileri 


gitmişlerdi. Yerlerini, kabilelerini bırakıp, canlarını ve mallarını bu uğurda sarfetmeleri, bunun en «uvvetli delilidir. Buna bir de, 
Cenab-ı Hakk'ın Takat bunu yapamazsanız, c hiçbir zaman yapamayacaksınız " ayeti gibi çarpıcı birşey de eklenince, şayet, Kur'an'ın 
benzerini veya bir süresinin benzerini getirmek onların imkan güçleri dahilinde olsaydı, kesinlikle bunu yaparlardı. Onlar bunu 
yapamadıklarına göre, Kur'an'ın mu'ciz olduğu açıkça ortaya çıkmış olur. 


İkincisi: Hz.Peygamber (s.a.s.), peygamberliği hususunda her ne kadar, -müşriklerce töhmet altında tutulan birisi ise de, aklının 
faziletinin ve işlerin etlerini sezme gücünün tam olduğu herkesçe malum idi. Faraza, O'nun nübüvvet dâvasında (hâşa) su götürür bir 
taraf bulunsaydı, müşriklere meydan okumaz ve bu meydan okuyuşta (tahaddide) ileri gitmeyi uygun bulmaz, aksine, bütün işlerinde 
neticesi kendisine dönecek olan o kepazeliğe düşeceğinden korkar ve çekinirdi. Eğer Hz.Peygamber (s.a.s onların böyle bir 
rnuarazadan aciz olduklarını, vahye dayanarak zaruri X kesin tarzda bilmeseydi en beliğ bir şekilde onları muarazaya sevketme 
kendince uygun bulmazdı. 


Üçüncüsü: Hz.Peygamber (s.a.s.), nübüvvetinin doğru olduğuna kes kes inanmasaydı, onların Kur'an'ın benzerini geti rem iveceklerini 
hat vermekte, böylesine kesin konuşmazdı. Çünkü Hz.Peygamber, nübüvvetin hakkaniyetine dayanarak kafi olarak bilmeseydi,bunun 
aksi de caiz olurd. (Gayb'dan verdiği haber çıkmayabilirdi). Kesin konuşmadığı zaman, bun., aksi caiz olurdu. Aksinin caiz olması 
durumunda ise, O'nun yatan söylec ortaya çıkardı. Binaenaleyh kesinlikle yalancı olan, batıl yanlısı kimse, (boy bir konumda)kati 
konuşamaz. Hz.Peygamber(s.a.s) ise kesin konuştuğu iç ı bu O'nun nübüvveti hususunda son derece kendinden emin olduğuna delalet 
eder. 


Dördüncüsü: Bunu, bu şekilde haber veren kimseler de bulunabil Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s.)'in gününden günümüze kadar, her 
zamal dine ve İslam'a düşman olan kimseler bulunmuş, İslam aleyhinde konuşrr cebebleri günbegün artmıştır. Sonra dine karşı olan 
kimselerin bu şidde hırslarına rağmen, asla bir muaraza meydana getirilememiştir. 


İşte Kur'an'ın mucize olduğuna delalet eden bu dört hususu, ayet iht etmektedir. Bu, Kitabullah'ın hiçbir hüccet ve istidlal ihtiva 
söyleyen cahillerin iddialarının boş olduğuna delalet eder. [244 


Hatıra Gelebilecek Bazı Sualler ve Cevapları Başa Dön 


Burada birçok sual vardır: 


Birinci Sual: Niçin değil, kullanıldı? 


1) Onların hiç bir süre getiremeyecekleri kesindir. O halde şek ifac eden jı edatı değil de vucüb ifade eden \'h\ edatı getirilmeli değil 
miyd1 Buna iki şekilde cevab veririz: 


a) Burada, onlarla ilgili söz, onların zanlarına göre söylenmiştir. Çür-o müşrikler, fesahati arına ve söz söyleme sanatındaki güçlerine 
güvendikle için, Kur'an'a muaraza etmekten aciz olduklarına henüz kesinkes kar vermemişlerdi. 


b) Bu, onlarla tehekküm (istihza)'dür.Nitekim, kendisine karşı koyacak olan bir kimseyi yeneceğinden emin olan ve gücü yeteceğini 
söyleyen kimse, onu yeneceğini kesin olarak bildiği halde, sırf onunla alay etmek için ona (Eğer seni yenersem...) der. 


İkinci sual: Niçin Değil de, Denilir? 


a) Cenâb-ı Hak, niçin (Eğer onu getiremezseniz..) demedi de (Eğer yapamazsanız.) dedi? Bunun cevabı şudur: Çünkü bu ifade, "Eğer 
O'nun süreleri gibi olan bir süre getiremezseniz, ki O'nun süreleri gibi bir süreyi asla getiremeyeceksiniz" ifadesinden daha Kısadır. 


Üçüncü Sual nun irabı 


ifadesinin i'rabtaki mahalli nedir? Cevab: Bunun, i'rabta mahalli yoktur. Çünkü bu cümle i'tiraziyye cümlesi (ara 


cümle) dir. Dördüncü Sual edatı ile yapılan nefy? edatının nefy (olumsuzluğu ifade) konusundaki yeri nedir?Cevab şöyle-dr: ve 
edatları, geleceği nefy hususunda kullanılan iki benzer edattır. Ancak edatında bir te'kid ve pekiştirme vardır. Sen, arkadaşına "Yarın 
senin yanında kalmayacağım" dersin.O, eğer senin bu sözüne anmazsa, bu sefer de "Yarın kesinlikle yanında durmayacağım " dersin. 
edatı hakkında üç görüş vardır. 


a) Bu edatın aslı O dir ki, bu Halil'in görüşüdür. 
b) in aslı dır. Sonra bunun elifi nün harfine çevrilmiş ve olmuştur. Bu da Ferra'nıngörüşüdür. 


c) geleceği nefy hususunda te'kid ifade eden bir nasb edatıdır. Bu Sibeveyh'in görüşüdür. Halil'den nakledilen iki rivayetten birisi de 
böyledir. 


Beşinci Sual: Ateşten Korkmak İle Kur'an'ın Benzerini Yapmamanın İlgisi 


Cenab-ı Hakk'ın, onların ateşten sakınmalarını, Kur'an'ın süreleri gibi süre getirememelerine bağlamasının anlamı nedir? Bunun cevabı 
şudur: müşriklerin, Kur'an ile muarazadan aciz oldukları ortaya çıkınca, onlar -«zdinde Hz.Muhammed (s.a.s.)'in Peygamberliğinin 
doğruluğu sabit oldu. 3unun sabit olmasına rağmen, onlar yine inâd edince, cehennem ile cezalandırılmayı hak ettiler. Öyleyse 
cehennemden sakınmak, inadı bırakmayı gerektirir. Binaenaleyh burada müessir eserin yerine geçirilmiş, Cenab-ı Alah'ın "Ateşten 
etmenin) ta kendisidir. Bu uslübta, cehennerr-Jen stfonmayı bu ifadenin yerine geçirip, bunun peşinden de cehennemin korkunç vasfını 
zikretmek suretiyle, inadın durumunu ürkütücü bir şekilde ortaya koyma söz konusudur. 


Altıncı Sual: Veküd (yahut) nedir? 


"Veküd" nedir? Cevab: Veküd, ateşin tutuşturulduğu şeydir. Bu kelimenin masdarı zammelidir (vüküd şeklindedir ).Masdarının fethalı 
olduğu da söylenmiştir. Nitekim Sibeveyh şöyle der: Biz, Araplardan (Biz çok yüksek ateş yaktık) diyen kimseler duyduk. Daha sonra 
Sibeveyh şöyle der: Daha çok, masdar olarak ı kullanılır: ise, yakacak odun demektir. İsa İbn Ömer, masdar ile isimlendirerek, 
kelimeyi şeklinde okumuştur. Nitekim, "Falanca kişi, kavminin övünç kaynağı, beldesinin süsüdür" misali de, bu anlamdadır. 


Yedinci Sual: Kâfirler, Cehennem Ateşinin Özelliğini Nerden Biliyorlar? Başa Dön 


nin sılasının, bilinen bir hüküm olması gerekir; o halde ontar, ahiret ateşinin insanlar ve taşlarla tutuşturulmuş olduğunu nasıl bildiler? 
Cevab: Daha önce, bunu ehl-i kitabtan veya Allah'ın Resulü Hz.Muhammed'den yahutta bu ayetten önce Tahrim Süresindeki: 


"Yakıtı insanlar ve taşlar olan ateşten..."(Tahrim, 6) ayetiyle haberdar olmuş olmaları mümkündür. 


Sekizinci Sual: Kelimesi Neden Ma'rife Oldu? 


Demin nakledilen Tahrim süresindeki âyette nekire, burada ise şeklinde ma'rifegetirildi. Halbuki her ikisini de tavsif eden ayrıdır? 
Cevap: Bu ayet Mekke'de nazil oldu; böylece onlar cehennemin bu sıfatlarla mevsüf bir ateş olduğunu öğrendiler; sonraysa Medinede, 
önceki bilgilerine dayanılarak, bu ayette kelimesi ma'rife getirilmiştir. 


Dokuzuncu Sual: İnsan ve Taşın Yakıt Olması 


9) Cenâb-ı Hakk'ın âyetinin manâsı nedir? Cevap: Bu, ancak insanlar ve taşlarla tutuşan bir nâr olmakla, diğer ateşlerden ayrılan bir 
ateştir. Bu da, onun iki bakımdan kuvvetli olduğuna delalet eder: 


a) Diğer ateşlerle insanlar yakılmak veya taşlar kızdırılmak istendiğinde, önce bir ateş yakılır, sonra yakılması veya kızdırılması 
arzulanan şey onun içine atılır; cehennem ateşi ise, yanacak maddesi bir anda tutuşturucu ateş haline gelen müthiş ateştir. Allah bol 
rahmetiyle bizi böyle bir ateşten muhafaza buyursun. 


b) O, son derece sıcak olduğu için, taşı bile tutuşturur. 


Onuncu Sual: İnsan-Taş Münasebeti Başa Dön 


Niçin insanlarla taşlar bir araya getirilerek, beraber cehennemin yakıtı oldukları söylendi? Cevab: Çünkü insanlar dünyada, o taşları, 
put olarak yontup, Allah'a ortak tutup, Allah'ı bırakıp onlara ibadet ederek, zaten kendilerini taşlarla birleştirmişlerdir. 


Nitekim Cenâb-ı Hak, "Muhakkak k! sizler ve Allah'ı bırakıp taptığınız şeyler cehennemin yakıtıdırlar" (Enbiya, 98) buyurmuştur. Bu 
ayet, üzerinde olduğumuz ayeti (Bakara, 24>tefsir etmektedir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın âyeti ibaresini ibaresi açıklamaktadır. 
Kâfirler, Allah'ı bırakıp taptıkları taşların, şefaatlerine nail olacakları ve onlara itaat ederlerse, kendilerinden zararları giderecek 
şahidler ve şefaatçiler olduklarına inandıkları için, Allah bu taşları onların azab sebebi kılmış ve, onları derin bir üzüntüye sevkedip, bu 
üzüntüleri ile onları yapayalnız bırakmak için, bu taşları cehennem ateşinde kızdırılmış olarak onların gövdelerine yapıştırmıştır. 
Bunun bir benzeri de altın ve gümüşlerini biriktirip yığan ve onların hakkı olan zekatı vermeyen kâfirlere Cenab-ı Hakk'ın azabıdır. 
Şöyle ki bunlar onların üzerinde yakılacak,cehennem ateşinde kızdırılacak ve o kimselerin alınları, böğürleri ve sırtları bunlarla 
dağlanacak. Cehennemin yakıtı olan taşlardan maksadın kükürt taşları olduğu söylenmiştir. Bu, delili olmayan bir tahsisdir. Bu ayette, 
"taşlan", kükürt taşlan diye tahsis etmenin doğru olmadığına delalet eden şeyler vardır. Bu böyledir. Çünkü burada, Cenab-ı Allah'ın 
maksadı, cehennem ateşinin vasfını yükseltmektir. Halbuki ateşin kükürt taşları ile yanması alışılmış bir husustur. Bu sebeble, kükürtle 
cehennemin tutuşturuiması, ateşinin çok kuvvetli olduğuna delalet etmez. Ama ayette geçen "taşlan", kükürt taşı olarak değil de diğer 
taşlar manasına aldığımızda, bu, cehennem ateşinin şiddetini gösterir. Çünkü diğer taşlarla, aslında ateşler söndürülür. Bu sebeble, 
ayette sanki Cenab-ı Allah şöyle demiştir: "Cehennem ateşleri ta başında, dünya ateşlerini söndüren taşlarla yandığı için, kuvvette had 
noktaya ulaşmıştır". Allah Teâla'nın jij&l M*ı "Kâfirler için hazırlanmıştır." sözüne gelince bu, hali ve sıfatı böyle olan şu ateşin, 
kâfirler için hazırlandığını gösterir. Burada, namaz kılan fasıklar (günahkarlar) için, bu vasıflarda olmayan başka ateşlerin 
(cehennemlerin) olduğuna delalet eden hiçbir delil yoktur 
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Şeytanın, Onların Ayaklarını Kaydırması 


Nebilerin İsmeti, Yani Günahsızlığı 
İsmetin Vakti 


Nübüvvetten Sonra Günah Işlemediklerinin Delilleri 
"İman eden, bir de güzel amellerde bulunan kimselere, altlarında ırmaklar akan 
cennetlerin onların olacağım müjdele. Onlara ne zaman o cennetlerden, nzık 
olarak bir meyve yedirilse, her defasında "Haa, bu, evvelce de (dünyada) 
nzıklandığımız (yediğimiz) şeydi " diyecekler ve o nzık (renk ve şekil itibarıyla) 
birbirinin benzeri olmak üzere kendilerine sunulacak. Orada çok temiz eşler de 
onlarındır. Hem orada onlar daimi olarak 

kalacaklar." (Bakara, 25) 


Ahiret Konusu Başa Dön 


Allah Tâla, tevhid ve nübüvvetten bahsettikten sonra ahiretle ilgili açıklamada 
bulunarak, kâfirin cezasını, itaat edenin de mükafaatını bildirmiştir. Allah 
Teâla'nın, va'id ifade eden bir ayet zikrettiğinde, hemen peşi sıra vaa'd ifade eden 
bir ayet getirmesi adetindendir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: NN 
Ölülerin Haşri 


Bil ki haşr ve neşr meselesi dinde önemli meselelerdendir. Bu meseleden 
bahsetmek ya 

haşr ve neşrin mümkün olduğundan veyahut da bizzat meydana gelmesinden 
bahsetmek şeklinde otur. Mümkün olduğu hususunu bazan akıt, bazan da nakil 
ile isbat etmek caizdir. Meydana gelmesini bilmenin yolu ise sadece nakildir. 


Şüphesiz Cenab-ı Hak, kitabında bu iki meseleyi zikretmiş ve bunlar hakkındaki 
gerçeği birkaç yönden izah etmiştir: 

1) Çoğu kez Cenab-ı Allah, münkirlerin haşr ve neşri inkar ettiklerini nakletmiş, 
sonra bu hususta bir delil zikretmeksizin haşr ve neşrin olacağını kesinkes beyan 
etmiştir. Bunun böyle beyan edilmesi makuldür. Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s.)'in 
peygamberliğinin sıhhati kendisine dayanmayan herşeyin nakli delille isbatı 
mümkündür. Haşr ve Neşr meselesi de böyledir. Bu sebeble. bu meselenin nakl 
ile isbat edilmesi caiz olmuştur. Bunun misali, Cenab-ı Hakk'ın burada kâfirlere 
cehennem, mü'minlere de cennet ile hükmedip bu hususa bir delil getirmemesi, 
sırf dava ile yetinmesidir. Ama yaratıcıyı ve nübüvvet meselesini isbat 
hususunda sırf dava ile yetinmeyip, bu hususlarda deliller de getirmiştir. Bu 
farkın sebebi anlattığımız husustur Cenab-ı Hak Nahl süresinde: 

"Onlar, "ölen kimseyi Allah diriltmez " diye olanca güçleriyle Allah'a andettiler. 
Hayır bu, O (Allah) üzerinde hak bir vaa'ddir. Fakat insanların 

çogu\(bunu) bilmezler "(Neml, 38} ve Tegabün süresinde de "O kâfirler, 
öldükten sonra katıyyen diriltitmeyeceklerini iddia ettiler. De ki: Hayır (öyle 
değil), Rabbime yemin olsun ki siz mutlaka diriltileceksiniz. Sonra de yaptığınız 
şeyler mutlaka size haber verilecektir. "(Tegabun, 7) buyurmuştur. 

2) Cenab-ı Allah, haşr ve neşrin mümkün olduğunu, haşre ve neşre benzer birçok 
işlere kâdır glduğuna dayandırarak isbat etmiştir. O, bu yolu birkaç şekilde 
beyan etmiş ve bunu da Vakı'a suresi içinde toplamıştır. Çünkü Cenab-ı Hak 
burada Ashab-ı Şimâl'den (amel defterleri sollarından verilen kimselerden) 
naklen, onların "Biz ölüp, bir toprak ve bir yığın kemik olduğumuz zaman mı 
hakikaten diriltilip kaldırılacağız? Evvetop geçmiş atalarımız da mı...?" 
dediklerini anlatmıştır. Bunun üzerine Allah onlara: 

"Onlara de ki: Şüphesiz hem evvelkiler, hem sonrakiler, belli bir günün muayyen 
bir vaktinde mutlaka toplanacaklardır "(vakıa, 49-50) ayetleri ile cevab vermiştir. 
Sonra Cenab-ı Allah, hasrın mümkün olacağına, dört hususu defil olarak 
getirmiştir: 

a) "(Eğer siz bir meniden yaratıldığınızı iddia ediyorsanız), söyleyin bakalım, o 
halde (rahimlere) dökmekte olduğunuz (o) meni nedir? Onu siz mi 
yaratıyorsunuz yoksa yaratanlar biz miyiz?"(Vakıa, 58-59) ayeti. Bu ayetle şu 
şekilde istidlal edilmektedir: Meni, ancak hazm-ı rabiin (yani kanın) fazlasından 
meydana gelir. O, tıpkı uzuvların her köşesine saçılmış çiğ taneleri gibidir. 
Bundan dolayı, meninin bütün azalardan çözülüp gelmesi sebebiyle cinsi temasta 
bütün uzuvlar müştereken lezzet duyar. Sonra Cenab-ı Allah şehvet kuvvetini, bu 
fazlası olan meniye bağlamıştır. Böylece o, bütün uzuvlardaki çiğ tanelerini bir 


araya toplar. Netice olarak, meniyi meydana getiren parçalar, başlangıçta, 
dünyanın her tarafına dağılmıştı. Sonra Cenab-ı Allah bu parçaları bu canlının 
bedeninde topladı. Meni taneleri de, bu canlının bütün uzuvlarına dağılmışken, 
Allah Teâla onları meni kesesinde topladı. Sonra o meniyi, ana rahmine fışkıran 
bir su olarak, meni kesesinden çıkardı. Bu parçalar dağınıkken, Cenab-ı Allah 
onları toplayıp, onlardan böyle bir şahıs (insan) meydana getirdi. Bu parçalar 
ölümden dolayı daha sonra dağılırlarsa, Cenab-ı Hakk'ın onları tekrar biraraya 
getirmesi nasıl imkansız olur? İşte bu ayeti, haşr ve neşre delil getirmenin izahı 
budur. 

Şüphesiz Cenab-ı Allah, bu tarz hücceti Kur'an'ın birçok yerinde zikretmiştir. 
Mesela Hacc süresinde: 

"Ey insanlar, eğer siz öldükten sonra dirilmek hususunda herhangi bir şüphe 
içinde iseniz şu muhakkakdır ki biz sizini asimizi) topraktan, sonra (onun 
züniyetint) insan suyundan, sonra rahme yapışan bir canlı, daha sonra da hilkati 
belli belirsiz bir lokma etden yarattık, (Ve bunları) size (kudretimizi) apaçık 
gösterelim diye (yaptık). Sizi dileyeceğimiz muayyen bir vakte kadar rahimlerde 
durduruyoruz, sonra sizi bir çocuk olarak çıkarıyoruz, daha sonra da kuvvetinize 
ermeniz için (büyütüyoruz.) Kiminiz (gençken) öldürülüyor, kiminiz de (evvelki) 
bilgisinden sonra, hiçbirşey bllemiyecek şekilde erzel-i ömre (ileri derece 
ihtiyarlığa) götürülüyor. Sen yeryüzünü kupkuru ve ölü görürsün..."(Hacc, 5) 
buyurmuş ve sonra 

"Bunun sebebi şudur: Çünkü Allah, hakkın ta kendisidir. Gerçekten, ölüleri O 
diriltecekttr. O, şüphesiz herşeye hakkıyla kadirdir. Ve şüphesiz o kıyamet 
elbette gelecektir. Onda hiçbir şüphe yokhır. Muhakkak Allah kabirlerdektleri de 
diriltip kaldıracaktır "(Hacc, 6-7) diye devam etmiştir. 

Yine O, yaratılışın merhalelerini zikrettikten sonra Mü'minün süresinde "Sonra 
siz bunun peşisıra hiç şüphesiz öleceksiniz. Sonra da kıyamet gününde, 
muhakkak yeniden diriltileceksiniz "(Mu'minun, 15-16) buyurmuştur. Kıyame 
süresinde: 

"O, (döl yatağına) dökülen meniden bir damla su değil miydi? Sonra o (meni), 
rahme yapışan bir canlı olmuş, derken (Allah onu) insan biçimine koyup 
yaratmış, (uzuvlarım) düzenlemiştir (Kıyame, 37-38); Tank suresinde de 

"Şimdi İnsan hangi şeyden yaratıldığına (ibretle) baksın. O, atılıp dökülen bir 
sudan (meniden) yaratılmıştır. Ki o su, (erkeğin) bel kemiği ile (kadının) göğüs 
kemikleri arasından çıloyor. Şüphe yok ki Allah onu (tekrar diriltip) döndürmeye 
kadirdir " (Tank, sb» buyurmuştur. 

b) Bu, Cenab- Allah'ın: 


"Şimdi bana ekmekde olduğunuz (tohum)u haber verin. Onu siz mi 
bitiririyorsunuz yoksa bitirenler biz miyiz.? Eğer dileseydiK muhakkak ki onu 
(tohumsuz) bir kırıntısı yapardık da siz deşasakahrdmız. (Şöyle derdiniz): "Biz 
hakikaten ağır borca uğratılmışız. Daha doğrusu biz (umduğumuzdan) mahrum 
kalmışız " (Vakıa,63-67)ayetidir. 

Bu ayette şu şekilde istidlal edilmektedir: Tane ve onun, arpa,pirinç gibi yarıktı 
yarıksız, uzun yuvarlak, üçgen, kare ve değişik şekillerde olan başka kısımları 
nemli toprağa atılıp üzerini su ve toprak örtünce, aklen, bunun bozulması ve 
çürümesi gerekir. Çünkü su ve topraktan sadece biri bile çürümenin olması için 
yeterlidir. İkisi biraraya gelince çürüme haydi haydi olur. Sonra görüyoruz ki o 
çürümüyor, aksine korunmuş olarak kalıyor. Sonra rutubet fazlalaşınca tohum 
ikiye ayrılıyor, ondan iki filiz çıkıyor. Uzun olan taneye gelince, onun tepesinden 
bir delik açılıyor, ekinde olduğu gibi, uzun filiz oradan ortaya çıkıyor. 

Çekirdeğe gelince, onun kabuğu öylesine serttir ki, bu sertliği sebebi ile çoğu 
insan onu ikiye ayıramaz. O, nemli toprağa düştüğünde, Allah'ın izniyle yarılır. 
Hurma çekirdeği, üzerindeki yarıktan yarıhrak, çekirdek ikiye bölünür. Bir 
parçadan toprağın üstüne bir filiz yükselir, diğer parçadan da toprağın 
derinliklerine bir filiz dalar. Yükselen filiz yükseldikçe yükselir. Dalan filiz ise, 
derinlere gittikçe gider. Velhasıl, küçük bir çekirdekten iki ağaç çıkar. Aynı 
elemanlardan meydana gelmiş, çekirdeğin, suyufı, haVanın ve toprağın 
özelliğinin de aynı olmuş olmasına rağmen, bunlardan biri hafif ve yükselen, 
diğeri ise ağır ve yere dalan olmuştur. Bu tam bir kudrete ve şümullü bir hikmete 
delalet etmez mı? Böyle bir Kadir, cüzleri biraraya getirmekten ve uzuvları 
tekrar birleştirmekten nasıl aciz olur ? 

Bunun bir benzeri de Cenab-ı Hakkın Hacc süresindeki: "Sen, yeryüzünü 
kupkuru ve ölü görürsün. Fakat Biz onun üzerine yağmuru indirdiğimiz zaman 
o harekete geçer, kabanr... "(Hacc, 5) ayetidir. 

c) Bu,: 

"Şimdi içmekte olduğunuz suyu söyleyin bana? Onu bulutdan siz mi indirdiniz, 
yoksa indiren Biz miyiz "(vakı'a, 68-69) ayetidir. Bu ayetteki istidlalin takdiri 
şöyledir: 

1) Tabiatı icabı su ağırdır. Ağır cismin, tabiatı aksine, yükselmesi, onun tabiatına 
galib gelen, özelliğini boşa çıkaran ve tabiatı icabı aşağı inen bir şeyi yükselten 
kahir bir kudretin bulunmasını gerektiren bir iştir. 

2) Suyun zerreleri dağılmasından sonra biraraya gelmiştir. 

3) Su zerrelerini rüzgar harekete geçirmiştir. 

4) Su zerreleri, ihtiyacı olan suya susamış yerlere inmiştir. 


Bütün bunlar haşrin olabileceğine delalet eder. Ağır olan şeyin yükselmesine 
gelince, bu onun tabiatının değişmesinden dolayıdır. Bu caiz olunca, su ve 
toprağın karışımından hayat ve rutubetin çıkması niçin caiz olmasın? İkinci 
hususta, Cenab-ı Allah, su zerrelerinin dağılmasından sonra onları biraraya 
getirmeye kadir olunca, insan bedenlerinin topraktaki cüzlerini biraraya 
getirmesi niçin caiz olmasın? Rüzgarların su zerrelerini harekete geçirmesi 
hususunda, Cenab-ı Hak, aynı cins parçaların bir kısmını bir tasmma bfrteşlken 
rüzgarları hareket ettirmeye kadir olunca, burada bu (haşr ve neşr) niçin caiz 
olmasın? İnsanların ihtiyacından dolayı Cenab-ı Allah'ın bulutları yaratması 
hususuna gelince, burada da, hakettikleri sevab ve cezaya ulaşmaları için, 
mükellefleri bir kere daha yaratmaya daha çok ihtiyaç vardır. 

Allah Teala, Kur'an'ın bir başka yerinde bu delili ifade etmiştir. Meselâ, A'raf 
süresinde; 

"Şüphesiz ki Rabbiniz gökleri ve yeri günde yaratan, sonra 'Arşa istiva eden 
Allah'dır. Kendisini durmadan kovalayan gündüze, geceyi O büyüyüp Örter. 
Güneşi ayı ve yıldızlan hepsini (emrine) musahhar olarak (yaratmıştır). Haberin 
olsun ki yaratmak da emretmek de O'na mahsustur. Alemlerin Rabbi olan 
Allah'ın şanı ne kadar yücedir. Rabbinize yatvara yakara gizlice dua edin. Allah 
haddi aşanları sevmez, iyi bir hale getirildikten sonra yeryüzünde fesadcılık 
etmeyin. Allah'a korkarak ve umarak dua edin. Şüphe yok ki iyi hareket edenlere 
(muhsinlere) Allah'ın rahmeti çok yakındır "(Arat. 54-56) buyurarak tevhid 
delilini zikrettikten sonra, şöyle buyurarak da haşrin delilini zikretmiştir: 

"O (Allah) rahmeti (olanları yağmur)'un önü sıra rüzgarı müjdeci gönderendir. 
Nihayet bu rüzgarlar, ağır ağır bulutlan kaldırıp yüklendiği zaman, (görürsün ki) 
biz onlan Ölü bir beldeye sevketmişizdir. Derken oraya sa indiririz de orada 
hertüriü meyve (ve mahsul) çıkarırız. İşte ölüleri de böyle çıkartıp (dirilteceğiz). 
Belki (bunları) iyice düşünüp ibret alırsınız "(Araf, 57). 

d- Bu: 

"Şİmdİ bana (yeşil bir ağaçtan), yakmakta olduğunuz ateşi söyleyin bakayım. 
Onun ağacını siz mi yarattınız, yoksa onu yaratan Biz miyiz ?"(Araf. 71-72) 
ayetidir. 

Bu ayetteki istidlal şekli şudur: Ateş yükselir, ağaç ise aşağı doğru düşer; Keza 
ateş latifdir, ağaç ise kesifdir; ateş nuranidir (aydınlatıcıdır) ağaç ise zulmâni 
(karanlık)dir; ateş yakıcı ve kurudur, ağaç ise soğuk ve nemlidir. Cenab-ı Hak 
ağacın içinde bu nurani, ateş parçalarını tuttuğuna göre, onun kudreti bu 
birbirine zıd olan iki şeyin arasını bulmuştur. Cenab-ı Allah bundan aciz 
olmadığına göre, canlıları terkib edip biraraya getirmekten nasıl aciz olur? Allah 


Teala bu delili Yasin süresinde şu şekilde zikretmiştir: 

"O, yeşil ağaçtan sizin için ateş yaratandır " (Yasin, 80). Bil ki Cenâb-ı Allah bu 
sürede su ve ateşin durumunu, Nemi suresinde ise şu ayetle havanın durumunu 
zikretmiştir.-' 

"Yahud o kara ve denizlerin karanlıkları içinde sizin yolunuzu buldurmakta, 
rahmetinin önü sıra rüzgarları müjdeci göndermekte olan (Allah) mı? Allah ile 
beraber bir (başka) tanrı ha...? Allah onların, koştukları ortaklardan çok yüce ve 
münezzehdir. Yahud halkı daima yaratmakta olan, sonra onu yeniden diriltecek 
olan ve sizi gökten,yerden rızıklandıran (Allah) mı? Allah ile beraber bir (başka) 
tanrı ha? De ki: Eğer (Allah 'a ortak koşmada) sadık iseniz haydi getirin 
delilinizi "(Neml, 63-64). 

Allah Teâla, yeryüzünün durumunu da Hacc süresinin 5. âyetinde zikretmiştir. 
Sanki Hak Teâla, bütün durumları ile dört unsunun(su, hava, ateş, toprak), haşr 
ve neşrin mümkün olduğuna şehadel ettiklerini açıklamıştır. 

Hasrın mümkün olduğuna delalet eden delillerin ikincisi Cenab-ı Allah'ın şöyle 
buyurmasıdır:"İlk önce yaratmaya kadir olan Ben, yeniden diriltmeye haydi 
haydi kadirim '. Bu delilin izahı, aklen zahirdir. Cenab-ı Hak bu delili, Kur'an'ın 
birçok yerinde zikretmiştir: Mesela, Bakara süresinde. 

"Allah'ı nasıl olup da inkâr ediyorsunuz? Halbuki siz, ölü iken, sizi o diriltti. 
Sonra sizi yine o öldürecek, tekrar sizi O diriltecek ve nihayet (haşirden) sonra 
yine yalnız O'na döndürüleceksiniz " (Bakara. 28)ayeti; İsrâ süresinde: 

"O (kâfirler) dediler ki: Biz bir yığın kemik, kırıntı ve döküntü (halinde bir 
toprak) olduğumuz vakit mi, hakikaten biz mi yeni bir yaradılışla diriltileceğiz." 
Onlar? de ki: Gerek bir taş. gerek demir (gibi) olun, yahut aklınızda, içinizde bir 
gunüz herhangi bir mahlük olun." (mutlaka diriltileceksin!?" Onlar, "O halde bizi 
kim (diriltip) geri çevirecek?" diyecekler. Sen de de ki: ' Sizi ilk defa yaratmış 
ola (Allah)...."(isra, 49-51) ayeti; Ankebut suresinde: 

"Allah yaratmaya nasıl başlıyor, sonra onu (öldüKten/ sonra nasıl (diriltip) geri 
çeviriyor..."(Ankebut, 19) ayeti; Rum suresinde-, 

'O (Allah önce mâhlukatı yaratıp, sonra onları tekrar (diriltip) iade edecek 
olandır. Ki bu, O na pek kolaydır"(Rum. 27) ayeti ve Yasin süresinde: 

"De ki onu ilk defa yaratmış olan diriltecektir "(Yasin, 79) ayeti gibi... 

Üçüncü bir çeşit olarak Cenab-ı Hak, haşre kadir olduğuna gökleri yaratmaya 
kadir oluşunu delil getirmiştir. Bu husus da ayetlerde yer almıştır. Mesela, İsra 
suresinde: 

"Onlar gökleri ve yeri yaratan Allah'ın kendileri gibilerini de yaratmaya kadir 
olduğunu görmüyorlar m1?"(isra, 99) ayeti; Yasin süresinde; 


"Gökleri ve yeri yaratan Allahronlar gibi insanları yaratmaya kadir değil midir? 
Elbette kadirdir. O, (bütün kâinatı) yaratan, (herşeyi) bilendir " (Yasin, si) ayeti; 
Ahkâf süresinde: 

"Onlar halâ şu hakikati anlamadılar mı ki gökleri ve yeri yaratmış, onları 
yarattıktan dolayı yorulmamış olan Allah, ölüleri de diriltmeye kadirdir. Evet O, 
herşeye elbette kâdirdu "(Ahkâf, 33) ayeti; Kâi süresinde 

"Öldüğümüz ve bir toprak olduğumuz zaman mı (tekrar diriltileceğiz). Bu uzak 
bir dönüşdür. Toprak, onlardan neleri (yiyip) eksiltmiştir, Biz muhakkak biliriz. 
Yanımızda da (herşeyi) muhafaza eden bir kitab vardır. Hayır, onlar, kendilerine 
hak gelince, onu tekzib ettiler. Şimdi onlar şaşırmış bir haldedirler. Üstlerindeki 
göğe bakmadılar mı, onu nasıl bina ettik. Onu (yıldızlarla) nasıl süsıedik. Onun 
hiçbir gediği de yoktur. Yervüzüne de 

(bakmadılar mı?) Onu nasıl döşedik, ona (nasıl) boyduk. 

Onda her türün, İçe ferahlık veren (güzel) çiftlerini bitirdik. Hiz (bunlun), bize 
taata yönelen her kulun kalb gözünü açmak ve ona ibret vermek için (yaptık). 
Cökden de bereketli yağmurlar İndirdik ve onunla bahçeler, biçilecek taneler 
bitirdik. Ve tomurcuklan birbiri üstüne binmiş uzun boylu hurma ağaçları 
(yetiştirdik). Ki (bunlar), kullarına nzık olmak için (yaratilmışlardır). Biz o 
yağmurla ölü bir memlekete can verdik. İşte (kabirlerden) çıkış (diriliş de) 
böyledir "(Kaf, 3-11) ayeti ve bundan biraz sonra gelen: 

"Yâ biz, ilk yaratışta acz mi gösterdik ki (tekrar diriltemeyelim.) Hayır, onlar bu 
yeni yaratıştan şüphe ediyorlar "(kaf, 15) ayeti gibi... 

Dördüncü bir çeşit olarak, Cenab-ı Hak, hasrın olacağına, iyilik yapanın 
mükafaatlandırılmasının isyan edenin azablandırılmasının ve bunların 
birbirinden ayırdedilmesinin gerekli olduğunu delil getirmiştir. Mesela. Yünus 
süresindeki: 

"Hepinizin dönüşü ancak O'nadır. Allah (bunu size) bir gerçek olarak va'd 
etmiştir. Mahlukatı ilk defa dirilten, sonra iman edip salih amellerde bulunanlara 
adaletiyle mükâfaat vermek İçin (yine kendisine) geri çevirecek olan şüphesiz ki 
O'dur "(Yunus; 4) ayeti; Tahâ süresindeki "Kıyamet muhakkak kopacaktır. Ben 
onun vaktini hemen açıklayasım geliyor ki herkes neye çalışıyorsa kendisine 
onunla karşılık verilmiş olsun "(Taha, 15) ayeti ve Sâd süresindeki 

"O göğü, yeri ve bunların arasındaki herşeyi Biz boşuna yaratmadık. Bu, o 
kâfirlerin zannıdır. Bu yüzden kâfir olanlara cehennemde helak vardır. Yoksa 
biz, imân edip sâlih ameller işleyenleri, yeryüzünde fesadçıkaranlar gibi mi 
sayacağız? Yahud muttaküeri, doğru yoldan sapanlar gibi mi kabul ed&ceğiz" 
(Sad, 27-28) ayeti gibi... 


Beşinci bir çeşit olarak, Cenab-ı Allah, haşr ve neşrin olacağına, daha dünyada 
iken ölüleri diriltmesini delil getirmektedir. Mesela, Hz.Adem (a.s.)'ı hiç yoktan 
yaratması ve şü ayette bahsettiği Bakara Kıssası gibi: 

"Onun için biz; "O (öldürülen adama), (Kesilen ineğin bir) parçasıyla vurun." 
demiştik. (Onlar vurunca, Öldürülen adam dirilmişti.) İşte Allah, böylece ölüleri 
diriltir. "(Bakara. 73). Ve mesela, Hz.İbrahim (a.s.)ın 

"Ey Rabbim, ölüleri nasıl diriltiyorsun?" (Bakara, 260) ayetindeki kıssası; 
"Yahud o kimse gibisini (görmedin mi) ki binalarının çatılan çökmüş, duvarları 
üstüne yıkılmış bir kasabaya uğramış..." ayetindeki mesele; Yahya ve İsa 
(a.s.)'nın kıssaları gibi... ki Allah bunların olabileceğine, hasrın olabileceğine 
dair delilinin aynısı ile istidlal ederek: 

"Andolsun ki Ben, seni, sen hiçbir şey değilken yarattım "(Meryem, 9) 
buyurmaktadır. Ashab-ı Kehfin kıssası da bu çeşittir. Bundan dolayı Cenâtn 
Attah: 

"Allah'ın vaa'dinin hak olduğunu ve Kıyametin kopacağında şüphe olmadığını 
bilsinler dîye... "(Kehf, 21) buyurmuştur. Eyyub (a.s.) un kıssası da bu çeşittir. 
Bu hususta Cenab-ı Allah: 

"Biz ailesini ona verdik "(Enbiya, 84) demiştir. Bu ayet, Cenab-ı Hakk'ın, 
Hz.Eyyübün ailesini, ölümlerinden sonra, yeniden dirilttiğine delalet eder. 
Cenab-ı Allah'ın, (Hz.İsa(a.s.)'nın bir mucizesi olarak,onun eliyle ölüleri 
diriltmesi de bu çeşittendir. Cenab-ı Hakk'ın: 

"Ben (İsâ), ölüleri diriltiyorum (Ali imran. 49) ve: 

'Hani Sen (Ey İsa), benim iznimle çamurdan bir kuş suretinin benzerini 
tasarlıyordun, içine ütlüyordun da Benim iznimle bir kuş oluveriyordu "(Ma'ide, 
no) ayetleri bununla ilgilidir.Şu ayet de bu çeşittendir: 

"İnsan, daha evvel, o hiçbirşey değilken, onu hakikaten Bizim yarattığımız! 
düşünmez m/?"(Meryem. 68). İşte bu, Cenab-t Allah'ın haşrin olacağına dair, 
Kur'an-ı Kerim'de zikrettiği delillerin asıllarına işarettir. Eğer Allah Teâla 
dilerse, herbirinin ayrı ayrı derinlemesine tefsiri sıra o âyetlere geldikçe 
yapılacaktır. 

Sonra Allah Teala, Kur'an'da haşr ve neşri inkâr edenlerin kâfir olduklarını 
açıkça belirtmiştir. Bunun delili: 

"O, kendisine zulümde devamlı ve (kâfir) olarak bağına girdi ve dedi ki: Bu 
bağın helak olacağını hiç zannetmiyorum. Kıyametin kopacağını da 
sanmıyorum. (Bununla beraber), eğer ben Rabbime döndürülüp götürülürsem, 
yemin olsun ki bundan daha iyisini (orada da) bulurum." Arkadaşı ona cevaben, 
"Seni topraktan yaratan Allah'/ inkâr mı ediyorsun?" dedi "(Kehf, 36-37) 


ayetidir. Hasrı ve neşri inkar edenlerin, inkarlarının gerekçesi şudur: Birşeyin var 
oluşu, onun mümkinü'l-vucüd olduğunu gösterir. Çünkü onun meydana gelmesi 
imkansız olsaydı, birinci defada meydana gelmezdi. Madem ki birinci defada 
meydana gelmiştir, öyleyse, biz onun mümkinü'l-vucüd olduğunu anlarız. Şayet 
bunu, Allah'ın meydana getirmesi doğru olmasaydı bu, haddizatında varlığı caiz 
olan şeyi icad etmeye kadir olamadığı için, ya Allah'ın -haşa- aczine veya 
cehline delalet ederdi. Çünkü mükelleflerden herbirinin beden parçalarını 
diğerlerinin beden parçalarındanayırdetmesi imkansız olmuştur. Allah'ın âciz ve 
cahil olduğunu söylemekle de nübüvveti isbat etmek doğru olmaz, böylece de bu 


kesinkes küfrü gerektirir. Allah en iyi bilendir. 2) 
Cennet ve Cehennemin Mevcut Olmaları Başa Dön 


Bu ayetler (Bakara 24-25), cennet ve cehennemin yaratılmış varlıklar olduklarını 
açıkça gösterir. 

Cehennemin yaratılmış olduğuna, Allah'ın onun hakkında O, Kafirler için 
hazırlanmıştır " buyruğu (Bakara. 24) delalet eder. Bu ayet, cehennemin 
yaratılmış olduğunu göstermede de sarihdir. Cennetin yaratılmış olduğunu, 
Cenab-ı Allah'ın, bir başka ayette "O, muttakiler için hazırlanmıştır, (Ali imran 
133) buyurması gösterir. Bir de Allat Teala buradaki ayette, 

"İman eden, bir de güzel amellerde bulunan kimselere, altlarından rmaklarakan 
cennetlerin onların olacağını müjdele "(Bakara, 25) buyurmuştur. Bu ayet, 
mü'minlerin cennete malik olduklarını haber vermektedir. Şu anda bulunan 
mülkiyet, yine şu anda kendisine malik olunan şeyin mevcud amasını gerektirir. 
Bu nedenle, bu ayetler, cennet ile cehennemin, şu anda yaratılmış olduklarına 


delalet ederler. 131 
Cennet Ni'metleri 


Bütün lezzetler şunlarda toplanmıştır. Evde, yiyecekte ve evlilikde. Bu 
sebeble Cenab-ı Allah sözü ile, yiyeceği sözü ile, evliliği ise sözü ile belirtmiştir. 
Sonra bu şeyler meydana gelip, bu şeylere kaybolacakları 

korkusu bitişince, bu şeylerden nimetlenme arzusu kederli bir hal alır. Şöylece 
Cenâb-ı Hak, bu korkunun cennetliklerden zail olup gittiğini beyan ederek "Ve 
onlar orada ebedi olarak kalındırlar" buyurmuştur. 

Bu sebeple bu ayet, nimet ve sürürün tam ve mükemmel olduğunu 
göstermektedir. Şimdi ise, ayetlerin lafızlarını teker teker ele alıp inceleyelim. 


Cenâb-ı Hakk'ın ayeti hakkında birkaç soru vardır. 

a) Bu emir neye atfedilmiştir? Buna birkaç yönden cevap verilir: 

1) Atfın dayandığı şey emir değildir ki, kendisine atfedileceği benzeri emir ve 
nehiy araştırılsın.. Burada atf ile kendisine dayanılan, müminlerin 

sevablarını vasfeden bir cümledir; bu nedenle bu cümle, kâfirlerin cezasını 
vasfeden bir cümleye matuftur. Nitekim, Zeyd, hapsolunma ve döğülmekle 
cezalandırılacak; Amr'a da arvolunduğunu ve saltverildiğini müjdele" dersin.. 

2) Bu cümle cümlesine atfedilmiştir. Nitekim sen, "Ey Temim oğulları, 
işlediğiniz cinayetin cezasından korkun; ey falanca, Esedoğullarını da, onlara 
olan ihsanımla müjdele" dersin. 

3) Zeyd İbn Ali “” lâfzına atfederek, meçhul sigasıyla şeklinde okumuştur. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın "müjdele!" sözüyle emredilen kimdir? Bunun cevabı şudur: 
Bu emredilenin Hz.Peygamber ve herkesin olmast, mümkündür. Nitekim Hz. 
Peygamber "Gecenin karanlığında mescidlere giden kimseleri, kıyamet gününde 


kusursuz bir nür ile müjdele "4h buyurmuş, bu, herkese verilmiş bir emirdir. Bu 
açıklama son derecegüzel ye uygundur. Çünkü bu açıklama, büyüklüğü ve 
yüceliğinden müjdeyi, müjdelemeye gücü yetecek herkesin vermesinin uygun 
olduğunu bildirir. 

c) Müjde nedir? Bunun cevabı şudur: (müjde), sevinci ortaya çıkaran bir 
haberdir, işte bundan ötürü fukahâ şöyle demiştir: Bir adam, kölesine, "Bana 
.sizden hanginiz falancanın geldiğini müjdelerse, o hürdür." dese; köleleri de 
teker teker bu müjdeyi verse, onlardan en önce müjdeyi vermiş olan azad edilir; 
çünkü sevinci temin eden, o ilk kölenin haberidir; eğer kölenin sahibi, "kim bana 
müjde verirse..." değil de, "kim bana haber verirse"demtş olsaydı.o zaman haberi 
veren bütün kölelerin azad edilmesi gerekirdi, zira onların hepsi bu haberi 
vermişlerdir. Cilt için kullanılan ve, sabahın ilk ışıklarım ifade-eden kelimeleri 
de aynt köktendir. Cenab-ı Hakkın, "Onları elim bir azab ile müjdele"(A.imran, 
21) sözüne gelince, bu ifade kendisiyle, istihza edilenle şiddetli bir istihzada 
bulunma, kastedilen söz nevinden bir sözdür. Nitekim insanın, düşmanına 


"Müjde; çotuğun çocuğun öldürüldü, malın yağmalandı!" dediği gibi... D] 
İman ve Âmel-i Salih 


"İman ve amel-i salih işleyen kimselere altlarından ırmaklar akan cennetler 


vardır " (Bakara, 25) lâfzına gelince, burada birkaç mesele vardır: 16) 


İman-Amel Münasebeti 


Bu ayet, amellerin imana dahil olmadığına delalet eder. Çünkü Cenâb-ı Allah 
bu ayette imanı zikredip, sonra da amel-i salihi ona atfettiği için, bu durum 
ikisinin birbirinden farklı ve ayrı oluğunu göstermiştir. Böyle olmasaydı, tekrar 


olmuş olurdu ki, tekrar da aslın hilafına bir şeydir. MA 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bazı alimler, ayeti zahirine hamlederek şöyle demişlerdir: "Her iman edip salih 
amel işleyen kimseye cennet vardır..." Ona, "İmanedip salih amel işleyen; sonra 
da kâfir olan kimse için ne dersin?" denildiğinde, o, Bu imkansızdır, çünkü iman 
ve taat, daimi bir sevaba müstahak olmayı; ir de devamlı bir azaba müstehak 
olmayı gerektirir; bu ikisinin bir arada bulunması ise imkansızdır. Yine, 
amellerin boşa çıkmasına hükmetmek de ansızdır. Geriye, sizin olmasını 
tasavvur ettiğiniz takdiriniz ve sayımınızın imkansız olduğunu söylemekten 
başka bir yol kalmaz" der şöyle devam eder: "Biz amellerin boşa çıkmasının 
imkansız olduğunu, r -Kaç sebepten dolayı söyledik: 

a) Hakediten iki şey, ya birbirlerine zıddır, veya değildir. Eğer zıd iseler, 
sonradan olanın meydana gelmesi, mevcut olanın gitmesine bağlıdır. Mevcut 
alanın gitmesi, eğer sonradan gelenin gelmesi sebebiyle olursa bir devir lazım 
gelir ki, bu da imkansızdır. 

b) İki taraf ararasında zıtlık bulunmaktadır. Bu sebeple, sonradan olanın 
gslmesinden ötürü, mevcut olanın gitmesi; mevcut olanın kalmasıyla — Tadan 
olanın savuşturulmasından daha evla değildir. Bu durumda, ya "er tkisi bir anda 
bulunurlar ki, bu imkansızdır veya birbirleriyle mücadele ederler; böylece 
amellerin boşa çıktığını söylemek imkansızdır. 

c) Hakedilen iki şey, ya birbirlerine denktirler veya önce olan daha çok weya 
daha azdır. Eğer birbirlerine denk iseler, meselâ, 'on derece sevap hak k di: buna 
karşılık, orvderece de ceza meydana geldi denilmesi gibi ; bu 3-ijmda, deriz ki, 
hak edilen her bir derece ceza, hak edilen her bir derece sevabı götürür. Böyle 
olunca da, bu parçanın şu parçayı götürmesi taasusundaki tesiri, onun beriki 
ve öteki parçayı götürme hususundaki 

tesirinden daha evla değildir. 

Sonradan meydana gelen bu cüzlerden her birinin, önceden meydana gelen 
cüzlerden her birini giderme hususunda müessir olmasına gelince, bu durumda 
her illetin bir çok ma'lulü, her ma'lülün de müstakil birçok illeti bulunması 


gerekir ki, bütün bunlar imkansızdır. Veya bir tahsis edici olmadan, sonradan 
olan cüzlerin herbirisinin mevcut olandan birisine hâs olması gerekir ki, bu da 
imkansızdır; çünkü müreccih olmadan mümkinin iki tarafından birinin diğerine 
üstün gelmesi imkansızdır. 

Eğer önce olan daha çok olursa, sonradan meydana gelen, ancak mevcut olanın 
cüzlerinden bir kısmını götürür, izale eder. bu durumda da, mevcut olanın 
cüzlerinden bir kısmının sonradan olafila zail olması, diğer cüzlerinin zail 
olmasından evla değildir. Bütününün zail olmasına gelince, bu da İmkansızdır, 
çünkü zail olan ancak nakısla zail olur. Veya bir tahsis edici olmadan onun bir 
kısmının zail olması gerekir ki, bu da imkansızdır. Veyahutta ondan hiç bir şey 
zail olmaz ki, elde edilmek istenen netice de budur. Ve yine sonradan meydana 
gelen, mevcut olanın cüzlerinden bi kısmını izale ederse, bu durumda sonradan 
olan ya durur ya da zail olur Sonradan olanın duracağını hiç kimse söylemez. 
Onun zail olacağına dai hüküm vermek de yanlıştır. Diğerinin zail olmasında bu 
ikisinden her birinir tesiri ya beraberce olur, veya sırayla olur. Birinci durum 
yanlıştır, çünkü izale eden şeyin, izale ettiği esnada mutlaka bulunması gerekir. 
Şayet zail olar iki şey ayni anda bulunursa, iki izale eden de ayni anda bulunur. 
Bu durumd; da, bu iki şeyin yok oldukları esnada mevcut olmaları gerekir ki, bu 
di imkansızdır. Eğer sırasıyla olursa, üstün gelinilen şeyin galibiyyet vasfın, haiz 
olması imkansızdır. Önce olanın daha az olması durumuna gelince, önci 
olanın,sonradan olanın cüzlerinden bir kısmını gidermede müessir olmas gerekir 
ki, bu da imkansızdır. Çünkü sonradan olan şeyin cüzlerinin tamarr giderilebilir. 
Bunun bir kısmının giderilmesi, müreccih olmaksızın bir terci' olur ki, bu da 
imkansızdır. Tamamının izale etmede müessir olma halindeyse,, bir malül 
üzerinde müstakil birçok illetlerin bulunması gerek ki, böylece de bütün bu akli 
izahlar sayesinde, amellerin boşa çıkacağın dair hüküm vermenin bozukluğu 
ortaya çıkmış otur." Bu durumda, İki türlü cevap şekli ortaya çıkar: 

a) Bu, ölümü göz önünde bulunduran kimsenin görüşüdür. Buna gör imanın 
bulunmasının şartı, ölürken kâfir olarak ölmemektir. Eğer kişi, kâf olarak ölürse, 
onun o ana kadar yapmış olduğu bütün şeylerin küfür olduğun anlamış oluruz. 
Bu ise, zahirine itibar edilmemesi gereken bir görüştür. 

b) Kul, ne taatine karşı bir sevaba; ne de günahına karşı herhangi b cezaya, akli 
ve vacib olan bir istihkakla, müstehak olmaz. Bu Ehl-i Sünnet görüşü ve bizim 


de tercihimizdir. İşte ancak bu görüş ile, karanlıklarda kurtulunabilir. [8] 


Cennet Anlayışında Mu'tezile'nin Farklı Görüşü 


Mu'tezile, itaat etmenin sevabı gerektirdiğini öne sürmüştür. Çünkü, Cenâb-ı 
Hak müminleri cennetle müjdelediği sırada, müminler için müjdelenen cennet 
mükâfatı henüz fiilen vaki değildi. Bu manaya hamletmek mümkün olmayınca, 
ayeti, ileride gerçekleşecek mükâfata hak kazanmaya hamletmek gerekir; çünkü, 


vaki olabilecek bir şeyden, vaki olmuş gibi bahsetmek bir mecaz olup caizdir. 1 
Cennetin Dildeki Manası 


Cennet, dallan birbirine girmiş, kesif, gölgeli ağaçlardan ve hurmalıklardan 
meydana gelmiş bir bahçedir. "Cennet" lafzının manası, örtmekanlamındadır. 
Buna göre, sanki o, sıklığından ve gölgeliğinden ötürü, bir şey bir şeyi 
örttüğünde Arabların söylediği (onu örttü, bürüdü) fiilinin masda-nndan "masdar 
binâ-i merre" (işin kaç kere yapıldığını gösteren masdar) olan "cennet" lafzıyla 
isimlendirilmiştir. Sanki cennet, ağaçlarının çok sıklığından dolayı, tek bir örtü 
gibidir. Ahiret de, kendisinde cennetler bulunduğu için, cennet diye 
adlandırılmıştır. 

Eğer, "cennetler niçin nekre (belirsiz); nehirler ise ma'rife (belirli) getirilmiştir?" 
denilirse, buna cevaben deriz ki: Cennet, mükâfat yurdunun tamamının adıdır; 
bu yurt, mükafata hak kazanmış olanların derecelerine göre tertib edilmiş, bir 
çok cenneti ihtiva etmektedir:mükafata hak kazanmış her tabakadaki insan için, 
bu cennetlerden bir cennet vardır. "Nehirler"in, ma'rife oluşuna gelince, bununla 
nehir -cinsi murad edilmiştir. Nitekim, 

muhatabın bilgisi dahilindeki cinslere işaret edilerekj 'Falancanınlliçinde akan 
sular, incir ve üzüm bulunan bir bahçesi vardır" denilir. Yahutta, elif lam ile, şu 
ayette zikredilen nehirlere işaret edilmektedir: 

"O cennette, hiçbir vasfi bozulmayan sudan nehirler ve tadı değişmeyen sütten 


ırmaklar bulunmaktadır" (Muhammed, 15). (Oo) 
Cennet Meyveleri ile Dünya Meyvelerinin İlgisi Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın "Her ne vakit nzıklandmldıklannda... "ifâdeslne gelince, aynı 
şekilde bu, âyette geçen ctâr lafzının sıfatıdır veya mahzüf bir mübtedanın 
haberidir, yahutta müste'nef bir cümledir. Müste'nef olmasının sebebi şudur: 
Onlar için cennetler vardır denilince, bunu duyan kimsenin hatırına bu cennet 
meyvelerinin dünya meyvelerine benzeyip benzemediği hususu gelir. Burada 
birkaç soru vardır: 

a) Âyette geçen lâfzının terkibdeki yeri nedir? 


1) Bu tıpkı, "Her ne zaman bahçenden bir nar yediğimde, sana teşekkür ettim" 
demen gibidir. Buna göre, kelimesinin ayetteki yeri senin, sözünün yeri gibidir. 
Bu sebepte, âyette yer alan lâfızlarındaki her iki de, ibtitâ lilgâye (başlangıç ifade 
eden minj'dir; çünkü, rızık, cennetten baştamıştır. Cennetteki rızıkda, meyveden 
başlamıştır. Bu açıklamaya göre "meyve"denmurad.tek bir elma veya tek bir nâr 
değildir. Burada murad edilen, tam aksine herhangi bir meyve nevidir. 

2) "Sen arslansın!" anlamını murad ederek, "Senden bir arslan gördüm" 
sözündeki gib, lâfzının beyâniyye olmastdır. Bu açıklamaya göre, lafzıyla 
meyvelerin nevi veya tek bir meyvenin murad edilmesi doğru olur. 

b) "Şu anda rızık olarak bize verilen şey, daha önce bize verilen şeydir 
demeleri nasıl doğru olur? Bu soruya şu cevabı veririz: Bunlar adet bakımından 
farklılık arzetseler de, mahiyet itibariyle aynı oldukları için, "bu şudur" demeleri, 
mahiyet bakımından doğru olmuştur. Çünkü tür birliğine, zatlardaki çokluk ters 
düşmez; işte bu sebepten dolayı, babasına son derece benzeyen oğul için 
Arablar, "O, tıbkı babasıdır" derler. 

c) Bu ayet, cennetliklerin, cennette kendilerine verilen rızkı, bundan önce 
kendilerine verilen bir başka rızka benzettiklerine delalet eder. Bu durumda, 
kendisine benzetilen şey, dünya rızıklarından mıdır, yoksa cennet 
azıklarından mıdır? 

Bu soruya, iki şekilde cevap verilebilir: 

1) Bu, dünya rızıklarındandır. Buna da iki husus delalet eder. 

Birinci husus: İnsan, alışılmış şeylere kendini daha yakın ve kendince silinen 
şeylere daha mütemayil hisseder. Alışkın olmadığı bir şeyi gördüğünde, insanın 
ruhu ondan kaçar; sonra daha önce tanıdığı ve bildiği »eyler cinsinden bir şey 
elde edip, onu daha önce yakınlık kesbetmiş olduğu peylerden daha kıymetli 
görürse, onun neşesi çoğalır, sevinci artar. Buna göre, cennet ehli dünyadaki 
narları görüp, sonra o narı ahirette de görerek, cennetin narını dünyadakilerden 
daha güzel ve daha kıymetli bulduklarında, onların bu âhiret narından elde 
ettikleri sevinç, dünyada bir şeyi müşahade etmeleriyle elde edilen sevinçten 
daha fazla ve yoğun olur. 

İkinci husus: Cenâb-ı Hakk'ın sözü, bütün kerreleri, böylece «Ik kerreyi de içine 
alır. Buna göre, onlar için daha ilk defada, bu, "bu daha önce rızıklandırıldığımız 
şeydir" demeleri gereken cennet rızıklarından bir şeyle rızıklandırılmış olmaları 
söz konusudur. Halbuki, bu ilk kerreden önce onlara cennet rızıklan 
verilmemiştir ki, bunu ona benzetebilsinler!.. Bu sebeple, bunun dünya 
rızıklarına hamledilmesi vacib olmuştur. 

2) Müşebbehinbih yani kendisine benzetilen şeyin, yine cennet rızkı olmasıdır. 


" 


Bundan maksat, cennet ehlinin rızıklarının birbirine benzemesidir. Sonra ulemâ 
bu hususta meydana gelen benzerlik hususunda iki şekilde ihtilâf etmişlerdir: 

a- Cennetliklerin mükğfatlarının, gerek mikdar gerekse kalite bakımından daima 
eşit olduğu,bir fazlalık veya ziyadeliğin bulunmadığı... 

b- Görünüşteki benzerliktir. Buna göre, ikinci kerre verilen rızık, sanki birincisi 
gibidir. Nitekim Hasan-Casri'den de böyle bir rivayet gelmiştir. Bu ikinci görüşte 
olanlar da kendi aralarında ihtilaf ederek, bir kısmı şöyle demiştir: Bu benzerlik 
görünüşte ofâuğu gibi, tadda da bulunmaktadır. Çünkü birisi, bir şeyden lezzet 
alıp ondan hoşlandığında, canı ancak o şeyin aynisin' ister; ona, her yönden 
öncekine benzeyen birşey verildiğinde, bu son derect lezzetli ve hoş olur. 

Bir kısmı ise, şöyle demiştir: Her ne kadar renk bakımından bir benzerli!-söz 
konusuysa da, ancak, orızık tad bakımından farklıdır. 

Nitekim Hasan-ı Basri şöyle demiştir: Cennettekilerden birisine bir tabah rızık 
getirlir ve onu yer. Sonra diğer tabak getirilince o kimse bunun üzerine "bu, bize 
daha önce getirilen şeyin aynisi" deyince, tabağı getiren melek "Yemene bak! 
Renkleri aynıysa da tadları değişiktir" der. 

Âyet hakkında, mutasavvıfların söyledikleri üçüncü bir görüş bulunmaktadır. Bu 
da şudur: Mutluluğun tamamı, ancak Allah'ın zâtını sıfatlarını ve kerübiyyün, 
melekleri, ruhani melekler, ruhlar tabakasıyla gökleı alemi vasıtasıyla meydana 
gelen fiillerini bilmektedir. 

Netice olarak. insan ruhunun kudsi alemin karşısındaki bir ayna gib olması 
gerekir. Sonra bu bilgiler dünyada meydana gelir, ancak bu bilgilerle tam bir 
lezzet ve sürür elde edilemez; çünkü bedeni ilgiler bu tür lezzet ve mutlulukların 
meydana gelmesine mani olurlar. Bu engeller ortadan kalkınca, en büyük saadet 
ve en güzel hat meydana gelir. Netice olarak, ölümden sonre taddığı her ruhani 
saadet hakkında insan der ki: "Bu, ben dünyada iken d€ tattığım bir saadettir." 
Bu da ahirette meydana gelecek nefsani kemâlat? işarettir ki onlar dünyada da 
mevcuttur. Ne varki onlar dünyada, bu tür lezze ve sevinci ifade etmemişlerdir. 
Ahirette, engeller kalkınca, onlar böylesine lezzet ve sevinci ifade etmişlerdir. Ve 
o rızık birbirinin benzeri olmak üzere kendilerine sunulacak" ayeti ile ilgili iki 
soru vardır: 

1) sözündeki "hü" zamiri neye racidir? 

Cevab: Eğer biz, "Müşebbehün bih dünya rızkıdır" dersek, zamir, dünya ve 
ahirette verilmiş olan rızka raci olur. Yani "onlara cennette, cennet meyveleri 
verildi. Fakat bunlar öyle meyvelerdir ki dünyadakilere de benzemektedir." Yok 
eğer"müşebbehün bih yine cdhnet rızkıdır" dersek * deki zamir, cennetten rızık 
olarak verilen şeye raci olur. Yani cennette bu çeşit rızık onlara birbirine benzer 


biçimde verilmiş olur. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın sözünün söz dizisindeki yeri nedir? 

Cevab: Cenâb-ı Hak, cennetliklerden, kendilerine verilen rızkın birbirine 
benzemiş olduğunu "Bu, daha önce bize rızık olarak verilendir, dediler" âyetinde 


nakledince Allah onları bu iddiallarında sözüyle doğrulamıştır. HU 
Cennetteki Eşler 


Cenâb-ı Hakk'ın "Orada onların temiz eşleri vardır." ayetindeki maksadı, onların 
bedenlerinin hayız, "istihâda" (hayız ve nifâsın dışında, bir mazeretten dolayı 
kan gelme hali),hertürlüpislikten;jkocalarının da her türlü kötü hasletlerden, hele 
hele kadınlara mahsus, kadınca hallerden temiz olmalarıdır. Biz ptjjl lâfzını hem 
kadınlara hem de erkeklere göre mânalandırdık, çünkü iki taraf da bazı 
hususlarda müşterektirler. 

Tasavvuf ehli şöyle demiştir: Bu, birkaç meseleye dikkat çekmenin gerekli 
olduğuna delalet eder: 

a) Kadın hayız olduğunda, Allah seni onunla cinsi münasebetten: 

"De ki o bir eziyyettir; o halde, hayız zamanlarında kadınlara yaklaşmayın 
(Bakara, 222) sözüyle men etmiştir. Allah seni, kadının kusuru olmayan bir 
necasetten dolayı bu dünyada ona yaklaşmaktan men edince; cennetteki zevceler 
tertemiz olduğu zaman, mazur sayılmayacağın günah pislikleriyle lekelenmiş 
olduğun halde, o tertemiz kadınlardan seni men etmesi haydi haydi 
beklenebilir... 

b) Helâl yoldan şehvetini teskin eden kimse, yıkanmaksızın, herkesin 
girmiş olduğu camiye giremez; öyleyse, haram yoldan şehvetini teskin eden 
kimse, ancak temiz olanların bulunduğu cennete nasıl girebilir? İşte bundan 
dolayı Cenab-ı Allah, Hz.Adem (a.s.) bir zelle (hata) işlediğinde onu cennetten 
çıkarmıştır. 

c) Şafii (ra.)'ye göre, elbisesinde zerre mikdarınca pislik bulunan kimsenin 
namazı sahih olmaz. O halde kalbinde, dünyadan daha büyük olan günah 
pislikleri bulunan kimsenin namazı nasıl kapul edilebilir? 

Burada iki soru vardır: 

1) Sıfat da mevsufu gibi çoğul getirilmeli değil miydi? Cevab: Bu iki kullanış da 
doğru bir kullanıştır. Nitekim, denildiği gibi, "Kadınlar yaptı" da denilir. 
Hamâse'nin şu beyti de bu kabildendir. 

"Bir de gördüm ki, bekâr genç kızlar dumanı yüzlerine peçe gibi örtmüşler, 
aceleyle tencereleri ateşin üzerine koymaya çalışarak, kızgın kül ve ateş üzerinde 


" 


yemek pişirmeye uğraşıyorlar!." 

Buna göre mana, "temiz zevcelerden bir topluluk, gurup" olur. Zeyd İbn Ali, bu 
kelimeyi Ubeyd İbn Ömer de, aslı olmak üzere şeklinde okumuşlardır. 

2) yerine denilseydi ya? 

Cevab: lâfzında bir temizleyicinin onları temizlediği, bunun ise Allah'dan 
başkası olmadığını hissettirmek söz konusudur. Bu da, cennetliklerin durumunun 
yüceliğini ifade eder. Bu ifadeyle sanki, "Cenâb-ı Allah o pak zevceleri hassaten 


bu cennetlikler için süslemiştir", demek istenmiştir. 02] 
Cennetin Ebediliği Konusu Başa Dön 


"Ve onlar orada ebedi olarak kalıcıdırlar" ifâdesine gelince, Mu'tezile: "Burada 
ebedi kalış, ardı arası kesilmeyen devamlı kalmayı ve durmayı ifade eder" demiş 
ve buna, ayet ve şiirden deliller getirmiştir. Onların âyetten delili. 

"Biz senden önce hiçkimseye ebedilik vermedik.Eğer sen ölürsen, onlar ebedi 
kalacaklar mı ki?"(Enbiya, 34) kavlidir. Cenâb-ı Hak bir kısım insanlara çok 
uzun ömür vermiş olmakla beraber, bu ayette (Enbiya, 34) insanlardan ebediliği 
nefyetmiştir. Menfi, müsbetten başkadır. O halde, ebedilik, devamlı kalmak 
anlamındadır. Mu'tezüe'nin şiirden delili ise, İmriu'l-Kays'ın şu beytidir: 

"Korku içerisinde evlenmeyen, kederi az, ebedi bahtiyar olan kimseden başka, 
kimse o kadınlara lütufta bulunmaz."L(151 

Bizim alimlerimiz ise, "Huld (ebedilik), ister devamlı olsun ister olmasın, uzun 
süre durma manasınadır " dediler ve buna ayetten ve örften şahid getirdiler. 
Âyetten delilleri "Orada ebedi kalıcı olarak" (Nisa, 122) ayetidir. Eğer "Ebedi" 
sözünün manası, " kelimesinin manasında bulunsaydı, âyette geçen sözü tekrar 
olurdu. 

Alimlerimizin örften getirdikleri delil ise, (falanca, falancayı uzun müddet 
(muhalleden) habsetti) denilmesidir. Bir de, vakıf senedlehne (Bunu, falanca 
muhalled (devamlı) olarak vakfetti) şeklinde yazılmış olmasıdır. İşte bu, huld 
lafzının, mükafaatın devamlılığına delalet edip etmediği meselesindeki sözdür. 
Başkaları da şöyle demişlerdir: "Akıl, cennetteki mükafaatın devamlı olacağını 
gösterir. Çünkü, akıl bunun devamlı olduğunu göstermeseydi, insanlar onun 
kesilebileceğini 

söylerlerdi. Böylece de mükafaatın kesilmesi korkusu, bu nimeti onların 
boğazında bırakırdı. Çünkü nimet ne kadar büyük olursa, o nimetin sona ereceği 
korkusu, o nisbette büyük olur. Bu da, cennetliklerin devamlı keder ve üzüntü 
içinde olmalarını gerektirirdi. Allah Teala en iyi bilendir. 


"Gerdekten, bir sivrisinek olsun, (önemsizlikte) ondan daha ileri birşey olsun, 
Allah Teala, herhangi bir şeyi misal getirmekten çekinmez. Artık iman edenler 
onun Rabblerinden gelen bir gerçek olduğunu bilirler. Kâfirler ise, "Allah bu 
misal ile ne kasdedtlebilir ki" derler. Allah onunla bir çoğunu şaşırtır, yine 
onunla birçoğuna hidayet eder. Onunla fasıklardan başkasını da şaşırtmaz. O 
fasıklor, Allah'a olan ahidlerinl onu te'kid de ettikden sonra-bozarlar, Allah'ın 
birleştirilmesini emrettiği (sıh-I rahmi) keseder ve yeryüzünde bozgunculuk 
yaparlar. İşte onlar hüsrana (maddi ve manevi en büyük zarara) uğrayanların taa 


kendileridir "(Bakara, 26-27). H% 
Kur'an'da Hayvanların Misal Verilmesi O'nun Fesahatine Zarar Vermez 


Cenâb-ı Hak delil ile Kur'an'ın mu'cize olduğunu izah edince, buna ta'n eden 
kâfirlerin ileri sürdüğü şüpheyi bu ayette mevzu bahs ederek, onun cevabını 
verdi. Şüphe şudur: "Cenâb-ı Hak, Kur'an'da arıdan, sinekten, örümcekten ve 
karıncadan bahsetmiştir. Böyle şeyler fasih kimselerin sözünde bulunmaz. O 
halde Kur'an'ın böyle şeyleri ihtiva etmesi, mucize olması şöyle dursun, fasih bir 
kelam olmasına bile zarar verir." Cenab-ı Allah onlara, "Bu gibi şeyleri 
zikretmek, yüce hikmetler ihtiva edince, bunların yer almaları, Kur'an'ın 
fesahatine zarar vermez " diyerek cevab vermiştir. İşte bu da, bu ayetin, bir 
önceki ayet ile nasıl ilgili olduğuna işarettir. Sonra bu ayette birkaç mesele 


vardır: H5] 
Ayetin Nüzul Sebebleri 


İbn Abbas (r.a.) şöyle demiştir: "Ey insanlar, size bir misal getirildi. Şimdi onu 
dinleyin... "{Hacc, 73)ayeti nazil olup müşriklerin putlarına ta'n ederek, sonra 
onlara ibadet etmeyi, örümcek ağına benzetince, yahudiler şöyle dediler: 
"Sineğin ve örümceğin ne değeri var ki Cenab-ı Hak, onları misal getirmiştir."? 
İşte bu söz üzerine, Bakara süresindeki bu (26-27) ayetler nazil olmuştur. Bu 
ayetin sebebi nüzûlu hususunda ikinci bir görüş şudur: Münafıklar, Allah 
Teâla'nin ayetinde, kendi durumlarının ateşe, karanlıklara, gökgürültüsü ve 
şimşeğe, benzetilmesi hususunda ta'nda bulununca, bu ayet nazil olmuştur." 
Üçüncü görüş, bu ta'nın müşriklerce yapılmış Olduğudur. 

Kaffal, bu görüşlerin hepsinin de muhtemel olduğunu söyleyerek şöyle demiştir: 
Bunlann yahudiler olmasına gelince, bunun sebebi, ayetin sonunda, 

denilmiş olmasıdır ki, bu yahudilerin sıfatıdır. Çünkü bu ayetten sonra, ahde vefa 


etmeleri hususunda muhatab tutulanlar İsraitoğullarıdır. Ayetin sebebi nüzulünün 
münafıklann ve kâfirlerin sözlerinin olmasına gelince, bu, onlardan Müddessir 
süresinde: 

'(Bunu biz) kalblerinde hastalık bulunan ve kâfirler de, "Allah bununla misal 
olarak neyi murad etmiştir" desinler (diye yaptık). İşte Allah dilediğini böylece 
şaşırtır, dilediğine de hidayet eder "(Müddesstr, 31) ayetiyle bahsedilen husustur. 
Kalblerinde hastalık bulunanlar münafıklardır. Ayette geçen "kâfirler" sözü 
müşrikleri de içine alabilir. ÇünküjMüddessirısüresi mekkidir. Her iki gurub da 
Mekke'de vardı. Bunun böyle olduğu sabit olunca, bu ayette hepsinin muhtemel 
olması söz konusudur. Çünkü kâfirler, münafıklar ve yahudiler Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'e eziyet etme hususunda uyum içinde idiler. 

Bakara süresinin başından buraya kadar, yahudi, münafık ve müşriklerin bahsi 
geçmiştir ki bunların hepsi kâfirdirler." 

Bundan sonra Kaffal, "Ayetin, sebeb-i nuzül olmadan indirilmiş olması da 
caizdir. Çünkü ayetin sebeb-i nüzulü olmadan da manası anlaşılmaktadır." 


demiştir. L6] 


Hayanın Lügat Mânası ve Allah Taalaya İsnadı 


"Haya", kınanma ve tenkid edilme korkusu ile insanda meydana gelen bir moral 
bozukluğu ve 

hal değişikliğidir. Bu kelime, fe lafzından türemiştir. denildiği gibi (Adam 
utandı) da denilir. Bir de aynı şekilde, atın diz kapağı kemikleri hastalandığı 
zaman, aynı vezinde, denilir. Haya, kendisine moral bozukluğu ve değişiklik arız 
olan varlığın kuvvetini kıran, hayatını kederlendiren şey manasına alınmışın 
Nitekim Araplar, "Şundan utandığından dolayı kahroldu," "utancından öldü;" 
"yüzünde utancının şiddetinden dolayı kahrolma belirtisi gördüm" ve 
"utancından eridi " demişlerdir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, haya, bedendeki bir değişikliği ifade ettiği 
için, bu Allah hakkında imkansızdır. Çünkü bu değişiklik ancak cisimler 
hakkında düşünülebilir. Bununla beraber hadislerde, bu kelime yeralmıştır: 
Selman (r.a.), Hz.Peygamber (s.a.s.)'ın şöyle dediğ'ti rivayet eder: 

"Cenabı Allah hayalı, cömerttir; kulu kendisine ellerini kaldırdığında, onlara bir 


hayır koymadıkça, onları boş geri çevirmekten haya eder." HZ7] 

Durum böyle olunca, te'vil yapmak gerekir. Bunda iki husus vardır. 

Birincisi:-Ki bu tür şeylerde bu bir kanundur,- şudur: Cisimlere has olan 
sıfatlardan kullar için olanlarla Cenab-ı Hak nitelendirildiğinde bu, arazların 


başlangıçlarına değil de, neticeleri itibari ile düşünülür. 

Bunun misali şudur: Haya insan için söz konusu olan bir durumdur: ancak bunun 
bir başlangıcı ve sonu vardır. Bunun başlangıcı, çirkin olan şeye nisbet edilme 
korkusundan ötürü insana gelen fiziksel değişikliktir. Nihayeti ise, insanın bu 
işten vazgeçmesidir. 

Allah hakkında haya lâfzı kullanılınca, bundan maksad hayanın başlangıcı ve 
mukaddimesi olan korku değildir. Tam aksine, nihayeti ve sonucu olan fiili 
bırakmadır. 

Gazab da böyledir; bunun da bir alameti ve mukaddimesi vardır ki, bu kalbin 
kanının kabarması ve intikam alma arzusudur. Bunun bir de neticesi vardır ki, bu 
da kendisine gazab edileni cezalandırmaktır. 

Allah'ı gazab ile nitelendirdiğimizde bundan maksat, intikam arzusu ve kalbdeki 
kanın kabarması manasına olan gazabın başlangıcı değildir; tam aksine, maksat 
onun neticesidir ki,bu da ceza vermektir. İşte bu, bu mevzuda külli bir kaidedir. 
İkincisi: Bu sözün kâfirlerin sözleri içinde yer almış olmasının caiz olmasıdır. 
Kâfirler şöyle demişlerdi: Hz.Muhammed'in Rabbi, sineği ve örümceği misal 
getirmekten utanmaz mı? Sual cevaba denk düşsün diye, âyette şeklinde 
gelmiştir. Bu, söz sanatında güzel bir sanattır. 

Sonra Kadi "Bu tür, müsbet manada Allah'a isnadı caiz olmayan şeylerin, menfi 
anlamda da Allah'a nisbet edilmemesi gerekir.Uygun olan "Ancak Allah bununla 
nitelendirilemez" denilmekten ibarettir.Allah Taala hakkında yani, "utanmaz" 
tabirini ıtlak etmek imkansızdır. Çünkü bu onun hakkında caiz olanın 
nefyedildiği zannını uyandırır. Cenab-ı Hakkın, kitabında "Onu ne bir uyuklama, 
ne de bir uyku tutmaz "(Bakara. 255) ve 

"Ne doğurmuş, ne de doğmuştur "(İhlas, 3) şeklinde zikrettiği hususlara gelince, 
bunlar sureta nefy şeklinde olsalar bile, gerçekte nefy değildirler. 

Yine Cenâb-ı Hakkın: 

"Allah bir çocuk edinmemiştir" (Mumnün.91) ve: 

"O doyurur, kendisi doyurulmaz. "(Enam, 14) ayetleri de böyledir. 

Kur'an'da zikredilen herşeyin, hitab halinde Allah'a itlak edilmesi caiz değildir. 
Bu sebeble, bunun ıtlakı da, ancak onun hakkında imkansız olduğunu beyan 
etmek suretiyle caiz olur. 

Birisi şöyle diyebilir: "Bu sıfatların Allah'dan nefyedildiğinde şüphe yoktur. Bu 
sebeple bunların netyedildiğini haber vermek doğru olur. Böylece de sadece 
ancak şöyle denilebilir: "O sıfatların yokluğunu haber vermek, onların Allah 
hakkında mümkün olabileceğini de gösterebiliriz." 

Buna karşı biz deriz ki: Bu delalet mümkin değildir. Çünkü, özellikle bu nefyi 


zikretmek, onun haricindekilerin var olduğuna delalet etmez. Hatta, lafza, bu 
sıfatların o şey hakkında uygun olmadığını ifade eden birşey bitiştirilse, beyan 
etmede daha ileri bir derece olduğu için bu daha güzel olur. Başkasının daha 


güzel olması, bunun çirkin olmasını gerektirmez. [s8] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Meseller aklen güzel şeylerdendir. Buna birkaç husus delalet eden: 

1) Arap ve Arap olmayanların bu hususta ittifak etmiş olmalarıdır. Darb-ı mesel, 
Araplarca çok meşhurdur Onlar en küçü şeyleri bile darb-ı mesel getirerek, 
zerreye temsil etme hususunda, "zerredeı daha derli toplu, "zerreden daha 
mazbut", zerreden daha gizli"; sıneği temsil etme hususunda, "sinekten daha 
cesur, "sinekten daha hatalı' "sinekten daha hareketli", "sineğin sineğe 
benzerpesinden daha v benzer", "sinekten daha ısrarlı "; keneye temsil etme 
hususunda:"Kenedfc., daha çok duyan", "keneden daha küçük, "keneden daha 
asalak", "keneden daha gamlı", "keneden daha sinsi "; çekirgeye temsil etme 
hususunr "Çekirgeden daha iyi zıplayan; çekirgeden daha kırıp geçiren(ekini); 
çekirgeden daha ifsadcı, çekirgenin tükrüğünden daha berrak"; kelebeğe temsil 
etme hususunda, "Kelebekten daha zayıf", "kelebekten daha hareketli", 
"kelebekten daha cahil", sivrisineğe temsil etme hususunda da, "sivrisinekten 
daha zayıf", "sivrisineğin iliğinden daha kıymetli", teklif-i mâla yutak hususunda 
da "Bana, sivrisineğin iliğini (çıkarmamı) teklife '." derler. 

Araplardan başka milletlerin darb-ı mesellerine gelince, Kelile ve Dimne ve 
benzeri kitaplar buna misaldir. Bu kitapların birinde anlatıldığına göre, 
sivrisinek, yüksek bir hurma ağacının tepesine konmuş, uçmak istediği zaman 
"Ey hurma ağacı sıkı dur uçmak istiyorum " deyince, hurma ağacı Allah'a yemin 
olsun ki konduğunu hissetmedim. Uçtuğunu nasıl hissedeyim " demiş. 

2) İsâ (a.s.)'ya gönderilen İncil'de küçük ve basit şeylerle darb-ı mesel getirilmiş 
olması... İncil'de şöyle deniliyor:"Göklerin melekütunun misali, köyünde temiz 
tohumla buğday eken adamın misali gibidir. İnsanlar uyuyunca, bu adamın 
düşmanı gelerek tarlasına buğdayın arasına karaca îotiumu ekti. Ekin bitip 
filizler başak verince, karaca buğdaya galib geldi. Bunun üzerine çiftçinin 
köleleri gelerek: Ey Efendim, tarlana yeni temiz buğday ekmemiş miydin?" 
deyince. Efendi "Evet" dedi. Bunun üzerine köleler: "Ya bu karaca 
neredençıktı?"dediler. Efendi, "Belki de siz karacayı sökeceğiz diye, onunla 
beraber buğdayı da sökersiniz, onun için bırakın ikisi de hasad zamanına kadar 
büyüsünler " dedi. Hasad zamanı hasadcılara, karaca bitkisini buğdaydan 


ayırmalarını, demet demet yapıp ateşte yakmalarını, buğdayı da ambara 
doldurmalarını emretti. Size bunu açıklayalım: Bu iyi kalite buğdayı eken adam 
o insanların atası Hz.Adem fa.s.), tarlası alem, bu kaliteli buğday da, Allah'a itaat 
eden melekütun biz oğullarıyız. Karaca tohumunu atan düşman ise iblistir. 
Karaca ise İblis'in ve ordusunun ektiği günah tohumlarıdır. Hasadcılar ise 
ecelleri gelinceye kadar insanları bırakıp, ecelleri geldiğinde cennetlikleri 
Allah'ın melekütunda, cehennemlikleri de ateşte toplayan meleklerdir. Karacanın 
derlenip toplanıp ateşte yakılması gibi, Allah'ın peygamberleri ve melekleri de, 
Allah'ın melekütundan tembelleri ve onların günahlarını derler toplarlar ve 
cehennemin külhanına atarlar. Böylece orada bir feryad-ü figan, bir diş gıcırtısı 
başlar. Cennetlikler orada, Rablerinin melekütundadır. Dinleyecek kuiağı olan 
dinlesin. 

Sana göğün melekutuna benzeyen başka bir misal daha vereyim: Bir adam, en 
küçük tane olan hardal tanesi alsa ve onu tarlasına ekse,bitince büyüse, 
baklagillerden büyük bir bitki haline gelse; gökten bir kuş süzülüp, onun 
yapraklan arasına yuva yapsa. İşte hidayet de böyledir. Kim hidayete çağırırsa 
Cenab-ı Allah onun ecrini kat kat verir, ismini yüceltir ve ona uyan herkesi de 
kurtarır. Bu adam şöyle der: "Güzel unun elenip altına döküldüğü ve içinde 
kepeği tutan elek gibi olmayın. Siz de böylesiniz: Ağızlarınızdan hikmetler 
saçılıyor, içinizde birtakım hastalıkları tutuyorsunuz. Kalbleriniz ateşin 
olgunlaştıramadığı,suyun yumuşatamadığı, rüzgarın yerinden oynatamadığt 
taşlar gibi olmasın. Buğdaylarınızı bitlerin ve ağaç kurtlarının olduğu yere 
depolamayın, yoksa onlar buğdayınızı bozarlar. Onları, zehirli ve hırsızların 
olduğu yere de depolamayın. Yoksa onu zehir yakar, hırsızlar çalar. Fakat 
zahirelerinizi Allah'ın yanında biriktiriniz. Biz toprağı kazıyor ve üzerinde 
elbisesi, yanıbaşında rızkı otan bazı canlılar buluyoru'. Bunlar ne ekmişler ne de 
biçmişlerdir. Yine onlardan kaskatı taşın içerisinde veya ağacın içinde bulunanlar 
vardır. Onları bu elbiseleri ve rtzıkları ile orada bulunduran (yaratan) ancak 
AHah'dır. Düşünmez misiniz! Arıları kovalamayın, yoksa sizi sokarlar, 
Akılsızlarla yüz göz olmayın, çünkü onlar size söverler." 

Böylece Cenab-ı Hakk'ın bu küçük şeyleri mesel getirdiği ortaya çıkar. Darb-ı 
mesel aklen güzeldir. Çünkü benzetmek ve teşbih yapmak muhayyilenin 
tabiatındandır. Mana tek başına zikredildiğinde akıl onu ancak muhayyilenin 
akılla mücadelesi şartları içinde anlar. Eğer mana bir teşbih (benzetme) ile 
zikredilirse, akıl onu muhayyilenin yardımı ile hemen anlar. Şüphe yok ki 
mananın bir teşbih ile zikredilmesi daha mükemmeldir. Yine biz, insanın bir 
mana Zikrettiğini, fakat o mananın layıkı veçhile ortaya çıkmadığını görüyoruz. 


Ama o bir misal ile zikredildiğinde gayet açık ve belirli olur. (Madem ki temsil 
daha fazla bir vuzuh ve beyan imkânı verir. Öyleyse kendisinden izah ve 
beyandan başka bir şey beklenmeyen Kitabullah'ta zikredilmesi şart olur.) 

Müşriklerin "Bu değersiz şeylerle Allah'ın darb-ı mesel getirmesi yakışık almaz" 
sözlerine gelince, biz deriz ki: "Bu cehalet eseri söylenmiş bir sözdür." Çünkü 
Cenab-ı Allah büyük otan şeyleri de küçük olan şeyleri de yaratandır. Halbuki 
yarattığı herşeyde hükmü geneldir. Çünkü O, herşeyi sapasağlam ve yerli 
yerinde yapmıştır.Küçük olan O'na büyükten daha hafif, büyük olan ise küçükten 
daha zor değildir. Bütün varlıklar Cenab-ı Allah yanında aynı oiunca, kullarına 
darb-ı mesel yapmada, onların büyüğü küçüğünden daha evlâ olmaz. Aksine göz 
önünde bulundurulması gereken şey, kıssaya (hâdiseye) en uygun olanıdır. 
Kıssaya en uygun olan sinek ve örümcek olunca, Cenab-ı Allah onları mesel 
getirir yoksa fil ve deveyi değil. Buna göre Allah'ın, kullarının putlara ibadetinin 
ve Rahman'a ibadetten yüz çevirmelerinin çirkinliğini ifade etmeyi murad 
ettiğinde, o ufacık böceklerinin zararını dahi bu putların defedemiyeceğini ortaya 
koymak için, sineği; puta ibadetin,örümceğin ağından daha güçsüz ve daha zayıf 
olduğunu beyan etmek için de örümcek yuvasını mesel getirmesi uygun 
olmuştur. Bütün bu gibi yerlerde, darb-ı mesel yapılan varlık ne kadar güçsüz 


olursa, darb-ı mesel o nisbette güçlü ve açık olur. (191) 
Dördüncü Mesele 


Esâm daki u nın tıpkı "Allahdan bir rahmet üzere"(Ai-ilmran,159)âyetindeki, sıla 
ve zaide deki, sıla ve zaide olduğunu söylemiştir. Ebu Müslim ise, "kur'an'da 
ziyade ve lağvin (boş, manasız sözün) bulunmasından Allah'a sığınırım" 
demiştir. Doğru olan Ebu Müslim'in sözüdür. Çünkü Cenab-ı Allah, Kur'an'ı "Bir 
hidayet ve beyan" olarak nitelemiştir. Onda lağvin olması, bu sıfata aykırıdır. 
kelimesinin iki kıraati vardır: 

1) Mansub olarak (fethalı) okunması... Bu kıraata göre: u lafzında iki vecih 
vardır: 

a) nın mebni olmasıdır. Bu, kendisine nekire bir isim eklendiğinde, nekire isim 
onu müphem kılar ve ona hususi olmaktan uzak ve daha umumi olan bir mana 
kazandırır. Bunun izahı şudur: Adam, arkadaşına "Bana bir kitap ver, ona 
bakayım" dediğinde arkadaşı ona bazı kitaplar verse, adam Ben başka kitap 
istemiştim" diyebilir. Ama arkadaşına "Bana herhangi bir kitab ver" demiş 
olsaydı, ona "Ben başka kitap istemiştim" 

oemesi doğru olmazdı. Çünkü sözün takdiri "Bana hangi kitab olursa olsun 


bir kitab ver" demektir. 

b) u nin, sıfat yerine geçen cins ismi ile izah edilen bir nekire olmasıdır. 

2) teyu şeklinde merfu okunması. Bunda da u için iki vecih vardır: 

a) Sılası cümle olan bir mevsul olması. Çünkü ayetin takdiri demektir. Buna 
göre, mübteda (En'am, 154) ayetinde hazfedildiği gibi, burada da mahzuftur. 

b) nın bir istifham (soru edatı) olmasıdır. Çünkü Cenab-ı Hak, "Allah misal 
getirmekten utanmaz" deyince, sanki bundan sonra da mesel getirme hususunda 
sivrisinek ve ondan üstün olana ne hacet? Allah dilerse ondan da küçük olanı 
mesel irâd edebilir. Nitekim; "Falanca ne verdiğine hiç bakmaz; bir dinar, iki 
dinar ne oluyor ki?" denir. Bundan maksat "O bundan da çoğunu hibe der" 


demektir. 2201 


Beşinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Darb-ı mesel" ifadesinin dayanağı o"darbu'l- 
lebin" (Kerpicin kalıba dökülmesi) ve "darbu'l-hâtem" (Yüzüğün kalıba 


dökülmesi) ifadesidir." 2H 
Tabirinin İ'rabı Hakkında Başa Dön 


lafzılafzının atf" beyanı veya fiilinin mef'ülü olarak mansubtur. kelimesi ise, 
nekre kelimesinin mukaddem (önce gelen) halidir. 

Yahut da manasına fiilinin, iki mefulünden ikincisidir. Bu, ismi mevsul veya 
müphemlik ifade eden olduğu zaman böyledir. Eğer, kelimesinin açıklayıcısı 
durumunda olursa, bu durumda tefsir ettiği şeye tabi olur. Hem müfessir 
(açıklayıcı) hem müfesser (açıklanan)in tamamı ya atf-ı beyandır veya meful 
makamındadır. Bu durumda kelimesi, tekaddüm eden bir haldir. Kelimenin 
şeklinde merfu okunması, mahzüf mübtedanın haberi sayılması sebebiyledir. 
lafzının mevsul ve mevsuf veya istifham olması durumunda mesele açıktır. nın 
ibhâmiyye (müphemlik ifade eden) olması durumunda in merfu okunması, cevab 
olduğu içindir. Sanki biri "O nedir?" demiş de, cevaben yani 'O sivrisinektir' 
denilmiştir. 22) 


Kelimesinin İştikakı 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Jeyü kelimesinin iştikak ettiği kök, kısım ve parça 


mânasına gelen lâfzıdır. ve kelimeleri de böyledir. 

Nitekim " Sivrisinek onu ısırdı" denilir, lâfzı da bu mânadandır. Çünkü, o şeyin 
bir parçasıdır, aslında kelimesi gibi "feül" vezninde bir sıfattır. Ne var ki, daha 
çok isim olarak kutlanılmıştır. Âlimlerden bir kısmı, lâfzının bir şeyin kısmı 
mânasına gelen terkibinden geldiğini söylemiştir. Sivrisinek cisminin ve 
kütlesinin ufak ve küçük olmasından dolayı, olarak isimlendirilmiştir. Bir de Dir 
şeyin parçası, bütüne kıyasla az olduğu için, bu adı almıştır. En kuvvetli görüş 
ise, birinci görüştür. Sahib-i KeŞşâf, devamla şöyle demiştir: Sivrisinek, Allah'ın 
ilginç yaratıklarından birisidir, çünkü kendisi son derece küçük olmakla beraber 
hortumu da küçüktür; aynı zamanda onun içi de boştur. Ancak ne var ki, o çok 
küçük hortumuna ve içinin boş olmasına rağmen, kimsenin parmaklarını hurma 
tatlısına daldırması gibi, çok kalın olmasına rağmen filin ve camısın derisine 
batırabilir. Bunun sebebiyse, Cenab-ı Hakk'ın, onun hortumunun ucunda bir tür 


zehir yaratmış olmasıdır. [23] 
Tabirinin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesinde iki vecih bulunmaktadır. 

a) Bu ifadeden maksadın, sinek, örümcek, eşek ve köpek gibi cüsse bakımından 
sivrisinekten daha büyük hayvanlar nmasıdır. Çünkü müşrikler Cenab-ı Allah'ın 
böylesi şeylerle bir temsilde unmasını yadırgamışlardır. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, bu ifadeyle cüsse bamıkından sivrisinekten daha küçük olan 
canlıları murad etmiş olmasıdır. Muhakkak alimler, birkaç sebepten ötürü, bu 
görüşe meyletmişlerdir: 

1) Bu temsilden maksat, putları tahkir etmektir. Kendisine benzetilen şey. ne 
kadar önemsiz ve değersiz olursa, bu babda elde edilecek maksad z nısbette 
mükemmel olur. 

2) Bu temsilden maksat, Cenâb-ı Hakk'ın basit ve önemsiz şeyleri mesel olarak 
getirmekten imtina etmemiş olmasıdır. Bu gibi yerlerde, ikinci defa zkredilen 
şeyin birincisinden daha önemsiz olması gerekir. Meselâ, 

"Falanca, bir dinar ve ondan 

daha azınt elde etme hususunda zillete katlanır" denilir. Çünkü bir dinardan daha 
azını kazanma hususunda zillete katlanmak, dinarı kazanmadaki zillete 
katlanmasından daha şiddetlidir. 

3) Bir şey ne kadar küçük olursa, onun sırlarına muttali olmak o nisbette 
güçleşir. Buna göre, o şey, ancak Allah'ın ilminin kuşatabileceği derecede küçük 
olduğunda, onunla mesel getirmek, hikmetin mükemmelliğine delalet etme 


bakımından, büyük şeyin mesel olarak getirilmesinden daha güçlü olur. nın 
sivrisinekten daha büyük canlıları ifade ettiğini söyleyenler, buna iki hususu delil 
getirmişlerdir: 

1) Jy lâfzı yüksekliğe delâlet eder. Meselâ denildiğinde bunun mânası, bunun o 
şeyden daha büyük olması, demektir. Rivayet olunduğuna göre, adamın biri Hz. 
Ali'yi methetmişti. Halbuki o adam bu konuda samimi değildi (müttehdm idi). 
Bunun üzerine Hz. Ali ona (Ben senin dediğinden daha dün, fakat içinden 
geçirdiğinden daha yüksek bir mertebedeyim) dedi. Maksadı "Senin 
düşündüğünden daha üstünüm" demek idi. 

2) En küçük hayvan sivrisinek olduğu halde, ondan daha küçüğü nasıl mesel 
olarak verilir? Birinci kısma cevabımız şudur: Herhangi bir sıfatın, kendisindeki 
sübütu, başkasındaki sübütundan daha kuvvetli durumda olan her şey o sıfat 
bakımından, daha zayıftan daha kuvvetli olur. Mesela: "Falanca kişi aşağılıkta ve 
pintilikte falancanın fevkindedir" denildiğinde maksad: "Aşağılıkta ve pintilikte 
ondan daha aşağıdır" demektir. 

Yine "Bu küçüklük itibarı ile şundan üsttedir " denildiğinde, bu, bunun şundan 
daha küçük olmasını ifade eder. İkinciye cevabımız ise şudur: Sivrisinekten daha 
küçük olan şey, onun kanadıdır. Nitekim Peygamberimiz (s.a.s.) onu dünyaya bir 


mesel olarak getirmiştir. 24 
Hakkında 


lü kendisinde şart manası olan bir harftir. Bundan dolayı cevabının başında 
gelmesi gerekir. Bu fâ harfi de te'kıd manası taşır. Mesela (Zeyd gidiyor) dersin. 
Bunu te'kid etmek, gittiğini kati olarak ifâde etmek istersen (Zeyde gelince, o 
muhakkak gidiyor) dersin. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deri? ki ayette 
geçen her iki cümlenin tf ile başlatılması, mü'minlerin durumunu son derece 
övüp, onların bildiklerinin hak olduğunu göstermek, kâfirlerin söyledikleri şeye 


karşılık da kâfirleri son derece zemmetmek içindir. [25] 
Hakk Kelimesinin Lügat Manası Başa Dön 


inkârı caiz olmayan ve varolan birşey dernektir. Birşey var olup, bulunması 
kesin olunca denilir. Senin Rabbinin 
kelimesi hak olarak gerçekleşti" ve dokusu sağlam olan elbise için de denilir. 


[26] 


Onbirıncı Mesele 


Âyetteki hakkında iki vecih bulunmaktadır. 

a) nın mânasında ism-i mevsül olmasıdır. Buna göre iki ayrı kelime olmuş olur. 
b) (j nin u ile birlikte bir isim olarak kabul edilmesidir ki, bu durumda o, tek bir 
kelimedir. Buna göre bu kelime iki durumda bulunmaktadır. Birincisi: Mübtedâ 
olmak üzere mahallen merfüdur. Haberi ise, sılasıyla beraber ü dır. İkinciye göre 
ise, tek başına u hükmünde kabul edilerek, sanki 4i îijî u demişsin gibi, mahallen 


mansüb kabul edilmesidir. 271 
İrade Hakkında Önemli Bir İzah 


İrade, akıllı bir kimsenin nefsinde hissettiği ve iradesi ile ilmi, kudreti, elemi ve 
lezzeti arasında açık bir fark bulunmasına vesile olan bir mahiyettir. 

Durum böyle olunca, irâdenin mahiyetini tasavvur tarife muhtaç değildir. 
Kelamcılar, "İrade, meydana gelişte değil de, meydana getirme hususunda caiz 
olan şeyin iki tarafından (olup olmamasından) birinin diğerine üstünlüğünü 
gerektiren bir sıfattır" demişlerdir. Biz tarifte geçen "meydana getirme 
hususunda" kaydı ile, bunun kudretle karışmasından kaçınmış olduk. 

Alimler, iradenin Allah'a nisbet edilmesinde müslümanların ittifakı bulunmakla 
beraber, Allah'ın "murid" (irade eden) olup olmadığı hususunda ihtilaf ettiler. 
Neccariyye fırkası, murid lafzının selbi (olumsuz) bir mana ifade ettiğini ve 
"Allah'ın mağlub edilemez ve birşeye zorlanamaz" manasına geldiğini 
söylemişlerdir. 


Onlardan,i281 bunun subuti (olumlu) bir şey olduğunu söyleyenler de vardır. 
Bunlar da kendi aralarında ihtilaf etmişlerdir. 

Buna göre Câhtz, Kabi ve Ebu'l-Hasan el-Basri bunun manasının, maslahatı veya 
mefsedeti (fayda ve zararı) yapmayı da içine alan ilm-ı ilahi olduğunu 
söylemişler ve bu ilmi de, "yapmaya götüren" veya "yapmaktan alıkoyan sebeb" 
(Dâi ve Sârif) diye isimlendirmişlerdir. Bizim alimlerimiz ile (Mu'tezile'den) Ebu 
Ali, Ebu Hâşim ve onlara tabi olanlar, iradenin ilme ilave bir sıfat olduğunu 
söylemişlerdir. Sonra bu irade sıfatı, ya zati -ki bu Neccariyye'nin ikinci 
görüşüdür- veya manevi olmak üzere iki kısımda ele alınmıştır. Bunun manası 
iradenin ya kadim olmasıdır -ki bu Eş'ariyye'nin görüşüdür- veya muhdes 
(sonradan olma) olmasıdır. Muhdes olması halinde bu sıfat ya Allah ile kaimdir - 
kiKerrâmiyye'ningörüşü budur- veya başka bir cisimle kaimdir- ki bu görüşte 
olan kimse yoktur-, veyahut da o bir mahalde bulunmaksızın mevcuttur. Bu son 


görüş ise, (Mutezile'den) Ebu Hâşim, Ebu Ali ve onların talebelerinin görüşüdür. 


[29] 
Onüçüncü Mesele 


Lafzındaki "hü" zamiri râcidir,,yahut da lafzına râcidir. Müşriklerin "Allah 
bununla ne kastediyor?" sözlerinde bir istihza ve hakaret bulunmaktadır. 
Nitekim Hz.Aişe (r.ah), Abdullah b.Amr b.el-Âs hakkında' Bulbn Amr'a da 


şaşardım!" demiştir. LBO] 
Ondördüncü Mesele 


"O kelimesi, temyiz olduğu için mansubtur. Nitekim sen, sana kötü bir 
cevab veren kimseye sen, "Sen bununla cevab olarak neyi kastettin?" veya, kötü 
bir silah taşıyan kimseye de: "Sen bundan silah olarak nasıl yararlanıyorsun" 
dersin. Veyahutta Su kelimesi, hal olduğu için mansubtur. Nitekim Cenâb-ı 
Allah'ın şu âyetinde de böyledir. "Bu size bir mu'cize olmak üzere Allah'ın 


(gönderdiği) bir dişi devedir"(A'raf, 73). BH 
Onbeşinci Mesele 


Cenâb-ı Allah, "Allah bununla ne kastediyor? "sözü ile, kâfirlerin inkâr ve küçük 
görmelerini hikaye ettikten sonra buna, "Onunla çoğu kimseyi saptırır ve çoğu 


kimseye onunla hidayet eder" ayeti ile cevab verir. [32] 
Allah'ın, Kulu İdlal Etmesi (Şaşırtması) Başa Dön 


Biz, burada, bu manadaki bütün ayetler hususunda kendisine başvurulan bir asıl 
mesabesinde olduğu için, hidayet veldalâlete düşürme meselesi üzerinde 
konuşmak istiyoruz. Önce dalalete düşürmeden (idlâl'den) bahsediyor ve diyoruz 
ki: Hemze bazan, müteaddi olmayan bir fiili, müteaddi yapmak için gelir. Meselâ 
(çıktı) fiili müteaddî değildir. (çıkardı) dediğinde o fiili müteaddi (meful alan) bir 
fiil yapmış olursun. Bazan da hemze müteaddi fiili, lazım (meful almayan) bir 
fiil yapmak için kullanılır. Nitekim, "Ben onu yüzükoyun düşürdüm, o da düşdü" 
dersin. Bazan da hemze sırf "bulmak" (vicdan) manasını ifade etmek için fiilin 
önüne gelir. Amr b.Ma'dîkerib'in Süleymoğullarma şöyle dediği nakledilmiştir: 


Yani, "Sizinle savaştık fakat sizde korku görmedik (bulmadık), sizi hicvettik 
fakat susturamadık ve sizden istedik, sizde cimrilik görmedik (bulmadık)." Yine 
bunun gibi, "Falancanın toprağına geldim ve onu çok ma'mur buldum" denilir. 
Nitekim el-Muhabbal şöyle demiştir: 

"Husayn, Kuza'a kabilesine efendi olmak istedi, fakat bir anda kendisini zelil ve 
perişan olmuş buldu." 

Bir kimse "Hemze ancak müteaddi olmayan fiili müteaddi yapmak için 
kullanılır" denilmesi niçin caiz olmasın?" diyebilir. Buna göre Arabların sözüne 
gelince, bundan muhtemelen kastedilen şudur: "Ben onu yüzükoyun düşürdüm, 
o da kendisini yüzüstü yere attı!" Öyleyse burada fiil iki mefulu de hazfedilmiş 
olduğu halde zikredilmiştir ki bu pek nadir bir kullanış şekli değildir. Amr 
b.Ma'dıkerib'in sözüne gelince Dundan murad, "Bizim savaşmamızın, sizin 
korkaklar olmanızda bir etkisi olmadı." Ve "Bizim sizi kınamamız, sizi 
susturmada hiç müessir olmadı" manasıdır. Diğer ifadeler de bu manadadır. 
Bizim söylediğimiz bu görüş, hemzenin birden fazla manaya gelmesini önlemek 
bakımından, daha uygundur. 

Bu sabit olunca deriz ki: (Allah onu idlal etti, saptırdı) sözümüzü iki manaya 
hamledebiliriz. Birincisi, "Allah onu sapık yaptı"; ikincisi, "Allah onu sapıtmış 
olarak buldu". "Allah onu sapık yaptı" manasındaki birinci takdire gelince, 
ayetin lafzında, Allah Teala'nın onu bulunduğu halden saptırıp sapık yaptığını 
gösteren bir karine yoktur. 

Ayetin bu manaya hamledilmesinde iki vecih vardır: 

1) Allah onu dinden saptırdı. 

2) Allah onu cennetten saptırdı. "Allah'ın onu dinden saptırması" manasına olan 
birinci şıkka gelince, lügatte, dinden saptırmanın ifade ettiği mana "Dini 
terketmeye çağırma ve dini o kimseye çirkin göstermek"tir. Allah Teâlâ'nın iblise 
nisbet ettiği idlâl (saptırma), bu manaya olan saptırmadır. 

Cenab-ı Hak bu hususta şöyle buyurmuştur: "Hiç şüphestz O (iblis), apaçık, 
saptıran bir düşmandır" (Kasas. 15); "Andolsun ki (ben iblis), onları 
saptıracağım ve onları olmayacak kuruntulara boğacağım"'(Nisa, n9) 

"O kâfirler: "Ey Habbimiz, cin ve İnsanlardan bizi saptıranları göster bize de 
onları ayaklarımızın altına alalım " derler" (Fussiiet. 29) 

"Şeytan onlara kötü amellerini güzel gösterdi de onları yoldan saptirdı "(Neml, 
24). 

' İş olup bitince şeytan der ki: Şüphesiz Allah size hak vaadde bulundu. Ben de 
size vaa'dde bulundum, ancak vaa'dimde durmadım. Benim sizin üzerinizde 
hiçbir hükmüm (nüfuzum) yokhı. Ancak ben sizi çağırdım, siz de davetime 


icabet ettiniz. Öyleyse beni kınamayınız kendinizi kınayiniz"(İbrahim. 22). 
Cenâb-ı Hak, bu tür saptırmayı Firavn'a da nisbet etmiş ve şöyle buyurmuştur: 
"Firavun kavmini saptırdı, onları hidayete ulaşırmadı"(Taha, 79). Ümmet, bu 
manada saptırmanın Allah Teala hakkında caiz olmadığı hususunda icma 
etmiştir. Çünkü Allah Teala, ne küfre davet etmiş, ne de küfrü hoş göstermiştir. 
Aksine O, küfürden nehyetmiş, men etmiş veküfrekarşı büyük bir ceza 
tehdidinde bulunmuştur. 

İdlâl (saptırma)'in lügavi, asli manası bu olunca ve bu mana da icma ile Allah 
hakkında caiz olmayınca, bu kelimeyi zahiri manası ile anlamanın caiz 
olamayacağı hususunda bir icma'ın meydana geldiği sabit olur. O zaman cebr ve 
kader akidelerinden yana olanlar, bu kelimeyi te'vile ihtiyaç duymuştadır 

Cebre inananlara gelince, onlar bu lafzı, "Allah Teala'nın insanlarda sapıklık ve 
küfrü yarattığına, onları imandan alıkoyduğuna ve böylece onlar ile iman arasına 
girmiş olduğu" anlamına almışlardır. Onlar, çoğu keı "Esasında bu lafzın dildeki 
hakiki manası budur. Çünkü nasıl ki ihraç ve idhâl, bir şeyi girdirmek ve 
çıkartmak manasına ise, idlâl de bir şeyi saptırmaktan ibarettir" demişlerdir. 
Mutezile, bu te'vilin, ne kelimenin lügattaki hakiki manası itibari ile, ne de akli 
deliller itibarı ile caiz olmadığını söylemiştir. 

Kelimenin lügattaki hakiki manası itibarıyla caiz olmamasına gelince, bunu 
birkaç yönden açıklayabiliriz: 

1) Lügat itibarı ile, başkasını bir yola girmekten zorla ve cebren men eden 
kimseye "O onu idlâl etti" denilemez; aksine "O, onu o yoldan menetti ve ondan 
geri çevirdi" denilir. Araplar, bir kimse, başkasına durumu karışık gösterip, onda 
yolu bulmasını zorlaştıracak şüpheler uyandırdığı, o kişi de yolunu bulamadığı 
zaman ancak "O onu yoldan idlâl etti (saptırdı)" derler. . 

2) Allah Teâla, Firavun ve iblis, kendilerine icabet edenlerin kalblerinde, 
ümmetin ittifakı ile, sapıklığı yaratmamış olmakla beraber, onları saptırmış 
(mudil) kimseler olarak vasfetmiştir. Cebriyye'nin görüşüne gelince, bunun 
sebebi, onlarca, kulların birşey meydana getirmeye kadir olamamalarıdır. 
Kaderiye'nin görüşünün sebebi ise, kulun bu tür bir yaratmaya kadir 
olamamasıdır. Bi'l-itifak yaratıcılığı kuldan nefyetmekle beraber, "mudil" 
(saptıran) ismi hakikaten bulununca anlıyoruz ki "mudil", lügatte sapıklığı 
yaratanı ifade etmek için konulmamıştır. 

3) İdlâl, hidayetin karşılığı (zıddı)dır. "Ona hidayet yollarını gösterdim, ama o 
hidayete ermedi" denilebildiği gibi, aynı şekilde, "Onu saptırmaya çalıştım ama 
o sapmadı" da denilebilir. Bu böyle olunca saptırmak (idlâl) kelimesini, 
"sapıklığı yaratmak" manasına hamletmek imkansız olur. 


Bu te'vilin akli deliller itibarıyla caiz olmamasına gelince, bu da birkaç 
yöndendir: 

1) Eğer Cenâb-ı Allah kulda dalaleti yaratsa sonra onu iman etmekle mükellef 
tutsa, şüphesiz ona iki zıd şeyi bir araya getirmeyi emretmiş olurdu. Bu da sefeh 
(akılsızlık) ve zulümdür. Halbuki Cenab-ı Hak: "Rabbin kullarına zerrece 
zulmetmez "(Fussiiet, 46) 

"Allah hiç kimseyi gücü yetmeyeceği şeyle mükellef (sorumlu) tutmaz 
"/((Bakara. 286) ve 

"(Allah) din (İşlerinde) üzerinize hiçbir güçlük yüklemedi "(Hacc, 78) 
buyurmustur. 

2) Eğer Allah Teâlâ cehaleti yaratsaydı ve mükellefler için durumu karışık 
yapsaydı, kulunu mükellef tuttuğu şeyi açıklamış olmazdı. Halbuki Ümmet-i 
Muhammed, Cenâb-ı Hakk'ın açıklayıcı olduğunda ittifak etmişlerdir. 

3) Hak Teâla kullarında dalaleti yaratsa ve onları imandan alıkoysaydı, onlara 
kitab indirmesinin ve peygamber göndermesinin bir faydası olmazdı. Çünkü elde 
edilmesi mümkün olmayan birşeyi elde etmek için gayret göstermek, boşuna 
yorulma ve akılsızlık olurdu. 

4) İdlâli, "dalaleti yaratma" manasına almak, birçok ayet-i kerime ile de tezad 
teşkil eder: Mesela: "Onlara ne oluyor ki iman etmiyorlar"(inşikâk, 20), 

"Onlara ne oluyor da öğütten yüz çeviriyorlar "(Müteessir, 49). "İnsanların, 
kendilerine hidayet (rehberi) geldiği zaman, iman etmelerine "Allah bir insanı mı 
peygamber olarak gönderdi?")demelerinden başka bir şey maniolmadı" (isra, 
94) ayetleri .gibi. Böylece Cenâb-ı Hakk, onların iman etmelerine kesinlikle 
bir maninin bulunmadığını açıklamış oldu.Onlarm imandan yüz çevirmelerinin 
sebebi, Allah'ın insan peygamberler göndermiş olmasını inkâr etmeleridir. Allah 
Teâla bu hususta: 

"İnsanlara hidayet geldiği zaman onların iman etmelerini ve Rablerinden 
mağfiret istemelerini...'den başka birşey men etmedi "(Kehf, 55); 

"Siz ölüler iken sizi dirilttiği halde Allah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz "(Bakara, 28); 
(Hak'dan)nasıl döndürülüyorsunuz?"'(Yunus, 32) ve "(Hak'dan nasıl 
çevriliyorsunuz"(Mumın, 62) buyurmuştur. Eğer Cenâb-ı Allah onları dinden 
saptırmış ve imandan çevirmiş olsaydı, bu ayetler batıl olurdu. 

5) Allah Teâlâ, iblisi, askerlerini insanları dinden saptırma, hakdan yüz çevirtme 
hususunda onun yolunca gidenleri kınamış ve kulları ile peygamberlerine 
şu ayetleri ile, şeytandan kendisine sığınmalarını emretmiştir. 

"De ki o vesvese veren şeytanın şerrinden insanların Rabbi, Meliki ve Ma'budu 
(olan Allah'a) sığımrım"(Nas, 14) "De ki: Sabahın Rabbine sığınınm"(Felak, 1); 


"De ki: Rabbim, şeytanların dürtüşdürmelerinden (vesveselerinden) sana 
sığınırım "(Mü'minün. 97); 

"Kur'an okuduğun zaman, koğulmuş şeytandan Allah'a sığin"(Nahl ,98) 

Şayet Allah, kullarını şeytanın saptırdığı gibi dinden saptırsaydı, şeytanın 
hakettiği gibi O da bir kınanmayı hakeder, şeytandan isti'âzenin (sığınmanın) 
gerektiği gibi Allah'dan da sığınmak gerekirdi ve Allah kullarının çoğunu 
saptırmış olacağı için, O'nu düşman edinmek gerekirdi. Nitekim aynı sebebten 
dolayı iblis düşman kabul edilmiştir. Bu durumda, Allah'ın payı daha çoktur. 
Çünkü iblisin saptırmasının (idlâlinin), dalaletin meydana gelmesi hususunda 
varlığı yokluğu birdir. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın idlali böyle değildir. Çünkü 
Allah dalaletin meydana gelmesinde bizzat müessirdir. Bu sebeble böyle bir 
hükümden dolayı da iblisi bütün kötülüklerden münezzeh kabul edip, 
kötülüklerin tamamını Allah'a vermek gerekir ki bu durumda kınama işi, iblis'ten 
tamamıyla uzaklaşıp Allah'a dönmüş olurdu. Allah ise zalim kimselerin bu tür 
görüşlerinden münezzehtir. 

6) Cenab-ı Hakk, dinden saptırmayı kendisinden başkasına nisbet etmiş ve onları 
bundan dolayı kınayarak şöyle demiştir: 

"Firavun kavmini saptırdı ve onları hidayete ulaştırmadı " (Taha, 79); 

Sâmiri onları saptırdı"(Taha. 85): 

"Eğer yeryüzündekilerin çoğuna itaat edersen, onlar seni Allah yolundan 
saptırırlar."(En'am, 115) 

"Allah yolundan saptıranlara, hesabgününü unuttukları için, pek çetin bir azab 
vardir"(sad, 26); İblis'ten naklederek; 

"Onları mutlaka saptıracağım, onları kuruntulara boğacağım ve onlara 
emredeceğim de... "Nisa, 119) 

İşte bunlar ya gerçekte dinden başkalarını saptırmışlardır, veyahut Allah onları 
saptırmıştır. Veyahut da itılâl (saptırma), müşterek olarak hem Allah, hem de bu 
ayetlerde bahsedilenler vasıtasıyla meyd na gelmiştir. Bu durumda, eğer onlar 
değil de, Cenab-ı Allah insanları saptırmış ise, Allah onlara iftira etmiş olur. 
Çünkü kendi işini, iftira edip onlara yüklemiş ve onları yapmadıkları işten dolayı 
ittiham edip kınamıştır. Halbuki Allah böyle yapmaktan münezzehtir. Eğer Allah 
bu idlalde onlarla ortak ise, kendisinin ortak olduğu ve onlarla eşit olduğu bir 
fiilden dolayı onları nasıl kınayabilir? Bu iki husus yanlış olunca, idlâli 
yaratmanın Allah'a nisbet edilmemesinin doğru olduğu anlaşılır. 

7) Aşağıda sayacağımız ayetlere göre, Cenâb-ı Allah, sapıklıktan bahsettiği 
birçok ayette, sapıklığı (idlâli) günahkârlara nisbet etmiştir. 

"Onunla ancak fasık olanları saptırır "(Bakara, 26); "Allah zalim olanları saptırır 


"(ibrahim, 27); 

"Hiç şüphesiz Allah kâfirler gurubuna hidayet etmez "(Maide, 67); "Allah, her 
haddi aşan şüpheci kimseyi böyle şaşırtır"(Mümin. 34). 

"Allah, her haddi aşan yalancı kimseyi böyle şaşırtır "(Mümin, 28). 

Şayet Cenab-ı Allah'a nisbet edilen idlalden kasıt, o kimselerin üzerinde 
bulunduğu bu halleri yaratmak olsaydı,bu zaten bulunanı yeniden meydana 
getirmek olurdu ki bu imkansızdır. 

8) Allah Teala, hakka iletmediklerinden dolayı, kâfirlerin taptıkları şeylerin 
uluhiyyetini nefyederek şöyle demiştir: 

"O halde Hakk'a hidayet edecek olan mı kendisine uyulmaya layıktır, yoksa 
hidayet verilmedikçe kendi kendine doğru yolu bulamayan mı?"(Yünus 35). 
Böylece Cenâb-ı Hakk, hakka iletemedikleri için, eşyanın rab olmasını 
nefyetmiş; Hakk'a ilettiği için kendisinin rubübiyyetini isbat etmiştir. Şayet 
Cenâb-ı Hak Subhanehu, hakdan saptırmış olsaydı, bu durumda hem saptırmak 
hem de, kendisinden ötürü putlara uymayı nehyettiği şey hususunda o putlarla 
müşterek olmuş olurdu. Hatta, onları geçerdi bile, çünkü putlar 
hakkagötüremedikleri gibi, saptıramazlarda; halbuki Cenâb-ı Hakk, hakka ileten 
ilah olduğu gibi saptırabilir de... 

9) Allah Teâlâ, onların kötü fiillerine karşılık onları cezalandırmak ve onlara 
azab etmek için bu "dalâl" den bahsetmiştir. Eğer maksat, onların İçinde 
bulundukları sapıklık, dalâl olsaydı, bu da onların zaten kendisiyle içice 
oldukları ve kendisine yöneldikleri, kendisiyle lezzet duyup sevinç hissettikleri 
bir şey dolayısı ile azab ve tehdid olurdu. 

Şayet böyle birşey caiz olsaydı, bu durumda zinadan dolayı zina ile, içki 
içmekten dolayı içki ile azab Rtmek caiz olurdu ki bu caiz değildir. 

10) Allah'ın: 

"(Allah) o (darb-ı mesel ile) fasıklardân başkasını şaşırtmaz. O fasıklar ki 
Allah'ın ahdini onu te'kid de ettikden sonra bozarlar"(Bakara, 26-27) ayeti, 
Allah'ın bu fiili ancak, kulun kendi iradesi ile Allah'ın ahdini bozan fasıklardân 
olmasından sonra, darb-ı mesel ile bu idlali meydana getirdiğini açıkça 
göstermektedir. Böylece, bu, kulun fasık olmasından ve ahdi bozmasından sonra 
meydana gelen idlalin, kulun fasıklığından ve ahdi bozmasından başka birşey 
olduğunu göstermektedir. 

11) Allah Teâla, kitabında kendisine nisbet edilen idlâli ya ibtila ve imtihan 
olarak veya ceza ve ukubet olarak tefsir etmiştir. İbtila olan idlâl hakkında: 

"Biz o cehennemin bekçiliklerine meleklerden başkasını memur etmedik. 
Onların sayılarını da kâfirler için, başka değil ancak bir fitne (yani imtihan 


vesilesi) yaptık ki kendilerine kltab verilenler sağlam bilgi edinsinler, iman 
edenlerin de imanları artsın. (Hulâsa) hem kendilerine kltab verilen (ehl-i kitab), 
hem müminler şüpheye düşmesinler. Kalblerinde hastalık bulunan (münafiklar) 
ile kâfirlerde 'Allah bu (zebanilerin sayısı) ile misal olarak neyi kastetmiştir?" 
desinler. İşte Allah kimi dilerse böylece şaşırtır, kimi de dilerse ona hidayet 
ecter"(Müddessir. 31) buyurarak, kulunu idlal etmesinin, kulun hakiki maksadını 
bilemediği müteşabih bir ayet veya müteşabih bir iş indirme şeklinde olduğunu 
beyan etmiştir. Bu müteşabih ile sapan kimse ise, müteşabihden kastedilen şeye 
vakıf olmayan ve ondaki hikmetleri düşünemeyen, aksine batıl mücmelin izahı 
pususunda şüphelere sarılıp kalan kimsedir. Nitekim Allahu Teâlâ: 

"Kalblerinde eğrilik bulunanlar sırf fitne aramak (çıkarmak) ve (arzusunca onu) 
tevil etmek için Kur'an'ın müteşabih olan (ayetlerine) tabi olurlar"(Ali imran, 7) 
buyurmuştur. 

Ukubet ve ceza olarak idlal etmesi hakkında da Allah Teala şöyle buyurmuştur: 
"Boyunlarında bukağılar, zincirler bulunduğu zaman, onlar (bu vaziyette) sıcak 
suyun içine sürüklenecekler, sonra ateşte yakılacaklar. Sonra onlara, "Allah'ı 
bırakıp da O'na ortak koştuğunuz (putlar) nerede?" denilecek. Onlarda "Bizden 
uzaklaşıp gittiler. Daha doğrusu biz, daha evvel zaten hiçbir şeye tapmıyorduk" 
diyecekler. İşte Allah kâfirleri böyle şaşırnr" (Mü'min, 71-74). Böylece Cenâb-t 
Allah idlâlinin bu iki şeklin dışında olmayacağını açıklamıştır. İdlal bu iki 
vecihten biri ;le açıklandığında, müşterekliği gidermek için, başka şeyle 
açıklanmamalıdır. Buna göre idlâlin küfrü ve dalâleti yaratmaya 
hamledilemiyeceği sabit olmuştur. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca deriz ki: Biz, idlâlin, Arapça'da "batıla 
çağırmak ve ona karşı teşvik etmek, batılın çirkinliğini gizlemeye gayret etmek" 
manasına geldiğini açıklamıştık. Bu mana ise Allah için caiz değildir. Bundan 
dolayı te'vile gitmek gerekir. 

Cebriyye'nin te'vilinın batıl olduğunu söylemiştik. Bu sebeble başka te'viller 
yapmak gerekir: 

1) İnsan, sapması hususunda herhangi bir tesiri olmayan birşey meydana 
geldiğinde, kendi iradesi ile saptığında; o şey hakkında "O, onu saptırdı" denilir. 
Nitekim Cenâb-ı Hakk putlar hakkında: 

"Yâ Rabbi, o putlar, insanlardan çoğunu idlâl ettiler (saptırdılar)" (İbrahim, 36), 
yani'o insanlar, putlar sebebiyle saptılar". 

"Hele yeğüs, Ye'üh ve Nesr (putlarınızdan) vazgeçmeyin (dediler). Hakikaten o 
putlarbirçok kimseyi saptırdı"(Nun, 23-24); yani insanlardan çoğu, o putlar 
sebebiyle kendileri saptılar. 


"Sana Rabbinöen indirilen (ayetler) andolsun ki onlardan çoğunun azgınlık ve 
küfrünü arftrdı "(Maide, 68); 

"Tebliğim onların sadece kaçışlarını artırdı"(Nuh, 6); yani onlar, onları dine 
davetim sebebi ile, ancak ondan firarlarını artırdılar. 

"Siz onları eğlence edindiniz. Tâ ki bu bent hatırlamayı size unutturdu" 
(Müminim, 110)buyurmuştur. O alay ettikleri müslümanlar hakikatte onlara 
Allah'ı unutulmamışlardı, fakat aksine onlar, kendilerine Allah'ı hatırlatmış ve 
onları Allah'a çağırmışlardı. Ne varki kâfirlerin onlarla alay etmekle meşgul 
olmaları, unutmalarına sebeb olduğu için, unutturma işi onlara nisbet edilmiştir. 
Cenâb-ı Allah Berâe (Tevbe) süresinde de: 

"Bir süre indirildiği zaman içlerinden bazıları, "Bu süre hanginizin imanını 
artırdı?" der. İman etmiş olanlara gelince (bu süre) daima onların İmanını artırır 
ve onlar birbiriyle mtydeieşirler. Fakat (o süreler) kalblerinde maraz 
bulunanların küfürlerine küfür kattı..." çrevte, 124-125) buyurmuş ve böylece 
dini hükümleri ihtiva eden bir süre, onların durumlarını ortaya doyacak şekilde 
indiğinde onlardan kimi ayetleri kabul edip ayetlerle imanı artan; kimi de 
ayetleri kaDul etmeyip bu sebeble küfrü artan olunca, iman ve küfrü urtırma 
süreye nisbet edilmiştir. Çünkü onlar süre indiği için iman ettiler veya kâfir 
oldular. Aynen bunun gibi hidayet ve idlâl (saptırma) de Allah'a nisbet edilmiştir. 
Çünkü bu hidayet ve dalaletin meydana gelmesi, Allah'ın onlara mesel getirmesi 
esnasında olmuştur. Yine Hak Teala Müddessir süresinde; 

"O (Zebanilerin) sayılarını da kâfirler İçin başka değil ancak bir fitne (yani 
imtihan vesilesi) yaptık ki ehl-i kitab sağlam bilgi edinsinler ve mü'minlerin de 
imanları artsın' '/(Müddessir, 31) buyurmuş ve böylece cehennem bekçisi olan 
meleklerin sayısını zikretmesinin, inananlar şüphe edenlerden seçilsin diye, 
kullarını imtihan için olduğunu bildirmiştir. Sonuç olarak mü'minter ayetleri 
kabul etmişler, kâfirler ise kabul etmemişlerdir. Bundan dolayı Allah Teala, 
imanın artmasını ve küfrü imtihan edilen kullara nisbet ederek ve 
buyurmuştur.Bu ayetin peşisıra Cenâb-ı Hakk: "Allah bu (misal) ile neyi 
kasdetmiştir. İşte Allah böyle dilediğini saptırır, dilediğine de hidayet eder" 
buyurarak, kullara her iki şeyi de nisbet ettikten sonra, burada da onları saptırma 
ve hidayet etmeyi kendisine nibet etmiş, böylece idlâlin (saptırmanın) bu imtihan 
le açıklandığını beyan etmiştir. Örfte şöyle denilir, "Aşk beni hasta etti." 
"Falanca kadın, falan adamın ahlâkını bozdu." Halbuki o kadın bunun 'arkında 
değil. Şair de şöyle demiştir: "Beni kınamaktan vazgeç, çünkü kınamak tahrik 
etmek demektir." Yani kınanan şahts nama sebebi ile tahrik edilmiş olur. 
"Kâfirler imtihan unsuru taşıyan ayetler sebebi ile sapıttılar" manasında idlâlin 


Allah'a nisbe edilmesi caizdir. 

Bu ayette (Bakara, 26) de, kâfirler, "Misal vermeye ne gerek var, bunun faydası 
nedir?" dedikleri ve bu imtihan onlara ağtr geldiği için idlâlin Allah'a nisbeti 
yerli yerinde olmuştur. 

2) İdlâl birisini dalaletle isimlendirmektir. Buna göre dendiğinde, "O, onu sapık 
diye adlandırdı ve onun sapık olduğuna hükmetti" manası; dendiğinde de 
"Falanca falancayı kâfir diye adlandırdı" manası artaşılır. Araplar Kümeyt'in şu 
beytini çokça söylerler: 

"Bir gurub sizi sevdiğimden dolayı bana kâfir diyor. Bir diğer gurub da 
günahkâr ve kötüdür diyor." Tarafa da şöyle demiştir: 

"İçki içmeye devam ettim, öyleki arkadaşım beni sapıtmış olarak niteledi ve 
hatta onlardan bir kısmı da beni kötüledi." Yani şair bu beytte ifadesi ile. "Beni 
sapıtmış olarak isimlendirdi" manasını kastetmiştir. İşte bu te'vil 

(izah) tarzını, Kutrub ve çoğu Mü'tezile kabul etmiştir. Dilcilerden bunu kabul 
etmeyip "Birisini sapıtmış olarak adlandırdığında, ancak dersin. 

Ayı şekilde, bir kimseyi facir ve fasık olarak nitelendirdiğinde " demişlerdir. 
Buna şu şekilde cevab verilir: Her nezaman bir kimseyi sapıtmış kabul edersen, 
onun sapıtmış olduğuna hükmetmek gerekir. Bu sebeple bu hüküm, zaten o 
kabulün ayrılmaz bir parçasıdır. "Melzüm" un ismini "lazım"a vermek, meşhur 
bir mecazdır. Böyle bir kullanış mevcuttur da. Çünkü bir adam bir başkası için, 
"falanca sapıktır" dediğinde, ama, "Onu niçin sapık kabul ettin?" demek caiz 
olur ki, aunuı manası, "Onu niye bu şekilde adlandırdın ve onun hakkında böyle 
kabul ettin?" demektir. İşte bu izah tarzına göre, ulemâ "idlâl"i; hükmetme 

etme isimlendirme anlamına hamletmişlerdir. 

3) "İdlâl"in, serbest bırakma, cebirle ve zorla bir şeyden engellemeyi etmedir. 
Buna göre, birisi birisini sapıkliğıyla başbaşa bıraktığında denilir. Yine ulemâ 
şöyle demiştir: Bu sözün mecazi olarak kullanıldığı yerlerden birisi de, 
Arablann, baba,oğlunun terbiyesini uhdesine almadığı zaman, "Falanca oğlunu 
bozdu, onu helak etti ve onu mahvetti" demeleridir. 'Arcii'nin şu sözü de, bunun 
gibidir: 

"Beni, ben tığ gibi yiğidi zayi ettiler; istenmeyen bir gün ve bir gediği kapamak 
için" yine, kılıcını nemli toprakta bırakan, böylece de kılıcı bozulan ve paslanan 
kimseye "Kılıcını bozdun ve onu paslandırdın" derler. 

4) "Dalâl" ve "idlât", Cenâb-ı Hakk'ın : 

"Şüphesiz günahkârlar bir sapıklık ve çılgın ateşler içindedirler. O gün onlar, 
yüzleri üstü ateşte sürüklenirler. Onlara: "Tadın cehennemin dokunuşunu!" 
denilir (Kamer, 47-46) ayetinin delaletiyle "azab" ve "azâb etmek" anlamlarına 


" 


gelir. Buna göre Allah onları, "kıyamet gününde bir sapıklık içinde bulunmak"la 
vasfetmiştir ki, bu onlara azab etmek temektir. Yine Cenâb-ı Hakk: 
"Boyunlarında laleler ve zincirler bulunduğu zaman ki, onlar kaynar sular içinde 
sürüklenecekler, sonra da ateşte tutuşturulacaklar... Sonra onlara, "Allah'ı bırakıp 
da şirk koşageldiğiniz şeyler nerede?" denilecek... Onlar da, "Bizden uzaklaşıp 
gittiler. Daha doğrusu, biz bundan önce hiçbir şeye tapmazdık" diyecekler. İşte 
Allah, kâfirleri böyle tdlâl eder "(Mümin, 71-74) buyurmuştur. Bu ayetteki dalâl, 
azâb ile tefsir edilmiştir. 

5) "İdlâl"in, helak etme ve geçersiz kılma (ibtal) manalarına hamledilmesidir. 
Meselâ: "Allah, küfredip de Allah'ın yolundan yüz çevirenlerin amellerini boşa 
çıkarmıştır" (Muhammed, gayetinde olduğu gibi... Yani, amellerini tbtâl edip yok 
etti. Yine, bu kelimenin mecazi olarak kullanıldığı yerlerden birisi de Arabların 
şöyle demesidir: Su, süte iyice kaynaşıp, karıştığında, Su sütün içinde kayboldu" 
denilir. Yine, birisine bir şey yaptığında, onu, helak ederek âdeta yok ettiğinde, 
dersin. Ayni şekilde, insanlar ölüyü kabre koyup, onu artık görülmeyecek bir 
şekilde gizlediklerinde yani "sahipleri ölülerini örttüler" denir. 

"Çıkan suyu, gözeyi daha çok genişletelim derken kaybettiler. Hazm Nail de, 
(böylece) dolaşmaya terkedildi." Yine Cenâb-ı Hak, şu ayetle kâfirlerin şöyle 
dediklerini bildirir: 

"Biz toprakta çürüyüp kaybolduğumuzda mu hakikaten biz mi yeniden 
(Secde,10),yani biz, yere defnolunup da, bedenlerimiz iyice bolduğunda mı, 
yeniden yaratılacağız?.. Bu manaya göre, seznün manası, Allah onu helak eder, 
yok eder, demek olur. Buna göre izah tarzına göre "idlâl"i Allah'a nisbet etmek 
caiz olur. "İdlâl'M, dinden saptırma manasına hamlettiğimizde, işte bu vecih söz 
konusudur. 

b) "İdlâl"in, cennetten saptırma manasına alınmasıdır. Mu'tezile, hakikatte bu 
bir te'vil olmayıp, lafzı zahirine hamletmektir. Çünkü ayet, Cenâb-ı Allah'ın 
onlan tdlâl ettiğine delalet etmekte, ama ayette Allah'ın onları 

herhangi şeyden idlâl ettiğine, saptırdığına dair bir delalet bulunmamaktadır. bu 
sebebten dolayı biz ayeti, Cenab-ı Allah'ın onları cennet yolundan saptırmış 
olduğuna hamlediyoruz" der.. Ve sonra, Kur'an-ı Kerim'de bu 

udaki bütün ayetleri aynı anlama hamlederler ki,bu Cubbâi'nin tercihidir. 

Cenâb-ı Hak: 

"Şeytanın aleyhinde şu yazılmıştır: Kim onu dost edinirse, şüphesiz şeytan obd 
saptırır ve onu ateşli bir azaba gÖtürür" (Hacc, 4), yani onu cennetten ve «met 
mükâfaatlarından saptırır. Bütün bunlar kelimesindeki "İmize "yi, fiili geçişli 
yapan hemze olarak düşünmemize göredir. 


" 


7) "Hemze"yi 'ta'diye anlamında değil de, bu meselenin başında izahı )i gibi, 
"vicdan" (bulmak) manasına hamletmemizdtr. Buna göre şöyle "Falanca 
devesini yitik buldu" yani, devesi kayboldu... sebeple, Allah'ın onları saptırması 
(idlâl) demek onları sapmış olarak 

demektir. 

8) Cenâb-ı Allah'ın âyetinin, kâfirlerin sözünün olmasıdır. Pjna göre kâfirler 

"Allah, kendisinde ne fayda bulunduğunu açıklamadığı bu mesel ile, neyi 
kastetmiştir?" demiş ve sonra "tehekküm'Vani alay yoluyla," Bununla çoğu 
kimseyi saptırır, çoğu kimseye de (güya) hidayet eder!" diye İlâve etmişlerdir. 
İşte buna göre bu, kâfirlerin sözlerindendir. Bunun peşi sıra Cenâb-ı Allah onlara 
cevap olmak üzere, 

"Allah bununla, ancak fasık olanlan saptırır", yani bununla ancak fasık olan 
sapar... Mutezile'nin sözünün hepsi budur. 

Cebriyye ise şöyle demiştir: Sizin sözünüzü dinledik, meseleyi güzel ortaya 
koyduğunuzu, tertibinizin güzelliğini ve sözünüzün gücünü itiraf ediyoruz. Fakat 
biz ne yapalım, sizin bu güzel açıklamalarınızı ve ince delillerinizi bozan üç 
düşmanınız bulunmaktadır. 

1) Bu, "yapmaya götüren sebep" (dâ meselesidir. Bu şu demektir: İlme ve 
cehle, hidayete ve saptırmaya kadir olan, niçin bunu değil de şunu yapmaktadır? 

2) Cenâb-ı Hakk'ın (Bakara, 7) âyetinin tefsirinde geçtiği gibi "ilim meselesi"dir. 
Bu iki meseleye cevab verme hususunda, güçlü ve derde deva olacak bir çare 
bulacağınızı sanmıyoruz.Biz şüphesiz olarak biliyoruz ki bunca zekanıza rağmen 
onların cevabları karşısında zayıf kalacağınız size gizli değildir. Bizim insaf 
edip, sözlerinizin güzel olduğunu itiraf ettiğimize göre siz de insaf edin ve bu 
iki meseleye cevab veremeyip izah edemeyeceğinizi itiraf edin. Çünkü bunu 
görmemek ve gafil davranmak akıllılara yakışmaz. 

3) Kulun fiili, şayet, kendi yaratması ile olsaydı, o zaman ancak kulun yaratmayı 
istediği filler meydana gelirdi. Ne varki herkes ilim tahsil etmek ve doğruyu 
bulmak ister; cahillik ve sapıklıktan tamamen kaçınır. Buna göre, maksadı 
sadece ilim tahsili ve doğruyu bulmak olan kul için cahillik ve sapıklık nasıl 
meydana geliyor? Eğer "Kul için, küfür ile iman, ifim ile cehalet karıştı da 
böylece cehaleti ilim sanıp, onu meydana getirmeye niyetlendi, bu sebebten de 
onun için cehalet meydana geldi" dersen, biz deriz ki, onun, cehaleti ilim 
sanması hatalı bir zandır. Eğer o kul, onu ilk önce tercih etmiş isa, kendi için 
cehaleti ve hatayı tercih etmiş demektir ki bu imkansızdır. 

Eğer biz, "daha önceki bir başka zannı sebebi ile karışıklık olmuş" dersek bu 
durumda, sonsuza kadar her zannın dayandığı bir başka zannın bulunması 


gerekir ki bu da imkansızdır. 

4) Tasavvurat kesbi (kulun kendisinin kazandığı) değildir. Bedihi olan tasdikat 
da kesbi değildir ve bütün tasdikatlar kesbi değildir. İşte bunlar üç 
mukaddimedirler: 

Birinci Mukaddime: Tasavvuratın kesbi olmadığını izah hususundadır. Bu 
böyledir. Çünkü tasavvuratı elde etmeye uğraşan ya onu tasavvur etmiştir veya 
edememiştir. Eğer onu tasavvur ediyorsa, yeniden onun tasavvurunu meydana 
getirmeyi istemesi imkansızdır. Çünkü hasılı tahsil imkansızdır. Eğer onu 
tasavvur edemiyorsa, onun zihninin ondan haberi yok demektir. Birşeyden 
haberi olmayanın, o şeyi arzu etmesi imkansızdır. 

İkinci Mukaddime: Bedihi olan tasdikatın kesbi olmadığını açıklama 
Hakkındadır. Bu böyledir, çünkü tasdikin her iki tarafının meydana gelmesi, bu, 
zihnin o tasdike kesinkes hükmetmesi hususunda ya yeterlidir veya yeterli 
değildir. Eğer birincisi olursa, bu tasdik, bu iki tasavvurla birlikte, müsbet veya 
menfi yönden vücub ifade eder. Böyle olan şey ise kulun kudreti dahilinde 
değildir. Eğer ikincisi ise, tasdik bedihi olmaz, aksine bu hususta kesin hüküm 
verilemez. 

Üçüncü Mukaddime: Bütün tasdikatın kesbi olmadığını açıklama hakkındadır. 
Bu böyledir, çünkü bu nazari düşünceler, eğer kulun kudreti dahilinde olmayan 
şu bedihi tasdikattan mecburen elde edilirlerse, bu nazari düşünceler de kulun 
kudreti dahilinde olmazlar. Eğer bu nazari şeyler, şu Dedihi tasdikattan mecburi 
olarak meydana gelmiyorlarsa, bu bedihi tasdikat nazari şeylere istidlal 
edilemez. Böylece de, nazari şeyler hakkında -meydana gelen bu inançlar ilim 
olmayıp, aksine mukallid için hasıl olan nançlar olur ki konumuz bu değildir. 
Böylece hidayet ve dalaleti Allah'a isnad etmeme hususundaki sözünüzün, cevab 
verilemeyecek bu kesin akli zahlarla çatıştığı ortaya çıkmış olur. 

Şimdi ise onların yaptıkları te'viller üzerinde konuşalım: 

Birinci tevile gelince, bu te'vil düşer. Çünkü müteşabih ayetlerin rdirilmesinin 
sebeblerin (dailer) harekete geçirilmesinde bir etkisinin olup olmadığını bilmek 
lazımdır. Eğer etkisi varsa, sizin sözünüze göre, müteşabih ayetlerin 
indirilmesinin iki yönden takbih edilmesi (çirkin olduğunun söylenilmesi) 
gerekir: 

a) Biz, (Bakara.7) âyetini tefsir ederken, bir tercih meydana geldiği zaman, 
mutlaka bir vücübun olması gerektiğini ve her iki halin de olması ile (caiz 
olması ile) zıddına mani olan vücub arasında bir orta nok-ann olmadığına delil 
getirmiştik. Bu müteşabih ayetlerin indirilmesi tercihte -hjessir olup, her 
nezaman bir tercih meydana gelse mutlaka bir vücubun aduğu sabit olunca, cebr 


söz konusu olur. O zaman da sizin dedikleriniz dairi olur. 

b) Farzet ki bu tesir vücub noktasına varmaz. Amma hiç değilse - elletin, 
önünden özür ve illetlerin (engellerin) giderilmiş, izale edilmiş olması gerekir. 
Bi' müteşabihatın, dalal tarafını hidayet tarafına tercih etmesinde bir etkisi 
olmakla beraber mükellefe indirilmesi, onun taata yönelmemesi hususunda bir 
özür gibi olur ki, o zaman da bunun Allah'tan olmasının kabin görülmesi gerekir. 
Eğer mükellefin dalâl tarafını hidayet tarafına tercihe yönelmesinde bu 
müteşabih ayetlerin bir tesiri yoksa, bu müteşabth ayetlerin onların 
sapmalarındaki tesirinin oranı, kapının gıcırtısı ve karganın gak! demesi kadar 
otur. Aynt şekilde, bu takdirde onların dalaletleri bu yabancı şeylere nisbet 
edilemediği gibi, hiçbir surette müteşabihata da nisbet edilemez.Bu durumda da, 
onların te'villeri geçersiz olur. 

İkinci te'villerine gelince, -ki bu idlâlin,"dalalet ismi verme ve dalalete 
hükmetme" şeklinde te'vilidir, - bu son derece uzak olmakla beraber, kabulü 
halinde de beraberinde birçok müşkilleri bulundurmaktadır. Çünkü Allah sapıtan 
kimseyi dalaletle adlandırmış ve onun hakkında bununla hüküm vermiştir. Eğer 
mükellef onu yapmamış olsaydı, Cenâb-ı Hakk'ın doğru olan haberi yalana; ilmi 
ise cehle dönüşmüş olurdu.. Bütün bunlarsa muhaldir; muhale götüren şeyler ise, 
muhaldir. Böylece, mükellefin onu yapamaması imkânsız, yapması ise vacib 
olmuş olur. Bu ise, sizin kaçtığınız ve sonunda seksiz şüphesiz kendisiyle 
yüzyüze geleceğiniz "cebr"in ta kendisidir. Burada konu, onların bu babta vermiş 
oldukları meşhur iki cevaplarına varıp dayanır. Her akıllı olan kimse, aklının 
bedahetiyle bunun kabul edilemeyeceğini bilir. 

Üçüncü te'villerine gelince, ki bu kişiyi kendi başına bırakıp engellememektir, 
bu da çocuğun babasına en uygun ve güzel olan şeyin, oğlunu bundan men 
etmesi olduğu ama menetmediği zaman da buna "idlâl" (saptırma) denmesidir. 
Ama çocuk babası onu bundan menettiği zamanda, menetmediği zaman düştüğü 
bu ilk mefsedetten (zarardan) daha büyük bir zarara düşebilir. Halbuki buna 
rağmen, hiçkimse bu durumda "Babası çocuğunu saptırdı ve ifsad etti" demez. 
Burada iş bunun hilafınadır. Çünkü Allah mükellefi zorla bu mefsedetten 
menetmiş olsaydı, birincisinden daha büyük bir mefsedetin ortaya çıkması 
gerekirdi. Bu durumda da "Cenab-ı Hak onu sapıklıktan menetmedi " manasında 
olmak üzere, nasıl olur da "Allah, mükellefi ifsad ve idlal etmiştir denilebilir?" 
Oysa ki Cenab-ı Allah, eğer onu menetmiş olsaydı, bu mefsedet daha büyük 
olurdu. 

Dördüncü te'villerine gelince, Kaffal buna itiraz ederek şöyle demiştir: Dalaletin 
azab manasına geldiğini kabul etmiyoruz. 


"Mücrimler dalalet ve çılgın ateş içindedirler "(Kamer, 47) ayetine gelince, 
buradaki dalaletten muradın, dünyada iken haktan sapma; sü'ur'den muradın ise 
ahirettekl cehennem azabında olmak şeklinde olması ve âyetinin de "sü'ur"un 
sılası olması mümkündür. âyetinden (Mümin. 71) ayetine kadar olan kısımdaki 
ibaresinin manası "Batıl oldular, yok oldular, şefaatlannı umduğumuz bu günde 
kendilerinden istifade edilemedi" demektir. Sonra âyeti, "Allah, onların 
amellerini böylece saptırır "yani" kıyamet günü boşa çıkarır " manasınadır. 
Bunun manasının, "Allah onları bu dünyada yardımsız bırakır ve onları hakkı 
kabul etmeye muvaffak kılmaz. Çünkü onlar batıla yakınlık duymuş ve 
tefekkürden yüz çevirmişlerdir. Allah, onlardan yardımını Kesip, onlar kıyamette 
geldiklerinde, dünyada kendisinden faydalanmayı -oldukları amelleri boşa çıkar" 
şeklinde olması da muhtemeldir. 

Beşinci tevillerine gelince ki bu idlalin (saptırmanın) helak etmek manasına 
alınmasıdır, bu buraya uygun değildir. Çünkü Cenab-ı Allah'ın "Bununla çoğu 
kimseye hidayet eder" ifadesi, idlali "helak etmek'fnanasına almaya manidir. 
Altıncı tevillerine gelince ki bu, idlâlin cennet yolundan saptırmak manasına 
alınmasıdır. Bu da zayıftır. Çünkü Cenab-ı Allah yani "Bu ayetleri dinleme 
sebebi ile saptırır" buyurmuştur. Halbuki cennetin yolundan saptırmak bu 
ayetleri dinleme sebebiyle değildir. Aksine kulun -ötülükleri yapması 
sebebiyledir. O halde idlali, o manaya hamletmek nasıl olur? 

Yedinci te'villerine gelince ki bu âyetteki iLa lafzını onu sapıtmış olarak r-uidu" 
manasına almaktır. Bu manada kullanılışın bir delili yoktur. "İdlâl"i Ajlah Teala 
"bâ" harf-i cerh ile kullanmıştır. Halbuki, vicdan (bulmak) —anasına kullanılan 
ıdlal "bâ" harf-i cerri ile müteaddi olmaz. 

Sekizinci tevillerine gelince bu, bu ayette nazımda kopukluğu gerektirir. Çünkü 
âyetine kadar olan kısım kâfirlerin sözü, ise arada ıherhangi bir fasıla 
olmaksızın, aksine atıf harfi olan 

"ile olan, Cenâb-ı Hakk'a ait sözdür. Sonra farzet ki bu burada sizin de-gibidir. 
Ancak Müddessir süresindeki: 

İşte böylece Allah dilediğini saptırır, dilediğine hidayet eder "( ayeti ise, Cenab-ı 


Allah'a ait bir sözdür. İşte idlâl hakkında söylenecekler in ibarettir. [33] 
Hidayet Kavramı Başa Dön 
"Hidayet'e gelince, bu birkaç manada kullanılmıştır: 


1) Delalet (yol gösterme) ve beyan (açıklama). Nitekim Cenab-ı Hak. 
"Bizim nicelerini helak etmemiz onlara (birşeyler) açıklamadı mı?"(Secde, 26) 


ve 

"Eğer size benden bir açıklama gelirse her kim benim açıklamama uyarsa... 
(Bakara, 38) buyurmuştur. Bu, ancak, hidayet açıklamadan ibaret olması halinde 
doğru olur. Yine Cenab-ı Hak: 

"Onlar sadece zanlanna ve nefislerinin arzularına uyarlar. Halbuki yemin olsun, 
kendilerine Rablerinden o açıklama (hidayet) gelmiştir"(Necm, 23); 

Biz muhakkak ona yolu gösterdik. İster şükredici olsun ister nankör (kâfir)" 
(Dehr, 3), yani ister şükreder, ister inkâr eder.Buna göre ona her iki halde de 
hidayet gelmiştir; 

"Semüd a gelince, bizonlara yol gösterdik (hidayet ettik), halbukionlar hidayete 
körlüğü tercih ettiler"(Fussilet. 17) ve "Sonra biz, Musa 'ya, ihsan sahibi olana 
bir nimeti tamamlamak herseyi açıklamak, bir hidayet ve rahmet olmak üzere 
Kitab '1 verdik. Umulur ki onlar Rablerine kavuşacaklarla fnanır/ar"(En'am, 154) 
buyurmuştur. Bu mü'min hakkında söylenmez. 

Yine Cenab-ı Hak, Hz.Davud (a.s.)'a gelen davacılardan naklederek: 

“Aşırı gitme, bizi yolun ortasına hidayet et"(Sad, 22) yani ilet. 


" 


"Hakikat, kendilerine hidayet besbelli olduktan sonra arkalarına dönenler (irtidad 
edenler) yok mu şeytan onları ütlemiştir, onlara zamanı uzun göstermiştir" 
(Muhammed, 25), 

"(O azab günü), herkesin 'Allah'a itaat hususunda işlediğim kusurlardan dolayı 
"Vay hasretime! Hakikaten ben (din İle) eğlenenlerdendim" diyeceği, yahut 
"Hakikaten Allah bana hidayet verseydi herhalde muttakilerden olurdum." 
diyeceği, yahut azabı görürken "Dünyaya bir daha dönebtiseydim de (o.zaman), 
iyi hareket edenlerden olsaydım" diyeceği (gündür). "Allah tarafından ona şöyle 
buyrulur:" Hayır, sana ayetlerim gelmişti de sen onları yalan saymış, (onlara 
karşı) kibirlenmeye kalkmıştın, "(Zümer. 56-59) buyurmuş, böylece gönderdiği 
ayetlerle kâfire de yol gösterdiğini haber vermiştir. Yine Cenab-ı Hak: 

"Yahut, "Bize de kitab indirilseydi muhakkak onlardan daha fazla hidayete 
ererdik " dememeniz içindir. İşte size Babbinizden apaçık bir hüccet, bir hidayet 
ve birvahmet gelmiştir"(En'am,157) buyurmuştur. Bu kâfirlere bir hitabditr. 

2) Alimler, Allah'ın "Hiç süphesiz sen sırat-ı müstakime hidayet edersin (şüra, 
52) ve "Her kavmin bir hidayet edeni vardır. "(Rad, 7) ayetlerindeki nin davet 
edersin"nin de "dalalete yahut hidayete çağıran bir davetci" manasına olduğunu 
söylemişlerdir. 

3) Allah'ın imana bağlı lutuflara muvaffak kılmasıdır ki bu lutufları Allah, 
mü'minlerin imanlarına karşı bir mükafaat ve imana bir destek olması ve 


taatlarını artırmaları için verir. Bu müminlere verilen sevabtır. Bunun karşısında 
da kâfirler için sevabın zıddı vardır. Bu da o kâfirlerden lutufları çekip almaktır 
ki, buna göre o zaman Allah, onlara hidayet etmediği için onları saptırmış olur. 
Bu izha delil Cenab-ı Hakk'ın şu ayetleridir: 

"Hidayete erenlerin Allah hidayetini artırdı "(Muhammed, 17) "Allah hidayete 
erenlerin hidayetini artinr"(Meryem, 76); "Allah zalimler kavmine hidayet etmez 
"(Bakara, 258), "Anan iman caenten, aunya ve antrene saglam oir sozie 
guçtenaınr. Allah zalimleri ise sapfinr"(İbraim, 27); "İman ettikten, Resulün hak 
olduğuna sahidlik ettikten ve kendilerine açıklamalar geldikten sonra yeniden 
küfre dönen bir kavme Allah nasıl hidayet eder? Allah zalimler kavmine hidayet 
etmez'(Al-i Imran, 86). Allah Teala kendilerine açıklamalar geldiği halde o 
kâfirlere hidayet etmeyeceğini haber vermektedir. Buna göre hidayet "beyan"dan 
(açıklamadan) başka birşeydir. Yine Cenab-ı Hak şöyle buyurmuştur: "Kim 
Allah'a iman ederse, Allah onun kalbini hidayete erdirir"(Tegabun, 11) Ve: "İşte 
onların kalblerinde (Allah) imanı yazmış ve onları kendisinden gelen bir ruh ile 
desteklemiştir "(Mücadele,22). 

4) Cennet yoluna iletmek. Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur: 

"İşte Allah'a iman edip de O'na sarılanlar (yok mu?) Allah onları kendisinden-bir 
rahmetin ve lütfün içine sokacak ve onları kendisine (gelen) bir sırat-ı 
müstakime götürecektir"(Nisa, 175); 

Muhakkak ki size Allah 'dan bir nur ve apaçık bir kitab gelmiştir. Allah o kitabla, 
kendisinin rızasına tabi olanları kurtuluş yollarına iletir, onları, izni ile, 
karanlıklardan nura çıkarır ve onlan müstakim olan bir yola hidayet eder (iletir)" 
(Maide, 15-16) ve: 

"Allah yolunda öldürülenler (yok mu?) Allah onların amellerini boşa 
çıkarmayacaktır. Onlara hidayet edecek, durumlarını düzeltecek ve onları 
cennete sokacaktır"(Muhemmed, 4-6), Öldürüldükten sonraki hidayet ancak 
cennete hidayet (itetme)dir. Bir de Cenab-ı Allah şöyle buyurmuştur. 

"İman edip salih ameller işleyenlere muhakkak ki Rableri, imanları sebebi ile 
hidayet edecektir. Onların altlarından ırmaklar akar"(Yunus, 9). Bu Cübbâi'nin 
te'vilidir. 

5) Hidayetin, takdim etmek (öne geçirmek) manasına alınmasıdır. Mesela Dir 
kimse birisini önüne geçirdi mi denilir, nin aslı, (yol göstermek) ifadesinden 
alınmıştır. Çünkü delil (yol gösteren), medlulden (yolgösterilmeden) öncedir. 
Araplar Atların başları zuhur etti) derler. Boyun için kelimesi de kullanılır. 
"Atların boyunları" demektir. Ona bu isim verilmiştir. Çünkü, boyun atın ön 
tarafını teşkil eder. 


6) "hükmeder" manasına gelir. Çünkü müminin hidayete erdiğine ve onun 
bununla isimlendirildiğine hükmedilmiştir. Zira, "O, ona hidayet etti" diyen 
kimsenin, bu sözünün hakiki manası "Ona muhtedi - aayete ermiş) ismini verdi" 
dir. "Hidayet" lafzı bazan hükmetmek ve isim vermek manasına da alınır. 
Nitekim Cenab-ı Allah: Allah Bahire'yi meşru kılmadı"(Maide, 103)yani ne 
hükmetti ne meşru kıldı."; 

"Hidayet ancak Allah'ın hidayetidir"(Ali Imran, 73) yani "Hidayet, Allah'ın! 
hidayet olduğuna hükmettiği şeydir" ve;"Allah kime hidayet etmiş ise 
hidayetejermiş olan odur" (Kehf. 17) yani "Allah'ın hidayete erdiğine hükmettiği 
kimse, muhtedi diye adlandırılmaya müstehaktır" buyurmuştur. İşte bütün bunlar 
Mut'tezile'nin zikrettiği görüşlerdir. 

Biz, daha evvel geçen "idlâl" bahsinde bu hususta fikir beyan etmiştik. Cebriyye 
burada bir başka izah tarzının bulunduğunu söylemiştir. Bu da hidayetin, 
hidayeti ve ilmi yaratma manasına alınmasıdır. Nitekim Cenâb-ı Allah: 

"Allah kurtuluş evine sizi çagımr ve dilediğini dosdoğru yola iletir"(Yunus25) 
buyurmuştur. 

Kaderıyye (Mu'tezile) ise birkaç sebebten ötürü bunun caiz 
olamayacağını söylemiştir. 

a) Arapça'da, zorla ve kerhen birisini bir yola sokmak isteyen kimse için "O, onu 
oraya iletti" denilmesi yerinde olmaz. Ancak böyle yapan için "O, onu sırat-ı 
müstakime zorladı, ona şevketti ve onu oraya çekti" denir. ta denilmez. 

b) Şayet hidayet Allah'ın yaratmasıyla meydana gelseydi, o zaman emir, nehiy, 
övgü, yerme, sevab ve ıkab diye birşey olmazdı. Şayet, farzet ki, "Allah hidayeti 
yarattı, kul da onu kesbetti" denilirse deriz ki bu kesb işi iki yönden reddedilir: 

1) Kesbin meydana gelmesi ya Allah'ın yaratması iledir veya değildir. Eğer 
Allah'ın yaratmasıyla ise, Allah onu yarattığı zaman, kulun onu yapmaması 
imkansızdır. Allah o kesbi yaratmadığı zaman da kulun onu yapması mümkün 
olmaz. Bu durumda da zikredilen bütün müşkiller ortaya çıkar. Eğer kesb, 
Allah'ın yaratmasıyla değil de kulun yaratmasıyla olursa, işte bu zaten bizim 
(yani Mu'tezile'nin) görüşüdür. 

2) Eğer bir fiil Allah'ın yaratması kulun da kesbi ise, şu üç ihtimalden biri söz 
konusudur; 

a) Ya onu ilk önce Allah'ın yaratıp, sonra kulun kazanması (kesbi), 

b) Veya kulun önce o fiili kesbetmesi, sonra Allah'ın onu yaratması; 

c) Veyahut da kesbin ve yaratmanın aynı anda olması. Eğer onu Allah önce 
yaratmışsa, kul onu kesbetmeye mecbur otur. Böylece de ilzam (cebr ve 
zorlama) meselesi geri gelir. Eğer kul. o fiili Allah'ın yaratmasından önce 


kesbetmiş ise, Allah onu yaratmaya mecbur demektir. Eğer kesb ve yaratma aynı 
anda olmuş ise, bu işin meydana gelmesi ancak kul ile Allah'ın ittifakından sonra 
mümkündür. Fakat böyle bir ittifakı bilemeyiz. Bu sebeple, böyle bir ittifakın 
bulunmaması gerekir. Yine bu ittifakın, ancak başka bir ittifaka dayanması 
gerekmektedir. Çünkü bu kulun kesbi, Allah'ın yaratması iledir. Bu ise sonsuz 
ittifaklara götürür ki imkansızdır. Mu'tezile'nin bu husustaki sözü budur. 

Cebriyye ise şöyle demiştir: Biz, bu fiillerin dolaylı veya dolaysız yaratıcısının 
Allah olduğuna, herhangi bir ihtimal ve te'vil götürmeyen, akli delillerle istidlal 
etmiştik. Sizin sarıldığınız izah tarzlarınız ise, çeşitli ihtimalleri taşıyan nakli 
izahlardır. Halbuki kesin olan bir şeye, muhtemel olan şey karşı koyamaz. Bu 
nedenle bizim dediklerimizi kabul etmek gerekir. Muvaffakiyyet Allah'dandır. 


[34] 
Hidayette Olanlar Az Oldukları Halde Çok Diye Nitelenmeleri 


Birisi şöyle diyebilir: Hidayete erenlerin sayısı az olduğu halde, Cenab-ı Allah 
onları niçin "çok" olarak tavsif etmiştir? Çünkü Allah: 

"Şükredici kullarım pek azdır. (Sebe, 13) ve: "Onlar ne kadar azlar." (Sa'd 24) 
buyurmuş, hadiste de İnsanlar yüz deve gibidir ki,o yüz deve içinde binecek bir 


deve bulamazsın.121 ve İnsanlar onların az olduklarım söylediler" hadisleri de 
bunu teyid eder. Bunun cevabı şöyledir: Hidayete erric insanlar aslında çokturlar. 
Onların "az" olarak nitelendirilmeleri, ancak dalalet ehline kıyasladır. Yine 
hidayete erenler az da olsalar, hakikatte çok sayılırlar. Onlar görünüşte az olsalar 


bile, hakikat itibarı ile "çok" olarak adlandırılmışlardır. [36] 
Fısk ve Fâsık Başa Dön 


Ferra,"Fasık"kelimesinin aslının "Taze hurma kabuğundan çıktı" ifadesinden 
alındığını söylemiştir. Buna göre sanki fâsık taatten çıkan manasına gelir. Zarar 
vermek için deliğinden çıkan fareye de denir. Ehl-i kıble, fâsığın mü'min mi kâfir 
mi olduğu hususunda ihtilaf etmiştir. Bizim alimlerimize göre fâsık mü'mindir; 
Haricilere göre, kâfirdir. Mutezile'ye göre ise ne mü'min ne kâfirdir. Mutezile 
Cenab-ı Allah'ın: İmandan sonra fasıkhk ne kötü bir isimdir. "(Hucurat.11); 
"Münafıklar, fasıkların ta kendisidir"(Tevbe, 67) ve; Allah size imanı sevdirdi ve 
onunla kalblerinizi süsledi; size küfrü, fiskı ve İsyanı kerih gösterdi"(Hucurat, 7) 
ayetleri ile İstidlal etmişlerdir. Bu mesele uzun olup kelam kitaplarında yer 


almıştır. 137) 
Ahdi Nakzetme 


Alimler "O(fesıklar), te'kid ettikten sonra Allah'ın vadini bozarlar"âyetinden ne 
murad edildiği hususunda ihtilaf etmişler ve şu görüşleri belirtmişlerdir: 

1) Bu misaktan maksad, Allah'ın kullarına, kendisinin birliğini, peygamberinin 
doğruluğunu gösteren delilleridir. Böylece bu, tevhide sarılma hususunda bir ahd 
ve misak (söz) olmuş olur. Çünkü bu deliller ile zikrettiğimiz tevhide ve 
Hz.Peygamberin doğruluğuna sarılmak gibi şeyler demektir. İşte bundan ötürü 
de Cenab-ı Allah'ın "Siz bana olan ahdinizi (sözünüzü) yerine getirin ki ben de 
size olan ahdimi yerine getireyim" ayeti pek yerinde olmuştur. 

2) Bununla Cenâb-ı Hakk'ın, kendisine: "Onlar, kendilerine azab ile korkutan bir 
peygamber gelirse, diğer ümmetlerin herhangi birinden daha ziyade doğru yolu 
tutacaklarına, olanca yeminleri ile Allah'a ahdetmişlerdi. Fakat onlara azab ile 
korkutan bir peygamber gelince, bu onların, (hakdan) uzaklaşmadan başka 
birşeylerini artirmadı. "(Fatır. 42) ayetiyle işaret ettiği kimselerin kastolunmuş 
olması da muhtemeldir. O kimseler, yemin edip söz verdikleri şeyi yapmayınca, 
Allah Teâlâ onları "ahdini ve misakını bozanlar" diye nitelendirmiştir. 

Birinci te'vilin her sapan ve inkar eden hakkında umumi olması mümkündür. 
İkinci te'vil ise ancak ayette bahsedilen kimselere hastır, bunun böyle olduğu 
sabit olunca, birinci te'vilin ikinci te'vilden, iki bakımdan üstün olduğu ortaya 
çıkar. 

a) Birinci te'vile göre ayeti, umumi manaya almak mümkündür, ikincisine göre 
tahsis gerekir. 

b) Birinci takdire göre fasıkları kınamak gerekir. Çünkü onlar, Allah'ın, enfüste 
ve âfakta (kendiferinde ve âlemde) açıkladığı, netleştirdiği, tekrarladığı ve 
indirdiği tenzîlî delillerle de o sağlamlaştırıp muhkem kıldığı ahdi 
bozmuşlardır. 

Bir de Cenâb-ı Allah, bu delilleri onların akıllanna yerleştirmiş ve bunları 
kuvvetlendirmek için peygamberler göndermiş, kitablar indirmiştir. İkinci 
takdire göre de onları kınamak gerekir. Çünkü onlar, yapmaları gerektiğine 
inandıkları şeyi yapmamışlardır. Birincisine göre daha çok kınama gerekeceği 
malumdur. 

c) Kaffâl şöyle demiştir: Bu ayetle kastedilmiş olanların, peygamberlerine 
indirilen kitablarda Hz.Muhammed (s.a.s.)i tasdik etmelerine dair 
kendilerinden ahd ve misak alınan; kendilerine, gerek Hz.Muhammed'in gerekse 


ümmetinin durumu açıklanan Ehl-i kitabtan bir gurub olması muhtemeldir. 
Böylece bu gurub, ahitlerini bozdular, ondan yüz çevirerek Hz.Peygamberin 
nübüvvetini inkar ettiler. 

d) Alimlerden bir kısmı ise, bununla, insanlar zerreler şeklinde iken ve onları 
böylece Hz.Adem (a.s.)'ın sulbünden çıkararak, insanlardan almış olduğu misak 
kastedilmiştir demişlerdir ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Onları kendilerine şahid tutarak, "Ben, sizin Babbiniz değil miytm"(dedi). 
Onlar da, "evet Rabbimizsin" dediler"(A'raf, 172) ayetinin manasıdır. 

Kelamcilar bu görüşün değersiz olduğunu söylemişlerdir; çünkü Cenab-ı 
Hakk'ın, kullarını, unutma ve yanılma ile bilgisi kalblerinden kaybolup giden 
şeylerden sorumlu tutmayacağı gibi, hatırlayamadıkları bir misak sebebiyle oe 
kullarının aleyhine ihticâcda bulunmaz. O halde, nasıl olur da, bu sebeple onları 
kınar? 

e) Cenâb-ı Hakk'ın yaratıklarına olan ahdi üç tanedir: 

1) Birinci ahid: Hz.Adem'in bütün zürriyetinden aldığı ahittir ki, bu O'nun 
bubiyyetini ikrardan ibarettir. Bu, Cenâb-r Hakk'ın, 

Hani Rabbin almıştı..."(A'raf, 172) sözüyle anlatılmıştır. 

2) İkinci ahid: Peygamberlerine tahsis etmiş olduğu ahittir ki, bu ahde göre 
peygamberler peygamberliklerini tebliğ, Allah'ın dinini ikame edecek ve onda 
ayrılığa düşmeyeceklerdir. Bu da; "Hani Allah, peygamberlerden misaklannı 
almıştı.."(Ahzâb, 7) ayetinde anlatılan husustur. 

Üçüncü ahid: Alimlerden aldığı ahiddir. Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın "Hani Allah, 
onu insanlara mutlaka açıklayacaksınız, gizlemiyeceksiniz" diye, kendilerine 
kitab verilenlerden misak almıştır" (Ali imran, 187) ayetinde batottnüş olduğu 
husustur. Keşşaf şöyle demiştir: Ayette geçen lafzındaki zamir, ahd"e racidir; 
ahid de, Allah'ın ahdini kabul edeceklerine dair verdikleri kuvvetli sözdür. ve 
lafızlarının manasına gelmesi gibi, lâfzının da anlamıma gelmesi caizdir. 
Zamirin, onlardan âyetlerine, kitaplarına ve peygamberlerine dair ahid aldıktan 


sonra Allah'a raci. olması da caizdir. 3381 
Allah'ın Vasedilmesini İstediği Şey 


Cenâb-ı Hakk'ın 'Allah m birleştirilmesini emrettiği (sıla-i rahmi) keserler" 
sözünden, Allah'ın neyi murad ettiği 

hususunda alimler ihtilaf ederek, bu hususta birkaç izah tarzı zikretmişlerdir: 

1) Bununla, Cenâb-ı Hakk'ın birleştirilmesini emrettiği yakınların hukukunu ve 
sıla-i rahmi gözetmeyen kimseler murad edilmiştir. Bu.tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın: 


"Demek, idareyi ele alsanız, hemen yeryüzünde fesat çıkaracak ve akrabalık 
münasebetlerini keseceksiniz öyle mi?" (Muhammed.22)ayetinde bahsettiği 
gibidir. Bu ayette (Bakara, 27), müşriklerin, kendileriyle Hz.Peygamber 
arasındaki akrabalık bağını kestiklerine işaret vardır. Bu açıklamaya göre, ayet 
hususi, has olur. 

2) Cenab-ı Hakk'ın o müşriklere iplerini mü'minlerin ipine bağlamalarını 
emretmiştir, ama onlar müminlerden ayrılmış, kâfirlerle bütünleşmişlerdir. İşte 
Allah'ın buyruğundan maksadı budur. 

3) O müşrikler, nizalaşmaktan ve fitne çıkarmaktan nehyolunmuşlardı; halbuki 


onlar, hep bununla meşgul olmuşlardır. [39] 
Yeryüzünde Çıkarılan Fesad Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın "Ve yeryüzünde fesat çıkarırlar" ayetinde apaçık olan 
şeyin, burdaki fesad ile müş- 

riklerle sınırlı kalmayıp başkalarına da geçen fesat murad edilmiştir. Bundan da 
daha açık alan şey, Hz.Peygamber (s.a.s)'e itaat etmekten insanları 
alıkoymalarının kastedilmesidir. Çünkü yeryüzündeki salah ve nizarpın tamamı 
ancak Allah ve peygamberine itaatla olur. Çünkü, İslâm dininin bütün emir ve 
yasaklarıyla insan kendisine terettüp eden bütün şeyleri yapar, başkasına 
sataşmayı terkeder. Karşılıklı zulmü ve haksızlıkları terketmek de, bundandır. 
Zulmün ortadan kaldırılmasında ise, yerlerin ve göklerin kendisiyle ayakta 
durduğu adalet bulunmaktadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, Firavun'dan bahsederek 
şöyle demiştir. 

"Ben, onun, sizin dininizi değiştirmesinden veya yeryüzünde fesad 
çıkarmasından korkuyorum "(Mümin, 26). 140) 


Hüsrana Düşenler 


Sonra Hak Teala, bu işleri yapanların hüsrana uğrayacağını haber vererek 
"İştebunlar, hüsrana uğrayanların ta kendileridir " Duyurmuştur. 

Buradaki hüsran hakkında birçok görüş bulunmaktadır. 

1) Onların cennet nimetlerinden ümidi kesmiş olmalarıdır. Çünkü hiçbir *ert 
yoktur ki, onun cennette bir ehli ve bir evi bulunmasın!.. Kul eğer Allah'a taat 
ederse, buna ulaşır; eğer Allah'a isyan ederse, buna müminler varis olurlar... İşte 
bundan dolayı Cenab-t Hak; 

"İşte bunlar, Firdevs cennetine varis olan varislerin ta kendileridir, onlar orada 


ebedi kalıcıdırlar"(Muminun, 10-11) ve' Hüsrana uğrayanlar, kıyamet günü hem 
kendilerini hem de teraftarlarını hüsrana uğratanlardır""(şura, 45) buyurmuştur. 

2) Onların, yapmış oldukları iyiliklerinden ümitlerini kesmiş olmalarıdır; Çünkü 
onlar, küfürleri sebebiyle iyi amellerini ibtal etmiş ve onlara, bu amellerinden 
herhargi bir hayır ve sevab ulaşmamıştır. Buna göre ayet yahudiler ve münafıklar 
hakkındadır; zira yahudilerin kendi dinlerine göre yapmış oldukları iyi amelleri 
vardır; münafıklar da, zahiren, inançlarında samimi olanların yapmış oldukları 
amellerin aynısını yapmışlardır. Ne var ki bütün bunlar boşa çıkmıştır. 

3) Onların, dünyevi lezzetlerden mahrum kalma korkusundan dolayı, 
küfürlerinde ısrar etmiş olmalarıdır. Sonra onların bu lezzetlerden mahrum 
kalmaları, ya Hz.Peygambere oniarta cihada izin verildiği zaman veya Ölümleri 
esnasındadır... 

Kaffâl (r.a.) şöyle demiştir: Özet olarak diyebiliriz ki "hâsir", bir iş yapıp da, 
yaptığı işinin mukabilini alamayan herkese itlak edilen umumi bir isimdir. İşte 
bundan dolayı, böyle bir kimseye hâsir denmiştir. Mesela, bir işe girişip ve 
onunla ilgili her şeyi yaptığı halde, ondan bir fayda temin edemeyen bir kişi 
hakkında, "Kaybetti, hüsrana uğradı" denilir; çünkü o, bir şeyler vermesine 
mukabil, ona karşılık onun yerine geçecek bir şeyler alamamıştır. İşte buna göre, 
Allah'a isyan eden kâfirler hâsir diye adlandırılmışlardır.-Nitekim Cenâb-ı Hak: 

' "İnsan, muhakkak ki bir hüsran içindedir, iman edenler ve amel-i salih 
işleyenler hariç"(Asr, 2-3). 

"De ki: Size amelce ençok hüsrana uğrayanları bildireyim mi? Dünyadaki işleri 
boşa gidenler.. "(Kehf, 103-104) buyurmuştur. Allah en iyi bilendir. 41) 


"Allah'ı nasıl inkar ediyorsunuz? Sizler ölüler idiniz de, o sizi diriltti: sonra sizi 
öldürür, sonra da tekrar diriltir. Sonra Ona döndürüleceksiniz "(Bakara. 28). 
Cenâb-ı Hak Subhanehü, buraya kadar "tevhid, nübüvvet ve meâd'ın delilleri 
hususunda konuşmuştur. Buradan O'nun: Ey tsralloğulları, sizlere vermiş 
olduğum o nimetimi ayınız"(Bakara, 40) ayetine kadarki kısımlarda da, Allah'ın 
bütün mükelleflere vermiş olduğu nimetler beyan edilecektir. Bu nimetler dört 
edir. 

1) Diriltme nimetidir ki, Bu işte bu ayette bahsedilen husustur. Bil ki Ceıâb-ı 
Hakk'ın (Allah'ı nasıl inkar edersiniz?) ifadesi, her ne kadar bir haber sorma 
şeklinde ise de, bundan maksat susturmak ve azarlamaktır. Çünkü, nimetin 
büyüklüğü, bu nimeti yerene isyanın da büyük anasını gerektirir... Bu şöyle 
açıklanır: Babanın, onu terbiye edip, tahsilini japtırarak bir okul bitirtip, onu mal 
mülk sahibi yaparak güzel işlere koyması suretiyle çocuğuna olan nimeti 


büyüdükçe, çocuğun böyle bir babaya isyan 5C-resi de çok büyük bir kusur olur. 
Böylece Cenâb-ı Hak, bununla onları aort elle sarıldıkları küfürden 
uzaklaştırmak ve imanı kazanmaya teşvik etmek çn kendilerine vermiş olduğu 
büyük nimetlerini hatırlatarak, küfrün ne kadar aüyük olduğunu beyan etmiştir. 
Böylece Allahü Teâlâ nimetleri içerisinde aslolan nimetinin "hayat 
*ermek"olduğunu hatırlatmıştır. İşte, esas maksat da budur. 

Eğer, "Niçin birincisini li ile diğerlerini ise ile atfetmiştir? " denilirse, deriz ki: 
Çünkü, birinci diriltme hemen ölümü takib eden diriltmedir; ölüme jeonce o, 
ihyadan (yaşamadan) sonra gelir; aynı şekilde eğer onunla neşr tastediliyorsa, 
ikinci diriltme de Ölümden açık bir şekilde sonradır. Burada birkaç mesele 
vardır: 142] 


Küfrün İzahı Hakkındaki Sünnî ve Mû'tezilî Anlayış 


Mu'tezile şöyle demiştir: Bu ayet, küfrün kullar tarafından olduğuna, birkaç 
bakımdan delalet 

etmektedir. 

1) Şayet Cenâb-ı Allah, o kullarda küfrü yaratan olsaydı, onları kınamak "Allahı 
nasıl inkâr ediyorsunuz?" demesi caiz olmazdı. O'nun "Niye siyahî 
oluyorsunuz?""Niçin beyaz tenli oluyorsunuz? Üye sıhhatli oluyorsunuz veya 
hasta oluyorsunuz?" demesi de caiz değildir. bütün bunlar, Allah'ın kullarda 
yarattığı şeylerdir. 

2) Eğer Allah o kullarını taa başında şaki olarak ve cehennem için olsaydı; onları 
yaratmaktan maksadı sadece inkâr etmeleri ve cehenneme düşmeleri olsaydı, 
nasıl, onları kınayarak, derdi? 

3) Hakim olan Altah'dan, insanlarda küfrü yaratması halinde, onlara (Allah'ı 
nasıl inkâr edersiniz?); Onları imandan alı koyması halinde "İnsanları iman 
etmekten alıkoyan 

ancak... "(isra, 94) "Onlara ne oluyor da iman etmiyorlar" (İnşikak, 20), onlarda 
yüz çevirme işini yarattığı halde 

"Onlara ne oluyor da öğütten yüz çeviriyorlar. "(Müddessir, 49); onlarda 
imandan çevrilmeyi yarattığı halde "Nasıl döndürülüyorsunuz?" ve "Nasıl 
çevriliyorsunuz "(Yunus 32] demesi nastl caiz görülür. 

Bu tür sözlerin, kullara delil getirmesi babında yer almasından ise, bunlarla 
Allah'ın kâfirlerle alay etmiş olduğunu söylemek daha evladır. 

4) Cenâb-ı Hak, kullarına dediği zaman, bu sözü kullarına bir delil olarak 
sunmak ve onlardan bir cevab almak için mi söylemiştir yoksa böyle değil 


midir? 

Eğer Allah, bir cevab almak için söylememiş ise, bunda bir fayda olmaz ve 
kullarına böyle hitab etmesi anlamsız olur. Eğer Allah Teala bunu kuluna karşı 
bir hüccet yöneltmek için söylemiş ise kul şöyle diyebilir: Hakkımda küfrü 
gerektirecek birçok şey meydana geldi: 

Birincisi:"Sen benim kâfir olacağımı bildin. Küfrümü bilmen, küfretmemi 


gerektirir." 

İkincisi: "Sen, benim kâfir olmamı murad ettin. Bu irade, inkâr etmeyi 
gerektirir." 

Üçüncüsü: "Sen, küfrü bende yarattın ve ben, senin yaptığını bertaraf etmeye 
kadir değilim." 


Dördüncüsü: "Sen, bende küfrü gerektiren kudreti yarattın." 

Beşincisi: "Sen, bende küfrü gerektirecek iradeyi yarattın". 

Altıncısı: "Sen, bende küfrü gerektirecek iradeyi gerektiren kudreti yarattın." 
Sonra küfrün hasıl olmasına sebeb olan bu altı şey meydana gelince ve imanın 
meydana gelmesi bu sebeblerin iman tarafında bulunmasına dayanınca ve iman 
tarafında hiçbiri bulunmayınca, imanın meydana gelmemesi için, herbiri tek 
başına imana mani olabilen oniki sebeb meydana çıkmış olur. Bütün bu sebebler 
varken, (Allah'ı nasıl inkâr edersiniz?) denilmesini akıl nasıl kabul eder? 

5) Cenâb-ı Allah, Hz.Peygamber (s.a.s.)'e "Onlara şöyle de: "Size, bu büyük 
nimeti yani hayat nimetini veren Allah'ı nasıl inkar ediyorsunuz?" buyurmuştur. 
Cebriyye'ye göre, Cenâb-ı Allah'ın kâfire hiçbir nimeti yoktur. Çünkü, onlara 
göre, Cenab-ı Allah'ın kâfirlere yaptığı herşey, o kâfiri küfürde derece aerece 
ilerletmek ve cehennemde onu yakmak içindir. 

Bu şekilde Allah'ın kulun üstünde hangi nimeti vardır? Bu, ancak, başkasına bir 
sahan zehirli helva sunan kimsenin durumuna benzer. Zahiren : ise de ve nimet 
sayıtsa da, onun içi öldürücüdür. Bu bakımdan hiçkimse Dunu bir nimet olarak 
kabul etmez. Devamlı azabın bu zehirden daha zararlı olduğu herkesçe bilinir. 
Bu sebeble, Allah'ın kâfir üzerinde herhangi bir nimeti yoktur. Hal böyle iken, 
peygamberine o kâfirlere karşı "Bu büyük nimeti e ze veren Allah'ı nasıl inkâr 
ediyorsunuz" demesini nasıl emreder.? 

Buna cevab şudur: Bütün bu vecihler araştırıldığında, bu vecihlerin ıcesi medh, 
zem, emir, nehiy, sevab ve ikab yoluna sarılmaya, temessük T'eye varır. Yine biz 
bu vecihlere, bu şüphe konusunda güvenilir bir sözle abele ederiz. Bu söz şudur: 
Şüphesiz Cenâb-ı Hak, o şeyin olmayacağını bilmiştir; Şayet o şey meydana 
gelirse, O'nun ilmi cehle dönüşmüş olur ki, imkansızdır. İmkansızı gerektiren şey 
de imkansızdır. Bu sebeble Cenâb-ı Hakk'ın; 


Allah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz? Sizler ölüler idiniz de, o sizi diriltti" esiyle 
birlikte, bu işin meydana gelmesi imkansızdır. Aynı şekilde, küfre kudret iman 
etmeye de elverişli ise, bu kudretin bir müreccih olmadan, sadece imanın 
kaynağı olması imkansızdır. 

Eğer bu müreccih kul ise, soru aynen geri dönmüş olur; Allah ise, bu Allah'dan 
meydana gelmediği sürece, küfrün meydana gelmesi imkansız Eğer böyle bir 
tercih Allah'tan meydana gelirse, o zaman da küfrün meydana gelmesi kesin 
olur. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın Allah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz " demesi nasıl 
düşünülebilir? 

Mu'tezile, med ve zem hususunda sözü uzatıp, açıklamalarını 
atandırınca, sana, bu iki izah tarzıyla ona karşılık vermen gerekir. Çünkü iki 
açıklama, Mutezile'nin bütün sözünü temelinden yıkar ve onun bütün elerini 


altüst eder. Muvaffakiyet Allah'dandır. 143) 
Doğmadan Önce Ölü Olmak Ne Demektir? Başa Dön 


Alimler, Allah Teâla'nın "Sizler ölüler idiniz" sözünden muradın, "Sizler henüz 
toprak ve nutfeler halinde idiniz" olduğunda ittifak lerdir. Çünkü Hz.Adem 
(a.s.)'in yaratılışının başlangıcı topraktan; Hz.İsâ (a.s.) hariç, Hz.Adem (as.)'in 
zürriyetinin yaratılışının başlangıcı nutfeden idi. Fakat alimler, "ölü" isminin 
cansızlara hakiki manası ile veya mecazi olarak verilip verilemeyeceği 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Çoğunluk bunun mecazi olduğunu, çünkü bütün 
cansızların ölüye benzetildiğini, halbuki bu ikisinden birinin diğeri ile hiçbir 
alakası olmadığını, zira ölünün kendisine ölüm gelen şey olduğunu, binaenaleyh, 
ölümün, örfen, diri olması mümkün olan birşeyin sıfatı olması gerektiğini, bu 
sebeble de etten bedeni olan ve (hayati) nam taşıyan varlıklar için olabileceğini 
söylemişlerdir. 

Diğerleri ise, cansızlara "ölü" isminin verilmesinin hakiki manada olduğunu ve 
bunun Katade'den de rivayet edildiğini söylemişlerdir. Katade şöyle demiştir: 
İnsanlar, babalarının sulbünde ölüler idiler de Cenab-ı Allah onları diriltti. Sonra 
onları çıkardı, sonra da kaçınılmaz olan ölümle onları öldürdü. Ölümden sonra 
onları yeniden diriltecek." İşte iki ölüm ve iki hayattan maksad budur. Bu 
görüşte olanlar, görüşlerine Allah'ın: 

"Allah ölümü ve hayatı yarath" (Mülk, 2) ayetini delil getirmişlerdir. Çünkü 
insanın cansız olması demek olan ölümün hayattan önce zikredilmiş olması, ölü 
isminin cansız nesnelere hakiki manada verilmesinin mümkün olduğunu 
göstermektedir. Öncekilerin görüşü doğruya daha yakındır. Çünkü cansız 


varlıklar hakkında, ölü olmadıkları halde, "ölüler" denilmiştir. Dolayısı ile 
meyyit (ölü) ve mevat (0 cansız) isimlerinden herbiri diğeri yerinde teşbihe 
benzer şekilde kullanılmıştır. Kaffâl şöyle der: Bu, tıpkı Cenâb-ı Hakkın: 
"İnsanın üzerindene öyle uzun bir zaman gelip geçti ki, o vakit insan anılmaya 
değer bir şey bile değildi "(Müminun, 1) ayeti gibidir. Böylece Cenab-ı Hak, 
insanın anılmaya değer bir varlık olmadığını açıklamış, bunun üzerine de onu 
canlandırmış ve onu duyup gören bir mahluk yapmıştır. Arapların "Falanın adı- 
sanı anılmaz oldu." "Bu ölü bir iştir. Bu ölü işe yaramaz, alıcısı olmayan bir 
ticaret eşyasıdır" gibi sözleri de, bu kelimenin mecazi kullanılışlarındandır. El- 
Muhabbal es-Sa'di şöyle demiştir: 

"Sen benim adımı ihya ettin. Ben zaten önemsiz biri değildim. Ama ne var k bazı 
anmalar bazılarından daha çok dikkat çekicidir." Bunun gibi, âyetinin manası da 
şudur: Yani sizler önemsiz varlıklar idiniz, zikre değel birşey değildiniz. Çünkü 
henüz birşey olmamıştınız. Derken Allah sizi ihye etti yani gören duyan varlıklar 


haline getirdi. [44] 
Bu Âyet Kabir Azabının Olmadığına Delil Olamaz 


Bazıları, bu ayeti, Kabir azabının olmadığına delil getirerek, şöyle demişlerdir: 
"Çünkü Cenâb-ı Hak, insanları bir kere dünyada, bir kere de ahirette dirilteceğini 
beyan etmiş, kabir hayatından bahsetmemiştir. Bunu; 

"Sonra siz bunun peşisıra ölüler (olacaksınız). Sonra siz kıyamet gününde 
muhakkak diriltilip kaldırılacaksınız"(Muminün, 15-16). ayeti te'kid eder. 
Cenâb-ı Hak bu iki durum arasında bulunan başka bir hayattan bahsetmemiştir." 
Yine bu kimseler sözlerine devamla;-"Hak Teata'nın: "Onlar, "Ey Rabbimiz, bizi 
iki kere öldürdün. İki defa da dirilttin." ded/ter"(Mü'min, 11) ayetiyle istidlalin 
caiz olmadığını, çünkü bunun kâfirlerden nakledilen bir söz olduğunu 
söylemişlerdir. Bir de: (o İnsanlardan çoğu, Cenâb-ı Allah onları çıkarıp, "Ben 
sizin Rabbiniz değil miyim?"(Araf, 172) dediğinde, Hz.Adem (a.s.)'in sulbünde 
âlem-izerr (Âlem-i Ervah)de hayata mazhar oldukrarını kabul etmişlerdir. Bu 
takdire göre kabirde herhangi bir hayatın olduğunu isbata ihtiyaç kalmaksızın, 
iki hayat ve iki ölüm meydana gelmiş olur demişlerdir. 

Buna şöyle cevab veririz: "Cenâb-ı Allah'ın, kabir hayatından bu ayette 
sahsetmemesinden, onun olmaması gerekmez." 

Yine birisi şöyle diyebilir: Cenâb-ı Allah bu ayette kabir hayatını zikretmiştir. 
Çünkü O'nun "Sonra sizi diriltir" sözü devamlı olan bir hayatı ifade etmez. Aksi 
halde Hak Teâia'nın "Sonra O'na döndürüleceksiniz" demesi caiz ol nazdı. Zira 


p lafzı, terâhi (arada bir fasılanın olacağını) ifade eder. Allah'a döndürülmek ise, 
bir terahi olmaksızın devamlı olan hayatın hemen peşinden meydana gelmiş olur. 
Şayet bu ayeti, bu yönden, kabir hayatına delil kabul edersek, daha isabetli olur. 
[45] 


Allah'ın Üç Kere Öldürdüğü Kimseler 


Hasan Basri (r.a) âyeti ile, insanların tamamına yakın ekseriyetinin 
kastedildiğini söylemiştir. İnsanların bir kısmını ise şu âyetlerde bildirildiği 
üzere Allah Teala üç defa öldürmüştür. Bu meselâ: 

"Yahud o kimse gibisini (görmedin mi) ki binalarının çatılan çökmüş, duvarları 
üstüne yıkılmış bir (harcb) kasabaya uğramış; 'Allah burasını Ölümden sonra 
acaba nasıl diriltecek ?' demiş. Allah onu yüz yıl ölü bırakmış, sonra diriltmiş..." 
(Bakara. 259); "Memleketlerinden, Ölüm korkusu ile, binlerce kişi olarak 
çıkanları görmedin mi? Allah onlara "Ölünüz" buyurup (onları öldürdü) ve sonra 
diriltti"'(Bakara, 243); 

"Gözünüz bakıpdururkeno yıldırım sizi çarpmıştı. Sonra Ölümünüzün peşistra 
Allah sizi yeniden diriltti"'(Bakara, 55-56); "Biz, "ona (ölüye) o (sığırın) bir 
parçası ile vurun" dedik. İşte Allah ölüleri böyle diriltir "(Bakara, 73); "Böylece 
kullarımızı, onların haline muttali kıldık ki, Allah'ın vadinin hak olduğunu ve 
kıyametin (vaki olacağın)da hiç bir şüphe bulunmadığını bilsinler"(Kehf, 21) ve 
Hz.Eyyub (a.s.)'ün kıssasında: 

"Biz ona hem ailesini, hem onlarla beraber bir mislini daha verdik "(Enbiya. 84) 
ayetlerinde anlatıldığı gibi. Çünkü Cenâb-ı Allah, bu son ayette, Hz.Eyyub 


(a.s.)'ün ailesini Öldürdükten sonra, ona geri verdiğinden bahsetmiştir. 146) 
Ayetinde Mücessime'ye Delil Yoktur 


Mücessime, Allah'ın "Sonra O'na (Allah'a) döndürüleceksiniz " ayetini, Cenâb-ı 
Hakk'ın bir mekanda bulunduğuna delil getirmiştir. Halbuki bu ayetten Altah 
Teala'nın maksadı, insanların, O'nun hükmüne döndürülecekleridir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, kabirdekileli diriltir, onlart mahşerde toplar. İşte Allah'a rücü 
(dönme, döndürülme) budur. Allah, bunu bu ifade anlatmıştır. Çünkü bu, 
Allah'dan başkasının hükmetmesini deruhte edemeyeceği bir yere dönüştür. 
Nitekim Araplarda, ondan başkasının hüküm veremeyeceği bir yere döndüğü 


zaman, "Onun işi, Emire döndü" derler.(271 


Ayet-i Kerime'nin Delâlet Ettiği Muhtelif Hususlar Başa Dön 


Bu ayet bazı hususlara delalet etmektedir: 

1) Ayet, Allah'dan başka diriltmeye ve öldürmeye hiç kimsenin o kadir 
olamayacağına delalet 

etmektedir. Bu sebebten, bu ayetle, tabi atçıların, hayat ve ölümde müessir 
elanın, şu şu felekler, yıldızlar, enâsır-ı erbaa (dört asli unsur, su, hava, ateş *e 
toprak) ve maddenin özellikleri olduğu görüşü geçersiz olmuştur. Nitekim 
Cenâb-ı Allah bir topluluğun: 

"Bu hayat, dünya hayatımızdan başka birşey değildir. Ölüyoruz, yaşıyoruz. Bizi 
zamandan başka birşey helak etmez (öldürmez) "(Câsiye, 24) Dediğini 
nakletmektedir. 

2) Ayet, haşr ve neşrin sıhhatine delalet etmekte ve haşre delalet eden delile de 
dikkat çekmektedir. Çünkü Cenab-ı Hak, birinci seferinde arlıklara ölümlerinden 
sonra hayat verdiğini beyan etmiştir. Bu sebeple ^riltmenin ikinci defada da vâki 
olması gerekir. 

3) Ayet, mükellefiyet, tergib (teşvik) ve terhibe (korkutmaya) delalet eder. 

4) Ayet, yukarıda izahı geçtiği gibi hem cebre, hem de kadere delalet eder. 

5) Bu, dünyada zühdün gerektiğini gösterir. Çünkü Cenab-ı Allah "Derken sizi 
diriltti, sonra öldürdü, sonra (yeniden) tütecek" buyurarak, ölümün mutlaka 
olacağını beyan etmiştir. Sonra yine insanları bu ölürr üzere bırakmayıp, mutlaka 
kendisine döndüreceğini de belirtmiştir. Ölümün mutlaka olmasına gelince, 
Cenâb-ı Hakk bu husus j şöyle beyan etmiştir: İnsan bir meni iken Allah onu 
diriltmiş ve ona en güzel bir şekil vermiş ve onu her tarafı ölçülü bir insan haline 
getirmiş, mükemmel bir akıl verip, çeşitli fayda ve zararları görebilecek bir 
biçimde yaratmış. Onu, mallara, çocuklara, evlere ve köşklere sahib kılmış, 
sonra onu öldürmek ve adeta hiçbirşeye malik olmamış gibi kılmak,dünyada ne 
bir ismi ne bir yokmuş gibi kılmak suretiyle mal-ı mülkü ondan izale etmiştir. 
Onu uzun müddet, Allah Teala: "Onların önlerinde bir engel vardır" (Mü'minün, 
100) diye haber verdiği gibi, kendisine çağrıldığı halde cevab verememiş, 
konuşması istendiği halde konulamamış, en yakın akrabaları bile onu ziyaret 
etmemiş, aksine ailesi ve çotuk çocuğu kendisini unutmuş olduğu bir halde onu 
kabirde bırakır. Nitekim Yahya b.Mu'az er-Râzi şöyle der: 

"Akrabalarım kabrimin hizasından geçerler. Sanki onlar beni tanımıyorlar." Yine 
kabirdeki insan adeta şöyle der: Allah'ım, sanki ben tek başınaymışım gibi, onlar 
beni kabre yan üstü koydular. Cenazemi getirenler geri gittiler. Garibler 


(yabancılar) benim garibliğime ağladılar. Beni sevenler, kabrin kenarından bana 
seslendiler. Ben feryadü figan ederken, kabrimi ziyaret edenler bana acıdılar. 
Bana bakanlar, aciz kalışımı açıkça gördüler. Meleğimin şöyle demesinden başka 
ümidim kalmadı: "Şu akrabaları kendisinden uzaklaşmış yalnız adama bakın! 
Sevenleri kendisinden ayrılmış, tek kalmış adama bakın! O, dünyada bana 
yakındı ama, kabirde yabancı oldu. O, dünyada beni çağırır ve bana uyardı. Bu 
eve (kabre) girerken benim kendisine lütufta bulunacağımı umuyordu. Ey ihsanı 
devamlı olan Allah'ım, burada ona ihsanda bulun. Ey mağfireti bol olan 
Allah'ım, senden umduğumu gerçekleştir." 

Kulun, Allah'a mutlaka döneceğine gelince, bu husus böyledir. Çünkü Cenab-ı 
Hak, şu ayetlerde süra üfürülmesini emretmiştir: 

"Artık Allah'ın diledikleri müstesna olmak üzere, göklerde kim varsa, yerde kim 
varsa düşüp ölecektir. Sonra o(süra) bir daha üfürülecektir. O anda görürsün ki 
(Ölüler) kalkmış bakımp duruyorlar"(Zümer, 68); 

"Onlar sanki dikili bir şeye (putlara v.s.) koşuyorlar gibi kabirlerinden fırlaya 
fırlaya akarlar" Me&nc as! ve sonra, nitekim: 

"Rabbine saf saf arzolunürlar"(Kehf, 48) ayetinde bildirildiği gibi Cenâb-ı 
Allah'a takdim olunurlar. Bövlece. 

"Rahman (Allah'ın heybeti)'nden dolayı sesler kısılmıştır" (Taha, 108) ayetinde 
de bahsedildiği gibi onlar, huşu ve huzü' içerisinde ayakta beklerler. Bir zat şöyle 
demiştir: "Allah'ım! biz kabirlerimizin içinden başlarımız tozlu, korkunun 
şiddetinden yüzlerimiz değişmiş, kıyametin dehşetinden başımız önümüze 
eğilmiş, kıyametin uzun sürmesinden karınlarımız acıkmış, mahşerdekiiere karşı 
edeb yerlerimiz açılmış, günahlarımızın yükünden belimiz kırılmış olarak 
kalktığımızda ve günahlarımıza pişman olmuş olarak ne yapacağımızı 
şaşırdığımızda, bizden yüz çevirerek musibetleri artırma ve bize olan rahmetini 


ve bağışım genişlet. Ey rahmeti büyük,mağfireti geniş Olan Allah'ım! "[48] 


Yeryüzünde ne varsa hepsini siz (insanların faydasma)yaratan, sonra göğe 
yönelip de onlan yedi gök halinde düzenleyen O (Allah)dır. O herşeyi hakkıyla 
bilendir"(Bakara, 29). 

İşte bu, bütün mükelleflere şamil olan ikinci nimettir. Cenab-ı Allah'ın gözettiği 
bu tertib ne güzeldir! Çünkü, yer ile gökten fayadalanmak, ancak hayatın 
bulunmasından sonra olur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak ilk önce,"hayat 
verme" işinden bahsetmiş, bunun peşinden gökleri ve yeri zikretmiştir. 

Hak Teâla'nın sözüne gelince, bunun tefsiri: "Sizi yaratan Rabbinize ibadet 
ediniz "(Bakara, 21) ayetinde geçmişti. sözüne gelince bu, lâzfından sonra 


zikredilmiş şeylerin dini ve dünyevi hususlarda, bizim faydalanmamız için 
olduğuna delalet etmektedir. 

Dünyevi hususlardaki faydasına gelince, bu bedenlerimiz sağlıklı olsun, biz bir 
sebeple Cenâb-ı Hakk'a itaat etmeye güç ve kuvvet kazanalım diyedir. 

Dini husustaki faydalanmamıza gelince, bu şeylerle istidlal ve kıyasta 
bulunmaktır. Cenâb-ı Hak sözü ile, bütün faydalan kastetmiştir. Bu faydalardan 
bir kısmı, canlılar, bitkiler, madenler ve dağlarla ilgilidir. Bir kısmı da, insanların 
"istinbât" ederek, elde ettikleri bütün meslek.geçim vasıtaları ve sanatlarla 
ilgilidir. Cenab-ı Hak, bütün bunları ancak kendilerinden istifade olunsun diye 
yaratmıştır. Nitekim: 

"Ve, göklerdeki ve yerdeki şeyleri sizin emrinize verm/ştfr"(Casiye, 13) 
buyurmuştur. Böylece, sanki Cenâb-ı Hak, "Siz ölülerken, sizi dirilten Allah'ı 
nasıl inkâr ediyorsunuz? Yine, Allah göklerde ve yerde bulunan herşeyi sizin 
için yarattığı halde, nasıl inkâra sapabiliyorsunuz?" demiştir. Veyahutda, "Allah 
sizin ölümünüzden sonra sizi dirilttiği halde, O'nun sizi yeniden yaratmaya 
(iade) dair kudretini nasıi inkâr ediyorsunuz? Bir de O, yerde ne varsa hepsini 
sizin için yaratmıştır; o halde sizi "iâde"den (yeniden diriltmekten) nasıl aciz 
olur? Sonra Cenâb-ı Hak bu faydaların tafsilatını, çeşitli sürelerde söz konusu 
etmiştir nitekim; "Biz şarıl şan! su akıttık"(Abese. 25) ve Nahl suresinin 
başlarında; "Davarları da sizin için yarattı."(Nahi, 5),buyurmuştur. Burada birkaç 


mesele vardır. [42] 
Allah'ın Muayyen Maksatlar Gözetip Gözetmemesi 


1) Alimlerimiz şöyle demişlerdir. Cenâb-ı Hak Subhânehu, herhangi bir 
maksattan dolayı bir iş yapmaz, çünkü böyle olsaydı, O kendisini bu gaye ile 
tamamlamış olurdu. Başkasıyla tamamlanmak isteyen, zatı itibariyle noksan 
demektir. Bu ise, Allah hakkında imkânsızdır. Şayet Cenâb-ı Hakk'ın fiili, 
kendisine değil de başkasına yönelik olan bir maksatla mu'allel (bağlı) dir 
denilirse, biz deriz ki, bu maksadın başkasına raci olması, Allah için, bu 
maksadın O'na raci olmasından daha evla mıdır, değil midir? 

Eğer evla ise, bu durumda Cenâb-ı Hak bu fiilden istifade etmiştir, böylece de 
zikredilen mahzur yeniden avdet etmiş olur. 

Eğer evla değilse, bu başkası için olan mezkur maksadın elde edilmesi, Allah 
için gaye olamaz. Böylece de, Allah o maksatta bir müessir olmaz, 

2) Bir maksada mebni olarak bir iş yapan kimse, o fiil vasıta olmaksızın, o 
maksadı elde etmekten aciz olur. Allah için acizlik ise, imkansızdır. 


3) Şayet Cenâb-ı Hak, bir maksada binaen bir iş yapmış olsaydı; bu maksat eğer 
kadim olursa, fiilin de "kıdem"i gerekir; eğer "muhdes" olursa, bu maksatta 
yapılan fiil başka bir maksattan ötürü yapılmış olur. Böylece de teselsül gerekir 
ki, bu da muhaldir. 

4) Cenâb-ı Hak, şayet bir maksattan dolayı bir iş yapmışsa, bu maksat 
mükelleflerin maslahatlarını gözetmek amacı olur. Allah'ın bu fiili işlemesi buna 
bağlı olmuş olsaydı, O, kullar hakkında mefsedet olacak şeyi yapmazdı. Fakat, 
Cenâb-ı Hak, iman etmeyeceğini bildiği kimseyi mükellef tutmasıyla bunu 
yapmıştır. Sonra alimler Cenab-ı Hakk'ın âyetindeki 'Ancak bana ibâdet etsinler 
diye" (zariyat. 56) ayetindeki lâm hakkında konuşarak şöyle demişlerdir: Allahü 
Teâlâ herhangi bir kimsenin yapması halinde maksat gözeteceği bir işi yapınca 


sırf bu benzerlikten ötürü o işe "maksat" demiştir. [50] 
İbahiyye'nin İddiası Başa Dön 


"İbahiyye" Cenâb-ı Hakk'ın âyetini O'nun "küir'ü, "kûll" için yarattığına, bu 
sebeple herhangi oir şeyin yalnız bir kimseye ait olmayacağına delil 
getirmişlerdir. Bu zayıf bir görüştür. Çünkü Cenâb-ı Hak, 'külle" (istifade edilen 
bütün şeyler) "kûll" (bütün insanlar) ile mukabele etmiştir. Bu, ferde ferd ile 
mukabele edilmesini gerektirir. "Ta'yin" yani (istifade edilen şeylerin kimlere ait 
olacağını bildirmek)ise, ayrı bir delil ile elde edilir. 

Fakihler (r.a.) ise bu ayetle şuna delil getirmişlerdir: "Eşyada aslolan ibahedir " 


(Mubah olmalarıdır ).Biz bunu, usül-i fıkıhta açıklamıştık. BU 
Üçüncü Mesele 


Denildi ki bu ayet, toprağı yemenin haram olduğuna delalet eder. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, yerin kendisini değil, yeryüzünde bulunanları bize yaratmıştır. Birisi 
şöyle diyebilir: Kendisine, "yerdedir" denilebilen herşey, "yer" ismine dahildir. 
Böylece bu, hem yeri, hem de yerde olanları ifade etmektedir. Şüphe yok ki 
madenler de bu isme dahildir; yine çorak tuzlu arazi ile, ona benzeyen her toprak 
parçası "yer"in bir kısmıdır. Bir de, bir şeyi hassaten zikretmek, hükmü onun 


dışında bulunanlardan kaldırmaya delalet etmez. [52] 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın âyeti, Allah'ın hiçbir şeye muhtaç olmamasını gerektirir. Aksi 
halde, bütün bu şeyleri başkası için değil de, kendisi için yaratmış olurdu. [53] 


Allahu Teâlâ'nın Gökleri Yaratması 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra göğe yöneldi ayetine gelince bunda birkaç mesel vardır: 


[54] 
İstiva 


"İstiva", Arabça'da "ayağa kalktı, dikeldi"anlamlarına gelir. Bunun zıddı ise, 
"eğrilmek,eğilmek"dir. Bu husus cisimlerin sıfatlarında olduğu için, 
AllahuTeâlâ'nın bundan,istivadan münezzeh olması gerekir.Bir de, ayette bunun 
yanlışlığına delalet eden cihet vardır. Çünkü Allah'ın ifadesi, terahi (geri kalma, 
sonralık)'yi gerektirir. Şayet "istivâ"dan maksat, bir mekanda yükselmek olsaydı, 
önce bu yükseklik bulunurdu; eğer önce, bu yükseklik bulunmuş olsaydı, o 
zaman bunun yerdekileri yaratmadan sonra olmaması gerekirdi. 

Ancak Cenâb-ı Hakk'ın âyeti, sonralığı gerektirir. Bunun böyte olduğu sabit 
olunca, te'vil etmek gerekir. Bu te'vilin izahı şöyledir: İstiva, dosdoğru olmak 
demektir; sopa düz ve dosdoğru olduğu zaman denilir. Sonra, salıverilmiş ok 
gibi, başka bir şeye iltifat etmeksizin birisi, bir şeye yönelip dosdoğru onu 
kastettiği zaman, nür, İşte bu mânadan olmak üzere, Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesi 
istiare olarak kullanılmıştır. Yani, "yerden sonra, semâyı yarattı; aralarına bir 
zaman koymadı; yeri yarattıktan sonra, başka hiçbir şeye yönelmeyip, doğrudan 


doğruya semaya yöneldi" demektir. [55] 
Göğün Ne Kadar Vakitte Yaratıldığı Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, 'yeryüzünde bulunan bütün şeyleri sizin için yaratan, sonra da 
hemen semaya yönelen O'dur'' ayeti, yine O'nun: De ki, gerçekten siz, 
yeryüzünü iki günde yaratanı inkâr ediyor, Ona ortaklar mı koşuyorsunuz? O 
alemlerin Habbidir. Allah yeryüzünde, onun üzerinde kazık gibi dağlar yarattı. 
Orada bereketler yarattı. Orada, isteyenler için dört günde müsavi gıdalar takdir 
effi"(Fussilet, 9-10) ayetiyle tefsir edilmiştir. Şu manada ki, yerin yaratılması iki 
günde, rızıkların takdir edilmesi de diğer bir iki gündedir. Nitekim birisi, 
"Küfe'den Medine'ye yirmi gün, Mekke'ye ise otuz gündür" diyebilir; o, bu 
ifadesiyle, bu mesafelerin toplamının "otuz gün" olduğunu kastetmiştir. Sonra 
Cenâb-ı Hak, diğer iki günde semaya yönelmiştir. Bunun, toplamı"Allah gökleri 
ve yeri altı günde yaratmıştır "(Hüd, 7) ayetinde buyurduğu gibi, altı gündür. 
156) 


Yer ve Gökten Hangisinin Daha Önce Yaratıldığı 


Tahiatçılardan bazıları, bu ayetin, Oo yerin yaratılmasının göğün 
yaratılmasından önce 

"De ki, gerçekten , iki günde yeryüzünü yaratanı inkâr ediyor, O'na ortaklar mı 
koşuyorsunuz? O, âlemlerin Babbidtr. Allah yeryüzünde, onun üzerinde kazık 
gibi dağlar yarattı. 

Orada bereketler var etti. Orada, İsteyenler için, dört günde müsavi gıdalar takdir 
etti. Sonra semaya yöneli(Fussilet 9-11) ayetinin böyle olduğunu yine Cenâb-ı 
Hakk'ın, Nâziat süresinde: Sizi yaratmak mı daha güç, yoksa semayı mı? Allah 
onu bina etti. Onun tavanını yükseltti, derken onu iyice düzeltti. Gecesini 
kararttı, gündüzünü çıkarttı. Bundan sonra da, yeryüzünü yaydı "(Nâziat, 27-30) 
beyan etmiştir. 

Bu ayetler ise, yerin, semanın yaratılmasından sonra yaratılmış olmasını 
gerektirir, demişlerdir. Alimler buna cevaben bazı hususlar zikretmişlerdir: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, göğü yaratmadan önce yeri yaratması caizdir. Ancak Allah, 
semayı yaratmadıkça, yeri yaymamıştır... Çünkü (Naziat, 30) âyetinde geçen yeri 
yaymak demektir. Birisi, bunun iki bakımdan müşkil bir şey olduğunu 
söyleyebilir: 

a- Yeryüzü büyük bir cisimdir; bu sebeple onun yaratılmasının döşenmesinden 
ayrı olması düşünülemez. Yeryüzünün yayılması göğün yaratılmasından sonra 
olunca, yerin yaratılması da, şüphesiz semanın yaratılmasından somu olur. 

b- Cenab-, Hakk'ın: 

"Allah, yeryüzünde olan herşeyi sizin için yarattı. Sonra semaya yöneldi(Bakara, 
29) ayeti yeryüzünün ve yerdekilerin o yaratılmasının, gökyüzünün 
yaratılmasından önce olduğuna delalet eder. Yerdeki şeylerin yaratılması ise 
ancak, yeryüzünün yayılmasından sonra mümkün olur. Buna göre, ayet, göğün 
yaratılmasından önce, yeryüzünün yayılmış olmasını gerektirir. Bu durumda bir 
tenakuz ortaya çtkar. Buna şöyle cevab veririz: 

Allah'ın : 'Yeryüzünü bundan sonrayaydı "(Naziat, 30) ayeti, göğün yaratılışının, 
yeryüzünün yaratılışından önce olmasını gerektirir, ama göğün düzenlenmesinin 
yeryüzünün yaratılmasından önce olmasını gerektirmez. Bu takdire göre de 
böyle bir tenakuz kalmaz. 

Birisi şöyle diyebilir: Allah'ın: Sizi yaratmak mı daha güç yoksa göğü yaratmak 
mı? O, göğün boyunu yükseltti, derken ona bir nizam verdi"(Nazıat 27-28) ayeti, 
gökyüzünün yaratılıp düzene koyulmasının, yeryüzünün döşenmesinden önce 


olduğunu gösterir. Ne var ki yerin döşenmesi, yerin yaratılmasından ayrılmayan 
bir hususdur. Buna göre göğün yaratılıp düzenlenmesi, yeryüzünden öncedir. Bu 
durumda da mesele geri gelir. 

c) En doğru cevab şudur: lafzı, bu ayette tertibi göstermez, sadece nimetleri 
saymak için getirilmiştir. 

Bunun misali: Birisinin başkasına "Sana büyük nimetler verip sonra senin 
kıymetini yüceltip, sonra düşmanlarını senden uzaklaştırmadım mı?" demesi 
gibidir. Adamın daha sonra zikrettiği şeylerin, daha önce yapmış olması 


muhtemeldir. En iyi Allah bilir. RYA 
Tebyinden Önce İbham 


(Onları düzenledi) zamir, müphem (kapalı) bir zamirdir. "Yedi Gök" ifadesi onu 
tefsiretmektedir. (Onu adam olarak yetiştirdi,onu adam etti) sözünde olduğu gibi. 
Zamiri müphem getirip sonra tefsir etmeninfaydası, müphemin sonra 
açıklanmasının, önce açıklanmasından daha kıymetli olmasıdır. Çünkü zamir 
müphem bırakıldığı zaman, insanlar onun kim veya ne olduğunu öğrenme arzusu 
duyar. Bu müphemden sonra onu açıklamada, nefislerin arzu duydukları şeyi 
tatmin vardır. Zamirin ya râcî olabileceği de söylenmiştir. . cins ismi 
manasınadır. kelimesinin kelimesinin çoğulu olduğu da söylenmiştir. Arapça'ya 
uygun olan izah, birincisidir. "Gökyüzünün düzenlenmesi" nin manası, onların 
yaratılışlarını nizama koymak, onları eğrilik ve çatlaklıklardan azade kılmak ve 


yaratılışlarını tastamam yapmaktır. [58] 
Yedi Gök Başa Dön 


Kur'an bu ayette, "yedi gök" bulunduğunu göstermiştir. Astronomiciler bize 
en yakın olansemanın, Ay küresi; onun üzerindeki semânın Utarid küresi; sonra 
Zühre küresi; sonra Güneş küresi; sonra Merih küresi, sonra Müşteri küresi, daha 
sonra da Zühal küresi olduğunu söylemişlerdir. Onlar, sözlerine devamla şöyle 
demişlerdir: "Bu sırayı ancak iki şekilde bilebiliriz. Birincisi: Setr (yıldız 
tutulması) meselesidir. Çünkü aşağıda olan yıldız, bizimle daha yukarıda olan bir 
yıldızın arasına girip, her İkisi tek bir yıldız gibi olunca ve aşağıdaki yıldız 
(tutan), tutulandan, -mesela Merih gezegeninin kırmızılığı, Utarid'in sanlığa 
Zühre'nin beyazlığı, Müşteri'nin maviliği ve Zuhal yıldızının bulanıklığı git??-, 
bir vasıfla daha ileri olur. Nitekim eskiler, Ayın altı yıldızı; Utarid'in Zühre'yi; 
Zühre'nin Merih'i tuttuğunu (setrettiğJni)keşfetmişterdir Bu şekildeki tertib.ay ile 


tutulduğu içinguneş'in ayın üstünde olduğunu gösterir. Ancak, güneşin diğer 
yıldızların altında mı üstünde mi olduğunu göstermez. Çünkü güneş, doğarken 
diğer yıldızlar koybolduğu için, bunlardan herhangi biri İle tutulmaz. Güneşin 
böyle oluşunda İki açıklamadan bahsedilmiştir: - 

a) Onlardan bazıları, Zühre yıldızını, güneş üzerinde bir leke gibi gördüklerini 
söylemlerdir Bu görüş zayıftır. Çünkü onlardan diğer bazdan, ayın yüzünde 
silikliğin oluşu gibi, güneşin yüzünde de lekelerin meydana geldiğini İddia 
etmişlerdir. 

b) Görünümün değişikliği, Ay, Utarid ve Zühre yıldızlarında görülür, fakat 
Merih, Müşteri ve Zuhal yıldızlarında görülmez. Bu durum güneşte ise gerçekten 
pek azdır. Bu sebeble güneşin her iki kısım arasına girmiş olması gerekir. Bu 
ekseri astronomilerin söylediği şeydir. Ancak Ebu Reyhan, El-Fergânf nin Fusül 
adtı eserine yaptığı Telhis'te şöyle demiştir: Görünümün değişikliği sadece ayda 
hissedilir. Böylece diğer vecihter geçersizdir güneşte bunun görülmesi ise 
şüphelidir. 

Bil ki rasathaneciler ve astronomikler, feleklerin dokuz tane olduğunu iddia 
etmişlerdir. Buna göre, dokuzun yedisi şu yukarıda saydıkla/imizdir. Sekizincisi 
sabtt yıldızların bulunduğu felektir. Dokuzuncusu ise en büyük olanıdır ki bu 
yaklaşık ftergün ve gecede bir devir yaparak hareket eder. Sekizinci feleği isbat 
için şu delili getirmişlerdir. Sabit yıldızların çok yavaş hareket ettiklerini gördük. 
Yıldızların hareketlerinin, içinde bulundukları feleklerinin bereketine bağh 
olduğu sabittir. Bu gezegenleri taşıyan felekler çok hızlı hareket etmektedirler. 
Bu sebebten, çok yavaş hareket eden ve sabit yıldızlan taşıyan başka bir varlığın 
(feleğin) olması gerekir. 

Bu delil birkaç bakımdan zayıftır: 

1) Başka bir cisimde yerleşmiş olmaksızın yıldızların kendi kendilerine hareket 
ettiğini söylemek niçin caiz olmasın? Bu ihtimal ancak muhtar (seçici) olanın 
bozması ile bozulur.ki bu ise çok zordur. 

2) Bunu kabul etsek de, "Bu yıldızlar gezegenler, gezegenler de hamillerinde 
yerleşmiştir" denilmesi niçin caiz olmasın? Bu durumda sekizinci feleğin 
iâbatma ihtiyaç kalmaz. 

3) Bu feleğin, Kamer (ay) feleğinin altında olması niçin caiz olmasın? 

Böylece o, bütün gezegen kürelerinin üstünde değil de altında dur. Şayet "Biz 
gezegenlerin, bu sabit yıldızlan tuttuğunu görüyoruz. Tutan ise, şüphesiz 
tutulanın altındadır" denirse, biz deriz ki: Bu gezegenler, ancak bölgesine yakın 
olan sabit yıldızları tutabilir (setreder). Kutuplara yakın olan sabit yıldızları ise 
tutamaz. Buna göre, "Bölgesine yakın olan sabit yıldız, Zühal küresinin üstünde 


olan sekizinci felekte yer atmıştır. Gezegenlerle tutulması mümkün olmayan 
kutuplara yakın sabit yıldızlar da kamer (ay) küresinin altında olan bir başka 
kürede yeralmıştır. Bu ihtimale mani olan birşey de yoktur" demek niçin caiz 
Olmasın? 

Sonra biz deriz ki: "Farzedin ki siz bu dokuz feleğin varlığını isbat ettiniz. 
Onuncu bir feleğin olmadığına ne delalet ediyor?" Bu konuda söylenecek en son 
söz, "Rasat (gözetleme) feleklerin dokuz tane olduğunu göstermiştir. Ancak 
delilin olmaması medlulün yokluğunu göstermez" demektir. 

Bunu ortaya koyan şey ise, bazı muhakkik rasatçıların (gözlemcilerin) söylediği 
şu sözdür: "Şimdiye kadar anladığım, sabit kürelerin, bir küre, bir kısmı bir 
kısmının içinde olan birkaç küre olmasıdır." Ben derim kk Bu, mümkün olan bir 
ihtimaldir. Çünkü sabit kürelerin tekliğine delH getirilen şey, sadece onların 
hareketlerinin birbirine benzediğinin söylenmesidir. Durum böyle olduğu zaman, 
bu küreler tek bir küre (felek) içinde yer almış (merküz) olur. Bu iki mukaddime 
de yakini birer mukaddime değiller. 

Birincisinin yakini olmayışı şundandır: Bu kürenin hareketi her nekadar 
görünüşte tek ise de, belki de hakikatte tek değildir. Çünkü, mesela o kürelerden 
birinin devrini otuzaltıbin senede tamamladığını, bir diğerinin ise bu müddeti bir 
yıl eksiği ile tamamladığını, bu bir senelik noksanı diğer senelere dağıtsak, bu 
tek bir senenin hissesi, senenin 13/1200 kadar olur ki, bu hissedilebilecek bir 
fark değildir. Hatta on, yüz, bin sene bile kesinlikle hissedilmez. Bu ihtimal 
dahilinde olunca, sabit yıldızların müstevi hareketlerinin (birbirine eşit) 
olduğuna kesin hükmedilemez. 

İkincisinin yakini olmayışı işe şundandır: Sabit yıldızların harekette birbirlerine 
eşit olmaları, farklı kürelerde (feleklerde) yer almış olmaları «imalinden ötürü, 
her ne kadar hareketçe eşit olsalar da, bütün bu yıldızların tek bir kürede 
olmalarını gerektirmez. Bu tıpkı onların, yıldızların birçoğunun felekleri 
hakkında söyledikleri gibidir. Çünkü bunlar hareketlerinde, sabit yrfdızların 
feleğine eşittirler. Burada da böyledir. 

Ben derim ki: Bu söylenen ihtimal, sabit yıldızların bulunduğu feleğe has 
değildir. Belki de hergün hareket eden kütleler tek bir kütle değil, birarada 

ian birçok kütledirler. Ya bu kütlelerin hareketleri arasında o kadar az bir fark 
vardır ki onları anlamaya ne ömürlerimiz ne de rasatlarımız kifayet eder. Ya da 
bunların hareketleri mutlak manada birbirine eşittirler. Ancak, hareketteki 
eşitlikleri tek bir bütün olmalarını gerektirmemektedir. Astronomicilerden, bu 
dokuz feleğin dışında başka feleklerin de bulunduğunu kesin bir ifade ile 
söyleyenler vardır. Çünkü insanlardan bazıları, sabit kürelerin üzerinde ve en 


büyük feleğin altında olan başka kürelerin (feleklerin) olduğunu söylemiş ve bu 
hususta birçok delil getirmişlerdir: 

1) En büyük meyli gözetleyenler, bu meylin mikdarını farklı farklı bulmuşlardır. 
Gözetlemesi daha eskiye dayanan herkes, bu meylin mikdarını daha fazla 


bulmuştur. Çünkü Batlamyus bu meyli (49) derecel$?] olarak bulmuştur. 
Me'mun zamanında bu, (63) derece olarak; Me'mun'dan sonra bundan bir dakika 
eksik olarak bulunmuştur. Bu, iki mıntıkanın meylinin bazan arttığını bazan da 
eksildiğini gösterir. Bu ise ancak, retu'l-Küll ile Küretu's-Sevabit'in (sabit 
yıldızlar küresinin) arasında kutublar, Küretu'l-Küll'un iki kutbu etrafında 
dönen bir başka küre (yıldız) bulunduğundan ve Küretu's-Sevabit'in iki 
kutbunun da o kürenin iki kutbu etrafında döndüğünde mümkün olur. Bundan 
dolayı, bu sabit yıldızların kutubları bazan kuzeye doğru alçalır, bazan da güneye 
doğru yükselir. Böylece de muaddelu'n-nehar'ın (gündüzün dönüşünün) burç 
noktasına yani mıntıkatu'l-bürüca denk gelmesi ve bazan sabit yıldızların 
feleklerinin kutubları güneye yükseldiği zaman, bu burçtan ayrılıp güneye 
dönmesi bazan da kuzeye dönmesi gerekir. Nitekim şimdi de böyledir. 

2) Rasatçılar (gözlemciler), yıldızlardan (astronomiden) bahseden kitablarda 
yazılanlara göre, güneşin hareketinin mikdarını tesbit etme hususunda çok gayret 
sarfettiler. Hatta Batlamyus, Ebrahis'den şunu nakletmiştir: O, bu dönüşün 
birbirine eşit zamanlarda mı farklı zamanlarda mı olduğunda şüphe etmiş ve bir 
görüşünde bunun farklı zamanlarda olduğunu, bir görüşünde ise bunun eşit 
zamanlarda olduğunu söylemiştir. Sonra astronomiciler, güneşin o farklı 
zamanlarda dönüşünün sebebi hususunda iki görüş belirtmişlerdir: 

a) Güneşin, dünyadan en uzak olduğu noktayı hareketli kabul eden kimse bu 
cihetten güneşin hareketinde bulunan farklılığın, güneşin dünyadan en uzak 
olduğu noktadan uzaklığının değişmesinden ötürü i'tidâl noktasında meydana 
çıktığını iddia etmiştir. İşte bu sebebten dolayı güneşin hareketinin mikdarının 
farklılığı ortaya çıkmış olur. 

b) Bu, Hintliler, Çinliler, Babilliler ve Rum, Mısır, Şam'ın iler gelen 
astronomicilerinin bir çoğunun görüşüdür ki, onlara göre bunun sebebi; feleku'l- 
bürücun (burçlar feleğinin) intikali ve kutbunun alçafcp yükselmesidir. 

Yine Ebrahis'in de bu görüşte olduğu nakledilmiştir. 

Bâryâi İskenderâni tılsım yapanların (büyücülenn) da buna inanıp feleku'l-bürüç 
noktasının yerinden sekiz derece ileri geri gidip geldiğine inandıklarını ve 
hareketin başlangıcının balık burcundan koç burcuna kadar yirmiiki derece 
olduğunu söylediklerini zikretmiştir. 

Bu şaşkınlık, insan,aklının bu gibi şeyleri anlayamayacağına ve ancak bunları 


yaratıcısının ve yoktan varedicisinin ilminin kuşatacağına seni ikaz etmelidir. Bu 
sebeble bu konuda sem'i (nakli) delillerle yetinmen gerekir. 
Şayet, biri Kur'an'da göklerin sayışının yedi olduğunu ifade eden bu naslar, daha 


fazla olmasını nefyeder mi'" derse, deriz ki, gerçek olan şudur ki: Sayının 


zikredilmiş olması, fazlasının olmayacağına delalet etmez. 160) 
İlm-i İlâhi (Allah'ın Ilmi) Hakkındaki Görüşler Başa Dön 


(Allah) herşeyi bilir "ayeti, Cenab-ı Hakkın yeri, yerdekileri, gökleri ve 
gökteki harikulade varlıkları yaratmasının ancak onları bildiği ve cüzisi 
İle küllisi ile onları çepeçevre ilmMe ihata etmesiyle mirukün olabileceğini 
gösterir. Bu ise birçok şeye dcalet eder: 

1) Alla cüziyyatı bilemez diyen felsefecilerin gömüşlerinin fasit; kplarno Harın 
görüşlerinin ise doğru olduğu manasına gelir. Çünkü kelamcılar, Allah Teala, bu 
alemi muhkem ve yerliyerinde yaratmıştır. Bu şekilde vapan Varatıcı'nı'n yaptığı 
şeyi mutlaka, bütün detayı bilmesi gerekir' diyerek Allah'ın cüziyyatı bildiğine 
delil getirmişlerdir. İşte bu delilin aynısını Cenao-ı Allah bu ayette zikretmiştir. 
Çünkü O, göklerin ve yerin yaratılmasından bahsettikten sonra kendisinin alim 
olduğunu belirtmiştir. Böylece bu konuda ve bu istidlal şeklinde, kelamcıların 
görüşünün Kur'an'a uygun olduğu ortaya çıkmış olur. 

2) Bu, Mutezile'nin görüşünün fasit olduğuna delildir. Bu böyledir. Çünkü 
Cenab-ı Hakk, birşeyi ölçüp biçip, sınırlarını belirterp' yaratan kimsenin, o şeyi 
ve onun detayını bilmesinin gerektiğini açıklamış? . Çünkü onu yaratan, şu 
kadarla değil de bu kadarla sınırlandırarak yakmıştır. Belirli bir mikdar ile 
sınırlamanın, mutlaka bir irade ile olması gerekir. Aksi halde mureccih 
bulunmaksızın bir üstünlük meydana gelmiş olur. Birşeyi irade etmek, onu 
bilmeye bağlıdır. Bu sebeble birşeyi yaratanın, mutlaka onu tafsilât;: bir şekilde 
bilmesi gerekir. Şayet kul kendi fiillerinin yaratıcısı olsaydı, hem o fiilini hem de 
fiilinin adedini, kemiyetini ve keyfiyetini bilmiş olması gerekirdi. Kulun böyle 
bir ilmi olmayınca anladık ki o, kendisinin yaratıcısı değildir. 

3) Mu'tezile şöyle demiştir: Bu ayetle;"Her.bilenin üstünde daha (ye bir btien 
vardır "( Yusuf. 76) ayeti birarada mütalâa olununca Cenab-ı Hakk'ın zatı gereği 
alim olduğu ortaya çıkar." Buna cevabımız şudur: âyeti umumidir, "Allah o 
Kur'an'ı ilmi ile indirdi"(Nisa, 166) ayeti ise hasdır. Has olan ifade ise, umumi 


ifadeden daha önce gelir. En iyi Allah bilir, L&H 


Allah Teâlâ nın İnsanı Halife Olarak Yaratması 


"Hani Rabbin meleklere: "Ben, yeryüzünde bir halife yaratacağım" demişti de, 
(Melekler): "Biz seni hamdinle teşbih ve takdis edip dururken yerde, 
bozgunculuk edip kanlar dökecek bir varlık mı yaratacaksın?" demişlerdi. 

Allah da "Bensizin bilemeyeceklerinizi bilirim" buyurmuştur"(Bakara, 30). 

Bu ayet, Hz.Adem (a.s.)in nasıl yaratıldığına ve Allah'ın onu nasıl 
şereflendirdiğine delalet eder. Bu, bütün insanlar için umumi bir in'amdır. Bu 
sebeble, bu, Cenab-ı Hakk'ın burada bahsettiği umumi nimetlerin üçüncüsüdür. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [62] 
Edatı Hakkında Lügavî Bilgiler 


lafzı hakkında iki görüş vardır: 

a) Bu zaid bir edattır. Ancak Araplar bunu kullanmayı alışkanlık haline 
getirdikleri için, Kur'an'da onların dili ile bu şekilde inmiştir. 

2) Bu zaid değil, yerinde bir edattır. Çünkü Kur'an'da manası olmayan hiçbir şey 
yoktur. Bu, gizli JTii lafzı ile mansubtur. Buna göre mana, "Onlara, Rabbin 
meleklerine söylediği sözü zikret" şeklinde olur. 

Bu iki sebebten ötürü takdir edilmiş (açıkça söylenmemiştir. 

a) Mana bilindiği için... 

b) Cenab-ı Hakk bunu Kur'an'ın birçok yerinde açık olarak zikrettiği için... 

"Âd kavminin kardeşleri (olan Hud'u) hatırla. Hant O, Ahkârtakt kavmini imar 
etmişti"{Ahkât, 21), 

"Kulunuz Davud'u hatırla... "(Sâd. 17) ve 

"Onlara, karye ashabını misal getir. Hani oraya peygamberler gelmişti. Hani 
oraya iki kişi göndermiştik" (Yasin, 13-14) ayetlerinde olduğu gibi... 

Kur'an'ın tamamı tek bir söz gibidir. Mukadder kelimelerin açıkça zuredilmiş 
olduğu ayetlerin, bu süreden önce inmiş olması, bu sebeble de onların mukadder 
bırakılması (zikredilmemesi) uzak bir ihtimal değildir. Keşşaf sahibi lafzının, 


âyetteki fiili ile mansub olmasının caiz olacağını da söylemiştir. L63] 
Melek Kelimesi 


"Melek" kelimesinin aslı, risalet (elçilik) manasınadir. Beni ona elçi olarak 
gönderdi, denilir ve elçilik manasınadır, nesinin aslı, hemzeli olan kelimesidir. 
Hemze çok kullanıldığı için, kolaylık olsun diye hemze hazfedilip harekesi 
makabline verilmiştir. 


Keşşaf sahibi ise, lafzının aslında kelimesinin cemi olmasının tıpkı cemi olması 
gibi olduğunu, sonundaki (te) harfinin ise, seminin müennes olmasından ötürü 


geldiğini söylemiştir. L64 
Melâike'nin Mertebe ve Mahiyetleri Başa Dön 


Bazı kimseler şöyle söylemişlerdir: İki Sebebten dolayı meleklerle ilgili 
mevzunun, peygamberlerle ilgili mevzudan önce olması gerekir. 
1) Cenab-ı Allah, "Müminlerin hepsi, Allah'a, Allahın meleklerine, 
kitablanna ve peygamberelerine iman ederler "(Bakara, 285) ayetinde, 
meleklere imanı, 
peygamberlere imandan önce zikretmiştir. Resulullah (s.a.s.)da "Allah'ın 
başladığı şey ile başlayınız" buyurmuştur. 
2) Melek, vahyin ve şeriatın tebliğinde Allah ile peygamber arasında vasıtadır. 
Bu sebeble de Peygamberden öncedir. 
Bazı kimseler ise şöyle demiştir: Peygamberlik konusundan bahsetmek, 
meleklerden bahsetmekten daha öncedir. Çünkü biz meleklerin varlığını akıl 
yolu ile değil nakil yoluyla bilebiliriz. Öyle ise nübüvvet (peygamberlik) 
konusunda konuşmak, melekler konusunda konuşmak için bir asıl (temel) 
olduğundan nübüvvetle ilgili sözün daha önce getirilmesi gerekmiştir. Evla 
olanın, meleklerin şeref ve yücelik bakımından peygamberlerden önce; 
meleklere düşüncelerimizle ulaştığımız için, akıllarımızda ve zihinlerimizde 
peygamberlerden sonra olduğunun söylenilmesidir. Ulvi alemin şerefli oluşunun, 
orada meleklerin bulunuşundan; sufli alemin şerefli oluşunun, orada insanların 
bulunuşundan dolayı olduğu hususunda akıllı kimseler arasında bir ihtilaf yoktur. 
Ancak insanlar meleklerin mahiyeti ve hakikati konusunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
husustaki görüşleri zabtu rapt altına almanın yolu şöyle söylemektir: Meleklerin, 
nefisleriyle kaim zatlar olmaları fikrini ele alalım: Bu zatlar ya mütehayyiz (bir 
mekan kaplıyan) varlıklardır veya böyle değillerdir. 
Birinci ihtimal söz konusu olursa, yani melekler mütehayyiz (bir mekan 
kaplayan) zatlar iseler, bu durumda bir kaç görüş mevzubahistir. 
1) Onlar, gökyüzünde bulunan, çeşitli şekillere girebilen havai, latif cisimlerdir. 
Bu müslümanların çoğunun görüşüdür. 
2) Bu, putperestlerden çeşitli grupların görüşleridir. Buna göre: Saadet ve 
mutsuzluk vermekle nitelenen şu yıldızlardaki hakikattir. Onlarm iddiasına göre 
bu yıldızlar, konuşan diri varlıklardır ve onlardan mutluluk verenler rahmet 
melekleri, mutsuzluk verenler ise azab melekleridir. 


3) Bu, Mecüsi ve Seneviyye'nin çoğunluğunun görüşüdür ki buna göre bu kâinat 
ezeli iki asıldan meydana gelmiştir. Bu asıllar nür ve zulmettir. Nur ve zulmet, 
hakikatte zat ve şekil itibari ile birbirinin zıddı, iş ve yönetme bakımından 
birbirinden farklı, kudret ve irade sahibi şeffaf iki cevherdirler. Buna göre nür 
cevheri, faziletli, hayırlı, temiz, hoş kokulu, şerefli, sevindirip zarar vermeyen, 
fayda verip mani olmayan, diri olan ve eskimeyen bir cevherdir; zulmet cevheri 
ise bunun tam aksidir. 

Sonra nür cevheri, bir evlilik yoluyla değil, hakimden hikmetin, ışık saçandan 
ışığın doğması tarzında, velileri (yardımcılarını) doğurmaya devam eder ki 
bunlar da meleklerdir. 

Zulmet cevheri ise, bir evlilik yoluyla değil, sefihden sefahatin meydana gelmesi 
(gibi) bir yolla düşmanlar meydana getirmeye devam eder ki bunlar şeytanlardır. 
İşte bu anlatılanlar melekleri, cismani ve mütehayyiz (mekan tutan) varlıklar 
olarak gören kimselerin görüşleridir. 

Eğer ikinci ihtimali yani meleklerin mütehayyiz ve cisim olmayan, kendi 
başlarına kaim zatlar olduğunu söyleyen görüşe gelince bunda da iki ayrı görüş 
vardır. 

1) Bazı hristiyan gurupların görüşü ki buna göre, melekler hakikatte, saflık ve 
hayır sıfatı üzere bedensiz, konuşan nefisler (nüfus-ı mufârıka)'dir. Bu böyledir. 
Çünkü bu bedensiz nefisler, eğer saf ve halis iseler işte onlar melekdirler. Eğer 
kötü ve bulanık iseler, işte onlar da şeytandırlar. 

2) Felsefecilerin görüşleridir ki buna göre, melekler nefisleriyle kaim cevherler 
olup kesin olarak mütehayyiz (yer tutan) değildirler. Onlar mahiyetleri itibarı ile, 
konuşan beşeri nefis (nüfus-ı nâtıkâ-i beşeriyye'den) çeşitlerinden farklıdırlar. 
Onlar daha mükemmel biçimde kuvvetli ve daha bilgilidirler. Güneş ışığa 
nisbetle ne ise, beşeri nefisler için bunlar da aynıdır. Sonra bu cevherler iki 
kısımdırlar; 

Bir kısmı, nisbetleri, feleklerin ve yıldızların kütlelerine olan nisbeti, bizim 
konuşan nefsimizin (nefs-i natıkamızın) bedenlerimize olan nisbeti gibi olan 
cevherlerdir. 

Bir kısmı ise, feleklerin yönetimi ile ilgili olmayıp, daha doğrusu onlar 
marifetullaha, O'nun sevgisine dalmış olup Allah'a taat ile meşguldürler. Bu 
kısımdaki cevherler Allah'a yakınlaştırılmış (mukarreb) meleklerin taa 
kendileridir. Onların, gökleri yöneten meleklere nisbetleri, gökteki yönetici 
meleklerin bizim konuşan (natıka) nefislerimize nisbeti gibidir. Bu iki kısım 
cevherin varlığı hususunda felsefeciler ittifak etmişlerdir. Bazı felsefeciler ise, 
başka çeşit meleklerin de bulunduğunu söylemişlerdir ki bunlar, bu süfli alemin 


çeşitli işlerini yöneten yeryüzü melekleridirler. 

Sonra bu alemi yöneten ruhi varlıklar eğer hayırlı iseler, işte bunlar meleklerdir. 
Eğer şerli iseler, bunlar da şeytanlardır. İnsanların melekler hakkındaki 
görüşlerinin tafsilatı bu söylenenlerden ibarettir. 

Alimler, meleklerin varlığına akıl cihetinden hükmetmenin mümkün olup 
olmadığı, onların varlığını isbat etmenin tek yolunun nakil olduğu hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. 

Felsefeciler, meleklerin varlığını gösteren akli deliller olduğunda ittifak 
halindedirler. Onların bu delillerini gözden geçirirken, onlarla beraber biz de 


ince ve derin araştırmalar yapacağız. [65] 
Melâikenin Varlığı Konusunda Akli İzahlar 


Bazı kimseler bu hususta ikna edici akli izahlar getirmişlerdir. Biz de bunları 
gözden geçirelim. 

1) Melekten murad, ölü olmayan,konuşan diri bir varlıktır. Bu hususta biz deriz 
ki: Akli yönden taksimat, diri (canlı) varlıkların üç kısım olmalarını gerektirir: 
Diri varlık, hem konuşur hem de Ölümlü olursa bu insandır. Ölümlü olur fakat 
konuşamaz ise bunlar da hayvanlardır. Veya konuşur fakat ölümlü olmaz ise bu 
da melektir. 

En aşağı mertebenin, konuşamayan ölümlü varlığın mertebesi; orta mertebenin, 
ölümlü konuşan varlığın mertebesi ve en şerefli mertebenin de ölümlü olmayan 
varlığın mertebesi olduğunda şüphe yoktur. Hikmet-i ilahi, mertebelerin en 
değersizi ile orta mertebeyi yaratmayı iktiza edince, mertebelerin en şereflisi ve 
en yücesini yaratması, öncelikle gerekir. 

2) Fıtrat, gökler aleminin bu süfli (yer) aleminden daha şerefli ve hayat, akıl, 
konuşma gibi hususiyetlerin, zıdlarından daha şerefli olduğuna şehadet eder. 
Öyleyse, akıl, hayat, konuşma, gibi hususiyetler bu bulanık zulmâni (kesif) 
âlemde bulunduğu halde; ışık, nur ve yücelik (şeref) âlemi olan o gökler 
âleminde bulunmaması, aklen pek uzak bir ihtimaldir. 

3) Tasavvuf erbabı, meleklerin varlığını müşahede ve mükaşefe cihetinden; 
ashab-ı hâcât ve zarurât (meleklerin varlığının ihtiyaç ve zaruret olduğuna 
inananlar) ise meleklerin varlığını bir başka cihetten isbat etmektedirler. Bu 
da o meleklerin çok garib ve nadir tedavi metodlannı, ilaç karışımlarını ve 
panzehir elde etme sanatını bulmada müşahade edilen, akıllara hayranlık veren 
etkileridir. Meleklerin varlığına delalet eden bir başka şey de sadık rüyalar 
(aynen çıkan rüyaların) durumudur. Bu izah tarzları, onları dinleyen fakat 


tecrübe etmemiş olan kimseye nisbetle iknâi (ikna edici), tecrübe eden, 
müşahade eden ve onların sırlarına muttali olan kimseye nisbetle katidirler. 

Nakli delillere gelince meleklerin varlığı hususunda peygamberler (s.a.s.) 
arasında kesinlikle hiçbir anlaşmazlık yoktur. Hatta bu husus peygamberler 


arasında üzerinde icma edilmiş olan bir keyfiyettir. Allah en iyi bilendir. 00! 
Meleklerin Çokluğu Başa Dön 


Meleklerin çok olduğunu açıklama hususundadır. Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle 
buyurmuştur: 

"Gök gıcırdadı. Önün gıcırdaması da gerekti. (Çünkü) gökte adım atılacak her 
yerde ya secde eden veya rukü'a varan bir melek vardır." 

Rivayet edildiğine göre, insanoğlu cinlerin ondabiri, cinler ile insanlar, 
yeryüzündeki diğer canlıların ondabiri, bunların hepsi kuşların ondabiri, bunların 
hepsi deniz canlılarının ondabiri; bunların hepsi, yeryüzünde görevli meleklerin 
ondabiri; bunların hepsi dünya semasındaki meleklerin ondabiri ve bunların 
hepsi de üçüncü kat gökteki meleklerin ondabiri kadardır. Bu yedinci kat göğün 
meleklerine kadar böyle gider. Sonra bütün bunların hepsi Kürsi meleklerine 
nisbetle pek az kalırlar. Sonra bütün bunların hepsi, 'Arş'ın, sayısı yetmişbin olan 
perdelerinden (süradik) herbir perdesinde görevli meleklerin ondabiri kadardır ki 
herbir perdenin uzunluğu, genişliği ve yüksekliği ile, gökler, yerler ve bunlar 
arasında bulunan şeyler karşılaştırıldığı zaman, bütün bunlar o perdenin yanında 
pek az ve küçük kalırlar. Gökte adım atılacak hiçbir yer yoktur ki orada ya secde 
eden, ya ruküya varan yahut da kıyamda duran bir melek bulunmasın. 
Meleklerin, Cenab-ı Allah'ı teşbih ve takdis etmekten meydana gelen nameleri 
vardır. Sonra ise, bütün bunlar 'Arş'ın etrafında dönen meleklere nisbetle 
denizdeki tek bir damla kadardır. Onların sayısını ancak Allah Teala bilir. 

Sonra bu meleklerden başka, İsrafil (a.s.)'in yardımcıları olan "Levh" Telekleri 
ve Cebrail (a.s.)'in askerleri olan melekler vardır. Bu meleklerin hepsi Allah'ın 
emirlerini dinlemekte, O'na itaat etmekte, hiçbir gevşeklik göstermeden Hak 
Teafa'ya ibadet ile meşgul olmaktadırlar. Dilleri Allah'ı zikir ve O'nata'zime 
devam etmekte, Allah'ın onları yaratmasından beri zikirde ,anşmaktalar ve 
geceler, gündüzler boyunca usanmadan O'na ibadet etmektedirler. Onların ne 
cinsleri, ne ömürleri, ne de Allah'a nasıl ibadet ettikleri bilinemez. Bu, Cenab-ı 
Hakk'ın 

"Habbinin ordularını O'ndan başka kimse bilmez" (Müddessir, 31) ayetinde 
buyurduğu gibi, O'nun melekütunun (hükümranhğımn)hakikatiile ilgilidir. 


Derim ki: Bir va'z-u nasihat kitabında şunu gördüm: "Hz.Peygamber (s.a.s.) 
miraca çıkarıldığında adeta panayır gibi olan bir yerde, bir kısmı diğer bir 
kısmına doğru giden melekler görür ve Cebrail (a.s.)e, "Bunlar hangi 
meleklerdir ve nereye gidiyorlar?"diye sorar. Cebrail (a.s.): "Bilmiyorum. Ancak 
ben yaratıldığımdan beri onları görüyorum. Ama onlardan bir gördüğümü bir 
daha görmüyorum" der. 

Sonra o meleklerden birisine şöyle sorarlar: "Sen ne zamandan beri varsın?" O 
şöyle cevab verir: "Bilmiyorum, ancak bildiğim şu ki Allah Teâla, her 
yedtyüzbin senede bir yıldız yaratır. Ben yaratıldım yaratılalı dörtyüzbin yıldız 
yaratıldı." Kudreti cok'muazzam, kemali çok yüce olan Allah'ın şanı ne kadar 


yücedir. 167) 
Melaike'nin Sınıfları, Büyük Melekler 


Cenab-ı Hak, Kur'an-ı Kerim'de meleklerin sınıflarını ve vakıflarını zikretmiştir. 
Meleklerin kısımlarına gelince, bunlardan : 

Birinci kısım: Arşı taşıyan meleklerdir ki Allah Teala onlar hakkında şöyle 
buyurur: 

"O gün Rabbinin Arşını (gökteki meleklerin) üstünde bulunan sekiz (melek) 
yüklenir"(Hakka, 17). 

İkinci kısım: Allah'ın: "Melekleri, Bablerini hamd ile teşbih ederek Arşın 
etraünı kuşatmış halde görörsün"(Zümer. 75) ayetinde haber verdiği gibi, 'Arş'ın 
etrafını kuşatmış olan melekler. 

Üçüncü kısım: Meleklerin en büyükleridir ki, Cenab-ı Hakk'ın: 

"Kim Allah'a, Allah'ın meleklerine ve peygamberlerine, Cebrail'e ve Mikail'e 
düşman olursa, bilsin ki Allah kâfirlerin düşmanıdır"(Bakara, m) ayetinde haber 
verdiği gibi, Cebrail ve Mikail (a.s.) bunlardandır. 

Sonra Hak Teala, Cebrail (a.s.)'i bazı vasıflarla nitelemiştir: 

a) O, peygamberlere Allah'ın vahyini getirendir. Bu hususta Cenab-ı Hak, "O 
(Kur'an'ı), kalbine Ruftu'l Emin (Cibril) indirdi.(şu'arâ, 193) buyurmuştur. 

b) Allah Teala, Cebrail (a.s,)i Kur'an'da diğer meleklerden önce zikretmiş ve 
şöyle buyurmuştur: 

"De ki: Kim Cebrail'e düşman olursa..."(Bakara, 97). Çünkü o, vahiy ve ilmi 
getiren, Mikail ise rızıkları ve gıdaları dağıtan melektir. Manevi bir gıda olan 
ilim, bedeni gıdadan daha şereflidir. Bu sebeble de Cebrail'in, Mikail'den daha 
şerefli olması gerekmiştir. 

c) Allah Teala, Cebrail (a.s.)'i, kendisinden hemen sonra zikretmiş ve "Hiç 


şüphesiz, Allah, Cebrail ve salih müminler O Peygamberin yardımcisıdır" 
(Tahnm, 4) buyurmuştur. 

d) Cenab-ı Hak, onu "Ruhu'l Kudüs" diye isimlendirerek, Hz. İsa (a.s.) hakkında 
şöyle buyurmuştur: 

"Hani ben, seni Ruhu'I-Kuds ile güçlendtrmiştim" (Maide, 110). 

e) O, üzerlerinde alametleri olan bin melek ile Allah dostlarına yardım etti, 
düşmanlarını da kahretti. 

f) Allah Teala, Cebrail (a.s.)'ı: 

"O (Kur'an) çok şerefli, çetin bir kuvvet sahibi, 'Arş'm sahibi (Allah) yanında 
çok itibarlı, orada kendisine itaat edilen ve güvenilir bir elçinini (getirdiği) 
kelamdır"(Tekvir. 19-21) buyurarak altı sıfatla övmüştür. Cebrail (a.s.)'ın elçilik 
görevi, onun bütün peygemberlere Allah'ın elçisi olmasıdır. Buna göre bütün 
nebi ve resuller, Allah katında Cebrail (a.s.)in ümmeti ve iyi dostları 
mesabesindedirler. Çünkü Cenab-ı Hak Cebrail (a.s.)'i kendisi ile, en şerefli 
insanlar olan peygamberler (a.s.) arasında vasıta yapmıştır. Cebrail (a.s.) 
kuvvetlidir. Çünkü O, Lut kavminin şehirlerini göğe kaldırıp altını üstüne 
getirmiştir; Allah katında itibarlıdır, zira, Allah: "Hiç şüphesiz Allah, Cebrail ve 
salih müminler, O (Peygamberin)'nun yardımcısidır"(Tahrim, 4) ayetinde, onun 
adını kendi isminden sonra getirmiştir; O, itaat edilendir, çünkü, meleklerin 
önderi ve lideridir. Onun güvenilir (emin) olmasına da Cenab-ı Hakk'ın: 

"O (Kur'an'ı) senin kalbine, tnzar edicilerden (uyaranlardan) olasın diye, Ruhu'l- 
Emin (Cebrail) indirdi (şu'aral93) ayeti delalet eder. 

Meleklerin diğer büyükleri de İsrafil ve Azrail (a.s.)'dir. Onların varlıkları hadis 
ile sabit olmuştur. Yine hadisle sabit olduğuna göre, Azrail, Cenab-ı Hakk'in: 
"De ki: Sizleri, sizler için görevlendirilmiş olan ölüm meleği öldürür. "(Secde, 
11) ayetinde bildirdiği ölüm meleğidir. Allah Teala'nın: 

"Sizden birisine ölüm geldiği zaman, elçilerimiz onun canını alır"(En'am, 61) 
ayetine gelince, bu, ruhları almakla görevlendirilmiş başka meleklerin varlığına 
delalet eder. Ölüm meleğinin ise ruhları almakla görevlendirilmiş melekler 
gurubunun lideri olması caizdir. Nitekim Cenab-ı Hak şöyle buyurmuştur: 
"Melekler, o kâfirlerin yüzlerine ve arkalarına vura vura canlarım alırken bir 
görmeliydin" (Enfal, 50). İsrafil (a.s.)'e gelince hadisler onun, "Sür'un sahibi" 
olduğuna delalet etmektedir ki Cenab-ı Allah bu hususta şöyle buyurmuştur: 
"Süra (birinci defa) üfürülünce birden Allah 'm diledikleri hariç, göklerde ve 
yerde kim varsa düşüp ölürler. Sonra süra ikinci kez üfürülür. O zaman bir de 
bakarsın ki (ölüler) ayağa (kalkmış) bakınıp duruyorlar"(Zümer, 63). 

Dördüncü kısım: Cennet melekleridir. Cenab-ı Hak: 


"Melekler her kapıdan onların yanma girerek, ''Sabrettiğiniz için, selam 

size. Burası, dünyanın en güzel bir sonucudur" derler"(Rad, 23-24) buyurur. 
Beşinci kısım: Cehennem melekleridir. Bu hususta Cenab-ı Allah şöyle 

buyurur, i cehennem üzerinde vazifeli ondokuz (melek) 
vardır. 

"Biz o ateşin bekçiliğine meleklerden başkasını memur etmedik"(Müdessir, 30- 
31). Bu meleklerin başkanları, Allah Teala'nın: 

(Cehennem ehli): Ey Malik, Habbfn bizim işimizi bitirsin (bizi öldürsün) " diye 
çığrışırlar" (Zuhwi rr, ayetinde işaret ettiği gibi, Mâlik isimli melektir. Bunların 
hepsine ise, Cenab-ı Hakkın da: 

"O, kendi meclisini çağırsın, biz de Zebanileri çağırırız" (Alak, 17-18) 
buyurduğu gibi, "Zebani" denir. 

Altıncı kısım: İnsanlar için görevlendirilmiş olan meleklerdir. Bu hususta Allah 
Teâlâ şöyle buyurur: 

"(İnsanın) sağında ve solunda oturan (iki melek) vardır. O insan ne zaman bir söz 
söylese, yanında hazır bir gözcü vardır"(Kâf, 17-18); 

"Onun (ve her İnsanın) önünde ve arkasında kendisini Allah 'm emriyle 
gözetleyecek ta'kibci (melekler) vardır"(Ra'd, 11) ve: 

"O Allah kullan üzerinde kahir (kudret sahibi)dir ve size bekçi melekler 
yollar"(En'am, 61). 

Yedinci kısım: Amelleri yazan melekler. Bu, Allah'ın: 

"Muhakkak ki sizin üzerinizde bekçiler, her yaptığınızı bilen şerefli kâtibler 
vardır"(inmar, 10-12) ayeti ile bildirdiğidir. 

Sekizinci kısım; Bu dünyanın işleri ile görevlendirilmiş olan meleklerdir ki, 
Cenab-ı Allah'ın: 

"Saf saf dizilenlere yemin olsun" (Saftat, 1); 

"Savurdukça savuranlara, derken bir yükü taşıyanlara, sonra kolayca akıp 
gidenlere derken iş bölümü yapan (melek)'lara yemin olsun ki... (Zariyat, 1-4) 
ve "Boğulmuş ruhları ta derinliklerden 

söküp (alan meleklere) yemin olsun ..."(Naziat, 1) ayetlerinde anlatılan melekler 
bunlardır. İbn Abbas (r.ahm)'m söyle dediği rivayet edilmiştir. Allah Teala'nın 
hafaza meleklerinden (insanlara bekçilik yapan meleklerden) başka melekleri de 
vardır ki bunlar her düşen ağaç yaprağını kaydederler. Sizden birinize çölde bir 
sıkıntı ve darlık gelirse şöyle seslensin: "Ey melekler! Allah'ın kullarına yardım 


ediniz ki Allah da sizlere merhemet etsin."168] 


Meleklerin Vasıfları Başa Dön 


Meleklerin vasıflarına gelince, bunlar birkaç yöndendir: 

1) Melekler, Allah'ın elçileridirler. Nitekim Cenab-ı Hak şöyle buyurmuştur:| 
"Melekleri elçiler yapan (Allahd hamdolsun)"(Fatır, 1) 

"Allah, melekler içinden elçiler seçer"(Hacc, 75) ayetinin meleklerden sadece bir 
kısmının elçi olduğuna delalet ettiği söylenirse bunun cevabı şudur: Âyetteki 
harf-i cerri teb'iz (kısmiliği ifade etmek) için olmayıp beyan (açıklama) içindir. 
2) Onlar, Allah'a yakındırlar. Bu yakınlığın mekan ve cihet itibarı ile olması 
imkansız olduğuna göre, geriye bunun şeref itibarı ile olması ihtimali kalır. 
Cenab-ı Hakk'ın: 

"Allah'ın yanında bulunanlar, Ona ibadetten büyüklenmezier"(Enbiya, 19); 
"Daha doğrusu onlar, ikrama nail olmuş şerefli kullardırlar" (Enbiya, 26) ve 
"Onlar gece gündüz Allah'ı teşbih ederler, bunda hiç gevşeklik göstermezler" 
(Enbiya, 20) ayetlerinde anlatılan budur. 

3) Onların itaat ile vasfedilmeleri. Bu da birkaç bakımdandır. 

a) Cenab-ı Allah, onlardan şöyle dediklerini nakleder: 

"Biz, seni hamdinle teşbih ve takdis ediyoruz" 

(Bakara, 30). Bir başka ayette ise şöyle buyurulur: 

"Bizler saf saf olanlarız, bizler Allah'ı teşbih edenleriz' (Saffat, 165). Cenab-ı 
Allah, bu hususta onları yalanlamamıştır. Böylece meleklerin sürekli ibadet 
ettikten sabit olmuştur. 

b) Onların, Allah'ı ta'zim ederek, O'nun emrine hemen koşuvermeleridir. Bu, 
Cenab-ı Hakk'ın: 

"Bunun üzerine, bütün melekler hemen secde ettiler"(Hicr, 30) ayetinin anlattığı 
haldir. 

c) Onlar, Allah'ın bir vahyi ve emri olmadıkça hiçbirşey yapmazlar. Nitekim 
Cenab-ı Allah şöyle buyurmuştur: 

"Bunlar, sözleri ile asla Allah'ın önüne geçmezler. Onlar Allah'ın emri ile hareket 
ederler" (Enbiya, 27). 

4) Onların kudret ile vasfed i I meleridir ki bu da birkaç yöndendir. 

a) Sayılan sekiz olan Arş'ın taşıyıcıları Arşı ve Kürsi'yi taşırlar, sonra Arş'tan 
daha küçük olan Kürsi, yedi kat göğün tamamından daha büyüktür. Çünkü 
Cenab-ı Allah: 

"Allah'ın Kürsi'sigökleri ve yeri kuşatmıştır"(Bakaia, 255) buyurmuştur. Buna 
göre.sen meleklerin nihayetsiz güç ve kuvvetine bak!.. 

b- Arş'ın yüksekliği vehimlerin ihata edemiyeceği bir şeydir. Buna Cenab-ı 
Allah'ın: 


"Melekler ve rüh O'na mikdan ellibin sene olan bir günde akar/ar"(Meâric, 4) 
ayeti delalet eder. Sonra melekler, son derece güçlü oldukları için, oradan bir 
anda inebilirler. 

c- Allah'ın; 

"Süra (birinci defa) üfürülünce, Allah'ın diledikleri hariç, birden göklerde vç 
yerde kim varsa düşüp ölür. Sonra süra ikinci kez üfürülür. O zaman bir de 
bakarsın ki, (ölüler) ayağa kalkmış, bakmıp duruyor/ar "(zümer, 68) ayetinde 
ifade ettiği gibi, sürun sahibi olan İsrafil (a.s.) o kadar güçlüdür ki, süra bir 
iflemesiyle göklerde ve yerde olan herkes ölür. İkinci bir üfleyişiyle de, herkes 
yeniden dirilir. Sen onun bu gücünün azametini var düşün! 

d) Cebrail (a.s.) Lüt kavminin dağlarını ve beldelerini bir defada yerinden 
sökebilecek bir kudrete sahiptir. 

5) Meleklerin korku ile vasfedilmeleridir. Buna birçok husus delalet eder: 

a) Onlar çok ibadet etmelerine ve kesinlikle küçük günahlara da 
yönelmemelerine rağmen, sanki ibadetleri bir günahmış gibi, korkar ve 
ürperirler. Bu hususta Cenab-ı Allah; 

Kendilerine kahir olan Rablerinden korkarlar "(Nah, 50). ve: "Onlar Allah'ın 
korkusundan tirerler"(Enbiya, 28) buyurmuştur. 

b) Bu, Allah'ın şu ayetinde anlatılan husustur: "Kalblerinden korku giderildiği 
zaman, "Rabbiniz ne buyurdu?" der. Onlar, "Hakkı" derler. O, çok yüce, çok 
büyüktür "(Sebe-, 23). Bu ayetin tefsirinde rivayet edildiğine göre, Cenâb-ı Hak 
vahyi bildirdiği zaman, onu semavat ehli, zincirin çıplak bir kayaya çarptığında 
çıkardığı ses gibi işitirler ve korkuya aüşerler. Vahiy sona erdiğinde, birbirlerine, 
"Rabbimiz ne dedi?" derler, Hak dedi, O yücedir, büyüktür" diye cevap verirler. 
c) Beyhaki, "Şuabu'l-İman" da İbn Abbas (r.a.)'ın şöyle dediğini rivayet fitti: 
"Resulullah (s.a.s.) bir yerde bulunuyordu; yanında da Cebrail (a.s.) vardı. 
Birden semanın ufku yanldı; Cebrail (a.s.) sinmeye ve küçülmeye başlayarak, 
ıyice yere yapıştı. Derken, Hz.Peygamber'in önünde bir melek belirerek, şöyle 
dedi: Ey Muhammed, Rabbin sana selâm ediyor ve seni, melik, yani hükümdar 
bir peygamber olmak ile insan bir peygamber olman arasında muhayyer 
bırakıyor. Peygamber s.a.s.) etiyle, Cebrail (a.s.)'in mütevazı I iğ ine işaret 
ederek, "Anladım ki o, bana nasihat ediyor; bunun üzerine ben de, "kul olan bir 
peygamber olmayı tercih ederim" dedim. Bunun üzerine melek göğe yükseldi.. 
"Ey Cebrail, bu hususta sana sormak istedim, fakat senin, sana bunu sormaktan 
beni alıkoyan o halini gördüm.. Ey Cebrail, O kimdi? dedim. Cebrail, "O İsrafil 
idi; Allah onu yarattığı gün o Allah'ın huzurunda idi. O, bakışlarını yerden 
kaldıramaz. Çünkü, onunla alemlerin Rabbı arastnda yetmiş nur bulunmaktadır. 


O nurların her biri, kendisine yaklaşan her şeyi yakar. İsrafil (a.s.)'in önünde 
Levh-i Mahfuz bulunmaktadır. Cenab-ı Allah, gökteki veya yerdeki herhangi bir 
şey hakkında O'na izin verdiğinde, bu Levh, onun alnının hizasına kadar 
yükselir, o da Levh'a bakar; eğer bu benimle alakalı bir iş ise, onu bana emreder; 
Mikail (a.s) ile ilgili bir şey ise, O'na emreder; eğer ölüm meleğinin işi ise, ona 
emreder" dedi. Ben de "Ey Cebrail, senin işin neyle ilgilidir?" deyince, o 
"Rüzgarları ve orduları idare ederim" dedi. Mikail (a.s.)'in işi nedir? dedim, 
"Bitkileri idare eder" dedi. Ölüm meleğinin işi nedir? dedim, "Canlan alır; öyle 
sanıyorum ki, İsrafil ancak kıyamet için indi; bende müşahade etmiş olduğun o 
hal de, kıyametin kopmasından duyduğum korkudandır." 

Meleklerin vasfı hususunda Allah'ın ve Resulullah'tn sözünden sonra, 
müminlerin emiri Ali (k.v)'nin sözünden daha yüce ve daha ulu bir söz yoktur. 
O, hutbelerinin birinde şöyle demektedir." Sonra Cenab-ı Allah, yüce göklerin 
arasını ayırdı... Onları her çeşit meleklerle doldurdu... O meleklerden bir kısmı 
rükusuz secde etmektedirler; bir kısmı, doğrulmaksızın rükü etmektedirler, bir 
kısmı hiç yerlerinden ayrılmaksızın saf tutmaktadırlar, bir kısmı, uzanmaksızın 
Allah'ı teşbih etmektedirler. Onların ne gözleri uyur, ne akılları yanılır, ne 
bedenleri gevşer, ne de unutma gafletine düşerler!.. Onlardan kimi de, Allah'ın 
vahyinin eminleri, peygamberlerine konuşan diller, Allah'ın emri ve hükmüyle 
gelip giden meleklerdir. Kimi, Allah'ın kullarının muhafızları, cennet kapılarının 
bekçileridir. Kiminin ayaklan süfli yeryüzünde, boyunları ise en yüksek semaları 
delmiş, uzuvları mıntıkaları aşmış, omuzlan Arş'ın direklerine münasib, Allah'ın 
huzurunda bakışları eğik, onlarla Arş arasına izzet perdeleri ve kudret örtüleri 
çekilmiş olduğu hatde, onlar kanatlarıyla örtünürler, Rablerini tasvir etme 
vehmine düşmezler, Allah'a mahlükatın sıfatlarını vermezler. O'nu ne mekanlarla 


sınırlar, ne de O'na nazirelerle işarette bulunurlar. 169) 
Allah İnsanı Yaratacağını Hangi Meleklere Bildirdi? Başa Dön 


Alimler, Cenab-t Hakk'ın: "Hani Rabbin meleklere, "muhakkak ben, 
yeryüzünde bir halife yaratacağım "(Bakara, 30) sözündeki meleklerden 
muradın, bütün melekler mi yoksa meleklerin bir kısmı mı olduğu hususunda 
ihtilaf ettiler. Dahhak'ın İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet ettiğine göre Allah Teala bu 
sözü, İblisle beraber çarpışan meleklere söylemiştir. Çünkü Altahu Teala, cinleri 
yeryüzünde yerleştirip, onlar orada fesat çıkardıkları, kan döküp birbirlerini 
öldürdükleri zaman, meleklerden bir ordu ile birlikte İblis'i oraya gönderdi. İblis 
ordusu ile birlikte onları öldürüp, kalanları da yerden, deniz adalarına sürdü. 


Bunun üzerine Cenab-ı Hak, o meleklere şöyle dedi: Muhakkak ben, yeryüzünde 
bir halife yaratacağım." Sahabe ve Tabiinin çoğunluğu ise Allah Teata'nın, bu 
sözü, bir tahsis yapmaksızın bir gurup meleğe söylediğini; çünkü (melâike) 
lafzının umum ifade ettiğini, tahsiste bulunmanın ise aslın hilafına olduğunu 
söylerler. 170) 


Altıncı Mesele 


kelimesi iki meful alan (yaptı, kıldı) fiilinde ism-i fail olup mübteda ve haberin 
başına gelmiştir. 

Burada mübteda ve haber ise lafızları olup, bunlar aynı zamanda ism-i failin iki 
mefülüdürler. Bunun manası ise, "Ben yeryüzünde bir halife kılacağım, 


yaratacağım, varedeceğim "dir. ANI 
Yedinci Mesele 


Âyetin zahirine göre, ayette geçen keltmesinden murad, doğudan-batıya bütün 
yeryüzüdür. Abdurrahman b. Sabit, Hz.Peygamber (s.a.s)'ın 

şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Yeryüzü Mekke'den başlanarak genişletildi. Melekler Beytullah't tavaf 
ederlerdi. Onlar Kabe'yi ilk tavaf edenlerdir. Bu Beytullah, Cenab-ı Allah'ın 
"Ben muhakkak yeryüzünde bir halife yaratacağım" ayetinde sözü geçen, 


"yeryüzü"nde idi. "Birincisi ayetin zahirine daha yakındır. [72] 
Halife ve Hilafet 


"Halife", başkasının yerine geçen, başkasının yerini alan kimseye denilir. Hak 
Teala şöyle buyurmuştur: "Sonra biz sizi yeryüzüne halifeler yaptık "(Yunus 14), 
"Hatırlayınız, sizi halifeler yapmıştık" (Araf ,69). "Halife" ile kimin 
kastedildiğine gelince, bu hususta iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu Adem (a.s.)'dir. Cenab-ı Hakk'ın: 

"Sen orada, bozgunculuk yapacak birisini mi yaratacaksın?" (Bakara, 30) 
sözünden murad ise Adem (a.s.) olmayıp, zürriyetidir. 

b) Halifeden murad, Adem (a.s.)'ın zürriyetidir. 

Buradaki "halife"den muradın Hz.Adem olduğunu söyleyenler ise, Cenab-ı 
Hakk'ın Adem (a.s.)'i niçin "halife" diye isimlendirdiği hususunda ihtilaf 


etmişler ve bu hususta iki görüş zikretmişlerdir: 

a) Cenab-ı Hak cinleri yeryüzünden sürüp, Adem (a.s.)i yeryüzünde iskan 
edince, Adem (a.s.) kentlisinden önceki bu cinlerin halefi, halifesi olmuştur. Bu 
görüş, İbn Abbas'tan rivayet edilmektedir. 

b) Allahu Teala Adem (a.s.)'i halife diye isimlendirmiştir. Çünkü Adem (a.s), 
Allah'ın mükellef kulları arasında hükmetme hususunda Allah'ın halifesidir. Bu 
görüş ise, İbn Mesüd, İbn Abbas ve Suddi'den rivayet edilmekte olup, Cenâb-ı 
Hakk'ın: 

"Muhakkak ki biz seni yeryüzünde halife yaptık; öyleyse sen, insanlar arasında 
hak ile hükmet"(Saü, 26) ayetiyle de te'kid edilmektedir. 

"Halife" den muradın Hz.Adem'in zürriyeti olduğunu söyleyenler ise şunu 
söylemektedirler: Allah onları, onlar birbirlerinin yerlerine geçtikleri için, halife 
olarak isimlendirmiştir. Bu, Hasan Basri'nin görüşüdür. 

Cenab-ı Hakk'ın: 

"Sizi yeryüzünün halifeleri yapan, O Allah'tır. (En? am, 165) ayeti bu görüşü 
takviye etmektedir. Buna göre (Halife) kelimesi, müzekker ve müennes için 
olduğu gibi, müfred ve çoğul manada da kullanılabilen bir kelimedir. Bir kıraatte 


ise, kâf ile (yaratılmış) şeklinde okunmuştur. 173) 
Allah'ın Meleklere Sormasının Manası Başa Dön 


Eğer, "Cenab-ı Allah meşverette bulunmaya muhtaç bulunmaktan münezzeh 
olduğu halde, meleklere ben yeryüzünde bir halife yaratacağım" demesinin 
faydası nedir? 

Buna iki yönden cevap verilir: 

1) Cenab-ı Allah, onların bu sırra muttali oldukları zaman, kendisine bu soruyu 
soracaklarını biliyordu. Maslahat, meleklerin bu cevabı ihata etmelerini 
gerektirdiği için, onlar bu suali sorup da bu cevabı duysunlar diye, onlara bu 
vakıayı tarif etti, öğretti. 

2) Hak Teala,bununla kullarına müşaverede bulunmayı öğretmiştir. Allahu 
Teâlâ'nın, 

"Biz seni hamdinle teşbih ve takdis edip dururken, yerde, orada bozgunculuk 
edip, kanlar dökecek bir varlık mı yaratacaksın?" demişlerdi. Allah da, "Ben, 
sizin bilemeyeceklerinizi bilirim" buyurmuştu" (Bakara, 30) ayetine gelince, bu 


ayetle ilgili birçok mesele vardır. 14) 


Melâike'nin Günahsızlığı 


Din alimlerinin büyük çoğunluğu, meleklerin Oo hepsinin bütün 
günahlardan masum olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Haşeviyyeden 
bazıları bu görüşe karşı çıkmışlardır. 

Bizim, meleklerin ma'sumiyetini isbat edecek birçok delilimiz vardır. 

1) Allah'u Teala şöyle buyuruyor: 

"Allah'ın onlara emrettiği şeye isyan etmezler ve emrolunduklannı yaparlar" 
(Tahrim, 6). Fakat, şu kadar var ki, bu ayet cehennem melekleriyle Eğitidir. Biz, 
bütün meleklere delalet eden bir ayet bulmak istersek, Cenab-ı Hakk'ın şu 
ayetine sarılırız: 

Onlar, kendilerine hükmeden Bablerinden korkarlar ve emrolunduklan şeyi 
yaparlar"iHahm. 50) Bu ayetteki, "emrolunduklan şeyi yaparlar" ifadesi, 
emredilen şeylerin tamamını yapmayı, nehyedilenleri de terketmeyi 
kapsamaktadır; çünkü bir şeyi yapmaktan nehyedilen kimse, onu terkle 
emredilmiş demektir. Eğer, "emrolunduklan şeyi yaparlar" ifadesinin umumu 
fade ettiğine delil nedir?" denilirse, biz de deriz ki, emredilen her şeyden stisna 
yapmak uygundur. İstisna ise, şayet kendisi olmasaydı söze dahil acak olan 
kısmı, hükmün dışında bırakır. Nitekim, biz bunu fıkıh usulüne öair eserimizde 
açıklamıştık. 

2) Cenab-ı Hak: 

"Daha doğrusu onlar, ikrama nail olmuş kullardır; hiçbir sözle Allah'ın önüne 
geçmezler ve onlar Allah 'm emriyle hareket ederler" (Enbiya, 26) buyurmuştur. 
Bu ayet, meleklerin günahlardan uzak oldukları ve bütün işlerde ancak vahiy ve 
emr-i ilahiyi beklediklerini gösterir. 

3) Cenab-ı Allah, meleklerin, insanları günahlarından dolayı kınamakta 
olduklarını nakletmektedir. Şayet melekler, asi ve günahkâr varlıklar olsalardı, 
onların böyle bir kınamada bulunmaları doğru olmazdı. 

4) Cenab-ı Allah, meleklerin gece-gündüz bıkıp usanmadan tesbihatta 
bulunduklarını anlatmaktadır. Böyle olan varlıklardan bir günahın sadır olması 
imkansızdır. 

Bu görüşlere muhalif olanlarsa, birkaç yönden buna karşı delil getirmişlerdir. 

1) Cenab-ı Allah onların şöyle dediklerini aktarmaktadır: 

"Biz seni hamdinle teşbih ve takdis edip dururken, sen yerde, orada bozgunculuk 
edip kan dökecek kimseleri mi yaratacaksın?""(Bakara, 301B11 ayet, onlardan 
günahın sadır olmasını gerektirmektedir. Ayet, bu hususu birkaç yönden 
göstermektedir. 

a) Onların, "Orada yaratacak mısın?" demeleri, Allahu Teala'ya karşı bir 


itirazdır; bu ise, en büyük günahlardandır. 

2) Onlar, insanoğlunu bozgunculuk yapmak ve adam öldürmek hususlarında 
kınamaktadırlar. Bu gıybettir. Gıybet ise, büyük günahlardandır. 

3) Onlar, insanoğlunu kınadıktan sonra; "Biz seni hamdinle teşbih ediyor ve seni 
takdis ediyoruz" sözüyle de 

kendilerini övüyorlar ve: "Bizleriz biz, saf saf dizilenler; bizleriz biz, teşbih 
edenler"(Saffât, 165-166) diyorlar. Bu, "hasr" ifade eder. Böylece onlar bununla, 
adeta başkasının bu şekilde olamıyacağını söylemiş oluyortar. Bu ise, kendini 
beğenmeye (ucube) ve gıybete benzemektedir. Kendini beğenmek, helak edici 
günahlar 


cümlesindendir. Hz. Peygambef(s.a.s.) Üç şey vardır ki, helak eder" 731 
buyurmuş, bunlar arasında, kişinin kendisini beğenmesini (ucub) de zikretmiştir. 
Nitekim Cenab-ı Hak; "Kendinizi tezkiye etmeyin. "(Necm, 32) buyurmuştur. 

4) Meleklerin "Bizim, senin bize öğrettiğinden başka bir bilgimiz yok" sözleri 
ise, bir özür dilemeye benzemektedir. Şayet daha önce bir günah bulunmamış 
olsaydı, onlar özür dilemekle meşgul olmazlardı. 

5) Cenab-ı Hakk'ın: "Eğer doğru sözlü iseniz, bunların isimlerini bana haber 
veriniz. "(Bakara, 31) sözü, onların, daha önce söylemiş oldukları şeyler 
hususunda yalancı olduklarına delalet eder. 

6) "Ben size, "ben göklerin ve yerin gayblerini bilirim. Ve, sizin açığa 
vurduğunuzu da, gizlediklenizi de bilirim" demedim mi?"(Bakara, 33) ayeti, 
meleklerin bu hadiseden önce, bunu bilmediklerine ve Cenab-ı Hakk'ın herşeyi 
bildiği hususunda şüpheye düşmüş olduklarına delalet eder. 

7) Meleklerin, insanların bozgunculuk yapıp kan dökecekleri hususundaki 
bilgilen, ya bu hususta onlara verilen vahiyle meydana gelmiştir ya da onlar 
bunu istidlal ile söylemektedir. Birincisi, uzak bir ihtimaldir, çünkü Cenab-ı 
Allah bunu onlara vahyetmiş olsaydı, bu sözü tekrarlamanın hiçbir faydası 
olmazdı. Böylece sabit oluyor ki, onlar bu sözü kendi istidlallerine ve zanlarına 
dayanarak söylemişlerdir. Oysa ki, zan yoluyla başkasını ta'n etmek, "Hakkında 
bilgin olmayan şeyin peşine düşme" (Isra, 96), ve "Muhakkak ki zan, gerçek 
konusunda hiçbir şey ifade etmez" (Necm, 28) ayetlerinden ötürü, caiz değildir. 
8) İbn Abbas (ra.)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir. Allah'u Teala, İblis'in 
cinlerle savaşan ordusundaki Oo meleklere, "Ben, yeryüzünde bir halife 
yaratacağım" demişti. Melekler de, Cenab-f Allah'a cevaben, "Orada, 
bozgunculuk edip kan dökecek kimseler mi yaratacaksın?" demişler, sonra 
Cenâb-ı Hakk'ın, kendilerine kızdığını anlayınca, "Ey Rabbimiz. seni tenzih 
ederiz, senin bildirdiklerin dışında bizim hiçbir bilgimiz yokrur"demişlerdir. 


Hasanü'l-Basrî ve Katade'den rivayet edildiğine göre Cenab-ı Allan. Hz.Adem 
(a.s.)'i yaratmaya başladığı zaman melekler aralarında fısıldaşarak, "Rabbimiz ne 
yaratmayı dilerse dilesin, biz onun yaratacağından daha büyük ve daha şerefli 
oluruz" demişlerdi. Allah Teala hz.Adem'i yaratıp, onu meleklerden daha 
faziletli kıldı ve; 

"Adem'e bütün isimleri öğretti. Sonra onları meleklere gösterip: "Haydi bunları 
adlarıyla birlikte bana haber verin, eğer, (Benim yarattığım herşeyden daha efdal 
olduğunuzu söylemenizde) doğru iseniz..."(Bakara, 31). Bunun üzerine melekler 
korkarak tevbeye başvurup: 'Ey Rabbimiz sent tenzih ederiz. Bizim senin 
bildirdiklerin dışında hiçbir ilmimiz yoktur" dediler"(Bakara. 32). Bazı 
rivayetlerde "Melekler, "yeryüzünde yaratacak mısın?" dediklerinde, Allah 


onlara bir ateş gönderip onları yaktı" diye geçmiştir. [76] 
Hârut ve Marut Kıssası Başa Dön 


İkinci şüphe: Meleklerin masum olduğuna inanmayanlar, Harut ve Marut 
kıssasına sarılmış ve bunların iki melek olduğunu söyleyip şunu iddia 
etmişlerdir: Bu iki melek yeryüzündeki günahkar insanların yaptıklarına 
bakınca, onların bu hallerini yadırgamış, gözlerinde büyütmüş ve yeryüzü 
halkına beddua etmişler. Bunun üzerine Cenab-ı Hak onlara "Ademoğlunu 
imtihana tabi tuttuğum şehvetle sizi de imtihan etmiş olsaydım, siz de asi 
olurdunuz " diye vahyetmiş. O iki melek de "Ey Rabbimiz, bizi imtihan etsen de 
biz günahkâr olmayız. İstersen bizi bir dene" dediler. Bunun üzerine Allah, 
onları yeryüzüne indirip, ademoğluna verdiği şehveti onlara da vererek denedi. 
Onlar yeryüzünde bir müddet kaldılar. Allah, Zühre adındaki yıldız ile, onunla 
görevli meleğe emretti de onlar yeryüzüne iniverdiler. Böylece Zühre kadın; o 
melek ise bir adam şekline girdi. Sonra Zühre kendisine bir ev edinip, kendisini 
süsledi ve o iki meleği kendisine davet etti. Görevli melek, onun evinde bir put 
gibi dikildi. Harut ile Marut kadının evine geldiler ve kadını fuhşa davet ettiler. 
Kadın ise, onlar içki içmedikçe bu işin olamayacağını söyleyip diretince, 
melekler, "Biz içki içmeyiz" dediler. Sonra şehvet meleklere baskın çıkınca 
içkiyi içtiler, sonra onu yine fuhşa davet ettiler. Bunun üzerine Zühre, "Bir iş 
daha var ki, onu yapmazsanız, benimle olamazsınız" dedi. "O iş nedir?" dediler. 
"Şu puta secde edecekisiniz" dedi. Bunun üzerine onlar, "Biz Allah'a şirk 
koşmayız " dediler. Sonra şehvet onlara galib gelerek, "Biz yaparız, sonra da 
istiğfar ederiz" dediler ve böylece puta da secde ettiler. Bu durum üzerine hem 
Zühre, hem de put haline gelmiş olan melek gökteki yerlerine yükseldiler. Harut 


ile Marut da, âdemoğullarım günahlarından dolayı ayıpladıkları için bu işin 
başlarına geldiğini anlamış oldular. 

Diğer bir rivayette ise, Zühre yeryüzündeki insanlardan zinakâr bir kadın idi. 
Harut ve Marut içki içerek bir adam öldürüp, puta secde ettikten ve kendisini 
söyleyerek gökyüzüne çıktıkları İsm-i A'zam'ı kadına öğrettikten sonra onunla 
zina ettiler. Bunun üzerine kadın İsm-i A'zam'ı söyleyerek gökyüzüne yükseldi 
ve Allah onun şeklini değiştirip, Zühre adında yıldız haline getirdi. Sonra Harut 
ve Marufa Allah Teala, işledikleri şeyin çirkinliğini bildirerek, ahirette olacak 
azab ile dünyada olacak azab arasında muhayyer bıraktı. Onlar dünya azabını 
tercih ettiler. Bundan dolayı Allah Teala, onları Bâbil'de bir kuyuda baş aşağı 
asılmış, insanlara büyü ve sihir öğretip, ona davet eder durumda kıldı. Onları 
ancak hususi olarak sihri öğrenmek maksadıyla o yere giden kimseler görebilir. 
Meleklerin masum olduğunu kabul etmeyenler, bu hususta Cenab-ı Hakk'ın 
"Onlar, şeytanların Süleyman 'm mülkü aleyhine uydurup takib ettikleri şeylere 
(yalanlara) uydular"(Bakara, loaı ayetini ile delil getirdiler. 

Üçüncü şüphe: İblis, mukarreb meleklerdendi. Sonra Allah'a isyan edip kâfir 
oldu. Bu da, meleklerden günahın çıkabileceğini gösterir. 

Dördüncü şüphe: Cenab-ı Allah: "Biz cehennem ashabını (bekçilerini) 
meleklerden başkası yapmadik" (Müddessir, 31) ayetidir. Bu ayet, meleklerin de 
azab olunacağını gösterir. Çünkü cehennem ashabı (ehli) ancak orada azab 
olunan kimselerdir. Nitekim Cenab-ı Hak: 

"İşte onlar cehennem ashabıdır. Onlar orada ebedi kalacaklar "(Bakara, 81) 


buyurmuştur. ON 
Müfessir Râzi (r.a.)'nin Bu Şüphelere Karşı Cevapları 


Birinci şüpheye şöyle diyerek cevap verilir: Onların birinci izahları ki buna göre 
"Melekler Allah'a itiraz etmişlerdir, bu ise günahların en büyüklerindendir" 
ıddialarıdır. Biz buna karşı şöyle deriz: Meleklerin bu sorudanjmaksatları, 
Allah'ın -haşa- farkında olmadığı bir şeye dikkat çekme değildir. Çünkü Allah 
hakkında böyle bir inanışta olan kimse kâfirdir. Yine bu sorudan meleklerin 
maksadı, Allah'ın yaptığı bir işi yadırgama değildir. Aksine bu sorunun maksadı 
şunları belirtmektir: 

a) İnsan, başkasının hikmetine kesinkes inanır ve sonra onun, kendisindeki 
hikmete vakıf olamadığı bir fiili yaptığını görür ve ona, sanki onun hikmetinin 
ve ilminin tamlığından taaccüb ederek "Bunu sen mi yapıyorsun?" der ve şöyle 
devam eder: "Fesat çıkaran kimseye şu nimetleri vermek, ne gibi bir hikmet 


ihtiva ettiğine akılların erişemeyeceği işlerdendir. Sen bunu yaptığın zaman, ben 
biliyorum ki sen bunu, ancak senin bildiğin iyice gizli bir sırdan ve bir incelikten 
ötürü yapıyorsun. Hikmetin ne kadar büyük, ilmin ne kadar yücedir!" Buna göre 
netice olarak diyebiliriz ki Cenab-ı Hakk'ın: "O yerde, fesat çıkaracak kimseler 
mi yaratacaksın " (Bakara, 30) ayeti, Allah'ın ilminin kemali ve hikmetinin 
bütün akıllılara kapalı olan şeyleri ihata ettiği hususunda bir taaccübtür. 

b) Cevap istemek için, bir müşkili ifade etmek mahzurlu değildir. Sanki o 
melekler: "Yâ Râb! sen hakim olan ve kesinlikle akılsızca bir iş yapmayan bir 
zatsın. Biz örfte, sefih olan kimsenin sefihliğine imkan vermenin sefihtik 
olduğunu biliyoruz. Sen, hallerinin böyle olacağını bildiğin halde, yeryüzünde 
bozgunculuk yapıp kan akıtacak bir varlık yarattığında, sen onları yaratmış, 
onlara imkan vermiş ve onları bundan menetmemiş olursun. Bu ise sefehliği 
vehmettirir. Halbuki sen hakim-i mutlaksın. Bu işi hikmetle bağdaştırmak nasıl 
mümkün oluyor?" demişlerdir. Buna göre sanki melekler, bir cevab almak için 
bu soruyu sormuşlardır. 

Bu, aynı zamanda, "Ayet, meleklerin, Allah Teala'dan kabin bir işin çıkmasını 
mümkün görmediklerine delalet eder" diyen Mü'tezile'nin verdiği cevabtır. 
Kendilerine Ehl-i Adi (adalet ehli) diyen bunlar şöyle demişlerdir: Bu cevabı, iki 
şey kuvvetlendirir: 

1) Melekler, bozguncuuk yapmayı ve kan akıtmayı yaratana değil mahlüka 
(insana) nisbet etmişlerdir. 

2) Onların "Biz, sent hamdinle teşbih eder ve seni takdis ederiz" (Bakara, 30) 
demiş olmalarıdır. Çünkü teşbih, Cenab-ı Allah'ın zatını, cisimlerin sıfatından 
tenzih etmek; takdis ise O'nun fiillerini zem ve sefihtik sıfatlarından tenzih 
etmektir. 

c) Serler, her nekadar yeryüzünün terkibinde mevcud ise de, ancak yeryüzünün 
hayırlarının levazımından {ayrılmaz parçalan) dır. Bu hayırlı işlerin hayır 
tarafları, şerli taraflarına galibtir. Ufacık bir serden ötürü büyük bir hayrı 
terketmek, büyük bir şer olur. İşte bundan ötürü melekler, sözlerinde bu serleri 
zikretmişlerdir. Böylece de Cenab-ı Hak onlara: 

"Ben muhakkak ki sizin bilmediğiniz şeyleri bilirim" (Bakara, 30) diye cevap 
vermiştir. Yani: Bu yeryüzü aleminin terkibinde meydana gelecek hayırlar, 
serlerden daha çoktur. Allah'ın hikmeti ise, hali böyle olan alemi bırakmayı değil 
yaratmayı gerektirir. İşte bu feylesofların cevabıdır. 

d- Meleklerin bu sorusu, Allah'a ta'zim babında mübalağa tarzında olmuştur. 
Çünkü Mevlâsını çok seven ve ona son derece bağlı olan kul, O'na isyan edecek 
bir kulun bulunmasını kabul edemez. 


e) Meleklerin "O (yerde) bozgunculuk yapıp kan dökecek kimseler mi 
yaratacaksın?" demeleri, Cenab-ı Allah'dan, yeryüzünün tamamını veya bir 
kısmını, eğer bu iyi bir şey olacaksa, kendilerine vermesini istemeleridir. Sanki 
onlar, bununla şöyle demektedirler: "Yâ Rabb! Yeri bize ver, onlara değil!' 
Nitekim Hz.Musa (a.s.) şöyle demiştir: 

'İçimizdeki sefihlerin (akılsızların) yaptıkları şeyler yüzünden bizi helak mi 
edeceksin?"(Araf, 155) Bu, "Bizi helak etme " demektir. 

Bu manada Cenab-ı Allah: "Ben muhakkak ki, sizin iyiliğinize ve yeryüzünde 
yarattığım şu insanların iyiliğine olan sizin bilmediğiniz şeyleri biliyorum" 
buyurmuş ve böylece her gurubun, kendisi için seçtiği şeye razı olduğunu ve 
dinleri hususunda uygun olan şeyi bildiği için, gökyüzünü özellikle meleklere, 
yeryüzünü de insanlara verdiğini açıkladı. 

f) Melekler, bu sözleri ile, fesad çıkarmalarına ve kan akıtmalarına rağmen 
insanların yaratılmasındaki hikmeti öğrenmek istemişlerdir. 

g) Kaffâl şöyte demiştir: Cenab-ı Hak, meleklere, yeryüzünde bir halife (insan) 
yaratacağını bildirince, onların. "Bunu yapacaksın?" manasına demiş olmaları da 
muhtemeldir. Bu, soru yerine kullanılan müsbet bir ifadedir. Nitekim şair Cerir 
şöyle demiştir: 

"Siz binitlere binenlerin en hayırlısı ve sıkıntı içinde olanlara insanların en 
cömerdisiniz." "Yani böylesiniz" demektir. Eğer bu bir soru olsaydı, övgü 
olamazdı. 

Sonra melekler: "Sen bu işi yapacaksın. Bununla beraber, senin sadece doğru ve 
hikmetli yaptığını bildiğimiz için seni hamdfnle teşbih ve takdis ederiz" dediler. 
Melekler bunu söyleyince Hak Teala onlara "Ben, muhakkak ki sizin 
bilmediğiniz şeyleri bilirim" dedi. Bununla O, sanki: "AHah en iyi bilir. Bu işi 
hikmetime zarar veren bir şey saymamakla pek güzel yaptınız. Çünkü ben sizin 
bilmediklerinizi bilirim. Siz, onların zahiriertolan fesad ve katilliği gördünüz. 
Onların batınlarını bilemediniz. Ben ise onların hem zahirlerini hem batınlarını 
(içlerindeki şeyleri) bilirim. Böylece ben onların yaratılmasını gerektiren, 
batınlanndaki gizli sırları ve yüce hikmetleri bilirim" buyurdu. 

Birinci şüphenin ikinci vechi ki bu meleklerin insanları, yakışık almayan bir 
şekilde, yani gıybet ederek anmalarıdır. Bunun cevabı şöyledir: İnsanoğlunun 
yaratılmasındaki müşkil olan nokta, onların yeryüzünde bozgunculuk yapmaya 
ve kan akıtmaya yönelmiş olmalarıdır. Soru sormak isteyen kimsenin, başkasına 
değil de bu müşkillik arzeden noktaya değinmesi gerekir. İşte bu sebebten ötürü 
melekler sorularında, insanın bu iki sıfatını zikretmiş, onların ibadet ve 
tevhidlerinden bahsetmemişlerdir. Çünkü bunlar müşkillik arzeden nokta 


değildir. 

Üçüncü vecih ki o, meleklerin kendilerini övmeleridir. Bu ise kendini beğenme 
ve nefsini tezkiyeyi (temiz görmeyi ifade eder. 

Buna cevabımız şudur: Nefsi övmek, mutlak manada yasaklanmamıştır. Çünkü 
Cenab-ı Hak "Rabbinin nimetine 

gelince, ondan bahset. "(Duha. 11) buyurmuştur. Yine meleklerin sözlerinden 
maksadlarının, kendilerini övme olmaması da muhtemeldir. Bundan maksadları, 
"Ey Rabbimiz, senin hikmetini tenkid maksadı ile bu soruyu sormuş değiliz. 
Çünkü biz, seni hamdinle teşbih ediyor ve senin ilah olduğunu ve hikmetini itiraf 
ediyoruz." şeklinde bir açıklamadır. Böylece meleklerin sanki bu sözlerinden 
maksadları, hikmet ve uluhiyet konusunda ta'netmek için olmayıp, hikmet 
vechinin genişçe açıklanmasıdır. Dördüncü vecih ki bu onların, mutlaka hir 
nünahın msvdana geldiğini ve bunun özür beyanını ifade eden "Bizim, senin 
bize Öğrettiğinden başka hiçbir bilgimiz yoktur. "(Bakara, 32) sözleridir. Biz 
buna karşı deriz ki: Meleklere yakışan böyle bir soru sormamaları idi. Onlar 
kendilerine yakışanı terkedince, bu özür, evla olanı yapmamaktan dolayı beyan 
edilen bir özür olur. Şayet "Allah Teala, "(O melekler) sözleriyle asla O 
(Allah'ın) önüne geçmezler"(Enbiya, 27) buyurmadı mı, bu sebeble, böyle bir 
sorunun Allah'ın İzni ile olması gerekir. Onlara, böyle bir soru hususunda izin 
verilince, onlar nasıl böyle bir sorudan dolayı özür beyan etmişlerdir?" denilirse, 
deriz ki: Umumi bir ifadeye bazan tahsis arız olabilir. 

Beşinci vecih ki bu, meleklerin, insanların fesad çıkarıp kan dökeceğini haber 
vermeleridir. Bu ise ya onlara vahiyle bildirilmiştir yahut da onlar bunu istidlal 
ederek söylemişlerdir. Alimler bu hususta ihtilaf etmişlerdir: Kimi alimler "Onlar 
bunu zanlarına dayanarak söylemişlerdir" demişlerdir. Bu görüşün iki şekli 
vardır: İlki İbn Abbas ve Kelbi'den rivayet edilen şeklidir. Buna göre, melekler, 
Adem (a.s.)'den önce yeryüzünde bulunan (ve fesad çıkaran) cinlerin haline 
kıyas ederek, bunu söylemişlerdir. 

İkincisi: O melekler, Adem (a.s.)'in yaratılışını, insanın mutlaka şu dört 
karışımdan mürekkeb oluşunu, insanın terkibinde bulunan şehvetten fesadın, 
gazabtan da kan dökmenin çıktığını biliyorlardı. 

Bazı alimler, meleklerin bunu, yakini olarak bildikleri için söyledikleri 
görüşündedirler. Bu görüş İbn Mes'ud ve sahabeden bazılarından rivayet 
edilmiştir. 

Sonra bu görüşün de farklı şekilleri vardır. 

1) Cenab-ı Allah, meleklere "Ben, muhakkak yeryüzünde bir halife (insan) 
yaratacağım" dediği zaman melekler: "Ey Rabbimiz, bu halife ne olacak? diye 


sordular. Cenab-ı Allah da: "Onun bir nesli olacak. Onlar yeryüzünde fesat 
çıkaracak, o birbirlerine hased edecek ve birbirlerini öldürecekler" buyurdu. 
Bunun üzerine melekler: "Ey Rabbimiz orada fesat çıkarıp kanlar dökecek 
kimseler mi yaratacaksın?" dediler. 

2) Cenab-ı Hak, meleklere, yeryüzünde kalabalık halk bulunduğu zaman, orada 
fesat çıkaracaklarını ve kan dökeceklerini bildirmişti. 

3) İbn Zeyd şöyle demiştir: Cenab-ı Allah cehennemi yarattığı zaman, melekler 
çok korktular ve "Ey Rabbimiz, bu ateşi kimin için yarattın?" dediler. Cenab-ı 
Allah "Mahlükatımdan bana asi olanlar için..?" cevabını verdi. Halbuki o günde 
meleklerden başka mahlukat yoktu ve yeryüzünde de hiçbir yaratık 
bulunmuyordu. Cenab-ı Hak, "Ben, yeryüzünde bir halife yaratacağım" 
dediği zaman ..melekler günahın onlardan çıkacağını anladılar. 

4) Kader Kalem'i, Levh-i Mahfuza kıyamet gününe kadar olacak şeyleri yazdığı 
için, belki melekler Levh'de yazılı olanlara muttali olup, bu durumu böylece 
öğrendiler. 

5) "Halife"nin manası "hükmetme ve hüküm verme hnususunda Allah'a vekil 
olan" olduğundan; hâkim ile kadıya ancak nizalaşma ve insanların birbirine 
zulmetmesi esnasında ihtiyaç olduğu için, halifenin olacağını bildirmek, birbirini 
gerektirme yolu ile, fesad ve şerrin olacağır haber vermek manasına gelir. 

Tahkik ehli alimler, "meleklerin bu sözünün sadece onların zannına dayandığı" 
görüşünün batıl olduğunu söylemişlerdir. Çünkü bu, kişinin yalancı çıkmasından 
emin olmayacağı bir şeyle başkasını tenkid etmesidir. Bu ise meleklerin 
ismetlerine (günahtan uzak oluşlarına) ve temizliklerine aykırıdır. 

Altınca veçhe gelince ki bu alimlerin zikrettikleri haberlerdir. Bunlar ahad 
rivayetlerdir. Dolayısıyla zikrettiğimiz delillerle tezad teşkil etmez. 

İkinci şüpheye gelince -ki bu Harut ve Marut kıssasıdır.- Buna cevabımız 
şöyledir: Onların anlattıkları bu kıssa birçok yönden asılsızdır: 

1) Onlar kıssalarında, Cenab-ı Allah'ın Harut ve Marufa "Eğer.sizi âdemoğlunu 
imtihan ettiğim şeyle imtihan etseydim, siz de bana asi olurdunuz" dediğini, 
bunun üzerine onların: "Ey Rabbimiz, eğer bizi böyle imtihan etsen bile, biz sana 
isyan etmezdik" dediklerini rivayet etmişlerdir. Bu ifade onların Allah'ı 
yalanlamaları ve cahil kabul etmeleri manasına gelir ki bu apaçık bir küfürdür. 
Haşeviyye bile, o iki meleğin yeryüzüne inmezden önce masum olduklarını 
kabul etmişlerdir. 

2) Anlatılan bu kıssada, onların dünya azabı ile ahiret azabı arasında muhayyer 
bırakıldıklarından bahsedilmiştir ki bu asılsızdır. Aksine evla olan onların tevbe 
ile azab arasında muhayyer bırakılmış olmalarıydı. Çünkü Allah Teala, ömür 


boyu müşrik olup, peygamberlerine olmadık eziyetleri yapanları bile tevbe ile 
azabtan birini seçmede serbest bırakmıştır. 

3) Yine anlatılan kıssada, onların, azab edildikleri durumda bile sihri öğrettikleri; 
cezalandırıldıkları halde hâlâ günaha davet ettikleri yer almıştır. 

4) Zinakâr bir kadının, zma yaptığı için gökyüzüne yükselmesi ve onu Cenab-ı 
Hakk'ın kendisine yemin edecek kadar şereflendirdiği aydınlatıcı bir yıldız 
kılması nasıl düşünülebilir. Nitekim Cenab-ı Allah: Hayır (sizin dediğiniz gibi 
değil), o geceleri geri dönen, akıp akıp yuvalarına giden yıldızlara andederim" 
(Tekvir, 15-16) diye onlara yemin etmiştir. Bu kıssa her akl-ı selimin, son derece 
zayıf olduğuna şehadet edeceği bozuk bir kıssadır. Sihri öğretmeleri ile ilgili 
ızahımız, inşaallah o ayetin (Bakara, 103) tefsirinde gelecektir. 

Üçüncü şüpheye gelince, o İblisin meleklerden olmadığını O ileride 
anlatacağız. 

Dördüncü şüphe ki bu "Biz cehennem ashabını (bekçilerini), meleklerden 
başkası yapmadık"(Müdessir, 3l)ayeti ile ilgili husustur. Bu ayet, onların 
cehennemde azab olunduklarını göstermez, "işte bunlar cehennem ashabıdır ve 
onlar orada ebedi kalacaklar"Çakara, ei) ayeti ile de tek başına, onların 
cehennemde azab olunduklarına delil getirilemez. Bu husus tam aksine bir başka 
delille bilinmektedir. Buna göre, âyeti ile Cenab-ı Hak, cehennemin bekçilerini 
ve orada tasarruf sahibi olup Allah'ın emirlerini icra eden melekleri kastetmiştir. 
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Meleklerin Şer İşlemeleri Mümkün müdür? Başa Dön 


Âlimler, meleklerin günah ve serlere kadir olup olmadıkları hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Buna göre felsefecilerin ve Cebrilerin çoğu: "Onlar sırf hayırlı 
varlıklardır. Onların şerre ve fesada kesinlikle kudretleri yoktur derler. 
Mur'tezilevefakihlerinçoğu ise:"Melekter ayrada errede kadirdirler" demişler ve 
buna birçok deliller getirmişlerdir: 

a) Meleklerin demeleri ya günah olur veya, evla olanı terketme olur. Her iki 
durum da bize delildir. 

b) Cenab-ıAllah O (meleklerden) kim: "Ben de Allah'tan başka bir Tanrıyım" 
derse, onu cehennemle cezalandırırız "(Enbiya, 29) buyurmuştur. Bu ayet 
meleklere de yasak konulmuş olduğunu ifade eder. 

Keza, Allah "Onlar (Allah'a) ibadetten asla k'birlenmezler"(Enbiya. 19) 
buyurmuştur. Kibirlenmemeden dolayı övme, ancak o varlık kibirlenme gücüne 
sahib olduğu zaman mümkün olur. 

c) Şayet o melekler, hayırları yapmamaya kadir olmasalardı, o hayırları 
yapmalarından dolayt medhedilmezlerdi. Çünkü birşeyi yapmaya mecbur olan 
ve bir şeyi yapmamaya güç yetiremeyen kimse, o şeyi yapmasından dolayı 
övgüye layık olmaz. Şüphesiz Mu'tezile'den biri de bunu delil getirmişti. Ben de 
ona "(Size göre) mükafat ve sevab vermek Allah'a vacib değil midir? Bunun 
vacib olmasının manası şudur: Şayet Cenab-ı Hak, o mükafaatı vermezse, onu 
vermeyişinden dolayı ya Allah'ın cehaleti veya başkasına muhtaç olması gerekir 
ki bu ikisi de imkansızdır. Muhale (imkansız) götüren de muhaldir. O halde 
Allah'ın sevab vermemesi Allah için muhaldir. Bu muhal olunca, Allah'ın 
vermesi vacib olur. Böylece Allah sevabın faili olur. Bu sebeble Allah'ın sevab 
vermesi vacib, onu vermemesi imkansızdır. Halbuki Cenab-ı Allah sevab verdiği 
için Övülür. Böylece bir işi yapmamanın medhin meydana gelmesine zarar 
vermeyeceği ortaya çıkar" dedim adamın sesi soluğu kesildi ve cevab veremedi. 


(1) 
Teşbih 


deki vav, vav-ı haliyedir. Nitekim senin "Ben iyiliğe daha layık iken sen 
falancaya mı iyilik yapıyorsun" demen 

gibi. "Teşbih", Allah'ı kötü ve çirkin vasıflardan uzak tutmadır. "Takdis" de 
böyledir. Bu ifadeler, suda yüzüp uzaklaştığı zaman Suda yüzüp uzaklaştı yerde 
uzaklaştı "denmesindenalınmiştır.Bil ki eğer uzaklaştırma ile kötü vasıflardan 


uzaklaştırma murad edilirse bu tesbihdir,hayırlardan uzaklaştırma murad edilirse 
bu lanettir. Biz deriz ki kötü vasıflardan uzaklaştırma, ifadesine, Cenab-ı Hakk'ı 
zâtı, sıfatları ve fiilleri bakımından kötülüklerden uzaklaştırma dahildir. Zatı 
bakımından, kötülükten tenzih etmeye gelince bu, Zat-ı İlahi'nin imkana mahal 
olmamasıdır. Çünkü O'nun zatını kötülükten ve imkandan yani ademden 
menetmek ve "mümkün olma" vasfını O'ndan nefyetmek "kesretin" yokluğunu 
gerektirir. Kesretin yokluğu da cisimlik ve arazlık sıfatlarının yokluğunu; O'nun 
eşi benzeri olmadığını, mutlak vahdetini ve zatı itibarı ile vacib oluşunu ifade 
eder. Sıfatları bakımından Allah'ı kötülükten uzaklaştırmaya gelince bu O'nun 
cehaletten münezzeh olması, hortürlü malümatı çepeçevre kuşatması, güç 
yetirilecek herşeye kadir oluşu, sıfatlarının her türlü değişikliklerden uzak olması 
demektir. O'nu filleri bakımından kötülükten uzaklaştırmaya gelince bu, O'nun 
fiillerinin menfaat elde etmek ve zararları gidermek için olması, fiillerinin kamil 
olmak için başka birşeye muhtaç olmaması, fiillerinin tam olması, her türlü 
mevcudat ve ma'dumattan müstağni olması ve hertürlü mevcudatı ve ma'dumatı 
(yoklukları) yok etme ve var etme hususunda hükümran olması demektir. 

Ehl-i Tezkir (irşad erbabı) şöyle demişler: Teşbih, Kur'an'da bazan tenzih, bazan 
taaccüb manasına gelmektedir. Tenzih manasına çeşitli şekillerde gelmiştir: 

a) "Ben, benzeri ve şeriki olmaktan münezzehim. "O, bir ve kahhâr Allah dır. 
(Zümer, 4) 

b) Gökleri ve yeri idare eden benim. "Göklerin ve yerin Rabbi yücedir; 
münezzehtir." (Zuhruf, 82). 

c) Bütün alemleri düzenleyen benim. "Alemlerin Rabbi olan Allah noksan 
sıfatlardan da münezzehtir"(Nemi, 8). 

d) Ben, zalimlerin söylediklerinden beriyim. "Galebe sahibi Rabbin onların 
İsnad ettikleri vasıflardan münezzehtir"(Saftat, 180). 

e) Ben, herşeyden müstağniyim: "O Allah ganidir"(Yunus, 68) 

f) Ben, benim dışımdaki herşeyi, emr ve hâkimiyeti altına alan bir hükümdarım. 
"Herşeyin melekütü (mülkiyeti) kudret elinde olan Allah'ı tenzih ederiz "(Yasin, 
83). 

g) Ben, herşeyi bilenim. "Allah'ı onları isnad ettikleri! vasıflardan tenzih ederim. 
O, Allah.gaybı bilendir"(Satfat, 159). Ben, hanımı ve çocuğu olmaktan 
münezzehim. "O Allah'ı tenzih ederim. Onun nerden çocuğu olacak"(Nisa, 18). 
1) Ben, onların isnad ettikleri vasıflardan ve sözlerden münezzehim. "O, Allah'ı 
müşriklerin dedikleri sözlerden, şirk koştukları ortaklardan ve O'na isnad 
ettikleri vasıflardan tenzih ederim "(Enam. 100). 

Teşbihin taaccüb manasına gelişi de aynı şekildedir: 


a) Ben, güçlü hayvanları güçsüz insanların emrine verenim "Bunu bizim 
emrimize veren Allah ne yücedir "(Zuhruf, 13). 

b) Ben, yorgunluktan ve bitkinlikten uzak olduğum halde alemi yaratanım. 
"O bir işe hükmettiğinde ne yücedir "(Meryem, 35); 

c) Ben, en iyi bilenim. Ama öğretmenlerin öğretmesi, irşad edenlerin irşadı ile 
değil. "Ya Rabbt sen ne yücesin! Senin bize öğrettiğinden başka hiçbir şey 
bilmiyoruz "(Bakara, 32). 

d) Ben, bir saatlik tevbe ile yetmiş senelik günahı giderenim. "O halde güneş 
doğmadan önce Rabbini hamd ile teşbih et" (Taha, 130).Sonra Allah şöyle der: 
"Eğer Allah'ın rızasını istiyorsan, tesbihatta bulun. O'nu sabah akşam teşbih 
edin!" (Ahzab, 42). 

Belalardan kurtulmayı istiyorsan, teşbih et, çünkü "İlah olarak ancak sen varsın, 
sen münezzehsin, muhakkak ki ben, zulmedenlerdenen "(Enbiya. 87). Eğer 
Allah'ın rızasını istiyorsan, teşbih et! "Gecenin birkısmında vegündüzün iki 
tarafında Babbint teşbih et! Umulur ki, razı olursun "(Taha, 130). Eğer ateşten 
kurtulmayı İstersen, teşbih et! "Sem' noksan sıfatlardan tenzih ederiz, bizi 
ateşten koru!, "(al-i imran, 191). Ey kul, devamlı beni teşbih et. Allah'ın şanı ne 
yücedir. Öyleyse sen teşbih et, sizler teşbih ediniz. Çünkü sen, beni teşbih 
etmezsen, bunun sana zararı olur. Çünkü beni teşbih edenler var: Arşı taşıyan 
melekler bunlardandır. "Eğer onlar büyüklenirlerse, bilsinler ki Rabbinin katında 
olanlar O'nu teşbih etmektedirler" (Fusilet, 38).Mukarreb melekler de 
bunlardandır. "Onlar, Ey Rabbimiz seni teşbih ederiz. Sen bizim velimizsin" 
(Sebe, 41). Diğer melekler de bunlardandır: "Onlar, Ey Rabbimiz seni teşbih 
ederiz. Bize., yakışmaz"(Gufran, 1s). 

Peygamberler de bu teşbih edenlerdendir. Nitekim Hz.Yunus (Zü'n-nün 
(a.s.):"Senden başka ilah yoktur. Sen ne yücesin"(Enbiya, 87) demiştir. Hz.Musa 
(a.s.) da "Seni teşbih ederim. Ben sana tevbe ettim "(Araf, 143) demiştir. Sahabe 
de Allah'ı teşbih edenlerdendir. Nitekim onlar "Ey Rabbimiz seni teşbih ederiz, 
Öyle ise bizi cehennem azabından koru "(a1-i imran, 191) demişlerdir. 

Her şey, haşerat, hayvanlar ve zerreler Allah'ı teşbih eder. "Allah'ı hamd ile 
teşbih etmeyen hiçbir şey yoktur"(İsra, 44) Hatta taş, çamur, kum, dağ, gece, 
gündüz, karanlık, aydınlık, cennet-cehennem, zaman, mekan, bütün elementler, 
rükunlar, ruhlar ve cisimler, Cenab-ı Hakk'ın: "Göklerde ve yerde olan herşey 
Allah'ı teşbih eder"(Haşr, 1) ayetinde belirttiği gibi, O'nu teşbih ederler. Sonra O 
şöyle buyurur: "Ey kutum, benim bu eşyaların teşbihine ihtiyacım yok. Bunlar 
canlı değiller. Dolayısı ile bunların, teşbihin mükâfaatına ihtiyaçları yoktur. 
Onların tesbihatının mükâfaatı zayi olur. Bu İse bana yakışmaz. "Biz göğü, yeri 


ve ikisi arasında olanları boşuboşuna yaratmadık"(Sad, 27). Fakat ben, bana 
hizmet için çalışan kimseye bütün alemi hizmetçi kıldığımı herkes bilsin diye bu 
varlıkların mükafaatını sana veriyorum." 

Diğer bir incelik şudur: "Beni kulluğumu göstererek yâdet. Çünkü bundan ben 
değil, sen istifade edeceksin. "Galebe sahibi Rabbinin şanı ne yüced/r"(Saffat, 
ıso). Sen beni, teşbih ederek anarsan, ben de seni günahlarından temizlerim. 
"Öyleyse O (Allah'ı) sabah akşam teşbih ediniz"(Mizah, 42). Bana borç verin 
(Benim rızam için borç verin). "Allah'a güzel bir borç verfr/er"(Hadid. 18). Eğer 
ben, sana bire karşılık on misli sevab verecek bir gani (zengin) de olsam bana 
borç verin. "Kim Allah (rızası için) güzel bir borç verirse, işte O (Allah) bunu 
kat kat artıracaktır"(Hadid, 11) 

Her nekadar senin yardımına ihtiyacım yok ise de, sen benim yardımcım ol. 
"Göklerin ve yerin orduları Allah'a aittir"(Feth, 7). 

Keza benim orduya da ihtiyacım yok. "Cenab-ı Allah dilese, onlardan intikam 
alır"(Muhammed, 4). Fakat sen bana yardım edersen, ben de sana yardım 
ederim. "Eğer Allah(m dinine) yardım ederseniz, O da size yardım eder " 
(Muhammed, t,. Beni zikretmeye devam et. "Allah'ı belli günlerde anınız 
(Bakara. 203). Benim, senin zikrine ihtiyacım yok. Çünkü herkes beni zikreder. 
"Sen onlara "Gökleri ve yeri kim yarattı" diye sorarsan, "Allah" diyecekler" 
(takman, 25). Ancak eğer sen beni zikredersen (anarsan), ben de seni anarım. 
"Beni zikrediniz ki ben de sizi zikredeyim "(Bakara, 152), Bana (benim dinime) 
hizmet et. "Ey insanlar Rabbinize ibadet ediniz "(Bakara, 21). Ben senin 
hizmetine (ibadetine) muhtaç olduğum için değil... Çünkü ben melikim. 
"Göklerin ve yerin mülkü Allah'a aittir"(Casiye,27). "Göktekiler ve yerdekiler 
sadece, Allah'a secde ederler"(Ra'd, 15). Fakat, çok rahat elde etmen için şu 
sayılı günlerinde benim hizmetime yönel. "Allah" de ve onları bırak "(En'am, 


91), [80] 


" 


Hamd Başa Dön 


Ayetteki "(senin hamdin ile) lafzı ile ilgilidir. Keşşaf sahibi, bunun "hal" 
olduğunu söylemiştir. 

Yani "Sanahamdedici ve senin hamdine bürünmüş olduğumuz halde seni teşbih 
ederiz " demektir. Bunun manasına gelince, bunda iki vecih vardır. 

1) Biz seni teşbih ettiğimiz zaman sana hamdeder, seni tahdis ederiz. Yani bizim 
teşbihlerimiz haksız bir teşbih değildir. Aksine bu, senin hamdine ve celaline 
yakışan bir tesbihdir. 


2) Biz, seni hamdinle teşbih ederiz. Çünkü senin bize muvaffak kılma nimetin 
olmasaydı, biz bunu yapamazdık. Nitekim Dâvüd (a.s.): "Yâ Rabbi! sana 
şükretmeye nasıl kadir olabilirim. Çünkü ben, senin verdiğin nimetlere şükrü, 
yine ancak senin nimetinle yapabilirim" demişti. Bunun üzerine Cenab-ı Hak, 
ona, "Herşeyin benden olduğunu bildiğinden dolayı, şu anda Dana şükretmiş 
oldun" diye variyetti. 

Alimler ayetteki "tesbih"den ne murad edildiği hususunda ihtilaf etmiştir. 
Rivayet olunduğuna göre Ebu Zerr (r.a.) kuşluk vakti Hz.Peygamber (s.a.s.)'in 
yanına, veya Hz.Peygamber, EbuZerr'inyanına girdi ve"Ey Allah'ın Resulü, 
anam babam sana feda olsun, söyle bana hangi söz Allah'a daha sevimli gelir?" 
dedi. Hz.Peygamber (s.a.s.) "Allah'ın melekleri için seçtiği söz olan teşbihidir" 
buyurdu. Bunu Müslim rivayet etmiştir. Sa'id b. Cübeyr de şunu rivayet etmiştir: 
Hz.Peygamber (s.a.s.) namaz kılıyordu. Tam o sırada, bir müslüman 
münafıklardan birine uğradı da ona "Allah'ın peygamberi namaz kılıyor, sen ise 
namaz kılmadan oturuyorsun" dedi. Bunun üzerine münafık ona: "İşin yok mu 
senin, işine git " dedi. Adam da: Mutlaka senin bu halini yadırgayacak birisi sana 
uğrayacak" dedi. Biraz sonra Hz.Ömer, bu münafiğa rastladı da "Ey fülan, 
Allah'ın Resulü namaz kılıyor, sen ise oturuyorsun" dedi. Münafık ona da 
aynısını söyleyince, Hz.Ömer üzerine atılıp onu dövdü ve "İşte ben böyle 
yaparım" dedi. Sonra -1escide girdi ve Hz.Peygamber (s.a.s.)'le namaz kıldı. 
Peygamber (s.a.s.) namazını bitirince, Hz.Ömer onun yanına vardı ve "Ey 
Allah'ın peygamberi, Diraz önce sen namaz kılarken oturan falancaya rastladım 
da ona Resülullah namaz kılıyor sen ise oturuyorsun" dedim. O da bana "İşine 
git" dedi. Hz.Peygamber (s.a.s.) bunun üzerine, "Onun boynunu vursaydın ya.." 
ouyurdu. Hemen Hz.Ömer, onu yakalayıp öldürmek için yerinden fırladı. ttz 
Peygamber (s.a.s)ona: "Ya Ömer dön, çünkü senin (Allah için olan bu) gazabın 
şeref ve rızan ise hükümdür (bunu yapmış sayılırsın). Zira Allah'ın göklerde 
melekleri vardır. Allah'ın, bu meleklerin namazlarından ötürü, falancanın 
namazına ihtiyacı yoktur" buyurdu. Hz.Ömer de: "Yâ Resülallah meleklerin 
namazı nedir?" diye sordu. Hz.Peygamber (s.a.s.) henüz cevab vermemişti ki 
Cebrail (a.s.), ona gelerek "Ey Allah'ın nebisi, sana Ömer, göktekilerin namazını 
sordu değil mi?" dedi. Hz.Peygamber (s.a.s.) "Evet" cevabını verdi. Cebrail (a.s.) 
"Benden Ömer'e selam söyle ve ona dünya semasındaki meleklerin,. "Mülk ve 
meleküt sahibi Allah'ı teşbih ederiz" diyerek kıyamete kadar secdede olduklarını; 
ikinci semadaki meleklerin (İzzet ve galebe sahibi Allah'ı teşbih ederiz" diyerek 
kıy&mete kadar kıyamda olduklarını; üçüncü semâdakilerin "Ölmeyen Hayy 
Allah'ı teşbih ederiz " diyerek kıyamete kadar rukuda bulunduklarını, işte 


meleklerin teşbihinin bunlar olduğunu haber ver" dedi. 
İkinci Görüş: Âyetteki lafzından murad, namaz kılıyoruz. demektir. Buna göre 


"teşbih" namazdır. Bu İbn Abbas ve İbn Mes'ud (r.a.)'un. görüşüdür. LH 
Beşinci Mesele 


"Takdis" temizlemek manası hakkındadır. "Arz-ı mukaddese" de bu köktendir. 
Sonra alimler bu hususta değişik görüşler söyleyerek ihtilaf etmişlerdir. 

1) "Biz seni takdis ediyoruz, temizliyoruz" demek "Seni, sana yakışan yüksek ve 
şerefli sıfatlarla niteliyoruz " demektir. 

2) Bu Mücahid'in görüşüdür. Bu, "Senin rızanı kazanmak için nefislerimizi, 
günah ve hatalarımızdan temizliyoruz" demektir. 

3) Ebu Müslim'in görüşüdür: Bu, "Sırf senin için olsun diye, fiillerimizi 
günahlarımızdan temizliyoruz " demektir. 

4) "Senin marifetinin nurlarına dalıncaya kadar, kalblerimizi senden başkasına 
dönmekten temizliyoruz" 

Mu'tezile bu ayetin birçok bakımdan "adl"e delalet ettiğini söylemiştir: 

a) Melekler "Biz, seni hamdinle teşbih eder ve seni takdis ederiz" derken bu 
fiilleri kendilerine izafe etmişlerdir. Eğer bunlar Allah'ın fiilleri olsaydı, bunlarla 
övünmek yerinde olmazdı ve bunların kan dökmeye üstünlüğü olmazdı. Çünkü 
bunların hepsi Allah'ın fiilidir. 

b) Eğer fesat ve katillik, Allah'ın fiili olsaydı, "Ben malikim, istediğimi yaparım" 
diyerek Allah'ın cevab vermesi gerekirdi. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın "Ben sizin bilmediklerinizi bilirim" sözü, Allah'ın fesad ve 
katiden bert olmasını gerektirir. Ancak, Cenab-ı Allah'ın kendi fiilinden beri 
olması imkansızdır. 

d) Fuhuş, kubh (çirkin fiil), cevr (haksızlık), zulüm ve fesad ancak Cenab-ı 
Makk'ın yapması, yaratması ve dilemesiyle olursa, o halde Allah'ı tenzih ve 
takdis nasıl doğru olur? 

e) Allah Teâla'nın "Ben sizin bilmediklerinizi bflirim" ifadesi "adi" görüşüne 
delalet eder. Çünkü, Cenab-ı Hak eğer küfrün yaratıcısı olsaydı, o insanları kâfir 
olsunlar diye yaratmış olurdu. Bu durumda da cevabın "Evet, Allah onları fesat 
çıkarıp kan akıtmaları için yaratmıştır" şeklinde olması gerekirdi. Allah böyle bir 
cevab vermediğine göre, bu mezheb düşer. 

f) Şayet fesat ve katillik Allah'ın fiillerinden olsaydı, bu onların renkleri ve 
bedenleri mesabesinde olurdu. İnsanların renkleri ve bedenlerinden dolayı onlara 
taaccüb etmek (hayret etmek) doğru olmadığı gibi, fesat çıkarıp kan akıtmalarına 


da taaccüb etmek (şaşmak) doğru olmazdı. Ehli sünnetin görüşüne karşı olan bu 


vecihlere "ilim ve dâi meselesi ile"cevab verilir. Vallahu a'lem. L82] 
Meleklerin Bilmedikleri Hikmet Başa Dön 


Eğer "Hak Teâla'nın ifadesi, meleklerin sorusuna nasıl cevab olabiliyor? denirse 
deriz ki: Meleklerin sorusunun çeşitli şekillerde düşünülebileceği ihtimalini 
zikretmiştik: 

a) Bu, taaccübden dolayıdır. Buna göre âyeti, Allah Teâla'nın "O insanların 
arasında fesat çıkarıp adam öldürecek kimselerin bulunmasına bakarak bu işe 
şaşmayın. Çünkü bununla beraber onlar içerisinde salih ve muttakilerden bir 
topluluğun olacağını siz bilmiyorsunuz ama ben biliyorum" demiş olması 
bakımından bir cevabtır. 

b) Bu, bir üzüntüden dolayı sorulmuştur. Bu durumda cevab, "İnsanlar içinde 
müfsidlerin bulunması sebebiyle üzülmeyin. Çünkü onların içinde muttaki olan 
bir cemaatin bulunacağını ben biliyorum. O muttakilerden biri bana yemin etse, 
onu yemininde doğru çıkarırım" manasında olur. 

c) Bu soru, bir hikmeti öğrenmek için sorulmuştur. Bu durumda, cevab, "Sizin 
menfaatinize olan, bundaki hikmeti detaylı olarak değil, kısaca bilmenizdir. 
Dahası bu tafsilatı bilmek sizin için bir mefsedet (zarar) olur" manasını ifade 
etmiş olur. 

d) Bu soru, meleklerin kendilerini yeryüzünde halife kılması için Allah'tar bir 
talebleridir. Bu durumda bunun cevabı: "Ben sizin menfaatinizin yerde 
bulunmanızda değil, gökte bulunmanızda olduğunu biliyorum" manasına olur. 
Burada bir beşinci vecih daha vardır ki o da: Onların dil (Biz Seni hamd ile 
teşbih ve takdis edeviz.)dediklerinde Cenâb-ı Hakk "Ben muhakkak ki sizin 
bilmediğiniz şeyi biliyorum. O da: Iblis'in sizinle beraber olması ve kalbinde 
hased, kibir ile nifakır bulunmasıdır. 

Altıncı vecih ise şudur: Bu, "Ben sizin bilmediğiniz şu durumu biliyorum Siz, 
kendinizi bu övgülerle medhettiğiniz için kendinizi büyük görmel istediniz. 
Böylece de siz sözlerinizle, sanki beni değil de kendinizi tesbif ettiniz. İnsanlar 
ortaya çıkıncaya kadar sabredin. Onlar, ortaya çıktıklar zaman, Allah'a: "Ey 
Rabbimiz biz kendimize zulmettik'(Araf, 23); 

"Kusurlarımı bağışlayacağını umduğum da O (Allah)dır(Şuara, 82) ve "Ve 
rahmetinle beni satıh kulların arasına sok "(Neml, 19} diye Allah a 


yakaracaklardır. [83] 


Allah Adem'e bütün isimleri öğretti, sonraonları(n isim oldukları varlıklar)ı 
meleklere gösterip: "İddianızda doğru iseniz bunları adları ile bana söyleyin" 
dedi. (Bakara, 31). 

Melekler, Hz.Adem ile zürriyetinin yaratılması ve yeryüzündı o nususunüato 
tMfcmetm ne olduğunu sorup Cenab-ı Attan da jı ifadesi ile bu husustaki 
hikmetin ne olduğunu kısaca habe verince, onlara daha fazla bilgi vererek bu 
mücmel (kısa) cevabı oçmayı muraı etti. Böylece, meleklerin bilmediği, 
Hz.Adem (a.s.)'in faziletini, üstün olduğ tarafı onlara açıkladı. Bu şöyle oldu: 
Cenab-ı Hak Hz.Adem'in üstünlüğüne meleklerin ilim hususunda ondan geride 
olduklarını ortaya koymak için, on isimleri öğreti ve o isimlerin 
(eşyalarını)meleklere arzetti, sordu. İşte o mücmel (kısa) cevab, bu uzun tafsilatlı 


cevab ile te'kid edildi. Bu ayette birkaç mesele vardır: 84) 
Lisanlar Allah Tarafından Bildirilmiş Olup Tevkifi midir? 


Eş'ari, Cübbai ve Ka'bi, "Dillerin lafızları, manaları ve bu lafızların o manaları 
geldiği hususunda 

insanlarda zaruri (kesin) bir ilim yaratmıştır " 

manasında bütün dillerin tevkifi (ilahi menşe'li) olduğu görüşündedirler. Onlar 
bu görüşlerine, Allah'ın âyetini delil getirmişlerdir. Bu âyeti delil olarak alma 
hususundaki sözü sorulu cevablı olarak, usul-ü fıkıhla ilgili kitabımızda 
zikrettik. 

Ebu Hâşim, ise, "Başlangıçta ıstılâhi bir dilin bulunması gerekir" diyerek, 
"vaad"den (kelimeye mana, manaya kelime koymaktan) önce ıstılahların 
bulunmasının gerektiğine dair bazı deliller ileri sürmüştür: 

a) Şayet, Allah'ın bu lafızları şu manalara karşılık koyduğuna, zaruri bir ilim 
olsaydı, bu ilim ya akıllılar için hasıl olmuş olurdu veya akılsızlar için. Bunun 
akıllılar için olması caiz değildir. Çünkü Cenab-ı Makk'ın bu lafızları şu 
manalara koyduğuna dair zaruri bir ilim olsaydı, Allah'ın zatı ancak istidlalle 
bilinebilmesine karşılık, sıfatları zaruri olarak bilinmiş olurdu. Bu ise 
imkansızdır. Bunun aklı olmayanlar için hasıl olması da caiz değildir. Çünkü 
kendisinde bu kadar fevkalade hikmetler bulunduğu halde, bu dilleri bilmenin 
akıllı olmayanlar için meydana gelmiş olması düşünülemez. Böylece dillerin 
tevkifi olduğuna hükmetmenin yanlış olduğu ortaya çıkmış olur. 

b) Allah Teala, meleklere hitab etmiştir. Bu ise, bu hitabtan önce bir dilin 
varlığını gösterir. 


c) Hak Teala'nın: âyeti, talimin (öğretimin) isimlere izafe edilmesini 
gerektirmektedir. Bu da bu isimlerin, bu talimden önce de o eşyanın isimleri 
olduğunu gerektirir. Bu böyle olunca, bütün diller, Hz.Adem'e öğretilmeden önce 
de var olmuş olur. 

d)  Hz.Adem isimleri bildiği hususunda meleklere meydan okuyunca, 
meleklerin, Hz.Adem'in bu isimleri. adları oldukları eşyaya vermede isabetli 
olduğunu bilmiş olmaları gerekir. Aksi halde Hz.Adem'in isabetli olduğuna dair 
bir bilgi hasıl olmaz. Bu da, bu isimlerin o eşyaya isim olarak verilmelerinin, bu 


öğretmeden önce olmasını gerektirir. 1851 


Tevkifi Değil de Istılahı Olduğunu Söyleyen Ebü Hâşim'e Cevap Başa 
Dön 


Ebu Haşim'in birinci iddiasına cevab: Niçin, "Cenab-ı Hak, bu va'z edenin Allah 
mı insanlar mı olduğunu belirtmeksizin, bir vâ'zın şu isimleri şu eşyalara ad 
olarak koyduğuna dair bizde zaruri bir ilim yaratmıştır" denilmesi caiz olmasın? 
Buna göre, Allah'ın zatının delillerle bilinmesine karşılık, sıfatlarının zaruri 
olarak bilinmiş olması gerekmez. Biz, bu ilmi Cenab-ı Hakk'ın akıllılarda 
yaratmadığını kabul etsek bile, O'nun bunu akılsızlarda yaratmış olduğunu 
söylemek niçin caiz olmasın? Bu makamda, meseleyi uzak bir ihtimale 
dayandırmak uygun görülmemiştir. 

İkinci iddianın cevabı: Cenab-ı Hakk'sn meleklere, yazılı veya başka bir yolla 
hitab ettiğini söylemek niçin caiz olmasın? 

Üçüncü iddianın cevabı: Cenab-ı Allah'ın o lafızları, o manalar için koymayı 
murad etmesi, Hz.Adem'e öğretmesinden j şüphesiz öncedir. Buda, öğretimin 
isimlere bağlanmasında yeterlidir. 


Dördüncü iddianın cevabı ise inşaallah gelecektir. Allah en iyi bilendir. 186) 
İsimlerden Maksat Eşyanın Sıfatlarıdır 


Birinci görüş: Alimlerden bazıları Cenab-ı Hakk'ın "Allah Adem'e bütün 
isimleri öğretti" Oo âyetini şöyle tefsir etmişlerdir. Allah Hz.Adem'e eşyanın 
sıfatlarını, vasıflarını ve Özelliklerini bildirmiştir. 

Bunun delili ise, şudur: "İsmin" iştikakı, ya lilü (özellikle, alamet) lâfzından, 
yahutta (yükselmek, ortaya çıkmak) lafzındandır. Buna göre, eğer ismin iştikakı 
lafzından olursa, isim alamet manasını ifade eder. Eşyanın sıfatları, vasıfları ve 
özellikleri eşyanın mahiyetine delalet eder. Buna göre âyetteki lafzından 


muradın, sıfatlar olması doğru olur. Eğer, isim kelimesinin iştikakı kelimesinden 
olursa, durum yine aynıdır. Çünkü bir şeyin delili, sanki bu şeyin üzerine 
yükselmiş şey gibidir. Çünkü, delili bilmek, medlulün bilinmesinden öncedir. 
Buna göre delil, gerçekte daha yüksek olan olmuş olur. Böylece de dilde, isim 
lafzından muradın sıfat olduğu hususunda herhangi bir mahzur olmadığı ortaya 
çıkmış olur. 

Geriye, nahiv alimlerinin isim lafzını hususi bir takım lafızlarla tahsis etmeleri 
kalır. Ancak bu, sonradan ortaya çıkan bir örf olup, buna itibar edilmemesi 
gerekir. Lügavi bakımdan böyle bir açıklamanın mümkün olduğu sabit olunca, 
birkaç sebebe binaen, başkasının değil de bunun murad edilmesi vacib olur: 

a) Eşyanın hakikatini bilmedeki üstünlük, isimlerini bilmedeki üstünlükten daha 
fazladır. Bu üstünlüğü ortaya koymak için, yukarda bahsi geçen sözü daha 
fazla üstünlüğü Oo gerektiren şeye ohamletmek; böyle o olmayana 
hamletmekten daha evladır. 

b) Tehaddi, ancak, dinleyen kimsenin bir nebze olsun mukabele edebileceği 
şeyle caiz ve güzel olur; çünkü dili ve fesahati bilen bir kimsenin, tehaddi 
yoluyla başkasına, "Fesahatta, benim sözüm gibi olan bir söz getir" demesi güzel 
olur. Ama, Arabça bilen bir kimsenin meydan okumak maksadıyla Arabça 
bilmeyen birisine, "Benim lisanımla, Arabça konuş!" demesi güzel olmaz. Bu 
böyledir. Çünkü akıl kesinlikle dilleri bilemez; tam aksine bu, ancak öğretme ite 
bilinir. Eğer ta'lim varsa, dili bilmek söz konusudur; aksi halde yoktur. Ama 
eşyanın hakikatini bilmeye gelince, aklın bu bilgiyi elde etmesi mümkündür. 


Böylece, tehaddinin eşyanın hakikatları konusunda olması doğru olur. 87 
İsimlerden Maksat Bildiğimiz Lisanlardır. 


İkinci görüş: -Ki meşhur olan da budur,- buna göre lâfzından Allah'ın muradı, 
O'nun sonradan yaratmış olduğu ve günümüzde insanların konuşmuş olduğu 
Arabça, Farsça, Rumca, vb. muhtelif dillerin isimleridir. Ademoğulları bu 
dillerle konuşuyorlardı; Hz.Adem ölüp çocukları alemin her tarafına dağılınca, 
onlardan her biri, bu dillerin muayyen birisiyle konuşmaya başladı. Böylece 
konuşulan bu dil, bu adama hakim oldu. Zaman uzayıp nesiller peşpeşe ölünce, 
bunlar diğer dilleri unuttular. İşte, Hz.Adem'in çocuklarının farklı dilleri 
konuşmalarının sebebi budur. "Meani" ilminde söz sahibi olanlar, Cenab-ı 
Hakkın: ifâdesinde, mutlaka bir takdirin yapılması gerektiğini söylemişlerdir. 
Buna göre, den maksadın, "Ve Allah, Adem'e eşyanın isimlerini öğretti" şeklinde 
olması; yine bundan maksadın "Ve Adem'e, isimlerin delâlet ettiği eşyayı 


öğretti" şeklinde olması muhtemeldir. Bu görüşün sahipleri sözlerine devamla, 
birinci görüşün, Cenab-ı Hakk'ın, "Onları bana haber veriniz demesi üzerine, 
Hz.Adem de, onları onlara haber verdi" demeyip de, "Onların isimlerini bana 
haber verin" (Bakara, 31). "Ne zaman ki meleklere, onların isimlerini haber 
verdi.." (Bakara, 33) buyurmasından ötürü daha evla olduğunu söylemişlerdir. 


[88] 
"İsimler" Hakkında Âkillere Mahsus Zamirin Kullanılması Başa Dön 


Eğer, Cenab-ı Hak ona, eşyanın bütün çeşitlerini öğretip, akıllı olmayan varlıklar 
oa eşyaya dahil olunca, niçin demedi? denilirse .. denilirse, deriz ki, o 
müsemmeyatın içinde melek, insan ve cin, ki bunlar aklı olan varlıklardır, 
bulununca, en mükemmel olanlar "tağlib" yoluyla zikredilmişlerdir. Çünkü 
Arabların örfü, tağlibin söz konusu olduğu zamanda, kamil olanın noksan olana 


üstün görülmesi şeklinde cereyan etmiştir. 189) 
Ayetin Teklif-i Mâla Yutak İle İlgisi 


Alimlerden Cenâb-ı Hakk'ın İfadesiyle, (o teklifi mâla yutâkın (takat 
getirilemiyecek şeyi yüklemek) caiz olduğuna istidlal etmişlerdir. Bu zeyıf bir 
görüştür. Çünkü Cenab-ı Hak, meleklerin aciz olduklarını bile bile, susturmak 
maksadıyla onlardan kendisine haber vermelerini istemiştir. Bunun böyle 


olduğuna yine O'nun iddianızda doğru iseniz" ayeti göstermektedir. [90] 
İsimleri Bilmesi Mû'cize Şeklinde Olabilir mi? 


Mu'teziie şöyle demiştir: Hz.Adem'den isimleri bilmesine dair zuhur eden şey, 
onun o zamanda 

peygamber olduğuna delalet eden bir mucizedir. 

Doğruya en yakın olansa, Hz.Adem'in Hz.Havva'ya peygamber olarak 
gönderilmiş olmasıdır. Yine peygamberliğin, melekler gibi kendilerine meydan 
okumanın yönelmiş olduğu kimselere de olması uzak ihtimal değildir. Çünkü 
meleklerin hepsi her ne kadar Allah'ın elçileri iseler de, elçilere de elçiler 
yollamak caizdir. Nitekim, Hz.İbrahim (a.s.) de Hz.Lüt (a.s.)'a peygamber olarak 
gönderilmiştir. 

Onlar bu görüşlerine şu şekilde de delil getirmişlerdir: Bu ilmin Hz.Adem'de 


bulunmuş olması, adeten cari olanı nakzeden bir husustur. Bu sebeple, bir 
mucize olması gerekir, Bunun mu'cize olduğu sabit olunca onun o vakitte bir 
peygamber olduğu da sabit olmuş olur. 

Bir kimse şöyle diyebilir: Biz. bu ilmin adeti nakzettiğini kabul etmiyoruz. 
Çünkü Allanın öğrettiği kimse için,onun o dili bilmesi veya öğretemediği bir 
kimsenin o dili bilmemesi adete muhalif değildir. Yine, şöyle denebilir: 

Melekler, o isimlerin o eşya için konulmuş olduğunu biliyorlardı veya 
bilmiyorlardı: Eğer onu biliyorlardı ise, bu durumda onlar bu eşyanın isimlerini 
zikretmeye muktedir olurlardı.. Bu durumda da bir muâraza meydana gelir; 
böylece de bir meziyyet ve fazilet ortaya çıkmaz. Eğer melekler bunu 
bilmiyorlardı ise, onlar Hz.Adem'in bu isimlerden her birini o eşyadan her birine 
isim olarak vermesinde isabet ettiğini nasıl bileceklerdi f Bu soruyu İki 
bakımdan savuşturmak mümkündür: 

a) Çoğu kez her melek gurubu için, müstakil bir dil olup ve her taifenin diğerinin 
dilini bilmemesi söz konusudur. Sonra melek taifelerinin, hepsi bu hadisede 
hazır bulunmuşlardı.  Hz.Adem (a.s.) de, bu dillerin tamamını saydı, 
böylece her gurup melek Hz.Adem'in, özellikle kendi dillerinde isabet etmiş 
olduğunu anladı. Böylece de, işte bu yolla Hz.Adem'in doğruluğunu anlamış 
oldular. Fakat buna rağmen onların hepsi, bu dillerin tamamını bilmekten aciz 
oldular. Böylece de bu, bir mucize oldu. 

b) Şöyle denilmesi de imkansız değildir. Melekler Hz.Adem'den bu isimleri 
duymadan önce, Allah onlara, Hz.Adem'in sıdkına istidlal edecekleri 
şeyi öğretmiştir. Melekler Hz.Adem'den bu isimleri dinleyince, O'nun bu isimler 
konusunda sadık olduğunu anladılar ve bunun bir mu'cize olduğunu bildiler. Biz, 
Hz.Adem'de harikulade bir fiilin meydana geldiğini kabul ettik; bunun keramet 
nevinden veya "irhasât" (Peygemberlikten önce gösterilen harikulade 
şeyler)nevinden olması niçin caiz olmasın? Bize göre, bu iki durum da caizdir. 
Bu durumda bu meseledeki söz, bu iki husus hakkında söylenecek söze dayanır. 
Hz.Adem'in o vakitte peygamber olmadığına kesinkes hükmedenler de, birkaç 


bakımdan delil getirmişlerdir. 21 
Hz.Adem'in Zellesi Nübüvvetinden Öncedir 


1) Eğer Hz.Adem o zaman peygamber olmuş olsaydı, O'nun emre muhalefeti 
peygamberlikten sonra sudur etmiş olurdu, bu ise caiz değildir. Bu sebeple onun, 
o zamanda peygamber olmaması gerekir. Mulazemete (birbirini gerektirme) 
gelince, bu böyledir; çünkü zellenin Hz.Adem'den sudüru, bilittifak, bu vakıadan 


sonra olmuş olmasıdır. 

Zelle ise, -Allah açıklamayı nasib ederse söyleyeceğiz, - kebâir nevindendir. 
Kebire (büyük günah) yi işlemek ise, kovulmaya, hakaret edilmeye ve 
lanetlenmeye müstehak olmayı gerektirir. Bütün bunlar ise, peygamberler 
hakkında caiz değildir. Bu sebeple, bu olayın peygamberlikten önce vuku 
bulduğunu söylemek gerekir. 

2) Şayet Hz.Adem o vakitte peygamber olsaydı, o ya bir kimseye peygamber 
olarak gönderilmiş olurdu veya olmazdı.. Eğer o, bir kimseye peygamber olarak 
gönderilmiş ise, bu durumda o, ya meleklere veya insanlara veyahut da cinlere 
gönderilmiş olurdu. Birincisi, batıldır, çünkü Müt'tezile'ye göre melekler 
insandan daha üstündür, dolayısıyla daha aşağıda olanın daha şerefli olana 
peygamber olarak gönderilmesi caiz değildir. Çünkü peygamber kendisine tabi 
olunan (metbü'), ümmet ise, tabi olandır. Daha düşük olanı daha şerefli olanın 
metbüu kılmak, aslın hilafınadır. Yine kişinin, kendi cinsinden olan birisinden 
sözü kabul etmesi daha çok mümkündür. 

İşte bundan ötürü Cenab-ı Hak; 

"Eğer biz onu bir melek yapmış olsaydık bile, yine bir adam suretinde 
gösterirdik "(Enam, 9) buyurmuştur. 

Yine, Hz.Adem'in insanlara gönderilmiş olmast da caiz değildir. Çünkü orada, 
Hz.Havvâ'dan başka hiçbir insan yoktu. Bir de Hz. Havva, teklifleri 

Hz. Adem aracılığıyla öğrenmemişti. Çünkü Cenab-ı Hak; 

"Ve bu ağaca yaklaşmayın"(A'raf. 19) buyurarak, bu emri onlara yüzyüze 
vermiş, Hz.Adem'i vasıta kılmamıştır. Hz.Adem'in cinlere peygamber olarak 
gönderilmiş olması da caiz değildir. Çünkü semada cinlerden hiçkimse 
bulunmuyordu. Sonra, onun, başka bir kimseye de peygamber olarak yollanmış 
olması caiz değildir. Çünkü, Hz.Adem'i peygamber yapmaktan amaç, tebliğde 
bulunmaktır. Tebliğ olunacak hiç kimse bulunulmayan yere, onun bir peygamber 
olarak gönderilmesinde herhangi bir fayda yoktur. Bu vech, düşünce çok 
kuvvetli değildir. 

3) Cenâb-ı Hakk'ın : "Sonra Rabbi onu seçti" (Taha, 122) ayetidir. Bu ayet, 
Allah'ın Hz.Adem'i zelleden sonra seçtiğini gösterir. Bu sebeple, zelleden önce, 
o seçilmiş değildi demek gerekir. O, bu vakitte seçilmiş bulunmayınca 
peygamber olmaması gerekir. Çünkü "peygamberlik" ve "seçme işi" birbirinden 
ayrılmayan iki mefhumdur. Zira "seçme"nin, şereflendirme nevilerinden 
herhangi birine tahsis etmeden başka bir manası yoktur. Allah'ın, peygamber 
olarak göndermiş olduğu herkes, bu şerefle tahsis edilmiştir. Çünkü O: "Allah, 


risaletini nereye koyacağını en iyi bilendir"(Enam, 124) buyurmaktadır. [92] 


Meleklerin İddialarında Doğru (Haklı) Olmalarından Maksat Başa 
Dön 


Alimler, Cenab-ı Hakk'ın "Eğerdoğru sözlü iseniz" ayeti hakkında birkaç görüş 
zikretmişlerdir: 

a) Bunun manası "Bu bildiriminizde doğru olacağınızı, isabet edeceğinizi 
sanıyorsanız bunların isimlerini bana haber veriniz" demektir. 

b) Bunun manası, "Bana haber veriniz; bana ancak gerçeği ve doğruyu 
söyleyiniz"dir. Bu takdirde bu ifadeden maksat, onlara, Cenab-ı Hakk'ın, bundan 
aciz kalacaklarına dikkatlerini çekme hususunda bir te'kiddir. Çünkü, onların 
nefislerinde, Eğer haber verirlerse, bunda isabetli olamıyacakları ve buna 
imkanları da olamıyacağı bilgisi yerleştiği zaman, bunun kendilerine imkansız 
olduğunu anlamış oldular." 

c) "Eğer siz mahlükatca yapılabilecek bütün ibadetlerde en ehil ve en dikkatli 
olduğunuz şeklindeki iddianızda isabetli iseniz" demektir. Bu İbn Abbas ve İbn 
Mesüd'un görüşüdür. 

d) "Sizden daha bilgili hiç kimse yaratmadığım hususunda doğru sözlü iseniz, 


eşyanın isimlerini bana haber verin bakalım!" [93] 
İlmin Fazileti 


Bu ayet, "ilm"in faziletine delalet eder. Günkü Cenab-ı Hak, Hz.Adem'i 
yaratmasındaki hikmetinin kemalini, ancak onun ilmini izhar etmek suretiyle 
göstermiştir. Şayet, herhangi bir şeyin ilimden daha şerefli olması imkan 
dahilinde olsaydı, Allah'ın ilim ile değil de, bu şey ile onun üstünlüğünü izhar 
etmesi gerekirdi. Kitab, sünnet ve nakledilmiş haberler ilmin faziletine delalet 


etmektedir. 241 
İlmin Ehemmiyeti Mevzuundaki Ayetler 


Kitabın delalet etmesine gelince, bu birkaç vecihtendir: 

1) Cenab-ı Hak, ilmi "hikmet" diye adlandırdı ve hikmeti şerefli kıldı. Bu da 
ilmin şanının yüceliğine delalet eder. 

Bunu Mukatıil'den rivayet edilen şu haber izah eder: O şöyle demiştir: "Hikmet" 
Kur'an'da dört mânâya gelir: 

a) Kur'an'ın vaz-u nasihatları manasına... Nitekim Cenab-ı Hak Bakara 


süresinde! "Size (Allah'ın) indirdiği Kitabı (Kur'an'ı) ve hikmeti..." 
(Bakara.231) yani ondaki öğütleri..; Yine; Nisa süresindeki; "Allah sana Kitabı 
ve hikmeti yani mevızalan indirdi"(Hisa, 113) ve bir benzerini de Âl-i İmran 
suresinde buyurmuştur 

b) Hikmet, anlayış ve iüm manasındadır. Cenab-ı Allah şöyle buyurmuştur 

BİZ ona henüz çocukken hikmeti verdik"(Meryem, 12) "Andolsun ki biz 
lokman'a hikmeti verdfk"(iokman, 12) yani anlayış ve ilim verdik. En'am 
süresinde ise şöyle buyurulmaktadır: 

"İşte bunlar, kendilerine kitab ve hüküm (hikmet) verdiklİerimizdir""(En'am, 89). 
c) Hikmet, nübüvvet ( peygamberlik) manasınadır. Nisa suresinde; 

"Biz muhakkak İbrahim soyuna kitab ve hikmet, yani nübüvvet verdik" (Nisa, 
54); Sâd süresinde: "Biz ona hikmet (yani) nübüvvet verdik"(Sad, 20); Bakara 
süresinde: "Allah ona mülk ve hikmeti verdi"'(Bakara. 251) buyurulmuştur. 

d) Hikmet, Kur'an manasına da gelir. Nahl süresinde; "Habbinin voluna hikmetle 
davet et"(Nahl. 125) Bakara süresinde : 

"Kime hikmet verilmişse muhakkak ki ona çok hayır verilmiştir" Çakara, 269) 
buyurulmuştur. Bütün bu vecihler incelendiğinde hepsi ilme dayanır Sonra 
Allahu Teala'nın az ilim verdiğini düşün. Nitekim o; 

"Size itimden ancak pek az birşey verilmiştir"(isra. 85) buyurur. Allah'ın 
dünyanın hepsine "az" diye isim verdiğini de düşün. "De ki dünya metaı azdir" 
(Nisa, 77) Cenab-ı Hakk'ın "az" dediği şeyin kemiyetini kavramamız mümkün 
olmuyor. Ya O'nun "çok" dediği şey hakkında ne dersin? 

Sonra akli delil, dünyanın gerçekten az, hikmetin ise çok olduğunu gösterir. 
Çünkü dünya metaının adedi ve müddedi sonludur. İlmin ise değerinin, adedinin 
ve müddetinin sınırı yoktur. Hele hele onunla elde edilecek saadetlerin hiç sınırı 
yoktur. İşte bu da sana ilmin faziletini gösterir. 

2) Cenab-ı Allah: "De ki hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?" (Zümer, 9) 
buyurmuştur. Hak Teala kitabında yedi şeyi birbirinden ayırdetmiştir. Mesela; 
"De ki pis ile temiz, yani helal ile haram hiç bir olur mu?"(Maide, 100) diyerek 
pis ile temizin; 

"De ki görmeyen ile gören hiç bir olur mu?"( Rad, 16) diyerek âmâ ile görenin; 
"Yahud karanlıklarla nür bir olur mu?"(Rad, 16) diyerek nur ile zulmeti, cennet 
cehennemi, gölge ile sıcak arasını ayırmıştır. Düşündüğün zaman bütün bunların 
alim ile cahil arasındaki farktan alındığını görürsün. 

3) Cenab-ı Allah: "Allah'a, Peygambere ve sizden olan ulul-emre itaat ediniz" 
(Nisa, 59) buyurmuştur. Ayetteki ulu'l-emrden murad en sahih görüşe göre 
alimlerdir. Çünkü alimlere itaat etmek meliklere de vacibtir. Bunun aksi olmaz. 


Sonra şu dereceye bir bak. Cenab-ı Hak alimi Kur'an-ı Kerim'de iki yerde ikinci 
mevkide zikretmiştir "Allah, kendinden başka ilah olmadığına şehadet eder. 
Melekler ve ilim sahipleri de buna şehadet ederler "(ah imran, 18). "Allah'a, 
Resule ve sizden olan ulu'l-emre itaat edinfz"(Maide, 59). Sonra Alfah Teala 
alimi daha çok şereflendirerek, onu iki ayette de birinci mertebede zikretmiş,' O 
(müteşabih ayetlerin) manasını ancak Allah ve ilimde kök salmış olanlar bilirler" 
(Ali imran, 7); "De ki sizin ile benim aramda şahid olarak Allah ve kendisinde 
Kitabın ilmi olan kimse yerer"(Ra'd, 43). 

4) Allahü Teâlâ: 

"Allah sizden iman edenleri ve kendilerine ilim verilmiş kimseleri yüksek 
derecelere çıkarır. "(Mücadele, 11) buyurur. 

"Cenâb-ı Allah kıyamet günü kullarını diriltir, sonra alimleri ayırır ve onlara 
şöyle der: Ey alimler, nurumu size ancak sizi bildiğim için koydum. İlmimi azab 
edeyinidiye size vermedim. Hadi gidiniz, sizi bağışladım." 

5) Hz.Peygamber (s.a.s.): 

"Hayrı Öğreten kimse öldüğü zaman, onun ardından gökteki kuşlar yerdeki 
canlılar ve denizdeki balıklar ağlarlar" buyurmuştur. 

6) Ebu Hureyre (r.a.) merfu olarak şu hadisi rivayet etmiştir: "Alimlerden binnın 
arnasmaa namaz tıuan, sanın birinin arkasında namaz kılmış gibidir." 

7) İbn Ömer (r.a.) merfu olarak rivayet etmiştir: 

"Alimin abide, herbtr derecenin arası at koşumu yetmiş sene olan yetmt derece 
üstünlüğü vardır. Çünkü şeytan insanlar arasına bidatlar atar, om atim görür de 
giderir. Abid ise, ibadetine kapanmıştır, o bidate yönelme, ve onu tanıyamaz." 

8) Hasan Basri merfu olarak, Peygamber (s.a.s.)'den rivayet etmiştir 

"Allah'ın orahmetihalifelerimedir." "Halifelerin kimdir, Ya Resülallah! 
denildiğinde O, (s.a.s.) "Sünnetimi ihya edip, onu Allah'ın kullarına öğreteı 
kimselerdir" dedi." 

9) Hz.Peygamber (s.a.s.): 

"Kim, bir batılı hakka, veya bir dalaleti hidayete döndürmek için ilimden bir 
mesele Öğrenmek gayesi ile yola çıkarsa, onun bu işi kırk yıllık ibadet gibi 
o/ur'buyurmuştur. 

10) Hz.Peygamber (s.a.s.), Hz.Ali (k.v.)'yi Yemen'e vazifeli olarak gönderirken 
şöyle buyurmuştur: 

"Allah'ın, senin vasıtanla bir adamı hidayete erdirmesi senin için, güneşin 
üzerine doğup battığı herşeyden hayırlıdır. "|[25] 

11) İbn Mes'ud (r.a.) merfu olarak Hz.Peygamber (s.a.s.)den şunu rivayet 
etmiştir: 


"Kim, Allah rızası için, insanlara söylemek maksadıyla ilim öğrenirse, Allah ona 
yetmiş peygamber sevabı verir." 

12) Âmir el-Cüheni'nin merfu olarak rivayet ettiği hadiste, Hz.Peygamber s.a.s.) 
şöyle buyurmuştur: 

"Kıyamet günü ilim Öğrenen kimsenin mürekkebi ile şehidin kanı biri diğerine 
üstün tutulmaksızın getirilir." Bir diğer rivayette ise "Alimin Türekkebi, şehidin 
kanından üstün sayılır" şeklinde gelmiştir. 

13) Ebu Vafid el-Leysi şunu rivayet etmiştir: Hz.Peygamber (s.a.s.) rsanlarla 
beraber bir gün otururken üç adam çıkageldi. Onlardan biri, da bir boşluk bulup 
oraya oturdu. Bir diğeri insanların gerisine oturdu, üçüncü şahıs ise dönüp geri 
gitti. Hz.Peygamber (s.a.s.) sözünü bitirince, Bu üç şahsın halini size haber 
vereyim: Birincisi Allah'a sığındı, Allah da om barındırdı. İkincisi Allah'dan 
utandı, Allah da ondan utandı. Üçüncüye gelince, o Allah dan yüz çevirdi, Allah 


da ondan yüz çevirdi" dedi. Bu hadisi rivayet etmiştir. [96] 


İlmin Faziletine Dair Âsâr Başa Dön 


"Eser"İ27İden ilmin üstünlüğünü gösteren şeylere gelince bunlar da 

a) Âlim, talebesine ana-babasından daha şefkatlidir. Çünkü anneler ve 

onu dünya ateşinden ve belalarından korurlar. Alimler ise onu ahiretin ien ve 
sıkıntılarından muhafaza ederler. 

b) İbn Mes'ud, "Bu ilmi nasıl elde ettin?" denildiğinde, O, "Çok soran di ve çok 
akıllı bir kalb ile" cevabını verdi. 

c) Bazıları da şöyle demişler: "Ahmaklar gibi sor, zeki kimseler gibi tut." 

d) Mus'ab b.Zübeyr oğluna, "Evlâdım! ilim öğren. Eğer malın varsa ilim senin 
için bir güzellik (süs) olur. Eğer malın yoksa ilim senin için mal olur" elemiştir. 
e) Hz.Ali (k.v.) de şöyle buyurmuştur: Cehaletten ileri gelen konuşmanın hayrı 
olmadığı gibi, ilmi söylememede de hayır yoktur." 

f) Muhakkik alimlerden biri şunu söylemiştir: "Alimler üç kısımdır: Allah'ı bilip, 
O'nun emirlerini bilmeyenler. Allah'ın emrini bilip Allah'ı bilmeyenler ve Ailah'ı 
da, emrini de bilenler. 

Birincisine gelince bu, kalbine marifetullah hükümran olmuş ve böylece Allah'ın 
nurunu müşahede etmede ve Allah'ın kibriyasının safhalarında boğulmuş kuldur. 
Böylece o, kendisine lazım olanların dışında ahkam ilmini öğrenmeye vakit 
bulamamıştır. 

İkincisi, Allah'ın emrini bilip de Allah'ı bilmeyendir. Bu, helâli, haramı, 
hükümlerin hakikatlerini bilip, Allah'ın celalinin sırlarını bilemeyen kimsedir. 


Hem Allah'ı hem de Allah'ın ahkâmını bilene gelince bu, akıl alemi ile his alemi 
arasındaki müşterek noktada bulunan kimsedir. Böyle biri, bazan Allah'ı sevmesi 
sebebiyle Allah'la birlikte, bazan da şefkat ve merhamet etmesi sebebi ile 
mahlukatla birlikte olur. Bu kimse, Rabbi ile olmaktan mahlukata dönünce, sanki 
Allah'ı hiç tanımıyormuş gibi, onlardan biri gibi olur. Rabbi ile başbaşa kalıp, 
O'nu zikir ve O'na ibadetle meşgul olunca da sanki mahlukatı hiç tanımıyormuş 
gibi olur. Bu peygamberlerin ve sıddikların yoludur. İşte, Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'ın "Alİmlere sor, hükemaya karış, büyüklerle otur" hadisinden murad 
edilen de bunlardır. Hz.Peygamber (s.a.s.)'in "Alimlere sor" ifadesinden maksad: 
"Yani Allah'ın emirlerini bilip Allah'ı bilmeyenlerden sor" demektir. Böylece 
Hz.Peygamber (s.a.s.), dini meselelerde ihtiyaç olduğunda bu kimselerden fetva 
sorulmasını emretmiştir. "Hükema"ya gelince bunlar Allah'ın emirlerini 
bilmeyen fakat Allah'ı bilen kimselerdir. Hz.Peygamber (s.a.s.) bunların arasına 
karışmayı emretmiştir. "Büyüklere" gelince bunlar Aflah'ı ve ilahi ahkâmı bilen 
kimselerdir. Hz.Peygamber (s.a.s.) bunlarla da oturup kalkmayı emretmiştir: 
Çünkü bunlarla oturup kalkmada hem dünyevi hem de uhrevi menfaatler vardır. 
Sonra Şakik el-Belhi şöyle demiştir: "Bu üç gurub alimin herbirinin üç alameti 
vardır: Allah'ın emrini bilenin üç alameti; kalbinin değil dilinin zikretmesi; 
Allah'dan değil insanlardan korkması ve zahiren insanlardan utandığı halde gizli 
yerde Allah'dan utanmamasıdır. 

Allah'ı bilenin üç alameti, zikredici, korkan ve utanan olmasıdır. Bunun zikri 
lisanın değil kalbin zikridir. Korkusu, riyaen korku değil, günaha düşme 
korkusudur. Utanması, zahiri bir utanma değil hatırına, kalbine gelen (kötü) 
şeylerden utanmadır. 

Hem Allah'ı hem de Allah'ın emirlerini bilen alimlerin, Allah'ı bilen alim için 
saydığımız üç alemetin yanı sıra şu üç alametle birlikte altı alameti vardır: 

Gayb alemi ile şehadet alemi arasındaki müşterek noktada oturmuş olması; ilk 
iki kısma da muallim olması, ilk iki kısmın ona muhtaç olması sebebiyle onun 
onlardan müstağni olması, onun diğer üç alametidir." 

Şakik sonra şöyle devam etti: "Hem Allah'ı hem de Allah'ın emirlerini bilen alim 
güneş gibidir, artmaz, eksilmez. Sadece Allah'ı bilen alim ay gibidir, bazan 
tamamlanır, bazan eksilir. Sadece Allah'ın emrini bilen alim kandil gibidir, 
kendisini yakar bitirir başkasını aydınlatır." 

g) Feth el-Mevsili şöyle demiştir: "Hasta yemek yemez, su içmez ve ilaç almazsa 
Ölmez mi? Aynı şekilde içine ilim, fikir ve hikmet girmezse kalb de ölür." 

h) Şakik el-Belhi şunu da söylemiştir: "Meclisimden kalkanlar üç kısımdır: Sırf 
kâfir olanlar; sırf münafık olanlar ve sırf mü'min olanlar. Bu böyledir, çünkü ben 


Kur'an'ı tefsir edip, Cenab-ı Allah'ın ayetlerinden, Resulullah'ın hadislerinden 
bahsediyorum. Kim beni tasdik etmezse o sırf kâfirdir, kimin kalbi benim 
söylediklerimden sıkılırsa o sırf münafıktır. Kim yaptıkları kötülüklere pişman 
olur ve bir daha günah işlememeye azmederse o sırf mü'mindir." 

Keza şöyle demiştir: "Cenab-ı Allah üç vakitteki uykuya ve üç şeye gülmeye 
buğzeder: Sabah namazından sonraki ve yatsı namazından önceki uyku; namaz 
esnasındaki uyku ve zikir meclisindeki uyku.. Cenaze arkasından gülme; 
mezarlıkta gülme ve zikir meclisinde gülme.." 

"Sel de yüze çıkan bir köpük yüklenip götürmüştür"(Rad. 17)ayeti hakkında bazı 
alimler, lafzının ilim olduğunu, Allahu Teala'nın ilmi, beş özelliğinden ötürü 
suya benzettiğini söylemişlerdir. 

1) Yağmur gökten indiği gibi, ilim de gökten inmiştir. 

2) Yeryüzünün ıslahı yağmurla olduğu gibi, mahlukatın ıslahı da ilimle olur. 

3) Ekinler ve bitkiler yağmursuz çıkmadığı gibi, ameller ve taatlar da ilimsiz 
çıkmaz, olmaz. 

4) Yağmur, gökgürültüsü ve şimşeğin peşinden geldiği gibi, ilim de va'd ve 
veidin peşinden gelir. 

5) Yağmur faydalı veya zararlı olduğu gibi, ilim de böyledir. Yani ilim, 
kendisiyle amel eden birisi için faydalı, amel etmeyen için ise, zararlıdır. 

j) Allah'ı hatırlatan nice kimse vardır ki, kendisi Allah'ı unutmuştur; Allah ite 
korkutan nice kimse vardır ki, Allah'a karşı cüretkârdır; Allah'a nice yaklaştıran 
vardır ki, kendisi Allah'dan uzaktır; Allah'a davet eden nice kimse vardır ki, 
kendisi Allah'tan kaçmaktadır; Allah'ın kitabını okuyan nice kimseler vardır ki, 
Allah'ın ayetlerinden sıyrılmışlardır. 

k) Dünya beş şey ile süslenmiş bir bahçedir: 

1) Alimlerin ilmi, 

2) İdarecilerin adaleti, 

3) Âbidlerin ibadeti, 

4) Tacirlerin güvenilirliği ve, 

5) Zanaatkarların doğruluğu... 

İblis de bu beş şeye karşılık beş alamet getirerek, bunları bu beş şeyin yanıbaşına 
dikmiştir: Hasedi getirip, ilmin karşısına; zulmü getirip adaletin karşısına; riyayı 
getirip ibadetin karşısına; hıyaneti getirip güvenilirliğin karşısına ve aldatmayı 
getirip doğruluğun karşısına yerleştirmiştir. 

i) Hasan Basri, tabiin içinde şu beş şey ile üstün olmuştur. 

1) Kendisi bir şeyi yapmadan başkasına emretme m iştir. 

2) Kendisi vazgeçmeden, başkasını o şeyden vazgeçirme m iştir. 


3) Allah'ın kendisine rızık olarak vermiş olduğu ilim ve maldan isteyen herkese 
vermiş, cimrilik yapmamışlardır. 

4) İlmiyle yetinerek, insanlardan müstağni olmuştur. 

5) O'nun açığı da gizlisi de aynıydı. 

m) Senin ilminin sana fayda verip vermediğini öğrenmek istiyorsan, nefsinden 
beş şey iste: 

1) (Nefsi azdırmamak amacıyla) az gıda için fakirliği sevmek. 

2) Sevap arzusuyla, taati sevmek, 

3) Vakit elde etmek için dünyaya rağbetini azaltmak. 

4) Kalbi İslah etmek için, hikmeti sevmek, 

5) Allah'a münacaat arzusuyla yalnızlığı sevmek... n) Beş şey içinde beş şeyi 
ara; 

1) İzzeti, malda ve aşirette değil, tevazuda ara. 

2) Zenginliği çoklukta değil, kanaatta ara. 

3) İlmin faydasını çok nakletmede değil, amelde ara. 

4) Emniyeti burada değil, cennette ara. 

5) Rahatı çoklukta değil, azlıkta ara... 

o) İbnu'l-Mübarek şöyle demiştir: Bu ümmetin bozulması, ancak havas 
tarafından olur. Bu havas beş kısımdır: 

1) Ulemâ, 

2) Gaziler, 

3) Zahidler, 

4) Tacirler ve 

5) İdareciler... 

Ulemaya gelince, Onlar peygamberlerin  mirasçılarıdır. Zahidler, 
yeryüzündekilerin direkleridir. Gaziler, yeryüzünde Allah'ın ordularıdır. 

Tacirler ise, Allah'ın yeryüzündeki umenası (: güvenilir kullaradır. İdareciler de, 
çobandırlar. 

Alim, dini alçaltır malı yüceltirse, cahil kime uyacak? Zahid dünyaya arzulu 
olursa, tevbe eden kime uyacak? Gazi tamahkâr ve riyakâr olursa, düşmanını 
nasıl yenecek? Tacir hain olursa, emanet nasıl bulunacak? Çoban bizzat kurt 
olursa, çobanlık nasıl yapılacak? 

ö) Ali b.İbn Ebi Talib (r.a.) şöyle buyurmuştur: İlim şu yedi sebepten dolayı 
maldan daha üstündür: 

1) İlim, peygamberlerin mirası, mal ise firavunların mirasıdır. 

2) İlim, harcamakla noksanlaşmaz, ama mal ise noksanlasın 

3) Mal bir bekçiye muhtaçtır, ilim ise sahibini korur. 


4) İnsan öldüğü zaman malı geriye kalır, ilim ise sahibiyle kabre girer. 


5) Mal, mümin ve kâfir tarafından elde edilir, ilimi2?81 ise ancak mümin için 
meydana gelir. 

6) Bütün insanlar, dini işlerinde ilim erbabına muhtaç olup, mal sahib'ne muhtaç 
değildirler. 

7) İlim, insanı sırattan geçme konusunda güçlendirirken, mal ona mani olur. 

u) Fakih Ebu'i-Leys , şöyle buyurmuştur: Alimin yanında oturup, ilimden 
herhangi bir şey bellemeye gücü yetmeyen kimse için yedi şeref vardır. 

1) O, talebelerin elde ettiği fazilete ulaşır. 

2) Alimin yanında oturduğu sürece, günah işlememiş olur. 

3) İlim elde etmek arzusuyla evinden çıktığı zaman, Allah'ın rahmeti onun 
üzerine iner. 

4) İlim halkasında oturduğunda ve o halkada bulunanlara Allah'ın rahmeti 
indiğinde, o rahmetten o da bir hisse alır. 

5) Dinlediği sürece, ona bir taat yazılır. 

6) Dinleyip de, birşeyler anlamadığı zaman, ilmi anlamaktan mahrum olduğu 
için kalbi sıkışır da, böylece bu gam ve sıkıntı, onun Allah'ın huzurunda 
bulunmasına bir vesile olur. Çünkü, Cenab-ı Hak, hadis-i kudsisinde, "Ben, 
benim için kalbi mahzun olan kimselerin yanındayım" buyurmuştur. 

7) O kimse, müslümanların bir alimi ne kadar yücelttiklerini; fasıkı ise, ne kadar 
hakir kabul ettiklerini görür, böylece onun kalbi fısktan vazgeçer ve tabiatı ilme 
teveccüh eder. İşte bu sebepten dolayı, Hz.Peygamber (s.a.s) insanlara, salih 
kimselerle oturup kalkmayı emretmiştir. 

ü) Hangi alim ilminde cimrilik yapar ve bu ilmin başkasında olmasını istemezse, 
işte bu kimse, ateşin ilk tabasında yer alır. Yine, hangi alim ilminde sultan 
mertebesinde olur da, ona bu kendi ilmine dair hususta bir red cevabı verilince o 
da kızarsa, işte o kimse ateşin ikinci tabakasında yer alır. Yine hangi alim sözünü 
ve ilminin inceliklerini sadece eşrafa ve zengin kimselere tahsis eder de, fukarayı 
buna layık görmezse, bu kimse de ateşin üçüncü tabakasında yer alır. Yine 
ulemadan kim kendisini beğenir de, vazettiği zaman şiddetli olur, kendisine 
va'zedildiğinde de burnunu kıvırırsa, bu kimse de cehennemin dördüncü 
tabakasında yer alır. Yine ulemadan kim kendisini fetva verme hususunda yeterli 
görür de, hatalı fetva verirse, bu da cehennemin beşinci tabakasında yer alır. 
Yine ulemadan, bâtılı benimsemiş kimselerin sözünü öğrenir de, onu dine 
kanştırırsa, o da cehennemin altıncı tabakasında yer alır. Yine ulemadan, kim 
ilmi insanlara gösteriş için öğrenirse, bu da cehennemin yedinci tabakasında yer 
alır. 


v) Fakih Ebu'i-Leys şöyle demiştir: Şu sekiz gurup kimseyle oturana, Allah sekiz 
şeyi arttırır. 

1) Kim zenginlerle oturur kalkarsa, Allah ona dünyayı sevmeyi ve dünyaya 
rağbet arzusunu arttırır. 

2) Kim fakirlerle oturur kalkarsa, Allah ona şükretmeyi ve Allah'ın taksimatına 
razı olma meziyyetini verir. 

3) Kim hükümdarlarla oturur kalkarsa, Allah ona kalb katılığı ve kibir duygusu 
verir. 

4) Kim kadınlarla oturup kalkarsa, Allah onun şehvetini ve cehaletini arttırır. 

5) Kim çocuklarla oturup kalkarsa, eğlence şaka tutkusu artar. 

6) Kim fasıklarla oturup kalkarsa, günah işleme cüreti ve tevbeyi geciktirme 
arzusu çoğalır. 

7) Kim iyi kimselerle oturup kalkarsa, taat arzusu artar. 

8) Kim alimlerle oturup kalkarsa, ilmi ve takvası artar, y) Allah yedi kimseye 
yedi şeyi öğretmiştir: 

1) Hz.Adem'e, isimleri öğretti. 

'Ve Adem'e, bütün isimleri öğrem""( Bakara, 31) 

2) Hızır'a feraseti öğretti. 

"Ve ona, katımızdan bir ilim öğrettik"(Kehf, 65). 

3) Yusuf (s.a.s) 'a rüya tabiri ilmini öğretti. 

"Habbim, bana ilim verdin ve bana , sözleri yorumlamayı öğrettin "( Yusuf. 101). 
4) Hz.Davud'a, zırh yapma sanatını öğretti. 

"Ve biz ona, sizin için zırh yapmayı öğretttk"(Enbiya, 80.) 

5) Hz.Süleyman'a, kuşlarla konuşmayı öğretti. 

"Ey insanlar, bize kuşların konuşması öğretildi" (Neml 16). 

6) Hz.İsa'ya Tevrat ve İncil'in ilmini öğretti. 

"Ve ona, kitabı, hikmeti, Tevratı ve İncili öğretir' (Ali imran, 48). 

7) Hz.Muhammed'e şeriatı ve tevhidi öğretti. "Ve sana, daha önce bilmediğin 
şeyleri öğretti."(Nisa, 113); Size, Kitabı ve hikmeti öğretir. (Cuma, 3); 

"O Rahman, Kur'an'ı öğretti"(Rahman, 1-2). Hz. Adem'in ilmi, ona, secde ve 
tahiyyenin (selam) yapılmasına; Hızır (a.s.)'ın ilmi, Hz.Musa ve Yuşa (a.s.) gibi 
talebelerin bulunmasına; OHz.Yusufun ilmi, ehlinin ve memleketinin 
bulunmasına; Davud (a.s.)'un ilmi, reislik ve üstün bir derecenin elde edilmesine; 
Hz.Süleyman'ın ilmi, Belkıs'ın bulunup ona galib gelinmesine; Hz.İsa'nın ilmi, 
annesinden töhmetin kalkmasına ve Hz.Muhammed'in ilmi de, şefaatinin 
bulunmasına bir sebep olmuşlardır. Sonra biz deriz ki, mahlukatın isimlerini 
öğrenen kimse meleklerden ta'zim gördü. Buna göre, yaratıcının zatını ve 


sıfatlarını gören kimse, meleklerden ta'zim görmez mi? Bundan öte, Rabbinin 
ta'zimine bile layık olur. 

"Merhametli bir Rabden sözlü bir selâm "(Yasin, 58) 

Htzır, feraset ilmi sebebiyle, Hz.Musa'ya arkadaş oldu. Buna göre, ey hakikat 
ilmini sevenin ümmeti, sizler nasıl olur da Hz.Muhammed'in arkadaşlığını elde 
edemezsiniz? 

"İşte bunlar Allah'ın kendilerine nimetler vermiş olduğu peygamberlerle 
beraberdir"(Nisa, 69). Hz.Yusuf, rüyaları yorumlamasıyta, dünya hapsinden 
kurtuldu. Allah'ın kitabının yorumunu bilen bir kimse, nasıl olur da şehvet 
bağından kurtulamaz ? 

"Ve o dilediğini sıratı müstakime hidayet eder" (Yunus 25)Yine Hz.Yusuf (a.s.), 
Allah'ın kendisine olan lütfunu hatırladı da şöyle dedi: 

"Ve bana rüyaları te'vil etmeyi öğrettin""(Yusuf. 101). Buna göre ya sen ey atim, 
Allah kitabının açıklamasını sana öğrettiği için, Allah'ın sana olan lütfunu 
hatırlamaz mısın? Hangi nimet, Cenâb-ı Hakk'ın sana verdiği nimetten daha 
yücedir? Çünkü O, seni kelâmının müfessiri, kendisinin temsilcisi, 
peygamberlerinin varisi, mahlükatının Hakk'a davetçisi, kullarının nasihatçısı. 
beldelerinde bulunanların ışığı; rnahlükatını, cennete ve mükafaatına sevkedeni 
ve onları ateşinden ve azabından men edeni kıldı. Nitekim bir hadiste şöyle varid 
olmuştur: 

"Âlimler seyyid, fakihler komutandır; onlarla oturup kalkmak iser bir 
üstünlüktür." 

7-1) Mümin, nefsinde altı hasleti görmedikçe ilim talep etmeye arzulu olmaz: 

a) Allah, bana farzları emretti, ben ise onları ancak ilimle eda etmeye küdir 
olabilirim, demesidir. 

b) Allah beni, günah işlemekten nehyetti. Bense, onlardan, ancak ilim ile 
kaçınabilirim, demesidir. 

c) Cenab-ı Hak, nimetlerine şükretmeyi vacib kılmıştır. Ben ancak ilim ile 
bunlara şükredebilirim. 

d) Bana mahlükata adil davranmamı emretti. Bense, onlara, ancak ilim sayesinde 
adil davranabilirim. 

e) Allah, bana belalara karşı sabretmemi emretti. Bense, buna, ancak ilimle kadir 
olabilirim. 

f) Allah bana, şeytana düşman olmamı emretti. Ben bu düşmanlığa ancak ilimle 
kadir olabilirim. 

7-2) Cennetin yolu dört kişinin elindedir: 

a) Âlim, 


b) Zâhid, 

e) Âbid 

d) Mücahıd. 

Buna göre zâhid, davasında samimi olursa, Allah ona, emniyet ve güven 
duygusunu verir. Âbld, davasında samimi olursa Allah ona kendinden 
korkmayı(havfullah) nasib eder.Mücahid, davasında samimi olursa.Allah ona 
övgü ve hamdi verir. Alim ise, davasında sadık olduğu zaman, Allah ona hikmeti 
verir. 

7-3) Dört şeyden şu dört şeyi iste: 

a) Yerden emniyeti. 

b) Arkadaşından, kerameti. 

c) Maldan, feragati ve 

d) İlimden de, faydayı iste.. 

Yerde bir emniyet bulamadığın zaman, hapishane ondan daha hayırlıdır. 
Arkadaşında bir fazilet, bir değer bulamadığın zaman, köpek ondan daha 
hayırlıdır. 

Malından, ibadete boş vakit bulamadığın zaman, balçık ondan daha hayırlıdır. 
İlimden bir fayda bulamadığın zaman, ölüm ondan daha hayırlıdır. 

2-4) Dört şey ancak dört şeyle tamamlanır: Din takva ile; söz fil ile; şahsiyet 
tevazu ile ve ilim amel ile... 

Buna göre din takvasız olursa tehlikededir. Fi ilsiz söz boşa gitmiş gibidir. 
Tevazusuz şahsiyet meyvesiz ağaç gibidir. 

Amelsiz ilim de yağmursuz bulut gibidir. 

7-5) Hz.Ali (r.a.) Cabir b.Abdullah (r.a.)'a şöyle demiştir. "Dünya dört şey ile 
ayakta durmaktadır: İlmi ile amet eden alim; öğrenmekten kaçınmayan cahil; 
malından cimrilik yapmayan zengin ve dünyasına karşılık ahiretini satmayan 
fakir. 

Âlim ilmi ile amel etmediğinde, cahil öğrenmekten kaçınır. Zengin meşru 
malında cimrilik ettiğinde, fakir dünyasına karşılık ahiretini satar. Onlara yetmiş 
kere yazıklar olsun, kahrolsunlar. 

Z-6) Halil şöyle demiştir: İnsanlar dört kısımdır. 

1) Bilen ve bildiğini de bilen insandır ki alim budur, buna tabi olunuz. 

2) Bilen ve fakat bildiğinin farkında olmayan kimsedir ki bu kimse uykudadır, 
onu uyandırınız. 

3) Bilmeyen fakat bilmediğini bilen kimsedir ki bu doğruya ulaşmayı ister, siz 
onu hakka ulaştırınız. Ve ; 

4) Bilmeyen ve fakat bilmediğini de bilmeyen kimsedir ki bu şeytandır, ondan 


kaçınınız. 

7-7) Dört şey vardır ki şerefli bir kimsenin, -padişah bile olsa- onlardan 
kaçınması uygun değildir: 

1) Mecliste babasına ayağa kalkması; 

2) Misafirine hizmet etmesi; 

3) İlim öğrendiği alime hizmette bulunması; 

4) Bilmediği bir hususu kendisinden daha bilgili olan bir kimseye sorması. 

Z-8) Âlimler helal olan şeyleri toplamakla meşgul olunca, halk da şüpheli 

şeyleri yer oldu. Âlimler şüpheli şeyleri yemeye başlayınca, halk haram şeyleri 
yemeye başladı ve alimler haram olan şeyleri yemeye başlayınca, halk kâfir oldu 


yani haramları helal saymaya başladı. [99] 
İlmin Üstünlüğüne Dâir Aklî Deliller Başa Dön 


İlmin üstünlüğünü gösteren aklî delillere gelince bunlar da çoktur: 

1) İşler dört kısımdır: 

a) Aklın razı olduğu fakat şehvetin razı olmadığı işler. 

b) Şehvetin razı olduğu, fakat aklın razı olmadığı işler. 

c) Hem aklın hem de şehvetin razı olduğu işler. Ve; 

d) Aklın da, şehvetin de razı olmadığı işler. Birincisi, dünyadaki hastalık ve 
kötülüklerdir. İkincisi, bütün günahlardır. 

Üçüncüsü, ilim; 

Dördüncüsü ise cehalettir. 

Buna göre İlmin cehalet karşısındaki durumu cennetin cehennem karşısındaki 
durumu gibidir. Akıl ve şehvet cehenneme razı olmadıkları gibi cehalete de razı 
olmazlar. 

Akılla şehvet cennete razı oldukları gibi ilme de razı olurlar. Buna göre cehalete 
razı olan kimse mevcud bir ateşe razı olmuş; ilimle meşgul olan kimse de hazır 
bir cennete dalmış demektir. 

İlmi cehalete tercih eden herkese "Cennette durmayı alışkanlık haline getirdin. 
Onun için gir cennete" denilir. Cehaletle yetinen kimseye de "Cehennemde 
durmayı alışkanlık haline getirdin. Onun için cehenneme gir" denilir. İlmin 
Cennet, cehaletin ise cehennem olduğuna şu delalet eder: Lezzetin kemali 
sevgiliye ulaşmada, elemin kemali ise sevgiliden uzaklaşmadadır. Yaralamak, 
şüphesiz acı verir; çünkü yaralamak, bedende birbiriyle kaynaşmış cüzlerden 
birini diğerinden ayırır. Kaynaşmaktan maksat, cüzlerin bir arada bulunmasıdır. 
Bu yaralama, bu bütünlüğün kaybolmasını gerektirince, böylece o sevilenin de 


gitmesini ve uzaklaşması neticesini verir. Bu da muhakkak ki, elem verici bir 
hadise olur. Ateşle yakmak, yaralamaktan daha fazla acı verir; çünkü yaralamak 
ancak belirli bir parçanın diğer parçadan uzaklaşmasını ifade eder. Ateş ise, 
bütün parçaların içine nüfuz edip dalar. Böylece ateş, bütün cüzlerin birbirinden 
uzaklaştırılmasını gerektirir. Ateş ile yanmadaki ayrılıklar daha şiddetli olunca, 
oradaki act da çok çetin olur. 

Lezzete gelince, bu sevilene vasıl olmaktan ibarettir. Buna göre yeme lezzeti 
bedene uygun düşen yiyecekleri almadan ibarettir. Bakma lezzeti de böyle 
meydana gelir. Çünkü görme kuvveti, görülen şeyleri idrak etmeye düşkündür. 
Bu sebeble görülen şeyleri idrak etmek görme kuvveti için bir lezzettir. Böylece 
bununla, lezzetin sevilen şeyi idrak etmekten; elemin sevilmeyen şeyleri idrak 
etmekten ibaret olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki idrak ne kadar şümullü ve ne kadar güçlü 
olur ise idrak edilen şey de ne kadar şerefli, ne kadar mükemmel, ne kadar temiz 
ve ne kadar kalıcı olursa, bunu idrakten elde edilen lezzetin de daha kıymetli ve 
daha mükemmel olması gerekir. 

Şüphesiz ilmin yeri ruhdur. Ruh bedenin en kıymetli unsurudur. 

"Allah göklerin ve yerin nurudur" (Nur, 35) ayetinin tefsirinde izahı geleceği 
gibi, 

akli İdrakin en derin ve en kıymetli idrak olduğunda şüphe yoktur. Şüphesiz 
malum (yani bilinen şeyler de) kıymetlidir. Çünkü malum, alemlerin Rabbi olan 
Aliah Teala ile O'nun, melekler, felekler, unsurlar, cansızlar, bitkiler, ve 
hayvanlardan müteşekkil rnahlukatı ve bütün ahkâmı, emirleri ve yüklediği 
mükellefiyetlerdir. Bunları bilmeden daha yüce hangi malum vardır. Böylece 
ilmin kemalinin ve lezzetinin üstünde başka bir kemal ve lezzet; cehalet 
bahtsızlığının ve onun noksanlığının üstünde başka bir bahtsızlık ve noksanlık 
olmadığı ortaya çıkmış olur 8u söylediklerimizin doğruluğunu şu da 
göstermektedir: Birimize ilmi bir mesele sorulduğunda eğer onu bilir ve doğru 
cevab vermeye muktedir olursa bundan dolayı sevinir ve sürür bulur. Eğer onu 
bilemezse utancından başını yere eğer. Bu, ilimden hasıl olan lezzetin, tadın, 
lezzetlerin en mükemmeli, cehaletten hasıl olan şekavettn (bahtsızlığın) da 
bahtsızlıkların en ilerisi olduğuna delalet eder. 

Burada ilmin üstünlüğünü gösteren başka naslar (ayet ve hadisler) da var. Fakat 
biz onları daha önce zikretmeyi unuttuk. Burada onları zikretmemize bir mani 
yoktur. 

1) İlk nazil olan ayet:"Yaratan Babbinin adı ile oku. O, insanı bir alakadan 
yaratmıştır. Oku. Senin Rabbin, kalemle (yazı yazmayı öğreten) kerem sahibidir. 


İnsana bilmediğini o öğretti""(Alak, 1-5) ayetleridir. Bu ayetler arasında 
tenasübün gözetilmesi gerektiği söylenmiştir. Buna göre: ayeti ile: âyeti arasında 
ne münasebet vardır? Buna şöyle cevab verilmiştir: Bu ayetler arasındaki 
münasebetin vechi şudur: Cenab-ı Hak insanın, alaka olan ilk durumunu 
zikretmiştir. Bu alaka (yani ana rahmine tutunan meni zerresi) en değersiz şeydir. 
Yine Cenab-ı Hak insanın son durumundan bahsetmiştir ki bu insanın alim olma 
durumudur. Bu da en yüce mertebedir. Bu tertib ile sanki Cenab-ı Hak şöyle 
demiştir: Ey insan sen itk durumunda en değersiz derecede idin de son 
durumunda derecelerin en şereflisine ulaştın. Bu en şerefli dereceye ulaşmak, 
ancak ilmin en şerefli derece sayılmasıyla mümkündür. İlimden daha şerefli 
birşey olsaydı bu makamda onun zikredilmesi daha uygun olurdu. 

2) Cenab-ı Hak; "Oku. Senin Rabbin kalemle (yan yazmayı) öğreten kerem 
sahibidir" (Alak, 5) buyurmuştur. Usul-ü fıkıhta, bir hükmün bir vasfa 
dayanması, o vasfın hükmün illeti olduğunu hissettirir. Bu, Cenab-ı Allah'ın 
"ekrem" olma vasfına ilmi vermesiyle müstehak olduğuna delalet eder. Eğer ilim 
başka şeylerden daha şerefli olmasaydı, onu vermek başkasını vermekten daha 
şerefli olmazdı. 

3) Cenab-ı Allah: "Allah'dan ancak alim kullan hakkıyla korkar"(Fatır. 28) 
buyurmuştur. Bu ayette, ilmin faziletine delalet eden birçok husus vardır; 

a- Ayet cennet ehli olan bir guruba delalet eder. Bu böyledir, çünkü, alimler 
Allah'dan korkanlardandır. Kim de Allah'dan korkarsa cennetliklerden olur. O 
halde alimler cepnet ehlindendir. Âlimlerin haşyet ehli olduklarını 

(Allah'dan korktuklarını):" âyeti gösterir. Haşyet ehlinin cennet ehlinden 
olacaklarını da: Onların Rableri katındaki mükafaatlan, altlarından ırmaklar akan 
Adn cennetleridir. Onlar orada ebedi kalıcıdırlar. Allah bunlardan razı olmuştur, 
bunlar da O'ndan hoşnüd olmuşlardır. İşte bu (mükafaat) Rabbinden 
korkanlara mahsustur."(Beyyine, 8 )ayeti ile; 

"Rabbisinin huzurunda durmaktan korkan kimseler için iki cennet vardır 
(Rahman, 46) ayeti gösterir. Buna Cenab-ı Allah'ın şu hadis-i kutsisi de delalet 
eder: 

"İzzetime ve Celalime yemin ederim ki hiçbir kuluma iki emniyeti veya iki 
korkuyu aynı anda vermem. Eğer o dünyada benden emin olur (korkmazsa), 
kıyamet günü onu korkuturum. Eğer dünyada iken benden korkarsar kıyamet 
günü onu emin kılarım." 

Bu delilin iki önermesini akılla isbat etmek mümkündür. Allah'ı bilmenin 
Allah'dan korkmayı gerektirdiği meselesinin izahına gelince, bu böyledir. Çünkü 
bir şeyi bilmeyen kimsenin o şeyden korkması imkansızdır. Sonra bir şeyin 


" 


sadece zatını (varlığını) bilmek ondan korkmada yeterli olmaz. Bununla beraber 
üç şeyi daha bilmek gerekir: 

a) Kudretini bilmek. Çünkü hükümdar, halkının kendi çirkin işlerine muttali 
olduklarını bilir ama onlardan korkmaz. Çünkü o, onların buna karşı çıkmaya 
kudretleri olmadığını da bilir. 

b) Bildiğini bilmek. Çünkü hükümdarın malından çalan kimse, onun kudret 
sahibi olduğunu bilir. Ancak onun, kendisinin ona ait maldan çaldığını 
bilemeyeceğini de bilir de hırsızlığından dolayı ondan korkmaz. 

c) Hüküm sahibi olduğunu bilmek. Çünkü hükümdarın emrindeki kimse, onun 
kendisini mmenetmeye kadir olduğunu, kendisinin çirkin fiillerini bileceğini 
bilir. Ancak O'nun, kendisinin uygunsuz fiillerine göz yumacağını Dildiği için, 
bunlardan dolayı hükümdardan korkmaz. Ama hükümdarın, Kendisinin kötü 
işlerine muttali olduğunu, kendisini men' etmeye kadir olduğunu ve uygunsuz 
fiillerine göz yummayan bir hüküm sahibi olduğunu bildiğinde, bunlar o 
kimsenin kalbinde korkunun meydana gelmesine sebeb olur. Böylece kulun 
Allah'dan korkması ancak, Allah'ın herşeyi bildiğini, -1erşeye kadir olduğunu, 
hoş olmayan ve haram olan şeylere razı olmayacağını bildiği zaman hasıl 
olur. Bu sebeble de korkunun, Allah'ı bilmenin ayrılmaz arkadaşı olduğu ortaya 
çıkmış olur. 

Biz, korkunun cenneti elde etmenin sebebi olduğunu söyledik. Bu böyledir, 
çünkü kul için dünyevi bir lezzet meydana gelir, bu lezzet emr-i ahi'nin aksine 
olur ve kul da bunu isteyerek yaparsa, bu fiil hem bir zarar hem de bir faydayı 
ihtiva etmiş olur. Akl-ı selim üstün olan tarafın diğer tarafa tercih edilmesi 
gerektiği hükmünü verir. İnsan imanının nuru ile bu dünyevi lezzetin, ahiretteki 
elem karşısında çok önemsiz kaldığını bilince, bu iman bu dünyevi lezzetten 
kaçmasına sebeb olur ki işte bu haşyet (korku)'dir. Yine insan haram olanı 
bırakıp vacib olanı yaptığında sevaba ehil olur. Nakli ve akli delillerle, Allah'ı 
bilen kimsenin, Allah'dan korktuğu, Allah'dan korkanın ise cennetliklerden 
olduğu böylece ortaya çıkmış oldu. 

d) Ayetin zahiri ancak alimlerin cennet ehli olduğunu gösterir. Çünkü lafzı hasr 
(ancak, sadece) manası ifade eder. Böylece bu ayet, ancak âlimlerin Allah'dan 
korktuğuna delalet eder. İkinci olarak zikredilen 

"Bu Rabb'inden kimseyedir "(Beyyine, 8) 

âyeti de cennetin Allah'dan korkanlar için olduğuna delalet eder. Cennetin 
Allah'dan korkanlar için olması, başkaları için de olmasını nefyeder. Bu sebeble 
bu iki ayet birden cennet ehlinin sadece alimler olduğunu gösterirler. 

Birinci ayette şiddetli bir korkutma vardır. Çünkü Allah'dan korkmanın, Allah'ı 


bilmenin ayrılmaz bir vasfı olduğu sabit olmuştu. Buna göre Allah'dan 
korkmamak, Allah'ı bilmemeyi ifade eder. Bu incelik de Allah'a yaklaştıran 
ilmin O'ndan korkmayı gerektiren ilim olduğu hususunda senin dikkatini çeker. 
Bir de, ne kadar ince ve ne kadar derin olursa olsun, Allah korkusu vermeyen 
hertürlü ilmi mücadele, kınanmış ilimlerdendir. 

e)Âyet "Allah ancak âlim kullarından korkar" şeklinde, İl lafzının merfü, lafzının 
mansub olmasıyla da okunmuştur. Bu şu demektir. Şayet Cenâb-ı Hakk'ın saygı 
duyması caiz olsaydı, o ancak âlimleri sayardı. Çünkü onlar caiz olanla caiz 
olmayanı bilirler. Cahil ise bu ikisini birbirinden ayıramaz. Bu nedenle cahile ne 
değer verilsin, hangi iltifat yapılsın. Ayetin bu şekilde kıraatine göre, alimlere 
son derece kıymetli ve yüce bir mevki verilmiştir. 

4) Cenab-ı Allah Ve ki: Ya Rabb ilmimi artır"(Taha.114) mı buyurmuştur. Bu 
ayette ilmin kıymetine, yüce mertebesine ve Allah'ın onu çok sevdiğine en 
kuvvetli delil vardır. Çünkü Allah Teala, Peygamberine başka şeyi değil de 
bilhassa ilmini artırmasını istemeyi emretmiştir. Katade de şöyle demiştir. "Eğer 
bir kimse az bir ilimle yetinseydi Allah'ın Peygamberi Hz.Musa (a.s.) yetinir de 
(Hızır a.s.'a), 

"Sana doğru yol olarak öğretilen ilimden bana da öğretmen için sana tabi olayım 
mı?"(Kehf, 66) demezdi. 

5) Hz. Süleyman, dünyevi her türlü mülke sahibti. Hatta O, "(Ya Rabbl),benden 
sonra hiç kimseye layık olmayacak bir mülk bana nasib et" (Sad. 35) demişti. 
Sonra O, kendisine verilen bu mülk ile iftihar etmemiş, fakat ilmi ile iftihar 
etmiş ve "Ey insanlar! Bize kuşların dili öğretildi ve her şey verildi" (Neml, 16) 
diyerek kuşların dilini bilmekle öğünmüştü. Hz. Süleyman (a.s)'ın bu ilimle 
iftihar etmesi güzel olunca, mü'minin alemlerin Rabb'ini bilmesi ile iftihar 
etmesi daha yerindedir. Bir de Hz. Süleyman ilmini, "Bize her şey verildi" 
ifadesinden önce söylemiştir. Cenâb-ı Allah da onların durumlarının iyiliğinden 
bahsederken önce ilmi zikrederek:"Davud'u ve Süleyman'ı da (hatırla). Hant 
onlar ekin (meselesi) hakkında hüküm veriyorlardı. Hani kavmin davarı (gece 
ekin) içinde yayılmıştı. Onların hükmünün biz şahidleri idik. Biz onun 
(fetvasını) hemen Süleyman'a öğretmiştik. Zaten biz, herbtrine hüküm ve ilim 
vermiştik" (Enbiya, 78-79) buyurmuştur. Allah Teâla bundan sonra dünya ile 
ilgili şeylerden bahsetmiştir ki bu da ilmin daha kıymetli olduğunu gösterir. 

6) Bazıları, hüdhüd kuşunun son derece zayıf olmasına ve gayet ileri bir 
azarlanma durumunda kalmasına rağmen Süleyman (a.s.)'a "Ben senin 
bümediğin birşeyi biliyorum "(Neml 22) demişti. Şayet İlim en şerefli şey 
olmasaydı, hüdhüd Hz Süleyman (a.s.) 'a: meclisinde nasıl bu şekilde söz 


söyleyebilirdi. İşte bundan dolayı değersiz bir adamın, ilim öğrendiği zaman, 
hükümdarlar yanında sözü geçen bir kimse olduğu görülür. 

7) Hz.Peygamber (s.a.s.) "Bir saatlik tefekkür, altmış senelik ibadetten daha 
hayırlıdır" buyurmuştur. Tefekkürün böyle üstün görülmesinin iki sebebi vardır: 
a) Tefekkür seni Allah'a ulaştırır. Halbuki ibadet seni Allah'ın mükafaatına 
ulaştırır. Allah'a ulaştıran şey ise, Allah'dan başka şeye ulaştırandan daha 
hayırlıdır. 

b) Tefekkür kalbe ait bir iştir, taat ise uzuvların işidir. Kalb azalardan daha 
kıymetlidir. Buna göre kalbin ameli azaların amelinden daha şereflidir. Bu 
izahımızı, Cenab-ı Allah'ın "Bent zikretmek (anmak, düşünmek) için namaz ta" 
(Taha, 14) ayeti de te'kid eder. Allah, bu ayette namazın kalbin zikrinin vesilesi 
olduğunu bildirmiştir. Gaye ise vesileden daha kıymetlidir. Bu sebeble bu, ilmin 
daha kıymetli olduğunu gösterir. 

8) Cenab-ı Allah "(Allah) sana bilmediklerini öğretti. Allah 'm sana lutf-u ihsanı 
çok büyükdür"(Nisa, 113) buyurarak ilmi "azim" (büyük) diye, hikmeti de fazi 
(çok hayr) diye isimlendirdi. Buna göre hikmet ilim demektir. Allah Teata keza 
"Rahman Kur'an'ı ögrettf (Rahman, 1-2) buyurarak, Kur'ân'ı öğretme nimetini 
bütün nimetlerden önce saydı. Bu da ilmin başka şeylerden daha üstün olduğunu 
gösterir. 

9) Diğer semavi kitablar da ilmin faziletini ifade etmektedirler. Tevrat'ta Cenab-ı 
Hak, Hz.Musa (a.s.)'ya şöyle buyurmuştur: "Hikmeti büyük gör. Çünkü onu 
hangi kulumun kalbine koydumsa onu bağışlamayı murad etmişimdir. 
Binaenaleyh sen hikmeti öğren, onunla amel et, sonra onu dünyada da ankette de 
ikramım» elde etmek için herkese öğret." Zebur'da Allah Teala,, "Ey Davud, 
İsraibğlunun din adamlarına ve zahidierine şöyle de: İnsanların muttaki 
olanlarıyla konuşunuz. Eğer muttaki kimse bulamazsanız, alimleriyle 
konuşunuz. Eğer alim de bulamazsanız akıllı olanlarıyla konuşunuz. Çünkü 
takva, ilim ve akıl, kendisini yok etmek istediğim bir kimseye hiçbirini nasib 
etmediğim üç derecedir. ''Ben de derim ki Allah takvayı ilimden önce 
zikretmiştir, çünkü ilimsiz takva olmaz. Nitekim Allah korkusunun ancak ilimle 
olabileceğini yukarda anlatmıştık. İki vasfı olan bir vasfı olandan daha 
kıymetlidir. Bu incelik, yine alimi akıllıdan önce zikretmede de vardır. Çünkü 
alimin mutlaka akıllı olması tazım, akıllı ise alim olmayabilir Buna göre akıl, 
tohum; ilim, ağaç; takva da meyve gibidir. 

İncil'de de Cenab-ı Hak, onyedinci bölümde şöyle demiştir: "İlmi duyup da onu 
öğrenmek istemeyen, cehennemde cahillerle beraber nasıl haşrolunacak? İlmi 
arayınız ve öğreniniz. Çünkü ilim, sizi sâid kılmasa bile şakı de kılmaz, 


derecenizi yükseltmese bile düşürmez, sizi zengin leşti rmese bile fakirleştirmez 
de, size fayda vermese bile zarar da vermez. "Öğrenip de amel edememekten 
korkuyoruz" demeyin. Ancak "İlmi öğrenmeyi ve onunla amel etmeyi 
umuyoruz deyiniz." 

İlim, sahibine şefaat eder. Allah'a yakışan ilmi bu şefaati hususunda 
utandırmamasıdır. Cenab-ı Hak, kıyamet gününde şöyle der: "Ey alimler! 
Rabbiniz hakkındaki kanaatiniz nedir?" Onlar "Rabbimizin bizi rahmet edip bizi 
bağışlayacağını sanıyoruz" derler. Bunun üzerine O, "Muhakkak ki ben de 
affettim. Şüphesiz ben hikmetimi, size yapmak istediğim bir serden dolayı 
bırakmadım. Aksine sizin için bir hayır murad ettiğim için bıraktım. O halde 
salih kullarım arasında, rahmetimle cennetime giriniz" der. 

Mukatil b.Süleyman, "İncil'de Allah'ın, Hz.İsa (a.s.)'ya şöyle buyurduğunu 
gördüm: "Ey İsa alimlere saygı göster, onların faziletlerini bil. Çünkü ben, 
güneşin yıldızlara, ahiretin dünyaya ve benim herşeye üstün oluşum gibi onları, 
nebiler ve resuller dışındaki bütün mahlükata üstün kıldım." 

İlmin üstünlüğüne ait haberlerden delilimiz şudur. 

1) Abdullah, İbnÖmer'den rivayet edildiğine göre, Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle 
buyurmuştur: 

"Cenab-ı Hak alimlere şöyle dedi: Ben size Htm vermişsem, size azab 
etmeyeceğim. Siz, sizde olan ilme binaen cennete girin." 

2) Ebu Hureyre ve İbn Abbas şöyle buyurmuşlardır. Hz.Peygamber s a.s) vefat 
etmezden önce, bize beliğ bir hutbe irad etti. Bu, O'nun Medine'de irad ettiği 
hutbelerin sonuncusu idi. O, şöyle buyurdu: 

' 'Kim İlim öğrenir, ilminde mütevazi olur ve onu Allah m sevabını umarak 
iMah'm kullarına öğretirse cennette ondan daha çok sevab alan, daha büyük 
dereceye ulaşan olmaz. Yine cennette hiçbir yüce ve kıymetli makam ve terece 
yoktur ki onda nasibi en çok ve en İleti olan o kimse olmasın." 

3) İbn Ömer, Hz.Peygamber (a.s.)'den merfu olarak şu hadisi rivayet ediştir: 
Kıyamet günü üzerinde, inci, yakut ve zümrüt kakmalı gümüş kubbeler onan 
altın tahtlar sıra sıra dizilir, bunların örtüsü ince ve kaim ipektendir. âbnra Allah 
'm münadisi şöyle nida eder: Nerde bu, Allah 'm nzasmı gözeterek Muhammed'e 
ilim taşıyanlar? Şu minberlerin üzerine oturunuz. Surenete girinceye kadar size 
korku yoktur." 

4) Hz.İsa'dan rivayet edildiğine göre, Hz.Muhammed'in ümmeti, ulema 
"ukemadır. Sanki onlar, fıkhi yönden bir nebi gibidirler. Allah'ın kendilerine 
verdiği az rızka razı olurlar. Allah da onlardan az amele razı olur. Onlar, "Lâ 
ilahe illallah" dedikleri için, cennete girerler. 


5) Hz.Pevaamber sövle buvurmustur: 

"Kim ayaklarını iltm talebi yolunda tozlandınrsa Cenab-ı Allah onun vücudunu 
cehenneme haram kılar ve ona melekler istiğfar ederler. Eğer o ilim taleb 
ederken ölürse, şehid olarak ölmüş olur, kabri cennet bahçelerinden bir bahçe 
olur. Kabri ona gözünün görebildiği kadar genişletilir. O kabirde sağ tarafından 
kırk, sol tarafından kırk, arka taraündan kırk ve ön tamundan kırk komşusunu 
aydınlatır. Alimin uykusu ibadet, İlmi müzakereleri teşbih, nefesleri sadaka 
sayılır. Onun gözlerinden süzülen her damla cehennemin bir ateş denizini 
söndürür. Kim alime ihanet ederse ilme ihanet etmiş olur. Kim time ihanet etmiş 
olursa Peygamber (s.a.s.)'a ihanet etmiş olur. Peygambere ihanet eden, Cebrail 
(a.s.) 'a ihanet etmiş; Cebrail (a.s.)'a ihanet eden de Cenab-ı Allah'a ihanet etmiş 
olur. Kim de Allah'a ihanet eder ise, Cenab-ı Allah da kıyamet günü onu 
yardımsız bırakır." 

6) Yine Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Size cömertlerin en cömerdini haber vereyim mi? "Evet Yâ Resülallah" dediler. 
O da bunun üzerine şöyle der: "Allah Teala cömertlerin en cömerdidir. Ben de 
ademoğlunun en cömerdiyim. Benden sonra onların en cömerdi de ilmini yayan 
alimdir. O kıyamet günü tek başına bir ümmet olarak haşrolunur. Bir de Allah 
yolunda, öldürülünceye kadar cihad eden kimsedir." 

7) Ebu Hureyre (r.a.)'nin merfu olarak rivayet ettiği hadiste Hz.Peygamber 
(s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Kim, bir müminin dünya sıkıntılarından bir sıkıntısını gtderirse, Allah da onun 
ahfret sıkıntılarından birisini giderir. Kim darda kalan birisine kolaylık 
gösterirse, Allah da ona dünyada ve ahirette kolaylık göstert. Kul, kardeşinin 
yardımında olduğu sürece, Allah da o kulun yardımına koşar. Kim, kendisiyle bir 
ilim elde etmeyi istediği bir yola girerse, Allah cennete giden yolu ona 
kolaylaştırır. Allah'ın kitabını okumak ve onu aralarında müzakere etmek için bir 
topluluk, Allah'ın mescidlertnden birinde bir araya gelirse, onların üzerine Allah 
m sekfnesi iner, Allah 'm rahmeti onları bürür, melekler onları kuşatır ve Allah 
onlan yanındakiler arasında zikreder." Bu hadisi Müslim, Sahih'inde zikretmiştir. 
8) Yine Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Kıyamet gününde üç kimse şefaat eder. Peygamberler, sonra alimler ma da 
şehidler." Ravi, mertebelerin en büyüğünün, şehadetle nübüvvet arasında 
bulunan ilim mertebesi olduğunu söylemiştir. 

9) Muaz İbn Cebel, Hz.Peygamber'in şöyle buyurduğunu nakletmiştir: 

"İlmi öğreniniz. Çünkü onu Allah için öğrenmek, Allah 'tan korkmaktır. 

nun peşine düşmek bir ibadettir. Onu müzakere etmek tesbihdir, ondan hsetmek 


bir dhaddır. Onu başkasına öğretmek bir sadakadır ve onu enli 

anlara bol bol vermek Allah'a bir yakınlaşmadır." Çünkü ilim helali ve haramı 
gösteren yollar, cennet yollarının aydınlatıcısı, nızlıktan kurtaran samimi dost, 
yalnız başına kalındığında arkadaş, tek 

sohbet eden, sevinç ve sıkıntı günlerinde yol gösteren, düşmana karşı tfı, ihtilafa 
düşüldüğünde dindir. Allah onunla bazı milletleri yükseltir de arı hayır 
hususunda önderler, kendileri ile hidayete erilen rehberler; yine yır konusunda 
peşlerinden gidilen, fiillerine uyulan ve fikirlerine başvurulan 

\ânlar (önderler) yapar. Melekler onların ilim halkalarına gıbta eder, -atlan ile 
onları okşar ve dualarında onlara istiğfar eder, hatta kuru yaş denizdeki balıklar, 
böcekler, yeryüzündeki bütün vahşi hayvanlar, arlar, gökyüzü ve gökteki 
yıldızlar bile onlar için istiğfar eder. Çünkü ilim karşı kalblerin hayatı, zulmete 
karşılık gözlerin nuru, zayıflığa karşılık senlerin kuvvetidir; ilim köleyi dünya ve 
ahirette hür kimseler mertebesine, 

idarların meclisine ve üstün derecelere yükseltir. İlim üzerinde tefekkür oruç 
tutmaya; ilmi öğrenmek namaz kılmaya bedeldir. Onunla Allah'a a: ve ibadet 
edilir, onunla Allah yüceltilir ve birlenir; onunla sıla-ı rahimdir ve onunla haram 
ile helal bilinir. 

10) Ebu Hureyre (r.a.), Hz.Peygamber (s.a.s.)'in şöyle dediğini rivayetetmiştir: 
insan öldüğü zaman üç şey hariç bütün amelleri sona erer: 

a) Sadaka-i Cariye, veya, 

b) Kendisinden faydalanılan ilim veya, 

c) Babasına hayır dua eden salih evlat. 

11) Hz.Peygamber (s.a.s): 

"Siz ihtiyaçlarını istediğiniz zaman, insan olanlardan isteyiniz. Sahabe "Gerçek 
insanlar kimlerdir?" dedi. O, "Kur'an ehlidir" buyurdu. "Sonra daha kim?" 
denildi "İlim ehli" buyurdu. "Sonra daha kim?" denildi. O da "Yüzleri aydınlık 
olan kimseler" dedi." Râvi Kur'an ehlinden maksad, onur manalarını öğrenip 
belleyen kimsedir" der. 

12) Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Kim emri bil-maruf nehy-i anft münker yaparsa o, Allah'u yeryüzündeki 
halifesi kitabu'l-lah'm ve Resuluüahın halifesidir. Dünyı Allah'ın kullan için 
öldürücü olan bir zehridir. Dünyadan, ilaçlardı kullandığınız zehir gibi az alınız 
ki kurtulasmız." Ravi, alimlerin de buna dahi olduğunu söyler. Çünkü onlar 
insanlara "Şu haramdır ondan kaçınınız, şı helaldir öyleyse onu alınız" derler. 

13) Bir haberinde şöyle varid olmuştur: Âlim, kendisine vahyolunma yan bir 
peygamberdir. 


14) Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Ya alim, ya öğrenci ya dinleyici veya bunları seven birisi ol beşine, bir şey olma 
yoksa helak olursun". Ravi şöyle demiştir: Bu rivayet ile Hz.Peygamber (s.a.s.); 
"Gerçek insanlar iki çeşittir, Alim ve Öğrenen. Bunların dışında kalan'a ise bir 
sürüdür. Onlarda hiçbir hayır yoktur" hadisini şöyte uzlaştırırız İlmi dinleyen ve 
ilmi seven kimse adeta ilim öğrenen kimse gibidir. Baz Arapların çocuklarına 
söylemiş olduğu şu söz ne kadar güzeldir: "Ya ansızır gelen vahşi bir hayvan, ya 
sinsi bir kurt ya da sahibini bekleyen bir köpedi, ama eksik bir insan olma." 

15) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Kimin eline bir alim dayanırsa, (kim bir alime yardım ederse) Allah her 
adımına karşılık o kimseye bir köle azat etmiş sevabı yazar. Her kim alimin 
başından öperse, Allah o kimseye her saç mukabilinde bir iyilik yazar." 

16) Ebu Hureyre (r.a.)'nin rivayet ettiğine göre, Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle 
buyurmuştur: 

"Yedi kat gök, içindekiler ve üzerindekilerle yedi kat yer, içindekiler ve 
üzerindekiler zillete düşen aziz kimseye, fakir düşen, zengine ve kendisiyle cahil 
kimselerin oynadığı alime ağlar. 

17) Yine Hz.Peygamber (s.a.s), 

"Kur'an hafızlan cennetliklerin başkanlarıdır; şehidler, cennetliklerin önderleri, 
peygamberler de cennetliklerin efendileridir" buyurmuştur. 

18) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Alimler, cennetin anahtarları ve peygamberlerin halifeleridir." Ravi, insan 
anahtar olmaz; binaenaleyh bunun manası, onlarda ilimden meydana gelmiş 
cennetin anahtarları vardır demektir, demiştir. Bunun delili ise, bir kimse 
rüyasında cennetin anahtarlarının elinde olduğunu görürse, bu o şahsa dinde bir 
ilim verileceğine işarettir. 

19) Hz.Peygamber şöyle buyurmuştur. 

"Allah'ın hergün ve her gece gafil, baliğ ve gayr-i baliğ kullarının tamamına bir 
rahmeti yardır. Bu rahmetin dokuzyüzdoksandokuzu alimler, ilim talebinde 
bulunanlar ile müslümaniaradır. Bu rahmetin biri ise, diğer insanlaradır." 

20) Yine Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Cebrail'e, hangi amel ümmetim için daha faziletlidir diye sordum; ilim, dedi. 
Dedim ki, sonra hangisi? Âlime nazar etmek, dedi Sonra hangisi, dedim; âlimi 
ziyaret etmek dedi ve şöyle devam etti: Kim Allah için ilim kazanır ve onunla 
kendisini ve müslümanlan ıslah etmeyi diler de, dünyadan bir geçimlik 
istemezse, cennete gireceğine dair ben onun kefiliyim." 

21) Yine Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 


"On kişi vardır ki, onların dualarına icabet edilir: Âlim, öğrenci, güzel ahlak 
sahibi, hasta, yetim, Allah yolunda savaşan, hacı, müslümanlara öğüt veren 
kimse, anne ve babasına itaat eden çocuk ve kocasına İtaat eden kadın. 22) 
"Hz.Peygamber'e, ilim nedir? diye sorulunca, amelin kılavuzudur; akıl nedir? 
diye sorulunca, hayra yol gösteren; heva nedir? diye sorulunca, günahların 
bineğidir; mal nedir diye sorulunca, büyüklerin cübbesidtr ve dünya nedir? diye 
sorulunca da, ahiretin pazarıdır, buyurdu. 

23) Yine Hz.Peygamber birisiyle konuşurken, Allah kendisine vahyederek, o 
adamın ancak bir saatlik ömrü kaldığını bildirdi. Bu olay, ikindi vakti meydana 
geldi. Bunun üzerine, Hz.Peygamber durumu o adama bildirdi. Bu sebeple 
adam, rahatsız oldu ve "Ey Allah'ın Resulü, bana şu saatte yapılması en uygun 
olan işi göster, dedi. Hz.Peygamber de, ilim Öğrenmekle meşgul ol, dedi. O 
kimse de bununla meşgul oldu ve akşamdan önce canını teslim etti. Ravi şöyle 
demiştir. Şayet ilimden daha faziletli bir şey olsaydı, muhakkak ki 
Hz.Peygamber, o vakitte o kimseye onu emrederdi. 

24) Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "İnsanların hepsi, ölüler gibidir: âlimler 
bundan müstesna!" Bu haber, meşhurdur. 

25) Enes (r.a.)'den rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Yedi şey vardır ki, kulun ölümünden sonra da (o kula sevap kazandırmaya) 
devam eder: İlim öğreten; su, çeşme akıtan; (kazarak) bir kuyudan su çıkaran; 
mescid inşa eden; mushaf miras bırakan; kendisine hjyır dua eden hayırlı evlad 
bırakan veya ölümünden sonra da devam edecek bir sadaka-ı cenye bırakan 
(kimsenin amelleri)." 

Bövlece hz.Peygamber, ilim öğretmeyi bütün faydalara takdim etmiştir; çünkü 
bu, manevi bir hususiyettir. Manevi nitelikli olanlar ise, cismani olanlardan daha 
çok kalıcıdır. 

26) Yine Hz.Peygamber, şöyle buyurmuştur: 

"Sizi beş şeyden beş şeye davet etmedikçe, alimlerle oturmayınız; Şüpheden 
kesin inanca, kibirden tevazuya, düşmanlıktan nasihate, riyadan ihlâsa ve 
dünyaya rağbetten zühde.." 

27) Hz.Peygamber Hz.Ali'ye vasiyyet ederek şöyle buyurmuştur: 

"Ey Alı, tevhidi muhafaza et; çünkü o benim sermayemdir; amele yapış, çünkü 
o, benim mesleğimdir; namazı dosdoğru kıl, çünkü o, gözümün aydınlığıdır; 
Allah'ı an, çünkü zikir, benim kalb gözümdür ve ilmi kullan, çünkü o benim 
mirasımdır." 

28) Ebü Kebşete'l-Ensari, Hz.Peygamberin bir mesel irad ederek, şöyle 
buyurduğunu nakletmiştir: 


"Dünyanın hali şu dört gurup insanın haline benzer: Allah 'in kendisine bir ilim 
ve bir mal verdiği kimse; bu kimse malında ilmine göre amel eder. Allah 'm 
kendisine bir ilim verip der bir mal vermediği kimse ki, bu kişi şöyle der: Atlah 
eğer bana, falancaya vermiş olduğu kadar mal verseydi ben de onda, falancanın 
amel ettiği gibi amel ederdim. İşte bu iki kimse, ecir ve mükafaat hususunda 
müsavidirler. Allah'ın kendisine bir mal verip de bir ilim vermemiş olduğu 
kimse, bu kimse, malını haktan men eder, fakat onu batıl yollarda harcar. Bir de, 
Allah'ın kendisine ne bir ilim ne de bir mal vermemiş olduğu kimse.. Bu kimse 
de, şöyle der: Eğer Allah bana, falancaya vermiş olduğu kadar mal verseydi, ben 
de o malda o falancanın harcamada bulunduğu gibi harcamada bulunurdum., İşte 


bu iki kimse de, günahta müsavidir."L100| 
İlmin Faziletine Dair Sahabe Sözleri: Başa Dön 


1) Kümeyi İbn Ziyad şöyle demiştir: Hz.Aii elimden tutarak, beni çöle götürdü. 
Çöle vardığımız zaman O, derin bir nefes aldı. Sonra dedi ki; "Ey Kümeyi İbn 
Ziyad! Bu kalblerimiz var ya, onlar birer kabdırlar. Bunların en hayırlısı, en çok 
muhafaza edendir. Bu nedenle söyleyeceklerimi iyi dinte. İnsanlar üç kısımdır. 
Kendini Rabbine vermiş alim; kurtuluş yoluna girmiş öğrenci ve her sese uyan 
ve her rüzgarla eğilen, ilmin nuruyla aydınlanmayan sağlam bir esasa 
sığınmayan, kavgacı ve velveleci insan.. 

Ey Kümeyi!, İlim maldan daha hayırlıdır; zira ilim senin bekçiliğini yapar, sen 
ise malın bekçiliğini yaparsın. Harcamak malı noksanlaştınrken, ilim harcamayla 
çoğalır. Malın sana sağladığı iyilik, malın yok olmasıyla yok olur. Ey Kümeyi, 
ilim kendisiyle bezenilen bir süs, insanın hayatında kendisi vasıtasıyla taati elde 
ettiği bir vasıta ve ölümünden sonra söylenecek meziyyetlerin en güzelidir. İlim 
hâkim, mal ise mahkümdur." 

2) Ömer İbnu'l-Hattâb (r.a.)'dan: Adam, üzerinde Tihâmenin dağları kadar günah 
olduğu halde evinden çıkar. İlim dinler, Allah'tan korkar ve günahlarına tevbe 
eder, pişman olursa, üzerinde hiçbir günah kalmaksızın evine döner. 
Binaenaleyh, ilim meclislerinden ayrılmayın. Çünkü Allah yeryüzünde, alimlerin 
meclislerinden daha şerefli bir toprak yaratmamıştır. 

3) İbn Abbas'dan şu rivayet edilmiştir; "Hz.Süleyman, hükümdarlık ve mal ile 
ilim arasında muhayyer bırakılınca, o ilmi tercih etti. Böylece, hem ilim hem de 
hükümdarlık beraberce ona verildi". 

4) Hz,Süleyman, Hüdhüd'e ancak ilminden dolayı muhtaç oldu. Çünkü Nafi 
İbnu'l-Ezrak'dan rivayet edildiğine göre O, Abdullah İbn Abbas'a şöyle demiştir. 


Hz.Süleyman, suyu aramak için niçin Hüdhüd'ü tercih etti? İbn Abbas şöyle 
cevap verdi: Çünkü yer, içi dışından görülen bir cam gibidir 

Nafi, bunun üzerine, peki nasıl olur da, tuzak kurulup üzerine bir parmak 
kalınlığında toprak serpilince, niçin kuş o tuzağı göremeyip, tuzağa yakalanıyor? 
deyince İbn Abbas, o kader gelip çattı mı, gözler kör olur, diye cevap verdi. 

5) Ebu Said el-Hudri, şöyle buyurmuştur. Cennet onbin parçaya ayrılır: 
Bunlardan 9999'u Allah'ın emrini akıllarını kullanarak yerine getirenlerdir. Bu, 
cennette onlar kendi makamlarını bölüşürlerken, Allah'ın kendilerine taksim 
etmiş olduğu aklın miktarına göre olan sevabiarıdır. Bu cennetin bir cüzü de, akıl 
gücü az, fakir ve salih müminler içindir. 

6) İbn Abbas (r.a.) oğluna şöyle demiştir: "Evladım! edebli ol. Bu, şahsiyetin 
delilidir. Yalnızlıkta ünsiyettir, garib kalınca dosttur, ikamet sırasında arkadaştır, 
meclislerde öne geçme sebebidir, çareler bittiği noktada çaredir, yoklukta 
zenginliktir. Cimri için bir yücelik, şerefli kimse için olgunluktur, melik için ise 
bir azamettir." 

7) Hasan el-Basri'den de şöyle rivayet edilmiştir: Alimlerin kalemlerinin cızırtısı 
teşbih; ilmi yazmak ve onu düşünmek ibadettir. Yazı yazdığı mürekkebden 
elbisesine sıçrasa, sanki üzerine şehid kanı bulaşmış gibi olur. O mürekkeb 
yeryüzüne damlayınca nuru ışıl ışıl parıldar. O, kabrinden kalktığı zaman bütün 
mahşerdekiler ona bakar. Bunun üzerine "Bu, kendisine Allah'ın ikramda 
bulunup peygamberleri ile hasrettiği kullarındandır" denilir. 

8) Kelile ve Dimne kitabında şöyle yer aimıştır: Hakları hiç hafife alınmayacak 
kimseler üçtür: Alim, sultan ve kardeşler. Kim alimi hafife alırsa, dinini; kim 
sultanı hafife alırsa dünyasını; ve kim dekardeşlerini hafife alırsa kişiliğini helak 
etmiş olur." 

9) Sokrat şöyle demiştir: İlmin faziletlerinden biri de, diğer şeylerde kendine 
hizmet edecek bir kimse bulduğun gibi, ilim hususunda sana hizmet edecek 
kimse bulamamandır. Aksine sen ona hizmet edersin. Keza hiç kimse onu 
senden alamaz. 

10) Feylosoflardan birisine, bakma, denildi de, o iki gözünü kapattı; dinleme, 
işitme denildiğinde, iki kulağını birden tıkadı; konuşma denildiğinde de, ağzını 
yumdu; ama ona, bilme, denildiğinde o; "Buna gücüm yetmez" dedi. 

11) Feylosoflardan birisi şöyle demiştir: Ölü arazileri bitki ve ağaçlarla 
dirilttiğiniz gibi, kardeşlerinizin kalblerini de, yol gösteren açıklamalarınızla 
İhya ediniz; çünkü şehvet ve şüphelerden uzaklaştırılmış olan bir kimse, ziraata 
elverişli hale getirilmiş bir topraktan daha üstündür. Şair şöyle der: "Cehalette, 
onun sahibi için ölümden önce bir ölüm vardır. Onların bedenleri kabre 


girmeden önce de bir kabirdir." 
"Muhakkak ki ilimle hayat bulmamış olan bir kişi, ölüdür. Kıyamet günündeki 


neşre kadar, onun için bir diriliş yoktur." HOL 
İlmin Fazileti Hakkında Nükteler (İncelikler) Başa Dön 


İlmin fazileti hususundaki nüktelere gelince, bunlar birkaç yöndendir; 

1) Cehalet içinde yapılan isyanların son bulması beklenemez; ama şehvetten 
ötürü yapılan günahlar son bulabilir. Hz.Adem'in zeltesine bak. O ilmi sayesinde 
Allah'dan bağışlanmasını istedi. Halbuki şeytan azdı ve cehaleti sebebiyle bu 
azgınlığı içinde ebediyyen kaldı. 

2) Hz.Yusuf (a.s.) vezir olunca, bir muavine ihtiyaç duydu. Rabbinden bunu 
istedi de, bunun üzerine Hz.Cibril O'na, Rabbin ancak falancayı tercih etmeni 
söyledi, dedi. Bunun üzerine Hz.Yusuf, o kişiyi en kötü bir vaziyette gördü de, 
Hz.Cibril'e, o kimse şu haliyle beraber bu önemli işe nasıl uygun olabilir, dedi. 
Cibril (a.s.), Rabbin o kimseyi bu işe tayin etti; çünkü o: 

"Eğer Yusurun gömleği arkadan yırtilmışsa, o kadın yalan söylemiş, Yusuftse 
yalan söylememiştir, demektir" (Yusuf, 26) diyerek, seni müdafaa etmiştir, dedi. 
Buradaki nükte şudur: Hz.Yusuf (a.s.)u müdafaa eden kimse, onun mülküne 
ortak olmaya hak kazanmıştır. Öyle ise bu güçlü dini doğru delillerle müdafaa 
eden kimse hiç Allah'ın ihsanı ve ikramına müstehak olmaz olur mu? 

3) Birisi, bir hükümdara hizmet etmek istedi. Bunun üzerine o hükümdar o 
adama: "Bana hizmet edebilmen için git ilim öğren" dedi. O da ilim tahsiline 
başlayıp, ilmin lezzetini tadınca, hükümdar ona haber yollayarak: "İlim 
öğrenmeyi bırak! Artık bana hizmet edebilirsin" dedi. Bunun üzerine o: "Sen, 
beni kendi hizmetine liyakatli görmediğin zaman, ben sana hizmet etmeye 
ehildim; sen beni kendi hizmetine ehil gördüğünde ise, ben kendimi (sana değil), 
Allah'a hizmet etmeye ehil gördüm; çünkü cehlimden ötürü, kapımın senin kapın 
olduğunu zannetmiştim, şu anda ise, varacağım kapının Allah'ın kapısı olduğunu 
anladım" dedi. 

4) İlim tahsilinde bulunmak dünyayı çok sevdiğin için sana güç gelir. Çünkü 
Cenab-ı Hak, sana göz bebeği ve bir de kalbdeki siyah noktayı (gönül gözü) 
verdi.. Şüphesiz, göz bebeği manasına gelen kelimesi lâfız bakımından, kalbteki 
siyah nokta anlamına gelen kelimesinden daha büyüktür. Çünkü kelimesi, 
kelimesinin ism-i tasgiridir. Sonra sen göz bebeğinin üzerine, dünyadan bir parça 
koyduğun zaman, hiçbir şeyi göremezsin.. Kalbdeki o noktanın üstüne bütün 
dünyayı koyduğun zaman, durum nasıl olur; bu kalbinle herhangi bir şeyi nasıl 


göreceksin? 

5) Bir feylesof, şöyle demiştir: Kalb ölüdür. Onun hayatiyyeti alim sayesinde 
olur. İlim de ölüdür. Onun hayatiyyeti ise, talep etmekle olur. Talep zayıftır, onun 
kuvveti ise, ilmi müzakere etmekledir. Müzakere ile ilim kuvvetlenince, o kapalı 
olur. Bunu açmak ise, münazara ile olur. Münazara ile açıldığında ise İlim, 
kısırdır; bunun doğurması ise, amel ile olur. İlimle amel birleştirildiğinde, bu 
ikisinden nihayeti olmayan sonsuz bir mülk meydana gelir.. 

6) "Bir karınca şöyle dedi: Ey karıncalar! yuvalarınıza giriniz; Süleyman ve 
ordusu, farkına varmadan, sizi ezip geçmesin "(Neml. 18). Karıncanın 
diğerlerine reis olması, tek bir meseleyi bilmiş olmasından ötürüdür ki, o da, 
lafzının ifade ettiği manadır. Buna göre karınca sanki şöyle demiştir: 
Hz.Süleyman masumdur. Masum olanların, suçsuzlara eziyyet vermesi caiz 
değildir. Ne var ki, o şayet sizi ezerse, bu iş ondan bilmeyerek sadır olmuş 
demektir. Çünkü o, sizin durumunuzu bilmiyor. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın 
ifadesi, peygamberlerin günah işlemekten münezzeh olduklarına delildir. Bu 
nedenle, bu karınca tek bir meseleyi bildiği için, riyasete hak kazanmıştır. 
Mevcudat ve ma'dumat (var olmayanlara dair eşyanın hakikatini bilen kimse, 
dini ve dünyevi hususlarda nasıl o riyasete .hak kazanmasın? 

7) Köpek, eğitilip, sahibi onu Allah'ın isnr.ıi anarak avının üstüne salıverdiği 
zaman, onun pis olan avı, temiz olur. Buradaki nükte şudur: Burada ilim, köpeğe 
kazandırılınca, ilmin bereketiyle pis olan şey temiz olur. Buna göre, nefisle ruh 
fitraten temizdirler. Ne var ki bunlar, günah pisliklerine bulaşmışlardır. Sonra 
onlara Allah'ın sıfatlarını bilme ilmi eklenince,biz Allah'ın umumi olan 
lütfundan, bu pis olan şeyi temize, bu reddolunmuş olun şeyi makbul hale 
çevirmesini bekliyor ve umuyoruz. 

8) Kalb, uzuvların reisidir. Sonra, bu başkanlık kuvvetinden ötürü değildir, 
çünkü kemik ondan daha kuvvetlidir. Büyüklüğü sebebiyle de değildir; çünkü 
uyluk ondan daha büyüktür. Keskinliğinden ötürü de değildir, çünkü tırnak 
ondan daha keskindir. Bu riyaset, ancak ve ancak ilim sebebiyledir. Böylece bu 


da, ilmin en kuvvetli bir sıfat olduğuna delalet eder. [102] 
İlmin Fazileti Konusunda Hikayeler: Başa Dön 


1) Anlatıldığına göre Harun er-Reşid ile birlikte pekçok fukaha 
bulunuyordu. Bunların arasında Ebû Yusuf da vardı. Derken bir adam getirildi. 

Diğer bir adam onun geceleyin evinden malını aldığını iddia ediyordu. Alan 
adam da o mecliste bunu ikrar etti. Oradaki fakihler onun elinin kesilmesine 


ittifakla hükmettiler. Ama Ebu Yusuf "Onun eli kesilmemeli" dedi. Alimler 
"Niçin?" dediler, bunun üzerine Ebu Yusuf, "O, aldığını ikrar etti. Almak ise, 
elini kesmeyi gerektirmez. Elinin kesilmesi için o malı çaldığını itiraf etmesi 
lazım" dedi. Böylece bütün fakihler onu tasdik ettiler. 

Sonra alan adama "O malı çaldın mı?" diye sordular. O da "Evet" dedi. Bunun 
üzerine onlar yeniden onun elinin kesilmesi gerektiğine hükmettiler. Çünkü 
çaldığını ikrar etmişti. Ebu Yusuf, yine "Onun eli kesilmez. Çünkü o, aldığını 
ikrar etmesinden dolayı kendisine o malı tazmin vacib olduktan sonra, hırsızlık 
yaptığını ikrar etmiştir. Bundan sonra hırsızlığını ikrar ettiği için, bu ikrarından 
Ötürü o malı ödemesi de gerekmez. Dolayısı ile onun ikrarı hesaba katılmaz" 
dedi. 

2) Şâbi'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: 

Haccac'ın yanında idim, derken Horasan'daki Belh şehrinin fakihi olan Yahya b. 
Ma'mer, elleri kelebçeli olarak getirildi. Haccac, ona "Sen Hasan ile Hüseyin'in 
Hz.Peygamber (s.a.s.)'in neslinden olduğunu iddia ediyorsun (değil rni?)" ded(. 
O: "Evet" diye cevab verdi. Haccac, (Ya Kitabullah'dan apaçık bir delil getirirsin 
veya seni parça parça ederim" dedi. Bunun üzerine Yahya: "Sana Allah'ın 
kitabından apaçık bir delil getireceğim Ey Haccac!' dedi. Ben, Yahya'nın "Ey 
Haccac" diye hitab etme cüretine şaştım. Haccac, 

"Sakın bana: "Biz oğullarımızı siz oğullarınızı çağıralım" (Ali-imran,61) ayetin 
delil getirmeyesin?" dedi. Bunun üzerine Yahya, "Allah'ın kitabından o hususta 
daha açık bir ayet getireceğim. O da Cenab-ı Hakk'ın: 

"Daha evvel de Nuh'u ve onun neslinden Davud'u, Süleyman'ı, Eyyüb'u, Yusufu, 
Musa'yı ve Harun'u hidayete (nübüvvete) kavuşturduk. Biz muhsinleri işte böyle 
mükâfaatlandınnz. Zekeriyyar Yahya ve İsa'yı da (hidayete kavuşturduk)" 
(En'am.84-85) ayetidir. Hz.İsa (a.s.)'nın babası kimdi ki Allah onu Hz.Nuh 
(a.s.)'un zürriyyetinden saymıştır?" dedi. Haccac bunun üzerine uzun süre başını 
önüne eğdi. Sonra başını kaldırarak: "Sanki bu ayeti Kur'an'da daha önce hiç 
okumamışım. Bunun bağlarını çözün ve ona şu kadar mal verin" dedi. 

3) Hikaye edilir ki Medinelilerden bir gurup, imamın arkasında cemaatle namaz 
kılarken Kur'an okuma hususunda münazara etmek ve onu susturup kötülemek 
için Ebu Hanife'nin yanına geldiler. Ebu Hanife de: "Hepinizle birden münazara 
etmem mümkün değil. Onun için, bunu en iyi bileninize bırakın" dedi. Bunun 
üzerine onlar, içlerinden birisine işaret ettiler. Ebu Hanife "İçinizde en iyi bilen 
bu mudur?" dedi, Onlar "Evet" diye cevab verdiler. Ebu Hanife: "Bununla 
münazara etmek, sizin hepinizle münazara etmek sayılır mı?" dedi. Onlar da 
"Evet" dediler. Yine Ebu Hanife, devamla: "Onu susturmak, sizin hepinizi 


susturmak sayılır mı?" dedi. Onlar: "Evet" dediler. Sonra Ebu Hanife : "Onunla 
münazara eder ve delilimle onu susturursam, sizi delille susturmuş olur 
muyum?" dedi. Onlar yine: "Evet" dediler. Ebu Hanife: "Niçin böyle olur?" dedi. 
Onlar: "Çünkü biz ona imam olarak razı olduk. Dolayısıyla onun sözü bizim 
sözümüz olmuş olur" dediler. Ebu Hanife şöyle buyurdu: "Biz namazımızda 
imamı seçtiğimiz zaman, onun kıraati bizim için de kıraat olur. Onun kıraati, 
bizim okumamızın yerine de geçer." Böylece onlar Ebu Hanife (rh.)'nin 
kendilerini susturduğunu kabul ettiler. 

4) Ferezdak birisini şöyle diyerek hicvetti: 

"Halisa'nın (güzelliği) yanında bir incinin kaybolması gibi, sizin kapınızda 
benim de şuurum kayboldu." Haltsa, Süleyman b.Abdulmelik'in sevgilisi idi. O, 
son derece akıllı ve edip idi. Süleyman b.Abdulmelik'in heybeti 
Mervanoğulları'nın hepsininkinden fazla idi. Bu beyt Halise'nin kulağına 
ulaşınca çok zoruna gitti ve Süleyman'ın huzuruna çıkıp Ferezdak'ı şikayet etti. 
Bunun üzerine Süleyman, Ferezdak'ın eli ayağı bağlanmış olarak en korkunç bir 
şekilde,getirilmesini emretti. Süleyman'ın heybetinden dolayı, onun huzuruna 
geldiğinde Ferezdak'ın ancak ayakta duracak kadar dermanı vardı. Süleyman 
b.Abdulmelik ona beytini sen mi söyledin?" dedi. O da "Bsn bunu böyle 
söylemedim. Benim kötülüğümü isteyen birisi bu beyti değiştirmiş. Ben şu 
şekilde söylemiştim: 

"İncinin Halisa'nın üzerinde parlaması gibi, benim şuurum da sizin kapınızda 
parladı" dedi. Halisa bu sözleri perde arkasından dinliyordu. Halisa'nın kızgınlığı 
geçti ve kendisine hakim olamıyarak perdenin arkasından çıktı, üzerindeki bütün 
zinet eşyalarını Ferazdak'a verdi. Bunların değeri bir milyon dirhemden daha 
fazla idi. Süleyman b.Abdulmelik, Ferezdak huzurundan çıkınca, onun peşine, 
zinet eşyalarını ondan yüzbin dinara satın alması için perdedarını gönderdi. 
Sonra o zinetleri Halisa'ya geri verdi. 

5) Halife Mansur, bir gün Ebu Hanife'yi çağırdı. O esnada Ebu Hanife'nin 
düşmanı olan er-Rebi "Ey mü'minlerin emiri, -Ebu Hanife'yi kastederek- Bu 


adam senin dedenel LO] karşı çıkıyor. Zira deden 'İstisna-i munfasıl caizdir' 
dediği halde 'Ebu Hanife cevazını inkâr ediyor"dedi. Bunun üzerine Ebu Hanife 
şöyle dedi: 'Bu Rebi' var ya, bu, insanların sana bi'at etmelerinin vacib 
olmadığını iddia ediyor' dedi. Bunun üzerine Mansur, 'Nasıl?' dedi. Ebu Hanife 
de: "Bunlar sana biat ediyor, sonra evlerine döndüklerinde "inşallah" diyorlar 
(istisna yapıyorlar) böylece biatları batıl oluyor" dedi. Mansur buna güldü ve 
şöyle dedi: "Ey Rebi, Ebu Hanife'den sakın." Halifenin huzurundan çt-kışta 
Rebi: "Ey Ebu Hanife, sen canıma kastettin" dedi. Ebu Hanife de: "Bunu 


başlatan sensin, ben kendimi müdafaa ettim" dedi. 

6) Anlatıldığına göre bir müslüman, bir zımmiyi kasten öldürdü. Ebu Yusuf, 
zırnmıye karşılık müsiümanınöldürülmesine hükmetti. Bu Zübeyde'nin kulağına 
ulaştı. Bunun üzerine Ebu Yusuf'a gelerek:"Müslümanı öldürmekten sakın" dedi. 
O, müslümanların işi ile çok ilgilenirdi. Ebu Yusuf ve fakihler bir araya 
toplandılar ve zımmi ile müsiümanın velileri huzura getirildiler. Harun Reşid, 
Ebu Yusufa: "Bu müsiümanın (kısasen) öldürüleceğine mi hükmedildi?" 
dedi. Ebu Yusufda: "Ey mü'minlerin emiri, o benim görüşümdür. Ne var ki 
ben, zımminin müslüman tarafından öldürüldüğü gün cizye verdiğine dair 
kuvvetli bir delil o bulunmadıkça müsiümanın öldürülmesine hükmetmem" 
dedi. Zımminin akrabaları bunu getiremediler. Böylece de onun kanı boşa gitmiş 
oldu. 

7) el-Gadban, Haccac'ın düşmanı olan Abdjrrahman b.Muhammed el-şaş'e: 
"Haccac seni akşam yemeği yapmadan önce, son onu sabah yemeği yap. (O 
senin hesabını görmeden sen onun hesabını gör) dedikten sonra Haccac'ın 
huzuruna girerek ona: "Esselamü Aleyke"nin cevabı nedir?" dedi. O da "Ve 
aleykümüsselam" dedi ve hemen durumu anladı. Sonra şöyle dedi: "Ey Gadban 
Allah senin canını alsın. Benim sana selamı iade etmemle kendin için bir eman 
almış oldun. Ama Allah'a yemin olsun ki, eğer vefa ve keremin hakkı olmasaydı, 
şu andan itibaren soğuk su içemezdin." Bu hâdisede ilmin faydasına bakın. İlim 
ne güzel şey. İlimle süslenenlere ne mutlu! Cehalete ve cahillik vadisine 
yuvarlananlara yazıklar otsun. 

8) Ubdulmelik b.Mervan şairin 

"Bizde Süveyd, Butayn ve Ka'neb vardır. Yine bizde (içimizde) toy olan Emirü'l- 
Mü'minin vardır" beytini duyduğu zaman, onun getirilmesini emretti. Onu 
getirip huzuruna çıkarttılar. Abdulmelik ona beytini sen mi söyledin? dedi. O da: 
Ben ancak "emir" kelimesindeki "ra" harfinin nasbi ile "Yine bizde, Ey 
mü'minlerin emiri toy olanlar vardır" diyerek sana nida ettim, senden yardım 
istedim" dedi. Bunun üzerine Abdulmelik'in kızgınlığı gitti, adam da bilgisi ile 
ortaya koyduğu az bir sanat sayesinde ölümden kurtuldu. Bu az iş de zammeyi 
fethaya çevirmektir. 

9) Devlete hâkim olan Ebu Müslim, Süleyman b.Kesir'e şöyle dedi: Kulağıma 
geldiğine göre, sen bir mecliste imişsin. Yanında benim adım geçince, "Ey 
Allah'ım! onun yüzünü kara çıkar, boynunu kopar ve bana onun kanından içir." 
demişsin, doğru mu?" Süleyman b.Kesir: "Evet, bunu dedim fakat, 
olgunlaşmamış üzüme baktığım zaman bunu üzüm için söyledim" dedi. Bu söz 
Ebu Müslim'in hoşuna gitti ve onu affetti. 


10) Adamın birisi Ebu Hanife'ye "Benimle konuşmadıkça hanımımla 
konuşmamaya yemin ettim. Hanımım da ben onunla konuşmadıkça eğer benimle 
konuşursa, sahib olduğu herşeyini sadaka olarak dağıtmaya yemin etti" dedi. 
Fakihler bu meselede şaşırdılar. Süfyan şöyle dedi: "İkisinden hangisi diğerine 
konuşursa yeminini bozmuş olur." Ebu Hanife ise adama: "Git ve hanımına 
konuş. Bu takdirde hiçbiriniz için de yeminini bozma sözkonusu olmaz" dedi. 
Bunun üzerine adam Süfyan'a gidip, Ebu Hanife'nin dediklerini haber verdi. 
Süfyan da kızgın bir şekilde Ebu Hanife'nin yanına gelip; "Sen namusları mubah 
kılıyorsun" dedi. Ebu Hanife: "Bu ne demek oluyor?" dedi. Süfyan, "Ebu 
Hanife'ye meseleyi yeniden sorunuz" dedi. Onlar meseleyi yeniden sordular, Ebu 
Hanife aynı fetvayı verdi. Bunun üzerine Süfyan: "Bunu nerden çıkarttın?" diye 
sordu. O da şöyle dedi: "Erkek yemin ettikten sonra, kadın da yemin ile ona 
karşılık vererek onunla konuşmuş oldu. Böylece adamın yemini düşmüş oldu. 
Eğer adam şimdi kadınla konuşursa ikisi de yeminlerini bozmuş olmazlar. 
Çünkü erkek kadınla yeminden sonra konuşmuş olur. Bu sebeble her ikisinin de 
yemini düşmüş olur." Süfyan bu cevaba karşılık: "Allah sana, ilim hususunda 
bizim hiçbirimizin farkında olmadığı şeyleri açıyor" dedi. 

10) Hırsızlar bir adamın evine girip onun bütün malını alarak, hiç kimseye bunu 
söylememesi için üç talak üzerine ona yemin ettirdiler. Sabah oldu. Adam 
hırsızları, kendi malını satarlarken görmesine rağmen, yemin ettiği i kimseye 
birşey söyleyemedi. Adam bu meseleyi sormak üzere Ebu Hanife'ye geldi: Ebu 
Hanife de ona mescidinizin imamını ve mahalle halkını toplayıp bana getir" 
dedi. O da hepsini Ebu Hanife'nin yanına getirdi. Ebu Hanife onlara: "Siz, 
Allah'ın, şu adamın malını ona geri vermesini istiyor musunuz?" dedi. Onlar: 
"Evet" cevabını verdiler. Bunun üzerine Ebu Hanife: "Herkesi toplayıp bir eve 
doldurun. Sonra onları birer birer evden çıkarıp, o adama: "Seni soyan bu 
mudur?" diye sorunuz. Eğer o, malını çalan hırsız değilse "hayır" desin, eğer 
hırsız ise sesini çıkarmasın. Eğer adam sesini çıkarmazsa siz o hırsızı yakalayın" 
dedi. Onlar da Ebu Hanife'nin kendilerine emrettiği şeyi yaptılar, Allah da o 
adama çatman malların geri verdi. 

12) Ebu Hanife'nin çevresinde, meclislerine devam eden bir genç vardı Birgün 
Ebu Hanife'ye: "Falancanın kızıyla evlenmek istiyorum. Hatta istettim Fakat 
onlar benden, gücümün üstünde mehir istediler" dedi. Ebu Hanife de: "Çaresini 
bul, borç al ve onunla evlen. Çünkü Allah Teala ondan sonra işini 
kolaylaştıracaktır" dedi. Sonra Ebu Hanife kendisi mehir miktarınca ona borç 
verdi ve evlendikten sonra o gence şunu söyledi: "Sen bu beldeden çıkıp, uzak 
bir beldeye gitmek ve yanında hanımını da götürmek istediğim açıkla" dedi. 


Genç bunu açıkladı. Bu durum kadının ailesine güç geldi ve şikayet edip fetva 
sormak için Ebu Hanife'nin yanına geldiler. İmam onlara: "Bu onun bileceği 
iştir" dedi. Onlar da: "Bunu savuşturmanın yolu nedir?" dediler. Bunun üzerine 
Ebu Hanife: "Bunun yolu, ondan aldığınız mihri ona geri vermek suretiyle onu 
hoşnud etmenizdir" dedi. Onlar da Ebu Hanife'nin bu tavsiyesine uydular. Ebu 
Hanife bunu gelinin kocasına anlatınca, o: "Ben onlardan, bundan başka birşey 
daha istiyorum" dedi. Ebu Hanife de şöyle dedi: 'Bu kadar parayı alırsan al, 
yoksa karın bir adama borçlu olduğunu söyleyecektir Sen de söylediği borç 
miktarını onun yerine ödemedikçe hanımınla beraber gidemeyeceksin. Hangisini 
istersin?" Adam bunun üzerine: "Allah Allah! Aman bunu duymasınlar. Ben 
onlardan başka şey istemiyorum" dedi ve mihir kadar paraya razı oldu. İşte Ebu 
Hanife'nin ilminin bereketiyle her iki tarafın da sıkıntısı giderilmiş oldu. 

13) El-Leys b.Sa'd'dan rivayet edildiğine göre, adamın biri Ebu Hanife'ye şöyle 
dedi: "Benim huyu güzel olmayan bir oğlum var. Birçok para verip ona bir 
cariye alıyorum, o ise onu azad ediyor. Büyük bir mihir karşılığında onu bir kızla 
evlendiriyorum, o ise kalkıp onu boşuyor" dedi. Bunun üzerine Ebu Hanife ona, 
"Onunla beraber köle pazarına git. Eğer gözü bir cariyeye kayarsa, onu kendi 
malın olarak satın al ve oğlunla onu evlendir. Eğer oğlun onu boşarsa, o cariye 
mülkün olarak sana döner. Eğer azad etmek isterse, azad edemez" dedi. El-leys 
şöyle devam etti: "Allah'a yemin ederim ki hiçbir şey Ebu Hanife'nin hazır 
cevablılığı kadar beni hayrete düşürmemiştir. 

14) Ebu Hanife'ye Ramazanda, gündüz hanımıyla cinsi münasebette bulunmaya 
yemin eden bir adamtn durumu sorulunca, kimse buna cevap veremedi. Bunun 
üzerine Ebu Hanife şöyle cevab verdi: "O adam karısı ile Ramazanda yolculuğa 
çıkar ve gündüz onunla münasebette bulunur." 

15) Bir adam Haccac'a geldi ve "Benim dörtbin dirhemim çalındı " dedi. 
Haccac: "Kimden şüpheleniyorsun?" dedi. O: ""Hiç kimseyi itham 
etmiyorum" diye cevab verdi. Haccac ona: "Belki de hanımın çalmıştır, ne 
dersin?" dedi. Adam: "Subhanallah! Hanımım böyle şey yapmayacak kadar 
iyidir" dedi. Haccac artarına (kokucusuna): "Bana, benzeri olmayan çok kokan 
bir esans yap" dedi. Attan da ona böyle bir koku yaptı. Sonra Haccac, o adamı 
çağırdı ve ona: "Şu kokudan sürün, başka kimse bundan sürünmesin" dedi. 
Daha sonra Haccac, kapıcılarına: "Mescidlerin kapılarında oturun" dedi ve o 
kokuyu onlara göstererek, "Kimde bu kokuyu duyarsanız, onu hemen yakalayın" 
dedi. Böylece onlar, kendisinden bu koku fazlaca duyulan bir kişiyi görüp 
yakaladılar. Haccac, ona: "Bu kokuyu nereden aldın?" dedi. Adam da: "Onu 
satın aldım" dedi. Haccac: "Bana doğru söyle yoka seni öldürürüm " dedi. O 


adam da doğruyu söyledi. Bunun üzerine Haccac, parası çalınan adamı çağırdı 
ve: 'İşte dörtbin dirhemini çalan adam! Sen hanımına dikkat et ve onu güzel 
terbiye et" dedi ve sonra dörtbin dirhemi o adamdan alıp sahibine verdi. 

16) Harun Reşid bir gün Ebu Yusuf'a şöyle dedi: "Cafer b,İsa'nın çok hoşuna 
giden bir cariyesi var. O bunu sevdi de o cariyeyi satmayacağına, hibe 
etmeyeceğine ve azad etmeyeceğine yemin etti. Şimdi ise bu yemininden 
kurtulmak istiyor, ne dersin?" Bunun üzerine Ebu Yusuf: "O, cariyenin yarısını 
satsın, yarısını da hibe etsin. Böylece yeminini bozmasın" dedi. 

17) Muhammed b.Hasan şöyle dedi: "Bir gece uyuyordum. Ansızın kapım 
çalındı. "Kapıya bakın, kimmiş 0?" dedim. Kapıya bakanıar: "Halifenin habercisi 
seni çağırıyor" dediler. Canımdan korktum, kalkıp halifeye gittim. Yanına 
girince O: "Sana birşey sormak için çağırdım. Muhammed'in annesi yani 
hanımım Zübeyde'ye "Ben adil hükümdarım. Adil hükümdarlar ise cennete 
gireceklerdir" dedim. O da "Senzâlim ve asisin. Çünkü sen kendinin cennetlik 
olduğuna şahitlik ettin. Böylece, Allahü Teâlâ hakkında yalan söylemiş 
olduğundan kâfir oldun. Binaenaleyh ben de (müslüman olarak) sana haram 
oldum. "Bana yaklaşamazsın" dedi. Bunun üzerine Harun Reşid'e: "Ey 
mü'minlerin emiri bir günah işlediğin zaman o esnada veya daha sonra O'ndan 
korkar mısın?" dedim. O: "Evet, vallahi çok korkarım" dedi. Ben de: "Sana bir 
cennet değil iki cennetin verileceğine şehadet ederim dedim ve "Rabbinin 
huzurunda duracağından (hesab vereceğinden) korkan kimse için iki cennet 
vardır"(Rahman, 46) ayetini okudum. Bunun üzerine bana iltifat edip mülatefe 
yaptı, geri dönmemi emretti. Evime döndüğüm zaman atiyye keselerinin hemen 
bana gönderildiğini gördüm. 

18) Anlatıldığına göre Ebu Yusuf'a bir gece Harun Reşid'in elçisi gelip, kendisini 
hükümdarın acele istediğini söyledi. Ebu Yusuf canından korkup, cübbesini 
giyerek, endişeler içerisinde halifenin yanına gitti. Huzura çıkınca selam verdi, 
halife de selamını alıp, yanına oturttu. O esnada Ebu Yusuf'un korkusu dindi. 
Harun Reşid: "Sarayda bir zinet eşyası kayboldu. Sarayın bir cariyesini suçladım 
ve "Ya ithamımda beni tasdik (çaldığını itiraf) edersin, ya da seni öldürteceğini" 
diye yemin ettim. Ama sonra pişman oldum. Bana bir çare (çıkış yolu)bul!" dedi. 
Bunun üzerine Ebu Yusuf: "Müsaade et onun yanına gireyim" dedi. Harun Reşid, 
Ebu Yusuf'a müsaade etti. O da içeri girince ay parçası gibi olan bir cariye gördü. 
Ebu Yusuf odadakileri dışarı çıkardı ve sonra cariyeye: "O çalınan zinet sende 
mi?" dedi. Cariye: "Hayır, vallahi" dedi. Bunun üzerine Ebu Yusuf cariyeye, 
sana söyleyeceklerimi iyi öğren, ne eksik'ne de fazla söyleme. Halife seni 
çağırıp: "Zineti sen mi çaldın?" dediğinde "Evet" de. Yine o sana: "Onu ver" 


dediğinde: "Ben onu çalmadım" de. Sonra Ebu Yusuf, Harun Reşid'in huzuruna 
tekrar girdi ve cariyeyi getirtmesini söyledi. Cariye huzura gelince de Ebu Yusuf 
halifeye: "Ona zineti sor" dedi. Halife cariyeye: "O zineti sen mi çaldın?" 
deyince pariye: "Evet" dedi. Sonra Halife: "Onu ver" deyince de cariye: "Vallahi 
ben onu çalmadım" dedi. Ebu Yusuf: "Ey mü'minlerin emiri, o ya çaldığını itiraf 
ederken veya inkar ederken seni tasdik etmiş oldu. Sen de böylece yemininden 
kurtuldun" dedi. Harun Reşid'in kızgınlığı geçti ve Ebu Yusuf'un evine 100.000 
dirhem götürülmesini emretti. Yanındakiler: "Hazine memurları şimdi burada 
değil, bunu yarına ertelesek olmaz mı?" dediler. Harun Reşid, "Kadı Ebu Yusuf 
bizi bu gece vakti kurtardı, biz onun mükâfaatını yarına nasıl erteleriz?" dedi ve 
emretti de on kese altın yüklenip Ebu Yusuf ile beraber evine götürüldü. 

19) Bişr el-Merisi İmam Şafii'ye "Sen icmanın olduğunu iddia ediyorsun. 
Halbuki doğudaki ve batıdaki kimselerin bir hususta icma ettiklerini bilmek 
mümkün değildir" dedi. Bu münazara Harun Reşid'in yanında yapılıyordu. İmam 
Şafii, "Şu oturanın halife olduğuna bütün müslümanların icma ettiğini 

bilmiyor musun?" eleyince Bişr korkusundan bunu kabul etti ve sesi soluğu 
kesildi. 

20) Bir bedevi Hz.Hüseyin b.Ali (r.a.)'nin yanına gitti, ona selam verip bir istekte 
bulundu ve: "Deden (Hz.Muhammed (s.a.s)'in şöyle dediğini duydum: "Bir 
ihtiyacınız olduğu zaman bunu dört kimseden isteyiniz. Ya şerefli bir bedeviden, 
ya cömert bir efendiden, ya Kur'an'm hafızından veya ay yüzlü kimselerden." 
Arablar senin ceddinle şeref buldu. Cömertlik sizin adetiniz ve huyunuzdur. 
Kur'an sizin evinizde indi. Ay yüzlü kimseye gelince ben Allah'ın Resulünden 
şöyle dediğini duydum: "Bana bakmak istediğinizde (Hz.) Hasana ve (Hz.) 
Hüseyn'e bakınız." Bunun üzerine Hz.Hüseyin: "İhtiyacın nedir?" dedi. Adam 
ihtiyacını yere yazdı. Hz.Hüseyin de: "Babam Ali'nin şöyle dediğini duydum: 
"Herkesin kıymeti yaptığı iyiliğe göredir." 

Yine dedemin de şöyle dediğini duydum. Bağış, karşıdakinin bilgisine göredir. 
Ben sana üç soru soracağım. Eğer bunlardan birine cevab verirsen, elimde olanın 
üçte biri; eğer ikisini cevaplarsan üçte ikisi; eğer üçüne de cevap verirsen 
elimdekinin hepsi senin olacak. Bana Irak'tan ağzı kapalı bir kese gönderildi" 
dedi. Bunun üzerine bedevi: "Sor Güç kuvvet ancak Allah'ındır" dedi. 
Hz.Hüseyin "Hangi amel daha üstündür?" diye sordu, bedevi: "Allah'a iman" 
dedi. Hz.Hüseyin "Kul, tehlikelerden nasıl kurtulur?" diye sordu, bedevi: 
"Allah'a son derece güvenerek" dedi. Hz.Hüseyin: "İnsanı süsleyen nedir?" diye 
sordu; bedevi: "Hİlimle beraber olan ilimdir" cevabını verdi. Hz.Hüseyin: "Şayet 
ilmi Yoksa.” diye sordu, o da: 'Cömertlikle beraber bulunan mat' dedi. Hz 


Hüseyin "Ya bu da yoksa..” dedi, bedevi: "Beraberinde sabır olan fakirlik " 
cevabını verdi. Hz.Hüseyin: "Ya bu da yoksa..?" dedi. O "Gökten düşüp onu 
yakan bir yıldırım" cevabını verdi. Bunun üzerine Hz.Hüseyin güldü ve keseyi 


ona attı, HOA 


İlmin Faziletine Dair Akli Deliller Başa Dön 


İlmin üstünlüğünün akli delilleri hususunda deriz ki: İlmin bir şeref ve kemal 
sıfatı, cahilliğin de bir noksanlık sıfatı olduğunu akıllı kimselerin zaruri olarak 
bildiği bir gerçektir. Bu sebeble yalan olduğunu bilse dahi alim bir kimseye: "Ey 
cahil!" denilse, bu onu rahatsız eder. 

Yine aksini bile bile, cahil bir kimseye "Ey alim" denilse, o bundan hoşlanır. 
Bunlar ilmin bizzat kıymetli ve bizzat sevimli; cehaletin de bizzat eksiklik 
olduğuna delildir. 

Keza ilim nerede bulunursa bulunsun ilim sahibi saygı ve ta'zim görür Hatta 
hayvanlar bile insanı gördüğü zaman onu sayar ve ona İtaat eder. Her ne kadar 
bu hayvan insandan çok güçlü olsa da... 

İdareciler bile kendi içlerinde, daha akıllı ve daha faziletli birisini gördükleri 
zaman isteyerek ona itaat ederler. 

Âlimler de, inadlaşmadıkları müddetçe, tabii olarak, ilimde kendilerinden geride 
olanların reisi olurlar. İşte bundan dolaytHz.Peygamber (s.a.s.)'e karşı çıkıp onu 
öldürmek isteyen kimselerden bir çoğunun gözleri Hz.Peygamber (s.a.s.)'e 
iliştiğinde Allah onların kalbine Hz.Peygamber (s.a.s.)'in heybet ve korkusunu 
düşürdü de onlar onu çok heybetli görüp, ona boyun eğdiler. Bundan dolayı şair 
şöyle demiştir: 

"Onun hakkında apaçık ayetler olmasaydı bile O'nun görünüşü sana, birşey 
sorma ihtiyacını hissettirmezdi." 

Keza şüphe yok ki insan diğer canlılardan daha faziletlidir. Bu fazilet ve 
üstünlük, insanın güç ve kuvvetinden dolayı değildir. Çünkü hayvanlardan çoğu 
onun kadar hatta ondan daha fazla kuvvete sahibtir. Bu durumda insanın bu 
üstünlüğü, ancak onun nurâni bir meziyete ve kendisi ile eşyanın hakikatini 
anlayıp ona muttali olmaya, Allah'ın: 

"Cinleri ve insaman sadece bana ibadet etsinler diye yarattım "(zanyat, 56» 
ayetinde buyurduğu gibi ibadetle meşgul olmaya müsait hale geldiği Rabbani 
latifeye sahib olmasından dolayıdır. 

Keza câhil, sanki hiçbir şeyi göremediği, kesif bir karanlık içindedir. Halbuki 
alim sanki, kainatın bucaklarında uçuyor, makülâtın denizlerinde yüzüyor, 


böylece mevcud ve ma'dumu, vacib, mümkün ve muhali mütalaa ediyor, sonra 
mümkinin cevher ve araza; cevherin basit ve mürekkebe bölündüğünü kavrıyor 
ve bunlardan herbirinin türlere, türlerin de kendi alt türlerine, cüzlere, cüzlerin 
de kendi alt cüzlerine ve başkası ile ortak olduğu cüzlerle, başkası ile ortak 
olmadığı cüzlere bölündüğünü ileri derecede görüyor ve herşeyin eserini 
müessirini, malülünü, illetini, lazımını, melzumunu, küllisini cüzisini ve tekini 
çoğunu tanıyor, hatta aklı, bütün malümatı detayları ve kısımları ile üzerine 
yazdığı bir levha gibi oluyor. Bu derecenin üzerinde daha üstün bir saadet 
olabilir mi? O böyle olduktan sonra, bilgisiz nefislerin alim olması gibi, bu nefis 
ruhlar aleminin bir güneşi gibi oluyor ve diğer nefislerin ebedi hayatlarına sebeb 
oluyor. Çünkü bu nefis önce kendisi kamil oldu, sonrada başkalarını 
müken.n.elleştirdi ve böylece de Allah ile kulları arasında bir vasıta oluverdi. 
İşte bu sebebten ötürü Cenab-ı Hak; "Allah melekleri, emrinden olan ruh ile " 
(Nam, 2) buyurmuştur. Müfessirler bu "ruhu", "ilim ve Kur'an" diye tefsir 
etmişlerdir. Ruhsuz beden ölü ve bozuk olduğu gibi, ilimsiz ruh da ölüdür. 
Bunun bir benzeri de Cenab-ı Hakk'ın: İşte bu şekilde biz sana emrimizden bir 
ruhu sana vahyettik" ( Ştoa, 52) ayetidir. Buna göre, ilim, ruhun da ruhu; nurun da 
nuru; özün de özüdür. 

Bu saadetin devamlı olup, zeval ve değişmeden uzak olması da özelliklerinden 
biridir. Çünkü külli tasavvurlara yok olma ve değişiklik arız olamaz. Bu ilim 
saadeti, zatı bakımından yüceliğin zirvesinde,sonra da ebedilerin en ebedisi, 
yaşayanların en uzun yaşayanı olunca, saadetlerin en mükemmeli olmuştur. 

Keza peygamberler (s.a.s.) ancak hakka davet için gönderilmişlerdir. Cenab-ı 
Hak şöyle buyurmuştur: 

"Rabbinin yoluna hikmet ve güzel öğütle davet et ve onlarla en güzel bir şekilde 
mücadele et. Hiç şüphesiz Rabbinr yolundan sapanları ve hidayete erecek 
olanları en iyi bilendir"(Nahl, 125), ve: 

"De ki: Bu benim yolumdur. Ben Allah 'a açık hüccet ile davet ediyorum. Ben ve 
bana tabi olanlar (böyleyiz.)" (Yusuf, 108) buyurmuştur. Sonra işi başından al, o 
zaman göreceksin ki Cenab-ı Hak; "Ben muhakkak yeryüzünde bir halife 
yaratacağım "(Bakara, 30) buyurup, melekler de : 

"Orada bozgunculuk yapacak kimsefler) mi yaratacaksın "(Bakara, 30) deyince, 
Allah Tealala "Ben sizin bilmediğiniz şeyleri biliyorum"(Bakara. 30) buyurmuş 
ve onlara kendisinin bilmesi ile cevab vererek, kudret, irade, sem'i,basar, vucüd, 
kıdem ve mekan ile cihetten münezzeh olma gibi diğer celal sıfatları ile onlara 
cevab vermemiş ve onları bu sıfatlarla susturmamıştır. Ancak O, ilim sıfatı ile 
onlara cevab vermiştir. Bu da cemal ve kemal sıfatlarının hepsi her nekadar son 


derece şerefli iseler de, ilim sıfatının onlardan daha şerefli olduğunu gösterir. 
Cenab-ı Hak, Hz.Adem (a.s.)'ın üstünlüğünün de ilimle olduğunu beyan etmiştir. 
Bu da ilmin, başka şeylerden daha şerefli olduğunu gösterir. Sonra Cenab-ı Hak, 
Hz.Adem'in ilmini ortaya koyunca onu meleklerin secdegâhı ve yeryüzünün 
halifesi kıldı. Bu da Hz.Adem'in bu mertebeye ancak ilmi ile müstehak olduğuna 
delalet eder. Sonra melekler, teşbih ve takdisleri ite övünmüşlerdir. Bunlarla 
öğünmek ise ancak, bunlar ilimle birlikte olurlarsa yerinde olur. Bu ikisi ilim 
olmadan yapılırsa, bu nifak olur. Nifak ise, en aşağı mertebedir. Nitekim Cenab-ı 
Hak: "Hiç şüphesiz münafıklar cehennemin en alt tabakasındadırlar"(ulsa. 145) 
buyurmuştur. Veya, ilimsiz teşbih ve takdis bir taklid olur, taklid ise kınanmıştır. 
Bu sebeble meleklerin teşbih ve takdislerinin, ancak ilmin bereketi ile, övünmeyi 
gerektirdiği ortaya çıkmış oldu. Sonra Hz. Adem (a.s.)'e, ileride izahı geleceği 
gibi, içtihadı bir meselede hata ettiği için "günah işledi" denildi. Ufacık bir 
hatadan dolayı, başına gelen başına geldi. Birşeyin önemi ne kadar çok olursa, 
şerefi de o nisbette fazla olur. Bu da, ilmin ne kadar yüce olduğunu gösterir. 
Sonra Hz.Adem ilmin yüceliğinin bereketiyle tevbe edip, pişman olarak hakka 
dönüp, günahta ısrarı ve kibirlenmeyi bırakınca peygamber olarak seçilme 
elbisesini giydi. 

Sonra Cenab-ı Hakk'ın: "Gece kararınca bir yıldız gördü. '(Enam, 76) buyurduğu 
gibi, İbrahim (a.s.) 'in, daha işin başında nasıl ilim talebi ile meşgul olduğuna bir 
bak. Sonra o, yıldızlardan aya, aydan güneşe geçti de, tefekkürü ile, birşeyden 
başka bir şeye geçe geçe, onu maksadına götüren açık bir delil parlak bir 
burhana ulaşıncaya kadar buna devam etti. Böylece de şirkten yüz çevirerek, 
"Ben benliğimi, gökleri ve yeri yaratan (Allah'a) döndürdüm "(Enam, 79) dedi. 
Hz.İbrahim bu dereceye ulaşınca, Allah onu en güzel şekilde medhedip, en 
mükemmel şekilde yüceltti 

de, bir keresinde: "İşte biz böylece İbrahime göklerin ve yerin melekütunu 
gösteriyorduk"(En'am, 75); bir başka defa da: 

"İşte bunlar, kavmine karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdir. Biz kimi dilersek 
onu derece derece yükseltiriz'.En'am, 83) buyurmuştur. Sonra Hz.İbrahim 
mebde' (ilk yaratılış) bilgisine ulaştıktan sonra me'ad (ahiret) bilgisi ile meşgul 
olarak: "Mani İbrahim: Ya Rabbi, ölüle/i nasıl dirilteceğini bana göster" demişti. 
"(Bakara, 260). Sonra O, öğrenme işini bitirince, bir keresinde "Duymayan ve 
görmeyen (putlara) niçin tepiyorsun?"(Meryem 42) diyerek babasına; bir 
keresinde: 

"Sizin ibadete kapandığınız bu putlar da ne oluyor ?"(Enbiya. 52) diyerek 
kavmine; ve bir keresinde de: 


"Rabbi hususunda İbrahim ile tartışan adama baksana?" (Bakara, 252) diyerek de 
zamanın hükümdarına, delil getirip onları irşad etmekle meşgul olmuştur. Yine 
Hz.Salih, Hüd ve Şuayb (a.s.)'a bak; onlar işlerinin başında ve sonunda nasıl 
öğrenmek, öğretmek ve insanları ilahi deliller hususunda düşünmeye irşad etmek 
ile meşgul olmuşlar? 

Yine Hz.Musa (a.s.)'nın Firavun ve ordusu ile olan durumları ve Hz.Musa'nın 
onlara getirmiş olduğu çeşitli deliller de böyledir. Nihayet, efendimiz 
Hz.Muhammed (s.a.s.)'e bir bak; Allah O'na peşpeşe nasıl ilimle lütfetmiş de, 
şöyle buyurmuştur: "Seni yitmiş buldu da, yola iletmedi mi? Seni yoksul buldu 
da, zenginleştirmedi mi?"(Duha, 7-8). Böylece Cenab-ı Hak, ilimle olan lütfunu 
mal ile olan lütfundan daha önce zikretmiştir. 

Yine, Cenab-ı Hak, "Sen daha önce Kur'an nedir, iman nedir bilmtyordun"(şura, 
52) ve "Bunu sen ve kavmin, bundan önce bitmiyordunuz"(Hud, 49) 
buyurmuştur. Sonra ilim, Hz.Peygamber'e ilk vah- 

yolunan şeydir. Allah: "Rabbinin ismiyle oku!"(Alak, 1) buyurmuştur.Keza 
Allah'u Teâla daha sonra:"Ve sana, bilmediğin şeyleri öğretti"(Nisa,113) 
buyurmuştur. Yine, Hz. Peygamber devamlı "rabbim, bana eşyayı, nasıl iseler 
öylece göster" derdi. İnsanlara, bu zikrettiğimiz akli ve nakli delillerle ilmin 
kıymeti gösterilememişse, artık onlar için bundan sonra hiç bir şeyin ortaya 


çıkması mümkün olamaz. (105) 
Kur'an-ı Kerimde İlmin Tavsifi Başa Dön 


Yine Cenab-ı Hak, ilmi Kur'an-ı Kerim'de şerefli isimlerle isimlendirmiştir. 

1) Hayat 'Ölü iken dirilttiğimiz kimse"(Enam. 122). 

2) Rüh "İşte böylece biz sana, emrimizden bir ruhu vahyediyoruz"(Şura, 52). 

3- Nür , "Allah göklerin ve yerin nurudur" (Nür, 35). 

Yine Cenab-ı Hak, Talüt (a.s.)'un niteliği hakkında: "Allah içinizden onu seçti ve 
ona, ilimde ve bedende bir üstünlük verdi(Bakara, 247) buyurmuş, ilmi de 
bedene takdim etmiştir. Diğer nimetlerden amaç, muhakkak ki bedenin 
mutluluğudur; bedenin mutluluğu ise, malca mutluluktan daha üstündür. İlmi 
saadet, cismani saadetten daha üstün olunca, malca saadetten haydi haydi üstün 
olur. 

Yine Hz.Yusuf, "Beni memteketfn hazineleri üzerinde görevlendir. Çünkü benr 
iyice koruyan ve iyi bilen birisiyim"/(Yusuf, 55) demiş, ama "Ben soyluyum, 
şerefliyim, fasihim, güzel yüzlüyüm" dememiştir. 

Yine haberde: "Kişi iki küçük uzvuyla değerlendidirilir: Kalbi ve lisanı." Kişi 


konuşursa lisanıyla konuşur, dövüşmek istediğinde de kalbiyle dövüşür. Nitekim 
Şair: 

"Gencin lisanı onun bir yansı, kalbi de diğer yarısıdır; geriye ise, sadece bir et 
yığını ve kan kalır" demiştir. 

Yine Cenab-ı Hak, cehaletin azabını, cehennemin azabına takdim 

ederek; "Hayır, muhakkak ki onlar, o vakit Rablerinden mahrumdurlar. Sonra 
onlar muhakkak ve muhakkak o alevli cehenneme yaslanacaklar"'(Mutaffifin. 
15-16) buyurmuştur. 

Bazıları, ilmin kaynağının üç olduğunu söylemiştir: Tefekkür eden kalb, ifade 
eden dil ve tasvir eden bir beyan, ifade gücü.. 

Ali İbn Ebi Talib de, "ilm" lafzındaki ayn harfinin yücelikten ('uluvv); lam 
harfinin lütuftan; mim harfinin de mürüvvetten alındığını söylemiştir. 

Yine, on çeşit ilim olduğu söylenmiştir: Dinler için tevhid ilmi; şeytanları 
reddetmek için sır ilmi; kardeşlik münasebetlerini ayarlamak için muaşeret ilmi; 
farzları ve vacibleri (erkân) bilmek için şeriat ilmi; zamanları tayin için yıldız 
ilmi; süvariler için kılıç döğüşü ilmi; hükümdarlar için yönetim ilmi; ta'bir etmek 
için rüya ilmi; delil getirmek için feraset ilmi; bedenler için tıb ilmi ve Rahman'ı 
tanımak için hakikat ilmi... 

Yine ilim, suya benzetilmiştir. Nitekim Cenab-t Hak "Gökten bir su indirdi"(Rad, 
17) buyurmuştur. Sular dört kısımdır: Yağmur suyu; sel suyu; kanal suyu ve göze 
(kaynak) suyu.. İlimler de bunun gibi dört kısımdır: 

1) Bulanmaması için, karıştırılması doğru olmayan göze (kaynak) suyu gibi olan 
"tevhid ilmi," küfrün meydana gelmemesi için Allah'ın nasıl olduğunu anlamayı 
istemek caiz değildir. 

2) Eşmekle artan kanal suyuna benzeyen, istinbat yoluyla ziyadeleşen fıkıh ilmi. 
3) Saf olarak inip, sonra havanın toz zerreleriyle bulanan yağmur suyuna 
benzeyen "zühd" ilmi. Zühd ilmi de saftır, ancak açgözlülükle bulanır. 

4) Canlıları öldüren ve mahlükatı helak eden sel suyuna benzeyen, bid'at ilmi. 


Bid'at da böyledir. Allah en iyi bilendir. HOGI 


İlmin Tarifi 


Âlimlerin ilmin tarifi hakkında söyledikleri sözlere dairdir. 

Ebu'l-Hasan el-Eşari: İlim, bir şeyin bilinmesine vesile olan şeye denilir. Çoğu 
kez de; "İlim: Kişinin kendisiyle alim, bilici olduğu şeydir" demiştir. 

Eş'ariye; "Bilici (alim) ve bilinen (ma'lum) ancak İlim ile bilinirler; bu sebeple, 
ilmi bu iki şeyle tarif etmek devirdir. Bu ise, caiz değildir" diyerek itiraz 
etmişlerdir. 

Eş'ari buna şu şekilde cevap vermiştir: "İnsanın, kendisinin nefsini, elemini ve 
lezzetini bilmiş olduğuna dair bilgisi, zaruri bir ilimdir. Eşyayı bildiğine dair 
bilgisi ise, ilmin aslını bilmektir. Çünkü mahiyyet, mukayyet olan mahiyyete 
dahildir. Böylece onun, ilmin ilim olduğunu bilmesi, zaruri bir ilim olmuş olur; 
böylece de devir (devr-i fasit) düşmüş olur. Bu konunun iyice izahı, inşaallah, bu 
husustaki tercihimizi zikrettiğimizde gelecektir. 

Kadi Ebü Bekr ise şöyle demiştir: "İlim, malumu, nasıl ise öylece bilmektir." 
Yine o, çoğu kez,"ilim, bir bilmedir/”"'demiştir. 

Onun birinci tarifine şöyle itiraz edilmiştir: "Ebu Bekr'in, "İlim, malumu 
bilmektir" sözü, ilmi malumla tarif etmektir. Böylece, yine devir avdet eder. 
Buna göre bilmek, ancak bilinen şeye mutabık olduğu zaman doğru olur. Bu 
sebeple Ebu Bekr'in, marifet sözünü zikrettikten sonra, "onu nasıl ise öylece" 
sözü, bir haşv (faydadan hâli fazla söz) olur. 

O'nun, "ilim, ma'rifettir" (bilmektir), şeklindeki tarifine gelince, bunda birçok 
yönden bozukluk bulunmaktadır: 

a- İlim, bilmenin kendisidir. Bu sebeple ilmi, bilmekle tarif etmek, birşeyi 
kendisiyle tarif etmek olur ki, bu muhaldir. 

b- Bilmek, karışıklıktan sonra ilmin meydana gelmesinden ibarettir. Bu sebepten 
ötürü, "Ben falancayı tanıyamadım; ama onu şu anda tanıdım" denilir. 

c- Allah, kendisini alim olarak vasıflandırmış, ama arif diye vasıflandırmamıştır. 
Çünkü ma'rifet (bilmek), kendisinden önce bir bilinmezliğin geçmesini, 
bulunmasını gerektirir ki, bu Allah için düşünülemez. 

Üstad Ebu İshâk el-İsferayini de şöyle demiştir: "İlim, bilineni ortaya koymak ve 
beyan etmektir." Çoğu kez ise O, şöyle demiştir: "İlim, hakikatlerin ortaya 
konulmak istenmesidir." Çoğu kez ise; "Tebyin" ( — açıklama, ortaya koyma) 
sözüyle yetinerek: "İlim, tebyindir" demiştir ki, bu da zayıftır. O'nun, "ilim, 
tebyindir" demesinde, ancak bir lafzı ondan daha kapalı olan bir lafızla 
değiştirme vardır. Bir de. tebyin ve istibane (ortaya koymak istemek), gizlilikten 
sonra bir şeyin ortaya çıkışını ihsas ettirirler ki, bu, ilmullâh hususunda daima 


aynı olmaz. 

İsferayini'nin "Malumu, nasıl ise öylece açıklamadır", sözüne gelince, bu söze de 
Kadi Ebu Bekr'in sözüne yönelen bütün itirazların tamamı yönelir. 

Üstad Ebu Bekr İbn Fürek de, şöyle demiştir: "İlim, fiilin muhkem ve sağlam 
olarak nitelenmesini sağlayan şeydir." 

Bu görüş zayıftır; çünkü vaciblerin vacibliğini, imkansızlann imkansızlığını 
bilmek, bir sağlamlık ve muhkemlik ifade etmez. 

Kâffal ise: "İlim, malumu nasıl ise aynen öyle isbat edip, göstermektir" demiştir. 
Çoğu kez; "İlim, malumu, nasıl ise o şekilde tasavvur etmektir" denilmiştir. 
Yukarda yazmış olduğumuz itiraz şekilleri bu söz için de geçerlidir. 
İmamu'I-Haremeyn ise: "İlmin mahiyetini tasavvur etmeye ve o mahiyeti başka 
mahiyetlerden ayırdetmeye imkan veren yol, bizim şöyle söylemem izdir. Biz, 
kendiliğimizden, zorunlu olarak, kendimizin bazı şeylere inandığımızı 
görüyoruz. Diyoruz ki, bizim o şey hakkındaki inancımız ya katidir veya değil; 
eğer kati ise, ya vakıaya mutabıktır veya değildir; eğer mutabık ise, o şey ya, 
mevzu ve mahmul taraflarının aynı olan bir mucibden (gerektirici sebebten) 
ötürü olurki bu "bedihi ili m "di r; veya zaruri ilimlerin terkibinden hasıl olan bir 
mucibden ötürü olur ki bu da " nazari ilim"'dir. 

Veyahutta, böyle bir mucibden dolayı meydana gelmemiştir ki, bu da mukallidin 
inancıdır. Vakıaya mutabık olmayan kati inanca gelince, bu cehalettir. Kati 
olmayan inanca gelince, bu durumda ya iki tarafta eşit olur, ki bu sektir; veya iki 
taraftan biri diğerinden daha fazla tercihe şayan olur ki, racih olan zan, mercuh 
olan (bırakılan) ise, vehimdir " demiştir. Bu tarif de birçok bakımdan bozuktur: 
1) Bu tarif, ancak bizim, "itikadın mahiyetini bilmemiz bedihi bir itimdir" diye 
iddia ettiğimiz zaman tamam olur. Bu caiz olunca, ilmin mahiyetini bilmenin 
bedihi olduğunu ileriısürmerniz neden mümkün olmasın? 

2) Bu, ilmi, zıdlarının bulunmamasıyla tarif etmektir. Halbuki onun zıdlarını 
bilmek, ilmi bilmekten daha güçlü değildir ki, zıd olmayan ztd olanı tarif edici 
kılınsın!.. Böylece işin neticesi, bir şeyi kendi misliyle veya daha kapalı olanla 
tarif etmeye vanp dayanır. 

3) İlim, bazan tasavvur, bazan da tasdik olur. Tasavvura, ne katiyyet ne tereddüt, 
ne kuvvet ve ne de zayıflık arız olamaz. Durum böyle olunca, tasavvuri olan 
ilimler, bu tarifin dışında kalmış olur. 

Mu'tezile de şöyle demiştir: İlim, nefsin sükunetini sağlayan inançtır. Çoğu kez 
onlar şöyle de derler: İlim, nefsin itminanını (sükünetini) gerektiren şeydir. Onlar 
sözlerine devamla, sükun lafzı burada her ne kadar mecazi olsa da, ancak ondan 
kastedilen açık olunca, onun zikredilmiş olması maksada ters düşmez. 


Arkadaşlarımız şöyle demişlerdir: İtikad, ilme muhalif olan bir cinstir, bu 
sebeple ilmi o cinse dahil etmek caiz olmaz. 

Onlar şöyle de diyebilirlerdi: "Şüphesiz ilimle mukallidin inancı arasında 
müşterek bir nokta vardır. Biz itikad sözüyle bu ortak noktayı kastediyoruz. 
Ashabımız; Allah'ın ilminin bu tarifin dışında kaldığını, çünkü Allah'ın ilmi 
hakkında, "O ilim nefsin sükünetini gerektirir "denilemiyeceğini söylemişlerdir. 
Felsefeciler ise: "İlim: Maluma mutabık olarak insan nefsinde meydana gelen bir 
şekildir " demişlerdir. Bu tarifte de, birçok kusur bulunmaktadır: 

a- Şekil lafzını ilme vermek, muhakkak ki, mecazidir. Bu sebeple, bu tarifte 
hakikati mecazdan ayırmak gerekir. "Aynada yüzün şeklinin meydana gelmesi 
gibi, zihinde de malumun şekli meydana gelir " biçiminde söylenen söze gelince, 
bu zayıf bir fikirdir, çünkü biz dağı ve denizi düşündüğümüzde zihinde bunlar 
meydana gelirlerse, zihinde dağ ve deniz var demektir ki bu da, imkansızdır. 
Eğer, zihinde onlar meydana gelmez de, zihinde bulunan sadece onların şekilleri 
olursa, bu durumda malum olan o suret olur. Zihinde meydana gelen suret, o 
şeyin kendisi değil sureti olunca, onun bilinmemiş olması gerekir. Eğer suret 
meydana geldi ve onun yeri de zihindedir, denilirse bu durumda dağın ve denizin 
zihinde bulunduğu sözüne döneriz. 

b- Felsefecilerin, "o, maluma mutabıktır" sözü ise, devri (devr-i fasid)'i 
gerektirir. 

c- Onlarca, bilinen şeyler bazan hariçte var olur, bazen de hariçte bulunmaz; ki, 
onlar bu şeyleri itibari durumlar, zihni suretler ve ikinci dereceden akli şeyler 
diye isimlendirirler. Tarifte zikredilen mutabakat, bu kısım şeylerde makul 
değildir. 

d- Biz bazen yok olanı düşünebiliyoruz. Ama, bu akli tasavvur, yok olan şeye 
mutabıktır, denilemez. Çünkü mutabakat uyuşan iki şeyin bulunmasını gerektirir. 
Ma'dum ise, sırf yokluktur. Bu nedenle burada bir uygunluğun meydana gelmesi 
imkansız olur. 

Keza Gazzali, felsefecilerin, ilmin tarifi hususundaki sözlerini izaha çalışarak 
şöyle demiştir: Kalb gözümüzle idrakimizi, zahiri gözümüzle mukayese etmek 
suretiyle anlarız. Zahiri gözümüzün manası görülen şeyin suretinin görme 
kuvvetinde şekil almasından ibarettir; nitekim, aynada suretin şekillendiğini de, 
bu şekilde anlamaktayız. Nitekim göz, görülen şeylerin şeklini alır, yani o gözde 
görülen şeylerin aynısı olmayan, ama onlara mutabık olan şekiller belirir. Çünkü, 
meselâ ateşin kendisi gözde beliremez; aksine, ateşin suretine mutabık bir şekil 
belirir... Bunun gibi akıl da, üzerinde makülatın şekillerinin belirdiği bir ayna 
gibidir. Makulat ile, onların hakikat ve mahiyetlerini kastediyorum. 


Aynanın yapısında üç unsur bulunmaktadır: Demir unsuru, parlaklık ve onda 
şekillerin belirmesi.. İnsanoğlunun cevheri demir, aklı parlaklık, malumatı da 
suretler gibidir. Gazzali'nin bu sözü gerçekten sakıttır, çünkü O'nun: "Zahiri 
gözün manası, görülen şekillerin görme kuvvetinde belirmesidir " görüşü, bir kaç 
bakımdan batıldır. 

a- Çünkü o, görmenin tarifinde görenle görüleni zikretmiştir ki, bu bir devirdir 
(devr-i fasittir). 

b- Şayet görme, bu şekil almanın bizzat kendisi olsaydı, o zaman biz ancak 
gözün alabileceği kadar görürdük. Çünkü büyük bir şeyin küçük birşey içinde 
şekil alması mümkün değildir. Şayet şekillenen küçük suretler, hariçteki büyük 
şeylerin görülebilmesi için şarttır, denilirse biz deriz ki, şart meşruttan başkadır. 
O halde görmek, şekil alan bu suretlerden başkadır. 

c- Biz görülen şeyi, olduğu yerde görüyoruz; şayet görülen şey beliren şekil 
olsaydı, biz onu bulunduğu yerde ve mekanda göremezdik. 

Gazzali'nin, "akıl da böyledir; çünkü onda da, makufatın suretleri belirir" sözüne 
gelince, bu da zayıftır. Çünkü, akılda hararetten ötürü şekillenen suret, mahiyet 
itibariyle ya müsavidir veya değildir... Eğer birincisi olursa, o zaman aklın, 
harareti düşündüğü zaman hararetli olması lazım. Çünkü hararetli olmak, ancak 
hararetle vasıflandığında anlamlı olur. İkincisi olursa, o zaman mahiyet, mahiyeti 
bakımından hararete ters olan bir şeyin zihinde meydana gelmesinden ibarettir. 
Bu ise,Gazzali'nin görüşünü geçersiz kılar. 

Suretlerin aynada şekil alması hususuna gelince, muhakkik felsefeciler, görülen 
şeyin suretinin aynada şekillenmediğinde ittifak etmişlerdir. Böylece onların 
görüşleri hususunda Gazzali'nin zikretmiş olduğu şeyin onların görüşüne 
uymadığı ve asıllarıyla bağdaşmadığı ortaya çıkmış olur. 

Alimlerin ilim hususunda yaptıkları tariflerin batıl olduğu ortaya çıkınca, bil ki 
tarif edememek, bazen elde edilmek istenen şeyin çok gizli ve kapalı 
olmasından, bazen de o şeyin çok açık olup, kendisini tarif için daha iyi belirgin 
ve açık bir şey bulunamamasından ileri getir. İlmi tarif etmekten aciz kalmak, bu 
ikinci husustan ileri gelmiştir. Gerçekten ilmin mahiyyeti çok açık ve çok net bir 
şekilde tasavvur edilmiştir. Bu sebeple onu tarif etmek için, bir tanımlayıcıya 
ihtiyaç yoktur. Bunun delili ise şudur: Herkes zaruri olarak, kendisinin varlığını, 
göklerde olmadığını, denizlerin karanlıklarında da bulunmadığını bilir. Onun 
bunları bilmesine dair hasıl olan zaruri ilmi, onun zatının bu ilimlerle muttasıf 
olduğuna dair bir ilimdir. Bir şeyin birşeye nisbet edildiğini bilen kimse, 
şüphesiz her iki tarafı da biliyor demektir. Bu mensubiyyetle ilgili zaruri ilim 
hasıl olunca, ilmin mahiyyetiyle ilgili zaruri ilim de meydana gelir. Bu böyle 


olunca, ilmi tarif etmek imkansız olur. Burada şimdilik du kadar yeter; diğer 
tedkikat ise akli meselelerle ilgili diğer kitablarda zikredilmiştir. Altah en iyi 


bilendir, HOZI 


İlim Kelimesinin Müradifleri (Eşanlamlıları) Başa Dön 


İlmin muradifi olduğu sanılan lafızlardan bahsetme hakkındadır. 

Bu lafızlar, otuz tanedir: 

1) İdrâk: bu, karşılaşma ve ulaşma (vusul) demektir. Meselâ, (çocuk kemale 
erdi, ulaştı; meyve olgunlaştı) denilir. Nitekim Cenab-ı Hak, "Hz.Musa'nm 
yanındakiler, 

"muhakkak ki erişilip yakalandık! dediler" (Şuara,61) buyurmuştur. Akleden 
kuvvet akledilen şeyin mahiyetine ulaşıp, o şeyin mahiyetini elde ettiğinde, bu, 
bu cihetten bir idrak olmuş olur. 

2) Şuur: İsbata kalkışmaksızın, idraktir. Bu, malümun, akleden kuvvete ulaşma 
mertebelerinin ilkidir. Bu, sallantıda olan bir idraktir. İşte bu sebeple 

Cenab-ı Allah hakkında, O şunu biliyor denildiği gibi, o şunun şuurundadır. 
hissediyor denilemez. 

3) Tasavvur: Akli kuvvet manaya vukuf hasıl edip onu tamamiyle idrak 
ettiğinde, işte bu tasavvur olur. Bil ki tasavvur, suret lafzından alınma bir lafızdır. 
Suret lafzı da her nerede kullanılmışsa, şekil alan cisimlerde meydana gelen 
cismani dururriar için vaz olunmuşdur. Ancak İnsanlar, şekil ve durumların 
cismani şeylere hulul ettikleri gibi, malumatın hakikatlerinin de akli kuvvette bir 
hal olduğunu tahayyül ettiklerinde, bu manada olmak üzere tasavvuru da ilme 
itlak etmişlerdir. 

4) Hıfz: Akılda şekil meydana gelip, bu suret güç kuvvet bulup hatta bu suret 
yok olmaya yüz tuttuğunda akli kuvvet onu geri döndürmeye ve geri getirmeye 
muktedir olacak bir duruma geçince, bu durum "hıfz" diye adlandırılır. Hıfz, 
zayıflıktan sonra kuvvetlenmeyi hissettirdiği için, şüphesiz Allah'ın ilmi "hıfz" 
olarak adlandırılamaz. Bir de, zevali caiz olan şeyler hıfza muhtaç olduğu için, 
yine Allah'ın ilmi "hıfz" olarakjadlandınlamaz Allah'ın ilminde böyle bir şeyin 
olması mümkün olmayınca, O'nun ilmine "hıfz" denilemez. 

5) Hatırlamak: Zabtolunan suretler akıl kuvvetinden kaybolup, akli kuvvet de 
bunu geri getirmeye çalışınca, işte bu iş "hatırlama" olarak isimlendirilir. Bil ki 
hatırlamanın, Allah'tan başka kimsenin bilemiyeceği bir sırrı vardır. O da şudur: 
Hatırlama, bu silinip zail olan şekillerin geri döndürülmek istenmesinden 
ibarettir. Bu suret, eğer hissediyorsa o hazır ve var demektir. Hazır ve var olanın 


ise, yeniden elde edilmesi imkans;zdır. Bu sebeble onun geriye döndürülmesin! 
istemek imkansız olur. Eğer bu suretler sezilemiyorsa, zihin ondan habersiz ve 
gafil demektir. Zihin ondan gafil olunca da, onun geriye dönmesini istemesi 
imkansız olur. Çünkü tasavvur olunamıyan şeyi istemek, imkansızdır. Bu her iki 
duruma göre de, "geri döndürme arzusu" diye açıklanan hatırlama işi imkansız 
olur. Şu da var ki biz, kendimizin bazen onu talep ettiğini ve bazen onu geriye 
döndürmeye uğraştığını görüyoruz. Bu sırlara insan daldıkça ve onları 
düşündükçe, insanlar nazarında en açık seçik şeylerden olmasına rağmen, 
onların o sırların künhünü bilemediğini anlar. Akıllara ve zihinlere en fazla 
kapalı ve çözülmesi en zor olan işleri sen bir düşün... 

6) Zikr: İnsan, zail olan şekilleri geriye döndürmeye çalışır, onlar da geriye 
dönüp, bu çabadan sonra meydana gelirlerse, işte bu bulunmaya "zikr" denilir. 
Eğer idrakten önce, bir kaybolma (zeval) söz konusu değilse, bu idrak bir zikr 
olarak isimlendirilemez. Bu sebepten ötürü şair: 

"Allah bitiyor ki, ben onu hatırlamadım (zikr); nasıl hatırlayayım ki; çünkü hiç 
unutmadım!." demiş, unutmanın meydana gelmesini, hatırlamanın şartı kılmıştır. 
Mananın nefiste meydana gelmesinin sebebi olduğu için, söz de 

zikr diye isimlendirilir. Nitekim Cenab-ı Hak; 

"Muhakkak ki zikri biz indirdik, onun koruyucuları da ancak biziz" (Hicr, 9) 
buyurmuştur. 

Burada bir tefsir inceliği vardır ki, o da şudur: Cenab-ı Hak; 

"Beni hatırlayınız, Ben de sizi hatırlayayım" (Bakara, 152) 

buyurmuştur. Bu emir kula, unutma meydana geldiği zaman mı teveccüh eder, 
yoksa unutma olmadığı zaman mı? Eğer birincisi olursa, bu durumda kul unutma 
halinde, verilen emirden habersizdir; unutma halinde ona nasıl teklif teveccüh 
edebilir? Eğer ikincisi olursa, o kul Allah'ı zaten hatırlıyor demektir ve zikr 
bulunmaktadır. Var olanı yeniden meydana getirmekse, muhaldir. O halde 
Cenab-ı Hak, bunu ona nasıl teklif etmiştir? Ayni şeyleC 

"Bil ki Allah'dan başka hiçbir ilah 

yo Wur"(Muhammed,19) ayeti için de söz konusudur. Ancak Allah'ın sözünün 
cevabı, bu ayette emredilenin tevhidi bilmek olduğudur. Bu ise, tasdikat 
nevindendir; dolayısıyla ondaki bu müşkillik fazla güçlü değildir. 

Zikre gelince, bu tasavvurat nevindendir; buradaki müşkil çok güçlüdür. Buna 
mutlak olarak, vereceğimiz cevap şudur: 

Biz kendimizde hatırlamanın mümkün olduğunu görüyoruz. Bu mümkün olunca, 
senin söylediğin şey zarüriyyatta (yani kafi hususlarda) şüphe uyandırmaktan 
ibarettir. Binaenaleyh cevap vermeye müstehak olamaz. O zaman da şöyle 


denilebilir: Nasıl hatırlanıyor? Biz deriz ki: Nasıl hatırlandığını bilemiyoruz. 
Fakat senin, bir nebze olsun içtihadla meşgul olmanın kafi geleceğini, fakat bu 
keyfiyyeti idrâkten aciz kalacağını bilebileceğine dair ilmin, bu tefekkürün 
seninle ilgili olmadığı, fakat burada başka bir sırrın bulunduğunu anlaman 
hususunda, sana kâfi gelecektir. 

Bu sır da şudur: Tezekkür ve anma, senin sıfatın olmakla beraber, sen onların 
mahiyyetini idrakten aciz kalınca, sana münasebeti bakımından en uzak şey olan 
mezkurun (Allah'ın) künhüne nasıl vakıf olabilirsin? Kul, kendisinin künhüne 
vasıl olmada aczini anlayıp, son derece noksan olduğunu anlasın diye eşyanın en 
açığını en kapalı kılan zat-ı Bari'yi noksan sıfatlardan tenzih ve takdis ederim. 
Bu durumda kul Allah'ın zahir ve batın olmasındaki sırların mikdannın 
başlangıçlarına dair az bir şey mütalaa eder. 

7) Marifet: Bu lafzın yorumuna dair, çok çeşitli söz vardir. Alimlerden bir 
kısmı, "marifet, cüziyyatı; ilim ise, külliyatı idrak etmektir " demişlerdir. 
Diğerleri ise, "marifet, tasavvur; ilimse tasdiktir" demişlerdir. Bunlar irfanı, 
ilimden daha büyük bir derece kabul ederek şöyle demişlerdir: Hissedilen 
eşyanın (mahsusatın) vacibu'l-vucud olan bir yaratıcıya istinad ettiğini tasdik 
etmemiz zaruri olarak bilinen bir durumdur. Ama o yaratıcının hakikatini 
tasavvur etmek, insan gücünün üstünde bir iştir. 

Bir de, birşeyin varlığı bilinmediği sürece onun mahiyeti araştırılamaz. Buna 
göre her arif alimdir, ama her alim arif değildir. Bu sebebten ötürü de insan "arif" 
diye isimlendirilemez. Ancak ilme dalar ve başlangıcından zirvesine, gayesine 
beşer nisbetinde ulaşırsa, bu müstesna. Gerçekte de beşerden hiç kimse Allah'ı 
hakkıyla tanıyamaz. Çünkü O'nun kim olduğunun künhüne, uluhiyetinin sırrına 
muttali olmak imkansızdır. Diğer bazıları da şöyle demişlerdir: Bir kimse birşeyi 
idrak eder ve onun izini zihninde muhafaza eder, sonra o şeyi ikinci kez idrak 
eder ve bunun daha önce idrak ettiği şey olduğunu anlarsa işte buna marifet 
denir. Buna göre "Ben şu adamı tanıdım. O, falan vakitte kendisini gördüğüm 
falancadır" denir. Sonra insanlar arasında ruhların kadim olduğunu söyleyenler 
vardır. Yine kimileri, ruhların bedenlerden önce olduğunu, Adem (a.s.) 
sulbünden çıkarılmış zerreler olduğunu, Cenab-ı Allah'ın uluhiyyet ve 
Rububiyyetini ikrar ettiklerini, ne varki bedeni karanlık alakadan ötürü 
Mevtasını unuttuklarını, bedenin zulmetinden ve cismin uçurumundan kurtulup 
da kendilerine döndüklerinde Rablerini yeniden tanıyıp O'nu daha önce de 
tanımış olduklarının farkına vardıklarını ve bu idrakin "irfan" olduğunu 
söylemişlerdir. 

8) "Fehm" (anlamak): Bu, muhatabın sözünden birşeyi tasavvur etmektir. 


"İfhâm" ise, lafızda bulunan mananın dinleyenin anlayışına ulaşmasıdır. 

9) "Fıkh": Muhatabın maksadını hitabından anlamaktır. Mesela "sözünü 
anladım" yani "şu hitabından ne kastettiğine vakıf oldum" denilir. Sonra Kureyş 
kâfirleri şüphe ve şehvet erbabı oldukları için, Hak Teala'nın verdiği 
mükellefiyetlerde yüce menfaatlere vakıf olamayınca, Cenab-ı Haki "Onlar 
neredeyse sözü anlamazlar "(nisa, 78)."Yani onlar asıl maksada ve gayeye vakıf 
olamıyorlar " buyurmuştur. 

10) "Akletmek": Bu, eşyanın güzel, çirkin, tam ve noksan olması 
hususlarındaki sıfatlarını bilmektir. Çünkü sen herşeyin fayda ve zararını, her ne 
zaman bilirsen; birşeyin faydalı oluşunu bilmen seni onu yapmaya, zararlı 
oluşunu bilmen ise seni onu yapmamaya sevkeder. Böylece bu ilim bazan 
yapmaya, bazan yapmamaya mania teşkil eder. Bu sebeble bu ilim adeta devenin 
yuları gibi olur. İşte bundan dolayı bir salih kimseye "akıl" sorulduğunda "O iki 
hayırlı şeyden daha hayırlı olanını ve iki şerli şeyden daha şerli olanını 
bilmektir." dedi. Ona "Akıllı kimdir?" denildiğinde de, "O, Allah'ın emrini ve 
nehyini tutan kimsedir " dedi. Bu kadar malumat burada kifayet eder. Bu hususta 
daha geniş izah inşaallah başka bir yerde gelecektir. 

11) "Dirayet": Bu, bir çeşit çareden meydana gelen bir biigidir. Bu çare de, bazı 
mukaddimeler ortaya atmak ve tefekkür etmektir. Dirayet lafzının aslı (Avı hile 
ile yakaladım) ifadesindendir. Kendisine atış yapılan hedef tahtası için "deriyye" 
ismi verilmesi,saç taramak için kullanılan alete "Midrâ" ismi verilmesi, bu 
köktendir. Cenab-ı Allah hakkında, tefekkür edip çare arama manası 
düşünülemiyeceği için, bu kelimeyi O'nun hakkında kullanmak doğru olmaz. 

12) "Hikmet": Bu, bütün güzel ilimlere ve salih amellere verilen isimdir. Nazari 
bir bilgi ile elde edilen hikmetten ameli (pratik) bir bilgi ile elde edilen hikmet 
daha hususidir. "Hikmet" kelimesinin amel hakkında kullanılışı, ilim hakkında 
kullanılışından daha fazladır. Bir işi birisi güzel yaptığında ve onun güzel 
olduğuna hükmettiğinde "işi iyice muhkem yaptı " denilir. Allah'ın hikmeti, 
O'nun, o anda veya gelecekte kullarının faydasına olacak şeyi yaratması 
manasınadır. Kulun hikmeti de bu manadadır. Hikmet çok değişik ifadelerle tarif 
edilerek şunlar denilmiştir: "Eşyanın (herşeyin) hakikatini bilmektir." Bu ifade, 
cüziyyatı idrak etmenin mükemmellik olmadığına işarettir. Çünkü cüziyyatı 
idrak, değişebilen bir idraktir. Bir şeyin mahiyetini, hakikatini idrak etmek ise 
değişmeden ve değişikliğe uğramaktan uzaktır ve devamlıdır. Hikmet, neticesi 
iyi olan bir işi yapmaktır. Yine hikmet, idare etmede insanın beşeri gücü 
nisbetinde yaratıcıya uymasıdır. Bu, onun 

ilmini cehaletten, işini zulümden, cömertliğini cimrilikten, aklını da akılsızlıktan 


temizlemeye çalışması ile olur. 

13) "İlme'i-Yakin", "Ayne'i-Yakin" ve "Hakka'I-Yakin": Âlimler, "Yakın, 
birşeyin öyle olduğuna ve onun inandığının aksine olmasının imkansızlığına 
inanmastyla meydana gelir. Ancak bu itikadının, ya fıtri bedahet veya akli 
muhakeme gibi bir mucip bulunmalıdır." 

14) Zihin: Bu, meydanda olmayan ilimleri kesbetme hususunda, nefsin sahip 
olduğu güçtür. Bu hususta söylenebilecek hakikat şudur: Allah'ın 

"Allah, sizler hiçbir şey bilmiyorken, sizi analarınızın karnından çıkardı "(Nam. 
78) buyurduğu gibi, ruhları eşyayı incelemek ve onu bilmekten uzak olarak 
yaratmıştır. Ancak Cenab-ı Hak, ruhları "Ben cinleri ve insanları, ancak 
bana ibadet etsinler diye yarattım "(Zariyat, 56) buyurduğu gibi, kendisine 
itaat etmeleri için yaratmıştır. Taat, ilimle kayıtlanmıştır. Bir başka yerde de 
Cenab-ı Hak, 

"Beni anmak için namaz kıl. (Taha. 14) buyurmuş 

ve ilimden ötürü kendisine taatı emrettiğini açıklamıştır. İlim, her halükârda 
bulunması gereken bir şeydir. Bu sebeple nefsin bu bilgileri ve ilimleri elde 
etmesinin mümkün olması lazımdır. İşte bundan ötürü, Cenab-ı Hak insana, bu 
maksadını gerçekleştirmesine yardımcı olacak duyu organlarını vererek 

duyma hususunda "Biz ona iki yolu da gösterdik"(Beled, 10); görme hususunda, 
"Biz onlara afakda ve nefislerinde, onlara delillerimizi 
göstereceğiz"(Fussilet.53) say, tefekkür hakkında "Kendi nefisleriniz hakkında 
iyiden iyiye düşünmez misiniz?"(Zariyat. 21) buyurmuştur. Bu kuvvetler 
birbirleriyle uyumlu bir şekilde kulda bulunduklarında, cahil olan ruh alim 
haline! gelir ki, bu da Cenab-ı Hakk'ın 

"Rahman, öğretti Kur 'an "(Rahman, .-gayetinin ifade 

ettiğidir. Netice olarak diyebiliriz ki, bu bilgileri elde etmek için nefsin 
yararlandığı yetenek, işte zihindir. 

15) Fikir: Fikir, ruhun hazır olan tasdikattan, hazır hale getirilmeye çalışılan 
tasdikata geçişidir. Bazı muhakkikler ise, fikir, Allah'ın katından ilimlerin 
inmesini bekleme konusunda Allah'a yakarış yerine geçer, demişlerdir. 

16) Hads (Sezgi): Şüphesiz fikrin ameli, ancak, meçhul olan şeyin malum hale 
gelmesi için, meçhulün iki tarafın arasına giren bir şeyin bulunmasıyla 
tamamlanır. Çünkü nefis cahil olması durumunda, sanki bir zulmet 
içerisindedir. Onu yönetecek bir yöneticinin ve yönlendirecek bir 
yönlendiricinin bulunması gerekir. Bu ise, meçhulün iki tarafı arasına giren 
vasıtadır. Meçhulün, bu her iki tarafa da hususi bir nisbeti bulunmaktadır. 
Dolayısıyla bu ikisine nisbetinden iki mukaddime meydana gelir. Bu sebeple her 


meçhulü bilmek, ancak bilinen iki mukaddime vasıtasıyla olur. Bu iki 
mukaddimenin ikisi de adeta iki şahid gibidir. Nasıl ki, şeriatta iki şahidin 
bulunması gereklidir, akılda da iki şahidin bulunması zarureti böyledir. Bu iki 
mukaddime, neticeyi verirler. İşte, bu "mutavassıt" elde edebilmesi için nefsin 
faydalandığı yetenek, "hads" tir. 

17) Zeka: Hadsin (sezgi) çok güçlü olması ve en mükemmele varmış halidir. Bu 
böyledir, çünkü zeka bir iş ve onun hakkında doğruyu çok çabuk ve kesin olarak 
belirleme konusunda aydınlatıcı bir yoldur. Kelimenin aslı, ateş alevlendi 
"Rüzgâr şiddetlendi ve yayıldı" ve keskin bir bıçakla boğazlanmış koyun için 
söylenilen sısu. iu. kullanışlarından gelmektedir. 

18) Fıtnat: Tariz kasdiyle kapalı bırakılan ifadelerdeki mananın 
yakalanmasıdır. Bu o sebeple daha ziyade semboller ve bilmeceleri 
çözümleme hususunda kullanılır. 

19) Hatır: Nefsin bir şeyin delilini ortaya çıkarmak için harekete 
geçmesidir.Gerçekteyse.bu hareket,bilinen bir şeyin kalbte meydana gelip ruhta 
bulunmasıdır. Bu sebeple, "Bu hatırıma geldi" denilir. Ancak nefis, bu hatıra 
gelen mananın mahallini teşkil ettiği için, hatır kelimesi "hâil" (bir yerde 
bulunan, oraya hulul eden) olanın "mahalle" isim verilmesi kabilinden kabul 
edilmiştir. 

20) Vehm: Bu, başkası kendisine tercih edilmiş, yani mercüh itikaddır. Bazen 
şöyle de denilir: Vehm, hissi olmayan cüzi işleri, cismani ve cüzi olan şahıslara 
vermekten, (o hükmetmekten o ibarettir. Kuzunun, annesinin dostluğuna, 
kendisine eziyyet edenin de düşmanlığına hükmetmesi gibi. 

21) Zann: Raciholan (ağır basan)itikaddır. İtikadın kuvvet ve zayıflığı kabul 
etmesi bir düzen içinde olmayınca, zannın dereceleri de mazbut değildir. İşte bu 
sebepten dolayı zann kalben itikad edilen şeyin taraflarından birini, diğerinin de 
caiz görülmesiyle birlikte, diğerine tercih etmekten ibarettir. Sonra, zann kuvvet 
itibariyle sınırlı olunca, bazan ona ilim adı da verilebilir. Yine hiç şüphesiz ilme 
de zann ismi verilebilir. Nitekim bazı müfessirler Cenab-ı Hakk'ın 'Rablerine 
kavuşacaklarını bilenler"(Bakara, 46) ayetini tefsir ederken, şöyle demişlerdir. 
Burada "zann" arzı, iki sebepten dolayı ilme itlak edilmiştir. 

a- İnsanların, çoğunun, ahiretteki bilmelerine nisbetle, dünyadaki bilmelerinin, 
ilmin yanında zann durumunda olduğuna dikkat çekme. 

b- Dünya da gerçek ilim, nerdeyse ancak,Allah'a ve Resulüne iman edip, sonra 
da şüphe etmeyenler yok mu.."(Hucurat, 15) ayetinde bahsi geçen nebiler ve 
sıddik kullara münhasırdır Bil ki zan, eğer güçlü bir emareden ileri gelmişse, bu 
kabul edilir ve övülür. Bu ilmin çoğu hallerinin dayanağı da, zann-ı (galibtir. 


Eğer zayıf bir emareden meydana gelmişse, bu, Cenab-ı Hakk'ıru 

ki zan, gerçek karşısında birşey ifade etmez"(Hecm. 28) ve "Muhakkak ki 
zannıh bir kısmı günahtır "(Hucurât, 12) buyurduğu gibi kınanır. 

22) Hayâl: Hissolunan şeyin kaybolup gitmesinden sonra, ondan geriye kalan 
şekilden ibarettir. Sevgilinin cemalinden, hayal olarak, uykumuzda görünen 
görüntü... de bu manayla alakalıdır. Hayal, bazan uykuda, bazan da uyanıkken 
meydana gelen şekillere denir. "Tayf" (hayal) ise, ancak uyku halinde görülen 
hayeller için kullanılır. 

23) Bedahet: Nefiste, düşünme vasıtasıyla değil de, doğrudan meydana gelen 
bilgidir. Mesela, birin ikinin yarısı olduğunu bilmen gibi.. 

24) Evveliyyât: Bu, bedihi olanların bizzat aynısıdır. Bu şekilde 
isimlendirilmelerinin sebebi şudur: Zihnin kaziyyenin mahmulünü 
mevduuna, başka bir şeyin aracılığı olmadan, doğrudan katmasıdır. Başks bir 
şeyin tavassutuyla olan şeye gelince, bu mutavassıt önce mahmuldür 

25) Reviyye: Uzunca bir tefekkürden sonra meydana gelen bilgidir. (düşündü ve 
tefekkür etti) den alınmadır.) 

26) Kiyaset: Nefsin, daha faydalı olanı bulup çıkarabilmesidir. İşte bı sebepten 
dofayı Hz. Peygamber, "Zek kimse, nefsini zelil edip, ölümden sonraki hayat 
için çalışan kimsedir ' buyurmuş. Çünkü, insan için, ölümden sonra ulaşacağı 
hayırdan daha üstür bir hayır yoktur. 

27) Tecrübe (hıbre): Bu da, kendisine tecrübe yoluyla ulaşılan bilgidir Nitekim 
şöyle dinilir: (Onu sınadım, denedim, tecrübe ettim). Ebu'd-Der då (r.a.)'da şöyle 
demiştir. İnsanların, tecrübelerine dayanarak (iyi kimselerin az olduğunu haber 
verdiklerini gördüm... Yine bunun, Arabların sözünden, yani "sütü bol deve" 
deyişinden iştikak ettiği de söylenmiştir Buna göre haber, bilgisi bol olan şey 
demektir. Yine bunun Arabların demelerinden alınmış olması da mümkündür. 
Yani, sütünün bol olduğı söylenmiş olan deve... 

28) Re'y: Kendisinden matlubun meydana gelmesi umular 


mukaddimelerin "hatır"(l08| tarafından ihata etmesidir. Bazan re'yden elde 
edilen hükümlere de re'y denilir. Fikre nisbetle re'y, ustaya nisbetle aletin 
durumu gibidir. Bu sebepten ötürü "Ham ve çiğ görüşten sakın!" denilmiştir. 
Yine, "Fikri bırak, isabet edersin" denilmiştir. 

29) Firaset; Bu, görünen hak ile görülmeyen ahlaka istidlal etmek (yani dıştaki 
şekilden içteki durumu çıkarmaktır). Cenab-ı Hak, bu yolun 

doğruluğuna şu ayetlerle dikkat çekmiştir: 

"Bunda, Üraseti olanlar için birçok ayet vardır" (Hicr, 75), 

"Onları yüzlerinden tanırsın" (Bakara, 273) ve "Onları sen, sözlerinin 


üslübundan tanırsın "(Muhammed, 30). Bu kelimenin iştikakı, Arablann "Vahşi 
hayvan, koyunu parçaladı" sözlerinden alınmıştır. Buna göre firaset, sanki 
bilgilerin söküp alınmasıdır. Bu da iki kısımdır. 

a- Sebebi bilinmeksizin, insanın hatırında meydana gelen nev', ki bu ilhamdan 
ya da vahiyden bir çeşittir. Nitekim Hz.Peygamber şu sözüyle bunu kastetmiştir. 
"Muhakkak ki, ümmetim içinde İlham ile konuşanlar vardır ki, Ömer de 
bunlardandır.". Feraset, keza, kalbe üfleme diye de isimlendirilir. 

Ferasetin ikinci kısmı ise, öğrenme yoluyla elde edilendir ki, bu apaçık 
şekillerden batini olan huylara istidlalde bulunmaktır. Ma'rifet ehli, Cenab-ı 
Hakk'ın "Babbinden açık bir delil üzerinde olan ve ardınca Ondan bir şahid 
gelen..."(Hüd. 17) ayetindeki beyyinenin ferasetin birinci kısmına dahil 
olduğunu; bununsa rüh cevherinin seçkinliğine işaret olduğunu; şahidin ise, 
ikinci kısım feraset olduğunu, ki bunun da şekillerle iç durumlara istidlalde 


bulunmak olduğunu söylemişlerdir. [109] 
Allah'ın "Muallim" Olduğu Söylenebilir mi? Başa Dön 


Cenabl Hakkın: "Ve Adem'e bütün isimleri Öğretti "{Bakan. 31), "Bizim, senin 
bize Öğrettiğinden başka hiçbir ilmimiz yokflir "(Bakara, 32) "Rahman, öğretti 
Kur'an "(Rahman. 1-2) ayetleri, Cenab-ı Hakk'ın muallim olarak 
isimlendirilmesin! gerektirmez. Çünkü bu lafızda, Allah'a itlak edilmesi caiz 
olmayacak tarzda, karşılıklı öğrenme ve öğretme manası vardır. Bu da, ta'limi ve 
telkini sanat haline getiren kimse, yani öğretmendir. Ders veren kimseye de 
mutlak olarak muallim denilmez, hatta muallimlere bir vasiyyet edilse, bu 
vasıyyete müderris dahil olmaz. İşte bunun gibi Alllah'a, ancak kayıtlanarak 
"muallim" denilebilir. Bu karşılıklı öğrenme ve öğretme olmasaydı, bu kelimenin 
Cenab-ı Hakk'a itlakı güzel olurdu. Bundan da öte, ancak O'nun için kullanılması 
vacib olurdu. Çünkü muallim, başkasında ilmi meydana getiren demektir ki, 


buna da Allah'dan başka kimsenin gücü yetmez. M10] 


"(Melekler) de: Seni tenzih ederiz. Senin bize öğrettiğinden başka bizim hiç bir 
bilgimiz yok. Çünkü (her şeyi) hakkıyla bilen hüküm ve hikmet sahibi şüphesiz 
ki sensin sen" demişlerdi Allah Teala,: Ey Adem, onları adları ile kendilerine 
haber ver" deyip de o da onlan isimleriyle söyleyfverince (şöyle) dedi: Size 
demedim mi ki göklerin ve yeringaybını şüphesiz ben bilirim. Neyi açıklarsanız, 
neyi gizlemişsenlz ben onların hepsini bilirim "(Bakara, 32-33). Meleklerin, 
"Orada fesat çıkaracak kimseler mi yarafacaksm "(Bakara, 31) diyerek, isyan 


ettiklerini ileri sürenler meleklerin bunu sormakta hata ettiklerini anlayınca, 
"Seni tenzih ederiz. Senin bize öğrettiğinden başka bizim hiçbir bilgimiz yok" 
diyerek, hatalarından dönüp tevbekâr olduklarını ve özür dilediklerini 
söylemişlerdir. 

Meleklerin günah işleyebileceklerini kabul etmeyenler ise bu hususta iki görüş 
belirtmişlerdir: 

a- Onlar bu sözü, acizliklerini itiraf etmek ve sordukları şeyi bilmediklerini 
kabul etme tarzında söylemişlerdir. Bu böyledir, çünkü melekler, "Biz ancak 
senin bize öğrettiklerini biliriz. Bize öğretmediğin zaman biz nasıl bilebiliriz?" 
demek istemişlerdir. 

b)- Melekler: "Orada yaratacak mısın?" demişlerdir. Çünkü Cenab-ı Hakk, 
onlara, bu durumu bildirince, sanki onlar bununla şöyle demek 

istemişlerdir: Ey Rabbimiz sen bize o insanların yeryüzünde, fesat 
çıkaracaklarını ve kan dökeceklerini bildirmiştin.İşte bundan dolayı sana "O 
yeryüzünde orayı ifsad edecek kimseleri mi yaratacaksın?" diyoruz. Bu isimlere 
gelince sen bunların keyfiyetini bize bildirmedin. Biz nasıl bilebiliriz? Bu ayetle 


ilgili birkaç mesele vardır: HH 
İlimler Allah Teâlâ'nın Mahlûkudur 


Alimlerimiz Hak Teala'nın; | buyruğunu bilgilerin Allah'ın mahluku olduğuna 
delil getirmişlerdir. Mu'tezile ise "Bu ayetten maksad, "Cenab-ı Allah'ın 
öğretmesi ve deliller ikame etmesi dışında bizim için bir bilgi yoktur" 
manasınadır demişlerdir. Buna şöyle cevab veririz: Tesvid'in başkasında 
siyahlığı meydana getirmeden ibaret olması gibi, ta'lim de başkasında ilmi 
meydana getirmeden ibarettir." Ta'lim, eğer şartlar müsait olur, engeller ortadan 
kalkarsa, kendisine ilmin terettüb ettiği şeyi ifade etmekten ibarettir. Bu sebepten 
ötürü de "Ben ona öğrettim fakat o öğrenmedi" denilir. İlmin dayandığı şey ise 
delili ortaya koymaktır. Allah Teala da işte bunu yapmıştır" denilemez. Çünkü 
biz diyoruz ki ilmin meydana gelmesinde müessir olan, bizzat delilin kendisi 
değil aksine delili değerlendirmektir. Onu değerlendirmek ise kulun fiilidir. Bu 
nedenle ilmin meydana gelmesi Allah'ın öğretmesi ile olmaz. Bir de bu Cenâb-ı 
Hakk'ın "Bizim, senin bize öğrettiğinden başka hiçbir ilmimiz yoktur" ayeti ile 
tezad teşkil eder. [12] 


Falcılıkla Gayb Bilinemez 


Müslümanlar, bu ayeti, Allah'ın öğretmesi dışında, gaybı bilmeye imkan 
olmadığına ve gayba yıldızlar ilmi (astroloji), kehanet ve müneccimlik ile 
ulaşmanın mümkün olamayacağına delil getirmişlerdir. Bunun bir benzeri de 
Cenab-ı Allah'ın -"Gaybın anahtarları Allah'ın yanındadır. Onları ancak Allah 
bilir"(Enam, 59) ayeti ile, "O (Allah) bütün gaybı bilendir. Gaybına kimseyi 
muttali kılmaz. Ancak beğenip seçtiği bir peygamber müstesna.. "(Cin. 26-27) 
âyetidir. Bir müneccim, Mutezile'ye şöyle diyebilir: "Ta'limi, delil ikame etmek 
diye açıkladığına göre, bence, yıldızların hareketleri bu alemdeki çeşitli 
durumları göstermek üzere Allah'ın yarattığı birer delildirler. Ben bu 
hareketlerle, bu durumlara istidlal ettiğimde, bu da Allah'ın talimi ile olmuş 
olur." Yine şöyle de denebilir: Melekler gaybı bilmekten aciz olunca, bizler 


haydi haydi bilemeyiz. HBI 
Alim Vasfının Mânâsı Başa Dön 


"Alim", ilim hususunda tam bir mübalağa ifade eden sıfatlardandır. Tam bir 
mübalağa ise ancak bütün bilinecek şeyleri çepeçevre kuşatma esnasında 
mümkün olur. Böyle olan ise sadece Cenab-ı Allah'dır. Bu sebeble mutlak alim 
şüphesiz sadece O dur. "ifada ederek "Alim ve hakim olan şüphesiz ki sensin 


sen" buyurmuştur. (14) 
Hâkim" Vasfının Manası 


"Hakim" iki türlü kullanılır: 

1) Âlim manasına gelir, bunagörede Allah'ın 

zati sıfatlarından olur. Bu manada, "Allah Teala ezelde hakim idi" deriz. 

2) Bu, "Hiçkimsenin itiraz edemeyeceği bir şeyi yapmış olan" manasınadır. Buna 
göre, hakim, Cenab-ı Allah'ın fiili sıfatlarından olur. Dolayısı ile, bu manada biz, 
"o ezelde hakim idi" diyemeyiz. Ayetteki hakim'den bu ikinci mananın murad 
edilmiş olması doğruya en yakın olandır. Aksi halde tekrar yapılmış olur. Bu 
izaha göre melekler sanki şöyle demişlerdir: "Sen her malumatı bilensin. 
Hz.Adem'e öğretmen de mümkündür ve sen bu işinde hakimsin, isabetlisin." İbn 
Abbas'tan, meleklerin Allah'ı "Hakim" diye tavsif etmekten, Allah'ın Hz.Adem 


(a.s.)'i yerde halife kılması ile ilgili hükmü kasdettikleri rivayet edilmiştir. (15) 


Hak Teâlâ Eşyayı Yoklukları Sırasında da Bilir 


Cenab-ı hak, Hz.Adem (a.s.)'e herşeyin ismini meleklere haber vermesini 
emredince, o da onlara bunu haber verdi. Hz.Adem onlara eşyanın ismini haber 
verince, Allah Teala bu esnada meleklere "Ben size dememiş miydim ki göklerin 
ve yerin gaybını şüphesiz ben bilirim " buyurdu. Bu gaybdan maksad, Allah'ın 
Hz.Adem'in yaratılışından önce de onun çeşitli hallerini bilmesidir. Bu da Hak 
Teala'nın, eşya meydana gelmeden önce eşyayı bildiğine delalet eder. Yine bu, 
"Allah eşyayı ancak meydana gelirken bilir" şeklindeki Hişam b.HaKem'in 
görüşünün batıl olduğunu gösterir. Şayet "İman ilimdir "denirse, buna göre 
Cenab-ı Hakk'ın:"Onlar gayba iman ederler" ayeti kulun da gaytı bildiğini 
gösterir. Öyleyse Cenab-ı Hak, burada nasıl "Göklerin ve yerin gaybmı şüphesiz 
ben bilirim " demiştir. Allah Teala, bu ayette gaybı bilmenin ancak kendisine has 
olup başkasının bundan uzak olduğunu bildirmiştir. Bunun cevabı âyetinin 


tefsirinde geçmişti. Ho) 
Meleklerin Gizlediği Husus 


Allah Teala'nın "Neyi açıklar ve neyi gizlerseniz ben onların hepsini bilirim" 
ayetine gelince bununla ilgili birkaç husus vardır 

a) Şa”bi nin İbn Abbas ve İbn Mes”'ud”(r.a.) dan rivayet ettiğine göreCenabı Hak 
ile meleklerin: 'Orada fesat çıkaracak kimseler mt yaratacaksın" şeklindeki 
sözlerini, "neyi gizlerseniz" ifadesi ile de İblis'in kendi kendine kibri ve 
Hz.Adem'e secde etmemeyi telkin edişini kastetmiştir. 

b) Allah buyruğu ile "gayb olan şeyleri, zahiren faydasız gibi görünen gizli 
esrarı bilirim. Ancak gizli sırları bildiğim için onların yaratılmasında fayda 
olduğunu da bilirim" demiştir. 

c- Hak Teala, Hz.Adem (a.s.)'i yaratınca melekler onu acaib bir yaratık olarak 
görüp, "Allah ne dilerse dilesin; Rabbimiz kendi katında bizden daha kıymetli 
mahluk yaratmayacaktır" demişlerdir. İşte meleklerin içlerinden geçirdikleri 
(gizledikleri) şey budur. Bu sözü kendi aralarında birbirlerine gizlice söyleyip, 
birbirlerine açtıkları halde, başkalarından saklamış olmaları mümkündür. 
Böylece tek bir fiil ile hem açıklama hem gizleme işi yapılmış olur. 

d- Bu feylesofların görüşüdür: Onlara göre beş durum vardır: Çünkü bir şey ya 
sırf hayır, ya sırf şer veya karışık olur. Karışık olunca da ya İki taraf denk olur, 
ya hayır galib olur, yahut da şer tarafı galib olur. Hikmet, sırf hayrın 
yaratılmasını gerektirir. Hayır tarafı galib gelen şeyin yaratılması da hikmet 
gereğidir. Çünkü az bir serden ötürü çok hayrı bırakmak çok şer olur. Buna göre 


melekler "fesat çıkarma ve kan dökme"den bahsetmişlerdir ki bu insanoğlundan 
sadır olacak bütün hayırlara nisbetle az bir şer olarak kalır. 

Buna göre Cenab-ı Allah'ın âyetinin manası "Ben, onların (insanların) 
hayırlarının şerlerinden çok olacağını bilirim" demektir. Bu sebeble Allah 


Teala'nın hikmeti insanın yaratılmasını gerektirmiştir. NEMA 
Kulun İlâhi Huzurda Olduğunu Bilip Günahı Bırakması 


Bu ayette çok büyük bir korku ve çok büyük bir sevinç vesilesi vardır. Korku 
şudur: Cenab-ı Hakk'a kalblerin hiçbir hali gizil değildir. Bu sebebiken, insanlar 
muttali olur diye günahı terketme huyunda olmaması gerekir. 

1) Adiyy b.Hatim, Hz.Peygamber (s.a.s.j'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Kıyamet günü bazı insanlar getirilir ve cennete götürülmeleri emrolunur. Onlar 
cennete yaklaşırlar, cennetin kokularını almaya, köşkleri ve Allah'ın cennetlikler 
için hazırladığı nimetleri görmeye başladıklarında. Onlar için şöyle nida edilir: 
"Onları oradan geri çevirin. Onların cennetten nasibleri yoktur." Bunun üzerine 
onlar cennetten, hiçkimsenin benzeri bir şekilde dönmediği bir pişmanlıkla 
oradan dönerler ve şöyle derler: "Ya Habbil dostların için cennette hazırladığın 
şeyleri ve mükafaatlan bize göstermeden bizi cehenneme soksaydm, bu bize 
daha kolay olurdu." Bunun üzerine onlara, "Siz bana, yalnız kaldığınızda büyük 
cürümlerle mukabele ediyordunuz; insanlarla karşılaştığınızda, onları sevgiyle 
karşılıyor ve kalblerinizde gizlediğinizin aksine, insanlara gösteriş olsun diye 
tevazu göstererek, insanlardan korkuyor, ama benden korkmuyordunuz; onları 
tebcil ediyor, ama beni tebcil etmiyordunuz; onlar için günahları bırakıyor, 
benden ötürü bırakmıyordunuz; halbuki nazarınızda sizi gözetleyenlerin en 
ehemmiyetsizi ben idim. Bugün, ben size haram kıldığım nimetlerin çetin 
azabını böylece tattırmayı istedim." 

2) Süleyman b.Ali, Humeyd et-Tavil'e "Bana nasihat et" demişti. O da "Eğer sen, 
O'nun seni gördüğünü bile bile, tek başına olduğun zaman Allah'a isyan edersen, 
büyük bir işe cüret etmiş olursun. Eğer O'nun seni görmediğini sanarak tek 
başına kaldığında isyan eder, (günah işlersen) Altah'ı inkar etmiş olursun" dedi. 
3) Hâtem el-Esam şöyle demiştir: "Kendini üç şeyden temiz tut.Bir şeyi 
azalarınla yaptığında Allah'ın sana baktığını hatırla, birşey söylediğinde Allah'ın 
seni dinlediğini hatırla ve zahiren birşey yapmadığın halde kalbimden birşeyler 
geçirdiğinde Allah'ın onları bildiğini hatırla. Çünkü O; Şüphesiz ben sizlerle 
beraberim, işitir ve görürüm (Taha. 46) buyurmuştur. 

4) Hiç kimse Allah'ın hikmetinin sırlarına muttal' olama-. Meleklerin aklı insanın 


fesad çıkarıp kan dökeceğine takıldı da, insanı hakir görmeye başladılar. Yine 
onların aklı, iblisin taatine takıldı da onu gözlerinde büyüttüler. Ama gaybları 
bilen Cenab-ı Hak, insanların, fesat çıkarsalar ve kan dökseler de, bunun peşisıra 
"Ey Habbimiz biz kendimize zulmettik" (Araf, 23) diyeceklerini; iblisin ise, her 
nekadar o anda itaatta bulunuyor ise de 

daha sonra: "Ben, o Âdem'den daha hayırlıyım"(A'raf, 12) diyeceğini biliyordu. 
Akla ve akıllıya yakışan, sadece gördüklerine güvenmemesi ve devamlı bir 
korku, bir endişe içerisinde olmasıdır. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın: ifadesinin 
manası şudur: "Ben zahiri ve batını, olanı ve olacağı bilirim. Sizin şimdi İtaatkar 
olarak gördüğünüz varlığın, ileride kâfir olacağını ve benim huzurumdan uzak 
kalacağını; şimdi fasık ve benden uzak olarak gördüğünüz insanın gelecekte 
hizmetime yakın olanlardan olacağını ben bilirim." Buna göre mahlukatın 
cehalet perdelerinden tamamen sıyrılması, acziyyet örtülerini yırtması kolay 
değildir. Çünkü onlar, Cenab-ı Hakk'ın ilminden hiçbirşeyi ihata edemezler. 
Sonra Hak Teala insanın kulluğunun tamlığını, gökte oturanları içinde ibadetçe 
en ileri olan İblisin küfrünün tamlığını ortaya koymak, böylece de hiç kimsenin 
ibadeti ne mağrur olmamasını ve eşyayı bilmeyi Yaratıcıl nın hikmetine 
bırakmalarını, ne kalb ile ne dit ile O'nun yaptıktan ve yarattıklarına itirazda 
bulunmamaları için, gaybı ancak kendisinin bildiğini, meleklerin bunu bilmekten 


aciz olduklarını kesin bir ifade ile beyan etmiştir. (118) 
Meleklerin Hz.Adem'e Secde Etmeleri 


"Hani meleklere "Adem'e (yani onun şahsında Ailah'a)secde edin" buyurduk da 
iblisten başka bütün melekler secde ettiler. O ise dayatıp kibirlendi (Zaten) O 
kâfirlerden "(Bakara, 34). Bu, bütün şamil olan nimetlerin dördüncüsüdür. Bu da 
şudur: Cenab-ı Hak, babamız Adem'i meleklerin secdegâhı kılmıştır. Bu 
böyledir. Çünkü Cenab-ı Hak, ilkönce Hz.Adem'in hilafete tahsis edildiğini, 
peşinden ona çok ilim verildiğini, daha sonra da ? derecesine meleklerin 
yetişemediği bir ilim mertebesine ulaşmış olduğundan bahsetmiştir. Şu anda ise, 
Adem'in meleklerin secdegâhı olduğundan söz etmiştir. Burada birkaç mesele 


bulunmaktadır: H9] 
Secde Emri Hz. Adem'in Nihai Yaratılışından Öncedir. Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın secdeyi emretmesi; Ben topraktan bir beşer yaratacağım; onu 
tamamlayıp, içine ruhumdan üfürdüğüm zaman, onun için derhal secdeye 


kapanacaksınız"(Sâd, 70-71) ayetinin deliliyle, Hz.Adem'in yaratılışının 
tesviyesinden önce meydana gelmişti. 

Bu ayetin zahiri, Hz.Adem diri iken meleklerin secdegâhı olouğunu gösterir. 
Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın \y& sözündeki "fà" harfi, takibiyyet ifade eder. Bu 
takdire göre, isimleri öğretme ve bu hususta meleklerle yapılan münazara, 


Hz.Adem'in meleklerin secdegah olmasından sonra meydana gelmiştir. [20] 
Secdeden Murad İbadet Değil Teşriftir 


Bütün müslümanlar, bu secdenin ibadet olmadığında ittifak etmişlerdir. Çünkü 
başkasına 
ibadet secdesi küfürdür. Küfür de emredilmez. Sonra müslümanlar, üç görüş 


üzere, ihtilafa düştüler. [121] 
Âdem, Bir Nev'i Kıble Olabilir 


1) Bu secde Allah için olmuştur. Hz.Adem ise, sanki bir kıble olmuştur. 
Alimlerden bazıları, bu görüşü iki yönden tenkit ederler: 

a) "Kıble için namaz kıldım" denilmez, tam aksine "Kıbleye (müteveccihen) 
namaz kıldım" denilir. Şayet Hz.Adem, bu secdenin kıblesi olmuş olsaydı, o 
zaman denilmesi gerekirdi. Emir böyle değil de 'jşeklinde olunca, Hz.Adem'in 
kıble olmadığını anlamış oluruz. 

b- İblis, "Bene en şerefli kıldığın bu mahlük kim oluyormuş bana söyle"(Isra, 
62) demiştir. 

Yani, Hz.Adem'in kendisine secde edilmesi O'nun secde edenden daha yüksek 
mertebede olduğunu gösterir. Eğer Hz.Adem kıble olsaydı, Hz.Muhammed'in 
Kabe'ye karşı namaz kılmış olması ve Kabe'ye karşı namaz kılmış olmasının da 
Kabe'nin Hz.Muhammed'den üstün olmasını gerektirmediği deliliyle, bu yüksek 
mertebe meydana gelmezdi. Birinciye şu şekilde cevap veririz. denilmesi caiz 
olduğu gibi, denilmesi de caizdir. Bunun delili Kur'an ve şiirdir. Kur'an'dan olan 
delili, 

Cenab-ı Hakk'ın Güneşin kaymasından... 

namaz kıl'(İsra, 78) ifadesidir. Namaz, güneşin kayması için değil de, Allah 
içindir. Bu caiz olunca, namaz kıble için değil de Allah için olduğu halde, 
denilmesi niçin caiz olması? Şiirden delile gelince, bu Hassan'ın şu beytidir: 
"Ben, işin (hilafet)in Beni Haşim'den, onlardan da Hasan'ın babası (Hz.Ali)'nin 
elinden gideceğini hiç düşünmemiş aklınia getirmemiştim. O, (Hz.Ali) sizin 


kıblenize yönelerek namaz kılanların ilki ve insanların, Kur'an ve sünneti en iyi 
bileni değil mi, (miydi)?" 

Şairin sözü, bizim maksadımıza bir delildir. İkinciye ise şu şekilde cevap veririz: 
İblis, Cenab-ı Hakk'ın Hz.Adem'i kendisinden üstün tutmasından şikayet 
etmiştir. Biz bu üstün tutmanın, sırf kendisine secde edilmiş olması sebebiyle 
olduğunu kabul etmiyoruz. Belki de, bu üstünlük başka sebeplerden dolayı 


olmuştur. Birinci görüş hakkında söylenenler bundan ibarettir. (122) 
Bu Secde Selam Mahiyetinde Olabilir 


2) Bu secde, meleklerden O'na bir selam gibi Hz.Adem'i ta'zim ve tahiyye için 
olmak üzere, Hz.Adem'e yapılmıştır. Müslümanların birbirlerine selam vermesi 
gibi, geçmiş ümmetler de bunu yapıyorlardı. Katade, Cenab-ı Hakk'ın "Ve onun 
için secdelere kapandılar"(Yusuf, 100) ayeti hakkında, o zaman insanların 
birbirlerine selamı, secde etmek şeklindeydi" der. 

Yine Suheyb'den rivayet edildiğine göre, Muaz Yemen'den geldiği zaman, 
Hz.Peygamber'e secdeye kapanmış, bunun üzerine Hz.Peygamber ona, bunun ne 
olduğunu sorunca, o şöyle cevap vermiştir. "Yahudiler büyüklerine ve alimlerine 
secde ediyorlar. Hristiyanların da papaz ye patriklerine secde ettiklerini gördüm. 
Onlara, bu nedir dediğimde bana, bu peygamberlerin selamıdır, diye cevap' 
verdiler." Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s.) "Onlar peygamberlerine iftira 
etmişler" buyurmuştur. 

Süfyan es-Sevri, Semmak b.Hani'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: Caselik, 
Hz.Ali'nin huzuruna girdi ve ona secde etmek istedi. Bunun üzerine Hz.Ali, 
"Bana secde etme, Allah'a secde et" dedi. Hz.Peygamber (s.a,s) de 

"Eğer bir kimseye AUah'dan başkasına secde etmesini emretseydim, üzerinde 
hakkı çok olduğu için kadına kocasına secde etmesini emrederdim" buyurmuştur. 


[023] 
Secdeden Maksat İnkiyad Olabilir 


3) Secde, Arapça'da inkiyad ve boyun eğmek manasına gelir. Nitekim: Orada 
tepelerin atların ayaklarına secde ettiğini görürsün" yani bu küçük dağların atın 
ayaklarına boyun eğdiğini görürsün demiştir. Cenab-ı 
Hakk'ın: "Ot ve ağaç Allah'a secde ederler" 
(Rahman, 6) ayeti de bu manayadır. 

Bil ki birinci görüş zayıftır. Çünkü bu kıssadan maksad, Hz.Adem (a.s.)'in 


büyüklüğünün izahıdır. Onu sırf kıble kılmak, onun şanının büyüklüğünü ifade 
etmez. Üçüncü görüş de zayıftır. 

Şüphesiz şeriat örfünde secde, alnı yere koymadan ibarettir. Bu sebeble dilin 
özünde de böyle olması gerekir. Çünkü aslolan, değişiklik olmamasıdır. Şayet 
"Secde ibadettir, Allah'dan başkasına ibadet de caiz değildir" denilirse, deriz ki: 
Biz secdenin ibadet olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun izahı şudur: Bazan bir 
hareket,-ıstılah olan bir söz gibi- ona verilen mana itibarı ile anlam kazanır. 
Bunu şu durum açıklar: Birimizin başkasına ayağa kalkması, sözle ifade edilen 
saygıyı ifade eder. Bu ancak örf ile olur. Bunun böyle olduğu sabit olunca, bazı 
zamanlar insanın kapanıp alnını yere koyması, ibadet olmasa da, bir çeşit saygıyı 
ifade eder. Bu böyle olunca, meleklerin, Hz.Adem'in üstünlüğünü ve değerini 


ortaya koymak için Allah'a ubudiyette bulunmaları imkansız değildir. 124) 
İblİs'İn Melek Olup Olmadığı Başa Dön 


Alimler iblisin meleklerden olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bir 
kısım kelamcılar ve bilhassa Mu'tezile, onun meleklerden olmadığını, çoğu 
fakihler ise iblisin onlardan olduğunu söylemişlerdir. Birinciler birçok bakımdan 
görüşlerine delil getirmişlerdir. 

1) O, cinlerdendir. Bu sebeble meleklerden olamaz. Biz onun cinlerden olduğunu 
söylüyoruz, çünkü Cenab-ı Hak Kehf suresinde; "İblis müstesna (o secde 
etmedi). O zaten cinlerden idi" (Kehf, 50) buyurmuştur. 

"İblis in cinlerden olduğu sabit olunca meleklerden olmaması gerekir. Çünkü cin, 
meleklerden farklı bir cinstir" diyenler vardır. Bu görüş zayıftır. Zira "cin" lafzı 
örtünme, gizlenme manasına gelen "ietinan" lafzından alınmıştır. Bu sebebten 
ötürü, ana rahmindeki yavru da gizli olduğu için "cenin" diye adlandırılmıştır. 
Kalkana, koruyup gizleyici olduğu için "cünne bahçeye ağaçlarla kaplı olduğu 
için "cenne"; deliliğe, aklı Örttüğü için "cünün" denilmiştir. Bu sabit olduğuna 
göre, melekler de gözlerden gizli olduğu için, dilin gereği olarak onlara "cin" 
denilmiş olması gerekir. Bu kadar izahın, maksadı ortaya koyamayacağı sabit 
olduğu için biz deriz ki Allah Teala'nın: "Hatırla o günü ki (Allah) onların 
hepsini mahşerde toplayacak, sonra meleklere: Bunlar size mi tapıyorlardı?" 
diyecek. (Melekler de) "Seni (ortakdan) tenzih ederiz. Bizim yârimiz onlar değil 
sensin. Doğrusu, onlar cinlcıe tapıyorlardı " diyecekler"(Sebe,40-41) ayetinden 
dolayı iblisin cinlerden olduğu belli olunca meleklerden olmaması gerekir. Bu 
ayet cin ile melek arasındaki farkı açıkça göstermektedir. 

Eğer "Biz, iblisin cinlerden olduğunu kabul etmiyoruz, Cenab-ı Hakk'ın "O 


cinlerden idi" ayetinden maksadın "O cennet ehlinden idi" şeklinde olması niçin 
caiz olmasın? Nitekim İbn Mes'ud (r.a.)'dan " âyetini "O cennetin bekçisi idi " 
şeklinde tefsir ettiği rivayet edilmiştir" denilirse," deriz ki: "Biz bunu kabul 
ederiz. Ancak Allah'ın âyetinden maksadın, "cinlerden oldu " şeklinde olması 
niçin caiz olmasın. Nitekim âyeti de "o kâfirlerden oldu" şeklinde tefsir 
edilmiştir. Yine senin söylediğin şeylerin, iblisin cinlerden olduğuna delalet 
ettiğini kabul edelim. Ama, "İblisin cinlerden oluşunun, meleklerden biri 
olmasına aykırı olduğunu niçin söylüyorsun.p 

Yine sizin ayetten getirdiğiniz deliliniz, bir diğer ayetle çatışmaktadır. 

O da: "Onlar O'nunla (Allah ile) cinler arasında birneseb (soy) uydurdular" 
(Saffat,158) ayetidir. Bu, böyledir. Çünkü Kureyşliler: "Melekler Allah'ın 
kızlarıdır" dediler. Bu ay cin diye isimlendirileceğine delalet etmektedir. 

Buna cevâbımız şudur: İfâdesinden maksadın, şeklinde olması mümkjin 
değildir. Çünkü Cenab-ı Hakk'ın âyeti, iblisin cinni olduğu için Adem'e secde 
etmediğini ihsas eder. Cennetin bekçisi olmasının, onun secdeyi terketmiş 
olmasının sebebi olması mümkün değildir. Bunu, Cenâb-ı Hakk'ın Önsözü de 
geçersiz kılar. Ayrıca deriz ki, " ifâdesini mânasında anlamak, Öyetin zahirinin 
hilafınadır. Buna, ancak zuraret halinde başvurulur. âyetine gelince, biz deriz ki, 
kâfirlerden bir kısmı, meleklerle Allah arasında bir neseb kurdukları gibi, cinler 
için de böyle bir yakınlık tesis etmişlerdir. Yine biz, meleğin, dilin gereği olarak, 
cin diye adlandırılacağını açıklamıştık. Ne varki, cin lafzı, örfte melekten başka 
olan bir varlık için kullanılmıştır. Nitekim lafzı, kelimenin aslı itibariyle her 
hareket eden, kımıldayan canlıyı içine alır. O ancak ne varki bu kelime örfte, 
hareket eden canlılardan bir kısmına tahsis edilmiştir. Bu ayet, kelimenin aslına 
zikrettiğimiz ayet ise, hadis olan örfe hamledilir. 

2) İblisin zürriyeti vardır, meleklerinse zürriyeti yoktur. Biz İblisin zürriyeti 
olduğunu söyledik; çünkü Cenab-ı Hak onun niteliği hakkında; 

"Onu ve onun zürtriyetinl benden başka dostlar mı ediniyorsunuz?"(Kehf, 50) 
buyurmuştur. Bu ayet iblisin bir zürriyeti olduğu hususunda sarih bir hüküm 
ifade eder. 

Biz meleklerin zürriyeti olmadığını söyledik, çünkü zürriyet, ancak erkek ve 
dişiden meydana gelir. Melekler arasında ise, dişi yoktur. Çünkü Cenab-ı Hak:"O 
müşrikler, Rahman'm kullan olan melekleri kız addettiler. Onlar, meleklerin 
yaratılışına şahid mi oldular? Onların şehadetleri yazılacaktır"(Zuhruf, 19) 
buyurmuş, melekler hakkında dişilikle hükmedenleri yadırgamıştır. Dişilik 
ortadan kalkınca, şüphesiz üreyip çoğalma ortadan kalkar; bu ortadan kalkınca 
da, zürriyet olmamış olur. 


3) Yukarda izahı geçtiği üzere, melekler masumdurlar, iblis ise böyle değildir. Bu 
sebeble meleklerden olmaması gerekir. 

4) İblis, ateşten yaratılmıştır. Meleklerse böyle değildir. Biz iblisin ateşten 
yaratıldığını söyledik, zira Cenab-ı Hak iblisten onun; "Beni ateşten yarattın " 
(A'raf, 12) dediğini nakletmiştir. 

Yine, o cinlerden idi, çünkü Cenab-ı Hak, " buyurmuştur. Cinler de ateşten 
yaratılmıştır, çünkü Cenab-ı Hak: 

Cânnı da, daha önce çok zehirleyici bir ateşten yarattık" (Hicr, 27). 

"O, İnsanı çömlekgibi kupkuru birbalçıktan yarattı. Cânnı da yalın bir ateşten 
yarattı"(Rahman, 14-15) buyurmuştur. Melekler ise, ateşten değil, nurdan 
yaratılmışlardır. Bir de Zühri'nin Urve'den, Urve'nin Hz.Ajşe'den, O'nun 
da Hz.Peygamber'den rivayet ettiğine göre, Hz.Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Melekler nurdan yaratıldı; "cbnn" ise dumansız bir yalımdan yaratılmıştır." Bir 
diğer husus da, meleklerin ruhani varlıklar olduğu reddolunmayacak kadar 
meşhur bir hakikattir. 

"Meleklerin rühâni varlıklar olarak adlandırılması, onlar rüzgardan veya ruhtan 
yaratıldığı içindir" denilmiştir. 

5) Melekler elçilerdir. Çünkü Cenâb-ı Hak, 

"Melekleri elçiler kılan..." (Fatır, 1) buyurmuştur. Allah'ın elçileri ise 
ma'sumdurlar. Çünkü Cenab-ı Hak; 

"Allah, risalettni koyduğu yeri en iyi bilendir "(Enam. 124) buyurmuştur. İblis 


böyle olmadığı için, onun meleklerden olmaması gerekir. (25) 
İblisin Meleklerden Olduğunu Söyleyenler Başa Dön 


İblisin meleklerden olduğunu söyleyenler iki şeyle ihticacda bulunmuşlardır: 

1) Cenab-ı Hak iblisi meleklerden istisna etmiştir. İstisna ise, istisna olmasaydı 
hükme dahil olacak olan ya da olması doğru olan şeyin dışarda bırakılmasını 
ifade eder. Bu da, iblisin meleklerden olmasını gerektirir." İsitsnâ-i munkatı", 
Arabça'da meşhurdur denilmez. Nitekim Cenab-ı Hak: 

"Hani İbrahim babasına ve kavmine şöyle demişti: Ben sizin taptıklarınızdan 
uzağım; beni yaratan Aiah müstesna... "(Zuhruf, 26-27); 

"Onlar orada ne boş söz, ne de günaha sokucu bir şe*' işitmez. Yalnız, "selamr 
selam" diye bir söz duyarlar"(vakıa, 25-26). 

"Mallarınızı aranızda batıl yollarla yemeyiniz.. Karşılıklı rızaya dayanan bir 
ticaret olması müstesna "(Nisa, 29) ve: "Bir mümin diğer bir mümini, hataen 
olmadıkça, öldürmez"'(Nisa, 92) buyurmuştur. 


Yine, iblis, binlerce, melek arasında tek bir cinnt idi. Böylece Cenab-ı Hakk'ın 
ifadesinde, melekler iblise tağlib edilerek zikredilmiştir. Sonra o, onlardan, bir 
kimsenin istisna edilmesi gibi istisna edilmiştir. 

Çünkü biz diyoruz ki, bu iki vecihten her biri aslın hilafınadır; buna ancak 
zaruret esnasında başvurulur. 

İblisin meleklerden olmadığı hususunda zikrettiğiniz deliller, ancak umumi 
şeylere dayanır. Eğer biz onu meleklerden sayarsak, sizin umumi delillerinizin 
tahsis edilmesi gerekir. Eğer onun meleklerden olmadığını söylersek, o zaman 
istisnayı istisnay-ı munkatı'a hamletmemiz gerekir. Allah'ın kitabında umumi 
şeylerin tahsis edilmesinin, istisnayı istisna munkatı'a hamletmekten daha fazla 
olduğu bilinen bir geçektir. Buna göre, bizim görüşümüz daha evlâdır. İstisna: 
"es-sünâ" "es-sarfu" lâfızlarından iştikak etmiştir. Sarfın manası ise, ancak şu 
şekilde gerçekleşir: Şayet sarf (çevirme, men etme) olmasaydı, o şey hükme 
dahil olurdu. Bir şey başkasının cinsine dahil olamaz. Bu sebeple burada 
istisnanın manasının gerçekleşmesi imkansız olur. 

"İblis, melekler içinde tek bir cinni varlık idi" sözüne gelince, biz deriz ki: 
"Çoğun hükmünü aza vermek, ancak o az olan şey nazar-ı dikkate alınmayıp 
kendisine iltifat edilmediği zaman olur. Ama o az şey, olayın en büyük kısmını 
oluşturur da, olay da ancak o tek şey ile meydana gelirse, başkasının hükmünü 
ona vermek caiz olmaz. 

2) Onlar şöyle demişlerdir: Şayet iblis meleklerden olmasaydı, Cenab-ı Hakk'ın 
Duyruğu o iblisi içine almamış olurdu. Eğer onu içine almamış olsaydı, onun 
secde etmemesinin bir diretme, büyüklenme ve günah olması imkansız olur, 
zemme ve ikaba müstehak olmazdı. Bu durumlar mevcut olduğuna göre, hitabın 
onu da içine aldığını anlamış oluruz. Bu hitap onu, o ancak meleklerden olduğu 
zaman içine alır. 

Yine şöyle de denilemez:"O, her ne kadar meleklerden değil idiyse de, ancak o 
meleklerle beraber yaratılmışın I arla çok uzun süre bulunmuş olduğu için, bu 
hitab onu da kapsamıştır* Yine, şöyle denilmesi niçin caiz olmasın? "Her ne 
kadar iblis, bu emre dahil olmasa dahi, Allah ona başka bir lafızla secde etmesini 
emretmiştir. Bu da, Cenab-ı Hakk'ın: "Sana emrettiğimde, secde etmekten seni 
alıkoyan neydf '(A'raf, 12)ayetinin deliliyle, Kur'an'da hikaye naklettiği şeydir. 
Çünkü biz şöyle diyoruz: Birincinin cevabı: Uzun süre bir arada bulunmak, sizin 
zikrettiğiniz şeyi gerektirmez. Bu sebepten ötürü, biz usul-i fıkıhta, "İki sınıf 
arasında şiddetli bir birlikte bulunma olmakla beraber, o erkeklere hitab dişileri 
içine almaz; bunun aksi de böyledir" dedik. Yine, meleklerle iblisin bir arada 
bulunmalarının şiddetli oluşu da böyledir. Bu lanetin sadece İblise hasredilmiş 


olması imkansız olmayınca, bunun meleklere hasredilmesi nasıl imkansız olur? 

İkincinin cevabı şudur: Hükmün bir vasfa dayanması, o vasfın o hükmün illeti 
olduğunu gösterir. Cenab-ı Hak, "Diretti ve büyüklendi" ifadesini; ifadesinin 
peşinden getirince (Bakara, 34) bu takib işi bu diretmenin ancak emre muhalefet 
sebebiyle olduğunu, başka bir emre muhalefet sebebiyle olmadığını hisseutm. 
İter iki taraf hakkında söyleyeceklerim bundan ibarettir. Allah, işlerin 


hakikatlerini en iyi bilendir. H26] 
Meleklerle İnsanlardan Hangisi Efdaldir? 


Bizim Ehl-i Sünnet âlimlerimizden bir cemaat Allah'ın meleklere, Hz.Adem'e 
secde etmelerini emretmiş olmasını, Hz.Adem'in meleklerden daha üstün 
olduğuna delil getirmişlerdir. Biz, bu meseleyi burada zikretmeyi uygun görerek, 
şöyle diyoruz: 

Ehl-i sünnet alimlerinin çoğu "Peygamberler meleklerden üstündür" demişlerdir. 
Mu'tezile de, tam aksine meleklerin peygamberlerden üstün olduğunu 
söylemiştir ki, Şia'nın çoğunluğunun görüşü de budur. Bu görüş sünni 
kelamcılardan Kadi Ebu Bekr el-Baktllâni ile, bizim fakirlerimizden olan Ebu 
Abdillah el Halimi'nin de tercihidir. Biz her iki tarafın sözlerinin özetini 
zikredeceğiz. 

Meleklerin insanlardan üstün olduğunu söyleyenlere gelince, onlar birçok şeyi 
delil getirmişlerdir: 

1) Cenab-ı Hakk'ın: unun nuzurunaatii vanıtuar, { kaçınmazlar, yorulmazlarda. 
Çnlar, usanmaksızın gece gündüz Allah'ı teşbih eder/er "(Enbiya, 19-20) ayetidir. 
Bu ayetle iki yönden istidlal edilir: 

a- Buradaki "indiyyet" (katında, huzurunda bulunma)'den marat, yer ve cihet 
bakımından bir indiyyet değildir; çünkü bu, Allah için imkansızdır. Bu indiyyet, 
yakınlık ve şeref indiyyetidir. Bu ayet, meleklerin sıfatı hakkında varid olunca, 
biz bu tür yakınlaşma ve şerefin, başkaları için değil, melekler için olduğunu 
anlamış olduk. 

Birisi şöyle diyebilir: "Cenab-ı Hak, bu indiyyeti, ahirette müminlerin her 

bir ferdi için de bildirmiştir. O da, "Hak meclisinde, muktedir ve kudreti yüce 
olanm kalındadırlar" (Kâmer.55) ayetidir. Dünya hususunda ise, Hz.Peygamber, 
Cenab-ı Hak'tan şunu nakletmiştir. "Ben, benim için kaibleri mahzun ve mü- 
kedder olan kullarımın yanındayım." Bu daha fazla tazimi gerektirir. Çünkü bu 
hadis, Cenab-ı Hakk'ın, kaibleri mahzun ve mükedder olanların yanında 
olduğunu gösteriyor. Halbuki, onların ayetten getirdikleri delil ise, meleklerin 


Allah yanında olduğunu gösterir. Şüphesiz, Allah'ın kulun yanında olması, kulun 
Allah yanında olmasından daha fazla ta'zimi ifade eder. 

b- Ayette, Cenab-ı Hak, meleklerin kibirlenmemesi ile meleklerden başkalarının 
da kibirlenmemesi gerektiğine hüccet zikretmiştir; şayet beşer meleklerden daha 
üstün olsaydı, bu delil getirme işi tam olmazdı. Çünkü padişah, etbaının 
kendisine itaatlerinin vacib olduğunu ikrar etmelerini istediğinde, "Melikler bile 
bana itaat etmekten kibirlenmezler. Bu miskinler de kim oluyor ki bana itaat 
etmiyorlar" der. 

Özet olarak diyebiliriz ki bu istidlalin, ancak en güçlünün en zayıfa delil 
getirilmesi ile tamamlandığı malumdur. 

Birisi şöyle diyebilir: Meleklerin, insandan daha güçlü kuvvetli olduğunda 
münakaşa edilemez. Bu istidlalin tamamlanması için bu kadar farklılık yeter 
Çünkü Cenab-ı Hak sanki "Melekler çok güçlü gök ve yer cisimlerine hakirr 
ihtiyarlık ile hastalıktan emin ve çok uzun ömürlü olmalarına rağmen, bir an 
olsun Allah'a kulluğu bırakmıyorlar. Halbuki insanoğlu son derece güçsüz 
olmasına, hastalık, ihtiyarlık ve çeşitli afetlere hemen düşmesine karşılık Allah'a 
baş kaldırmaması daha uygundur. İşte bu kadar farklılık istidlalin doğru 
olmasında yeterlidir. Böyle bir farklılığın varlığında da şüphe yoktur. Ancak 
münakaşa, sevabın çokluğu manasına olan üstünlük meselesindedir. O halde 
daha niçin "Bu istidlal, ancak meleklerin sevabı insanınkinden daha fazla olursa 
doğru olur. Akla ilk gelen bizim söylediğimiz olduğu için sizin söylediğinize bir 
delil gerekir" dediniz? 

2) Meleklerin insandan üstün olduğunu söyleyen bu kimseler şöyle demişlerdir: 
Meleklerin ibadetleri insanlarınkinden daha zordur. Bu sebeble onların 
ibadetleri, insanın ibadetinden daha sevablı olur. Biz meleklerin ibadetlerinin 
daha zor olduğunu birkaç hususa binaen söyledik. 

a- Meleklerin isyana temayülleri daha güçlüdür. Bundan dolayı onların itaatleri 
daha zordur. Biz, meleklerin isyana temayüllerinin daha güçlü olduğunu 
söyledik. Çünkü afetlerden selim ve her türlü ihtiyaçtan müstağni olan bir kul, 
nimetlere ve onların lezzetine, ihtiyaçlar içinde kıvranandan daha meyyal olur. 
Çünkü o Mevlasına ibadete yönelmeye ve O'na sığınma hususunda daha kararsız 
gibidir. İşte bu sebebten ötürü Cenab-ı Hak: 

"Gemiye bindikleri zaman, dini yalnız Allah'a has kılarak ve muhlisler olarak 
Allah'a dua ederler. Fakat biz onları selametle karaya çık men Allah'a şirk 
koşanlardan olurlar" (Ankebut, 65) buyurmuştur. 

Herkesin malumudur ki melekler göklerde otururlar. Gökler ise, bahçeler, 
bostanlar, gezinti ve istirahat yerleridir. Onlar hastalıktan ve fakirlikten 


emindirler. Sonra,yaratıldıklarından beri onlar için hertürlü nimet sebebleri 
tastamam bulunmasına rağmen ibadetle meşguldürler, huşu içindedirler. 
Allah'dan korkarlar, onlar bir nevi mahbus durumunda, cennetlerin nimet ve 
lezzetlerine iltifat etmeyen, aksine Allah için çok meşakkatli taatlere yönelmiş, 
çok şiddetli korku ve dehşet içinde olmakla nitelenmiştirler. Sanki 
insanoğlundan hiç kimse, uzun asırlar şöyle dursun, bir gün dahi bu şekilde 
durmaya güç yetiremez. Bunu Hz.Adem (a.s.)'in kıssası teyid eder. Çünkü 
Cenab-ı Hk, Hz.Adem'i: "Siz O (cennetten) dilediğiniz gibi bol bol yiyiniz " 
(Bakara, 35) buyurarak onu, cennetin her tarafında serbest bırakmış, sonra bir 
tek ağacı ona yasak etmiştir. Fakat o nefsine hakim olamamış şerre 
düşüvermiştir. İşte bu, meleklerin itaatinin insanınkinden daha güç olduğuna 
delalet eder. 

b- Mükellefin bir ibadet çeşidinden, başka bir çeşide geçmesi adeta bir bahçeden 
diğer bir bahçeye geçmek gibidir. Aynı ibadet çeşidine devam etmek ise 
meşakkati ve bıkkınlığı doğurur. İşte bu sebebten dolayı, yazılan kitablar 
bölümlere ve kısımlara ayrılmıştır. Yine aynı sebebten Allah'ın kitab da sürelere, 
hiziblere, aşırlara ve ahmaslara (beş cüzlük kısımlara) ayrılmıştır. Sonra 
meleklerin herbiri de: "Usanmaksizm gece gündüz Allah'ı teşbih ederler " 
(Enbiya, 20) ve: "Biziz o saf saf dizilenler mutlaka biz. Biziz o teşbih edenler de 
mutlak bfz"(Saffat, 165-166) ayetlerinde olduğu gibi tek bir ibadete devam 
ediyor, başka çeşide geçmiyorlar. Bu böyle olunca onların ibadetleri de son 
derece güç olur. İbadetlerinin güçlüğü ortaya çıkınca, o ibadetlerin de en üstün 
sayılması gerekir. Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s.) Amellerin en faziletlisi en zor 
"yani en meşakkatli" olanıdır" buyurmuştur. Hz.Aişe (r.a.) de "Senin sevabın, 
yorgunluğuna göredir" demiştir. Kıyas da bu neticeyi verir. Çünkü kul, 
Mevlasının rızasını daha çok elde etmek için ne zaman güç şeyleri yüklenirse bu 
ta'zime ve takdime daha layık olur. 

Bu iki izaha göre birisi şöyle diyebilir: Farzet ki meleklerin meşakkatleri daha 
çok. Buna dayanarak, onların sevablarının daha çok olmasının gerektiğini niçin 
söylüyorsunuz? Çünkü biz, bu zamanda bazı sufiler görüyoruz ki, Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'in bile yüklenmediği güçlük ve zorluklan mücahede (nefsi ıslah) yolunda 
yükleniyorlar. Yine biliyoruz ki Hz.Peygamber (s.a.s.), bunları yapanlardan ve 
benzerlerinden daha üstündür. Hatta Hint abit, zahit ve ruhbanlarından, Allah 
için tevazu etme hususunda, benzeri hiçbir peygamber veya veliden 
nakledilmeyen meşakkatli ve yorucu şeyleri yüklenenlerin olduğu anlatılmıştır. 
Anlatılmıştır. Ama biz yine de onların kâfir olduklarına hükmediyoruz. Böylece 
biz ibadette meşakkatin çokluğunun sevabın çok olmasını gerektirmediğini 


anlamış olduk. 

Bunun hakikati şudur: Mükafaatın çok olması ancak sebeblere ve niyyetlere 
dayanır. Belki de zahiren görülen fiillerden iki mükellefin eşit olarak yaptıkları 
bir fiilden ötürü biri daha çok sevab alırken diğeri ona göre daha az sevab alıyor. 
Çünkü onlardan birinin ihlas: diğerininkinden daha güçlü ve daha fazladır. Bu 
durumda ibadetin çok ve güç olması, sevab bakımından bir farklılığı 
gerektirmez. 

Ayrıca biz meleklerin ibadetlerinin daha meşakkatli olduğunu kabul etmiyoruz. 
Sonra, onun birinci maddede iddia ettiği, göklerin temiz bahçeler olmasına 
gelince, biz deriz ki: Bunu kabul ediyoruz, ancak temiz yerlerde ibadet etmenin, 
aynı ibadeti daha düşük yerlerde yapmaktan daha zor olduğunu niçin 
söylüyorsunuz? Bu hususta en çok söylenebilecek şey şudur: İnsan için bazan 
nimet sebebleri âmâde olur ve buna rağmen onun bu nimetlerden geri durması 
çok güçtür. Ancak bu husus, insanoğlunun başında belâ (imtihan) sebeblerinin 
toplanmış olması durumu ile tezad teşkil eder. Sonra o insanlar, bu belâ sebebleri 
başlarında olmasına rağmen, Allah'ın hükmüne razı olurlar ve bu belâ ve âfetler 
onları Allah'a boyun'eğmekten ve O'na kulluğa devamdan alıkoymaz. Bu ise 
kullukta daha ileri bir derecedir. Bu böyledir, çünkü hizmetçi ve kölelerin 
kalbleri, hizmetlerine karşılık elde ettikleri nimet ve refaha göre hoşnud olur. 
Onlardan İhlasın zirvesinde olanlar hariç hiçbiri, bu güçlükler karşısında 
hizmette sabırlı olamaz. Bu görüşte olanların söylediklerinin aksı, daha evlâdır. 
Onun, "bir çeşit ibâdete devam etmek zordur" sözüne gelince, biz deriz ki, bu 
başka bir vecihle çatışır ki, o da şudur: Onlar bir çeşit ibâdeti alışkanlık haline 
getirdiklerinde, âdet beşinci bir huydur.denildiği üzere, aksini yapmaya muktedir 
olamayacakları şeye mecbur edilmiş gibi olurlar. Böylece ibadetin bu nevi, 
onlara son derece kolay olur. İşte bundan ötürü Hz. Peygamber (s.a.s), oruçta 
visalden (iftar etmeden birbiri ardınca oruç tutmaktan nehyederek, "Orucun en 
faziletlisi Vâvud (a.s.)'un urucudur"27İ ki, bu bir gün oruç tutup bir gün 
yemektir. 

3. Onlar şöyle demişlerdir: Meleklerin ibadetleri daha devamlıdır, bu sebeple 
onların daha üstün olmaları gerekir. Meleklerin ibadetlerinin daha 

devamlı olduğunu ise, Cenab-ı Hakk'ın : 

"Usanmaksızm, gece ve gündüz Allah'ı teşbih ederler "(Enbiya. 20) ayetidir. 
Buna göre, şayet onların ömürleri insanların ömürlerine eşit olsaydı, onların 
taatları daha devamlı ve daha fazla olurdu. Nasıl böyle olmasın ki, meleklerin 
sıfatlan konusunda açıklandığı gibi, her beşerin ömrü meleklerin ömrüne nisbetle 


bir hiç mesabesindedir. [128] 


Melekler Gece Gündüz Teşbih Ederken Elçilik Görevini Nasıl 
Yaparlar? Başa Dön 


Bu ayet hakkında birkaç sual bulunmaktadır: Şuabu'l-İman'da Abdullah ibn el- 
Haris İbn Nevfel'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ka'b'a, "Cenab-ı Hakk'ın: 
Vsanmaksızın, gece ve gündüz Allah'ı teşbih ederler "(Enbiya. 20) ve: 
"Melekleri elçileri kılan..."(Fatır, 1) ayetleri hakkında ne dersin? Bu risalet, 
onların tesbihatta bulunmalarına mani olmaz mı? Yine: 

"İşte, Allah'ın, meleklerin ve bütün insanların laneti ancak bunlar üzerinedir " 
(Bakara, 16i) ayeti hakkında ne dersin? Onlar, tesbihatla meşgul olurlarken, 
lanetle nasıl meşgul olacaklar?" dedim de, Ka'bu'l-Ahbar cevap vererek şöyle 
dedi: 

"Onların tesbihat yapmaları bizim için nefes almak gibidir. Nasıl ki bizim nefes 
almamız konuşmamızı engellemiyorsa, onların tesbihatla meşgul olmaları da 
diğer amellerine mani olmaz" Ben de derim ki, birisi şöyle diyebilir: Nefes alıp 
vermek, konuşmaya mani olmaz. Çünkü nefes alıp verme aletiyle konuşma aleti 
aynı değildir. Ama, lanetle,tesbih konuşma nevindendirler. bu sebeple aynı alette 
birleşmeleri imkansızdır. 

Birinci Cevap: Allah'ın melekler için, bir kısmıyla tesbihatta bulunacakları, 
diğer bir kısmıyla da Allah'ın düşmanlarına lanette bulunacakları birçok dil 
yaratmasında uzak görülecek ne var ki? 

İkinci Cevap: Lanet etmek, kovmak ve uzaklaştırmaktır. Tesbihat ise, Allah'ı 
övgüye dalmaktır. Şüphesiz, Allah'ı övmek, Allah hakkında Allah'a 
yakışmayacak şeylere inanan kimseleri uzaklaştırmayı gerektirir. Bu sebeple de 
lanet, tesbihatın levazımından olmuş olur. 

Üçüncü Cevap: Cenab-ı Hakk'ın 'Usanmazlar" sözüdür. Bunun manası, "onlar 
tesbihatta bulunmayı, Allah'a yakışan vakitlerde eda etmeye azmetmekten 
usanmazlar" demektir. Nitekim, falanca cemaate çok müdavimdir, ondan 
ayrılmaz" denilir. Bununla, onun devamlı cemaate devam etmesi kastedilmez. 
Bununla ancak, onun devamlı olarak, namazını, vaktinde cemaatle eda etmeye 
sürekli bir azim içinde olduğu murad edilmiştir. Onların ibadetlerinin daha 
devamlı olduğu sabit olunca, onların daha üstün olmaları gerekir. Birinci 
gerekçeye gelince, bu da, daha devamlı olan, meşakkatli olur; meşakkatli olan 
da, ikinci hüccette izah edildiği gibi, daha üstün olur. 

İkinci Gerekçe: Hz. Peygamber (s.a.s); "Kullarımın en üstünü, ömrü uzun ameli 


güzel olanıdır"L!29| buyurmuştur. Melekler (a.s.) kulların en uzun Ömürlüsü ve 


en güzel amel işleyenleridir; bu sebeple onların, kulların en üstünü olmaları 
gerekir. Bir de Hz.Peygamber (s.a.s.). "Kavminin içinde bulunan şeyh (pir-i 
fani), ümmetinin arasındaki peygamber gibidir" buyurmuştur. Bu ifade, 
meleklerin beşer arasındaki dukumlarının, ümmetleri içindeki peygamberlerin 
durumuna benzediğini gösterir. Bu da meleklerin insanlardan üstün olmasını 
gerektirir. Birisi, şöyle diyebilir: Hz.Nuh (a.s.), Lokman (a.s.), Hızır (a.s.), 
Hz.Muhammed (s.a.s.)den daha uzun ömürlü idiler. Bu sebeple onların, 
Hz.Muhammed (s.a.s.)den daha üstün olmaları gerekir ki, bu ise ittifakla 
yanlıştır. Bu sebeple, bu iddiada bulunanların iddiaları da batıl olur. Yine ümmet 
içerisinde, peygamberden daha uzun ömürlü ve ondan daha gayretli kimseler 
olduğunu görüyoruz. Halbuki o, derece bakımından peygamberden, Arş ile yer 
arasındaki uzaklık kadar aşağı mertebededir. 

Bu husustaki sözün özü, açıkladığımız şu husustur: Sevabın çokluğu ancak 
sebeplere ve niyetlere raci olan işlerden ileri gelir. Bu sebeple, az bir taatın çok 
sevab kazandıracak bir tarzda insandan vuku bulması; çok taatın da, az sevaba 


müstehak olacak bir biçimde meydana gelmesi mümkündür. (30) 
Meleklerin İbadette İleri Derecede Olmaları 


Melekler, ibadetin her çeşidinde yarışanların en önde gelenleridir; Dini 
hasletlerden hiçbir haslet bulunmaz ki onda imam ve onun öncüsü olmasınlar. 
Bundan da Öte onlar, dini yolları inşa eden ve onaranlardır. İbadette öncelik bir 
nevi üstünlük ve bir nevi tazimdir. Birisi, icma sebebiyledir. İkincisi, Cenab-ı 
Hakk'ın: "Hayır yansında en Önde olanlar, (orada da) en Öndedirler. İşte onlar, 
Allah'a ençok yaklaştırılmış olanlardır "(Vakıa 10-11) ayetidir. Üçüncüsü ise, Hz. 
Peygamberin "Kim güzel bir adet ihdas ederse, o şahıs kendine ait sevabı aldığı 
gibi kıyamet gününe kadar onunla amel edecek olanların ecirlerinden bir mislini 


de alır"LİSlİ hadisidir. İşte bunlar, beşer yaratılmadan önce işlemiş oldukları 
fiiller sebebiyle hak kazandıkları sevabla birlikte, Peygamberler için hasıl olan 
her türlü sevabın melekler için hasıl olmasını gerektirir. 

Birisi şöyle diyebilir: Bu, Hz.Adem (a.s.)in Hz.Muhammed (s.a.s)'den daha 
üstün olmasını gerektirir. Çünkü Hz.Adem (a.s) beşer içinde, Allah'a ibadet 
etmeyi ve kâfirleri Allah'ın yoluna davet etmeyi ilk defa koyandır. Bu, husus 
icma ile batıl olunca onların meleklerin üstünlüğüne dair sözleri de batıl olur. 
Yine, bu husustaki sözün özü, yukarda açıkladığımızda. O da şudur: Sevabın 
çokluğu niyete raci olan bir işe göredir. Bu sebeple, sonra olanın niyetinin daha 
temiz olması, böylece de öncekinin hak kazandığından daha fazla sevaba hak 


kazanmış olması mümkündür. H32 
Meleklerin Elçiliği Başa Dön 


Resul ümmetten daha üstündür. O halde melekler, peygamberlerden de üstündür. 
Meleklerin Peygamberlerin elçisi olmasına gelince bu, Cenab-ı Hakk'ın: "Onu, 
kuvveti pek çetin olan öğretmiştir "(Necm, 5);ve: "Onu senin kalbine ruhu'l- 
emin indirmiştir" (Şuara, 193-194) ayetlerinde bahsettiği husustur. Resullerin 
ümmetlerinden daha üstün olmasına gelince, bu, beşerden olan nebilerin 
ümmetlerinden daha üstün olmalarına kıyas iledir. Burada da böyledir. Gerçi 
örfte, hükümdar, halkın işleri hakkında hükmetsin ve işlerini yürütsün diye 
büyük bir topluluğa birisini gönderdiğinde, bu elçi o topluluktan daha kiymetli 
olabilir. Ama, birisini birisine gönderdiğinde bu eigi, kendisine gönderildiği 
kimseden daha kıymetli olmayabilir. "Nitekim hükümdar tebasından birini 
mühim bir iş için vezirine gönderdiğinde, bu tebanın vezirden daha şerefli 
olmas; gerekmez." denilirse biz deriz ki: 

Cibril (a.s) bütün peygamberler ve beşerden elçilerin hepsine elçi olarak 
gönderilmiştir. Soru soranın zikrettiği bu kanuna göre, Cibril'in onlardan daha 
üstün olması gerekir. Bil ki, bu delilin başka bir biçimde de ifâde edilmesi 
mümkündür ki, o da şudur: Melekler, Allah'ın "Melekleri elçileri kılan..." 
(Fatır,1) âyetinin gösterdiği gibi, elçidirler. Sonra durum, şu iki şeyden birisi 
olur: Melek, ya başka bir meleğe elçi olarak gönderilmiştir veya beşerden olan 
bir nebiye gönderilmiştir. Bu iki duruma göre de melek resul, onun ümmeti ise 
beşer resullerdir.Beşerden otan resullere gelince, bunlar resuldür, ancak onun 
ümmeti olan insanlar ise, elçi, resul değildirler. Ümmeti resul olan resul, ümmeti 
böyle olmayan resulden daha efdaldir. Bu nedenle, meleğin, bu cihetten beşere 
üstünlüğü ortaya çıkmış olur. Bir de, İbrahim (a.s), Lüt (a.s)'agönderilmiş 
birpeygamberdir. Bu sebeple İbrahim (a.s) Lüt (a.s)den daha şerefli olmuş olur. 
Müsâ (a.s) kavmi içerisinde bulunan peygamberlerin resulü idi. Dolayısıyla O da 
onlardan üstün oldu. Burada da böyledir. Birisi şöyle diyebilir. Kıral elçisini bazı 
mıntıkalara yolladığında, bu gönderme işi bazan. o elçinin onlara hâkim olması, 
ontârın işlerini deruhte etmesi ve onlar hakkında tasarrufta bulunması için olmuş 
olur. Çazen de böyle olmaz. Çünkü hükümdar elçiyi onlara bu işleri yapması için 
değil de, bazı şeyleri onlara haber vermesi için yollamış olur. Birinci kısımdaki 
elçinin, kendisine gönderildiği kimselerden daha üstün olması gerekir. İkinci 
kısma gelince, meselenin dış görünüşüne göre, elçinin kendisine gönderildiği 
kimselerden daha üstün olmaması gerekir. Buna göre, birinci kısımdan hareketle, 


ümmetlerine gönderilen peygamberler şüphesiz ümmetlerinden daha üstündürler. 
Buna göre, o halde niçin, meleklerin peygamberlere gönderilmesi birinci kısma 
dahildir? dediniz de, böylece peygamberlere elçi olarak gönderilen meleklerin 
peygamberlerden daha üstün olması meselesi ortaya çıkmış oldu?... 

6) Melekler, beşerden daha muttakidirler. Bu sebeple onların beşerden daha 
üstün olmaları gerekir. Meleklerin daha muttaki olmalarına gelince bu onların 
hatalardan olduğu gibi, hatalara meyletmekten de uzak olmaları sebebiyledir. 
Çünkü onların korkuları ve hatadan çekinmeleri daimidir. Zira Cenab-ı Hakk; 
"Üstlerinde olan Rablerinden korkarlar"(Nahl, 50) ve : "Onlar, Allah'ın 
haşyetinden titrerler "(Enbiya, 28) buyurmuştur. 

Korku ve tir tir titreme, günaha azmetmeye mâni olur.Peygamberlere gelince, 
onlar beşerin en üstünü olmalarına rağmen, onların her biri bir tür zelleden 
kurtulamamıştır, veHz. Peygamber (s.a.s) "Biz peygamberlerden hiç kimse 
yoktur ki, Yahya tbn Zekeriyya hariç, bir zetie işlemiş veya bir hataya yeltenmiş 
olmasın" buyurmuştur. Böylece meleklerin takvasının daha kuvvetli olduğu 
ortaya çıkmıştır. Bu sebeple de, onların beşerden daha üstün olmaları gerekir. 
Zira Cenâb-ı Hak "Allah katında en şerefliniz, en çok müttaki olanmızdır" 
(Hucurat, 13) buyurmuştur. Şayet: Bu âyeti, insan oğullarına hitaptır; dolayısıyla 
metekleri içine almaz ve yine takva, "vikaye" kelimesinden türemiştir. Melekler 
hakkında şehvet düşünülemez, o halde takvanın melekler hakkında tahakkuk 
etmesi imkânsızdır" denilirse, birinciye cevabımız şu olur. Üstünlüğün takvaya 
dayanması, takvanın,üstünlüğün illeti olduğunu gösterir. Her ne zaman takva çok 
olursa, üstünlük de o nisbette çok olur. İkincisine cevabımız ise şudur: Melekler 
hakkında şehvetin olmadığını kabul edemeyiz. Ancak, onların yemeğe ve cinsi 
münâsebete dair şehvetleri yoktur. Ama muayyen bir şehvetin yokluğundan, 
mutlak şehvetin yokluğu gerekmez. Onların, tam aksine yükselmek ve derece 
almak arzuları vardır. İşte bu sebepten ötürü 

de onlar; "Orada, bozgunculuk edip kan dökecek kimseler mi yaratacaksın? 
Oysa ki, biz seni hamdinle teşbih ve takdis ediyoruz" (Bakara, 30) Cenâb-ı Allah 
da: "Onlardan her kim, "Bende Allah'dan başka tanrıyım"dersa, işte onun 
cehennemle cezalandırırız " (Enbiya, 29) buyurmuştur. 

Birisi şöyle diyebilir: Sizin zikretmiş olduğunuz hadis, Yahya (a.s.)'nın diğer 
peygamberlerden daha muttaki olduğunu gösteri;. Bu sebeple de O'nun Hz. 
Muhammed (s.a.s)'den c!-ha üstün olması gerekir ki, bu ise icmâ ile batıldır. Bu 
sebeple de biz, takvanın fazla olması, .dan üstünlüğün de fazla olmasının 
gerekmediğini anlamış olduk. Bunun hakikati de, bizim yukarda açıkladığımız 
husustur ki, o da şudur: İki insan düşünelim. Birisi, hiç günah işlemediği gibi 


yüz sevap kazanacağı taatte bulunmuş olsun. Diğeri ise, bir tek günah işledikten 
sonra bin sevap kazandıracak taat yapsın. İkinci adam yüz sevabıyla yüz ikâbı 
karşılar, geriye de dokuz yüz sevabı kalır. Böylece, günah işlediği halde bu ikinci 
adam, hiç günaha girmeyen birinci adamdan daha efdal olur. 

Keza meleklerin takvasının daha çok olduğunu da kabul etmiyoruz. Çünkü 
takva, "vikaye" kelimesinden müştakdır. İnsanoğlu hakkında isyan etmesini 
gerektiren sebepler daha çoktur. Bu nedenle, insanoğullanndan müttaki olanların 
takvası, meleklerinkinden daha çok olur. 

Onun, meleklerin reis olma arzusu vardır" sözüne gelince, biz deriz ki, bu bize 
zarar vermez. Çünkü bu tür şehvet beşer için de söz konusudur. Ayrıca 
insanların, bu şehvetten başka, diğer şehvetleri d© vardır; bunlar da, mideye 
olan düşkünlük ile cinsi münasebete olan düşkünlüktür. Bu böyle olunca, Allah'a 
itaat etmeye mâni olan şehvetler, insanoğlu için daha fazla olmuş olur. Bu 
sebeple de, insanlardan müttaki olanların takvasının daha güçlü olması gerekir. 


[133] 


Meleklerin Hz. İsa (a.s)'dan Efdal Olup Olmadığı Başa Dön 


7) Cenâb-ı Hakk'ın "Ne Mesih, ne de Allah'a en yakm melekler, Allah'a kul 
olmaktan asla kaçınamazlar" (Nisa. 172) âyetidir. Bu âyetle şu şekilde istidlal 
edilmiştir. Onun, ifadesi, birinciyi tekid etmek için getirilmiştir. Bu tür tekidler 
de, ancak, en üstün olanı zikrederek olur. Nitekim, "şu odunu taşımaya, on 
kişinin gücü yetmez; yüz kişinin de..." şeklinde söylenir, ama, "şu odunu on kişi 
taşıyamaz; bir kişi del.." denilmez. Yine, bu alime hizmet etmekten vezir 
kaçınmaz, hükümdar bile!.." denilir, ama, "bu alime hizmet etmekten vezir 
kaçınmaz; kapıcılar bile!" denilmez, birisi şöyle diyebilir: "Bu ayet, eğer birşeye 
delalet ettiyse, bu da mukarreb meleklerin Mesih'e üstün olduğudur." Ancak 
bundan, mukarreb meleklerin, -Hz.Muhammed, Hz.Musa Hz.İbrahim gibi- 
Meşinden daha efdal olan zatlardan üstün olması gerekmez. Özet olarak: Eğer 
iddiacılar için Hz.Mesih'tn bütün peygamberlerden daha üstün olduğu sabit 
olsaydı, onların maksatları hasıl olurdu. Ama onlar bu hususa delil 
getiremeyince. onların maksatları gerçekleşmez,hele hele bütün müslümanlar, 
Hz.Muhammed (s.a.s.)'in, Hz.İsa'dan daha üstün olduğunda ittifak etmişlerdir. 
Müslümanlardan hiç kimsenin de, Hz.İsa'nınjHz.Musa ve Hz.İbrahim (a.s.)'den 
üstün olduklarına dair hüküm verdiğini görmedik. 

Sonra, biz deriz ki, Cenab-ı Hakkın ifâdesindeki vav harfi ancak atıf vavıdır. Atıf 
vavı ise, mutlak cem'i ifade eder. Bu sebeple ayet ne! Mesih'in ne de meleklerin 


kul olmaktan istinkaf etmediklerine delalet eder. 

Ama, meleklerin Mesih'ten daha üstün olmasına gelince, ayet buna da delalet 
etmez. Onların zikrettikleri ınisa'lere gelince, biz deriz ki misal getirmek, külli 
ve umumi iddiaları isbat etmede yeterli değildir. Sonra bu misal, başka bir 
misalle çatışır. O da, birisinin şöyle demesidir: "Bu işte bana, ne Zeyd ne de Amr 
yardımcı olmadı!' Bu ifade, Amr'ın Zeyd'den daha üstün olduğuna delalet etmez. 
Yine Cenab-ı Hakk'in: 

"Kurbanlıklara gerdanlık takılmış hayvanlara ve Beyt-i Haramı kasbtedenlere..." 
(Maide, 2) ayeti de böyledir. Misaller değişik olunca, bu misallere istinad etmek 
ımkansızlaşır. Sonra işin hakikati şudur: O adam, "o odunu taşımaya ne bir kişi 
ne de on kişi muktedir olamaz!" dediği zaman, biz aklen on kişinin bir kişiden 
daha güçlü olduğunu biliriz. 

Ve şüphesiz olarak biliriz ki, ikinci ifadeden (yani "ne de on kişi" ifadesinden) 
maksad mübalağadır. İşte böyle bir mübalağa bulunduğunu, ancak bu yolla 
anlarız, yoksa mücerred lafızdan değil. 

İşte burada, ayettej”jiü'ı £&ulı ifâdesinden mübalağa bildirildiğini anlamamız, 
daha önce, meleklerin Meşinden efdal olduğunu bilmemiz şartına bağlıdır. Bu 
durumda, bu ayetle geçerli istidlal, bu delilden önce, matlubun sübutuna bağlı 
olur. Matlubun sübutu ise, bu ayetin ona delaletine bağlı olur. Böylece devr 
gerekir. Devr ise batıldır. 

Biz, ifadenin bir farklıhk ifade ettiğini kabul etsek bile, onun bütün derecelerde 
farklılık ifade ettiğini kabul edemeyiz. Tam aksine, bu ifade bazı derecelerde bir 
farklılık ifade eder. Bunun izahı şudur: "Şu alime hizmet etmekten, ne kadı ne de 
hükümdar istinkâf eder!..." denildiğinde, bu, hükümdarın bazı hususlarda 
kadıdan daha mükemmel olduğunu ifade eder ki, bu da kudret, kuvvet, isti'la ve 
saltanat gibi sıfatlardır. Bu onun, kadıdan ilim, zühd ve Allah'a itaat bakımından 
üsttin olduğuna delalet etme? Bunun böyle olduğu sabit olunca, bunun gereği ile 
hükmederiz. Çünkü melek kudret ve güç bakımından, insandan daha üstündür. 
Çünkü Cibril (a.s.) Lüt kavminin şehirlerini yerlerinden söküp atmıştı. İnsan ise, 
buna güç yetiremez. O halde, daha ne diye meleğin, Allah'a kulluğu, itaatinin 
fazlalığı sebebiyle, sevab bakımından beşerden daha üstün olduğunu söylediniz? 
Bu hakikatin tamamı şudur: Bu meselede hakkında ihtilaf edilen üstünlük, 
sevabın çokluğudur. Sevabın çokluğu ise, ancak kulluk ile meydana gelir. Kulluk 
da son derece tevazu ve boyun eğmeden ibarettir. Kulun, Allah'a son derece muti 
olmakla nitelendirilmiş olması, onun Allah'a kul olmaktan istinkâf etmesine 
kesinlikle uygun ve de münasib olmaz; aksine ona zıt ve münafi olur. Bu söz 
acık seçik olunca, Allah'ın sözünü yukardaki manaya, yani her yönden üstün 


olduğu anlamına hamletmek, o ayeti gayesinin dışına çıkarmak olur. Kişinin 
üstün bir güçle büyük bir hükümranlıkta vasıflandırılması, onun isyanına ve 
kulluğu terketmesine uygun bir haldir. Mesela hristiyanlar, Hz.İsa'nın ölüleri 
dirilttiğini, anadan doğma körleri ve alaca hastalığını iyileştirdiğini görünce, 
Onu, bu denli kudretinden dolayı kulluk vasfından tecrid ettiler. İşte bundan 
dolayı da Cenab-ı Hak: "Şüphesiz İsa, bu kudretinden dolayı bana kulluktan 
kaçınmaz; bundan da Öte kuvvet, kudret, güç ve göklerle yerler alemine 
hükümran olma bakımından ondan daha üstün olan mukarreb melekler dejbana 
ibadetten, istinkâf etmezler." buyurmuştur. 

İşte bu izaha göre, ayetin delalet vechi şu şekilde sıralanır. Melek, kuvvet ve güç 
bakımından beşerden üstündür, fakat bu meleğin sevabın çokluğu bakımından da 
beşerden daha üstün olduğuna kesinlikle delalet etmez. 

Veya söyle denilebilir: Hristiyanlar, Hz.İsa'nın ilah olduğunu iddia ettiler, çünkü 
o, babasız meydana gelmişti. Bunun üzerine hristiyanlara, "Melek ne baba ne de 
anneden meydana gelmiştir. Bu sebeple onlar, Hz. İsa'dan daha enteresandırlar. 
Ne var ki onlar bile, Allah'a kulluk etmekten istinkâf etmezler" denilmiştir. 

Eğer, "ayette kastedilenin, İsa (a.s.) ile melekler arasında, güç ve kuvvet 
bakımından değil, kulluk bakımından bir farklılığın bulunduğuna delalet eden bir 
husus bulunmaktadır. Bu böyledir, çünkü Cenab-ı Allah onları "mukarreb" diye 
nitelemiştir. Allah'a yakınlık ise, ne mekan ne de cihet itibariyledir, aksine 
derece ve mertebe bakımındandır. Cenab-ı Hak, onları burada "mukarreb" olarak 
vasfettiğinde, burada kastedilenin güç ve kudret bakımından değil de, üstünlük 
dereceleri bakımından Mesih ile melekler arasında bir üstünlüğün bulunduğunu 
anlamış oluyoruz" denilirse, cevaben deriz ki: Senin bu sualden maksadın, 
"Allah-u Teâla'nın melekleri mukarreb olarak vasfetmesi, Mesih'in böyle 
olmamasını gerektirir" demek ise, bu batıldır. Çünkü bir şeyi, hususen zikretmek, 
başkası dışında sadece ona delalet etmez. (Hükmürubaşkasına da şamil olmasına 
mani değildir). 

Eğer senin maksadın, "Allah-u Teâlâ onları mukarreb olarak vasıflandırdığında, 
burada bir farklılığın bulunması gerekir" demek ise, bu da batıldır; çünkü, başka 
hususlardan birbirlerinden farklı olmakla beraber, taat hususunda Allah'a yakın 
olma vasfında her ikisinin de müşterek olması ihtimal dahilindedir. Ki bu 
durumda maksat, bu başka hususlardaki farklılığı açıklamak olmuş olur. Bir 
başka sual: Diyoruz ki, biz, ayetin gerektirdiğine göre, Hz.İsa'nın, üstünlük 
bakımından melekler cemaatinden aşağı mertebede olduğunu kabul ediyoruz;siz, 
üstünlük bakımından O'nun herbir melekten aşağı mertebede olduğunu niye 
söylediniz? 


Bir başka soru daha: Belki de Cenab-ı Hak bu hitabı, meleklerin beşerden daha 
üstün olduğuna inanan bir kavme yöneltip de, sözü onların inançlarına göre 
getirmiş olabilir. Nitekim; "Sonradan tekrar yaratmak O'na daha kolaydır (Rum, 


27)ayetinde olduğu gibi.. H3% 


Hz.Âdem ve Hz.Muhammed (s.a.s.)'in Meleklerden Efdal Olup 
Olmadığı Başa Dön 


8) Cenab-ı Hakkın, İblis'ten naklederek söylediği şu ayet: 

"Rabbiniz sizi bu ağaçtan, ancak iki melek veya ebedi yaşayanlardan olacağınız 
için, men etti"(A'raf, 20).Şayet Hz.Adem ve Havva, meleklerin insandan daha 
üstün olduğunu bitmemiş olsaydı, ne İblisin onları bu sözle, kandırması mümkün 
olurdu, ne de onların buna aldanmaları.. 

Bir kimse, çıkıp da: "İblis'in bu sözü hüccet olmaz ve şu da denilemez. Hz.Adem 
bu sözün doğruluğuna inanmıştı; aksi halde aldanmazdı. O halde Hz.Adem'in 
inanması bir hüccettir..." diyebilir. Buna karşı biz deriz ki; belki Hz.Adem, ya 
Peygamberler hakkında caiz olan bir zelleden dolayı veya o zaman henüz 
Peygamber olmadığından, bu hususta hata etmiştir. Ve yine farzet ki, İblisin sözü 
hüccet olsun!.. Fakat Hz.Adem, bu zellesinden önce Peygamber değildi. Bu 
durum, o zamanda meleklerin ondan üstün olmuş olmasından, Peygamber olmuş 
olduğu zamanda da üstün olmasını gerektirmez. 

Yine farzet ki ayet, bazı arzu edilen hususlarda meleklerin insanlardan üstün 
olduğuna delalet ediyor. Öyleyse sen niçin, "Bu ayet meloKlerin sevab 
bakımından insanlardan üstün olduğuna delalet eder" dedin? Çünkü, meleklerin 
kudret ve güç, güzellik ve cemal, yaratılış bakımından mevcut olan 
bulanıklıklardan ari, saf ve temiz olma bakımından insanlardan üstün olduğunda 
bir anlaşmazlık söz konusu değildir. Zira melekler nurlardan, Hz.Adem de 
topraktan yaratılmıştı. Belki Adem (a.s.) o meleklerden sevabının çokluğu 
bakımından üstün ise de, o bu saydığımız hususlarda meleklere denk olmayı 
arzuladı. İşte İblisin aldatması da bu yönden oldu. Aynı şekilde, "Ancak, iki 
melek olacağınız İçin" ayetinden maksadın, "ancak iki melek şekline 
dönüşeceğiniz için" demek olması da muhtemeldir. O zaman sizin istidlaliniz 
doğru olur. 

Yine ayetten maksadın, buradaki nehyin meleklerle Hz.Adem ile Havva'nın 
dışında ebedi yaşayacak kimselere has olmasını ifade etmek olması muhtemeldir. 
Bu, içimizden birisinin bir başkasına "Seni şu işten ancak falanca olman 
durumunda nehyediyorum " demesi gibidir. Bu ifadeden anlaşılan mana şudur: 


"Burada nehyedilen kimse sen değil de başkasıdır." Dolayısıyla bunu söyleyen 
kimse o şahsın, değişerek falanca şahıs haline gelmesini kastetmem iştir. İblisin 
maksadı, Hz,.Adem ile Havva'ya şüphe vermek olduğu için, en kuvvetli şüphe 
verme şekli de onlara o ağaçtan nehyolunmadıkları, ne hyol un anların onlardan 
başkaları olduğu vehmini vermek olmuştur. 

Yine farzet ki ayet meleğin Hz.Adem'den daha üstün olduğuna delalet ediyor. O 
halde sen niçin bu ayetin, meleğin Hz.Muhammed (s,a.s.)'den de daha üstün 
olduğuna delalet ettiğini söyledin? Onlar Hz.Muhammed'den üstün olamaz, 
çünkü müslümanlar Hz.Muhammed (s.a.s.)'in Hz.Adem (a.s.)'den daha üstün 
olduğu hususunda icmâ' etmişlerdir. Meleğin kendisinden üstün oldukları 
Hz.Âdem (a.s.)'den üstünlükleri Hz.Âdem (a.s.)'den üstün (efdal) olan 


Hz.Muhammed (s.a.s.)'den efdal olmalarını gerektirmez. 133) 
Meleklerin Üstünlüğü Mutlak Olmayıp Kayıtlıdır Başa Dön 


9) Cenab-ı Hakk'in 

''De ki: Ben size, Allah 'm hazineleri benim yanımda" demiyorum. Ben gaybı da 
bilmem. Size melek olduğumu da söylemiyorum "(Enam, 50) buyurmuştur. Biri 
çıkıp şöyle diyebilir: Bu ayetten muradın, Ben size "ilmin çokluğu ve kudretin 
fazlalığı hususunda bir melek olduğumu söylemiyorum " şeklinde olması 
muhtemeldir. Bu ihtimalin doğruluğuna birçok şey delalet eder: 

a- Kâfirler, Hz.Peygamber(s.a.s.)'den göğe yükselme, dağları yerinden oynatma 
ve büyük servetler yığma gibi ağır işler istemişlerdi. Bunları yapmak se ancak 
çok ilim ve fazla güçle mümkün olur. 

b- Allah'ın "De ki: Ben size Allah'ın hazineleri benim yanımda "demiyorum" 
ayeti. Bu ayet, z.Peygamberfs.a.s.)'m, kendisinin herşeye kadir olmadığını itiraf 
etmesini gösterir. "Ben gaybı da bilmiyorum" sözü, onun herşeyi bilmediğini 
itiraf ettiğine de delalet eder. "Size, melek olduğumu da söylemiyorum ayetinin 
manası ise, Allah daha iyi bilir; "Ben herşeye gücümün yettiğini ve herşeyi 
bildiğimi iddia etmediğim gibi, meleklerin kudreti gibi bir kudrete ve onların 
ilmi gibi bir ilme sahib olduğumu da iddia etmiyorum." 

c- Allah Teâla Size, melek olduğumu da söylemiyorum ayeti ile Cenab-ı Hak, 
şekli bir benzerliği nefyetmeyi murad etmemiştir. Zira -aksad bu değildir. Burada 
Cenab-ı Allah sadece, Hz.Peygamberin, meleklerin sahib olduğu sıfatlara malik 
olmasını nefyetmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s.)'/'n onların sahib olduğu vasıflara 
sahib olmaması ve kendi sıfatlarının hiçbir bakımdan meleklerin sıf atianna denk 
olmaması onun bir delildir. Bu ayette bütün sıfatlar bakımından bir farklılığın 


bulunduğuna bir delil de yoktur. Çünkü bütün sıfatlarda denkliğin olmaması 
başka, farklılığın bulunması başka birşeydir. 136) 


Hz. Yusuf (a.s)'un Meleğe Benzetilmesinin İzahı 


10) Cenab-ı Allah'ın: "Bu bir insan değil bu ancak şerefli bir melektir "(Yusuf, 
31) ayeti. Eğer "ayetten murad, şekil ve güzellikte teşbihin bulunmasıdır " 
demek neden mümkün olmasın?" denilirse deriz ki: Evlâ olan, benzerliğin 
şekilde değil de huy bakımından olmasıdır. Çünkü Hak Teala : "Bu ancak şerefli 
bir melektir " buyurmuş, Yusuf (a.s) şerefli bir meleğe benzetilmiştir. Melekse, 
sırf şekli itibarıyla değil de, asıl hoşa gidecek huyu sebebiyle şerefli olur. 
Böylece ayetten kastedilenin, şehvet ve arzu olunan şeye karşı hırs gibi beşeri 
hallerin bulunmaması ve melektik halini gösteren gözü sakındırma ve nefsi 
haramlara karşı gemleme gibi şeylerin varlığını gösterme hususunde Hz.Yusuf 
(a.s.)'u meleklere benzetme olduğu ortaya çıkmış olur. Buna göre bu ayet, kadın 
-erkek, mümin- kâfir akıllı olan herkesin, meleklerin insanlardan daha üstün bir 
mertebede bulunduklarında ittifak ettiklerine delalet etmektedir. Bir kimse 
diyebilir ki: "Aziz'in hanımının 

"İşte beni kendisi sebebi İle kınadığınız (delikanli)"(Yusuf. 32) sözü, kadınların 
"Bu ancak şerefli bir melektir " sözlerinden maksadlarının, ahlak itibarı ile değil 
de güzellik ve cemal bakımından Hz. Yusuf (a.s.)'un durumunun yüceliğini ifade 
olduğu hususunda, sarihe yakın bir hüküm ifade eder. Çünkü o kadının aşkının 
çok şiddetli olmasında mazur görülmesi, Yusuf (a.s.)un zühd ve takvasının 
çokluğu ile değil de, sadece son derece güzel olması ile mümkündür. Çünkü 
zühd ve takvası, o kadının onu aşırı sevmesine uygun değildir." 

Biz, ayetten muradın, Yusuf (a.s.)'u şehevi arzulardan yüz çevirme bakımından 
meleklere benzetme olduğunu kabul ediyoruz. Fakat sen niçin, "Yusuf (a.s. yun 
sevab bakımından meleklerden daha geride olması gerekir" 

diyorsun? Çünkü insanın yemeye ve içmeye iltifat etmesinin meleklerin bu 
şeylere iltifat etmesinden daha çok olduğunda ihtilaf yoktur. Fakat niçin: "Bu, 
sevabın çokluğu manasında fazilette üstünlüğü ifade eder." diyorsunuz? Eğer 
onlar, "günahı az olanın daha üstün olması gerekir" diye delil getirirlerse bu 


husustaki sözümüz daha önce geçmişti. 4317) 
Isra 70 Ayetine Göre İnsanların Üstünlüğünün Sınırlı Olması 


11) Cenab-ı Hakk'ın: Biz onları yarattıklarımızdan çoğuna cidden üstün kıldık. " 


(Şuara,70) ayeti. Allah'ın mahlukatı ya mükellef olan varlıklardır veya onların 
dışındaki varlıklardır. Şüphesiz ki mükellef olanlar, mükellef tutulmayan 
varlıklardan daha faziletlidirler. Mükellefler dört çeşiddir; Melekler, insanlar, 
cinler ve şeytanlar...Şüphesiz, insanlar hem cinlerden hem de şeytanlardan daha 
üstündür. Eğer insanlar meleklerden de üstün olsalardı, bu durumda her türlü 
mahulakattan üstün olmaları gerekirdi. Böylece de Cenab-ı Hakk'ın âyetinin bir 
manası kalmazdı.Tam aksine bunun şöyle söylenilmesi gerekirdi: "Biz onları 
yarattıklarımızın hepsine üstün kıldık'' Cenab-ı Allah böyle buyurmadığına 
göre, meleklerin insanlardan daha üstün olduğunu anlamış olduk." 

Birisi buna karşı şöyle diyebilir: "Bu sözün neticesi, hitabın delalet ettiği şeye 
tutunmaktır. Çünkü insanların, mahlukatın çoğundan üstün olduğunu açıkça 
ifade etmek, onların geri kalan mahlukattan daha üstün olmadığına delalet 
etmez. Bu ancak hitabın delaleti vasıtasıyla olur. Yine farzet ki melek cinsi, 
insan cinsinden daha üstündür. Ancak bu iki toplumdan birisinin, diğerinden 
daha üstün olması, birinci toplumun fertlerinin herbirinin fert olarak, diğer 
toplumun fertlerinin herbirinden üstün olmasını gerektirmez. Farzedelim ki iki 
topluluk bulunsun: Birincide her biri yüz dinar değerinde on köle olan, İkincide 
ise on köleden biri ikiyüz dinar, diğer dokuzu ise her biri bir dinar değerinde 
olsun. Bu durumda grup itibariyle birinci cemaat ikinciden efdaldir. Fakat;ikinci 
cemaatte öyle bir fert vardır ki o, fert itibariyle birinci grup mensuplarının 
herbirinden efdaldir. İşte burada da aynı durum sözkon usudur. 

Yine Cenâb-ı Allah'ın "Onları üstün kıldık" ifadesinden maksadı, âyetin 
evvelinde zikrettiğimiz, "şeref hususunda biz onları üstün kıldık" manası olması 
caizdir. Ayetin evvelinde bahsedilen husus da Cenab-ı Hakk'ın-, 

"Biz ademoğlunu şerefli kıldık'(İsra, 70) ayetidir. 

Ayetteki "şereften"murad, şekil güzelliği, zeka fazlalığı, harikulade işleri 
yapabilme gücü, son derece temiz ve nezih olmadır. Bu böyle olunca, bu işlerde 
meleğin insandan daha üstün olduğunu kabul ederiz. Amma, "meleklerin 
insanlardan daha fazla sevabı vardır" hükmünü nereden çıkarıyorsun? Yine 
Cenab-ı Allah'ın: 

"(Allah) gökleri gördüğünüz direkler olmaksızın yarattı "(Lokman, 10) ayeti, 
görülmeyen direklerin bulunmasını gerektirmez ve: 

"Allah'ın yanısıra diğer bir tanrıya kim, buna bir delili olmamasına rağmen 
taparsa..."(Müminun, 117)ayeti, kendisi için deliller bulunan bir başka ilahın 


olmasını gerektirmez. Burada da böyledir. 038] 


Peygamberler Kendileri İçin İstiğfar Ettikleri Halde Melekler 


Etmezler Başa Dön 


12) Hiçbir peygamber, önce kendileri için istiğfar etmeden, başkası için istiğfar 
etmemiştir. Kendileri için istiğfar ettikten sonradır ki öteki mü'minler için 
istiğfar etmişlerdir. Mesela Hz.Adem (a.s.): "Rabbimiz, biz kendimize 
zulmettik"(Araf, 23); Hz.Nuh (a.s): 'ya Rabbi, beni ana-babamı ve evime 
mü'min, olarak giren herkesi bağışla" (Nuh. 28); Hz.İbrahim (a.s.): "Ya Rabbi, 
beni ve ana-babamı bağışla"; ve; "Rabbim, bana hüküm (hikmet) ihsan et beni 
salihlere kat"(Şuara. 83); Hz.Musa (a.s) "Rabbim! beni ve kardeşimi bağışla" 
(Araf. 151) demişlerdir. 

Allah Teala, Hz.Muhammed (s.a.s.) "Günahına, mü'min ve mü'minlere istiğfar 
ef"(Muhammed. 19) ve : "Bu, geçmiş ve gelecek günahını Allah'ın bağışlaması 
içindir "(Feth, 2) buyurmuştur. Meleklere gelince, onlar kendileri için istiğfarda 
bulunmazlar. Onlar, ancak müm'min kimseler için mağfiret dilerler. Buna, 
Cenab-ı Hakk'ın onlardan naklederek, buyurmuş olduğu şu ayetler delalet eder: 
"Tevbe eden ve senin yoluna tabi olanları bağışla ve onian cehennemin 
azabından koru"(Gafir, 7) ve: 

"Ve iman edenler için mağfiret talebinde bulunurlar""(Gafir, 7). Eğer melekler 
istiğfar etmeye muhtaç olsalardı, bu hususta ilk defa kendilerinden başlarlardı. 
Çünkü nefsin kendisinden zararı savuşturması, başkasından savuşturmasından 
önce gelir. Yine Hz.Peygamber: "Önce kendinden başla, sonra da bakımını 


üstlendiklerine yönel"L139) buyurmuştur. Bu, meleğin beşerden daha üstün 
olduğunu gösterir. 

Birisi buna karşı şöyle diyebilir: Bu izah tarzı, meleklerde asla zellenin sudur 
etmediğine, beşerden ise zellelerin sudur ettiğine delalet etmez. Ancak biz, daha 
önce beş husustaki farklılığın faziletteki farklılığı gerektirmediğini izah etmiştik. 
Alimlerden, "meleklerin insan için mağfiret talebinde bulunmasını, onların 
"Orada, bozgunculuk edecek kimseleri mi yaratacaksın?" sözünü söylemiş 
olmaları sebebiyle, insanlar için yaptıkları tenkitten bir özür dileme gibi 


olduğunu söyleyenler vardır. [140] 
Melekler, İnsanlar Üzerinde Murakıbdırlar 


13) Cenab-ı Hakk'ın: "Muhakkak ki üzerinizde bekçiler bulunmaktadır. Şerefli 
katibler"(Infitar, 10-11) ayetidir. Bu ayet, insanlardan olan bütün mükellefler 
hakkında umumidir. Bu ayetin hükmüne hem peygamberler, hem de başkaları 
girer. Bu da meleklerin iki bakımdan insanlardan daha üstün olmasını gösterir. 


a- Cenab-ı Hak, melekleri insanoğlunun bekçileri kılmıştır. Mükellef olanları 
günahtan koruyanın, mutlaka, hata ve zelleden korunandan daha uzak olması 
gerekir. Bu ise meleklerin beşere nisbetle günahlardan daha uzak olup, taatlara 
da daha yakın olmasını gerektirir ki, bu da fazla bir faziletin varlığını gerektirir. 

b- Cenab-ı Hak, meleklerin yazmalarını taatlar hususunda beşerin lehine, 
günahlar hususunda da aleyhine bir hüccet kabul etmiştir. Bu ise, meleklerin 
sözünün, beşerin'sözünden kabule daha yakın ve daha evla olduğunu gösterir. 
Eğer insanoğlu, hal bakımından meleklerden daha üstün ve daha yüce olsaydı 
durumun aksine olması gerekirdi. Birisi buna karşı şöyle diyebilir: Onun, 
"Koruyanın korunandan daha iyi ve faziletli olması gerekir" şeklindeki sözüne 
gelince, bu cidden uzak bir görüştür. Çünkü hükümdar, tebaasından bazılarını 
kendi çocukları üzerine görevlendirir. Burada koruyanın yani vekilin korunandan 
daha şerefli olması gerekmez. Yine onun, "Cenab-ı Hak, meleklerin şehadetini 
insanlar için geçerli kılmıştır" şeklindeki sözü de zayıftır. Çünkü şahid olan 
kimse, durum bakımından, kendisine şehadette bulunulandan daha aşağıda 


olabilir, L4Lİ 
İlahi Saltanatın Azameti Meleklerle Tecelli Eder Başa Dön 


14) Cenab-ı Hakk'ın: 

O gün ruh ve melekler saf halinde ayakta duracaklar. Rahman olan Allah 'in 
kendisine izin verdiği kimse hariç, hiç kimse konuşamayacaktır. O da, doğruyu 
söylemiştir"(Nebe. o 38) ayetidir. Burada, meleklerin durumunun 
zikredilmesinden maksat, Allah'ın celalini ve azametini beyan etme hususunda 
mübalağa etmektir. Eğer, Allah'ın yaratıkları içinde, kıyam ve tazarruları, 
Allah'ın azametini ve kibriyasını haber verme hususunda meleklerinkinden daha 
kuvvetli ve fazla olan bir gurup olmuş olsaydı, elbette bu makamda onların 
zikredilmeleri daha evla olurdu. Sonra Cenab-ı Hak, melekleri zikretmekle 
ahirette zatının azametini beyan etmiş olduğu gibi, yine onları zikretmek 
suretiyle dünyadaki azametini de beyan etmiştir ki, bu da Cenab-ı Hakk'ın; 
"Melekleri, Fablerint hamdtie teşbih ederek, Arş'm etrafını kuşatmış görürsün " 
(zumer, 75) ayetidir. 

Bir kimse buna karşı şöyle diyebilir: Bütün bunlar meleklerin bazı bakımlardan, 
durumca, beşerden daha üstün bir durumda olduğunu gösterir. Bu "durum'"'un 
onların kuvveti, gücü ve kudretleriyle ilgili olması niçin caiz olmasın? Bu tıpkı, 
şöyle demek gibidir. Hükümdar tahtının etrafında, alemin dörtbir tarafından 
gelmiş olan melikler huşu ve itaat içinde boyun eğerek dururlar. Çünkü sultanın 


büyüklüğü, böylece ifade olunur. Sonra bu, o meliklerin hükümdar nezdinde 
onun çocuğundan daha kerim ve şerefli olduğuna delalet etmez. Burada da 


böyledir. 1421 
Bir Çok Ayette Melekler Resullerden Önce Zikredilir 


15) Cenâb-ı Hakk'ın "Müminlerin hepsi de Allah'a, meleklerine, kitaplarına ve 
elçilerine iman efm/şrtr" (Bakara. 285) ayetidir. Böylece Cenab-ı Hak, imanın 
sahih olabilmesi için bu şeylere mutlaka iman etmenin gerekli olduğunu 
açıklamış, Önce kendisinden başlayarak, ikinci olarak melekleri, üçüncü olarak 
kitabları ve dördüncü ofarak da peygamberleri zikretmiştir. Yine: "Allah, 
kendisinden başka bir ilah olmadığına şehadet etti; melekler ve iman sahipleri 
de."(Ali imran. 18) ve: "Muhakkak ki Allah ve melekleri, peygambere selam 
ederler "(Ahzab, 56) ayetlerinde de böyledir. 

İfadede önce zikredilmek, derece bakımından da önceliğe delalet eder. Keza 
daha aşağı olanın, daha şerefli olandan önce zikredilmesinin örf bakımından 
çirkin oluşu da buna delalet eder. Böylece bunun, şer'an da çirkin olması gerekir. 
Onun örf bakımından çirkin olmasına gelince, bu hususta 

Şair şöyle demiştir: 

"Sabahleyin yola çıkmak üzere hazırlanmış bile olsa, Umeyre'yi terket! Çünkü 
kişiyi men edici olarak yaşlılık ve İslam kafidir." Çünkü şaire Hz.Ömer, "Şayet 
İslam'ı önce zrkretseydin, seni mükâfatlandırdım" demiştir. Bir de sahabe-i 
kiram, Hz.Peygamberle müşrikler arasındaki musalaha metnini yazarlarken ismi 
başa yazma hususunda ihtilaf çıkmıştı. Keza Hz.Ali'yle Hz.Muaviye arasında 
sulh akdi yazılırken de böyle olmuştu. Bunlar, önce zikredilenin daha şerefli ve 
kıymetli olduğuna delalet eder. Örfte bu şekilde sabit olunca, şeriatta da böyle 
olması gerekir. Çünkü Hz.Peygamber "Müslümanların güzel gördüğü şey, Allah 
katında da güzeldir"*39'L1431 buyurmuştur. Böylece ifadede meleklerin 
peygamberlerden önce zikredilmiş olması onların fazilet bakımından da önde 
olduklarına delalet eder. Birisi buna karşı şöyle diyebilir: Bu delil zayıftır. Çünkü 
eğer "vav" harfine dayan ılıyorsa, "vav" harfi tertib (sıralama) ifade etmez. Eğer 
ifadedeki önce zikredilmeye dayanılıyor ise bu da, Tebbet süresinin,İhlas 


süresinden önce zikredilmiş olması İle çürütülebilir. 144! 


Salat Etmekle Melekler Peygamberlerden Üstün Olmazlar Başa Dön 


16) Cenab-ı Allah'ın: "Hİç şüphesiz Allah ve AUah'm melekleri peygambere 
selam ederler"( Ahzap, 56) ayeti. Allah Teala, bu ayetle meleklerin selamını, 
peygamberi için bir şeref vesilesi saymıştır. Bu da meleklerin, Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'tden daha şerefli olduklarına delalet eder. 

Amma buna karsı sövie denilebilir: "Bu görüş aynı ayetle: "Ey iman edenler o 
Peygambere salat-ü selam 

ediniz "(Ahzab, 56) çürütülür. Çünkü bu ayette Cenab-ı Hak, mü'minlere 
Hz.Peygamber (s.a.s.)esalavat getirmelerini emretmiştir. Bu müminlerin 
Hz.Peygamber(s.a.v.) 'den daha üstün olmalarını gerektirmez. 


Melekler için de durum aynıdır. (145) 
Cebrail (a.s.)'in Tekvir Süresindeki Vasıfları 


17) Cebrail (a.s.) ve Hz.Muhammed (s.a.s.) hakkında söylediğimiz şu şeyler: 
Cebrail (a.s.), Hz.Muhammed (s.a.s.)'den daha üstündür. Bunun delili Cenab-ı 
Hakk'ın şu ayetidir; 

"Şüphesiz, muhakkak o (Kur'an), çok şerefli bir elçinin (getirdiği) kelamdır. O 
çetin bir kudrete maliktir. Arşın sahibi (olan Allah) katında çok itibarlıdır. Orada 
kendisine itaat olunur, o bir emindir. Sizin arkadışmız (Muhammed) bir deli 
değildir" (Tekvir. 19-22). 

Allah Teala, burada Cebrail (a.s.)'ı altı kemâl sıfatı ile zikretmiştir: 

a- Allah'ın elçisi olması, 

b- Alah nezdinde şerefli olması, 

c- Allah katında kuvvetli olması. Onun Allah katındaki kuvveti, başkalarının 
güç yetiremeyeceği bir şekilde taatlara kadir olmasıdır. 

d- Allah yanında itibarlı olması, 

e- Gökler aleminde itaat olunması ve, 

f- Bütün taatlarda güvenilir, her türlü hainliklerden de uzak olmasıdır. Cenab-ı 
Hak, onu bu yüce sıfatlarla vasfettikten sonra da "Sizin arkadaşınız 
(Muhammed) bir deli değildir" buyurarak Hz.Muhammed (s.a.s.)'i vasfetmiştir. 
Şayet Hz.Muhammed (s.a.s.) üstünlük sıfatlarında Cebrail (a.s.)e denk veya 
yakın olsaydı, Hz.Muhammed (s.a.s.)'in, Cebrail (a.s.)'in bu sıfatlarla vasfed 1 
(işinden sonra, bu tek sıfatla vasfedilmesi, Hz.Peygamber (a.s.)'ın mertebesi için 
bir eksiklik, şanı için bir küçültme ve hakkını yeme olurdu ki bu Allah'a 
yakışmaz. Bu ayet, Hz.Muhammed (s.a.s.)'in Allah nezdindeki derecesinin, 
sadece "O bir mecnun, deli değildir" sözü kadar olduğuna delalet eder. Bu da, 
Cebrail ile Hz.Muhammed (s.a.s.) arasında, fazilet ve mertebe bakımından bir 


nisbet olmadığını gösterir. Eğer, "Cenab-ı Allah 'in "Şüphesiz muhakkak o 
(Kuran) çok şerefli bir elçinin (getirdiği) kelamdır" ayetinin Cebrail (a.s.)'in 
değil de Hz.Muhammed (s.a.s.)'in sıfatı olması niçin caiz olmasın?" denirse, 
Deriz ki: Çünkü: 

"Andolsun ki o (Muhammed) onu (Cebrail'i) apaçık ufukta görmüştür"(Tenvir. 
23) ayeti bu görüşü iptal eder. 

Amma pekala şöyle de denilebilir: Biz hepimiz, Hz.Muhammed (s.a.s.)'in 
mecnun olmayışının dışında başka faziletleri olduğunda hem fikiriz. Cenab-ı 
Allah, bu ayette o faziletlerden herhangi birini zikretmemiştir. O faziletlerin 
zikredil memesi onların olmadığına delalet etmediğine ve Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in burada zikredilen hususların dışında da faziletler bulunduğu sabit 
olduğuna göre, öyle ise, "Muhammed (s.a.s.)'in burada bahsedilmeyen o 
faziletleri sebebi ile Cebrail (a.s.)'den daha faziletli olduğu niçin söylen ile 
meşin? Çünkü Cenab-ı Hak, Cebrail (a.s.)'i bu ayette bu altı sıfat ile tavsif ettiği 
gibi, Hz.Peygamber (s.a.s.)'i de şu ayette altı sıfat ile nitelemiştir. "Ey 
Peygamber, biz seni hakikaten bir şahid, bir müjdeleyict, bir korkutucu, Allah a. 
Onun izni üer bir davetci ve nur saçan bir kandil olarak gönderdik"(Ahzab. 45- 
46). Bu vasıfların birincisi onun nebi, ikincisi resul, üçüncüsü şahid, dördüncüsü 
mübeşşir (müjdeleyici), beşincisi nezir (korkutucu), altıncısı Allah'ın izni ile 
Allah'a davet edici, yedincisi sirac (kandil), sekizincisi de münir (nur saçan, 
aydınlatan) olmasıdır. Hulasa, iki şahıstan birisinin vasıflar ile zikredilmesi, o 


vasıfların ikinci şahısta olmadığına kesinlikle delalet etmez. [146] 
Meleklerin İlmi İnsanlannkinden Daha Fazla Değildir Başa Dön 


18) Melek, insandan daha bilgilidir. Bilgili olan ise daha üstündür. O halde 
melek, insandan efdaldir. Biz meleğin daha bilgili olduğunu söylüyoruz. 

Çünkü Cebrail (a.s.), Allah Teala'nın: "O (Kur'an) O'na (Hz.Peygamber'e) 
kuvvetleri şiddetli olan" ögretti"(Necm, 5) ayetinin delalet ettiği gibi, 
Hz.Muhammed (s.a.s.)'in öğreticisi idi. Öğretenin mutlaka öğrenenden daha 
bilgili olması gerekir. 

İlimler iki kısımdır. 

a- Akıl ile ulaşılan ilimler. Mesela, Allah'ın zatını ve sıfatlarını bilmek gibi. Bu 
ilimlerde Cebrail (a.s.)'in ve Hz.Peygamber (s.a.s.)'in bilgilerinin eksik olması 
caiz değildir. Çünkü bunda eksiklik cehalettir. Cehalet ise marifetullaha zarar 
verir. Ama Allah'ın mahlukatının keyfiyetini, bunlardaki harikuladelikleri, 
Arş'ın, Kürsfnin, Levh'in, Kalemin, cennetin ve cehennemin çeşitti durumlarını, 


gök tabakalarını, meleklerin sınıflarını,mağaralarda, dağlarda ve denizlerdeki 
çeşit çeşit hayvanları bilmeye gelince şüphesiz ki Cebrail (a.s.) bunları daha iyi 
bilir. Çünkü Cebrail (a.s.)'in ömrü daha uzundur ve bu varlıktan daha çok 
görmüştür. Bu sebeble de onun bunları bilmesi daha ileri ve daha mükemmeldir. 
b- Ancak vahiy ile ulaşılan ilimler. Bunları elde etmek ne Hz.Muhammed (s.a.s.) 
ne de diğer peygamberler için söz konusu olmaz. Bu ancak Cebrail (a.s.) vasıtası 
ile olmuştur. Dolayısı ile, bu ilimlerde Hz.Muhammed (s.a.s.)'in Hz.Cebrail'den 
üstün olması imkansızdır. Ama Cebrail (a.s), Allah ile bütün peygamberler 
arasında bir vasıtadır. Dolayısıyla o, eski ve yeni, bütün şeriatları bilir. Yine o, 
meleklerin şeriatini ve mükellefiyetlerini de bilir. Halbuki Hz.Muhammed 
(s.a.s.) bunu bilemez. Bu sebeble de Hz.Cebrail'in, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den 
daha bilgili olduğu ortaya çıkmış olur. Bu husus böylece sabit olunca, 
Hz.Cebrail'in Hz.Muhammed (s.a.s.)'den daha üstün sayılması gerekir. Çünkü 
Cenab-ı Hak; 

"De ki hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?"(Zümer, 9) buyurmuştur. Fakat 
buna karşı şöyle denilebilir: Biz meleklerin, insanoğlundan daha bilgili olduğunu 
kabul etmiyoruz. Bunun delili ise, Allah'ın: 

"Ey Âdem, o meleklere (o eşyayı) isimleri ile bildir."(Bakara. 33) ayetinin de 
gösterdiği gibi, onların Hz.Adem'in kendilerinden daha bilgili olduğunu itiraf 
etmeleridir. Sonra biz, meleklerin ilminin fazlalığını kabul etsek bile, bu onların 
sevablartnın daha çok olmasını gerektirmez. Çünkü biz, bidatci bir insanın, ilmin 
birçok inceliklerini kuşatmış olsa bile, daha çok sevab almak şöyle dursun, hiç 
sevab alamadığını görüyoruz. Bunun sebebi ise, dikkat çektiğimiz şu husustur: 
Sevabın çokluğu ancak füllerdeki ihlasa göre meydana gelir. Halbuki biz, 


meleklerin ihlasının daha çok olduğunu bilmiyoruz. 047] 
Varlık Âleminde Ulûhiyyete En Yakın Olanla" Meleklerdir 


19) Allah Teala: "O (meleklerden) kim: "Ben de O'ndan başka bir tanrıyım" 
derse onu cehennemle cezalandırırım "(Enbiya, 29) buyurmuştur. Bu ayet, 
onların yükseklik ve mertebe itibarı ile şöyle bir dereceye ulaştıklarına delalet 
eder. Eğer onlar Allah'ın emrine muhalefet edecek olsalardı, ancak Hanlıklarını 
iddia ederek, Cenab-ı Allah'a karşı çıkarlardı, yoksa şehvetle ilgili herhangi bir 
hususta değil. Bu da onların son derece yüce olduklarını gösterir. Amma buna 
karşı şöyle denilebilir: Onların çok yüce olduklarında bir anlaşmazlık söz konusu 
değildir. Ama onun "Onlar yükseklik ve mertebe itibarı ile öyle bir dereceye 
ulaşmışlardır ki eğer Allah'ın emrine muhalefet edecek olsalardı, ancak 


Hanlıklarını iddia ederek Cenab-ı Allah'a karşı çıkarlardı" sözü de kabule 
şayandır. Çünkü meleklerin bilgisi çok, kuvveti fazla, yeme içme ve cinsi 
münasebet ihtiyacından uzaktırlar. Böyle olan kimse, Allah'ın emrine muhalefet 
edecek olsa, ancak bahsedilen manada muhalefet eder. Fakat siz niçin "Bu 
onların, insandan daha fazla sevab aldıklarını gösterir" diyorsunuz? Çünkü 


münakaşa noktası sadece budur. [148] 


Melâike Cemaatinin Beşer Cemaatinden Daha Hayırlı Olduğuna Dair 
Hadis 


20) Hz.Peygamber (s.a.s.), Cenab-ı Hak'tan naklederek şöyle buyurmuştur. 
"Kulum beni bir toplulukta anarsa, ben de onu, onun topluluğundan daha hayırlı 


bir topluluk içinde ananm."L142) Bu, daha yüce topluluğun daha faziletli 
olduğunu gösterir. 

Birisi buna karşı şöyle diyebilir: Bu, haberi vahiddir. Yine bu, meleklerin 
topluluğunun, insanların topluluğundan daha üstün olduğunu gösterir. İnsanların 
topluluğu ise avamdan ibarettir. Peygamberlerden değil. Bu sebeble meleklerin 
insanların topundan üstün olmaları, peygamberlerden de üstün olmalarını 


gerektirmez. Nakli delillerle ilgili sözün sonu budur. [50] 
Felsefecilerin Melâike Anlayışları 


Bil ki felsefeciler de melek diye adlandırılan bu semavi ruhların, beşeri nüfûs-i 
natıkadan (konuşan ruhlardan) daha üstün olduklarında ittifak etmişlerdir. Onlar 
bu konuda, inşaallah az sonra zikredeceğimiz bir takım akli izahlara 


dayanmışlardır. DU 
Birinci Delilleri ve Cevabı: Sırf Nüzanilik Kemal Değildir Başa Dön 


Onlar şöyle demişlerdir: Meleklerin yapıları basit (birleşik olmayan) dir, 
kesretten (çokluktan) uzaktır. İnsan ise nefis (ruh) ve bedenden mürekkebtir. 
Nefis bir çok kuvvetten meydana gelmiştir. Beden de birçok parçadan meydana 
gelmiştir. Basit olan mürekkeb olandan daha hayırlıdır. Çünkü mürekkeb varlık 
için, yokluk sebebleri, basit varlığın yokluk sebeblerinden daha çoktur. İşte bu 
sebebten Ötürü, Cenab-ı Hakk'ın tek oluşu, O'nun celal ve kibriya 
sıfatlarındandır. 


Buna itiraz: Biz basit varlığın mürekkeb varlıktan daha kıymetli olduğunu kabul 
etmiyoruz. Çünkü ruhani taraf için tek bir şey vardır. Cismani taraf için ise hem 
ruh hem cisim olmak üzere iki şey vardır. Buna göre, cismani olan (yani insan), 
ruhu bakımından ruhani ve nurani alemden; bedeni bakımından ise maddi 
alemdendir. Bu sebeble o, hem ruhani hem cismani olmayı bir arada 
bulundurduğu için, sırf ruhani veya sırf cismani olan varlıklardan daha üstün 
olması gerekir. İşte Hz.Adem (a.s.)'in meleklerin secdegâhıolmasındaki sır da 
budur. 

Bir başka yönden de şöyle diyebiliriz: Meleki ruhlar, cismani kayıtlardan uzak, 
mücerred varlıklardır. Bu sebeble bunların, nurani makamlara dalmış olmaları, 
sanki onların bu cisimler alemini idare etmelerine mani olmuştur. Ama 
peygamberlere ait beşeri ruhlara gelince, bunların her iki alemi bir arada 
bulundurmaya güçleri yeter. Çünkü onların marifetullah merdiveninde ve 
kudsiyyet alemlerinde devamlı yükselmeleri, süfli alemi (dünyayı) idare 
etmelerine; cisimler aleminin intizamına iltifat etmeleri de ruhlar aleminde 
olgunlaşmalarına mani olmaz. Bundan dolayı onların güçleri her iki alemi idare 
etmeye ve her iki cinsi de zapt-u rapt altına afmaya yeterli olmuştur. Bu sebeble 


onların daha şerefli ve daha büyük olmaları gerekir. [152] 
İkinci Delilleri ve Cevabı: Melalkenin Şehvetten Uzak Olmaları 


Ruhani cevhener, (melekler) kan akıtmanın kaynağı olan şehvetten uzaktırlar. 
Beşeri ruhlar ise bu vasfı taşırlar. Şer kaynağından uzak olan, onunla imtihan 
edilenden daha şereflidir. 

Buna itiraz: Şüphesiz engel ve maniaların çok olmasına rağmen hizmete devam 
etmek, ihlası herhangi bir engel olmadan hizmete devam etmekten daha çok 
gösterir. Bu da muhabbet hususunda, insanın mertebesinin daha yüce ve daha 
mükemmel olduğuna delalet eder. Yine ruhani varlıklar (melekler) Yaratıcılarına 
itaat ettiklerinde, onların bu itaatleri, Allah'ındüşmanları olan şeytanların 
kahrolmalarını gerektirmez. Ama beşeri ruhlar (insanlar) Yaratıcılarına itaat 
ettiklerinde, onların bu itaati şehvet ve gazab güçlerini kahreder. Bu güçler de 
insan şeytanlarıdır. Bu sebeble, insanların itaatleri daha mükemmel olmuş olur. 
Yine şurası da açıktır Ki, meleklerin dizim, senin bize öğrettiğinden başka hiçbir 
bilgimiz yok" dedikleri zamanki dereceleri, "Orada fesat çıkaracak kimseler mi 
yaratacaksın?"(Bakara, 30) dedikleri zamanki derecelerinden daha üstündür. Bu 
ancak, hata yapmadan meydana gelen bir üzüntü sebebiyle olmuştur. Bu 
hal.insanda daha ileridir. Çünkü (Hz.Peygamber(s.a.s) Allah Teala'dan 


naklederek "Günahkârların iniltileri Bana, 


teşbih edenler gurubunun nağmelerinden daha sevimlidir" buyurmuştur. H53) 


Üçüncü Delilleri ve Cevabı: Meleklerde Kuvve Yok, Herşey Fiil Halindedir 
İddiası 


Melekler, kuvve mahiyyetinden uzaktırlar. Çünkü o meleklerin karakterlerindeki 
çeşitlere göre, onlar için mümkin olan her kuvvet, fiil haline gelmiştir. Halbuki 
peygamberler isel böyle değildirler. İşte bundan ötürü Hz.Peygamber (s.a.s.): 
"Ben, her gece ve gündüz, Allah'a yüz kere istiğfar ederim. Bana ve size ne 
yapılacağım bilemem buyurmuştur. Nitekim Allah Teala, Hz.Peygambere 
hitaben: "Sen daha önce kitab nedir, iman nedir " bilmezdin" (Şura,52) 
buyurmuştur. Şüphesiz tam bir fiil ile olan; kuvvetle olandan daha şereflidir. 

Buna itiraz: Onun tam fiil ile olduğunu kabul etmiyoruz. Belki de o, bazı işlerde 
kuvve iledir. İşte bundan ötürü şöyle denmiştir: Meleklerin, felekleri hareket 
ettirmesi düşünceleri, kuvveden file çıkarmasından dolayı olmuştur. Bu hareket 
ettirme, meleklere nisbette; tefekkür ve muhayyile kuvvetine sahib otan ruhların, 
bilkuvve olan düşünceleri bilfiil yapmaya gayret etmeleri esnasında meydana 


gelen hareket ettirme gibidir. (154) 


Dördüncü Delilleri ve Cevabı: Ruhların Muhdes Olup Olmadığı Başa 
Dön 


Melekler, varlığın eli kolu durumundadırlar. Onlar değişme ve kuvve tabiatından 
uzaktırlar. İnsanlar ise boy/e değildir. 

Buna itiraz: Her iki tez de imkansızdır. Melekler, zatları gereği varlıkları 
mümkin, maddeleri gereği ise varlıkları vacib olan varlıklar değil midir? O halde 
melekler sonradan yaratılmışlardır. Tamam, bunu kabul ediyoruz. Lakin beşeri 
ruhfarın hâdıs (sonradan) ofdufcfarını kabul etmiyoruz. Aksine bazılarınca, 
bu ruhlar ezelidirler. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Bu ruhlar, Rablerini 
hamd ile teşbih eden Arş' m altındaki gölgeler gibi, ebediyyen maddi 
mekanlarına ininceye kadarki durumlarıdır. Onlar bu cisimlerle alaka 
kurduklarında, bunlara pşık olurlar ve bunlarla olan Cinsiyetleri kuvvet kazanır. 
Böylece, 'Arştaki gölgelerden en mükemmelleri ve en şereflileri, bu ruhları o 
maddi yerlerinden kurtarmak için çare arasınlar diye bu aleme gönderilir. İşte 
Kelile ve Dimne kitabında anlatılan, "gerdanlık" güvercinden*42' maksad da 


budur. H55] 
Beşinci Delil ve Cevabı: Önemli Olan Mahiyet Değil, Allah'a Taattir 


Melekler, nurani, ulvi ve latif varlıklardır. İnsanlar ise zulmani, süfli ve kesif 
(yoğun) varlıklardır. Akıllar, nurun zulmetten daha üstün; ulvi varlıkların süfli 
varlıklardan daha hayırlı ve latif olanların kesif varlıklardan daha mükemmel 
olducuna şehadet eder. 

Buna itiraz: Bütün bunlar madde ile alakalıdır. Halbuki bize göre kıymetli 
olmanın sebebi, Cenab-ı Hakk'ın da: "De ki: Ruh Rabbimfn emri 
(cümlesinden)'dtr" (İsra, 85) buyurduğu gibi, Alemlerin Rabbinin emrine boyun 
eğmektir. Halbuki maddesi kıymetli diye bir varlığın şerefli olduğunu, iddia 
etmek, İblis aleyhülla'ne'nin ilk delil getiriş şeklidir. Ama onun layık olduğu 


cevap Cenab-ı Allah tarafından verilmiştir. (56) 
Altıncı Delil ve Cevabı: Melekler İlim, Kuvvet ve Amelde Daha İleridirler 


Semavi, ruhani varlıklar (melekler), ilim ve amelleri kuvvetli olduğu için, 
cismani varlıklara (insanlara) üstün kılınmışlardır. İlim bakımından üstünlükleri 
şundan dolayıdır. Feylesoflar, meleklerin gaybı badiklerinde, istikbale art işlere 
muttaki olduklarında ittifak etmişlerdir. Yine meleklerin ilimleri, fiili, fıtri, külli 
ve daimidir. Halbuki İnsanların iiimleri, bütün bu hususlarda bunun aksinedir. 
Meleklerin amel bakımından üstün oluşları, onların devamlı hizmet etmeleri, 
gece-gündüz tesbihatta bulunmaları, gözlerini uyku tutmaması, akıllarının hata 
etmemesi, bedenlerinin gafil olmaması, yiyeceklerinin teşbih, içeceklerinin 
takdis, tahmid ve tehlil olması, nefeslerinin zikrullah ile, sevinçlerinin Allah'a 
hizmetle olması, bedeni ala! 'ardan tecrid edilmiş olmaları, şehevi ve gazabi 
kuvvelerden herhangi biri ile perdelenmemiş olmaları sebebiyledir. Bu iki 
taraftan biri nerede, diğeri nerede? 

Buna itiraz: Bütün bu anlattığınız hususlarda, herhangi bir ihtilaf yoktur. Ancak 
burada bir incelik vardır. O da şudur: Devamlı hoş gıdalar yiyen kimse günlerce 
aç kalmış kimsenin bunlardan duyacağı tad gibi, lezzet alamaz. Bu sebeble 
melekler, devamlı bu yüksek derecelerde bulundukları için çoğu zaman cismani 
engeller ve zulmani perdelerle, mani olunmuş olan insanların duyduğu tadı 
duyamazlar. Lezzet hususundaki bu üstünlük sadece insanlara hastır. Belki de 
Allah Teala'nın: 

"Biz emaneti göklere, yere ve dağlara teklif ettik de onl&r bunu yüklenmekten 


çekindiler, bundan endişeye düştüler. İnsan bunu yücendir"(Ahzab, 72) 
ayetinden murad budur. Muhakkak ki, mahrumiyetlerle sınandıktan sonra, arzu 
olunan şeylere ulaşmak, bu arzu edilen şeyleri devamlı elde etmekten daha 
lezzetlidir. Bundan dolayıdır ki, doktorlar demişlerdir ki: "Kısa süreli bir sıtma 
nöbetinin ateşi, devamlı olan sıtma hastalığının ateşinden daha fazladır. Fakat, 
kısa süreli bir sıtmanın ateşi devam eder ve iyice yerleşirse, bu ateş artık 
hissolunmaz. Bu durum, meleklerde bulunmaz. Çünkü meleklerin olgunlukları 
devamlıdır. Bu hal diğer cisimler için de söz konusu değildir. Çünkü, onlar 
mücerret şeyleri idrak etmeye kaabiliyetli olan kuvveye sahip değildirler. 
Bundan dolayı, bu emaneti insanlardan başka yüklenmeye gücü yeten hiç bir 


varlık yoktur. U57] 
Yedinci Delilleri ve Cevabı Başa Dön 


Meleklerin cisimleri idare edebilecek ve kütleleri evirip çevirebilecek kuvvetleri 
bulunmaktadır. Onların bu kuvveti, mizaca bağlı olmadığı için, onlara bir 
yorgunluk ve bir bıkkınlık arız olmaz. Sonra sen, daha henüz yeni büyümekte 
olan yeşil taze ekinin taşları yardığını, kayaları ayırdığını görürsün. Bu, ancak, 
semavi kuvvetler cevherinden ona bol bol verilmiş olan nebatî kuvve» ile 
olmaktadır. Süfli cisimleri evirip çeviren ve idare eden, ağır yükleri 
yüklenebilen, dağlan yerinden oynatabilen, kendilerinin hareketiyle rüzgarların 
esip, kendilerine yönetilmesiyle bulutların ortaya çıkıp kaybolduğu ve aynı 
şekilde, onlardan sadır olan bir sebeble, dağlarda zelzelelerin meydana geldiği 
bu semavi ve ruhani güçleri ne zannediyorsun sen! Cenab-ı Hakk'ın ; "Ve işleri 
taksim eden (meiek)lere kasem olsun"(zariyat, 4) buyurduğu gibi, şeriatlar bu 
hususu anlatır, akıllar da bunu gösterir. Halbuki süfli ruhlar böyle değildir. Bu iki 
taraftan birisi nerede, diğeri nerede? 

Kötü ruhlar olan şeytanların buna muktedir olduklarına dair söylenen söze 
gelince, bu mümkün değildir. Şayet bunu kabul etsek dahi meleklerin buna 
güçlerinin yetmesinin daha yerinde ve daha mükemmel olduğu hususunda 
anlaşmazlık yoktur. Ve bir de, meleki latif ruhlar kuvvelerini bu süfli alemin 
düzeni ve faydası için; kötü ruhlar ise güçlerini şer fiiller için kullanırlar; birisi 
nerede, diğeri nerede? 

Buna itiraz: Nüfus-i natıka-i beşeriyede yani düşünen beşeri varlıklar arasında 
kamil kuvvet sahibi, taklib (mahiyyet değiştirme) ve tasarruf suretiyle cisimlere 
hakim bir nefsin bulunması uzak bir ihtimal değildir. Böylesi bir nefsin 


bulunmasının imkansızlığına nereden delil bulunabilir ki? 058] 


Sekizinci Delil ve Cevabı: İnsanları İyiye İletenler Meleklerdir 


Meleklerin, Cenab-ı Allah'ın hayırlı varlıklara yönelik celal nurlarından feyezan 
eden, irade ve ihtiyarları vardır. Onların iradeleri, alemin nizamını tösise 
hasredilmiş olup, insanların iradelerinin aksine, kesinlikle o şer ve fesad 
şaibesinden bendirler. Çünkü insanların iradeleri, yücelik ve alçaklık cihetleri ve 
hayrın iki ucu arasında mütereddittirler. Onların hayırlara meyilleri ancak, 
haberde varid olduğu gibi, meleklerin yardımıyla hasıl olur. Bu habere göre, her 
insanın, onu doğrultan ve hidayete ileten bir meleği vardır. 

Buna itiraz: Bu, meleklerin taatlerinde mecbur olan varlıklar, peygamberlerin ise 
hayır ve şer arasında mütereddit olan varlıklar olduğuna delalet eder. İrade sahibi 
olan ise, bir işi mecburen yapandan daha üstündür. Bu görüş zayıftr, çünkü 
tereddüt devam ettiği müddetçe, bir filin yapılmasının imkansızlığı da devam 
eder. Tercih tahakkuk edince, iş bir mucibe (gerektirene) iltihak eder, Buna göre 
de peygamberlerin bilkuvve ihtiyarları olup. melekler vasıtasıyla bu hayırlar 
kuvveden fiile geçer. Meleklere gelince onlar, bilfiil hayırdan ibarettirler; 


binaenaleyh o nerde, bu nerde! (159) 


Dokuzuncu Delil ve Cevabı: Ruhani Varlıklar Cismani Olanlara Kıyas 
Edilemez 


Ruhanilerin kendilerine ait birer cisimleri vardır. Bunlar da beden durumunda 
olan yedi gezegen, diğer sabit yıldızlar ve felekler; kalbler gibi olan yıldızlardır. 
Melekler de onların ruhları mesabesindedir. Ruhlann, ruhlara nisbeti, bedenlerin 
bedenlere nisbeti gibidir. Sonra biz biliyoruz ki, feleklerin durumlarındaki 
değişiklikler bu alemdeki değişikliklerin meydana gelmesinin sebepleridir. 
Çünkü, yıldızların hareketlerinden tesdis (altılı),teslis (üçlü), terbi (dörtlü), 
mukabele (karşılıklı olma) ve mukarebe (birbirine yakın olma) gibi çeşitli 
alakalar ortaya çıkar. Aynı şekilde feleklerin yerleri, bazan birbirine mutabık 
olur. İşte bu, birleşme halidir. O zaman da, alemin düzeni ortadan kalkar; bazan 
da onlar birbirinden ayrılır, böylece alemin mamurluğu, süfli alemin cisimlerine 
başka gelecek biçimde bu ulvi alem cihetinden, tekrar geri gelir. Aynı şekilde 
süfli alemin ruhları da böyledir; bilhassa hikmetle ilgili konular ve felsefi 
ilimlere, bu alemin ruhlarının ulvi alemin ruhlarına bağlı ve yine bu alemin 
ruhlarının mükemmellikleri o ruhların mükemmelliklerine dayalı, bu ruhların o 
ruhlara nisbetinin, büyük bir deryaya, bir katrenin nisbetiyle güneşin yuvarlağına 
küçük bir parıltının nisbeti gibi olduğuna delalet etmişken! jşte eserler bunlardır, 
burada bir başlangıç ve netice söz konusudur. Öyleyse, üstünlük bir tarafa, 
eşitliği iddia etmek bile nasıl uygun olabilir? 

Buna itiraz: Sizin bütün söyledikleriniz tartışmalıdır. Fakat, onları kabul 
etmemiz durumunda bile, konu yine ortada kalır. Çünkü biz, mahrumiyetten 
sonra leziz bir şeye ulaşmanın, devamlı olarak onu elde etmekten daha çok 
lezzetli olduğunu beyan etmiştik. Bu durum da sadece insanlar için mevzu 


bahistir, 1460] 


Onuncu Delil ve Cevabı: Ruhaniler, Beşeri Varlıkların Menseldirler 


Onlar şöyle dediler: Feleki, ruhani varlıklar, bu alemin ruhani varlıklarının 
menşe'len ve eşleridir. Menşe, kendisinden neşet edenden daha şereflidir. Çünkü 
o neşet edende -hasıl olan bütün üstünlükler, menşe'den istifade ile olmuştur. 
İstifade eden, kendisinden istifade edilenden daha düşük bir haldedir. Aynı 
şekilde neticenin de daha şerefli olması gerekir. Buna göre ruhani varlıklar âlemi 
kemalât alemidir. Öyleyse başlangıç ondandır, dönüş onadır, sudur ondandır ve 
nihayet, varış ona olacaktır. 

Aynı şekilde ruhlar da kendi alemlerinden inerek bedenlerle birleşirler, neticede 


cisimlerin kirleriyle kirlenirler. Sonra o kirlerden güzel ahlak ve hoş amellerle 
temizlenirler. Öyle ki, o cisimlerden ayrılır, kendi ilk alemlerine çıkarlar. 
Ruhların inmesi birinci neş'et, yükselmesi ise diğer bir neş'ettir. Bununla 
anlaşılıyor ki, ruhani varlıklar beşeri varlıklardan daha şereflidir. 

Buna itiraz: Bu sözleri siz, ahiretin ve bedenlerin haşrinin inkarı üzerine 


kurdunuz; oysa ki bunları inkar etmek çok zordur. (61) 
Onbirinci Delil: Peygamberlerin Meleklere Muhtaç Olmaları 


Peygamberler (s.a.s.) in hepsi, bilgi ve marifet hususunda bildirdiklerini ancak 
vahiy yolu ile öğrendiklerini söylemişlerdir. Bu, onların bilgilerini ruhani 
varlıklardan aldıklarının bir itirafıdır. Onlar, Lüt kavminin şehirlerini yerinden 
sökmede ve Bedir gününde olduğu gibi, düşmanlarına karşı kendilerine yardım 
eden ve Nüh (a.s.)'un gemi yapma kıssasında olduğu gibi, faydalarına olacak 
şeyleri onlara öğretenlerin ancak melekler olduğunda ittifak etmemişler midir? 
Bunda ittifak ettiklerine göre, peygamberiarin bütün işlerde meleklere muhtaç 
olduklarını açıkça beyan etmelerin rağmen, daha neye dayanarak siz onları 


meleklerden üstün tutuyorsunuz? (062) 
Onikinci Delil ve Cevabı Başa Dön 


Akli taksimat, canlıların ya tamamen hayırlı veya tamamen şerli, veyahutta bir 
cihetten hayırlı bir diğer cihetten şerli olduklarını göstermiştir. Sırf hayırlı 
olanlar melek nevinden olan varlıklardır. Sırf şerli olanlar, şeytan nevinden olan 
varlıklardır. Bu iki hal arasıdan olanlar da insanlardır. Ve yine insan, ölümlü bir 
varlık olup, onun iki yanında da iki kısım bulunmaktadır. 

a- Ölümlü olmayan nâtık varlık ki, bu meleklerdir. 

b- Bu İse, ölümlü olan ve nâtık olmayan varlıklardır ki, bunlar da hayvanlardır. 
Aklın yaptığı bu taksim, insanın kemalin orta derecesinde; meleğinse kemalin en 
üst noktasında olduğuna delalet eder. İnsanın daha üstün olduğunu söylemek, 
aklın yapmış olduğu taksimi ters çevirmek ve mevcudatın sıralamasını 
bozmaktır. 

Buna itiraz: İnsanın üstünlüğünden muradımız, sevabının çokluğudur. Öyleyse, 
siz meleklerin sevabının daha çok olduğunu neye dayanarak 
söyleyebiliyorsunuz? Bu konuda söylenen akli görüşlerin özeti işte budur. 


Muvaffakıyyet Allah'tandır. (163) 


Resullerin Meleklerden Efdal Oluşunun Delilleri 


Peygamberlerin meleklerden üstün olduğunu söyleyenler, buna birçok şeyi delil 
getirmişlerdir. 1164) 


Birinci Delil: Meleklerin Hz.Adem'e Secde Etmeleri 


Cenab-ı Allah meleklere, Hz.Adem'e secde etmelerini emretti. Ve Adem (a.s.)'in 
ktble olmadığı, aksine secdenin gerçekte O'na yapıldığı sabit olmuştur. Bu husus 
sabit olunca, Hz.Adem'in meleklerden üstün olması gerekir. Çünkü secde boyun 
eğmenin en ileri derecesidir. Daha şerefli olanın, kendisinden daha aşağıda 
olana, en ileri derecede boyun eğmekle mükellef tutulması aklen hoş görülmez. 
Çünkü mesela Ebu Hanife'nin, fıkıhtaki bilgisi kendisininkinden daha az olan 
birine hizmet etmesinin emredilmesi, hoş görülmez! Bu durum, Adem (a.s.)'ın, 


meleklerden daha üstün olduğuna delalet eder. 1165) 
İkinci Delil: Hz.Adem'in Halife Olarak Yaratılması 


Cenab-ı Hak, Hz.Adem'i kendisinin halifesi yapmıştı. Bundan murad, velayet 
(hükmetmeyi üstlenme) hilafetidir. Çünkü Cenab-ı Hak; "Ey Dâvud, seni biz 
yeryüzünde halife yaptık. Öyleyse, insanlar arasında hak ile hükmet! "(Sad, 26) 
buyurmuştur. İnsanların, makamca padişah yanında en üstün olanları velayet ve 
tasarruf bakımından onun yerini tutan kimse olduğu malum bir şeydir. Bu da 
onun halifesidir.Bu durum, Âdem (a.s)'in mahlukatın en şereflisi olduğuna 
delalet eder. Bunu Cenâb-ı Allah'ın : 

"Yerde olan herşeyi sizlerin emrinize vermiştir" (Hac, 65) âyeti tekid etmektedir. 
Sonra bu umumi ifade, şu âyetle de te'kid edilmiştir: O yerde olan herşeyi sizin 
için yarattı "(Bakara, 29). 

Buna göre Hz.Adem hilafet makamında en yüksek dereceye ulaşmıştır. 
Dünya,onun hayatta kalabilmesi bir meta; âhiret de, onun mükâfaatı için bir ülke 
olarak yaratılmıştır. Ve şeytanlar, ona karşı büyüklenmeleri sebebiyle, Rahmet-i 
İlaheden kovulmuşlardır.Cinler onun emrindedir, melekler ona itaat ederek, 
secde eder, ona boyun eğerler; sonraysa bazı melekler, onun ve onun zürriyetinin 
bekçisi; bazıları rızkının İndiricisi, bazıları onun hataları için istiğfar edeni 
olmuşlardır. Hem sonra Cenab-ı Allah, bu yüce makamlara rağmen, "Ve 
yanımızda fazlası da var" (Kaf, 35). Öyleyse bu kemâl ve celâlin bir sınırı 


yoktur. Üçüncü Delil: Hz.Âdem ilimde daha ileri idi. Hz. Adem daha bilgiliydi. 
Daha bilgili ise, daha üstündür. O daha bilgiliydi, çünkü Cenâb-ı Allah 
meleklerden isimlerin bilgisini sorduğu zaman: "Dediler ki, serti tenzih ederiz. 
Bizim, senin bize öğrettiklerinden başka hiçbir bilgimiz yoktur. Muhakkak ki 
sen, alimsin, hakimsin "(Bakara, 32) dediler. O zaman da Cenab-ı Allah: "Ey 
Adem, onlara eşyanın isimlerini bildir. Adem meleklere eşyanın İsimlerini 
bildirince, Allah (meleklere), "Ben size demedim mi ki... "(Bakara, 33) 
buyurmuştur. Bu, Âdem ta.s.yin meleklerin bilmediği şevleri bildiğini gösterir. 
Daha bilgili olanın üstünlüğüne gelince, bu Cenab-ı Allah'ın: 

"De ki, bilenlerle bilmeyenler bir olurlar mı?"(Zümer, 9) ayetinden dolayıdır. 


[166] 


Dördüncü Delil: Allah Teala Peygamberleri Bütün Alem İçinden Seçmiştir 


Cenab-ı Hak; "Muhakkak kt Allah Âdem'tftûh'u, İbrahim ailesini ve İmran'm 
ailesini bütün alemlere üstün kıldı"(A.imran.33) buyurmuştur. Alem, Allah'ın 
dışındaki bütün şeylerden ibarettir. Bu böyledir, çünkü âlem kelimesi, daha önce 
geçtiği gibi, âlem kelimesinden türemiştir. Cenab-ı Hakk'a işaret ve O'na delalet 
eden her şey bir âlemdir. Şüphe yok ki sonradan meydana gelen her varlık 
Cenab-ı Allah'ın varlığına delalet eder. Öyleyse, sonradan olan herşey, âlem 
lafzına dahildir. Cenab-ı Allah'ın: (Ali imran, 33) ayetinin anlamı buna göre 
şöyledir: Allahu Teala onları bütün mahlukata üstün kılmıştır. Meleklerin de 
mahlukat zümresinden olduğunda şüphe yoktur. Bu sebeple ayet, Allahu 
Teala'mn peygamberleri meleklere de üstün kılmış olmasını gerektirir. Eğer, 
denilirse ki: "Bu, Cenab-ı Hakk'ın: "Ey İsrailoğullan, size inam ettiğim nimeti ve 
sizi bütün alemlere üstün tutuşumuzu hatırlayınız"(Bakara, 47) ayetiyle bir 
müşkitlik arzeder. Çünkü onların, meleklerden ve Hz.Muhammed'den daha üstün 
olmaları gerekmez. Burada da böyledir. Cenab-ı Hak Hz.Meryem hakkında: 
"Allah seni seçti ve temizledi; seni alemlerin kadınlarına üstün kıldı. (A.imran, 
42) buyurmuştur. Hz.Meryem'in Hz.Fatıma'dan daha üstün olması gerekmez. 
Burada da böyledir; buna cevabımız şudur: 

Müşkillik bertaraf edilmiştir. Çünkü Cenab-ı Hakk'ın sözü, yahudilerin selefleri 
olan peygamberlere hitaptır. Onlar o zaman mevcutken Hz.Muhammed o zaman 
mevcut değildi. Hz.Muhammed mevcut olmayınca da, "alemler" lafzının 
şümulüne girmez. Çünkü yok olan şey, âlemlerden olmaz. Durum böyle olunca, 
Allah' u Teala' nın onları, o zamandaki alemlere üstün kılmasından ibaret olup 
onların Hz.Muhammed'den daha üstün olmaları gerekmez. Cebrail (a.s.)'e 


gelince O, Cenab-ı Hak: "Muhakkak ki Allah, Adem'i Nuh'u, İbrahim ailesini ve 
İmran ailesini alemlere seçtik" (Ali imran, 33) buyurduğunda mevcut idi. Bu 
sebeple Allah'ın onlan Cibril'e üstün kılmış olması gerekir. Yine farzet ki delilin 
mevcut olmamasından dolayı ayet tahsis edilmiştir. Burada ise, ayetin zahirini 
terkettirecek bir delil yoktur. Bu sebeple ayeti umumi yönden zahirine 


hamletmek gerekir. 167) 
Beşinci Delil: Resulullah'ın "Âlemlere Rahmet" Olması 


Cenab-ı Hakkın "Seni, ancak alemlere rahmet olarak gönderdik" (Enbiya, 107) 
ayetidir. Melekler de alemin cümlesindendir. Bu sebeple Hz.Muhammed, 
melekler için de rahmet olmuştur. Bu nedenle Hz.Muhammed'in onlardan daha 


üstün olması gerekir. [168] 
Altıncı Delil: Beşerin Kulluğunun Zorluğu Başa Dön 


Beşerin ibadeti daha zordur. Bu sebeple, onların daha üstün olmaları gerekir. Biz 
birkaç sebepten Ötürü beşerin ibadetinin daha zor olduğunu söyledik. Şöyle ki: 
a- İnsanoğlunu, günah işlemeye davet eden şehveti vardır. Meleklerinse, bu 
şehveti yoktur. Karşı koyan bir gücün bulunmasıyla beraber bir şeyi yapmak, o 
şeyi, karşı koyucu bir güç olmadan yapmaktan daha zordur. Şayet: "Meleklerin 
de, kendilerini isyana sevkedecek şehveti vardır ki bu da, Önderlik arzulandır" 
denilirse deriz ki; "Farzedelim ki durum böyledir, ancak beşerin çok çeşitli 
şehvetleri bulunmaktadır. Meselâ, yeme içme şehveti, cinsi münasebette 
bulunma şehveti ve reislik şehveti gibi... Melekler ise, bu şehvetlerden ancak 
birisine sahiptir ki, o da lider olma şehvet ve arzusudur. Şehvetin birçok nev'i ile 
ımtihan olunan kimsenin itaat etmesi, şehvetin bir çeşidine mübtela olanın itaat 
etmesinden daha zordur. 

b- Melekler, ancak "nas" ile amel ederler. Çünkü Cenab-ı Hak: "Bizim, senin 
bize öğrettiğinden başka ilmimiz yoktur "(Bakara, 32) ve: "Bunlar, sözle O'nun 
önüne geçmezler! Onlar Allah'ın emriyle amel ederler"(Enbiya, 27) 
buyurmuştur. Beşerin ise, istinbatta bulunma ve kıyas 

yapma gücü vardır. Nitekim Cenab-ı Hak; "Öyleyse ibret alınız, ey akıl 
sahipleri" (Haşr. 2) buyurmuştur. Keza Muaz (r.a.) "Re'yimle içtihad ettim " 
buyurmuş, Hz.Peygamber (s.a.s.) de onu, bu hususta tasvib etmiştir. İstinbatla 
amel etmenin, nas ile amel etmekten daha güç olduğu bilinen bir gerçektir. 

c- Beşerin şüpheleri meleklerin şüphelerinden daha çoktur. Feleklerin ve 


gezegenlerin bu alemin hadiselerinin sebepleri olması, çok müessir şüpheler 
cümlesindendir. Bu sebeple insanlar,ıbu şüpheleri defetmeye muhtaçtırlar. 
Meleklerse, muhtaç değildirler; çünkü onlar gökler aleminin sakinleridirler. Bu 
sebeple melekler, bu alemin yaratıcı bir Müdebbir'e nasıl muhtaç olduğunu 
bizzat müşahede ederler. 

d- Şeytanlar meleklere vesvese veremezler. Halbuki, şeytanlar, vesvese vermek 
için insaoğluna musallat olmuşlardır. Bu ise, büyük bir farktır. İnsanların itaat 
etmelerinin daha zor olduğu kesinlik kazanınca, onların "nass"a göre daha çok 
sevap almaları gerekir. Çünkü Hz.Peygamber "ibadetlerin en üstün olanı, en 
meşakkatli olanıdır " buyurmuştur. Kıyasen de bu böyledir; çünkü biz, kadınlara 
hiçbir meyli bulunmayan bir pir-i faninin zinadan kaçındv&v zaman olan, buna 
aşırı arzu duyan, ama ondan kaçınan kimsenin fazileti gibi olmadığını biliyoruz. 


(169) 
Yedinci Delil: İnsanların Şehvetin Cazibesinde Bulunmaları 


Cenab-ı Hak, melekleri şehvetsiz fakat akıllı olarak; hayvanları ise, akılsız; fakat 
şehvetli olarak; ademoğlunu ise, bu iki hususu kendisinde cemetmiş olarak 
yaratmıştır. Bu nedenle insanoğlu, aklı sebebiyle sınırsız denecek derecede 
hayvanların üzerinde bulunmaktadır. Şehveti sebebiyleyse, meleklerin aşağı 
mertebesinde bulunmaktadır. Sonra biz insanoğlunu, arzusu aklına üstün gelip, 
aklı ile değil de hevesleri ile amel edince, Cenab-ı Hakk'ın da: "Onlar dört ayaklı 
hayvanlar gibidirler; hatta onlardan da şaşkın! "( buyurduğu gibi, hayvanların 
aşağısında olur. Bu sebeple hayvanların değil de onların var olacağı yer, ateş 
olur. Böylece onların aklı nevalarına baskın çıkar, hatta nefsinin arzusuyla hiçbir 
şey yapmayıp aklına göre hareket ederse, iki taraftan birisini diğerine mukayese 


ederek, onların meleklerin üstünde bulunduklarını söylemek gerekir. 1170) 
Sekizinci Delil 


Melekler, muhafızdırlar, Âdem evladı ise himaye edilenler. Korunmuş olan ise, 
koruyandan daha kıymetlidir. Bu sebeple, insanoğlunun Allah katında 


meleklerden daha kıymetli olmaları gerekir. U71] 


Dokuzuncu Delil: Miracda Cebrail (a.s.)'in Geri Kalması 


Rivayet edildiğine göre Cebrail (a.s.), Miraç gecesi Hz.Muhammed'in bineğinin 
üzengisinden tutup, O'nu Burak'a bindirdi. Bu, Hz.Muhammed'in Cebrail 
(a.s.)'den daha üstün olduğunu gösterir. Hz.Muhammed bazı makamlara varınca, 
Hz.Cebrail O'ndan ayrılarak şöyle dedi: "Ben, artık bir parmak ucu kadar daha 


yaklaşsam, yanıp kül olurum!" (172) 


Onuncu Delil: En Büyük Melekler Peygamberimizin Vezirleridir 
Başa Dön 


Hz.Peygamberin şu sözüdür: "Muhakkak ki benim, gökte iki vezirim; yerde de 
iki vezirim vardır. Gökteki vezirlerime gelince, bunlar Cebrail ile Mikail 'dir. 
Yerdekilere gelince, Ebu Bekr ile Ömer'dir." Bu haber, Hz.Muhammed'in bir 
melik gibi, Hz.Cebrail ve Mikaİl'in ise, O'nun vezirleri gibi olduğuna delalet 
eder. Melik, vezirden daha üstündür. Bu sebeple Hz.Muhammed'in melekten 
daha üstün olması gerekir. Beşerin meleklerden daha üstün olduğuna dair 


söylenebilecek sözün tamamı budur. (173) 
Melâikenin Efdaliyetini Söyleyenlerin Cevapları 


Meleğin daha üstün olduğunu söyleyenler, insanın melekten üstün olduğunu 


söyleyenlerin birinci deliline cevap vererek şöyle demişlerdir: LLIA] 


Birinci Delile Cevap 


Daha önce alimlerden bir kısmının, "secdeden maksat, alnı yere koymak değil, 
tevazu göstermektir" dediği açıklanmıştı. Yine onlardan "secdenin, 

alnı yere KoymaKîan ibaret olduğunu kabul ederek, secdenin Aiian için 
yapıldığını, Hz.Adem'in ise secdenin kıblesi olduğunu" söyleyenler vardt. Bu iki 
görüşe göre de, bir müşkil durum söz konusu değildir. Ama secdenin Hz.Adem 
için yapıldığını kabul ettiğimizde, "Niçin daha şerefli olanın şerefli olana secde 
etmesi caiz değildir" dediniz ? 

Çok şerefli olan da şerefli olana secde edebilir; çünkü hikmet-i ilahi çoğu kez 
daha şerefli olanın sevgi göstermesini, son derece itaat ile inkiyad içinde 
olmasını gerektirir. Çünkü hükümdar, yaşça küçük olan kölelerini yanı başına 
oturtarak, büyüklere de onların hizmette bulunmalarını emreder. Hükümdarın 


bundan maksadı, o hizmet edenlerin her işte kendisine itaat ettiklerini ve her 
durumda kendisine inkiyat ettiklerini ortaya koymaktır. Durumun, aynen burada 
da böyle olması niçin caiz olmasın? Ve yine Cenab-ı Hakk'ın, dilediğini yapması 
ve dilediğine hükmetmesi, yine O'nun fiillerinde bir illet aranamıyacağı hususu 
bizim mezhebimiz değil midir? İşte bu sebepten dolayı biz, Allah insanda küfrü 
yaratıp, sonra onu nihayetsiz olarak azaplandırdığında, O'na itiraz edilemez 
dedik. Durum böyle olunca, O'na, en üstün olanın en düşük olana secde etmesini 


emretmesi hususunda nasıl itiraz edilebilir? ZSI 
İkinci Delile Cevap 


İkinci delillerinin cevabı ise şudur: 

Hz.Adem yeryüzünün o halifesi kılınmıştır. Bu ise, Hz.Adem'in 
yeryüzündekilerden daha şerefli olmasını gerektirir. Bu, O'nun semadaki 
meleklerden daha şerefli olduğunu göstermez. Şayet Cenab-ı Hak gökteki 
meleklerden birisini, niçin yeryüzünde, kendine halife yapmadı?" denilirse, deriz 
ki, bunun birkaç sebebi vardır: 

a- İnsanlar melekleri göremezler. 

b- Cins, kendi cinsine daha çok meyleder. 

c- Melekler, son derece temiz ve ismet sahibidirler. İşte, Cenab-ı Hakk'ın: "Eğer 
biz o peygamberi btr melek 

yapmış olsaydık, onu da btr insan kılığına sokardık "(Enam, 9) ayetinden murad 


edilen de budur, H79] 
Üçüncü Delile Cevap Başa Dön 


Üçüncü delillerine gelince, biz ona şöyle cevap veririz: Biz Hz.Adem'in 
meleklerden daha bilgili olduğunu kabul etmiyoruz. Bu konuda en fazla şöyle 
denilebilir: Hz.Adem, isimleri biliyordu; melekler ise onları bilmiyorlardı. Ne 
var ki melekler, Hz.Adem'in bilemediği başka şeyleri biliyorlardı. Bu meseleyi 
iyice ortaya koyacak olan husus şudur: Biz Hz.Muhammed (s.a.s.)'in bu dillerin 
hepsini bilmemesine rağmen, Hz.Adem'den daha üstün olduğunda anlaşmıştık. 
Yine İblis Hz.Adem'in cennetten çıkarılmasına sebep olan ağaca yaklaşma 
hususunu biliyordu. Halbuki Hz.Adem bunu bilmiyordu. Bundan, iblisin 
Hz.Adem'den daha üstün olması gerekmez. Hüdhüd, Hz.Süleyman'a "Senin ihata 
edemediğin şeyi ben ihate ederim" demişti. Bundan, Hüdhüd'ün Hz. 
Süleyman'dan daha üstün olması gerekmez. Biz Hz.Adem'in meleklerden daha 


bilgili olduğunu kabul etsek bile, ancak niçin meleklerin taatleri, ihlas 
bakımından Hz.Adem'in taatl'nden daha çok; böylece de onların sevapları da 


daha fazladır" dememiz niye caiz olmasın? U77 
Dördüncü Delile Cevap 


Dördüncü delillerine cevaba gelince, bu zikredilen hususların en güçlüsüdür. 


[178] 
Beşinci Delile Cevap 


Beşinci delillerine gelince ki, bu Cenab-ı Hakk'ın: (Enbiya, 107) ayetidir, buna- 
şöyle cevap veririz. Hz.Muhammed'in alemlere rahmet olmasından, nun 
meleklerden daha üstün olması gerekmez. 

Nitekim Cenab-ı Hakk'ın: "Allah'ın rahmetinin eserlerine bak! Allah ölmüş arzı 
nasıl diriltiyor!"(Rum, 50) ayetinde de böyledir. Hz.Muhammed'in alemler için 
bir yönden rahmet, onların da bir başka yönden alemler için rahmet olmaları 


imkansız değildir. H79] 
Altıncı Delile Cevap 


Altıncı delillerine cevaba gelince ki, bu delil beşerin ibadeti daha zordur şeklinde 
idi, bu şu durumla çelişir. Biz, mücahede yolunda bir sütinin, Hz.Peygamberin 
herkesten daha üstün olduğunu bilmemize rağmen, O'nun bile kesinlikle 
tahammül edemiyeceği zor ve çileli şeylere tahammül ettiğini görüyoruz. Bu 
ancak, niyette ihlasa bina edilmiş olan bir sevab çokluğudur. İşin daha kolay 
olması da caizdir; ancak onu yapanın ihlası daha fazla olabilir. Bu sebeple onun 


mükafaatı daha fazla olur, H80] 
Yedinci Delile Cevap 


Yedinci delillerine cevaba gelince, bu birleştirici bir nokta olmadan, iki tarafı 
cem' etmektir, HSH 


Sekizinci Delile Cevap Başa Dön 


Sekizinci delillerine gelince ki, bu "korunan koruyandan daha şereflidir" 
şeklinde idi, bu mutlak manada kabul edilemez; tam aksine bazan, koruyan 
korunandan daha şerefli olur. Mesela, ordudaki suçlu askerler için tayin edilen 
üst rütbeli subay gibi. Son iki açıklamalarına gelince, bunlar ahad hadislerdir. 
Bunlar, Hz.Peygamberin çok mütevazı olduğuna dair rivayet ettiğimiz hadislerle 
çatışırlar. İşte meselenin sonu budur. Muvaffak kılmak, ancak Allah'ın elindedir. 


[182] 
Secde Etmemekte İblis Mazur Olabilir mi? 


Bil ki, Cenab-ı Hak, İbiis'i secde edenlerden istisna edince, onun secdeyi 
terketme hususunda mazur olduğunun zannedilmesi caiz oldu. Bu sebeple 
Cenab-ı Hak diretti" diyerek, İblis'in gücü yettiği ve mazur olmadığı halde secde 
etmediğini beyan buyurmuştur. Çünkü diretmek iradi olarak kaçınmaktır. Ama, 
iş yapmaya kadir olamayan kimseye gelince, onun için, "diretti" denmez. Sonra 
bunun bu şekilde olması caiz olsa bile, ona bir büyüklenme eklenmez. Böylece 
Cenab-ı Hak, "büyüklendi" diyerek, bu diretmenin büyüklenme biçiminde 
olduğunu beyan etmiştir. Sonra bu söz konusu diretme ve büyüklenmenin, küfür 
olmaksızın da bulunması caizdir. İşte bunun için Cenab-ı Hak, "Ve, kâfirlerden 
oldu" ifadesiyle, onun kafir olduğunu beyan etti. 

Kadi "Bu ayet birkaç bakımdan Cebriyye'nin görüşünün batıl olduğuna delalet 
eder", demiştir: 

a- Cebriyye, İblis secde etmediğinde, secdeye kadir olamadığını iddia 
etmişlerdir. Çünkü onlara göre bir şeyi yapabilmek mümkün değildir. Bir şeye 
güç yetiremiyene de, "O, o şeyden imtina etti" denilmez. 

b- Birşeye güç yetiremiyene o şeyi yapmamak suretiyle büyüktendi, denilmez. 
Çünkü o, bir fiile güç yetiremediği zaman, o fiilden kaçındı, büyüklendi denmez. 
O kimse ancak, isteseydi yapabileceği şeyi yapmadığında, büyüklenmiş olmakla 
vasıflanır. 

c) Cenâb-ı Hak buyurmuştur. Gücü yetmeyeceği bir şeyi yapmadığı için kişinin 
kâfir olması caiz değildir. 

d- Onun büyüklenmesi ve o işi yapmaması, Allah'ın onda bu işi yaratmasından 
dolayıdır. Bu ise, onun kınanmaktan ziyade, mazur addedilmesinin daha uygun 
olduğunu gösterir. Kadi sözüne devamla, "İblisin mazur olduğunu söyleyen bir 
mezhebe inanan bir kimse, peşinen ziyana uğramıştır" der. 

Buna şu şekilde cevap verebiliriz: Kadi bu vecih'eri çoğaltarak, sözü uzatmıştır. 
Bu vecihlerin neticesi emre, nehye, sevab ve ikaba dayanır. Biz, ona yine şu 


şekilde cevab veririz: İblisten bu işlerin çıkması ya bir maksad ve sebebe dayanır 
veya herhangi bir maksad ve sebebten dolayı değildir. Eğer onlar bir maksad ve 
sebebten dolayı meydana gelmiş ise, bu maksad neredendir? Bu, bir fail olmadan 
mı meydana gelmiştir veya bir kul olan failden mi meydana gelmiştir veyahutta 
Allah'ın fail olduğu bir fiil midir? Eğer, bunlar bir fail olmaksızın meydana 
gelmiş ise, Yaratıcı nasıl isbat olunur? Eğer kuldan meydana gelmiş ise, ve 
bunun kuldan meydana gelmesi eğer bir başka maksaddan doğmuş ise bu 
takdirde teselsül gerekir. Eğer o fiiller herhangi maksaddan dolayı meydana 
gelmemişse, bu, onun maksadsız meydana geldiğini ifade çeler ki biz o zaman 
onu "geçersiz" kılarız. Eğer onun faili Allah İse, bu durumda, bize karşı ileri 
sürdüğün bütün deliller, aleyhine döner. 

Eğer "Bu fiil, iblisten, herhangi bir maksad ve sebeb olmadan meydana geldi" 
dersen, bu durumda bir müreccih bulunmaksızın, mümkün olan bir işin 
tereccühü (kendiliğinden meydana gelmesi) gerekir ki bu da Yaratıcıyı isbat 
etme kapısını kapatır. Yine de eğer, "Bu, bu şekilde olmuştur " dersen, bu 
fillerin meydana gelişi tesadüfi sayılmış olur. Tesadüfi olan fiiller ise, kulun güç 
ve iradesi dahilinde değildirler. Buna göre bu gibi fiiller kula nasıl emr veya 
nehyedilebilir? Ey Kâdi, emir ve nehiy işinf delil getirmenin faydası nedir? 
Böyle akli bir delilin yanında, neticesi tek bir noktaya dayanan bu izah tarzlarını 
çoğaltman dayanağını söker atar, sözünün yollarını keser, şayet evvelkiler ve 
sonrakiler bu delil üzerinde ittifak etmiş olsalardı bile bundan ancak "mümkün" 
varlığın bir müreccihe dayanmadan meydana geldiğini kabul ederek 
kurtulabilirlerdi. Bu durumda da Yaratıcıyı isbat etme kapısı kapanmış olurdu. 
Veya bundan, Cenab-ı Hakk'ın istediğini yapacağını ve istediğine hükmedeceğini 


söyleyerek kurtulabilirlerdi ki bu da zaten bizim cevabımızdır.L-1931 
İblis Esasen Kâfir İdi 
İnsanların "O (İblis) kafirlerden id!" âyeti hakkında iki görüşleri vardır: 


a- İblis, Allah'a ibadetle meşgul olduğu esnada da münafık ve kâfir idi. Bu 
görüşün izahında iki şekil vardır: 

1) Muhammed b.Abdulkerim eş-Şehristani, el-Milel ve'n-Nihal kitabının 
evvelinde, dört İncil'in şerhedicisi olan Mâri'den bu meselenin Tevrat'ta da, 
iblisin, secde ile emredildikten sonra meleklerle arasında geçen bir münazara 
biçiminde, dağınık bir şekilde zikredildiğini rivayet etmiştir. Buna göre İblis 
meleklere, "Ben, benim yaratanım, mucidim ve mahlukatın yaratıcısı olan bir 


ilahım olduğunu kabul ediyorum. Ancak size Allah'ın hikmeti ile ilgili yedi 
sorum var: 

Birincisi: Allah'ın yaratmadaki hikmeti nedir? Hele hele, kâfiri yaratırken, onun 
ancak sonunda elemlere düçâr olacağını bildiği halde onu yaratmasındaki hikmet 
nedir? 

İkincisi: Mükellefiyetin kendisine herhangi bir fayda ve zararı olmadığı, 
mükelleflerin lehine olan herşeyi, mükellefiyeti vasıta kılmadan da yaratmaya 
kadir olduğu halde, insanları mükellef kılmada ne mana vardır? 

Üçüncüsü: Farzedin ki Allah, beni kendisini tanıyıp O'na itaat etmekle mükellef 
tutmuştur. Öyleyse daha niçin bana, Adem'e secde etmemi emretmiştir? 
Dördüncüsü: Adem'e secde etmemden dolayı kendisine isyan ettiğimde beni 
niçin lanetlemiştir? Ne kendisi için, ne de başkası için bir fayda olmadığı ve 
fakat benim için zararların en büyüğü olduğu halde niçin beni 
cezalandırmayı gerekli görmüştür? 

Beşincisi: Sonra Allah bunu yaparken, niçin cennete girmeme ve Âdem'e 
vesvese vermeme imkan tanıdı? 

Altıncısı: Ayrıca, ben bunu yaparken,niçin beni Adem'in çocuklarına musallat 
kılıp, benim onları azdırmama ve yoldan çıkarmama müsaade etti? 

Yedincisi: Sonra ben, bu hususta O'ndan uzun bir mühlet istediğimde, bana bu 
mühleti niçin verdi? Malumdur ki eğer dünya serlerden uzak olsaydı, bu daha 
hayırlı olurdu. 

İndilerin şerhedicisi şöyle dedi: Cenab-ı Allah, celal ve kibriya perdelerinin 
gerisinden ona vahyederek: "Ey iblis, sen beni tanıdın şayet sen beni hakkıyla 
tanısaydın, işlerimde bana itiraz etmemen gerektiğini bilirdin. Çünkü, ben, 
kendisinden başka ilah olmayan Allah'ım. Yaptığım şeylerden sorulmam". 

Bil ki mahlukatın evvelkileri de sonrakileri de bir araya gelseler, güzel görme ve 
çirkin görme işinin akla ait olduğuna hükmetseler, onlar bu şüphelerden bir 
kurtuluş yeri bulamazlar ve bütün bu şüphelerden sıynlamazlar. Ama Cenab-ı 
Hakk'ın söylediği cevab ile cevab verdiğimizde bütün bu şüpheler bertaraf olur 
ve itirazlar sona erer. Nasıl böyle olmasın ki Cenab-ı Hak zatında vacib'i-vücud 
ve sıfatlarında vacibu'l-vücud olduğu gibi, fail oluşunda her türlü müessir ve 
müreccihlerden (tercih ettirici etkilerden) müstağnidir. Eğer Ailah Teala 
bunlardan müstağni olmasa idi, onlara muhtaç olmuş olurdu. Halbuki Cenab-ı 
Hak, bütün ihtiyaçların istendiği, bütün arzuların talebedildiği ve bütün arzulara 
kumda ulaşılan bir varlıktır. Cenab-ı Allah böyle olunca, O'nun filleri için 
"niçinlik" söz konusu olamaz; O'nun yaratmasına itiraz edilemez. Birisi şöyle 
diyerek ne güzel söylemiş: "Allah'ın celâli Mu'tezile terazisi ile tartılmaktan çok 


yücedir." Bunları söyleyen kimse, Allah'ın "O (iblis) kâfirlerden idi" âyetini 
zahiri manası ile anlayarak, iblisin yaratılışından beri kâfir ve münafık olduğunu 
söylemiştir. 

2) İblis ebedi olarak kâfirdir. Bu, muvâfât ashabının görüşüdür. Çünkü iman 
devamlı bir mükafaata hak kazanmayı, inkâr ise devamlı bir cezayı haketmeyi 
gerektirir. Devamlı mükâfaat ile devamlı cezanın aynı anda bulunması 
ımkansızdır. Mükellef bir zaman iman eder, sonra da-Allah muhafaza-küfre 
düşerse, o kul için, ya ebedi sevabı haketme ile ebedi cezayı haketme beraber 
bulunur ki yukarıda açıkladığımız gibi bunun olması imkansızdır, veyahut daha 
sonra olan öncekini yok eder ki bu da imkansızdır. 


Eksik 384-385... 
Yedinci Mesele Başa Dön 


Ekseri alimler, bütün meleklerin Hz.Adem (a.s.)esecde o etmekle 
emrolunduklarını söylemişler ve 

buna iki bakımdan delil getirmişlerdir: 

a- "Melâike" lafzı çoğul bir isimdir. Çoğul sigası umumi mana ifade eder. 

Hele hele bu lafız, Cenab-ı Hakk'ın : 

"Meleklerin hepsi tamamı secde ettiler"(Hıcr, 30) ayetinde, en mükemmel te'kıd 
ile getirilmiş ise... 

b- Cenab-ı Hak iblisi meleklerden istisna etmiştir. Bir şahsın onlardan istisna 
edilmesi, onun dışındakilerin o hükme dahil olduğuna delalet eder. Alimlerden, 
bunu kabul etmeyerek bu secde ile emredilenlerin yeryüzü melekleri olduğunu 
söyleyerek, meleklerin büyüklerinin böyle bir secde ile emredilmesini uzak 
ihtimal görenler vardır. Feylesoflara gelince, onlar melekler lafzını ruhani 
cevherlere hamlederek şöyle demişlerdir: Semavi ruhların, düşünen beşeri 
nefislere (nüfus-ı natıkaya) boyun eğmeleri imkansızdır. Secde etmeleri 
emredilen meleklerden maksad, sadece bu beşeri nefislere itaat eden, 
beşeri.cismani kuvvetlerdir. Bu meseleye dair söz akliyyata dair kitaplarda yer 


almıştır. [184] 


Hz.Âdem'in Cennete Yerleştirilmesi 


"Ve demiştik ki: "Ey 'Adem, sen eşinle birlikte Cennette yerleş. Ondan, 
neresinden isterseniz, bol bol yeyin, fakat şu ağaca yaklaşmayın, yoksa 


(kendine) zulmedenlerden olursunuz " (Bakara, 35). 183) 
Emri Teklif mi, İbahe mi Bildirir? 


Müfessirler, (Yerleş) sözündeki emrin, mükellefiyet (farzjyet) jfade eden bir emir 
mip mübahlık ifade eden bir emir mi olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Katade'den, şöyle dediğirivayet edijmişto "Oenâb-ı Aflah, melekleri Hz. Adem'e 
secde ile imtihan ettiği gibi, Hz. Adem (a.s)'i de cennette yerleşmekle mtihan 
etmeştir. Bu böyledir, çünkü, Hak Teâla, onu cennette otunnaK, ondan gibi 
yemekle mükellef kılmış ve bir ağaçtan yemesini yasaklamıştır. Hz.Adem 
(a.s.)'in o ağaçtan yemekten menedilmesi en zor mükellefiyetlerden biri olmakla 
beraber, o, nehyedildiği şeyi yapıp bu sebeble avret mahalli açılıncaya ve 
cennetten indirilip, arzu ettiği şeylerin bulunduğu bir yerde iskan edilinceye 
kadar bu imtihan devam etti." 

Diğer müfessirler de şöyle demişlerdir: "Bu mübahlığı ifade eden bir emirdir. 
Çünkü kendisinden istifade editen hoş,güzel ve temiz yerlerde . rleşmek kulluk 
kapsamına girmez. Nitekim hoş, temiz şeylerden yemek 

kulluk şümulüne girmemekte ve: 

Size rızık olarak verdiğimiz şeylerin en temizlerinden yeyinlz"(Tahâ, 81) 
ayetindeki emir, farziyeti ve mükellefiyeti ifade eden bir emir olmamakta, aksine 
mübahlığı ifade eden bir emir olmaktadır." 

Doğrusu bu (Yerleş) emri hem mübahlığı hem de mükellefiyeti fade eden bir 
emirdir. Buradaki mübahlık, Hz.Adem (a.s.)'in cennetteki bütün nimetlerden 
istifade etmeye izinli olmasıdır. Mükellefiyete gelince, o da şudur: Yasaklanan 
şey orada idi ve Hz.Adem (a.s.)'in ondan yemesi yasaklanmış. Bazıları şöyle 
demişlerdir: Eğer bir adam diğer birine (seni evimde iskan ettim, yerleştirdim) 
derse, ev diğer adamın mülkü olmaz. Şurada da Cenab-ı Allah, Hz.Adem (a.s.)'e 
"Cenneti sana bağışladım " aemiyor, aksine "seni cennete yerleştirdim" diyor. 
Cenab-ı Allah, onu (yüzünde halife olması için yarattığından dolayı öyle 
söylemedi. Cennette eleştirilmesi, yeryüzü halifeliği için bir mukaddime 


kabilinden idi. H86] 
Hz.Havva Ne Zaman Yaratıldı? 
Hak Teala herkesin Hz.Adem (a.s.)'e secde etmesini emrettiğinde, iblis secde 


etmemekte dayatınca, onu mel"un (lanetli) yaptı ve sonra Hz.Adem  (a.s.)'e 
eşi ile beraber cennette yerleşeşmesini emretti. Müfessirler, Hz.Adem 


(a.s.)'in eşi (Hz.Havva)'nın ne zaman yaratıldığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Süddi, İbn-Abbas, İbn Mes'ud ve bazı sahabeden şunu rivayet etmiştir: Cenab-ı 
Allah, iblisi cennetten çıkarıp, Hz.Adem (a.s.)'i cennete yerleştirince, H.z. Adem 
(a.s.) orada tek başına kaldı. Onunla beraber yalnızlığını giderecek cmse yoktu. 
Bu sebeble Cenab-ı Allah, ona bir uyku verdi, sonra sol tarafının oburga 
kemiklerinden birini alıp yerine et koydu ve o kaburgadan Havva validemizi 
yarattı. Hz.Adem (a.s.) uykudan uyanınca başucunda oturan b kadın buldu ve 
ona "Sen kimsin?" diye sordu. O, "Bir kadın" cevabını verd Hz.Adem, "Niçin 
yaratıldın?" dedi. O, "Sen bana ısınasın diye yaratıldım dedi. Melekler: "Onun 
ismi ne?" diye sordular. "İsmi Havva" dediler. "Niçi Havva diye isimlendirildi" 
dediler. (Birisi) "Çünkü o canlı bir şeyden yaratıldı dedi. 

Hz.Ömer ve İbn Abbas (r.ah)'dan şöyle dedikleri rivayet edilmişti! Cenab-ı Allah 
meleklerden bir ordu gönderdi. Onlar Hz.Adem ile Havva'l) padişahların 
taşındığı gibi, altından bir taht üzerinde taşıdılar. Onları elbiseleri nurdan idi. 
Herbirinin başında yakut ve incilerle bezenmiş altın bire taç vardı. Hz.Adem 
(a.s.)'in belinde inci ve yakutlarla süslenmiş bir keme vardı. Böylece o ikisi 
cennete girdiler." Bu haber, Hz.Havva'nın, Aden (a.s.)'in cennete girmesinden 
önce yaratıldığına delalet eder. İtk haber di onun cennette yaratıldığını gösterir: 


Gerçeği Cenab-ı Allah bilir. (187) 
Zevce "Eş'"den Maksat Havva'dır Başa Dön 


Müfessirler, ayetteki "zevce (eş)" ten kastedilenin her ne kadar bu surecle ve 
Kur'an'ın başki yerlerinde bahsedılmese de, Hz.Havva olduğund; ittifak 
etmişlerdir. Buna ve Hz.Havva'nın, Hz.Aden (a.s.)'den yaratıldığına Cenab-ı 
Allah'ın Nisa süresindeki: "O (Allah) sizi bir tek candan yarattı ve ondan yine 
onun zevcesini vücudi getirdi"(Nisa, i) ayeti ile, A'raf süresindeki: "Ve bundan 
da, (gönlü) kendisine (meyledip) ısınsın diyer eşini yapan (Allah)dır"(Araf, 189) 
ayeti delalet eder. Hasan (ra.), Hz.Peygamber(s.a.s)'i şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: "Hiç şüphesiz kadın, erkeğin, kaburga kemiğinden yaratılmıştır. Eğel 
onu doğrultmak istersen kırarsın. Eğer onu kendi haline bırakırsan, ondar, 


istifade edersin, o da düzelir,"L188) 
Cennetin Yerde Veya Gökte Olması 


Müfessirler bu ayette geçen cennet hususunda "O yeryüzünde midir, yoksa 
gökyüzünde midir?" diye ihtilaf etmişlerdir. Cennetin gökyüzünde olduğunun 


kabul edilmesi halinde, "O cennet, sevab yurdu olan cennet midir, ebedilik 
cenneti midir, yoksa başka bir cennetmidir?" diye ihtilaf etmişlerdir. [189] 


Cennet Arzda İdi 


Ebu'l-Kasım el-Belhi ve Ebu Müslim el-İsfahani: "Bu cennet yeryüzünde O " 
demişler ve Hz.Adem'in cennetten indirilmesini bir bölgeden diğer bir ttftgeye 
geçmek manasına hamletmişlerdir, Cenab-ı Allah öyleyse bir şehre inin " 
(Bakara, 61) ayetinde olduğu gibi... Bu iki zat görüşlerine çeşitli yönlerden 
deliller getirmişlerdir: 

Birincisi: Bu cennet, eğer sevab yurdu olan cennet olsa idi, ebedilik cenneti 
olurdu. Eğer Hz.Adem (a.s.), ebedilik cennetinde bulunuyor olsa idi, İblis'in: (Ey 
Âdem) sana ebedilik ağacına ve zsval bulmayacak bir devlete ulaşmanın yolunu) 
göstereyim mi?"(Taha, 120) sözüne aldanmazdı. Cenab-ı Allah'ın : Rabbiniz size 
şu ağacı, iki melek olursunuz veya (cennette) devamlı kabalardan olursunuz diye 
yasak etti". (Araf, 20) ayeti doğru olmazdı. 

İkincisi: Kim bu cennete girerse, Allah Teala'nın: Onlar oradan (cennetten) 
çıkarılacak değiller" (Hicr, 48) ayetinden dolayı, adan bir daha çıkarılmaz. 
Üçüncüsü: İblis,Hz.Adem'e secde etmekten imtina edince lanetlendi Allah'ın 
gazabından dolayı ebedilik cennetine ulaşamadı. 

Dördüncüsü: Mükafaat dünyası olan cennetin nimetleri tükenmez. Çünkü 
Cenab-ı Hak: "Onun yemişleri ve gölgesi devamlıdır"'(Rad, 35) ve : Ama 
bahtiyar olanlar, gökler ve yer durdukça cennette ebedi olarak takadırlar. Ancak 
Rabbinin dilediği müddet müstesna. Bu bitmez tükenmez yr tütumır" (Hicr, 108) 
buyurmuştur. Eğer bu, Hz.Adem (a.s.)'in girdiği cennet asaydı sona ermezdi. 
Fakat Hz.Adem (a.s.)'in girdiği cennet, Cenab-ı 
Allah'ın: "Allah'ın zatından başki herşey 
yok olacaktır"( Kasas, 88) ayetinden dolayı yok olacaktır. Eğer bu Hz.Adem'in 
girdiği cennet olsaydı, oradan tekrar çıkmazdı, fakat o oradar çıktı ve bu 
rahatlıklar kesildi, sona erdi. 

Beşincisi: Allah Teala'mn hikmetine, insanoğlunu ilk başta, ebed kalacakları ve 
mükellef olmayacakları cennette yaratması uygun düşmez Çünkü O, amel 
işleyenlere ait olan mükafaatı, amel işlememiş olan kimseye vermez ve kullarını 
başıboş bırakmaz. Aksine o kullan teşvik etmek ve sakındırmak, onlara va'd ve 
va'idde bulunmak gerekir. 

Altıncısı: Cenab-ı Hakk'ın, Hz.Adem (a.s.)'i yeryüzünde yarattığ hususunda ve 
bu kıssada onu gökyüzüne naklettiğine dair bir bahis bulunmadığı hususunda bir 


ihtilaf yoktur. Eğer Allah Teala, onu gökyüzüne nakletmiş olsaydı bunun 
öncelikle zikredilmesi gerekirdi. Çünkü onun yerden göğe nakledilmesi en 
büyük nimetlerdendir. Bunun zıkredilmemesi, böyle bir naklin olmadığını 
gösterir. Bu da, Allah Teala'nın: "Sen eşinle birlikte cennette yerleş "(Bakara, 35) 
ayetinde bahsettiği cennetten muradın, ebedilik cennetinden başka bir cennet 


olmasını gerektirir. [190] 
Cennet Yedinci Semada İdi 


İkinci görüş Cübbai'nin görüşüdür ve şöyledir: Bu cennet yedinci semada idi. 
Bunun delili, Allah Teala'mn "Oradan ininiz " 
(Bakara, 38) ayetidir. Sonra ilk iniş yedinci semadan birinci semaya olmuştu. 


İkinci iniş de gökten yeryüzüne olmuştu. H2 
O Cennet, Sevab Yurdu Olan Cennettir 


Üçüncü görüş, alimlerimizin çoğuna ait olan şu görüştür: Bu cennet, sevab yurdu 
olan cennettir. Bunun delili, "cennet" lafzındaki umum ifade etmeyen elif ve lam 
(lam-ı tarif) dir. Çünkü bütün cennetlerde birden yerleşmek imkansızdır. Bundan 
dolayı bu cennetin, daha önce zikredilmiş olan belli bir cennet olarak anlaşılması 
gerekir. Müslümanlarca bilinen, beili olan cennet ise sevab yurdu olan cennettir. 


Binaenaleyh ayetteki "cennef'ı bu manada anlamak gerekir. [192] 
Tevakkuf Eden (Karar Vermeyen) Görüş Başa Dön 


Dördüncü görüş de şudur: Bütün bu görüşler mümkündür. Bu hususlardaki nakli 
deliller de zayıf ve birbirine terstir. Bundan dolayı bu hususta bir şey 


söylememek ve kesin konuşmayı bırakmak gerekir. En iyi Allah bilir. [193] 
Bazı Lisanı Meseleler ve Cennetteki Geniş Nimet 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Sukna" (yerleşmek) masdarı sukün 
masdanndandır. Çünkü o bir yerde 

kalma ve ikrar bulmanın bir çeşididir. 

Ayette geçen yerleşmesi istenen fail üzerine atıf yapılabilsin diye, o faili te'kid 
için getirilmiştir (bol bol) kelimesi, mahzuf bir masdarın sıfatıdır. Yani "Bol bol, 


geniş geniş, rahat rahat yemek" lafzı, belirsiz mekan ifade etmek için kul lanı İm 
işti r.yani"cennet'in neresini dilersiniz" manasınadır. Âyetten murad, Hz.Âdem 
ile Havva'ya cennetin bazı yiyecekleri ve bazı yerleri mahzurlu olmayacak 
şekilde son derece geniş, mutlak manada bir yeme müsaadesidir. Böylece, 
onların, cennetin çok olan ağaçlarından bir tanesinden yemeleri, onlar için bir 


özür olmamaktadır, H94] 


Cennet Nimetlerinden İstifade Emrinin, Kıssanın Tekerrüründe Gösterdiği 
Farklılık 


Bir kimse şöyle diyebilir: Hak Teâla "Ondan bolca yeyiniz'. A'raf süresinde ise: 
"Dilediğiniz yerden yeyiniz" (A'raf, 19) buyurarak, Bakara süresinde lafzına vav 
harf ile, A'raf süresinde ise "fâ" harfiyle atfetmiştir. Bunun hikmeti nedir? 
Kendisine bir şey atfedilen fiil şart durumunda olur. Atfedilen şey de ceza 
menzilesinde bulunursa bu durumda ceza, birincisine (şarta) vav ile değil de fa 
ile atfedilir. 

Nitekim Cenâb-ı Hakk: "Hani (onlar): Şu beldeye giriniz ve onun dilediğiniz 
yerinde, bolca yeyiniz, demiştik.(Bakara, 58) ayetinde, beldeden yemek oraya 
girmeye bağlı olduğu için, lafzını lafzına fâ harfiyle atfederek, sanki O şöyle 
buyurmuştur: Eğer oraya girerseniz, oradan yiyiniz... Buna göre, girmek işi 
yemeye götürür. Yemenin varlığı da, girmenin bulunmasına bağlıdır. Bu husus, 
A'raf süresindeki şu ayetde de ayni şekilde izah olunur: 

"Hant onlara şu beldede oturunuz ve onun dilediğiniz yerinden yeyiniz 
denilmişti "(Arat, 161).Cenab-ı Hak, burada lafzını lafzı üzerine fâ ile değil de 
vav ile atfetmiştir. Çünkü oturunuz, lafzı, "süknâ" (oturmak, meskun olmak) 
lafzından alınmıştır ki, sükna uzun süre İkamet etmek demektir. Yemenin varlığı 
süknanın varlığına bağlı değildir. Çünkü bir bahçeye giren kimse, oradan 
geçiyorken bile, o bahçeden meyve yiyebilir. İkincisi birincisine, cezanın şarta 
taalluk etmesi gibi taalluk etmediğinden fa ile değil de vav ile atfetmek vacib 
olmuştur. 

Bu sabit olunca biz deriz ki, şüphesiz "otur" lafzı, bir yere giren kimseye 
söylenerek, bundan, "Girdiğin bu yerde kal ve buradan bir yere ayrılma!" manası 
kasdedilir. Yine, bu lafız, bir yere girmeyen kimseye de, "Buraya gir ve orada 
kal!" anlamında da söylenilir. Bakara süresindeki bu emir, Hz.Adem cennete 
girdikten sonra verilmiştir; buna göre bu emirden maksat orada kalıp, iyice 
yerleşmektir. Biz, yeme işinin girmek işine taalluk etmediğini açıklamıştık. 
Dolayısıyla, vav harfiyle atfedil mistir. A'raf suresinde ise bu emir, Hz.Adem 


cennete girmeden önce varid olmuştur. Dolayısıyla bundan maksat, Hz.Adem'in 
cennete girmesidir. Yemenin girmeye bağlı olduğunu izah etmiştik. Bu sebeple, 


şüphesiz fa lafzıyla gelmiştir. Allah en iyi bilendir. [195] 
Nehylnin Hükmü 


Cenab-ı Hakkın; "Ve bu ağaca yaklaşmayın" ayetidir. Bunun, bir nehiy 
olduğunda herhangi bir şüphe yoktur. Ancak bunda iki bahis vardır. 

a- Bu, tahrim ifade eden bir nehiy yoksa tenzih ifade eden bir nehiy midir? Bu 
hususta ihtilaf vardır. Alimlerden bir kısmı, bu sığanın tenzihi bir nehiy ifade 
ettiğini söylemişlerdir. 

Bu böyledir, çünkü bu sîga bazan tenzih, bazan da tahrim için varid olur. 
Aslolan, müşterekliğin olmamasıdır. Bu sebeple lafzı bu iki kısım arasında 
müşterek bir mikdarda, hakiki manaya almak gerekir. Bu da ancak, fiilden men 
etmeye veya fiilde mutlaklığa herhangi bir delalet olmaksızın, yapılmama 
tarafını yapma tarafına tercih hususunda nehyi hakiki manada almakla olur. 
Fakat bu fiildeki mutlak oluş, aslın hükmüyle sabit olmuştur. Çünkü kendisinden 
faydalanılacak şeylerde aslolan, mubah olmadır. Biz, lafzın manasını bu asla 
eklediğimizde, ikisinin toplamı nehyin tenzih ifade ettiğinin delili olur. Bu 
görüşte olan alimler, bu görüşün buraya daha uygun olduğunu söylemişlerdir. 
Çünkü bu takdire göre, Hz.Adem'in günahı,evla olanı terketme hususuna 
dayanır. Peygamberlerin ismetine götüren her yolun, kabul edilmeye daha evla 


olduğu herkesin malumudur. (190) 
Nehy Tahrim İçindir Görüşü ve Tenkidi Başa Dön 


Diğer bazı alimler de bu nehyin tahrim'ifade eden nehyi olduğunu söyleyerek 
buna çeşitli deliller getirmişlerdir: 

1) Cenab-ı Hakk'ın âyeti yine Allah'ın: Temizlenmedikleri müddetçe, onlara 
yaklaşmayın " (Bakara. 222) ve; 

"Yetimlerin malına, ancak en güzel bir biçimde yaklaşın' (isra, 34) ayetleri 
gibidir. Bu ikisi nasıl haramlık ifade ediyorlarsa, önceki de böyledir. 

2) Cenâb-ı Hak, "Sonra, zalimlerden olursunuz" buyurmuştur ki, bunun manası 
"Eğer siz o ağaçtan yerseniz, siz muhakkak ki nefsinize zulmetmiş olursunuz" 
demektir. Onlar o ağaçtan yediklerinde "Dediler ki, Rabbtmiz, biz nefislerimize 
zulmettik" dediklerini görmez misin? 

3) Bu nehiy şayet tenzih ifade eden nehiy olsaydı, yaptığından dolayı Hz.Adem 


cennetten çıkarılmaya müstehak olmaz ve kendisine de, tevbe etmesi vacib 
olmazdı. 

Biz şöyle diyerek, bu ikinci görüştekilerin birinci deliline cevap veririz: Nehy, 
aslında her ne kadar tenzih ifade etse de ayrı bir delilden ötürü bazan fahrime 
hamledilebilir. İkinci görüşlerine de şöyle cevap veririz: Cenab-ı Hakk'ın "Sonra 
zalimlerden olursunuz "ayetinin manası "terketmek evla olan bir şeyi 
yapmanızdan ötürü, nefsinize zulmedenlerden olursunuz" demektir. Çünkü siz, 
bunu yaptığınızda, susatmayacağınız, acıkmayacağınız, güneşin ısısıyla yanıp 
kavrulmayacağtraz ve öryar* olmayacağınız cennetten, sizin için bunların 
hiçbirisi bulunmayan air yare çıkarılırsınız. 

Üçüncü delillerine de şöyle diyerek cevap veririz: Cennetten çıkmanın bu 
sebeple olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun açıklaması inşaallah gelecektir. 

b- Bunlar şöyle demiştir: Cenab-ı Hakk'ın âyeti zimni manasıyla yememeyi ifade 
eder. Bu görüş zayıftır. Çünkü yaklaşmadan nehyetmek, yemeden nehyi 'ide 
etmez. Çünkü çoğu kez, nehyedilen şeye yaklaşmamada kurtuluş vardır, adar var 
ki, şayet bu nehiy yaklaşmaya hamledilirse, onu yemesi ona caiz olur. Tam 
aksine bunun zahiri, yaklaşmaktan nehyi içine alır. Yemeden nehyetmeye 
gelince, bu diğer delillerle bilinir ki, oda Cenab-ı Hakk'ın bu yerin dışındaki bir 
başka yerde: 

"Ağaçtan taddıklarmda, onların avret mahalleli göründü"(Araf, 22) buyruğudur. 
Bir de sözün baş tarafıNyemenin mubah olduğu hususunda' ir. Çünkü Cenab-ı 
Hak: 

"Ve, onun dilediğiniz yerinde, bcha yeyiniz"(Bakara, 35) buyurmuştur. Böylece 
Cenab-ı Kakk'ın bu ifadesi, onları o ağacın meyvesinden yemeden nehy 
hususunda bir delalet gibi olmuştur. Ancak bu sözle yem. ien nehyetmek, hem 
yemeği hem de diğer faydaları içine alır. Eğer Cenab-, Hak, açıkça yemeden 
nehyetseydi, bu diğer faydalara şamil olan izdi. ifadesindeki fayda daha çoktur. 


[197] 
Ağacın Hangi Ağaç Olduğu 


Alimler burdaki mezkûr "ağaç"ın ne olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Buna 
göre Mücahid ve Said İbn Cübeyr, İbn Abbas{r.a)'dan, o. acın buğday ve başak 
olduğunu nakletmişlerdir. Yine Hz. Ebu Bekr'in, Hz. Peygamber (s.a.s)'e ağaç 
hakkında sorduğu, bunun üzerine O'nun da, bunun mübarek başak ağacı 
olduğunu söylediği rivayet edilmiştir. Yine Süddi, İbn Abbas ve İBn M .oüd'dan 
bu ihtiyaç yoktur. Çünkü bu sözden maksat, o ağacın bizzat kendisini tize 


tanıtmak değildir. Sözün maksadı ve gayesi olmayan şey, beyan etmek, Hâkir 
olan Allah'a vacib olmaz. Çoğu kez, onu beyan etmekse abes olur. Çünkü bizden 
birisi, başkasına, geciktiği için özür beyan etmek istediğinde, edepte kusur 
ettikleri için kölelerimi dövmekle meşgul idim" dediğinde, bu kadarcık ifadesi 
onun köleleri, bizzat kendisini, isimlerini ve sıfatlarını zikretmesinin yerini tutar. 


Hiç kimse, burada beyan hususunda kusur edildiğini zannedemez. [198] 
Secere Kelimesinin Manası 


Sonra bazı âlimler lafzındaki en yakın mana "gövdesi ve dallan olan bir bitki"ye 
şamil olmasıdır, demişlerdir. Buna gerek olmadığı da söylenmiştir. Çünkü 
Cenab-ı Hak: 

"Onun üzerine gövdesi olmayan bir bitki bitirdik"(Saffat, 146) buyurmuştur; 
oysaki bu bitki, tıpkı bir ekin ve karpuz gibi olmasına rağmen, onun yeryüzüne 
sarılıp yayılması onu ağaçlıktan çıkarmamıştır. Müberred ise, "Arabların her dalı 
ve gövdesi olan şeyi, meyveleriyle kendilerini doyurduğu zaman, ağaç olarak 
isimlendirdiklerini sanıyorum" demiştir. ağaç lafzının aslı, sağa sola yayılan, dal 
budak salan her şeydir. Meselâ "Falancayı, mızraklar onu delik deşik otmuş 
olarak gördüm" denilir. YineCenab-ı Hak, "Aralarında dallanıp budaklanan 
hususlarda seni hakem tutmadıkları sürece... "(Nisa,65) buyurmuştur. Yine şöyle 
denilir: "İki adam falanca meselede tartıştılar, meseleyi dallandırıp 


budaklandırdılar." H99] 
Zulümden Buradaki Maksat 


Alimler, Cenab-ı Hakk beyanından muradın, " Sizler eğer yerseniz, 
nefislerinize zulmetmiş olursunuz " olduğunu söylemişlerdir. Çünkü ağaçtan 
yemek, başkasına zulmetmeyi gerektirmez. İnsan bazan kendi nefsine, bazan 
da başkasına zulmetmekle zalim olur. Ama nefsine zulmü, daha şümullü ve daha 
büyüktür. Sonra insanlar burada, üç görüş belirterek ihtilaf etmişlerdir. 

a- Hz.Adem'in büyük günah işlemiş olduğunu söyleyen Haşeviyye'nin 
görüşüdür. Buna göre, Hz.Adem'in bu fiili zulüm olmuş olur. 

b- Hz.Adem, küçük günah işlemiştir diyen Mu'tezile'nin görüşüdür. Mu'tezile'nin 
de İki görüşü vardır: 

1) Ebu Ali el-Cübbai'nin görüşüdür ki, buna göre Hz.Adem, kendisine, . çok zor 
olan tevbe ve telafiyi gerektirdiği için nefsine zulmetmiştir. 

2) Ebu Haşim'in görüşüdür ki, buna göre Hz.Adem, sevabtarının bir kısmını boşa 


çıkarmış, yakmış olması sebebiyle kendisine zulmetmiştir. Bu sebeple, 
Hz.Adem'in hak etmiş olduğu sevabda bir eksilme olur ki, bu da zulüm olur. 

c- Mutlak anlamda Hz.Adem ile Havva'dan günahın sadır olmasını kabul 
etmeyenler ve bu zulmü yapılmaması gereken şeyi yapmış olmaya (terk-i evla) 
hamledenlerin görüşüdür. Bunun misali şudur: Vezirlik isteyen bir kimse, onu 
bırakıp da dokumacılıkla meşgul olursa, o kimseye, "Ey kendisine zulmeden 
kimse, niçin böyle yaptın?" denilir. Şayet "Peygamberlerin zalim olmakla veya 
nefislerine zulmedici olmakla nitelendirilmeleri caiz midir?" denilirse cevaben 
deriz ki, böyle denilmesi bir nevi zemmi vehmettirdiği için, onlara bu ismin 


verilmemesi daha uygundur. 200 
Şeytanın, Onların Ayaklarını Kaydırması Başa Dön 


"Bunun üzerine şeytan onları oradan kaydırıp, onları bulundukları yerden 
çıkardı. Biz de: Birbirinize düşman olarak ininiz! Yeryüzünde sizin için, belli bir 
vakte kadar durak ve faydalanma vardır "(Bakara. 36) dedik. 

Keşşaf sahibi ifadesinin hakikatinin, şeytan, onları orada hataya düşürdü" mânâsı 
olduğunu ve buradaki je- lafzının aynen, "Ben bunu kendiliğimden yapmadım " 
(Kehf, 82) ayetindeki lafzı gibi olduğunu söylemiştir. Kaffâl (r.h) ise buradaki 
fiilinin kökünden olduğunu, buna göre bunun insanın ayağının bir yerde olup da 
oradan kayması ve başka yere geçmesi manasından alınmış olduğunu 
söylemiştir. Kim bu âyeti şeklinde okursa, o zaman bunun manası bir yerden 
ayrılmak şeklinde olur. Ebu Mu'az'ın şöyle dediği nakledilmiştir: denilir, ki bu 
iki ifâdenin de manası bir olup, "Seniondan çevirdim" demektir. Bazı alimler de 
şöyle dediler: ifadesinin manası yani "Onların hata yapmasını istedi " demek 
olup hata eden bir kimse hakkında senin demenden alınmıştır. Nitekim bu şahsın 
din veya dünyası hususunda ayağının kaymasına sebebiyet veren kimsenin bu 


fiili de diye ifade edilir. Bil ki bu ayette bir kaç mesele vardır: POH 
Nebilerin İsmeti, Yani Günahsızlığı 


Alimler, peygamberlerin ismeti (günah işlemekten masum olmaları) hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. 

Bu rnesele de söylenecek sözün özü şudur: Alim lerin bu konudaki ihtilafları 
dört kısma ayrılır: 

a- Itikadi olanlar, 

b- Tebliğ ile ilgili olanlar, 


c- Ahkâm ve fetva ile ilgili olanlar, 

d- Peygamberlerin fiil ve hareketleri ile ilgili hususlar. 

a- Peygamberlerin, küfrü ve dalaleti gerektirecek şeylere inanmaları, ümmet-i 
Muhammed'in çoğuna göre caiz değildir. Haricilerden Fudayliyye gurubu 
"Peygamberlerden de günahlar sadır olmuştur" demiştir. Bu fırkaya göre günah 
işlemek küfür ve şirktir. Buna göre onlar, kesinlikle peygamberlerin küfre 
düştüğünü söylemişlerdir. İmamiye fırkası da peygamberlerin takiyye yaparak 
küfür izhar etmelerinin (yani inkâr ediyormuş gibi görünmelerinin) caiz 
olacağını söylemişlerdir. 

b- Tebliğ ile ilgili olan hususlara gelince, bütün müslümanlar peygamberlerin 
tebliğ ile ilgili hususlarda yalan söylemekten ve tahrifat yapmaktan masum 
olduklarında ittifak etmişlerdi. Aksi halde onların, Allah'ın tebliğini yerine 
getirmiş olduklarına dair güven ortadan kalkmış olur. Yine alimler, 
peygamberlerden, yanılarak yalan söylemenin caiz olmadığı gibi kasden yalanın 
caiz olmadığında ittifak etmişlerdir. Bazı alimler, "sakınılması mümkin değil" 
gerekçesi ile, onların sehven yalan söyleyebileceklerini söylemişlerdir. 

c- Fetvalar ile ilgili olanlara gelince, alimler, peygamberlerin bilerek hata 
yapmalarının caiz olmadığında ittifak etmişlerdir. Bu hususlarda sehven hata 
etmelerini ise bir kısım alimler caiz görmüş, diğerleri mümkün görmemişlerdir. 
d- Peygamberlerin fiil ve hareketleri ile ilgili ismetleri hususunda ümmet-i 
Muhammed beş görüş belirtmişlerdir: 

1) Peygamberlere günahı kebâiri kasden işlemelerini uygun görenler. Bunlar 
Haşeviyye'dir. 

2) Onların büyük günahı işlemelerini caiz görmeyen, fakat yalan söylemek ve 
tartıda hile yapmak gibi herkesin nefret ettiği şeyler dışında kasıtlı olarak küçük 
günah işleyebileceklerini söyleyenler. Bu Mu'tezile'nin çoğunun görüşüdür. 

3) Peygamberlerin kesinlikle kasden ne büyük, ne küçük günah işlemelerinin 
caiz Olmadığını, ancak içtihadları sebebiyle hataya düşebileceklerini 
söyleyenler. Bu, Cübbai'nin görüşüdür. 

4) Peygamberlerden, ancak sehven ve hataen günah sadır olacağını, ne var ki 
bundan ümmetlerinin değil de kendilerinin sorumlu olacağını söyleyenler. Bu 
böyledir, çünkü peygamberlerin bilgileri daha kuvvetli, delilleri de daha 
çoktur. Bir de peygamberler, başkalarının korunamayacağı günahlardan 
kendilerini koruyabilirler. 

5) Peygamberlerden, ne kasden, ne sehven ve ne de ictihad ve yanılma yolu ile, 
ne büyük ne de küçük günahın sadır olmayacağını söyleyenler. Bu Rafızilerin 


görüşüdür. [202] 


İsmetin Vakti 


"İsmef'in vakti konusunda da alimler üç görüşe ayrılmışlardır: 

1) Peygamberlerin doğumlarından itibaren masum olduklarını söyleyenler. 
Bu, Rafizilerin görüşüdür. 

2) Peygamberlerin buluğa girmelerinden itibaren masum olduklarını söyleyip, 
onların peygamber olmadan önce ne küfrü ne de büyük günahı işlemelerini caiz 
görmeyenler. Bu, Mu'tezile'den pek çok kimsenin görüşüdür. 

3) Bu vaktin sadece peygamberlik geldikten sonraki vakit olduğunu, 
peygamberlikten önce onlardan günahın çıkmasının caiz olduğunu 
söyleyenlerdir ki bu ehl-i sünnet alimlerinin ekserisi ile Mütezile'den Ebu 


Huzeyl ve Ebu Ali'nin görüşüdür. 12031 
Nübüvvetten Sonra Günah İşlemediklerinin Delilleri Başa Dön 


Bize göre tercih edilen görüş, peygamberlerden, peygamber olduktan sonra ne 
büyük, ne de küçük günahın kesinlikle sadır olmamasıdır. Bunun doğruluğuna 
birçok husus delalet eder: 

1) Eğer onlardan günah sadır olsaydı, o zaman onlar ümmetlerin asilerinin en 
aşağı derecelileri olmuş olurlardı. Bu ise caiz değildir. Onların günah 
işlemelerinin, en aşağı asiler olmalarını gerektirmesinin izahı şudur: 
Peygamberler son derece yüce ve şerefli bir mertebededirler. Bu durumda otan 
kimseden günahın sadır olması daha çirkin bir iştir. Cenab-ı Allah'ın: "Ey 
Peygamberin hanımları, sizden kim apaçık bir terbiyesizlik ederse, onun cezası 
(azabı) iki kat artırılacaktır"(Ahzab, 30) ayetine, evli kadının zina edince 
recmedilmesine karşılık böyle olmayana had vurulması gerektiğine ve kölelerin 
cezasının hür insanların cezasının yarısı kadar oluşuna baksana. Peygamberin, 
ümmetinin en aşağı derecesinde olması ise icma ile caiz değildir. 

2) Onların Oo fasık Oo olabileceklerinin kabul edilmesi durumunda 
sahiciliklerinin kabul edilmemesi gerekir. Çünkü Hak Teala: "Bir fasık size bir 
haber getirir ise onun (aslının olup olmadığını) araştırınız"(Hucurat, 6) 
buyurmuştur. Ne var ki peygamberlerin şahadetleri kabul edilmiştir. Böyle 
olmasa idi, onlarin ümmetin adillerinden daha aşağı mertebede olmaları 
gerekirdi. Halbuki biz böyle birşey diyemeyiz. Yine, peygamberliğin ve 
nübüvvetin mana?!, peygamberin, "şu hükmü meşru kıldı" diye Allah'a şahid 
olmasıdır. Yine onlar, Allah'ın: "Siz insanlara. Peygamber de size şahid olsun 


diye..."(Bakara, 143) ayetinden ötürü, kıyamet günü bütün ümmet için şahidlik 
edeceklerdir. 

3) Onların büyük günah işleyebilecekleri kabul edilirse; onları o günahı 
işlemekten menetmek ve bunun için onlara eziyet etmek haram olmaz. Ne var ki 
onlara eza cefa vermek, Allah'ın: 

"Allah'a ve Resulüne eza edenleri Allah, dünyada da ahirette de lanetlemiş 
(rahmetinden koğmuştur)" (Ahzab, 57) ayetinden dolayı haram kılınmıştır. 

4) Hz.Muhammed (s.a.s) eğer bir günah işleseydi, onda ona uymak bize vacib 
olurdu. Çünkü Allah Teala, O'nun hakkında jyüti "(De ki) bana uyun' (Ali imran, 
31) buyurmuştur. Bu ise haram ile vacibi birleştirmeye götürür ki bu 
imkansızdır. Hz.Muhammed (s.a.s.) hakkında bu durum böyle sabit olunca, 


Eksik 400-401. 


13) Peygamber meleklerden daha üstündür. Bu sebeble onun günah işlememiş 
olması gerekir. Çünkü Hak Teala; 

"Hiç şüphesiz Allah, Adem'i Nuh'u, İbrahim'in soyunu ve İmran'm ailesini bütün 
alemlere üstün kılmıştir"(Ali-imran, 33) buyurmuştur. Bu ayetle istidlal şekli, 
meleklerin insanlardan üstün olması meselesinde geçmişti. Biz, "Haf böyle 
olunca, peygamberden günahın sadır olmaması gerekir" demiştik. Çünkü Allah, 
melekleri "günahı terkedenler" diye nitelemiş ve: 

"Söz ile O (Allah'ın) önüne seçmezler "(Enbiya. 271) 

"Onlar Allah'a kendilerine emrettiği şeylerde asi olmazlar emrolunduklan 
herşeyi yaparlar"(Tahrim, 6) buyurmuştur. Şayet peygamberlerden günah sadır 
olsaydı, onların meleklerden üstün olmaları imkansız olurdu. Çünkü Cenab-ı 
Hak: 

' "Yahut biz iman edip güzel ameller işleyen kimseleri, yeryüzünde fesad 
çıkaranlar gibi mi tutacağız? Yahud muttakileri doğru yoldan sapanlar gibi mi 
sayacağız" (Sad, 28) buyurmuştur. 

14) Rivayet edildiğine göre Huzeyme b.Sabit (r.a.), Hz.Peygamber (s.a.s.)'in 
davetine uyarak, onun lehinde şahidlik etti. Bunun üzerine Hz.Peygamber 
(s.a.s.): "Bana niçin şehadet ettin?" deyince de, O: "Ey Mlah'ın Resulü, ben sana, 
yedi kat gökten inen vahiy hususunda şehadet adip tasdik ettim. Bu hususta 
seni tasdik etmeyeyim mi?" dedi. Hz.Peygamber (s.a.s.) onun bu sözünü 
doğru bulup, onu "iki şahidlik sahibi" jiye isimlendirdi. Eğer peygamberler için 
günah caiz olsaydı, Huzeyme'nin jehadeti caiz olmazdı. 

15) Cenab-ı Hak, Hz.İbrahim (a.s.) hakkında: 


"Ben, seni insanlara imam yaptım "(Bakara, 124)buyurmuştur. İmam, kendisine 
jyulan kimsedir. Bu ayetle Cenab-ı Hak, bütün insanlara Hz.İbrahim'e jymalarını 
vacib kılmıştır. Eğer, Hz.İbrahim (a.s.)'den günah sadır olmuş slsaydı, bu 
günahta da insanların ona uyması gerekirdi ki bu tenakuza jötürür. 

16) Allah Teala: 

'Zalimler ahdime eremez "(Banara, 124) buyurmuştur. Buradaki "ahid" den 
nurad, ya peygamberi i k,y a imamet ahdidir. Eğer bu, peygamberlik ahdi ise ) 
zaman peygamberliğin zalimler için söz konusu olmaması gerekir. Eğer bu 
ahidden murad, imamet (önder olma) ahdi ise, imametin de zalimler için söz 
konusu olmaması gerekir. İmamet zalimler için olmayınca, zalimler İçin 
nübüvvetin de sabit olmaması gerekir. Çünkü her peygamber, mutlaka kendisine 
uyulan ve ihtida edilen bir imam (önder)dir. Ayet her halükârda peygamberlerin 


günahkâr olamayacağını gösterir. [204] Başa Dön 
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[3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/163. 
[4] Ebü Davul, Salât. 49 (1/154) 
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LO] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/167. 
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1121 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/170- 
171. 

03] Bu beyti, elimizde nüshalara göre değft, daha doğru olduğunu sandığımız, 


"Keşşaf "ta geçen şekline göre aldık. 
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225. 


[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/225. 
[59] Müfessir, rakamların sayı değerini ebced hesabıyla onlara tekabül eden harf 
değerleriyle bildirmiştir. Matbu Beyrut nüshasının hamişinde bu harflerin sayıya 
çevrilmesinde, bizimkine göre farklılık vardır. =30 + 8 + 10 + 1 = 49 olması 
gerekirken (549) yazılmıştır. Dizgi hatası sözkonusu olmalı. 
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[75] Keştu'1-Hafâ 1/323 (Bezzâr. Taberam ve Ebu Naim'den). 
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[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


2/269.269-272. 


[95] Benzeri hadis, Buhâri, Fedâil-i Ashab. 9. 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/273- 
215: 


[97] Eser Hz. Peygamber (s.a.s.)'den sonraki büyük zatlardan, âlimlerden 
zikredilen haber ve sözler. 

[98] Maksat "Dini İlmi"dir. 

[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/275- 
284. 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
2/284-298. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
2/298-300. 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
2/300-301. 

[103] Bundan maksad Abdullah İbn Abbas (ca)'dır. Zira İbn Abbas'ın 
"İnaşaallah diyerek (Allah'ın iradesine bağlanmadıkça), hiçbir şey hakkında: 
"Yarın şöyle yapacağım" deme. Unuttuğunda Rabbini an ve şöyle de: "Umarım 
ki Rabb'im beni doğruya daha yakın olana eriştirir" (Kehf 23-24) âyetinin tefsiri 
ile ilgili olarak, şöyle dediği nakledilir: "Inşaallah demeyi unutan kimsenin bir 
sene dahi geçse demesi caizdir" (Taberani, el-Hâkim) İbn Abbas hazretlerinin bu 
sözü hakkında tevcihler bulunmaktadır. Fukahanın çoğuna göze fasıla 
girmemelidir (Mesela bk. Tefsiru'l-Kasimi). 
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[108] Bkz. 19 nolu açıklama . 
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2/327-328. 
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[139] Benzeri hadis için bkz. Müslim, zekat, 41 (2/633); Nesat, zekat, 80 (5/70) 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


2/358-359, 
(141) Fahruddin 
2/359. 

(142) Fahruddin 
2/360. 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


(143) Müsned, 1/379. 


1144) Fahruddin 
2/360-361. 
(145) Fahruddin 
2/361-362. 
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[146] Fahruddin 
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[148] Fahruddin 
2/364-365. 
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11491 Müslim, Zikir, 2 (4/2061). 
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[163] Fahruddin 
2/372. 

[164] Fahruddin 
2/373. 

[165] Fahruddin 
2/373. 

[166] Fahruddin 
2/373-374. 
1167) Fahruddin 
2/374-375. 
[168] Fahruddin 
2/375. 
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[170] Fahruddin 
2/376-377. 
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2/377. 
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[73] Fahruddin 
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[174] Fahruddin 
2/378. 

[75] Fahruddin 
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2/379-380. 

1180) Fahruddin 
2/380. 

(181) Fahruddin 
2/380. 

(182) Fahruddin 
2/380. 

1183) Fahruddin 
2/380-382. 

1184) Fahruddin 
2/386. 

1185) Fahruddin 
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[188] Benzer bir hadis, Müslim, Ridâ; 59 (2/1091). Bu şekli ile bulamadık 
Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/388. 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


1189) Fahruddin 
2/389. 
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2/389-390. 
O91] Fahruddin 
2/390. 

(192) Fahruddin 
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(196) Fahruddin 
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İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 


Kesilen İneğin Bir Parçasıyla Maktule Vurulması 


İneği Ne Kadar Zaman Zarfında Buldular? 
İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Vurulan Parçanın Hangi Uzvu Olduğu 


Peygamberlerin Günah İşlediğini İddia Edenler ve Onlara Karşı Tenkidler 
Başa Dön 


Bunun aksini savunanlara gelince, onlar zikrettiğimiz şu dört hususun herbiri 
hakkında ayetleri delil getirmişlerdir. Biz, onların getirdiği ayetlerin, delaleti en 
kuvvetli olan noktalarına işaret edip, onların geniş izahını inşallah bu tefsirde 
gelecek yerlere havale edeceğiz. İtikad hususunda delil getirdikleri ayetler üçtür: 
1) Onlar Hz.Adem (a.s.)'in itikadını tenkid etmek için, Allah'ın: "O (Allah), sizi 
bir candan yaratan, bunun da (gönlü) kendine (yatıp) ısınsın diye, eşini yapandır. 
Ne zamanki o, eşini örtüp bürüdü, o da hafif bir yük yüklendi (hamile oldu) da 
(bir müddet) bununla gidip geldi. Nihayet (gebeliği) ağırlaşınca ikisi de 
Rablerine şöyle dua ettiler: "Eğer bize (hilkati) tam bir çocuk verirsen, yemin 
olsun ki şükredenlerden olacağız"(Araf, 189) ayetine tutunmuşlar ve şöyle 
demişlerdir; "Buradaki tek bir candan murad, Hz.Adem; ondan yaratılmış olan 
ise eşi Hz.Havva'dır. Bu kinayeler tamamıyla ikisine aittir. Buna göre Cenab-ı 
Hakk'ın: 

"O ikisi, Allah'ın kendilerine verdiği bu (çocuk) hakkında O'na eşler tutmaya 
başladılar. Allah onların eş tuttukları şeylerden münezzehtir" (Araf 190) ayeti, 
onların şirke düşmüş olduklarını gösterir." 

Buna cevabımız şudur: Ayetteki "tek bir can"ın Hz.Adem olduğunu kabul 
etmiyoruz. Ayette bunu gösteren herhangi birşey yoktur. Biz deriz ki: Burada 
hitab Kureyş müşriklerinedir. Kureyş kabilesi ise Kusayy'ın sc/udur. Buna göre 
ayet, "Allah sizi Kusayy'ın kendisinden yaratıp, onun cinsinden, kendisine 
ısınsın diye, Arap olan bir eş yapmıştır. Cenab-ı Hak, o ikisine arzuladıkları tam 


hilkatli bir çocuk verince onlar, bu dört çocuğu Abd-u Menaf, Abdu'l-uzza, 
Abdu'd-dar ve Abd-u Kusayy diye isimlendirmişlerdi, deki cemi zamiri bu 
ikisine ve onlardan sonra gelenlere aittir. İşte bu sağlam bir cevabtır. 

2) "Hz.İbrahim (a.s.) başlangıçta ne Allah'ı, ne de ahiret gününü tanımıyordu" 
dediler. Birincisine gelince, o, yıldızlar hakkında "Bu benim Rabbimdir" (Enam, 
76) dedi. İkincisi hususunda da O, "Ya Rabbim ölüleri nasıl dirilteceksin, bana 
gösterir misin?" dedi. (Allah: Buna) inanmadın mı yoksa?" dedi. O da inandım, 
fakat kalbimin iyice mutmain olması için 

(istiyorum) dedi" (Bakara, 260). 

Bunun cevabı şöyledir ifadesi "Rabbim bu (olacakmış ha!)" manasına, inkâr 
sadedinde söylenmiş bir sorudur. ifadesinden murad ise "haber, gözle görme gibi 
değildir" manasıdır. 

3) Bunlar Allah'ın: "Eğer senfsana indirdiğimizden şüphe İçindeysen, senden 
önce Kitabı okuyanlara sor! Andolsun ki sana, Rabbinden Hak gelmiştir; 
binaenaleyh, şüpheye düşenlerden olma"(Yunus, 94) ayetini delil getirmişlerdir. 
Buna göre ayet, Hz.Muhammed (s.a.s.)'in, kendisine vahyedilenler hakkında bir 
şüphe içinde bulunduğuna delalet etmektedir. Buna cevabımız şudur: Dünyada 
kalb, şüphe peşinde olan birtakım düşüncelerden hali olmaz. Ne var ki 


Hz.Peygamber (s.a.s), bu şüpheleri delillerle izale ediyordu. LI 
Resullerin Tebliğlerinde Şüphe Edenler ve İddialarının Tenkidi 


Peygamberleri tebliğ konusundaki ismetleri hakkında tutundukları ayetlere 
gelince, bunlar da üç tanedir; 

a- Hak Teala'nın 

"Biz sana okuyacağız, sen de unutmayacaksın. Allah'ın dilediği müstesna"(A'la, 
6-7) ayeti. Buna göre bu istisna, vahiyde unutmanın bulunduğuna delalet eder. 
Buna cevabımız şudur: Nehy, hatırlamanın zıddı olan unutmaya dair değildir. 
Çünkü bu kişinin kudretine dahil değildir. Tam aksine nehy, terketme manasına 
gelen unutma hakkındadır. Bu sebeple biz buradaki nisyanı, evla olanı terke 
hamlediyoruz. 

b- Cenab-ı Hakkım: 

"Senden önce hiçbir resul ve nebi göndermemiş olalım ki, o bir şey temenni 
ettiğinde, şeytan onun dileği hakkında bir fitne atmamış olsun"(Hac. 52) 
ayetidir. Buna dair. Hac suresinin tefsirinde, derinlemesine izah gelecektir. 

c- Cenab-ı Hakk'ın: 

"Caybi bilen O'dur. O, gaybma kimseyi muttali kılmaz. Seçip aldığı bir 


Peygamber müstesna... Çünkü Allah, o bunun önünden ve ardından 
gözetleyiciler dizer. Ta ki, o peygamberlerin Rablerinin risalelerini hakkıyla 
tebliğ ettiklerini bilsin diye. (Cin 26-28) ayetidir. Muhalifler sözlerine şöyle 
devam ettiler. Vahyin tebliğinde, peygamberler tarafından bir karıştırmanın 
olabileceğine dair korkuları olmasaydı, kendileriyle beraber gönderilen bir 
gözcüden yardım taleb etmelerinin bir manası olmazdı. Buna cevabımız şudur: 
Faydanın, bu gözcünün şeytanları vesvese vermekten men etmesi şeklinde 


olması niçin caiz olmasın? 21 
Resullerin Fetva ve Fiillerinde İsmeti Kabul Etmeyenler Başa Dön 


Peygamberlerin fetvalanndaki ismetleri hususunda, muhaliflerin tutundukları 
ayetlere gelince, bunlar da üç tanedir; 

a- "Davud'u ve Süleyman'ıda hatırla...Hani onlar ekin hakkında hüküm 
veriyorlardı" (Enbiya. 78) ayetidir. Biz bu hususu Enbiya suresinde etraflıca 
anlattık. 

b- Cenab-ı Hakk'ın, Hz.Peygamber fidye karşılığı onları bıraktığı zaman, Bedir 
esirleri hakkındaki ayetidir; 

"Hiç bir peygamber, yeryüzünde ağır basıp zaferler kazanmadıkça, esir alması 
vaki olmamıştır"(Enm, 67).Hz.Peygamber, hükmünde hata etmemiş olsaydı 
kesinlikle azarlanmazdı. 

c- Cenab-ı Hakk'ın: 

"Allah iyiliğini versin, niçin onlara izin verdin? "(Tevbe, 43) ayetidir. Bütün bu 
hususlara cevabımız şudur: 

Biz bunu, terk-i evla (evlayı terketme) anlamına hamlediyoruz. 

Peygamberlerin fiillerindeki ismetleri hususunda, muhaliflerin tutundukları 


delillere gelince, bunlar pekçoktur: [B] 
Hz.Âdem in Kıssası ile İstidlalleri 


a- Hz.Adem'in kıssasıdtr. Bu hususla ilgili olarak onlar yedi delil getirdiler. 

1) Hz.Adem asi oldu. Asi olanın da mutlaka büyük günah işlemiş olması gerekir. 
Biz onun asi olduğunu söyledik, çünkü Cenab-ı Hak: 

"Adem Rabbine asi oldu ve azdı"(Taha. 121) buyurmuştur. Biz asinin, iki 
sebepten dolayı büyük günah sahibi olduğunu söyledik. Birincisi: Nas, asi olanın 
cezalandırılmasını gerektirir. Çünkü Cenab-ı Hak, "Kim Allah'a ve Resulüne 
isyan ederse, muhakkak ki onun için cehennem ateşi vardır"(Cuma, 23) 


buyurmuştur. Büyük günah sahibinin anlamı ancak budur. İkincisi: Asi lafzı, bir 
kınama ismidir. Bu sebeple ancak büyük günah sahiplerini içine alması gerekir. 
2) Hz.Âdem kıssasına sarılarak, O'nun azmış olduğunu söylemeleridir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, "...azdı" (Taha, 121) buyurmuştur. Azmak (gayy) ise, doğruyu 
bulmanın (rüşd) zıddıdır. Çünkü Cenab-ı Hak; 

"Doğruluk azgınlıktan ayrılıp seçilmiştir"(Bakara, 256) buyurmuş, böylece 
"gayy" lafzını "rüşd"ün zıddı yapmıştır. 

3) Hz.Âdem tevbe etmiştir. Tevbe edense, günahkâr olduğu için tevbe etmiştir. 
Biz Hz.Adem'in tevbe ettiğini söyledik, çünkü Cenab-ı Hak "Derken Âdem, 
Rabbinden bazı kelimeler öğrendi de bunlarla Allah'a tevbe ettf "(Bakara, 37) 
ve; 

"Sonra Rabbi onu seçti de tevbesini kabul etti"(Taha, 122) buyurmuştur. Tevbe 
eden günahkârdır dedik. Çünkü, tevbe eden, "işlediği günaha pişman olan" 
demektir. İşlediği günaha pişman olan,kendisinin o günahı işlemiş olduğunu 
haber veriyor demektir. Eğer o, bu haber vermesinde yalancı ise, o bu esnada 
yalan söylediği için günah işlemiştir. Eğer doğru söylüyor ise, zaten matlub da 
(istenen de) budur. 

4) Hz.Âdem, Cenab-ı Hakk'ın; 

"Ben sizleri şu ağaçtan men etmedim mi?"(A'raf, 22) ve "Ve, bu ağaca 
yaklaşmayın"(Bakara, 35) ayetlerinde belirttiği gibi, kendisine yasaklanılmış 
olan şeyi işlemiştir. Yasak olan şeyi irtikab etmekse, günahın bizzat kendisidir. 

5) Cenab-ı Hak, Hz.Adem'i; "Sonra zalimlerden olursunuz"Çakara. 35) 
ifadesinde; Hz.Âdem de kendi 

kendini ; "Ey Rabbimiz, biz nefislerimize zulmettik"(Araf, 23) ayetinde zalim 
olarak adlandırmıştır. Zalime ise lanet edilmiştir; çünkü Cenab-ı Hak, "İyi bilin 
kt, Allah'ın laneti zalimlerin üzerinedir"(Hut, 18) buyurmuştur. Lanete müstehak 
olan ise büyük günah sahibi olandır. 

6) Hz.Adem (a.s.), Allah'ın kendisini bağışlaması olmasaydı hüsrana 
uğrayanlardan olacağını şu ayette itiraf etmiştir: 

"Eğer bizi bağışlamaz ve merhamet etmezsen her halde hüsrana uğrayanlardan 
oluruz"(A'raf, 23). Bu ise onun büyük günah işlemiş, olduğunu gösterir. 

7) Şeytana uymasına karşılık bir ceza olarak şeytanın vesvesesi ve ayağını 
kaydırması sebebi ile Adem'in cennetten çıkarılmasıdır. 8u ise, Hz,Adem'in 
büyük günah sahibi olduğunu gösterir. 

Sonra onlar sözlerine devam ederek şöyle demişlerdir: Bu sayılan vecih ve 
izahlardan herbirinin ayrı ayrı onun büyük günah işlediğine delalet etmediğini 
farzet. Ancak bunların hepsinin birden onun büyük günah işlediğine, kati bir 


şekilde delalet ettiğinde şüphe yoktur. Yine bu izahlardan herbirinin herhangi bir 


şeye delalet etmese bile,toplamlarının bir şeye delalet etmesi mümkündür. [4] 
Hz.Âdem Kıssası İle İstidlallerine Razi'nin Cevabı 


Bize göre bu yedi hususa verilecek en güçlü cevabımız şöyle dememizdir: Sizin 
sözleriniz ancak, büyük günah işleme halinin peygamberlik zamanında olduğunu 
gösteren deliller getirmenizle tamam olur. Bu ise imkansızdır. O halde, 
"Hz.Adem (a.s.)'den zelle {küçük günah) sadır olduğunda, o peygamber değildi, 
daha sona peygamber olmuştur" denilmesi niçin mümkün olmasın? Biz bu 
hususta herhangi bir delilin bulunmadığını açıklamıştık. Bunların herbirine, açık 
bir şekilde cevab verme inşallah bu ayetlerin tefsirinde gelecektir. 

Biz burada, Allah Teâlanın "Şeytan onların ayağını kaydırdı" ayetinden, 
muradının ne olduğunu ortaya koymak için bu zellenin (günahın) keyfiyetinden 
bahsederek şöyle diyoruz: 

Farzedelim ki bu fiil, Hz.Adem (a.s.)'den, o peygamber olduktan sonra sadır 
olmuştur. Buna göre, Hz.Adem'in o fiili yapması ya unuttuğu bir sırada veya 
farkında olduğu bir sırada olmuştur. İlki yani o günahı, unutarak işlemesi görüşü 
kelamcıların bir kısmının görüşüdür. Onlar bu hususa, Hak Teala'nın "Biz onda 
bir azim bulamadık" (Taha, 115) ayetini delil olarak getirmişler ve Hz.Adem'in 
durumunu, bir işe iyice dalıp da o iş kendisini iyice sardığı için orucunu unutan 
ve bilerek değil de unutarak bir şeyler yiyen bir oruçlu insanın haline 
benzetmişlerdir. Bu görüşün şu iki bakımdan batıl olduğu 
söylenmesin. i 

a- Cenab-ı Hakk'ın: "Rabbinlz sizi bu ağaçtan, ancak iki melek olursunuz diye 
nehyetmiştir"(Araf, 20) ve: 

"(Şeytan) onlara, "Muhakkak ki Ben sizin iyiliğinizi isteyenlerdenim" diye 
yemin ettf (Araf, 21) ayetleri, Hz.Adem (a.s.)'in bu fiili işlerken, yasağı unutmuş 
olmadığını gösterir. 

İbn Abbas (r.a.)'dan, Hz.Adem (a.s.)'in bu fiili kasten yaptığını gösteren rivayet 
gelmiştir. Çünkü İbn Abbas (r.a.) şöyle demiştir. Onlar o ağaçtan yiyip, edep 
yerleri açılınca, Hz.Adem cennetten çıkmak istedi de onu cennet ağaçlarından 
bir ağaç tuttu ve bırakmadı. Cenab-ı Allah ona, "Benden mi kaçıyorsun?" diye 
nida etti. Bunun üzerine Hz.Adem (a.s.) "Hayır ya Rabbi, senden utanıyorum" 
dedi. Cenab-ı Hak da "Cennetten sana verdiklerim arasında, haram 
kıldıklarımdan daha fazlası yok muydu?" buyurunca,O: "Evet ya Rabbi! Fakat, 
ben senin izzetine yemin ederim ki sana yalan yere yemin eden hiç kimse 


görmemiştim." (Onun için şeytanın yeminine kandım) dedi. Cenab-ı Allah da: 
"İzzetime yemin ederim ki seni o cennetten indireceğim, sonra sen ancak sıkıntı 
ile yaşayacaksın" dedi. 

b- Hz.Adem (a.s.) bunu unutarak yapmış olsaydı, bundan dolayı O 
azarlanmazdı. Akli bakımdan da, unutan kimse, bir fiili işlemeye mukdetir 
sayılmaz. Dolayısıyla da onunla mükellef tutulamaz. Çünkü Cenab-ı Hak: 

"Allah hiç kimseye gücünün yeteceğinden 

başkasını yüklemez "(Bakara. 286) buyurmuştur. Bu nakli bakımdan da böyledir. 
Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur- "Üç kişiden kalem 
çaldırılmıştır {yani onların amelleri yazılmaz)." Hz.Adem (a.s.) bu fiilinden 
dolayı kınandığına göre, onun bunu unutarak yapmadığı anlaşılır." 

Çünkü biz diyoruz ki: Bizim birinci şıkka cevabımız şudur: Biz, Hz.Adem ile 
Havva'nın iblisin bu sözüne inanıp onu tasdik etmiş olduklarını kabul etmiyoruz. 
Çünkü onlar, İblisi tasdik etmiş olsalardı, onların bu husustaki günahları, o 
ağaçtan yemeleri günahından daha büyük olurdu. Zira şeytan, onlara "Rabbiniz 
sizi ağaçtan ancak iki melek olursunuz veya ebedi kimselerden olursunuz diye 
nehyetmitştir" (Araf, 20) diyerek, onlara Allah hakkında sü-i zannı telkin etti ve 
onları emr-i ilahiye uymamaya, hükmüne razı olmamaya, kendisinin o hususta 
onların iyiliğini istediğine inanmalarına ve Allah Teala'nın ise onları -haşa- 
aldattığına inanmaya teşvik etti. Şüphe yok ki bütün bunlar, ağaçtan yemeden 
daha büyük günahlardır. Bu sebeble, bu husustaki kınamanın daha şiddetli 
olması gerekir. 

Keza Hz.Adem (a.s.), iblisin secde etme hususunda isyanını, kendisine buğzunu, 
Allah'ın verdiği nimetlerden dolayı kendisine haset ettiğini biliyordu. Akıllı olan 
kimse için, bütün bu karinelere rağmen, düşmanının sözünü kabul etmesi nasıl 
düşünülebilir? Ayette, Hz.Adem ile Havva'nın, şeytanın sözü esnasında veya 
daha sonra o fitli yaptıklarına dair bir şey yer almamıştır. Yine Hz.Adem'in, 
iblisin kendisine düşman olduğunu bildiğini şu ayet de gösterir: "Hiç şüphesiz ki 
bu (İblis) senin de,eşinin de düşmanıdır. Binaenaleyh sakın sizi cennetten 
çıkarmasın, sonra zahmete düşersiİniz"(Taha, 117). 

İbn Abbas'tan rivayet edilen habere gelince bu, ahad olarak rivayet edilmiş bir 
haberdir. O halde o, Kur'an'a nasıl muaraza edebilir? 

İkinci şıkka cevabımız ise şöyledir: Hz.Adem (a.s.)'in azarlanması ancak, 
unutma sebeblerinden korunmadığından dolayı olmuştur. Unutmanın bu 
çeşidinin mesuliyeti, bütün müslümanlardan kaldırılmıştır. Ancak bununla 
onların mesul tutulmaları da mümkündü. Fakat şereflerinin yüceliğinden dolayı 
bu mesuliyet peygamberlerden kaldırılmamıştır. Alimler, buna misal olarak şu 


ayetleri zikretmişlerdir: 

"Ey Peygamberin hanımları, siz diğer kadınlardan herhangi birisi gibi değilsiniz" 
(Ahzab, 32): "Sizden kim apaçık bir terbiyesizlik yaparsa, ona iki kat azab 
verilir"(Ahzab, 30) 

Hz.Peygamber (s.a.s.)de: "İnsanların en şiddetli imtihan edilenleri 
Peygamberlerdir. Daha sonra veliler, sonra da sırasıyla onlara daha yakın 


olanların imtihanları gelir. "Ben, sizden İki kişinin çektiği ızdırabm toplamı 


kadar ızdırap (elem) çekiyorum."[6] buyurmuştur. Eğer, "Peygamberlerin 
hallerinin yüceliği ve mertebelerinin yüksekliğinin başkalarının mükellef 
tutulmadıkları şeylerle mükellef tutulmaları için yeterli sebep sayılabilir mi?" 
denilirse, deriz ki: Sen iyilerin hasenatının mukarreb (Allah'a çok yakın) 
kullarının seyyiatı sayıldığını duymadın mı? Yemin olsun ki Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'in sırtında, başkalarında bulunmayan çok zor mükellefiyetler vardı. 
Hz.Adem (a.s.)'den günahın sehven sadır olmuş olduğunun izahı hakkında 
söylenecek şeyler bundan ibarettir. 

Bazı tefsir kitablarında şunu gördüm: Hz.Havva, Hz.Adem'e içki sundu. Hz. 
Adem (a.s.) bunu içip sarhoş olunca, bu işi yaptı. Alimler bunun uzak bir ihtimal 
olmadığını, çünkü Hz.Adem'in, o ağaç dışında herşeyden yemeye izinli 
olduğunu; biz ağacı "buğday" manasına hamlettiğimiz takdirde, içki içmeye de 
izinli olduğunu söylemişlerdir. Bir kimse, Cenab-ı Hakk'ın, cennet 

içkilerinin niteliği hakkında söylediği: "Onlarda sarhoşluk (verme özelliği) 
yoktur" (Sattat, 47} ayetinden dolayı, cennet içkilerinin sarhoş etmediğini 


söyleyebilir. L] 


Hz.Adem'in Yasak Ağaca Bilerek Yaklaştığı Görüşü ve Tenkidi Başa 
Dön 


Hz. Adem (a.s)'ın yasak ağaçtan yeme günahını bilerek işlediğini söyleyen 
görüşe gelince, burada dört çeşit görüş vardır: 

1) Bu nehy, haramlık ifade eden değil,tenzihi (tenzihen mekruhtuk) ifade eden 
bir nehiydir. Bu görüşle ilgili açıklamalar daha Önce geçmişti. 

2) Bu fiil, Hz. Adem (a.s.)'den kasıtlı olarak sadır olmuştur. Hz. Adem, o esnada 
peygamber olduğu için, bunu yapması büyük günah olmuştur. Sen bu görüşün 
yanlış olduğunu daha önce kavramıştın. 

3) Hz. Adem (a.s.), bunu kasıtlı olarak, bilerek yaptı ama, o esnada o fiili küçük 
günah mertebesine indirecek bir korku ve ürperti içinde idi. Bu görüş de daha 


önce zikrettiğimiz deliller sebebiyle batıldır.Çünkü vacibi terke yönelen, veyahut 
da, nehyedilmiş bir fiili kasıtlı olarak yapan kimse, onu korkarak işlemiş bile 
olsa, bu fiili ile o, laneti;kınanmayı ve ateşte ebedi kalışı haketmiş olan bir asi 
olur. Peygamberleri ise, bununla nitelemek doğru olmaz. 

Bir de Cenab-ı Hak, onu "Unuttu da, biz onda bir azim bulamadık" (Taha, 115) 
ayetinde unutmakla nitelemiştir. Bu da kastiliğe ters düşer. 

4) Bu Mur'tezile'nin ekserisinin görüşüdür. Bu görüşe göre Hz. Adem (a.s.) yanlış 
bir içtihad sebebiyle yemeye yönelmiştir. Bu ise, günahın büyük günah olmasını 
gerektirmez. Yanlış içtihadın izahı şudur: Hz.Adem'e "Fakat, bu ağaca 
yaklaşmayınız" denilince, ayette geçen bu lafzıyla bazan şahsa, bazan da nev'e 
işaret edilir. 

Rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber, eline bir ipek ve bir altın alarak, 


"Bunlar, ümmetimin kadınlarına Helal, erkeklerineyse haramdır,"[8] buyurur, 
bununla da iki şeyin nev'ini murad eder. Yine rivayet edildiğine göre 
Hz.Peygamber (s.a.s.) birçok kere abdest alarak "İşte Allah'ın namazı kabul için 
şart koştuğu abdest budur" buyurur; Hz.Peygamber burada abdestin nevini 
murad etmiştir. 

Âdem (a.s) Cenâb-ı Hakk'ın "Buağaca yaklaşmayınız" sözünü işitince, bu nehyin 
muayyen bir ağacıiçine aldığını zannederek, o ağaçtan yemedi, ama ayni türden 
bir başka ağaçtan yedi; ancak ne var ki o, bu içtihadında hata etti. Çünkü Allah-u 
Teala'nın lafzıyla kastettiği, belli bir ağaç olmayıp, nevi idi. Fürûdaki içtihad 
hatalı olursa, şeriatımıza göre bağışlanmış küçük günah olması ihtimalinden 
dolayı; ceza ve lanete müstehak olmayı gerektirmez. 

Eğer, denilirse ki: "Bu görüşe dair söz bir kaç vecih itibariyledir; 

a) kelimesi, dilin aslında, hazır olan şeye işaret içindir. Hazır olan şeyse, ancak 
muayyen bir şey olabilir. Öyleyse, kelimesi aslında muayyen bir şeye işaret 
içindir. Buna göre, ile nev'e işaretin kastedilmesine gelince, bu aslolanın 
hilafınadır. Yine, Cenab-ı Hakk'a, işarette bulunmak caiz olmaz. Bundan ötürü 
Cenab-ı Hakk'ın bazı meleklerine, bu muayyen ağaca işarette bulunmalarını 
emretmiş olması gerekir. Bu takdirde onun dışındakiler muhakkak olarak, nehiy 
dışı katmış olurlar. İşte bu sabit olunca, deriz ki; "müçtehid lafzı hakikatine 
hamletmekte mükelleftir; Hz.Adem lafzını muayyen bir şeye hamledince, 
yapılması gerekeni yapmış oldu. Binaenaleyh lafzı nev'e hamletmesi caiz 
olmazdı. Bil ki bu söz, şu iki durumla da kuvvetlenmektedir; 

Birincisi: Cenab-ı Hakk'ın: "O cennetin dilediğiniz yerinden bolca yeyiniz" 
(Bakara, 35) ayeti, delilin tahsis ettiği hariç, cennette bulunan şeylerden 
istifadeye mezun olduğuna delalet eder. 


İkincisi: Akıl, delilin tahsis ettiği şey hariç, bütün faydalı şeylerden istifade 
etmenin helal olmasını gerektirir. Tahsis edici delil, ancak bu muayyen kısma 
delalet eder. Böylece Adem (a.s.)'in cennetin diğer ağaçlarından faydalanmaya 
mezun olduğu sabit olur. Bu sabit olunca, bu sebepten dolayı Adem (a.s.)'in 
kınanmayı hak etmesi ve hatalı olduğuna hükmedilmesi imkansız olur. Böylece, 
kıssayı bu manaya hamletmenin, Hz. Adem'in hatalı değil de isabet etmiş 
olmasına hükmetmeyi gerektirmiş olduğu sabit olur. Bu böyle olunca da öteki 
tarz tevilin yanlışlığı ortaya çıkmış ulur. 

b- Bu tevile itiraz hususundadır. Farzet ki lafzı, hem şahsa hem de nev'e işaret 
içindir. Fakat, Cenab-ı Allah bu lafza, bundan muradının şahıs değil de tür 
olduğuna delalet edecek veya bunun yerini tutacak herhangi bir şey birleştirmiş 
midir? Eğer birinci ihtimal söz konusu ise, ya Adem (a.s.)'ın bu açıklamayı 
anlamadan kusurlu olduğunu söylemek gerekir (ki bu takdirde de günah işlemiş 
sayılır) veya, onu anlamada kusurlu olmayıp onu iyice anladıysa o zaman da 
bundan maksadın "nev'i" olduğunu anlamıştır. O zaman da, onun bu türden olan 
herhangi bir ağaçtan yemeğe yönelmesi, bilerek günaha yönelmek olur. 

c- Peygamberlerin içtihad yapmaları caiz değildir; çünkü içtihad zan üzere bir işe 
yönelmektir. Bu ise, ancak ilim elde etme imkanına sahip olmayan kimse için 
caizdir. Halbuki peygamberler, yakini ilim elde etmeye kadirdirler. Binaenaleyh, 
onların içtihatta bulunmaları caiz değildir, çünkü yakini ilim elde etme gücü 
olduğu halde zan ile yetinmek, aklen de dinen de caiz değildir. Bu sabit olunca 
içtihada yeltenmenin günah olduğu da sabit olmuş olur. 

d- Bu mesele ya kati ya da zanni meselelerdendir. Eğer kati meselelerden ise, 
bunda hata etmek büyük bir hata sayılır, o zaman da problem geri döner. Eğer bu 
zanni meselelrden ise, ve biz de: "Her müctehid isabet eder" dersek, o zaman 
içtihadı meselelerden! hiçbir zaman yanılma bulunmaz. Yok eğer, "Bu meselede 
bir kişi isabet eder, yanılansa ittifakla mazurdur" dersek, o zaman bu kadarcık 
hata Adem (a.s.)'in elbisesinin soyulmasına, cennetten çıkarılmasına ve 
yeryüzüne indirilmesine nasıl sebep olur? 

Birincinin cevabı şöyledir: lafzı, aslında her ne kadar muayyen bir şahsa işaret 
etmek için ise de, bazan izahı yukarda geçtiği gibi, nev'e işaret etmek için de 
kullanılır. Cenab-ı Allah, ondan muradın tür olduğuna delalet edecek şeyi ona 
bitiştirmiştir. 

İkinciye şöyle cevap verilir: Adem (a.s), belki bu delili anlamada hata etmiştir. 
Çünkü O, bunun Ona, o anda gerekmediğini zannetti. Veya, şöyle denilir: O, 
Cenab-ı Allah'ın kendisini, bizzat o ağaçtan nehyettiği zaman, bu delili 
anlamıştı. Aradan uzun müddet geçince, bunu unuttu. Zira haberde, Adem 


(a.s.)'ın cennette uzun bir müddet kaldığı ve sonra cennetten çıkarıldığı 
tzikretilmiştir. 

Üçüncüye şöyle cevap verilir: Burada, peygamberlerin içtihada tutunmuş 
olduklarını isbata gerek yoktur. Çünkü biz, Hz. Adem'in bu delili anlamak 
konusunda hata ettiğini veya bu delili anladığını, fakat sonradan 

unuttuğunu açıklamıştık. Allah'u Teala'nın: 

"Derken anuttu da, biz onda bir azim bulamadık "(Taha, 115) ayetinden muradı 
da budur. 

Dördüncünün Cevabı Şöyledir: 

Bu nehyin delaleti kati idi, fakat Adem (a.s.) onu unutunca, bu unutma, günahın 
büyük sayılmaması hususunda bir özür oldu" demek veya "Bu delalet zanni idi; 
fakat ne varki buna, diğer müçtehidterin hatalarına terettüp etmeyen şiddetli 
cezalar tereddüp ediyordu. Çünkü o müçtehidlerin ictihadlarının, şahısların 
değişmesine göre değişmesi caizdir. Nitekim şiddetli cezalar ve cezaların 
hafifletilmesi hususlarında, ümmeti hakkında mevzubahis olmayan birçok şey 
Hz. Peygambere has olmuştur. Burada da böyledir"dentlebilir.Bil ki mesele 
hakkında başka bir izah tarzının olduğunu söylemek de mümkündür. O da şudur: 
Cenab-ı Hak "Siz İkiniz şu ağaca yaklaşmayın" buyurup, ikisine birden yasak 
koyunca, Hz. Adem (a.s.), herbirinin tek tek ağaca yaklaşıp ondan yemesinin 
caiz olduğunu sanmıştır. Çünkü Allah'ın Siz ikiniz şu ağaca yaklaşmayın" ifadesi 
ikisine birden nehiydir. Bundan, tek başlarına oldukları zaman da nehyedilmiş 
oldukları anlaşılmaz. Belki de bu içtihadı hata ancak bu yönden meydana 


gelmiştir. Bu konuda söyleneceklerin tamamı işte budur. Allah en iyi bilendir. 19] 
İblis, Cennetin Dışından Nasıl Hz. Adem (a.s.)'i Kandırabildi? 


Alimler, Hz.Adem cennette, iblis ise, Cennetin dışında olduğu için iblisir, Hz. 
Adem'e nasıl vesvese verdiği hususunda ihtilaf ederek, bu hususa dair bir çok 
izahlar yapmışlardır: 

1) Bu, kıssacılaran görüşüdür. Bu da Vehb b. Münebbih el-Yemani ve Süddi'den, 
onlarında İbn 

Abbas (r.a.) ve onun dışında başkalarından kıssacıların rivayet ettiği şu haberdir. 
İblis cennete girmek istediği zaman cennetin bekçileri ona mani oldular. Derken 
yılana geldi. O, dört ayağı olan bir hayvan idi, bir Horasan devesine benzerdi. O 
adeta hayvanların en güzeli idi. Şeytan bütün diğer hayvanlara başvurdu, fakat 
kimse onu kabul etmedi, ama yılan onu kabul etti ve yuttu. Cennet bekçilerine 
göstermeden onu cennete soktu. Yılan cennete girince, iblis onun ağzından çıkıp 


vesveseye başladı. İşte böylece yılan lanetlendi, ayakları yok oldu ve karnının 
üstünde sürünmeye başladı. Onun rızkı toprakta kılındı ve bundan dolayı da 
insanoğluna düşman oldu. Bil ki bu ve benzeri hikayeler, değer verilmemesi 
gereken şeylerdendir. Çünkü iblis, eğer yılanın ağzına girmeye kadir olduysa, 
niçin kendisini yılan şekline koyup da cennete giremedi. Bir de, yılana bu oyunu 
oynayan iblis 

olduğu ve yılan akıllı ve mükellef olmadığı halde, yılan cezalandırılmıştır. 

2) İblis, hayvan şekline girerek cennete girmiştir. Bu söz birincisinden daha az 
bozuktur. 

3) Usulcü alimlerin bazısı şöyle demişlerdir: Hz. Adem ve Havva belki de 
cennetin kapısına kadar gelmişler, iblis de kapıya dıştan yaklaşmış ve onlara 
vesvesesini vermiştir. 

4) Bu görüş Hasan Basri'nin görüşüdür. Buna göre, iblis yeryüzünde olduğu 
halde, vesvesesini cennetteki Hz. Adem ile Havva'ya ulaştırmıştır. Bazı alimler 
ise bunun uzak bir ihtimal olduğunu, çünkü vesvese gizli söylenen bir söz 
olduğu için bunun yerden semaya ulaştırılmasının mümkün olmadığını 
söylemişlerdir. 

Alimler bir başka bakımdan da ihtilaf etmişlerdir ki o da şudur: "İblis ya bizzat 
Hz. Adem ile Havva'ya hitab edebilmiştir; veya" O vesvesesini, kendisine uyan 
bazılarının ağzı ile onlara ulaştırmıştır. Birinci görüşün delili 

Cenab-ı Hakk'ın : "İblis onlara, ben sizin iyiliğinizi isteyenlerdenim " diye yemin 
etmişti" (A'raf, 21) ayetidir. Bu ayet, karşılıklı konuşmuş olmayı ifade eder. Şu 
ayet de böyledir: "Şeytan onların ikisini de aldatarak derecelerini düşürdü " 
(Araf, 22). 

İkinci görüşün delili şudur: Hz.Adem ile Havva annemiz iblisi, iblisin hased ve 
düşmanlığını biliyorlardı. Bundan dolayı örfen onun sözünü kabul etmeleri ve 
ona iltifat etmeleri imkansızdır. Bu sebeble, iblisin bu vesvesesini onlara 
ulaştıracak, iblise tâbi birisinin bulunması gerekir. Burada geriye iki soru kalır. 
Birincisi: Cenab-ı Hak, bu ayak kaydırmayı iblise nisbet etmiştir. O halde, niçin 
bu fiilden ötürü Hz. Adem ile Havva'yı kınamıştır.? 

Biz deriz ki, Cenab-ı Hakk'ın Uijli "Derken onların ayağını kaydırdı" (Bakara, 
36) ayetinin manası, şeytan onlara vesvese verirken bu fiili işlediler de, böylece 
bu fiil iblise nisbet edilmiş oldu, şeklindedir. Nitekim bu, Cenab-ı 

Hakkın "Benim onları hakka çağırmam onların ancak nefretini arttırdı "(Nuh, 
6) ayetinde de böyledir, buna göre Cenab-ı Hak iblisten naklederek; 

"Benim sizler üzerinde hiçbir gücüm yoktu; ancak ben sizleri çağırdım, sizler de 
bana uydunuz "(ibrahim, 22) buyurmuştur.Mü'tezile'nin söylediği bundan 


ibarettir. Bu nisbet hususundaki sözün gerçeği, bizim defaatle açıkladığımız 
şeydir. Bu da şudur: İnsan, hem yapmaya hem de yapmamaya muktedir bir 
varlıktır. Yapmanın ve yapmamanın eşit olması durumunda, insanın bu iki 
şeyden birinin kaynağı olması, ona götüren bir sebep olmaksızın, imkansız olur. 
Ona götüren sebep ise, kulun hakkında, onun fiilinin bir maslahatı kapsamasını 
bilmesi veya sanması yahutta öyle inanmasından ibarettir. Bu ilim veya zan, 
uyarıcı bir sebeple meydana geldiğinde, bu fiil ona izafe ve nisbet edilmiş olur. 
Çünkü ondan ötürü, bilkuvve fail olan bilfiil fail olma durumuna geçmiş olur. 
İşte bu manadan ötürü, bu fiil burada vesveseye nisbet edilmiştir. Bazı arifler ne 
güzel söylemiştir. "Farzet ki Adem (a.s)'ın zellesi, iblisin vesvesese sebebiyle 
meydana gelmiştir. Peki, iblisin isyanı, kimin vesvesesi ile meydana gelmiştir?" 
Bu, sana sebep olmadığı müddetçe fiilin meydana gelmiyeceği sebepler zinciri 
birbirine dayansa bile, onların, başlangıçta onları, yaratana mutlaka varıp 
dayanacağı hususunda tenbihatta bulunur. İşte bu husus Hz. Musa'nın; 

"Bu ancak senin imtihanındır; onunla dilediğini saptırır, dilediğini de hidayete 
erdirirsin" (Araf, 155) ayetinde açıklamış olduğu husustur. 

İkincisi: Bu vesvese nasıl olmuştur? Buna cevabımız şudur; Bu Cenab-ı 
Hakk'ın, şu ayette bahsettiği durumdur: 

"Rabbiniz bu ağaçtan sizi ancak iki melek olacağınız için veya iki ebedi kimse 
olacağınız için nehyetmiştir"(Araf. 20) Onlarsa bunu kabul etmemişlerdir. 
Şeytan bundan ümidini kesince, Hak Teala'nın: 

"Onlara yeminle, "Muhakkak ki ben sizin iyiliğinizi isteyenlerdenim" ded/" 
(A'raf, 21) buyurduğuna göre, yemin etmeye yöneldi. Ama onlar iblisi yine 
tasdik etmediler. Ortaya çıkan durum şudur: İblis bundan sonra diğer bir şeye 
başvurmuştur, ki bu da onun onları, mubah olan leziz şeylerden istifade etmekle 
oyalamasıdtr. Öyleki onlar bu şeylere iyice dalmışlar ve bu dalışları sebebiyle 
nehyi unutmuşlar, o zaman da olan olmuş... İşlerin gerçekte nasıl olduğunu en iyi 


Allah bilir, HO] 
Hz. Âdem İle Havva'nın Cennetten Çıkarılmaları Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın "Biz de onlara "ininiz" dedik." ayetiyle ilgili birkaç mesele 
vardır: HH 


:: Sayfa 416-417 EKSİK :: 


çok çetin meşakkatler vardır. Zira, Hz. Adem ile Havva'nın cennetteki 


durumlarından ayrılarak, ancak zorluk ve sıkıntılarla geçim vasıtalarının elde 
edildiği bir yere, dünyaya geçmeleri tekliflerin en meşakkatlilerindendir. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, onların cennetten çıkarılmalarının bir ceza olduğu 
zannı, batıl olmuş olur. Çünkü teklifi zorlaştırmak, o nisbette sevabın artmasına 
sebeptir.Kendisinde böylesine büyük bir fayda olduğu halde, bu nasıl bir azab 
olabilir? Şayet: "Hadlerin ve keffaretlerin birçoğunda, teMif babından bile 
olsalar, cezanın bulunduğunu söyleyen siz değil misiniz?" denilirse deriz ki: 
"Hadler (cezalar) ceza görene (mahdud)a başkasının fiilinden dolayı tatbik edilir; 
buna göre, eğer adam o suçta İsrarlı biri ise, bunun bir ikab olması caizdir. 
Keffaretlere gelince, bunların bir kısmında hadlerin ukubatlar yerine geçeceği, 
çünkü ukubatların ancak günah ile sabit olacağı söylenebilir. Büyük bir sevaba 
nail etmeleriyle beraber, keffaretlerin ukubet olmalarına gelince, hayır... Bu 


olmaz. H2] 


Bu Ayet İnmelerini Emretmektedir, Düşmanlık Etmelerini Değil 


Cenab-ı Hakk'ın (Bakara, 36) ayeti, inmeyi emretmektedir. Düşmanlıkla ilgili 
bir emir değildir, çünkü iblisin Hz. Adem ve Havva'ya düşmanlığı, onlara haset 
edip, Hz. Adem'e secde etmemesi, Hz.Adem ile Havva'yı cennetten çıkarmak 
için hile yapması; zürriyetle- 

rine düşmanlığı ise, onlara vesvese vererek, onları küfre ve günaha davet etmesi 
sebebiyledir. Bunlardan herhangi birinin emredilmiş olması caiz değildir. 

Hz. Adem'in iblise düşmanlığı ise, emredilmiş bir husustur. Çünkü 

Cenab-ı Hak, "Muhakkak ki şeytan sizin için bir düşmandır; binaenaleyh siz de 
onu düşman edininiz' '(Fatır, 6) ve: "Ey Adem oğullan, ebeveyninizi cennetten 
çıkarmış olduğu gibi, şeytan sizi de fitneye düşürmesin (Araf, 27) buyurmuştur. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca, ayetten kastedilen mana, "bazınız bazınıza 


düşman olarak gökten ininiz.!" olur. 13) 
Beşinci Mesele 


Ayette geçen lafzı bazan istikrar manasına gelir. Nitekim Cenab-ı Hak; "O 
zaman, Kabbinedir varış ve istikrar"(Kıyame, 12) buyurmuştur. Bazan da, 
"içinde karar kılınan mekan" manasını ifade eder. Nitekim Allah'u Teala; 
"Cennet ehli o zaman, en hayırlı bir yerdedirler"(Furkan, 24) ve: "Sonra da bir 
karar kılma ve emanet yeri.."'((En'am, 98) buyurmaktadır. Bunu iyice kavradığın 
zaman biz deriz ki, ekseri alimler: 


"SİZin için yeryüzünün narar titunaccm olr yer vardır "(Bakara. 36) âyetindeki 
lafzını yer ve mekan anlamına hamletmişlerdir. Buna göre âyetin manası "o yer, 
hem hayatınızda hem de öldüğünüzde içinde olacağınız, karar kılacağınız yerdir" 
olur. 

Süddi'nin Abdullah İbn Abbas (r.a)'den rivayet ettiğine göre İbn Abbas, 
Müstakarr kabirdir" demiştir; yani, içinde bulunacağınız kabirleriniz... Birincisi 
daha evladır, çünkü Cenâb-t Hak, âyette metaı takdir ve zamanla takyit etmiştir; 
bu ise ancak, kişinin yaşamasıyla uygunluk arzeder. Diğer olr hususda Cenâb-ı 
Hakk onlara, onlar cennetten inerken bu şekilde hitap etmiştir ki, bu da yaşama 
halini gerektirir (ölümden sonrayı değil). 

Bil ki Cenab-ı Hak bu kıssa hakkında A'raf süresinde; 

"Dedi ki: "Birbirinize düşman olarak ininiz! Sizin için orada karar Sınacak bir 
yer ve belli bir zamana kadar bir geçimlik vardır. Sizler orada yaşar, orada ölür 
ve oradan çıkarılırsınız" (Araf, 24-25) buyurmuştur. Buna göre: Cenâb-ı Hakk'ın 
sözünün,yine onun sözü için bir beyan olması caizdir. Yine kısmının birinci 


kısma bir ilave olması da caizdir. H4 
Zarfı Hakkındadır 


Alimler, bir zaman ismi olduğunda ittifak ettikleri halde kelimesinin bundaki 
anlamı üzerinde ihtilaf etmişlerdir. Evla olanın, bununla:"Devam edip, giden" bir 
zamanın kastedilmiş olmasıdır. Çünkü birisi arkadaşına, onu uzun zaman 
görmeyince, "Seni çoktandır görmedim" der. Ama bu söz pek yakında görülmüş 
olan bir kimseye söylenilmez. Buna göre insanların ömürleri uzun, ecelleri de 
meydana gelişlerinden çok sonra ve uzak olunca, Cenab-ı Hakk'ın buyurmuş 


olması caiz olmuştur. H5] 
Ayetten Dersler: Günahlardan Sakındırma 


Bil ki bu ayette, birçok bakımdan, her türlü günahtan büyük bir sakındırma 
vardır, 

a- Hz.Adem'in bu küçük zelleyi işlemesinden ötürü başına gelenleri düşünen 
kimse, günah işlemekten son derece korkar. Şair de şöyle demiştir: 

"Ey uyuyan kimsenin gözüyle bakan; hakkıyla müşahede etmeksizin işi 
müşahede eden kimse! Günahlara günahlar katıyorsun; buna rağmen cennete 
ulaşmayı ve ibadet edenin mükafaatına, nail olmayı umuyorsun! Allah'ın bir tek 
günah sebebiyle Adem'i cennetten çıkardığını unuttun mu?" 


Feth El-Mevsili'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: Biz insanlar cennet ahalisi 
idik. Ama iblis bizi dünyaya sürükledi. Çıkarıldığımız o yurda dönmedikçe 
bizim için gam, keder ve sıkıntıdan başka birşey yoktur. 

b- Bu, büyüklenmek, hased etmek ve hırstan sakındırmaktır. Cenab-ı Allah'ın 
"İblis diretti ve kibirlendi " ayeti hakkında Katade'den şu izah nakledilmiştir; 
"Allah'ın düşmanı iblis, O'nun Hz. Adem'e O'nun verdiği lutuflara hased edip, 
"Ben ateştenim, o ise çamurdandır!" dedi. 'Sonra Ademoğlunun kalbine, 
yasaklanan şeyi yaptırıncaya kadar hırs verdi. Sonra da Kabil'in kalbine hased 
verdi de Kabil Habil'i öldürdü." 

c- Cenab-ı Hak, Hz. Adem ile iblis arasında çok güçlü bir düşmanlık olduğunu 


bildirdi. Bu da, şeytandan kaçınmanın şart olduğuna büyük bir tenbihdir. [16] 
Âdem'in Tövbeyi öğrenmesi. Başa Dön 


"Derken Adem Rabbinden (birtakım) kelimeler öğrenip aldı ve (O'na yalvardı) O 
da tevbesint kabul etti. Çünkü tevbeyi çok kabul eden ve keremi bol olan O'dur. 
"(Bakara, 37). 


Bu ayette birçok mesele vardır: 07] 


Telâkki Tabirinin Manası 


Kaffal şöyle demiştir. kelimesinin aslı, "birisi ile karşılaşmaya yönelmek" 
demektir. Sonra bu 

kelime, "gelecek olan şeyi karşılama" manasında kullanılmıştır. Sonra da "kabul 
etme, alma" manasında kullanılmıştır. Nitekim Cenab-ı Hak: "Sana, Hakim ve 
Alim olan (Allah) nezdinden Kuran veriliyor "(Nemi, 6) yani "osana telkin 
ediliyor" buyurmuştur. Yine "Biz hacıları karşıladık" ve Bu sözü falancadan 
aldım, öğrendim." denilir. Kelimenin aslı bu olunca ve dediğimizden her iki 
adamın diğeri ile karşılaştığı anlaşılıp, karşılaşma da her ikisine birden nisbet 
edilince, onların "karşılaşma" masdarı İle vasfed il meleri yerinde olmuştur. 
Bundan ötürü "Karşılaştığın herkes de seninle karşılaşmış olur" denilebilir. Bu 
sebeble de ibaresinin, "Adem o kelimeleri aldı, belledi ve onları kabul etti" 
manasına alınması caiz olduğu gibi, "Allah'dan bazı kelimeler geldi " manasında 
olmak üzere, iuir merfu olarak okumak da caizdir. 

Bunun bir benzeri de Allah'ın: "Ahdim zalimlere ulaşmaz "(Bakara. 124) 
ayetidir. İbn Mes'ud (r.a.)'un kıraatinde kelimesi şeklinde okunmuştur. (Yani 


"zalimler ahdime ulaşamaz " manasında.) u8] 
Ayetteki Ne Demektir? 


Bilki âyette geçen 'den muradın, "Allah'ın Adem (a.s.)'e tevbenin hakikatini 
öğretmesi" olması caiz değildir. Çünkü mükellefin, tevbenin mahiyetini bilmesi, 
tevbe ederek günahlarından kurtulabilmesi ve tevbeyi başka 

şeylerden ayırdedebilmesi gerekir. Peygamberler ise bunu haydi haydi bilir. 
Daha doğrusu ayetten muradı, şu şeylerden birisine hamletmek gerekir; 

1) Bu, günah işlediği esnada tevbe edenlerden ve Allah'a dönenlerden olacak bir 
biçimde Hz. Âdem'den sadır olan günaha dikkat çekmedir. 

2) Allah Teala tevbenin gerektiğine ve mutlaka kabul edileceğine dikkat 
çekmektedir.Şu manada ki; "Bir kimse küçük veya büyük günah işler, sonra da 
yaptığına pişman olarak bir daha günah işlememeye azmederse, muhakkak ki 
ben onun-tevbesini kabul ederim." Allah Teala, <o y ç$ ^Jiâ üUT demiş, yani "O 
kelimeleri aldı, kabul etti ve onları kullandı." 

3) Hak Teala, Hz. Âdem'e verdiği büyük nimetlerini hatırlatmıştır. Bu da tevbeye 


götüren etkili sebeblerden olmuştur. 119) 


Hz. Âdem'in Öğrendiği Sözler 


Alimler "kelimelerin" ne olduğu hususunda ihtilaf ettiler. 

1) Sa'id b.Cübeyr'in İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet ettiğine göre, Hz.Adem (a.s.) 
şöyle demiştir: "Ya 

Rabbi, bir vasıta olmadan beni kendi ellerinle yaratmadın mı?" Cenab-ı Allah 
"Evef'diye cevab vermiş. Hz. Âdem, "Ya Rabbi bana ruhundan üflemedin mi?" 
dedi. Allah Teala, "Evet" diye cevab verdi. Hz. Adem, "Beni cennetinde 
yerleştirmedin mi?" dedi. Hak Teala "Evet, iskan ettim " dedi. Hz. Adem, "Ya 
Rabbi, rahmetin gazabını geçmiş değilmi idi?" dedi. Allah Teala, "Evet, geçti " 
dedi. Hz. Adem" Ya Rabbi, eğer ben tevbe eder ve halimi düzeltirsem beni 
cennete geri döndürür müsün?" dedi. Cenab-ı Allah da "Evet döndürürüm" 
cevabını verdi, işte Cenab-ı Hakk'ın ayetinin manası budur. Süddi bu rivayette 
şunu ilave etmiştir: O, "Ya Rabbi, bana bir günah takdir etmiş mi idin?" dedi, 
Allah Teala "Evet " buyurdu. 

2) Nehai şöyle demiştir: İbn Abbas'a geldim ve ona "Adem'in Rabbinden aldığı 
kelimeler ne idi?" diye sordum. O da bana şu cevabı verdi. Allah Teala, Hz. 
Adem ve Havva'ya hacc ibadetini Öğretti, onlar da haccettiler. İşte bu 
kelimeler, hac esnasında söylenen dua ve zikirlerdir. Onlar Haccı 
tamamlayınca, AHajı onlara "Ben sizin tevbenizi kabul ettim " diye vahyetti. 

3) Mücahid ve Katade, iki rivayetlerinden birine göre şöyle demişlerdir: Bu 
"kelimeler", Cenab-ı Hakk'ın; 

"EyRabb'imiz,biz kendimize zulmettik. Eğer bizi bağışlamaz ve bize merhamet 
etmezsen, muhakkak ki hüsrana uğramış kimselerden oluruz "(A'raf, 23) 
ayetidir. 

4) Sa'id b.Cübeyr'in İbn Abbas (r.a.)'dan rivayetine göre bu kelimeler, Hz.Adem 
(a.s.)'in şu sözleridir: 

"(Ey Allah'ım!) Senden başka ilah yoktur, seni teşbih ederim ve sana 
hamdederim. Ben kötülük işledim ve kendime zulmettim4 Beni bağışla. Çünkü 
sen, bağışlayanların en hayırlısısm. Senden başka Hah yoktur, seni teşbih ederim 
ve sana hamdederim. Ben bir kötülük işledim ve kendime zulmettim, bana 
rahmet et. Çünkü sen, rahmet edenlerin en hayırlısısm. Senden başka ilah yoktur. 
Seni teşbih ederim ve sana hamdederim. Ben kötülük (günah) işledim ve 
kendime zulmettim. Tövbemi kabul et. Çünkü sen tevbeleri çok kabul eden ve 
rahmeti çok olansın." 

5) Hz. Aişe şöyle demiştir: Cenab-ı Hak, Adem'in tevbesini kabul etmeği 
dilediği zaman, Hz. Adem, yedi defa Kâ'be'yi tavaf etti. Kabe o zaman kırmızı 
bir tepecik idi. İki rekat namaz kıldığında Kabe'ye yöneldi ve şöyle dedi: 


"Allah'ım! Sen benim sırrımı da biliyorsun, gizli olan şeylerimi de... Benim 
özrümü kabul eyle! Sen benim ihtiyacımı da biliyorsun, bana istediğimi ver! Sen 
benim içimde olanı biliyorsun, onun için günahlarımı bağışla! Allah'ım, senden 
kalbimi dolduran bir iman ve doğru bir yakin istiyorum. Ki böylece bana, ancak 
senin yazdıklarının isabet edeceğini bileyim ve bana ayırdığın nasibe razı 
olayım." Cenab-ı Allah da, Adem (a.s.)'e bunun üzerine şöyle vahyetti. Ey 
Adem, günahını bağışladım, senin soyundan kim senin bana yaptığın bu duayı 
yaparsa, onun günahını da mutlaka bağışlarım; gam ve kederini gideririm, 
fakirliği gözünün önünden söker alırım ve o istemese bile, dünya ona akıp gelir. 


[20] 
Tevbenin Hakikati Hakkında Gazzâli'nin Sözleri Başa Dön 


Gazzali (r.h.) şöyle demiştir. Tevbe, şu üç şeyin sırayla meydana gelmesiyle 
tahakkuk eder: İlim, hal ve amel.. İlim, ilk sıradadır, hal ikinci, amelse üçüncü 
sıradadır. Birincisi ikincisini, ikincisi de üçüncüsünü gerektirir. Allahın adeti 
mülk ve meleküt aleminde bunu icab ettirir. 

İlme gelince, ilim günahta bulunan zararı ve günahın kul ite Allah'ın rahmeti 
arasında perde olduğunu bilmektir. Bu husus gerçek anlamda bilinince, bu 
bilgiden, arzu edilen şeyin elden kaçması sebebiyle, kalbte bir üzüntü meydana 
gelir. Çünkü kalb, ne zaman sevdiği bir şeyi elden kaçırdığını hissederse elem 
duyar. Eğer o şeyin elden kaçması, kendisi tarafından o yapılan bir fiil sebebiyle 
olursa, bu arzu ettiği şeyin elden kaçması sebebiyle, o şeyin elden kaçmasına 
sebep olan şeye üzülür; işte bu tür üzüntüye pişmanlık denilir. Sonra bu üzüntü 
kuvvetlenince, bundan kararlı bir irade meydana gelir. 8u irade hem geçmişe, 
hem hale hem geleceğe taalluk eder. Onun şimdiki zamana taalluku, içine girdiği 
günahı terketmek ile olur. Gelecekle olan alakası arzu ettiği şeyi elden 
kaçırmasına sebep olan bu fiili, ömrünün sonuna kadar yapmamaya 
azmetmesidir. İradenin mazi ile olan alakası ise, elden kaçırdığı şeyleri, şayet 
tamiri mümkün ise, bu yolla ve onararak onları telafi etmesiyledir. Bundan 
dolayı ilim ilk önce gefir ve o bu hayırların kaynağıdır. Ben ilim ile, yakfni olan 
eksiksiz ilmi kastediyorum. Çünkü günahlar, zehirli ve helak edicidirler. Bu 
yakfni ilim ise, bir nurdur. Bu nur, pişmanlık ateşini doğurur. Bununla kalb, tıpkı 
üzerine, daha önce karanlık içinde iken üzerine güneş doğan, bulutların çekilip 
gitmesiyle üzerine ışıklar doğarak sevdiği şeyin nerdeyse helak olmak üzere 
olduğunu görüp de, kalbinde aşk ateşi tutuşarak bu ataşlerden onu kurtarmak için 
ileri atılma iradesi doğan kimse gibi, iman nurunun onu aydınlatmasıyla sevdiği 


kendisi arasında bir perdenin bulunduğunu görerek üzülür. İlim, pişmanlık ve 
halde olsun istikbalde olsun günah fiilini terketmekle alakalı azim; mazide elden 
kaçanları telafi tevbenin meydana gelmesinde birbirini izleyen üç safhadır. 
Tevbe ismi, bunların hepsine birden ıtlak edilirse de, daha çok, tek başına 
pişmanlık anlamında kullanılır ve o zaman .ondan önceki ilim bir mukaddime; o 
fiili terk tevbenin bir meyvesi ve onun peşi sıra gelen bir netice olarak kabul 


edilir. Bundan dolayı Hz. Peygamber: "Pişmanlık tevbedir"İZL buyurmuştur. 
Çünkü pişmanlık, bu pişmanlığı gerektiren ilimden ve onun peşi sıra gelen 
azimden ayrı düşünülemez. Bundan dolayı da pişmanlık, iki ucundan, yani onu 
meydana Oo getirenle (o (müsmir), ondan meydana gelen (semere) 
ilekorunmuştur.İşte, tevbenin hakikati konusunda.Şeyh Gazzali'nin özetleyerek 
söyledikleri bunlardır. Bu güzel bir sözdür. 

Kaffal şöyle demiştir: Tevbede. günahı terketmek, daha önce yapılanlara pişman 
olmak, onun bir benzerini bir daha yapmamaya azmetmek ve bütün bunlar 
hususunda korkmak gerekir. Günahı terketmenin gerekliliğine gelince, bu 
şundan dolayıdır; Eğer insan günahı terketmezse. onu yapmaya devam eder, 
böylece de tevbe etmiş olmaz. Pişmanlığın gerekliliğine gelince, bu şundan 
dolayıdır: Eğer insan pişman olmazsa, o günahın faili olmaya razı olur. Bir 
şeyden razı olan da, onu yapmaya devam eder. Bir şeyi yapan da, ondan tevbe 
etmiş olmaz. O günahı tekrar işlememeye azmetmeye gelince, bu şundandır: 
Çünkü onun fiili günahtır; günaha azmetmek de günahtır. Korkuya gelince, bu 
şundan dolayıdır. İnsan, tevbe ile emredilmiştir; gerektiği gibi tevbe etmiş 
olduğunu da kesin olarak söyleyemez, böylece de korkuya 

düşer. Bu sebepten Cenab-ı Allah: "Ahiretten korkuyor ve Rabbinfn rahmetini 
umuyor "(Zümer, 9) Peygamberimizde "Eğer mü'mtnin korkusuyla ümidi 


tartılsaydı, ikisi de denk gelirdi "[22] buyurmuşlardır. 

Bil ki Gazzali (r.a.)'nin sözü daha açık ve daha derinlemesinedir. Ancak, şu kadar 
varki onda bir müşkil sözkonusu olabilir. O da şudur: Falanca fiilin kendisinden 
sudur ettiğini bilerek onun zararlı olduğunun farkında olmak, kalbe bir üzüntü 
verir. Bu üzüntü, o fiili şimdi ve daha sonra terketme iradesi ve mazideki şeyleri 
de telafi etme iradesi kazandırır. Bütün bu şeyler zaruri olarak, sırayla birbirine 
bağlı olursa, bununla emrolunmak imkansız olacağı için, bu kulun kudreti 
dahilinde olmamış olur. 

Netice olarak, kulun gücü dahilinde olan şey, ancak ilmi elde etmektir; onun 
dışındakileri ise, seçmeye bir imkan yoktur. Fakat birisi şöyle diyebilir: İlmi elde 
etmek de kulun gücü dahilinde değildir. Çünkü bazı meçhullerin bilgisine 
ulaşmak, ancak bu meçhullerden önce bilinen-şeyler vasıtasıyla mümkündür. Bu 


meçhulü öğrenmeye vesile olan mevcut ilimler, ya bu meçhulü bilmeyi gerektirir 
veya gerektirmez. Eğer birinci ihtimali göz önüne alırsak, kendisine ulaşılanın 
(gayenin) kendisiyle ulaşılana (vasıtaya) terettüb etmesi zaruri olur, o zaman da 
bu ilim, kulun kudret ve ihtiyarı dahilinde olmaz. 

Eğer ikinci ihtimal söz konusu olursa, bilmeyi arzuladığımız bu meçhulü bu 
mevcut bilgiler vasıtasiyla elde etmemiz mümkün olmaz. Çünkü yakın 
mukaddimelerin, zihinde kabul edilmesi halinde, istenilen neticenin de kabulü 
gerekecek olan bir halde bulunmaları gerekir. Böyle olmadıkları için, bu 
mukaddimeler istenilen neticeyi vermez. Eğer, "Bu mukaddimeler, her ne kadar 
zihinde mevcut iseler de, bunlar ile o neticeye ulaşmanın keyfiyyeti, henüz 
zihinde mevcut değildir. Bundan dolayı bu mukaddimeleri bilmek, kesinlikle o 
neticeyi bilmeyi gerektirmez "denilmesi niçin caiz olmasın? denilirse, biz de 
deriz ki: 

Bu mukaddimelerle o neticeye nasıf ulaşılacağını bilmek, ya bedihi, apaçık 
hususlardan veyahutta kesbi, kazanılan bilgilerdendir. Eğer bedihi şeylerden ise, 
o zaman kulun gücü dahilinde değildir. Eğer sonradan efde edilen şeylerden ise, 
bunun elde edilmesinin keyfiyyeti hakkından söylenecek söz, önceki hakkında 
söylenen söz gibidir. Yahutta, bu bizi teselsüle götürür, teselsülse imkansızdır; ya 
da onun ayrılmaz niteliklerinden olmaya götürür ki, o zaman yukarda zikredilen 


mahzur tekrar ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. [23] 
Küçük Günah İçin Tevbe Hakkımda Başa Dön 


Kadı Abdulcebbar kendi kendisine şunu sordu: Bu günah, küçük günah ise, ona 
nasıl tevbe gerekir? Buna da, Ebu Ali'nin şöyle dediğini söyleyerek cevap verdi: 
Ona tevbe gerekir, çünkü mükellef, ne zaman, günah işlediğini, daha sonra 
günahtan dönmediğini, irade ve ihtiyar sahibi olduğunu, pişman olması ya da 
ısrar etmesi için bir manianın bulunmadığını, ama ısrar etmenin çirkin olduğunu 
bilirse, onun bu çirkin fiili terketmesi ancak tevbe ile tamamlanır. İşte o zaman 
günah ister büyük ister küçük, isterse kendisinden tevbe ettiğini ya da etmediğini 
hatırladığı bir günah olsun, kula tevbe etmesi şarttır. 

Ebu Haşim ise, asi olanın israr etmemekle beraber tevbe etmemesinin caiz 
olacağını ileri sürerek şöyle der: Bu bakımdan peygamberlere tevbe etmenin 
vacib olduğunu söylemek doğru değildir. Bilakis, iki sebepten dolayı tevbe vacib 
olur. Ya, küçük günah ile(peygamberlerin sevabları azaldığı, bu eksiklik de tevbe 
ile tamamlandığı için, tevbe etmeleri gerekir veyahutta tevbe, o işi hiç 
yapmamak (terk) manasına olduğu için vacib olur. Bir işi yapmanın mümkün 


olduğu sırada, onu terketmek vacib olunca, imkan olmadığı zaman da tevbenin 
vacib olması gerekir. O bazan, "onlara sem'i olarak (yani aklen değil de naklen) 
tevbe etmek vacibtir " demiştir. Bu, onun görüşüne göre daha doğrudur; çünkü 
ona göre tevbenin, sırf menfaatlerden ibaret olan sevabın yeniden elde edilmesi 
için vacib olması caiz değildir; zira fiilin, bir fayda temini için vacib sayılması 
caiz değildir; aynı şekilde nafileler de vacib değildir. Daha doğrusu, 
peygamberleri Cenab-ı Hak muhafaza ettiği için, her ne kadar kusurları küçük 
olsa da, peşpeşe ve çok tevbe etmelerinin istenmesi, onların ismet özelliklerinin 


gereği olmuştur. [24] 
Tevbenin Lisandaki Manası 


Kaffal şöyle demiştir: Tevbenin asıl manası kelimesinde olduğu gibi, 
"dönmek" dir. diye kullanıldığı gibi diye de kullanılır. Cenab-ı Hak şöyle 
buyurmuştur: "O, tevbeyi kabul edendir."( Gafir, 3) Arapların: demeleri 

demeleri gibidir. Buna göre "tevbe" lafzı, hem Rab hem kul için kullanılan bir 
lafızdır. Kul, tevbe ile vasfedildiğinde bunun manası: "Rabbine döndü." şeklinde 
anlaşılır. Çünkü günah işleyen her ferd, Rabbinden kaçan kimse durumundadır. 
Tevbe ettiğinde ise, bu kaçışından Rahbisine dönmüş olur da onun için 
"Rabbisine tevbe etti, döndü denilir. 

Bu durumda Allah ise, kulundan yüz çevirmiş gibidir. Allah "tevbe" ile 
vasfedildiğinde ise, bunun manası, "onun, kuluna rahmeti ve lutfu ile dönmesi " 
olur. Bu sebeble, "tevbe" fiili ile kullanılan harficerde bir farklılık olmuş, kul için 
kullanıldığında "Rabbine tevbe etti, döndü," Allah için kullanıldığında da "Allah 
kulunun tevbesini kabul etti." denilir. Bu şuna benzer: Bir adam, başkanının 
hizmetinden ayrılır, başkanı da ona yaptığı ihsanlara son verir. Sonra o adam, 
başkanının hizmetine tekrar döndüğü zaman "Falanca reisinin hizmetine tekrar 
döndü, reisi de ona tekrar ihsan ve lutufta bulundu " denilir. 

Bunu iyice anladığın zaman deriz ki: Tevbenin kabul edilmesi iki şekilde olur; 
Birincisi: Taatın kabulünden anlaşıldığı manada, tevbeleri kabul eden Yüce 
Allah'ın tevbelere karşılık sevab vermesi. 


İkincisi: Cenab-ı Hakk'ın tevbe sebebiyle kulun günahlarını bağışlamasıdır. [25] 
Allah Teala'nın Tevvab Vasfı 


Hak Teala'nın'Tevvab" ismi ile vasıflanmasından rnurad, O'nun tevbeleri çokça 
kabul edici olmasıdır Bu, iki bakımdan böyledir: 


1) Bir hükümdara karşı bir insan suç işlese, sonra da ondan özür dilese, 
hükümdar onun özür dilemesini kabul edebilir. Daha sonra o adam tekrar suç 
işleyip yeniden özür dilese, hükümdar onun özrünü kabul etmez. Çünkü 
hükümdarın tabiatı, onu bu özrü kabul etmekten alıkor. Cenab-ı Hakk'a gelince, 
O böyle değildir. Çünkü Allah tevbeyi ne rikkatten (yufka yüreklilikten), ne 
fayda te'mini veya zarar savma gibi bir saikten dolayı kabul etmez. Bilakis O, 
sırf ihsan ve lütfundan dolayı tevbeleri kabul eder. Eğer mükellef olan kul, her 
an günah işlese, sonra da tevbe edip Ömrü boyunca bu hali üzere kalsa, Cenab-ı 
Allah onun önceki günahlarını bağışlayıp, tevbesini kabul edebilir. Böylece 
Cenab-ı Hak, tevbeleri çok kabul etme vasfına müstehak olarak "Tevvab" diye 
isimlendirilmiştir. 

2) Allah'a tevbe edenlerin sayısı çoktur. Allah Teala, bunların hepsinin tevbesini 
kabul ettiği için, tevbeleri kabulde mübalağa ile nitelenmeye müstehak olmuştur. 
İşte ikabı kaldırarak, tevbeyi kabul etmesi sevabı gerektirdiği için ve sevab da 
Allah'ın bir nimeti ve rahmeti olduğu için, Hak Teala kendisini, "Tevvab" 


vasfının yanında "Rahim" olarak vasfetmiştir. [26] 
Ayetin İhtiva Ettiği Önemli Hususlar Başa Dön 


Bu ayette birçok faydalar vardır; 
1) Kulun, her an ve her dakika tevbe ile meşgul olması gerekir. Çünkü bu 


hususta birçok hadis ve haber varid olmuştur. 271 
Tevbenin Sık Yapılması Hakkında Hadisler 


Hadislere gelince: 

a- Rivayet edildiğine göre bir adam, mü'minierin başkanı Hz. Ali'ye, günah 
işleyip sonra istiğfar eden, daha sonra yine günah işleyip peşinden istiğfar eden, 
sonra tekrar günah işleyip istiğfar eden bir adamın durumunu sorunca, Hz. Ali 
(ra.) şöyle demiştir: Şeytan kaybedinceye ve "artık ona gücüm yetmiyor " 
deyinceye kadar o kişi istiğfara devam etsin. Hz. Ali bir de şöyle demiştir: "Bir 
tehlike anında o şeytanı kovmaya ve tehlikeden kurtulmaya ne zaman gücün 
yeterse bunu yap (onu defet). 

b- Hz.Ebu Bekir (r.a.), Hz.Peygamber (s.a.s.)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Hergün yetmiş kere istiğfarından dönmüş olsa bile, istiğfar eden, günahında 
ısrar etmiş sayılmaz." 

c- İbn Ömer, Hz.Peygamber (s.a..s.)'ın şöyle dediğini rivayet etmiştir. "Rabbinize 


tevbe ediniz. Çünkü ben (bile) hergün yüz defa Allah'a tevbe ediyorum."İ28| 

d- Ebu Hureyre (r.a.) Hz.Peygamber (s.a.s.) ın “yakın akrabalarını Inzar et.” 
(Şuarâ, 214) ayeti nazil olduğu zaman, şöyle dediğini söyledi: 

"Ey Kureyş topluluğu, Allah'dan nefislerinizi satın alınız. Allah'dan gelecek 
cezaya karşılık size hiç bir faydam olmaz. Ey Abbas İbn Abdulmuttatib, 
Allah'dan gelecek cezaya karşılık sana hiç bir faydam dokunmaz. Ey Allah 
Resulünün halası Safiyye, Allah'dan gelecek cezaya karşılık sana hiç bir faydam 
dokunmaz. Ey Muhammed'in kızı Fatıma, benden ne istersen iste, ama sana 
Allah 'dan gelecek cezaya karşılık hiç bir faydam olmaz." Bu hadisi Müslim ile 


Buhari,Sahihlerinde tahriç etmişlerdir. [29] 


Hz.Peygamberin: "Kalbim Bulutlanır, Günde Yüz Defa İstiğfar Dilerim" 
Hadisinin İzahı 


e- Hz.Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Muhakkak ki benim kalbim de 


dumanlanır. Bundan dolayı günde yüz defa Allah'a istiğfar ederim.BO] Bil ki 
"Gayn" kalbi bürüyerek, onu kısmen Örten birşeydir. O tıpkı, havada belirip de 
güneşi tamamen örtmeyen fakat, ışığının tam olarak gelmesine mani olan ince 
bir bulut gibidir. 

İmdi alimler bu hadisi çeşitli şekillerde tevil ettiler: 

1) Allah u Teala peygamberini kendisinden sonra ümmeti içinde ortaya çıkacak 
ihtilaf ve belalara muttali kılmış.o da bunu hatırladığı zaman kalbinde ince bir 
hüzün tabakası bularak ümmeti için istiğfar etmiştir. 

2) Hz.Peygamber (s.a.s.) daima bir halden, daha üstün olan başka bir hale 
geçiyordu. İstiğfar edişi de bundan ötürü idi. 

3) Gayn: Muhabbet merhalelerinde ilerlerken Hz.Resulullah'ın kendinden 
geçecek derecede muhabbet şarabından mest olması halidir. Efendimiz yakaza 
(uyanıklık, sahv) alemine geldiğinde, bu sahvdan ötürü "istiğfar ederdi. 
Bu,.hakikat erbabının (tasavvuf ehlinin) izahıdır. 

4) Bu, zahir alimlerinin te'vilidir ki buna göre kalb, düşünceye ve akla gelen 
vesveselerden, şehevi arzulardan, çeşitli temayüllerden ve isteklerden hali 
olamaz. Bundan dolayı, bu şeyleri savuşturmak için Rabbinden yardım ister. 

f- Ebu Hureyre (r.a.), Hz.Ömer (r.a.)'ın: 

"Allah'a nasuh bir tevbe ile tevbe ediniz" ayeti hakkında şöyle dediğini 
söylemiştir: Böyle tevbe yapan kimse, günah işleyip tevbe eden ve ne o günahı 
işlemeyi ne de ona geri dönmeyi istemeyen kimsedir. İbn Mes'ud (r.a.) ise bu 


kimsenin, günahı terkedip de asla ona dönmemeye azmeden kimse olduğunu 
söylemiştir. 

g- Hz.Peygamber (s.a.s.), Allah Teala'nın meleklerine şöyle dediğini 
nakletmiştir: 

"Kulum bir iyilik yapmaya niyet ederse, ona bir iyilik yazın. Eğer niyet ettiği o 
işi yapar ise ona on misli sevab yazın. Eğer bir kötülüğe niyet eder ve o kötülüğü 
yaparsa onu bir kötülük olarak yazın. Eğer onu yapmaz ise, o kuluma bu terkine 
karşılık bir iyilik yazın'I Bu hadisi Müslim Sahihinde rivayet etmiştir. 

h- Rivayet edildiğine göre, Cebrail (a.s.), Hz. İbrahim (a.s.)'in "Ey affı kerim ve 
çok olan'biye dua ettiğini duyar ve ona "Affın kerim ve çok olması" ne demektir, 
biliyor musun?" diye sorar. Bunun üzerine, İbrahim (a.s.): "Hayır Ey Cibril" 
deyince, Cebrail, "Bu, kötülüğü affedip, onun yerine bir hasene (iyiliği) 
yazmaktır " der. 

1- Ebu Hureyre (r.a.) Hz.Peygamber (s.a.s.)'den şu hadisi nakletmiştir: 

'Her kim gününü hayır ile açar ve hayır ile tamamlarsa, Allah Teala meleklerine 
şöyle der: "Şu hayırlarının arasında işlediği günahları kuluma yazmayınız." 

k- Ebu Said el-Hudri, Hz.Peygamber (s.a.s.)'in şöyle buyurduğunu söylemiştir: 
"Sizden öncekiler içinde doksandokuz kişiyi öldüren bir adam vardı. Bu adam 
yeryüzündeki en aküh insanın kim olduğunu sorunca, onu bir rahibe yolladılar. 
Hemen rahibin yanma giden bu adam onar doksandokuz kişi öldürdüğünü, katil 
bir kimsenin tevbesinin olup olmadığım sordu. Rahib "Hayır" deyince onu da 
öldürüp sayıyı yüze tamamladı. 

Sonra yine yeryüzünün en bilgilisinin kim olduğunu sorunca, onu âlim bir zata 
yolladılar. Alim zata gelince, yüz kişi öldürdüğünüzü durumda tevbe edip 
edemiyeceğini sordu. O da "Evet senin ile tevben arasına kim girebilir? Falanca 
yere git, orada Allah'a ibadet eden insanlar var. Sen de onlarla beraber Allah'a 
ibadet et ve sakın kendi yurduna dönme, çünkü senin memleketin kötülükler 
yurdudur " dedi. 

Adam bu söz üzerine oraya doğru yola çıktı. Yolu yarıladığında kendisine ölüm 
erişti. 

Rahmet melekleri ile azab melekleri onun hakkında çekişerek, rahmet melekleri 
"O tevbe etmiş ve kalbiyle Allah a yönelmiş olarak geldi "; azab melekleri de "o, 
henüz hiçbir hayır işlemedi " dediler. 

Derken onların yanına, insan şekline girmiş bir melek gelerek, aralarına katıldı 
ve onlara, '(Geldiği ve gittiği) iki yer arasındaki uzaklığı ölçün. Adam hangi 
yere daha yakın ise oraya aittir " dedi. Bunun üzerine melekler mesafeleri 
ölçtüklerinde, adamı arzu ettiği beldeye bir karış daha yakın buldular ve onun 


ruhunu Rahmet melekleri aldı. "Bu hadisi Müslim rivayet etmiştir. 

I) Sabit el-Benani şöyle demiştir: Bize ulaştığına göre iblis, Ya Rabbi, sen 
Âdem'i yarattın, benimle onun arasına bir düşmanlık koydun. Öyleyse beni ona 
ve soyuna musallat et (onlara karşı bana imkan ver).Bunun üzerine Cenab-ı Hak: 
"Onların sinelerini senin meskenin yaptım " deyince, iblis: "Rabbim bunu arttır " 
demiştir. Cenab-ı Hak da: "Doğan her insana karşılık senin on çocuğun doğacak 
" buyurur, iblis: "Daha da arttr ey Rabbim " deyince, Cenab-ı Hak, "Sen, onun 
(insanoğlunun) damarlarında, kanının dolaştığı gibi dolaşabileceksin" der. Bunun 
üzerine iblis: "Rabbim daha da artır " deyince, Cenab-ı Hak: 

"Onlara karşı süvarilerinle, piyadelerinle yaygara çıkar, mallarına ve evladlanna 
ortak ol "(isra, 64) buyurur. 

Sabit el-Benani sözüne devamla şöyle der: "O zaman Adem (a.s.) İblisi Rabbine 
şikayet ederek, "Ey Rabbim, İblisi yaratıp benimle onun arasına bir düşmanlık 
ve kin soktun, onu bana ve soyuma musallat ettin; senin yardımın olmadan ben 
onunla başedemem " dedi. Cenab-ı Hak'da şöyle buyurdu: "Senin, doğan her 
çocuğuna, onu kötü arkadaşlarından (şeytanlardan) koruyacak iki melek 
görevlendirdim " dedi. Adem (a.s.), "Rabbim bunu arttır " deyince, Cenab-ı Hak, 
"Bir iyiliğe on iyilik (sevab) ile karşılık verilecek," buyurdu. Hz.Adem (a.s.) 
"Daha da artır Ya Rabbi:" deyince Cenab-ı Hak şöyle buyurdu: "Canları 
çıkmadıkça, senin soyunun tevbesini kabul edeceğim." 

m- Ebu Musa el-Eş'ari (r.a.) Hz.Peygamber (s.a.s.)'in şöyle buyurduğunu 
söylemiştir: "Allah-u Teala, gündüz günah işleyen tevbe etsin diye geceleyin, 
gece günah işleyen tevbe etsin diye gündüzün (rahmet) elini uzatır. Bu, güneş 
batıdan doğana (kıyamete) kadar böyle sürecektir." Bu hadisi Müslim rivayet 
etmiştir. 

n- Ali b.Ebi Talib (r.a.)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: Ben, Resulullah 
(s.a.s.)'dan bir söz duyduğum zaman, Allah beni ondan dilediği kadar 
faydalandırdı. Ashabdan birisi bana bir hadis rivayet ettiğinde, ondan yemin 
etmesini ister, yemin edince söylediği hadisi doğru kabul ederim. Hz.Ebu Bekir 
bana bir hadis rivayet etti, doğru da söyledi. Buna göre o, "Hz.Peygamber 
(s.a.s.)'in şöyle dediğini duydum demiştir: 

"Herhangi günah işleyen bir kul, güzelce abdest alıp sonra kalkarak iki rekat 
namaz kilse ve Allah Teala 'ya istiğfar etse, mutlaka günahı bağışlanır. Bundan 
sonra Peygamberimiz (s.a.s.); 

"Bir çirkin günah işledikleri veya kendilerine zulmettikleri zaman onlar, Allah'ı 
hatırlayarak hemen günahlarının bağışlanmasını isterler (istiğfar eder/er)"(ah 
ımran. 135) ayetini okudu. 


o- Ebu Ümame şöyle dedi: Bir gün Hz.Peygamber (s.a.s.)'in yanında 
oturuyordum, bir adam çıkgeldi ve "Ey Allah'ın resulü ben, cezayı gerektiren bir 
suç işledim, o cezayı (haddi) bana uygula" dedi. Ebu Umame (r.a.) sözüne şöyle 
devam etti. Hz.Peygamber (s.a.s.) buna aldırmadı. Adam sonra döndü yine aynı 
şeyi söyledi. Namaz kılındı, Hz.Peygamber (s.a.s.) içeri gitti, namaz kıldı ve 
sonra tekrar cemaatın yanına çıktı. Hz.Peygamber (s.a.s.)'in yanında 
yürüyordum, adam da peşinden geliyordu ve "Ya Resulullah, ben haddi (cezayı) 
gerektiren bir suç işledim, o haddi bana uygula" diyordu. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s): "Sen evinden çıkarken abdest ahp, onu güzelce almadın mı?" 
deyince, adam: "Evet, Ya Resulullah" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s): "Sen bizim 
ile birlikte şu namazda bulunmadın mı?" diye sordu. 0, "Evet, Ya Resulullah" 
dedi. Hz. Peygamber bunun üzerine: "Şüphesiz Allah senin cezanı (günahını) 
atfetmiştir" buyurdu. Bu hadisi Müslim rivayet etmiştir. 

ö) Abdullah İbn Mesüd şöyle dedi: Bir adam, Hz. Peygambere gelerek şöyle 
dedi, Ya Resulullah, ben şehrin çok uzak yerinden olan bir kadınla birlikte 
oldum, ona dokunmaksızın benden bir su geldi. İşte ben geldim, hakkımda 
dilediğini yap! Bunun üzerine Hz. Ömer ona şayet sen bunu açığa vurmasaydın, 
andolsun ki, Allah da senin bu kusurunu saklardı. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber, herhangi bir şey söylemedi. Böylece adam, kalkıp gitti. Bunu 
müteakiben Hz. peygamber adamı çağırarak ona: 

"Gündüzün iki ucunda ve geceye yakın birvakitte namaz kıl! Muhakkak ki 
iyilikler, kötülükleri götürür" (Hud, 114) âyetini okudu. Bunun üzerine, orada 
bulunanlardan birisi kalkarak: Ya Resulullah, bu âyet sadece ona mı mahsus? 
deyince, Hz. Peygamber; "Hayır, bilakis herkes İçindir" buyurdular. Bu hadisi 
Müslim rivayet etmiştir. 

p) Ebu Hüreyre'nin bildirdiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Bir kul günah işledi de, bunun üzerine "Ya Rabbil ben bir günah işledim, beni 
bağışla" dedi. Bunun üzerine Cenab-ı Allah: "Kulum, kendisini bağışlayan ve 
onu sorumlu tutan bir Rabbinin olduğunu ikrar etti" dedi ve onu bağışladı. 
Sonra, Allah'ın dilediği bir süre geçtikten sonra, tekrar bir günah işledi. Bunun 
üzerine, "Ey Rabbim, ben başka bir günah işledim, beni bağışla!" dedi Allah da, 
"Kulum, kendisini bağışlayan ve onu sorumlu tutan Rabbinin olduğunu ikrar 
etti" dedi ve onu bağışladı. Yine, Allah'ın dilediği :adar bir zaman geçtikten 
sonra, tekrar bir günah işledi. Bunun üzerine, "Ya labbi, ben yine başka bir 
günah işledim" deyince Rabbi "Kulum, günahlarını bağışlayan ve onu sorumlu 
tutan bir Rabbinin bulunduğunu ikrar etti" dedi. onra da, Rabbi ona, "Kulumu 
bağışladım, dilediğini yapsın!" dedi. Bu hadisi tuhari ve Müslim, Sahihlerinde 


rivayet etmişlerdir. 

r- Hz.Ebu Bekr, Hz.Peygamberin şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

f- "Günde yetmiş defa bile tekrar günah işlese, istiğfar eden kimse, günahta ısrar 
etmiş olmaz" 

s- Ebu Eyyüb, "Allah'ın Resulünden duyduğum bir şeyi sizden saklamıştım. O, 
şöyle buyurmuştu: "Eğer siz günah işleyip de Allah'dan mağfiret taleb etmemiş 
olsaydınız, Allahu Teala, günah isleyip de kendisinden mağfiret isteyen, Allah'ın 


da hemen kendilerini bağışlayacağı varlıklar yaratırdı.. BH 

t- Abdullah b.Mes'ud (r.a.) şöyle dedi: "Biz bir ara Resulullah'ın yanında idik. 
Tam o sırada, üzerinde bir elbise ve elinde üzerine yumulduğu bir şey bulunan 
bir adam geldi ve "Ya Resulallah.oen bir koruluğa uğradım. Orada kuş yavrusu 
sesleri duydum ve onları yakalayıp elbisemin,içine koydum. Tam bu sırada 
onların anneleri gelip, başımın üstünde dönmeye başladı. Bu sırada ben onları 
annelerine gösterdim. Derken anneleri gelip o'nlahn üstüne kondu. Ben de onu 
da yakalayıp hepsini elbisemin içine koydum. İşte onlar" dedi. Hz.Peygamber 
(s.a.s.) de: 'Bırak onları" dedi. Adam da bıraktı ama anneleri onlardan ayrılmadı. 
Hz.Peygamber (s.a.s.) bunun üzerine "Kuş yavrularının annelerinin, yavrularına 
olan şefkatine şaşıyor musunuz.?" dedi, sahabe de "Evet" diye cevab verdiler. 
Hz.Peygamber (s.a.s.) de: "Muhammed'in camkudretelinde olan Allah'a yemin 
ederim ki (veya şöyle dedi: Beni hak peygamber olarak gönderen Allah'a yemin 
ederim ki) Cenab-ı Hak kesinlikte, bu yavruların anasının yavrularına 
şefkatinden, kullarına daha merhametlidir. Onları götür, anneleri ile birlikte 
aldığın yere götür" dedi. Böylece adam da onları götürdü." 

u- Ebu Müslim el-Havlani Ebu Zer (r.a.)'in Hz.Peygamber (s.a.s.)'den O'nun da 
Cebrail (a.s.) vasıtası ile Cenab-ı Allah'dan şu hadisi kutsiyi naklettiğini 
söylemiştir: 

"Ey kullarım, ben zulmü kendime haram kıldım, onu aranızda da haram kıldım. 
Binaenaleyh birbirinize zulmetmeyiniz. 

Ey kullarım siz gece gündüz hata İşliyorsunuz. Ben ise sizi bağışlıyorum. Buna 
aldırmıyorum, önemi yok. 

Ey kullarım, benim doyurduklarım dışında hepiniz açsınız. Binaenaleyh benden 
sizi doyurmamı isteyin ki sizi doyurayım. 

Ey kullarım benim giydirdiklerim hariç hepiniz çıplaksınız. Binaenaleyh benden 
sizi giydirmemi isteyin ki sizi giydireyim. 

Ey kullarım Öncekileriniz, sonrakileriniz, insanlarınız ve cinleriniz hepiniz, en 
müttakinizin kalbi üzere bulunsanız, bu hâl benim mülküme hiçbirşey katmaz. 
Ey kullarım, öncekileriniz, sonrakileriniz, insanlarınız ve cinleriniz hepiniz, en 


günahkârınızın kalbi üzere bulunsanız, bu hâl benim mülkümden herhangi bir 
şey eksiltmez. 

Ey kullarım Öncekileriniz, sonrakileriniz, insanlarınız ve cinleriniz hepiniz 
yüksek bir yerde toplansa ve benden dilekte bulunsalar, ben de herbirinize 
istediğini versem, bu benim mülkümden ancak, bir denize, bir defa daldırılan 
iğnenin denizden eksilteceği su kadar bir şey eksiltir. 

Ey kullarım bunlar ancak sizin amellerinizdir. Onları sizin için muhafaza 
ediyorum. Kime bir hayır ulaşırsa Allah'a hamdetsin. Kim de bir şerre uğrarsa, o 


kendinden başka kimseyi kınamasın.2İ Ebu İdris bu hadisi rivayet ettiği 
zaman buna saygısından dolayı diz çöktü. B3] 


Tevbenin Sık Yapılması Hakkında Büyük Zatların Sözleri Başa Dön 





Bu husustaki, büyüklerin sözlerine gelince; 

Zü'n-Nun'a tevbenin manası sorulunca şöyle dedi: Tevbe altı şeyi ihtiva eder. 

a- Geçmişte yaptığına pişmanlık duymak. 

b- Gelecekte günah yapmamaya kesinkes azmetmek. 

c- Allah ile kendi arasında olan yapmadığı farzları eda etmek. 

d- İnsanların mallan ve ırzları ile ilgili olarak yaptığı haksızlıklar sahiblerine 
telafi etmek, 

e- Haram yiyerek elde ettiği her damla kanı ve eti eritmek. 

f- Bedene, günahların tatlılığını tattığı gibi, itaatlerin acısını da tattırmak. 

Ahmed b.Haris şöyle demiştir: 

"Ey günahkâr tevbe etme zamanın gelmedi mi? Ey günahkâr, şüphesiz ki 
günahlar amel defterlerine yazılmıştır. Ey günahkâr, sen günahların yüzünden 
kabirde sıkıntı çekeceksin ve yarın günahlarından dolayı hesaba çekileceksin." 


[34] 
Ayetin İhtiva Ettiği Diğer Önemli Hususlar 


2) Ayetin faydalarından birisi de şudur: Adem (a.s.), şanı yüce olduğu halde 
tevbe etmekten kendisini müstağni saymayınca, içimizden birinin bunu yapması 
haydi haydi gereklidir. 

3) Zellesinden dolayı Hz.Adem'den zuhur eden göz yaşları, bizim için de bir 
uyarıdır. Çünkü biz, ağlamaya Hz.Adem'den daha çok muhtacız. 
Hz.Peygamber'den rivayet olunduğuna göre o, şöyle buyurmuştur: 


"Eğer, bütün dünya insanlarının ağlamastyia Davud (a.s.)'un ağlaması yanyana 
getirilseydi Davud (a.s.) un ağlaması daha çok olurdu. Eğer, bütün dünya 
insanlarının ağlaması ve Davud (a.s.)un ağlaması, Nüh (a.s.)'un ağlamasryla 
yanyana getirilseydi, Nüh (a.s.)'un ağlaması daha çok olurdu. Şayet bütün dünya 
insanlarının, Davud (a.s.)un ve Nüh (a.s.)'un ağlamaları, günahından dolayı 
Hz.Adem'in ağlamasıyla yan yana getirilseydi, Hz.Adem'tn ağlaması daha fazla 


olurdu." L35] 
Kadınlar, Erkeklere Ait Hitaplara Dahildirler 


Cenab-ı Hak, sadece, Havva'nın tevbesiyle değil de, Adem (a.s.)'ın tevbesini 
zikretmekle yetindi. 

Çünkü Havva, Hz.Adem'e tabi idi. Bu sebeple, Kur'an-ı Kerim'de ve sünnette, 
kadınlar zikredilmeksizin, erkeklerin zik-riyle yetinilmiştir. Cenab-ı Hak, bu 
meyanda olmak üzere: “Rabbimiz, biz nefislerimize zulmettik” (Araf, 23) 


ayetinde zikretmiştir. 59! 
Yeryüzü Serencamı: 


"Cennetten hepiniz ininr dedik. Eğer size benden bir hidâyet geldiği zaman, İşte 
benim hidayetime kim tabi olursa, onlara hiçbir korku yoktur; onlar 
hüzünlenmiyecekler de "(Bakara, 38) 


Bu ayette birçok mesele bulunmaktadır: BZ 


"İniniz" Emri Neden Tekrarlandı? Başa Dön 


Âlimler, inmeyle ilgili emrin tekrar edilmesinin faydası hususunda iki şey 
zikretmişlerdir. 

a) Cübbai, birinci inişin, ikinci inişin aynısı olmadığını söylemiştir. Buna göre 
ilk iniş, cennetten dünya semasına; ikinci iniş de dünya semasından 
yeryüzüne inişttir. Bu görüş iki bakımdan zayıftır. 

1) Cenab-ı Hak birinci iniş hakkında: 

"Sizin için yeryüzünde karar kılacaksınız bir yer vardır." (Bakara, 36) 
buyurmuştur. Etajer, yeryüzündeki istikrar ikinci iniş ile meydana gelmiş 
olsaydı, Cenab-ı Hakk'ın: ayetinin ikinci inişin peşinden zikredilmesi daha evla 
olurdu. 

2) Cenâb-ı Hak, ikinci iniş hakkında buyurmuştur. daki zamir, cennete aiittir. Bu 
da, ikinci inişin cennetten olduğunu gösterir. 

b- Bu tekrar, tekid için yapılmıştır. Bana göre bu hususta, bu iki izahtan daha 
kuvvetli olan bir üçüncü izah tarzı vardır ki, o da şudur: Hz.Adem ve Havva, 
zelleyi işleyince inme emri verildi. Onlar da inme emrinden sonra tevbe ettiler 
ve kiilblerine, inişlerinin sebebinin zelle olduğu; tevbe ettikten sonra bu emrin 
hükmünün kalkacağı gibi düşünceler geldi. Böylece Cenab-ı Hak, onların 
cennetten inmeleriyle alakalı emrin yaptıkları zelleye mukabil bir eza olmadığı 
için zellenin yok olmasıyla emrin de yok olmayacağını, daha doğrusu inmeyle 
ilgili emrin tevbeden sonra da devam edeceğini bilsinler diye, bu inmeyle ilgili 
emri tekrar etmiştir. Çünkü inmeyi emir, Cenab-ı Hakk'ın 

"Muhakkak ki ben, yeryüzünde bir halife yaratacağım "(Bakara. 30) ayetinde 
geçen va'di gerçekleştirmek için vuku bulmuştur.Buna göre şayet,"Birinci şartın 
cevabı nedir?"denilirse deriz ki, ikinci şart cümlesi cevabıyla birlikte birinci 
şartın cevabıdır. Tıpkı senin Eğer bana gelirsen, ve gücüm de yeterse, sana 


ihsanda bulunurum" demen gibi. 138] 
İnilen Yerlerin Adları 


Haberlerde rivayet olunduğuna göre Hz.Adem Hindistan'a, Havva Cidde'ye, iblis 
Basra'ya birkaç İnilen Yerlerin Adları mil uzak olan bir yere ve yılan da 


İsfehan'a İndirilmişlerdir. 521 


Üçüncü Mesele 


kelimesi hakkında birkaç vecih bulunmaktadır. 

1) Bundan maksat, her türlü delalet ve beyandır. Buna göre lafzının şümulüne 
hem akli deliller, hem de Hz. Peygambere indirilen her türlü söz dahildir. 
Hidayet lafzının zikredilmiş olmasında, Allah'ın Hz.Adem'le Havva'ya çok 
büyük nimetler vermiş olduğuna bir tenbih bulunmaktadır. Sanki Cenab-ı Hak 
şöyle buyurmuştur. "Şayet sizi cennetten yeryüzüne indirdiysem, devamlı olacak 
bir şekilde sizi tekrar cennete ileteceğimden ötürü, size in'amda bulundum." 
Hasan el-Basri şöyle demiştir. Hz.Âdem (a.s.) yeryüzüne indirilince, Cenab-ı 
Hak kendisine vahyederek, "Ey Adem, dört haslet vardır ki, senin ve zürriyetinle 
ilgili bütün hususlar bunlarda mevcuttur: 

a- Benimle ilgili olan, 

b- Seninle ilgili olan, 

c- Benimle senin aramızda olan ve, 

d- Seninle insanlar arasında olan hususlar. Benim için olana gelince, bu senin 
bana ibadet edip, hiçbir şeyi bana ortak koşmamandır. Senin için olana gelince 
bu, çatıştığında ücretine nail olmandır. Benimle senin aramızda olana gelince, 
bu, senin dua, benim de duayı kabul etmemdir. Seninle insanlar arasında olana 
gelince, onların sana nasıl dost olmalarını istiyorsan, senin de onlara o şekilde 
dost olmandır. 

2) Ebu Aliye'den rivayet olunduğuna göre, ayette geçen joAi lafzından maksat, 
Peygamberlerdir. Bu mana ancak, Cenâb-ı Hakk'ın 

âyetiyle hitab edilenler, Hz.Adem'den başkaları olursa, tamam olur. 
Hz.Adem'den başkası ise, O'nun zürriyetidir. Netice olarak diyebiliriz ki, böyle 
bir açıklama, delil olmaksızın ayete muhatab olanların, Adem'in zürriyeti, Huda 
kelimesinin de muayyen bir nevi yani peygamberler olarak tahsis edilmesini 


gerektirir. 140) 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Cenab-ı Hak, emredilene yönelmek, haram kılınandan da kaçınmakla amel edip, 
bilerek ve tam hakkım vererek hidayetine tabi olan herkesin, herhangi bir korku 
ve keder bulunmayan bir hale intikal edeceğini beyan Duyurmuştur. Bu cümle 
kısa olmasına rağmen, birçok manayı içine almaktadır. Bütün akli ve şer'i 
deliller, keza ilave açıklamalarla olan nimetler ve keza bu nimetleri nimet yapan 
akıl ve nimetlerden istifade imkanları (temekkün) gibi bütün hususlar 
buyruğundaki "hidayet" mefhumuna dahildir. Cenab-ı Hakk'ın "Herkim 
hidâyetime tâbi r*ursa" ayeti, delilleri bi hakkın düşünmeye, onları tefekkür 


etmeye, onlardan bigiler istihraç etmeye ve onlarla amel etmeye şamildir. Yine 
bu, bütün terüifleri İhtiva eder. Keza Cenab-ı Hakk'ın "Onlara ne 

Tir korku vardır, ne de onlar mahzun olacaklardır" buyruğu, Allah'ın kullarına 
hazırlamış olduğu şeylerin tamamını içine alır. Çünkü korkunun kalkması 
afetlerin tamamından emin olmayı içerir. Hüznün kalkması ise, oütün lezzetlere 
ve maksatlara ulaşmayı gerektirir. Allah, korkunun üulunmamasını, hüznün 
bulunmamasından önce söyledi. Çünkü olmaması tereken şeyin bulunmaması ve 
gitmesi, olması gereken şeyi istemekden gelir. Bu da, Allah'a itaat eden 
mükellefe kabirde, yeniden diriliş anında, mahşer yerinde duruşta, sahifeler 
(amel defterleri) uçuştuğunda, teraziler konulduğunda, Sırat köprüsünde hiçbir 
korkunun olmayacağını gösterir. Çünkü Hak Teala, "Onlan en büyük korku 
hüzünlendtrmez. Ve onları melekler karşılayarak, işte va'dolunduğunuz gün 
budur,(derler)"(Enbiya, 103) buyurmuştur. 

Kelamcılardan bir kısmı "kıyametin dehşetinin kâfir ve fasıklara yetiştiği gibi, 
müminlere de erişeceğini söylemişlerdirrçünkü Cenab-ı Hak; "O günde, 
çocuğunu emziren her kadının, emzirdiği çocuğunu unuttuğunu görürsün "(Hac. 
2) buyurmuştur. Yine bu haller ortadan kalkıp, müminler cennete ve Alah'ın 
rızasına nail olunca, daha önce geçmiş olanlar sanki olmamış gibi olur. Belki de 
çoğu kez, nimetlerden taddığı lezzete bir ilave olur. Bu görüş zayıftır. Çünkü 
Cenab-ı Allah'ın âyeti ayetinden daha hususidir. Hususi olan ise, umumi olandan 
önce gelir. 

İbn Zeyd ise şöyle demiştir: "Onlar için, önlerinde herhangi bir korku yoktur. 
İnsana ölürken en büyük gelen korku ölümden sonrasıdır. Allah işte böylece 
onları bu korkudan emin kıldı ve sonra dünyadan dolayı onları teselli etti de, 
ölüp dünyadan ayrıldıktan sonra geride bıraktıkları hakkında "Onlar 
hüzünlenmeyeceklerdtr de"(Bakara, 38) buyurmuştur. Eğer, denilirse ki: "Allah 
Teala'nın "Kim benim hidayetime tabi olursa, işte onlara ne bir korku vardır, ne 
de hüzünleneceklerdir" ayeti, hem dünyada hem de ahirette onlar için hiç bir 
korkunun olmamasını gerektirir. Oysaki durum böyle değildir. Çünkü hem 
korku, hem de hüzün dünyada mü'minler için, kâfirlere nazaran daha çok 
bulunmaktadır. Nitekim Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur. "Belalar 
peygamberlere, sonra velilere, sonra da derece itibarı ile onlara yakın olanlara 
has kılınmıştır." Yine mü'min, ibadetlerini hakkıyla yaptığına dair kesin 
hükmedemez. Binaenaleyh her halükârda kusurlu olma korkusu vardır. Yine aynı 
şekilde kötü akıbet (imansız ölme) korkusu da söz konusudur. Cevaben deriz ki: 
"Sözün karineleri, korku ve hüznün olmayışından maksadın, bunların dünyada 
değil ahirette olmayacağı manası olduğunu gösterir" İşte bu sebebten ötürü, 


cennetliklerin, cennete girerken şöyle diyeceklerini Cenab-ı Allah nakletmiştir: 

"Bizden hüznümüzü gideren Allah'a hamdolsun. Hiç şüphesiz Rabbfmfz çok 
bağışlayıcı ve çok nimet vericidir"(Fatır, 34). Yani, Allah, bizden, içine 
düştüğümüz korkuyu ve dünyada iken, şu anda elde ettiğimiz ikramını elde 


edemeyeceğimize dair korkumuzu bizden kaldırdı. (41 
Buyruğundan Çıkarılan Dört Kaide Başa Dön 


Kadı şu birçok şeye delil olduğunu söylemiştir: 

a-" Hidayete erme olmadığı halde hidayet mevcut olabilir. İşte bu sebeble 
Cenab-ı Hak "Kim benim hidayetime uyarsa..." buyurmuştur, 

b- Bu ayet, bilgilerin zaruri olduğunu söyleyen görüşün yanlışlığına delildir. 

c- Hidayete tabi olmak, cennete hak kazandırır. 

d- Taklid, geçersizdir. Çünkü mukallid, hidayete tabi olmuş olmaz. [42] 


İnkarcılara Gelince 


"İnkâr edenler ve âyetlerimizi yalanlayanlar (yok mu,) işte onlar cehennemin 
yaranı (arkadaşları) dırlar. Onlar orada ebedi olarak kalacaklardır" (Bakara, 39). 
Allahu Teâlâ, hidâyete uyanlara azapdan ve kederden "emin olma" va'dinde 
bulununca, peşisıra ebedi azabı hazırladığı kimselerden bahsederek, "İnkâr 
edenler ve âyetlerimizi yalanlayanlar" ister insanlardan ister cinlerden olsunlar, 
ebedi cehennem yâryânı olacaklardır" buyurmuştur. 

Azab vermenin (aklen) uygun olup olmadığına, Keza makul olması halinde 
devamlı olmasının münasip olup olmadığı konusu: Cenab-ı Hakk: "Onların 
gözünde bir perde bulunmaktadır; onlar için büyük bir azâb vardır" (Bakara. 7) 
ayetinin tefsirinde geçmişti. İşte bu, Cenab-ı Hakk'ın insanoğullarıntn tamamına 
in'am ettiği nimetlerine delâlet eden ayetlerin sonuncusudur. Bunlar, bütün 
nimetlerin sonradan meydana gelmesi, dolayısıyla onları meydana getiren bir 
yaratıcının mutlaka bulunması bakımından Tevhide; Hz. Muhammed (s.a.s.)'in, 
her hangi bir öğrenimde bulunmaksızın herhangi bir kimsenin de talebesi 
olmaksızın, Tevrat ve İncil'de bulunanlara uygun olarak nübüvvetten haber 
vermiş olması bakımından nübüvvete; ilk olarak bu varlıkları yaratmaya kadir 
Allah'ın, onları yeniden yaratmaya muktedir olması bakımından da ahiret 
âlemine delâlet etmektedir. Muvaffakiyet Allah'tandır. 

Ey israiloğullan, sizlere in'âm etmiş olduğum nimetleri hatırlayınız. Benim 
ahdime vefa gösterin, ki ben de sizin ahdinize vefa göstereyim. Ve yalnız benden 


korkun" (Bakara, 40). 1431 
Beni İsraile Verilmiş Olan Nimetler-Hakkında Söz- 
Bu Bölümün Mukaddimesi 


Bil ki, Hak Teâla önce tevhide, nübüvvete ve âhirete dair delilleri serdedip 
peşinden bütün insanlara şamil olan nimetleri zikredince, bunu müteakiben, 
önceki nimetleri hatırlatmak suretiyle inadlarınt ve direnmelerini kırmak, bunlar 
vasıtasıyla onların kalbini Hakk'a meylettirmek ve gaybden haber vermiş 
olmaları cihetiyle, Hz.Muhammet (s.a.s.)'in nübüvvetine dalalet eden hususlara 
tenbihatta bulunmak amacıyla yahudilerin atalarına verilmiş olan nimetleri 
zikretmiştir. 

Cenab-ı Hak bu nimetleri önce toplu olarak hatırlatmış ve şöyle buyurmuştur: 
"Ey İsratioğüllan, size in'am ettiğim nimetlerimi hatırlayın ve benim ahdime vefa 
gösterin ki, ben de sizin ahdinize vefa göstereyim"(Bakara, 40). Hz.Muhammed 
(s.a.s.)'e iman etmeye dair emri de, bu nimetleri hatırlatmaya dayandırarak şöyle 
buyurmuştur: 

"Ve, yanınızda olanı doğrulayıcı olmak üzere indirmiş olduğum Kur'an'a da iman 
ed/n"(Bakara, 41). Sonraysa, onları Kur'an'a iman etmekten alıkoyan şeyleri 
zikretmiştir. Daha sonra bu nimetleri ikinci kez toptu olarak hatırlatmış ve şöyle 
demiştir: 

"Ey İsratioğulları, size in'am ettiğim nimetleri hatırlayın "(Bakara, 47). Ki bu, 
onların ne kadar fazla gafil olduklarına dikkat çekmek içindir. 

Cenab-ı Hak bu hatırlatmanın peşinden: 

"Öyle bir günden korkunuz ki, o günde hiç kimse başkası için bir şey Ödeyemez. 
O nefisten, bir şefaat kabul edilmez. Onlardan bir fidye de alınmaz. Yardım 
edilmez onlara "(Bakara, 48) ayetindeki müessir korkutmaya bitişik olarak 
gelmiş olan, şu etkili teşviki ve tergibi getirmiştir: 

"Ve benim sizi, bütün alemlere üstün 

kildiğimi...' (Bakara. 47). 

Cenab-ı Hak, bundan sonra tafsilatlı olarak nimetleri saymaya başlar. Her kim 
teemmül eder ve insaflı olursa, davet etmek isteyen ve dinleyenin kalbinde bir 
inanç meydana getirmek isteyen kimse için, bu tertibin son derece güzel 
olduğunu anlar. Madem ki bu mukaddimeyi bitirdik, artık Allah'ın yardımıyla, 
ayetin tefsiri hakkında konuşabiliriz. 

"Ey İsrailoğulları, size olan nimetlerimi hatırlayın. Benim ahdime vefa gösterin 


ki ben de sizin ahdinize vefa göstereyim. Ve ancak benden korkun "(Bakara, 40). 
Bil ki bu ayette birçok mesele vardır; [44] 


İsrail Kimdir? 


Müfessirler, "İsrail"in, Yakub b.İshak b.İbrahim olduğunda ittifak ettiler. Onlar 
şöyle derler: İsrail'in manası Abdullah (Allah'ın kulu) dır. Çünkü "İsra" 
İbranicede "Kul" manasında, "il" de Allah manasındadır. "Cibril" ve "Mikail" de 
aynı şekilde Allah'ın kulu manasına gelmektedir. Kaffal da 

şöyle demiştir: "İsra" kelimesinin İbranice'de insan manasına geldiği 
söylenmiştir. Sanki buna göre, "İsrail" kelimesi ile "Allah'ın adamı" 
denilmektedir. Cenâb-ı Allah'ın (Ey İsrâiloğulları!) hitabı Hz. Muhammed 
(s.a.s.)'in günlerinde Medine'de bulunan Ya'kub (a.s.)'un soyundan gelmiş olan 


yahudi topluluğunadır. 145) 
Nimet Hakkında Açıklamalar: Nimetin Tarifi Başa Dön 


"Nimet" şöyle tarif edilir: "Başkasına ihsan etme yolu ile yapılan faydadır." 
Bazıları: "Başkasına ihsan etme yolu ile yapılan, verilen güzel menfaat ve 
faydadır " demişlerdir. Bu tarifi yapanlar şöyle demişlerdir''Biz bu tarifte 
"güzel" kelimesini ilave ettik. Çünkü nimet ile, nimeti veren şükre müstehak 
olur. Eğer o kötü bir şey olursa, zaman şükre müstehak olunmaz." Doğrusu tarife 
böyle bir kayıd (ilave) gerekmez. Çünkü, yapılması mahzurlu bile olsa, ihsan 
yapma ile şükre müstehak olunması caizdir. Çünkü şükre müstehak olma yönü, 
kınamaya ve cezaya müstehak olma yönünden başkadır. Binaenaleyh bunların 
birarada bulunmalarında ne imkansızlık vardır? Baksana, fasık iyilik yapması ile 
şükre (teşekküre), günahı ile de zemme (kınamaya) müstehak olmaktadır. Öyle 
ise burada da durumun aynı olması niçin caiz olmasın? 

Biz yine "nimef'in tarifini izaha dönelim. Biz diyoruz ki: Bizim "menfaat, 
fayda"sözümüze gelince, bu böyledir. Çünkü sırf zarar olan bir şeyin nimet 
olması caiz değildir. Yine bizim "İhsan etme yolu ile" sözümüze gelince, bu da 
böyledir. Çünkü şayet o bir menfaat olsa ve onu yapan da, mesela cariyesine kâr 
getirmesi için ihsanda bulunan kimse gibi, iyilik yaptığı kimsenin değil de 
kendisinin faydasını kasdetmiş olsa veya iyilik yaptığı kimseyi öldürmek için 
ona zehirli hurma tatlısı yediren kimse gibi, iyilik yaptığı kimsenin bir zarara 
girmesini ve bir tuzağa düşmesini kastetmiş olsa, bu yaptığı nimet olmaz. Ama 
menfaat başkasına iyilik yapma kastı ile yapılmış olursa, o zaman bu nimet olur. 


Nimetin tarifini iyi kavradığına göre, bununla ilgili ikinci derece meselelere 
geçebiliriz. [46] 


Nimetin Kısımları 


1) Bil ki, gece gündüz, dünyada ahirette bize ulaşan her türlü menfaati verme ve 
zararı giderme, Cenab-ı Allah: 

"Size olan her nimet Allah'tandır"(Nahl, 53) buyurduğu gibi Hak Teala'dandır. 
Sonra nimet üç kısımdır: 

a- Sadece Allah'ın verdiği nimet; mesela yaratma ve rızık verme gibi. 

b- Allah'ın o nimeti, nimet vereni yaratması, o nimeti verene nimet verme 
ımkanı nasib etmesi, nimet verende nimet verme gücünü ve sebebini yaratması, 
onu buna muvaffak kılması ve iletmesi sebebi ile, Allah'tan başka biri vesilesi ile 
bize ulaşan nimet. Bu nimet de aslında Cenab-ı Allah'tandır. Ne var ki Allah 
Teala, onu bir kulu vasıtası ile verdiği için, bu kula teşekkür edilir. Ancak 
hakikatte teşekkür edilen yine Hak Teala'dır. İşte bu sebeble 

Cenab-ı Allah : "Bana ve ana-babana şükret "(dedik)'""(Lokman, 14) buyurmuş, 
önce kendisini zikretmiştir. Hz. Peygamber "İnsanlara teşekkür etmeyen, Allah'a 


şükretmemiş olur" 471 buyurmuştur. 

c- İbadetlerimiz sebebi ile Allah'dan bize ulaşan nimetler. Bunlar da Allah 
Teala'dandır. Çünkü Cenab-ı Hak, bizi ibadetlere muvaffak kılmasaydı, bize 
ibadetleri yapmada yardım etmeseydi, bizi onlara iletmeseydi ve engelleri 
kaldırmasaydı, biz bu nimetlerin hiçbirine ulaşamazdık. Buna göre, bütün 
nimetlerin, Allah'ın da (Nahl, 53) buyurduğu gibi, Allah'dan olduğu ortaya 


çıkmıştır. 148) 


Allah'ın Nimetlerini Saymak Mümkün Değildir 


2) Allah'ın kullarına olan nimetlerini, yine O'nun da: "Eğer Allah'ın nimetlerini 
saymaya kalksanız, sayamazsınız"(fHm, 18) buyurduğu gibi, saymak ve 
sınırlamak mümkün değildir. Bu mümkün olmaz. Çünkü, Hak Teala'nın bize 
verdiği, istifade ettiğimiz nimet ve lezzetler, menfaatleri celbetme ve zararları 
savuşturmada kullandığımız aza ve organlarımız, Allah'ın bu alemde yarattığı 
şeylerden lezzet aldığımız ve Allah'ın varlığına delil getirdiğimiz ve bu alemde 
gördüğümüz için günahlardan kaçınmamıza sebeb olan bütün şeyler sayısızdır. 
Bütün bunlar birer menfaattir. Çünkü menfaat (fayda) ya lezzettir veya lezzete 


vesile olan şeydir. Allah'ın yarattığı herşey de böyledir. Zira kendisinden tad 
alınan herşey nimettir. Kendisinden lezzet (tad) duyulan ve zararı gidermeye 
vesile olan şeyler de böyledir. Mevcut bir faydayı celbetmeyen ve mevcut bir 
zararı glteremeyen şeyler ise hakim olan bir Yaratıcının varlığına delil 
getirlmeye elverişlidir. Bu gibi şeyler, Cenab-ı Hakk'ı tanımaya ve O'na itaat 
etmeye vesile olarak bulunmuş olur. Bunlar ise ebedi lezzetlerin vesilesidirier. 
Böylece Allah'ın bütün mahlukatının kullarına birer nimet olduğu ortaya çıkmış 
olur. Akıllar, eşyanın en küçüğündeki fayda ve hikmetleri saymaktan aciz 
olunca, bütün alemdeki fayda ve hikmetleri sayıp (ihata etmesi) nasıl mümkün 
olur? Bu izah ile, Allah'ın: âyetinin manası dosdoğru anlaşılmış olur. Eğer, 
"Nimetler sonsuzdur, sınırsızdır. Sınırsız olan şeyi ise kulun bilmesi imkansızdır. 
Daha nasıl Cenab-ı Allah: "Size in'am ettiğim nimetimi hatırlayınız"(Bakara. 40) 
ayetinde, nimetlerini hatırlamayı emretmiştir" denilirse, buna şöyle cevab 
veririz: Nimetler çeşit ve sayısı itibarı ile sınırsızdır. Ancak cinsleri itibarı ile 
sınırlıdırlar. İşte onların cinsleri itibarı ile sınırlı oluşları, hakim bir Yaratıcının 
varlığını bulma manasındaki hatırlama (tefekkür) için yeterlidir. 

Bil ki hamde, övgüye ve itaata müstehak olmak ancak nimetin verilmesi ile 
olduğu için, Cenab-ı Hakk'ın bütün hamdedenlerin hamdine müstehak olduğu 
ortaya çıkmıştır. İşte bu sebeble, HakTeala, putları yerme hususunda 

"O putlar sizi çağırdığınız (dua ettiğiniz) vakit duyuyorlar mı? Yahud size bir 
fayda ve zarar veriyorlar mı?"(Şuâra. 72-73); 

"O (müşrikler), Allah'ı bırakıp, kendilerine ne fayda ne de zarar veren (putlara) 
ibadet ediyorlar"(Furkan. 55) ve: 

"O halde hakka hidayet edecek (Allah) mı kendisine uyulmaya daha layıktır, 
yoksa yol gösterilmedikçe kendi kendine doğru yolu bulamayan (o sahte tanrılar) 


mı?"(Yunus, 35) buyurmuştur. [49] 


Hayat Nimeti Başta Gelir 

3) Allahu Teala'nın kullarına ilk nimeti, onlara can vermesidir. Bunun delili: ' 
'Allah nasıl olup da inkâr ediyorsunuz. Halbuki siz ölüler iken, O sizi diriltti. 
Sonra sizi yine O öldürecek, tekrar sîzi O diriltecek ve nihayet yine Ona 
döndürüleceksiniz. Yerde ne varsa hepsini sizin yararınıza yaratan, sonra göğe 
yönelip de onları yedi gök halinde düzenleyen O'dur ve O herşeyl hakkıyla 
bilendir"(Bakara. 28-29) ayetidir. Bu ayet, nimetlerin asıl olanının hayat nimeti 
olduğunu açıkça göstermektedir. Çünkü Cenab-ı Hak, nimetlerin ilki olarak 
ancak hayat nimetini zikretmiş, peşinden de diğer nimetlerden bahsetmiştir. Hak 


Teala mü'minlere dünya hayatının gayesinin, ahiret hayatı ve uhrevi mükafaatlar 
olduğunu beyan etmek için hatırlatmada bulunmuştur. Yine O (c.c), yarattığı 
şeylerin faydalanan ve faydalanılan diye iki kısma ayrıldığını beyan 
buyurmuştur. Bu Mu'tezile'nin görüşüdür. 

Ehl-i Sünnet ise şöyle demiştir: Hak Teala faydalı şeyleri yarattığı gibi, zararlı 
şeyleri de yaratmıştır. Allah'a itiraz etme hakkt yoktur. İşte bundan dolayı 
Cenab-ı Hak kendisini hem "Nafi" (fayda veren) hem de "Dârr" (zarar veren) 


diye isimlendirmiştir. Sonra Cenab-ı Hakk'a "yaptıklarından sorulmaz." [50] 
Nimet Hakkında Ehl-i Sünnet ve Mu'tezile'nin Görüşü Başa Dön 


4) Mu'tezile şöyle demiştir: Muhakkak ki Cenab-ı Hak, bütün mükelleflere hem 
dünyevi hem dini nimetler vermiş ve hepsini dini ve dünyevi nimetleri 
hususunda eşit kılmıştır. Dini nimetlerde bunun oluşu şundan dolayıdır. Kulun 
gücü yeten her lütfü, muhakkak ki Allah onlara vermiş demektir. Cenab-ı 
Hakk'ın vermediği lutuflar ise kulun kudreti dahilinde değildir. Çünkü Allah'ın 
kula vermediği bir şeye, kul kadir olsaydı, o zaman mükellef (kul) bundan mes'ul 
olurdu. Dünyevi nimetlere gelince bu, özellikle Bağdadlı kelamcıların görüşüne 
göre böyledir. Çünkü onlara göre dünyevi hususta "Aslaha riayet etmek" (kulun 
menfaatine olan şeyi yaratması) Allah'a vacibtir. Basralı kelamcılara göre ise bu, 
Allah'a vacib değildir. 

Ehl-i Sünnet ise "Cenab-ı Allah kâfirleri cehennem ve ahirette azab etmek için 
yaratmıştır" demişler ve, "Allah'ın dünyada kâfire nimeti var mtdır?" 
meselesinde ihtilaf etmişlerdir. Bazılan "Dünyadaki bu azıcık nimetler ahirette 
devamlı zarara sebeb olduğu için, dünyada kâfire bir nimet olmuş olmaz." 
Çünkü helvaya zehir katan kimsenin, bu işi büyük bir zarara yol açacağı için, 
helvayı yemeden meydana gelecek fayda nimet sayılmaz. İşte bu sebebten ötürü 
Allah Teala: 

"O kâfirler kendilerine mühlet verişimizi kendileri için sakın hayırlı sanmasınlar. 
Biz onlara ancak günahlarını artırmaları için mühlet vermişizdir"(Ali imran, 178) 
buyurmuştur" demişlerdir. 

Bazı alimler de: "Hak Teala, her ne kadar kâfire din nimeti vermemiş ise de, 
dünyevi nimetler vermiştir." Bu Kadı Ebu Bekr el-Bakıllâni'nin görüşüdür. Bu, 


en doğru görüştür. Bunun en doğru oluşuna birçok şey delalet eder. BU 


Kâfire, Din Nimeti Verilmeyip Dünya Nimeti Verildiğinin Delilleri 


a- Cenab-ı Allah: 

"Ey insanlar, sizi ve sizden Öncekileri yaratan Rabbintze ibadet edin ki takva 
sahibi olasınız. O (Rab) ki yeryüzünü sizin için bir döşek, göğü de bir bina yaptı 
"(Bakara. 21-22) buyurmuş ve bu nimetlerden, yani yaratma ve rızık verme 
nimetlerinden dolayı herkese Allah'a itaat etmesinin vacib olduğuna dair 
tenbihde bulunmuştur. 

b- Cenab-ı Hak; 

"Allah'ı nasıl olup da inkâr ediyorsunuz. Halbuki siz ölüler iken, O sizi diriltti. 
Sonra sizi yine O öldürecek, tekrar sizi O diriltecek ve nihayet yine O'na 
döndürüleceksiniz "(Bakara, 28) buyurmuştur. Cenab-ı Hak bu sözü, nimetlerini 
sayma ve ihsanını hatırlatma sadedinde söylemiştir. Eğer Allah'ın nimetlerinden 
herhangi birşey kâfirlere ufaşmamış olsaydı, bu söz doğru olmazdı. 

c- O: 

' 'Ey Israİloğulian size in 'am ettiğim nimetimi ve sizi bütün insanlara üstün 
kılışımı hatırlayın "(Bakara, 47} buyurmuştur. Bu ayet, Allah'ın kâfirlere nimet 
verdiğini açıkça göstermektedir. Çünkü bu ayetle hitab edilenler ehl-i kitabtır ve 
bunlar kâfirlerdendir. Yine Allah'ın: 

"Yine hatırlayın o zamanı ki (yeni doğan) oğullarınızı boğazlayıp kızlarınızı sağ 
bırakmak suretiyle size işkencenin en kötüsünü yüklemekte devam eden Fir'avn 
hanedanından sizi kurtarmıştık. Bunda sizin için Rabbinden büyük bir imtihan 
vardı "(Bakara, 49) ayeti ve: "Hani Musa'ya, hidayete eresiniz diye kitabi ve 
furkam vermiştik" (Bakara, 53) ayeti de böyledir. Bütün bunlar Allah'ın kullarına 
olan nimetlerini saymaktadır. 

d- Cenab-ı Allah: 

"Onlar görmediler mi ki biz, onlardan önce nice nesilleri helak ettik. Onlara, 
kendilerine vermediğimiz imkanları yeryüzünde vermiş ve gökten üstlerine bol 
bol (yağmur) göndermiştik(En'am, 6) buyurmuştur. 

e- Allah Teala: 

"De ki: Karanın ve denizin karanlıkları içinden sizi kim kurtarıyor? O'na gizli 
olarak tazarru edip dua edersiniz: "Eğer bizi bundan selamete erdirirsen yemin 
olsun ki şükredenlerden olacağız! '(dersiniz). De ki: Sizi ondan ve her sıkıntıdan 
Allah kurtarır da sonra siz yine şirk koşarsınız"(En'am, 63-64) buyurmuştur. 

f- Cenab-ı Allah: 

"Andolsun sizi yeryüzünde yerleştirmiş, sizin için orada bir çok geçim vasıtaları 
yaratmışızdır. Ne az şükredersiniz!" (Araf, 10) ve İblis'in kıssasını anlatırken (Ey 
Allah'ım) sen onların 

çoğunu şükredici bulamıyacaksm" (Arât, 17) buyurmuştur. Eğer Allah'ın 


kâfirlere bir nimeti olmasa idi bu sözün bir manası olmazdı. - 

g-Allah Teâla:"Düşünün ki Allah sizi Ad kavminden sonra hükümdarlar yaptı, 
yeryüzünde sizi yerleştirdi. O yerin ovalarında köşkler yapıyor, dağlarından 
evler yontuyorsunuz. Artık (hepiniz) Allah'ın lütuflannı anm, yeryüzünde 
fesadcılar olup taşkınlık yapmayın," (A'râf, 74) buyurmuş ve Şu'ayb (a.s.) den 
naklederek, 

"Hani hatırlayın, siz az idiniz de Allah sizi çoğaltmıştı'(Araf,86) Musa (a.s.)'dan 
naklederek de: 

"O (Musa,) şöyle dedi: "Sizi alemlere üstün kılan O (Allah) olduğu halde, ben 
kalkıp size başka bir ilah mı arayacağım! "(Araf,140)buyurmuştur, 

h- Allah Teala: 

"Bunun sebebi şudur: Bir kavim kendilerindeki (iyi hali) değiştirmedikçe, 
Cenab-ı Allah onlara verdiği nimeti değiştirici değildir"(Entai. 53) buyurmuştur. 
Ayetin manası aşikârdır. 

i- Allah Teala: 

"O (Allah), güneşi ziyaiı, ayı nurlu yapan, yılların sayısını ve hesabı bilmeniz 
için (aya) menziller tayin edendir. Allah bunları ancak hak ile yaratmıştır" 
<yunua, 5) buyurmuştur. 
j- Allah Teafa: 

"İnsanlara,, kendilerine dokunan sıkıntılardan sonra bir rahmet tatdırdığımız 
zaman.."(Yunus, 21) buyurmuştur. 

k- O şöyle buyurmuştur: 

"O, sizi karada ve denizde gezdirendir. hatta sizi, gemilerde bulunduğunuz, 
onlar, bunlan güzel bir hava ile akar gibi götürdükleri, (yolcular da) bununla 
sevindikleri zaman ona şiddetli bir ürtına gelip çatar. (Denizin) her yanından 
kendilerine dalgalar hücum eder. Sanırlar ki onlar çepçevre kuşatılmışlardır. (İşte 
o zaman) onlar Allah'ın dininde halis ve samimi kimseler olarak Allah'a dua 
ederler. "Andolsun, eğer bizi bundan kurtarırsan seksiz, şüphesiz şükredenlerden 
olacağız" (derler.) Fakat (Allah) onları selamete erdirince bakarsın ki yeryüzünde 
yine haksız yere taşkınlıkta bulunuyorlar "(Yunus 22-23) 
I- Yine O, 

"O (Allah), geceyi sizin için bir örtü kılandır"'(Furkan. 47) ve "O geceyi, içinde 
sükün ve İstirahat etmeniz içintgündüzü de apaydınlık yarafand/r"(Yunus, 67) 
buyurmuştur, 
m- Allah Teala: 
' 'Allah 'm nimetini kütür (inkar) ile değiştiren ve kavmlerine helak yurda 
(cehenneme) götürüp konduranlara baksana! Onlar cehenneme yaşlanacaklardır. 


O ne kötü bir karar yeridir "(ibrahim. 28-29) buyurmuştur. 

n- Hak Teala: 

"Allah, gökleri ve yeri yaratan, gökten yağmur indirip, onunla sizin için rızık 
olarak meyveler çıkaran, size, Allah 'm izni ile denizde akıp gitsin diye gemileri 
musahhar kılandır "(ibrahim, 32) buyurmuştur. 

o- Allah Teala şöyle buyurmuştur: 

"Eğer Allah'ın nimetlerini saymaya kalksanız, onları sayamazsınız. Hakikaten 
insan çok zulümkâr ve çok nankördür"'(ibrahim. 34). Bu ayet, kâfirlere de 
Allah'ın nimetinin olduğunu açıkça göstermektedir. 

Bil ki bu meseledeki ihtilaf, lafza dairdir. Bu böyledir. Çünkü, bu tür 

şeylerde, yani hayat, akıl, işitmek, görmek, çeşitli rızıkların Allah'tan olduğunda 
herhangi bir ihtilaf yoktur. İhtilaf ancak, bu tür faydaların peşinden ebedi 
zararlar geldiği zaman, örfe göre, bu zararlara nimet isminin verilip 
verilemiyeceği hususundadır. Bunun sırf lafza dair bir münakaşa olduğu bilinen 
bir husustur. 

Mükellefin (yani kulun) lezzet almadığı şeylerin, Yaratıcının varlığı, lütfü ve 
ihsanı hakkında istidlalde bulunmak için yaratıldığına dair çeşitti deliller olup 
şunlardır: 

1) "Allah kendi emrinden olmak üzere, kullarından dilediğine ruhu indirir" 
(Nahl,2) ayetidir. Böylece Cenab-ı Hak, peygamberleri ancak müjdeleyici ve 
uyarıcı olarak, bir de kendisinin birliğine çağırmak ve O'nun tevhidini ve adlini 
tasdik için yollamıştır. Sonra Cenab-ı Allah: 

"Allah gökleri ve yeri hak ile yarattı; o, şirk koştukları şeyden yüce ve 
münezzehtir, insanı bir nutfeden yarattı. Bir de bakarsın ki o> apaçık bir hasım 
oluvermiş"(Nahl, 3-4) buyurmuş, böylece, kulun içine düştüğü küfrüne rağmen 
onun sonradan yaratılmış olmasının Yaratıcının varlığına delalet eden en büyük 
delillerden olduğunu açıklamıştır. Bu delil ise, kulun bir halden başka bir hale 
geçişidir. Mesela onun nutfe olması, sonra tutunmuş damarlı bir parça (alaka) 
olması, sonra da et parçası olması, yani onun nutfe hali olan en değersiz 
durumundan apaçık bir hasım olma durumu olan en şerefli hale utaşması... 

Sonra Cenab-ı Hak, ona olan muhtelif nimetlerini zikrederek şöyle buyurur: 
"Davarları da sizin için yaratmıştır; onlarda ısıtan şeylerle, birçok faydalar 
bulunur.. Onlardan yersiniz de;akşamleyin getirirken, sabahleyin de salıverirken, 
sizin için onlarda bir güzellik bulunur. Yüklerinizi yüklenir, yan canınız 
tükenmeden varamıyacağınız bir memlekete götürürler. Muhakkak ki Rabbiniz, 
çok şefkatli çok merhametlidir. Hem onlara binmeniz için, hem de zinet için 
atları, katırları, merkebteri yarattı... Bilmediğiniz daha neler yaratıyor! Doğru 


yolu bildirmek Allah a aittir. Kimi yol ise eğridir. Allah dileseydi, hepinizi 
birden hidayete erdirirdi. O, sizin için gökten su indirendir. İçecekler bundan, 
yaymakda olduğunuz ot da bundandır"(Nahl,5-10) Bununla Allah Teala 
Dehriyyeye,ve tabiatçılara reddiyede bulunduğunu açıklamıştır. Çünkü Hak 
Teala, suyun ve toprağın tek olduğunu beyan etmiş, buna rağmen renkler, tadlar 
ve kokular farklı olmuştur. Sonra Allah; 

"Geceyi ve gündüzü emrinize verdi"(Nahl,12) buyurmuş, bununla de 
müneccimlere (astrologlara) reddiyede bulunduğunu beyan etmiştir. Çünkü 
Cenab-ı Hak, gece ve gündüzün hareketinin ve aynı düzen üzerinde olmasın 
bunların sonradan olduklarına delil olarak zikretmiş, böylece de O, bu ayetlerle 
alemde var olan herşeyin mükellef (yani başta insan olarak kulluk i yükümlü) 
varlıklar için olduğunu bildirmiştir. Çünkü alemde bulunan ve mükellefin 
zatından başka olan her şeyden mükellef bir lezzet alıp, onun rahatlayıp huzur 
bulur. Böylece de, mükellef için bundan sevinçler meydan gelmiş olur. Veya 
mükellef, ondan dolayı bir külfeti yüklenmiş olur, veyahu da mükellef ondan 
ibret alır. Mesela eziyet veren yılan ve akreb cinsinder mahlukat gibi. Buna göre 
mükellef onlara bakarak, ahiretteki, çeşitli azablar hatırlar ve böylece o azaba 
düşmekten sakınır ve yine bunun vasıtası ile nimet veren yüce Allah'ın varlığına 
istidlal etmiş olur. Bu sebeple Cenâb-ı Hakk'ır mahlükatından hiçbiri bu 
faydaların dışında kalmaz. Sonra Hak Teala, nimet verişinin büyüklüğüne 
ayetlerin sonunda, şöyle buyurarak dikkat çeker: 

"Eğer Allah'ın nimetlerini saymaya kalksanız, sayamazsınız"(Nahl, 18). 

2) Cenab-ı Allah: 

"Allah o memleketi (size) bir ibret örneği olarak irad etti ki: O belde (daha önce) 
korkudan emin ve sakin idi. Rızkı da kendisine her bir yandan bol bol geliyordu. 
Fakat o, Allah'ın nimetlerine nankörlük etti de..."(Nahl, 112 buyurmuş ve 
bununla onlara ulaşan nimeti inkâr etmenin, nimetin gen alınmasına sebeb 
olduğuna dikkat çekmiştir. 

3) Cenab-ı Allah "Karun Kıssası"nda: 

"Allah'ın sana ihsan ettiği gibi sen de ihsanda bulun"(Kasas,77); "Göklerde ne 
var, yerde ne varsa hepsini Allah'ın size müsahhar kıldığını açık ve gizli bir çok 
nimetlerini size bol bol verdiğini görmedinizmi?"(Lokman, 20). 

"O attığınız meniye baksanıza! Onu siz mi yaratıyorsunuz, yoksa yaratan biz 
miyiz?"(Vakı?a,58-59) ve tekrar tekrar geçen: 

"Öyle ise Babbinlzin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz! (Rahman süresindeki 
ayetlerde geçen) bütün şeyler Allah'ın birer nimetidir. Bazısı dini bazısı dünyevi 


nimetlerdir. İşte bu ayetler, bu konu ile ilgili olanlardır. [52] 


İsrailoğullarına Verilen Nimetler Başa Dön 


İsrail oğullarına has kılınmış olan nimetler hakkındadır. Ariflerden biri 
şöyle demiştir:““Nimetlerin kulu çoktur ama, nimet verenin kulu azdır.” 

İşte bundan dolayı Allah Teala İsrailoğullarına verdiği nimetleri hatırlat. niştir. 
İşte Hz. Muhammed (s.a.s.)'in ümmeti ile ilgili olunca, ümmet-i Muhammed'e 
inam edeni (yani Yüce Zatını) hatırlatarak:”Beni anın ki, ben de sizi anayım " 
(Bakara,152) buyurmuştur. Bu da, ümmet-i Muhammed'in diğer ümmetlerden 
üstün olduğunu gösterir. Bil ki Allah'ın İsrailoğullarına olan nimetleri pek 
çoktur: 

1) Onları, içine düştükleri belalardan, Fir'avn ve kavminden kurtarmış, buna 
karşılık bir de onları yeryüzüne yerleştirmiş ve onları kölelikten kurtarmıştır. 
Nitekim şöyle buyurmuştur: 

"Biz ise diliyorduk ki o yerde za'fa uğratılanlara lütfedelim, onları (hayırda) 
uyulan kimseler yapalım, onları (mülkün) varisleri kılalım. Onlara orada kudret 
verelim, Firavn'a, Hamân'a ve bunlann ordularına da sakınmakta oldukları şeyi 
onlara gösterelim"(Kasas, 5-C). 

2) Cenab-ı Hak, onları, Kıptilerin köleleri iken, peygamberler ve hükümdarlar 
haline getirmiş ve böylece onların düşmanlarını helak etmiş, Israiloğullarını 
onların yerlerine, yurtlarına ve mallarına varis kılmıştır. Nitekim şöyle 
buyurmuştur: "İşte bu şekilde, biz,  İsrailoğullarını onlara varis 

kildik "(Şuara, 59). 

3) Cenab-ı Hak, onlara, onların dışında hiçbir ümmete indirmediği büyük ° tablar 
indirmiştir. Nitekim O, 

"Hani, Musa kavmine şöyle demişti: Allah'ın size olan nimetlerini hatırlayın! 
Hani sizin aranızdan peygamberler yollamış, sizi hükümdarlar yaparak, başka 
hiçbir kimseye vermediği şeyi sizlere vermiştf"(Maide,20) buyurmuştur. 

4) Hişam, İbn Abbas'ın şöyle dediğini rivayet etmiştir. Allah'ın 
İsrailoğullarını Firavun'un soyundan kurtarması, onlara çölde bulutu gölge 
tapması, yine çölde onlara kudret helvası ve bıldırcın indirmesi, onlara insan 3aşı 
gibi olan, su istedikleri zaman onlara su veren, suya ihtiyaçları olmadığı zaman, 
yukarı kaldırıldığında suyun kesilmesiyle, geceleyin aydınlatmak için, Mara 
demet halinde bir ışık saçan taşı vermesi ve onların saçlarının dağılmaması ve 
elbiselerinin eskimemesi gibi hususlar Allah'ın İsrailoğullarına vermiş 


olduğu nimetlerdendir. [53] 


Beni İsraile Nimetlerin Hatırlatılma Sebebi 


Bil ki Cenab-ı Hak Subhanehü, onlara bu nimetleri şu sebeblerden ötürü 
hatırlatmıştır. 

a- Bu nimetler içinde, Hz.Muhammed'in sıdkına şehadet eden şeylerin 
bulunması;bunlar Tevrat, İncil ve Zebur'dur. 

b- Nimetin çokluğu ma'siyet halinde sorumluluğun da büyük olmasını iktiza 
eder. Böylece Cenab-ı Hak, Hz.Muhammed'e ve Kur'an'a iman etmeye dair davet 
olundukları şeye muhalefet etmekten sakınmaları için onlara bu nimetleri 
hatırlatmıştır. 

c- Nimetlerin çokluğunu hatırlatmak, ona muhalefet izhar etmekten haya 
duymayı gerektirir. 

d- Nimetlerin çokluğunu hatırlatmak, nimet verenin insanlar arasından onları o 
nimete tahsis ettiğini gösterir. Bir kimseye çok nimet tahsis edilmişse, bunun 
zahiri o nimeti onlardan gidermeyeceğini gösterir. Çünkü şöyle denmiştir: İyiliği 
tamamlamak, onu başlatmaktan daha hayırlıdır. Buna göre geçmiş nimetleri 
hatırlatmak, sanki gelecek nimetler konusunda arzu uyandırmak gibidir. Bu 
heveslendirme, nimet verene karşı muhalefet göstermek ve düşmanlık yapmaya 


manidir. 54] 
Atalarına Verilen Nimetler İle Asr-ı Saadetteki Yahudilerin İlgisi 


Şayet, bu nimetler, muhatap olanlara değil, tam aksine onların babalarınadır; 
buna göre bu nimetler nasıl onlara nimet olmuş olur ve onların günahlarının 
büyüklüğüne yol açmış olur? denilirse, buna birkaç bakımdan cevap veririz: 

1) Şayet babalarına verilen bu nimetler olmasaydı, onlar mevcut olmazlardı. Bu 
nesil mevcut olduğuna göre, babalarına olan nimetler, sanki oğullarına verilmiş 
gibi olur. 

2) Allah'ın kendilerine dini ve dünyevi nimetleri tahsis etmiş olduğu babalara 
mensubiyyet oğullar hakkında da büyük bir nimettir. 

3) Çocuklar, itaat ettikleri, küfürden ve inattan yüz çevirdikleri için, Allahu 
Teala'nın babalarına olan bu nimetleri vermiş olduğunu duyunca, onlar da bu 
yola rağbet ederler; çünkü çocuk hayır işleri işleme hususunda babasını taklit 
etme duygusu üzerine yaratılmıştır. Bu sebeple de nimetleri hatırlatma, hayırlarla 
meşgul olup, kötülüklerden yüz çevirmeye bir sebep ve davetci gibi olmuştur. 


(551 


Allah İle Beni İsrail Arasındaki Ahid 


Cenab-ı Hakk'ın "Ve, siz benim ahdime vefa gösterin ki ben de sizin ahdinize 
vefa göstereyim" buyruğuna gelince, bilki "ahd" kelimesi hem ahdi yapana, hem 
de kendisiyle ahid yapılana nisbet edilir. Buradaki "ahd" hakkında alimler iki 


görüş zikretmişlerdir: [56] 
Onların Allah'a Karşı Ahidleri Başa Dön 


a- Buradaki "ahid" den murad, mükellefiyetlerde bir tahsis cihetine 
gidilmeksizin, Allah'ın emrettiği bütün şeylerdir. Bu görüşe dair birçok rivayet 
vardır. 

1) Cenab-ı Hak, verilen ahde ve anda vefakâr olmaları gerektiği gibi, şükrünü ifa 
etmeleri de gerekeceğinden; nimetlerini onlara bildirmiş olmayı, kendisinin 
onlara olan bir ahdi ve misakı yapmıştır. Cenab-ı Hak, "Ben de ahdinize vefa 
göstereyim " buyruğu ile sevabı ve bağışlamayı murad etmiştir. Böylece, ikisinin 
de ihlali caiz olmadığı cihetle, sevab va'dini ahde benzetmiştir. 

2) Hasan el-Basri'nin söylediğine göre, buradaki "ahd"den murad, Allah'u 
Teala'nın "Ve onlardan, oniki nakib yolladık. Allah şöyle dedi: Ben, sizinleyim: 
Eğer namazı kılar, zekatı verir, resullerime İman eder, onlara yardıma olur ve 
Allah'a güzel bir borç verirseniz muhakkak ki ben, sizin günahlarınızı Örter, sizi 
altından ırmaklar akan cennetlere sokarım"(maide,12) ayetinde Beni İsrail'den 
almış olduğu ahiddir. Buna göre, her kim Allah'ın ahdine vefa gösterirse, Allah 
da onun ahdine vefakâr olur. 

3) Müfessirlerden cumhurun görüşüdür ki buna göre, buradaki murad şudur: 
Benim size emretmiş olduğum taatlarla, sizi nehyettiğim masiyetlere riayet 
ediniz ki, ben de sizin ahdinize riayet edeyim, yani sizden razı olayım, sizi 
cennete girdireyim... Bu, Dahhâk'ın İbn Abbas'tan naklettiği görüş olup, 
tamamının tahkiki Cenab-ı Hakk'ın "Muhakkak ki Cenab-ı Hak, Allah yolunda 
öldüren ve öldürülen kullarının canlarını ve mallarını, kendilerine vereceği 
cennet mukabilinde satın almıştır. Bu, Tevrat'da, İncil'de ve Kur'an'da kendi 
üzerine hak bir va'ddir. Allah'dan daha fazla ahdine vefalı olan bulunabilir mi! O 
halde, yapmış, olduğunuz bu alışverişten dolayı sevinin"(Tevbe, 111). 

b- Ayette geçen "ahid"den murad, daha önceki kitablarda Hz.Muhammed'in 
vasfına vb: "Allah, andolsun ki, İsrailoğullanndan misak almıştı. Ve biz 
onlardan, oniki nakib yolladık. Allah onlara dedi ki, muhakkak ki ben 
sizinleyim.Eğer namazı kılar,zekatı verir, peygamberlerime iman eder,onları 


destekler ve Allah'a güzel bir borç verirseniz, muhakkak ki günahlarınızı örter ve 
sizi, altlarından ırmaklar ak,an cennetlere sokarım"(Maide, 12); ve A'raf 
süresindeki "Benim rahmetim ise, her şeyi kuşatmıştır. O rahmetimi, ittika 
edenlere, zekatı verenlere ve ayetlerime iman edenlere yazacağım. Onlar, 
yanlarındaki Tevrat ve İncil'de yazılı bulacakları ümmi nebi olan bir peygambere 
tabi olurlar"(Araf, 156-157) ayetlerinde beyan edildiği gibi, onu peygamber 


olarak yollayacağına dair bildirdiği hususlardır. RYA 
Allah'ın Onlara Ahdi 


Allah'ın İsrailoğullarına olan ahdine gelince bu, Allah'ın onlara ağır yüklerini 
bağışlama ve boyunlarındaki zincirleri kaldırmaya dair olan va'dini yerine 
getirmesidir. Allah Teala: 

"Allah önceki peygamberlerden, andolsun ki size Kitab ve hikmet verdim. Sonra 
size, doğruyu söyleyen bir peygamber gelmiştir. O'na muhakkak ki iman edecek 
ve onu destekleyeceksiniz, diye bir misak aldığı zaman dedi ki: İkrar ettiniz ve 
bu ağır yükümü uhdenize alıp kabul ettiniz mi? Onlar da "ikrar ettik!" dediler. 
Bunun üzerine Allah, şahit olun, ben de sizinle beraber şahidim dedi"(Al-i 
İmran, 81). 

Keza: Hani Meryem oğlu İsâ şöyle demişti: Ey İsrailoğullan, ben Allah 'm size 
gönderilmiş bir peygamberiyim. Benden önceki Tevrat'ta olanı tasdik edici ve 
adı Ahmed olan, benden sonra gelecek bir peygamberi de müjdeleyiciyim"(Saf, 
6) buyurmuştur. 

İbn Abbas (ra.) şöyle demiştir:"Allah, Tevrat'ta İsrailoğullarına, İsmail 
oğullarından ümmi bir peygamber göndereceğim; kim ona tabi olur ve onun 
getirdiği nuru, yani Kur'an'ı tasdik ederse, onun günahlarını bağışlar, cennete 
koyar ve onun için, biri Hz.Musa ve diğer peygamberlerin getirdiğine tabi 
olmak; diğeri ise İsmailoğullarından ümmi bir peygamber olan 
Hz.Muhammed'in getirdiğine tabi olmak ücreti olmak üzere iki ücret veririm " 
diye söz vermiştir. 

Bunun delili ise, Cenab-ı Hakk'ın: 'Vaha önce kendilerine kitap vermiş 
olduklarımız, buna iman ediyorlar. Onlara (Kur'an) okunduğu zaman; "O'na 
inandık. Muhakkak ki o, Rabbimiz katından gelen bir haktır. Biz bundan önce de 
müslüman idik" dediler. İşte bunlara sabretmelerine mukabil, iki defa mükafaat 
verilecektir"(Kasas, 52-54) âyetlerindedir. 

Ali İbn İsa ise bunun delilinin, Allahu Teala'nın: "Ey iman edenler, Allah'dan 
ittika edin ve O'nun Peygamberine de 


inanın ki, Ailah size rahmetinden iki kat nasib versin "(Hadid, 28) âyetinde 
olduğunu söylemiştir. 

Yine bunun delili, Ebü Musa el-Eş'âri'nin Hz.Peygamber'den rivayet ettiği şu 
hadistir: 

"Üç kişi vardır ki, onlara iki kat sevab verilir: Ehl-i kitabtan olup da Hz.İsa'yı 
tasdik eden, sonra da Hz.Muhammed'e inanan kişiye iki ecir vardır; yine 
cariyesini terbiye edip, terbiyesini de güzel yapan ve onu Öğretip, tâlimini de 
güzel yapan, sonra onu azad edip onunla evlenen kimseye de iki ecir vardır; yine 
Allah'a ve efendisine itaat eden kişiye de iki ecir verilirL28l Ebu Davud, edeb, 


11(4/255)..' Burada geriye iki soru kaldı. [59] 
Bazı Sorular 


Birinci Soru: Şayet durum sizin dediğiniz gibi olsaydı, buna göre nasıl yahudi 
cemaatinin onu inkar etmesi caiz olurdu? Buna iki şekilde cevap veririz: 

a- Bu ilim, yahudilerin kitaplarını bilen ulema tarafından biliniyordu. Ancak 
ulemanın sayısı fazla değildi. Dolayısıyla onların, bu ilmi saklaması caiz 
olabilmiştir. 

b- Bu nas, açık değil kapalıydı. Dolayısıyla o nassa, şek ve şüphenin arız olması 
mümkün olmuştu. 

İkinci Soru: Bu kitablarda müjdelenen şahsın ya, o kitablarda, geleceği zaman, 
ineceği mekan ve bununla ilgili diğer tafsilatlar anlatılmış yahut da bunlardan 
hiçbir şey zikredilmemiştir. Bu durumda eğer nas, açık bir nas olur, kitablarda 
gelmiş olur ve tevatür yoluyla da ilim ehline intikal etmiş olursa, bu durumda 
yahudilerin bunu gizlemeleri imkansız olur ve bunun geçmiş peygamberlerin 
dininden olmak üzere zaruri olarak bilinmiş olması gerekir. 

Eğer ikinci ihtimal söz konusu olursa, bu nas Hz.Muhammed'in peygamberliğine 
delalet etmez. Çünkü onların yahudi çoğunluğunun görüşü olmak üzere, "8u 
müjdelenen şahıs, bundan sonra gelecektir" demeleri muhtemeldir. Buna 
cevabımız şudur: Hak Teala'nın: "Ve benim ahdime vefa 

52) Buhâri, ilim, 31 (Benzer hadis): Müslim, iman, 241 (1/135) 

gösterin ki, ben de sizin ahdinize vefa göstereyim "(Bakara, 40) ayetini, birinci 
görüşte de izah ettiğimiz şekilde tevhide ve nübüvvete delalet eden deliller 
hususunda tefekkürle ilgili emre hamledenler, bu hamletmeyi bu sualin 
güçlülüğünden ötürü tercih etmişlerdir. Ama ikinci görüşe destek sağlamayı 
isteyenlere gelince, buna şu şekilde cevap verilir: Zaman ve mekanı tayin etmek, 
herkesin bilebileceği bir şekilde, açık bir nas olarak bildirilmemiştir. Tam aksine 


bu, gizli bir nas olarak bindirilmiştir. Bu sebeple şüphesiz bunun geçmiş 
peygamberlerin dininden, zaruri olarak bilinmiş olması gerekmez. 160) 


Mevcut Tevrat ve İncil'den Peygamberimizin Geleceğine Deliller Başa 
Dön 


Biz şu anda geçmiş peygamberlerin kitablarında, Hz.Muhammed'in geleceğine 
dair müjdelerden bir kısmını zikredelim. 

1) Tevrat'ın ilk bölümünün 9.faslında şu hususlar yer almaktadır: Hacer'e Sare 
kızınca, Hacer'e Allah tarafından bir melek göründü ve ona şöyle dedi: Ey 
Hacer, nereye gidiyorsun ve nereden geldin? Hacer, hanımefendim Sâre'den 
kaçıyorum deyince, melek ona, hanımefendine dön ve ona itaat et; onunla iyi 
geçin, çünkü Allah senin ziraatini ve zürriyetini çoğaltacak ve sen hamile 
kalacak, bir oğlan çocuğu doğuracaksın. Allah senin kendisine yönelmeni ve 
huşu etmeni duyduğu için, O'na İsmail adını vereceksin. O, insanların göz bebeği 
olacak ve O'nun eli herkesin üzerinde, herkesin eli ise, itaat ederek O'na doğru 
açık olacaktır. O ise, bütün kardeşlerinin boyun eğnesine mukabil, teşekkür 
edecektir. 

Bil ki bu sözle istidlalde bulunmak, bu sözün müjde yerinde varid olmasından 
ötürüdür. Çünkü Allah tarafından yollanan meleğin zulmü, haksızlığı ve ancak 
Allah'a iftira ile tamamlanacak bir şeyi müjdelemesi caiz değildir. Yine İsmail ve 
onun şu çocuklarının, dünyanın ve ümmetlerin büyük bir kısmında, ancak İslâm 
ile tasarruf sahibi olacakları ve yine ancak İslam ile onlara hükümran 
olabilecekleri malumdur. Çünkü onlar İslam'dan önce çöllerde mahsur idiler. 
Irak ve Şam topraklarının sınırlarına ancak korkuyla yöneliyor ve korkuyla 
oralara girebiliyorlardı. İslam gelince, onlar Doğuya ve Batıya İslam ile 
hükümran oldular; ümmetlere karıştılar, toplumların yurtlarına girdiler ve 
ümmetler onlarla karışarak, onların "Ev"lerini ziyaret ettiler ve, Kâ'be'ye komşu 
"olmak için onların çöllerine girdiler. Şayet Hz.Peygamber (s.a.s.) sadık 
olmasaydı, onların ümmetlere, ümmetlerin de onlara karışması, Allah'a isyan 
olup, O'na itaattan çıkarak şeytanın itaatine girmek olurdu. Halbuki Allah, böyle 
birşeyi müjdelemekten çok yücedir. 

2) Tevrat'ın beşinci bölümünün 11. faslında şu husus yer almıştır: 

"Şüphesiz İlahınız Rabb, sizin ve kardeşlerinizin arasından olmak üzere, benim 
gibi bir nebiyi size getirecek.." Bu fasılda Rabb Teala, Hz.Musa'ya şöyle 
demiştir: " Ben,onlara kardeşleri arasından, senin gibi bir nebi getireceğim; 
benim adıma tebliğ edeceği sözlerimi kim dinlemezse, ben ondan intikam 


alırım." Bu söz, Allahu Teala'nın getireceği peygamberin, İsrail oğullarından 
olmayacağına delalet eder. Nitekim birisi Haşimoğullarına, "Kardeşlerinizden bir 
önder olacak derse, o, bu önderin Haşimoğullarından olmayacağını kastetmiş 
olur. Sonra Yakub (a.s.), İsrail'dir, O'nun 'iys ten başka kardeşi yoktur. İys'in, 
Eyyüb (a.s.)'den başka, peygamber olan çocuğu yoktur. Ve o, Hz.Musa'dan 
öncedir. Dolayısıyla Hz.Musa'nın onu müjdelemesi caiz değildir. Ama İsmail 
(a.s.)'e gelince, bu Yaküb (a.s.)'un babası olan İshak'ın kardeşi idi. Sonra 
Hz.Musa'dan sonra gönderilen her peygamber İsrailoğullarındandır. Bu 
sebebledir ki Hz.Peygamber (s.a.s.), İsrailoğullarından değildir. Ancak onların 
kardeşlerindendir. Çünkü Hz.Peygamber İshak (a.s.)'in kardeşi olan İsmail 
(a.s.)'ın zürriyetindendir. 

Şayet, "sizin aranızdan" sözü, burda kastedilenin Hz.Muhammed olmasına 
manidir; çünkü Hz.Muhammed onların arasından gelmemiştir denilirse biz deriz 
ki, Hz.Muhammed onların arasından çıkıp gelmiştir. Çünkü Hz.Peygamber 
Hicaz bölgesinde ortaya çıkmış, Mekke'de peygamber olmuş ve Medine'ye 
hicret etmiştir,ve burada, peygamberliği tamamlanmış, kemale ermiştir. Halbuki, 
Medine'nin etrafında Hayber, Benu Kaynuka, Nadir ve emsali yahudi şehirleri 
bulunmaktaydı. Yine Hicaz, Şam'a yakındır; yahudilerin çoğu Şam'da idiler. 
Hz.Muhammed Hicaz'da zuhur edince, bu demektir ki O, onların arasından çıkıp 
gelmiştir. Yine O. onların kardeşlerindendir. Bu demektir ki, O onların arasından 
çıkıp gelmiştir. Bu sebeple peygamber, onlardan pek uzak sayılmaz. 

3) Tevrat'ın bölümlerinden 20. fasılda şu bulunmaktadır: Rabb Teala, Turu 
Sinâ'ya geldi, Sâir'den bize göründü, Fârân dağlarında zuhur etti. Sağından temiz 
olan müminlerin niteliklerini bildirdi; onlara şeref ve izzet bağışladı; onları 
halklara sevdirdi ve hepsini bereketle mümin halis kullarına davet etti. Bununla 
şu şekilde istidlal edilir: Fârân dağları, Hicaz'dadır. Çünkü Tevrat'ta 
İsmail(a.s.)'in,Faran topraklarında atıcılığı öğrendiği yer almıştır. İsmail (a.s.)'in 
Mekke'de ikamet ettiği de malumdur. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz 
ki, O'nun "onlara izzet verdi." sözünden maksat, İsmail (a.s.)'in olması caiz 
değildir. Çünkü İsmail (a.s.)in Mekke'de ikametini müteakib izzet meydana 
gelmemiş ve orada da müminler henüz teşekkül etmemişti. Bu sebeple onu 
Hz.Muhammed'e hamletmek vacib olmuştur. 

Yahudi şöyle der: Maksat şudur: Turu Sina'dan bir ateş zuhur edince, Sâir'den ve 
Fârân dağlarından da ateşler zuhur ederek, o bölgelere yayıldı... Biz deriz ki bu 
doğru değildir. Çünkü "Allah bir yerde, şayet ateşi yaratmış olsaydı, bu olaya 
tabi olan bir vahiy veya bir ceza vb. şeyler bulunmuş olsaydı, o zaman Allah 
oradan geldi denilmezdi. Halbuki size göre, ateşin peşinden ancak Turu Sina'da 


bir vahiy ve söz meydana gelmiştir. O halde Rabb ancak Sâir'den ve Fârân 
dağlarından zuhur etti, denilmesi caiz olur. Halbuki, İlkbahar günlerinde 
meydana geldiği gibi bulutta bir ışık ve ateş meydana geldiğinde, "Allah buluttan 
geldi" denilemiyeceği gibi, Rabbın vürudu da caiz değildir. 

Keza, Habakkük kitabında bu anlattığımız şeyler izah edilmektedir: "Allah Turu 
Sina'dan, Kuddüs de Fârân'dan geldi. Hz.Muhammed'in güzelliğiyle gökler 
açıldı, yer onun hamdiyle doldu. Onun görünüşünün ışıkları, nur gibiydi; 
beldesini izzetiyle koruyor, felaketler onun önünde yürüyor, yırtıcı kuşlar onun 
ordularına arkadaşlık ediyordu. Kalktı ve yeryüzünü dolaştı; ümmetleri düşündü, 
onlardan bahsetti, eski dağlar parçalandılar, ebedi tepeler baş eğdiler... Midyan 
beldesinin halkının etekleri titredi, atlara bindin, yardım ve inkiyâd bineklerine 
yükseldin, yapını büsbütün sıyırdın, ey Muhammed, senin emrinle sadaklar iyice 
doldu, yeryüzünü ırmaklarla yardın, dağlar seni görüp sancıyla kıvrandılar, senin 
sebebinle seller uğultuyla akıp geçti, develer korku ve dehşetle kaçıştılar; korku 
ve ürperişle ellerini kaldırdılar. Güneş ve ay yörüngelerinde durdu; askerler, 
senin oklarının parıltısında ve beyanının ışığında hareket ettiler, yeryüzünü 
gazabla dolaştın, milletleri öfkeyle kırıp geçirdin, kendi ümmetini kurtarmak ve 
ecdadının topraklarını geri almak için ortaya çıktın." İbn Rezin et-Taberi'den bu 
şekilde rivayet edilmiştir. 

Hristiyanlara gelince, Ebu'I-Huseyn (r.a.) "Gurer" adlı kitabında şöyle demiştir: 
Ben onların anlattıklarında şunu gördüm: Rabb Fârân'dan zuhur etti, sema 
Mahmüd olan Muhammed'in güzelliğinden paramparça oldu. Mahmud olan ey 
Muhammed, oklar sadaklarına doldu; çünkü sen ümmetini ve Mesihinİ 
kurtarmak için ortaya çıktın." Bizim anlattıklarımızla, Hak Teala'nın Tevrat'ta 
"Rabb, Fârân dağlarından zuhur etti" sözünün manasının "Oradan ateş zuhur 
etti" olmayıp tam aksine bu sıfatlarla nitelenmiş bir şahıs zuhur etti" demek 
olduğu meydana çıkmıştır. Bu da ancak bizim Resulümüz Muhammed (s.a.s.)' 
dir. Eğer onlar; "Bundan maksat Allah'ın gelmesidir, işte bundan ötürü de, sözün 
sonunda "Mesihini kurtamak için demiştir" derlerse, biz deriz ki: Allah'ı atlara 
binmeyle, görünüşünün güzelliğinin nur gibi olmasıyla ve eski Kurallarla 
kaideleri çiğnemiş olmakla nitelenmesi caiz olmaz. Ama onun, "Mesihini 
kurtarmak için" sözüne gelince, bu böyledir; çünkü Hz.Muhammed, Meşini 
yahudi ve hristiyanların yalanından kurtarmıştır. 

4) Tevrat'ın İsa'ya kitabının 22. faslında şu bulunmaktadır: Mekke'yi murad 
ederek, "Kalk, lamban ışıklarla dolsun! senin zamanın yaklaştı, Allah'ın ikramı 
ve izzeti sana doğmaktadır. Yeryüzünü karanlıklar bürüdü, o ümmetleri keler 
istila etti; bir nur gibi Rabb sana doğuyor ve sana keramet ve şerefini izhar 


ediyor. Ümmetler senin nuruna yürüyor, krallar senin doğuşunun ışığına 
yöneliyor, gözünü döndererek etrafındakilere uzat ve düşün: Onlar senin yanında 
biraraya geliyor. Onlar seni ziyaret ediyor ve uzak beldelerden çocukların sana 
geliyor! Çünkü sen, Ümmül-Kura (Başşehir)sın; diğer beldelerin çocukları, 
sanki Mekke'nin çocuklarıdır. Senin örtülerin, koltukların ve divanların üzerinde 
süsleniyor, sen bunu gördüğün zaman mesrur oluyor, denizlerin o harp 
malzemeleri sana yöneldiği, ümmetlerin askerleri sana haccettiği, Medyen 
koçları sana gönderildiği Sebe halkı sana geldiği ve Allah'ın nimetlerinden 
bahsedip, Allah'ı yücelttikleri ve Fârân koyunları sana sürüldüğü, beni hoşnut 
edecek kurbanlar sana sunulduğu ve evime de övgüler söylendiği için, sen 
sevin!..." Bundan şu şekilde istidlal edilir: Bütün bu sıfatlar Mekke için 
mevcuttur. Çünkü bütün milletlerin orduları ve denizdeki gemiler oraya 
yönelmiştir. Onun "Evime de övgüler söylendiği için" sözünün manası; Araplar 
İslam'dan önce telbiye ederek: "Emrine amadeyiz. Senin şerikin yoktur. Ancak 
şdrik koşulan, hiç bir şeye sahib olmayan ve senin mülkün olan bu şerikin 
vardır" derlerdi.Sonra bu telbiye islamiyette şu şekli almıştır: "Allah 'ım, emrine 
amadeyim, senin bir ortağın yoktur, emrine amadeyim." İşte bu Allah'ın övülmüş 
evi Kâ'be için, yenilediği hamd şeklidir. Şayet "Bu evden maksad, Beytu'I- 
Makdis'dir ve daha sonra o , böyle olacaktır" denilirse, biz deriz ki: Hakim olan 
Allah'ın yaklaşmadığı halde, "Senin vaktin yaklaştı" demesi caiz olmaz. Aksine 
yaklaşan şey Allah'ın rızasına uygun olmayan fakat kendisinden de sakınılmayan 
bir iştir. Yine İsaya kitabı çöl tasviri ve sıfatları ile doludur. Bu da onların 
görüşlerini ibtal eder. 

5) Semman, Tevrat'ın birinci bölümünün tefsirinde şunu rivayet etmiştir: Cenab-ı 
Allah, İbrahim (a.s.)'e vahyederek şöyle buyurdu: "İsmail (a.s.) ile ilgili duanı 
kabul ettim ve onu mübarek kıldım, onu nesil be nesil ululadrm ve yücelttim. 
O'ndan oniki büyük soy çıkacaktır ve O'nu büyük bir ümmet için yarattım." 
Bununla şöyle istidlal edilir: İsmail (a.s.)'in çocukları (torunları)arasında, büyük 
bir ümmete gönderilen bir peygamber Hz.Muhammed (s.a.s.)'dir. İbrahim (a.s.) 
ve İsmail (a.s.)'in dualarına gelince bu, onların Kâ'be'nin inşasını bitirince, 
Hz.Muhammed (s.a.s.) İçin yaptıkları şu duadır: 

"Ey Rabbimiz, onların içinden onlara senin ayetlerini okuyacak, Kur'an'ı ve 
hikmeti öğretecek ve onları (şirkten) temizleyecek bir peygamber gönder. 
Şüphesiz yegâne galib ve hikmet sahibi sensin "(Bakara. 129) İşte bundan ötürü 


Hz. Peygamber (s.a.s) "Ben babam İbrahim'in duası isâ'nın müjdesiyiml2lİEbu 
Davud, edeb, 11(4/255)." buyurmuştur. Bu müjde de Allah'ın: 
"Benden sonra gelecek bir peygamberi (ki, adı Ahmed'dir) müfdeleyict olarak 


(geldim)(saf, 6) ayeti ile beyan ettiği husustur. Çünkü "Ahmed", 'hamd 
masdarından türemiştir. "Hamd" lafzından türemiş bir isim ancak bizim 
peygamberimiz olabilir. Çünkü Muhammed, Ahmed ve Mahmud O'nun 
isimlerindendir. Hz.Muhammed (s.a.s.) in Tevrat'ta yer alan sıfatının şu şekilde 
geldiği de zikredilmiştir: O'nun doğum yeri Mekke, kalacağı yerTaybe (Medine), 
mülkü Şam, ümmeti ise hammâdün (çok hamdedenler)'dür. 

6) Hz.İsa (a.s.), havarilerine şöyle demiştir: "Ben gidiyorum. Size kendi 
kafasından konuşmayan, Hakk'ın ruhu olan Faraklit gelecektir. O, ancak 
kendisine söylenildiği (vahyedildiği) şekilde konuşur. Bunun delili ise, Cenab-ı 
Hakk'ın: "Ben, ancak bana vahyolunana uyanm"(Ahkâf, 9) ve: 

"De ki O (Kur'an "ı) kendiliğimden değiştirmem benim için olmayacak şeydir. 
Ben, ancak bana vahyolunana uyanm"(Yunus, 15) ayetleridir. 

Faraklit'e gelince bunun izahı hususunda iki görüş vardır: 

a- "O, şefaat eden ve şefaati makbul olan" demektir. Bu, Hz.Muhammed 
(s.a.s.)'in sıfatıdır. 

b- Hristiyanlardan bazıları Faraklit'in, hak ile batıl arasını ayıran demek 
olduğunu, bu kelimenin aslının süzgece denilen "râvük" kelimesi gibi, Faruk 
olduğunu söylemişlerdir. "Faraklif'teki "leyt" lafzına gelince bu,işin aslını 
araştırıp ortaya koyma manasındadır. Nitekim ve kelimeleri de aynı vezindedir. 
Bu da bizim dinimizin niteliğidir. Çünkü bizim dinimiz hak ile batılın arasını 
ayırır. 

7- Buhtunnasır, Danyal (a.s.)'a, gördüğü rüyayı anlatmadan, ne gördüğünü 
sorunca o şöyle dedi: "Ey hükümdar, sen rüyanda korkunç bir put gördün. Onun 
başı halis altından, kolları gümüşten, karnı ve uylukları bakırdan, bacakları 
demirden, ayağının biri demirden, biri de tuğladan idi. Bir de bir keseni olmadan 
kendisi kesilen bir taş gördün. Bir adam o taşı puta vurdu ve putu iyice parçaladı. 
Put darmadağınık oldu, demiri, bakırı, gümüşü ve altını iyice dağıldı ve çerçöp 
oldu. Rüzgarlar onun parçalarını göğe savurdu. Ortada hiçbir izi kalmadı. 
Adamın yere çaldığı putun taşları adeta bir dağ gibi yığıldı ve yeryüzü onunla 
doldu. Hükümdar! Senin rüyan işte budur. Bunun tabirine gelince bu, şöyledir: 
Altın olarak gördüğün baş sensin. Senin devrinden sonra, senin olmadığın bir 
krallık meydana gelecek. Bakıra benzeyen üçüncü memleket ise yeryüzünün 
tamamına yayılacak. Dördüncü memleketin kuvveti demir gibi olur. Putun 
tuğladan olan ayağına gelince bu, bazı memleketlerin üstün, bazı memleketlerin 
de zelil, padişahın sözünün darmadağınık olması ve o günlerde göklerin ilahının 
yok olmayan ve değişmeyen, aksine bütün memleketleri yok eden, gücü bütün 
saltanatları yıkan ebedi olarak kalacak olan bir ülke kurmasıdır. İşte bu, keseni 


olmadan, dağdan kesilen ve demiri bakırı ve tuğlaları un ufak eden taşın izahı 
budur." Allah ahir zamanda olacak şeyleri en iyi bilendir. İşte Peygamberimiz 
(s.a.s.)'in, peygamber olarak gönderileceğine dair önceki kitaplarda yer alan 


müjdeler bunlardır. 162) 
Allah Teala'nın Ahdini Yerine Getirmesi Vacib Değildir Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın "Ben de size olan ahdimi yerine getireyim" âyetine gelince, Mu 
'tezile bununla ilgili olarak şöyle demiştir: Bu ahd, aklın, Allah'a, kendisine itaat 
edenlere sevab vermesinin vacib olduğuna delalet etmesidir. Bu vacib oluşu 
"ahd" diye nitelemek yerinde olur. Çünkü, "ahde vefa" vacib olduğu için bu, 
yemin ve nezir ile ifası zaruri hale getirilen ahidden daha kuvvetlidir. Bizim 
alimlerimiz, kula karşı Allah'a hiçbir şeyin vacib olmadığını söylemişlerdir. Bu 
ayette de buna delalet eden hususlar vardır. Çünkü Allahu Teala, önce 
nimetlerini zikredip sonra da ahde vefayı buna bağlayınca bu, geçmiş nimetlerin 
kulluk ahdine vefayı gerektirdiğine delalet eder. Hal böyle olunca, ibadetleri ifa 
etmek, geçmiş nimetler sebebi ile vacib olan şeyi yerine getirmek olmuştur. 
Vacibi yerine getirmek ise, bir başka vücuba sebeb olamaz. Böylece 
mükellefiyetleri yerine getirmenin, Allah'ın mükafaat (sevab) vermesini icab 
ettirmediği ortaya çıkar ve Mur'tezile'nin görüşü de batıl olur. Doğrusu ayetin 
gerçek tefsiri iki yönden yapılabilir: 

1) Hak Teala sevabı ve va'dettiği şeyleri va'dedince, onları meydana getirmemesi 
imkansız hale gelmiştir. Şayet Allah onları vermeyecek olsaydı, doğru haberi 
yalana dönüşmüş olurdu. Allah hakkında yalan ise muhaldir. Muhal olan şeye 
götüren şeyler de muhaldir. Böylece bunun mutlaka meydana gelmesi gerekir. 
Bu ise, yemin ve adak ile pekiştirilenden daha kuvvetli bir ahiddir. 

2) Ahdin, emir; kulun da onunla memur (emredilmiş) olduğunu söylemek 
caizdir. Ancak Allah'ın me'mur olması caiz değildir. Fakat Hak Teala, bu ayette, 
lafza uygun gelsin diye (muvafaka) böyle buyurmuştur. Tıpkı: "Onlar Allah'a 
hile yaparlar, Allah da onlara hile yapar"(Nisa. 142) ve "Onlar Allah'a hile 
ederler, Allah da onlara hile eder." (Yani hilelerinin cezasını verfr)" (Ali imran. 


54) âyetlerinde olduğu gibi. 1931 
Allah'dan Korkma Ne Demektir? 


Allah Teala'nın "Ancak benden korkunuz "(Bakara, 40) sözüne gelince, bil ki 
"Rehbet" korkmaktır. Kelamcılar, Allah Teala'dan korkmanın, O'nun cefasından 


korkma manasına olduğunu söylemişlerdir. Bazan mükellef hakkında, iki 
manada korktuğu söylenir: 

Birincisi: ilim ile (bilerek) korkmak, diğeri ise zann ile korkmak. İlim ile olan 
korkmaya gelince bu, insanın kendisine emredilen herşeyi yaptığına, yasaklanan 
bütün şeylerden de kaçındığına kesin inanırsa, onun korkusu ancak gelecekle 
ilgilidir. İşte melekleri ve peygamberleri bu korku çeşidi ile niteliyoruz. Cenab-ı 
Allah, melekler hakkında: "Kendilerine hükümran olan Rablerinden korkarlar" 
(Nahl, 50) buyurmuştur. 

Zann ile olan korkuya gelince bu, kul emredilen şeyleri yapmış olduğunu, 
nehyedilenlerden de sakınmış olduğunu kesin olarak söyleyemediği zaman, onun 
sevab ehlinden olamamaktan korkmasıdır. Bil ki dünyada korkusu çok olan 
kimse kıyamet gününde emin olur ve dünyada emin olan,kıyamet günü korkar. 
Rivayet edildiğine göre bir münadi, kıyamet günü şöyle seslenir: "İzzetime ve 
celalime yemin ederim ki kulumda iki korkuyu (dünya ve ahiret) ve iki emniyet 
halini bir arada bulundurmam. Dünyada kim benden emin olursa, kıyamet günü 
onu korkuturum. Kim de dünyada iken benden korkmuş ise, kıyamet günü onu 
emin kılarım." 

Arifler şöyle demişlerdir: "Korku iki çeşittir, cezadan korkmak, celal-i ilahiden 
korkmak. Birincisi zahir ehlinin nasibidir, ikincisi ise gönül ehlinin nasibidir. 
Birincisi yok olabilir ama ikincisi yok olmaz. İyi bil ki, ayet-i kerimede şu 
hususlara delalet vardır: Nimetlerin çok olması, yapılan günahın büyüklüğünü de 
o nisbette artırır; ahdin önceden bildirilmesi, ona muhalefetin günahını büyütür; 
Hz.Peygamber (s.as) Araplara gönderildiği gibi, İsrail-oğullarının da 
peygamberidir." 

"Ancak benden korkunuz" (Bakara, 40) âyeti insana, Allah'dan başka hiçbir 
şeyden korkmaması gerektiğini gösterir. Bu, korku hususunda sözkonusu olduğu 
gibi, ümid ve arzu hususunda da aynıdır. Bu ayet ayrıca, herşeyin Allah Teala'nın 
kaza ve kaderi ile olduğuna delalet eder. Çünkü kul, eğer kendi fiili nususunda 
tamamen hür olsaydı, Allah'dan korktuğu gibi kendisinden de korkması 
gerekirdi. Çünkü o zaman "Ancak benden korkunuz " âyetinin ifade ettiği hasr 
manası (ancak benden manası) batıl olurdu. Hatta o zaman sadece kendisinden 
korkması gerekirdi. Çünkü bu durumda sevab ve ikabının anahtarları Allah'ın 
elinde değil kendi elinde olmuş olurdu ve böylece de Allah'dan hiç korkmaması 
gerekirdi. Bu ayette mükellefe, ibadetlerini korku ve ümid sebebi ile yapması 
gerektiğine ve ibadetlerin sıhhati için bunun lüzumlu olduğuna delalet vardır. 


Allah en iyi bilendir. L64 


Yahudileri Kur'an'a İnanmaya Davet 


"Yanınızdaki (Tevrat'ı) tasdik edici olarak indirdiğimiz (Kur'an)'a iman edin, 
O'nu ilk inkâr edenler sizler olmayın. Âyetlerimi az bir fiyata satmayın. Ancak 
benden ittika edin (sakının) "(Bakara, 41), 

Bil ki Hak Teâla'nın "imân ediniz" lafzı ile kendilerine hitab edilenler 
İsrailoğullarıdır. Bunu iki şey gösterir. 

a- Bu ayet, Allah Teala'nın âyetine atfedi İm iştir. Sanki bununla şöyle 
denilmektedir: "Size verdiğim nimetlerimi hatırlayın, bana verdiğiniz ahdi (sözü) 
yerine getirin de indirdiğim (Kur'an'ı) tasdik edin." 

b- Allah'ın, "Yanınızdaki (Tevrat'ı) tasdik edici olarak " ifadesi de bunu gösterir. 
âyetine gelince bununla ilgili olarak iki görüş vardır. En kuvvetli olan görüş, 
bununla kastedilenin Kur'an-ı Kerim olduğudur. Bununla, Kur'an'ın 
kastedildiğine iki delil vardır. 

a- Cenab-ı Hak onu "indirilmiş" olarak nitelemiştir ki bu Kur'an'ın vasfıdır. 
Çünkü Hak Teala; 

"(Allah) sana Kiracı naK ite ve Kenaismaen evveımert tasam eatct olarak indirdi. 
Tevrat'ı ve incil'i de indirmişti "(Al-i imran, 3) buyurmuştur. 

b- Allah'u Teala, onu, o insanların yanında olan kitabı tasdik edici olarak 
nitelemiştir ki bu Kur'an'dır. Katade de, ifadesinden maksadın, "SizlerinTevrat ve 


İncil'de haber verilen kitab ve Resul," manasına olduğunu söylemiştir. 165) 
Kur'an'ın Tevrat ve İncil'i Tasdik Etmesi Nasıl Olur? 


âyetine gelince, bunun iki tefsiri vardır: 

1)Kur'an'daHz. Musa(a.s.) ve Hz. İsa(a.s.)'nın hak peygamber oldukları; Tevrat 
ve İncil'in hak semavi kitap oldukları;Tevrat'ın Hz.Musa (a.s)'ya İncil'in ise 
Hz.İsa (a.s.)'ya indirilmiş olduğu bildirilmiştir. Buna göre Kur'an'a iman, Tevrat 
ve İncil'e imanı kuvvetlendirmiş oldu. Bu sebeble İsrailoğullarına, eğer siz 
Tevrat ve İncil'e iman etme hususunda en ileri dereceye varmak istiyorsanız, bu 
durumda Kur'an'a iman ediniz. Çünkü Kur'an'a iman etmek, Tevrat ve İncil'e 
imanı kuvvetlendirir. 

2) Tevrat ve İncil'de, Hz. Muhammel (s.a.s) ve Kur'an müjdelendiği için, sanki 
Hz. Muhammed (s.a.s.) ve Kur'an'a iman etmek, Tevrat ve İncil'i bir tasdik; Hz. 
Muhammed (s.a.s.) ve Kur'an'ı tekzib etmek, Tevrat ve İncil'i tekzib etmek gibi 
olmuştur. Bu tefsir daha evladır, çünkü birinci tefsire göre, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'e iman etmek gerekmez; çünkü Hz. Muhammed(s.a.s) sırf Tevrat'ın ve 


İncil'in hak olduğunu haber vermiş olması sebebiyle, onun nübüvvetine iman 
etmek gerekmez. İkinci tefsire göre, Hz. Muhammed (s.a.s.)'e iman etmek 
gerekir. Çünkü Tevrat ve İncil Hz. Muhammfcd (s.a.s.)'in sıdkını ihtiva edince, 
Tevrat ve İncil'e iman etmek şüphesiz Hz. Muhammed (s.a.s.)'in sadık olmasını 
gerektirir. Allahu Teala bu kelamı, Hz. Muhammed (s.a.s.)'e iman etmenin vacib 
olduğu hususunda onların aleyhine bir delil: sun diye zikretmiştir. Bu sebeple, bu 
tefsirin daha evla olduğu ortaya çıkmıştır. 

Bil ki, bu ikinci tefsir iki bakımdan Hz. Muhammed (s.a.s)'ın nübüvvetine 
delalet ader. 

a) Peygamberlerin kitablarının şehadeti, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ancak hak 
olduğunu gösterir. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s) onların kitablarından bahsetmiştir. O'nun bunu Dilmesi 
ancak vahiy yoluyla olmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, O'nu ilk inkâr edenler olmayın " 
âyetine gelince, bunun anlamt, "onu inkâr edenlerin ilki, veya onu inkâr eden ilk 
topluluk, ilk gurup olmayınız " dır. Veyahut da, "Sizlerden hiçbir kimse, onu İlk 


inkâr eden olmasın!... [66] 
"İlk İnkâr Edenler" Ne Demektir? Başa Dön 


Burada iki sual bulunmaktadır: 

a) Onlardan önce müşrik Arablar inkâr etmiş olduğu halde, onlar nasıl onu ilk 
inkâr edenler olarak gösterildiler? Buna birçok yönden cevap verilebilir: 

1) Bu, o Hz. Muhammed (s.a.s)'i veO'nunsıfatlarını bildikleri için, onların Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e ilk inanan kimseler olması gerektiği şeklinde bir ta'rizdir. 
Bir de onlar Hz. Muhammed (s.a.s)'in geliş zamanını müjdeliyorlar ve O'nun 
sayesinde kâfirlere üstün geleceklerini söylüyorlardı. Hz. Muhammed (s.a.s) 
peygamber olarak gönderilince, onlar bunun aksini yaptılar. Nitekim Cenab-ı 
Hak da: 

Onlara; tanıdıkları şey gelince, onu inkâr ettiler "(Bakara, 89) buyurmuştur. 

2) Bu âyetten murad "onu ilk inkâr eden kimse gibi Mekke'lilerden şirke 
düşenler gibi olmayın!" demek olmasıdır. Yani bu şu demektir: Siz O'nun 
Tevrat'ta ve İncil'de zikredilmiş olduğunu bildiğiniz halde, O'nu tanımayan ve 
kendilerinin bir kitabı da bulunmayan müşrikler gibi olmayın. 

3) Ehl-i kitabtan O'nu ilk inkar edenler olmayın! Çünkü bunlar, Beni İsrail'in 
Kur'an'ı ilk inkâr edenleri idi. Her ne kadar, bunlardan önce Kureyşliler inkar 
etmişlerse de... 

4) O'nu ilk inkâr eden olmayın, yani kitabınızı ilk inkâr edenler olmayın. Bunu 


Cenab-ı Hak, onların alimlerine söylüyor. Bu şu demektir: "Siz, sizin ümmetiniz 
içinde kitabınızı ilk inkâr edenler olmayın!... Çünkü Hz. Muhammed (s.a.sji 
yalanlamanız, kendi kitabınızı da yalanlamış olmayı icab ettirir." 

5) Âyetten murad, onların küfürlerindeki sertliklerini ifade etmektir. Bu böyledir, 
çünkü onlar Hz. Muhammed (s.a.s)'in doğruluğuna delalet eden mucizeleri 
müşahade edince O'nun geleceğine dair Tevrat ve İncil'de mevcut bilgileri 
hatırladılar. Bundan dolayı, onların inkârları sadece bir tek delil bilen kimsenin 
küfründen daha şiddetlidir. Çünkü, önce küfre girenin günahı, sonra girenden 
daha büyük olur. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Kim kötü bir adet (çığır) ihdas ederse, kendi günahıyla beraber daha sonra 


onunla amel edeceklerin günahı(nm bir misli de) o kimsenin üzerinedir.L97| 
"Onların küfrü büyük ve, küfürde önce olanın küfrü de büyük olunca, bu 
bakımdan ikisi de müşterek olmuş olurlar. Bundan dolayı, istiare yoluyla 
birisinin ismini diğerine vermek doğru olmuştur. 

6) Ayetin manası şöyledir: Bile bile inkâr eden ilk kimseler olmayın!. Çünkü 
Kureyş'in inkârı bilgi ile değil, cehalet sebebiyledir. 

7) O'nu ilk inkâr edenler, yahudilerdir; çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye 
geldiğinde, orada yahudi olan Kurayza ve Nadir kabileleri bulunmaktaydı. Onlar 
Hz. Peygamberi inkâr edince', diğer yahudileı de onlara tabi oldular. Buna göre 
ayette sanki, "Ehl-i kitabtan O'nu ilk inkâr edenler olmayın!" denilmiştir. Bu şu 
ayette buyurulduğu gibidir: 

Ve benim sizi, alemlere üstün kıldığımı.."(Bakara, 47) yani kendi çağlarındaki 
âlemlere... 

8) O'nun zikrini duyduğunuzda, O'nu ilk inkâr edenler olmayın; aksine o hususta 
araştırın ve akıllarınıza danışın. 

9) Âyette geçen lafzı, zaid (sıla)dır. Yani, O'nu inkâr edenler olmayın, demektir. 


Bu görüş, zayıftır. [68] 
ilk Kâfir Olmamaları Halinde İnkarları Caiz midir? 


b) ikinci Sual: "İlk kâfir olanlar olmadıkları takdirde buna göre onların küfre 
girmeleri caiz olur mu?" Buna birçok yönden cevap verilir: 

1) Bir şeyin zikredilmesinde, bunun dışındakilerin onun hilafına olduğuna bir 
delalette bulunmaz. 

"Ve yanmizda olaı doğrulamak üzere indirdiğime iman edin " âyeti, onların 
inkârlarının önce de sonra da yasaklanmış olduğunu göstermektedir. 

3) Cenab-ı Hakk'ın "Gördüğünüz direkler olmaksızın gökieri yükseltti. "(Ra'd, 2) 


" 


âyeti, onların görmediği direklerin varlığına, peygamberleri öldürmelerini..." 
(Nisa, 155) âyeti, peygamberlerin haklı yere öldürülebileceklerine delalet etmez. 
Daha sonra gelen: 

"Ve benim ayetierim az bir değer karşılığında satmayınız "(Maide, 44) âyeti de, 
onu çok bir değer karşılığında satmanın mubah olduğuna delalet etmez. Burda da 
böyledir. Daha doğrusu bu siyaktaki maksat, önceki kitablarda Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in vasıf ve niteliklerini okuyan kimsenin küfre ve inkâra sapmasının ne 
kadar büyük bir cürüm olduğunu göstermektir. 

4) Müberred şöyle demiştir: Bu söz, o yahudilerden daha önce kendilerine hitab 
edilmiş olan bir kavme yönelik sözdür. Bununla onlara şöyle denilmiştir: "Siz 
Hz. Muhammed (s.a.s)'i inkâr etmeyin. Çünkü sizden sonra O'nu inkâr edenler 
olacak. Bu sebeple siz, onu ilk inkâr edenler olmayın, çünkü inkârdaki bu 
öncelik, daha fazla günahkâr olmayı gerektirir." Bu böyledir, zira küfre önce 
girenler, ya başkaları da tabi olur veya tabi olmaz; eğer başkaları da bu küfürde 
onlara tabi olursa, kendi küfürlerinin günahıyla beraber, kıyamet gününe kadar 
inkâr eden herkesin inkârının günahı da onlara olur. Eğer başkaları onlara bu 
küfürde uymazla: sa, onlarda iki durum birlik bulunur: Küfüre en önce girmek 
ve küfürde yalnız başına olmak. Bunun büyük bir kusur olduğunda şüphe yoktur. 


Cenat-ı Hakk'ın âyeti, işte buna işaret etmektedir. [69] 


Allah'ın Ayetlerini Az Fiatla Satmayın Başa Dön 


Cenab-ı Hakk'ın, "Ve benim âyetlerimi az bir değer karşılığında satmayın 
""âyetine gelince, (Bakara, 16) âyetinin tefsirinde, "iştira" (satınalmak, satmak) 
kelimesinin bir şeyi değişme anlamında kullanıldığını açıklamıştık. kelimesi de 
aynı şekilde, bir şeyin bedeli ve karşılığı anlamında kullanılır. Eğer, Cenab-ı 
Hakk'ın sevabına karşılık dünyadan bir şey tercih edilirse, bunu yapan nazarında 
bu şey adeta bir bedel, karşılık (semen) kılınmış olur. 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Yahudilerin Ka'b İbn Eşref ve Huyey Ibn Ahtab 
ve benzeri liderleri fakir yahudilerden hediyeler alıyorlardı. Onlar, eğer 
yahudilerIHz. Muhammed (s.a.s)'e tabi olurlarsa, bu o hediyelerin arkasının 
kesileceğini biliyorlardı. Bundan dolayı, bu değersiz hediyelerin kesilmemesi 
için, küfürde ısrar ettiler." Bu böyledir çünkü, dünyanın tamamı ahirete nisbetle 
gerçekten pek azdır. Zira, ahiretin dünyaya olan nisbeti. sonsuzun sonluya olan 
nisbeti gibidir. Sonra bu hediyeler, dünyanın tamamına nisbeten de çok azdır. 
Gerçekten az olan (dünyanın) az kısmının (hediyenin) sonsuz derecede çok olana 
nisbeti ne ifade eder ki? Bil ki bu nehiy, bu fiil onlarda bulunsun bulunmasın, 
geçerlidir. Hatta. onların alimlerinin, Hz. Peygamber (s.a.s)'imizin durumunu 
gizlemek ve Tevrat'ta buna delalet eden şeyleri tahrif etmek için rüşvet aldıkları 


sabit olsaydı, ifadenin delaleti daha kat'ı olurdu. [70] 
Rehbet İle İttika Arasındaki Fark 


Cenâb-ı Hakk'ın "Ve ancak benden korkunuz." âyetine gelince bunun manası, 
yukarıda geçen âyetinin manasına yakındır. Yalnız aralarında şu fark vardır; 
"Rehbet" korkudan ibarettir; ama "ittika"ya gelince, ona, kendisinden sakınılacak 
şeyin meydana gelmesi kati olduğunda ihtiyaç duyulur. Sanki Cenab-ı Allah 
onlara, cezanın muhtemelen meydana gelebileceğinden dolayı "rehbet"i 
emretmiş, sonra da takvayı emretmiştir, çünkü cezanın belirlenmiş olması 


meydana gelmiştir. mm] 
Hakkı Gizlemeyin 


"Bile bile, hakkı batıla karıştırıp, hakkı gizlemeyiniz, "(Bakara, 42) Bil ki, 
Cenâb-ı Hakk'ın âyeti, küfrü ve dalaleti, âyeti de iğva etmeyi ve saptırmayı terk 
hususunda bir emirdir. 

Bil ki, başkasını saptırmak ancak iki şekilde olur. Bu böyledir. Çünkü söz 


konusu olan başkası eğer hakkın delillerini işitmişse, onu saptırmak ancak 
ondaki bu delilleri karıştırıp bulandırmak ile mümkündür. Eğer o delilleri 
işitmemiş ise, o kişiyi saptırmak ancak, bu delilleri ondan gizlemek ve onlara 
ulaşmasına mani olmakla mümkün olur. 

Allah u Teâlâ'nın âyeti, birinci kısma yani delilleri o kimsenin 
zihninde'bulandırmaya buyruğu da ikinci kısma, yani o adamın delillere 
ulaşmasına engel olmaya işaret etmektedir. 

Bil ki, "batıl ile, batıla" ifadesindeki bâ harfi hakkındaki en açık görüş: O'nun, 
"Kalem ile yazdım" sözünde olduğu gibi, "istiane" (yardım istemek.yardımı ve 
vasıtasıyla yapmak) ifade eden ba harfi olduğudur. Buna göre ayetin manası 
şöyledir: "Dinleyicilere yönelttiğiniz şüpheler ile, onlar vasıtasıyla hakkı 
bürümeyin, gizlemeyin." Bu böyledir, çünkü Tevrat ve İncil'de geçen Hz. 
Muhammed (s.a.s) ile ilgili âyetler, anlaşılması için istidlale ihtiyaç duyan kapalı 
metinler idi. Sonra ehl-i kitabın bu alimleri, şüpheler atmak suretiyle, bu nastarın 
delalet yönlerini bulandırıyorlar ve onlar hususunda mücadeleye girişiyorlardı. 
İşte âyetinden maksat budur. Bu, Cenabı Hakk'in: "Hakkı yenebilmeleri için, 
batıla tutunarak mücadele edip durdular "(Mümin, 5) âyetinde zikredilen 


husustur, L2] 


Bile Bile İnkâr Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın "Bile bile, bildiğiniz halde. sözüne gelince, bunun manası 
şudur: "Yani siz, insanları saptırmanızdan dolayı, kıyamet günü size dönecek 
olan büyük zararı biliyorsunuz; bunu bile bile yapmaya! 

Bu böyledir, çünkü hakkı batıl ile karıştırmak kıyamet gününe kadar onları 
haktan men etmeye ve kıyamete kadar batıl üzerinde bulunmaya sebep 
olmaktadır. Onun yerinin büyük olduğunda hiçbir şüphe yoktur. Bu hitab, her ne 
kadar yahudiler hakkında varid olmuşsa da, diğer bütün insanlar için de bir uyarı 
ve onları böyle bir şeyden sakındırmadır. Bu sebeple, hitab her ne kadar şeklen 
hususi ise de, mana cihetinden umumidir. Sonra burada iki konu bahis mevzudur. 
Birinci bahis: Cenâb-t Hakk'ın Ve hakkı gizlemeyin" âyetindeki "gizlemeyin" 
manasında, nehyin hükmüne dahildir ve meczümdur. Veya gizli bir harfi ile 
mansubtur. 

İkinci bahis: Hakk'ı (gerçeği) örtme ve gizlemeden nehyedilişin "bite bile" ile 
kayıdlı olması, bunları bilmeden yapmanın caiz olduğuna delalet etmez. Bu 
böyledir, çünkü insan birşeyin halini bilmez ise, bu örtme ve gizlemenin hak mı 
bâtıl mı olduğunu da bilmez. Hak mı batıl mı olduğu bilinmeyen şeyin ise ne 


nefyedilmesi ne de isbat edilmesi (var sayılması) caiz olmayıp, doğrusu o 
hususta tevakkuf etmek gerekir. Böyle bir kayıtlamada bulunmanın sebebi ise 
şudur: Zararlı olduğunu bile bile zararlı birşeyi yapmak, zararlı olduğunu 
bilmeden yapmaktan daha kötüdür. O yahudi alimler, bu hakkı batıl ile 
karıştırmadaki zararları bildikleri için, bunu yapmaları daha çirkin olmuştur. 
Buna göre ayet, Hakk'ı bilen kimsenin onu ortaya koymasının vacib, 


gizlemesinin ise haram olduğunu gösterir. Allah en iyi bilendir. [73] 
Namaz Ve Zekât 


Namazı dosdoğru kılınız, zekatı veriniz ve rükü edenlerle beraber rükü ediniz " 
(Bakara, 43). Bil ki Cenab-ıHak onlara, önce imanı emredip, sonra da hakkı batıl 
ile örtüp, nübüvvetin delillerini saklamaktan nehyedince, onlara gereken dini 
emirleri beyan etmiş ve bu meyande en başta gelen ve asıl olan ibadetleri yani 
bedeni ibadetlerin en büyüğü olan namaz ile mali ibadetlerin en büyüğü olan 
zekatı zikretmiştir. 


Bu ayette birkaç mesele vardır: [74] 
Mücmelin Beyanı Hitab Vaktinden Geri Kalır mı? 


Mücmel bir âyetin, açıklanmasının hitab vaktinden sonra gelmesini caiz 
görmeyenler, "Namazı kılınız" âyetindeki hitabın, ancak Hz. 

Peygamber (s.a.s) namazın rükün ve şartlarını beyan ettikten sonra geldiğini 
söylemişlerdir. 

Sanki Cenab-ı Allah " Şu iyice bildiğiniz namazı dosdoğru kılınız" 
buyurmuştur. Mücmel ayetin izahının daha sonra gelebileceğini söyleyenler ise 
şöyle demişlerdir: Onlar, namazın ne olduğunu o anda bilmiyor iseler de namaz 
ile emredilmiş olmalarının kastedilmesi caizdir. Böyle bir emirden maksad ise, 
dinleyen kimsenin, her nekadar kendisme emredilen şeyin ne olduğunu bilmese 
de, kendisini o emre uymaya hazırlamasıdır. Nitekim efendinin kölesine, "Yarın 
sana birşey emredeceğim. Onu mutlaka yapmalısın" diyerek, bundan 
maksadının, kölenin o anda, ertesi gün yapacağı şeye azmetmesini sağlamak 


olmasının yerinde bir şey olduğunda ihtilaf yoktur. 175) 


Salat (Namaz) Ne Demektir? 


Mu'tezile, "salat (namaz) şer'i isimlerdendir. Çünkü o, dinde sonradan meydana 
gelmiş bir iştir. Bundan dolayı, sonradan verilmiş bir ismin dinden önce 
bulunması imkansızdır " demiştir. Sonra onlar vech-i şebeh (benzetme 
yönü) hususunda ihtilaf ederek bir kısmı, bu kelimenin aslının Arapça'da dua 
manasına geldiğini söylemiştir. Bu manada olmak üzere A'şâ şöyle demiştir. 
"Daha önce yaptığın duayı tekrar yap ve bir şahsa sığın. Çünkü kişinin yanında 
yatılıp (saklanılacak) bir yer vardır." Bir başka şair de şöyle demiştir: 

"Rüzgar sevgilinin küpünü devirmek istedi de, adam da onun küpü için dua etti 
ve tekbir getirdi." 

Mu'tezile'den bazıları "Salat kelimesinin asıl manası lüzum (gerekli olmak, 
ayrılmamak, sımsıkı tutmaktır" demişlerdir. Şair de bu manada şöyle demiştir: 
"Allah bilir ki ben ona kötülük edenlerden değilim. Muhakkak ki ben bu gün, 
onun ateşiyle yanıyorum,' yani devamlı olarak onunlayım. 

Diğerleri ise, bu "salat" kelimesinin, birinci koşan atın hemen peşinden gelen at 
manasmdaki "musalli" kelimesinden alınmış olduğunu söylemişlerdir. Bu 
görüşlerden er doğru görülen, bu lafzın dua manasına olduğudur. Çünkü bütün 
namazlarda dua veya duanın yerini tutan bir şey vardır. Ayrıca kılınırken 
başkasına tabi olunmadan kılınan namazlar vardır. "Veche-i şebeh'de bütün 
ihtimalleri içine alacak bir durumun olması, vecb-i şebehin bazı ihtimalleri içine 
alacak bir şekilde olmasından daha evla olur. Âlimlerimiz, Arapça'da, parçanın 
(cüz'ün) isminin bütüne (külle) verilmesinin meşhur bir mecaz şekli olduğunu 
söylemişlerdir. Namazlar dua ihtiva ettiği için, şüphesiz ki "dua", mecazi olarak 
namaza isim olmuştur. Eğer Mu'teztle'nin "Salat" (namaz) kelimesinin şer'i bir 
isim olmasından maksadı bu ise, bu söz doğrudur. Yok eğer onların bundan kastı, 
"şeri'at bu lafzı ilk olarak bu müsemmaya (namaza) isim olarak vermiş" şeklinde 
ise bu batıldır. Aksi halde, bu lafız Arapça olmazdı. Bu ise Cenab-ı Hakk'ın: Biz 


onu irapça bir Kur'an olarak indirdik. [76] 
Zekatın Manası 


(Yusuf, 2) âyetine ters düşer. "Zekat" a gelince, bu Arapça'da, "büyümek" 
manasından ibarettir. Mesela, ekin büyümek" manasında ibarettir. Mesela, ekin 
büyüdüğü zaman denir. Yine bu kelime Arapça'da "temizlemek" ve 
"temizlenmek" manasına gelir. Nitekim Cenab-ı Hak: "Sen temiz (suçsuz) bir 
şahsı mı öldürdün?" (Kehf, 74); 

"Temizlenen kurtulaşa erdi. "{A'ta, 14); yani "kendini temizleyen"; 

"Eğer Allah'ın size fazlı ve rahmeti olmasaydı, sizden hiçbiriniz ebediyyen 


temizlenemezdi"(Nur, 21) ve 

"Temizlenen, kendi menfaatine temizlenmiş olur. "(Fatır, 18) yani "Allah'a itaat 
etmek suretiyle temizlenir" buyurmuştur. Belki de yirmi dinardan birinin yarısını 
(yani kırkta birini)çıkarıp vermek, bu iki manaya benzediği için "zekat" olarak 
adlandırılmıştır. Çünkü bu kadarını vermede, geride kalan dinarları bereket 
bakımından artırma vardır. Zira Hak Teala o mal ve paradan, bu verişin o malı 
temizlemesi sebebi ile belaları kaldırır. Böylece o veriş zahiren bir eksiliş olsa 
bile, manen bir artıştır. Bundan dolayı H2.Peygamber (s.a.s): 

"Zekatınızı veriniz. Çünkü onun, üçü dünyada üçü de ahirette olmak üzere altı 
meziyyeti vardır. Dünyadaki özelliklerine gelince bu, zekatın rızkı artırması, 
malı çoğaltması ve memleketleri mamur etmesidir. Ahirette meziyyetleri iser 
zekatın ayıplan örtmesi insanın başının üstünde bir gölge olması ve cehennem 
ateşine karşı bir engel olmasıdır". 

Zekatın, ikinci manada, yani onun, zekat vereni bütün günahlardan temizleyici 
olması, manasına anlaşılması caizdir. İşte bundan dolayı Cenab-ı Hak, 
peygamberine: "Onların mallarından, onları (günahlardan) temizleyeceğin ve 
mallarını bereketlendireceğin bir sadaka (zekat) al"(Tevbe, 103) diye 


emretmiştir. A 


Kâfirler Dinin Fürüu ile Mükellef Tutulabilir mi? oo Başa Dön 

Cenâb-ı Hakk'ın "Namazı dosdoğru kılın ve zekâtı verin " sözü, yahudilere 
hitaptır. Bu da, kâfirlerin dinin fürüu ile muhatap olduklarına delalet eder. 
Allah'ın "Rükü edenlerle beraber rükü edin" sözüne gelince, bunda birçok husus 
vardır; 

a) Yahudiler namazlarında rüküya varmıyorlardı, bu nedenle Cenab-ı Hak, onları 
müsinmanların namazını kılmaya teşvik için, özellikle rükü kelimesini zikretti. 
b) Bundan murad, "namaz kılanlarla namaz kılın!"dır; buna, tekrar olma ihtimali 
de ortadan kalkmaktadır. Çünkü, birincide Cenab-ı Hak namazın dosdoğru 
kılınmasını emretmekte, ikincide ise, namazın cemaatle kılınması 
buyurulmaktadır. 

c) Rükü ile emredilmekten muradın, "huzü ve itaat ile emredilmek olmasıdır.." 
Çünkü dilde rükü ve huzü aynı manadadır. Dolayısıyla âyetteki emir kınanmış 
olan büyüklenme ve kibirden kişiyi yasaklamak ve ona mütevazı olmayı 
emretmek olur. 

Nitekim Cenâb-ı Hak, müminlere: 

"Allah, kendilerini sevdiği, onların da O'nu; müminlere mütevazi, kâfirlere karşı 


ise onurlu ve aziz olan bir kavim getirecektir."(Maide, 54) buyurmuştur. Ve yine 
O'nun, Resulü Hz. Muhammed (s.a.s)'i terbiye için 

"Sana uyan müminlere kol kanat ger"(Suara, 213) buyurması ve vine Hz. 
Peygamberi: "Allah'tan olan bir rahmet sayesinde sen onlara yumuşak 
davrandm. Şayet sen sert ve katı kalbli olsaydın, şüphesiz onlar senin etrafından 
dağılırlardı" (A.imran, 159) sözüyle methetmesi gibi... Durum Allah'ın: 

"Sizin dostunuz ancak Allah, O'nun Resulü ve iman edip namazı kılan, zekatı 
yeren ve ruküya varan mümin kullardır" (Maide, 55) âyetinde de aynıdır. Buna 
göre sanki Cenâb-t Hak onlara namaz kılıp zekat vermelerini emredince, bundan 
sonra onlara Allah'ın emrine uymayı huzü ve huşu içinde olmayı, günahı 
terketmeyi Oo emretmiştir. o el-Asamm, ulemanın bazısından, Allah'ın 
İsrailoğullarına da zekatı emrettiğini nakletmiştir; çünkü İsrailoğulları zekat 
vermiyorlardı.. Allah'ın Terüvef yemeleri.. "(Maide, 62) 

"Faiz almaktan yasaklanmış oldukları halde faiz almaları ve insanların mallarını 
batıl (haksız yollar) ile yemeleri gibi.. "(Nisa, 191) âyetlerinden kastedilen de 
budur. Böylece Cenab-ı Hak, diğer sırları ve günahları hususunda onları rezil 
etmesinden sakınsınlar diye, bu ayette onların sırlarından birini ortaya 
çıkarmıştır. Böylece bu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetinin delillerinden biri 
olan, gaibten haber verme kabilinden olmuştur. 

"Siz, insanlara iyiliği emredersiniz de kendinizi unutur musunuz ? Halbuki siz 
kitabı (Tevrat'ı) okuyorsunuz.Hala aklınızı başınıza almayacak misiniz?" 


(Bakara, 44). [78] 
Birr Kelimesinin İzahı 


Bil ki, nin başındaki hemze, takrîr, takrî ve taaccüb için olup yah'udi âlimlerinin 
durumlarını, başlarına kakmayı ve buna hayreti ifade etmel 't beraber, anlatmak 
gayesine matufdur. "Birr", bütün hayırlı, iyi işlere şamil olan bir isimdir. Ana- 
babaya itaat manasına olan "birr'ul-valideyn" tabiri ile, Allah'ın razı olduğu amel 
manasına olan "amel-i mebrur" tabiri bu köktendir. Bu kelime bazan "sıdk" 
(doğruluk) manasına gelir. Nitekim yani"yemini bozmadı, yemininde doğru oldu 
" denilir. Yine Doğru söyledin" manasına denilir. Cenâb-ı Allah da: "Fakat birr, 
ittika edenin (birridir) (Sakara, 189) buyurmuş, birrin takvaya ulaştırdığını haber 
vermiştir. Bil ki Cenab-ı Hak, onları has olarak verdiği nimetlerden dolayı onlara 
iman ve şeriata uymayı emredip bir başka yerde hesaba çekileceğine binaen 
onları bunlara teşvik etmiştir. O husus da şudur: Halkı iyi işlere teşvik ettiği 
halde, insanın o iyi işlerden gafil olması, bu güzel şeyleri ihmal etmesi aklen 


çirkin görülmüştür. Çünkü insanlara iyi işleri emretmek, ya nasihat (hayırhahlık) 
veya onlara şefkatten dolayıdır. Halbuki, insanın başkasına acıması, kendisini 
ihmal edip başkasına nasihat etmesi akla yakışan bir iş değildir. Durum böyle 
olunca Cenâb-ı Allah, başlarına kakarak onları bundan sakındırmak istemiştir. 


19) 
Birr (iyilik) HakkındaYapılan Tefsirler 


Âlimler ayetteki "birr" (iyilik) lafzı ile ne murad edildiği hususunda bazı değişik 
görüşler belirterek ihtilaf etmişlerdir: 

a) Süddi'ye göre, onlar, insanlara Allah'a itaati emrediyor, Allah'a isyan 
etmemelerini söylüyorlardı. Kendileri ise Allah'a itaati bırakıyor günahlar 
işliyorlardı. 

b) İbn Cüreyc'e göre, o yahudi alimler kendileri namaz kılmadıkları ve zekat 
vermedikleri halde kavimlerine namazı ve zekatı emrediyorlardı. 

c) Onlara, Hz. Muhammed (s.a.s)'in durumunu öğrenmek için birisi gizlice 
gelse, ona, "O söylediklerinde sadık, peygamberliği haktır. Binaenaleyh 
O(s.a.s)'na uyunuz" derlerdi. Halbuki kendileri, yahudi kavimlerinden 
kendilerine gelen hediye ve atiyyelere olan arzularından dolayı, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e tabi olmuyorlardı. 

d) Hz. Peygamber (s.a.s) henüz peygamber olmadan önce, bir yahudi gurubu, 
müşrik Araplara "Sizden bir peygamber çıkacak ve Hakk'a davet edecek" diye 
haber verip o müşrikleri O'na uymaya teşvik ediyorlardı. Cenâb-ı Allah Hz. 
Peygamber (s.a.s) peygamber olarak gönderince, onlar hased edip O'nun 
peygamberliğini inkâr ettiler. İşte bunun üzerine, onların Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in zuhurundan önce O'na uymayı emretmeleri; o peygamber olunca O'nu 
bırakıp O'nun dininden yüz çevirmeleri sebebi ile Cenab-ı Allah bu ayetle onları 
susturdu. Bu Ebu Müslim'in de tercih ettiği görüştür. 

e) Zeccac'a göre, onlar, herkese çokça sadaka vermelerini emrediyor, kendileri 
ise bu hususta son derece cimri davranıyorlardı. Çünkü Cenâb-ı Allah, onları 
katı kalblilik, faiz ve rüşvet yeme ile tavsif etmiştir. 

f) Belki de yahudilerden münafık olanlar zahiren Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
uymayı emrediyor, sonra da kendileri kalben O'nu inkâr ediyorlardı. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak onları kınamış ve azarlamıştır. 

g) Yahudiler, başkalarına Tevrat'a uymayı emrediyor, sonra kendileri Tevrat'ta 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in doğruluğuna delalet eden şeyleri görünce; bu emre 
muhalefet ediyor ve O'nun peygamberliğine iman etmiyorlardı. 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Kendinizi unutuyor(musunuz?)" ifadesine gelince buradaki 
"nisyan" (unutma), ilim meydana geldikten sonra peydah olan yanılmadan 
İbarettir. Unutan, mükellef olmaz. Mükellef olmayan kimseyi, yaptığı fiillerden 
dolayı Cenâb-ı Allah'ın kınaması caiz olmaz. Buna göre, âyetinden maksad, "Siz 
bir hakk karşısında kendinizi unutuyor ve onda sizin için olan faydalardan 
vazgeçiyorsunuz " demektir. Cenâb-ı Hakk'ın "Kitabı (Tevrat'ı) okuduğunuz 
halde" ifadesine gelince bunun manası "Siz Tevrat'ı okuyor, onu öğreniyor ve 
onda iyi fiile teşviki ve günahlardan yüz çevirmeyi ifade eden hükümleri 


biliyorsunuz." [80] 
Akılı Davranmak Ne Demektir? 


Allahu Teala'nın "Hala aklınızı başınıza almayacak mısınız?" ifadesi ise, o 
yahudi âlimlerinin yaptıklarına insanları hayret etmeye bir 

davettir. Bunun bir benzeri size ve Allah'ı bırakıp taptıklarınıza! 
Akıllanmıyacak mısınız "(Enbiya, 67) âyetidir. Âyetteki taaccübün sebebi çok 
yönlüdür: 

1) İyiliği emredip Oo kötülükten (o sakındırmaktan maksad, başkasını 
menfaatine olan şeyi elde etmeye ve zararına olan şeye düşmekten 
sakındırmaya bir irşaddır. İnsanın kendisine iyiliği, başkasına iyilik 
yapmasından daha evlâdır. Bunun böyle olduğu akli ve nakli deliller ile 
malumdur. Başkasına va'zedip, kendisi nasihat almayan kimse, sanki aklın kabul 
edemeyeceği aykırı bir işte bulunmuş olur. İşte bu sebebten ötürü Cenâb-ı Hak, 
buyurmuştur. 

2) İnsanlara va'z-u nasihat edip, ilmini gösteren sonra da kendisi nasihat almayan 
kimsenin nasihati, insanların günaha rağbet etmelerine bir sebeb olur. Çünkü 
insanlar o zaman şöyle derler: "O, bu ilmi ile eğer bu korkutmaların bir aslı esası 
olmadığını anlamış oimasaydı, bu günahı işlemezdi." Onun bu günahı işlemesi 
böylece insanları dini konularda aldırmazlığa götürür ve günah işleme 
hususunda onlara cesaret verir. Vâ'zın maksadı, günahtan menetmek olup, 
kendisi günah işlemeye cesaret verecek bir fiili işlediği zaman, sanki o iki zıt 
şeyi birleştirmiş olur. Ki bu da akıl sahibi olanlara yakışan bir fiil değildir. İşte 
bu sebebten ötürü Hak Teâlâ, "Hala aklınızı başınıza almayacak mısınız?" 
buyurmuştur. 

3) Va'z eden kimsenin, va'zının- kalblere tesirli olmasına gayret etmesi gerekir. 
Günah işlemek ise, kalbleri, günah işleyenin sözünü kabulden uzaklaştırır. Buna 
göre kim va'z ederse, onun maksadı va'zının kalbiere tesir etmesidir. Kim de 


günah işlerse, sanki onun da maksadı va'zının kalblere tesir etmemesidir. İşte bu 
sebeble her ikisini beraber yapmak, akıllılara yakışmayan bir çelişkidir. 
Bundan dolayı Hz. Ali (k.v): "Belimi iki kişi kırar: Şerefinin zedelenmesine 
aldırmayan âlim ve zâhid olan câhil.." Bu âyet hakkında birkaç mesele daha 


vardır; LSH 


Bir Günahı İşleyen Kimse Emr-i Bil Maruf Yapabilir mi? 


Bazı âlimler, "günahkar emr-i bil maruf neny-' ani'l-münker (iyt şeyleri 
emredip, kötü şeyleri yasaklama) yapamaz" elemişler ve bu görüşlerine akli, 
nakli deliller getirmişlerdir: Onların delilleri,"Cenâb-ı Hakk'ın "İnsanlara iyiliği 
emredip, kendinizi unutuyor musunuz" (Bakara, 44) âyetidir. Şüphesiz Allah 
Teâla bu ayeti onları zemmetme makamında zikretmiştir. Yine O : 

"Niçin kendiniz yapmadığınız şeyleri (başkalarına) söylüyor (tavsiye ediyor) 
sunuz? Yapmadığınız şeyleri söylemeniz Allah nezdinde çok büyük birgazab 
(vezilesi) oldu" (Saff, 2-3) buyurmuştur. 

Akli bakımdan delilleri ise şöyledir: "Şayet günahkârın iyiliği emredip 
kötülükten nehyetmesi doğru olsaydı, zina eden bir erkeğin, zina esnasında 
kadının yüzünü açmasını günah görüp "bu yasaktır" demesi caiz olurdu. Halbuki 
böyle bir şeyin kabul edilemeyeceği açıktır." Buna cevabımız şudur: Mükellef 
olan iki şey ile emredilmiştir: Günahı terk ve başkasını günah işlemekten 
alıkoymak. Bu iki mükellefiyetten birini yapmamak, diğerin: de yapmamayı icâb 
ettirmez. Allah Tealânın: 

"İnsanlara iyiliği emredip kendinizi unutuyor musunuz?" ifadesine gelince bu, 
her ikisini aynı anda yapmayı yasaklamaktadır. İki şeyi beraber olarak 
yapmaktan nehyin, iki şekilde anlaşılması doğru olur: 

1) Bundan maksad, insanın nefsini (kendisini) unutup ihmal etmesinin mutlak 
olarak yasaklanmasıdır. 

2) Bundan maksad, insanın kendisini unuttuğu halde diğer insanları iyiliğe teşvik 
etmekten nehiydir. Bize göre ayetten murad, ikinci değil birinci şekildir. Bu 
açıklamaya göre hasmın görüşü düşer. Onların ileri sürdükleri akli detil ise, 


kendilerinin aleyhine dönen bir delildir. 2) 
Kulun Fiili Hakkında Mutezilenin Yanlış bir İstidlali Başa Dön 


Mu'tezile bu âyeti, kulun fiillerinin Allah'ın mahluku olmadığına delil 
getirerek, şöyle demişlerdir: 


"Allah Teâla'nın bu fiilin ancak insan tarafından yaratılmış olması halinde doğru 
ve yerinde olur. Ama insanlar için bu fiil mecburi olarak (cebren) yaratılmış 
olursa bu söz yerinde olmaz. Çünkü siyah olana, siyah olarak yaratıldığı için, 
"Niçin beyaz değilsin?" demek caiz değildir." 

Buna cevabımız şudur: Kulun kudreti iki zıt şeyi yapmaya elverişli olduğu 
zaman, şayet bu iki zıttan diğeri değil de beriki bir müreccih olmadan meydana 
gelirse bu, sırf tesadüf olur. Tesadüfi olan işleri kınamak ise mümkün değildir. 
Eğer bu, bir müreccih sebebiyle olur ve bu da kul olur ise, aynı mesele geri gelir. 
Eğer bu müreccih Allah ise, bu fiilin meydana gelmesi hususunda bu taraf racih 
(üstün gelen taraf), diğer taraf ise mercuh (üstün gelinen taraf) olmuş olur. 
Mercüh tarafın meydana gelmesi zaten imkansızdır. Çünkü, iki tarafın eşit olma 
durumunda bir tarafın meydana gelmesi imkansız olacağı için, mercüh tarafın 
meydana gelmemesi daha evlâdır. İki zıddan biri imkansız olunca, diğerinin 
meydana gelmesi vacib olur. İşte bu durumda sizin bize karşı delil getirdiğiniz 
herşey aleyhinize döner. Bütün bunlara gerçek manada verilecek cevab şudur: 


Hak Teala, yaptığı işlerden sorulamaz. [83] 
İlminden Faydalanmayan Âlim Hakkında Hadis-i Şerifler 


a) Enes (ra)'den rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: 

"Miraç gecesi dudaktan ateşten makaslarla kesilen bir gunıb insana -astladım. 
Bunun üzerine "Ey kardeşim. Ey Cibril bunlar kimler?" dedim. O da: "Bunlar, 
dünya ahâlisinden hatib olan kimselerdir. Onlar insanlara iyiliği emrediyorlardı, 
fakat kendilerini unutuyorlardı."155) 

b) Hz. Muhammet (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Cehennemde, cehennem ehlinin,kokusundan bizar oldukları bir adam vardır. 
Denildi ki "O kimdir Ey Allah'ın Resulü?" Hz. Peygamber (s.a.s) da "timinden 
kendisi istifade etmeyen âlimdir" buyurdu. c) Yine O (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Kendisi yapmadığı halde insanlara hayrı (iyiliği) öğreten kimse tıpkı insanları 
aydınlatırken kendisini yakıp tüketen bir kandil gibidir." 

d) Şa'bi'den rivayet edildiğine göre, cennetliklerden bir gurub, 
cehennemliklerden bir gurubun haline muttali olur ve onlara "Niçin cehenneme 
girdiniz? Halbuki biz sizin öğretmeniz sayesinde cennete girdik" derler. Onlar 
da: "Biz, iyiliği emrediyorduk ama onu kendimiz yapmıyorduk" dediler. 
"Nitekim "Kim sadece dili ile vaz'u nasihat ederse, sözü boşa gitmiştir. Kim de 
hal ve hareketi ile vaz'u nasihat ederse onun (söz) okları hedefini bulmuş ölür " 


denilmiştir. Şair de şöyle demiştir: 

"Ey başkasına öğreten adam. Keşke bu ta kendine olsa, kendin hasta olduğun 
halde, iyileşmeleri için, hasta ve yatalaklara Haçlar tavsiye ediyorsun. İlkönce 
kendinden başla ve nefsini zulmetmekten yasakla. Nefsin ondan vazgeçerse, sen 
hakfmsin.. Bu durumda va'z edersen, va'zm makbul olur, senin görüşüne uyulur 
ve bu öğretme işi fayda sağlar. " 

"Bin adam içindeki bir adamın işi, bin adamın bininin de sözünden daha 
tesirlidir" denilmiştir. Ama va'z edip, kendisi de nasihatına uyan kimsenin değeri 
Allah katında büyüktür. 

Rivayet edildiğine göre Yezid İbn Harun ölür. Kendisi vaiz ve zahid bir kimse 
idi. Rüyada görüldü de, kendisine, "Allah sana nasıl muamele etti?" diye 
sorulduğunda, o "Allah beni affetti; Münker ve Nekir'in bana ilk sualleri, Rabbin 
kimdir? oldu da, ben de bunun üzerine, şu kadar yıldır insanları Allah'a davet 
eden şeyhten utanmaz ve ona Rabbin kimdir mi, dersiniz? dedim" Can 
çekişirken Oo Şibli'ye, Oo denildiğinde, o bunun üzerine şu beyti 
söyledi: 

"Senin oturmuş olduğun ev kandillere muhtaç değildir." 

"Sabır ve namaz ile yardım isteyin. Bu, muhakkak ki, huşu içinde olanlar hariç, 
çetin birşeydir. Bunlarsa, Bablerine kavuşacaklarını ve gerçekten O'na 


döneceklerini "(Bakara, 45-46). Bu âyette birkaç mesele vardır: [84] 
Bu Emrin Muhatabı Kimlerdir? 


Âlimler, Cenâb-ı Hakk'ın ifadesiyle kimlere hitap edildiği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Âlimlerden bir gurup, bunların Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman etmiş 
olanlar olduğunu söylemiştir. Çünkü namazı asla kabul etmeyip, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in dininde sabrı inkâr eden kimselere hemen hemen namazla .e sabırla 
yardım isteyiniz!" denilmiş. Bu sebeple bu hitabı, Hz. Muhammed :1s.a.s)'ı 
kesinlikle tasdik eden kimselere yöneltmek gerekir. Hitabın önce İsrailoğullan 
hakkında olması, bundan sonra Hz. Muhammed (s.a.s)'i tasdik eden kimselere 
yönelmiş olması da imkansız değildir. Doğruya en yakın olan görüş, bu ayetle 
kendilerine hitap edilenlerin, Beniisrail olmasıdır. Çünkü hitabı onlardan 
başkasına tevcih etmek, ilahi nazmın ifade düzenini bozar. Şayet, "Onlar namazı 
ve sabrı tasdik etmedikleri halde, onlara namaz ve sabır nasıl emredilir?" 
denilirse, deriz ki, biz onların namazı ve sabrı inkâr ettiklerini kabul etmiyoruz. 
Çünkü, herkes, sabredilmesi gereken şeylere karşı sabretmenin güzel olduğunu; 
yaratanına karşı bir tevazu ve Allah'ın zikriyle meşguliyyet olan namazın da, 


dünya çile ve afetlerine karşı kendisine teselli verdiğini bilir. İhtilaf ancak 
keyfiyettedir. Çünkü yahudilerin namazı, bir şekilde; müslümanların namazı ise, 
başka bir şekildedir. Emrin taalluk ettiği husus müşterek nokta olan mahiyet 
olunca, zikredilen müşkil kendiliğinden kalkmış olur. İşte bundan dolayı biz 
diyoruz ki, Cenab-ı Hak onların iman etmelerini, idlali terketmelerini ve namaz 
ile zekat gibi dini uygulamalara sarılmalarını emredip; bu da, riyaseti terketmek 
ve mal ile makamdan yüz çevirmek gibi şeyleri ihtiva etmesi sebebiyle onlara 
güç gelince, şüphesiz Allah bu hastalığa müdahele ederek "Sabtrve namazla 


yardım isteyiniz" buyurmuştur. [85] 





Sabır ve Salatın Hakikatine Dair Başa Dön 


Alimler.sabır ve namaz hakkında birtakım görüşler belirtmişlerdir. 

a) Ayette sanki şöyle denilmiştir: "Dünyaya dair sevdiklerinizi bırakmaya ve Hz. 
Muhammed (s.a.s.)'in dinini kabul etmeden dolayı kendisine 

dahil olmayı tabiatınızın zor ve güç göreceği şeylere mukabil sabır ile, yani nefsi 
lezzetlerden alıkoyma İle yardım isteyiniz. Çünkü nefislerinize bunu 
yüklediğinizde, nefisleriniz buna alışır ve bu onlara hafif gelir. Sonra siz buna 
namazı da ilave ettiğinizde, iş tamam olur. Çünkü namazla meşgul olanın 
Allah'ın celal ve kahrı, rahmet ve fadlı ile meşgul olması gerekir. Buna göre kişi 
Allah'ın rahmetini hatırladığı zaman O'na itaate yönelir; O'nun ikabını hatırladığı 
zaman da, O'na isyanı terkeder. 

b) Burada sabırdan murad, oruçtur. Çünkü oruçlu olan kimse, yemeye ve içmeye 
karşı sabırlıdır. Nefsini, midesinin ve avret mahallerinin şehvetinden koruyan 
kimseden, dünya sevgisinin bulanıklıkları gider. Buna bir de namaz eklenince, 
kalb Allah'ı bilme nürlarıyla aydın'anır. Allah orucu namazdan önce zikretmiştir. 
Çünkü orucun tesiri, uygun olmayan şeyleri giderme; namazın tesiri ise, uygun 
olan şeylerin meydana gelmesi hususundadır. Çünkü kaide olarak: nefy isbattan 
önce gelir. Yani menfi ve olumsuz olanların meydana gelmemesini sağlamak, 
olumlu olanların meydana gelmesinden öncedir. 


Bir de Hz. Peygamber (s.a.s) "Oruç ateşten koruyan bir ka/kandır"[86] 
buyurmuştur. Yine Allah'u Teala; 

"Muhakkak ki namaz, hayasızlıklardan ve çirkin şeylerden insanı neftyeder" 
(Ankebüt, 45) buyurmuştur. Çünkü namaz, dünya ile iştigale mani olur, kalbe 
huşu verir ve namaz sebebiyle Kur'an'ı okumak, ondaki va'd ve vaide, va'z u 
nasihatlere, güzel terbiyelere; âhirete isteklendirme ve dünyadan rağbeti kesmek 
için, mahlukatın kimilerinin cennete, kimilerinin de cehenneme gittiklerine dair, 


vukuf hasıl olur. Böylece insana, bu durumda riyaset işini bırakması ve 
yaratıklardan ilgisini keserek, Yaratanın hizmetinin kıblesine dönmesi kolay olur. 
Bu ayetin bir benzeri de, Cenab-ı Hakk'ın: 

"Ey iman edenler, sabır ve namaz ile yardım isteyiniz; muhakkak ki Allah 


sabredenlerle beraberdir" (Bakara, 153) âyetidir. 187) 
daki Zamirin Mercii Hakkında İhtimaller 


Hak Teâlâ'nın âyetteki, ifâdesine gelince, bu zamirin mercii hususunda bazı 
görüşler ileri sürülmüştür: 

1) Zamir, namaz (salât) lafzına râcidir. Buna göre mana, "namaz, huşu edenlerin 
dışındakilere ağırdır", olur. 

2) Zamir, Hak Teâlâ'nın emrinin delâlet ettiği "istiane" (yardım taleb etme) 
lafzına racidir. 

3) Bu, İsraıloğullarının, "Size vermiş olduğum nimetlerimi hatırlayın" (Bakara, 
140) âyetinden başlayıp, yine Cenâb-ı Hakk'ın "yardım taleb ediniz" âyetine 
kadar ki kısım da, emredilen ve yasaklanan şeylerin tamamına racidir. Araplar, 
kısaltmak için bazı şeyleri gizlerler veya muhatabın ilmine güvenildiği için, o 
sözde sadece ima ile yetinir. Buna göre mesela birisi, (O'nun üzerinde, 
falancadan daha faziletli birisi yoktur) der, bununla da 'yeryüzünü' kasteder. Yine 
Araplar, Medine'yi kastederek, "Medine'nin iki tepesi arasında falancadan daha 
şerefli bir kimse yoktur " 

derler. Yine Cenâb-ı Hak: "Eğer Allah, zulümleri yüzünden insanları 
cezalandırsaydu onun üzerinde hiçbir canlı bırakmazdı" (Nahl, 61) buyurmuş, 
fakat yeryüzünü zikretmemiştir. Hak Teâlâ'nın âyetine gelince, yani, tunlara bu 
çok ağır ve güç gelir. Bu senin, "Bu iş bana zor geldi" sözünden iştikak etmiştir. 
Yine Allah'u Teala: 

"Senin onları davet ettiğin şey, müşriklere zor ve ağır geldi" (Şura, 13) 
buyurmuştur. Şayet: "Namaz bunlara ağır, huşu duyanlara ise kolay olunca, bu 
durumda onların sevablarının daha çok, huşu duyanların sevablarrnın ise daha az 
olması gerekir; bu ise kabul edilemiyecek bir hükümdür" denilirse, deriz ki: 
Burada "Onlara gelen yorgunluk, huşu içindeki kimseye gelen yorgunluktan 
daha fazladır" denilmek istenmemiştir. Bu nasıl olabilir ki huşu sden kimse, 
namaz kılarken uzuvlarını, kalbini, kulağını, gözünü kullanır; kendisine ulaşan 
zikri, lezzeti ve huşuya tefekkürden gafil olmaz. Vaidi hatırladığında, herhangi 
bir hasret ve kederden hali olamaz; va'di latırladığında da aynısı olur. Huşu 
duyan kimsenin fiili böyle olunca, namaz dolayısıyla ona gelen ağırlık daha fazla 


olur, [88] 


Namazda Huşu Duyma Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın âyetinden rhurad-ı ilahi şudur. O namaz huşu etmeyen 
kimselere çok ağır gelir; çünkü bu kimse namazı, kıldığında herhangi bir sevaba; 
onu terkettiğinde de herhangi bir cezaya inanmadığı için, bu durumda namaz 
kılmak ona çok güç gelir. Netice olarak diyebiliriz ki, mülhid namaz kılmada 
herhangi bir faydanın bulunduğuna inanmadığından namaz kılmak ona ağır gelir. 
Çünkü fayda bulunmayan herhgangi bir şeyle iştigal etmek, kişinin tabiatına zor 
gelir. Ama muvahhid'e gelince, namaz kılmada çok büyük faydaların 
bulunduğuna; onu kılmamada sn büyük zararların bulunduğuna inandığı için 
namaz ona güç gelmez. Zira namaz kılmada sevabın, ebedi, kalıcı nimetleri elde 
etmenin ve elim azabtan 

kurtulmanın bulunduğuna inanır. Allah'ın: 

"Ki onlar, Rablerine kavuşacaklarını bilirler" âyetine bakmaz mısın? Yani onlar, 
Allah'ın sevabını elde eder ve cezasından halas olurlar. Bunun misali, hasta olan 
kimseye, şu acı şeyi ye! denildiğinde, o, onda kendisi için şifa bulunduğuna 
inanırsa, bu ona çok kolay olur. Eğer buna inanmazsa, bu ilacı almak ona çok zor 
gelir. 

Hz. Peygamberin sözü de işte buna hamledilir. "Çözümün aydınlığı ve sürüru da 


namazda bulunmaktadır.189l Namazı bu şekilde nitelendirmesi, zikretmiş 
olduğumuz görüşler sebebiyledir, yoksa o namazın ona ağır gelmerrfesi 
sebebiyle değil. Namaz, ona nasıl ağır gelmez ki! Hz. Peygamber (s.a.s), 
ayakları şişinceye kadar namaz kılardı. Huşu demek tezellül ve çok mütevazi 


olma (huzül!) demektir. [90] 
Ayette Geçen "Zan'dan Maksad 


Allahın "Ki onlar, Babletine kavuşacaklarını bilirler" âyetine gelince, 
müfessirlerin bu ayet hakkında iki görüşleri bulunmakadır. a) "Zan" ilim 
manasınadır. Onlar sözlerine devamla şöyle dediler: Zan, şeyin zıddını da 
mümkün gören düşüncedir. Bu ise, sahibinin, kıyamet ında kesin inancının 
bulunmamasını gerektirir. Bu da küfürdür. Halbuki u Teâlâ bu zannı 
methetmiştir. Küfrü medhetmekse caiz değildir. Bu ible, ayetteki zandan 
muradın ilim olması gerekir. Bu mecazın sebebi, zannın her birinin racih (üstün 


gelen, ağır basan) bir itikadda müşterek larıdır. Ne var ki, ilim, zıddına mani olan 
bir racihtir. Zan ise, zıddına ıi olmayan bir racihtir. Zan ile ilim bu bakımdan 
birbirlerine benzeyince, ırdan birinin ismini diğerine vermek uygun olmuştur. 
Evs İbn Hacer şöyle demiştir: 

"Onu, kaburga kemikleri arasında bulunan (kalbi) karmakarışık ve korku 
olduğunu zann-ı galible bildiğim halde salıverdim." 

"Sahiden onlar diriltileceklerini bilmiyorlar mı? (Tatfif,4) Yine Cenâb-ı Hak: 
hesabımla karşılaşacağımı biliyordum" (Hakka, 20) ve" (Tatfif, 4) buyurmuş; 
Allah, bunu onlara yadırgayarak, "ra-na sevk ve teşvik etmek için zikretmiştir. 
Allah'ın onları, zıddınt mümkün gören bir inanca sevketmesi caiz değildir, bu 


sebeple burada sr can maksadın ilim olduğu ortaya çıkmıştır. [91] 
"Rab ile Karşılışma"nın Manası 


b) Lâfzı zahirine hamletmektir ki, bu hakiki anlamda zandır. 

Sonra burada birkaç vecih bulunmaktadır; 

1) Rabb ile karşılaşmanın ölümden mecaz kılınması.. Bu böyledir, çünkü ile 
karşılaşmak, ölümün neticesidir. Böylece müsebbeb (netice) zikredilmiş, ama 
sebep murad edilmiştir. Bu meşhur olan bir mecaz şeklidir; çünkü ölen kimseye, 
"o Rabbine kavuştu" denilir. Bunun böyle olduğu sabit biz deriz ki, o namaz her 
an ölümü göz önünde bulunduran huşu ahiplerine zor ve ağır gelmez. Bu 
böyledir; çünkü her an ölümü gözleyen 

herkesin kalbi daima huşu içindedir, onlar her halükârda tevbeye koşarlar. Çünkü 
ölüm korkusu, tevbe etme sebeplerini güçlendiren hususlardandır. Bir de kişi 
huşuyla, birlikte kendisinden çıkabilecek bir kusurdan her durumda emin 
olamaz... Dolayısıyla, onun bunu telafi etmesi gerekir. Kişinin durumu 
zikrettiğinmiz şeyler olunca, bu onu hemen tevbe etmeye yöneltir... 

2) Rabb ile karşılaşmanın, Rabb'in sevabı ile karşılaşma şeklinde tefsir 
olunmasıdır. Bu ise, kesin olarak bilinmeyip, zanni bir husustur, çünkü abid olan 
bir zahit, kendisinin Allah'ın sevabıyla karşılaşacağına kesinkes hükmedemez, 
tam aksine o, zanneder... Ancak bu zan onu, daha mükemmel bir huşuya 
sevkeder. 

3) Mana şudur: Onlar, günahlanyla beraber Rablerine kavuşacaklarını sanırlar... 
Çünkü huşu eden insan, kendisi ve amelleri hakkında sü-i zanda bulunur, 
böylece onun zannına, Allah'a günahlarıyla birlikte kavuşacağı düşüncesi galib 
gelir ve bunda da hemen tevbeye yönelir. Ki bu, övgüye şayan bir husustur. 


Burada geriye iki mesele kalmıştır: [92] 


Lika Tabirinin Allah'ı Görmeye Delil Olup Olmadığı Konusunda Mutezile 
ile Münakaşa Başa Dön 


(Bizim Ehlı Sünnet) mezhebinde olanlardan bazıları Allahu Teala'nın 
buyruğunun Allah'ın görülebileceğine delil olduğunu söylemişlerdir. 

Mutezile ise "lika" lafzı rü'yeti ifade etmez demiştir. Bunun delili ise. âyet, 
haber ve örftür. Âyetten delile gelince, bu Allah'u Teala'nın: 

"Allah da, bunu kıyamet gününe kadar kalblerinde bir nifak yaptı" (Tevbe, 77) 
kavlidir. Halbuki, münafık Rabb'ini göremez. Yine Cenâb-ı Hak: 

"Bunu her kim yaparsa, bir ceza ile 

karşılaşır" (Furkan, 68) buyurmuştur. Yine tehdit makamında olmak üzere: 
"Allah'dan korkunuz ve biliniz ki siz Ona mülaki olacaksınız" (Bakara, 223) 
buyurmuştur. İşte bu, hem kâfire hem de mümine şâmildir. Rü'yet kâfir için söz 
konusu olmaz. Böylece biz "lika"nın rü'yetten ibaret olmadığını anlamış olduk. 
Haberden delile gelince, bu Hz. Peygamber (s.a.s)'ın: 

"Her kim, müslüman bir kimsenin malını alarak kendisine mal etmek için yemin 
ederse. O, Allah'la, Allah ona kızgın olduğu halde karşılaşır" şeklindeki 
hadisidir. Hadiste geçen "lika" dan maksat Allah'ı görmek değildir. Çünkü bu hal 
cehennemliklerin niteliğidir. Örften delillere gelince bu, müslümanların ölen 
kimse hakkında, "O Rabbine kavuştu" deyip, bununla onun, Allah'ı görmüş 
olduğunu kastetmem eleridir. Yine "lika" ile kastedilen, aradaki engeli kaldıracak 
bir biçimde, kendisiyle karşılaşmış olduğu kimseye yaklaşmaktır. İşte bundan 
dolayı, hükümdarın huzuruna çıkarılmayan adam, onu görse bile, "Onunla henüz 
karşılaşmadım" der. Ama ona, emirin huzuruna girmeye izin verildiğinde, o 
kimse kör bile olsa, onunla karşılaştım der. Yine, "falanca çok “etin güçlüklerle 
karşılaştı"; "falancadan büyük hile ile yüzyüze geldim"; "falanca ölümüyle 
karşılaştı" denilir. Bütün bunlar "lika"nın görmekten ibaret olmadığına delalet 
eder. Yine buna Allah'u Teâla'nın: "Allah'ın takdir ettiği bir vakte kadar sular 
birleşti" (Kamer, 12) âyeti delalet eder. Bu ancak cisimler hakkında doğru olur 
da, Allah hakkında doğru olmaz. 

(Sünni) âlimlerimiz ise, "lika" Arabça'da iki cisimden birinin, diğerinin yüzeyine 
temas edecek biçimde ona ulaşmasından ibarettir, demişlerdir. Birisi, bir 
başkasına dokunup ona bitiştiğinde 2Mi ıjl» jai "Bu ona mülâki oldu" denilir. 
Mülakat, idrak edilen iki cinsin arasında idrakin meydana gelmesine sebep 
olunca, bu durumda lafzı da dokunmaya hamletmek imkansız olursa, o lafzı 
idrake hamletmek gerekir. Çünkü sebebin lafzını, müsebbebe vermek mecaz 


şekillerinin en kuvvetlilerindendir. Bu sebeple kişinin "lika" lafzını idrake 
hamletmesinin vacib olduğu ortaya çıkar. 

Bu konuda söylenenlerin ekserisi şudur: Bu mana, bazı durumlarda kendisini 
tahsis eden bir delilden dolayı bırakılır. Bu sebeple diğerlerinde "lika" 
kelimesinin idrak manasına verilmesi vacib olur. İşte bu izaha göre, bütün sualler 
kendiliğinden ortadan kalkar. Allah u Tealâ'mn: "Allah da, bunu, kıyamet 
gününe kadar kalblerinde bir nifak yaptı" (Tevbe, 77) âyetine ve münafığın 
Rabbini göremiyeceği hususuna gelince, biz deriz ki işte bu zaruretten ötürü, 
buradaki maksat, "Onlar Allah'ın hesabı ve hükmüyle karşılaşacakları güne 
kadar." şeklindedir. Ancak böyle bir takdir, delilin hilafına, aksine olan bir 
görüştür. 

Buna ancak, zaruret esnasında başvurulur. İşte burada, kendisine müracaata 
muhtaç olduğumuz için, ona başvurduk. Halbuki, Allahu Teala'nın ifadesinde 
lafzı zahirinden çevirip, böyle bir ziyade takdir etmede bir zaruret yoktur. İşte 
böylece, "lika"nın Allah'ın hükmüne değil de, O'nun kendisine talik edilmesi, 
şüphesiz gerekmiştir. Onlar, Allah'ın görülmesine mani olacak akli delilleri 
zikretmekle meşgul oldularsa da, biz o delillerin zayıf olduğunu açıkladık. İşte 


bu durumda, bu yönden zahire sımsıkı tutunmak doğru ve isabetli olmuştur. [93] 
Allah'a Rücû Etmenin Mânası 


Allah'a rücü etmekten maksat, insanların Allah'tan başka bir sahibi olmadığı, 
O'ndan başka hiç kimsenin onlara herhangi bir fayda ve zarar veremediği bir 
yere rucu etmektir. Nitekim onlar, ilk yaratılışlarında da böyleydiler. Böylece 
onların ilk önce oldukları hale döndürülüşleri, Allah'a rücu kabul edilmiştir. 
Çünkü onlar, hayattayken, her ne kadar Allah bütün hallerde onların sahibleri 
idiyse de, O'ndan başka varlıklar hükmediyor ve onlara (zahiren) zarar ve fayda 
verebiliyordu. 

Bu âyetle, batıl fırkalardan olan iki gurup ihticâc etmiştir. 

1) Mücessime şöyle demiştir: Cisim olmayana rücü etmek muhaldir. Allah'a rücü 
edileceği sabit olunca, Allah'ın cisim olması gerekir. 

2) "Tenasüh"e inananlar da şöyle demişlerdir; Bir şeye rücü, daha önce o şeyin 
yanında bulunmuş olmayı gerektirir. Bu sebeple bu âyet, ruhların kadim 
olmasına ve onların ruhlar aleminde bulunduğuna delalet eder. Buna cevabımız, 
daha önce anlatılmış olan şeylere göre verilmiş demektir. 

"Ey isralloğullan, size inam ettiğim nimetlerimi ve sizi bütün alemlere üstün 
tuttuğumu hatırlayınız "(Bakara, 47). Bil ki Cenâb-ı Hak, onların aleyhindeki 


delili pekiştirmek ve Hz. Muhammed (s.a.s)'e tabi olmamadan sakındırmak için, 
burada bu sözü ikinci defa tekrar etmiş, sonra: "Birgünden sakının ki..." (Bakara, 
48) sözüyle de tehdidini o söze bitiştirmiştir. Sanki Cenab-ı Hak şöyle demiştir: 
Size olan geçmiş nimetlerimden ötürü bana itaat etmediyseniz, bari gelecekteki 


azabımın korkusundan ötürü bana itaat edin! LA 
Alemlere Üstün Kılmanın Manası Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: âyetine gelince, bunda bir sual vardır. Bu soru şudur: Bu ayet, 
onların Hz. Muhammed'den üstün olmalarını gerektirir. Bu ise, ittifakla yanlıştır. 
Buna birkaç bakımdan cevap veririz: 

a) Bazı âlimler, âlem çok kalabalık insan topluluğundan ibarettir. Mesela, "Bir 
yığın insan gördüm" demen gibi... Bundan maksat, insanların tamamı değil, 
çoğudur, demişlerdir. Bu görüş zayıftır; çünkü âlem lafzı delil anlamına gelen 
âlemden müştaktır. Buna göre, Allah'a delil olan her şey âlem olmuş olur ve 
böylece de âlemden olur. Kelamcıların görüşlerinin tahkiki ise şöyledir. Âlem, 
Allah'ın dışında var olan her şeydir. Buna göre âlem lafzını, sonradan olanların 
bir kısmına tahsis etmek caiz olmaz. 

b) Bundan maksat, "Sizin zamanınızın âlemlerine üstün tuttum" demek olur. Bu 
böyledir, çünkü bundan sonra meydana gelecek olanlar şu anda mevcut değildir. 
O halde, o şahıs mevcut değilken, âlemler cümlesine dahil olmaz, çünkü 
âlemden olmanın şartı, mevcut olmaktır, yokken bir şey mevcut olamaz, o halde 
yok olan bir şey âlemden olmaz. Bir de Hz. Muhammed (s.a.s), o vakit mevcut 
değildi, o vakit âlemlerden de değildi. Binaenaleyh, o vakitte İsrailoğullarının 
âlemlerin en üstünü olmasından, onların o vakitte Hz. Muhammed (s.a.s)'den 
üstün olmaları gerekmez. Hak Teala: 

"Hani Allah sizin içinizden peygamberler gönderdi sizleri hükümdarlar yaptı, 
size kainatta hiç kimseye vermediği şeyi verdi" (Maide, 20) ve: "Andolsun ki biz 
onları, bilerek, 

bütün âlemlere üstün tuttuk" (Duhan. 32) buyurmuş, bununla o zamanın 
âlemlerini kastetmiştir. Onlar, kendilerine verilen hükümdarlık, peygamberlik ve 
ilahi kitaplar gibi hususlarla başkalarından daha üstün olmuşlardır. 

c) Allah'ın: hitabl âlemler hakkında umumidir. Fakat, fazileti ifade etme 
bakımından mutlaktır. Mutlakın doğru olmasında tek bir suret kafidir; buna göre 
ayet, Israiloğullarının âlemlere herhangi bir hususta üstün kılınmış olduklarına 
delalet eder ki, bu onların her şeyde âlemlerin hepsinden üstün olmasını 
gerektirmez. Aksine onlar, bir hususta başkalarından daha üstün oldularsa da, 


başkaları bu şeyin dışında onlardan daha üstün olmuş olurlar. Bu durumda, 
Allah'ın: 

"Muhakkak kt Allah Adem 't,Nuh U İbrahim 'in ailesini İmrân m ailesini bütün 
âlemlere seçmiş, üstün kılmıştır" (A.imran, 33) âyetiyle peygamberlerin 
meleklerden daha üstün olduğuna istidlal etmenin doğru olmadığı ortaya 
çıkmıştır. Burada, geriye birkaç bahis kaldı. 

1) İbn Zeyd, Allah bununla, onlardan mümin olanları kastetmiştir. Çünkü, 
onların asileri, Allah u Teâlâ'nın: "Ve onları maymunlar ve domuzlar haline 
getirdi" (Marde, 60) âyeti ile: "Beni İsrail'in kâfir olanları lanetlenmiştir" 
(Maide, 78) âyetinde buyurduğu gibi, maymunlara ve domuzlara çevrilmiştir. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın İsrailoğullarına olan bütün hitapları, Arapların dikkatini 
çekmek içindir. Çünkü onlara üstünlükleri nebileri sayesinde olmuştur. 
Peygamberlerin kıssalarının tamamı da bir irşad ve uyarma gayesine 

yöneliktir. Nitekim Cenab-ı Hak: "Onlar, sözü dinlerler, ve hemen onun en 
güzeline tabi olurlar"(Zümer, 18); "Size tıbbinizden indirilenin en güzeline 
uyunuz "(Zümer, 55) ve: "Muhakkak ki onların kıssasında, akil sahipleri İçin 
alınacak ibretler vardır" (Yusuf, 111) buyurmuştur. İşte bundan ötürü Katâde 
rivayette bulunara, şöyle demiştir: "Bize anlatıldığına göre Hz. Ömer söyle 
demiştir: "Allah'a yemin olsun ki, İsrailoğulları çekip gitmiştir. Sizin 
başkalarından dinlediğiniz şey bir fayda vermez " 

3) Kaffal, nün harfinin kesresiyle olan" Nimet: Minnet ve adamın arkadaşına 
ikram ettiği şey" manasına gelir. Nitekim Hak Teâlâ: Bu, bana lütfettiğin bir 
nimettir" (Şuara, 22) 

buyurmuştur. Ama nün harfinin fethasıyla olan üüi kelimesine gelince, bu 
hayatta kendisiyle nimetlenilen şeydir. Nitekim Cenâb-ı Hak: 


"İçinde büyük bir zevkle yaşadıkları nimetler..." (Duhan, 27) buyurmuştur. [95] 
Allah, Kulun Faydasına Olan Şeyi Yaratmaya Mecbur Değildir 


4) Allah'ın hitabı kulların faydasına olan şeyi gözetmesinin Allah'a ne dünyevi 
ne de dini bakımdan vacib olmadığına delalet eder. Çünkü O'nun buyruğu, dini 
ve dünyevi nimetlerin tamamını içine alır. Buna göre bu üstünlük, ya vacib olur 
veya olmaz; eğer vacib olursa, bunu onlara bir lütuf addetmek caiz olmaz. 
Çünkü görevini ifa eden kimsenin, hiç kimseye bir lütfü söz konusu değildir. 
Eğer, Cenâb-ı Hakk'ın, bunu ötekilere değil de berikilere tahsis etmiş olmasıyla 
birlikte vacib olmazsa, bu kulların faydasına olanı gözetmenin ne dünyevi ne de 
dini bakımdan vacib olmadığını gösterir. Buna göre, şayet Allah onlara bu 


dünyada büyük nimetler tahsis edince, onlara ahirette de büyük nimetler tahsis 
etmesi uygun olur. Nitekim, iyiliği tamamlamak, başlatmaktan öahe hayırlıdır, 
denilmiştir. O halde daha niçin onun peşinden âyetindeki şiddetli korkuyu 
getirmiştir? denilirse, cevab olarak deriz ki, nimetin büyüklüğüne rağmen isyan 
etmek, en çirkin ve en kötü bir kusur olu;. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak 
onları günah işlemekten sakındırmıştır. 

5) Bu bahis, âlemdeki gurupların hangisinin daha efdal, yani hayır özelliklerini 
daha çok haiz olduğunu beyan hususundadır. Bil ki, her yerdeki sakinler arasında 
bu hususta çok çetin tartışmalar meydana gelmiştir. Buna göre her gurup 
kendisinin daha üstün ve kemal sıfatlarına da daha çok sahip bulunduğunu iddia 
etmiştir. Biz Allah'ın tevfik ve yardımıyla, meselenin çözümü güç yönlerine 


işaret edeceğiz.126! 
Mal Ve Mülkün, Şefaatin, Yardımlaşmanın Fayda Vermeyeceği Gün 


"Öyle bir günden korkunuz ki, o günde hiç kimse diğer kimseye hiçbir fayda 
sağlayamaz. Ondan ne bir şefaat kabul edilir, ne de bir üdye alınır. Onlara 
yardım da edilmez "(Bakara, 48). 

Bil ki bu günde korkmak, o günde meydana gelecek olan Allah'ın azab ve 
şiddetli acılarından dolayıdır. Çünkü günün kendisinden korkulmaz. O gün 
cennetlik ve cehennemliklerin hepsi mutlaka Allah'ın huzuruna geleceklerdir. 
Buna göre ayetten maksad, bizim söylediğimiz şeydir. Sonra Cenâb-ı Hak ahiret 
gününü, insanları korkutmak için, en şiddetli ve azametli sıfatlarla nitelenmiştir. 
Bu böyledir. Çünkü Araplar, kendilerinden birisi hoş olmayan bir duruma 
düştüğünde ve hısım akrabası onu bundan kurtarmaya çalıştıkları zaman 
içlerinde hamiyetperverlik namına ne varsa hepsini harcar ve tıpkı bir babanın 
çocuğunun başına gelen kötülüğü defetmeye çalışması gibi, bu kötülüğü ondan 
savmaya uğraşırlar. Eğer o, engelini aşamayacağı bir kimseyi görürse,çeşitli 
tevazu yollarını ve şefaat çeşitlerini devreye sokarak, sertlikle yapamadığı şeyi 
yumuşaklıkla yapmaya çalışır. Eğer hem sertlik hem de yumuşaklık fayda 
vermez ise, geriye o kimseye ya mal veya başka çeşit bir şeyden fidye vermek 
kalır. Eğer bu üçü de ona bir fayda temin etmez ise, dostları ve kardeşlerinden 
umduğu yardıma yönelir. İşte böylece Cenab-ı Hak, Bu yollardan hiçbirinin 
ahirette günahkarlara fayda vermeyeceğini haber vermiştir, bu tertibe göre geriye 


iki sual kalır; 271 


İki Suale Cevap Başa Dön 


1) Allah'ın âyetinin manası, âyetinin manası gibidir. Buna göre bu tekrardan 
maksad nedir? Buna şu şekilde cevap veririz: Cenâb-ı Allah'ın âyetinden 
maksadı, onun hakettiği cezayı bir başkasının çekmeyeceğini ifade etmektir. 
gelince, bundan maksad, o insanın bu şahsı cezalandıran (Allah'ın) hükmünden 
kurtarmaya çalışamayacağıdır. 

2) Allah uTeâlâ, bu ayette "şefaatin kabulünü", "fidye alımı "ndan önce 
zikretmiş, bu âyeti bu suredeki 120. âyetten sonra tekrar getirerek orada da 
"fidye alma" "şefaatin kabulü"nden önce zikretmiştir. Bunun hikmeti nedir? 
Buna şöyle cevab verilir: Mal sevgisine olan meyli, kendisini yüceltmeye olan 
meylinden daha şiddetli olan kimse, şefaat edecek olanlara yapışmayı, fidye 
vermeye tercih eder. Aksi temayülde olan kimse ise, fidyeyi şefaatçiye tercih 
eder. Bundan dolayı her iki âyetteki farklı tertib, bu iki sınıf insana işaret etmek 
içindir. 


Şimdi de âyetteki lâfızların tefsirine geçiyoruz. [98] 
Âyet-i Kerimedeki Bazı Lafızların Tefsiri 


Allah Teâlâ'nın "Hiç kimse diğer bir kimseye hiçbir fayda sağlayamaz" âyetine 
gelince, Kaffâl bu hususta şunu söylemiştir: Lügatcileregöre fiilinin asıl mânası 
(hükmetti, emretti, ifâ etti, ödedi) fiilinin manasıdır. Bu manada olmak üzere Hz. 
Peygamber (s.a.s), Ebü Bürde b. Yesâr (r.a.)'a şöyle demiştir: "(Bu kurban) sana 
kifayet eder, fakat senden başka kimseye kifayet etmez." Arapçacılar da bunu bu 
şekilde, hemzesiz olarak "tâ" harfinin fethası ile şeklinde rivayet etmişlerdir. 
Yani "Bu, senin kurban vecibene yeter, kurban yerini tutar " demektir. Buna 
göre, âyetin manası "Kıyamet günü hiçbir kimse, hiçbir kimsenin hiçbir 
bakımdan yerine geçemez ve ona isabet edecek hiçbir cezayı onun için 
yüklenemez. Aksine o günde kişi, kardeşinden, annesinden ve babasından bile 
kaçar." Yine buna göre, bu yerini tutmanın manası, "itaat edenin itaati, 
günahkara vacib olmuş olan (cezayı) karşılamaz, onun yerine geçmez." Bu yerini 
tutma ve yerine geçme dünyada bazan olabilir. Mesela bir şahıs yakınının ve 
dostunun borcunu öder ve böylece onun borcunu kendi yüklenir. Âhirette ise, 
hakların ifast ancak hasenat (sevabları) vermekle olur. Ebu Hureyre (r.a), Hz. 
Muhammed (s.a.s)'den şu hadisi rivayet etmiştir: 

"Yanında din kardeşinin ırzı, malı ve makamı bakımından bir hakkı bulunup da, 
bu hak kendisinden alınmadan ondan helallik isteyen kimseye Allah merhamet 
etsin. Çünkü âhirette ne bir dinar ne bir dirhem vardır. Eğer 


o kimsenin iyilikleri varsa, kardeşinin hakkı onun iyiliklerinden alınır. Eğer 
iyilikleri yok ise, o zaman da üzerinde hakkı olan kardeşinin günahlarının bir 


kısmı ona yüklenir.29| 

Keşşaf sahibi, âyette geçen 14 lâfzının mefülü bih olduğunu ve mefülu mutlak 
olmasının da caiz olabileceğini söylemiştir. Meful-u mutlak olması halinde 
âyetin takdiri (az bir cezayı) şeklinde olur. Nitekim Cenâb-i Hakk, "Az bir 
zulüm bile görmezler" (Meryem, 60).Âyeti şeklinde okuyan, bunu 'fayda verdi' 
manasına gelen fiilinden okumuştur. Buna göre lafzı, bu kıraatte ancak, "fayda 
vermek cinsinden herhangi bir şey" manasına gelir. Bu durumda bu cümle 
kelimesinin sıfatı olarak mahallen mansubtur. Eğer, "Öyle ise mevsufa ait zamir 
nerededir?" denir ise, deriz ki "O mahzuftur ve takdiri şöyledir: şeklindedir. 
Buradaki kelimesinin nekre oluşunun hikmeti şudur: "Nefislerden hiçbir nefis, 
kendinden başka hiçbir nefse, hiçbir surette fayda veremez." Bu, hertürlü isteği 
kesen, tam bir ümitsizliğe düşürmedir. 

Allah Teâlâ'nın âyetine gelince deriz ki: "Şefaat" bir kimsenin, bir başkasından 
bir şey istemesi ve ondan ihtiyacını gidermesini istemesidir. Kelimenin aslı, 
"tek"in zıddı manasındaki "çift" demek olan ifili kelimesinden gelir. Buna göre 
sanki, ihtiyaç sahibi tek idi de, şefaatçi onun yanında ikinci (onun çifti) bir şahıs 
oldu demektir. 

Bil ki, Hak Teâlâ'nm ifâdesindeki zamiri günahkâr olan ikinci "nefs"e racidir.Bu, 
kendisinden hiçbir fidyenin kabul edilmediği nefistir. O nefisten şefaatin kabul 
olunmamasının manası şudur: Eğer o, bir şefaatçinin şefaatini getirirse bu ondan 
kabul edilmez. Zamirin, şu manada olmak üzere birinci nefse raci olması da 
caizdir: Eğer o birinci nefis .ikinci nefse şefaat edecek olsa, birincinin ikincinin 
yerine ceza görmeyeceği gibi, şefaati de kabul olunmaz. 

Allah Teâlâ âyetinin manası "Ondan fidye de kabul edilmez" demektir. Jip 
kelimesinin aslı bir şeyin denk olması manasına olan dendir. Sen, "Ben onun bir 
benzerini görmüyorum " manasında dersin. Nitekim Cenâb-ı Hak: 

"Sonra inkâr edenler, (başka varlıkları) Bablerine denk tutuyorlar" (En'am.1) 
buyurmuştur. Bu ayetin bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın: "O inkâr edip kâfir 
olanlar (yok mu?)r eğer yeryüzünde bulunan her şey bir misli ile beraber o 
kâfirlerin olsa da, onlar kıyamet gününün azabından (kurtulmak için) ona fidye 
olarak verseler, bu Üdye onlardan kabul olunmazdı" (Maide, 36); 

"İnkâr edenler ve kafirler olarak ölenler yeryüzü dolusu altını (azablanna 
karşılık) fidye olarak verseler bile, bu onların hiçbirinden kabul edilmez" (Al-i 
Imran, 91) ve: "O (kâfir) üdye olarak ne verirse versin, bu ondan kabul edilmez " 
(En'am, 70) âyetleridir. 


Allah Teâla'nın "Onlara yardım da olunmaz" âyetine gelince, bil ki yardımlaşma, 
ancak dünyada, beraber yaşama ve akraba olma vesilesi ile olur. Halbuki Hak 
Teâlâ, o günde ne bir dostluk, ne bir şefaat, ne de aralarında bir akrabalık bağı 
kalmayacağını; insanın kardeşinden, anasından, babasından ve yakınlarından 
kaçacağını haber vermiştir. Kaffal, "Ayetteki "nasr"dan murad, me'ünet yani 
yardımdır" demiştir. Bu Peygamber (s.a.s)'in "Kardeşine zalim olduğu zamanda 
(zulmüne engel olarak) mazlum olduğu zamanda (ona yapılan zulme engel 


olarak) yardım ef"L1001 hadisi de böyledir. kelimesi de aynı manadadır. Araplar 
yağmur almış manasına (yardım edilmiş toprak) derler. Yağmur toprakta bitki 
çıkardığı zaman, (Yağmur beldeye yardım ediyor) denir. Bu ifadeye göre, sanki 
yağmur, o belde halkına yardım etmiştir. Hak Teâla'nın; 

"K/m, Allah'ın kendisine yardım etmeyeceğini sanıyorsa... "(Hacc, 15) âyeti, 
"Yağmurun Oo beldelere rızık verdiği gibi, . Allahın kendisini 
rızıklandırmayacağını (sanıyorsa)..." şeklinde tefsir edilmiştir. İntikam alma da, 
bir yardım ve zalime bir karşı duruş manasında "nusreFnusret" ve 'intişar" diye 
isimlendirmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak: kavmine karşı ona yardım (Enbiya, 77) 
buyurmuştur. Müfessirler bu âyetteki, nın manasının "Biz onun intikamını 
aldık" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesi, 
bütün bu manalara muhtemeldir. Bu âyet, onların, kıyamet gününde azab 
edildikleri zaman, Allah'tan onlar namına intikam alacak birisini 
bulamayacakları manasına da gelebilir. Hulasa olarak, sanki "yardım", "şiddet ve 
belaları savuşturma" demektir. İşte bu sebeble Hak Teala, orada azabından o 
kâfirleri kurtaracak birisinin bulunmadığını haber vermiştir. Âyette bunlardan 


sonra geriye iki mesele kalır: [01] 
Günahı Bırakmaya Etkili Bir Teşvik 


Âyette, günahlardan en büyük bir sakındırma ve insandan sadır olan günahları 
tevbe ile telafi etmesine en kuvvetli bir teşvik vardır. Çünkü insan, ölümden 
sonra herhangi bir tedarik şefaaf, yardım ve fidyenin olmayacağını 
düşündüğünde, kurtuluşunun ancak Allah'a itaatle olacağını anlar. İbâdetlerinde 
her an kusur yapmadan ve ömrünün uzun olacağına yakini bir bilgisi olmadığı 
için tevbeye fırsat bulamamaktan emin olamayan kişi, her hâl ü kârda bir korku 
ve endişe içinde olur. Bu âyet, her nekadar İsrailoğullan hakkında nazil olmuş ise 
de, mana bakımından herkese hitabtır. Çünkü ayette bahsedilen vasıflar, Kıyamet 


gününün vasıflarıdır. Bu da o günde bulunacak herkese şamil olur. 102] 


Hz. Peygamberin Şefaatinin Mahfuziyeti, Bu Konuda Mu'tezile'nin 
Hatası Başa Dön 


Ümmet-i Muhammed, âhirette Hz. Muhammed (s.a.s)'in şefaat etme hakkı 
olduğu hususunda ittifak etmiştir. Cenab-ı Allah'ın: 

Rabbinin seni, bir makam, Mahmuda göndereceğini ümid et” (İsra, 79) ve Sen 
de (Onun verdiğe) (Duha, s) ayetleri şefaata hamledilmiştir. Sonra alimler, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in şefaatinin kimler için olduğu mevzusunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu şefaat, sevabı elde etmiş müminler için mi, yoksa azabı haketmiş 
büyük günah sahibi mü'minler için midir? Bu meselede Mu'tezile, şefaatin 
sevabı elde etmiş mü'minler için olduğunu,şefaatin tesirinin ise, mü'minlerin 
hakettikleri sevaba fazlalık kazandırmak olduğunu söylemişlerdir. Bizim 
alimlerimiz ise şefaatin tesirinin, azabı haketmiş kimselerden, azabı düşürme 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu şefaat, ya mahşer meydanında onlara 
yapılır da cehenneme hiç girmezler, veya onlar cehenneme girdikleri zaman 
onlara şefaat olunur ve böylece cehennemden çıkarılır, cennete girdirilirler. 


Alimler şefaatin kâfirler için sözkonusu olmadığında ittifak etmişlerdir; 1103) 
Büyük Günah İşleyene Şefaat Yok Diyen Mu'tezile İddiası 


Mu'tezile, büyük günah sahibi kimselere şefaatin olmayacağını birkaç bakımdan 
ıstıdlal etmişlerdir. 

Birincisi: Delillerden biri, tefsirini yapmakta olduğumuz bu ayettir. Mu'tezile, bu 
ayetin üç bakımdan şefaatin olmadığına delil olduğunu söylemiştir: 

a) Allah "Ogünde hiç kimse, hiçbir kimseye hiçbir toyda sağlayamaz" 
buyurmuştur. Eğer şefaat, azabı düşürme hususunda irli olsaydı, o zaman bir 
kimse, diğer birine bir fayda vermiş olur. 

b) Allah Teâlâ "Ondan hiçbir şefaatçi de kabul edilmez" muştur. Bu ayette geçen 
"şefaat lafzı nefyin (olumsuz ifadenin) en gelmiş bir nekredir. Bu sebeble o, 
hertürlü şefaat çeşidini içine alır. 

c) Hak Teâla "Onlara yardım da edilmez" buyurmuştur. Eğer, Hz. Muhammed 
(s.a.s), günahkârlardan birisine şefaat edecek olsa ona, yardım edici olmuş 
olurdu. Bu ise âyetin aksine bir harekettir. 

Âyetteki sözün şu iki yönden olduğu da söylenmesi: 

1) Yahudiler, atalarının kendilerine şefaat edeceklerini iddia ediyorlardı, ayet ile 
onlar, bu iddialarından ümidsizliğe düşürülmüşlerdir. Binaenaleyh onlar 


hakkında nazil olmuştur. 
2) Ayetin zahiri, mutlak manada şefaatin olmadığını ifade .eder. Ancak itaat ehli 
olanları sevaölarını artırma hususunda, ayetin tahsis edilmesine arama 


konusunda ittifak ettik , demişlerdir. [104] 
Ehl-i Sünnetin Cevabı 


Biz (ehl-i sünnet) de bu tahsisi zikredeceğimiz delillerden dolayı, büyük günah 
sahibi müslüman için yaparız. Çünkü biz Mu'tezile'nin birinci görüşüne şu 
şekilde cevap veririz: İtibar, sebebin hususi oluşuna değil, lafzın umumiliğinedir. 
İkinci görüşe de şöyle diyerek cevap veririz. Âyetten maksadın, sevapları artırma 
hususundaki şefaatin nefyi olması caiz değildir. Çünkü Hak Teâlâ, o günde hiçbir 
şefaatin fayda vermeyeceğini bildirerek, o günden insanları sakındırmıştır. 
Şefaatin olmaması, sevabın artırılması Hususuna raci olduğu zaman, sakındırma 
tam manası ile olmaz. Çünkü artırılmamasında herhangi bir tehlike ve zarar 
yoktur. Bunu şu durum açıklar: Eğer Allah Teâlâ: Sevaba hak kazananların 
faydalarını hiçbir kimsenin şefaati ile artırmayacağı günden (kıyamet gününden) 
korkun" demiş olsaydı, bununla günahlardan herhangi bir zecr (sakındırma) 
meydana gelmezdi. Yok, eğer "İkabı haketmiş kimselerin ikabını hiçbir 
şefaatçinin şefaati ile düşürmeyeceğim (kıyamet) gününden korkunuz" demiş 
olsa idi, bu söz günahlardan sakındıncı olurdu. Böylece ayetten kastedilenin, 
şefaatin tesirinin sevabı artırma hususunda değil, ikabı düşürme hususunda 


nefyedilmesi olduğu sabit olur. 105) 
Mu'tezile'nin İleri Sürdüğü Öbür Deliller 


İkincisi: Cenâb-ı Allah'ın: "Zalimlerin ne candan bir dostu, ne de sözü 
dinlenecek bir şefaatçisi vardır " (Mü'min, 18) âyetidir. Zalim, zulmeden 
demektir. Bu kelime kâfir ve başkası hakkında kullanılır. 'Bu ayette Cenab-ı 
Allah, zalimlerin sözü dinlenen şefaatçisi olmadığını beyan etti, icabet edilen bir 
şefaatçisi olmadığını beyan etmedi" denilemez. Biz, bu ayetin ifadesinin gereği 
olarak, Allah'ın, iccbet edilen bir şefaatçinin varlığını da nehyetmiş olduğunu 
söylüyoruz. Çünkü âhirette sözü dinlenen hiçbir şefaatçi yoktur. Çünkü sözü 
dinlenen kimse, sözünü dinleyen (ona itaat edenden) üstündür. Allahu Teala'nın 
üstünde ise, Allah'ın ona itaat edeceği hiçbir kimse yoktur. Çünkü biz diyoruz ki 
ayeti sizin söylediğiniz manaya hamletmek iki sebebten dolayı mümkün değildir. 
a) Allah Teâlâ'nın üstünde, Allah'ın itaat edeceği hiçbir varlığın olmadığını 


bilmek, bütün akıllıların ittifak ettikleri bir husustur. Bunu Allah'a nisbet eden 
kimseye gelince o, bununla Allah'ın hiç kimseye itaat etmediğini itiraf etmiş 
olur. Ama bunu kabul etmeyene gelince, menfi görüşte olmasına rağmen, onun, 
Allah hakkında, başka bir varlığa itaat ettiğine inanması imkansız olur. Bu sabit 
olunca, ayetin sizin dediğiniz manaya ham (edilmesi, onu lafzın ifade etmediği 
bir manaya hamletmek olur. 

b) Allah Teâlâ, kendisine itaat olunan bir şefaatçinin olmayacağını bildirmiştir. 
Şefaatçı olan kimse, ancak, şefaat için kendisine başvurulandan aşağı 
mertebededir. Çünkü ondan üstün olan, ona emreder ve onun hakkında 
hükmeder. Böyle birisine ise şefaatçi denilemez. Bundan dolayı âyetteki sözü, 
şefaat edenin Allah'dan daha aşağı mertebede olduğunu ifade etmiş olur. Bu 
sebeble (sözü dinlenen, itaat edilen) sözünü, Allah'tan üstte olan kimse manasına 
anlamak mümkün değildir. Bunun için de âyeti, "Onlar için,icabet olunacak bir 
şefaatçi yoktur " anlamına da hamletmek gerekir. 

Üçüncüsü: Hak Teâlâ'nın: "Kendisinde alışveriş, dostluk ve şefaat olmayan gün 
gelmezden önce..." (Bakara, 254) âyetidir. Bu ayetin zahiri, hiçbir şefaatin 
olmadığını gösterir. 

Dördüncüsü: Allah Teala'nın “Zalimlerin hiçbir yardımcısı yoktur" (ali imran, 
192) âyetidir. Şayet, Hz. Peygamber (s.a.s), ümmetinin fasıklanna şefaat edecek 
olsaydı, onlar "yardım edilmiş kimseler" diye vasfedilirlerdi. Çünkü fasık, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şefaati sebebiyle azabtan kurtulursa, Hz. Peygamber (s.a.s) 
ona nihai derece yardım etmiş olur. 

Beşincisi: Cenâb-ı Hakk'ın: "Onlar, ancak Allah'ın rızasına ermiş olanlara şefaat 
eder/er" (Enbiya, 28) âyetidir. Cenab-ı Hak bu ayette meleklerinden haber 
vererek onların, ancak Allah'ın razı olduğu kimselere şefaat ettiklerini 
söylemiştir. Fasık ise, Allah'ın razı olduğu kimselerden değildir. Melekler, fasığa 
şefaat etmedikleri zaman, peygamberler de etmez. Çünkü melekler ile 
peygamberlerin şefaatinin farklı olduğunu söyleyen yoktur. 

Altıncısı: Cenâb-ı Allah'ın: 

"Onlara şefaatçilerin şefaati fayda vermez" (Müddessir, 48) âyetidir. Şayet 
şefaat, azabın düşürülmesinde müessir olsaydı, bu şefaat onlara fayda verirdi. 
Oysa ki ayet bunun zıddını ifade etmektedir. 

Yedincisi: Ümmet-i Islamiye, bizim, bizi, Hz. Peygamber'in şefaatine nail 
olanlardan ktlmasını Allah'tan istememiz gerektiği hususunda ittifak etmişlerdir. 
Onlar, bütün dualarında şöyle derler: "Allah'ım bizi O'nun (s.a.s) şefaatine nail 
olanlardan eyle." Şayet şefaate müstehak olan kimse, büyük günahlarda ısrarlı 
olduğu halde bu dünyadan göçmüş olan birisi olursa, o takdirde onlar Allah'dan 


büyük günah üzerinde ısrar etmiş olarak canlarını almasını istemiş olurlar. 
"Onlar, büyük günah işlemede ısrarlı oldukları halde dünyadan göçtükleri 
zaman, Allah'tan kendilerini, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şefaatine nail olanlardan 
kılmasını isterler, yoksa büyük günah işlemede ısrarlı oldukları halde canlarını 
atmasını değil. 

Nitekim onlar, dualarında, "Allah'ım bizi çok tevbe edenlerden kıl " diye de dua 
ederler. Oysaki onlar bu dua ile, günah işleyip sonra tevbe etmeyi kastetmiş 
değillerdir. Onların arzuladıkları, günah işledikleri zaman Allah'ın onları tevbeye 
muvaffak kılmasıdır. Bu iki arzu da bir şarta bağlıdır ki o da, önceden günahta 
ısrar halinin ve günahın bulunması şartıdır" denilmesi niçin caiz değildir" 
denilemez. Çünkü biz diyoruz ki: Buna iki yönden cevab verilir: 

a) Biz, "Allahım bizi çok tevbe edenlerden kıl" duamızı bir şarta 
bağladığımızda;"Allah'ım bizi şefaata nail olanlardan kıl" sözümüze de bir şart 
ilave etmemiz gerekmez. 

b) Ümmet-i Muhammed, Allah'dan bekledikleri bu iki arzusunda da, O'ndan, 
kendilerine arzu ettikleri şeye ulaştıracak olant yapmasını isterler. Bu sebeble 
onların, "Rabbimiz bizi çok tevbe edenlerden kıl " sözü ile, kendilerini 
günahlardan tevbe etmeye muvaffak kılmasını; "Bizi şefaate nail olanlardan kıl " 
sözü ile de, sayesinde Hz. Peygamber (s.a.s)'in şefaatine nail olabilecekleri şeyi 
kendilerine vermesini istemiş olurlar. Eğer, şefaate ehil olabilmek, ancak büyük 
günahlarda ısrarlı olunduğu halde dünyadan göçmek ile olsaydt, bu durumda 
şefaata nail olmayı istemek dünyadan büyük günahları işlemede ısrarlı vaziyette 
göçmeyi istemek olurdu ki bu, icma ile caiz değildir Bizim, "şefaate nail olmak 
ancak, sevaba müstehak olunarak bu dünyadan göçmek ile olur" sözümüze 
gelince, şefaate nail olmayı bu manada istemek çok yerinde olur. Bu ikisinin 
farkı ortadadır. 

Sekizincisi: Allah-u Teâlâ'nın: 'Tacirler muhakkak ki cehennemdedirler. 
Kıyamet günü oraya girecekler. Oradan hiç ayrılamayacaklardır" (infitar, 14-16) 
âyetidir. Bu âyet, bütün günahkârların, cehenneme gireceğini ve oradan hiç 
çıkamayacaklarını gösterir. Onların cehennemden ayrılamayacakları sabit 
olunca, oradan hiç çıkmayacakları da sabit olmuş olur. Durum bu olunca, 
şefaatin ne cezanın affedilmesinde, ne de cehenneme girdikten sonra oradan 
çıkma hususunda bir faydası olmaz. 

Dokuzuncusu: Hak Teâlâ'nın: "O (Allah) işi yönetendir. Ancak O'nun izin 
vermesinden sonra bir şefaatçi bulunabilir" (Yunus. 3) âyetidir. Bu ayette, Allah 
Teala, şefaat etmesine izin vermediği kimsenin şefaatçi olamayacağını beyan 
etmiştir. Allah'ın: 


"Allah'ın izni olmadan O'nun yanında şefaat edecek olan kimdir?" (Bakara, 255) 
ve: "Onlardan ancak Rahman (Allah)'ın izin verdiği kimse konuşabilir ve 
doğruyu söyler "(Nebe, 38) âyetleri de aynı manadadır. Cenâb-ı Hak, büyük 
günah işleyenler hakkında şefaata izin vermemiştir. Çünkü böyle bir iznin 
olduğu şayet bilinse idi, ya akıl yolu ile ya nakil yolu İle bilinirdi. Akıl yolu ile 
bilinmesi meselesine gelince, bu konu aklın sahasına girmez. Nakle gelince, bu 
ya mütevatir ya da haber-i vahid ile bilinirdi. Ahad haberlerin bu sahada yetkisi 
yoktur. Zira onlar zan ifade ederler. Söz konusu mesele ise "ilim" (kesin bilme) 
ile ilgili bir meseledir. İlmi konularda zan ifade eden delillere tutunmak caiz 
değildir. Bunun mütevatir haber ile bilinmesine gelince, bu da batıldır. Çünkü, 
eğer bu hususta mütevatir bir haber bulunsa idi, müslümanların çoğu bunu bilirdi 
ve eğer müslümanlar bunu bilselerdi, bu şefaati inkâr etmezlerdi. Binaenaleyh, 
çoğunluk onun yokluğu hususunda ittifak ettiğine göre, böyle bir iznin 
verilmeyeceğini anlıyoruz. 

Onuncusu: Allah Teâlâ'nın: "Arşı yüklenen ve onun etrafında bulunan 
(melekler) Rablerini hamd ile teşbih ederler, O'na iman ederler ve müminlerin 
bağışlanmasını (şöylece) isterler: Ey Rabbimtz, senin rahmetin ve ilmin herşeye 
şamildir. O halde tevbe edenleri ve senin yoluna uyanları atfet" (Mü'min, 7) 
âyetidir. Şayet fasıklar için şefaat söz konusu olsaydı, şefaati tevbe ve Allah 


yoluna tâbi olma şartlarına bağlamanın bir manası olmazdı. 1100) 


Mutezilenin Hadislerden Delilleri Başa Dön 





Onbirincisi: Büyük günah işleyenler hakkında şefaatin bulunmadığına delalet 
eden haberler dört tanedir: 

a) el-Alâ İbn Abdirrahman'in babasından, onun da Ebu Hureyre'den rivayet 
ettiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s) bir mezarlığa girer ve şöyle der: 

"Selam olsun size, ey müminler topluluğunun yurdu! Muhakkak ki biz de, 
insaallah sizin yanınıza geleceğiz! Kardeşlerimizi görmeyi ne kadar isterdim!" 
Bunun üzerine orada bulunanlar, "Ya Resulullah, biz senin kan kardeşlerin değil 
miyiz? deyince, Hz.Peygamber: Bilâkis sizler benim ashabımsınız; 
kardeşlerimizse henüz dünyaya gelmemiş olanlardır" dedi. Bunun üzerine onlar, 
Ya Resulallah, senden sonra ümmetinden gelecek olanları nasıl tanırsın? deyince 
Hz. Resul, "Söyleyin bakalım ne dersiniz, eğer bir adamın siyah at sürüsü 
içerisinde, alnı beyaz, ayaklan sekül biratıolsa, o adam atını tanımaz mı?" dedi. 
Onlar, "evet" ey Allahı'ın Resulü dediler. Hz. Peygamber de: 

"Muhakkak ki onlar kıyamet gününde abdestten dolayı yüzleri akr elleri ve 


ayakları bembeyaz olarak gelirler. Ben ise, havzın kenarında onların önünde 
olurum. İyi bilin ki, yolunu şaşırmış develerin kovulması gibi bazı adamlarda 
benim havuzumdan mutlaka kovulurlar da, ben onlara: "Hey! buraya gelin! 
buraya gelin!" diye seslenirim. Bunun üzerine, "Onlar senden sonra muhakkak ki 
değiştiler" denilir. Ben de, bu sebeple, onlara yazıklar olsun, yazıklar olsun!" 


derim" buyurur. H07] 'Şefaatin olmadığına dair bu haberle şöyle istidlal 
yapılmıştır: Şayet Hz. Peygamber (s.a.s) onlara şefaat edici olsaydı o, "yazıklar 
olsun, yazıklar olsun!" demezdi. Çünkü şefaat eden kimse, bunu söylemez. Hz. 
Peygamber (s.a.s), onları bir yudum su içmeden bile men ederken, daimi olan 
azabtan kurtulmaları hususunda, onlara nasıl şefaatçi olur? 

b) Abdurrahman İbn Sâbât'ın, Cabir İbn Abdullah'tan rivayet ettiği göre Hz. 
Peygamber (s.a.s) Ka'b İbn 'Ucre'ye: 

"Ey Ka'b İbn Vere, sefihlerin yönetime geçmesinden sent Allah'a sığındırırım. 
Şüphesiz, birçok idareciler gelecek... Kim onların yanma girer, zulümlerinde 
onlara yardımcı olur ve onların yalanlarını tasdik ederse, o benden, ben de ondan 
değilim; ve o, benim havzıma da kesinlikle gelemeyecektir. Kim onların yanına 
girmez, zulümlerinde onlara yardımcı olmaz ve onların yalanlarını 
doğrulamazsa, o benden, ben de ondan olurum ve o kimse, benim havzanın 
başına gelir. Ey Ka 'b İbn Vere, namaz Allah a yaklaşma verileri, oruç insanı 
günahlardan koruyan kalkan, sadaka ise, suyun ateşi söndürmesi gibi hataları 
söndürür. Ey Ka'b İbn Vere, haramdan biten (beslenen) bir et, cennete giremez" 


buyurdu.l L08] 

Bu hadiste üç bakımdan istidlal edilir: 

1)O kimse peygamberden, peygamber de ondan olmayınca, peygamber ona 
nasıl şefaat eder? 

2) Hz. Peygamber (s.a.s)' in, "Obenim havzıma gelemiye-çektir" ifâdesi, şefaatin 
olmadığına delildir. Çünkü o kimse Hz. Peygamber (s.a.s)'e ulaşmaktan men 
olunup Havzına gelemeyince, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in onu göreceği azabtan 
kurtarmaktan kaçınması daha evladır. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s)'in ifadesi büyük günah işleyenler için, şefaatin herhangi 
bir tesirinin bulunmadığını gösteren açık bir ifadedir. 

c) Ebu Hureyre'den rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Sizden hiçbirinizi, kıyamet gününde boynunda feryad eden bir koyunla 
bulmayayım. O: "Ya Resulullah, imdad!" dedikçe; ben: "Bugün Allah'ın 
hükmünden sana hiçbir fayda sağlayamam, nitekim durumu sana tebliğ 


etmiştim" diyeceğim. H02 ]bu elde etmek istediğimiz netice hakkında sarih bir 


ifadedir. Çünkü Hz.Peygamber onun için Allah nezdinde bir şey yapamayınca, 
onun şefaatte herhangi bir nasibi olamaz. 

d) Yine Ebu Hureyre'den rivayet edilen bir hadiste Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: 

"Üç kişi vardır ki ben kıyamet gününde onların hasmıyım. Kimin de hasmı 
olduysam, onu yenmtşimdir. Bana bir şey verip, sonra da haksızlık eden kimse; 
hür olan kimseyi satıp da parasını yiyen kimse ve bir ücretliyi çalıştırıp da, 
ondan işini tastamam yapmasını isteyen, ama ücretini tastamam ödemeyen 


kimse"(1101 Bununla şu şekilde istidlal edilir. Hz. Peygamber s.a.s.) onların 
hasmı olunca, onun onlara şefaatçi olması imkansız olur. İşte bu babda, 


Mütezile'nin görüşlerinin tamamı budur. uuy 
Ehl-i Sünnetin Bu Husustaki Delilleri 


Bizim alimlerimize gelince, onlar bu konuda birkaç hususa dayanmışlardır: 

a) Allah'ın Hz. İsa (a.s)'dan naklederek, buyurduğu şu âyettir: 

"Eğer onlara azab edersen, muhakkak ki onlar senin kullarındır. Eğer onları 
bağışlarsan, muhakkak ki aziz ve hakim olan sensin" (Maide, i ıs). Bu âyetle 
istidlal tarzı şu şekildedir: Hz.İsa (a.s.) tarafından yapılan bu şefaatin ya kâfirler 
hakkında olduğu, yahut itaatkâr müslüman hakkında, veya küçük günahları 
bulunan müslüman hakkında ya da tevbe ettikten sonra büyük günah sahibi olan 
müslüman hakkında, yahutta tevbe etmeden önce ölen büyük güne! ı sahibi 
müslüman hakkında olduğu söylenir. Birinci kısımdakiler hakkında olması 
batıldır; çünkü Cenab-ı Hakk'ın, ifâdesi kâfirler hakkında uygun değildir. İkinci, 
üçüncü ve dördüncü kısımdakiler hakkında olması da yanlıştır; çünkü itaatkâr 
müslümana küçük günah sahibi müslümana ve büyük günah sahibi müslümana, 
tevbe etmelerinden sonra, hasımlarımızca da, azab etmek aklen caiz değildir. Bu 
böyle olunca Hak Teâlâ'nın buyruğu, onlar hakkında uygun olmaz. Bu batıl 
olunca geriye, ancak, bu şefaatin tevbe etmeden önce ölen büyük günah sahibi 
müslüman hakkında olduğunu söylemek kalır. Bu şefaatin Hz. İsa (a.s) hakkında 
olduğunu söylemek doğru olunca, onun, zaruri olarak, Hz. Muhammed (s.a.s) 
hakkında da olduğunu söylemek doğru olur. Çünkü arada bir fark olduğunu 
söyleyen hiçkimse bulunmamaktadır. 

b) Allah u Teâlâ'nın Hz. İbrahim (a.s)'den naklederek buyurduğu şu âyettir: 

"Kim bana tabi olursa, o bendendir; her kim de bana asi olursa, muhakkak ki 
senr çok bağışlayan ve çok merhamet edensin" (ibrahim, 36). Buna göre, Cenâb- 
t Hakk'ın sözünün kâfir hakkında olduğunu söylemek caiz değildir. Çünkü kâfir, 


ittifakla, mağfirete ehil değildir. Bu ifadenin, küçük günah sahibi ve tevbe 
ettikten sonra büyük günah sahibi kimse hakkında olduğunu söylemek de caiz 
değildir, çünkü Allah'ın onları bağışlaması, hasmımızca, aklen vacibtir. Bu 
sebeple, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlara şefaat etmesine hacet yoktur. Geriye 
ayetin, tevbe etmeden önce ölen büyük günah sahibi hakkında olduğunu 
söylemek kalır. 

Beyhaki'nin "Şuâbu'l-iman" adlı kitabında rivayet ettiği hadis, bu iki ayetin 
delaletinin bizim dediğimiz şekilde olduğunu güçlendiren bir husustur. Bu hadise 
göre Hz. Peygamber (s.a.s), Hz.İbrahim (a.s.) hakkındaki Allah'ın) (ibrahim, 36) 
âyeti ile Hz. İsa (a.s)'nın sözü olarak hikâye edilen (Maide, ne) âyetini okudu; 
sonra ellerini kaldırarak, "Allah'ım, benim ümmetim, benim ümmetim!" dedi ve 
ağladı. Bunun üzerine, Allahu Teâla, "Ey Cebrail Muhammed'egit. -Senin 
Babbin en iyi bilendir-, ama sen O'na, kendisini neyin ağlattığını sor!" Bunun 
üzerine Hz. Cebrail Hz. Muhammed (s.a.s)'e gelerek O'na, sordu; bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s), söylediklerini Cebrail'e haber verdi. Bunun üzerine Hak 
Teâlâ, "Ey Cebrail, Muhammed'e git ve O'na: "Biz ümmetin hususunda serti 
hoşnut edecek ve seni üzmeyeceğiz" de!" buyurdu. Bu haberi Müslim de, 
Sahih'inde rivayet etmiştir. 

c) Hak Teâlâ'nın Meryem süre'sindeki âyetleridir: 

"Müttakileri, o Rahman (çok merhametli) olan Allah m huzuruna kafirler alinde 
toplayıp, günahkârları ise susuz olarak cehenneme süreceğimiz gün, tehman olan 
Allah katında bir ahdi olan hariç, onlar şefaat hakkına sahip olamıyacaklardır" 
(Meryem, 85-07). Biz deriz ki ayetin zahirinde, âyetten maksadın mücrimlerin 
başkalarına şefaatçi olamayacakları veya başkalarının onlara şefaatçi 
olamayacakları hususu olduğunu gösteren herhangi bir delil yoktur. Çünkü 
masdann failine muzaf olması caiz ve yerinde olduğu gibi, mefülüne-muzaf 
olması da caiz ve yerindedir. Ancak biz ayetin ikinci ihtimale hamledilmesinin 
daha evla olacağını söylüyoruz. Çünkü âyetin birinci ihtimale hamledilmesi, 
zaten açık olan şeyin açıklanması kabilinden olur. Çünkü herkes mücrimlerin 
cehenneme susuz Olarak osevkedilecekterini ve başkalarına şefaat 
edemeyeceklerini bilir. 

Buna göre ayeti ikinci ihtimale hamletmek gerekir. Bu sabit olunca biz deriz ki: 
Âyet büyük günah sahihleri için şefaatin söz konusu olduğuna delalet 

eder. Çünkü Hz. Allah bunun peşinden: 

"Ancak Allah'dan bir ahd (söz) almış olan müstesna..." (Meryem, 87) 
buyurmuştur. Buna göre ayetin takdiri şöyledir: "Günahkârlar, kendilerine 
başkalarının şefaat etmesine müstehak olamazlar. Ancak onlar Allah'dan bir ahd 


(söz) almış olurlar ise bu müstesna.." Buna göre de, Allah'dan bir söz almış olan 
herkesin bu müstesnaya dahil olması gerekir. Büyük günah sahibi de Allah'dan 
bir ahid almıştır ki bu da tevhid ve İslâm'dır. Bu sebeble büyük günah sahibinin 
de buna dahil olması gerekir. 

Bu konuda söylenecek en son söz, şöyle denilmesidir: "Yahudiler, Allah'dan bir 
söz (ahd) aldılar. Bu söz de, onların Allah'a iman etmiş olmalarıdır. Bu sebeble, 
yahudilerin de bu ahdin şümulüne girmesi gerekir." Ancak biz deriz ki, bu âyeti 
yahudiler hakkında kullanmamak, icmanın zaruretinden dolayıdır. Binaenaleyh, 
ayetin yahudiler dışında kullanılması gerekir. 

d) Hak Teâlâ, meleklerin hususiyetleri hakkında: "Onlar, ancak Allah'ın razı 
olduğu kimselere 

şefaat ederler" (Enbiya, 28) buyurur. Bu âyetle istidlal etme şekli şöyledir: 
Büyük günah sahibi de Allah'ın razı olduklarındandır ve Allah'ın razı olduğu 
herkesin, şefaat edilmeye ehil olması gerekir. Biz, büyük günah sahibinin de 
Allah katında razı olunanlardan olduğunu söyledik, çünkü o, imanı ve tevhidi 
sebebi ile Allah katında razı olunanlardandır. Kendisine, "Bu vasıflar sebebi ile o 
Allah katında razı olunanlardandır" denilmesi yerinde olan herkese, "O, Allah'ın 
razı olduklarındandır" denilmesi de doğru olur. Çünkü, "Allah'ın razı olduğu 
(Allah katında razı olunmuş)" sözü, bizim "İmanı sebebiyle Allah katında razı 
olunmuş" sözümüzün bir parçasıdır. Mürekkeb (ifadenin bütünü) doğru olunca, 
müfred (ifadenin parçası) da doğru olur. Böylece sabit olur ki, büyük günah 
sahibi Allah'ın razı olduklarındandır. Bu sabit olunca, onun da "Onlarancak 
Allah'ın razı olduğu kimselere şefaat ederler" âyetinden dolayı, şefaat edilmeye 
ehil olması gerekir. Şefaat kendisinden razı olunan kimselerin haricindekiler için 
nefyolunmuştur. Menfi bir ifadeden yapılan istisna, müsbeti ifade etmek olur. Bu 
sebeble, kendisinden razı olunan kimselerin meleklerin şefaatına müstehak 
olmaları gerekir. Büyük günah sahibinin, meleklerin şefaatine dahil olduğu sabit 
olunca, zaruri olarak peygamberlerin ve Hz. Muhammed (s.a.s)'in şefaatine de 
dahil olmaları gerekir. Çünkü peygamberlerle meleklerin şefaati arasında 


herhangi bir farkın olduğunu söyleyen olmamıştır. [12] 
Mu'tezile'den Bir İtiraz 


Buna göre, eğer: "Bu şekilde istidlal etmenin aleyhine iki bakımdan söz 
söylenebilir: 

a) Fasık, razı olunmuş bir kimse değildir. Bu sebeble onun meleklerin şefaatine 
ehil sayılmaması gerekir. O, meleklerin şefaatine müstehak olamayınca, Hz. 


Peygamberin şefaatine de müstehak olamaz. Biz, münafığın razı olunan bir şahıs 
olmadığını söyledik, çünkü o fişkı ve fücuru sebebiyle, razı olunan birisi 
değildir. Fışkı sebebiyle razı olunmadığı söylenen kimsenin, sizin zikretmiş 
olduğunuz delilin aynısıyla razı olunmuş olmadığını da söylemek doğru olur. 
Fasığın, razı olunan birisi olmadığı sabit olunca, onun meleklerin şefaatine 
müstehak olmaması gerekir. Çünkü Allah'ın: 

'in kendisinden hoşnut olduğu kimse hariç, 

şefaat etmezler" (Enbiya, 28) âyeti, kendisinden razı olunan müstesna, herkesten 
şefaatin nefyine delalet eder. Büyük günah sahibi kimse kendisinden razı 
olunmuş birisi olmadığına göre, onun nefyin hükmüne dahil olması gerekir. 

b) Âyetle istidlal ancak, Hak Teâlâ'nın "(Allah'ın) hoşnut olduğu hariç, şefaat 
etmezler" sözü; bundan muradın "Onlar, Allah'ın kendisinden hoşnut olduğu 
kimse hariç şefaat etmezler" şeklinde olduğuna hamledilirse, tamam olur. Ama, 
bu ifadeyi, bundan muradın, "Onlar ancak, Atlah'ın şefaatine razı olduğu 
kimseler şefaatte bulunurlar" şeklinde olmasına hamledersek, bu durumda ayet, 
ancak Allah'ın, büyük günah sahibinin şefaatine razı olduğu sabit olursa, delalet 


eder ki bu da meselenin başıdır" denilirse, birinciye cevabımız şudur: 013] 
Bu İtiraza Ehl-i Sünnetin Cevabı Başa Dön 


Mantıki ilimlerde, "mühmeller birbirleriyle çelişmezler; buna göre "Zeyd 
âlimdir" sözümüzle "Zeyd bir âlim değildir" sözümüz çelişmezler. Çünkü, 
bundan muradın, "Zeyd fıkıh alimidir, fakat kelam alimi değildir" olması 
muhtemeldir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, bizim büyük günah işleyen razı 
olunmuştur, sözümüzle, büyük günah işleyen razı olunmamıştır sözümüz de 
böylece çelişmezler; çünkü büyük günah sahibinin dini bakımından, o razı 
olunmuş olduğunun, o fişkı bakımından da razı olunmamış olduğunun 
söylenmesi muhtemeldir. Ve yine, onun müslüman olması bakımından razı 
olunmuş olduğu her ne zaman sabit olursa, onun kendisinden raz: olunmuş 
olarak isimlendirilmesi de sabit olmuş olur. İstisna editen sırf onun razı olunmuş 
olması ve onun sırf razı olunmuş olması da, imanı bakımından kendisinden razı 
olunmuş olması da mevcut olunca, onun müstesnanın zımnına girmesi, 
"müstesna minha" dan çıkması vacib olur. Her ne zaman bu böyle olursa, onun 
şefaate müstehak olduğu sabit olur. İkinci suale gelince, bunun cevabı da şudur: 
Âyetin manasını, "Melekler ancak Allah'ın kendisinden hoşnut olduğu kimseye 
şefaat ederler" şeklinde hamletmek, "Melekler ancak, Allah'ın şefaatinden razı 
olduğu kimselere şefaat ederler" anlamına hamletmekten daha evladır. Çünkü 


birinci takdire göre ayet, Allah u Teâlâ'nın hoşnutluğunu elde edip, 
günahlarından da kaçınmaya bir teşvik ve tahrik ihtiva etmektedir. İkine; takdire 
göre ayet bunu ifâde etmemektedir. Şüphesiz Allah'ın kelamını, şümulünde daha 
çok fayda olan mana ile tefsir etmek evladır. 

e) Cenâb-ı Hakk'ın: "Şefaatçilerin şefaati onlara fayda vermez" (Müddessir, 48) 
âyetidir. Cenâb-ı Allah bunu sadece kafirler için söylemiştir. Dolayısıyla, hitabın 
delil olması meselesinden dolayı burada kâfirlersözkonusu olup,müslümanın 
durumunun bunun aksine olması gerekir. 

f) Cenâb-ı Allah'ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'e söylediği: 

"Kendi günahına ve mü'minlerle mü'minelerin günahına istiğfar et" 
(Muhammed, 19) âyeti, Allah'ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bütün mümin erkekler 
ve kadınlar için istiğfar etmesini emrettiğine delalet eder. Biz: (Bakara, 3) 
âyetinin tefsirinde, büyük günah işleyen kimsenin de mü'min kaldığını 
açıklamıştık. Durum böyle olunca, Hz. Muhammed (s.a,s)'in onlar için de 
istiğfar etmiş olduğu sabit olur. Bu sabit olunca da, Hak Teâlâ'nın onları 
bağışlayacağı sabit olur. Aksi halde Hak Teâlâ, duasını reddedeceği halde, ona 
dua etmesini emretmiş olurdu ki bu da sırf tahkir ve eziyet verme olurdu. Böyle 
bir şey ise ne Cenâb-ı Allah'a yakışır, ne de Peygamberimiz (s.a.s)'e, lâyık olur. 
Bu da Allah ü Teâlâ; Hz. Peygamber (s.a.s)'e bütün günahkarlar için istiğfarda 
bulunmasını emrettiğinde, O'nun duasına icabet ettiğine delalet eder. Bu ise 
ancak büyük günah sahihlerini bağışladığında tamam olur. Şefaatin de manası 
işte budur, 

g) Hak Teâlâ'nın: "Bir selamla selamlandıgınız zaman, siz ondan daha güze! (bir 
selam) ile veya aynısı ile karşılık verin" (Nisa, 86) âyeti. Bu ayette Cenab-ı Hak, 
herkese, kendilerine bir kimse bir selam verdiği zaman buna daha güzel bir 
selam ile karşılık vermelerini veya o selamı aynı ile mukabele etmelerini 
emretmiştir. Daha sonra biz müslümanlara: 

"Ey iman edenler, O (Nebiyyi Ekrem 'e) siz de salat edin, tam bir teslimiyetle de 
selam verin" (Ahzab, 56) âyeti ile, Hz. Muhammed (s.a.s)'e salat ü selâmda 
bulunmamızı emretmiştir. "Salat" Allah'dan olur ise rahmet manasınadır. Şüphe 
yok ki bu da bir tür selamdır. Biz Hak Teâlâ'dan, Hz. Peygamber (s.a.s) için 
rahmet taleb ettiğimizde, "Siz o (selamdan) daha güzeli ile veya aynısı ile 
karşılık verin" âyetinin gereğince, Hz. Muhammed (s.a.s)'in da aynısı ile 
mukabele etmesi gerekir. Bu da, O'nun bütün müslümanlar için Allah'dan rahmet 
taleb etmesidir. Şefaatin manası da işte budur. Hem sonra biz, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'ın duasının reddolunmadığında ittifak ettik. Bu sebeble, Hak Teâlâ'nın, 
O'nun herkes hakkındaki şefaatini kabul etmesi gerekir ki, zaten istenen de 


budur, 

h) Allah Teâlâ'nın: 

' 'Onlar kendilerine zulmettikleri zaman sana gelip de Allah 'dan mağfiret 
dileselerdi, onlara (sen) Peygamber de mağfiret dilemiş olsaydı elbette Allah 'ı 
tevbeleri çok kabul eden ve çok merhametli bulacaklardı" (Nisa, 64) âyetidir. Bu 
ayette, "tevbe" ismi geçmemektedir. Ayet-i kerime, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ne 
zaman günahkar ve kendi nefislerine zulmedenler için istiğfarda bulunsa, 
Allah'ın onları muhakkak bağışlayacağını göstermektedir. Bu da, Hz. Peygamber 
{s.a.s)'in büyük günah işleyenler hakkındaki şefaatinin bu dünyada kabul 
edildiğine delalet eder. Binaenaleyh onlarla ilgili şefaatinin ahirette de kabul 
edilmesi gerekir. Çünkü bu iki şefaatin birbirinden farklı olduğunu söyleyen 
yoktur. 

i) Biz, Hz. Muhammed (s.a.s)'in şefaatinin mutlaka kabul edileceği hususunda 
icma ettik. Öyle ise O'nun şefaatinin tesiri, ya sevabı artırmak şeklinde olur ya 
da günahı düşürmek şeklinde olur. Birincisi olamaz. Aksi halde biz, diyerek, 
Allah'dan, Peygamberin fazlını artırmasını taleb ettiğimizde, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'e bir nevi şefaatçi olmuş olurduk. Birinci kısım batıl olunca, ikinci kısım 


ortaya çıkar ki istenen de budur. (114) 
Mu'tezile'den Bir İtiraz 


Eğer denilirse ki: "Bizim Hz. Muhammed (s.a.s.)'e şefaatçi olduğumuz şu İki 
sebebten dolayı söylenemez: 

1) Şefaat edenin, kendisine şefaat edilenden daha yüksek mertebede olması 
gerekir. Biz ise, mertebe yönünden Hz. Peygamber (s.a.s)'den daha aşağıda 
olduğumuz için, O'na hayır duada bulunduğumuzda, ona şefaat etmiş kimseler 
vasfını almayız. 

2) Ebu'l-Huseyn şöyle demiştir: "Başkası için hayır istemek, ancak onun 
arzusundan ötürü olduğu zaman "şefaat" olur. Şayet onun bu arzusu olmasaydı, 
bu hayırla tahakkuk etmeyecekti. Yahut da onun bu arzu ve isteğinin, o 
hayırların yapılmasında bir tesiri olacaktır. Ama ister arzu etsin, ister arzu 
etmesin, bunlar tahakkuk ettiği, isteyenin maksadının istediğine ulaşmasında ve 
bu istek ile kendisinden istekte bulunan şahıs da fazladan bir fayda temin 
etmediği zaman bu o şahıs için bir şefaat olmaz. Görmez misin, bir hükümdar 
oğluna saltanatı vermek istediğinde, bir dostu onu buna teşvik etse, o buna teşvik 
etse de etmese de, hükümdar istediği şeyi yapar. Bu dostun bu teşvikten maksadı 
ise, onun katında bir mertebe elde edip sultana yakınlık kazanmaktır. Bu sebeble, 


onun hükümdarın oğlu için şefaatte bulunduğu söylenemez. İşte kendisi için 
Allah'dan istediğimiz rahmet hususunda, Peygamber (s.a.s'.)'e karşı durumumuz 


budur. Bu sebeble biz, bu salat ile Peygamber'e şefaatçi olmuş olmayız." (15) 
Ehi-i Sünnetin Cevabı 


Birinci hususa şöyle cevab veririz: Biz, şefaatte rütbenin geçerli olduğunu kabul 
etmiyoruz. Buna delilimiz ise şudur; (şefaat eden) kelimesi (çift) kelimesinden 
alınmış olarak böyle isim olmuştur. Bu manada ise rütbe geçerli değildir. Bu 
sebeble onların iddiaları düşer. Bu izah İle ikinci sual de düşer. Ama biz yine, 
ona da şöyle cevap veririz: Biz, her nekadar Allah'u Teala'nın, ümmet bunu 
istesin istemesin Resulüne ikramda bulunduğunu söylüyorsak da, şayet 
ümmetinin istemesi olmasa idi bu fazilet meydana gelmeyecek bir şekilde 
ümmetinin istemesinden ötürü Allah'ın Peygambere daha fazla ikramda 
bulunmuş olmasının caiz olamayacağını da kesin olarak söyleyemiyoruz. Bu 
ihtimal caiz olduğuna göre, bizim de Hz. Peygamber (s.a.s) için şefaatçiler 
olmamız ihtimali söz konusu olur. Bu ümmetin ittifakı ile batıl olunca, onların 
görüşleri de geçersiz olur. 

j) Cenâb-ı Allah'ın meleklerin özelliğinden bahseden şu âyeti: 

"Arşı taşıyan ve onun etrafında bulunan (melekler) Hablerini hamd ile teşbih 
ederler, O'na iman ederler ve mü'minlerin affedilmesini isterler" (Mü'min, 7), 
Büyük günah işleyen kimse mü'minler cümlesindendir. Bu sebeble, meleklerin 
kendileri için istiğfarda bulunduğu kimseler zümresine onun da dahil olması 
gerekir. Bu hususda söylenecek en son söz ise, ayetin sonunda Hak Teâlâ'nın: 

"O halde tevbe edenleri ve senin yoluna uyanları bağışla" (Mü'min, 7) 
Duyurmasıdır. Ancak ne var ki bu ikinci kısım, umumi olan birinci kısmın 
tahsisini gerektirmez. Çünkü Usul-ü Fıkıh'da şöyle bir kaide vardır: "Umumi bir 
lafızdan sonra, o umumi lafzın cüzlerinden biri zikredilir ise, bu, o umumi lafzın 


bu hususi lafız ile tahsisini gerektirmez." He] 


Büyük Günah İşleyenler İçin Şefaat Olacağına Dair Hadisler Başa 
Dön 


k) Büyük günah işleyenler için şefaatin bulunduğunu gösteren haberlere gelince, 
biz bunlardan üçünü zikredeceğiz: 
1) Hz.Peygamber (s.a.s.)'in şu hadisi: "Şefaatim, ümmetimden büyük günah 


işleyenler içindir. "U17] Mu'tezile şöyle demiştir: Bu hadise üç yönden itiraz 
edilir: 

a) Bu, Kur'an'ın aksine gelen bir haber-i vahiddir. Çünkü biz, birçok ayetin bu 
şefaatin olmayacağını gösterdiğini açıklamıştık. Haber-i vahid Kur'an'ın hilafına 
olunca, onu kabul etmemek (sahih saymamak) gerekir. 

b) Bu hadis, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şefaatinin ancak büyük günah işleyenler 
için olduğuna delalet eder. Bu ise caiz değildir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
şefaatine nail olmak büyük bir makamdır. Binaenaleyh şefaati, sadece büyük 
günah işleyenlere tahsis etmek, sevab ehli olan diğer kimseleri bundan mahrum 
etmek olur. Bu ise caiz değildir. Çünkü en azından eşit olmaları gerekirdi. 

c) Bu mesele, ameli meselelerden değildir. Bu sebeble bu konuda zan ile 
yetinmek caiz değildir. Haber-i Vâhid ise ancak zan ifade eder. Bundan dolayı, 
bu konuda bu hadise yapışmak caiz değildir. Sonra biz, bu hadisin sahih 
olduğunu kabul etsek bile, onda üç ihtimal söz konusudur: 

a) Hadisten murad, inkâr etme manasında istifham (soru) dur. Yani "Şefaatim 
ümmetimin büyük günah işleyenleri için midir?" demektir. Nitekim, Allah'u 
Teala'nın: Bu Rabb'im' (En'am, 77) âyeti de, "Bu mu benim Rabb'im?" 
anlamındadır. 

b) lâfzı, ne dilin aslında, ne de örfde günah olarak tahsis edilmemiştir. Aksine, 
bu kelime günphı içine aldığı gibi, taati de içine almaktadır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, namazı vasfederken: 

"Huşu duyanlar hariç, o ağır ve meşakkatlidir" (Bakara, 45) buyurmuştur. Durum 
böyle olunca, Hz. Peygamber s.a.s)'in sözünden muradın, "büyük günah 
işleyenler" olması gerekmez; aksine belki de murad, "büyük taatler işleyenler 
içindir" şeklindedir. Eğer, "Farzedelim ki, lafzı hem günahları hem de taatleri 
içine alıyor. Fakat, sözü ise, eliflâma bitişik olarak gelmiştir ve umum ifade eder. 
Bu durumda da, haber ister büyük taatler işleyenler,isterse büyük günahlar 
işleyenler olsun, kebair ehlinden olan herkes için şefaatin bulunduğuna delalet 
eder" denilirse, deriz ki: lâfzı her ne kadar umum ifâde ediyorsa da, muzaf olan 
kelimesi müfred (tekil)dir; bu sebeple de umum ifâde etmez. Bunun için, haberin 
doğruluğu hususunda, kebair ehlinden olan tek bir şahts yeterlidir. Biz de bu tek 
şahsı, bütün taatleri işleyen kimseye hamlediyoruz. Çünkü, hadisin muktezasıyla 
amel etmek hususunda, onu buna hamletmek kafidir. 

c) Farzedelim ki, "kebair ehli" ifâdesini büyük günah işleyenlere hamletmek 
vaciptir. Fakat "büyük günah işleyenler" ifadesi, "tevbeden sonra veya tevbeden 
önce büyük günah işleyenler" ifadesinden daha umumidir. Bu sebeple biz haberi, 
"tevbeden sonra büyük günah işleyenler" manasına hamlettik... Haberin sizin 


görüşünüze delâlet ettiğini kabul edelim, ama bu yine Hz. Peygamber (s.a.s)'den 
rivayet olunan, "Şefaatim, ümmetimden büyük günah işleyenler için mi?" 
haberiyle çelişmektedir. Hz. Peygamber (s.a.s) bunu, inkâr tarikiyle olmak üzere, 
istifham hemzesiyle beraber zikretmiştir. 

Keza Hasan el-Basri Hz. Peygamber (s.a.s)'den.onun şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: "Ben şefaatimi ancak, ümmetimden büyük günah sahiplerine ayırdım, 
sakladım'. Bil ki, insaflı olmak, böyle bir meselede, sadece bu habere tutunmayı 
değil, ama şefaat konusunda varid olmuş olan haberlerin tamamına tutunmayı 
mümkün kılar. Bunun dışındaki diğer haberlerse, bu nevi tevillerin tamamını 
düşürür, geçersiz kılar. 

b) Ebü Hureyre Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Her peygamberin icabet olunan bir duası vardır. Bütün peygamberler, bu 
dünyada isteyeceklerini istediler. Ama ben, ümmetime şefaat olmak üzere, 
isteğimi kıyamet gününe sakladım. Allah'a hiçbir şeyi şirk koşmadan 
ümmetimden ölen herkes, insaallah benim şefaatime nail olacaktır." Bu hadisi, 
Müslim Sahih'inde rivayet etmiştir. Bu hadisle şöyle istidlal edilir: Hadis, 
ümmetinden, Allah'a şirk koşmadan ölen herkesin Hz. Peygamber I s.a.s)'in 
şefaatine nail olacağı hususunda, gayet sarih ve nettir. Büyük günah işleyen 
kimse de böyle olduğu için, onun da bu şefaate nail olması gerekir. 

c) Ebu Hureyre'den rivayet olunduğuna göre, o şöyle demiştir: "Hz. Peygamber 
(s.a.s) bir gün elinde bir et parçası olduğu halde geldi; onu kendisine doğru bir 
dirsek boyu yükseltti. Et onun hayranlığını celbediyordu; derken ondan bir 
çiğnem ısırdı ve sonra şöyle dedi: 

"Ben kıyamet gününde, insanların efendisiyim. Bunun niye böyle olduğunu 
biliyor musunuz?" Orada bulunanlar, "Hayır ya Resulallah" deyince, O şöyle 
buyurdu: 

"Cenâb-ı Allah, Önceki ve sonraki bütün insanları (ahiretgünü) dümdüz bir 
yerde toplar. Bir münadi, sesini herkese duyurur ve bir göz onların hepsini bir 
bakışta görür. Bir de güneş yaklaşır, artık insanların gamı ve meşakkati, 
dayanamayacaklar? ve tahammül edemiyecekleri bir dereceye varır. 

Bu sırada insanlar birbirlerine: "İçinde bulunduğumuz şu faciayı görmüyor 
musunuz? Size erişen bu faciayı görmüyor musunuz? Size Rabb'iniz yanında 
şefaat edecek bir şefaatçiye niçin gitmiyorsunuz?" derler. Diğerleri, "Babanız | 
Âdem (a.s) var" derler. Bunun üzerine Hz. Âdem 'e gelirler ve ona "Ey Âdem, 
(a.s) sen insanların babasısm. Cenâb-ı Hak seni eliyle yarattı ve sana ruhundan 
üfledi. Meleklere de emretti onlar sana secde ettiler. Cenâb-ı Hakk yanında bize 
şefaatçi ol. İçine düştüğümüz hali, başımıza geleni görmüyor musun?" dediler. 


Hz. Âdem (a.s) onlara "Hiç şüphesiz Rabb 'im bugün, daha önce 
gazablanmadığı, bundan sonra da hiç gazablanmayacağı bir şekilde 
gazablanmıştır. O, beni bir ağaçtan (yemekten) menetmişti, ama ben Ona asi 
olmuş (günah işlemiştim). Vay nefsim, vay nefsim! Siz, benden başkasına gidin. 
Nuh'a gidin" dedi. 

Bunun üzerine insanlar Nuh (a.s)'a gelirler ve ona "Ey Nuh (a.s), sen 
yeryüzündekilere gönderilmiş peygamberlerin ilkisin. Allah seni şükreden bir 
kul olarak da İsimlendirdi, sen bize Allah katında şefaatçi ol; içinde 
bulunduğumuz durumu görmüyor musun?" derler. Bunun üzerine Nuh (a.s.) 
onlara: "Bugün Rabbim, daha önce hiç gazablanmadığı ve bundan sonra da hiç 
böylesine gazablanmayacağı bir şekilde gazablanmıştır. Benim, bir isteğim 
vardı, onu da kavmim için kullandım. Siz başkasına gidin, siz İbrahim (a.s)'in 
yanma gidin" der. 

Onlar da Hz. İbrahim (a.s)'in yanına gelirler ve ona, "Sen İbrahim (a.s)'sfn, 
Allah'ın nebisi ve yeryüzü halkından seçtiği dostu... Bize Rabbin yanında 
şefaatçi ol içinde bulunduğumuz durumu görmüyor musun?" derler. Bunun 
üzerine İbrahim (a.s) onlara: "Bugün Rabbim, daha önce hiç gazablanmadığı ve 
bundan sonra da hic böylesine gazablanmayacağı bir şekilde gazablanmtştır ve 
yalanlarını zikrederek, "Vay nefsi, vay nefsi; siz I benden başkasına gidin, siz 
Musa (a.s)'ya gidin" der. 

Bunun üzerine onlar, Musa (a.s)'nın yanına gelirler ve ona şöyle derler: ' Ey 
Musa (a.s) sen Allah 'm Resulüsün, Allah seni, risaleti ve kelamıyla diğer 
insanlara üstün kıldı. Rabbin yanında bize şefaatçi ol! İçinde bulunduğumuz 
durumu görmüyor musun?" Musa (a.s) onlara şöyle cevap verir: "Bugün 
Rabbim, daha önce hiç gazablanmadığı ve bundan sonra da hiç böylesine 
gazablanmayacağı bir (o şekilde gazablanmitştır. Ben öldürmekle 
emrolunmadığım Oo bir kişiyi öldürdüm. Vay nefsi vay nefsi!. Siz benden 
başkasına gidin, siz Meryem oğlu İsa (a.s)'ya gidiniz..." 

Bunun üzerine onlar İsa (a.s)'nm yanma gelirler. Ve ona, "Sen Allan'ın Resulü, 
Meryem'e ilka ettiği kelimesi ve O 'ndan bir ruhsun. Sen beşikte iken insanlarla 
konuşmuştun, Rabbin yanında bize şefaatçi oh içinde bulunduğumuz bu durumu 
görmüyor musun?" derler. İsa (a.s) onlara şöyle cevap verir: "Bugün Rabbim, 
daha önce hiç gazablanmadığı ve bundan sonra da hiç böylesine 
gazablanmayacağı bir şekildegazablanmıştır." Kendisi için bir günah 
zikretmeksizin, "Vay nefsim, vay nefsim; siz benden başkasına gidin, siz 
Muhammed (s.a.s)'e gidin." 

Bunun üzerine onlar dar bana gelir ve şöyle derler: "Ey Muhammed (s.a.s). Sen 


Allah'ın Resulü ve peygamberlerin sonuncususun. Cenâb-ı Allah senin geçmiş 
ve gelecek bütün günahlarım atfetmiştir. Bize Rabbin yanında şefaatçi ol İçinde 
bulunduğumuz durumu görmüyor musun?" Bunun üzerine ben de gider, 
Rabbimin huzuruna girmek için izin isterim. Bana izin verilir,yvanp Rabbimi 
görünce secdeye kapanırım. Cenab-ı Allah, dilediği müddet beni o halde bırakır 
ve sonra şöyle der:' 'Ey Muhammed başını kaldır! SöyleAcabet olunasınAste 
sana verilsin;şefaat eyle, şefaatin kabul olunsun!" Ben de Rabbime, bana 
öğretmiş olduğu hamdlerle hamdederim. Sonra şefaat ederim. Derken, Cenâb-ı 
Hakk bana bir sınır çizer. Ben de (0 sınır içinde) bulunanları cennete sokarım. 

Sonra tekrar döner, Rabb Teâlâ'yı görünce yine secdeye kapanırım. Rabbim beni, 
dilediği müddet o hâlimde bırakır. Sonra, "Başını kaldır, söyle, icabet olunsun, 
İste sana verilsin; şefaat eyle, şefaatin kabul olunsun" der. Ben de Rabbime, bana 
öğretmiş olduğu hamdlerle hamdederim. Sonra şefaat ederim. Derken, Cenâb-ı 
Hakk bana bir sınır çizer. Ben de (o sınır içinde) bulunanları cennete sokarım. 
Sonra tekrar döner, Rabbimi görünce yine secdeye kapanırım. Rabbim beni, 
dilediği müddet o hâlimde bırakır. Son. a şöyle der: "Ey Muhammed, başını 
kaldır! Söyle, icabet olunsun; iste, verilsin; şefaat eyle, şefaatin kabul olunsun." 
Ben de, Rabbime, bana öğretmiş olduğu hamdlerle hamdederim. Sonra şefaat 
ederim. Derken bana bir sınır çizilir, ben de (0 sınır içinde) bulunanları cennete 
sokarım. Sonra da döner ve şöyle derim: Ya Rabbi, cehennemde sade Kur'ân 'm 
hapsettikleri, yani ebedi olarak cehennemde kalmaları gerekenler kaldı" derim". 


Bu hadisin çoğu bu lafzıyla, Sahihayn'da bulunmaktadır. 18] 
Mutezilenin Bu Hadislere Cevabı Başa Dön 


Mu'tezile şöyle demiştir: Bu ve benzeri hadisler hakkında söylenecek söz, birkaç 
yöndendir: 

a) Bu haberler, uzun haberlerdir; bu bakımdan, Hz. Peygamber'in lafzıyla, 
söylediği biçimde zabtedilmesi mümkün değildir. Binaenaleyh, hadisi rivayet 
eden onu kendi sözleriyle rivayet etmiştir. Bu takdire göre de, hadisin hiçbir 
tarafı hüccet olmaz. 

b) Bunlar bir tek vakayla ilgili haberlerdir, fakat eksiklikleri ve 
fazlalıklarıyla beraber, çeşitli şekillerde rivayet edilmişlerdir. Bu da yine töhmete 
yol açar. 

c) Hadis, "teşbihler" ihtiva etmektedir. Bu da batıldır, çünkü bu da töhmete yol 
açar. 

d) Hadis, Kur'ân'ın zahirinin hilâfına olmak üzere varid olmuştur. Bu da töhmete 


yol açar. 

e) Bu, rivayet edilmesinde birçok sebepler bulunan, büyük bir olaydan haber 
vermektedir; eğer bu haber sahih olsaydı, hadisin tevatür derecesine ulaşması 
gerekirdi. Böyle olmadığına göre, bu hadis töhmet altında kalmıştır. 

f) Kati meselelerde, zandan başka birşey ifâde etmeyen haber-i vahide itibâr 


etmek caiz değildir. H2] 
Ehl-i Sünnetin Buna Cevabı 


Bizim âlimlerimiz bu ta'n noktalarına, şöyle cevap vermişlerdin Bu haberlerden 
her biri, her ne kadar haber-i vahid olarak rivayet edilmişlerse de, pek çok 
sayıdadır ve aralarında hepsinde ortak olan bir nokta vardır ki, o da şefaat 
sebebiyle cehennemden, cezayı hak etmiş olan insanların çıkacağıdır. Buna göre 
bu husus tevatür yoluyla rivayet edilmiş olur. Binâenaleyh,hüccet sayılır. Allah 
en iyi bilendir. Mu'tezile'nin bütün delillerine bir tek sözle cevap verilir. O da 
şudur: Onların şefaati reddetme hususundaki delilleri, bütün şefaat çeşitlerinin 
yokluğunu ifâde eder. Bizim şefaatin varlığı hususundaki delillerimiz ise, hususi 
olarak şefaatin varlığını ifâde eder. Umum ile husus ifâdeler birbirleriyle 
çeliştikleri zaman, hâs olan ifâde umumi olana takdim edilir. Buna göre, bizim 
delillerimiz onlarınkine göre öncelik kazanır. Sonra biz, onların zikrettikleri 


hususların herbirine tek tek şöyle cevap vereceğiz: 120) 
Mufassal Cevabın Birinci Vechi 


Bu, onların Cenâb-ı Hakk'ın: "Ondan bir şefaat de kabul edilmez" (Bakara, 48) 
âyetine tutunmalarıdır. Farzedelim ki, itibâr, sebebin husüsi oluşuna değil, lâfzın 
umumiliğinedir... Ancak, şu kadar var ki, böyle umumi bir lâfzın, bu şekilde 
hususi bir sebeple tahsis edilmesi, bu hususta en küçük bir delil olarak yeter. 
Şefaatin varlığna delâlet eden deliller mevcut olunca, bu âyeti tahsis etmek vâcib 


olur, H2 
Cevabın İkinci Vechi 
İkinci vecih ki o, Cenâb-ı Allah'ın: "Zalimlerin ne bir dostu, ne de itaat edilecek 


bir şefeâtçisi yoktur" (Mümin, 18) âyetine tutunmalarıdır. Buna şöyle cevap 
verilir: âyeti, bizim/'zalimlerin bir dostu ve şefaatçisi vardır" sözümüzün 


zıddıdır. Fakat, zalimlerin şefaatçisi ve dostu vardır sözümüz, "mücibe-i 
külliye"dir. Bunun zıddı ise, "sâlibe-i cüz'iyye" dir. "Salibe'nin doğruluğu 
hususunda, bu olumsuzluğun bir tek şekilde bile bulunması kâfidir. Onun 
doğruluğu hususunda, bunun bütün şekillerde bulunmasına ihtiyaç yoktur. Buna 
göre biz, bunun gereği olan şeyi söylüyoruz; çünkü bize göre, bazt zâlimlerin 
dostu ve kendisine icabet edilen bir şefaatçisi bulunmamaktadır, bu zâlimler de 
kâfirlerdir. Ama, zalimlerden hiçbirinin dostu ve şefaatçisi olmadığına 


hükmetmeye gelince, bunu kabul etmiyoruz. 1122) 
Cevabın Üçüncü Vechi 


Üçüncü vecih'e gelince, bu Mu'tezile'nin, Allahu Teâla'nın: 
Hiçbir alışverişin, dostluğun ve şefaatin bulunmadığı bir gün gelmeden önce" 
(Bakara, 254) âyetine tutunmalarıdır ki, buna, birinci vecihte verilen cevâbın 


aynısiyle cevap verilir. 123) 
Cevabın Dördüncü Vechi 


Dördüncü vecihe gelince, ki bu Cenâb-ı Hakk'ın: "Zâltmertn hiçbir yardımcısı 
yoktur" (A. imrân, 192) âyetine tutunmaktır, buna şöyle cevap veririz: Bu söz, 
bizim "Zâlimlerin yardımcıları vardır" sözümüzün zıddıdır. Bu, mücibe-i 
külliyye" dtr. Cenâb-ı Hakk'ın, "Zalimlerin hiçbir yardımcısı yoktur" âyeti ise, 
sâlibe-i cüz'iyye"dir. Bu sebeple onun delâleti, umümüun selbidir. Umümun selbi 


ise, selbin umumiliğini ifâde etmez. 1124) 
Cevabın Beşinci Vechi 
Beşinci vecihe gelince, ki bu; "Onlara, şefaatçilerin şefaati fayda vermez" 


(Müddessir, 48) âyetine tutunmaktır, bu âyet kâfirler hakkında varid olmuştur. 
Bu sebeble, tahsisten dolayı, müminler hakkında bu hükmün aksinin söz konusu 


olduğuna delalet eder. (125) 
Cevabın Altıncı Vechi 


Altıncı vecihe gelince, ki bu Cenâb-ı Hakk'ın: "O melekler ancak, Allah 'm 
hoşnut olduğu kimselere şefaat ederler" (Enbiya, 28) âyetidir. Bu husustan daha 


önce söz edilmişti. 126 
Cevabın Yedinci Vechi Başa Dön 


Yedinci vecihe gelince, ki bu müslümanların, "Allah'ım, bizi Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in şefaatine nail olanlardan eyle!" şeklindeki dualarıydı, buna şöyte cevap 
veririz: Bize göre, şefaatin tesiri, arzu edilen bir şeyi celb etme hususundadır. 
Bununla, hak edilmiş miktara ziyade olan faydaların celbedilmesiyle, 
günahlardan dolayı müstehak olunan zararları savuşturma arasında müşterek 
otan miktarı kastediyorum. Bu ortak husus ise, kulun günahkâr olmasına bağlı 


değildir. Bu sebeple de, sual ortadan kalkar. 027] 
Cevabın Sekizinci Vechi 


Sekizinci vecihe gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın: "Muhakkak ki günahkârlar, alevli 
bir ateştedirler" (Infitar, 14) âyetine tutunmaktır, bununla ilgili söz inşaallah 


"vaid" meselesini anlatırken gelecektir. [128] 
Cevabın Dokuzuncu Vechi 


Dokuzuncu vecihe gelince, ki bu Mu'tezile'nin, "Cenâb-ı Allah'ın büyük günah 
sahiplerine şefaat edilmesine izin verdiğine delalet eden bir şey yoktur" 
demesidir.bunun cevabı şöyledir: Bu görüş kabul edilmez. Bunun delili, bu 


şefaatin bulunduğuna delalet eden, daha önce sunduğumuz delillerdir. [129] 
Cevabın Onuncu Vechi 
Onuncu vecihe gelince, bu Cenâb-ı Allah'ın meleklerden naklederek, buyurmuş 


olduğu: "Tevbe edenleri bağışla" (Mümin,7) âyetidir, bunun cevabı şöyledir: 
Beyan etmiş olduğumuz gibi, bu âyetin son tarafının has olması, baş tarafının 


umumiliğine zarar vermez. [130] 
Hadîsler Hakkında İtirazlara Cevaplar 


Hadislere gelince, onlar Hz. Peygamber (s.a.s) 'in bazı insanlara ve kıyametin 
bazı konaklama yerlerinde şefaat etmediğine delalet eder. Fakat bu, O'nun büyük 


günah sahiplerinden hiç kimseye şefaat etmediğine ve kıyametin bütün 
konaklarında imkansız olduğuna delalet etmez. Kesin olarak söylediğimiz şudur 
ki, Cenâb-ı Allah, şefaat edenlerden hiçbir kimsenin, kendi izni olmaksızın, 
şefaatte bulunamıyacağını beyan etmiştir. Buna göre belki Hz. Peygamber (s.a.s) 
bazı yerlerde ve bazı zamanlarda şefaat etmeye mezun değildi; bundan dolayı da 
bu yer ve zamanlarda şefaat etmedi.. Daha sonra başka bir yerde ve başka bir 
zamanda, şefaatte bulunmaya mezun oldu ve burada da şefaat etti... Allah en iyi 


bilendir. HBH 


Şefaat Hakkında Feylesofların Görüşü 


Şefaatin izahı konusunda feylesoflar şöyle demiştir: Vacibu'l-Vücud olan 
Allah'ın feyzi bereketi umumi ve cömertliği de tamdır. Bu cömertlik ve feyzin 
bulunmayışı, onu alacak ve kabullenecek olanın buna müsait ve hazır 
olmayışındandır. Yine bir şeyin Vacibu'l-Vücuddan olan feyzi, bereketi kabule 
müsait olması, ancak, o şeyin bu feyzi Vacibu'l-Vücuddan, kendisinden önce 
bulunan bir şey aracılığıyla almaya müsait olmasıyla da caiz olabilir. Bu 
durumda bu şey, Vacibu'l-Vücud ile o İlk şey (alıcı) arasında bir vasıta olur. 
Bunun duyular alemindeki misali şudur: Güneş ancak, mukabil bir alıcıya ışık 
saçar. Evin tavanı, güneşin karşısında olmadığı için, güneşten ışık almaya müsait 
değildir. Ama, berrak bir suyla dolu bir leğen konulur, onun da üzerine güneşin 
ışığı düşerse, bu ışık, sudan tavana yansır. Böylece de bu berrak su, ışığın güneş 
küresinden ışığı almaya müsait olmayan tavana geçmesi için bir vasıta olmuş 
olur. 

Vacibu'l-Vücudun feyzinin umum insanların ruhlarına ulaşmasında, nebilerin 
ruhları ile Vacibu'l-Vücud ile avam ruhları arasında vasıtalar durumundadır.. 
Kent prensiplerin mebni olarak, şefaat konusunda feylesofların söyledikle.; 


bundan ibarettir. H32] 
Beni İsrail'e Olan Nimetlerden: Firavun'dan Kurtulma... Başa Dön 


"Hatırlayın o zamanı ki oğullarınızı boğazlayıp kadınlarınızı sağ bırakmak 
suretiyle size işkencenin en kötüsünü yapmakta olan Fir'avun'dan sizi 
kurtarmıştık... Bunda sizin için, Rabbtnizden gelen büyük bir imtihan vardı" 
(Bakara, 49) 

Bilk ki Cenâb-ı Hakk, Beni İsrail'e oian nimetlerini temalen zikrettikten sonra, 
öğüt vermede daha etkili ve hüccet olma konusunda da daha müessir olsun diye, 


bu nimetleri tafsilatlı olarak zikretmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hakk, sanki şöyle 
buyurmuştur: "Nimetlerimi hatırlayın; yine hatırlayın, hani sizi kurtarmıştık; size 
denizi yardığımız zamanı hatırlayın... İşte bunlar, Allah'ın onlara vermiş olduğu 
nimetlerdir..." Bu ayette zikredilense, ilk nimet vermedir. Cenâb-ı Hakk'ın: 
âyetine gelince, bu âyet ve "Sizi kurtarmıştım" şeklinde de okunmuştur. 

Kaffâl şunu söylemiştir: "İncâ'" ve "tenciye"nin aslı, bir şeyi kurtarmak, halas 
etmek; birbirleriyle artık bitişmeyecek bir tarzda.bir şeyi diğer şeyden 
ayırmaktır. Gerek ve gerekse fiilleri dilde, ayni mânaya gelen, iki 

kalıbtırlar. Manası ise, kurtardı, kendi nefsini kurtardı, demektir. Araplar, yüksek 
yere derler; çünkü ona iltica eden necat bulur, yani kurtulur. Bir de, yüksek yer, 
alçak olan yerlerden ayrılmıştır; adeta ondan kurtulmuş, halas bulmuştur. 

Keşşaf sahibi ise şunu söylemektedir: kelimesinin aslı, "ehl" (aile, sülale, 
hanedan)dır. Bu sebepledir ki, kelimesinin ism-i tasgiri şeklinde gelir. Ancak 
kelimesinin hâ harfi elife tebdil edilmiş, olmuştur. kelimesi daha ziyâde önem ve 
mertebe sahibi kimseler için kullanılmaktadır; hükümdar ve benzeri kimseler 
gibi. Bundan ötürü, meselâ 'Hacamatçının ve ayakkabıcının âli' denilmez. İsâ ise 
şöyle demiştir: kelimesi, kelimesinden daha umumidir. Meselâ, Küfe halkı, 
(ehli" "Belde insanları" ve "İlim ehli, ilim erbabı" denilir de, ve denilmez. Sanki 
İsâ şunu demiştir: Eh! insanlara gâlib gelmiş olması cihetinden, bir şeyin 
hususiyetidir; âl ise, yakınlık veya arkadaşlık cihetinden, insanın hususiyetidir. 
Ebu Ubeyde'den hikâye edildiğine göre O, şöyle diyen fasih bir kimse 


duymuştur: "Mekke halkı, Allah'ın ailesi ve âlidir." 033] 
Firavun Kelimesi Hakkında 


Firavn kelimesine gelince, nasıl ki Kayser ve Heraklius Roma hükümdarı; Kisra, 
Fars hükümdarı; Tubba' Yemen meliki ve Hakan da Türk hükümdarının adı ise, 
bu da Amalika'dan olan Mısır hükümdarına veriJen özel bir isimdir. İki yönden 
Firavn isminde ihtilaf etmişlerdir. 

a) Onun ismi hakkında ihtilaf etmişlerdir. İbn Cureyc'in bir topluluktan rivayet 
ettiğine göre, onlar"Mus'abibn Reyyân" demişlerdir. İbn İshak ise. "o Velib ibn 
Mus'ab'dır; çünkü ondan daha sert ve daha katı kalbli bir Firavn olmamıştır" 
demiştir. Vehb ibn Münebbih'in anlattığına göreyse, Tevrat ve İncil'e bağlı 
olanlar Firavn'ın adının Kâbus olduğunu ve Kibti olduğunu söylemişlerdir. 

b) İbn Vehb şunu söylemiştir: Yüsuf (a.s)'unFiravn'ı, Musa (a.s)'nın Firavn'ının 
ta kendisidir. Bu doğru değildir, çünkü Yüsuf (a.s)'un Mısır'a girmesiyle Musa 
(a.s)'nın Mısır'a girmesi arasında dörtyüz yıldan daha fazla bir zaman vardır. 


Munammed ibn İshak ise şöyle demiştir: Musa (a.s) zamanının 

fFiravn'ı Yüsuf (a.s)'un Firavn'ı değildir. Yüsuf (a.s.)'un zamanındaki Firavn'ın 
adı, Reyyan ibn el-Velid idi. Firavn'ın âline gelince, şüphe yok ki bundan murad, 
O'nun kavminden olan ve İsrailoğullarının bekasını, Firavn ve kavmininse 
helakini doğuran muhtelif haller iutfetmekle onları kendilerinden Allah'ın 


kurtarması için. Beni İsrail'i yok etmeye azmetmiş olan kimselerdir. [134] 
Su Kelimesi Hakkında Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın: hitabına gelince, bu bir kimse birisine zulmü ve haksızlığı reva 
gördüğünde söylenilen ifâdesinden gelmiştir, nitekim şair Amr İbn Kelsum 
şöyle demiştir: 

"Hükümdar insanlara zulmü reva görmediğinde, biz içimize zulmü 
yerleştirmekten kaçınır, imtina ederiz." 

Bu kelimenin aslı, insan bir malı arzu ettiğinde söylemiş olduğu, ifâdesindendir. 
Sanki bunun manası, "sizin için azabın en kötüsünü arzuluyor ve onun sizin 
başınıza gelmesini istiyor" şeklindedir. kelimesi, fiilinden masdar olup, "kötü 
olan" manasınadır. denilir ve bununla fiilin ve ahlakın çirkin olanları kastedilir. 
Azabın her türlüsü kötü olduğu halde, buna "azabın en kötüsü" denilmesinin 
manası, "azabın en şiddetlisi ve en zoru" demektir. Sanki azabın çirkinliği, fiiline 
muzâf kılınmak suretiyle artmıştır. Müfessirler, ifâdesinden neyin murad edildiği 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Muhammed ibn İshak şöyle demiştir: Bu, Firavn'ın 
yahudileri köle ve hizmetçileri yaparak, onları kendi işinde gurup gurup 
çalıştırmasıdır. Buna gö.e, bir /urup yahudi inşaat yapıyor, bir gurup yahudi ekin 
ekiyor ve bir gurup da biçiyordu... Yahudilerin hepsi Firavn'ın işinde 
çalışıyorlardı; Fıravn'ın herhangi bir işinde çalışmayana bir cizye takdir edilip, 
onun onu ödemesi emrediliyordu. 

Süddi ise şöyle demiştir: "Firavn onları, çöpçülük yapmak, çamur işlerinde 
çalışmak ve dağlardan kayalar kesmek gibi, pis ve zor işlerde çalıştırıyordu. 
Cenab-ı Allah da İsrailoğullarının Musa (a.s)a: 

"Sen bize gelmeden Önce ve geldikten sonra, biz eztyyetgördük" (A'raf. 129); 
Musa (a.s)'nın da Firavn'a: 

"Başıma kaktığın o nimet, İsrailoğuilannı kul köle yaptığın içindi" H35] (Şuârâ, 
22) dediğini nakl etmiştir." kendisini dilediği şekilde kullanacak bir biçimde 
başkasının altında olması, bilhassa o, kendisini pis ve meşakkatli işlerde .rdığı 
zaman, bu o kimse için azabların en şiddetlisi olur. Hatta, bu -umdan dolayı o, 
bazan ölümü bile isteyebilir. İşte Cenab-ı Allah, yahudilere, onları bundan 


kurtarmak suretiyle vermiş olduğu büyük nimetini beyan etmiş, sonra bunun 
peşine ondan daha büyük olan nimetini zikrederek P* 6bi iyU* "Oğullarını 
boğazlayarak..." buyurmuştur. Bunun manası, onlar kız çocuklarını hayatta 
bırakıp, erkek çocuklarını öldürüyorlardı, demektir. Burada bazı bahisler 


bulunmaktadır. 36] 
Erkek Çocukları Öldürmedeki Zararlar 


Birinci Konu: Kız çocuklarının değil de, erkek çocuklarının 
boğazlanması, birçok yönden daha zararlıdır. 

a) Erkek çocuklarının boğazlanması, erkeklerin sona ermesine sebep olur.Bu ise, 
neslin kesilmesini doğurur;çünkü kadınların.tek başlarına da bu hususta bir 
tesirleri olmaz. Bu ise neticede hem kadınların hem de erkeklerin yok olmasına 
müncer olur. 

b) Erkeklerin tükenmesi, geçim hususunda kadınların yararlarının fesada 
uğramasına yol açar. Çünkü kadın, erkeklerin güvencesi ve işlerini deruhte 
etmesi sona erince, ölümü temenni eder. Kadının başına, yalnız kalması 
sebebiyle geçim darlığı çullanırsa, bu büyük bir çileye sebep olur. Bundan 
kurtulmak da, o nisbette güç olur. 

c) Uzun bir hamilelikten ve doğacak çocuktan o faydalanılacağı 
hususundaki beslenilen kuvvetli bir ümit ve katlanılan çilelerden sonra, doğan 
çocuğu öldürmek, azabların en büyüğüdür. Böyle bir durumda onu öldürmek, 
uzun bir müddet ondan istifade etmeyi düşünen, onun çeşitli halleriyle sürür 
bulan kimseyi öldürmekten daha şiddetlidir. Cenâb-ı Allah'ın, İsrailoğullar.nı 
bundan kurtarma nimetinin büyüklüğü, bu imtihandaki meşakkatin şiddeti 
nisbetindedir. 

d) Oğullar ana-babaya, kızlardan daha sevgilidir. Bundan dolayı insanların 
çoğu, kız çocuklarını yüksünürler ve hatta oğulları çok bile olsa, onları 
istemezler... bundan dolayı Cenâb-ı Allah: 

"Onlardan birisine kızı(mn doğduğu) müjdesi verilince, pek ötkeli olarak yüzü 
simsiyah kesilir. Kendisine verilen müjdeden dolayı insanlardan gizlenir" (Nahi, 
58-59) buyurmuştur ve bundan dolayı, Arapları kız çocuklarını diri diri 
gömmektedir. 

korkusuyla, çocuklarınızı öldürmeyiniz" (isra, 31) buyurarak, nehyetmiştir. 
Çünkü Araplar, erkek çocuklarını değil, kız çocuklarını diri diri gömüyorlardı. 

e) Erkeklerin değil de kadınların hayatta kalması, onların, düşmanlarının 


odalıkları olmasını gerektirir ki, bu ise zillet ve aşağılanmanın zirvesidir. 037] 


Buyruğundaki Atıfda Bulunan Nükte Başa Dön 


İkinci Konu: Bu sürede üytlı kelimesi atıf vâvı olmadan zikredilmişken, 
İbrahim süresinde ise, vâvlı (ibrahim, 6)zikredilmiştir. Bunun İzahı şöyledir; 
Eğer âyeti âyeti ile tefsir edilirse, bu takdirde atıf vâvına ihtiyaç kalmaz. Ama, 
(âyeti kerimesi, boğazlanmanın dışındaki, diğer meşakkatti ve zor işlerle tefsir 
edilir, boğazlanma da, bu kötü azabın dtşında müstakil bir şey olarak alınırsa, bu 
takdirde vâv harfine ihtiyaç vardır. Her iki yerde de, lafız bu iki manaya da 
ihtimallidir, ancak, İbrahim süresinde atıf harfinin zikredilmesinden kastedilen 
mana ve faydanın şu olacağı söylenebilir: Cenâb-ı Hakk bu âyetten önce: 

"Andoisun ki biz Musa yi, "kavmini karanlıklardan aydınlığa çıkar ve onlara, 
Allah 'm günlerini hatırlat diye mucizelerimizle göndermiştik" (ibrahim, 5) 
buyurmuştur. Allah'ın günlerini hatırlatmaksa, ancak Allah'ın nimetlerini 
saymakla olur. Bu sebeple âyetinden muradın, azabın bir türü; (İbrahim, 6) 
âyetinden muradında azabın bir başka türü olması gerekmiştir. Ki böylece, 
bunların her ikisinden kurtulmak, iki ayrı nimet olabilsin... Bu sebeple İbrahim 
süresinde (Ayet, 6) atıf harfinin gelmesi gerekmiştir. Buradaki ayete gelince, bu 
ayette ise, ancak nimet cinsinin hatırlanmasına dair bir emir varid olmuştur: 
"Size olan nimetlerimi hatırlayın!.." Binaenaleyh, azabın en kötüsünden murad, 
ister boğazlanma olsun isterse başkası, her halükarda nimetlerin hatırlatılması 


meydana gelmektedir. Böylece de, iki ifade arasındaki fark anlaşılmış olur. (33) 
Firavun Yeni Doğanları mı, Delikanlıları mı Öldürtüyordu? 


Üçüncü Konu: Bazı âlimler şöyle demiştir: Cenâb-ı Hak, sözüyle, kadınlar 
lâfzına mutabık olsun için, çocukları değil de, reşid erkekleri kastetmiştir; çünkü 
kadınlar buluğa ermişlerdir. Bu sebeple, oğullar itfflp dan murad, erkeklerdir... 
Bu görüşün sahibleri devamla şunu demişlerdir: Çünkü Firavn, kendisine karşı 
isyan etmelerinden ve baş kaldırmalarından korkmuş olduğu adamların 
öldürülmesini emretmişti... Müfessirlerin çoğu ise, ayette kastedilenin, adamlar 
değil de bulüğa ermemiş oğlan çocukları olduğunu söylemişlerdir. 

Bu görüş, birkaç bakımdan daha uygun olanıdır: 

a) Lâfız zahirine hamledilir. 

b) Bunca çokluklarına rağmen bütün adamların öldürülmesi imkansızdır. 

c) Firavn hanedanı, zor işlerinde kullanmak üzere, onlara muhtaç idiler. 

d) Şayet durum böyle olsaydı, Hz.Musa (a.s)'nın çocuk iken bir sanduka içinde 
suya bırakılmasının bir anlamı kalmazdı... 


Lâfzı, kadınlar kelimesine mukabil olsun diye, erkek adamlar anlamına 
hamletmek gerekir diyen kimsenin bu görüşüne iki şekilde cevap veririz: 

a) Oğlan çocukları, küçük iken öldürüldüklerinde, büyüyüp baliğ erkek olmak 
İmkanı yok olur. Bu sebeple de kelimesini onlara, oğullara itlak etmek caiz 
değildir. Kız çocuklarına gelince, onlar öldürülmeyip kadın olma çağına 
ulaştıklarında onlara "kadınlar" denilmesi caiz olur. 

b) Bir kısım alimler, Cenâb-ı Hakk'ın sözünden muradın "Kadınların avret 
mahallerini, ayıp yerlerini, hamile mi değil mi diye kontrol ediyorlardı " 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu görüşü, kadınların karnındaKi ceninin 
göze görünmeyeceği için, kontrol ile bilinememesi ve ona el ile ulaşılmasının 


mümkün olmaması hususları geçersiz kılar. [139] 
Oğulların Öldürülmesinin Sebebi 


Dördüncü Konu: Oğulların öldürülmesinin sebebi hakkında alimler birkaç 
görüş zikretmişlerdir: 

1) İbn Abbas (r.a)'ın görüşüdür: Buna göre, Firavn'a ve âvânesine, Allah 
Teala'nın İbrahim (a.s)e zürriyetinden j peygamberler ve hükümdarlar 
çıkaracağını vaadettiği hususu ulaşınca, onlar bundan korktular ve keskin bıçaklı 
adamlar hazırlamaya karar verdiler. Bu adamlar, Beni İsrail'in içerisinde 
dolaşıyor, doğan erkek çocukları kesiyorlardı. Beni İsrail'in büyüklerinin 
öldüğünü, küçüklerinin de boğazlandığını görünce, onların tükenip de zor işleri 
yaptıracakları kimseler bulamayacaklarından korktular ve bu sebeble doğan 
erkek çocukları bir yıl öldürüp, bir yıl öldürmemeye başladılar. 

2) Süddİ'nin görüşüdür. Buna göre, Firavn, rüyasında Beyt'ül- 
Makdis'den çıkan ve Mısırın bütün evlerini saran, kıptileri yakan, 
İsrailoğullarını ise hayatta bırakan bir ateş görür. Bunun üzerine, kâhinlerini 
çağırır ve bunun ne manaya geldiğini sorar. Onlar da, Beytü'l-Makdis'ten, 
kıptileri imha edecek bir kimse çıkacağını söylediler. 

3) Müneccimler, bu durumu Firavn'a haber verirken bu doğumun olacağı seneyi 
de tayin ettiler. Bu sebeble, İsrailoğullarının, erkek evlatlarını bu belli senede 
öldürtüyordu. Doğruya en yakın olan görüş birincisidir. Çünkü, rüya tabir etme 
ve yıldızlara bakarak hüküm çıkarma yoluyla elde edilecek şey, tafsilatlı bir bilgi 
olamaz. Aksi halde bu, Kur'an'ın gaybtan haber verişinin bir mucize olması 
hakikatini zedeler. Daha doğrusu bu yollarla elde edilecek bilginin mücmel 
(kapalı) olması gerekir. Akıllı kimseye yakışan ise böyle bir bilgi sebebiyle, 
böylesi büyük bir işe girişmemesidir. Eğer, "Firavn, Allah'ı inkar ediyordu, 


binaenaleyh onun peygamberleri haydi haydi inkâr ediyordu. Durum böyle 
olunca, O'nun, Hz. İbrahim (a.s)'in haberi sebebi ile, (ona inanmadığı halde) 
böyle büyük bir işe girişmesi nasıl olur?" denilirse, deriz ki: "Belki de Firavn, 
Allah'ı ve peygamberlerin doğruluğunu biliyordu. Ancak küfrü inadi olmak 
üzere bir kâfir idi " veya şöyle denilebilir: Firavn, din hususunda şüphe ve 
şaşkınlık içinde idi. Hz. İbrahim (a.s)'i tasdik etmesi ve bir ihtiyat olmak üzere 
bu fiile teşebbüs etmesi caizdir. 

Beşinci Konu: Bu nimetlerin zikredilmesinde çeşitli faydalar vardır: 

a) Hükümdarlar ve zalimlerle insanları imtihan etmesi musibetlerin en 
şiddetlilerinden olunca onları bu çilelerden kurtarması da nimetlerin en 
büyüklerinden olmuştur. Bu böyledir, çünkü onlar kendilerini yok etmeye 
çalışanların yok olduklarını gözleriyle görmüşler ve kendilerini hor-zelil kılmada 
elinden geleni yapanların nasıl zillete düçâr olduklarını müşahede etmişlerdir. 
Bunun ise, nimetlerin en büyüklerinden olduğu hususunda şüphe yoktur. Büyük 
nimetlerin verilmesi, bağlılığı ve taatı gerektirmekte, inadlaşma ve muhalefetin 
ise son derece çirkin olmasını icab ettirmektedir. İşte bu sebebten dolayıdır ki 
Cenâb-ı Allah, aleyhlerine olan delilleri iyice yerleştirip sağlamlaştırmak ve 
mazeret yollarını tıkamak için bu büyük nimetlerini onlara hatırlatmıştır. 

b) Onlar, kendilerinin son derece zelil; hasımlarının ise son derece aziz, ancak 
kendilerinin Hak'tan yana, hasımlarının ise batıldan yana olduklarını 
bilince,Hak'tan yana olanların zilletlerinin; batıldan yana olanların da izzet ve 
şereflerinin yok olacağına inanmışlardır. Allahu Teala sanki şöyle demiştir: Ey 
Kureyşliler, sizler Muhammed'in şu anda fakir oluşuna ve ona yardım edenlerin 
azlığına aldanmayın, çünkü o, Hak'tan yanadır. Binaenaleyh izzet ve şerefin ona, 
zillet ve hakirliğin ise düşmanlarının başına gelmesi kaçınılmazdır. 

c) Allah Teala bununla, mülk ve saltanatın yed-i kudretinde olduğuna, onu 
dilediğine vereceğine; insanın dünyanın izzet ve şerefine aldanmayıp, ahiretin 


izzet ve şerefini elde etmeye çalışması gerektiğine dikkat çekmiştir. [140] 
Belâ (musibet) Kelimesi Hakkında 


Cenâb-ı Allah'ın, "Bunda sizin için Rabb'inizden büyük bir imtihan vardır" 
âyetine gelince, Kaffâl bu hususta şunu söylemiştir: kelimesinin aslı, denemek 
ve imtihan etmek anlamına gelen kelimesidir. Nitekim Hak Teala: 

"Bir imtihan olmak üzere, biz sizi hayır ve serlerle sınıyoruz" (Enbiya. 35) ve: 
kötülüklerle imtihan ettik" (A'raf, 168) buyurmuştur. İmtihan iki türlü olur. 
Nimetlere de, şiddetli meşakkate de bela denir. Ancak çoğunlukla, hayır (nimet) 


hakkında Şişerler hakkında da denir. Bazan bu kelimeler birbirinin yerine 
kullanılabilir. Züheyr şöyle demiştir: 

"Allah, o ikisinin size yaptıklarına ihsan ile karşılık versin. Ve onları verdiği 
belaların en hayırlısı ile imtihan etsin" (yani değerlerini ortaya çıkarsın). 

Bunu iyice anladığın zaman deriz ki bu âyetteki "bela" kelimesi, -eğer (lafzı ile, 
Firavn'ın yaptığına işaret ediliyor ise, -meşakkat; - yok eğer lafzı ile Allah'tn 
onları kurtarışına işaret ediliyor ise- nimet manasına gelir. Nimet manasında 
anlaşılması daha uygundur. Çünkü bu nimet, Hak Teala'dandır ve bunun 
yahudiler aleyhine hüccet oluşu, Allah'ın onların atalarına in'amda bulunmuş 


olmasıdır. LİLİ 


Beni İsrailin Denizden Geçirilip Firavunun Boğulması Başa Dön 


"Hem hatırlayın o zamanı ki hani sizin (geçmeniz) için denizi yarmış, böylece 
sizi kurtarıp, Firavn'un hanedanını, sizin gözleriniz Önünde (suda) boğmuştuk" 
(Bakara, 50). 

Bu Cenab-ı Hakk'ın onlara ikinci nimetidir. Ayetteki "yardık" kelimesi şu 
manaya gelir: Biz denizi birbirinden ayırdık da deniz içinde sizin için yollar 
meydana geldi.Bir kıraate göre ise,bu kelime "ayırdık" manasında olmak üzere, 
şeklinde okunmuştur. Arapçada, iki şeyin arasını ayırdı manasında ve birçok 
şeyin arasını ayırdı manasında olmak üzere de denilir. Çünkü denizde açılan 
yolların sayısı, Beni İsrail içindeki boyların sayısınca olmak üzere, oniki tane idi. 
Eğer manası nedir?" dersen, deriz ki: Bunun iki izahı vardır: 

a) Beni İsrail, denize giriyor, o esnada su önlerinde yanlıyordu. Sanki Cenab-ı 
Hak, iki şeyin arasını aralarına soktuğu bir şey ile ayırdığı gibijsrail-oğulları ile 
denizi yarıyordu. 

b) Yani, "sizin için, sizi kurtarmak için denizi yardık " manasıdır. Bu âyetle ilgili 


birkaç konu vardır. [142] 


Âyet-i Kerime İle İlgili Konulardan Birinci Konu: Denizden Geçiş 
Başa Dön 


Rivayet olunduğuna göre, Cenâb-ı Allah, Firavn ve kiptîleri boğmak isteyip, 
onların durumu da, ilm-i İlahide hiçbirinin iman etmeyeceği şeklinde malum 
olunca, Musa (a.s), İsrailoğullarına, kıptilerden, zinet eşyaları ödünç almalarını 
emretti. Bu,iki sebebten dolayı idi: Birincisi, bu mallan için kiptiler peşlerine 
düşsünler diye. İkincisi, kıptilerin zinet eşyaları İsrailoğutlarının elinde kalsın 


diye.. Sonra Cebrail (a.s), akşam vakti gelerek, Hz. Musa'ya "Milletini, geceleyin 
yola çıkar" der. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Biz, Musa'ya, "kullarımıgece yola çıkart " diye vahyettfk" (Şuara, 52) âyeti ile 
anlattığıdır. İsrailoğullarının sayısı altıyüzbin idi. Çünkü oniki boy idiler ve her 
boy ellibin kişiden meydana geliyordu. Musa (a.s), İsrail- oğullarını Mısır'dan 
çıkarınca, bu haber Firavn'a ulaştı. O, bunun üzerine "Horozlar ötmedikce 
onların peşine düşmeyiniz " dedi. Ravi şöyle devam etti. Allah'a yemin olsun ki 
o gece hiçbir horoz ötmedi. 

Sabah olduğunda. Firavn bir koyun getirmelerini istedi ve getirilip kesildi. Sonra 
Firavn: "Yanıma aitıyüzbin kıptı toplanıncaya kadar, bu koyunun ciğerini 
yiyeceğim " dedi. Katade şöyle der: Firavn'un etrafında, herbiri aygır atlara 
binmiş birmilyon ikiyüzbin kişi toplanır ve gündüz İsrailoğullannın 

Jeşine düşerler. Cenâb-ı Hakk'ın: "Ve onlar, güneş doğduktan sonra, 
İsraÜoğullannm arkalarına düştüler (Şuara. 60) ve: 

"İki topluluk birbirini gördükleri zaman, Musa'nın ashabı, "Eyvah yakalandık" 
dediler" (Şuara, 61) âyetlerinde anlattığı hadise budur. Bunun 

üzerine Hz. Musa (a.s) da: "Hayır, Rabbim benimledir ve beni (kurtuluşa) 
iletecektir" (Şuara, 62) dedi. Musa (a.sV onları yürütüp, ontor denize utada, 
Yüşâ b.Nün, Musa (a.s)ya şöyle dedi: "Rabbin, sana nereye gitmeyi 
emretti?"Musa (a.s) da ona, "ön tarafını emretti " diyerek, denizi gösterdi. Yüşâ' 
b.Nün, bunun üzerine atını denize sürdü, denizde su boğazına kadar çıkıncaya 
kadar ilerledi. Derken kendisi üzerinde olduğu halde atı yüzmeye başladı ve geri 
kıyıya döndü. Hz. Musa (a.s)'ya tekrar, "Ey Musa, sana Rabbin hangi tarafa 
gitmeyi emretti?" dedi. Musa (a.s) da: "Denizi emretti. Vallahi yalan 
söylemiyorum." dedi. O da bu işi üç kere yaptı, derken Cenâb-ı Hakk, Musa 
(a.s)'ya şunu vahyetti: 

"Asanı denize vur" diye vahyettik. (Vurunca) derhal deniz yarıldı, her parçası 
kocaman bir dağ gibi idi" (Şuara, 63) Bunun üzerine deniz, on iki dağ şekline 
girdi. Herbirinde bir yol vardı. Musa (a.s.), Yüşâ'ya "Haydi gir "dedi. Fakat 
açılan yol çamur idi. Derken, saba rüzgarı esip denizdeki yolların çamuru 
kurudu. Öyleki kupkuru birer yol haline geldiler. Nitekim Cenâb-ı Hakk, bu 
hususta şöyle buyurmuştur: "Onlara denizde kuru bir yol aç" (Taha,77).Bunun 
üzerine her kabile bir yol seçip içine girdiler. Daha sonra Musa (a.s)'ya "Biz, 
birbirimizi göremiyoruz" dediler. Hz. Musa (a.s)'da asasını yollar arasında kalan 
(duvar gibi olan) denize vurunca yollar arasında geçitler ve pencereler belirdi. 
Böylece her kabile, diğer kabileleri de gördüler. 

Sonra ise peşlerine düşmüş olan Firavn deniz kıyısına varınca, İblisi orada bekler 


buldu. İblis, onu denize girmekten alıkoymak isteyince, o da denize girmemeye 
niyetlendi. Derken Cebrail (a.s), bir kısrağa binmiş olarak geldi ve erkek bir ata 
binmiş olan Firavn'un önüne geçti. Firavn'un atı da onun peşine takılıp denize 
girdi. Firavn denize girince Mikail (a.s) Firavn'un ordusundakilere "Arkadakiler, 
öndekilere yetişsin " diye seslendi. Hepsi denizdeki bu yollara girince, Cenâb-ı 
Hakk, suya emretti ve su onların üstüne 

kapandı. İşte bu Allah Teala'nın; "Ve Firavn hanedanını, siz bakıp dururken 
(gözünüzün) önünde boğduk" âyetiyle anlattığı hadisedir. Rivayete göre o gün, 
aşure günü idi. Hz. Musa (a.s), Cenâb-ı Hakk'a şükretmek amacıyla, o günü 
oruçlu geçirmiştir. 

İkinci Konu: Onları Denizden Geçirmenin İhtiva Ettiği Nimetler 

Bil ki bu olay, dini ve dünyevi birçok nimetleri ihtiva etmektedir. Musa (a.s) için 


olan dünyevi nimetlere gelince, bunlar birçok yöndendir: [43] 
Dünyevi Nimetler 


a) İsrailoğulları, arkalarında Firavn ve ordusunun, önlerinde ise denizin 
bulunduğu; dursalar düşmanın kendilerine yetişip, en feci şekilde kendilerini 
yokedeceği, ileri gitseler boğulacakları, daha büyüğü olmayan böylesi korkulu 
bir duruma düştükleri bu zor zamanda, Allah u Teala, denizi yararak onları 
kurtarmıştır. Bundan daha büyük sevinç olmaz. 

b) Allah u Teala, onlara hususi olarak böylesi büyük bir nimet, parlak bir mucize 
vermiştir. Bu, Allah katında onların kıymetlerinin bulunuşu sebebiyledir. 

c) Onlar, Hak Teala'nın, düşmanları helak ettiğini gözleriyle gördüler. Malumdur 
ki böyle bir beladan kurtulmak nimetlerin en büyüğüdür. Bu kurtuluşla beraber, 
büyük bir lütuf ve düşmanın imha edilmesi nimeti bulunursa artık sevinçlerini 
var sen düşün! 

d) Allah, onları Firavn'un vatanına ve toprağına, onların içinde yüzdükleri nimet 
ve mallara varis kılmıştır. 

e) Hak Teala, Firavun'u ve avanesini boğmak suretiyle, İsrail oğul lan m 
onlardan kurtarmış oldu. Bu büyük bir nimettir. Çünkü Musa (a.s), onlardan 
çekiniyordu. Eğer, Allah u Teala, Musa (a.s)'yı ve kavmini bu tehlikeden 
kurtarsa ve fakat, Firavn ile kavmini helak etmeseydi, tekrar biraraya gelip, Hz. 
Musa (a.s)'ya tuzak kurarak, ona ve kavmine eziyet verme ihtimali her zaman 
söz konusu olacağından, korku devam edip giderdi. Fakat Cenâb-ı Allah onları 
boğunca, korkuyu kökünden kesmiştir. 

f) Bu boğma işi, İsrailoğullannın gözleri önünde olmuştur. Allah Teala'nın 


"Çözleriniz önünde" sözünden kastettiği de budur. 144) 
Dini Nimetler 


Hz. Musa (a.s) için olan dini nimetler de birçok yöndendir: 

a) Hz.Musa (a.5)nın kavmi bu parlak mucizeyi gördüklerinde, 
kalblerindeki her türlü şek ve şüphe yok olmuştur. Çünkü böyle bir mucizenin, 
hakim bir yaratıcının varlığına ve Hz. Musa (a.s)'ntn peygamberliğinin 
doğruluğuna delalet etmesi zaruri ilme yakın bir mertebededir. Sanki Cenâb-ı 
Hakk, onlardan ince düşünce ve zor istidlal meşakkatini kaldırmıştır. 

b) Onlar, bu olayı gözleri ile gördüklerinde, bu onları Hz. MuSa (a.s)'yı tasdik ve 
O'na inkiyad hususunda sebatlı olmaya davet etmiştir. Diğer yandan ise bu, 
Firavn kavmini de, Hz. Musa(a.s) 'yi yalanlamayı bırakıp, Firavn'u tekzibe 
yönelmeye teşvik etmiştir. 

e) İsrailoğulları, bütün işlerin Cenâb-ı Allah'ın elinde olduğunu anladılar. Çünkü 
dünyada Firavn'un sahib olduğundan daha üstün bir izzet ve İsrailoğullannın 
düştükleri sıkıntıdan daha şiddetli bir sıkıntı yok idi. Sonra Allah Teala, bir anda 
aziz görünenleri zelil, zelil olanları aziz yaptı. Bu durum, kalbi dünya 
meşgalelerinden çevirip, tamamen yaratıcının hizmetine yönelmeyi ve bütün 


işlerde O'na tevekkül etmeyi gerektirir. 145) 
Bu Kıssadan Ümmet-i Muhammed'in Çıkaracağı Dersler Başa Dön 


Bu kıssanın anlatılışından Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetini alakadar eden 
nimetler de çoktur: 

1) Bu olay, Ehl-i Kitab'a karşı, Hz. Peygamber (s a.s)'ın bir delili gibidir. Çünkü 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in halinden, ümmi olduğu, okuyup yazması bulunmadığı 
ve Ehl-i kitapla beraber olmadığı biliniyordu. O, Ehl-i kitaba, ancak kitaplardan 
öğrenilecek olan, kendindeki mufassal (tafsılatlı, teferruatlı) haberleri anlatınca, 
onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in vahiy yolu ile haber verdiğini ve doğru 
söylediğini anladılar. Bu durum ise, Hz. Peygamber (s.a.s) için yahudilere karşı. 
O'nu doğrulama hususunda da bizim için bir hüccet olmuştur. 

2) Biz onlar için cereyan eden ve başlarına gelen bu büyük olayları tasavvur 
ettiğimizde anlıyoruz ki Allah'a muhalefet eden hem dünyada hem de ahirette 
bedbaht olur. O'na itaat eden ise, dünyada da ahirette de mesud olur. Bu durum 
ise, bizi O'na itaate sevketmekte, günahtan sakındırmaktadır. 

3) Hz. Musa (a.s)'ntn ümmeti, kendilerine bu apaçık mucizeler ve gözalıcı 


deliller bilhassa verilmiş olduğu halde, yine de birçok hususta, Hz. Musa 

(a.s)'ya muhalefet etmişlerdir. Hatta, "Onların tanrıları olduğu gibi, bize de bir 
tanrı yap" (Araf, 138) demişlerdir. Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetine gelince, 
onlara verilen başlıca mucize, mucize oluşu ancak ince deliller ile bilinen 
Kur'an-ı Kerim olduğu halde, peygamberlerine boyun eğmişler ve O'na hiç karşı 
çıkmamışlardır. Bu da gösterir ki, ümmet-i Muhammed ümmet-i Musa'dan daha 


şereflidir. Geriye ayetle ilgili iki sual kalıyor. [146] 
Âyetle İlgili Birinci Sual 


Denizin yarılması, Kadir bir Yaratıcının varlığına ve Hz. Musa (a.s)'nın 
doğruluğuna delalet hususunda adeta zaruri bir ilimdir. O halde bunu, 
mükellefiyet verirken yapmak nasıl caiz olur? Buna şöyle cevab verilir: Bizim 
görüşümüze göre, meseleye bakarsak, bu iş açıktır. Mu'tezile'ye gelince, Ka'bî, 
mükellefler içerisinde anlayış ve akıldan uzak ahmak kimselerin bulunduğunu, 
İsrailoğullarının ekserisinin de böyle olup, denizin yarılması, Tur dağının 
başlarının üstüne yükseltilmesi ve ölülerin diriltilmesi gibi büyük mucizeleri 
gözleri ile görerek uyarılmaya muhtaç olduklarını söyleyerek, bu soruya toplu 
bir cevap vermiştir. Görmüyor musun, onlar, kendilerine gösterilen bu 
mucizelerden sonra bile, putlara tapan bir kavme rastladıklarında: ~s\\ 
H^QW“&:J'J*^ (A'raf, 138) demişlerdir. Araplar ise böyle değildiler. Çünkü 
onlar, son derece akıllı idiler. Bu sebeble de, Hak Teâla, onlara ince deliller ve 
latif mucizeler göndermiştir. 

İkinci Sual: Firavn denizin varıldığını gördüğü zaman, akıllı bir kimse olduğu 
için, bunun Hz. Musa (a.s)'nın yapması ile değil de, kudret sahibi, varlıklardan 
başka olan bir Alîm, Kadir varlık tarafından yapılmış olması gerektiğini 
anlamalıydı. Öyle ise o, buna rağmen nasıl küfrünü sürdürmüş olabilir? Eğer 
sen, "Onun, Rabb'ini bildiğini, inadından ve azgınlığından inkâr ettiğini" 
söylersen, ben de derim ki: O, bunu kalbi ile bildiğinde, bu anda o, yaratıcının 
varlığını ve Musa (a.s)'nın sıdkını bilmeye mecbur kalan bir kimse durumunda 
olduğu halde, kendisini bu tehlikeye atmayı ve denize girmeyi tercih etmiştir?" 
Bu soruya şöyle cevab verilir: Birşeye duyulan sevgi (arzu), insanı (o hususta) 
kör ve sağır yapar. Binaenaleyh, Firavn'ın makam sevgisi ve hakkı örtme arzusu, 


kendisini bu helak içine atmaya sevketmiştir. [47] 


Firavn Ordusunun, Onların "Gözleri Önünde" Boğulmasının Manası 


Cenâb-ı Hakk'ın "Sizin gözleriniz önünde" hitabı ile ilgili birkaç vecih vardır: 

1) "Siz, denizin dalgalarının, Firavn ile kavmini yuttuğunu görüyordunuz 
" demektir. 

2) Musa (a.s)'nın kavmi, Musa (a.s)'dan, Cenâb-ı Allah'ın kendilerine Firavn 
hanedanının durumunu göstermesini istediler. Musa (a.s) da Rabbine, onların 
halini İsrailoğullarına göstermesi için dua etti. Bunun üzerine deniz Firavn 
hanedanını birmilyonikiyüzbin kişi olarak, Firavn ile beraber kıyıya attı. 
İsrailoğulları da kıyıya vurmuş olan askerlere bakıyorlardı. Oeniz inkârlarının 
uğursuzluğundan dolayı onlardan hiçbirini kabul etmemişti. Bu Cenâb-ı Hakk'ın 
(Yünus, 92) âyetinde ifâde ettiği husustur. Yani "seni, insanlar görsün de onlara 
ibret olsun diye denizin darlıklarından, fezantn genişliğine çıkarıyoruz " 
demektir. 

3) Bu ayetten murad, her nekadar onları gözleri ile görmüyor iseler de, onlarla 
aynı hizada ve aynı yönde oldukları için, "sizler onlara yakın idiniz." 
denilmesidir. Ferra şöyle demiştir: "Bu ifade, senin "Andolsun ki seni, dövdüm, 
ailen de sana bakıyor ve hiçbir yardımda bulunamıyorlardı " demen gibidir. Sen 
bunu,dövülen kişinin ailesi, her nekadar dövüleni görmeseler de, ona yakın 
bulundukları zaman söylersin. Buradaki "görme" fiili, "bilme" manasında 


kullanılmıştır." [148] 
Hz. Musa'ya Tûr Dağında Yapılan Vahy 


"Hani Musa kırk geceliğine vaidleşmiş idik. Yine siz (yahudtier) onan 
arkasından, zalimler olarak buzağıyı (Hah olarak) almıştınız. Daha sonra sizi, bu 


işinizin peşisıra atfetmiştik, ki belki şükredersiniz (diye) "(Bakara, 51-52). H49] 
Kıraat Farkının Manaya Tefsiri Başa Dön 


Bil ki, işte bu üçüncü nimettir. Cenâb-ı Allah'ın üopij itj kavlini Ebü Amr ve 
Ya'küb burada, A'râfta ve Tâhâ'da, elifsiz olarak, şeklinde; diğerleri de, bu üç 
yerde, elifle şeklinde okumuşlardır. Bunun elifsiz okunuşunun sebebi açıktır. 
Çünkü vaad, Allah'tandır. (vaad-leşmek) ise, mufâele vezninde olup, iki kişi 
arasında yapılmış olması gerekir. 

Bu fiilin elifle okunmasına gelince, bunun izahı birkaç yöndendir: 

a) Vaad, her ne kadar Cenâb-ı Hakk tarafından yapılmış ise de, onun kabulü Hz. 
Musa (a.s) tarafındandır. Vaadi kabul etmek de, yine vaade benzer. Çünkü vaadi 
kabul edenin,"bunu yapacağım!" demesi gerekir. 


b) Kaffal şöyle demiştir: " Ademoğlunun da Allah'a vaadde bulunması uzak bir 
görüş değildir. O zaman bunun anlamı, "Allah'a ahitte bulunmak" olur." 

c) Vaad, iki kişi arasında cereyan eden bir iştir. Bu bakımdan burada denilmesi 
caizdir. 

d) Bu en kuvvetli görüştür. Buna göre Cenâb-ı Allah Musa (a.s)'ya vahyi vaad 


etti. Bu, Allah'ın belirlenmiş vakitte Tür'a geleceğini vaad etmesidir. u50] 
Musa Kelimesinin Manası 


Musa kelimesine gelince, bunun izanıyla ilgili çeşitli açıklamalar yapılmıştır. 

a) Bu kelime vezninde olup, kelimedeki mim harfi, aslî bir harftir. Kelimenin 
aslı, kişi böbürlenerek yürüdüğünde söylenen, fiilinden alınmadır; nitekim Hz. 
Musa (a.s) böyle celalli yürüyordu. 

b) Bu kelime veznindedir. Kelimedeki mim harfi ziyade olup, kelimenin aslı, 
üzerindeki yaprakları sıyrıldığında ağaç hakkında söylenilen ifâdesinden 
alınmıştır. Musa (a.s) saçı dökülmüş olduğu için, bu isimle isimlendirilmiştir. 

c) Bu kelime, İbranice olan iki kelimeden meydana gelmiş birleşik bir isimdir. 
Su mânasına gelen y ve ağaç anlamına gelen kelimesidir. O, bu isimle 
isimlendirilmiştir. Çünkü annesi, O'nu Firavn'ın öldürmesinden korktuğu zaman 
bir sandukaya koymuş ve denize atmıştı. Sonra denizini dalgaları Firavn'ın 
sarayı yanındaki ağaçların araşma sokuncaya kadar 'sürüklemişti. Firavn'ın 
hanımı olan Asiye'nin cariyeleri yıkanmak için dışarı 

çıktıklarında, sandukayı bulup onu almışlar ve ona, onu buldukları yere göre 

bir ad vermişlerdi. Bulunduğu yer ise, ağaç ve su idi... 

Bil ki ilk iki açıklama, gerçekten yanlıştır. Birincisi yanlıştır, çünkü ne 
İsrailoğulları, ne de kıbtiler Arapça konuşmuyorlardı; bundan dolayı Musa 
ismiyle bunu kastetmiş olmaları mümkün değildir. İkincisi de yanlıştır, çünkü bu 
bir özel isimdir. Özel isim haddizatında bir mana taşımaz. Doğruya en yakın 
olansa, üçüncü görüştür. Bu görüş, insanların alışmış olduğu görüştür. Hz. Musa 
(a.s)'nın nesebine gelince bu şöyledir: Musa ibn İmran ibn Yasher ibn Kahes ibn 


Lâvi ibn Ya'küb ibn İshak ibn İbrahim (a.s). HSH 
Tür'daki Kırk Gece 
Cenâb-ı Hakk'ın: âyetine gelince, bununla ilgili bazı konular vardır. 


Birinci Konu: Musa (a.s), İsrail oğullarına, "eğer denizden sağ salim çıkarsak, 
size Allah'tan, yapmanız ve yapmamanız gereken şeyleri açıklayan bir kitap 


getireceğim" demişti. Musa (a.s), İsrailoğullarıyla beraber denizi geçip, Cenâb-ı 
Allah da Firavn'ı denizde boğunca, onlar "Ey Musa, bize vaadettiğin şu kitabı 
getir" dediler. Bunun üzerine Hz. Musa Rabb'ine gitti ve İsrailoğullarıyla da, kırk 
günlüğüne vaadde bulundu. İşte bu, Cenâb-ı Allah'ın: "Biz Musa ile otuz gece 
sözleşmiş, sonra da ona on daha ilave etmiştik. Böylece Rabbinin tayin ettiği 
süre kırk gece olarak tamamlandı" (A'raf, 142) âyetiyle anlattığı hadisedir. Musa 
(a.s.), kendi yerine Harun (a.s)'u onların başında bıraktı. Tür dağında kırk gece 
kaldı ve Cenâb-ı Allah, levhalar üzerinde O'na Tevrat'ı inzal etti. Bu levhalar 
yakuttan idi. Cenâb-ı Hak gizlice onu yanına yaklaştırdı ve arada bir vasıta 
olmaksızın, onunla konuştu. Ve Musa (a.s)'ya kader kaleminin cızırtılarını 
işittirdi.Ebu'l-Âliye şöyle demiştir. Öğrendiğimize göre, Musa (a.s) Tür 
dağından ininceye kadar kırk gece hiçbir söz söylememiştir. 

İkinci Konu: Kırk gece denildi, çünkü aylar geceden itibaren başlar. 

Üçüncü Konu: Hak Teala'nın âyetinin manası "Biz Musa'ya kırk gecenin 
tamamlanmasını va'dettik" demektir. Bu, Arapların, "Bugün, falancanın çıkışının 
kırkıncı günü oluyor" yani tam kırkıncı günü" demektir " demeleri gibidir. 
Velhasıl, burada muzaf hazfedilerek, onun yerine mu ileyh konulmuştur. Nitekim 
Cenâb-ı Hakk'ın: "Beldeye sor" (Yusuf, 82) yani, "o belde halkına sor..." Aynı 
şekilde, kırk geceden murad, herhangi bir kırk gecenin değil, muayyen ve 
belirlenmiş kırk gecenin sona ermesidir. O belli kırk gece de otuzu Zilkade 
ayından, onu da Zilhiccenin başından olan kırk gecedir. Çünkü Musa (a.s) 
bundan muradın, bu muayyen kırk gece olduğunu biliyordu. Aynı şekilde Cenab- 
ı Allah'ın âyetinden muradın da, bu kırk gün gelmezden önce kendisine verilmiş 
olan ve dağda, kendisine Tevrat'ın indirileceği kırk gece kalacağına dair bir vaad 
olması muhtemeldir. Ve yine bundan muradın, kırk geceliğine Tür dağına 
gelmekle emredilmiş olması ve bundan sonra da ona Tevrat'ı indireceğini 
vaadetmiş manasında olması da caizdir. Bu ikinci ihtimal, haberlerle de takviye 
edilmiştir. 

Dördüncü Konu:(Âyetteki, ifâdesi, bu sözleşmenin başlangıçta bu şekilde 
olduğunu kırk gün gösteriyor. A'râf süresindeki (A'raf, 142) âyeti de yine işin 
başında otuz gün olduğunu gösteriyor. Bunlar nasıl bağdaşır? Hasan el-Basri 
buna şöyle cevap vermiştir: "Ayetten murad, Allah'ın Musa (a.s) 'ya once otuz 
gece vaad edip bundan sonra ona bir on gece daha vaad ettiğini anlatmak 
değildir. Fakat bundan murad, Allah'ın ona toplam kırk gece vaad etmiş 
olduğudur. Bu, 

"Hac günlerinde iç, döndüğünüz vakit yedi gün (oruç tutarsınız) İşte bunlar tam 


on gün eder" (Bakara, 196) âyeti gibidir. [152] 


İsrailoğullarının Buzağıyı Tanrılaştırmaları 


Cenâb-ı Hakk'ın, ("Bundan sonra, siz buzağıyı ilah edindiniz" âyetine gelince, 
bunda da bazı konular vardır. 

Birinci Bahis: Cenab-ı Allah bu âyette f lafzını zikretti. Çünkü O, Musa (a.s)'ya, 
O'na Tevrat'ı indirmek için, belirlenen vakitte Tür'a gelmesini yetmiş kişinin 
yanında vaad etmişti. Böylece Cenâb-ı Allah bir yandan buna şahid olanların 
derecelerinin yüksekliğine dikkat çekmiş, hazır bulunmayanlara da bunu 
bildirme ve dini tamamlama için Hz.Musa (a.s)nın derecesini ve İsrail 
oğullarınınfaziletini ortaya koymuştur.Bu ise, nimetlerin en büyüklerindendir. 
Onlar bundan sonra, cehalet ve küfrün en çirkinlerini yapınca, bu da taaccübe 
sebep olmuştur. Bu, şöyle söyleyen kimsenin sözüne benzer. "Ben sana iyilik 
yaptım, şunu şunu yaptım.. Sonra sen ise, bana kötülük yapmak ve eziyyet etmek 


istiyorsun!.." [153] 


Samiri'nin Buzağı Heykeli Yapma Kıssası Başa Dön 


İkinci Bahis: Siyerciler şöyle demişlerdir: Cenab-ı Allah Firavn'ı suda boğup, 
Musa (a.s)'ya Tevrat'ı indireceğini vaad edince, Musa (a.s) kardeşi Harun (a.s)'a; 
"Kavmimin içinde benim yerime geç, ıslah et, fesadalann yoluna tabi olma" 
(A'raf, 142)demiştir. Musa (a.s) Tür dağına gittiğinde, İsrailoğullarının yanında, 
Kıbtilerden ödünç aldıkları elbiseler ve zinet eşyaları bulunuyordu. Harun (a.s) 
onlara, "bu elbise zinet eşyaları size helal değil; onun için bunları yakın!" dedi. 
Onlar da bir ateş yakıp, içinde bu şeyleri yaktılar. Samiri ise, Hz. Musa ile 
denizden geçişleri sırasında, Firavn'ın önü sıra denize girmiş olan Cebrail (a.s)'in 
atının bastığı yere bakmış ve bu hayvanın ayağının bastığı yerden bir avuç 
toprak almıştı. Sonra Samiri, yanında bulunan altın ve gümüşleri alarak, 
bunlardan bir buzağı heykeli yaptı. Bu bir avuç toprağı da bunun içine attı. 
Böylece, o heykelde, böğürmeye benzer bir ses çıktı. 

Kavmine: "Bu' sizin ve ilahıdır" (Taha, 88) dedi. Bunun üzerine kavmi de, bu 
buzağıyı kendilerine ilâh edindiler." Rivayette gelen budur. Bir kimse şöyle 
diyebilir: "Akıllı insanlardan müteşekkil büyük bir topluluğun, aklın 
bedâhetiyle batıl olduğu bilinen bir şey üzerinde ittifak etmeleri mümkün 
değildir. Bu anlatılan şey de, birçok yönden böyledir: 

a) Her akıllı kimse, aklının bedâhetiyle bilir ki, hareket etmeyen, hissetmeyen ve 
akletmeyen bu altından yapılmış putun göklerin ve yerin ilâhı olması 


imkânsızdır. Farzet ki, ondan bir böğürme sesi çıktı. Fakat bu kadarlık bir şey 
akıllı insanların kalbinde, onun ilâh olabileceği şüphesi için kafi değildir. 

b) Bu kavim, bu hâdiseden önce yaratıcının varlığına ve Musa (a.s.)'nın 
nübüvvetinin doğruluğuna delâlet konusunda, zorlama derecesinde bulunan 
muazzam mu'cizeler müşahede etmişlerdi. Bu delillerin kuvvetine, onlar 
bakımından zaruret derecesine ulaşmasına rağmen, altından yapılmış bu 
buzağıdan bir böğürme çıkmasının, bu sesli nesnenin ilâh olabileceği şüphesini 
gerektirmesi imkânsızdır." Buna şöyle cevap verilebilir: Bu hâdisenin doğru 
kabul edilmesi, ancak bir yönden mümkündür. O da şöyle denilmesidir: Samiri, 
millete, Musa (a.s)'nın yaptığı şeyleri, ancak yıldızlar üzerinde müessir olan 
tılsımlar sayesinde yapabildiğini ve bu tılsımlar vasıtasıyla da söz konusu olan 
mu'cizeleri meydana getirdiği düşüncesini yayıyordu. Bu sebepten Samiri 
kavmine şöyle dedi: "Ben de,onun tılsımı gibi bir tılsım yapıyorum..." Ve bunu, 
kendisinden hayret uyandıracak bir sesin çıkacağı şekilde buzağıyı yaparak, 
onlara süslü gösterdi. Böylece onlarda, harikulade şeyleri yapma konusunda Hz. 
Musa (a.s) gibi olma arzusu uyandırdı. Veya belki bu 
topluluk"mücessimehulüliyye" inancına sahip idi. Bundan dolayı,Tanrının bir 
cisme hulul edebileceğini kabul ediyorlardı. Bu sebeple de bu şüpheye düştüler. 


(154) 
Üçüncü Bahis: Bu Kıssadaki Bazı Faideler 


Bu kıssada birçok faideler bulunmaktadır. 

a) Bu kıssa, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetinin en hayırlı ümmet olduğuna 
delâlet eder. Çünkü bu yahudiler, bu kahir delilleri müşahede etmelerine rağmen, 
bu zayıf şüpheye aldandılar. Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmeti ise, Kur'an'ın 
mu'cize oluşunu bilmek ve anlamak için ince delillere muhtaç oldukları 
halde, kuvvetli ve büyük şüphelere bile aldanmadılar Bu, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in ümmetinin bunlardan daha hayırlı, akılca daha mükemmel ve gönülce 
daha temiz olduklarını gösterir. 

b) Hz. Muhammed (s.a.s), hiçbir ilim tedris etmediği hâlde, bu kıssayı 
anlatmıştır. Bu durum, O'nun, bunu vahiy yoluyla aldığını gösterir. 

c) Bu kıssada, taklidden ve delilleri bilmemekten büyük bir sakındırma 
bulunmaktadır. Çünkü bu kavimler, eğer Cenâb-ı Allah'ı delille tam bir şekilde 
bilselerdi, Samiri'nin şüphesine düşmezlerdi. 

d) Bunda, müşrik Araplarda, yahudilerden ve hristiyanlardan görmüş olduğu 
muhalefet hususunda, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bir teselli bulunmaktadır. Sanki 


Cenâb-ı Allah, Musa (a.s)'nınbu kötü olaya sabredişi gibi, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in de sabretmesini emretmişdir. Çünkü israil-oğullan.Allah onları 
Firavn'dan kurtardıktan ve Musa (a.s)'nın ilk çıkışından o vakte kadar harikulade 
mucizeler gösterdikten sonra bu zayıf şüpheye kanmışlardır. Sonra Musa (a.s) 
buna sabretmişti. Bundan dolayı Hz. Muhammed (s.a.s)'inbu şiddetli eziyetlere 
sabretmesi, daha da evlâdır. 

f- Hz. Muhammed (s.a.s)'le en fazla mücadele eden ve O'na en çok düşmanlık 
besleyenler yahudiler idi. Bundan dolayı, Cenâb-ı Allah sanki şöyle demektedir: 
Bunlar, selefleriyle iftihar ediyorlar. Oysaki onların selefleri, ahmaklığın, 
cehaletin ve inadın işte bu derecesinde idiler. Ya onların halefleri nasıl olur? 


(155| 


Böyle Yapan Yahudilerin Zulmü Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, âyetine getince, bu hususta birkaç bahis vardır: (126) 
Birinci Bahis: Zulm ne demektir? 


Zulmün tefsiri hususundadır. Bunda iki izah bulunmaktadır, 

a) Ebü Müslim şöyle demiştir: "Zulüm kelimesinin dildeki asıl mânası 
"eksiltmek"dir. Cenâb-ı Allah bu konuda şöyle buyurur: 

İşte bu iki bağ, ürününü vermiş,bundan hiç bir şeyi eksik bırakmamıştır" (Kehf, 
33).Buna göre, O^JÛ» (ij âyetinin mânası şöyle olur: Onlar yaratıcı, öldürücü ve 
diriltici olan Allah'a ibâdet etmeyi terkedip buzağıya ibâdete dalınca, din ve 
dünya hususunda sevâblartnı eksilten kimseler oldular. 

b) Zulüm, din örfünde, katkıda bulunacak bir faydası olmayan, kendisinden daha 
büyük bir zararı savuşturmayan ve keza kesin bilgi ile veya zan ile başkasından 
alacağı bir hak olmayan bir zarardan ibarettir. Buna göre, sıfatı bu olan bir fiili 
yapan kimse zalim olur. Sonra insan kendisini cezaya ve cehenneme götürecek 
bir fiili yaptığında, her ne kadar bu yaptığı şeyin o anda bir faydası ve lezzeti var 
ise de, o kimse kendisine zulmetti denilir. 

Nitekim Cenâb-i Allah: "Muhakkak ki şirk, büyük bir zulümdür" (Lokman, 13) 
ve: "Onlardan kendisine zulmeden vardır" (Fatır, 32) buyurmuştur. Onların 
Allah'tan başkasına ibadet etmeleri şirk olup, şirk de cehenneme götürücü 


olunca, şirke "büyük zulüm" denilmiştir. HSH 


Mutezile 'nin Bir İddiası ve Reddi 


İkinci Bahis: Cenab-ı Hakk'ın: üjiHİ föj âyetiyle, günahların Allah'ın 
yaratmasıyla olmadığı hususuna, birkaç yönden istidlalde bulunmuşlardır. 

a) Cenâb-ı Allah, bu günahlardan ötürü onları zemmetmiştir. Eğer bu günahlar 
Allah'ın yaratması olsaydı, müşrikler, şayet onu yapmamışlarsa, bundan ötürü 
kınanmaya müstehak olmazlardı. 

b) Eğer günahlar Allah'ın iradesiyle olsaydı, bunları yapmakla o kullar, Allah'a 
itaat etmiş olurlardı. Çünkü taat, istenen işi yapmaktır. 

c) Eğer isyan Allah'ın yaratması olsaydı, bu isyandan dolayı onları zemmetmek, 
bir şeyin siyah, beyaz, uzun veya kısa olmasından dolayı zemmedilmesi gibi 
olurdu. Mutezile'ye şöyle cevap veririz: Bu övme ve zemmetme fiiline 
yapışmaktır. Bu ise, "sebep" ve "ilim" meselelerine ters düşer. Bu husus birçok 


kereler geçmişti... (53) 
Âyet, Allah'ın Âlemden Müstağni Olduğunu Gösterir Başa Dön 


Üçüncü Bahis: Âyette, küfrün zararının ancak kâfirlere döneceğine bir uyarma 
bulunmaktadır. Çünkü Onların bundan istifadesi ancak, kendilerine 
zulmetmeleridir. Bu, Cenab-ı Allah'ın celalinin müttakilerin taatı ile kemal 
bulmaktan; günahkarların da günahıyla noksanlaşmaktan münezzeh olduğuna 


delalet eder. H59] 
Cenab-ı Allah'ın Af Vasfı 


Cenâb-ı Allah'ın: âyetine gelince, Mu'tezile bu âyetle ilgili olarak, "Bundan 
murad.tevbeetmeniz sebebiyle, ki bu tevbe de birbirinizi öldürmenizdir, bunu 
sizden bağışladık, demektir" demiştir. Bu görüş iki bakımdan zayıftır. 

a) Tevbenin kabulü aklen vacibtir. Âyetten murad eğer bu olsaydı, bunun nimet 
verme sadedinde zikredilmesi caiz olmazdı. Çünkü vacib olan bir şeyi yapmak, 
inam ve nimet verme sayılmaz. Halbuki bu ayetlerin esas maksadı, yahudilere 
Cenâb-ı Allah'ın verdiği nimetleri tadâd etmektir. 

b) "Afv" müstehak olunan cezayı düşürmenin adıdır. Düşürülmesi gereken şeyi 
düşürmek, afv diye isimlendirilemez. Görmez misin ki, zalimin mazluma azab 
etmesi caiz olmadığı için, bu azab etmeyi terkettiğinde, bu terk etme işine afv 
denilmez. Burada da böyledir. Bu sabit olunca, deriz ki, 

Cenâb-ı Hakk'.n: 

"öyleyse Rabb'inize tevbe ediniz ve tevbe etmeyenlerinizi öldürünüz" (Bakara, 


54) âyetinden dolayı, tevbenin bu şekilde meydana geleceğinde şüphe yoktur. 
Durum böyle olunca, ayet tevbenin kabulünün aklen vacib olmadığına delalet 
eder. Bu sabit olunca da, Cenâb-ı Allah'ın afv ile, aklen ve şer'an ikabı caiz olan 
kimsenin cezasını düşürmüş olduğu sabit olur. Bu da Mutezile'nin iddiasının 
aksidir. Cenâb-ı Allah'ın, Musa (a.s)'nın kavminin kâfirlerini affettiği sabit 
olunca, insanlar için çıkarılmış en hayırlı ümmet olan Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
ümmetinin günahkârlarını affetmesi daha evla olur. 

Cenâb-ı Allah'ın âyetine gelince, bil ki, kelimesiyle ilgili izah (Bakara, 21) 
âyetinin tefsirinde geçmişti. Şükrün hakikâti ve mahiyetine dair söz ise, çok 
uzundur. Ve inşaallah ileride gelecektir. Mu'tezile şöyle demiştir: Hak Teâlâ, 
onları affettiğini ve şükretsinler diye, onları muahaze etmediğini beyan etmiştir. 
Bu, Cenâb-ı Allah'ın onlardan şükürden başka bir şey istemediğini gösterir. Buna 
şöyle cevap verilir. Eğer Cenâb-ı Allah onların şükrünü murad etmiş olsaydı, 
bunu, ya şükredeni şükre götürecek olan sebebin bulunması şartıyla veya bu şart 
olmaksızın murad ederdi. Birinci ihtimal yanlıştır, çünkü eğer Cenab-ı Allah 
bunu bu şart ile, murad etmiş olaydı ve bu şart da kulda bulunsaydı, o takdirde 
bu şükre götüren sebeoin başka bir sebebe muhtaç olması gerekirdi; eğer bu şart, 
sebebi yaratması cihetiyle Allah'tan olsaydı, bu şükrün meydana gelmesi 
gerekirdi; Allah bu sebebi yaratmadığı zaman da, bu şükrün meydana gelmesi 
imkansız olurdu.Bu Mu'tezilenin görüşünün aksini ifade eder. Eğer Cenâb-ı 
Allah, şükre götüren bu sebepler olmaksızın, o kulunun şükretmesini murad 
ederse, ondan imkansız olanı istemiş olur. Çünkü sebep olmaksızın bir fiilin 
meydana gelmesi imkansızdır. Buna göre, yine Mu'tezile için, yine aynı 


güçlüğün söz konusu olduğu sabit olur. Allah en iyi bilendir. [160] 
Benî İsraile Tevrat Ve Furkan Verilmesi 


Bit ki, bu, Allah'ın onlara verdiği dördüncü nimettir. Buradaki dan Tiuradın, 
Tevrat, Tevrat'ın içindeki herhangi bir hüküm ve Tevrat'ın dışında nerhangi bir 
şey olması muhtemeldir. Bu üç ihtimalin dışında, başka bir htimal 
bulunmamaktadır. 

Birinci ihtimalin izahı şöyledir: Tevrat'ın "münzel" (bir anda indirilen) bir 
"kitab" ve hak ile batılı birbirinden ayıran "Furkan" diye iki sıfatı vardır. 3u, 
senin cömertlik ve cesareti kendisinde toplayan bir adamı kastederek, (Bereketli 
yağmuru ve arslanı gördüm) demen gibidir. Bunun )ir benzeri de, Allah 
Teâlâ'nın: 

' 'Andolsun ki biz Musa ile Hanın 'a bir ziya ve şeref olmak üzere Furkan 


verdik" (Enbiya, 48) âyetidir. 

İkinci ihtimalin açıklanmasına gelince ki, buna göre Furkan'dan murad, "evrat'ta 
bulunan dini açıklamalardır; çünkü Cenâb-ı Allah beyan edince, ıak batıldan 
ayrılarak zuhur etmiştir, buradaki Furkan'dan maksat Tevrat'taki 1azı şeylerdir. 
Bu şeyler de dinin usuf ve furüunun ortaya konulmasıdır. 

Üçüncü ihtimalin ise, çeşitli yönleri vardır: 

a) Furkan'dan maksad, Hz.Musa (a.s.)'ya verilen yed-i beyza, asâ ve iğer 
mu'cizelerdir. Bunlar Furkan diye adlandırılmıştır, çünkü bunlar hak e batılın 
arasını ayırmışlardır. 

b) Furkan'dan maksad, Allah'ın İsrailoğullarına Firavun'un kavmine karşı ttiği 
yardım ve verdiği ferahlıktır. Nitekim Cenâb-ı Hak: 

"İki ordunun birbiriyle karşılaştığı Furkan gününde kulumuz Juhammed'e 
indirdiğimiz şeye..." (Enfai, 41) buyurmuştur. Bundan maksad, Allah'ın, Bedir 
günü Hz. Muhammed (s.a.s)'e yaptığı yardımdır. Bu böyledir, çünkü yardım 
ortaya çıkmadan önce taraflardan her biri kendisinin üstün geleceğini, karşı 
tarafın da ezileceğini bekliyordu. Yardım zuhur edince, racih mercuhtan 
ayrılmış, gerçek arzu yalan arzudan temeyyüz etmiştir. 

c) Kutrub, "Furkan, denizin Hz. Musa (a.s) için yanlmasıdır " demiştir. 

Eğer, "Bu Hak Teâlâ'nın: "Hani, sizin için denizi yarmıştık" (Bakara' 50) 
âyetinde zikredilmişti; ve yine bundan sonra Cenâb-ı Hakk'ın: "Umulur ki 
hidayete erersiniz" sözü ancak Kitab hakkında uygundur. Çünkü, bu ancak 
hidayet kaynağının (hudâ) peşinden zikredilir" denilirse, ben derim ki birinciye 
şöyle cevap 

veririz: Allahu Teâlâ, ifâdesinde, bunun Hz. Musa (a.s)'dan ötürü olduğunu 
açıklamadı. Bu âyette ise tahsisi, açık bir nas ile beyan etme (tahsis) şeklinde 
zikretti. 

İkinciye ise şöyle cevap veririz: Denizi yarmak bir mu'cizedir. Beiki de bundan 
maksat şudur: Biz Hz. Musa (a.s)'ya denizin yarılması mu'cizesini verince, onlar 
bununla yaratıcının varlığına ve Hz. Musa (a.s)'nın sadakatine istidlal etmişlerdir 
ki, işte hidayetten maksat budur. Buna göre hidayet ile delalet anlamı murad 
edildiği gibi, bazan bununla kurtuluş ve necat da murad edilebilir. Sanki Cenâb-ı 
Hak, onlara Kitab'ı dini hususta bir nimet; sayesinde düşmanlarından 
kurtuldukları Furkân'ı da dünyevi bir nimet olarak verdiğini açıklamıştır. 

Bil ki yanlışa düşüp, Furkân'ın (bu ayette) Kur'ân olduğunu ve onun Hz. Musa 
(a.s)'ya indirildiğini sananlar olmuştur, ki bu düşünce yanlıştır. Çünkü Furkân, 
hak ile batılın arasını ayırandır. Böyle olan her delilin, "Kur'an" olarak tahsis 
edilmesinin anlamı yoktur. Bazıları ise, âyetinin manası şu demektir: "Ey ehl-i 


kitab, sizler,sayesinde hidayete eresiniz diye, Hz. Musa'ya Tevrat'ı, Hz. 
Muhammed'e ise Furkan'ı verdik" demişlerdir. Bu görüşe, nahiv alimlerinden 
Ferra, Sa'leb ve Kutrub meyletmişlerdir, ki bu kesinlikle ihtiyaç duyulmayan bir 
zorlamadır. 

Hak Teâlâ'nın, ifâdesine gelince, ile "ihtidâ"nın açıklaması daha önce geçmişti. 
Mu'tezile; Hak Teâlâ'nın ifadesi ile, O'nun herkesin ihtidasını istediğine dair 
ıstidlalde bulunmuştur ki, bu, "Allah kâfirlerin küfrünü murad etmiştir" 
diyenlerin görüşünü iptal eder. Keza Mu'tezile der ki: Madem ki size göre 
hidayete eren kimsede ihtidayı; sapan kimsede de sapıklığı yaratan Allah'dır. 
Öyleyse, Allah'ın Kitab'ı ve Furkân'ı indirerek demesindeki fayda nedir? 
Malümdur ki, Allah hidayete ermeyi yarattığı zaman, kitabların indirilmesinin 
bunda bir tesiri yoktur. Buna göre, eğer Allah kitab olmaksızın ihtidayı yaratmış 
olsaydı, hidayete ermek (ihtida) meydana gelirdi. Allah onlarda hidayete ermeyi 
yaratmadığı halde, bir kitabın yerine bin kitab dahundirmiş olsa, yine de onlarda 
hidayete ermek gerçekleşmezdi. Buna göre, hidayete eresiniz diye kitabı 
indirdim demesi nasıl caiz olur? Bil ki bu söz cevabıyla beraber defalarca 


geçmiştir. Allah en iyi bilendir. (61) 
Beni İsrail'in Buzağıya Tapıp Sonra Tevbe Etmeleri Başa Dön 


"Hani Musa kavmine, 

"ey kavmim, buzağıyı (ilah) edinmekle, kendinize! zulmettiniz. Öyleyse 
yaratanınıza tevbe edin ve nefislerinizi öldürün; bilin ki bu, yaratanınız yanında 
sizin için daha hayırlıdır" demişti de, Allah da sizlerin tevbesini kabul etmişti... 
Çünkü O, tevbeleri çok kabul eden ve çok merhametli olandır" (Bakara, 54). 

Bil ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın onlara verdiği beşinci nimettir. Müfessirlerden 
bazıları, "Bu ve bundan sonra gefen ayetler, nimetleri hatırlatmaya dair 
ayetlerden ayrılmıştır, çünkü bu âyet öldürmeyi emreder; öldürme ise nimet 
olmaz" demişlerdir. Ki bu görüş birkaç bakımdan zayıftır. 

a) Şüphesiz Cenâb-ı Hakk onlartn günahlarının büyük olduğuna dikkati çekmiş, 
sonra onlara bu büyük günahtan, sayesinde kurtulacakları şeye dikkati çekmiştir. 
Bu da dini bakımdan, nimetlerin en büyüklerindendir. Allahu Teâla 
İsrailoğullarına olan dünyevi nimetten tadâd edince, onlara nimetleri sayıp 
dökmesi daha evla olur. Sonra tevbenin keyfiyyetini ortaya koyan bu nimeti 
vasfetmek ancak, ma'siyeti dile getiren bir mukaddime ile olunca, onun zikri de 
nimetin tamamlayıcısı mahiyetinde olur. İşte bu sebeple, bu âyetin ihtiva ettiği 
her şey Allah'ın onlara olan nimetleri olarak sayılmıştır. Bundan ötürü, bunları 


hatırlatmak caizdir, 

b) Allahu Teâlâ onlara katli emredince, o emri onlardan, onların hepsi yok 
olmadan önce, kaldırmıştır. Bu sebeple bu, geriye kalanlar ve Hz. Muhammed 
(s.a.s) zamanında bulunanlar hakkında bir nimet olmuş olur. Çünkü Cenâb-ı Hak 
bu öldürmeyi onların ecdadından kaldırmamış olmasaydı, o oğullar mevcut 
olmazlardı. Bu sebeple, bunun, Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında mevcut 
olanlara minnet etme sadedinde getirilmiş olması güzel olmuştur. 

c) Hz. Muhammed (s.a.s) onlara, şu andatevbenizin kabul edilmesi için 
birbirinizi öldürmeye ihtiyaç yoktur; (o küfrünüzden döner, Allah'a iman 
ederseniz, Allah imanınızı kabul eder, dediği halde;Allahu Teâlâ onların 
tevbelerinin ancak kati ile tamamlanabileceğini açıklayınca, o tevbe 
konusundaki bu şiddetli açıklama, onların dikkatini böylesi bir kolay tevbenin 
kabulüyle hasıl olan o büyük nimete çekmek olmuştur. 

d) Bunda Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetini, tevbeye çok teşvik bulunmaktadır. 
Çünkü Hz. Musa (a.s)'nın ümmeti, kendilerine çok zor gelmesine rağmen, 
tevbeye isteklendirilince, bizden birimizin, sırf pişmanlık demek olan tevbe 
hususunda teşviki daha evla olur. İnsanın önemli bir faydası hususunda 
isteklendirilmiş olmasının, nimetlerin büyüklerinden olduğu malumdur. 

Hak Teâlânın âyetine gelince, bu, Hz. Musa , buzağıyı ilâh edinmiş olarak 
gördüğü zaman, sözleşme yerinden döndükten sonra, onlara Ey kavmim, "Siz 
gerçekten kendinize zulmettiniz" (Bakara, 54) dediği vakti hatırlayınız " 
demektir. 

"Zulüm" hakkında müfessirlerin iki görüşü vardır: 

a) Hz. Musa (a.s)'ya verdiğiniz sözde durmak sureti ile mutlaka hakedeceğiniz 
sevabı, kendt uoksanlaştırdınız. 

b) Zulüm, yerinde olmayan, kendisinde ne ilmen ne de tıbben herhangi bir fayda 
bulunmayan, hiçbir zararı defetmeye vesile olmayan ısrar demektir. Buna göre 
onlar buzağıya tapmak suretiyle kendi nefislerine zarar vermiş oldular. Çünkü 
ebedi zarara götüren şey, en büyük bir zulümdür. İşte bu sebebten ötürü Hak 
Teâlâ: 

"Hiç şüphesiz şirk, büyük bir zulümdür" (Lokman, 13) buyurmuştur. Ancak bu 
zulmün, mutlak manada bir zulüm olduğu sanılmaması için, kayıdlanması 
gerekir. Zira zulümde asıl olan, başkasına yapılandır. İşte bu sebebten ötürü 
Cenâb-ı Hak, "Siz, kendinize zulmettiniz" buyurmuştur. 

Allah Teâlâ'nın, "Buzağıyı ittihaz ettiğiniz için " âyetinde bir hazif vardır. Çünkü 
onlar, bu kadarcık bir işle nefislerine zulmetmiş olmazlar. Zira onlar o buzağıyı 
edinip de onu ilah saymasaydıiar, bu işleri zulüm olmazdı. Buna göre ayetten 


maksad,siz buzağıyı ilah ittihaz ettiğiniz için..." demek olur. Ancak ayetin başı, 
bu hazfedilene delalet ettiği için,burada "ilah" kelimesini hazfetmek yerinde 
olmuştur. 

Hak Teâlâ'nin, "Öyle ise Yaratanınıza tevbe edin ve nefislerinizi (kendinizi) 


öldürün" ayetine gelince, bununla İlgili birkaç sual vardır: [162] 
Tevbe İle Nefsi Öldürme Arasındaki Münasebet Başa Dön 


Birinci Sual: Allah Teala'nın âyeti, tevbenin "nefsi öldürmek" şeklinde tefsir 
edilmiş olmasını gerektirir. Nitekim, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ' 'Allah, temiz 
suyu yerli yerine koyarak yüzünü ve ellerini yıkamadıkca hiçbirinizin namazını 
kabul etmez" hadisinde, temiz suyu yerli yerine koyma, ifadesi, "yüzü ve elleri 
yıkama"yı (yani kısmının daha önceki kısmı tefsir etmesini) gerektirir. Ancak 
tevbenin böyle anlaşılması batıldır. Çünkü tevbe, geçen çirkin fiilden dolayı 
pişmanlık duyup, bundan sonra onu tekrar yapmamaya azmetmekten ibarettir. 
Bu ise, nefsi öldürmeden farklı ve nefsi öldürmeyi gerektirmeyen bir şeydir. O 
halde, tevbenin nefsi öldürmek şeklinde tefsir edilmesi nasıl caiz olur? Buna 
şöyle cevab verilir: 

Maksad, tevbenin "nefsi öldürmek" şeklinde açıklanması olmayıp, aksine, 
"onların tevbelerinin ancak nefsi öldürmekle olacağını ve tamamlanacağını" izah 
etmektir. Bu tevbe ancak böyle olmuştur. Çünkü Hak Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'ya, 
kasten adam öldüren kimsenin tevbesinin ancak, kendisini teslim etmesi ile 
tamamlandığı, böylece de öldürülenin yakın akrabaları ya onun kısasından 
vazgeçtikleri veya onu öldürdükleri gibi, Beni İsrail'in tevbesinin kabul 
edilmesinin şartının da kendilerini öldürmek olduğunu vahyetmiştir. Bu sebeble, 
mürtedin tevbesinin ancak öldürülmesi ile tamamlanmasının, Hz. Musa (a.s)'nın 
şeriatinden olması imkansız değildir. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz 
ki: Birşeyin şartına, mecazen, bazen o şeyin ismi verilebilir. Nitekim tevbeye 
niyetlenen gâsıb (bir mal gasbetmiş) kimseye "Senin tevben, gasbettiğin şeyi 
geri vermendir'l denilir. Yani "senin tevben ancak bununla tamamlanır" 
demektir. Burada da böyledir. 

İkinci Sual: Tevbe ancak Hak Teala için yapıldığı halde "Yaratıcınıza tevbe 
edin" demenin ne anlamı vardır? Buna şu şekilde cevab verilir: Bundan maksad, 
tevbe ederken riyakârlık yapmaktan insanları nehyetmektir. Sanki Cenab-ı Allah 
onlara şöyle demektedir; "Kalbinizden değil de lisanen tevbe ediyor 
görünürseniz, bu durumda kalblerinize muttali olan Allah'a karşı değil, insanlara 
karşı tevbe etmiş olursunuz." Bu ise faydasız şeylerdendir. O halde siz günah 


işlediğinizde, Allah'a tevbe etmelisiniz. 

Üçüncü Sual: Bu âyette niçin bilhassa (yaratıcı) ismi zikredilmiştir. Buna şöyle 
csvab veririz: "Bari", Allah Teala'nın da: Rahmanın yarattıklarında bir kusur 
göremezsin" (Mülk, 3) buyurduğu gibi, mahlukatı düzensizlikten uzak olarak 
yaratan ve onları birbirinden muhtelif şekiller, farklı suretlerle yaratarak ayıran 
zattır. Böylece bu ifade, böyle olan zatın, ahmaklıkta darb-ı mesel olan öküzden 
(buzağıdan) ibadete daha layık olduğuna bir dikkat çekmedir. 

Dördüncü Sual: Allah'u Teâlâ'nın, "Öyle ise tevbe ediniz " ifâdesindeki ile, "ve 
öldürünüz " ifâdesindeki arasındaki fark nedir? Buna cevabımız şudur: Birincisi 
fa-i sebebiyyedir. Çünkü bu ayette zulüm, tevbe etmenin sebebidir. İkincisi ise 
fa-i takibiyyedir. Çünkü öldürmek burada, tevberin tamamlayıcısıdır. Buna göre 
ifâdesinin manası "Tevbenizi tamamlamak için tevbeye öldürme işini ekleyiniz " 


şeklindedir. [163] 


"Kendinizi Öldürünüz" Emrinin Tefsiri Başa Dön 


Beşinci Sual: "Kendimzi-nefislertnizUÖldürünüz"âyeti ile kastedilen nedir? O, 
âyetin zahirinin gerektirdiği, "Herbiriniz nefsini öldürsün" manası mıdır, yoksa 
başka birşey midir? Buna cevabımız şudur: Âlimler bu hususta ihtilaf 
etmişlerdir. Bazı müfessirler şöyle demişlerdir. Bundan muradın, "tevbe 
edenlerin herbirinin kendisini öldürmesini emir" olması caiz değildir. Bu, Kadı 
Abdulcebbar'ın da tercih ettiği görüştür: Bu müfessirler, görüşlerine iki yönden 
delil getirmişlerdir: 

a) Ehl-i tefsir şuna dayanmışlardır: Bütün müfessirler, Beni İsrail'in kendilerini 
elleri ile öldürmedikleri hususunda ittifak etmişlerdir. Eğer onlar, böyle 
yapmakla emrolunmuş olsalardı, bunu yapmadıkları için günahkâr olmuş 
olurlardı. 

b) Ki bu Kadı Abdulcebbar'ın dayandığı delildir: Öldürme, canlı olan bünyeyi 
canlı olmaktan çıkaran ve onu bozan şeydir. Bunun haricindeki şeyler ise, yakın 
veya uzak olarak onu ölüme götüren şeylerdir. Bu gibi şeylere mecazen öldürme 
denir. Öldürmenin hakikatini iyice kavradığın zaman biz deriz ki Allah'ın bunu 
emretmiş olması caiz değildir. Çünkü şer'i ibadetler o mükellefe fayda verdiği 
için güzel(ve yerinde)olmuşlardır. İbadetler ancak, istikbaldeki işler hakkında 
birer maslahat (fayda) olurlar. Halbuki ölümden sonra mükellefiyet söz konusu 
değildir ki, insanın kendisini öldürmesinden bir maslahatı olsun. Bu ise Allah'ın 
öldürmesinin aksinedir. Çünkü Allah'ın öldürmesi, ilahi füllerdendir. Böylece, 
başka bir mükellef için bir salah (maslahat, fayda) olduğu zaman Allah'ın 


öldürmesi güzel olur ve Allah öldürdüğü mükellefe de buna karşılık büyük bir 
sevab verir. Bu, Allah'ın, öldürmeyecek şekilde bir yaralamayı veya bir uzvun 
kesilmesini emretmesinden de farklıdır. Çünkü bunlar yapıldıktan sonra geride 
hayat kalır ise, bu fiillerin ilerideki fiiller için bir salah (kurtuluş) vesilesi olması 
imkansız değildir. 

Birisi şöyle diyebilir: Katlin, o anda ruhu bedenden ayıran bir fiilin ismi 
olduğunu kabul etmiyoruz. Aksine o, ya o andan veya daha sonra ruhun 
bedenden ayrılmasına sebeb olan bir fiilden ibarettir. Bunun delili ise şudur: 
Birisi, herhangi bir insanı öldürmemeye yemin etse de, sonra birisini ağır bir 
şekilde yaralasa. O da bu ağır yaralanmadan sonra çok kısa bir müddet yaşayıp 
ölse. Bu yaralayan yeminini bozmuş olur ve onu Arapça'yı bilen herkes "katil" 
diye adlandırır. Halbuki kelimelerin kullanılışında esas olan, hakiki mana ile 
kullanmaktır. Bu sebeble bu "kati" isminin, ister o anda öldürsün, isterse ondan 
sonra ölümüne sebeb olsun, ruhun bedenden ayrılmasına yolaçan fiilin ismi 
olduğunu gösterir. Halbuki sen, ayetteki "öldürünüz" emrinin, ruhun derhal 
bedenden çıkmasını gerektirmeyen bir yaralamakla ilgili olmasının caiz 
olacağını kabul ettin. Durum böyle olunca, emrin, insanın kendisini öldürme 
manasında olmasının da caiz olabileceği sabit olur. Katlin, o anda ruhu çıkaran 
fiilin ismi olduğunu kabul ettik. Buna göre, ayetteki emrin bu manada olması 
niçin caiz olmasın? Onun "Emirlerin (ibadetlerin) farzolmasında, istikbale ait 
maslahatların bulunması gerekir" sözüne gelince, biz deriz ki: Herşeyden önce 
ibadetlerde (emirlerde) mutlaka bir faydanın olması gerektiğini kabul etmiyoruz. 
Bunun delili şudur: Hak Teâlâ, inkâr edeceği kimselere de iman etmelerini 
emretmiştir. Halbuki bu emirde herhangi bir fayda yoktur. Çünkü böyle bir 
teklifin faydası, sadece azabın meydana gelişidir. Biz, mutlaka bir faydanın 
olması gerektiğini kabul etsek bile, sen 

niçin "o faydanın bizzat o kimseye ait olması gerekir" diyorsun ve niçin "o 
adamın kendisini öldürmesinin başkasının faydasınaolması caiz olmasın ve 
bundan dolayı, başkası istifade etsin diye Allah'ın ona kendisini öldürmesini 
emretmesi ve sonra da Allah'ın kendini öldürene buna karşı büyük bir sevab 
vermiş olması niçin caiz olmasın? Faydanın mutlaka o fiili yapana dönmesi 
gerektiğini kabul ettik. Fakat, o insanın bu fiil ile emredildiğini bilmesinin de 
onun için bir maslahat (fayda) olduğunu söylemek niçin caiz olmasın? Mesela, 
O, yarın kendisini öldürmekle emredilmiş olsa, onun bu emri bilmesi, şu andan 
itibaren, ertesi günün gelmesinden önce, o adamın kötülükleri terketmesine 
sebeb olur. Bütün bu ihtimaller söz konusu olunca Kadı Abdulcebbar'ın iddiaları 
da düşer. 


Müfessirlerin dayanmış olduğu izah tarzı, daha güçlüdür. Buna göre ayeti, zahiri 
manasından çevirmek gerekir. Sonra bunda iki görüş vardır: 

a) Tevbe edenlerden her birinin, birbirlerini öldürmeleri emrolunmuştur, 
denilebilir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesinin mânası "bir kısmınız diğer 
kısmınızı öldürsün" demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın bir başka yerdeki: "Birbirinizi 
öldürmeyin" (Nisa, 29) âyeti gibidir. Bunun manası da, "Bir kısmınız bir kısmını 
öldürmesin" dir. Bunun hakikati, müminlerin tek bir nefis gibi olmasıdır. Cenâb-ı 
Hakk'ın: "Kendinizi ayıplamayın" (Hucurât, 11) âyetlerinde, tefsirin yani mümin 
kardeşlerinizi: 

"Onu işittiğinizde, erkek müminlerle kadın müminler, kendi nefis/erine dair iyi 
bir zanda bulunmaları gerekmez miydi?.." (Nür, 12), yani "kendileri gibi 
müslümanlar hakkında" şeklinde olduğu söylenmiştir. Ve yine bu Hak 

Teâlâ'nın: "Binaenaleyh, kendi nefislerinize selam veriniz" (Nür, 12) âyeti 
gibidir. Yani, birbirinize selam verin!.... Sonra müfessirler bu tevbe edenlerin iki 
saf halinde ortaya çıktıklarını,bazısının bazısına, geceye kadar vurduğunu 
söylemişlerdir. 

b) Allahu Teâlâ, tevbe etmeyenlere (suçsuzlara) tevbe edenleri öldürmelerini 
emretmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesinden maksat, ölümü ve 
öldürülmeyi kabul ediniz demek olur. Bu ikinci izah tarzı, doğru olmaya daha 
yakındır. Çünkü birinci izahta meşakkatin artması söz konusudur; zira topluluk 
günahta müşterek oldukları zaman onların bir kısmı diğer bir kısmına, 
başkalarının onlara şefkatinden daha fazla bir şekilde şefkatli olurlar. Onlar, 
birbirlerini öldürmekle mükellef tutulduklarında, bu husustaki meşakkat büyür. 
Sonra rivayetler değişik olmuştur. 

1) Allahu Teâlâ, buzağıya ibadet etmeyen mikatta bulunmak için seçilmiş 
yetmiş kişiye, onlardan buzağıya tapanları öldürmelerini emretmiştir. 
Öldürülenlerin sayısı, yetmişbin kişidir. . Öldürülünceye kadar üç gün hiç 
kımıldamamışlardır. Bu görüşü Muhammed İbn İshak zikretmiştir. 

2) Hz. Musa (a.s) onlara birbirlerini öldürmelerini emredince, onlar buna icabet 
ettiler. Böylece Hz. Musa (a.s) katle sabretmeleri için onlardan bir söz aldı. 
Bunun üzerine her kabile, tek başına topluca sabahladı. Hz.Harun Kesinlikle 
buzağıya tapmayan ve ellerinde kılıçlar olan onikibin kişi getirdi. Bunun üzerine 
tevbe edenler, "Bunlar sizin kardeşlerin izdir. Kılıçlarını çekmiş olarak size 
gelmişlerdir; o halde Allah'tan korkun ve sabredin. Yerinden kalkana, onlara yan 
gözle bakana veya elleriyle ve ayaklarıya onlardan korunmaya çalışana Allah 
lanet etsin" dediler; onlar da "amin!" dediler. Böylece akşama kadar onları 
öldürmeye koyuldular. Hz. Musa ve Harun (a.s) Allah'a dua etmeye başlayarak, 


"Ey Rabb'imiz, geri kalanını, geriye kalanını koru!" dediler. Bunun üzerine Allah 
onlara, "Öldürülenleri bağışladım, kalanların da tevbesini kabul ettim" diye 
vahyetti. Ravi, öldürülenlerin yetmişbin olduğunu söylemiştir. Bu Kelbi'nin 
rivayetidir. 

3) İsrailoğulları iki kısım idi. Onlardan bir kısmı buzağıya tapmış, bir kısmı ise 
tapmamıştı. Ne varki bu tapmayanlar, o tapanların bu işini 
reddetmemişlerdi. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, buzağıya tapmamakla birlikte 
reddetmeyen I e re buzağıya ibadetle meşgul olanları öldürmelerini emretti. 
Sonra müfessirler sözlerine şöyle devam ettiler-. Adam babasını, çocuğunu, 
komşusunu görüyor ve Allah'ın emrinden cayması da mümkün olmuyordu. İşte 
bunun üzerine Allahu Teâlâ, simsiyah bir bulut gönderdi, sonra öldürülmelerini 
emretti, böylece, akşama kadar Öldürüldüler... Hz.Musa ve Harun (a.s) dua 
ederek: "Ey Rabbim, İsrailoğulları yok oldu, geri kalanı, geri kalanı bari olsun 
koru!" dediler de, bunun üzerine bulut açıldı, Tevrat iniverdi ve mızrakları 


ellerinden düşüverdi. (164) 
İrtidâddan Tevbe Ettikleri Halde Niçin Öldürüldüler? Başa Dön 


Altıncı Sual: "Onlar irtidâddan tevbe etmiş oldukları halde, nasıl öldürülmeye 
müstehak olmuşlardır? Halbuki irtidâddan tevbe eden kimse öldürülmez?" 
Cevap: Bu, dinin değişen hususlarındandır; belki de Hz.Musa (4a.s)'nın şeriatı ya 
hepsi hakkında umumi veya bu kavme mahsus olarak irtidâddan tevbe eden 
kimsenin katlini gerektirmişti. 

Yedinci Sual: Onlardan, Allah'ın tevbelerini kabul ettiği kimselerden bazılarının 
Öldürülmediği rivayeti doğru mudur? Cevap: Bu imkansız değildir. Çünkü Hak 
Teâlâ'nın, ifâdesi, ağızdan yöneltilmiş bir hitaptır. Belki de bu hitap, onlardan bir 
kısmına olmuştur. Veya bu hitap umumidir; buna göre umumi olana bazan tahsis 
edilebilir. 

Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesine gelince, bunda bu güçlüğe katlanma sebebine işaret ve 
uyarma bulunmaktadır. Bu böyledir, çünkü onların durumları dünyevi zararla 
uhrevi zarar arasında, ikisinden birine razı olmayı gerektiriyordu. Böyle olunca 
dünya zararına katlanmak münasib olur, çünkü dünya fanidir, sonludur. Ahiretin 
zararları ise sonsuzdur. Bir de ölüm mutlaka olacaktır; bu nedenle öldürülmeye 
katlanmada, takdim ve tehirden başka bir şey yoktur. Cenâb-ı Hakk'ın 
cezasından kurtulup sevabını elde etmeye gelince, işte bu en büyük gayedir. 
Cenâb-ı Hakk'ın: ifadesine gelince, bunda hazfedilmiş bir mahzuf 
bulunmaktadır. Sonra bu hazfedilen şey hakkında iki izah bulunmaktadır. 


a) Takdir edilen şeyin, Hz. Musa'nın sözünden olması. Buna göre sanki Hz. 
Musa, "Şayet bunu yaparsanız, muhakkak ki Allah sizin tevbenizi kabul eder" 
demiştir. 

b) Bu takdir edilen şeyin, iltifat yoluyla onlara Allah tarafından bir hitap olmuş 
olmasıdır. Buna göre takdir, "siz de Hz.Musanın size emrettiği işi yapınca 
Rabb'iniz de sizin tevbelerinizi kabul etti" şeklinde olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın: âyetinin manası, yine O'nun (Bakara, 37) âyetinin izahında 
geçmişti. H6S] 


Allah Teâlâ'yı Görmek İstemeleri 


"Hani siz, Ey Musa, Allah'ı açıkça görmedikçe sana iman etmeyeceğiz, 
demiştiniz. Bunun Üzerine, bakıp dururken, sizi yıldırım çarpmıştı. Sonra sizi, 
şükredesiniz diye, ölümünüzden sonra diriltmiştik" (Bakara, 55-56). 

Bil ki bu, Allah'ın onlara olan altıncı in'âmıdır. Bu birkaç bakımdan izah edilir: 
a) Cenâb-ı Hak, sanki şöyle buyurmuştur: Musa'ya, "Allah'ı açtkca görmedikçe, 
sana iman etmiyeceğiz " dediniz de, böylece sizi yıldırım çarpmıştı... İşte o 
zamandaki nimetimi hatırlayınz. Sonra zulmünüzden tevbe edesiniz, azabımdan 
kurtulasınız, mükafâatımı elde edesiniz diye sizi dirilttim", 

b) Bunda, kendisi sebebiyle onlara yapılan şeyin yapılmasına müstehak olunan 
fiilden, Peygamberimiz zamanında bulunanları bir sakındırma vardır. 

c) Onları, Hz. Peygamberin mucizelerini inkar etme hususunda, açık olan zahir 
mucizelerin büyüklüğünü görmelerine rağmen Hz. Musa'nın nübüvvetini 
inkâr eden seleflerine benzetmek gayesi güdülmüştür. 

Bir de, burada Cenâb-ı Allah, böyle bir mu'cizeyi Hz. Muhammed (s.a.s)'den 
izhar etmediğinin sebebine dikkat çekmektedir. O da şudur: Allah, mucizeye 
rağmen inkara devam edeceklerini bilmektedir. Şayet onlar bu mucizeleri inkâr 
etselerdi, seleflerinin müstehak olduğu cezanın aynısı olan bir cezayı hak etmiş 
olurlardı. 

d) Bunda, Ulü'l-azm peygamberlerin sabrettiği gibi, Hz.Peygamberi de 
müşriklerden gördüğü eziyetlere karşı bir teselli ve O'nun kalbini sabır 
hususunda pekiştirme ve sebat ettirme vardır. 

e) Bunda, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvveti şayet doğru olsaydı, O'nun 
nübüvvetini bildikleri için Ehl-i Kitab'ın O'na iman etmesi, diğer insanlardan 
daha evla olurdu diyen kimselerin şüphesini izale vardır. Bu böyledir; çünkü Hak 
Teâlâ, onların seleflerinin Hz. Musa (a.s)'nın nübüvvetine dair apaçık ve göz 
alıcı mucizeleri görmelerine rağmen her vakit mürted olduklarını; Hz. Musa 


(a.s)''ya da baskı yapıp ve O'na muhalefette bulunduklarını açıklamıştır. 
Bu nedenle, her ne kadar onlar kendi kitaplarından Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in nübüvvetine dair olan haberleri görseler de onların Hz. Muhammed 
(s.a.s)'e muhalefet etmelerine şaşılmamatıdır. 

f) Hz. Muhammed (s.a.s), ümmi olmasına ve kesinlikle bir teallüm ile meşgul 
bulunmamış olmasına rağmen bu kıssalardan haber verince, bunun bir vahiy ile 


olmuş olması gerekir. 1160) 
Görme Talebi Ne Zaman Ve Nasıl Oldu? 


Bu vakıa hakkında müfessirlerin iki görüşü vardır: 

1) Bu vakıa, Allah'ın buzağıya ibadet edenleri kendilerini öldürmekle mükellef 
kılmasından sonra olmuştur. Muhammed ibn İshak şöyle der: Hz. Musa (a.s) Tür 
(dağın)dan kavminin yanına dönünce, onları buzağıya tapıyor vaziyette gördü, 
kardeşi Harun (a.s) ile Samiri'ye diyeceğini dedi ve buzağıyı yakarak, onu denize 
attı. Kavminin seçkinlerinden yetmiş kişi seçti; onlar Tür'a çıkınca Hz. Musa 
(a.s)'ya. "Rabbinden, kelamını bize duyurmasını iste" dediler. Bunun üzerine Hz. 
Musa (a.s) bunu isteyince, Allah da ona icabet etti. Hz. Musa (a.s) Tür dağına 
yaklaşınca, O'nun üzerine buluttan bir sütun düşerek bütün dağı kapladı.. Bu 
bulut, Hz. Musa (a.s) onun içerisine girinceye kadar yaklaştı. Tam o sırada Hz. 
Musa (a.s) kavmine, "Girin ve söylenenleri belleyin!" dedi. Rabbi Hz. Musa (a.s) 
ile konuştuğu zaman, O'nun alnına.hiç kimsenin bakmaya güç yeti rem iveceği 
parlak bir ışık düştü. Kavmi Musa (a.s) ile beraberce, Allah'ın kelamını 
dinlediler. Allah Hz.Musa (a.s)'ya. "yap. yapma" şeklinde konuşuyordu. 
Sözltamamlanıncaj, Hz. Musa'nın içinde bulunduğu bulut, ondan sıyrılıp gitti. 
Bunun üzerine kavmi, "Allah'ı açıkça görmedikçe, sana iman etmiyeceğiz" 
dediler de, böylece onları yıldırım çarptı, hepsi oluverdi... 

Hz. Musa (a.s) iki elini, dua ederek, gökyüzüne kaldırarak şöyle dedi: "Ya Rabbi, 
tövbelerinin kabul olunduğuna dair şahidlerim olsunlar diye, İsrailoğullarından 
yetmiş kişi seçtim. Şimdi ise kavmimin yanına dönüyorum, yanımda ise 
onlardan hiç kimse yok; hakkımda ne derler!" Hz. Musa (a.s), Allah ölenlere 
ruhlarını iade edinceye kadar, dua ile meşgul oldu; İsrailoğullarının buzağıya 
ibadetten ötürü yaptıkları tevbenin kabulünü istedi, ancak Cenâb-ı Allah, 
"Nefislerini öldürmedikçe hayır, kabul etmem" dedi... 

2) Bu vakıa kati olayından sonradır. Süddi şöyle demiştir: Beni İsrail, kendilerini 
öldürmek suretiyle buzağıya tapmaktan tevbe edince, Allahu Teâlâ Musa 
(a.s)'nın İsrailoğullarından bir grup insan ile beraber, buzağıya tapmalarından 


ötürü Allah'tan af dilemek için gelmelerini emretti. Bunun üzerine Hz.Musa, 
kavminden yetmiş kişi seçti... Onlar Tür'a geldikleri zaman, "Allah'ı açıkça 
görmedikçe, sana iman etmeyeceğiz" dediler de, bunun üzerine onları bir "saika" 
yakalayıverdi de, öldüler. Hz.Musa ağlayarak ayağa kalktı ve şöyle dedi:1" Ya 
Rabbijsrailoğullarına ne diyeyim?Çünküben onlara kendilerini öldürmelerini 
emrettim; sonra geriye kalanlardan bunları seçtim... şimdiyse, yanımda onlardan 
hiç kimse olmaksızın onların yanına döndüğümde, ben onlara ne diyeyim?" 
Bunun üzerine Allah, Hz. Musa'ya bu yetmiş kişinin buzağıyı ilah edinenlerden 
olduğunu vahyetti de, Hz. Musa: 

"Bu, ancak senin bir imtihanındır.Sen onunla dilediğinisaptınrrdüediğini de 
hidayete İletirsin. Sen bizim velimizsin. Onun için bizi bağışla ve bize merhamet 
et Senr bağışlayanların en hayırtısısm. Bu dünyada da”ahirette de bize iyilik yaz. 
Muhakkak ki biz, sana döndük" (Araf, 155-156) dedi. Sonra Alahu Teâlâ onları 
diriltti, bunu müteakiben onlar da ayağa kalktılar ve herbiri diğerine bakarak, 
Allah'ın onu nasıl dirilttiğini gördüler. Böylece onlar, "Ey Musa, sen Allah'tan ne 
istedinse onu sana verdi. Bu sebeple, bari O'na dua et de bizi peygamber yapsın" 
dediler. Bunun üzerine Hz. Musa, bu hususta Allah'a dua etti, Allah da Onun 
duasını kabul buyurdu. 

Bil ki âyette, bu iki görüşten birisini diğerine tercih etmeye delalet edecek 
herhangi bir husus yoktur. Yine ayette, Allah'ı görmeyi isteyenlerin buzağıya 
tapanlar veya başkaları olduğuna dair de bir delalet yoktur. 

Cenâb-ı Hakk'ın: ifâdesine gelince, bunun manası, "Allah'ı ayan beyan 
görtnedikçe seni tasdik ve nübüvvetini itiraf etmeyiz" demektir. Keşşaf sahibi 
şöyle demiştir: Âyette geçen, sözü, senin "Kıraati ve duayı aşikâr okudum" 
sözünden olmak üzere, bir masdardır. Sanki gözüyle gören kimse, görmesini 
açıklayan; kalbiyle gören kimse ise, rü'yeti gizleyen gibidir... kelimesinin 
mansub olması, mefül-i mutlak olmasından dolayıdır. Çünkü o görmenin bir 
nevini bildirir. Bu sebeple, kelimesinin (oturmak) fiifi ile mansüb olması gibi, 
kelimesi de fiiliyle mansub kılınmıştır. Veya, açıkça görenler manasına olmak 
üzere hal olarak mansub kılınmıştır. Hâ harfinin fethasıyta olmak üzere şeklinde 
de okunmuştur. Bu durumda bu kelime, ya "galebe" kalıbında bir masdardır veya 
kelimesinin çoğuludur. Kaffâl, "cehreten" kelimesinin aslınıazuhür (görünmek, 
belirmek) dan olduğunu söylemiştir. Bir şeyi açtığın zaman denilir. Suyu 
çamurla örtülmüş olan kuyuyu, suyu ortaya çıkıncaya kadar temizlediğinde, 
denilir. Yine, ses yüksek perdeden olduğu zaman denilir. Ve yine, yüzünün 
parlaklığı açık olduğu zaman denilir. Onlar, vehmeden bir kimsenin ru'yetten 
maksadın, bilmek (ilm) veya uyuyan birisinin kastedilmesi durumunda, tahayyül 


olduğunu vehmetmemesini te'kid etmek için dediler. [167] 


Allah'ı Görmek İsteyenleri Yıldırımın Çarpması Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: sözüne gelince bunda birkaç bahis bulunmaktadır: 1168) 
Birinci Bahis: Mutezilenin Rüy'et Hakkında Yanlış Bir İstidlali 


Mu'tezile bu ifâde ile, Allah'ın görülmesinin imkânsızlığına istidlalde 
bulunmuştur. Kâdi Abdu'i-Cebbâr şöyle demiştir: Şayet Allah'ı görmek caiz 
olsaydı, yıldırımın çarptığı kimseler caiz görülen bir işi istemiş olurlardı. Bu 
sebeble de onlara, herhangi bir ceza inmemesi gerekirdi.. Nitekim onlar, Allahu 
Teâlâ'nın: 

"Biz bir çeşit yemeğe katlanamayız; bunun için sen Rabbine dua et de, bize 
yeryüzünün bitirmiş olduğu nimetler çıkarsın " Bakara, 6i) âyetinde de belirttiği 
gibi, bir yiyecekten başka bir yiyeceğe ve bir azıktan başka bir azığa geçmeyi 
istediklerinde, onlara herhangi bir ceza inmemiştir. 

Ebu'l-Hüseyn, "Kitabu't-Tesaffuh"unda şöyle demiştir: Allahu Teâlâ, görme 
isteğini, sırf onu reddettiği için zikretmiştir. Bu birkaç âyette böyledir. 

1) Mevzubahis olan âyettir. Çünkü, şayet görmek caiz olsaydı, onların ifâdeleri, 
yadırganmama ve onları bir saikanın yakalamaması hususunda, o diğer 
ümmetlerin peygamberlerine, "Biz, herhangi bir ölüyü diriltmedikce, iman 
etmeyeceğiz" demeleri !gibi olurdu. 

2) Allah'u Teala'nın: "Ehli Kitab senden, kendilerine gökten bir kitab indirmeni 
ister. Gerçekten oniar, Musa'dan bundan daha büyüğünü istemişlerdi de, "Allah'ı 
bize apaçık göster" demişlerdi. Bu zulümleri yüzünden de onları bir saika 
yakalamıştı" (Nisa, 153) âyetidir. Allah bu isteği zulüm diye adlandırmış ve 
onları anında cezalandırmıştır. Şayet Allah'ı görmek caiz olsaydı, onların Allah'ı 
görme hususundaki istekleri fazladan bir mucize isteyen kimsenin bunu istemesi 
gibi olurdu. Buna göre eğer sen, "Allah Teâla, bunların herbirinin haddi aşma 
olması hususunda gökten kitab indirmeyi "görme" yerinde zikretmedi mi? Kitab 
indirme haddi zatında imkansız olmadığı gibi, Allah'ı görmeyi isteme de aynıdır" 
dersen, ben de derim ki: Ayetin zahiri bu iki şeyden herbirinin imkansızlığını 
gösterir. "Kitab indirme" konusunda, ayetin zahirine itibar edilmemiş, "Allah'ı 
görme" konusunda ise âyetin zahirine itibar edilmiştir. 

3) Hak Teâlâ: 

'Bize kavuşmayı ümid etmeyenler dediler ki: "Bizim üzerimize melekler 


indirilmeli değil miydi, yahud Rabbimizi görmeli değil miydik?" Andolsun ki 
onlar kendi kendilerine kibirlendiler ve büyük bir azgınlıkla haddi aştılar" 
(Furkan. 21) buyurmuştur. Buna göre, eğer Allah'ı görmek caiz olsaydı -ki bunu 
mümkün görenlerce bu en büyük nimetlerdendir- onu istemek haddi aşmak 
olmazdı. Çünkü Allah'dan, dini veya dünyevi bir nimet isteyen kimse haddi 
aşmış olmaz.Ve bu, "Senin duanla Allah şu ölüyü diriltmediği müddetçe sana 


iman etmeyiz" denilmesi gibi olurdu. H69] 
Razi'nin Mutezile İddiasına Cevabı 


Bil ki bu vecihler bir konuda müşterektirler, o da şudur: Şayet rü'yet (Allah'ı 
görme) caiz olsaydı, onu taleb etmek haddi aşmak ve reddedilecek bir fiil 
sayılmazdı. Haddi aşmak ve yadırganacak bir fiili yapmak ise yasaktır. Onun, 
"Bir yemekten diğer bir yemeğe (yiyeceğe) geçme gibi diğer menfaatleri istemek 
imkan dahilinde olunca, rü'yeti isteyen de asi olmaz. Diğer mü'cizeleri isteme 
hususunda da söz aynıdır" sözüne gelince buna karşılık biz deriz ki: Niçin 
"Mümkün olan şeyi o istediği zaman, haddi aşmış olmaz. Dolayısıyla her 
olabilecek şeyi isteyen kimsenin de haddi aşmış sayılmaması gerekir" dedin? Bu 
gibi yerlerde, çeşitli misallere dayanmak ehl-i ilme yakışmaz. Nasıl yakışsın ki. 
Halbuki Hak Teâlâ, rü'yet ile beraber, ancak mümkün olduğuna ittifakla 
hükmettiğimiz bir şey zikretmiştir. Bu şey ya gökten bir kitabın inmesi, veya 
meleklerin inmesi gibi bir şeydir.Böylece her iki işin toplamına haddi aşma 
sıfatını vermiştir. Bu ise, haddi aşma sıfatının, istenen şeyin mümkün 
olmamasından ötürü verilemeyeceği hususunda kat'ilik ifade eden bir delil 
gibidir. 

Ebu'I-Huseyn'in, "Ayetin zahiri her ikisinin de imkansız olduğunu gerektirir. 
Ancak ayetin zahirinin bir kısmı ile amel edilmiş, bir kısmı ile ise amel 
edilmemiştir" sözüne gelince, biz deriz ki: "Sen, yadırgamanın, ancak istenen 
şeyin imkansız olması halinde olacağına dair herhangi bir delil getirmedin. Bu 
hususta sadece çeşitli misallere dayandın. Misal ise bu konuda bir mana ifade 
etmez? Bu sebeble senin 'Âyetin zahiri her ikisinin de imkansız olduğunu 
gerektirir" sözün geçersiz olur. Böylece bizim dediğimiz şeyler sebebi ile, 


Mu'tezile'nin görüşünün değersizliği ortaya çıkmış olur. [170] 
Rûyet İsteğinin Reddolunmasının Sebepleri 


Şayet birisi derse ki: "Allah'ı görme isteğinin reddolunmasının sebebi nedir?" Bu 


konudaki cevab bazı açıklamalar ihtiva eder: 

a) Allah'ı görmek ancak âhirette olur. Binaenaleyh, burada reddolunan dünyada 
istenmiş olmasıdır. 

b) Allah'ın hükmü, Allah görüldüğü zaman mükellefiyetin İnsandan kalkmasını 
gerektirir. Bu sebeple O'nu görmeyi taleb, mükellefiyetin kalkmasını istemektir. 
Bu, Mu'tezile'nin görüşüne göre daha uygundur. Çünkü rü'yet zaruri ilmi ihtiva 
eder. Zaruri ilim ise, mükellefiyete terstir. 

c) İddianın doğruluğuna dair deliller tamam olunca, ayrıca delil istemek, işi 
yokuşa sürmek olur. İşi yokuşa sürme (inada) ise, şiddetli celandırmayı 
gerektirir. 

d) Allahu Teala'nın insanları dünyada iken, kendisini görmekten menetmesinde 
önemli bir maslahatın olduğunu bilmesi imkânsız değildir. İşte bu sebebten 
ötürü, gökten kitablar ve melekler indirmesinde büyük bir mefsedetin (zararın) 
olduğunu bildiği ve binaenaleyh böyle bir isteği reddetmiş olduğu gibi, dünyada 


iken kendisinin görülme isteğini de böylece yadırgamış oldu. ERVAN 
İkinci Bahis: Saika Ne Demektir? 


"Saika" hususunda müfessirlerin iki görüşü vardır: 

a) O, ölüm manasınadır. Bu Hasan Basri ve Katâde'nin görüşüdür. Onlar bu 
görüşlerine penâb-ı Hakk'ın: 

"Allah'ın diledikleri dışında, göklerde kim var, yerde kim varsa ölür' (Zümer, 68) 
âyetini delil getirmişlerdir. Bu birkaç bakımdan zayıftır: 

1) Allah'ın: "Gözünüz bakıp dururken o saika (yıldırım) sizi çarpmıştı" (Bakara, 
55) âyetidir. Şayet "saika" ölüm olsaydı, onların ona bakmış (görmüş) olmaları 
imkansız olurdu. 

2) Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s) hakkında: 

"Musa baygın yere düştü" (A'raf, 143) buyurmuş, Hz. Musa a.s) ölmediği 
halde, onun için "saika"'yı kullanmıştır. Çünkü Allah Teâlâ müteakiben 

"Ayıldığı zaman" (Aynı âyet) buyurmuştur. İfakat (ayılma), ölümden değil 
bayılmadan olur. 

3) "Saika", çarpan (vuran) şeydir. Bu ise (ölüme değil) ölüme sebeb olan şeye 
işarettir. 

4) Onlar müşahede ettikleri halde saika'nın meydana gelmesi, azab olarak, 
habersiz olarak ansızın onlara gelmesinden daha büyüktür. İşte bu sebebten 
ötürü, Cenâb-ı Hak, ilahi cezanın büyüklüğüne dikkat çekmek için, "Gözünüz 
bakıp dururken" buyurmuştur. 


b) Bu muhakkik âlimlerin görüşüdür. Buna göre, "Saika" ölüme sebeb olan 
şeydir. İşte bu sebebten ötürü Cenâb-Allah, A'raf süresinde: "Onları müthiş bir 
sarsıntı tuttuğu zaman.." (A'raf, 155) 

buyurmuştur. Alimler bu ölüm sebebi olan saikanın ne olduğu hususunda ihtilâf 
etmiş,üç görüş belirtmişlerdir. 

1) O, gökten düşüp onları yakan bir ateştir. 

2) Gökten gelen bir sayhadır. 

3) Allah Teala, onların üzerine sesini işittikleri bir ordu gönderdi de onlar bir gün 


ve gecede baygın ve ölü olarak yerlere serildiler. 1172) 
Öldükten Sonra Diriltilmeleri: Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "Ölümünüzden sonra sizidfriltmiştik" âyetine gelince, Allah 
böyle buyurmuştur, çünkü ba's (diriltme), ancak ölümden sonra olur. Nitekim 
Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Bunun üzerine, mağarada onların külahlarına perdeler vurduk. Sonra onları, 
onlardan hangisinin ne kadar kalmış olduklarını daha iyi hesap edici olduğunu 
bilmek için uyandırdık" (Kehf, 11-12) buyurduğu gibi... 

Eğer, Hz. Musa (a.s) bu sözün İçerisine dahil midir? denilirse, iki bakımdan, 
"hayır" derim. 

a) Bu, hitab-ı müşafehe (ağızdan yapılan bir azarlama) dır; dolayısıyla 
Hz.Musa(a.s)'yı içine alması gerekmez. 

b) Şayet bu hitap Hz.Musa (a.s)ya da şâmil olsaydı,onun hakkındaki 
(ayılınca)sÖzü ile tahsis edilmesi gerekirdi. Kaldı ki tabiri ölümle ilgili olmak 
(yani dirilmek manasına) kullanılmaz. İbn Kuteybe, Hz. Musa (a.s)'nın öldüğünü 
söylemiştir ki, bu izahımızdan dolayı, yanlıştır. 

Allahu Teâlâ'nın: ifâdesine gelince, bundan maksat şudur: Altahu Teâlâ, onları 
mükellef kılsın, imân etmelerine imkan bulsunlar, kendilerinden südüreden 
günahları da telafi etsinler diye dünyada onları ölmelerinden sonra tekrar 
diriltmiştir. Hak Teâlâ'nın onları mükellef tutmasına gelince bu, O'nun, 
buyurmuş olmasından Ötürüdür. lâfzı, taâtların hepsini içine alır; zira Cenâb-ı 
Hak: 

"Ey Davud hanedanı siz şükr için çalışın" (Sebe, 13) buyurmuştur. 

Şayet: "Allah onları öldürmüşken, tekrar onları mükellef tutması nasıl caiz olur; 
eğer bu caiz olursa, öldükten sonra ahiret ehlini dirilttiği zaman onları da 
mükellef tutması niçin caiz olmasın?" denilirse deriz ki; "Ahirettekilerin ahirette 
mükellef tutulmalarına mani olan şey, onları önce öldürüp, sonra diriltmek 


değildir; aksine buna mani olan şey, kıyamet gününde Allah'ı, cennetteki 
lezzetleri ve cehennemdeki elemleri zaruri olarak tanımış ve görmüş olmalarıdır. 
Zaruri bir ilim meydana geldikten sonra, herhangi bir teklif söz konusu olamaz. 
Teklife mani olan şey bu olunca, Allah'ın kendilerini saika ile öldürdüğü 
kimselerde bu öldürmenin onlara zaruri bir bilgi kazandırmadığı söylenebilir, bu 
imkansız değildir. Durum böyle olunca, onların bu hadiseden sonra mükellef 
tutulmaları ve onların öldürülüp tekrar diriltilmelerinin bir uyku veya baygınlık 
kabilinden olması doğru olur. Hasan el-Basri'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Allahu Teâlâ'nın bu öldürmeyle onların ömürlerini sona erdirdi, sonra altı 
üstüne getirilmiş bir köye uğradığında öldürdüğü kimseyi (Üzeyr a.s.) ve 
binlerce kişi oldukları halde ölüm korkusuyla memleketlerinden çıktıktan sonra 
kendilerini öldürmüş olduğu kimseleri dirilttiği gibi, onları da işte yeniden 
diriltti'! Çünkü Allah Teâlâ, onlar hakkında bu tarz ölümü takdir edip bunu 
bildirdikten sonradır ki onları yıldırımla öldürmüştür. Böylece bu vakit onların 
ilk ölümleri için bir ecel; diğer vakit de yaşamaları için belirlenmiş bir vakit 
olmuş oldu. 

Mut'tezile'nin Allah'ın âyetiyle, O'nun herkesten iman etmesini istediğine dair 
istidlallerine gelince, buna dair cevabımız defaatle geçmiştir. Binaenaleyh, tekrar 


etmeye gerek yoktur. 073] 
Onlara Gölgeleyen Bulut, Kudret Helvası, Bıldırcın Verilmesi 


"Ve (Tih'te) üstünüze bulut ile gölge yapmış, size (orada ) kudret btivasıyla, 
bıldırcın eti indirmiş ve "Size rızık olarak verdiğimiz şeylerin fyinfnden (temiz 
ve helâl olanlarından) yeyin" (demiştik). Onlar (O aankörlükleriyle) bize 
zulmetmemişler, fakat kendilerine zulmetmişlerdir" (Bakara, 57). 

Bil ki bu, Allah'ın zikrettiği yedinci nimettir. Cenâb-ı Hak, bu âyeti aynı 
tafızlarla A'raf süresinde de zikretmiştir. Ayetin zahiri, bu gölgelendirmenin, 
Allah'ın onları diriltmesinden sonra olduğunu gösterir. Çünkü Hak Teâlâ, aksi de 
imkansız olmamakla beraber birbiri üzerine atfedilmiş olarak, "Şükredesiniz 
diye sizi ölümünüzden sonra dirilttik ve üstünüze bulut ile gölge yaptık" 
(Bakara, 56-57) buyurmuştur. Zira maksad, Allah'ın onlara has olarak verdiği 
nimetlerini tanıtmaktır. 

Müfessirler, lafzının manasının "bulutun size gölge yapmasını sağladık" demek 
olduğunu söylemişlerdir. Bu, çölde bulundukları esnada olmuştur. Allahu Teâlâ, 
onların yürümesi ile yürüyecek ve onları güneşten koruyacak bir şekilde bulutu 
onlara âmâde kılmış; onların üzerine, herbir insana bir ölçek olmak üzere, 


güneşin doğuşundan batışına kadar kudret helvası yağdırmış ve bıldırcın 
yollamıştır. Öyleki her insan, o bıldırcınlardan istediği kadar kesip yemiştir. 
Ayetteki lafzına gelince, buna başında mahzuf (görülmeyen) bir "Biz dedik ki" 
lafzı varmış gibi mana verilir. lafzının manası ise, "Bu nimetleri inkâr etmek 
suretiyle veya almaları gereken miktardan fazlasını alarak veyahut da bu çeşit 
yiyeceklerden başkasını isteyerek zulmettiler" demektir. lafzı bu manaların 
hepsine delâlet ettiği için, bunlar hazfedilerek sadece denmekle yetinilmiştir. 


(174| 
Onlara Şehre Girme Emrinin Verilmesi 


"Hani, "şu kasabaya girip dilediğiniz yerde istediğinizi bol bol yeyin, kapısından 
secde ederek girin ve "hıtta" deyin ki kusurlarınızı örtelim, iyilik edenleri(n 
ecrini) daha da artıracağız" demiştik. Zulmedenler ise sözü kendilerine söylenen 
(şekilden başka bir) şekle çevirmişlerdi. Biz de o zalimlerin üstüne, yaptıkları 
fasıkiığın cezası olarak, gökten murdar bir azab indirmiştik" (Bakara, 58-59). 

Bil ki bu Allah'ın onlara verdiği sekizinci nimetidir. Bu ayet daha önce geçen 
nimetlere atfedilmiştir. Çünkü Allah Teâlâ, onlara bulutla gölgelendirme 
nimetini ve dünyevi nimetlerden olan bıldırcın ve kudret helvasını indirme 
nimetini verdiğini beyan ettiği gibi, buna, onlara verdiği dini nimetleri ekledi. 
Zira Allah onlara günahlarını silecek şeyleri emretmiş ve onlara hakettikleri 
cezadan kurtulmalarının yolunu beyan etmiştir. Bil ki bu âyet hakkında iki türlü 


izah yapılmıştır: 175) 
Âyetteki "Girin" Emrinin Çeşidi Başa Dön 


Birinci İzah; âyetin tefsiri hususunda söylen en terdir. Biz deriz ki:Allah' in 
âyetine gelince, bil ki bu, teklifi bir emirdir. Bunun teklifi (mükellefiyet getiren) 
bir emir olduğuna iki husus delalet eder: 

a) Allah Teâlâ, "secde ederek kapıdan girme"yi emretmiştir. Bu ise güç bir iştir. 
Bu sebeble bunu emretmek, bir teklif olmuş oldu. Kapıdan secde ederek 
girmeleri ise kasabaya girmelerine bağlanmıştır. Vacib olan bir işin, ancak 
kendisi ile tamamlandığı şey de vacibtir. Bu nedenle, kasabaya girme emrinin de 
mübahlık ifade eden bir emir değil,teklifi (yapılması vacib) bir emir olduğu 
ortaya çıkmış oldu. 

b) Allahu Teâlâ'nın: 

"Allah'ın size takdir ettiği mukaddes beldeye gtrfn, gerisin geriye dönmeyin" 


(Maide, 21) âyeti, buna delildir. HZ6] 
Bu Kasabanın Adı Nedir? 


Kur'ân'ın zahiri bu kasabadan maksadın, hangi kasaba olduğunu göstermez. Bu 
hususta ancak haberlere müracaat edilebilir. Bu "kasaba"nın resi olduğu 
hususunda birçok görüş vardır: 

a) Katâde, er-Rebi ve Ebu Müslim el-İsfehani'nin tercihidir ki, bu yeden maksat 
Beyt-i Makdis'tir. Onlar, buna Allah'ın Maide süresindeki, 21) âyetini delil 
getirmiş- 

erir.Bu ikilâyette geçen karyeden muradın aynı olduğunda şüphe yoktur. 

b) Bunun Mısır'ın bizzat kendisi olduğudur. 

c) Ki bu görüş İbn Abbas ve Ebu Zeyd'in görüşüdür, o Beyt-i Makdis'in ar köyü 
olan Eriha'dır. Bu görüşte olanlar, bu karyenin Beyt-i Makdis nasının mümkün 
olmayacağına şöyle delil getirmişlerdir: Çünkü, demişler Cenâb-t Hakk'ın: 
ifâdesindeki fâ harfi, takibi iktiza eder. Bu Mbeple bu değiştirmenin, Hz. Musa 
(a.s)'nın hayatında, bu emrin peşinden tordan meydana gelmiş olması gerekir. Ne 
var ki, Hz. Musa, Beyt-i Ntafcdis'e girmemiş, Tih topraklarında ölmüştür. Bu 
sebeple bu karyeden sadın, Beyt-i Makdis olmadığı sabit olmuş olur. Evvelkiler 
şöyle cevap vermişlerdir: 

Âyette, bu emrin Hz.Musa vasıtasıyla mı ,'Hz.Yuşâ vasıtasıyla mı olduğu 
açıklanmamıştır. Hz. Yuşâ'nın lisanıyla bildirildiğini kabul edersek, problem 
zaten ortadan kalkar. 

Allah'ın ifadesine gelince, bunun açıklaması Hz. Âdem kıssasında geçti. 


Bu.ibahe ifade eden bir emirdir. HZ 
"Kapıdan Secde Ederek Girin" Demenin Manası 


Onun, sözüne gelince, bunda iki bahis bulunmaktadır: 

1) Âyetteki "kapı" konusunda, âlimler iki görüş belirtmek üzere ihtilaf 
etmişlerdir. 

a) Bu İbn Abbas, Dahhâk, Mücahid ve Katâde'nin görüşüdür. Bu görüşe göre bu 
kapı, Beyt-i Makdis'de "Hıtta kapısı" diye anılan bir kapıdır. 

b) Asâmm, âlimlerden bazılarından, bu kapı ile şehrin cihetlerinden bir cihet ile 
oraya varan bir giriş yerinin kastedildiğini nakletmiştir. 

2) Alimler secde ile neyin murad edildiğinde ihtilaf etmişlerdir. Buna göre Hasan 
el-Basri, bununla bizzat yüzün yere konulduğu secdeyi kastetmiştir" demiştir. Bu 


uzak bir ihtimaldir. Çünkü ayetin zahiri, secde etmeleri durumunda karyeye 
girmelerinin vücubunu iktiza eder. Bu sebeple secdeyi biz zahirine hamledersek, 
bu imkansız olur. 

Âlimlerden, bu lafzı secdeden başka bir şeye hamledenler de vardır. Bunlar da 
iki görüş zikretmişlerdin 

a) Said ibn Cübeyr'in İbn Abbas'tan yaptığı rivayettir. Buna göre secdeden 
maksat rüküdur. Çünkü kapı dar ve küçük idi. Oraya giren kimsenin başını 
eğmesi gerekir. Bu da, uzak bir ihtimaldir; çünkü, şayet kapı dar olsaydı, onlar 
oraya rükü ederek girme mecburiyetinde kalırlar ve oraya girmek için bu emre 
muhtaç olunmazdı. 

b) Allah bununla hudü ve huşu etmelerini, göstermelerini kastetmiştir. Bu 
doğruya en yakın olan görüştür. Çünkü bu lafzı secdenin hakikatine hamletmek 
uygun olmayınca, onu tevazuya hamletmek gerekir. Çünkü onlar tevbe etmeye 
başladıklarında, günahlarından tevbe eden kimsenin mutlaka huşu ve hudü 


içinde olması gerekir. 478) 
"Hıtta"'nın Manası Başa Dön 


Allah'ın, ifâdesine gelince, bunda birkaç görüş vardır: 

a) Bu Kâdi.'nin görüşüdür. Buna göre mana şudur: Allahu Teâlâ, onlara hudü 
ederek kapıdan girmelerini emrettikten sonra, onlara tevbeye delalet edecek olan 
şeyi söylemelerini de emretmiştir. Bu böyledir, çünkü tevbe kalbe ait işlerdendir. 
Bu sebeple başkası ona muttali olamaz. Buna göre, birisi günah İşlemekle 
meşgul olup da, bundan sonra tevbe ettiğinde ona, günahını müşahede eden 
kimselere, tevbe ettiğini aktarması gerekir. Çünkü tevbe, ancak bununla 
tamamlanır. Zira dilsiz olan kimsenin tevbesi, ondan her ne kadar konuşmak 
sâdır olamasa da, başkasına günahından tevbe yoluna döndüğünü bildirmesi ve 
nefsinden töhmeti gidermesi ile anlaşılıp tamamlanır. Yine, hata olan bir 
mezhebe tâbi olan, sonra da ona hak zuhur eden kimseye "bâtıl üzere devam 
ediyor" töhmetini silmek ve düşman oluştan sonra yeniden ona dost olmaları 
için, kendisinin hatasını bilen kardeşlerine, o hatadan döndüğünü bildirmesi 
gerekir. 

İşte bu sebebten ötürü, Allah Teala kalbin sıfatı olan hudu' (huşu)lan ile birlikte 
tevbe ettiklerini gösteren lafzı söylemelerini İsrailoğullarına mecbur etti. 
Tevbelerini gösteren lafız da, Allah'ın "Hitta deyiniz" âyetindeki "hıtta" 
kelimesidir. Buna göre netice olarak diyebiliriz ki Hak Teâlâ, İsrailoğulJarına 
hudü ve huşu içinde o kapıdan girmelerini, kalbin pişmanlığı ile azaların hudu ve 


huşuunu ve dilin istiğfarını biraraya getirmeleri için, lisanları ile günahlarının 
bağışlanmasını istemelerini emretmiştir. Bu, en güzel ve gerçeğe en yakın olan 
izahtır. 

b) Bu ef-Esâm'ın görüşüdür. Ona göre bu lafız ehl-i (o Kitab'ın 
lafızlarındandır, yani Arapça'da onun manası yoktur (bilinmez). 

c) Keşşaf sahibi, lafzının kökünden olmak üzere, ve kelimeleri gibi veya üü 
vezninde olduğunu söylemiştir. Bu kelime âyette, mahzuf bir mübtedânın 
haberidir, "Bizim isteğimiz bağış-lamandır" veya "senin işin bizi bağışlamaktır" 
manasındadır. Buna göre kelimenin aslı, "Bizim günahlarımızı tamamen bağışla" 
manasında olmak üzere (mefül-u mutlak olarak) mansubtur. Bu tıpkı şairin 
"Güzel bir şekilde sabret. Çünkü ikimiz de dertliyiz " beyti gibi, "devamlılık" 
manasının verilmesi için ilw kelimesi merfu olarak getirilmiştir. (Çünü mübteda 
haber cümlesi devamlılık ifade ettiği için bu kelime de mahzuf mübtedânın 
haberi kılınmıştır.) Şairin beytinde geçen kelimesinin aslı, takdirinde olduğu için, 
dür. İbn Ebi Able kelimesini mansub okumuştur. 

d) Bu, Ebu Müslim el-Isfahani'nin görüşüdür. Buna göre "hıtta"nın yani, "işimiz 
şu kasabaya inip, orada yerleşmemizdir" demektir. Kâdi şöyle diyerek bu 
görüşün zayıflığını ifade etmiştin "Eğer ondan maksad bu olsaydı, onların 
hatalarının bağışlanması bununla ilgili olmazdı. Ancak Hak Teâlâ'nın "Hıtta 
deyiniz ki günahlarınızı bağışlayalım" âyeti, onların o"hıtta" dedikleri için 
hatalarının bağışlandığını göstenr." Kâdi'nin bu görüşüne şöyle cevab verilebilir: 
Onlar o kasabaya inip, tevazu içerisinde secde ederek girdikleri zaman, Allah'ın 
rahmeti bu durumdan dolayı tahakkuk etmiş olabilir. 

e) Kaffâ ın görüşüdür, Ona göre bu lafzın manası "Ey Rabbimiz, günahlarımızı 
bağışla. Çünkü biz senin rızanı sana karşı tezellülü murad ederek o kasabaya 


indik. O halde bizim günahlarımızı bağışla" demektir. [179] 
İstenen Hıtta Lafzı mı, Yoksa Manası mıdır? 


Eğer birisi "Mükellefiyet bizzat bu lafzın zikredilmesi midir yoksa böyle değil 
midir?" derse, deriz ki: İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet edildiğine göre onlar bizzat 
bu lafzı söylemekle emrolunmuşlardır. Bu da ihtimal dahilindedir. Ancak 
doğruya daha yakın olan şu iki sebebten ötürü bunun aksinin olmasıdır: 

1) Bu Arapça bir lafızdır. Halbuki Beni İsrail Arapça konuşmazlardı. 

2) Doğruya daha yaKın olan, onların tevbe ettiklerine, pişman olduklarına, hudü 
ve huşülanna delâlet edecek bir sözü söylemelerinin emredilmesidir. Hatta onlar 
"hıtta" yerine "Ya Rab! Senden mağfiret istiyoruz ve sana yöneliyoruz" demiş 


olsalardı da yine maksad hâsıl olurdu. Çünki tevbeden maksad, ya kalben 
yapılandır veya lisanen. Kalben yapılan tevbenin alâmeti pişmanlık duymaktır. 
Lisanen yapılan tevbenin alâmeti ise, kalbte pişmanlığın meydana geldiğini 
gösterecek bir lâfzı söylemektir. Bu ise, bizzat "hitta" lâfzını söylemeyi 
gerektirmez. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Sizi bağışlayalım " sözüne gelince, burada geçen mağfiret 
(bağışlama) hususunda daha önce söz söyledik, Sonra burada iki bahis vardır: 
Birincisi: Allah Teâla sözünü, burada minnet etme sadedinde söylemiştir. Şayet, 
Mut'tezile'nin dediği gibi, Allah'ın tevbeleri kabul etmesi aklen O'na vacib 
olsaydı, durum böyle olmazdı. O zaman o, aksine bir vacibi eda olmuş olurdu. 
Vacibi (yani yapılması gerekli olan şeyi) eda etmenin ise, imtinan sadedinde 
söylenmesi caiz olmaz. 

İkincisi: Burada değişik birkaç okunuş (kıraat) vardır: 

a) Ebu Amr ve İbnu"! Münadi, şeklinde okumuşlardır. 

b) Nâfi bu kelimeyi şeklinde okumuştur. 

c) Medine kurralarından diğerleri ile Mufaddal'dan gelen bir kol yiü şeklinde 
okumuşlardır. 

d) Hasan el-Basri, Katade, Ebu Hayve ve el-Cuhderi diye okumuşlardır. Kaffal 
şöyle demiştir: Bu kıraatlann hepsinde de mana aynıdır. Çünkü Allah hataları 
bağışladığı zaman, onlar da bağışlanmış olur. Hatalar bağışlandığı zaman, 
onları Allah bağışlar. Fiil müennes isimden önce gelir ve fiil ile faili arasına 
başka bir kelime girer ise, fiilin müzekker olması da, müennes olması da caiz 
olur. Mesela Allah'ın; 

"Zalimleri bir sayha yakalar"(Hüd, 67) âyetinde olduğu gibi. Ayette geçen 
"hatie"(hata, günah)den murad, onun bütün hataları ifade eden cins ismi 
olmasıdır, yoksa tek bir hata manasına değildir. Allah'ın (hatalarınızı) lafzına 
gelince, bu lafzın da birkaç türlü okunuşu vardır: 

a) Cuhderi kelimeyi şeklinde okumuştur. 

b) A'meş 

c) Hasan ej-Basri 

d) Kısâi, 

e) İbn Kesir 

f) Yine Kisâi 

g) Geri kalanlar ise, ye harfini imale ile okumuşlardır. [180] 


" 


Muhsin Kelimesinin Manası ve Muhsinlerin Mükâfaatı Başa Dön 


"A 


Hak Teâlâ'nın "Biz muhsinlere (iyi amel edenlere), mükâfaatı artıracağız"âyetine 
gelince.bu âyetteki"muhsin" den murad, ya bu mükellefiyet hususunda Allah'a 
itaat ederek iyi davranmış olan kimse, yahut da diğer mükellefiyetlerde başka 
taatler yaparak iyi davranmış olan kimse kastedilmiştir Birinci takdire göre 
vaadolunan bu mükafaat fazlalığının dünyevi ve dini menfaatlerden olması 
mümkündür. Dünyevi menfaatlerden olması ihtimaline gelince bu, şu demektir: 
Kim, bu taati yaparak ihsanda bulunursa, biz ona dünyevî genişliği ve zenginliği 
veririz ve ona bu kasabadan başka kasabaların kapısını da açarız. 

İkinci ihtimale, yani bunun uhrevî menfaatlerden olması ihtimaline gelince, 
bunun manası da şudur: Kim Allah'a itaat ederek ve tevbede bulunarak ihsanda 
bulunur (iyi davranır) ise, biz onun hatalarını bağışlar ve bunun yanında ona çok 
sevab veririz." Nitekim Hak Teâlâ: 

"İyi (güzel) amel yapanlara daha güzel iyilik ve bir de fazlası vardır" (Yunus, 26) 
buyurmuştur. Yani, "Biz, onlara iyilik verdikçe verir, bir de daha fazlasını 
vererek onları mükâfaatlandırırız". Nitekim tek bir iyiliğe on ve hatta daha fazla 
sevab verilir. Ama âyette geçen "muhsinler"den murad, "bu tevbeden sonra, 
başka taatlar da yaparak kim iyi davranışta bulunursa..." şeklinde olursa, o 
zaman ayetin manası şöyle olur: "Biz sizin o kasabanın kapısından secde ederek 
girmenizi ve "hıtta" demenizi, günahlarınızın bağışlanmasına sebeb kılarız. 
Sonra siz diğer taatleri yaparsanız, biz de bu taatlarınıza karşılık size sevab 
veririz." 

Âyetin bir başka tefsiri daha vardır. O da şudur: Kim günah işlemiş ise, bu fiili 
sebebiyle o günahını bağışlarız. Kim de günah işlememiş ve ihsanda bulunmuş 
(itaat etmiş) olur ise, biz onun ihsanını artırırız, yani o taatini onun hasenatına 
yazdığımız gibi fazlasını da veririz. Buna göre bağışlama mümin olanlar için, 


mükafaat fazlalığı da ehl-i itaat için olmuş olur. (81) 
Zalimlerin Verilen Emri Değiştirmeleri 


Allah Teâla'nın "Zulmedenler ise (onu) değiştirdiler" âyetine gelince, bununla 
ilgili olarak iki görüş vardır: 

a) Ebu Müslim, ifadesi onların, emroluncluklan şeyi yap m adı ki arma delâlet 
eder, yoksa emrolundukları şeyin yerine başka birşey yaptıklarını göstermez. 
Bunun delili, tebdil (sözü değiştirmek) ifadesinin bazan muhalefet etmek 
anlamında kullanılmasıdır. Allah Teâlâ da: 

"Siz ganimetleri almaya yöneldiğiniz zaman, savaştan geri kalanlar, Allah'ın 
kelamını değiştirmeyi murad ederek derler ki: "Bırakın bizi sizin peşinize 


gelelim" (Fetih, 15) buyurmuştur. Bunların "değiştirmeleri" sözde değil ancak 
fiildeki muhalefetleridir. Burada da böyledir. Buna göre mana şöyledir: "Onlara 
mütevazi olmaları ve ilahi mağfireti istemeleri emredildiği zaman, onlar bu emri 
tutmamış ve buna iltifat etmemişlerdir" demiştir. 

b) Müfessirlerin çoğunluğunun görüşüdür. Bu görüşe göre "tebdil" den maksad, 
İsrailoğullarının yapmakla emrolundukları şeyin yerine bir başka şeyi 
yapmalarıdır. Çünkü tebdil, "bedel" kelimesinden müştaktır. Bu nedenle ortada 
mutlaka "bedel" olan birşeyin bulunması gerekir. Bu tıpkı, "Falan, dinini 
değiştirdi " demek gibidir. Bu, o kimsenin bir dinden başka bir dine geçtiğini 
gösterir. Bu manayı, Hak Teâlâ'nın "Kendilerine söylenen sözden başka bir söze 
(değiştirdiler) âyeti de te'kid eder. Sonra müfessirler, bu değiştirilen söz ve fiilin 
ne olduğu konusunda ihtilaf etmişlerdir. İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet edildiğine 
göre,-onlar, secde ederek girmeleri emredilen kapıdan oturmuş vaziyette geri 
geri sürünerek ve yerine (Bir tane arpa) diyerek girdiler. Mücahid'den gelen 
rivayete göre, onlar geri geri oraya girdiler ve istihza ile (buğday) dediler. İbn 
Zeyd de şöyle demiştir:"Onlar, Musa (a.s) ile alay ederek, "Musa bizimle hitta 
httta diyerek sadece oynamak istiyor, yani değersiz bir şey ile oynamak istiyor." 


[182] 


Zalimler ve Onlara Gönderilen Azab 

Allahu Teâlâ'nın (zulmedenler) ifadesine gelince, burada Allah onları "zalim" 
diye nitelendirmiştir. Onlar ya dini ve dünyevi hususlardaki hayırların 
eksilmesine gayret ettikleri için veyahutta kendilerine haksızlık ettikleri için 
zalim olmuşlardır. Yukarıda geçtiği gibi, insanın kendisine haksızlık etmesi de 
zulümdür. 

Cenâb-ı Allah'ın "Biz de zulmedenlere, gökten murdar bir azab indirdik " ayetine 
gelince, bu ayetle ilgili iki konu vardır: 

Birincisi: Bu âyette "zulmedenler" (Bakara, 59) ifâdesinin iki kere geçmesi, 
İsrailoğullarının durumlarının son derece çirkin olduğunu göstermek ve onlara 
azab indirilmesinin zulümleri sebebi ile olduğunu anlatmak içindir. 

İkincisi: Ayetteki "Ricz", azab demektir. Bunun delili, Allah Teâlâ'nın: "Onların 
başına ricz, yani azab gelince...geldi " (Araf, 134) âyeti ile, "Eğer, bizden azabı 
giderirsen..." (A'raf,134) âyetidir. Zeccâc, ve kelimeleri ikisinin manası da birdir 
ve "azab" demektir" demiştir. Allah Teâlâ'nın: 

"Allah sizden şeytanın riczini gidersin..." (Enfal, 11) âyetine gelince bunun 
manası,"Allah o şeytanın pisliğini ve sizi davet ettiği inkârı sizden gidersin" 


demektir. Sonra bu azabın ne olduğu konusunda da ayette bir işaret yoktur. İbn 
Abbas (r.a.) onlardan yirmidörtbin kişinin bir saat içinde ansızın öldüğünü 
söylemiştir. İbn Zeyd ise şöyle demiştir: Allah onlara veba hastalığı verdi de bir 


kuşluk vaktinden yatsıya kadar yiımibeşbin kişi öldü, geriye kimse olmadı. 183) 
Fısk ve Zulüm Hakkında Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın "Yaptıkları fasıklığın cezası olarak..." ifadesine gelince, "fısk", 
zararlı olan bir çıkıştır. Yaş hurma kabuğundan çıktığı zaman denilir. Şeriat 
dilinde "Fısk, Allah'a itaat etmekten çıkıp, Allah'a karşı isyan etme haline 
girmekten ibarettir." Ebu Müslim âyetteki fışkın, Allah'ın âyetindeki "zulüm" 
olduğunu, bu tekrar edilişin faydasının ise manayt te'kid olduğunu söylemiştir. 
Halbuki gerçekte burada şu iki sebebten ötürü tekrar yoktur: 

a) Zulüm bazan küçük günahları, bazan büyük günahları işlemekten dolayı olur. 
İşte bu sebebten ötürü, Allah Teâlâ, peygamberlerini: 

"Ey Rabbimiz, Biz kendimize zulmettik" (A'raf, 23) âyetinde, zulüm etme vasfi 
ile nitelemiştir. Bir de yine Allah Teâlâ: "Hiç şüphesiz şirk büyük bir zulümdür" 
(Lokman, 13) buyurmuştur. Şayet zulüm sadece, büyük günah işlemek olsaydı, 
bu durumda âyette (büyük) lafzının geçmesi gereksiz bir tekrar olurdu. Halbuki 
"fısk'"ın da büyük günahlardan olması gerekir. Buna göre Allahu Teâlâ, onları ilk 
önce "zulüm" ile tavsif edince, bu zulümlerinin küçük günahlardan dolayı değil 
de büyük günahlardan dolayı olduğu bilinsin diye ikinci olarak "fâsık" diye 
vasıflandırmıştır. 

b) Onların bu tebdil (sözü değiştirme) sebebi ile "zalim" ismine müstehak 
olmaları ihtimali de vardır. İşte bu tebdil sebebi ile, onlara gökten murdar bir 
azab inivermiştir. Dahası, bu tebdilden önce işlemiş oldukları fâsıklıktan dolayı 
da bu azab onlara inmiştir. Bu izah şekline göre, tekerrür durumu zail olur. 
İkinci İzah: Bil ki Allah Teala bu ayeti A'raf suresinde de şu şekilde 
zikretmiştir: 

"O zaman onlara, "Şu kasabada yerleşin. Onun istediğiniz yerinden yeyin. 
Kapısından hepiniz secde ederek girin ki hatalarınızı bağışlayalım. Muhsin 
olanlara daha fazlasını da vereceğiz" denilmişti. Fakat İçlerindeki o zulmedenler, 
kendilerine söylenen sözü değiştirdiler. Biz de üzerlerine, zulmettikleri için 


gökten murdar bir azab indirdik" (A'raf, 161-162). [184] 


Şeriatta Bildirilen Zikirler Tevkifi midir? 


Bil ki bazı âlimler, Allah'ın "zulmedenler., değiştirdiler" ifadesinin, zikir olarak 
rivayet edilen şeylerin tevkifi olduğuna, onları değiştirmenin caiz olmadığına, o 
zikirlerin yerine başka birşey söylenemeyeceğine delil olduğunu söylemişlerdir. 
Şafii alimleri, iftitah tekbirinin yerine ta'zim ve teşbih ifade eden lafızlarının 
kullanılmasının, kezs Kur'an'ın Farsça okunmasının caiz olamayacağına delil 
getirmişlerdir. 

Ebu Bekir er-Razi, bu görüşe şöyle cevab vermiştir: "İsrailoğullart, kendilerine 
söylenen sözü, zıddı olan başka bir söz ile değiştirdikleri için zemme müstehak 
olmuşlar ve bu yüzden zemmedilmeleri gerekmiştir. Ama aynı manada olmak 
üzere değişik lafız kullananlar zemme müstehak olmaz." Ebu Bekir er-Razi'nin 
bu sözüne şu şekilde cevab verebiliriz: Allah'ın "Zulmedenler, kendilerine 
söylenen sözü değiştirdiler" âyetinin zahiri, ister aynı manada olsun ister ayrı 
manada olsun, sözün yerine başka bir söz kullanan herkesi içine alır. Bu âyetle 


ilgili birçok soru vardır: H85] 
Âyette İlgili Sualler 


Birinci Soru: Allah Teala niçin, Bakara suresinde (Hani.. demiştik) ve A'raf 
süresinde de (Hani onlara denilmişti ki...) buyurmuştur? Cevab: Allah Teala 
manada kapalılığı gidermek için, Kur'an'ın evvelinde, bu sözü söyleyenin kendisi 
olduğunu açıkça ifade etmiştir. Bir de Allah Teâla söze "Size verdiğim 
nimetlerimi hatırlayın" diyerek başlamış, sonra nimetlerini teker teker saymıştır. 
Binâenaleyh bu yere uygun olan, denilmesidir. A'raf süresindeki âyette ise, 
Bakara süresindeki bu açıkça ifadeden sonra, ifadesinde herhangi bir kapalılık 
kalmamıştır. 

İkinci Soru: Allah Teâlâ niçin. Bakara süresinde "Hani biz giriniz... demiştik." 
A'raf suresinde ise "yerleşiniz" demiştir? Cevab: Girmek, yerleşmeden daha 
öncedir. Dolayısı ile her ikisinin de meydana gelmesi gerekir. Bu sebeble, önce 
geçen surede "girme", sonra gelen surede ise "yerleşme" zikredilmiştir. 

Üçüncü Soru: Niçin Allah Teala, Bakara'da ile öyle ise yeyiniz", A'raf'da ise ile 
"ve yeyiniz" buyurmuştur? Bunun ıcevabı, Bakara süresinde. A'raf süresinde ise 
buyruklarının tefsirinde bildirilen hususlardır. 

Dördüncü Soru: Allah, niçin Bakara suresinde "Sizin günahlarınızı 
(hatalarınızı) bağışlayalım A'raf suresinde ise buyurmuştur. Cevab: cem-i kesret 
(çokluk ifade eden cemi) olüa^ ise cem-i müennes salimdir. Bu, az sayı ihtiva 
eden cemiler için kullanılır. Bakara suresinde, Cenab-ı Allah sözü kendisine 
nisbet ederek, buyurunca, bu sözüne, cömertliğine ve keremine yakışan bir 


hususu eklemiştir. Bu da O'nun, çok olan günahları bağışlamasıdır. Böylece 
çokluğu ifade eden bir cemi lafzı kullanmıştır. A'raf süresinde ise, sözü 
kendisine nisbet etmeyip "Onlara... denildi " buyurunca, bu lafzı azlık ifade eden 
bir cami olarak getirmiştir. Netice olarak diyebiliriz ki Allah faili zikredince, 
o,failin keremine yakışan "çok günahları affetme" vasfını da zikretmiştir. A'raf 
suresinde faili (yani kendisini) zikretmeyince çokluğu ifade eden lafzı da 
zikretmemiştir. 

Beşinci Soru: Cenab-ı Hak, niçin Bakara süresinde "bol bol (yeyin)" buyurdu 
da, A'raf da bunu hazfetti. Bu sorunun cevabı, dördüncü sorunun cevabı gibidir. 
Çünkü Allah bir fiili kendisine nisbet ettiği zaman, onunla beraber şüphesiz en 
büyük nimetini, bol bol yemeleri nimetini zikretmiştir. A'raf suresinde fiili zatına 
nisbet etmediği için, burada en büyük nimeti zikretmemiştir. 

Altıncı Soru: Allah'u Teala, niçin Bakara suresinde buyurmuş, A'raf'da sonra 
gelen cümlesini öne almıştır. Cevab: harfi, mutlak manada beraberliği (cem'i) 
ifade eder. Yine âyetinin muhatablarının bazılarının günahkâr diğer bazılarının 
ise günahsız olduklarını, günahkâr olanların günahlarının affolunması İçin 
uğraşmalarının ibadetle,meşgul olmalarından önce geldiğini, şüphesiz onların 
mükellefiyetinin önce demeleri, sonra da secde ederek kapıdan girmeleri 
olduğunu; günahsız olanlarının ise öncelikle ibadetle, ikinci derecede de nefsin 
kibrini kırmak ve ibadetten dolayı düşeceği ucbünü gidermek için tevbe ile 
meşgul olmaları gerektiğini söylemek mümkündür. Bundan dolayı günahsız 
olanların secde ederek kapıdan girmeleri, daha sonra da "bizi bağışla" demeleri 
gerekir. Ayetin muhatablarının böyle iki ktsma ayrılmaları İhtimal dahilinde 
olunca, Cenab-ı Allah da bu iki kısımdan her birine ait hykmü ayrı surelerde 
zikretmiştir. 

Yedinci Soru: Cenâb-ı Hak, niçin Bakara süresinde harfi ile A'raf'daise harfi 
olmaksızın buyurmuştur? Cevab: Allah Teala, A'raf süresinde iki husus 
zikretmiştir: Tevbe etmeyi gösteren "hıtta" sözü, ve ibadet etmenin bir tezahürü 
olan secde ederek kapıdan girme işi... Bunların peşisıra da iki mükafaattan 
bahsetmiştir. "Hıtta" sözüne karşılık söylenen Güna anrazı bagayata" ederek 
kapıdan girmenin karşılığı olan "Muhsinlere (sevabı) artıracağız"vaad-i ilahisi... 
Bu nedenle iki şarttan her birine, bu iki cezadan birinin verildiğini göstersin 
diye, Allah harfini getirmemiştir. Ama Bakara süresinde, mağfiret velziyadenin 
mecmuunun,girme ve hıtta deme fiillerinin mecmuunun karşılığı olduğunu ifade 
eder. 

Sekizinci Soru: Cenâb-ı Hak, Bakara süresinde A'raf süresinde ise buyurmuştur. 
A'raf süresindeki âyette fazladan bir lafzının söylenmesindeki mana nedir? 


Cevab; A'raf'da bu lafzın ilave edilmesinin sebebi şudur: Burada kıssanın baş 
tarafı, S lafzı ile tahsis edilmiştir. Çünkü Cenâb-ı Hak: 

"Musa'nın kavminden, hakka irşad eden ve onunla adalet yapan bir roplüluk 
vardı" (A'raf, 159) buyurmuş, onlardan böyle olanların varlığını C'ldirmiş, sonra 
da onlara verdiği çeşitli nimetler ile onlara yönelik ilahi emirlerini saymıştır. 
Kıssa sona erince de "Onlardan zâlim olanlar ise (sözü) değiştirdiler" buyurarak, 
sözün sonu başına uygun olsun diye, kıssanın başında lafzını zikrettiği gibi, 
sonunda da zikretmiştir. Böylece Musa'nın kavminden "zalim olanlar", yine 
onun kavminden hidayete ermiş olanlara" mukabil olmuş olur. Orada adil bir 
topluluktan öahsetmiş, bu kısımda ise zalim bir topluluktan bahsetmiştir. Her iki 
topluluk da Hz. Musa (a.s)"hın kavmindendir. A'raf süresinde fazladan lafzının 
zikredilmesinin sebebi işte budur. Bakara süresindeki âyete gelince, Allah Teâlâ: 
âyetinden önce olan âyetlerde bir ismyiz ve tahsis zikretmemiştir ki kıssanın 
sonunda da böyle bir tahsis yapmak gereksin. Böylece bu ikisi arasındaki fark 
ortaya çıkmış oldu. 

Dokuzuncu Soru: Hak Teâlâ, niçin Bakara'da; A'raf'da ise buyurmuştur? Cevab: 
İnzal (indirme), azabın işin taa başında olduğunu, İrsal (gönderme) ise azabın 
onlara tasallutunu ve onların tamamı ile kökünü kazıdığını ifade eder. Bu ise 
(yani irsal) ancak ahirette olur. 

Onuncu Soru: Niçin Cenâb-ı Hak, Bakara süresinde "Fâsıklıklarından 
dolayı..."; A'raf süresinde ise "Zulmetmelerinden dolayı..." buyurmuştur? Cevab: 
Allahu Teâlâ Bakara süresinde zulmün, fasıklık olduğunu açıklayınca, Bakara 
süresinde böyle bir açıklama geçtiği için, A'raf süresinde sadece zulüm lafzı ile 


yetinmiştir. 1186) 


Hz. Musa'nın Kayadan On İki Pınar Fışkırtması Başa Dön 


"Hani bir de, Musa kavmi için (çölde) su aradığı zaman ona: "Asam taşa vur" 
demiştik de, (o asasını taşa vurunca) taştan oniki pınar ftşkırmış ve her kabile su 
İçeceği pınarı öğrenmişti. (Onlara dedik ki:) 'Allah'ın verdiği rızıktan yeyin, için 
(fakat) yeryüzünde fesadcı olarak taşkınlık yapmayın" 

(Bakara, 60). 

Ekseri kâriler, ibaresini, hafiflik (kolaylık) olsun diye şın harfinin sükunu ile 
şeklinde; Ebu Ca'fer ise şeklinde okumuştur. Bazı kıraat imamlarından ise, sının 
fethasıyla Yu- şeklinde okumuş oldukları rivayet edilmiştir. Uygun olan 
birincisidir, çünkü bu daha hafiftir ve Kur'ân'ın çoğu da bu şekilde okunmuştur. 
Bil Ki bu, Allah'ın İsrailoğullarına verdiği nimetlerden dokuzuncu nimettir. 


Dünyevi hususta nimet olmasına gelince bu, şunun içindir: Allahu Teâlâ, onların 
suya olan şiddetli ihtiyaçlarını gidermiştir. Onlara kudret helvasını indir-meşe ve 
bıldırcın göndermeseydi, onlar nasıl helak olurlardı ise, eğer onlara su 
vermeseydi aynı şekilde onlar Tin çölünde helak olurlardı. Çünkü Cenâb-ı Hakk: 
"Biz onları yemek yemez cesedler olarak yaratmadık" (Enbiya. 8); ve: 

"Canlı olan her şeyi, biz sudan yaraftık"(Enbiya,30) buyurmuştur. Hatta, Tih 
çölünde su ile imânda bulunmak, alışılagelen su nimetini vermekten daha 
büyüktür. Çünkü çölde insanın suya olan İhtiyacı fazlalaşıp, su ve herhangi bir 
bitkinin olmadığı bir yerde bulunduğu için bütün ümit kapıları kendisine 
kapandığı, bunu müteakip Allah âsâ ile vurulan, su fışkıran ve kendisinden içilen 
bir taştan o İnsanı rızı ki andırdığı zaman, o, bu nimete, herhangi bir nimetin 
hemen hemen denk olamayacağını anlamış olur. Onun dini nimet oluşuna gence, 
bu Yaratıcının varlığına, kudret ve ilmine delâlet eden delillerin en açığı ve 
Hz.Musa'nın sıdkını gösteren delillerin en doğrularından ve kuvvetlilerin-dendir. 


Burada birkaç mesele vardır: (187) 
Su Nerede Verildi? 


Müfessirlerin çoğu, bu su istemenin Tih çölünde olduğunda ittifak etmişlerdir. 
Çünkü Allahu Teâla onların üzerine bulutu gölgeleyip, onlara kudret helvası ve 
bıldırcın indirip, elbiselerini eskimez ve kirlenmez 

Unca, susuzluktan korktular. Böylece Allah onlara o taştan su verdi. Ebu 
Müslim, bu mucizenin, onların Tih çölüne gittiği günlerde verilmiş olmasına 
hamleditmesini yadırgayarak şöyle demiştir: "Tam aksine bu müstakil bir sözdür. 
"İstiskâ'nın mânası, insanlar kıtlığa duçar oldukları zaman, onların örfüne göre, 
yağmurdan ıslanmayı talebetmektir. Böylece Allah'ın taştan su fışkırtma işi, 
sulamayı kabul etmenin ve yağmur indirmenin üstünde olmuş olur." 

Her ne kadar doğruya yakın olan, bunun Tih çölünde olmuş olması ise de, gerçek 
olan ayette bunun veya şunun hak olduğuna delâlet edecek herhangi bir şey 
yoktur. Buna iki husus delâlet eder: 

a) Nadir durumlar hariç, şehirlerde mü'tâd olan şey suya ihtiyaç duymamaktır 

b) Taş buna müsait olduğu için, onların, taşı beraberlerinde taşıdıklarının .âyet 
edilmesidir. Her sabah onlara bıldırcın ve kudret helvası indiği gibi, her akit bu 
taştan onlara su fışkırıyordu. Bu ise, ancak, onların Tih'te bulunduğu günlere 


daha uygun düşer. [188] 


Hz Musa'nm Asası Başa Dön 


10 ça" 


Müfessirler "âsâ" hakkında ihtilâf etmişlerdir. Hasan el-Basri, bu âsâ'nın bir 
ağaçtan alınmış bir dal olduğunu söylemiştir. 

Onun cennet ağaçlarından olduğu, uzunluğunun Hz. Musa (a.s)'nın boyuna göre 
on zira olduğu ve karanlıkta yanan iki ucu bulunduğu da söylenmiştir. 

Kur'ân'ın delâlet ettiği, onun boyunun üzerine yaslanmaya müsait olduğu, büyük 
bir yılana dönüşebilir olduğudur. Bu ancak, bu kadar uzunluk ve bu kadar 
kalınlık olduğunda mümkün olabilir; bundan fazlasına gelince, Ku-rân'da buna 
delâlet yoktur. 

Bil ki bu gibi konularda susmak gerekir. Çünkü bunlar hakkında kesin, mütevâtir 
bir nas yoktur, üzerine de bir amel taalluk etmez. Bu hususta âhad haberlerden 


elde edilen zan ile yetinilebilir. Evlâ olan ise, bu konulara değinmemektir. (1891 
Pınar Fışkıran Taş Hakkında 


"lafzındaki eliflâm, ya, bilinen bir taşa işaret etmek ve and içindir. Bunun, Hz. 
Musa (a.s)'nın yanında getirdiği; herbiri bir kabile için olmak üzere, her bir 
yüzünden üçer tane göze fışkıran ve dörd yüzü olan küb şeklinde bir taş olduğu 
rivayet edilmiştir. Onlar altıyüzbin kişi idiler. Ordunun kapladığı alan ise 
onikibin millik bir arazi idi. Taşın, Hz. Adem (a.s) ile birlikte cennetten 
indirildiği, Şuayib (a.s)'in zamanına kadar İsrailo-ğullannın bu taşın varisi 
oldukları, Şuayib (a.s)'in âsâ ile birlikte o taşı Hz. Musa'ya verdiği söylenmiştir. 
Yine, bunun Hz. Musa(a.s)'da fttık rahatsızlığı olduğunu iftira ettikleri zaman, 
Hz. Musa (a.s)'mn yıkanırken üzerine elbiselerini koyduğu ve Hz. Musa'nın 
elbiselerini (yuvarlanarak) kaçıran taş olduğu, bunun üzerine Hz. Musa (a.s)'ya 
Cebrail (a.s), "Allah ona: "Bu taşı kaldır. Çünkü onda benim bir kudretim, senin 
bir mucizen vardır" dediğini haber verdiğini, bunun üzerine Hz. Musa'nın onu 
heybesinde taşıdığı da söylenmiştir. Ve bu eliflâm cins içindir, yani kendisine taş 
denilebilecek şeye vur, demektir. Hasan el-Basri'den, Allah'ın onlara muayyen 
bir taşa vurmayı emretmediği rivayet edilmiştir. Hasan el-Basri sözüne devamla, 
bu hüccet itibariyle daha açık, kudret itibariyle daha kesindir. Onların şöyle 
dedikleri de rivayet edilmiştir: Şayet taş bulunmayan bir toprağa konaklarsak, 
halimiz ne olur? Bunun üzerine Hz. Musa taşı heybesinde taşıdı. Konakladıkları 
yerde Hz. Musa o taşı yere attı. Hz. Musa'nın âsâsıyla ona vurduğu, böylece 
ondan su fışkırdığı ve yine âsâsıyla ena vurarak, suyun kesildiği de söylenmiştir. 
Bunun üzerine, onlar "şayet Musa asasını yitirirse biz susuzluktan ölürüz" 
dediler de, böylece Allah Hz. Musa'ya: "Taşa vurma; ona söyle, o sana su verir" 


diye vahyetti. 

Müfessirter.taşın niteliği hakkında ihtilâf etmişlerdir. İşte bu sebeple onun, her 
kenarı birer zirâ'dan kübik bir biçimde ve yumuşak taş olduğu söylenmiştir. 
İnsan başı şeklinde olduğu da söylenmiştir. Bizce tercihe şayan olan, bunun 


ilmini Allah'a havale etmektir, 11201 
Dördüncü Mesele 


lâfzının başındaki fâ, mahzüf olan bir füle mütealliktir. Yani, "Bunun üzerine ona 
vurdu da, su fışkırdı" veya "Eğer sen taşa vurursan, o taştan sular fışkırır" 


demektir, H9 
Ayeti-Kerime İle İlgili Birkaç Sual 


(Bu ayetle ilgili olarak, geriye birkaç sual kalmaktadır: ) 

Birinci Sual: Ayetteki Hakkında: Cenâb-ı Allah'ın, Hz. Musa (a.s)'ya âsâsı ile 
taşa vurmasını emrettiği halde, taştan vurma olmadan su fışkırmış olduğunu caiz 
saymak ve böylece de mahzüf bir fil takdir etmekten kurtulmak mümkün değil 
midir? 

Cevap: Cenâb-ı Allah'ın kudretinde, Hz. Musa'ya âsâsı ile taşa vurmasını 
emredip, o taşa vurmadan taştan ihtiyaç miktarı su fışkırması imkânsız değildir. 
Çünkü bu, eğer o i'câz hususunda daha beliğdir denilirse, doğruya daha yakındır. 
Fakat doğru olan şudur: Hz. Musa taşa vurdu, taştan da su fışkırdı. Çünkü 
Cenâb-ı Allah Peygamberine bir şey emretse, peygamberi de o şeyi yapmamış 
olsa, peygamber âsi olmuş olur. Ve yine, taştan varmaksızın su fışkıracak 
olsaydı, âsâ ile o taşa vurmayı emretmek abes ve anlamsız olurdu. Öte yandan, 
haberlerde rivayet edildiğine göre, Cenâb-ı Allah'ın; "ve taş yarıldı"(şuarâ, 
63)ayetindeki muradın olması gibi, burada da ayetin takdiri dir. 

İkinci Sual: İnficar ile İnbicas Arasındaki Fark: 

Cenâb-ı Hak bu ayette Araf suresinde ise (Araf, 160) buyurmuştur. Bu iki ifâde 
arasında bir tenakuz bulunmaktadır; çünkü "inficâr". suyun bol olarak 


çıkmasıdır, "inbicâs" ise, suyun az çıkmasıdır. [192] 
Buna Üç Şekilde Cevap Verilir: 


a-) aslında, yarılmak manasındadır. inşikâk ve yarılmak anlamındadır. Fâcir 


kelimesi de bu kökten iştikak etmiştir çünkü fıska sapmak suretiyle 
müslümanlara muhalefet etmiştir; ise. sınırlı ve az olan bir yarılma ve 
parçalanmanın adıdır. Binaenaleyh onlar âm ve hâs yönünden farklı ve muhtelif 
olsalar da, birbirleriyle çelişmezler. 

b-) Belki de su, önce az aktı, sonra da şarıl şarıl.fışkırdı.. Pınarlardan su önce az 
akar, sonraysa devamlı aktığı için, suyu çoğalır. 

c-) Suya olan ihtiyaçlarının çok olması sebebiyle, su başlangıçta inficâr etmiş 
olabilir.. Yani su bol akıyorken, sonra azalmış, böylece de inbicâs etmiş yani azar 
azar çıkmış olabilir. 

Üçüncü Sual: Bu Mucizenin Aklil İzahı: 

Küçük bir taştan bol bol su çıkmasını akıl nasıl kabul edebilir? 

Cevap: Bu suali soran kimse, ya Fâit-i Muhtar bir varlığı kabul ediyor veya O'nu 
inkâr ediyordur. Eğer fâil-i muhtar bir varlığı kabul ediyorsa, bu sual düşer. 
Çünkü O, denizleri ve diğerlerini yarattığı gibi, bu cismi de dilediği gibi 
yaratmaya kadirdir. Eğer niza ederse, onun Kur'an'ın mânâlarını araştırmasında 
ve onun tefsirine bakmasında bir fayda yoktur. İşte bu, Cenâb-ı Allah'ın ölüleri 
diriltmek, kör ve alaca hastalığına tutulmuş olanları iyi etmek gibi, Kur'an-ı 
Kerim'de anlattığı mucizeleri uzak görüp yadırgayan herkese verilecek cevaptır. 
Felsefeciler de, bunun yanlış olduğunu kesin olarak söyleyemiyorlar. Çünkü 
enâsır-ı erbaa'nın onlara göre, müşterek bir maddesi vardır. Felsefeciler şöyle 
derler: Oluş ve fesada uğrama, müşterek madde ile olur. Yine bununla, hava 
suya, su havaya dönüşebilir. Aynı şekilde şöyle demişlerdir: Hava, gümüş bir 
kürenin içerisine doldurulduğu zaman katılaşır. Çünkü o, kürenin çeperlerinde su 
damlaları şeklinde toplanır. Bu damlalar meydana gelir, çünkü hava suya 
dönüşmektedir. Böylece sabit olur ki, bu dönüşme, semavi ilişkilere boyun 
eğmiş olan yerdeki eşya ve hadiselerde meydana gelebilir. Bundan dolayı, bu 
ilginç-işin bu dünyada meydana gelmesini gerektiren semavi bir ilişkinin 
meydana gelmesi uzak bir ihtimal değildir. 

Mu'tezile'ye gelince, onlar kulun kendi fiillerinin yaratıcısı olduğuna inandıkları 
için, onlara şöyle deriz: Kulun bu cismi (bu taşı) yaratması niçin caiz olmasın? 
Onlar buna karşı, gerçekten zayıf olan iki cevap zikretmişlerdir. Onların bu 
cevaplarını, bu cevaplarının zayıflığını ve geçersizliğini, sihir ayetinin tefsirinde 
zikredeceğiz. Durum böyle olunca, onların bu fiilin Allah'tan olduğunu kesin 
olarak söylemeleri mümkün olmaz. Böylece de onlara, mu'cize ve nübüvvet 
kapıları kapanır. Bizim âlimlerimiz ise, Allah'tan başka yaratıcı olmadığına 
inandıkları için, bu harikulade fiülileri meydana getirenin, Aliah'u Teâlâ 
olduğunu kesinlikle belirttiler. Bunun için de, bu mucizelerin nübüvvet İddia 


eden kimsenin elinde zuhur etmesiyle, onun sıdkına istidlalde bulunmaları 
mümkün olmuştur. 

Dördüncü Sual: Bu Suların Taşta Olup Olmadığı: 

Siz, bu suyun taşın içinde bulunduğunu, sonra ortaya çıktığını mı; veya Allah'ın 
havayı suya çevirdiğini mi veyahut da vasıtasız olarak su yarattığını 

mı söylüyorsunuz? 

Cevap: Birinci ihtimal yanlıştır. Çünkü küçük bir kab büyük bir cismi, ancak 
birbirine karışmasıyla ihtiva edebilir ki, bu da imkânsızdır. Son iki ihtimalden 
herbirinin olması mümkündür. Bunlardan birincisi olursa, o zaman Cenâb-ı 
Allah hava parçacıklarında kuruluğu izâle ederek, onlarda yaşlığı yaratmış olur. 
Eğer ikincisi olursa, Cenâb-ı Allah bu parçaları yaratmış ve bunlarda da yaşlığı 
meydana getirmiş olur. Bil ki, bu husustaki söz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir 
gazvesinde, ordu su darlığı çektiği sırada, Hz. Peygamber (s.a.s)'in elini su 
kabının içine koyup da, askerlere yetecek kadar parmaklarının arasından su 
fışkırdığına dair hâdise hakkında söylenecek söz gibidir. 

Beşinci Sual: Kayadan Su Fışkırtma mı, Parmaktan Fışkırtmak mı Önemli? 

Hz. Musa (a.s)'nın bu manadaki mucizesi mi, yoksa Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
mucizesi mi daha büyüktür? 

Cevap: Bunlardan her biri göz alıcı ve muazzam mucizelerdir. Fakat Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in mucizesi daha kuvvetlidir. Çünkü taştan suyun fışkırması, 
herkesçe bilinen bir olaydır. Ama parmaklar arasından suyun fışkırması, 
kesinlikle alışılmış bir şey değildir. Bundan dolayı bu mucize daha güçlüdür. 
Altıncı Sual: Oniki Pınar Olmasının Sebebi; 

Suyun oniki göze şeklinde kılınmasındaki hikmet nedir? 

Cevap: Hz. Musa'nın kavmi kalabalık idi. Kalabalık sayıdaki insanın suya olan 
ihtiyacı artıp da, onlar suya kavuşunca, aralarında çekişme ve tartışma meydana 
gelir; çoğu zaman da bu, büyük bir fitneye sebep olur. Bundan dolayı Cenâb-ı 
Allah bu nimeti, onların her bir kabilesine, koluna başkasıyla karışmayan 
muayyen bir su tayin ederek, kemâle erdirmiştir. Tek bir toplulukta ise, muhtelif 
topluluklar arasında meydana gelebilecek böyle bir anlaşmazlık onlar arasında 
meydana gelmez. 

Yedinci Sual: Taştan Su Fışkırmasının Delâletleri: 

Bu taşın yarılıp ondan su fışkırması, kaç yönden mucize oluşa delâlet eder? 
Buna birkaç yönden cevab verilir: a-a) Suyun bizzat çıkması bir mucizedir. 

b-) Küçük bir taştan büyük bir suyun çıkması, 

c-) Suyun onların ihtiyaçları kadar çıkması, 

d-) Suyun âsâ ile taşa vurulduğu zaman çıkma 


e-) Kendisine ihtiyaç olmadığı zamanlarda kesilmesi birer mucizedir. Bütün bu 
şeyin meydana gelmesi, ancak bütün mümkinâta nüfuz eden tam bir kudret, 
bütün malümata nüfuz eden bir ilim ve zamanı aşan bir hikmet ile mümkün olur. 
Bu ise ancak Hak Sübhanehu Allah'a yaraşır. 

Cenab-ı Hakk'ın: "Her kabile, su içeceği pınarlarım öğrendi" ayetine gelince, 
deriz ki onlar bunu bildiler, çünkü onlardan herbirine, suya ihtiyaç olduğu zaman 
anlaşmazlığa düşülmesin diye ancak belli bir su kanalından içmeleri emredildi. 
Ama su kanalları âyette İsrailoğullarına nisbet edilmiştir, çünkü Cenâb-ı Hak 
herbir kabileye, bu su fışkırtmasını müteakiben ortaya çıkan suyu helâl kılınca, 
bu su onların mülkü gibi olmuş, bu sebeple de onlara nisbet edilmesi caiz 


olmuştur. H93] 


Allah'ın Rızkından Yeyip İçiniz Başa Dön 


Cenab-ı Hakk'ın: "Allah'ın verdiği nziktanye-yin ve için" ayetine gelince, bu 
ayette bir hazif vardır. Mana 'Ve onlara dedik ki..' veya, " Hz, Musa onlara dedi 
ki yeyiniz içiniz " şeklindedir. Cenab-ı Hak iki sebebten ötürü "yeyiniz" 
demiştir: 

a-) Daha önceden kudret helvası ve bıldırcın geçmiş olduğu için, Cenab-ı Hak 
sanki şöyle söylemiştir: Allah'ın size rızık olarak verdiği kudret helvası ve 
bıldırcından yeyin, bu sudan için. 

b-) Gıdalar, ancak su ile olur. Cenâb-ı Hak onlara su verince, sanki onlara 
yiyecek ve içecek şeyi birlikte vermiş gibi olmuştur. Mü'tezile bu ayetle, bu 
rızkın helâl old.uğuna delil getirerek şöyle demişlerdir: Çünkü Hak Teâlâ-nın 
hitabının en az derecesi, mubah olmaktır. Bu ise, rızkın mubah olmasını 
gerektirir. Şayet haram bir rızk olsaydı, o rızkın aynı anda hem helâl hem de 


helâl olmaması gerekirdi. Bu ise caiz değildir. n94] 
Yeryüzünde Fesat Çıkarmayın 


Allahu Teâlâ'nın: "Yeryüzünde fesâdçtlar o-larak azgınlık yapmayın" ayetine 
gelince, ifadesinden anlaşılan fesadın en şiddetlisîdir. İşte bu sebepten ötürü 
onlara, "çıkarmış olduğunuz fesadınızda, bu fesadı sürdürmeyin" denilmiştir. 
Çünkü onlar, Öteden beri bu fesadı sürdürmekte idiler. Bu ifâdeden maksat, çok 
fazla ihtiyaç hissedildiği durumlarda, su mevzuunda insanlar arasında devam 
edegelen, anlaşmazlık ve çekişmelerdir. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki şöyle 
buyurmuştur: Eğer o su sebebiyle aranızda bir anlaşmazlık meydana gelirse, 


anlaşmazlıkta haddi aşmayınız! Allan en iyi bilendir. 1935) 


İsrailoğulları Haddi Aşıp Şehre Gitmek İstiyorlar 


"Hani siz, "Biz bir çeşit yemeğe dayanamayız; Rabbine dua et de, yerin bitirdiği 
şeylerden sebze, salatalık, sarmısak, mercimek ve soğan çıkarsın" demiştiniz. 
Musa da, "Hayırlı olanı daha aşağı olanla değiştirmek mi istiyorsunuz? Şehre 
inin, çünkü orada sizin istediğiniz şey var" dedi Onların üzerine fakirlik ve 
yoksulluk (damgası) vuruldu. Allah'ın bir gazabına uğradılar. Bu, onların, 
Allah'ın ayetlerini inkâr etmelerinden ve haksız yere peygamberleri 
öldürmelerindendi. Bu isyan ettiklerinden ve aşırı gittiklerindendi" (Bakara, 61). 


[196] 
Birinci Mesele 


Bil ki mâruf olan kıraat, yâ harfinin zammesi,rânın kesresi ile yâ harfinin 
zammesi, bâ'nın da kesresi ile şeklindedir. Zeyd ibn Ali ise, yâ'nın fethası, râ'nın 
zammesi ile tâ'nın.fethası, bâ'nın zammesi ile şeklinde okumuştur. Sonra bil ki 
müfessirlerden zahiri olanların ekserisi, böyle bir isteğin isyan olduğunu iddia 
etmişlerdir. Bize göreyse durum böyle değildir. Bunun delili, bu âyetten önce 
Cenâb-ı Hakk'ın bıldırcın eti ve kudret helvası indirirken ifâde buyurduğu; 
"yeyiniz ve içiniz" şeklindeki emirlerinin vücüb değil, ibâhe ifade etmiş 
olmalarıdır. Bu böyle olunca, onların; 

I) demeleri günah olmaz. Çünkü kendisi için yiyeceklerin bir çeşidi mubah olan 
kimsenin, ya kendi kendine veyahut da peygamberinin lisanıyla, bu yiyecekten 
başka yiyecek istemesi uygun olur. Onlara göre, İsralloğultarı Hz. Musa 
(a.s)'dan, Rabbinden istekte bulunmasını istedikleri zaman, duâ icabete daha 
yakın olduğundan onlar için bu istek caiz otur ve bu da bir günah sayılmaz. 

Bil ki başka çeşit bir yiyecek isteğinde bulunmanın bırta^m matö&taa binaen, 
olmuş olması muhtemeldir. 

a-) Onlar kırk sene tek bir çeşit yiyecek aldıkları için ondan usanarak, başka 
yiyecek arzu ettfter. 

b-) Belki de, yaratılışları icabı bu yiyeceğe alışamamışlar, ancak diğer çeşitlere 
alışmışlardır. Çünkü insanın, her ne kadar değersiz bile olsa, büyümesi sırasında 
alışmış olduğu şeylere olan rağbeti, her ne kadar kıymetli de olsa alışmamış 
olduğu şeylerin üstündedir. 

c-) Belki de onlar Tih çölünde kalmaktan usanmışlar, böylece ancak şehirlerde 
bulunan yiyecekleri istemişlerdir. Halbuki onların bu yiyecekleri istemelerinden 
maksatları, o yiyeceklerin bizzat kendileri değil, şehirlere ulaşmalarıdır. 


d-) Devamlı aynı yiyeceği yemek, iştahın noksanlığına, hazmın zayıflamasına ve 
arzunun azalmasına sebeptir. Halbuki yiyeceklerin çeşidini çoğaltmak, iştahın 
artmasına ve lezzetin artmasına yardımcı olur. Bu sebeple, bir çeşidi diğer bir 
çeşitle değiştirmenin, insanların amacı olmaya uygun olduğu ortaya çıkmış olur. 
Kur'an'da onların bundan men edildiklerine dair herhangi bir kayıt yoktur. Bu 
nedenle, bu kadar şeyin günah olmasının caiz olmadığı ortaya çıkmış olur. Bu 
hususu Cenâb-ı Hakk'ın: ifâdesi de te'yid eder. Bu onların istediklerini kabul 
etmiş olmak gibi bir şey-, dir. Eğer onlar bu istekleri sebebiyle günahkâr olmuş 
olsalardı, onların bu isteklerine icabet etmek günah olurdu. Bu ise, peygamberler 
için caiz değildir. Şöyle denilmesin: Onlar, Allah'ın kendileri için tercih edip 
seçtiği bir şeyden imtina edince, Hak Teâlâ'nın: "Kim de, dünyanın ekinini 
isterse, ona da bundan veririz "(şürâ. 20) buyurduğu gibi, onların istedikleri şeyi 
peşinen dünyada vermiştir. Çünkü biz bunun ayetin zahirinin hilâfına olduğunu 
iddia ediyoruz. 

Onlar böyle bir isteğin günah olduğuna, birkaç hususu delil getirmişlerdir: 

a-) Onların demeleri, onların Allah'ın bıldırcın ve kudret helvasını indirmesini 
kerih gördüklerine delâlet eder. Bu kerahet ise, bir günahtır. 

b-) Hz. Musa (a.s)'nın demesi, istifham-ı inkâridir. Bu da, böyle bir isteğin günah 
olduğunu gösterir. 

c-) Hz. Musa (a.s), onların istedikleri şeyi "en düşük, en değersiz" , içinde 
bulundukları nimeti ise, "en hayırlı" olarak nitelemiştir. Bu da, bizim 
söylediğimizi ifâde eder. 

Bunların delillerinden birincisine şu şekilde cevap veririz: Onların demelerinin 
altında, onların sadece buna razı olmayıp, aksine başka bir şeyi arzuladıklarına 
bir delâlet yoktur. Bir de, onların demeleri, geleceğe yönelik bir ifâdedir. Çünkü 
kelimesi gelecekte olan nefy için kullanılır. Bu onların, o anda gazablandıklarına 
delâlet etmez. 

İkincisine şöyle cevap veririz: İstifhamın inkâr yoluyla getirilmiş olması, bazen 
dünyevi hususta en faydalı olanı elden çıkarmak için, bazen de ahiret konusunda 
en faydalı olanı elden çıkarmak için kullanılır. 

Üçüncü dellilerine de buna yakın bir şeyle cevap veririz. Çünkü bir şey bazan, 
kendisinden istifâde el'an hazır ve kesin olduğundan ve, hâzır olan şey hakkında 
denileceği gibi, meşakkatsiz ve kendiliğinden meydana gelmesi bakımından en 
hayırlı olarak; bazan da, mevcut olmayan ve kendisinden şüpheye düşülmüş olan 
şeyler hakkında söylenileceği gibi, istifâde edilmesi kesin olmadığı ve ancak 
güçlükle kendisine ulaşıldığı için de en değersiz olarak nitelendirilir. Bu nedenle, 
hitabı ile, Hz. Musa'nın maksadının bu mânâ veya onun bir kısmı olması 


imkânsız değildir. Böylece bizim zikrettiklerimizle, bu isteğin bir günah 
olmadığı, tam aksine mubah olan bir istek olduğu ortaya çıkmış olur. Durum 
böyle olunca, Hak Teâlâ'nın; buyruğunun, yukarıda zikredilenlerden ötürü 
olması caiz değildir. 

Tam aksine, bundan sonra zikredilen ayetten ötürüdür. O ayet şudur: 

"bu, onların Allah 'm ayetlerini İnkâr etmeleri ve nahak yere peygamberleri 
öldürmeleri sebebiyledir" (Bakara,61). Böylece Cenâb-t Hak, onlara zillet ve 
meskenet (damgası) vurduğunu, böyle bir istekte bulunmalarından ötürü değil 
de, küfre girmiş olmaları bakımından onları gazabın ve cezanın mahalli 


kılmıştır... (97) 


İkinci Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: sözüdür. Bundan maksat, onun tek çeşit oluşu değil, devamlı aynı 
çeşitler oluşudur. Keza insanın sofrasında bu- 
lunan yiyecek çeşitleri değişmez ise onun hakkında: "Sofrasında hep aynı çeşit 


yemekler olur" denilir. (198) 
Üçüncü Mesele 


lâfzının bilinen okunuş şekli, kâf harfinin kesresi ile olandır. A'meş ve Talha ise 
kâf harfinin zammesi ile bunu Oujyâ şeklinde okumuştur. 

U»y lâfzının bilinen okunuşu ise, okunuşudur. Alkame ve İbn Me-s'ud (r.a)'dan 
ise, bunu şeklinde okudukları rivayet edilmiştir. İbn Abbas (r.a)'ın kıraati da bu 
şekildedir. Âlimler, âyette Lu lâfzı zikredildiği için, bu kıraatin daha uygun 
olduğunu söylemişlerdir. Alimler iy lâfzının manası hususunda da ihtilaf 
etmişlerdir. İbn Abbas (r.a)'dan, onun 'buğday' manasına olduğu, yine ondan bu 
kelimenin 'ekmek' manasına olduğu rivayetleri vardır. 8u ikinci mana aynı 
zamanda Mucahid, Atâ ve İbn Zeyd'den de rivayet edilmiştir.Bazı 
Araplardan,"Bize ekmek pişir" manasına, dedikleri rivayet edilmiştir, .i 
kelimesinin "sarımsak" manasına olduğu da söylenmiştir. Bu, İbni Abbas ve 
Mücâhid'den de rivayet edilmiştir. Kisâi de bu manayı tercih etmiştir. Bunlar, bu 
kelimenin sarımsak manasına olduğuna birkaç bakımdan delil getirmişlerdir. 

a-) Bu kelime Abdullah b. Mes'ud (r.a)'un kıraatinde şeklindedir. 

b-) Eğer bundan kasıt buğday olsaydı, 

"Daha hayırlı olan şeyi, daha düşük olan şey ile değiştirmeyi mi istiyorsunuz?" 
(Bakara. 61) denilmesi mümkün olmazdı. Çünkü buğday en şerefli yiyecektir. 


c-) Sarımsak, mercimek ve soğana buğdaydan daha uygundur. [199] 
Dördüncü Mesele 


Bilinen kıraat, kelimeyi şeklinde okumaktır. Ubeyy b. Ka'b (r.a)'ın kıraatında ise 
bu kelime, bâ harfini sakin kılarak şeklinde okunmuştur. kelimesinin, (alçaklık, 
adilik) masdarından olmak üzere, hemze ile şeklinde okunduğu Züheyr el- 
Ferkabi 'den rivayet edilmiştir. 

Âlimler, "daha düşük olan şey" ile neyin murad edildiği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Bu husustaki sözün özü şudur: Bundan murad ya onun dini 
menfaatler bakımından en düşük şey olmasıdır, veya dünyevi menfaatler 
bakımından en düşük şey olmasıdır. Birincisi kastedilmemiştir. Çünkü içinde 
oldukları durum, şayet dini bakımdan istedikleri şeyden daha faydalı olsaydı, 
onların bu isteklerini yerine getirmek caiz olmazdı. Halbuki Cenâb-ı Hak, on- 
iarın bu isteklerini, "Şehre inin, çünkü orada sizin İstediğiniz şey var" diyerek 
yerine getirmiştir. 

Geriye, bundan maksadın, dünyevi husustaki menfaatlerle ilgili şeyler olması 
ihtimali kalır. Sonra bundan maksadın, yedikleri bu çeşidin, istediklerinden daha 
üstün olması da caiz değildir. Çünkü biz, bir millete göre en leziz sayılan bir 
yiyeceğin, başka bir millete göre en değersiz sayılan bir yiyecek olabileceğini 
açıklamıştık. Aksine maksad, izah ettiğimiz şu şeydir: Bıldırcın ve kudret helvası 
ellerinizde olan şeylerdir. Onların istedikleri şeyler ise, elde etmeleri şüpheli 
ofan şeylerdir. Elde bulunan ise, elde edilmesi şüpheli olandan daha hayırlıdır. 
Veya bu bıldırcın ve kudret helvası, herhangi bir zorluk ve emek olmadan elde 
edilmektedir. İstedikleri şeyler ise emek ve külfet neticesi ancak elde edilir. Bu 
sebeple birincisi daha hayırlıdır. Şayet onların, "tabiatımız gereği 
hoşlanmadığımız için, külfetsiz elde edilen bu yiyecekleri yememiz, güçlükle 
elde edeceğimiz yiyecekleri yememizden, tabiatımız onlardan hoşlandığı için, 
daha zordur" denilirse, deriz ki: Farzet ki bu yönden bir çelişki meydana 
gelmektedir. Ancak, hazır ve elde mevcud olanın, elde olmayan ve elde edilmesi 


şüpheli olana üstün olması sebebiyle bir tercih meydana gelmiş olur. 1200) 
Beşinci Mesele 
kelimesinin bilinen kıraati, bâ harfinin kesresi lie okunuşudur. Bu kelime, bâ 


harfinin zam-ÂyettekiMtsrdan Maksad? mesi ile de okunmuştur. kelimesinin 
meşhur kıraati, tenvinli okunuşudur. A'cemi (Arapça olmayan) ve marife 


oldukları halde, Allah'ın: (Enam,84)âyetindeki Nüh ve Lüt kelimelerinde de 
olduğu gibi, gayr-ı munsarıf oluşun sebeblerinden olan marife ve müennesliğin 
kendisinde bulunmasına rağmen, orta harfi sakin olduğu için bu jAa kelimesi 
munsarıf kılınmıştır. Eğer bununla belde manası kastedilirse, o zaman gayr-ı 
munsarıf olmanın tek sebebi kalmış olur. Abdulllah b. Mes'ud (ra)'un 
mushafında ve A'meş'in kıraatinde bu kelime tenvinsiz olarak şeklinde yer 
almıştır. (Yusuf, 99) âyet-i kerimesindeki gibi... 

Müfessirler, Allah'ın âyeti hususunda ihtilaf etmişlerdir; İbn Mesud ve Ubeyy b. 
Ka'b (r.a)'ın bu kelimeyi tenvinsiz okudukları rivayet edilmiştir. Hasan el-Basri, 
kelimesinin sonuna elif yazılmasının, kâ-tib tarafından yapılan bir ziyade 
olduğunu söylemiştir. Buna göre bu kelime marife olur. Dolayısıyla da bu isimle 
anılan bir yere hamledilmesi gerekir. Bu yer de, Firavun'un bulunduğu şehirdir. 
Bu görüş Ebu'l-Âliye ve Rebi'den rivayet edilmiştir. Kelimeyi tenvinli 
okuyanlara gelince -ki bu meşhur kıraattir-onlar da bu kelimenin tefsirinde 
ihtilâf etmişler, bazıları bundan maksadın Firavun'un şehri olduğunu, bunun 
tenvinli oluşunun "Nuh" ve "Lüt" kelimelerinin tenvin alışı gibi olduğunu; 
diğerleri ise bundan muradın herhangi bir beldeye girmek olduğunu, onlara sanki 
"Hangi beldeye girerseniz giriniz, orada bu şeyleri bulursunuz" denilmiş 
olduğunu söylemişlerdir. 

Netice olarak diyebiliriz ki müfessirler, Allah'ın zikrettiği "mısr" kelimesinden 
murad edilenin, İsrâlloğullarının daha önce bulundukları belde midir, yoksa değil 
midir veyahut daha başka bir belde midir diye ihtilâf etmişlerdir. Buna göre çoğu 
müfessir bunun onların, Firavun ile beraber bulundukları belde olamayacağını 
söylemişler, ve buna Cenab-ı Hak'ın: 

"Allah 'in size yazdığı mukaddes arza (beldeye) girin ve gerisin geri 
dönmeyiniz"(Mâide, 21) âyetini delil getirmişlerdir. Bu âyetle üç bakımdan 
istidlal edilir: 

1-) Âyetteki "Mukaddes arza (beldeye) girin" ifâdesi, bu yere girilmesini icab 
ettirmektedir. Bu da bir başka yere girmenin yasak oluşunu gösterir. 

2-) Âyetteki "Allah'ın size yazdığı" ifadesi, onların devamlı orada bulunmaları 
gerektiğini gösterir. 

3-) Âyetteki "gerisin geri dönmeyiniz" ifadesi, Beytü'l-Makdis'ten dönmenin 
yasak olduğu hususunda sarih bir hükümdür. 

4-) Dördüncü olarak da, Cenab-ı Hak, Mukaddes Betde'ye girmeyi emrettikten 
sonra: 

"Muhakkak ki orası onlara kırk sene haram kılınmıştır. Onlar o yerde sersem 
sersem dolaşacaklardır"(Maide, 26) buyurmuştur. Bu emir önce zikredilip, sonra 


onların bu müddet içerisinde oraya girmelerinin yasak olduğunu açıklayınca, bu 
durumda özür ortadan kalktığında onların oraya girmeleri vacib olur. Durum 
böyle olduğu zaman ise, dan muradın bundan başka olması caiz olmaz. 

Eğer denilirse ki: "Bu vecihler zayıftır." Birinci vechin zayıflığına gelince, bu 
şunun içindir: Hak Teâlâ'nın: ifâdesi emirdir. Emir burada, mendübluk ifâde 
eder. Belki de onlar Mısr'a girmekten men olunmadıkları halde, onların 
mukaddes beldeye girmeleri mendüb kılınmıştır. İkinci görüşün zayıflığına 
gelince, ki bu Allah'ın: ayetidir, bu da bu mendubluğun devamını gösterir. 
Üçüncü delillerinin zayıflığına gelince, ki bu Allah'ın: Tam aksine bunda, başka 
iki izah tarzı daha vardır. 

a) Bundan maksat, emrolunduğunuz şey hususunda isyan etmeyin, demektir. 
Çünkü Araplar, emrolunan şey hususunda isyan eden kimseye, "Ökçesinin 
üzerine geri döndü" derler. Halbuki bu isyandan murad, mukaddes toprağa 
girmenin daha evlâ olduğunun inkâr edilmesidir. 

b) Bu nehyin sadece muayyen bir zamanla tahsis edilmiş olmasıdır. 

Cevaben deriz ki: Usül-i fıkıhta, emrin zahirinin vücüb ifâde ettiği sabit 
olmuştur. Bu sebeple, işte bu kaideye binaen delilimiz tam olmuş olur. Ve yine 
farzedelim ki emir nedb ifâde etsin... ancak emri terketme hususundaki müsaade, 
mendübu terk etmeye izin olmuş olur. Bu ise peygamberlere yakışmaz. Onun, 
Allah'ın hitabından maksadın, olduğu şeklindeki sözünü kabul etmiyoruz. Biz 
deriz ki, bunun delili şudur: Allah'u Teâlâ mukaddes beldeye girmeyi emredip, 
daha sonra da, bunun peşine buyurunca, aklımıza bu nehyin, emrin taalluk ettiği 
şeye râci olacağı gelir. Onun, bu nehiy muayyen bir zamana tahsis edilmiştir, 
sözüne karşılık biz deriz ki, tahsis etmek zahirin hilâfınadır. 

Ebu Müsttmel İstehanye gelince, O, bundan maksadın Firavun'un Mısr'ı olmasını 
caiz görerek, buna iki şey delil getirmiştir: 

a) Şayet biz şeklinde tenvinsiz olarak okursak, bu şüphesiz, muayyen bir 
beldenin alemi olur. Halbuki dünyada, bu muayyen beldenin dışında bu isimle 
anılan başka bir belde yoktur. Bu sebeple lâfzı ona hamletmek gerekir. Bir de 
lâfız, alem olmakla sıfat olma arasında dönüp dolaştığında o lâfzı aleme 
hamletmek sıfata hamletmekten daha evlâdır. Meselâ "zalim" ve "hadis" lafızları 
gibi.. Çünkü bunlar alem olarak kullanıldıklarında, onları özel isim almamız 
daha uygun olur. Ama, şayet onu tenvinle okursak 

bu durumda tenvinle birlikte ya onu alem isim kabul eder, Nüh ve Lüt 
kelimelerinde olduğu gibi, ortası sakin olduğu için buna tenvin gelmiştir deriz; 
bu durumda da izah, daha önce geçen izahın aynısı olur. Ama onu cins isim 
kabul edersek,bu durumda Hak Teâlâ'nın: hitabı.muhayyer gerektirir. Nitekim 


adam, "Köle azad et!"dediğinde, bu ifâde dünyadaki kölelerden herhangi 
birisinin seçilebileceğini gösterir. 

b) Allahu Teâlâ Israiloğullarını Mısr toprağına varis kılmıştır. Bu yer onlara 
miras olunca, oraya girmelerinin haram kılınmış olması imkânsız olur. Bu yerin 
onların mirası olduğunun delili ise, Allah'ın : 

"Biz onları bahçelerden, akan sulardan, hazinelerden ve şerefli makamdan 
çtkardtk. İşte böyle çıkardık biz onları. Ve onlara, Israiloğullarını mirasçı kıldık" 
(Şuârâ, 57—59) âyetleridir. Bu yerin onların mirası ve mülkü olduğu ortaya 
çıkınca, onların oraya girmekten men edilmemeleri gerekir. Çünkü bir şeye varis 
olmak, o şeye mâlik olmayı ifâde eder. Mülkteki tasarruf ise mutlaktır, istenildiği 
biçimde olur. Buna göre şayet, başka bir sebepten ötürü oraya girmekten men 
edilmiş olsa da, insan bazan bir evin mâliki olabilir. Meselâ kendisine, mescidde 
günlerce itikâf etmeyi vâcib kılan kimsenin durumu gibi,..Çünkü, bu durumda 
onun evi her ne kadar onun mülkü olsa dahi, onun oraya girmesi haramdır. Buna 
göre: "Allah, velayet ve onda tasarruf etmek mânasında olmak üzere, onları 
Mısr'a mâlik kılmış; daha sonra da; ifadesiyle o mukaddes toprakta sakin 
olmalarını kendilerine vâcib kılmış olması bakımından niçin onlara Mısr'a 
girmeyi haram kılmıştır, denilmesi niçin caiz olmaz?" denilirse, biz deriz ki 
aslolan mülkün tasarruf hususunda mutlak olduğudur. Binaenaleyh tasarruftan 
men etmek, delilin aksinedir. 

Ebu Müslim'in zikrettiği bu iki delile karşılık olarak birinci grup şöyle ce-.ap 
vermiştir: Onun birinci izahına gelince, ona şu şekilde cevap veririz: Biz, meşhur 
olan kıraate sarıldık, ki bu ktraat kelimesinin tenvinli okunmazdır. Ebu 
Müslim'in, "Bu kıraat, muhayyerliği gerektirir" sözüne karşılık biz şöyle deriz: 
Evet; fakat biz zikrettiğimiz deliller ile umumi olan ifâ- 

bu belli olan beldeye tahsis ediyoruz. İkinci izahına gelince, buna şöyle ip 
veririz: Biz, mülkün tasarruf için mutlak olduğu hususunda münakaşa 
etmiyoruz. Fakat bu kaide, bu asıl rehine bırakılmış veya kiraya verilmiş olak 
gibi, geçici bir sebepten dolayı terkedilir. Biz de bu aslı, sunmuş olduğumuz 


delilden dolayı terkettik, [ZOH 
Onlara Zillet Ve Meskenet Damgasının Vurulması 


Cenâb-ı Hakk'ın, âyetine gelince, bunun -anası şudur: Zillet, onları kuşatacak 
şekilde ve onlar da onun içinde, kub-oeye hapsedilmiş kimse gibi olacakları bir 
vaziyette, onları kuşatacak bir du-Tjma getirilmiştir. Veya, onlara zillet, duvarın 
üzerine yapıştırılıp ondan ayrılmayan çamur gibi, onlardan silinemeyecek bir 


damga gibi onlara yapışıştır. Zillet hususunda akla en yakın görüş, ondan 
muradın, Cenâb-ı Allah'ın -arb edip bozgunculuk yapan kimse hakkında 
söylemiş olduğu: 

"Bu, onların dünyadaki rüsvaylığıdir'(Maide, 33) âyelindeki gibi, müstehak 
olmak sadedinde kullanılmış olmasıdır. Bundan muradın, bilhassa Allah'ın: 

"Zelil ve hakir olarak kendi elleriyle cizye verinceye kadar..." (Tevbe, 29) 
âyetinden dolayı, cizye olduğunu söyleyen kimsenin bu görüşü uzaktır. Çünkü 
onlar ta baştan beri cizye vermeye mecbur bırakılmamışlardı. 

Allah'ın, sözünden murad, fakirlik ihtiyaç hali ve şiddetli bir sıkıntıdır. Bu cins 
şeylerin, ceza olması caizdir. Bazı alimler bunları mu'cize-ierden saymışlardır, 
Çünkü Hz.Musâ (a.s), onlara zillet ve meskenet vurulacağını haber vermiş ve 
haber verdiği gibi de çıkmıştır. Bu, gaybtan haber verme olduğu için bir mucize 
olmuştur. 

Hak Teâl'nın (Gazaba) uğradılar" ifadesine gelince, bunda birkaç vecih vardır: 

1) dönmek manasınadır. Allah'ın sözü "dönerler ve yönelirler" demektir, fiili 
sadece kötü söylere dönmek ve yönelmek için kullanılır. 

2) kaplamak manasınadır. Buna göre fa o sözünün manası, "Allah'ın gazabı 
onların üstünü kapladı" demek olur. Bu görüşü Zeccâc söylemiştir. 

3) hakettiler manasınadır. Allahu Teâlâ'nın: 

Ben, benim günahımı ve senin günahını yüklenmeni İstiyorum" (Mawe, 29), 
yani "her iki günaha da müstehak olmanı istiyorum" ayeti bu manadadır. Allah'ın 
gazabına gelince bu, intikam murad etmesi demektir. 

Cenâb-ı Hakkın: oniann Allah'ın âyetlerini inkâr etmeleri sebebiyle olmuştur" 
âyeti, önce zikredilmiş olan, onlara zillet ile meskenet vurulması ve gazab-ı 
İlâhi'nin onları bulması cezasının illetini göstermektedir. 

Mu'tezile, "Zillet ve meskenetin Allah'ın yaratması ile onlarda olması gibi küfür 
de Allah'ın yaratması ile onlarda meydana gelmiş olsaydı, birinin diğerine 
karşılık ceza kılınması, diğerinin birinciye ceza kılınmasından daha evlâ 
olamazdı" demiştir. Bunun cevabı şöyledir: Bu görüş, ilim (bilme) ve sebeb 
(birşeyi yapmaya çağıran şey) meselesine terstir. Küfrün hakikati ile ilgili izah 
yukarıda geçmişti. 

Allah'ın: "Peygamberleri haksız yere öldürdükleri için" âyetine gelince, bunun 
manası, "onlar geçen cezaları, keza bu fiilleri sebebiyle de haketmişlerdir" 
demektir. Bu âyetle ilgili bazı sorular vardır: 

Birinci Sual: Âyetle İlgili Bazı Sualler: 

Cenâb-ı Hakk'ın: ediyorlar" sözüne, onların peygamberleri öldürmeleri de 
dahildir. O halde "Peygamberleri haksız yere öldürüyorlar" diye niçin onu tekrar 


etmiştir? 

Cevab: Burada bahsedilen Allah'ın âyetlerini inkârdır. Bu ise, âyetleri bilmemek 
ve inkâr etmek demektir. Bu sebeble peygamberleri öldürmek, bu ifâdenin 
şümulüne girmez. 

İkinci Sual: Peygamberin Haklı Yere öldürülebileceği Söylenebilir mi? 

Allah, niçin "haksız yere" buyurmuştur? Halbuki peygamberleri öldürmek her 
halükârda haksız yere olur. 

Buna iki şekilde cevab veririz: 

a) Bâtıl bir işi yapmak bazan hak olabilir. Çünkü onu işleyen kimse, kalbindeki 
bir şüpheden ötürü onu hak (doğru) zannedebilir. Bazan da onun bâtıl olduğunu 
bilerek yapar. Şüphesiz ikinci şekil daha kötüdür. Bu sebebten ötürü Hak 
Teâlâ'nın, ifadesinin manası şöyle demek olur: "Bu öldürme, onların inancına ve 
zanlanna göre de hak olmadığı halde, onlar peygamlerleri öldürmüşler. Hatta bu 
işin çirkinliğini biliyorlardı, bunu bile bile yapmışlardır." 

b) Bu tekrar tıpkı, "Kim Allah ile beraber diğer bir tanrıya, buna dâir hiçbir delili 
olmadığı halde, taparsa..." (Mü'mmün.n7)ayetinde olduğu gibi, te'kid içindir. 
Çünkü ikinci bir ilâh edinen kimsenin herhangi bir delilinin olması imkânsızdır. 
Bir üçüncü cevab da şöyledir: 

a) Allahu Teâlâ, şayet, sırf peygamberleri öldürdükleri için onları zemmetmiş 
olsaydı, o zaman onlar, "Onları gerçekte öldüren Allah değil midir?" dererdi. 
Fakat Hak Teâlâ, Allah'dan sudur eden öldürmenin "hak" olan bir öldürüş, 
başkalarının öldürmesinin ise "bâtıl" olan (haksız) bir öldürüş olduğunu beyan 
etmiştir. 

Allahu Teâlâ'nın: "Bu, onların âsi olmaları sebebiyledir" ifadesine gelince bu, 
aynı lâfızla yapılmayan bir tekrarı te'kid içindir. Bu ifade aynen, birisinin, bir 
çok defa suç işlemiş olan kölesine, en sonunda cezalandırırken, "Bu, bana isyan 
ettiğin, emrimi tutmadığın için; bu bana karşı cüretkârlık gösterdiğin ve benim 
hilmime aklandığın için..." diyerek, ona itiraz fırsatı vermemek için, çeşitli 
ifâdelerle suçlarını sayıp dökmesi gibidir. 

Allahu Teâlâ'nın: "Onlar haddi aşıyorlardı" ifadesine gelince bundan maksad 
onların zulümleridir. Yani "Onlar haktan bâtıla geçtiler" demektir. Bil ki Hak 
Teâlâ, onlara inen cezayı zikrettiği zaman, bu cezanın sebebini açıkladı ve bunlar 
içinde de evvelâ Allah'a karşı yaptıktan şeyi zikretti. Bu, onların Allah'ı ve 
nimetlerini inkâr etmeleridir. Sonra büyüklük bakımından ikinci gelen suçlarını 
zikretti ki bu da, peygamberleri öldürmeleridir. Üçüncü olarak, onlara has olarak 
sâdır olan günahlarını zikretti. 

Dördüncü olarak, haddi aşmak ve zulmetmek gibi, başkalarına zarar veren 


günahlarını zikretmiştir. Bu son derece güzel bir tertibdir. Şayet "Hak Teâlâ, 
burada buyurarak, "hak" lafzını eliflamlı olarak marife, Al-i İmran suresinde: 
"Allah'ın âyetlerini İnkâr edenler ve peygamberleri bir hakları olmaksızın 
öldürenler..."(Ali imran,21)buyurarak,yine Al-i İmran süresinde: "(Onlar) 
peygamberleri haksız yere öldürmüşlerdi. (Bir de) çünkü onlar isyan etmişler ve 
aşırı gitmişlerdi. Hepsi bir değildirler" (a1-i imran, 112-113) buyurarak nekire 
getirmiştir. 

"Bu ikisi arasındaki fark nedir?" denilirse, cevab olarak deriz ki: Müslü- 
manlarca malum olan "hak", öldürmeyi gerekli kılan haktır. Nitekim 
Hz.Peygamber (s.a.s): 

"Müslüman bir kimsenin kanı ancak şu üç şeyin birisi ile helâl olur (yani Öl- 
dürülebilir): İman ettikten sonra İnkâr, evlendikten sonra zina, haksız yere 


birisini öldürmek"i202| buyurmuştur. Buna göre harf-i tarifle gelen "hak" işte 
buna işaret etmek içindir. Nekre olarak gelen "hak'tan murad İse, umumun 
tekididir, yani burada hiç bir surette bir hak mevcut değildir, ne müslümanlar, ne 
de başkaları nezdindei. 

"Şüphe yok ki iman edenler, yahüdiler, hristiyanlar ve sabitlerden kim 
(Hz.Muhammed (s.a.s)'in şeriatına göre) Allah'a ve ahiret gününe iman edef, 
bununla beraber salih amelde bulunursa, elbette onların Rab'leri -katında ecirleri 
vardır. Hem onlara bir korku da yoktur, onlar mahzun da 

olmayacaklar" (Bakara, 62). 

Bil ki meşhur kıraat, dâl harfinin zammesi ile kelimeyi okumaktır. Dahhâk ve 
Mücâhid'den, dâl harfinin fethast ve vâv harfinin sükünu ile şeklinde okudukları 
rivayet edilmiştir. Şu kelimeler, hangi âyette bulunursa bulunsun meşhur olarak, 
hemzeli şekilde ve diye okunur. Nâfi, Şeybe ve Zühri'nin hemzesiz ve sakin yâ 
harfi ile bu kelimeyi; hemzesiz ve bâ harfinin ötüresi ile şeklinde okudukları 
rivayet edilmiştir. el-Amri'den, her iki şekli ile de kelimeyi hemzeli okuduğu; 
Ebu Cafer'den, her ikisinde de kelimeyi hemzeye bedel hâlis "ye" harfi ile 
okuduğu rivayet edilmiştir. 

Bu kelimeyi hemzesiz okuma, iki ihtimalden dolayıdır: 

1) Bu, bir kimse bir şeye meyledip onu sevdiği zaman, bunu ifade etmek için 
kullanılan £aj tç# fiilindendir. 

2) Burada hemze kalbolunmuştur. Buna göre ve deriz. Bu kelimenin tercih 
edilen kıraati, hemzeli okunmasıdır. Çünkü bu, ekseri kârilerin okuyuşudur ve 
kelimenin tefsirine de en yakın olandır. Zira ilim ehli şöyle demişlerdir: bir 
dinden çıkıp diğer dine giren kimsedir." 

Bil ki Allah'ın âdeti, bir vaa'd veya va'idde bulunduğunda peşinden sözün tam 


olması için, onun aksi olan şeyi de zikretmesidir. İşte burada, Ehl-i Kitab'dan 
kâfir olanların hükmünü ve başlarına gelen cezaları zikredince, Allah, iyilikte 
bulunan kimseyi ihsanı ile, kötülük yapan kimseyi de kötülüğü ile 
cezalandırdığını göstersin diye, mü'minlere âit büyük mükdfaatı ve bol sevabı 
haber vermiştir. Nitekim O: 

"Kötülük işleyenlere yaptıkları ile, iyilik işleyenlere daha iyisi ile karşılık versin 


diye..." (Necm, 31) buyurmuştur. İşte bu sebeple burada da; buyurmuştur. [203] 
Yahudi, Hıristiyan ve Sâbiilerin Uhrevi Akıbetleri Başa Dön 


Müfessirler, bu ayette kimlerin kasdedildiği konusunda ihtilâf etmişler-dir. 
Bunun sebebi, aynı âyetin sonundaki: Allah'a ve âhiret gününe iman ederse" 
ifadesidir. Çünkü bu: "iman edenler..." ifadesindeki imandan kastedilen şeyin, 
ifadesindeki imandan kastedilen şeyden başka olmasını gerektirir. Müşkil olma 
bakımından bunun bir benzeri de: 

"Ey iman edenler, iman ediniz" (Nisa, 136)ayetidir. İşte bu müşkillikten ötürü 
âlimler birçok görüş zikretmişlerdir: 

a) İbn Abbas (râ)'ın görüşüne göre, bundan murad, Hz.Peygamber (s.a.s) 
gönderilmezden önce, yahüdilik ve hristiyanlığın batıl itikadlartndan beri olarak 
Hz.İsâ (a.s)'ya inanmış olan kimselerdir. Meselâ, Kuss b. Sâide, Rahib Bahirâ, 
Habibu'n-Neccâr, Zeyd b. Amr b. Nüfeyl, Varaka b. Nevfel, Selman-ı Fârisi, Ebu 
Zerr'iJ-Gjfâri ve Necâşi'ntn heyetindeki kimseler gibi... Buna göre sanki Hak 
Teâlâ şöyle demektedir: "Hz.Muhammed peygamber olarak gön derilmeden 
önce yahüdilerin batıl dini üzere ve hristiyanların batıl dini üzere olanlardan, 
Hz.Muhammed, peygamber olarak gönderildikten sonra Allah'a, âhiret gününe 
ve Hz.Peygambere iman eden herkes için, Rab'leri katında mü-kafaat vardır." 

b) Allah Teâlâ, bu sürenin evvelinde, münafıkların yolunu, sonra da ya-hudilerin 
yolunu anlatmıştır. Buna göre Allah'ın bu ayetteki "iman edenler (den) 
ifadesirden maksad, kalbten değil de "lisânen (zahiren) imân etmiş" görünen 
kimselerdir. Bunlar da münafıklardır. Buna göre Allah Teâlâ, burada önce 
münafıkları, sonra yahüdileri sonra hristiyanları, daha sonra da sabitleri 
saymıştır. Bu nedenle sanki Cenab-ı Hak: "Bu batılcılardan kim hakiki olarak 
imân ederse, Allah katında mü'minlerden olur" demektedir. Bu Süfyan es- 
Sevri'nin görüşüdür. 

c) Allahın ifadesinden muradı, gerçekde Hz.Muhammed (s.a.s)'e inanan 
kimselerdir. Bu ifâde geçmişle alâkalıdır. Daha sonra gelen: 

"Kim Allah'a imân ederse" ifadesi ise gelecekle ilgilidir. Buna göre bunların 


manası, "Bundan önce imân eden, imânını sürdüren ve gelecekte de sürdürecek 


olan kimseler.,." demektir. Bu, kelamcılann görüşüdür. [204] 
Yahudi Ne Demektir? 


Cenâb-ı Allah'ın buyruğuna gelince, buradaki kelimesinin iştikakı (kökü) 
hususunda âlimler, birkaç görüş belirterek ihtilâf etmişlerdir: 

1) Buzağıya taptıkları için tevbe ettikleri ve: 

"Ya Rabbi biz tevbe ederek sana döndük" (Araf, 156) dedikleri zaman 
İsrailoğulları, yahudi ismini almışlardır. Bu görüş İbn Abbas (r.a)'dan rivayet 
edilmiştir. 

2) Beni isrâil, Hz.Yakub (a.s)'un en büyük çocuğu olan Yehüza'ya nisbet 
edildikleri için "Yahüdi" diye isimlendirilmiştir. Araplar kelimeyi Arapça bir 
şekle sokmak için "dâl" harfi ile telâffuz etmişlerdir. Çünkü onlar Arapça 
olmayan isimleri, dillerine aktardıkları zaman bazı harflerini değiştirirler. 

3) Amr b. Âlâ şöyle demiştir: Onlar Tevrat'ı okurken sallandıkları için (sallanma 


manasına gelen) bu isimle isimlendirilmişlerdir. (205) 
Nasara Kelimesinin Mânası 


kelimesine gelince, bunun iştikakı hususunda da birkaç görüş vardır: 

1) Hz.İsâ(a.s)'nın konakladığı kasabanın adı "Nâsıra"dır. Bundan dolayı 
hristiyanlar da bu kasabaya nisbet edilerek diye isimlendirilmişlerdir. Bu İbn 
Abbas, Katâde ve İbn Cüreyc'in görüşüdür. 

2) Birbirleriyle yardımlaştıkları için ("yardımlaşmak" manasına gelen dan 
dolayı) bu ismi almışlardır. 

3) Hzisâ (a.s), o havarilerine"Allah yolunda bana yardım edecek olanlar 
(ensârım, dostlarım) kimlerdir?" (Sâff.14) dediği için böyle isimlendirilmişlerdir. 
Keşşaf sahibi, nasârâ kelimesinin, kelimesinin çoğulu olduğunu söyleyerek şöyle 
der: "Arapça'da "yardım eden adam, yardım eden kadın" denilir kelimesindeki 
yâ harfi, kelimesindeki gibi, mübalağa ifade eder. Bunlara, Hz.İsâ (a.s)'ya yardım 


ettikleri için "Nasrâni" denilmiştir." 1206) 
Sâbiin Kimlere Deriz? 


Allahu Teâlâ'nın ifadesi, bir kimse dininden çıkıp başka bir dine girdiğinde, bunu 


ifade etmek için söylenilen fiilindendir. Bu manada Araplar da Hz.Peygamber 
(s.a.s)'ı "Sâbii diye isimlendirmişlerdir. Çünkü O, onların dininden başka bir din 
göstermiştir. Bu manada, yıldızlar doğacağı yerden çıktığı zaman birisini 
çıkardığımız zaman, denilir. 

Müfessirlerin, sâbiilerin itikadlarını açıklama hususunda çeşitli görüşleri vardır: 
1) Mücahid ve Hasan Basri, bunların kestikleri hayvanlar yenilmeyen ve 
kadınları ile evlenilmeyen mecüsi ve yahüdilerden olan bir taife olduğunu 
söylemişlerdir. 

2) Katade, bunların meleklere tapan ve hergün beş kere güneşe doğru ibâdet 
eden kimseler olduğunu söylemiş; sözüne devamla şöyle demiştir: Beş türlü din 
vardır. Dört tanesi şeytanın, bin Allah'ın dinidir. Meleklere tapan sâbiilerin, ateşe 
tapan mecüsilerin, putlara tapan müşriklerin ve Ehl-i Kitab'ın dini şeytanın 
dinidir. 

3) Doğruya en yakın olan bu görüşe göre, sâbirler yıldızlara tapan bir taifedir. Bu 
sâbiilerin bu hususta iki değişik görüşleri vardır: 

a) Kâinatın yaratıcısı Cenâb-ı Allah'dır. Ancak O, bu yıldızlara ta'zim edilmesini 
ve onların ibâdet, duâ ve ta'zim için kıble kabul edilmelerini emretmiştir. 

b) Allah felekleri ve yıldızları yaratmıştır. Fakat, âlemdeki hayır, şer, sıhhat ve 
hastalık gibi şeyleri idare eden, düzenleyen ve yaratan bu yıldızlardır. Bundan 
dolayı insanların, onlara ta'zim etmesi gerekir. Çünkü bunlar âlemi idare eden 
ilâhlardır. Hem bu yıldızlar da Cenâb-ı Hakk'a ibâdet ederler. Bu mezheb, 
Hz.İbrahim (a.s)'in itikadlarını reddetmek ve iptal etmek için geldiği, Keldanilere 


âit bir mezhebtir, 12071 
Mühim Bir Nokta: Allah'a İmânın Şümulü 


Sonra Hak Teâlâ, âyette geçen dört fırka hakkında, bütün dalâlette olanlar 
dalâletlerinden vazgeçip hak dini tasdik ettikleri zaman, Allah'ın onların 
imanlarını ve taatlarını kabul edeceğini ve onları huzurundan kovmayacağını 
bilsinler diye, Allah'a imân ettikleri takdirde âhirette onlara mükâfaat vereceğini 
açıklamıştır. Bil ki "Allah'a imân etme" ifadesine, Allah'ın vâcib kıldığı şeylere, 
yani, peygamberlerine imân; âhiret gününe imân etmek ifadesine de âhiretle 
ilgili bütün hükümler girer. Allah'a ve âhiret gününe imân, sevab ve ikâbı 
gerektirecek mükellefiyet ve âhiret halleri hakkında, dinlen ilgilendiren herşeyi 
kendinde toplamaktadır. 

Hakk Teâlâ'nın "Rabieri yanında" ifadesine gelince, bundan maksad "mekan" ile 
ilgili bir yanında oluş değildir. Çünkü bu Allah hakkında düşünülemez. Bu, 


emânetferdeki gibi koruma manasına da değildir. Aksine bundan maksad, 
onların mükâfaatlannın Rabieri katında meydana gelecek olan kesin bir ücrettir. 


(208| 
İmân Edenlerin Korku ve Hüzünden Uzak Olmaları Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Onlara korku yoktur, onlar mahzun da olmayacaklardır" âyeti 
hususunda şöyle denilmiştir: Allah, dünyevi meselelerde onlardan korku ve 
üzüntüyü kaldıracağını kasdetmiştir. Bazı âlimler ise, Allah'ın bunu, uhrevi 
sevab hususunda söylediğini belirtmişlerdir. Bu ikinci görüş daha doğrudur. 
Çünkü O'nun, ifadesi, nefy hususunda umümi bir ifâdedir, âyeti de böyledir. 
Korku ve üzüntünün olmaması dünyada iken bilhassa mükellefler için söz 
konusu değildir. Çünkü onlar her vakit ya dünyevi veya uhrevi bir sebebten 
dolayı üzüntü ve korku içindedirler. Bu nedenle Cenâb-ı Hakk sanki onlara 
âhirette mükâfaat vaadetmiş ve sonra bu mükâfaatın korku ve endişelerden uzak 
olacağını açıklamıştır. Bu da onların mükâfaatlannın ebedi olmasını gerektirir. 
Çünkü onlar o nimetin sona erebileceğini düşünselerdi, onları büyük bir üzüntü 


bürürdü. 1209] 


Sâbiün Kelimesinin Kur'an'm Üç Yerinde Gösterdiği Farklılık 


Şayet bir kimse derse ki: "Allah Teâlâ, bu âyeti Mâide süresinde: "İmân 
edenlerden, yahüdüerden, sâbiilerden ve tıristiyanlardan kimler Allah 'a ve âhfret 
gününe imân ederlerse, onlara korku yoktur. Onlar mahzun da olmayacaklardır" 
(Maide. 69) şeklinde; Hacc süresinrlp "Oimân edenler, yahüdüer, sabitler, 
hristtyanlar, mecüsiler ve müşrikler (yok mu?) Allah kıyamet günü (bütün) 
bunların aralarında hüküm verecektir. Çünkü Allah her şeyi hakkıyla görendir" 
(Hacc, 17) şeklinde getirmiştir. Âyetlerdeki sayılan sınıfların takdim ve tehiri; 
Sâbiin lafzının bir âyette merfü, başka bir yerdeyse mansüb olmasıyla meydana 
gelen farklılıkta, bu değişiklikleri gerektiren bir fayda var mıdır derse, böyle bir 
soruya cevaben şöyle deriz: Bu âyetleri ifâde eden Ahkemu'l-Hakimin olan 
Cenâb-ı Hakk olunca, mutlaka bu değişikliklerde hikmetler ve faydalar vardır. 
Eğer biz bu hikmetleri idrak edersek, kemâle ulaşmış oluruz. Eğer idrakten âciz 
kalırsak, kusur Hakim olan Allah'ın sözü hakkında değil, bizim akıllarımız için 


söz konusu olur, [210] 


Beni İsrail'den Ahid Alıp Dağı Üzerlerine Kaldırma Hadisesi 


"Hant sizden bir misak almıştık, Tür'u da üstünüze kaldırdık." Size! verdiğinizi 
kuvvetle tutun ve onda olanları hatırlayın. Ta ki müttaküerden olasınız. Soma, 
oram atfcasiwiau vtas W& çevfrettnfz. Eğer size Allah'ın iütfü ve rahmeti 
olmasaydı, elbette sizler hüsrana uğrayanlardan 

olurdunuz" (Bakara, 63-64). 

Bil ki, işte bu, Allah'ın onlara vermiş olduğu onuncu nimettir. Bu böyledir, 
çünkü Cenâb-ı Allah onlardan, kendi menfaatleri için misak almıştır. Bundan 


dolayı bu, Allah'ın onlara bir nimeti olmuştur. 211) 
Misak (Ahid) İte İlgili İki Konu 


Cenâb-ı Allah'ın: âyetinde iki konu vardır. 

Birinci Konu: Misak (Ahid)'Hakkında: Bil ki misâk ancak inkiyadı ve itaati 
gerektiren emirleri yapmakla olur. Müfessirler misâkı açıklamak için birçok 
şeyler söylemişlerdir: 

a) Bu, Allah'ın, Yaratıcının varlığına, hikmetlerine ve peygamberlerinin 
doğruluğuna delâlet eden delilleri akıllara yerleştirmesidir. Bu çeşit misâk, 
misâk-ların ve ahidlerin en kuvvetlisidir. Çünkü bu çeşit misâkta, hiçbir şekilde 
cayma ve değiştirme imkânı yoktur. Bu görüş, Esâm'a aittir. 

b) Abdurrahman b.Zeyd b.Eslem'den rivayet edilen görüşe göre, Hz.Musa (a.s), 
Rabbisinin huzurundan levhalarla dönünce, Beni İsrail'e, "Bunlarda Allah'ın 
kitabı yazılıdır." dedi. Onlar da,"Allah'ı açıkça görmedikçe, sana inanmayız" 
dediler. Allah, bunun üzerine,"Bu, benim kitabımdır, bunu alın" der. Bunu 
müteakib onları ölüm yakaladı da hepsi öldüler. Sonra Allah onları diriltti. Daha 
sonra onlar Hz.Musâ (a.s)'ya tekrar, "Allah'ın kitabını alın" dedi. Onlar direttiler. 
Allah da onların üstüne Tür dağını kaldırdı ve onlara "Kitab'ı alın, yoksa bu dağı 
üstünüze bırakacağız" denildi. Böylece o kitabı kabul ettiler de, Tür üzerlerinden 
kaldırıldı. İşte misâk budur. 

Bu böyledir çünkü, Tür dağını üzerlerine kaldırmak, aklı hayrette bırakan; 
yalanlayıcıları tasdike, şüphe edenleri yakine götüren harikulade, açık bir 
mucizedir. Onlar bunu görünce ve onun Allah tarafından, Mz.Musâ (a.s)'ya diğer 
mucizelere ek bir mucize olarak verildiğini anlayınca, Hz.Musâ (a.s)'yı Allah'- 
dan getirdiği dinde tasdik ederek, açıktan tevbe ettiler ve yapmış oldukları 
buzağıya tapma kötülüğüne bir daha dönmeyeceklerine, Tevrat ile âmel 
edeceklerine söz verdiler ve ahidde bulundular. İşte bu, Allah için kendilerine 


vacib kıldıkları emin bir ahd (misâk) oldu. Bu Ebu Müslim'in tercih ettiği 
görüştür. 

c) Allah'a verilmiş iki söz (ahd, misâk) vardır: 

1) Allah insanları Hz.Adem (a.s)'in sulbünden çıkarıp, kendilerini kendi 
üzerlerine şahid tuttuğu zamanki ahd. 

2) Allah Teâlâ, insanlara peygamberlerine uymayı mecbur kılmıştır. İşte burada 
kastedilen, bu âhiddir. Bu İbn Abbas (r.a)'m görüşüdür, bu zayıf bir görüştür. 
İkinci Konu: Misâk Kelimesinin Müfred Getirilmesinin Sebebi: 

Kaffal şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, buyurmuş, dememiştir. Bunun iki sebebi 
vardır: 

a) Allah, bununla: "Yani sizden herbirinizi çocuk olarak çıkarır" (Hacc. 5) 
âyetinde de olduğu gibi,, insanların herbirinden tek tek bu misâkı aldığını ifâde 
etmek istemiştir. 

b) Onların her birinden alınan misâk, aynı misâkdır. Böylece o, tek bir mi-sâk 
olmuş olur. Şayet Allah buyursaydı, o zaman onlardan tek bir misâk alındığı 
değil, onlardan birçok misâklar alınmış olduğu zannedilirdi. Allah en iyi 


bilendir. 2121 


Tür (Dağın)'un Üzerlerine Kaldırılması Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "ve Tür'u üzerlerine kaldırdık" ifadesinin bir benzeri de: 

"Biz bir zaman, dağı, sanki bir gölgelik gibi çekib onların üstüne kaldırmıştık" 
(A'râf, 171) ayetidir. Bu hususta birkaç bahis vardır; 

Birinci Bahis: Allah Teâlâ'nın, ifadesindeki i harfi, İbn Abbas (r.a)'ın tefsirine 
göre, atıf vâvıdır. Buna göre âyetin manası şöyle olur: "Misâk daha önce alınmış 
idi. Ne zaman ki onlar Kitab'ı kabul etmekten imtina ederek ahdi bozdular, 
üzerlerine Tür kaldırıldı. Ebu Müslim'in tefsirine göre ise bu atıf vâvı değil, vâv- 
ı haliyyedir. Nitekim "Ben bu işi yaptım, halbuki zaman o zamandı!" denilir. 
Buna göre Hakk Teâlâ sanki söyle demektedir: "Tür'u üzerinize kaldırdığımız 
esnada hani sizden misâk (söz) almıştık..." 

İkinci Bahis: Tür Cins İsmi Midir Özel İsim Midir? 

Her dağa "Tür" denildiği de söylenmiştir. Nitekim el-Accâc şöyle demiştir: üsr " 
(Kartal), kanatlarını dağa yaklaştırdı; hemen, şahini yakalamak için, savuştu. Bir 
de ne görelim, şahin kanatlarını yummuş, yere konmuş..." Halil ise, kitabında 
muayyen bir dağın ismi olduğunu söylemiştir. Bu doğruya daha yakındır. Çünkü 
kelimenin lam-ı ta'rifi, bunun bu isimle adlandırıldığt bilinen belli bir dağ olarak 
anlaşılmasını gerektirir. Bilinen dağ ise, üzerinde bu münacaatın yapıldığı 


dağdır. Allah'ın, onu Beni İsrail'in bulundukları yere çok uzak bir yerde bulunsa 
da, nakletmesi ve onların üzerine kaldırması mümkündür. Çünkü dağı havada 
tutmaya kadir olan Allah, onu yerinden söküp uzak bir yerden onların üzerine 
getirmeye de kadirdir. 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Allah Teâlâ, Filistin dağlarından birine emir 
vermiş ve böylece o dağ yerinden sökülerek, bir gölge gibi onların üstüne geldi. 
Onların tuttuğu alan, kenarı bir fersah olan kare şeklinde bir yer idi. Bu halde 
iken, Allah Teâlâ onlara, Tevrat'ı kabul etmelerini, aksi halde dağı üzerlerine 
bırakacağını vahyetti. Bunun üzerine onlar kaçacak bir yer bulamayınca Tevrat'ı, 
ihtiva ettiği hükümlerle kabul ederek, dağın üzerlerine düşeceğini düşünerek 
korkuyla secdeye kapandılar. Bir yandan dağa baktıklarından ya-hüdiler bir 
yanakları üzerine secde etmişlerdi. 

Üçüncü Bahis: Dağın Havada Durmasının İzahı: 

Bazı mülhidler (inkarcılar), ağır bir şeyin direksiz olarak havada durmasının 
mümkün olduğunu kabul etmediler, yeryüzü için de şöyle dediler: "O, tabiatı 
gereği merkezde durmak ister. Bu sebeble de merkezde durmuştur." Bunların 
görüşlerinin fâsid olduğuna dâir delilimiz şudur: Şüphesiz Allah Teâlâ hertürlü 
mümkinata kadirdir. Ağır bir cismin havada durması da mümki-nattandır. Bu 
sebeble Allah'ın buna da kadir olması gerekir. Bu iki mukaddimenin tam izahı, 
akâid kitaplarında yapılmıştır. 

Dördüncü Bahis: Bazı mülhidler (inkarcı sapıklar), "Dağın onlar üzerine bir 
gölgelik gibi olması mümkün değildir. Çünkü bu olmuş olsaydı, bu insanları 
imana mecbur kılan bir hal olurdu. Böyle bir mecbur kılış ise, teklifin ruhuna 
terstir" dediler. Kâdi buna şöyle cevab verdi: "Bu, insanları imâna mecbur 
kılmaz. Çünkü bundaki en büyük korkuları, onun üzerlerine düşeceği 
korkusudur. Buna göre, onlar göklerin direksiz olarak üzerlerinde durduğunu 
gördükleri için, o dağ bir zaman üzerlerinde durduğunda bu husustaki 
korkularının zail olması muhtemeldir. Böylece de imâna mecbur ktlma hali 
ortadan kalkar, mükellefiyet kalır." 

Cenâb-ı Allah'ın: ifadesinin manası, "Size verdiğimiz şeyleri ciddiyet, tam bir 
kararlılık ile ve gaflet ile tembellikten vazgeçerek tutunuz" demektir, Cübbâi, 
"Bu ifade, bir fiili yapmazdan önce onu yapacak kudretin (istita'a kable'f-fii'l) 
bulunduğunu gösterir. Çünkü kalem olmaksızın, "Kalem ile yaz" denilemiyeceği 
için, bir kuvvet bulunmadan, "şunu kuvvetle tut" demek de caiz değildir" 
demiştir. Âlimlerimiz Cübbâi'ye, "Bu ifadeden Hakk Teâlâ'nın maksadı, "Size 
verdiğimiz şeyleri ciddiyet ve tam bir kararlılıkla tutunuz" demektir. Bize göre, 
azimet (kararlılık) bazen fiili yapmadan önce mevcud olabilir" diyerek cevab 


vermişlerdir. 

Allah Teâlâ'nın: ifadesi, "Kitab'da olan şeyleri ezberleyin, onları öğrenin, 
unutmayın ve onu ihmal etmeyin" manasınadır. Buna göre, şayet âyette geçen 
zikr sözünü, asli manasına hamletmeli değil miydiniz?" denilirse, biz deriz ki: 
Nisyan (unutma)'ın zıddı olan zikr (hatırlama), Allah'ın fillerindendir. 
Binaenaleyh bu zikri emretmek nasıl caiz olur? Amma biz bu kelimeye öğrenme 
manası verdiğimizde, ortada bir problem kalmaz. 

Allah-u Teâlâ'n; ifadesine gelince, bu "ittikâ etmeniz i-çin" demektir. Cübbâi, bu 
âyetle, Hakk Teâlâ'nın herkesin taatını murad ettiğine delil getirmiştir. Bunun 
cevabı daha önce geçmişti. 

Bil ki Allah Teâlânın: "Hani Biz Turu üzerinize kaldırdığımız halde sizin 
mfsakınızı almıştık ve "size verdiğimiz şeyleri kuvvetle tutunuz" (demiştik)" 
âyetinden onların bu emri tutmuş oldukları anlaşılıyor. Aksi halde bu, bir mi-sâk 
alma olmaz ve bunun peşisıra Allah'ın: "Sonra yüz çevirdiniz" demesi doğru 
olmazdı. Binaenaleyh bu, onların kitabı kabul edip ona sarıldıklarını gösterir. 
Cenâb-ı Hakk'ın: ifadesi, "Daha sonra misâktan ve onun gereğini yapmaktan yüz 
çevirdiniz" demektir. 

Katfâl -Allah ona rahmet etsin- şöyle demiştir: Herkes tarafından bilinir ki Beni 
İsrail, Tevrat'ı kabul edip, Tür dağı üzerlerine kaldırıldıktan bir müddet sonra, 
birçok hususta Tevrat'tan yüz çevirip, meselâ onu tahrif etmişler, onunla âmel 
etmeyi bırakıp, peygamberleri öldürmüş, onları inkâr edip emirlerine karşı 
çıkmışlardır. Belki de o Tevrat'ta sadece bazılarına âit olan hükümler vardır. 
Bunlardan, önce gelenlerin yaptıkları, sonra gelenlerin yaptıkları hükümler 
vardı. Gece gündüz harikulade haller müşahede ettikleri halde Tih çölünde 
devamlı Hz.Musâ (a.s)'ya karşı çıkan ve ona hertürlü eziyeti reva gören, 
konakladıkları yerde açıktan günah işleyen, hatta bir kısmı yere batırılmış, bir 
kısmı ateşte yakılmış ve veba hastalığı ile azab olunmuş kimseler vardı. Bütün 
bunlar onların okudukları Tevrat tefsirlerinde vardı. Onlardan daha sonra gelen 
nesiller, saklanamayacak işler yapmışlardır. Bundan dolayı (düşmanları 
tarafından) Beytu'l Makdis'in harab edilmesi suretiyle cezalandırıldılar. Daha 
sonra Hz.İsâ (a.s)'yı da inkâr ettiler ve onu öldürmek istediler. Kur'an'da her 
nekadar onların yüz çevirdikleri Tevrat hükümlerinin neolduğu beyan edilmemiş 
ise de bunlar malüm şeylerdir. Bu, Allah Teâlâ tarafından onların atalarının 
inadcılıklarını haber vermektir. Bu sebeble onların, kendi kitabları ve 
peygamberlerine karşı tavırları bu anlatılan tavır olunca, Hz.Muhammed 
(s.a.s)'in getirdiği kitabı inkâr edip, onun hak peygamber olduğunu kabul 
etmemeleri şaşılacak birşey değildir. Allah en iyisini bilir. 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Eğer Allah'ın size fazlı ve rahmeti olmasaydı, sizler hüsrana 
uğrayanlardan olurdunuz" âyeti ile ilgili iki konu vardır: 

Birinci Konu: Buradaki Fadl (Lütuf) dan Maksad: Kaffâl, bu âyetin tefsiri 
hususunda iki görüş söylemiştir: 

a) Allah'ın size mühlet vermesi ve hakettiğiniz azabı tehir etmesi gibi, lü-tufları 
olmasaydı, sizler canlarını cehennem ateşine karşılık satan, hüsrana uğramış, 
yani mahvolmuş kimseler zümresinden olurdunuz. Allah'ın bu buyruğu, onların 
bu gibi bir hüsrandan kurtulduklarını gösterir. Çünkü Alfah Teâlâ, onlar tevbe 
edinceye kadar mühlet tanımak suretiyle, onlara lütufta bulunmuştur. 

b) Onlarla ilgili bu haber, ifâdesi ile son bulmuştur. Bunun peşinden 
buyurulmasının, sözü evveline döndürmek olduğu söylenmiştir. Yani "Üzerinize 
dağı kaldırmak suretiyle Allah size lütfetmiş olmasaydı, Tevrat'ı inkâr etmeye 
devam ederdiniz. Fakat Allah size ikramda bulundu, size rahmet etti ve bunları 
size lütfetti de böylece siz tevbe ettiniz" demektir. 

İkinci Konu: İlahi Lütuf Hakkında Mu'tezile'nin Bocalaması: 

Birisi şöyle diyebilir: (Eğer....olmasaydı) kelimesi, başka bir şey olduğu zaman 
diğer oirşeyin olamayacağını ifade eder. Bu nedenle kelime, "hüsrân''ın 
olmamasının, fazl-ı ilâhinin bulunmasının ayrılmaz bir hali olmasını gerektirir. 
Bu sebeble, hüsranın bulunduğu yerde Allah'ın lütfunun bulunmaması gerekir. 
Bu ise Allahu Teâlâ'nın, dini lâtuflardan kâfirlere hiçbirşey vermediğini gösterir. 
Ki bu Muf'tezile'nin görüşüne terstir." Ka'bi bu soruyu şöyle cevaplamıştır: Allah 
Teâlâ, fazl-ı İlâhi hususunda herkese eşit davranmıştır. Fakat insanların bazıları 
bundan istifâde etmiştir. Bu sebeble böyle denilebilir. Nitekim çocuklarına 
hediye vermede eşit davranan, ama ancak bazı çocukları bundan istifâde 
edebilen bir kimseye, "Şayet baban sana lütuf kâr davranmasaydı, sen fakir 
olurdun" denilmesi gibi...Bu, zayıf bir cevabtır. Çünkü dilciler ^ jj lâfzının, başka 
birşey olduğu zaman diğer birşeyin olamayacağını ifâde ettiğini açıkça 
belirtmişlerdir. Bu kaide sabit olunca, Kâ'bi'nin sözü gerçekten düşer. [213] 


Cumartesi Yasağına Uymayıp Maymuna Çevrilen Yahudiler 


Andolsun, içinizden cumartesi günü hakkında haddi aşanları bildiniz. İşte biz 
onlara "Hor ve zelil maymunlar olun" dedik ve bu (cezayı) hem o zamanki 
insanlara hem de daha sonra gelecek insanlara ibret verici bir 

ceza ve miittakiler için bir Öğüd vesilesi kıldık" (Bakara, 65-66) 

Bil ki Allah Teâtâ, ilk önce İsrail oğullarına olan çeşitli nimetlerini sayınca, bunu 
onlara yönelttiği şiddetli belâların bazılarını anlatarak tamamladı. İşte bu 


âyetteki husus, şiddetli belâların ilk çeşididir. Bu hususta birkaç mesele vardır: 


(214) 
Cumartesi Kıssası Başa Dön 


İbn Abbas (r.a)'dan, bunların Davud (a.s) zamanın kedine arasında ve deniz 
kenarında yer almış olan Eyle kasabasında oldukları, bu kasabanın senenin bir 
ayında, dünyanın her tarafından çok çok balıkların gelmesinden dolayı, deniz 
yüzünün âdeta görünmez bir şekil aldığı, bu ayın dışında da bilhassa her 
cumartesi günü durum aynı olan bir yer olduğu; bunun ise, Cenâb-ı Allah'ın: 

Onlara, deniz kenarında ki o kasabayı sor. Hani onlar cumartesi gununun 
(hürmetini ihlâl ederek) haddi aşıyorlardı" (A'râf, 163) âyetinde söz konusu 
edilen kasaba olduğu; onların deniz kıyısında havuzlar kazıp, bunlara denizden 
arklar, kanallar açtıkları; bu kanallar yoluyla balıkların havuzlara geldiği ve İs- 
raüoğullannın pazar günü onları avladıkları; bu şekilde balıkları havuzlarda 
tutmalarının onlann haddi aşmaları olduğu; sonra onların, Allah'ın azabından 
korktukları için, sadece havuzlardaki balıkları tutmakla yetindikleri; aradan uzun 
zaman geçince çocuklarının da onların yolunu tuttuğu, mal-mülk sahibi 
oldukları; cumartesi gününde avlanmayı hoş karşılamayan Medine ahalisinden 
bazı kervanların oraya gelip onları bundan nehyettikleri; fakat onların bu tür 
avcılıktan vazgeçmeyerek: "Biz şunca zamandır bu işe devam ediyoruz. Allah, 
malımızı artırmaktan başka birşey yapmadı" dedikleri; buna karşılık onlara: "Siz 
bu duruma aldanmayınız. Çünkü Allah'ın azabı ve helâki er geç size gelecektir" 
denildiği; bundan sonra onların zelil maymunlar haline geldikleri, üç gün bu 


şekilde yaşadıktan sonra öldükleri rivayet edilmiştir. [215] 
Bu Kıssadan Maksad 


Âyette bu kıssadan bahsedilişinin iki maksadı vardır: 

a) Hz.Muhammed (s.a.s)'in bir mucizesini ortaya koymaktır. Çünkü Allah'ın: 
"Andolsun ki....bildiniz" ifadesi, sanki Hz.Muhammed (s.a.s) zamanındaki 
yahüdilere bir hitab gibidir. Hiçbirşey okumamış, yazmamış ve herhangi başka 
bir milletle beraber bulunmamış bir ümmi olduğu halde Hz.Muhmmed (s.a.s), bu 
olayı onlara haber verince, bu O'nun bunu ancak vahiy yoluyla öğrendiğini 
gösterir. 

b) Allah Teâlâ, Ashab-ı Sebt'e (cumartesi gününün hürmetine saygısızlık 
gösteren yahüdilere) nasıl muamele ettiğini haber verince, sanki Medine 


yahüdilerine de şöyle demiş oldu: "Onların başına gelen azabın, inâd ile 
isyanınız sebebiyle size de gelmesinden korkmuyor musunuz? Binaenaleyh size 
mühlet vermemize aldanmayınız." Bunun bir benzeri de : 

"Ey kendilerine kitab verilenler, yanınızdaki kitab'ı tasdik edici olarak 
indirdiğimiz (Kuruna), biz bazı yüzleri silip, belirsiz ederek enselerine 


çevirmeden önce imân ediniz..." (Nisa, 47) âyetidir. [216] 
Üçüncü Mesele 


Bu âyette hazif vardır. Sanki Hakk Teâlâ, "Bu tür cezanın, o suçun cezası olması 
için, cumartesi günü haddi aşanlarınızın haddi aşmalarını bildiniz" buyurmuştur. 
lâfzı, onların cumartesi günü işledikleri fiilin, onlar için haram kılınmış olduöuna 
delâlet eder. Bunun geniş izahı bu âyette geçmemiş, (Arâf, 163) âyetinde 
geçmiştir. Şöyle de denilebilir: Onlar sadece bu avlanma işi ile haddi aşmışlardır. 
Şu da söylenebilir; Onlar bu avlanmayı helâl görüp, işledikleri için haddi aşmış 


sayılmışlardır. [217] 
Onları Balıklarla İmtihan Etmenin Hikmeti 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Sebt"cumartesi gününe saygı duyduğunu ifade 
etmek üzere söylenen ifadesinden masdararr. Buna göre Allah Teâlâ onları 
cumartesi günü avlanmaktan nehyedince: 

' 'Cumartesi tatili yaptıkları gün balıklar akın akın meydana çıkarak onların 
yakınma geliyordu. Cumartesi tatili dışındaki günlerde ise gelmiyorlardı. İşte bu 
şekilde onları imtihan ettik" (Araf, 163)âyetinde beyan ettiği gibi, diğer günlerde 
değil de cumartesi gününde balıkların akın akın gelmesinin hikmeti nedir, bu 
fitneyi deşmekten, sapıtmalarını murad etmekten başka bir şey değil midir? 
denilirse biz deriz ki: Ehl-i Sünnet'e göre, bir kulun sapıtmasını irâde etmesi 
Allah için caizdir. Ama Mu'tezile'ye göre, mükellefiyetteki ağırlık, sevabı 


artırmaya vesile olacağı için güzeldir. [218] 
Maymun Suretine Çevrilmeleri 


Allah Teâlâ'nın: "Onlara hor ve zelil maymunlar olun dedik" ifadesi ile ilgili 
birkaç mes'ele vardır: [219] 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, İfadesinin, nin haberi olduğunu söylemiştir. Yâni "Hem maymun, 
hem de zelil ve koğulmuş varlıklar olunuz" demektir. [220] 


Onlara; "Maymun Olun!" Emrinin Makul İzahı Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın: sözü, emir değildir. Çünkü onlar kendilerini maymun şekline 
sokmaya kadir değillerdi. Bu sözden maksad, maymuna dönüşmenin süratli 
oluşudur. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın: "Biz birşeyin olmasını istediğimiz zaman, o 
husustaki sözümüz sadece (ol) dememizdir. O zaman o şey hemen oluverir" 
(Nahl, 40). Ve "İtaat edenler olarak geldik dediler" (Fuasiliet, 11) âyetlerinde 
olduğu gibi. Buna göre mana, Allah Teâlâ'yı. onlara hakettikleri cezayı indirmeyi 
murâd ettiği zaman hiçbirşey acze düşüremez. Aksine Allah, onlara, dediği anda, 
onlar maymun şekline dönüşürler. Yani onlar hakkında Allah bunu murâd 
edince, onlar Allah'ın istediği gibi oluverdiler. Bu tıpkı, "Cumartesi ashabına 
lanet ettiğimiz gibi...Allah'm emri behemehal yerine gelir" (Nisa. 47) âyetinde 
beyan edildiği gibidir. 

Ve keza bu dönüşme esnasında, Allah'ın bu sözü söylemiş olması da imkansız 
değildir. Ancak bu dönüşmede esas tesirli olan Allah'ın kudret ve iradesidir. 
Buna göre, eğer, "Bu sözün dönüşmede bir tesiri olmadığına göre, söylenmesinin 
ne yararı vardır?" denilirse deriz ki, bize göre Allah'ın hüküm ve fiilleri 
hususunda, kesinlikle aslaha riayet etmesi vacib değildir. Ama Mu'-tezile'ye göre 


"Belki de bu söz meleklerden bazılarına veya başka varlıklara aittir." [221] 
Maymuna Çevrilmenin Mecazi Olduğunu Söyleyen Mücahid'in Görüşü 


Mücahid'den rivayet edilmiştir ki Hakk Teâlâ, damgalamak ve mühürlemek 
manasında onların kalblerini döndürmüştü yoksa onların şekillerini 
maymun şekline çevırmemişti. Bu tıpkı; 

"Ağır kitaplar taşıyan eşşekler gibi..." (Cuma, 5) âyetindeki mâna.gibidir. Bunun 
bir benzen de hocanın, öğrenmede başarılı olmayan kalın kafalı öğrencisine, 
"Eşşek ol" demesidir. Mücahid, onların şekillerinin çevrilmesinin imkansız 
olduğuna iki delil getirmiştir: 

a) İnsan, görülen şu şekil ve hissedilen şu bünyeden ibarettir. Allah onları bozup, 
onların cisimlerinde maymunların terkib ve şeklini yaratınca, bu, insanı yok 
etmek ve maymun yaratmak olur. Bundan dolayı, bu görüşe göre "döndürme" 


Allah'ın, insan cismini teşkil eden arazları yok edip, maymun cismini oluşturan 
arazları yaratması manasına gelir. Bu sebeble bu, bir döndürme (mesh) değil, bir 
yok etme ve yeniden yaratma olur. 

b) Eğer biz bunu mümkün görürsek, her gördüğümüz maymun ve köpeğin 
aslında akıllı insanlar olduğuna inanmamız gerekir. Bu ise görünen şeyler 


hususunda insanı şüpheye düşürür. [222] 
Mücahidin Görüşünün Tenkidi 


Mücahid'in birinci görüşüne şu şekilde cevap verilmiştir: İnsan, bu heykelden 
(şekilden) ibaret değildir. Bu böyledir, çünkü bu İnsan bazan zayıf iken, bazan 
şişman olur. Bunun aksi de olabilir. Buna göre insanın cüzleri değişiyor 
demektir. Belli bir insan, o anda mevcut olan zat demektir. Duran (mevcut) olan 
insan ise zail olmayandır. Buna göre insan, bu görünen heykelin (şeklin) 
ötesinde bir şeydir. Bu şey, ya bedene sirayet etmiş olan bir cisimdir, veyahut da 
kalb ve beyin gibi, bedenin bazı yerlerinde bir parçadır, veyahut da felsefecilerin 
dediği gibi, cisim değil, mücerret bir varlıktır. Bütün bu ihtimaller de, bu insan 
şekline bazı değişikliklerin ânz olmast halinde de, o şeyin devam etmesi 
imkansız değildir. İşte bu.döndürme (mesh) dir. Bu izaha göre, cüssesi çok 
büyük olan meleğin, Hz.Peygamber (s.a.s)'in odasına girebilmesi mümkün 
olmuştur. 

Mücahid'in ikinci görüşüne de şu şekilde cevab verilir: Bir meselede emin 
olmak, ancak ümmetin o hususta icmaı ile olabilir Söylediğimiz izahlarla mes- 
hin (çevirmenin) olabileceği sabit olunca, âyeti zahiri manasına almak mümkün 
olur ve Mücahid'in bahsettiği te'vile ihtiyacımız kalmaz. Bununla beraber 
Mücahid'in zikrettiği husus da gerçekten pek uzak olan bir ihtimal değildir. 
Çünkü insan, mucizelerin ve delillerin ortaya çıkmasından sonra da cahilliğinde 
devam ederse, örfte böyle olana bazan, "O eşektir, maymundur" denilir. Bu 
mecaz, zahir ve meşhur mecazlardan olunca, bu manaya varmak kesinlikle 
mahzurlu değildir. Bu meselede geriye iki sual kalır: 

Birinci Sual: Maymun olduktan sonra, insanın hiçbir anlayışı, aklı ve bilgisi 
kalmaz. Bundan dolayı da başına gelen azabın ne olduğunu bilemez. 
Maymunlar, sıhhatli olduğu zaman elem duymadıkları için, sırf maymun oluş, 
elem veren bir durum değildir. Öyle ise artık hangi sebebten, maymun olmadan 
dolayı bir azab meydana gelecek? Buna şöyle cevab veririz: 

"İnsanı; düşünen, anlayan bir insan kılan özellik bakidir. Şu kadar var ki hilkat 
ve suret değişince, şüphe yok ki, o konuşmaya ve insana ait işleri yapmaya güç 


yetiremez. Fakat o, uğursuz isyanı sebebiyle hilkatinin değiştiğini anlar ve son 
derece korku ile pişmanlık içine düşer. Çoğu zaman da bu azalarının 
değişmesinden elem duymuş olur ve yaratılıştan maymun olan hayvanların 
şekillerinden Ötürü elem duymamaları, sonradan bu kendine uymayan şekle 
girmekten dolayı insanın elem duymamasını gerektirmez" denilmesi niçin caiz 
olmasın? 

İkinci Sual: O Maymunların Nesli Devam Ediyor Mu? 

Bu maymunlar hâlâ mevcud mu, yoksa Allah onları tamamen yok mu etmiştir? 
Eğer "Onlar hâlâ mevcuttur" dersek, bu durumda zamanı m ızdaki maymunların, 
onların neslinden olduklarını veya olmadıklarını söylemek caiz midir? 

Cevab: Bütün bu ihtimaller aklen mümkündür. Ancak İbn Abbas (r.a)'dan gelen 


rivayete göre onlar, dünyada üç gün yaşamışlar, sonra yok olmuşlardır. [223] 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Dilciler, zelil, uzaklaştırılmış ve koğulmuş şey manasınadır" demişler. Mesela 
bir köpek insana yaklaştığında ona, "Uzaklaş ve uzağa git, burası senin yerin 
değildir" manasında, denilir. Nitekim Cenâb-ı Hakk: "O göz, yorulmuş olduğa 
halde, hor ve hakir sana dönecektir" (Mülk, 4) buyurmuştur. Âyetteki 
kelimesinin, "Tekrar bakmaktan menedilmiş, zelil ve küçük düşmüş olarak..." 
manasına olması muhtemeldir. Çünkü Hakk Teâlâ: 

"İşte gözünü (bir defa daha göğe) çevir, (Bak orada) hiçbir çatlak görebilecek 
misin? Sonra gözünü iki kere daha çevir, (Nihayet) o göz yoruimuş olarak, hor 
ve hakir yine sana dönecektir" (Mülk, 3—4) buyurmuş ve bununla sanki şunu 
demek istemiştir: "Gözünü bir çatlak arayan kimsenin çevirip bakması gibi, göğe 
çevir. Çünkü sen, göğe ne kadar çok baksan da, gözün sana, günlerce birşeyi 
aramaya gayret edip, onu bulamayan kimsenin pişman olarak dönüşü gibi, zelil 
olarak dönecektir. Çünkü göz aradığı şeyi bulamadığı için, pişman, hor ve hakir 


olarak döner. 1224] 


Buyruğundaki Zamirinin Muhtemel Mercileri 

Hakk Teâlâ'nın: "Onu.....kıldık" ifadesine gelince, müfessirler bu "o" zamirinin 
neyi ifade ettiği hususunda birkaç görüş belirterek ihtilâf etmişlerdir: 

a) Ferra, bu zamirin "Onların başına geten meshe (döndürülüşe) râci olduğunu 
söylemiştir. 

b) Ahfeş, zamirin merciinin (maymunlar) olduğunu söylemiştir. 


c) Bu, "Cumartesi yasağına uymayanların kasabasını ibret verici bir ceza kıldık" 
manasınadır. 

d) Böyle yapan milleti, ibret verici bir ceza kıldık, çünkü Hakk Teâlâ'nm: 
"Cumartesi hususunda hadâi aşanlarınızı andolsun ki bildiniz" (Bakara, 65) 
âyeti, bir millete, topluluğa ve benzeri bir gruba delâlet eder. Doğruya en yakın 
olan ilk iki görüştür. Çünkü kinayeleri, daha önce geçen bir şeye göndermek 
mümkün iken, geçmemiş bir şeye göndermenin izahı yoktur. Halbuki önceki 


âyette sadece Ashab-ı Sebt ve onlara verilen cezadan bahsedilmektedir. [225] 


Nekâl Kelimesinin Mânası 


kelimesi hakkında Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: "O, insanları benzeri bir günahı 
yapmaktan meneden ağır bir cezadır. Bu kelimenin kökü menetmek, ve 
alıkoymak manasınadır. Yeminden kaçınmak manasına olan, ifadesi; kelepçeye 
ve geme, denilmesi bu köktendir. Çünkü bu ikisinde menetmek ve alıkoymak 
manası vardır. Bunun bir benzeri de Allah Teâlâ'nm: 

"Bizim yanımızda (ağır) bukağılar ve yakıcı bir ateş vardır" (Müzzemmil, 12) ve 


"Allah satvetce çok çetindir, cezalandırması da çok şiddetlidir" (Nisa. 84) 
âyetleridir. 

Buna göre âyetin manası şöyledir: "Biz bu kavmin başına gelenleri, başkalarını 
aynı günaha düşmekten alıkoyacak bir ceza kıldık. Yani biz bununla, insanların 
kastettiği düşmanını yenmek ve ondan intikam almak manasını kastetmiyoruz. 
Çünkü bu, günahlar kendisine zarar veren, mülkünü noksanlaştı-ran ve kendisine 
tesir eden kimselerin yapacağı iştir. Ama biz, kulların yararına olarak ceza 
veririz. Bu sebeble bizim cezalandırmamız, bir günahtan alıkoyma ve va'z-ü 
nasihattir." 

Kâdi şöyle demiştir: Az bir zem, "nekâl" (ibret olan ceza) diye nitelendirilemez. 
Ne zaman zem büyük, çok ve meşhur olursa, o zaman bu vasfi alır. İşte bu izaha 
göre, Hakk Teâlâ, ısrarla hırsızlık yapan kimse hakkında, bir ceza ve nekâi 
olmak üzere elinin kesilmesini vâcib kılmış ve bu cezanın, o kimseyi hor ve 
hakir kılacak şekilde tatbik edilmesini İstemiştir. Buna göre bu, hemen hemen 
sadece büyük zemmlerde kullanılan "hızy" (horluk ve hakir-lik) durumundadır. 
Binâenaleyh, Allah Teâla sanki, cumartesi günü hususunda haddi aşan ve dünya 
sevgilerinden dolayı bu günde balık avlamayı ve Allah'ın haram kıldığı diğer 
şeyleri helal gören ve ahidlerini bozan bu kavmin başına indirdiği belayı beyan 
edince, bunun peşisıra bu cezayı, maslahatlarına olmamak üzere, üzerlerine 
indirdiğini beyan etmiştir. Çünkü Cenab-ı Hakk'ın onların maymun şekline 
çevrilen yerlerinin miktarını azaltması ve onların şekillerini, mükelleflerin başına 
gelen ve mükelleflerin (insanların) şeklini bozarak onlara, bir ceza değil bir 
imtihan vesilesi olan hastalıklar gibi bir şey olması imkansız değildir. Böylece 
Cenab-ı Hak, "Biz onu bir nekâl kıldık" ifadesi ile, bu cezayı onların işledikleri 


günaha karşılık verdiğini açıklamıştır. [226] 


Bu Garip Hadisenin Herkes İçin Bir İbret, Muttakiler İçin Mev'iza Olması 


Cenab-ı Allah'ın: "Hem o zamanki insanlara hem de daha sonra gelecek 
insanlara ..." buyruğuna gelince, bununla ilgili olarak birkaç görüş vardır: 

a) nın manası, ondan önce ve o esnada olan, nın manası ise, "Ondan sonra 
gelecek olan milletler ve ümmetler için.." demektir. Çünkü onların maymuna 
çevrilecekleri, daha önceki ümmetlerin kitaplarında da zikredilmiş, bundan 
dolayı hem onlar, hem de bu olay kendilerine ulaşan sonraki kimseler bundan 
gerekli dersi almışlardır. ile, bu olayı müşahede etmiş olan milletler ve ümmetler 
kastedilmiştir. 

c-) Bundan maksad şudur: Allah Telâla bunu, bu günahı ve başkalarını bu 
fiillerine ve bundan başka istedikleri diğer günahlarının hepsine bir ceza olarak 
vermiştir. 

Cenab-ı Hakk'ın: Muttakiler için bir va'z-u nasihat vesilesi (küdık)sözü 
hususunda da iki görüş vardır. 

a-) Onların başına gelen bu cezayı bilen herkes, bundan gerekli dersi alır ve 
onlar gibi yaptıklarında aynı cezanın kendi başlarına da geleceğinden korkar. Bu, 
her nekadar dünyada gelmese bile, insanın, bundan daha büyük ve devamlı olan 
âhiret cezasından korkması gerekir. Burada bilhassa müttakile-rin zikredilmesi, 
tıpkı bu surenin başındaki, ayeti hakkında söylediğimiz sebeplerden dolayıdır. 
Çünkü sadece bunlar, vaz-u nasihat aldıkları, yasaklardan kaçındıkları ve 
hidayetten faydalandıkları için, bu hidayetin onlara has kılınması yerinde 
olmuştur. Zira hidayette, onlardan başkasının istifadesi yoktur. 

b-) Allahu Tealâ'nın: ifadesinin manası muttakilerin birbirlerine bunu va'z-u 
nasihat olarak söylemeleridir. Yani "Ona, ibret verici bir ceza olarak ve 
muttakiler bununla birbirlerine nasihat etsin diye indirdik" demektir. Böylece 
"Onunla sadece onlar ibret alıyorlar" manasında, mev'iza, muttakilere izafe 
edilmiştir. Bu, sadece muttakilere hastır, başkalarına değil, Allah en iyi bilendir. 


[227] 
Benî İsrail'in İnek Boğazlama Hadisesi 


"Bir zaman da Musa kavmine, "Allah size mutlaka bir inek kesmenizi 
emrediyor" demişti. Onlar: "Bizimle alay mı ediyorsun?" demişlerdi. Musa da: 
"Ben câhillerden olmaktan Allah'a sığınırım" demişti. (Yine) demişlerdi ki:' 
Bizim için Rabbine duâ et de, o ineğin ne olduğunu (yaşını) bize iyice açıklasın." 
(Musa da): "Allah diyor ki: "Oneçokyaşh, ne de pek genç değil ikisi ortası bir 
dinç inektir. Artık emroiunduğunuz şeyi yapın" demişti. 

(Tekrar) şöyle söylemişlerdi: "Bizim için Rabbine dua et de onun rengi ne olacak 


bize açıklasın." O da (Rabbim) diyor ki: "O seyredenlere ferahlık verecek san 
renkte bir inektir" demişti. 

(Yine) demişlerdi ki: "Bizim için Rabbine duâ et de o nasıl (bir inek)tir, bize 
apaçık anlatsın. Çünkü bizce birçok inekler birbirine benziyor. Allah dilerse 
(inşaallah) muvaffak olacağız." (Musa şöyle) dedi: "Rabbim buyuruyor ki: O, ne 
çitte koşulup tarla sürecek, ne de ekin sulayacak bir inek değildir. Salıverilmiş 
bir inektir. Hiçbir alacası yoktur." Onlar, "İşte şimdi hakikati getirdin" dediler ve 
o ineği (bulup) boğazladılar. Az kalsın bunu yapamayacaklardı. 

Hani siz (Ey yahudiler) bir şahsı öldürmüştünüz de, onu (öldürme işini) 
birbirinizin üzerine ahnışhnız. Halbuki Allah sizin gizlediğinizi açığa vuracaktı. 
Onun için biz: "O (ölünün cesedine, ineğin) bir parçası ile vurun" demiştik (ve 
bu suretle o dirflmişti). İşte Allah böylece ölüleri diriltir. Aklınızı başınıza 
alırsınız diye böylece size ayetlerini gösterir" (Bakara. 67-73). [228] 


Burada Bildirilen Kati Hadisesi Başa Dön 


Bil ki bu ayetlerde anlatılanlar, İsrâiloğullarının başına gelen şiddetli cezaların 
ikincisidir. İbn Abbas'dan ve diğer müfessirlerden rivayet edildiğine göre, 
İsrailoğullarından bir adam varis olmak için bir akrabasını öldürdü ve cesedini 
bir yol kavşağına attı. Sonra bunu Musa (a.s)'ya şikayet etti de, Musa (a.s) katili 
bulmak için çalıştı. Katili ortaya çtkaramayınca onlar ona: "Bizim için bunu 
Rabbinden iste de katilin kim olduğunu bize açıklasın" dediler. Hz. Musa (a.s) 
Cenab-ı Allah'dan bunu sordu. Hak Teâla ona; Allah size mutlaka bir inek 
kesmenizi emrediyor." diye variyetti. İsrailoğullan buna hayret ettiler, her 
halden sonra sorular sorarak kendilerine zorluk çıkarttılar ve ineğin sıfatlarını 
iyice öğrenmek istediler. Bütün sıfatları belli olunca da bu özellikleri taşıyan 
ineği ancak belli bir şahsın yanında bulabildiler. 

Adam ineğini ancak fiyatının kat kat üstünde bir fiyatla satıyordu. Onlar onu 
böylece satın aldılar ve kestiler. Musa (a.s) onlara, kesilen hayvanın bir uzvunu 
(parçasını) alıp, onunla öldürülmüş olan adama vurmalarını emretti. Onlar da 
bunu yapınca ölü diriliverdi ve kendisini öldürenin ismini onlara söyledi. 
Meğerse, katil, ilk defa şikayette bulunan kimse imiş. Onu kısas olarak 


öldürdüler. Sonra bu ayetlerle ilgili birtakım meseleler vardır: [229] 
Husün-Kubüh Meselesi 


Acı vermek ve kesmek, ancak Allah emrettiği zaman mâkul ve güzel olur. Sonra 


bize göre bunun güzel oluşunun izahı şudur: Cenab-ı Allah mülkün sahibidir. 
Hiç kimsenin O'na itiraz etme hakkı yoktur. Mutezileye göre, bu (gibi) şeyler 


ivaz (karşılık olma) durumunda güzel olur. 230) 
Muhayyer Vacib 


Hak Teâla, onlara dünyadaki inekferden herhangi birini kesmelerini emretmişti. 
Bu insanın muhayyer 

bırakıldığı bir vâcibdir. Bu da bizim "muhayyer vâcib" hususundaki 
görüşümüzün doğruluğuna 

delâlet etmektedir. L3H 


Buradaki (Bir İnek) Umumi Bir lifiz Mıdır? 


Âyetteki (bir inek) lâfzının umumi bir lâfız olduğunu kabul edenler, Allah'ın; ol 
ayetinin manasının, "Allah size herhangi bir ineği kesmenizi emrediyor" 
şeklinde olduğuna ittifak etmişlerdir. Bu siga, bu umumi manayı ifade eder. 
Lâfzın umümi oluşunu kabul etmeyenler ise, "Bu lâfız umüma delâlet etmez" 
demişler ve bu görüşlerine birkaç bakımdan delil getirmişlerdir: 

1) (Bir inek kes) diyen kimsenin bu sözünden anlaşılan manayı iki kısma 
ayırmak mümkündür. Bu sözün, hem "şu şu vasıflarda belli bir inek kes" 
manasına, hem de "dilediğin, herhangi bir inek kes" manasına anlaşılması doğru 
olur. O zaman senin y ü (kes) sözünden anlaşılan, bu iki şeklin müşterek olduğu 
bir manadır. İki şey arasında müşterek olan şey, bunlardan birine tahsis edilemez. 
Buna göre "bir inek kesiniz" sözünün manası, sadece, "dilediğiniz herhangi bir 
inek kesiniz" şeklinde değildir. Böylece bu lâfzın umum ifade etmediği ortaya 
çıkmış olur. Çünkü eğer o umüm ifade etmiş olsaydı sözündeki (hangisini 
dilerseniz) sözü tekrar; (Belli bir ineği kesiniz) sözü de, müştereklik ihtimalini 
iptal etmek olurdu. Böyle olmadığı için, bu lâfzın umumi oluşu görüşünün 
yanlışlığını anlamış oluruz. 

2) Allah'ın, "Bir inek kesiniz" emri, bizim "Bir inek kesmeyiniz" sözümüzün 
zıddı gibidir. Bizim "Herhangi bir inek kesmeyiniz" sözümüz umümi nefyi ifade 
eder. Bundan dolayı, "Bir inek kesiniz" sözümüz net-yin umumiliğini kaldırır ve 
tek bir bakımdan hususiliğin bulunması, nefyin umumiliğinin kalkması için 
yeterlidir. Bu durumda, ifadesi, tek bir.iheği kesmeyi ifade eder. Diledikleri 
herhangi bir ineğin kesilmesi hususunda ifadenin mutlak oluşuna gelince, bu 
nefyin kalkması hususunda buna ihtiyaç yoktur. Bu sebeple, bu mananın lâfızdan 


çıkarılmış olmaması gerekir. 

3) Allah'ın: sözü nekire ve müfred bir lâfızdır. Müfred nekire lâfızlar ise, 
kendisine delâlet eden söze göre muayyen olmadığı halde, kendi içinde muayyen 
bir ferdi ifade eder. Dolayısı ile, bir insanın: "(Bir adam gördüm) sözünün ancak 
bizim dediğimiz şeyi ifade etmesinin de delâlet ettiği gibi, bu lâfzın ineklerden 
herhangi birini ifade etmesi caiz olmaz. Haber cümlelerinde durumun böyle 


olduğu sabit olunca, emir cümlelerinde de aynı olması gerekir. [232] 
Lâfzın Umumi İfade Olduğunu Söyleyenlerin Delilleri 


Bu lâfzın umüm ifada ettiğini söyleyenler de şu şekilde delil getirmişlerdir: Eğer 
onlar herhangi bir inek kesmiş olsalardı, emri yerine getirmiş olurlardı. Bu 
sebeple bu lâfzın umüm ifade etmiş olması gerekir. Buna cevab: Bu, birinci 
neticeye göre bir müsadere ale'l-matlub (neticeyi kıyasın bir parçası yapmak) dır. 
Çünkü bu onun iyu ifadesinin manası "Herhangibir ineği kes" şeklinde olduğu 
zaman ancak olur. Bu ise, münakaşa mevzuu olan, meselenin kendisidir. Bunu 
göre, burada-söylenecek söz de aynıdır. Buna iyice anladığında biz deriz ki: 
Alimler, Allah'ın; "Bir fnek kest-n/z"emri hususunda, bunun belli, belirtilmiş bir 
ineği kesmeyi ifade eden bir söz mü, veya herhangi bir ineği kesmeyi ifade eden 
bir söz mü? diye ihtilâf etmişlerdir. Buna göre, açıklamanın, (beyânın) hitab 
vaktinden sonra yapılabileceğini söyleyen âlimler, hernekadar bu inek 
belirtilmese bile, bu emrin belli bir ineği kesmeyi ifade eden bir emir olduğunu 
söylemişlerdir. 

Açıklamanın hitab vaktinden sonra olamayacağını söyleyen alimler ise şöyle 
demişlerdir: Emir, hernekadar herhangibir ineği kesmeyi ifade ediyor idiyse de 
İsrâitoğullan bu mükellefiyetin değişmesini isteyince, bu anda teklif (hüküm) de 
değişti. Bu, şundan ileri gelmiştir: Çünkü evvelki mükellefiyet, eğer tutsalardı 
kifayet edecekti ve ineğin cinsi hususundaki seçme serbestlikleri, o durumda 
onlar için bir iyilik (maslahat) idi. Onlar karşı çıkıp, emri tutmayınca ve 
isteklerini sürdürünce, menfaatlerine olan hususun değişmesi imkânsız olmaz. 
Bu, görünen dünyada da böyledir. Çünkü çocuğunu terbiye eden, bazen isteyerek 
ona kolaylığı emreder. Ama çocuk bundan kaçınınca terbiye eden baba, ona zor 
olanı emretmeyi daha faydalı bulur. Burada da durum aynıdır. 

Birinci görüş sahipleri, birkaç bakımdan delil getirmişlerdir: 

1) Allah'ın: "Bizim için Habbino duâ et de, onun nasıl bir inek olduğunu bize 
açıklasın” rengini açıklasın, ve; "Allah diyor ki: O yaşlı olmayan bir inektir," "O 
san renkli bir inektir", O, çitte koşulup tarla sürecek bir inek değildir" sözleri, 


daha önce kesmeleri emredilen şey ile ilgilidir. Bu kinayeler (zamirler) kesilmesi 
emredilenin, herhangi bir inek değil, aksine belli bir inek olduğuna delalet eder. 
2) Onların ikinci sorularına cevab olarak, Allah'ın zikrettiği sıfatlar, ya ta başta 
kesmeleri emredilen ineğin sıfatlandır, veyahut da bu sorudan dolayı kendilerine 
kesmeleri vâcib olmuş ineğin sıfatlandır, ki bu durumda önceki emir 
neshedilmiştir. Birincisi, bizim ulaşmak istediğimiz neticedir. İkincisi, sonradan 
zikredilen sıfatlarla yetinmeyi, daha önce zikredilmiş olan sıfatların olmamasını 
gerektirir. Müslümanlar, bütün bu sıfatların muteber olduğunda icmâ edince, biz 
bu kısmın yanlışlığını anlamış olduk. 

Buna göre, şayet; "Kinayelerin (zamirlerin) o inek ile ilgili olduğunu kabul 
etmiyoruz. O halde niçin bu zamirlerin zamir-i şân ve zamir-i kıssa olması caiz 
olmasın? Halbuki bu Araplarca bilinen bir usuldür" denilirse, biz deriz ki bu 
birkaç bakımdan bâtıldır: 

a) Bu zamirler, şayet zamir-i şân veya kıssa olsalardı, kendilerinden sonra gelen 
cümleler herhangi birşey ifade etmezdi. Çünkü O'nun; "sarı bir inek" sözünün bir 
manası olmazdı. O halde, başka birşeyin takdir edilmesi gerekirdi. Bu da aslın 
hilâfınadır. Ama biz bu zamirleri, daha önce geçmiş, kesilmesi emredilen ineğe 
râcı kıldığımızda, bu mahzur ortadan kalkar. 

b) Zamirlerin, zamir-i kıssa veya şân olduklarını söylemek, aslolan şeyin 
aksinedir. Çünkü zamirlerin, daha önce geçen bir şeye râci olmaları gerekir. 
Halbuki kıssa ve şân zamirleri böyle değildir. Bu sebeple, bu zamirlerin, kıssa ve 
şân zamiri kabul edilmeleri caiz olmaz. Ancak bazı yerlerde, zaruretten dolayı 
asıl olan bu kaideye muhalefet ederiz. Bundan başka yerler, yine asla göredir. 

c) Allah'ın: sözlerindeki zamirler kesilmesi emredilen ineğe râcidirler şüphesiz 
ki.. Bu sebeple: "O, san bir inektir" ayetindeki zamirin de o ineğe râci olması 
gerekir. Aksi halde, cevab suale uygun olmamış olurdu. 

3) Şayet onlar ısrarla isteyenler olsalardı, Hz. Musa (a.s)'nın kendilerine 
emrettiği şeyin ölçüsünde, ihtimali bertaraf eden bir şey bulunmazdı. Çünkü Hz. 
Musa (a.s)'nın söylediği ölçü, onun sarı, orta yaşit ve tam kuvvetli bir inek 
olmasıdır. Bu ölçü, birçok ihtimallere rnahaldir. İsrailoğullan bunlara karşı 
susup, bunlarla yetindikleri için, onların inadcı olmadıklarını anlamış olduk. 
İkinci görüşe sahib olanlar da birkaç bakımdan delil getirmişlerdir: 

1) "Cenab-ı Allah'ın: ayetinin manası, "Al-lahsize, herhangibir ineği kesmenizi 
emrediyor" şeklindedir. Bu ise, umüm ifade eder. Bu durum da, bundan sonra 
sıfata itibar etmenin yeni bir teklif olmasını gerektirir. 

2) Eğer Allah'ın muradı, belli bir ineği kesmeleri olsaydı, onlar daha fazla 
açıklama istemelerinden dolayı azarlanmaya değil, medhe müstehak olurlardı. 


Allah Teala onları: "Emroiunduğunuzu artık yapın" ve: "Onu kestiler, ama 
neredeyse bunu yapmayacaklardı" diye azarladığı için, daha önce yapmaları 
emredilen işte kusur etmiş olduklarını anladık. Bu ise ancak ilk önce emredilenin 
onların belli bir ineği kesmeleri olması halinde olur. 

3) İbn Abbas (r.a)dan şu rivayet edilmiştir: "Eğer onlar, diledikleri bir ineği 
kesselerdi, bu onlara yetecekti. Ancak onlar, kendileri aleyhine işi zorlaştırın-ca, 
Allah da onların mükellefiyetini şiddetlendirdi." 

4) İneği kesmeleri emredildiğinde onlar onu kesmeliydiler. Buna göre, Allah 
Teala açıklamamasına rağmen, emredilen şey belli bir ineği kesme olsaydı, bu 
açıklamayı, (beyanı) ihtiyaç duyulan vakitten sonraya bırakma olurdu ki bu caiz 
değildir. Birinci delile cevabımız, bu meselenin başında söylediğimiz şeylerdir. 
Buna göre, Allah Teala'nın: ayeti, emredilen şeyin herhangi bir ineği kesme 
olduğunu göstermez. 

İkinci delile cevabımız şöyledir: Hak Teala'nın: "Nerede ise onu yerine 
getirmiyeceklerdi" ifadesinde, onların Oo hadisenin başında gevşek 
davrandıklarında, iyice açıklandıktan sonra da nerede ise bu hususta haddi 
aştıklarına herhangi bir delil yoktur. Aksine bu ifadenin her ikisine ihtimali 
vardır. Ama biz onu haddi aşma manasına hamlediyoruz ki bu, onların meseleyi 
iyice izah edilmesine bağladıkları için, izah tamamlanınca durmaları, nerede ise 
bu emri yerine getirmemeleridir. 

Üçüncü delile şöyle cevab veririz: İbn Abbas (r.a)'dan gelen bu hadis, haber-i 
vahidlerdendir. Sahih olduğunu kabul etsek bile, haber-i vahid, Kur'-an'a ters 
düşemez. 

Onların dördüncü delillerine şöyle cevab veririz: Açıklamanın, ihtiyaç duyulan 
zamandan daha sonra getirilmesi, ancak emrin fevriliğe (hemen yapılması 
gerektiği) delâlet etmesi durumunda gerekir. Bu ise bizce caiz olmaz. 

Bilki, emredilenin herhangi bir ineği kesmeleri olduğu görüşüne göre meseleleri 
dallandırdığımızda, mutlaka Omükellefiyetlerin başka başka olduğunu 
söylememiz gerekir. Buna göre onlar, ilk defa herhangi bir ineği kesmek ile 
emrolunmuşlar, ikinci defa ise, yaşlı olmayan, küçük olmayan, orta yaşlı bir sığır 
kesmeleri emredilmiştir. Onlar bunu da yapmayınca, sarı bir İnek kesmeleri 
emredildi. Onlar bunu da yapmayınca, bunlarla birlikte ayrıca onun çifte koşulup 
yeri sürmemiş, tarla sulamamış bir sığır olması emredilmiştir. Sonra bu görüşe 
sahib olanlar da ihtilâf etmişler, bazıları en son gelen teklifin, daha önce geçen 
sıfatları da bulundurmasının gerekli olduğunu, binaenaleyh ineğin son sıfatla 
birlikte ne yaşlı, ne küçük olması ve sapsarı olması gerektiğini; bazıları da o 
sığırın sadece son sıfata sahib bir sığır olması gerektiğini söylemişlerdir. 


Hernekadar birincisi, rivayetlere ve emri yerine getirmede kararsızlık 
göstermelerine karşılık onlara şiddet göstermeye daha uygun ise de; ikinci görüş, 
bu bir mükellefiyetten sonra ikinci bir mükellefiyet olduğu için, sözün zahirine 
daha uygundur. 

Açıklamanın ihtiyaç duyulan zamandan sonra gelmesinin doğru olmadığı sabit 
olunca, bunun mutlaka bir mükellefiyetten sonra, diğer başka bir mükellefiyet 
olması gerekir. Bu da, daha kolay olanın daha zor bir hüküm ile bazan 
neshedilebileceğine ve amelden (birşeyi yapmadan) önce neshin olabileceğine 
delalet eder. Ancak neshin, fiilin vaktinden önce olabileceğine delalet etmez. Ve 
yine bu, Hz. Musa (a.s)'nın şeriatında da neshin olduğunu gösterir. "Neshe ilave 
nesih midir, değil midir?" meselesi de bu meseleyle alâkalıdır. Yine, bu önceki 
mükellefiyeti yerine getirmeyen ve karşı çıkan kimsenin ikinci defa mükellef 


tutulmasının yerinde olduğunu da gösterir. 233) 
Hz. Musa'yı Alay Etmekle İttiham Etmeleri 


Allah'u Teala'nın: "Sen bizimle alay mı ediyorsun?" dediler ayeti ile ilgili birkaç 
mesele vardır: 12341 


Bazı Farklı Kıraatler 


Ayetteki 'lafzı, zâ harfinin zammesi ile ve sükünu ile, ve kelimeleri gibi 
okunmuştur. Hafs, ilk iki harfi zammeli olarak ve vav harfi ile şeklinde 


okumuştur, kelimesi de böyledir. 12391 
Kelimesindeki İhtimaller Başa Dön 


Kaffâl şöyle demiştir: Allah'u Teala'nın; "Sen bizimle alay mı ediyorsun? 
dediler" ayeti, inkâr manasında istifhamdır. Burada, kelimesinin, kendisi ile 
istihza edilen manasına olması caizdir. Nitekim "Bu Allah'ın ilminde yani 

malümatında böyledir. Allah bizim umudumuzdur, yani umduğumuzdur" 
denilir. Bunun bir benzeri de Hak Teala'nın: "Onları eğlence edindiniz" 
(Mümimun. 110) ayetidir. Keşşaf sahibi, ayetinin manası "Sen bizi eğlence 
yerine mi koyuyorsun, eğlenen kimseler yerine mi veya eğlenilen kimseler 
yerine mi koyuyorsun?" demektir. kelimesi bizzat, ileri derecede istihza etmek 


manasınadır" demiştir. [236] 


Hâdise İle Emir Arasındaki İlişkiyi Anlamamaları 


İsrâiloğulları işte böyle söylemişlerdir. Çünük onlar, Hz. Musa (a.s)'dan katilin 
kim olduğunu ortaya çıkarmasını istediklerinde, O: "Bir inek kesiniz" deyince, 
onlar bu cevabla soru arasında bir alaka görememişler. Bundan dolayı onun 
kendisiyle alay ettiğini sanmışlardır. Çünkü Hz. Musa (a.s)'nın onlara ineği 
kesmelerini emretmesi esnasında, o kesecekleri ineğin bir parçası ile ölünün 
cesedine vurduklarında onun dirileceğini bildirmemiş olması muhtemeldir. İşte 
bu yüzden, onun sözü, İsrâiloğulları tarafından alay yerinde anlaşılmıştır. Yine 
Hz. Musa (a.s) hernekadar durumu açıklamış olsa bile, onların, ölüye, kesilen 
ineğin bir parçasıyla vurdukları zaman onun nasıl dirileceğine şaşıp da, bu emri, 


istihza yerine geçen bir ifade sanmaları da muhtemeldir. [237] 
Hz Musa'yı Alayla İttihamları Sebebiyte Kâfir Oldular Mı? 


Bazıları, bu kavmin, Hz. Musa (a.s)'ya; "Bizimle alay mı ediyorsun?" dedikleri 
için kâfir olduklarını söylemişlerdir. Çünkü on- lar, eğer bunu söylemiş ve 
Allah'ın ölüleri diriltmeye kudreti olduğunda şüphe etmişler ise, bu inkârdır. Ve 
eğer onlar, Hz. Musa (a.s)'nın kendilerine emrettiği şeyin, Allah'ın emri ile 
olduğunda şüphe etmişler ise, Hz. Musa (a.s)'nın kendisine vahyedilene hıyanet 
ettiğini kabul etmiş olurlar Ki bu da inkârdır. 

Bazı alimler bu sözün küfrü (inkârı) icâb etmediğini söylemişlerdir. Bunun iki 
bakımdan izahı vardır: 

a) Peygamberlerin şaka yapmaları caizdir. Belki de onlar, Hz. Musa (4a.s)'nın 
gerçekten şaka yaptığını sanmışlardır. Bu inkârı gerektirmez. 

b) ayetinin manast, "Bu ne acaib cevabtır! Sanki sen bizimle alay ediyorsun" 
demektir. Yoksa onlar, Hz. Musa (a.5)nın gerçekten alay ettiğini 
zannetmemişlerdir. 

Hz. Musa'nın Onlara Mukabelesi 

Allah Tealâ'nın "O, cahillerden olmaktan Allah'a sığınırım dedi" ayeti ile ilgili 
"birkaç husus vardır: 

a) Alay etmekle meşgul olmak, ancak cahillikten dolayı olur. Peygamberlik 
makamı İse alaya (istihza yapmaya) müsait değildir. İşte bu nedenle, Hz. Musa 
(as) kendisine nisbet edilen şeyden değil, onun sebebi olan şeyden Allah'a 
sığınmıştır. Nitekim bazan, insan bu gibi yerlerde, "Aklın olmamasından, heva-ü 
hevesin aklıma galib gelmesinden Allah'a sığınırım" der. Netice olarak, sebebin 


isminin mecazi olarak müsebbebe (neticeye) verildiğini söyleyebiliriz. Bu, en 
kuvvetli izahtır. 

b)"Dini meselelerle istihza etmede şiddetli ceza ve büyük ilâhi tehdidler olduğu 
için, câhillerden olmaktan Allah'a sığınırım. Çünkü ben bu durumu bildiğim 
halde, istihza etmem imkansızdır." 

c) Birisi şöyle demiştir. "Alayın bizzat kendisi, bazan cahillik diye 
adlandırılmıştır." Bazı dilcilerden, cahilliğin, hilmin (ağırbaşlılığın) zıddı olduğu 
rivayet edilmiştir. Bazıları da, cahilliğin ilmin zıddı olduğunu söylemişlerdir. 

Bil ki Hz. Musa (a.s)'nın bu sözü, alay etmenin büyük günahlardan olduğunu 
gösterir. Bu husustaki geniş izah; 


(Bakara, 14-15) ayetlerinin tefsirinde geçmişti. [238] 
Yahudilerin, İnekle İlgili Üç Suali 


Bil ki İsrailoğulları Hz. Musa (a.s)'ya bu inekle ilgili olarak üç şey sormuşlardı: 
Birinci Soru: İneğin Mahiyetini Sormaları: Allah'ın onlardan naklettiği, Buna 
karşılık, Hz. Musa (a.s), 

diye onlara cevab vermiştir. Bil ki bu ayette bir kaç bahis vardır: 

1) Biz, "Allah'ın: "Allah sizin bir inek kesmenizi emrediyor" hitabı, belli bir inek 
olduğu açıklanmaksızın, aslında belli olan bir ineği kesmelerini emrettiğini 
gösterir", dediğimiz zaman onların, bu soruları yerinde olur. Çünkü emredilen 
şey, mücmel (anlaşılması çok zor olacak kadar veciz) olduğu zaman, onun 
izahını ve açıklamasını istemek yerinde olur. Ama bu, lâfzının Arapça'da umüm 
ifade ettiğini söyleyenlerin, onları soru sormaya sevkeden şeyin ne olduğunu 
izah etmeleri gerekir. Bu hususta da birkaç izah vardır: 

a) Hz. Musa (a.s) onlara, ineği kesip bir parçası ile ölüye vurdukları zaman onun 
dirileceğini haber verdiğinde, onlar bu ineğin haline şaştılar ve böyle bir ineğin 
ancak belli bir inek olabileceğini sandılar da onun özelliklerini öğrenmek için 
iyice soruşturdular. Tıpkı özellikleri ile başka asalardan farklı olan, Hz. Musa 
(a.s)'nın âsâsı gibi... Ne var ki İsrailoğulları bu hususta hatalıdırlar. Çünkü bu 
hayret verici mucize, ineğin özelliğinden kaynaklanan bir mucize olmayıp, 
Allah'ın Hz. Musa (a.s)'nın elinde yarattığı bir mucizedir. 

b) Belki de onlar, herhangi bir ineği kastetmişler. Ne var ki kâtif olan şahıs, 
rüsvay olacağından korkarak, açıklamalara karşı şüpheler ortaya atmış ve 
kesilmesi emredilenin herhangibir inek değil, belli bir inek olduğunu söylemiştir. 
Bu hususta münakaşa çıkınca, Hz. Musa (a.s)'ya başvurmuşlardır. 

e) İlk hitab her ne kadar umumi bir mana ifade etse de, Beni İsrail, daha ihtiyatlı 


olanı murad ederek, daha fazla açıklanması ve böylece diğer ihtimallerin ortadan 
kalkması için soru sormuşlardır. Ne var ki maslahat değişmiş, belli bir ineğin 
kesilmesini gerektirmiştir. 

2) "O nedir, nasıldır?" sorusu, onun mahiyetinin ve hakikatinin açıklanmasını 
istemektir. Çünkü, sorudur, ise hakikate işarettir. 

Bu nedenle bu ifade, mutlaka hakikatin ve mahiyetin ortaya konulmasını istemek 
için kullanılır. Hakikat ise, ancak parçaların ve mukaddimelerinin (Öncüllerinin) 
söylenmesi ile ortaya konur, yoksa mahiyetin dışında kalan sıfatlarının 
sayıimasıyla değil... "Yaşlı" sıfatının mahiyetin dışında kalan şeylerden olduğu 
malümdur. Bu sebeple, bununla ilgili cevabın bu soruya uygun sayılmaması 
gerekir. Buna şu şekilde cevab veririz: Durum her ne kadar sizin bahsettiğiniz 
şekilde İse de, buradaki durum, onların; ijâjff "İnek nedir?" sözlerinden 
maksadlarının onun mahiyetini öğrenmek ve hakikatinin açıklanmasını istemek 
olmadığına delâlet eder. Aksine onların maksadları, ineğin, başkalarından farklı 
olduğu Özellikleri öğrenmek istemeleridir. İşte bu sebeb-ten ötürü, bu sorularına 
cevab olarak mahiyetin dışında kalan sıfatların sayılması yerinde olmuştur. 

3) Keşşaf sahibi: "Yaşlı" demektir. Yaşlı olana, jefi denilir, çünkü o yaşını bitirip 
son sınırına varmıştır. (Yaşını... farz kılmıştır.) genç; ise orta (yaşlı) manasınadır" 
demiştir. kelimesinin küçük, doğurmamış hayvan veya tek bir kere doğurmuş 
hayvan manalarına geldiğinin söylendiğini ifade etmiştir. el-Mufaddal b. Seleme 
ed-Dâbbi şöyle demiştir: jefi kelimesi yaşlı, kelimesi genç ve cinsi münasebette 
bulunulmamış kadın, keza bir kere doğurmuş deve olduğu söylenmiştir. Kaf-ffll; 
kelimesinin "önce olmak" manasına geldiğini söylemiştir. İlk çıkan meyvelere, 
gündüzün ilk zamanlara, denilmesi de bu manadandır. Birisi gecenin başında 
geldiğinde; "Dün gece onların üstüne erkenden geldim" der. Sanki açık olan, o 
ineğin hiç doğurmamış bir inek olmasıdır. Çünkü insanlar arasında, dişilerden 
bakire ismi ile mâruf olan, kendisine erkek hayvanın atlamadığı dişi hayvandır. 
Bazıları, jiy. kelimesinin, ikinci kez doğuran hayvan manasına olduğunu 
söylemişlerdir. Kendisinde tekrar tekrar çarpışılan bir harbe tekrar tekrar yerine 
getirilen bir ihtiyaca denilir. 

4) Âlimler, Allah'ın: "Bu ikisi arası orta (yaşlı) bir hayvan" ifadesini, içtihadın 
caiz olduğuna, ve ahkamr-ı şer'iyyede zann-ı gâlib'in kullanılabileceğine delil 
getirmişlerdir. Çünkü o ineğin, yaşlılık ile gençlik arasında oluşu ancak ictihad 
yolu ile bilinir. Bu husuta iki soru vardır: 

a) (arasında) lâfzı, ortada iki veya daha çok şeyin bulunmasını gerektirir. Öyle 
ise bu kelime, niçin, (o,bu) kelimesinin başına gelmiştir? Cevab: Çünkü, yaşlı 
ile gencin her ikisine işaret etmesi bakımından, iki şey manasındadır. 


b) lâfzı ile müfred müzekkere (tek erkeğe) işaret edildiği halde, burada iki 
müennese (dişiye) onunla işaret edilmesi nasıl caiz olmuştur? Cevab: Söz kısa 
olsun diye, daha önce geçen veya "daha önce zikredilmiş olan" manasında, bu 
kelimenin kullanılması caizdir. 

Cenab-ı Allah'ın: "Hadi emrolunduğunuz şeyi yapınız" ifadesinin iki tevili 
vardır: 

a) Kendisi ile "Emrolunduğunuz şeyi yapınız". Bu, senin; "Sana iyiliği 
emrediyorum" ifadenden alınmıştır. 

b) Bu aynen, "Emirin dövdüğü" ifadesinde olduğu gibi, mefülü masdar ile 
göstererek, "Size emrolunmuş olan" (me'mür) manasında "Emrinizi yerine 
getiriniz" demektir. 

Bil ki bu cevabtan asıl maksad, ineğin en iyi bir durumda olduğunu göstermektir. 
Bu böyledir. Çünkü küçük olan, noksan olur. Zira o henüz olgun hale 
gelmemiştir. Yaşlı da bir bakıma noksandır. O da kemâl sınırını geçmiştir. Orta 
olana gelince o, tam kemâl derecesindedir. 

İkinci Soruları: İneğin Rengini Sormaları: 

Sonra Cenab-ı Allah onların ikinci sorularını nakletmiştir ki bu O'nun; "Onlar, 
(Hz.Musâ'ya): "Bizim için Rabbine dua et de onun rengini bize bildirsin" 
dediler" ayetidir. Bil ki onlar, hayvanın yaş durumunu öğrenince, renginin ne 
olduğunu öğrenmek istemişlerdir. İşte bundan dolayı Allah onlara, "O, rengi 
sapsarı olan bir inektir" diye cevab vermiştir. kelimesi, sarının en koyusu ve 
berrak olanı manasınadır. Te'kid için sapsarı manasına, simsiyah manasına, 
bembeyaz manasına, kıpkırmızı manasına, ve yemyeşil manasına, denilir. Bu 
ayetle ilgili iki sual vardır: 

1) kelimesi burada kelimesinin haberi olarak gelmiştir. Öyle ise nastl (sarı) 
kelimesini te'kid edebilmektedir? Cevab: Bu kelime kelimesinin haberi olarak 
değil, kelimesinin te'kidi olarak gelmiştir. Ancak kelimesi, onun sebebi ve o 
vasıfla vasıflanmış olduğu için, onun faili gibi, merfü kılınmıştır. sözü ile, sözü 
arasında bir fark yoktur. 

2) Sadece, (sapsarı) denilmeli değil miydi; burada ayrıca (rengi) kelimesinin 
söylenmesinin ne faydası var? Cevab: Bunun faydası manayı te'kid etmesi 
(güçlendirmesidir). Çünkü (renk) o sıfatın smidir. O sıfat da "san" lık sıfatıdır. 
Sanki bu ifade ile, "sarılığı son derece ileri bir sarı renktir" deniliyor. Bu senin 
(ciddiyeti ciddi oldu) ve, "deli, bir delilik" sözlerin gibidir. Vehb'den: "O ineğe 
baktığın zaman, sanki güneşin ışıklarının onun derisinden çıktığını zannederdin" 
diye rivayet edilmiştir. 

Allah Teala'nın: "Seyreden/ere ferahlık verir" sözü, "Bu inek, renginin 


güzelliğinden dolayı kendisine bakan kimseye sürür verir" manasınadır. Hasan 
el-Basri şöyle demiştir: (Sarı) kelimesi burada, siyah manasınadır. Çünkü 
Araplar siyaha "sarı" derler. Bunun bir benzeri de Cenab-ı Allah'ın kıyamet 
dumanı hakkında söylediği: 

"Herbir kıvılcım, sanki birer san devedir" (Mürselat, 33) ayeti olup yani "siyah 
develer gibidir" demektir. Âlimler, (sarı) kelimesinden "siyah" manası kesinlikle 
anlaşılmaz. Dolayısı ile o, siyah manasında hakiki mana ifade etmez" diyerek bu 
izaha itiraz etmişlerdir. Keza siyahlık; ile vasıflanamaz, ancak denilebilir. En 
iyisini Allah bilir. 

"Sürür"a gelince bu, leziz veya faydalı bir şeyin meydana geldiğine dair bir 
inanç veya bir bilgi, veyahut da bir zan hasıl olduğunda ortaya çıkan ruhi bir 
durumdur. 

Üçüncü Soruları: "İnşaaltah Buluruz" Diye Yine Mahiyetini Sormaları: Sonra 
Cenab-ı Allah onların üçüncü sorularını nakletmiştir. Bu; 

"Yine onlar, "Bizim için Rabbine dua et de, o nasıl bir (İnek) tir, bize apaçık 
anlatsın. Çünkü bizce birçok inekler birbirine benziyor. Allah dilerse (insaallah) 


muvaffak olacağız" dediler" ayetidir. Bununla ilgili birkaç mesele vardır: [239] 
İşleri ilahi Meşiete Ismarlamanın Lüzumu 


Hasan el-Basrî, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle bu- Yorduğunu rivayet etmiştir: 
"Canım kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki eğer onlar, "inşaallah" 
demeselerdi, onlar île o iş arası ebediyyen engellenirdi." Bil ki bu, elde edilmesi 
istenen herşeyde "inşaallah" demenin mendub olduğuna delâlet eder. İşte bu 
sebepten dolayı, Hak Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'e: 

' 'Hiçbirsey hususunda, inşaatlah demedikçe sakm ''Yarın onu yapacağım deme" 
(Kehf. 23-24)buyurmuştur. Bu âyette, Allah'a sığınma işi O'na havale etme, 


O'nun kudretini itiraf etme ve meşietinin herşeye nüfuzu vardır. [240] 
Eşyanın Takdir-i İlâhi İle Vücuda Gelmesi 


Alimlerimiz bu ayeti, sonradan olan bütün şeyleri Allah'ın murad etmiş 
olduğuna delil getirmişlerdir. Çünkü mutezileye göre Allah Teala, 
İsrailoğullarına bunu emredince, onların hidayetini, doğruyu bulmalarını murad 
etmiş, istemiştir. Bu durumda onların, "inşaallah" demelerinin herhangibir 
manası yoktur. Ama bizim alimlerimizin görüşüne göre, Cenab-t Hak bazen, 
irade etmediği, istemediği şeyi de emreder. Buna göre, böyle bir durumda 


inşaallah dememizin bir faydası vardır. 241) 
Muw'tezile?'nin Meşiet Hakkında Yanlış Bir Görüşü 


Mu'tezile, ayetteki, ifadesi ile, Allah'ın meşietinin (dilemesinin) sonradan 
olduğuna iki bakımdan istidlâl etmiştir. 

a) kelimesinin fiilinin başına gelmesi, meşietin sonradan olduğunu gösterir. 

b) Allah Teala, hidayete ermelerini, Allah'ın hidayeti dilemesine bağlamıştır. 
Buna göre, hidayetin meydana gelmesi ezeli olmadığı için, hidayeti Allah'-tn 
dilemesi de ezeli değildir. Şimdi ayetin tefsirine geri dönelim: 

Hak Tealâ'nın: "O nedir, bize açıklasın," ifadesinde de yukardaki gibi bir soru 
vardır. O da, bizim, "O nedir?" sözümüzdür. Bu, hakikatin açıklanmasını isteyen 
bir sorudur. Halbuki burada cevab olarak söylenen şeyler, zattan (varlığın 
kendisinden) ayrı arızi sıfatlardır. O halde bu cevab, o soruya nasıl uygun olur? 
Buna daha önce cevab vermiştik. 

Cenab-ı Allah'ın ifadesi, "Orta yaşlı ve sapsarı birçok inek vardır. Bu sebeple, 
bunlardan hangisini keseceğimizi karıştırdık" manasınadır. kelimesi, aslı olmak 
üzere, ilk tâ harfi atılarak, ikincisi de şin harfine idgâm edilerek şeklinde de 
okunmuştur. Yine bu ketime, ve şekillerinde de okunmuştur. 

Cenab-ı Hakk'ın , ifadesine gelince bununla il-z lı olarak Kaffâl birçok vecihler 
zikretmiştir: 

a) Bunun manası: "Biz, Allah'ın dilemesi ile, onun başkalarından farklı 

b)" Eğer Allah onu bize iyice tarif etmeyi dilerse, biz onu bulabileceğiz." 

c) Eğer Allah, bu ineğin vasıflarını iyice sormamızda inşaallah doğru olan bir 
tutum içinde oluruz. Yani,"Bu hususta yaptığımız araştırmada herhangi bir 
sapıklık üzere olmadığımızı umarız" demektir. 

d) Bu ineğin başkalarından farklı olan vasıflan bize iyice açıklandığı zaman, 
Allah dilerse katili bulabileceğiz. Sonra Hak Teala, onların bu sorularını, "O çifte 
koşulup toprağı sürmemiş bir İnektir" diye cevaplandırmıştır. Allah'ın, "Çifte 
koşulmuş olmayan inek" manasında ineğin sıfatıdır. Yani o toprağı sürmek için 
zelül kılınmamıştır, (boyunduruğa) koşulmamıştır. Yine o, sırtında su taşınan ve 
ekinleri sulamak için kullanılan ineklerden de değildir. Bu ayetteki İlk o nefy 
içindir, ikincisi ise birinciyi te'kid içindir. Çünkü ayetin manası, .her iki fiil de, 
kelimesi-nin sıfatı olmak üzere, "Tarla sürecek ve ekin sulayacak zelül değil" 
dernektir. Bu sanki, "Tarla süren ve ekin sulayan bir zelül değildir" manasınadır. 
Sözün özü, iş işlemekle zelül olan mutlaka noksan olur. Bundan dolayı, Hak 
Teâlâ, o ineğin toprağı sürmemiş, ekin sulamamış bir sığır olduğunu beyan 


etmiştir. Çünkü bu iki iş, noksanlık meydana getirir. [242] 
“Müselemetün” Ne Demektir? Başa Dön 


Cenab-ı Allah'ın, ifadesi ile ilgili çeşitli görüşler vardır: 

a) Mutlak olarak ayıplardan, kusurlardan uzak, demektir. 

b) Bahsedilen işlerin izlerinden berî demektir. 

c) Bu vahşidir, içerde tutulmamış, salıverilmiştir. 

d) Esas renginden başka renklerden beridir Yani onun sarılığı, başka renklerin 
karışmasından uzaktır. Bu dördüncü görüş zayıftır. Aksi halde Cenab-ı Allah'ın, 
"Onun alacası yoktur" ifadesi, faydasız bir tekrar olurdu. Aksine evlâ olan bu 
lâfzını, kusurlardan uzak olan manasına hamletmektir. Lafzın kendisi de bunu 
gerektirir. Çünkü bu kelime hastalıklardan ve kusurlardan tamamen salim olmayı 
ifade eder. Alimler bu ifadeyi bâtın aksine olsa bile zahire göre amel etmenin 
caiz olduğuna delil getirmişlerdir. Çünkü, lâfzını, "kusurlardan uzak" diye 
açıkladığımızda, biz bunu tam olarak bilmeyiz, ancak zahirine, dış görünüşüne 
bakarak bunu söyleriz. 

Hak Teala'nın, ifadesinden murad, bu ineğin katıksız san olduğu, başka hiç bir 
rengin onda bulumadığını ifade etmektir. Çünkü bir ineğe, vücudunun çoğu yeri 
san olduğu zaman "sarı inek" denir. Böylece Cenab-ı Hak bu ifade ile, bu 
sarılığın o ineğin bütün vücudunu kapladığını beyan etmiştir. Rivayet edildiğine 
göre, o ineğin tırnakları ve boynuzları da sapsarı idi. kelimesinin masdarı olan, 
bir rengin bir başka renge karışmasıdır Daha sonra Cenab-ı Allah, onların bu 
açıklama yapılırken beklediklerini, bununla yetindiklerini ve, "İşte şimdi 
doğrusunu getirdin", yani "Şu anda bu inek artık başkaları ile karışmıyor. Çünkü 
bu orta yaşlı, sapsarı, işlere koşulmamış bir inektir dediklerini haber vermiştir. 
Kâdi şöyle dedi: ifadesi, şüphesiz onlar tarafından bir inkârdır. Zira bu, onların 
daha Önce geçen emirlerin hak (doğru) olmadığına inandıklarını gösterir." Bu 
görüş zayıftır. Çünkü bundan maksadın, "Şu anda emrolunduğumuz şeyin 
hakikati ortaya çıktı da böylece o inek, başkalarından ayrıldı" manası olması 


muhtemeldir. Bu sebepten ötürü bu küfür olmaz. 243) 
Fiili Hakkında İzah 
Cenab-ı Allah'ın: "Ve onu kestiler, ama nerede ise bu işi yapmayacaklardı" ayeti, 


"O ineği kestiler, ama nerede ise onu kesmeyeceklerdi" manasınadır. Burada bir 
mesele vardır. O da şudur: Nahivciler, tâ fiili için iki açıklama yapmışlardır: 


a) Bu fiilin menfisi müsbet, müsbeti menfi manaya gelir. Buna göre bizim 
sözümüzün manası "Yapmaya yaklaştı ama onu yapmadı, 

nerdeyse yapacaktı" demektir; sözümüzün manası da: "Yapmaya yaklaşmadı 
ama onu yaptı, neredeyse yapmayacaktı" demektir. 

b) Nahivci alim Abdulkâhir el-Cürcâni'nin tercih ettiği görüşe göre; tâ fiili 
yakın oldu, yaklaştı manasınadır. Buna göre bizim, sözümüzün manası, 
"Yapmaya yaklaştı"; sözümüzün manası ise, "Yapmaya yaklaşmadı" demektir. 
Birinci görüş sahipleri, ikinci görüşün yanlışlığına bu ayeti delil getirebilirler. 
Çünkü, ayetinin manası, "Onlar o işi yapmaya yaklaşmadılar" demektir. Halbuki 
bir işe yapmaya yaklaşmayı nefyetmek, o işin meydana geldiğini söylemeye 
terstir. Eğer tâ yaklaşma manasına olsaydı, bu ayette bir tenakuzun olması 
gerekirdi. Bu ayetle ilgili birkaç bahis vardır: 

Birinci Bahis: Bu Evsaftaki İneği Sadece Bir Yetim Çocukta Bulmaları: 

Rivayet edildiğine göre, Beni İsrail'in içinde salih bir zat yaşıyordu. Onun da bir 
buzağısı vardı. O buzağısını ormana götürdü ve "Allah'ım, oğlum büyüyüp ana- 
babasına itaat edecek yaşa gelinceye kadar, bu buzağıyı oğlum için emanet 
ediyorum" dedi. İşte bu buzağı büyüdü ve ineklerin en güzeli ve besilisi oldu. 
Onu o yetim çocuk ite anası pazara sürdüler. O pazarda o günde ineklerin biri üç 
dinar eder iken, Beni İsrail, bu ineği, derisini dolduracak kadar altına satın 
aldılar. İsrailoğulları bu vasıfları taşıyan ineği kırk yıl aramışlardı. 

İkinci Bahis: İneğin Kesilme Keyfiyeti: 

Hasan el-Basri'den, ineğin nahr edilmeyeceği (develerin kesildiği şekilde 
kesilmeyeceği), ancak zebhedileceği (boynunun enine kesileceği); Atâ-dan ise 
onun nahr edilerek kesileceği rivayet edilmiştir. Ataya bu ayet okununca zebhin 
ve nahrin aynı olduğunu söyledi. Katâde ve Zühri'den: "İstersen nahredersin, 
istersen zebhedersin" diye nakledilmiştir. Ayetin zahiri, İsrailoğullarının, zebh 
(kesme) ile emrolunduklarına ve "kesme" olan bir işi yaptıklarına delâlet eder. 
"Nahr," hernekadar "zebh"in yerine geçse bile, onun şekli zebhtn (kesmenin) 
şekline benzemez. Buna göre ayetin zahiri bizim söylediğimiz manayı gerektirir. 
Şöyle ki, "nahr"in, zebh yerine geçtiğine herhangi bir delil olmadığt halde, Beni 
İsrail, hayvanı nahr ile kesmiş olsalardı şüphesiz bu, kesme yerini tutmazdı. 
Üçüncü Bahis: Neredeyse Kesmemelerinin Sebebi: 

Alimler, İsrailoğullarının nerede ise bu ineği kesmemelerine sebeb olan şey 
hakkında ihtilâf etmişlerdir. Bazı âlimlerden, o ineğin fiyatının pahalı olması 
sebebiyle; eğer bazı âlimlerden de onların rüsvay olmaktan ve dile düşmekten 
korkmaları sebebi ile böyle olduğu rivayet edilmiştir. Her iki şekle göre de 
emredilen şeyi yapmaktan geri durmak caiz değildir. Birincisinin caiz 


olmamasına gelince, bu şöyledir: Onlara belli bir ineği kesmeleri emredilince 1 
ve bu da ancak çok fazla paraya dayanınca, onlara bu pahalı fiyatı ödemek vâcib 
olmuştur. Çünkü vacibin kendisi ile tamamlandığı şey de vâcibtir. Ancak, aksine 
bir delil olursa, o zaman müstesna.. Namaz kılacak kimseye, ancak şer'i 
bakımdan pahalı olan su bulabildiğinde bile su ile abdest alması gerekmez. Eğer 
su böyle pahalı olmasaydı, abdest gerektiği zaman su ile abdest alması gerekirdi. 
İkincisinin caiz olmamasına gelince ki bu, o işi yaptıkları için rezil ve rüsvay 
olacakları korkusudur, bu da mükellefiyeti kaldırmaz. Çünkü bir kimseye kısas 
gerektiği zaman, öldürülenin akrabaları kısas taleb ettiklerinde teslim olması 
gerekir. Çoğu kez onun, şer ve fitneye yol açılmasın diye, kendisinin bu işi haber 
vermesi gerekir ve çoğu kez, cesed evlerinin yakınlarına atılmış olan 
kimselerden katillik töhmetinin kalkması için de katilin bunu haber vermesi 
gerekir. Çünkü onun, onları töhmet altında bırakan şeyi gidermesi gerekir. Buna 
göre İsratloğullarının o ineği kesmeleri hususunda ağırdan almalarına bunu 
sebeb kılmak nasıl caiz olur? 

Dördüncü Bahis: Emr Sigasının Vücüb İfade Ettiği: 

Emrin (vücüb) farziyyet ifade ettiğini söyleyenler bu ayeti delil getirmişlerdir. 
Bu böyledir, çünkü, bu şekilde sadece emirler bulunur. Sonra Cenab-ı Hak, 
emrin gereğini yerine getirmede tembellik edip ağırdan alanları zemmet-miştir. 
Bu da emirlerin vücüb ifade ettiğini gösterir. Kâdi şöyle demiştir: "Emredilenden 
maksad herhangibir şer ve fitneyi bertaraf etmek olduğu zaman, bu durum emrin 
vücüb (mutlaka yapılması gerektiğine) ifade ettiğine delâlet eder. 

Cenab-ı Hak katil bulunsun, fitne ve korktukları şer zail olsun diye, bu ineği 
kesmelerini emretmiştir. Bu nevi zarardan kaçınmak ise vacibtir. Bu işi yaparak 
onu gidermek tek çare olunca, buna başvurmak vâcib olur. Ve yine Hz. Musa 
(a.s)'nın şeriatında, kurban keserek ibadette bulunmanın ancak vacib olma yolu 
ile olmuş olması da imkansız değildir. Onlar önceden bunun böyle olduğunu 
bildikleri için, onlara sırf emir kifayet etmiştir. 

Ben derim ki bu iki meselenin neticesi tek bir şeye"varır. O da şudur: "Biz, her 
ne kadar emrin vücüb ifade ettiğini söylemediysek de, vücüb ifade etmeye ters 
olduğunu da söylemeyiz. Belki de burada o işin vâcib olduğunu anlamak, emrin 
dışında başka bir sebeple olmuştur. Emrin dışında kalan bu sebep, ya karine-i 
hâliyye (durumdan çıkartılan karine) ki bu burada, zararı defetmenin vâcib 
(gerekli) olduğunu bilmektir, veya karine-i makâliyye (sözden çıkartılan karine) 
olur, ki bu da daha önce anlatılmış olan, kurbanın ancak vâcib olma yolu ile 
meşru olmuş olmasıdır." 

Cevab: Burada sadece Cenab-ı Allah'ın: ayeti geçmiştir. Allah Teala, emredilen 


şeyi gerfbıraktıkları için onları zemmedip kınayınca, biz bu vacip oluşun 
sebebinin, sırf ilgili emrin gelmesi olduğunu anladık. Çünkü usül-ü fıkıhta yer 
alan kaideye göre, "Bir hükmün, bir vasfa dayanması, o vasfın o hükmün illeti 
olduğunu gösterir." 

Beşinci Bahis: Emir Sigası Fevriliğe Delâlet Eder: 

Emrin fevriliği (hemen yerine getirilmesi gerektiğini) ifâde ettiğini söyleyenler 
bu ayeti delil getirmiş ve şöyle demişlerdir: "Çünkü sırf emir geldiğinde, bu emir 
ile yapılması emredilen işi yapmama hususunda ilâhi kınama vardır. Bu da 
emrin, fevriliği ifâde ettiğini gösterir. 2441 


Maktulü Kimin Öldürdüğü Hakkında Şüpheye Düşmeleri Başa 
Dön 


Hak Tealâ'nın: "Hani siz (Ey yahudüer) bir şahsı Öldürmüştünüz de, o (öldürme 
işini) birbirinizin üstüne atmıştınız " ayetine gelince, bil ki bu öldürme 
hadisesinin mutlaka ineği kesme emrinden önce olması gerekir. Bu öldürmenin 
meydana geldiğini haber verme ve kesilen ineğin bir parçası ile maktule vurmak 
gerektiğini bildirme, ineğin kesilmesi kıs-sasından önce olması gerekmez. "Bu 
kıssa, tilâvette (ayetlerin sıralanışında) daha önceki (bakara) kıssasından önce 
olmalıdır" diyen kimsenin fikri hatalıdır. Çünkü hadd-i zatında bu kıssa, vücuda 
gelişte, birinci kıssadan önce olması gerektir, amma zikretmede de önce gelmesi 
vacib değildir. Çünkü bazan sebeb, hükümden Önce zikredilir, bazan da aksi 
olur. Buna göre sanki onların başına böyle bir hâdise gelince, Allah Teala onlara 
ineği kesmelerini emretmiştir. Onlar ineği kesince, Cenab-ı Allah: "Daha önce 
bir şahıs öldürmüş ve bu hususta ihtilâf etmiştiniz. Şimdi ben, o öldürülen şahsa, 
kesilen ineğin bir parçası ile vurulması suretiyle, sizin gizlediğiniz katili ortaya 
çıkaracağım" buyurmuştur. Böyle yapmak doğru olur. 

Buna göre eğer, "Farzet ki bu söz dizisinde herhangibir bozukluk yoktur. Ancak 
bu sözün başka bir dizilişi daha güzel olabilir. Öyle ise bu dizilişi tercih etmenin 
faydası nedir? " denilirse, biz deriz ki: İneğin kesilmesinin emredildi-ği kıssa, 
maktul kıssasından önce zikredilmiştir. Çünkü bunun tersi yapılsa idi, o zaman 
hepsi tek bir kıssa olurdu. Halbuki bu tek bir kıssa olmuş olsaydı, meselenin 
dallı budaklı olmasında bulunan, açıklama maksadı ortadan kalkardı. 

Cenab-ı Hakk'ın: "Onu birbirinizin üstüne atmıştınız" ayeti ite ilgili olarak da 
birkaç husus vardır: 

a) "Bu öldürülen şahıs hakkında ihtilâf ettiniz ve birbirinizle çekiştiniz." Çünkü 
çekişenler birbirlerine karşı savunmaya geçer ve birbirlerini sıkıştırırlar. 


b) "Sizden her biri o şahsı öldürme işini kendi üzerinden atıp, başkasına izafe 
ediyordu" demektir. 

e) Birbirinizden, temizlik ve töhmeti gideriyordunuz. Bu husustaki sözün özü 
şudur: Şüphesiz, bu fiilin masdan olan, kelimesi def etmek, savuşturmak 
manasanadır. Buna göre hasım olanlar, birbirleriyle çekiştikleri zaman, herbiri 
kendisinden bu töhmeti defederken, yine herbiri karşısındakinin bu fiille ilgili 
delilini savuşturmaya (yıkmaya) çalışır. Yine onlardan herbiri bu töhmetin 
başkasına isnâd edilmesi için karşısındakinin getirdiği delili ve yine karşısn kinin 
bu töhmetten beri olduğuna dâir getirdiği delili boşa çıkarmaya uğraşır. 

Kaffal: lâfzındaki zamirin, nefse âit olduğunu, yani bu ayetin, "Siz öldürülen 
nefis hakkında ihtilâf ettiniz" manasına olduğunu; ve Cenab-ı Allah'ın, ifadesi 
masdara delalet ettiği için, bu zamirin, (öldürme işi) masdarına râci olmasının da 
muhtemel olduğunu söylemiştir. 

Cenab-ı Allah'ın, "Halbuki Allah sizin gizlediğinizi açığa vuracaktı" ayeti, "Hiç 
şüphesiz, sizin öldürme işi ile ilgili olarak sakladığınız şeyleri ortaya 
çıkaracaktır" manasına gelir. Eğer "çıkarıcı" kelimesi mazi manasında olduğu 
haldel245| nasıl amel etmiştir?" denilirse biz deriz ki: Allah Teala'nın: "İki 
kolunu (ön ayaklarını) uzatmış olduğu halde..." (Kehf, 18) ifadesinde şimdiki 
zaman hikâye edildiği gibi, suçu birbirine atma zamanında da, gelecek zamanın 
hikâyesi yapılmıştır. Bu cümle, atfedilen ile, üzerine atfedilen şey arasında-ki 
bunlar, lâfzı ile lâfzıdır-, ara cümle (cümle-i i'tirâzi-ye)dir. Sonra burada birkaç 


mesele vardır; [246] 


Birinci Mesele 


Mutezile, Cenab-ı Allah'ın: buyruğunun Allah'ın mutlaka bunu yapacağını 
gösterdiğini ve mutlaka bunu yapmaya hükmetmiş olduğunu söylemiştir. Çünkü 
öldürme hususundaki İhtilâf ve münakaşa, fitne ve fesat sebebidir. Halbuki Allah 
fesadı sevmez. İşte bundan dolayı, O, bu fesadı gidermek için bu gizledikleri 
şeyi mutlaka ortaya çıkaracağını söylemiştir. Binaenaleyh bu, Allah'ın fesadı 


irâde etmediğine, ona razı olmadığına ve onu yaratmadığına delildir. 247) 
İkinci Mesele 


Ayet, Hak Teala'ın bütün malümatı (bilinecek şeyleri) bildiğini gösterir. Yoksa 
Allah, onların gizledikleri şeyi ortaya çıkarmaya kadir olamazdı. [248] 


Üçüncü Mesele 


Ayet, insanın iyi ve kötü olarak gizlediği ve sürdürdüğü herşeyi Allah'ın ortaya 
çıkaracağını gösterir: Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s); 

"Bir kul yetmiş perde arkasında Allah'a itaat etmiş bile olsa, Allah bunu 
insanların dili ile ortaya çıkarır" buyurmuştur. Günahlar da böyledir. Hak Teâ- 
tâ'nın Hz. Musâ(a.s)'ya "İsrailoğullanna söyle, benim için yaptıkları amellerini 
gizli yapsınlar. Onlar için o amelleri ortaya çıkarmak (göstermek) bana aittir" 


diye vahyettiği rivayet olunmuştur. [249] 
Dördüncü Mesele 


Ayet, hâs bir manayı murad etmek için, umümi bir lâfzın gelmesinin caiz 
olduğuna delâlet eder. Çünkü Cenab-ı Hakk'ın: 'Gizlediğiniz şeyleri" ifâdesi, her 
türlü gizlenmiş şeyi içine alır. Ama Cenab-ı Allah burada, 


bu hâdiseyi kastetmiştir. [250] 
Kesilen İneğin Bir Parçasıyla Maktule Vurulması 


Cenab-ı Allah'ın: "Ve, "Onun bir parçası ile, o Ölüye vurun, dedik" ayetinde de 
birkaç mesele vardır: [251] 


İneği Ne Kadar Zaman Zarfında Buldular? Başa Dön 


İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, İsrailoğulları bu ineği kırk yıl aradan 
aradıktan sonra buldular da öyle kestiler. Ancak bu rivayet Kur'an-ın zahirinin 
hiâfınadır. Çünkü Cenab-ı Hakk'ın ayetinin başındaki, harfi takibiyye faşıdır. Bu, 
Cenab-ı Hakk'ın, 'Onun bir parçası ile vurun" emrinin inek kesmenizi 


emrediyor" emrinin hemen peşinden olduğunu gösterir. [252] 
İkinci Mesele 
Allah'ın: ifadesinin sonundaki "Hü" bir zamirdir. Bu, ya nefs kelimesine râcîdir 


ki o zaman müzekker olarak gelmesi, kelimesinin, manalarında alınmasından 
dolayıdır, veya "gizlediğiniz şey" ifâdesinin gösterdiği, öldürülen lâfzına râcidir. 


253 
Üçüncü Mesele 


Cenab-ı Hakk'ın ineği kesmelerini emretmesi câizdir. Çünkü onun kesilmesine, 
ancak onun kesilmesi ile meydana gelecek bir maslahat (menfaat) bina 
edilmektedir. Bu durumun, hem bu ineğin kesilmesi, hem de başka birşeyin 
kesilmesinde eşit şekilde söz konusu olması mümkündür. Doğruya en yakın olan 
birinci ihtimaldir. Çünkü başka birşey eğer o İneğin yerini tutacak olsaydı, onun 
belirtilmesi vâcib olmaz, aksine onunla başkaları arasında bir muhayyerlik 
olurdu. Bu konuda iki sual vardır: 

Birinci Sual: Allah, Vasıtasız Olarak piriltebileceğine Göre.Bu Neden İcab Etti? 
Cenab-ı Allah vasıtasız olarak o ölüyü diriltmeye kadir olduğu halde, ölüye 
kesilen ineğin bir parçası ile vurmanın faydası nedir? Cevab: Bunun faydası, 
onun daha güçlü bir hüccet olması ve hileden de uzak olmasıdır. İnkâr eden bir 
kimse, Musa (a.s)'nın o ölüyü bir çeşit sihir ve hile ile dirilttiğini zannedebilirdi. 
Ama ona, kesilen ineğin bir parçası İle vurulduğu zaman dirilince, vurulan 
cisimden cesede geçen bir şey ile onun dirildiği şüphesi ortadan kalkar. 

Fakat bizzat kendilerinin yapmış oldukları bir fiil sebebiyle ölü canlanıp dirilince 
bu, peygamberlerin (a.s) bildirdiklerinin kullar tarafından yapılan bir aldatmaca 
olmayıp Allah katından olduğuna delil olmuştur. Keza bunda, Allah'a 
yaklaşmada, kurban takdim etmenin ehemmiyetine delâlet vardır. 

İkinci Sual: Neden Başka Hayvan Değil de İnek Üzerinde Israr Edildi? 

İnekten başka bir hayvanın kesilmesi emredilemez miydi? Alimler buna "Eğer 
onlara başka birşey kesmeleri emredilseydi o husustaki söz, ineğin kesilmesi ile 
ilgili söz gibi olurdu" diye cevap verip bu hususta bazı faideler zikretmişlerdir: 
a) Kurban keserek Allah'a yaklaşma {ibadet etme) âdeti yaygın idi. 

b) İsrailoğullarınca bu kurban, kurbanların en büyük (mühim) lerinden idi. 

c) Fiyatının çok pahalı olması sebebi ile bu ineği elde etmedeki külfeti 
yüklendikleri için, bunda onlara çok sevap vardı. 


d) İneğin sahibi için bu, büyük mal kazanmaya vesile olmuştur. 234] 
Vurulan Parçanın Hangi Uzvu Olduğu Başa Dön 
Alimler, ölüye vurulan bu parçanın, ineğin hangi par olduğunda ihtilâf ettiler. 


Doğruya en yakın olan görüş şudur: İsrailoğulları, ineğin istedikleri bir parçasını 
vurma hususunda muhayyer idiler. Çünkü onlara, ölünün cesedine, ineğin bir 


parçası ile vurmaları emredilmişti. İneğin parçalarından hangisi ile ölüye 
vursalar,Cenab-ı Allah'ın: 'Ona, o ineğin bir parçası ile vurunuz" emrini yerine 
getirmiş olacaklardı. Emredilen şeyi yapmak, usül-ü fıkıhta da sabit olduğu gibi, 
mükellefiyetten kurtulmaya delâlet eder. Bu ise onların muhayyer olmalarını 
gerektirir. Alimler Ötüye vurulan parça hakkında ihtilâf ettiler. "O, ineğin dili idi' 
denildi; "sağ uyluğu idi" denildi; "kuyruğu idi" denildi; "kulakların kıkırdağının 
bitişik olduğu kemik idi" denildi; "iki omuzu arasındaki parça Şüphe yok Kur'an 
bunu beyan etmemiştir. Bincanaleyh eğer bu hususta sahih bir haber (hadis) 


gelmiş ise bu kabul edilir. Yoksa bu meselede bir şey söylememek gerekir. [255] 
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[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
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[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
443. 

[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
445. 

[47] Ebu Davud, edeb, 11(4/255). 
[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
446. 

[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
448. 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
459. 

[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
453. 

[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
454, 

[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
456. 














[58] Buhari, ilim, 31 (Benzer hadis): Müslim, iman,241(1/135). 
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2/453- 


2/454. 
2/455. 
2/455- 


2/456- 


L60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
458. 

[61] El Camiü's-Sağir, 1/108. 

[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
463. 
L63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
464. 
1641 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
465. 
L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
466. 
L66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
467. 

[67] Timizi, İlim 15 (5/43); Ibn Maca, Mukaddime 14 (74-75); 
Mukaddime, 44 (1/130). 

L68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
468. 





1691 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
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[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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473. 
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[96] Müfessir burada açıklama yapmadığına göre, ileride münasip yerde 


yapacağını vaadetmektedir. (ç.) 


Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 2/493. 
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(1351 Yani, beni besleyip, büyütmen. Beni İsrail'i kökleştirip, doğacak erkek 
çocukları öldürmen sebebiyle hâsıl olmuştu, (ç). 
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[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/5- 


7 
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[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/8- 
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(163) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/11- 
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[166] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/12- 
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[77] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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3/22- 


3/23. 
3/23- 


3/24- 


3/25- 


3/27. 
3/27- 


3/28- 


3/29- 


3/30- 


3/31- 


3/34- 


35. 


[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


36. 


[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





40. 


[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


41. 


[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(97) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


44. 


[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(1991 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


45. 


[200] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





49. 


3/35. 
3/35- 


3/36. 
3/37. 
3/37. 
3/37- 


3/40. 
3/40- 


3/41. 
3/41- 


3/44. 
3/44- 


3/45. 
3/45- 


[202] Aynı manada bir hadts için bkz: Buhftrî, Diyât, 6; Müslim. Kasame, 25 


(3/1302); Tirmizf. HudÜd, 15 (4/49). 

[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
54. 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
55. 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
57. 





: 3/49- 


: 3/54- 


: 3/55. 
: 3/55. 
: 3/56. 
: 3/56- 


[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


58. 


[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
60. 





[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


63. 


[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
: 3/64- 


[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
65. 


[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[218] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
: 3/66. 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 


67. 


[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
: 3/68- 





[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
69. 


[224] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[225] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


70. 





[226] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


71. 


[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


72. 


[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


73. 





[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


74. 
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: 3/59- 
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3/65. 
3/65. 
3/66. 


3/66. 
3/66- 


3/67. 


3/69. 
3/69- 


3/70- 


3/71- 


3/72- 


3/73- 


[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


75. 


[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


78. 


[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[236] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[239] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


84. 





[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


85. 


[241] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[242] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


86. 





[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


87. 





[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


90. 
[245] Ism-i Fâil, mazi manasında olursa, açıktan mef'ul olamaz. 


[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


91. 


[247] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


92. 


[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/92. 
[254] İnek kurban etmenin, burada sayılanlardan daha önemli bir hikmeti vardır. 
Mijfersir Razi (r.h.) bu gün herkesin bildiği hususa vâkıf olsaydı, elbette başla 
zikrederdi. Eski dünya tarihi o zaman az biliniyordu. İnak cinsini tannlastımak 
birçok yer gibi Mısır'da da yaygın idi. Yahudiler de bu inancın tesirinde idiler. 
Allah bu emirle ineğe tapmayı kesip almak isledi. Kur'an-ı Kerim, mucizevi 
olarak bunu ve bu şirkin onlardan kolay zail olmadığına, (İnkarları sebebiyle 
buzağı sevgisi kalblerine İyice 

yerleşmişti) (Bakara, 93)-Samiri, Hz. Musa Tür'da iken buzağı heykeli yapmakla 
onların çoğunu kolayca kartdırabildı ise (Tâhâ, 85-98); bu, onların kalbine 
çizilen (yer eden) inek takdisinden ileri gelmelidir. Son asırda bulunan belgeler, 
yahudilenn bu şirkten kurtulmalarının 2or olduğunu göstermiştir. (Geniş bikji 
için bkz. S Yıldırım, Kuran'da Ulühiyyet. ist 1987, s.t Böylece görüyoruz ki bu 
süreye Bakara (inek) adı verilmesi de pek münasip olup çok önemli bir 
medeniyet ve din tarihi ve tevhid meselesine parmak basmaktadır Yazıklar olsun, 
"Şarka bakmaz, garbı bilmez" mürtedlerden, Kuran'la alay etmek için bunu Heri 
sürenlere!.,.(ç) 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/92-93. 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/94. 
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Ayetin Mâ Kabliyte İrtibatı 
Tabirinin İzahı 


Ayetin Nüzul Sebebi 


Ölünün Dirilip Katili Göstermesi Başa Dön 


Ayette bir hazif vardır. Bu hazif şöyle takdir edilir: " Biz, ( o ölüye , ineğin) bir 
parçasıyla vurun" dedik, onlar da ona, onun pir parçası ile vurdular, böylece ölü 
dirildi." Burada, ifâdesi. 'İşte Allah ölüleri böyle dirilttr'ayeiı bu manaya delâlet 
ettiği için,hazfedilmiştir.Bu,Hak Tealâ'nın ân ile taşa vur (dedik), taştan (su) 
kaynadı" (Bakara. 60) ayeti gibidir, yani 'O asasını vurdu da taştan (su) kaynadı" 
demektir. Rivayet edildiğine göre, İsrailoğulları ineğin parçası İle o ölüye 
vurduklarında, ölü Allah'ın izni ile, damarlarından kan sızdığı halde kalktı, iki 
amcaoğlunu göstererek, 'Beni falan ve falan öldürdü"dedi ve düşüp öldü. O iki 
kişi de öldürüldü. 

Cenab-ı Allah'ın: "işte Allah ölüleri böyle diriltir" ayeti ile ilgili iki mesele 
vardır: H 


Birinci Mesele 


Bu ayette iki vecih vardır: 

a) İşte böyle ifadesindeki işaret, bu ölünün netsine işarettir. 

b) Bu ayet, öldükten sonra dirilmenin doğruluğuna delil getirmedir. Bu delil 
getirme müşrikler için midir, yoksa başkaları için midir? 

Bu hususta da iki vecih vardır: 

1) Esâm; "Bu, müşrikler içindir. Çünkü bu diriltme hâdisesinin bu şekilde olduğu 
haberi tevatür yolu ile onlara gelirse, öldükten sonra dirilmenin doğruluğunu 
anlarlar. Bu, tevatür yolu ile zahir olmasa, onları düşünmeye sevkeden birşey 
olur" demiştir. 

Kâdi: "Bu görüş doğruya daha yakın. Çünkü Cenab-ı Allah önce, onun parçası 
ile ölüye vurmaları emrini ve bunun o ölünün dirilmesine sebeb olacağını 
zikretti, sonra da "İşte Allahı ölüleri böyle diriltir" buyurdu. Ayette, "ölüleri" 
kelimesi, cemi olarak geçmiştir. Eğer burada murâd sâdece, bu öldürülmüş olan 
şahıs olsa idi, sözde bu lâfiız cemi olmazdı" demiştir ve bununla sanki şunu 
demek istemiştir: Allah bunu, Allah'ın kudretine göre ölüleri diriltmek, onları ilk 


defa yaratmak gibi olduğuna delil getirmiştir. 

2) Kaffâl şöyle demiştir: Sözün zahiri, Allahu Teâlâ'nın jsrailoğullarına, 
"Allah'ın diğer ölüleri diriltmesi, gördüğünüz şu ölüyü diriltmesi gibi olacaktır" 
dediğini gösterir. Çünkü onlar, her ne kadar buna inanıyorlar ise de, buna onlar 
ancak istidlal yoluyla inanmış idiler. Bu hususta herhangi bir müşahedeleri 
yoktu. Bu hâdiseyi müşahede ettikleri zaman, kalbleh mutmain oldu ve istidlalde 
bulunan kimseden uzaklaşmayan şüphe onlardan zail oldu, Nitekim İbrahim 
(a.s): 

"Babbim ölüleri nasıl dirilttiğini bana göster." Allah, "Yoksa inanmadın mı?" 
dedi. O, "İnandım, fakat kalbim mutmain olsun diye" dedi" (Bakara, 260) 
demişti. 

İşte böylece Cenab-ı Hak, İsrailoğulları için öldürülen şahsı, gözle görülecek bir 
biçimde diriltmiş, sonra onlara: "İşte böylece Allah ölüleri diriltir" demiştir. 
Yani, Allah onu dünyada dirilttiği gibi, bu diriltme hususunda herhangi bir 
maddeye, zamana misâle ve bir alete ihtiyaç duymaksızın, ahirette de diriltir, 


demektir. İZİ 
Maktul Ölü Değildi 


Alimlerden, ayetiyle, maktulün meyyit (ölü) olduğuna istidlal edenler vardır ki, 
bu zayıf bir görüştür. Zira Allahu Teâlâ, bu maktulün diriltilmesine ölüleri 
diriltmeyi kıyas etmiştir. Bundan, maktulün meyyit olması gerekmez. 

Allahu Teâlâ'nın, hitabına gelince, bu hususta birisi şöyle diyebilir: Bu tek bir 
ayettir, (mucizedir). Buna göre niçin, diye adlandırılmıştır? Cevab: Bu, her türlü 
makdürata kadir olan, her türlü malümatı bilen, yaratmada ve yoktan var etmede 
(icad ve ibda) intiyar sahibi olan bir Yaratıcının varlığına, Hz. Musa (a.s)'nın 
doğruluğuna, katil olmayanların berâatine ve bu öldürme işini yapmış olanlar 
hakkında bu töhmetin tahakkuk etmiş olduğuna delâlet eder. Buna göre bu her 
nekadar tek bir mucize ise de, bu birçok hususa delâlet etmesi itibariyle, 
şüphesiz birçok ayet yerine geçmiştir. 

Cenab-ı Hakk'ın, hitabına gelince, bunda iki konu vardır: 

a) kelimesinin tefsin, Cenab-ı Hakk'ın, (Bakara, 21) ayetinin tefsirinde geçmişti. 

b) Bu ayetler kendilerine gösterilmeden önce de İsrailoğulları akıllı idiler. Akıl 
mevcut olduğuna göre, "Akıllı olasın diye, sana falanca ayeti gösterdim" demek 
imkansız olur. Bu durumda da ayeti zahirine hamletmek mümkün olmaz. 
Aksine, mutlaka te'vil etmek gerekir. Bu te'vil de, maksadın şöyle olmasıdır: 
"Akıllarınızın hükümlerine göre amel edesiniz ve düşünesiniz ki, tek bir nefsi 


diriltmeye kadir olan, -yaratmanın bir tek nefse tahsisi söz konusu olmadığı için- 
- bütün nefisleri yaratmaya da kadirdir" olmasıdır. Böylece onlar, öldükten sonra 
dirilmeyi inkâr edemezler. İşte ayetin tefsirinde söylenecek son sözümüz budur. 


B] 
Bu Kıssadan 'Katil Varis Olamaz" Hükmü Çıkar mı? 


Bil ki, öncekilerden birçoğu bu ayetin hükümleri cümlesinden olmak üzere 
katilin vâris ol up-o lam ayacağı hususunu zikrederek, "hayır" demişlerdir. 
Çünkü Ubeyde es-Selmani 'den, bu hâdisede katil olan adamın, katil olduğu için, 
mirastan mahrum edildiği rivayet edilmiştir. Kâdi, "Bu meseleyi, bu ayetin 
hükümlerinden saymak caiz değildir; çünkü ayetin zahirinde, katilin maktulün 
varisi olup olmadığı hususu yoktur. Onun varislerden olması durumunda da, 
mirastan mahrum edildi mi edilmedi mi hususunda da bilgi yoktur. Katilin, 
öldürmüş olduğu için mirastan mahrum bırakılmış olduğuna dair Ebu Ubeyde 
(r.a)'den yapılan rivayete dayanarak, bu Kur'an hükümlerinden sayılamaz. Zira 
Kur'an ne mücmel ne de mufassal olarak buna delâlet etmez. Onların 
şeriatlarının bizim şeriatımız gibi olduğu sabit olmayınca ve onlara uymak da 
gerekmeyince, bu sözü Kur'an'ın hükümleri arasına sokmak bir zorlanmadır. 

Bil ki, Kâdi'nin söylemiş olduğu bu söz, doğrudur. Bununla beraber, biz bu 
meseleyi zikrederek şöyle deriz: Müctehid imamlar, katilin varis olup 
olamayacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Şafii (r.a) ye göre, öldürme işi ister 
haksız, kasden veya hataen olsun, veya âdil olan mütecavizi öldürsün, bütün bu 
durumlarda katil varis olamaz. Ebu Hanife(r.a)'ye göreyse kasten veya hatâen 
öldürdüğü zaman varis olamaz. Ancak âdil olan mütecavizi öldürdüğü zaman, o 
varis olabilir. Yine katil, çocuk veya mecnun (deli) olduğu zaman, ona varis olur 
ama, ne diyetine ne de diğer mallarına varis olamaz. Bu, Hz. Ali, Ömer İbn 
Abbas ve Said İbn el-Müseyyeb (r.a)'in görüşüdür. Osman el-Betti, hataen 
öldürenin varis olacağını, kasten öldüreninse varis olamıya-cağını söylemiştir. 
İmâm Malik de, katil maktule diyetinde varis olamaz, ama diğer mallarında varis 
olur demiştir. Bu Hasan-ı Basri, Mücahid, Zühri ve Ev-zai'nın de görüşüdür. 
Şafii (r.a), meşhur ve yaygın hadisin umumiliğini detil getirerek, yani Hz. 


Peygamber (s.a.s)'in: "Katilin mirastan hiçbir hakkı yoktur!4! hadisine 
dayanarak böyle ictihad etmiştir. Ancak bu haberle istidlal etmek, Kur'an-ı 
Kerim'in umümi olan hükümlerini âhad haberlerle tahsis etmeyi uygun 
bulmamız halinde muteber olur. Bu husustaki mufassal söz usülü fıkıhta 
zikredilmektedir. 


Sonra burada bir incelik de vardır ki, o da şudur: Umümi olan bir hükme tahsisin 
arız olması bir tür zayıflık ifade eder. Buna göre, şayet biz bu haberi bazı 
şekillerde tahsis edersek, bu durumda bu habere ard arda zayıflık se-Depleri 
gelmiş olur. Çünkü onun haber-i vahid olması, zayıflığı gerektirir; yine onun 
Kitap'la çelişik olması, başka zayıflık ve onun tahsis edilmiş olması da diğer bir 
zayıflık sebebidir. Buna göre şayet biz, Kur'an'ın umumi olan hükmünü bu 
haber-i vâhidle tahsis edersek, kesinlikle gerçekten zayıf olanı, gerçekten 
kuvvetli olana tercih etmiş oluruz. Ama bu haber tahsis etmezse zayıflık 
sebepleri ondan kısmen gitmiş olur. Bu durumda da, Kur'ân'ın umumi olan 
hükmünü haber-i vâhidle tahsis etmek uzak görülmez. 

Ebu Bekr er-Razi, âdil olanın mütecavizi öldürmesi halinde mirastan mahrum 
olmayacağı hususuna şu şekilde delil getirmiştir: Birinin kısasen öldürülmesini 
talep hakkını haiz olan kimse onu öldürmesi halinde, mirastan mahrum edilmez 
(Zira O, ölümü şer'an haketmiştir). Bu hususta da fakihler arasında tfıtilâf yoktur. 


Bil ki Şafiiler bunu kabul etmemektedirler. Allah en iyisini bilir. [5] 
Sonra Kalblerinin Taştan da Daha Katı Hale Gelmesi Başa Dön 


"Sonra, bunun peşinden kalbleriniz yine katılaştı. Şimdi o taş gibi, hatta daha da 
katı. Çünkü öylesi taşlar vardır ki, ondan ırmaklar kaynar. Ve yine öylesi vardır 
ki, yarılıp ondan sular çıkar. Öylesi de vardır ki, Allah korkusuyla aşağıya düşer. 
Allah sizin yaptıklarınızdan habersiz 

değildir" (Bakara, 74). 

Bil ki Allahu Teâlâ'nın: hitabında birkaç mesele vardır: 16) 


Birinci Mesele 


Haddizatında ve aslında, diğer bir şeyden etkilenmeyi kabul eden bir şeye, 
kendisinden ötürü etkilenmeyecek bir şey arız olduğunda, bu durumda o daha 
önce etkilenen şey için çok sert, katı ve galiz oldu denilir. Buna göre, cisim, 
cisim olması itibariyle başkasından etkilenmeyi kabul eder. Ancak taş olma 
vasfı, cisme arız olduğu zaman, taş cismi, hiçbir etkiyi kabul etmez hale gelir. 
Kalp de böyledir; delilleri, ayetleri ve ibret verici şeyleri mütalâa etmesinden 
ötürü, etkilenir. Kalbin etkilendiğini göstermesi ise, inadı, isyanı, kibirlenmeyi 
bıraktp Allah'a taâtı, huzü ve huşüyu izhar etmesinden ibarettir. Onu bu 
niteliklerden uzaklaştıran bir şey kalbe arız olduğu zaman, etkilenmeme 
hususunda o, taşa benzemiş olur. İşte bu sebepten dolayı, denilir. Yine bu 


sebepten ötürü Allahu Teâlâ müminleri kalb inceliğiyle vasfederek: 
"Ahenkli ve yer yer tekrarlanan bir kitap olmak üzere.,. Rablerine derin saygı 


gösterenlerin ondan dertleri ürperir..." (Zümer, 23) buyurmuştur. Al 
Bu Hitap Ash Saadetteki Yahudiiere Yapılmş Olabilir 


Kâffal, "Hak Teâlâ'nın, ifâdesine muhatap olanların, Hz. Muhammed (s.a.s) 
zamanında bulunan ehl-i kitab olması mümkündür. Yani, kendilerinden 
öncekilere gelen mucizelerden, onların başına gelen işlerden, onlardan isyana 
devam eden kimselere inen cezadan, onlara, peygamberinin getirdiği ayetlerden 
ve kendileri ve kendilerinin dışında Tevrat'la amel eden kimselerden alınan 
ahidler-den sonra sizin kalbleriniz çok şedid olup, katılaşarak, adeta taş kesildi, 
demektir. Böylece Allah, bununla, onların kalblerinin yumuşayacağı ayetlere 
dair bilgilerinin olmasına rağmen, onların isyan etmelerini ve katılıklarını haber 
vermiştir" demiştir. Bu görüş daha evlâdır çünkü Cenâb-ı Hakk'ın; buyruğu, 
hitab-ı müşafehe, sözlü bir hitaptır. Bu sebeple onu, Hz. Muhammed (s.a.s) 
zamanında olanlara hamletmek daha evlâdır. Yine bundan maksadın, hususiyle 
Hz. Musa (a.s) zamanında bulunan yahudiler olması da muhtemeldir. Allah'ın 
Asr-ı Saadet'teki yahüdilerden önce geçmiş olan seleflerini kasdetmesi de 


caizdir.LS1 
Üçüncü Mesele 


Allahu Teâlâ'nın, buyruğundan katili tesbit etmesi için kesilen ineğin 
uzuvlarından birisiyle vurulduğu zaman, maktulün diri İti I meşin i ortaya 
koyduktan sonra manasının kasdedilmesi muhtemeldir. Çünkü rivayet edildiğine 
göre bu maktul, katili gösterince katil maktulün yalan söylediğini söylemek, 
bunu inkâr etmeyi sürdürmüş, fitne çıkarmayı arzulamış, hatta ona bir topluluk 
da yardımcı olmuştur. İşte bu durumda Cenab-ı Hak onları, bu gibi ayetler 
kendilerine zuhur ettikten sonra, buyurarak onların kalplerinin böylesi 
mucizelerin zuhurundan sonra bile, katılık hususunda taş gibi olmakla 
vasfetmiştir. 

Keza Allahu Teâlâ'nın, ifadesinin, O'nun Hz. Musa (a.s) ın elinde ortaya 
koyduğu apaçık delilleri ve büyük nimetlerin tamamına işaret olması da 
muhtemeldir. Çünkü o yahudiler, bu ayetleri çok çok müşahede etmelerinden 
sonra bile, Hz. Musa'ya itiraz etmeyi ve inatlaşmayı terketmedi-tor. Bu onların 


Tih çölündeki kıssalarını bilen kimse için açık bir keyfiyettir. BI 


Taştan da Daha Katı Kalbler 


Hak Teâlâ'nın, ayetine gelince, bunda birkaç mesele vardır: no] 


Edatının Buradaki Muhtemel Mânaları: 


kelimesi tekrarlamak, dolaştırmak (terdid) ifâde eder. Bu ise, gaybleri hakkıyla 
bilen Allah'a ya kısmaz. Bu sebeple te'vil etmek, yani uygun mânâ vermek 
gerekir. Bu te'vil birçok yöndendir: 

a) Tıpkı Cenab-ı Hakk'ın:"Yüzbin ve daha fazla kimselere"(Saffât, 147); 
"Ziynetlerini göstermesinler; kocaları ve babalan hariç..."(Nur, 31);ve: 

"Kendi evinizden ve babalarınızın evinden yemenizde... "(Nur, 61) âyetlerindeki 
lafızları nasıl, mânasında ise, burada manasmdadır Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 
Hakk'ın: 

"Umulur ki öğüt alır ve korkar"(Taha. 44) ve: "Kötülüğü yok etmek ve 
korkutmak üzere, zikri getiren meleklere (andolsun)" (Mûreeiat, 5-6) âyetleridir, 
b) Allahu Teâlâ, onu kullarına mübhem bırakmayı istemiş ve böyle buyurmuştur. 
Tıpkı, onu arkadaşına açıklamamayı istediği zaman, ikisinden birinil yediğinde 
şüphe etmediği halde, bir kimsenin başkasına, "Ekmek veya hurma yedim" 
demesi gibi... 

c) Maksat onun taş gibi olmasıdır. "Kalblerden, taştan daha fazla sert ve katı 
olanlar vardır" demektir. 

d) İnsanlar, onların kalblerinin durumlarına muttali oldukları zaman, "Kalb-ter 
taş gibidir veya taştan daha katıdır" derler. Bu Allah'ın: 

"Aralarındaki mesafe İki yay mesafesi ya da daha az İdi"<Necm, 9) âyetinde de 
murad edilmiştir. Yani "size ve sizin düşüncenize göre" demektir. 

e) kelimesi, (daha doğrusu) mânasındadır. Nitekim Araplar şöyle söylemişlerdir: 
"Allah'a yemin ederim ki, sevgili için Selmâ mı, yoksa kavim mi, daha doğrusu 
herkes mi süslendi püslendi, bilemiyorum." Şair burada ile (yani: Daha doğrusu) 
kelimesini murad etmiştir. 

f) tıpkı senin, "Ben ancak tatlı veya ekşi yerim", yani "Benim yiyeceğim şey, bu 
iki şeyin dışına çıkmayıp, bu ikisi arasında dolaşır" demen gibidir. 

Özet olarak, maksat, bu ikisi arasında bir tereddüt meydana getirmek değildir. 
Tam aksine ikisinin dışında olan şeyleri nefyetmektir. 

g) ibaha ifâde eden bir harftir. Sanki "Eğer onların kalbleri bu ikisinden 
hangisine obenzetilirse, doğrudur, yerindedir" denilmiştir. Tıpkı senin, 
"Hangisiyle oturursan isabet edersin; ikisiyle beraber oturduğunda da isabet 
etmiş olursun" manasında olmak üzere, (İster Hasan, ister İbn Sirin'in meclisine 


git,) demen gibi... HU 


Kalblerini Taşa Benzetmenin Akli İzahları Başa Dön 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir manasında olmak üzere kâf harfine atfedilmiştir; bu 
takdire göre de muzâf hazfedilerek, muzâfun ileyh onun yerine getirilmiştir 
veya, "Veya kalblerin bizzat kendisi, daha fazla katıdırlar" manasında olmak 


üzere kâf harfine atfedilmiştir. 02] 
Üçüncü Mesele 


Allah kalbleri, birkaç sebepten dolayı daha katı olarak nitelendirmiştir. 

a) Şayet taş akıllı olsaydı ve onun karşısına bu mucize çıkmış olsaydı, şüphesiz o 
bu mucizeyi kabul ederdi. Nitekim Cenâb-ı Hak: 

"Şayet biz bu Kur'an'ı bir dağa indirmiş olsaydık, o dağı huşu içerisinde ve Allah 
korkusundan parçalanmış görürdün" (Haşr, 21) buyurmuştur. 

b) Taşta, her ne kadar katı olsa dahi, Allah'ın emriyle kendisinde meydana gelen 
şeyi kabul etmeme diye bir husus bulunmamaktadır. Tam aksine o, Allah'ın 
irâdesine göre hareket eder, O'nun çalıştırmasına, musahhar kılmasına karşı 
koymaz. Halbuki bunlar, kendilerine birbiri ardınca gelen mucizeler ve Allah 
tarafından peşpeşe verilen nimetlere rağmen, Allah'a itaat etmekten imtina 
ediyor ve kalbleri hakkı bilmek hususunda bir türlü yumuşamıyor. Bu tıpkı 
Cenâtn Hakk'ın : 

'Terde bulunan bütün canlılar ve İki kanadıyla uçan bütün kuşlar, sizin gibi birer 
ümmettir. Biz bu Kitab'ta hiçbir şeyi eksik bırakmadık. Sonra onlar Rablerine 
toplanıp getirilirler. Âyetlerimizi yalanlayanlar ise, karanlıklar içerisinde kalmış 
sağır ve dilsizler (gibi) d/rier"(En'am,38-39) buyurduğu gibidir. Sanki mana, 
"İnsanoğlunun dışındaki canlıların her biri bir şeyin emrine verilmiş ve 
kendisinden istenilen şeye inkıyad etmiş birer ümmettir. Halbuki kâfirler, 
Allah'ın kendilerinden istediği şeyden imtina ediyorlar" demektir. 

c) Veyahut da onların kalbi, taştan daha serttir. Çünkü taşlardan, bazı yönlerden 
istifâde edilir. Meselâ bazı hallerde onlardan su çıkar. Ama bunların kalblerine 
gelince, bu kalblerde kesinlikle hiçbir fayda yoktur ve onlar hiçbir şekilde, 


Allah'a itaat hususunda yumuşamazlar.L13| 
Mw'tezile?nin Yanlış Bir İstidali 


Kadi şöyle demiştir. Onlarda,içine düştükleri küfre devamı yaratan zât Allah ise, 
daha nasıl onları bu 


şekilde kınaması uygun olur? Şayet Hz.Musa (a.s) onlara hitap etmiş olsaydı, 
onlar da O'na: "Taşlarda sertliği yaratan zât, bizim kalblerimizde katılığı yaratan 
zâtın aynısıdır. Taşlarda nehirlerin fışkırmasını yaratan, bizde imanı yaratmak 
suretiyle, içine düştüğümüz durumdan bizi kurtarmaya da kadirdir. Allah bunu 
yapmadığına göre, bizim mazeretli olduğumuz ortadadır" deselerdi, şüphesiz 
onların Hz.Musa (a.s)'ya karşı getirmiş oldukları delilleri, Hz.Musa (a.s)'nın 
onlara getirmiş olduğu delilden daha kuvvetli olurdu. Bu tarz sözler, defalarca, 
çeşitli zamanlarda, gerek takrir ve gerekse tefri (meseleyi detaylı inceleme) 


bakımından geçmiştir. H4] 
Kalb Katılığının Çok İleri Derecede Olduğu 


Allahu Teâlâ, buyurmuş, buyurmamiştir. Çünkü bu, katılığın çok ileri derecede 
oldu- nu gösterir. Bir başkası da bunu: Allah, derecede olduğu mânasını 
kastetmemiş; ancak katılığı şiddetle vas- 

fetmeyi kastetmiştir. Sanki şöyle denmiştir: Taşın katılığı şiddetlidir. Ancak 
onların kalpleri daha katıdır" diye izah etmiştir. âjUİ şeklinde de okunmuştur. Bir 
karışıklık söz konusu olmadığı için mufaddalün aleyhin zamiri terkedilmiştir. 
Tıpkı senin, Zeyd kerimdir, Amr ise daha kerimdir" demen gibi... Sonra Hak 
Teâlâ bu taşlardan bazan üç türlü faydanın meydana geldiğini, onların kalbinde 
ise hiçbir faydanın olmadığını beyan etmek sureti ile, bu taşları onların 
kalbinden üstün kılmıştır. 

Bu öç faydanın ilki Cenâb-ı Hakk'ın "Öyle taşlar vardır ki içinden ırmaklar 
fışkırır" (Bakara, 74) âyeti ile bildirdiği şeydir. Bununla ilgili olarak birçok 
mesele vardır; H5] 


Birinci Mesele 
Bu âyetteki, lafzı şeklinde okunmuştur.Bu kendisine lam-ı farika lâzım gelen ve 


lâfzının hafifletilmiş şekli olan dir. AllahuTeâlâ'nın: 
"Onların hepsi de, muhakkak kt ihzaren huzurumuza getirilmişlerdir" (Yasin, 32) 


âyeti de böyledir. HO] 
Nehirlerin AkmasıHakkında Bir İzah 


Geniş ve çokça açılmak demektir.denilir, yani çıban uzunlamasına yarıldı... 


kelimesi de bu köktendir. Mâlik İbn Dinar, şeklinde okumuştur.Buna göre mâna, 
"Öyle taşlar vardır ki, yarılır da ondan nehirler olacak biçimde akan sular çıkar" 
şeklindedir. Feylesoflar, nehirlerin yerin içinde biriken buharlardan meydana 
geldiğini; eğer yer kabuğu yumuşak olursa bu buharların yerin kabuğunu 
yardığını ve ayrıldığını; eğer yer kabuğu sert ve taşlı olursa, bu buharların 
birleştiğini, sonrakilerin öncekilerle bir araya gelerek büyük bir yekün teşkil 
ettiklerini, bu durumda onların fazlalaşmasından ve genişlemelerinden yer 
yarılarak, bu suların vadiler ve nehirler halinde aktığını söylemişlerdir. 
Faydaların ikincisi, Allahu Teâlâ'nın, Öyle taşlar da vardır ki, onlar yarılıp, 
içinden su çıkar"âyetidir. Yani, taşardan yarılan, kendisinden su çıkan, böylece 
de akan bir nehir değil, kaynak olanlar vardır. Yani, taş bazan az, bazan da çok 
suyla nemlenir. Bunda, taşlarda rutubetin kaybolduğuna ve o rutubetin bazı 
durumlarda kendisinden su çıkacak ve nehirler halinde akacak kadar çok 
olduğuna, bazan da azaldığına bir delil vardır. Halbuki bunların kalbleri, son 
derece katıdır. Öğütlerden herhangi bir hususu kabul etmek suretiyle 
yumuşamaz, bu öğütleri kabul etmez ve hidâyeti kabul etmeye yönetmez. 

Allahu Teâlâ'nın (yarılır, parçalanır) buyruğuna gelince, bu aemektir. Tâ harfi 
sına idğâm edilmiştir. Tıpkı O'nun yani (Müddessir 1); (Müzzemmil 1) 
âyetlerinde olduğu gibi.Üçüncü fayda, O'nun "Öyle taşlar da vardır ki Allah 
korkusundan yere yuvarlanırlar" âyetidir. U7 


Allah Korkusundan Taşın Düşmesi Ne Demektir? Başa Dön 


Bit ki burada bir müşkilât vardır. O da şudur: Allah korkusundan dolay yere 
düşmek, akıllıların ve canlıların vasfıdır. Halbuki taş, cansızdır. Dolayısıyla 
Allah korkusundan dolayı bu yere düşme mânası, taşta tahakkuk etmez. İşte bu 
müşkilâttan dolayı bu ayet hakkında birçok görüş zikredilmiştir: 

a) Özellikle Ebü Müslim'in görüşüdür. Buna göre Hak Teâlâ'nın, ifâdesindeki 
zamir, kalblere racidir. Çünkü kalblerin haşyet içinde olması uygun olur. Taşlar 
hakkında haşyet caiz olmaz. Taşlar zikredildiği gibi, kalbler de daha önceden 
zikredilmiştir. Bu konuda söylenen en son söz, taşların zikredilenlerin en yakın 
olmasıdır. Ne var ki bu haşyet vasfı, taşlara değil de kalblere yakışınca, zamiri 
taşlara değil de kalblere râci kılmak gerekmiştir. 

Alimler, Ebü Müslim'e iki bakımdan itiraz etmişlerdir: 

1) Allahu Teâlâ'nın, "Onlar taş gibidirler veya daha katı" ifâdesi tam bir 
cümledir. Daha sonra Cenâb-ı Hak söze tekrar başlayarak taşın durumunu "Öyle 
taşlar vardır ki, onlardan nehirler fışkırır" diyerek, anlatmıştır. Bu sebeple, 


O'nun: "Öyle taşlar da vardır ki Allah korkusundan düşerler" âyetindeki zamirin 
de, ona, taşa raci olması gerekir. 

2)Yuvarlanmak, kalblere değil, taşa yakışır. Bu sebeple, hubütu (yuvarlanıp 
düşme) tevil etmek, haşyeti te'vilden daha evlâ değildir. 

b) Müfessirlerden bir topluluğun görüşüdür. Buna göre deki zamir, taşa racidir. 
Ancak biz taşın diri ve akıllı olmadığını kabul etmiyoruz. Bunun izahı şöyledir. 
Bundan maksat, Rabbi kendisine tecelli ettiğinde parçalanan Hz.Musa (a.s)'nın 
dağıdır. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Hak onda hayatı, aklı ve idraki yaratmıştır. 
Bu Allah'ın kudretine nazaran, imkânsız görülmez. 

Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Derilerine, niçin bizim aleyhimize şahitlik yaptınız? dediler. Onlar da, bizi, 
dediler, her şeyi söyleten Allah söyletti"(Fussılet, 21) âyetidir. Allah deriyi 
konuşturduğu, ona işitme va akletme kaabiliyeti verdiği gibi, dağa da korku 
kabiliyeti verebilir. Ve yine Cenâb-ı Hak: 

"Şayet biz bu Kur'an-ı bir dağa tndirseydtk, sen onu huşu içinde ve Allah 
korkusundan parçalanmış olarak görürdün"(Haşr,21) buyurmuştur. Âyetin takdiri 
şöyledir: "Allahu Teâlâ şayet o dağda akıl ve anlayış yaratmış olsaydı, işte bu 
şekilde olurdu." 

Hz.Peygamber (s.a.s) minbere çıkarken, minber olarak üzerine çıktığı kütüğün 
inlediği rivayet edilmiştir. Yine Hz.Peygamber (s.a.s)'den, peygamberliğinin ilk 
devrelerinde vahyi müteakip evine dönerken taşların ve ağaçların kendisine 
selâm verdiği, bunların hepsinin, "Ya Resülallah, sana selâm olsun" dedikleri 
rivayet edilmiştir. Âlimler, bazı taşlarda Cenâb-ı Hakk'ın akıl ve anlayış 
yaratması ve böylece onda bir haşyetin meydana gelmesinin imkânsız 
olmadığını söylemişlerdir. 

MÜ'tezile, bu te'vili kabul etmemiştir. Çünkü onlara göre, bünye ve yaratılışın 
mutedil ve dengeli olması, hayatı ve aklı kabul edebilmenin şartıdır. Bünyeyi 
şart koşmalarının tek sebebi, bunu imkânsız sanmalarıdır, yoksa hiç bir delilleri 
yoktur. Bu sebeple onlara iltifat edilmemesi gerekir. 

c) Müfessirlerden ekseriyetin görüşü olup buna göre, daki zamir, her ne kadar taş 
akledemeyip anlayamazsa bile, taşa aittir. Onlar bu görüşlerine dair çeşitli 
görüşler zikretmişlerdir. 

1) Taşlardan, bulundukları yüksek yerlerden yuvarlanıp da, aşağılara inenler 
vardır. Ama bu kâfirler inadlarında ve kibirlerinde devam etmektedirler. Buna 
göre, sanki yüksekten inmek, bir inkiyâd misâli olarak verilmiştir. Allah'ın: desi 
"şu manaya gelir. Şayet bu iniş ihtiyari olan ve akıllı kimse tarafından yapılmış 
olsaydı, bu Allah'tan olan haşyetten ötürü olmuş olurdu. Bu tıpkı Cenâb-ı 


Hakkın: 

"Derken oradan yıkılmak isteyen bir duvar buldular da, Hızır onu doğrulttu" 
(Kehf, 77) âyeti gibidir. Yani, kendisinde eğilme bulunan duvar, demektir. Yere 
düşmenin yakın olması ise, şayet böyle bir şey canlı ve irade sahibi birinden 
zuhur etmiş olsaydı, bu şey yıkılmayı istemiş olurdu. Araplardan birisinin şu 
sözü de böyledir: "Alacalı (siyahlı beyazlı) atların ağıllarından uzaklaştığını ve 
tepelerin o atların tırnakları altında secdeye kapandığını görürsün." Cerir'in şu 
şiiri de böyledir: 

"Zübeyr'in haberi geldiği zaman, şehrin surları ve huşu içindeki dağlar eriyip 
inceldiler." 

Birinci şair, tepelerin atlara karşı koyamayıp üzerlerine onların izlerinin 
çıkmasını, tepelerin at tırnaklarına secde etmesi şeklinde göstermiştir. İkinci şâir 
de şehir halkının feryadını huşu gibi saymıştır. İşte mütefekkirler Allah 
Teâlâ'nın: "Yedi gök ile yer ve hurdamı içinde bulunan varlıklar Onu teşbih 
ederler. Htçbirsey hariç olmaksızın hepsi O'nu hamd ile teşbih eder'(İsra,44). 
Göklerde ve yerde olan her varlık Allah'a secde eder...(Nahl, 49) 

"Gövdesi olmayan bitkiler de, ağaçlar da Allah'a secde ederler "(Rahman, 6) 
âyetlerini bu izah tarzına göre te'vil etmişlerdir. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın,buyruğu, "Allah Teâla kullarının kendisini sayması, korkarak 
dua ve niyaz ile, tevbe ile kendisine sığınmaları ihtiyacını uyandırmak için 
zelzeleler meydana getirir. Bu depremlerde yuvarlanan, yanlan, birbirinden 
ayrılıp giden taşlar bulunur" demektir. Bunun hakikati şudur: Şiddetli 
zelzelelerde taşların yuvarlanmasından asıl maksad, kulların kalbinde Allah 
korkusunun meydana gelmesi olduğu için, bu korku o yuvarlanmanın bir illeti, 
sebebi gibi olmuş olur. Buna göre bu âyetteki, edatı "ibtidâ-i gaye" için olur. Bu 
sebeple Allah'ın, buyruğunun manası, "Kalblerde Allah korkusunun meydana 
gelmesi için..." şeklinde olur. 

3) Bu, Cübbâi'nin söylediği görüştür: O, âyette geçen taşı, "Allah tarafından 
kulları korkutmak ve vasıtası ile kulları kötülüklerden menetmek için 
bulutlardan inen dolu" diye tefsir ederek: âyeti, "Allah korkusu ile, yani kulları 
korkutmak için veya Allah'tan korkmaya sebeb olacak bir şey için iner" 
manasınadır" demiştir. Nitekim "Kur'an inerek şunu haram kıldı, şunu da helâl 
kıldı" denilir. Bu "haramı ve helâli insanlara gerekli kılmak için inmiştir" 
manasına gelir" demiştir. Kâdi (Abdulcebbar): "Bu te'vil, bir zaruret olmadığı 
halde zahiri manayı terketmektir. Çünkü doluya taş denmez. Zira her nekadar o 
şiddetli olarak ve büyük büyük yağsa da, aslında sudur. Ona "taş" demek 
yersizdir. 


"A 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Allah, sizin yaptıklarınızdan habersiz (gâfil) değildir" âyetinin 
manası'Allah Teâlâ, şu kalpleri katılaşan kimseleri gözetliyor, yaptıklarını tesbit 
edip muhafaza ediyor. Bu amellerine hem dünyada hem de âhirette karşılık 
verecektir" demektir. Bu aynen:"Senin Rabbin unutmaz "(Meryem, 64) âyeti 
gibidir. Bu âyette, günahlardan sakınıp Allah'a itaat etsinler diye İsrâiloğutlarına 
ilâhi bir tehdid ve büyük bir korkutma vardır. 

İmdi şayet: "Allah'ın, "gafil değildir" diye nitelendirilmesi doğru olur mu?" 
denilirse, deriz ki: Kâdi bunun doğru olamayacağını, zira bunun, Allah hakkında 
gafletin olabileceği vehmini uyandıracağını söylemiştir. Halbuki durum hiç de 
böyle değildir. Çünkü bir varlıkta bir sıfatın olmadığını söylemek: 

"O Allah'ı ne bir uyuklama ne de bir uyku alır"(Bakara, 255)ve: "O doyurur, 
fakat doyurulmaz"(En'am,14) âyetlerinin de göstereceği gibi, o sıfatın o varlık 


hakkında düşünülmesinin doğru olabileceği manasına gelmez. us] 


Yahudilerin, Allah'ın Kelamım Bile Bile Tahrif Etmeleri Başa 
Dön 


"Onların size inanmalarını mı umuyorsunuz? Halbuki onlardan bir zümre vardır 
ki, Allah'ın kelâmını dinlerler, onu anladıktan sonra, bunu hile bile,tahrif 
ederlerdi"(Bakara, 75). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, buraya kadar yahudilerin atalarının kötü fiillerini zikredince, 
buradan itibaren de Hz.Muhammed (s.a.s) zamanında bulunan yahudilerin kötü 
fiillerini açıklamıştır. Kaffâl (r.a) demiştir ki: Allah'ın bu sürede İsrailoğullarının 
kıssalarını zikretmesinde birkaç maksat vardır: 

a) Bununla Hz.Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine delil getirmek istemiştir. 
Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s) herhangi bir öğrenimde bulunmadan, bunları haber 
vermiştir. Bu ise, ancak vahiy yoluyla mümkün olur. Bu delilden faydalanma 
hususunda Ehl-i Kitap ve Arablar müşterektirler. Ehl-i Kitab'ın müşterekliğine 
gelince, bu, onların daha önce bu kıssaları bilmeleri; arada herhangi bir farklılık 
bulunmaksızın, o kıssaları Hz.Muhammed (s.a.s)'den işittiklerinde, şüphesiz 
Hz.Muhammed (s.a.s)'in bu kıssaları ancak vahiy yoluyla almış olduğunu 
anlamalarıdır. Arablara gelince, onların, bu haberler hususunda Ehl-i Kitab'ın 
Hz.Muhammed (s.a.s)'i tasdik ettiklerini müşahede etmiş olmalarıdır. 

b) İsrailoğullarına verilen nimetleri ve horlanmış, köle edilmiş olmalarından 
sonra Allah'ın onları Firavun'un âlinden kurtarması, Allah tarafından onlara 
yardım edilmesi, onların hükümdarlar ve peygamberler yapılması, onlara 
yeryüzünde yerleşip hükmetme imkânının verilmesi, onlar için denizin 
yarılması, düşmanlarının yok edilmesi, Tevrat'ı indirmek suretiyle onlara nür'un 
ve beyânın gönderilmesi; buzağıya tapmaları, ahidlerini bozmaları, Allah'ı 
sonra onlara Tih çölünde taştan, tatlı suyun çıkarılması, onlara bıldırcın ve 
kudret helvasının indirilmesi ve bulutla gölgelendirilmek suretiyle güneşin 
hararetinden korunmaları gibi, onların seleflerine vermiş olduğu çeşitli ikram ve 
nimetleri sayıp dökmektir. Böylece Allah, eski ve yeni nimetlerini onlara 
hatırlatmıştır.. 

ce) Hz.Peygamber (s.a.s) İsrailoğuHarının daha önce kâfir olduklarını, 
peygamberlerine karşı çıktıklarını, onlarla ihtilâfa düştüklerini, onlara karşı inâd- 
laştıklannı, onlara karşı direttiklerini ve bu hususta önceki ümmetlerden 
hiçbirinin yapmadığı kadar ileri gittiklerini haber vermesidir. Bu böyledir, çünkü 
İsrâiloğulları apaçık delilleri gördükten kısa bir müddet sonra, Hz.Musâ (a.s) 
yanlarından ayrılır ayrılmaz, buzağıya tapınışlardır. Bu onların ahmak 


olduklarını gösterir. Sonra onlar o şehrin kapısından secde ederek girmekle ve, 
demekle emrolundukları, günahlarının bağışlanacağı, iyi olanlarına daha çok 
sevab verileceği vaadedildiği zaman onlar sözü değiştirmiş ve fâsık-lardan 
olmuşlardır. Daha sonra kudret helvası ve bıldırcın etinin yerine buğday ve 
soğan istemişler, Hz.Musâ (a.s)'ya iman ettikten ve kendisine inanacakları ve 
getirdiği şeylere uyacaklarına dâir verdikleri sözleri tutacaklarına teminat 
verdikten sonra Tevrat'ı kabui etmekten imtina etmiş de böylece tepelerine Tur 
dağı kaldırılmıştı. 

Cumartesi gününde avlanmayı helâl sayarak haddi aşmışlardı. Sonra bir inek 
kesmeleri emredildiğinde, "Bizimle alay mı ediyorsun?" diyerek Hz.Musâ 
(a.s)'ya sözle karşı çıkmışlardı.Sonra Allah'ın o ölüyü dirilttiğini gördükleri 
zaman kalpleri iyice katılaşmıştı. Buna göre sanki Cenâb-ı Hak şöyle 
buyurmuştur: Aralarındaki işleri, Allah'ın sayelerinde onları aziz kıldığı ve 
kölelikten, her türlü âfetten kurtardığı peygamberlerine karşı muameleleri de bu 
olunca, onların soyundan gelenlerin Hz.Peygamber (s.a.s)'e yaptıkları şeyler 
normal sayılabilir. Binaenaleyh Hz.Peygamber ve ey mü'minler, onlardan 
gördüğünüz inâd ve haktan yüz çeviriş zorunuza gitmesin. 

d) Sıralanan hadiselerde yahüdilerin atalarının başına gelenlerin, Hz.Peygamber 
(s.a.s) zamanında mevcud olan Ehl-i Kitab'ın da başına gelebileceği hususunda 
onları ikâz etmektir. 

e) Bu, yahüdilerin başına geldiği gibi, müşrik Arapların da başına bu gibi 
şeylerin geleceği hususunda onları ikâzdır. 

f) Bu, Allah'ın kendilerini hiç yoktan yaratmasına inandıkları halde, yeniden 
diriltmesini kabul etmeyen müşrik Araplara bir delil getirmiştir. Cenâb-ı 
Allah'ın:"İşte Allah ölüleri böyle diriltir" âyetinden muradı da budur.Bunları 
iyice anladığında biz deriz ki: Hz.Peygamber (s.a.s), onları hakka davet etmeyi 
ve onların imanı kabul etmelerini çok istiyordu. Onların inâd ve isyanları sebebi 
ile de Hz.Peygamber (s.a.s)'in kalbi çok mahzun oluyordu. Böylece Allah, 
Hz.Peygamber (s.a.s) zamanındaki Ehl-i Kitab'ın çok azının Hz.Peygamber 
(s.a.s)'in tebliğini kabul etmesi ve uyması sebebiyle Hz.Peygamber (s.a.s)'i 
teselli etmek için, apaçık delilleri müşahede etmelerine rağmen son derece inâd 
gösteren İsrâiloğullarının durumlarını Peygamber (s.a.s) anlatmış ve şöyle 
buyurmuştur:"Onların size inanacaklarını mı umuyorsunuz?" Bu ayette birkaç 


mesele vardır; H9] 


Yahudilerin Müslümanlara İnanmaları Başa Dön 


Umumi Hitaptan Maksad, Husus Yani Hz. Peygamber?'dir 
Cenab-ı Allah'ın: ayetinde iki vecih vardır: 


1) Ibn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Bu hitap, sadece Hz.Peygamber (s.a.s) edir. 
Çunku dine davet 

eden, esasında odur. Kabul edilecek ve uyulacak kimseden maksad da odur.Her 
nekadar ayetin lafzı umümi ise de biz bu karineden dolayı onu, bu husüsi 
manaya hamlettik." Hz. Peygamber (s.a.s)'in Medine'ye girip, yahudileri Allah'ın 
kitabına inanmaya davet ettiği ve onların da onu yalanladığı zaman Cenab-ı 
Allah'ın bu ayeti indirdiği rivayet edilmiştir. 

2) Bu Hasan el-Basri'nin görüşüdür. Buna göre, ayetin muhatabları hem Hz. 
Peygamber (s.a.s), hem de mü'minlerdir. Kadi, bu görüşün ayetin zahirine daha 
uygun olduğunu söylemiştir. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.s) her nekadar dine 
davet etmede, asıl ise de, sahabe içinde onları imana davet edip delilleri 
açıklayan ve onların dikkatlerini o delillere çeken kimseler de bulunmaktaydı. 
Bu sebeple hem Resülullah (s.a.s) hem de sahabeden böyle kimseleri 
kastederek, demiş olması doğru olur. Bu doğruolunca ayetin zahirini terketmenin 


izahı yoktur.1201 
İmanı Umulanlar, Asr-ı Saadet”teki Yahudilerdir 


"Size inanmaları" ayetinde kastedilen kimseler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
zamanında yahudilerdir. Çünkü imanın umulması ve umulmaması onlar 
hakkında muteber olur, zira tama (ümid) şimdiki durum için olmayıp gelecek 
için doğru olur. 

Maksad, mü'minlerin davet ettikleri dinin esaslarını itiraf ve kabul etmeleridir. 
Şayet imandan maksad Allah'a iman olsaydı ayetinde olduğu gibi Hz. Lüt. Hz. 
İbrahim'in nübüvvetini ve onu tasdikini itiraf etmemiş olurdu. Bundan maksad, 
"Sizden ötürü, sizin söyleyip tasdik etmenizle sizin onları dine davetteki 
şiddetiniz sebebiyle inanacaklarını mı umuyorsunuz?" demektir. İzafet bunu 


ifade edebilir, LH 
Üçüncü Mesele 


Onların imanlarını uzak bir ihtimal görmenin sebebi olarak alimler birçok husus 
zikretmişlerdir: 


İnanmalarının Az Muhtemel 

1) Onlar Hz. Musa (a.s) ya bile inanmadıkları hal-Oimasmın Sebepleri de, size 
iman edeceklerini mı umuyorsunuz? Halbuki Hz. Musa (a.s) Allah'ın onları 
zilletten kurtarıp, bütün dünyaya üstün kılmasına, peşpeşe mucizelerin ortaya 
çıkmasına ve düşmanlarının başına çeşitli belaların gelmesine sebep olmuştu. 

2) Siz onların iman edip açıkça tasdik etmelerini mi umuyorsunuz? Halbuki 
onlar içinde hakkı bilenler bile, hakkı itiraf etmeyip, aksine onu değiştirip 
bozmuşlardır. 

3) Bunların tefekkür ve istidlal yolu ile sizlere inanmasını mı umuyorsunuz? Bu 
nasıl olur? Çünkü onların atalarından bir kısım, Allah'ın sözlerini dinliyorlar, 


onların hak olduğunu biliyorlar, sonra da inad edip inanmıyorlardı. [22] 
Dördüncü Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Onlar, Allah'a iman etmekle mükelleftirler. O halde: 
"Onların size inanacaklarını mı umuyorsunuz? ayetinin (yani size iman 


etmelerinin) manası nedir? Buna şöyle cevab verilir: [23] 


Allah'ın Kelamını Dinleyen Cemaat 

Allah Teâlâ'nın: Oysaki onlardan birgrub..." ayetin-deki bu grub hakkında 
alimler ihtilâfa düşmüşlerdir. Onlardan bir kısmı, "Bunlardan murad, Musa (a.s) 
zamanında bulunanlardır. Çünkü Hak Teâla bunların Allah'ın kelamını 
dinlediğini söylemiştir. Allah'ın kelâmını dinleyenler ise mikât ehli (Hz. Musa ile 
Tür dağına giden seçme grub)dir" demişlerdir. Bazı alimler de ayetteki ferik 
(cemaat)'ten muradın, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında bulunan bir grubtur. Bu 
görüş doğruya daha yakındır. Çünkü; ayetindeki, zamiri kendinden önce 
zikredilmiş olan insanlara râcidir. Bu, ayeti ile kastedilen kimselerdir. Biz, imân 
etmeleri için arzu duyulan kimselerin, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanındaki 
yahudiler olduğunu açıklamıştık. Buna göre, eğer "Allah'ın kelamını dinleyenler 
sadece mikât ehlidir" denilirse, deriz ki, "Bunu kabul etmiyoruz. Aksine Tevrat'ı 
dinleyen kimseler hakkında da, "Onlar Allah'ın kelâmını dinlediler" 
denebilmektedir. Nitekim bizden birine Kur'an okunduğu zaman, "O Allah'ın 


kelâmını dinledi" denilir, LA 


Kitabı Tahrif Etmeleri 


Hak Tealâ'nın."Sonra onu tahrif ederler "ifâdesi ile ilgili birkaç mesele vardır: 


25) 
Tahrifin Manası 


Kaffal şöyle demiştir: Tahrif, bozmak ve değiştirmek manasınadır. Bunun aslı, 
birşeyden dönmek ve meyletmek manasıdır. Nitekim Cenab-ı Allah: 

"Tekrar savaşmak için bir tarafa çekilenin, yahud diğer bir fırkaya katılıp yer 
tutanın hali müstesna..." (Enfal,16) buyurmuştur. Tahrif, bir şeyi hakkından 
saptırmaktır. Bu manada, kalemin ucu hiç doğru olmayıp eğri olduğu zaman, 


denilir. [26] 
Tahrif, Ekseriya Lâfızda Olur 


Kâdi şöyle demiştir: "Tahrif, ya lâfızda ya, manada olur Tahrifi, lâfzı değiştirme 
manasına hamletmek, manayt değiştirme manasına hamletmekten evlâdır. 

Çünkü Allah'ın kelâmı, olduğu gibi kaldığı halde, onlar onun manasını 
değiştirdikleri zaman, kelâmın bizzat kendisini değil, manasını tahrif etmiş 
olurlar. İbn Abbas (r.a)'dan yahudilerin dinledikleri ilahi kelâma ilâveler ve 
çıkarmalar yaptıkları rivayet edilmiştir. Binâenaleyh tahrifi bu manaya 
hamletmek mümkün olur ise, bu görüş daha evlâdır. Eğer bu mümkün olmazsa, 
tahrifi, indirilmiş olan ilâhi kitab olduğu gibi kalmış olsa da, onun manasını 
değiştirmeye hamletmek gerekir. Allah'ın kelâmı, Kur'an'ın zuhuru gibi, 
mütevâtir bir şekilde ortaya çıktığında onun lâfızlarını değiştirmek imkansız 
olur. Ama böyle olmadan önce, bizzat ilâhi kelamın lâfızlarını değiştirmek 
imkansız değildir. Ancak bu hususta teenni ile hareket edilerek, meselenin 
gözden geçirilmesi lazım. Eğer onların kelâm-ı İlâhi'yi değiştirmeleri, onun 
hüccet olması yönüne tesir ediyor ise, Cenab-ı Hak mutlaka buna müdahale eder. 
Eğer, bu hususta müessir değil ise, böyle bir değişiklik yapılmış olabilir. Buna 
göre ilâhi kelâm hususunda tahrif denince anlaşılması gereken, bizim 
söylediğimiz şekildeki taksimdir. Manadaki tahrife gelince bu bazan, 
kendisinden peygamberin maksadının ne olduğu bilinemeyecek şekilde olan 
sözlerinde olabilen bir değiştirmedir. Çünkü bir sözde peygamberin maksadı 
bilindiği zaman, bunları bildikleri için insanların bu sözlerin manasinv tahert 
etmeleri imkansız olur. Nitekim bir kimsenin te'vil ederek, domuz ile meyte (ölü 
hayvan) etinin ve kanın haramlığını, başka bir manâya hamletmesi imkansızdır. 


[27] 
Mâna Veya Lafız Tahrifi Hakkında Başa Dön 


Bil ki biz, eğer, "Bu tahrifcilerin, Hz. Musa (a.s) zamanındaki kimseler olduğunu 
söyler isek, gerçeğe en Yakın olan, onlarn Hz. Peygamber (s.a.s) ile ilgili 
olmayan ayetleri değiştirmiş olmalarıdır. Rivayete 

göre, yahûdiler içinden seçilen yetmiş kişi (ehl-i mîkât), Tür dağında Hz. Musa 
(a.s) ile konuştuğu zaman Allah'ın sözünü, emirlerini ve yasaklarını duydular. 
Sonra: "Allah'ın sözünün sonunda, "Eğer bu işleri yapabilirseniz yapınız. Ama 
yapamazsanız bunda bir beis yoktur" dediğini duyduk" dediler. Ama eğer bu 
tahrifcilerin, Hz. Muhammed (s.a.s) zamanındaki yahûdiler olduklarını söyler 
isek, bundan maksadın onların Hz. Peygamber'le ilgili ayetleri tahrif ettiklerini 
söylemek akla daha yakındır. Bu ya onların Hz. Peygamberin vasıfları ile ilgili 
yerleri Tevrat'ta tahrif ettikleri, yahut da recm ayetini tahrif ederken yaptıkları 
gibi seri hükümleri tahrif ettikleri için söylenmiştir. Kur'an'ın zahiri onların neyi 


tahrif ettiklerini göstermez. [28] 
Bazılarının Tahrifi İle Diğerlerinin İmanından Ümit Kesilmemesi 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Bazılarının tahrife yeltenmeleri yüzünden, geriye 
kalanların imânından na- sil ümîd kesmek gerekir? Çünkü bir kısmının inâd 
etmesi, diğerlerinin imânına engel olamaz?" Kaf-fâl bu soruya şöyle diyerek 
cevab vermiştir: Mananın şöyle olması muhtemeldir: Bunlar nasıl imân etsin ki. 
Dinlerini sırf inâd olsun diye tahrif eden bir topluluktan atıyor ve onlardan 
öğreniyorlar. Buna göre işte onlar, onlara ancak tahrif ettiklerini ve yerinden 
değiştirdikleri şeyi öğretiyorlar. Taklitçiler, ancak bunu kabul eder, Hakk'tn 
sözüne iltifat etmezler. Bu, tıpkı senin birisine Yani "Senden aldıklarını ondan 
almaya devam edip, başkasından bir şey almazsan, nasıl iflah olursun?" demen 


gibidir. 1221 
Beşinci Mesele 
Alimler, Hak Teâlâ'nın: hitabı hususunda ihtilâf ederek, bir kısmı şöyle demiştir. 


Allah, bu firkanın iman edeceğine dair onların ümidini sona erdirmiştir. Bunlar 
belirli bir cemaattir. Diğerleriyse şöyle demiştir: Allah o mü'minleri onların iman 


etmelerinden me'yüs kılmamış, ancak onların içine düştükleri tahrif, tebdil ve 
inâd etme gibi hallerden dolayı, onların iman etmelerini uzak ihtimal görmek 
cihetinden, mü'minleri me'yüs düşürmüştür. Alimler şöyle demiştir: Bu, 
kölelerimizin ve hizmetçilerimizin, beldelerimize mâlik olmayacaklarını 
beklemiyor ve ummuyoruz. Sonra, onların beldelerimize o mâlik 
olamayacaklarına dair kesin bir hüküm vermiyor, ancak bunu uzak görüyoruz.. 
Birisi şöyle diyebilir; Allahu Teâlâ'nın, sözü, inkâr yoluyla zikredilmiş bir 
istifhamdır. Bu ise, onların kesinlikle iman etmiyecekleri hususunda bir kat'tlik 
ifâde eder. Buna göre, Allah'ın, iman etmi-yeceğini haber verdiği kimsenin iman 
etmesi imkânsızdır. Bu durumda, haberle kjili olarak söylenen sözler, aynıstyla 
geri döner. 

Cenab-ı Hakk'ın, ifadesine gelince, bundan maksat onarın o sözün doğruluğunu 
ve onların uydurdukları şeyin bozukluğunu bildikleri halde, bu hususa, inâd 
ederek, kasıtlı olarak yönelmeleridir. İşte bu se-oepten ötürü sözün onlardan âlim 
olanlara hamledilmesi gerekir. Onlar bunu 

Allah'ın daha sonra: Ve onu az bir değer mukabilinde sattılar" (a. imran, 187) ve: 
Onu, atalarını tanıdıktan gibi tanırlar" (Bakara, 146) ayetlerinde de izah ettiği 
gibi, bir tür çıkar için yapmışlardır. Onların sayılarının az olması da gerekir. 
Çünkü kalabalık bir topluluğun inanmış olduğu şeyleri gizlemesi mümkün 
değildir. Çünkü biz bunu mümkün gördüğümüzde, her nekadar sayı çoğalsa da, 


Hakk'a bağlı olan, bâtılı kabul edenden ayrılamaz. [30] 
"Bile Bile" İnkar Etmelerinden Maksad 


Cenab-ı Hakk'ın sözüne gelince, birisi şöyle diyebilir: "Cenab-ı Hakk'ın, 
"herhangi bir faydası olmayan bir tekrardır..." Kaffal, bunu iki şekilde 
cevaplamıştır: 

a) Onlar Allah'ın neyi murad ettiğini iyice anladıktan sonra, onu, Allah'ın 
muradının o olmadığını bildikleri, bozuk bir şekilde te'vil ettiler. 

b) Onlar, Allah'ın muradını anlamışlar ve bozuk te'vilin, kendilerine Allah 
tarafından bir ceza ve günah kazandıracağını bilmişlerdir. Günah olduğunu 
bildikleri şeyi kasıtlı olarak değiştirdikleri zaman, onların kalblerinin katılığı 
daha fazla ve cüretleri de daha büyük olur. Bundan maksat, Hz. Peygamberi 
onların inadlartna karşı teselli etmek ve O'na sabır vermek ve onların inadları da 
daha büyük olunca, bu teselli konusunda son derece müessir olmuş oldu.. Ayette 


iki mesele vardır: BH 


Birinci Mesele 


Kadı, Allahu Teâlâ'nın: Bize iman etmelerini mi umuyorsunuz?"ifadesinin, 
yukarıda tefsiri geçtiği şekilde, onların imanının kendi taraflarından yapıldığını 
gösterir. Çünkü, eğer iman, Allah'ın onlarda yaratmasıyla olsaydı, daha Önce 
zikredilen grubun sıfatından dolayı, onların imanlarını ummak durumu değişmez 
ve bunun, Hz. Peygamber (s.a.s) ve mü'minler için bir teselli olması doğru 
olmazdı. Çünkü bu görüşe göre, onların iman etmek hususundaki durumları, 
Allahu Teâlâ'nın bunu yaratmasına bağlıdır. İmanın zail olması ise, Allah'ın 
onlarda o imanı yaratmamasına bağlıdır. 

Bir başka yönden de şöyle diyebiliriz: Bu, onların tahrif ettikleri şeyin doğru 
olduğunu bile bile, tahrif konusundaki davranışlarından ötürü, haketmiş 
oldukları günahı Allah'ın büyük göstermesidir. Eğer bu, Allah'ın yaratmasıyta 
olsaydı, onların bilerek veya bilmeyerek olmasıyla netice değişmezdi. Allahu 
Teâlâl-nın zemmederek, tahrif işini onlara nisbet etmesi bunu gösterir. Bil ki bu 
husustaki söz (yani Kâdi'ye verilecek cevap) defalarca ve çeşitli tarzlarda 


geçmiştir; bunu burada tekrarın faydası yoktur.. B2] 
İkinci Mesele 


Ebü Bekr er-Razi şöyle der: Ayet, inatçı âlimin cahile göre istikameti bulmaktan 
daha uzak bir durumda olduğunu ve ondan ümid kesilmesinin daha makul 
olduğunu gösterir. Zira ayet, hakkı bilerek inatçılık etmeleri sebebiyle, onların 


yola gelmeleri ümidini izale etmektedir. B3] 


Yahudilerin Peygamberimizle İlgili Gerçeği Saklamaları Başa 
Dön 


"Onlar iman edenlerle karşılaştıkları zaman, "inandık" derler. Birbirleriyle 
başboşa kaldıklanndaysa, "Allah'ın size açmış olduğu şeyi, Rabbimiz katında 
kendisiyle size karşı delil getirsinler diye mi onlara söylüyorsunuz? Buna aklınız 
ermiyor mü?" derler. Bilmezler mi ki Allah onların sakladıklarını da, açığa 
vurduklarını da bilir" (Bakara, 76-77). Bil ki, bu ayette bahsedilen husus, Hz. 
Peygamber (s.a.s) zamanındaki .ahudilerin çirkin fiillerinin ikinci çeşididir. 

İbn Abbas (r.a)dan rivayet edildiğine göre, Ehl-i Kitab'ın münafıkları Hz. 
Peygamber (s.a.s)in ashabıyla karşılaştıklarında onlara, "Sizin iman ettiğiniz 
şeye, biz de iman ettik ve arkadaşınız Muhammed'in doğru olduğuna, sözünün 


gerçek olduğuna biz de şehâdet ediyoruz. Kendi kitabımızda O'nun sıfat ve 
niteliklerini bulmaktayız" derlerdi. Sonra birbirleriyle başbaşa kaldıklarında, 
elebaşları onlara: "Allah'ın kitabında Muhammed'in sıfatlarıyla ilgili olarak size 
açmış olduğu sırı, size karşı delil getirsinler diye mi müslümanlara 
söylüyorsunuz?" derlerdi. Çünkü muhalif olan Tevrat'ın doğruluğunu ve 
Tevratın, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine şehâdet ettiğini itiraf 
ettiğinde, bundan daha kuvvetli bir delil olmaz. Şüphesiz onlar birbirlerini, bu 
hususu Hz. Peygamber (s.a.s) ve ashabının yanında itiraf etmekten 
menediyorlardı. 

Kaffâl şöyle demiştir. Allah'ın, İfa hitabı, Arapların, yani, "Bu ilim ona rızık 
olarak verildi ve bu ilmi öğrenmek o şahsa kolaylaştırıldı" ifâdesinden alınmıştır. 
Cenab-ı Hakk'ın "Rabbiniz katında" ifâdesine gelince, bunda birçok vecih 
bulunmaktadır. 

a) Ehl-i kitab, kendi kitablannda bildirilen bir bilgiyi müslümanların öne sürüp, 
"Bu, sizin kitabınızda da böyledir" demesini, Allah katında yapılan bir 
hüccetleşme ve delil getirmek olarak görmüşlerdir. Sen bazen, "Bu, Allah'ın 
kitabında böyledir" veya: "Bu, Allah katında böyledir" dersin ki, bunlar aynı 
manaya gelirler. 

b) Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Yani, Rabbiniz hakkında sizinle hüc- 
cetleşsinler diye..." mânasına gelir. Çünkü, Allah'ın gerekli kılmış olduğu, 
Peygamberlere tâbi olma hususunda hüccet ve delil getirmenin, Allah hakkında 
bir delil getirmek ve hüccetleşmek olarak vasfedilmesi uygundur. Çünkü bu 
hüccetleşme, Allah'ın dini hususundadır. 

c) Asamm şöyle söylemiştir. Maksad şudur: "Kıyamet gününde ve sorgulama 
sırasında sizin aleyhinize hüccet getirsinler diye mi?.. O zaman bu, o mahşer 
yerinde, bütün insanların gözü önünde sizin daha çok kınanmanıza ve 
ayıplanmanıza yol açar.." Çünkü bu durumda o kimse, önce Hakk'ı itiraf edip, 
sonra da inkârda diretmiş olan kimse gibi, onu gizlemiş olmuyor. Bu sebepten 
ötürü yahudi topluluğu, bu hususun ortaya çıkmasının, ahiret gününde onların 
rezil ve rüsvaylıklarını arttıracağına inanıyorlardı. 

d) Kadi Ebü Bekr şöyle söylemiştir: Bir şeyi hüccet olarak öne süren kimse, 
bazan hüccetleşir ve bu hüccetten maksadı da, hasmını yenmek suretiyle bir 
sürür ve neşe elde etmek olur. Bazan da bu hüccetten amacı, hasmının özrünü 
geçersiz kılıp, ona Allah'ın delilini anlatmak maksadıyla, te'dib ve nasihattir. 

İşte bunun gibi, yahudiler başbaşa kaldıklarında şöyle demişlerdir: "Muhakkak 
ki siz onlara, Allah'ın size Tevrat'ta açmış olduğu hüccetlerini söylediniz.. 
Böylece de onlar, bununla, tân ve nasihatta bulunmak şeklinde ihticâc etme, 


hüccetleşme İmkânını elde ettiler." Çünkü hücceti ve delili bu şekilde zikreden 
kimse, bazan arkadaşına şöyle der: Gerçekten ben, Allah katında, sana yapılması 
gereken görevimi yaptım ve benimle Rabbim arasındaki hücceti sana gösterdim. 
Eğer kabul edersen, kendine iyilik yapmış olursun; ama inkâr edersen, kaybeden 
ve hüsrana uğrayan ancak sen olursun.. 

e) Katfâl şöyle söylemiştir: denildiği zaman, bundan maksat, "o, benim inancıma 
ve hükmüne göre âlimdir" olur. Yine, "Bu, İmâm Şafii katında helâldir;" "Ebu 
Hanife yanında, katında haramdır" denildiğinde, bundan kastedilen, "onların 
hükmüne göre" dir. Buna göre ayetinin mânası, "Allah'ın hükmüne göre bu 
delillerle aleyhinize hüccet getirilsin diye mi?" şeklinde olur. Bazı alimler ise, 
Cenab-ı Hakk'ın: 

"Eğer onlar, şahidlert getiremezlerse... İşte o zaman onlar Allah katında ya- 
lancılann ta kendileridir" (Nur. 13) ayetini, "Allah'ın hükmüne ve yargısına göre" 
şeklinde te'vil etmişlerdir. Çünkü, zina isnadında bulunan kimse şahidleri 
getiremediği zaman, doğru söylüyor bile olsa, ona yalancıya uygulanan hüküm 


tatbik edilir. B4 
Hitabı Kimedir? 


Cenab-ı Hakk'ın, "Bunu anlamıyor musunuz?" ayetine gelince, bunda birkaç 
vecih bulunmaktadır: 

a) Bu hitâb mü'minlere râcidir. Cenab-ı Hak, sanki söyle demiştir. "Onların iman 
etmelerini ummanızı gerektirecek bir durum olmadığına dair, onların vasıfları 
hakkında zikretmiş olduğum şeyleri anlamıyor musunuz?" Bu Hasan el-Basri 
'nin görüşüdür. 

b) Bu.yahudilere râcidir. Buna göre sanki onlar birbirleriyle başbaşa kaldıkları 
zaman, şöyle demişlerdir: "Siz müslümanlara, vebali ve sorumluluğu size ait 
olacak şeyleri söylüyor ve böylece söylediklerinizle aleyhinize hüccet getirmiş 
oluyorsunuz? Bunun, şu anda içinde bulunduğunuz duruma uymadığını 
anlamıyor musunuz?" Bu izah şekli daha açıktır; çünkü bu açıklama onlar 
hakkındaki sözün bir devamı mahiyetindedir; binaenaleyh, sözü yahu-dilerden 
başkasına hamletmenin gereği yoktur... 

Cenab-ı Hakk'ın, "Onlar, Allah'ın sakladıkları şeyleri de, açığa vurduklarını da 
bildiğini bilmiyorlar mı?" ayetine gelince, bunda iki görüş vardır: 

1) Bu, çoğunluğun görüşüdür ki; buna göre yahudiler Allah'ı tanıyorlar, O'nun 
gizliyi de aşikâr olanı da bildiğine inanıyorlardı. İşte bundan c Cenâb-ı Hak 
onları bununla korkutmuştur. 


2) Yahudiler bunu bilmiyorlardı; bu sebeple de Cenab-ı Hak onları bu sözte 
tefekkür etmeye; kendilerinin, gizliyi de aşikâr olanı da bilen bir Rableri 
olduğunu anlamaya ve nifaklarından dolayı başlarına gelebilecek bir azabtan 
emin olamıyacaklarını düşünmeye sevk ve teşvik etmiştir. Her iki görüşe göre 
de. bu söz onları ikiyüzlülükten ve birbirlerine, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetine dair delilleri saklamayı tavsiye etmekten men ve nehiydir. Doğruya 
en yakın olansa, bu hitaba muhatap olan yahudilerin, bunu bilmekte olduklarıdır. 
Çünkü, bir şeyi bilmedikçe, bir kimse için "O, şunu şunu bilmiyor mu?" 
demenin, men edici ve yasaklayıcı bir tarafı yoktur. Ancak onu bildiği zaman, o 
şey o kimseyi bu fiili işlemekten men eder. 

Âlimlerden bazıları ise, şunu söylemiştir: Allah'ı tanımayan, O'nun gizliyi ve 
aşikâr olanı bildiğine inanmayan münafıklar gibi olmadıkları halde, bu yahudiler 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine dair delilleri açıklamamalarını gizlice 
dindaşlarına söylemeyi nasıl oluyor da makul buluyorlar, (Allah'dan 
saklayacaklarını nasıl zannedebilirler?) Onların bu halleri, doğrusu pek hayret 
vericidir. 

Kâdi şöyle demiştir: Ayet birkaç hususa delâlet etmektedir; 

a) Eğer kulların fiillerinin yaratıcısı Allah ise, onları bu fiil ve sözlerden men 
etmesi nasıl doğru olabilir? 

b) Ayet delil getirme ve incelemenin sağlıklı bir yol olduğuna ve, sahabe ve 
müminlerinin yolunun da bu olduğuna; bunun yahudilerce de bilindiği için, 
birbirlerine bu sözü söylediklerine delâlet etmektedir. 

c) Ayet, hüccetin bazan ilzami (kabule zorlayıcı) olduğuna delâlet etmektedir; 
çünkü, onlar Tevrat'ın doğruluğunu ve, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine 
delâlet eden delilleri ihtiva ettiğini itiraf edince, onlara Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetini tasdik etmek gerekir. Ama şayet bu iki mukaddimeyi kabul etmemiş 
olsalardı, delil ve ihticâc tam olamayacaktı. 

d) Âyet keza bir günahı, günah olduğunu bile bile işleyen kimsenin Allah 
katında çok büyük bir günahkâr ve suçlu olduğuna delâlet etmektedir. Allah en 
iyi bilendir. 

"Onların içinde, Kİtâb'ı bilmeyen ürnmtler vardır. Bildikleri sadece bir sürü 
asılsız şeylerdir ve ancak zanda bulunurlar. Onu az bir değer karşılığında satmak 
için elleriyle kitabı yazıp sonra da: "Bu Allah katındandır" diyenlere yazıklar 
olsun! Vay ellerinin yazdıklarından ötürü başlarına geleceklere! Vay kazanmakta 
oldukları şeyden dolayı onlara!" 

(Bakara. 78-79). 

Bil ki, Cenab-ı Hakk'ın: "Onlardan ümmiler vardır" sözüyle murad edilenler 


yahudilerdir. Çünkü, Cenab-ı Hak onları inadla niteleyip, onların inanmalarını 
ummayı ve beklemeyi izâle edince, artık onların fırka ve gruplarını açıklamıştır. 
Buna göre: 

Birinci fırka, sapmış ve başkalarını da sapıtmakta olan fırkadır ki bunlar, 
Kitabın kelimelerini yerinden değiştirmekte ve oynatmaktadırlar. 

İkinci fırka, münafıklardır. 

Üçüncü fırka, münafıklarla mücadele edenlerdir. 

Dördüncü fırka, bu ayette zikredilenlerdir ki, bunlar okuması ve yazması 
olmayan, taklide tâbi olan ve kendilerine söyfenenleri kabul eden ümmi taba- 
Kasıdir.. Bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, imanı kabul etmekten kaçınanların bu 
imtinâlarının sebebinin tek olmadığını, aksine onlardan her tabakanın bir red ve 
imtina sebebi olduğunu açıklamıştır. 

İmdi her kim, Allahu Teâlâ'nın yahudilerin fırkalarına dair zikretmiş olduğu 
açıklamaları düşünür ve tezekkür ederse, bu hususun, ayniyle bu ümmet .cinde 
de bulunduğunu görecektir. Çünkü onlar içinde Hakk'a karşı inâdla-şan, 
başkalarını saptırmaya gayret eden kimseler olduğu gibi, aynı şekilde orta yolu 
takib eden, yine taklide tâbi olan sırf ümmi kimseler de bulunmaktadır. Bu ayetle 


ilgili birkaç mesele vardır: 3) 


Ümni Tâbirinin Manası 


Alimler "ümmi" kelimesinin manasında ihtilâf ettiler- Bazıları 'O, ne bir kitabı 
ne de bir peygamberi ikrâr etmemiş kimse manasınadır" derken, diğerleri "Okur- 
yazar olmayan kimse manasınadır" demişlerdir. Bu ikinci görüş daha doğrudur. 
Çünkü ayet yahudiler hakkındadır. Yahudiler ise Tevrat'ı ve peygamberlerini 
ikrâr ediyor, kabul ettiklerini söylüyorlardı. Halbuki Hz. Muhammed (s.a.s):, Biz 
ümmi bir ümmetiz, yazı yazmayı ve tiesab yapmayı bilmeyiz! buyurmuştur. 
Bu hadis.de ikinci görüşün doğruluğuna delâlet eder. Ayrıca Hak Teâlâ'-nın: 


"Kitabı bilmezler buyruğu da ancak bu görüşe uygun düşmektedir. 37) 
Emâni Kelimesi Hakkında Başa Dön 


kelimesi, kelimesinin cem'idir. Bu kelimenin, temelde aynı olan birbirine yakın 
birçok ma- naları vardır: 

1) Bu, insanın tahayyül ettiği, aklında meydana gelebileceğine karar verdiği ve 
olacağından bahsettiği şey, yani "kuruntu" dur. Arapların, "Falan zat, falan zata 
vaaâde bulunuyor ve ona boş ümid veriyor" sözü ve Allah Teâlâ'nın: "(Şeytan) 
onlara vaa'd eder, onları olmayacak kuruntulara düşürür. Halbuki şeytan onlara, 
aldatmadan, başka birşey vaa'd etmez" (Nisa, 120) ayetindeki ,kelimesi bu 
manayadır. Biz (kelimesini bu mânâda tefsir edersek), ayeti, "Onlar ancak, 
hatalarından dolayı Allah'ın kendilerini muaheze etmeyeceğini, peygamber 
atalarının kendilerine şefaatçi olacağını zannederler, din adamları da, 
"Cehennem azabının ancak sayılı birkaç gün onlara dokunacağı" kuruntusunu 
verir" manasına getir. 

2) "Ancak alimlerinden duyup onları taklid ederek kabul ettikleri uydurma 
yalanlar" manasınadır. Bir bedevi İbn De'be'ye söylediği bir şey hakkında şöyle 
demiştir: Bu rivayet ettiğin bir şey mi, temmenni ettiğin birşey mi, yoksa 
uydurduğun bir şey midir? 

3) "Ancak okudukları şeyleri..." manasınadır. Bu mana da, Arapların: "Allah'ın 
kitabını ilk gecede okudu" ifâdesinden alınmıştır. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: 
"Kelime, "Takdir etti, düşündü" manasına gelen ^* fiilinden türemiştir. Çünkü 
temennide bulunan bir kimse, kendi kendine bir takdir ve tahminde bulunup, 
olmasını arzu ettiği şeyin olabileceğini düşünür. "Uyduran ve okuyan kimse de, 
şu kelimeden sonra şu kelimenin gelmesini takdir eder, düşünür". 

Ebu Müslim şöyle demiştir: Bu lâfzı, kalbin temennisi manasında anlamak, 
Allah'ın: 


"On/ar, "Cennete ancak yahüdi veya hıristiyan olanlar gireceklerdir" dediler. Bu 
onların temennileridir" (Bakara, mj ayetinin delâletine göre, daha evlâdır. Cenab- 
1 Allah: 

"(İş) ne sizin temennilerinizle, ne de Ehl-i kitab'm kuruntulanyla (olup bitmiş) 
değildir. Kim bir kötülük yaparsa, onun cezasını görür" (Nisa, 123); 

"Bunlar onların tenennileridir. Onlara: "Haydi delillerinizi getirin" de" (Bakara, 
111); Ve: 

"Onlar, "Bu (hayat), dünya hayatımızdan başka birşey değildir. Ölüyoruz, 
yaşıyoruz. Bizi zamandan başka birşey helak etmiyor" dediler. Halbuki onların 
bu hususta hiçbir bilgileri yok. Onlar sadece zanları üzere konuşuyorlar" 
(Casiye, 24) buyurmuştur. Bütün bu ayetlerdeki ümniye ve zan kelimeleri, 
"Düşünüp tahmin ediyorlar" manasınadır. 

Ekseri âlimler şöyle demiştir: Bu kelimeyi "okumak, okudukları şey" manasına 
hamletmek daha evlâdır. Nitekim: 

O birşey okuduğu zaman, şeytan onun okumasına birşey atmıştır" (Hacc, 52) 
Duyurulmuştur. Ve, zira bu kelimeyi "okuma" manasına almak, ayetteki 1s- 
:snaya da daha uygundur. Çünkü biz kelimeyi bu manaya hamlettiğimiz 
kelimenin istisna ile bir alakası olmuş olur. Buna göre de sanki Cenab-ı -ak bu 
ayette: " Onlar kitabtan ancak kendilerine okunup da dinledikleri miktarı, 
kendilerine anlatılıp da kubul ettikleri miktarı bilirler. Sonra onlar bunlar 
özerinde tefekkür etmeye muktedir olamazlar" buyurmaktadır. Eğer kelime, 
uydurma sözler, yalanlar, zan, insanın düşünüp karar verdiği şeyler manasına 


hamledilir ise, bunda istisna yapmak çok nâdir birşey olur. [38] 
Üçüncü Mesele 


Cenab-ı Hakk'ın: "Lâkin birtakım ümniyeler bilirler" ifâdesi "istisnâ-i 
munkatı"dır. Şâir Nâbiğa şöyle demiştir: 

"Güçlü olmayan bir yemin ettim. Çünkü gâlbteki bir kimse hakkında bilgimiz 
yok, İâkin hüsnü zannım vardır." Ayetteki, kelimesi, şeddesiz olarak, şeklinde de 
okunmuştur. 

Cenab-ı Allah'ın: "Onlar ancak tanda bulunuyorlar" ifadesi, bizim 
söylediğimizin sanki gerçek olduğunu göstermektedir. Çünkü eğer, kelimesi ile, 
"aslı olmayan işleri var diye düşünüp takdir etmek" manası murad edilir ise, ki 
bu "zan" demektir, o zaman burada bir tekrar olmuş olur. Birisi: "Zan başkadır, 
gönülden, akıldan geçen düşünce başkadır. Binaenaleyh bu ayette bir tekrarın 
olması gerekmez" diyebilir. Biz kelimeyi "okunan şey, okumak" manasında alır 


isek ayetin manası daha güzel olur. Buna göre Cenab-ı Allah sanki, "Onlardan, 
kitabı ancak kendilerine okunması ve onu dinlemeleri yolu ile, ancak kitabın 
te'vili istendiği gibi kendilerine söylenmesi ve onu doğru zannetmeleri yolu ile 
bilenler vardır" buyurmakta ve bu yolun insanı hakikate ulaştırmadığını beyân 


etmektedir. B9] 
Ayetten Çıkarılan Kaideler 


Bu ayette bazı meseleler vardır: 

1) Marifetler (bilgiler), sonradan kazanılır, zaruri değildir. Bundan dolayı Cenab- 
ı Hak, bilmeyen ve zanna göre hareket eden kimseleri zemmetmiştir. 

2) Taklid, kesinlikle temelsizdir. Bu müşkildir. Çünkü feri (ikinci derece 
meselelerde, fıkhi hükümlerde) taklit bize göre caizdir. 

3) Başkalarını saptıran kimse zemmedildiği gibi, onun saptırmasına aldanarak 
sapan kimse de zemmedilir, kınanır. Çünkü Cenab-ı Hak, bu durumda oldukları 
halde, onları kınamıştır. 

4) Dinin temel meselelerinde (yani itikadı meselelerde), zan ile yetinmek caiz 
değildir. En iyi Allah bilir. 

Hak Teâlâ'nın: "Yazıklar olsun..." ifâdesi hususunda alimler şöyle demişlerdir: 
her üzüntülü, zorda kalmış insanın söylediği bir kelimedir." İbn Abbas (r.a), 
"Elem veren azabdır" demiş. Süfyan-ı Sevri'den, onun cehennemdekilerin 
bederilerinden akan irin manasına olduğu rivayet edilmiştir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir. 

"O (Veyl), cehennemdeki bir vadidir. Kâfir, o vadinin dibine ulaşıncaya kadar 


" 


kırk sene aşağı doğru düşer" [40] 

Kâdî de şöyle demiştir: "Veyl, son derece va'-îd ve ilâhi tehdidi ifâde 
etmektedir." Veyl ister cehennemdeki bir vadinin adı olsun ister büyük azab 
mânâsına olsun, Kâdi'nin söylediği manada şüphe yoktur. 

Allahu Teâlâ'nın: "Elleriyle kitabı yazıyorlar" ifadesinde iki vecih vardır: 

1) Bir adama yazması emredildiği zaman, (yazdım) der. Buna göre "elleriyle" 
ifâdesinin manası, "Onlardan bu yazma işi ancak bu şekilde vâki oldu" şeklinde 
olur. 

2) Bu ifâde te'kid içindir. Burası te'kid yapılması güzel olan bir yerdir. Nitekim 
sen, yazdığı şeyi bildiğini inkâr eden kimseve: "Ey falan, bunu sen elinle 
yazmıştın" dersin. 

Cenab-ı Allah'ın: "Sonra da bu Allah indin-dendir, diyorlar" ayetinden murad, bu 
yazma işini yapan ve bu fiili işleyen kimselerin son derece aşağılık kimseler 


olduğunu anlatmaktır. Çünkü onlar dinden saptıkları gibi başkalarını da 
saptırmışlar, ahiret saadetlerine karşılık dünyayı satın almışlardır. Bundan dolayı 
onların günahı başkaların in kinden daha büyüktür. Çünkü malumdur ki 
başkalarına zarar verecek bir yalanın günahı daha büyüktür. Allah'a karşı yalan 
söyleyen, bu yalanına saptırma işini ilâve eden, bu ikisine dünya sevgisini 
ekleyip onu elde etmek için hileler kuran, bunlara ilaveten ömür boyu devamlı 
olarak insanları sapıtacakları bir yola sevke-den bir kimsenin günahı artık nasıl 
olur İyi düşünülsün? İşte bundan dolayı Cenab-ı Allah onların yaptıkları bu işin 
büyük (bir günah) olduğunu bildirmiştir. Eğer "Hak Teâlâ onların İki durumunu 
hikâye etmiştir: Birisi kitab yazmaları, diğeri de o yazdıklarını yalan söyleyerek 
Allah'a isnâd etmeleri.. Ayetteki bu tehdid ya onların kitab yazmalarından, veya 
yazılan şeyi Allah'a isnâd etmelerinden, veyahut da her ikisinden dolayıdır" 
denilir ise deriz ki: Başkalarını saptırmak için bâtıl, asılsız şeyler yazmak kötü 
fiüllerdendir. Allah Teâlâ hakkında yalan söylemek de böyledir. Ama bu ikisini 


birden yapmak gerçekten çok büyük bir günahtır. [4H 
"Az Bir Değer Karşılığında Satma" Ne Demektir? Başa Dön 


Cenab-ı Hakk'ın: "Onu az bir pahaya (fiyata) satmak için" ifâdesi iki şeye işaret 
etmektedir: 

1) Bu, onların son derece bahtsız (şâki) olduklarına işarettir. Çünkü akıllı olanın, 
dünyevi çok bir ecir karşılığında âhirette az bir vebale bile razı olmaması 
gerekir. Öyle ise onun, dünyevi değersiz bir menfaat yüzünden âhirette büyük bir 
azaba düşmeyi göze alması nasıl makul olabilir? 

2) Bu ifâde, onların bu tahrifi, dini bir iş olarak değil, mal ve makam elde etmek 
için yaptıklarını gösteriyor. Bu, karşılıklı rıza olsa bile bâtıl bir şeye karşılık mal 
almanın haram olduğuna delâlet eder. Çünkü onlara verilen mallar severek ve 
rızâ ile veriliyor idi. Bununla beraber Cenab-ı Allah, bunun haram olduğuna 
dikkat çekmiştir. 

Cenab-ı Allah'ın: "Elleri ile yazdıkları şeylerden dolayı onlara yazıklar olsun" 
buyruğundan murad şudur: Onların sırf yazmaları dahi tek başına büyük bir 
günahtır. Keza bunlara karşılık mal ve para almaları da ayrıca büyük bir 
günahtır. Bundan dolayı, "veyl" sözü yaptıkları iş için tekrar edildi. Eğer tekrar 
edilmemiş olsaydı, "Bu iki işi (yani kitab yazıp onu Allah'a isnâd etme işi) 
birlikte büyük va'idi gerektirmiştir, yoksa tek tek değil" denebilirdi. Ama Cenab- 
1 Allah bu şüpheyi böylece gidermiştir. 

Müfessirler ayetteki, "Ve kazandıklarından dolayı.." ifâdesi hususunda, bundan 


murad "Sadece bu yazma ve tahrif için kazandıklarından dolayı" manası mıdır; 
yoksa "diğer günahlarından dolayı" manası mıdır? diye alimler ihtilâf 
etmişlerdir. Söz dizisine en uygun olan bu ayette kastedilenin, onların bu yolla 
aldıkları anlatılan mallar olmasıdır. Fakat umümi olması itibarı ile, bu ifâdenin 
herşeye şâmil olması da doğru olur. Fakat onların kazançları bu kayıd ile 
kayıtlanmadığı zaman, kazançtan dolayı va'id ve tehdid yerinde olmayacağı için 
önceki görüş tercih edilmiştir. Çünkü kazanca helâl olanı da girebilir. Bundan 
dolayı onların va'ide müstehak olan kazançlarının takyid edilmesi, yani hangi 
kazançlarının böyle olduğunun belirtilmesi gerekir. Burada takyid için en uygun 
olan da daha önce zikredilmiş olan şeydir. 

Kâdi şöyle demiştir: Bu ayet, onların bu yazma fiillerinin Allah'ın yarattığı 
şeyler olmadığını gösterir. Çünkü onların yazmalarını Allah yaratmış olsaydı, 
yahudilerin, "Bunlar Allah indindendir" diye bunları Allah'a izafe etmeleri 
gerçeğin ifâdesi olurdu. Zira Hak Teâlâ bunları onlarda yarattığı zaman, farzet ki 
kul onu kesbetmiştir, ama fiilin yaratanına nisbet edilmesi, onu kesbedene nisbet 
edilmesinden daha kuvvetlidir. Bu sebeple o yazma işinin Allah'a isnâd edilmesi, 
kula isnâd edilmesinden daha evlâ olurdu. Bu sebeple onların bu husustaki 
sözleri ile övülmeye hak kazanmaları gerekirdi. Çünkü buna göre onların 
yazdıkları Allah katından olmuş otur. Böyle olmadığı için, biz bu yazma işinin 
Allah'ın yarattığı bir iş olmadığını anlamış olduk." Buna şu şekilde cevap verilir: 
Bahsedilen delillere göre bu yazma işine sevkeden sebep Allah'ın yarattığı 
şeylerdendir. Bu sebeple yazma işi de Allah'ın yarattığı şeylerdendir. Allah en iyi 


bilendir. 221 


Ahiret Azabının Sadece Sayılı Günler Olacağı İddiaları 


"Onlar "Cehennem bize ancak sayılı günler dokunacaktır" dediler. (Onlara) de 
ki: Allah'dan bir ahid mi aldınız? Öyle ise Allah ahdinden asla caymaz. Yoksa 
Allah'a karşı bilmediğiniz şeyi mi söylüyorsunuz?" (Bakara, 80). 

Bil ki bu söz onların çirkin söz ve fiillerinin ücüncüsüdür. Bu da onların, Allah'ın 
kendilerine birkaç gün dışında azab etmeyeceğini kesinkes söylemeleridir. Bu 
kesin hükme, akıl ile varılması imkânsızdır. Ama bizim, "Şüphesiz Allah ne 
isterse ona hükmeder" sözümüze göre, Allah'ın fiillerine hiç kimsenin itiraz 
hakkı yoktur. Bu sebeple böyle bir şeyi ancak nakli delil ile bilmek mümkündür. 
Mur'tezile'ye göre akıl, günahları sebebi ile devamlı bir ilâhi cezaya müstahak 
olunduğunu gösterir. Akıl buna delâlet edince, ceza için bir müddet takdir 
edildiği ve sonra da bu cezanın biteceği hususunda, bunu açıklayan nakli bir 


delile muhtaç olunur. Bu sebeple her iki mezhebe göre de nak-delil olmadan 
bunu bilmeye imkan yoktur. Nakli delil olan bir meselede, aklen vermek caiz 


değildir. Burada iki mesele vardır: (431 
Sayılı Günlerin Şümulü 


Alimler "sayılı günler" hususunda iki görüş belirtmislerdir: 

a) (günler) |âfzı ancak on ve daha aşağı sayıda günü gösterir. On günden fazlası 
için kullanılmaz. Buna göre (beş gün), (on gün) denilir (onbir gün) denmez. Ne 
varki bu kaide, Cenab-ı Hakk'ın, "Sizden Öncekilere farz kılındığı gibi size de 
muttaktierden olasınız diye sayılı günlerde oruç tutmak farz kılındı" (Bakara, 
183-184)ayeti ile bir müşkillik arzeder. Bu ayetteki sayılı günler bir ayın bütün 
günleridir. Bir ayın günleri ise ongünden daha fazladır. 

Bir de Kâdi şöyle demiştir: lâfzının on veya daha aşağı bir sayıya hamleditdiği 
sabit olunca, en uygun olan, bu kelimenin en azını veya en çoğunu ifâde ettiğini 
söylemektir. Çünkü bunun üç gün olduğunu söyleyen, "Bunu en azına 
hamlediyorum" diyebilir. Bu, izahı mümkün bir sözdür. Yine o lâfzın on günü 
ifâde ettiğini söyleyen de, "Onu en çoğuna hamlediyorum" diyebilir. Bu sözün 
de izahı mümkündür. Ama o lâfzın "on"dan az, üçten çok bir sayıya 
hamlediimesinin izahı mümkün değildir. Çünkü ikisi arasındaki sayıların 
herhangi birinin diğerlerine bir üstünlüğü yoktur. Meğer ki bunu belirleyen sahih 
bir rivayet varid olsun. İşte o zaman o rivayete göre hüküm verilir. 
Müfessirlerden bir grub, lâfzını, yedi gün diye tefsir etmişlerdir. Bu hususta 
Mücâhid şöyle der: Yahudiler dünyanın ömrünün yedibin sene olduğunu 
söylüyorlar. Buna göre Cenab-ı Hak, her bin yıla karşılık onlara bir gün azab 
edecek demektir. Bu sebeble onlar, "Allah bize yedi gün azab edecektir" 
demişlerdir. Esâm bazı yahüdilerden, buzağıya sadece yedi gün tapmış 
olduklarını, bundan dolayı "Allah bize yedi gün azab edecek ' dediklerini 
nakletmiştir. Her iki görüş de zayıftır. İlkinin zayıf olmasına gelince, dünyanın 
Ömrünün yedibin sene oluşu ile, onların azabının yedi gün olması arasında 
kesinlikle birbirini gerektirecek bir alâka yoktur. İkinci görüşe gelince, yedi gün 
isyan etmiş olmalarından dolayı azablarının da yedi gün olması gerekmez. 

Biz ise şöyle diyoruz: Herşeyin mâliki ve sahibi Allah olduğu için, O'nun yaptığı 
her şey güzeldir. Mutezileye göre, günahkâr tevbe etmediği veya affolunmadığı 
müddetçe, isyanından Ötürü ebedi cezaya hak kazanır. Buna göre şayet: "Cenab- 
1 Allah bir günaha karşılık daha fazla ceza vermeyi 

menederek: "Kötülüğün cezası, mlslt ile kötülüktür" (şüra,40) buyurmuştur. Bu 


sebeple cezanın suçtan fazla olmaması gerekir" denilir ise biz deriz ki: Günahın 
cezası, nimete göre artar. Allah'ın kullarına olan nimeti sayısız ve sınırsız olunca, 
onların günahları da son derece büyük olur. 

b) İbn Abbas (r.a)'ın; lâfzını, yahudilerin buzağıya taptıkları günlerin sayısı olan 
"kırk gün" ile tefsir ettiği rivayet edilmiştir. "Yedi gün" tefsiri için söylenenler bu 
hususta da söylenir. 

Bir üçüncü görüş de şudur: Ayetteki "sayılı" lâfzının tıpkı, "O (Yüsuf u) az bir 
fiyata, sayılı bir kaç dirheme sattılar" (Yüsuf, 20) ayetinde de olduğu gibi, "az" 
manasına geldiği söylenmiştir. 441 


İkinci Mesele 


Hanefiler, hayızın en az müddetinin üç, en çoğunun ise on gün olduğuna zâhib 
olmuşlar ve buna Hz. Peygamber (s.a.s)'in: "Hayızlı olduğun günlerde namazı 


birak"l45] hadisini delil getirmişlerdir. Buna göre hayzın müddeti, lâfzı ile ifâde 
edilen günler sayısıncadır. lâfzı ile ifâde edilen günlerin en azı üç, en çoğu ondur. 
Bu sebeple hayız müddetinin en azının üç, en çoğunun ise on gün olması gerekir. 


Bu husustaki müşkitlik yukarıda geçmişti. [46] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ bu ayette: "Onlar cehennem bize ancak sayılı günler 
dokunacaktır" dediler.", Al-i İmran süresinde ise: "Ancak sayılı günler" (Ali 
imran, 24) buyurmuştur. Birisi şöyle diyebilir: Her iki ayette de mevsüf aynı 
(günler) lâfzı otduğu halde, niçin bu kelimenin sıfatı birinci ayette ikincisinde 
ise, şeklinde gelmiştir? Cevab: İsim eğer müzekker olur ise, onun cem'inin sıfatı 
sonunda "ta" harfi bulunan müennes bir kelime olur. Meselâ: ve, Eğer isim 
müennes olur ise, onun cem'inin sıfatı cem'i müennes salim olur. Mesela: testi 
(kırık testiler); (kırba), (kırık su kırbaları) denilir. Ne var ki bazan nâdir olarak 
isim müzekker olduğu halde, cem'i ve sıfatı,cem'i müennesi salim olarak gelir. 
Mesela, (güvercin), (güvercinler); ve ot (gerilmiş develer) denilir. İşte: (al-i 
imran, 24} ve o "Belirli günlerde" (Hacc. 28) ayetlerinde de aynı şey vardır. 
Buna göre Cenab-ı Allah, Bakara suresinde asıl şekli ile-ki bu şeklidir.-Al-i 


İmran süre sinde ise ikinci şekli ile getirmiştir. 147) 


Allah'ın Ahdi 


Cenab-ı Allah'ın: "(Onlara) de ki: AUah'dan bir ahld mi aldınız. Öyle ise Allah 


asla ahdinden caymaz" ayeti hususunda birçok mesele vardır: 148) 
Ahdin Buradaki Mânası 


Buradaki ahd, Allah'ın vaadi ve haberi manasınadır. Allah, bu ayette "haber 
vermesini" "ahd" diye adlandırmıştır. Çünkü Allah'ın haberi, bizim yemin ve 
adaklarımızla kuvvetlendirdiğimiz sözlerimizden daha kuvvetlidir. Buna göre, 


"Allah'ın ahdi ancak bu şekilde ofur" demektir. 149) 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi, Cenab-ı Hakk'ın: "Allah ahdinden caymaz" ifâdesinin, mahzuf bir 
şeye bağlı olduğunun, o mahzufun takdirinin ise: "Eğer Allah'dan bir ahid almış 


iseniz,biliniz ki Allah ahdinden asla caymaz" şeklinde olduğunu söylemişti 0! 
istifham Değil İstifham-i İnkarıdır 


Allah'ın: ifâdesi, bir soru değil, aksine bir inkârı ifâdedir. (Yani "ahid aldınız 
mı?" değil, "ahid almışsınız ha!" manasınadır.) Çünkü yahudilerin zanlarını iptal 
etmek için Hz. Peygamber (s.a.s)'in delilini onlardan sorması caiz değildir. 
Allah, bunu emretmekten münezzehtir. Aksine bu onların istidlal ediş şekillerine 
dikkat çekmedir. Bu ise, o şeyi bilmeye nakilden başka bir yotun olmadığını 
anlatmaktır. Bu hususta nakli bir delil olmayınca da, bu görüşün kesin olarak 


ifâde edilememesi gerekir. BU 
Allah Ahdinden Caymaz 
Allah Teâlâ'nın: "Öyle ise Allah asla ahdinden caymaz" ifâdesi, O'nun va'ad ve 


va'idi hususunda yalan söylemekten münezzeh olduğuna delâlet eder. 
Alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Çünkü yalan, noksanlık ifâde eden bir sıfattır. 


Noksanlık ise Allah için imkansızdır." [52] 


Mutezilenin İddiası 


Mu'tezile de şöyle demiştir: Çünkü Cenab-ı Hak, çirkinin çirkinliğini, kendisinin 
çirkinlikten (kötülükten) müstağni olduğunu bilir. Yalan söylemek çirkin bir iştir. 
Çünkü o yalandır. Çirkinin (kabinin) çirkinliğini ve ona ihtiyacı olmadığını bilen 
kimsenin, yatan söylemesi imkansız olur. Binaenaleyh bu, Al-lah'dan yalanın 
sâdır olmasının imkânsız olduğunu gösterir. İşte bu sebeple Cenab-ı Hak: "Allah 
asla ahdinden caymaz" demiştir. Buna göre eğer, "And, va'ad manasınadır; 
birşeyin hasseten zikredilmesi, onun dışındaki şeylerin nefyi mânasına gelir. Bu 
sebeple, Allah va'adinden dönmeyeceğini hasseten ifâde edince biz, Allah'ın 
vaidinden caymasının caiz olduğunu anlarız. Sonra akıl da buna uygundur. 
Çünkü va'adden dönmek kötü, va'idden (tehdid ve korkutmadan) dönmek ise 
lütuftur" denilir ise deriz ki: Zikredilen deliller her türlü yalan için geçerlidir. 
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Cübbai'nin Vaa'd ve Vaid Prensibine istidlali Başa Dön 


Cübbâi şöyle demiştir: Bu ayet Allah'ın, Hz. Musa (a.s)'ya ve ondan sonra gelen 
diğer peygamberle- re, günahkârları ve büyük günah sahiplerini, azab ettikten 
sonra cehennemden çıkaracağına söz vermediğini gösterir. Çünkü Allah'u Teâlâ, 
eğer onlara bu sözü vermiş olsaydı, yahudilerin bu sözünü yadırgaması doğru 
olmazdı. Hak Teâlâ'nın onlara böyle bir söz vermediği, ve onlara günahkarlara 
olan va'idinden bahsettiği sabit olunca, ve bundan bahsetmek sureti ile günaha 
düşmekten onları menedince, Va'idiyye (Mü'tezile)'nin görüşüne göre, onların 
ahiretteki azabının ebedi olması gerekir. Bu durum başka ümmetler hakkında 
sabit olunca, bu ümmet hakkında da söz konusu olmast gerekir. Çünkü Allah 
Teâlâ'nın va'ad ve va'idleri ile ilgili hükümlerinin ümmetlere göre değişmesi caiz 


olmaz. Çünkü bunların hepsinden sudur eden günahın derecesi aynıdır. [54] 
Razi'nin Cevabı 


Bil ki bu izah tarzı son derece zorlama ile yapılmıştır. Biz deriz ki: "Cenab-ı 
Hakk'ın Hz. Musa (a.s)'ya büyük günah sahiblerini cehennemden daha sonra 
çıkaracağını va'ad etmemiştir" sözünü kabul etmiyoruz. "Eğer onlara bu va'adde 
bulunmuş olsa idi, yahudilerin o sözlerini reddetmezdi" sözüne gelince, buna 
karşt biz deriz ki: "Sen niçin "Eğer Allah onlara bunu vaa'detmiş olsa İdi, 
yahudilerin bu sözünü reddetmezdi" dedin? Bunların birbirini gerektirmesi 
hususundaki delilin nedir?" Sonra biz, şer'an bunların birbirini 
gerektirmeyeceğini birkaç yönden açıklayabiliriz: 


a) Belki de Cenab-ı Hak, sırf onlar azab edilecekleri günleri az sandıkları için, 
bu sözü yadırgamıştır. Bunun onların: "Bize ateş ancak birkaç sayılı gün 
dokunacak" ifâdeleri gerçekten az sayıda günü gösterir. Bu sebeb ile, Allah 
Teâlâ, onların bu kadar az bir müddeti kesin bir ifâde ile söylemelerini 
yadırgamıştır. Yoksa azabın sona ereceğini reddetmemiştir. 

b) Mürcie, genel olarak ilâh? affın olacağını kesin olarak söylerler. Ama onlarca, 
muayyen bir şahıs hakkında İse bu şekilde kesin hükmedilemez. Buna göre, 
yahüdiler, kendileri hakkında azabın hafifletileceğine kesin olarak hükmedince, 
Allah Teâlâ işte bunu reddetmiştir. 

c) Bu sözü söyleyen yahüdiler kâfirdirler. Bize göre kâfirin azabı ise ebedidir, 
sona ermez. Biz, Hak Teâlâ'nın büyük günah sahihlerini cehennemden 
çıkaracağına dâir, Hz. Musa (a.s.)'ya söz vermediğini kabul etsek bile sen neye 
dayanarak "Allah, onları cehennemden çıkarmayacak" diyorsun? Bunun izahı 
şudur: Hak Teâlâ Hz. Musa (a.s)'ya onları cehennemden çıkaracağını va'ad 
etmemiştir" sözü ile; "Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'ya onları cehennemden 
çıkarmayacağını haber vermiştir" sözü arasında mana farkı vardır. Birinci sözde 
bir zarar söz konusu değildir. Çünkü Allahu Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'ya bunu 
söylemediği haide, kıyamet günü yapabilir. Fakat Allah, yahudilerin böyle 
söylemelerini, onların bir delilleri olmadığı halde kesin konuşmalarından dolayı 
reddetmiştir. Dolayısı ile onların bu hususta konuşmamaları, ne menfi, ne 
müsbet kesin hükümde bulunmamaları gerekir. Biz, Cenab-ı Hakk'ın Hz. Musa 
(a.s)'mn kavminin günahkârlarını cehennemden çıkarmayacağını kabul etsek 
bile, sen neye dayanarak Alllah'ın bu ümmetin günahkârlarını da cehennemden 
çıkarmayacağına hükmediyorsun? 

Cübbâi'nin: "Çünkü Allah Teâlâ'nın va'ad ve va'idleri ile ilgili hükümlerinin 
ümmetlere göre değişmesi caiz değildir" sözüne gelince, bu sırf delilsiz bir 
hüküm vermedir. Çünkü cezalandırmak Allah'ın hakkıdır. Bu sebeple, o cezayı 
kaldırmak sureti ile bazı insanlara lütfetmesi, diğerlerine lütfetmemesi de, O'nun 
hakkıdır. Binaenaleyh bu istidlalin zayıf olduğu ortaya çıkmış olur." 

Cenab-ı Allah'ın: 'Toksa siz Allah'a karşı bilmeyeceğiniz şeyleri mi 
söylüyorsunuz?" hitabına gelince bu, zikredilen delili tamamlamak için yapılan 
bir izahtır. Çünkü yukarıda bahsi geçen hüküm ancak nakil ile verilebilince ve 
böyle bir naklin de olmadığı sabit olunca o hükmü bu şekilde kesin bir ifâde ile 
söylemek hiç şüphe yok ki bilinmeyen bir hususta Allah'a iftira etmek olur. Bu 


ayet birçok faydalı hususu ihtiva eder. [55] 


Ayetin İhtiva Ettiği Hükümler 


a) Hak Teâlâ, onların bir delile dayanmadan söyledikleri sözü kınayınca, delilsiz 
bir hüküm vermenin de bâtıl olduğunu anlamış olduk. 

b) Varlığı veya yokluğu aklen mümkün olan herşeyi, varlığını veya yok 
olduğunu isbat, ancak nakli delil ile mümkündür. 

c) Kıyası ve Haber-i Vahid ile amel etmeyi inkâr edenler bu ayete tutunarak 
şöyle demişlerdir: "Çünkü kıyas ve haber-i vâhid kesin ilim ifâde etmez. Bu 
sebeble, Allah Teâlâ, "Yoksa siz Allah'a karşı bilmeyeceğiniz şeyleri mi 
söylüyorsunuz?" ayetini, inkâr etme sadedinde zikrettiği için haber-i vâhid ve 
kıyasa tutunmak caiz değildir." Buna şöyle cevab veririz: Kıyasa ve haber-i 
vahide dayanan zanni bir bilgi meydana geldiğinde, onunla amel etmek 
gerektiğini gösteren deliller bulununca, onunla amel etmenin vacib olduğu 
anlaşılır. Bu sebeple, kıyas ve haber-i vahid ile hükmetmek, bilinmeyen bir şeye 


değil, bilinen birşeye hükmetmek olur. 156] 
Kebire Sahibi Hakkında Mu'tezile İddiası 


"Hayır (iş öyle değil). Kim bir kötülük (günah) kazanır da günahı kendisini iyice 
sararsa, onlar cehennemliktir. Onlar orada ebedi kalacaklar" (Bakara. 81). 

Keşşaf sahibi, harfinin, nefy harfinden sonra geldiği için müsbet mâna ifâde 
ettiğini, bu harf-i nefyin de 'Bize asla ateş dokunmayacak" ayetindeki olduğunu; 
Cenab-ı Hakk'ın ayetinin de gösterdiği gibi, "Evet, size ebedi olarak ateş 
dokunacaktır" mânasına geldiğini söylemiştir. kelimesine gelince, bu bütün 
günahları içine almaktardır. Nitekim Cenab-ı Hak: "Kötülüğün cezası, misliyle 
bir kötülük ve cezadır" (Şüra, 40 )ve: 

"Kim bir kötülük yaparsa, onunla cezalandırılır" (Nisa, ızs) buyurmuştur. İster 
büyük ister küçük günah olsun, onu yapan kimsenin ebedi olarak cehennemde 
kalacağının zannolunması mümkün olduğundan, şüphesiz Allah. Teâlâ, ebedi 
olarak cezaya hak kazanmış olan kimsenin günahının, kendisin çepeçevre 
kuşatmış olacağını beyan etmiştir. "İhata" lâfzının, bir cismin diğer bir cismi; 
mesalâ, kale surlarının bir beldeyi; testinin suyu kuşatması gib kuşattığı 
hususunda hakiki bir mâna ifâde ettiği malumdur. Buradaysa, kelimeyi hakiki 
manada almak imkânsızdır. Bu sebeple biz onu iki bakımdan günahın büyük 
olmasına hamlederiz: 

a) Kuşatan, kuşatılanı örter. Büyük günah da, taatların sevaplarını kuşatmış 
olduğu için, sanki o, taatları kuşatmış gibi olmuştur. Bu sebeple, bu cihetten bir 
benzerlik meydana gelmiş olur. 


b) Kebire, taatlerin sevabını geçersiz kıldığı için (ihbat), sanki o kebire o taatleri 
istilâ etmiş tıpkı düşman askerinin, insanların hiçbir yönden kurtulamayacağı bir 
biçimde insanı kuşattığı gibi, onu kuşatmıştır. 

Buna göre Cenab-ı Hak sanki şöyle demiştir: Evet, kim bir kebire irtikâb eder ve 
o büyük günahı onun taatlarını çepeçevre kuşatırsa, işte onlar cehennem 
yaranıdırlar, onlar orada ebedi kalacaklardır. Buna göre şayet bu ayet, yahudiler 
hakkında vârid olmuştur denilirse, deriz ki ibret lâfzın umumi olması 
itibariyledir, sebebin hususi olması itibariyle değil... İşte bu, Mütezile'nin büyük 
günah sahipleri hakkında ilahi bir vaidin bulunduğuna kendisiyle istidlal ettiği 


bir izah tarzıdır. SH 
Razi'nin Mütezile'ye Cevabı 


Bil ki bu mesele, meselelerin en önemlilerindendir. Biz bu meseleyi anlatmak 
üzere şöyle diyeceğiz: Ehl-i kıble, büyük günah sahiplerinin vaidi, cezası 
hakkında ihtilâf etmişlerdir. Bazıları, bu va'idin olduğunu,.kati olarak 
söylemişlerdir. Bu görüşte olanlar iki grubdur: Bunlardan bir kısmı, vaidin ebedi 
olduğunu söylemişlerdir. Bu görüş, Mü'tezile ve Havaric'in çoğunun görüşüdür. 
Bunlardan bazıları da, vaidin sona ereceğini söylemiştir. Bu görüş, Bişr et-Merisi 
ve el Halidi'nin görüşüdür. Bazı insanlar, büyük günah işleyen için büyük günah 
olmadığını kesin bir ifâdeyle söylemiştir. Bu, müfessir Mukatil İbn Süleyman'a 
nisbet edilen tek kalmış bir görüştür. 

Üçüncü bir görüş ise şöyledir: "Biz Cenab-ı Allah'ın bazı günahkârları ve bazı 
günahları affettiğini kesinlikle söyleyebiliriz. Fakat belli bir kimse hakkında 
Allah'ın onu affedip affetm iveceğin i kesin olarak söylemeyip, tavakkuf ederiz. 
Yine Cenab-ı Allah'ın büyük günah sahiplerinden belli bir süre azap ettikten 
sonra, ona ebedi olarak azab etmeyip azâbınt sona erdireceğine kesin olarak 
inanmaktayız. Bu sahabenin, tâbiünun, Ehl-i Sünnet ve'i-Cemaatin ve İmâ-, 
miyye mezhebine uyanların çoğunun görüşüdür. 

Buna göre bu konu, iki mesele ihtiva etmektedir. Birincisi, bu vaid hakkında kati 
hüküm vermek, ikincisi de, eğer vaidin olduğu kabul edilirse, bunun devamlı 


olup olmaması meselesidir. [58] 
Vaid Hakkında Başa Dön 


Biz, önce Mutezilenin delillerini, sonra "halis Mürcie'nin delillerini, daha sonra 


da, kendi âlimlerimiz'n (rahimehumullah) delillerini zikredeceğiz. [59] 
Mutezilenin Vaid Hakkındaki Delilleri 


Mü'tezile'ye gelince, onlar bu konudaki umumi olan hükümlere dayanmışlardır. 
Bu umumi hükümler iki şekildedir: Bazısı şart yerinde siga-sıyla gelmiştir. 
Bazıları da cemi (çoğul) sigasıyla gelmiştir. Birinci kısımdakilere gelince, 
bununla ilgili birçok ayet vardır: 

1) Cenab-ı Allah, miraslarla ilgili ayette: 

İşte bunlar Allah 'm sınırlandır. Her kim Allah a ve Resulüne itaat ederse, Allah 
onu, altından ırmaklar akan cennetlere sokar; onlar orada ebedi kalırlar. . Bu en 
büyük bir kurtuluştur. Kim de Allah a ve Resulüne İsyan eder, O'nun sınırlarını 
tecavüz ederse, Allah onu, içinde ebedi kalacağı bir ateşe sokar" (Nisa, 13-14) 
buyurmaktadır. Biliyoruz ki, namazı, zekâtı, orucu, haccı ve cihâdı terkeden; içki 
içen, zina eden ve öldürülmesi haram olan bir cana kıyan kimse Allah'ın 
sınırlarını aşmıştır. Bundan dolayı onun cezalandırılması gerekir. Bu böyledir, 
çünkü ji kelimesi şart makamında, fıkıh usülünde de sabit olduğu gibi, umüm 
ifade eder. Hasmımız bu ayeti, mü'minleri bırakıp da sadece kâfirlere hamlederse 
bu, delilin aksine bir iş olmuş olur. Sonra onun sözünü iki husus iptal eder: 

a) Cenab-ı Allah bu ayette miras paylarını açıklamış, sonra bu hisseler 
hususunda kendisine itaat eden kimseye va'adde; asi olan kimseye de vaid-de 
bulunmuştur. İmana ve Cenab-ı Allah'ı tasdike sarılmış olan kimse, bu 
hususlarda Allah'a itaat etmeye, Allah'ın rubübiyetini inkâr eden, 
peygamberlerini ve şeriatlarını yalanlayan kimseden daha yakındır. Bundan 
dolayı, bu hususlarda kâfiri itaate teşvik etmek, bu hususlarda taate daha yakın 
olanı, mü'mi-ni teşvik etmekten daha hususi bir durumdur. Ayetin başıyla 
mü'min kastedildiğine göre, sonuyla da mü'min kastedilmektedir. 

b) Cenab-ı Allah"Bunlar, Allah'ın sınırlandır" buyurmuştur. Bundan kastının, 
zikredilen miras payları olduğunda şüphe yoktur. Sonra bu hususta itaat edene 
va'ad, karşı çıkana da vaidde bulunmuştur. Bundan dolayı ayetin gelişi, vaid'in, 
bu sınırları çiğneyen kimselere ait olduğunu; bunlara, başka sınırları çiğnemenin 
ilâve edilmeyeceğini gerektirmektedir. İşte bu sebepten dolayı mü'min sadece bu 
hususları, hudüdları çiğnemekten mene-dilmiştir. Bu vaidle mümin kastedilmiş 
olmazsa, o bu vaidle menedilmiş olmaz. Bu vaidle mü'minin de kâfir gibi murad 
edilmiş olduğu sabit olunca, bu ayetin sadece kâfirlerle ilgili olduğunu 
söyleyenin sözü bâtıl olur. Buna göre eğer, "Cenab-ı Allah'ın: "Ve onun 
hudüdlannı aşarsa.." ifâdesi, muzâf olan bir cem'idir. Size göre muzaf olan cemi 


ise, umum ifâde eder. Nitekim, "Kölelerimi doğdum" denildiğinde bu, o 
kimsenin bütün kölelerini içine alır. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, bu ayet Allah'ın bütün hükümlerini çiğneyen 
kimselere has olmuş olur. Onlar da şüphesiz mü'minler değil, kâfirlerdir" 
denilirse, biz deriz ki, durum, lâfza nazaran senin söylediğin gibiyse de, ancak 
bu ayetle burada muradın, Allah'ın bütün hükümlerini çiğnemek olmadığına 
delâlet eden karineler vardır: 

Birincisi: Altah'u Teâlâ, ifâdesinden önce, buyruğunu getirmiştir. sebeple O'nun, 
ifâdesi, önce geçmiş olan had ve sınırlara hamledilmiş olur. 

İkincisi: Ümmet-i Muhammed, mü'min kimselerin bu ayetle günahlardan men 
olundukları hususunda ittifak etmişlerdir. Eğer sizin söylediğiniz husus doğru 
olsaydı, mü'minin bu ayetle men olunmaması gerekirdi. 

Üçüncüsü: Şayet ayeti, Allah'ın bütün hudüdlannı ve kanunlarını çiğnemeye 
hamledersek, bu ayetle onun vaidde bulunmasının herhangi bir faydası olmaz. 
Çünkü mükelleflerden hiç kimse, Allah'ın bütün sınırlarını çiğneyemez. Çünkü 
Allah'ın kanunları arasında farklılıklar bulunduğu için, onları aynı anda ihlâl 
etmek mümkün değildir. Çünkü, aynı anda bir kimsenin hem senevi (Me-cusi) 
hem de hristiyan inancında olması mümkün değildir. Ayrıca mükellefler arasında 
günahların hepsini İşleyerek Allah'a isyan eden kimse bulunmaz. 

Dördüncüsü: Kasten mü'mini öldüren kimse hakkında Cenab-ı Hakk'ın, 

"Her kim kasıtlı olarak bir mü'mini öldürürse, onun cezası, içinde ebedi kalacağı 
cehennemdir" (Nisa, 93) ayetidir. Bu ayet, bunun onun cezası olduğunu gösterir. 
Bu sebeple, ona bu cezanın verilmesi gerekir. Çünkü Cenab-ı Hak: "Kim bir 
kötülük yaparsa, onunla cezalandırılır" (Nisa, 123) buyurmuştur. 

Beşincisi: Cenab-ı Hakk'ın: "Ey iman edenler, toplu bir halde kâfirlerle 
karşılaştığınızda, onlara arkanızı dönmeyin. Tekrar savaşmak için bir kenara 
çekilen veya başka bir birliğe katılıp mevki tutan müstesna, kim o zaman onlara 
arkasını dönerse, muhakkak ki Allah'ın gazabına uğramıştır. Onun yurdu 
cehennemdir. O ne kötü bir varış yeridir" (Enam, 15-16) ayetidir. 

Altıncısı: 

"Her kim zerre ağırlığınca bir hayır yaparsa, onu görür; her kim de zerre 
ağırlığınca kötülük yaparsa, onu görür" (zilzal, 7-8) ayetidir. 

Yedincisi: 

"Ey iman edenler, birbirinizin malım, aranızda haram yollarla yemeyin. Ancak, 
karşılıktı rızaya dayanan bir ticaret olursa, müstesna.. Kendinizi de öldürmeyin. 
Muhakkak ki Allah, size çok merhametlidir. Kim haddi aşarak ve haksızlık 
ederek bunu yaparsa, biz onu bir ateşe sokarız" (Nisa, 29-30) ayetidir. 


Sekizincisi: 

"'Kim Rabbine bir günahkâr olarak gelirse, onan için, içinde ne Ölebileceği ne 
yaşayabileceği cehennem vardır. Ama kim de O'na salih ameller işlemiş bir 
mü'min olarak gelirse, İşte en yüce dereceler bunlar içindir" (Taha, 74-75) 
ayetidir. Böylece Cenab-ı Hak, mü'minin sevâb ehlinden olması gibi, kâfir ve 
fâsı-kın da devamlı ceza görenlerden olduğunu açıklamıştır. 

Dokuzuncusu: "Bir zulüm yüklenmiş olan kimse, muhakkak kt kaybetmiştir" 
(Taha, 111) ayetidir. Bu, namaz kılanlardan olan zalimin, bu vaidin şümulüne 
girmesini gerektirir. 

Onuncusu: Allah'ın günah otan şeyleri saymasından sonra buyurmuş olduğu şu 
ayettir: 

"Kim bunu yaparsa, cezaya çarpılır; kıyamet gününde azabı kat kat olur ve hor 
hakir olarak onun içinde ebedi kalır" (Furkan, 68-69). Allah, fasıklardan tevbe 
edenler, kâfirlerden de iman edenler hariç olmak üzere, cehennemde ebedi kalma 
hususunda fâsıkın kâfir gibi olduğunu beyan etmiştir. 

Onbirincisi: 

"Kim bir iyilik getirirse, ona, ondan daha hayırlısı vardır. Onlarogün, korkudan 
emindirler. Kim de bir fenalık getirirse, onların yüzleri ateşe sürtülür. Siz, 
yaptıklarınızdan başka bir şey ile mi cezalandırılacaksınız?" (Neml, 89-90) 
ayetidir. Bu taatların hepsine bir mükâfat va'adedildiği gibi, bütün günahlara da 
bir ilahi tehdidin bulunduğunu gösterir. 

Onikincisi: 

"Her kim azar da, dünya hayatını tercih ederse, muhakkak ki cehennemdir onun 
varacağı yer" (Naztat, 37-39) ayetleridir. 

Onüçüncüsü: Cenab-ı Hakk'ın: "Kim Allah'a ve Resulüne isyan ederse, onlar 
için, içinde ebedi olarak kalacakları cehennem ateşi vardır" (Cin, 23) ayetidir. 
Allah, kâfirle fâsıkın arasını ayır-mamıştır. 

Ondördüncüsü: 

"Hayır (böyle değil!) Kim bir kötülük işler de, bu günahı onu çepeçevre 
kuşatırsa, işte böyleleri ateş yaranıdırlar; onlar orada ebedi kalacaklardır" 
(Bakara, 81) ayetidir. Buna göre Allah ayetin başında yahüdilerden Mürci'e gibi 
inananların görüşünü anlatarak: Dediler ki sayılı birkaç günün dışında, bize ateş 
değmeyecektir" (Bakara, 80). Sonra Allah, o yahüdileri bu konuda yalanlayarak, 
şöyle buyurmuştur: (Bakara, 81). İşte bütün bu ayetler, şart makamında getirilen 
edatını ihtiva ettiği için, Mu'tezile'nin bu mesele hakkında tutundukları 


ayetlerdir. 160) 


Lâfzının Umüm İfade Ettiğine Dair Mutezile Delilleri Başa Dön 


Onlar lâfzının umüm ifâde ettiğine birkaç bakımdan delil getirmişlerdir: 

a) Şayet bu lâfzı umüm için va'z edilmemiş olsaydı, bu ya hususi bir mâna için 
vaz edilmiş olacaktı, yahut da bu ikisi arasında müşterek olacaktı.. Her iki 
faraziye de bâtıldır. Bu sebeple, lâfzının, umüma vaz edilmiş olması gerekir. 
Onun hususi bir mana için vaz edilmiş olmasının caiz olmamasına gelince, bu 
şundan dolayıdır: Eğer o böyle olsaydı, konuşan tarafından, şartı yerine getiren 
herkese ceza vermesi yerinde olmazdı. Çünkü bu takdire göre bu ceza, bu şarta 
terettüb etmezdi. Ancak âlimler, birisi; "Kim evime girerse, ona ikram 
edeceğim" dediğinde, onun, evine giren herkese ikram etmesinin güzel 
olacağında ittifak etmişlerdir. Böylece biz bu 'in hususi bir mana için olmadığını 
anlamış oluruz. 

Ama bu jâ lâfzının, umüm ile hususi arasında müşterek olmasının caiz 
olmamasına gelince, bunun birinci sebebi şudur: Müşterek olmak, asıl değildir. 
İkincisi, şayet durum böyle olsaydı, cezanın şarta nasıl tereddüp ettiği hususu, 
ancak mümkün olan bütün kısımlardan sorulduktan sonra bilinebilirdi. Meselâ, 
birisi, dediğinde, ona, "Kadınları mı kastettin yoksa erkekleri mi?" denilir. O, 
"erkekleri kastettim" dediğinde, ona, "Arabları mı, Arab olmayanları mı, 
kastettin?" denilir. Eğer adam, "Ben Arab-ları kastettim" derse, ona, "Rebia 
kabilesini mi, Muzdar kabilesini mi kastettin?" denilebilir. Sen bunu, 
dallandırabileceğin kadar dallandır... Zaruri olarak, dilcilerin bunu çirkin görmüş 
olduklarını bildiğimizde, lâfzının umümi ve husüsi manada müşterek olduğu 
görüşünün bâtıl olduğunu anlarız. 

b) Birisi, "Kim evime gelirse, ona ikram ederim" dediğinde, akıllılardan 
herbirinin bundan istisna kılınması uygun olur. İstisna, şayet kendisi olmasaydı 
hükme dahil olacak olan şeyi, sözün dışına çıkarır; çünkü cinsten müstesna 
tutulan şeyin, müstesna minh'in (kendisinden müstesna tutulanın) hükmüne dahil 
olabilecek şekilde olması gerektiği hususunda bir ihtilâf yoktur; müstesnanın 
müstesna minh'in hükmüne dahil olması ise, ya bu uygunlukla beraber 
gerekliliğin de göz Önünde bulundurulmamasıyla veya bulundurulmasıyla olur. 
Birincisi yanlıştır; bunun birinci sebebine gelince, bu şundandır: Çünkü, senin, 
"Bana, Zeyd hariç bazı fakihler geldi" sözünde olduğu gibi nekre, belirsiz olan 
cemiden yapılan istisna ile; "Fakihler, Zeyd hariç, bana geldiler" sözünde olduğu 
gibi mahfe olan cemiden yapılan istisna arasında, her iki söze de Zeyd 
kelimeşinin girmesi uygun olduğu için, bir farkın bulunmaması gerekir. Fakat, 
bunların arasında, bir farkın bulunduğu, zorunlu olarak bilinir. 


İkinci sebebine gelince, şöyledir: Çünkü aded, sayıdan yapılan istisna, bu istisna 
olmasaydı hükme dahil olacak olan şeyi, sözün dışına çıkarır. Bundan dolayı, 
bütün yerlerdeki istisnanın anlamının bu olması gerekir; çünkü, dilcilerden 
hiçbiri sayılara dahil olan ile sayılardan başka lâfızlara dahil olan istisnayı 
birbirinden ayırmam ıslardır. Böylece, bizim söylediğimiz hususlarla, istisnanın, 
şayed istisna olmasaydı hükmüne dahil olacak olan şeyi sözün hükmünden 
dışarda bıraktığı sabit olmuştur. Bu da, şart yerinde gelen lâfzının umüm ifâde 
ettiğini gösterir. 

c) Cenab-ı Alllah; 

"Siz ve, Allah'tan başka taptığınız şeyler, cehennem odunusunuz" (Enbiya. 98) 
ayetini indirdiği zaman, İbnu'z Zeba'rİ,"Andolsun ki, Muhammed'le davala- 
şacağım!" demiş, sonra da gelerek: "Ey Muhammed, meleklere ibadet edilmedi 
mi, İsa İbn Meryem'e tapılmadı mı?" dedi ve böylece, lâfzın umümi mânasına 
tutundu. Hz. Peygamber (s.a.s) onun bu sözünü nakletmedi. Bu da, bu siganın 


umum ifâde ettiğini gösterir. [61] 
Mutezilenin Eliflam İle Marlfe Olan Cemilerle İstidlali 


Mü'tezile'nin delillerinden ikinci çeşidi, onların elif-lam ile marife olan ce- 
milerle yapılmış va'idlere tutunmalarıdır. Bu birçok ayette vardır. Bunların 
birincisi: "Hiç şüphesiz günahkârlar cehennemde olacaklar ' (inotar. 14) ayetidir. 
Bil ki Kâ-di, Cübbâi ve Ebu'l-Hasan bu siganın (yani elif-lamlı cemi sığasının) 
umüm ifâde ettiğini söylerlerken, Ebu Hâşim onun umüm ifâde etmediğini 
söylemiştir. Biz de diyoruz ki: Bu siganın umüm ifâde ettiğine delâlet eden 
birçok şey vardır: 

1) Ensâr liderlik (devlet başkanlığının) kendilerinden olmasını istedikleri zaman 
Hz. Ebu Bekir (r.a) onlara karşı Hz. Peygamber (s.a.s)'in; NS j» iiîty "İmamlar 


(halifeler) Kureyş kabilesinden (olur)"162] sözünü delil getirmiş, Ensâr (r.ah) da 
bunu kabul etmişti. Eğer cins lâm-ı tarifi ile marife kılınmış olan cemî, istiğraka 
(umüma) delâlet etmemiş olsaydı, Hz. Ebu Bekir (r.a)in bu şekilde delil 
getirmesi doğru olmazdı. Çünkü bizim "Bazı imamlar Kureyş'tendir" sözümüz, 
başka kavimlerden de bir imamın (liderin) olmasına ters değildir. Ama bütün 
imamların Kureyş'ten olmasının, bazılarının Kureyş'in dışındaki kabilelerden 
olmasına aykırı oluşuna gelince, rivayet edildiğine göre Hz. Ömer (r.a), Hz. Ebu 
Bekir (r.a) zekat vermeyenlerle savaşmaya karar verdiği zaman ona şöyle 
demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s);La ilahe İllallah deyinceye kadar, ben insanlarla 


savaşmakla emrolundum"l©3!l demedi mi?." Böylece Hz. Ömer (r.a), lafzın ifade 
ettiği umümi mana ile, Hz. Ebu Bekir (r.a)'e delil getirdi, sonra ne Hz. Ebu Bekir 
(r.a) ne de sahabeden herhangibir kimse lâfzın umüm ifâde etmediğini 
söylemedi. Fakat Hz. Ebu Bekir (r.a) hadiste bulunan istisnayı yani, istisnasını 
öne sürmüştür. Bunun manası: "Ancak bu kelimenin hakkını yerine getirmek 
mahfuzdur." Zekat da onun haklarındandır. 

2) Bu cemi, istiğraka uygun olacak bir şekilde te'kid edilmiştir. Bundan dolayı da 
istiğrakı ifâde etmesi vacib olmuştur. Onun te'kid edilmesi konusuna gelince, 
Cenâb-ı Allah'ın şu ayetinde olduğu gibidir: 

"Bunun üzerine, meleklerin hepsi topluca secde etti" (Hicr,30). Cins için olan 
lamın, te'kidden sonra "istiğrak" ifâde etmesine gelince, bu da icmâ iledir. Ne 
zaman böyle olursa, te'kid edilenin aslında istiğrak için olması gerekir; çünkü bu 
lâfızlar, te'kid olarak adlandırılırlar. Te'kid, aslında var olan bir hükmü takviye 
etmektir. Buna göre, şayet istiğrak aslında mevcut olmayıp da, ilk önce bu 
lâfızlarla meydana gelmiş olsaydı, bu lâfızların hükmü takviye etme hususunda 
herhangi bir tesiri olmaz; tam aksine yeni bir hüküm vermede tesir icra ederek, 
te'kid edici değil de, mücmeli beyân eden lâfızlar olmuş olurlardı. Alimler, bu 
lâfızların, te'kid edici lâfızlar olduğunda ittifak ettikleri için, istiğrakı gerektiren 
şeyin esasen var olduğunu anlamış olur. 

3) Eliflâm, ismin başına gelince o isim mahfe (belirli) olur. Bunun böyle olduğu, 
dilcilerden de nakledilmiştir. Bu sebeple "eliflâm"'ı, kendisiyle marifeliğin 
meydana gelmiş olduğu şey anlamına hamletmek gerekir. Marife-lik, ancak o 
eliflâmı, mânânın tamamına vermekle tam olur. Çünkü, muhatap-larca bilinen, 
bu külli mânadır. Onu, külli mananın dışında bir manaya hamletmeye gelin. «, 
bu marifeliği ifâde etmez. Çünkü, külli manaya dahil olanların bir kısmı, 
diğerlerinden daha evlâ değildir. Bu sebeple, eliflâmın bulunmuş olduğu o 
kelime, meçhul olarak kalmış olur. 

İmdi şayet sen: "Eliflâmlı kelime, o cinsten hususi bir topluluğu ifâde ettiği 
zaman, o cinsin tamamının marifeliğini ifâde etmiş olur" dersen, ben de derim 
ki,bu fayda eliflâm olmadan da vardır.Çünkü birisi, adam-largördüm" derse, bu, 
cinsin marifeüğini ve başkasından temyizini, ayrıldığını ifâde eder. Bu sebeple 
bu, elifiâmın fazladan bir mâna ifâde ettiğini gösterir ki, bu da ancak onun 
"istiğrak" ifâde ettiğidir. 

4) Ondan olan herhangi birini istisna etmek doğru olur ki, bu da o lâfzın umümi 
mana ifâde ettiğini gösterir. 

5) Çokluğu gerektirmek hususunda marife olan cemiler, nekire olan cemilerin 
üstündedir. Çünkü nekireyi mahfe olan lâfızdan çıkarmak doğru otur. Ama 


bunun aksi caiz değildir. Çünkü: denilebildiği halde,denilmesi caiz 
değildir. Toplamın çıkandan daha çok olması, bedihi olarak bilinmektedir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, marife olan cemilerden anlaşılan 
ya külli veya onun aşağısında olan bir manadır. İkincisi geçersizdir, çünkü küllün 
aşağısında olan hiçbir sayı yoktur ki, o sayıyı o marife olan o cemiden çıkarmak 
doğru olmasın... Sen toplamın daha çok olduğunu biliyorsun; bu sebeple, marife 
olan cemilerin külli manaları ifâde etmiş olmaları gerekir. Allah en iyisini 
bilendir. 

Ebu Hişam'ın gürüşüne gelince, ki bu marife cemilerin umumi mana ifâde 
etmedikleridir, bu hususta diğer iki yönden âyete temessük etmek mümkündür: 
a) Bir hükmün, herhangi bir vasfa dayanması, o vasfın o hükmün sebebi 
olduğunu gösterir. Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın: "Muhakkak ki günahkârlar 
cehennemde olacaklardır""(infitar, 14) buyruğu, "fü-cür'un cehenneme girişin 
sebebi olduğunu gösterir. Bunun böyle olduğu olunca, sebebinin umümi 
olmasından ötürü hükmün umümi olması gerekir ki, elde etmek istediğimiz de 
budur. Bu konuda, nahiv âlimlerininıdile getirdiği üçüncü bir yol da 
bulunmaktadır ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın: ifâdesindeki eliflâmin, marifelik ifâde 
eden eliflâm olmadığı, tam aksine; mânasına olduğudur. Buna, iki şey delâlet 
etmektedir: 

1) Çünkü, Cenâb-, Allah'ın: Salan erkek ve kadınların ellerini kesin"(Maide, 36) 
ayetinde, ve senin; "Beni karşılayana bir dirhem var" sözünde olduğu gibi, bu 
manadaki eliflâmlı kelimenin cevabının başına lâ harfi getirilir. 

2) Başına bu lamın gelmiş olduğu isme, fiilin atfedilmesi kim Cenâb-ı Hak: 
"Muhakkak ki tasaddukta bulunan erkeklerle tasaddukta bulunan kadınlar ve 
Allah'a güzel bir borçverenter..."(Hac, 18) buyurmuştur. Eğer bu âyetteki 
ifâdesi,, manasında olmasaydı, fiil cümlesinin ona atfedilmesi uygun olmazdı. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca, Cenâb-ı Hakk'ın âyetinin manası, şeklindedir. 
Ki bu da, umumi bir mana ifâde eder. Bu konuda ikinci âyet, Cenâb-ı Hakk'ın: 
"O muttakilert. Rahman olan Allah'ın huzuruna heyetler halinde toplayıp, 
günahkârları da susuz olarak cehenneme sürdüğümüz gün.., "(Meryem.85-86) 
âyetidir. Âyetteki lâfzı, eliflâm ile marife kılınmış cemi sigasıdır. 

Bu konudaki üçüncü âyet: "Ve zalimleri, diz üstü oldukları halde bırakırız 
(Meryem, 72). Bu konudaki dördüncü âyet: 

"Şayet Allah, zutumtennaen aotayı insanları yanatayıp cezatanaırsaym, 
yeryüzünde hiçbir canlı bırakmazdı; fakat O, onları erteler... (Fatır, 45). Allahu 
Teâlâ, onların cezasını en son güne bıraktığını beyan etmiştir. Bu ancak, onların 


" 


cezasının o günde verilmesi halinde doğru olur. 164) 


Umum Lâfızlarından İle Beraber Olan Cemi Sığaları Başa Dön 


Mü'tezile'ye göre umüm ifâde eden lâfızların üçüncü harfiyte birlikte gelen cemi 
kalıplarıdır. 

a) Hak Teâla'nm: "Tartıyı eksiltenlere yazıklar olsun ki onlar, insanlardan 
ölçerek aldıkları zaman haklarım tastamam fsferier" (Mutafifin, 1-2) âyetidir. 
b)"Haksız yere yetimlerin mallarım yiyenler yok mu, onlar ancak karınlarında 
bir ateş yemektedirler" (Nisa, 10) âyeti. 

c) Cenab-. Allah'ın: 

"Öz nefislerinin zalimleri olarak meleklerin canlarını alacağı kimselere..." {Nisa, 
9T)âyetidir. Cenâb-ı Allah bu âyette, Allah'a ve Peygambere inansa bile bir 
insanın hicreti ve yardımı bıraktığı için hak ettiği cezayı açıklamıştır. 

d) Cenâb-ı Hak: 

"Kötülükler kazanmış olanlara gelince, (onların) kötülüğünün karşılığı bir misli 
itedir. Onları bir zillet kaplayacak..." (Yünus. 27) buyurarak kâfir ile kâfir 
olmayanın tehdidini ayırmamıştır. 

e) Cenâb-, Hak: "Altın ve gümüş yığıp, onları Allah yolunda intak etmeyenler..." 
(Tevbe. 34) buyurmuştur. 

f) Hak Teâlâ: 

"Kötülük yapanlara...tevbe yoktur"(Nisa, 18)buyurmuştur. Şayet fâsık va'id ve 
azaba müstehak olanlardan olmasaydı, bu sözün bir manası olmaz, bundan da 
öteye tevbe etmeye bir hacet kalmazdı. 

a) Cenâb-ı Allah'ın: 

"Allah'a ve Resulüne harb açanların ve yeryüzünde fesâd çıkarmak için 
çabalayanların cezası ancak Öldürülmeleri veya asılmalarıdır" (Maide, 33) âyeti. 
Bu âyette, Cenâb-ı Hak, dünya ve âhirette fasıklara verilen cezayı açıklamıştır. 
h) Hak Teâlâ'ntn: "Allah'a olan ahidlerini ve yeminlerini az bir fiyata satanlar 
(var ya) işte ahtrette bir nasibleri yoktur" (ali imran, 77) âyetidir. 

Mü'tezile'ye göre umüm ifâde eden şeylerin dördüncüsü, Cenâb-ı Hakk'ın: 
"Onların cimrilik ettikleri şeyler (yani mallan) kıyamet günü boyunlanna 
dolanacaktır" (ali imran, 180) âyetidir, Allah bu âyette, zekât vermeyenlere va'- 


Ode bulunmuştur. 165) 
Umum Lâfızlarından Lâfzı 


Mü'tezile'ye göre umüm ifâde eden şeylerin beşincisi, (hepsi, tamâmı) lâfzıdır. 


Meselâ: "Eğer yeryüzünde olan bütün şeyler zalim olan herbir kimsenin olsaydı 
onu...fidye verirdi" (Yünus, 54) buyurmuş ve zâlimin zulmünden dolayı 
hakettiği şeyi beyân etmiştir. 

Mü'tezile'ye göre umüm ifâde eden şeylerin altıncı çeşidi, Cenâb-ı Allah'ın 
insanlara karşı yaptığı va'idlerini mutlaka yerine getireceğini gösteren şu gibi 
âyetlerdir: 

"(Allah şöyle) dedi: Benim huzurumda çekişmeyin. Ben size önceden tehdid 
(va'id) göndermiştim. Benim katımda söz değiştirilmez. Ben kullara zulümkâr da 
değilim"(Kâf, 28-29). Cenâb-ı Allah bu âyette va'id hususundaki sözünün 
değişmeyeceğini beyân etmiştir. Bu âyetle iki bakımdan istidlal edilir. 

a) Allahu Teâlâ, özrü izâle sebebi olarak önceden va'idde bulunmasını 
göstermiştir. Yani önceden va'idde bulunduktan sonra, hiçbir kimse için herhangi 
bir sebeb ve O'nun azabından kurtulma çaresi kalmaz. 

b) Allah Teâlâ'nın:"Benim katımda söz değiştirilmez" ifâdesi, sözünün ifâde 
ettiği şeyi mutlaka yapacağını gösteren açık bir sözdür. İşte bütün bunlar 
Mü'tezile'nin Kur'an'ın umümi Iâfızları konusunda, delil getirdikleri şeylerin 


tamamıdır. L66] 
Mü'tezile'nin Hadis-İ Şeriflerden İleri Sürdükleri Deliller 


Haberlerdeki umümi ifâdelere ve lâfızlara gelince, bunun misalleri çoktur: 
Birinci çeşit; kalıbı ile gelenler. 

1) Vakkas b. Rebta'nın el-Müsevvir b. Şeddâd'dan rivayetine göre 
Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Kim kardeşinin etini yerse (gıybetini 
yaparsa) Allah o kimseye cehennem ateşinden yedirir. Kim kardeşine bir elbise 
giydirirse (iftira ederse), Allah ona cehennem ateşini giydirir. Kim gösteriş ve 
şöhret makamında bulunursa, Allah da onu, kiyamet günü riya ve şöhret 


makamına oturtur"l67] Bu hadis, fâsı-ka yapılan va'id hakkında bir nastır. 
Hadiste geçen (oturtur) lâfzının manası "Allah onu bu riya ve şöhret arzusundan 
dolayı cezalandırır" demektir. 

2) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Kim Ski dilli ve iki yüzlü olur ise, cehennemde de iki dilli ve iki yüzlü olur" 


1631, Bu konuda, münafik olan ile olmayanı ayirmarmştır. 

3) Sa'id b. Zeyd (r.a)'den Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Kim bir karış toprağı haksız yere altr İse, Allah kıyamet günü onun boynuna 
yedi yeryüzünü dolar" [69] 


4) Enes (r.a)'den Hz.Peygamber (s.a.s)'in: "Mü'min, insanların kendisinden emin 
olduğu kimse; müsluman, dilinden ve elinden miislümanlarm salim olduğu 
kimse; muhacir, kötülükten hicret eden kimsedir. Nefsim kudret elinde olan 
Allah 'a yemin ederim ki kötülük yapmasından komşusu emin,olmayan kimse 
cennete giremez" buyurduğu rivayet edilmiştir. Bu hadis zalim olan fâsık'ın 
hakkındaki va'idi ve Mü'tezile'nin dedi gibi, böyle olan kimsenin ne müsluman, 
ne mü'min olmayıp iki menzile arasında bir yerde olduğunu gösterir. 

5) Sevbân (r.a)'dan, Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 

ı kıyamet günü şu üç şeyden uzak olarak gelir ise cennnete girer: Kibir, ryânef ve 
borç Z0]. Bu hadis de kendisinde bu Üç kusur bulunan kimsenin nmete 
girmeyeceğini gösterir. Yoksa bunun bir manası olmaz. Hadiste geen borçtan 
murad, 'Kim âsi, engelleyici, tevbeyi arzu etmeden ve günahına vbe etmeden 
Ölürse..." demektir. 

6) Ebu Hureyre (r.a), Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 
etmiştir: 

"Kim ilim öğrenmek için bir yol tutarsa, Allah onun için cennet yollarından bir 
yolu Kolaylaştırır. Kimi de işleri geride bırakırsa nesebi onu ilerletmez "71 Bu, 
mükâfaatın ancak taat ile, cehennemden kurtulmanın ise ancak salih amel ile 
olabileceği hususunda bir nastır. 

7) İbn Ömer (r.a)'den Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayeti gelmiştir: 

i "Her sarhoşluk veren şey İçkidir ve her içki de haramdır. Kim dünyada içki 
içer de bundan tevbe etmez fee, ahirette (cennet) içkilerinden 
îçemez" Z2] 

Bu, fasık'a va'îd ve onun cehennemde ebedi kalacağı hususunda açık bir ifâdedir. 
Çünkü o cennet içkisini içmediğine göre, cennete giremeyecek demektir. Çünkü 
cennetlerde, nefislerin arzuladığı ve gözlerin zevk aldığı şeyler vardır. 

8) Ümmü Seleme (r.a), Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 
etmiştir: 

"Ben de sizin gibi bir insanım. Siz belki bana hasım olarak gelirsiniz ve belki 
biriniz delilini diğerinden daha güzel İfâde eder. Böyle bir durumda ben kimin 
lehine kardeşinin hakkı olan şeyi hükmeder isem, bilsin ki ona cehennem 


ateşinden bir parça vermiş olurum"!73| 

9) Sabit b. ed-Dahhâk Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu nakletmiştir: 
"Kim, kasten ve yalan yere, (eğer yalan söylüyorsam) İslâm'dan başka bir 

dinden olayım diye yemin eder ise, o kimse dediği gibi (o dindendir). Ve kim bir 

şeyden dolayı kendisini öldürür (İntihar) eder ise, o bu yüzden cehennem 


ateşinde azab olunur.L74| 

10) Abdullah b. Ömer (r.a) Peygamberimiz (s.a.s)'in namaz hakkında şöyle 
buyurduğunu rivayet etmiştir: 

"Kim bu namazlara devam eder, namazı onun için kıyamet gününde bir nur, bir 
rehber ve bir kurtuluş vesilesi olur. Kim de devam etmez ise, namaz ona bir nur, 
bir rehber ve bir kurtuluş ve sevab vesilesi olmaz. O, kıyamet günü Karun iler 
Hamin ile Firavun İle ve Übeyy b. Halef ile beraber 


olacaktır."L/İ, Bu hadis, namazı kılmamanın diğer amellerin boşa gitmesine 
sebeb olduğuna ve ebedi va'idi (tehdidi) gerektirdiğine delâlet ediyor. 

11) İbn Abbas (r.a)dan rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber (s.a.s): Tüm 
devamlı içki içerken Allah 'a kavuşur (ölür) ise, sanki bir putperest ola-mk 


Allah'a varmış olur" [Z6], İçki içen kimsenin kâfir olmadığı sabit olduğuna göre, 
bu hadisten muradın, onun amellerinin boşa gittiğini anlatmak olduğunu 
anlıyoruz. 

12) Ebu Hureyre (r.a)'den Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Kim bir demir parçası ile canına kıyarsa, o demir parçası elinde olduğu aide, 
onunla karnını delik deşik eder; elinde ebedi kalıcı, ebedi bırakılmış larak 
cehenneme yuvarlanır. Kim kasten kendini dağdan aşağı atarak ken-stnî öldürür 


İse, ebedi ve müebbed olarak cehenneme düşer" EH 

13) Ebu Zer (r.a)'den rivayet edilmiştir. Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Üç kısım kimse vardır ki Allah onlarla kıyamet gününde konuşmaz. lara hiç 
bakmaz ve onları temize çıkarmaz. Onlar için elim bir azab varttr. "Ya 
Resulallah! Kim, o zarar edip pişman olacaklar?" dedim. O da:"Etekleri yerleri 
süpüren kibirli kimse; yaptığı iyiliği başa kakan kimse ve yalan yenvr ederek 
malını süslü gösteren kimse Z$] buyurdu. Malumdur ki Allah'ın konumadiğı, 
merhamet etmediği ve kendileri için elem verici bir azab bulunan kimseler 
cehennem ehli olanlardır. Bu hadisin fâsıklar (günahkarlar) hakkında söylenmiş 
olması, bu konuda bir delildir. 

14) Ebu Hureyre (ra) Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 
etmiştir: 

"Kim, kendisi ile Allah'ın rızası elde edilebilecek bir ilmi ancak dünyevi bir 
menfaat elde etmek için Öğrenir ise, kıyamet günü cennetin kokusunu duyamaz" 


[79], Cennetin İyiliklerine eremeyen kimsenin cehennemde olacağında şüphe 
yoktur. Çünkü mükellef ya cennette ya cehennemde olacaktır. 

15) Ebu Hureyre (r.a)'den, Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet 
olunmuştur: 


"Kim bir ilmi saklar ise, kıyamet günü onun ağzına ateşten bir gem vurulur.L90! 
16) İbn Mes'ud (ra)'dan, Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet 
edilmiştir: 

"Kİm din kardeşinin malını malına katmak için yalan yere yemin eder ise, 
(kıyamette) kendisine gazablı olduğu halde Allah İle karşılaşır" [8], Bu böyledir, 
çünkü Cenâb-ı Hak: "Allah'a olan ahidlerini ve yeminlerini az bir fiyata satanlar 
(yok mu) işte onlar için ahirette hiçbir nasib yoktur. Allah kıyamet günü onlar ile 
konuşmaz, onlara bakmaz, onları temize çıkarmaz. Onlar için pek acıklı bir azab 
vardır" {al-i imran, 77) buyurmuştur. Bu, va'id hakkında ve âyetin kâfirler gibi 
fâsıklar hakkında olduğu hususlarında bir nastır. 

17) Ebu Ümâme (r.a)'den, Hz.Reygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet 
edilmiştir: 

"Kim hakkı olmadığı halde, bir müslümanın malını almak için yalan yere yemin 
eder ise Allah ona cenneti haram, cehennemi vâcib kılar." Denildi ki: " Ya 
Rasülallah,o mal azıcık birşey olsa da mı? "Hz.Peygamber (s.a.s): "Misvak 


ağacının bir dalı bile olsa,.L82| buyurdu. 

18) Sa'id b. Cübeyr'den rivayet edildiğine göre o şöyle dedi: "İbn Ab-bas'ın 
yanında idim, bir adam çıkageldi ve "Ben geçimimi şu resimlerden kazanan bir 
adamım" dedi. İbn Abbas (r.a) Resülullah (s.a.s)'ın şöyle dediğini işittim dedi: 
"Kim bir suret (heykel) yaparsa, rüh üfürmeye muktedir olmadığı halde, ona ruh 
üfürünceye kadar Allah ona azab eder. Kim, bir kavmin duyulmasını istemediği 
bir sözünü dinlemeye çalışırsa, onun iki kulağına kurşun dökü-Jr. Kim de, 
rüyasında görmediği şeyi, görmüşcestne anlatırsa, o iki arpayı Mrine bağlamak 


(gibi zor bir şeyle) mükellef tutulur'1831 

19) Ma'klI ibn Yesâr'dan Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Allah 'in kendisinden ratyyesini korumasını istemiş olduğu bir kul, öldüğü gün 
kendi raiyyesini, halkını aldatmış olarak ölürse Allah ona cennetini haram kılar. 
[84] 

20) İbn Ömer (r.a)'den, Hz.Osman (r.a) O'nu kaza ve hüküm verme (kadılık) 
mevkiine getirmek istediğinde, O bu hususta Hz.Osman (r.a) ile yapmış olduğu 
münazarada şöyle dediği rivayet edilmiştir: Hz.Peygamber (s.a.s)'in dediğini 
duydum: 

"Kim cehaletle hükmeden bir kadı olursa, o cehennemliklerdendir. Yfat kim, 


zulümle hükmeden bir kadı olursa, o da cehennemliklerden olur.L85], 
21) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Kim İslâmiyet ( döneminde, onun babası olmadığını bildiği halde, birisinin 


kendi babası olduğunu iddia ederse, cennet ona haramdır." 

22) Hasan el-Basri'nin Ebu Bekre'den rivayet ettiği hadise göre Hz.Peygamber 
(s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

" Kim bir muahidi (yani İslâm devleti ile ahid yapmış gayri müslim bir devlet 


mensubunu) Öldürürse, o kimse cennetin kokusunu duyamaz"!86| 

Kafir kimseleri öldürmek hususunda durum böyle olunca, Hz.Peygamberin 
çocuklarını öldürme hususundaki kanaatin ne olur? 

23) Ebü Said el-Hudri'den, Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: 

"Kim dünyada ipekli elbise giyerse, ahirette onu giyemez"İ$7!, Ahirette onu 
giyemediğine göre, o kimsenin cennetliklerden olmaması gerekir; zira Cenâb-ı 
Hak: "Orada, nefislerin arzuladığı her şey vardır" (Zuhruf, 71) buyurmaktadır. 


[88] 
Dışında Umum İfade Eden Hadisler Başa Dön 


İkinci çeşit: sigasıyla gelmemiş olan haberlerdeki umumî ifadeler, gerçekten 
fazladır. 

1) Hz.Peygamber (s.a.s)'in kölesi Nâfi'den rivayet edilen bir hadiste, 
Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: Kibirli olan fakir, zina eden yaşlı ve 
yaptığı ibâdetleri Allah a minnet eden kimse cennete giremez." Cennete 
giremeyen mükellefin, cehennemlik olduğunda icmâ vardır. 

2) Ebu Hureyre (r.a)'den rivayet edildiğine göre Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: 

"Üç kimse cennete girer: Şehid, efendisi hakkında hayırhah olan ve Rab-binin 
ibâdetini güzel biçimde yerine getiren kul ve, son derece iffetli olan dürüst bir 
kul.. Üç kimse de cehenneme girer: Zalim hükümdar, Allah 'm zekâtını 


ödemediği bir maldan servet sahibi olan kimse, bir de kibirli fakir.” [89] 

3) Ebû Hureyre'den Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 
"Allah, sıla-t rahmi yarattı. Onun yaratılmasını bitirince, sıla-i rahim ayağa 
kalkarak, (lisân-ı hal ile)şöyle dedi: "Bu, sıla-i rahmi kesenden sığınma 
makamıdır, değil mi? "Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, evet seni yerine getirene 
benim de rahmetimi ulaştırmama; senden ilgisini kesen kimseden de rahmetimi 
kesmeme razı olmaz mısın? dedi. Sıla-i rahim, bunun üzerine, evet razı olurum, 
deyince, Cenâb-ı Hak, sana diyorum, bu, şu âyetierimdir:(Bünun üzerine 
Hz.Peygamber (s.a.s) isterseniz şu âyetleri okuyun, buyurdu)". "Demek, idareyi 


ele alırsanız yeryüzünde fesat çıkaracak ve akrabalık münasebetlerini param 
parça edeceksiniz, öyle mi? İşte böyleleri, Allah 'm kendilerine lanet etmiş . 
duğu, kulaklarını sağır, gözlerini de kör etmiş olduğu kimselerdir" (Muhammed, 


22-23y120) Bu sıla-ı rahmi kesen kimsenin tehdit edilmesi va'idi ile, âyeteri 
lefsiri hususunda zikredilmiş olan açık bir nastır. 

Abdurrahman İbn Avf'dan rivayet edilen hadiste ise, Hz.Peygamber (s.a.s. şöyle 
buyurmuştur: "Allah şöyle buyurmuştur:" 

"Ben, Rahman olan Allah, sıla-i rahmi yarattım ve ona ismimden alınmış bir 
isim verdim. İmdi, kim sıla-i rahmi yerine getirirse, ben de ona rahmetimi 


ulaştırırım. Kim de sıla-i rahmi keserse, ben de ondan rahmetimi keserim"İ2L! 
Ebü Bekre (r.a)'nin hadisindeyse Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Cezasını ahirete ertelemiş olduğuyla beraber, Allah'ın bu dünyada cezasını 
hemen vermeye zulüm ve sıla-t rahmi kesmeden daha layık olan başka hiçbir 


günah yoktur"i221 

Muaz ibn Cebel'den, Hz.Peygamber (s.a.s)'in orada bulunanlara şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: 

"Allah'ın, kullan üzerindeki hakkı nedir?" Orada bulunanlar, "Altah ve Resulü 
daha iyi bilir" dediler. Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s): 

"Allah'a ibâdet etmeleri ve Ona hiçbir şeyi şirk koşmamalandır" (dedi.) Yine 
Hz.Peygamber (s.a.s) sözüne devamla, "Onlar bunu yaptıklarında, onların Allah 
üzerindeki haklan ne olur?"diye sorunca, onlar, Allah ve Resulü daha iyi bilir, 
dediler. Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurdu: 


"Allah'ın onlan bağışlaması ve onlara azâb etmemesidir"İ231 Şarta bağlanmış bir 
şeyin, şart bulunmadığı zaman, tahakkuk etmeyeceği malümdur. Bu sebeple, 
onlar Allah'a ibâdet etmediklerinde, Allah'ın onları bağışlamaması gerekir. 

5) Ebü Bekre, Hz. Peygamber (s.a.s)'ın şöyle dediğini nakletmiştir: 

"İki müslüman, kılıçlarıyla dövüşüp de biri diğerini öldürdüğü zaman, öldüren 
de öldürülen dejcehennemdedir. 'Bunun üzerine Ebü Bekre, "Şu katildir (onun 
cehenneme girmesini anladık), ama öldürülenin günahı nedir?" deyince de, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "O da arkadaşını öldürmeye arzuluydu buyurdu." Bu hadisi 
Müslim rivayet etmiştir. 

6) Ünmü Seleme'den rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: 

"Altın ve gümüş kaptan su içen kimsenin karında, ancak cehennem ateşi ses 
çıkarır"(241 


7) Ebü Said el-Hudri'den Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyie buyurduğu rivayet 


edilmiştir: 

"Nefsim, kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki, Ehl-i Beyte buğze-den 
kimseyi, Allah ancak cehenneme sokar." Onlar, onlara buğzettikleri için 
cehenneme girmeyi hak ettiklerinde, onları öldürmeleri halinde cehennemi hak 
etmiş olmaları daha evlâ olur. 

8) Ebü Hureyre'nin rivayet etmiş olduğu hadisde şu hususlar yer almaktadır: Biz 
Hz. Peygamber (s.a.s)'le beraber Hayber senesinde, sefere çıkmıştık.. Derken 
Vâdi'i-Kura'ya geldik... Adamın birisinin Hz. Peygamberi koruduğu bir sırada, 
ansızın kâfirlerden biri vurarak, onu öldürdü... Bunun üzerine orada bulunanlar, 
"cennet ona helâl olsun!" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle Duyurdu: 

' "Hayır, nefsi kudret elinde olan Allah 'a yemin ederim ki, Huneyn 'de, taksim 
edenin isabet etmediği, bu sebeple de onun ganimetlerden almış olduğu o ince 
kadife, onun üzerinde bir ateş olarak tutuşacaktır." Orada bulunanlar bunu 
duyunca, onlardan birisi, bir veya iki ayakkabı bağını Hz. Peygamber s.a.s)'e 
getirdi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s); "(O bu adam) ateşten bir veyahut 
da iki bağ 

getirdi)" buyurdu.1251 

9) Ebü Bürde'nin Ebü Musa el-Eş'ariden rivayet ettiği hadise göre, Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: 

" cennete giremez. Devamlı içki içen, stia-i rahmi kesen ve sihir yapmayı 
onaylayan kimse..." 

10) Ebü Hureyre'den Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu nakledilmiştir: 
'Malının zekâtını vermeyen hiçbir kul yoktur ki, Allah onun üzerine, Allah 'm 
müddeti sizin hesapladığınız yıllarla ellibin yıl olan bir günde kulları arasında 
hükmedinceye kadar, kendisiyle alnının ve sırtının dağlanacağı cehennem 


ateşinden tabakalar yığar"!26) İşte, Kur'ân'ın ve haberlerin umumi bir mâna ifâde 
ettiğine dair, Mü'tezile'nin zikretmiş olduğu delillerin tamamı budur. BA 


Sünni Alimlerin Mu'tezile'ye Cevapları Başa Dön 


Bizim alimlerimiz bunlara birçok yönden cevab vermişlerdir: 

1) Biz şart makamında gelen (kim) lâfzının umüm ifâde ettiğini kabul 
etmiyoruz. Ve yine lam-ı tarifli (yani marife) olan cemi kelimelerin de umüm 
ifâde ettiğini kabul etmiyoruz. Buna birçok şey delâlet eder: 

a) Şu iki lâfızdan herbirine (her..), ve; (bazısı... lâfızlarını eklemek doğru olur ve 
şöyle denebilir: "Evime 


giren herkese ikramda bulunurum", ve "Evime giren bir (veya bazı) kimseye 
ikramda bulunurum." Yine; "İnsanların hepsi böyle" veva: "Bazı insanlar 
böyledir" denilir. Eğer şart için olan lâfzı istiğrak (umüm) ifâde etse idi, 
kelimesini onun önüne getirmek, bir tekrar; lâfzını onun önüne getirmek, (onun 
umümi oluşunu) bozan bir şey olur. Durum marife olan cemilerde de aynıdır. Bu 
sebeple bu sığaların, umüm ifâde etmedikleri ortaya çıkar. 

b) Bu kalıplar ( ve marife cemiler) Allah'ın kitabında yer almıştır. Fakat 
bunlardan bazan umümi mana, bazan da kısmitik murad edilmiştir. Çünkü 
Kur'an'ın umümi ifâdelerinin çoğu tahsis edilmiştir. Kelimeyi mecazi bir manaya 
veya müşterek bir manaya hamletmek asıl olanın aksinedir. Bu sebeple onu, 
umümi mana ile husüsi mana arasında ortak bir noktada hakiki manasına 
hamletmek gerekir. Bu da o kelimenin istiğrak (umüm) ifâde edip etmediğini 
açıklamaksızın, ekseriyeti ifade ettiği bir manaya hamledilmesidir. 

c) Bu kalıplar şayet kesin olarak umüm ifâde etmiş olsalardı, te'kid lâfızlarını 
bunların başına getirmek imkansız olurdu. Çünkü zaten tahsil-i hâsıl (elde olan 
şeyi yeniden elde etmeye kalkmak) imkânsızdır. Bu lâfızları o kalıbların başına 
getirmenin yerinde olduğu cümlelerde, bu kelimelerin umüm ifâde etmediklerini 
kesin olarak anlarız. Biz bu kalıbların umüm ifâde ettiğini kabul etsek bile, bu 
kalıp bu umümu kafi olarak mı, zanni olarak mı ifade eder? Kat'i olarak ifâde 
etmesi, açıkça geçersiz ve bâtıldır. Çünkü insanların, mübalağa yolu ile, çoğu 
kez ( ve (hepsi,..) lâfızlarıyla ekseriyeti ifâde ettikleri zaruri olarak 
bilinmektedir. Mesela Cenab-ı Hakk'ın: "O kadına, Belkıs'a, herşey verilmiş" 
(Neml, 23) ‚yani "çoğu şeyler.." buyurduğu gibi... Bu lâfızlar umümi manayı 
zanni olarak ifâde ettiklerine ve bu mesele de zanni meselelerden olmadığına 
göre, bu hususta bu şekitde umümi manaya tutunmak caiz olmaz. 

Biz bu ldfızların umümi manayı kati olarak ifâde ettiklerini kabul etsek bile, 
onları tahsis edecek birşeyin mutlaka bulunması şartı gerekir. Çünkü umümi olan 
lafızların tahsis edilebileceğinde herhangi bir münakaşa yoktur. O halde daha 
niçin, "Onu tahsis edecek birşey bulunmaz" diyorsunuz? 

Bu konuda söylenebilecek en ileri sözleri şudur: "Biz araştırdık, ancak onu 
"tahsis" eden herhangi birşey bulamadık." Fakat sen biliyorsun ki birşe-yi 
bulamamak, var olan şeyin yokluğunu göstermez. Bu lâfızların istiğrak (umüm) 
manasını ifâde etmeleri, onları tahsis edecek bir şeyin olmamasına dayandığına 
göre ve böyle bir şartın olduğu da bilinen şeylerden olmadığına göre, bu delâlet 
malum olmayan bir şarta dayanmaktadır. İşte bundan ötürü, onların umümi mana 
ifâde etmemeleri gerekir. 

Hak Teâlâ'nın: 


"Kâfirleri inzâr etsen de etmesen de eşittir. Çünkü onlar iman etmeyecekler" 
(Bakara, 6) ayeti de bu görüşü te'kid eder. Allah, kâfir olan herkesin iman 
etmeyeceğine hükmetmiştir. Sonra biz, onlardan iman etmiş bir topluluğun 
olduğunu görürüz. Buna göre, şu iki şeyden birinin mutlaka söz konusu 
olduğunu anlamış oluruz: Ya bu sığalar umümu ifâde etmek için konulmamıştır, 
veyahut da bu kalıplar umüm ifâde etmek için konulmuşlarsa bile, Hz. 
Peygamber (s.a.s) zamanında, onların kendisi sebebiyle Allah'ın o umümi 
lâfızdan muradının bu husüsi mana olduğunu anladıkları bir karine vardı. O 
karinenin aynısının buraaa da söz konusu olması niçin caiz olmasın? Biz her 
nekadar bunu bir tahsis edicinin beyan etmesi gerektiğini kabul etsek bile, af 
ayetleri bu karfneyi tahsis eder. Bu durumda da tercih bizden yanadır. Çünkü 
va'id ayetlerine nisbetle af ifâde eden ayetler, umümi olan ifâdelere nisbetle daha 
husüsidirler. Husüsi ifâdeler ise, umümi ifadelere takdim edilir.(Daha önce 
nazar-ı itibara alınır.) 

Biz umümu tahsis eden bir muhassisin bulunmadığını kabul etsek bile, vaide dâir 
umümi ifadeler, va'ade dâir olan umümi İfâdelerle tezad teşkil eder. Bu durumda 
mutlaka bir tercihde bulunmak gerekir. Tercih, birkaç bakımdan bizden yanadır: 
Birincisi: Va'adi tutmak, va'idi yerine getirmekten daha ikramlı bir davranıştır. 
İkincisi: Hadislerde, Allah'ın rahmetinin gazabını geçip gâlib geldiği hususu 
çokça yer almıştır. Bu sebeble va'ade dâir umümi hükümleri tercih etmek daha 
uygundur. 

Üçüncüsü: Va'id Allah'ın hakkıdır. Va'ad ise kulun hakkıdır. Kulun hakkını 
gerçekleştirmek, Allah'ın hakkını gerçekleştirmekten evlâdır. Biz, vaid ifâde 
eden umümların, va'adin umümları ile tezâd teşkil etmediğini kubul etsek bile, 
bu umümi hükümler kâfirler hakkında nazil olmuştur. Bu sebeple onlar, umümu 
ifâde e1.nede katiyyet ifâde etmezler. 

İmdi eğer "Sebebin husüsi oluşuna değil, lâfzın umümi manasına bakılır" denilir 
ise, biz deriz ki: Farzet ki bu böyledir. Ancak biz, birçok umüm lâfzın, hususi 
sebeplerden dolayı vârid olduğunu, bu sebeplerden de maksadın sadece hususilik 
olduğunu görünce, bu umümi lâfızların, umümi manayı ifâde etmelerinin 


kuvvetli olmadığını anlamış olduk. Allah en iyisini bilir. [98] 


Kebire İşleyenlere Allah Azab Etmez İddiasında Olanlar Başa 
Dön 


Büyük günah işleyen kimselere Allahın azab etmeyeceğini kesin olarak 
söyleyenlere gelince, onlar bu görüşlerine birçok bakımdan deliller getirmişler: 


a) "Cenab-ı Allah, "Bugün rezillik ve azab kâfirlerin üstünedir" (Nahl, 27) ve: 
şüphesiz bize, azabın yalanlayan ve yüz çeviren kimseler üzerine olduğu 
vahyedilmiştfr" (Tâ-hâ, 49) buyurmuştur. Bu ayetler, rüsvaylık ve azabın 
kâfirlere has olduğunu gösterir. Bu sebeple bu şeylerden herhangi birinin, 
kâfirlerin dışında herhangi bir kimse için söz konusu olmaması gerekir. 

b) Cenab-ı Hak: "De ki: Ey nefislerine haksızlık eden kullarım, Allah'ın 
rahmetinden ümidinizi kesmeyiniz. Çünkü Allah bütün günahları bağışlar" 
(zümer, 53) buyurmuştur. O, tevbe ve benzeri şeyleri nazar-ı itibara almaksızın 
bütün günahları affedeceğini bildirmiştir ki bu, O'nun bütün günahları 
bağışlayacağını kesin olarak ifâde eder. 

c) Allah Teâlâ: "Hiç şüphesiz senin Rabbin, insanlara karşı, onların zulümlerine 
rağmen mâğdretlidir" (Ra'd, 6) buyurmuştur. Ayette geçen İp lâfzı durumu ifâde 
eder. Tıpkı senin sözün gibi, bu, "O yemekle meşgul iken, ben padişahı gördüm" 
manasındadır. İşte bu ayete göre de Allah'ın onları, onlar zulüm ile meşgul 
oldukları halde affetmesi gerekir. İnsanların zulümle meşgul oldukları sırada, 
tevbe etmeleri imkânsızdır. Bu sebeple tevbesiz de bağışlamanın olabileceğini 
anlıyoruz. Bu ayet kâfirlerin de bağışlanmasını gerektirir. Çünkü Hak Teâlâ: 
"Hiç şüphesiz şirk büyük bir zulümdür" (Lokman, 13) buyurmuştur. Fakat bu 
hususta bu ayette amel etmek bırakılmış, başka hususlarda bu ayetle amel 
edilmiştir. Aradaki fark ise, küfrün durumunun günahtan daha büyük olmasıdır. 
d) Allah Teâlâ:' 'İşte ben sizi alevlendikçe alevlenen bir ateşle korkumyo-rum. O 
ateşe, Hakk'ı yalanlamış ve (imandan) yüz çevirmiş en bedbaht kimselerden 
başkası girmez" (Leyl, 14-16) buyurmuştur.. Şüphesiz her ateş alevlendikçe 
alevlenir. Buna göre Allah Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Ateşe ancak yalanlayan 
ve imandan yüz çeviren şakiler girer." 

e) Allah Teâlâ: "O cehenneme ne zaman birgrub insan atılsa, cehennem bekçileri 
onlara: "Size bir uyarıcı (peygamber) gelmedi mi?" diye sorarlar. Onlar, "Evet, 
bize bir uyarıcı (peygamber) geldi. Ama biz (onları) yalanladık" ve, Allah 
hiçbirşey inzal etmedi. Siz çok büyük bir sapıklık içindesiniz dedik" dediler. 
(Muik.e-9) buyurmuştur. Bu ayet, bütün cehennem ehlinin yalancı olduğunu 
gösterir. Ayetin kâfirlere has olduğu söylenmesin. Allah Teâlâ'nın bu ayetten 
önce: ' 'Rablerini inkâr edenlere cehennem azabı vardır. O ne kötü bir varış 
yeridir. Onlar oraya atıldıkları zaman, onun kaynadığı haldeki bed sestnt işitirler. 
O nerede ise, öfkesinden çatlayacak gibi olur" (um. e-e) buyurduğunu görmüyor 
musun? Bu o ayetin "Evet, bize bir uyana (peygamber) geldi. Ama biz (onları) 
yalanladık" ve, "Allah htçbirşey inzal etmedi..." diyen bazı kâfirlere has 
olduğunu gösterir. Bu söz bütün kafirlerin söylediği bir söz değildir. Çünkü biz, 


bu ayetten önceki kısmın kâfirlerle ilgili olmasının, daha sonra gelen ayetin 
umümi olmasına manı olamayacağını söylüyoruz. 

Ama hasmımızın "Bu bütün kâfirlerin söylediği bir söz değildir" İddiasına 
gelince, biz deriz ki: Biz bunu kabul etmiyoruz. Çünkü yahüdi ve hıristiyanlar da 
Allah 'm Hz. Muhammed (s.a.s) e hiçbirşey indirmediğini söylüyorlardı. Durum 
böyle olunca yahudi ve hristiyanlann da, Allah'ın hiçbirşey indirmediğini 
söyleyen kimselerden olması doğru olur. 

e) Allah Teâlâ 

"Biz kâfirlerden başkasını cezalandırmayız" (Sebe, 17) buyurmuştur. Ayetteki 
kelimesi mübalağa ifâde eden bir kalıptır. Bu sebeple tam kâfire has olması 
gerekir. 

g) Cenab-ı Allah, insanların, yüzleri beyaz ve siyah olan iki sınıf olacaklarını 
haber verdikten sonra: 

"Yüzleri siyah olanlara gelince, (onlara şöyle denir:) İman ettikten sonra demek 
inkâr ettiniz haa! Öyle ise tadınız azabı.." (am İmran. 106) buyurmuş ve böyle 
olanların kâfirler olduğunu ifâde etmiştir. 

i) Allah'u Teâlâ insanları, "yarışı önde bitirenler" ("amel defteri sağından 
verilenler", "uğursuzluk ehli" olarak üç kısma ayırıp, "yarışı Önde bitirenler" ve 
"amel defteri sağından verilenler" in cennette; "uğursuzluk ashabı" nın 
cehennemde olduğunu beyan etmiş; sonra da, bu "uğursuzluk ashabı"nın kâfirler 
olduğunu: 

"Onlar şöyle diyorlardı: "Biz ölüp, toprak ve çürümüş kemikler haline 
geldiğimizde, (evet), hakikaten biz diriltilecek miyiz" (Bakara, 47) ayetiyle 
açıklanmıştır. 

j) Büyük günah sahibi rüsvay olmaz; halbuki cehenneme giren herkes, hakirliğe 
duçar olur. Buna göre büyük günah sahibi cehenneme girmez. Biz, büyük günah 
sahibinin rezil ve rüsvay olmayacağını söyledik, çünkü büyük günah sahibi 
mü'mindir; mü'min ise rezil ve rüsvay edilmez. Biz büyük günah 
sahibinin,Allah'ın: (Bakara.aı ayetinin tefsirinde mü'min 

olduğunu açıkladığımız için, onun mü'min olduğunu söyledik. Biz, mü'minin 
rezil ve rüsvay edilmeyeceğini, birkaç yönden söylemekteyiz: 

1) Allah'u Teâlâ'nın: "Allah Peygamberi ve onun yanındaki iman etmiş olan 
kimseleri, o gün rüsvay etmez" (Tanrım. 8) ayetidir. 

2)Yine Allah'ın: "Muhakkak ki, o gün rüsvayhk ve kötülük, kâfirleredir" (Nahi, 
27) ayetidir. 

"Ki onlar ayakta, oturarak ve yanlan üzre Allah'ı anarlar. Göklerin ve yerin 
yaratılışını düşünerek, "Rabbimiz, sen bunları boşa yaratmadın, seni noksan 


sıfatlardan tenzih ederiz. Rabbimtz bizi ateşin azabından koru.. Rabbimiz, sen 
kimi cehenneme sokarsan, muhakkak ki onu rezil ve rüsvay etmişstndir. Zalimler 
için hiçbir yardıma yoktur. Ey Rabbimiz, biz, Rabbinize İman edin diye çağıran 
bir davetçi duyduk da, hemen iman ettik! Rabbimiz, bizim günahlarımızı 
bağışla, kötülüklerimizi ört ve bizi, iyi kullarınla beraber öldür! Rabbi-miz bize, 
peygamberlerine va 'adetmiş olduğun şeyi ve, kıyamet gününde bizi rezil ve 
rüsvay etme" derler (A. imran. 191-194) ayetleridir. Daha sonra Cenab-ı Hak: 
"Bunun üzerine Rableri onlara icabet etti" (a. imran, 195) buyurmuştur. Allah'ı 
ayakta, oturarak ve yan üzre yatarak zikredenlerle, Allah'ın gökleri ve yeri 
yaratmasını düşünenlerin içerisine, isyankârlar, zina edenler ve içki içenler de 
dahildir. AHalu Teâlâ, onların, "Bizi kıyamet gününde rezil ve rüsvay etme" 
dediklerini nakledip, sonra da kendisinin, onlara bu hususta icabet ettiğini 
açıklayınca, Allahu Teâlâ'nın onları rezil ve rüsvay etmeyeceği sabit olmuş olur. 
İşte böylece de, bizim anlattıklarımızla, AHahu Teâlâ'nın, ehl-i kıbleden olan 
günahkârları rezil ve rüsvay etmiyeceği ortaya çıkmış olur. Biz cehenneme giren 
herkesin rezil ve rüsvay olacağını söyledik, çünkü Cenab-ı Hak: "Rabbimiz, sen 
kimi ateşe sokarsan, muhakkak ki onu rüsvay etmişsinöir" buyurmuştur. 
Böylece, bu iki mukaddimenin her ikisiyle de, büyük günah sahibinin 
cehenneme girmeyeceği kesinleşmiş olur. 

k) Va'ad hakkında gelmiş ve hayli fazla olan umumi ifadelerdir. Meselâ, Allahu 
Teâlâ: 

"Ve onlar, sana indirilenle, senden önce indirilenlere iman ederler. Ahi-rete de 
kesin olarak İnanırlar. İşte bunlar, Rablerinden olan bir hidâyet üzeredirler. Ve 
onlar, kurtuluşa ermiş olanların ta kendileridir" ( Bakara, 4-5) buyurmuş ve iman 
eden herkesin kurtulacağına hükmetmiştir. 

Ve yine Cenab-ı Hak: 

"İman edenlerden, yahudilerden, hristiyanlardan ve sâbiilerden kim Allah'a ve 
ahiret gününe iman eder ve salih atnei işler iser işte böyle olanların, Rabieri 
yanında mükâfaatları vardır. Onlara korku yoktur. Onlar mahzun da olacak 
değiller" (Bakara, 62) buyurmuştur. Buna göre Allah'ın: ve salih amel işlerler" 
ifadesindeki lafzı müsbet ve nekire bir kelimedir. Dolayıst ile tek bir salih amel 
yeterlidir. Ve yine Hak Teâlâ: 

"Kadınlardan ve erkeklerden kim mümin olarak salih amel işler ise, işte böyle 
olan kimseler cennete girerler" (Nisa, 124) buyurmuştur. 

Bu gibi ayetler gerçekten çoktur ve bizim bu hususta müstakil bir kitapçığımız 
vardır. Bu ayetleri görmek isteyen, o kitapçığımızı gözden geçirsin. Bütün bu 
hususlara, "Bu izahlar va'id ile ilgili umümi mana ifâde eden ayetlerle tezad 


teşkil eder" diye cevap veririz. Bu ayetlerin herbirinin tefsiri inşaallah yeri 
gelince görülecektir. 22) 


Bazılarının Affedileceğini Söyleyip Bazıları Hakkında Tevakkuf Edenlerin 
Delilleri Başa Dön 


Bazı kimselerin affedileceğini kesin olarak söyleyen ve bazı kimselerin affedilip 
edilmemesi konusunda tevakkuf eden (susan) alimlerimize gelince, onlar 
Kur'an'dan birçok ayeti delil getirmişlerdir: 

Birinci Delilleri: Birinci delilleri, Allah Teâlâ'nın çok affedici ve bağışlayıcı 
olduğunu gösteren ayetlerdir. 

Meselâ: 

"O (Allah), kullarının tevbesSni kabul eden, kötülükleri atfeden ve sizin ne 
yaptığınızı bilendir" (şüra, 25); 

"Size isabet eden bir musibet ellerinizin kazandığı şey yüzündendir. Allah 
birçoğunu da bağışlıyor" (Şüra, 30) ve: "Denizde dağlar gibi akıp giden gemiler 
de O'nun ayetlerindendir. Eğer O, dilerse rüzgarı durdurur (o zaman yelkenli 
gemiler) denizin yüzünde kalı-verirler. Şüphesiz ki bunda çok sabreden, çok 
şükreden herkes için kafi ayetler yardır. Yahud (Allah o gemileri), (insanların) 
kazandığı (günahlar) yüzünden heiâk eder. Bir çoğunu da bağışlar" (sora, 32-34) 
ayetleri gibi. 

Keza ümmet-i Muhammed, Allah'ın, kullarını affedeceğine ve O'nun isimleri 
arasında "el-Afüvv" (affedici) isminin de olduğuna ittifak etmişlerdir. Buna göre 
biz deriz ki "afv", ya ikâb edilmesi güzel olan veya ikâb edilmesi yerinde 
olmayan kimseden azabı düşürmekten ibaret olur. Bu ikinci şekil bâtıldır. Çünkü 
ikâb edilmesi yerinde olmayan kimseyi cezalandırmak kabin (çirkin) dir. Böyle 
bir işi yapmayan kimse için, "O, onu affetti" denilemez. Baksana, insan birisine 
zulmetmediği zaman, "O, onu affetti" denilemez. Ancak azac etme hakkı olan bir 
kimseye azab etmeyi (cezalandırmayı) bırakır ise, o zaman "O, onu affetti" 
denilir. İşte bu sebepten ötürü Cenab-ı Hak: 

" Affetmeniz takvaya daim uyguuuur (Bakara, 237) buyurmuştur ve yine Allah: 
(Şüra. 25) buyurmuştur. Eğer af, tevbe edenin cezasını düşürmekten ibaret olsa 
idi, bu faydasız bir tekrar olurdu. Böylece biz, affın ikâb edilmesi 
(cezalandırılması) yerinde olan bir kimsenin cezasını kaldırmaktan ibaret 
olduğunu anladık. İşte bu bizim gö rüşümüzdür. 

İkinci Delil: İkinci delilleri, Allah'ın gâfir, gafur ve gaffar olduğunu gösteren 
ayetlerdir. Nitekim Allah: 


"(O), günahı bağışlar, tevbeyi kabul eder" (Mümin. 3); "Senin Habbin gafur ve 
rahmet sahibidir " (Kehf, 58); "Şüphesiz ben (Allah), tevbe edene mağfiret 
ederim" (Tahâ, 82) ve "Ey Rabbimiz bizi bağışla, varış ancak Sanadır" (Bakara, 
285) buyurmuştur. Mağfiret cezalandırılması yerinde olmayan kimseden azabı 
düşürmekten ibaret değildir. Bu sebeple onun cezalandırılması yerinde olan 
kimsenin cezasını düşürmekten ibaret olması gerekir. Biz, buradaki ilk şeklin 
bâtıl olduğunu söyledik, çünkü Cenab-ı Allah mağfiret sıfatını, kullarına lütfü 
sadedinde zikretmiştir. Eğer biz mağfireti birinci manaya hamtedersek, geriye 
lütuf manası kalmaz. Çünkü çirkin olan bir işi yapmamak, kula bir lütuf olmaz. 
Belki bu bir bakıma kendi nefsine iyilik olmuş olur. Çünkü eğer Allah böyle 
yapmış olsaydı, zemme ve kınamaya müstehak olmuş olur, ulühiyet çizgisinden 
çıkmış olur, çirkin şeyleri bırakması sebebiyle de kullan tarafından övülmeye 
müstehak olmazdı. Bunun böyle olması bâtıl olunca, mağfireti ikinci şekilde 
manalandırmak ortaya çıkar. Ki bu varmak istediğimiz neticedir. 

İmdi denilirse ki: Niçin af ve mağfireti, dünyada gereken cezayı ahirete tehir 
etmek manasına hamletmek caiz olmasın? Nitekim affın dünyadaki azabı tehir 
etme anlamında kullanıldığına, Allah Teâlâ'nın yahudilerin kıssasındaki: 

"Sonra, bunun peşisıra sizi affettik" (Bakara, 52) ayeti de delâlet etmektedir. Bu 
ayetten maksad, ikâbı düşürmek değil, onu ahirete bırakmaktır. Allah'ın: ' Size 
isabet eden bir musibet ellerinizin kazandığı şey yüzündendir. Allah birçoğunu 
da bağışlıyor" (Şüra. 30) ayeti de böyledir. Yani Hak Teâlâ, ya bir imtihan olarak 
veya acele bir ceza olarak, sizin günahlarınız sebebi ile cezasının musibetlerini 
vermede acele etmez; birçok günaha karşılık mihnet ve cezayı da acele vermez. 
Yine Allah'ın: "Denizde dağiar gibi akıp giden gemiler de Onun ayetlerindendir. 
Eğer O, dilerse rüzgarı durdurur da (o zaman yelkenli gemiler denizin yüzünde 
kalıverhler). Şüphesiz ki bunda çok sabreden, çok şükreden herkes için kafi 
ayetler vardır. Yahud (Allah o gemileri), (insanların) kazandığı (günahlar) 
yüzünden helak eder. Bir çok (günahı da) bağışlar" (Şüra, 32-34), yani eğer 
Allah onları helak etmeyi isteseydi onları helak ederdi. Halbuki birçok 
günahlarına rağmen helak etmemiştir. 

Evet böyle denilirse cevabımız şöyle olur: 

"Afv" kelimesinin asıl mânası "giderdi" manasına olan, (Onun izini giderdi) 
ifâdestndendir. Durum böyle olunca "af" denen şeyin izâle" (gidermek) manasına 
olması gerekir. Bundan dolayı Allah Teâlâ: 

"Fakat kimin (hangi katilin) lehinde maktulün kardeşi (Velisi) tarafından cüz'i 
birşey affolunursa... (Bakara, 178) buyurmuştur. Halbuki bu aftan maksad cezayı 
tehir etmek değil, aksine izale etmek, kaldırmaktır. Allah'ın: "Affetmeniz 


takvaya daha uygundur" (Bakara. 237) ayeti de böyledir. Buradaki aftan rnak- 
sad, onu belirli bir zamana ertelemek değildir, aksine onu tamamen saldırmaktır. 
Yine affın te'hir manasına gelmediğine şu da delâlet eder: Alacaklı kimse, 
alacağını istemeyi tehir ettiğinde, "O, onu affetti" denilmez. Eğer, : alacağından 
tamamen vazgeçerse, o zaman "O, onu affetti" denilir. Boylere afftn tehir manası 
ile tefsir edilmesinin mümkün olmadığı ortaya çıkmıştır. 

Üçüncü Delil: Üçüncü delil, Allah'ın rahman ve rahim olduğunu göster 
ayetlerdir. Bu nevi ayetlerle şu şekilde istidlal edilir: Allah'ın rahmeti ya levaba 
hak kazanmış muti kimseler için, veyahut da cezaya müstehak olmuş" kimseler 
için olur. Birincisi bâtıldır. Çünkü onlar hakkında Allah'ın rahmeti, Allah onlara 
hakettikleri sevabı vermiş olduğu için meydana gelir veya haklerinden fazlasını 
onlara vermesi sureti ile lütfetmiş olur. Birincisi bâtıldır, çünkü vacibi (görevi) 
yerine getirmek, rahmet diye adlandırılamaz. Baksana, birisinden yüz dinar 
alacağı olan kimse, onu zorla ve mecbur tutarak aldığında, bu parayı veren kimse 
için, "O, bu miktar parayı alan kimseye rahmet o*-sun diye verdi" denilmez. 
İkincisi de yanlıştır; çünkü mükellef hakkı olan mükafaâtı almış olması 
sebebiyle, bu fazlalıktan adeta müstağni gibidir; bu sebeple, bu fazlalık nimet 
vermede ziyâdelik diye adlandırılıp, kesinlikle rahmet diye adlandırılmaz. 
Görmüyor musun, en büyük hükümdarın hizmetinde büyük servet ve mükemmel 
bir mülk sahibi olan emir ve yöneticiler bulunsun: sonra bu hükümdar onun 
malına kendi mülkünden başka mülkler kattığında bu durumda hükümdar "ona 
merhamet etti" denilmez, tam aksine, o ona nimetler vermede çok cömert 
davrandı denilir. Burada da böyledir. 

İkinci kısma gelince ki bu, Allah'ın rahmetinin ikâbı (cezalandırmayı) ha-ketmiş 
olan kimse için olmasıdır, bu tür rahmet ya Allah'ın hakedilen azaba daha fazla 
azab katmaması şeklinde olur. Bu batıldır. Çünkü zaten bu fazla azabı vermemek 
vacibtir. Vacib olan ise rahmet diye adlandırılmaz. Bir de her kâfirin ve zalimin, 
bize zulmetmedikleri için, bize karşı "rahim" (merhametli) sayılması gerekir. 
Buna göre, geriye sadece, Allah'ın müstehak olunan azabı bıraktığı için "rahim" 
olması gerekir. Bu da, tevbe etmelerinden sonra, ne küçük günah ne de büyük 
günah sahibleri hakkında söz konusu olur. Çünkü zaten onlara azab etmemek 
vacibtir. Bu sebeple, bu Allah'ın rahmetinin ancak büyük günah sahibine tevbe 
etmediği halde azab etmeyi terkettiği için meydana geldiğini gösterir. 
Şayet,"herbiri lütuf olan Allah'ın yaratması.mükellef tutmuş olması ve rı-zık 
vermiş olmasından dolayı, bir de büyük günah sahibinin azabını hafifletmiş 
olmasından dolayı O'nun rahmetinin olması niçin caiz olmasın?" denilirse biz 
deriz ki: Birincisine gelince bu, Allah'ın dünyada rahim olduğunu ifade eder. 


Ümmet Allah'ın ahiretteki rahmetinin, dünyadaki rahmetinden daha büyük 
olduğunda ittifak ettiğine göre bu durumda Allah'ın ahiretteki rahmeti nerede 
kalacak? İkincisine gelince, bu hususta size göre Allah'ın azabını hafifletmesi 
caiz değildir. Va'tdiyye olan Mu'tezile'nin görüşü de böyledir. Ayetin mukte- 
zasına göre hafifletme meydana geleceği için, affetmesinin caiz olduğu da sabit 
olmuş olur. Çünkü bu ikisinden birisini kabul eden.diğerini de kabul etmektedir. 
Dördüncü Delil: Allah'ın: "Allah kendisine şirk koşulmasını affetmez, bunun 
dışındaki şeyleri dilediği kimseler İçin affeder" (Nisa, 48) ayetidir. Buna göre biz 
deriz ki, Allah'ın, "dilediği kimseler için.." ifadesinin, tevbe eden büyük günah 
ve küçük günah sahiplerini içine alması caiz olmaz. Bu sebeple, bu ifâdeden 
kastedilenin tevbe etmemiş olan büyük günah sahipleri olması gerekir. Biz, 
"Bunun tevbe etmiş büyük günah ve küçük günah sahiplerini içine alması caiz 
değildir" dedik, bunun birçok sebebi vardır: 

a) "Allah kendisine şirk koşulmasını affetmez, bunun dışındaki şeyleri atfeder..." 
ayetinin manası, "Bunu bir lütuf olarak bağışlamaz, hakedilmiş bir bağışlama 
olarak da bağışlamaz" demektir. Akıl ve nakil bunun böyle olduğunu gösterir. Bu 
böyle olunca, Allah'ın: "Bunun dışındaki şeyleri dilediği kimseler için affeder" 
sözünün manası, şirkin dışındaki günahları Obağışlamakla "lütufta 
bulunmuş"demektir.Böylece nefy ve isbât aynı şeye âit olmuş olur. Görmez 
misin falanca şayet, "O yüz dinar lütfetmez. Hakeden kimseye bundan daha 
aşağısını verir" dediği zaman bu derli toplu bir söz olmaz. Tevbe etmiş olan 
büyük ve küçük günah sahibini bağışlamak, hakedilmiş bir bağışlama olunca, 
ayetten onların kastedilmiş olması imkansız olur. 

b) Şayet, "Allah (şirk) dışındaki şeyleri dilediği kimseler için atfeder" ayeti, 
"Tevbe edenler ve küçük günah sahipleri gibi affedilmeye hak kazanmış 
kimseleri bağışlar" manasında olsaydı, geriye şirki, şirk olmayan günahlardan 
ayırmanın bir manası kalmazdı. Çünkü Cenab-ı Hak, hakedildiği zaman şirkin 
dışındaki günahları bağışladığı gibi, hakedilmediği zaman onları bağışlamaz. 
Aynen bunun gibi bağışlanma hakedildiğinde şirki de bağışlar, hakedilmediği 
zaman bağışlamaz. Böylece de geriye şirk ile diğerlerini ayrı mütalâa etmenin 
bir manası olmaz. 

c) Tevbe edenlerle küçük günah sahiplerini bağışlamak vâcibtir. Vâcib olan bir 
şey ise, Allah'ın meşietine (dilemesine) bağlanamaz. Çünkü meşiete bağlanan 
şeyi, "faili isterse yapar, isterse yapmaz" demektir. Buna göre vâcib olan, 
istensin istenmesin mutlaka yapılması gereken şey demektir. Ayette geçen 
bağışlama, meşiete bağlanmış olan mağfirettir. Bu sebeple, onun tev-oe edenler 
ile küçük günah sahiplerinin bağışlanması olması caiz değildir. 


Bil ki bütün bu izahların tamamı, "Tevbe etmiş olan büyük ve küçük günah 
sahihlerinin bağışlanması vâcibtir" diyen Mu'tezile'nin görüşüne dayanır. Bize 
gelince, biz bu görüşte değiliz. 

d) Hak Teâlâ'nın: "Bunun (şirkin) dışındaki şeyleri dilediği kimseler için affeder" 
ifâdesi, şirkin dışında kalan her günahı affedeceğini kâfi olarak gösterir. Bu 
ifâdenin içine, tevbe eden ve etmeyen büyük ve küçük günah sahipleri de girer. 
Ancak bu üç kısmın bağışlanmasının iki ana kısma ayrılması -uhtemeldir. Çünkü 
bütün günahların herkes için veya bazı kimseler için affedilmesi muhtemeldir. 
Buna göre Allah'ın: "Bunun dışındakiler! affeder sözü, bu üç kısmın hepsini 
affedebileceğini gösterir. Sonra O'nun, "dilediji kimseler için" ifâdesi de bütün 
günahları herkesten değil de, bazı kimselerden affedeceğine delâlet eder. İşte bu, 
Ehİ-i Sünnet'in prensiplerine uygun olan izah tarzıdır. Bu sebeple şayet, "Biz, 
mağfiretin, Allah'ın ahirette günahkârlara azab etmeyeceğini gösterdiğini kabul 
etmiyoruz. Bunu şöyle izah edebiliriz: Mağfiret, ikâbı kaldırmaktır. İkâbı 
(cezayı) kaldırmak ise, devamlı olarak veya geçici olarak kaldırmayı içine alır. 
İki şey arasındaki müşterek bir miktan belirtmek üzere konulan bir lafız, bu iki 
şeyden ikisini de işar etmez. Buna göre "mağfiret" kelimesinde, azabı devamlı 
olarak (ebedi olarak) kaldırmaya delâlet eden herhangi birşey yoktur. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki,"Niçin bu ayetten maksadın, "Allah şirkin 
cezasını dünyadan ahirete bırakmaz, ama şirkin dışındaki günahların cezasını 
ise, dilediği kimseler için ahirete tehir eder" şeklinde olması caiz olmasın?" 
Şöyle denilmesin: "Bu nasıl doğru olur. Halbuki biz dünyevi bakımından, 
mü'minlerden daha çok, kâfirlere ceza verileceğini kabul etmiyoruz. Çünkü 
ayetin takdirinin, "Allah dilediği kimseler için dünyada şirkin cezasını tehir 
etmez, yine dilediği kimseler için şirkin dışındaki günahların cezasını tehir eder" 
şeklinde olduğunu söylüyoruz." Böylece, bununla, her nekadar bu onlardan 
çoğuna yapılmasa bile, her-birinin cezasını peşin vermek mümkün olduğu için, 
kâfir ve fâsıklann cezasının peşin verilebileceği sebebi ile her iki grub insanın da 
korkutulması meydana gelir. Biz bağışlamanın (mağfiretin), devamlı olarak 
cezayı kaldırmak manasından ibaret olduğunu kabul ediyoruz. Buna göre niçin, 
"Bu kelimeyi, tevbe edenler ile küçük günah sahibinin bağışlanmasına 
hamletmek mümkün değildir" dediniz? 

İlk üç izah tarzı, onların söylemediği prensipler üzerine bina edilmiştir. Bunlar, 
büyük ve küçük günah sahiblerinin tevbelerinden sonra bağışlanmalarının vacib 
olmasıdır. 

Dördüncü bir izah tarzına gelince, biz, Allah'ın, "Bunun (şirkin) dışındaki 
şeyleri.." ifâdesinin umüm ifâde ettiğini kabul etmiyoruz. Bunun delili, bedel 


olmak üzere, kendisine ve lafızlarının getirilmesi ve meselâ: "Bunun dışındaki 
herşeyi bağışlar;" 

"Bunun dışındaki bazı şeyleri affeder" 

denilmesinin doğru oluşudur. Şayet Allah'ın "Bunun dışında.." sözü umüm ifâde 
etseydi, işte bu doğru olmazdı. Biz bu sözün umüm ifâde ettiğini kabul etsek 
bile, tevbe eden büyük ve küçük günah sahipleri ile tahsis etmiş oluruz. Bu 
böyledir, çünkü va'id hakkında gelen ayetlerden herbiri, meselâ adam öldürme 
ve zina etme gibi bir büyük günah çeşidi ile tahsis edilmiştir. Bu ayet ise, bütün 
günahları, içine almaktadır. Halbuki hass lâfız âmm olan lâfza takdim edilir. Bu 
sebeple va'id ayetlerinin, bu ayetten önce nazar-ı itibara alınması gerekir. 
Birinciye şöyle cevab verilir: Biz mağfireti, azabı tehir etme manasına 
aldığımızda, ayetin hükmüne göre, dünyada müşriklerin cezasının mü'minlerin 
cezasından daha çok olması gerekir. Aksi halde böyle bir ayırımda herhangi bir 
fayda olmazdı. Halbuki böyle olmadığı, "Eğer insanlar (kâfirlerin nzıklannın bol 
verildiği fikrine kapılarak tek bir ümmet haline gelmeyecek olsaydı. Rahman 
(Allah'ı) inkâr edenlerin evlerinin tavanlarını ve çıkacakları merdiveni gümüşten 
yapardık" (Zuhruf, 33) ayetinin delaletiyle malâmdur. 

Onun, "Niçin Allah'ın "Bunun dışındakiler..." sözü umüm ifâde eder dediniz? 
sözüne gelince biz deriz ki, Allah'ın u lafzı, şirkin dışında kalmakla nitelenen 
şeylere işaret eder. Bu şeylerin mahiyeti birdir. Böylece Allah kesin olarak onları 
bağışlayacağına hükmetmiştir. Buna göre bu mahiyet kendisinde bulunan her şey 
için, bağışlamanın söz konusu olması gerekir. Böylece bu sözün umüm ifâde 
ettiği ortaya çıkmış olur. Bir de hangi günah olursa otsun bundan İstisna 
edilebilir. Va'idiyye (Mu'tezile'nin bir kısmı)'ye göre, birşeyden istisnanın 
yapılabilmesi onun umüm ifâde ettiğini gösterir. Onun, "Va'id ayetleri bu ayetten 
daha hususidir" sözüne gelince, biz deriz ki: ayet va'id ayetlerinden daha 
husüsidir. Çünkü bu ayet bazı günahların affedileceğini ifâde eder. Halbuki sizin 
söylediğiniz va'id ayetleri, her günah için va'idi ifâde eder. Bir de Kur'an ve 
hadislerde affa teşvik babında gelen şeylerin çok olmasından dolayı, af ayetlerini 
tercih etmek daha evlâdır. 

Beşinci Delil: Beşinci delil, bizim va'ad ayetlerinin umümi oluşuna sarıl- 
mamızdır. Bunlar Kur'an'da pekçokturlar. Sonra biz deriz ki: Bir tearuz var gibi 
göründüğünde bir tercih yapmamız veya o iki şeyin arasını bulmamız gerekir. 
Tercihin yapılmasının sebepleri pek çoktur: 

a) Va'ad ayetlerinin umümi oluşları daha çoktur. Delillerin çok oluşu sebebi ile 
tercihte bulunmak dinimizde muteber bir iştir. Biz usulü fıkıh kitabımızda bunun 
doğruluğuna deliller getirmiştik. 


b) Allah Teâlâ'nın: 

"Hiç şüphesiz iyiliker, kötülükleri giderir" (Hüd, 114) ayeti, usul-ü fıkıhta da 
sabit olduğu gibi, hasene (iyilik) olduğu için hasenatın kötülükleri giderdiğini 
gösterir. Bu sebeple, işte bu işaretin hükmüne göre, her hasenenin (iyiliğin), 
kâfirden çıkan iyiliklere nazaran yapılmamış olan her kötülüğü gidermesi 
gerekir. Çünkü bu iyilikler kâfirlerin kötülüklerini gidermez. Dolayısı ile geriye 
ayetle, kâfirlerin dışındakiler hakkında (yani mü'minler hakkında) amel edilmesi 
kalır. 

c) Hak Teâlâ: 

"Kim bir iyilik yaparsa, ona o iyiliğinin on misli (sevab) vardır. Kim de kötülük 
(günah) işler ise, sadece o kötülüğü kadar cezalandırılır"(En'am 160) buyurmuş 
ve sonra bu on misli sevaba ilavede bulunarak: 

"Her, başağında yüz danesi bulunan yedi başak bitiren bir tohum misa." (Bakara. 
161) buyurmuştur. Daha sonra, bunda da ilâvede bulunarak 

"Allah dilediğine kat kat artırır" (Bakara, 261) buyurmuştur. Günahlar hususunda 
ise, Allah: "Kim de bir kötülük (günah) işler ise, sadece o kötülüğü kadar 
cezalandırılır" (Enam, 160) uyurmuştur. Bu, Allah katında, iyilik tarafının 
kötülük tarafına ne kadar üstün tutulduğu hususunda son derece açık bir delildir. 
d) Ailah Teâlâ, Nisa süresindeki bir va'ad ayetinde sövle buyurmuştur: 

"İman edip salih ameller işleyenleri, altlarından ırmaklar akan cennetlere, ebedi 
kalıcılar olarak sokacağız. Allah va 'adini hak olarak yaptı. Sözü Al-lah'dan daha 
doğru kim var" (nisö, 122). Allah, "Allah va'adini hak olarak yaptı" sözünü 
ancak te'kid için söylemiş ve hiçbir yerde, "Allah va'idini hak olarak yaptı" 
şeklinde birşey söylememiştir. 

Cenab-ı Allah'ın: 

"Bizim katımızda söz değiştirilmez. Bert kullanma zulümkâr değilim" <Kâf, 29) 
buyruğu hem va'ad hem de va'id hususundadır. 

e) Allah Teâlâ: 

"Kim bir günah işler veya kendine zulmeder de sonra Aiiah'dan bağışlanmayı 
isterse, Allah'ı gafur ve rahim bulur. Kim bir günah işlerse, onu kendi aleyhine 
yapmış olur. Allah alim ve hakimdir" (nisa, 110-111) buyurmuştur. İstiğfar, 
mağfiret taleb etmektir ki tevbeden farklıdır. Burada, ister tevbe etsin isterse 
tevbe etmesin, bir kul Aiiah'dan mağfiret taleb ettiği zaman, Allah onu 
bağışlayacağını açıkça ifâde etmiş, ama "kim bir günah işlerse Allah'ı azab edici 
ve ceza verici olarak bulur" dememiş, aksine "Onu kendi aleyhine yapmış olur" 
buyurmuştur. Bu durum, iyilik tarafının üstünlüğünü gösterir. Bunun bir benzeri 
de Hak Teâlâ'nın: 


"Eğer iyilik yaparsanız, kendiniz için iyilik yapmış olursunuz. Kötülük 
yaparsanız da kendi aleyhinize yapmış olursunuz" (Isra,7) ayetidir. Bu ayette, 
Cenab-ı Allah, "Kötülük yaparsanız da kendiniz için kötülük yapmış olursunuz" 
buyurmuştur. Buna göre sanki O, kulun iyiliğini iki kere tekrar etmek suretiyle 
ifâde etmiş, kötülüğünü ise tek bir defa zikrederek adetâ örtmüştür. Bütün bunlar 
iyilik tarafının üstün olduğunu gösterir. 

f) Biz, Allah Teâlâ'nın: "Bunun dışındaki şeyleri (günahları) dilediği kimseler 
için affeder" (Nisa,48) sözünün, ancak büyük günah sahibini affetmeyi ihtiva 
ettiğine delil getirmiştik. İmdi Allahu Teâlâ bu ayeti, tek surede iki defa 
getirmiştir. Tekrar ediş, ancak te'kid için olursa güzel olur. Buna karşılık, Allah 
va'id ayetlerinden hiçbirini aynı lâfız ile ne tek surede ne de başka başka 
surelerde tekrar etmemiştir. Böylece bu da Hak Teâlâ'nın hasenat ve affa dair 
va'ad tarafına, günahtan daha fazla önem verdiğine deiâlet eder. 

g) Va'ad ve va'idin umümi ifâdeleri birbirleriyle tezat teşkil ediyor gibi 
görününce, bu durumda iki taraftan birine doğru te'vile gitmek gerekir. Te'vili 
va'id tarafında yapmak, va'ad tarafında yapmaktan daha güzeldir. Çünkü örfte 
va'idden vazgeçmek güzel, va'adi yerine getirmemek ise, çirkin sayılmıştır. Bu 
sebeple te'vili va'ide yöneltmek, va'ade yöneltmekten daha evlâ olur. 

h) Kur'an, Allahu Teâlâ'nın gâfir, gafur, gaffar olduğunu; gufran ve mağfiretinin 
bulunduğunu; rahim ve kerim olduğunu; affının, ihsanının, fazlının ve lütfunun 
bulunduğunu gösteren ayetlerle doludur. Bu hususlara delâlet eden hadisler de 
tevatür derecesine varmışlardır. Bütün bunlar va'ad tarafını takviye eden 
şeylerdir. Kur'an'da Allah'ın rahmet, kerem ve aftan uzak olduğunu gösteren 
hiçbir ayet yoktur. Dolayısıyla bütün bunlar va'ad tarafının va'id tarafına üstün 
olmasını gerektirir. 

i) Büyük günah sahibi insan,hayırların en üstünü olan iman etmiş, kötülüklerin 
en büyüğü olan küfre düşmemiş, fakat kötülüklerden olup da zirvede olmayan 
bir şerri (günahı) işlemiştir. Kölesi bulunan bir efendi düşünün. Onun kölesi 
taatların en büyüğünü yaptığı halde, orta derecede bir kusur işlemiştir. Bu 
durumda şayet efendi bu orta derece kusuru büyük taate tercih eder (ondan daha 
önemli sayarsa), kınanır ve eziyet veren birisi sayılır. Burada da böyledir: 
Allah'ın böyle yapması caiz olmayınca, va'ad tarafının üstün olduğu ortaya 
çıkmış olur. 

j) Yahya b. Mu'az er-Râzi şöyle demiştir: "Allah'ım! Bir saatlik tevhid, elli 
senelik küfrü yerle bir edince, elli senelik tevhid bir saatlik günahı nasıl yerle bir 
edemez? Allahım! Küfürle beraber hiçbir taatin faydası olmayınca, senin 
adaletinin gereği, imânın yanında hiçbir günahın da zarar vermemesi beklenir. 


Aksi halde küfür imandan daha büyük olmuş olur. Eğer böyle olursa affını 
ummaktan daha az başka birşey olmaz." Bu güzel bir sözdür. 

k) Biz Allah'ın: "Bunun dışındaki şeyleri dilediği kimseler için affeder" sözünü, 
tevbe etmiş küçük ve büyük günah sahibine hamletmenin mümkün olmadığını 
delile dayanarak izah etmiştik. Buna göre şayet sen, bu ifâdeyi tevbe etmemiş 
büyük günah sahiplerine hamletmez isen, ayetin âtıl sayılması gerekir. Ama biz 
va'id ayetlerinin umümi ifâdelerini, o günahları helâl gören kimseler manasında 
tahsis ettiğimizde, bu sırf umümi bir ifâdeyi tahsis olur. Tahsis etmenin ta'til (atıl 
bırakmak, onunla amel etmemek) den daha ehven olduğu herkesçe malümdur. 
Mü'tezile birçok bakımdan va'id tarafının tercih edilmesinin daha evlâ olduğunu 
söylemiştir: 

1) Ümmet-i Muhammed, fâsık kimsenin lanetleneceği, ibret ve azab olmak üzere 
cezalandırılacağı ve onun rezil ve rüsvay edileceği hususunda ittifak etmiştir. Bu, 
fâsıkın ilâhi cezaya müstehak olduğunu gösterir. Fâsık cezayı haketmiş olunca 
onun bu halde sevabı da haketmesi imkânsız olur. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca va'id tarafının va'ad tarafından üstün olduğu ortaya çıkmış olur. Fasıkın 
lanetlenmiş olmasının izahını Kur'an ve icmâ gösterir. 

Kur'an'ın bu husustaki deliline gelince, Allah'ın mü'mini öldüren kimse 
hakkındaki: 

"Allah ona gazab etmiş ve onu lanetlemişttr" (Nisa. 93) ayeti ile: 

"Haberiniz olsun ki Allah'ın laneti zalimleredir" (Hüd, ıs) ayetidir. Bu husustaki 
icma aşikârdır. O günahkârın ibret olarak cezalandırılmasına gelince, bu Allah 
Teâlâ'nın: 

"Hırsız erkek ile hırsız kadının yaptıkları günahtan dolayı, Allah'dan ibret verici 
bir ceza olarak ellerini kesiniz" (Mâide, 38) ayeti ile beyan ettiğidir. Onun azab 
olarak cezalandırılması, Allah'ın zina edenler hakkındaki: 

"Onların azabına (cezalandmhşlanna) mü'minlerden bir cemaat şâhid olsun 
(görsün)"(nur, gayetinde beyân edildiği gibidir. Onların rezil ve rüsvay 
olanlardan olmalarına gelince bu, Allah Teâlâ'nın yol kesenler hakkındaki: 
"Allah'a ve Resulüne harb açanların, yeryüzünde (yol kesmek suretiyle) fesada 
koşanların cezası ancak ya öldürülmeleri, ya asılmaları, ya da (sağ) elleriyle (sol) 
ayaklarının çapraz olarak kesilmesi, yahut da sürgüne gönderilmeleridir. Bu 
onların dünyadaki rüsvaylıklanfır. Ahirette ise onlara pek büyük bir azab vardır" 
(MâWe. 33) ayeti ile beyân ettiği husustur. Fâsığın (günahkâr mü'minin) bu 
sıfatlara sahip olduğu sabit olunca, azab-ı İlahi'ye ve zemmedil-meye müstehak 
oldukları da sabit olur. Bunlara devamlı müstehak olanların bunlara müstehak 
oluşları devamlı olduğu zaman, sevaba müstehak olmaları imkansız olur. Çünkü 


sevab ve ikâb (ceza) birbirinin zıddıdır. Bu ikisine aynı anda müstehak olmak 
imkansızdır. Fâsığın sevaba müstehak olamayacağı sabit olduğuna göre, va'id 
tarafının va'ad tarafından daha üstün olduğu sabit olur. 

2) Va'ad ayetleri umümi mana ifâde ederler, va'id ayetleri ise, hasstırlar. 
Hassolan ifâdeler, âm ifâdelerden daha önce nazar-ı itibara alınır. 

3) İnsanlar fesad ve zulme mütemayildirler. Bundan dotayı arşı zecretmeye 


(engel olmaya) ihtiyaç daha şiddetlidir. Binâenaleyh vald daha üstündür. H00] 
Mu'tezile'nin İddialarına Cevaplar Başa Dön 


Mü'tezHe'nin birinci iddiasına birkaç bakımdan cevap veririz: 

a) Fâsıkların günahları sebebiyle dünyada azab ve lanet olunacaklar»» delâlet 
eden ayetler bulunduğu gibi, imanları sebebiyle dünyada iken ikrama 
uğrayacaklarına ve saygı duyulacaklarına delâlet eden ayetler de bulunmaktadır. 
Nitekim Cenab-ı Hak: 

"Bizim ayetlerimize iman edenler sana geldikleri zaman (onlara söylet de: Selam 
üzerinize olsun. Rabbiniz rahmet etmeyi kendisine farz kıldı am. 54) 
buyurmuştur. Bu sebeple fasıklann dünyada azab olunduklarına ve kn 
nandıklarına delâlet eden ayetler sebebiyle ahiret hayatıyla ilgili va'ad ayetlerin . 
onların iman ettikleri için dünyada saygı gördüklerine delâlet eden ayetler 
sebebiyle, ahiret hayatıyla ilgili va'id ayetlerine tercih etmek daha evlâ değildir. 
b) Ahiretle ilgili va'ad ayetleri, yine ahiretle ilgili va'id ayetlerine muarız (tezad 
teşkil eder) göründüğü gibi, dünyada ibret verici cezaları ilade eden va'id âyetleri 
ile de muarız (tezad teşkil eder) görünür. Bu sebeple niçin dünyevi va'id 
ayetlerini, uhrevi va'id ayetlerine tercih etmek, aksini tercih etmekten daha evlâ 
olsun? 

e) Biz, tevbe etse bile hırsızlık yapan kimsenin elinin, -ibret verici bir ceza 
olarak değil de- bir imtihan olmak üzere kesileceğinde icmâ ettik. Bu sebeple 
Cenab-ı Hakk'ın: 'yaptıkları günahtan dolayı Allah'tan ibret verici bir ceza 
olarak" ifâdesinin, onların tevbe etmemeleri haline bağlı olduğu ortaya çıkmıştır. 
Binâenaleyh niçin onun affedilmeme şartı ile de kayıtlı olması caiz olmasın? 

d) Ceza, yeten ve kâfi olan şey demektir. Dünyadaki ceza yeterli olunca, ahirette 
ceza vermenin caiz olmaması gerekir. Aksi halde bu, o dünyevi cezanın kâfi ve 
yeterli oluşunu zedeler. Bu sebeple dünyevi cezanın uhrevi cezayı kaldırdığı 
sabit olmuş olur. 

Mut'tezile'nin va'id tarafını tercih etme görüşlerinin bozuk olduğu sabit olunca 
biz deriz ki, meselâ va'ad ve va'ide delâlet eden iki ayet var. Bunları tevfik edip 


bağdaştırmak gerekir. Buna göre, "Kula sevab ulaşır, sonra da cezâ evine 
nakledilir" denilmesi ümmetin icmâı ile batıl olan bir sözdür. Veyahut da, "Kula 
ceza verilir, sonra da mükâfaat (sevap) yurduna nakledilir ve orada devamlı 
kalır" denilebilir ki matlub da bunu ortaya koymaktır 

İkinci tercihe gelince, bu görüş zayıftır. Çünkü Allah'ın, "Bunun dışındaki şeyleri 
affeder" sözü küfre şamil değildir ama, "Kim Allah ve Resulüne fs-yan ederse..." 
(Nisa, 14)sözü hepsine şamildir. Bu sebeple bizim sözümüz daha hususidir. 
Allah en iyisini bilendir. 

Altıncı Delil: Biz Hz. Muhammed (s.a.s)'in şefaatinin azabı kaldırma hususunda 
tesiri olduğuna delil getirmiştik. Bu, bizim bu meseledeki görüşümüze delâlet 
eder. 

Yedinci Delil: Hak Teâlâ'nın: "Hiç şüphesiz Allah bütün günahları atfeder" 
(Zümer, 53)" buyruğu bu meselede bir nastır. Buna göre, eğer, "Bu ayet ancak 
her günahkârın mağfiret olunacağına kati olarak delâlet eder. Halbuki siz böyle 
demiyorsunuz. Öyle ise, ayetin delâlet edip de sizin söylemediğiniz, sizin 
söyleyip de ayetin delâlet etmediği şey nedir? Biz bunu kabul etsek bile, bu 
ayetten Cenab-ı Allah'ın muradı, bütün günahları tevbeden sonra bağışlamasıdır. 
Ayeti bu manada anlamak iki sebepten dolayı daha evladır: 

a) Biz ayeti bu manada aldığımızda, tahsis etmeksizin bütün günahlara 
hamledebiliriz. 

b) Allah Teâlâ, bu ayetin peşisıra: 

"Azab size gelmeden önce, Rabbinize dönün ve O'na teslim olun" (zümer, 54) 
buyurmuştur. İnâbe (dönmek), tevbe etmek manasınadır. Bu sebeple bu ayet, 
günahların affedilmesi için tevbenin şart olduğunu gösterir" denilirce, şöyle 
cevap veririz: Allah'ın: "Hiç şüphesiz Allah bütün günahları affeder" zümer, 53) 
ayeti, Allah tarafından, gelecekte günahları düşüreceği (affedeceği) hususunda 
bir va'addir. Biz Allah'ın gelecekte bu va'dini yerine getireceğine kesin 
inanıyoruz. Çünkü biz, hiç şüphesiz Allah'ın mü'minleri cehennemden 
çıkaracağına inanıyoruz. Bu sebeple bu ayet, Allah'ın bağışlaması hususunda da 
kesin bir hüküm olur. Böylece ayeti zahiri manasında almak için, tevbe şartını 
getirmeye ihtiyaç olmadığı ortaya çıkar. İşte bu meseledeki sözün tabamı budur. 
Muvaffakıyyet Allah'dandır. Artık ayetin tefsirine dönüyor ve şöyle diyoruz: 


[101] 
Bu İstidraddan Sonra Ayetin Tefsirine Dönüş 


Mü'tezile, günahın günahkârı kuşatmasını, onu işleyenin sevabını boşa çıkaran 


büyük bir günah olması şeklinde tefsir eder. Buna birkaç yönden itiraz edilir: 

a) Günahın insanı kuşatmasının şartı, büyük günah o/ması olduğu gibi; bu 
kuşatmanın şartı da o günahın affedilmesidir. Çünkü affolunursa, günahın insanı 
kuşatması tahakkuk etmez. Bu durumda da günah, ancak affedilmediği zaman 
insanı kuşatır. Bu, meselenin başıdır. Bu ayetle istidlal matlübun sübutuna 
bağlıdır ki o da batıldır. 

b) Biz günahın büyük ofması sebebi inşam kuşattığını söylemiyoruz, aksine 
insanın içinin ve dışının günah ile nitelendirilmiş olması ile tefsir ediyoruz. Bu 
da ancak kalbi, dili ve bütün azaları ile günah işlemiş olan kâfir hakkında 
gerçekleşmiş olur. Kalbi ve dili ile Allah'a itaat eden ve bazı azaları ile Allah'a 
karşı günah işleyen müslümanın durumuna gelince, bu halde günahın kulu 
kuşatması keyfiyeti gerçekleşmez. Şüphesiz günahın kuşatmasını bizim 
söylediğimiz şekilde tefsir etmek daha evlâdır. Çünkü bir cisim bir başka cismin 
bir kısmına dokunduğu zaman, "O, onu kuşattı" denilmez. Böytece, günahın 
kulu kuşatmasının ancak kul kâfir olduğu zaman tahakkuk ettiği ortaya çıkar. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki; böyle olanfar cehennemliktir" 
ayeti, cehennemliklerin, sadece böyle olan kimseler olduğunu ifâde eder. Bu da 
büyük günah sahibinin cehennem yârânı olmaması gerektirir. 

c) Cenab-ı Allah'ın: "İşte böyle olanlar cehennemliktir" buyruğu, onların bu anda 
cehennemde olmalarını gerektirir ki bu yanlıştır. Bu sebeple bu ayeti, onlar 
"Cehenneme müstehak olar kimselerdir" manasında anlamak gerekir. Biz bunun 
böyle anlaşılması gerektiğini söylüyoruz. Ancak Allah Teâlâ'nın bu hakkından 
vazgeçmesinin de muhtemel olduğunda bir münakaşa yoktur. Bu da meselenin 
başıdır. 

Biz bu ayetle ilgili sözlerimizi ftkhi bir kaide ile sona erdirelim: Burada iki şart 
vardır 

1) Günah işlemiş olmak, 

2) O günahın kulu iyice kuşatması iki şarta bağlanmış olan ceza, o iki şarttan 
sadece birinin bulunmasıyla gerçekleşmez. Bu da boşanma ve köle azâd etme 
hususunda yeminini iki şarta bağlayan kimsenin, o iki şarttan birisinin 
bulunmasından dolayı yeminin bozulmayacağını gösterir. Allah en iyisini bilir. 


(102) 
Cennetlikler 


"imân edip salih ameller işleyenler (yok mu?) işte onlar cennetliktir ve onlar 
orada ebedi olarak kalıcıdırlar" 


(Bakara, 82) . H03] 
Terhîbden Sonra Tergîbin Gelmesindeki Hikmet Başa Dön 


Bil ki Cenab-ı Allah Kur'an'da ne zaman bir va'îd ayeti zikretse, onun ya-nısıra 
mutlaka bir va'ad ayetini de zikreder. Bunun birçok faydaları var: 

1) Allah bununla adaletini ortaya koyar. Çünkü küfürde ısrar edenler hakkında 
devamlı azaba hükmedince, iman etmeye devam edenlere de, devamlı olan 
nimetlerle hükmetmesi gerekir. 

2) Mü'minin, Hz. Peygamber (s.â.s)'in: "Müminin korkusu ve ümidi tartılsa denk 


gelirdi. L04 buyurduğu gibi korku ve ümidinin terazili olması gerekir. Bu denk 
oluş ise ancak bu yol ile olur. 

3) Allah Teâlâ va 'adi ile rahmetinin temliğim, va İdi ile de hikmetinin tamlıgım, 
göstermiştir. Böylece bu, insanı irfana götürür. Bu ayetle ilgili birkaç mesele 


vardır: HOS] 


Amel İmandan Ayrıdır 


Amel-i salih, imân'dan başka bir şeydir. Çünkü Cenab-ı Hak bu ayette, "imân 
edenler ve salih ameldi imandan lerişleyenler.." buyurmuştur. Şayet iman, amel-i 
sa-liha delalet etseydi, imandan sonra amel-i şalinin 

zikredilmesi bir tekrar olurdu. Kadi, buna şu şekilde cevap vermiştir: İmana, her 
ne kadar bütün salih ameller dahil olsa bile, ancak O'nun, sözü, arcak onun iman 
fiillerinden birini yapmış olduğunu ifâde eder. Bu sebeple, 

demesi yerinde olmuş olur. Buna cevabımız şudur: "Mazi fiil, o fiilin geçmiş 
zamanda meydana geldiğini gösterir. "İman" bir masdardır. Buna göre şayet bu 
masdar, bütün salih amellere delâlet etseydi, kişinin, sözü, o kimseden bütün 


amellerin sudur ettiğine delil olurdu. Allah en iyisini bilendir. H06] 


İkinci Mesele Büyük Günah işleyen "İman Ve Salih Çerçevesi Dışına 
Çıkmaz 


Bu ayet, büyük günah işleyenlerin cennete girebileceğini gösterir. Çünkü biz 
iman edip salih amel işleyen, sonra da büyük günah işleyen ve ondan Amel 
dolayı tevbe etmeyen kimseden bahsediyoruz. Büyük günah işlemeden önceki 
durumda o şahsın iman edip salih amel işlediğini söylemek doğru olur. Kendisi 
hakkında böyle denilmesi doğru olan kimsenin iman edip salih amel işlediğini 
söylemek de doğru olur. O kimse hakkında böyle demek doğru olunca, onun, 
Allah'ın: "Onlar, cennet ehlidirler. Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" ayetinin 
şümulüne girmesi de vacib olur. 

Eğer: "Allah'ın ".. ve salih amel işleyenler" sözü, o kimse hakkında ancak, bütün 
o salih amelleri işlediği zaman doğru olur; tevbe de bu salih ameller 
cümlesindendir, buna göre o insan tevbe etmediği zaman salih amelleri İşlemiş 
olmaz ve böylece de ayetin ifâde etmiş olduğu kimseler arasına girmez" denilirse 
cevaben deriz ki; biz onun hakkında büyük günah işlemeden önce, "O iman etti 
ve salih ameller işledi" demenin bu vakitte doğru olacağını; bu onun hakkında 
doğru olunca da, onun, iman etmiş ve salih ameller işlemiş olmasının doğru 
olacağını da beyan etmiştik. Çünkü , bir cümle doğru olduğu zaman, onun 
cüz'ünün de doğru olması geretar. Hatta, o şatus bir günah işlediği zaman, onun 
bütün zamanlarda iman edip salih amel eşlediğini söylemek doğru olmaz. Fakat 
bizim, "O iman edip salih ameller işledi" sözümüz, "o, bütün zamanlarda veya 
bazı zamanlarda böyleydi" sözümüzden daha umumi bir ifâdedir. Ayette nazar-ı 
itibara alınması gereken, her iki durumda müşterek olan husustur. Böylece, o 
kulun bu va'ad hükmünün şümulüne girdiği sabit olur. Bundan sonra geriye 
onların şu sözü kalır: "Günahkârın günahının cezası, taatinin sevabını 
düşürmüştür. Bundan dolayı, va'id tarafının üstün sayılması gerekir. Bununla 


ilgili sözümüz, yukarda geçmişti. H07] 
Üçüncü Mesele 


Cübbai, bu ayeti, cennete giren kimsenin bir lütuf olarak cennete girmediğine 
delil getirir. Çünkü Cenab-ı (İşte onlar cennetliktir) ayeti, hasr ifâde eder. 
Böylece bu, cennetliklerin ancak iman edip salih amel işleyenler olduğunu 
gösterir. Biz deriz ki: "Niçin bundan makstt, cennete girmeyi hak etmiş olanlar 
olması mümkün olmasın? Böyle olunca cennetin bir lütuf olarak verilmiş olduğu 


kimse, bu hükmün şümulüne dahil olmaz." Allah en iyisini bilendir. HOSI 


İsrailoğullarından Alınan Ahid 


"Hani biz İsrailoğullanndan, "Allah'tan başkasına ibadet etmeyin, anne babaya, 
yakınlara, yetimlere, yoksullara iyilik yapın, insanlara güzel söyleyin; namazı 
dosdoğru küm ve zekâtı verin" diye bir ahid almıştık. Sonra da, İçinizden az bir 
kısmı hariç, yüz çevirdiniz ve hâlâ da yüz çeyirmektesiniz" (Bakara, 83). 

Bil ki bu, Allah'ın İsrailoğullarına has kılmış olduğu nimetlerin sonuncusudur. 
Bu böyledir, çünkü bu şeylerle mükellef tutmak, nimetlerin en büyüğü an 
cennete ulaştırır. Nimete ulaştıran şey de nimettir. Bundan dolayı, hiç şühhesiz 
bu teklif de nimetlerdendir. Bundan sonra Cenab-ı Allah burada, onları bazı 
şeylerle mükellef tutmuş olduğunu beyân etmiştir. Birinci mükellefiyet, Allah'ın: 
"Ancak Allah'a ibadet edeceksiniz" sözüdür. Bu ilgili bazı meseleler vardır: 


[109] 
Birinci Farz: Allah'a Kulluk Kıraatler ve Hüccetler Başa Dön 


İbn Kesir, Hamza ve Kisai, kelimeyi yâ harfiyle; şeklinde, geriye kalanlar da tâ 
harfiyle olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. Kelime nin şeklinde okunmasının 
sebebi, onlar gâib olup, onlardan haber verildiği içindir. okunmasının sebebi, 
onlar muhatap oldukları içindir. Tercihe şayan olan "tâ" harfiyle okunmasıdır. 
Ebü Amr şöyle demiştir: "Görmüyor musun, Cenab-ı Allah bu sözün devamında, 
"ve insanlara güzel söz söyleyin" buyurmuştur. Bu da, kelimenin, onların 


an 


muhatap sayılmak üzere, "tâ" harfi ite okunması gerektiğini gösterir. H10] 


Cümlesinin Muhtemel İ’rabları 


Nahiv âlimleri kelimesinin Trabdaki yeri hususunda, beş değişik görüşte olmak 
üzere, ihtilâf etmişlerdir. 

a) Kisai, kelimenin, şeklinde olmak üzere merfü olduğunu söylemiştir. Buna 
göre sanki ayetin manası şöyledir: "Biz onlardan, Allah'tan başkasına 
tapmamaları hususunda bir ahid almıştık..." Ancak ne var ki, buradaki 
düşürüldüğü için, fiil merfü olmuştur. Nitekim, Tarafe şöyle demiştir: 

"Harblerde bulundum ve güzel şeyleri müşahede ettim diye ey beni kınayan şu 
kimse, sen beni ebedi kılıcı mısın?" Şâir, demeyi kastetmiş ve bundan dolayı da 
ifâdesi ona atfedilmiştir. Bunu Ahfeş, Ferra, Zeccâc, Kutrub, Ali b. İsâ ve Ebu 
Müslim caiz görmüşlerdir. 


b) Ayetteki fiilinin nahiv bakımından yeri, kasemin cevabı otarak ref'tir. Sanki 
şöyle denilmiştir. "Hani biz onlar hakkında, ancak Allah'a ibâdet 
etmeyeceklerine dair yemin almıştık." Bu şekil, Müberred, Kisâi, Ferrâ ve 
Zeccâc caiz görmüşlerdir. Bu aynı zamanda Ahfeş'in iki görüşünden bindir. 

c) Kutrub'un görüşüdür. Buna göre fiil' hal makamın-dadır ve mahallen 
mansubtur. Cenab-ı Hak sanki şöyle buyurmuştur: "Biz, siz Allah'dan başkasına 
ibâdet etmediğiniz halde, sizden misâk aldık." 

d) Ferra'nın görüşüdür ki buna göre bu kelime mahallen bir nehiy ifâde eder, 


ancak Allah'ın: "Anne Çocuğu yüzünden zarara sokulmasın" (Bakara. 233 
ayetinde olduğu gibi, bir haber kipi şeklinde merfu olarak gelmiştir. Fakat 
mânası bir nehiy ifâde etmektedir. Bunun bir nehiy olduğunu te'kid eden birçok 
husus vardır: Birincisi: "(Namaz) kılınız" emridir. İkincisi; bu görüşü Abdullah 
b. Mesud ile Ubeyy b. Ka'b (r.a)'in (ibadet etmeyiniz...) şeklindeki kıraatleri de 
kuvvetlendirmektedir. Üçüncüsü; emir ve nehiy manasında olmak üzere gelen 
haber cümleleri, apaçık emir ve nehiy cümlelerinden daha etkili ve müessirdir. 
Çünkü, bu durumda emre hemen uyulmuş ve yasaklanan şeyden kaçınılmış da 
sanki ondan haber veriliyor, hissi uyandırılır. 

e) Kelimenin takdiri, "(Allah'dan başkasına) ibadet etmeyiniz diye..." 
şeklindedir. Buna göre harfi fiil ile birlikte kelimesinden bedel omuş olur. Sanki 
şöyle denilmektedir: "Biz İsrailoğullanndan, Allah'ı birleyecekleri hususunda 


misâk (ahid) aldık." H2] 
ibadet Kavramı, Kelam, Fıkıh Ve Ahkâma Şamildir 


Bu misâk (and), dini bakımdan gereken herşeyi içine alır. Çünkü Cenab-ı Allah, 
Allah'a ibâdeti emre- 

dip başka şeylere ibadeti nehyettiği zaman, hiç şüphesiz Allah'ın zatını bilmek, 
O'nun hakkında va- 

cib, caiz ve imkansız olan herşeyi bilmek, O'nun 

vahdâniyyetini, zıddı ve ortağı olmaktan beri olduğunu, eşi ve çocuğu olmaktan 
münezzeh olduğunu bilmek, O'na ibâdetle emredilmeden ve başkasına ibâdetten 
nehyedilmeden daha önce gelir. Yine ancak vahiy ve peygamberlik yoluyla 
bilinebilecek olan ibâdetin keyfiyetini bilmek de bu emirden öncedir. Buna göre 
Ce/ıab-ı Hakk'ın: 'Ancak Allah'a ibadet edersiniz" sözü, kelam, ve ahkâm 
İlminin ihtiva ettiği herşeyi içine almış olur. Çünkü ibadet ancak bunlarla tam 
yerine getirilebilir. 

İkince Farz: Ana Ve Babaya İyi Davranma: 


' 


İkinci mükellefiyet, Cenab-ı Hakk'ın: "Ve ana-babaya iyilik yapın.." emridir. 


Burada birkaç mesele vardır: (13) 
Bu Emirle ilgili İ'rab Vecihlerı 


"Allah'ın: sözünün başındaki harf-i çeri neye taalluk eder,veül kelimesi de niçin 
mansubtur?" denilebilir. Deriz ki bu hususta üç görüş 

vardır: 

a) Zeccâc, "Ana-babaya kusursuz bir şekilde iyilik ediniz, iyi davranınız" takdiri 
ile, mansub olduğunu söylemiştir. 

b) "Biz onlara, ebeveynlerine iyi davranmalan- enir ve tavsiye etkik" takdiri 
üzere, kelimesi mansub olmuştur". Çünkü bâ harfinin bu şekilde mukadder bir 
fiiline taalluk etme-güzeldir. Şayet'birinci şekle göre takdir edilir ise, o zaman, 
anlamına gelir.Sanki" Anne babaya iyilik ediniz"denmiştir. 

c) Daha doğrusu bu cümle daha önce geçen manaya atfedilen bir haber gelmiştir, 


yani "ibâdet edesiniz ve iyi davranasınız diye..." manasındadır. BIEI! 


Allah'a İbadetten Hemen Sonra Ebeveyne İyilik Emretmesinin Hikmeti 
Başa Dön 


Allah'ın ibâdet emrinin peşinden, ana-babaya iyi davranma emri getirilmiştir. 
Bunun birçok sebebi vardır: 

1) Kulun üzerinde en çok nimeti olan, şüphesiz Allah Teâlâ'dır. Bu sebeple 
Allah'ın nimetine karşı yapılacak şükrün, başkalarının iyiliklerine karşılık 
yapılacak teşekkürden önce gelmesi gerekir. Allah'ın nimetinden sonra ana- 
babanın çocuklarına olar iyilikleri başka iyiliklerden daha şümullüdür. Bunun 
sebebi şudur: Çünkü anne ve baba çocuğun olmasında, meydana gelmesinde 
temel ve sebeptirler. Aynı şekilde onlar çocuklarına onu terbiye ederek in'âmda 
bulunmuş olurlar Ebeveynin dışındaki insanlara gelince, onlardan varoluşun aslı 
ile ilgili bir in'-âm (iyilik) söz konusu olmaz, sadece terbiye hususunda bir iyilik 
yapmaları (in'âmları) söz konusu olabilir. Böylece ana-babanın çocuğuna olan 
iyiliklerinin, Allah'ın nimetlerinden sonra, diğer iyiliklerin (nimet şekillerinin) en 
büyüğü olduğu ortaya çıkar. 

2) Allah Teâlâ, insanın meydana gelmesinin hakiki müessiridir. Anne ve baba ise 
zahiri örf itibariyle, onun meydana gelmesinde müessirdirler. Cenab-ı Allah 
hakiki müessiri zikredince, peşinden zahfri ve örfi müessiri zikretmiştir. 

3) Alluhu Teâlâ, kuluna verdiği nimetlere mukabil bir karşılık talebetmez. 


Allah'ın maksadı,sadece in'âm etmektir. Anne baba da böyledir, onlar da 
çocuklarına yapmış olduğu iyiliklerden mali bir karşılık ve mükâfaat 
beklemezler. Çünkü ahireti inkâr eden bile çocuğuna iyilik yapıp onu terbiye 
eder, yetiştirir. İşte bu yönden, anne-babanın evlâdına olan iyilikleri, Allah'ın 
nimetler vermesine çok benzemektedir. 

4) Allahu Teâlâ kuluna nimet vermekten bıkıp usanmaz. Kulu, en büyük suçu 
bile işlemiş olsa, O kulundan nimetlerini ve lütfunun eserlerini esirgemez. Anne 
baba da böyledir; onlar da çocuklarına in'âmda bulunmaktan usanmaz ve her ne 
kadar çocuk anne babasına asi olsa bile lütuf ve ihsanlarını esirgemezler. 

5) Şefkatli bir babanın , çocuğunun malında, daha çok kâr elde etmek, onun 
fazlalaşmasını istemek ve onu noksanlaşmadan ve kalitesinin düşmesinden 
korumak için tasarrufta bulunması gibi, Hak Teâlâ da kulunun taatın-da tasarruf 
eder. Onu zayi olmaktan korur. Sonra Allah'u Teâlâ, kulunun daim olmayan 
amellerini, ebedi olarak devam eden bir şey yapar, fani mallarını baki hale 
getirir. Nitekim Hak Teâlâ, 

'Mallarını Allah yolunda harcayanlar, her bir başağında yüz "tane" bulunan yedi 
başaklı bir "tane" gibidir" (Bakara, 261) buyurmuştur. 

6) Allah'ın nimeti, her ne kadar anne babanın nimetinden daha büyük olsa bile, 
O'nun nimetleri, istidlal ile; ebeveynin nimetleri de zaruri (açıkça ve bedihi) 
olarak bilinir. Ne var ki, Allah'ın nimetlerine nisbetle ebeveynin nimetleri azdır. 
Bu sebeple, bu yönden her ikisi de dengelenmiş olur. Ancak üstünlük ve 
rüçhaniyyet, Allah'ın nimetlerine aittir. Bu sebeple biz, ebeveynin nimetlerini, 


Allah'ın nimetlerine nisbetle ikinci derecede kata I ettik.. H5] 
Ebeveyne İtaatin Hükmü 


Alimlerin ekseriyeti, -kâfir bile olsa- anne-babaya saygı göstermenirtvacib 
olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Buna birçok husus delâlet etmektedir. 

1) Cenab-ı Hakk'ın: sözü, onların mü'min olup olmamalarıyla kayıtlanmamıştır. 
Ve yine, fıkıh usülünde sabit olduğu üzere, vasfa terettüb eden hüküm, vasfın 
illet olduğunu bildirir. Bu sebeple bu ayet, anne babaya saygı göstermekle ilgili 
emrin onlar sırf anne baba oldukları içirt olduğuna delâlet etmektedir. Ki bu da, 
umümi bir mânayı iktiza eder. Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Ve Rabbin, ancak kendisine ibâdet etmenizi anne babaya da iyi davranmanızı 
hükmetmiştir" (isra. 23) ayetiyle istidlal etmek de böyledir. 

2) Allahu Teâlâ'nın: "Ve sakın onlara "üf" bile deme ve onları azarlama; onlara 
güzel söz söyle!" (isra. 23) ayetidir. Bu anne babaya sıkıntı ve eziyet vermekten 


men hususunda, son derece anlamlı bir ayettir. Sonra Cenâb-ı Hak diğer bir 
ayette: 

"Ve de ki: Rabbim, onlar beni küçük iken nasıl terbiye etmişlerse, sen de onlara 
merhamet et!" (isra, 24) buyurmuş, anne babaya saygı duymanın vâ-cib 
oluşunun sebebini açıkça izah etmiştir. 

3) Allahu Teâlâ, Hz. İbrahim (s.a.s)'den, o babasını küfürden imana davet 
ederken ona nasıl nazik davrandığını bize şu ayetinde nakletmiştir: 

"Babacığım! duymayan, görmeyen Ve sana hiçbir faydası olmayan şeylere niçin 
tapıyorsun?" (Meryem,42). Sonra onun babası Hz. İbrahim (a.s)'e eziyet ederek, 
ağır cevaplar veriyor, ama Hz. İbrahim (a.s) bunlara katlanıyor. Hz. İbrahim (a.s) 
hakkında bu geçerli olunca, bu ümmet için de aynısı geçerli 

olur. Çünkü Cenâb-ı Hak: 

"Sonra da sana, hanifolan İbrahim'in dinine tabi olmanı vahyettik" (Nahl, 123) 


buyurmuştur. (16) 
Ebeveyne Yapılacak ihsanın Şümulü 


Bil ki anne babaya iyilikte bulunmak, kesinlikle onlara bir sıkıntı vermemek ve 
ihtiyaç duydukları faydalı şeyleri onlara ulaştırmak demektir. Bu ihsan lâfzının 
içerisine, eğer anne baba kâfir iseler onları imana davet etmek; eğer günahkâr 
iseler yumuşak bir yolla onlara marufu emretme hususları da girer.. 

Üçüncü Farz: Anababaya (Yakınlara) İyilik Vecibesi; 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Ve yakınlara" ifadesidir. Bu ifâdede birkaç mesele vardır. LH] 
Akraba Mefhumuna Dahil Olanlar 


İmam Şafiî (r.a) şöyle buyurmuştur: Birisi Zeyd'in yakınlarına vasiyette bulunsa, 
bu mefhûmun içerisine mirastan mahrum olan ve olmayanlar dahil olurda, onun 
babası ile oğulları girmez. Çünkü bunlar hakkında yakınlar, akrabalar tabiri 
kullanılmaz. Ve yine bu sözün içerisine, torunlar ve dedeler de dahil olur. Bu 
mefhûmun muhtevasına "usûl ve fürûnun" girmeyeceği de söylenmiştir. Ayrıca, 
herkesin bu hükme dahil olduğu da söylenmiştir. Burada bir incelik vardır. O da 
şudur: Araplar geçmiş atalarını (şecere halinde) ezberleyerek muhafaza ederler, 
böylece onların nesli genişltr ve böylece hepsi akraba olurlar. Biz geçmiş 
atalarımıza doğru hareket edip ve onların çocuklarını da hesapladığımızda, 
yakınlar çoğalır. İşte bu sebepten dolayı İmam Şafii (r.a), "Kâfir bile olsa, 
kendisine nisbet olunan ve kendisiyle tanınılan en yakın dedeye kadar çıkabilir, 


varılabilir." demiş ve örnek olarak da, kendi yakınlarını zikrederek şöyle 
demiştir: Birisi, Şafii'nin yakınlarına vasiyette bulunsa, biz bu vasiyyeti, akraba 
dahi olsalar, Muttalib ve Abd-i Menâfoğuflanna değil de, Şâfiloğu Harına 
hamlederiz. Çünkü Şafii meşhur görüşe göre, Abd-i Menâf'a değil de Şâfi'ye 
nisbet edilir. Allâme Gazzâli "Bu Şafii'nin zamanında böyleydi, ama bizim 
devrimizde bu söz ancak Şafii (ra)'nin çocuklarına hamledilir. Ama, bu 
Şâfitoğullarına kadar çıkmaz. Çünkü bu çocuklar zamanımızda İmâm Şafii'nin 
kendileri vasıtası ile tanındığı en yakın kimseleridir. Ana tarafından yakın 
olmaya gelince, bu yakınlık Acemlerin vasiyetlerinde söz konusu olur ise de, en 
kuvvetli görüşe göre, Arapların vasiyetinde söz konusu olmaz. Çünkü Araplar, 
ana tarafından olan yakınlığı akrabalık saymazlar. Ama insan "falancanın 
"erhamı" (akrabaları) için vasiyette bulunuyorum" dese de, bu söze hem baba, 


hem ana tarafından olan akrabalar girerdi. H18] 
Akraba Hukukunun Önemi Başa Dön 


Bil ki akrabaların hakkı, ana-baba hakkının bir uzantısı gibidir. Çünkü insan ana- 
babası ile olan bağlan vasıtası ile akrabalarına bağlanır. Ana-baba ile olan bağ, 
akraba bağlarından önce gelir. İşte bu sebepten ötürü Allah, akrabayı ana- 
babadan sonra zikretmiştir. Ebu Hureyre (r.a)'der Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
buyurduğu rivayet edilmiştir: 

"Sila-i rahm, Bahman kelimesinden türemiştir. Ama kıyamet günü olduğunda 
şöyle der: Ey Rabbim bana zulmedildi bana kötülük yapıldı yakınlarım benimle 
alakayı kestiler." Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle devam etti: "Rabbİ ona su şekilde 
cevap verirSeninle alakayı kesenle benim de alakamı kesmeme ve seni gözetene 
benim rahmetimi ulaştırmama razı olmaz mısın?" Hz. Peygamber (s.a.s) sonra şu 
ayeti okudu: Vemek idareyi ve hâkimiyeti ele alırsanız, yeryüzünde fesat 
çıkaracak, süa-ı rahmi (akrabalık bağlarını) keseceksiniz öyle mi?" 


(Muhammed,22)11191, Bu hakka riayet etmenin tekid ile bildirilmesinin akli 
sebebi şudur: Akrabalık birlik, sevgi, gözetme ve yardım mahallidir. Eğer bu 
sayılan şeylerden biri meydana gelmez ise bu kalbe güç gelir, onu son derece 
incitir ve kalbi yalnızlık, vahşet ve sıkıntıya düşürür. Bu sayılan şeyler ne ka-oar 
güçlü olur ise, kalbin bu güçlüklerini o nisbette giderir. İşte bu sebepten ötürü 
akraba haklarına riayet etmek vacib olmuştur. 

Dördüncü Farz: Yetimlere İyi Davranma; 

Dördüncü mükellefiyet, Allah'ın "Ve yetimlere (iyilik yapın" emridir. Bununla 


ilgili iki mesele vardır; EL201 
Yetim Kime Denir? 


"Yetim", bulüğ çağına gelmeden önce babası ölmuş kimseye denir. Bunun cem'i 
"nedim" kelime- sinin cem'inin olması gibi, veya; şeklinde gelir. Annesi ölmüş 
kimseye "yetim" denmez. Zeccâc, bunun insan hakkında böyle olduğunu, insan 
dışındaki canlılarda yetimliğin, annenin olmaması manasında olacağını 


söylemiştir. (21 


Yetimle İlgilenmenin Önemi 


"Yetim", akraba haklarını gözetmenin bir uzantısı gibidir. Bu böyledir, çünkü 
yetim küçük olduğu için ondan istifâde edilemez. O yetim olduğu için ve 
ihtiyaçlarını görecek bir kimsesi olmadığı için, ona faydalı olacak birisine 
muhtaçtır. İnsan, böylesi yetimlerle arkadaş olmaya pek az arzu duyar. Bu 
mükellefiyet, insanların nefislerine ağır geldiği için, şüphesiz ki derecesi dini 
bakımdan çok büyüktür. 

Beşinci Farz: Fakirlere İyi Davranma: 

Beşinci mükellefiyet Allah'ın: "ve miskinlere (iyilikte bulununuz)" emridir. 


Bununla ilgili olarak söylenmesi gereken bazı meseleler vardır: [122] 
Miskin Kime Denir? 


lâfzının müfredi, "sükûn" kelimesinden alınmış olan lâfzıdır. Sanki fakirlik onda 
konaklamıştır. Bu kelime, ekseri dil alimlerine göre fakirden daha muhtaç olan 
kimseyi ifâde eder ki bu, Ebu Hanife'nin (radıyallahu anh) görüşüdür. Hanefiler, 
Allah'ın: "Veya topraklara beîenmiş bir yoksula..." (Beled. 16) ayetini bu 
görüşlerine delil getirmişlerdir. İmam Şafii (radıyallahu anh)ye göre ise, daha 
kötü durumda olana "fakir" denir. Çünkü "fakir" kelimesi, "Sırtın omurga 
kemiği" tabirinden alınmıştır. Sanki onun omurgası, ihtiyacının fazlalığından 
dolayı kırılmış gibidir. Bu, İbnü'l-Enbâri'nin de görüşüdür. Safiler bu görüşlerine 
Cenâb-ı Hakk'ını "Gemiye gelince, o denizde iş yapan fakirlere ait idi" (Kehf, 
79Yayetini delil getirdiler. Çünkü Allah o kimseleri, gemi onlara âit olduğu halde, 


onlara "miskinler" (fakirler) demiştir. (123) 


Miskinin Yetimden Sonra Sıralanmasının Hikmeti Başa Dön 


Miskinlerin (fakirlerin) derecesi, yetimlerden sonra gelmiştir, çünkü bazan 
miskinlerden hizmet etmeleri suretiyle istifade olunur. Bu sebeple onlarla ilişki 
içinde olma temayülü, yetimlerle ilişkili olma temayülünden daha fazladır Bir de 
miskin, kendi işi ve maişeti (geçimi) ile meşgul olması mümkündür. Yetim ise 
böyle değildir. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, miskinden önce yetimi saymıştır. 


(124| 
Üçüncü Mesele 


Akraba ve yetimlere yapılan iyiliklerin mutlaka zekattan başka şeyler olması 
gerekir. Çünkü atıf mu-gâyereti (ayrı ayrı şeyler olmayt) gerektirir. 

Altıncı Farz: İnsanların Güzel Söz Söyleme Vecibeleri: 

Altıncı mükellefiyet, Allah'ın: "Ve insanlara güzel (iyi) söz söyleyiniz" emridir. 


Bu hususta da birkaç mesele vardır: (125) 
Kıraat Farkına göre Manalar 


Hamza ve Kisâi, mahzuf olan kelimesinin sıfatı olarak bu kelimeyi şeklinde 
okumuşlardır. Buna göre Allah sanki, "İnsanlara güzel söz söyleyiniz"demiştir. 
Diğer kıraat imamları ise bu kelimeyi şeklinde okumuş ve bu okuyuşlarına şu 
ayetleri şahid getirmişlerdir: (Ankebüt, ve: (Neml, 11). Bu kelimenin manası ile 
ilgili bazı vecihler vardır: 

a) Ahfeş, bunun manasının "Güzellik sahibi bir söz" demek olduğunu 
söylemiştir. 

b) lafzının, yerinde kullanılması caizdir. Nitekim, sen (âdil adam) dersin. 

c) ayetinin manası "sözünüz güzel olsun" demektir. Buna göre, kelimesi, birinci 
sözün (yani iyilik ediniz sözünün) kendisine delâlet ettiği fiilin mef'ülu muttaki 
olarak mansub kılınmıştır. 


d) son derece güzel olduğu için "haddizatında güzel olan söz" manasınadır. [126] 
İkinci Mesele 
"Haber cümlelerinden sonra niçin yahudilere, "söyleyiniz.'.' kelimesi ile, 


muhatab sigası ile konuşulmuştur?" denilebilir. Buna üç yönden cevat verilir: 
1) Tıpkı Allah Teâlâ'nın: "Tâ ki siz gemide olduğunuzda ve gemiler onları (yani 


sizi) taşıdığında..." (Yünus, 22) ayetindeki gibi iltifat üslûbundan 2N dolayıdır. 
Bu ayette bir hazif vardır. Yani "Biz onlara "....deyiniz" dedik" demektir. 

3) Kesin söz almak (and, misak almak) ancak bir kelâm (söz) şeklinde olur. 
Sanki şöyle denilmektedir: Ben, "Allah'dan başkasına ibâdet etmeyiniz" dedim, 


siz de "....deyiniz." H28] 


Üçüncü Mesele 


Alimler, Allah'ın: "İnsanlara güzel (söz) söyleyiniz" emrinin muhatablarımn 
kimler 

olduklarında ihtilaf etmişlerdir .Buna göre, 'Allah yahüdilerden, Allah'dan 
başkasına ibâdet etmemeleri ve insanlara güzel söz söylemeleri hususunda söz 
almıştır" denilebilir. Veya, "Allah yahüdilerden, Allah'tan başkasına ibadet 
etmemelerine dair söz almış, sonra da Hz. Musa ile ümmetine "İnsanlara güzel 
söz söyleyiniz" demiş olması muhtemeldir. Her bakımdan güzel ahlak ve iyi 
âdetleri ihtiva eden tek bir kıssa teşkil etsin diye birinci görüş her nekadar 


doğruya daha yakın ise de, lâfız bakımından her iki görüş de düşünülebilir. 29] 


Kimlerle Güzel Konuşmalı, Kâfirler De Bu Hükme Dahil Midir? 
Başa Dön 


Bazı alimler şöyle demişlerdir: Mü'minlere karşı güzel söz söylemek gerekir, 
kâfirlere ve fâsıklara kar- 

şı değil. Buna iki şey delâlet etmektedir: 

1) Onlara lanet etmek ve onlara karşı savaşmak gerekir. Böyle olunca onlara 
güzel söz söylemek nasıl mümkün olur? 

2) Hak Teâlâ'nın: 

"Allah kötü sözün açıkça söylenmesini sevmez. Zulme uğrayanlar başka" (Nisa, 
146) âyetidir. Allah, zulmedil enlere, incitici sözü açıkça söylemelerini mubah 
kılmıştır. Sonra bu görüşte olanlardan bazıları, bu emrin, ("ve insanlara güzel 
söyleyiniz") emrinin kıtal âyetiyle nesholunduğunu iddia etmişlerdir. Yine 
onlardan, bu emrin tahsis edildiğini iddia edenler de vardır. 

Bu açıklamaya göre burada iki ihtimal bulunmaktadır: 

a) Muhataplara göre tahsisin vuku bulmuş olması. Bu da, âyetten muradın, 
"mü'minlere güzel söz söyleyin" şeklinde olmasıdır. 

b) Hitâb etme cihetinden tahsisin meydana gelmesidir. Bu da, bundan 


maksadın'insanlara, Allah'a davet ve Emr-i bi'l-Marüf hususunda güzel söz 
söyleyin" şeklinde olmasıdır. Birinci izaha göre tahsis hitaba değil muhataba; 
ikinci izaha göre ise, tahsis muhataba değil hitâb tarzına gelir. 

Ebu Ca'fer Muhammed İbn el-Bakır, bu âyetin umümluğunun, zahirine göre 
devam ettiğini ve tahsise ihtiyacın olmadığını iddia etmiştir ki, bu en kuvvetli 
görüştür. Buna delil ise, Hz.Musa (a.s) ve Harun (a.s)'un, makamlarının 
yüceliğine rağmen, Firavun'a yumuşaklık ve rıfk ile muamele etmekle emro- 
lunmuş olmalandır. Yine Hz.Muhammed (s.a.s), yumuşak davranıp ve sert 
davranmamakla emrolunmuştur. Allah'ın: 

"Rabbinin yoluna hikmetlere güzel öğütle çağır" (Nahl, 125) âyeti de böyledir. 
Yine Cenâb-ı Hak: 

"Allah'tan başkasına ibâdet edenlere sövmeyin, sonra onlar da, bilmeden, haddi 
aşarak Allah'a söverler" (Enam, 108) buyurmuştur. 

' Boş bir sözle karşılaştıkları zaman, şerefli İnsanlar olarak geçip giderler" 
(Furkan, 72): "Ve, cahillerden yüz çevir" (Araf, 199)âyetleri de aynı mânadadır. 


[130] 
Kâfirlere Lanet Etmek Gerekir mi? 


Âyette ilk önce istidlal edip de, onlara lanet etmenin vacib olduğunu, onlara 
güzel söz söylemenin mümkün olmadığın) söyleyenlere gelince, biz deriz ki, her 
şeyden önce onlara lanet etmek ve sövmenin vacib olduğunu kabul etmiyoruz. 
Bunun delili ise Hak Teâlâ'nın: "Allah'tan başkasına ibâdet edenlere sövmeyin" 
(En'am, 108) âyetidir. Biz onlara lanet etmenin gerektiğini kabul etsek bile, biz 
lanetin, güzel söz söylememek olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun izahı şudur: 
Güzel söz, onların hoşuna giden ve onların sevebileceği sözlerden ibaret değildir. 
Tam aksine güzel söz, kendisiyle faydalanacakları sözdür. Biz, onlar kötü 
fiillerinden vazgeçsinler diye onları kınayıp lanetlediğimiz zaman, bu söz onlar 
için faydalı olur. Böylece bu lanet, güzel ve faydalı bir söz olmuş olur. Nitekim 
bir babanın, sözünde sertlik yanlısı olması,bu sebeple kötü bir fiilden 
vazgeçileceği için, bazan güzel ve faydalı olur. Biz onlara lanet etmenin, güzel 
söz olmadığını kabul ediyoruz, tamam, fakat biz lanet etme gereğinin güzel söz 
söyleme vazifesine aykırı olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun izahı şudur: 

Bir kimsenin, bize lütufta bulunmuş olması sebebiyle saygıya hak kazanmış 
olması ile, küfründen ötürü hakarete müstahak olması arasında bir aykırılık 
yoktur. Durum böyle olunca, onlara güzel söz söylemenin gerekliliği niçin caiz 
olmasın? 


Onların ikinci olarak getirdikleri delile gelince, ki bu Cenâb-ı Hakk'ın: "Allah 
kötü sözün açıkça söylenmesini sevmez. Zulme uğrayanlar başka" (Nisa, 148) 
âyetidir, buna şu şekilde cevap veririz: Bundan maksadın, insanlar kendisinden 
kaçınsınlar diye zalimin durumunu ortaya koymak, şeklinde olması niçin caiz 
olmasın? İşte bu mâna Hz.Peygamber (s.a.s)'in; 


"insanlar ondan kaçınsınlar diye fâsıkı kendisindeki kötü vasıflarla anmız"(l51| 
sözüyle de kastedilmektedir. [1132] 


Kâfirler, Fâsıklar Ve Diğer İnsanlarla Münasebet 


Tahkik ehli, "İnsanların insanlara söylemiş oldukları sözlerin, ya dinî ya da 
dünyevî hususlarda olduğunu; buna göre eğer bu sözler dini hususlarda olursa, 
bu söz kâfirlere karşı söylenirse, onları imâna davet etmek; fâsıklara karşı 
söylenirse onları tta-ata davet etmek için olur. İmâna davet etmeye gelince, 
bunun mutlaka güzel sözle olması gerekir. Nitekim Cenâb-ı Hak Hz.Musa (a.s) 
ve Harun (a.s)'a "Ona, yumuşak bir söz söyleyin. Umulur ki nasihat alır ya da 
korkar" , 44) buyurmuştur. Allah, Hz.Musa (a.s) ve Harun (a.s)'un mertebelerinin 
çok yüce olmasına rağmen, onlara, Allah'a karşı son derece inkarcı, isyankâr ve 
serkeş olmasına rağmen, Ftravn'a yumuşaklıkla davranmalarını emretmiştir. Yine 
Hz.Muhammed (s.a.s)'e: 

'Eğer sen sert ve katı kalbli olsaydın, onlar senin etrafından dağılırlardı. Sen 
onları affet, bağışlanmalarım iste ve "emir" hususunda onlarla müşavere ei! 
Azmettiğin zaman, Allah'a tevekkül et, çünkü Allah tevekkül edenleri sever" (a- 
li imran, 159) buyurmuştur. 

Fâsık olanları Allah'a itaate davet etmeye gelince, bu hususta güzel söz söylemek 
muteberdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Rabbinin yoluna hikmetle vegü-zel öğütle 
davet et" (Nahl, 125) buyurmuş ve: 

"(Sen kötülüğü) en güzel olanla savuştur. O zaman bir de bakarsın ki, seninle 
arasında bir düşmanlık bulunan kimse, yakın bir dost olmuştur" (Fusiliet. 34) 
demiştir. 

Dünyevi işlere gelince, güzel sözle maksada ulaşmak mümkün olduğu zaman, 
bunun dışında herhangi bir şeyin güzel olmayacağı zaruri olarak bilinen bir 
şeydir demiştir. Böylece dini ve dünyevi âdabların tamamının Hak Te-âlâ'nın, 
"Ve insanlara güzel söz söyleyin" ifâdesinin içine dahil oluduğu sabit olmuş olur. 


[133] 


Bu Âyetteki Emirler Vücüb ifade Eder Başa Dön 


Âyetin zahiri, yahudilerin dinine göre akrabaya, yetimlere ve yoksullara ihsanda 
bulunmanın vacib olduğuna delâlet eder. İnsanlara güzel söz söylemek de onlara 
vacibtir. Çünkü misak almak, vâcib olmayı gösterir. Bu böyledir, çünkü emrin 
zahiri vücüb ifâde etmektedir. Bir de Allahu Teâlâ onları, bu emirden yüz 
çevirdikleri için kımştır; bu da onun farz olduğunu gösterir. 

Bizim dinimizde de, bazı bakımlardan emir vücüb ifâde eder. İbn Abbas'dan 
şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Zekât (maldaki diğer) bütün hakları nes- 
hetmiştir." Bu görüş zayıftır, çünkü kendisini ihtiyacın kıskıvrak yakaladığı, 
bizim de durumunun böyle olduğunu müşahade ettiğimiz kimseye, zekât vermek 
bize vâcib olmasa bile, tasaddukta bulunmamız gerekir. Öyle ki, onun ihtiyacı 
zekât ile giderilmezse, ona tasaddukta bulunmak bize vacib olur. Kendisiyle 
zarara uğrayacakları bir tarzda insanlarla konuşmanın vacib olduğunda şüphe 


yoktur. [134] 


Yedinci ve Sekizinci Farz: Namaz ve Zekat: 


Yedinci ve sekizinci mükellefiyet, Cenâb-ı Hakkın; âyetidir ki, bunların tefsiri 
yukarda geçmişti. Bil ki Allahu Teâla, şu sekiz mükellefiyet hususunda onlardan 
kesin söz aldığım açıkladıktan sonra, her şey hususunda onlardan bir ahid almış 
olması sebebiyle, kabul edip de böylece Rableri katında büyük bir makam elde 
etsinler diye onlara nasıl in'amda bulunduğunu beyan edince, onlar yüz çevirip, 
kendi kendilerine kötülük yaparak, delillerin ve alınan ahidlerin çok kuvvetli 
olmasına rağmen Rablerinin nimetini güzelce kabul (telakki bilkabül) etmediler. 
Bu da, onların yüz çevirmeleri ve arka dönmeleri hususundaki kötü 
davranışlarını artırmaktadır. Çünkü son derece müessir açıklamalardan ve 
kendilerinden kesin söz alınmasından sonra Allah'a muhalefet etmeye cür'et 
etmeleri, cehaletten ötürü karşı gelmekten daha ağır bir suç olur. Alimler, Hak 
Teâlâ'nın: "Sonra yüz çevirdiniz" hitabıyla kimlerin murad edildiği hususunda, 
üç görüş üzere ihtilaf etmişlerdir: 

a) İsrailoğullarinin ilk nesilleri. 

b) Hz.Peygamber (s.a.s) zamanında bulunan yahudiler. Buna göre mana, "Sizin 
atalarınızın yüz çevirmesi gibi, mucizelerin zuhurundan sonra yüz çevirdiniz..." 
şeklinde olur. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın: "Sonra siz yüz çevirdiniz" ifadesiyle 'Ve siz yüz 
çeviriyorsunuz" sözüyle de sonrakiler murad edilmiştir. 


Birinci görüşün-izahı şöyledir: Birinci söz, onlardan önce geçenler hakkında 
olunca, hitabının zahirinin, sözün sonunun da, -bu zahiri manadan sözü 
çevirecek herhangi bir delilin bulunması durumu müstesna- onlar hakkında 
olmasını gerektirir. Bunu, Cenâb-ı Hakk'ın birinci sözü, onlara deliller getirmek 
suretiyle nimetini izhâr etmek sadedinde zikretmiş olması; sonra da, onlardan 
pek azının müstesna, onların yüz çevirmiş olduklarını ve içinde bulundukları 
davranışta devam ettiklerini beyan etmiş olması açıklar. 

İkinci sözün izahı şöyledir: Hak Teâlâ'nın: buyruğu hitab-ı müşafehedir ki bu, o 
anda mevcut olanlara daha çok uygundur. Bundan önce geçen söz ise, hikâye 
yoluyla gelmiş bir sözdür ki bu , onların gâib olan, el'an mevcut olmayan 
seleflerine daha uygun düşer. Buna göre Allahu Teâlâ sanki: "Bu ahid ve 
misaklara sarılmaları onlara lâzım olduğu gibi, Tevrat da Hz.Muhammed 
(s.a.s)'in durumunu ve peygamberliğinin doğruluğunu bilmiş olmanızdan ötürü, 
size de bu misak ve ahidlere sarılmak vâcibtir" demiştir. Böylece onları bağlayan 
delil, sizi de bağlamaktadır. Halbuki buna rağmen siz, pek azınız müstesna, bu 
hüccetten yüz çevirerek, ona arka döndünüz. Bu, sayısı az olan kimseler de iman 
edip müslüman olan kimselerdir. İşte böyle bir açıklama yapılabilir. Üçüncü 
görüşün izahı şudur: Allahu Teâlâ onlara o nimetleri in'âm ettiğini, sonra onların 
bu nimetlerden yüz çevirdiklerini beyan edince, bu onların davranışlarının ne 
derece kötü olduğuna delâlet etmiştir. Allahu Teâ'lâ'nın, hitabı Hz.Peygamber 
(s.a.s) zamanındakilere hastır. Yani sizler, kendilerinden söz alınmasından sonra 
yüz çevirmiş olan, önceki selefleriniz gibisiniz. Çünkü sizler de Hz.Muhammed 
(s.a.s)'in sıdkına delâlet eden delillere muttali olmanızdan sonra, ondan yüz 
çevirip onu inkâr ettiniz. Buna göre siz, bu yüz çevirmenizle (1'râd) yüz çevirmiş 
olan öncekiler gibi oldunuz. Allah en iyi bilendir. 11391 


"Hani sizden, kanlarınızı akıtmayacaksınız ve birbirinizi yurtlarınızdan 
çıkarmayacaksınız, diye kesin bir söz almıştık...Sonra siz de bunu İkrar 
etmiştiniz ve şimdi de buna şehâdet ediyorsunuz" (Bakara. 84). 

Bil ki bu âyet, Allah'ın onlara olan nimetlerinden başka bir çeşide delâlet 
etmektedir. Bu da, Allahu Telâlâ'nın onları bu teklifle mükellef kılması, onların 
da bu teklifin doğruluğunu kabul edip, sonra bu husustaki ahidlerine muhalefet 


etmeleridir. L36] 


Hitabının Muhatapları 


Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne gelince, bunda birkaç husus vardır. 

a) Hz.Peygamber (s.a.s) zamanında bulunan yahudi âlimlerine bir hitaptır. 

b) Yahudilerin seleflerine olan bir hitaptır. Buna göre cümlenin takdiri şöyle 
olur: "Hani biz, atalarınızdan bir söz almıştık...". 

c) Selefe hitap, fakat halefi de bir kınamadır..Buna göre; ifâdesinin anlamı şu 
olur: Biz size emrettik, emri de iyice te'kid ettik...Sonra siz de onun lüzumunu ve 


vücübiyetini kabul ederek ikrar ettiniz. 137) 
"Kanınızı Dökmeyeceksiniz" Nehyinin Tefsiri Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk in, hitabına gelince, bunda bir müşkil vardır. Bu da şudur: İnsan, 
kendisini zaten öldürmemek zorundadır. Durum böyle olunca, bundan 
nehyolunmada hiçbir fayda yoktur. Buna birkaç yönden cevap verilebilir: 

a) Bu zorunluluk bazan değişebilir. Nitekim Hindliler, kişinin kendisini 
öldürmesiyle bu bozukluk âleminden kurtulup, nür ve kurtuluş (salâh) âlemine 
ulaşılacağına inanıyorlardı.. Veya, zamanın kendisine güç geldiği ve bazı işler 
altında ezilip de intihar eden, kendisini öldüren birçok kimse vardır. İnsanın 
kendisini öldürmemeye mecbur olduğu söylenemeyeceğine göre, onun böyle bir 
mükellefiyete tâbi tutulması uygun olur. 

b) Bundan maksat, "birbirinizi öldürmeyin" demektir, Kişinin dışındaki kimse, 
neseb ve din bakımından ona yakın olduğunda, kişinin kendi zatı gibi kabul 
edilmiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı: "Birbirinizi Öldürünüz" (Bakara, 54) âyeti 
gibidir. 

c) Kişi başkasını öldürdüğü zaman, kendisine kısas uygulanacağından, sanki 
kendisini öldürmüş gibidir. 

d) Sizi öldürmeye çalışan kimseyi, siz de öldürmeye çalışmayınız. Aksi halde 
sizler kendinizi öldürmüş olursunuz... 

e) Siz, dünyada kendileri sayesinde ayakta durduğunuz kimselerin kanını 
akıtmayın; yoksa, kendi kendinizi helak etmiş olursunuz... 

Cenâb-ı Hakk'tn, sözüne gelince, bunda da iki İzah şekli vardır: 

a) Memleketinizden çıkarılmaya müstehak olmanıza sebebiyet verecek şeyi 
yapmayınız. 

b) Bundan maksad onların birbirini yurtlarından çıkarmalarından nehiy-dir. 
Çünkü bunda nerede ise öldürmeye yakın bir sıkıntı ve şiddet vardır. 

Cenâb-ı Allah'ın: "Sonra siz de göre göre bunu ikrar etmiştiniz" hitabında birkaç 
vecih vardır: 

a) Bu en kuvvetli olan görüştür. Buna göre mânâ şöyle olur: Siz misakını-zı ikrar 


edip, ona uymanın gerekli olduğunu itiraf ettiniz. Şu anda da kendi aleyhinize 
şahidlik yapıyorsunuz. Bu senin şu sözüne benzer: "Falanca, kendi aleyhine şunu 
ikrar etmiştir." Yani, "O, kendi aleyhine şâhiddir" demektir. 

b) Siz onun kabul edilmesini itiraf ettiniz ve birbirinize bu hususta şahidlik 
ettiniz. Çünkü o misak aranızda yaygın ve meşhur idi. 

c) Ey yahüdi topluluğu, bugün siz bu misakı atalarınızın ikrar ettiğine şahidlik 
ediyorsunuz. 

d) İkrar, emre razı olup, gereğini yapma hususunda sabretmek demektir. Aynen, 
"Falanca zulmü tasrib etmez" (yani ona sabretmez) sözü gibi. Buna göre âyetin 
manası şöyle olurr"Allah bunu size emretti, siz de razı olup devam ettiniz ve 
onun yerine getirilmesinin gerekli ve doğru olduğuna şahadet eBiniz." Bu 
durumda şayet, "Mana aynı olduğu halde niçin Cenâb-ı Hak: "Sonra siz de bunu 
ikrar etmiştiniz ve şimdi de buna şehâdet ediyorsunuz" buyurmuştur?" denilirse, 
biz deriz ki: Bu hususta üç görüş vardır: 

a) "İkrar etmiştiniz" ifadesinin manası "Atalarınız ikrar etti " şeklinde; Şimdi de 
buna şehâdot ediyorsunuz" ifâdesinin manası, "onların ikrar etmiş olduklarına 
şahidlik ediyorsunuz" şeklinde olur. 

b) Geçmiş olan misâk esnasında ikrar etmiştiniz ve bundan sonra şehâdet 
ediyorsunuz. 


e) ibaresi te'kid için gelmiştir. 138 


Tabirinde Birbirine Zıt Olan Muhatap Ve Gaib Nasıl Biraraya Gelmiştir? 
Başa Dön 


"Sonra sizler yine o kimselersiniz ki kendilerinizi Öldürüyor, içinizden bir grubu 
yurtlarından çıkarıyor, onlara karşı günah ve düşmanlık hususunda birleşip 
yardımlaşıyorsunuz. Eğer onlar esir olarak size gelirlerse onlarla yeleşiyorsunuz. 
Halbuki onları yurtlarından çıkarmak size haramdı. Yoksa siz Kitabın bir 
kısmına inanıyorsunuz da bir kısmını inkâr mı ediyorsunuz? Şu halde içinizden 
böyle yapanların cezası dünyada bir rüsvaylıktan başka birşey değildir. Kıyamet 
gününde de onlar azabın en çetinine uğratılacaklardır. Allah yaptıklarınızdan 
habersiz değildir" (Bakara. 85). 

Hak Teâlâ'nın: "Sonra sizler o kimselersiniz ki..." ifâdesinde bir müşkil-lik 
vardır. Çünkü (sizler) ifâdesi muhatablar için, "O kimseler..." ifâdesi ise gâibler 
(orada olmayan) için kullanılır. Buna göre hazır olan bir zat aynı zamanda nasıl 
gâib olur? Buna birkaç yönden cevab verilir: 

a) Bu ifâdenin takdiri, "Sonra siz ey şöyle olanlar.."şeklindedir. 


b) Bu ifâdenin takdiri, "Sonra sizler, ben şu hazır olanları kastediyorum" 
şeklindedir. 

c) lâfzının, manasına olması; sılasının ise, lâfzının olmasıdır. Haber olarak 
alındığı zaman, merfudur. Sıla olduğu zaman ise, irâbda mahalli yoktur. Zeccâc, 
sıla olmasında bu ifâdenin bir. benzeri de, Hak Teâlâ'nın: 'Sağ elindeki nedir, ey 
Musa" (Taha, 17) âyetidir. Yani, demektir. 

d) lafzı, lafzını te'kiddir. Haber ise, cümlesidir. 

Allah'ın: "nefislerinizi öldürüyorsunuz" ifâdesine gelince, biz bu hususu yukarda 
açıklamıştık. Bu vecihlerin en doğrusu bu tür ifâdelerden maksadın, "bazınız 
bazınızı ödürüyor" şeklinde olmasıdır. Bazısının bazısını öldürmesi halinde, 
bütün insanlar tek bir vücüt gibi olduklarından "O, nefsini öldürdü" denilir. Biz, 
"memleketlerinden çıkarma"dan neyin kastedildiğini açıklamıştık. Allah'ın, 
âyetine gelince, bunda birkaç 


mesele vardır, 1391 


Kıraat “Birbiriniz Aleyhinde Yardımlaşıyorsunuz” 


Astm, Hamza ve Klsaî, kelimeyi şeklinete şeddesiz okumuşlardır. Diğerleri ise; 
şeklinde oşeddeli ookumuşlardır.  Şeddesiz okumak, tâ harfinin birisini 
hazfetmekten dolayıdır. Bunun bir benzeri de Hak Teâlâ'nın; (Mâide, 2) âyetidir. 
Şeddeli okumak ise, tâ harfini harfine idğam etmekten dolayıdır. Bu Hak 
Teâtâ'nın tıpkı, (Tevbe. 38) âyetidir. Hazfetmek hafiflik ifâde edip, idğam ise 


kelimenin aslını gösterir. (140) 
İkinci Mesele 


Bil ki "tezakür" karşılıklı yardımlaşma demektir. Memleketlerinden onları 
çıkarmak ve birbirlerini öldürmeleri, fitneyi büyüten ve yapılabilmesi için güç ve 
kudrete muhtaç olunan bir husus olduğu için, Allahu Teâlâ, onların bunu 
zulümde ve düşmanlıkta yardımlaşan kimselerden yardım talep edercesine 


/aptıklannı açıklamıştır. u4] 
Zulme Yardım da Zulümdür 


Âyet, zulmetmenin haram oluşu gibi, zalimin zulmüne yardım etmenin de haram 
olduğunu gösterir. Buna göre şayet, "Allahu Teâlâ, zalimi zulüm etmeye 


muktedir kılıp, engelleri ve maniaları ortadan kaldıarak, zalimi zulme götüren 
istek ve arzuları verince, ona zulmünde yardım etmiş olmaz mı? Buna göre 
şayet, zalime zulmünde yardım etmek çirkin olsaydı, böyle bir şeyin Allah'tan 
meydana gelmemesi gerekirdi" denilirse, cevaben deriz ki; Allahu Teâlâ her ne 
kadar zalime zulmünü yapması hususunda imkân, güç ve kudret vermişse de, 
şüphesiz onu, tehdit ve engelleme ile zu- lüm etmekten alıkoymuştur. Ama, 
zalime zulmünde yardımcı olan böyle değildir. Çünkü o, zalimi zulme teşvik 
ediyor, o zulmü onun gözünde güzel gösteriyor ve onu zulmetmeye davet ediyor. 


Böylece, aradaki fark anlaşılmış olur. [142] 
Zalim İle Yardımcısının Günahları Farklıdır 


Bu âyet, zulme yardımcı olanın günahının miktarının, bizzat zulüm yapan 
kimsenin günahının mikdan kadar olduğuna delâlet etmez. Tam aksine delil, zuh 
me yardımcı olan kimsenin günahının, bizzat günahı işleyen kimsenin 
günahından daha aşağı olduğunu gösterir. Çünkü bizzat zulmü yapmaksızın 
yardım yapılmış olsaydı, bu yardımın zulmün meydana gelmesinde bir tesiri 
olmazdı. Ama, yardım olmaksızın zulüm fiili yapılmış olsa, şüphesiz zarar ve 
zulüm meydana gelir. Böylece, bizzat zulmü yapmanın, ona yardımcı olmaktan 


daha fazla günahı gerektirdiğini anlamış olduk. BESI! 


Esirlerinizi Fidye Verip Kurtarırsınız 


Hak Teâlâ'nın: âyetine gelince, bunda da birkaç mesele vardır. [144] 
Kıraat Farkları 


Nâfi, Asım ve Klsai, her iki kelimeyi de elifle; ve şeklinde; yalnız Hamza her iki 
kelimeyi de elifsiz olarak; şeklinde; diğer kıraat imamları ise, elif ile elifsiz 
şeklinde okumuşlardır. kelimesi, tıpkı, ve gibi, kelimesinin çoğuludur. şekline 
gelince, bu hususta iki görüş vardır; 

a) Bu kelimenin, tıpkı kelimeleri gibi, kelimesinin cem'i olmasıdır. 

b) kelimesinin cem'i olmasıdır. Ebü Amr, ile arasında fark bulunduğunu ileri 
sürerek, nın elleri kelepçelenmiş kimseler; nın ise elle tutulan esirler olduğunu 
söylemiştir. Ebü Amr, sanki daha fazla mâna ihtiva ettiği görüşüne varmıştır. 
Sa'leb bu a-çıklamayı kabul etmemiştir. Ali ibn İsa ise, "tercihe şayan olan elifle 


olan şeklidir. Çünkü imamların çoğu bu şekilde okuduğu gibi topluluk anlamına 
da daha çok delâlet etmektedir. Çünkü bu kelime çokluk için kullanılır; bunun, 
(inleyen, act duyan) kelimesi gibi, o tek kimse hakkında kullanıldığı nadirdir. 


Tercih sebeplerinden biri de Hicazlıtarın lügati olmasıdır. 145) 
İkinci Mesele 


ljâiî telâffuzu, masdarından türemiştir ki, bir şeyi korumak amacıyla, o şeye 
karşılık verilen bedeldir. Bu ifâde; "Ona karşılık bir fidye verdi" şeklinde 


kullanılır. ifâdesi, mastarındandır. [146] 
Fidye İle Esirleri Kurtarmadan Maksad Başa Dön 


Müfessirlerin çoğu Cenâb-ı Hakk'ın, (fid- yeleşirsiniz) ifâdesinden maksadı, 
İsrailoğullarına ta- at olan bir vasfı vermektir ki bu da esir dindaşları küfürlerine 
tekrar dönsünler diye mal ve benzeri şeyleri bolca vererek onları esaretten 
kurtarmalarıdır. 

Ebu Müslim, âyetten maksadın bu söylenenin zıddı olduğunu, esas muradın şu 
mâna olduğunu söylemiştir: Birbirinizle savaşmış olmanıza ve birbirinizi 
memleketinizden çıkarmış olmanıza rağmen, onlar sizin elinize esir olarak 
düştüklerinde, onlardan fidye almanız haram kılındığı halde, ancak bir mal ve 
bedel alarak onları serbest bırakıyorsunuz. Ebu Müslim bir de şöyle demiştir: 
'Müfessirfer yukarıdaki açıklamayı, Hak Teâlâ'nın; "Yoksa siz Kitab'm bir 
kısmına inanıyorsunuz da bir kısmını inkâr mı ediyorsunuz?." ifâdesine 
dayanarak yapmalardır ki bu zayıftır. Çünkü bu ifâde daha önce geçen 
peygamber ve onlara indirilmiş olan kitab (Tevrat) ile ilgilidir. Buna göre 
maksad şöyle olur: Nezdinizdeki Kitab'ta (Tevrat'ta), Hz.Muhammed (s.a.s) ile 
ilgili haberler bu-jnduğu halde siz onları inkâr edince, Tevrat'ın bir kısmına imân 
etmiş bir kısmını inkâr etmiş oluyorsunuz." 

Her iki görüş de "fidyeleşme" sözüne uygun düşer. Çünkü esirlerden fidye veren 
için, denilebilir. Esirleri bırakmak için fidye alan için fiili kullanılabilir. Ne var ki 
müfessirlerin ittifak ettikleri görüş daha doğrudur. Çünkü Allah'ın: "Yoksa siz 
kitabın bir kısmına inanıyorsunuz da kısmını inkâr mı ediyorsunuz?." hitabının, 
aynı âyette bahsedilen konu ile i akalı olması, birkaç âyet önce bahsedilmiş olan 


birşey ile alakalı olmasından daha uygundur. pan 


Nüzul Sebebi 


Bazı alimler şöyle demişlerdir; Yurtlarından çikarılan yahüdiler ile, fidye verilip 
kurtarılan yahüdiler aynı grubtur. Bu böyledir. Çünkü Kurayza ve 
Nadiroğulları, Evs ve Hazreç kabileleri gibi iki kardeş (ırkdaş) kabile idiler. Ama 
araları açıldı. Böylece Nadiroğulları Hazreç kabilesi ile, Kureyzâoğulları ise Evs 
kabilesi ile ittifak ederek, her grub savaşlarda müttefikinin yanında yer aldı. İki 
taraftan biri galib geldiğinde, ftbür tarafın yurtlarını harab ediyor, oradan 
sürüyorlardı. Her iki grubtan birisi esir düştüğünde ise, onun için iki yahüdi 
kabilesi rte birleşiyor, esir olanlar için fidye verip onları kurtarıyorlardı. Araplar 
da onların bu halini ayıplayıp, "Niçin önce onlarla savaşıp, sonra da onları 
esaretten kurtarmak için fidye veriyorsunuz? dediler. Bunun üzerine yahüdiler, 
"Biz onlar için fidye vermekle emrolunduk. Onlarla savaşmamız bize haramdır. 
Fakat biz müttefikimiz olanların yenilmesinden de ar duyuyoruz." dediler. Bir 
kısım başka alimler ise, o yahüdileri yurtlarından çıkaranların fidye veren 
yahüdilerden başka yahüdiler olduğunu, bu yüzden onları Allah'ın kınadığını 


söylediler, H48] 


Yurt Dışına Çıkarma Meselesi 


Allah'ın "Halbuki onları yurtlarından çıkarmak size haramdı " buyruğuna 
gelince, buradaki sözü hakkında iki görüş vardır: 

a) Bu zamir, zamir-i kıssa ve zamir-i şan'dır.. Sanki buna göre şöyle 
denilmektedir: "Hadise şudur: Onları yurtlarından çıkarmak size haramdır." 

b) Bu zamir, "çıkarmaktan" kinayedir, te'kid için zikredilmiştir. Çünkü bu zamir 
ile "çıkarma" masdannın arası, bir söz ile ayrılmıştır. Buna göre zamirinin 
mahalli refdir. Sanki 'denilmektedir. Sonra, birinciyi (zamiri) açıklamak için 


tekrar edilmiştir. [149] 
Kitabın Bir Yerine İnanıp Diğerine İnanmamak Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın: "Yoksa siz kitabın bir kısmına inanıyorsunuz da bir kısmını 
İnkâr mı ediyorsunuz?" âyeti hususunda âlimler iki bakımdan ihtilaf etmiştir: 

a) Onların birbirlerini yurtlarından çıkarmaları küfür, birbirlerini kurtarmak için 
fidye vermeleri ise imândır. Bu İbn Abbas. Katâde ve İbnCüreyc'in görüşüdür. 
Allah onları fidye vermelerinden dolayı zemmetmemiş, tenakuza düşmelerinden 
dolayı zemmetmiştir. Çünkü onlar, vacib olan mükellefiyetlerin bir kısmını yerine 


getirmiş, bir kısmını terketmişlerdir. Tenakuza düşmek ba::an daha fazla 
kınanmayı gerektirir. Şöyle bir görüş ortaya atılamaz: "Farzet ki onların 
birbirlerini yurtlarından çıkarmaları günahtır. Öyle ise niçin, isyankârın 
(günahkârın) kâfir sayılmayacağı sabit iken, Allah bu günahı küfür olarak tavsif 
etmiştir?" Çünkü biz diyoruz ki: "Belki de onlar bu çıkarmanın vacip olmadığını 
tasrih etmişlerdir. Bununla beraber Tevrat'ın sarih hükmü, vücübuna delâlet 
etmektedir. 

b) Bu âyetten murad, İsrailoğullannın, Hz.Musâ (a.s) ve Hz.Muhammed 
(s.a.s)'ınpeygamberliklerine dâir (o delillerin aynı Olmasına rağmen, 
Hz.Muhammed (s.a.s)'i yalanlayıp Hz.Musa (a.s)'yı tasdik ettiklerine dikkat 
çekmektir. Verdikleri söz (misak)'de hepsi aynı durumda iken, bu, onların kitabın 
bir kısmına imân edip, bir kısmını inkâr eden atalarının yolunda olduklarını 


gösterir. [150] 
Rüsvaylığın Şümül'ü 


Allah'ın: "Dünyada bir rüsvaylıktan başka birşey değildir" buyruğuna gelince, 
buradaki kelimesinin asıl mânası zillet ve gazabdır. Allah Teâlâ birisine 
gazablanıp rahmetinden uzaklaştırdığı zaman, denilir. Bu kelimenin aslının 
"utanmak" manasına olduğu da söylenilir. Çünkü denildiğinde sanki "Allah onu 
utanacağı bir hale soktu " manası kastedilmiştir. Genel olarak bu kelimeden 
maksad büyük bir kınamadır. Âlimler bu rüsvay oluş hususunda birkaç görüş 
belirtmişlerdir: 

1) Hasan el-Basri, bundan muradın cizye ve aşağılanmak olduğunu söylemiştir. 
Bu görüş zayıftır. Çünkü, cizyenin onların şeriatlarında bulunduğuna dair bir 
delâlet yoktur. Daha doğrusu, biz bunu Hz.Muhammed zamanında bulunanlara 
hamledersek, bu takdirde bu izah şekli doğru olur. Çünkü zımmi-lerin başına 
gelen rüsvaylık cümlesinden birisi de, onlardan cizye alınmasıdır. 

2) Benu'n-Nadtr'in yurtlarından çıkarılması, Benü Kurayza'nın Öldürülüp, çoluk 
çocuklarının esir alınması. Bu da ancak, eğer biz âyeti Hz.Muhammed (s.a.s) 
zamanında bulunanlara hamledersek doğru olur. 

3) Bu, en uygun olanıdır. Çünkü bundan murad, her hangi bir şekilde, şuna değil 
de ötekine tahsis etmeksizin, son derece fazla ve şiddetli bir kınamadır. 
kelimesindeki belirsizlik, zemmetme ve kınamanın son derece büyük bir şekilde 


vaki olduğuna delâlet eder, HSH 


daki İsm-i Tafdilin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın: âyetine gelince, buna bir sual bulunmaktadır. Bu da şudur: 
Yaratıcıyı inkâr eden Dehriyyenin azasının yahüdilerin azabından daha şiddetli 
olması gerekir. Öyleyse, Cenâb-ı Allah niçin yahüdiler hakkında: "Onlar azabın 
en şiddetlisine götürülürler" buyurmuştur? Cevap: Bundan maksat, o azabın dü-- 
yada meydana gelmiş rüsvaylıktan daha şiddetli olduğudur. Buna göre fa lafzı, 
her ne kadar mutlak ise de, bu bakımdan "daha şiddetli' manasınadır. Cenâb-ı 
Allah'ın: "Allah, sizin yaptıklarınızdan habersiz değildir" âyetiyle ilgili olarak iki 


mesele vardır; L52] 
Kıraat Meselesi 


Ibn Kesir, Nâfi ve Asım, tâ harf ile şeknde, muhatab sigasıyla; diğer kıraat 
imamları da yâ harfiyle, şeklinde, gâib sigasıyla okumuşlardır. Birinci okunuş 
tarzı, bu sözün başlangıçındaki, hitabından dolayıdır. İkinci okunuş şekli, bu 
cümlenin, sözün sonu olmasından dolayıdır. Kıraat imamlarının çoğunun 
rivayeti, keza mânaya daha fazla delaleti cihetiyle hitab sığasının tağlib yolu ile 
gaybet sığasına hâkim kılınması sebebiyle, hitab kıraati birinci planda 


zikredilmiştir. L53] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın: "Allah, sizin yaptıklarınızdan habersiz değildir" ifâdesi, 
şiddetli bir tehdit, günaha karşı büyük bir engelleme ve taattan dolayı da büyük 
bir müjdedir. Çünkü Cenâb-ı Allah'ın kadir olanların en muktediri olmasının 
yamsıra, gaflet de O'nun hakkında imkânsız olunca, bu muhakkak ki hakların 


onları hak edenlere ulaşacağını gösterir. 1054] 


"İşte bunlar, ahtret hayatına mukabil dünya hayatını satın alanlardır. Bu sebeple, 
onların azabı hafifletilmez ve onlara yardım da olunmaz" (Bakara, 86). 


Bil ki, dünya lezzetleriyle ahiret lezzetlerini beraberce elde etmek, imkânsızs 
olup, mümkün değildir. Halbuki Cenâb-ı Hak, mükellefe, bunlardan dilediği ve 
istediği herhangi birini elde edebilme imkânı vermiştir. Buna göre mükellef, bu 
ikisinden birisini elde etmekte meşgul olduğu zaman, öte yandan diğerini elden 
kaçırmış olur. Böylece Cenâb-ı Hak, yahuditerin kitablarında mevcut olana iman 


etmekten yüz çevirdiklerinden içinde bulundukları küfür ile elde ettikleri 
dünyevi lezzetleri bir alışveriş olarak kabul etmiştir. Bu, Allah tarafından onlartn 
şiddetli bir biçimde zemmedilmeleridir. Çünkü, dünyadaki alışverişinde 
aldanmış olan kimse, kınanır. Hatta bu kimse, aklından zoru olmakla nitelenir. 
Durum böyleyken, ahireti vererek dünya metaını satın alan kimse, kınanmaya ve 


zemmedümeye daha lâyıktır. u55] 


Azablarının Hafifletilmemesi Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın: buyruğuna gelince, bunda iki mesele vardır. [156] 
Birinci Mesele 


O'nun, ifâdesine fâ harfinin dahil olması hususunda iki görüş vardır: 

a) Bu ifâdeyi, ifâdesine atfetmek için getirilmiş fâ harfidir. 

b) Emrin cevâbı manasına olduğu için, fâ harfi getirilmiştir. Bu senin, tıpkı 
"uyanık ol, şu sapıklar var ya onlarda hayır yoktur demen gibidir. Birinci izah, 


daha makbuldür, çünkü bu izahta herhangi bir takdire izah duyulmamıştır. 517) 
Hafifletmek Ve Kesintiye Uğrama Meselesi 


Bazı alimler, hafifletmeyi azabın kesintiye uğramamasına, tam aksine devam 
edip gitmesine hamletmişlerdir. Çünkü, azâb kesilecek olsa, mutlaka Uğrama 
Meselesi hafiflemiş otur. Bazı âlimler ise bu ifâdeyi, onun de- 

vamına değil şiddetine hamletmişlerdir. Evlâ olanı,şöyle denilmesidir: Azab, her 
vakit ya da bazı vakitlerde, bazan kesintiye uğramak, bazan da azaltılmak 
suretiyle hafifletilebilir. Cenâb-ı Hak, onların azabını hafifletilmemekle 
vasfedince, bu bizim söylediğimiz şeylerin hiçbirinin olmamasını gerektirir.. 
Allah'ın buyruğuna gelince, bu hususta iki görüş vardır. Ekseri âlimler bu ifadeyi 
ahiret hususundaki yardımın yokluğuna hamletmişlerdir. Yani, "Hiç kimse bu 
azabı onlardan gideremez ve onlar Allah'ın azab etmeyi dilediği kimselere 
yardımda bulunamazlar" demektir. Bazılanysa bunu, dünyevi husustaki yardımın 
yokluğuna hamletmişlerdir ki, birincisi evladır. Çünkü Allahu Teâlâ, bunu 
onların yaptıklarına bir ceza olarak vermiştir.» İşte bu sebepten dolayı Cenab-ı 
Hak, "Bu sebeple onlardan azâb hafifletilmez buyurmuştur. Bu nitelik, ancak 
âhirete uygun düşer, çünkü dünyevi ceza meydana gelirse, bu günah işleyene 


tatbik edilen hadler, cezalar gibi olur. Bir de. bazan kâfirler, mü'minlere üstün 
gelebilirler, H58] 


"Celâlim hakkı İçin Musa'ya Kitâb'ı verdik, ondan sonra da peşpeşe pegamberter 
gönderlik. Meryem oğlu İsa'ya da apaçık deliller verdik ve onu Ruhu'l-Kuds tie 
destekledik. Demek, ne zaman bir peygamber size gönüllerinizin hoşlanmadığı 
bir şeyi göterirse, kibirlenmek İsteyeceksiniz de bir kısmınız yalanlayacak, bir 
kısmınız da öldüreceksiniz, Öyle mi?"(Bakara, 87). 


Bil ki bu, Allah Teâlâ'nın onlara feyazân ettirmiş olduğu nimetlerin bir başka 
çeşididir. Bir de onlar kalkıp bu nimete,küfür ve kötü fiillerle mukabelede 
bulunmuşlardır. Bu böyledir, çünkü Hak Teâlâ daha önce yahudileri, birbirlerini 
öldürmek ve birbirlerini yurtlarından çıkarmak suretiyle, Allah'ın emrine 
muhalefet etmekle niteleyip, daha sonra da bu çirkin fülleriyle ahireti verip 
dünyayı satın aldıklarını açıklayınca, bu ayette zikrettikleriyle de onları iyice 
sus-turmuştur. Ayette geçen:"Kitâb'a gelince, bu Allah'ın onlara bir defada toptan 
göndermiş olduğu Tevrat'tır. İbn Abbas'tan, Tevrat nazil olunca, Allahu Teâlâ'nın 
Hz. Musa'ya Tevrat'ı taşımasını emrettiği, fakat O'nun buna gücü yetmediği, 
bunun üzerine Allah'ın Tevrat'ın her harfi için bir melek gönderdiği; onların da 
Tevrat'ı taşıyamadıkları, böylece de Allah'ın Tevrat'ı Hz. Musa'ya hafiflettiğini 


ve bundan sonra onu taşıyabildiği rivayet edilmiştir. [159] 


Hz. Musa'dan Sonra Rasûller Gönderilmesi 


Allah'u Teâlâ'nm, ayetine gelince, bunda da iki mesele vardır: [160] 
Birinci Mesele 
Kelimesi, (peşinden getirdik) mânasınadır. Bu, bir şeyin peşinden başka bir 


şeyin gelmesi anlamından nakledilmiştir. "Hemen onun peşinden gelmek..." 
anlamı gibi.. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın: "Sonra peygamberlerimizi 


peşpeşe yolladık" (Müminün, 44) ayetidir. Hel) 
İkinci Mesele 


Rivayet olunduğuna göre Hz. Musa'dan sonra, Hz. İsa'nın bi'setine kadar, şeriat 


aynı olduğu halde, ardarda peygamberler gelmiş, birbirlerinin peşlerinden zuhur 
etmişlerdir. Çünkü Hz. İsa (a.s), veni bir şeriat getirmiştir. Bunun doğruluğuna 
Cenâb-ı Hakk'ın, ayetiyle istidlalde bulunmuşlardır. Çünkü bu ayet, aynı şeriat 
içinde birbirlerini izleyerek onların aynı çizgi, tevhid çizgisi üzerinde olmalarını 
gerektirmektedir. Kadi şöyle demiştir: "Hz. Musa'dan sonra ikinci olarak gelen 
peygamberin, o şeriatı aynen, yani ne eksik ne de fazla olarak edâ etmediği 
sürece, birinci peygamberin şeriatı üzre olması mümkün değildir. Aynı zamanda 
bu ikinci şeriat, birincisinin aynısı olduğu tevatür yoluyla bilinebilecek bir 
şekilde de, muhafaza edilir. Çünkü peygamberin durumu böyle olunca, onun 
ancak daha önce bilinmiş olan bir şeyi veya daha önce bilinmesi mümkün olan 
bir şeyi bilmesi mümkün olabilir. Allah'ın beraberinde bir şeriatı olmayan bir 
peygamer göndermesi caiz olmadığı gibi, ki akliyatçılar bu sebebi böyle 
açıklamaktadırlar, şu andaki konumuz hakkındaki söz de böyledir. Böylece Hz. 
Musa'dan sonra gelen peygamberlerin içinde, her ne kadar birincisi aynen 
muhafaza edilmiş olsa da, yeni bir şeriat veya birinci şeriatın silinmiş bazı 
yönlerini ihya edecek ve yeniden ortaya koyacak bir şeriat getirmiş olanların 
mutlaka bulunmuş olmaları gerekir."Buna şu şekilde cevap 
veririz: Bupeygamberleringönderilmesinden maksadın, ümmete geçmiş şeriatları 
hakim kılmaları veya ancak Allah'ın bilebileceği başka neviden lütufları yerine 
getirmiş olmaları, niçin caiz olmasın? Velhasıl Kâdi (Abdülcabbar) delil 
getirmeyip, mevcut iddiasını tekrar etmekten öte bir iş yapmamıştır. O, 
"Peygamberlerin ya yeni bir şeriat, ya da ortadan kalkmış bir şeriatı ihya vazifesi 
ile gönderilmeleri gerekir" hükmünü neye dayanarak vermiştir? Oysa, ihtilaf 
sadece buradadır. 


Bu peygamberler şunlardır: 021 
Hz. Musa dan Sonraki Resuller ____ Başa Dön 


Yüşa, İsmail, Sem un, Davud, Süleyman, Işaya, Ermiya, Uzeyr, Hezekyal, Ilyas, 
Elyesea, Yunus, Ze-keriyya, Yahya (a.s) ve diğerleridir.. 163) 


Hz. İsa'ya Verilen Aşikar Belgeler 


Cenâb-ı Hakk'ın buyruğuna gelince, bunda birkaç mesele vardır: [164] 


Birinci Mesele 


Allahu Teâlâ peygamberleri önce mücmel zikredip, sonra Hz. İsa (a.s)'yı genişçe 
zikretmiştir. Bundaki sebep nedir? Çünkü önceki peygamberler Hz.Musa'nın 
şeriatını getirmişlerdir. Böylece onlar, Hz. Musa'ya tâbi olmuşlardır. Halbuki Hz. 
İsa böyle değildir. Zira O'nun şeriatı, Hz. Musa'nın şeriatıni kısmen neshetmiştir. 


(165| 
İkinci Mesele 


Süryancada İsa, Eyşü; Meryem ise hizmet eden anlamınadır. Şöyle de 
denilmiştir: İbrancada Meryem, erkeklerle oturup kalkmaya düşkün olan kadın" 
manasınadır. Ru'be'nin sözü de böyle tefsir edilmiştir:"Kadınlara çok düşkün 
olan o adama erkeklere düşkün olan o kadının, niçin onu ziyaret ettiğini, 


sordum." H66] 


Üçüncü Mesele 


Ayetteki kelimesi hakkında birkaç görüş bulunmaktadır: 

a) Ölüleri diriltmek, vs gibi, mucizeler anlamına gelir. Bu mâna İbn Abbas'dan 
rivayet edilmiştir. 

b) İncil anlamına gelir. 

c) Bu en kuvvetli olan görüş olup, bütün yukarıda zikredilenler, kelimesinin 
muhtevasına girer. Çünkü mu'cize gösteren peygamber, kendi nübüvvetinin 
doğruluğunu ortaya koymaktadır.Nitekim İncil de, o peygambere 

şeriatinin keyfiyetini gösterir. Bu sebeple, tahsiste bulunmanın bir manası olmaz. 


[167] 


Hz. İsa'yı "Ruhu'l-Kudüs İle Takviye Etme 


Allah'u Teâlâ'nın ayetine gelince bu hususta birkaç mesele vardır: 1168) 
Farklı Kıraatler 


Ayetteki lâfzı, bu şekilde okunmuştur. İbn Kesir tahfifle, şeklinde, diğerleri ise, 
harekeli olarak şeklinde okumuşlardır. Bu her iki okuyuş, kelimeleri gibi, fasih 


olan iki okuyuştur. 1169) 


Rüh'dan Maksad Başa Dön 


Alimler, ayetteki "rûh" kelimesi üzerinde, bazı görüşler belirterek, ihtilâf 
etmişlerdir. 

a) Bu Cebrai| (a,s)dir. Cebrail (a.s) birkaç yönden böyle isimlendirilmiştir: 

1) Rühu'i-Kudüs'ten maksat, er-Rühu'l Mukaddese demektir. Nitekim, denilir. 
Böylece Cenâb-ı Hak.Cebrail'i, "kendi katında mertebesinin yüce olduğunu 
açıklamak ve onu şereflendirmek için bu şekilde nitelemiştir. 

2) Cebrail (a.s)'e bu ad verilmiştir, çünkü beden nasıl ruhla dinliyorsa, din de 
Cebrail (a.s) ile hayat bulmaktadır. Çünkü Cebrail (a.s), peygamberlere vahiy 
getirmeyi üstlenmiştir. Bu hususta mükellef olanlar ise, 

onungetirdikleriyle dinlerini ihya etmiş olurlar. 

3) Cebrail (a.s)'ın gâlib vasfı, O'nun ruhani bir varlık oluşudur. Diğer melekler de 
böyledir. Ne var ki, O'nun ruhani bir varlık oluşu daha tam ve daha 
mükemmeldir. 

4) Cebrail (a.s) rüh diye adlandırılmıştır. Çünkü ne erkeklerin sulbü, ne de 
kadınların rahimi ont banndırmamıştır. 

b) Ruhu'i-Kudüs'ten maksat, İncil'dir. Nitekim Cenâb-ı Hak, Kur'an'da: 
emrimizden bir rüh... (Zuhruf, 52) buyurmuştur. İncil böyle adlandırılmıştır. 
Çünkü din İncil ile hayat bulur,dünyevi işler de O'nun vesilesiyle bir intizama 
girer.. 

c) Bu, Hz. İsa'nın, kendisi sebebiyle ölüleri diriltmiş olduğu ismidir. Bu görüş, 
İbn Abbas ve Said İbn Cübeyr'den rivayet edilmiştir. 

d) Bu, Hz. İsa'ya üflenen ruhtur. Kudüs ise, bizzat Allah'tır. Böylece, Hz. İsa'yı 
bir yüceltme ve teşrif olsun diye, O'nun ruhu Cenâb-ı Hakk'a muzâf kılınmış, 
nisbet edilmiştir. Nitekim, ifâdesi de böyledir. Bu görüş Rebi'den rivayet 
edilmiştir. Buna göre, ayetteki ruhtan murad, insanın sayesinde hayata kavuştuğu 
ruhtur.Bil ki, rüh isminin Cebrail'e İncire ve İsm-i A'zam'a ad olarak itlâk 
edilmesi, mecazdır. Çünkü rüh, insanların hayat mıntıkalarında, damarlarında ve 
menfezlerinde dönüp dolaşan hava demektir. Malümdur ki, yukarıda zikredilen 
Cebrail, İncil ve İsm-i A'zam böyle değildirler. Ancak bu üçünden herbirine 
teşbih üslubuyla, rüh adı verilmiştir. Çünkü rüh, nasıl ki insanın canlılığının 
sebebi ise, Cebrail (a.s) de, ilimleri vasıtasıyla kalblerin hayat bulmasına 
sebeptir. İncil de, şeriatların meydana çıkması ve yaşamasının sebebidir. İsm-i 
A'zam da, maksatlara ulaşma vesilesidir. Ancak rüh ismiyle Cebrail arasındaki 
benzerlik, birkaç yönden daha uygun görülmektedir. 


a) Çünkü Cebrail, tâtif ve nürani bir havadan yaratılmıştır. Bu sebeple, bu ikisi 
arasındaki benzerlik daha mükemmeldir. Binaenaleyh, "rüh" ismini Cebrail'e 
vermek daha evlâdır. 

b) Bu ismi Cebrail'e vermek, diğerlerine vermekten daha belirgindir. 

c) Hak Teâlâ'nın, "Ve biz onu Ruhü'i-Kudüs ile takviye ettik" buyruğunun 
mânası, "biz onu takviye ettik" demektir. Bu takviyeden maksat ise, ona yardım 
etmektir. Yardımı Cebrail'e isnâd etmek hakiki İncil ve İsm-i A'zam'a isnâd 
etmekse mecazdır. Bu sebeple, rüh ismini Cebrail'e vermek daha evlâ olur. 

d) Hz. İsa'nın Cebrail (a.s) ile bir arada bulunması, bir benzeri başka hiçbir 
peygambere nasib olmayacak bir şekilde tahsis olunca, biçimlerinin en kuv- 
vetlilerindendir. Çünkü Cebrail (a.s) Meryem'e, bir çocuk doğuracağını 
müjdeleyeceğini müjdelemiştir. Hz. İsa (a.s) Cebrail (a.s)'in üflemesinden 
meydana gelmiştir. Bütün durumlarda Hz. İsa'yı terbiye edip eğiten Cebrail'dir. 
Onunla beraber onun gittiği yere giderdi. O, göğe çıktığında da onunla beraberdi. 
e) Cenâb-ı Hakk'ın,ayetine gelince, bu onları son derece zemmetmektir. Çünkü 
israiloğullarının yahudileri, peygamber onlara hoşlarına gitmeyen bir şeyi 
getirdiğinde, o peygamberi yalanlarlar, eğer o peygamberi öldürme fırsatı 
ellerine geçerse öldürürlerdi. Onlar, dünyada yükselmeyi istediklerinden, 
dünyanın lezzetlerini arayıp, halka Önder o!-mak istediklerinden ve haksız yere 
onların mallarını almak gayesiyle hareket ettiklerinden ötürü, böyle olmuşlardır. 
Peygamberler ise, onların bu davranışlarına fırsat vermek istemiyorlardı. Bu 
sebeple onlar da peygamberleri yalanlıyor, cahil olan insanlara, peygamberlerin 
yalancı oldukları duygusunu aşılıyorlar ve bu hususta tahrif ve yanlış yorumlarla 
ıddialasıyorlardt. Onların içinde, tıpkı iblisin Hz. Adem'e karşı sergilemiş olduğu 
tavrı, peygamberlere gösteren kimseler bulunmaktaydı.Allahu Teâlâ'nın: 
ifâdesine gelince, birisi, şeklinde denilmeli değil miydi?diyebilir. Buna iki 
şekilde cevapverimiz: 

a) Bununla, mazinin hikâyesi murad edilir. Çünkü, söz konusu iş, son derece 
korkunçtur. Böylece bu işin hatıralarda canlandırılması ve kalblerde tahayyül 
edilmesi murad edilmiştir. 

b) "Henüz kendilerini öldüreceğiniz bir grub.." manası murad edilmiştir. "Çünkü 
Hz. Muhammed (s.a.s)'i öldürmek için çok çaba sarfettiniz ve bunun için ona 
büyü yapıp yiyeceği koyunu zehirlediniz ama ben onu size karşı korudum." Hz. 
Peygamber (s.a.s) de ölürken;" Hayberde yediğim (zehirli) lokmanın acısı benden 


ayrılmadı. İşte bu can damarımın kesilmek üzere olduğu andır"(/70) 
buyurmuştur. En iyisini Allah bilir, HZH 


"Kalblerimiz Perdelidir" Neye Delalet Eder? 


"(Yahudiler): Kalblertmtz perdelidir" dediler. Hayır öyle değil. Allah onları 
inkârları sebebi ile rahmetinden kovmuştur. Onun için artık az inanırlar"(Bakara, 
88). kelimesi ile ilgili üç görüş vardır: 

a) Bu kelimesinin çoğuludur.İse bir kılıf içinde olan şey demektir. Buna göre, 
"Bizim kalelerimiz, senin davetinin tesirinin ulaşmasına mâni olacak örtülerle 
sarılıdır" demektir. 

b) Esâm bazı yahüdilerin, "Kalblerinin ilimle örtülü, hikmetle dolu olduğunu, 
bundan dolayı Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatına ihtiyaçlarının olmadığını" 
söylediklerini rivayet etmiştir. 

c) Gulf, içinde senin dediğin şeylerin doğruluğuna delalet edecek herhangi 
birşey bulunmayan boş kılıf gibidir. Mü'tezfle birinci görüşü tercih etmişler ve 
sonra bu ayetin kâfirlerin kalblerinde, imana mani olacak herhangi birşeyin. ne 
gılâfın, ne örtünün, ne de, Mücebbirenin dediği gibi, bir engelin bulunmadığına 
delâlet ettiğini söylemişlerdir. Çünkü eğer böyle olsaydı yahudilerin bu sözleri 
doğru olurdu, Cenâb-ı Allah da: "Hayır öyle değil. Allah onları inkârları 
sebebiyle rahmetinden kovmuştur" ayeti ile onları yalanlamazdt. Zira Hak Teâlâ, 
ancak bâtıla sarılan ve yalan söyleyen kimseleri zemmeder, doğru söyleyen ve 
mazeretli kimseleri zemmetmez. 

Mutezile sözüne devamlı şöyle demiştir: "Bu ayet, Allah'ın: "Biz onların 
kaiblerinin üstüne o (Kur'an'ı) iyice anlamalarına engel perdeler, kulaklarına da 
bir ağırlık koyduk " (Kehf. 57), 

"Biz onların boyunlarına bukağılar koyduk" (Yâsin, 8) ve: 

"Aralarına bir engel koyduk" (Yasin, 9)ayetlerinin manası o kâfirlerin imândan 
men olunmayıp aksine lutf-i ilâhi'den men olundukları veya inkârdaki 
ısradarından ötürü inkâra mecbur edilmiş kimselere benzetildikleridir. "Yine 
Mü'tezile," Hak Teâlâ'mn bu sözlerinden ötürü yahudileri zemmedişinin bir 
benzeri de yine aynı sözü söylemelerinden ötürü şu ayette kâfirleri 
zemmetmesidir: 

"Onlar bizi davet edegeldiğiniz şeye karşı kalblerimiz örtüler içindedir. 
Kulaklarımızda bir ağırlık, senin ile aramızda da bir perde vardır" (Fussilet, 5) 
demişlerdir. Eğer durum Mücebbirenin dediği gibi olsaydı, bu kimseler doğru 
söylemiş olurlardı. Doğru söylemiş olsalardı, Atlah onları zemmetmez, aksine 
iman etmeme hususunda mazeretlerini ortaya koymak ve kınamayı onlardan 
düşürmek için bu sözlerini nakletmiş olurdu" demişlerdir. 

Bil ki biz kelimesinin tefsiri hususunda üç görüşü bildirdik. Binâenaleyh bir delil 


olmadan bunlardan birini kesin olarak seçmek doğru oimaz. Biz bu ayetten 
maksadın, bu açıklama olduğunu kabul etsek bile, ey Mü'tezile, niçin "Bu ayet, 
bu sözün kınanmış bir söz olduğunu gösterir" diyorsunuz? 

Allah Teâlâ'mn: "Allah onları inkârlarından dohyı rahmetinden koğmuştur 
(lanetlemiş)" ayeti hususunda Mü'tezile'ye birkaç cevab verilmiştir: 

a) Bu ifâde, Hak Teâlâ'nın, küfürleri sebebiyle onlara lanet ettiğine delâlet eder. 
Öyle ise siz niçin, "Allah, onlara bu sözlerinden dolayı lanet etmiştir" 
diyorsunuz? Belki de Allah, onların bir sözünü nakletmiş, sonra da inkârları 
sebebi ile mel'un olduklarını beyan etmiştir. 

b) Allah Teâlâ'ntn: "Bizim kalblerimiz perdelidir" dediler" ayetinden mak-sad, 
onların bunu istifham-ı inkâri tarzında zikrettiklerini anlatmaktır. Yani, "Bizim 
kalblerimiz her hangibir perde veya örtü içinde değil, aksine son derece güçlü; 
zihinlerimiz de son derece berraktır. Sonra biz bu zekâ ve anlayışımızla, Ey 
Muhammed (s.a.s) senin delillerin üzerinde düşündük de içlerinde kuvvetli bir 
şey bulamadık" demek istemişlerdir. Onlar bu verimsiz yalan sözü söyleyince, 
şüphesiz Allah bundan dolayı meydana gelen inkârları sebebiyle onları 
lanetlemiştir. 

c) Belki de onların kalbleri herhangibir örtü içinde değil aksine, Cenâb-ı Hakk'ın 
da: "O (Muhammed'i), oğullarını bildikleri gibi bilir (tanırlar)" (Bakara, 146) 
buyurduğu gibi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğinin doğru olduğunu 
biliyorlardı. Fakat onlar bildiklerini inkâr ederek, kalblerinin örtülü olup böyle 
bir bilgiye sahip olmadıklarını iddia etmişlerdir. Bu sebeple onların inkârları 
küfr-ü inâdi olmuş oldu, İşte Allah onlara şüphesiz bu küfürleri sebebiyle lanet 


etmiştir. (172) 


Çok Az İnanır Olmaları Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: "Onun için artık çok az inanırlar" ayeti ite ilgili iki mesele vardır: 


(173) 
Buyruğunun Muhtemel Uç Mânası 


Bu ifâdenin tefsirinde üç görüş vardır: 

a) iman edenlerin sıfatıdır. Yani "onlardan pek imân etmiştir" manasınadır. Bu 
görüş Katede Esâm ve Ebu Müslim'den rivayet edilmiştir. 

b) kelimesi, imanın sıfatıdır. Yani "Onlar, imân etmeleri gereken şeylerden pek 
azına inanırlar. Çünkü onlar Allah'a imân ediyor, ama peygamberleri inkâr 


ediyorlardı." 

c) Bunun manası "Onlar asla imân etmezler" demektir. Nitekim; denilir. Bu 
cümlenin manası, "O, kesinlikle hiçbirşey yapma-lemektir. Kisâi ise şöyle 
demiştir: Arablar, hiçbir bitki çıkarmayan bir toprağı kastederek (Çorak bir 
araziye uğradık) der. ilk izah daha evlâdır. Çünkü o, aynen Cenâb-ı Hakk'ın: 
"Hayır Allah onların kalblertni küfürleri yüzünden mühürlemişttr. Artık onlar, 
pek azı hariç imân etmezler" (Nisa, 155) ayetinin bir benzeri ifâdedir. Bir de 
birinci cümlede kavim açıkça zlkreditdiği için, istisnanın bu kavimden bir 


kısmını içine alması gerekir. (74) 
İkinci Mesele 


lafzının mansub oluşu ile ilgili bazı izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, "Onlar az bir iman ile iman ederler" manasınadır. Ayetteki u. zaidedir. Bu 
az imanları da, Tevrat'ın bir kısmına iman etmeleridir. 

b) Harf-i cer hazfedildiği için, lafzı mansub kılınmıştır, bu, "Onlar azını tasdik 
ederler" demektir. 


c) Bunun takdiri, "Onlar az inanır oldular" şeklindedir. 173) 


"O yahüdüere Allah katında, yanlarında bulunan (Tevrat'ı) tasdik edici bir kitab 
gelince -ki daha evvel inkâr edenlere karşı (Allah 'dan) böyle bir feth (zafer) 
istiyorlardı- işte tanıdıkları o şey kendilerine gelince, onu inkâr ettiler. Bu 
sebeple Allah'ın laneti kâfirlerin üstünedir" (Bakara, 89) . 

Bil ki bu yahudilerin kötülüklerinden birisidir. Allah'u Teâlâ'nn, lafzına gelince, 
alimler bu kitabın Kur'an olduğunda ittifak etmişlerdir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, 
beyanı bu kitabın onların yanında obandan başkası olduğuna delâlet eder. Bu ise, 


ancak Kur'an'dır. H76] 


"Kendilerindeki Kitabı Tasdik Eden Kitap" Ne Demektir? Başa 
Dön 


Allahu Teâlâ'ntn, İfâdesine gelince, bunda iki mesele vardır; (177) 
Birinci Mesele 


Nübüvvetine dair Hz. Muhammed'i tasdikle mükellef tutuldukları konusunda, 


Kur'an'ın, onların yanında bulunan Tevrat'ı doğrulamakta olduğunda hiçbir şüphe 
yoktur. Bu hususa yakışan, Kur'an'ın, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine 
delâlet hususunda, yanlarında bulunan Tevrat'a muvafık olmasıdır. Çünkü onlar 
Kur'an'ın diğer şer'i meselelerde, yanlarında olan Tevrat'a muvafık olmadığını 
biliyorlardı. Biz de Kur'an'ın, Kur'an'ın delilleri konusunda Tevrat'a muvafakati 
kasdetmediğini bilmekteyiz. Çünkü Allah'ın bütün kitapları böyledir. Hepsi 
geçersiz olunca, bundan maksadın, Kur'an'ın nübüvvete has olan ve nübüvveti 
gösteren alâmetler, sıfatlar ve özellikler hususunda onların kitaplarına muvafakat 


etmiş olduğu sabit olmuş olur. 478) 
İkinci Mesele 


Kelime, hal olmak üzere şeklinde okunmuştur. Buna göre, şayet nasıl nekire bir 
kelimeye hal olmak üzere, mansüb olmuştur? denilirse, deriz ki nekire (belirsiz) 
kelimeler sıfat aldıkları zaman, hususileşirler. Bu sebeple hal kelimesinin, hususi 
olan nekirelerden dolayı mansüb olmast uygun olur. Çünkü Allah'ın, sözü, yine 


O'nun sözüyle vasıflandırılmıştır. 172) 
Üçüncü Mesele 


nın cevabı hususunda üç görüş bulunmaktadır 

a) Cevap, mahzüftur. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı: 

"Eğer, birKur'an kionunia dağlar yürütülseydi..." (Raaad, 31) ayeti gibidir. Çünkü 
bunun cevâbı mahzüf olup, bu da, "Bu ancak, bu Kur'an, olurdu" cümlesidir. Bu 
görüş Ahfeş ve Zeccac'dan rivayet edilmiştir. 

b) Bu hazif, tekrar ettiği ve söz uzadığı içindir. Buna göre cevâp, ifadesidir. Hak 
Teâlâ'nın tıpkı, Öldüğünüzde, toprak ve kemik olduğunuzda, sizin mutlaka 
çıkarılacağımızı mı size va'adediyor o?" (Mü'minun, 35) ayeti gibidir. Bu görüş, 
Müberrid'den rivayet edilmiştir. 

c) Ayette geçen, kelimesindeki fâ harfinin birinci, nın cevâbı; istifâdesinin ise, 
ikinci 'nın cevabı olmasıdır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı: 

"Eğer size benden bir hidayet gelir ve kim de ona tâbi olursa, muhakkak ki 
onlara bir korku yoktur ve onlar üzülmeyeceklerdir del" (Bakara, 38) ayeti gibi- 


dir.Bu görüş Ferrâ'dan nakledilmiştir. 1180) 


Ayetin Nüzul Sebebi 


Cenâb-ı Hakk'ın, ayetine gelince, bunun sebeb-i nüzulü hakkında bazı görüşler 
vardır: 

a) Yahudiler, Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak gönderilmezden ve 
kendisine Kur'an nazil olmadan önce, Allah'tan fetih ve muzafferiyeti isteyerek, 
şöyle diyorlardı: "Ey Rabbimiz, bize fetih nasib et, ve bize ümmi olan 
peygamberin yüzü suyu hürmetine yardım et!" 

b) Savaşırken düşmanlarına şöyle diyorlardı: "Zamanı yaklaşan şu peygamber 
bize, size karşı yardım edecek.." Bu görüş İbn Abbas'dan nakledilmiştir. 

c) Onlar, Arablardan, onun doğumunu soruyor ve onu, "sıfatları şöyle şöyledir.." 
diye vasfediyor ve açıkça kâfirlere, yani müşrik Arablara ondan söz ediyorlardı.. 
Bu görüş de, Ebu Müslim'den rivayet edilmiştir. 

d) Peygamber olarak gönderilmeden önce, Allah'ın elçisiyle Evs ve Hazrec'e 
karşı muzafferiyet isteyen Kurayza ve Nadiroğulları hakkında nazil olmuştur. Bu 
görüş İbn Abbas, Katâde ve Süddi'den nakledilmiştir. 

e) Bu ayet, yahudilerin âlimleri hakkında nazil olmuştur. Onlar, Tevrat'ı okuyup, 
onda Hz. Muhammed'in isminin geçtiğini görüp, O'nun peygamber olacağını ve 
Araplar içinden çıkacağını anlayınca, müşrik olan Araplardan, durumu 
peygamber olarak gönderilecek olan kişinin durumuna uygun olan bir şahsın 
doğup doğmadığını öğrenmek için, bu sıfatları sorup soruşturuyorlardı. 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğuna gelince, bu hususta birkaç mesele vardır; 481 
Tevrat'ın Hz. Peygamberin Evsafını Bildirmesi Başa Dön 


Ayet onların, Hz. Peygamberin nübüvvetini bildiklerine delâlet eder. Bu hususta 
bir soru vardır. Bu soru şudur: Tevrat, mütevâtir bir nakille naklolun- muştur. 
Tevrat'ta Hz. Muhammed'in vasfının tafsilâtlı olarak bulunmasına, yani şekli 
şöyle, davranışları da şöyle şöyle olacak olan falanca şahsın, falanca beldede 
ortaya çıkacağının açıklanmış olduğunun, söylenmesi veya bu sıfatların bu 
şekilde bulunmaması ihtimallerine gelince; eğer birinci durum söz konusu ise, 
yahudi kavmi, Tevrat'ın Hz. Peygamberin doğruluğuna şehâdette bulunduğunu 
zorunlu olarak biliyorlardı demektir. O halde, tevatür ehlinin yalan üzere 
ittifakları nasıl caiz olabilir? Şayet, peygamberin sıfatları bu şekilde değil İdiyse, 
Tevrat'ta zikredilen sıfatlardan Hz. Muhammed'in bir peygamber olduğu neticesi 
zorunlu olarak elde edilemez; o halde Cenâb-ı Hak niçin; buyurmuştur? 

Buna şöyle cevap verilir: Tevrat'ta geçen sıfat, icmali, genel bir sıfat idi. Sonra, 
Hz. Muhammed'in nübüvvetini de strf bu sıfatlar yoluyla tanımamışlar, aksine 


mü'cizelerin de zuhur etmesiyle bu sıfatlar adeta te'kid edilmişti. İşte bu sebeple 
Cenâb-ı Hak, onların inkârını kınamıştır. [182] 


Hz. Peygamberi İnkarlarının Sebepleri 


Onların, birkaç sebepten ötürü O'nu inkâr etmiş olduklarını söylemek 
mümkündür: 

a) Yahudiler, israiloğullarından pekçok peygamber gelmiş olduğu için, 
gönderilecek bu son peygamberin de İsrailoğullarından çıkacağını sanıyorlardı. 
Bu sebeple, insanları bu peygamberin dinine teşvik ve ona davet ediyorlardı. 
Ama, Cenâb-ı Hak, Araplardan, İsmail (a.s)'in neslinden Hz. Muhammed (s.a.s)'i 
peygamber olarak yollayınca, bu onların çok zoruna gitti. Bu sebeple onu 
yalanladılar ve ilk davranışlarına muhalefet ettiler. 

b) Onların, Hz. Muhammed'in nübüvvetini itiraf etmiş olmaları, başkan- 
lıklarıyla mülk ve servetlerinin elden gitmesi demekti. Bunun için, tasdikten 
kaçındılar ve inkârda ısrar ettiler. 

c) Belki de ontar, gönderilen peygamberin sadece Araplara gönderilmiş 


olduğunu sandılar, bu sebeple de, onu inkâr etmiş oldular. [183] 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak, onların Hz. Muhammed'in peygamberligini bilmekte olduklarını 
açıkladıktan sonra, yahudileri kâfir olmakla vasfetmiştir. Bu, küfrün sırf Allah'ı 


bilmemek olmadığına delâlet eder. 1184) 
Lanet Neye Denilir? 


Cenâb-ı Hakken, Allah'ın laneti kâfirlerin üzerinedir" sözüne gelince, bu 
buyruğundan maksat, onları ahiretin hayırlarından uzaklaştırmaktır. Çünkü, 
dünyanın hayırlarından uzaklaştırılan kimse, "mel'ün" olmaz. Eğer, "Cenâb-ı 
Hak, daha önce geçmiş olan ayetlerde, "Ve insanlara güzel söz söyleyin" 
(Bakara, 83); ve, "Allah'tan başkasına ibâdet edenlere sövmeyin; sonra 
bilmeden, taşkınlık yaparak onlar da Allah'a söverler" (En'âm, 107-108) 
buyurmamış mıdır? denilirse, deriz ki: Daha önce açıklamış olduğumuz gibi, 
laneti hak etmiş olan kimseye lanet etmek de güzet söz cümlesinden olduğundan, 


âmm olan bir ifâdeye bazan tahsis gelebilmektedir. Allah en iyi bilendir. H85] 


"Onlar, Allah'ın, kullarından dilediği kimseye fazlından indirmesini hased 
ettikleri için, Allah'ın (bu kere) indirdiği (Kur'an'ı) da inkâr etmek suretiyle 
kendilerini ne kötü şeye sattılar! Böylece gazab üstüne gazaba uğradılar 
(hakettiler). O kâfirler için (kendilerini) hor ve hakir edecek bir azab vardır" 
(Bakara, 90). 

Bil ki ayetin başındaki kelimesinin hakikatından bahsetmek ancak birçok 


meseleyi ele almakla mümkün olur: 1186) 
“N”me” Ve “Bi’se” Fillerinin Aslı Başa Dön 


kelimelerinin aslı sözümüz gjbi ve dir Fakat ikinciharfi hurüf-u'l Halk*45' 
(Boğaz harflerinden) olup kesreli olan fiili dört türlü okumak caizdir: 

a) Aslı üzere yani ilk harfi fethalı,ikinci harfi kesreli olarak okumak. (45) Bunlar 
boğazdan çıkan şu altı harf (ses) tir: 

b) İlk harfi ikinci harf gibi okumak. Bu da lafzında nün ve ayn harflerini kesreli 
olarak, şeklinde okumaktır. kelimesi de bu tarzda okunur. Araplar aynı kelimede 
iki kesreyi peşpeşe getirmekten kaçınırlar. Fakat burada boğaz harflerinden 
birinin, yanındaki harfi kendisine tâbi kılma Özelliğinden ötürü bunu caiz 


görmüşlerdir. 

Meksür (kesreli) olan boğaz harfini sakin kılıp ondan önceki harfi olduğu gibi 
bırakmak suretiyle, gibi, ve şeklinde okumak. 

d) Boğaz harfini sakin kılıp, onun kesresini bir önceki harfe naklederek şeklinde 
okumak, fiili de aynı şekilde diye okunur. 

Bil ki bu son değişiklik, bu iki kelime hakkında, işin aslında sadece "caiz" 
durumunda olmakla beraber, Araplar "zaruri" saymışlardır. Çünkü mazi fiil, 
masdann (fiilin aslının) mazi zaman diliminde meydana geldiğini bildirir. 
Halbuki bu iki kelime bu sınırın dışına taşıp medih ve zem'de (övme ve 
yermede) ileri dereceyi ifâde eden camid (kalıplaşmış) iki kelime haline 
gelmişlerdir. Böylece lafızdaki bu zaruri değişiklik asılda (yani mânada) 
değişikliği belirtmiş ve mesela, Zeyd'in pek iyi bir insan olduğunu ifâde için 
demişler ve artık şiir zarureti dışında asıl şeklini kullanmaz olmuşlardır. 

Nitekim Müberred şu şiiri okumuştur: 

"İnsanlara isabet eden kötülük ve sıkıntılara karşı fidye vermek, Kaysoğullarına 
düşer Ayaklarım ona karşı gelemiyor. Çünkü on/ar, iyi İşlerde çalışan ne güzel 


kimselerdir!" H87] 
İkinci Mesele: 


ve kelimeleri, aslında fiilleridir. Müenneslik alâmeti olan o harfinin bunların 
sonuna gelip ve denilebilmesi buna delâlet eder. Ferrâ bu iki kelimeyi isim gibi 
kabul etmiş ve bu görüşüne Hassan b. Sabit (r.a)'ın şu şiirini delil getirmiştir: 

Biz evinin kapısını zengin olsun, fakir olsun her insana açan ne iyi komşu 
almadık mı? Ferra ayrıca şunu da buna delil getirmiştir: Bir bedevi Araba bir kız 
çocuğu doğduğu müjdesi verildi ve kızın ne güzel bir çocuk! denildi. Bunun 
üzerine Allah'a yemin ederim ki bu, güzel bir çocuk değil" demiş, Basralı 
nahivctier. Ferra'nın bu deliline "Bu söz hikâye nakli kabilindendir" diyerek 


cevac vermişlerdir. [188] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki ve kelimeleri salâh (iyilik) ve bozukluk (kötülük) ifâde etme hususunda 
iki asıldırlar. Bunların failleri cinsi istiğrakı ifâde eden açık veya gizli bir isim 
olur. Açık olması iki türlüdür: 

1) Sen (Zeyd ne iyi bir adam) dediğinde, belli bir "adam"ı değil, mutlak olarak 
"bir adam" (oluşu) kastedersin. 


2) Sen "Zeyd adamın ne güzel bir kölesidir!"öerr sin. Ama şairin şu kullanışı 
nâdirdir: 

"Silahsız sahib (arkadaş) ne iyi arkadaştır! Kervan sahibi olarak da Hz. Osman b. 
Attan ne iyi bir sahiptir!" Denildi ki bu ifâdesi maksuda delâlet ettiği için böyle 
olmuştur. Çünkü kastedilen bir tek kişidir. " kelimesini efif tamlı getirince sanki 
şâir kelimesinin başına da elif-lam getirmiş gibi oldu. Gizli olarak gelen isme 
gelince bu senin, 

"Zeyd'e adam olarak ne güzeldir" sözünde olduğu gibidir. Bu cümlenin aslı 
şeklindedir. Buradan ilk kelimesi hazfedilmiştir. Çünkü nekire ve mansub olan 
ikinci kelimesi ona delâlet etmektedir. Bu Şarj kelimesi temyiz olduğu için 
mansubtur Bunun bir benzeri (Yirmi adam) sözündür. Temyiz edilen kelime 
ancak nekire olur. Görmüyor musun, hiç kimse demez. Şayet Araplar temyiz 
edilen kelimenin başına elif lam getirip de nasb ederek demiş olsalardı bu 
maksada aykırı olurdu. Çünkü onlar temyizi eliflami olarak getirmeyi isteselerdi 
mutlaka onu ref ederek derlerdi; ve temyizi gizlemeye muhtaç olmazlardı. Onlar 
sözü kısaltmak için faili gizlemişlerdir. Çünkü, "Adam olarak o ne iyidir!" 


ifâdesi bir ferdi üstün kılınan bir cinse delâlet eder. 89] 
“Nime” Ve “Bi'se” nin İ'rabı 


Sen, dediğin zaman bunun irâbt iki şekilde olur. 

a) Sanki bu cümle, aslı imiş gibi kelimesinin muahhar möbtedâ olması. 

İlk sözde kelimesi her nekadar sonra gelmiş olsa da, önce olduğuna niyet 
edilmiştir. Nitekim, "Miskine uğradım" manasında, cümlesini murad ederek, 
demen gibi. Mübtedaya râci olacak zamire gelince, kelimesi kendisinde "adam" 
cinsinin bulunduğu bir umümi kelime olunca "Zeyd" de o cinsin içine girer de 
böylece bu durum, Zeyd'e râci olacak zamirin yerine geçmiş olur. 

b) Senin ifâdende kelimesi mahzuf müb-tedânın haberidir. Sanki "Ne güzel 
adam" denince,"Övdüğün adam kimdir?" denilmiş de, "O Zeyd" manasında, 


cevabı verilmiştir. (190) 
Beşinci Mesele 


Medhe ve zemme tahsis edilmiş (mahsüs) şeye gelinçe, o ancak ve 
kelimelerinden sonra zikredilen şeyin cinsinden olur. Meselâ 

"Adamlardan Zeyd..." demek gibi. Durum böyle olunca Cenâb-ı Hakk'ın "Bizim 
ayetlerimizi yalanlayan kavmin hali ne kötüdür!" (Araf, 177) ayetinde, 


kelimesine muzâf olan şeyin hazfedilmiş olması, takdirinin ise, şeklinde olması 


gerekir. Bu meseleyi özetlediğimize göre artık tefsire dönelim. 091] 
İnkarcıların Durumu 


Cenâb-ı Allah'ın: "Onlar inkâr etmek suretiyle kendilerini ne kötü şeye sattılar!" 
ifâdesi hususunda iki mesele vardır: H22] 


Birinci Mesele 


daki lâfzı "Kendisi mukabilinde nefislerini sattıkları o şey, ne kötü bir şey!" 
manasında olmak üzere, mansub bir 
nekire olup nin failini açıklamaktadır. Zemme tahsis edilmiş olan (mahsus) ise 


bu ayette, "inkar ermeleri" ifadesidir. 093] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ayetteki kelimesi ile ilgili iki görüş vardır: 

a) Bu, satmak manasınadır. Bunun izahı şoyledir: Cenâb-ı Allah, mükellefe 
cennete ulaştıran iman ile cehenneme götüren inkâr imkânını verince, onun bu 
ikisinden birini tercih edişi, bir şeyi almayı diğer şeyi almaya tercih etme gibi 
oldu. Buna göre o kul, kendisinde kurtuluşu ve necatı bulunan imânı tercih ettiği 
zaman, 

"Ne güzel şey safın aldı!" denilir. Bey' ve şirâ .alışverişten) maksad, sahib 
olunan bir şeyi başka bir mal ile değiştirmek olunca satan ve alandan herbiri, bu 
aynı mananın her ikisinde de meydana gelmesi sebebiyle, satan veya alan diye 
nitelendirilebilirler. Bu sebepten ötürü Cenâb-ı Hakk'ın: ayetinin şöyle tefsir 
edilmesi yerinde olu Onlar, inkârlarını almak için nefislerini (kendilerini) sattılar. 
Çünkü onların kendileri aleyhine elde ettikleri şey küfür olduğu için, onlar bu 
küfür mukabilinde nefislerini satmış gibi oldular. 

b) Bana göre daha doğru olan izah ise şudur: Mükellef (kul), kendisi için 
Allah'ın cezasından korktuğu zaman, Allah'ın cezasından kurtulmasına vesile 
olacağını sandığı amelleri yapar ve böylece nefsini o ameller karşılığında satın 
alıp (kurtarmış) olur. Yahudiler de yaptıkları şeyin, kendilerini Allah'ın 
azabından kurtaracağına ve sevaba ulaştıracağına inandıkları için, bunların 
karşılığında nefislerini satın aldıklarını (kurtardıklarını) sandılar da Allah Teâlâ 


onları zemmederek: "Kendilerini sattıkları şey ne kofu birşeydir!" buyurdu. Bu 
izah, hem mana, hem lafız bakımından, birinci izaha göre daha doğrudur. 

Sonra Cenâb-ı Allah, onların karşılığında nefislerini satın aldıkları şeyin 
tefsirini, "Allah'ın indirdiği şeyi inkâr etmeleri. ifâdesi ile yapmıştır. Bu ifâdeden 
maksadın, o yahüdilerin Kur'an'ı inkâr etmeleri olduğunda şüphe yoktur. Çünkü 
hitâb yahüdiler hakkındadır. Onlar ise Kur'an'dan başkasını tasdik ediyorlardı. 
Daha sonra Allah Teâlâ, indirdiği şeyi, inkâr etmeyi tercih edişlerine sebeb olan 
şeyi Um diyerek açıkladı ve bununla onların inkârlarından maksadlarının ne 
olduğuna işaret etti. Nitekim maksadın ne olduğuna dikkat çekmek için, "Falan, 
falana hasedinden dolayı(hased maksadıyla) düşmanlık ediyor" denilir. Eğer 
ayette, Um (hased ederek) sözü olmasaydı onların, hasedleri sebebi ile değil de 
cehaletle inkâr ettiklerini de düşünebilirdik. 

Bil ki bu ayet hasedin haram olduğuna delâlet eder. Hased pek çok sebepten 
olabileceğinden dolayı Hak Teâlâ, onların bu hasedlerinin sebebinin ne 
olduğunu, "Allah'ın kullarından dilediği kimseye fazlından indirmesine.." 
buyurarak açıklamıştır. Hâdise ancak bizim anlatacağımız şu şeye uygundur: 
Onlar beklemekte oldukları bu büyük nübüvvet lütfunun kendi kavimleri içinden 
birisine verileceğini sanmışlardı. Amma beklenen nübüvveti Araplarda görünce, 


bu durum onları kıskançlığa ve hasede sevketmiştir. [194] 


Yahudilerin "Gazab Üstüne Gazaba" Uğramalarından Maksad 
Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın: "Böylece gazab üstüne gazaba uğradılar" ayeti ile ilgili birkaç 
mesele vardır. H25] 


Birinci Mesele 


Bu iki gazabı açıklama hususunda bazı görüşler vardır: 

a) İki gazab için mutlaka iki sebebin olduğunu isbat etmek gerekir: Birincisinin 
sebebi, daha önce bahsedilmiş olan şeydir. O da yahuditerin Hz. İsa (a.s)'yı ve 
ona indirilmiş olan İncil'i yalanlamalarıdır. İkincisinin sebebi, onların Hz. 
Muhammed (s.a.s)'i ve ona indirilen Kur'an'ı yalanlamalarıdır. Böylece bu 
onların bir sebepten sonra diğer bir sebebe girmelerinden ötürü, Allah tarafından 
bir gazabtan sonra başka bir gazaba düşme olarak kabul edilmiştir. Bu Hasan 
Basri, Şa'bi, İkrime Ebu'l Âliye ve Katâde'nin görüşüdür. 

b) Maksad sadece iki gazabın varlığını bildirmek değildir, aksine murad, 


yahudilerden sâdır olmuş olan birbirine benzer şeylerden dolayı birbirine yakın 
çok çeşitli gazablara müstehak olduklarını bildirmektir. Onlardan sâdır olan bu 
şeyler onların şu sözleri söylemeleridir: "Uzeytr Allah'ın Oğludur ' (Tevbe, 30); 
"Allah'ın eli bağlidir" (Maide, 64); Allah fakirdir bizler ise zenginiz" (Al-i 
İmran, 181) ve benzeri küfür sözleri... Bu Atâ ve Ubeyd b. Umeyr'in görüşüdür. 
c) Bundan murad, her nekadar tek ise de, onların küfürlerinin büyük olması 
sebebi ile ona karşı olan ilâhi gazabın çok ve kuvvetli olduğunu göstermektir. 
Bu, Ebu Müslim'in görüşüdür. 

d) Onlara olan gazabın birincisi, buzağıya tapmaları sebebiyle, ikincisi de Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in Tevratta olan sıfatlarını gizlemeleri ve onun 
peygamberliğini inkâr etmeleri sebebiyledir. Bu görüş Süddi'den rivayet 


edilmiştir, H26] 
İkinci Mesele 


Gazab, istemediği birşey gördüğü zaman insanın kalbinin kanı kabardığında, 
mizaçta meydana gelen bir değişiklikten ibarettir. Bu, Allah Teâlâ hakkında 
imkansız olduğu için, kendisine isyan edenlere lanet etmek ve laneti emretmek 


gibi zararları dilemesine hamledilir. (197) 

Üçüncü Mesele 

Cenâb-ı Allah'ın gazab ile vasıflanması Uygur'dur. O'nun gazabı artar ve çoğalır. 
Bu, Allah hakkında, 


azab etmesinin uygun oluşu gibi, uygundur. Binaenaleyh, O'nun bir tek sebebten 
dolayı kâfire gazab etmesi, bir çok sebepten dolayı gazab etmesi gibi değildir. 


[198] 
Hor ve Hakîr Edici Azab: 
Allah Teâlâ'nın: "Kâfirlere hor ve hakir edici azab vardır" ayeti ile ilgili birkaç 


mesele vardır: H89] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın bu sözü, O'nun: "Onlara hor ve hakir edici bir azab vardır" (al-i 
İmran, 178) sözünden daha fazla mana ifâde etmektedir 
Çünkü ilk sözün manasına bu kâfir yahudilerle birlikte başka kâfirler de dahildir. 


İkinci ifâdenin manasına ise sadece onlar dahildirler. [200] 
İkinci Mesele 


Azab, gerçekte hor ve hakir kılıcı olmaz. Çünkü bunun manası, "O dışındakileri 
hor ve hakir kıldı" demektir ki bu sıfat ancak akıllı bir varlık için uygur 

olur. Öyle ise çok azaba uğrayan kimseleri hor ve hakir kılan Cenâb-ı Allah'ın 
kendisidir. Ancak bu hor, hakir kılış azab ile meydana geldiği için, "hor ve hakir 
kılan" ı azabın sıfatı yapmak yerinde olmuştur. Eğer, "Azab, ancak hor-hakir 
kılmakla birlikte var olur. O halde azabı ayrıca böyle nitelemenin faydası nedir?" 
denirse, deriz ki: Azabın "hor ve hakir kılıcı" vasfıyla birlikte zikredilmesinde 
mutlaka Allah'tan olduğunda bir delil vardır, Bu sebeble Allah azabın kendisi 


tarafından verildiğine delil olsun diye, "muhin" (hor ve hakir kılan) kelimesini 


zikretmiştir. [201] 
Azab Kâfirlere mi Mahsustur? 


Bir kısım insanlar şöyle demiştir: Allah'ın, sözü, azabın ancak kâ- tirler için 
olduğuna delâlet eder. Bu mukaddimeyi sunduktan sonra iki ayrı fırka bu ayeti 
delil olarak kullanmışlardır: 

a) Hariciler, "Diğer ayetlerle fâsığın (günahkârın) azab göreceği sabit olmuştur. 
Bu ayet ile de ancak kâfirin azab göreceğr sabit olmuştur. Öyle ise günahkârın 
kâfir olduğunu söylemek gerekir" demişlerdir. 

b) Mürcie, "Bu ayet ile ancak kâfirlerin azab göreceği; fâsığın da kâfir olmadığı 
sabit olmuştur. Bundan ötürü, günahkârın azab görmeyeceğini kesin olarak 


söylemek gerekir" demişlerdir. Her iki görüşün de yanlış olduğu aşikârdır. [202] 
Yahudilerin İncil İle Kur'an'ı İnkâr Etmesi Başa Dön 


"Bir de onlara, "Allah'ın indirdiğine imân ediniz" denildiği zaman, "Biz bize 
indirilen (Tevrat'a) inanırız" derler ve ondan başkasını inkâr ederler. Halbuki o 
(Kuran) yanlarında bulunan (Tevrat'ı) tasdik edici bir gerçektir. De ki: Öyle ise 
daha önce, eğer iman edenler idiyseniz, niçin Allah'ın peygamberlerini 


öldürdünüz?" (Bakara, 91). 

Bil ki ayette bahsedilen davranış, yahudilerin çirkin fiillerinden biridir. "Onlara... 
denildiği zaman" sözü ile Cenâb-ı Hak yahudileri kasdetmektedir. "Allah'ın 
indirdiğine imân ediniz" ifâdesinden murad, "Allah'ın indirdiği bütün kitaplara 
imân ediniz" demektir. Bütün kitaplara imân etmenin gerekli olduğu görüşünde 
olanlar, bu ayeti delil getirerek, ayetteki harfinin umüm ifâde eden manasında 
olduğunu söylemişler ve şöyle devam etmişlerdir: Çünkü Hak Teâlâ onlara 
Allah'ın indirdiği şeylere iman etmelerini emretmiştir. Onlar indirilenin bir 
kısmına inanıp bir kısmını inkâr edince de ontarı bu sebepten kınamıştır. Eğer 
lâfzı umüm ifâde etmemiş olsaydı, bu kınama uygun olmazdı. Sonra Cenâb-ı 
Hak onlardan kendilerine bunu emrettiği zaman, "Biz, bize indirilene inanırız." 
Yani sadece, "Tevrat'a ve Hz. Musa'nın şeriatını devam ettirmek için gelmiş olan 
diğer peygamberlerin kitabına inanıyoruz" dediklerini nakletmiş; yine onların, 
Tevrat'ın dışındaki kitabları yani İncil ve Kur'an'ı inkâr ettiklerini haber 
vermiştir. Bu hadiseyi, onları kmamaK maksadıyla zikretmiştir. Çünkü, 
indirilmiş olan kitabın Allah katından olduğunu bilme imkânları olmadığı halde, 
onlara, "Allah'ın indirdiği şeye iman ediniz" denilmesi caiz değildir.. Aksi halde 
böyle birşey teklif-i mâla yutak (güç yetiri-iemeyecek şeyi teklif etmek) olurdu. 
Deliller o kitabın Allah katından olduğunu gösterince ona iman etmek vâcib 
olmuş, böylece de Allah'ın indirdiği kitapların bir kısmına iman edip, bir kısmına 
inanmamanın bir tenakuz olduğu sabit olmuştur. 

Hak Teâlâ'nın: "O, yanlarında bulunanı tasdik edici bir gerçektir" ayeti, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e imân etmelerinin vacib okluğunu gösteren bir delile işaret 
gibidir: Bunun izahı iki yöndendir: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın: "O, bir gerçektir" sözü şu hususa delâlet etmektedir: Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliği, elinden çıkan mucizelerle kesinlik 
kazanınca, o, bu Kur'an'ın Allah katından indirildiğini haber vermiş, 
mükelleflere, ona imanı emretmiş ve böylece Kur'an'a iman etmek kesin olarak 
vacib olmuştur. O zaman peygamberlerden bir kısmını ve bir kısım kitapları 
inkâr ederken bir kısım peygamberlere ve kitaplara imân etmenin imkansız 
olduğu ortaya çıkar. 

b) "Allah'ın: "Yanlarında bulunanı tasdik edici olarak" sözünün delâlet ettiği 
husus olup, bu da şu iki şekilde açıklanır: 

1) Hz. Muhammed (s.a.s) başkasından bir ilim öğrenmemiş, bir hocadan istifâde 
etmemiştir. O, hiçbir fark olmaksızın Tevrat'takilere uygun olarak bazı ktssa ve 
hâdiseler nakledince anlıyoruz ki bunları vahiy ve Allah'ın indirdiği bilgi 
vasıtasıyla elde etmiştir. 


2) Kur'an-ı Kerim, Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğine delâlet etmektedir. 
Allah Teâlâ, Kur'an'ın "Tevrat'ı tasdik edici" olduğunu haber verince, Tevrat'ın 
da Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini haber vermesi gerekir. Aksi halde 
Kur'an Tevrat'ı tasdik edici olmayıp, yalanlayıcı olmuş olur. Tevrat, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberlik haberini ihtiva edip, yahüdi-ler de Tevrat'a 
vâcib olduğunu söyleyince, bu yönden onların Kur'an'a ve Hz. Muhammed 


{s.a.sj'in nübüvvetine iman etmelerinin vacib olması gerekmiştir. 203 
Yahudilerin Peygamberleri Öldürmeleri 


Allah'u Teâlâ'nın: "Öyle ise daha önce, eğer imân edenler idiyseniz, niçin 
Allah'ın peygamberlerini Öldürdünüz?" ayetine gelince, bununla ilgili birkaç 
mesele vardır: 12041 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Allah, bir diğer yönden, onların Tevrat'a imân ettiklerini iddia 
etmelerinin birçok bakımdan tenakuz olduğunu açıklamıştır: Bu böyledir, çünkü 
Tevrat, doğruluğa delâlet ettiğini ve peygamberlik iddiasında doğru olan kimseyi 
öldürmenin küfür olduğunu göstermiştir. Durum böyle olunca Hz. Yahya, Hz. 
Zekeriyya ve Hz. Isa (a.s)'yı öldürmeye çalışmak küfürdür. O halde siz ey 
yahudiler, eğer Tevrat'a imân ettiğiniz iddiasında doğru söylüyor iseniz niçin 
onları öldürmeye çalışıyordunuz? [205] 


İkinci Mesele 


Bu ayet-i kerime din hususunda mücâdele etmenin, peygamberlerin sanatı 
olduğuna,{206] ve hasma karşı nakzedici deliller getirmenin caiz olduğuna 
delâlet etmektedir. OZ 


Mâzi Hakkımda Muzâri Fiil Kullanılmasının izahı Başa Dön 


Allah'tn,"niçin öldürdünüz?" sözü her nekadar şifahi bir hitab ise de, bundan 
murad yahudilerin da- 

ha önceki atalarıdır. Buna birkaç husus delâlet 

etmektedir: 


a) Bu hitab yapıldığında artık o peygamberler yoktu. 

b) Peygamber (s.a.s) zamanındaki yahudiler böyle birşeye teşebbüs 
etmemişlerdir. 

c) (Daha önce) ifâdesi de Hz. Peygamber (s.a.s) zamanındaki yahudiler için 
uygun gelmez. Muzâri fiil ile mazideki bir fiilin kastedilmesi aşikârdır. Çünkü 
karine buna delâlet etmektedir. Eğer: İmân ediniz" sözü Hz. Peygamber 
zamanındakilere hitab, "Niçin öldürdünüz?" sözü de onların atalarının 
yaptıklarından bir hikayedir. O halde bu iki ifâdenin arası nasıl cem'edilir?" 
denilir ise, deriz ki, bunun manası şudur: Siz Hz. Muhammed'i böyle 
yalanlamanızla Tevrat'a imân etmekten de ayrılmış oldunuz. Nitekim sizin 
atalarınız da bir kısım peygamberleri öldürmek suretiyle diğerlerine iman 


sınırının dışına çıkmışlardı. [208] 
Dördüncü Mesele 


"Arapların, "Ben seni dün dövüyorum" demesi caiz olmadığı halde, Allah'ın: 
"Daha önce niçin öldürüyorsunuz" demesi nasıl caiz olmuştur?" denilebilir. Buna 
şöyle cevap verilir: Bu hususta iki görüş vardır: 

a) Bu, ayrılmaz bir sıfat durumunda olan şeyler hakkında caizdir. Nitekim sen 
daha Önee yaptığı kötülükleri ile tanıdığın kimseye, "Yazıklar olsun sana niçin 
yalan söylüyorsun" dersin. Sanki bununla sen şöyle demek istiyorsun: "Senin 
durumun bu olmamalıydı." Allah Teâlâ da: 

"Onlar, şeytanların okudukları şeye tâbi oldular" (Bakara, 102) buyurmuş, mazi 
sigasıyla dememiştir. Çünkü O, şey tanların her zamanki hallerinin, sihir 
kitapları okumak olduğunu ifâde etmeyi murad etmiştir. 

b) Cenâb-t Hak sanki şöyle demektedir: Eğer siz Tevrat'a imân etmişse-niz, 
daha önce peygamberlerin öldürülmüş olmasına niçin razı oluyorsunuz, hak 


veriyorsunuz? Allah en iyisini bilir, 202) 


"Andolsun ki Musa size en açık delilleri getirdi. Sonra siz onun ardından 
buzağıyı ilân edindiniz. Siz zalimlersiniz" (Bakara, 92) 

Bu ayetin tekrar edilmiş olması, tekrar tefsirini yapmaktan bizi alıkoymaktadır. 
Bu ayetin tekrar edilmesinin sebebi şudur: Cenâb-ı Allah, Hz. Muhammed (s.a.s) 
zamanındaki yahudilerin tutumlarını nakledip onları inatçı olmak ve yalanlamak 
sıfatlan ile vasfederek peygamberleri yalanlamaya uygun olan, hatta daha da 
ilerisini ifâde eden peygamberleri öldürme işinde onları atalarına benzetince, 
Musa (a.s)'yı ve onun gösterdiği mucizeleri tekrar zikrederek, hakikatin bu 


derece aşikâr olmasına rağmen, onların kalkıp buzağıyı ilâh edinmeyi mubah 
gördüklerini, bununla beraber Hz. Musa'nın sabırlı ve Rabbine itaatte dinine ve 
şeriatına sarılmada sebatlı olduğunu ve kavmine şöyle dediğini bildirdi: "Siz 
yalanlama ve inkârda ne kadar aşırı giderseniz gidin benim sizinle olduğum 


sürece söyleyeceğim söz budur." [210] 


"Hani "Size verdiğimizi kuvvetle tutun ve dinleyin" diye sizden bir kesin söz 
almış ve Tûr dağını üzerinize kaldırmıştık. Onlar da: "Duyduk ve isyan ettik" 
demişlerdi. Küfürleri yüzünden kalblerine buzağı (sevgisi) içiriîmişti. De ki: 
"Eğer mü'min iseniz, inananız size ne kötü şeyi (yapmanızı) emrediyor?" 
(Bakara. 93). 

Bu âyetin tekrar edifmesi hususunda bazı açıklamalar yapılmıştır: 

a) Bu ve benzeri yerlerde tekrar, te'kid ifâde eder. 

O zamanda, Arapların örfüne göre hasmın delil getirmesini icab ettirir. 

b) Bu, yahudilerin: "Duyduk ve isyan ettik" sözlerinin ilâvesiyle zikredilmiştir, 


ki bu da onların son derece inatçı olduklarını gösterir. uJ 
Dağın Kaldırılmasına Rağmen Yahudilerin İsyanları 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Duyduk ve isyan ettik dediler' ifâdesine gelince, bunda birkaç 
mesele vardır. [242] 


Birinci Mesele 


Dağı üzerlerine kaldırmak, muhakkak ki en büyük korkutuculardandır. Bununla 
beraber onlar küfürlerinde ısrar etmiş ve açıkça "duyduk ve isyan ettik" 
demişlerdir. Bu da, korkutmak ne kadar şiddetli olsa bile, ınkiyâd etmeyi icab 


ettirmediğine delâlet eder. [213] 
İkinci Mesele 


Müfessirlerin çoğu, yahudilerin bu sözü söylemiş olduklarını kabul ederler. Ebu 
Müslim ise, mânanın şöyle olabileceğini söylemiştir: Onlar, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Size verdiğimiz şeye sımsıkı sarılın" ifâdesini dinlediler ama ona karşılık 
isyanla mukabele ettiler. Bu tavırları ise, söylemiş olmasalar bile, "dediler" 
sözüyle ifâde edildi. Tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın: 


"O şeye ol demesidir, o da olur" (Yasin, 82) demesi gibidir, (yani, Cenâb-ı Hak 
bir şeyin olmasını murad ettiği anda o şey hemen olur, ona ot demesi gerekmez. 
ama bu şekilde ifâde edilmiştir). Ve: "Yer ile gök dediler ki itaat ederek geldik" 
(Fussilet, 1) ayeti, gibi. Birinci görüş daha uygundur; çünkü delil olmadan sözü 


zahirinden çevirmek caiz değildir. [214] 
Buzağı Sevgisinin Onların Kalblerinde Yer Etmesi Başa Dön 


Cenâb-ı Hakkın: "Buzağının sevgisi kalb-lerine içirtlmişti" ayetine gelince 
bunda da birkaç mesele vardır: 215) 


Birinci Mesele 


Buzağının sevgisi onların kalblerine içirilmiştir. Bu istiarenin vech-i sebebi 
hususunda iki izah tarzı vardır: 

a) Bunun manası, boyanın elbiseye nüfuz etmesi gibi, (buzağının sevgisi ve ona 
tapma, aynı şekilde onların kalblerine nüfuz etmiş, girmiş demektir. Cenâb-ı 
Hakk'ın: "Kalblerinde..." ifâdesi, O'nun tıpkı: Onlar karınlarına ancak bir ateş 
yiyorlar (Nisa, 10) ayetinde olduğu gibi buzağı sevgisinin içirilmiş olduğu yeri" 
açıklamadır. 

b) Nasıl ki su, yerin nebatının hayat kaynağıdır, aynen bunun gibi bu sevgi de 


onlardan çıkan fillerin tamamının hayat kaynağı olmuştur. [216] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, beyanı onların dışında bir failin, bu işi onlara yaptığına delâlet 
eder. Allah'tan başka hiçkimsenin buna gücünün yetmeyeceği malûmdur. 
Mutezile buna iki bakımdan cevap vermiştir: 

a) Allahu Teâlâ, başkalarının on\ara bunu Ancak, onların aşırı düşkünlükleri ve 
buzağıya İbâdete alışmış olmalarından ötürü, buzağının sevgisi onların kalbine 
içirilmiştir. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak, bu sîgayı meçhul kalıbında 
getirmiştir. Nitekim "Falanca, kendini beğenir" denilir. 

b) den murad, "Samirî, iblis, insan ve cinlerin şeytanları gibi varlıklar, buzağının 
sevgisini onlara süslemiş ve onları bu sevgiye davet etmiştir" demektir. 
Âlimlerimiz bu iki görüşe de şu şekilde cevap vermişlerdir: Bu iki izah tarzı da, 
lafzı zahirinden çevirmedir. Buna ise, ancak ayrı bir delil sebebiyle müracaat 


edilebilir.Biz bütün eşyanın muhdestnin Allah olduğuna dair akli deliller 
getirdiğimiz için, ayetin zahirini terketme ihtiyacını duymuyoruz. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "küfürleri sebebiyle" ifâdesine gelince, bundan murat onların 
Allah hakkında bir "teşbih"e inanmaları ve onların Allah'tan başkasına da ibâdet 


etmeyi caiz görmeleridir. 217) 
İmanlarının Kötülük İstemesi Ne Demektir? 


Hak Teâlâ'nın: İmanınızın size emrettiği şey, ne kötüdür" ifâdesine gelince, bu 
hususta birkaç mesele vardır: [218] 


Birinci Mesele 


Ayetten maksat, "Sizin Tevrat'a inanmanızın size emrettiği şey ve kötü bir şey" 
demektir. Çünkü Tevrat'ta buzağıya tapmak diye bir şey yoktur. Emretme işinin 
onların imanlarına nisbet edilmesi ise, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı Şuayb (a.s)'ın 
kıssasında: Namazın mı bunu sana emrediyor?" (Hud, 87) buyurduğu gibi, bir 


tehekküm ve alaydır... İmanın onlara nisbet edilmesi de böyledir, [219] 
İkinci Mesele 


İman, arazdır. Ondan emrin ya da nehyin sâdır olması doğru olmaz. Ancak, bir iş 
yapmaya götüren sebep, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı: 

Muhakkak ki namaz fuhuştan ve çirkin şeylerden nehyeder" (Ankebüt, 45) 
ayetinde olduğu gibi, bir âmire benzetilir. 

Allahu Teâlâ'mn, ifâdesine gelince, bundan maksat. rnların inançları hususunda 
bir şüphe meydana getirmek ve onların iddialarının doğruluğu konusunda ta'nda 


bulunmaktır. [220] 


" De ki: Allah katında ahiret yurdu, başkalarının değil de, yalnız sizin ise, eğer 
doğrulardan iseniz, haydin ölümü isteyin.. Ama onlar, ellerinin yapmış oldukları 
şeyler sebebiyle. Ölümü asla işleyemeyecekler.. Allah zalimleri, hakkıyla 
bilicidir" (Bakara, 94-95). 


Bil ki bu, İsrailoğullannın yapmış oldukları kötülüklerin bir başkasıdır. Bu da 
onların, ahiretin başkalarına değil de, ancak kendilerine ait olduğunu iddi? 


etmeleridir. Nitekim birçok husus buna delâlet etmektedir. Şöyle ki: 

a) İstidlal yoluyla hasma (muhalife) ikincisi sebebiyle onu ilzam edebilmek için, 
birincisi onun görüşü olmadıkça, "Eğer şöyle şöyle ise o halde şunu da yap!" 
demek caiz olmaz.(Yani üzerine hüküm bina edeceğimiz ilk fikrin mutlaka 
muhalifin benimsediği bir fikir olması gerekir.) 

b) Allahu Teâlâ'nın: "Dediler ki: Cennete ancak, yahudi veya hıristiyan olanlar 
girecektir" (Bakara, 111); "Biz Allah'ın oğulları ve dostlarıyız" (Mâide, 18) 
"Dediler ki: "Sayılı günlerin dışında bize ateş dokunmayacaktır" 
(Bakara,gayetlerinde onlardan nakletmiş olduğu sözleridir. 

c) Onların kendileri hakkında, hakkı elde etmiş olduklarına; diğer fırkaların ise, 
bunu elde edememiş olduklarına inanmalarıdır. Çünkü onların şeriatına göre 
nesh caiz değildir. 

d) Onların, peygamberleri Yaküb, İshak ve İbrahim (a.s) gibi büyüklerine intisab 
etmelerinin, kendilerini Allah'ın azabından kurtaracağına ve O'nun mükakafatına 
ulaştıracağına inanmalarıdır. Sonra onlar bu tür şeylerden ötürü kendilerini 
büyük görüyor Araplara karşt övünüyor, birçok durumda da bunu, Tevrat'ta 
müjdelenen nebinin, Araplardan değil de, kendilerinden çıkacağı hususunda bir 
hüccet olarak kabul ediyor ve şüpheleri sebebiyle insanları Hz. Muhammed 


(s.a.s)'e tâbi olmaktan alıkoyuyorlardı. 221 
Yahudilerin Ölümü İstemelerinin Mânası Başa Dön 


Sonra Allahu Teâlâ, onların bu görüşlerinin bozukluğuna, buyurmak suretiyle 
delil getirmiştir. Bu mülâzemeti, (yani birbirini gerektirmeyi) şu şekilde izah 
edebiliriz: Dünya nimetleri ahiret nimetlerine kıyasla az ve önemsizdir- 
Sonra.dünya nimetleri az olması yanında.Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber 
olarak gelmesi ve onlarla savaşarak ve mücadele ederek onlarla muârazaya 
girmiş olması sebebiyle, onlara devamlı üzüntü kaynağı olmaktadır. Üzüntü 
kaynağı ve az otan nimetler içinde bulunan kimse, öldükten sonra mutlaka büyük 
nimetler elde edeceğine kesin olarak inanırsa, onun ölmek hususunda istekli ve 
arzulu olması gerekir. Çünkü bu büyük nimetler, elde edilmek istenen şeylerdir. 
Bunun yoluysa ancak ölümden geçer. Matlübun, neticenin kendisine dayandığı 
şeyin matlüb olması gerekir. Bu sebeple, insanın ölüme razı olması ve onu 
temenni etmesi gerekir. Bu sebeple ahiret yu eğer onlara tahsis edilmiş ise, 
onların ölümü temenni etmelerinin Ekeceği ortaya çıkmış olur. Sonra Allah'u 
Teâlâ, onların ölümü temenni etmediklerini; hatta ömür boyu temenni 
etmeyeceklerini haber vermiştir. Bu durumda onların, ahiretin, diğer insanlara 


değil de, sadece kendilerine mahsus olduğunu söylemeleri hususundaki 


iddialarının, kat'iyyen bâtıl olduğunu göstermektedir. [222] 
Muhalifin Hatırına Gelecek Çeşitli Sorular ve Cevaplar Başa Dön 


Birinci Sual: Buna karşı: "Şayet ahiret onlara tahsis edilmiş olsaydı, onarın 
ölümü temenni etmeleri gerekirdi" hükmünü kabul etmiyoruz. Çünkü ahi-e: 
nimetleri matlûb olup bu da ancak ölüm ile elde edilir, neticenin üzerine s- nâd 
etmiş olduğu şeyin de matlûb olması gerekir" denilirse biz deriz ki mat-lo bir 
şeye götürmesi itibariyle bazan vesileler matlûb olabilirse de, zatları -nariyle o 
şeyler mekruh (istenmeyen) şeyler olabilir. Nitekim ölüm ancak büyük acılarla 
meydana gelen bir şeydir. Onlar buna takat getiremeyince, Şüphesiz ölümü 
temenni etmemişlerdir. 

İkinci Sual: Onların bu soruyu Hz. Muhammed'e yöneltmeleri ve demiş 
olmaları mümkündür: Sen, ahiret yurdunun, nübüvvetin hususunda seninle 
mücadele edenlere değil de ancak sana ve ümmetine mahsus olduğunu iddia 
ediyorsun. Eğer durum böyleyse, bizim seni ve ümmet öldüreceğimizi farzet. Bu 
durumda biz, bjzimle mücadele edip savaştığınız için. senin ve ümmetinin çok 
çetin bir zarara mâruz ve büyük bir belâya mübteiâ olmuş görüyoruz. 
Ölümünüzden sonra sizler, cennet nimetlerine kavuşaca* siniz; bu sebeple 
öldürülmenize razı olmanız gerekir.. 

Üçüncü Sual: Belki de onlar, ahiret yurdunun, büyük günahtan kaçınmak 
şartıyla, kendi dininde olanların has olduğunu söylemişlerdir. Büyük günah 
sahibine gelince, o cehennemde ebedi olarak katır. Çünkü, yahudiler "Va'idiyye" 
görüşüne mensüb idiler, yahut da onlar, büyük günah sahiplerinin azaba duçar 
olacaklarını caiz görmüşlerdir. İşte bu sebepten ötürü de, ölümü 
arzulamamışlardır. Hiç kimse, bu soruyu, "Onların mezheplerine göre cehennem 
ateşi onları belirli günlerde yakar" diyerek savuşturamaz. Çünkü kıyamet 
günlerinden her gün, dünya günlerinden bin sene gibidir. Bu sebeple bu günler 
sayı olarak az olsa da, süre olarak uzundurlar. Bundan ötürü bu korkudan dolayı 
onlar, ölümü temenni etmemişlerdir. 

Dördüncü Sual: Hz. Peygamber (s.a.s) ölümü temenni etmeyi nehyede-rek 
şöyle buyurmuştur: 

"Basma gelen bir zarardan dolayı sizden birisi ölümü temenni etmesin. Fakat o 
kimse şöyle desin; Allahım, eğer yaşamam benim için daha hayırlı ise, beni 


yaşat! Eğer ölmem benim için daha hayırlı ise beni öldür"İ2231 ve yine Cenâb-ı 
Hak Kur'an-ı Kerim'de: 


"Buna inanmayanlar, onun çabuk gelmesini isterler. İnananlar iser ondan korku 
içindedirler" (Şüra, 18) buyurmuştur. Peki nasıl olur da Allah Teâlâ, bir yandan 
ölümü çarçabuk istemeyi menederken, öbür yandan yahudilere "haydi bakalım 
ölmeyi isteyin" diye meydan okur? 

Beşinci Sual: Temenni lafzı müşterek bir kelimedir. Hem insanın kalbinden 
geçirdiği istek hakkında hem de kalbinden geçirdiği mânanın sözle ifâdesi, 
(birinin "keşke ölseydim!" demesi gibi) hakkında kullanılır. Bu durumda 
yahüdiler şöyle diyebilirler: Sen bizden temenni talebettin, oysa temenni 
müşterek lâfız olduğundan, sadece tek mânaya gelmez. Buna göre, biz o 
temenniyi lisânımızla ifâde edersek, onun (yani peygamberin): "Ben bu lâfzı 
değil, bununla kalbdeki manayı murad ettim" demek hakkı doğar.. Eğer, kalb ile 
kâim olan mânayı icra edersek, O,(yani peygamber): "Yalan söylüyorsunuz 
çünkü kalbiniz böyle söylemiyor" diyebilir. İşte yahüdiler, onun itiraz edilmesi 
mümkün olmayan müşterek bir lâfzı kullanmış olduğunu bildikleri içindir ki ona 
iltifat etmediler. 

Altıncı Sual: Farzet ki âhiret yurdu şayet onlara tahsis edilmiş olsaydı, onların 
ölümü temenni etmeleri gerekirdi. Peki neye dayanarak ölümü istemediklerini 
söyleyebiliyorsunuz? Cenâb-ı Hakk'ın: "Onu ebedi olarak temenni etmiyecekler" 
ayetiyle istidlal etmek zayıftır. Çünkü bu ayetle istidlal etmek, ancak Kur'an'ın 
hak olduğu sabit olunca doğru olur ki, zaten münakaşa da ancak bu husustadır. 
Cevaplar: 

Bunlara şöyle cevap verilir: 

Hasmın ilk olarak, "ölüm elemler ihtiva eder, bu da onu temenni etmeye mân) 
olur" sözüne gelince, biz deriz ki, kan aldırma esnasında duyulan acı, kan 
aldırmak sebebiyle elde edilecek olan faydanın büyüklüğü bilindiği için, nsanı 
kan aldırmaktan men etmediği gibi, durumun burada da aynı olması gerekir. 
İkinci olarak onun, "şayet onlar sözü çevirip, Hz. Muhammed'e söyleseler, O'nun 
ölüme razı olmast gerekirdi" sözüne gelince biz deriz ki, Hz. Muhammed ile 
onlar arasındaki fark şudur: Şüphesiz Hz. Muhammed, "Ben -evâtür ehline 
(tevatür derecesine ulaşmış bir kalabalığa) din? emirleri ulaştırak için, 
peygamber olarak gönderildim; bu maksadım ise, henüz gerçekleşedi. Bu 
sebepten dolayı ölmeye razı olmam der. Halbuki sizler, böyle filsiniz. Böylece 
aradaki fark ortaya çıkmış olur. 

Üçüncü olarak, onun, "Onlar büyük günah sahiplerinin azab edilmeleden 
korkuyorlardı" ifâdesine gelince, biz deriz ki yahüdiler, ahiret saadettin yalnız 
kendilerine ait olduğunu iddia etmişlerdir. Bu da, bu mutluluğa azabın 
sınayacağına dair bir garanti sayılır. 


Dördüncü olarak, onun, "Hz. Peygamber, ölümü temenni etmekten yetmiştir" 
sözüne gelince biz deriz ki, "Bu yasak dinin hükümlerinderdir, için zamanın 
değişmesine göre durumun değişmesi caizdir," Rivayet olduğuna göre Hz. Ali 
(r.a), iç çamaşırı ile, iki saf arasında dolaşıyordu. Bunun üzerine oğlu Hasan (r.a) 
şöyle dedi: "Savaşçıların kıyafeti bu değildir!" Bunun üzerine Hz. Ali 
(rafEvladım! senin baban.o mu ölümün üzerine düşecek, yoksa ölüm mü onun 
üzerine düşecek, aldırmıyor" dedi.. Ammâr (r.a) da Sıffin'de şöyle demiştir: 

"Şu anda ben, dostlarımla; Hz.Muhammed (s.a.s)'e ve onun taraftarlarına 
kavuşuyorum.." Pekçok zaman peygamberlerin ölümü temenni ettikleri 
görülmüştür. Bu da nehyin hususi bir sebebe tahsis edilmiş olduğunu gösterir. 
Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s) sıkıntılar esnasında insanın ölümü temenni etmesini 
haram kılmıştır. Çünkü bu, bir feryâdu figan ve Allah'ın taksim ettiğine razı 
olmama demektir. Bu nerede, peygamberliğin sıdkına delâlet eden temenni 
nerede!. 

Beşinci olarak, onun, "O yahüdiler, bundan maksadın lisân ile mi, kalb ile mi 
olduğunu bilememişlerdir" sözüne gelince biz deriz ki Arapcada temenni, ancak 
izhar eden bir sözün delaletiyle bilinir. Nitekim haber de, ancak söz ile ifâde 
edildiği zaman anlaşılır. Bu hususa dair kalbte bulunan şeye gelince, ona 
temenni adı verilmez. Binaenaleyh, Hz.Peygamber (s.a.s)'in onlara, vâkıf 
olunması mümkün olmayan bir şeyi kastederek, "ölümü temenni ediniz" demesi 
imkânsızdır. 

Altıncı olarak, onun, "Temenninin meydana gelmediğine dair delilin nedir?" 
sözüne gelince, biz bu hususta birçok yönden söz söyleyebiliriz: 

a) Şayet bu olmuş olsaydı, mütevatir olarak nakledilmiş olurdu. Çünkü bu 
önemli bir iştir. Onun meydana gelmediğini farzettiğimizde, Hz.Muhammed 
(s.a.s)'in peygamberliğinin sıhhatine dair hüküm sabit olur; bu temenninin 
yapıldığını farzettiğimizde ise, Hz.Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetine dair hüküm 
bâtıl olur. Böyle olan bir şeyin ise, önemli bir hâdise olduğu için mütevatir 
olarak nakledilmesi gerekir. Böyle bir şey nakiedilmediğine göre, onların bu 
temennide bulunamadıklarını anlamış oluruz. 

b) Hz.Peygamber (s.a.s)'in ileri görüşlü, tedbirli, kesin kararlı olması, işin 
neticesini iyi kestirmesi, dünyevi ve dini hususlarda ulaşılacak makama ulaşması 
ve kendisine muhalif olanların zorla, taraftan olanların ise isteyerek uyacakları 
büyük bir riyaset derecesine ulaşmış olması yanında, Rabbinden kendisine 
indirilen vahye dayanmaksızın netice alamayacağı ve hasmını deliller ve 
hüccetlerle ezeceğinden emin olmadığı bir hususta onlara meydan okuması caiz 
olmaz. Çünkü işleri tecrübe etmeyen bir kimse bile neredeyse buna razı olmaz. 


O halde akıllıların en akıllısı Hz.Peygamber (s.a.s) hakkında bu nasıl düşünülür? 
Böylece Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu delilleri ortaya koymasının ancak Allah'ın 
ona, onların bu temennide bulunamayacaklarını vah-yetmesi ile olduğu ortaya 
çıkmış olmaktadır. 

c) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Eğer yahüdiler ölümü temenni etselerdi, ölürler ve cehennemdeki yerlerini 
görürlerdi ve eğer lanetleşenler lanetleşmek için çıksalardı, döndüklerinde ne 


ailelerini, ne de mallarını yerinde bulurlardı " [224] Ubn Abbas (r.a) da şöyle 
demiştir: Eğer onlar ölümü temenni etselerdi, derhal ölürlerdi. Velhasıl 
yahûdilerin ölümü temenni etmediklerini bildiren haberler tevatür derecesine 
ulaşmıştır. Bu istidlalin izahı hususunda söylenecek son söz budur. Biz yine 
âyetin tefsirine dönelim. 

Cenâb-ı Allah'ın: "De ki: Eğer âhiret yurdu sadece sizin ise..." ifâdesindeki 
"Ahiret Yurdu"ndan maksad cehennem değil cennettir. Çünkü ahiret hayatından 
elde edilmek istenen cennettir. Zira onlar cennetin sadece kendilerinin olduğunu 
iddia ediyorlardı. 

Hak Teâlâ'nın: "Allah yanında" ifâdesinden maksad mekân itibarı ile yanında 
oluş değil, aksine maksad manevi bir derecedir. Bu ifâdeyi mekan manasına 
hamletmek de uzak bir ihtimal değildir. Belki yahüdiler Müşebbihe itikadına 
sahib idiler de bu yüzden mekan itibarı ile Allah'ın yanında olacaklarına 
inanıyorlardı. Binâenaleyh Cenâb-ı Allah zikrettiği delil ile bütün bunları iptal 
etmiştir. 

Allah Teâlâ'nın: "Yalnız, sadece" ifâdesi, ifâdesinden hal olarak mansubtur. 
Bunun manası "Ahirette sizin dışınızda hiçbir kimse için bir hak olmaksızın, 
sadece sizin için..." demektir. Yani "eğersizin "Cennete ancak yahüdiler veya 
hristiyanlargirer" sözünüz doğru ise.." Âyetteki kelimesi cins ifâde eder. Bunun 
lâm-ı tarifinin ahd için (belli insanları ifâde etmek için) olduğu da söylenmiştir. 
O zaman bununla kastedilenler müslümanlardır. Fakat, "Ancak yahüdi veya 
hristiyan olanlar müstesna... "(Bakara, 111) ifadesi ve burada belli bir grubun 
bulunmaması sebebiyle, bu lâm-ı tarifin cins için olması daha evladır. 

Allah'ın: "Başka İnsanların değil de.." ifâdesinde yer alan kelimesinden maksad 
mekân manası değil "başka" manasıdır. Nitekim birine bir mülk bağışlayan bir 


kimsenin,bu insana, "Bu Başka insanların değil, senindir" demesi gibi.. [225] 
Doğru Kimselerseniz Ölümü Temenni Ediniz Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: "Eğer doğru kimselerden iseniz haydi ölümü isteyin (temenni 


edin)" âyetiyle ilgili iki mesele vardır: [226] 
Birinci Mes'ele 


Bu, olmayan bir şarta bağlanmış bir emirdir. O şart da onların "doğru 
kimselerden olmaları..."dır. Bu sebeble bu emrin olmaması, gerekir. Bundan 
maksad meydan okuyup onların iddialarında yalancı olduklarını ortaya 


çıkarmaktır. [227] 
İkinci Mes'ele 


Bu temenni hususunda iki görüş vardır: 

a) Bu, Abbas (r.a)ın görüşüdür: Buna göre onlara, hem yahûdilerin hem de 
hristiyanların, "Hangi taraf daha yalancı ise o taraf ölsün" diye dua etmeleri 
teklif edilerek meydan okundu. 

b) Onların, "Keşke biz ölseydik " demeleri teklif edilmiştir. Bu ikincisi daha 
uygundur. Çünkü bu izah, temenni lâfzına daha uygun düşmektedir. 

Allahu Teâlâ'nın: "Onlar ölümü asla istemeyecekler" buyruğu, bu ölüm 
temennisinin gelecekte de yapılmayacağına dâir kesin bir haberdir. Bu, gâibten 
haber vermedir. Çünkü Hz.Muhammed (s.a.s)'ı yalanlamaya sevkeden sebeplerin 
çok olmasına ve bu temennide bulunmanın kolaylığına rağmen Hak Teâlâ 
onların bunu hiç yapmayacaklarını haber vermiştir ki bu, aksine birçok deliller 
ve emareler bulunan bir iş hususunda kesin bir naberdir. Bu sebeble bu haberi 
elde etmek ancak vahiy yolu ile mümkündür. 

Yine Hak Teâlâ'nın: "Ebediyyenr hiç" kaydı da bir başka gaybı haber vermedir. 
Çünkü Cenâb-ı Hak bunun hem hitap zamanında, hem de istikbalde asla 
olmayacağını haber vermiştir. Bütün vakitlere nisbet ederek bir şeyin 
olmayacağını haber vermek, şüphesiz gaybi haberler cümlesindendir. 

Allah Teâlâ'nın: "Elleriyle yaptıkları şeyler (günahları) sebebiyle..." ifâdesine 
gelince, bunların ölümü niçin temenni edemediklerinin sebebini izah etmektedir. 
Çünkü onlar gittikleri yolun kötülüğünü ve günahlarının çok olduğunu bildikleri 
için, bu durum onları ölümü temenni etmemeye götürmüştür. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Allah zalimleri hakkıyla bilendir" ifâdesi bir zecr ve tehdid 
gibidir. Çünkü Cenâb-ı Hak gizli konuşmaları ve sırları bilip, kendisinden 
hiçbirşeyi saklamak mümkün olmadığı için, mükellefin bunu hesaba katması, 
günaha düşmekten onu alıkoyan sebeblerin en büyüklerinden olur. Allah burada, 
"Zalimleri.." demiştir, çünkü her kâfir zâlimdir, fakat her zâlim kâfir değildir. Bu 


" 


"zalimleri" ifâdesi daha kapsamlı olunca onu zikretmek daha uygun olmuştur. 

Şayet, "Hak Teâlâ burada, Cum'a suresinde ise: (Cum'a, 7) buyurmuş, niçin 
birinde diğerinde kelimelerini kullanmıştır?" denilirse deriz ki: Bu surede 
yahüdiler âhiret yurdu cennetin, insanlar içinde sadece kendilerine tahsis 
edildiğini, Cum'a suresinde ise insanlar içinde sadece kendilerinin Allah'ın 
velileri (dostları) olduklarını iddia etmişlerdir. Buna karşılık Allah da bu iki 
hususu, "Eğer durum onların dediği gibi olsaydı, ölümü temenni etmeleri 
gerekirdi" diyerek iptal etmiştir. Birinci iddiaları ikincisinden daha büyüktür. 
Çünkü en büyük saadet cennette bulunmaktır. Velayet mertebesinde olma 
iddiasına gelince, her nekadar şerefli de olsa bu mertebe cennete ulaşmaya vesile 
olacağı için istenir. Birinci iddia daha büyük olduğundan Cenâb-ı Allah onların 
bu görüşlerinin yanlışlığını, jJ lâfzı ile beyan buyurmuştur. Çünkü bu lâfız, nefiy 
için kullanılan en kuvvetli lâfızdır. İkinci iddia pek büyük olmadığı için, Cenâb-ı 
Hak onu ibtâl hususunda, lafzıyla yetinmiştir. Çünkü bu lâfiz nefiy manasını 


ifâde etmede çok kuvvetli değildir. Cenâb-ı Allah en iyisini bilir. 228) 


'Celâlim hakkı için sen onları diğer insanlardan ve müşrikierden hayata daha 
fazla düşkün bulacaksın. Onlardan herbiri arzu eder ki bin yıl yaşasın. Halbuki 
onun çok yaşatılması kendisini azabtan uzaklaştırıcı 

değildir. Allah, onlar ne yaparlarsa görür" (Bakara, 96). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki âyette, onların ölümü temenni etmeyeceklorini haber 
verince, bu âyette de onların dünya hayatına son derece düşkün olduklarını 
bildirmiştir. Çünkü bu hususta, üçüncü bir kısım daha bulunmaktadır. O da, 
insanın ne ölümü, ne de hayatı temenni etmemesidir. İşte bu sebeple Cenâb-ı 
Hak: "Andolsun ki sen onların, insanların hayata en düşkün olanları Oldugımu 
görürsün" buyurmuştur. 

Allahu Teâlâ'nın, ifâdesine gelince, bu kişinin, "Zeyd'in müdavim olduğunu 
gördüm (anladım) " sözünde olduğu gibi, (bildi) manasına olan fiilinden 
alınmıştır. Bu fiilin iki mefülünden birisi li ,diğeri ise dır. Cenâb-ı Hak nekire 
olarak, buyurmuştur. Çünkü bu hususi bir hayat demek olup bu da halen sürüp 
giden hayat demektir. Bu sebepten dolayı nekire olarak, şeklinde okumak, 


Ubeyy'ın ip şeklinde okumasından daha yerinde olur. 229 
Sözündeki Vâv Hakkında Üç İhtimal 


Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesindeki vâv harfine gelince, bu hususta üç görüş vardır: 
a) Bu vâv, atıf vâvıdır. Buna göre mana, "yahüdiler, hayata İnsanların ve 


müşriklerin en düşkünüdürler"demek olur.Tıpkı senin, "O, insanlardan ve 
Hâtemu"t-Tai'den daha cömerttir" demen gibidir. Bu, Ferrâ ve Asamm'ın 
görüşüdür. Buna göre şayet, insanlar sözünün kapsamına müşrikler girmemiş 
midir? denilirse, biz deriz ki, evet girmişlerdir, ne var ki ontar hususi olarak 
zikredilmişlerdir; çünkü onların hırsları daha kuvvetlidir ve böyle bir ifâdede de 
büyük bir kınama vardır. Çünkü, müşrik olanlar ahirete inanmazlar. Onlar dünya 
hayatından başka bir hayat tanımazlar. Bu sebeple onların dünyâ hayatına 
düşkün olmaları pek yadırganmaz. Çünkü dünya onların cennetidir Kendileri 
için kitap verilen ve ceza gününü ikrar eden kimseler, müşriklerden daha fazla 
dünya hayatına düşkün oldukları zaman bu durum en büyük kınanmayı 
gerektirir. Buna göre şayet, "Niçin onların hırslan müşriklerden daha fazla 
olmuştur?" denilirse, biz deriz ki, çünkü onlar öldüklerinde kesinkes cehenneme 
gideceklerini bilirler. Müşrikler ise, bunu bilmezler. 

b) Bu vâv harfi vâv-ı isti'nâfiyyedir. Söz Allah'ın, ifâdesinde tamam olmuştur. 
Buna göre âyetin takdiri, tıpkı: "Bizden kimse müstesna olmamak üzere her biri 
için ma'lum birer makam vardır" (Satfat, 164) âyetinde olduğu gibi, hazfedilmiş 
mevsufu göstererek, Şeklinde yapılır. 

c) Bu âyette takdim (öne alma) ve tehir (geriye bırakma) vardır. Buna göre 
âyetin takdiri "Sen yahudileri ve müşriklerden bir grubu, yaşamaya insanların en 
düşkünü olarak bulursun" şeklindedir. Sonra Cenâb-ı Allah onların bu 
düşkünlüğünü ve sevgisini; "Onlardan herbirt bin yıl yaşamayı arzu eder" 
buyruğu ile açıklamıştır. Bu Ebu Müslim'in görüşüdür. 

Birinci görüş daha evlâdır. Çünkü hâdise bilhassa yahüdilerle ilgilidir. Bu 
sebeble âyetin zahirine en uygun olan, bundan muradın şöyle olmasıdır: Sen 
yahudileri diğer insanlardan, hatta müşriklerden yaşamaya daha düşkün 
bulursun. Bu izah onların iddialarını iptal etmede ve, "Ahiret başkalarına değil 
sadece bize aittir" sözlerindeki yalanlarını ortaya koymada daha beliğdir. Allah 


en iyi bilendir. [230] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, Allah'ın: "Ve şirk koşanlardan" buyruğundan ne murad edildiği 
hususunda üç görüş belirtmişlerdir. Bu müşriklerin mecüsiler olduğu 
söylenmiştir. Çünkü onlar krallarına "Bin nevruz, bin mihricân yaşa" diyorlardı. 
İbn Abbas (r.a)'dan, bunun İranlıların "Bin yıl yaşa" manasında söyledikleri 
rivayet edilmiştir. Bu müşriklerden muradın Arap müşrikleri olduğu ve yine 
âhirete inanmayan her müşrik olduğu da söylenmiştir. Çünkü biz bunların 


dünyaya düşkünlüklerinin çok olması gerektiğini açıklamıştık. Yoksa âyette bin 
senenin zikredilmesinden murad İranlıların "Bin yıl yaşa" sözü değildir, aksine 
bu ifâdenin maksadı çokluğu ifâde etmektir. Bu uslüb da Arap-cada yaygındır. 

Hak Teâlâ'nın: "Onlardan herbiri bin yıl yaşamayı arzular" İfâdesinden maksad, 
Allah Teâlâ'nın onların dünyada devamlı kalmayı arzuladıkları ve buna aşırı 
düşkün oldukları için onların ölümü temenni etmekten pek uzak olduklarını 
beyân etmesidir. Durumu böyle olan kimsenin ölümü temenni etmesi nasıl 


umulur? 2311 
"Çok Yaşaması Onu Azabtan Uzaklaştırıcı Değildir " Ayeti 


Âyeti Hak Teâlâ'nın: Halbuki onun çok yaşatılması onu azabtan uzaklaştırıcı 
değildir" âyeti ile ilgili iki mesele vardır: 12321 


Birinci Mes'ele 


Âyetteki zamirinin neyi gösterdiği konusurv dadır. Bu hususta üç görüş vardır: 

a) Bunun yukarda bahsedilmiş olan, (Onlardan herbiri) kelimesini göstermesidir. 
Yani, "Onlardan hiçbirini,binyil yaşaması cehennemden uzaklaştirmaz" 
demektir. 

b) Bu zamir kelimesinin delâlet ettiği (yaşatılmak) masdarına râcidır, ifâdesi 
ondan bedeldir. 


c) Bu zamir, mübhem (kapalı) bir zamirdir, ifâdesi onu açıklamaktadır. [233] 
İkinci Mes'ele 


uzaklaştırmak ve bir kenara çekilmek mana- sınadır. Kâdî şöyle demiştir: 
Bundan murad. uzun yaşamanın azabı gidermede en ufak bir tesirinin 
olmamasıdır. Şayet Cenâb-ı Hak: "O, uzaklaştırıcı ve kurtarıcı olmadı" demiş 
olsaydı, bu ifâde, âyetteki ifâdenin delâlet ettiği derecede tesirin azlığını 
gösteremezdi. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Allah onların, yaptıklarım görür" ifâdesine gelince, bil ki 
"görme" ile bazan ilim (bilme) manası kastedilir. Mesela: "Falancanın bu işle 
ilgili bir görüşü, yani bilgisi vardır "denilir. Bazen de bu kelimeyle, 
onunfgörülecek şeyler olsaydı şüphesiz o onları görürdü " manasında bir sıfat 
sahibi olduğu murad edilir. Cenâb-ı Hak için bu iki mâna da doğrudur. Ancak 


bazıları şöyle demişlerdir: "İşlerde, basar (görme) fiilini bilme manasında 
anlamanın doğru olmayacağı hususlar da vardır." Allah en iyisini bilir. [234] 


Yahudilerin Hz.Cebrail'e Düşmanlıkları Başa Dön 


"De ki: Kim Cebrail'e düşman olursa (kahrından geberstn). Çünkü kendinden 
evvelki (kitapları) tasdik edici ve mü'minler için hidayet vesilesi ve müjde olan 
(Kur'an)'ı Allah'ın izni ile senin kalbine o indirmiştir. Kim Allah'a, meleklerine, 
peygamberlerine, Cebrail'e, ve Mikâil' e düşman olursa şüphesiz Allah da o 
kâfirlerin düşmanıdır" (Bakara. 98-99). 

Bu âyette anlatılan şeyler de, yahüdilerin çirkin ve nahoş fiil ve sözlerinden 


biridir. Bununla ilgili birkaç mesele vardır: [235] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın: "De ki: Kim Cebrail'e düşman olursa..." ifâdesinin, mutlaka 
yahüdüerden sâdır 

olan bir sebebinin bulunması gerekir ki Allah, resulüne böyle hitab etmesini 
emretmiştir. Çünkü bu bir hüccet getirme gibidir. Yahudiler tarafından bu 
hususta herhangi bir şey bulunmasaydı, Hak Teâlâ'-nın peygamberine böyle 
söylemeyi emretmesi caiz olmazdı. Müfessirler âyetin sebeb-i nüzulü olarak bazı 
rivayetler zikretmişlerdir: 

a) Hz.Peygamber (s.a.s) Medine'ye hicret edince kendisine Abdullah b. Suriyâ 
(isimli yahüdi âlimi) gelip şöyle demiştir: "Ey Muhammed, uykun nasıldır? 
Çünkü bize âhirzaman peygamberinin uyukusunun nasıl olacağı haber 
verilmişiir." Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s): "Benim gözlerim uyur ama 
uyumaz" buyurmuştur. Abdullah: "Ey Muhammed, doğrusun. O halde bana 
çocuğun durumundan haber ver, o erkekten mi, kadından mı olur?" diye sordu. 
Hz.Peygamber (s.a.s): "Kemikler sinirler ve damarlar erkekten; et, kan, tırnak ve 
saçlar kadındandır" cevâbını verdi. Bunun üzerine yshü-Dgrusun. Öyle ise söyle 
bakayım, neden erkek çocuk dayılarına deği' de. veya amcalarına değil de 
dayılarına benzer?" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s): "Ana babadan hangisinin 
menisi diğerine gâlib gelirse benzerlik o tarafa olur " cevabını verdi. Yahudi: 
"Doğrusun" dedi ve devamla: "Bana söyle, İsrail (Yakub) (a.s) hangi yiyeceği 
kendisine haram kılmıştı? Tevrat'ta ümm peygamberin bunu haber verebileceği 
belirtilmiştir" diye sordu. Bunun üzevme Hz.Peygamber (s.a.s.)-. "Musa'ya 
Tevrat' indiren allah adına söylerim, bilir misiniz, İsrail şiddetli bir hastalığa 


tutulmuş ve bu hastalığı uzun sürmüştü. O zaman, eğer Allah kendisini bu 
hastalıktan kurtarırsa, en sevdiği yiyeceği ve içeceği kendisine haram sayacağını 
Allah'a nezretti. En sevdiği yiyecek de deve eti ve sütü idi" cevabını verdi. 
Oradaki yahüdiler bunun üzerine: "Evet" dediler. Abdullah b. Suriyâ: "Geriye 
tek şey kaldı, onu da söylersen sana imân ettim gitti. Hangi melek sana Allah'dan 
vahiy getiriyor?" dedi. Hz.Peygamber (s.a.s): "Cebrail" deyince, o "Bu melek 
bizim düşmanımtzdır. Çünkü o savaş ve şiddet ile ilgili şeyler indirir. Bize elçi 
olan melek Mikâil ise müjde, ucuzluk ve bolluk getirir. Eğer sana gelen melek de 
o olsaydı biz sana imân ederdik" dedi. 

Bunun üzerine Hz.Ömer, "Bu düşmanlık ne zaman başladı?" deyince, İbn 
Suriyâ: "Bu düşmanlığın başlangıcı şöyledir: Allah Teâlâ, peygamberimize, 
Buhtunnâsır adında bir kralın zamanında Beyt-i Makdis'in yıkılacağını vah- 
yetmiş ve o adamın vasıflarını bize bildirmişti. Biz onu araştırdık ve (bir çocuk 
olarak onu) bulduk. Onu öldürmek İçin adamlar gönderdik. Bunun üzerine 
Cebrail (a.s): "Eğer Allah sizi bunu öldürmeye musallat kılmış ise, Beyt-i 
Makdis'i harab edeceğini haber verdiği adam bu olmamış olur. Ki o zaman bunu 
öldürmede bir fayda yoktur" dedi. Sonra o çocuk büyüdü, kuvvetlendi, kral oldu, 
bize karşı savaştı, Beyt-i Makdis'i yıktı ve birçoğumuzu öldürdü. İşte bundan 
ötürü Biz, Cebrail'i düşmanımız sayarız. Mikâil'e gelince o da Cebrail'in 
düşmanıdır" dedi. Bunun üzerine Hz.Ömer: "Ben şehâdet ederim ki kim 
Cebrail'e düşman ise, Mikâil'e de düşmandır. O ikisi de kendilerine düşman 
olanlara düşmandırlar" dedi. Abdullah b. Suriyâ Hz.Ömer (r.a)'in bu sözünü hoş 
karşılamadı. Böylece Cenâb-ı Allah bu iki âyeti indirdi. 

b) Rivayet edildiğine göre Hz.Ömer (r.a)'in Medine'nin yukarı tarafında bir 
tarlası vardı ve yolu yahüdilerin dershanelerinin önünden geçerdi. Hz.Ömer ara 
sıra onların yanına oturur ve onları dinlerdi. Bir gün onlar: "Ya Ömer! seni 
sevdik. Senin hakkında çok ümitliyiz" dediler. Hz.Ömer de: "Allah'a yemin 
ederim ki, sizi sevdiğim için yanınıza gelmiyorum ve dinim hakkında 
şüphelendiğim için size soruyor değilim. Ben sizin yanınıza Hz.Muhammed 
(s.a.s)'in peygamberliği hususunda basiretim artsın ve O'nun alâmetlerini sizin 
kitabınızda göreyim diye geliyorum" dedi ve sonra onlara Cebril (a.s)'i sordu. 
Onlar: "O. bizim düşmanımızda. Hz.Muhammed'i bizim sırlarımızdan haberdar 
ediyor. O, her türlü azab ve zelzelenin sahibidir. Mikâil (a.s) ise bolluk ve barış 
getirir" dediler. Bunun üzerine Hz.Ömer onlara: "Bu iki meleğin Allah katında 
dereceleri nedir?" diye sorunca onlar: "Bu ikisi Allah'a en yakın makamdadırlar. 
Cebrail Allah'ın sağında, Mikâil ise solundadır. Mikâil Cebrail'in düşmanıdır" 
dediler. Hz.Ömer de: "Şayet sizin dediğiniz gibi ise o ikisi birbirine düşman 


olmaz ve siz eşekten daha ahmaksınız. Onlardan birine düşman olan diğerine de 
düşman olmuş olur. Onların ikisine düşman olan da Allah'a düşmanlık beslemiş 
olur" dedi, sonra Hz.Peygamber (s.a.s)'in yanma döndü ve Cebrail (a.s)'ın 
kendisinden önce vahiy getirdiğini gördü. Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s); 
"Allah'a yemin olsun ki, ya Ömer, Rabbin sana muvafakat etti" dedi. Hz.Ömer 
de: "Yemin olsun ki bundan sonra sen beni din hususunda taştan daha kuvvetli 
göreceksin" dedi. 

c) Mukatil şöyle demiştir: "Yahudiler, Cebrail bizim düşmanımızdır. Ona 
peygamberliği bize getirmesi emredildiği halde, o onu başkasına götürmüştür" 
İddiasında bulunmuşlar, bunun üzerine Cenâb-ı Allah bu âyeti indirmiştir. 

Bil ki yahüdilerin Cebrail (a.s)'e düşman olmalarının en akla yakın sebebi, onun 
Kur'an'ı Hz.Muhammed (s.a.s)'e indirmesidir. Çünkü Cenâb-ı Hakkın: "Kim 
Cibril'e düşman olursa (kahrından gebersin). Çünkü o, Kur'an'ı Allah'ın İzniyle 
senin kalbine indirmiştir" buyruğu,bu indirişin düşmanlığa sebeb olmasının 
uygun olmadığını ortaya koyar. Çünkü Cebrail bunu ancak Allah'ın emri ile 
yapmıştır. Binaenaleyh bunun düşmanlığa sebeb olması uygun düşmez. Bunun 
birkaç yönden izahı yapılabilir: 

a) Cebrail (a.s)'in Kur'an'dan indirdiği, itaat edenleri sevapla müjdelemek, syan 
edenleri azabla korkutmak ve savaşla, muharebeyle (cihadla) ilgili emirdir. Bu, 
Cebrail'in irâdesi ile değil de kendisinden kurtuluş olmadığını ve muhalefet 
edilemeyeceğini itiraf ettikleri emr-i İlâhi ile olunca, durumu böyle olana /ani 
Cibril'e) düşmanlık etmek Allah'a düşmanlık etmeyi gerektirir. Allah'a 
düşmanlık ise küfürdür. Bu sebeble, bu, durumu böyle olan kimseye, (yani 
"öril'e) düşmanlık etmenin küfür olduğu neticesine götürür. 

b) Allah Teâlâ, şayet Mikâil (a.s)'e bu gibi kitapları indirmeyi emretmiş olsaydı, 
bu durumda ya-, "(Bilfül indirmemiş olduğu için) o isyan etmiş ve Allah'ın 
emrini kabul etmemiştir" denilirdi ki bu günahsız melekler hakkında uygun 
aeğildir, veya "Mikâil (a.s) Allah'ın emrini tutup, o vahyi emr-i İlâhi'ye uygun 
«torak indirmiştir" denilirdi ki bu durumda onların Cebrail (a.s) hakkında 
soyledikleri şeyin aynısı, Mikâil (a.s)'e de yönelmiş olurdu. O zaman sadece 
Ceö-râll (a.s)'e düşman olmalarının izahı nedir? 

c) Kur'an'ın Hz.Muhammed (s.a.s)'a indirilmesi, yahüdilere zor geldiği gıb 
Tevrat'ın Hz.Musâ (a.s)'ya indirilmesi de diğer kavimlere zor gelir. Buna göre 
Kur'an'ın (o indirilmesinden dolayı bazı insanların nefreti, Kur'an'ın 
Hz.Muhammed (s.a.s)'e indirilmesinin çirkin olmasını gerektirirse, o zaman 
öncekilen-nefreti de Tevrat'ın Hz.Musâ'ya indirilişinin çirkin olmasını gerektirir. 
Bütün bunların bâtıl ve geçersiz olduğu herkesçe malumdur. Böylece bu 


izahlarla onların iddialarının yanlışlığı ortaya çıkmış olur. 230 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bazı kimseler, yahüdilerden bir grubun, "Cebrâil in kendilerinin düşmanı 
olduğunu söylemiş olmalarını uzak bir ihtimal olarak görmüşler ve şöyle 
demişlerdir: "Biz, zamanımızdaki yahüdilerin bunu kabul etmeme hususunda 
mutabakata varıp, atalarından kimsenin böyle birşey söylemediğinde ısrar 
ettiklerini görüyoruz." Bil ki bu görüş bâtıldır. Çünkü Allah'ın nakii en doğru ve 
onların da cahilliği çok fazla olup Hz.Musâ (a.s)'ya: "Onların ilâhları olduğu 
gibi, bizim İçin de ilâhlar yap" (A'raf, 138) diyen kimseler oldukları için bu 
görüş bâtıldır. 12371 


Cibril Kelimesinin Okunuşunda Yedi Vecih 


İbn Kesir, cim harfinin fethası, râ harfinin kesresi ve hemzesiz olarak kelimeyi, 
şeklinde okumuştur. Hamza, Kisâi ve Âsim dan rivayet ederek Ebu Bekr, cim ve 
râ harflerinin fethası ile ve hemzeli olarak, şeklinde, diğer kıraat âlimleri ise, cim 
ve râ'nın kesresi ile ve hemzesiz olarak, "Kandil" vezninde, şeklinde 
okumuşlardır. Bu kelimenin yedi okunuş şekli vardır. Üçünü söyledik, diğer 
dördü şu şekildedir: vezninde olmak üzere, vezninde olmak üzere vezninde 
olmak üzere (ya'lı olarak); ve nun'lu olarak şeklinde...Bu, marife ve A'cemi 


(Arapça asıllı olmayan)bir kelime olduğu için gayr-ı munsarıftır. [238] 
Cibril Kelimesinin Mânası 


Bazı âlimler Cebrail'in, (Allah'ın kulu) rnânasına geldiğini söylemişlerdir. Buna 
göre (İbranice'de) "Cebr", kul; "iyi" ise Allah manasınadır. Mîkâil de aynı 
şekilde Allah'ın kulu demektir. 

Bu İbn Abbas (r.a) ve ehl-i ilimden bir grubun görüşüdür. Ebû Ali es-Sûsi ise, bu 
görüşün iki bakımdan doğru olmadığını söylemiştir: 

a) "îye'Mâfzının, Allah'ın isimlerinden olduğu meşhur değildir. 

b) Eğer böyle olsaydı, "Cebrail" kelimesinin sonu mecrür olurdu. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Çünkü O, onu senin kalbine in-dirdi" âyeti ile ilgili birkaç 
soru vardır: 

Birinci Soru: "Allah'ın; ve ifâdesinde "zamirinin neyi ifâde ettiği hususudur? 


Cevab: Bu hususta iki görüş vardır: 
a) Birinci "hâ" Cebrail'e, ikincisi ise, her nekadar bizzat zikredilmemiş olsa bile 
malüm olduğu için, Kur'an'a râcidir. Bu aynen, "Allah onun üstünde hiçbir canlı 
bırakmazdı" (Fatr, 45) âyetindeki "hâ" zamirinin "yeryüzünü"ifâde etmesi 
gibidir. Bu, İbn Abbas (r.a) ve çoğu ilim ehlinin görüşüdür. Buna göre mâna 
şudur: "Eğer yahüdilerin düşmanlığı, Cebrail (a.s.)in Kur'an'ı indirmesinden 
dolayı ise (bilsinler ki), o onu Allah'ın izniyle indirmiştir." Keşşaf sahibi, "Mercii 
geçmemiş zamiri getirmede, zamirin ifâde ettiği varlığın durumunu yüceltme 
vardır. Çünkü o, son derece malüm ve meşhur olduğu için, zamirle İfâde 
edilebiliyor ve bir sıfatını zikretmek, ismini zikretmeye ihtiyaç hissettirmiyor 
kabul edilmiştir" demiştir. 

b) Âyetin mânası şöyledir: "Şüphesiz Allah, Cebrail (a.s)'i indirmiştir, yoksa o 
kendi kendine inmiş değildir." 

İkinci Soru: Kur'an Hz.Muhammed (s.a.s)'e inmişti. Öyle ise: "O, onu senin 
kalbine indirdi" denilmesinin sebebi nedir? 

Cevap: Biz bu meseleyi Şur'arâ süresinde, "Onu Ruhu'I-Emin (Cebrail) senin 
kalbine indirdi" (Şuarâ. 193-194)âyetinin tefsirinde anlattık. Ümmet-i 
Muhammed'in çoğu Kur'an'ın Hz. Peygamber (s.a.s)'in kalbine değil, kendisine 
indirildiğine inanır. Şu kadar var ki burada bilhassa kalbin zikredilmesi ona 
indirilen âyetlerin kalbinde ezberlenmek su--etiyle yer etmesi ve böylece Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in onları ümmete iletmesi yüzündendir. "O, onu kalbine 
indirdi" denilmesi caiz olmuştur. Her nekadar gerçekte Kur'an Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in kalbine değil kendisine indirilmiş olsa da.. 

Üçüncü Soru: Sözün aslında "Kalbime" şeklinde söylenilmesi gerekirdi? 
Cevap: Bu, Allah'ın sözünü, söylendiği gibi nakletmek üzere gelmiştir. Sanki 
şöyle denilmektedir: "Söylediğin şu sözümü söyle; kim Cebrail'e düşman olursa, 
(kahrından ölsün). Çünkü o, o (Kur'an'ı) senin kalbine indirdi." 

Dördüncü Soru: "Çünkü O, onu indirdi" cümlesi, kenemden önceki şart 
cümlesine nasıl cevap olabilmiştir? 

Cevap: Buna iki türlü cevap verilir: 

1) Cenâb-ı Allah, bu düşmanlığın fâsid olduğunu, çünkü Cebrail (a.s)'e kendisi 
içinde hidayet ve müjde olan kitabı indirmesini emrettiği için, onun bunu 
indirdiğini açıklamıştır. Binâenaleyh Cebrail (a.s)'in memur olması sebebiyle 
ma'zür sayılması; hidayet ve müjde (dolu bir kitap) getirdiği için de teşekküre 
lâyık sayılması gerekirdi. Bu durumda ona düşmanlık beslemek nasıl uygun 
düşer? 

2) Cenâb-ı Allah bu âyette şunu açıklamaktadır: Yahudiler eğer Cebrail'e 


düşmanlık besliyor idi iseler, bu onlara uygundur. Çünkü O, sana, 
peygamberliğine burhan ve doğruluğuna delil olan Kitab'ı indirmiştir. Halbuki 
onlar bundan hoşnut olmuyorlar. Öyle ise, hoşlanmadıkları bir şeyi onlara karşı 
te'-kid eden, kuvvetlendiren kimseye onlar nasıl buğzetmezler? 

Cenâb-ı Allah'ın: 'Allah'ın izniyle" buyruğu en açık tefsire göre "Allah'ın emri 
ile" manasınadır. Bu ifâdenin, "Allah'ın bilgisi ile..." şeklinde tefsir edilmesinden 
daha uygundur. Bu, birkaç yönden böyledir: 

1) "İzin", "emir" mânasında hakikat olarak, "ilim" mânasında mecaz olarak 
kullanılır. Kelimeleri mümkün olduğu sürece hakiki manasında kullanmak 
vâcibtir. 

2) Kur'an'ı indirmek, yapılması gereken (vacib olan) şeylerdendir. Vacib oluş ise 
ilimden değil, emirden dolayı olur. 

3) Bu indirme, lazım olan bir işten ötürü olduğu zaman daha kuvvetli bir 


hüccettik ifâde eder, [239] 


Kur'an'ın, Daha Önceki Kitapları "Tasdik Etmesi" Ne Demektir? 
Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: "Kendinden öncekileri tasdik edici olduğu halde" âyeti çoğu 
müfessirlerin ittifak ettiği şu mânaya hamiedilmiştir. Bundan maksad Kur'an'dan 
önce geçmiş olan peygamberlere gönderilmiş kitaplardır. Bunu şu kitaba değil de 
öbür kitaba tahsis etmenin bir mânası yoktur. Müfessirlerden bunu Tevrat'a 
tahsis ederek, bunun, Kur'an'ın Hz.Mu-hammed (s.a.s)'in peygamberliğini 
gösterme hususunda Tevrat'a uygun olduğuna işaret ettiğini iddia edenler de 
vardır. Buna göre şayet, Kur'an'ın hükümleri diğer semavi kitapların 
hükümlerinden farklı değil midir? Bu sebeble niçin Kur'an'm, "Tevrat tevhide ve 
Hz.Muhammed (s.a.s)'İn nübüvvetine delâlet etmede Kur'an'la uyuştuğu için onu 
tasdik edici olması, onu tasdik edici olmamasından daha uygun düşmüştür?" 
denilirse biz deriz ki: Nesh'in "ibâdet müddetinin sona erdiğinin bir beyanı 
olmasına" binaen, diğer kitapların ihtiva ettiği hükümler, o zamanlarla 
sınırlanmış ve o vakitte sona ermiştir. Bu durumda Kur'an ile diğer kitaplar 


arasında şer'i hükümler bakımından herhangi bir ihtilâf yok demektir. 240 
Kur'anın Hidayet Olması 


Cenâb-ı Allah'ın: "Hidayet vesilesi olarak" ifadesinden maksad, Kur'an'ın iki 
özelliği ihtiva ettiğini açıklamaktır: 


a) Kalbin ve azaların amellerine dâir mükellefiyetleri beyan etmiş olmasıdır. 
Kur'an bu bakımdan bir hidayet (doğruyu gösteren bir kitab) olur. 

b) Bu mükellefiyetleri yerine getiren kimselerin nasıl mükâfaatlandırılacak-larını 
beyan etmiş olmasıdır. Kur'an bu bakımdan da bir müjde (Büşrâ) dir. Birinci 
özellik (hidayet edici olma), ikinciden önce meydana geldiği için, şüphesiz Hak 
Teâlâ "Hüdâ" lafzını "Büşra" lafzından önce getirmiştir. 

Şayet, "Kur'an herkes için bu özelliği taşıdığı halde, niçin sadece mü'-minler için 
hidayet ve müjde olarak bildirilmiştir?" denilirse buna iki bakımdan cevab 
verilir: 

1) Allah Teâlâ bunu sadece mü'minlere has kılmıştır, çünkü Allah'ın kita-Dı 
vasıtasıyla hidayete erenler, sadece mü'minler olmuşlardır. Bu Cenâb-ı Allah'ın: 
"(O) müttaktier için hidayet (rehberidir) (Bakara, 2) ayeti gibidir. 

2) Kur'an ancak mü'minler için bir müjdedir. Çünkü müjde, büyük bir iyiğin 
meydana geldiğini gösteren haberden ibarettir. Bu ise ancak mü'minler hakkında 
meydana gelir. Bundan dolayı bu vasfı Cenâb-ı Allah sadece mü'ninlere tahsis 
etmiştir. 

İkinci ayet olan, "Kim Allah'a ve melekle--ne düşman olursa..." ayetine gelince, 
bil ki Allah Teâlâ, ilk ayette Kur'an'ı Hz. Muhammed (s.a.s)'e indirdiği için 
Cebrail (a.s)'e düşman olan kimsenin Allah'a da düşman olacağını açıklayınca, 
bu ayette de Allah'a düşman olanın Cebrail'in düşmanı olacağını açıklamış ve 
peşisıra da düşmanlıklarına karşı Allah'ın onlara büyük zarar vereceğini, bu 
zararın da Allah'ın onlara düş--an olması olduğunu açıklamıştır. Çünkü onların 
düşmanlıkları ne bir tesir ve tayda temin eder, ne de bir zarar verir. Halbuki 
Allah'ın düşmanlığı daha büyüğü olmayan elem verici ebedi bir azaba götürür. 
Bu meselede birkaç sual vardır: 

Birinci Sual: Düşmanlığın hakkı düşmana zarar vermek olduğu hdde. o 
yahüdilerin Allah'ın düşmanları olmaları nasıl düşünülür, halbuki bu Allah için 
muhaldir? 

Cevab: Hakiki manası ile düşmanlık ancak insanlar hakkında doğru olur. Çünkü 
başkasına düşman olan, ona zarar vermek isteyen kimsedir. Allah'a zarar vermek 
ise imkânsızdır. Aksine bundan maksad şu iki görüşten birisidir: 

1)Ya onların Allah'ın dostlarına düşman olmalarıdır. Bu sanki Allah'a düşman 
olmaktır. Aynen Cenâb-ı Allah'ın "Allah ve peygamberi ile savaşanların cezası 
ancak..." (Maide, 33); ve: 

"Allah'a ve peygamberine eziyet verenler..." (Ahzab, 57) ayetlerindeki gibi.. 
Çünkü her iki ayetle de kastedilen, Allah'la har-betmek ve O'na eziyet etmek 
imkânsız olduğu için, Allah değil, Allah'ın dostlarıdır. Veya bununla, onların 


Allah'a itaati ve ibâdeti ifâ etmeyi hoş görmemeleri ve buna sarılmaktan uzak 
oldukları kastedilmiştir. Düşman olan nerdeyse, düşmanına muvafık ve mutabık 
olmayınca, onların bu husustaki tutumları düşmanlığa benzetilmiştir. 

Onların Cebrail'e ve peygamberlere düşman olmaları hususuna gelince, bu 
doğrudur. Çünkü onlara zarar verebilmek mümkündür. Fakat onların 
düşmanlıkları, onlar hakkında müessir olan fiilleri meydana getirmekten âciz 
oldukları için, onlara etkili olamaz. Halbuki, peygamberlerin ve Cebrail'in 
yahudiler hakkındaki düşmanlıkları müessirdir; çünkü bu düşmanlık dünyada 
zillet ve meskeneti, ankette de devamlı olan azabı gerektirir. 

İkinci Soru: Meleklere Dahil Oldukları Halde Cebrail ile Mİkail Neden Ayrıca 
Zikredildi? 

Allahu Teâlâ melekleri zikredince, Cebrail ve Mikail de melekler sözünün 
kapsamına girmişken, Cebrail ve Mİkail'i niçin tekrar zikretmiştir? 

Bu soruya iki bakımdan cevap veririz:- 

a) Faziletlerinden ötürü Cenâb-ı Hak, onları ayrıca zikretmiştir. Bunların 
faziletleri çok mükemmel olduğu için sanki bunlar, melek cinsinden başka bir 
cins gibi mütalâa edilmişlerdir. 

b) Hz. Peygamber'le yahudiler arasında cereyan eden şey, bu ikisinin zik- 
redilmesidir. Ayet de, ancak bu ikisi sebebiyle nazil olmuştur. Bundan de dolayı, 
bu ikisinin ismini şüphesiz açıkça zikretmiştir. Bil ki bu, o ikisinin diğer 
meleklerin hepsinden daha şerefli olmasını gerektirmiştir. Aksi halde böyle bir 
izah doğru olmaz. [241] 


Cibril'in Üstünlüğü 


Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, Cebrail'in bazı sebeplerden ötürü 
Mikâil'den daha üstün olması gerekir. 

1) AllahuTeâlâ, önce Cebrail'i zikretmiştir. Daha üstün dururken, kendisine üstün 
kılınılan şeyin önce zikredilmesi, örf bakımından çirkin bir şeydir. Bu sebeple, 
bunun Hz. Peygamber (s.a.s)'in: "Müslümanların güzel gördüğü şey, Allah 


katında da güzeldir"12421 hadisinden dolayı, şer'an da çirkin kabul edilmesi 
gerekir. 

2) Cebrail (a.s) Kur'an't, vahyi ve ilmi indirmiştir ki, bu ruhların bekâsının 
kaynağıdır. Halbuki Mikail, bolluğu getirir ve yağmurları indirir ki, bunlar da 
bedenlerin bekâsının kaynağıdır. İlim, maddi gıdalardan daha şerefli olunca, 
Cebrail'in de Mikâil'den daha şerefli olması gerekir. 

3) Cenâb-ı Hakk'ın, Cebrail'in niteliği hakkında, "Orada kendisine itaat 


olunandır, emindir" buyurmuş, onu mutlak olarak "itaat olunan" diye yâd 
etmiştir. Bu ayetin zahiri, Cebrail'in, Mikail'e nisbetle itaat olunan bir zât 
olmasını gerektirir. Bu sebeple de, Cebrail'in Mikâil'den daha faziletli olması 


gerekir. 243) 


Mikail Hakkında Kıraatler Başa Dön 


Ebü Amr ile Asım'dan rivayet eden Hafs, kelime kalıbında olmak üzere, 
şeklinde okumuşiur. Nâfi ise, hemzeden sonra "yâ harfi olmaksızın, vezninde 


ihtilas 244 ile okumuştur. Diğerleri ise, vezninde olmak üzere, şeklinde 
okumuşlardır. Bu kelimenin vezninde olmak üzere, şeklinde ve, vezninde olmak 
üzere de, şeklinde iki başka okunuş şekli daha vardır. 

İbn Cinni şöyle demiştir: Arablar, Arabça olmayan bir kelimeyi söyledikleri 


zaman, o kelimeyi değiştirerek söylerler. [245] 
Üçüncü Mesele 


ifâdesindeki vâv harfinin atıf vâvı olduğu söylenmiştir. Bunun (ya da) mânasına 
olduğu da söylenmiştir. Buna göre ayetin manası şöyle olur: Bunlardan herhangi 


birine düşman olan, bilsin ki Atlah bütün kâfirlerin düşmanıdır. [246] 
Dördüncü Mesele 


"Kafirlere düşmandır" ifadesiyle, Cenâb-ı Allah, "onların düşmanıdır" mânasını 
kastetti. Ancak, Cenâb-ı Allah'ın onlara ancak küfürleri sebebiyle düşman 
olduğunu ve meleklere düşman olmanın küfür olduğunu göstersin diye, zamirle 


değil de açık bir isimle Allah bunu beyan etmiştir. 241) 


"Andolsun ki biz sana, apaçık ayetler indirdik. Bunları ancak, (asık olanlar inkâr 
eder" (Bakara, 99). 

Bil ki bu, onların çirkin fiillerinden ve rezilliklerinden bir başka çeşittir. İbn 
Abbas şöyle demiştir: Yahudiler, Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak 
gönderilmezden önce, O'nun yüzü suyu hürmetine, Evs ve Hazreç kabilelerine 
galip gelmeyi arzuluyorlardı. Son peygamber Arabların içinden gönderilince, 
onlar bunu reddetmeye ve daha önce bu hususta söylemiş oldukları sözü inkâra 
kalkıştılar. Böylece de, Mufiz İbn Cebel onlara, "Ey yahudi topluluğu, Allah'dan 


korkun ve müslüman olunuz; çünkü biz şirk ehli iken, sizler Hz. Muhammed 
adına, O'nun yüzü suyu hürmetine bize galip gelmeyi talep ediyor, bize O'nun 
peygamber olarak gönderileceğini haber veriyor ve O'nun niteliklerini bize 
anlatıyordunuz" dedi. Bunun üzerine yahudilerin bazıları, "O bize, mucize olarak 
hiçbir şey getirmemiştir. Ve O, bizim size bahsettiğimiz kimse' de değildir" 


deyince, Allah bu ayeti indirmiştir. Burada birkaç mesele vardır: [248] 
Ayetteki “Beyyinât”tan Maksad Hangi Delillerdir? 


Açık olan şudur ki, buradaki (âyâtin beyyinât) ifâdesinden maksat, velev ki 
birbirlerine yardımcı da olsalar, insanların ve cinlerin bir benzerini geti rem 
iyece ki eri Kur'an ayetleridir. Bazıları da, diğer delillerle beraber, meselâ onların 
mübâheleden, ölümü temenni etmekten kaçınmaları; Hz. Peygamber (s.a.s)'in az 
taamla çok kimseleri doyurması, parmakları arasından su fışkırması ve ayın 
yarılması gibi.. Kur'an'ın da kastedilmiş olabileceğini söylemişlerdir. Kâdi, şöyle 
demiştir: Evlâ olan, bunu Kur'an'a tahsis etmektir. Çünkü ayetler, tenzif ile 
beraber bulundukları zaman, daha ziyade Kur'an'a tahsis edilirler. Allah en 


iyisini bilendir. 242) 
Kur'an İçin Ge Âyât” Dönilmdsi 


Kur'an'ın "Âyetler" olarak isimlendirilmesinin bir çok sebebi vardır: 

a) Ayet, delâlet eden şey demektir. Kur'an'ın kısımları, fesahati ile 
peygamberliğini iddia eden zâtın doğruluğuna delâlet ettiği için, ayet olmuş 
olurlar. 

b) Kur'an'ın ayetlerinden bazıları gayblardan verilen habere delâlet ederler. O 
halde bu âyetler, o gayblara delâlet ederler... 

c) Ayetler, tevhide, nübüvvet ve şeriatın delillerine delâlet ederler.. Buna göre 
âyetler, bu cihetten de delil, ayet olmuş olurlar. 

Binaenaleyh, şayet "Delil ancak açık olur, bu sebeple, ayetlerin tekrar 'açık 
olmuş olmakla*vasıflandırmalarının anlamı nedir? Hiçkimsenin, bundan 
maksadın, ayetlerin bir kısmının diğerlerinden daha açık olduğunu söyleme 
hakkı yoktur. Çünkü bu ancak, ilimlerin bir kısmı diğerinden daha kuvvetli 
olursa doğru olabilir; bu ise imkânsızdır.. Bu böyledir, çünkü bir şeyi bilen 
kimsenin inanmış olduğu şeyin zıddını caiz görmesi ya mümkündür veya 
mümkün değildir. Eğer bu caiz görmek mümkün olursa, bu itikâd ilim olmaz. 
Eğer, bu mümkün olmazsa, o diğer şeyin ondan daha güçlü olması imkânsız 


olur" denilirse, biz deriz ki:" İlmin bizzat kendisinde farklılık olmaz; tam aksine 
onu elde etmenin yolları farklı olur. Çünkü ilimler, elde edilme yollan ile ona 
götüren delillerin birçok mukaddimelerden meydana gelmesi; böylece kendisine 
ulaşılması çok güç olan ve mukaddimeleri daha az olan, böylece de kendisine 
ulaşılması daha kolay olan diye iki kısma ayrılır. İşte, bu apaçık âyetlerdir." 


[250] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


"İnzal" bir şeyi en yukardan en aşağıya doğru hareket ettirmekten ibarettir. Bu 
ise, ancak cisim olan şeyler hakkında gerçekleşebilir. Bu açıklamaya göre "inzal" 
imkânsızdır. Ancak Cebrail (a.s), en yüksekten en aşağıya inip, Hz. Peygamber 


(s.a.s)'e Allah'ın emirlerini bildirdiği için, bujnzâl diye isimlendirilir. 251) 
Fâsıkların İnkârı 


Allah'u Teâlâ'nın ayetine gelince, bunda birçok mesele vardır: 
Ayetleri inkâr iki bakımdan olur: [252] 


Birinci Mesele 


a) Doğru olduğunu bile bile onları inkâr etmek. 

b) Bunu bilmeden ontarı inkâr etmek, onlar üzerinde düşünmemek ve onların 
delâlet ettiği şeylerden yüz çevirmek. Ayetin zahirinde bu iki çeşitten birine 
tahsis bulunmamaktadır, binâenaleyh her iki çeşit de ayetin şümulüne 


girmektedir. [253] 
“Fısk”ın Manası: 


"Fısk" lügatte, insanın kendisine çizilen sınırdan dışarı çıkması manasındadır. 
Cenâb-ı Allah: o cinlerden idi bü yüzden Rabbinin emrinden dışarı çıktı" (Kehf, 
50) buyurmuştur. Araplar, nemli toprağa düşen tohum filiz verdiği zaman, derler. 
"Fucür" kelimesinin manası da buna yakındır. Çünkü "fucür" da, suyu aktığı 
zaman ifsâd edeceği yere gitmekten alıkoyan "şeddin fucüru" (yarılması) 
ifâdesinden alınmıştır. Buna göre, insanın kendisi için çizilen sınırı geçip fesada 
girmesi, suyun şeddini yarıp zarar vereceği bir yere akmasına benzetilmiştir. 


Eğer "Küçük günah sahibi de Allah'ın emrini çiğnemiş olmakta değil midir; ama 
ona iâsık ve fâcir denilmemektedir?" denilirse, deriz ki: Bu iki vasıf, yukarıda 
zikrettiğimiz bakımdan ancak her önemli ve büyük olan işe (günaha) isim olarak 
verilirler. Çünkü nehirin kenarından küçük bir gedik açan kimse için "o, bu nehri 
yardı" denilmez. Fısk da böyledir, haddi aşma büyük olduğu zaman ancak o fiile 
fısk denilir. 

Bu sabit olunca diyoruz ki: Cenâb-ı Allah'ın, "ancak fasıklar.." ifâdesinde iki 
vecih vardır: 

1) Her Kâfir fâsıktır, ama her fâsık kâfir değildir. Bundan dolayı burada "fâsık" 
vasfının zikredilmesi, sanki hem kâfir,hem kâfir olmayanlar için getirilmiştir, 
böylece bu daha uygun olmuştur. 

2) Muradın, "Bunları ancak küfründe bütün sınırları aşan kâfirler inkâr eder" 
manasında olmasıdır. Buna gör” mana şöyle olur: Bu ayetler aşikâr ve apaçık 
olduğu için, onları ancak küfürde en son noktaya ulaşmış olan ve hem aklen hem 


de şer'an güzel olan hertürlü sınırı çiğneyen kâfir inkâr eder. [254] 


"Onlar ne zaman bir ahfd (söz) verseler, içlerinden bir grub o sözü bozup 
atrvermedi mi? Hayır onların çoğu imân etmezler" (Bakara, 100). 
Bil ki bu, yahudilerin çirkin fiillerinden bir diğer çeşittir. Bu ayetle ilgili olarak 


birçok mesele vardır: [255] 
“Eve kullemâ”daki Vâv Harfinin İ?rabı 


Allah'ın, sözündeki vâv harfi başına İstifham (soru) hemzesi gelmiş olan atıf 
vâvıdır. Bu vâv harfinin zâid olduğu da söylenmiştir ki dakı bu doğru değildir. 
Çünkü onun ayet içinde ifâde ettiği bir mana olunca zâid olduğuna hükmetmek 


caiz olmaz. 12501 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Bu vâv, başında bu- lunduğu cümleyi mahzuf bir 
cümleye atfetmek içindir. Buna göre mana şöyledir: "Ayetleri ve apaçık delilleri 
inkâr edip, her nezaman bir ahid verdiklerinde... mı yaptılar?" Ebu's Semmâk bir 
önceki ayetteki, kelimesini manasında alarak, vâv harfini sakin olarak, şeklinde 
okumuştur. Buna göre sanki şöyle denilmiştir: "Bunları ancak fâsıklık yapmış 
olanlar veya birçok defa Allah'a verdikleri sözü bozanlar inkâr eder." Ayrıca, 


kelimesi, şeklinde de okunmuştur. 257) 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki istifhamdan (sorudan) maksad, onlarm yapmaya cüret ettikleri şeyi 
yadırgayıp bunun ne kadar büyük bir kusur olduğunu göstermektir. Çünkü böyle 
birşey bu lâfızlarla söylenildiği zaman, bu ifâde o şeyin çirkinliğini ortaya 
koyma ve azarlama hususunda daha beliğ ve etkili olur. 

Cenâb-ı Hak, sözü ile, ardarda gelen ve nakzedip ter-ketttkleri birçok ahde 
(sözlerine) işaret etmiş, dahası bu sözde durmamanın onlarda bir âdet haline 
geldiğini bildirmiştir. Cenâb-ı Allah sanki, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, kendisine 
nazil olan ayetleri yahudiler inkâr ettikleri zaman, böyle birşeyin onlardan ilk 
kez vâki olmadığını, aksine bunun onların huyu, onların ve -daha önceki 
ayetlerde zikredildiği gibi- Allah'a verdikleri ahidlerini defalarca bozmuş olan 
atalarının bir âdeti olduğunu beyan etmek suretiyle teselli etmek istemiştir. 
Çünkü itirazına alışılmış birinin muhalefet etmesi, böyle bir âdeti olmayan 


birinin itiraz etmesi kadar insana ağır gelmez. [258] 
İsraitoğullarından Alınan Ahid Başa Dön 


"Ahid" ile ilgili birkaç izah vardır: 

a) Allahu Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüv- vetini ve şeriatının 
doğruluğunu gösteren delilleri açıklayınca bu, âdeta Allah'ın ortaya koyduğu 
ahdi,.onların bu delilleri kabul etmesi de Allah ile yapmış oldukları bir sözleşme 
(muahede) olmuştur. 

b) Ahid, Hz. Muhammed (s.a.s)'e peygamberlik gelmezden önce söylemiş 
oldukları, "Eğer Allah'ın peygamberi zuhur ederse, andolsun ki biz ona iman 
edeceğiz ve müşrikleri yurtlarından çıkaracağız" sözleridir. 

c) Onların, Allah ile çokça ahid yapıp, sonra da bu ahidleri bozmalarıdır. 

d) Yahudiler, Hz. Peygamber (s.a.s) aleyhinde hiçbir kâfire yardımcı 
olmayacakları hususunda söz vermişler, sonra bu sözlerinden dönerek Hendek 
savaşında O'na karşı Kureyş müşriklerine yardım etmişlerdir. Kâdi şöyle 
demiştir: 8u rivayet eğer doğru ise, onun bu ayetin hükmüne dâhil olması 
imkansız değildir, fakat ayeti sırf bu olaya vermek uygun değildir. Aksine 
doğruya en yakın olan, bu ayetten kastedilenin daha önce bahsedildiği gibi, 
yahudile-rin Allah'ın ayetlerini inkâr etmeleriyle ilgili olmasıdır. Durum böyle 
olunca ayetin manasını daha önceki semavi kitapların ihtiva etmiş olduğu ahdi 


ve, Hz. Muhammed (s.a.s)'in sözü ile nübüvvetinin doğruluğuna delâlet eden akli 
delilleri nakzetmek, itibara almamak manasına hamledilmesi daha kuvvetlidir: 


(259) 
Beşinci Mesele 


Cenab-ı Hak, " Birgrub o sözü bozup alıverdi" demistir, çünkü Allah ile 
ahidleşenler arasında iman 

eden veya imân edebilecek olan kimseler de vardı. Ancak bu hepsinin vasfı 
olmadığı için, içlerinden onu kabul etmeyenler zikredilmiştir. 

Bu ahdinde durmayan grubun azınlıkta olduğu zannedilebilir diye, Cenâb-ı Allah 
onların çoğunluk olduğunu açıklamış ve, "Hayır, onların çoğu imân etmezler" 
buyurmuştur. Bu ifâde hakkında da iki görüş vardır: 

a) Yani, bu fâsıkların çoğu hased ve kıskançlıklarından ötürü seni asla tasdik 
etmezler. 

b) "İman etmezler," yani kendi kitaplarını tasdik etmezler Çünkü onlar 
kavimleri içerisinde, Hz. Peygamber (s.a.s)'e karşı münafıklık yapanlar gibi 
idiler. Onlar da kendi kavimlerine, kitaplarına ve peygamberlerine imân 
ettiklerini söylüyorlar fakat bu sözlerinin gereğini ve icâbını yapmıyorlardı. 


[260] 


"Onlara ne zaman Allah katından, ellerindeki kitabı (Tevrat'ı) tasdik edici bir 
paygamber gelse, Ehl-i Kİtab'tan bir grub sanki (hakikati) bilmiyorlarmış gibi 
Allah'ın kitabını arkalarına atmış (ona kulak asmamış, ondan yüz çevirmişlerdir" 
(Bakara. 101). 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onların elinde olanı tasdik edici olmasının manası, Hz. 
Musa (a.s)'nın peygamberliğini ve Tevrat'ın doğruluğunu itiraf efmesidir. Yahut 
da Tevrat'ın Hz. Muhammed (s.a.s)'in geleceğini müjdelemiş olması itibariyle, 
onların yanında olan kitabı tasdik edici olmuş olmasıdır. İşte Hz. Muhammed 
(s.a.s) peygamber olarak geldiği zaman, onun bizzat bu gelişi Tevrat'ı doğru 
çıkarıcı olmuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Birgrub... arkalarına atmıştır" ifâdesi, onların Allah'in kitabını 
terkedip ondan yüz çevirmelerini, kendisini bir şeyden müstağni sayarak ve ona 


az iltifat ederek arkasına atan kimsenin haline benzetmedir. [261] 


Ehl-i Kitap Tabirinin Mânası Hakkında 


Allah Teâlâ'nın, "ehl-i kitaptan" sözüne gelince bunda da iki görüş vardır: 

a) Kendisine kitab ilmi verilen kimseden maksad, onu inceleyip belleyendir. Bu 
görüş sahibi şöyle demiştir: Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın bu grubu, "Sanki 
bilmiyorlarmış gibi..." buyruğunun gösterdiği gibi ilim ile vasfetmiş olmasıdır. 
b) Bunlardan murad, bilsin bilmesin Kitab'a sarıldığını iddia eden kimsedir. Bu, 
müstümanları "Kur'an ehli" diye nitelendirmek gibidir. Bu ifâdeyle hassaten 
Kur'an ilimlerini bilen kimse kastedilmez. Tam aksine, bununla kastedilen 


Kur'an'a iman edip, O'nun gereğiyle amel eden kimsedir. [262] 
Kitabulllah Burada Kur'an Veya Tevrat Olabilir 


Cenab-ı Allah'ın kitabını arkalarına..." sözüne gelince, bu ifâdede geçen "kitâb" 
lâfzının Tevrat olduğu söylendiği gibi, onun Kur'an olduğu da söylenmiştir. Ki 
bu birinci görüş, şu iki cihetten ötürü daha kuvvetlidir: 

a) (atmak), ancak onların o ilk önce kendisine sımsıkı sarılmakta oldukları şey 
hakkında düşünülebilir. Ama onların iltifat etmedikleri şey için "onlar bunu 
arkalarına attılar (rafa kaldırdılar)" denilmez. 

b) Allahu Teâlâ'nın, demiş olmasıdır. Eğer bundan maksad Kur'an olsaydı, 
lâfzını tahsis etmenin bir manası olmazdı. Çünkü, yahudilerin tamamı Kur'an'ı 
tasdik etmezler. Buna göre şayet, "onlar ona sımsıkı sarılmışlarken, onların 
Tevrat'ı arkalarına atmaları nasıl doğru olabilir?" denilirse, biz deriz ki, Tevrat'ta 
peygamberin sıfat ve niteliklerine dair bilgiler bulunduğu Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın nübüvvetine delâlet ettiği, ve yine Tevrat'ta buna iman etmenin vâcib 
olduğu zikredildiği, sonra da onlar bundan yüz çevirdikleri için, böylece Tevrat'ı 
arkalarına atmış oldular. 

Hak Teâlâ'nın: "Sanki onlar bunu bilmiyorlar" ifâdesine gelince, bu onların 
Tevrat'ı bilerek ve kasıtlı olarak terkettiklerini gösterir.. Çünkü bu ifâde, ancak 
bilen kimse hakkında kullanılabilir. Böylece ayet, bu cihetten bu grubun Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğini, doğruluğunu bildiklerine; ancak ne var ki, 
onların bildikleri hakikati inkâr ettiklerine delâlet eder. Böylece, büyük bir 
topluluğun tamamının inkâr etmesinin doğru olamayacağı ve bu sebeple de inkâr 
edenlerin azınlıkta olacaklarına kesin hükmetmenin gerekliliği ortaya çıkmış 


olur. Çünkü, büyüklenip direnmek, ancak bu azınlık için mümkün olabilir. [263] 


"Ve onlar, şeytanların Süleyman'ın mülkü hakkında söyledikler! şeylere uydular. 
Oysa ki Süleyman, asla kâfir olmadı. Fakat şeytanlar, insanlara sihri ve 
Babil'deki iki meleğe, Hârut ve Marufa indirilen şeyleri öğretmeleri sebebiyle, 


kâfir oldular. O iki melek: "Biz ancak bir imtihan vesilesiyi sakın sen kâfir 
olma!" demedikçe, sihir Öğretmiyorlardı. Onlar bu iki melekten, karı ile kocanın 
arasını ayıracakları şeyi Öğreniyorlardı. Oysa ki onlar, Allah'ın izni olmadıkça, 
bu sihirle hiç kimseye zarar veremezler. Onlar, kendilerine zararı dokunacak, 
faydası olmayacak şeyi öğreniyorlardı. Andolsun ki onlar, o sihri satın alan 
kimsenin ahirette hiçbir nasibi olmayacağını biliyorlardı.  Mukabilinde 
kendilerini satmış oldukları şey gerçekten ne kötüdür. Keşke bunu bilselerdi!" 
(Bakara, 102). 


Bil ki bu, yahudilerin bir başka çirkin fiilleridir ki bu da, onların sihirle meşgul 
olmalan, ona yönelmeleri ve insanları da ona davet etmeleridir. 
Allah'u Teâlâ'nın, şeytanların, Süleyman'ın mülkü hakkında söyledikleri şeye 


tâbi oldular" sözüne gelince bu hususta birkaç mesele vardır: [264] 
Şeytana Uyanlardan Maksad Kimlerdir? 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Tâbi oldular", daha önce adı geçmiş olanlar hakkında bir 
nakildir ki, bunlar da yahudilerdir. Sonra, bu hususta bazı görüşler vardır: 

a) Onlar, Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında bulunan yahudilerdir. 

b) Daha önce yaşamış olan yahudilerdir. 

c) Hz. Süleyman zamanında bulunan sihirbazlardır. Çünkü yahudilerin pek çoğu 
Hz. Süleyman'ın peygamberliğini kabul etmez, onu dünyadaki hükümdarlar ve 
krallar cümlesinden sayarlar. O'nuozamanında bulunan yahudiler-den 
bazılarının, bu büyük kralın ancak sihir vasıtasıyla krallığını ayakta tuttuğuna 
inanmış olmaları da imkânsız değildir. 

d) Bu ifâde hepsini içine alır. En uygun olan görüş de budur. Çünkü lâfzı, ifâde 
ettiği manaların sadece bir kısmına hamledip tamamına teşmil etmemek pek 


uygun bir iş değildir. Çünkü tahsis hususunda herhangi bir delil yoktur. [265] 
Şeytanların Okuduğu Şey Nedir? Başa Dön 


Süddi şöyle demiştir: Hz. Muhammed (s.a.s) yahudilere geldiğinde onlar 
Tevrat'la Hz. Muhammed'e karşı koyarak O'nunla Tevrat vasıtasıyla cedelle-şip, 
Kur'an ile Tevrat da birbirini tutunca (muvafakat), onlar Tevrat'ı atıp, Asaf İbn 
Berhiya'nın kitabıyla Hârut ve Mârufun sihrine yapıştılar. Bunlar da, Kur'an ile 
uyuşmayıp mutabık olmadılar, ki işte Cenâb-ı Hakk'ın: "Onlara ne zaman Allah 
katından, ellerindeki kitabı (Tevrat) tasdik edici bir peygamber gelse, Ehl-i Hitap 


tan bir grup sanki (hakikati) bilmiyorlarmış gibi Allah 'in kitabını arkalarına 
atmış (ona kulak asmamış, ondan yüz çevirmişler) dir" (Bakara. 101) ayeti bunu 
ifâde eder. Müteakiben de Cenâb-ı Hak, onların sihir kitaplarına tâbi olduklarını 


haber vermiştir. [266] 
Tilâvet (Tetlû) Tabiri Hakkında Muhtemel İzahlar 


Alimler, kelimesinin tefsiri hususunda bazı izahlar zikretmişlerdir: 

a) Bundan murad, okuyup haber vermektir. 

b) Ebû Müslim şöyle demiştir: kelimesinin mânası, onların Hz. Süleyman'ın 
mülkü hakkında yalan söylemiş olmalarıdır. Yalan söylemek anlamına 
geldiğinde, doğru söylemek anlamına geldiği zaman ve, müphem bırakıldığında 
da, her iki şekilde söylenir. Doğruya en yakın olan ise, kelimenin okuyup haber 
vermek manasına geldiğidir. Çünkü "tilâvet" kelimesi, haber hususunda hakikat 
ifâde eder. Bir şey bildiren kimse, yalan söylemişse, onun hakkında, yahut denir. 
Halbuki doğru söylemişse denilmeyip: veya denilmek suretiyle fark gösterilmiş 
olur. 

Bu ise ancak haber verme ve söyleme mânasına uygun düşer. Onların, kendisi 
vasıtasıyla Hz. Süleyman'dan haber verdikleri şeyin okunan ve söyleyen bir şey 
cinsinden olması da imkânsız değildir. Böylece, onda bütün vasıflar bir araya 


gelmiş olur. [267] 


Şeytanlar Kimlerdir? 


Alimler, "şeytanların" kimliği hususunda ihtilaf etmislerdir. Bundan muradın, 
cinlerin şeytanları olduğu söylenmiştir ki, bu çoğu âlimlerin görüşüdür. Yine 
bundan muradın, insanlardan olan şeytanlar olduğu da söylenmiştir ki, bu da 
Mu'tezile kelâmcılannın görüşüdür. Bir üçüncü görüş olarak da bunların insan ve 
cinlerden olan şeytanlar olduğunun söy-lenmesidir. 

"Şeytanlar" kelimesini, cinlerden olan şeytanlara hamledenlere gelince onlar 
şöyle demişlerdir: Şeytanlar, kulak kabartarak haber topluyor, sonra duydukları 
şeylere, onlarla uyuşacak yalanları da katarak kâhinlere aktarıyorlardı. Kâhinler 
de onları insanların okuduğu kitaplara yazıyor ve bu yalanlan insanlara 
öğretiyorlardı. Bu hâdise Hz. Süleyman zamanında o kadar yayıldı ki, o insanlar 
neredeyse "Cinler, gaybı biliyorlar, işte Süleyman (a.s)'ın ilmi budur. O'nun 
mülkü ancak bu ilimle payidar oluyor ve bu ilimle cinlere, insanlara ve Allah'ın 
emriyle hareket eden varlıklara hakim oluyor demeye başladılar. 


Bunları, insanlardan olan şeytanlara hamledenler ise şöyle demişlerdir: rivayet 
edildiğine göre, Hz. Süleyman, Allahu Teâlâ'nm kendisine hususi olarak vermiş 
olduğu ilimlerin pekçoğunu, zahirleri kaybolursa bu gizlenilmiş olan baki kalsın 
diye, hükümdarlık tahtının altına saklamıştı. Bunun üzerinden bir müddet 
geçince, münafıklardan bir grup insan, bazı bakımlardan bu sihirli şeylere uygun 
düşecek bazı hususları bunların arasına yazmaya tevessül ettiler. Hz. 
Süleyman'ın ölümünden ve insanların bu kitaplara muttali olmasından sonra, bu 
iki yüzlü kimseler, insanlara bunun, Hz. Süleyman'ın mesleği olduğunu ve 
O'nun, nail olduğu nimetleri ancak bu şeyler vasıtasıyla elde etmiş olduğu 
vehmini vermişlerdir ki, işte bu Cenâb-ı Hakk'ın: "Şeytanların okuduğu şey" 
ayetinin mânâsıdır. Bu görüş sahiplen birinci görüşün yanitş olduğuna şöyle 
diyerek delil getirmişlerdir: Cinlerden olan şeytanlar, yaptıkları tahrifatın 
insanlar arasında gerçek olarak devam edecek biçimde, peygamberlerin 
kitaplarını ve şeriatlarını değiştirmeye kadir olsalardı, hiçbir şeriata karşı güven 
kalmazdı ki, bu da her türlü din hakkında ta'na sebeb olurdu: Bu izahımıza göre, 
şayet siz bunun insan şeytanları için olabileceğini söylüyorsunuz da, niçin 
aynısının cin şeytanları için de olabileceğini söylemiyorsunuz?" denilirse, biz 
deriz ki: Bu ikisi arasında şu fark vardır: İnsanların yaptıkları şeyler bazı 
bakımlardan mutlaka görülür Ama bu hadiseyi cinler için kabul ettiğimizde, bu 
iş Süleyman (a.s)'ın yazısının aynısı ile cinlerin onun kitabına ilâvede 
bulunmaları işidir ki bu ortaya çıkmaz, devamlı gizli kalır. İşte bu, bütün dinler 


hakkında ta'na sebebiyet verirl268] 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinde harf-i cerrinin (de.da) manasında olduğu 
söylenmiştir. Bu görüş İbn Cüreyc'ten rivayet edilmiştir. Bazı müfessirler ise 
harf-i cerrinden sonra bir mahzuf kelimesi var sayarak ayetin "Süleyman'ın 
meliklik zamanında.." manasında olduğunu söylemişlerdir. 

Doğruya en yakın olan, bu ayetten murad edilen mananın, "Şeytanların Hz. 
Süleyman'ın mülkü hakkında iftira ile söyledikleri şeylere tâbi oldular" şeklinde 
olmasıdır Çünkü şeytanlar sihir ve büyü kitaplarını okuyor ve, "Hz. Süleyman bu 
mülkü ancak bu sihir ilmi sayesinde elde etmiştir" diyorlardı. Böylece o 
şeytanların bu gibi kitapları okumaları, Hz. Süleyman'ın mülküne bir iftira gibi 


olmuştur. [269] 


Hz. Süleyman'ın "Müikü"nün Mânası Başa Dön 


Alimler, Süleyman (a.s)'ın mülkü ile ne kastedildiği, hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Buna göre Kâdi şöyle demiştir. Hz. Süleyman'ın mülkü, 
peygamberliğidir veya mülküne peygamberliği de dahildir. 

Peygamberliğine ise ona indirilen kitab ve şeriatının hükümleri dahildir. Bu 
doğru olduğu zaman, 270] o günkü insanlar, içinde çeşitli sihir ve büyüler olan 
bir sahifeyi çıkarıp Hz. Süleyman'ın tahtının altına gömmüşler. Hz. Süleyman 
öldükten sonra da bu sahifeyi oradan çıkarıp, bu sahifenin Hz. Süleyman 
tarafından olduğu vehmini vermişlerdir ki işte bu onlar tarafından Hz. 
Süleyman'ın mülkü hususunda hakikate bir iftira olmuş otur. Bana göre en 
doğrusu şöyle demektir: Hz. Süleyman'ın kavmi, onun bu mülkü sihir ilmiyle 
elde ettiğini iddia edince, bu iddia Hz. Süleyman'ın mülkü hususunda bir iftira 


gibi olmuştur. 271] 


Hz. Süleyman (as) İle Sihrin Münasebeti 


Şeytanların, Süleyman (a.s)'a sihri nisbet etmelerinin birkaç sebebi vardır: 

a) Onlar, sihrin durumunu önemli göstermek, ona karşı saygı uyandırmak ve 
kendilerinden bunu ka- 

bul etmeleri için İnsanları teşvik etmek maksadıyla sihri Hz. Süleyman'a nisbet 
etmişlerdir. 

b) Yahudiler, Hz. Süleyman'ın paygamber olacağını kitaplarında görmemişler, 


bundan dolayı da Hz. Süleyman (a.s)'ın bu mülkü sihir yoluyla elde ettiğini 
söylemişlerdir. 

c) Allah Teâlâ, cinleri Hz. Süleyman (a.s)'ın emrine verip, o da onların içine 
girip onlardan harikulade sırlar öğrenince, insanlar, Hz. Süleyman (a.s)'ın, sihri 
de cinlerden öğrendiğini zannetmeşlerdir. 

Cenâb-ı Allah'ın: "Halbuki Süleyman asla kâfir olmadı" ayeti, Hz. Süleyman'ı 
küfürden tenzihi ifâde eder. Bu da, insanların onu küfre ve sihre nisbet etmiş 
olduklarını gösterir. Bu hususta bazı rivayetler anlatılmıştır: 

1) Bazı yahudi din adamlarının sihirbazdan başka birşey olmayan Süleyman'ın 
peygamber olduğunu iddia eden Muhammed'e şaşmaz mısınız? dedikleri, bunun 
üzerine Allah'ın bu ayeti indirdiği rivayet edilmiştir. 

2) "Yahudi sihirbazlar sihri Hz. Süleyman'dan aldıklarını iddia etmişler, işte 
bunun üzerine Hak Teâlâ, Hz. Süleyman'ı sihirden tenzih etmiştir. 

3) Bazı İnsanlar, Hz. Süleyman (a.s)'ın mülkünün sihirle ayakta durduğunu iddia 
etmişler, işte bunun üzerine Hak Teâlâ, onun bundan uzak olduğunu belirtmiştir. 
Çünkü Süleyman (a.s)'ın peygamber olması sihirbaz ve kâfir olmasına manidir. 
Cenâb-ı Hak daha sonra Hz. Süleyman'ı tebrie ettiği sihri başkalarının yaptığını 
beyân etmek için: "Fakat şeytanlar kâfir oldular" buyurmuş, bu ifade ile daha 
önce bahsedilen ve sihri kendisine sanat edinip de onu Süleyman (a.s)'a nisbet 
eden kimselere işaret etmiştir. Daha sonra da onların, kâfir olmalarına sebep olan 
şeyi açıklamış, onların evvelâ sihir yapmaları sebebiyle küfre düşmedikleri 


düşünülebileceği için, ^U "İnsanlara sihri öğretiyorlardı" buyurmuştur. [272] 


Sihir Mevzuu 


Bil ki sihir konusu çok yönlüdür: 12731 
Lügat Yönünden Sihir Başa Dön 


Birinci mesele lügat bakımından "sihir" kelimesini ele almaktır. Biz deriz ki: 
Dilciler, bu kelimenin aslında "gizli olan ve sebebi bilinmeyen bir şey" manasına 
olduğunu söylemişlerdir. Gizli olduğu ve akıp gittiği yerler lâtif olduğu için gıda 
kuvvetine de fetha ile denilmiştir. Nitekim Lebid, "Kz yiyecek ve içeceklerle 
gıdala-nmz" demiştir. Bu beytin iki manası olduğu söylenmiştir: 

1) Biz hastalanırız ve büyüye uğrayıp da hali değişen kimse gibi halimiz değişir. 
2) Biz gıdalanırız. Her iki açıklamada da bu kelime "gizlilik" manası ile 
alınmıştır. Yine Lebid şöyle demiştir: 


"Eğer bize, hangi halde olduğumuzu sorarsan, bil kt biz bu büyülenmiş 
insanların serçeleriyiz." Bu beyit, mana bakımından geçen beytin aynı manasını 
taşır, ve yine kelimesiyle, "ciğerliler" (yani nefes alıp verenler) manasının da 
murad edilmiş olması muhtemeldir. Çünkü sihr, ciğer ve nefes borusu manasına 
da gelmektedir. Bu mana da "gizlilik" manası ile alakalıdır. Hz. Aişe (r.anha)'nin 
şu sözü de bu manadadır: "Allah'ın Resulü, 

"Göğsüm ile döşüm arasında can verdi!' Cenâb-ı Allah'ın: 

"Sen ancak musahharlardansm" (Şuarâ, 153) ayeti, "sen yiyip içen mahlükattan 
birisin" manasınadır. Buna kâfirlerin ona söylediği, "Sen ancak bizim gibi bir 
insansın" (Şuarâ, 154) ayeti delâlet etmektedir. Bu ayetin "sen de bizim gibi 
ciğer sahibi (yani nefes alıp veren) bir varlıksın" manasına olması da 
muhtemeldir. Cenâb-ı Hak, Hz.Musâ (a.s)'nm sihirbazlara, sizin Yaptığınız 
sihirdir, şüphesiz Allah onu boşa çıkaracaktır" (Yünus, 81) dediğini nakletmiş 
ve, "Onlar (iplerini ve değneklerini) attıkları zaman o insanların gözlerini 
büyülediler ve onlara korka saldılar" (Araf, 116)buyurmuştur İşte sihir 


kelimesinin lügattaki asli manaları bunlardır. [274] 
Şer'i Istılahta Sihir 


Bil ki "sihir" lâfzı şeriat ıstılahı olarak, sebebi gizli olan, hakikatinin aksine 
tahayyül edilen göz boyama ve aldatma amacı ile yapılan herşeye isim olarak 
verilir. Kelime mutlak kullanılıp, takyid edilmediği zaman, onu yapanın 
kınandığını ifâde eder. Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: 

"Onlar, insanların gözlerini büyülediler" (A'raf. 116), yani, insanların gözlerini 
boyadılar, insanlar da onların ip ve değneklerinin hare -ket ettiği zannına 
kapıldılar. Nitekim bu manada Cenâb-ı Allah: 

"Ona, yaptıkları sihir yüzünden ipler ve değnekler koşuyormuş gibi geldi" (Tâhâ. 
66) buyurmuştur. 

Bazan da, methedilen ve övülen şey hakkında, mukayyet olarak kullanılır. 
Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'e Zebarkan İbn Bedr ile Amr İbn 
el-Ehtem geldiler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) Amr'a, "Ze-barkan'ı 
bana tanıt!" dedi. Bunun üzerine Amr şöyle dedi: "O, meclisi içinde saygı görür, 
gücü kuvveti yerindedir, arkasına sığınanı himaye eder." Bunun üzerine 
Zeberkan: "Vallahi o, benim kendisinden daha üstün olduğumu biliyor" dedi. 
Bunun üzerine Amr, şöyle dedi: "Onun kişiliği zayıf, sabırsız, babası ahmak ve 
dayısı kötü bir adamdır.. Ya Resülallah, onun hakkındaki bu iki sözümde de 
doğru söyledim. Çünkü o beni razı etti, ben de onun hakkında bildiklerimin en 


güzelini söyledim; beni kızdırdı, ben de ikinci kez, onun hakkında bildiklerimin 
en kötüsünü söyledim." Bunun üzerine Hz. Peygamber "Sihirgücünde olan 


ifâdeler vardır. 275] buyurdu. Bazı ifâdelen böylece sihir olarak adlandırdı. 
Çünkü böylesi ifâde sahibi olan kimse müşkil bir meseleyi açar ve güzel 
ifadesiyle, beliğ sözleriyle onur hakikatini ortaya koyar. 

Eğer, "Hakkı açıklayan ve ondan haber veren şeyi sihir diye isimlerKir-mek, 
nasıl caiz olur? Çünkü bunu söyleyen kimse, açık olan şeyi gizlemek için değil, 
ancak gizli olan şeyi ortaya koymayı kastetmiştir. Halbuki sihir lâfzı, açık olan 
şeyi gizlemek manasını ifâde eder" denilirse, deriz ki, Hz. Peygamber bu sözü, 
iki sebepten dolayı sihir olarak isimlendirmiştir: 

a) Bir söz, ancak güzelliği ve nüktesiyle kalbleri kendisine meylettirir.. Böylece 
de bu söz, kalblerin kendisine meyletmiş olduğu sihre benzemiş olur. Bu 
bakımdan, o söze sihir adı verilmiştir. Yoksa senin zannettiğin gibi değildir. 

b) İfâde gücü olan kimse kötü olan bir şeyi güzel göstermeye; güzel olan bir şeyi 
de kötü göstermeye muktedirdir. İşte bu bakımdan, bu kimsenin sözü sihre 
benzer. 1226] 


Sihrin Nevileri 


Üçüncü mesele sihrin kısımları hakkındadır: Bil ki sihir pekçok kısma ayrılır: 

1) Eski zamanda yaşamış Keldanıler ile Kestantlerin sihri. Bunlar yıldızlara 
tapan, yıldızların bu kâinatı idare ettiğini zanneden, hayır ile şerrin, mutluluk ile 
uğursuzluğun yıldızlardan olduğuna inanan bir topluluk olup, Hak Teâlâ'nın, 
görüşlerini geçersiz kılmak ve mezheplerini reddetmek için Hz. İbrahim'i 


gönderdiği kavimdir. L77 


Sihrin Birinci Nev'ini Red Hususunda Mü'tezile'nin Öne Sürdüğü Deliller 
Başa Dön 


Mü'tezile, Allah'dan başkasının, cismi,hayatı, rengi ve tadı yaratamayacağına 
ittifak etmişler ve Kâdi'nin bahsedip tefsirinde ve diğer kitaplarında özetlemiş 
olduğu birtakım vecihleri delil getirmişlerdir. Biz o vecihleri aktarıp onları 
inceleyeceğiz: 

a) Mü'tezile'nin dayandığı birinci vecih akli bir nüktedir. O nükte de şudur: 
Allah'dan başka herşey, ya bir mekân tutar veya o mekânı tutan şey ile kâimdir. 
Eğer Allah'dan başkası cismin ve hayatın yaratıcısı olsaydı, bu başka olan şey 


mekân tutan bir şey olurdu. Mekân tutan şeyin de mutlaka kudretiyle kadir 
olması gerekirdi. Çünkü "cisimler birbirine benzer" kaidesinden dolayı, o şey 
eğer zatı gereği kadir olsaydı, her cismin böyle olması gerekirdi. Ancak 
kudretiyle kadir olan varlığın, cisim ve hayatı yaratması mümkün olmaz. Buna 
iki şey delâlet etmektedir. 

Birincisi: Birimizin hiç yoktan cismi ve hayatı yaratamayacağı hususunda zaruri 
bir bilgi vardır. Bu nedenle bizim kudretimiz, cisim ve hayatı yaratamamada 
onun kudreti gibidir. Bu sebeple bu imkânsızlık bütün cisimlerde müşterek bir 
hükümdür. Binaenaleyh bu hüküm için müşterek bir illetin bulunması gerekir ki 
burada, "kudretimizle kadir olmamız" dan başka herhangi ortak bir nokta yoktur. 
Bu böyle olunca*, kudretiyle kadir olan bütün varlıklar için de, cisim ve hayatı 
yaratmanın imkânsız olması gerekir. 

İkincisi: Şüphesiz bizim bazı kudretlerimiz bazı kudretlerimize terstir. Buna göre 
cismi ve hayatı yaratmak için selâhiyetli bir kudretin varlığını kabul etsek, bu 
selâhiyetli kudretin diğer normal kudrete ters olması, normal kudretlerin 
birbirlerine ters olmasından daha güçlü olmazdı. Cisim ve hayatı yaratmaya 
elverişli olma hususunda bu kadar ters olma (muhalif olma) yeterli olsaydı, 
normal kudretlerin birbirlerine muhalif olması, içlerinden bazısının cismi ve 
hayatı yaratmaya elverişli olmasını gerektirirdi. Durum böyle olmadığına göre, 
biz kudretiyle kadir olan bir varlığın da cismi ve hayatı yaratmaya kadir 
olamayacağını anlamış olduk. 

b) Eğer biz Allah'dan başkasının cismi, hayatı, rengi ve tadı yaratmasını 
mümkün görseydik, mucizelerle peygamberliğe istidlal etmek imkansız olurdu. 
Çünkü semavi güçlerin, yeryüzü güçleriyle birleşmesi vasıtasıyla harikulade 
şeylerin meydana gelebileceğini söyleseydik, peygamberler elinde zuhur eden 
mucizelerin Allah tarafından olduğunu kesin olarak söylememiz imkansız 
olurdu. Hatta bu hususta Peygamberlerin o mucizeleri sihir vasıtasıyla ortaya 
koydukları bile mümkün görülürdü. Böylece de peygamberlik müessesesiyle 
ilgili hükümler her bakımdan geçersiz olurdu. 

c) Yine biz insanlar arasında cismi ve hayatı yaratmaya kadir olan kimselerin 
bulunduğunu mümkün görsek, bu kimseler yorulmaksızın çok büyük servetler 
elde etmeye kadir olurlardı. Ancak sihir yaptığını iddia eden kimselerin, azıcık 
bir mal elde etmek için bile son derece gayret etme yoluna başvurduklarını 
görüyoruz. Böylece onların, sihir yoluyla bazı şeylere kadir oldukları 
iddialarında yalancı olduklarını anlıyoruz. Bu yolla kimyacılardan bir grubun 
iddia ettikleri şeyin de bozukluğunu anlıyoruz. Çünkü biz şöyle diyoruz: Şayet 
bazı ilaçlar vasıtasıyla altın olmayan maddeleri altın madenine çevirmeleri 


mümkün olsaydı, bu ya az bir mal harcamalarıyla mümkün olurdu ki bu 
durumda onların bu yolla kendilerini güçlükten ve zilletten kurtarmaları 
gerekirdi. Veya büyük aletler ve son derece çok mallar harcamakla mümkün 
olurdu ki bu durumda onların bunu, bu kadar çok mülkü olan hükümdarlara 
anlatmaları gerekirdi. Hatta hükümdarların bu durumu söylemeden anlamaları 
gerekirdi. 

Çünkü bu yol padişahlar için, ancak mallar ve hazineler harcamak suretiyle 
tamamlanan beldeler fethetmesinden daha faydalıdır. İnsanların ve gayretlerin 
böyle birşeye iltifat etmemiş olduklarını görmemiz bu görüşün asılsızlığını 
gösterir. 

Kadi şöyle demiştir: "Bütün bunlarla sihrin bu şeylerden hiçbirinin yaratıcısı 


olamayacağı ortaya çıkmıştır." [278] 
Mutezilenin Delillerine Karşı Cevaplar 


Bil ki bu deliller son derece zayıftır. 

Birinci izah hususunda biz deriz ki: Allah'dan başka herşeyin bir mekân işgal 
ettiğine veya mekân işgal eden bir varlıkta-bulunduğuna deliliniz nedir? Siz, 
Felsefecilerin akıl, nufûs-u feleki, ve nufûs-u natıkayı isbatta ısrarlı olduklarını 
bilmiyor musunuz? Felsefeciler bu şeylerin, haddi zatında bir yer işgal 
etmediklerini ve bir yer işgal eden bir varlıkla kâim olmadıklarını iddia 
etmişlerdir. Buna göre bu şekilde hüküm vermenin yanlışlığına delil nedir? Eğer 
onlar, "Böyle bir varlık bulunsaydı, onun Allah'ın dengi olması gerekirdi" 
derlerse, deriz ki: Biz bunu kabul etmeyiz. Çünkü üslûbta ortak olmak, mahiyet 
itibarıyla ortak (aynı) olmayı gerektirmez. Bunu kabul etsek bile, bazı cisimlerin, 
zâtları gereği buna kadir olması niçin söylenemesin? 

Mû'tezile'nin/Cisimler birbirine benzer, eğer bir cisim böyle olsaydı, her cismin 
böyle olması gerekirdi" sözüne karşı biz deriz ki: Cisimlerin birbirine 
benzediğine dâir deliliniz nedir? Eğer onlar, "Cisim, ancak bir yönde olan; 
mekan tutan bir şeydir ve bu manada da aralarında bir fark yoktur" derlerse, biz 
deriz ki: Bir yönde olmak ve mekan tutmak cismin bir sıfatı ve ayrılmaz bir 
özelliğidir ve yine mahiyetleri farklı olan şeylerin bazı ayrılmaz sıfatlarda 
müşterek olmaları da uzak bir ihtimal değildir. Biz o eşyanın kudretiyle kadir 
olmasının gerekliliğini kabul etsek bile, siz neye dayanarak, kudretiyle kadir 
olan bir varlığın cismi ve hayatı yaratmasının imkansız olduğunu 
söylüyorsunuz? 

Onun, "Bu imkânsızlık hususunda kudretlerimizin ortak olduğunu, bu 


imkânsızlığın müşterek bir hüküm olduğunu, binaenaleyh bunun için müşterek 
bir illetin bulunmasının gerektiğini, halbuki bizim kudretimizle kadir olmamızın 
dışında onlarla müşterek bir noktamız olmadığını.." söylemesine gelince, biz 
deriz ki: Bütün bu mukaddimeler kabul edilmez. Biz imkânsızlığın illeti olan bir 
hüküm olduğunu kabul etmiyoruz. Çünkü imkânsızlık yokluğu ifâde sder, 
yokluk ise illetlendirilemez. Biz imkânsızlığın bir varlığı ifâde ettiğini kabul et- 
sek bile, onların mezhebine göre hükümlerden pek çoğu bir sebebe (illete) 
dayandırılamaz. Bu nedenle bu hükümde de durumun aynı olması niçin caiz 
olmasın? 

Biz imkânsızlığın bir sebebe bağlanmasını kabul etsek bile, siz niçin, müşterek 
bir hükmün mutlaka müşterek bir sebebi olması gerektiğini söylediniz? Zulümde 
olan çirkinlik, onun zulüm olması sebebiyle, yatandaki çirkinlik, onun yalan 
olması sebebiyle; cehaletteki çirkinlik ise, onun cehl olması sebebiyle değil 
midir? Biz mutlaka müşterek bir sebebin olmasını kabul etsek bile, kudretimizle 
kadir olmamızın dışında müşterek bir noktamızın olmadığını kabul etmiyoruz. 
Bu kudretimizin, muayyen bir vasıfta müşterek olması, cisimleri yaratmaya 
elverişli o kudretin ise bu vasfın dışında bulunması niçin caiz olmasın? Durumun 
böyle olmadığına deliliniz nedir? 

Birinci veçhe gelince ki o şudur: "O kudretin, bu kudretlerin bazısına muhalif 
(ters) olması, bu kudretlerin birbirine muhalif (ters) oluşundan daha kuvvetli 
değildir." Biz deriz ki: Bu zayıf bir delildir. Çünkü biz, o kudretin cismi 
yaratmaya, bu kudretlere ters olması sebebiyle elverişli olacağını söyleyemeyiz, 
aksine o, bu cisimleri yaratmaya, diğer kudretlere muhalefetine sebeb olan 
özelliği ile elverişli olmuştur. Bu özelliğin ise diğer kudretlerde bulunmadığı 
malümdur. Onların sözlerinin bir benzeri de şu sözdür: "Sesin "beyaz" dan farklı 
oluşu, "siyah" m "beyaz'dan farklı oluşundan daha güçlü değildir. Şayet bu farklı 
oluş, görülebilmesi bakımından sese benzemesine mani olsaydı, siyahın 
beyazdan farklı olmasından ötürü siyahın görülmemesi gerekirdi. Bu söz nasıl 
fâsid ise, onların sözleri de fâsiddir. Kâdi'ye şaşarım. Çünkü o ru'-yet 
meselesinde bu izahları Eş'aıfden nakletmiş ve bu soruların zayıf olduğunu 
göstermiş. Sonra kendisi, nübüvveti isbat ve Allah ile insanlar arasında bir 
aracının olduğunu söyleyen (kimselere red hususunda temel olan bu meselede 
aynı delillere sarılmıştır. 

İkinci veçhe gelince ki, bu aslı kabul etmekle, peygamberlik müessesesinin 
doğruluğuna hükmetmenin imkansızlaşması iddiasıdır. Biz bu hususta deriz ki: 
Peygamberlik müessesesinin doğruluğuna dâir hüküm, ya bu kaidenin fesadına 
dayanır veya dayanmaz. Buna göre eğer birinci ihtimal söz konusu olursa, 


peygamberliğin sıhhatine dayanan şey vasıtasıyla bu kaidenin fesadı imkânsız 
olur, aksi halde de devr-i fâsid gerekir. Eğer ikincisi söz konusu olursa, söz 
tamamıyla düşer. 

Üçüncü veçhe gelince, bu hususta birisi şöyle diyebilir: "İmkân hususundaki söz 
bundan başkadır." Halbuki biz bu durumun herkes için olduğunu söylemiyoruz. 
Aksine bu durum insan için ancak geçmiş çok eski asırlarda meydana gelmiştir. 
O halde sizin söylediğiniz şey, bizi nasıl ilzam eder (susturur)? Sihrin ilk çeşidi 
hakkındaki söz bu kadardır. 279] 


Sihrin İkinci Nev'i 


Sihrin ikinci çeşidi, vehim sahiplerinin ve kuvvetli nefislerin (ruhların) sihridir. 
Alimler şöyle demişlerdir: İnsanlar, herkesin kendisine "Ben" diye işaret ettikleri 
şeyin ne olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları, onun insanın bu bünyesi 
olduğunu; bazıları, onun bu bünye içinde bir cisim olduğunu, bazıları da, onun 
ne cisim ne de cisimle ilgili birşey olmadığı halde var olan bir-şey olduğunu 
söylemişlerdir. Biz insanın bu bünye olduğunu ve bu bünyenin dört ana unsurdan 
(enâsır-t erbaa) meydana geldiğini söylediğimiz zaman, bazı soğuk rüzgârlar 
sırasında o insanın mizacının herhangi bir yönden bambaşka bir mizaç haline 
gelmesi, bunun da cismi yaratmaya ve bizim bilemediğimiz ve bilmemiz 
imkânsız olan şeyleri bilmeye muktedir olmayı gerektirmesi niçin caiz olmasın? 
Eğer biz: "İnsan", bu bünye içinde dolaşan bir cisimdir" dersek, söylenecek söz 
budur. Fakat "insan, nefstir" dersek, o zaman, nefislerin çeşitli olduğunu, bazı 
nefislerin zatları gereği bu garip olaylara güçleri olduğu takdirde, gâib olan 
sırlara muttali olabileceklerini söylemek niçin caiz olmasın? Bu ihtimalin yanlış 
olduğuna dair, yukarıda geçmiş olan açıklamalardan başka bir delil yoktur. 
Yukardaki açıklamaların ise bâtıl olduğu ortaya çıkmıştır. 


Sonra birçok vecih de bu ihtimali kuvvetlendirmektedir. 1280) 
Sihrin Psikolojik Yönden İzahı Başa Dön 


1) Yürürken insanın dayandığı değnek yere bırakılırsa o, altındaki boşluğun 
üstüne şayet köprü gibi olursa, üzerinde yürümek mümkün değildir. Düşme 
korkusu ne kadar fazla olursa, insanın onun üzerinden düşmesi ihtimali o derece 
artar. 

2) Hekimler, burnu kanamış kimsenin kırmızı şeylere, saralı kimsenin de son 
derece parlak ve dönen şeylere bakmasını yasaklama hususunda ittifaK 


etmişlerdir. Bu sırf, nefislerin vehimlere boyun eğecek biçimde yaratılması 
sebebiyledir. 

3) Şifâ sahibi, hayvanların karakteri hususunda Aristo'dan şunu naklet-miştir: 
Tavuk, ses ve horozlar vuruşma bakımından horoza benzemeye çokça çalıştığı 
için, onun bacağında da, horozun bacağında bulunan mahmu;: biter. 

Sonra, şifâ sahibi sözüne devamla, bunun, cismani durumların da ruhani 
durumlara tâbi olduğunu gösterdiğini söylemiştir. 

4) Ümmetler, ruhani istekten hâli olan lisanı bir duanın etkisinin az olduğuna ve 
tesiri bulunmadığında ittifak etmişlerdir. Bu da düşüncelerin ve ruhların fiziki 
yapı üzerinde tesirleri olduflunu gösterir. Bu ittifak, muayyen bir meseleye ve 
hususi bir hikmete tahsis edilmemiştir. 

5) Şayet sen insaflı olursan, canlılara ait fiillerin ilk başlangıçlarının, ruhani ve 
psikolojik tasavvurlar olduğunu anlarsın. Çünkü kaslarda tabii olarak bulunan 
hareket ettirici kuvvet, bir fiili yapmaya, veya zıddına elverişlidir. Bu iki taraftan 
birisini diğerine, ancak tercih ettirici bir sebepten ötürü tercih eder. Bu da fiilin 
güzel veya leziz olmasını, veyahut da onun çirkin, elem verici olmasını tasavvur 
etmekten başka bir şey değildir. İşte bu tasavvurlar, fiiller, bilkuvve halinden 
bilfiil haline çıkabilmeleri için, adalede mevcut olan kuvvetlerin meydana 
getirilebilmesinde başlangıç ve çıkış noktaları olmuşlardır. Bu tasavvurlar, bu 
fiillerin başlamaları için birer hareket noktası olduklarında, onların bizzat 
fiillerin başlangıç noktaları olma ve aradaki vasıtayı nazar-ı itibara almamak 
hususunda akıldan uzak görülecek hangi taraf kalır kil 

6) Tecrübe ve bizzat müşahede, bu tasavvurların, bedendeki keyfiyetlerin 
oluşması için fiilin hemen öncesinde bulunan harekete geçirici bir güç olduğuna 
şahittirler. Çünkü kızgın olan kimsenin bedenindeki ısı yükselir; öyle olur ki, bu 
onun için oldukça yüksek bir kızgınlık ve hararet ifâde eder. Anlatıldığına göre, 
hükümdarlardan birisi felç olur. Doktorlar da bu hastalığı tedaviden aciz kalırlar. 
Derken, mahir doktorlardan birisi habersizce hastanın yanma varır ve ona 
sövmeye ve kızmaya başlar. Bunun üzerine hükümdarın hiddeti artar ve 
kendisine söylenen acı sözlerden dolayı, mecburi olarak yatağından ayağa fırlar.. 
Böylece, bu öldürücü ve müzmin hastalık savuşturulmuş olur. Bu psikolojik 
halin, bedende oluşan hadiselerin meydana gelmesinin bir başlangıç olması 
mümkün olunca, bu psikolojik hallerin, bedenin dışındaki hadiselerin meydana 
gelmesinde de esas olmaları nasıl akıldan uzak görülebilir?.. 

7) Nazar değmesi, akıllı olan herkesin üzerinde ittifak ettiği bir iştir. Bu da bizim 
söylediğimizin mümkün olduğunu gösterir.. 

Sen bunları iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu acayip şeyleri meydana 


getiren insanlar bazan son derece güçlü olurlar da, böylece bu filleri meydana 
getirme hususunda herhangi bir alete ihtiyaç duymazlar. Bazan da, zayıf 
olabilirler; böylece de vasıtalara başvurmak zorunda kalırlar. Bu işin hakikati 
şudur: Nefs (ruh), bedene hakim olup, semâ âlemine olan cazibesi kuvvetlendiği 
zaman, işte o vakit sanki semavi bir ruh olur da, böylece şu âlemin maddeleri 
üzerinde son derece güçlü tesirler icra eder. Ama bu ruh zayıf olup, bedeni 
lezzetlerle de ilgisi fazla olunca bu durumda o ruhun bu bedenin dışında 
herhangi bir tesiri kesinlikle bulunmaz.. Buna göre bu insan, ruhunun, kendi 
bedenini aşıp başka bir bedene tesir etmesini istediği zaman, o başkasının 
hayalini devamlı tahayyül eder, onu adeta hissiyat alemine yerleştirir ve bütün 
hisleri bununla meşgul olur. Böylece kişinin hayali de bu hislere iştirak ederek, 
bizzat nefs-i natıka olan insan da iradi olarak buna yönelir; böylece, bedeni 
tesirler ve ruhani tasarruflar güç kuvvet kazanır. İşte bu sebepten dolayı 
ümmetler, bu tür şeyleri tatbik edebilmek için alışılmış itiyatlardan,şehevi 
arzulardan kopmak, gıdayı azaltmak ve insanlarla münasebeti kesmek gerektiği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Bu işler ne kadar mükemmel ve tamam olursa, 
tesir de o nisbette güçlü olur. Mahiyeti ve özelliğine göre rüh bu işe müsait 
olduğu zaman, onun tesir gücü artar. 

Bu husustaki belirli sebep şudur: Nefs, bir iş ile meşgul olduğu zaman, o bütün 
kuvvetlerini bu iş için bir araya getirir. Ama, nefs birçok işlerle meşgul olduğu 
zaman, onun kuvvetleri dağılır ve fiillerin sayısına göre serpiştirilir.. Böylece de, 
bu fiillerden herbirine, kişideki mevcut kuvvetlerden bir bölüm ve bu kuvvetler 
nehrinden o fiillerin herbirine birer ark çıkar.. Bu sebepten dolayı, hafıza kuvveti 
bakımından eşit olan iki insan görürüz.. Bunlardan birisi tek bir sanatla, diğeri 
ise iki sanatla meşguldür.. Tek sanat dalıyla uğraşan, iki sanat dalıyla uğraşandan 
daha güçlü olur. Birçok meseleden birisinin hakikatine vâkıf olmak için çaba 
sarfeden kimse, bu hususta tefekkür ettiğinde, mutlaka onun, zihnini başka 
meşgalelerden boşaltması gerekir. Çünkü o zihnini başka meşgalelerden 
boşalttığında, zihni tamamıyla esas meseleye yönelir, netice olarak bu fiil o 
kimseye daha kolay ve daha güzel olur.. Durum böyle olunca, insanın gayreti ve 
düşüncesi, lezzetleri tadmak ve şehevi arzulan karşılamakla meşgul olduğunda, 
ruhi kuvvet bununla meşgul olarak onda kaybolur; böylece de o ruhun, elde 
etmek için çalışıp çabaladığı bu ilginç fiile karşı olan cezbesi kuvvetini yitirir... 
Özellikle burada başka bir belâ daha vardır ki, o da şudur: Böyle bir nefs, ömür 
boyu lezzetleri tadmayı alışkanlık haline getirir ve bu enterasan fiilleri elde 
etmek için asla vakit bulamaz... Böylece bu nefs, tabiatıyla birinciye meyyal 
olurken, diğerinden son derece nefret eder... O, birinci yoldan gayesine ulaşınca, 


diğeriyle nasıl meşgul olur ki?.. Sonuç olarak, bu tür fiilleri gidermenin, ancak 
cismani durumlardan soyutlanıp halkla içice olmayı terkedb, tamamıyla safa ve 


ruhlar âlemine yönelmekle gerçekleşebileceği ortaya çıkmış olur. [281] 
Rukye Başa Dön 


'Rukye" ye gelince, eğer bilinen lâfızlarla yapılıyorsa bu husustaki durum açıktır. 
Çünkü bundan maksad şudur: Nasıl ki maddi gözümüzü kendi maksadına uygun 
işlerle meşgul ediyorsak, kulağımızı da kendi gayesine uygun şeylerle meşgul 
ederiz. Çünkü hisler tek bir gayeye yönelme hususunda mutabakat ettikleri 
zaman, bu durumda ruhun o şeye yönelmesi daha güçlü olur. Ama bilinmeyen 
birtakım lâfızlarla yapılıyorsa, burada nefste hayret ve dehşette kalmaya benzer 
birtakım haller meydana gelir. Çünkü insan, bu kelimelerin ancak ruhani 
birtakım şeylerin birisinden yardım talep etmek için okunduğuna; inanıp, fakat 
bu yardımın nasıl tahakkuk edeceğini bilemediği zaman, bu durumda nefste 
hayret ve dehşet haline benzeyen haller zuhur eder. Yine bu esnada nefste, hisler 
âleminden koparak, bu fiile yöneldiği esnada büyük bir coşku meydana gelir. 
Böylece de manevi tesir gücü artar ve maksat elde edilir. "Tütsülemek" 
hakkındaki hüküm de böyledir. 

Onlar söyle demişlerdir: Ruhi kuvvetin bu derecesinin, bir tesir icra ettiği 
kesinlik kazanmıştır. Buna göre, buna birinci çeşit büyü şekli de eklenince, ki bu 
yıldızlardan ve onların tesirlerinden yardım ummaktır. Bunun tesiri ve gücü 
artar. Dahası burada iki çeşit daha bulunmaktadır: 

a) Bedenleri terketmiş olan ruhlarda bazan, kuvveti ve tesirleri bakımından bu 
ruhlara son derece benzeyen bir şeyler meydana gelir. Bu nefisler saf ve duru 
olduklarında, bedenleri terkeden nefislerden bu nefislere doğru bir akımın olması 
akıldan uzak görülmez. Böylece, bedenleri terkeden nefisler ile bu nedenler 
arasında bir tür alâka kurularak, pek çok nefis, o fiili yapma hususunda güç ve 
kuvvet kazanır. Kuvvet mükemmel olup arttıkça, tesiri de bette fazla olur. 

b) İnsan ruhu (nefs-i natıka), bedene ait bulanıklıklardan arındığı zaman, semavi 
ruhlardan ve feleki nefslerden feyezan eden nurları kabul etmeye hazır hale gelir. 
Böylece de bu nefsler, o ruhların nurları vasıtasıyla güçlenir. Bu sebeple de, o 
nefisler harikulade olan bir takım işler hususunda güç kuvvet «azanırtar. İşte 


vehim ve rukye sahibi kimselerin sihrinin açıklanması budur. [282] 


Sihrin Üçüncü Nev'i 


Sihrin üçüncü çeşidi, yerdeki ruhlardan yardım dilemektir. Bil ki cinlerden 
yardım hususundaki görüşe gelince, müteahhir felsefeciler ve Mü'tezile ulemâsı, 
bunu kabul etmemiştir. Ama önde gelen felsefecilere gelince, onlar bu hususla 
ilgili hükmü inkâr etmemişlerdir. Ne var ki onlar bunu, yere ait ruhlar diye 
isimlendirmişlerdir. Bunlar, haddizatında kendi aralarında farklılık gösterirler. 
Bunların bir kısmı hayırlı, bir kısmı da şerlidirler. Hayırlı olanlar, mü'min cinler, 
şerli olanlar ise, cinlerin kâfirleri ile şeytanlarıdır. Felsefecilerin halefleri, bu 
ruhların kendi kendine kâim olan, bir mekân işgal etmeyen, bir mekâna hulul 
etmemiş olan cevherler olduğunu; bunların kadir, âlim ve cüz'iyyatı idrâk eden 
varlıklar olduklarını; insan nefislerinin bunlarla münasebet kurmalarının semavi 
ruhlarla münasebet kurmalarından daha kolay olduğunu; fakat insan nefisleri 
(nufüs-u natıka) için, yerdeki ruhlarla münasebete girmeden dolayı olacak 
kuvvetin, bu ruhlar için semavi ruhlarla münasabete girmeleri sebebiyle 
meydana gelecek kuvvetten daha zayıf olduğunu; ama yerdeki ruhlarla 
münasebete girmesinin daha kolay oluşunun yerdeki ruhlarla nufüs-u natıka 
(insan ruhları) arasındaki münasebetin daha kolay olmasından dolayı, bir de bu 
iki kısım ruh arasındaki benzerlik, nufüs-u natıka ile semavi ruhlar arasındaki 
benzerlikten daha ileri ve daha güçlü olmasından dolayı olduğu; semavi ruhlarla 
münasebet kurmadan doğan kuvvetin daha fazla oluşunun semavi ruhların 
yerdeki ruhlara nisbetle, güneşin güneş ışığına; denizin damlaya, padişahın 
idaresindeki kimselere nisbeti gibi olmasından dolayı olduğunu söylemişlerdir. 
Bu felsefeciler sözlerine devamla şöyle demişlerdir: Bu şeylerin varlığına dâir 
ezici akli bir delil bulunmasa dahi ihtimal dahilinde ve mümkün bir şey olması 
ımkansız değildir. Sonra şüphesiz sanat ve tecrübe sahibi kimseler bu yerdeki 
ruhlarla ilgi kurmanın, rukye, tütsüleme ve tecrid etme gibi kolay yollarla temin 
edildiğini müşahede etmişlerdir. İşte sihrin bu çeşidine "azâim" ve "cinleri emir 
altına alma" denir. 12831 


Sihrin Dördüncü Nev'i 


Sihrin dördüncü çeşidi, tahayyülat ve gözbağcılığıdır. Bu gözbağcılığı birkaç 
mukaddimeye (öncüle) dayanır: 

a) Gözün yanılması pek çoktur. Çünkü gemiye binen kimse kıyıya baktığında, 
geminin durduğunu, kıyının ise hareket ettiğini zanneder. Bu da duran cismin 
hareket ediyormuş gibi, hareket eden cismin de duruyormuş gibi göründüğünü 
gösterir. Yağan yağmur dikey bir çizgi gibi görünür. Çok hızlı döndürülen fitil, 
dâire gibi görünür. Üzüm tanesi su içinde armut kadar büyük görünür. Siste 


küçük adam büyük görünür. Güneş yuvarlağını, doğduğu esnada büyük gösteren 
yeryüzünün buharıdır. Güneş ufuktan ayrılıp yükseldiği zaman küçülür. Büyük 
olan bir şeyin uzaktan küçük görünmesi ise, iyice belli olan bir durumdur. Bütün 
bu şeyler akit, arızi bazı sebeplerden ötürü gözün bir şeyi olduğu halin aksine 
gördüğü neticesine götürür. 

b) Görme kuvveti, hissedilen varlığı belli bir vakit içerisinde idrak ettiği zaman 
ancak tam olarak vâkıf olabilir. Ama gerçekten son derece kısa bir za-, man 
içinde hissolunan birşeyi idrâk edip, bundan sonra bir başka varlığı idrâk ederse, 
o bu durumda gördüğü şeyleri birbirine karıştırır ve idrâk ettiği çeşitli varlıkları 
birbirinden ayıramaz. Bu böyledir, çünkü değirmen taşı, merkezinden etrafına 
doğru muhtelif renklerden birçok çizgiler çizilip sonra da döndü-rülürse, göz onu 
sanki bütün bu renklerden meydana gelmiş tek bir renkte gibi görür. 

c) Akıl birşey ile meşgul olduğu zaman çoğu defa bu meşgul olduğu şeyi 
hissetmesinin yanında bir başka şey vardır. Fakat kesinlikle onu da hissettiğinin 
farkına varmaz. Nitekim insan sultanın yanına girdiği zaman, bazan ona başka 
biri rastlar hatta onunla konuşur da, onu kalbi başka birşeyle meşgul olduğu için, 
ne onu tanır ne de söylediğini anlar. Aynaya bakan kimse de, bazan gözündeki 
çöpü görmek istediğinde onu görür, fakat yüzünde, alnında veya aynartın 
karşısında olan diğer azalarında bundan daha büyük birşeyi göremez. Yine bazan 
insan, aynanın yüzeyinin düz olup olmadığını anlamak istediğinde, aynanın 
içinde görünen varlıkları göremez. Bu mukaddimeleri (ön bilgileri) iyice 
kavradığın zaman, bu çeşit sihrin hasıl olduğunu tasavvur etmen kolay olur. Bu 
böyledir, çünkü mahir hokkabaz kendisine bakanların zihnini meşgul edecek bir 
iş ortaya koyarak nazar-ı dikkatlerini ona çevirir, böylece onları bu şeye daldırır, 
artık onların bakışları sadece ona yönelir. Hokkabaz bu esnada bir başka şeyi çok 
süratli olarak yapar, bu iki iş farklı olduğu için ikincisi gizli kalır. İki şeyden 
birisi onların birinci işle meşgul olmaları, ikincisi ise, ikinci işi çok hızlı bir 
biçimde yapmadır. Bu durumda onlartn görebildikleri şeyden başka diğer bir şey 
ortaya çıkar ki insanlar buna çok şaşarlar. Şayet bunu yapan kimse sussa, akıllan 
yapmak istediği şeyin aksine döndürmek için birşeyler söylememiş olsa,düşünce 
ve akıllar onun ortaya koymak istediği şeyden başkasına yönelmese, o 
hokkabazın yaptığını seyredenler mutlaka işi anlarlar İşte insanların, 
"Hokkabaz, insanların gözünü bağladı" sözlerinden murad da budur. Çünkü 
gerçekte bu kimse dikkatleri, hile yaptığı işten başka birşeye çevirir. Onun 
gözleri, ve zihinleri bağlaması ve bunları maksadından başka birşeye çekişi ne 
kadar kuvvetli olur ise, bu işinde o ntsbette mahir olmuş olur. Goz için bir nevi 
bozukluk ifâde eden bu durumlar ne kadar güçlü olur ise, bu kabil iş de o kadar 


güzel olur. Mesalâ, gözbağcılığı yapanın çok aydınlık bir yerde oturması gibi. Bu 
aydınlık yere bakmak göze bir kusur ve bozukluk peydah eder. Çok karanlık yer 
de böyledir. Çok güzel ve parlak olan renkler de, göze ona bakarken bir 
bozukluk ve kusur verir. Koyu renkler de böyledir. Görme gücü bu gibi şeylerin 
gerçek hallerine pek az vakıf olur. İşte sihrin bu çeşidi hakkında söylenecek 


sözün hülâsası budur, 12841 
Sihrin Beşinci Nev'i Başa Dön 


Sihrin beşinci çeşidi, bazan geometrik (hendesi) oranlara göre ve bazan da çeşitli 
sanat hilelerine göre yapılmış aletlerin birleştirilmesi ile ortaya çıkar-tılan.insanı 
şaşırtan işlerdir. Meselâ birbirleriyle döğüşen, biri diğerini öldüren iki süvari 
gibi; elinde borazan bulunan ve bir at üzerinde olan, gündüzün her saati 
geçtiğinde hiç kimse ona dokunmadığı halde borazanını çalan süvari (heykeli) 
gibi. Yine bu cümleden olarak Rumların, Hindlilerin çizmiş oldukları ve 
bakanların onun resim mi insan mı olduğunu ayırdedemedikleri resimler vardır. 
Hatta onlar ağlayan ve gülen resimler çizerler. Hatta onlar bundan da öteye 
sevinç, utanç ve alay ifâde eden gülmeleri dahi birbirinden farklı yaparlar. İşte 
bütün bunlar, insanın muhayyilesini aldatan ince işler cümlesindendir. Fi- 
ravun'un sihirbazlarının sihri de bu çeşittendir. Saatlerin yapısı da bu babtan-dır. 
Bu konuya ağır yükleri kaldırma, çekme ilmi de (Cerru'I-Eskal) buraya dahildir. 
Bu da çok büyük ağırlıkları hafif ve basit aletlerle çekmektir. Bunun hakikatte 
sihirden sayılmaması gerekir. Çünkü bunların dayandığı bilinen in-hakikatte 
sihirden sayılmaması gerekir. Çünkü bunların dayandığı bilinen pek ince 
sebepleri vardır. Kim onları bilir ve öğrenirse bu işleri yapabilir. Fakat bun-diğer 
ınsanlar bunu sihir sanmışlardır. 

Erci'yânus el-Müsikâr'ın eski Kudüs kilisesini yenilerken yaptığı şey de bu 
türdendir. Bu şöyle olmuştur: Birgün bu şahıs çölden geçerken Berâsil kuşlarının 
yavrularından bir yavru görür. Bu kuş uçan, şefkatli ve hazin hazin Öten diğer 
Berâsil kuşlarından farklı bir kuştu. Diğer kuşlar ona güzel zeytin taneleri getirip 
onun yanına bırakıyorlar, o da ihtiyaç hissettiğinde bir kısmını yiyor, kalanları 
bırakıyordu. Bu zat bunu görerek, bu yavrunun halini düşündü ve bunun 
diğerlerinden farklı olan ötüşünde bir nevi sızlanma ve merhamet dileme 
bulunduğunu, bu yüzden diğer kuşların ona acıyıp yiyecek getirdiğini anladı. 
Böylece bu kuşun ötüşüne benzer ses çıkaran hassas bir âlet yaptı. Rüzgar bu 
alete vurduğu zaman aynı sesi çıkarıyordu. Bu,çok tecrübe ederek yaptığı âletin 
iyi olduğunu anladı. Böylece o kuşlar tıpkı o yavruya getirdikleri gibi, aletin 


yanına da zeytinler getirdiler. Çünkü kuşlar orada kendi cinslerinden bir 
yavrunun bulunduğunu sanıyorlardı. Adam istediğini elde edin-1 ce, kurban 
kesti ve eski Kudüs kilisesine yöneldi ve bu kilisenin işlerine ba- 

aytnın ilk gecesinde defnolunduğunu öğrendi. Böylece bu Berâsıl kuşu şeklinde 
içi boş, camdan bir heykel yaparak bunu o kilisenin tepesine dikti ve yaptığı 
heykelin üzerine de bir (küçük) kubbe yaparak, halka o kubbeyi ağustos ayının 
ilk gecesinde kaldırmalarını emretti. Böylece o zaman bu heykele rüzgârın 
gelmesi sebebiyle o Berâsil kuşu gibi ses çıkarmaya başladı. Berâsıl kuşları her 
gün o kubbeyi dolduracak kadar zeytin getirmeye başladılar. Halk da bunun 
orada gömülü olan o zâhid zatın kerametinden olduğuna inandı. Sihrin bu 


türüne, burada izah edilmesi uygun düşmeyen pekçok çeşitler girer. [285] 
Sihrin Altıncı Nevi 


Sihrin altıncı çeşidi, ilaçların özelliklerinden istifâde edilerek yapılan sihirlerdir. 
Mesela insanın yemeğine, aklı uyuşturan bazı ilaçların konulması, sarhoş edici 
uyuşturucuların katılması. Mesala eşeğin beyni gibi... İnsan eşek beyni 
yediğinde salaklaşır ve zihni azalır. Bil ki bu özellikleri inkâr etmeye imkân 
yoktur. Çünkü mıknatısın eseri gözle görülmektedir. Ne varki insanlar bu hususa 


fazla ehemmiyet verip doğruyu yalana, bâtılı hakka karıştırmışlardır. [286] 
Sihrin Yedinci Nev'i 


Sihrin yedinci çeşidi kalbi bağlamaktır. Bu da sihirbazın İsm-i Â'zam duasını 
bildiğini, cinlerin kendisine itaat edip pek çok işte kendisine boyun eğdiklerini 
iddia etmesidir. Onun bu sözlerini dinleyen kimse zayıf akıllı ve temyiz 
kabiliyeti olmayan birisi olduğunda, bunların gerçek olduğuna inanır ve kalbi 
buna bağlanır (aldanır). Böylece bu kimsede bir çeşit korku ve çekingenlik hasıl 
olur. Korku meydana geldiğinde hissî kuvvetleri zayıflar, böylece de sihirbaz o 
zaman ona istediğini yapabilir. Bu işleri deneyen, ilim ehlinin durumlarını bilen 
bir kimse, işleri yaptırma ve sırları gizleme hususunda kalbin bağlanmasının pek 


büyük tesirleri olduğunu anlar,12871 
Sihrin Sekizinci Nev'i 


Sihrin sekizinci çeşidi şudur: Koğuculuk ve kışkırtmacılık gibi şeylere gayret 


etmek de, lâtif ve ğizti şeylerdendir. Bu, insanlar arasında yaygındır. İşte bütün 
bu saydıklarımız sihrin kısımları, çeşitleri ve bölümleri hakkında söylenen 


sözlerdir. Allah en iyisini bilir, 2881 
Sihir Newileri Hakkında Müslümanların Görüşleri 


Dördüncü mesele, müslümanların bu çeşit sihirlerin mümkün olup olmaması 
hakkındaki görüşleri hakkmdadır. Mutezile, hayaller cinsinden olan, yiyeceklere 
uyuşturucu bazı ilaçların katılması ve kışkırtma ile 

nemime yoluyla yapılan çeşitler dışındaki diğer sihir çeşitlerinin imkânsız 
olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. İlk beş çeşidi kabul etmemişler, hatta 
bunları kabul edip de olabileceğini söyleyenleri kâfir saymışlardır. 

Ehl-i Sünnet ise, sihirbazın gökte uçmaya, insanı eşeğe, eşeği insana 
çevirebileceklerini söylemiştir. Ne var ki onlar şöyle de demişlerdir: Sihirbaz 
kendi özel duasını ve belirli kelimelerini okumaya başladığında meydana gelen 
şeylerin yaratıcısı Allah'dır. Bu hususta feleklerin ve yıldızların tesiri yoktur." 
Felsefeciler, yıldız falına bakanlar (müneccimler) ve Sabiiler (yıldıza tapanların 
sözleri, yukarıda geçtiği gibidir.  Alimlerimiz Sabitlerin görüşlerinin 
bozukluğuna söyle diyerek delil getirmişlerdir: "Bu alemin sonradan yaratılmış 
olduğu sabittir. Bu sebeple onun yaratıcısının herşeye kadir olması gerekir. 
Aklın, makdür (yaratılmış, güç yetirilmiş) olduğuna hükmettiği şeyin, mümkün 
olduğu için ancak yaratılmış olması gerekir. Mümkin olma, her müm-kin varlık 
hakkında müşterek bir vasıftır. O halde bütün mümkinât Allah'ın kudreti 
dahilindedirler. Bu varlıklardan herhangibiri başkabirşey sebebiyle var olsaydı 
bu, o sebebin, Allah'ın kudretinin bu varlığa taalluk edip bunu yarat-masını,izale 
etmesini (mâni olmasını) gerektirirdi. Binaenaleyh sonradan olan bu şey, 
Allah'ın âciz olmasına sebeb olmuş olurdu ki bu imkânsızdır. Böylece Allah'ın 
kudreti olmaksızın, hiçbir mümkin varlığın meydana gelemeyeceği sabit olmuş 
olur. Bunun böyle olduğunu kabul ettiğimizde Sabitlerin söyledikleri her-şey 
bâtıl olur." 

Yine alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Bu şeyler sabit olunca biz, sihirbazların 
sihir yaparken, âdeti icra etmek (şartlarını yerine getirmek) suretiyle bu 
harikulade hallerin meydana gelmesinin imkânsız olmadığını iddia ediyoruz." 
Alimlerimiz sihrin bu çeşitlerinin olabileceğine Kur'an ve hadisten de delil 


getirmişlerdir. 1289) 


Sihre Delâlet Eden Ayet Ve Hadisler Başa Dön 


Kur'an'dan getirdikleri deliller, Allah'ın şu ayetindeki şu buyruğudur: 

"Onlar bununla Allah'ın izni olmaksızın hiçbir kimseye zarar veremezler" 
(Bakara, 102).Ayetteki istisna sihir sebebiyle bazı neticelerin meydana 
gelebileceğini gösterir. 

Hadisten delil, Hz. Peygamber (s.a.s)'den mütevatir ve âhâd yollarla gelmiş olan 
şu hadislerdir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s)'e büyü yapıldığına ve bu büyünün Hz. Peygamber'in: 
"Söylemediğim ve yapmadığım şeyi söylemişim ve yapmışım gibt bana ge/fyor" 
[290] demesine sebeb olacak kadar O'na tesir ettiği rivayet edilmiştir. Yine bir 
yahudi kad; un Hz. Peygamber (s.a.s)'e sihir yaptığı ve bu sihri bir kuyunun 
dibindeki taşın altına koyduğu, bu sihir bulunup çıkarılınca, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e arız olan halin gittiği, bu sebeple de Felâk ve Nâs surelerinin nazil 
olduğu rivayet edilmiştir. 

b) Bir kadın Hz. Ajşe (r.a)'ye gelerek:"Ben sihir yapan bir kadınım. Ben de tevbe 
edebilir miyim?" dedi. Hz.Aişe (r.a): "Yaptığın sihir nedir?" diye sorunca o 
şöylededi:"Sihir ilmini elde etmek için Babil'de Harüt ile Marufun bulunduğu 
yere vardım. Onlar bana: "Ey Allah'ın kulu, dünyevi işlerden dolayı ahiret 
azabını tercih etme" dedilerse de ben direttim. Bunun üzerine onlar bana: "Git ve 
şu külün üstüne bevl et" dediler, ben de bunun için gittim, fakat kendi kendime 
düşünüp "Ben bunu yapmayayım" dedim ve onlara gelerek, "Yaptım" dedim, 
onlar da bana "Yapınca ne gördün" dediler, ben "Hiçbir-şey görmedim" dedim. 
Bunun üzerine onlar bana, "Allah'dan kork, daha işin basındasın yapma" 
dedilerse de ben direttim. Onlar tekrar bana, "Öyle ise git ve söylediğimizi yap" 
dediler. Ben de gittim yaptım" Böylece sanki yüzü demirden bir miğferle örtülü 
bir süvari fercimden çıkarak gökyüzüne yükset-di. Bunun üzerine ben Harüt İle 
Marüt'a gelerek durumu onlara haber verdim. Onlar, "İmanın senden çıktı. Artık 
iyi sihir yaparsın " dediler. "Bu iyi sihir nedir?" diye sordum, onlar: "Herhangi 
birşey istediğinde ve hayâl ettiğinde o olacak" dediler. Ben de içimden bir 
buğday tanesi hayal ettim, bir de baktım ki bir buğday tanesi karşımda. Ona 
"Ekil" dedim,ekildi, derhal anında bir başak oldu. Ona, "Un ol" dedim, un oldu; 
"ekmek ol" dedim, ekmek oldu. 

“Kendi kendime tasavvur ettiğim herşey anında olur” dedi. Hz. Aişe (r.a.) ona 
“Senin tevben yoktur” dedi. 

c) Alimler bu konuda çok hikayeler nakletmişlerdir. Bunlar çok bilinen 
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Sihri İnkâr Eden Mutezilenin Delilleri 


Mü'tezile sihri inkâr sadedinde birkaç delil getirmişlerdir. 

1) Cenâb-t Hak: "Sihirbaz ise nerede olsa felah bulmaz "(Taha, 69) 
buyurmuştur. 

2) Cenâb-ı Allah, Hz.Peygamber (s.a.s) hakkında müşrikler, 

"Zalimler siz ancak büyülenmiş bir adama tâbi oluyorsunuz " dedffer" 
(Furkan,8)diye nakletmiştir. Eğer Hz.Peygamber (s.a.s) gerçekten büyülenmiş 
olsaydı, o zalimler bu sözlerinden ötürü kınanmayı haketmez-lerdi. 

3) Eğer sihrin bu gibi çeşitleri caiz olsaydı, mu'cize ile sihir birbirinden nasıt 
ayırdedilebilirdi. 

Sonra Mü'tezile şöyle demiştir: "Bu deliller yakini ve kesin delillerdir. Sizin bu 
konuda ileri sürdüğünüz hadisler âhâd haberlerdir. Bu sebeple bu haberler, bizim 


delillerimize karşı koyamazlar." [292] 
Sihri Öğrenmek Mubahtır 


Sihri Öğrenmenin çirkin ve mahzurlu olmadığı hakkındadır. 

Muhakkik ulemâ, bu hususta ittifak etmişlerdir. Çünkü ilim, zâtı gereği güzel bir 
şeydir. Ve yine, Cenâb-ı 

Hak: "De ki: Bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?" (Zumer, 9) buyurmuştur. 
Çünkü, şayet bilinmeseydi, sihir ile mucizenin arasını ayırmak mümkün 
olmazdı. Mucizenin mucize olduğunu bilmek, vâcibtir; vacibin kendisine 
dayanmış olduğu şey de vâcibtir. Bu da, sihir ilmini bilmenin vâcib olmasını 


gerektirir; vâcib olan şeyi se, nasıl çirkin ve haram olur? [293] 
Sihirbaz Kâfir Olur mu? Başa Dön 


Sihir yapan kimsenin bazan kâfir olup olmadığı hakkındadır. 
Fukanâı sihirbazın kâfir olup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. 
Hz.Peygamber (s.a.s)'den şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 
"Kim bir kâhinin veya arrafa gelir de, onların herhangi bir sözünü tasdik ederse, 


o kimse Hz.Muhammed'e indirileni inkâr etmiş olur"[294] Bil ki, yıldızların bu 
âlemi idare ettiğine ve bu âlemde meydana gelen hadiselerin, hayır ve serlerin 
yaratıcısı olduğuna İnanan kimsenin mutlaka kâfir olduğu hususunda, ümmet 
arasında bir anlaşmazlık yoktur. Bu, birinci çeşit sihirdir. 


İkinci çeşit sihre gelince, bu kişinin, saflık ve kuvvet hususunda insan ruhunun 
cisimleri, hayatı, kuvveti, kudreti yaratmaya, bünyeyi ve şekli değiştirmeye 
muktedir olacak bir noktaya varabileceğine inanmasıdır. Görünen odur ki, 
ümmet yine böyle birinin kâfir olacağı hususunda ittifak etmiştir. 

Üçüncü çeşit sihre gelince, bu sihirbazın saflıkta, rukye okumasında ve bazı 
ilaçlar tütsülemede, onun bu fiillerini müteakip âdete göre Allah'ın cisimler, 
hayatı ve aklı yaratacağı bünyeyi ve şekli değiştirebileceği bir noktaya bazan 
ulaşabileceğine o İnanmasıdır. İşte burada Mu'tezile, böylesi bir sihrin 
olabileceğini kabul eden kimselerin küfre nisbet edildiği hususunda ittifak 
ederek, şöyle demiştir: 

"Çünkü bu inançta olan kimsenin, bu inancıyla beraber peygamberleri ve 
resulleri tasdik etmiş olması imkânsızdır." 

Bu, zayıf bir görüştür. Çünkü, bir kimse şöyle diyebilir: İnsan, şayet 
peygamberlik iddiasında bulunsa ve bu davasında yalancı olsa, herhangi bir 
karışıklığa meydan vermemek için, Allahu Teâlâ'nın bu tür şeyleri böyle 
insanların elinde izhâr etmesi caiz değildir. Ama kişi peygamberlik iddia 
etmediği zaman Allah da bu tür şeyleri de onun elinden izhar ettiğinde, bu 
durum herhangi : - karışıklığa sebebiyet vermez. Çünkü, hakta olan bâtıla 
bağlanmış kimse-aen, peygamberliği iddia etmesi yanında butür şeylerin onun 
yanındameydana gelmiş olması; yine peygamberliği iddia etmiş olmasına 
rağmen, bâtıla -ağlanmış kimse için bu tür şeylerin meydana gelmemiş olması 
sebebiyle ayrılır. 

Zikretmiş olduğumuz sihrin diğer çeşitlerine gelince, bunların küfür olma-z 
gmda şüphe yoktur. Buna göre şayet, "Yahudiler Hz.Süleyman (a.s)'a sihri nisbet 
ettiklerinde, Cenâb-ı Hak Hz.Süleyman (a.s)ı bundan tenzih etmek için: 
"Süleyman kâfir olmamıştır" (Bakara, 102) buyurmuştur. Bu da, sihrin mutlak 
olarak küfür olduğunu gösterir. 

Keza, Allahu Teâlâ: Takat şeytanlar, insanlara sihri öğretmek suretiyle 
olmuşlardı" (Bakara, 102) buyurmuştur. Bu da, sihrin mutlak olarak küfür 
anasını gerektirir. Yine meleklerden, onların: "Btz bir imtihanız, fitneyiz; 
binaenaleyh kâfir olma !" demedikleri sürece hiç kimseye sihri öğretmedikten 
naklolunmuştur ki, bu da sihrin mutlak manada küfür olduğunu gösterir" 
denilirse, biz deriz ki, hali hikâye etmenin doğruluğu hususunda tek bir misâ 
kâfidir, bu sebeple sen bu misâli yıldızların ilâh olduğuna inanan kimsenin 


sihrine hamlet!... (2291 


Sihirbazın Öldürülmesi Meselesi 


Yedinci mesele sihirbazların öldürülmesinin vâcib olup olmadığı hususundadır. 
Birinci çeşit sihre gelince, ki bu yıldızların, alemi idare eden ilâhlar olduğuna 
inanmaktır. 

İkinci sihre de getince, ki bu da sihirbazın cisimleri, hayatı, kudreti, a-yaratmaya 
ve şekilleri bir araya getirmeye kadir olduğuna inanmasıdır, bunların kâfir 
oldukları hususunda şüphe yoktur. Müslüman böyle bir inanç içinde sihir 
yaptığında, tevbe etmesi istenen mürted gibi olur. Eğer bunda ısrar ederse, 
öldürülür. İmâm Mâlik, Ebu Hanife'den, böylesi insanın tevbesinin kabul otu- 
namıyacağını rivayet etmiştir. Bizim delilimiz olarak deriz ki, o kimse müslü- 
mandır. Dolayısıyla Hz.Peygamber (s.a.s)'in, "Biz zahire göre hükmederiz" 
hadisinden dolayı o kimsenin müslüman olduğu kabul edilir. 

Üçüncü çeşit sihre gelince, ki bu insanın Allahu Teâlâ'nın bazı "rukye" (okunup 
üflenen dualar) ierin okunması ve bazı ilâçların tütsülenmesi esnasında cisimleri, 
hayatı yaratmakla; şekil ve görünüşleri değiştirmekle ilgili kendi âdetini icra 
ettirdiğine inanmaktır. Böylece sihirbazın bu yolla yeni maddeler, hayat ve 
hitkatt değiştirmeye güç yetirebileceğine inanmasıdır, biz Mu'tezi-le'den, şöyle 
diyerek bunu küfür saydıklarını zikretmiştik. 

Çünkü bu inançla beraber mu'cize vasıtasıyla peygamberlerin sıdkına istidlalde 
bulunmak mümkün olmaz. Onların bu görüşü zayıftır; çünkü onlara cevaben 
şöyle denilir: Bu ikisi arasındaki fark şudur: Peygamberlik iddia eden kimse, 
eğer davasında doğru olursa; Allah o kimseye bu tür şeyleri yapma imkânı verir. 
Eğer davasına yalancıysa, bu tür şeyleri yapabilmesi onun için mümkün olmaz. 
İşte böylece aralarındaki fark ortaya çıkmış olur. Böyle birinin kâfir olmadığı ve 
böyle bir sihrin de yapılmasının mümkün olduğu sabit olunca; sihrin bu çeşidiyle 
ilgili olarak sihirbaz bir sihir yaptığında, sen bir düşün!.. Eğer o, yaptığı şeyin 
mubah olduğuna inanıyorsa, kâfir olur. Çünkü o, mahzurlu şey hakkında mubah 
diye hüküm vermiştir. Eğer o yaptığı şeyin haram olduğuna inanırsa, Şafii'ye 
göre bunun hükmü, cinayetin hükmü gibidir. Eğer o kimse, ben sihir yaparım; 
benim sihrim de genelde öldürür, derse, o kimseye kısas uygulamak vâcib olur. 
Eğer, ben sihir yaparım; sihrim de ba-zan öldürür, bazan da öldürmez, derse, bu 
"şibh-i amd" (kasta benzer bir şekilde) olur. Eğer, ben başkası için sihir yaptım, 
ama ona rastgeldi derse, bu da bir hatadır (hataen öldürmedir); hüküm 
hafifletilerek, o kimsenin malın-dan diyet almak vâcib olur. Çünkü bu vücüb, o 
kimsenin ikrarıyla sabit olmuştur. Ancak "ikilenin (diyetini verebilecek 
akrabaların) bunu tasdik etmesi durumu müstesna...Bu durumda diyet, onun 
"âkıle"sine gerekir. Şafii (r.a.)'nin görüşünün genişçe izahı budur. 


Hasan ibn Ziyâd'ın İmam Muhammed den rivayet ettiğine göre, Ebu Ha-nife 
şöyle demiştir: 

"Bir kimsenin sihirbaz olduğu bilindiği zaman, sihirbaz olan o kimse öldürülür. 
Ondan tevbe etmesi istenmez; onun ben tevbe ettim ve sihirden vazgeçtim, 
demesi de kabul edilmez. O, kendisinin sihirbaz olduğunu ikrar ettiğinde kanını 
akıtmak helâl olur. Eğer iki şahit onun sihirbaz olduğuna şe-hadet ederler 
veyahut da onu sihirbaz olduğu bilinecek bir sıfatla nitelerlerse, o kimse 
öldürülür ve tevbe etmesi istenmez. Eğer: "Ben bir kere sihir yaptım, ama şu 
zamandan beri yapmıyorum" diye ikrarda bulunursa onun bu sözü kabul edilir ve 
o kimse öldürülmez. 

Muhammed İbn Şücfi, Ali er-Razi'nin şöyle dediğini nakietmiştir, Ebü Yüsuf'a 
Ebü Hanife'nin sihirbaz hakkındaki, "öldürülür; onun tevbe etmesi istenmez, o 
mürted menzilesinde değildir" şeklindeki sözünü sorduğumda Ebü Yüsuf şu 
karşılığı verdi: "Sihirbaz küfrüyle beraber, yeryüzünde fesad çıkarmıştır. Böyle 
olan kimse de birisini öldürdüğünde Öldürülür." 

a) Bizim âlimlerimiz (Şafii âlimleri), bu tür sihrin küfür olmadığı, bunun bir fısk 
olduğu; eğer bu başkasına karşı işlenmiş bir cinayet olmazsa, hak olan şeyin, 
yukarda tafsilatıyla anlatmış olduğumuz şey olduğu hususuyla ihticâc 
etmişlerdir. 

b) Yahudilerin sihirbazları öldürülmezler. Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s)'e Lebid 
İbn A'sam denilen bir yahudi ile Hayber yahudilerinden olan ve kendisine 
Zeyneb denilen bir kadın sihir yapmışlardı. Ama, Hz. Peygamber (s.a.s) onları 
öldürmemiştir. Bu sebeple Hz.Peygamber (s.a.s)'in: 

"Müslümanlann lehine olan, onlarında lehinedir; müslümanların aleyhine olan, 
onların da aleyhinedir" buyurmuş olmasından ötürü mü'minin de böyle olması 
gerekir. Ebü Hanife (r.a) görüşüne akım haberleri delil olarak getirmiştir. 

a) Nafi'nin Abdullah ibn Ömer'den rivayet ettiğine göre, bir cariye Hafsa (r.a)'ya 
büyü yapmış idi. Onlar cariyeyi yakaladıklarında, cariye büyü yapmış olduğunu 
itiraf etmişti. Böylece hem (Abdullah Ibn Ömer) Abdurrahman ibn Zeyd'e 
emrettim de, o da onu öldürdü... Bu olay Hz.Osman (r.a)'a ulaşınca. ı Hz.Osman 
(r.a) bunu yadırgadı. Bunun üzerine İbn Ömer (r.a), ona gelerek, cariyenin 
durumunu anlattı. Hz.Osman (r.a) sanki, o cariyenin İbn Ömer'in izni olmadan 
öldürüldüğünü sandığı için, bunu yadırgamıştı. 

b) Amr İbn Dinar'ın şu rivayetidir: Hz.Ömer (r.a)'den, "Her sihirbaz erkek ve 
kadını öldürünüz" diyen bir mektup geldi. Bunun üzerine biz üç sihirbaz kadını 
öldürdük. 

c) Ali ibn Ebi Talib şöyle demiştir: Arrâflar, Acemlerin kâhinleridir. Kim bir 


kâhine, onun söylediğine inanmak niyetiyle varırsa, şüplesiz o kimse, Alla-hu 
Teâlâ'nın Hz.Muhmmed (s.a.s)'e indirmiş olduğu şeyden uzaklaşmış olur. 
Bunlara şöyle cevap verilir: Öldürülen sihirbazlar, belki de kâfir idi...Çünkü, 
durumu nakletmenin doğruluğu hususunda tek bir misâl kafidir... 

Sihrin diğer çeşitlerine gelince, ki ben çeşitti göz bağcılığı, çeşitli hayallere ve 
hendesi nisbetlere göre yapılmış acayip aletlerle icra edilen sihirbazlığı 
kastediyorum. Yine hüküm çeşitli korkular vehmini veren, tedirginliğe sevke- 
den, böylece kalbinde zayıflık olan kimseleri bu konuda kesin itikada 
sürükleyen, insanları birbirlerine karşı kışkırtan, söz taşıyan; insanların arasına 
ayrılık düşürmek için çalışıp çabalayan ve yazdığı şeyin "ism-i A'zam" dan 
olduğu vehmini veren kimseler hakkında da hüküm böyledir, işte burada sayılan 
sihrin bütün çeşitleri küfür değildir. İnsanların evlerine kirli şeyleri gömme 
hususundaki hüküm de böyledir. Aynı şekilde, bunu cinlerin yaptığı vehmini 
verme hakkındaki hüküm de böyledir. Çeşitli yiyeceklere uyuşturucu katan 
kimse hakkında da, durum aynıdır; çünkü bu hususlara ait herhangi bir şey küfür 
noktasına varmaz ve bu öldürme cezasını kesinlikle icab ettirmez. İşte sihir 
konusunda umumi olarak söylenebilecek söz budur. Allah kullarına yeten ve 
onları koruyandır. Biz şimdi yine, tefsirimize dönelim. 

Allahu Teâlâ'nın: "Fakat şeytanlar, insanlara sihri öğretmeleri sebebiyle, kâfir 
oldular" sözüne gelince âyetin zahiri, insanlara sihri öğretmiş olmalarından 
ötürü, onlann kâfir olmuş olmalarını gerektirir. Çünkü bir hükmün vasfa terettüb 
etmesi, o vasfın illet olduğunu gösterir. Küfür olmayan şeyi öğretmek ise, küfrü 
gerektirmez. Binaenaleyh, âyet, sihri öğretmenin ve sihrin küfür olduğuna 
delâlet etmiş olur. 

Bunu kabul etmeyen kimseler, şöyle diyebilirler: Biz, bir hükmün vasfa 
dayanmasının, o vasfın o hükmün illeti olduğu hususunu kabul etmiyoruz. Tam 
aksine mânâ, onlar kâfir oldular; buna rağmen, insanlara sihri öğretiyorlardı, 
şeklindedir. Buna göre şayet bu müşkil bir meseledir; çünkü Atlahu Teâlâ, âyetin 
sonunda iki meleğin de insanlara sihri öğrettiklerini haber vermiştir. Şayet sihri 
öğretmek küfür olsaydı, iki meleğin de küfre nisbet edilmesi gerekirdi. Halbuki, 
bütün meleklerin masum olduğu sabit olduğu için, bu caiz değildir. 

Ve yine siz, "Sihir olarak isimlendirilen her şeyin küfür olmadığına işaret 
etmiştiniz" denilirse, biz deriz ki, müşterek lâfız, ihtiva ettiği bütün müsem- 
mâları hakkında umumi değildir. Buna göre biz, küfür diye adlandırılan bu sihri, 
sihir diye adlandırılan birinci nev'e hamlederiz ki bu, yıldızların ilâh olduğuna 
inanmak, mucizeleri ve harikulade halleri ortaya koymak hususunda yıldızlardan 
meded ummadır. İşte bu sihir nev'i, küfürdür: Şeytanlar da, diğer kısımları değil, 


bu tür sihri yaptıkları için ancak kâfir olmuşlardı. [296] 
Ayette Geçen İki Melek (Harût ve Marût) Başa Dön 


"İki melek" ifâdesine gelince, biz bu iki meleğin bu çeşit sihri öğrettiklerini 
kabul etmiyoruz. Aksine, belki onlar Cenâb-ı Allah'ın: İnsanlar o İki melekten, 
kendisiyle karı kocanın arasını ayıracakları şeyleri öğreniyorlardı" âyetinde de 
beyan edildiği gibi, diğer sihir çeşitlerini öğretiyorlardı. Yine, onların bu çeşit 
sihri öğrettiklerinin kabul edilmesi halinde bile, bu sihri öğretmek ancak, onu 
öğreten, öğrenen kimsenin onun gerçek ve hakikat olduğuna inanmasını istemek 
gayesiyle öğretirse, küfür olur. Sihirin zararından sakınmak için sihir öğrenmeye 
gelince, bunu öğrenmek küfür değildir. Meleklerin öğretmesi, Cenâb-ı Allah'ın o 
iki melekden bahsederken: "Biz ancak bir imtihan vesilesiyiz; binaenaleyh kafir 
olma! demedikçe hiç kimseye sihir öğretmiyorlardı" buyurduğu gibi, mükellefin 
sakınması için olmuştur. İnsanlara sihri öğreten şeytanlara gelince, bunların 
maksatlarının bu tür şeylerin hak olduğuna inanmak ve inandırmak olduğudur. 


Böylece, iki şey arasındaki fark ortaya çıkmış olur. 1297) 
Sekizinci Mesele 


Nafi, ibn Kesir, Asım ve Ebü Amr, kelimeşini şeddeli olarak kelimesini de nasb 
ile ; diğerleri de, kelimesini şeddesiz ve kelimesini de ref ile okumuşlardır. Her 
iki okuyuş şeklinde de mana aynidir.Enfâi suresindeki, Fakat, Allah attı... " 
(Enfal. 17) ve "Fakat Allah öldürdü.."(Enfal, 17) âyetlerinde böyledir. Muhtar 
olan görüş, atıf vâvı ile okunduğunda şeddeli olması, okunduğunda da şeddesiz 
okunmasının daha güzel olduğudur. Bu ayette, tercihe şayan olan vecih şudur: 
J& şeddesiz olarak okunursa atıf o-tur, söze bitişik olduğundan atıf vâvına gerek 
kalmaz. Ama şeddeli okunursa atıf olmaz; çünkü edatı gibi amel etmektedir. 


(298) 
Harüt ve Marufa İndirilen 


Cenâb-ı Allah'ın: "Bahirdeki iki meleğe, Hârüt'a ve Marüt'a indirileni.' sözüne 
gelince, bu âyette bazı meseleler vardır: [299] 


‘ deki Hakkında Muhtemel İzahlar 


ifâdesindeki hakkında iki vecih vardır. 

a) Bu, mânasınadır.Bu görüşte olanlar.üç değişik görüş üzere ihtilaf etmişlerdir: 
1) Bu kelime, kelimesine matuftur. Mâna, buna göre şöyledir: Onlar insanlara 
sihri ve aynı şekilde o iki meleğe indirilmiş olan şeyi öğretiyorlar... 

2) Bu kelime, ifâdesine atıftır. O zaman âyetin mânası şöyle olur: Onlar, 
Süleyman (a.s)'ın mülküne iftira olarak şeytanların söyledikleri şeye ve o iki 
meleğe indirilen şeye uyarlar..Çünkü sihirin bir kısmı küfürdür. Bu da 
şeytanların okumuş olduğu sihir çeşididir; yine bir kısmı da, karı ile koca arasını 
ayırmada müessirdir. Bu da, o iki meleğe indirilmiş olan sihirdir..Buna göre 
Cenâb-ı Allah, sanki yahüdilerin her iki sihir çeşidini de yaptıklarını, birisiyle 
yetinmediklerini haber vermiştir. 

3) Bu 'nın nahiv bakımından yeri, fâdesi üzerine atf olmak üzere, çerdir. Buna 
göre âyetin takdiri şöyle olur: Süleyman'ın mülkü hususunda, bir de o iki meleğe 
indirilen şey hususunda şeytanların yalan yere, iftira olarak söyledikleri 


şeye...Bu Ebü Müslim (r.a)'in görüşüdür. [300] 
Ebû Müslim'in Görüşü Ve Reddi 


Bu zat, iki meleğe sihir indirilmiş olduğunu kabul etmez ve bu görüşüne birçok 
yönden delil getirir. 

Birincisi: Sihir, şayet onlara indirilmiş olsaydı, onu indirmiş olan Cenâb-ı Allah 
olurdu. Bu ise caiz değildir; çünkü sihir, küfür ve abes ile iştigaldir. Bunu 
indirmek Cenâb-ı Hakk'a uygun düşmez. 

İkincisi: "Fakat şeytanlar, İnsanlara sihri öğreterek kâfir olmuşlardı" ifâdesi, 
sihir öğretmenin küfür olduğunu 

gösterir. Meleklerin, sihir öğrettikleri sabit olursa, onların kâfir olmuş olmaları 
gerekir. Bu ise bâtıldır. 

Üçüncüsü: Peygamberlerin, sihir öğretmek için gönderilmeleri caiz olmadığı 
gibi bu, melekler hakkında haydi haydi caiz değildir. 

Dördüncüsü: Sihir, ancak kâfirlere, fâsıklara ve inatçı şeytanlara izafe edilir. 
Cenâb-ı Allah'ın nehyettiği ve ahiret azabıyla tehdidde bulunduğu bir şey Allah'a 
nasıl nisbet edilir? Sihir, bâtılı hak gösteren bir şey değil midir? Allah'ın sünneti 
ise onu ipal etmek şeklinde cereyan etmiştir. Nitekim Cenabı Atlah Hz.Müsa 
a.sj'nın kıssasında, "Sizin yaptığınız sihirdir; Allah onu mutlaka iptal edecektir" 
(Yunus, bi) buyurmuştur. 

Sonra, Allah kendisine rahmet etsin, Ebü Müslim, bu âyetin tefsirinde mü- 


fessirlerin çoğunun görüşünden farklt olan bir yol tutarak şöyle der: Şeytanlar 
sihri Hz.Süleyman ondan uzak olduğu hâlde, Süleyman (a.s)'ın mülküne nisbet 
ettikleri gibi, o iki meleğe indirilen şeyi de, onlara indirilen şey sihir olmaktan 
uzak olduğu hâlde, sihre nisbet ettiler. Bu böyledir, çünkü o iki meleğe indirilen 
şey şeriat, din ve hayra davet idi..O iki melek, insanlara, kendilerinin kabul 
edilmek ve kendilerine tutunulmak üzere gönderilmiş olduklarını, "Biz ancak bir 
imtihan vesilestyiz, binaenaleyh sen küfre girme" sözleriyle te'kid ederek, sadece 
bunu öğretiyorlardı. İnsanlardan bir grup onların söyediklerine tutunurken, diğer 
bir grub buna karşı çıkarak, bundan saptı. Buna göre, nın mânası, "Onlar fitne ve 
küfürden, karı ile kocanın arasını ayıracak miktarı öğreniyorlardı" olur. Ebü 
Müslim'in görüşlerinin izahı budur. 
b) edatı, nefy (olumsuzluk) manasınadır. Buna göre kelime, ibaresine atfedilmiş 
olur. Cenâb-ı Allah sanki şöyle demiştir: Süleyman kâfir olmadı ve o iki meleğe 
de sihir indirilmedi. Çünkü sihirbazlar sihri Süleyman (a.s)'a nisbet ediyorlar ve 
o sihrin Babil'de Hârut ve Mârut adlı iki meleğe indirilen şeylerden olduğunu 
iddia ediyorlardı.. İşte bu sebeple Cenâb-ı Allah, her iki iddiaları hususunda da 
onları reddetmiştir. 

âyetindeki, da nefy ifâde etmektedir. Bunun mânası şöyledir: "Onlar hiç 
kimseye bunu öğretmiyorlar; aksine, en şiddetli bir biçimde insanları bundan 
nehyediyorlardı." 
Cenâbı Allah'ın: "Biz arcak bir imtihan vesi-lesiyiz demedikçe.." sözüne gelince, 
buradaki kelimesi imtihan ve sınamak anlamlarına gelir. Âyetteki, sözü senin şu 
sözün gibidir: "Ben falancaya, eğer şöyle yaparsan, sana şu isabet eder" 
demedikçe. ona şunu emretmedim.." Yani, ben ona o şeyi emretmedim, daha 
doğrusu onu ondan sakındırdım. 
Bu görüşlerin hepsi güzelse de, birinci görüş hepsinin en güzelidir. Çünkü 
normal olarak, sözünün -ayrı bir delil bulunmadıkça- uzakta olan bir kelimeye 
değil de, yanıbaşındaki kelimeye matuf olması gerekir. 
Ebü Müslim'in,"Eğer, o iki meleğe sihir indirilmiş olsaydı, bu sihri indiren 
Cenâb-ı Allah olmuş olurdu" sözüne mukabil biz şöyle deriz: Bir şeyin tavsif 
edilmesi, bazan onu yapmaya teşvik etmek, bazan da ondan sakındırmak 
gayesiyle olur. Nitekim şair şöyle demiştir: "Şeni, kötü bir niyetle değil, ama 
ondan korunmak için öğrendim." 
Ebü Müslim'in ikinci olarak söylemiş olduğu "sihri öğretmek, Cenâb-ı Allah'ın: 
sözünün delaletiyle küfürdür" sözüne karşı şöyle cevap veririz: Biz, bunun bir 
haldeki vakıayı bildirdiğini, böyle bir şeyin doğruluğu hususunda da tek bir 
suretin bulunmasının yeterli olacağını açıklamıştık. Buradaki bu şekit de şudur. 


Şeytanların, yıldızların ilâh olduğunu söyleyen kimselere sihri öğretmekte 
meşgul olması ve bunu öğretmekten maksatlarının da, bu görüşün hak olduğunu 
ısbat etmek olduğudur. 

Ebü Müslim'in üçüncü olarak söylediği, "Peygamberlerin sihir öğretmek için 
gönderilmeleri caiz olmadığı gibi, meleklerinki de caiz değildir" sözüne karşılık 
şöyle deriz: Biz peygamberlerin sihir öğretmek için gönderilmiş olmalarının caiz 
olmadığını kabul etmiyoruz. Çünkü sihrin öğretilmesinden maksadın, onun bâtıl 
olduğuna dikkat çekmek olması da mümkündür. 

O'nun dördüncü olarak söylediği, "Sihir ancak kâfirlere ve inatçı şeytanlara izafe 
edilir; buna göre Allah'ın yasakladığı bir şey, nasıl Allah'a izafe edilir?" sözüne 
karşı deriz ki, amel ile öğretme arasında bir fark bulunmaktadır. Öyleyse, onunla 
amel etmenin nehyedilmiş olması niçin caiz olmasın? 

Onun fesadına dikkat çekmek gayesiyle öğretilmesine gelince bu,emre-dilen bir 


şey olur. 301) 
İkinci Mesele 


Hasan el-Basri, kelimesini lâm harfinin kesresiyle J&i* şeklinde okumuştur. Bu 
kıraat, Dahhâk ve İbn Abbas'tan da rivayet edilmiştir. Sonra bunlar delâlet 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Hasan el-Basri şöyle demiştir: Onlar, Babil 
şehrinde insanlara sihir öğreten sünnetsiz iki tekn syen 

idiler. Onların, iki iyi padişah olduğu da söylenmiştir. Ayetteki meşhur kıraat, 
iâmın fethasıyla olanıdır. Buna göre bu ikisi, gökten İnen ve isimleri Harut ve 
Marut olan iki melek idi. Bu ikisinin Cebrail ve Mikâil (a.s) oldukları da 
söylenmiştir. Bunların, Cebrail ve Mikâil (a.s)' den başka olan iki melek olduğu 
da söylenmiştir. 

Kelimedeki lâm harfini kesreli okuyanlar, buna birçok delil getirmişlerdir: 

1) Sihir öğretmek meleklere yakışmaz. 

2) Cenâb-ı Allah: "Şayet biz bir melek indirseydik, iş olup biter, sonra da 
onlara mühlet verilmezdi". (En'am, 8) buyurduğuna göre, O'nun iki meleği 
indirmiş olması nasıl caiz olur? 

3) Eğer Cenâb-ı Allah iki meleği indirmiş olsaydı, onları ya iki adam şeklinde 
gönderirdi veya böyle yapmazdı. Eğer onları, adam olmadıkları halde, iki adam 
şeklinde gönderseydi, bu, insanları cahil bırakmak ve onlardan gerçeği gizlemek 
olurdu ki, bu da caiz değildir. Eğer bu caiz olsaydı, müşahede ettiğimiz her bir 
insanın da, gerçek bir insan olmaması, aksine meleklerden bir melek olması 
niçin caiz olmasın? Eğer Cenâb-ı Allah o iki meleği adam suretine sokmamış 


ise, şu âyet bu görüşü zedelemektedir: 

' 'Eğer biz peygamberi bir melek yapsaydık, onu bir adam suretinde getirirdik. 
(En'am, 9). 

Birinci delillerine şöyle cevap veririz: Sihir öğretmek için meleklerin 
gönderilmiş olmasının hikmetini ileride açıklayacağız. 

İkinci delillerine şöyle cevap veririz: Bu ayet, âmm olan bir âyettir. 
kelimesindeki lamın fetha ile okunması, mütevâtir bir kıraattir ve bu hâs olur. 
Hâs olan âmm olandan önce gelir. 

Üçüncü delillerine şöyle cevap veririz: Cenâb-ı Allah, o iki meleği insan 
şeklinde indirmiştir. O devirdeki peygamberler hayatta iken kullara düşen görev, 
insan suretinde gördükleri kimsenin insan olduğuna kesin şekilde 
hükmetmemeleri idi. Aynı şekilde Hz.Peygamber (s.a.s) zamanında da, Dihyetu- 


I Kelbil592| (r.a.)'yi gören kimsenin, onun, insan olduğunu kesin olarak 


söylememesi, aksine bu hususta tavakkuf etmesi gerekirdi. [303] 
Hârut ve Mârut Kıssası Ve Tenkidi Başa Dön 


Onların iki melek olduğunu söyleyen âlimler de, onların indiriliş sebebi 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. İbn Abbas (r.a)'dan şöyle rivayet edilmiştir: Cenâb- 
1 Allah, meleklere Hz.Adem'i tanıttığı zaman onlar, 

"Yeryüzünde, orada fesat çıkaracak ve kan dökecek kimse mi yaratacaksın?" 
(Bakara, 30) dediler. Cenâb-ı Allah onlara, "Ben sizin bilmediklerinizi bilirim" 
(Bakara, 30) diye cevap verdi. Sonra Cenâb-ı Allah, insanlara bir grup meleği 
görevlendirdi; bunlar "Kirâmen Kâtibin, melekleri idi. Bu melekler, insanların 
kötü amellerini semâya çıkarıyorlardı. Melekler, onların bu kötü amelleri 
yapmalarına ve onlardan sâdır olan bu kabahatlere rağmen, Cenâb-ı Allah'ın 
onları hâla hayatta bırakmasına şaşırıp kaldılar. Üstelik insanlar, bütün bunlara 
sihir yapmayı eklediler. Meleklerin şaşkınlığı daha da arttı. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Allah, melekleri imtihan etmek istedi ve onlara, "İlim, zühd ve din 
bakımından en üstün olan meleklerden ikisini seçin; onları yeryüzüne indirip 
imtihan edeceğim" dedi. Onlar da Hârut ve Mârufu seçtiler. 

Cenâb-ı Allah bu iki meleğe, insanlarda bulunan şehvet hissini verdi ve onları 
yeryüzüne indirip, şirk, kati, zina ve içki içmeyi onlara yasakladı. Onlar 
yeryüzüne inince, en güzel kadınlardan birisi“ühre adındaki bir kadın onların 
yanına geldi. Bu melekler o kadından kâm almak istediler. Kadın, puta taparlarsa 
ve içki içerlerse onların dediğini yapacağını söyledi. Önce bu melekler, bunu 
yapmaktan çekindiler; sonra şehvet onlara galip gelerek, her iki hususta kadının 


teklifini kabul ettiler. İçki içmeye ve puta tapmaya yöneldikleri esnada bir 
dilenci geldi. Kadın, "Bu dilenci, gördüğü bu hallerimizi insanlara anlatırsa, 
halimiz kötü olur. Eğer bana vuslatı istiyorsanız, bu adamı Öldürün!" dedi. 
Melekler, önce bunu yapmak istemediler, ama sonra o adamı öldürdüler. 
Öldürme işini tamamlayınca kadını aradılar, fakat bulamadılar. Sonra bu iki 
melek o anda pişman oldular, üzüldüler ve Allah'a yakarmaya başladılar. Bunun 
üzerine Cenâb-ı Allah onları, dünya azabı ile ahiret azabından birisini seçme 
hususunda muhayyer bıraktı. Onlar, dünya azabını tercih ettiler. İşte bu sebeple 
bunlar, semâ ile yeryüzü arasında, Babil'de, asılmış olarak azâb görüyorlar. Ve 
İnsanlara sihri öğretiyorlar. 

Sonra, müfessirlerin Zühre hususunda iki görüşü vardır: 

1) Cenâb-ı Allah iki meleği insanların şehveti ile imtihan edince, Zühre denilen 
yıldıza ve feleğine, yeryüzüne inmelerini emretti, derken o hâdise vuku buldu. 
İşte o zaman Zühre ve feleği, o iki melekte gördükleri hali kınayarak, yüksele 
yüksele gökteki yerlerine çıktılar. 

2) Bu kadın yeryüzünün fahişelerindendi. O iki melek içki içtikten, o inşanı 
Öldürdükten ve puta taptıktan sonra o kadınla zina yaptılar ve ona göğe çıkmak 
için okudukları ismi öğrettiler. O kadın da o ismi söyleyip göğe yükseldi. Daha 
önce ismi "Biduht" idi. Cenâb-ı Allah onun şeklini değiştirip Zühre yıldızı haline 
soktu. 

Bu rivayetler fâsid, merdüd, kabul edilemez rivayetlerdir. Çünkü Allah'ın 
kitabında bunlara delâtet edecek birşey olmayıp, aksine birçok yönden onu 
geçersiz sayacak hususlar vardır: 

a) Daha önce geçmiş olan ve meleklerin bütün günahlardan masum olduğunu 
gösteren deliller. 

b) Bu görüşte olanlann/'Bu iki melek dünya azabı ile âhiret azabı arasında 
muhayyer bırakılmışlardır" sözleri fâsiddir. Daha doğru olan, onların tevbe ile 
azâb arasında muhayyer bırakılmış olmalarıdır. Çünkü Hak Teâlâ, ömrü boyunca 
kendisine şirk koşan kimseyi bile bu ikisi arasında muhayyer bırakmıştır. Hâl 
böyle iken bu hususta o iki meleğe nasıl daha cimri davranır? 

c) Şaşılacak şeylerden biri de bu görüşte olanların şu sözleridir: "Bu iki melek 
azâb gördükleri hâlde insanlara sihir öğretiyorlar ve cezalandırılmakta oldukları 
o vaziyette bile, insanları sihre çağırıyorlar." 

Bu sözün yanlışlığı zahir olduğuna göre deriz ki: O iki meleğin indirilmesinin 
sebebinin birçok izahı vardır: 

a) Şüphesiz o esnada sihirbazlar çoğalmıştı. Bunlar, sihir konusunda daha önce 
bilinmeyen şeyleri ortaya çıkardılar ve peygamberlik iddiasında bulundular, 


bununla insanlara meydan okudular. Bu sebepten dolayı. Cenabı Allah, insanlara 
bu yalancı peygamberlere karşt koyabilsinler diye sihri öğretmek üzere bu iki 
meleği gönderdi. Bu, şüphesiz en güzel gaye ve maksadla" dan biridir. 

b) Mu'cizenin sihirden farklı olduğunu anlamak, mu'cize ve sihrin ne c duğunu 
bilmeye bağlıdır. Halbuki insanlar o zaman sihrin mahiyetini bilmiyc lardı. Bu 
sebeple, onların mu'cizenin hakikatini bilmeleri de imkansız ok. İşte bunun 
üzerine, böyle bir maksad için, sihrin mahiyetini anlatsınlar d Allah Teâlâ bu iki 
meleği gönderdi. 

c) Şöyle de denilebilir: Allah'ın düşmanları arasına ayrılığı; dostlarının a sına ise 
sevgiyi yerleştiren sihir, onlarca mubah veya mendüb idi. İşte bu.ı dan dolayı, 
Hak Teâlâ bu gaye ile, sihri öğretsin diye o iki meleği göndermiştir. Sonra o 
günün insanları bu iki melekten sihri öğrenmişler ve onu şer işler ile Allah'ın 
dostları arasına düşmanlık sokmak ve düşmanları arasında sevgi tesis etmek için 
kullanmışlardır. 

d) Herşeyi bilebilmek güzeldir. Sihir yasaklanmış olunca, onun bilinen ve 
tasavvur edilen birşey olması gerekir. Çünkü tasavvur olunamayan şeyi neh- 
yetmek imkânsızdır. 

e) Belki de cinler, bir benzerini insanların yapamayacağı çeşitli sihirler 
biliyorlardı. Bundan ötürü Cenâb-ı Hak, insanların kendisi ile cinlere karşı 
koyabilecekleri şeyleri öğretmeleri için melekleri göndermiştir. 

f) Bunun, mükellefiyeti zorlaştırma babında birşey olması da caizdir. Çünkü 
insana, kendisini dünyevi lezzetlere ulaştıracak şeyi öğretip, sonra onu 
kullanmasını yasakladığı zaman bu, insan için çok güç olur. Bu sebeble de insan, 
buna riayet ederek büyük bir mükâfaatt elde edebilir. Nitekim Hak Teâlâ: 

"Kim (o nehirden) kana kana içerse benden değildir. Kim ondan tatmaz ise işte o 
bendendir" (Bakara, 249) buyurduğu gibi, Talüt'un kavmini bir nehirden su 'içme 
husunda imtihan etmiştir. Böylece bütün izahlarla Allah Teala'nın o melekleri 
sihri öğretmek üzere indirmesinin akıldan uzak görülemeyeceği ortaya çıkmış 


oldu. Allah en iyi bilendir. BOAH 
Dördüncü Mesele o Başa Dön 


Bazı âlimler bu hâdisenin Hz.İdris (a.s) zamanında olduğunu söylemişlerdir. 
Çünkü onlar böyle bir maksaddan dolayı insan suretinde indirilmiş iki melek 
oldukları için o esnada onun için bir mu'cize olsun diye bir peygamberin de 
mevcud olması gerekir. Bu iki meleğin iki peygamber olması caiz değildir. 
Çünkü Hak Teâlâ'nın insanlara meleklerden peygamber göndermediği sabit olan 


bir husustur, L305] 
Beşinci Mes'ele 


"Hârut" ve "Mârut" kelimeleri lafzının atf-ı beyânıdır. Bu iki kelime, o iki 
meleğin özel ismidir. Gayr-ı munsarıf oluşlarının da delâlet ettiği gibi 

bu iki kelime Arapça asıllı olmayan iki özel isimdir. Bazılarının iddia ettiği gibi 
bu iki kelime "kırmak" manasına gelen, masdarlanndan olsaydı munsarıf 
olmaları gerekirdi. Zübri, bu ifâdenin takdirinin, "O ikisi, Harüt ve Marüt idi" 
şeklinde olmak üzere, kelimeleri merfü olarak okumuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın: 

"Onlar, "Biz ancak bir fitne (imtihan) vesilesiyiz. Onun için şahın kâfir olma" 
demedikçe kimseye sihir öğretmiyorlardı" âyetine gelince, bil ki Allah Teâlâ bu 
âyette o iki meleğin durumunu açıklayarak, sanki "Bu iki melek ancak sihir 
yapmaktan son derece sakındırdıktan sonra sihri öğretiyorlardı. Bu şiddetli 
sakındırmayı ifâde eden ise, 'Biz bir fitneyiz. Onun için sakın kâfir olma" 
sözleridir." Âyette geçen "fitne"den maksad, Allah'a itaat edenin isyan edenden 
ayrılmasına vesile olan bir imtihandır. Nitekim Araplar saf olan kısmının 
tortusundan ayrılması için altın ateş üstüne konulduğu zaman, bunu, diye ifâde 
ederler. Sihri öğretmek için melek göndermenin niçin güzel olduğunu ortaya 
koyan görüşleri izah etmiştik. Bundan maksad, o ikisi sihri nitelendirmeden, 
sihrin çeşitli hilelerini ortaya koymadan ve insana iyice nasihat edip de, "Biz bir 
fitne (imtihan vestiesiyiz)" demedikçe hiç kimseye öğretmediklerini ifâde 
etmektir. Yâni"Hernekadar sihri öğretmenin maksadı, bu bilgi vasıtasıyla sihir ve 
mu'cizeyi birbirinden ayırdedebilmek İse de, bu sayede senin çeşitli kötülük ve 
günahlara düşmen de mümkündür. Binâenaleyh bunu öğrendikten sonra sihri, 
sana yasak olan yerlerde kullanmaktan veya onun vasıtasıyla dünyevi herhangi 


bir maksada ulaşmaktan sakın" demektir. [306] 
Karı Koca Arasını Ayırmanın Keyfiyeti 


Cenâb-ı Allah'ın: "İnsanlar o ikisinden kan ile kocanın arasını ayırdıkları şeyi 


Öğreniyorlardı" âyeti ile ilgili birkaç mesele vardır: [307] 


Birinci Mes'ele 


Âlimler bu ayırmanın izahı hususunda iki görüş bertmişlerdir: 

a) Bu ayırma ancak sihrin müessir olacağına inanmakla ve insanın böylece kâfir 
olması sebebiyle olur. Kişi kâfir olduğu zaman mü'min olan hanımının nikâhı 
ondan düşer. Bu bakımdan ikisi arasında bir ayrılık meydana gelmiş olur 

b) Sihri yapan, karı ile kocanın arasını, bâtılı hak göstermek, hileler, kışkırtma ve 


diğer sihir çeşitleri ile ayırır. [308] 
İkinci Mes'ele 


Cenâb-ı Hak, bu şeyi açıkça beyân etmemiştir. Çünkü insanlar o iki melekten, 
ancak bu kadar sihir öğreniyorlardı. Fakat diğer sihir çeşitlerine de dikkat 
çekmek için sadece bu çeşidi zikretmiştir. Çünkü insanın hanımına olan ülfeti ve 
meylinin hertürlü sevginin üzerinde olduğu son derece bilinmektedir. Cenâb-ı 
Hak bu hususu zikrederek, sihir ile bu kadar ileri derecedeki sevgiye rağmen karı 
koca arasını açmak mümkün olduğuna göre, başka yerlerde haydi haydi 
mümkün olduğuna dikkat çekmiştir. 

Hak Teâlâ'nın: "Onlar, o sihir üe hiç kimseye zarar veremezler" ifâdesi de bizim 
söylediğimize delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, burada zararı mutlak bırakmış, 
onun sadece karı koca arasını ayırma zararı olduğunu bildirmemiştir. Böylece 
Allah, en yüksek seviyede olduğu için, karı ile koca arasını ayıran sihri 


zikretmiştir. [309] 


İzin Ve Ezan Kelimelerinin Mânası 


Cenâb-ı Allah'ın: "Ancak Allah'ın izniyle..."ifâdesine gelince, bil ki "İzin", emir 
makamında hakiki manasıyla kullanılır. Halbuki Hak Teâlâ sihri emretmez. Bir 
de Allah Teâlâ bu buyruğu ile onları kınamayı ve zemmi kastetmiştir. Eğer 
Cenâb-ı Hak onlara sihri emretmiş olsaydı, onları bunu yaptıkları için kınaması 
caiz olmazdı. O hâlde bu ifâdeyi mutlaka te'vil etmek gerekiyor. Âyetin birkaç 
türlü te'vili yapılmıştır. 

a) Hasan el-Basri şöyle demiştir: Bundan maksad, aradan çekilmeyi ifâde 
etmektir. Yani sihir insanı büyülediği zaman, Allah dilerse ona mâni olur, dilerse 
sihir yapılan kişi ile sihrin zararı arasından çekilir, 

b) Esâm şöyle demiştir: ifâdesi, "Yani ancak Allah'ın bilgisi dâhilinde olur" 
manasınadır. 

Ezan'a da "ezan" denilmiştir. Çünkü ezan insanlara namazın vaktini bildirme 
manasını ifâde eder. Ezân'a "izin" de denilmiştir. Çünkü ezanı duyan kulaklar, 
namaz kılmaya izin olduğunu anlar. Allah Teâlâ'nın: 

"Ve bu, Hacc-ı Ekbergünü Allah ve Resulünden bir bildiridir" (Tevbe, 3), 
“Ozaman Allah ve Rasulü ile harbetmeye girdiğinizi biliniz. "(Bakara. 279) ;ve 
: "" (Enbiya, 109) ayetleri de böyledir. 

c) Sihirden meydana gelecek zarar ancak Allah'ın yaratması, icâd etmesi ve 
yoktan var etmesiyle meydana gelebilir. Böyle olmayan şeyin Allah'a nis-bot 
edilmesi doğru olmaz. Nitekim Hak Teâlâ: "Biz birşeyin olmasını istediğimiz 
zaman ona sözümüz sadece "ol" dememizdir, o da hemen oluverir" (Nam, 40) 
buyurmuştur. 

d) "İzin"den murad "emirdir. Bu görüş, ancak karı ile koca arasının ayrılma 
sebebi olarak, sihir yapanın kâfir olmasını, küfrün de nikâhın düşmesini 
gerektirmesini görmeye uygun düşer. İşte bu şer'ibir hükümdür. Şer'i hüküm ise 


ancak Allah'ın emri ile olur. [340] 
Sihri Satın Almak Ne Demektir?  BaşaDön 
Hak Teâlâ'nın: 


"Onlar kendilerine zarar veren fakat hiç fayda vermeyen birşeyt öğreniyorlardı. 
Yemin olsun ki onu satın alanın âhirette hiçbir nasibi olmadığını bildiler" âyeti 


ile ilgili olarak da birkaç mes'ele vardır: BH 


Birinci Mes'ele 


Allah Teâlâ, burada "şirâ" (satın atmak) lâfzını birkac bakımdan, isti'are yoluyla 
zikretmiştir. 

a)Yahüdiler, Allah'ın kitabı (Tevrat'ı) kulak ardı edip, şeytanların okudukları 
şeye (sihre) sımsıkı sarıldıkları için, sanki Allah'ın kita-oına karşılık sihri satın 
olmış gibi oldular. 

b) İki melek, âhiret menfaati elde etmeye vesile olsun diye, sihri öğretmenle 
sihirden sakındırmayı kastetmişlerdir. Sihir kullanılınca sanki sihir yapan kimse, 
âhirette elde edeceği menfaatlerine karşılık dünyevi menfaatleri satın olmış gibi 
olur. 

c) İnsan birşeyi elde etmek için sihir yaptığında sadece zahmet yüklendiğini bilir. 
O kimse sanki yüklendiği bu zahmetlere karşılık sadece sihir yapabilmeyi satın 


almıştır. [312] 

İkinci Mes'ele 

Ekseri âlimler, kelimesinin "nâsib, pay" mânasına olduğunu söylemişlerdir. 
Kaffâl bu kelimenin aslının, takdir (öiçüp biçmek) mânasında olan masdarından 
olmasının doğruya en yakın ihtimal olduğunu söylemiştir. "Cildi ölçüp biçti" 
ifàdesi de bu mânadandır. Şöyle denilmesi de bu mânadadır. "O, falanca adam 
için şu işine karşılık rızık (pay) olarak şu kadar dirhem takdir etti." Diğer âlimler 
ise, kelimesinin halâs (kurtuluş) mânasına geldiğini söylemişlerdir. Ümeyye 
b.Ebi's-Salt'ın şu şiiri-de bu mânadadır: 

"Onlar için katrandan elbiseler ve bukağılardan başka nasib bulunmayan veyl 


(vâdisi)ne (gitsinler diye) duâ ederler." 313) 


Âyette, Sihrin Zararını Hem Bildikleri Hem Bilmedikleri Geçiyor. İzahı 
Nedir? Başa Dön 

Geriye âyetle ilgili bir sual kalmıştır. O da şudur: Allah Teâlâ ilk önce. " 
(...bildiler)" ifadesiyle onların niçin bildiklerini söylemiş, sonra da. 'Eğer 
bilselerdi..." buyruğu ile de bilmediklerini beyân etmiştir' Buna birkaç bakımdan 
cevab verilir: 

a) Bilenler, bilmeyenlerden başka kimselerdir. Bilenler sihri öğreten ve insan'an 
onu öğrenmeye davet edenlerdir. Bunlar, Allah Teâlâ'nın, haklarında: 
"Ehi-iKitap'tan birgrub. Allanın kitabını sanki bilmiyorlarmış gibi, arkalarına 
attılar" buyurduğu kimselerdir. Sihri öğrenmeye istekli olmayan cahiller ise 


"bilmeyenler"dir. Bu Ahfeş ve Kutrub'un cevabıdır. 

b) Biz bahsedilenlerin aynı kimseler olduğunu kabul etsek bile, onların birşeyi 
bilip başka birşeyi bilmemeleri uzak bir ihtimal değildir. Onlar âhirette 
kendilerinin bir nasibi olmadığını biliyorlar, âhiret menfaatlerinden kaçırdıklarını 
ve âhirette çekecekleri zarar ile cezanın ne kadar olduğunu bilmiyorlardı. 

c) Bahsedilenlerin aynı kimseler, bilinen şeyin de tek bir husus olduğunu kabul 
etsek bile, onlar ilimlerinden faydalanmayıp ilimlerinden yüz çevimiş olabilirler. 
Böylece bu ilim yokmuş gibi olur. Nitekim Cenâb-ı Hak kâfirleri, göz, kulak ve 
dillerinden hakkıyla faydalanmadıkları için, "Sağır, d/tefz vea'md" (isra. 97) 
olarak nitelemiştir.'Birşeyi yapıp da yerliyerinde yapmayan adama, "Yaptın 


(zannediyorsun ama) yapmadın" denilir. [314] 


"Eğer onlar imân edip müttakiler olsalardı, Allah katından olan sevab, eğer 
bilselerdi daha hayırlı olurdu" 

(Bakara, 103). 

Bil ki buradaki, (zamiri, daha önce bahsedilmiş olan yahüdijlere râcidir, (onlara 
işaret etmektedir). Çünkü Cenâb-ı Allah: "Satın aldıkları şey ne kötü.. "ifâdesi 
ile, onlar hakkındaki va"idini bildirdikten sonra, terhib (korkutma) ile tergib 
(teşvik)i birleştirmek için, peşi sıra va'adini zikretti. Çünkü ikisini birleştirmek, 
ta'ata yönelmeye ve günahtan dönmeye daha davetkârdır. 

Allah Teâlâ'nın, "İman edip" ifâdesine gelince, bil ki Altah: "Ehi-t Kitaptan 
birgrub, Allah'ın kitabı (Tevrat'ı) arkalarına attılar" buyurup, sonra o yahüdilerin, 
şeytanların okuduğu şeye uyduklarını ve sihre sımsıkı yapıştıklarını bildirince, 
peşisıra, 'Eğer onlar iman...etselerdi" yani Arkalarına attıkları Allah'ın kitabına 
inansalardı" demiştir. Demek ki burada-Kttabı hem "Kur'an", hem "Kur'an'ı 
tasdik eden onların kitabı (Tevrat), tem de her ikisi olarak anlamak mümkündür. 
Âyetteki "takva"dan maksad »asaklanmış fiillerden ve emredilen şeyleri 
yapmamaktan kaçınmaktır. 

Cenâb-t Hakk'ın: 'Allah katından olan sevab da-ha hayırlı olurdu" sözü ile ilgili 
birkaç izah vardır: 

a) Âyetteki ilk şart cümlesinin cevabı mahzuf olup takdiri şöyledir: "Eğer onlar 
imân edip muttaki olsalardı, mutlaka sevaba nail olurlardı." Fakat isim cümlesi, 
kendisinde sevabın devamlı ve yerleşik olduğuna delâlet eden bir mâna olduğu 
için, fiil cümlesinin yerine getirilmiştir. Buna göre şayet, "Allah'ın sevabı daha 
hayırlıdır, denilmeli değil miydi?" denilirse, deriz ki: Âyetteki ifâdeden maksad, 
"Allah'tan olan tek bir sevâb bile daha hayırlıdır " mânasını ifâde etmektir. 

b) buyruğu, mecaz yolu ite, Allah Teâlâ'nın onların hnan etmelerini irade 


etmesini temenni etme mânasına gelebilir. Âdeta, "Keşke h etmiş olsalardı" 
denip durulmuş ve sonra, "Allah katından bir mükâfaat dah a iyi olurdu." Allah 
en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak: diyerek yeni bir cümleye başlamıştır. 315 

"Ey İmân edenler, "râinâ" demeyiniz, "Bize bak" deyiniz ve (söze) kulak veriniz. 
Kâfirler için pek acıklı bir azâb vardır" (Bakara, 104). 

Bil ki Allahu Teâlâ, yahüdilerin Hz.Muhammed (s.a.s)'in peygamber olarak 
gönderilmesinden önceki döneme ait kötü fiillerini açıklayınca, bu âyetten 
itibaren, Hz.Peygamber (s.a.s)'in peygamberliği esnasındaki kötülüklerini 
Hz.Peygamberin peygamberliğini tenkid ve dini hakkında onu ta'n etme 
hususlarındaki çabalarını açıklamayı dilemiştir ki işte bu konuda söylenen ilk 


şey bu âyetteki husustur. Burada birkaç mesele vardır: [316] 
Kur'an'tn "Ey imân Edenler!" Hitabına Ait Bir İncelik 


Bil ki Allah Teâlâ, "Ey imân edenler" ifâdesi ile Kur'an'da seksensekiz yerde 
mü'mintere hitab et mistir, ibn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Cenâb-ı Al lah 
Tevrat'ta yahûdilere: miskinler.." diye hitab ederdi. Allah Teâlâ sanki onlara 
evvelâ "miskinler" diye hitab edince, bunun peşinden; "Onlara zillet ve 
meskenet vuruldu" (Bakara, 6lei) buyurmasıyla, onlara miskinliği vermiştir. 
Allah Teâlâ'nın, Muhammed ümmeti ne ilk önce "Ey imân edenler!" diye imân 
vasfı ile hitab etmesi, onlara kıya met gününde cehennem azabına karşı emân 
(emniyet) verdiğine delâlet eder Keza "mü'min" ismijsim ve sıfatların en 
şereflisidir. Allah, Muhammed ümmetine dünyada isim ve sıfatların en şereflisi 
ile hitâb edince, O'nun fazlından, âhirette bile en güze! muameleyi yapmasını 


umarız. 317 


Yahudilerin Dillerini Eğip Bükerek Ortaya Koydukları Kötülük 
Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın bu iki müteradif (eş anlamlı) (Râina ve Unzurmâ) kelimeden 
birini kullanmayı menedtp, diğerini kullanmaya izin vermesi tuhaf sayılmaz. 
Bundan dolayı Şafii (ra)'ye göre, ister İbrânice ister Farsça olsun, Fatiha 
süresinin tercümesini okuyarak namaz kılmak caiz değildir. Çünkü aynı, "Bize 
bak" anlamında oldukları halde, Cenâb-ı Allah, demeyi menetmiş, ujki demeye 


müsaade etmiştir. Fakat çoğu müfessirlere göre Allah Teâlâ, bir nevi kötü mâna 
ifâde ettiği için, sadece, demekten müslümanları menetmiştir. Sonra müfessirler 
bu âyetle ilgili birkaç vecih zikretmişlerdir: 

a) Allah'ın Resulü (s.a.s) müslümanlara ilimden birşey okuduğunda, müs- 
lümanlar O'na: "Ey Allah'ın Resulü bizi gözet, bize bak, " derlerdi. Yahudilerin 
İbranicede birbirlerine söverken kullandıkları, bu kelimeye benzeyen bir sözleri 
vardı. Bu sözleri, idi. Bu, "Dinle, ey dinlemiyesi-ce!" manasına gelirdi. Onlar, 
mü'minlerin, (Bize bak, bizi gözet) dediklerini duyunca, bunu fırsat bilip, bu 
küfürlerini kastederek Hz.Peygamber (s.a.s)'e bununla hitab ettiler. Böylece 
mü'minler bu kelimeyi söylemekten neh-yedilip diğer lâfzı -ki bu (Bize bak) 
sözüdür- kullanmaları emredildi. Bu te'vilin doğru olduğuna, Hak Teâlâ'nın Nisa 
süresindeki: 

"(O yahüdilerden kimi?) dillerini eğip bükerek ve dine saldırarak, "Dinledik ve 
isyan ettik. İşit işitmez olası râtnâ!" derler"(Nisa, 46) âyeti de delâlet eder. 
Rivayet edildiğine göre Sa'd b.Mu'az (r.a), onların bu sözlerini işitti ve bunun 
üzerine: "Ey Allah'ın düşmanları, Allah'ın laneti sizin üzerinize olsun. Canım 
kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki sizden kimin bu sözü Hz.Pey-gamber 
{s.a.s)'e karşı söylediğini işitirsem mutlaka boynunu vuracağım" dedi. Onlar, 


"Siz de böyle Ufj demiyor musunuz?" deyince, işte bu âyet nazil oldu. [318] 
“Râina” Hakkındaki Diğer İzahlar 


b) Kutrub, "Bu kelimenin her nekadar manası doğru ise de, Hicazlılar bunu 
ancak istihza ve alay ederken kullanırlardı. İşte bu sebebten Cenâb-ı Allah, 
mü'minleri peygambere böyle hitab etmekten nehyetmiştir" demiştir. 

c) Yahudilerin sözlerinin manası, "Sen bizim koyunlarımızın çobanısın" 
demektir. İşte bundan dolayı Allah, müslümanların böyle hitab etmesini 
yasaklamıştır. 

d) Allah'ın, lafzı, iki kimse arasındaki bir müşareketi ifâde etmek üzere, 
masdarından, müfâefe babından olmak üzere emirdir. Bu sebeple, bu lâfız 
muhataplar arasında bir müsâvaat olduğunu hissettirir. Buna göre onlar sanki 
şöyle demişlerdir: "Sen bize kulak'ver ki, biz de sana kulak verelim!" Bu sebepie 
Allahu Teâlâ onları bundan men ederek, Hz.Peygam-ber (s.a.s)'e hitap ederken 
mutlaka ta'zime riâyet edilmesi gerektiğini beyan 

etmiştir. Nitekim Cenâb-t Hek 

gaber't aranızda, birbirinizi çağırdığınız gibi çağırmayın (Nur, 63) buyurmuştur. 
e) Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, "İstila" tankıyla bir hitabtır. Allah sanki şöyle 


buyurmuştur: Kelâmımı dinle, gözet; ondan gafil olup başkasıyla meşgul olma!. 
Halbuki, ifâdesinde, gözetmeyi istemekten başka mâna yoktur Ashâb, 
Hz.Peygamber (s.a.s)'e sanki, "Sözünde ve açıklamalarında, anlayabileceğimiz 
kadar dur!" demişlerdir. 

f) Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, (birisini birşeye nail kılmak) masdarından, ve (karşılık 
atmak,..) masdarın dan, Oo veznindedir. Sonra Araplar bu nün harfini asli olan 
nun'a çevirerek, bu kelimeyi ahmaklık mânasına gelen, o masdarından türemiş 
bir kelime gibi kabul etmişlerdir. Buna göre ism-i fail olan, bu masdardan 
müştaktır. Onların bu kelimeyle, masdarını murad etmiş olma lan da 
muhtemeldir. Tıpkı, demek olan "sana sığınırım" demeleri gibi. Buna göre 
mü'minlerin, sözleri, "Sen ahmaklık yaptın" demek olur. Onların bu ifâdeyle, 
yani "Sen ahmak ofdun" demek olan mânayı kastetmiş olmaları da muhtemeldir. 
Fakat yahüdiler bu lâfızla bu kötü maksatları kastettiği zaman, muhakkak ki 
Allahu Teâlâ bu kelimeyle hitab etmeyi yasakladı. 

g) Buradaki maksadın, hurmacı manasına gelen, ve sütçü mâ nasına gelen, gibi 
ahmaklığa nisbet edilmiş, yani "ahmakça bit söz söyleme" manasında olmak 
üzere, demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Ve, bize bak, deyiniz" sözüne gelince, bunda birkaç vecih 
vardır: 

a) kelimesi, (onu bekledi) mânasına olmak üzere, lafzından müştaktır. Nitekim 
Cenâb-ı Hak: 

"Bizi bekleyin de, sizin nurunuzdan bir parça a/afim"(Hadid, 13) buyurmuştur. 
Böylece Cenâb-ı Hak ashaba, kendisinden nakilde bulunmaları için, Hz.Pey- 
gamber (s.a.s)'den mühlet istemelerini emretmiştir, Böylece ashab, sözün tekrar 


edilmesini istemek zorunda kalmayacaklardır. [B19] 
Mes'elenin Tebliğ Ve Öğretimle İlgili Yönü Başa Dön 


İmdi şayet, "Hz.Peygamber (s.a.s) ashaba acele ile davranıyor muydu ki, böylece 
ashâb bunu söylemek zorunda kaldılar?" denilirse, buna iki yönden cevap 
verebiliriz: 

1) Bu lâfiz bazen, gerekli olan acelecilik söz konusu olmasa dahi, söz esnasında 
söylenebilir. Mesetâ bir kimsenin konuşması esnasında, "dinle!.." "işittin (değil 
mi?)" demesi gibi.. 

2) Müfessirler Cenab-t Hakken: "Onda acele etmeK için, dilim depretme" 
(Kıyame. 16) âyetini şöyle tefsir etmişlerdir: Vahyi tefakki ve Kur'an'ı alma 
hususundaki özeninden dolayı Hz.Peygamber (s.a.s)'in Cebrail'in kendisine 


getirmiş olduğu vahyi (unutmamak için) tekrarlama hususunda acele ediyordu... 
İşte bunun üzerine Hz.Peygamber'e: "Onda acele etmek İçin, dilini depretnie!" 
denilmiştir. Hz.Peygamber (s.a.sVin, ashabının hemen anlamalarını istemesine 
olan düşkünlüğü sebebiyle, dini hususlardaki şeyleri onlara acele olarak 
söylemiş olması; bunun üzerine onların da, bu durumda sözün tamamını 
anlayıncaya kadar, kendilerine hitap ettiği şey hususunda, kendilerine zaman 
tanımasını istemiş olmaları da uzak bir ihtimal değildir. 

b) nın mânası, "Bize bak!" demektir. Ne var ki, burada harf-i cerh hazfedilmiştir. 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı: Ve Musa, kavmini seçti" (Araf. 155) âyetindeki harf-i 
cerrinin düşmesi gibi...Bu ifâdeden maksat şudur: Öğretmen ders anlatırken 
öğrencisine bakarak meseleyi anlatıp, tarif ederse daha etkili olur. 

c) Ubeyy ibn Ka'b (ra), kelimesinden olmak üzere, "bize mühlet ver!" 


mânasında, şeklinde okumuşturl520|, 

Cenâb-ı Hakk'ın, lj£*l»lj buyruğuna gelince şöyle izah edilir: Duyu organları 
sağlam olduğu zaman işitme işinin meydana gelmesi, beşer ihtiyarının dışında 
gerçekleşen zaruri bir iştir... Binaenaleyh, bunu "işitin" diyerek, emretmek caiz 
değildir. Bu durumda, bu ifâdeden maksat, şu üç husustan birine racidir; 

a) "Hz.Peygamber (s.a.s)'in söylediklerine kulak verip, böylece sözün tekrar 
edilmesini istemeye muhtaç olmayınız!" demektir. 

b) Kabul ve itaat etmek üzere dinleyiniz? Sizin dinlemeniz, yahüdilerin 
dinlemesi gibi olmasın. Çünkü onlar: "Dinledik, ama isyan ettik" (Nisa, 46) 
demişlerdi. 

c) Onlara, durumun önemini belirtmek için, "Emrolunduğunuz şeyi iyice 
dinleyip, böylece nehyolunduğunuz şeye tekrar dönmeyiniz!" denilmiştir. 
Cenâb-ı Hak bundan sonra, Hz.Peygamber (s.a.s)'e karşı takınılacak tavır olan 
O'nu tebcil ve ihtiram, söylediklerine kulak vermek ve dediklerini düşünmek 
gibi bir yola girmedikleri zaman kâfirlere isabet edecek olan çok acıklı azabı 


beyan etmiştir. Âyetteki, ifâdesinin mânası yukarda geçmişti. B2 


"Ehl-i Kitâb'm kâfirleri de, müşrikler de size Rabbinizden bir hayır indirilmesini 
istemezler. Allah ise rahmetfyle kimi dilerse onu mümtaz kılar. Allah en büyük 
lutf-u inayet sahibidir" (Bakara, 105). 

Bil ki Allahu Teâlâ adavet ve inadlaşma hususunda yahüdi ve kâfirlerin 
durumunu beyân edince, mü'minleri onlardan sakındırarak, buyurmuştur. 
Böylece o yahüdi ve kâfirlerin kalble-rinde.mü'minlerin üstünlüğünü ortaya 
çıkaracak her hangi bir karşı sevgi ve muhabbet olmadığını bildirmiştir. Burada 


iki mesele vardır: [322 
Bu Âyet Edatının Her Üç Çeşidini İhtiva Eder 


Âyette geçen ilk (o min-i beyâniyedir. Çünkü, ifâdesi altında iki türün yani Ehl-i 
Kitâb ve müşrik kâfir türünün bulunduğu bir cinstir. Bunun delili, Cenâb-ı 
Allah'ın: "Ehl-i kitab ve müşrik olan kâfirler..."(Beyyıne. 1) âyetidir. Âyetteki 
ikinci "hayr" kelimesinin istiğrak (bütün hayırları) ifâde etmesinden dolayı 


zaidedir. Üçüncü ise, ibtida-i gaye içindir. 5231 
İkinci Mesele 


"Hayr", vahiy demektir. Rahmet de vahiy mânasına gelir. Buna Allah'ın: 
"Rabbinin rahmetini onlar mı taksim ediyorlar?" (zuhruf, 32) âyeti delâlet eder. 
Âyetin manası şöyledir: Onlar kendilerini, vahye-dilmeye daha lâyık görürler. 
Böylece size hased ederler, size vahiy gönderilmesinden hoşlanmazlar. 

Sonra Cenâb-ı Allah bu hasedin, vahyin zeval bulmasına tesir etmeyeceğini 
beyân etmiştir. Çünkü Allah Teâlâ rahmetini ve ihsanını dilediği kimselere has 


kılar. 3241 


Yahudilerin Nesh'e İtirazları Başa Dön 


"Biz neshettiğlmiz veya unutturduğumuz bir âyetin ya ondan daha hayırhstnı, 
yahud onun benzerini getiririz. Allah'ın herşeye kemâliyle kadir olduğunu 
bilmiyor musunuz?" (Bakara, 106) . 

Bil ki bu, yahüditerin İslâmiyet aleyhindeki ikinci çeşıd dedikodularıdır. Onlar 
şöyle demişlerdir: "Ashabına önce birşey emredip, sonra yasaklayıp daha sonda 
da aksini emreden ve bugün söylediğinden yarın dönen Muhammed (s.a.s)'e 
bakmaz mısınız?" İşte bunun üzerine bu âyet nazil olmuştur. Bu âyet hakkında 


konuşmak birkaç meseleyi bilmeye dayanır: [325] 
“Nes”in Mânası 
Arapça'da "nesh", birşeyi iptal etmek manasınadır. Kaffâl, nesh'in nakletmek ve 


değiştirmek mânasına olduğunu söylemiştir. Bizim delilimiz, 
kelimenin şöyle kullanılmasıdır: Bir kavmin ayak izlerini rüzgâr yok ettiği 


zaman, (Rüzgâr kavmin izlerini yok etti); ve güneş gölgeyi giderdiği zaman, 
denilir. Çünkü göige bazan diğer bir mekânda bulunmayabilir. Binaenaleyh onun 
bulunduğu yerden oraya intikâl etmesi söz konusu olmamalıdır. Bir de Cenâb-ı 
Hak: 

"O (Peygamber) ne zaman birşey arzu etse, şeytan onun arzusuna (temennisine) 
mutlaka (bir şey) atar. Nihayet Allah şeytanın atacağı bu (fitneyi) giderir, iptal 
eder" (Hacc 52) buyurmuştur. Sözde asıl olan hakiki mânâsıdır. Lâfzın "iptal" 
mânasında hakiki olduğu sabit olunca, müşterek mâna ifâde etmeyi defetmek 
için, "nakil" mânasında hakiki olmaması gerekir. Buna göre şayet, "Arapların 
rüzgârı, izleri silici, güneşi de gölgeyi giderici olarak görmelie-mecazdır. Çünkü 
izleri ve gölgeyi gerçekte yok eden Hak Teâtâ'dır. Bu mecaz olunca, bu kullanışı 
lâfzın bu mânada hakiki olduğuna delil getirmek imkânsız olur. Sonra biz sizin 
getirdiğiniz delile muarız bir delil getirerek şöyle deriz: Nesh, nakletmek ve 
değiştirmektir. Bir kitabı, diğer bir kitaba aktarırken, istinsah ederken onu 
öbürüne taşımış oluruz, Ruhların bir bedenden diğer bedene geçmesine 
"tenasüh"; asırların birinden sonra diğerinin gelmesine ve miras mallarının 
varislerin birinden diğerine geçmesine denilmesi hep bu mânadadır. İşte bütün 
bunlar birincisinin yerine, birşeyin diğerine geçmesidir. Cenâb-ı Hak da: 

"Size hakkı söyleyip duran bu, bizim kltâbımızdır. Muhakkak ki biz, ne yapıyor 
idiyseniz, biz onları istinsah ediyor (yazdırıyorduk" (Casiye, 29) buyurmuştur. 
Bu sebepte lâfzın nakletmek mânasında hakiki olması, müşterekliği bertaraf 
etmek için iptal etmek mânasında hakiki olmaması gerekir" denilirse, birinciye 
iki yönden cevap veririz: 

a) Güneşi ve rüzgârı, o yok etme işinde müessir kılmış olması bakımından 
Allahu Teâlâ'nın, bu işe memur edilmeleri itibariyle de bunların nâsih olmaları 
imkânsız değildir. 

b) Dilciler, nesh'l güneşe ve rüzgâra nisbet etme hususunda hata etmişlerdir. 
Farzedelim ki bu böyledir, ancak bizim delilimiz, onların bu fiili rüzgâra ve 
güneşe isnad etmiş olmalarından ötürü, nesh lâfzını "izâle etmek" mânasına 
kullanmalarıdır. 

İkinciye ise şu şekilde cevap veririz: Nakt, iptal etmekten daha hususidir. Çünkü, 
naklin olduğu yerde, bir sıfat yok olmuş, onun peşinden başka bir sıfat meydana 
gelmiş demektir. Çünkü mutlak yokluk, peşinden başka bir şeyin meydana 
geldiği bir yokluktan daha umümidir. Lâfız hâs ile 'âmm arasında dönüp 
dolaştığında, 'âmm mânasında almak daha evlâdır. Allah en iyisini bilendir. 


(326) 


Farklı Kıraatlere Göre Hasıl Olan Mâna Zenginliği Başa Dön 


İbn A'mir, nün'un dammesi ve sin'in kesresi ile, diğerleri de her iki harfin de 
fethasıyla, şeklinde okumuşlardır. İbn Amir'in kıraatine göre burada iki vecih 
bulunmaktadır: 

a) Gerek, ve gerekse, 'nın aynı mânada olmalarıdır. 

b) lâfzının mânası, demektir. Nitekim bir topluluk, Haccâc'a, bir adam astığı 
için, demişlerdir; yani, "onu kabir sahibi olan yapın!... demektir. Nitekim Cenâb- 
ı Hak: "Sonra onu öldürdü ve kabre koydu" (Abese, 21) buyurmuştur. 

İbn Kesir ve Ebu Amr, nün ve hemzenin fethasıyla, şart sebebiyle mec-zum 
olmak üzere, tehir edersek" şeklinde okumuşlardır. Ebü Amr, bu gibi yerlerde 
hemzeyi ihmal etmez. Çünkü hemzenin sükünu mec-züm olmanın alâmetidir. 
Bu, tehir etmek mânastna gelen, kelimeşinden iştikak etmiştir. "Nesfe (haram 
aylan ertelemek), küfürde bir fazlalıktır" (Tevbe,32) âyetindeki, lâfzı bu 
mânadadır. Veresiye alış-verişin, diye isimlen-dirilmesi de bu mânadadır. 
Dilciler, şeklinde kullanırlar ki, birincisinin mânası, "Allah onun ecelini 
erteledi.", ikincisinin mânası da, "Onun ömrünü arttırdı" demektir. 
Hz.Peygamber (s.a.s) de: 

"Kimi, ömrünün uzaması ve rızkının çoğalması sevindirtrse, o kimse sıla-i 


rahimde bulunsun"l5271 buyurmuştur. 

Diğerleri de, nün'un dammesi, stn'İn kesresi ile ve kökünden olmak üzere 
şeklinde (unutturursak...) okumuşlardır. Âlimlerin ekserisi, bu kelimeyi 
hatırlamanın zıddı olan nisyâna, unutmaya hamletmişlerdir. Onlardan bir kısmı 
da, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı: 

"Unuttu da, biz onda bir azim bulamadık" (Taha. 115) yani "terketti ve: "Onlar 
nasıl bu gün ile karşılaşmayı unuttularsa, biz de bu gün onları unutacağız" (A'rif, 
51) âyetlerinde olduğu gibi, kelimeyi "terketmek" mânasına hamletmişlerdir. 
Açık olan, "nisyan"(unutma) kelimesini terketme mânasına hamletmek 
mecazidir. Çünkü unutulan şey terkedilmiş olur. Terketmek nisyânın ayrılmaz bir 
parçası olunca, müfessirlerin bazısı melzümun ismini lâzıma vermişlerdir. Bu 
kelime, , şeddeli olarak ; Hz.Peygamber (s.a.s)'e hitab olmak üzere ve 
sekililerinde okunmuştur. Abdullah b.Mes'ud (r.a.) ise, şeklinde; Huzeyfe (r.a.) 


de şeklinde okumuştur. [328] 
Üçüncü Mesele 


Âyette geçen , mâ-i cezâiyyedir. Bu tıpkı, "Sen ne yaparsan ben de vaparım" 


demen gibidir. Bu kelimenin ameli, şart ve ceza cümlelerindeki her iki fiil de 
muzâri olursa cezimdir. Buna göre fiili şart, cümlesi ise cezadır ki iki fil de 


meczumdur. 1329] 
Istılah Manasıyla Nesih 


Ulema ıstılahında nâsih,şer'i bir yolla sabit olan hükmün artık bundan sonra 
ortadan kalktığına delâlet eden şer'i bir yoldan ibarettir. Nâsih, mensüh 
hükmünden sonra gelerek, varlığı ile hükmü yürürlükten kaldırır. Buna göre biz 
"şer'i bir yol" sözümüz ile Allah'dan ve Peygamber (s.a.s)'den sâdır olan söz ile, 
her ikisinden nakledilen fiilleri kastediyoruz. Bu konudaki iki görüşten birine 
göre "icmâ-i ümmet" bu tarifin dışında kalır. Çünkü icmâ, bu izaha göre şer'i bir 
yol değildir. Şeriatın aklın hükümlerini neshedici olması gerekmez. Çünkü akıl 
şer'i bir yol değildir. Mu'cizenin de şer'i hükümleri neshedici olması söz konusu 
değildir. Çünkü mu'cize Şeriatın tın açıklandığı bir yol değildir. Keza hüküm; bir 
gaye (müddet), bir şart veya bir istisna ile de kayıtlanmış olmamalıdır. Çünkü 
bunlarda sonradan gelme şartı yoktur. Allah bize birşeyi emredip, sonra da onu 
yapmamızı yasakladığı zaman bize bir şey (söylememiz) gerekmez. Çünkü bu 


nehyin misli nâsih olmasaydı, emrin hükmünün misli sabit olmazdı.L530| 
Yahudilerin İddiasının Aksine [Nesih Şer?an ve Aklen Mümkündür] 


Nesh bize göre aklen mümkün olduğu gibi, naklen de vâki olmuştur. Çünkü 
yahüdilerden bazıları, neshin aklen caiz olduğunu inkâr ederler, bazıları ise aklen 
mümkün görürler, ancak naklen bunun vâki olmadığını söylerler. Müslümanların 
bir kısmının 

neshi inkâr ettikleri rivayet edilmiştir. Çoğu müslümaniar neshin aklen-caiz 
olduğuna ve bilfiil vâki olduğuna delil getirmişlerdir. Çünkü deliller Hz.Muham- 
med (s.a.s)'in peygamber olduğunu gösterir. Onun peygamberliği ise kendinden 
önce geçenlerin şeriatının mensüh olduğuna hükmetmekle ancak doğru olur. 
Binâenaleyh neshin var olduğuna kesin hükmetmek gerekir. 

Yine biz deriz ki, yahüdileri susturacak iki delil vardır: 

1) Tevrat'ta Allah Teâlâ'nın Hz.Nüh (a.s)'a, gemisinden inerken şöyle vah-yettiği 
yer almıştır: "Ben, her canlıyı senin ve soyun için yenilecek şey kıldım ve bunu 
sizin için, kan hâriç, yeşil otlar gibi, mutlak olarak helâl kıldım. Binâenaleyh siz 
kanı yemeyiniz." Halbuki sonra Cenâb-ı Hak, Hz.Musâ (a.s)ya ve 
İsrâiloğullarına pek çok hayvanı haram kılmıştır. 


2) Adem (a.s) kızkardeşler ile erkek kardeşleri birbiriyle evlendiriyordu. Halbuki 
Cenâb-ı Allah, bunu daha sonra gelmiş olan Hz.Musâ (a.s)'ya haram kılmıştır. 
Neshi inkâr edenler ise şöyle demişlerdir. Hz.Muhammed (s.a.s)'İn 
peygamberliğinin ancak neshi kabul etmekle doğru olacağını kabul etmiyoruz. 
Çünkü şöyle denilebilir: Hz.Musâ ve İsâ (a.s), Hz.Muhammed (s.a.s)'in şeriatının 
ortaya çıkacağı zamana kadar insanlara kendi şeriatlarına göre emretmişler, 
bundan sonra ise Hz.Peygamber (s.a.s)'e uymalarını söylemişlerdir. 
Hz.Peygamber (s.a.s)'in şeriatı zuhur edince, o ikisinin şeriatıyla mükellef olma 
durumu ortadan kalkmış, Hz.Muhammed (s.a.s)'in şeriatına göre mükellefiyet 
söz konusu olmuştur. Fakat bu nesih değil, aksine tıpkı Allah'ın: 

"Sonra orucunuzu "geceye kadar" tamamlayınız" (Bakara, 187) âyetinde olduğu 


gibidirlö3 1), Neshin asıl bakımından meydana geldiğini inkâr eden müslümaniar 
görüşlerini işte bu yola bina etmişler ve şöyle demişlerdir: "Kur'an'da, Hz.Musâ 
ve Hz.İsâ (a.s)'ya Tevrat ve İncil'de, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olarak 
gönderileceği müjdesi verildiği O zuhur edince O'nun şeriatına dönülmesi 
gerektiğinin bildirdiği yer almıştır. böyle olunca ve bu ihtimaller de ortada 
bulunurken neshin meydana geldiğine kesin hükmetmek imkânsız olur." 

İşte bu, yukarıda zikredilen iki susturucu delile karşı yapılan bir itirazdır. 

Neshi inkâr eden kimseler şöyle istidlal etmişlerdir: Allah Teâlâ HzJsâ (a.s)'nın 
şeriatını beyân ettiği zaman, bu şeriata delâlet eden lâfız hakkında ya bu o 
şeriatın devamına delâlet etmektedir veya devamına delâlet etmemektedir, yahut 
da bu şeriatta devam edeceğine dâir veya devam etmeyeceğine dâir bir delâlet 
yoktu" denilebilir. 

Birinci Kısım: Eğer bir şeriatta, onun devam edeceğini açıklamış, sonra da onun 
devam etmeyeceği ortaya çıkmış ise, bu ilk haber bir yalan olur, bu ise şeriat 
hakkında caiz değildir, Yine biz bunu mümkün görsek, bizim şeriatımızın da, 
mensuh olmadığını bilmeye dâir bir yol bulamayız. Çünkü bu konuda 
söylenecek en ileri söz, şeriatın şöyle demesidir Bu şeriat ebedidir, hiçbir zaman 
mensüh olmayacaktır. Fakat biz bu sözün, ikisinin de devam etmemesiyle 
birlikte, Hz.Musâ ve Hz.İsâ (a.s)'nın şeriatlarinde bulunduğunu görünce, bu söze 
güven tamamen kaybolur. Buna göre şayet, "Devamlı oluşu gösteren lafız 
zikredilmiş, sonra da kendisinin ileride neshedileceğini gösteren bir şey 
eklenmiştir veya eklenmemiştir, ne var ki Cenâb-ı Hak, bunu açıkça belirtmiş, 
ancak bu bize, bir nebze olsun ulaşmamıştır, denilmesi niçin caiz olmasın?" 
denilirse, biz deriz ki bu görüş bazı bakımlardan zayıftır. Şöyle ki: 

a) Hem devam edeceğini hem de devam etmeyeceğini kesinlikle bildirmek, 
mütenakız bir durum olup tam bir cehalet ve abesiyetten (saçmalamaktan) 


ibarettir. 

b) Bu takdire göre Cenâb-ı Hak Hz.Musâ ve Hz.İsâ (a.s)'nın şeriatlarının mensüh 
olacağını beyan etmiştir. Neshin meşru olduğu naklolununca, bu durumun da 
nakledilmesi gerekir. Çünkü bu keyfiyyet nakledilmeden şeriatın aslını 
nakletmek caiz olsaydı, bunun aynısının bizim şeriatımız hakkında da olması 
caiz olurdu ki, bu durumda bizim şeriatımızın mensüh olmadığına dair kesin 
hüküm vermek mümkün olmazdı. Çünkü bu, nakledilmesi için her türlü sebebin 
mevcud olduğu mühim hadiseler cümlesindendir. Böyle olan şeyin şöhretinin, 
tevatür derecesine varmış olması gerekir. Aksi halde denebilir ki, belki de 
Kur'an'a muaraza edilmiş, ama bu nakledilmemiştir; belki de Hz.Muham-med 
(s.a.s) bu şeriatı değiştirmiş, ama bu, nakledilmemiştir. Bu keyfiyetin tevatür 
yoluyla nakledilmesinin vâcib olduğu sabit olunca, biz deriz ki, şayet Cenâb-ı 
Hak, Hz.Musâ ve Hz.İsâ (a.s) zamanında şeriatlarının neshedileceğini açıkça 
bildirseydi bu tevatür ehli arasında meşhur ve zaruri olarak da onlara malüm 
olurdu. Eğer durum böyle olsaydı, büyük bir cemaatin bu hususta ihtilâfı 
imkânsız olurdu. Biz, yahüdi ve hristiyanları bunu inkâr hususunda mutabakat 
halinde gördüğümüz için, şeriatlarının neshedileceğine dair herhangi bir sarih 
açıklamanın bulunmadığını anlamış olduk. 

İkinci Kısım: Bu da Allahu Teâlâ'nın, Hz.Müsâ (a.s)'nın şeriatı hakkında onun 
şeriata devam etmeyip, sonunun geleceğine delâlet eden bir kayıt koymuş 
olmasının söylenmesidir ki bu geçersizdir. Çünkü, eğer durum böyle olsaydı, 
bunun tevatür ehli tarafından zaruri olarak bilinmiş olması gerekirdi. Bunun 
doğru olduğunun kabul edilmesi durumunda da bu bir nesh değil, tam aksine bir 
sürenin sona ermiş olması olur. 

Üçüncü Kısım: Allahu Teâlâ'nın Hz.Müsâ (a.s)'nın şeriatı hususunda açık bir 
beyanda bulunup, onda, onun devam edip etmeyeceğini beyan etmemiş 
olmasıdır. Buna göre biz deriz ki, usül-i fıkıhta mücerret emir, tekrar ifâde 
etmez. Tam aksine, tek bir defayı ifade eder. Mükellef bir kere emri yerine 
getirdi mi, o emrin mesuliyetinden kurtulmuş olur. Bu sebeple, bundan sonra 
diğer bir emrin gelmesi, birinci emri neshetmiş olmaz. Bu sebeple bu taksime 
göre, nesh'in varlığına hükmetmenin imkânsız olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bil ki, bu cümlemizi usül-i fıkıh konusundaki, "Kitabu'i-Mahsül" adlı eserimizde 
izah ettikten sonra, neshin mevcut olduğu hususunda Allahu Teâlâ'nın "Biz 
neshettiğimtz veya unutturduğumuz bir âyetin, ya ondan daha hayırhsmı yahut 
onun benzerini getiririz" (Bakara. 106) âyetine sarılmıştık. Aslında bu âyetle de 
istidlal etmek zayıf kalmaktadır. Çünkü âyetteki, şart ve cezayı ifâde eder. 
Nitekim, senin, "Sana kim gelirse, sen ona ikram et!" sözün, gelme işinin 


tahakkuk ettiğini göstermez. Tam aksine, o ne zaman gelirse, ikram etmenin d 
zaman vâcib olduğunu gösterir. Bunun gibi âyet de, neshin bilfiil tahakkuk 
ettiğini göstermez. Tam aksine, neshin meydana gelmesi durumunda, ondan daha 
hayırlısının getirilmesinin vâcib olduğuna delâlet eder. Buna göre, neshi isbat 
hususunda en kuvvetli olan hususun, bizim, Cenâb-ı Hakk'ın şu âyetterine 
dayanmamızdır: Biz, bir âyetin yerine başka bir âyeti getirdiğimizde" (Nahl, 
101); ve: 

o dilediğini siler, (dilediğini de) bırakır. Kitab'ın anası O'nun yanındadır" (Rad, 


39). Allah en iyisini' bilendir. 321 
Neshin Kur'an'da Câri Olması Başa Dön 


Âlimler, Kur'an'da neshin bulunduğu hususunda İttifak etmişlerdir. Ebü Müslim 
ibn Bahr, Kur'an'da neshin bulunmadığını söylemiştir. Cumhür-u ulemâ, 
Kur'an'da neshin bulunduğuna dair birçok delil getirmişlerdir. 


a) Cenâb-ı Hakk'ın: âyetidir. [333] 
Ebu Müslim'in Nesih Hakkındaki Âyeti, Anlayışı ve Tenkidi 


Ebü Müslim buna, birçok bakımdan cevap vermiştir: 

1) Neshedilmiş âyetlerden murad Tevrat ve İncil gibi eski kitaplarda bulunan ve 
Allahu Teâlâ'nın hükümlerini bizden kaldırarak başkasıyla teabbüd etmemizi 
emretmiş olduğu şeylerden olmak üzere, cumartesi yasağı ve doğu ve batı 
cihetlerine yönelerek namaz kılmak gibi, dini ahkâmdır. Çünkü yahüdi ve 
hristiyanlar, "Ancak, sizin dininize tâbi olan kimselere imân ediniz" diyorlardı. 
Böylece Allah, bunu, bu âyetle, onların aleyhine olmak üzere yürürlükten 
kaldırmıştır. 

2) Neshten murat, onun Levh-i Mahfuz'dan nakledilip, başka kitaplara 
aktarılmasıdır. Bu, tıpkı: "Ben kitabı istinsah ve naklettim" denilmesi gibidir. 

3) Bu âyet nesh'in vaki olduğuna delâlet etmeyip, tam aksine nesh vuku bulmuş 
olsaydı, mensûhtan daha hayırlısı olana doğru olacağına delâlet eder. 

Bazı âlimler, Ebu Müslim'in birinci itirazına şöyle cevap vermişlerdir: Âyet 
kelimesi, mutlak olarak zikredildiği zaman, bununla kastedilen Kur'an 
âyetleridir. Çünkü, bizim alışmış olduğumuz şey budur. 

İkincisine ise şu şekilde cevap verilmiştir. Kur'an'ın Levh-i Mahfuz'dan 
nakledilmesi, O'nun bir kısmına has bir durum değildir. Halbuki nesh, Kurl-an'ın 
bazı kisımlarıyla ilgilidir. Birisi red için getirilen bu maddelerden birincisi için 


şöyle diyebilir: "Âyet lâfzının Kur'an'a has olduğunu kabul etmiyoruz. Tam 
aksine bu tabir "her türlü delil" hakkında umumi olan bir sözdür. İkincisine de, 
âyette zikredilen neshin Kur'an'ın bir kısmına has olduğunu da kabul etmiyoruz. 
Daha doğrusu ifâdenin takdiri şöyledir: 

-Allah en iyisini bilir ya- "Levh-i Mahfuz'da neshettiğimiz şeylere gelince, biz 
bundan sonra ondan daha hayırlısını getiririz" demektir. 

İkinci Delil: Kur'an'da neshin bulunduğunu söyleyenlerin ikinci delili şöyledir: 
Allahu Teâlâ, kocası ölmüş kadına tam bir yıl beklemesini emretmiştir ki, bu 
husus Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Sizlerden geriye eşler bırakarak OÖtenler eşlerinin, yılma kadar 
faydalanmalarım vasiyyet etsinler.."(BaKara.240) âyetinde bahsedilen husustur. 
Sonra bu, "dört ay on gün" hükmüyle neshedilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak: 
"Cariye zevceler bırakarak Ölenlerin eşleri kendi kendilerine dört ay on gün 
beklerler" (Bakara. 234) buyurmuştur. Ebü Müslim şöyle demiştir: Bir yıl 
bekleme işi, tamamıyla ortadan kalkmamıştır, çünkü, kadın şayet hamile olursa, 
ki onun hamlinin süresi tam bir yıldır, onun iddet süresi tam bir yıl olmuş olur. 
Bu hüküm bazı durumlarda devam edince, bu nesih değil, bir tahsis olur. Buna 
şu şekilde cevap verilir: Hamilelik iddetinin süresi, çocuğu doğurmakla sona 
erer. Gebeliğin bir sene veya daha az veyahut da daha çok süre içinde olması 
fark etmez. Buna göre bütün bir seneyi, iddet süresi kabul edmek tamamıyla zail 
olur. 

Üçüncü Delil: Cenâb-ı Allah: Ey İmân edenler. Hz. Peygamberle gizli 
söyleştiğinizde, söyleşmenizden ön-ee bir sadaka veriniz" (Mücadele, 12) âyeti 
ile Hz.Peygamber (s.a.s)'le fısıltı ile konuşmadan önce, sadaka vermeyi 
emretmiş, sonra da bunu neshetmiştir. 

Ebü Müslim şöyle demiştir. Bu hüküm, sebebinin kalkmasıyla ortadan 
Kalkmıştır. Çünkü bu âyetle ibâdetin emredilmesinin sebebi, sadaka 
vermeyecekleri için, münafıkların mü'minlerden ayırdedilmesidir. Bu gaye 
tahakkuk edince, bu hükümle ibâdet de düşmüştür. 

Buna şöyle cevab verilir: Eğer hal böyle olsaydı, bu durumda sadaka vermeyen 
herkes münafık olmuş olurdu. Bu ise bâtıldır. Çünkü, rivayet edildiğine göre, 
Hz.Ali (r.a)'den başka kimse sadaka vermemiş (yani ondan başka bu hükümle 
amel eden olmamıştır). Cenâb-ı Allah'ın: 

Madem ki siz bunu yapmadınız, Allah sizin tevbenizi kabul etti" (Mücâdele, 13: 
âyeti buna delâlet eder. 

Dördüncü Delil: Allah Teâlâ: j&XANAN'dIIMjJJMss-e* <fC (A "Eğer sizden 
sabreden on kişi olur ise, ikiyüz kişiye gâlib gelirler" (Enfâı, 65) â yeti ile bir 


mü'minin on kâfire bedel olduğunu bildirmiş,sonra da bu hükmü: 

"Artık şimdi Allah sizden (tekliü) hafifletti ve sizde za'af olduğunu bildi. Buna 
göre sizden sabırlı yüz kişi otur iser bunlar ikiyüz kişiye gâlib gelirler" i, 66) 
âyeti ile neshetmiştir. 

Beşinci Delil: Allah Teâlâ'nın; "İnsanlardan birtakım beyinsizler, "Onları, 


Önceki kıblelerinden çeviren (se-beb) nedir?" diyecekler..." (Bakara, 
142)âyetidir. Cenâb-ı Allah sonra müslüman- 
ları, o "Vazünü Mescid-i Haram taraüna çevir" (Bakara, 144) âyeti ile ilk 


kıblelerinden döndermiştir. 

Ebü Müslim şöyle demiştir: Kıble hakkındaki öbür hüküm tamamıyla kaldırılmış 
değildir. Çünkü kıbleyi tayin etmek müşkil olduğunda veya cihet bilindiği halde 
yönelme hususunda bir Özür bulunduğunda o (eski) kıbleye yönelmek caizdir. 
Buna cevabımız şudur: Senin zikrettiğin durumlarda Beyt-i Makdis'e yö nelmek 
ile diğer cihetlere yönelmek arasında hiç bir fark yoktur. Binâenaleyt Beyt-i 
Makdis'i, başka yönlerden ayıran özellik tamamen yok olmuş demekt ki, bu da 
bir nesihtir. 

Altıncı Delil: Allahu Teâlâ'nın: "Biz bir âyetin yerine diğer bir âyet tebdil 
ettiğimizde,-ki Allah neyi indirece ğini çok iyi bilir- onlar, "Sen ancak bir 
iftiracısın" dediler" (Nam, 101) âyetidir Tebdil, kaldırmayı ve bırakmayı içine 
alır. Kaldırılan şey ya âyetin okunan lâfz veya hükmüdür. O halde bu nasıl 
kaldırma ve neshetme olur? 

Biz bu delilleri enine boyuna inceledik. Çünkü bunların herbiri bir nebze neshin 
olduğunu göstermektedir. 

Ebü Müslim şöylece muhakeme yürütmüştür: "Allah Teâlâ kitabı Kur'an'ı, "Ne 
önünden' ne ardmdan ° (Kur'an'a) hiçbir bâtıl gelmez" (Fussilet, 42) diye 
vasfetmiştir. Eğer nesh söz konusu olsaydı o zaman O'nun Kitabına bâtıl 
yanaşmış olurdu. 

Buna şu şekilde cevap veririz: Bu âyetten maksad bu kitaba kendinden önceki 
semavi kitaplarda onu iptal edecek herhangi birşey gelmediği gibi, kendinden 


sonra da onu iptal edecek herhangi birşey gelmeyecektir. [334] 
Neshin Çeşitleri Başa Dön 


Merisüh (neshedilen) ya sadece âyetin hükmü, ya sadece âyetin okunan lâfzı, 
veya âyetin hem okunuşu hem hükmüdür. Mensûh olanın sadece hüküm olması 
durumuna gelince, bunlar yukarıda zikrettiğimiz âyetler gibidir. 

Sadece tilâveti (lâfzı) neshedilmiş olan âyetlere gelince bu, neshedildiği 


Hz.Ömer (r.a)'den rivayet edilen şu âyettir. O şöyle demiştir: Biz "recm"ayetini; 
"Yaşlı erkek ve kadın (evliler) zina ettikleri zaman, Allah'dan, ibret verici bir 
ceza olmak üzere, o İkisini mutlaka recmediniz. Allah aziz ve hakimdir"'diye 
okurduk. 

Şu da, lâfzı neshedilmiş olan âyetlere misâl olarak rivayet edilmiştir: 
"İnsanoğlunun iki vadi dolusu malı olsa, onlara bir üçüncü vadi dolusu mal 
katmayı ister. İnsanın karnını ancak toprak doldurur. Cenâb-ı Allah tevbe edenin 
tevbesini kabul eder..." 

Hem hükmü hem de metni mensüh olan âyetlere gelince, bu Hz.Aişe (r.aj'nin 
bildirdiği şu hükümdür: Rıdâ, yani süt emmekle hasıl olan mahremiyet hakkında, 
Kur'an'da ilk nazil olan hükme göre malüm olan on emme ile hürmet hasıl 


olundu. Bu sonra "beş emme" hükmü ile neshedildi",339| Şu halde on emme 
meselesinin hem tilâveti hem de hükmü neshedilmiştir. Beş emmenin ise tilâveti 
neshedilmekle beraber, hükmü kalmıştır. 

Ahzâb süresinin es-Sebu't-Tıvâl (itk yedi uzun süre) gibi, hatta onlardan daha 
uzun olduğu, fakat sonradan bazı âyetleri neshedilerek kısaltıldığı rivayet 


edilmiştir, [336] 


Vahyedilen Âyetin Unutulması Mümkün ve Meşru Mudur? 


Müfessirler, Cenâb-t Hakk'ın: "Biz bir âyeti nesheder veya unuttururcak..." 
âyetinin izahı hususunda ih- titâf etmişler; bir kısmı, "nesh"i, "izâle etmek" 
mânasına alırken, bir kısmı da "Kitab'ı istinsah etmek" mânasına almışlardır. Bu 
ikinci görüş, Atâ ile Sa'id b. Müseyyeb'e aittir. 

Birinci görüşün sahipleri, görüşlerini birkaç türlü izah etmişlerdir: 

1) Âyet "Sizin okuduğunuz bir âyeti nesheder veya daha önce aranızda 
okumakta olduğunuz bir âyeti unutturursak..." manasınadır. Bu Hasan el-Basri, 
Esâm ve çoğu kelamcıların görüşüdür. Bunlar, kısmını, metni değil de hükmü 
neshedilen âyetfere, kısmını da hem lâfzı hem de hükmü neshedilen âyetlere 
hamletmişlerdir. Buna göre şayet "Unutmanın olması, âklen ve şer'an 
imkânsızdır. Âklen imkansız oluşu, Kur'an'ın mutlaka tevatür derecesinde 
sayıları çok kimseye ulaşmış olması gerekir. Halbuki bu sayıda insanın hepsinin 
unutması imkânsızdır. Şer'i delile gelince bu Allah'ın: 

"Zikri (Kur'an-ı) biz indirdik ve onu biz koruyacağız" (Hicr, 9) âyetidir denilirse, 
birinciye iki bakımdan cevap veririz: 

a) Unutma, Allah'ın Kur'an'dan çıkarılmasını, okunmasını, namazda tilâvet 


edilen ve hüccet getirilen şeyler cümlesinin dışında bırakılmasını emretmesi ile 
mümkün olur. Kendisiyle ibâdet etme hükmü kalkıp, aradan uzun zaman geçince 
o şey unutulur veya hatırlansa bile ancak haber-i vâhid seviyesinde hatırlanır. 
İşte bundan dolayı hafızalardan silinmiş olur. 

b) Bu Hz.Peygamber (s.a.s) için bir mu'cize olur. Bu konuda bir haber rivayet 
edilir: Bu habere göre müslümanlar bir süre okuyorlardı, ertesi gün hepsi bunu 
unutuyorlardı. 

Onların ikinci delillerine ise, bunun Cenab-ı Hakk'ın, 

"Sana okutacağız da, Allah'ın diledikleri hariç, sen onları unutmayacaksın" (A'lâ, 
6-7) ve, "unuttuğun zaman, Rabbini an" (Kehf, 24) âyetlerine muarız olduğunu 
söyleyerek cevap veririz. 

2) Âyetin mânâsı "O âyeti değiştirirsek, biz onun ya sadece hükmünü, sadece 
lâfzını veyahut da her ikisini değiştiririz" demektir. Allah'ın ifâdesinden maksad 
ise, "Onu olduğu gibi bıraktr, değiştirmeyiz" demektir. Biz "nisyan" (unutma) 
nın, olduğu hâl üzere bırakmak manasına da geldiğini izah etmiştik. Buna göre 
âyetin nihâi mânası şöyle olur: "Biz değiştirdiğimizin yerine daha hayırlısını 
veya dengini getiririz. 

3) ifâdesi, "Biz âyeti indirdikten sonra onu kaldırırız" manasınadır. ifâdesini ise 
hemzeli olarak şeklinde okuyarak, "Biz o âyeti Levh-i Mahfuz'dan indirmez, 
tehir edersek..." mânasına almışlardır. Veyahut da bu ikinci kelimenin mânası, 
"O âyetin neshini erteledik, şu anda neshetmiyoruz, ama fayda bakımından onun 
yerini tutacak şeyi indireceğiz" demektir. 

4) ifâdesindeki âyetten maksad, hem hüküm hem de lafız bakımından 
neshedilecek âyetlerdir. "Yani olduğu gibi bırakırız" denilen âyetlerden murad 
ise hükümleri neshedilen âyetlerdir. Bu gibi âyetlerin lâfzı mensuh değildir, 
okunmaya devam edilirler. 

İkinci görüşte olan müfessirlere gelince, onlara göre, ifâdesinden maksad, "Onu 
Levh-i Mahfuz'dan istinsah edersek..." mânasıdır, ifâdesinden maksad ise, "veya 
onu tehir edersek..." mânâsıdır. Ama bu ikinci kelimeyi, şeklinde kıraat etmeye 
gelince, bunun mânası "Onu olduğu halde bırakırız, yani onun istinsahını bırakır, 
istinsah etmeyiz" demektir. 

Cenâb-ı Allah'ın: "Hiçbir âyeti" ifâdesine gelince, Ebü Müslim dışındaki bütün 
müfessirter bunu, "Kur'an'dan hiçbir âyet" mânasına anlamışlardır. Ebü Müslim 


ise bunu, Tevrat ve İncil'e hamletmiştir. 337) 


Daha Hayırlısını Veya Benzerini Getirmenin Mânası: Vahyin Bazısı Daha 
Hayırlı Olur mu? Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: "Ondan daha hayırlısını veya mislini getiririz" buyruğu ile ilgili 
iki görüş vardır: 

a) "Hüküm olarak daha hafif olanını, 

b) Daha faydalı olanını getiririz" demektir Bu ikinci görüş daha evlâdır. Çünkü 
bu görüş, mükellefi, tabiatına daha kolay gelen şeylere değil, faydasına olan 
şeylere sevkeder. Buna göre eğer, "İkinci gelen hüküm birincisinden daha faydalı 
olsa, birincisinin faydası noksan olmuş olurdu. Binâenaleyh Allah bunu nasıl 
emreder?" denirse, biz deriz ki: Birinci gelen hüküm o âyetin geldiği zamana 
göre daha faydalı idi. İkinci gelen âyet ise daha sonraki zamana göre daha 
faydalıdır. Böylece suâl zâi! olmuş olur. Bil ki âlimler, bu âyetten birçok nesh 


meseleleri çıkarmışlardır. [338] 
Neshe Ait Muhtelif Meseleler 
Birincisi, Nesh-i Bedel: 


Bir grub âlim, bir âyetin hükmünün ancak ona bedet getirilirse neshedile- 
bileceğini söylemiş ve bu âyetin, nesh söz konusu olduğu zaman mutlaka o 
âyetten sonra, ondan daha hayırlısının veya denginin getirileceğine delâlet 
ettiğini ifâde ederek, bu âyetin, neshedilenin yerine bir bedelinin mutlaka 
getirileceği hususunda açık olduğunu söyleyerek delil getirmişlerdir. 

Bunlara şu şekilde cevab verilir: Bundan muradın şu olması neden caiz olmasın? 
"O hükmü gidermek, artık o emre uymakla kulluk etmeyi kaldırmak o vakitte o 
hükmün devam etmesi durumundan daha hayırlıdır." Sonra bir bedeli inmeksizin 
âyetlerin neshedildiğine, Hz.Peygamber (s.a.s)'e fısıltı ile konuşmadan önce 
sadaka verilmesi hükmünün yerine başka bir hüküm getirilmediği halde 


neshedilmiş olması delâlet eder (Mücadele, 12. âyetine işaret ediliyor). 1339) 
İkincisi: Nesheden Hüküm Daha Ağır Olabilir mi? 


Bir grub âlim de şöyle demişlerdir: "Daha ağır bir hükmü getirmek bir âyetin 
neshedilmesi caiz değildir."Bunlar,"Allah'tn, "Ondan daha hayırlısını veya 
mislini getiririz" buyruğu, nâsih olan âyetin hükmünün daha ağır olmasını 
nesheder, çünkü daha ağır olan daha hayırlı veya öncekine denk olamaz" diyerek 
delil getirmişlerdir. 

Bunlara şöyle cevab verilir: Âyetteki "daha hayırlısı" ifâdesi ile kastedilen şeyin, 


âhiret hususunda daha çok sevap kazandıracak olan bir hüküm olması niçin caiz 
olmasın? Hem sonra böylesi neshin vâki olduğuna, Hak Teâlâ'nın, zina eden 
kadınlar hakkında, evlerinde hapsedilmeleri hükmünü, onlara celde vurulması ve 
recmedi I meleri hükmü ile; aşure orucunu, Ramazan ayı orucu ile; bazılarına 
göre namazlar başlangıçta ikişer rekatlı iken, mukim olanlar için bunu dörder 
rekatlı namaz ile değiştirmesi delâlet eder. Bunu iyice anladığında biz deriz ki: 
Bir hükmün, daha ağır şekliyle değiştirilmesi (neshi) geçen misallerde vuku 
bulmuştur. Hükmün, daha hafifi ile neshedilmesi-ne gelince, bu meselâ iddet 
müddetinin bir yıl iken, dört ay on güne; gece namazlarının vâcib iken, 
muhayyer bırakılmasına doğru neshedilmesi gibidir. Bir hükmün, dengi bir 
hükümle neshedilmesi ise, kıblenin Beyt-İ Makdis'den Kâ'be'ye çevrilmesi 


gibidir. [340] 


Üçüncüsü: Âyet Hadisle Neshoiunur mu? Olunmaz Diyen İmam Şafii'nin 
Delilleri Ve Ona İtiraz 


Şafii (r.a): "Kur'an, mütevatir hadis ile nesholunamaz" demiş ve bu görüşüne bu 
âyetle istidlal etmiştir. 

a) Allahu Teâlâ, neshettiği âyetlere bedel olarak, ondan daha hayırlısını haber 
vermiştir ki bu O'nun, o âyet cinsinden bir şey getireceğini gösterir. Nitekim 
birisi: "Ben senden bir elbise alırsam, ondan daha hayırlısını sana getiririm" 
dediğinde, bu söz onun, elbise cinsinden daha iyi bir elbise getireceğini ifâde 
eder. Bunun böyle olduğu sabit olunca, mutlaka neshedici şeyin (nâsih'in), 
neshedilen (mensüh) cinsinden olması gerekir. Binaenaleyh Kur'-an'ın cinsi yine 
Kur'an'dır. 

b) Allah Teâlâ'nın: "Ondan daha hayırlısını getiririz" buyurması, bu daha 
hayırlıyı, yalnız kendisinin getireceğini gösterir. Bu İse, Hz.Peygamber rs.a.s)'in 
getirdiği (söylediği) sünnet değil, Allah'ın kelâmı olan Kur'an'dır. 

c) Allah Teâlâ'nın: "Ondan daha hayırlısını getiririz" buyruğu, getirilen (nâsih) 
şeyin âyetten daha hayırlı olmasını gerektirir. Halbuki sünnet Kur'an'-dan daha 
hayırlı olamaz. 

d) Cenâb-ı Allah: "Bilmiyor musun, Allah herşeye hakkıyla kadirdir" 
buyurmuştur. Bu, daha hayırlı olanı getirenin, bütün hayırlara gücü yeten zat 
olduğuna delâlet eder ki o da Allah Teâlâ'dır. 

İmam Şafii'nin bu dört görüşünün hepsine toptan şöylece cevab verilebilir: Allah 
Teâlâ'nın: "Ondan daha hayırlısını getiririz" buyruğundaki bu hayrın, "nâsih" 
olması icab ettiği hususu âyette yer almaz. Aksine bu daha hayırlı olan şeyin, 


neshin meydana gelmesinden sonra gerçekleşecek ve nâsihe mugayir (nâsih'ten 
başka birşey) olması da muhtemeldir. Bu ihtimalin hakikat olduğuna bu âyetin, 
daha hayırlısını getirmede ilk âyetin neshine dayanmış olması hususunda açık bir 
ifâde bulunması delâlet eder. Eğer bir âyetin neshedilmesi, bu daha hayırlı olan 
şeyi getirmeye dayansa idi devr-i fâsid gerekirdi, bu ise bâtıldır. Sonra cumhur 
(ekseri âlimler) Kur'an'ın hadis ile de neshedilmesinin fiilen vaki olduğunu da 
söylemişlerdir: Çünkü akbabalara va-siyyette bulunmayı ifâde eden âyet 
(Bakara, 180), Hz.Peygamber (s.a.s)'in: "Dikkat edin, varis olacak kimse lehine 


vasiyet yapılmaz B4] 

Hadisi ile; celde âyeti (Nur,2), evliler için recm gerektiğini ifâde eden hadis ile 
neshedilmiştir. 

İmam Şafii (r.a) şöyle cevap vermiştir: "Cumhurun birinci deliline gelince, bu 
zayıftır. Çünkü, mirasın vârisin hakkı olması, peygamberin sözünü bu mânada 
vasiyyete hamletmeye mâni oluyor. Bu sebeble miras âyetinin (Nisa, 11-12), bu 


vasiyete mâni olduğu sabit olur. 5421 Onların ikinci delilleri de zayıftır. Çünkü 
Hz.Ömer (r.a): "Yaşlı erkek ile yaşlı kadın (evli erkek ve kadınlar) zina ettikleri 
zaman, onları mutlaka recmediniz" ifâdesinin Kur'an'dan olduğunu rivayet 
etmiştir. Buna göre belki de bunda da nesh ancak Kur'an ile olmuştur." Bu 
konudaki sözün tamamı usül'ü fıkıh kitaplarında mevcuttur. 

Cenâb-ı Allah'ın: "Allah'ın herşeye hakkıyla kadir olduğuna bilmiyor musun?" 
âyeti, Hz.Peygamber (s.a.s) ve diğer insanların, mükellefi, Allah'ın meşietinin, 
hükmünün ve hikmetinin altında evirip çevirmeye kadir olduğuna ve Allah'ın 
irâde ettiği şeyi savuşturup istediği belayı engelleyecek hiç kimsenin olmadığına 
dikkatlerini çekmektedir. B43] 


Mutezilenin Bu Âyetle Kur'an'ın Mahlükiyeline İstidlali Ve Tenkidi 
Başa Dön 


Mü'tezile, Kur'an'ın mahlük (yaratılmış) olduğuna, Bazı bakımlardan, bu âyette 
ıstıdlal etmiştir. 

a) şayet Allah'ın kelâmı (Kur'an) kadim (ezeli) olsaydlı nâsin ve mensuhun da 
ezeli olmaları gerekirdi. 

Fakat bu imkânsızdır. Çünkü nâsih âyetin mensühtan sonra olması gerekir. 
Birşeyden sonra olanın kadim olması imkânsız olur. Mensüh'a gelince, onun da 
zail olmuş ve kalkmış sayılması gerekir. Zevali sabit olan şeyin ezeli olması, 
âlimlerin ittifakıyla imkânsızdır. 


b) Âyet, Kur'an'ın bazı âyetlerinin bazı âyetlerinden daha hayırlı olduğuna 
delâlet ediyor. Böyle olan birşey ise kadim olamaz. 

c) Allah Teâlâ'ntn "Allah'ın herşeye hakkıyla kadir olduğunu bilmiyor musun?" 
sözü, bu âyetten maksadın, O'nun bazı âyetleri neshedip, öncekinin yerine diğer 
bir şeyi getirmeye kadir olduğunu gösterir. Allah'ın kudreti dahilinde olup 
tahakkuk etmiş olan herşey muhdes (sonradan olma) dır. 

Âlimlerimiz bunlara şöyle cevap vermişlerdir: Birşeyin nâsih ve mensüh olması, 
lâfız, ibare ve kelimelere arız olan sıfatlardandır. Bu vasıfların sonradan 
olduklarında herhangibir münakaşa yoktur. Öyleyse niçin, "ibare ve ıstılahların 
medlulü olan hakiki mânanın muhdes (sonradan) olduğunu" söylüyorsunuz? 
Mü'tezile şu şekilde demiştir: "İbare ve kelimelerin mânası olan o mânanın, ilk 
taallukunun zâti olup yeni bir taallukunun olduğunda şüphe yoktur. Buna göre 
ilk taalluk muhdestir. Çünkü o zail olup gitmiştir. Halbuki kadim oları şey zail 
olmaz. Mânanın ikinci olarak taalluk ettiği şey ise hadis (sonradan olma) dır. 
Çünkü o hiç yok iken meydana çıkmıştır. Halbuki hakiki söz bu taalluklarından 
ayrılmazlar. Bu taalluklardan ayrılmayan şey ise muhdestir. Muhdes-ten 
ayrılmayan şey de muhdestir. O halde muhdese taalluk eden kelâmın da muhdes 
olması gerekir." 

Âlimlerimiz buna şu şekilde cevap vermiştir: Allah'ın kudreti, ezelde âlemin 
yaratılacağına taalluk etmiştir. Buna göre âlem varlık haline geldiği zaman bu 
taalluk devam eder mi, etmez mi? Sen bak, eğer "Kadir olanın mevcud olanı icâd 
etmeye kadir oluşu devam eder" dersen, bu imkânsızdır. Eğer, "Bu taalluk zail 
otup bitmiştir", dersen, o zaman sizin mânalar ve kelimeler hakkındaki izahınıza 
göre, Allah'ın kudretinin de hadis (sonradan olma) olması gerekir. Allah'ın ilmi 
de aynı durumdadır. O'nun ilmi ezelde âlemin olacağına taalluk etmiştir. Buna 
göre âlem var olunca, eğer ilk taalluk devam ederse bu cehalet olur. Eğer devam 
etmiyor ise, bu durumda sizin izahınıza göre, ilk taallukun da hadis olması 
gerekir. Çünkü ilk taalluk kadim olsaydı zâi! olmaz ve bundan sonra meydana 
gelecek taalluk hadis olurdu. Buna göre Allah'ın âlim oluşu, hadis olan (muhdes 
olan) taalluklardan ayrılmazdı. Muhdesden ayrılmayan da muhdes otur. O halde, 
Allah'ın âlim oluşu da muhdes (sonradan olma) dır. Sizin Allah'ın ilmi ve kudreti 
hususunda vereceğiniz cevaplar, bizim Allah'ın kelâmı hususundaki cevabımızın 


aynısıdır. [344] 
Mâ'dûm (Olmayan) Şey Sayılır mı? 


Âlimler Allah'ın: "Allah herşeye hakkıyla kadirdir" ifâdesini, yok olana "şey" 


denilebileceğine delil gc- tirmişlerdir. Bunun izaht yukarıda geçtiği için tekrar 


Arh 


etmeyeceğiz. "Kadir", fa'il vezninde olup, ismi fail mânasını ifâde eder. Bu vezin 


mübalağa (ileri seviyeyi) ifâde eden bir vezindir. [345] 


"Bilmiyor musun, göklerin ve yerin mülkü şüphesiz Allahındır ve sizin 
Atlah'dan başka ne bir dost ne de bir yardımcınız yoktur" (Bakara, 107), 


Bil ki Cenâb-ı Hak neshin caiz olduğu hükmünü bildirdikten sonra, göklerin ve 
yerin mülkünün başkasının değil, kendisinin olduğunu beyân etmiştir. Bu, 
mahlükatın mâliki ve sahibi olduğu için, Allah'ın her emrinin ve nehyinin güzel 
(hasen) olduğuna dikkat çekmektedir. Bu bizim âlimlerimizin görüşüdür. 
Meydana gelecek bir sevâb ve savuşturulacak bir cezadan ötürü değil, sırf, 
kulların mâliki ve onlara hükümran olması sebebiyle, Allah'ın kullarını mükellef 
tutması muhakkak ki güzel olmuştur. 

Kaffâl şöyle demiştir: Bunun, kıbleyle ilgili duruma bir işaret olması da 
muhtemeldir; çünkü Cenâb-ı Hak onlara, kendisinin göklerin ve yerin mâliki 
olduğunu, bütün mekân ve cihetlerin O'nun mülkü olduğunu, ancak Allahu Teâlâ 
dilerse, herhangi bir cihetin diğer cihetlerden daha muhterem ve saygıya değer 
olduğunu bildirmiştir. Durum böyle olup kıbleye yönelme ile ilgili emir de 
ancak, orayı şereflendirmeye dair bir tahsis olmuş olunca, kıblenin bir cihetten 
başka bir cihete değişmesine mani olacak bir şey kalmamış olur. "Veli ve nasir" 
kelimelerine gelince, bunlar mübalağa ifâde etmek üzere, fail manasında olmak 
üzere, vezninde gelmiş olan iki isimdir. Bu âyet ile, mülk'ün kudret'ten başka bir 
mâna ifâde ettiğine istidlal edenler vardır. Bu kimseler şöyle demişlerdir: Cenâb- 
ı Hak önce: 

"Allah'ın herşeye kadir olduğunu o bilmedin mi?" buyurmuş, bundan sonra 
"Göklerin ve yerin mülkünün Allah'a ait olduğunu bilmedin mi?" buyurmuştur. 
Şayat mülk kudretten ibaret olsaydı, bu faydasız bir tekrar olmuş olurdu. Mülk 
ve kudretin hakikatine dair söz ise, "Din gününün mâliki" (Fatiha, 3) âyetinde 
geçmişti. 1346) 


"Daha önce Musa'dan talep edildiği gibi, yoksa siz de mi peygamberinizden bazı 
isteklerde bulunuyorsunuz? Her kim imânı küfürle değiştirirse, muhakkak ki 
dosdoğru yoldan sapıtmıştir" (Bakara. 108). 


Burada birkaç mesele bulunmaktadır: [B47] 


“Em” Edatı Hakkında İzahat 


harfi, muttasıl ve munkatı olmak üzere iki kısımdır. Muttasıl olan, elifin 
dengidir. Bu, kelimesinin bir araya getirmiş olduğu manayı dağıtmak içindir; 
nitekim, edatı da, nün bir araya toplamış olduğunu dağıtır. Sen şöyle dersin: 
"Onlardan dilediğine, leyde veya Amr'a vur!" Sen, "onlardan istediğine vur!" 
"İster Zeyd'e, ister Amr'a!" dersin.Munkatı'a olan, ise, ancak tam bir sözden 
sonra bulunur. Çünkü bu, elif ve mânalarınadır. Arapların, "Onlar develer midir, 
yoksa daha doğrusu koyunlar mıdır?" ifâdesi gibi. Araplar sanki böylece, 
"Daha doğrusu onlar, koyundurlar" demiştir. Allahu Teâlâ'nın: Daha doğrusu 
onlar, bunu o uydurdu diyorlar" (Hud, 13) âyeti de böyledir. Şair Ahtal, şöyle 
demiştir: 

"Çözlerin sana yalan söyledi; daha doğrusu sen, alacakaranlık vasıtasıyla 
sevgilin Rebâb'm hayalini gördün." [348] 


Bu Âyetin Muhatapları Kimlerdir? Başa Dön 


Alimler, âyetteki muhatap hususunda, birkaç görüş uzere intilâf etmişlerdir: 
Bunlar, müslümanlardır. Bu Asâmm, Cübbai ve Ebü Müslim'in görüşüdür. 
Bunlar bu görüşlerine bazı deliller getirmişlerdir: 

1) Allahu Teâlâ âyetin sonunda: buyurmuştur. Bu söz, ancak mü'minler hakkında 
doğru olabilir. 

2) Hak Teâlâ'nın, ifadesi, bir ma'tüfun aleyh'in olmasını gerektirir ki, bu da 
O'nun: "Hâ'inâ demeyiniz" (Bakara. 104) kavlidir. Buna göre Allah sanki şöyle 
buyurmuştur:" deyiniz ve dinleyip kabul ediniz; siz emrolunduğunuz gibi mi 
yaparsınız, yoksa peygamberlerinizden bazı taleplerde mi bulunursunuz?" 

3) Müslümanlar Hz.Muhammed (s.a.s)'e öğrenmek gayesiyle, araştırılmasında 
kendileri için herhangi bir hayır bulunmayan şeyler hakkında soru soruyorlardı. 
Nitekim yahüdiler de Hz.Müsa (a.s)'dan, araştırılmasında kendileri için herhangi 
bir hayır bulunmayan hususları soruyorlardı. 

4) Müslümanlardan bir grup, kendilerine ait kutsal bir panonun olmasını 
istemişlerdi. Nitekim müşriklerin de, böyle kutsal panoları bulunuyordu; bu, 
kendisine taptıkları ve üzerine yiyecek ve içecek şeyleri astıkları bir ağaç idi. Bu, 
Hz.Müsa'nın kavminin, Hz.Müsa'dan, müşriklerinki gibi kendilerine ilâhlar 
yapmasını istemesine benziyordu. 

b) Bu, Mekkelilere bir hitaptır ki, bu görüş İbn Abbas ve Mücâhidin görüşüdür. 
Onlar şöyle demiştir: Abdullah ibn Ümeyye el-Mahzümi, Kureyş'-ten müteşekkil 


bir topluluk içinde bulunduğu hâlde, Hz.Peygamber (s.a.s)'e gelerek şöyle 
demiştir: Ey Muhammed, Allah'a yemin olsun ki, bizim için yerden kaynaklar 
fışkırtmadıkça. senin hurmalıkların ve üzüm bağların olmadıkça veyahut da 
senin altından bir evin olmadıkça, ya da gökyüzüne çıkmadıkça sana imân 
etmeyiz. Biz senin, Allah'tan Abdullah ibn Ümeyye ye, "Muhammed Allah'ın 
Resulüdür, binaenaleyh O'na uyunuz!" diyen bir kitabı bize getirmediğin sürece, 
senin semâya yükseldiğine de inanmayız!" Geriye kalanlarsa Hz.Peygamber 
(s.a.s)'e şöyle demiştir: "Eğer buna gücün yetmezse, Hz.Musa (a.s)'nın Allah 
katından kavmine, içinde helâl ve haramın, hadler ve feraizin zikredildiği 
levhalar getirmesi gibi, kendisinde helâl ve haramın, hadler ve feraizin 
zikredildiği bir kitabı toptan olarak Allah katından bize getir! İşte ancak bu 
durumda sana imân ederiz!" 

Bunun üzerine Allahu Teâlâ, bu âyeti indirerek, "Yoksa sizler, resulümüz Hz. 
Muhammed (s.a.s)'den size Allah katından âyetler getirmesini mi istemeyi 
murad ediyorsunuz?" Nitekim, Hz.Müsa ile beraber Tür dağına çıkan yetmiş kişi 
de, istekte bulunarak, "Allah'ı açıkça bize göster," demişlerdi. 

Mücahid'den, Kureyş'in, Hz.Peygamber (s.a.s)'den, Safa tepesini kon-dilerine 
altın ve gümüş yapmasını istediği; bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s)'in de, 
"Evet, Israiloğullanna verilen sofra gibi, bu da sizin olsun" dediği, ancak onların 
bundan kaçınarak, taleplerinden vazgeçtikleri rivayet edilmiştir. 

c) Buradaki muhataplar, yahüdilerdir. Bu görüş, en doğru olanıdır. Çünkü bu 
süre, Hak Teâlâ'nın: "Ey İsraüoğulları, benim nimetimi hatırlayınız..." (Bakara, 
47) âyetinden başlamak üzere, onlardan nakillerde bulunmuş ve onlara karşı 
deliller ortaya koymuştur. Bunu te'yid eden diğer bir husus ise, âyetin medeni 
olmasıdır. Keza, buraya kadar sadece ya-hüdilerden bahsedilmiş, başkalarının 
zikri geçmemiştir. Öte yandan başka bir husus da, peygambere inananların Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e bu kabil soruları neredeyse hiç sormamalarıdır. Zira 
mü'min,Hz.Peygamber (s.a.s)'e böylesi bir soru sorduğu zaman, imâna karşılık 


küfrü satın almış olur. [349] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın: buyruğunun zahirinde, sorunun keyfiyetinden öte, onların 
herhangi bir soru sordukları hususu mevcut değildi. Tam aksine bu hususta, 
onların soru sorduklarına dair zikretmiş olduğumuz rivayetlere başvurulur. Allah 


en iyisini bilendir. [350] 


Peygamberi Zora Koşmak İçin Mucize Talebi 


Bil ki, onların zikretmiş olduğu sual, eğer mu'cize istemek için olursa, bu niye 
küfür olsun ki? Bir şey hakkında delil istemenin küfür olmadığı malümdur. Eğer 
bu soru, hükümlerin neshedilmesi hususunda izah edilen hikmetten ötürü ise, bu 
da küfür olmaz. 

Çünkü melekler, beşeriyetin yaratılması hususundaki hikmeti tafsilâtlı olarak 
istemişlerdi, fakat kâfir olmamışlardı. Bu sebeple, belki de en evlâ olanın, âyeti, 
onların Hz.Müsa (a.s)'dan, müşriklerin ilâhları olduğu gibi kendileri için de 
ilâhlar yapmasını istemelerine hamletmektir. Eğer onlar mu'cize talebinde bulun- 
muşlarsa, bunu zorluk çıkarmak, cedelleşmek ve işi yokuşa sürmek için 


istemişlerdir. İşte böyle bir istekten dolayı kâfir olmuşlardır. B51 


Bu âyetin, kendisinden önceki âyetlerle irtibat) konusunda âlimler birkaç vecih 
zikretmişlerdir: 


Âyetin Mâ Kabliyte İrtibatı 


a) Cenâb-ı Hak şeriatlarda neshin cevazına hükmettiğinde, muhtemelen onlar, bu 
hükmün tafsilâtını sorup soruşturuyorlardı. İşte bu sebeple Allahu Teâlâ onları 
bundan men etmiş ve, Hz.Müsa (a.s)'nın kavminin sormuş oldukları bozuk 
maksatlı sualleri sormaları yakışmadığı gibi, onların da böyle suallerle meşgul 
olmalarının uygun olmadığını beyan etmiştir. 

b) Geçmiş olan emir ve nehiylerden ötürü Cenâb-ı Hak onlaıa, "Eğer size 
emretmiş olduğum şeyi kabul etmez ve bana itaat hususunda diretirseniz, siz 
Hz.Musa'dan istenilmesi uygun olmayan şeyi isteyen kimseler gibi olursunuz" 
demiştir. Bu görüş Ebü Müslim'den nakledilmiştir. 

c) Cenâb-ı Hak emredip ve yasaklayınca, O, "Size emrettiğini yapıyor musunuz, 
yoksa sizden önce Musa'nın kavminin tuttuğu yolu mu izliyorsunuz?" demiştir. 


[352] 
Tabirinin İzahı 


demek, yolun tam ortası demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Derken muttali oldu 
da, onu cehennemin tam ortasında gördü" (Satfat. 55) buyurmuştur. Bundan 
maksat, gerçekten yolun ortasında bulunmak mânası değil, bir teşbihtir. Bu 
hususta "vech-i şebeh" de (benzetme yönü) şudur: İmân etmiş olan kimse, 


kendisini kurtuluşa ve arzuladığı sevâb ve nimetleri elde etmeye götüren bir 
istikamet üzere hareket etmiş olur. Bu sebeple, küfrü alıp imânı veren kimse, bu 
istikametten sapmış olur. İşte bundan dolayı da, o kimse hakkında, "O, dümdüz 


yolun ortasında şaşırdı" denilmiştir. [353] 
Âyetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


"Ehi-I Kitabın bir çoğu, hak kendilerine apaçık belli olduktan sonre, içlerindeki 
hasetten dolayı, imânınızdan sonra sizi küfre döndürmek istedi. Allah emrini 
getirinceye kadar onları bırakın, serzenişte bulunmayın... Muhakkak ki Allah, 
her şeye kadirdir" (Bakara, 109). 

Bil ki bu, yahüdilerin müslümanlara karşı olan üçüncü çeşit tuzaklarıdır. Bu 
böyledir, çünkü rivayet edildiğine göre Finhas ibn Azurâ, Zeyd ibn Kays va 
yahüdilerden bir grup, Uhud muharebesinden sonra Huzeyfe ibn el-Yemani (r.a) 
ile Ammâr ibn Yâsir (r.a)'e şöyle demişlerdir: "Başınıza gelenleri görmediniz 
mi? Şayet sizin yolunuz hak olsaydı, siz hezimete uğramazdınız; bu sebeple 
dinimize dönün, bu sizin için daha haytrlı ve daha faziletli bir şeydir., Çünkü biz. 
sizden daha doğru yoldayız. Bunun üzerine Ammâr şöyle dedi: "Sizin aranızda, 
birisinin ahdini bozması nasıl karşılanır?" Onlarda, "Bu, şiddetli bir tepkiyle 
karşılanır" dediler. Ammâr da: "Ben, yaşadığım sürece. Hz.Muhammed (s.a.s)'i 
inkâr etmiyeceğim hususunda ahdetmiştim" dedi. Bu na karşılık yahüdi, "İyi 
bilin ki, bu da sapıtmış" dedi. Huzeyfe de şöyle dedi: 'Bana gelince, ben Allah'ı 
Rab, İslâm'ı din; Kur'an'ı imâm, Ka'be'yi kıble ve mü'minleri de kardeş olarak 
seçtim." Sonra Ammâr ile Huzeyfe, Resul-i Ek rem (s.a.s)'in yanına gelerek, 
durumu anlattılar. Bunun üzerine Hz.Peygamber (s.a.s) de, "Siz hayra isabet 
ettiniz ve kurtuluşa nail oldunuz" buyurdu. İşte âyet, bu hâdise üzerine nazil 
ofdu. Bil ki biz, önce hased hususunda konuşup, daha sonra tefsire döneceğiz. 


(354) Başa Dön 


ELİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/94. 
[2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/94- 
95. 

Bİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/95- 
96. 

[4] Benzeri bir hadis için bakınız İbn Msce. Diyât. 14 (2/884). 


[5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/96- 


97. 


[6] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/98. 
[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/98- 


99. 


[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/99. 
[9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/99. 


110) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
L1] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
101. 
1121 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
113) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
102. 
[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
U5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
103. 
116) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
117) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
104. 
[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
107. 
1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
109, 
[20] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
111. 
[22] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
111. 
[23] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[24] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[26] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





3/99. 
3/100- 


3/101. 
3/101- 


3/102. 
3/102- 


3/103. 
3/103- 


3/104- 


3/107- 


3/110. 
3/110- 


3/110- 


3/111. 
3/111. 
3/111. 
3/111. 


[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[28] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[29] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


114. 


BLU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[32] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[33] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[34] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





117. 





[L5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


119. 
[36] Buhari, Savm, 13. 


[37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[38] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


122. 


[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[40] Müsned, 1/430, 11/197. 


[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


123. 


[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


125. 


[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





127. 
(431 Tirmizi, Tâhare, 94 (1/220). 


[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


128. 


[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





3/112. 
3/112. 
3/113. 
3/113- 


3/114. 
3/114. 
3/115. 
3/115- 


3/117- 


3/120. 
3/120- 


3/122. 


3/122- 


3/124- 


3/125. 
3/126- 


3/127. 
3/127- 


3/128. 
3/128. 
3/128. 


[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
130. 

[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
132. 

[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
133. 

[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
137. 

[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
139. 

[62] Müsned, 3/129; 183; 4/421. 

[63] Buhari, iman, 17. 

[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
142. 

[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
143. 

[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[67] Ebu Davud, Edeb, 40, (4/270). 
[68] Ebu Davud, Edeb, 39, (4/268). 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





[69] Müslim, Müsâkât, 138-142 (3/1230-1231). 

[70] Tirmizi,Siyer, 21(4/138); ibn Mâce, Sadakat, 12(2/806). 
[71] Hadisin ilk yansı için bkz, Buhari, İlim. 10; Tirmizi,İlim. 19; İbn Mace, 
Mukaddime, 17 (1/81); Ebu Davud ilim. 1(3/317). 


[72] Müslim, Eşribe, 73(3/1587). 
[73] Müslim, Ekdiye. 4(3/1337). 
[74] Müslim, İman, 76(1/104). 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
: 3/129- 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/128. 
3/128. 
3/129. 
3/129. 


3/131. 
3/131- 


3/132- 


3/133. 
3/133- 


: 3/138- 


3/139- 


3/142- 


3/144. 


[75] Darimi, Rikak, 13 (2/302). 

[76] Müslim, Eşribe, 73(3/1587). 

[77] Müslim, İman, 175 (1/104); Nesai, Cenaiz, 62 (4/67). 

[78] Müslim, İman, 171 (1/102). 

[79] Ebu Davüd, İlim. 12 (3/323). 

[80] Ebu Davud, ilim, 9(3/321). 

[81] Çok yakın bir ifade İçin: Müslim, İman. 220 (1/122-123). 

[82] Müslim, İman, 218 (M/22). 

[83] Tirmizi, Libas, 19 (4/231); Ebu Davud, Edeb. 88 (4/306). 

[84] Müslim, İman, 227 (1/125). 

[85] Ebu Davüd, Akdiye. 2 (3/299). 

[86] Tirmizi, Diyât, 2 (4/20). 

[87] Müsned, 1/46. 

[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/144- 
150. 

[89] Tirmizi, Fedailu'l Cihad, 13 (4/125). 

[90] Benzeri hadis için bkn. Buhari, Edeb 13. 

[91] Ebu Davut, Zekat. 45 (2/33) Tirmizi, Birr, 9 (4/315) Ebu Davut, Zekat. 45 
(2/33) Tirmizi, Birr, 9 (4/315). 

[92] İbn Maca, Zühd, 23 (2/1408); Tirmizi, Kıyâme, 57 (4/664). 

[93] Buhari Tevhid, 1; Müslim, İmân, 48-51 (1/58/59). 

[94] Müslim, İman 1 (3/1624). 

[95] Nesil, Eyman, 37 (7/24); Etnı Davud, Cihad 133 (3/68). 

[96] Benzeri bir hadis için bkz: Müslim, Zekât, 24 (2/660). 

[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/150- 
154. 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/154- 
156. 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/157- 
161. 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/161-172. 





(101) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/172-173. 


(102) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/174. 


[03] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/175. 


[104] Keştu’l-Hafi, 2/166 (Beyhaki’den). 
(105) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/175. 

(106) Fahruddin 
3/175-176. 
107) Fahruddin 
3/176. 

1108) Fahruddin 
3/176-177. 
1109) Fahruddin 
3/177. 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





LH10) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


3/177-178. 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


L11] Ferra şeklinde okumuştur. Bizim kıraatimizde ise bu ketime şeklindedir. 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


[12] Fahruddin 
3/178-179. 

(1131 Fahruddin 
3/179. 


O14] Fahruddin 
3/179. 

U15] Fahruddin 
3/180-181. 
(116) Fahruddin 
3/181-182. 
O17] Fahruddin 
3/182. 

O18] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


3/182-183. 


(1191 Benzeri bir hadis için bkz Müslim, Birr, 16 (4/1961); Tirmizl. Birr. 16 
(4/324); Buharı, Edeb. 13. 

[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/183-184. 
[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/184. 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/184. 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/184-185. 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/185. 
[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/185. 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/185. 


[27] Bir söz dizisi İçerisinde, şahıslar aynı olduğu halde şahıs zamirlerinin 
gaibken muhataba, veya muhatab iken gaibe v.b. değişmesidir. 

[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/186. 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/186. 
[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/186-187. 

L311 Keşfu'l-Hafa. 1/106; Taberani ve İbn Ebi'd-Derda'dan. 

[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/188. 
[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/188-189. 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/189-190. 
U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














3/190-191. 
(136) Fahruddin 
3/191-192. 
[137] Fahruddin 
3/192. 

[138] Fahruddin 
3/192-193. 
1139) Fahruddin 
3/194-195. 
[140] Fahruddin 
3/195. 

(141) Fahruddin 
3/195. 

(142) Fahruddin 
3/195-196. 
[143] Fahruddin 
3/196. 

[144] Fahruddin 
3/196. 

(145) Fahruddin 
3/196-197. 
(146) Fahruddin 
3/197. 

(147) Fahruddin 
3/197. 

[148] Fahruddin 
3/198. 

[49] Fahruddin 
3/198. 

[50] Fahruddin 
3/198-199. 
O51] Fahruddin 
3/199. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


(52) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/199-200. 

(153) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/200. 

L54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/200. 
(35) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/200-201. 
1156) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/201. 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/201. 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/201-202. 
U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/202. 
[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/203. 
(161) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/203. 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/203. 
[163] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/204. 
[164] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/204. 
1163) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/204. 
[166] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/204. 
[167] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/204. 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











3/204. 

1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/205. 

[170] Darimi, Mukaddime, 11(1/33). 

HU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/205-207. 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/207-209. 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/209. 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/209-210. 
(175) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/210. 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/210. 
L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/211. 
[178] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/211. 
L79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/211. 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/211-212. 
(1811 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/212. 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/213. 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/213. 
[184] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/213. 
L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











3/214. 

L186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/214. 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/214-215. 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/215-216. 
[189] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/216. 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/216-217. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/217. 
(1921 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/217. 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/217. 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/217-218. 
(199) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/218. 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/219. 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/219. 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/219. 
(1991 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/220. 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/220. 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/220. 














[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/220. 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/221-222. 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/222. 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/222. 

[206] Razi, burada Kelâm ilminin lüzumuna bir delil bulmaktadır. 

[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/223. 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/223. 
[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/223-224. 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/224. 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/225. 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/225. 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/225. 
[214] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/225.-226. 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/226. 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/226. 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/226-227. 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/227. 











[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/227. 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/227. 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/228-229. 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/229. 

[223] Müslim, Zikr. 10, 13 (1V/2064-2065). 

[224] Ahmed Ibn Hanbel, 1/246. 

[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/229-234. 
[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/234. 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/234. 
[228] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/234-235. 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/235-236. 
[230] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/236-237. 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/237. 
[232] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/237. 
[233] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/238. 
[234] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/238. 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/239. 
[236] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














3/239-242. 

[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/242. 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/242. 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/242-244. 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/244-245. 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/245-247. 

[242] Müsned, 1/379. 

[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/247. 


[244] İhtilas: Zorla çekip almak manasına gelmekte olup, harekenin 1/2'sim 
okumaktadır. 

[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/248. 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/248. 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[251] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/250. 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/250. 
[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














3/250. 

[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/250-251. 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/251. 
[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/251. 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/251. 
[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/252. 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/253. 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/253-254. 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/254. 
[263] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/254-255. 
[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/255-256. 
[265] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/256. 
[266] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/256. 
[267] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/257. 
[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/257-258. 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/258. 














[270] Dâru'l-Fikr. 1981 basımının da işaret ettiği gibi sözünün devamı gelmiyor 
da metinde bir düşük olduğunu düşündürüyor. Fakat mâna tashih olmak 
anlaşılmaktadır (mütercimler). 

[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/259. 
[272] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/259-260. 
[273] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/260. 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/260-261. 

[275] Müslim, Cum'a, 47 (2/594). 

[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/261-262. 
[277] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/262. 
[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/262-264. 
[279] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/264-266. 
[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/266. 
[281] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/266-269. 
[282] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/269. 
[283] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/269-270. 
[284] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/270-272. 
[285] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
277-213. 
[286] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














3/273. 

[287] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/273. 
[288] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/273. 
[289] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/274. 

[290] Aynı manada başka bir hadis için bkz: Müslim, Selam, 43(4/1720). 
[291] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/274-275. 
[292] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/276. 
[293] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/276. 

[294] Müsned, 2/429; 4/68; 5/380. 

[295] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[296] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/278-281. 
[297] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[298] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[299] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/282. 
[300] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/282. 
[301] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/282-284. 

[302] Vahiy meleğinin çoğu kez suretinde gelmiş olduğu yakışıklı sahabinin 
adıdır. 

[303] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/284-285. 














[304] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[305] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[316] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[317] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[318] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/295. 
[319] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/295-297. 

[320] Razi, Hz.Ubeyy'den nakledilen bu kıraatin, aslında birinci tefsiri te'yid 











etmek gayesine matuf olduğunu belirtmek istemiştir. (Çevirenler). 
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[324] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/299. 
[325] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/299. 
[326] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/300-301. 

321) Müsned, 5/279. 

[328] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/301-302. 

[329] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/302. 

[330] Bu cümledeki müphemlik. matbu metindeki müphemlikten ileri 
gelmektedir. Asli vasfi itibariyle, tafsilatlı bilgi verme yolunu lutan tefsirin bu 
paragraftaki son derece veciz, teksifi vasfı da dikkat çekicidir. Acelesi olan bir 
yolcu edasıyla on-onbeş sayfalık mânayı iki cümleye sıkıştırmakta, işaret ederek 
veda edip gitmekledir. 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/302. 
[331] Müddetle sınırlı olan muvakkat durumu kasdedryor. (Çev.) 

[332] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/303-305. 
[333] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/305. 
[334] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/306-309. 

[335] Müslim, Rıda, 25- Bk2. Şerhu'n-Nevevi, 10, 5.29. 

[336] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/309. 











[337] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/310-311. 
[338] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/311-312. 
[339] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/312. 
[340] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/313. 

[341] Ebu Dâvud, Vesâyâ 6 (3/114); Tirmizi, Vesâyâ, 5 (4/433). 

[342] į Şafii demek istiyor ki: Vasiyet hükmünü nesheden. bu hadis-İ şerif değil, 
yine bu âyettir (yani, miras paylarını bildiren Nisa süresindeki âyetlerdir). (Çev. ) 
[343] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/313-314. 
[344] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/314-315. 
[345] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/315. 
[346] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/316. 
[347] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/317. 
[348] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/317. 
[349] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/317-319. 
[350] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/319. 
[351] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/319. 
[352] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/319-320. 
[353] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/320. 











[354] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/321. 
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Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 
Haseddeki Kötülükler Hakkındaki Hâdiseler Başa Dön 


Birinci mesele, "Hased"i kınamak hakkındadır. Hasedin mezmum olduğuna 
birçok haber delalet et- 
mektedir: 


a) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Ateşin odunu yiyip bitirmesi gibi hased de iyilik ve hasenatı yiyip bitirir "LU, 

b) Enes (ra) şöyle demiştir: Biz bir gün, Hz.Peygamber (s.a.s)'in yanında 
oturuyor idik. Derken, O, "Şu uzak yoldan, şu anda size cennetliklerden bir adam 
gelecek ..." Çok geçmeden, abdestinden ötürü sakalını sıvazlayan ve nalinlerini 
de sol tarafına asmış olarak, ensardan bir adam çıkageldi ve selâm verdi. Ertesi 
gün olunca, Hz.Peygamber (s.a.s) aynı sözü söyledi ve yine aynı adam geldi. 
Üçüncü günde de Hz.Peygamber (s.a.s) daha önce söylemiş olduğu sözleri 
söyledi, yine o adam çıkageldi. Hz.Peygamber (s.a.s) meclisten kalkıp gidince, 
Abdullah ibn Amr ibn el-As (ra) o adamı izleyerek ona şöyle dedi: "Ben, 
babama darıldım, bunun için üç gün yanına varmamaya yemin ettim; beni senin 
evine götürmeyi uygun görürsen, ben buna hazırım!" Adam Duna "evet!" dedi. 
Böylece Abdullah o adamın yanında üç gece kaldı. Abdullah, o adamın 
geceleyin hiç bir şeye kalkmadığını, ancak yatağında sağa ;ola döndükçe Allah'ı 
zikrettiğini, geceleyin sadece sabah namazı için kalktığını gördü; ondan da 
sadece hayırlı sözler duymuştu. 

Üç gün geçince, onun amelini neredeyse küçümseyerek, (Abdullah sözüne 
devamla) dedim ki: "Ey Allah'ın kulu, benimle babam arasında bir dargınlık ve 
ayrılık yoktur. Ancak Allah Resulünün şöyle dediğini duydum da, bunun üzerine 
senin amellerini öğrenmek istedim. Fakat çok bir şey yaptığını görmedim; seni 
bu makama ulaştıran şey nedir?" O adam: "Gördüğünden başka hiçbir şey 
değildir" dedi. Ben çıkmak üzere döndüğümde, o beni çağırarak şöyle dedi: 
"Beni bu dereceye yükselten, senin gördüğünden başka bir şey değildir, ne var ki 
ben kendimde müslümanlann herhangi birine karşılık bir kusur, bir ayıp ve 
Allah'ın o kimseye vermiş olduğu nimetlere karşılık hiç kıskançlık duymam." 
Bunun üzerine Abdullah, "Seni bu dereceye ulaştıran şey gerçekten büyük şey; 
buna takat getirilemez" der. 

c) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Sizden Önceki ümmetlerin hased, buğz ve kin hastalıkları size de geçti. Bunlar 
kökünden kazıyan şeylerdir. "Saçı kökünden kazıyan şeyler" demiyorum, 


fakat "dini kökünden kazıyan şeyler" (diyorum) UPA| 

d) Resül-i Ekrem (s.a.s) söyle buyurmuştur: 

"ümmetime (daha önceki) ümmetlerin hastalığı bulaşacaktır. "Sahabe: 
"Ümmetlerin hastalığı nedir?" diye sordular. O şöyle dedi: " Taşkınlık, 
şımarıklık, dünya hususunda birbirlerine karşı öğünmek ve yarışmak, birbirinden 
uzaklaşmak ve hasedleşmek. Öyle ki, böylece zulüm ortaya çıkar ve anarşi olur." 
e) Hz.Müsâ (a.s), Rabbiyle konuşmaya gittiği zaman Arş'ın gölgesinde gıbta 


ettiği bir adam gördü ve, "Bu adam Rabbi katında şereflidir" diyerek, Rabbinden 
onun ismini kendisine bildirmesini istedi. Cenâb-ı Hak, o adamın ismini 
bildirmedi fakat şöyle dedi: "Sana o adamın fiillerinden üçünü söyleyeceğim: O, 
Allah'ın kendilerine verdiği lütuflar hususunda insanlara hased etmez, ana 
babasına âsi olmaz ve koğuculuk yapmazdı." 

f) Hz Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Muhakkak ki Allah'ın nimetlerinin düşmanları vardır." "Bunlar kimlerdir? diye 
soruldu. O, "Allah'ın İnsanlara verdiği nimetlere hased edenlerdir buyurdu. 

g) Peygamberimiz (s.a.s) buyurmuştur ki: 

A/fi feş/t kimse hesaptan önce cehenneme girerler: Zulümleri sebebiyle 
idareciler, ırkçılıkları sebebiyle Araplar, kibirleri sebebiyle mahalli yöneticiler, 
hıyanetleri sebebiyle tüccar, cahillikleri sebebiyle mahalle sakinleri ve hasedleri 
sebebiyle âlimler." 

Bu husustaki diğer haberlere gelince bunlar şunlardır: 

1) Hikaye edildiğine göre Avf b. Abdullah, el-Fadl b. Muhalleb'in yanına girer. 
O esnada el-Fadl Vâsıt şehrinde bulunuyordu. Ona, "Sana bir hususta Öğüt 
vermek istiyorum; kibirden sakın, çünkü kibir iblisin Allah'a isyanına sebeb olan 
ilk günahtır" dedi ve şu âyeti okudu: 

Hanı biz, meleklere "Adem'e secde edin" dediğimizde; onlar iblis müstesna, 
hemen secde etmişlerdi. O (secde etmekten) kaçınmış ve büyüklenmek istemişti" 
(Banara, 34). "İhtirastan da sakın çünkü o Adem'i cennetten çıkardı. Allah onu, 
genişliği gökler ve yer kadar olan bir cennete yerleştirmiş iken, o sünnetteki 
yasak ağaçtan yedi de Allah onu cennetten çıkardı" dedi ve sonra "(Sizin ikiniz) 
ininiz oradan" (Tahâ, 123) âyetini okudu ve son olarak, "Üasedden de sakın 
çünkü Adem'in oğlu Kabil, kardeşi Hâbili ona lased ettiği zaman öldürdü" deyip 
şu ayeti okudu: 

Onlara, Adem'in iki oğlunun haberini gerçek olarak oku" (MAMe. 27). 

2) İbnu'z-Zübeyr (r.a) şöyle demiştir: Ben dünya işine dâir herhangi bir hususta 
hiç kimseye hased etmedim. Çünkü eğer o kimse cennetliklerden ise, ietin 
yanında hiç değeri olmayan dünyadan ötürü ona nasıl hased edeyim? Yok eğer o, 
cehennemliklerden ise, cehenneme gidecek birisi için dünya işi hususunda ona 
nasıl hased edeyim?" 

3) Bir adam Hasan el-Basri (r.a)'ye: "Mü'min hased eder mi?" dedi. O da 
cevaben: "Yakub (a.s)'un oğullarını unuttun mu? (Eder,) ancak sen onu eline ve 
diline bulaştırmadıkça sana zarar vermez" demiştir. 

4) Muaviye fr.a) şöyle demiştir: "Hased edenden başka her insan memnun 
edilebilir. Çünkü hased edeni ancak kıskandığı nimetin yok olması memnun 


eder." 

5) Denildi ki: Hased eden kimse, bulunduğu topluluklardan ancak kınama ve 
zemme, meleklerden lanete ve buğza, diğer varlıklardan gam ve kedere, 
kıyamette korku ve dehşete, mahşer yerinde de rüsvaylık ve cezaya nail olur." 


BI 
Hasedin Mahiyeti Başa Dön 


İkinci mesele hasedin hakikati hakkındadır. Allah, mü'min kardeşine bir nimet 
ihsan ettiğinde, eğer sen o nimetin yok olmasını istersen, işte bu haseddir. 

Eğer o nimetin bir benzerinin kendin için olmasını arzu edersen, bu da gıbta ve 
iyilikte yarışmadır. Hasede gelince, bu her halükârda haramdır. Ancak bir tacirin 
(günahkârın) veya bir kâfirin elde edip, şer ve bozgunculuk yoluna yardımda 
kullandığı nimet müstesna. Bu nimetin yok olmasını istemek günah değildir. 
Çünkü sen, bu nimetin yok olmasını, bir nimet olduğu için değil, o nimet ile 
fesada, şerre ve kötülüklere yol açıldığı için istiyorsun. Hasedin söylediğimiz 
mânaya geldiğini gösteren âyetler şunlardır: 

1) Şu anda tefsir ettiğimiz âyettir ki o da şudur: "Ehl-i Hitap'tan birçoğu, 
içlerindeki hasedierinden Ötürü, imân etmenizden sonra sizi küfre döndürmek 
istediler" (Bakara. 109). Cenâb-ı Hak bu âyette, Ehl-i Kitab'ın, imân nimetinin 
yok olmasını istemesinin bir hased olduğunu bildirmiştir, gibi sizin de inkâr 
etmenizi böylece onlarla aynı olmanızı istediler'' (Nisa, 86) 

"Eğer size bir iyilik dokunsa, bu on/an endişelendirir. Ama eğer size bir kötülük 
isabet edeıse, buna da sevinirler " (Ali-imran,ıao). Bu sevinç, onların 
(müslümanların) başına gelen musibete sevinmektir. Buna göre hased ile 
başkasının başına gelen be'â-ya sevinmek birbirinden ayrılmayan iki vasıftır. 

4) Cenâb-ı Hak, Yüsuf (a.s)un kardeşlerinin hasedini anlatarak onların 
kalblennaeki bu duyguyu şöyle bildirmiştir: 

"(O kardeşler) şöyle demişlerdir: 'Yusufla kardeşi, babasının yanında muhal kak 
bizden daha sevgilidir. Halbuki biz bir cemaatız. Babamız her halde açıl bir 
yanlışlık içindedir. YusuCu öldürün. Yâhud onu (ıssız) bir yere atın ki, be 
banızm teveccühü yalnız size has olsun" (Yüsuf, 8-9) Böylece Cenâb-ı Hak, Yü 
sufun kardeşlerinin Yüsuf'a olan hasetlerinin, Yüsufun o nimetlere mazha 
olmasından hoşlanmamalarından ibaret olduğunu açıklamıştır. 

5) "Ve onlar, onlara veriL şeylerden dolayı içlerinde bir ihtiyaç duygusu 
hissetmezler" (Haşr, 9) âyetidir Yani, onların kalbleri daralmaz ve 
kederlenmezler demektir. Böylece Allah on lan, hased etmemekle övmüştür. 


6) Hak Teâlâ yine hasedi kabul etmeme sadedinde: 

"Yoksa onlar, Allah'ın onlara vermiş olduğu fazlından dolayı insanlara haset mi 
ediyorlar?" (Nisa, 54) buyurmuştur. 

7) Cenâb-ı Hak: İnsanlar tek bir ümmet idi. Allah, müjdeleyici ve uyarıcılar 
olmak üzere pey fpmberler yolladı ve -ihtilâf ettikleri hususta aralarında 
hükmetsinler diye- be2perlerinde hak olarak kitaplar indirdi. Bu kitap hususunda 
ancak, kendilerine raçık âyetler geldikten sonra kendilerine kitap verilmiş olanlar 
aralanndal -setlerinden dolayı, ihtilâf etmişlerdir" (Bakara, 213) buyurmuştur. 
Bir tefsire göre kelimesinin mânasının, demek olduğu söylenmiştir. 

8) Onlar ancak, kendilerine ilim geldikten sonra, aralarındaki kıskançlıktan ötürü 
ayrılığa düştüler" (Şüra 14)âyeti. Allah, onların aralarını, kendisine itaat içinde 
onların kalblerini birbirine ısındırmak için, itmi indirmiştir. Onlar ise, 
birbirlerine hased edip, ayrılığa düşmüşlerdir. Çünkü onların her biri tek başına 
lider olmayı ve yalnız kendisine müracaat edilmesini istemiştir. 

9) Abdullah ibn Abbas şöyle demiştir: Yahudiler, Hz.Peygamber (s.a.s)'r 
bi'setinden önce bir kavim ile savaştıktan zaman, "Biz, bize göndermeyi va - 
adettiğin peygamber ve indireceğin kitap hürmetine, senden ancak bize yardım 
etmeni istiyoruz" diyorlardı. Böylece oniar, Allah'ın yardımına na oluyorlardı. 
İsmail (a.s)'in soyundan olan Hz.Peygamber (s.a.s) gelince, onlar O'nu tanıdılar. 
Ama, O'nu tanıdıktan sonra, O'nu inkâr ettiler. İşte bunun üzer -ne Cenâb-ı Hak: 
"Halbuki onlar daha önce, inkâr edenlere karşı, (gelecek olan nebi'yi vesile* 
ederek) fetih istiyorlardı. Ama ne zaman, tanıdıkları şey onlara gelince, O ' 
inkâr ettiler. İşte Allah 'm laneti kâfirleredir. Hased ederek Allah m indirdiğin 
inkâr etmeleri suretiyle karşılığında nefislerini sattıkları şey ne kötüdür!" 
(Bakara. 69-90) buyurmuştur. Buradakil mânasına gelir. 

Safiyye binti Huney (r.anha), Hz.Peygamber (s.a.s)'e şöyle demiştir: "1 bam ve 
amcam senin yanından gelmişlerdi. Babam, amcama, "O'nun hakkında ne 
dersin?" dedi. Amcam, "O, Hz.Müsâ (a.s)'nın müjdelemiş olduğa peygamberdir 
derim, ya sen ne dersin?" deyince, babam, "Hayatta olduğur sürece, ona 
düşmanlık yapmayı düşünürüm" dedi. İşte, böyle bir karar ver- mek, haset 


neticesinde verilen bir hükümdür. LH 
Hayırda Yarışmak Hased Değildir 
Hayırda yarışmaya (münâfese) gelince, bu haram değildir. Bu kelime (nefis 


olmak) kökünden müştaktır. Bunun haram olmadığına delâlet eden pekçok husus 
bulunmaktadır. 


a) Cenâb-ı Hakk'ın: "yarışacaklar işte bunda 

b) Hak Teâlâ'nın: "Habbinizden olan bir mağfirete doğru yarışınız" (Hadid.2i) 
âyetidir. "Müsabaka" ancak birşeyi elden kaçırmak korkusu olduğu zaman olur. 
Bu, efendilerine hizmet hususunda yarışan iki kölenin durumuna benzer; çünkü 
onlardan her birisi, arkadaşının kendisini geçip de, efendisi nezdinde kendisinin 
elde edemiyeceği bir mertebeye ulaşmasından endişe 
eder. 

c) Hz.Peygamber (s.a.s), şöyle buyurmuştur: 

"Ancak /ki kimseye hased (gıbta) edilir: Allah'ın, kendisine bir mal verip de, 
bunu Attan yolunda harcayan kimse ile; yine Allah'ın, kendisine bir üim verip de 


onunla amel ederek, onu insanlara Öğreten kimse..."LSİ Bu hadis, hased lafzının, 
bazan yarışmak mânasına alınabileceğini gösterir. 

Sonra biz deriz ki, yarışmak duruma göre vâcib, mendüb veya mubah otur. 
Yarışmanın vâcib olmasına gelince bu, imân etmek, namaz kılmak ve zekât 
vermek gibi, nimetler dini ve vacib nimetler olduğu zamandır. İşte bu durumda 
kişinin bu gibi şeyleri elde etmeyi istemesi, kendisine vâcib olur. Çünkü bu vâcib 
olmazsa, o kimse günah işlemeye razı olmuş olur ki, bu da haramdır. 

Ama, nimetler, Allah yolunda İnfak etmek, insanlara bir şeyler öğretmek için 
kollan sıvamak gibi mendüb olan faziletler nevinden olursa, bu nimetlerde 
yarışmak mendüb olur. 

Nimetler, mubah olan nimetler cinsinden olursa, bu nimetlerde yarışmak da 
mubah olur. 

Özet olarak diyebiliriz ki, kınanmış olan şey, nimetin başkasının elinden 
çıkmasını istemek ve arzulamaktır, ama o nimetin kişinin kendisi için de 
olmasını arzulaması ve kendisindeki eksikliğin gitmesini istemesine gelince, bu 
kınanacak birşey değildir. Ancak burada bir incelik vardır. Bu incelik de şudur: 
Başkasına nisbetle, bir kimseden noksanlığın gitmesinin iki yolu vardır 

1) Başkasında olan şeylerin, kendisinde de olması; 

2) Başkasında olan şey kendisinde olmadığı zaman, o şeyin o başkasının elinden 
çıkması. İki yolun birinden ümit kesildiği zaman, kalb diğer yolu arzu lamayı 
sürdürür. İşte burada eğer o kişi, kalbini yokladığında, "Şayet ben bı üstünlük ve 
fazileti öteki şahıstan gidermeye kadir olmam halinde, mutlaka giderirdim" 
hissini bulursa, mahzurlu olan hased içinde olduğu anlaşılır. Eğe o kalbini, 
"Takvası, onun kalbini, başkasından bu nimetin izâlesini istemekten alıkoyacak" 
biçimde bulursa, bu durumda Allah'ın bunu affetmesi umulur. Belki de bu, 
Hz.Peygamber (s.a.s)'ın: 

"Üç şey vardır ki, mü 'min bunlardan kurtulamaz. Hased, zan ve bir şeyden 


uğursuzluk sezmesi" Sonra Hz.Peygamber (s.a.s) sözüne devamla şöyle dedi: 
"Kişinin bunlardan bir kurtuluş yolu vardır. Bu şudur: Hased ettiğin zaman, onun 
gereğini yapma!.." Yani kalbinde hased hususunda herhangi bir şey hissedersen, 
onu tatbikat sahasına koyma. Hasedin hakikati hususunda söylenecek sözler 
bunlardır ki, bunların hepsi Şeyh Gazzali'nin (Allah ona rahmet etsin) 


sözlerindendir. [6] 
Hasedin Dereceleri Başa Dön 


Üçüncü mesele, hasedin mertebeleri hakkındadır, Allan rahmet etsin Gazali 
(rahmetullahi aleyh) hasedin dört mertebesi olduğunu söylemiştir: 

1) O nimet kendisinde bulunmaması halinde insanın, başkasındaki nimetin yok 
olmasını arzu etmesidir ki, bu hasedin doruk noktasıdır. 

2) İnsanın bir nimetin başkasından zail olup, kendisine gelmesini arzu etmesidir. 
Bu, meselâ kişinin, başkasının elinde olan güzel bir ev, güzel bir kadın veya 
itibarlı bir makama karşı arzulu olmasıdır. Bu insan, o şeylerin kendisinin 
olmasını ister. Buna göre bizzat istenen, o şeylerin kendisinin ot-nasıdır. O 
nimetler elinde olan kimseden onların zâli olmasını istemek arızi ;başka bir 
sebebten dolayı) matlübdur. 

3) İnsanın, nimetlerin sahibinin elinden gitmesini arzu etmeyip, aynı nimetlerin 
kendisi için de olmasını istemesidir. Eğer o nimetlerin aynısını elde etmekten 
âciz olursa, o zaman onun kendisinden farklı olmaması için, o insanın da bu 
nimetleri etinden kaçtrmasınt ister. 

4) İnsan, aynı nimetlerin kendisi için de olmasını arzular, ama elde edemediği 
zaman da başkasının elindeki o nimetlerin zail olmasını istemez. Bu ?eşid hased, 
dünyevi nimetler hususunda olursa, Allah bunu affeder; eğer di-ıi hususta olursa, 
bu daha da güzeldir. 

Sayılan bu hased mertebelerinden üçüncüsü bazan kınanır, bazan kınan-naz. 
İkinci çeşit ise, üçüncüsünden daha hafiftir. Birinci mertebe tamamen nezmüm 
(kınanmış) tır. Nitekim Cenâb-ı Hak: 

"Allah'ın bazınıza, diğerlerinize nazaran üstün kıldığı şeyi temenni etmeyiniz" 
(Nisa, 32) buyurmuştur. Binaenaleyh o nimetlerin benzerini temenni etmek 


mezmüm değil, ama o nimetin bizzat kendisini temenni etmek mezmümdur. [] 
Hasedın Sebepleri 


Gazzali (rh.a) hased için yedi sebeb zikretmiştir: 


1) Düşmanlık ve Öfke: Çünkü, insanın kalbi kendisine eziyet veren kimseye 
bugzeder ve ona karşı of- 

kefenir. Bu öfke, kini doğurur. Kin ise, düşmanını 

yenme ve ondan intikam alma hissini doğurur. Eğer buğzeden kimsenin kendisi, 
düşmanını yenmekten âciz olur ise, düşmanını zamanın yenmesini arzular. 
Düşmanının başına bir belâ ve musibet geldiği zaman sevinir, onun eline bir 
nimet geçtiğinde ise, bu nimet hased edeni üzer. Bu böyledir, çünkü bu onun 
istediğinin aksidir. O hâlde hased, buğz ve düşmanlığın (evâzımındar olup, 
bunlardan ayrı düşünülemez. Bu konuda mümkün olan en ileri şey, in sanın 
içindeki düşmanlığı ortaya koymaması ve içindeki hasetten hoşlanma-masıdır. 
İnsanın, birisine buğzedip, sonra da buğzettiği şahsın belâ ve hayırlarını aynı 
karşılaması imkânsızdır. Hasedin bu birinci çeşidiyle Allah Te âlâ kâfirleri 
vasfetmiştir. Çünkü şöyle buyurmuştur: 

"Onlar sizinle karşılaştıkları zaman "inandık" derler, sizin yanınızdan ayrı 
dıklanndar size olan öfkelerinden parmaklarını ısırırlar. (Habibim) de ki: Ki 
nintzden geberiniz. Şüphesiz Allah kalblerin sahib olduğu (düşünceleri) bili 
Size bir iyilik dokunduğunda, bu nimet o kâfirleri üzer. Eğer başınıza bir kötü 
tük gelir ise, onlar buna sevinirler" (a1-i imrar, 119- no y 

Yine Hak Teâlâ: "Onlar size sıkıntı vereceh şeyleri arzu ederler. Hakikaten 
onların buğzlan ağızlarından (taşıp) dışı vurmuştur" (Ai-imran, 118) 
buyurmuştur. Bil ki hased çoğu zaman çekişmeye ve vuruşmaya sevkeder. 

2) Üstünlük: Çünkü insanın; emsalinden biri kendisine üstünlük taslaya bileceği 
yüksek bir makama ulaştığı zaman, ona üstünlük sağlar. İnsan bune tahammül 
edemez. Bu yüzden bu makamın onun elinden gitmesini arzu eder. 

Halbuki onun maksadı tekebbür etmek değil, aksine onun kibrini savuşturmaktır. 
Çünkü bu insan eşitliğe razı olmuş, fakat onun üstünlük sağlamasına razı 


olmamıştır. [8] 
Hizmetinde Kullanma Duygusu:_ Başa Dön 


3) İnsanın tabiatında, başkasını hizmetinde kullanma duygusu bulunup, bu 
maksadını elde etmek için başkasının elindeki nimetin zail olmasını istemesidir; 
Ekseri kâfirlerin Hz.Peygamber (s.a.s)'e karşı olan hasedleri bu türdendir. Çünkü 
onlar, "Bir yetim nasıl bizim başımıza geçer de, biz nasıl ona baş eğeriz?" 

Bu Kuran M ?ehirden bir büyük adama indirilmeli değil miydi?" (Zuhmf, 3i) 
derler. Cenâb-ı Allah Kureyşlilerin şöyle dediklerini nakletmiştir: "Allah, bula 
bula içimizden lütfedecek bunlan mı buldu?" (En'am. 53). Bu, müslümanları 


hakir görmek ve onlara karşı taassuba kapılmaktır. 

4) Kendini Beğenme (Ucüb): Nitekim Cenâb-ı Hak, geçmiş milletlerin 
kendilerini beğenerek şöyle dediklerini haber vermiştir: 'Siz (peygamberler) 
ancak bizim gibi bir insansınız" (Yasin, 15); 

bizhn gibi insan olan ve kavimleri kullarımız olan iki insana (Müsâ ve Harun'a) 
mı inanacağız" (Müminün. 47); 

ederseniz, yemin olsun ki hüsrana erenlerden olursunuz" (MO'minün, 34); 
"Allah insan olan bir peygamberi gönderir mi?" ((«i, 94) ve: "Bfe/m üzerimize 
melekler indirilmeli değil miydi?" (Furkan, 21). Cenâb-ı Allah ise şöyte 
buyurmuştur: 

"Size Rabbintzden, sizden bir adam O (Vasıtasıyla), o korkunç akibeti haber 
vermek için bir ihtar gelmesi tuhafınıza mı gitti?" (Arat, 69). 

5) Gayeyi Elde Edememe Korkusu: Bu aynı gayede birleşen kimselere 
mahsustur. Çünkü bunlardan herbiri, gayesinde yalnız kalmasını sağlayacak her 
nimet hususunda arkadaşına hased eder. Kocalarıyla ilgili durumlarda kumaların 
birbirini kıskanmaları; mal ve ikrama ulaşmak için ana-babanın yanında hir 
mov/k-i olrlo fitmp maksadında hirlespn kardeşlerin ve maksadlan mâl elde 
edip, insanlarca hüsn-ü kabul görmeK olan aynı beldedeki vaizlerin birbirine 
hasedi bu tür haseddir. 

6) İnsanın, herhangi bir menfaatine ulaşmakta kullanmayı düşünmeksizin, 
mücerret makam isteği ye önderlik sevgisidir: 8u, herhangi bir ilim dalında, 
kendisi gibisinin bulunmamasını isteyen adam gibidir. Çünkü o, dünyanın öbür 
ucunda kendisinin bir benzeri olduğunu duysa, bu onu üzer ve benzerinin ölüm 
ile kahramanlık, ilim, zühd ve servet gibi makam itibarıyla ortak olduğu ve 
kendisinin tek olduğunu zannettiği için sevindiği o nimetin onun elinden 
gitmesini arzu eder. 

7) Nefsin, mal hususunda, Allah'ın kullarına karşı cimriliği: Çünkü sen 
önderlikle, kibirle ve herhangi bir malı istemekle meşgul olmayan birisini 
bulduğunda, onun yanında Allah'ın bir kulunun iyi halinden bahsedilse bu ona 
güç gelir. Ona insanların işlerinin zorlaştığından, ters gittiğinden, geçimlerinin 
daraldığından bahsedilse, bundan sevinç duyar. Böyle bir insan devamlı surette 
başkasına sırtını dönmeyi sever. Allah'ın nimetleri hususunda sanki onun kendi 
mülk ve hazinesinden alıyorlarmış gibi, Allah'ın kullarına karşı kıskançlık eder. 
"Bahil (cimri), başkasının malı hususunda da cimrilik edendir" denilmiştir. Buna 
göre, bu insan, Allah'ın verdiği nimetlerde, kendisi ile aralarında herhangi bir 
düşmanlık ve alâka bulunmayan kullara karşı cimri olandır. Bunun, nefsinin 
pisliği ve tabiatındaki cibilliyetinin rezaletinden başka zahir bir sebebi yoktur. 


Çünkü hasedin diğer çeşitlerinin sebebleri ortadan kalkınca, o çeşit hasedler de 
ortadan kalkar. Bu çeşit hased ise, ârizi bir sebebten dolayı değil, kişinin 
huyundaki bir pislikten ötürüdür. Dolayısı ile bunun izâlesi zordur. 

İşte bütün bu saydıklarımız, hasedin belli başlı sebeplerini teşkil ederler. 
Bunlardan bir kısmı veya çoğu veyahut hepsi bir insanda olabilir. Böylece onun 
hasedi büyür ve artık sahibinin içinde o derece kuvvet kazanır ki gizlemeye ve 
muhataba iyi muamelede bulunmaya güç yetiremez. Aksine zahiri nezaket 
perdesini de yırtıp, düşmanlığını açığa vurur. 

Hasedleşmelerin çoğunda, bu sebeblerden çoğu bulunur. Ama nadiren bu 


sebeblerden biri tek olarak bulunur. 221 
Hasedin Çokluğunun Sebebi Kuvvetli Veya Zayıf Olması 


Beşinci mesele, hasedin çok olması, az olması, kuvvetli veya zayıf olması 
hakkındadır. Bil ki saydığımız, sebebler kendisinde çok bulunan bir topluluk 
için- de, hased de çok olur. Çünkü yalnız bir kimsenin de, mütekebbirin 
sözünden imtina ettiği, kendisi tekebbür ettiği, kendisi düşman olduğu ve başka 
sebeplerden ötürü hased etmesi caizdir. Bu sebepler, ancak, kendilerini birtakım 
bağların bir araya getirdiği, bu bağlardan dolayı söz meclislerinde bulundukları 
ve çeşitli gayelere hep beraber olarak yöneldikleri fertlerden oluşan bir topluluk 
içerisinde çoğalır. Münakaşa, birbirinden nefret etmeyi doğurur. Birbirinden 
nefret etmekse, kişiyi hasede götürür. 

İnsanlarla biraraya gelip buluşulmayan yerlerde, hased etme bulunmaz. İki ayn 
kentte bulunan iki şahıs arasında herhangi bir ilgi bulunmadığı için, aralarında da 
herhangi bir hasedleşme de bulunmaz. İşte bu sebepten ötürü âlimin, âbide değil, 
âlime; âbidin, âlime değil de âbide; tacirin tacire; hattc ayakkabıcının, 
manifaturacıya değil de ayakkabıcıya hased ettiği görülür. 

İnsan, kardeşine ve amcasının oğluna, yabancılara duyduğundan daha fazla 
hased eder. Kadın kumasını ve kocasının cariyesini, kaynanasını ve üvey kızını 
kıskandığından daha çok kıskanır. Çünkü manifaturacının gayesi, ayakkabıcının 
gayesinden başkadır. Dolayısıyla onlar aynı gayede birleşmezler. Son ra, 
manifaturacının kendine yakın olan manifaturacıyla olan amaç birliği, çarşının 
öte ucunda bulunan ve kendisinden uzak olan kimseyle olacak olan amaç 
birliğinden daha fazladır. 

Özet olarak, hasedin aslı düşmanlıktır; düşmanlığın aslı ise aynı maksad-da 
birleşmektir. Aynı gaye ise, birbirine uzak olan iki şeyi değil, tam aksine 
birbirine uygun olan iki şeyi bir araya getirir. İşte bu sebepten dolayı onlar 


arasında haset çok olur. Evet, yüksek bir makama ve dünyanın her tarafında 
şöhret sahibi o'maya ihtirası çok olan kişi, aynı özellikte birleşen ve bu özellikle 
övü nen yeryüzünde bulunan herkesi kıskanır. 

Ben derim ki, hasedin gerçek sebebi şudur: Kemâl, bizzat sevilen bir haldir. 
Sevilenin zıddı ise, mekruh olan ve istenmeyendir. Kemâlde yalnız olmak kemâl 
çeşitlen cümlesindendir. Bu sebeple, kemâlde ortak olan, kemâl konularının en 
büyüğünden olan teklikte, kendisine rakib olduğu için başkasına bu zeder. Ancak 
kemâlin bu çeşidinin meydana gelmesi sırf Allah için mürnkü-olup, bu tür 
kemâle karşı insanların ümitsizliği ortaya çıkınca, hased sadece dünyevi işlere 
mahsus kalır. Bu böyledir, çünkü dünya aynı amaç için vuruşanların hiçbirine 
kalmaz. 

Âhirete gelince, orada darlık yoktur. Âhiret, ilim nimeti gibidir. Bu sebeple, 
Allah'ı, sıfatlarını ve meleklerini tanımayı arzu eden kimse, bunları iyice 
öğrendiği zaman, başkasına hased etmez. Çünkü, bilgi alanı kimseye dar gelmez. 
Hatta tek bir malümatı, bir milyon kimse öğrenir, onun bilgisiyle sevinip, bundan 
lezzet alır; hiç kimsenin lezzeti de bir başkası sebebiyle eksilmez; tam aksine 
ariflerin çoğalmasıyla ünsiyet artar. İşte bu sebepten dolayı din âlimleri arasında 
hasedleşme otmaz. Çünkü onların gayeleri marifetullâhtır. Marife-tullâh ise, 
herkesi içine alan geniş bir deryadır. Bunların maksatları Allah katında bir 
derece almaktır ki, burada bir darlık olmayıp, herkesi içine alır. Evet, âlimler 
ilmiyle mâl ve makam elde etmeyi kastederlerse, hasedleşirler. Çünkü mâl, ayni 
bir şeydir; birisinin elinde bulunursa, başkasının elinde bulunmaz. 

Makamın mânası, kalbleri doldurmaktır. Bir kimsenin kalbi, bir âlimi ta'-zim ve 
yüceltme duygusuyla dolduğu zaman, o kalb başkasını ta'zim etmez. Ama kalb, 
marifetullâhtan meydana gelen bir huzur ile dolduğu zaman, bu, başkasının 
kalbinin de bununla dolmasına ve onunla sevinmesine mâni değildir. İşte bu 
sebeple Allahu Teâfâ onları, hased etmemekle niteleyerek şöyle buyurmuştur: 
"Biz onların kalblerindeki kint söküp alacağız. Onlar kardeşler halinde tahtalar 


üzerinde karşı karşıya otururlar" (Hicr, 47). [o0] 
Hasedin Tedavisi Başa Dön 


Altıncı mesele, hasedi tedavi edip gideren ilâç hakkındadır. Bu iki şeydir: İlim ve 
Amel.. 

İlme gelince, bunda icmali ve tafsili olmak üzere ıki makam vardır. İcmalî olana 
gelince bu, kişinin varlık âiemine dahil olan her şeyin Allah'ın kaza ve kaderinin 
levazımından olduğunu bilmesidir. Çünkü mümkün olan varlık Vacibu'l-Vücûd 


olan zâta varmadıkça, durmaz. Böyle olunca, ondan nefret etmekte bir fayda 
yoktur. Allah'ın kaderine razı olma tahakkuk ettiğinde, hased yok olur. 

Tafsili makama gelince bu, senin, hasedin dini ve dünyevi hususlarda sane 
zararlı olduğunu; bunda hased ettiğin şahsa karşılık dini ve dünyevi hususlar da 
bir zararın olmadığını, tam aksine onun,bununla dini ve dünyevi hususlar da 
istifade ettiğini bilmendir. Hasedin, dini vönden sana zararlı olduğuna gelince, 
bu birkaç bakımdandır: 

a) Sen hasedinle, Allah'ın kulları arasında yapmış olduğu taksimatı ve gizli 
hikmetiyle kulları arasında kurmuş olduğu adaleti hususunda Allah'ın hükrr ünü 
beğenmeyip, O'nunla münazaaya girmişsin demektir. Bu ise, tevhidin göz 
bebeğine karşı işlenmiş bir cinayet ve imân gözünde de bir lekedir. 

b) Sen bir mü'mini aldattığın zaman, Allah'ın kullan için hayır isteme hususunda 
Allah'ın dostlarını bırakıp, mü'minler için musibetler arzu etmeleri hu susunda 
iblis ve diğer kâfirlerle ortaklık kurmuş olursun. 

c) Bu, hased sebebiyle, ahirette karşılaşılacak büyük bir ceza. Hasedin, dünyevi 
bakımdan senin için bir zarar olmasına gelince, bu hased sebebiyle senin 
devamlı gam ve keder içinde olmandır. Öte yandan, senin düşmanlarını Allah 
çeşitli nimetlerle donatmıştır, bu sebeple gördüğün her nimetten dolayı azâb 
görür, onlardan savuşan her belâdan ötürü de acılar duyarsın. Böylece de, hep 
gamlı ve hep kederli olursun. Düşmanların için olmasını istediğin şey ile, 
düşmanlarının senin başına gelmesini istedikleri şey senin başına gelivermiştir. 
Böylece sen, düşmanların için darlık ve sıkıntıların meydana gelmesini istediğin 
hâlde, sen bu çilenin senin başına gelmesi için çalışmış oldun. Sonra bu keder 
seni sarınca, vücudunu hastalandırır, sıhhatini bozar, seni vesveselere düşürür, 
yediğin, içtiğin şeylerin lezzetini duyamaz olursun 

Bunun, hased edilenin dini ve dünyası hususunda zarar olmamasına ge linçe, bu 
meydandadır. Çünkü o kimsedeki nimet, senin hasedinle zail olmaz. Tam aksine 
Allah'ın ona takdir etmiş olduğu kısmet ve nimet, mutlaka Allah'ın takdir etmiş 
olduğu bir zamana kadar devam edecektir. Çünkü her şey Allah katında bir 
kadere göredir. Her işin de muayyen bir vâdesi vardır. Hased ile nimet zâii 
olmayınca, hased edilen kimseye dünyevi bakımdan herhangi bir zarar gelmez, 
uhrevi bakımdan da ona herhangi bir günah terettüp etmez. Belki de sen, "Keşke 
o nimet benim olsaydı ve hasedim sebebiyle, haset edilenden gitseydi!..." 
diyorsun.. Bu son derece büyük bir cehalettir. Çünkü o, ilk önce kendin için 
istediğin bir belâdır. 

Yine sen, hased eden bir düşmanın olmasından kurtulamazsın. Şayet hased 
sebebiyle nimet zail olsaydı, senin üzerinde Allah'ın verdiği ne dini, ne dünyevi 


hiçbir nimet kalmazdı. Eğer sen hasedin sebebiyle, insanların elinden nimetlerin 
yok olmasını; başkasının hasediyle elindeki nimetlerin ise git- memesini 
istersen, bu da bir cehalettir. Çünkü hased eden ahmaklardan herbiri, böyle bir 
özelliğin sadece kendisine ait olmasını arzu eder. Halbuki o böyle bir özelliğe 
başkasından daha lâyık değildir. 

Hasede rağmen Allah'ın sana verdiği nimetin devam etmesi, şükretmen gereken 


nimetlerdendir. Sen ise cehaletin sebebiyle bu nimeti hoş görmüyorsun. EN 
Hased Edilenin Din ve Dünya Yönünden Avantajı Başa Dön 


Kendisine hased edilen kimsenin, bu hased sebebiyle dini ve dünyevi bakımdan 
istifadeli olmasına gelince bu açıktır. Dini bakımdan istifâdesi, senin zulmüne 
uğramış olmasıdır. Bilhassa sen, gıybet ederek hasedini söz ve fiil caline 
dönüştürüp, bu hususta ta'n ederek, hased ettiğin kimsenin sırlarını ihlâl edip, 
kötülüklerini dile getirince, bu âdeta Allah'ın ona verdiği hediyeler gibi olur. 
Ben, böylece senin iyiliklerini ona hediye etmiş olduğunu söylemek stiyorum. 
Çünkü sen, her nezaman onu kötülükle anarsan, onun amel defte- 

ine senin hasenatın aktarılır ve senin günahların artar. Böylece aslında sen, 
Allah'ın nimetlerinin ondan zail olup, sana gelmesini arzulamış iken, Allah'ın 
nimetleri senden ona geçmiş ve böylece dem be dem bedbahtlığını artırmış 
olursun. 

Dünyevi bakımdan hased edilen kimsenin istifadeli oluşu, birkaç yönlendir: 

a) İnsanların en önemli maksadı, düşmanlarının kötü duruma düşüp, dâi-na 
kederli ve sıkıntılı olmalarıdır. Halbuki senin içine düştüğün hased elemin-ten 
daha büyük bir azab yoktur. Hatta akıllı otan, düşmanının ölümünü değil, aksine 
her an Allah'ın kendisine verdiği nimetlere bakıp da kalbi üzüntüden parçalansın 
ve hased azabına düşsün diye uzun müddet yaşamasını ister. İşte bu mânada şu 
şiir söylenmiştir: 

Düşmanların ölmesin, bilâkis senden keder verecek şeyleri görünceye ka-ar 
yaşasınlar; sen ise, nimetten ötürü hep hasede hedef ol. Bil ki kâmil kime 
kendisine hased edilendir," 

b) İnsanlar hased edilen kimsenin mutlaka nimet sahibi olduğunu bilirler. 
Jöylece insanlar, hased edenin bu hasediyle, kendisine hased edilmiş şahsın 
Allah katından karşı konulamıyacak biçimde çeşitli faziletlere, üstünlüklere ve 
en büyük değerlere tahsis edilmiş olduğuna istidlalde bulunurlar. Bu da, nasedi 
doğurur. Böylece hased, kendisine hased edilen şahsın çeşitti fazilet /e 
üstünlüklerle muttasıf olduğuna delâlet eden delillerin en güçlülerinden ol-truş 


olur. 

c) Hased eden kimse, halk arasında mezmüm , Allah katında da mel'ün Dİmuş 
olur ki, bu kendisine hased edilen kişi için başlıca gayelerdendir. 

d) Hased, iblisin sevincinin çoğalmasına sebep olur. Bu böyledir, çünkü hased 
eden kimse kıskanılan şahsın kendisinde bulundurduğu faziletlerden uza* 
olunca, bu durumda o ya buna razı olur, ki bu durumda büyük bir mükâ-faat hak 
etmiş olur; böylece de iblis onun bu duruma razı olup büyük sevaba nail 
olmasından korkar; o buna razı olmayıp, tam aksine hasedini ortaya koyduğu 
zaman bu sevabı elden kaçırarak ikâba müstehak olur; böylece de iblisin 
sevinmesine, Allah'ın da gadab etmesine sebep olur. 

e) Belki de, ilim ehlinden birisine hased ediyor, Allah'ın dini hususunda hata 
etmesini arzu ediyor, rezil ve rüsvay olsun diye hatasının ortaya çıkmasını 
istiyor, konuşamayacak kadar dilsiz olmasını, bilip öğrenemeyecek kadar hasta 
olmasını istiyorsun...Bundan daha büyük günâh var mıdır? Hangi dereke bundan 
daha düşük olabilir? Ey çekemeyen kimse, bütün bu izahlardan, senin şöyle 
birisine benzediğin ortaya çıkar. Düşmanını can evinden vurmak için ona taş atıp 
da, isabet ettiremeyip, aksine taşın geri dönmesiyle kendi gözbebeğine isabet 
edip onu çıkaran; böylece kızgınlık ve hiddeti artan; müteakiben, birincisinden 
daha şiddetli biçimde taş atan, ama bu sefer de ikinci gözünü çıkararak onu kör 
eden ve gittikçe öfkesi kabaran; üçüncü kez de taş attığında kendi başını yaran 
ve bütün bu durumlarda, düşmanı sapasağlam kalan; etrafındaki düşmanları, 
başına gelene sevinip kendisine gülerken, yaptıklarının vebali hep kendisine 
dönen bir kimse!.. Evet, senin durumun bundan farksızdır. Hatta, başkasına 
hased eden kimsenin durumu bundan da kötüdür; çünkü kendisi ve dönen taş 
ancak onun gözüne isabet etmiştir. Şayet, o taş gözüne isabet etmeseydi, kişinin 
gözü ölümle yok olacaktı. Ama kişinin hasedine gelince, bu, o kimseyi Allah'ın 
gazabına ve ateşine götürür. Onu dünyada kör olması; gözünün sağlam olup da 
hasedden dolayı cehenneme girmesinden daha hayırlıdır. 

Hased eden kimse, çekemediği kimsenin nimetlerinin gitmesini isterken, Allah'ın 
bu hasedçiden nasıl intikam aldığına bir bak!.. Allah, kendisine hased edilenin 
nimetlerini yok etmemiş, tam aksine kendi şu sözünü doğrulamak için, hased 
eden kimsenin nimetini izâle etmiştir: 

"Kötü tuzak ancak onu yapanın basma gelir" (Fatır, 43). 

İşte bu ilmi tedavileri insan ne zaman tam bir açıklık ve huzurlu kalb ile 
düşünürse, onun kalbindeki hased ateşi söner. 

Faydalı amele gelince, bu hased eden kimsenin hasedinin gerektirdiği şeylere zıt 
olan işleri yapmasıdır. Meselâ başkasını çekemeyen kimseyi,hase-di, kıskandığı 


kimseyi ta'n etmeye sevkettiği zaman o, lisanına onu medhet-meyi teklif eder; 
eğer onu hasedi, hased edilen kimseye karşı büyüklenmeye sevkederse, o kendi 
nefsini mütevazi olmakla sorumlu tutar; eğer hasedi onu, çekemediği şahıstaki 
hayırların sebeplerinin kesilmesini istemeye zorlarsa, hased eden kimse kendi 
nefsini, kıskandığı kimsenin hayırlarını istemeye zorlar; hased edilen kişi bu 
durumu bildiği zaman, onun kalbi de hoş oiur; kendisini çekemeyen adamı 
sevmeye başlar. 

Bu da işin sonunda, iki bakımdan, hasedin yok olması neticesine götürür: 

a) Kendisine hased edilen şahıs, kıskanan adamı sevdiği zaman, hased eden 
kimsenin arzuladığı şeyleri yapmaya başlar. Bu durumda da hased eden kimse, 
kendisine hased etmiş olduğu kimseyi sevmeye başlar. Böylece de hased ortadan 
kalkmış olur. 

b) Hased eden kimse, hasedinin gerektirdiği şeyin zıddını yapmaya nefsini 
mükellef tutup yaptığında, bu durum işin sonunda onun bir tabiatı haline gelmiş 


olur ki, bu yolla da hased yok olmuş olur. 12] 


Hased İhtiyari Olmadığına Göre İnsan Neden Sorumlu Olur? 
Başa Dön 


Bil ki, hased edilene karşı onu çekemeyen şahsın kalbinde meydana gelen nefret, 
hased eden kimsenin ihtiyatı dahilinde olmayan bir şeydir, o hâlde o bundan 
dolayı nasıl cezalandırılır? Hased eden kimsenin gücü dahilinde olan ancak iki 
şeydir: Biri bu nefretten memnun olması, diğeri bu nefretin neticelerini ortaya 
çıkarması, yani hased ettiği kimseyi ta'n edip Allah'ın nimetlerinin onun elinden 
çıkmasını ve sevilen durumların kendisine gelmesini arzu etmesidir. İşte 
mes'uliyeti gerektiren hususlar bunlardır (Şu halde insan bu iki hissi bastırmaya 


çalışmalıdır). 03] 
Yahudilerin Müslümanlara Şüphe Vererek Dinden Döndürme Çabaları 


Yine tefsire dönelim. Cenâb-ı Hakk'ın: Ehl-i Kitap'tan pekçok kimse, 
imanınızdan sonra sizi kâfir yapmayı ister.ıiş-tir." âyetine gelince, bundan 
maksat ehl-i kitabın, mü'minlere imânın gerçek »e hak olduğu hususu ortaya 
çıktıktan sonra, onların imândan dönmelerim istemeleridir. Kendi dışındakinin 
hak üzere olduğunu bilen kimsenin, kalbine atacağı bir şüphe olmadan, onu 
haktan döndürmeyi istemesi doğru değildir. Çünkü hak üzere olan kimse, ancak 
bir şüphe sebebiyle haklan dönebilir. Şüphe ise iki kısımdır: 


a) Dünya ile alâkalı olan şüphe: Bu, o mü'minlere şöyle denilmesidir: 
"Memleketlerinizden sürüp çıkarılmak, işlerinizin sıkışması ve daima korku 
içinde bulunmanız gibi başınıza gelen şeyleri tattınız, o halde sizi böyle şeylerle 
yüzyüze getiren imânınızı terkedin..." 

b) Din ile ilgili olan şüphe: Bu, mu'cizeler hususunda şüpheler uyandırmak veya 
Tevrat'taki şeyleri tahrif etmekle olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Yanlarından bir haset olmak üzere" âyetine gelince, bu 


konuda bir mesele vardır; H4 
Mü'tezile'nin Halk-ı Ef?alKonusunda Te'vili Ve Onun Tenkidi 


Allahu Teâlâ, yahüdilerin, mü'minlerin imânlarından dönmesini arzulamalarının 
ancak hasedden dolayı olduğunu açıklamıştır. Cübbai şöyle demiştir: Allah: 
ifadesiyle, oyahüdilerin bunu, Allahu Teâlâ tarafından olmak üzere 
yapmadıklarını beyan etmiştir. Onların küfürleri muhakkak ki, onların kendi 
fiilleridir; bu, Allah'ın küfrü onlarda yaratmış olmasından değildir. 

Buna şu şekilde cevap veririz: Allahu Teâlâ'nın, buyruğu hakkında iki görüş 
bulunmaktadır: 

1) Bu ifâdedeki, harfi, ifâdesine mütealliktir. Buna göre mâna şöyle olur: Onlar 
sizin, dininizden dönmenizi isterler... Onların bunu istemeleri, dindarlıklarından 
dolayı değil, kendi arzuları sebebiyle ve haktan meyletmiş olmaları sebebiyledir. 
Çünkü onlar bunu, sizin hak üzerinde olduğunuz ayan beyân ortaya çıktıktan 
sonra arzulamışlardır. O halde, onların bu temennileri, nasıl hakkı talep etmek 
cihetinden olabilir? 

2) Bu, 'in, âyetteki, lâfzına taalluk etmiş olmasıdır. Buna göre mâna, "Onların 
nefislerinden neş'et eden büyük bir hasetten ötürü" demek olur. . 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Affedin ve İlişmeyin" buyruğuna gelince bu, yahüdilerin 
mü'minleri imânlarından küfre çevirmeyi istemelerinden sonra, onların bu 
hususta, izah ettiğimiz gibi kalblere şüpheler atma çabasına girdiklerini gösterir. 
Allahu Teâlâ'nın, onların bu yaptıklarına razı olurcasına, müslümanlara onları 
affetmelerini emir buyurduğunu düşünemeyiz. Çünkü bu, küfürdür. 

Bu sebeple bu emri şu iki şeyden birine hamletmek gerekir: 

Birincisi: Bundan maksat, onlara mukabele etmeyi bırakmak ve onlara cevap 
vermemektir. Çünkü bu, o anda öç alma duygusunu yatıştırmaya daha uygundur. 
Buna göre Allahu Teâlâ sanki, Resulüne yahüdileri affetmesini ve onlara 
ilişmemesini emretmiştir. 

Yine aynı şekilde: 


"İman edenlere söyle, Allah'ın günlerini ummayanian bağışlasınlar" ve, "Güzel 
bir terkedtşle onları terket!" (Müzzemmii, 10) ayetleriyle, Peygamberine müşrik 
Arapları da affetmesini ve onlara ilişmemesini emretmiştir. 

İşte bu sebepten ötürü Cenâb-ı hak, bu affı Peygamberine devamlı ola-rak 
emretmemiş,aksine bunu bir vâdeye bağlayarak emrini getirinceye kadar." 
buyurmuştur. Âlimler bu hususta, bazı izahlar getirmişlerdir: 

1) Allah onları kıyamet gününde cezalandırıncaya kadar... Bu Hasan el-Basri'den 
rivayet edilmiştir. 

2) Bu ifâdenin mânası, peygamberin güçlenmesi ve ümmetinin çoğal-nn asıdır. 
3) Bu görüş ki, sahabe ve tâbiünun çoğunun görüşüdür, buna göre bu ifâdenin 
mânası onlara savaş emrinin gelmesidir. Çünkü savaş emri geldiği zaman, 
muhakkak ki şu iki şeyden birisi ortaya çıkar: Ya İslâm'a girmek veyahut da 
cizye vererek, zillet ve horluğu yüklenmeyi kabul etmek. İşte bu sebepten dolayı 
âlimler bu âyetin, Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Allah'a ve âhiret gününe inanmayanlarla savaşın 
olduğunu söylemişlerdir. 

Bakır (r.a)'dan şu rivayet edilmiştir: Hz.Peygamber (s.a.s), Cebrail (a.s) Allah'ın: 
Kendileriyle savaşılanlara, zulmedilmelerinden dolayı izin verildi" (Hac, 39) 
âyetini indirinceye kadar, herhangi bir savaşla emrolunmamıştır. Bu âyet inince, 
Hz.Peygamber (s.a.s) kılıç kuşanmıştır. Hz.Peygamber (s.a.s) ilk savaşında. 
Batn-i Nahl'da Abdullah ibnCahş m taraftarlarıyla savaşmış.daha sonrada Bedir 
gazvesi olmuştur. Burada iki soru bulunmaktadır: 

a) Bu âyet, tıpkı Allah'ın: o "Soma, geceye kadar orucu tamam edin" (Bakara, 
187) âyetinde olduğu gibi, bir vâdeye rapte-dilmişken nasıl mensüh olabilir? 
Gecenin gelmiş olması, nasıl nâsih olamazsa, burada da durum böyledir. Bu 
soruya şu şekilde cevap veririz: 

Emrin kendisine taalluk ettiği vâde (aaye), ancak şer'an bilindiği zaman, şer'an 
gelen şey nâsih olabilir; bu durumda da Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi, âdeta şu 
mânaya gelir: "...Onu sizden nesh edinceye kadar (yeni bir emre kadar) onlara 
mukabele etmeyin, ilişmeyin". 

b) "Kâfirler, saltanat, güç, kuvvet sahibi iken mü'minlerin onları affedip, 
yaptıkları şeyleri bağışlamaları nasıl düşünülebilir? Halbuki bağışlama bir 
kudretin olduğunu ifâde eder." 

Buna şu şekilde cevab verilir: Müslümanlardan birisi çeşitli eziyetlere dü-çâr 
oluyor, bu durumda düşmanları toplanmadan önce kendisine eziyet edeni 
savuşturabilİyor, arkadaşlarından yardım isteyebiliyordu. İşte bunun üzerine. 
Cenâb-ı A ;ah, bu durumda herhangi bir fitne ve savaşa sebebiyet vermemeleri 


pi 


rrevbe. 29) âyetiyle men-süh 


için bu mü'minlerin affedip bağışlamalarını emretmiştir. 

İkincisi: Cenâb-ı Hakk'ın: ayeti, güzel bir şekilde davet etme, ve bu hususta 
gerekli olan nasihat, şefkat ve işi sıkı tutma gibi şeyleri kullanma manasınadır. 
Bu tefsire göre, bu ayeti mensüh saymak doğru olmaz. Ayetin neshedildiğini 
söylemek ancak birinci tefsire göre caiz olabilir. 

Allahu Teâlâ'nın: "Allah herşeye hakkıyla kadirdir" âyeti, ister savaş ile ilgili 
emre.ister başka bir emre hamledilsin, onlar için bir vaiddir. 


"Namazı kılın, zekatı verin. Kendiniz İçin, önden ne hayır yollarsanız Allah 
katında onu bulacaksınız. Şüphesiz Allah ne yaparsanız kemâliyle görendir" 
(Bakara, 110). 

Bil ki Cenâb-ı Allah, yahüdileri affedip bağışlamayı emretti; peşisıra da: 
"Namazı kılın, zekâtı verin" diyerek, onlara başkasının faydası ve iyiliği için 
affetmeyi ve vazgeçmeyi mecburi kıldığı gibi, yine o mü 'mirilere kendi 
nefislerinin yararı ve salâhı için vâcib olan namazı ve zekâtı ifâ etmelerine; yine 
bu iki şeyin dışındaki diğer vâcib olan şeylere dikkat çekmiş, bundan sonra da: 
buyurmuştur. Daha zahir olana göre, bu buyruktan maksat, namaz ve zekâtın 
nafile olanlarıdır. 

Yine Cenâb-ı Hak, onların bu amellerin karşılıklarını bulacaklarını beyân etmiş, 
bundan maksadın, onların amellerinin aynısını bulacakları olmadığını 
açıklamıştır. Çünkü bu ameller baki değildir, bir de amellerin aynısını bulmak 
istenmez. Geriye, onun sevabını ve karşılığını bulacakları hususu kalır. Sonra 
Cenâb-ı Hak: "Muhakkak ki, Allah sizin yaptığınız şeyleri hakkıyla görür" 
buyurmuştur. Yani, amellerin azı da çoğu da Allah'a gizli kalmaz. Bu ifâde, 
Allahu Teâlâ'nın çok amellere mükâfaat verdiği gibi, az amelleri de karşılıksız 
bırakmıyacağına delâlet etmesi bakımından bir teşvik, bunun aksi olan serden de 
bir sakındırmadın 

Âyetteki "hayr" kelimesine gelince bu, en güzel faydalarla bunlara götüren 
şeylerdir. Kişinin yapmış olduğu taatlar büyük faydalara götürdüğü için, du 
kelimeyle vasfedilmesi gerekmiştir. İşte bu inceliğe binaen Cenâb-ı Hak şöyle 


buyurmuştur: "Ve, hayır işleyin ki, kurtuluşa eresiniz" (Hac. 711 


Yahudilerin ve (Hristiyanlann Cenneti Oo Kendilerine Mahsus 
Saymaları Başa Dön 


"Cennete ancak yahüdi veya hristiyan olanlar girecektir, dediler. Bu onların 
kuruntularıdır. De ki: Eğer, iddianızda doğru iseniz, getirin delilinizi...Evet kim, 


muhsin olarak özünü Allah'a teslim ederse, işte 

onun mükâfaah Rabbi katındadır. Böylelerine bir korku yoktur, onlar 
hüzünlenmiyeceklerdir de..." (Bakara, 111-112). 

Bu, yahüdilerin hakkı karıştırmalarının ve müslümanlann kalblerine şu; he 
atmalarının dördüncü çeşididir. Bil ki, yahüdiler, hristiyanlar hakkında, "Onlar 
cennete gireceklerdir" demiyorlar; hristiyanlar da yahüdiler hakkınd "Ontar 
cennete gireceklerdir" demiyorlar. Binaenaleyh sözü şöyte ayırma gerekir, 
Cenâb-ı Hak sanki şöyle buyurmuştur; "Yahudiler, cennete ancak yahüdi olanlar 
girecektir dediler; hristiyanlar de cennete ancak hristiyan olan girecektir dediler." 
Biz her fırkadan herbirinr diğerini küfre nisbet ettiklerini bilip dururken, sözü 
başka şekilde takdir mümkün değildir. Bunun bir benzeri Hak Teâlâ'nın: 

"Ya, yahüdi veya hristiyan olunuz, dediler" (Bakara, 135) âyetidir. kelimesi, 
kelimesinin ve, kelimesinin de, şeklinde çoğul olması gibi, kelimesinin 
çoğuludur. Buna göre şayet, nasil isin-müfred , haber cemi olmak üzere, 
denilmiştir denilirse, biz deriz ki: "İsim, kelimesinin lâfzına; haber de, 'in 
mânasına hamledilmiştir. Bu Hasan el-Basri'nin: "Ancak, cehenneme 


yaslananlar hariç"Ll0| (SaHat, 163) kıraatinde olduğu gibidir. Ubeyy ibn Ka'b 
ise İlşeklinde okumuştur. Al-lahu Teâlâ'nın: "öu, onların kuruntularıdır " 
buyruğuna gelince, bu onların temenni ettiği şeylerdir, demektir. Sonra onlar 
bunu çok fazla arzuladıkları için, kendileri bakımından bizatihi bir hak olarak 
kabul etmişlerdir. 

Şayet, "Onların, demeleri tek bir arzuyu ifâde ederken, niçin Cenâb-ı Hak, cemi 
şeklinde olmak üzere, buyurmuştur?" denilirse, biz deriz ki bununla önceki 
arzularına da işaret edilmiştir. Bu da onların, mü'minlere Rableri katından 
herhangi bir hayrın indirilmemesi, onların yeniden küfre dönmelerini istemeleri 
ve cennete kendilerinden başkalarının girmemelerini arzulamalarıdır. Bu izaha 
göre âyetin takdiri, "Budatıl kuruntu;> lar, onların arzuladıkları şeylerdir" 
demektir. Hak Teâlâ'nın, sözü (mâna bakımından) Allah'ın: sözüne bitişiktir. 
ifâdesi ise, bir ara cümledir. Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Zeki kimse, nefsini terbiye edip ölümden sonrası için çalışan kimsedir. Aciz ise, 
nefsini nevasının peşine takıp, Allah hakkında (kendileri için) bâtıl şeyler 


tasavvur edendir'(İ7İ Hz. Ali (r.a) de"Kuruntularına güvenme, çünkü bunlar aslı 
çıkmayan, yalancı emtia gibidirler" demiştir. 
Cenâb-ı Hakk'ın: "Deki: Delillerinizi getirin- âyetine gelince, bunda bazı 


meseleler vardır; HSJ 


Birinci Mesele 


kelimesi, (hazır et, getir) mânasında olan, gibi bir sestir. ua 
İkinci Mesele 


Âyet, bir şey iddia eden kimsenin, ister birşeyi ispat etmek.isterse nefyetmek 
istesin, mutlaka bir delilinin bulunması gerektiğini gösterir. Bu ise, taklit ile 
hükmetmenin yanlış olduğunu gösteren en doğru delillerdendir. Nitekim şair 
şöyle demiştir: 

'Şahidsiz bir şey iddia eden kimsenin iddiası, mutlaka geçersiz kılınır." 

Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesine gelince, bu hususta Dazı ızahtm vanfcr 

a) Bu ifâde, yahüdilerin, kendilerinden başkasının cennete gırmeyeceğ iddiasının 
aksini isbat içindir. 

b) Allahu Teâlâ, yahüdilerin delilleri olmadığını ortaya koyunca, özünü Allah'a 
teslim etmiş kimselerin delilinin olabileceğini isbat etmiştir. 

c) Onlara sanki şöyfe denilmiştir: Siz, bu hâl üzere olduğunuz sürece ce~ neti 
elde edemezsiniz. Ama. yolunuzu değiştirir, özünüzü Allah'a testim ede ve 
iyilikte bulunursanız sizin için cennet vardır. Bu, onları İslâm'a arzulandır ma, 
üzerinde bulundukları halden vazgeçerek bu yola dönmeleri için, onlarır 
durumunun cennete gireceklerin durumundan farklı olduğuna bir açıklama olur. 


[20] 


"Vech" Kelimesinin Mânaları Başa Dön 


O ifâdesinin mânasına gelince, bu nefsi Allah'ın itaatine teslim etmek demektir. 
İfâdede ezellikle, birçok sebepten dolayı (yüz, zât, öz) sözü zikredilmiştir. 

1) Yüz, duyguların, düşüncelerin ve hayallerin kaynağı olması bakımından, 
uzuvların en şereflisidir. Uzuvların en şereflisi Allah'a itaat edince, onun 
dışındakilerin itaati daha evlâdır. 

2) "Yüz" kelimesiyle, bazan "zât" ifâde edilir. Nitekim Cenâb-ı Hak: 

zatl hariç, her şey yok olucudur" (Kasas, ss): ve "Ancak yüce Rabbinin zâtım 
istemek..." (Leyl,20) buyurmuştur. 

3) İbâdetlerin en büyüğü secdedir, ki bu da ancak "yüz" vasıtasıyla ifâ edilir. İşte 
bu sebepten dolayı, özellikle "yüz" kelimesi zikredilmiştir. İşte bundan ötürüdür 
ki, Zeyd İbn Amr İbn Nufeyl: 

"Özümü, ağır kayaları taşıyan yeryüzünün kendisine inkiyâd ettiği zata teslim 
ettim. Özümü tatlı, akıcı ve buz gibi sulan yüklenmiş olan bulutun kendisine 
boyun eğdiği zâta teslim ettim" demiştir. 

Böylece kişi, nefsini bezlederek onu bu işe vermiştir. Aİlah, ayetinde, sözünü 
zikredip bununla bir "şeyin kendisini" kastetmiştir. Bu da ancak boyun eğmek, 
mütevazi olmak, Allah'a itaat hususunda nefsin arzularını kırmak ve onun günah 
işlemesinden kaçınmakla olur. 

ifâdesinin mânası ise, kendisine hiçbir şirk bulaşmamış olduğu halde, sırf Allah 
için demektir. Böylece kişi, Allah'la beraber bir başkasına ibadet etmiş ve 
ümidini Allah'tan başkasına bağlamış olmaz. Bu ifâdede, kişinin ameliyle, onu 
ancak, ihlâs ve ibadet hususunda Allah için bir ibadet tarzında yaptığı zaman 


faydalanabileceği hususuna bir delâlet bulunmaktadır. BI 
Ayetteki İhsan, Korku ve Hüzün Olmama Kavramlarının Tahlili 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun mânası, "Onun Allah'a karşt ibadet ve tevazuunun, 
kötü bir fiille değil, güzel bir fiille, olması gerekir" demektir. Çünkü Hindularda 
Allah'a karşı mütevazi olurlar, ama bu teyazülarını kötü füllerle ifâde ederler, 
ifâdesi, cümledeki yer bakımından, hal ifâde eder. Bu senin tıpkı, "Falanca, 
binitli olduğu halde geldi" demen gibidir. Bu aynen, demektir, Sonra Cenâb'ı 
Hak, bu iki hususiyeti bir arada bulunduran kimseye, katında mükâfaat olduğunu 
beyan etmiştir. Bu mükâfaattan maksat, onun büyük ecridir. 

Sonra bu nimetlerle beraber, onlara korku ve hüznün arız olmayacağını beyan 
buyurmuştur. 


Korkuya gelince, bu istikbâle aittir. 

Hüzün ise, bazan hâlde, bazan de geçmişe ve bazan de geleceğe ait olur. Bu 
şekilde Cenâb-ı Hak bu iki husus (yani korku ve hüznün olmaması) ile saadetin 
sonsuzluğuna dikkat çekmiştir. Çünkü büyük nimet devamlı ve çok korkudan ve 
hüzünden de uzak olup kişi elde ettiğine veya elde edemediklerine üzülmeyin, 
içinde bulunduğu halin sona ermesinden ve değişmesinden kork-mayınca, işte o 
zaman nimet Zirveye ulaşmış olur. İşte bu ifâdede, bu yola teşvik ve daha önce 
zikredilmiş olan ve bu yolun zıddı olan kâfirlerin yolun dan bir sakındırma 
mevcuttur. 

Bil ki Allah Teâlâ ilk önce zamirleri müfred söyleyip, sonra da cemi olarak 
getirmiştir. Cenâb-ı Hakk'tn şu ayetleri de, ifâde bakımından tıpkı bunun gibidir. 
Cenâb-ı Hak önce: "Göklerde nice melekler vardır..." (Necm,26) buyurmuştur, 
bundan sonra da "Onların şefeâtleri..." (Necm, 26) buyurmuştur; yine Allah'u 
Teâlâ, bir yerde, "Onlardan seni dinleyen vardır"(Enâm, 25)buyurmuştur, bir 
başka yerde de, "Sana kulak verirler" (Yunus, 42) buyurmuştur. Yine Cenâb-ı 
Hak: 

"Onlardan seni dinleyen vardır. Senin yanından çıktıkları zaman..." (Munammed 
16) buyurmuştur. Cenab-ı Hak ayette, "çıktılar" buyurmuş, fakat (çıktı) 
dememiştir. 

Bil ki biz, Cenâb-ı Hakk'ın: buyruğunu ihlâs diye tefsir edince, burada İhlasın 
hakikatinden bahsetmemiz uygun olacak. Bunun izahı ise, ancak birkaç mesele 


altında yapılabilir. 22) 
İhlasın Önemi 
Niyetin Mahiyeti ve Fazileti 


Birinci mesele niyetin fazileti hakkındadır. Hz. Peygamber (s.a.s), "Ameller 
ancak niyetlere göredir" buyurmuştur. Yine Hz. Peygamber (s.a.s): 
"Muhakkak ki Allah sizin şekillerinize ve amellerinize bakmaz. Allah ancak 


sizin kalblerinize ve niyetlerinize bakar! "[23] buyurmuştur. 

İsrâilî haberlerin birisinde anlatıldığına göre bir adam, ıssız bir çölde eğri büğrü 
bir kum yığınına rastlamış ve kendi kendine şöyle demiş: Bu kum yığını şayet 
yiyecek olsaydı, onu insanlara taksim ederdim!.. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak 
onların peygamberine şöyle vahyeder: "Ona de ki, Allah senin sadakanı kabul 
etti, güzel niyyetini şükranla karşıladı ve sana, şayet kum yığımı yiyecek 
olsaydı,sen de onu tasadduk etseydin, elde edecek olduğun sevabın aynısını 


verdi." 241 


İkinci Mesele Başa Dön 


İnsan yaptığı fiillerde bir fayda temini veya bir zararı savuşturmanın 
bulunduğunu bilip veya zannedip yahut da böyle olduğuna inandığı zaman, onun 
kalbinde o fiile karşı bir temayül ve istek belirir. Bu, bir şeyin varlığını 
yokluğuna tercih etmeyi gerektiren bir sıfattır ki, irâdedir. Bu İrade de, niyyettir. 
Kişiyi bu niyyete sevkeden sebep ise, bu ilim veya bu zan veyahut da bu 
itikâddır. Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bir fiile sevkeden sebep ya 
bir veya iki saik olur. İkinci duruma göre, bu iki sebepten her biri sevketme 
hususunde ya müstakildir veyahut da bu iki sebep müstakil değildir. Veya, bu 
ikisinden biri müstakil, diğeri ise müstakil değildir. İşte bu dört kısımdır: 

a) Sevkeden sebebin tek olması.. Bir insana yırtıcı bir hayvan hücum etti ğinde 
insan o hayvanı gördüğü zaman yterinden fırlar. Onu kalkmaya şevke den şey, 
kaçmasında bir faydanın, kaçmamasında ise bir zararın bulunduğuna inanmış 
olmasıdır. İşte bu tek sebep, bunun gibidir. İşte bu niyyet halis; bunun gereği ile 
amel etmek de ihlâs olarak isimlendirilir. 

b) Bir fiilde, iki müstakil sebebin bulunmasıdır. Nitekim, bir insandan, fakir bir 
dostunun ihtiyacını karşılamasını istediğinde, o da bu ihtiyacı, o kimse arkadaşı 
olduğu için ve fakir olduğu için karşılar. Bu iki sebepten herbiri tek olarak 
bulunsaydı, ihtiyacın giderilmesini istemede müstakil sebep olurlardı. Buna 
sebeplerin uyuşması (Muvâfakatü'l-Bâis) denir. 

c) Eğer bu sebepler tek tek bulunsaydılar, herbiri müstakil (bağımsız) olmazdı. 
Ancak bunlar hep beraber bulunurlarsa müstakil bir sebep olurlar. Buna da 
"müşareket" denir. 

d) Bu iki sebepten herbiri müstakil olup, diğerinin onu takviye edici olmasıdır. 
Meselâ, insan pekçok taatta bulunmuş ve o taatlan edâ ederken, bir grup insan 
onu görmüş olabilir. Böylece bu fiil ona, insanların görmelerinden dolayı daha 


kolay gelir. İşte bunun adı da "muavenet" tir. [25] 


Mü'minin Niyeti Amelinden Hayırlıdır" Hadisinin Şerhi 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in: "Mü'minin niyeti amelinden hayırlidır"|26] hadisinin 
izahı hakkındadır. 
Alimler bu hususta birkaç açıklamada bulunmuşlardır: 


a) Niyet gizli, amel ise aşikârdır. Gizlide itaat etmek, açıkta itaat etmekten daha 
efdaldir. Bu tutarlı bir izah değildir. Çünkü bu namazın niyetinin bizzat 
namazdan daha hayırlı olmasını gerektirir. 

b) Niyet amelin (ibadetin) bitişine kadar sürer. Ameller ise devam etmez. 
Devamlı olan, devamlı olmayandan daha hayırlıdır. Bu da tutarlı bir açıklama 
değildir. Çünkü bu, çok amelin az amelden daha hayırlı olduğu manasma gelir. 
Yine namaz ibâdetinin niyeti birkaç saniyede olur. Halbuki ameller devam eder. 
c) Tek başına niyet, tek başına olan amelden (niyetsiz amelden) daha hayırlıdır. 
Bu görüş de zayıftır. Çünkü niyetsiz amelde hiç hayır yoktur. Hayırlı olma 
hususunda müşterek olan şeyler arasında tercih yapılabilir. 

d) Hayırdan murad, daha efdal olanı tesbit etmek değil, aksine bundan murad 
şudur: Niyet, amellerden doğan hayırlardan daha hayırlıdır. Bu görüş de zayıftır. 
Çünkü hadisi bu manada almak, açık olan bir manayı izah etmeye kalkmaktan 
başka birşey ifâde etmez. 

Hadisin izahı hususunda en güzel vecih, şöyle denilmesidir: Niyet her türlü 
gevşeklikten uzak olmadığı müddetçe, kesin olmaz. Gevşekliklerden uzak 
olunca, bir mâni olmazsa, niyetin peşinden o fiilin yapılması vacib olur. Durum 
böyle olunca niyetin fiilden kesin olarak ayrılmadığı sabit olur. İşte bu sebepten 
dolayı niyetin amelden daha efdal olduğu söylenmiştir. Bupu birkaç yönden izah 
edebiliriz: 

1) Amellerin hepsinde maksad, marifetullah ile kalbi nurlandınp, Allah'-dan 
başka herşeyden temizlemektir. Niyet, kalbin sıfatıdır, fiil ise kalbin sıfatı 
değildir. Kalbte, kalbin sıfatının tesiri, azaların sıfatının tesirinden daha 
güçlüdür. Bu sebeple mü'minin niyeti hiç şüphe yok ki amelinden daha 
hayırlıdır. 

2) Niyetin amelleri, Allah'a taat ve inkiyâd olsun diye meydana getirmeye 
kastetmekten başka bir manası yoktur. Ameller, tekrarı ile hatırda tuLma devam 
etsin diye yapılır. Binaenaleyh kalbte mevcud olan, zikir ve niyet, amele 
nisbetle, sebebe nisbetle gaye gibidir. Gaye şüphesiz sebepten daha şereflidir. 

3) Kalb, bedenden daha şereflidir. Bu sebeple kalbin fiili bedenin fiilinden daha 


şerefli olur. Binaenaleyh niyet amelden daha üstün olur. 27 
Niyeti Şümüllendirmekle Sevabı Artırma Yolları Başa Dön 


Bil ki ameller üç kısımdır: Taat olanlar, isyan sayılanlar ve mubah olanlar. 
a) Günahlar, nıyyet sebebiyle günah olmaktan çıkmaz. Bu sebeple cahil, Hz. 


Peygamber (s.a.s) in: "Ameller ancak niyetlere göredir"İ28) hadisinin niyet 


sebebiyle günahın taata dönüştüreceğini sanmasın. Meselâ başkasının malından 
bir fakire yedirmek ve haram maldan bir cami yaptırmak gibi... 

b) Taat olan fiiller, fiilin aslında ve fazilet bakımından niyetlere bağlıdır. Fiilin 
aslında bunun niyete bağlı olması, kişinin taat ile Allah'a ibâdet etmeye niyet 
etmesidir. Buna göre eğer insan riyaya (gösteriş) niyet ederse, bu taat değil, 
masıyet (günah) olur. Bunun fazilet bakımından niyete bağlı olması, ço-ğclrr 
asıyla sevapların çoğalmasıdır. 

Nitekim mescidde oturup pekçok niyetler eden kimsenin durumu da böyledir. 
Mesela: 

1) Bir kimse mescidin Allah'ın evi olduğuna inantr ve orada bulunmakle 
Mevlâsını ziyaret niyeti besler. Hz. Peygamer (s.a.s) de bu manada şöyle 
buyurmuştur: "Mescidde oturan kimse, Allah'ı ziyaret etmiş olur. Ziyaret edilen 
zatın, ziyaretçisine ikram etmesi gerekir." 

2) Bu kimse, namazından sonra diğer namazı bekter. Bu bekleyiş hali namazda 
olan kimsenin halt gibidir. 

3) Bu kimse, gözünü, kulağını ve diğer azalarını uygun olmayan işlerden 
çekmiştir. Çünkü itikâf, "men etmek" demektir. Men etmek de oruç manasınadır. 
Bu hal bir nevi ibadet maksadıyla inzivaya çekilmektir. İşte bu sebep-ten ötürü 
Hz. Peygamber (s.a.s): "Ümmetimin ruhbanlığı, mescidlerde oturmalarıdır" 
buyurmuştur. 

4) Bu kimse, kalbini ve gönlünü tamamıyla Allah'a çevirmiştir. 

5) Bu kimse, Allah'dan başkasını kalbinden atmıştır. 

6) Bu kimse, bir ilmi söylemeye, bir mâ'rufu (iyiliği) emretmeye veya bir 
münkerden nehyetmeye niyet etmiştir. 

7) Bu kimse Allah için, bir kardeş edinmeyi istemiştir. Çünkü bu din ehlinin 
ganimetidir. 

8) Bu kimse, Allah'dan utandığı için günahları terketmiştir. 

İşte niyeti çoğaltmanın yollan bunlardır. Diğer taatleri de buna kıyas et. 

c) Mubahlar: Hiçbir mubah yoktur ki güzel ibâdet olmasına sebep olacak bir 
veya birkaç niyet taşımasın. Bunun farkında olmayan ve o mubah fiilleri ibâdete 
çeviremeyen kimsenin zararı ne büyüktür. 

Bir hadiste şöyle vârid olmuştur: "Allah rızası için koku sürünen kimse 

kıyamet gününde, miskten daha güzel koktuğu hâlde gelir. Allah'ın rızası di 
şmda koku sürünen kimse de kıyamet gününde, leşten daha pis kokarak gelir. 
Eğer, "Bu niyetin nasıl olduğunu bana izah et" dersen, bi! ki: Koku sürünmekten 
maksad dünya lezzetlerine ulaşmak veya malının çokluğu Üe övündüğünü 
ortaya koymak veyahut insanlara gösteriş yapmak veyahut da bununla kadınların 


kalblerini çalmak olursa, bütün bu niyetlerle koku sürünmek günahtır. 

Eğer koku sürünmekten insanın maksadı Hz. Peygamber (s.a.s)'ın sünnetini ifâ 
etmek, Allah'ın kullarına eziyet verecek kokuları bertaraf etmek ve mescide 
saygısını ifâde etmek olursa, bu tam manasıyla bir ibâdet sayılır. Bunu iyice 
anladınsa, diğer mubah fiilleri buna kıyas et. 

Bu hususta kaide şudur: Yaptığın her bir şeyi Allah rızası için yaparsan, bu 
gerçekten ibâdettir. Allah'dan başkasının rızası için her ne yaparsan, helâl 


olanından hesaba çekilir, haram olanından azab görürsün. [29] 
Niyyetîn Gerçek Mahiyeti 


Bil ki cahil kimse, niyetin gerekli olduğu hususundaki akli ve nakli izahları 
dinleyince, eğitimi ve tica- 

reti esnasında,"Allah için okumaya. Allah için ticaret yapmaya niyet ettim' der 
ve bunun tam bir niyet olduğunu sanır. Heyhat! Bu, onun içindeki bir kuruntu ve 
dilinin söylediği bir sözdür. Niyet bütün bunlardan uzaktır. Niyet ancak nefsin ya 
dünyevi ya uh-revi olarak kendisinde maksûdunun açıkça bulunduğunu anladığı 
şeye mey-letmesidir. Bu meyil olmadığı zaman insan, o fiili yapamaz. Bu tıpkı 
doyan kimsenin, "Yemek yemeye arzu duymaya niyet ettim" demesi veya 
hanımıy-la işini bitiren kimsenin, "Ben sevişmeye niyet ettim" demesi gibidir. 
Hatta bir şeye temayül etmenin yolu bile, ancak bu meylin sebeplerini elde 
etmekle mümkün olur. Bu sebepler de ancak o işteki menfaatleri bilmekle elde 
edilir. Sonra bu bilgi o meyil ve temayülü, kalb diğer meşguliyetlerden hâlî 
olursa, o zaman meydana getirebilir. Cinsî arzu galebe çalıp da, insan çocuk 
hususunda ne uhrevi, ne dünyevi sağlam bir maksada inanmaz ise; o kimsenin 
çocuğu olması niyetiyle cinsi münasebette bulunması mümkün olmaz. Aksine o 
şehveti teskin etmek niyetiyle yapılmış olur. Çünkü niyet, sebebi meydana 
getirmektir. Sebeb ise, bu hadisede, şehvetten başka birşey değildir. O halde o, 
çocuğu olmasına nasıl niyet edebilir? Böylece niyetin, dil ile veya kalb ile 
söylemekten ibaret olmayıp, aksine bu meylin meydana gelmesinden ibaret 
olduğu ortaya çıkmış olur. Bu ise gayba bağlı bir iş olup, bazan kolayca 


meydana getir, bazan ise meydana gelmesi imkânsız olur. Bo] 
Mükâfaatin Nevi Niyete Göre Değişik Olur Başa Dön 


Bil ki ibadetlerde insanların niyetleri çeşit çeşittir. Bazı insanların amelleri korku 
sebebiyle olur. Bu, insanın cehennemden korkmasıdır. 


Bazı, insanların ameli ise ümid sebebiyle olur. Bu, insanın cennete ulaşma 
ümididir. Cenneti elde etmek için çalışan kimse kötü işçi gibi, karnını doyurmak 
ve şehvetini gidermek için çalışmıştır. Bunun derecesi, ahmak insan derecesidir. 
Ama gerçek akıl sahihlerinin ibâdetine gelince, onlar Allah'ın celâlini sevdikleri 
için, ibâdetleri Allah'ı zikir ve O'nu tefekkür maksadından başka bir gaye 
taşımaz. Bunların diğer amelleri, sadece bu zikir ve fikiri te'kid içindir. Bu 
kimseler: "Rablertnin rızası için sabah aksam ibâdet edenlerdir" (Kehf, 28). 
İnsanların mükâfaatları niyetlerine göredir. Binaenaleyh mukarrebler Allah'ın 
zâtını seyretmekle nimet-lenecekler. Cennet nimetleri ile mükâfaatlandırılanların 
şerefi, mukarreblerin makamı ile nimetlendirilenlerin şerefine nisbetle, Na'im 


cennetlerinin Cenâb-ı Hakk'ın zâtına nisbeti gibidir. BI 
g 


"Yahudiler: "Hristiyanlar (saymaya değer) bir şeye sahib değil" dediler. 
Hristiyanlar da: "Yahudiler bir şeye sahtb değil" dediler. Halbuki onların hepsi 
de Kitab'ı okuyorlar. Bilmeyenler de aynen onların söyledikleri gibi 

söylediler. Allah ihtilâfa düşmekte oldukları hususlarda, Kıyamet günü onların 
arasında hüküm verecektir" (Bakara. 113). 

Bil ki Allahu Teâlâ yahudi ve hristiyanları daha önce bir olarak zikretmiş, bu 
ayette ise onları ayırarak, herbtrinin diğeri hakkında söyledikleri şeyi ve -er 
grubun diğerinin dinini nastl değersiz saydığını beyan etmiştir. Burada oirkaç 


mesele vardır; L32] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Hristiyanlar bir şeye sahip değil" buyruğunun manası, "Onlar, 
değer verilen ve itibar edilen bir şey üzerinde değiller" demektir. Bu, büyük bir 
mübalağadır. Yine bu ifâde aynen Arapların Bir şey olmamaktan da daha 
az"demeleri gibidir. Bunun bir benzeri de Allah Teâlâ'nın: 

"De ki: Ey Ehi-i Kitab, siz aranızda Tevrat'ı hükümrân kılmadıkça, değer 
verilecek bir şey üzerinde değilsiniz" (Mâıde, 67) ayetidir. Buna göre, şayet "Her 
iki din mensubları da, bir Yaratıcıyı ve O'nun sıfatlarını kabul ettikleri halde, 
nasıl böyle söyleyebilmişlerdir, halbuki böyle söylemelerinin bir manası 
yoktur?" denilirse, buna iki bakımdan cevab veririz: 

a) Onlar bu güzel söze, asılsız bir sözü ekledikleri zaman, bu asılsız söz, 
eklendiği güzel sözün mükâfaatını da yok eder. Bu nedenle onlar sanki hak olan 
bu sözü söylememiş gibi olurlar. 

b) Bu umümi olan ifâde, onların ihtilaflı oldukları hususlara tahsis edilmiştir. Bu 


da peygamberlik meselesiyle ilgili şeylerdir. [33] 
Ayetin Nüzul Sebebi 


Rivayet edildiğine göre Necran hristiyanları heyeti Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
yanına gelince, yahudi alimleri de gelip onlara katılmıştı. Böylece onlar kendi 
aralarında münakaşaya tutuştular ve sesleri yükselmeye başladı. Bunun üzerine 
yahudiler, o hristiyanlara: "Sizler dini bakımdan, hiçbir hak üzerine değilsiniz" 
deyip Hz. İsâ (a.s) ve İncil'i inkâr etmişler; hristiyanlar da onlara aynı şeyi 
söyleyip Hz. Musa (a.s) ve Tevrat'ı inkâr etmişlerdir. [34] 


Üçüncü Mesele 


Âlimler bu ayette Allah Teâlâ'nın kastettiği insanların kimler olduğu 
hususunda, "Bunlar Hz. İsâ (a.s)'nın peygamber olarak gönderilmesinden o 
güne kadar gelenler midir, yoksa sadece Hz. Peygamber (s.a.s) zamanındakiler 
midir?" diye ihtilâf etmişlerdir. Her nekadar ayeti Hz. İsâ (a.s)'nın 
peygamberliğinden beri mevcud olan bütün yahudi ve hristiyanlara hamletmek 
evlâ ise de, açık ve hak olan, âyetin zahirinde bunu gösteren bir delil 
bulunmadığıdır. Ayetin sebebi nüzul olarak, bir yahudinin, bristiyanlara böyle 
söylemesi üzerine Allah Teâlâ'nın bu ayeti indirdiği rivayeti, (ayeti zahirine 
hamletmek nümkün olduğunda) ayetle sebeb-i nüzul dışındaki şeylerin murâd 
edilmemesini gerektirmez. 

Cenâb-ı Allah'ın, ifâdesi de umüm fâde eder. Bunu tahsis etmenin, (Hz. 
Peygamber zamanındaki yahudilere nahsus kabul etmenin) izahı nedir? Çünkü 
yahudi ve hristiyanların, tâ baştan seri herbirinin diğeri hakkındaki sözlerinin bu 
olduğu bilinmektedir. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Onlar halbuki kitabı okuyorlardı" sözünde j ,(vav) hâl ifade 
eder. kelimesi, bütün kitap cinsini ifâde eder. Buna göre mana şöyledir: Onlar 
ilim ehli ve kitap okuyan kimselerden olduktan halde bunu söylediler; Tevrat'ı, 
İncil'i veya bunlar dışındaki diğer semavi kitapları öğrenmiş ve onlara inanmış 
olan kimseye yakışan, geriye kalan semavi kitapları inkâr etmemesidir. Çünkü 
iki kitaptan herbiri diğerini tasdik etmekte ve doğruluğuna şahid olmaktadır. 
Binaenaleyh Tevrat, Hz. İsâ (a.s)'yı; İncil de Hz. Musa (a.s)'yı tasdik etmektedir. 
Allah Teâlâ'nın: 'Bilmeyenler de böyle söylerler" sözü, daha önce bahsedilmiş 
olan kimsenin, âlim olmasını gerektirir. Çünkü onların "bilmeyenler"den farklı 
olmaları gerekir. Böylece Cenâb-ı Hak, bilgili ve okur-yazar oldukları halde 


onlar böylesi bir ihtilâfa düşünce, cahillerin halinin nice olacağını beyan etmiştir. 
Bil ki bu hâdise bizzat, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmeti hakkında vâki 
olmuştur. Onlar Kur'an'ı okumak hususunda ittifak etmiş olmalarına rağmen her 
grup diğerini küfre nisbet etmiştir. 

Âlimler ayette bahsedilen "bilmeyenler" in kim oldukları hususunda ihtilâf 
ederek, şu görüşleri ileri sürmüşlerdir: 

a) Bunlar, müstümanların önem verilecek bir şey üzere bulunmadıklarını 
söyleyen kâfir Araplardır. Böylece Cenâb-ı Hak, Kitâb'ı okudukları halde yahudi 
ve hristiyanlann sözünün kabul olunmaya ve iltifat edilmeye lâyık olmadığını 
beyan edince, kâfir olan Arapların sözüne iltifat edilmeyeceğini açıklamıştır. 

b) Hak Teâlâ'nın, ayetini, Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında mevcut olanlara 
hamlettiğimiz zaman, O'nun, ifâdesini de inatçı olan kimselere hamlederiz. 
Bunun aksi de muhtemeldir. 

c) Allah'ın, buyruğunun bunların âlimlerine; ifâdesinin ise, havasları ile 
avamlarını ayırdetmek için, onların avamlarına hamledilmesidir. Birinci görüş 
doğruya daha yakındır; çünkü yahudi ve hristiyanların hepsi ayetin hükmüne 
dahildirler Onlardan, sözüyle ayrılan kimselerin, onların dışındaki kimseler 


olması gerekir. 35) 
"Allah onların arasında hükmedecektir" Sözünün Mânası 


Allah'u Teâlâ'nin: "Ve Allah, onların aralarında hükmeder" sözüne gelince, bu 
hususta dört görüş vardır 

a) Hasan el-Basri, "Allah, onların hepsini yalanlar ve onlart cehennemine sokar" 
demiştir. 

b) Allah, zalim ve yalancı kimseden, mazlum ve yalanlanmış olan kimsenin 
hakkını alır ve ona verir. 

c) Allah onlara cennete ve cehenneme girenleri açıkça gösterir. Bu, Zec-câc'ın 
görüşüdür. 

d) Hakkında ihtilâf etmiş oldukları şeyler hususunda Allah, hakka isabet edenle 
etmeyen arasında hükmeder. Allah en iyisini bilendir. B6] 


"Allah'ın mescidlerinde, O'nun isminin zikredilmesini engelleyip, onların harab 
edilmesi için çalışan kimseden daha zalim kim olabilir? Bunlar için, oraya ancak 
korkarak girmeleri uygundur. Onlara dünyada rezillik, 

ahirette de büyük bir azab vardır" (Bakara, 114). 


Bu ayette birkaç mesele vardır: BI 


Câmi ve Mescidleri Kuranlar Ve Onları Âtıl Bırakanlar Başa 
Dön 

Müfessirler, bu âyetten maksadın sırf şartın ve cezânın, yani, "Kim böyle 
yaparsa, Allah da ona böyle yapar" şeklinde beyan edilmesi olmadığından; tam 
aksine bundan maksadın, o insanlardan bazılarının mescidlerin onarımını men 
edip, onları harâb etmeye çalıştıklarını, sonra Allahu Teâlâ'nın ayette 
bahsedildiği biçimde onları cezalandırdığını beyan etmek olduğu hususunda 
müfessirler ittifak etmişlerdir. Ne var ki müfessirler mecsidleri tamir etmeye 
mâni olup onları harap etmeye çalışanların kim olduğu hususunda ihtilâf ederek, 
bu konuda dört görüş ileri sürmüşlerdir: 

a) İbn Abbas şöyle demiştir: Hristiyantardan bir hükümdar, Beyt-i Mak-dis'i 
istilâ ederek orayı harap etmiş, orayı leşlerle doldurmuş, halkını kuşatmış, bir 
kısmını öldürerek geriye kalanları esir almış ve Tevrat'ı da yakmıştır. Hz. Ömer 
(r.a) zamanında, müslümanlar onu onarıncaya kadar Beyt-i Makdis narab bir 
haldeydi. 

b) Hasan el- Basri, Katade ve Süddi şöyle demişlerdir: Bu âyeti kerime 
Buhtunnasr hakkında nazil olmuştur. Çünkü o, Beyt-i Makdis'i harab etmiş, bazı 
hristiyanlar da yahudilerde olan öfkelerinden dolayı Buhtunnasr'a yardımcı 
olmuşlardı. 

Ebu Bekr er-Razi, Ahkâmu'l-Kur'an'ında şöyle demiştir: Ayetin sebeb-i nüzulü 
olarak yukarıda belirtilen bu iki görüş de yanlıştır. Çünkü siyer âlimleri arasında 
Buhtunnasr'ın zamanının, Hz. İsa'nın doğumundan çok önce olduğu hususunda 
bir anlaşmazlık söz konusu değildir. Hristiyanlık, Mesih'den sonra olmuştur. O 
halde onlar Beyt-i Makdis'i tahrib konusunda, Buhtunnasr ile -asıl beraber olmuş 
olabilirler? Hem yine hristiyanlar da yahudiler gibi, Beyt-i Vakdis'e tazim 
gösterileceğine inanırlarjhatta onlardan daha fazla... Binaeleyh, Beyt-i Makdis'in 
tahribi hususunda, onlar tahripçilere nasıl yardım etmiş olabilirler?... 

c) Ayet-i kerime, Hz. Peygamber (s.a.s) Mekke'de Allah'a davetten men ederek, 
O'nu hicret etmeye zorlayan Arap müşrikleri hakkında nazil olmuştur. Böylece o 
müşrikler hem Hz. Peygamber (s.a.s)'e hem de O'nun ashabına Mescid-i 
Haram'da, Allah'ı anma hususunda mâni olmuşlardır. Hz. Ebu Bekr (r.a) evinin 
yanında bir mescid yapmış, ancak buradan da men olunmuştu. 

Ona eziyyet edenler arasında Kureyş'in çocukları ve kadınları da bulunuyordu. 
Cenâb-ı Hakk'ın "Namazında sesini yükseltme, o kadar da kısma!" (Isra, 110) 


ayetinin bu konuda nazil olduğuda 

söylenmiştir. İşte bu sebepten ötürü kendisine eziyet edilmesin diye, 
Hz.Peygamber cehren Kur'an okumaktan men edilmiştir. Ebu Cehil de 
Hz.Peygamber (s.a.s)'in sırtına insan pislikleri atıyordu. İşte bunun üzerine, 
Allah'ı birteşe O'na herhangi bir şeyi ortak koşmayan, huşu ve hudü içinde O'nun 
için namaz kılan, O'nu tefekkür etmek için kalblerini Mâsivaullah'tan boşaltan, 
dillerini Allah'ın zikriyle, bedenlerini O'nun azamet ve saltanatından duyulaca 
lezzetle meşgul eden müslümanları engelleyen şu müşriklerden daha zalim kim 
olabilir? denilmiştir. 

d) Ebu Müslim şöyle demiştir. Bundan maksat, Hudeybiye senesinde 
Medine'den Mescid-i Haram'a gittiği zaman Hz. Peygamber (s.a.s)'ı Mescid-i 
Ha-ram'dan men eden kimselerdir. Ebu Müslim bu görüşüne, Cenâb-ı Hakk'ın: 
"Onlardan inkâr eden ve sizi Mescid-i Haram'dan men edenler..." (Feth,25) 
ayetiyle: 

"Onlar Mescid-i Haram 'dan men ediyortarken, Allah onlara niçin azâb 
etmesin?" (Enfâl, 34) ayetini delil getirmiş, Allah'ın, "Ancak korkarak" 
buyurduğunu da Allah'ın peygamberin gücünü yüceltmesine ve kelimetullâhı 
üstün kılmasına hamletmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, münafıklar hakkında, 
"Andolsun ki biz seni onlara musallat kılacağız; sonra da onlar seninle ancak az 
bir zaman komşu olabilirler. Lanetlenmiş olarak... Nerede ele geçirilirterse 
yakalanırlar ve Öldürüldükçe de öldürülürler" (Ahzâb, 60-61) buyurmuştur. 
Bana göre bu hususta beşinci bir izah tarzı daha bulunmaktadır ki, bu nazmın 
gözetilmesi bakımından daha uygundur. O da, şöyle denilmesidir: 

Kıble Ka'be'ye çevrilince, bu, yahudilere çok zor geldi. Bunun üzerine onlar, 
insanları Ka'be'ye yönelerek namaz kilmaktan men etmeye yöneldiler. Öyle ki 
bazı kâfirleri Kabe'yi tahrip etmeye kışkırtmak suretiyle de, Kabe'yi tahrip etmek 
hususunda çaba harcamışlardır. Yine onlar, içinde kıbleye müteveccihen namaz 
kılmasınlar diye, Hz. Peygamber (s.a.s)'in mescidini tahribe de çalışmışlardır. 
Böylece Allahu Teâlâ onları bu konuda kınamış ve onların bu konudaki 
tutumlarının kötülüğünü beyan etmiştir. Bu açıklama, öncekinden daha 
uygundur. Bu böyledir, çünkü Allahu Teâlâ, bu ayetten öncek: ayet erde yahudi 
ve hristiyanların fiillerinin çirkinliğinden bahsetmişti! Bu ayetten sonra da 
onların fiillerinin çirkinliğini bildirmiştir. O halde bu tek ayele kastedilenin, 
müşıikterin Hz. Peygamber (s.a.s) Mescid-i Haram'dan men etmeleri 
hususundaki kötü fiilleri olması nasıl uygun olabilir? Ayeti, hristiyanların Beyt-i 
Makdis'i tahrip etme çabalarına,-Ebu Bekr er-Razi'nin de izah ettiği gibi-, 


hamletmek zayıftır. Binaenaleyh, geriye ancak bizim dediğimiz kalır. [38] 


Ayetin Mâkabliyle Münasebeti 


Bu ayetin mâkabliyle ilgisi hususunda, bazı izahlar bulunmaktadır. Ayeti 
hristiyanlara ve Beyt-i Makdis'-in tahribine hamleden kimseler şöyle 
demişlerdir: Bu âyet kendinden öncekiyle, hristiyanların sadece kendilerinin 
cennet ehli olduklarını iddia etmeleri sebebiyle onlara, "Mescidleri tahrip etme 
işinde böylesine çalıştığınız halde nasıl olur da cennet size mahsus olabilir?" 
denilmiş olması itibariyle irtibatlıdır. 

Ayeti Mescid-i Haram'ın ve diğer mescidlerin tahrip edilmesine hamleden 
kimselere gelince onlar şöyle demişlerdir: Müşrik Arapların zikri Cenâb-ı 
Hakk'ın, "ayetinde geçmişti. Burada, bütün kâfirlerin zikriyle onların 
kınanmasının da geçmiş olduğu söylenmiştir. Böylece, zem ve kınama, bir kere 


yahudi ve hristiyanlara; bir başka kere de müşriklere yöneltilmiştir. 139) 


Maksad Sadece Kabe mi Yoksa Bütün Mescidler midir? Başa 
Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesi umum ifâde eder. Buna göre bazı alimler bununla bütün 
mescidlerin kastedildiğini söylemişlerdir. Bazıları da, bizim zikrettiğimiz 
Mescid-i Haram ve Mescid-i Haram'ın dışındaki Mekke mescidlerine 
hamlederek şöyle 

demişlerdir: Hz. Ebu Bekr'İn Mekke'de.içinde Allah'a ibadet ettiği bir mescidi 
vardı.. Onlar, hicretten önce burayı tahrip etmişlerdi. 

Alimler içinde, bu ifâdeyi sadece Mescid-i Haram'a verenler de vardır ki, bu Ebu 
Müslim'in görüşüdür. Çünkü Ebu Müslim, ayette geçen, kelimesini Hudeybiye 
senesinde, Hz. Peygamber (s.a.s)i Mescid-İ Haram'dan men etmekle 
açıklamıştır. "Şayet, çoğul olan lâfzını, tek bir mescide hamletmek nasıl 
mümkün olur?" denilirse, biz deriz ki: bu hususuta bazı izahlar bulunmakladır; 

1) Bu, tek bir salih kimseye eziyyet edene şu sözü söyleyen kimsenin, Salih 
kimselere eziyyet edenden daha zalim kim vardır?" sözüne benzer. 

2) Mescid, secde edilen yer demektir. Buna göre Mescid-i Haram, te mescid 


değil, birçok mescid olmuş olur. [40] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu ns: mahallindedir. Alimler, bunda âmil olan kelime- - 
ne olduğu hususunda görüşler belirterek, etmişlerdir: 


a) Bu, fiilinin ikinci mefülüdür. Çünkü sen, fiiilini, "Onu şundan men ettim" 
diyerek iki mefül olacak biçimde kullanabilirsin. 

nun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın: ( İsra 59) (isra. 94) ayetidir. 

b) Ahfeş şöyle demiştir: Bu cümleden harf-i cerrinin hazfedilmiş alması caizdir. 
Sanki şöyle denilmiştir. . mescidlerini, oralardan Allah 'm isminin 
zikredilmesinden men eden.. 

c) ifâdesinden bedel olmasıdır. 

d) Zeccâc kendisinde fiili âmil olmak üzere, takdirin, "Kendilerinde Allah'ın 
isminin zikredilmesini istemeyerek, haşi; mayarak" mânasında olmasının caiz 


olduğunu da söylemiştir. 141) 
Mescidi Tahrip Etmek İki Şekilde Olur 


Mescidi tahrib etmeye çalışmak, şu iki sebepten olay olabilir: 

a) Namaz kılanları, ibâdet edenleri ve oranın almış olan kimseleri, oralara 
girmeten men etmektir. İşte bu, mescidlerin bir bakırm tahribi olur. 

b) Onları yıkmak ve tahrip etmek suretiyle olur. 

Bir kimse şöyle diyemez: "Kendisinde tahrip olunma emareleri olmadan Beyt-i 
Haram'ı tahrip etmek manasına almak nasıl doğru olabilir?" Çünkü. p sanları 
orada dini ibadetlerini yerine getirmekten men etmek, bir baklma tahrip etmek 
gibi olur. Ebu Bekr (r.a)'in, Mescid-i Haram'da namaz kıldığı b bölümü 


bulunduğu, hicret ettiği zaman Kureyş'in bunu tahrip ettiği de söy'er mistir. 142) 
Altıncı Mesele 


Ayetin zahiri, bu fiitin zulüm çeşitlerinin en büyüğü olmasini iktiza eder. Bu, 
şöyle bir müşkil arzeder: Cenâb-ı Hakk'ın; (Muhakkak ki bir zulümdür" 
(Lokman, m buyurduğuna göre de şirk bir zulümdür. Şu kadar var ki, şirk bu 
fiilden daha büyük bir günahtır. Zina, adım öldürme de bu fiilden daha büyüktür. 
Bu müşkile şu şekilde cevap veririz: Bu mevzuda en ileri derecede söylenecek 
söz şudur: Bu, kendisine tahsis girmiş olan umumi bir lâfızdır; dolayısıyla bu 


konu eleştirilemez. 143) 
Mescide Korkarak Girme 


Cenâb-ı Hakk'ın: "İşte banlara, buralara ancak korkarak girmeleri yaraşır" 


buyruğuna gelince, bil ki bu ayette birkaç mesele bulunmaktadır. [44] 
Korkarak Mescide Girmek Hakkında Farklı Tefsirler Başa Dön 


Sözün zahirine göre, iman edip de mescidlerin tahribine çalışan kimselere, 
korkarak girmelerinin dışında, oralara girmek haram kılınmıştır. 

Bunun herkes için umumi olduğunu söyleyenler ise, 

bu korkunun tefsiri hususunda birkçok vecih zikretmişlerdir: 

a) Onların mescidleri istilâ etmeleri ve mü'minleri mescidlerden men etmeleri 
şöyle dursun, mü'minlerin kendilerini kıskıvrak yakalamalarından göğüs 
kafesleri tir tir titrtyerek girmeleri, uygun düşer. Buna göre mana, şayet kafirlerin 
zulmü ve isyanları olmasaydı, olması gereken ancak bu olurdu, şeklindedir. 

b) Bu, Allahu Teâlâ tarafından müslümanlar için, Allah'ın müslümanlan Mescid- 
i Haram'a ve diğer mescidlere hükümran kılacağını ve O'nun müşriklerden tek 
bir kimsenin dahi yakalanmadan, böylece azâb edilmekten veya müslüman 
olmazsa öldürülmekten korkarak girmesi durumu müstesna, onlardan hiç 
kimsenin Mescid-i Haram'a giremiyeceğine ve onları zelil kılacağına dair, bir 
müjdedir. Allah bu va'adinin doğruluğunu tahakkuk ettirerek, onları Mescid-i 
Haram'a girmekten men etmiştir. Ve onlar hakkında, Hz. Ebu Bekr-in haccettiği 
yılda şöyle nida etmiştir: "Dikkat, bu yıldan sonra hiçbir müşrik Kabe'yi 
haccedemez!.." Hz. Peygamber (s.a.s), yahudilerin Arap yarımadasından 
çıkartılmasını emretmiş, böylece ertesi yıl galip ve hâkim olarak ziyaret etmiş ve 
hiçbir müşrik O'nun haccetmesine, Mescid-i Haram'a girmesine mani 
olamamıştır. İşte bu, Ebu Müslim'in "Mescidlerden men'i müşriklerin Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i Hudeybiye yılında Mescid-i Haram'dan men etmelerine 
hamletmesinin izah tarzıdır. Ebu Müslim, ayetteki "korku" yu da, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in dâvasının hâkimiyetine ve müşriklerin Hz. Peygamber ve 
O'nun ümmetinden korkacak biçimde, Hz. Peygamber'in onlara galip gelme sine 
hamletmiştir. 

c) Ayetteki korkunun, müşriklerin başına gelen hakirlik, cizye vererek zelil 
olmak ve zillet içinde bulunmak manasına hamledilmesidir. 

d) Müşriklerin Mescid-i Haram'a girmeleri, hasımlaşmak, muhakeme edmek ve 
karşı deli! getirmek için girmek gibi, korku ihtiva eden bir halin dışır da, haram 
kılınmıştır. Çünkü bütün bunlar korkuyu ihtiva eder. Bunu delili ise "Kendi 
aleyhlerinde küfre şahid oldukları halde, müşriklerin Allah 'm mescid-lerini imâr 
etmeleri uygun değildir" (Tevbe, 17) ayetidir.. 

e) Katâde ve Süddi "Allah'ın: Ancak korkar oldukları halde ifâdesi, hristiyanlar 


Beyt-i Makdis'e ancak korkarak girerler, orada bir hristi-yan bulunsa dövülerek 
eziyet edilir manasınadır" demişler. Bu te'vil kabule şayan değildir. Çünkü Beyt-i 
Makdis, zamanımızda hükümdar Salahaddin Eyyübi (rh.a) tarafından 
kurtartlıncaya kadar, yüz seneden daha fazla bir müddetle, hiçbir müslümanın 
oraya korkmadan girme imkânı bulamayacağı bir şekilde, hristiyanların elinde 
kalmıştı. 

f) Gerçi Cenâb-ı Allah 'in: "Onlar oralara ancak korkarak girerler" buyruğu, 
haber şeklinde bir ifâdedir, fakat bundan murad, onları oraya girmekten 
nehyetmek ve onları mescidlercten uzak tut- 

maktır. Nitekim Hak Teâlâ, bu manada: Sizin, Allah'ın peygamberine ezâ 
vermeniz (doğru) değildir" (Ahzâb, 53) buyurmuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın: "Onlar için dünyada hizy vardır" ayetine gelince, alimler 
ayetteki "hizy" hakkında ihtilâf ederek, bazıları, "Mescidlerden menettikleri için 
onlara verilen zillet cezası vardır" demişler; diğerleri ise, zimmiler için bu 
kelimeyi "cizye" diye, harbiler için ise "katledilmek" diye tefsir etmişlerdir. Bil 
ki bütün bunlar muhtemel manalardır. Çünkü "hizy" ancak ceza yerine geçen, 
rüsvaylık, hor ve hakir kılma şeklinde olur. Kendinde hor ve hakir kılma manası 
bulunan herşey bu kelimenin muhtevasına dahildir. Bu, onların küfürde 
ısrarlarını Allah'ın bir reddedişidir. Çünkü mevcud olan rüsvaylık, hizyin 
gerektirdiği durumu anlatmaya ihtiyaç bırakmaz. 

"Büyük azab" a gelince, Allahu Teâlâ onu, son derece ileri bir mübalağa yerine 
geçecek bir şekilde tavsif etmiştir. Çünkü daha önce bahsedilen ve sıfatları 
sayılan kimseler en büyük zulmü yapan kimselerdir. Binaenaleyh onların büyük 
cezaya müstehak olacakları meydandadır. Bu ayette iki mesele vardır: 

Birinci mesele mescidterin ahkâmı hakkındadır. Bu hususta birçok vecihler 


vardır; 145] 


Mescidler Hakkındaki Hükümler Mescidlerin Fazileti Hakkındaki Ayet Ve 
Hadisler 


Birincisi, mescidlerin fazilet hakkındadır. Mescidlerin faziletine Kuran, hadis, 
ve akıl delalet etmektedir. 

Kur'an birçok delalet ayette buna delalet eder: 

1) Alla h'u Teâlâ:"Mecidler Allah'ındır. Öyleyse Allah ile birlikte hiçbirşeye 
tapmayınız" (Cin, 18) buyurarak, sadece ona ait olduğunu ifâde eden lam-ı 
ihtisas ile, mescidleri kendi zatına izafe etmiş ve bu has oluşu, "Allah ile birlikte 


(oralarda) hiçbirşeye tapmayınız" buyruğu ile kuvvetlendirmiştir. 

2) Cenâb-ı Hak: "Allah'ın mescfdlerinf ancak Allah 'a ve Ahiret Cünü'ne iman 
edenler imâr ederler" rrev-be, 18) buyurmak suretiyle mescidleri imâr etmeyi 
imanın bir delili kılmıştır. Hatta ayet zahiri ile, imanın sadece bu kimselere 
münhasır olduğunu göstermektedir. Çünkü ayetin başındaki uJ] (Ancak) 
kelimesi hasr içindir. 

3) Allah Teâlâ, "O evlerde Allah' yükseltilmesine ve içlerinde adının anılmasına 
izin vermiş (emretmiştir). Onlar buralarda sabah akşam O (Allah)'ı teşbih 
ederler" (Nür, 36) buyurmuştur. 

4) Tefsirini yapmakta olduğumuz bu ayette Cenâb-ı Allah: 

"Allah 'in mescidlerinde, O 'nun adının anılmasını menedenlerden daha zâlim 
kim olabilir!..," buyurmuştur. 

Bu ayetin zahiri, mescidleri harâb etmeye uğraşmanın, müşriklerin en kötü hali 
olduğunu gösterir. Çünkü, Cenâb-ı Allah, "Şirk hiç şüphesiz büyük zulümdür" 
(Lokman, 13) buyurduğu için, "Daha zâlim kim olabilir!" ifâdesi müşrikler için 
kullanılır. Mescidleri harab etmeye koşmak ftskın (günahın) en ile-derecesınue 
olunca, mescidleri imar etmeye, canlandırmaya koşmak ve gay-'ret e'menin de 


imânın en ileri derecesi olması gerekir. [46] 
Mescidlerin Fazileti Hakkımda Hadisler Başa Dön 


Mescidlerin faziletini gösteren hadislere geünce: 

1) Buhâri ve Müslim Sahih'lerinde şunu rivayet etmişlerdir: Hz.Osman b. Affân 
(r.a) bir mescid (cami) yaptırmak istedi. Müslümanlar bunu hoş karşılamadılar 
ve bu işten vazgeçmesini istediler. Bunun üzerine o, "Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
şöyle dediğini duydum" dedi: 

"Kim Allah İçin bir mescid blnâ ederse, Allah o kimse için o mescid şeklinde 
cennette bir bina yapar." Bir başka rivayette de, "Allah o kimse için cennette bir 
ev yapar." 

2) Ebu Hureyre (ra)'nin rivayetine göre Hz. Peygamber (s.a.ş) şöyle 
buyurmuştur: 'Allah'a beldelerin en sevimli gelen yerleri oraların mescidteridir, 


en sevim-sizgelen yerleri ise oraların çarşılarıdır"l 47), Bil ki bu haber mescidlere 
sayg, duyma hususunda akli bir hikmete dikkat çekmektedir. Bunun izahı 
şöyledir Yerler ve zamanlar ancak Allah'ın zikri ile şeref kazanırlar. Buna göre 
mescid, Allah'ı zikretmenin bir mekânı olup, Allah'ın zikrinden gafil olan kimse 
bite oraya girdiğinde Allah'ı hatırla/. Çarşılar ise, bunun aksinedir. Zira oralar 
dünyaya yönelme yeri olup, Allah'tan gafil olmaya yöneltir ve Allah yolunda 


tefekkür etmekten uzaklaştırır. Öyle ki Allah'ı zikreden kimse bile çarşıya 
girdiğinde Allah'ı hatırlamaktan gafil hale gelir. İşte bundan dolayı şüphesiz 


mes-cidler yerlerin en şereflisi, çarşılar ise en kıymetsizidir. 148) 
Mescidlere Gitmenin Fazilet ve Sevabı 


İkincisi, mescidlere gitmenin fazileti hakkındadır. Ebu Hureyre (r.a)'den Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivaye: edilmiştir: 

"Kim evinde temizlenir ve Allah 'm farzlarından bir farzı yerine getirmek üze re, 
Allah'ın evlerinden birine giderse, onan her adımından biri bir günahır düşürür, 
diğeri ise derecesini yükseltir." Bu hadisi Müslim rivayet etmiştir 
2) Ebu Hureyre (r.a), Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Kim sabah akşam mescide devam ederse, Allah her gidip gelişinde onun için 
cennette bir makam hazırlar." Bu hadisi, Buhâri ve Müslim Sahih'lerinde 
zikretmişlerdir. 

3) Übeyy b. Kâb şöyle demiştir: Medineli müslümanlardan öyle bir adam 
biliyorum ki evi, mescide en uzak olan zat olduğu halde Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
arkasında cemaata devam eder, hiçbir namazı kaçırmazdı. Ona: "Sıcakta ve 
karanlıkta binip geleceğin bir eşek satın alsan" denildi. O: "Allah'a yemin olsun 
ki evimin mescidin yanında olmasını istemem" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s)'e bu 
durum haber verilince, ona bunu sordu. O adam da: "Benim izlerim, adımlarım, 
aileme gidip gelmem, hep amel defterime yazılsın diye böyle yapıyorum" dedi. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Umduğum herşey senin için olacaktır" 
buyurdu. Bu hadisi Müslim Sahih'inde nakletmiştir. 

4) Câbir (ra) şöyle buyurmuştur: "Mescidin yanında boş bir af«a vardı. 

Selameoğulları Mescid-i Nebi'nin yanına göçmeyi istediler. Bu durum Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e ulaşınca, O, onlara: "Sizin mescidin yakınına gelmeyi 
düşündüğünüzü haber aldım?" diye sordu. Onlar da: "Evet biz bunu istemiştik" 
dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Ey Selameoğulları evinizi terketmeyin, zira 
mescide gelirken attığınız her adıma sevab yazılır" buyurmuştur. Bu hadisi de 
Müslim rivayet etmiştir. 

Ebu Sa'id el-Hudri (r.a)'den, 

"Hakikat ölüleri biz diriltiriz biz ve(onlann)önden yapıp gönderdikleri şeyleri ve 
eserlerini yazarız" (Yasin. 12) ayetinin bunlar hakkında nazil olduğu'L32! rivayet 
edilmiştir. 

5) Ebu Musa el-Eş'ari (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 
etmiştir: 


"İnsanların namaz bakımından en fazla ecir alanları, camilere yol bakımından en 
uzakta olanlarıdır. Cemaatta namaz kılmak için namaz vaktini bekleyen 
kimsenin ecri namazını evde kılıp da yatıp uyuyan kimsenin ecrinden daha 
fazladır." Bu hadisi de hem Buharı, hem Müslim Sahihlerine almışlardır. 

6) Ukbe b. Âmir el-Cüheni, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu 
nakletmiştir: 

"İnsan temizlenip, namazı beklemek içffi mescide gittiği zaman, sevablanni 
yazan bir veya iki kâtib meleği mescide her adımına karşılık on iyilik yazar. 
Nescidde namazı beklerken oturan kimse, Allah 'a ibâdet etmekte olan kimse 
gibi kabui edilir. Bu kimse evinden çıkıp tekrar evine dönünceye kadar namaz 
kılmakta olan kimselerden yazılır." 

7) Sa'id b. Müseyyeb'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: Ensardan birisinin ölümü 
yaklaştı. Bunun üzerine o, ailesine: "Evde kimler var?" diye sordu. Onlar: "Senin 
çoluk çocuğun. Fakat kardeşlerin ve yanında oturup kalkanlar mesciddeler" 
dediler. Bunun üzerine o: "Beni kaldırınız" dedi. Orada bulunanlardan biri, onu 
kendisine yaslayarak kaldırdı. O iki gözünü açıp, orada bulunanlara selâm verdi. 
Onlar da adamın selamını alıp ona hayır duada bulundular. Bunun üzerine o 
adam: "Bugün Hz. Peygamber (s.a.s)'den duyup da daha önce Allah rızası için 
hiç kimseye söylemediğim bir hadisi size miras bırakıyorum, Bu hadisi 
söylerken de yine Allah rızası için söylüyorum. Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
dediğini duydum: 

"Kim evinde güzelce abdestini alır, sonra müslümanlarla birlikte namazı cemaat 
halinde kılmak için mescide giderse, o sağ ayağını her kaldırışında Allah ona 
birsevab yazar, sol ayağını bastığında buna karşılık da, mescide gelinceye kadar, 
bir günahını siler. İmamla birlikte namazını kılınca günahları bağışlanmış olarak 
döner. Eğer o namazın bir kısmına yetişip bir kısmına yetişemezse de durum 
aynı olur. 0! 


8) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini Ebu Hureyre (r.a) nakletmiştir:- 

"Kim güzelce bir abdest alır, sonra mescide gider, insanları namazı bitirmiş 
olarak bulursa, Allah ona o mescidde cemaatle namaz kılıp orada bulunanların 
sevabının aynısını verir. Bu durum, onların sevablarından hiçbirşey eksiltmez. 
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9) Ebu Hureyre (r.a), Hz. Peygamber {s.a.s)'in şöyle buyurduğunu nakletmiştir: 
Dikkat edin. Size Allah 'm kendisi sebebiyle günahları affedip, dereceleri 
yükselttiği şeyi haber vereyim mi?" Sahabe, "Evet, ya Resülallah," dediler. O da 
şöyle buyurdu: "Zorluklara karşılık tastamam abdest almak, mescidlere çokça 
adım atmak, bir namazı kıldıktan sonra diğerini beklemek, işte sizin nöbetiniz 


budur, işte sizin nöbetiniz budur "921 Bu hadisi Müslim rivayet etmiştir. 

10) Ebu Seleme b. Abdurrahman, Dâvüd b. Salih'e: 

"Ey iman edenler, sabredin, sabırda yarışın ve nöbet beklesin..." (Ali imran,200) 
ayetinin kim hakkında nazil olduğunu biliyor musun?" diye sordu, 0, "Hayır ey 
kardeşimin oğlu" cevabını verdi. Ebu Seleme şöyle dedi: Ebu Hureyre (r.a)'nin 
,"Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında nöbet tutulan bir savaş yoktu, fakat bir 
namazdan sonra diğer namazı bekleme vardı" dediğini duydum. 

11) Büreyde (r.ah), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 
"Karanlıkta mescide yürüyen kimselere, kıyamet gününde tam nurları olacağım 


müjdele" [53] Nehâ'î kendilerinin, karanlık gecede mescide gitmenin bu sevabı 
gerekli kıldığı görüşünde olduklarını söylemiştir. 

12) Evzâ'i şöyle demiştir: Muhammed ashabının ve iyilik yolunda onlara tâbi 
olanların beş özelliğinden bahsedilirdi. Cemaata devam etmek, sünnete uymak, 
mescid yapmak, Kur'an okumak ve Allah yolunda cihad etmek." 

13) Ebu Hureyre (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Kim Allah için, ne/a/ malından Allah'a ibâdet edilen bir bina (cami) yaparsa, 


Allah da onun için cennette inci ve yakuttan bir bina yapar "[54] 
14) Ebu Zer (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 
Şayi "Kim Allah için bağırtlak kuşu folluğu kadar da olsa bir mescid bina ederse, 


Allah cennette ona bir ev yapar "[55] 

15) Ebu Sa'id el-Hadri (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: "Bir adamın mescide gitmeyi alışkanlık haline getirdiğini görürseniz, 
onun mü'min olduğuna şehâdet ediniz "[56] Çünkü Allah Teâlâ: "Allah'ın 
mesddlerini ancak Allah'a ve ahtretgününe inananlar imâr ederler" (Tevbe. 18) 
buyurmuştur. 

16) Ashab-ı Kiram'ın bazılarının şöyle dedikleri rivayet edilmiştir: "Mescidler 
Allah 'in evlendir. O mescitlerde Allah 'ı ziyaret eden kimselere Cenab-ı Allah 
mutlaka ikram eder." 

17) Enes (r.a). Peygamberimiz (s.a.s) "Allah'ın evlerini imâr edenler, Allah'a ait 
evler (olan mesddlerin) sakinleridir" buyurduğunu rivayet etmiştir. 

18) Enes (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'tn şöyle buyurduğunu nakletmiştir: 

"Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Verdekf/ere sanki azab etmeye karar veriyorum 
ama evlerimi imâr edenlere, Allah İçin birbirini sevenlere ve seher vakitlerinde 
istiğfar edenlere baktığımda bundan vazgeçiyorum." 

19) Enes (ra), Peygamberimizin, Gökten bir büyük belâ indirildiği zaman, 
mescidleri imâr edenlerden (namazlarını mescidlerde cemaatle kılan 


kimselerden) o belâ çevrilir" buyurduğuna rivayet etmiştir. 

20) Selman (r.a), Ebu'd Derda (ra)'ya mektubunda şöyle yazmıştır: "Ey 
kardeşim, kalacağın yer mescidler olsun. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in şunu 
dediğini duydum:"Mescidler, her müttakinin evidir. Allah, mescidleri evleri 
sayan kimselerin rahatlık, rahmet ve sırattan geçip Allah 'in rızasına ulaşmasına 
kefil olmuştur." 

21) Sa'id b. Müseyyeb, Abdullah b. Selâm (r.a)'dan şunu nakletmiştir: 
"İnsanların mescidlerde birer makamı ve bu makamda beraber oturdukları melek 
arkadaşları vardır. Melekler onları yerlerinde bulamadıkları zaman, onları 
soruştururlar. Eğer hastalanmış iseler, onları ziyaret ederler. Eğer bir sıkıntı 
içinde iseler onlara yardım ederler." 

22) Hasan el-Basri, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu hadisini nakletmiştir: "İnsanlara, 
mescidlerindeki konuşmalarının dünya işleriyle ilgili olacağı bir zaman 
gelecektir ki siz onlarla oturmayınız. Allah 'm onlara ihtiyacı yoktur." 

23) Ebu Hureyre (r.a), Hz. Peygamber {s.a.s)'in şöyle buyurduğunu nakletmiştir: 
Münafıkların kendisiyle tanındıkları alâmetleri vardır: Onların selamları lanet, 
yemekleri yağma, ganimetleri ihanettir. Onlar mescidlere ancak hemen geri 
gitmek için, namaza da sonunda gelirler. Ne ülfet ederler, ne ülfet olunur-iar. 


Onlar gece kötülük kurarlar, gündüz de böbürlene böbürlene dolaşırlar "BI 

24) Ebu Sâid el-Hudri ile Ebu Hureyre (r.a)'nin rivayet ettikleri hadiste. Hz. 
Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Allah yedi kısım kimseyi kendi gölgesinden başka gölgenin bulunmadığı 
(kıyamet) gününde gölgelendirir: Âdil devlet adamı, Allah'a ibâdetle büyüyen 
genç, mescidden çıktığı andan dönünceye kadar gönlü mescide bağlı kalan 
adam, Allah için birbirini seven ve Allah için bir araya gelip ayrılan iki kimse, 
hiç kimsenin olmadığı yerde Allah 'I anıp gözlen yaşla dolup taşan insan, güzel 
ve hoş bir kadın kendisini (zinaya) davet ettiği halde, "Ben Allah'dan korkarım" 
diyen adam ve sağ elinin verdiğini sol eli bilemeyecek kadar gizli bir şekilde 
sadaka veren birkimse." Bu hadisi Buhâri ve Müslim Sahih'lerin-de rivayet 
etmişlerdir. 

25) Ukbe b. Amir, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Mescide gitmek için evinden çıkan kimsenin her adımına mukabil sevaplarını 
yazan melek on iyilik yazar. Cemaatta namaz kılmak için mescidde bekleyen, 
sanki ibâdet etmekte olan insan gibidir. Bu kimse evine dönünceye kadar namaz 
kılmakta olan kimselerden sayılır." 

26) Abdullah b. Mübarek, Hakim b. Züreyh b. el-Hakem'den şöyle dediğini 
rivayet etmiştir: Sa'id b. Müseyyeb'e babamın şöyle sorduğunu duydum: 


"Cenazede bulunmak mı daha çok hoşuna gider, mescidde oturmak mı?" O şöyle 
cevap verdi: "Cenaze namazı kılana bir kırat sevab vardır. Cenazeye kabre 
konuncaya kadar teşyieden kimseye ise iki kırat sevab vardır. Mescid-lerde 
oturmak benim daha çok hoşuma gider. Çünkü sen orada Allah 7 fesi?? eder, 
tevhidi okur ve Allah'dan mağfiret dilersin." Melekler de: "Allah'ım, onun 
duasını kubul et ve onu bağışla" derler. Böyle yaparsan sen de, "Allah'ım, Sa'id 


b. Müseyyeb'i bağışla"de."[58] 


Mescidleri Süslemek Hakkında Üçüncüsü,  mescidleri süsleme 
konusundadır: Başa Dön 


1) İbn Abbas (ra), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 


etmiştir.Ben, mescidlerin yükseltilmesi ile emrolunma-dım "1591 Hadiste geçen 
teşyid (yükseltme) den murad, binanın yüksek yapılmasıdır. Cenâb-ı Allah'ın, 
"Yüksek burçlarda..." (Nisa,78) , yani "yüksek olarak yapılmış yerlerde" ayeti de 
bu manayadır. 

2) Hz. Ömer (r.a), bir mescid yapmayı emretti ve mimara şöyle dedi: "İnsanların 
yağmurdan koruyacak bir bina yap, kırmızı sarı renklerle onu süslemekten sakın. 
Yoksa o zaman insanlar fitneye düşer." 

3) Hz. Osman (r.a), mescidde alçıdan yapılıp asılmış bir portakal gördü de onun 
kesilmesini (kırılmasını) emretti. 

4)Ebu'd. Derdâ(ra), "Mushaflannızı süsleyip, mescidlerinizi tezyin ettiğiniz 
zaman, helak olursunuz" demiştir. 


5) Ebu Kılâbe, Enes b. Malik (r.a) ile erkenden Zaviye'yel©0| doğru çıktık. 
Sabah namazı vakti girdi. Derken bir mescide rastladık. Hz. cnes (r.a): Keşke bu 
mescidde namaz kılsaydık" dedi. Bunun üzerine bazi kimseler, "Baş-. ka bir 
mescide gidelim" dediler. Enes (r.a): "Hangi mescide?" deyince, onlar "Yeni 
yapılan bir mescide.." dediler. Enes (r.a) ise, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurmu dedi: "Ümmetimin mescidler hususunda birbirine öğündükieri halde, 
pek azı müstesna, (namaz kılarak) onları, imâr etmeyecekleri bir zaman 


gelecektir "L61 
Tahiyyetu'l-Mescid Namazı Hakkında 


Dördüncüsü, Tahiyyetü'l-Mescid (mescide girince kılınması mendub olan iki 
rekâttık namaz) hakkındadır. Buhâri ve Müslim'in Sahih'lerinde Ebu Ka-tâde es- 


Sülemi'den rivayet edilen hadise göre, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Sizden biriniz, camiye girdiğinde, oturmadan önce iki rekat namaz kıtsın. ""Bil 
ki bu hüküm, Hasan el-Basri, Mekhül, İmâm Şafii, İmam Ahmed ve İshâk'ın 
mezhebidir. Bazı âlimler, mescide girenin namaz kılmadan oturabileceğini 
söylemislerdir. Bu görüşe İbni Sirin, Atâ b. Ebi Rebâh, Nehâi ve Katâde zâh: 


olmuşlardır. İmâm Malik, Sevri ve Haneliler (Ashab-ı Rey) de bu görüştedrl02| 
Beşincisi: Mescide Giren Kimsenin Ne Okuyacağı 


Hz.Fatma (r.anha)'nın babasından (are) rivayet ettiği hadise göre, Hz.Pey-gamber 
(s.a.s) mescide girerken, Muhammed'e salat-u selam okuyup, "Ya Rabbi! 
Günahlarımı bağışlayı-bana rahmet kapılarını aç" der, çıkarken de yine 
Muhammed'e salat-u selarr okuduktan sonra Rabbil, günahlarımı bağışlayıp, 


bana fazlının kapılarını aç" derdi L©31 
Altıncısı: Mescidde Namazı Beklemenin Sevap ve Fazileti 


Altıncısı namazı beklemek için mescidlerde oturmanın fazileti hakkındadır. 

1) Ebu Hureyre (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'tn şöyle buyurduğunu nak- 

letmiştir: "İçinizden herhangi biriniz, abdestii olarak devam ettiği müddetçe 
namaz kıldığı yerde oturup beklerse melekler onun için şöyle dua ederler: "Ya 


Rabbi, onu, ya Rabbi ona merhamet et"der [64] 

2) Rivayet edildiğine göre Osman b. Maz'un (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
gelerek. "Kendimi hadım ettirmeme müsaade et" dedi. Hz.Peygamber (s.a.s): 
"Hadım eden ve kendisini hadım ettiren bizden değildir. Ümmetimin hadımlığı 
oruç tutmadır" buyurdu. Bunun üzerine Osman b. Maz'ûn: "Ya Resuiallah, ibadet 
için gezmem hususunda bana izin ver" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de 
"Ümmetimin seyahati Allah yolunda cihâd etmeleridir" dedi. Bunun üzerine 
Osman (r.a), "Bana ruhbanlık hususunda müsaade et" dedi. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de: "Ümmetimin ruhbanlığı, cemaatle namazı beklemek için mescidlerde 


oturmaktır" buyurdu.[65] 
Yedincisi: Mesciddlerde Alış-Veriş Yapma Mekruhtur Başa Dön 


Yedincisi mescidlerde alış-vertş yapmanın mekruh olduğu hakkındadır. Amr b. 
Şuayb'ın babası vasıtasıyla dedesinden (yani Abdullah b. Amr b. Asldan) rivayet 


ettiğine göre Hz.Peygamber (s.a.s), mescidlerde karşılıklı şiir söylemekten, alış- 
veriş etmekten, cum'a günü namazdan önce halka kurup oturmaktan 
nehyetmiştir. Bil ki ilim ehlinden bazıları mescidlerde alış veriş yapmayı mekruh 
görmüşlerdir. Bu görüş Ahmed b. Hambel, İshâk ve Atâ b. Yesâr benimsemiştir. 
Atâ b. Yesâr, mescidde birşeyler satan kimselere rastladığında şöyle dedi: 
"Dünya pazarlarına git, burası sadece âhiret pazarıdır." Safim b. Abdullah b. 
Ömer b. el-Hattab (r.ah)'ın, Mescid-i Nebi'ye bitişik "Bethâ" dediği geniş bir 
arsası vardı. Bu zat şöyle derdi: Şamata yapmak, şiir söylemek veya gürültü 
yapmak isteyen şu arsaya çıksın. Bil ki bizim rivayet ettiğimiz hadis camide 
halka kurup oturmanın ve cuma günü namazdan önce ilim müzakere etmek için 
toplanmanın mekruh olduğuna delâlet eder. Allah'ı zikirle namazla meşgul 
olmak ve hutbeyi dinlemek ise mekruh değildir. Namazdan sonra bir araya gelip 
halka kurmakta bir beis yoktur. 

Mescidde kaybettiği eşyasını sorup aramak ve zikir dışındaki hususlarda yüksek 
sesle konuşmak da mekruhtur. Ebu Hureyre (r.a) şöyle buyurmuştur: Mescidde 
yitiğini bulmak için arayıp soran kimseyi dinleyen, "Altah onu sana geri 
vermesin (onu bulamayasın!) Çünkü mescidler bunun için yapılmamıştır" 
desin.* 

Yine Ebu Hureyre (r.a)'den, Hz. PeygamberıtS-a.sVin şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Mes-cidde birşey satan veya alan birisini gördüğünüzde, "Allah alış 


verişini kârlı kılmasın" deyiniz."[66] 

Ebu Süleyman el-Hattabi (r.h) şöyle demiştir: "Buna, mescidin yapılış gayesine 
uygun olmayan, insanların muamele ve haklarıyla ilgili herşey girer? 

Seleften bazıları, mescidde dilencilik yapmanın mekruh olduğunu 
söylemişlerdir. Bazı selef, mescide dadanan dilenciye sadaka verilmeyeceğini de 
söylemişlerdir. 

Keza mescidlerde hadlerin (şer'i cezaların) uygulanması nehyedilmiştir. Hz. 
Ömer (r.a), had cezası gereken iki kimsenin mescidden çıkarılmasını söylemiştir. 
Hz. Ali(r.a)'nin de böyle söylediği rivayet edilmiştir. 

Mu'az b. Cebel ise şöyle demiştir: "Mescidler beş şeyden uzak tutulmuştur: 
İçinde cezaların uygulanmasından, haraç alınmasından, şiirlerin okunmasından, 
yitik eşyaların aranmasından ve çarşı pazar haline getirilmekten." 

Seleften bazıları, mescidde hüküm vermede bir sakınca olmadığına kâni 
olmuştur. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Aclân ile hanımı arasında mescidde 


mülâanel©7! (lanetleşrne) yaptırmıştır. Hz. Ömer de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 


minberinde mülâane yaptırmıştır. 
Kadı Şureyh, Şa'bi ve Yahya b. Ya'mer mescidde hüküm vermişlerdir. Hasan 


Basri ile Zürâre b. Evfâ mescidin dışındaki geniş alanda hüküm verirlerdi.L©81 
Sekizincisi: Mescidde Uyumanın, Tükürmenin Hükmü 


Sekizincisi, mescidde uyuma hakkındadır. Sahihayn'da Abbâd b. Temim, 
amcasından, onun, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir ayağını diğerinin üzerine 
koyduğu halde mescidde sırt üstü uzandığını gördüğünü rivayet etmiştir. İbni Şi- 
hab'dan da, Hz. Ömer ve Hz. Osman'ın aynı şeyi yapmış olduklarını söylediği 
rivayet edilmiştir. Bunda, evde müsaade edildiği gibi, mescidlerde de yaslanarak, 
bağdaş kurarak veya çeşitli istirahat şekillerinde oturmanın caiz olduğuna delil 
vardır. Ancak yüz üstü yatmayı Resülutlah (s.a.s) yasaklamış ve, "Bu, Allah'ın 
buğzettiği bir yatış şeklidir"!©21 buyurmuştur. Nâfi'den rivayet edilmiştir ki 
Abdullah b. Ömer bekâr bir delikanlı iken Hz. Peygamber (s.a.s)'in mescidinde 
yatardı. Bazı alimler mescidde yakabileceğini söylemişlerdir. 

Abdullah b. Abbas (r.ah) ise: "Mescidleri gece yatılacak veya öğle uykusuna 


yatılacak yerler haline getirmeyiniz" demiştir. [70] 


Dokuzuncusu:Mescidlere Tükürmenin Mekruh Olduğul 71 


Enes (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet ettiği hadise göre, O şöyle 
buyurmuştur: "Mescide tükürmek bir günahtır, onun kefareti ise onu toprağa 


gömmektir. L2] 

Buhari'nin Sahihinde Ebu Zer (r.a)'den rivayet edilgine göre, Hz. Peygamber 
(s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Ümmetimin iyi kötü bütün amelleri bana gösterildi. Yolda yürüyene eziyet 
verecek şeylerin temizlenmesini, onların iyi amelleri arasında; mescidde tü- 
kürülüp de gömülmeyen balgamı da onların kötü amelleri arasında buldum" 
Diğer bir hadiste : "Mescld, derinin ateşte büzüldüğü gibir balgamdan dolayı 
(adetâ) büzülür" buyurulmuştur. Bazı âlimler bu ifâdeden maksadın şu olduğunu 
söylemişlerdir: O yerin mescid oluşu saygıyı gerektirir. Balgamı oraya tükürmek 
ise hakaret manasına gelir. Bu ikisi arasında zıtlık vardır. İşte bundan dolayı Hz. 
Peygamber (s.a.s) bu tezadı "büzülür" ifadesiyle anlatmıştır. 

Diğer bazı alimler ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu sözle mescidde bulunan 
meleklerin durumunu anlattığını söylemişlerdir. Sahihayn'da Hammam b. 
Münebbih'in şöyle dediği yer almıştır: "Bu, Ebü Hureyre'nin Resulullah'-dan 
bize rivayet ettiği şu şeydir: 


"Sizden biri namaz kılmak için kalktığında önüne tükürmesin. Çünkü o camide 
olduğu müddetçe Allah'a münacaatta (ibâdette) bulunur. Sağına da tükürmesin. 
Çünkü sağında bir melek vardır. Soluna veya ayaklarının altına tükürsün ve 
tükrüğünü toprağa gömsün." Enes (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in kıble tarafında 
bir balgam gördüğünü ve bunun çok ağırına gittiğini, hatta yüzünde bu 
hoşnudsuzluğunun belli olduğunu ve kalkıp eliyle o balgamı yok ettikten sonra: 
"Sizden biri namaza kalktığında, o Rabbine münacaat halindedir. Bundan dolayı 
kıblenize tükürmeyin. Sol tarafınıza veya ayaklarınızın altına gelen yere 
tükürün" buyurduğunu sonra cübbesinin eteğini tutarak içine tükürdüğünü, sonra 
onu aralayıp, "Böyle yapsın" dediğini rivayet etmiştir. Bu hadisi Buhâ-ri 
Sahih'inde rivayet etmiştir. 231 


Onuncusu: Soğan Sarmısak Yiyen Kimsenin Mescide Girmesi Başa 
Dön 


Sahihi Buhari ve Müslim, Enes b. Ömer ve Câbir (r.ah)'den, Hz. Peygambber 
(s.a.s)'ın şöyle dediğini rivayet etmişlerdir: 

"Kim 6u kofcan bitkiden yerse, mescidimize yaklaşmasın. Çünkü melekler 
insanların rahatsız olduğu şeylerden rahatsız olurlar." Cabir (r.a), Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in: "Kim soğan, sarmısak yerse, mescidimizden uzaklaşsm" dediğini; Hz 
.Peygamber (s.a.s)'e, içi sebze bulunan bir tencere getirildiğini, Peygamberimiz 
(s.a.s)'in onda bir koku hissettiğini ve onun ne olduğunu sorduğunda, 
baklagillerden bir sebze olduğunun haber verildiğini, bunun üzerine 
Hz.Peygamber (s.a.s)'in buradakilerden birine verin' dediğini ve o kimseye: 
"Ye.Çünkü ben, senin huzurunda bulunamayacağın zatın (Allah'ın) 
huzurundayım" dediğini rivayet etmiştir. Bu hadisi Buhâri ve Müslim 


Sahih'lerinde zikretmişlerdir. L% 
Onbirincisi: Evlerdeki Mescidler Hakkında 


Hişâm b. Urve'nin, babasından, onun da Hz.Ajşe (r.anha)'den rivayet ettiğiine 
göre o şöyle demiştir: Hz, Peygamber (s.a.s) evlerde mescid yapmayı, oraları 
temiz-güzel tutmayı emretmiştir." Enes b. Malik (r.a) de şöyle demiş tir: Hz. 
Peygamber (s.a.s), ashabıyla birlikte mescidde iken bir bedevi Arab gelerek, 
mescidin bir kenarına bevletmiştir. Bunun üzerine Ashab ona, "Ha, hişt yapma" 
dediler. Hz. Peygamber (s.a.s): "Bırakın ona mani olmayın" dedi ve bilahare o 
adamı çağırıp, "Bu mescidler abdest bozmaya, bevletmeye ve tuvalet gibi 


kullanılmaya uygun değildir. Bunlar ancak Kur'an okumak, Allah'ı zikretmek ve 
namaz kılmak içindir "İZSİ dedi ve sonra da bir kova su i tedi. Ashab onun 


bevlettiği yere o suyu dökerek orayı temizlediler. [76] 
Gayr-i Miislimin Mescide Girmesinin Hükmü 


Fakîhler, kâfir bir kimsenin mescide girmesi hususunda ihtilâf ettiler. Ebu Hanife 
bunu mutlak olara caiz gördü, İmam Mâlik ise mutlak olarak gayr-i câiz gördü. 
Şafii (ra): "Kâfirin Mescid-i Haram'ave Harem mahalline girmesine mani 
olunur" dedi ve görüşüne birçok bakımdan delil getirdi: 

Cenâb-ı Allah: 

"Müşrikler ancak pisliktirler. Bundan dolayı, bu senelerinden sonra onlar 
Mescid-i Haram'a yaklaşmasınlar" (Tevt», 28) buyurmuştur. İmâm Şafii şöyle 
dedi: "Ayetteki Mescid-i Haram'dan murad harem mahallidir. Çünkü Cenab-ı 
Hak: "Mescid-i Haram'dan bir gece kulu (Muhammed)'i gece yürüten (Allah) ne 
yücedir!" (isrâ i) buyurmuştur. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s)'i, Hz. Hatice 
(r.a)'nin evinden yürütmüştür. Binaenaleyh ayet "Mescid-i Haram'ırç hem sadece 
Mescid-i Haram manasına, hem de bütün Harem mevkii manasına geldiğine 
delâlet etmektedir. Her iki durumda da maksad hasıl olmaktadır. Çünkü ihtilâf 
her ikisi hususundadır. 

Şayet: Bu yasaktan maksad sadece hac vaktidir. Bu sebepten dolayı Cenâb-ı 
Allah, "Bu senelerinden sonra" buyurmuştur. Çünkü hac ancak senede bir kere 
yapılır denilirse, biz deriz ki: Bu görüş birkaç bakımdan zayıftır: 

a) Bu, gereksiz yere ayetin zahiri manasını terketmektir. 

b) Fıkıh Usülü'nde de sabit olan kaideye göre bir hükmün bir vasfa dayanması, o 
vasfın, hükmün illeti olduğunu gösterir. Bu ise, onların Mescid-i Haram'a 
yaklaşmalarına mâni olan şeyin, necis olmaları olduğunu gösterir. Bu da, onların, 
müşrik oldukları sürece Mescid-i Haram'dan uzak tutulmalarını gerektirir. 

c) Eğer Allah Teâlâ, bu ayeti ile bu yasağın sadece hac mevsiminde olduğunu 
murâd etmiş olsaydı, haccın rükünlerinin çoğunun ifâ edildiği bir mıntıkayı 
zikrederdi ki bu Arafat mıntıkasıdır. 

d) Bundan muradın sadece hac mevsiminde Harem'e girme olmadığının 

delili, sıkıntısından korkarsanız, Cenâb-ı Allah sizi yakında kendi fazlından 
zenginleştirecek" (Tevbe 28) ayetidir. Buna göre, Allah Teâlâ bununla, ticaret 
maksadıyla Harem'e girmeyi kastetmiştir. 

2) Cenâb-ı Allah, “Onlar oralara ancak korka korka girerler" (Bakara, 114) 
buyurmuştur. Bu ifâde, onların Mescid-i Haram'a girmemelerini, fakat bu delilin 


ifâde ettiği hükme rağmen eğer girerlerse oradan çıkartılmaktan korkmalarını 
gerektirmektedir. Şayet: "Bu ayet Beyt-i Makdis'i tahrib eden veya Allah'ın 
Resulünü Ka'be'de İbâdet etmekten alıkoymuş olan kimselere mahsustur. Yine 
Allah 'in, "Onlar oraya ancak korka korka girerler" ayetinden maksad, oradan 
sadece çıkartılma korkusu değil, hem çıkartılma hem de cizye ödeme 
korkusudur" denilirse, biz deriz ki: 

Birinci kısma cevabımız: "Allah'ın mescidlerinden meneden kimseden daha 
zâlim kim var" (Bakara. 114) hükmü umum ifâde etme bakımından zahirdir.-Bu 
sebeple bunu bazı durumlara tahsis etmek zahirin hilâfına bir harekettir" diye 
cevab veririz. İkincisine ise: "Zahir olan Allah'ın, "Onlar oraya ancak korka 
korka girerler" sözü, bu korkunun ancak oraya girmeden dolayı meydana 
geleceğini gerektirir. Onların iddiasına göre ise, korku Mescid-i Haram'a 
girmeden dolayı olmayıp, başka birşeyden dolayı meydana geliyor. Bu izahla 
onların sözü düşer" diye cevap veririz. 

3) Allah Teâlâ, "Müşrikler, kendi küfürlerine bizzat kendileri şâhid ikenr Allah'ın 
mescidlerini imâr etmezler" (Tevbe, 17) buyurmuştur, Mescidleri imâr etmek iki 
türlü olur: 

a) Onları yapıp tamir etmek; 

b) Oralarda bulunup, oralara devam etmek. Nitekim, "Falanca, falanca mescidi 
imâr ediyor" denilir, bunun manası, "O, orada bulunuyor, oradan ayrılmıyor" 
demektir. 

Hz. Peygamber (s.a.s) de "Bir insanın mescidlere gitmeyi alışkanlık haline 
getirdiğini görürseniz, onun mü'min oliuguna şâhid olun" buyurmuştur. Bu 
böyledir. Çünkü Cenâb-ı Hak: 

"Allah'm mescidlerini ancak Allah'a ve ahlret gününe imân edenler imâr ederler" 
(Tevbe, ıs> buyurmuş ve mescidlerde bulunmayı, oraları imâr etme (tamir, 
şenlendirme, yaşatma) diye kabul etmiştir. 

4) Harem mahalline, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yaptığı şu duadan dolayı, saygı 
göstermek vacibtir: "Ey Allah'ım! Bu evin (Ka'be'nin) şerefini sayılmasını, 
tazımini ve mehabetini artır. " Buna göre Harem'i küçük düşürecek şeylerden 
korumak vacibtir. Kâfirlerin oraya girmesine müsaade etmek, Harem'i onların 
hakaretine sunmak demektir. Çünkü onların Harem hususundaki inançları bozuk 
olduğu için, çoğu kez ona değer vermez, onu kirletmeye ve pisletmeye cüret 
ederler. 

5) Hak Teâlâ, "Evimi, onu tavaf edenler için fe-mizle" (Hac, 26) ifadesiyle, 
Beytullâh'ı temiz tutmayı emretmiştir. Halbuki müşrikler, Cenâb-ı Allah'ın 
"Müşrikler ancak pisliktirler" (Tevbe, 28) ifâdesinden dolayı pisliğin 


kendisidirler. Harem'i pislikten temizlemek ise vâcibtir. Buna göre kâfirleri 
oradan uzak tutmak da vâcibtir. 

6) Biz cünübün mescide giremeyeceğinde icmâ ettik. Buna göre kâfirin öncelikle 
oraya girememesi gerekir. Fakat bu görüş İmâm-ı Malik'in mezhebinin gereğidir. 
Onun mezhebine göre kâfirler hiçbir mescide giremezler. 

Ebu Hanife, (rh.a) kendi görüşüne bazı deliller getirmiştir: 

1) Hz.Peygamber (s.a.s)'in, kendisine Yesrib heyeti geldiğinde, onları mes-cidde 
konaklattığı rivayet edilmiştir. 

2) Hz.Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Kim Ebü Sufyan'ın evine girerse emniyettedir, kim Ka'be'ye girerse 
emniyettedir. " Bu hadis, kâfirlerin Ka'be'ye girmelerinin mubah olduğunu 
gösterir. 

3) Kâfirin diğer mescidlere girmesi caizdir. Müslümanlar gibi onun Mescid-i 
Haram'a girmesi de caizdir. Ebü Hanife'nin ilk iki hadisine şöyle diyerek cevap 
veririz: O iki rivayetin hükmü İslâm'ın ilk yılları için geçerlidir, bu âyetle 
neshedilmişlerdir. Ebü Hanife'nin yaptığı kıyasa da şu şekilde cevap veririz: 
Mescid-i Haram kadr-ü kıymet bakımından diğer mescidlerden yücedir. Böylece 


aradaki fark ortaya çıkmış olur. En doğrusunu Alfah bilir. HH 


"Doğu da, batı da Allah'ındır. Onun için nereye dönersen, Allah'ın yüzü (kıblesi) 
oradadır. Şüphe yok ki Allah vâsi ve hakkıyla bilicidir' (Bakara. 115). 


Bil ki bu ayette bazı mes'elefer vardır; 
Bakara, 115 Âyetinin Nüzul Sebebi: Başa Dön 


Alimler bu âyetin sebeb-i nüzulü hususunda ihtilâf etmişlerdir. Önemli olan 
husus şudur: Ekseri âlimer bu âyetin, namazla ilgili bir hadiseden dolayı nazil 
olduğunu iddia etmişlerdir. 

Bazı âlimler ise bu âyetin, namazla ilgili olmayan bir hâdiseden dolayı nazil 
olduğunu iteri sürmüşlerdir. 

Birinci görüş, şu iki bakımdan daha kuvvetlidir: 

a) Bu, bütün sahabe ve tabiinden rivayet edilen görüştür. Selef-i Salihin'-in 
sözleri ise dinde hüccet kabul edilir. 

b) Allah Teâlâ'mn: "Nereye dönersen’ sözünün zahiri, namazda kıbleye 
yönelmeyi ifâde eder. İşte bu sebebten dolayı, Allah'ın: "Yüzlerinizi... çevirin" 


(Bakara. 144) âyetinden de ancak bu mâna anlaşılır. [78] 


Âyetin Kıble Hakkında Olduğu Görüşü 


Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Bu görüşte olanlar da birkaç 
şekilde kendi aralarında ihtilâf etmişlerdir: 

1) Allah Teâlâ bu âyetle, mü'minlerin Beyt-i Makdis'e yönelmeyi bırakıp 
Ka'be'ye dönmelerini istemiştir. Böylece Hak Teâlâ, doğunun, batının ve bütün 
yön ile tarafların kendisinin mülkü ve yarattığı şeyler olduğunu beyân etmiştir. 
Binâenaleyh Allah'ın yönelmenizi emrettiği yer kıbledir. Çünkü kıble, zatından 
dolayı kıble olmamıştır. Aksine Allah onu kıble tayin ettiği için kıble olmuştur. 
Binaenaleyh eğer Altah Ka'be'yi kıble yapmış ise bunu kabul etmemezlik 
etmeyin. Zira Allah Teâlâ kullarını dilediği gibi yönetir. O, rahmeti geniş olan ve 
kullarının menfaatlerini daha iyi bilendir. Cenâb-ı Allah bu hususu, sanki 
ktblenin neshedilip bir taraftan diğer tarafa değiştirilebileceğini beyân etmek için 
zikretmiştir. Böylece bu âyet, Allah'ın kıbleyi değiştirme hususundaki muradının 
bir mukaddimesi (hazırlaması) olmuş olur. 

2) Kıble Beyt-i Makdis tarafından çevrilince, yahüdiler bunu hoş karşıla- 
mamışlardır. İşte bunun üzerine, yahüdilerin görüşünü reddetmek için bu âyet 
inmiştir. Bu, Abdullah b.Abbas (r.a)'tn görüşüdür. Bu âyet, aynen şu âyet gibi: 
"De ki "Doğu da batı da Allah'ındır. O dilediğini, -dosdoğru yoia hidayet eder" 
(Bakara, 142). 

3) Ebü Müslim'in görüşüdür. Ona göre, yahüdi ve hristiyanlardan her biri 
cennetin başkalarına değil kendilerine ait olduğunu iddia etmişler de bunun 
üzerine, Allah Teâlâ bu âyet ile onları reddetmiştir. Çünkü yahüdiler, Allah'ın 
oradaki kayanın üzerinden göğe yükseldiğine inandıkları için, kıble olarak ancak 
Beyt-i Makdis'e; hristiyanlar da, Allah'ın: 

"Kitap'ta Meryem'i de an. Hani o, ailesinden ayrılıp doğu tarafta bir yere 
çekilmişti" (Meryem, i?)âyetinde de naklettiği gibi, Hz.İsâ (a.s) sadece doğuda 
doğduğu için kıble olarak o tarafa yönelmişlerdir. Buna göre bu iki din 
sahiplerinden herbiri, mâbudlarının bir mekâna hulul ettiğine inanmışlardır. 
Mekâna hulul etmiş olan bir varlık ise, yaratıcı değil mahlüktur. Onlar Hafik ile 
mahlüku birbirinden ayıramazken, nasıl otur da cennet sırf kendilerinin olabilir? 
4) Bir kısım âlimler şöyle demişlerdir: Allahu Teâlâ, bu âyet ile, istediği bir yöne 
yönelme hususunda insanları serbest bırakmak suretiyle, Beyt-i Mak-dis'e 
yönelmelerini neshetmiştir. Buna göre, müslümanların, namazda istedikleri yöne 
dönebilecekleri ortaya çıkmıştır. Ne var ki, Hz.Peygamber (s.a.s)'in de dilediği 
bir yöne dönme imkânı olduğu halde O, yine Beyt-i Makdis'e dönmeyi tercih 


ediyordu. Sonra Allah Teâlâ, bu hususu da kıble olarak bizzat Ka'-be'yi tâyin 
etmekle neshetmiştir. Bu, Katâde ve İbn Zeyd'in görüşüdür. 

5) Âyetten maksad, Ka'be'yi görmekte olan kimselerdir. Buna göre, bu durumda 
olan kimsenin Ka'be'nin istediği yönüne dönmesi caizdir. 

6) Abdullah b. Âmir b. Rebi'a'nın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Biz, 
Hz.Peygamber (s.a.s) ite birlikte, karanlık bir gecede, savaşta idik. Dolayısıyla 
kıble yönünü tâyin edemedik. Bu sebeble, herbirimiz önüne rastlayan bir taşı 
kıblesi kabul etti. Sonra herbirimiz namazını kıldı. Sabah olunca kıbleye 
yönelmeden namaz kılmış olduğumu?u anladık. Durumu Hz.Peygamber (s.a.s)'e 
haber verince, Allah Teâlâ işte bu âyeti indirdi." Bu hadis, onların o esnada 
Ka'be'ye dönderilmiş olduklarını gösterir. Çünkü savaş Beyt-i Mak-dis'in kıble 
oluşu neshedildikten ve hicretten sonra farz kılınmıştır. 

7) Âyet, bineğinin yöneldiği tarafa doğru, bineğinin üzerinde nafile namaz 
kılmakta olan yolcu hakkında nazil olmuştur. Sa'id b.Cübeyr'in İbn Ömer 
(ra)'den rivayet ettiğine göre, o şöyle demiştir: "Bu âyet, yolculukta bineğinin 
istediği yöne dönen ve bineğin üzerinde namaz kılan kimse hakkında nazil 
olmuştur. Hz.Peygamber (s.a.s). Mekke'den döndüğünde, bineğinin üzerinde, 
başı ile imâ ederek Medine'ye doğru nafile namaz kılmış idi." Buna göre "nereye 
yönelirseniz," âyetinin mânası, "yolculukta nafile namaz kılarken, yüzünüzü 
nereye çevirirseniz Allah'ın yüzü (kıblesi) oradadır. İstediğinize ulaşmış 
olursunuz. Şüphesiz Allah lütfü geniş ve zengin olandır. Bu hususta size ruhsat 
vermesi de onun fazlının geniş oluşundan ve zenginliğindendir. Bu gibi 
durumlarda, şayet o, kıbleye yönelmenizi farz kılsaydı, şu iki zarardan 
arkadaşlarınızdan ayrılmanız... Farz namazlar böyle değildir. Çünkü bunlar 
vakitleri belli ve sınırlı olan namazlardır. Buna göre onları edâ ederken, 
bineklerinizden inmenizi ve farz namazlarda kıbleye yönelmenizi farz kılmak 
herhangi bir güçlüğe götürmez. Nafile namazlar böyle değildir. Çünkü bunların 
vakti sınırlı değildir. Bu durumda kıbleye yönelmenizi teklif etmek bir güçlüğe 
götürür" demektir. 

Eğer, "Bu görüşlerden hangisi doğruya daha yakındır?" denilirse, deriz ki: "Allah 
Teâlâ'nın, buyruğu bir muhayyerliği imâ eder. Muhayyer (serbest) bırakmak ise 
ancak iki hususta olur. 

a) Binek üzerinde nafile namaz kılma hususunda; 

b) Karanlık vb. sebeblerden dolayı, yolculukta kıbleyi tayin etmede icti-hâd 
etmek imkânsız olunca. Çünkü bu iki durumda, namaz kılan muhayyer olur. 
Bunların dışındaki hallerde ise muhayyerlik söz konusu değildir" Allah Teâlâ, bu 
âyetle mükellefleri istedikleri yöne dönmede serbest bırakmıştır. 


"Müslümanlar Beyt-i Makdis'i şart olduğu için değil, efdal ve evlâ olduğu için, 
tercih etmişlerdir" diyenlerin görüşü, uzak bir ihtimaldir. Çünkü Ka'be'ye 
döndürülmezden önce, Beyt-i Makdis'in şeriatta önemli bir mevkii olduğunda bir 
ihtilâf yoktur. Eğer durum bu görüşte olanların dediği gibi olsaydı, böyle bir 
şerefli mevkii olmamış olurdu. Yine şöyle denilmesi gerekirdi: Beyt-i Mak-dis, 
Ka'be'nin kıble olmasıyla neshedilmiştir. Bu delil, âyetin üçüncü ve dördüncü 
görüşe hamledilmesini gerektirir. Ayeti birinci görüşe hamledenlerin ise şöyle 
demeleri gerekir: "Kıble değiştirilince, yahüdiler, hem Hz.Peygamber (s.a.s)'in 
hem de mü'minlerin daha önce Beyt-i Makdis'e yönelmiş olarak kıldıkları 
namazlar hakkında ileri geri konuşmaya başladılar. Allah Teâlâ da bu âyetle, o 
vakitte o kıbleye yönelmenin, bu vakitte ise Ka'be'ye yönelmenin doğru 
olduğunu beyân ederek, onların bu iki kıbleden herbirine yönelişlerinin izinle 
olduğunu ve o yönde Allah'ın kıblesinin olduğunu açıklamıştır. Bu görüşte 
olanlar, âyeti bu mânaya hamletmenin daha evlâ olduğunu söylemişlerdir. Çünkü 
bu her namaz kılanı içine alır. Âyet birinci görüşe hamledilirse umümi olmaz. 
Çünkü o zaman, farzları değil, sadece nafile namazları ve mukim olanların 
namazını değil, husüsi bir durumda olan yolcuların namazını içine alır. Umümi 
bir lafzı, umümi mânasına hamletmek mümkün olduğu zaman, böyle yapmak 
onu tahsis etmekten daha uygundur. 

Bu konuda söylenecek son söz şudur: Bu te'vile göre, mutlaka birtakım kayıtar 
koymak gerekir. Bu da, âyetin tefsiri hususunda şöyle denilmesidir: 
"Emredildiğiniz yönlerden hangisine dönerseniz, Allah'ın kıblesi orasıdır." Fakat 
böyle bir takdir, her halükârda gerekmektedir. Çünkü Hak Teâlâ'nın: "Kendi 
arzunuza göre nereye dönseniz, Allah'ın kıblesi orasıdır" demesi imkânsızdır. 
Öyle ise, bizim zikrettiğimiz takdirin mutlaka yapılması gerekir. Durum böyle 
olunca, muhayyer bırakma yolu ortadan kalkmış olur. Bunun bir benzeri de 
içimizden birisinin, birbirine bağlı birçok işleri çocuğuna emretmiş iken, ona 
yönelip, "Nasıl hareket edersen, rızama uymuş olursun" demesidir. Bu durumda, 
onun bu sözü, çocuğuna sıkıştırma veya serbest bırakma gibi, emrettiği üslublara 
göre bir emir mânasında anlaşılır. Bu söz, mutlak muhayyer bırakma mânasına 


hamledilemez. İşte burada da böyledir. 221 
Namaz ve Kıble İle İlgili Olmadığı Görüşü Başa Dön 
İkinci görüş, bu âyetin namazın dışında bir hâdise sebebiyle nazil olduğunu iddia 


edenlerin görüşüdür. Bunların da bazı izahları vardır. 
a) Ayetin mânası şudur: Kendisinde ismimin anılmasına mani olmaları ve 


oraların harab edilmesine gayret etmeleri sebebiyle, mescidlerime engel olarak 
zâlim olan şu kimseler için şöyle şöyle cezalar vardır. Hem onlar benden ve 
benim hükümranlığımdan kaçarak nereye yönelirlerse yönelsinler, muhakkak 
benim hükümranlığım onların yakasına yapışacak ve, benim kudretim onları 
aşacaktır. Ben onları bilirim, oldukları yer bana gizli değildir." 

Âyetin böyle anlaşılmasında, günahlardan sakındırma ve onları işlemeden 
insanları alıkoyma vardır. Allah Teâlâ'nın: "Hiç şüphesiz Allah vâsi ve âlimdir" 
buyruğu tıpkı, 

"Göklerin ve yerin bucaklarından geçip gitmeye gücünüz yetiyorsa, haydi geçin. 
Fakat bir kudret olmadıkça asla geçemezsiniz" (Rahman. 33) â.yeti gibidir. Buna 
göre âyetten maksad, Allah'ın ilminin genişliğidir. Bu da Allah'ın: “nerede 
olursanız olun, sizin yanınızdadır (Haoid. 4), "Üç kişinin bir gizli konuşması 
olsa, muhakkak O (Allah) onların dördüncüsüdür" (Mücâdele, 7); "Ey 
Rabbimiz, sen herşeyt rahmetin ve ilminle kuşattın" (Mü'min, 7); ve, "O (Allah) 
herşeyi ilmen kuşattı" (Tâhâ, 98) âyetlerinin bir benzeridir. Yani Allah ilmiyle, 
idaresiyle, kuşatmasıyla ve herşeye üstün oluşu ile bütün varlıkları kaplamıştır. 
b) Katâde şöyle demiştir: Hz.Peygamber (s.a.s) buyurmuştur ki: "Kardeşiniz 


Necâşi Öldü. Onun için cenaze namazı kılın"[80] Ashab da: "Müslüman 
olmayan bir kimse için cenaze namazı mı kılalım?" dediler. Bunun üzerine şu 
âyet nazil oldu: 

"Hakikaten Ehl-i Kitab arasında Allah'a ve hem size hem de kendilerine 
indirilene, Allah a saygı göstererek inanan kimseler vardır. Onlar Allah 'm 
âyetlerini verip az bir pahayı almazlar. işte onlar öyledir. Onlara Rableri yanında 
ecirler vardır. Muhakkak ki Allah hesabı çabuk görendir" (a-i imran. 199). 
Sahabe, "O, kıblenin dışındaki yönlere doğru namaz kılıyordu" dediler. O zaman 
da Hak Teâlâ, âyetini indirdi. Buna göre âyetin mânası, "Doğu, batı ve bunlar 
arasında kalan milletlerin yönelip namaz kıldıkları bütün yönler bana aittir. Bu 
nedenle kim yönünü benim rızamı kastederek, bana itaat niyetiyle, bu yönlerden 
hangisine dönerse orada beni, yani sevabımı bulur" şeklindedir. Böylece bu izah 
tarzında, doğuya yönelmiş olarak ibâdet edip ölen Necâşi ve arkadaşları için bir 
mazeret kapısı açılmış olur. Bu, Allah Teâlâ'nın: "Allah sizin imânlarınızı, yani 
namazlarınızı boşa çıkarmaz" (Bakara, 143)âyeti gibidir. 

c) "Bana duâedintduânızı kabul edeyim" (Mü'min, 60) 

âyeti nazil olduğu zaman, insanlar, "Ona nerede duâ edelim?" dediler. Bunun 
üzerine bu âyet nazil oldu. Bu Hasan el-Basri'nin, Mücâhid'in ve Dahhâk'ın 
görüşüdür. 

d) Bu müslümanlara bir hitapdır. Mânası şöyledir: "Allah'ın mescidlerini tahrib 


edenlerin tahribi sizi, Allah'ın yeryüzünün neresinde olursanız olun, Allah'ı 
zikretmekten alıkoymasın. Çünkü doğu da, batı da, bütün yönler de Allah'ındır." 
Bu, Ali b.İsâ'nın görüşüdür. 

e) Bazıları, bu âyetin, içtihadın şartlarını yerine getirerek, ister namaz ister başka 
bir hususta olsun, ictihad yapan kimseler hakkında nazil olduğunu 
söylemişlerdir. Bundan murad, müctehid içtihadın şartlarına hâiz olarak bir 


hüküm ortaya koymuş ise, doğruya isabet etmiştir. [81] 
İkinci Mesele 


Eğer âyeti, "İstenilen herhangi bir yöne dönmenin caiz olduğuna delâlet ediyor" 
diye tefsir edersek, bu âyet mensûh olur. Eğer, "Kıble'nin Beyt-i Makdis'den 
Ka'be'ye döndüğünü gösteriyor" diye tefsir edersek, bu durumda da âyet nâsih 
olur. Eğer bu iki şeklin dışında başka şekillerle açıklarsak, âyet ne nâsih ne 


mensüh olur. L82] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Allah'ın, âyetindeki "lâm" harfi ihtisas (aidiyet, mülkiyet bildiren) lamıdır. Yani, 
"Allah doğu ve batının yaratıcısı ve sahibidir" demektir. Bu, doğunun ve iki 
batının Rabbidir" {Rahman, in). ve, "Doğuların ve batıların Rabbitne (yemin 
ederim)" (Meânc, 40); ve, "Doğu ve batının Rabbi" {Müzzemmil, 9) âyetleri 
gibidir. Hem sonra Hak Teâlâ, bu iki yönü zikretmekle ikisi arasında yer alan 
bütün mahlûkata işaret etmiştir. Nitekim O şöyle buyurmuştur: 

"Sonra göğe yöneldi. O gök bir duman halinde idi. Ona ve yeryüzüne: "İkiniz 
ister isteyerek, ister kerhen gelin" buyurdu. Onlar da isteyerek geldik" dediler" 


(Fussliet, 11). [83] 
Ayeti Yanlış Anlayan Mücessimeyi Red 


Âyet, tecsimi (Allah'tn cisim olduğu iddiasını) nefyetmeye, tenzihi isbât etmeye 
delâlet eden en güçlü delillerdendir. Bunun izahı iki bakımdandır: 

a) Allah Teala, “Doğu ve batı Allaha aittir” buyurmu ve böylece bu iki yönün 
mülkü olduğunu açıklamıştır. Bu böyledir, çünkü, yön, vehimde uzunluğuna, 
enine ve derinliğine uzayıp giden bir şeydir. Böyle olan her şey bölünmeye 
müsaittir. Bölünen şey ise, parçalardan meydana getirilmiş şey demektir. Bu 


durumda olan her şeyin mutlaka bir yaratıcısı ve mucidi vardır. Bu delil, bütün 
cihetler için geçerlidir. Bütün cihetlerden, altı, üstü de kastediyorum. Böylece 
Hak Teâlâ'nın bütün yönlerin (cihetlerin) yaratıcısı olduğu ortaya çıkmış olur. 
Yaratan, şüphesiz yaratılanlardan öncedir. Buna göre Hak Teâlâ, âlemi 
yaratmadan önce de yönlerden ve mekânlardan münezzeh idi. Binaenaleyh 
hakikatlerin ve mahiyetlerin değişmesi mümkün olmadığj için, Aliah Teâlâ'nın 
âlemi yarattıktan sonra da önceki haliyle kalmış olması gerekir. 

b) Hak Teâlâ, "Her nereye dönerseniz, Allah 'm yüzü (kıblesi) oradadır" 
buyurmuştur. Eğer O, cisim olsaydı ve cisimden bir yüzü bulunsaydı, şüphesiz ki 
yüzü belli bir tarafta ve yönde bulunurdu. Bu durumda da, "Her nereye 
dönerseniz, Allah'ın yüzü oradadır" ifadesi doğru olmazdı. Allah Teâlâ, açıkça 
bunu ifâde ettiğine göre, O'nun cisim olmaktan münezzeh olduğunu anlamış 
olduk. 

Hasmımız bu âyeti iki bakımdan delil getirmiştir: 

1) Âyet, Allah'ın yüzünün olduğunu gösteriyor. Yüz ise ancak cisim olan 
kimselerde bulunur. 

2) Allah Teâlâ, kendisinin vâsi (geniş) olduğunu bildirmiştir. Genişlik ise 
cisimlere âit sıfatlardır. 

Hasmımızın birinci deliline şu şekilde cevap veririz: Yüz, aslında her ne-kadar 
belli bir uzuv mânasına ise de, biz, şayet burada bu kelimeyi bir uzuv oradadır" 
beyanının yalan olmuş olacağını açıklamıştık. Çünkü yüz, eğer doğu tarafına 
yönelik olsa, aynı anda batıya da yönelik olması imkânsızdır. Bu sebeple burada 
mutlaka bir te'vil yapmak gerekir. Bu te'vil de bir kaç şekilde olabilir: 

a) "Vechu'llah" (Allah'ın yüzü) izafet terkibindeki tamlama, "Beytu'llah (Allah'ın 
evi) ve Nakatu'llah (Allah'ın devesi) izafetle rinde ki gibidir. Bu tamlamanın 
mânası, Allah'ın onları yaratmasını ve icâd etmesini bir şeref verme üslubuyla 
bildirmektir. Bu sebeple Allah'ın, "Allah'ın yüzü oradadır" buyruğu, "Sizin 
kendisine yöneldiğiniz Allah'ın zâtı oradadır" manasınadır. Çünkü doğu ve batı 
tamamıyla Allah'a aittir. Kıble, ancak Allah onu kıble olarak tayin ettiği için 
kıble sayılmıştır. Buna göre, yaratma ve icâd etme yoluyla Allah'a nisbet edilen, 
Allah'ın tâyin ve tesbit ettiği âlemin herhangi bir yönü kıbledir. 

b) "Vecih" (yüz) den murad, kast ve niyettir. Nitekim Şâir: 

"Sayamadığım günahlardan Allah'a istiğmr ederim. O, niyetler ve ameller sadece 
kendisine yapılan ve kulların Rabbi olandır" demiştir. 

Bu âyetin bir benzeri de: "Yüzümü, gökleri ve yeri yaratana çevirdim (yani Ona 
yöneldim.) (En'am, 79) âyetidir. 

c) "Vech" den maksad, Allah'ın rızasıdır. Bunun bir benzeri de: 


"Biz ancak Allah'ın yüzü için (rızası için) sizi doyuruyoruz" (İnsan, 9); yüzünden 
başka, yani Allah'ın rızası için yapılandan başka, hersey yok olacaktır" (Kasas, 
ee) âyetleridir. Bu ikisi arasındaki benzeme yönü şudur: Bir insana gitmek 
isteyen kimse, şüphesiz onun yüzüne ve önüne doğru yaklaşır. Bir kimsenin 
rızasını elde etmek isteyen kimse de böyle yapar. Çünkü onun rızasına 
yaklaşmak ister. İşte bu sebepten ötürü birisinin rızasını istemek, "onun yüzünü 
istemekle" ifâde edilmiştir. 

d) "Vech" kelimesi, Allah'ın , ifâdesinde olduğu gibi, zâiddir (mânada etkisi 
yoktur). İnsanlar, başka bir mâna murad etmedikleri halde, "Bu işin vechi şudur" 
derler. Bu sözle onlar, "Burada şu kastedilmiştir" demek istemişlerdir. Bil ki bu 
açıklama lügat bakımından doğrudur. Fakat burada sözün devamı var. Çünkü 
böyle diyen kimseye, Allah'a mekân isbât etmek caiz olmadığı halde, "Allah'ın 
yüzü (oradadır)" âyetinin mânası nedir?" denilir. Bu sebeple, "Bundan murad 
şudur" diye, âyeti te'vil etmek gerekir. "Allah'ın yüzü oradadır" ifâdesinin 
mânası, kendisine dönülüp Allah 'a ibadet edilen kıble oradadır; veya Allah 'm 
rahmeti, nimeti, mükafaahnı ve masını elde etmenin yolu oradadır" şeklindedir." 
Hasmın ikinci deliline de şu şekilde cevap verebiliriz: Allah Teâlâ, kendisinin 
"Vâsi" (geniş) olduğunu bildirmiştir. Binaenaleyh bu sözü zahiri mânasında 
almak imkânsızdır. Aksi halde, Allah'ın, parçalanması, cüzlerine ayrılması 
gerekir. Böylece de bir yaratıcıya muhtaç olmuş olur. Bu kelimeyi zahirine ham- 
letmeyip, aksine mutlaka Allah'ın kudreti ve mülkünün genişliği mânasına; veya 
rahmet ve mağfiretinin genişliğine, yahut da kulları,rızasını elde edebilsinler 
diye kullarının faydasına olan şeyleri beyan etmesi hususundaki lütfunun 
genişliği mânasına alınması gerekir. Bu izah, söze daha uygun gelmektedir. 

Bu kelimeyi Allah'ın ilminin genişliğine hamletmek caiz değildir. Aksi halde 
"vâsi" sıfatından sonra, ayette "âlim" sıfatının zikredilmiş olması, lüzumsuz bir 
tekrar olurdu. HakTeâlâ'nm bu âyette "âlim" sıfatını getirmesi, namaz kılan 
kimseye Allah Teâlâ'nın gizli ve aşikâr herşeyi bildiğini, Allah'a hiçbirşe-yin 
gizli kalmadığını düşünmesi itibarıyla tefritten kaçınsın diye bir tehdid gibidir. 
Böylece, namaz kılan kimse gaflet etmekten sakınır. (vâsı'un atim) ifâdesinin, 
"şartlarına uyarak namaz kılan kimseye mükafâatını; namaz kılmayan kimseye 
de cezasını tastamam verme hususunda Allah'ın kudreti geniştir" mânasına 


olması da muhtemeldir. 184] 
Beşinci Mesele 


Birisi geldiğinde veya gittiğinde,fiili kullanılır. Bu kelime hem gelmek hem de 


gitmek mânasına 

geldiği için "ezdâd" dandır. Bu âyette, bu kelime "yönelmek, gelmek" mânasına 
kullanılmıştır. Hasan el-Basri, "tevelli" masdarından olmak üzere, "te" harfini 
fetha ile okuyarak, "Nerede, kıbleye yönelirseniz " mânasını murad ederek 


kelimeyi, şeklinde okumuştur. 185) 


Allah'a Çocuk İsnad Eden İnançlar ve Tenkidi Başa Dön 


"Onlar (yahüdi ve hristly'anlar), "Allah kendine çocuk edindi" dediler. Allah (bu 
gibi şeylerden) münezzehtir. Aksine göklerde ve yerde ne varsa hepsi O'nundur, 
hepsi O'nun emrine amadedir. O, göklerin ve yerin yaratıcısıdır. Bir şeye 
hükmettiği zaman, ona ancak "o!" der, o da oluverir" (Bakara, 116-117). 

Âyette bahsedilen söz, yahüdi, hristiyan va müşriklerin kötü fiillerinden 
onuncusudur. Yine bil ki, Hak Teâlâ'nın, âyetinin zahiri mânası, "Allah'ın 
mesdcidlerinden menedenden daha zalim kim vardır" (Bakara, mjâyetiyle 
ilgilidir. Bazı âlimlerin bu sözü sadece hristiyanlara, bazısının ise, sadece müşrik 
Araplara ait saydıklarını zikretmiştik. Biz ise bu sözün sadece yahüdilere ait 
olduğunu söylemiştik. Bu üç grup kâfir de Allah'ın çocukları olduğunu iddia 
etmişlerdir. Çünkü ya-hüdiler, "Üzeyr Allah'ın oğludur" (Tevbe, 30); hristiyanlar, 
"İsâ Allah'ın oğludur" (Tevbe.ao), müşrik Araplar İse, "Melekler Allah'ın 
kızlarıdır" demişlerdir. Bu se-beble, şüphesiz bütün bu takdirlere göre, âyette 
onlardan bu sözü nakletmek doğru olmuştur. İbn Abbas (r.a), bu âyetin Kâb 
b.Eşref, Kâb b.Esed ve Vehb b.Yahüdâ hakkında nazil olduğunu söylemiştir. 
Çünkü bu üçü, Üzeyr (a.s)'ın Allah'ın oğlu olduğuna inanıyorlardı. 

Allah Teâlâ'nın, "Allah (bu gibi şeylerden) münezzehtir" ibaresine gelince, bu 
Allah'ın kendisi onların söylediği sözlerden tenzih ettiği, ve tenzihi ifâde eden 
bir kelimedir. Nitekim Cenâb-ı Hak bir başka âyette: "Allah, kendisinin çocuğu 
olmaktan münezzehtir" (Nisa, 171) buyurmuştur. Allah bir keresinde bunu 
açıkça ifâde etmiş, bir başka kere ise, orada o mânayı gösteren karineler 
bulunduğu için kısaca, "O, münezzehtir" buyurmuştur. Bu tenzihe, Hak 
Teâlâ'nın: "Aksine göklerde ve yerde ne varsa hepsi O'nundur" esasını delil 
getirmiştir. Kâfirlerin bu husustaki itikadlannın yanlışlığına bu âyetle birçok 
bakımdan delil getirilmiştir: 

1) Vacibu'l-Vücud olan (Allah'ın) dışında kalan bütün varlıklar, li-zâtihi mümkin 
(zatı gereği mümkin)dir. Zatı gereği mümkin olan varlıklar ise sonradan 
yaratılmıştır. Sonradan yaratılmış olanlar Vacibu't-Vücüd'un mahlükudurlar. 
Mahlük olan ise Vâcibu'l-Vücüd'un çocuğu olamaz. 

Vâcibu'l-Vücüd'un dışında kalanların , zatı gereği mümkin varlıklar oluşu şöyle 
izah edilir: 

Eğer zatları gereği vâcib olan (Vâcibu'l-Vücüd) iki varlık bulunmuş olsaydı, 
bunlar şüphesiz varlıklarının vâcib olması bakımından müşterek olur, ve herbiri 
diğerinden kendilerine mahsüs olan özelliklerle ayrılmış olurdu. Müşterek olan 
hususiyetleri, birini diğerinden ayıran hususiyetlerden başkadır. Bu iki varlıktan 


herbirinin iki parçadan meydana gelmiş olması gerekir. Parçalardan meydana 
gelen her bütün, parçalarının herbirine muhtaçtır. Parçalardan herbiri ise, 
bütünden başkadır. O halde her mürekkeb (bütün) başkasına muhtaçtır. 
Başkasına muhtaç olan ise zâtı gereği mümkin olan varlıklardır. Binaenaleyh zâtı 
gereği vâcib sayılan bu iki varlıktan herbiri aslında zâtı gereği mümkin 
varlıktırlar. Bu ise hulf (tenakuz) dur. 

Sonra biz diyoruz ki: Eğer bu iki parçadan herbiri vâcib olur ise, bu hususta 
geçen taksim geri döner, ve bu o varlığın sayısız parçalardan meydana geldiği 
neticesine bizi götürür ki bu da imkânsızdır. Bunun imkânsız olmadığını kabul 
edersek maksad hâsıl olur. Çünkü her çoklukta fertler bulunur. Bu fertler zatları 
gereği vâcib olurlarsa, yukarıda anlatıldığı gibi, mürekkeb (bütün) olurlar. Buna 
göre basit de mürekkeb olur. Bu da hulf (tenakuz) dur. Eğer bu fertler (parçalar) 
mümkin olurlarsa, bu fertlere muhtaç olan bütün (mürekkeb) de, öncelikle 
mümkin olur. Böylece bu akli delil ile Vâcibu'l-Vücüd olanın dışındaki bütün 
varlıkların zatları gereği mümkin oldukları ortaya çıkmış olur. Zatları gereği 
mümkin olan her varlık, bir yaratıcıya muhtaçtır. 

Bu mümkin varlıkta yaratıcı olan varlığın tesiri, ya bu mümkin varlık henüz yok 
iken olur veya meydana geldiğinde olur. Eğer birinci ihtimal söz konusu olursa, 
bu mümkin varlık muhdes (sonradan olma)dır. Eğer ikinci ihtimal söz konusu 
olursa, bu varlığın müessir (yaratıcı) varlığa muhtaç oluşu ya varlığını 
sürdürürken veya meydana gelirken olur. Birincisi imkânsızdır. Çünkü bu var 
olanın yeniden yaratılmasını gerektirir. Böylece ikinci ihtimal kesinleşmiş olur 
ki, bu da o mümkin varlığın sonradan yaratılmış (muhdes) olmasını gerektirir. 
Böylece Allah'dan başka her şeyin, daha önce yok olduğu halde sonradan var 
olan (muhdes) bir varlık olduğu, varlığının ise ancak Allah Teâlâ'nın yaratması, 
yoktan var etmesi ve icâd etmesiyle meydana geldiği ortaya çıkmış olur. Bu 
sebeble, Allah dışındaki bütün varlıkların Allah'ın mülkü ve kulu olduğu 
anlaşılır. İşte bundan dolayı da O'nun dışındaki varlıkların O'nun çocuğu olması 
imkansız olur. 

Bu akli delili biz, Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundan elde ettik. Yani, mülkü, 
mahlüku, icâd ettiği şey ve yoktan yarattığı şey olması bakımından Allah'ın 
dışındaki herşey O'na aittir. 

2) Allah'a çocuğu olarak nisbet edilen bu şey, ya kadim (ezeli)dir veyahut 
muhdes (sonradan yaratıl m ış)tir. Eğer o ezeli olursa, ezeli olan şeylerden birine 
"çocuk", diğerine "baba" dememiz, aksini söylememizden daha uygun olmaz. 
Bu sebeple, bu şekilde söylenecek söz, delile dayanmayan bir hüküm olur. Eğer 
çocuk muhdes olursa, o zaman bu çocuk o kadim zatın ancak mahlüku ve kulu 


olur. Bu sebeble de O'nun çocuğu olmaz. 

3) Çocuğun babanın cinsinden olması gerekir. Eğer biz Allah'ın bir çocuğu 
olduğunu farzetsek, bu çocuk bazı bakımlardan Allah'a benzer, bazı bakımlardan 
da ondan ayrı olması gerekir. Böyle birşey de onların herbirinin hem mürekkeb 
hem de muhdes olmasını gerektirir. Bu ise imkânsızdır. Bu nedenle Allah ile 
onun için farzedeceğimiz çocuğun aynı cinsten olması imkânsızdır. O halde 
Allah'ın çocuğunun bulunması imkânsızdır. 

4) Çocuk, babanın kendi işlerini yerine getirmede âciz kaldığı durumlarda, onun 
yardımı umulduğu ve yaşlılıkta kendisine ihtiyaç duyulacağı için istenir. Buna 
göre, çocuk yapmak ancak kendisine fakirlik, acizlik ve ihtiyaç arız olacak 
kimseler için düşünülür. Bütün bunlar Cenâb-ı Hak için muhal olunca, Allah'ın 
çocuk edinmesi de muhal olur. 

Bil ki Hak Teâlâ, kendisine çocuk nisbet eden kimselerin sözlerini birçok ye.çde 
nakletmiş ve onlara karşı şu delili getirmiştir: "Yerde ve göklerde mev-cuâ olan 
herkes Allah'ın kuludur." 

Yine Allah, "Birşeyin olmasına hükmettiği zaman O, ona sadece "ol" der, o da 
ohrverir" esasını delil getirmiştir. Hak Teâlâ, M«ryem süresinde: 

"İşte hakkında şek (ve ihtilâf) etmekte oldukları Meryem oğlu İsâ Hak sözünde 
budur. Allah'ın evlâd edinmesi olacak şey değildir. O münezzehtir. O bir İşin 
(olmasını) isteyince ona "ol" der, o da oluverir" (Meryem, 35-36) buyurmuştur. 
Yine bu sürenin sonunda: 

' 'Dediler ki: Rahman bir evlâd edindi." Andolsun ki siz pek çirkin bir şey 
söylediniz. Onlar o Rahman (olan Allah'a) bir evlâd iddia ettiler diyer bu sözden 
neredeyse gökler parçalanacak, yer yarılacak ve dağlar parçalanıp çökecekti. 
Halbuki Rahman 'm bir evlâd edinmesi asla uygun değildir. Göklerde ve yerde 
olan herkes istisnasız, O Rahmana mutlaka kul olarak gelecektir" (Meryem, 89- 
94) buyurmuştur. 

Eğer, 'Allah'ın, konumuz olan âyette göklerde ve yerde olan herşeyin mâliki 
olduğuna; Meryem süresinde: "Göklerde ve yerde olan herkes istisnası O 
Rahman'a mutlaka kul olarak gelecektir" buyurduğu gibi, göklerde ve yerde olan 
kimselere mâlik olduğuna delil getirmesindeki hikmet nedir?" denilirse, biz deriz 
ki Allah Teâlâ'nın bu sürede: "Aksine göklerde ve yerde olan herşey Allah'ındır" 


buyurması daha mantdârc-Çünkü, U kelimesi canlı cansız herşeyi içine alır. [86] 
Kunut Kelimesinin Mânaları Başa Dön 


Allah Teâlâ'mn, "Hepsi ona itaat eder" âyeti ile ilgili birkaç mesele vardır: 


"Kunüt" masdarıntn asıl mânası "devam etmek'tir. Bu kelime dört mânada 
kullanılmıştır: 

a) Taat mânasında...Meselâ: "Ey Meryem, Habbine itaat et" (Al-i imran, 43) 
âyetinde oluğu gibi. 

b) Uzun müddet kıyamda (ayakta) durmak mânasında... Meselâ, Hz.Peygamber 
(s.a.s)'e: "Hangi namaz daha efdaldir?" diye sorulduğunda O'nun, "Kunuta uzun 


olan"[87] cevabını vermesi gibi. 

c) Susmak mânasına.. Nitekim Zeyd b. Erkam (r.a.), Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'ın 
(divanında) tam huşu ile (sessiz olarak) durun" (Bakara, 238)âyeti nazil oluncaya 
kadar biz namazda konuşurduk. Bu nazil olunca artık konuşmadık. 

d) Devam etmek mânasına.. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki bazı müfessirler, âyetini, "Yerde ve 
gökte olan herşey Allah'a boyun eğip itaat ediyor" diye tefsir etmişlerdir. Buna 
göre, lâfzındakitenvin, muzafun ileyhden bedel olarak gelmiştir. Bu Mücâhid ve 
İbn Abbas'ın görüşüdür. Buna göre bu kâfirler için, "Onlar itaat edici kimseler 
değiller" denilmiş olmaktadır. Bu durumda da diğer görüşte olanlar âyetin 
mânasının, "Kâfirler kıyamet gününde itaat ederler " şeklinde olacağını söylerler. 
Bu sonraki de Süddi'nin görüşüdür. Buna göre o şekilde tefsir edenlere: "Bu, 
mükelleflerin sıfatıdır. Halbuki, 'Göklerde olan herşey O'nundur" ifâdesi 
mükellef olmayan varlıkları içine almaktadır" denilince, bu durumda rnüfessirler 
"kunüt" kelimesine başka mânalar verme cihetine gitmişlerdir: 

a) "Yerde ve göklerde bulunan Allah'ın sanatının eserleri, bu varlıkların sonradan 
olma emareleri ve Allah'ın Rab olduğuna delil olan şeylerden dolayı, yer ve 
gökler bir yüce yaratıcının var olduğuna şehâdet ediyorlar." 

b) "Yerde ve göklerdeki herşey Allah'ın mülkünde ve O'nun ezici kudreti 
altındadır. O, onlar üzerinde dilediği gibi tasarruf eder." Bu Ebu Müslim'in 
görüşüdür. Her iki izaha göre de âyet umümidir. 

c) "Allah, bu ifadesiyle melekleri Üzeyr (a.s)'i ve Hz.İsâ (a.s)'yı kastetmiştir. 
Yani, "Kendilerine Allah'ın çocukları denilen bu varlıklar, Allah'a itaat 
etmektedirler" demektir. Hz. Ali b.Ebi Tâlib (r.a)'ın bir hristiyana şöyle dediği 
nakledilmiştir. "Şayet Hz. İsâ, Allah'a ibâdet etmekte isyan etmemiş olsaydı, ben 
onun dininde olurdum", O, hristiyan: "Hz.İsâ Allah'a itaatte son derece ciddi 
olduğu halde böyle birşey, onun hakkında nasıl söylenebilir?" deyince, Hz.Ali 
(r.a) şu cevabı vermiştir: "Eğer Hz.İsâ İlâh ise, kendisinden başkasına nasıl itaat 


eder. İbadet etmek ancak kula yakışır." Hristiyan cevab veremedi. [88] 


İkinci Mesele 


"Kunüt", lügatte "devam etmek" mânasını ifâde ettiğine göre, âyetin mânası 
şöyle olur: "Mümkin olan varlıkların bekası, ancak Cenâb-ı Allah sayesinde ve 
O'ndan dolayıdır." Bu da âlemin devam etmesi ve hayatiyyetini sürdürmesi için 
Hak Teâlâ'ya muhtaç olmasını gerektirir. Böylece mümkin varlıkların ne 
meydana gelirlerken, ne de varlıklarını sürdürürlerken bir müessire olan 


ihtiyaçlarının kesilmeyeceği sabit olur. [89] 
Üçüncü Mesele 


Burada kelime, şeklinde, akıl sahiplerini gösteren bir cemî olarak getirilmesine 
rağmen aynı âyette, akıl sahibi olmayan varlıklar için kullanılan, niçin 
getirilmiştir? denilebilir. Cevab: Burada değil de, getirilmesi, onların durumlarını 


tahkir etmek içindir. [90] 
Allah, Göklerin ve Yerin Yaratıcısıdır 


Allah Teâlâ'nın: "O, göklerin ve yerin yaratıcısıdır " âyetiyle ilgili birkaç mesele 
vardır: 2H 


Bedî İsminin Mânası 


Bedi ve mübdi aynı mânaya gelir. Kaffâl, kelimesinin (elem verici); kelimesinin 
(hakkıyla yapan) mânasına gelmesi de (yaratan) manasınadır. Fakat normal şekil 
olan, bırakılıp, (Bedi) sıfatına geçildiği için bir mübalağa manası vardır. Çünkü 
"Bedi" kelimesi, Allah birşeyi yapmazken de, yaratmanın onun şanından olup bu 


sıfata müstehak olduğunu gösterir L22 

Bu tıpkı, bu hususta sâmi ve semi kelimeleri gibidir. 

Bazen de, bedi, mübdî mânasına gelir. "İbda" inşa etmek, yoktan var etmek 
manasınadır. Bunun zıddı ise, "Bir örneğe bakarak yaratmaktır." İşte bu sebepten 
ötürü insanlar daha önce olmayan bir şeyi söyleyen veya yapan kimseye 


"mübtedi", bidatcı demişlerdir. [93] 
İkinci Mesele 


Bil ki bu ifâde, kendinden önceki âyetin mânasını tamamlamaktadır. Çünkü 


Allah Teâlâ: "Aksine göklerde ve yerde olan herşey O'na aittir" buyurmuş ve 
kendisinin gökte ve yerde olan her-şeyin sahibi olduğunu beyân etmiş, bunun 
peşisıra da bizzat göklerin ve yerin de sahibinin kendisinin olduğunu bildirmiş, 
sonra da birşeyi nasıl yoktan var edeceğini açıklayarak: 

"O, birşeye hükmettiği zaman, ona ancak "ol " der, o da oluverir" buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili olarak da birkaç mesele vardır: Da] 
Kadâ Kelimesinin İştikakı ve Mânası Hakkında Tafsilat Başa Dön 


Bazı edibler şöyle demişlerdir: aslında mastardır, ama sonradan isim olarak 
kullanılmıştır. 

Bu sebebten ötürü, kelimesinin şeklinde çoğul yapılması gibi, bu kelime de 
şeklinde çoğul yapılmıştır. Kaziyye de bu mânadadır, ülsü kelimesinin cemi ise 
dır. kelimesi fiilinden müştak olarak veznindedir. kelimesinin aslı ise, idi. Fakat 
ye harfi, zâid eliften sonra kelimenin sonunda yer aldığı için i'lâl yapılarak elife 
çevrildi. Sonra bu elif, vezninin zâid elifi ile biraraya gelince, iki elifin lâfzen 
birarada bulunması imkânsız olduğu için, hemzeye çevrildi. fiilinden olan 
kelimesi; fiilinden olan fiilinden gelen fiilinden gelen kelimeleri de bunun birer 
benzeridir. 

Kelimenin sonundaki harfin aslının hemze değil de "yâ" olduğunun delili 
kelimenin fiilinin çekiminin çoğunda harfinin bulunmasıdır. Sen, dersin. Bu 
sonuncusundaki ya, muhataba zamiridir. 

Kadâ kelimesinin mânasına gelince, terkibinin delâlet ettiği asıl mâna, 
"kat'etmek, kesip atmak, kesin karar vermek " mânâsıdır. Meselâ Arapların, 
hakim bir karara vardığı zaman, "Hakim, falanca için filanca aleyhine şu şekilde 
hüküm vermiştir" demeleri bu mânadadır. İşte bundan ötürü davaları sona erdiği 
zaman hâkime, denilir. 

İbnü'l-Enbâri, dilcilerin şöyle dediklerini nakietmiştir:kelimesinin mânası, işleri 
sona erdiren, işleri sağlam yapan demektir. Birşey tamamlanıp sona erdiğinde; 
muhtaç olanın ihtiyacını giderdiği zaman ve birisi borcunu ödediği zaman 
denilmesi bu köktendir. Sanki buna göre, mahkemeleşmeyi ve birinin kendini 
haklı görmesini sona erdirdiği veya mankem el e seri I erden herbirini diğerinden 
ayırdığı için bu ismi almıştır. Arapların, birşeyi tamamlayıp sağlamca yaptığı 
zaman, demeleri ve Hak Teâlâ'nın; "Onları, yedi gök olarak sapasağlam yaptı" 
(Fussilet, 12) buyruğu hep bu mânayadır. Bir işi tamamlayıp sapasağlam yapmak 
da bu mânayadır. Çünkü bir işi tamamlamada da, onu sona erdirmek, ve onu 
bitirmek mânası vardır. Bu mânada olmak üzere, birisi bir işi sağlamca yapıp 


bitirdiğinde, denilir. Birisi öldüğünde Arapların: ve demeleri ve birisi birisini 
öldürdüğünde, demelerine gelince, bu yukarıda geçen mânanın mecazi 
kullanılışıdır. Aralarında bulunan müşterek nokta ise, zahirdir. "Şahin süzüldü" 
ifâdesindeki fiile gelince, bu kökten değildir. Bu terkibin düzeninin (harflerinin 
yeri) değiştirilerek meydana getirilen kelimelerin mânası da bu görüşü destekler. 
Bu değiştirme ile ve kelimeleri elde edilir. Bunların birincisi ile, yardı ve yarıldı 
mânasında denilir. Yumurta, kabuğunun üstünden çatladığı zaman aynı kökten 
duvar kendiliğinden yıkıldığında denilir. Kesmek, yarmak, yarılmak ve 
yıkılmak birbirine yakın o-lan mânalardır. JJjali terkibi ve bundan müştak olan 
kelimelerin de kesmek mânasına delâlet etmeleri açıktır. Bu böyledir, çünkü 
birşey kesilince daralır, veya daralınca kesilir. Bu terkibe yakın olan kelimelerin 
de kesmek mânasına delâlet etmeleri de bu hususu kuvvetlendirir. Bunlardan 
birincisi, insan birşeyi kestiği zaman ta* denir. Btrşeyi masdarıyla adlandırmak 
suretiyle, yaş hurma toplamak, denilmesi, mef'ül mânasında fâit vezninde olarak, 
kesilmiş dal mânasında denilmesi ve tırpan gibi kendisi ile kesilen şey 
mânasında denilmesi bu köktendir. 

İkincisi, dişlerin ucuyla yeme mânasına gelen kelimesidir. Çünkü bu kelimede 
de yenen şeyi koparma (kesme) vardır. Ucu kırılmış ve körlenmiş kılıca da bu 
kökten denilir. 

Üçüncüsü, incelik mânasına gelen, kelimesidir. Zayıf olan adama, denilir. 
Çünkü azlık, zayıflık da kesmenin neticesidir. 

Dördüncüsü, fesâd mânasına gelen ilii veznindeki, kelimesidir. Su kırbası 
koktuğunda ve içindeki şey bozulduğunda, denilir.Birşeyin soyunda bir kusur 
bulunduğu zaman da, denilir Bütün bunlar kesme sebeb ve neticesi olan 
şeylerdendir. İşte, kelimesinin lügat bakımından asıl mânası hususunda 


söylenecek söz bundan ibarettir. [95] 
Kadâ Kelimesinin Kuran-ı Kerim'de Kullanılışı Başa Dön 


Kur'an'da, kelimesinin kullanıldığı mânalar hakkındadır. Âlimler bu kelimenin 
Kur'an'da değişik mânalarda kullanıldığını söylemişlerdir:. 

a) Yaratma mânasında... Mesela: 

'Allah onları yedi gök olarak yarattı" (Fussilet, inayetinde olduğu gibi. 

b) Emretmek mânasında... Meselâ: 

"Rabbin, sadece kendisine ibadet etmenizi emrediyor" (İsra, 23) âyetinde olduğu 
gibi.. 

c) Hükmetmek mânasında... İşte bu mânadan dolayı hâkime, da denilmiştir. 


d) Haber vermek mânasında...Nitekim Cenâb-ı Hak, 

"Kitap (Tevrat) da İsrâilogullanna haber verdik ki... " buyurmuştur. Kelime 
ancak, harf-i ceri ile kullanıldığında, bu mânaya gelir. 

e) Birşeyi tamamlama mânasında...Nitekim Allah Teâlâ: 

"Bu iş bitince onlar, İnzâr ediciler olarak kavimlerine döndüler" (Ahkâf, 29) 
buyurmuştur. Yine Hak Teâiâ, bu mânada: 

"İş temamlandı ve o dadının üzerinde durdu" yani "Kafirleri helak işi bittiği 
zaman " demektir. Yine, 

"Sonra kirlerini gidersinler" (Hacc.29), yani ondan kurtulsunlar, temizlenmeyi 
tamamlasınlar manasınadır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Allah Teâlâ'nın, "Bir İşe hükmetti 
zaman" ifadesiyle ilgili olarak, "Birşeyi yarattığında", "Birşeyi yapmaya karar 
verdiğinde," "Birşeyi sapasağlam yaptığında" mânaları verilmiştir. Nitekim şâir 
şöyle demiştir: 

"Onların üzerinde Davud'un güzelce yaptığı iki zırh vardır. Veya Tubba'm 


yaptırdığı geniş zırhlar vardır." 126) 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, kelimesinin, husüsi bir söz hakkında hakiki mânada kullanıldığında 
ittifak etmişlerdir. Bu, fiil veya gerçek iş hakkında hakikat olarak kullanılır mı? 
Evet, bu âyette "emir" kelimesinden murad budur. Bu konuda uzun izah Usül-ü 


Fıkıh'da geçmektedir. Eri 
Hakkında Kıraat Farkı Ve Bu Tabirin Tefsiri 


İbn Âmir, iki yer hâriç, bütün Kur'an'da geçen bu gibi âyetleri, şeklinde 
okumuştur. Müstesna olan iki yer ise Al-i İmran sûresinin başında- âyetidir. O, 
buradaki, kelimelerini merfü okumuştur. Kisâi'nin, bu kelimeyi Nahl ve Nasin 
sürelerinde mansub olarak, Kur'an'ın diğer yerlerindeki-ni ise merfu olarak 
okuduğu rivayet edilmiştir. Diğer kıraat imamları ise bu ifâdeleri Kur'an'da her 
geçtiği yerde, şeklinde merfu okumuşlardır. 

Bunun mansub okunmasının sebebi, emre cevab kabul edildiği içindir. Bu 
mânanın uzak ihtimal olduğu da söylenmiştir. Merfu okunmasının sebebi ise, 


mös-te'nef bir cümle kabul edilmesidir, takdirindedir. 1281 


Beşinci Mesele Başa Dön 


Bil ki Cenâb-ı Allah'ın, "Ancak ona "ol" derr o da oluverir" âyetinden murad, 
"Allah'ın olmasını istediği o şeye bizzat "ol" dediği ve o anda o şeyin meydana 
geldiği" mânası değildir. Çünkü bu yanlıştır. Bunun yanlış olduğuna birçok şey 
delâlet eder: 

1) Cenâb-ı Allah'ın, "ol" sözü ya ezeli (kadim) ya muhdes (sonradan) dır. Her İki 
ihtimal de fâsiddir. Böylece eşyanın meydana gelmesinin, (ol) sözüne 
dayandığını iddia eden görüş bâtıl olur. Biz, sözünün bazı bakımlardan dolayı 
kadim olması caiz değildir dedik: 

a) kelimesi kâf harfinin önce gelmesi şartıyla kâf ve nün harflerinden meydana 
gelen bir lâfızdır. O halde kâf kendisinden önce geldiği için, nün harfinin 
mutlaka muhdes olması gerekir. Kâf harfi de muhdesten hemen Önce geldiği 
için, onun da muhdes olması gerekir. 

b) (...diği zaman) kelimesi ancak müstakbele dâhil olur. Bu nedenle Allah'ın bu 
hükmetmesinin, kendisine harfi dâhil olduğu için, mutlaka sonradan olması 
(muhdes) gerekir. Hak Teâlâ'nın "ol" sözü ta'kibiyye için olan fâ harfi sebebiyle, 
Allah'ın hükmüyle alakalı kabul edilmiştir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "O zaman ona 
ancak "ol" der" buyurmuştur. Muhdesten sonra gelen de muhdestir. Binaenaleyh 
lâfzının kadim olması imkansızdır. 

c) Allah Tedâfâ, fâ-i takibiyye ile, mahlükatın meydana gelişini sözüne 
bağlamıştır. Bu sebeble O'nun, 'demesi, mahlükatın meydana gelmesinden az bir 
zaman öncedir. Muhdesten hemen önce olanın da muhdes olması gerekir. Bu 
sebeble, Cenâb-ı Allah'ın, sözünün kadim olması caiz olmaz. Yine Allah'ın, 
sözünün muhdes olması da caiz değildir. Çünkü her muhdes (sonradan olan), 
Allah'ın, demesine muhtaç olursa ve lâfzı da muhdes olursa, bu durumda, 
lâfzının bir başka, lâfzına muhtaç olması gerekir. Böylece de ya teselsül veya 
devr-i fâ-sid gerekir ki bu ikisi de muhaldir. Böylece de delil ile, sonradan olan 
varlıkların yaratılmasının, Allah'ın, "ol" demesine dayanmasının caiz oimadığı 
ortaya çıkmış olur. 

(94) Müste'net, mâna bakımından kendisinden öncesiyle alâkalı olduğu halde 
nahiv bakımından müstakil olan cümledir. 

2) Allah Teâlâ, mahlükâta, ya onlar henüz var olmazdan önce veya varlık 
âlemine girerlerken, (ol) demiştir. Henüz onlar yok iken onlara, demiş olması 
görüşü bâtıldır, çünkü mevcud olmayana, mevcud olmadığı zamanda hitap 
etmek akılsızlıktır. İkinci ihtimal de bâtıldır, çünkü bunun neticesi de, Allah'ın 
mevcud olan varlıklara, mevcud olmalarını söylemiş olduğu neticesine götürür 


ki, bunun mânası yoktur. 

3) Yaratılmış olanların bazısı cansızdır. Cansızı mükellef tutmak ise abestir. 
Hakim olan Allah'a yakışmaz. 

4) Kadir, irâdelerine göre bir şeyi yapabilen ve terkedebilen kimsedir. Biz, 
Allah'ın, ifâdesinden ayrılmış, irâde sahibi bir kadir varlığın olduğunu farzetsek, 
O ya yaratıp icad edebilen bir varlıktır veya buna kadir değildir. Eğer O 
yaratmaya imkânı olan birisi ise, bu durumda O'nun yaratması, Allah'ın, lâfzına 
dayanmaz. Eğer O yaratmayan birisi ise, bu durumda da kadir olan bu zatın 
ancak, demekle bir fiiti yapmaya kadir olması gerekir. Böylece de bu sizin, 
kudreti, diye isimlendirmeniz neticesine götürür. Bu da lâfzi bir münakaşadır. 

5) lâfzının, şayet yaratmada (tekvin) de bir tesiri olsaydı, biz de bu kelimeyi 
söylediğimizde, aynı tekvini tesirin meydana gelmesi gerekirdi. Biz bu hususun 
fesadını (bozukluğunu) açıkça bildiğimiz için, bu kelimenin yaratmada bir etkisi 
olmadığını anlamış olduk. 

6) kelimesi, kâf harfinin nün'dan önce olması şartıyla, kâf ve nün'-dan meydana 
gelmiş bir kelimedir. Buna göre müessir olan ya bu iki harfte biridir veya her 
ikisidir. Eğer biri ise, kelimesinin bir tesiri yoktur, tesir bu iki harften birisine 
aittir. Eğer tesir her ikisine birden ait ise, bu da imkânsızdır. Çünkü her ikisinden 
meydana gelen toplamın bir varlığı yoktur. Çünkü birinci harf meydana gelirken, 
ikincisi meydana gelmemiştir. İkincisi meydana gelirken de birincisi bitmiştir. 
Bu iki harfin toplamı meydana gelmezse, bu toplamın bir tesiri kesinlikle olmaz. 
7) Cenâb-ı Allah: 

"Muhakkak ki Allah indinde, İsâ'nm hâli, Âdem'in hâli gibidir. Allah o Âdem'i 
topraktan yarattı. Sonra ona "ol" dedi o da oluverdi" (Al-i imran. 59) buyurmuş 
ve "ol" deyişinin, Hz. Âdem'i yaratmasından sonra olduğunu göstermiştir. Çünkü 
birşeyden sonra olan, kendinden öncekinde müessir (etkili) olamaz. Böylece biz 
birşeyin meydana gelmesinde Allah'ın, sözünün bir etkisi olmadığını anlamış 
olduk. Bu sebeble de, bu izahlara göre, bu görüşün yanlışlığı ortaya çıktı. Bu 
sabit olunca biz deriz ki: Âyeti te'vil etmek gerekir. Bu te'vil de birkaç şekilde 
yapılabilir: 

a) En güçlü olan lefvil şöyledir-. Cenâb-ı Allah'ın, "ol" demesinden maksadı, 
eşyanın yaratılmasında kudret-i İlâhi'nin sür'atle nüfuz ettiğini göstermektir. 

Bir de bu, Hak Teâlâ'nın eşyayı, düşünmeksizin, yardım olmaksızın ve 
denemeksizin yarattığını gösterir. Bunun bir benzeri de, Allah'ın gökleri ve yeri 
yaratışını anlattığı şu sözüdür: 

"Allah o (göğe) ve arza "ister isteyerek, ister istemeden (kerhen) gelin " dedi. 
Onlar da "İsteyerek geldik" dediler" (Fussiiet, n). Bu, onların söylediği bir söz 


olmadığı halde, o yer ile göğün yaratılmasında ilâhi kudretin, hiçbir maniayla 
karşılaşmaksızın süratli bir şekilde nüfuz edişini göstermektedir. 

Arapların şu sözü de;bunun bir benzeridir: Duvar, kazığa: "Beni niye 
yarıyorsun?" demiş, o da: "Beni çakana sor. Çünkü arkamda olan peşimi 
bırakmıyor." 

Şu âyet de bunun bir benzeridir: 

"Herşey Allah'ı (o hamdiyle teşbih ediyor. Fakat siz onların Oo teşbihini 
anlamazsınız" (44). 

b) "ol" sözü, Allah'ın melekler için yaptığı bir alâmettir. Melekler bu sözü 
duydukları zaman, bir işin, bir şeyin meydana geleceğini anlarlar. Bu görüş 
Ebü'l-Huzeyl'den nakledilmiştir. 

c) Bu, Allah'ın kendilerine: "Hor ve hakir maymunlar olun" (Bakara. 65) dediği 
ve benzeri durumda olan mevcud insanlar için söylediği bir sözdür. Bu, Esam'ın 
gördüşüdür. 

d) Bu, diriler için bir ölüm, ölüler için ise, bir dirilme emridir. Bu görüşlerin 


hepsi zayıftır, kuvvetti olanı, birinci görüştür. 9) 


"Bilmeyen kimseler: "Allah bize (açıkça, yüzyüze) konuşsa ya.. Yahut bize bir 
mucize gelse ya..." dediler. Onlardan önceki insanlar da tıpkı onlar gibi 
söylemişlerdi. Kaibleri birbirine ne kadar benziyor. Biz, hakikatleri İyice bilmek 
isteyenlere âyetlerimizi açıkladık" (Bakara, 116). 

Bu âyette bahsedilen husus, yahüdi, hristiyan ve müşriklerin kabin, çirkin 


işlerinden onbirincisidir. Bu âyetle ilgili meseleler vardır. 1100) 
Birinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Allah, yahüdi, hristiyan ve müşriklerin tev hid inancını yaralayan bir 
inançlarını -ki o da Allah'ın çocuk edindiği inançlarıdır- anlatınca, bu âyette de 
peygamberlikle ilgili yanlış inanışlarını anlatmıştır. Çoğu tefsirciler: "Bu âyette 
bahsedilenler müşrik Araplardır. Buna, Allah Teâa'nın: 

"Onlar, "Bizim için şu topraktan bir pınar akıtmadan sana katiyyen inanmayız" 
(isra eoj; 

"Evvelki (peygamberlere) gönderildiği gibi o (Muhammed) bize de bir mucize 
getirsin" (Enbiya, 5); ve: ' 

"Bizim üzerimize melekler indirilmeli değil miydi. Veya Babbimizi görmeli 
değil miydik?" dediler" burkan. 21) ayetleri delâlet etmektedir" dediler. Çoğu 
müfes-sirlerin görüşü budur, fakat Ehl-i Kitab'dan olanların da bu isteklerde 


bulundukları sabittir. Cenâb-ı Allah'ın, 

"Ehi-t Kttab, senin, üzerlerine gökten bir kitab indirmeni isterler. Onlar 
Musa'dan, daha büyüğünü istemişlerdi" (Nisa, 153) ayeti buna delildir. 

Eğer, "Ayetten muradın Arap müşrikleri olduğuna, bahsedilen kimselerin 
"bilmeyen kimseler" olarak tavsif edilmesi delâlet etmektedir. Çünkü Ehl-i 
Kitab, İlim ehli oian kimselerdir" denilirse, biz deriz ki: Müşrikler tevhidi ve 
nübüvveti (Peygamberlik müessesesini) gerektiği şekilde bilmiyorlardı. Ehl-i 


Kitab da bunları gerektiği şekilde bilmiyorlardı. HOL 
Kâfirlerin istedikleri Mucizeyi Allah Niçin Ortaya Koymadı? 


Kâfirlerin tutundukları bu şüphenin izahı şudur: Ha: Kim Olan Allah, birşeyi 
meydana getirmek istediğinde, mutlaka, ona götüren en kestirme, şek ve 
şüpheden en uzak yolu tercih eder. Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz 
ki:"Allah Teâlâ, meleklerle konuşur, Hz. Musa (a.s) ile konuşmuştur. Halbuki 
sen Ey Muhammed 

Allah'ın sana konuştuğunu iddia ediyor, delil olarak da, "Kuluna vahyettiğini 
vahyetti" (Necm, 10) ayetini ileri sürüyorsun. Öyle ise, O Allah niçin bize bizzat 
hitap edip, itikadımızın kuvvetlenmesi ve ortadaki şüphelerin gitmesi için senin 
peygamber olduğunu açıkça İfâde etmiyor? Allah Teâlâ böyle yapmadığına göre, 
niçin sana has ayet ve mucizeler vermiyor?" 

Bu, iddia Kur'an'ın bir mucize ve delil oluşuna müşriklerin bir tân'ıdır. Çünkü o 
müşrikler, O'nun bir mucize olduğuna ikrar etmiş olsalardı, "O, bize bir ayet 
getirmeli değil miydi?" demeleri mümkün olmazdı. Sonra Hak Teâlâ bu şüpheyi, 
şu buyruğu ile cevaplandırmıştır: 

Bu cevabın özü şudur: Biz, Hz. Muhammed (s.a.s)'in sözünü, mucizelerle 
kuvvetlendirdik, sözünün doğruluğunu ayetlerimizle yani Kur'an ve diğer 
mucizelerimizle beyân ettik. Bu sebeple, danasını istemek işi yokuşa sürme 
babmdandır. Durum böyle olunca, bazı sebeblerden dolayı, onların bu isteğine 
icabet etmemek gerekir. 

a) Tek bir delil bile bulunduğu zaman, mükellef istediğini elde etmiş olur. Eğer 
mükellefin maksadı hakkı bulmak İse, bu tek delil yeter. Bununla yetinil-meyip 
fazlası istenirse, böyle bir talebin inâd ve diretme babından olduğunu anlarız. 
Bundan dolayı, böyle bir isteği yerine getirmek gerekmez. 

Bunun bir benzeri de. 

"Onlar, "Ona Rabbtnden (başka) ayetler indirilmeli değil miydi?" dediler. De ki; ' 
'O ayetler ancak Allah 'm nezdindedir. Ben sadece bir apaçık haber verenim." 


Sana indirdiğimiz ve kendilerine devamlı okunan kitap onlara yetmiyor mu?" 
(Ankebüt, 50-51) ayetidir. Böylece Cenâb-t Hak, onları Kur'an'dan sadra şifâ 
veren delillerle susturmuştur. 

b) Eğer Allah Teâlâ, bu mucizeyi indirmesi halinde onların imân edeceklerini 
bilseydi, onların isteğini yerins getirirdi. Fakat Allah, onların istediklerini yerine 
getirse de bunun sadece onların inâdlarını artıracağını biliyordu. Bundan dolayı 
onların isteklerini yerine getirmedi ve şöyle buyurdu: 

"Eğer Allah onlarda bir hayır olabileceğini bilseydi, onlara bunu işittirirdf. Fakat 
onlara işittirse bile (bu hallerinde), onlar yüz çevirici olarak arkalarını 
dönerlerdi" (Enfal.23). 

c) Bu mucizelerle ilgili olarak çeşitli zararlar meydana çıkmıştır. Bu mucizelerin 
meydana gelmesi, bundan sonra da tekziblerine devam etmeleri halinde, çoğu 
kez onların helak olmalarını ve köklerinin kazınmasını gerektirirdi. Bu 
mucizelerin bir kısmı, mükellefiyeti ihlâl eden, iman etmeyi mecburi hale getiren 
bir özelliğe sahiptir. Bunların çok sayıda olması ve peşpeşe gelmesi, mucize oluş 
durumlarını bozabilirdi. Çünkü harikulade şeyler peşpeşe geldiğinde, harikulade 
olmaktan çıkar, normal görülmeye başlarlar. Bu durumda da mucize olmaktan 
çıkar. Bütün bunlar Allâmu'l Guyüb (gaybları en iyi bilen) Allah'dan başka hiç 
kimsenin bilemiyeceği hususlardır. Böylece münkirlerin bu olur olmaz 
isteklerinin yerine getirilmemesinin Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğini 
yaralamayacağı sabit olmaktadır.Cenâb-ı Allah'ın: Kalblerl birbirine ne kadar 
benziyor!" buyruğundan murad, peygamberleri yalanlayan bütün milletlerin söz 
ve fiillerinin birbirine benzemesidir. Cenâb-ı Allah onların, Biz tek bir çeşit 
yemeğe tahammül edemeyiz" (Bakara, 61) Onların putları gibi bize de bir put 
yap " (A'râf, 128); "Bizimle alay mı ediyorsun?" (Bakara, 67) ve, "Allah'ı bize 
açıkça göster" (Nisa, 153) dediklerini naklettiği şeklide, Hz.Musâ (a.s)'nın 
kavminin devamlı inadlaşıp bâtılı istemeleri gibi, müşrik Araplar da devamlı 
inâd, diretme ve bâtılı, isteme hususlarında aynıdırlar. 

Hak Teâlâ'nın, "Biz hakikatleri iyice bilmek isteyenlere ayetlerimizi açıkladık" 
ifâdesinden murad, Kur'an'ın yanısıra ağacın yürümesi, kurdun konuşması ve az 
bir yemekle büyük kalabalıkları doyurma gibi Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
gösterdiği mucizelerin, yakini imanı elde etmek isteyenler için kuvvetli birer 


delil olduğunu bildirmektir. H02] 


"Şüphe yok ki biz seni kâmil bir müfded ve gerçek bir korkutucu olarak Hak İle 
gönderdik. Sen cehennemliklerden mes'ul değilsin" (Bakara, 119). 
Bu kâfirler inadlarında, bâtıl diretmelerinde ısrar edip, işi yokuşa sürmek için 


yeni mucizeler isteyince, Allah Teâlâ, peygamberine, onların dini faydaları için, 
daha fazla mucize getirmeyeceğini beyan etmiştir. Allah Teâlâ bu şekilde 
açıkladığı gibi, onların küfürde ısrar etmelerinden dolayı peygamberinin 
üzüntüsü artmasın diye, tebliğ ve ikaz konusunda Hz. Peygamber (s.a.s)'in daha 
fazla bir şey yapamayacağını da açıklamıştır. 

Ayetteki, "Hak ile" buyruğu hakkında bazı izahlar yapılmıştır 

a) Bu ifâdedeki "be" harf-i cerri, fiilinden anlaşılan, masdarına müteallikdir. 
Yani, "Biz seni hak bir irsal (gönderiş) ile gönderdik" demektir. 

b) Bu harf, "beşir" ve "nezir" kelimelerine mütealliktir. Yani, "Sen Hak ile 
müjdeleyici (beşir), Hak ile korkutucusu (nezir)sin" manasınadır. 

c) "Hak" kelimesinden murad, din ve Kur'an'dır. Yani ayet, "Biz seni Kur'an, 
Allah'a itaat eden kimseleri sevapla müjdeleyici, O'nu inkâr edenleri de ikâbla 
korkutucu olsun diye gönderdik" manasınadır. 

Uygun olan, "beşir" ve "nezir" kelimelerinin (Kur'an'ın değil) peygamberin bir 
sıfatı olmasıdır. Cenâb-ı Hak sanki şöyle buyurmaktadır: "Ey Muhammed, sana 
uyup dinine girenleri müjdeleyesin, seni inkâr edip dininden sapanları korkutasın 
diye seni hak ile gönderdik." 

Allah Teâlâ'nın, 'Sen, cehennemliklerden mes'ul değilsin" ayetinin iki kıraat şekli 
vardır. Ekseri kıraat alimleri fiildeki "te" ve "lâm" harflerini, cümleyi haber 
cümlesi kabul ederek, ötüreli, şeklinde; Nâfi ise "te" harfini fethalı, lâm harfini 
de meczum okuyarak ve cümleyi inşâi cümle (nehiy cümlesi) kabul ederek, 
şeklinde okumuştur. 

Birinci kıraata göre âyetin birkaç türlü izahı vardır: 

a) Onların varacakları yer cehennemdir, bu sebeple onların inkârları sana zarar 
vermez. Sen bundan mes'ul değilsin. Bu, aynen, Hak Teâlâ'nın, "Sen 
ancaetmekle sorumlusun. Onların hesabı bize ait" (Rad, 40) ve, "O, peygamber, 
kendisine yüklenen görevden, sizler de size yüklenen (mükellefiyetlerden 
sorumlusunuz" (Nur, 54) ayetleri gibidir. 

b) "Sen doğruyu bulmuşsun. Sana başka birşey gerekmez. Binaenaleyh onlartn 
inkârlarından ve azâb-ı İlâhi'ye düşmelerinden dolayı üzülüp kederlenme." 
Bunun bir benzeri, Allah "O halde nefsin, onlara üzülmesin" (Fatır. 8) ayetidir. 
c) Şu anda itaat edene ve isyan edene bakma. Çünkü durum bazan değişebilir. O 
halde bu, gayba ait bir husustur. Binaenaleyh sen bundan mes'ul olmazsın. 
Ayette, yakın uzak hiç kimsenin, başkasının günahından mes'ul olmayacağına ve 
onun yaptıklarından sorumlu tutulmayacağına bir delil vardır. 

İkinci kıraat şekline göre de ayetin iki türlü izahı vardır: 

a) Rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s): "Keşke ana-babamın ne 


yaptıklarını bilebilseydim" demiş, bunun üzerine kâfir olanların durumunu 
öğrenmek istemekten nehyedilmiştir. Bu rivayet akla uygun değildir. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), ebeveyninin kâfir olduklarını, kâfirlerin ise azaba duçar 
olacaklarını biliyordu. Buna rağmen O'nun, "Keşke ana-babamın ne yaptıklarını 


bilseydim" demesi nasıl mümkün olur 71103) 

b) Ayetteki nehyin manası, kâfirlerin içine düştükleri azabın büyüklüğünü ifâde 
etmektir. Nitekim bir musibete uğrayan kimsenin durumunu sorduğunda sana bu 
manada, "Onu hiç sorma!" denilir. Azabın büyüklüğünü ifâde edişin izahı şudur: 
"Sorulan kimse, içine düştüğü şeyin çirkinliği sebebiyle dillere düşmesinden 
dolayı sızlanır. Binaenaleyh bunu,ona sorma, ve onun canını sıkan şeyi ona 
yükleme", veya, "Ey haber soran kimse, sen, duyanı dehşete düşüreceği ve 
canını sıkacağı için, onun haberini duymaya dayanamazsın. Binaenaleyh sorma." 
Übey (f şeklinde, Abdullah b. Mes'ud (r.a)'in şeklinde kıraatleri birinci kıraati 


güçlendirmektedir. 104] 


"Ne yahudiler, ne de hristiyanlar, sen onların dinine uymadıkça, asla senden 
hoşnûd olmazlar. De ki; Allah'ın hidayeti (İslâm), doğru yolun tâ kendisidir. Eğer 
sana gelen (bunca) ilimden sonra onların heva ve heveslerine uyacak olursan, 
yemin olsun ki senin için Allah 'dan başkan bir dost, ne de bir yardıma 
bulunmaz" 

(Bakara, 120). 

Allah'u Teâlâ geçen ayette peygamberini sabra davet edip illetin onlar tarafından 
değil de peygamber tarafından zail olduğunu, onların Hz. Peygamberi tekzibe 
devam etmede bir mazeretleri kalmadığını beyân edince, bunların bâtılda 
diretmeleri ve küfürde ısrarları hususundaki durumlarının, peygamberin kendi 
dinlerine uymasını isteme derecesine, peygamberin getirdiği kitaba razı 
olmayacaklarına, tam aksine peygamberin onların dininde kendilerine uymasını 
isteme derecesine vardığını peşisıra getirdi. Böylece bununla onların Hz. 
Peygambere ne derecede düşman olduklarını beyan ederek, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın onlara uymayacağını açıkladı. 

"Millet" din demektir. Sonra Cenâb-ı Hak, Allah'ın hidayetinin kişileri İslama 
götüren gerçek buyurmuştur. "Hidayet" ismiyle adlandırılabilecek tek şey 
Allah'ın hidayetidir. Bu, hidayetin hepsidir. Onun dışında hidayet yoktur. Ehl-i 
Kitab'ın uymaya davet ettikleri şey hidayet olmayıp, aksine hevâ-vü hevestir. 
Sen, Allah'ın şu sözüne baksana: Kati delillerle doğruluğu bilinen dine dâir, "ilim 
sana geldikten sonra", onların "heva" ve bid'at olan görüşlerine "uyarsan", seni 
koruyacak ve seni müdafaa edecek, "Allah'dan başka hiçbir dostun ve yardımcın 


olmaz. " Aksine ona taate devam edip, O'nun ipine sımsıkı sarıldığın zaman 
insanlardan seni koruyacak olan Allah” dır. 
Alimler ayetin bazı şeylere delalet etttiğini söylemişlerdir. 

1) Allah'ın bir kuluna, yapmayacağını bildiği bir iş hususunda, va'idde 
bulunması caizdir. Çünkü ayetten alınan bazı şeylere delâlet ettiğini 
söylemişlerdir: 
misalde, Allah, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yahudi ve hristiyanların hevâ-vü 
heveslerine uymayacağını biliyordu. Bununla beraber, onu bundan dolayı tehdid 
etmiştir. Bunun bir benzeri de Allah'ın, "Eğer müşrik olursan amellerin boşa 
gider" (Zümer, 65) ayetidir. Peygamberi bu fiilden men edenin veya men eden 
şeylerden birinin bu tehdit olması ihtimalinden dolayı, bu tehdidin yapılması 
yerinde olmuştur. 

2) Allah'ın, "İlimden sana geldikten sonra.." ifâdesi, tehdidin ancak delil 
getirmeden sonra caiz olacağını gösterir. Bu doğru olunca, tehdidin ancak 
kudretten (güç yetirmeden) sonra olması daha uygundur. Bu sebeple, teklif-i 
mâla yutâkı (güç yetirilemeyen şeyle mükellef tutmak) caiz görenlerin iddiası 
geçersizdir. 

3) Bu ayette, hevâ-vü hevese uymanın ancak bâtıl birşey olduğuna delil vardır. 
İşte bu yönden ayet, taklidin bâtıl olduğuna delâlet eder. 

4) Ayette, azabı haketmiş kimselerin şefaatçisinin olmadığına delil vardır. Çünkü 
hevasına uyduğunda bir şefaatçi ve yardımcı bulabilecek olsaydı, Peygamber 
öncelikle bulurdu. Bu son görüş zayıftır. Çünkü Ehl-i Kitab'ın nevalarına uymak 


küfürdür. Bize göre ise, küfür için şefaat yoktur. noS] 


"Kendilerine kitab verdiğimiz kimseler onu, hakkını vererek okurlar, ona imân 
edenler bunlardır. Kim onu inkâr ederse, onlar en büyük za. uğrayanların tâ 
kendileridir" (Bakara, 121). 


Bil ki bu ayette birkaç mesele vardır: 1106) 


Birinci Mesele Başa Dön 
kelimesi birinci mübteda, kelimes, de ikinci mübteda olmak üzere ref 


mahallindedirie-<u ötUti ifâdesi ise, il nin haberidir. HOZ 


İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine kitab verdiğimiz kımseler..." ifadesiyle kimlerin 
kastedildiği hususunca iki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Bunlar, Allah'ın Kur'an'ı kendilerine verdiği mü'minlere Bu 
görüşte olanlar, şu delilleri getirmişlerdir: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu, hakkını vererek okurlar" ifâdesi, bu kitabı o ı maya 
bir terğib ve teşvik, bu okuyuşu da bir medihtir. Bu durumda olan kıta. Tevrat ve 
İncil değil Kur'an'dır. Çünkü Tevrat ve İncil'i okumak caiz değile 

b) Hak Teâlâ'nm, "İşte ona İman edenler bunlardır" ifâdesi, imanın bulara 
hasredildiğini gösterir. Eğer Ehl-i Kitab'tan bahsediliyor olsaydı, böyle olmazdı. 
c) Allah Teâlâ, ' Kim onu inkâr ederse, onlar en büyük zarara uğrayanla nn tâ 
kendileridir" buyurmuştur. Hakkında böyle hüküm verilecek kitap ise ancak 
Kur'an'-ı Kerim'dir. 

İkinci Görüş: Allah'ın kendilerine kitap verdiği kimselerden maksad, 
yahudilerden Hz. Muhammed (s.a.s)'e imân etmiş kimselerdir. Bunun delili ş- 
dur. Daha önce bahsedilenler sadece Ehl-i Kitap'tır. Cenâb-ı Hak, Ehl-i Kitabi r 
gittiği yolu zemmedip yaptıkları çirkin işleri haber verince, bunun peşisıra 
yahudilerin yolunu bırakan, hatta Tevrat'ı tefekkür edip, onu tahrifi terkederek, 
ondan Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğinin doğruluğunu anlayan kimseleri 


medhetmiştir. (108) 


Kitap Verilenler Kimlerdir Ve Tilâvet Hangi Mânâlara Gelir? 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu, hakkını vererek okurlar" sözüne gelince, okumanın 
(tilâvetin) iki manası vardır: 

a) Kıraat (okumak); 

b) Bilfiil uymak. Çünkü başkasına uyan kimse için,Ona bilfiil uydu" denir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onu izleyen aya yemin olsun" (Şems,2)buyurmuştur. A, 
Jtin zahirine bakılırsa, bu ifâde her iki manayı da içine alır, her iki manada da 
m'übalağa etmek doğru olur. Çünkü başkasına uyan, bazan uymayı hakkıyla 
yapar, ondan birşey aksatmaz. Okuyan da, okumanın hakkını ifâ eder, okumada 
gerekli hiç birşeyi ihlâl etmez. 

Buradaki tilavet kelimesini okuma manasına alanlar da değişik izahlar 
yapmışlardır: 

1) Onlar Kur'an'ı düşünüp, gereğiyle amel edip, helâl, haram ve diğer hususlarda 
O'nun hükümlerine sımsıkı sarılmışlardır. 

2) Onlar, namazda ve yalnız başlarına iken Kur'an okuduklarında, huşu ve 
huzü'ya girerler. 


3) Onlar, Kur'an'ın muhkem ayetleriyle amel edip, müteşâbih ayetlerini tasdik 
ederek, kendilerine müşkü gelen ayetler hususunda bir fikir yürütmez, onları 
Allah'a havale ederler. 

4) Onu Allah'ın indirdiği şekilde okurlar, kelimelerini yerlerinden oynatıp tahrif 
etmezler ve O'nu doğru olmayan şekillerde tefsir etmezler. 

5) Ayet bu izahların hepsine birden hamledilebilir. Çünkü bu izahlar tek bir 
manada birleşiyorlar ki o da, Kur'an'ın ayetlerine saygı duymak ve bunların hem 
lâfızlarına hem de manalarına uymaktır. Bu sebeple Allah'ın kelâmının 
faydalarını çoğaltmak için, lâfzı müşterek olduğu manalara hep birden 


hamletmek gerekir. Allah en iyisini bilendir. [109] 


"Ey İsrâiloğullan size ihsan ettiğim (bunca) nimetimi ve sizi (bir zamanlan 
âlemler üzerine hakikaten üstün kılmış olduğumu hatırlayın. Hiçbir kimsenin 
kimseden yana birşey ödeyemeyeceği, kimseden bedel kabul olunmayacağı, 
kimseye şefaatin fayda vermeyeceği, o (kâfirlere) yardım da edilmeyeceği bir 
günden sakının" (Bakara. 122-123). 

Bu iki ayetin tefsiri, daha Önce geçmiş olan benzeri iki ayette geçmiştir (Bakara. 


47-48). LL10] 


İslâm'ı Tebliğ Gayesiyle Hz. İbrahim (a.s) Kıssasına Geçiş Başa Dön 


"Ve hatırlayın o zamanı ki Rabbi, İbrahim'i birtakım kelimelerle imtihan edip de 
o, bunları tamamen yerine getirince: "Seni insanlara imam (önder) yapacağım" 
buyurmuş. (İbrahim): "Zürriyetimden de.." demiş, Allah ise: "Zâlimler ahdime 
eremez" demişti" (Bakara. 124). 

Bil ki Allah Teâlâ, İsrailoğullanna çeşitti nimetlerini ve onlartn dinleriyle fiilleri 
hususundaki kabahatlarını sonuna kadar sayıp bu bölümü, söze başladığı, 
(Bakara, 47-48) ayetleriyle bitirince, bir başka izaha başlamıştır. Bu da Hz. 
İbrahim (a.s)'in kıssasının ve çeşitli hallerinin anlatılmasıdır. Bunun hikmeti 
şudur: Hz. İbrahim (a.s), faziletini bütün milletlerin ve grupların kabul ettiği bir 
kimsedir. Meselâ müşrikler, onun faziletli olduğunu kabuf edip, onun soyundan 
gelme, Harem'inde yerleşmiş olma ve onun yaptığı Ka'be'ye hizmet etme ile 
şeref duyarlardı. Yahudi ve hristiyaniar gibi Ehl-i Kitab olanlar da onun faziletini 
ikrar edip, onun soyundan olduklarını söyleyerek iftihar ederlerdi. İşte bu 
nedenle Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in, müşriklerin, yahudi ve hristiyanların 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in sözünü kabul etmelerini, dinini tasdiki ve şeriatine 
uymalarını gerektiren birtakım işlerinden bahsetmiştir. Bunu birkaç türlü izah 


edebiliriz: 

a) Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'e bazı mükellefiyetleri emredip, o da bunları 
yerine getirince ve sorumluluğundan kurtulunca, nübüvvet ve imamete nail 
olmuştur. Bu da yahudi, hristiyan ve müşriklerin dikkatini, dünya ve ahirette 
hayrın ancak isyan ve inadı bırakarak, Allah'ın ahkâm ve tekliflerine uymakla 
meydana geleceğine çekmiştir. 

b) Hak Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in imameti, soyu için de istediğini naklederek, 
"Zalimler ahdime eremez" buyurmuştur. Bu ifâde dini husustaki imamet 
(önderlik) ve reislik makamının zalimler için söz konusu olamayacağını gösterir. 
İşte bu sebeple zalimler, bu makamı elde etmeyi istediklerinde, onlara inadı, 
diretmeyi ve bâtılda taassubu terketmeleri vâcib olur. 

c) Haccetmek Hz.Muhammed (s.a.s)'in dininin hususiyetlerindendir. Bundan 
dolayı Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'e uymanın vâcib olduğu konusunda, 
yahudi ve hristiyaniar için adetâ bir hüccet olsun diye, Hz. İbrahim'in de hacc 
yaptığını nakletmiştir. 

d) Kıble, Beyt-i Makdis'den Ka'be'ye çevrilince bu, yahudi ve hristiyanların 
gücüne gitmişti. Hak Teâlâ, Ka'be'nin, kendisine saygı duymanın ve uymanın 
vâcib olduğunu (o kabullendikleri İbrahim'in de kıblesi olduğunu 
açıklamıştır. Böylece bu, onların kalblerinde bu husustaki öfkenin gitmesini 
sağlayacak hususlardan olmuştur. 

e) Müfessirlerden, Allah'ın kendisiyle Hz. İbrahim'i imtihan ettiği kelimeleri, 
neticeleri beden temizliğine varan birtakım emirlerle tefsir edenler vardır. Bu da, 
müşriklerin İslam yolunu tercih etmelerini gerektiren hususlardan sayılır. Çünkü 
onlar da, Hz. İbrahim'in faziletini kabulleniyorlardı. Bu yine onlara, buraya kan 
sürme ve temizliğe dikkat etmeme gibi alışkanlık edindikleri şeyleri 
bırakmalarını gerektirir. Bazı müfessirler de, "ayette geçen "Kefneler"!, Allah'ın 
dini hususunda Hz. İbrahim'i denediği şeylere karşı, İbrahrim (a.s)'in sabrı" diye 
açıklamışlardır. Bu şeyler de onun, yıldızlara, aya ve güneşe bakması, putlara 
tapanlarla münazara etmesi, sonra da oğlunun kesilmes ve kendisinin ateşe 
atılmasına rağmen Allah'ın hükümlerine inkiyâd etmes -dir. Bütün bunlar, Hz. 
İbrahim (a.s)'in faziletini kabullenen yahudi, hristiya* ve müşriklerin bu konuda, 
Hz. İbrahim'e benzemelerini; hasedi, taassubu, Hz. Muhammed (s.a.s)'e uymayı 
hoş görmemeyi bırakma hususunda, Hz. It-rahim'in yoluna girmelerini gerektirir. 
İşte bütün bu sebeblerden ötürü Alla" Teâlâ, Hz. İbrahim'in kıssasını burada 
zikretmiştir.Bil ki Cenâb-ı Allah, Hz. İbrahim'den bazısı onu mükellef tuttuğu 
güç işler, bazısı da ona has kıldığı büyük teşrifler olan birçok hususu nakletmişti 
Biz, inşaallah bunları hep izah edeceğiz. Bu ayet, kendisinden sonra bir 


şereflendirme meydana gelen bir teklif-i ilâhi'den bahsetmektedir. Bu teklif, 
Cenâb- 

Allah'ın şu buyruğunda bahsettiği şeydir:"Hatırlayın o zamanı ki Rabbi, 
İbrahim'i birtakım kelimelerle imtihan edip de o, bunları tamamen yerine 


getirince.." Bu ayette bazı meseleler vardır: uu 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Ayetteki da âmil olan ya mukadder bir fiildir, 
meselâ bu şu şekillerde olabilir, "Onu imtihan ettiğinde şöyle şöyle oldu" veya, 


ifadesidir; HJ 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, Hz. İbrahim'e olan mükellefiyetlerini, mânâda genişlik olsun diye 
"belâ" olarak isimlendirdi. Çünkü bu gibi şeyler, kimin emrettiği bilinmemesi 


bakımından, bizim tarafımızdan, belâ, tecrübe ve mihnet gibi görülür. (113) 


Neticeleri Bilmesine Rağmen Allah'ın, Kulunu İmtihanı Caiz midir? 
Başa Dön 


Örfte böylesi kullanış çok olunca, Hak Teâlâ'nın emir ve yasaklarını mecazi 
olarak bu şekilde isimlendirmesi caiz olur. Çükü Allah Teâlâ hakkında imtihan 
etme ve deneme fiillerinin kullanılması caiz değildir. Zira Allah Teâlâ, ezelden 
ebede kadar olan, nihayetsiz tafsilatı olan bütün malümatı bilir. Hi-şam b. 
Hakem : "Allah Teâlâ, ezelde sadece eşyanın hakikatini ve mahiyetini bilir. Ama 
bu mahiyetlerin meydana geliş ve varlık alemine girişlerini ise ancak bunlar 
meydana gelirken bilir" demiş ve görüşüne nakfi ve akli deliller getirmiştir. 
Onun nakli detili işte bu ayettir. O, bu ayetin delil oluşunu, Allah Teâlâ'nın 
kullarını imtihan edip denediğini açıkça ifâde edişinden ve bunun benzerini diğer 
ayetlerde de zikretmesinden çıkarmıştır. Mesela Allah Teâlâ, 

"Sizden cfhâd edenlerle, sabredenleri bilelim diye sizi İmtihan edeceğiz" 
(Muhammed, 31); "Hanginizin ameli daha güzel olacak diye, sizi imtihan etmek 
için" (Mülk, 2) ve Bakara suresinde ileride gelecek olan ayetinde "Muhakkak ki 
sizi. korku veaçlık türü birşeyle imtihan edeceğiz" (Bakara, ısa) buyurmuştur. 
Yine Hişam,gö-rüşünü kuvvetlendiren şu ayetleri de zikretmiştir:"Siz ikiniz ona 


yumuşak söz söyleyin, belki o düşünür veya (Allah'dan) korkar " (Taha, 44). 
kelimesi terecci (ummak manasını ifâde etmek) içindir. 

"Ey insanlar, sizi ve sizden öncekileri yaratan Rabbinize ibâdet edinr umulur ki 
ittikâ edesiniz " (Bakara, 21). Bu ve benzeri ayetler, Hak Teâlâ'nın eşya meydana 
gelmezden önce, onların meydana geleceğini bilmediğini gösterir.Hişam bazı 
akli deliller de ileri sürmüştür: 

1) Eğer Allah Teâlâ, eşya meydana gelmezden önce, eşyanın meydana geleceğini 
bilmiş olsaydı, o zaman hem Hâlik'ta hem mahlükta kudretin olmadığını 
söylemek gerekirdi. Bu ise imkânsızdır. İmkânsıza götüren şey de aynıdır. Bu 
ikisinin birbirini gerektirmesinin izahı şöyledir: Allah Teâlâ'nın meydana 
geleceğini bildiği şeylerin meydana gelmemesi imkansız olur. Çünkü bir-şeyin 
meydana geleceğini ve gelmeyeceğini bilmek, iki zıt durumdur. İki zıddın arasını 
bulmak ise muhaldir. Allah'ın meydana gelmeyeceğini bildiği şeylerin, aynı bu 
delilden ötürü meydana gelmesi imkânsızdır. Buna göre şayet Allah Teâlâ, cüzi 
şeylerin tamamını, onlar olmazdan önce bilseydi, o şeylerin bazısının meydana 
gelmesi vâcib, bazısının meydana gelmesi mümteni (imkânsız) olurdu. Halbuki 
kesinlikle ne vacib olan için, ne de mümteni olan için kudrete gerek yoktur. 
Binaenaleyh böyle olan şeylere Yaratıcı Teâlâ'nın ve yaratılanın kudreti 
olmadığını söylemek gerekir. Biz bunun imkânsız olduğunu söyledik. Yaratıcı 
için bunun imkansız olduğunu söyledik, çünkü âlem muh-des (sonradan olma) 
dır. Ona bir tesir eden (yaratan) vardır. Bu müessirin mutlaka kadir olması 
gerekir. Çünkü bu tesir, müessirin zatı gereği olsaydı, müessir kadim olduğu için 
alemin de kadim olması veya âlem hadis olduğu için müessirin de hadis olması 
gerekirdi. Bu kudretin mahlük için imkânsız olduğunu söyledik, çünkü biz, 
birşey, yapmak istediğimizde ona kadir olduğumuz, birşeyi yapmamak 
istediğimizde de onu yapmamaya kadir olduğumuz manasında, kendimizde bir 
işi yapma veya yapmamaya açıkça bir güç buluyoruz. Buna göre bu iki şeyden 
birisi va-cib, diğeri mümteni olsaydı, açıkça varlığı bilinen bu güç söz konusu 
olmazdı. 

2) İlmin, bilinen iki şeyden birine taalluk etmesi, o İlmin diğerine taalluk 
etmesinden başkadır. Bu sebepten ötürü bizi, diğerine taallukunun farkında 
olmamızla beraber, bu ikisinden birini düşünebiliyoruz. Eğer bu iki taalluk tek 
bir taalluk gibi olsaydı, bu imkânsız olurdu. Çünkü tek bir şeyin aynı anda hem 
bilinebilmesi, hem de bilinememesi imkânsızdır. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca biz deriz ki eğer Hak Teâlâ, cüz'iyyatın tamamını bilmiş olsaydı, sınırsız 
ilmi olurdu. Veya onun İlminin taalluk ettiği sayısız şeyler olurdu. Her iki halde 
de aynı anda sayısız mevcudat meydana gelirdi ki bu imkânsızdır. Çünkü o 


zaman bu eşyanın toplamı, on eksiğinden daha fazla olurdu. Noksan olabilen şey 
sonludur. Fazla olan da, sonlu olandan on fazlasıdır. Sonlu olana, sonsuz olan 
eklendiği zaman toplam sonlu olur. Bu durumda sonsuz eşyanın var ol- ' ması 
imkânsızdır. 

Şayet, "Mevcut olan ilimdir. İlmin taalluk ettiği şeyler ise haddizatında varlıkları 
olmadığı halde a'yânda bulunan nisbi işlerdir" denilirse, biz deriz ki: İlim bir 
malüma taalluk ederse ancak ilim olur. Binaenaleyh eğer bu taalluk haddizatında 
mevcut olmasaydı, ilmin de aslında ilim olmaması gerekirdi ki bu da 
imkânsızdır. 

3) Bu nihayeti olmayan malumatın sayısını Allah bilir veya bilmez. Eğer Allah 
onların sayısını bilirse, bu malumat sınırlı demektir. Çünkü belli bir sayısı olan 
herşey sınırlıdır. Eğer Allah Teâlâ, bu malumatın sayısını bilmez ise, onları 
tafsilatıyla bilmiyor demektir. Bizim sözümüz de bu konudadır. 

4) Her malum, zihnimizde diğerinden ayırdedilmiştir. Başkasından ayır-dedilen 
herşeyin dışındakiler, ondan hariçtir. Ondan hâriç olan herşey ise ondan başkadır. 
O halde bu şey, sonlu ve sınırlıdır. Bu sebeble her malum sınırlıdır. Binaenaleyh 
sınırsız olan şeylerin malum olması imkansız olur. 

5) Birşey, ancak ilmin ona taalluku ve nisbeti bulunursa malüm olur. Bir-şeyin 
birşeye nisbet edilmesi, haddizatında tahakkuku muteber bir haldir. Çünkü 
birşeyin kendisinde bir belirginlik olmazsa, o, o olması bakımından, başkasının 
ona nisbet edilmesi imkânsız olur. Müşahhas bir şey, varlık alemine girmezden 
önce, kesinlikle müşahhas olamaz. Bu sebeble onun ilme konu olması imkânsız 
olur. 

Şayet, "Bu görüş muhal ve mürekkeblerin varlık âlemine girmezden önce 
(bilinebilir olmasıyla) bâtıl olur. Çünkü biz, onların belirginlikleri olmadığı 
halde, onları bilebiliyoruz" denilirse, biz deriz ki: Senin bu söylediğin, bizim 
sözümüzle bir tezad eder, bu ise bizim sözümüze bir cevap değildir. Böyle bir 
durum ise, şek ve şüpheyi izale etmeyecek şeylerden sayılır. Hişâm sözüne 
devamla: "İşte bütün bu akfi izahlar, bu kabil ayetlerin zahiri manalarından 
mecazi manalarına geçilmesine gerek olmadığına delalet eder" demiştir. 


Bit ki bu Hişâm, Rafizilerin reisidir. Bundan dolayı eski Rafizilar bedal H4 
görüşüne sahiptirler. 

Müslümanların çoğu ise Allah Teâlâ'nın, cüz'î şeyler meydana gelmeden önce 
de, onları bildiğinde ittifak etmiş ve görüşlerine şu şekilde delil getirmişlerdir: 
Cüz'iyyâtın meydana gelmezden önce de, Allah'ın malümatı dahilinde ol-nalan 
doğrudur. Biz, bu cüz'iyyâtı Allah'ın bilmesinin doğru olduğunu söyledik, çünkü 
biz de, onlar meydana gelmezden Önce onları bilebiliyoruz. Zira biz, güneşin 


yarın doğudan doğacağını bugünden bilebiliyoruz. Meydana gelmeleri o 
şeylerin, mümkün olduklarını gösterir. Biz, cüz'iyyâtın bilinebilmesin-den 
dolayı, Allah'ın onları bilmesi gerektiğini söyledik. Çünkü Allah'ın ilminin 
malumata taalluk etmesi, Allah'ın zatı gereği olması gereken bir husustur. Bu 
sebeple, Allah'ın ilminin, bilinebilecek şeylerin bazısına taalluk etmesi, diğer 
bazısına taalluk etmesinden daha evlâ değildir. Buna göre bir tahsis bulunsaydı, 
bu durumda bir muhassise (tahsis edecek olana) ihtiyaç olurdu ki bu imkânsızdır. 
Bu sebeple de Allah'ın ilminin, hiçbir malumata (bilinebilecek şeye) taalluk 
etmemesi gerekirdi. Eğer onun ilmi, malumatın bazısına taalluk ederse, hepsine 
de eder ki, zaten bizim söylemek istediğimiz de budur.Hişam'ın ileri sürdüğü 
birinci şüpheye gelince, buna şöyle cevap veririz: Birşeyin meydana geleceğini 
bilmek, onun meydana gelmesine bağlıdır. Meydana gelme de kudrete bağlıdır. 
O halde bağlı olan şey, bağlandığı şeye ters olmaz. Bu sebeple ilim, kudretten 
müstağni kılmayan, ondan ayrılmayan bir sıfattır. O'nun İkinci şüphesine 
(deliline) şöyle cevap veririz: Senin bu şüphen, sonu olmayan sayı dizileri ile 
bozulur. 

O'nun üçüncü şüphesine de şu şekilde cevap veririz: Cenâb-ı Allah eşyanın 
sayısını bilmez. Bu durum, Allah'a cehalet isnâd edilmesini gerektirmez. Çünkü 
cehalet, eşyanın muayyen bir sayısının olduğudur. Allah Teâlâ onun sayısını 


bilmez. H5] Fakat eşyanın aslında belli bir sayısı olmadığı zaman, "Allah 
eşyanın sayısını bilmez" dememizden, Allah hakkında bir cahilliğin söz konusu 
olması gerekmez. 

O'nun dördüncü şüphesine cevabımız ise şöyledir; Alimin, onun başkasından 
farklı olduğunu bilmesi malümun şartından değildir. Çünkü malumun 
başkasından farklı olduğunu bilmek, o başka şeyi de bilmeye dayanır. Buna göre, 
birşeyi bilmek, o şeyi başkasından ayırdetmeye ve birşeyin başkasından farklı 
olduğunu bilmek de o başkasını bilmeye dayanmış olsaydı, o zaman insanın 
hiçbirşey bilememesi, ancak sayısız şeyleri bildiği zaman birşeyi bilebilmesi 
gerekirdi.O'nun beşinci şüphesine de, yukarıda bahsettiğimiz nakz (hükümsüz 
illetin bulunması) deliliyle cevab veririz. Şüphe nakzolunduğunda ortadan 
kalkar. Böylece Allah'ın ilminin umumiliğine delâlet eden bu bahsettiğimiz 


delillermuarızlardan salim kalır. Muvaffakiyet Allah'dandır. Ho) 
Arapçada Zamirin Mercii Konusunda Tafsilât Başa Dön 


Bil ki zamirin mutlaka kendinden Önceki birşeye râci olması gerekir. Buna göre 
zamir merciinden lâfzen ve manen ya önce olur, veya sonra olur, veyahut lâfzen 


önce, manen sonra olur. veyahut da bunun 

aksine olur. 

Birinci kısma gelince ki bu, zamirin lafzen ve manen merciinden önce olmasıdır, 
nahivcilere göre meşhur görüşte bu caiz değildir. İbnu Cinni bunun caiz 
olduğunu söylemiş ve buna hem nakli (şiirden), hem de akli delil getirmiştir. 
Şiirden delili şairin şu sözüdür: 

"O'nun Rabbt benim için Adiy b. Hatim uluyan köpekleri cezalandırdığı gibi 
cezalandırsın, nitekim böyle yaptı da..."Akli delile gelince, bu caizdir çünkü fail 
müessir olan, mef'ul ise onun et- 

İmametin güç olmasına gelince, burada bundan maksad nübüvvet 
(peygamberlik)tir. Bu mükellefiyet ise büyük zorlukları ihtiva eder. Çünkü 
Peygambere, risaletini tebliğ hususunda bütün meşakkat ve yorgunlukları 
yüklenmesi, bu yüzden öldürülse de peygamberliğin herhangibir tebliğini yerine 
getirmede hıyanet etmemesi gerekir. Şüphe yok ki bu en büyük güçlüklerdendir. 
İşte bu sebepten ötürü peygamberlerin mükâfaatının, başkalarınkinden çok 
büyük olduğunu söyledik.Ka'be'nin yapılması, temizlenmesi ve temellerinin 
yükseltilmesinin güç oluşuna gelince, bu hususta Beytullah'tin nasıl yapıldığını 
gösteren rivayetlere vâkıf olan kimse, bunlardaki zorluğun fazlalığını anlamış 
olur. Sonra bu ifâde, Hacc menâsıkını edâ etmeyi de içine alır. Allah Teâlâ, Hz. 
İbrahim'i mevkıfta şeytan ile, onu taşlamak v.b. şeylerle imtihan etmiştir.Hz. 
İbrahim (a.s)'in, Hz. Peygamber (s.a.s)'i Allah'ın âhir zamanda peygamber olarak 
göndermesi için dua etmesinin zorluğu, bunun sırf Allah rızası için ihlâsla 
yapılması gereken ve kalbten hasedin tamamıyla yok olmasına bağlı olan 
şeylerden olduğu içindir.Böylece bu ayetin peşinde zikredilen bu emirlerin güç 
ve zor mükellefiyetler olduğu ortaya çıkmış olur. Bu sebeple de Allah'ın Hz. 
İbrahim (a.s)'i kelimelerle imtihan etmesinden muradın bu şeyler olması 
mümkündür. Muradın bu olduğuna, Allah Teâlâ'nın bunu atıf harflerinden 
herhangi birisiyle ayırmak-sızın zikretmiş olması, demeyip de, dikür demiş 
olması da delâlet eder. Böylece bu, bu imtihanın saydığımız şeylerle mükellef 
tutmadan başka birşey olmadığını gösterir.Kâdi bu görüşe itiraz ederek şöyle 
demiştir: "Sizin bu söylediğiniz, ancak Allah'ın bu ayeti, şeklinde buyurup, 
bundan sonra da demesi halinde caiz olur. Fakat ayetin tertibi böyle değildir. 
Aksine Cenâb-ı Hak, 1 ifâdesini, ifâdesinden sonra zikretmiştir. Bu da Hak 
Teâlâ'nın Hz. İbrahim (a.s)'i kelimelerle imtihan edip, onun da onları tam olarak 
yaptığına, Allah Teâlâ'nın bundan sonra, buyurduğunu gösterir."Kâdi'nin bu 
itirazına şöyle cevap verilebilir: Kelimelerden maksad, sadece imamet (önderlik, 
liderlik) değildir. Tam aksine imamet, Beytullah'ı bina etmek, temizlemek ve Hz. 


Peygamber (s.a.s)'in peygamber olarak gönderilmesi için dua etmektir. Allah 
Teâlâ sanki Hz. İbrahim'i bu sayılan şeylerin tamamıyla imtihan etmiş, bunu 
müteakiben de Hz. İbrahim'i birtakım şeylerle imtihan ettiğini icmâli (özet) 
olarak haber vermiş. Hz. İbrahim'in bu şeyleri yerinekişini alandır. Fiilin hem 
faile hem de mefule taalluku güçlüdür. Dolayısıyla bunlardan herbirinin lâfzen 
diğerinden önce gelmesi uzak görülmez. Sonra biz (nahivciler), mansub olan 
kelimenin merfu olana lafzen takdim edilmesinin caiz olduğunda ittifak ettik. 
Takdim caiz olduğu hatde takdimin yapılmaması da böyledir.İkinci kısma 
gelince, ki bu zamirin lâfzen ve manen merciinden sonra gelmesidir, bunun 
doğru olduğunda herhangi bir münakaşa yoktur. Mesalâ, senin, (Zeyd, kölesin! 
dövdü) demen gibiÜçüncü kısma gelince, ki bu zamirin lâfız bakımından 
merciinden önce gelip mana bakımından sonra olmasıdır.Bu senin "Kölesini 
Zeyd dÖvdü""demen gibidir. İşte burada zamir, her nekadar lâfız bakımından 
önce gelse bile, mana bakımından sonradır. Çünkü mansub olan şey, takdir 
bakımından merfudan sonra gelir. Böylece sanki sen şöyie demiş oldun: "Zeyd 
kölesini dövdü.." şüphesiz bu da caizdir.Dördüncü kısma gelince, ki bu zamirin 
mana bakımından merciinden önce, lâfız bakımından ise sonra olmasıdır, bu, 
Allah Teâlâ'nın şu ayetinde olduğu gibidir: Çünkü merfü (fail) mana bakımından 
mansub-dan (mefulden) öncedir. Buna göre ayetin takdiri, şeklinde olmuş olur. 
Fakat durum mana bakımından bu şekilde ise de, lâfızda zamir önce değil de 


sonra olduğu için böyle olması şüphesiz caiz ve yerinde olmuştur. HZ) 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


İbn Âmir, he harfi ile min arasına bir elif getirerek, şeklinde, diğer kıraat 
imamları iseşeklinde okumuştur. Bu iki okunuş da lügata uygundur. İbn Abbas 
(ca) ve Ebu Hayve (ra), "İbrahim" kelimesini merfü, "Rab" kelimesini de 
mansub okuyarakjâ'tirjşeklinde okumuşlardır. Buna göre ayetin manası, "Hz. 
İbrahim, Rabbine bazı dualarla, deneyen birisinin deneyişi gibi, Allah onları 


kabul edecek mi kabul etmeyecek mi diye dua etmiştir" şeklinde olur. HI3) 
Hak Teâlâ'nın Hz. İbrahim (a.s)'i İmtihanı 


Müfessilier, lâfzın zahirinin bu manalara delâlet edip etmediği konusunda ihtilâf 
etmişlerdir. Bazıları şöyle demişlerdir: Lâfız bu manalara delâlet eder. Bunlar, 
Cenâb-ı Hakk'ın imamet, Beytullah'ı temizleme, onun temellerini yükseltme ve 
Hz. Muhammed(s.a.s)'in peygamber olarak gönderilmesi hususundaki duaları 


gibi, zikrettiği şeylerdir. Çünkü bütün bunlar güç şeylerdir.getirdiğini bildirmiş. 
Daha sonra bu hususları tafsilâtlandırmıştır. Bu, uzak görülecek şeylerden 
değildir. 

Diğer bazı müfessirlerse şöyle demişlerdir: Ayetin zahirinde, bu kelimelerden ne 
murad edildiğini gösteren birşey yoktur. Bu görüş iki manaya getir: 

1) Allah, Hz. İbrahim (a.s)'i, mükellef tuttuğu birtakım kelimelerle imtihan etti. 
Bunlar Allah'ın emirleri ve yasaklarıdır. Buna göre sanki Cenâb-ı Hak, "Hani 
Rabbi, İbrahim'i dilediği şeyleri emretmekle imtihan etti" buyurmuştur 

2) "Hz. İbrahim (a.s)'in kavmine ulaştıracağı kendi kelimeleri (sözleriyle), onu 
imtihan etti." Birinci görüşte olanlar bu teklifin hangi surette olduğu hususunda 
birtakım görüşler belirterek ihtilâf etmişlerdir: 

a) İbn Abbas (ra) şöyle demiştir. "Bunlar onun şeriatında farz, bizim 
şeriatımızda sünnet sayılan on özelliktir. Bunların beşi baş ilef beşi de bedenle 
ilgilidir. Baş ile ilgili olanlar, ağza su vermek, burna su vermek, saçları tepeden 
ortadan yarmak, (ikiye ayırmak), bıyıkları iyice kısaltmak ve misvak kullanmak. 
Bedenle ilgili olanlar ise sünnet olmak, kasıkları tıraş etmek, koltuk altı kıllarını 
yolmak, tırnakları kesmek ve su ile istincâ etmek." 

b) Bazıları da, Allah'ın Hz. İbrahim'i İslâm'ın özelliklerinden otuzuyla imtihan 
etmiştir. Bunlardan onu.Berae (Tevbe) süresindeki,"Tevbe edenler, ibâdet 
edenler, hamd edenler, seyahat edenler, rükü edenler, secde edenler, iyiliği 
emredip kötülükten nehyedenler ve Allah'ın sınırlarını (hükümlerini) koruyanlar 
(yok mu?) Sen (bu) mü'minleri (cennetle) müjdele" (Tevbe, 112) ayetinde 
belirtilen; on tanesi, Ahzab süresindeki, 

Müslüman erkek ve kadınlar, mü'min erkek ve kadınlar, itaat eden erkek ve 
kadınlar, doğru erkek ve kadınlar, sabreden erkek ve kadınlar, huşülu er-kek ve 
kadınlar, sadaka veren erkek ve kadınlar, oruç tutan erkek ve kadınlar, ırzlarım 
muhafaza eden erkek ve kadınlar, Allah'ı çok zikreden erkek ve kadınlar için 
Allah bir bağışlama ve büyük bir mükâfaat hazırlamıştır" (Ahzab,35) ayetinde 
belirtilen; on tanesi de Mü'minün süresindeki, 

"Namazlarında huşüya riayet eden, boş ve faldesiz şeylerden yüz çeviren, 
zekatlarım veren, zevceleri ve sağ ellerinin malik olduğu (cariyeleri) müstesna, 
ırzlarını koruyan—çünkü bu hususta kınanmazlar; bundan ötesini isteyen de 
haddi aşanlar olur— emânetlerine ve verdikleri sözlere riayet eden, namazlarına 
devam eden mü'minler muhakkak ki, felah buldular. İşte bunlar (cennete) vâris 
olanların tâ kendileridir" (Mü'minun 1-10) ayetlerinde belirtilen hususlardır.Ibn 
Abbas (r.a)'dan Meâriç süresindeki, 

"Onlar namazlarına devam ederler" (Meâriç, 34) ayetine kadar bahsedilen on 


hususiyeti de geçen hususiyete ilâve ederek bu mükellefiyetlerin sayısını kırka 
çıkardığı rivayet edilmiştir. 

c) Allah, Hz. İbrahim'e tavaf, sa'y, şeytan taşlama ve ihrama girme gibi hac 
menâsikini emretmiştir. Bu Katâde ve İbn Abbas (r.a)'ın görüşüdür. 

d) Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'i, güneş, ay, yıldızlar, yaşlı iken sünnet olma, 
ateşe atılma, çocuğunu kurban etmesi ve hicret şeklinde yedi şeyle imtihan 
etmiş, o da bunlart tamamem yerine getirmiştir. İşte bundan ötürü Cenâb-ıAllah, 
"Vazifesini tastamam yerine getiren İbrahim..." (Necm, 37) buyurmuştur. Bu 
görüş Hasan el-Basri'den rivayet edil'miştir 

e) Bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbi ona "Teslim ol" dediği zaman o, 
"Alemlerin Rabbine teslim oldum" demişti" (Bakara, 131) ayetindebahsettiği 
durumdur. 

f) Onun, babasıyla, kavmiyle ve Nemrud'la tevhid hususundaki mücadeleleri, 
namaz, zekat, oruç, ganimetlerin taksimi, misafir ağırlama ve bunlara devam 
etmesi gibi hususlardır. 

Kaffâl (r.h) şöyle demiştir:Sözün özü şudur: "İmtihan: Yapılmasında bir külfet, 
zorluk ve sıkıntı olan şeyleri yapmak zorunda bırakma" manasını ifâde eder. 
Binaenaleyh bu lâfız, bütün bu anlatılanları içine aldığı gibi, herbirini tek tek de 
ifâde edebilir. Bu sebeble bütün bunlar hakkında rivayet sabit olmuşsa, 
bütününün var olduğunu söylemek gerekir. Şayet bunlardan bazısı hakkında 
rivayet var ise o zaman, rivayetler arasında bir çelişki meydana gelir ki bu 


takdirde söz söylememek gerekir. Allah en iyi bilendir. (19) 


İmtihan Hz. ibrahim'in Nübüvvetinden Önce mi Sonra mı Vaki Oldu? 
Başa Dön 


Kâdi şunu söylemiştir: Bu imtihan, O peygamber olmazdan önceydi: Çünkü 
Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim (a.s)'in bunları yapmış olmasının, onu imam yapma- 
sına sebep olduğuna dikkat çekmiştir; sebeb ise neticeden önce gelir. Bundan 
ötürü bu imtihanın, Hz. ibrahim'in imâm oluşundan önce var olmuş olması 
gerekir. Yine bu aklın prensiplerine de uygundur. Bu böyledir, çünkü, nübüvvetin 
şartlarından olan vefa, ancak, dünyanın bütün lezzet ve şehevi arzularından yüz 
çevirmek, insanlara müdahane yapmayı terketmek, içinde bulundukları bâtıl 
dinler ile yanlış inancan takbih etmek ve her türlü mahlükat tarafından 
gelebilecek eziyetlere katlanmakla meydana gelir. Şüphe yok ki bu, 
meşakkatlerin en büyüğü ve insanı bitkin düşüren şeylerin en ağtrlanndandır. İşte 
bu sebebten dolayıdır ki peygamberlerin ecri, ümmetlerininkinden daha 


büyüktür. Durum böyle olunca, Allah Teâlâ Hz. İbrahim'i meşakkatli 
mükellefiyetlerle imtihan etmiştir. Hz. İbrahim bu mükellefiyetleri yerine 
getirince Allah Teâlâ, ona nübüvvet ve risalet elbisesini giydirmiştir. 

Diğer bazıları ise bu imtihanın nübüvvetten sonra olduğunu, çünkü Hz. fcrahim 
(a.s)'in bu mükellefiyetlerle mes'ul olduğunu ancak vahiy yoluyla bileceğini, 
binaenaleyh vahyin, kendisinin böyle mükellef olduğunu bilmeden önce gelmesi 
gerektiğini söylemişlerdir. 

Kâdi buna şöyle cevap vermiştir: "Allah Teâlâ'nın Hz. İbrahim'e bu güç - 
ukellefiyetleri (Cebrail (a.s)'in diliyle vahyetmişolması muhtemeldir. Cenâb- 
ıHak, o bunları tamamlayınca, onu insanlara gönderilmiş bir peygamber 
yapmıştır."Sen bu meseleyi iyice anladığın zaman deriz ki: Kâdi şöyle demiştir: 
"Kelimelerden kastedilen şey, Hasan el-Basri'nin zikrettiği yıldız, güneş ve ay ile 
ilgili hadistir. Çünkü Allah Teâlâ, Hz. İbrahim'i, peygamberlikten önce bunlarla 
imtihan etmişti. Çocuğunu kurban etmesine, hicret etmesine ve ateşe atılmasına 
gelince, bütün bunlar peygamberlikten sonra olmuştur. Sünnet olması da 
böyledir. Çünkü rivayet edildiğine göre Hz. İbrahim yüzyirmi yaşında iken kendi 
kendisini sünnet etmiştir." Kâdi sonra da şöyle demiştir: "Eğer "kelimeler" ile 
murâd edilenin bu şeyler olduğuna dâir kati nakli bir delil bulunursa, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Onları tamamladı" sözünden maksadı şu olur: Allah, onun 
durumundan, bu şeyleri tamamlayacağını ve peygamberlikten sonra bunları 
yerine getireceğini anladı da, ona imamet (önderlik) ve peygamberlik elbisesini 


giydirdi. H20] 
Yedinci Mesele 


i faili gösteren gizli zamir iki kıraattan birine göre; "Onları hakkıyla yaptı, 
eksiklik ve gevşeklik göstermeksizin en güzel bir şekilde edâ etti" manasında 
olmak üzere Hz. İbrahim'e aittir. 'Vazifesini tastamam yerine getiren İbrahim, ." 
(Necm. 37) ayeti de böyledir. 

Diğer kıraate göre ise, "Allah ona dilediği şeyleri verdi, hiç birşeyi eksik 
bırakmadı" manasında olmak üzere Allah'a aittir.Allah'ın. Seni insanlara imam 
(önder) yapacağım" sözünde geçen "imam" kelimesi, sırta giyilen şeye "izâr" 
denilmesi gibi, kendisine uyulan kimseye verifen isimdir, "Dininde insanlar sana 


uyarlar" manasına olur. Burada birkaç mesele vardır: (21 


Ayette Geçen "İmam" Tâbirinden Maksad? 


Muhakkik âlimler şöyle demişlerdir: Buradaki "imâm" kelimesinden maksad 
"nebi" dir. Buna bir-kaç husus delâlet etmektedir: 

1) Cenab-ı Hakk m insanlara imam sozu, Hz. İbrahim (a.s)'i bütün insanlara 
imâm yapmış olduğunu gösterir. Bu durumda bulunan kimsenin ise Allah 
katından gönderilmiş, müstakim bir şeriatı olan bir peygamber olması gerekir. 
Çünkü şayet o, bir başka peygambere tâbi olmuş olsaydı, o zaman o 
peygamberin imâmı değil de, uyanlarından birisi olurdu ki, bu umümi ifâde bâtıl 
olurdu. 

2) Lâfız, Hz. İbrahim (a.s)'in her hususta imâm (önder) olduğuna delalet eder. Bu 
durumda olan kimse, ancak bir peygamberdir. 

3) Bütün peygamberler (a.s), insanların kendilerine uyması vâcib olduğu için 
imâm, (önder) dirler. Cenâb-t Allah bu manada, "Biz o peygamberleri emrimizle 
(insanları) hidâyete ulaştıran imamlar (önderler) kıldık" (Enbiya, 73) 
buyurmuştur. 

Halifeler de imâm sayılırlar. Çünkü onlar insanların kendilerine tâbi olmaları, 
söz ve hükümlerini kabul etmeleri gereken bir mevkidedirler. 

Kadılar ve fâkihler de bu manada imamdırlar. 

İnsanlara namaz kıldırana da imâm denilir. Çünkü onun arkasında namaza 
duranın ona uyması gerekir. 

Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"İmâm, ancak kendisine uyulsun diye imam yapılmıştır. Binaenaleyh o rükü 
yaptığında, siz de rükü yapınız. Secdeye vardığında siz de secdeye varınız ve 


iımamınıza muhalefet etmeyiniz" H22] .Böylece imâm isminin, dinî bakımdan 
kendisine uyulması lâyık olan kimseye verildiği sabit olmuştur. 

Bazan bâtıl hususunda kendisine uyulan kimseye de "imâm" denilebilir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: "Biz o (Firavun hanedanını), ateşe :ağıran 
imamlar (önderler) yaptık" (Kasas,41.) Ancak imâm ismi mutlak olarak 
kullanıldığında bu manaya gelmez, daha doğrusu mukayyed (kayıdlı) olarak 
kullanıldığında bu manaya gelebilir. Çünkü Cenâb-ı Hak, sapıklığın imamlarını 
zikrettiği zaman bunu, "Ateşe (cehenneme) çağırırlar" sözü ile kayıdlamışr. 
Nitekim ilâh ismi de ancak Hak olan Mabud'u ifâde eder. Bâtıl olan mabud 
-.Kkında ilâh ismi ancak kayıdlı olarak kullanılır. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Allah'ı 
bırakıp taptıkları ilahları, onlara hiçbir fayda vermemiştir" (hud, 101); ve: 


"Şimdi sen kendisine hep taptığın ilahına, bak"(Taha, 97) buyurmuştur.L1231 

İmam isminin zikrettiğimiz manayı ifâde ettiği ve peygamberlerin de imâm-ç n 
en yüksek mertebesinde oldukları sabit olunca, ayette geçen "imâm" i- 
zını, "nübüvvet" manasına hamletmek gerekir. Çünkü Hak Teâlâ, "imâm" lâfzını 


burada büyük bir ihsan tarzında zikretmiştir. Bu sebeple minnet edilen bir ihsan 
olması için onun, en büyük nimetlerden olması gerekir. Bundar layı da "imâm" 


lâfzını "peygamberlik" (nübüvvet) manasına almak vâcib olur. [124] 
Hz. İbrahim (a.s)'in Kıyamete kadar Süren İmameti Başa Dön 


Allah Teâlâ, Hz. İbrahim'e, onu insanlar için bir imâm yapacağını va'adettiği 
zaman, kıyamet kopuncaya kadar bu va'adinde durmuştur. Çünkü çok büyük 
ihtilâflarına ve birbirlerinden son derece uzak olmalarına rağmen, bütün dinlerin 
mensubları hz İbrahim (a.s)'e saygı göstermekteler ve hem neseb, hem de din ile 
şeriat bakımından ona mensub olmakla şeref duymaktadırlar. Öyle ki 
putperestler d-le, Hz. İbrahim'e saygı duymaktadırlar. Cenâb-ı Hak, kitabında bu 
hususta şov* buyurmuştur: "Sonra biz sana, "Hanif olarak İbrahim'in dinine uy!" 
diye vahyettik" (Nahl, 123); "Kendini bilmezden başka kim İbrahim'in dininden 
çevirir?" (Bakara, 130); ve: "Babanız İbrahim'in dini.. O sizi önceden, müslür lar 
diye isimlendirdi" (Hacc, 78). Bütün ümmet-i Muhammed namazlarının sonunda 
şöyle dua eder: "Allah'ım, İbrahim'e ve İbrahim'in âline merhamet edip onları 
mübarek kılıp, onları bağışladığın gibi, Muhammed'e ve âline (as) na, ümmetine) 


de merhamet et," H251 
İmamet İçin Nas Şart mıdır? 


İmâm'ın ancak bir nas ile imâm (lider) olabileceğin söyleyenler bu ayete 
tutunarak şunu söylemişlere Cenâb-ı Hak, imâm olacağı hususunda açık bir nas 
(ayet) göndermek suretiyle, ancak Hz. İbrahim'i imâm olacağını açıklamıştır. 
Bunun bir benzeri de Hak Teâlâ'nın: "Ben, mu hakkak ki yeryüzünde bir halife 
yaratacağım " (Bakara, 30) ayetidir. Bu ayet Cenâb-ı Allah, Hz. Adem (a.s) için 
halifelik makamının, ancak buna delâta eden açık bir nas ile meydana geleceğini 
göstermiştir. Bu görüş zayıftır. Çün kü biz, ayetteki "imâm"lıktan maksadın 
peygamberlik olduğunu beyân etmiştik Sonra imametten maksadın, mutlak 
imamlık (önderlik) olduğunu kabul etse bile, ayet imametin yolunun nas 
olduğuna delâlet etmektedir. Bu konuda d bir anlaşmazlık söz konusu değildir. 
Anlaşmazlık sadece imametin, bir na olmaksızın sabit olup olmayacağı 
hususundadır. Bu ayette ise, gerek olurr suz, gerek olumlu yönden meselenin bu 


tarafından bahsedilmemiştir. 1126) 


Dördüncü Mesele 


Allah Teâlâ'nın, "Seni insanlara imâm yapacağım kavli, İbrahim (a.s)'in bütün 
günahlardan masum oduğuna delalet eder. Çünkü imâm kendisine uyılan ve 
yolundan gidilen kimsedir. Şayet o günah işleyecek olursa, bu hususta bizim ona 
uymamız gerekir. Neticede bizim aynı fiili işlememiz gerekir. Bu ise 
imkânsızdır. Çünkü bir fiilin günah olması, yapılması yasak olduğu içindir. Bir 
fiilin vacib olması ise, terkedilmesi yasak olduğu içindir. Bu ikisinin aynı anda 
olması imkânsızdır. 


Allah Teâlâ'nın, "Zürriyetimden de.." sözü ile ilgili birçok mesele vardır: HZZ 
Zürriyet Lâfzının Mânası 


"Zürriyet" kelimesi, insanın evlâdı ile evlâdının çocukları manasınadır. Bu 
kelime, "Alllah canlıları yarattı (saçtı)" ifâdesinden alınmıştır. Araplar, (canlılar) 
kelimesinde olduğu gibi, kolaylık olsun diye, kelimenin aslındaki hemzeyi 
terketmişierdir. Bu kelime hakkında şöyle bir açıklama daha vardır: Bu kelime, 


kelimesinin ism-i mensubudur, H28] 


İkinci Mesele 


' 


"Zürriyetimden de.." sözü ayette daha önce geçen, deki, Ü harfine atıftır. Hz. 
İbrahim (a.s) sanki 


şöyle demiştir: "Zürriyetimden bir kısmını da (imâm) kıl." Nitekim sana, "Sana 
ikramda bulunacağım" denildiğinde sen "Zeyde de.." dersin. [29] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bazı alimler şöyle demiştir: Hak Teâlâ, Hz. İbrahim'e zürriyetinden 
peygamberler çıkaracağını bildirince, o, bunun bütün zürriyeti için mi, bir kısmı 
için mi olacağını; hepsinin bu işe lâyık olup olamayacağını öğrenmek istemiştir. 
Bunu üzerine Allah Teâlâ, ona, zürriyeti içinde bu işe müsaid olmayan zalimlerin 
de bulunacağını bildirmiştir. 

Bir kısım alimler de şöyle demişler: Hz. İbrahim (a.s), bunu, öğrenmek istemek 
niyetiyle söylemiştir. Soru yoluyla Hz. İbrahim bunu öğrenmeyince, Allah Teâlâ 
ona açıkça, "Nübüvvetin, onun kavminden zalim olan kimseler için söz konusu 


olmadığını.." söyleyerek cevap vermiştir. 

Eğer, "Hz. İbrahim, "zürriyetimden de..." sözünü söylemeye izinli miydi yoksa 
izinli değil miydi? Şayet, Allah bunu istemesine izin vermiş ise, niçin isteğini 
reddetti? Yok eğer ona bu konuda izin vermemiştir. O halde bu bir günahtır 
"denilirse, biz deriz ki: Allah'ın "Zürriyetimden de ..." ayeti, Hz. İbrahim'in 
soyundan bazılarının insanlara imam (önder, peygamber) olmasını istediğini 
gösterir. Nitekim Cenâb-ı Allah da, onun duasına zürriyetinden mü'min olan 
İsmail, İshak, Yakub, Yusuf, Musa, Harun, Davud, Süleyman, Ey-yub, Yünus, 
Zekeriyya, Yahya ve İsâ (a.s) gibileri hakkında icabet etmiş, peygamberlerin 
sonuncusunu da, soyundan olan ve peygamberler ile imamların en faziletlisi 


bulunan Hz. Muhammed (s.a.s) kılmıştır. [130] 
Allah'ın Ahdi 


Allah Teâlâ'ın: "(Allah) "Ahdim zalimlere ulaşmaz" dedi" ayetiyle ilgili birçok 
meseleler vardır: HSH 


Birinci Mesele 


Hamza ve Asım'dan rivayetinde Hafs, ye harfinin sükünu ile kelimeyi, diğer 
kıraat imamları ise fethası ile, şeklinde; bazıları ise ayeti, şeklinde yani, "Senin 
zürriyetinden zalim olanlar, benim ahdime nail olamaz.." manasında 


okumuşlardır. [132] 


Cenâb-ı Hakkın Hz. İbrahim'e Verdiği Ahid Nedir? Başa 
Dön 


"Ahd" kelimesi hususunda âlimler birkaç izah tarzı zikretmişlerdir. 

1) Bu ahd, daha önce zikredilmiş olan imamlıkdır. Eğer imamlık tan murad 
edilen nübüvvet ise, işte 

budur; aksi halde, bu değildir. 

2) Atâ'dan rivayet edildiğine göre "ahdim" demek, "rahmetim" manasına gelir. 

3) Dahhâk'tan rivayet edildiğine göre, "benim taatim" manasınadır. 

4) Ebu Ubeyd'den bunun, "benim emânım" manasında olduğu rivayet edilmiştir. 
Birinci görüş daha uygundur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "benim zürriyetim-den 
de" kavli, O'nun "Ben seni, insanlar için bir imâm yapacağım" sözüyle 


va'adettiği bu imameti talep etmeyi ifâde eder. Bundan dolayı "Benim ahdim 
zâlimlere ulaşmaz" ifâdesi bu soruya ancak, "ahd" bü imamet mânasında olduğu 


zaman cevâp olabilir. 033] 
Üçüncü Mesele 


Ayet Allahu Teâlâ'nın onun çocuklarından bazısına istediği şeyi vereceğine 
delâlet etmektedir. Eğer böyle olmasaydı, Hz. İbrahim'in isteğine (cevap) 
"hayır!" şeklinde olurdu; yahutta Cenâb-ı Aliah, "Benim ahdim senin zürriye- 
tine ulaşmaz! derdi.. 

Eğer, "İbrahim (a.s) peygamberliğin zâlimlere uygun olmadığını bilmiyor 
muydu?" denilirse, deriz ki: "Evet, ama zürriyetinin durumunu bilmiyordu da, 
bunun için Cenâb-ı Allah, zürriyeti içerisinde durumu böyle olan kimselerin 
bulunacağını ve peygamberliğin ancak, zâlim olmayan kimseler için söz konusu 


olacağını beyan etmiştir. [134] 
Râfızilefin Bu Ayetle İlgili Tutarsız İddaları 


Rafiziler, bu ayetle, Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer (r.a)'in imametlerinin geçersiz 
olduğu hususunda, üç yönden ihticâc etmişlerdir. 

1) Ebubekir ve Ömer kâfirdiler. Kâfir olduklan için de zalim idiler. Binaenaleyh 
bu durumda, onların imamet ahdine lâyık olmadıklarını kesinlikle söylemenin 
doğru olması gerekir. Onların ne o vakitte ne de herhangi başka bir vakitte, 
imamet ahdine kesinlikle nail olmadıkları doğru olunca, onların imamete lâyık 
olmadıkları sabit olmuş olur. 

2) Batınen günahkâr olan kimse, zâlimlerden olur. Ebu Bekir ve Ömer'in zahiren 
ve bâtınen günahkâr olan zalimlerden olmadıkları bilinmediği zaman, onların 
imametlerine hükmedilmemesi gerekir. İmamet ancak, ismeti sübüt bulmuş olan 
kimse için söz konusu olabilir. İttifakla bu ikisinin masum olmadıkları bilinince, 
bunların imametlerinin hak olmaması gerekir. 

3) Râfiziler şöyle demişlerdir: Bu ikisi, müşriktirler. Her müşrik de zâlimdir. 
Zâlim ise, imamet ahdine nail olamaz. Bundan dolayı bu ikisinin imamet ahdine 
nail olmaması gerekir. Bunların müşrik olmalarına gelince, bu ittifakla böyledir. 
Müşrikin zalim oluşu ise, Cenâb-ı Allah'ın: "Muhakkak ki şirk, büyük bir 
zulümdür" (Lokman,13) ayetinden dolayıdır. Zâlimin imamet ahdine nail 
olamamasına gelince, o da tefsir etmekte olduğumuz bu ayetten dolayıdır. 

Şöyle söylenilemez: "Onlar kâfir oldukları durumda zalim idiler; küfür onlardan 


gidince, bu zalim ismi de onlardan gitmiştir." Çünkü biz, "Zâlim, kendisinde 
zulüm bulunan kimsedir" diyoruz. Bizim, "kendisinde zulüm bulunan kimse" 
ifâdemiz "geçmişte veya şimdi kendisinde zulüm bulunan kimse" ifâdesinden 
daha umumidir. Çünkü bu mefhümu, bu iki kısma taksim etmek mümkündür. İki 
kısma ayrılması mümkün olan bir şey, o iki kısım arasında müşterektir. İki kısım 
arasında müşterek olanın ise, bu iki kısımdan birisinin rulunmaması sebebiyle, 
ortadan kalkması gerekmez. Binaenaleyh, onun şu anda zalim olmaması, hiç 
zalim olmamış olmasını gerektirmez. Şer'i delillere : akıldığı zaman şu husus 
buna delâlet etmektedir: İman, tasdik olduğu halde .e tasdik de uyku halinde 
bulunmadığı halde, uyuyan kimseye mü'min denilebilmektedir. Bu.dahaönce 
kendisinde iman bulunduğu için, o kimseye mümin adı verildiğini gösterir. Bu 
böyle olunca, daha önce kendisinden zulüm sâdır olmuş bir kimsenin, zalim 
addedilmesi gerekir. Aynı şekilde, kelâm (söz) birbirini takip eden harflerden 
yürümekte; ardarda gelen yer ve mekânlarda, peşipeşine bulunmaktan ibarettir. 
Muhakkak ki bütün bunların toplamının bir varlığı yoktur. "Kendisinden 
türetilmiş olan ismin" var olması, türetilmiş ismin hakiki olması için bir şart 
olsaydı, bu durum "konuşan", "yürüyen" ve benzeri isimlerin herhangi bir şey 
hakkında asla hakikat ifâde etmemeleri gerekirdi ki, bu kesinlikle yanlıştır. 
Böylece bu izah, türetilmiş ismin hakiki manayı ifâde edebilmesi için, 
kendisinden türetilmiş olduğu ismin bizzat bulunmasının şart olmadığını 
gösterir. 

Buna şu şekilde cevap veririz: Sizin zikretmiş olduğunuz bu husus, şu durumla 
bir çelişki teşkil eder: Bir kimse kâfire selâm vermeyeceğine yemin etse de, daha 
önce uzun yıllar kâfir olduğu halde şu anda mü'min olan birisine selâm verse, bu 
kimse yeminini bozmuş olmaz. İşte bu husus, bizim söylediğimize delâlet eder. 
Bir de küfründen tevbe eden kimse kâfir; günahından tevbe eden kimse de âsi, 
günahkâr diye adlandırılamaz. Hüküm, bu misallerin benzerlerinde de aynıdır. 
Cenâb-ı Hakk'ın şu ayetlerine bakmaz mısın? 

"Zâlim olanlara meyletmeyiniz" (Hüd, 113). 

Cenâb-ı Hak burada, onlar zulüm üzere bulundukları sürece, müslümanları 
zâlimlere meyletmekten nehyetmiş ve, "İyilik edenlere karşı (muâtıaze için) bir 
sebep yoktur" (Tevbe. 91) buyurmuştur. Bunun mânası, "Onlar ihsanlarını 
sürdürdükleri sürece..." demektir. Bu, bu ayetteki "imâmef'ten maksadın, 
peygamberlik olduğunu açıklamış olmamıza binaendir, bu sebeple Allah'ı bir an 


bile inkâr eden kimsenin nübüvvete liyâkati olamaz.. 035] 


Fasıkın İmameti Caiz midir? Başa Dön 


Fakih ve kelâmcıların çoğu şöyle demişlerdir: Fâsıkın devam ettiği sürece ona 
ımameti vermek caiz değildir. 

Bu âlimler, imamet esnasında meydana gelen fışkın, imameti iptal edip 
etmiyeceği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Çoğu âlimler, fâsıka imametin 
verilmesinin doğru olmayacağı hususunda bu ayeti delil getirmişlerdir. Bu ayetle 
iki bakımdan istidlal etmişlerdir: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "Ahdim zalimlere ulaşmaz" buyruğunun Hz. İbrahim'in, 
"Benim zürriyetimden de" isteğine karşı söylenmiş bir cevap olduğunu izah 
etmiştik. Hz. İbrahim'in, "Benim zürriyetimden de" ifâdesi Allah'ın zik-retmiş 
olduğu imameti istemektir. Bu sebeple ayette bahsedilen "ahid" den maksadın, 
cevâp suale uygun olsun diye imamet olması gerekir. Binaenaleyh ayet, Allahu 
Teâlâ'nın sanki şöyle söylemiş olduğunu gösterir: "Benim imametim, zâlimleri 
içine almaz." Buna göre Allah'a İsyan eden herkes kendi nefsine zulmetmiş olur. 
Binaenaleyh ayet, bizim söylemiş olduğumuz şeye delâlet eder. 

Şayet, "Ayetin zahiri onların iç ve dışlartyla zalim olmamalarını gerektirir; bu da 
ımamlar ve kadiler hakkında doğru olmaz" denilirse, biz deriz ki: Şia, bu ayetle 
masumiyetin hem zahiri hem de bâtını olarak vacib olduğu hususundaki 
görüşlerinin doğruluğuna istidlal etmişlerdir. Biz ise, ayetin mukteza-sının böyle 
olduğunu, ne var ki bâtına itibar etmeyi terkettiğimizi söyleriz. Böylece geriye, 
zahiri adalete itibar edilmek kalır. 

Savet, "Yunus (a.s), "Sent tenzih ederim " Aîlahım! Ben, zâlimlerden idim" 
(Enbiya, 87); Hz. Adem de, "Rabbimiz, biz canlarımıza zulmettik" (A'raf. 23) 
dememişler miydi?" denilirse, biz deriz ki, ayette zikredilen zulüm, mutlak 
anlamda zulümdür. Bu ise, Hz. Adem ve Yunus (a.s) hakkında söz konusu 
değildir. 

b) Allah'ın kitabında "and", bazan emir manasına kullanılır. Nitekim Cenâb-ı ben 
size, şeytana ibadet etmemenizi emretmedim mi?" (Yasin, 60) ve, "Dediler ki, 
Allah bize... emretti" 

(Ah imran, 183) buyurmuştur. Halifelerin ümerâ ve hakimlerine olan ahidleri de 
bu anlamdadır. Allah'ın ahdinin, "O'nun emri" manasına geldiği sabit olunca, 
nun, "Benim ahdim zalimlere ulaşmaz" buyruğu her halükârda, zalimlerin ilahi 
emre muhatap olmadıklarını ve onların Allah'ın emirlerinin alınacağı makamda 
bulunmalarının caiz olmadığını gösterir. 

Birinci şık, müslümanların, Allah'ın emirlerinin, başkalarına lüzumlu olması 
gibi, zalimlere de lüzumlu olduğu hususunda ittifak etmelerinden dolayı geçersiz 
olunca, geriye diğer şık kalmaktadır. Bu da, zalimlerin Allah'ın emirleri 


" 


hususunda güvenilir olmadıkları ve bu hususta da onlara uyulmayacağı 
hususudur. Binaenaleyh onlar, dini hususta imâm olamazlar. Bu şekilde ayetin 
delaletiyle fâsık kimsenin imametinin bâtıl olduğu ortaya çıkmış olur. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, "Yaratıcıya İsyan hususunda, yaratılmışa itaat 


edilmezl!36! buyurmuştur. Bu da fâsıkın hâkim olamayacağına, hükmetme 
mevkiine geldiğinde hükümlerinin geçersiz olduğuna delâlet eder. Aynı şekilde 
şehâdeti, Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayeti ve fetva verdiğinde de fetvası kabul 
edilmez. Namaz kıldırması için, öne geçirilmez. Eğer kendisine iktidâ okunmuş 


olunursa, onun kıldırdığı namaz fasit olmaz. 137) 
Bu Konuda İmam Ebü Hanife'nin İçtihadı 


Ebu Bekr er-Razi şöyle demiştir: Bazı kimseler, Ebu Hanife'nin mezhebine göre 
O'nun fâsıkın imâm ve halife olmasını caiz gördüğü halde, kadi olmasını caiz 
görmediğini sanmışlardır. Bu yanlış bir zandır. Ebu Hanife, her ikisinin şartının 
adalet olması hususunda halife ile hâkimi birbirinden aytrmamıştır. Rivayeti 
makbul olmayıp hükümleri geçersiz olduğu halde, fâstk olan kimse nasıl halife 
olabilir? Ve böyle bir şeyin Ebu Hanife hakkında iddia edilmesi nasıl doğru 
olabilir? 

Halbuki Emeviler zamanında İbn Hubeyre O'nu kadi olmaya zorlamış ve onu 
dövdürmüştür. Ama O, bunu kabul etmemiştir. Bunun üzerine hapso-lunmuş; İbn 
Hubeyre de isteğinde diretmiş ve onu her gün kamçılatmıştır. Ebu Hanife'nin 
öleceğinden korkutunca, zamanının fakihleri ona, seni dövmelerinin sona ermesi 
için, İbn Hubeyre'nin herhangi bir işini deruhte et!" dediler. Bunun üzerine Ebu 
Hanife, onun ithal edilen saman balyalarını sayma işini üzerine aldı; böylece de 
İbn Hubeyre,Ebü Hanife'nin yakasını bıraktı.. Sonra, Halife Mansur, Ebu 
Hanife'yi kadılık görevine çağırdı; bunun üzerine Ebu Hanife de, Mansur'un 
şehrinin surları için dökülen kerpiçleri sayma işini üzerine aldı. Ve buna 
benzeyen diğer şeyler... 

Ebu Hanife'nin Zeyd İbn Ali'nin işi hususundaki kıssası, ona mal taşıması ve 
insanlara gizlice, Zeyd İbn Ali'ye yardım etmek ve onun yanında savaşmanın 
vâcib olduğu hususunda fetvalar vermesi meşhurdur. 

Yine Ebu Hanife'nin Abdullah İbn el-Hasen'in iki oğlu olan Muhammed ve 
İbrahim'le olan işi de böyledir. 

Ebu Bekr er-Razi sözüne devamla şöyle demiştir: Ebu Hanife'nin şu görüşte 
olduğunu rivayet eden kimseler, rivayetlerinde yanılmışlardır: "Kadının bizzat 
kendisi âdil olup da, zâlim imamdan hüküm ve yargıyı üzerine alması halinde, 


onun hükümleri geçerli olup, arkasında namaz kılmak da caizdir. Çünkü kadı, 
bizzat âdil olup hükümlerini icra etmek de mümkün olunca, onun verdiği 
hükümler geçerli olur, burada, onu tayin eden kimse itibare alınmaz. Çünkü onu 
bu göreve atayan kimse, kadının diğer yardımcıları gibidir. Kadinın 
yardımcılarının âdil olmaları şart değildir. Görmez misin ki, hükümdarı olmayan 
bir ülke halkı, içlerinden âdil olan bir kimseyi kadılık mevkiine getirmek 
hususunda anlaşsalar; sonra da, onun hükmünü kabul etmeyenlere karşı onun 
yardımcıları olsalar, her ne kadar ona bir sultan ve bir imam tarafından velayet 


(kamu) yetkisi verilmemiş olsa dahi, onun hükümleri geçerli olur. (33) 
Ayet, Peygamberlerin İsmet Sıfatına Delâlet Eder Başa Dön 


Ayet-i kerime, iki yönden peygamberlerin masum olduklarına delâlet eder: 

a) Bu "ahd den maksadın imamet olduğu sabit olmuştur. Şüphesiz her nebi, 
imam (önder) dır. Çünkü imâm, kendisine uyulan kimsedir. Nebi ise, insanların 
en üstünüdür. Ayet imâmın fâsıktardan olmayacağına delâlet ettiği zaman, 
Peygamberin, fâsık, günahkâr ve mâsiyet sahibi olmasının caiz olmadığını 
öncelikle gösterir. 

b) Allah: "Benim ahdim zalimlere ulaşmaz" buyurmuştur. Buna göre ayette 
bahsedilen "ahd" eğer peygamberlik ise, zalimlerden hiç kimsenin ona 
ulaşmaması gerekir. Eğer imamet ise durum yine aynıdır. Çünkü her 
peygamberin mutlaka kendisine uyulan bir imâm (lider) olması gerekir. Her 
fâsık kendisine zulmetmiştir. Binaenaleyh peygamberliğin günahkârlardan 


hiçbiri için söz konusu olmaması gerekir. Allah en iyi bitendir. 139) 
Allah Teâlâ'nın Ahdi Ve Kulun Ahdi Hakkında Tafsilât 


Bil ki Allah Teâlâ, senin O'na bir ahdin, O'nun da sana bir ahdi olduğunu beyân 
edip, sen ahdine ria- yet ettiğinde, kendisinin ahdini yerine getireceğini 
açıklayarak: "Bana olan ahdinizi (sözünüzü) yerine getirin, ben de size olan 
ahdimi yerine getireyim 

(Bakara. 40) buyurmuştur. Sonra Cenâb-ı Hak başka ayetlerde sadece senin 
ahdini, veya sadece kendi ahdini zikretmiştir. Senin ahdin hususunda şöyle 
buyurmuştur: "Bir söz verdikleri zaman sözlerinde (ahidlerinde) duranlar" 
(Bakara, 177); "(Onlar), emânetlerine ve ahdlerine riayet ederler" (Mü'minün, 8); 
"Ey iman edenler, ahidierinizi yerine getirin" (Mâidel) ve: "Yapmadığınız 
şeyleri niçin söylüyorsunuz? Yapmadığınız şeyleri söylemeniz, Allah katında 


büyük bir kızgınlığa sebebiyet vermiştir" (Sai. 2-3). Allah Teâlâ, kendi ahdi, 
(sözü, va'-adi) hususunda ise şöyte buyurmuştur: "Sözünde Allah'dan daha 
vefakâr olan kimdir?" (Tevbe, m). Sonra O, babamız Hz. Adem'e nasıl ahidde 
bulunduğunu beyân ederek: "Daha önce Adem'e andolsun kibir ahidde 
bulunmuştuk da, o bunu unuttu. Onda bir azim bulmadık (Ta-ha, 115) buyurmuş. 
Sonra bize nasıl ahidde bulunduğunu anlatarak: "Ey Ademoğullan, ben size 
ahdetmedim mi..?"(Yasin, 60); buyurmuştur. Daha sonra İsrailoğullanna nasıl 
ahidde bulunduğunu, "Allah, bize hiçbir peygambere... getirinceye kadar imân 
etmemizi bize emretti (ahdetti)" (al-i imran, 183) diye; daha sonra da 
Peygamberlere olan ahdini, "Biz İbrahim'e ve İsmail'e ahdettik..." (Bakara, 
125)diye; bu tefsir etmekte olduğumuz ayette de: "Ahdim zalimlere ulaşmaz" 
diye, zalimlerin ahdine ulaşamayacağını beyan etmiştir. 

Bu muahede (ahidleşme) hususundaki bu derece itinâ, bunun hakikatini 
araştırmayı icab ettiriyor. Buna göre biz deriz ki: Senden alınan ahd (söz), ancak 
hizmet ve kulluk sözüdür. Cenâb-ı Allah'ın iltizam ettiği ahid ise ancak rahmet 
ve rubübiyet sözüdür (ahdidir). 

Sonra akıllı kimse bu ahidleşme üzerinde düşündüğünde, kendisinin ahdini 
devamlı surette bozduğunu, Rabbininse devamlı olarak ahdine vefa gösterdiğini 
anlar. Şimdi biz, bu konunun temel noktalarına değinerek şöyle deriz: 

a) Allah'ın sana olan ilk nimeti seni yaratmak, yoktan var etmek, diriltmek, akıl 
ve onu kullanacak aletler vermiş olması nimetidir. Bütün bunlardan maksat, 
senin Allah'a itaat, hizmet ve O'na kullukla meşgul olmandır. Nitekim "Ben 
cinleri ve insanları ancak bana ibadet etsinler diye yarattım" (Zariyat, 56) 
buyurmuştur. Yine Allah, kendisini boş yere bir şey yaratmaktan ve icad 
etmekten tenzih ederek: 

"Biz gökleri, yeri ve ikisi arasında bulunan şeyleri boş yere, oyalanmak için 
yaratmadık; biz onları ancak bir hak ile yarattık" (Dühan, 38-39); "Biz göğü, yeri 
ve bu ikisi arasmdakileri boş yere yaratmadık. Bu, kâfirlerin zanmdır" (Sad, 27); 
ve: "Siz, sizi boş yere yarattığımızı ve bize dönmeyeceğinizi mi sandınız?" 
(Mü'minun, 115) buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, yaratmasındaki ve yoktan var etmesindeki hikmeti açıkça 
beyan ederek: "Ben cinleri ve insanları, ancak bana ibadet etsinler diye yarattım" 
(zariyat, 56)buyurmuştur. Böylece Allahu Teâlâ, seni yaratmış, diriltmiş; sana 
her türlü nimeti vermiş ve seni akıllı, iyiyi kötüyü ayırdeden bir varlık olarak 
yaratmış olmast bakımından rubübiyyet ahdini yerine getirmiştir. Bu sebeple 
sen, O'na hizmet, itaat ve kulluk ile meşgul olmazsan, Allah'ın rubübiyyet ahdini 
ifâ etmesine rağmen, sen kulluk ahdini bozmuş olursun. 


b) Rubübiyyet ahdi, muvaffak kılmayı ve hidâyete erdirmeyi gerektirir. Senden 
olan kulluk ahdi ise, amelinde ciddiyet ve gayretini gerektirir. Sonra Cenâb-ı 
Hak, rubübiyyet ahdini bihakkın yerine getirmiş, ner bir zerreyi seni hak yola 
iletecek bir hidâyet rehberi yapmıştır: "Hiçbir şey yoktur ki, Allah'ı teşbih ediyor 
olmasın " (İsra, 44).Sen ise, itaat ve kulluk ahdine kesinlikle vefa göstermedin. 

c) Allah'ın verdiği iman nimeti nimetlerin en büyüğüdür. Bunun delili ise şudur: 
Bu nimeti kaçırdığında, sen ebedi ve devamlı olarak bedbahtların en bedbahtı 
olursun.. Sonra bu nimet, Allah tarafındandtr. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sizde olan 
her bir nimet, ancak Allah'tandır" (Nahl. 53) buyurmuştur. Bu nimet O'ndan 
olmasına rağmen, yine O sana teşekkür ve takdir ederek, "İşte bunlar yok mu, 
onların gayretleri makbuldür" (isra, 19) buyurmuştur. Allahu Te-âlâ bu nimete 
mukabil bu nimete teşekkür edince, senin O'nun tevfikine ve hidayetine haydi 
haydi teşekkür etmen gerekir... Sonra sen sadece küfrân-ı nimette bulundun. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kahrolasıca insan, nedir onu küfre sevkeden?"(Abese, 
17) buyurmuştur. Allah'u Teâlâ ahdini yerine getirdiği halde sen ahdinde 
durmadın.. 

d) Onun nimetleri rızası uğruna harcamandır. Buna göre, O'nun sana olan ahdi, 
sana çeşitli nimetlerini vermesidir ki, O da bu ahdini yerine getirmiştir. Senin 
O'na olan ahdin ise, O'nun nimetlerini rızası uğruna harcamandır; ama ne var ki 
sen bunu yapmadın. 

muhakkak ki insan, kendisini Allah'dan müstağni görmekle azmaktadır " (Alak, 
6-7). 

e) Fakirlere lütufta bulunasm diye Allah sana, çeşitli nimetleri lütfetmiştir. 
Nitekim O, "Ve ihsan edin; muhakkak ki Allah ihsan edenleri sever" (Bakara, 
195) buyurmuştur. Sonra sen bunu 

nsanlara eziyyet etmek ve onları hayret içinde bırakmak için bir vasıta edindin. 
Nitekim (onm/ar, cimrilik .aparlar ve insanlara cimriliği öğütlerler" (Nisa, 37) 
buyurmuştur. 

f) Hamdine yönelsin diye, O sana bu büyük nimetleri vermiştir; oysa ki sen, 
O'nu değil de başkasını översin.. Hele bir bak bakalım; büyük bir hüküm-:ar, 
sana çok kıymetli bir elbise hediye etse.. Sonra sen de onun huzurunda :-dan yüz 
çevirip, alalâde kimselerin hizmetiyle meşgul olsan.. Söyle baka-ım. sen te'dib 
edilip azarlanmayı hak etmez misin? Burada da böyledir. Şunu : -nek gerekir ki, 
biz Allah'ın ihsan ve rubübiyyet ahdine nasıl vefa gösterdi-; -ı ve bizimse ihlâs 
ve ubübiyyet ahdini nasıl ihlâl etmiş olduğumuzu açıklamaya kalkarsak, buna 
gücümüz yetmez. Çünkü biz, hayatımızın başından sonuna kadar O'nun zahir ve 
bâtınımızla ilgili çeşitli nimetleri bir an olsun, bizi bırakmaz. Bu nimetlerden 


herbiri, başlıbaşına bir şükrü ve başlıbaşına bir hizmeti gerektirir. 

Sonra biz O'nun nimetlerinin şükrünü edâ etmemiz bir yana, O'nun nimetlerinin 
farkına varıp, onların keyfiyyet ve kemiyyetlerini bile hakkıyla tanıyamadık. 
Sonra, Allahu Teâlâ, bizim bu kadar kusur ve gafletimize rağmen, çeşitli nimet 
ve lütuftarını artırmaktadır. İşte böylece biz, hayatımızın başından sonuna kadar 
sadece noksanlık, kusur ve kınanmaya müstehak olma derecelerimizi 
fazlalaştırdık. Halbuki Ailahu Teâlâ, ihsan, lütuf ve keremini; hamde ve övgüye 
müstehak olmasını arttırdı; çünkü bizim kusurumuz ne kadar çok olursa, bundan 
sonra O'nun bize olan nimeti daha fazta müessir olur. O'nun bize olan nimeti ne 
kadar çok olursa, O'na şükür hususundaki kusurumuz da o nisbette kötü ve çirkin 
otur. Buna göre bizim füllerimizin çirkinlikleri artarken, O'nun fiillerinin 
güzellikleri ise, sona ermeyecek biçimde devam etmiştir. 

Sonra Allahu Teâlâ bu ayette, "Benim ahdim zalimlere ulaşmaz" buyurmuştur. 
Bu, şiddetli bir tehdittir. Ancak biz şöyle deriz: Ya Rabb, senden, sana yakışan 
kerem, af, rahmet ve ihsanın sudur etmiştir; bizdense, bize yakışan kusur, 
cehalet, zulüm ve tembellik sâdır olmuştur. Böylece biz, senden senin hakkın 
için ve senin bütün âlemi kaplayan fazlınla bizi bağışlamanı istiyoruz; ey 


merhametlilerin en merhametlisi... H140] 
Kabe'nin Bazı Vasıfları, Mekke'nin Emin Olması Başa Dön 


(Hatırla, hant biz'Kâ'be'yi insanlar için bir toplanma yeri ve emniyet vesilesi 
yapmıştık. Siz, Hakam-ı İbrahim'i bir namazgah edinin! Biz, İbrahim ve İsmail'e, 
"Evimi tavaf edenler, Vtikaf edenler,, rükü ve secde edenler için temizleyin" diye 
emretmiştik!" (Bakara, 125). 

Bil ki Allahu Teâlâ, imametle mükellef kıldığı zaman İbrahim (a.s)'in 
durumunun nasıl olduğunu açıklamıştır. Bu, ikinci teklifin şerhedilmesidir. Bu 
teklif, Kabe'nin temizlenmesi vazifesidir. 

Sonra biz şöyle deriz: Ayetle geçen "Beyt" ile Cenâb-ı Allah, el-Beytu'l Haram 1 
kastetmiş; ahd veya cins için olan elif lâm bulunduğu için, "Beyt" kelimesini 
mutlak olarak zikretmekle yetinmiştir. Muhataplar, Allah'ın bununla cinsi 
kasdetmediğini bildiği için, bu ifade onlarca bilinen bir manaya dönüşmüş olur 
ki, bu da o Beyt'ten kastedilenin Kabe olmasıdır. 

Sonra biz, Beyt'ten maksadın bizzat Kabe olmadığını söylüyoruz; zira Allahu 
Teâlâ o Beyt'i "emniyet vesilesi" olarak nitelendirmiştir ki bu sadece Kâ'-be'nin 
sıfatı değil, bütün Harem'in sıfatıdır. Beyt'in mutlak olarak zikredilip de, ondan 
maksadın bütün "Harem" olduğunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kabe'ye 


ulaşmış bir kurbanlık olmak üzere.." (Maide, 95) kavlidir. Bu ifâdeden maksad 
ise, bizzat Kabe'nin kendisi değil, Harem'in tamamıdır; çünkü bu kurban ne 
Kabe'de, ne de Mescid-i Haram'da kesilmemektedir. Allah'ın, "Bu yıldan sonra 
Mescid-i Haram'a yaklaşmasınlar" çrevte,28) kavli de böyledir. Allah en iyisini 
bilir ya, bundan maksat müşrikleri kurban kesilen yerlerde bulunmaktan men 
etmektir. Hak Teâlâ, bir başka ayette; "Mekke'yi emin bir yer kıldığımızı 
görmediler mi? (Ankebüt, 66) buyurmuştur. Allah Teâlâ, bir başka âyetinde, 

Hz. İbrahim (a.s)'den haber vererek, 

"Rabbtm bu beldeyi emniyetli kıl" (Bakara, 126) buyurmuştur. Böylece bu, 
Allah Teâlâ'nın, beytini (evini) "emniyetli" diye vasfettiğine delâlet eder. Bu da, 
beyt'ten maksadın bütün Harem bölgesi olmasını gerektirir. Hak Teâlâ'nın "beyt" 
lâfzını mutlak olarak zikredip, bununla bütün Harem'i kastetmesinde-ki sebeb, 
Harem'e duyulması gereken saygı, beyte bağlanınca, Harem'e beyt" demesi caiz 


olmuştur. u4] 


Kabe'nin Toplayıcı Vasfı 


Allahu Teâlâ'nın, "İnsanlar için bir toplanma yeri" sözüne gelince, bu -ususta 
birkaç mesele vardır: [42] 


Mesabe Ve Sevab Kelimelerinin İştikakı 


Dilciler şöyle demişlerdir: Ayette geçen, kelimeşinin aslı,"dönmek"manasına 
gelen, kelimesinden gelmektedir. 

Su, kesildikten sonra akıp (tekrar) nehre vardığında denilir. Yine, "aklı başına 
geldi" manasında, insanlar birisinin yanından ayrılıp sonra topluca ona geri 
döndükleri zaman, denilir. 

Sevâb da bu kökten alınmıştır, Sevâb, sanki kişinin mal ve benzeri şeyleri infâk 
edip çıkardığında kendisine geri dönmesi manasınadır. Kuyunun dibinde suyun 
birikmesine, denilir. 

Kaffal şöyle denildiğini iddia etmiştir: ve kelimeleri, ve gibi, ikisi de doğru olan 
birer kullanıştır. Bu Ferrâ ve Zeccâc'ın görüşüdür. lâfzına, "te" harfinin 
mübalağa için dahil olduğu da söylenmiştir. Nitekim Araplar aynı şekilde 
mübalağa ifâde etmek için, ve derler, Kelimesinin aslı, vezninde olan, 


kelimesidir. H431 


İkinci Mesele 


Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Bu kelimenin manaşı, "insanlar heryıl oraya 
dönerler" şeklindedir." İbn Abbas (r.a) ve Mücahid'den ise, bunun (oradan) 
ayrılan herkes, tekrar oraya dönmeyi ister" manasında olduğu rivayet 

edilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 7"Artık sen İnsanlardan bir kısmının 
gönüllerini onlara meylettir" (ibrahim, 37) buyurmuştur. "Mesâbeten" 
kelimesinin şu manaya geldiği de söylenmiştir: "İnsanlar oraya haccederler, 
bundan dolayı sevab kazanırlar." "Şayet:" Beyt'in "mesabe" olması, ancak 
insanların oraya yönelmesiyle olur ki, bu da Allah'ın yaratmasıyla değil, 
insanların fiiliyle olmuş olur. Öyle ise, Allah Teâlâ'nın, ifâdesinin manası nedir?" 
denilirse biz deriz ki: Bu ayet, "Kulun fiilini de yaratan Allah'dır" şeklinde olan 
bizim itikadımıza bir delildir. Mu'tezile'nin görüşüne göre ise bunun manası, 
"Onların bir kere daha oraya dönmelerine sebeb olsun diye, Allah oranın 
saygısını insanların kalbine attı" demektir. Allah bunda dünyevi ve uhrevi 
faydalar bulunduğu için böyle yapmıştır. Dünyevi menfaatler, doğu ve batıdaki 
insanların orada bir araya gelmeleri, böylece büyük menfaatlerin ve dünyevi 
kazançların elde edildiği ticâretlerin yapılmasıdır. Bu sebeble hac yolculuğundan 
dolayı, yollar ve beldeler mamur hale gelir ve çeşitli dünyevi durumlar 
müşahede edilir. 

Dini menfaatlere gelince, bu şu sebebten olur: Arzulu olarak Allah'ın emirlerine 
uymak ve O'na yaklaşmak, kulluğunu ortaya koymak, umre ve tavafa devam 
etmek, şerefti Mescid-i Haram'da namaz kılmak ve orada itikafa girmek için 
Beytullah'a niyetlenen (yönelen) kimse, bu niyetiyle Allah katında, büyük sevab 


elde etmiş olur. [144] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bazı alimlerimiz, umrenin vâcib oluşu meselesinde, Allah Teâlâ'nın, ifâdesini 
delil getirmişlerdir. Bu ayetin delâlet vechi şudur: Allah Teâlâ bu buyruğu ile 
kendisinin bu Beyft'inin, insanların "mesabesi" olduğunu haber vermiştir. Ancak 
ayeti bu manada anlamak mümkün değildir. Çünkü Beyt'in insanlar için bir 
mesabe olması, insanların tercihlerine bağlı olan bir durumdur. İnsanların 
tercihlerine bağlı olan bir şeyin cebr ve zorlama ile elde edilmesi mümkün 
olmaz. Ayeti zahirine hamletmek imkânsız olunca, onu vücüba hamletmek 
gerekmiştir; çünkü biz ayeti vücüba hamlettiğimizde bu, umrenin hükmünün 
mendub olmaktansa vâcib olduğu sonucuna götürmüş olur. Böylece Cenâb-ı 


Allah'ın, bize tekrar tekrar Beytullah'a dönüp, gelmeyi vâcib kılmış olduğu sabit 
olmuş olur. Biz, bu vücübiyyetin, tavafın dışındaki herhangi bir şeyde tahakkuk 
etmediği hususunda ittifak ettik; bundan ötürü de bu vücübiyyetin tavafta 
tahakkuk etmesi vâcib olmuş oldu. İşte, bu ayetle istidlal ediliş şekli budur. 
Kur'an'ın hükümleri hususunda konuşanların çoğu, bu ayetin bu mânaya delâlet 
etmesi hususunu eleştirdiler. Biz ise, bu ayetin, açıkladığımız bu yönden, bu 


mânaya delâlet ettiğini ortaya koyduk. [145] 
Mescid-i Haram'ın Emniyet Yeri Olması 


Cenâb-ı Allah'ın, "Ve bir emniyet vesilesi" kavline gelince, bunun mânası 
"güven ve emniyet yeri" dir. Sonra şüphe yok ki, "Biz Kâbe'yi insanlar için bir 
toplanma ve emniyet yeri yaptık" ifâdesi bir haberdir. Bazan, bunu zahiri üzere 
bırakıp, "bu bir haberdir" deriz; bazan da onu zahirinden çevirerek, "bu bir 
emirdir" deriz. 

Bu husustaki birinci görüş şudur: kelimesinden murad, "Cenâb-ı Allah Harem 
beldesinin halkını, "Bfzfm, Mekke'yi harem ve emniyetli bir yer yaptığımızı 
görmediler mi?" (Ankebut, 67) ;ve: "Tarafımızdan bir rızık olarak, onları çeşitli 
birçok mahsüllerin gelip toplanacağı emin bir harem'de yerleştirmedik mi?" 
(Kasas, 57) ayetlerinde buyurduğu gibi, kıtlık ve kuraklıktan güvenli kılmıştır." 
Bundan muradın, Harem beldesinde öldürme hâdisesinin bulunmadığını haber 
vermek olması mümkün değildir. Çünkü Harem'de, bazen haksız ve haram olan 
öldürme hâdisesinin vuku bulduğunu, bazan da mubah olan öldürme cezasının 
orada uygulandığını görmekteyiz. Cenâb-ı Allah, "O kâfk ler, orada sizinle 
savaşmadıkcar sizlerde Mescfd-i Haram'm yanında oniaris savaşmayın. Eğer 
onlar sizinle savaşırlarsa, onları o zaman Öldürün" (Bakara 191) buyurmuş, 
orada öldürme hâdisesinin vuku bulduğunu haber vermiş: - 

Bu husustaki ikinci görüş: Biz bunu te'vil ederek, emir anlamına hamledebiliriz. 
Buna göre ayetin manası şöyle olur: Allahu Teâlâ insanlara, bu yeri baskın ve 
öldürmeden emin olunan bir yer yapmalarını emretmiştir. Buna göre, Beytullah 
Allah'ın hükmü ile saygın ve muhterem bir yer olmuştur. Cahiliy-ye devri 
insanları da O'nun saygınlığına inanıyorlardı. Bundan dolayı oraya sığınan bir 
kimseye saldırmazlardı. Kureyşlileri de, Beytullah'a olan saygılarından dolayı, 
"Ehlullâh-Allah'ın halkı" diye isimlendirmişlerdi. 

Sonra sen, oradaki avlanma işini düşün.. Meselâ köpek, HarenVin dışında 
ceylanı avlamak ister; ceylan ondan kaçınca, köpek onun peşine düşer: eğer 
ceylan Harem mıntıkasına girerse, köpek artık onu izlemez.. 


Mekke'nin haremliği hususunda birçok hadis rivayet edilmiştir: Peygamberimiz 
(s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Allah muhakkak ki, Mekke'yi haram kılmıştır. O, ne benden önce herhangi bir 
kimse için helâl kılınmıştır; ne de benden sonra herhangi bir kimseye helâl 
kılınacaktır. O bana, sadece bir günün bir saatinde helâl kılınmış, sonra da 
haramlığı, eskisi gibi geri dönmüştür.461 Şafii (r.a), bu hadisin şu mânada 
olduğunu söylemiştir: Mekke'de, hiç kimseye harp yapmak helâl kılınmamıştır; 


bu ancak Hz. Peygamber (s.a.s)'e helâl kılınmıştır. n47] 
Mescid-i Haram'a Sığınan Suçluların Durumu 


Kendiferine had uygulanması gereken kimselerden Beytullah'a sığınanlara 
gelince, bu hususta Şafii (r.a), şöyle demiştir: "Devlet başkanı o şahsın, 
Harem'den çıkmasına sebep olacak biçimde, sıkıştırılmasını emreder. O kimse. 
Harem bölgesinden çıkınca, "hıll" (Harem'in dışında kalan bölgler)'de ona ceza 
tatbik edilir. Öldürülmedikçe Harem'den çıkmazsa, bu caizdir, Harem'-de 
başkasını öldüren kimsenin durumu da böyledir, onun da orada öldürülmesi 
caizdir". 

Ebü Hanife (rh.â) "Onun orada öldürülmesi caiz değildir" demiştir. 

Şafii (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in Ebu Süfyan, Asım İbn Sabit İbn el-Eflâh ile 
Hubeyb'i öldürdüğü zaman, onun Mekke'deki evinde, eğer mümkün olursa, 
suikast ile öldürülmesini emretmesini delil getirmiş ve şöyle demiştir: Bu, 
Mekke Harem olduğu halde emredilmiştir; binaenaleyh bu olay, Mekke'nin 
kendisine bir ceza uygulanması gereken bir kimseye ceza uygulanmasına mani 
olmadığına, fakat başka yerlerde uyulduğu gibi, orada harb edilmesine mani 
olduğuna delâlet etmektedir. 

Ebu Hanife (rh.a) bu âyeti kendi görüşüne delil getirmiştir. 

Ebu Hanife'ye Şöyle cevap verilir: Ayetteki, ifâdesinden, Cenâb-ı Hakk'ın Harem 
bölgesini hangi konuda emin kıldığına dâir bir açıklama bulunmamaktadır; 
binaenaleyh bunun, "kıtlıktan emin olmak", "harp yapılmaktan emin olmak" ve 
"ceza uygulanmasından emin olmak" manalarına olması mümkündür. Lâfız 
umümi bir ifâde olmadığı için, hepsine hamledilemez; bel onu kıtlıktan ve 
âfetlerden emin olmak mânasına hamletmek daha evlâdır. Çünkü bu tefsire göre 
biz, haber ifâde eden lâfzı, emir manasına hamletme htiyacını duymayız. Diğer 
izah şekillerinde ise, buna muhtaç olunur. Bundan dolayı Şafii (r.a.)'nin izahı 


daha uygundur. 148] 


Makam-ı İbrahim'de Namaz Emri Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "Siz Makam-ı İbrahim". : namazgah edinin" kavlinde bazı 
meseleler bulunmaktadır: H49] 


Birinci Mesele 


İbn Kesir, Ebu Artır, Hamza, Âsim ve Kisâi, emir sigası olarak ha harfinin 
kesresi ile kelimeyi, şeklinde; Nâfi ve İbn Âmir, haber (fiili ma- sigası olarak ha 
harfinin fethası ile, şeklinde okumuşlardır. Birinci kıraata göre, "edininiz" 
ifâdesi neye atfedilmiştir? Bu hususta bazı görüşler vardır: 

a) Bu ifâde, Cenâb-ı Hakk'ın, 

atfedilmiştir. 

b) Bu ifâde, Allah'ın, sözüne atıftır. Buna göre masa şöyle olur: "Allah Hz. 
İbrahim'i birtakım kelimelerle imtihan edip, o da o *e -neleri yerine getirince, 
Hz. İbrahim yapmış olduğu bu fiillerine mükâfaat Larak, "Ben seni insanlara 
imâm kıldım ve İbrahim'in makamını namazgah edininiz" buyurdu. Allah 
Teâlâ'nın bunu Hz. İbrahim'in soyuna emretmiş olması da caizdir. Fakat Cenâb-ı 
Allah bu hususu açıkça beyan etmemiş, sadece bu kadar söylemiş. Bunun bir 
benzeri de, "Onlar hakikaten bu (dağın), üzerlerine düşeceğini sanmışlardı. (İşte 
o vakit): "Size verdiğimiz (Hitabı) kuvvette tutun" (demiştik)" (A'râf, 171) 
ayetidir. 

c) Bu ifâde, Allah tarafından ümmet-i Muhammed'e, Hz. İbrahim (a.s)'ir 
makamını namazgah edinmeleri için bir emirdir. Bu izaha göre ayet, Hz. İbrahim 
kıssasının araşma girmiş bir cümle-i itiraziyyedir. Ayetin tertib ve manas sanki 
şöyledir: "Biz Beytullah'ı insanlar için sevab kazanma yeri kıldık. O hai-de ey 
ümmet-i Muhammed, İbrahim'in makamını namazgah edininiz." Buna göre 
ayetin takdiri de şöyle ofur: Biz o Beyt'i şereflendirip, insanların sevab 
kazanacağı ve emniyette olacağı bir yer olarak vasıflandırdığımız için, ey 
ümmet-i Muhammed, orayı kendinize kıble edininiz." Her nekadar, fiilinin 
başına fâ harfi getirmek daha açık olsa da bu yerde hem vav hem de fâ harfi (atıf 
harfi olarak) getirilebilir, 

İkinici kıraate göre ise, bu, Hz. İbrahim (a.s)'in zürriyetinin orayı bir namazgah 
edindiklerini haber vermektedir. Buna göre bu söz, "Biz Beyt'i se-vâb kazanma 
yeri kıldık," buyruğuna atfedilmiştir. Yani, "Biz Beyt'i sevab kazanma yeri kıldık 
da onun zürriyeti orayı namazgah edindiler" manasınadır. Yine bg kıraate göre 


bu ifâdenin, takdirinde olmak üzere, ifâdesine atfedilmiş olması da caizdir. 


(150) 
Makam-ı İbrahim Nerededir? 


Âlimler, Makam-ı İbrahim'in ne olduğu hususunda bazı görüşler söylemişlerdir; 
Birinci Görüş: Hz. İbrahim (a.s) m üzerine çıktığı taşın yeridir. Bu görüşte 
olanlar da iki değişik izah yapmışlardır: 

a) Bu Hz. İsmail (a.s)'in hanımının, İbrahim (a.s)'in başını yıkarken onun 
ayağının altına koyduğu taştır. Hz. İbrahim (a.s) bineği üzerinde olduğu halde bir 
ayağını o taşın üzerine koymuş, böyiece gelini, Hz. İbrahim (a.s)'in başının bir 
tarafını yıkamış. Sonra Hz. İbrahim (a.s)'in ayağının üzerinde iz bıraktığı o taşı 
diğer ayağının altına koymuş, o ayağı da taş üzerinde iz bırakmıştır. Allah bu iz 
bırakmayı, onun mucizelerinden biri olarak yaratmıştır. Bu, Hasan Basri, Katâde 
ve Rebi' b.Enes'in görüşüdür. 

b) Sa'id b. Cübeyr'injbn Abbas (r.a)'dan rivayet ettiği şu husustur: Hz. İbrahim 
(a.s), Ka'be'yi inşâ ediyor, Hz. İsmail (a.s) de ona taş veriyordu. Her ikisi de bu 
esnada: "Ya Rabb, bizden kabul et. Muhakkak kt sen hakkıyla işiten ve bilensin" 
(Bakara, 127) diye dua ediyorlardı. Binanın duvarları yükselip, Hz. İbrahim taş 
koymak için yetişemeyince, bir taş üzerine çıkmıştır ki Makam-ı İbrahim işte bu 
taşın bulunduğu yerdir. 

İkinci Görüş: Hz. İbrahim'in makamı, Harem bölgesinin tamamıdır. Bu, 
Mücâhidin görüşüdür. 

Üçüncü Görüş: Makam-ı İbrahim, Arafat, Müzdelife ve şeytan taşlama 
yerleridir. Bu, Atanın görüşüdür. 

Dördüncü Görüş: Haccın tamamı' (hacc mahallerinin tamamı) Hz. İbrahim'in 
makamıdır. Bu görüş, İbn Abbas (r.a)'a aittir. 

Muhakkik âlimler birinci görüşün daha uygun olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Buna pekçok şey delildir: 

a) Câbir (r.a)'in rivayetine göre, Hz. Peygamber tavafı bitirip Makam-ı İbrahim'e 
gelince, "Makam-ı İbrahim'i namazgah edininiz" ayetini okurdu. Bu ifâdenin, bu 
yerde okunması Makam-ı İbrahim'den maksadın, bu yerin olduğuna açıkça 
delâlet eder. 

b) Bu isim örfte, bu belli yere hastır. Buna delil ise şudur: Bir insan, Mekke'de 
bir Mekkeliye Makam-t İbrahim'i sorsa, o ona bu yerden başka bir yer 
göstermez, ve başka bir şey de anlamaz. 

e) Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), yanında Hz. Ömer (r.a) olduğu 


halde Makam'a geldi. Hz. Ömer (r.a): "Ey Allah'ın resulü, bu atamız İbrahim'in 
makamı değil midir?" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) "Evet" cevabını verdi. Hz. 
Ömer de: "Biz orayı namazgah edinemez miyiz?" deyince de Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Bununla emrolunmadım" dedi. O gün henüz sona ermemişti ki bu ayet-i 
kerime nazil oluverdi. 

d) Taş, Hz. İbrahim (a.s)'in ayağının altında, onun ayakları üzerinde iz bırakacak 
şekilde çamur gibi yumuşak oldu. İşte bu Allah'ın birliğine ve Hz. İbrahim 
(a.s)'in mu'cizesine apaçık delâlet eden şeylerdendir. Bu sebeple, bu makamın 
Hz. İbrahim'e has kılınması, başkalarına has kılınmasından daha uygundur. 
Binaenaleyh oraya Makam-ı İbrahim demek daha evlâ olur. 

e) Hak Teâlâ, "Makam-ı İbrahim'i namazgah edininiz" buyurmuştur. Halbuki 
namazın, bu yerin dışında ne Harem ile ne diğer yerler ile bir bağlantısı yoktur. 
Binaenaleyh Makam-ı İbrahim'in burası olması gerekir. 

f) Makam-ı İbrahim, O'nun ayakta durmuş olduğu yerdir. Hz. İbrahim'in 
yıkanırken başkasının değil, bu taşın üzerinde durduğu rivayetlerle sabit 
olmuştur. Bundan dolayı bu taşın bulunduğu yere Makam-ı İbrahim demek daha 
uygundur. 

Kaffâl şöyle demiştir: Makam-ı İbrahim'i bu taşın bulunduğu yer olara 
anlayanlar, Allah Teâlâ'nın, "Makam-ı İbrahim'i namazgah edininiz" ifâdesini, 
ınsanın, "Falancayı arkadaş edindim. Allah bana falancanın yerine b sâlih kardeş 
verdi ve senin yerine müşfik bir dost hibe etti" sözündeki me câzi manada 
anlamışlardır. Ayetteki, jkelimesi ancak, bu manada nama: gâh edinilen yeri 
açıklamak ve onu başkalarından ayırmak için getirilmisti,-Allah en iyisini 


bilendir. HSH 


Musalla (Namazgah)'dan Maksad Nedir? Başa Dön 


Alimler, Allah'ın, "Namazgah" ifadesiyle neyi murâd ettiği konusunda bazı 
açıklamalarda bu- 

lunmuşlardır: 

a) Musalla, dua edilecek yer demektir. Bunu söyleyenler bu kelimeyi "dua" 
manasına olan, âfzından almışlardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, bu manada, 

"Ey iman edenler ona duâ edin" (Ahzâb, 56) buyurmuştur. Bu, Mücâhidin 
görüşüdür. Mücahid bu görüşe, "Harem'in tamamı Makam-ı İbrahim'dir" 
şeklindeki görüşüne uygun düşsün diye zâhib olmuştur. 

b) Hasan el-Basri, "Allah Teâlâ bu buyruğu ile, kıble manasını kastetmiştir" 
demiştir. 


c) Katâde ve Süddi, "İnsanların orada namaz kılmaları emrolunmuştur" diye 
açıklamışlardır. 

Muhakkik ulemâ: "Bu son görüş daha uygundur. Çünkü "salât" lâfzı mutlak 
olarak zikredildiği zaman, rükü ve secdesiyle kılınmış olan namaz akla gelir. 
Görmüyor musun, bir şehrin musallası, bayram namazlarının kılındığı yerdir. 
Hz. Peygamber (s.a.s), Üsâme b. Zeyd (ra)'e, "Musalla, senin önündedir" 
buyurmuş, bu ifâdeyle kılınan namazın yerini kastetmiştir. Buna, yine Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, bu ayeti okuduktan sonra, bu makamda namaz kılmış 
olması da delâlet eder. Bir de bu kelimeyi,bildiğimiz namaz manasına 
hamletmek daha evlâdır. Çünkü bu, ayet hakkında yapılan diğer tefsirlere de 
şâmildir. 

Burada fıkhi bir mesele vardır: Tavafın iki rekat namazı farz mıdır,sünnet midir? 
Bu durumda bakılır, eğer tavaf farz olan tavaf ise, Şafii (r.a)'nin bu hususta iki 
görüşü vardır: 

1) Bu namaz, Allah'ın "Makam-ı İbrahim'i namazgah edininiz" ifâdesinden 
dolayı farzdır. Çünkü ayetteki emir, vacib oluşu ifâde eder. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s), bedeviArabın, "Bana, bundan başka şey gerekiyor 
mu?" dediğinde, ona, "Hayır. Ancak nafile olarak yapacakların müstesna.." 
buyurmuştur. Eğer tavaf, kudüm tavafı gibi nafile bir tavaf ise, iki rekat tavaf 
namazı da sünnettir. Bu meselede Ebu Hanife'den de değişik görüşler rivayet 


edilmiştir. Allah en iyisini bilendir. [152] 
Kabe'nin Fazileti 


Dördüncü mesele Beytullah'ın fazileti hakkındadır. 

İmam Ahmet el-Beyhaki Şu'âbü'l-İmân kitabında Ebu Zer (r.a) in şöyle dediğim 
rivayet etmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s) e: Ey Allah m peygamberi, yeryüzünde 
ilk yapılan mescid hangisidir?" dedim. O, "Mescid-i Haram" diye cevab verdi. 
"Daha sonra hangisidir?" dedim. O, "sonra Mescid-i Aksa'dır" diye cevab verdi. 
Ben: "İkisinin yapılışları arasında kaç sene geçmiştir?" deyince de, "Kırk yıl" 
cevabını verdi ve sözüne şunu ekledi: "Namaz vakti nerede gelirse hemen 
namazını kıl çünkü orası mesdddir." Bu hadisi Buharı ve Müslim, Sahih'lerine 
almışlardır. 

Abdullah b. Ömer (r.a)'den rivayet olunduğuna göre şöyle demiştir: "Beytullah, 
yeryüzünden bin sene önce yaratılmıştır. Sonra yeryüzü oradan genişletilip bu 
hale getirilmiştir." 

İbn Abbas (r.a)'dan da rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 


buyurmuştur: 

"Yeryüzünde yaratılan ilk yer, Kabe'nin yeridir. Daha sonra buradan yeryüzü 
genişletilmiştir. Allahu Teâla 'nm yeryüzünde dikmiş olduğu ilk dağ ise, Ebu 
Kubeys Dağı'dır. Daha sonra diğer dağlar buradan uzayıp gitmiştir." 

Vehbİbn Münebbih'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Adem (a.s) yeryüzüne 
indirilince, orayı uçsuz bucaksız görüp, bir de kendisinden başka kimse 
göremeyince, oradan ürkerek şöyle dedi: "Rabbim, senin bu yerin çok güzel .e 
mâ'mür; orada benden başkası da seni teşbih ve takdis etsin!"Bunun üze-- ne 
Hak Teâlâ: Ben orada senin zürriyetinden, bsni hamd ve takdis eden kimseleri 
yaratacağım ve orada, içinde zikrimin yüceltildiği evler yapacağım.. Böylece, 
içinde yarattığım insanlar beni teşbih edecekler. Ben seni, orada, *endi nefsim 
için seçmiş olduğum ve ikramıma tahsis ettiğim bir"ev"(in yanına) 
yerleştireceğim. Ve onu, ismim ile, ismime nisbet ederek (Beytullah-Allah'ın 
evi), bütün evlere tercih edeceğim. Ben onu "Beyti-Evim" diye adlandırıp, 
azametimle yücelteceğim, onu, bana olan ihtiram ve saygıyla kuşatacağım, onu 
bütün evlerin içinde benim zikredilmeme en lâyık ve en uygun olanı yapacağım 
ve onu kendim için seçtiğim bir bölgeye yerleştireceğim. Çünkü ben bu evin 
yerini gökleri ve yeri yarattığım gün seçtim ve onu, sen ve senden sonrakiler 
için, üstündekini, altındakini ve etrafındakiler! hürmeti sebebiyle saygın kılmış 
olduğum emniyetli ve muhterem kıldım. Kim benim muhterem kılmam 
sebebiyle ona saygıda bulunursa, muhakkak ki beni ta'zim etmiş olur; kim ona 
saygısızlığı mubah görürse, bana saygısız davranmayı da mubah görmüş olur. 
Kim oranın halkına güven ve emniyet verirse, bununla benim güvenimi elde 
etmiş olur; kim de oranın halkını korkutursa, beni korkutmaya çalışmış olur; kim 
oranın şanına saygı gösterirse, o kimse de benim gözümde büyümüş ve kim de 
oranın halkını küçümserse, benim gözümde küçülmüş olur. Oranın sakinleri 
benim komşularım; orayı imâr edenler benim heyetlerim ve orayı ziyaret edenler 
benim misafirlerimdir. 

Orayı insanlar için yapılan ilk beyt olarak yaratıyorum ve orasını, üstleri başlan 
tozlu olduğu halde bölük bölük gelen yeryüzü ve gökyüzü sakinleriyle ma'mür 
hale getiririm. Nitekim O, 

"İnsanlar içinde hacet ilân et. Gerek yaya olarak, gerek de bütün uzak yerlerden 
gelen arık develer üstünde sana gelsinler!" (Hac, 27) buyurmuştur. İnsanlar bana 
olan tekbiriyle ortalığı doldurur ve sellerin çağlaması gibi telbiye söylerler. Buna 
göre, kim benden başkasını bir gaye ve maksad edinmeksizin, orayı ziyaret 
ederse beni ziyaret etmiş, bana misafir olmuş, benim yanımda konaklamış ve 
bana heyet olarak gelmiş demektir. Böylece, ona ikram ve kerametimi sunmam 


üzerime hak olur. Yine kerim olan kişiye, kendisine gelen heyete, misafirlerine 
ve ziyaretçilerine ikram etmesi ve onlardan herbiri-nin ihtiyacını gidermesi hak 
bir vazifedir. 

"Ey Adem, hayatta olduğun sürece orayı ma'mür et; sonra senin zürriye-tinden 
peşpeşe ve ardarda gelen ümmetler, milletler ve peygamberler de orayı ma'mür 
etsinler.. Sonra bu iş, senin zürriyetinden olan, kendisine Muhammed adı verilen 
ve peygamberlerin de sonuncusu olan bir nebi ile son bulsun.. Binaenaleyh, ben 
o Muhammed'i oranın sakinlerinden ve orayı ma'mür eden, orayı koruyan ve 
oranın idaresini üstlenen birisi olarak yaratacağım. Böylece o hayatta bulunduğu 
müddetçe evime karşı benim "eminim (güvenilir adamım) olur. Birisi bana 
yöneldiğinde, beni, kendisiyle bana yaklaşabileceği bir karşılığı ona hazırlamış 
olduğum halde bulur. 

Ben bu "beyi" in ismini, yâdını, şerefini, mecdini, övgüsünü ve onun kadrini, 
senin zZütriyetinden olan bir nebiye veriyorum, ki bu nebi, Muhammed'-den önce 
otup, O'nun atasıdır ve ona İbrahim denilir. Kabe'nin temellerini onun için 
yükseltiyor, onun ümranını onun elleriyle yerine getiriyor, ona oranın kurallarını 
ve ibadet şekillerini öğretiyor, ve onu, itaatkâr, emrimi yerine getiren, yoluma 
çağıran tek bir ümmet yapıyor, onu seçip Sırat-ı Müstakim'e iletiyorum. Onu 
ımtihan ediyorum, o da sabrediyor; ona afiyet ve sıhhat veriyorum, şükrediyor; 
ona emrediyorum, yapıyor ve bana adaklarda bulunuyor, sonra da adağını yerine 
getiriyor. Bana dua ediyor, ben de onun kendisinden sonra gelecek olan zürriyeti 
ve çocukları hakkındaki duasını kabul ediyorum. Onu onlar hakkında şefaatçi 
kılıyor ve onları, onlar değiştirmediği ve tagyir etmediği müddetçe bu evin halkı, 
onu idare eden, onu himaye eden, oradakileri sulayan, oraya hizmet eden, orayı 
bekleyen ve oranın perdedârlan yapıyorum.. İbrahim'i bu "ev"in imamı ve bu 
şeriatın ehli kılıyorum. Orada bulunan bütün insanlar ve cinler, ona tâbi olur." 
Atâ'dan da söyle dediği rivayet edilmiştir: Hz. Adem Hindistan'a indirildiği 
zaman, "-Ya Rabbi, bana ne oluyor da, cennette duymuş olduğum gibi, burada 
meleklerin sesini duymuyorum?" dedi. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak: "Senin 
hatan sebebiyle, ey Adem" dedi. Şimdi sen Mekke'ye git, orada, melekleri tavaf 
ederken gördüğün Beyt-i Ma'mür gibi, bir ev inşa et! Bunun üzerine o da 
Mekke'ye gidip, orada Kabe'yi inşa etti. Böylece Hz. Adem'in iki ayağını bastığı 
yerler köy, nehir ve bağlık bahçelik; adımları arasında kalan yerler ise, çöller ve 
tenha yerler oldu. Bu şekilde Hz. Adem, kırk yıl Hindistan'dan gelerek Kabe'yi 
ziyaret etti. 

Hz. Ömer, Kâ'bu'l-Ahbâr'a bu hususta soru sorup da, "Bana bu evden haber ver" 
dediğinde, Ka'bu'l-A hbâr şöyle demiştir: "Bu evi, Allahü Teâlâ gökyüzünden, içi 


boş yakut şeklinde, Hz. Adem'le beraber indirdi ve Adem'e şöyle dedi:"Ey Adem 
bu benim evimdir, melekleri Arşımın etrafında tavaf eder ve istiğfarda 
bulunurken görmüş olduğun gibi, sen de benim evimin etrafını tavaf et ve orada 
namaz kıl." Sonra Hz. Adem'le beraber melekler inerek, Kabe'nin taştan 
temellerini yükselttiler; derken Kabe temelleri üzerine bina edildi. Cenâb-ı Hak 
Nüh (a.s)'un kavmini tufanda boğduğu zaman, Allah Kabe'yi göğe yükseltti; 
geriye Kabe'nin temelleri kaldı.. 

Hz. Ali'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Beyt-i Ma'mur, semâda bir 
evdir. Ona Durak adı verilir. Kabe'nin tam üzeri hizasındadır. Onun 
gökyüzündeki hürmeti, Kabe'nin yeryüzündeki hürmeti gibidir. Orada hergün 
yetmişbin melek namaz kılar ve bir daha oraya dönmezler." Hz. Ali'nin 
anlattığına göre, Hz. İbrahim'in inşasından sonra uzun zaman geçti ve bundan 
dolayı Kabe harap oldu. Amâlika topluluğu onu yeniden inşa etti. Aradan uzun 
zaman geçince Kabe yine yıkıldı. Bu sefer onu Cürhüm kabilesi yeniden inşa 
etti. Aradan uzun zaman geçince, onların inşa ettiği Kabe yine yıkıldı. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in gençliğinde Kureyş kabilesi Kabe'yi bir kere daha 
onardılar. Sıra Hacer-i Esved'i yerine koymaya gelince, bu konuda ihtilâfa 
düştüler, ve "Şu sokaktan ilk çıkıp gelecek kimse aramızda hükmetsin" dediler. 
O sokaktan ilk çıkan Hz. Peygamber (s.a.s) oldu. Böylece O (s.a.s), onların bu 
taşı bir örtünün üstüne koymalarını, sonra bütün kabilelerin birer ucundan 
tutarak, onu kaldırmalarını söyledi. Bütün kabileler onu kaldırdılar. Daha sonra 
da Hz. Peygamber (s.a.s), onu kucaklayıp yerine koydu. 

Zühri'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: Bana ulaşan bilgilere göre, Ku-reyşliler 
Makam-ı İbrahim'de, üzerlerinde yazı bulunan üç levha gibi taş buldular. 
Birincisinde, "Ben, Bekke'nin (Mekke'nin) sahibi olan Allah'ım, Onu, güneşi ve 
ayı yarattığım gün yarattım. Ben onu, yedi mülk ile kuşattım ve et ve süt 
hususunda ora halkına bereket verdim"; ikincisinde: "Ben, Bekke'nin sahibi olan 
Allah'ım. Ben, sıla-i rahmi yarattım ve ona kendi (Rahman) ismimden bir isim 
verdim. Her kim sıla-ı rahmi yerine getirirse beni ziyaret etmiş, her kim de onu 
keserse benimle olan münasebetini kesmiş olur"; üçüncüsünde de: "Ben, 
Bekke'nin sahibi olan Allah'ım, hayrı ve şerri yarattım. Elinde hayır bulunan 
kimseye ne mutlu! Elinde şer olan kimseye de yazıklar olsun!" ibareleri 


yazılıydı. [153] 


Hacer-i Esved İte Makam-ı İbrahim'in Faziteti Hakkında 
Başa Dön 


Beşinci mesele, Hacer-i Esved ile Makam-ı İbrahimin fazileti hakkındadır. 
Abdullah b. Ömer (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 
etmistir: 

"Rükün ve Makam-ı İbrahim cennet yakutlarından iki yakuttur. Allah bunların 
ışıklarım silmiştir. Eğer böyle olmasaydı, onlar doğu ile batı arasını 
aydınlatırlardı: Onlara dokunan salgın hastalıklı ve hasta olan herkesr mutlaka 


şifâ bulur "154 


İbn Abbas (r.a)dan rivayet edilen bir hadiste ise Resülullah (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: 

"Hacer-i Esved kârdan daha beyaz idi. Fakat müşriklerin günahları onu kararttı " 
[155] 

İbn Abbas (r.a)'dan, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 
"Kıyamet günü, Hacer-i Esved, gören iki gözü, konuşan bir dili olduğu halde 


gelir. O, kendisini hak ile selâmlayan herkese şahadet eder "[156] 

Hz. Ömer (r.a)'in Hacer-i Esvedin yanına varıp şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Seni öpüyorum. Fakat zararı ve faydası olmayan bir taş olduğunu da kesin 
olarak biliyorum. Hz. Peygamber (s.a.s)'in seni öptüğünü görmüş olmasaydım, 
seni ben de öpmezdim." Bunu Buharı ve Müslim, Sahih'lerinde rivayet 


etmişlerdir. 57) 


Beylullah'ın Her Türlü Pislikten Temizlenmesi 


Cenâb-ı Allah'ın, İbrahim ve İsmail'e ahdettik.. " ayetine gelince, evlâ olan 
bundan muradın: "Biz o ikisine bunu gerekli gördük, onlara emrettik ve bu 
konuda onlara güvendik" şeklinde olmasıdır. Ahd ve Misâk'ın ne manalara 
geldiği daha önce geçmişti. 

Allah'ın, "Evimi temizleyin diye.." ifâdesinden maksadın, "Beytullah'a 
yakışmayan herşeyden onu temizlemek" manası olması gerekir. Beyt'in 
bulunduğu yer ve etrafı namaz kılınan yer olunca, pisliklerden temizlemek 
gerekir. Burası, Allah'a ibâdet ve ihlâs yeri olduğu için Beyt'i, şirkten ve 
Allah'dan başkasına ibâdetten de temizlemek gerekir. Bütün bunlar bu ayetin 
ifadesine dahildirler. Sonra müfessirler bazı açıklamalarda bulunmuşlardır: 

a) "Evimi temizleyiniz" sözünün manası, "onu bina edin, şirkten temizleyin ve 
temellerini takva üzerine kurun" şeklindedir. Bu tıpkı, Cenâb-ı Allah'ın, 
"Binasını Allah korkusu üzerine kuran kimse mi?..." (Tevbe, 109) ayeti gibidir. 
b) "İnsanlara benim beytimin (evimin) onu ziyaret edip, orada bulundukları 
zaman onları temizlediğini bildirin." Bu ifâdenin mecazi manası ise, "O beytimi 
insanlara göre temiz hale getirin" şeklindedir. Nitekim "Şafii (r.a) falan şeyi 
temiz sayıyor, Ebü Hanife ise necis sayıyor denir. 

c) "O beytimi (evimi) yapın, ziyaretçilerine'zahmet verecek şek ve şirk ehlinden 
kimseyi orada bırakmayın, hatta şek ve şirk ehlinden onun temiz oluşunu iyice 
sağlama alın." Nitekim, "Allah, yeryüzünü falancadan temizledi" denilir. Bu 
izahlar, orada Beytullah'ı putlardan ve şirkten temizlemeyi gerektiren bir şeyin 
bulunmaması durumuna göre yapılmıştır. Bu tıpkı Allah Teâlâ'nın, "O mü'minler 
için orada (cennette) temizlenmiş eşler vardır" (Bakara, 25) ayeti gibidir. O 
eşlerin necasetten temizlenmiş olmadıkları, aksine tertemiz olarak yaratılmış 
oldukları herkesin malümudur. Temizlenmesi bu ayette emredilen ev de aslında 
tertemiz olarak yaratılmıştır. Allah en iyisini bilendir. 

d) Bunun manası, "İnsanlar bu hususta size uysunlar diye, beytimi (evimi) 
putlardan, şirkten ve günahlardan temizleyin" demektir. 

e) Bazı kimseler de henüz inşâ edilmeden önce Beytullah'ın yerine pislik ve 
leşlerin atıldığını, bundan dolayı Hak Teâlâ'mn Hz. İbrahim'e bu pislikleri 
temizleyip orada bir bina yapmasını emrettiğini söylemişlerdir. Bu, zayıf bir 
görüştür. Çünkü Beytullah inşâ edilmeden önce, orada bir bina yoktu. Bu sebeple 
bir arsayı temizlemek, oraya yapılacak olan evi temizlemek sayılmaz. Buna 
şöyle de cevap verilebilir. Hak Teâlâ, oranın gelecekte Beytullah'ın yeri 
olacağını bildiği için, oraya "beyt" (ev) demiştir. Fakat bu mecazi bir adlandı- 


riştır. 
Hak Teâtâ'nın, "Tavaf edenlerr i'tikafa girenler ve rükû edip secde edenler 


(namaz kılanlar) için..." buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: [158] 
Kabe'de Tavaf, İtikâf Ve Namaz 


veya, fiillerinin masdarıdır. Birşeye devam edip, insan ondan ayrılmadığı 
zaman, denir. Yine insan birşeye yönelip, ondan yüzünü çevirmediği zaman da 


böyle denileceği rivayet edilmiştir. 159) 
İkinci Mesele 


Ayette geçen üç vasıf hakkında iki görüş vardır: 

a) Doğruya yakın olan görüşe göre, bu üç grub insana hamledilir. Çünkü 
ma'tufun, atfedildiği şeyden başka olması gerekir. Bu sebeple, atfın bir manası 
olsun diye tavaf eden kimselerin, itikafa girenlerden başka olması; i'tikafa 
girenlerin ise nama2 kılanlardan başka olması gerekir. Buna göre tavaf 
edenlerden maksad, Beytullah'a hacc veya umre niyetiyle gelip ziyaret eden 
kimseler; i'tikâf edenlerden maksad, orada kalan ve Beytullah'a komşu olarak 
yerleşmiş olan; rükü ve secde edenlerden maksad ise orada namaz kılan 
kimselerdir. 

b) Atâ'ya âit olan bu görüşe göre, kişi tavaf ettiği zaman "taifin" den, orada 
oturduğu zaman i'tikaf edenlerden, orada namaz kıldığında da rükü ve secde 
edenlerden olur. H60] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu ayet bazı şeylere delâlet eder: 

1) Biz, tavaf edenleri, dışarıdan gelen ziyaretçiler manasına tefsir ettiğimizde, 
ayet tavafın yabancılar için 

orada namaz kılmalarından efdal olduğunu gösterir. Çünkü Allah Teâlâ Mekke 
dışından gelen ziyaretçileri tavaf etme vasfı ile tahsis edince, bu, tavafta onlar 
için bir hususiyetin bulunduğuna delâlet eder. Nitekim İbn Abbas, Mücahid ve 
Atâ'dan, Mekke dışından gelenler için tavafın, Mekkeliler için ise orada namazın 
efdal olduğu rivayet edilmiştir. 

2) Ayet, Beytullah'da i'tikâf edilebileceğini gösterir. 


3) Ayet, Beytullah'da farz veya nafile namaz kılınabileceğine delâlet eder. Çünkü 
ayet, bu iki namaz arasında ayırım yapmamıştır. Bu, İmam-ı Malik'in Kabe'nin 
içinde farz namazın kılınabileceğini söylemekten kaçınma şeklindeki görüşünün 
aksine olan bir görüştür. Binaenaleyh şayet,' 'Ayetin buna delâlet ettiğini kabul 
etmiyoruz. Çünkü Allah Teâlâ, "Beytte rükü ve secde edenler" dememiştir. Ayet 
Beytullah'm içinde tavaf fiilinin caiz olacağına delâlet etmediği, ancak etrafında 
yapılabileceğine delâlet ettiği gibi, namaz fifinin de ancak Beytullah'a 
müteveccihen dışından kılınabileceğine delâlet etmektedir" denilirse, biz de 
deriz ki: Ayetin zahiri, ister Beytullah'tn içinde, ister dışında olsun, Beyt'e doğru 
kılınan bütün namazları ifâde eder. Biz tavafın Beytullah'm dışından yapılması 
gerektiğini söyledik. Çünkü onu tavaf etmek, onun etrafında dolaşmaktır. Beyt'in 
içinde dolaşan kimseye, beyti tavaf etti denilmez. Hak Teâlâ, onu sadece tavaf 
etmeyi emretmiş.onun içinde dolaşmayı emretmem iştir. Çünkü Hak Teâlâ: Beyt- 
iAtik'i, (en eski ev olan Ka'be'yi) tavaf etsinler" (Hacc, 29) buyurmuştur. Yine 
tefsir etmekte olduğumuz ayetten maksad, sadece namaz için oraya gitmek 
olsaydı, Beytullah'ı rükü ve secde edenler için temizlemeyi emretmenin bir 
manası olmazdı. Çünkü namazda ona yönelme emri, hem Mekke ahalisi, hem de 
dışarıdan gelenlere şâmildir. İmâm Malik, Allah Teâ-tâ'nın, "Yüzünü Mescid-i 
Harama çevir" (Bakara, gayetini, görüşüne delil getirmiştir ve "Mescid-i 
Haram'ın içinde olan kimse, Mescid-i Haram'a değil, onun bir parçası olan 
(Kabe'ye) yönelmiş olur" demiştir. Buna şöyle cevap veririz: Bir tek yönelenin, 
mescidin her taratma aynı anda yönelmesi imkânsızdır. Aksine o, ancak onun bir 
tek parçasına (tarafına) yönelebilir. Beyt'in içinde olan da böyledir. Binaenaleyh 
onun da ayetin manasına dâhil olması gerekir. 

4) Ayetteki, "Tavafedenler," ifâdesi, ister Kur'an'da, mesela "Beyt-iAtik'i tavaf 
etsinler" (Hacc, 29) ayetinde olduğu gibi açıkça ifâde edilsin, ister sünnetle sabit 


olsun, isterse mendub olan tavaflardan olsun, bütün tavafları içine alır. 061] 
Hz. İbrahim'in Mekke İçin Duası 


"Hani İbrahim: "Ya Habbi, burasını (Mekke'yi) emniyetli bir şehir yap ve 
ahalisinden Allah'a ve ahirete inananları çeşitli mahsullerle nzıklandır" demişti. 
(Allah da) Kâür olanlarını dahi kısa bir zaman için fâldelendirecegim. Sonra onu 
cehennem azabına zorla sokacağım. (O cehennem) ne kötü bir varış yeridir" 
buyurmuştur" (Bakara, 126). 

Bil ki, bu, Cenâb-ı Allah'ın bu ayetlerde hikâye ettiği Hz. İbrahim'in hallerinden 
üçüncüsüdür. Kâdi şöyle demiştir: Bu ayetlerde takdim (Öne alma) ve te'hir 


(sonraya bırakma) vardır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Ya Rabbi, burayı emniyetli 
bir şehir yap" sözü, ancak belde vücüd bulduktan sonra mümkün olur. Cenâb-ı 
Hakk'ın bu buyruğundan sonra gelen. "Hatırla, hani İbrahim Evin temellerini 
yükseltiyordu" ayeti, hernekadar okunuşta sonra gelmiş ise de, mânâ 


bakımındanöncedir. Burada birkaç mesele vardır: [62] 
Birinci Mesele 


Bu ayettten murad, Hz. İbrahim'in Mekke'de oturan mü'minler için emniyet ve 
onları Mekke'ye çekecek 

rızık genişliği hususunda dua etmeleridir. Çünkü 

Mekke, ziraat yapılamayan ve çokça ağaç bulunmayan bir yerdir. Eğer orada bir 
emniyet olmasaydı, civar yerlerden buraya insanlar gelmez ve burada yaşamak 
güç olurdu. Sonra Allah Teâlâ, O'nun duasını kabul ederek, orayı belâlardan 
emin bir belde kılmış, oraya geten her zalimin belini kırmıştır. Nitekim Ashab-ı 
Fil'e de böyle yapmıştır. Burada iki soru vardır: 

Birinci Soru: Haccâc, İbn Zübeyr ile savaşarak Ka'be'yi tahrip edip Mek- 
kelilere hertürlü kötülüğü yapmaya niyetlenip bunu yapmamış mıdır? 


Cevap: Onun maksadı, bizzat Ka'be'yi yıkmak değil, başka birşey idi. (103) 


Hz. İbrahim'in Mekkeliler İçin Dünyevi Refah İstemesinin İzahı 
Başa Dön 


İkinci Soru: Allah Teâlâ'dan istenen, bu beldeyi emniyetli ve bereketli bir yer 
kılmasıdır. Bu ise, dünyevi menfaatlarla ilgili bir istektir. Binaenaleyh büyük 
peygamber Hz. İbrahim (a.s)'in bunu istemesi ona nasıl uygun düşer? Bu soruya 
birkaç bakımdan cevap verilebilir: 

1) Dünya, kendisiyle dini konuda korunmak için talep edildiğinde, bu dinin en 
büyük temellerinden birisi olur. Bir ülke emniyetli olup orada bolluk ve refah 
hüküm sürerse, o ülkenin insanları Allah'a itaat hususunda daha bol vakit butur, 
böyle olmadığı zaman ise oranın halkı bu durumda olmaz. 

2) Allahu Teâiâ Mekke'yi insanların sevap elde edeceği bir yer kılmıştır. İnsanlar 
ise oraya gitmek imkânını ancak, yollar güvenlik içinde olup ve oradaki 
yiyecekler ucuz olduğu zaman bulurlar. 

3) Emniyet ve bolluğun insanları bir memlekete gitmeyi özendiren şeylerden 
olması, uzak görülecek bir ihtimal değildir. O zaman muazzam dini alâmetler ve 
şerefli menziller müşahede edilir ve emniyet ile bolluk insanın bu taati ifa 


etmesinin sebebi olur. H64 
İkinci Mesele 


"Emin bir belde" ifâdesi iki mânâya muhtemeldir: 

1) Cenâb-ı Allah'ın, (Razı olunmuş) manasına olmak üzere, "Razı edici 
(memnun edici) bir hayat içinde" (Karia,7) buyurduğu gibi, bu kelime, 
kendisinden emin olunulan yer anlamına gelir. H65] 

2) Cenâb-ı Allah'ın "Köy halkına sor" yerine, "Köye sor!" (Yusuf, 82) buyurduğu 
gibi, buradaki beldeden murad, beldenin halkıdır. Bu mecazî bir kullanıştır, 


çünkü emniyet ve korku hissi, beldeye arız olmaz. 1166) 
Üçüncü Mesele 


Alimler, bu ayeti kerimede Hz. İbrahim tarafından Cenâb-ı Allah'dan istenen 
emniyet hususunda, değişik görüşler belirterek, ihtilâf etmişlerdir. 

1) Hz. İbrahim, Cenâb-ı Hakk'tan bu beldenin kıtlıktan emin olmasını istemiştir. 
Çünkü o, ailesini hiçbir şey bulunmayan bir vadiye yerleştirmişti. 

2) Hz. İbrahim (a.s) Cenâb-ı Allah'tan o beldeyi yere batmaktan ve insan 
suratlarının değiştirilmesinden emin olunulan bir yer yapmasını istemiştir. 

3) O, orantn öldürülmekten emin olunulan bir belde yapılmasını istemiştir. Bu 
görüşü, Ebu Bekr er-Razi belirtmiştir. Ebu Bekr er-Razi bu görüşüne şunu delil 
getirmiştir: "İbrahim (a.s) Cenâb-ı Allah'dan, önce emniyet, daha sonra da rızık 
istemiştir. Eğer istenen emniyet kıtlıktan emin olmak olsaydı, 

bunun peşi sıra rızık istemek bir tekrar olmuş olurdu. Binaenaleyh bu ayet-i 
kerimede İbrahim (a.s), "Ya Rabbi, burayı emniyetli bir şehir kıl, ora ehlini 
çeşitti mahsullerle nzıklandır." Diğer bir ayette, "Va Rabbi, bu beldeyi emin kıl" 
(ibrahim. 35); ve bu kıssanın sonunda da, "Rabbimiz, muhakkak ki ben zür- 
riyetimin bir kısmını ekin bitmeyen bir vadiye, senin mukaddes evinin yanına 
yerleştirdim. Rabbimiz, dosdoğru namaz kılsınlar diye.. Sen artık, insanlardan 
bir kısmının gönüllerini onlara meylettir. Ve onları, mahsullerle nzıklandır, 
umulur ki şükrederler" (ibrahim. 37) demiştir." Bil ki bu delil zayıftır, çünkü bir 
kimse şöyle diyebilir: Talep edilen emniyet, yere batırılma ve şekillerin 
değiştirilmesinden emin olmadır veyahut da kıtlıktan emin olmadır. Hem sonra, 
kıtlıktan emin olma, ancak ihtiyaç hissedilen gıda maddelerinin yeterli miktarda 
bulunmasıyla mümkün olur. Buna göre İbrahim (a.s), birinci duâsıyla kıtlığın 


giderilmesini, ikinci duâsıyia da büyük bir bolluğun olmasını istemiştir. 167 
Mekke'nin Hz. İlbrahim'in Duasından Önce de Emin Olup Olmadığı 


Alimler, Mekke'nin Hz. İbrahim'in bu duasından önce Yoksa bu duası sebebiyle 
mi emin ve saygı- 

değer, muhteşem olduğu hususunda  İhtilâf etmişlerdir. Bazıları şöyle 
demiştir: Mekke ezelden 

beri böyleydi, çünkü Hz. Peygamber, "Muhakkak ki Allah, Mekke'yi gökleri ve 


yeri yarattığı gün harem kılmıştır" H468] buyurmuştur, İbrahim (a.s) de, "Ya 
Babbi soyumun bir kısmını, ekin bitmeyen bir vadiye, mukaddes evinin yanma 
yerleştirdim" demiştir. Bu ifâde, orasının İbrahim (a.s)'in duasından Önce harem 
ve saygın olmasını gerektirir. Sonra İbrahim (a.s) bu harem ve saygın oluşu, 
yaptığı duâ ile kuvvetlendirmiştir. 

Diğer âlimierse şöyle demişlerdir: Orası İbrahim (a.s)'in duası sebebiyle harem 
ve emin olmuştur. Bundan önce, diğer beldeler ve yerler gibiydi. Buna delil Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şu hacjisidir: 

" Ey Allah'ım, İbrahim'in Mekke'yi harem kılması gibi, ben de Medine'yi barem 
kıldım." 

Bu hususta üçüncü bir görüş daha vardır ki o da şudur: Mekke; Hz. İbrahim'in 
duasından önce, duasından sonra harem olmasından başka bir. şekilde harem idi. 
Buna göre bu şu şekildedir: Duadan önce harem oluşu, Allah'ın ora halkını helak 
olmaktan korumuş olması ve, gönüllerde bir tâ'zim duygusu yaratmış olması 
bakımındandır. Duadan sonra harem olması, bunun peygamberlerin ağzından 


emredilmesi suretiyle olmasıdır. 1169) 
Beşinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Allah bu sürede nekire olarak, Emin bir belde"; İbrahim süresinde ise 
marife (elif-lamlı) olarak, "Bu beldeyi emin (kıl) buyurdu. Bunun iki İzahı 
vardır: 

1) İlk dua henüz o yer bir belde kılınmadığı zamanda yapılmıştır. Hz. İbrahim 
sanki şöyle dua etmiştir: "Allah'ım bu vadiyi emin bir belde kıl." Çünkü Oenâb-ı 
Allah, Hz. İbrahim (a.s)'in şöyle dediğini hikâye etmiştir: "Rabbimiz, muhakkak 
ki ben ailemden bir bölümünü ekin bitmez bir vadiye yerleştirdim" (ibrahim, 
37). Tefsir ettiğimiz bu ayette de:"Bu vadiyi emin bir belde kıl" demiştir. İkinci 


duâ ise, o vâdi bir belde kılındıktan sonra yapılmıştır. Hz. İbrahim sanki şöyle 
demiştir: "Allah'ım , bir belde haline getirdiğin bu yeri emin ve selâmetti kıl." Bu 
ifâde senin şöyle demene benzer: "Bu adamı emin kıldım." 

2) Her iki dua da o mekân bir belde haline getirildikten sonra yapılmıştır. Buna 
göre, "Bunu emin bir belde kıl" sözünün takdiri şöyledir: "6u beldeyi emniyetli 
bir belde kıl." Bu senin şu sözüne benzer: "Gün çok sıcak bir gün idi." Sen 
"gün"kelimesini ne kadar aşın sıcak olduğunu anlatmak için tekrar zikrettin. 
Çünkü kelimenin nekire getirilmesi mübalağaya delâlet eder. Buna göre, "Ya 
Rabbi, onu, emin bir belde kıl" sözünün manası, onu emniyet hususunda 
mükemmel olan beldelerden kıl" demektir. 

Ama, "Ya Rabbi, bu beldeyi emin kıi" sözüne gelince, bu sözde bir mübalağa 
arzusu olmaksızın, sadece emniyet isteği vardır. "Ve onun ehlini çeşitli 
mahsullerle nzıklandır" sözünün manası ise şudur: İbrahim (a.s), Allah'ın, 

Mekke sakinlerine nzık yağdırmasını istemiş, Allah Teâlâ da onun bu duasına 
icabet ederek, Mekke her türlü mahsülün kendisine akıtıldığı bir yer haline 


gelmiştir. [170] 


Kâfirlerin Dünya Nimetlerinden İstifadeleri 


Allah'ın, "Onlardan iman edenlere.." kısmı ayette geçen ili* sözünün 
delaletiyle, "Onun ehlinden bilhassa mü'min olanları rızıklandır" manasındadır. 
Bu, Allah Teâlâ'nın, 

"O (Beyhıllah'a) yol bulanların, Beyt'i haccetmesi, Allah'ın insanlar üzerinde bir 
hakkıdır" (Ali Imran, 97) ayetine benzer. Bil ki Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim'e, 
"Ahdim zalimlere ulaşmaz" ayetiyle, onun soyundan kâfir kavimler de 
çıkacağını bildirince, Hz. İbrahim sadece mü'mınler için dua etmiştir. 

Bu tahsisin sebebi nas ve kıyastır. 

Nastan olan sebebe gelince, bu Allah Teâlâ'nın şu ayetidir: "Kâfir kavim için 
üzülme" (Mâide, 68). 

Kıyastan olan sebeb ise iki vecihtendir: H71] 


Birinci Vecih: 


Hz. İbrahim, Hak Teâlâ'dan, imamlığı kendi soyuna vermesini isteyince, Allah 
ona, "Ahdim zalimlere ulaşmaz" buyurdu. Bu bir nevîduâ etme hususunda 
terbiye etme yerine geçti. Allah Teâlâ, imamet (önderlik, peygamberlik) 
konusunda mü'minleri kâfirlerden ayırdedince, Hz. İbrahim (a.s) de bu duasını 


kâfirlere değil de mü'minlere hasretti. Sonra Cenâb-ı Hak, "Kâfir olanlara 
gelince, onu az bir süre faidelendiririm" sözü ile, nübüvvet ile dünya nimetleri 
arasındaki farkı bildirdi. Çünkü peygamberlik ve imamet makamı fâsıklara 
uygun değildir. Zira imamet ve nübüvvet görevinde, Allah'ın emir ve nehiylerini 
edâ edebilmek için azm ile çeşitli meşakkatlere katlanma gücü ve din hususunda 
kınayanın kınamasından, zalimin sultasından çekinilmemesı gerekir. Dünya 
rızkına gelince, onun itaatkâr, kâfir, doğru ve münafık olan kimselere 
ulaştırılması nahoş karşılanamaz. Ama imân edenin meskeni ve varacağı yer 


cennet, kâfirin ise durağı ve barınağı cehennem olur. H72) 
İkinci Vecih: 


Muhtemeldir ki Hz. İbrahim (a.s) zann-ı galibi ile, eğer bütün herkes için dua 
ederse zenginlik ve güvenin kâfir ülkelerde artacağını, onların üstünlük ve 
çokluklarının insanların hacca gitmelerine zarar verip engel olacağını biliyordu. 
İşte bundan dolayı, sadece mü'minler için dua etmiştir. 

Allah Teâlâ'nın, "Kâfir olanlara gelince onları az bir süre faidelendfritim" 


buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: 073] 
Birinci Mesele 


İbn Âmir, kelimesinden olmak üzere, şeddesiz olarak, şeklinde, diğer kıraat 
ımamları ise, cJui kelimesinden olmak üzere, şeddeli olarak, mim harfinin 
fethasıyla, şeklinde okumuşlardır. Şeddeli okuyuş, şeddesiz okuyuşun aksine 


"çokluk" manasına delâlet eder. U74 
İkinci Mesele 


Ayetteki "faidelendiririm"; "rızık vermek suretiyle" yahut "dünyada beka 
vermekle" faidelendiririm' demektir. Yahut da, "Muhammed'in zuhuruna kadar, 

mezkür iki tarzda faidelendiririm. O çıkınca küfürde ısrar ederse kâfiri öldürür 
veya bu beldeden sürer" demektir. Bunun mânâsı şudur: Hak Teâlâ sanki şöyle 
demiştir: "Ey İbrahim, sen hernekadar sadece mü'minlere dua etmiş olsan da, 
ben kâfir olanları da dünya rızkı ile faydalandırır, mü'mine nimet verdiğim 
sürece, o kâfirin ömrü sona erip de onun canını alarak daha sonra ahirette ateş 
azabına dûçâr edinceye değin bu rızkı ondan menetmem." Böylece kâfire, dünya 


hayatında rızık olarak verilen şey az oldu. Zira bu rızıklandırma onun hayatı 
boyunca olmuştu. Ezel ve ebed arasındaki sonsuz süreye nisbetle onun ömrü son 
derece azdır. Netice olarak Allah Teâlâ, mü'minin dünyadaki nimetinin ahirette 
de devam edeceğini, kâfirin ise böyle olmayıp, dünyada istifâde ettiği nimetlerin 
ölümü ile sona erip, ahirette ondan ayrılacağını açıklamıştır. 

Alllah'ın, 'Sonra onu zorla cehennem azabına sokarım" ayetine gelince, bil ki, 
kelimesi hakkında iki görüş vardır: 

a) Kişiye, kurtulamayacağı bir şeyi yapmaktır ki bu ayette bu manadadır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak şu ayetlerde şöyle buyurmuştur: 

"O gün onlar cehennem ateşine öyle bir itilişle tilirler ki..." (Tür. 13); ve, "O 
gün onlar yüzleri üstü cehenneme sürüklenirler" (Kamer, 48) .Birisini istemediği 
halde, bir çe zorlayıp bunu ona mecbur ettiğin zaman, dersin. 

Dilciler bu kelimenin aslının, "birşeyi birşeye yaklaştırmak" manasına olan, 
masdarından olduğunu söylemişlerdir. Kadın'a yakınlığı ve karabeti sebebiyle 
kumasına da denilir. 

b) Izdırâr, korkutma ve tehdit yoluyla bir kimseye bir şeyi, kendi isteğiyle 
kırmaktır. Cenâb-ı Hakk'ın şu ayeti bu manadadır: saldırmamak ve haddi 
aşmamak şartıyla, (bunlardan yemeye) mec-- kalırsa" (Bakara, 173) .Bu ayette 
Allah Teâlâ, o kimseyi hernekadar bu yeme işi onun kendi fiili olsa da "ölü 
hayvanın etini yemeye mecbur kaimi-diye vasfetmiştir. Buna göre tefsir 
ettiğimiz ayetin manası şöyle olur: Allah Teati onu, ona şayet ondan kurtulmak 
istese bile engelleneceğini bildirmek tiyle, ateşi seçmeye ve orada kalmaya 
zorlanmaktadır. Çünkü bu di olan kimse cehennemde bulunmaya zorlanmıştır. 
Sonra Hak Teâlâ, o yeni çok kötü bir varış yeri olduğunu, çünkü güzel bir varış 
yerinin, nimetlere a mutluluklara erilen bir yer olduğunu, kötü bir varış yerinin 


ise bunun aksi olduğunu açıklamıştır. 075] 
Kabe'nin Bina Edilmesi Başa Dön 


"Hani, İbrahim İsmail ile birlikte Beytin temellerini yükseltiyordu. "Ey 
Rabbimiz, bizden kabul buyur, muhakkak ki sen, hakkıyla duyan ve bilensin.. Ey 
Rabbimiz, bizleri sana teslim olmuş iki kimse, zürriyetimizden de sana teslim 
olmuş bir ümmet yap! Ve bize, ibadet mahallerini göster, tevbeierimizi de kabul 
buyur. Muhakkak ki sen, tevbeleri çokça kabul eden ve merhameti çok olansın. 
Ey Rabbimiz, onların içinde, onlara ayetlerini okuyacak, onlara Kitab'ı 
temizleyece. onlardan bir peygamber gönder. Muhakkak ki yegâne galib ve 
SONSUZ 


hikmet sahibi olan ancak sensin" (Bakara, 127-129). 
Bil ki bu, Allah'ın İbrahim ve İsmail (a.s)'den nakletmiş olduğu şeyleri 
dördüncüsüdür. Bu da, o ikisinin, Kabe'yi inşa ederken üç çeşit duada 


bulunmalarıdır. Sonra burada birkaç mesele bulunmaktadır: (176) 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'mn, buyruğu,geçmiş bir durumun ifadesidir. kelimesi, kelimesinin 
çoğuludur, üstünde bulunan şeylerin temeli ve esası demektir. Bu, mevsüfu 
zikredilmeden kullanılan ve isim yönü ağır basan bir sıfattır. Manası ise, sabit ve 
kalıcı olan demektir. "Allah seni, orada oturtsun, sabit kılsın" ifâdesi de bu 
köktendir. Yani, Allah'tan seni oturtmasını ve sabit kılmasını isterim, demektir. 
Temellerin yükseltilmesi, onun üzerine bir şeylerin yapılması demektir. Çünkü 
bu temeller üzerine bir şe^r yapılınca bu temeller atçak iken yüksek hale gelir. 
Böylece kısa iken uzamış olur. Bununla, binanın duvarındaki dizilmiş kerpiç ve 
taşların kastedilmesi de caizdir, çünkü her taş ve kerpiç, üzerine konulan ve inşa 
edilen her taş ve kerpiç için bir temel teşkil eder. Temellerin yükseltilmesinin 
manası o temelterin yapılarak yükselmesi demektir. Çünkü bir taş, bir kerpiç 
birbiri üzerine konulduğu zaman, bu taş ve kerpiçler yükselmiş olurlar. Allah en 


iyisini bilendir. HZ 
İkinci Mesele 


Tarihçilerin pek çoğu, bu hususta rivayet ettiğimiz hadislere dayanarak, bu 
Beyt'in Hz. İbrahim'den önce mevcut olduğu kanaatindedirler. Onlar bu 
görüşlerine Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani İbrahim Beyt'in temellerini yükseltiyordu" 
(Bakara. 127) ayetini delil getirmişlerdir, Çünkü bu ayet, temellerin yıkılmış 
vaziyette var olduğunu göstermek hususunda, sarih bir ifâdedir. Ne var ki 


İbrahim (a.s), o temelleri yükselterek, onu tamir etmiştir. [178] 
Üçüncü Mesele 


Alimler, Hz. İsmail'in Beyt'in temellerinin yükseltilmeşinde ve Beyt'in 
yapılmasında, Hz. İbrahim'e yardımcı olup olmadığı hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. 

Alimlerin pekçoğu Hz. İsmail'in bu konuda Hz. İbrahim'e yardımcı olduğunu 


söylemektedirler. Buna göre ayetin takdiri şudur: "Hz. İbrahim ve İsmail Beyt'in 
temellerini yükselttikleri zaman.." Bunun delili ise,Cenâb-ı Hakk'ın,, kelimesini, 
lâfzına atfetmiş olmasıdır. Binaenaleyh mutlaka, bu atfın zikri geçen fiillerden 
birisi hakkında olması gerekir. Daha önce de, Beyt'in temellerinin yükseltilmesi 
işi geçmişti. Binaenaleyh İsmail lâfzının, bu hususta İbrahim lâfzına atfedilmiş 
olması gerekir. Sonra, onların bu işte ortak olmalarının iki hususa ihtimali 
bulunmaktadır: 

a) Onların, Beyt'i yapma ve duvarlarını yükseltme hususunda müşterek 
olmalarıdır.. 

b) O ikisinden birisinin Beyt'in ustası, diğerinin ise ona taş, çamur vermesi, alet 
ve edavâtı hazırlamış olmasıdır. İşte bu iki izaha göre de, "yükseltme" işinin, bu 
ikisine nisbet edilmesi uygun olur. Ne var ki birinci açıklama, gerçekle daha çok 
iç içedir. Bazılarrysa, Hz. İsmail'in o vakitte küçük bir çocuk olduğunu 
zannetmişlerdir. Bu Hz. Ali (r.a)'den rivayet edilmiştir. Bu rivayete göre, Hz. 
İbrahim Beyt'i yaparken, arkasında Hz. İsmail ve karısı Hacer olduğu halde, 
evden çıkar. Bunun üzerine bu ikisi: "Bizi kime bırakıyorsun?" derler. Hz. 
İbrahim (a.s), cevaben, "Allah'a!" der. Derken Hz. İsmail susar, fakat su 
bulamaz. Hemen Cebrail onlara seslendi ve parmağıyla yeri kazdı; derken 
yerden zemzem suyu fışkırdı.. Bövle diyen âlimler. kelimesinde vakf yapıp, daha 
sonra da, ifadesiyle söze yeniden başlarlar. Buna göre mâna şöyle olur: "Ey 
Rabbimiz, bu Beyt'i yapmakla gösterdiğimiz taatimizi kabul et!" Bu takdire göre 
Hz. İsmail, yapmak işinde değil, sadece duada ortak olmuş olur. Bu te'vil 
zayıftır; çünkü Allah'ın, buyruğunda Altahu Teâlâ'nın neyi kabul ettiğine dair 
herhangi bir delâlet bulunmamaktadır. Binaenaleyh, bunu zikredilen hususa, yani 
Beyt'in yapılmasına hamletmek gerekir. Beyt'in yapılması Hz. İsmail'in fiilinden 
olmazsa, bunu kendisinden kabul etmesini Allah'tan nasıl isteyebilir? O halde, 
böyle bir görüş, Kur'an'ın zahirinin hilâfına olup, bu sebeple de reddedilmesi 


gerekir. Allah en iyisini bilendir. [179] 


Hz.İbrahım ile Hz. ismail'in Üç Duası: İbadetin Kabulü İçin Aynca Duaya 
Lûlum Var Mı? 


"Hani, İbrahim, temelleri, Bevt'in temellerini yükseltiyordu" buyurmuş, "Beyt'in 
temellerini yükseltiyordu" 

dememiştir. Çunku, temeller sozunu önce kapalı söyleyip, sonra da bu kapalılığı 
açıklamada, başka bir ifâdede bulunmayan bir ta'zim ve onun şanını yüceltme 
bulunmaktadır. Böylece Cenâb-ı Hak, bundan sonra onların üç çeşit duasını 


nakletmiştir: 
Birincisi: Allah'ın, "Rabbimiz bizden kabul buyur; muhakkak ki sen en iyi işiten 


ve en iyi bilensin" ayetindedir. Bunda birkaç mesele bulunmaktadır: [180] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Alimler, "Bizden kabul buyur!" sözünün tefsirinde ihtilâf etmişlerdir. Kelâmcıfar 
şöyle demişlerdir: Kabul ettiği her amelin sahibini Allah mükâfaatlandırır ve 
onun o amelinden hoşnut olur. Allah'ın kendisine mukâfaat vermediği ve razı 
olmadığı amel ise merduttur. Burada, birbirinden ayrılmayan iki şeyin birisinden, 
diğerinin ismiyle söz edilmiştir. Buna göre, kabul edilme lâfzı zikredilmiş, 
bununla Allah'ın sevabı ve rızası kastedilmiştir. Çünkü kabul buyurma, kişinin 
kendisine hediye edilen şeyi kabul etmesidir. Böylece kulun fiili atiyye ve 
bağışa; Allah'ın rızası ise ifâdenin genişliği yoluyla (tevessül), kabule 
benzetilmiştir. Arifler şöyle der: "Kabul ile tekabbül arasında fark vardır." Çünkü 
"tekabbül, insanın onu kabul ettirme hususunda zorlamada bulunmasından 
ibarettir. Bu ise ancak, amel noksan olup, kabul edilmeye müstehak görülmediği 
zaman olur. Bu, Hz, İbrahim ve İsmail tarafından, amellerindeki kusurun, 
acizliklerinin ve yetersizliklerinin itirafıdır. Böylece maksat, o amele mükâfaat 
vermek olmaz.. Çünkü, kendisine hizmet edilen kimse yanında fiilin kabul 
görmesi, akıllı olan biı hizmetçiye göre, ona mukabil bir mükâfaat almaktan 
daha hoştur. Bunun iyice incelenmesi, Allah'u Teâlâ'ın, 

"İman edenler ise, Allah'ı daha çok sever" (Bakara. 165)ayetindeki "muhabbet" 


sözünün tefsirinde gelecektir. Allah en iyisini bilendir. HSH 
İkinci Mesele 


Onlar, kelâmcıların dediğine göre, bu ibâdetlerini Allah'a ihlâs ile yaptıktan 
sonra, kabulü için Allah'a yalvarıp yakardılar ve ibâdetlerine karşı mükâfaat 
istediler. Allah'a ihlâs ile yapılan işe sevab vermesi vacib olsaydı, bu dua ve 
yakansın bir mânâsı olmazdı. Çünkü bu, insanın Allah'a yakarıp şöyle demesi 
mânâsına gelir: "Allah'ım, ateşi yakıcı, buzu da soğuk kıl." Hatta böyle dua 
etmesi diğerinden daha yerindedir. Çünkü konuşana göre, ateşin yanıp ışık 
verirken soğuk bir hale gelmesi, yine aynı şekilde buzun da donmuş ve beyaz bir 
halde iken sıcak bir hale gelmesi uzak bir ihtimal değildir. 

Muf'tezile'ye göre bu gibi fiillere sevabın terettüp etmemesi imkânsızdır. 
Binaenaleyh burada ayrıca dua etmenin çok lüzumsuz birşey olması gerekir. Bu 


böyle olmadığına göre, biz (Ehl-i Sünnet), kul hakkında Allah'a hiçbirşeyin 
vâcib olmadığını, Allah'ın buna mecbur olmadığını anlamış olduk. Allah en iyi 


bilendir. H821 


Üçüncü Mesele 


Hz. İbrahim (a.s) bu duasının peşine, "Sensin sen, hakkıyla işiten ve bilen" 
demiştir. O sanki "Ey Rabbimiz sen, 

bizim dua ve yakarışlarımızı duyuyor, kalbimizdeki ihlâsımızı ve senden 
başkasına değer vermediğimizi biliyorsun" demek istemiştir. Buna göre eğer 
"Hz. İbrahim (a.s)'in, "Sensin sen, hakkıyla işiten ve bilen" demesi hasr ifâde 
eder. Halbuki durum böyle değildir. Çünkü Allah'dan başka varlıklar da bazan 
işiti-ci olur" denilirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ'nın bu sıfatı kâmil (tam) olduğu 
için, sanki başkası değil de sadece O'na bu sıfat has kılınmıştır. 

"Hz. İbrahim (a.s)'ın yaptığı ikinci dua, "Rabbimiz, ikimizi sana teslim 


olanlardan kıl" demesidir. Bununla ilgili birkaç mesele vardır: [83] 
Birinci Mesele 


Alimlerimiz insanın fiillerinin yaratılması meselesinde, "Rabbimiz, ikimizi sana 
teslim olanlardan kıl ayetini delil getirmişlerdir. Çünkü İslam'dan maksad ya din 
ve itikaddır, veyahud da teslim olup inkiyâd etmektir. Hz. İbrahim ile İsmail 
(a.s)'in, kendileri zaten teslim olma ve Allah'a baş eğmeye arzulu oldukları 
halde, İslam kelimesinin bu manaya alınması nasıl doğru olabilir? Onlan bu sıfat 
üzere kılmanın mânâsı, bunu onlarda yaratmak demektir. Çünkü "kılmak", 
"yaratmak" manasındadır. Nitekim Allah Teâlâ, "O (Allah) karan-liklan ve ışığı 
kıldı" (En'âm, 1) yani yarattı" buyurmuştur. Böylece bu müslüman olma sıfatını 
Allah'ın yarattığını gösterir. 

Buna göre eğer, "Bu ayetin zahirine göre mânâ verilmemiştir. Çünkü ayetin 
zahiri, onların böyle bir istekte bulundukları esnada müslüman olmamalarını 
gerektirir. Çünkü eğer onlar o anda müslüman olsalardı, Allah'ın kendilerini 
müslüman kılmalarını istemeleri, var olan birşeyi elde etmek (tahsil-i hâsıl) 
isteği oturdu ki bu bâtıldır. Çünkü müslümanlar, o ikisinin bu dua esnasında da 
müslüman oldukları hususunda ittifak halindedirler. Bir de onların böyle bir 
duada bulunmaları, ancak müslüman oldukları halde uygun düşer. Buna göre 
ayetin zahirinin bırakılması gerektiği sabit olunca, bununla delil getirmek doğru 
olmaz. Ayetin zahirinin bırakılmadığını kabul etsek bile, "kılma" fiilinin sadece 


yaratmak ve icâd etmek mânâsına geldiğini kabul etmiyoruz. Çünkü bu kılmak, 
843a fiili, başka mânâlara da gelir: 

a) Yapmak mânâsına... Nitekim Hak Teâlâ, "O (Allah) geceyi elbise, uykuyu 
dinlenme vakti, gündüzü de bir hayat (faaliyeti) yapandır" (Furkân, 47) 
buyurmuştur. 

b) Hibe etti, bağışladı manasına... Biz, " Bu eşyayı, bu kaleyi, bu atı sana 
kıldım," yani" bağışladım" deriz. 

e) Birşeyi tavsif etme ve o şey ile hükmetmek manasına... Meselâ, 

"O (Kafirler) Rahman Allah'ın kulları olan melekleri dişiler diye zavsif etmiş, 
dişi olduklarına hükmetmişlerdir" (Zuhruf, 19) ve, "° (kâfirler), cinlerin Allah'ın 
ortaklan olduğuna hükmettiler" (Enam, 100)ayetlerinde olduğu gibi. 

d) Emretmek manasına... Meselâ, Biz onlara, o peygamberlere uymayı 
emrettik" (Enbiya, 73) ve, "Muhakkak ben seni insanlara imâm (önder) 
kılıyorum" (Bakara, 124) buyurulmuştur. Bu ise emir ile olur. 

e) Öğretmek manasına... "Falancayı kâtib ve şâir kıldım" demek, "Bu işleri ona 
öğrettim" demektir. 

f) Açıklamak ve göstermek manasına,.. Birşeyin bâtıl olduğunu gösteren deliller 
getirdiğin zaman, "Falancanın sözünü geçersiz kıldım" dersin. 

Bütün bunlar sabit olunca biz deriz ki ayette geçen, fiilinden maksadın, "Hz. 
İbrahim ile İsmail'i müslüman olmakla niteleyip, onların müslü-man olduğuna 
hükmetmek" manası olması niçin caiz olmasın? Nitekim bununla birisi başkasını 
vasıfladığı zaman, "Falanca beni hırsız kıldı," veya "Falanca beni faziletli ve 
edib kişi kıldı" yani "böyle kabul etti" denilir. Biz, den maksadın "yaratma" 
manası olduğunu kabul etsek bile, "Onları İslam'a götüren ilâhi lütufları 
yaratmak ve onları müslüman olmaya muvaffak kılmak" manasında olması niçin 
caiz olmasın? Buna göre "Allah'ın bu işlere muvaffak kıldığı ve böylece de bu 
işleri yapan kimseyi, Allah kendisine teslim olmuş kimse kılmış olur. Meselâ 
çocuğunu edib oluncaya kadar terbiye eden kimse çocuğuna, "Ben seni edib 
kıldım" diyebilir. Böyle yapmamış olan kimse için ise, "O,çocuğunu hırsız ve 
hilekâr kıldı, yaptı" denilir. Biz ayetin zahirinin Allah'ın müslüman olma sıfatını 
yaratmış olduğunu ifâde ettiğini kabul etsek bile, bu akli delillerin hilâfınadır. Bu 
sebeble böyle hükmetmemek gerekir. Biz bunun akli delillerin hilâfına olduğunu 
söyledik. Çünkü kulun fiili Allah Teâlâ'nın mahlüku olsaydı, kul bu fiili 
sebebiyle ne bir övgüye, ne zemme, ne sevaba ne de ikâba müstahak olmazdı. 
Bu durumda kulun değil de Allah'ın müslüman ve itaatkâr olması gerekirdi" 
denilirse şöyle cevap veririz: 

Onun, "Ayetin zahirine göre mânâ verilmez" sözüne karşılık biz deriz ki: Biz 


bunu kabul etmiyoruz. Çünkü: 

a) İslâm, kalbde bulunan bir araz olup iki zamanda devam etmez. Buna göre 
onların, "Biz ikimizi, sana teslim olanlardan (müslümanlardan) kıl" sözü, "Bu 
arazı, gelecek zamanda bizde devamlı olarak yarat" demektir. İslam'ın gelecek 
zamanda yaratılmasını elde etmeyi istemek, şu anda onun mevcut olmasına ters 
değildir. 

b) Bundan maksad, müslümanlık sıfatının artmasıdır. Nitekim Cenâb-ı Allah, 
'İmânlarına imân katmaları için..," (Fetih, 4); ve: "O hidayete erenlerin hidayetini 
artırır" (Muhammed, 17) buyurmuştur. İbrahim (a.s) de "Fakat kalbimin 
mutmain olması için..." (Bakara, 260). demiştir. Buna göre sanki Hz. İbrahim ve 
Hz. İsmail (a.s), yakinlerinin ve tasdiklerinin artması için Allah'a böyle dua 
etmişlerdir, Birşeyin artmasını taleb etmek, o anda aslının mevcud olmasına ters 
değildir. 

c) İslam sözü mutlak olarak zikredildiğinde, imân ve itikadı ifâde eder, ama lam 
harf-i cerri ile meselâ, IÜJJ&J* (Senin için iki müslüman)şeklinde kullanıldığı 
zaman, "O'na teslim olmak, inkiyâd etmek, takdir ettiği herşeye razı olmak ve 
O'nun hükümleri ve takdiri hususunda çekişmeyi bırakmak" manasına gelir. 
Buna göre yemin olsun ki o iki peygamber Allah'a işte bu manada teslim olup 
ınkıyad etmiş ve Allah'ı tanımışlardı. Fakat insan oldukları için kalblerinde bir 
tür çekişme (mücadele) katmıştı. Bundan dolayı Allah'ın kazasına rızâ makamı 
kâmil bir şekilde meydana gelsin diye, Allah'ın bu çekişmeyi kalblerinden 
tamamen silip yok etmesini istemişlerdir. 

Böylece bütün bu izahlar ile ayetin zahiri manasının terkedilmeyeceği ortaya 
çıkmıştır. O muarızın "kılma" fiili, "Birşeye hükmetmek veya birşeyle 
hükmetmek" manasına da hamledilir" görüşüne gelince, biz deriz ki: "Bu bazı 
bakımlardan kabule şayan değildir: 

a) Mevsuf için bir sıfat meydana geldiği zaman, sıfatta herhangi bir fayda 
yoktur. Dua ile taleb edilen sırf bu sıfatın kendisi olmayınca, bunu sıfatı elde 
etme manasına hamletmek gerekir. "Allah Teâlâ'nın bu şekilde onu vasfet-mesi 
bir övgü ve medihtir" denilemez. Halbuki o aslında istenen birşeydir." Biz yine 
deriz ki: "Evet, birşeyin bizzat kendisini elde etme hususundaki istek., o şevje 
tavsif ediliç övjece hükmedilmedi elde etme hususundaki istekten daha çoktur. 
Binaenaleyh onu birinci mânâya hamletmek daha uygundur. 

b) Hz. İbrahim ile İsmail (a.s);de İslâmiyet bulunduğu zaman, onlar "müslüman" 
diye adlandırılmaya müstehaktırlar. Halbuki Allah Teâlâ'nın yalan söylediği 
düşünülemez. Binaenaleyh bu vasfın onlarda zaten bulunması gerekir. Öyle ise 
bu vasfı dua ile yeniden taleb etmede ne fayda var? 


c) Eğer bundan maksad sadece isimlendirilme olsaydı, o zaman İbrahim (a.s)'e 
"müslüman" diyen herkes için "Onu müstüman kıldı" denilmesi caiz olurdu. 
Hasmın, "Bu kılma, lütuf fiillerini yaratma manasına hamledilir" şeklindeki 
görüşüne gelince, biz deriz ki: "Bu da bazı bakımlardan kabul edilemez: 

1) "Kılma", jif lâfzı "İslânV'a izafe edilmiştir. Binaenaleyh onu "İs-lâm"dan 
başka bir şeye çevirmek ayetin zahirini terketmek olur. 

2) Bu ilâhi lütufları Mu'tezile'ye göre, Allah yapmış, O İcâd etmiş ve onları 
varlık âlemine O çıkarmıştır. Bu sebeble onları istemek de tahsil-i hâsıl (zaten 
mevcud olanı tekrar elde etmeyi) istemek olur ki bu da caiz değildir. 

3) Bu lütufların, meydana gelme tarafını, gelmeme tarafına tercih eden bir 
tesirleri ya vardır veya yoktur. Eğer bu tercihte lütufların bir tesiri yoksa buna 
lütuf denmez. Eğer bu lütufların, fiilin meydana gelme tarafını tercihte bir tesiri 
varsa, biz deriz ki: Tercih meydana geldiği zaman, o fiilin meydana gelmesi 
vacib olur. Bu böyledir. Çünkü tercihin bu kadarıyla meydana gelmenin yanında 
fiil, ya vâcib olur, veya imkânsız olur veya ne vacib ne de imkânsız olur. Eğer 
fiilin meydana gelmesi vâcib ise, bu elde edilmek istenen neticedir. Eğer 
imkânsız olur ise, lütuflar müreccih (müessir) değil, mani olmuş olur. Eğer ne 
vacib ne de imkânsız değilse, bu durumda fiilin o müreccih ile beraber meydana 
gelmesi bazan mümkin, bazan imkânsız olur. Meydana geldiği vakti, meydana 
gelme vakti olarak ona has kılmak, ya o vaktin, kendisinden ötürü, meydana 
gelme ile terneyyüz ettiği bir hususiyet onda vardır veya böyle değildir. Eğer 
birincisi söz konusu ise, bu müreccih bu hususiyetle birlikte lütufların tamamı 
olur veya tercihte bu lütufların asla bir tesiri olmaz. Biz onun böyle olduğunu 
farzedersek, bu,akla ters düşer. Eğer ikincisi söz konusu ise, bu durumda 
mümkinin,eşit olan iki tarafından birinin bir müreccih olmaksızın diğerine 
tercihi gerekir ki bu imkânsızdır. Böylece böyle bir lütfün bulunduğuna 
hükmetmenin makul olmadığı sabit olur." 

Hasmımızın, "Akli deliller, kulun fiilini Allah'ın yaratmasının imkânsız 
olduğunu gösteriyor. Bu ise medhi ve zemmi ayırır" şeklindeki görüşü 
hususunda biz deriz ki: Bu, yukarıda izahı defalarca ve çeşitli vesilelerle geçtiği 
gibi, ilmi ve sebeblerir.i isteme meselesiyle tezad teşkil eder. 

Bil ki bu ayetle ilgili en meşhur sual şudur: O iki peygamber müslüman 
oldukları halde, niçin Allah'ın kendilerini müslüman kılmasını istemişlerdir? Biz 
bu suali de yukardaki meseleye kattık ve ona yeterli, sadra şifâ veren cevaplar 
verdik. Bundan dolayı Allah'a hamdolsun. Onların Allah'a teslim olup boyun 
eğdiklerine akli bakımdan delâlet eden şey ancak Allah'dan olur. Müslüman 
olmaya elverişli olduğundan bahsettiğimiz kudret, müslüman olmamaya da 


elverişli midir yoksa değil midir? Eğer o kudret İslam'ı bırakmaya elverişli 
değilse, o kudret İslam'ın mutlaka meydana gelmesini gerektirir. Böylece de o iki 
peygamberde, müslüman olmalarını gerektiren kudret yaratılmış demektir. Eğer 
bu kudret İslam'ı bırakmaya, yani müslüman olmamaya elverişli olur İse bu 
bâtıldır. Bunun mümkün olduğunu kabul edersek, mak-sad hâsıl olur. Onun bâtıl 
olmasına gelince, bu böyledir. Çünkü terk, bir şeyin asıl yokluğu hali üzere 
bırakılmasından ibarettir. Yokluk, sırf yokluktur. Bu nedenle kudretin o yoklukta 
müessir olması imkânsızdır. Bir de o devamlı yoktur. Yokluğu devamlı olan şey 
ise kudrete konu olamaz. Böylece bu izahla, devamlı yok olan şeye kudretin tesir 
etmeyeceği sabit olmuş olur. Binaenaleyh kudret ancak mevcud olan şeyler için 
söz konusudur. O halde kudret sadece vücud bulabilecek şeylere elverişlidir. 
Kudretin hem varlığa hem de yokluğa elverişli olduğunu kabul etmemiz 
durumunda maksad hasıl olur. Bir de elverişli bir kudret varlığa ancak bir 
müreccihten ötürü tahsis edilir. Teselsüle imkân vermemek için, müreccihler 
zincirinin Allah'ın fiilinde son bulması gerekir. Allah tarafından bir tercih söz 
konusu olduğu zaman, fiilin mutlaka meydana gelmesi gerekir. Bu sebeble Hz, 
İbrahim (a.s)'in: "Babblmiz, biz ikimizi sana müsiüman (testim) olanlardan kıl" 
sözünün, akli delillere göre de doğru ve yerinde bir dua olduğu ortaya 


çıkmaktadır. (184) 


Kulun Mutluluğu Yalnız Allah'a Teslim Olmaktadır Başa 
Dön 


Hz. İbrahim (a.s)'in: "Rabbimiz, biz ikimizi, sana müslüman (teslim) olanlardan 
kıl" sözü hasr ifâde eder. Yani "Biz başkasına değil sadece sana teslim 
olanlardan olalım" demektir. Bir kulun tam saadetinin, Allah'ın hükümlerine, 
kazasına ve kaderine (takdirine) teslim olup, O'nun dışında hiçbir varlığa 
gönlünün kaymamasına bağlı olduğunu gösterir. Hz. İbrahim'in bir başka yerdeki 
sözünden kastedilen de budur. Nitekim Hz. İbrahim, "Onlar bana 
düşmandırlar; âlemlerin Rabbi değil!.." (Şuara, 77)demiştir. 

Sonra burada iki görüş vardır: 

1) "Ey Rabbimiz, bizi sana teslim olmuş kimseler kıl"; yani, "Seni bir bilen ve 
sana ihlâsta bağlananlardan kıl; biz ancak sana ibadet ederiz" demektir. 

2) "İslam şeriatının tamamını yerine getirenlerden kıl." Daha kapsamlı olduğu 


için, makbul olan görüş budur. [185] 


Üçüncü Mesele 


Kulun dua ederken, Allah'a ancak, diye dua etmesi hususuna gelince, bunun 
izahı, inşaallah, Cenâb-ı Hakk'ın, 

"Rabbiniz şöyle dedi: "Bana duâ ediniz, size icabet edeyim" (Gafir, 60) ayetinin 
tefsirinde, duânm şartlarının anlatılmasında gelecektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Zihniyetimizden de sana boyun eğmiş bir ümmet) kavline 
gelince, bunun manası, "Bizim evlâdımızdan., kıl" demektir. Ayetteki, teb'iz 
(kısmilik) içindir. Hz. İbrahim, ifâdesinde zürriyetinin bir kısmını söyledi. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, ifadesiyle, İbrahim ve İsmail'in zürriyetinin içerisinde 
zalimler olacağını bildirmiştir. Bazı âlimler de, "Hz. İbrahim bununla Arapları 
kastetmiştir, çünkü onlar da bu ikisinin zürriyetindendir" demiştir. 

"Ümmet" sözüne gelince, Hz. İbrahim'in, "Onların içinde, onlardan bir 
peygamber gönder" (Bakara, 129) ayetinin delaletiyle, bunun "ümmet-i 
Muhammed" olduğu söylenmiştir. Burada birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci Soru: Allah'u Teâlâ'nın, "Benim ahdim zalimlere ulaşmaz" (Bakara. 
124) buyruğu, onun zürriyetinin içinde zalim olanlar bulunduğuna delâlet ettiği 
gibi, zalim olmayanların da bulunduğuna delâlet eder. Böylece onun zürriyetinin 
bir kısmının müslüman bir cemaat olduğu bu ayetle bilinmiş oldu. Binaenaleyh, 
böyle bir ümmetin teşekkülünü ikinci kez duâ ile istemenin faydası nedir? 
Cevap: Bu delâlet kati değildir. Ama, "Şefkatli kimse, sü-i zanna çok 
düşkündür." (Yani Hz. İbrahim, şefkatinden dolayı, ne olur ne olmaz diye duâ 
etmiştir). 

İkinci Soru: Hz. İbrahim, niçin kendisiyle Hz. İsmail'in neslini duaya tahsis 
etmiştir'? Bu hususunda bir cimrilik olmaz mı? 

Cevap: Zürriyet, şefkate ve faydalarının düşünülmesine daha lâyıktır. Ni-tekim 
Cenâb-t Hak, "Kendinizi ve ehlinizi öyle bir ateşten koruyunuz id..." (Tahrim, 6) 
buyurmuştur. Bir de peygamberlerin çocukları iyi halli kimseler oldu mu, 
diğerleri de onlar vasıtasıyla iyi halli ve sâlih olur; hayırlar konusunda onlara 
uyarlar. Görmüyor musun, önce geçen âlim ve büyük kimseler, istikamet üzere 
(doğru) oldukları zaman, arkalarında olan kimselerin de müstakim olmaları için 
nasıl canla başla çalışmışlardır? 

Üçüncü Soru: Cahiliye Devri Arapları Hep Müşrik İdi. Öyleyse Hz. İbrahim ve 
Hz. İsmail'in Duası Kabul Edilmemiş miydi? 

Görünen şudur ki, Allahu Teâlâ, şayet bu duayı reddetmiş olsaydı, O bu reddini 
açıkça belirtirdi. Allahu Teâlâ, reddini açıkça belirtmeyince, O'nun bu duaya 
icabet etmiş olduğunu anlamış olduk. Bu durumda da bir müşkil ortaya çıkar, 
çünkü Hz. Muhammed (s.a.s)'in ecdâdt zamanında Araplardan hiçbirisi 


müslüman değildi. Hz. İbrahim ve İsmail'in zürriyeti sadece Araplardır. 

Cevap: Kaffâl şöyle demiştir: "O ikisinin zürriyeti içinde, bir olan Allah'a ibadet 
edip O'na hiçbir şeyi ortak koşmayan kimseler, devamlı olarak buluna-gelmiştir. 
Peygamberler de Hz. İbrahim'in soyundandır!Cahiliyye çağında Zeyd ibn Amr 
İbn Nüfeyi, Kus İbn Sâ'ide -bunun, Hz. Peygamberin dedesi olan Ab-dul 
Muttalib İbn Hâşim- ofduğu da söylenir ve Âmir İbn ez-Zureb gibi İslâm dini 
üzere olup da, Allah'ın yoktan yaratmasını, öldükten sonra tekrar yaratacağını, 
sevâb ve ceza vereceğini kabul edip, Allah'ı birleyenler; leşleri yemeyen ve 


putlara tapmayan kimseler bulunmaktaydı. [186] 
Cebrail'in Hac Menasikini Öğretmesi 


Allah'u Teâlâ'nın, "Ve bize, ibadet yerlerimizi göster" kavline gelince, bu hususta 
birkaç mesele vardır: 1187) 


Birinci Mesele Başa Dön 


Allah'ın, (Bize göster) ifâdesi hakkında iki görüş vardır: 

1) Bunun mânası, "Bize, haccımızın hükümlerini öğret" demektir, "çünkü, 
haccedelim ve insanları orayı haccetmeye davet edelim diye, bize Beyt'i 
yapmamızı emrettin. O halde, bize haccın kanunlarını ve orada yapmamız 
gereken fiil ve kavilleri bize öğret!" Bu, ilmen görmek manasında bir mecazdır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Görmedin mi, Rabbin gölgeyi nasıl uzattı?" (Furkan, 45) 
ve: 

"Görmedin mi, Rabbtn, Fil ashabına ne yaptı?" (Fil, 1) buyurmuştur. 

2) "Onu bizzat gözlerimiz önüne koy." Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Hz. 
Cebrail, Hz. İbrahim (a.s)'e haccın bütün kurallarını gösterip, Arafat'a vardığında 
Cebrail, "-Ey İbrahim, sana gösterdiğim kuralları öğrendin mi?" diye sordu. Hz. 
İbrahim de, " Evet!" dedi. Böylece oraya, bundan ötürü "Arafat" adı verildi- 
Kurban bayramının ilk günü olunca, Hz. İbrahim Kabe'yi ziyaret etmek istedi. 
Bu sırada önüne iblis çıkıp, yolunu kesti, Bunun üzerine Hz. Cebrail Hz. 
İbrahim'e, şeytana yedi taş atmasını emretti. O da yaptı, bunun üzerine şeytan 
oradan gitti. Sonra ikinci, üçüncü ve dördüncü gün tekrar göründü. 

Hz. Cebrail Hz. İbrahim'e aynı şekilde şeytanı taşlamasını söyledi... 

Burada üçüncü bir görüş daha vardır ki, bu da, ifâdesinden, hem görmenin hem 
de bilmenin (ilmin) beraberce kastedilmiş olmasıdır. Bu, Kâdi'nin görüşüdür. 
Çünkü hacca dair şeylerin bir kısmı bilinir, fakat görülmez, bir kısmı ise, sadece 


görülür.. Bu sebeple lâfzı, bu iki durumun her ikisine birden hamletmek gerekir. 
Bu görüş zayıftır. Çünkü bu lâfzı aynı anda hem hakiki hem de mecazi manaya 
hamletmeyi gerektirir, ama caizdir. 

Böylece, geriye muteber görüş olarak ilk iki götüş kalır. İkinci görüşü savunanlar 
şöyle demişlerdir: Haccın menâsiki iki vakfe yapılan yerler, haccın kaidelerinin 
ifâ edilmiş olduğu Mina, Arafat, Müzdelife ve benzeri yerlerdir. 

Birinci görüşte olanlar ise şöyle demişlerdir: Haccın menâsiki, hacca ait olan 


tavaf, sa'y ve vakfeler gibi işlerdir.. H88] 
Menasik Hakkında Geniş Bilgi 


kulluk demektir. İbadet eden kimseye, bu kelimeden gelmek üzere, denilir. 
Sonra, boğazlanacak erkek kurban, dişi kurban, hacca ait işler ise, diye 
adlandırılmıştır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s): 

Hacca ait işlerinizi, ibadet kurallarınızı benden alm. Şu yılımdan sonra, belki de 


ben,arhk sizinle karşılaşmam! "[189] buyurmuştur. 

Hacca ait kuralların ifâ edildiği yerler de "menâsik" diye adlandırılır. Sin -arfinin 
fethasıyla, iş; sin harfinin kesresiyle, meselâ, ve, kelimeleri gibi- bu fiillerin 
yapıldığı yer anlamına geldiği de söylenmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Biz her 
ümmete, yerine getirmeleri gerekli bir ibadet yolu gösterdik" (Hac 67) 
buyurmuştur. Ayetteki ilgili kelime, sin'in hem fethası hem de kesresiyle 
okunmuştur. Sözün zahiri, bunun iş, fil manasına geldiğine delâlet eder. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, İfâdesi bunu gösterir. Peygamber (s.a.s), onlara hacda 
yapılacak fiilleri öğrenmelerini emretmiştir; yoksa Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Benden hacca ait ibadetlerinizin yapılacağı yerleri alın" mânâsını 
kastetmemiştir. 

Bu hususu iyice kavrayınca biz deriz ki, "menâsik" sözünü, "haccın menâsik" ine 
hamlederek onu hacdaki fiiller manasına alırsak, ayette geçen, Ujl ifâdesi, bu 
amellerin tarifini göstermeyi ifâde eder. Eğer onu, haccın fiillerinin yapıldığı 
yerler manasına alırsak, bu durumda, Ujl ifâdesi, yerlerin tanıtılması için 
kullanılmış olur.Bazı müfessirter de, "menâsik" sözünü, sadece kurban kesmeye 
hamletmişlerdir ki, bu doğru değildir. Çünkü boğazlanan kurban, kulluğun 
muhtevasına girdiği için, îlU diye adlandırılmıştır. Bu sebepten dolayı, yemek 
için4(esilen kurbanlara du isim verilemez. İbadet maksadıyla kesilen şey ise, 
İJÜJ diye adlandırılır. Bunun hac işlerinden bir iş olması diğer amellerin yerine 
geçer. Bu sebeple hepsinin bu kelimenin muhtevasına girmesi gerekir. Eğer biz 
"menâsik" sözünü, bu kelimenin aslıntn ifâde etmiş olduğu ibâdet, Allah'a 


yaklaşma ve O'nun razı olduğu şeylere yapışma manasına hamleder ve bu 
kelimeyi, Allahu Teâlâ'nın Hz. İbrahim (a.s) için vaz etmiş olduğu her kanunu 
içine alan bir kelime kabul edersek, bu durumda Hz. İbrahim'in, USLAtfi tf*lj 
demesinin manası; " Sana nastl ibadet edeceğimizi, nerede ibadet edeceğimizi 
ve, kölenin efendisine hizmet etmesi gibi bizim de sana hizmet etmek üzere 
hangi yolu tutacağımızı, hangi vesile ile sana yaklaşacağımızı bize öğret!" 


demektir, H20] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


İbn Kesir ve bazı rivayetlerde Ebu Amr, Kur'an'ın her yerinde râ harfinin sükünu 
ile olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. Bu ikisine Âsim ile İbn Amr, "Bizleri 
saptıran o iki kimseyi bize göster" (Fussilet, 29) 

ayetinde muvafakat etmişlerdir. 

Ebu Amr'den yapılan zahir rivayetlerin bazısında ise o, bütün Kur'an'da 'işbâsız" 


olarak râ harfinin kesresinin "ihtilâsıyla" H2 okumuştur. Diğerleri ise, kesrenin 
işbâsıyla (tam kesreyle) okumuşlardır. Bu kelimenin aslı, mek-sür olan hemze 
ile, b'ji dır. Hemzenin kesresi râ harfine nakledilerek, böylece hemze de 
hazfedilmiştir. Bu kıraat şekli, tercih edilendir. Çünkü kurrânın çoğu böyle işba 
ile okumuşlardır. Bir de, kelimenin aslından hemze düştüğü için, kelime 
noksanlaşmasın ve hemzeye delâlet eden kesre yok olmasın diye râ harfinin 
sükünuyla okuma, güzel olmaz. 

Râ'nın sükünuyla okunan kıraat şekline gelince, bu hem hemzenin, hem de 
harekesinin hazfediimesi ve sakin olan şeylere benzetilmesi suretiyledir. Meselâ, 
kelimesinin ve kelimesinin de, şeklinde okunması gibi... 

"İhtilas" a gelince bu, hemzenin hazfedildiğine dair delâletin bırakılmasıyla 


beraber, telâffuzu nafifleştirme gayesiyle yapılır. 092] 
Peygamberler Küçük Günah Dahi İşlememiştir 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve, tevbemizi kabul buyur" ifâdesine gelince, bu husuota 
birkaç mesele vardır: [193] 


Birinci Mesele 


Peygamberlerin günah işleyebileceklerini söyleyen kimseler, bu ayetle istidlal 


ederek, şöyle demişlerdir: Tevbe, daha önce günahın bulunmasına bağlıdır. Şayet 
önceden günah bulunmamış olsaydı, tevbe talebinde bulunmak, imkânsız olan 
bir şeyi taleb etmek olurdu. 

Mutezile ise şöyle demiştir: Biz, peygamberlerin küçük günah işleyebi- 
eceklerini tecviz ediyoruz. Buna göre bu tevbe küçük günahlardan dolayı 
yapılmış bir tevbe olur. Bir kimse şöyle diyebilir: Küçük günahlar, bunları 
işleyenin sevaplarıyla affedilmiş olur. Bunlar affedilince, onlardan dolayı tevbe 
etmek .de anlamsız olur. Çünkü tevbenin tesiri, günahları yok etme 
hususundadır. Zaten yok olan bir şeyi yok etmeye çalışmak imkânsızdır. 

Burada peygamberler için, küçük günahları tecviz edip etmeyenlere verirek diğer 
cevaplar da vardır. Bu cevaplar birkaç yöndendir: 

a) Tevbenin, günahlardan kaçınmak hususunda aşırı dikkat göstermek 
maksadıyla yapılmış olması da caizdir. Çünkü nefsini, günahlardan iyice ka-: 
ımaya azmetmiş ve son derece pişman olmuş vaziyette tasavvur eden kimse, 
günahları terketmeye daha fazla yakın olur, böylece bu, günahları terketmeye 
götüren ve sevkeden bir lütuf olmuş olur. 

b) Kul, her nekadar Rabbine itaata çalışsa bile, o sehven veya evlâyı 
tüketmekten dolayı bazı kusurlar işlemiş olabilir. Binaenaleyh, işte mezkür dua 
bu sebepten ötürü olmuş olabilir. 

c) Allahu Teâlâ, Hz. İbrahim'e soyu içinde zâlim ve âsi kimselerin olacağını 
bildirince, şüphesiz Hz. İbrahim de orada, o zürriyetinin bir kısmını müs-lüman 
bir topluluk yaratmasını istemiş, sonra da Allah'tan bu günahkâr olanlan tevbeye 
muvaffak kılmasını talep ederek, yani,"zürriyetimizden günahkâr olanların 
tevbelerini kabul buyur" demiştir. Çocuğu bir suç işlediğinde, ona şefkatli olan 
baba, çocuğundan dolayı özür beyan ederek, "Ben bi* suç işledim, kusur ettim, 
özür dilerim!" der. Onun bundan maksadı, şunu demek istemesidir: "Çocuğum 
bir hata işledi, onun özrünü kabul et!".. Bu böyledir, çünkü insanın çocuğu, 
bizzat insanın kendisinin yerini tutar. Bu açıklamayı te'yid eden bazı hususlar da 
bulunmaktadır: 

1) Allahu Teâlâ İbrahim suresinde, O'nun şöyle dediğini nakletmiştir: 

"Allah 'im, beni ve oğullarımı, putlara tapmaktan uzak tut! Rabbim, putlar 
İnsanlardan pekçoğunu saptırdılar. Şimdi kim bana tâbi olursa, muhakkak ki o 
bendendir. Her kim de bana âsi olursa, muhakkak ki sen mağfiret sahibisin, çok 
merhametlisin" (ibrahim, 35-36). Manânın şöyle olması da muhtemeldir. "Kim 
bana âsi olur da tevbe ederse, sen, onun tevbesini kabul etmeye ve geçmiş 
günahlarını bağışlamaya muktedirsin." 

2) Abdullah İbn Mesüd'un kıraatinde, onun, 


"Ve onlara, İbadet yollarını göster ve onları tevbeye muvaffak kıl" şeklinde 
okuduğu zikredilmiştir. 

3) Hz. İbrahim O'nu, "Rabbimiz, onların içinde onlardan olan bir peygamber 
gönder" (Bakara, 129) sözüne atfen söylemiştir. 

4) Müfessirler, Hak Teâlâ'nın, 

"Andolsun ki biz sizi yarattık ve sonra sizlere suret verdik" (avı. m ayetini, 
Allah'ın Hz. Adem'i yaratmasını, insanlar ondan geldiği için, insanları yaratması 
şeklinde te'vil etmişlerdir. Tıpkı bunun gibi, Hz. İbrahim'in "Bize, ibadet 
yollarımızı göster" demesinin, "züniyetimize göster" şeklinde olması da uzak bir 


ihtimal değildir. H24) 
Ayet Kulların Fililerini de Allah'ın Yarattığına Delildir Başa Dön 


Alimlerimiz Hz. İbrahim'in, ifadesiyle, kulun fiilini Allah'ın yarattığına istidlal 
ederek şöyle de- mislerdir: Hz. İbrahim (a.s) Allah'tan, tevbesini kabul 
etmesini istemiştir. Şayet tevbe etmek kulun yaratmasıyla olsaydı, onu Allah'dan 
istemek hem imkânsız, hem de cehalet olurdu. Mutezile ise şöyle demiştir: Bu, 
Allah'ın bizden tevbe etmemizi isteyerek, "İ'man edenler, tevbe-i Nasüh ile 
Allah'a tevbe ediniz" (Tahrim, 8) buyurmasıyla çelişir. Tevbe şayet Allah'ın fiili 
olsaydı, bu tevbeyi kuldan istemesi muhal ve bir cehalet olurdu. ifâdesini, 
Allah'ın tevfikına, O'nun lütuf fiillerine veya kuldan olan tevbeyi kabul etmesine 
hamledebitmemiz mümkün olunca da âlimlerimiz, "tercih bizimle beraberdir; 
çünkü, akli delil de, bazı bakımlardan bizim bu görüşümüzü te'yid eder" 
demişlerdir. Şöyle ki: 

1) Allahu Teâlâ tevbeyi gerektiren bir sebebi yaratmadığı müddetçe, tev-benin 
bulunması imkânsız olur. Bu sebeple tevbe, kuldan değil, Allah'dan olmuş olur. 
Bu sebep olma delilinin izahı, defalarca geçmiştir. 

2) Allâme Gazafi(rh.a.)'nin özetlediğine göre tevbe, sıraya konulmuş olan şu üç 
şeyin, ilmin, halin ve amelin toplamından ibarettir. Buna göre ilim birinci, hal 
ikinci -ki ilim bunu gerektirir- amel ise üçüncüsüdür ki bu da halin neticesidir. 
İlim, günahın zararının büyük olduğunu bilmektir. Bu bilgiden faydalı ofan şey 
elden kaçırılıp, zararlı olanın da meydana gelmiş olması sebebiyle, kalbte bir acı 
meydana gelir. Kalbteki bu acıya, nedamet, pişmanlık denilir. Sonra bu 
pişmanlıktan, irâde denilen bir sıfat meydana gelir ki, bunun hal, mazi ve istikbâl 
ile bir münasebeti vardır. Hal ile münasebeti, onun işlemiş .duğu günahı 
bırakmasıdır. İstikbâl ile ilgisine gelince, terketmiş olduğu bu - ı Ailah rızası için 
ömrünün sonuna kadar yapmamaya azmetmekle olur. Mazie ilgisine gelince, 


eğer telâfi imkânı olan cinsten ise, cebr (onarma) ve kaza e kaçırmış olduğu 
şeyleri telâfi etmekle olur. Buna göre ilim ilk derecededir. O, hayırların 
kendisinden doğduğu kaynaktır. Ben, burada ilim ile, iman ve . akini 
kastediyorum. Çünkü iman, günahların öldürücü zehir olduğunu tasdik »sekten 
ibarettir. Yakin ise, bu tasdiki te'kid ve ondan şekki bertaraf ederek, olmasından 
ibarettir. Sonra bu yakin kalbe hükümran olduğu sürece pişmanlık ateşi yanar; 
böylece kalb, iman nurunun aydınlatır la, daha önce karanlıklar içerisinde iken 
üzerine güneşin ışıktan aoğan, böylece sevgilisinin helak olmak üzere olduğunu 
görüp de kalbinde onun sevgi. ateşleri tutuşan ve bu tutuşmadan dolayı'da onu 
kurtarmak için ileri atılma arzusu duyan kimse gibi, kendisinin, sevgilisinden 
zedelenmiş olduğunu gördüğü zaman elem ve acı duyar. 

Bunun böyle olduğunu bildiğin zaman biz deriz ki; fiilin iradeye daya ması 
zaruridir. Çünkü, muarızı bulunmayan kesin bir irade neticesinde, laka fiil 
meydana gelir. İradenin kalbin duymuş olduğu acıya terettüp et' de zaruridir. 
Çünkü hoşa gitmeyen bir durumu müşahede etmesinden dola., kalbi elem duyan 
kimsenin, kalbinde mutlaka onu savuşturma iradesinin me. dana gelmesi gerekir. 
Bu elemin, bu şeyin zarar getirici, faydaları da götürü cü olduğunu bilmeye 
dayanması da zaruri bir durumdur. Binaenaleyh, bütir bu derecelemeler zaruridir. 
O halde, daha nasıl bir tecrübe ve zorlama altır-da meydana gelmiş olur?. 

Geriye, teklifin muhtevasına giren şeyin, yalnız ilim olduğunu söyleme kalır. Ne 
var ki, bunda da bir müşkilât vardır. Çünkü bu ilim, ya zaruri veya nazari olur. 
Eğer ilim zaruri ise, bu da bir imtihan ve mükellef tutmanın muhtevasına dahil 
olmaz. Eğer nazari olursa, bu da zaruri ilimlerden elde edilmiştir. O halde, ilk 
nazari ilmi meydana getiren bu zaruri ilimlerin toplamı, bL neticeyi meydana 
getirmede yeterli olur veya başkası yeterli olur. Eğer bu yeterli olursa, bu ilk elde 
edilen nazari ilmin, zaruri ilimlere terettüp etmesi vacib olur. İrade dışı olan bir 
şeye terettüp etmesi vacib olan şey de, irade dışı olur. Eğer o yeterli olmazsa, 
mutlaka bir başka şeyin bulunması gerekir ki, bu başka şey eğer zaruri 
ilimlerden olur ve bu da bulunursa, bu durumda yeterli olduğu halde onu yetersiz 
kabul etmiş oluruz ki, bu imkânsız bir şeydir (hulf). 

Eğer nazari ilimlerden olursa, ilk nazari ilim, kendisinden önce bulunan başka 
bir nazari ilme muhtaç olur. Bu durumda, nazari ilimlerin ilki, nazari ilimler için 
bir ilk ve başlangıç olmaz, ki bu akta aykırıdır (hulf). Sonra bu ilk hususunda 
söylenecek söz, ondan önce olan "ilk" hususunda söylenecek söz gibidir. Bu 
sebeple de teselsül gerekir ki, bu da imkânsızdır. Binaenaleyh bizim en son 
olarak zikrettiğimiz hususla, Allahu Teâlâ'nın, buyruğunun zahirine hamledilmiş 
olduğu ortaya çıkar. Bu,aklî delillere mutabık olan bir gerçektir. Bu ayetle 


tenakuz içindeymiş gibi gözüken diğer ayetlerin tevil edilmesi daha evlâdır. 

eden ve çok merhamet eden ancak sensin" kavline gelince, bu ayetle ilgili 
açıklama daha önce geçmişti. 

Hz. İbrahim'in yapmış olduğu üçüncü dua ise, O'nun, "Rabbimiz, onların içinde 
onlardan bir peygamber yolla" şeklinde söylemesidir. Bil ki, Hz. İbrahim'in 
niyazıyla, "Ve zürriyetimizden de, sana teslim olmuş bir ümmet" duasında 
kasdettiği kimseyi murad ettiğinde şüphe yoktur Çünkü bu daha önce 
zikredilmiştir. Onun zürriyetini bu şekilde nitelemiş olması, ancak Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e yakışır. Böylece O, sözünü de önceki ifâdesine atfetmiştir. 
Bu duâ, O'nun zürriyetinin iki yönden mükemmelliğini gösterir: 

1) Onların içinde, onların dinlerini ve şeriatlerini ikmâl eden ve onların İslam 
üzere sebatlarını sağlayacak bir şeye davet eden bir resulün bulunması... 

2) Gönderilen bu peygamberin, bazı sebeplerden dolayı, başkalarından değil de 
onlardan olmasıdır. Şöyle ki: 

a) İzzet, şeref ve dinleri hususunda, onların mertebeleri ve mevkilerinin en üstün 
olması için... Çünkü hem peygamber, hem de kendilerine peygamber 
gönderilenler aynı soydan oldukları zaman, peygamberin isteğine uyul-duğunda, 
bu onun isteğine daha fazla şeref kazandırır. 

b) Peygamber onlardan olduğu zaman, onlar onun doğumunu, soyunu-sopunu ve 
menşeini tanırlar; böylece de onun doğruluğunu ve emin bir kimse olduğunu 
bilmek kolaylaşır. 

c) Peygamber onlardan olduğu zaman, o peygamber onlara, yabancılara 
gönderilmiş olması hâlinde,yabancılara karşı olacağından daha şefkatli ve 
onların iyiliği için daha istekli olur. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki, Hz. İbrahim'in maksadı hem 
halde, hem de istikbalde dini yaşatmak olduğu ve, zann-ı galibince de bunun 
ancak, o kavmin kendi zürriyeti içinden çıktığı zaman daha tam ve mükemmel 
olacağını düşündüğü için, böylece din konusunda elde edilebilecek en son 
mutluluğa nail olmak ve, kendi zürriyeti içinde olması sebebiyle de, büyük bir 
sürür ve neşeye ulaşmak amacıyla, bunu murad etmiş olması son derece güzel 
olmuştur. Çünkü, bu rütbeden daha yüce olan bir izzet, bir şeref ve bir rütbe 


yoktur. [195] 


Hz. İbrahim'in Gelmesini İstediği Zat Resul-i Ekrem'dir. Başa Dön 


Burada bildirilen peygamberin Hz. Muhammed (s.a.s) olduğuna gelince, buna 
bazı hususlar delâlet etmektedir: 


a) Müfessirlerin icma'ı, bunun başta gelen hüccetidir. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğinin rivayet edilmesidir: 

"Ben İbrahim'in duası, İsa'nın ise müjdesiyim" H26] Resul-i Ekrem "da'vet, duâ" 
sözüyle bu ayeti, "müjde" sözüyle de Saf süresinde zikredilen,. "Benden sonra 
gelen ve adı Ahmed olan bir peygamberi müjdelemek üzere..." (Saf, 6) ayetini 
kastetmiştir. 

c) Hz. İbrahim (a.s) Mekke ve civarında bulunan soyu için, Mekke'de bu duayı 
yapmıştır. Allah Teâlâ da Mekke ve civarında olanlara sadece Hz. Muhammed 


(s.a.s)'i peygamber olarak göndermiştir. 4917) 


Ümmet-i Muhammed'in Hz. İbrahim'e Salât ve Berekât Dilemesinin 
Hikmeti 


Bu meseleyle ilgili bir soru vardır. O da şudur: Hz. İbrahim (a.s)'in namazlarda 
Hz. Muhammed (s.a.s)'le birlikte, 
"Allah im! İbrahim 'e ve İbrahim 'in ehline merhamet ettiğin gibi, Muhammed'e 


ve Muhammed'in de merhamet et"L128| diye zikredilmesindeki hikmet nedir? 
Alimler bu soruya şu şekillerde cevap vermişlerdir: 

1) Hz. İbrahim (a.s), Hz. Muhammed (s.a.s) için, "Rabbimiz, onlara içlerinden, 
ayetlerini okuyan bir peygamber gönder" (Bakara, 129) öyle dua etti. Ha-lilullah 
Hz. İbrahim için, Habibullah Hz. Muhammed (s.a.s)'in güzelce dua etmesi 
gerekince, Allah Teâlâ, onun isminin zikrini kıyamete kadar ümmet-i 
Muhammed'in dilinde sürdürmek suretiyle Hz İbrahim (a.s)'in Hz. Muhammed 
(s.a.s) üzerinde olan hakkını ifâ etmiş oldu. 

2) Hz. İbrahim (a.s), Rabbinden, "Sonraki insanlar içinde benim için bir lisan-ı 
sıdk (yâd-ı cemli, güzel nâm) kıl" (Şuara, 34), Yani "Ümmet-i Muhammed 
içerisinde benim için güzel bir isim (nâm) bırak" sözü ile, bunu Rabbinden 
istedi. Bunun üzerine Allah Teâlâ onun duasını kabul etti ve, Muhammed 
ümmeti içerisinde ona güzel bir nâm bırakarak, onun adını Habibi Muhammed'in 
ismine bitiştirdi. 

3) İbrahim (a.s), Cenâb-ı Hakk'ın, "Atanız İbrahim'in milletine, dinine..." (Hacc, 
78) ayetine binaen millet-i İslâm'ın babasıdır. Muhammed (s.a.s) rahmetin 
babasıdır. Abdullah b. Mes'ud (r.a)'un kıraatinde ise, 'Su peygamber müminlere, 
kendi nefislerinden daha ileridir; O onların babasıdır" (Ahzab, 6. ayetin değişik 
kıraati) şeklinde geçmektedir. 

Hz. Peygamber ile ilgili olan diğer bir ayette ise, "(O) mü'minlere çok şefkatli 


ve merhametlidir" (Tevbe, 128) buyurulmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de, yani 


şefkat ve merhamet hususunda, "Ben sizin babanız gibiyim H29] buyurmuştur. 
Bu ikisinden herbiri için bir bakıma babalık hakkı tahakkuk ettiği için, Allah 
Teâlâ da her ikisini övgü ve duada beraber zikretmiştir. 

4) İbrahim (a.s), hacc hususundaki ahkamı ilân ediyordu: "İnsanlar içinde haca 
ilân et" (Hacc, 27). Hz. Muhammed (s.a.s) ise dinin münâdisi idi: "İmana davet 
eden bir münâdiyi duyduk" (Ai-imran, 193). Böylece Cenâb-ı Hak, güzel nâm 


hususunda her ikisini de birleştirmiştir. 1200) 
Gelecek Peygamberin Vasıflarından Bazıları Başa Dön 


Bil ki Cenâb-ı Hak onlara içlerinden bir peygamber göndermeyi murad ettiğinde, 
bu peygamberin bazı vasıflarını zikretmiştir: 

a) "O onlara senin (Allah'ın) âyetlerini okur." Bu ayetle ilgili iki vecih vardır: 

1) Bu ayetler, Hz. Muhammed (s.a.s)'e indirilmiş olan Furkân (Kur'an)'dır. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlara okuduğu sadece bu idi. Binaenaleyh 
"ayetlerini" lâfzını Furkân'a hamletmek gerekir. 

2) Bu ayetlerin yaratıcının varlığına ve sıfatlarına delâlet eden işaretler olması da 
mümkündür. Buna göre Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu ayetleri onlara okumasının 
manas) şudur: Hz. Peygamber (s.a.s) onlara, bunları hatırlatıyor, onları bunlara 
davet ediyor ve bunlara imân etmeye sevkediyordu. 

b) "O omara kitabı öğretir." Bundan maksad, "O, onlara kitabı okumalarını 
emrediyor ve kitabın manaları ile hakikatlerini öğretiyor" demektir. Bu böyledir, 
çünkü okumak, bazı sebeplerden dolayı matlübtur. 

Bu sebeblerden birisi, Kur'an'ın lâfzının tevatür derecesine ulaşan kalabalık 
sayıda insanların dillerinde devam edip gitmesidir. Böylece de tahrif ve tasniften 
(kelimeyi yanlış yazma ve okumadan) korunmuş olur. 

Bu sebeplerden bir başkası da, onun lâfzının ve nazmının Hz. Muham-med'in bir 
mucizesi olmasıdır. 

Bir diğer sebepse, onun okunmasında bir nevi ibâdet ve taatın bulunmasıdır. 
Ayrıca onun namazlarda ve şâir ibadetlerde okunmuş olması da, bir başka çeşit 
ibadettir. İşte okumanın hükmü budur. 

Ne var ki en büyük hikmet ve en yüce gaye, O'ndaki delil ve hükümleri 
öğrenmektir. Çünkü Kur'an'da bulunan mana, hikmet ve sırlardan dolayı Cenâb-ı 
Hak Kur'an'ı "Hidayet" ve "Nür" olarak vasıflamıştır. Allahu Teâlâ ilk önce 
okumayı zikredince, bundan sonra da onun hakikat ve sırlarını öğrenmeyi, 
öğretmeyi zikrederek,"Ve onlara Kitab't öğretir" buyurmuştur. 


c) Hz. Peygamberin üçüncü sıfatı O'nun "hikmeti öğretmesidir." Yani O, hikmeti 
öğretiyordu. "Hikmet", söz ve amelde isabet etmek demektir. Ancak bu iki 
özelliği kendisinde bulunduran kimseye "hakim" denir. Bu kelimenin aslının, 
"Onu alıkoydum, menettim" manasına olan, ifâdesinden olduğu da söylenmiştir. 
Buna göre "hikmet", "sanki cehalet ve hatadan alıkoyan şey" demektir. Hikmetin 
bu manaya gelmesi ancak bizim söylediğimiz gibi, söz ve fiilde isabet etmek ve 
herşeyi yerli yerine koymak ile olur. Kaffâl şöyle demiştir: "Bazı felsefeciler, 


hikmeti, "İnsan gücü ntsbetinde Allah'a benzeme" diye tarif etmişlerdir." [201] 
Hikmet Ne Demektir? 


Müfessirler bu ayetteki "hikmet" ten ne murad edildiği hususunda ihtilâf ederek 
şu görüşleri ileri sürmüşlerdir: 

1) İbn Vehb, İmam Malike, "Hikmet nedir?" diye sordum, O, "Dini bilmek, onu 
anlamak ve oha uymaktır" cevabını verdi. 

2) Şafii (r.a) ise, "Hikmet, Allah'ın Resulünün sünnetidir" demiştir. Bu aynı 
zamanda Katâde'nin görüşüdür. Allah kendilerinden razı olsun, Şafii'nin 
arkadaşları şöyle demişlerdir: "Bunun delili, Allah Teâlâ'nın bu ayette önce 
Kur'an'ı okumayı, ikinci olarak onu öğretmeyi zikrederek, daha sonra "hikmet" 
kelimesini buna atfetmesidir. Binaenaleyh hikmetten maksad, Kur'an dışındaki 
birşeyin olmast gerekir. Bu da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in sünnetinden başka 
birşey değildir. 

Buna göre şayet, "Bu hikmet kelimesini, tevhid, adalet ve nübüvvete delâlet eden 
aklı delilleri öğrenme manasına hamletmek niçin caiz olmasın?" denilirse biz 
deriz ki: Akıllar bu hususta müstakildir. Bu sebeple bu lâfzı, şeriattan etde 
edilmeyen bir şeye hamletmek daha evlâ olur. 

3) Hikmet, hak ile bâtılın arasını ayırmak demektir. Hikmet, «jiih ve> vezninde 
olup "hüküm" manasına gelen bir masdardır. Buna göre 

mana, "O, senin onlara indirdiğin kitabını onlara öğretiyor ve senin ona öğretmiş 
olduğun hüküm ve kazalarını onlara beyan ediyor" olur. Hikmetin, kalıp 
itibariyle hüküm mânasına gelmesinin misali, ve, ve, ve, ve, ve, kelimeleridir. 

4) Onlara kitabı öğretmesinden maksat, muhkem olan ayetleri; "Hikmet" 1 
öğretmekten maksadı ise, müteşabih ayetleri öğretmeyi kastetmiş olmasıdır. 

5) Onlara kitabt öğretmesinden maksat, onlara Kitab'daki hükümleri; hik-met'İ 
öğretmesinden maksat ise, onlara bu hükümlerin hikmetini ve bu hü-kümlerdeki 
muhtelif faydaları öğretmiş olmasıdır. Bazı âlimler ise, bütün bunların Kur'an'ın 
nitelikleri olduğunu söylemişlerdir. Buna göre Allahu Teâlâ sanki o Kitab'ı, 


"Ayetler, Kitab ve Hikmet" diye vasıflandırmıştır. 202 


Hz. Peygamberin İnsanları Tezkiyesi (Arındırması) Nasıl Olur? Başa 
Dön 


Peygamberin dördüncü sıfatı, onları "tezkiye etmesi" dir. Bilmek gerekir ki, 
insanın mükemmelliği şu iki hususta ortaya çıkar: 

1) Onun, bizzat Hakk'ı, Hak olduğu için tanıması; 

2) Hayrı da, onunla amel etmek için tanımasıdır. 

Eğer insan, bu iki şeyden birini ihlâl ederse, rezillik ve noksanlıklardan 
temizlenemez ve bunlardan arınamaz.. 

Cenâb-ı Hak, fazi ve kemâl sıfatlarını zikredince, peşinden rezillik ve 
eksikliklerden temizlenmeyi zikrederek, buyurmuştur. 

Bil ki, peygamberin mükellef kimselerin (kulların) içinde tasarrufta bulunmaya 
gücü yoktur. Böyle bir gücün O'nda var olduğunu kabul etsek bile, O onlarda 
yine tasarruf sahibi olamaz. Aksi halde, bu temizleme işi o mükelleflerde 
seçmeye bağlı olarak değil de, cebri olarak meydana gelmiş olur. Bu durumda bu 
tezkiyenin iki açıklaması bulunur: 

a) Hz. Peygamberin okuması Kitab'ı ve Hikmeti öğretmenin dışında, yapmış 
olduğu şeylerdir. Böylece bu iş, onların temizlenmelerinin adeta bir sebebi olur. 
Okuma, Kitap ve Hikmeti öğretmenin dışında onun yapmış olduğu işlerse, ona 
va'adde bulunması, uyarması, va'zü nasihati, hatırlatmalarda bulunması ve 
bunları onlara sık sık tekrarlamasıdır. Ayrıca, onlar iman edip hallerini iyi leştir 
inceye kadar, dünya işleriyle ilgitenmesidir. Hz. Peygamber (s.a.s), onları iman 
edip sâlih amel işlemeye götüren sebebierin kuvvetlenmesi için, bu cinsten, yani 
dünyevi işlerle ilgili pekçok şey yapmıştır. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak O'nu, 
"En büyük bir ahlâk üzerine olmakla, ve O'na en güzel ahlâkın verilmiş 
olduğunu belirtmekle" methetmiştir. 

b) Hz. Peygamberin onları tezkiye etmesinin manası, tezkiyecinin şahid-leri 
temize çıkarması gibi, kıyamet gününde her nefse yaptığı hususlarda şehâdette 
bulunduğu zaman, onların temiz olduklarına şehâdet etmesidir. Birinci şıktaki 
izah, daha güzeldir. Çünkü bu, O'nun duasından maksadının bu olmasına daha 
yakın görünmektedir. Çünkü O'nun duadan maksadı, zürriyetinin cenneti elde 
ederek kemâle ermesidir. Bu da ancak Kitab'ı ve Hikmeti öğretmekle, daha sonra 
da amel hususunda son derece teşvik edip, ameli ihlâl etmekten sakındırmayla 
olur ki, işte tezkiye budur. Bu ayet hakkında kısaca özet olarak söylenecek söz 
budur. 


Müfessirler, ifâdesi hakkında, bazı açıklamalarda da bulunmuşlardır: 

1) Hasan el-Basri, "Peygamberin onları temizlemesi,onları şirkten temizlemesi 
demektir" demiştir. Böylece ayet, İsmail'in zürriyeti içinde kendilerinde hikmet 
ve Kitab bulunmayan cahil kimselerin olacağına; şirkin onları iyice kirleteceğine 
ve Allah'u Teâlâ'nın onların İçinde onlardan olan, onları temizleyen ve 
cehaletlerinden sonra kendilerini yeryüzünün hükemâsı kılacak bir peygamberi 
göndereceğine delâlet eder. 

2) Tezkiye, Allah için itaatta bulunmak ve O'nun için amel etmek demektir. Bu 
görüş İbn Abbas'tan rivayet edilmiştir. 

3) Hz. Peygamber onları şirkten ve diğer piştiklerden temizliyor demektir. 
Tıpkı,"Güzel şeyleri onlar için helâl; kötü, pis şeyleri de onlara haram kılar..." 


(Arâf, 157) buyurması gibi. [203] 
Esma-i Hüsnadan Aziz ve Hakîm'in Tefsiri Başa Dön 


Bil ki Hz. İbrahim (a.s) bu dualarını yapınca, bunu -Altahu Teâlâ'yı övgüyle- 
bitirerek, "Sensin ancak azîz've hakim olan" buyurdu. 

"Aziz", kendisine galip gelinemeyen, "kadir" kimse demektir. 

"Hakim" ise, hiçbir şeyin câhili olmayan, her şeyi bilen âlim demektir. Allahu 
Teâlâ Alim, Kaclir olunca,O'nun yapmış olduğu bütün şeyler doğru; abes ve 
anlamsız olmaktan ise uzak olur. Allah böyle olmasaydı, O'nun duaları kabul 
etmesi, peygamberler göndermesi ve Kitap indirmesi doğru olmazdı. 

"Aziz", Allahu Teâlâ'nın eşyaya iktidarı ve O'nun ezilip ve zillete düşürülmesinin 
imkânsızlığı kastedildiğinde, zati sıfatlardan olur. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
ihtiyaçlardan münezzeh olduğu vakit, muhtaç olmak zilleti O'na gelemez. O'nun 
muradına mani olmak mümkün olmadığı için, böylece O (köşeye) sıkıştırılamaz 
da.. Binaenaleyh O, seksiz ve şüphesiz Azizdir. 

Allah'ın "Hakim" olmasına gelince, bununla "Alim" olduğu manası murad 
edilirse, bu da zati sıfatlardan olur. Eğer, Cenâb-ı Hakk'ın azizliğiyle, O'nun izzet 
ve azametinin kemâli, başkasının O'na hükümran olamayışı; hikmetiyle de O'nun 
hikmetli fiilleri kastedildiği zaman aziz ve hakim sıfatları, zati sıfatlarından 


değil, fiili sıfatlarından olmuş olur. 1204) 
Zati Sıfatlarla Fiili Sıfatlar Arasındaki Farklar 


Bu iki tür sıfat arasında bazı farklar vardır: 
a) Zati sıfatlar ezeli olduğu halde, fiil? sıfatları böyle değildir. 


b) Zati sıfatlarının hiçbir vakit zıtlarının olabileceği düşünülemez. Fiili sıfatlar 
ise böyle değildir. 

c) Fili sıfatlar, tahakkukunda failden birtakım eserlerin (işlerin) meydana 
gelmesi düşünülebilen nisbi şeylerdir. Zati sıfatlar ise böyle değildir. 

Nazzâm, Allah Teâlâ'nın kabih olan (çirkin olan) şeylere kadir olmadığr-na şöyle 
istidlal etmiştir: "İlah olanın zâtı gereği hakim olması gerekir. İlah, zâtı gereği 
hakim olunca çirkin şey O'nun kudreti dahilinde olamaz. Hikmet zâtı gereği 
çirkin fiillere ters olur. O halde İlah'dan kabih fiilin sudur etmesi imkânsız olur. 
İmkânsız olan şey kudret dahilinde olamaz. 

Biz İlâhın hakim olması gerektiğini söyledik, çünkü İlâhın bu vasıfta olması 
vâcib olmasaydı, O'nun bu vasfın zıddını alması caiz olurdu. Bu durumda da 
İlahın hikmetsiz olması gerekirdi ki bu ittifakla imkânsızdır. Hikmetin sefeh 
(akılsızlık, cahillik, hafiflik) fiiline de zıd olduğu aşikâr bir şekilde malumdur. 
Zıddını gerektiren şeyin de zıd olduğu apaçık bilinir. Binaenaleyh ulühiyyetin 
sefeh fiiliyle beraber olması imkânsızdır. İmkânsızın kudret dahilinde 
olmamasına gelince, bu da açıktır. İşte bu sebebte İlahın kabih olan işe kadir 
olamayacağı sabit olur." 

Nazzam'ın bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: "Bizim itikadımıza göre, 
Allah'ın hiçbir fiili sefeh (hikmetsiz, boş,abes) değildir. Böylece, bu görüş zail 


olur." Allah en iyisini bilendir. 2091 
Bu Ayetin Önceki Kısım İle Münasebeti Başa Dön 


"Kendini bilmeyenden başka kim İbrahim'in dininden yüz çevirir? Andolsun ki 
biz onu dünyada beğenip seçmişiz. O şüphe yok ki ahirette de nâlihierdendir." 
(Bakara, 130). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in durumunu, Beytullah'ı yapmak, Allah'ın 
kullarına orayı ziyaret etmelerini emretmek gibi Allah'ın Hz. İbrahim'i denediği 
yüce şeriatından onun eliyle icra ettiği şeyleri, kulların maslahatlarına ve onlar 
için hayır duada bulunmaya olan düşkünlüğü gibi Allah'ın ona verdiği huyu ve 
şu geçen ayette bulunan diğer şeyleri zikrettikten sonra, insanların hayrette 
kalmaları gerektiğine işaret ederek, "İbrahim'in dininden ve getirmiş olduğa 
şeriata iman etmekten kim yüz çevirir?" buyurmuştur. Böylece bu ifâdede 
yahudi, hristiyan ve müşrik Araplar azarlanrmştır. Çünkü yahudi-ler, Hz. 
İbrahim (a.s) ile övünüyor ve Yakub (İsrail) (a.s)'un soyundan oldukları için, 
kendileri ile Hz. İbrahim (a.s) arasında bulunan alâkaya tutunuyorlardı. 
Hristiyanlar da, Hz. İsâ (a.s), annesi tarafından Yakub (a.s)'a dayandığı hâlde, 


Hz. İsâ ile iftihar etmemiş, (İbrahim (a.s) ile iftihar etmişler) dir. Kureyş 
müşrikleri ise, câhiliyye döneminde her türlü hayra, Hz.İbrahim (a.s)'in inşâ 
etmiş olduğu Kabe sayesinde nail olmuşlardır. Bu sebepten dolayı bunların hepsi 
bu şekilde Allah'ın kitabına davet olunmuşlardır. Kureyş kabilesi dışında kalan 
Adnani Arapların soyu da Hz. İsmail (a.s)e dayanır. Bunlar da Hz. İsmail'in 
peygamberliği ile Kahtani Araplarına karşı övünürlerdi. İncelendiğinde hepsinin, 
Hz. İbrahim ile övündükleri ortaya çıkar. 

Ahir zamanda Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olarak gönderilmesini 
Allah'dan isteyen ve bu maksadının meydana gelmesi için Allah'a yalvarıp 
yakaran zâtın Hz. İbrahim (a.s) olduğu sabit olunca, en büyük iftiharları ve 
faziletleri Hz. İbrahim'in soyundan gelmek olduğunu söyleyenlere şaşmak gerek. 
Onlar böyle söyledikleri halde, Hz. İbrahim'in duası ve Allah'a yalvarıp 
yakarmadaki maksadı olan o peygambere iman etmiyorlar. Şüphe yok ki bu 
husus gerçekten şaşılacak şeylerdendir. 

Allah Teâlâ'nın, "Kendini bilmeyen kimseden başka, kim İbrahim'in dininden 


yüz çevirir?" buyruğuna gelince, bunda birkaç mesele vardır. 1200) 
İ'râb 


Birşeyden hoşlanmadığın zaman, birşeyi arzu ettiğin zaman ise, dersin. Ayetteki 
birinci, istifham-ı inkâridir, ikincisi ise, manasına ism-i mevsuldür. Keşşaf 
sahibi, ifâdesinin, fiilinin mukadder faili olan zamirden bedel olarak, mahallen 
merfu olduğunu söylemiştir. ifâdesi, tıpkı, "Sana Zeyd'den başka hiç kimse geldi 
mi (gelmedi)" ifâdesinde olduğu gibi, olumsuz oluduğu için, bedel olabilmiştir. 


(207) 
Hz. Muhammed'in Şeriatı İle Hz. İbrahim'inki Arasındaki Fark 


Birisi şöyle diyebilir: Burada bir soru vardır. O da, "Hz. İbrahim'in milleti" 
sözünden murad, Hz. Muhammed (s.a.s)'in getirdiği dindir. Çünkü bu ifâdeden 
maksad, insanları bu dini kabul hususunda 

teşviktir. Binaenaleyh ya "Bu din (millet) usül ve furü bakımından Hz. 
İbrahim'in milletinin (dininin) aynısıdır" denilir, veyahut da "Bu millet (din), 
usül yani tevhid, nübüvvet ve güzel ahlâka riayet etme bakımından Hz. 
İbrahim'in milletinin (dininin) aynısıdır, fakat bu ikisi, şeriatın fu-rü'unda 
(ahkarnında) ve amellerin yapılış keyfiyeti bakımından farklıdırlar" denilir? 
Birincisi bâtıldır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) kendi şeriatının, bütün geçmiş 


şeriatları neshettiğini söylemiştir. O halde nasıl "Bu şeriat, Hz. İbrahim'in 
şeriatının aynısıdır" denilebilir? 

İkincisi de matlubu tam ifâde etmez. Çünkü usülü tasdik etmek, yani tevhidi, 
adaleti, iyi ahlâkı ve ahiret inancını tasdik, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
peygamberliğini kabul etme manasına gelmez. O halde nasıl bu neticeyi ifâde 
etmek için, bu söze tutunulabilir? 

Diğer bir soru da şudur: Hz. Muhammed (s.a.s), Hz. İbrahim (a.s)'in seri-atinin 
mensuh olduğunu söyleyince, "millet" lâfzı da bir dinin usul (inanç) ve furü'u 
(ahkâmı) manasına gelince, Hz. Peygamber (s.a.s)'in de onun dininden yüz 
çevirmiş olması gerekir. Böylece kâfirlere gereken şey ona da gerekir? 

Cevab: Allahu Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in kendisine yalvarıp yakardığını, 
kendisinden Hz. Muhammed'i peygamber olarak gönderip, O'na yardım 
etmesini, ve güçlendirmesini ve O'nun şeriatını yeryüzüne yaymasını istediğini 
anlatınca, bütün bu manaları, " İbrahim'in milleti" diyerek ifâde etmiştir. Yahudi, 
hristiyan ve müşrik Araplar Hz. İbrahim (a.s)'in doğru söylediğini kabul edince, 
Hz. İbrahim'in arzusu olan şu şahsın peygamberliğini kabul etmeleri gerekir, 
Soru soran şöyle der: Yahudi ve hristiyanlar, Hz. İbrahim (a.s)'in Allah'tan bu 
peygamberi istemiş olduğunu kabul etmezler. Ancak, Hz. Muhammed (s.a.s), 
kendisinin nübüvvetini tasdik etmelerini sağlamak için, bu haberi İbrahim 
(a.s)'den rivayet etmiştir. Binaenaleyh, bu rivayet fesbı'f edilmediği müddetçe 
O'nun nübüvveti sabit olmaz, O'nun nübüvveti sabit olmadığı müddetçe de bu 
rivayet sabid olmaz.. Bu ise, devre (devr-i fâsid'e) götürür; "devr" in ise, sözde 
yeri yoktur. 

Biz, yahudi ve hristiyanların bu rivayetin doğruluğunu kabul ettiklerini kabul 
etsek bile, ancak bu rivayette, Hz. İbrahim'in Allah'tan kendi ve İsmail'in 
zürriyetinden bi* peygamber göndermesini talep ettiği zikredilmektedir. O halde 
nasıl, Hz. İbrafVm'in talep ettiği peygamberin bu şahıs olduğuna kesin olarak 
hükmedilebilir? Belki de, bundan sonra bir başka şahıs gelebilecektir. Hz. 
İbrahim'in duasına icabet etmek, Hz. İbrahim ile Hz. Muhammed (s.a.s) 
arasındaki zaman olarak ikibin yıl gecikince, Hz. İbrahim'in duâsıyla talep 
olunan şu muayyen şahsın dtşında bir başka şahsın gelmesi için üç bin yıl kadar 
gecikmesi niye caiz olmasın? 

Birinci soruya şöyle cevap veririz: Belki de Tevrat ve İncil bu rivayetin 
doğruluğuna şehâdet ederler. Eğer böyle olmasaydı, yahudi ve hristiyanlar 
peygamberlik davasında Hz. Peygamber'i yalanlamaya koşan insanların en 
şiddetlileri olurlardı. 

İkincisine de şöyle cevap veririz. Hz, Peygamber'in nübüvvetini isbat hususunda 


dayanılan şey, onun elinde tezahür eden mucizelerin varlığıdır. Ki bunlar da 
Kur'an-ı Kerim ile benzerini Peygamberden başka kimsenin bilemeyeceği, gaybi 
haber ve olaylardan haber vermesidir. Sonra bu hüccet, maksad ve gayeyi 


pekiştiren bir hüccettir. Atlahu Teâlâ, en iyisini bilendir. [208] 
Üçüncü Mesele 


Ayette geçen, lâfzını neyin nasbettiği husuşundadır. Bu hususta iki görüş vardır: 
1) Kelime, meful olduğu için mansubdur. Müberred, kelimesinin, hem lâzım 
hem de müteaddî olduğunu söylemiştir. Bu görüşe göre, bazı izahlar vardır: 

a) Bunun manası, "nefsini sıkıntıya soktu ve onu ezdi" olur. kelimesinin aslı, 
hafifliktir. elde tutulması zor yular" ifâdesi de bu köktendir. Bunun delili. 
kelimâoin hadiste şu şekilde kullanılmış olmasıdır: "Kibir, Hakk'ı hafife alman 


ve insanları küçük görmendir"İZ09İ Bu böyledir. Çünkü bir kimse, hiç bir 
akıllının asla kendisinden yüz çevirmediği birşeyden yüz çevirdiğinde, böyle 
yapmakla bütün akıllılara muhalefet ettiği için, nefsini yok etme ve acze 
düşürme hususunda çok ileri gitmiş olur. 

b) Hasan el-Basri, iâ*kelimesinin, ."bilmedi" manasına olduğunu söyleyerek, 
ifâdesini "nefsini tanımayıp, onu zarara sokan" diye tefsir etmiştir. Buna göre, bu 
ifâdenin gerçek manası şöyle olur: "Hz. İbrahim'in dininden ancak kendini 
(nefsini) bilmeyen ve nefsi üzerinde tefekkür etmeyen kimse yüz çevirir. Eğer bu 
kendi nefsi üzerinde düşünseydi, kendisinde Allah'ın sanatına dâir bulduğu 
izlerle, Allah'ın birliğine ve hikmetine istidlal eder, böylece de Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in hak peygamber olduğuna delil bulmuş olurdu. 

c) "Nefsini helak edip, yok eden kimse" manasındadır. Bu görüş, Ebu 
Ubeyde'nindir. 

d) "Nefsini saptıran kimse" manasındadır. 

2) Ayetteki, kelimesi mef'ül değildir. Alimler bu ihtimale binaen bazı izahlar 
yapmışlardır: 

a) Bu kelime, başındaki harf-i cer hazfedildiği için mansub kılınmıştır. Asında, 
şeklindedir. 

b) Bu kelime tefsir (temyiz) olarak mansubtur. Bu, Ferrâ'nın görüşüdür. Bunun 
manası, "Nefis cihetinden kendini bilmez..." şeklindedir. Daha sonra zamire 
muzaf kılınmıştır. Ayet, "ancak sefih müstesna..." takdirinidedir. Burada, 
kelimesi te'kid için getirilmiştir. Nitekin-te'kid için, "Şu işin bizzat kendisi" 
denilir. Bundan maksad ise bir kişinin sefihliğinin ileri derecede olduğunu beyan 
etmektir. 


c) Bu kelime fâ harfinin şeddesiyle, şeklinde de okunmuştur. 

Cenâb-ı Hak, daha sonra Hz. İbrahim (a.s)'in dininden yüz çeviren kirr-selerin 
sefih (akılsız) olduğuna hükmedince, bunun sebebini açıklamak üzere şöyle 
buyurdu: "Yemin olsun ki biz onu dünyada beğenip seçmişiz" buyurmuştur. 
Allah Teâlâ'nın bu sözünden maksadı şudur: "Diğer insanları değ de onu 
peygamberlik için seçip, ona tevhidi, adaleti, şeriatı ve kıyamete kadar devam 
eden baki bir imâmet'e şâmil olan dini ona tanıtıp, sonra da bı seçme işinin 
Allah'ın hükmüyle olduğu beyan edilince, Allah Teâlâ onu, dünya 
hükümdarlarından birisinden alındığında bile alan kimse için en nihâi b yücelik 
ifâde eden bu lâkabla şereflendirdi. Bir de, bu lâkabı, hükümdarlar 
hükümdarından ve şeriatların meliki olan Allah'dan alan kimse nastl mesrur olur. 
varın düşünün! Binaenaleyh her kalb ve akıl sahibi, Hz.İbrahim (a.s)'in dininden 
yüz çevirenin sefih (akılsız) olduğunu anlasın. Cenâb-ı Hak daha sonra da, aynı 
makam elde edilsin diye, aynı yola girmeye teşvik için, Hz. İbrahim'ir 
mertebesinin büyük olduğunu beyân etmiştir. 

Ayette takdim ve te'hirin olduğu da söylenmiştir. Bu görüşe göre ayetir takdiri: 
"Biz andolsun k, onu dünyada da ahirette de seçtik. O salihlerdendir." Aslında 
takdim ve te'-hir var sayılmaksızın söz doğru olduğu için, bunu yapmamak daha 
uygundur Hasan el-Basride şöyle demiştir: "Hz. Ali (k.v) de, Allah'ın ikramını 


ve güze mükâfaatını hakeden kimselerdendir." [210] 


"Habbi onar '(Kendini Allah'a) teslim et" dediği zaman, o "Alemlerin Habbine 
teslim oldum" demişti (Bakara, 131). 

Bil ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın Hz. İbrahim (a.s) ile ilgili olarak naklettiği şeyie-rin 
beşincisidir. Bununla ilgili birkaç mesele vardır; LH 


Birinci Mesele Başa Dön 


il edatı, nasb mahallindedir. Onu nasb eden âmil hususunda iki görüş vardır: 

1) Bu, cümlesiyle mansubtur. Yani "Biz onu, Rabbi ona "teslim ol" dediği zaman 
seçmiştik" demektir. Allah Teâlâ sanki önce "seçmesini zikretmiş, peşisıra da 
onu seçmesinin sebebini germiştir. Buna göre Hz. İbrahim (a.s) özünü Allah'a 
kulluğa teslim edip, ibadetleri yerine getirerek O'na inkiyâd edince, Hak Teâlâ, 
onun halinden, sonuna kadar değişmeyeceğini ve hep bu yol üzere devam 
edeceğini bilmiştir. Hz. orahim (a.s) aynı zamanda bütün günahlardan da 
temizlenmiştir. İşte o zaman Allah onu peygamberlik görevr için seçmiş ve 
sadece ona vermiştir. Çünkü Ailah, bu risalet görevine ancak hali başta da sonda 


da böyle olan, değişmeyen kimseleri seçer. Onun, Allah'a teslim olup güzelce 
icabet etmesi ayetin 'âdesinden açtkca anlaşılmaktadır. 

Eğer Allah'ın' "Andolsun ki biz onu seçtik" sözü, cemi olan mütekellim sığası ile 
haber vermektir, "Rabbi ona "teslim ol" dediği zaman" sözü de ;aib sigası ile 
haber vermektir. O halde bu tertibin, bir bütün olduğu nasıl dü- 

ılebilir?" denilirse, biz deriz ki: Bu daha önce birçok defa zikrettiğimiz iltifat" 
üslübudur. 

2) Bu, edatı, gizli olan bir, (Hatırla) fiili ile mansubtur. Burada sanki şöyle 
d'enilmektedir: "İbrahim'in,O'nun dini gibi bir dinden yüz çevrilmeyen sâlih ve 


seçkin bir kimse olduğunun bilinmesi için o vakti an." [212] 
Hz. İbrahim "Müslim ol" Hitabına Ne Zaman Mazhar Oldu? 


Âlimler, Allah'ın ona "teslim ol" dediği zaman hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu 
problemin menşei şudur: : Hz. İbrahim (a.s)'e henüz muslini olmadığı (teslim 
olmadığı) bir zamanda "teslim ol (müslim ol)" deniliyor. Acaba Hz. İbrahim, bir 
zamanlar müslü-değil miydi de, ona "Müslüman ol" denildi. Ekseri alimler, Hak 
Teâlâ'-bu sözü ona, baliğ otmadan ve peygamberliğinden önce söylediğini, bu- 
Hz. İbrahim (a.s)'in yıldızlar, ay ve güneş ile istidlalde bulunduğu, bu fıklardaki 
sonradan yaratılma emarelerini anladığı ve bu varlıkların, cisim ie sonradan 
yaratılma hususlarında, kendilerinden tamamen ayrı bir mü-)ire (yöneticiye) 
muhtaç olduklarını kavradığı zaman vâki olduğunu ifâde nşlerdir. Hz. İbrahim 
(a.s), Rabbini tanıyınca, O ona "Teslim ol (Müslüman dedi. Hz. İbrahim 
de," Alemlerin Rabbine teslim oldum" dedi. Buna göre 1'ın bu sözü O'na onun 
Rabbini tanımadan önce söylemesi caiz değildir. 

Yine "Teslim ol" sözü, onun istidlallerinden önce de söylenmiş olabilir. Buna 
göre bu sözden murad, sözün bizzat kendisi değil, bilâkis sözün delâlet ettiği 
başka manalardır. Şâirin şu sözünde de olduğu gibi bu Arapların bir anlatma 
üslübudur: 

"Havuz doldu ve şöyle dedi: (Su doldurmayı) yavaşça ve usulca kes. Çünkü 
karnım doldu." 

Bundan daha açık delâlet eden ise Allah'ın şu ayetidir: 

"Yoksa biz onlara bir delil indirdik de, Allah'a şirk koşmalarını bu delil m 
söylüyor? (Rum, 35). İşte bu ayette, delilin delâlet ettiği şey, sanki bir söz gib 
kabul edilmiştir. 

Bazı alimler ise, bu emrin Hz. İbrahim (a.s)'e peygamberlikten sonra olduğunu 
ve "Teslim ol" sözünden maksadın İslam'a girip imân etmek olmayıp başka 


şeyler olduğunu söyleyerek, bu şeyleri şöyle sıralamışlardır: 

a) Allah'ın emirlerine inkiyâd etmek, onları hemen kabul edip benimsemek ve 
hem kalb ile hem de dil ile yüz çevirmeyi bırakmak. Hz. İbrahim ve Hz. İsmail 
(a.s) lerin: "Ey Rabbimiz, biz ikimizi sana müslüman (teslim) olanlardan yap" 
(Bakara, 128) sözlerinden maksadları da budur. 

b) Esam'ın söylediğine göre bunun manası şudur: "İbadetinde ihlâslı ol ibâdetine 
şirk ve riya karıştırma." 

c) İslam üzere dosdoğru ol ve tevhid inancında sebat et: 

" Allah'dan başka ilah yoktur" (Muhammed, 19) 

İman kalbin sıfatıdır. İslam ise uzuvların sıfatıdır. Hz. İbrahim.AJlah'ı daha önce 
kalbi ile tanımış, Allah da onu "Teslim ol (Müslüman ol)" sözü ile, uzuvların ve 


bedenin amelleri ile mükellef kılmıştır. 213) 


"İbrahim, bunu oğullarına da vasiyet etti. Yâ'küb da: "Ey oğullarım, Allah sizin 
İçin bu dini seçti. O halde siz de ancak müstümanlar olarak can verin " (Bakara, 
132). 

Biliniz ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın Hz. İbrahim (a.s)'den naklettiği güzel şeylerin 


altıncısıdır. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [214] 
Birinci Mesele 


Nâfi ve İbn Âmir ilk kelimeyi elifli olarak, şeklinde okumuşlardır. Medine ve 
Şam mushaflannda da böyledir. Diğer kıraat imamları ise, elifsiz ve şeddeli 
olarak, şeklinde okumuşlardır. O imamların mushaflarında okudukları şekildedir. 
Her iki kıraate göre de mana aynıdır. Ancak, şeklinde mübalağa ve çokluk 


manası vardır. 2151 
İkinci Mesele 


İkinci mesele, daki zamirin nereye râci olduğu meselesidir. Bu hususta iki görüş 
vardır. 

1) Zamir,onu "bir kelime" veya "bir cümle" gibi saymak üzere, sözüne râcidir. 
Allah'ın (Zühruf,28)ayetindeki, zamirinin, (Zuhruf, 26) sözüne râci olması da 
bunun gibidir. Ayetteki, kil sözü, zamirin müennes olmasının, bir önceki ayetin 
bir "kelime" gibi sayıldığına delâlet ediyor. 

2) Zamir, Allah Teâlâ'nın ayetindeki, kelimesine râcidir. Bu görüşü Kâdi 


söylemiştir. Bu görüş iki sebebten dolayı, birincisinden daha güzeldir: 

a) Zamirin merci'i açıklanmamıştır. Bu durumda zamiri mümkün ise daha önce 
zikredilmiş olan birşeye râci kılmak, sözün medlulü ve mefhümuna râci 
kılmaktan daha evladır. 

b) "Millet" kelimesi, "Alemlerin Rabbine testim oi-dum" sözünden daha 
kapsamlıdır. Malumdur ki Hz. İbrahim zürriyetine ancak, onların felahını ve 
âhiret sevabını kazanmalarını sağlayacak olan birse vasiyet ve tavsiye etmiştir. 


Allah'ın Rab olduğuna şehâdet etmek ise tek başına bunu sağlamaz. [216] 
Hz. İbrahim'm Vasiyetinin İncelikleri Başa Dön 


Bil ki bu kıssa, dini kabule teşvik eden birçok incelikleri ihtiva etmektedir: 

a) Cenâb-ı Hak, sadece, "İbrahim oğullarına emretti" dememiş, aksine "Onlara 
vasiyet etti.." buyurmuştur. Vasiyet, emretmekten daha güçlüdür. Çünkü vasiyet 
Ölümün başa gelmesi beklendiği zaman yapılır. O esnada insan, her 
zamankinden dahs fazla dinine dikkat ve itina gösterir. Hz. İbrahim (a.s)'in, o 
vakitte bu işle ilgilendiği ve bu hususta çok dikkatli olduğu bilinince, onun sözü 
kabule daha yakındır. 

b) Hz. İbrahim (a.s), bu vasiyeti yalnızca oğullarına yapmıştır. Bunun sebebi 
şudur: Babanın evlâdlarına şefkati, başkalarına olandan daha fazladır Hz. 
İbrahim (a.s) ömrünün sonunda oğullarına özellikle bunu vasiyet edince 
anlıyoruz ki, onun buna olan ilgi ve ihtimamı başka şeylerden daha fazladır 

c) İbrahim (a.s) bu vasiyyetini bütün oğullarına teşmil etti ve bunu, onlardan 
herhangi birisine tahsis etmedi. Bu da, O'nun bu şeye ne kadar önem verdiğini 
gösterir. 

d) İbrahim (a.s) bu vasiyyeti belli bir zaman ve belli bir mekânla sınırlamadı. 
Sonra oğullarını, ancak müslüman olarak ölmeleri hususunda iyice uyardı. Bu da 
aynı şekilde İbrahim (a.s)'in, bu şeye ne kadar fazla ehemmiyet verdiğini 
gösterir. 

e) İbrahim (a.s), bu vasiyyetine başka bir vasiyyeti ilâve etmedi. Bu da, O'nun bu 
işe ne kadar önem verdiğine delildir. İbrahim (a.s), fazileti, güzei tavrı ve güzel 
ahlâkı müşahede edilen bir zât olup, bundan sonra onun bu işe son derece 
ehemmiyet verdiği anlaşılınca, o zaman bu işin, kendisine önem verilmeye ve 
riâyet edilmeye lâyık en önemli bir iş olduğu da anlaşılır. İşte İbrahim (a.s)'in 
ailesine ve oğullarına sırf bu vasiyyeti yapmasının sebebi budur. Yoksa, İbrahim 
(a.s)'in bütün herkesi daima İslâm'a ve gerçek dine davet ettiği malümdur... 
Cenâb-ı Allah'ın, ayette geçen, kelimesiyle ilgili iki görüş vardır: 


1) Meşhur olan görüşe göre bu kelime, piüjfi kelimesi üzerine ma'tuf olup, 
manası, "İbrahim'in vasiyyet ettiği gibi o da vasiyyet etti" demektir. 

2) kelimesi, kelimesine atfedilerek, mansüb okunmuştur. O zaman mana şöyle 
olmaktadır: "İbrahim, oğullarına ve torunu Yaküb'a vasiyyet etti..ifâdesi, 
Basralılara göre, gizli bir fiilinin mef'ülü; Küfe-lilere göre ise, manasında 
olduğu için ayetteki, fiiline mütealliktir. Ubeyy İbn Ka'b ve Abdullah İbn 
Mesüd'un kıraatinde, şeklinde varid olmuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Allah, sizin İçin dini seçti" buyruğundan murad, "Allahu 
Teâlâ, onun hakkında apaçık ve net deliller ikame etmek, sizi ona davet etmek ve 
başka dinlerden de yasaklamak suretiyle, o dini seçmiştir" şeklindedir. 

Cenâb-ı Allah'ın, 'Öyleyse sizler, ancak müs-lümanlar olarak ölün" sözünden 
murad, onları İslâm'a teşvik etmektir. Bu böyledir, çünkü insan hiçbir an 
ölümden emin olamayıp, ölümden önce bir şey yapmakla emredilmiş olunca, 
sanki her an o şey ile emredilmiş gibidir. Çünkü o, eğer o işi hemencecik 
yapmazsa ölümün derhal başına geleceğinden, böylece kurtuluşa nail olmayı 
elden kaçırarak helak olacağından, neticede de kendisini bir tehlike ve aldanış 


içine sokacağından korkar. L47] 


"Yoksa sizler, Yakub'a ölüm geldiği zaman orada mıydınız? Hani O, oğullarına 
şöyle demişti: "Benden sonra neye ibadet edeceksiniz?" Onlar da şöyle 
demişlerdi: "Senin Tanrına ve ataların İbrahim, İsmail ve İshak'm bir tek Tanrı 
olan İlahına ibadet edeceğiz. Biz O'na teslim olmuşuzdur." İşte onlar bir 
ümmetti, geçti. Onların kazandığı kendilerinin, sizin kazandığınız da sizindir; ve 
siz onların yaptıklarından sorulmayacaksınız" (Bakara, 133-134). 

Bil ki, Cenâb-ı Allah İbrahim (a.s)'in oğullarına, dini ve İslâm'ı vasiyyet 
hususundaki hassasiyet ve ihtimamını anlatınca, yahudi ve hristiyanlar aleyhine 
olan delili kuvvetlendirmek ve onu çok daha iyi beyan etmek için, bunun 
peşisıra Yaküb (a.s)un da oğullarına aynı vasiyyeti yaptığını zikretti. Bu 


ayetlerle ilgili birkaç mesele vardır: [218] 
Edatı Hakkında Geniş Bilgi Başa Dön 


Bilmek gerekir ki, edatının mânası ya istifham harfi veya atıf harfi manasındadır. 
Bu harf, atıf harflerinden, harfine benzer ve iki şekilde gelir: Ken- dişinden 
önceki ifadeye bağlı olarak (muttasıla) veya ayrı olarak (munkatı'a)... Muttasıl 
olarak gelişine gelince, bu senin, "Yanında Zeyd mi vardı, yoksa Amr mı?" 
demen gibidir. Sen bu ikisinden birisinin onun yanında olduğunu bilmeyip de 


"Bu ikisinden birisi senin yanında mıdır?" diye sorduğun zaman, muhakkak ki 
onun cevabı "evet" veya "hayır" olacaktır. Ama, bu ikisinden birisinin onun 
yanında olduğunu, fakat Zeyd'in mi, Amr'ın mı olduğunu bilmediğin zaman, 
bunu tayin etmek için, dersin.. "Yani, ben, bu ikisinden birisinin senin yanında 
olduğunu biliyorum. Fakat şu mu, bu mu?" demektir. 

Munkatı' olana gelince, nahivciler bu harfin istifhâm-hemzesiyle beraber 
bulunduğunda, anlamına geldiğini söylemişlerdir. Bunun Örneği şudur: Bir 
kimse, "O, muhakkak ki bir devedir... yok, yok koyun galiba!" dediğinde, sanki 
bu sözü söyleyenin gözü bazı nesnelere takılmış ta, o onların deve olduğuna 
karar vermiş; bu zannı üzerine de onların deve olduğunu haber vermiş... Sonra, 
ona bir şüphe geldiği için, bu haberinden vazgeçmek ve, onların koyun olup 
olmadığını sormak istemiştir. Önceki haberinden vazgeçmesi, harfinin ifâde 
ettiği manadır. Onların koyun olup olmadığını sorması ise, istifham hemzesinin 
ifâde ettiği mânadır. 

ifâdesi, (Bunlar muhakkak ki devedir.. Onlar yoksa koyun mudurlar?) ifâdesinin 
yerini tutmaktadırlar. sözün, sözüne bağlı olmayan müste'nef (lâfzen müstakil) 
bir sözdür. Bu nasıl olmasın ki? Muttasıl olanın hilafına, burada, ifâdesinden 
vazgeçilmiştir (idrâb). Senin, ifâden, "Onlardan hangisi senin yanındadır? 
anlamındadır. Bu cümlede, den sonraki kısım, s: den önceki kısımdan ayrı 
değildir; çünkü bunun delili şudur: Amr, Zeyd'in eşidir. Buna delil olarak senin, 
onlardan tek bir isimle bahsederek, diyebilmen kâfidir. Kur'an'ı Kerim'de, 
edatının bu her iki çeşidi de çok gelmektedir. 

Muttasıl olanına gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizi yaratmak mı zor, yoksa 
semâyı yaratmak mı? Allah onu bina etti, tavanım da yüksetti" (Nazi'at, 27-28) 
ayetinde olduğu gibidir.. Yani, "Hangisinin yaratılışı daha zor?" demektir. 
Munkatı' olana gelince, bu Cenâb-ı Allah'ın şu ayetinde geldiği gibidir: 

"ELİf-lâm mim.. Kendisinde hiçbir şüphenin olmadığı bu kitabın indirilişi, 
âlemlerin Rabbi kalındandır.. Yoksa onlar, "Onu kendisi uydurdu" mü diyorlar?" 
(Secde, 1-3). 

Allah sanki şöyle demektedir: "Allah en iyisini bilir.. İşin doğrusu şu ki, onlar 
"O, onu uydurdu" diyorlar." Bu da, önceki sözden vazgeçilip, sonrasından 
istifhamın vaki olduğuna delâlet eder. Çünkü bu ifâdede, ) sözündeki gibi bir 
mâna bulunmamaktadır. 

Tahkik ehli olmayan bazı müfessirler, buradaki, fı edatının istifham hemzesi gibi 
olduğunu söylemişlerdir ki bu, daha önce zikretmiş olduğumuz gibi, munkatı'a 
olan, edatı,' mânasını taşıdığı için, doğru değildir. 

Bu mukaddimeyi iyice anladığın zaman biz deriz ki, bu ayetteki, edatı, muttasıl 


mıdır, munkatı' mıdır? Bu hususta iki görüş vardır: 

1) Bunun öncesiyle irtibatı yoktur (munkatı*). Buradaki istifham hemzesinin 
mânası "inkârı" dir. Yani, "Daha doğrusu sizler, orada bulunmuyordunuz" 
demektir. 

kelimesi, "hazır olan, bulunan" mânasında olmak üzere, kelimesinin çoğuludur. 
Buna göre ayetin mânası, "Yakub (a.s)'a ölüm geldiğinde siz, O'nun yanında 
bulunanlardan değildiniz" olur. Ayetteki hitâb, Ehl-i Kitâb'adır. Cenâb-ı Allah, 
üzerinde bulundukları şeyin peygamberlerin dini olduğunu iddia etmeleri 
hususunda, onlara sanki şöyle demiştir: Siz, peygamberlerin din hususundaki 
vasiyyetlerine şahid olsaydınız, bunu nasıl derdiniz? Siz eğer peygamberlerin 
vasiyyetlerine şahid olsaydınız, üzerinde bulunduğunuz dini terkeder, İbrahim, 
Yakub ve O'ndan sonraki diğer peygamberlerin üzerinde bulunmuş oldukları 
dinin ta kendisi olan Muhammed'in dinine rağbet ederdiniz. 

Şayet: " İnkâr yoluyla yapılan istifham, ancak bâtıl olan söze yöneltilir.. Halbuki 
bu ayette Yakub fa.s)' dan nakledilen söz, bâtıl olmayıp hak bir sözdür. İnkâr 
yoluyla istifham bu söze nasıl tevcih edilebilir?" denilirse, biz de deriz ki: "İnkâr 
yoluyla getirilen istifham, onların yalnız Yaküb (a.s)'un vefatı esnasında hazır 
bulundukları iddiasına mütealliktir. Cenâb-ı Allah'ın inkâr ettiği, işte budur. 
Bundan sonra, Cenâb-ı Allah'ın Yaküb (a.s)'un sözü olarak naklettiği ise, ısmıdır. 
Bu müstakil bir sözdür. Daha doğrusu Cenâb-ı Allah sanki, onların bu ölüm 
esnasında hazır bulunmalarını inkâr edince, bundan sonra bu vasiyyetin 
keyfiyetini beyan etmiştir." 

2) Bu ayetteki, muttasıldır. Bunun izahı, bundan önce düşmüş olan bir ifâde 
takdir etmektir. Burada sanki şöyle denilmektedir: 

Yani, "Sizin atalarınız olan daha önceki İsrailoğulları, Hz. Yaküb, oğullarını 
İslâm milletine ve tevhide davet ettiği zaman buna şahid olmuşlardı.. Bunu siz 
de biliyorsunuz.. Öyleyse size ne oluyor da, peygamberlere beri oldukları şeyleri 
isnâd ediyorsunuz?.." 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinde iki mesele vardır: [219] 
Birinci Mesele 


Kaffâl ifâdesinde ki birinci harfi, şâhidlerin şahidlikleriyle ilgili vakti; ikinci 
harfi ise, Yakub (a.s)'a ölümün geldiği vakti gösterir" demiştir. 1220) 


İkinci Mesele 


Bu ayet, peygamberlerin (a.s) evlâdlarına olan şefkat ve merhametlerinin din 
konusunda olduğunu, gayretlerinin, başka şeylere değil ancak dine müteveccih 
olduğunu gösterir. 


Cenâb-ı Hakk'ın, ayetinde iki mesele bulunmaktadır: [221] 
Birinci Mesele 


lâfzı, akıllı olmayan varlıklar için kullanıldığı halde, Yaküb (a.s) bunu Hak 
Mabüd'u ifâde için nasıl kullanmıştır? 

Buna iki yönden cevap verilir: 

a) lâfzı her şey hakkında kullanılıan "âmm" bir lâfızdır. Buna göre, bu ifâdenin 
mânası, "Hangi şeye ibadet edeceksiniz?" demek olur. 

b) ifâdesi, senin tarifini ve tasvirini öğrenmek istediğinde söylemiş olduğun, 


"İnsan nedir?" sözün gibidir. 2221 


İkinci Mesele Başa Dön 


sözüyle ilgilidir. Cenâb-t Hakk'ın, sözüne gelince, burada birtakım meseleler 
vardır: İki câhil fırka, bu ayete tutunmuşlardır: 223) 


Ayeti Yanlış Anlayan Mukailidlerle Ta'limiyye Fukahâsına Cevap 


1) Mukallidler. Onlar şöyle demişlerdir. Yaküb (a.s, un oğulları, taklitle 
yetinmişlerdir. O da, oğullarının bu sözlerini yad ırgamam ıştır. Bu, taklidin kâfi 
olduğuna yeterli bir delildir. 

2) Tâ'limiyye fırkası.. Onlar şöyle demişlerdir: Allah'ı bilmenin yolu ancak, 
peygamber ve imâmın tâ'limijöğretmesidir. Bu ayet buna delâlet etmektedir. 
Çünkü Yaküb (a.s)'un oğullan, "Aklın delâlet ettiği İlâha ibâdet ederiz, demediler 
de, "Senin ve atalarının ibadet ettiği İlaha ibadet ederiz" dediler Bu, 
Marifetullâh'ın yolunun ancak tâ'lim olduğuna delâlet eder. 

Buna cevap: Ayeti kerimede, Yaküb (a.s)'un oğullarının İlâhı akli delille 
bildiklerine bir delâlet olmadığı gibi, aynı şekilde bu İlâhı, bir taklid ve bir ta'lim 
yoluyla tanıyıp kabul ettiklerine de bir delâlet bulunmamaktadır. Taklit ve a'lim 
görüşü bir delil ile bâtıl olunca, bu topluluğun imanının bu yolla olmayıp, istidlal 
yoluyla meydana geldiğini anlamış olduk.. 

Bu konuda söylenecek en son söz şudur: Madem ki böyle, o halde onlar istidlal 
yolunu niye zikretmediler? 

Bu soruya birkaç yönden cevap verilir: 

1) Bu ifâde, Allahu Teâlâ'nın sıfatlarını O'nun tevhidi, ilmi, kudreti ve adaleti ile 
açıklamaktan daha veciz ve özlü bir ifâdedir. 

2) Bu, Yaküb (a.s)'un nefsini rahatlatmaya daha yakın olan bir ifâdedir.. Buna 
göre oğullan sanki şöyle demişlerdir: "Biz ancak, senin yoluna benzeyen bir yol 
üzerinde gideriz!.. Kendisine ibadet edip, ibâdeti yalnız kendisine tahsis 
edeceğimiz İlâh konusunda, sana herhangi bir muhalefetimiz yoktur..." 

3) Belki de bu, bu surenin başlarında Hak Teâlâ'nın, 

"Ey insanlar sizi ve sizden Öncekileri yaratan Habbinize ibâdet (kulluk) ediniz" 
(Bakara, 21) ayetinde bahsettiği, Yaratıcının varlığına dâir delilin zikrine 
işarettir. İşte burada onların, "Senin ve atalarının İlahına ibadet ederiz" 
sözlerinden maksadları budur. Yani, "Senin ve ecdadının varlığı kendisine delâlet 
eden ilaha ibâdet ederiz" demektir. Bu izaha göre, bu,taklide istidlal ettiklerine 


işarettir. 224 


İkinci Mesele 


Kaffâal şöyle demiştir: Bazı tefsirlerde, "Yakub (a.s) Mısır'a geldiğinde, ora 
halkının ateşe ve putlara taptığını gördü. İşte bu sebeble, vefatından sonra 
oğullarının halinin ne olacağı hususunda endişelenerek, onları Allah'a kulluğa 
teşvik etmek için bu sözü söylemiştir" diye yer almıştır. 

Kâdi de İbn Abbas (r.a)'dan şunu nakletmiştir: "Yakub (a.s), oğulları putlara ve 
ateşe taptıkları için, ölürken onları etrafına toplayarak: " Ey oğullarım! Benden 
sonra neye tapacaksınız?" dedi. Onlar: "Senin ve atalarının İlahına kulluk 
edeceğiz" cevabını verdiler." 

Sonra Kâdi bu rivayetin iki bakımdan uzak bir ihtimal olduğunu söylemiştir: 

a) Onlar, ilim ve yakin bulunan kimseler gibi hemen tevhidi tasdik etmişlerdir. 

b) Hak Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'de, Hz. Yakub (a.s)'un evlâdının durumunu 
zikretmiş ve onların sâlih kimseler olduğunu belirtmiştir. Dolayısıyla bu rivayet, 


onların durumu ile bağdaşmaz. [225] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, (Babaların) ifâdesinin atf-ı beyânıdır. Kaffâl şöyle 
demiştir: "Hz. İsmail, İshâk (a.s)'dan daha yaşlı olduğu için, ayette daha önce 


zikrediidiği söylenmiştir." 26] 
Dede, Baba Mesabesinde Sayılır mı? (Miras Konusu) Başa Dön 


Şafii (r.a) "Baba-anne bir, veya baba bir erkek ve kız kardeşler, dedeleri 
olduğu için mirastan düşmezler" demiştir. Bu, Hz. Ömer, Hz. Osman, Hz. AH, 
Abdullah b. Mes'ud ve Zeyd (r.ah)'in görüşüdür. Bu aynı zamanda İmam Malik, 
İmâm Ebu Yusuf ve İmâm-ı Muhammed'in de görüşüdür. Ebu Hanlfe ise, bu 
çocukların, dedeleri sebebiyle mirastan mahrum olacaklarını söylemiştir ki bu 
Hz. Ebu Bekir, İbn Abbas ve Hz. Aişe (r.ahm)'nin görüşüdür. Tabiinden Hasan 
el-Basri, Tavus ve Atâ'nın görüşü de böyledir. 

Bu, çocukların dedeleri hayatta olduğu için mirastan mahrum edilmeyeceklerini 
söyleyenlerin iki izahları vardır: 

1) Dede için iki hayırdan biri vardır: Ya onlarla beraber eşit hisse alır veya malın 
üçte birini alır, sonra kalan mal erkeklere iki hisse, kızlara bir hisse olmak üzere 
kardeşler arasında bölüştürülür. Bu aynı zamanda Zeyd b. Sabit (r.a)'in rr.ezhebi 
ve Şafii (r.a)'nin görüşüdür. 


2) Dede, eşit paylaştıklarında hissesine altıda birden eksik mal düşmediği zaman, 
bir erkek kardeş gibi sayılır. Eğer, eşit paylaşma durumunda malın altıda 
birinden azı onun hissesine düşer ise, bu durumda dedeye altıdabir verilir, 
bundan eksik verilmez. 

Ebu Hanife, dedenin baba mesabesinde olduğunu, babanın erkek ve kız 
kardeşleri mirastan hacbettiğini (mahrum ettiğini), dolayısıyla da, dedenin de 
onları.mirastan mahrum bırakması gerektiğine delil getirerek şöyle dedi: "Biz 
ayet ve hadisten dolayı dedenin baba mesabesinde olduğunu söyledik. Bu 
hususta iki ayet vardır: Birisi tefsir etmekte olduğumuz, "Biz senin ve babaların 
İbrahim, İsmail ve İshak'ın İlahına ibâdet ederiz" ayetidir. Bu ayette Cenâb-ı 
Hak, "baba" lâfzını "dede" için kullanmıştır. 

Şayet, "Hz. İsmail onların babası olmadığında ittifak olduğuna göre, "baba" lâfzı 
"amca" hakkında da kullanılmıştır" denilirse, biz deriz ki: "Kullanış zahiri olarak 
hakiki mananın delilidir. Mevcud olan bir delilden dolayı bu kelimenin amca 
hakkında kullanılması bırakılmıştır. Dolayısıyla ayette bizim sözümüze delil 
vardır. 

Bu hususta ikinci ayet delilimiz ise, Allah Teâlâ'nın Hz. Yusuf (a.s)'dan hikaye 
edip haber verdiği, 

"Ben babalarım İbrahim, İshâk ve Yaküb'un dinlerine uydum" (Yusuf, 38) 
sözüdür. 

Bunun hadisten deliline gelince bu, Atâ'nın İbn Abbas (r.a)'dan rivayet ettiği şu 
sözüdür: "Dedenin baba mesabesinde olduğu hususunda dileyen kimse ile 
Hacer-i Esved yanında lânetleşebilirim (yeminleşirim)." 

Yine İbn Abbas (r.a): "Zeyd b. Sabit Allah'dan korkmuyor mu?, Oğulun oğlunu 
(torunu) oğul gibi sayıyor da, babanın babasını (dedeyi) baba mesabesinde 
saymıyor" demiştir. 

Dedenin baba mesabesinde olduğu sabit olunca, baba hayatta olduğu takdirde, 
kardeşlerin değil de babanın mirasın üçte ikisine hak kazandığı gibi, kardeşlerin 
değil de dedenin de malın üçte ikisine hak kazanması hususunda, Allah 
Teâlâ'nın, Ona ebeveyni vâris olur. Annesi için miras malının üçte biri vardır" 
(Nisa, 11) ayetine dedenin de girmesi gerekir. 

Şafii (r.a) ise, "Dedenin baba mesabesinde olduğunu kabul etmiyoruz" demiştir. 
Onun buna delili şunlardır: 

a) Siz bu ayeti, dedenin baba mesabesinde olduğuna delil getirdiğiniz gibi, biz 
de dedenin baba gibi olmadığına, "İbrahim oğullarına vasiyet etti ve Yakub'a.." 
(Bakara, 132) ayetini delit getiririz. Çünkü Hak Teâlâ, bu ayette Hz. Yakub'u, 
İbrahim (a.s)'in oğullarına dahil etmemiş, onu onlardan ayrı saymıştır. Babalık 


hususunda, bütün dedeler baba sayılsaydı, oğul olma hususunda bütün torunlar 
da hakiki manada oğul mesabesinde sayılırdı. Hal böyle olmadığına göre, 
dedenin baba mesabesinde sayılamayacağı sabit olur. 

b) Eğer dede, hakiki manada baba mesabesinde olsaydı, babası ölüp de dedesi 
hayatta olanlar için, "Babası yoktur" denilemezdi. Nitekim bu husus, en yakın 
dede için de doğru olmaz. Bu doğru olmayınca, dedenin gerçekte baba 
mesabesinde sayılmadığını anlarız. 

Buna göre şayet, "Baba ismi her nekadar bunların hepsi için kullanılsa bile, en 
yakın baba, dedenin derecesi en uzak olana nisbetle daha yakındır. İşte bundan 
dolayı, böyle bir nefiy (yoktur sözü) doğru olmuştur" denilirse biz deriz ki: İsim 
hem baba, hem de dede hakkında hakiki olarak kullanılır ise, varoluştaki sıra 
"baba" isminin dededen alınmasına sebeb olmaz. 

c) Eğer dede, hakiki manada "baba" mesabesinde olsaydı, "O öldü ve geriye bir 
anne ile birçok babalar bıraktı" denilmesi doğru oturdu. Bu ise hiçbir fakih, dilci 
ve müfessirin kullanmadığı bir ifâdedir. 

d) Eğer dede, baba mesabesinde olsaydı, şüphesiz Arap dilini bilen sahabe, 
dedenin miras payı hususunda ihtilâf etmezlerdi. Eğer dede baba mü-sâbesinde 
olsaydı, nine de ana mesabesinde sayılırdı. Eğer böyle olsaydı, ninenin mirası 
meselesinde şüphe meydana gelip de, Hz. Ebu Bekir (r.a) ashaba bu meseleyi 
sormazdı. İşte bu deliller dedenin, baba mesabesinde olmadığını gösterir. 

e) Allah Teâlâ'n.n, "Allah, çocuklarınız hakkında, erkek çocuklarınıza, kız 
çocuklarınıza vereceğinizin İki mislini vermenizi emrediyor" (Nisa, 11) ayetidir. 
Eğer dede, baba gibi olsaydı, o zaman oğlun oğlu (torun) da şüphesiz oğul gibi 
olurdu. Bu ayete göre de oğlun yanısıra, oğlun oğlunun (torunun) da miras 
alması gerekirdi. Durum böyle olmadığına göre, dedenin baba gibi olmadığını 
anlamış olduk. 

Dedenin, baba mesabesinde olduğuna delil getirdiğiniz ayetlere tutunmanız 
hususunda size şunlarla cevap veririz: 

1) Ubey (r.a), ayeti, şeklinde, (babaların) lâfzını çıkararak okumuştur. Bu kıraat, 
sizin maksadınıza zarar vermez. Çünkü şazz kıraatler mütevatir kıraatleri 
kaldıramaz. Aksine cevap olarak şöyle denilmelidir: Allah Teâlâ, (Baba) lâfzını 
hem dede için, hem de amca için kullanmıştır. Hz. Peygamber (s.a.s) de, amcası 
Hz. Abbas (r.a) hakkında, "Bu, babalarımdan hayatta kalandır" ve, "Babama 
veriniz" buyurmuştur. Bu da bize, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, amcasına, mecazi 
olarak "baba" dediğini gösterir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in ona mecazi olarak 
"baba" dediğine delilimiz ise, biraz yukarıda zikrettiğimiz gibi, baba isminin 
"dede" ye verilmemesinin doğru oluşudur. Eğer hakiki manada dedeye baba 


denilseydi, bu böyle olmazdı. 

İbn Abbas (r.a)'ın sözlerine gelince: o, bu ismi lügavi isimlere değil, şer'i 
hükümlere bakarak böyle demiştir. Çünkü dil alimleri arasında, kelimeler 
hususunda ihtilâf olmaz. Allah en iyisini bilendir. 

Hak Teâlâ'nın, o (Tek ilâh) ifâdesi, tıpkı, 'Onun perçeminden, yalancı 
perçemden..." (Alak, 15-16) ayetinde olduğu gibi, "Babalarının İlahı" 
ifâdesinden bedeldir veya ihtisas olmak üzere mansubtur. Yani, "Babalarının 
ilahı sözümüz ile, tek ilahı kastediyoruz" demektir. 

Allah'ın, "Biz ona tealim olanlarız..." buyruğu ile ilgili bazı görüşler vardır: 

a) Bu, fiilinin failinden veya, daki zamir bu fiilin mef'ulüne raci olduğu için, 
fiilinin mef ülünden haldir. 

b) Bunun, üzerine atfedilmiş bir cümle otmasi da mümkündür. 

c) Bunun, te'kid eden bir cümle-i i'tiraziyye olması da caizdir. Yani "Biz o İlah'a 
inkiyâd etmiş, ibadeti O'na has kılmış ve O'nu tanımış haldeyiz" demektir. 
Cenâb-ı Allah'ın, ümmet idir geçti..." buyruğu bir Önceki ayette zikretmiş 
olduğu kimselere işaret etmektedir. Bunlar İbrahim, İsmail, İshak, Ya'küb (a.s) 
ve O'nun mü'min olan oğullandır. "Ümmet" sınıf (topluluk), kelimesi ise "geçti" 
ve "son buldu" manasınadır. Buna göre ayetin manası şöyledir: "Ben sizlere, 
onların haberlerini, dinleri olan İslam'ı ve onların İslam'a nasıl davet ettiklerini 
anlattım. Binaenaleyh onlar gibi yapmadığınız müddetçe, onların gidişatlarını 
bilmenizin size bir faydası olmaz. Eğer onlar gibi yaşarsanız, bunun size faydası 
olur. Şayet bunu kabul etmez, diretirseniz, onların amellerinin size bir faydası 


olmaz. Ayet birkaç meseleye delâlet eder: [227] 
Ayet Taklidin Bâtıl Okluğunu Gösterir 


Ayet taklidin bâtıl (geçersiz) olduğuna delildir. Çünkü, "Kazandıkları onlara 
aittir" buyruğu, herkesin kazancının (kesbinin) kendisine ait olduğunu, başkasına 
fayda vermediğini gösterir. Eğer taklid caiz olsaydı, kendisine taklid ile uyulan 
kimsenin kesbi (kazancı) uyana fayda verirdi. Buna göre Cenâb-ı Allah sanki 
şöyle demiştir: "Ben, sizin onları taklid etmeniz için, onların durumlarını 
anlatmadım. Ancak size gereken şeye dikkat edesiniz ve istidlal ile, onların 


dininin, hak din olduğunu bilesiniz diye anlattım." [228] 
İkinci Mesele 


Ayet, onların iman edip, Hz. Muhammed (s.a.s)'e muhalefetten kaçınmaları 


hususunda teşvik edildiklerini gösterir. [229] 
Neseple Öğünmenin Yersizliği Başa Dön 


Bu ayet, yahudilerin, ataları iyi ofan kimselere, bu iyiliğin fayda vereceği 
görüşlerinin aksi olarak, ba- balarının yaptığı taatlardan dolayı evlâtlarının 
sevab kazanamayacaklarına delâlet eder. Bunun izahı, Hz. Peygamber (s.a.s)'den 
rivayet edilen şu hadîste vardır: O (s.a.s) şöyle demiştir: 

"Ey liuhammed'in halası Saüyye, Ey Muhammed'in kızı Fanma, kıyamet günü 
bana amellerinizle geliniz, neseblerinizle değil Biliniz ki ben, Allah'ın ve-rece0 
hiçbir şeyi sizden gideremem" ve: "Ameli kendisini yavaşlatan kimseyi, nesebi 


hızlandırıp (cennete götürmez)"i230| ' Nitekim Cenâb-ı Hak: "Ogün, onların 
arasında neseb bağlan olmadığı gibi, (birbirinin halini de) soruşturmazlar 
(Mü'minun, 101); "(İş) ne sizin, ne de Ehl-i Kitabın kuruntularına göredir. Kim 
bir kötülük yaparsa cezasını görür" (Nisâ, 123). "Herkes kendi aleyhine kazanır" 
(Ervam, 164): "Hiç kimse, başkasının yükünü (günahını) çekmez" (isra, 15); ve: 
"Eğer yüz çevirirseniz, biliniz kf o (peygambere) onun mükellef olduğu, size de 


sizin mükellef olduğunuz şey vardır" (Nur, 54) buyurmuştur. 231 
Dördüncü Mesele 


Ayet, "çocukların babalarının inkârından dolayı azab göreceklerini" iddia 
edenlerin görüşünün bâtıl olduğuna delâlet eder. Yahudiler, atalarının buzağıya 
tapmaları sebebiyle kâfir oldukları için, kendilerinin de cehennemde azab 
göreceklerini söylüyorlardı. Bu da Allah Teâlâ'nın onlardan naklettiği şu 
sözleridir: "Onlar, "cehennem azabı bizi ancak sayısı beüigünlerce yakar" 
dediler" (Bakara, 80). Bu, atalarının buzağıya taptıkları günler sayısıncadır. 


Cenâb-ı Allah ise, bu iddianın geçersiz olduğunu açıklamıştır. [232] 
Kesb Meselesi Hakkında Geniş Bilgi 


Ayet kulun kesb sahibi olduğuna (iktisâb ettiğine) delâlet eder. Ehl-î Sünnet ve 
Mu'tezile "kesb"in tefsiri hususunda ihtilâf etmişlerdir. Ehl-i Sünnet, "Kulun 
mevcut olmayan birtakım arazları kendi kudretiyle varlık alemine sokma" 
manasında müktesib olmadığında ittifak etmişlerdir. Bu prensipte anlaşmış 
olmakla beraber, kesbi şu üç değişik şekilde açıkladılar: 


a) Bu, Allah kendisinden razı olsun, İmâm Eş'ari'nin görüşüdür: Buna göre, 
"kudret makdürda (güç yetirilen, uygulanan şeyde) bir tesiri olmaksızın, 
makdüra taalluk eden bir sıfattır. Hatta dahası, kudret ile makdür, ilim ile 
malümun Allah'ın yaratmasıyla meydana gelmesi gibi, Allah'ın yaratmasıyla 
meydana gelmişlerdir. Fakat Allah'ın yaratmastyla meydana gelen bu şey, hadis 
kudretin taalluk ettiği birşeydir ki, bu da kesbtir. 

b) Fiilin bizzat kendisi, Allah'ın kudretiyle meydana gelir. Sonra o fiil için "taat" 
veya "günah" vasfı oluşur. İşte sonradan oluşan bu sıfat, hadis olan kudret 
(Allah'ın kulda yarattığı sonradan olma kudret) İle meydana gelmiştir. Bu, Ebu 
Bekr el-Bâkıllâni'nin görüşüdür. 

c) Sonradan meydana gelen kudret (kulun kudreti) ite kadim kudret (Allah'ın 
kudreti) aynı şeye taalluk ettikleri zaman, o şey bu iki kudret sebebiyle meydana 
gelmiş olur. Sanki kulun fiili, Allah'ın yardımıyla meydana gelmiş olur. İşte kesb 
budur. Bu görüş de Ebu İshâk el-İsferâyini'ye nisbet edilir. Çünkü onun, "Kesb 
bir yardımcı ile meydana geten fiildir" dediği nakledilmiştir. 

Kulun sonradan olma kudretinin fiilinde müessir olduğunu söyleyenler de İki 
fırkadır: 

a) Sebeb ile birlikte bulunan kudretin, fiili meydana getirdiğini söyleyenler... 
Buna göre, Hak Teâlâ, fiillerin var olmasına götüren sebebleri yaratan zât olması 
manasına, herşeyin yaratıcısıdır. Kul ise, fiillerinin meydana gelmesinde, 
kendisinde bulunan kudret ve sehebin müessir olması bakımından müktesib 
(kesb edendir). Bu İmamu'l Haremeyn el-Cüveyni'nin mezhebi-dir.O, bu 
görüşünü Nizamiye adını verdiği kitabında yazmıştır.Ebu'l-Huseyn el-Basrinin 
görüşü de, açıkça belirtmemiş olsa da, buna yakındır. 

b) Bunlar Mu'tezile'dir. Onlar şöyle demişlerdir: Sebeb ile birlikte bulunan 
kudret, fiilin meydana gelmesini gerektirmez. Aksine kul yapmaya da 
yapmamaya da kadirdir. Bu ikisi de ondan sudur edebilir. Dilerse yapar, dilerse 
yapmaz. İşte fiil ve kesb budur." 

Mutezile İmam-ı Eş'ari'ye şöyle demiştir: Kulun kudreti, Allah'ın yarat-masıyla 
meydana geldiği ve Allah Teâlâ o kulda bu kudreti yarattığı zaman kulun bu fiili 
yapmadığını söylemek imkânsız olur. Allah kulda bu kudreti yaratmadığı zaman, 
kulun bu fiili yaptığını söylemek imkânsız olur. Durum böyle olunca, kesinlikle 
kul bir şey yapma veya yapmama imkanı bulamaz. Kadir'in manası budur. 
Binaenaleyh buna göre kul kesinlikle kadir olamaz. Yine kulun müktesebi 
sayılan şu şey, ya Allah'ın kudretiyle meydana gelmektedir veya kesin olarak 
Allah'ın kudretiyle meydana gelmemektedir veyahut da hem Allah'ın, hem kulun 
kudretiyle birlikte meydana gelmektedir. Eğer bir fiil Allah'ın kudretiyle 


meydana geliyor ise, kul onda müessir değildir. O halde kul nasıl bu fiilin 
kesbedicisi olabilir? Eğer bu fil kulun kudretiyle meydana geliyorsa, mesele 
yok, zaten bizim dediğimiz de budur. Şayet fiilin, her iki kudret ile birden 
meydana geldiği söyleniyorsa işte bu imkânsızdır. Çünkü Allah'ın kudreti birşeyi 
(fili) yaratmada tek başına yeterlidir. Allah'ın kudreti birşeye taalluk ettiği 
zaman, o şeyde kulun kudretinin tesirinin de olduğu nasıl söylenebilir? 
Bakıllâni'nin görüşü de zayıftır. Çünkü gasbedilen evde oturmanın haram oluşu, 
o mekânı işgal etmekten başka bir şey değildir. Buna göre bu işgal, eğer Allah'ın 
fiili ile meydana gelmişse, bizzat yasaklanan şeyi Allah o kulda kendisi 
yaratmıştır ki, bu da "teklif-i mâlâyutak'"ın ta kendisidir! Eğer kulun kudretiyle 
meydana gelmişse, mesele yok, zaten bizce matlüb olan da bu neticedir. 
İsferavinl'nin görüşü de zayıftır. Çünkü Allah'ın kudretinin tek başına müessir 
olduğunu açıklamıştık. Binaenaleyh, Allah'ın kudretinin yanında, kesin- kulun 
kudretinin tesiri söz konusu olamaz. 

Mu'tezile'nin mezkür iddiasına karşı Ehl-i Sünnet şöyle demiştir: Yalnız başına 
kulun yaratması ve icad etmesi, şu sebeplerden dolayı imkânsızdır: 

1) Kul, şayet fiillerinin yaratıcısı olsaydı, o fitlerinin detaylarını da bitmiş 
olurdu. Halbuki kul, fililnin detaylarını bilemez; o halde kul, fiilinin yaratıcısı 
değildir. 

2) Eğer kul, fiilinin bizzat yaratıcısı olsaydı, ancak onun istediği şeyler olurdu. 
Halbuki durum böyle değildir. Çünkü kâfir, itim elde etmek istediği halde 
cehaletten başka bir şey elde edememektedir. 

3) Eğer kul kendi fiilinin yaratıcısı olsaydı, bu fiilinin yaratıcısı olması, bu fiilin 
ve bu kudretin zâtına bir ilâve olurdu. Çünkü, kulun o fiilin yaratıcısı olduğunu 
bir tarafa bırakarak biz o fiilin ve o kudretin bizzat kendisini düşünebiliriz; 
oysaki, düşünülen şey o gaflet edilenden başka bir şeydir. 

Sonra bu icad etme işi (mücidiyyet) hadistir; eğer onun sonradan oluşu kuldan 
ötürü ise, onun bir başka icâd etmeye muhtaç olması gerekir; bundan da teselsül 
meydana gelir ki; teselsül de imkânsızdır.. Eğer Allahu Teâlâ ve O'nun eserinin 
bu yaratıcılık esnasında meydana gelmesi vâcib olursa, bu durumda fiilin Allah'a 
isnad edilmesi gerekir. Halbuki Allah'ın yaratıcılığı hususunda bu bize 
gerekmez. Çünkü O, kadimdir, o halde O'nun yaratıcılığı da kadim olur. Bu 
sebepte de bu yaratıcılığın başka bir yaratıcılığa muhtaç olması gerekmez. İşte, 
her iki tarafın görüşü, özetle bundan ibarettir. Lâfızlar ve manalar hususunda iki 


grub arasındaki çekişme çok fazladır. Hidayet ancak Allah'tandır. [233] 


"Yahudi veya nasranî olun ki hidayete eresiniz" dediler. De ki: "Hayır, muvahhid 


olarak İbrahim'in dinine... O, şirk koşanlardan değildir" (Bakara, 135). 
Allahu Teâlâ önce geçmiş olan delillerle İslâm dininin doğruluğunu beyan 
edince, bundan sonra İslâm dinine ta'n edip ona muhalif olanların kimi 


şüphelerini nakletmiştir. [234] 
Yahudi ve Hristiyanların Yeni Şüphelerine Cevaplar Başa Dön 


Birinci şüphe: Allah Teâlâ onların, "Yahudi veya nasarâ olunuz ki, hidayete 
eresiniz" dediklerini ve bunu ifâde ederken herhangi bir şüphe beyan 
etmediklerini; tam aksine taklitte ısrara devam ettiklerini nakletmiştir. Böylece 
Allahu Teâlâ bu şüphelerden dolayı onlara bazı bakımlardan cevap vermiştir: 

1) Cenâb-ı Hak "ilzami" bir cevap vermiştir ki, o da O'nun, "De ki, "Hayır, 
muvahhid olarak ibrahim'in dinine buyurmasıdır. Bu cevâbın açıklanması şu 
şekildedir: Eğer dinin yolu taklit ise. bu hususta evlâ olan Hz. İbrahim'in dinini 
taklit etmektir Çünkü şu ihtilâf edenler dahi, Hz. İbrahim'in dininin 
doğruluğunda ittifak etmişlerdir. Eğer din hususunda taklide dayamlacaksa, 
ittifak edileni almak ihtilâf edileni almaktan evlâdır. Buna göre Cenab-ı Hak 
şöyle buyurmaktadır: "Eğer dini hususta istidlal ve tefekküre dayanılacaksa, işte 
biz delilleri sunduk... Eğer taklide dayamlacaksa, Hz.İbrahim'in dinine dönüp 
yahudilik ve hristiyanlığı terketmek daha uygundur." 

Buna göre şayet, "Yahudi ve hristiyanlardan herbiri Hz. İbrahim'in dininde 
olduklarını iddia etmiyorlar mı?" denilirse, biz deriz ki: Hz. İbrahim'in "tevhid" i 
savunduğu, hristiyanların "teslis"e (Baba, oğul ve Rühul-Kudüs üçlüsünün 
ulühiyyetine inanmak), yahudilerin de "teşbih" e inandıktan kesin olunca, onların 
Hz. İbrahim'in dininde olmadıkları, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ise tevhide davet 
ettiği için İbrahim'in dini üzere olduğu ortaya çıkmış olur. 

Biz tekrar, lâfızların tefsirine dönelim. Buna göre Allah'u Teâlâ'nın, 
buyruğundan muradın, muhayyerlik olması caiz değildir. Çünkü, yahudilerin 
bilinen durumu, Hristiyanlığı Yahudiliğe tercih etmedikleri, tam aksine bunun 
küfür olacağını iddia etmeleridir. Hristiyanların durumu da böyledir. Tam aksine 
ayetten kastedilenin yahudilerin, Yahudiliğe; hristi-yanların da Hristiyanlığa 
davet etmeleridir. Buna göre her grub kendi dinine davet etmiş ve kendi dininin 
bir hidayet kaynağı olduğunu iddia etmiştir ki, böyle bir inanış onların, "hidayete 
eresiniz!.." demelerinin mânâsıdır.. Yani, "Siz bunu yaptığınızda hidayete erer ve 
istikâmet üzere olursunuz" demektir. 

Allahu Teâlâ'nın, buyruğuna gelince, kelimesini nasbeden şeyin ne olduğu 
hususunda dört görüş vardır: 


a) Mana bakımından, sözüne atfedildiği için.. Buna göre ayetin takdiri, 'Onlar, 
Yahudiliğe tâbi olun dediler. Habibim, sen de, "Hayır, İbrahim'in dinine tâbi 
olunuz" de!" şeklindedir. 

b) Hazfedilen bir kelimeden ötürü... Buna göre ayetin takdiri, "Tam aksine biz, 
İbrahim'in dinine tâbi oluruz" şeklinde olur. 

c) Takdirin, "Tam aksine biz, Hz. İbrahim'in-milletinin ehli oluruz" şeklinde 
olmasıdır. Buna göre muzaf olan "ehl" hazfedilmiş, muzâfın ileyh olan, (millet) 
kelimesi onun yerine geçmiştir. Ce-nâb-ı Hakk'ın tıpkı, (Yusuf, 82) "Köye 
sor"yani,"köyün halkına sor!" sözünde olduğu gibi.. 

d) Takdirin, "Tam aksine Hz. İbrahim'in dinine uyunuz! o şeklinde olmasıdır. 
A'rec, ifadesindeki, kelimesini, O'nun dini bizim.dinimizdir" veya/'bizim 
dinimiz, İbrahim'in milletidir, dinidir" manasında olmak üzere, merfü okumuştur. 
Özet olarak sen, onu mübte-dâ veya haber tufma konusunda muhayyersin... 


[235] 


Hanîf Tabiri Hakkında İzahat 


Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne gelince, bu hususta iki mesele vardır: [236] 
Birinci Mesele 


Dilcilerin, kelimesi hakkında iki görüşleri vardır: 

1) dosdoğru olan kimse" demektir. Nitekim, iyi olması için uğur getirir 
düşüncesiyle, topal kimseye, denilmesi; yine insanları diliyle inciten kimseye 
"tefe'ül için (onun iyi olmasını ümid ederek) "incitilen" ve, helak edici bir yere 
de "kurtuluş yeri" denilmesi de bu manadadır. Buna göre dilciler, Allah'a inkıyad 
etmiş ve hiçbir hususta O'ndan inhiraf etmemiş olan kimseye "Hanif" 
demişlerdir. Bu görüş Muhammed bn Ka'b el-Kurazi'den rivayet edilmiştir. 

2) Hanif, meyleden demektir. Çünkü, iki ayağından her birinin Darmaklarının 
diğerine meyletmiş olduğu kimse için kullanılır. Bir kimse bi-şeye meylettiği 
zaman, denilir. Buna göre mana, "İbrahim (a.s), Al ah'ın dinine meyletti" 
şeklinde olur. Binaenaleyh Allah'ın, ifâdesinin manası, "Yahudi ve hristiyaniara 
muhalif t 'an, onlardan yüz çevirmiş olan İbrahim'in dinine tâbi oluruz" şeklinde 
olu Müfessirler ise bu hususta bazı ifâdeler kullanmışlardır. Şöyle ki: 

a) Bu, İbn Abbas, Mücâhid ve Hasan el-Basri'nin görüşüdür. Buna göre 
Haniflik" Kabe'yi ziyaret etmektir. 

b) Haniflik, Hakk'a uymaktır.." Bu, Mücâhid'den nakledilmiştir 


c) "İslâm'ın kanunları olan şeriatında, Hz. İbrahim'e uymaktır." 

d) "Amelde ihlâslı olmaktır." Buna göre ayetin takdiri, "Biz İbrahir ı dini olan 
tevhide ittibâ ederiz" şeklindedir. Bu görüş, Esamm'dan naktecfl mistir. 

Kaffâl ise şöyle demiştir: Özet olarak Hanif, diğer dinlerin vermiş olduğı 
lâkablar gibi, İslâm dinine giren herkese verilen bir lâkab ve unvandır. Bunun 


kaynağı ise, Hz. İbrahim'dir. 12371 
İkinci Mesele Başa Dön 


kelimesinin mansüb oluşu hakkında iki görüş vardır: 

1) Zeccâc'a göre, kelimesinden hal ğu için mansüb olmuştur. Senin tıpkı, 
"Ayakta old.i1. durumda Hind'in yüzünü gördüm" demen gibi... 

2) "Katl'üzere (mevsüfundan ayrılması üzere) mansüb olmuştur. Buna göre 
Cenâb-ı Hak bu buyruğu ile, demeyi murad etmiştir. Ancak, kelimesindeki elif- 
lâm düşünce, belirsiz olan, kelimesi, marife olan, kelimesine uymamış, böylece 
ondan kopmuş tur. Bundan dolayı da mansüb kılınmıştır. Bu görüşü, Küfe 
nahivcileri söyle mislerdir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi hakkında bazı açıklamalar bulunmaktadır: 

1) Bu, yukarıda açıklamış olduğumuz gibi, yahudi ve hristiyanların inanç larında 
şeriklerin bulunduğuna dikkat çekmedir. Çünkü Cenâb-ı Hak bazı . s-hudilerin: 
"Uzeyr, Allah'ın oğludur" (Tevbe,30); hristiyanların da: "Mesih (isâı Allah'ın 
oğludur" (Tevbe. 30) dediklerini nakletmiştir ki, bu sözler şirktir. 

2) Hanif, Hz. İbrahim (a.s)'in dininde olan kimselere verilen isimdir. Hz. İbrahim 
(a.s)'ın Kabe'yi ziyaret, sünnet olmak v.s gibi hususi bir şeriat getirc-ği bilinen 
bir husustur. İşte bunları din olarak kabul eden kimseye "Ha denmiştir. Araplar 
da bu hükümleri kendilerine din olarak kabul etmişler, daha sonra müşrik 
olmuşlardır. Bundan dolayı, "O (İbrahim) hanifdir, müşriklerden değildir" 
(Bakara. 135) denilmiştir. 

Şu ayetler de de bunun benzeridir: "Allah'a hanifler olarak ve O'na şirk koşanlar 
olmayarak..." (Hacc, 31) ve, 

"Onların çoğu, 'ancak şirk koşarak Allah'a inanırlar" (Yusuf, 106). 

Kâdi şöyle demiştir: "Bu ayet, içimizden birisinin başkasına, hernekadar aslında 
delil olmasa da, onu susturmak için, onun sözüne ters düşecek birşe-yi delil gibi 
söyleyebileceğini gösterir. Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s)ıin, peygamberliğine bu 
gibi sözlerle delil getirmediği, tam aksine elinde zuhur eden apaçık mucizeleri 
delil getirdiği malümdur. Fakat O (s.a.s), bu mucizeleri delil getirip, sebebleri 
ortadan kaldırıp, daha sonra da onların inâdla bâtıllarında devam ettiklerini 


görünce, onlara üzerinde oldukları şey cinsinden deliller getirerek şöyle demiştir: 
"Eğer din ittibâ ile oluyorsa, üzerinde ittifak edilen Hz. İbrahim'in dini uyulmaya 
daha lâyıktır." 

Birisi şöyle diyebilir: Yahudi ve hristiyanlar, eğer Hz. İbrahim'in faziletini kabul 
ediyor ve O'nun teslis ve teşhibe taraftar olanlardan olmadığını itiraf ediyorlarsa, 
onların bunu söylemeleri mümkün olmaz; aksine, onların tenzih ve tevhid'den 
yana olmaları gerekir. Onlar teslis ve teşbihi savunduklarına göre, onları buna 
davet etmede herhangi bir fayda yoktur. Eğer onlar Hz. İbrahim'in üstünlüğünü 
inkâr veya ikrar etseler, fakat O'nun teslis ve tecsim akidesini kabul etmemiş 
olduğunu inkâr etseler, bu üzerinde ittifak edilmiş bir husus olmaz. Bu durumda 
da, bu hususun üzerinde ittifak edilen bir şey olduğuna hükmetmenin 
mecburiliği doğru olmadığı için, bu görüşü benimsemek uygun olmaz... Buna 
şöyle cevap verilir: Hz. İbrahim (a.s)'in Allah'a çocuk nisbet etmediği tevatüren 
bilinen bir husustur. Yahudi ve hristiyanların da bunu kabul ettikleri gerçek 
olunca, bu şekilde onların yolunun Hz. İbrahim'in yoluna aykırı olduğu ortaya 


çıkmış olur. [238] 


"Deyiniz ki: "Biz Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, İsmail'e, İshâk'a, Yakûb'a ve 
torunlarına indirilene; Musa'ya ve İsa'ya verilene ve, peygamberlere Rableri 
katından verilen her şeye iman ettik! Onlar arasında hiçbir ayırım yapmayız. Biz, 
Allah'a teslim olmuşlarız" (Bakara, 136). 

Cenâb-ı Allah önce cedeli bir yolla cevap verdikten sonra, bu ayette de bürhani 
delil getirerek cevap vermiştir. Bu cevap da şudur: Peygamberlerin (a.s) 
nübüvvetlerini bilmenin yolu, onların ellerinden mucizelerin sâdır olmasıdır. Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in elinden mucize sudur edince, Hz. Peygamberin 
nübüvvetini itiraf edip, O'nun peygamberliğine inanmak vâcib olmuştur. Çünkü 
peygamberlerin bir kısmını kabul edip bir kısmını kabul etmemek, delilde bir 
çelişki meydana getirir ki, bu da aklen imkânsızdır. İşte bu ayetten de kastedilen 
budur. Bu ayetin zikredilmesinin esas maksadı da budur. 

İmdi, "Şeriatlarının mensüh olduğunu söylediğimiz halde Hz. İbrahim, Hz. Musa 
ve Hz. İsa'ya iman etmek nasıl caiz olur?" denilirse, deriz ki: Biz, bu şeriatlardan 
herbirinin kendi zamanlarında hak olduğuna inanıyoruz. Dolayısıyla bizden yana 
bir çelişki meydana gelmemiş olur. Ama yahudi ve hristi-yanlar, elinde 
mucizeler zuhur eden kimselerin yani peygamberlerin bir krsmına inanıp, elinde 
mucizeler bulunmasına rağmen Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini inkâr 
edince, onlar çelişkiye düşmüşlerdir. Böylece aradaki fark, kendiliğinden ortaya 


çıkmış olur. Sonra biz deriz ki, bu ayette birkaç mesele, vardır: [239] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Allahu Teâlâ onların: dedeklerini nakledince, buna mukabil Hz. Peygamber için, 
daha sonra da O'nun ümmeti için, buyurmuştur. Bu Hasan el-Basri'nin 
görüşüdür. 

Kâdi, Cenâb-i Hakk'ın, ifâdesinin bütün mükellefleri, ı yani Hz. Peygamber ve 
ümmetini içine aldığını söylemiştir. Buna iki şey delâlet etmektedir: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, "Deyiniz!" buyruğu, umumi bir hitaptır. Böylece herkesi 
içine atır. 

2) Yine O'nun, "Bize indirilene..." ifâdesi, ancak Hz. Peygamber (s.a.s)'e uygun 
düşer. En azından O'nun, bu ifâdenin içine dahil olmuş olması gerekir. 

Hasan el-Basri görüşüne şu iki hususu delil olarak getirmiştir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), daha önce Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu ile 
emrolunmuştu.. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s) şerefin zirvesindedir. Binaenaleyh, zahire göre ona 
müfred olarak hitap etmek gerekir. 

Bunun cevabı şöyledir: Her nekadar bu karineler ihtimal dahilinde olsa da, Allah 
Teâlâ'n, "Allah'a iman ettik deyiniz" ifâdesinin umümi oluşunu, tahsis edecek bir 
kuvvete ulaşamazlar. 

Allah Teâlâ, "Allah'a imân ettik" sözünü önce getirmiştir. Çünkü Allah'a iman 
bütün şer'i hükümlere imânın temelidir. Binaenaleyh Allah'a iman edip 
tanımayan kimsenin, peygamberi ve Allah'ın kitabını tanıması imkânsızdır. Bu 
da, "Allah'ı tanımanın yolu sadece Kitap ve Sünnet'tir" diyen Mukallide ile 
Ta'limiyye fırkalarının görüşlerinin bozukluğuna delâlet eder. 

Hak Teâlâ'nın, (Torunlan) sözü hususunda, Halil şöyle demiştir: "İsrailoğullan 
hakkında 'Sıbt", tıpkı Araplar için kullanılan kabile kelimesi gibidir." 

Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Sıbt, torun manasınadır. Hz. Hasan ile Hüseyin 
(rah), Hz. Peygamber (s.a.s)'in iki sıbtıdır (torunudur). Buna göre ayetteki, 
"torunlar" manasınadır ve kastedilenler Hz. Yakub (a.s)'un torunları ve oniki 


oğlunun zürtriyetleridir. [240] 


Peygamberler Arasında Ayırım Yapmak Doğru Değildir 


tarzı vardır: 
a) Peygamberlerin bir kısmına inanıp bir kısmını inkâr etmeyiz. Çünkü biz böyle 


yaparsak, delilimizde tenakuza düşmüş oluruzl. Bu ise caiz değildir. 

b) ifâdesinin manası: "Biz o peygamberlerin, dinin esası olan itikadda 
birbirinden farklı olduklarını kabul etmiyor, aksine hepsinin, neticesi İslam olan 
temeller üzerinde ittifak ettiklerini söylüyoruz. Nitekim Cenâb-ı Hak, "O dini 
doğru tutun, onda tefrikaya düşmeyin..." diye din hususunda hem Nuh'a tavsiye 
ettiğini, hem sana vahyettiğimizi, hem İbrahim'e, Musa'ya ve tsâ ya tavsiye 
ettiğimizi sizin için de şeriat yaptı" (şüra, 13) buyurmuştur. Birinci izah ayetin 
siyakına (devamına) daha uygundur. 

Allahu Teâtâ'nın, ifâdesinin manası şöyledir: "Bizim müslümanlığımız, heva-vü 
hevesimiz için değil, Allah'a itaat etme arzusuyla-dır. Durum böyle olunca, bu 
bir mucize meydana geldiğinde ona inanmayı gerektirir. Ama mucize gösteren 
bazı peygamberleri kabul edip, bazısını kabul etmemek, bu imanın Allah'a itaat 
ve boyun eğme için olmayıp, aksine heva-vü hevese ve nefsin arzularına tabi 


olma manasına geldiğine delâlet eder. 241) 


"Eğer onlar, sizin imân ettiğiniz gibi iman ederlerse muhakkak hidayete ermiş 
olurlar. Eğer yüz çevirirlerse, o zaman onlar ancak ayrılık (ihtilâf) içindedirler. 
Allah onlara karşı sana yeter. O, hakkıyla işiten ve bilendir" (Bakara, 137). 

Bil ki Allah Teâlâ, din hususunda en açık yolu -ki bu yol insanın, 
peygamberliğine delil bulunan kimsenin peygamberliğini tasdik edip, bu hususta 
çelişkiye düşmekten kaçınmaktır - izah edince, onları böyle bir imana teşvik 
ederek: "Eğer onlar, sizin iman ettiğiniz gibi iman ederlerse, muhakkak hidayete 


ermiş olurlar" buyurmuştur. [242] 
Ayetteki Misi Kelimesinin îzahı 


Cenâb-ı Allah'ın, "Sizin iman ettiğinizin misline (iman ederlerse)..." buyruğunda 
bir müşkil vardır. O da şudur: Mü'minlerin kendisine imân ettiği şeyin misli 
(benzeri, gibisi) yoktur. Buna birkaç bakımdan cevab verilir: 

a) Bundan maksat, onları bulundukları inanç üzere tutup, tesbit etmek, 
sağlamlaştırmaktır. Buna göre mâna, "Doğruluk ve sıhhat hususunda dinimiz 
gibi, yani ona müsavi olan bir başka din bulurlarsa, onlar hidayete ermiş olurlar" 
şeklindedir. Doğruluk bakımından onların dinine müsavi bir dinin bulunması 
imkânsız olunca, onun dışında herhangi bir dinle hidâyete ulaşmak imkânsız 
olur. 

Bunun bir benzeri de, kendisine öğüt verdiğin kimseye şöyle demendir: "En 
doğru görüş ve fikir budur. Fakat senin kafanda bundan daha isabetli bir şey 


varsa onu uygula." Kendi kanaatinden daha doğru bir görüşün olmadığını 
bildiğin halde, arkadaşını kendi kanaatin üzerinde tutmak ve fikrinden öteye bir 
fikir olmadığını ona göstermek için böyle dersin. Biz, doğruluk bakımından bu 
dine denk olan bir başka dinin bulunamayacağını söylüyoruz. Çünkü bu din, 
elinden mucizeler zuhur eden herkesin peygamberliğini itiraf etmenin vâcib 
olduğu prensibine dayanır. Bu dine ters düşen herşey, tezadı içinde taşır. Tezâdlı 
olan bir şeyin ise, doğruluk ve sıhhat bakımından, içinde tezâd bulunmayan bir 
şeye denk olması imkânsızdır. 

b) Ayetteki, kelimesi zaidedir. Bu, aynen Cenâb-ı Allah'ın, "Onun gibi hiçbirşey 
yoktur "(şüra, 11) ayetindeki, kelimesi gibidir. Bu, 'Onun gibi olan birşey 
yoktur" manasınadır. Nitekim şâir, demiş, teşbih edatı kullanmıştır). 
Ümmü'i-Ahnef de oğlunu hoplatarak şöyle derdi: 

"Allah'a yemin olsun ki onun ayağında paytaklık, ve zayıflıktan ötürü bacağı da 
ince olmasaydı, sizden hiçbiri onun gibi olamazdı." 

c) Siz, Furkan'a (Kur'an'a), kelimelerini bozup tahrip etmeden inandınız. Eğer 
onlar da, Kur'an gibi olan Tevrat'a aynı şekilde, kelimelerini bozmadan ve tahrif 
etmeden inansalardı, onlar da hidayete ererlerdi. Çünkü bu sayede onlar, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini tanımaya yol bulurlardı. 

d) Cenâb-ı Allah'ın, buyruğunun manası: "Eğer onlar, kendisi ile mü'min 
olduğunuz şeyin misline inanırlarsa, hidayete ermiş olurlar." Buna göre ayetteki 
temsil (benzetme), iki iman ve iki tasdik arasındadır. 

Muhammed b. Cerir et-Taberi, İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Sizler, bu âyeti, kendisi ne iman ettiğiniz şeyin misline imân ederlerse.." 
şeklinde tefsir etmeyiniz. Çünkü Allah'ın bir misli (benzeri) yoktur. Ancak bunu, 
"İmân ettiğiniz şeye iman ederlerse..." şeklinde tefsir ediniz." 

Kâdi şöyle demiştir: "Manası müşkil ve karışık olacak diye ayetin müte-vatir 
olan kıraatini terketmenin bir izahı yoktur. Çünkü insan bunu adet edinirse, 
bütün müteşâbih ayetlerin kıraatini değiştirmesi gerekir ki bu çok mahzurludur." 
Bu meselenin cevaplarından itimâd edilecek olan, birincisidir. 

Hak Teâlâ'nın, "Hidayete ermiş olurlar" buyruğundan mak sad, "Onlar, kendisine 
iletildikleri şeyi yapmış ve onu kabul etmiş olurlar" manasıdır. Bu durumda olan 
kimse, Allah'ın velisi (dostu) ve rıza-i İlâhi'ye nail olanlardan biri olur. Buna 
göre ayet, hidayete ermeden önce, hidayetin mevcud olduğuna delâlet eder. Bu 
hidayeti, "Allah'ın belirlediği, üzerindeki örtüleri açtığı ve delil olma yönlerini 
beyan ettiği deliller manasına hamletmek mümkündür. Sonra Cenâb-ı Hak, eğer 
yüzçevirirlerse, başlarına gelecek şeyden onları menedercesine açıklayarak, 
"Eğer yüz çevirirlerse, o zaman onlar ancak ayrılık (ihtilâf) içindedirler" 


buyurmuştur. [243] 
Ayetteki Şikak (İhtilâf)ın İzahı Başa Dön 


Şikâk (ihtilaf, ayrılık) hususunda iki mesele vardır: 

Birincisi: Lügatçiterden bazıları, lâfzının, kökünden alındığını söylemişlerdir. 
Buna göre sanki o, aradaki düşmanlıktan ötürü, arkadaşının bulunduğu yerden 
(gruptan) başka bir yer (grup) içinde imiş gibi olur. Bir insan, onların cemaatini 
dağıtıp, onlardan ayrıldığı zaman; denilir. Bunun bir benzeri de cedelleşme, 
mücâdele etme manasına gelen, kelimesidir. Bu cedelleşme birisinin bir hadde 
(stnırda),diğerinin ise bir başka hadde (çizgide, sınırda) olması manasınadır. 
(karşılıklı düşmanlık beslemek) kelimesi de böyledir. Çünkü şu adam ona, o da 
buna karşı düşmanlık içinde olmaktadır. (taraf olmak) kelimesi de böyledir. 
Çünkü şu bir cânibte, beriki de bir başka cânibtedir. 

Diğer bazı lügatciler ise, kelimesinin "meşakkat" kökünden alındığını 
söylemişlerdir. Çünkü şikâkta (ihtilâfta) olanların herbiri karşısındakine güçlük 
çıkarmaya ve eziyet vermeye arzuludurlar. Nitekim Hak Teâlâ, "Eğer, o İkisinin 
arasında (kan-koca arasında) bir ihtilâf çıkmasından korkarsamz..." (Nisa, 35), 
yani "Aralarında ihtilâftan dolayı bir ayrılık olup da birinin diğerine meşakkat 
vereceğinden.korkarsanız..."buyurmuştur. 

İkincisi: Allah Teâlâ'mn, sözü, "Eğer onlar böyle bir imanı bırakırlarsa, tezada 
düşmeleri kaçınılmaz olur. Halbuki akıllı olan kimse, tezada düşmeyi 
gerektirecek şeyi yapmaz" demektir. Onlar bu tezada düştükleri için, biz onların 
maksadlarının dini istemek ve Hakk'a boyun eğmek olmadığını, maksadlarının 
ancak çekişme ve düşmanlığı ortaya koyma olduğunu anlarız. 

Bu hususta müfessirler değişik izahlar yapmışlardır: 

1) İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Onlar haktan ayrılıp, bâtıla sarıldıktan 
müddetçe bir ayrılık içindedirler. Bundan dolayı onlar, Allah'a muhalefet eden 
kimseler olmuşlardır. 

2) Ebu Ubeyde ve Mukâtii , "Şikâk" kelimesinin "dalâlet" manasına olduğunu 
söylemişlerdir. 

3) İbn Zeyd, tfÜi Jt ifâdesinin "bir çekişme ve bir savaşma içindedirler" 
manasında olduğunu söylemiştir. 

Hasan el-Basri, bunun "bir düşman içindedirler" manasında olduğunu 
söylemiştir. 

Kâdi ise şöyle söylemiştir: "Hak üzre düşmanlık yapmak veya günah olmayan 
bir şekilde muhalefet göstermeye, denilmez. Bu isim ancak, sahibini Allah'a 


düşmanlığa, O'nun gazabı ile lanetine götüren ve cehennemi haketmeye 
sebebiyet veren büyük bir muhalefet hakkında kullanılır. Böylece bu söz, onlar 
için Allah'in bir tehdidi olmuş olur. Ve, Allah'ın onları bu şekilde nitelemesi, bu 
kavmin Hz. Peygamberin düşmanı olduklarına, içlerinden daima O'na soru 
sormayı geçirdiklerine ve O'nu sıkıntılara düşürmek için fırsat beklediklerine bir 
delil olur.jşte bundan ötürü Allahu Teâlâ onların hilelerinden Resulünü, onların 
şer ve tuzaklarından da mü'minleri emin kılarak, hem Resulünün hem de 
mü'minlerin kalbini takviye etmek üzere, "Onlara karşı Allah, sana yardım 
konusunda yetecektir" buyurmuştur. Çünkü Allahu Teâlâ bir şey hususunda, 
kendisinin yeteceğini tekeffül edince, bu hususta büyük bir güven meydana 
gelmiş olur. 

Kelâmcılar, bunun gaybden haber vermek olduğunu, böylece de Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in, nübüvveti hususunda, sıdkına delâlet eden bir mu'cize olduğunu 
söyleyerek şöyle demişlerdir: Biz, bunun gaybden haber vermek olduğunu 
söyledik. Çünkü; biz bu sözün haber verdiği şeyi, haber verildiği gibi aynen 
bulduk. Zirâ, Allahu Teâlâ, yahudi ve hristiyanların şerrine karşı Peygamberine 
kifayet etmiş ve onlara karşı ona yardımda bulunmuştur. Böylece de 
müslümanlar onlara galib gelmiş, onların yurtlarını istilâ etmiş ve mallarını ele 
geçirmişlerdir. Bu sebeple de onlar, müslümanların elinde, müslümanlara haraç 
ve cizye ödeyen zelil kimseler olmuşlar, ya da müslümanların elinden 
kurtulmaya kesinlikle güç yetirememişlerdir. Biz, bunun bir mu'cize olduğunu 
söyledik.çünkü tahminde bulunan kimse, bu gibi hususlarda detayına varıncaya 
kadar isabet edemez. 

Mülhidler de şöyle demişlerdir: Biz bunun mucize olduğunu kabul etmiyoruz. 
Çünkü mucize fevkalâde bir şeydir. Halbuki örf ve adette başkasının eziyyetine 
duçar olan herkes için, "Sabret, çünkü Allah, onun şerrine karşılık yardımcı 
olarak sana yeter!" denilegeimiştir. Sonra yetme işi ise, bazen tahakkuk eder, 
bazan etmez. Bu durum mütad bir şey olunca, arttk nasıl mucize olduğu 
söylenebilir? Belki de o, görmüş olduğu bir rüya sebebiyle buna ulaşmıştır. Bu 
ise, karşı konulamayacak şeyler cümlesindendir. Çünkü müneccimler şöyle 
demektedirler: Kimin talihinde kendisine gayb okunun çıkacağı varsa, o kimse 
nebi olmasa da, bu tür haberleri söyleyebilir. Buna şu şekilde cevap verebiliriz: 
Bizim, "bu mucizedir" sözümüzden maksadımız, "bu haberler, yalnız başına 
mucizedir!" şeklinde değildir; tam aksine bizim maksadımız, "Kur'an, bu tür 
pekçok şey ihtiva eder. Yalancı bir tahminciden meydana gelmesi mümkün 
olmayan şeyler cinsinden olmak üzere, pekçok şeyi detaylı şekilde haber 
vermiştir" demektir. 


Sonra Allahu Teâlâ peygamberine maddi ve manevi yardımını va'adedin-ce, 
bunun peşinden, onların bu hususta açığa vurdukları ve gizledikleri hiçbir şeyin 
Allah'a gizli kalmayacağına delâlet eden şeyi getirerek, "O, her şeyi hakkıyla 
bilendir" buyurmuştur. Bu hususta iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu, onlar için bir tehdittir. Buna göre ayetin mânası, Allah onların 
gizledikleri ve söyledikleri şeyi ihata eder; O, her şeyi bilendir, binaenaleyh, 
onlardan meydana gelebilecek herşey hususunda, peygamberine kâfi gelmeye 
kadirdir. 

b) Allahu Teâlâ peygamberine va'adde bulunmuştur. Yani, Allah senin duanı 
duyar, niyetini bilir, sana icabet eder ve seni maksadına ulaştırır... 

Alimlerimiz, Allahu Teâlâ'nın ifadesiyle, O'nun duymasının ve işitmesinin, 
mesmüatı (işittiği şeyleri) bilmesine itâve başka bir sıfat olduğuna delil 
getirmişlerdir. Çünkü ayetteki, (bilicidir) ifâdesi, mübalağa ifâde eden bir 
kalıptır. Böylece bu kalıp, Cenâb-ı Hakk'ın bütün malümatı bildiğini gösterir. 
Binaenaleyh, şayet Cenâb-ı Hakk'ın Semi (işitict) olması, işitilecek şeyleri 
bilmesi manasına olsaydı, o zaman manasız bir tekrar yapılmış olurdu ki bu da 


caiz değildir. Bundan dolayı Allah'ın Semi oluşunun "alim" sıfatına ilâve başka 


bir sıfat olması gerekir. Allah doğruyu en iyi bilendir. 244) 


'Allah'ın boyası... Allah'dan daha güzel boyaması olan kimdir. Biz ona kulluk 
edenleriz" (Bakara, 138). 

Bil ki Allah Teâlâ, İslâm dininin sıhhatine delâlet eden şeyi ikinci cevap olarak 
zikredince, bunun peşisıra bu dinin delillerinin çok açık ve seçik olduğunu 


gösteren şeyleri zikrederek, demiştir. Bu ayette bir-iki mesele vardır: [245] 
Sıbgatullah Hakkında Geniş Bilgi Başa Dön 


"Sıbg" elbisenin kendisiyle boyandığı şeydir. Ba harfinin fethast, kesresi ve 
ötresi ile, ve, şeklinde üç türlü mazisi, Sâd harfinin fethası ve kesresi ile de ve 
olmak üzere iki şekilde masdarı yardır. Bütün bu şekiller "elbiseyi boyadı" 
şeklinde kullanılır. kelimesi, nin masdarı olan, gibi, dan vezninde gelmektedir. 
Sıbgâ, boyanın üzerinde bulunduğu duruma denir. 

Alimler, ifadesiyle neyin murad edildiği hususunda şu farklı görüşleri ileri 
sürmüşlerdir: 

a) "Allah'ın dini" manasınadır. Böyte diyenler, Allah Teâlâ'nın, dinini 
Sıbgatullah" diye isimlendirmesi hususunda şu delilleri ileri sürmüşlerdir: 

1) Hristiyanlar, çocuklarını "vaftiz" dedikleri sarı bir suya batırıyor ve bunun o 


çocukları manen temizlediğini söylüyorlardı. Onlardan biri çocuğunu vaftiz 
ettirince: "İşte şu anda bu, hristiyan oldu" derdi. Bundan dolayt Cenâb-ı Hak, 
"Onların boyasını değil, Allah'ın boyasını isteyiniz" demiştir. Allah'ın boyası da 
din ve İslâm'dır."Sıbgâ" lâfzının, "din" manasına kullanılmasının sebebi 


"müşâkele"12401 yoludur. Nitekim sen ağaç dikmekte olan kimseye cömertliği 
öğütleme kasdı ile, devamlı cömertlik yapan bir adama işaret ederek: "Falanca 
adamın ağaç dikişi gibi (cömert oluşu gibi) ağaç dik (cömert ol)" dersin. Bunun 
bir benzeri de Allah Teâlâ'run:'/(Münatiklar) "Biz ancak istihza etmekteyiz" 
(dediler). Halbuki Allah da onlarla istihza ediyor (yani istihzalarını cezalandırır)" 
(Bakara, 14-15); "(Onlar)-Allah'a hile yaparlar. Halbuki Allah onlara hile yapar 
(yani hilelerine ceza verir) (Nisa, 142); "Onlar hile yaptılar, Allah da hile yaptı 
(Yani onların hilelerine karşılık ceza verdi) (Ali imran,54); "Kötülüğün cezası 
aynısı ile kötülüktür (yan! ona denk bir cezadır)" (şüra, 40); ve "Eğer siz bizimle 
alay ederseniz, biz de sizinle alay ederiz (yani onun cezasını veririz)" (Hüd, 36) 
ayetleridir. 

2) Yahudiler evlâdlannı Yahudilik ile, hristiyanlar da Hristiyanlıkla boyu- 
yorlardı. Yani bu din o çocukların kalblerinde iyice yer etsin diye, onları kendi 
dinlerine sokup adetâ onunla onları Doyuyorlardı. Bu izah Katâde'den rivayet 
edilmiştir. 

İbnu'l-Enbâri şöyle demiştir: "Falanca falancayı, falanca şeyde boyuyor" denir. 
Bunun manası, boya elbiseden nasıl ayrılmaz, onunla birlikte kalırsa, "O adam, o 
falancayı o işe sokuyor ve ondan ayrılamaz hale getiriyor" demektir. 

Sa'leb şöyle şiir nakletmiştir: 

"Seni bir kimse şerre sokmadığı zaman, şerri bırak ve çekinerek kurtuluşa er." 

3) Din, "boya" olarak isimlendirilmiştir; çünkü dinin görünüşü temizlik ve 
namaz gibi alâmetlerin müşahede edilmesiyle ortaya çıkar. Nitekim Cenâb-ı Hak 
şöyle buyurmuştur: "Secde izinden olan alâmetleri onların yüzündedir" (Feth; 
29). 

4) Kadi şöyle demiştir: "kelimesi, diye başlayan 136. ayete bağlıdır. Cenâb-ı Hak 
onlardan meydana gelen bu imanı, hiss-i selim sahibi olan bir kimse nezdinde 
renkler arasındaki fark nasıl hemen an-laşılıyorsa, bunun gibi, Allah'ın seçmiş 
olduğu bu din ile bâtıla tutunmuş olan kimsenin seçmiş olduğu din arasında da, 
apaçık bir farkın bulunduğunu ifâde stmek için, "Allah'ın boyası" olarak 
vasfetmiştir." 

b) "Allah'ın boyası" O'nun yaratışıdır. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı şu ayetine 
benzer: insanları yaratmış olduğu fıtratına., (yönel). Allah'ın yaratmasında hiçbir 
değişme yoktur!" (Rüm, 30). Buna göre mana şöyle olmaktadır. Terkibi ve 


bünyesi itibarıyla insan, acz ve ihtiyaç içindedir. Onun sonradan yaratıldığına ve 
bir yaratıcıya muhtaç olduğuna delâlet eden bu alâmet ve izler, onun için bir 
boya ve ayrılmaz bir mühür, nişan gibidir.. 

Kadi, şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, sözünü "fıtrat" mâ-nasına hamleden 
kimse, mana itibarıyla, ifâdesinin "din" olduğunu söyleyen kimseye yaklaşmıştır. 
Çünkü müslümanların emrolunmuş olduğu "fıtrat", akli ve seri delillerin iktiza 
ettiği şeydir ki, bu da "din" dir. Fakat, "din" daha açık ve nettir; çünkü, daha 
önce açıklamış olduğumuz üzere burada murad, "Deyiniz ki biz Allah'a... iman 
ettik" ayetinde kendilerini niteledikleri şeydir.. Cenâb-ı Hak bu hususta sanki 
şöyle söylemiştir: "Size, kendisine sarılmanızı emrettiğim ve kendisinden 
faydalanmanızı zorunlu tuttuğum bu din, hem dinen, hem de dünya yönüyle 
galib ve üstün gelecektir; tıpkt boyanın güzelliğinin kendini göstermesi gibi..." 
Söz zikrettiğimiz bu mânaya hamledildiği zaman, Cenâb-ı Hakk'ın bu sözü, 
"Çocuklarının vaftizi esnasında boya kullanmak şeklinde cari olan yahudi ve 
hristiyan geleneği itibarıyla söylemiştir" diyen kimsenin bu sözünün bir yeri ve 
mânası kalmaz. Çünkü söz, izahların en güzeline hamledilince, onun 
dışındakileri zikretmekte bir fayda bulunmaz. 

Biz yine, müfessirlerin bu husustaki görüşlerini anlatmaya devam edelim: 

c) "Allah'ın boyası" sünnet olmak demektir. Sünnet olmak bir temizlenmedir. 
Hristiyanlara mahsus olan vaftiz, nasıl onlar için bir temizlenme ise, sünnet 
olmak da müslümanlar için bir temizlenmedir. Bu görüş Ebu'l-Âliye'den rivayet 
edilmiştir. 

d) Esamm'dan rivayet edildiğine göre, "Allah'ın hüccet ve delili" demektir. 

Ebü ÜUbeyde'den rivayet edildiğine göreyse, onun "Allah'ın kanunu", 
"Sünnetutlâh" olduğu söylenmiştir. En güzel görüş, birinci görüştür. Allah en iyi 


bilendir. 2471 


İkinci Mesele Başa Dön 


kelimesinin mansüb olması hususunda birkaç görüş vardır: 

1) Bu kelime, kelimesinden bedel olup, onu tefsir etmektedir. 

2) "Allah'ın boyasına tâbi olunuz," demektir. 

3) Sibeveyh'in görüşüdür. Buna göre, bu kelime te'kid edici bir masdar olduğu 
için, (Bakara, 136) lâfzından ötürü ransub olmuştur. Nitekim, (Nisa. 122)ayeti 
de kendisinden önceki ifâdeden dolayı mansub olmaktadır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, 'Boyaması Allah ınkinden daha güzel olan kim vardır?" kavline 
gelince, bundan maksat Allah'ın kullarını iman ile boyamak ve onları küfrün 


pisliklerinden temizlemektir. Bu itibarla, O'nun boyamasından daha güzel bir 
boya olamaz!. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz Ona ibâdet ediciyiz" kavline gelince, bu hususta Keşşaf 
sahibi şöyle demiştir: Bu, sözüne atfedilmiştir. 

Bu, ifâdesinin, buyruğundan bedel olduğunu; veya, "Allah'ın boyasına 
yapışınız!" anlamında olmak üzere, "iğra" olarak mansub olduğunu iddia eden 
kimsenin sözünü reddeder; çünkü bu durumda nazmın tertibi bozulur. ifâdesinin 
te'kid edici masdar olması bakımından mansüb olduğunu söyleyen ise, Sibeveyh 


idi.. Görüş, Hüzâm'ın söylediğidir.. [248] 


"De ki "Siz, Allah hakkında bizimle mücadele mi ediyorsunuz? Halbuki O, sizin 
de Rabbinizdir, bizim de.. Bizim yaptıklarımız bize, sizin yaptıklarınız da size 
aittir. Biz Ona tam gönülden bağlanmışız" (Bakara, 139). 


Bu ayette de birkaç mesele vardır: [249] 
Birinci Mesele 


Ayette geçen mücadele hususunda âlimler bazı farklı görüşler zikretmişlerdir: 

1) Bu onların, daha önce içlerinde peygamberler zuhur ettiği için, hakka ve 
nübüvvete daha lâyık olduklarını söylemeleridir. Buna göre mana şöyle olur 
"Siz, Allah'ın, sizden değil de Araplardan bir peygamber seçmesi hususunda 
bizimle mücadele ediyor ve, "şayet Allah bir kimseye vahiy gönderseydi bunu 
bize gönderirdi" diyor, böylece peygamberliğe kendinizi bizden daha mı lâyık 
görüyorsunuz?" 

2) Onların, "Biz imana, putlara tapan Araplardan daha müstehakız" demeleridir. 
3) Bu onların, "Biz, Allah'ın oğulları ve dostlarıyız" (Maide. 18); “Cennete 
ancak, yahudi veya hristiyan olanlar girebilecek"(Bakan, 111);"Yahudi veya 
hristiyan olunuz ki hidayete evesiniz" (Bakara, 135) demeleridir. 

4) 'nin manası, "Bizimle Allah'ın dini konusunda mücadele mi ediyorsunuz?" 


demektir, [250] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Bu hüccetleşme ve bu mücadele kiminle olmuştur? Bu hususta birkaç görüş 
zikretmişlerdir: 
1) Bu, yahudi ve hristiyanlara bir hitâbtır. 


2) Bu, "Bu Kur'an, iki beldeden birinin Önde gelen adamına indirilmeli değil 
miydi?" (Zuhruf. 31) dedikleri zaman, müşrik Araplara hitaptır. Araplar 
yaratıcıyı kabul ediyorlardı. 

3) Bu, hepsine yöneltilen bir hitaptır. Bunlardan birinci görüş, ayetin nazmına 
daha uygundur. 

Hak Teâlâ'nın, "O, sizin de, bizim de Rabbimizdir" buyruğuna gelince, bu 
hususta iki açıklama vardır: 

1) "Allahu Teâlâ, maklükâtının yönetimini, peygamberliğe kimin daha uygun 
olup olmadığını en iyi bilendir. Binaenaleyh, Rabbinize itiraz etmeyiniz. Çünkü, 
kulun Rabbine itiraz etmesi uygun düşmez. Tam aksine, onun bütün işleri 
Allah'a havale etmesi gerekir." 

2) Sizin Allah'a nisbetiniz, ancak kulluğunuz ile mümkündür. Bu nisbet ise, 
sizinle bizim aramızda müşterektir. O halde ne diye kendinizi bize üstün 
görüyorsunuz? Daha doğrusu, bizim üstün olmamız gerekir.. Çünkü biz kulluk 
hususunda Allah'a karşı daha samimiyiz, oysaki siz böyle değilsiniz. Cenâb-ı 
Hakk'ın, sözünden kastedilen de budur. İşte bu açıklama, doğruya daha yakındır. 
Allah'u Teâlâ'nın, ifâdesine gelince, bundan murad, din konusunda yapılan bir 
nastfıat olduğudur, Cenâb-ı Hak peygamberine sanki, "Onlara bu sözü bir şefkat 
ifâdesi ve nasihat olmak üzere söyle, yani sizin kötü füllerinizden bana bir zarar 
gelmiyor ki, benim bu maksadım böyle bir zararı savuşturmak olsun! Benim bu 
sözden maksadım ancak, size nasihat etmek ve sizi en doğru olana yöneltmektir" 
de demiştir.. Hülasa olarak insantn sözü dünyevi beklentilerden uzak olduğu 
zaman kabule şayan olur. Ama, herhangi bir dünyevi şey için söylendiğinde, o 
kimsenin sözü kesinlikle kalbe nufüz etmez.. İşte burada kastedilen de budur. 
Böylece burada, insanları tefekküre, istidlale ve hakkı kabule sevkeden bir teşvik 


ve tenbih bulunmaktadır. İhlasın manası ise daha önce geçmişti. 251) 


"Yoksa siz, muhakkak ki İbrahim, İsmail İshâk, Ya'küb ve torunları yahudi idilier 
mi diyorsunuz? De ki: Siz mi daha iyi bilirsiniz, yoksa Allah mı? Yanında 
Allah'tan olan bir şehadeti saklayandan daha zâlim kim olabilir? Allah, sizin 
yaptıklarınızdan habersiz değildir" (Bakara, 140). 


Bil ki bu ayette iki mesele vardır: [252] 
Birinci Mesele 


İbn Amir, Hamza, Kİsâî ve Hafs'ın rivayetine göre Âsim muhatab sigası üzere tâ 
harfiyle olmak üzeşeklinde okumuşlardır. Cenâb-ı Hak sanki şöyle demiştir: "Siz 


benimle, mücadele mi ediyorsunuz, yoksa... diyorsunuz?" 

Diğer kıraat imamları ise, bu ifâdenin yahudi ve hristiyanlardan bir haber veriş 
olmak üzere, yâ harfiyle, okumuşlardır. Birinci kıraate göre lâfzının muttasıl 
(bitişik) olması muhtemeldir. Buna göre mana bakımından takdir şöyle olur: 
İşimiz hakkında iki hüccetten hangisine tutunursunuz? Tevhide mi? Eğer tevhide 
sarıltyorsanız, biliniz ki biz de muvahhidiz. Yoksa, peygamberlerin dinine ittibâ 
etmeye mi? Eğer ittibâ ediyorsanız, biliniz ki biz de ittibâ ediyoruz... 

"Daha doğrusu siz, ... diyor musunuz?" manasında olmak üzere, "munkatı'a" 
olmasi da muhtemeldir. Hemze yine inkâri olur.. 

İkinci ktraata göre ise, cümlenin manası birincisinden başka bir hüccet getirmeye 
geçtiği, intikâl ettiği için, munkatı'adır. Sanki şöyle denilmiştir. Siz 
peygamberlerin Tevrat ve İncil inmeden Önce yahudi veya hristiyan olduklarını 
mı söylüyorsunuz?" 253) 


İkinci Mesele Başa Dön 


Allahu Tealâ, şu sebeplerden dolayı onların bu sözlerini yadırgamıştır: 

1) Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliği diğer 

mucizelerle de sübüt bulmuştur. Allahu Teâlâ onların bu hususta yalan 
söylediklerini haber vermiştir. Binaenaleyh, onlar bu hususta kesinlikle 
yalancıdırlar. 

2) Peygamberlerin tevhid ve Haniflik üzere olduklarına Tevrat ve İncil şe-hadet 
etmektedir. 

3) Tevrat ve İncil, peygamberlerden sonra nazil olmuştur. 

4) Onlar bunu herhangi bir delit getirmeksizin iddia etmişlerdir. Böylece Allahu 
Teâlâ onları, bu sözlerinden dolayı "İstifham-ı İnkari "ile kınamıştır. (Yani "o 
demeyiniz...) Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı ise, onları böyle yapmaktan 
menedip kınamak ve, söyledikleri hususlarda yalancı olduklarını bizzat 
kendilerine itiraf ettirmektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, sözünün manası, "Allah en iyi bilendir ve O'nun haberi en 
doğru olandır" demektir. Halbuki Cenâb-ı Hak Tev-rat'da, İncil'de ve Hz. 
Muhammed'in lisanı ile tebüğ edilen Kur'an-ı Kerim'de peygamberlerin 
müslüman olduklarını, yahudi ve hristiyanlıktan münezzeh olduklarını haber 
vermiştir. 

Buna göre şayet, "Bu söz bilmeyen kimseler hakkında söylenir, halbuki onlar 
bunu biliyor ve saklıyorlardı. O halde onlar hakkında böyle söylenmesi nasıl 
doğru olur?" denilirse, biz deriz ki: onların böyle bir zan ve vehim içinde 


olduklarını söyleyenlere göre, ifâde açıktır. Ama, onlar bilmekle beraber inkâr 
ediyorlardı, diyenlere göre ise bunun mânası, "Sizin durumunuz Allahu Teâ- 
lâ'nın haber verdiği şeyi bilip, O'nun en bilgili olduğunu da itiraf ettiği halde, bu 
bilgisi kendisine fayda sağlamayan itirazcıların durumuna benzer. 

Hak Teâiâ'nın "Yanında Allah'dan olan bir şahadeti saklayandan daha zalim kim 
olabilir? ayeti hakkında üç görüş vardır: 

a) Bu ayette bir takdim ve te'hir vardır. Buna göre ayetin takdiri, "Allah katında, 
yanında bulunan şahadeti gizleyenden daha zalim kim vardır?" şeklinde olur. Bu, 
tıpkı senin, "Şehâdeti saklayanlar topluluğundan olan Zeyd'den daha zalim kim 
olur?" sözün gibidir. Buna göre ayetin manası şöyledir: "Şayet İbrahim ve 
oğulları yahudi veya hristiyan olsalardı, sonra da Allah bu şahidliği gizlemiş 
olsaydı, şehâdeti gizleyenlerden herhangi biri, ondan daha zalim olmazdı. Fakat 
O'nun adaleti ve yalandan münezzeh olması sebebiyle bu imkânsız olunca bii 
durumun böyle olmadığını anladık." 

b) Ayetin manası şöyledir: "Ey yahudi ve hristiyan topluluğu, Allah'dan olan bu 
şahadeti gizlediğiniz için, sizden daha zalim kim olabilir?" Buna göre, 
ibaresindeki, harfi cerri şahadeti gizleyenle; ikinci görüşe göre de şahadetin 
kendisinden gizlendiği kimse ile alâkalıdır. Cenâb-ı Hak, sanki şöyle 
buyurmuştur "Yanında bir şahidlik bulunup da onu Allah katında yerine 
getirmeyip, aksine gizleyip saklayan kimseden daha zalim kim vardır?" 

c) ibaresindeki, harf-i cerri, âilfi lâfzına mütealliktir. Buna göre ayetin manası: 
"Kendisine Allah katından gelen şahadeti gizleyip inkâr edenden daha zalim olan 
kimdir?" şeklinde olur. Bu tıpkı birisinin başkasına, "Benim yanımda senden 
olan bir şahadet vardır" demesi gibidir. Yani "O, şahadeti senden duydum. O, 
şahadet senin tarafından geldi" demektir. 

Allah Teâlâ'nın, "Allah yaptıklarınızdan gâftl değildir" buyruğu, hertürlü va'idi 
içine alan bir sözdür. Cenâb-ı Hakk'ın, kendisinin gizlediğini ve açıktan yaptığını 
bildiğini, hiçbir şeyin O'na gizli kalmadığını, her işinin gerisinde Allah'ın 
mücâzâtının olduğunu, işi iyi ise iyilikle, yaptığı kötü ise kötülükle 
cezalandırılacağını düşünen kimse, göz açıp kapayacak kadar bir zaman bile 
korkusuz ve endişesiz olamaz. Görmüyor musun ki içimizden birisini hükümdar 
adına gözetleyen birisi bulunup da, o onun adetâ nefeslerini sayarsa, bu 
gözetleyen zahiri şeylerden başka bir şey bilemeyeceği hatde, gözetlenende 
bundan dolayı devamlı bir endişe bulunur. Buna göre, gizliyi ve en gizliyi bilen, 
herşeyi gözetleyen Rabb karşısında, o Rab böyle bir söz ile tehdid edip 


korkuttuğu zaman, onun halinin nasıl olacağını artık siz düşünün... [254] 


" Onlar bir ümmet idi geçti. Onların kazandıkları kendilerine ait sizin 
kazandığınız da size ait. Siz onların yaptığı şeylerden mesul olmazsınız" 
(Bakara. 141). 

Biliniz ki Hak Teâlâ, bu peygamberler hakkında yahudilerin iddialarını delillerle 
çürütünce, bunun peşisıra bazı sebeblerden dolayı bu ayeti getirmiştir: 

1) Bu, onlara bir va'z-u nasihat olsun ve onlar için caydırıcı birşey olsun, böylece 
de babalarının üstünlüğüne güvenmesinler diye getirilmiştir. Binaenaleyh herkes 
kendi yaptıklarına göre hesaba çekilir. 

2) Hak Teâlâ, maslahatlar (menfaatler) değiştiği için, size farz olan şeylerin 
aynısının onlara da farz kılınmasının yadırganamayacağı gibi, maslahatların 
değişmesinin ve Hz. Muhammed (s.a.s)'in sizi bir dinden başka bir dine 
geçirmesinin de yadırganamayacağını beyân etmiştir. 

3) Allah Teâlâ, bu ayetlerde bahsettiği peygamberlerinin yolunun güzelliğini 
anlatınca, delilin bununla tamam olmayacağını, tam aksine her insanın 
yaptığından mesul olacağını, öncekilerin isabet mi, hata mı ettikleri belli 
olmadığı için, öncekilerin yoluna tutunduğu vehmine düşerek hakkı terketme 
konusunda mazur sayılamayacaklarını beyân etmiştir. Çünkü öncekilerin 
yaptıklarının onlara ne faydası ne de zararı olur. Cenâb-ı Hak bunu, dinin 
yolunun taklid olduğu sanılmasın diye, açıklamıştır. 

Eğer "Ayet niçin tekrar edilmiştir?" denilirse, biz deriz ki: Bu hususta İki görüş 
vardır: 

a) Cenâb-ı Hak, daha önce geçen ayet ile, Hz. İbrahim'i ve onunla birlikte 
zikredilenleri kastetmiştir. Bu ayet ile ise, Yahudilerin atalarını kastetmiştir. 
Bunu Cübbâi söylemiştir. 

Kâdi ise: "Bu uzak bir ihtimaldir. Çünkü yahudi ve hristiyanların atatan açıkça 
bu ayetlerde zikredilmemiştir. Bu görüşte şüphe edilecek nokta şudur: Yahudiler, 
Hz. ibrahim ve oğullarının Yahudi dini üzere olduklarını söyleyince, sanki şöyle 
demiş oldular: "Onlar, yahudi olan atalarımızın yolunda idiler." Böylece onların 
ataları adetâ ayette zikredilmiş gibi oldu. Bundan dolayı da, "Onlar bir ümmet 
idi, geçti..." demesi ve onları belirlemesi caiz olmuştur" demiştir. Fakat bu izah, 
zoraki bir izahtır. Çünkü daha önce zikredilmiş olanlar Hz. İbrahim (a.s) ve onun 
oğullarıdır. Binaenaleyh Allah'ın, buyruğunun bu zikredilenlere âit olması 
gerekir. 

b) Zamanlar, durumlar ve mekânlar değişince, bir ayeti tekrar etmek abes olmaz. 
Buna göre Allah Teâlâ sanki şöyle demiştir. "Bu, ancak bir serdir. Bu sebeble, 
dini konularda peygamberlerin vasıfları herhangi bir kimseyi taklit etmelerinin 
caiz olmamasıdır. Binaenaleyh bu peygamberler topluluğu hakkında size söz 


düşmez. Çünkü onların kazandıkları onlara aittir. Hz. Muhammed (s.a.s) sizi 
neye davet ediyorsa, siz ona bakın, çünkü sizin için bu daha faydalı ve daha 


yararlıdır. Sizler ancak yaptıklarınızdan sorumlu tutulacaksınız. [255] 
Kıble'nin Değiştirilmesine ve Neshe Yönelen Yahudi İtirazı Başa Dön 


İnsanlardan kimi beyinsizler, "Onları, üzerinde bulundukları kıblelerinden 
çeviren nedir?" diyecekler.. De ki: Doğu da Allah'ındır, batı da.. O, dilediğini 
dosdoğru olan yola iletir" (Bakara. 142). 

Bil ki bu, yahudi ve hristiyanların, İslâm'ı tenkit etmek için zikretmiş olup da, 
daha sonra, "Nesh, ya cehaleti gerektirir veya cehalete nisbet edilmeyi.. Bu iki 
durum da Hakim olan Allah'a yakışmaz... Bu böyledir, çünkü iş, ya kayıttan hâli 
olur veya devam etmeksizin mukayyet olur.. Veyahut da devam kaydı ile 
mukayyed olur. Eğer kayıddan hâli ise iş, ancak bir defa gerekir. Bu takdirde de 
bundan sonra işin, öncekinin aksine gelmesi nâsih olmaz. Eğer "devam etmeme" 
kaydı ile kayıdlı ise, o zaman da birşeyden sonra, onun hilâfına gelenin onu 
neshedici (nâsih) olmayacağı açıktır. Eğer "devamlı olma" kaydı ile birşey 
mukayyed ise ve o şeyin, uzun müddet kalacağına ve sonra Cenâb-ı Allah'ın onu 
kaldıracağına delâlet eden bir lâfız zikredilerek, onun devamlı kalacağına inanılır 
İse, bu durumda Allah'ın bunu bilemeyip de, daha sonra bu işin farkına varmış 
olması gerekir. Eğer Allah Teâlâ, bunun devamlı olarak kalacağına delâlet eden 
bir lâfız zikrettiği halde, devamlı olarak kalmayacağını biliyor idi ise, bu Allah'a 
cehalet nisbet etmeyi gerektirir. Böylece neshin ya câhil olmayı veya cahil 
sayılmayı gerektirdiği ortaya çıkar ki her ikisi de Allah hakkında imkânsızdır. Bu 
sebeple Allah Teâlâ'nın bir hükmü neshetmesi imkânsız olur. Binaenaleyh Hak 
Teâlâ'nın ahkâmında neshin bulunduğunu söyleyen kimsenin batıl bir görüşe 
tutunmuş olması gerekir" diye ifâde ettikleri, ikinci şüpheleridir. 

Bu yolla yahudi ve hristiyanlar. kıblenin değiştirilmesi hususundaki ten-kidleri 
ile İslam'ı tenkide yönelmişlerdir. Sonra onlar, bu gerekçelerini birçok şüpheye 
dayayarak şöyle demişlerdir: "Biz neshi caiz görürsek, ancak maslahatların 
(menfaatlerin) değişmesi durumunda caiz görürüz. Bu hususta ise, diyebiliriz ki: 
Bütün yönler, Allah'ın mülkü ve mahlüku olmaları bakımından eşittirler. Bundan 
dolayı kıblenin bir yönden başka bir yöne çevrilmesi, faydası olmayan bir iştir. 
Bu sebeble de o, abesle iştigal sayılır. Abes ile iştigal etmek ise Hakim olan 
Allah'a yakışmaz. Bu da, bu değiştirmenin Allah tarafından olmadığını gösterir." 
Onlar, bu izahları ile, İslâm dinini tenkidi gaye edinmişlerdir. Biz şimdi ayetin 
lâfızlarının tefsiri hususunda konuşup, sonra da Cenâb-ı Hakk'ın Kur'ân-ı 


Kerim'de açıkladığı şekilde bu şüpheye cevap vereceğiz. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Beyinsizler şöyle diyecekler.." buyruğu hususunda iki izah 
vardır: 

1) Bu Kaffâl'ın tercihidir. Buna göre, bu fiil her nekadar gelecek zaman için ise 
de bazan geçmiş zaman için de kullanılır. Bu, tıpkı bir iş yapıp da, o hususta 
arkadaşlarından birisinin tenkidine maruz kalan bir insanın durumu gibidir.O, 
bu,tenkide karşı şöyle der: 'Ben onların yapmış olduğum iş hususunda, beni 
tenkid edeceklerini biliyorum." Bu, sözün tekrar ve iade edilecek bir pozisyonda 
olduğunu ifâde eder. Buna göre onlar, bu sözü bir kere söylemiş oldukları halde, 
ileride tekrar söyleyecekler. Bu izaha göre şöyle denilebilir..."İnsanlardan kimi 
akılsızlar bunu söyleyecekler ..." Nitekim o yahudiler bu sözü söyledikleri 
zaman bu ayetin nazil olduğuna dâir bazı rivayetler gelmiştir. 

2) Allah Teâfâ, onlar bu sözü söylemeden Önce, onların böyle söyleyeceklerini 
haber vermiştir. Bunun bazı faydaları vardır: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) bu sözü, söylemeden önce haber verince, bu gaybtan 
haber verme olur ki, bu bir mucizedir. 

b) Allah Teâlâ, önce bu hususu haber verip, sonra da Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
onu duyması, önceden haberi olmaksızın bu sözü duymasından daha az eziyet 
verici olur. 

c) Cenâb-ı Hak, önce bu sözü ona haber verip, sonra da bu sözle beraber 
cevabını zikrettiği zaman, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlardan bu sözü 
duyduğunda, onlara karşı cevabı hazır olmuş olur: Bu da, cevabı henüz hazır 
değilken bu sözü onlardan duymasından daha münasiptir. 

"Sefeh"kelimesinin aslına gelince.bunu, (Bakara, inayetinin tefsirinde 
açıklamıştık. Özet olarak diyebiliriz ki lehine ve aleyhine olan şeyleri 
birbirinden ayırdedemeyip, faydalı şeyleri bırakarak, kendisine zarar veren 
şeylere yönelen kimse hafiflik ve "sefeh" ile vasfedilir. Din hususundaki cehalet 
(sefeh), dünyevi meselelerdeki cehaletten daha zararlı olduğunda şüphe yoktur. 
Bu sebeple dünya işleri konusunda apaçık görüşten sapan kimseye "sefih" 
{akılsız beyinsiz) denilince, dininin işleri hususunda böyle olan kimse bu isme 
daha çok müstehaktır. Binaenaleyh, hiçbir kâfir yoktur ki "sefih" olmasın... 

Bu ismi, yahudilere, müşriklere, münafıklara ayrı ayrı ve hepsine birden vermek 
mümkündür. Müfessirlerden bir grub, bu görüşleri ayrı ayrı söylemişlerdir: 

1) İbn Abbas (ra) ve Mücâhid'e göre, bunlar yahudilerdir. Çünkü onlar.Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in kendi kıblelerine yöneldiğine seviniyorlar ve O'nun 
kendileriyle aynı kıbleye yönetmesinin, belki de bütün hususlarda kendilerine 
muvafakat etmeye yönelteceğini zannediyorlardı. Ne zaman ki kıble değiştirildi, 


onlar bunu yadırgadılar ve kederlenerek: "Muhammed (putperest) atalarının 
yoluna döndü, o onların dinine meyletti. Şayet o, bizim kıblemize yönelmeye 
devam etseydi, onun beklenen ve Tevrat'ta müjdelenen peygamber olduğunu 
anlardık" dediler. Bunun üzerine, Allah Teâlâ'nın bu tefsir ettiğimiz ayette 
söyleyeceklerini bildirdiği sözü söylediler. 

2) İbn Abbas (r.a) Berâ b. Azib (r.a) ve Hasan el-Basri ile Esamm'ın söylediğine 
göre, bunlar müşrik Araplardır. Bu böyledir, çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), 
Mekke'de iken Beytu'l-Makdis'e yönelmiştir. Müşrikler bu sebeple bundan 
sıkıntı duyuyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye gelip Kabe'ye yönelmeye 
başladığı zaman onlar, "Bize muvafakat etmeye mecbur kaldı. Eğer bu hal 
(kıble) üzere sebat ederse, onun için daha iyi olur" dediler. 

3) Bu ayette kastedilenler münafıklardır. Bu görüş Süddi'ye aittir. Münafıklar bu 
sözü yönlerden birinin, Kıble'nin Kudüs'e çevrilmesini gerektirecek makul bir 
sebeble diğer yönlerden ayrılamayacağını ileri sürürek, alay etme gayesiyle 
söylemişlerdir. Buna göre kıblenin değiştirilmesi, sırf abesle iştigal ve şahsi 
görüş ve arzu ile hareket etmektir. 

Biz "Süfeha" kelimesini münafıklara hamlettik. Çünkü bu isim münafıklara has 
bir kelimedir. Nitekim Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: "İyi bilin ki onlar 
(miinaüklar)dırsefihlerin tâ kendileri. Fakat bunu bilmezler..." (Bakara. 13). 

4) "Süfeha" kelimesine, bu sayılanların hepsi dahildir. Çünkü ayetteki bu lâfiz, 
başında umüm ifâde eden eliflâm bulunan âmm bir lâfızdır. Biz, bu kelimenin 
bütün kâfirler için kullanılabileceğini akli delil ile açıklamıştık. Ayet de buna 
delâlet eder. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, 

"Kendini bilmez (sefth)den başka kim İbrahim milletinden (dininden) yüz 
çevirir?" (Bakara, 130)sözüdür. Buna göre, bu kelimenin bütün bu kimselere 
şâmil olması gerekir. 

Kâdi ise şöyle demiştir: "Ayetten maksad, bu sözün onların hepsinder çıktığını 
açıklamaktır. Durum böyle olunca, (süfehâ) lâfzının umümi olduğum söylemek 
uzak bir ihtimal sayılmaz." 

Biz de deriz ki: Bu kadar bir şey, lâfzın ne umumi olmasına manidir, ne de 
hususi olmasını gerektirir. Daha doğrusu akla en yakın olan, bu gruplardan 
hepsinin bu sözü söylemiş olduğudur. Çünkü İslam düşmanları, dini yaralamak 
ve tenkid etmek karakterindedirler. Onlar fırsat buldukça, söyleyeceklerini 
mutlaka söylerler. 

Hak Teâlâ'nın, "Onları üzerinde oldukları kıbleden çeviren nedir?" ayetinde 


birçok mesele vardır: 1256) 


Birinci Mesele 


onu ondan çevirdi, dönderdi manasınadır. ifâdesinin,zıddı mana taşır. Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Kim öyle bir günde onlara arka çevirirse.." (Ental, 16) ayeti de bu 
manadadır. Tefsir ettiğimiz ayetteki, sözü, istihza ve taaccüb yollu bir sorudur. 


(257) 


Değişmeden Önce Kıblenin Neresi Olduğu Meselesi: Başa 
Dön 


Buradaki "yüz çevirme" hususunda iki görüş vardır: 

1) Bu goruş mufessırlerın üzerinde ittifak ettikleri meşhur bir görüştür: Kıble, 
Beytu I-Makdıs den Ka be yonune çevrilince, kafirler muslumanları kınayarak 
şöyle dediler: "Onları üzerinde oldukları Kıblelerinden dönderen sebep 
nedir?" Buna göre ayetteki, ifâdesindeki, zamiri Peygamber (s.a.s) ve 
mü'minlerin yerini tut maktadır. 

Müslümanların daha önce yöneldikten kıble Beytü'l-Makdis idi. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, Medine'yö gittikten sonra kıbleyi ne zaman değiştirdiği hususundaki 
rivayetler çok çeşitlidir. Enes b. Malık (r.a)'den rivayet edildiğine göre, hicretten 
dokuz veya on ay sonra; Muaz (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, onüç ay ay 
sonra; Katâde'den rivayet edildiğine göre onaltı ay sonra ve İbn Abbas (r.a) ile 
Bera b. Âzib (r.a)'den rivayet edildiğine göre onyedi ay sonradır. Bu son görüş 
bizce, diğerlerinden daha sağlam ve mazbuttur. Bazı kimselerden ise kıblenin, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in Medine'ye hicretinden on-sekiz ay sonra tahvil edildiği, 
rivayet edilmiştir. Vâkıdi, kıblenin onyedinci ayın başlagıcında, Receb ayının 
ortasında Pazartesi günü tahvil edildiği söylemiştir. Diğer bazıları ise, hicretten 
iki sene sonra kıblenin değiştirildiğini söylemişlerdir. 

2) Ebu Müslim'in görüşüdür: Buna göre, Hak Teâlâ'nın kıbleyi, Beytü'l- 
Makdis'den Kâ'be'ye çevirdiğine dâir haber sahih olunca, kıblenin 
değiştirildiğine hükmetmek gerekir.Şayet bu olmasaydı, ayetteki, (üzerinde 
oldukları) ifâdesi ile, "Yani sefihlerin üzerinde oldukları" manası murad edilmiş 
olabilirdi. Çünkü onlar ancak yahudilerin ve hristiyanlann kıblesini biliyorlardı. 
Yahudilerin kıblesi batıya, hristiyanlarınki ise doğuya doğru idi. Herhangi bir 
yöne yönelmedikçe, kendi namazlarını kılmak adetleri değil idi. Onlar, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in Kâ'be'ye doğru yüzünü çevirdiğini görünce, bu 
yadırgamakta oldukları birşey olduğu için şöyle dediler: "Bir kimse bizce kıble 
olarak bilinen şu iki yönden başka bir yöne naşı! yönelebilir?" Bunun üzerine, 


Allah Teâlâ onlara cevaben "De ki: doğu da Allah'ındır, batı da.." (Bakara. 142) 
buyurdu. 
Bil ki Ebu Müslim, gerçekten doğru söylemiştir. Çünkü bu zahir rivayetler 


olmasaydı, bu ifâde başka manalara da gelebilirdi. [258] 
Üçüncü Mesele 


Kaffâl şöyle demiştir: "Kıble, insanın yüzünü dönderdiği cihet, yön demektir. Bu 
kelime, masdarından gelmektedir. Kıble'ye "kıble" denmesinin sebebi, namaz 
kılan kişi o yönü, o yön de namaz kıian kimseyi karşısına aldığı içindir." 

Kutrub ise şöyle demiştir: "Araplar konuşmalarında, "onun sığınacak bir yeri 
yoktur" manasında, derler." Yine bu kelimenin, istikbâle (yönelme) masdarından 
alındığı da söylenmiştir. Bir başkası şöyle demiştir: İki adam karşı karşıya (yüz 
yüze) geldikleri zaman, herbiri, diğerinin kıblesi olur. Muhdesün!2591 grubuna 
giren bir şair, 

"Senin sığınağını kendime bir durak ve sığındığım her yerde orayı kıble 
edindim." [260] 


Allah'ın Emirlerinin Sebeblerini Araştırmak Gerekmez Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "De ki doğu da batı da Allah'ındır" buyruğu, bu şüpheye 
verilen ilk cevaptır. Bü sözün anlattığı şudur: Bütün yönler mülk ve milk 
itibarıyla Allah'ındırlar. Bu sebeple onlardan hiçbirisi zâtı gereği kıble olmaya 
hak kazanamaz. Ancak Allah onlardan birini kıble yaptığı için, o kıble olabilir. 
Durum böyle olunca kıbleyi bir yönden diğer bir yöne döndürmesi hususunda 
Hak Teâlâ'ya itiraz edilemez. 

Eğer, "Kıblenin önce belirlenip, daha sonra da başka bir cihete döndü- 
rülmesindeki hikmet nedir?" denirse, deriz ki: Kıblenin önceden tayini 
(belirlenmesi) meselesinde Ehl-i Sünnet ile Mutezile arasında şiddetli bir 
anlaşmazlık vardır. Ehl-i Sünnet Allah Teâlâ'nın hükümlerinin sebeblerini 
araştırmak gerekmediğini söyleyip, buna birkaç yönden delil getirmişlerdir. 

1) Bir maksaddan dolayı bir iş yapıldığında, ya bu işi yapan kimse için bu 
maksadın bulunması, bulunmamasından daha evlâdır, veyahut da böyle olmayıp 
o maksadın olması ile mevcud olmaması, bu kişiye nisbetle müsavidir. Şayet 
birinci ihtimal söz konusu olursa, o işi yapanın zâtı eksik olmuş ve başkasıyla 
tamamlanmış olur ki bu Allah hakkında imkânsızdır. İkinci yani müsavat 
ihtimali söz konusu olması takdirinde ise maksad ve müreccih olması mümkün 
olmaz. 

Biri çıkıp şöyle diyebilir: "Ona göre bu gayenin varlığı veya yokluğu müsâvi 
olabilir. Fakat bir başkası için varlığı yokluğundan daha faydalı ise, hikmetli 
kimse, başkasına fayda sağlamak için onu yapar." Cevaben deriz ki: Faydanın 
başkasına râci olması ile kendisine raci olmaması Cenâb-ı Allah'a göre müsavi 
midir, değil midir? İşte o zaman yine mezkür taksim tekrar geri gelir (aynı yere 
dönülür). 

2) Bir gaye için, bir iş yapan kimse, o vasıta olacak iş olmaksızın, maksadını 
elde etmeye ya kadirdir veya kadir değildir. Eğer kadir ise, bu işi ona vasıta 
yapması abes olur. Eğer kadir değilse, bu, aciz olmak manasına gelir ki, bu Allah 
Teâlâ hakkında düşünülemez. 

3) Cenâb-ı Hak, bir gayeden ötürü bir iş yaptığında, eğer bu maksad (gaye) 
kadim ise, o kadim olduğu için, fiilin de kadim olması gerekir ki bu imkânsızdır; 
Eğer bu maksad muhdes (sonradan olma) ise, onun sonradan tahakkuk 
ettirilmesi bir başka maksada (gayeye) dayandırılmış olması gerekir ki bu devr-i 
fâsid ve teselsülü doğurur. Bunlar da imkânsızdır. 

4) Alemin ihdasının daha önce veya daha sonra değil de, muayyen bir akte tahsis 
edilmesi,eğer önce veya sonra değil de onun bu vakte tahsis edilmeşini 


gerektiren bir hikmetten doayı ise, bu hikmetin niçin başka bir vakitte değil de 
bu vakitte meydana geldiğinin sebebini sormak gibidir. Bunlardan birisi, bir 
müreccihten müstağni olursa, diğeri de böyle olur; bir müreccihe muhtaç olursa, 
diğeri de böyle olur. Eğer bu bir hikmete dayanmazsa, bu durumda Allah'ın fail 
ve yaratıcı oluşunun bir hikmet ve maksada dayanması geçersiz olur. 

5) Meydana gelen bütün hayr, şer, küfr, iman, taat ve isyanın, Allah'ın kudreti ve 
iradesi ile meydana geldiğine delâlet, daha önceden geçmiş olan delillerde 
Allah'ın her fiilinin bir maksada mebni olduğu görüşünü iptal eder. Çünkü, kulda 
küfrün yaratılması ve bu küfürden dolayı da ona devamlı olarak azab edilmesi 
hususunda Allah'ın kula ait bir maksad (kulun lehine bir fayda) güttüğü 
söylenemez. 

6) Ezelde, muayyen bir fiili yaratmasına Allah'ın kudret ve iradesinin taalluk 
etmesi, ya caiz veya vâcib olur. Eğer bu caiz olursa, bu başka bir müessire 
muhtaç olur ki, burada teselsül gerekir; bir de kadim olana yokluğun nisbet 
edilmesinin doğru olması gerekir.. Eğer vâcib olursa, vâcib zaten sebeplendi- 
rilemez. 

Binaenaleyh, bu izahlar ışığı altında bize göre, Allah'ın fiil ve hükümlerini bir 


takım sebeb ve geyelere bağlamanın imkânsız olduğu ortaya çıkar.12601) Durum 
böyle olunca, O'nun fâiliyyet ve yaratıcılığı, sırf ilâh oluşu, kudreti, hükmünün 
geçerliliği ve hükümran olmast ile tahakkuk eder İşte Allah'u Teâlâ'nın, "De ki, 
doğu da Allah'ındır, batı da!" sözünün açıkça delâlet ettiği husus budur. Çünkü 
Allah, neshin mümkün olmasını Kendisinin doğu ve batının mâliki olmasına 
bağlamıştır. 

Mülkiyyet ise, Allah'ın Mutezilenin dediği gibi, hikmete bağlanamaz.. Böylece 
bu ayetin bütün açıklığıyla bizim görüş ve kanaatimizin delili olduğu ortaya 
çıkmış olur. 

Mu'tezile'ye gelince, onlar şöyle demişlerdir: Deliller, Allah'u Teâlâ'nın hakim 
olduğuna delâlet edip, hakim olanın fiillerinin ise maksad ve gayelerden hali 
olması caiz olmayınca, biz Hak Teâlâ'nın bütün ful ve hükümlerinde bir hikmet 
ve maksadın olduğunu anlamış oluruz. 

Sonra bu hikmet ve maksatlar bazan bize açık olur, bazan da kapalı olur. 
Kıblenin bir cihetten başka bir cihete döndürülmesinin bizim için açık olmayan, 
birtakım gizli ve saklı maksatlardan dolayı olması mümkündür. Durum böyle 
olunca, Kıble'nin bu tahvilinden dolayı İslâm dinini ta'n etmek imkânsız olur. 


[262] 


Kıblenin Varlığındaki Hikmetler Başa Dön 


Bu hükmün tafsilâtlı olarak açıklanmasıyla ilgilidir. 

Bitmek gerekir ki bu gibi konular, kati olamazlar. Tam aksine, olsa olsa ihtimali 
olan birtakım şeyler olurlar. 

Namazda kıblenin tayini hususuna gelince, âlimler bu hususta bazı hikmetler 
zikretmişlerdir. 

a) Allahu Teâlâ insanda mücerred ve akli olan şeyleri idrak edecek bir akli 
meleke ile bedenler âleminde etkin olan bir tahayyül kudreti yaratmıştır. Bu akli 
kuvvet, hayali kuvvet ile beraber olup, ondan pek nadir olarak ayrılır. İnsan, 
mücerred ve akli her şeyi zihninde hazır tutmaya çalıştığında, onun bu akli 
manalar için zannettiği birtakım hayali şekiller meydana getirmesi gerekir. 
Böylece bu hayali şekiller, o akli manaları kavramaya yardım etmiş olurlar. İşte 
bu sebepten dolayı mühendis bir proje yapmak istediği zaman, onun, his ve 
hayâlin bu külti hükmü idrak etmeye yardımcı olabilmeasi için, muayyen bir 
şekil ve belirli bir biçim meydana getirmesi gerekir. 

Zayıf bir kul, azametli bir hükümdarın meclisine girdiğinde, onun yüzünü 
mutlaka o melike dönmesi, ona arka dönmemesi, onu en güzel şekilde tavsif 
itmesi ve ona son derece hizmet ve itaatta bulunması gerekir... Binaenaleyh 
amazda kıbleye teveccüh etmek, bu kimsenin hükümdara yönelip, ona sırt 
Jönmemesi gibi olur. Namazda okunan dualar da, ona övgü ve medh yerine; rükü 
ve sücüd ise, melike hizmet etmek yerine geçer.. 

b) Namaz kılmaktan maksat, kalbin huzuru, yani Allah'ın huzurunda olduğunu 
bitmesidir. Bu huzur ise, ancak sükünet, başka şeylere iltifat etmemek ve 
kıpırdamamakla olur. Bu da ancak, kişinin bütün namazlarında muayyen bir 
istikâmete yönelmesiyle elde edilir. İnsanların vehminde bazı yönlerin 
diğerlerinden daha şerefli olduğu yerleşince, o cihete dönmek daha uygun olur. 
c) Allahu Teâlâ mü'minlerin birbirleriyle ülfet ve uyum içinde olmalarını sever. 
Bu nimetini onlara, şu ayetinde hatırlatmaktadır: 

"Allah'ın size olan nimetini hatırlayınız. Hani siz düşmanlar idiniz de, Allah 
kaiblerinizi birleştirdi; O'nun nimeti sayesinde siz de kardeş oldunuz." (A.imran, 
103). Eğer onlardan herbiri namazında başka başka yöniere yönelmiş olsaydı, bu 
onlar arasında açık bir ihtilâf bulunduğu vehmini verirdi. İşte böylece Cenâb-ı 
Hak, bu sebeple aralarında bir uyum meydana gelsin diye, onlara muayyen bir 
yön tesbit etmiş ve onların hepsinin o tarafa yönelmelerini ermetmiştir. Burada, 
Allahu Teâlâ'nın, hayırlı fiiller hususunda kulları arasında bir uyum olmasını 
sevdiğine bir işaret vardır. 

d) Allahu Teâlâ Kâ'be'yi, "Evim" diyerek kendine nisbet etmiştir. Mü'minleri de, 


kulluk sıfatıyla yalnız kendisine nisbet etmiştir. Bu.her iki izafet de, tahsis ve 
tekrim, şereflendirmek içindir. Buna göre Allahu Teâlâ sanki, "Ey mü'min, sen 
benim kulum; Kabe evim, namaz bana yapılan hizmetimdir. Binaenaleyh, bana 
hizmet hususunda, yüzünle benim evime; kalbinle de bana yönel!" demiş 
olmaktadır. 

e) Alimlerden bazıları, "Yahudiler kıbleye yöneldiler.. Çünkü Allah'ın Musa'ya 
olan nidası o cihetten gelmişti.. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sen batı yakasında 
değildin..." (Kasas, 44) ayetinde zikredilen durumdur. Hristiyanlar da, doğuya 
yönelmişlerdi. Çünkü Hz. Cebrail, "Kitab'da Meryem'i an! Hani O, ailesinden 
ayrılarak doğudaki bir yere çekilmişti!" (Meryem, 16) ayetinin de gösterdiği 
gibi, doğu tarafından Hz. Meryem'in yanına gelmişti. 

Mü'minler ise Kabe'ye yönelmişlerdir; çünkü bu Kabe, Allah'ın dostunun, Hz. 
İbrahim'in kıblesi; Allah'ın sevgili habibi Hz. Muhammed (s.a.s)'in doğduğu yer, 
bir de burası, Allah'ın saygın kıldığı bir yerdir." demişlerdir. 

Bazılarıysa şöyle demiştir: "Hristiyanlar, nurların doğduğu yere yönelmişlerdir. 
Biz müslümanlarsa nurların efendisi olan Hz. Muhammed (s.a.s)'in doğduğu 
yere yöneldik.. Değil mi ki bütün nurlar O'nun nurundan yaratılmıştır." 

f) Alimler şöyle demişlerdir: "Kabe yerin göbeği ve ortasıdır. İşte bu sebepten 
dolayı Allahu Teâlâ bütün kullarına namazlarında yerin ortasına yönelmelerini 
emretmiştir. Bu da, her şeyde adaletin gerekli olduğuna işarettir, fşte bu sebepten 
ötürü Cenâb-ı Hak yerin ortasını maklukâtının kıblesi kılmıştır." 

g) Allah'u Teâlâ Kabe'ye yönelmeyi emrederek, Hz. Muhammed (s.a.s)'i 
sevdiğini ortaya koymuştur. Bu böyledir, çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), yahu- 
dilere muhalefet etmek için, uzun bir müddet bunu arzulamıştı. Bundan ötürü de 
Cenâb-ı Hak: Biz, yüzünü çokça semaya doğru çevirdiğini görüyoruz.. Andolsun 
ki biz seni, hoşnud olacağın bir kıbleye döndüreceğiz.. Şimdi sen, yüzünü 
Mescid-i 

Haram tarafına çevir" (Bakara, 144) ayetini indirmiştir. 

Halk deyişinde, bir kimse bir başkasını sevmekle nitelendirildiği zaman temsili 
olarak şöyle denilir: "Falanca falancaya sevgisinden dolayı kıblesini değiştirdi.." 
Allahu Teâlâ da sevdiği Hz. Peygamber (s.a.s) için kıbleyi hakiki manada 
değiştirdi ve, "Seni memnun olacağın bir kıbleye döndüreceğiz" buyurdu da; 
"Benim razı (memnun) olacağım bir kıbleye seni döndüreceğim" demedi. 
Burada, Hak Teâlâ'nın sanki şöyle dediğine bir işaret vardır: "Ya Mu-hammed, 
herkes benim rızamı talebederken, ben her iki dünyada da seni hoşnud etmeyi 
istiyorum. Dünyada seni hoşnud etmenin delili, şu zikrettiğimiz kıblenin 
değiştirilmesi meselesidir. Ahirette seni hoşnud etmeyi istemem ise, "Rabbin 


sana verecek, sen de razı olacaksın" (Duha, 5) ayetinde beyân edilen haldir." 
Burada fakirlerin şerefli olduğuna da bir işaret vardır. O da şudur; Allah Teâlâ 
fakirleri kovma ile kıbleden yüz çevirmeyi bir tutarak fakirleri kovma hususunda 
Cenâb-ı Hak: "Sen o (fakirleri) yanından kovarsan zalimlerden olursun." 
(Enam.52) buyurmuştur; Kıbleden yüz çevirme hususunda "Sana itim geldikten 
sonra, eğer onların neva ve heveslerine uyarsan, şüphesiz zalimlerden olursun" 
(Bakara. 145) buyurmuştur. Sanki Hak Teâlâ, "Kabe senin yüzünün (rızanın) 
kıblesi, fakirler ise benim rahmetimin kıblesidir. Binaenaleyh senin yüzünün 
kıblesinden yüz çevirmen zalim sayılmanı gerektiriyor, O halde benim 
rahmetimin kıblesinden yüz çevirmek ya nasıl olur?" buyurmuştur. 

h) Arş, Arşı yüklenen meleklerin; Kürsi Berere (Mukarreb) meleklerin; Beyt-i 
Ma'mür, kâtib meleklerin; Kâ'be mü'minlerin; Hak da mütehayyir mü'minle-rin 
kıblesidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Nereye dönerseniz, oradadır Allah'ın yüzü 
(rızası, razı olduğu kıblesi)"'(Bakara. 115) buyurmuştur. 

Arş'ın nür (ışık) dan; Kürsi'nin inciden ; Beyt-i Ma'mür'un yakuttan; Kabe'nin ise 
beş dağdan yaratılmış olduğu sabit olmuştur. Bu beş dağ Sina, Zey-tâ, Cüdi, 
Lübnan ve Hira dağlarıdır. Buradaki incelik şöyledir: Cenâb-ı Allah sanki şöyle 
buyurmuştur: "Eğer üzerinde bu dağlar kadar günahın olsa ve hac niyetiyle 
Kâ'be'ye gelsen veya Ka'be'ye müteveccih olarak namaz kılsan, sen günahlarını 
affettirmiş ve bağışlatmış olursun." Bu konuda söylenen gö- hpnsi bunlardan 


ibarettir. Kuvvetli olan görüş birincisidir. [263] 
Kıblenin Değiştirilmesindeki Hikmet Başa Dön 


Birinci mesele, kıblenin bir yönden başka bir yöne döndürülmeşindeki hikmet 
hakkındadır. Biz, bu döndürmenin yadırgandığı hususunda, kâfirlerin 
şüphelerinden bahsetmiştik. Bu şüphe şudur: "Yönler, hertürlü sıfat bakımından 
eşit olduğu için, kıblenin bir yönden diğerine döndürülmesi sırf abestir ki bu 
Hakim Allah'ın fiillerinden değildir." Buna şu şekilde cevap veririz: Ehi-İ 
Sünnet'e göre, Allah Teâlâ'nm hükümlerini herhangi bir hikmete bağlamak 


gerekmez. Buna göre durum açıktır. [264] 
Mutezilenin Bu Konudaki İzahı 
Mu'tezile'nin bu hususta iki izahı vardır: 


a) Farklı cihetlere göre farklı faydaların bulunması imkânsız değildir. Bu birkaç 
bakımdan izah edilebilir: 


1) Bazı insanların kafalarında, mesela Kâ'be'yi Hz. İbrahim'in yaptığı ve ona 
saygı duyduğu için, Kâ'be cihetinin, diğer yönlerden daha şerefli olduğu fikri 
yerleşince, bu insanlar oraya yöneldikleri zaman, daha saygılı ve huşülu olurlar 
ki bu da elde edilmek istenen bir faydadır. 

2) Kâ'be'nin inşa edilmesi Araplar için büyük bir devlet (servet ve prestij) sebebi 
olduğu için, Araplar oraya daha fazla saygı duymuşlardır. 

3) Yahudiler, "Biz size kıbleyi öğretmeseydik, siz kıblenin ne olduğunu 
bilmezdiniz" diyerek, müslümanlar Beyt-i Makdis'e yönelirken ayıplayınca bu, 
müslümanların zihinlerinin bulanmasına sebeb olmuştur. Bu bulanma da huşu ve 
huzüu bozan bir husustur. İşte bu sebebten dolayı, o kıbleyi değiştirmek münasib 
olmuştur. 

4) Kâ'be, Hz. Muhammed (s.a.s)'in doğup büyüdüğü yerdir. Bundan dolayı 
Kâ'be'ye saygı duymak, Hz. Peygamber (s.a.s)'a saygı duymayı gerektirir ki, bu 
güzel bir şeydir. Çünkü onların kalelerinde Hz. Muhammed (s.a.s)'e olan 
saygıları kök salınca, din ve şeriat hususunda Resülullah'ın emir ve yasaklarını 
daha kolay ve çabuk kabul ederler. Matluba götüren şey de matlub-tur. 
Binaenaleyh kıblenin değiştirilmesi yerinde olmuştur. 

5) Allahu Teâlâ bunu, "Sentn üzerinde olduğun (Ka'be'yi) kıble yapmamız 
ancak, peygambere uyanları (uymayıp) ökçesi üzere dönenlerden ayır-detmeniz 
içindir" (Bakara, 143) ayetiyle açıklamıştır. Böylece Allah Teâlâ onlara, 
Mekke'de iken müşriklerden ayrılsınlar diye Beyt-i Makdis'e yönelmelerini; 
Mekke'den Medine'ye hicret edince, Medine'de de yahudiler bulunduğu için 
yahudilerden ayrılsınlar diye Kâ'be'ye yönelmelerini emretmiştir. 

Allah Teala'nın, O dilediğini sıratı müstakime hidâyet eder" buyruğuna gelince, 
"hidayet" ile ilgili izah daha önce geçmiştir. Mutezile şöyle demiştir: "Hidayet; 
ulaştıran bir delâlet etmedir. Buna göre ayetin manası: "Allah Teâlâ, kulları 
kendileri için en faydalı olan şeye götürür" şeklinde olur. Sırat-ı Müstakim, 
insanların tutması halinde, onları cennete ulaştıran yoldur." Ehl-i Sünnet alimleri 
ise: "Bu hidayetten maksad, ya davettir, ya delâlet (yol gösterme) veya o konuda 
bir ilim meydana getirmektir. İlk ikisi bâtıldır. Çünkü ilk iki husus bütün 
mükellefler için yapılmıştır. Bu sebeble bu hidayeti üçüncü manada anlamak 


gerekir. Bu da hidayet ve delâletin, Allah tarafından olmasını gerektirir. 1265) 


"Böylece sizi (Ey Muhammed Ümmeti) vasat (orta, mutedil) bir ümmet yaptık, 
tâ ki insanlara karşı siz şahidler olasınız ve bu peygamber deksize tam bir şâhid 
olsun diye..." (Bakara, 143) 


Bil ki bu ayette birkaç mesele vardır: [266] 


deki Benzetme Yönü Nedir? Başa Dön 


ifâdesindeki kâf harfi teşbih (benzetme) kâfidir. Öyle ise, kendisine benzetilen 
nedir? Bu hususta bazı görüşler vardır: 

a) Bu, manası ile ilgilidir. Yani "Size, hidayetimizle in'amda bulunduğumuz gibi, 
sizi vasat bir ümmet olarak yaratarak da in'amda bulunduk" demektir. 

b) Ebu Müslim'in görüşüne göre mana şu şekilde otur: "Sizi kıblelerin en ortası 
bir kıbleye çevirdiğimiz gibi, aynı şekilde orta (vasat) bir ümmet yaptık." 

c) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Andolsun ki biz onu dünyada seçtik" (Bakara, 130) 
ayetinde, Hz. İbrahim hakkında söylediği hususa râcidir. Yani, "Biz onu dünyada 
seçtiğimiz gibi, aynı şekilde sizi de orta bir ümmet kıldık" demektir. 

d) Bana göre ayetin takdiri şu şekildedir: "Doğu da Allah'ındır, batı da. Bu 
yönler Allah'ın mülkü ve milki olmaları bakımından müsavi oldukları halde, 
Cenâb-ı Hak bir lüftu ve ihsant olmak üzere bir kısmını, kıble yaparak daha fazla 
şereflendirip yüceltmiştir. Aynen bunun gibi, bütün insanlar da Allah'ın kulu 
olma bakımından müşterektirler. Ancak Cenâb-ı Hak bu ümmet-i Muham-med'e, 
-mecbur olmaksızın- kendisinden bir lütuf ve ihsan olarak, daha çok şeref verip, 
daha çok ibâdete tâytk görmüştür. 

e) Zamirin merci'i meşhur ve ma'rüf olunca, bu merci' bazen zikredilmek-sizin 
de, zamir zikredilebilir. Tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki biz onu. Kadir 
gecesinde inzal ettik" (Kadir, 1) ayetinde olduğu gibi sonra Cenâb-ı Hakk'ın 
dilediği kimseleri aziz ve istediği kimseleri zeltl kılmaya kadir olan bir zât 
olduğu herkesçe bilinen ve meşhur olan bir husustur. Buna göre O'nun, ifâdesi, 
yani, "Kendisinden başka hiç kimsenin kadir olamayacağı şu hayret verici 
meydana getirme ve yaratması gibi, aynı şekilde biz sizi orta bir ümmet yaptık, 


kıldık" anlamına gelir. [267] 
"Vasafın Mânası" 


Bil ki, (el-vasat) kelimesi, isim olduğu zaman Hak Teâlâ'nın tıpkı, (Bakara, 143) 
ayetinde olduğu gibi ortadaki sin harfi harekelenir. Zarf olduğu zaman ise, ortası 
sakin olur. Mesela "Topluluğun ortasına oturdum" ifâdesinde olduğu gibi... 
Alimler, kelimesinin açıklanması hususunda ihtilâf ederek, şu hususları 
zikretmişlerdir: 

1) (âdil, dosdoğru) demektir. Bunun delili ayet, haber, şiir, rivayet ve mânadır. 
Ayetten delile gelince bu, Hak Teâlâ'nın, "Yani "en âdilleri dedi..." (Kalem. 28) 


kavlidir. 

Haberden delile gelince bu Kartal'ın Sevri'den; Sevri'nin Ebü Said el-Hudri'den; 
onun da Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayetine göre, Hz. Peygamber, ifâdesini, 
diyerek tefsir etmiştir. 


Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "işlerin en hayırlısı en vasat olanıdır"[268] yani en 
doğru ve dengeli olan... buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in neseb cihetinden 
Kureyş'in en vasatı, yani en âdil ve dengeli. en o seçkin olan olduğu 
söylenirdi. Hz. Peygember (s.a.s) da şöyle buyurmuştur: "En adil ve en 
dengeli metoda yapışın.) 

Şiirden bunun delili Züheyr'in şu sözüdür: "Onlar, gecelerin birinde büyük 
belalar geldiğinde halkın, hükümlerine razı olduğu âdil kimselerdir." 

Bunun nakilden (dilden) olan deliline gelince, Cevheri, Sıhâh adlı lügatinde, 
ayetindeki, kelimesini, âdil manasına almıştır. Aynısını Ahfeş, Halil ve Kutrüb 
da söylemişlerdir. 

Bunun mana bakımından delili, bir-kaç yöndendir: 

a) her iki uçtan uzak olma manasında hakikat olarak kullanılır. Şüphe yok ki iki 
aşırı uç olan ifrat ve tefrit, kötüdürler. Buna göre ahlâki bakımdan mutavassıt 
olan, her iki uçtan uzak olur, böylece de dengeli ve faziletli olmuş olur. 

b) Allah, adaleti "vasat" diye adlandırmıştır. Çünkü adalet, iki davalıdan birine 
meyletmez. O halde âdil kimse, iki taraftan birisine meyletmeyen kimsedir. 

c) Cenâb-ı Allah'ın, "Aynı şekilde sizi vasat (orta) bir ümmet kıldık" buyruğu ile 
maksadı, hiç şüphe yok ki ümmet-i Muhammed'i övmektir. Çünkü O'nun, bir 
vasfı zikredip onu, kendisi için onları şahidler kılmasına adetâ sebeb kılması, 
daha sonra da Resülü'nün şahadetini buna atfetmesi, bu ancak bir-medih olursa 
caizdir. Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, lâfzından maksadının, din huşunda medhi 
ifâde eden birşey olduğu ortaya çıkmış olur. Hak Teâlâ-nın onları "şahidler" 
kabul etmesi, ancak onların âdil olmaları durumunda caiz olur. Bu sebeble, 
(vasat) kelimesinden, "adalet" manasının kastedilmiş olması gerekmiştir. 

d) Birşeyin en dengeli yeri, onun ortasıdır. Çünkü onun diğer uçlara nazaran 
durumu, düz ve denge üzere oluşudur. Uçlara (kenarlara) gelince, onlar daha 
çabuk bozulur ve dengesini kaybeder. En orta kısım ise korunmuş ve kuşatılmış 
vaziyettedir. Orta hakkında bunları söylemek doğru olunca, o, sanki hiçbir tarafa 
meyletmeyen, tamamen dengeli olan şeyden ibaret olmuş olur. 

2) (vasat), herşeyin seçkini ve iyisi manasınadır. Alimler bu açıklamanın bazı 
sebeblerden ötürü, bu ikinci görüşün daha evlâ olduğunu söylemişlerdir: 

a) "Vasat" lâfzı cansızlar için de kullanılır. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: 
"Mekke'de, haccımı yapabilmek için, bedevi bir Araptan bir deve kiraladım. O 


bana, "yani, bana dinarların en iyilerinden ver, dedi." Halbuki adalet vasfı cansız 
varlıklarda bulunmaz. Binaenaleyh, (vasat) kelimesini "iyi" manasına almak 
daha uygundur. 

b) "Vasat" kelimesini iyi, güzel manasına almak, Hak Teâlâ'nın, 

"Sizte? insanlar İçin çıkarılmış olan en hayırlı ümmetsiniz" (a. imran, 110) 
ayetine de uygundur. 

3) Bir kimse, dediği zaman, bunun manası, "O bizim en faziletlimizdir" yani o 
adam, onların içinde, tıpkı gerdanlığın ortasındaki kıymetli mücevher gibidir. Bu 
benzetmenin aslı şudur: Tebaa, ortalarında bulunan reislerinin etrafını sarar ve 
onu aralarına alırlar.. İşte bu manadan dolayı, (vasat) lâfzı kullanmıştır. 

4) Ümmet-i Muhammed'in din hususunda ifrat ile tefrit arasında; hâdiseler 
hususunda da çok ileri gitmekle çok geri kalmak arasında mutedil ve dengeli 
olmaları manâsında onlara, denilmesi caizdir. Çünkü ümmet-i Mu-hammed, 
hristiyanların çok aşırı giderek Allah'ı bir oğul ve ilâh tutmak; yuhu-dilerin de 
peygamberleri Öldürüp, kitapları değiştirmek, vb. hususlarda günahlar irtikâb 
etmek gibi kusurları işlememişlerdir. 

Bu görüşler birbirine zıt olmayıp, birbirine yakın olan görüşlerdir. Allah en 
iyisini bilir. 

Alimlerimiz bu ayetle, kulun fiilini Allah'ın yarattığına istidlal etmişlerdir. 
Çünkü bu ayet, bu ümmetin adaletinin ve onların hayırlı olmalarının, Allah'ın 
yapması ve yaratması ile olduğuna delâlet etmektedir. İşte bu mezhebimiz için 
açık bir delildir. 

Mutezile ise şöyle demiştir: Cenâb-ı Hakk'ın bu "yapması, kılmasından murad, 
ümmet için onları yarattığf zaman, gerek sözlerinde, gerekse amelleri hususunda 
onların doğruyu tercih edeceklerini bildiği lütuf ve ikram fiilleridir. 

Âlimlerimiz buna şu açıklamalarla cevap vermişlerdir: 

1) Bu, ayetin zahirini terketmektir. Bu ise, ayeti zahirine hamletmenin mümkün 
olmadığına deliller bulunduğu zaman kendisine müracaat edilecek bir yoldur. 
Ancak biz, akli delillerin sadece bizden yana olduğunu beyan etmiştik. Bu 
konuda Mu'tezile'nin söyleyebileceği en son söz, onların medh-zem, sevâp-ikâb 
gibi hususlara tutunmalarıdır. Biz defalarca, bu yolun onlartn kendi esaslarına 
göre "ilim ve sebep" meseleleriyle çelişki teşkil ettiğini açıklamıştık. Çelişkili 
olan söze ise kesinlikle iltifat edilmez. 

2) Allahu Teâlâ bu ayetten önce, "Dilediğini dosdoğru olan yola iletir" (Bakara, 
142) buyurmuştur. Allahu Teâlâ'nın dilediği kimseleri hidâyete iletip, dilediği 
kimseleri de iletmemesi hususunda, bu ayetin bizim görüşümüz için delil teşkil 
ettiğini açıklamıştık. Binaenaleyh, bu iki ayetten herbiri diğerinin manasını te'kid 


etsin diye, bu ayeti de aynı mânaya hamletmek gerekir. 

3) Bütün varlıklar için Allahu Teâlâ'nın kudreti dahilinde olan lütuf fiillerinin 
hepsini, Allah halketmiş, yaratmıştır. Durum böyle olunca, bunu, bu manayı sırf 
mü'minlere tahsis etmenin hiçbir manası yoktur. 

4) Allahu Teâlâ bunu, bu ümmete verilmiş bir lütuf sadedinde zikretmiştir. Lütuf 
fiilleri ise vâcibtir. Vacib olan şeyin ise, bir nimet olarak zikredilmesi caiz 


değildir. 12021 
Bu Ayet İcma'ın Delillerinden Biridir Başa Dön 


Gerek bizim âlimlerimizin ve gerekse Muf'tezile'nin çoğu bu ayetle, icmâ-ı 
ümmetin bir delit olduğuna istidlal ederek, şöyle demişlerdir: Allahu Teâlâ bu 
ümmetin âdil ve hayırlı olduğunu haber vermiştir. 

Buna göre şayet onlar mahzurlu ve yasak bir şey üzerinde olsalardı, adalet ve 
iyilikle vasıflandınlmazlardı. Ümmet-i Muhammed'in mahzurlu olan herhangi 
bir şeye yönelmeyecekleri kesinlik kazanınca, onların görüşlerinin de bir hüccet 
olması vâcib olur. Buna göre eğer, "Ayetin zahiri bırakılmıştır, çünkü ümmeti 
adaletle O vasıflandırmak, ümmetin o fertlerinin herbirinin adaletle 
vasıflandırılmasın) gerektirir; halbuki, zaruri olarak bunun böyle olmadığı 
bilinir. Bu sebeple ayeti, ümmetin ihtiva ettiği fertferin tamamına değil de bir 
kısmına hamletmek gerekir, bu sebeple biz ayeti, masum imamlara 
hamlediyoruz. Biz, ayetin zahirinin terkedilmediğini kabul etsek bile, ancak biz 
herşeyin "vasatının önün en seçkin ve en iyisi olduğunu kabul etmiyoruz. Sizin 
zikretmiş olduğunuz vecihler de, iki bakımdan çelişki meydana getirirler. 

a) İnsanın âdil olmast, onun vâcibleri yerine getirip, haramlardan kaçınmasından 
ibarettir. Bu, kulun fiilindendir. Halbuki Allahu Teâiâ onları, vasat bir ümmet 
yaptığını haber vermiştir. Binaenaleyh bu, onların vasat olmalarının, Allah'ın fiili 
olmasını gerektirir. Bu da, onlar âdil olmadan da onların "vasat' olmalarını 
gerektirir. Aksi halde, bir makdürün (güç yetirilen şey, fiil) iki kâd ile meydana 
gelmesini gerektirir ki, bu da imkânsızdır. 

b) "Vasat", iki şeyin arasında ortada bulunan, mutavassıt olan şeyin adıdır. 
Binaenaleyh bu kelimeyi hem adalet hususunda hem de hayırlı olmak anlamında 
hakiki (mecazi değil) kılmak, müşterekliği gerektirir ki, bu aslolanın hilâfına bir 
durumdur. Biz onların "hayırlı olmakla" vasıflandırılmış olmalarını kabul etsek 
bile, ancak bu vasfın meydana gelmesi için, niçin sadece büyük günahlardan 
kaçınmak kâfi olmasın? Durum böyle olunca, ümmetin ittifak etmiş olduğu şey, 
her ne kadar hata olsa dahi, bununla beraber o, küçük günahlardan olur. Bu da 


onların haytriı ümmet olmalarına zarar vermez.. 

İnsanlara şahitler olsunlar diye, Allahu Teâlâ'nın onların âdil olduklarına 
hükmetmiş olması da, bu ihtimali güçlendiren hususlardandır. Küçük günahları 
işlemek ise, şehâdete mâni değildir. Biz onların küçük ve büyük günahlardan 
kaçınmış olmalarını kabul etsek bile, ne var ki Allahu Teâlâ, onlar insanlara 
şahidler oldukları için, onların işte bundan ötürü bununla vasıflanmış olduklarını 
beyan etmiştir. Bu şehadetin ancak ahirette tahakkuk edeceği malümdur. Bu 
sebeple, onların adaletinin orada tahakkuk etmesinin vâcib olması gerekir. 
Çünkü şahitlerin adaletine, şahidlik etmeyi üzerlerine aldıkları zaman değil, 
ancak şehadette bulunurken itibar edilir. Bunun böyle olduğunda bir münakaşa 
yoktur. Çünkü ümmet ahirette masum olur. O halde, daha niçin onlar "dünyada 
da böyledir" dedin? 

Biz onların dünyada da âdil olmalarının vâcib olduğunu kabul etsek bile, ancak 
bu ayetle hitâb olunanlar, bu ayet nazil olduğu sırada mevcud olan kişilerdir. 
Çünkü bulunmayan kimselere hitap etmek imkânsızdır. Durum böyle olunca, bu 
ayet o zaman bulunanların adaletli olmalarını gerektirir, onların dışında 
kalanların ise mutlaka olmalarını gerektirmez.. Bu ayet, o kimselerin ic-mâının 


hak olduğuna delâlet eder. 1270) 
İcmâ'ı Reddedenlere Cevabımız Başa Dön 


Binaenaleyh, onlardan herbirinin bu hususta bir görüşü olduğunu bildiğimiz 
zaman, bizim temâ'ya tutunmamız vâcib olur. Ne var ki bu, bu kavimlerden 
herbirini bizzat, onlardan her birinin Hz. Peygamber (s.a.s)'in vefatından sonraya 
kaldığını ve bu icmâda onların hepsinin görüşünün bulunduğunu bilmemiz 
mümkün olur. Bütün bunlar adeta imkânsız gibi olunca, icmâya yapışmak da 
imkânsız olur" denilirse: 

Muarızımızın, "Ayetin Zahiri terkedilmiştir" sözüne şöyle diyerek cevap veririz: 
Biz Allahu Teâlâ'nın, "İşte böylece biz sizi orta bir ümmet yaptık" ifâdesinin, 
onlardan herbirinin başkalarıyla bulunduğu zaman bu sıfat ile mutta-sıf kıldığını 
gerektirmiş olmasını kabul etmiyoruz. Bize göre, ümmetin fertlerinden herbiri, 
üzerinde ittifak ettikleri bir işte âdildirler. Daha doğrusu onlar ihtilâf ettiği 
zaman, bu durumda çirkini işlemiş olurlar. Biz, bunun onlar bir fikir üzerinde bir 
araya geldikleri zaman, yöneltilmiş bir hitap olduğunu söyledik. Çünkü Allah'ın, 
'ifâdesi, onların herbirine yalnız başına değil, hepsine birden hitaptır. Biz bunun, 
ümmetten hirbir ferdin âdil olmasını gerektirdiğini kabul etsek bile, biz bu 
hususta başka bir delil bulunduğu için ayetle ümmetin bir kısmı hakkında amel 


edilmediğini söylüyoruz. Bu sebeple ümmetin geriye kalan kısmı hakkında amel 
etmek gerekir. Bu ayetten maksadın; ümmetin hepsi böyle değildir; tam aksine 
bundan murad, onlar arasında bu sıfatı taşıyan kimselerin mutlaka bulunmasıdır, 
diyen âlimlerin sözünün manası da budur. 

Biz, bizzat onları tanımadığımız zaman, kıyas yapanların da ontarın sınıfına 
dahil olması için, onların bir görüş ve bir fiil üzere içtima etmelerine ihtiyaç 
duyarız. Bunun misali şudur: Hz. Peygamber (s.a.s), falancanın çocuklarından 
birinin görüşünde ve tefekküründe mutlaka isabet edeceğini söylediği zaman, biz 
bizzat o kimsenin kendisini tanıyamayıp da onun çocuklarının bir fikir üzerinde 
ittifak ettiklerini gördüğümüzde, o fikrin hak olduğunu anlanz. Çünkü onların 
içinde, artık hakka isabet eden bir kimse mutlaka vardır. Ama, Hz. Peygamber'in 
belirttiği kişinin dışında olan bir görüş üzerinde ittifak ettikleri zaman, biz o 
fikrin hak olduğuna hükmedemeyiz. Çünkü doğrunun, muhalefet eden o tek 
şahsın yanında olması caizdir. İşte bundan dolayı ulemâdan pekçoğu, şöyle 
demiştir: Ümmetin içinde hakka isabet edeni hata edenden ayırdığımız zaman, 
hüccet hakka isabet edenin görüşündedir. Biz kesinlikle hata eden kimsenin 
görüşüne itibar etmeyiz. Muarızımızın: "Onların vasat ol-marından maksat, 
onların âdil olmaları olsaydı, kulun fiilin'in Allah'ın mahlüku olması gerekirdi" 
şeklindeki sözüne gelince biz deriz ki, yukarıda izahı geçtiği gibi, bu bizim 
mezhebimizdir. 

Muarızımızın, "Niçin, Allahu Teâlâ'nın onların âdil ve hayırlı olduklarını haber 
vermesi, onların küçük günahlardan kaçınmalarını gerektirir dediniz?" şeklindeki 
sözüne gelince, biz deriz ki, Allah'ın verdiği haber sadece doğrudur. Sırf doğru 
haber ise, kendisinden haber verilen şeyin meydana gelmesini gerektirir. Küçük 
günahları işlemek, hayır değildir. O halde ikisini bağdaştırmak bir çelişki 
meydana getirir. 

Bir kimse şöyle diyebilir: Bir şahsın hayırlı olduğunu söylemek, onun bütün 
şeylerde veya bazısında hayırlı olduğunu haber vermekten daha genel bir 
ifâdedir. İşte bu sebepten ötürü, bunu iki kısma ayırmak doğru olur. Buna göre 
de şöyle denilir: Hayır, ya bazı şeylerde hayır olur, veyahut de hepsinde hayır 
olur.. Taksimi yapılan şey, iki kısım arasında da müşterektir. Buna göre bazı 
bakımlardan hayırlı olan kimseye, bu hayırlıdır!" denilmesi yerindedir. 
Binaenaleyh, Allahu Teâlâ'nın bu ümmetin hayırlı olduğunu haber vermesi, 
onların bütün şeyler hususunda hayırlı olduklarını söylemiş olmayı gerektirmez. 
Bu sebeple bu, onların küçük günahları işlemeleri şöyle dursun, büyük günaha 
yönelmelerine de ters düşmediği ortaya çıkmış olur. Biz bu delili, usül-i fıkıhta 
pekiştirmiştik. Ne var ki, bu delâletin aleyhine yine de böyle bir suâl varid 


olmuştur. 

Diğer soruya da, Hak Teâlâ'nın, 'İşte böylece biz sizi orta bir ümmet yaptık" 
buyruğu, ümmetin evveli ve sonrası, ayet nâzii olurken mevcut olanlarla, 
onlardan sonra kıyamete kadar gelecek olanların hepsine bir hitaptır, 

diyerek cevâp verilir. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın. 'Size kisas tarz kılındı" (Bakara, 
178) ;ve Oruç size farz kıtındı" (Bakara, 183) ayetleri de herkesi içine alır, 
sadece o zaman bulunanlara tahsis edilemez. Allah'ın diğer teklifleri, emir ve 
yasakları da ümmetin hepsine yöneltilmiş bir hitaptır. 

İmdi şayet, "Eğer durum böyle olsaydı, bu kıyamete kadar var olacak herkes için 
bir hitap olurdu. Böylece de Cenâb-ı Hak o toplumların hepsi hakkında adaletle 
hükmetmiş olurdu. Buna göre daha sen, nereden her asır halkı için adaletli 
olduklarına hükmediyor, böylece de onları kendilerinden sonra gelenlere hüccet 
yapıyorsun?" denilirse, deriz ki: Allahu Teâlâ onları, insanlar üzerine şahid 
tutunca, bu durumda hiz ümmetin ilkini ve sonunu, hepsini başkasına hüccet 
olarak kabul edersek, bir fayda elde edemeyiz... Çünkü ümmetin hepsini hüccet 
kabul etmemiz durumunda geriye bunların, aleyhine hüccet olacakları bir toplum 
kalmaz. Böylece de bununla maksadın, her asırda bulunan insanlar olduğunu 
anlamış oluruz. Bir asrın insanlarını "ümmet" diye isimlendirmek caizdir, çünkü 
"Ümmet", aynı yöne yönelen bir cemaatın ismidir. Her asrın halkının böyle 
olduğunda şüphe yoktur. Bir de Cenâb-ı Hak, buyurmuş, onları belirsiz bir 
lâfızla ifâde etmiştir. Ki bunun da, her asrın halkını içine aldığında şüphe yoktur. 


[271] 


Ümmet-i Muhammed'in Öbür Ümmetler Hakkındaki Şahitliği Başa 
Dön 


Alimler Allahu Teâlâ'nın, "İnsanlara şahitler olasınız diye" ayetinde zikredi- len 
şehadetin ahirette mı dünyada mı meydana geleceği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. 

Birinci Görüş: Bu şehâdet ahirette meydana gele çektir.. Bu görüşü 
benimseyenlerin iki izah şekli bulunmaktadır. 

1) Çoğunluğun benimsediği görüştür ki, buna göre bu ümmet peygamberlerin 
lehine olmak üzere onları yalanlayan toplumların aleyhine şehadet ederler. 
Ümmetlerin, peygamberlerin tebliğini inkâr ettikleri, bunun üzerine de Hak 
Teâlâ'nın çok iyi bilmesine rağmen, peygamberlerden tebliğde bulunduklarına 
dair bir delil talep edeceği, böylece ümmet-i Muhammed (s.a.s)'in getirileceği 
bunların şehadette bulunacağı, bunun üzerine diğer ümmetlerin "Siz bunu 


nereden öğrendiniz?" diyecekleri, böylece de ümmet-i Muhammed'-in, "Biz 
bunu Allah'ın, sadık peygamberinin lisanı ile tebliğ edilen Kitab'ında (Kur'an) 
verdiği haberlerle öğrenmiştik" diyecekleri; bunu müteakiben de Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in getirileceği ve kendisine ümmetinin durumunun sorulacağı, 
O'nun da ümmetini tezkiye edip, onların âdil olduklarına şehadette bulunacağı 
rivayet edilmiştir ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın, 

'Her ümmetten bir şahid getirdiğimizde, seni de onlann üzerine şahit 
tuttuğumuzda onların hali nice olacaktır?" (Nisa, 41) kavlinde zikredilen 
husustur. Kâdi, bu rivayeti bazı bakımlardan tenkit etmiştir. 

a) Ümmetlerin peygamberlerini yalanlayacakları rivayetinin dayanağı, kıyamet 
ehlinin yalan söyleyeceklerine dayanır. Bu, Kadiye göre geçersizdir. Ancak ne 
var ki biz, bu mesele üzerinde, En'âm süresinde Cenâb-ı Hakk'ın, 

' Sonra, onların başvuracakları yol ancak ' 'Rabbtmiz olan Allah a yemin ederiz 
ki, biz ortak koşanlar değildik" demeleri olmuştur. Bak, kendilerine karşı nasıl da 
yalan söylediler?" (En-âm, 23-24) ayetinin tefsirinde duracağız. 

Ümmetin ve Hz. Muhammed'in şehadetleri, ahirette Allahu Teâlâ'nın, 
peygamberlerinin doğruluğuna dair şehâdetine dayanır. Durum böyle olunca, 
niçin Allahu Teâlâ doğrudan peygamberleri lehine şehadette bulunmasın? Bu 
husustaki hikmet, fazilet bakımından Hz. Muhammed'in ümmetini, hemencecik 
Allah'ı, O'nun bütün peygamberlerini doğrulamaya ve onların tamamına iman 
etmeye yöneldikleri için, diğer ümmetlerden ayırmaktır. Bunlar diğer ümmetlere 
nisbetle âdil bir kimsenin fâsık bir kimseye nisbeti gibidir. İşte bu sebepten 
dolayı Allahu Teâlâ, diğer ümmetlerin aleyhine olarak onların şehadetlerini 
kabul etmiş, onların adaletlerini göstermek, fazilet ve üstünlüklerini ortaya 
koymak için, onların aleyhine olarak diğer ümmetlerin şehadetlerini kabul 
etmemiştir. 

c) Bu gibi haberler, şehâdet diye adlandınlamaz. Kâdi'nin bu görüşü de zayıftır. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), "Bir şeyi güneş gibi (çok iyi) bildiğin zaman, 
şehâdet et!" diye buyurmuştur. Aliahu Teâlâ'nın haber verdiği şeyler ise, güneş 
gibi açık seçik olarak bilinir. Binaenaleyh bundan dolayı şehadette 
bulunmanın.cevâzı, vâcib olur. 

2) Alimler ayetin mânasının "Kendisiyle hakka muhalefet etmiş oldukları fiilleri 
sebebiyle, insanların aleyhine şehadette bulunasınız diye!" şeklinde olduğunu 
söylemişlerdir. 

İbn Zeyd dört türlü şahidin olduğunu söylemiştir: 

a) Kulların amellerini tesbit etmekle görevli meleklerin şehâdeti.. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, şöyle buyurmuştur: "Her nefis, yanında bir sürücü ve şahid 


olduğu halde gelir" (Kaf, 21), 

Her soz söylediğinde onun yanında hazır bir gözcü bulunur" (Kâf, 18); ve: 
"Muhakkak ki sizin üzerinizde, bekçiler vardır, kirâmen kâtibin melekleri.. 
Yaptığınız şeyleri bilirler" (İnfitar, 10-12). 

b) Peygamberlerin şehâdeti.. Bu Cenâb-ı Hakk'ın Hz. İsa(a.s)'dan naklederek, 
söylediği, 

"Ben onların arasında olduğum sürece, onlar üzerinde bir gözcü idim. Fakat ne 
zaman ki sen beni çekip aldın, onların üzerinde şahid yalnız sen kaldın!" (Maide, 
117); Hz. Muhammed ve ümmeti hakkında söylemiş olduğu tefsirini yapmış 
olduğumuz bu ayet ile, yine başka yerde buyurduğu, "Her ümmetten bh şahid 
getirdiğimizde, seni de onların üzerine şahit tuttuğumuzda onların hal. nice 
olacaktır?" (Nisa. 41) ayetleridir. 

e) Özellikle Hz. Muhammed'in ümmetinin şehâdeti.. Nitekim Cenâb-ı Hak. "Ve, 
peygamberler ve şahidler getirilir..." (Zümer, 69); ve "Şahidlerin dikileceği gün" 
(Mümin ) buyurmuştur. 

d) Uzuvların şehâdeti.. Bu ikrar mertebesindedir, hatta ondan daha da ilerde.. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, 

ti ve ayaklan, yapmış oldukları şeyler hususunda onların aleyhine şehâdette 
bulunurlar" (Nür, 24) ;ve, 

biz onların ağızlarını mühürleriz; onların elleri bize söyler ve kazandıkları şeyler 
hususunda ayakları şehâdet ederler" (Yasin, 65) buyurmuştur. 

İkinci Görüş: Bu şehâdet ancak dünyada yerine getirilir. Bunun izahı şöyledir: 
Şehadet, müşahede ve şühüd, görmek demektir. Meselâ bir şeye bakıp onu iyice 
gördüğün zaman, j£ ÖJıaUi "Şunu müşahede ettim!" denilir. Göz ile görmek ve 
kalb ile bilmek arasında sıkı bir bağlantı bulunduğu için, kafbteki marifet de, 
muhakkak ki bazen müşahede ve şühüd olarak; bir şeyi bilen ise, şâhid ve 
müşâhid diye adlandırılır. Sonra bir şeye delâlet de, o şeye şahidlik olarak 
adlandırılır. Çünkü bu delâlet, kendisiyle şahidin şahid vasfını kazandığı bir 
şeydir. Bir şeyi haber veren, o şeyin durumunu ortaya koyan, o şeyin delili 
sayıldığı için, bu haber veren kişi de şahid diye adlandırılır. Sonra bu lâfız şeriat 
örfünde, "Husüsi lâfızlarla, husüsi bir tarzda insanların hak-annı haber veren 
kimseye" tahsis edilmiştir. 

Sen bunu iyice anladığında, biz deriz ki: Birşeyin durumunu iyice bilebilen, 
onun durumunu ortaya dökebilen herkes, o şeyin şahidi olabilir. Allah Te-âlâ, bu 
ümmeti "şahidler" diye vasıflamıştır. Bu şehâdet ya ahiret veya dünya hususunda 
olabilir. Fakat bunun dünya hususunda olmast caiz değildir. Çünkü Allah Teâlâ 


onları dünyevi hususta' 'âdil kimseler" kılmıştır. Bu da onarın, dünyevi hususta 


şahid olmalarını gerektirir. Biz, Hak Teâlâ'mn 

Muhammed'i dünya hususunda âdil kimseler kıldığını söyledik. Çünkü O, "İşte 
bu şekilde biz sizi mutedil (âdil) bir ümmet kıldık" (Bakara, 142) buyurmuştur. 
Bu geçmişten haber vermektedir, Binaenaleyh en azından şu anda bu halin 
mevcut olması gerekir. Biz, "Muhakkak ki bu onların dünyada iken şâhid 
olmalarını gerektirir" dedik. Çünkü Hak Teâlâ: "İnsanlara şahid olasınız diye İşte 
bu şekilde bizr sizi orta (âdil) bir ümmet kıldık" buyurmuş, böylece onların şâhid 
oluşlarını, cezanın şarta terettüb edişi gibi, orta (vasat) bir ümmet olmalarına 
terettüb ettirmiştir. Onların bu dünyada "mutedil bir ümmet" olma vasfı tahakkuk 
edince, "şahidler" olma vasfının da bu dünyada tahakkuk etmesi gerekir. 

İmdi eğer, "Şahadet etmeyi üzerine almak ancak dünyada olur. Her ne-kadar 
şahitliğin edâst kıyamette olsa dahi, şahadeti üzerine alan kimse de ba-zan 
"şâhid" diye adlandırılır" denilirse, biz deriz ki: Muteber olan şahadet, şahidliği 
yapmaktır, yoksa onu üzerine almak değildir. Bunun delili, Allah Te-âlâ'nın 
şahitlikle adalete itibar etmiş olmasıdır. Kendisinde adalete itibar edilen şahadet, 
onu üzerine almak değil, edâ etmektir. Binaenaleyh ayetin, ümmet-i 
Muhammed'in, şahadeti bu dünyada yerine getireceklerini ifâde ettiği sabit 
olmuştur. Bu da bütün ümmetin bir şeyden haber verdiklerinde, onların 
sözlerinin hüccet olmasını gerektirir. Bizim, "İcmâ bir hüccettir" sözümüzün 
manası da işte budur. Böylece ayetin, icmâın bu bakımdan da bir hüccet 
olduğuna delâlet ettiği sabit olur. Bu görüşün doğruluğuna dair zikrettiğimiz 
delilin ilk iki,görüşü iptal etmez. Çünkü biz, bu delâletle ümmetin mutlaka bu 
dünyada şâhid olmaları gerektiğini beyan etmiştik. Bu, onların kıyamet gününde 
de, haberlerde geldiği şekilde, şahid olacaklarına ters değijdir. 

Netice olarak, Allah Teâlâ'mn, "Tâ ki insanlara şâhid olasınız diye.." ifâdesi, 
ümmet-i Muhammed'in, icmâ ettikleri görüşleri insanlara hakkı açıkladığı için, 
icmâ halindeki görüşlerinin bir hüccet (delil) olduğuna işarettir. Buna Hak 
Teâlâ'mn: "Peygamber de sizin üzerinize şahid olsun diye",yani "Bu şahadeti edâ 
etsin ve hakkı ortaya koysun diye" ayeti de bunu te'kid etmektedir. Bununla 
birlikte, ümmet-i Muhammed için ahirette de bu şahidliğin söz konusu olması 
imkânsız değildir. Böylece onlardan bu dünyada sudur eden şehâdet, "şehâdeti 
üzerine almak" manasına gelir. Çünkü ümmet-i Muham-med,hakkı isbat ettikleri 
zaman, bu isbat esnasında kabul edeni etmeyenden ayırdedip tanımış olurlar. 
Sonra kıyamette de buna şâhidlik ederler. Nitekim bir anlaşmaya şâhid olan 
kimse, hangi şeyin yerine getirilip, hangi şeyin yerine getirilmediğini bilir, sonra 
hâkimin huzurunda bunlara şahadet eder. [272] 


" 


Altıncı Mesele: Başa Dön 


Ayet, Müşebbihe, Hariciler ve Rafızile ve fâsıklığı açık olan kimselerin 
icmâlanna edilmeyeceğini gösterir. Çünkü Allah Teâlâ cak kimselerin âdil ve 
hayırlı olmaları gerektiğini bildirmiştir. Bu hükümtfe.« zü veya fiili ile fâsık veya 
kâfir olan ile, ayeti reddetmek veya te'vil etmek suretiyle kâfir olan kimseler 


arasında fark yoktur. 273) 
Yedinci Mesele 


Allah Teâlâ, "İnsanlar üzerine şahid..." buyurmuştur, "İnsanlar üzerine şahid" 
buyurmarruştır. Çünkü ümmet-i Muhammed'in sözü ya fiili veya kavli bir 
mükellefiyeti gerektirir. Bu da o anda kar dakinin lehine değil aleyhine olmuş 
olur. 

Buna göre eğer, "Önceki şahadetin sılası sonraya bırakılmış, ikine şehahâdetinki 
ise takdim edilmiştir" denilirse, biz deriz ki: Birincide maks? rın şahadetlerinin 
diğer ümmetlerin aleyhine olduğunu göstermek, ikine ise Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in Oo sadece ümmet-i Muhammed'e o şahid Oo göstermektir. 


[274] 


"(Habibim) senin hâlâ üzerinde bulunduğun (kıbleyi) kıble yapmamız, O 
peygambere (sana) uyanları, ayağının iki ökçesi üzerinde geri döneceklerden 
(uymayanlardan) ayırdetmemiz içindir. Gerçi (bu) elbette büyük bir şeydir. 
Ancak bu, Allah'ın doğru yola ilettiği kimseler hakkmdc değildir, Allah 
imanınızı boşa çıkarmaz. Çünkü Allah insanlara çok şefkat ve merhametlidir" 
(Bakara, 143) 

Bil ki Allah'ın, ifâdesi, tıpkı "Allah Bahiyre (olan deveyi) kılmamışhr" (Maide, 
103) yani "onu meşru kılıp dini bir hüküm saymamıştır " ayetinde olduğu gibi, 
"Biz meşru kılmadık ve hükmetme dik"|manasınadır.O'nun, ifâdesinin manası 
ise, "Senoraya yöneleceğine inanıyordum" şeklindedir. Bu, tıpkı bir insanın, 
"Falanın falanca üzerinde bir borcu var" demesi gibidir. Ayetteki, 

İfâdesi, "kıble" nin sıfatı olmayıp, nin ikinci mefulüdür. Buna göre, Allah Teâlâ, 
"Biz kıbleyi, senin üzerinde olduğun cihet yapmadık" manasını murad etmiştir. 
Sonra burada iki açıklama vardır: 

a) Bu sözü, kıblenin belirlenmesi hususundaki hikmeti beyan etmektedir. Bu 
böyledir, çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Mekke'de Kâ'be'ye doğru namaz 
kılıyordu; daha sonra, yahudilerin kalbterini islam'a ısındırmak İçin hicretten 


sonra Beyt-i Makdis'e namaz kılmakla emrolunmuş, daha sonra da Kâ'be'ye 
döndürülmüştür. Buna göre, biz ayeti şöyle anlarız: "Biz kıbleyi, daha önce 
üzerinde olduğun (yöneldiğin) cihet yapmadık..." Yani biz, seni oraya ancak 
insanları imtihan edip denemek için döndürdük. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "Senin üzerinde olduğun" ifâdesinin, Beyt-i Makdis'i kıble 
kılma hususundaki hikmetin bir anlatımı olması da caizdir. Yani, "Senin işin astl 
olan hüküm Kâ'be'ye dönmektir. O Beyt-i Makdis'e yönelmen, bir maksad 
sebebiyle olan geçici bir durum idi. Biz, kıbleyi bundan önce üzerinde olduğun 
cihet kılmıştık ki bu cihet de Beyt-i Makdis idi. Bu, insanları imtihan etmek, 
kimin Hz. Muhammed (s.a.s)'e ittiba edip kimin etmeyeceğini ve ondan nefret 
edeceğini görmek için idi." 

Burada Ebu Müslüm'in yaptığı üçüncü bir izah daha vardır O şöyle demiştir: 
Eğer bu husustaki rivayetler olmasaydı, ayet-i kerime, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
yöneldiği kıblelerden hiç birisine delâlet etmezdi. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz 
en hayırlı bir ümmet oldunuz" (Al-i imran. 110) ayetinde olduğu gibi, bazan, 
manasına olmak üzere, "Allah aziz ve hakimdir" (Nisa, 165) ayetinde olduğu 
gibi, manasına olmak | üzere, (mâzi füi) kullanılır. Bu sebeple Cenâb-ı Hakk'ın, 
sözünden muradının "Senin hep üzerinde olduğunkıbleyi (yani Kâ'be'yi) ancak 


şöyle şöyle yaptık" olması imkânsız değildir. [275] 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'.nın,ayetine gelince, bu hususta birkaç mesele vardır. 

Allahu Teâlâ'nın buyruğundaki lâm, gâye ve maksat ifâde eden lamdır, (lâmu'I- 
garaz). Allah hakkında maksad gütmenin doğru olup olmadığı; doğru olmadığını 
farz etmemiz durumunda, bu sözün nasıl te'vil edileceği hususu, daha önce 


geçmişti. [276] 


Neticeyi Bilen Allah'ın İnsanları Sınaması Nasıl Anlaşılmalı? Başa 
Dön 


"Biz ancak şunu bilmek için şöyle şöyle yaptık" sö zü, o şeyi bilmenin henüz 
gerçekleşmediğini, bu bil- 

ginin meydana gelmesi için de Cenâb-ı Hakk'ın o fiili işlediği vehmini verir. Bu 
da, Allahu Teâlâ'nın, meydana gelmeden önce, bu eşyayı bilmemesini gerektirir.. 
Müşkillik arzetme hususunda bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bizsiz den 
cihâd edenleri ve sabredenleri bilmek için, muhakkak ki sizi imtihan edeceğiz" 


(Muhammed, 31); Allah sizden hafifletti ve sizde bir zayıflık olduğunu bildi;" 
(Enfâl, 66) 

Belki o öğüt alır veya korkar. (Taha, 44) 

"Allah, doğru olanları muhakkak ki bilecektir." (Ankebut. 3); 

"Yoksa sizr Allah içinizden cihâd edip sabredenleri ortaya çıkarmadıkça, cennete 
gireceğinizi mi zannettiniz "(A. imran, 142) ve: 

"Oysaki onun, onlar üzerinde hiçbir gücü yoktu.. Bu ancak, ahirete inanan 
kimseyi ortaya çıkarmanız için idi" (Sebe, 21) ayetleridir. Bu meseleye dair 
sözümüz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani Allah sınamıştı..." (Bakara, 124) ayetinin 
tefsirinde iyiden iyiye geçmişti... 

Müfessirler bu hususu birkaç yönden cevaplamışlardır. 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, (Bakara, 143) ayetinin manası, "Bizim peygamberler ve 
mü'minlerden meydana gelen taraflarımız bilsin diye..." olur. Nitekim kral, onu 
dostlarımız fethetti manasında, "Biz, falanca beldeyi fethettik" der. Yine Hz. 
Ömer Irak topraklarını fethetmiştir, denilmesi de bunun gibidir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın Cenâb-ı Hakk'tan rivayet ettiği kudsi hadiste şöyle buyurulması da bu 
manadadır: 

"Kulumdan bana borç vermesini istedim, fakat o bana borç vermedi ve beni 
kınadı. Oysaki onun beni kınaması hakkı değildi.. O, "ah zaman!" der; bilmez ki 


zaman Benim.."I277| Hadiste, "Kim be nim bir dostumu küçümserse, muhakkak 
ki beni küçümsemiştir" şeklinde vâ-rid olmuştur. 

2) Bunun manası, "olmayan şey ortaya çıksın da, böylece o mevcut olsun" 
demektir. Sonra o mevcut olduğu zaman, Allah o şeyi mevcut olarak bilir; çünkü 
Allah'ın o şey mevcut olmazdan önce, onu mevcut olarak bilmesi imkânsızdır." 
Buna göre Hak Teâlâ'nın, buyruğunun manası, "Biz onu mey-dana gelmiş 
şekliyle bilelim diye.." şeklinde olur. 

Buna göre şayet, "Bu, Allah'ın ilminin hadis olmasını gerektirir" denilir ise biz 
deriz ki âlimler, bir şeyin meydana geleceğini bilmenin, o şey meydana geldiği 
zaman onun varlığını bilmek gibi olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu 
konudaki ihtilâf oldukça meşhurdur. 

3) "Biz, kalblerindeki ihlâsveya nifakın ortaya çıkmış olması sebebiyle şunları 
şunlardan ayırd edelim diye..." 

Böylece mü'minler kendi dost ve düşmanlarını tanımış olurlar. İşte bu sebeple 
"ayırdetme" işi, ilim olarak isimlendirilmiştir. Çünkü, bu ayırdetme işi de ilmin 
fayda ve neticelerinden birisidir. 

4) nin manası, "Ancak biz görelim... diye" demektir. Bunun anlamı şudur: 
Araplar, ilmi, rüyet (görmek), görmeyi de bilmek yerinde kullanarak mecaz 


yapmaktadırlar. Tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın,. 'medin mi, na-sti... " gayetinde olduğu 
gibi.. kelimeleri, birbirinin yerini tutan kelimelerdir. 

5) Ferrâ'nın taraftar olduğu görüştür. Buna göre bu âyette ilim hüdüsü, (sonradan 
olması) muhataplar itibariyledir. Bunun misâli şudur: Cahil ile akıllı bir kimse 
bir araya geldiklerinde cahil şöyle der: "Odun ateşi yakar.." Akıllı olan da, "Ateş 
odunu yakar. Hangisinin diğerini yaktığını bilmek için, onları biraraya getirelim" 
der. Ki bunun manası, "Hangimizin cahil olduğunu bilelim diye..."demektir.İşte, 
Cenâb-ı Hakk'in.Ibuyruğunun manası budur. Yani, "sizler bilesiniz diye..." 
demektir. Bu tür sözlerden maksat, hitabta yumuşaklık ve gönülleri yumuşatma 
ve cezbetme arsuzudur. Tıpkı, Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki ya biz ya da siz 
hidayet üzerindesiniz' (Sebe, 24) ayetinde olduğu gibi. Böylece Cenâb-ı Hak 
şüphe vehmi veren sözü, hitabı inceltmek ve muhatabın gönlünü almak için, 
kendi nefsine nisbet etmiştir.. Cenâb-ı Hakk'ını ifâdesi de işte böyledir. 

6)"Biz, size sanki, hiçbir şey bilmeyen bir imtihan edicinin muamelesi gibi 
muamele ediyoruz." Çünkü adalet bunu gerektirir. 

7) ilim, (ifâdesi), mânada etkisi olmayan bir kelimedir. Buna göre Cenâtn Hak, 
ifâdesinin mânası, "Peygambere uyanların rttibâsı, yüz çevirenlerin de sırt 
dönmeleri meydana gelsin, hâsıl olsun diye..." şeklinde olur. Bunun bir benzeri 
de, senin, kendinden nefyedip kabullenmediğin bir şey hakkında söylediğin şu 
sözdür: "Bunun benden olduğunu bilmedi!.." Yani, "bu iş benden sadır olmadı" 
demektir. Buna göre, "Yani bu iş olsaydı, onu o Allah kesinlikle bilirdi " 


demektir, 2781 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Âlimler, bu imtihanın kıblenin tayini sebebiyle mi, yoksa değiştirilmesi 
sebebiyle mi meydana geldiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları şöyle 
demiştir: Bu, kıblenin değişmesi sebebiyle meydana gelmiştir. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), Kabe'ye doğru namaz kılıyordu. Medine'ye gelince Beyt-i 
Makdis'e doğru namaz kıldı. Bu, Hz. Peygamber'in onların kıblesini terketmiş 
olması bakımından, müşrik Araplara zor geldi. Daha sonra da yeniden Kabe'ye 
tevcih edilince, bu sefer de yahudilerin kıblesini terketmiş olması bakımından, 
bu iş, yahudilere zor geldi. 

Muhakkik âlimlerden ekserisi ise şöyle demişlerdir: "Bu imtihan kıblenin tahvili 
sebebiyle meydana gelmiştir. Çünkü yahudiler, "Muhammed eğer peygamberliği 
konusunda kesin bir bilgi ve yakin üzere olsaydı, fikri böyle değişmezdi" 
demişlerdir." 


Kaffâl, İbn Cüreyc'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Bana, müslüman olan 
kimselerden bazı kimselerin, "Hz. Muhammed de bir şaşkınlık içerisinde; bir 
oraya dönüyor, bir buraya!.." diyerek, İslâm'dan ayrıldıkları haberi ulaştı..." 
Süddi de şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s) Mescid-i Haram'a yönelince, 
ınsanlar ihtilâfa düştüler. Bunun üzerine münafıklar: "Bunların derdi ne; daha 
önce bir kıbleye yöneliyorlardı, sonraysa orayı terkettiler!" demişlerdir. 
Müslümanlar ise, "Beyt-i Makdis'e doğru namaz kılmış olarak ölüp giden 
kardeşlerimizin durumu nasıl olacak bilemiyoruz..." dediler. Başkaları da, 
"Babasının kentine ve doğduğu şehre öztem duydu., (da ktbleyi çevirdi)" dedi. 
Müşrikler ise, "O, dini konusunda iyice şaşırdı" dediler. Bil ki bu son söz, daha 
uygundur. Çünkü nesh konusunda iteri sürülen şüphe, kıblenin tayini sebebiyle 
öne sürülen şüpheden daha büyüktür. Halbuki Allahu Teâlâ, kıblenin tayini 
sebebiyle olan şüpheyi "kebire" olarak vasfetmiş ve, 

"Bu, muhakkak ki, Allah'ın kendilerine hidayet ettiği kimseler hariç, 
(başkalarına) ağır gelmiştir" buyurmuştur. Binaenaleyh, bunu müşriklerin sözüne 


hamletmek daha evlâ olur. 12791 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu bir istiâredir. Bunun mânası şudur:"Allah'ı ve 
peygamberini inkâr eden kimselerden ayırdetmek için.."istiare ve vechi şudur: 
Ökçesinin üzerine geri dönen kimse, önündeki şeyi terkederek ona sırtını 
dönmüştür. Buna göre bu kimseler imanı ve dellileri terke-dince, önündeki şeye 
sırt çeviren kimse gibi olmuş oldular da, bunun için bu şekilde nitelendirildiler.. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sonra arkasını döndü ve büyükilenmek istedi" 
(Müddessir, 23); ve, ve arkasım döndü" (Kıyâme. 32) buyurmuştur. Bütün bunlar 


birer teşbihtirler. [280] 


Edatının Arapçadaki Çeşitleri 


Allah'ın, ifâdesinde birkaç mesele bulunmaktadır: [281] 
Birinci Mesele 


harfi, den hafifletilmiş bir harftir. Bu, dört şekilde ele alınmaktadır, 
a) Ceza, b) jı den hafifletilmiş, 


c) Olumsuzluk (nâfiye) ve; d) Zaide. 

Bu harfin ceza oluşuna gelince, bu iki cümleden birisini diğerine bağlamayı 
ifâde eder. Buna göre, gerektiren şart; gereken de ceza, demektir. Senin tıpkı, 
"Eğer bana gelirsen, sana ikramda bulunurum" demen gibidir. 

İkincisine, yani, den muhaffefe (hafifletilmiş), 'e gelince bu, şeddeli, yerinde 
olmak üzere, cümlede mânanın te'kid edilmesini sağlar. Senin tıpkı, "Muhakkak 
ki Zeyd ayaktadır" demen gibidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki her 
nefsin üzerinde bir bekçi vardır" (Tarık. 4); ve, "Muhakkak ki Rabbimizin va'adi 
yerine getirilecektir" (isrâ, 108) buyurmuştur. Kur'an-ı Kerim'-ı de bunun pekçok 
misâli vardır, üj yi muhaffefeden maksat, kendisinden sonra gelmesi uygun 
olmayan leri ru getirilebilmesi içindir. Bu muhaffefe olan, nin, hazfedilen şeyden 
bedel olmak üzere "lâm" harfiyle kullanılması gerekmiştir. Bir de bununla Hak 
Teâlâ'nın,"Kafirler ancak bir aldanış İçindedirler," "Ben ancak bana vahyolunana 
tâbi olurum" (Ahkaf, 9) ayetlerindeki olumsuz, jj inden ayırmak için, lamın 
gelmesi gerekmiştir. Çünkü bunlardan herbirini, anlattığımız gibi, hem isim hem 
de fiil izlemektedir. 

Olumsuzluk ifâde, eden gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, 'Hüküm ancak 
Allah'ın hükmüdür." (En'âm,57): "Siz ancak zanna uyuyorsunuz" (Enam, 148) ve 
ki eğer onlar (yer İle gök) zeval bulurlarsa, onları... kimse tutamaz..." (Fâtır, 41) 
ayetlerinde olduğu gibi... Yani, "Onları kimse tutamaz" demektir. 

Zâid olan,e gelince bu, senin, "Ben Zeyd'i görmedim" demen gibidir. Bu hususu 
iyice anladığın zaman biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki, kendisine 
lâm harfinin gerekmiş olduğu, 'den muhaffefe, dir. Bundan maksat ise, 


cümledeki manayı te'kid etmektir. [282] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin zamirin neye ait olduğu hussundadır. Bu hususta 
iki görüş bulunur: 

a) Bu zamir, ayetteki "kıble" lâfzına aittir. Çünkü zamirden önce mutlaka bir 
merciin geçmesi gerekir ki bu da Cenâb-ı Hakkın ifâdesindeki lâfzıdır. 

b) Bu zamir, daha önce geçmiş olan sözün defâlet ettiği şeye aittir. Bu da, 
kıblenin tahvili meselesidir. Zamirin müennes olması ise, fiilinin masdarı olan, 
lâfzından dolayıdır. Çünkü Cenâb-ı Hakk, buyurmuş sonra da atfederek, 
buyurmuştur. Yani "Muhakkak ki bu yüz çevirme ağır geldi..." demektir. Çünkü 
Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi,( kelimesine delâlet etmektedir. Nitekim 'nun; 

"Üzerine Allah'ın adının anılmadığı şeylerden yemeyiniz; bu muhakkak ki bir 


fiskftr" (Enam, 121)ayetinde Duyurulduğu gibidir. Manânın, "Muhakkak bu 
fiil... idi" şeklinde olması da muhtemeldir. Bu ifâdenin bir benzeri de, 'Tan, " 
(Eğer şunu yaparsan), onu yap; o iş ne güzeldir"!2831 sözüdür. 

Bil ki bu konu, daha önce zikretmiş olduğunuz, şu meseleyle alâkalıdır: Bu da, 
bu imtihanın ve sınamanın bizzat kıblenin kendisinden ötürü mü, yoksa kıblenin 
değiştirilmesinden dolayı mı olduğu hususudur. Biz, ikincisinin daha uygun 
olduğunu beyan etmiştik. Çünkü nesh sebebiyle ortaya çıkan zorluk kıbleler 
sebebiyle ortaya çıkan zorluktan daha kuvvetlidir. Bu sebepten dolayı Cenâb-ı 
Hak, âyetinde bu işi "güç ve ağtr" olarak nitelemiştir. 

Hak Teâlâ'nın, ayetinin manası "ağır, güç ve yadırganmış" de-mektir. O'nun 
tıpkı.; Ağızlarından ve büyük (ne cüretıkâr) söz çıktı!" (Kehf, 5), yani, bu iftira 
ne kadar büyüktür!" "Seni tenzih ederim, bu büyük bir bühtandır" (Nür 16);ve, 
"iyi biliniz ki bu muhakkak Allah katındi büyük bir günahtır" (Ahzâb, 53) 
ayetteri gibidir. 

Sonra biz imtihanın kıble sebebiyle olduğunu söylersek, onu terketme nin onlara 
ağır ve zor geldiğini söylemiş oluruz. Çünkü bu, alışılmış olan âde ve tavırları, 
terketmeyi, ecdâd ve ataların yolundan vazgeçmeyi gerektirir. Eğer "İmtihan, 
kıblenin tahvili sebebiyle olmuştur" dersek, bunun insanın o seyir hak olduğunu, 
ancak nesh meselesini bilmesinden ve bu konudaki sorular dan kurtulmasından 
sonra mümkün olması itibariyle, ağır olduğunu söylemi; oluruz. Bu ise, Allah'ın 
kendisine hidayet ettiği kıblenin bir cihetten başka bi cihete çevrilmesinin, 
yadırganacak bir şey olmadığını bilen kimselere zor gel mez. Nitekim onların, 
meselâ sıhhat, hastalık, zenginlik ve fakirlik gibi hususlarda, bir durumdan başka 
bir duruma geçirilmeleri de yadırganacak bir şey değildir. Böyle bir görüşe 
ulaşan bir kimsenin, basireti artar. Akılsız olan ve hevâsıyla işlerin zahirine 
tutunan kimselere ise, bu mesele ağır ve zor gelir. 

Cenâb-ı Allah'ın, buyruğunu Ehl-i Sünneti amellerin Allah tarafından yaratıldığı 
meselesine delil getirerek şöyle demişlerdir: Hidayetten murat, ya davettir veya 
yol göstermedir, yahut da o husustaki bilgiyi yaratmadır. Burada ilk iki ihtimal 
düşer, çünkü Cenâb-t Allah, kıblenin tahvilinin kendisinin hidayet ettiklerinin 
dışındaki bütün insanlara ağır geldiğini bildirmiştir. Bundan dolayı şöyle 
denilmesi gerekir: Allah'ın hidayet ettiği kimseye, bu ağır gelmez. Davet etmek 
ve delilleri ortaya koymak manasında olan hidayet, herkes için umumidir. 
Binaenaleyh, bunun kâfirlerden hiçbirine ağır gelmemesi icab ederdi. Onlara 
ağır geldiğine göre, buradaki bu hidâyetten muradın, onun bilgi ve marifetini 
yaratmak olduğunu anlıyoruz. Bizim söylemek istediğimiz de budur. 

Mu'tezile ise şöyle demiştir: Buna üç yönden cevap verilir: 


1) Cenâb-ı Allah onları övgü yoluyla zikretmiştir; işte bu sebeple bunu mü'- 
minlere tahsis etmiştir. 

2) Cenâb-ı Hak, bununla "hidayete ermeyi" murad etmiştir. 

3) Allah'ın hidayetinden faydalanan onlardır. Onların dışındakilere sanki değer 
verilmemiştir. 

Mut'tezile'ntn bu görüşlerinin hepsine şu şekilde cevap veririz: "Bu, ayetin zahiri 
manasını bırakmaktır. Bu ise aslolanın hilâfına yapılan bir harekettir." Allah en 
iyisini bilendir. 12841 


"Allah İmanlarınızı Boşa Çıkarmaz" Demenin Manası Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "Allah sizin imânlarınızı boşa çıkaracak değildir" ifadesiyle 
ilgili birkaç mesele vardır: 12891 


Birinci Mesele 


Müslümanlardan Ebu Ümâme, Sad İbn Zurâre, Berâ İbn Âzİb, Berâ İbn Ma'rür 
ve benzeri kişiler, ilk kıbleye yönelik namaz kıldıkları zamanda ölmüşlerdi. 
Onların akrabaları, kıble tahvil edilince, "Ya Resulullah, kardeşlerimiz ilk 
kıbleye namaz kılmış olarak öldüler. Onların hali ne olacak?" dediler de, Cenâb-ı 
Allah bu ayeti indirdi. Bil ki böyle bir sebebin mutlaka olması gerekir. Aksi 
halde sözün irtibatı kaybolur. Bu müşkil, şöyle izah edilir: 

Neshi ancak Allah için bedâ (birşeyi -ak caiz görenler şöyle derler: Hüküm 
değişince, hükmün müâmü olmuş olması gerekir. Böylece de bu sorudan dolayı 
onlann katoteone. Beyti Makdis'e doğru kılmış oldukları namazlarının boşa 
gittiği düşüncesi gefcv Sonra Hak Teâlâ bu müşktli cevaplayarak neshin bir 
faydadan diğer bir faydaya, bir mükellefiyetten diğer bir mükellefiyete geçme 
olduğunu, yerine getirenin dine uygun hareket etmiş olması bakımından birinci 
hükmün ikincisi gibi olduğunu, bu durumda olanların mükâfaatlarının zâyi 
olmayacağını açıklamıştır. 

Bunun bir benzeri de, içkinin (Maide, 90-91) haram kılınmasından sonra, daha 
önce içki içmiş olup bu haram kılmadan önce ölmüş olan kimselerin durumunu 
sordukları zaman Cenâb-ı Allah'ın indirdiği şu ayettir: 

"İmân edip salth ameller işleyenlere... günah yoktur" (Mâide, 93). Bu ayette 
Allah Teâlâ, daha önce mubah kılmış olduğu için içki içenlere bir günah 
olmadığını onlara bildirmiştir. 

İmdi şayet, "şüphe, ancak Allah hakkında "bedâ" mümkün görülürse söz 


konusudur. O halde böyle birşey sahabeye nasıl yakışır?" denirse, biz deriz ki: 
Buna şu yönlerden cevap veririz: 

1) Bu şüphe bir münafığa arız olmuştur. Böylece müslümanlar, bu münafığın 
sorusuna cevap versinler diye, Hak Teâlâ bunu zikretmiştir. 

2) Belki de onlar Kâ'be'ye yönelerek namaz kılmanın daha efdal olduğuna 
inanmışlar da, bundan dolayı onlar, "Daha önce ölmüş olan kardeşlerimiz de 
keşke bu günlere yetişselerdi" demişlerdir. Böylece Hak Teâlâ, buna cevap 
olmak üzere bu ayeti indirmiştir. 

3) Belki de Cenâb-ı Hak, bu ayeti, onların hatırlarına böyle bir şüphe geldiği 
zaman onu defetmek için, zikretmiştir. 

b) İbn Zeyd'in görüşü şöyledir: Allah Teâlâ sizin Beyt-i Makdis'den Kâ'be'ye 
çevrilmenizdeki faydayı bildiği halde, sizi Beyt-i Makdis'e yönelik namaz 
kılmaya devam ettirseydi bu, Ö'nun tarafından namazlarınızın boşa çıkarılması 
demek olurdu. Çünkü böyle bir durumda namazlarınız faydasız olurdu, böylece 
de boşa gitmiş olurdu. Halbuki Allah Teâlâ bunu yapmaz. 

c) Allah Teâlâ kıblenin değiştirilmesinin onlara güç geleceğini haber verince, 
bunun peşisıra onlara vereceği sevabını ve onların daha önce yaptıklarını boşa 
çıkarmayacağını zikretmiştir. Bu, Hasan Basri'nin görüşüdür. 

d) Hak Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Namazlarınız boşa gitmesin diye, sizi bu 
mükellefiyeti kabul etmeye muvaffak kıldım." Çünkü onlar bu hükmü reddetmiş 
olsalardı, kâfir olacaklardı. O zaman da imânları boşa giderdi. İşte bunun için 
Cenâb-ı Hak, "Allah sizin imanlarınızı boşa çıkarmaz." Bunun için, şüphesiz sizi 
bu teklifi kabul etmeye muvaffak kılmış ve bu hususta size yardım etmiştir." 


[286] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Alimler Hak Teâlâ'nın, ifâdesinin kime hitab olduğu hususunda ihtilaf etmişler; 
iki değişik görüş belirtmişlerdir: 

a) Bu hitab, mü'minleredir. 

Kafffll, bu görüşün dört değişik izahını zikretmiştir: 

1) Allahu Teâlâ, o gün hayatta olan mü'minlere hitab etmiştir. Bu, onların daha 
önce sordukları sorularının cevabıdır. 

2) Onlar kıblenin neshinden (değiştirilmesinden) önce ölen müslümanla-rın 
durumunu sormuşlardı. Bunun üzerine Cenâb-ı Allah da, diye cevap vermiştir. 
Yani, "Kıblenin değiştirilmesinden önce kıldığınız namazları, Allah boşa 
çıkarmaz. Bundan önce ölenlerin durumu da aynıdır." 


3) Kıble değiştirilince hayatta olanlar, önceki namazlarının bâtıl olduğu vehmine 
kapılıp, bundan sonra Kâ'be'ye yönelik kıldıkları namazların, o daha önceki 
namazları için keffâret olduğunu sanmışlar ve bu anlayışlarından dolayı kendi 
durumlarını sormaya lüzum görmeyip, daha önceki namazlarına keffârette 
bulunma fırsatı bulamayan ölmüş müslümanların durumunu sormuşlardır. 
İşte bunun üzerine, buyurulmuştur. Buradaki "İmanlarınızdan" maksad, 
"dindaşlarınızın namazları" demektir. Bu, 

tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani siz bir şahsı öldürmüştünüz" (Bakara, 72) ;ve: 
"Hani sizin için denizi ayırmıştık" (Bakara, 50) ayetlerinde olduğu gibidir. 

4) Bu, sorunun hem hayattakiler, hem de o esnada ölmüş olan mü'min-ler için 
sorulmuş olması da mümkündür. Çünkü onlar namazlarının mükafaa-tının yok 
olmamasına son derece dikkat eder ve titrerlerdi. Bu dikkat her iki grup 
hakkında da söz konusudur. İşte bundan ötürü hem hayattakiler, hem de ölmüş 
olanlar için, (imanınız, namazınız) ifâdesi kullanılmıştır. Çünkü Araplar muhatab 
ve gâibten müştereken haber verdikleri zaman, hitabı tağlib ederek (yani gaibi de 
onun içinde sayarak), 

"Sen ve falanca bunu siz yapmıştınız" derlerdi. Allah en iyi bilendir. 

b) Ebu Müslim şöyle demiştir: "Bunun, Ehl-i Kitab'a bir hitab olması da 
muhtemeldir. Ayetteki "İmân" sözünden maksad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
peygamberliğinden önce ehl-i kitabın kıldıkları namazları ve taatlarıdır. Daha 
sonra bunlar neshedilmiştir." Ebu Müslim, şeriatımızda neshin bulunmadığını 


kabul ettiği için, bu görüşü seçmiştir. 1287) 
Amel Hakkında İman Tabiri Kullanılmasının İzahı 


ifâdesi imânın taat fiillerinin ismi olduğuna delil getirmiş ve, "Çünkü Allah 
Teâlâ, burada iman sözü ile namazı kastetmiştir" demişlerdir. Onların bu 
görüşüne şu şekilde cevap veririz: Biz, bu ayetteki "iman" lâfzından maksadın 
(sadece) namaz olduğunu kabul etmiyoruz. Bundan maksad tasdik ve ikrardır. 
Buna göre Allah Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Allah'u Teâlâ, sizin namazın farz 
olduğunu tasdik etmenizi boşa çıkarmaz." Buradaki "imarv"dan maksadın namaz 
olduğunu kabul etsek bile, namaz imanın en büyük rüknü, en şerefli neticesi ve 
semeresidir. Bu sebeple, işte bu bakımdan, istiare yolu ile "iman" kelimesinin 


"namaz" manasında kullanılması caizdir. 2881 


Dördüncü Mesele 


Allah Teâlâ'nın ayeti, "Sizin imanlarınızın mükâfaatını boşa çıkarmaz" demektir. 
Çünkü iman sona erer ve biter. Böyle olan şeyin muhafaza edilmesi ve boşa 
çıkarılması imkânsızdır. İman sona erdikten sonra da sevab hak edilebilir. İşte bu 
sebepten ötürü "mükğâfaat! muhafaza etmek veya boşa çıkarmak" sözü doğru 
olur. Bu, tıpkı Hak Teâlâ'nın, "Ben, sizden ibadet eden hiçbir kimsenin iba-ietini 


boşa çıkarmam" (ali İmran, 195) ayeti gibidir. [289] 
Allah Ra'üf ve Rahimdir 


Allah Teâlâ'nın, "Hiç şüphesiz Allah insanlara ra'üf ve rahimdir" ayeti ile ilgili 
birkaç mesele vardır: 1290) 


Birinci Mesele Başa Dön 


Kaffal (rh.a), "Allah ona rahmet etsin şöyle demiştir: "Re'fet ile rahmet arasında 
fark vardır. Çünkü 

re'fet, bilhassa rahmette ileri bir dereceyi ifâde eder 

ki, bu da "hoşa getmeyeni defedip zararı gidermek" manasınadır. Nitekim 
Cenâb-ı Allah'ın, "O ikisine karşı, Allah'ın dini hususunda bir re Tef (acıma) sizi 
tutmasın" (Nur, 2) ayetinde olduğu gibi. Yani, "O ikisine zarar gelecek, kötülük 
dokunacak diye acıyıp da onlardan (zina) celdesini (sopasını) kaldırmayınız" 
demektir. Rahmete gelince, bu, daha şu-müllü bir kelimedir. Re'fet'in manası ile 
birlikte, ikram edip lütufda bulunma manaları da rahmette vardır. Allah Teâlâ, 
yağmura da "rahmet" ismini vermiş ve, " O Allah'ın rahmetinin (yağmurunun) 
önüsıra müjdeleyid olarak rüzgârları gönderendir" (Arat, 57) buyurmuştur. 
Çünkü yağmur da Allah'ın bir lütfü ve ihsanıdır. Buna göre Allah Teâlâ, onların 
amellerini boşa çıkarmayacağı, sıkıntılarını hafifleteceği manasında olmak üzere, 
"re'fetini;" sonra da daha umümi ve kapsamlı olsun diye rahmetini zikretmiştir. 
O'nun rahmeti sadece bu meseleyle ilgili olmayıp, re'-fet kelimesiyle ifâde edilen 
zararları da defedip, aynı zamanda faydaları celbedici olması bakımından da 


rahimdir, LSH 
İkinci Mesele 


Âlimler bu iki ismin, ayetin daha öncesi ile ilgisinin ne oiduâu hususunda bazı 
görüşler zikretmişlerdir: 


1) Allah Teâlâ, onların namazlarını boşa çıkarmayacağını haber verdiği için, 
"Allah insanlara ra'üf ve rahimdir" buyurmuştur. Allah ra'üf ve rahim iken, onun 
namazları boşa çıkaracağı nasıl düşünülebilir. 

2) O, ra'üf ve rahim olduğu için, sizi bir hükümden diğer bir hükme geçirmiştir. 
İşte bu sizin için hem dini hem dünyevi bakımdan en faydalı ve uygun olanıdır.. 
3) Allah Teâlâ, "Bu, Allah'ın hidayete erdirdiği kimselerin dışındakilere ağır 
gelir" buyurmuştur. Buna göre Allah Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Ancak ra'üf ve 


rahim olduğu için onların hidâyete erdirmiştir." [292] 
Üçüncü Mesele 


Amr, Hamza, Kisâ! ve Asımdan rivayet eden Ebu Bekir kelimeyi, hemzeli olarak 
ve işbâ'sız, şeklinde, vezni üzerine okumuşlardır. Diğerkıraat imamları ise, 
vezninde, med ile, hemzeli ve işba'lı, şeklinde okumuşlardır. Bu kelimenin dört 


şekli vardır. Diğer ikisi, gibi, ve gibi şeklidir. 2251 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Mutezile bu ayeti, Allah Tealanın ne küfrü ne fesadı yarttığına delil getirerek 
şöyle demiştir: Allah Teala, kendisinin insanlara karşı ra'uf ve rahim olduğunu 
bildirmiştir rahim olmuş olması ya götüren küfrü teklif etmiş olursa böyl 
masının yanısıra ra'üf nin nasıl olacağı d en iyisini bilir. 

bu ayeti, Altah Teâlâ'nın ne küfrü ne fe-delil getirerek şöyle demiştir: Allah 
insanlara karşı ra'üf ve rahim ol-Bu sebeble onlara karşı da ra'üf ve onları 
devamlı azaba ve ebedi ceza-ı onlara güçlerinin yetmeyeceği şeyi Çünkü Allah 
Teâlâ bu küfür zararına sok- masının O'nun ra'üf ve rahim olmaması halinin nasıl 
olacağı düşünülemezdi. bu husustaki izah, defalarca geçti. Allah en iyisini bilir. 


[294] 


Başa Dön 


ELİ Tbn Mâce. Zühd, 22 (2/1408). 

[2] Müsned.1/165,167. 

[3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/321- 
324. 

[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/324- 


326. 
[5] Buhâri, İlim, 15. 


[6] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


328. 


[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


329. 





[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


330. 





[9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


331. 


L0] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


333 


M1] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


334. 


L2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


337. 


L3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L14] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


338. 
L5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
L16] Asım kıraatine göre âyet, şeklinde okunur. 

L7] Tirmizi, Kıyamet. 25 (4/638). 





L8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


343. 
L9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 


344. 





[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


345. 





[22] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


346. 
[23] Müslim, Birr, 34 (4/1987); İbn Mâce, Zühd 9(3/1288). 


[24] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/326- 


3/328- 


3/329- 


3/330- 


3/332- 


3/333- 


3/335- 


3/337. 
3/337- 


: 3/341. 


3/342- 


: 3/343. 
[20] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/343- 


3/344- 


3/345- 


3/346. 


[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
347. 

[26] Taberani, (Kaşfu'l-Hata. 2/324). 
[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
348. 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[28] Buhâri'nin ilk hadisinden bir cümle. 


[29] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
350. 

[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[32] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[33] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[34] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
354. 

[36] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[38] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
357. 

[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[40] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
358. 

[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
360. 

[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
362. 

[47] Müslim, Mesâcid. 208 (1/464). 
[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 








Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/346- 


3/347- 


3/348- 


3/350. 
3/351. 
3/351. 
3/352. 
3/352. 
3/352- 


3/354. 
3/354. 
3/355- 


3/357. 
3/357- 


3/358. 
3/358. 
3/359. 
3/359. 
3/359- 


3/361- 


3/362. 


[49] Bu sözüyle Ebu Said (r.a) ayetin, bunlara da şg&mit olan bir yönü olduğunu 
kasdetmiş olmaktadır ki selefin ıstılahında bu duruma cok rastlanır. Yoksa bu 
konuşmayı müteakip ayetin indiğini düşı'nmemiliyiz. 

[50] Ebu Davud, Salat. 50 (1/54). 

[SI] Ebu Davud, Salat. 51 (1/155). 

[52] Müslim, Taharet, 14 (1/219). 

[53] Ebu Davud. Salât, 49 (1/154). 

[54] Buna yakın bir hadis için bkz. Müslim, Mesacid, 24 (1/378). 

[55] İbn Mâce. Mesâcid, 1 (1/243). 

[56] Tirmizi, Tefsir, Tevbe, 18 (V/27). 

[57] Ahmed ibn Hanbel. 11/293. 

[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/362- 
368. 

[59] Ebu Davud, Salât 12(1/122). 

[60] Zaviye: Medine-i Münevvere yakınında bir yer adı (Taci'l-Arus, 10/166). 
L61] Buhari, Salat, 64. 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/369. 

[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/369- 
370. 

[63] Tbn Mâce. Mesâcid, 13 (1/253-254) 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/370. 

[64] Buharı, Salat. 36. 

[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/370. 
1661 Tirmizi, Buyu, 75(3/610). 

[67] Mülâane, karısına zina isnadında bulunup, bu hususla dört şahid' olmayan 
kocanın doym söylediğine, kadının da kocasının yalan söylediğine dâir yemin 
edip. Allah'ın lanetinin yalancının üzerine olmasın? beddua etmeleridir. 

[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/370- 
372. 

[69] İbn Mâce Edeb, 27 (2/1227). 

[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/372. 


[71] islâmın başlangıcında mescidlerde sergi yoktu ve genellikle toprak üzerinde 
namaz kılınırdı. 


[72] Buhâri, Salat. 37; Müslim, Mesâcid. 55-58 (1/390). 

[73] Mescide tükürmemek şimdi bize tabu gelmektedir. Bu hadis-i şeriflerden 
ise, İslâmiyet'in insanların nasıl terbiye ettiğinin numunesini görüyor. ve bu 
sjrecin nasıl gerçekleştiğini anlayabiliyoruz. Geniş kitleleri ıslah etmek hiç de 
öyle kolay bir iş değildir. Sadece şuna bakalım: Mescide tükürmekten men eden 
İslam, yollara da tükürmeyi yasakladığı halde, mensuplarının mühimce bir kısmı 
on dört asırdan ben hâlâ buna alışamamıştır. Tükürmeyi önleme İslam 
terbiyesinin bin şubesinden biri sayılır. Camilerin abdest yerleriyle hergün 
binlerce insanın pisliğini, kirini giderip onları temizlemesi, camilere binlerce 
insan girip çıktığı halde işin hadisesi?, kirletmeksizin cereyan etmesi islam 
inkılabının. terbıye-İ nebeviyenin binlercesinden biridir ki o olmasaydı hiçbir 
idare bunları gerçekleştiremezdi. O mürşidimize ebediyyen salatü selam olsun. 
Fen ve cemiyetleri tırnağını kesmekten, burunu temizlemekten, taharetten, 
yatıp kalkmadan.ta örnek toplum nizamı kurmaya ve cennete lâyık insan 
yetiştirmeye yönelen İslamın cihanşümul hidayeti, sen ne mübareksin! (Çev.) 
Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 3/372-373. 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/374. 

[75] Benzeri bir hadis için bkz. Ibn Mâce, Taharet, 78 (1/176). 

[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/374. 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/374-377. 
[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/377-378. 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/378-381. 

[80] Müslim, Cenâiz, 66-67 (2/657); Tirmizi, Cenâiz. 48 (3/357); Müsned. 
2/241. 

[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/38 1-383. 

[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/383. 





[83] Fahruddin 
3/383. 

[84] Fahruddin 
3/384-386. 
[85] Fahruddin 
3/386. 

[86] Fahruddin 
3/386-390. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


[87] Müslim, Müsafirin, 164-165 (1/520). 
[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/390-391. 


[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/391. 


[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/391. 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





[9I] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


3/391. 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınlanı: 
Yayınlanı: 
Yayınlanı: 


Yayınlanı: 


Yayınlanı: 
Yayınlanı: 
Yayınlanı: 


Yayınlanı: 


[92] Mubdi ism-i fail olduğu halde, Bedî sıfat-ı müşebbehe vezinlerinden olması 


itibariyle sübul ve mübalağa mânası taşır. Mûfessır buna işaret ediyor. 


[93] Fahruddin 
3/392. 

[94] Fahruddin 
3/392. 

[95] Fahruddin 
3/392-394. 
[96] Fahruddin 
3/394-395. 
[97] Fahruddin 
3/395. 

[98] Fahruddin 
3/395-396. 
[99] Fahruddin 
3/396-398. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 
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Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
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Yayınlanı: 
Yayınlanı: 
Yayınlanı: 
Yayınlanı: 
Yayınlanı: 
Yayınlanı: 


Yayınlanı: 


[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/399. 

(101) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınlanı: 
3/399-400. 

(102) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/400-402. 

[103] Ayette bahsedilen cehennemlikler, tutumları belirtilen yahudi ve 
hristiyanlardır. Ehl-i Fetret'ten olan ebeveyn-ı ResuMlah ve benzerlerinin bu 
siyakla ilgileri yoktur. Onların necatlarını alimler tartşmış b iirçok sünni alim 
ehl-i necat olacakları neticesine varmışlardır Müfessir Alüsi (rh.a) bu konuda es- 
Sehâvmin şu hükmünü nakleder: "Benim inancıma göre, en iyisi, onların 
(ebeveynin) meselesine girmemektir." Bunu naklettikten sonra kendisi de şöyle 
der: Benim inancıma göre ise, onlat, küfür zamanında muvahhid olarak vefat 
etmişlerdir. Nitekim İmam Ebu Hanife'nin -şayet sahih ise- bu konudaki sözü de 
buna ha,T\tedi\w. Hatta ner deyse öVyelytörim ki onlar Aliyyü'l-Kari ve 
benzerlerinden daha etdaldirier" (Ruhu'l-Maani Tefsiri, 1/371). Aliyyu'l-Karî 
ebeveyn konusunda bir risale telif ederek onların necat ehli olmadığını iddia 
etmesi sebebiyle çok tenkid edilmiştir (çev). 

[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/402-404. 
(105) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/404-406. 
[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/406. 
1107) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/406. 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/406-407. 
[109] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/407. 
(101 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/408. 
O11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/408-410. 








[112] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/410. 


[113] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/410. 


[14] Beda: Daha sonraki gelişmeye göre, önceden verdiği hükmü bırakıp yeni 
bir görüş sahibi olmaktır.(Çev.) 


(15) Doğrusu, burada gideremediğimiz bir muğlaklık vardır. (Çev) 
H16] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


3/410-414, 
1171 Fahruddin 
3/414-416. 
U18] Fahruddin 
3/416. 

1119! Fahruddin 
3/416-419. 
(1201 Fahruddin 
3/419-420. 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


3/420. 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


(122) Aynı manada daha uzun bir hadis için bkz: BuhaıT, Taksirü's-Satat. 17; 
Müslim, Salat, 81-84 (1/309). 


(123) Bu ayetlerde ilah lâfzı muzaftır. İzafet ise kayıt nevilerinden biridir (Çav.). 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


3/420-422. 
(125) Fahruddin 
3/422. 

(126) Fahruddin 
3/422. 

1127) Fahruddin 
3/422-423. 
1128) Fahruddin 
3/423. 

1129) Fahruddin 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


3/423. 

1130) Fahruddin 
3/423-424, 
131) Fahruddin 
3/424. 

(132) Fahruddin 
3/424. 

1133) Fahruddin 
3/424. 

1134) Fahruddin 
3/424-4925. 
1135) Fahruddin 
3/425-426. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


L36] Müsned, 1/129; Müslim, jmâre, 39 (3/1469); Nesâi, Bi'al, 34 (7/160). 
(137) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/426-428. 
1138) Fahruddin 
3/428-429, 
1139) Fahruddin 
3/429. 

1140) Fahruddin 
3/429-432. 
O41] Fahruddin 
3/332-333. 
(142) Fahruddin 
3/333. 

1143) Fahruddin 
3/434. 

[144] Fahruddin 
3/434-435. 
1145) Fahruddin 
3/435. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


[146] Buharı, İlim, 37. (Aynı manada daha uzun bir hadis). 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


1147) Fahruddin 
3/435-436. 
[148] Fahruddin 
3/436-437. 
1149) Fahruddin 
3/437. 

1150) Fahruddin 
3/437-438. 
(51 Fahruddin 
3/438-440. 
(152) Fahruddin 
3/440-441. 
(153) Fahruddin 
3/441-444. 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


(1341 Tirmizi. Hac. 49 (3/226). 
(1351 Tirmizi. Hac. 49 (3, 226). 
11361 İbn Mâce. Menâsik, 27 (2/982). 

1157) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/444-445. 
1158) Fahruddin 
3/445-446. 
(159) Fahruddin 
3/446. 

(160) Fahruddin 
3/446-447. 
(161) Fahruddin 
3/447-448. 
(162) Fahruddin 
3/448. 

(163) Fahruddin 
3/449. 

[164] Fahruddin 
3/449. 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


[65] Burada ism-i failin, ism-i mef'ul manasına geldiğini söylemek istiyor çev.) 
(166) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/449-450. 


1167) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


3/450. 


[168] Nesai, Menâsik, 2/203. 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


3/450-451. 
[170] Fahruddin 
3/451-452. 
1711 Fahruddin 
3/452. 

1172) Fahruddin 
3/452. 

[173] Fahruddin 
3/452-453. 
[174] Fahruddin 
3/453. 

11731 Fahruddin 
3/453-454, 
[176] Fahruddin 
3/454. 

(177) Fahruddin 
3/455. 

[178] Fahruddin 
3/455. 

11791 Fahruddin 
3/455-456. 
[180] Fahruddin 
3/456. 

11811 Fahruddin 
3/456-457. 
[182] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


3/457. 

1183) Fahruddin 
3/457. 

1184) Fahruddin 
3/458-462. 
1185) Fahruddin 
3/462-463. 
(186) Fahruddin 
3/463-464. 
1187) Fahruddin 
3/464. 

1188) Fahruddin 
3/464-465. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


1189) Müsned, 3/318, 366. 


(1901 Fahruddin 
3/465-466. 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


[91] Harekenin belli beiirsiz okunuşuna ihtilas denilip, t-urada harekenin üçde 
biri bırakılır, ikisi ise izâle edilir. 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


3/466-467. 


(193) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/467. 


[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/467-469. 


(195) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/469-471. 


(190) Müsned, 5/262. 
1197) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


3/471-472. 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


(1981 Buharı. Ahzâb Süresinin Tefsiri, (6/151). 
L199] Ebû Davud, Tahare, 4 (1/3). 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


3/472-473. 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


[201] Fahruddin 
3/473-474. 
[202] Fahruddin 
3/474-475. 
[203] Fahruddin 
3/475-476. 
[204] Fahruddin 
3/476-477. 
[205] Fahruddin 
3/477-478. 
[206] Fahruddin 
3/478-479. 
[207] Fahruddin 
3/479. 

[208] Fahruddin 
3/479-481. 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


[209] Çok yakın bir hadis için bakınız: Müsned, 2/170. 


[210] Fahruddin 
3/481-482. 
[211] Fahruddin 
3/482. 

[212] Fahruddin 
3/483. 

[213] Fahruddin 
3/483-484. 
[214] Fahruddin 
3/485. 

[215] Fahruddin 
3/485. 

[216] Fahruddin 
3/485-486. 
[217] Fahruddin 
3/486-487. 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


[218] Fahruddin 
3/487-488. 
[219] Fahruddin 
3/488-490. 
[220] Fahruddin 
3/490. 


N 
N 
pà 


Fahruddin 


Fahruddin 


Fahruddin 


3/49 


N 

N 

N 
© 


3/49 


N 

N 

(we) 
© 


3/491. 


N 
N 
Š 


Fahruddin 
3/491. 


Š 
N 
Gi 


Fahruddin 
3/492. 
226 
3/492. 
[227] Fahruddin 
3/492-496. 
[228] Fahruddin 
3/496. 

[229] Fahruddin 
3/496. 


z 


Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


[230] Ebu Davud, İlim 1 (3/317) 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


3/496-497. 


[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


3/497. 


[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


3/497-499. 


[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


3/499. 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


[235] Fahruddin 
3/500-501. 
[236] Fahruddin 
3/501. 

[237] Fahruddin 
3/501-502. 
[238] Fahruddin 
3/502-503. 
[239] Fahruddin 
3/504. 

[240] Fahruddin 
3/504-505. 
241) Fahruddin 
3/505-506. 
[242] Fahruddin 
3/506. 

[243] Fahruddin 
3/507-508. 
[244] Fahruddin 
3/508-511. 
[245] Fahruddin 
3/511. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
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[246] Mâna bakımından lamamen farklı, hatta zıt muhtevası olmakla birlikte 
karşıdakinın kullandığı kelimeyi kullanmak suretiyle onunla bir benzerlik ortaya 
koymakır. Beliğ kelâmda bazan başvurulan bir üslüb olup Kur'an-t Kerim'de de 
müteaddit defalar kullanılmıştır. Mesela kâfirler ehl-i iman için tuzak kurar, 
Allah Teâlâ ise onların Uzaklarına kendilerim düşürür, boşa çıkarır; bu gerçeği 
ifâde için buyurur. Karşıdakini tehdit için Tijrkçede "Sen gül, ben de sana 
gülerim!" derken de muşakele yapmış oluruz. (Çev.) 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/511-514. 


[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/514. 





[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


3/515. 

[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/515. 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/515-516. 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/517. 
[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/517. 
[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/518-519. 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/519-520. 
[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/521-524. 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/524. 
[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/524-525. 

[259] Arap edebiyat tarihçileri, şairleri; Câhiliyyün, Muhadremun İslâmiyyün, 
Muvelledün, Muhdesün devrelerine ayırırlar. İlk üç grubun şiirleri ile istişhad 
edilebileceğinde ittifak vardır. Takriben hicri üçüncü asırdan sonraki şairlere 
muhdesün (yani, son şairler) denir. (Çev. ) 

[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
3/525. 

[261] Bu mesele bir yönü ila İlahî irade, bir yönü ile hüsün ve kubüh ile ilgili 
olup uzun süren bir konudur Ehl-ı Sünnet, Mu'tezile'ye aykırı olarak eşyada zatî 
olan hûsun ve kubühü (güzellik veya çirkinliği) reddettiği, bunu Allah'ın 
emredip yasaklamasına bağladığı için, imam Eş'ari ile beraber Ehl-i Sünnet'in 
mühim bir kısmı, felsefi temel olarak hadd-i zatında bir sebep ve maksad arama 
fikrini reddetmişlerdir ki Râzî de onlardan biridir. Yoksa Cenâb-ı Hakk'a ait 
fiillerde -illet ve sebep değil de- hikmet aramak caizdir. Bunun vaki olduğunu, 
hükümlerin hikmetlerini gösteren yüzlerce ayet göstermektedir. Nitekim işi bu 
yönden ele alan İmam Mâturidi, bu işte, Eş'arî ile Mutezile arasında bir konumu 
benimseyerek Allah Teâlâ'nın tüllerinin hikmetlerle deveran ettiğini söylemiştir. 











Vallahu Teâlâ â'lem. (Çev.) 


[262] Fahruddin 
3/526-528. 
[263] Fahruddin 
3/528-530. 
[264] Fahruddin 
3/531. 

[265] Fahruddin 
3/531-532. 
[266] Fahruddin 
3/532. 

[267] Fahruddin 
3/532-533. 


Er-Râzi, 
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Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 
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Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


[268] Hadis hakkında bakınız: Keşfu'l-Hafâ, 1/391. 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


3/533-536. 
[270] Fahruddin 
3/536-537. 
271) Fahruddin 
3/538-540. 
[272] Fahruddin 
3/540-543. 
[273] Fahruddin 
3/544. 

[274] Fahruddin 
3/544. 

[275] Fahruddin 
3/544-545. 
[276] Fahruddin 
3/546. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


[277] Müsned. 2/300, 509. 


[278] Fahruddin 
3/546-548. 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 
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[279] Fahruddin 
3/548-549, 
[280] Fahruddin 
3/549. 

[281] Fahruddin 
3/549. 

[282] Fahruddin 
3/549-550. 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


[283] ez-Zemafişeri, Esâsu'l-Belâğa, mad. 


[284] Fahruddin 
3/550-552. 
[285] Fahruddin 
3/552. 

[286] Fahruddin 
3/552-554. 
[287] Fahruddin 
3/554-555. 
[288] Fahruddin 
3/555. 

[289] Fahruddin 
3/555. 

[290] Fahruddin 
3/555. 

[291] Fahruddin 
3/555-556. 
[292] Fahruddin 
3/556. 

[293] Fahruddin 
3/556. 

[294] Fahruddin 
3/557. 
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İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 

Resül-i Ekrem'in Ayetleri Okuyup Arındırması Başa Dön 
Kulun Vazifesi Allah'ı Anmak ve Ona Şükretmektir 

Sabır ve Namazla Yardım Talep Etmek Başa Dön 


Sabrın Ehemmiyeti 
Allah Yolunda Öldürülenler Diridirler 


Bu Ayetin Mâkabliyle Münasebeti Ve Nüzul Kıssası Başa Dön 
Birinci Mesele 
İkinci Mesele 


Şehitlere Ölü Denmez, Onlar Diridir 





Üçüncü Mesele 

Kabir Azabının Delilleri Başa Dön 

Beden-Ruh Münasebeti, Kabir Azabının Ruhani Olması Meselesi 
"Ben" Dediğimiz Şey Nedir? Başa Dön 

Ayetin Makabli İle Münasebeti Başa Dön 


Birinci Mesele 

İkinci Mesele 

İmtihamn Peşinen Südınimesindeki Hikmet 

Dördüncü Mesele Başa Dön 

İmtihan Unsurlarının Tahlili 

Sabredenleri Müjdele Başa Dön 

Birinci Mesele 

Allah'dan Gelen Musibete Sabır, Zalimlerin Zulmü İle Mücadele Gerekir 
İkinci Mesele 





Sabnn Mahiyeti ve Önemi Başa Dön 

Sabrın Fazileti ve Değeri Hakkında Ayetler 

Sabrın Değeri Hakkında Hadis-i Şerifler Başa Dön 
Sabır ve Şükürden Hangisinin Efdal Olduğu Hakkında 
Ayet-i Kerimeden Alınacak Bazı Dersler Başa Dön 
Yüzünü Göğe Döndürmenin Mânası Başa Dön 


"Biz, yüzünü çok kere göğe doğru dönderdiğini görüyoruz. Şimdi seni 
muhakkak hoşlanacağın bir kıbleye çeviriyoruz. (Namazda) yüzünü artık 
Mescfd-i Haram'a çevir. (Ey müminler) siz de nerede bulunursanız yüzlerinizi o 
yana döndürün. Şüphe yok ki kendilerine kiteb verilenler bunun, Rablerinden 


gelen bir gerçek olduğunu pek iyi bilirler. Allah onların yapacaklarından gafil 
değildir" (Bakara, 144). 

Bil ki Allah'ın, "Biz, yüzünü çok kere göğe doğru döndürdüğünü görüyoruz" 
buyruğu ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Ekseri müfessirin benimsemiş olduğu meşhur görüştür. Buna göre, bu Hz. 
Peygamber'in Beyt-i Makdis'den Kâ'be'ye dündürülmeyi beklemesinden 
ötürüdür. Bu görüşte olanlar, şu hususlara yer vermişlerdir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) Beyt-i Makdis'e dönmekten hoşlanıyor, Kâ'be'ye 
yönelmeyi arzuluyordu. Ne var ki o, bunu diliyle belirtmiyordu, bu sebeple de 
yüzünü gökyüzüne döndürüyordu.. İbn Abbas'dan Hz. Peygamber'in şöyle dediği 
rivayet edilmiştir:"Ey Cebrail Allah m beni Yahudilerin kıblesinden başka bir 
kıbleye o döndürmesini arzuluyorum.. Çünkü oraya yönelmekten artık 
hoşlanmıyorum." Bunun üzerine Cebrail O'na, "Ben de senin gibi bir kulum; 
bunu Rabbinden iste!" dedi. Artık bundan sonra Hz. Peygamber Cebrail'in, 
istediği şeyi getireceğini umarak, devamlı göklere doğru bakıyordu. İşte bu 
sebeple Cenâb-ı Hak bu ayeti indirdi. 

Bu görüşte olanlar, bu imtihanın sebebi hususunda da şu görüşleri beyan 
etmişlerdir: 

Birincisi: Yahudiler şöyle diyorlardı: "O, bize muhalefet ediyor, sonra da kalkıp 
kıblemize dönüyor.. Biz olmasaydık, nereye döneceğini bilemeyecekti." İşte 
bundan ötürü, Hz. Peygamber onların kıblelerine yönelmeyi istemedi. 

İkincisi: Kâ'be'nin Hz. İbrahim'in kıblesi olmasıdır. 

Üçüncüsü: Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bunuo Arapların islâm'a moy)sine ve 
girmesine sebeb olacağını düşünmüş olmasıdır. 

Dördüncüsü: Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bu şerefin başka bir mescid için değil de 
doğup büyüdüğü beldesinde bulunan bir mescid için olmasını daha çok 
istiyordu. 

Kâdi bu sonuncusuna itiraz ederek şöyle demiştir: "Hz, Peygamber (s.a.s)'in, 
kendisine doğru namaz kılması emrolunan bir kıbleyi hoş görmemesi, gönlünün 
arzuladığı bir kıbleye Rabbinin onu dündürmesini istemesi ve kendi arzusuyla 
oraya meyletmesi yakışık almaz. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), kurtuluşun hevâ- 
vü heves ve arzunun meylettiği yönün aksinde olduğunu bilmiş ve öğretmiştir." 
Bil ki bu izah, faydası az olan bir izahtır. Çünkü, Hz. Peygamber (s.a.s)'den 
yadırganacak olan, Allah'ın kendisine emrettiği şeyden yüz çevirmesi ve hevâvü 
hevesinin meylettiği şeyle meşgul olmasıdır. Böyle bir şey yapması doğru 
değildir. Ama onun kalbinin btrşeye meyletmesi, kalbinde Allah'ın o şeye izin 
vermesini arzulaması, bilhassa bunu diliyle ifâde etmediği zaman, yadırganacak 


bir husws değildir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in gönlünün bir şeye meyletmesi, 
kalbinde Allah'ın o şeye izin vermesini arzulaması uzak görülecek bir ihtimal 
değildir. Bu, hiçbir cihetten yadırganamaz. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s), Allahu Teâlâ'ya bununla duâ etmesi hususunda 
Cebrail'den izin istediği zaman, Cebrail ona, Allah'ın kendisine bu duâ 
hususunda izin verdiğini bildirmiştir. Bu böyledir, çünkü peygamberler, yararlı 
olmayan bir şeyi isteyip de icabet olunmayarak mertebelerinin yara almasına, 
tahkir edilmesine sebebiyet vermemek için, ancak Allah'ın izni ile O'ndan bir şey 
isterler. Cenâb-ı Hak O'na icabet hususunda izin verince, O kendisine olumlu 
cevap verildiğini anladı, bunun üzerine, icabete dair vahyi getirmesi için 
Cebrail'i beklemek üzere, yüzünü göklere doğru çevirmeye başladı. 

c) Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Cebrail (a.s) Hz. Peygamber (s.a.s)'e, Allahu 
Teâfâ'nın kıbleyi Beyt-i Makdis'den başka bir cihete tahvil edeceğini bildirmek 
üzere gelmiş, fakat O'na, kıbleyi tahvil edeceği yeri bildirmemişti. Hz. 
Peygamber'e ise, hiçbir kıble Kabe'den daha sevgili değildi, bu nedenle, vahyin 
gelişini bekleyerek yüzünü göklere doğru çevirmeye başladı. Çünkü O biliyordu 
ki Allah onu namazsız bırakmayacaktı. Derken Cebrail gelerek O'na Kabe'ye 
doğru namaz kılmasını emretti." Bu görüşü söyleyenler ise,bazı hususlarda 
ihtilâf etmişlerdir:Onlardan bazıları şöyle demiştir: Hz. Peygamber Beyt-i 
Makdis'e yönelmekten men edilip, kendisine bir kıble de tayin edilmedi.. 
Bundan dolayı O, namaz vakti geldiği halde, kıblenin belirtilmemesi sebebiyle, 
namazının gecikmesinden korktu.. İşte bu sebepten dolayı O, yüzünü göklere 
doğru çevirmeye başladı.. Bu görüş Esamm'dan rivayet edilmiştir.Diğer 
bazılarıysa şöyle demişlerdir: Beyt-i Makdis, kendisine doğru namaz kılınması 
caiz olacak biçimde kıble olarak kalmakla beraber, Cenâb-ı Hak Hz. 
Peygamber'e bu kıbleyi (Kabe'yi) de vaadetmişti. Fakat Hz. Peygamber bu 
va'adden dolayı, bunun olmasını bekliyordu. 

Bir de, O, kıblenin Beyt-i Makdis'den Kabe'ye çevrilmesinde birçok dini 
faydalar umuyordu: Arapların İslâm'a yönelmeleri, yahudilerden ayrışmak, 
gerçek mü'minlerin münafıklardan ayrılması gibi... İşte bundan dolayı O, yüzünü 
göklere çeviriyordu.Bu izah, daha uygundur. Aksi halde, ikinci kıble birinci 
kıbleyi neshetmez; daha doğrusu o ikinci bir kıble gibi olurdu. Halbuki 
müfessirler, ikinci kıblenin birinci kıbleyi neshettiği hususunda icmâ etmişlerdir. 
Çünkü, yönelinecek yön belirtilmeden namaz ile emrolunmak caiz değildir. 

d) Hz. Peygamberin yüzünü göklere döndürmesi, duadır. 

2) Bu, Ebu Müslim el-İsfehâni'nin görüşüdür. Bu görüşte olanlar şöyle 
demişlerdir: Eğer, bu görüşe delâlet eden haberl olmasaydı, aksi halde 


ayetinlâfzının başka bir mânaya ihtimali olurdu. Bu da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
Medine'ye gelişinin başlangıcında yüzünü göklere doğru çevirmekte olduğunun, 
muhtemel olmasıdır. Rivayet edildiğine göre,Hz. Peygamber Mekke'de namaz 
kıldığında Kabe'yi kendisiyle Beyt-i Makdis arasına alıyordu. İşte bu, Kabe'ye 
doğru bir namaz kılmak idi. Medine'ye hicret edince ise, nereye yöneleceğini 


bilemedi, bunun üzerine, ayeti nazil oluncaya kadar Allah'ın emrini bekledi. [a 
İkinci Mesele Başa Dön 


Alimler Hz. Peygamber'in Beyt-i Makdis'e doğru kıldığı namaz hususunda 
ihtilâf etmişlerdir. Bir grup şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) 
Mekke'deKabe'ye doğru namaz kılardı. Medine'ye gelince onyedi ay Beyt-i 
Makdis'e yönelerek namaz kılması emrolundu."Başka bir grup, "Daha doğrusu 
O, Mekke'de Beyt-i Makdis'e doğru namaz kılıyordu, fakat Kabe'yi kendisiyle 
Beyt-i Makdis arasına alıyordu" demiştir.Bir üçüncü grup ise, "Aksine O, 
Mekke'de sadece Beyt-i Makdis'e doğru namaz kılıyordu.. Medine'de ise 
başlangıçta onyedi ay Beyt-i Makdis'e doğru namaz kıldı.. Sonra Cenâb-ı Allah, 


birçok faydası olduğu için, Kabe'ye yönelerek namaz kılmasını emretti" demiştir. 
p] 


Üçüncü Mesele 


Alimler Hz. Peygamber (s.a.s)'in Beyt-i Makdis'e yö- nelmesinin, başkası caiz 
olmayan bir farz mı, yoksa, Hz. Peygamber'in onunla beraber başka bir kıbleye 
yönelmekte muhayyer bırakıldığı bir kıble mi olduğu hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. er-Rebî İbn Enes: "Peygamber (s.a.s), bu hususta muhayyer idi" der. 
İbn Abbas (r.a) ise: "Ona yönelmek kendisinde muhayyerlik bulunmayan kesin 
bir farz idi" der.Bil ki, bu iki ihtimalden hangisi olursa olsun, birinci kıble 
mensûhtur.Birinci görüşü benimseyenler, Kur'an ve hadisten delil getirmişlerdir. 
Kur'-an'dan getirdikleri delil, "Doğu da Allah'ındır, batıda.. Ne tarafa 
yönelirseniz, Allahm vectıt oradadır {Bakara, 115) ayetidir. Bu ayet, Hz. 
Peygamber'in dilediği yöne teveccüh etmekte muhayyer olmasını gerektirir.Bu 
görüşte olanların hadisten getirdikleri delil ise, "Ebu Bekr er-Razî'nin 
"Ahkâmu"'Kur'an" isimli kitabında rivayet ettiği şu haberdir:Medine'den bir 
grup insan, hicretten önce biat etmek üzere Mekke'ye. Hz. Peygamber'in yantna 
gitmek üzere yola çıktılar. Bunların içinde Berâ İbn Ma'rür da vardı. Yolda, 
namazını kılarken bu zât Kabe'ye doğru yöneldi. Diğerleri ise, bundan kaçınarak, 


"Hz. Peygamber Beyt-i Makdis'e yönelerek namaz kılıyor" dediler. Mekke'ye 
geldiklerinde, bunu Mz. Peygamber'e sordular.. Hz. Peygamber de: "Ben (daha 
önce) bir kıble, yani Beyt-t Makdis üzerinde idim.. Eğersen ona yönelerek 
namaz kilmiş olsaydın, o sana yeterdi" buyurmuş, fakat ona namazını yeniden 
kılmasını emretmem iştir. Bu hadis o müslü-manların kıble hususunda muhayyer 
olduklarını gösterir.İkinci görüşü benimseyenler, Cenâb-ı Allah'ın (Bakara, 144) 
ayetini delil getirmişlerdir. Bu ayet,Hz.Peygamber'in ilk kıbleden hoşnud 
olmadığına delildir. Eğer Beyt-i Makdis ile Kabe arasında muhayyer olsaydı, 
Beyt-i Makdis'e yönelerek namaz kılardı. Ondan hoşnud olmadığı halde ona 


yönelerek namaz kıldığına göre, O'nun Beyt-i Makdis ile Kabe arasında 


muhayyer olmadığını anlıyoruz. w 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Meşhur görüşe göre, Beyt-i Makdis'e yönelmek, Kâb9'ye yÖnelme emri İle 
TOShedilmistirBazıları şöyle demiştir: Beyt-i Makdis'e yönelmek,Cenâb-ı 
Allah'ın, (Bakara. 115)ayeti ile neshedilmiştir.Sonra bu ayet de, (Bakara, 144) 
âyetiyle neshedilmiştir. Bu görüşte olanlar buna, Kur'an ve hadisten delil 
getirmişlerdir. Kur'an'dan delilleri şudur: Cenâb-ı Allah önce, buyurmuş; bundan 
sonra ise, "İnsanlardan bazı beyinsizler: "Onları yönelegeldtklert kıblelerinden 
çeviren nedir? diyecekler" (Bakara, 142) buyurmuş, bunun peşisıra ise, "Yüzünü 
Mescid-i Haram tarafına çevir" (Bakara,44) buyurmuştur. Bu tertip, bizim, 
"Beyt-i Makdis'e yönelmek, âyetiyle neshedilmiştir" şeklindeki görüşümüzün 
doğruluğunu gerektirir. Buna göre, ayetinin, ayetinden hem nüzul, hem de sıra 
bakımından daha sonra olması gerekir. Buna göre onun, tertibte öteki ayetten 
öne alınması, aslın hilâfına bir durumdur. Buna göre, bizim dediğimiz görüşün 
doğruluğu ortaya çıkıyor.Bunların hadisten olan delilleri, İbn Abbas (r.a)'dan 
rivayet edilen şu sözdür: "Kur'an'da ilk neshedilen şey, kıbleyle ilgili emir'dir." 
Halbuki Kur'an-t Kerim'de Beyt-i Makdis'e yönelmekle ilgili bir emir 
zikredilmemiştir. Kur'an'da bu hususta zikredilen sadece, ayetidir. Binaenaleyh, 
ayetinin Beyt-i Makdis'e yönelme emrini değil, bu ayeti (Bakara, n5)neshetmiş 


olması gerekir.. ma 


Cenâb-. Hakk'ın, "Andolsun ki biz seni razı bir kibleye döndüreceğiz" ayetinde 
birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


İfâdesi, senin birisini bir işe vekil ve yönetici yaptın zaman ifâdenden olmak 
üzere, "Sana mutlaka vereceğiz ve seni, oraya yönelmeye muktedir kılacağız" 


veya, "Seni, Beyt-i Makdis semtine değil de Kabe'nin semtine döner kılacağız" 


manasınadır.ifâdesinde birkaç izah şekli vardır: BI 


İkinci Mesele 


1) Bunun mânası,"Seveceğin ve meyledeceğin bir kıble..." demektir. Çünkü 
Kabe, yaratılıştan gelen temayül sebebiyle, Hz. Peygamber (s.a.s)'e başkasından 
daha sevgili idi...Kâdi şöyle demiştir: "Bu caiz değildir, çünkü Cenâb-ı Allah'ın, 
"Muhakkak seni, yaratılışının meylettiği bir kıbleye çevireceğiz" demiş olması 
imkânsızdır. Zira bu, Cenâb-ı Allah'ın mükellef tuttuğu şeylerdeki hikmetini ve 
Hz. Peygamber'in, teklif halinde istediği şey hususundaki durumunu yaralar."Bu 
itiraz zayıftır, çünkü bu tenkid ancak, eğer Cenâb-ı Allah, "Muhakkak biz seni, 
sırf yaratılışın meylettiği için, fıtratının meylettiği kıbleye çevirdik" demiş 
olsaydı, yapılabilirdi. Fakat, eğer Cenâb-ı Allah, "Muhakkak ki biz seni, hikmet 
ve maslahat, senin yaratılışının meyline muvafık olduğu için, fitratının 
meyletmiş olduğu kıbleye çevireceğiz" demiş olsaydı, bundan ne zarar gelirdi? 


m 


Hz. Peygamber (s.a.s), "Gözümün nuru da namazdadır > buyurmuştur. Buna 
göre Hz. Peygamberin yaratılışı, namaza mütemayildir. Aynı zamanda ilâhi 
maslahat da buna uygundur. 

2) Bunun mânası, "dini fayda ve maslahatları ihtiva sebebiyle, sevdiğin kıble" 
demektir. 

3) Bu Esamm'ın görüşüdür. Buna göre, Cenâb-ı Allah'ın seni çevirdiği her yöne 
razı olman gerekir; daha önce müslüman olup da, kıble değiştirilince İslâm'dan 
irtidâd ederek, Ökçeleri üzere geri dönen Arapların yaptığı gibi bu kızman, 
bundan hoşnud olmaman caiz değildir. 

4) "Bu, neticesinden hoşnud olacağın bir kıbleye döndereceğim. Çünkü sen, o 
kıble vasıtasıyla, sana İslâm hususunda tâbi olanı, dünyayı elde etmek veya mal 


kazanmak için başka gayelerle sana tâbi olanlardan ayırdedeceksin..." demektir. 
[7] 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Öyleyse sen yüzünü Mesctd-i Haram tarafına çevir" ayetinde 
birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele: Vech ve Şatr Kelimeleri Hakkında Bilgi 


Burada,"yüz" kelimesinden murad, insanın bütün bedenidir. Çünkü insana 
gereken, sadece yüVech ve Şatr Kelimeleri, züyle değil, bütün bedeniyle kıbleye 
yönelmesidir. 

Hakkında Bilgi Bundan dolayı "yüz" kelimesi zikredilir, onunla o kimsenin 
tamamı kastedilir. Çünkü "yüz" uzuvların en şereflisidir. Zira, bir insan 
başkasından yüzü vasıtasıyla ayırde-dilir. İşte bundan dolayı, bütün beden "yüz" 


kelimesiyle ifâde edilir. “ 


İkinci Mesele Başa Dön 


Dilciler şöyle demiştir: kelimesi iki mânaya gelebilen (müşterek) bir isimdir. 

a) "Yarım" manasıdır.. "Bir şeyi ikiye böldüm" mânasına olmak üzere, “” denilir. 
Darb-ı meselde ise, yani, "Onun yarısını kendine ayır, kendine götür" denilir. 

b) "Tarafına, cihetine, yönüne" demektir. Şafii (r.a), "er-Risâle" de, bu mânaya 
dört beyit ile istişhadda bulunmuştur. Nitekim Hü/8r İbn Nüdbe şöyle 
demiştir:"Amr'a elçi yollayacak bir kimse var mı? Çünkü mektub, Amr'ın 
bulunduğu tarafa fayda vermiyor (ulaşmıyor)."Saide İbn Cüeyye ise,"Ümmü 
Zinbâ'a, "O kıymetli alacası olan develerin göğüslerini Beni Temim tarafına 
çevir" diyorum" demiştir.Lakitu'l İyâdi ise, şu beyti demiştir: 

"Kaleniz Di tarafından, kat kat olarak sizi istilâ eden, karanlıkları olan bir korku, 
size yaklaşmaktadır." 

Bir başkası ise şöyle demiştir:" Muhakkak ki binilmesi zor, henüz alıştırılan 
devede onu bürüyen öyle bir zahmet ve sıkıntı vardır ki, onun tarafına bakan 
gözler şaşkınlıktan âdeta büyülenir."Şafii (r.a), şairin,onun karşısında gözlerin 
görmesinin oadetâ büyüleneceğini" murad ettiğini söylemiştir. Bunu iyice 
anladığın zaman biz deriz ki ayet hakkında iki görüş vardır: 

1) Sahabe, Tâbiün ve mütcahhiründan olan çoğu müfessirlerin görüşüdür ki, 
Şafii de er-Risftle'de bunu tercih etmiştir. Buna göre Mescid-i Haram'-ın 
tarafından maksad, onun ciheti, onun karşısı ve onun yanı,tarafı demektir. Ubeyy 
İbn Ka'b da, şeklinde Kumuştur. 

2) Cübbai'nin görüşü olup, Kftdt'nin de tercih ettiğidir. Buna göre buradaki, jki 
dan maksat, "Mescid-i Haram'ın ortası" dır. Çünkü, orta demektir. Kabe de, 
mescidin bütün yönleri itibarıyla, tam ortada bulunmaktadır. Buna göre, vâcib 


olan bizzat Kabe'ye yönelmek olup, Kabe de Mescid-i Haram'ın ortasında 
bulununca, Cenâb Hakk'ın, 

yani, "Yüzünü bütün cihetlerin ortasına çevir" demiş olması, güzel olur. Bu izaha 
göre bu, sanki Kabe'nin bulunduğu yeri ifâde etmiştir. Kâdi şunu söylemiştir: 
Burada kastedilenin bizim söylediğimiz husus olduğuna iki şey delâlet 
etmektedir: 

a) Mescid-i Haram'ın dışında namaz kılan bir kimse, eğer Mescid'e müteveccih 
bir biçimde durur da, Kabe'nin yeri demek Mescid'in ortasına yönelmiş olmazsa, 
namazı sahih olmaz. 

b) illi kelimesini "taraf" diye açıklarsak, “” kelimesinin zikredilmesinin fazla bir 
anlamı kalmaz. Çünkü, "Yönünü Mescid-i Haram tarafına dön!" dediğin zaman, 
elde edilmek istenen fayda elde edilmiş otur.Ama, kelimesini bizim dediğimiz 
gibi tefsir edersek, onun zikredilmesinin önemli bir faydası olmuş olur. Buna 
göre, şayet, "Yüzünü Mescid-i Haram'a döndür" denilmiş olsaydı, bundan, 
Kabe'nin yeri demek olan onun ortasına yönelmenin vâcib olması anlaşılmazdı. 
Ama, yüzünü Mescid-i Haram'-ın tarafına döndür" denilince, elde edilecek olan 
bu önemli fayda elde edilmiş olur. Bu sebeple de, bu lâfzı bu mânaya hamletmek 
daha münasib olur... Buna göre eğer, Biz. kelimesini, (yan, taraf) anlamına 
namle-dersek, geriye, kelimesinin zikredilmesinin bir faydası olduğu hususu 
kalır. Bu fayda ise: "Allahu Teâlâ şayef'Yüzünü Mescid-i Haram'a döndür" 
demiş olsaydı, bu durumda "teklif-i mâla yutak,"yani güç yetirilemeyen bir şeyle 
mükellef tutmuş olurdu. Çünkü iyice doğuda veya batıda olan bir kimsenin 
yüzünü tam Mescid'e döndürmesi imkânsızdır. Ama Cenâb-ı Hak, "Yüzünü 
Mescid-i Haram semtine döndür" dediği zaman, bu ifâdeye hem orada 
bulunanlar, hem de başka beldelerde olanlar dahil olmuş olur" denilirse, biz de 
deriz ki, bu fayda Hak Teâlâ'nın, "Her nerede olursanız, yüzlerinizi onun semtine 
çeviriniz" (Bakara. 1«) sözünden elde edilmiştir. Bu sebeple, geriye O'nun, 
"Mescid-i Haramın taraftna..." demesinin bir önemi kalmaz. Bu izahın şekli, işte 
budur.Burada bir müşkil husus vardır; çünkü bu durumda âyetin takdiri, 
"Yüzünü Mescid-i Haram'ın ortasına çevir" şeklinde olur ki, bu da son derece 
uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu teklifin Mescid'in ortasıyla münasebeti yoktur. 
Orta ile, ortası bulunmaya çalışılan yer arasında bir fark vardır; söz 


ikincisinehamledildiğinde ancak doğru olur. Ne var ki lâfız buna delâlet etmez. 
[0] 


Mescid-i Haram Neresidir? Başa Dön 


Alimler Mescid-i Haram'ın ne olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir:Şerhus 
Sünne" kitabında, İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği nakledilmiştir: "Beytullah, 
Mescid-i oHaram'dakilerin kıblesi; Mescid-i Haram, Harem bölgesinde 
bulunanların kıblesi; Harem bölgesi ise doğu-batı, her yerdeki müslümanların 
kıblesidir." Bu görüş, aynı zamanda İmam Malikin görüşüdür.Diğerleri ise şöyle 
demişlerdir: "Kıble, Kâ'be'dir. Bunun delili Sahihayn da İbn Cüreyc'ten, onun da 
Atâ'dan, Ata'nın da İbn Abbas (r.a)'dan rivayet ettiği hadistir: "İbn Abbas şöyle 
demiştir: Usâme b. Zeyd (ra) şunu bana haber verdi: Hz. Peygamber (s.a.s) 
Kâ'be'nin içine girince, onun her köşesinde dua etti; fakat namaz kılmadı, sonra 
oradan çıktı. Çıktıktan sonra Kâ'be'ye doğru iki rekat namaz kıldı ve/İşte kıble 
şu (Ka'be)dir" dedi'' Kaffâl ise, "Kıbleyi "Kâ'be" olarak anlama hususunda pek 
çok haber gelmiştir. Meselâ, Berâb. Azib'in verdiği haberde, "Sonra Hz. 
Peygamber (s.a.s) Kâ'be'ye yöneldi. O, oraya yönelmeyi severdi" ifâdesi;İbn 
Ömer (r.aj'in, Kübalıların namazları hakkında verdiği haberde, "Onlara birisi 
geldi ve "Allah'ın Resulü Kâ'be'ye dönüp namaz kıldı" diye haber verdi "ifâdesi; 
Sümâme b. Abdullah b. Enes (r.a)'in rivayetinde ise "Peygamber (s.a.s)'in 
habercisi gelipJ"Kıble Kâ'be'ye döndürüldü" diye bağırdı" ifâdesi yer almıştır. 
Bütün rivayetler bu kabildendir" demiştir.Diğer alimler ise, "Bundan maksad, 
Mescid-i Haram'ın tamamıdır. Çünkü bir engel olmadığı zaman sözü, lâfzının 
zahiri manasına hamletmek gerekir" demişlerdir. 

Bir diğer grup da: "Mescid-i Haram'dan murad, bütün Harem bölgesidir. Bunun 
delili, Cenâb-ı Allah'ın, Kulu (Muhammed'i) bir gece Mescid-İ Haram dan 
yürüten (Allah) ne yücedir" <isra, ı>ayetidir. Çünkü Hz.Peygamber (s.a.s), 
Mescid-i Haram'ın dışından Mirac'a götürülmüştü. Böylece bu, bütün Harem 


bölgesinin Mescid-i Haram diye ad-landırıldığına delildir. = 
Mescid-i Haram'da Namaz Kılarken Saf Tutma 


"Tehzib" sahibi şöyle demiştir: "Bir cemaat Mescid-i Haram'da namaz 
kıldıklarında, imamın, Makan- İbrahim'in arkasında durması, cemaatin de Kabe 
et-Saf Tutma rafında dâire yaparak durmaları müstehabtır. Cemaattan bazısı 
imamdan Beytullah'a daha yakın olsa bile, bu caizdir. Mescid-i Haram'daki saf 
uzarsa bu durumda Kabe'nin hizasından çıkmış olan kimselerin namazı sahih 
olmaz.Ebu Hanife'ye göre ise, bu kimselerin namazı sahihtir. Çünkü, ona göre, 
Beytullah'a doğru olmak, tam hizasında olmasa da yeterlidir. Ebu Hanife'nin bu 
görüşünü, allame Gazali (Allah ona rahmet etsin) İhya isimli kitabında tercih 
etmiştir. Şafii (r.a)'nin delili ise, Kur'an, Haber ve Kıyas'tandır. Kur'an'dan detili, 


tefsir edilmekte olan ayetin zahiri manasıdır. Bu böyledir. Çünkü biz, "Mescid-i 
Haram'ın şatrından" muradın, onun tarafı olduğunu delilfendirmiştik. Bir-şeyin 
tarafı ise, o şeyin karşısında olan ve onun hizasına düşen demektir. Bunun delili 
şudur: Birisi, birisi ile yüz yüze gelir ve onun tam karşısında olursa, "ZeY'dr 
yüzünü Amr'a taraf çevirdi" denilir. Hatta onlardan her ikisinin yüzü doğu 
tarafına dönük olsa da, birisinin yüzü diğerinin tam yüzünün karşısında olmasa, 
"O yüzünü Amr'a çevirdi" denilmez. Böylece, âyetin delaletiyle, bizzat Kâ'be'ye 
yönelmenin vâcib olduğu ortaya çıkmış oldu.İmam Şafii'nin haberlerden delili, 
bizim Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet ettiğimiz şu hadistir: Hz. Peygamber 
(s.a.s). Kabe'den çıkınca, Kâ'be'ye doğru iki rekat namaz kılarak, "İşte kıble 
budur" buyurdu. Bu, kelimesi hasr ("sadece" manası) ifâde eder. Böylece, 
Kâ'be'nin kendişinden başka kıble olmadığı sabit olmuştur. Kıblenin bizzat başka 
kıble olduğu hususunda rivayet ettiğimiz diğer haberler de böyledir.İmam 
Şafii'nin kıyas delili ise şudur: Hz. Peygamber (s.a.s)'in Kâ'be'ye duyduğu ileri 
derecedeki saygısı tevatür derecesine ulaşmış bir hakikattir. Namaz ise dini 
vecibelerin en büyüklerindendir. O, namazın sıhhatle edâ edilmesinin, bizzat 
Kâ'be'ye yönelmeye bağlanması, Kâ'be'nin şerefinin fazla olduğunu gösteren 
hususlardandır. Bu sebeble bizzat Kâ'be'ye yönelmenin meşru olmasını 
gerektirir. Diğer bir husus da Kâ'be'nin ktble olduğunun herkesçe bilinen bir 
gerçek olmasıdır. Onun dışındaki yerlerin kıble olması ise meşkük (şüpheli) bir 
husustur. Bu durumda evlâ olan, namaz hususunda ihtiyatlı olana riayet etmektir. 
Binaenaleyh namazın sahih olmasının, bizzat Kâ'be'ye yönelmeye bağlı olması 


gerekir. ma 


Kıble Hakkında İmam Ebü Hanife'nin Delilleri 


Ebu Hanlfe İse şu hususları görüşüne delil getirmiştir:Birinci delil, tefsiri 
yapılmakta olan ayetin zahiri manasıdır. Çünkü Hak Teâlâ, mükelleflere, 
yüzlerini oraya doğru çevirmeyi vâcib kılmıştır. Buna göre yüzünü Kâ'be'nin 
bulunduğu yöne çeviren kimse, ister Kâ'be'yi tam karşısına almış olsun, isterse 
olmasın; kendisine emredilen şeyi yapmış olur. Bu sebeble, mükellef olduğu 
vazifeyi yerine getirmiş sayılması gerekir. Haberden olan delil ise, Ebu Hureyre 


(r.a)'nin, Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet ettiği şu hadistir: "Doğu ve batı 
arasında olan herşey kıbledir ye Şafii mezhebi ulemâsı (rh.a) şöyle 
demişlerdir: Bu hadisten maksad, "doğu ile batı arasında olan herşeyin kıble 


olacağı" manası değildir. Çünkü Kuzey kutbu tarafı için de aynı hüküm verilir. 


Halbuki burası, ittifakla kıble değildir. Aksine hadisten murad, belli doğu ile, 
belli batı arasında bulunan şey, kıbledir. Biz de bunu, kış doğusu ile yaz batısı 
arasında olan şeye hamlediyoruz ki işte bu kıbledir. Bu böyledir, çünkü kış 
doğusu güneydedir ve eğim miktarına göre ekvatordan uzaktadır. Yaz batısı da 
kuzeydedir ve eğim miktarına göre ekvatordan uzaklaşır. İkisi arasında 
Mekke'nin bulunduğu bölge kaltr. Şafiiler, bu hadisin, kendi mezhebterine 
delâlet edişinin, Hanelilerin görüşüne delâlet edesinden daha kuvvetli olduğunu 
söylemişlerdir. 

Ebu Hanife'nin sahabe fiilinden getirdiği delil şu iki şeydir: 

a) Kubâ mescidi cemaati, Medine'de Kâ'be'yi arkalarına alarak Beyt-i Mak-dis'e 
doğru sabah namazı kılıyorlardı. Çünkü Medine Beyt-i Makdis ile Kâ'be 
arasında idi. Bu esnada kendilerine, "Heyy, Kıble Kâ'be tarafına çevrildi!" 
denilince, onlar namaz esnasında bir delil istemeksizin (iyice yönü araştırmaksı- 
zın) yönlerini çevirdiler. Hz. Peygamber (s.a.s), onların böyle yapmış olmalarını 
yadırgamadı, ve onların mescidini "Kıbleteyn Mescidi" (iki kıbleli mescid) diye 


adlandırdı“ Medine'den, tam Mekke'ye karşı durmak (Kâ'be'nin tam hizasına 
durabilmek), ancak uzun araştırmalara dayanan hendesi birtakım delillerle 
mümkündür. Buna göre Kübalılar o kıbleyi, namaz esnasında ve sabahın 
köründe dosdoğru nasıl tesbit edebilirlerdi? 

b) Hz. Peygamber (s.a.s) zamanından beri insanlar, bütün İslam beldelerinde 
mesciriler yaptılar. Bu mescidlerin mihrablarının tam kıbleye doğru yapılması 
esnasında herhangibir mühendis kullanmamışlardır. Kâ'be'nin bizzat kendisine 
yönelmek ancak, geometri ilminin çok ince tesbitteri ile mümkün olur. 

Ebu Hanite'nin kıyastan olan görüşleri birçok bakımdandır: 

a) Şayet gerek iyice bilerek veya gerek zann-ı gâlib üzere bizzat Kabe'ye 
yönelmek vâcib olsaydı, hiç kimsenin namazının sahih olmaması gerekirdi. 
Çünkü Kâ'be'nin bir kenarı (yani hizası) sadece yirmi kusur zira olduğuna göre, 
bütün doğudaki ve batıdakilerin bu kadar bir mesafenin tam karşısında 
durmalarının imkânsız olduğu herkesçe bilinir. Aksine bilinen bir diğer husus, bu 
az mesafenin tam karşısında bulunanların, ekseriyete nisbetle çok az olduk- CA 
ahkâmda genel olana itibar edilip, nadir ve az olan şeylerin ona bağlandığı 
hususu da herkesçe malümdur. Binaenaleyh hiç kimsenin namazının sahih 
olmaması gerekir. Kâ'be'nin tam hizasına duran (durduğunu zanneden) 
kimselerin, tam Kâ'be hizasında olduklarını bilmeleri de imkânsızdır. Ümmet-i 
Muhammed, her namaz kılanın namazının sahih sayıiması gerektiğine icmâ 
ettiğine göre, Kâ'be'yi tam karşıya almanın gerekmediğini anlamış olduk. 

Buna göre şayet: "Daire ne kadar büyük olsa da, üzerinde tasavvur edilen her 


nokta, bu dairenin merkezinin tam karşısına gelir. Buna göre dünya üzerinde 
meydana gelen bütün namaz safları, sanki Kâ'be'nin etrafında birer dâire, Kâ'be 
de sanki o dâirelerin birer merkezidir. Fakat bu daireler küçüldüğü zaman 
dairenin kavsi ve dairelerin her yerinde eğimi küçülür. Daireler genişleyip 
büyüdüğü zaman, herbirinin kavsi ve parçalarının eğimi adetâ belirsiz hale gelir. 
Böylece onların herbir parçasının doğru bir çizgiye benzediğini görürüz. Böylece 
doğu ve batıda Beytullah'ın eninin kat kat fazlası olan uzun saflar halinde namaz 
kılmak caiz olmuş olur ve böyle namaz kılanların hepsi bizzat Kâ'be'ye yönelmiş 
olurlar" denilirse, biz deriz ki: Farzet ki durum sizin söylediğiniz gibidir. Fakat 
büyük bir dâirenin her parçası her nekadar maddi olarak doğru bir çizgiye 
benzese bile, aslında o eğiktir. Çünkü o eğer aslında dosdoğru olsaydı ve 
dâirenin bütün parçaları da böyle olsaydı, dâirenin birbirine eklenen doğru 
çizgilerden meydana gelmiş olması gerekirdi. O zaman da dâirenin ya çokgen 
olan bir şekil veya düz bir çizgi olması gerekir ki bu ikisi de muhaldir. Buna 
göre, büyük dâirenin her parçasının aslında eğik ve meyilli olduğunu 
anlarız.Binaenaleyh alemin etrafında birbirine bitişik gibi bulunan saflardan her- 
biri tam bir doğru çizgi üzerinde değil de, şu az eğim üzere olmaları halinde 
ancak bizzat Kâ'be'nin kendisine yönelmiş olurlar. Fakat duyuların (gözün) asla 
ve kesinlikle tesbit edemeyeceği bu son derece az olan eğimi gerçekleştirmek 
mükellefiyet konusu olamaz. (İnsanlardan istenmez.) Durum böyle olunca, o 
saflardan herbiri bizzat Kâ'be'ye yönelip yönelmemiş olduğunu tam bilemez. 
Eğer bizzat Kâ'be'ye yönelmek şart olsaydı, bu şartın yerine gelip gelmediği, 
herkes için meçhul olurdu. Şartın meydana gelip gelmediği hususunda şüphe ise 
meşrut'un (şartın bağlı olduğu ibâdetin) yerine gelip gelmediği hususunda 
şüpheyi gerektirir. Böylece de bu saflarda yer alan herkesin, namazının sahih 
olduğunda şüphe üzere kalmasını gerektirir. Bu ise insanın kesinlikle namazın 
mükellefiyetinden kurtulamamasını gerektirir. Ümmet-i Muhammed, halin böyle 
olmadığında ittifak ettiklerine göre, ne kesin bilerek, ne de zann- galib ile bizzat 
Kâ'be'ye yönelmenin şart olmadığını anlamış olduk. İste bu açık bir sözdür. 

b) Bizzat Kâ'be'ye yönelmenin yolu ancak hendesi (geometrik) delillerden 
geçtiği halde, eğer bizzat Kâ'be'ye yönelmek vâcib olsaydı, vacibin ancak 
kendisi ile edâ edilebileceği şey de vâcib olacağı için, hendesi delillerin her 
müslüman tarafından bilinmesi gerekirdi. Durum böyle olmadığına göre, bizzat 
Kâ'be'ye yönelmenin vâcib olmadığını anlıyoruz. Buna göre eğer, "Bizce, bizzat 
Kâ'be'ye yönelmek yakini (kesin) olarak değil, zann-ı galib üzere vâcibtir. 
Halbuki hendesi (geometrik) delillere muhtaç olan, zann üzere değil, yakini 
(Kesin) olarak Kâ'be'ye yönelmek isteyen kimsedir" denilirse, biz deriz ki:Eğer 


bizzat Kâ'be'ye yönelmek vâcib olsaydı, ona tam yönelmeyi kesin yapabilecek 
kimsenin zann ile yetinmesi caiz olmazdı. İnsan, hendesi delilleri öğrenerek 
bunu elde edebilir. Bu sebeble, o kimseye bu delilleri öğrenmek vâcib olur. 
Bunları Öğrenmek vacib olmadığına göre, bizzat Kâ'be'ye yönelmenin vacib 
olmadığını anlamış oluruz. 

c) Şayet iyice bilerek veya zann-ı galib üzere bizzat Kâ'be'ye yönelmek vâcib 
olsaydı, bu zann-ı galibin ancak bazı emareler (ipuçları) ile elde edileceği 
malümdur. Vacibin ancak kendisi vesilesiyle edâ edildiği şey de vâcibtir. O halde 
bu emareleri öğrenmenin ve bilmenin her mükellefe tarzı ayn olması gerekirdi. 


Böyle bir farziyet olmadığına göre, biz, bizzat Kâ'be'ye yönelmenin vacib 


N 15 
olmadığını anlarız. vE 


a) Emareler: 
Kıbleyi Tayin Etmeye Yarayan Deliller Başa Dön 


Kıble'nin delilleri, (Kıble'nin yönünü tayine yarayan) hakkındadır. Bil ki kıblenin 
yönünü belirten ipuçları ya "dağlar, şehirler ve nehirler ile istidlal etmek" demek 
olan yeryüzüne âit delillerdir, veya, "Rüzgârlar 

ile istidlal etmek" demek olan havai delillerdir, veyahut da "yıldızlar ile istidlal 
etmek" demek olan semavi delillerdir. Yeryüzüne ve havaya âit olan deliller, 
genel birer kaide şeklinde değillerdir. Üzerinde yüksek dağlar bulunan nice 
yollar vardır ki, o dağın kıbleye yönelmek isteyen kimsenin sağında mı, solunda 
mı, önünde mi, arkasında mı olduğu bilinemez. Rüzgârlar da böyledir. Bazan 
onlar, bazı yerlerde kıbleyi gösterebilirler. Biz bu hususu iyice açı ki ayam ayız. 
Çünkü bu hususta her beldenin değişik durumları (ölçüleri) vardır.Semavi 
delillere gelince, bunların bir kısmı takribi (yani yaklaşık olarak gösteren), bir 
kısmı da tahkiki (yani kesin olarak gösteren) delillerdir. Takribi delillere gelince, 
âlimler şöyle demişlerdir: Bu deliller, ya nehari (gündüze ait), ya da leyli (geceye 
ait) olurlar. Gündüze ait delillere gelince bu,meselâ güneştir. Binaenaleyh 
şehirden çıkmadan önce, mutlaka, zeval esnasında güneşin kaşlar arasında mı, 
yoksa sağ gözün üzerinde mi, sol gözün üzerinde mi, veyahut da bundan daha 
çok alna mı meylettiği mutlaka gözetilmelidir. Çünkü güneş, kuzey 
memleketlerinde bu yerlerin dışına taşamaz.. Yine ikindi vaktinde güneşin 
bulunduğu yer gözönüne alınır (görme suretiyle anlaşılır). Akşam vakti de 
ancak, güneşin battığı yerler sayesinde bilinir. Bu da, güneşin kıbleye yönelen 
kimsenin sağından battığının veya güneşin, o kimsenin yüzüne veya ensesine 
doğru meylettiğinin bilinmesidir. Yine yatsı namazının vakti, "şafak"ın (güneşin 
battığı yerdeki nokta) yeri ile; sabah namazının vakti de güneşin doğduğu yer ile 
bilinir. Böylece güneş beş vakitte ktbleye delâlet eder. Fakat, bu husustaki 
hüküm, yaz ve kışa göre değişir. Çünkü, güneşin doğduğu ve battığı yerler çok 
fazladır. Aynı şekilde, bu konudaki hüküm beldelere göre de değişir. 

Leyli (geceye ait) delillere gelince, bu, kendisine oğlak burcu denilen yıldız ile, 
kıbleyi tayin etmektir. Bu yıldız, yerinden hareket ettiği belli olmayacak şekilde 
sabit bir yıldız gibidir. Mekke'nin kuzeyinde olan memleketlerde bu yıldız, 
kıbleye yönelen kimsenin ensesinde, veya sırtı tarafından sağ ya da sol omuzu 
tarafında olur. Mekke'nin güneyindeki ülkelerde meselâ Yemen ve onun daha 
ötesindeki ülkelerde ktbleye yönelen kimselerin de tam karşısında olur. Bunlar 


böyle bilinsin ve herkes, bütün yolu boyunca, kendi beldesinde kıbleyi tayin 
hususunda bildiği şeylere güvenip dayansın. 

Ama yolculuğu uzun sürüp mesafe uzar da, yolculuğu esnasında başka bir 
beldeye varıncaya kadar güneşin yeri, güneşin pozisyonu, doğuş ve batış 
noktalan değişirse, bu durumda o kimsenin bir bilirkişiye sorması veya, o 
beldenin camisinin mihrabına yönelerek, bu tam olarak açıklık kazansın diye, 


yıldızları gözetlemesi icabeder... Bu deliller bilindiği zaman, o adamın bu 


delillere dayanması gerekir. ii 


b) Kıble Tayininde Yakini (Kesin) Deliller Başa Dön 


Yakini delillere gelince, bunlar astronomi kitaplarında zikredilen açıklamalardır. 
Astronomiciler şöyle demişlerdir: Kıble semti ufuk dairesiyle, bulunduğumuz 
yerin başucu noktasından ve Mekkelilerin başucu noktasından geçen büyük 
dâirenin kesiştiği noktadır, tnhlraf-ı kıble (kıblenin güney-kuzey çizgisinden 
sapma açısının yayı), ufuk dâiresinden bir yay olup, bu bulugdu-Sumuz yerin 
msfun'nehâr dâiresi (yani bulunduğumuz noktanın başucundan ve güney-kuzey 
kutuplarından geçen yarım dâire) ile kıble semti arasında ufuktaki yaydır. 
Tamamü'l-İnhirâf, ufuk dâiresinde, kıble semti ile mağribi'l-i'tidal 
(bulunduğumuz yere göre, uruktaki gerçek batı noktası) arasındaki ufuktaki 
yaydır. Kıble semtini bilmek için Mekke'nin enlem ve boylamını bilmeye ihtiyaç 
vardır. Eğer beldemizin boylamı Mekke'nin boylamı ile aynı olsa; enlemiise 
farklı olsa, beldemizin kıble semti, beldemizin msfın'nehân (yani meridyeni) 
üzerinde olur. Belde kuzey yarım kürede ise kıble yönü güneye doğru; belde 
güney yarım kürede ise, kıble kuzeye doğrudur. Bulunulan yerin enlemi 
Mekke'nin enlemiyle aynı, fakat boylamı farklı ise, kıble semtini hatt-ı 1'tidâl'in 
(gerçek doğu - batı arasındaki doğrunun) ufuktan geçtiği yerler olduğu zanne- 
dilebilir, fakat bu hatadır.Bununla beraber boylamları ve enlemleri, 
Mekke'ninkinden farklı olan beldelerin kıble semtinin, matla'u'l-i'tida! (ufuktaki 
gerçek doğu noktası) veya mağribu'l-i'tidal (ufuktaki gerçek batı noktası, yani 
güneşin 21 Mart'ta battığı nokta) olması mümkündür. Buna göre kıblenin, 
beldemize göre inhirafını (sapma açısını) bilmemiz gerekir. Bunu bilmenin, 
çıkarmanın birçok yolu vardır. Bunların en kolayı, burçlar dâiresinin, hangi 
burcun kaçıncı derecesinin Mek-kelilerin başucu noktasına rastladığı tesbit edilir 
ki, bu ya ikizler burcunun (7.) derece (18.) dakikasıdır, ya da yengeç burcunun 
(23.) derece (8.) dakikasıdır. Bu dereceler, o belde için yapılmış usturlabın, 
Vasatu's-Semâ (gök ortası isimli) çizgisi üzerinde belirlenir, gösterici sürgü bu 


derecelere getirilir. Daha sonra aletin Ankebut isimli döner levhası, eğer 
bulunulan yer, Horasan ve Irak gibi Mekke'nin doğusundaki bir memleket ise, 
bulunulan o yer ile Mekke'nin boylamı arasındaki derece farkı kadar, hücrenin 
(usturlabın en dışındaki dereceli kısım) derecelerinden bakılarak, aletin 
doğusundan batısına doğru döndürülür. Bu döndürme sonunda, bu derecenin 
(güneşin irtifa derecelerini gösteren) mukantarat dâirelerinden hangisine denk 
geldiğine bakılır. Güneş, ikizler burcunun mezkür derecesinde bulunduğu gün, 
Mekkelilerin başucu noktasında bulunmaktadır. Aynı gün usturlabla tesbit edilen 
irtifa derecesine ulaştığı andaki yönü, kıble yönüdür. Tam o anda bir düz sopa 
dikilir ve bu sopanın oluşturduğu gölgenin doğrultusu kıbleyi göstereceği için 


onun gölgesi istikâmetinde mihrab yapılır. e 


Bu Delilleri Bilmenin Farz-ı Ayn Veya Kifaye Olması 


Kıbleyi tayine yarayan delilleri bilmek, farz-ı ayn mıdırfarz-ıkifâve midir?Bu 
nususta iki gorüs vardir: Bunların en doğrusu, bunun farz-ı ayn olduğunu 
söyleyen görüştür. Çünkü her mükellef kıbleye yönelmekle 

emrolunmuştur.Kıbleye yönelmesi ise, ancak kıblenin delillerini bilmek ile 


mümkün olur. Binaenaleyh vacibin kendisiyle edâ edildiği şeyde vâcibtir. a 


Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın. "Her nerede bulunursanız, yüzünüzü Mesctd-i Haram taratma 
çeviriniz" ayeti bütün şahıslara ve durumlara şâmildir. Fakat biz, namazın 
dışında kıbleye yönelmenin vâcib olmayıp, Resülullah'ın şu hadisinden dolayı, 
bir taat olduğu hususunda icmâ ettik:"Meclislerin en hayırlısı, kıbleye dönerek 


oturmadır ““İBu durumda gsnye şu husus kalır ki, kıbleye yönetmenin vâcib 
olması, sadece namaza has bir özettiktir. 

Sonra şöyle deriz: İnsan kıbleyi (Kabe'yi) ya görür, veya göremez. Alimler 
kıbleyi gören kimsenin kıbleye yönelmelin vâcib olduğunda icmâ etmiş-terdir. 
Kabe'yi göremeyen kimse ise, bu hususta ya kesin ve yakini bir bilgi elde etmeye 
kadirdir veya kadir olamayıp bu hususta sadece bir zann-ı gâlibe sahiptir; 


veyahut dane yakini bir bilgi ne de bir zann-ı gâlib elde etmeye gücü yeter. 


İşte böylece üç kısım ortaya çıkar: [20] 


Birinci Kısım Kesin Bilgi İmkânı Bulanların Durumu Başa Dön 


Bu kısım, bu hususta yakini ilim elde etmeye kadir olanlardır. Bu hususta iki 
konu bulunmaktadır: 

Birinci Konu: Kıbleden uzak otan bir kimsenin, kıblenin yönünü yakini bir 
şekilde öğrenmesinin tek yolunun hendesi (geometrik) deliller olduğunu ve, 
vâcib olan bu görevi ancak bunlarla ifa edebildiği için, bunun da vâcib olacağını 
biliyorsun.. Bundan dolayı bu hendesi delillerin, herkese farz-ı ayın olması 
gerekir.. Ancak ne var ki fakihler: "Onu öğrenmek vâcib değildir." Hatta bazan, 
"Onu öğrenmek mekruh veya haramdır!" demişlerdir.. Onların bu husustaki 
gerekçeleri nelerdir bilemiyorum. 

İkinci Konu: Namaz kılan kimse Mekke toprağında bulunur ve kendisiyle Kabe 
arasında bir engel olursa, kıblenin istikâmeti konusunda içtihad edebilir mi? 
"Tehzib" sahibi şöyle demiştir: "Bakılır; eğer bu engel, meselâ dağ gibi tabii bir 
engel ise, o kimsenin içtihâdda bulunma hakkı vardır. Eğer bu engel, meselâ ev 
gibi, tabii olmayan şeyler ise, bu durumda iki görüş vardır: 

a) O kimse içtihad edebilir. Çünkü onunla Kabe arasında, tabii engelde olduğu 
gibi, Kabe'yi görmesini engelleyen bir mania vardir. 

b) Onun içtihad etme hakkı yoktur. Çünkü ona gereken, yakini bilgiyi elde 
etmeye gücü yetiyorsa, yakini otan bilgiye dönmesidir. Bundan dolayı, bu 
hususta zann-ı gâlib ile iktifa etmemesi gerekir. Bu görüş ayetin siyakına daha 
uygundur. Çünkü ayet Kabe'ye yönelmeyi emrettiğine göre mükellef de bu 
yakini bilgiyi eide edebildiği zaman, onun zann-ı gâlib ile yetinmesi doğru 


olmayıp, bu yakini bilgiyi araştırması vâcib olur. a 


İkinci Kısım 
Kesin Değil, Zann-ı Galible Bilgi Edinme İmkânı Olanlar 


Bu kısım, yakini bilgiyi değil, zann-ı gâlible olan bir bilgiyi elde etmeye kadir 
olabilendir. Bilmek gerekir ki zanni bilgiyi elde etmenin bazı yolları 
bulunmaktadır; 

Birinci yol, içtihaddır. İmâm Şafii (ra)'nin görüşünün zahiri, içtihadın 
başkalarının sözüne müracaattan önce geldiğini ifâde eder. Doğru olan da budur. 
Şu şeyler de bu görüşün doğruluğuna delâlet etmektedir: 

1) Cenâb-ı Allah, 'İbret alınız, ey bastret sahipleri" (Haşr, 2) buyurarak 
düşünmeyi emretmiştir. Buradaki emrin, bu meselede düşünebilen kimseleri 
kapsamına alması gerekir. 


2) Kıble hususunda bilgisine başvurulacak olan bu başka kimse de, kıblenin 
yönünü kendi içtihadıyla tesbit etmiştir. Çünkü o da eğer kıbleyi taklidi olarak 
biliyorsa, o zaman ya teselsül ya da devr-i fasit gerekir ki, bu ikisi de bâtıldır. 
Binaenaleyh işin sonu, içtihada varmaktadır. Sözün özü, içtihadın mı, yoksa bir 
müçtehide tâbi olmanın mı daha uygun olduğu meselesine varır. Şüphe yok ki 
birincisi daha uygundur. Çünkü insan içtihad ettiği zaman, hata ihtimali ancak 
tek cihetten olabilir. Fakat içtihadda bulunan bir başkasını taklid ettiği zanan, bu 
ameline iki yönden hata gelmesi ihtimali vardır. Şüphe yok ki, iki yol arasında 
bir çatışma bulunduğu zaman, hatası daha az olana riayet etmek daha evlâdır. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s), size bir iş emrettiğim zaman, gücünüzün yettiğince 


onu yapın! m buyurmuştur. Burada bir kıbleye yönelme emri vardır. O insan da, 
kıbleyi arayıp bulma hususunda içtihadda bulunmaya muktedirdir. Bundan 
dolayı, içtihadda bulunmasının vacip olması gerekir. 

Eğer, "Tehzib" sahibi şöyle demedi mi? İnsan bir köy veya kasabada tek bir 
cihete doğru dikilmiş mihrablar bulduğu zaman veya müslümanlartn gelip 
geçtiği bir yolda kıbleyi gösteren bir mihrab ya da bir alâmet gördüğü zaman o 
mihraba doğru yönelmesi gerekir; kıblenin yönü hususunda içtihadda bulunması 
caiz değildir.. Çünkü bu belirtiler, yakini birer delil gibidirler. Bu durumda sağa 
veya sola birazcık sapmaya gelince, bu alâmetlere rağmen içtihad etmek caizdir. 

Abdullah İbn Mübarek haccdan döndüğünde şöyle diyordu: "Ey Merv ahalisi, 
biraz sola doğru dönün.." Aynı şekilde, bir müstüman, "Müslümanların çoğunu 
veya müslümanlardan bir cemâati, bu cihete doğru yönelme hususunda ittifak 
ettiklerini gördüm" derse, o insanın bu sözü kabul etmesi gerekir. Bu, taklit 
sayılmaz, aksine bu, namazın vakti hususunda olduğu gibi, erbabından gelen 
haberi kabul etmektir. Bu, adil bir kimse, o şahsa, "Ben fecrin doğduğunu 
gördüm" veya, "Güneşin zeval bulduğunu gördüm" demesi durumunda, onun bu 
söylediğini kabul etmesi gibidir. (Tehzlb sahibinin sözünün tamamı budur) 
denilirse, bil ki söz birkaç yönden müşkildir. 

a) Taklidin manası ancak.bir hüccet ya oa bir şüphe olmaksızın, başkasının 
sözünü kabul etmektir. Buna göre biz, bir hüccet olmadan veya hiç şüphe 
duyulmadan kıblenin tayini hususunda başkasının sözünü ya da fiilini kabul 
ettiğimizde, bu taklit olmaktadır. Biz daha önce, ictihâd yapabilen kimsenin, 
mutlaka ictihadda bulunmakla emrolunduğunu söylemiştik. 

b) O. içtihada binaen, sağa veya sola kayarak muhalefet etmeyi caiz görmüştür. 
Biz de deriz ki, ictihadda bulunan kinse tek başına üstlenmiş olduğu içtihada 
binaen zann-ı gâlib ifâde eden bilgiyi elde etmeye muktedirdir. Binaenaleyh, 
onun, sağa veya sola meyletmekte olduğu gibi, kıblenin esas yönüne muhalefet 


etmesinin caiz olması gerekir. 

c) Kişinin, ya içtihâddan veya içtihadına çöre âmel etmekten men olunması 
gerekir. Birincisi yanlıştır, çünkü Muâz: "Ben kendi görüşümle tçtfhad ederim" 
dediği zaman, Resülullah (s.a.s), bu sözünden dolayı onu methet-rroştir. Bu, 
içtihadın yasaklanmamış olduğunu gösterir. 

İkincisi de bâtıldır. Çünkü ictihadda bulunan kimse kıblenin,mihrablann 
bulunduğu yönde olmadığını anladığı veya zann-ı galibi ile buna hükmettiği 
zaman, eğer buna rağmen o mihrablann istikâmetine yönelmesi yine ona vâ-ctb 
olsaydı bu, taklidi istidlale tercih etmek olurdu ki bu da hatadır. 

d) Şafii (r.a)'nin mezhebine göre, müçtehidin başka bir müçtehidi taklid etmesi 
caiz değildir. Öyleyse, kıblenin istikametini emareler ile belirleyebilecek 
kimsenin, o beldenin mihrâblarına uyması nasıl caiz olabilir? Her beldede, 
şehirlerin mihrablarının tercih edilmesi gerektiğini söyleyenler buna birkaç 
yönden delil getirmişlerdir: 

1) Bu mihrablar, içtihada mukabil tevatür gibidirler. Binaenaleyh bunun, İçtihada 
üstün olması gerekir. 

2) Bir adam, müezzinin ezanı ve kameti bitirip, imamın da namaz kıldırmak için 
cemaatin Önüne geçtiğini görse, böyle bir durumda o kimse vakti araştırmaya 
gerek duymaz... Burada da durum aynıdır. 

3) O beldenin ahalisi, bu mihrablara uymayı kabul etmişlerdir. Görünen şu ki, 
eğer kıblede bir hata bulunsaydı, onlar bunun farkına varırlardı; farkına 
vardıkları zaman da bunu kabul etmezlerdi. İşte, iki taraf hakkında da 
söylenebilecek şey, bunlardan ibarettir. 

İkinci yol: Başkasının sözüne başvurmaktır. Meselâ insana âdil bir kimse, 
kıblenin herhangi bir cihette okluğunu haber verdiğinde, bu söz kıblenin o yönde 
olduğu hususunda zann-ı gftlib ifâde eder. Alimler, bu haberi veren kimsenin şu 
iki şartı haiz olması hususunda ittifak etmişlerdir: 

1) Müslüman olmak; 

2) Akıllı olmak... Bu konuda, kâfirin ve mecnünun beyânı ve bilgisine itibar 
edilmeyip kıymet verilmez. 

Âlimler, bu şahısta şu üç şartın da bulunup bulunmayacağı konusunda ihtilâf 
etmişlerdir: 

a) Baliğ olmak... Haydan", İmam Şafii'nin şu beyanını nakletmiştir: "Çocuğun 
sözü kabul edilmez.." Ebu Zeyd de, yine İmam Şafii'den, "Çocuğun sözünün 
kabul edilmeyeceğini" nakletmiştir. 

b) Âdil olmak. ..Alimler, fâsıkın haberinin kabul edilmeyeceğini, çünkü haber 
vermenin şahitlik gibi olduğunu söylemişlerdir. Fâsık'ın haberinin kabul 


edilebileceği de söylenmiştir. 

c) Haber verenlerin sayısı...Bazı filimler sahicilikte olduğu gibi belli bir sayıyı 
gerekli görmüşler; bunlar bilhassa rivayette de belli bir sayıyı gerekli gören 
kimselerdir.. Bazılanysa, belli bir sayının bunu haber vermesini gerekti 
görmemişlerdir. 

Bizim yaptığımız bu açıklamalardan bazt hükümler çıkmaktadır: 

a) Görüşünü benimsemek, daha kuvvetli bir zan ifâde eden herkesin görüşünü 
almak, görüşü daha zayıf bir zan ifâde eden kimsenin görüşünü alıp 
benimsemekten öncedir. Buna şu örneği verebiliriz: Kesin bilgi sahibini taklit 
etmek, içtihâd ile zann-ı gâlib sahibi olan kimseyi taklit etmekten üstündür. 
Zann-ı gâtib sahibi olan müctehidi taklid etmek, böyle olmayanı taklid etmekten 
evlâdır. Bu böyle gider. 

b) İçtihadın ancak vaktin bitmesinden sonra tamamlanabileceği anlaşılınca, 
müctehid için en uygun olan, namazı kazaya kalsa bile ictihftd mı etmesi, yoksa, 
namazını sdâ etmek için başkasını taklid mi etmesidir? Bu hususta bir tereddüd 
vardır. 

c) Kıblenin delillerini bilemeyen kimsenin, namaz vakti başkasının bilgisine 
müracaat etmesi gerekir, hatta bu vâcibtir. 

Üçüncü yol: Bir kimse dâru'l-İslâm'da (İslâm beldesinde) dikilmiş (yapılmış) bir 
mihrab görse, bu kimsenin, yukarıda geçmiş olan tafsilâta göre o mihraba 
yönelmesi caizdir. Fakat bir kimse, insanların pek az geçtiği bir yolda, ya da, 
hem müslümanların hem müşriklerin geçtiği bir yolda yapılmış bir mihrab görse 
ve fakat bu mihrabı kimin diktiğini bilmese veyahut da bu köyde bir mihrap 
görse, fakat onu müslümaniarın mı, müşriklerin mi inşa ettiğini bi-lemese, yahut 
da o köy müslümanlara ait küçük bir koy olup, o köy halkının, kıblenin 
alâmetlerine muttan olduklarına dair bir zann-ı galibe sahib olamasa, o zaman o 
kimsenin kıbleyi tayın için ictihadda bulunması vacib olur. 

Dördüncü yol: Hem ictihad, hem de başkasının sözünden meydana getir. Bu 
şöyle olur: Bir insan, yıldızların yerlerinden hareketle kıbleyi bulmayı btten 
kimseye, yıldızlann yerlerini haber verir. Bu durumda o haber verilen kimsenin, 
bizzat kendisi, eğer o yıldızların yerini görmekten aciz ise, duyduğu habere göre 


istidlalde bulunması gerekir. 
Üçüncü Kısım: 


Kıble Konusunda Hem Kesin Bilgiden, Hem de Zann-ı Gatibten Aciz 
Olanlar Başa Dön 


Kıble konusunda hem yakini ilmi hem de zann-ı galibi elde etmekten aciz kalan 
kimselerdir. Böyle olan kimse, kendisine bütün kıble emareleri kapalı olan bir 
karanlık içinde olan kimsedir, veya kendisine bunları haber verecek birisini 
bulamayan bir âmâdır,veyahut da elindeki emareler birbiriyle çeliştiği için 
hangisini tercih edeceğini bilemeyen kimsedir. Bu meselede bazı konular vardın 

Birinci Konu: Bu durumda olan kimsenin ictihadda bulunması imkânsız olur. 
Çünkü delilsiz olarak ve elde emareler olmadan ictihadda bulunmak teklif-i mala 
yutak (güç yettrilemeyecek şeyle mükellef tutmaktır. Bu ise, kabul 
edilmemektedir. Buna göre geriye şu üç ihtimalden birisi kalıyor: 

1) Ya şöyte söylenmeli: Namaz mükellefiyeti kıbleye yönelme şartına bağlıdır. 
Şartın imkânsız oluşu, bu şarta bağlı mükellefiyetin de düşmesini gerektirir. Bu 
durumda, böyle olan kimseye namaz kılması farz değildir. 

2) Veya şöyle söylenmeli: Kıbleye yönelme şartı, savaşma halinde olduğu 
gibi,bundan daha ufak bir özür sebebiyle mükelleften düştüğüne göre, bu 
durumda da düşer. Binaenaleyh o kimsenin, dilediği yöne dönerek namazını 
kılması gerekir, ve ondan kıbleye yönelme şartı düşer. 

3) Veyahut da söyle söylenmelidir: "Bu durumda olan kimse, üzerindeki 
mükellefiyetten tam kurtulabilmek için bu namazını bütün yönlere doğru kılar." 
İşte bu üç ihtimal mümkün olan ihtimallerdir. 

Namazın bu kimseden sakıt olması icmâ ile bâtıldır. Çünkü biz şeriatta genel 
olarak, nafile ve savaş esnasında olduğu gibi, kıbleye yönefmeksizin de namazın 
sahih olduğunu gördük.Namazın her yöne doğru tekrar tekrar kılınmasının 
gerektiğini söylemek de bâtıldır. Çünkü o insana, bir vakitte tek bir namazın farz 
olduğuna delil vardır. Birisi şöyle diyebilir. "Gece veya gündüz kılınan 
namazlardan birini unutup onun hangi namaz olduğunu bilemezse, 
mükellefiyetten tam bir yakin ile kurtulması için, ona bu beş vakit namazın 
hepsini kaza etmesi gerekmektedir. Binaenaleyh niçin durumun burada da aynı 
olması caiz olmasın?" Alimler şöyle demişlerdir: İlk iki ihtimal bâtıl olunca, 
geriye sadece üçüncüsü kalıyor: O da bütün cihetler hususunda insanın birini 
kıble olarak seçmede serbest olmasıdır. 

İkinci Konu: İnsan, bir istidlale dayanmaksızın, sırf arzu ve kalbi temayülü ile 
şu cihetin kıble olmaya diğer yönlerden daha uygun olduğuna temayül ettiği 
zaman, bu bir ictihad sayılır mı ve mükellef,kalbinin bu temayülüne itimâd 
etmekle mükellef midir, değil midir? Evlâ olan, bunun, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
şu hadisinden dolayı muteber sayıtmasıdır: 


"Mü'mta, Allah'ın nuru tte bakar" Ev çünkü diğer tercih yolları kapanınca bu 


kadar birsey ile iktifa etmek gerekmektedir. 

Üçüncü Konu: İnsan bu durumda namazını edâ ettiği zaman, görünen o ki, o 
namazı kaza etmesi gerekmemektedir. Çünkü o vazifesini vaktinde yerine 
getirmiştir, ve bu ondan sahih olmuştur. Binaenaleyh onun bu vazifeyi tekrar 
yapması gerekmemektedir. İmam Şaffi (r.a)'nin sözünün zahiri ise şunu ifâde 
etmektedir: O kimse kıbleye isabet etmiş olsa da, hatâ etmiş olsa da o namazın 


tekrar kılınması gerekmektedir. > 
Kabe'nin İçinde Namaz Kılmanın Hükmü Başa Dön 


Bütün alimlere göre Kâ'be'nin içinde namaz kılmak caizdir. Bu durumda kişi 
dilediği tarafa döner. İmam 

Kâ'be'nin içinde farz namazı kılmanın Höcmü mekruh olduğunu söylemiştir. 
Çünkü Kâ'be'nin içine giren kimse, Kâ'be'nin bütününe yönelmiş olmaz, aksine 
bir parçasına yönelmiş, bir parçasını da arkasında bırakmış olur. Durum böyle 
olunca, o kimse bütün Kâ'be'ye yönelmiş olmaz. Bu sebeble de namazının sahih 
olmaması gerekir. Çünkü Hak Teâlâ namazda Kâ'be'ye yönelmeyi emretmiştir. 
Kâ'be'nin içinde nafile namaz kılmak ise caizdir. Çünkü nafile namazda Kâ'be'ye 
yönelmek farz değildir.Ekseri âlimlerin bu husustaki delili ise, Buharf ve 
Müslim'in Sahih'lerine almış oldukları hadistir. Bu hadisi Şafii (r.a) de, İmam 
Malik'ten, o da Nâfi'-den, o da İbn Ömer (r.a)'den rivayet etmiştir. Bu rivayete 
göre Hz. Peygamber (s.a.s), yanında Üsâme b. Zeyd, Osman b. Ebu Talha ve 
Bilâl (r.ah) olduğu halde Kâ'be'nin içine girdiler. Kapısını içeriden kapadı ve 
orada bir müddet durdu. Abdullah b. Ömer şöyle dedi: "Dışarı çıktıklarında 
Bilâl'e Hz. Peygamber (s.a.s)'in ne yaptığını sordum, o da şöyle dedi: "Bir direği 
soluna, iki direği sağına, üç direği de arkasına aldı, o gün Kâ'be içinde altı direk 
(sütun) vardı."Bil ki bu haberi delil olarak kullanmak, bazı bakımlardan zayıftır: 
a) Haber-i Vahid, Kur'an'ın zahirine ters düşemez. 

b) Belki de Hz. Peygamber (s.a.s)'in orada kıldığı, nafile bir namaz idi. Bu da 
İmam Malik'e göre zaten caizdir. 

c) İmam Malik, bu habere muhalefet etmiştir. Ravinin, rivayet ettiği habere 
muhalefet etmesi, o habere tâ'n etmeyi gerektirmese de, bu böyle bir tâ'n'dan 
uzak olan haber-i vahid'e nisbetle bir nevi zayıflık ifâde eder. O halde böyle bir 
haberin (rivayetin), Kur'an karşısında durumu nasıl otur? 

d) Buharf ve Müslim, Sahih'lerinde İbn Cüreyc'in Atâ'dan rivayet ettiği bir 
hadisi nakletmişlerdir: Atâ', "İbn Abbas'ın şöyle dediğini işittim" demiştir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s), Kâ'be'nin içine girince, Kabe'nin her köşesinde ayrı ayrı dua 


etti ve namaz kılmadan oradan çıktı. Çıkınca Kâ'be'ye yönetip iki rekat namaz 
kıldı ve, "İşte bu kıbledir" dedi." 

Bu İki hadis arasında iki bakımdan tearuz (çelişki) vardır: 

1) Orada namaz kıldığını ifâde eden (müsbet) haber ile, kılmadığını ifâde eden 
(menfi) haber arasında zıtlık vardır. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "İşte bu kıbledir" sözü, oraya yönelmenin kesin şart 
olduğuna delâlet eder. Kâ'be'nin İçinde namaz kılmayı caiz gören kimse, orada 
namaz kılan kimseye Kâ'be'ye yönelmeyi vacib kılmamış, tam aksine oraya 
sırtını dönebileceğini söylemiş olur. İmam Malik (rh.a)'in istidlaline şöyle 
diyerek cevap verebiliriz: Cenâb-ı Allah'ın, "Nerede olursanız otun..." ifadesi, ya 
umümi bir ifadedir veya değildir. Eğer o umümi bir İfâde ise, Kâ'be'nin içinde 
bulunan kimseyi de içine alır. Buna göre Allah Teâlâ sanki Kâ'be'nin içinde 
bulunan kimseye de Kâ'be'ye yönelmeyi emretmiştir. Binaenaleyh bunu yapan 
kimse de sorumluluktan kurtulmuş olur. Eğer bu ayet umum ifâde etmiyorsa, bu 
meseleyi de içine almaz. Dolayısıyla da ne müsbe!,ne menfi olarak bu meselede 
bir hükme delil olmaz. Sonra bu meselede esas nokta, tek bir insanın bir anda 
bütün Beytullah'a yönelmesi mümkün değtl.aksine ancak Beytullah'ın bir 
parçasına yönelmesi mümkün olur. Beytullah'ın (Kâbe'nin) içinde olan kimse de, 
aynı şekilde Kâ'be'nin bir parçasına yönelmiştir. Binaenaleyh o da emredilmiş 


olduğu şeyi yerine getirmiş olur, mükellefiyetten kurtulur. “ 
Kıble Kabenin Cismi midir? Ciheti mi? Başa Dön 


Biliniz ki Kabe,belli bazı cisimlerden ibarettir.Bunlar tavan, duvarlar ve binadır. 
Şüphesiz bu cisimler belli bir mokânda yer almışlardır. Buna göre kıble ve 
sadece o belli mekândır, yahut da sadece bu cisimlerdir, veyahut da bu cisimlerin 
orada bulunması şartı ile o mekân kıbledir. Sadece o cisimlerin ktble olduğunu 
söylemek caiz değildir. Çünkü biz, şayet Kâ'be'nin yerinin toprağı ve yapımında 
kullanılan taş ve odunlar bir başka yere taşınsa ve orada aynı bina yapılsa da 
herkes namazında oraya yönetse, bunun caiz olmayacağında hepimiz ittifak 
halindeyiz. Bu cisimlerin o belli mekânda bulunmaları şartıyla, o yerin kıble 
olmuş olması da caiz değildir. Çünkü Allah korusun, meselâ Kâ'be yıkılsa ve o 
yerden bu taşlar ile odunlar giderilse ve Kâ'be'nin arsası bomboş kalsa, 
yeryüzündeki bütün müslümanlar oraya yönelip namaz kılsaiar onların namazları 
yine sahih olur ve onlar kıbleye yönelmiş olurlar.Geriye, "Kıble bu cisimlerin 
yer aldığı o boşluktur" denilmesi kalır. Bu mana zikrettiğimiz akli delil ile de 
sabit olduğu gibi,ayete de uygundur. Çünkü Mescid-i Haram tavan, duvarlar ve 


bunların yer aldığı o boşluktan ibaret olan o binanın ismidir. Mescid-i Haram 
ciheti İse, bu cisimlerin yer aldığı mekânlardır, (boşluklardır). Buna göre Allahu 
Teâlâ, Mescid-i Haram cihetine yönelmeyi emrettiğinde, kıble, o boşluk ve 
alandan meydana gelen bu kadar bir miktar olur.Bunun böyle olduğu sabit 
olunca, biz deriz ki: "Alimlerimiz, "Allah korusun, şayet Kâ'be yerle bir olsa, 
onun arsasında namaz kılacak kimsenin namazı sahih olmaz. Çünkü o kimse 
kıbleye yönelmiş sayılmaz" demişlerdir.İbn Cüreyc der ki: "Bu durumda olan bir 
kimsenin namazı sahihtir. Bu Ebu Hanife'nin görüşü olup benim tercihim de 
budur. Bunun delili ise, kıblenin, bu belli boşluk olmasıdtr. O, arsada namaza 
duran kimse, o boşluğun bir parçasına yönelmiştir, böylece o kıbleye yönelmiş 
demektir. Dolayısıyla da onun namazı sahih otur."Alimler: "Kâ'be'nin üstünde, 
karşısında duvar olmaksızın namaz kılan kimsenin namazı sahih olmaz. Ancak 
İbn Süreyc'in görüşüne göre, bu kimsenin de namazı sahih olur" demişlerdir. 
Benim tercihim de budur. Çünkü o kimse de kıble olan bu alana ve boşluğa 


yönelmiştir. Binaenaleyh namazının sahih olması gerekir. #7 
Bu Ayetin Kıyasın Hücciyetine Delil Olması 


Ayet, kıbleye yönelmenin vacib olduğuna delâlet ettiğine göre ve kıbleye 
yönelmenin ise ancak ictihad ile olduğu ve vacibin ancak kendisiyle 
tamamlandığı şeyin de vacib olduğu akien sabit olduğuna göre, kıbleyi tesbit için 
içtihadın farz olduğuna kesin olarak hükmetmek gerekir. Halbuki ictihad 
mutlaka zann-ı galibe dayanır. Buna göre ayet zann-ı galib ile sabit olacak bir 
mükellefiyete delâlet etmiş olur. Böylece bununla da zan ile olan mükellefiyetin, 
onun bir miktarı ile yerini bulacağı sabit olur. Şafii (r.a), bununla, kıyasın şer'i 
bir delil olduğuna istidlal etmiştir. Fakat bu zayıftır. Çünkü bu, kıyası yine kıyas 


ile isbat etmektir ki bu imkânsızdır. Allah en iyisini bilendir. “ 
Kıbleye Dönmede Niyet Farz mıdır? 


Ayetin zahiri, kıbleye yönelmeye niyet etmenin farz olmadığını gösterir. Çünkü 
ayet, kıbleye yönelme- nin farz olduğunu gösterir. Kıbleye yönelen kimse, ayetin 
emrini yerine getirmiştir. Binaenaleyh o kimseye, ayrıca bir niyetin farz 


olmaması gerekir. Nitekim bu durum setr-i avret, namaz kılınacak yer ile 
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elbisenin temizliği hususunda da aynıdır. a 


Kıbleye Dönme Farzı Ne Zaman Düşer? 


Tam savaş esnasında olduğu gibi, bir özür bulunduğu zaman kıbleye yönelme 
farziyeti düşer. Bu hükme, kişinin düşmanından, yırtıcı hayvanlardan ve yahut 
da azgın deveden korkması da dahildir. Veya az sağa veya az sola sapmadan 
dolayı kıbleye yönelmek de veya nafile namaz kılarken hata etmek de bu hükme 
dahildir. Bu da, kıble hususunda kesin bilgi veya zann-ı galibe ulaşamayan 


kimsenin, namazını bitirdiğinde o namazı kaza etmemesini gerektirir. 


Müctehidin hata ettiği ortaya çıkınca da durum aynıdır. vi 


Onikinci Mesele Başa Dön 


Bir tarafa dönmüş olarak namaz kılarken, kıble hu- susundaki kanaati değişen 
kimsenin, o tarafa dönüp namazını sürdürmesi gerekir. Sonradan kanaatin 
değişmesi, daha önce yapılmış olanları iptal etmez. Kendisine gelen bir haberciyi 
tasdik eden, sonra da inandığı başka bir haberci tarafından, önceki habercinin 
haberinin aksine haber getirilen kimsenin durumu da böyledir. Kıbleye 
yönelmenin hükmü hususundaki bu ayetten çıkartılan meseleler bunlardan 


ibarettir. Allah en iyisini bilendir. a 


"Nerede Olursanız Olun Yüzlerinizi Onun Tarafına Çevirin" 


Allah Teâlâ'nın, "Nerede olursanız olun, yüzlerinizi onun taranna çevirin" 
ayetinde iki mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Bu ifâde tekrar değildir. Bunun iki değişik izahı vardır: 

a) Allah Teâlâ'nın: "Yüzünü Mescid-i Haram yönüne çevir" buyruğu ümmet-i , 
Muhammed'e değil, sadece Hz. Peygamber (s.a.s)'e hitabdır. Halbuki, emri ise 
herkese hitabtır. 

b) Birinci ayetten maksad, bilhassa Medine'deki müslümanlara hitab etmektir. 
Şayet sadece bu hitabla yetinilseydi, Kâ'be'nin sadece Medinelilerin kıblesi 
olduğu sanılabilirdi. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ , onlar yeryüzünün neresinde 


olurlarsa olsunlar, kıbleye yönelmelerinin vacib olduğunu, ikinci ayetle beyân 


.. [82 
etmiştir. [32] 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nınj ayeti, "Nerede olursanız olun, nerede bulunursanız bulunun..." 
demektir.lafzı Trabta şart olduğu için, mahallen meczumdur. Sanki o yerindedir, 
daki fâ ise, fâ-i cevabiyedir”” 


Kendilerine Kitap Verilenlerin Bildikleri 


Hak Teâlâ'nın, 
"Kendilerine kitab verilmiş olanlar, bunun Habierinden gelen bir gerçek 


olduğunu bilirler. Allah onların yaptıklarından habersiz değildir" ayetinde iki 
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mesele vardır: B4 


Birinci Mesele Başa Dön 


"Kendilerine kttab verilmiş olanlar" dan murad, sa- dece yahudilerdir. Buradaki 
kitabtan maksad, Süd-di'ye göre Tevrat'tır.Bu ayetten maksadın, hem yahüdi hem 
de hristiyan âlimleri olduğu da söylenmiştir ki, lâfız umümi olduğu için, doğru 
olan görüş budur. Çünkü önce gelmiş olan kitab Tevrat ve İncil'dir. Dolayısıyla 


bu kimselerin az sayıda olmaları gerekir. Çünkü çok sayıdaki insan, bir şeyi 


gizlemede ittifak edemezler. B5] 


İkinci Mesele 


ifàdesindeki, zamiri, daha önce zikrediten bir şeye râcidir (aittir). Daha önce 
kıble meselesi geçtiği gibi, Peygamber (s.a.s)'in ismi de geçmiştir. Binaenaleyh 
bundan maksadın, "Yahudilerin Hz. Peygamber {s.a.s)'in şeriat ve nübüvvetiyle 
hak olduğunu bilmeleri" olması caizdir. Böylece bu durum, hem kıble, hem kıble 
dışındaki hükümlere şâmil olmuş olur. Bu zamirin sadece kıble meselesine râci 
olması ve onların kıblenin hak olduğunu bilmiş olmaları da muhtemeldir. Bu son 
ihtimal, doğruya daha yakındır. Çünkü bu, ayette bahsedilen konuya daha 
uygundur. Zira ayetle, -başka şey değil- bu kastedilmiştir. 

Sonra âlimler, yahudilerin bunu nasıl bilmiş oldukları hususunda ihtilaf ederek 
şu görüşleri ileri sürmüşlerdir: 

1) Yahudi alimlerinden bir topluluk kendilerine gönderilen peygamberlerin 


kitaplarından, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olacağını, kıblenin 
durumunu ve O'nun her iki kıbleye de dönerek namaz kılacağını öğrenmişlerdi. 
2) Onlar, Kâ'be'nin, Allah Teâtâ'nın Hz. İbrahim ve İsmâit'e kıble kıldığı Beyt-i 
Atik olduğunu biliyorlardı. 

3) Onlar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olacağından haberdar idiler. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in bizzat mucizeleri ortaya çıkıp, onlar O'nun peygamber 
olduğunu gördükleri zaman, Hz. Peygamber'in getirdiği herşeyin hak olduğunu 


da bildiler. Bundan dolayı, kıblenin tahvili meselesinin hak olduğunu da bilmiş 


oldular. B6] 


Allah Yapılanlardan Gafil Değildir 


Allah Teâlâ'nın, "Allah, onların yaptıklarından gaül değildir" buyruğunda da iki 
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mesele vardır: P” 


Birincı Mesele 


İbn Âmir, Hamza ve Kisâi, müslümanlara hitap yaptıklarınızdan.şeklinde, diğer 


kıraat imamları ise yahudilerle ilgili olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. al 


İkinci Mesele 


Biz, bu ifâdeyi müslümanlara hitab kabul edersek, o onlar için bir va'ad ve 
müjde olur. Buna göre mana, "Dini kabul etmenizdeki sa'y-ü gayretleriniz bana 
gizli değildir. Binaenaleyh sizin mükâfaatlarınızı eksiksiz veririm" şeklinde olur. 
Eğer. onuyahudilerle ilgili bir söz kabul edersek, bu onlar için bir va'id ve tehdid 
olur. Bu tıpkı, Cenâb-ı Allah'ın.onlar için söylememiş olsa da,"Allah'ın, 
zalimlerin yaptıklarından habersiz olduğunu sakm sanma. Çünkü O, onları, 
gözlerin belerdiği (kıyamet) gününe bırakıyor" (ibrahim. 42) ayetinde olduğu 
gibi, bütün insanların mükâfaat ve mücâzaatından gafil olmadığı manasına da 


gelebilir.“ 


Yemin olsun ki, sen kendilerine kftab verilenlere her ayeti (mucizeyi) getirsen 
bile, senin kıblene uymazlar. Sen de onların kıblesine uyacak değilsin. (Hatta) 
onlar birbirinin kıblesine bile uymazlar. Celâlim hakkı için, sana gelen bunca 
ilimden sonra, onların hevâ ve heveslerine uyacak olursan, elbette o zaman 


zâlimlerden olursun"(Bakara, 145). 
Allah Teâlâ, önceki ayette kendilerine kitab verilenlerin bu kıblenin hak 
olduğunu bildiklerini açıklayınca, bunun peşlsıra onların inadlaşmaya devam 


etme hususundaki özelliklerini bildirmiştir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 
140) 


" Kitap Verilenlerden Burada Maksad Kimlerdir? Başa Dön 


Alimler, Allah ifâdesi hususunda ihtilâf etmişlerdir. Esamm, şöyle demiştir: 
Bundan maksad, Allah Teâlâ'nın, "Kendilerine kitab verilenler, bunun 
Rablerinden gelen bir gerçek olduğunu bilirler" ayetiyle haber verdiği Ehl-i 
Kitab alimleridir. Esamm bu görüşüne şunları delil getirmiştir: 

a) Hak Teâtâ, "Onların hevâ ve heveslerine uyacak olursan" diyerek, o Ehl-i 
Kitab'ı nevalarına (arzularına) uyan kimseler olarak vasıftamıştır. Bâtılın hak 
olduğuna inanan kimse ise, nefsinin hevâsına uymuş olmaz, aksine kendi 
kanaatine göre hidâyete uymuştur. Kalbleriyle bilip, dilleriyle inkâr eden 
kimseler, işte nevalarına uymuş olanlardır. 

b) Bu ayetten önce gelen, "Kendilerine kitab verilenler, bunun Rablerin-den 
gelen bir gerçek olduğunu bilirler" ayeti, Ehl-i Kitab'ın avamına şâmil de-gkfer, 
aksine sadece alimleriyle ilgilidir. Tefsirini yapmakta olduğumuz ayetten sonra 
gelecek olan, "Kendilerine kitab verdiğimiz kimseler, O (Muhammed'İ), 
oğullarını tanıdıktan gibi tanırlar" ayeti de, onların âlimleri ile ilgilidir. Çünkü 
eğer bu ayetler Ehl-i Kitab'ın hepsi hakkında umümi olsaydı, böyle bir gizle--1e 
imkânsız olurdu. Çünkü büyük bir kalabalığın bir şeyi gizlemeleri imkânsızdır. 
Bu ayetten önceki ve sonraki ayetler, alimlerine mahsus olunca, ortada oian bu 
ayetin hükmü de böyledir. 

c) Allah Teâlâ, onların bu sözlerinde ısrar ettiklerini, bâtıllarına devam ettiklerini 
ve herhangi bir delil ve ayete rağmen bu görüşlerinden vazgeçmediklerini haber 
vermektedir. Bu, bâtıla iyice saplanmış olan inadcı bir kimsenin durumudur, 
yoksa şaşkın bir inadcının durumu değil. 

d) Biz şayet bunu, umüm Ehl-i Kitab'a teşmil edersek, bu durumda ayet yalan 
olur. Çünkü Ehl-i Kitap'tan pek çok kimse Hz. Muhammed (s.a.s)'e imân etmiş 
ve kıblesine uymuştur.Diğerleri ise şöyle dediler: "Daha doğrusu bu ayette 
kastedilen, yahudi ve hristiyanlardan meydana gelen bütün Ehl-i Kitap'tır." Bu 
alimler, bu görüşlerine” ifâdesinin umüm ifâde eden bir siga olduğunu, bu 
sebeple hepsini içine aldığını" söyleyerek delil getirmişlerdir. Bu görüşteki-ler, 
Esâmm'ın ilk deliline şöyle cevap vermişlerdir: "Şüphe sahibi olan kimse, 


gerçekte hevâsına uymaktadır. Çünkü o tefekkür ve istidlalini tamamlamamıştır. 
Şayet bunları tam yapsaydı, gerçeğe ulaşırdı. O gerçeğe ulaşamadığına göre, 
onun sırf hevâsına uyarak tam bir istidlali terketmtş olduğunu anlamış 
oluruz.Esâmm'ın İkinci deliline şöyle cevap vermişlerdir: Birinci ayette Ehl-i 
Kitab'ın bir kısmının, ikinci ayette onların tamamının kastedilmiş olması 
imkansız değildir. Onun üçüncü deliline şöyle cevap vermişlerdir: "Alimler 
şüphelerde ısrar edip, avam da bu alimlerine uymada ısrarlı olunca, ısrar her 
birisi için söz konusu olur."Onun dördüncü deliline ise şöyle cevap vermişlerdir: 
Cenâb-ı Hak onların tamamının imân etmediğini haber vermiştir. Bizim, "Bütün 
yahudiler imân etmezler" dememiz, "Onlardan birisi imân etmiyor" sözümüzden 


başkadır. ALI 
İkinci Mesele 


Kâ'bi, bu ayeti, kulun kudreti dahilinde olan şeyler- de bazı insanlar için bir lütuf 
olmayabileceğine delil getirmiştir. Çünkü, insanların kudreti dahilinde olan 
şeylerde bazı insanlar için bir lütuf olsaydı, o zaman ayetlerin tamamında, "Şayet 


Allah o lütfü onlara vermiş olsaydı, onların iman edecekleri" hususu yer alırdı. 


Buna göre de ayetin verdiği haber, kesinlik üzre doğru olmazdı.. e 


Üçüncü Mesele 


Ebu Müslim bu ayetle Allahu Teâlâ'nın kullarını ve onların yaptıklarını 
bilmesinin, kullarının işledikleri 

günahlarda, kullar için bir mazeret teşkil etmeyeceğine ihticâc etmişlerdir. 
Çünkü o kullar emrolundukları hayrı işlemeye, neh-yolunduklan şerri, yani 
hayrın zıddını da yapmamaya muktedirdirler. Bizim âlimlerimiz de bu ayeti 
"teklif-i mâlâyutâk" in olabileceğine delil getirmişlerdir. Çünkü Cenâb-ı Allah 
o Ehl-i Kitab'ın, Hz. Peygamber'in kıblesine tâbi olmayacaklarını haber vermişti. 
Eğer onlar Hz. Peygamber (s.a.s)'in kıblesine uyacak olsalardı, Allahu Teâlâ'nın 
haberi, doğrudan yalana; ilmi cehalete dönüşürdü ki bu, Allah hakkında 
muhaldir. Muhali iktiza eden şey de muhaldir. Binaenaleyh, onların, bununla 
emrolundukları halde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kıblesine uymaları da 
imkânsızdır. Bundan dolayı onlar, imkânsızı yapmakla emrolundular. Bu 


husustaki açıklama, Cenâb-ı Hakk'ın (Bakara. 6) ayetinin tefsirinde 
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tamamlanmıştı... pal 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah, onlar hakkında, onların aleyhte bir de olsa bile kendi 
bâtıllarından vazgeçmiyeceğine 

hükmetmiştir. Bu böyledir, çünkü onların bu dini kabul etmemeleri, getirilecek 
bir hüccet ile yok edilebilecek bir şüpheden dolayı olmayıp, sırf kibir, inat ve 


hasetlerindendir. Bunlar ise, delil getirmek suretiyle yok edilemeyen şeylerdir. 
[45] 


Beşinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, Cenâb-ı Hakk'ın, ayeti hak- kında ihtilâf etmişlerdir. Hasan el-Basri ve 
el-Cübbaî şöyle demişlerdir: Cenâb-ı Allah bununla, Ehl-i Kitab'ın hepsini 
kastederek sanki şöyle buyurmuştur: "Onlar, senin kıblene ittibâ hususunda bir 
araya gelemezler." Bu tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın,"Allah şayet dileseydi, sizi hidayet 
üzre bir maya toplardı" (Enam, 35) ayetinde olduğu gibidir. Esamm ve başkaları 
da, bun-dan muradın onlardan hiçbirinin iman etmeyecekleri hususu olduğunu 
söylemişlerdir.Kâdi ise şöyle demiştir: Eğer"Ehi-i Kitab" ile, onların âlim ve 
avamının lamamı kastedilirse, bu durumda Hasan ci-Basri'nin yaptığı te'vili 
yapmak gerekir. Eğer, "Ehl-i Kitap" sözüyle, onların ulemâsı kastediliyorsa, bu 
durumda düşünürüz; eğer onların bu ayetle kendilerine hitap edilen âlimleri 
içinde iman etmiş kimseler varsa, yine aynı te'vili yapmak gerekir. Eğer onların 
içinde iman etmiş kimseler bulunmuyorsa, nefyin herbirine râci olması 


hususunda ayeti zahiri üzere anlamak doğru olur. Çünkü bu, zahire daha 


uygundur, zira Allah'ın, buyruğu ile, ifâdesi arasında bir fark yoktur. ii 


“İn” İle “Lev” Edatlarının Kullanılışı 


edatı anlamındadır. Ve buna, edatına verilen cevap ile cevap verilir.Alimler bu 
hu- susta ihtilâf etmişlerdir. Bu ihtilâfdan dolayı şöyle denmiştir: ile mana 
bakımından birbirlerine yaklaşırlarsa; bunlardan her biri diğeri yerine kullanılır 
ve, birine verilen cevap ile diğeri de cevaplanmış olur. Bunun bir benzen de Hak 
Teâlâ'nın, "Celâlim hakkı İçin, eğer biz rüzgâr yollarsak..." (Rum,51)ayetidir. 
Cenâb-ı Hak böyle buyurmuş, daha sonra da, in cevabı gibi, 

olurlardı..."(Rum, 51). buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak, "Şayet onlar iman edip 
muttaki olsalardı..." (Bakara, 103) buyurmuş.daha sonra, in cevabı gibi, "Allah 


katından olan bir sevab..." şeklinde bu-vurmuştur. Bu böyledir, çünkü,in aslı 
mazi içinin aslı ise muzâ-ri için kullanılmasıdır. Bu Ahfeş'in 
görüşüdür.Sibeveyh İse, bunlardan herbirinin diğeri yerine kullanılabileceğini 
söylemiştir, ıjı ile Jr in cevaplarının birbiri yerine kullanılmaları bakımından 
içice olmaları, jı edatının başında gelen lâm hailinin kasem mânasına delâlet 


etmesinden dolayıdır; işte bundan dolayı da, 'in cevabı da kasemin cevabı gibi 


olmuştur. az 


Ayet Kelimesinin Mânası Hakkında 


Ayet kelimesinin vezni,dür. Aslı ise, dür. Arapla, kelimesindeki şeddeyi ağır 
bulup, birinci "yâ" harfini, kendisinden önceki harfin Hakkında harekesi fetha 
olduğu için, elif harfine çevirmişlerdir. Ayet, hüccet ve alâmet anlamındadır. 
dediğimiz zaman, kişinin şahsı anlaşılır. denildiği zaman, onların topluluğu ve 
cemaatı kastedilir. Kur'an'ın âyetleri de bu şekilde adlandırılmıştır, çünkü o 
ayetler harfler topluluğudur. Ayete ayet denmiştir, çünkü ayet, kendisinden sonra 
gelen sözün devam etmiyeceğinin alâmetidir. Ayete âyet denmiştir, çünkü ayet, 
kendisinin yaratılmışlar tarafından meydana getirilemiyeceğine ve onun, sadece 


Allah sözü olduğuna delâlet eder. a 


Sekizinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre Medine yahudileri ile Necrân hristiyanları Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e, "Sendenönceki peygamberlerin getirdiği gibi, sen de bize 
bir mucize getir!" demişler; bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu ayeti indirmiştir. 
Doğruya en yakın olan, bu ayetin yeni başlayan bir hâdise hakkında nazil 
olmadığı, tam aksine bunun kıblenin değiştirilmesiyle ilgili olan hükümlerin 


geriye kalanlarından olmasıdır. 7 
Onların Kıblelerine Uymamak Ne Demektir? Başa Dön 


Atlahu Teâlâ'nın, 'Sen de onların kıblesine asla tâbi olmayacaksın" sözüne 
gelince, bu hususta bazı görüşler bulunmaktadır. 

a) Bu, neshi caiz görmeyi men edip kıblenin de mensüh olmadığını açıklamaktır. 
b) Ehl-i Kitab'ın bu husustaki beklentilerini sona erdirmektir. Çünkü onlar şöyte 
diyorlardı: "Eğer o bizim kıblemize yönelmeye devam ederse, biz de onun, 


kendisini bekleyedurduğumuz dostumuz,, arkadışımız olmasını umarız. 
Yahudiler, Hz. Peygamberin kendi kıblelerine dönmesini bekliyorlardı. 

c) Bu bir "mukabele" dir. Yani, onlar kendi bâtıllarını terketmezler; sen de, senin 
gerçeğini terkedici değilsin. 

d) Cenâb-ı Hak bununla, "Sana, onların kıblesine uymak suretiyle, onları 
düzeltmen gerekmez. Çünkü böyle yapman, günahtır!" demek istemiştir. 

e) Sen, yahudi ve hristiyanlardan mürekkep Ehl-i Kitab'ın hiçbirinin kıblesine 
tâbi olamazsın. Çünkü yahudinin kıblesi, hristiyanın kıblesine terstir. Şöyle ki, 
yahudinin kıblesi Beyt-i Makdis, hristiyanın kıblesi de doğu tarafıdır. 
Binaenaleyh, sen kendi kıblene yönetmeye devam et, onların görüşlerini 
bırak.Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, birbirlerinin kıblesine de tâbi olmazlar" ayetine 
gelince Kaffâl şöyle demiştir: "Bunu, hem o andaki hâle, hem de geleceğe 
hamletmek mümkündür. Şu yönlerden mevcut hale hamledilebilir: 

a) Onlar, aynı kıble üzerinde olmadıkları için, onların bu kıblesine tâbi olmak 
suretiyle onları hoşnut etmek mümkün olmaz. 

b) Yahudi ve hristiyanlar seni yalanlama hususunda ittifak etmelerine rağmen, 
kıble hususunda birbirlerinden ayrılırlar. O hâlde kendi aralarında ihtilâf ettikleri 
halde, seni kıbleni terketmeye nasıl davet ederler. 

c) Bu, onların "Ehl-i Kitab'a muhalefet etmek caiz değildir" şeklindeki sözlerini 
boşa çıkarmaktır. Çünkü bir maslahattan dolayı, onların kıblelerinin farklı 
ofması caiz olunca, bu maslahatın bir üçüncü kıble için de söz konusu olması 
caizdir. 

Ayeti kıbleye yönelme manasına almaya gelince, bu hususta bir problem vardır: 
O da, Hak Teâlâ'nın, "Onlar birbirinin kıblesine bile tabi olmazlar" ifâdesi 
yahudi ve hristiyanlardan herbir grubun, diğerinin kıblesine tabi olmadığını ifâde 
eder. Fakat bu olmuştur. Bu da hulfe (sözde tenakuza) götürür.Biz bu probleme 
şöyle cevap veririz: Biz, eğer "Ehl-i Kitab" ifâdesini, onların Hz. Peygamber 
(s.a.s) zamanında mevcut olan alimlerine hamlederşek, bizim görüşümüze göre 
onlardan herhangi birinin, diğerinin kıblesine tabi olduğu hususu sabit olmaz, 


böylece de tenakuz gerekmez. Eğer bunu, bütün Ehl-i Kitab manasına alırsak, o 


zaman da deriz ki, bu tahsis edilmiş (sınırlandırılmış) umümi bir ifâdedir. taal 


Eğer Onların Hevâlarma Uyarsan 


' 


Allah Teâlâ'nın,Eğer onların nevalarına uyarsan...' 
mesele vardır: 


sözüne gelince, bunda iki 


Birinci Mesele 


" 


Elif-i maksure ile yazılan, ,kelimesi, "gönlün meylettiği şey" manasına gelir. 


Elif-i memdüde ile yazılan, kelimesi, herkesin bildiği hava manasınadır. 7 


Ayetteki Hitap Hakkında ihtimaller Başa Dön 


Alimler, bu hitabın kime olduğu hususunda ihtilâf et ile onun dışındakiler; diğer 
bazıları da, doğrusu muhatabın Hz. Peygamber (s.a.s)'in dışındaki mü'minler 
olduğunu söylemişlerdir. Çünkü Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber (s.a.s)'in böyle 
bir şey yapmayacağını bilir. Bundan dolayı, bu hitabı Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
yapmış olması uygun değildir. Bu üçüncü görüş yanlıştır. Zira, kendisinden 
zorlama kaldırılmış olduğu halde, Hz. 

Peygamberden sudur etmesi halinde çirkin olacak olan herşey onun 
yapmayacağı bilinse dahi, Hz.Peygamberden yasaklanabilir. Buna şu hususlar da 
delâlet etmektedir: 

a) Allah'ın, Hz. Peygamber'in yapmayacağını bildiği herşeyden o peygamberi 
nehyetmemesi vâcib olsaydı, bu durumda O'nun yapacağını bildiği her şeyi O'na 
emretmemesi gerekirdi. Bu da Hz. Peygamber (s.a.s)"m herhangi bir şeyle ne 
emredilmiş, ve ne de herhangi birşeyden nehyedilmiş olmamasını gerektirirdi ki, 
bu da ittifakla bâtıldır. 

b) Şayet bir nehiy ve bir sakındırma daha önce geçmemiş olsaydı, Hz. 
Peygamber (s.a.s) o şeyden sakınamazdı. Hz. Peygamber'in sakınması bu nehiy 
ve sakındırmaya bağlı olunca, o zaman bu çekinme, korunma, o nehye ve 
sakınmaya nasıl karşı olabilir? 

c) Bu nehiy ve tehditten maksat, o şeyin çirkinliğini akıl yönünden de te'-kid 
etmektir. Bu sebeple, bundan maksad, bir te'kid etmedir. 

Allahu Teâlâ'nın, delilleri akıllarda yerleştirdikten sonra, tevhide delâlet eden 
daha birçok deYıtiere diftkatt çeVV.mes' güzel t>\* şeydir. Bundan maksat ise, 
a Wi nalül ile te'V-.id etmektir. Öyleyse, böyle bir maksadın gözetilmesi nasıl 
uzak bir ihtimal görülebilir? 

d) Cenâb-ı Hakk melekler hakkında, onların günahtan 
masumiyetlerini,'Kendilerine hakim olan Babie-rinden korkarlar ve 
emrolünduklan şeyleri yaparlar" (Nahl,50) ayetinde haber verdiği hâlde, 
"Onlardan her kim, ben de Ondan başka bir tanrıyım" derse, işte biz onu 
cehennem ile cezalandırırız" 

(Enbiya,29)buyurmuştur. Yine, âlimler Hz. Peygamber (s.a.s)'in hiçbir zaman 


şirk koşmadığı ve ona hakkı için meyletmediği hususunda ittifak etmiş 
oldukları halde, Cenâb-ı Hak O'nun hakkında,Celalim hakkı için eğer şirk 
koşarsan,muhakkak ki amelin boşa gider" (Zümer, 65); "Ey peygamber, 
Allah'tan kork ve, kâfirlere münaftklara itaat etme" (Ahzab, 1) "İstediler ki sen 
gevşeyesin, böylece onlar da gevşesinler..."Sana Rabfc/ ji n-den indirileni tebliğ 
et.Eğer bunu yapmazsan, Allah'ın risaletini iletmemiş olursun "(Maide, 
67)ve"Vesatoa müşriklerden olma" (Kassas, 87) buyurmuştur#ve Böylece 
zikrettiğimiz şeylerle Hz. Muhammed (s.a.s)'in dışındakilerin yasaklandığı gibi, 
O'nun da bunlardan menedilmiş olduğu sabit otur. Çünkü bu tür şeylerden 
nehyetmek, Hz. Peygamber (s.a.s)'e mahsus değildir.Geriye, "O halde, Cenâb-ı 
Hak, nehyi niçin başkalarına değil de, Hz. Pey-gamber'e tahsis etmiştir?" 
denilmesi kalır. Biz de buna cevaben deriz ki; bu hususta bazı izahlar vardır: 

1) Allah'ın kendisine çok nimet verdiği kimselerden günahın sâdır olması, çok 
çirkin bir şeydir. Allah'ın Hz. Muhammed (s.a.s)'e vermiş olduğu nimetlerin çok 
olduğu hususunda hiç bir şüphe yoktur. Binaenaleyh, ondan sudur etmesi, daha 
fazla çirkin olur. O halde, o nehyin ona tahsis edilmiş olması daha evlâ olur. 

2) Fazla sevgi, fazla sakındırmayı gerektirir. 

3) Akıllı kimse, en büyük çocuğuna yönelip onu ıslah edip, diğer çocuklarının 
yanında onu bir şeyi yapmaktan menedince, o adam bununla, her neka-dar 
çocukları o şeyi isteyip yapmış olsalar bile, o şeyi yapmanın büyük suç olduğuna 
dikkat çekmiş olur. Örfte, başkalarının dikkatini çekip, bir hususu te'kid etmek 
için, derece bakımından daha yüksek olan kimselere emir ve yasaklar yöneltilir. 
Bu, bu gibi ayetlerde de ortaya konulan bir kaidedir. 

İkinci Görüş: Allah Teâlâ'nın sözünden murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bütün 
işlerde onların nevalarına uyması değildir. Muhtemelen Hz. Peygamber (s.a.s), 
onların İslam'a meyletmeleri arzusuyla, söz ve konuşması esnasında sertliği ve 
katılığı terketmesi kabilinden, bazı şeylerde onların nevalarına uyuyordu. İşte 
bunun üzerine, Cenâb-ı Allah, onu bu kadarlık bir uymadan bile menetmiş ve 
"Şayet biz sana sebat vermeseydik,, andolsun ki sen onlara, neredeyseazıcık 
meyledecektin"4,74)buyurarak,O'nun, onlardan bütünüyle ümidini kestirmiştir. 
Üçüncü Görüş: Ayetteki hitabın zahiri, her nekadar Hz. Peygamber (s.a.s)'e ise 
de, bundan murad edilen, onun dışındaki mü'minlerdir. Bu tıpkı şuna benzer: 
Sen, kölesi kölene kötülük yapmış olan bir insanı azarlayıp da, ona, "Eğer bir 
daha böyle birşey yaparsan, seni bundan ötürü şiddetli bir şekilde 
cezalandırırım" dersin. Buna göre ayetten maksad, "Ümmetinden hiç kimse, 


onlara karışmaya, onlarla konuşmaya ve onlara uymaya temayül etmesin" 


52 
manasıdır. [52] 


Cenâb-ı Allah'ın, "İlimden sana bunca şey geldikten sonra" ayetinde iki mesele 
vardır: 


Birinci Mesele 


Allah Teâtâ, bununla, "Sana ilmin bizzat kendisi geldi" manasını kasdetmemiştir. 
Doğrusu burada kasdedilen, deliller; ayetler ve mucizelerdir. Çünkü bunlar ilmin 
yollarındandır. Buna göre bu, müessire eserin ismini vermek kâ-bilindendir. Bil 
ki buradaki istiareden maksad, mübalağa ve ta'zim ifâde etmektir. Buna göre 
Cenâb-ı Hak, sanki, mucize ve peygamberlik ile ilgili işleri, "ilim" diye 
isimlendirerek yüceltmiştir. Bu senin dikkatini, ilmin şeref ve mertebe 


bakımından, mahlükâtın en yücesi oluduğu hakikatine çeker. [53] 


İkinci Mesele 


Ayet-i kerime, âlimlere yönelen ilâhi tehdidin, diğer insanlara yönelenden daha 
şiddetli olduğunu gösterir. 

Çünkü, "İlimden sana bunca şey geldikten sonra.." ifâdesi buna delâlet 
eder.Allah Teâlâ'nın, "O zaman sen, muhakkak zâlimlerden olursun" sözünden 
murad şudur: "Eğer sen bunu yaparsan, inkâr etmeleri ve kendilerine 
zulmetmeleri hususlarında, işte o yahudiler gibi olursun." Bundan maksad, 
tehdid ve men etmedir. Allah en iyi bilendir"Kendilerine kitab verdiğimiz (0) 
kimseler, o (Muhammed'i) kendi oğullarını tanıdıkları gibi tanırlar. Onlardan bir 
grub muhakkak ki, Rabbin kümdan olduğunu bildikleri hâlde o gerçeği gizlerler. 
Binaenaleyh sen 


sakın şüphe edenlerden olma"(Bakara, 146-147). 54 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bil ki, bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır:Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi, her ne kadar 
lâfzı bakımından umumi ise de, onların âlimlerine has kihnmışttr. Bunun delili 
şudur: Cenâb-ı Alah onları, peygamberi, tıpkı kendi oğullarını tanıdıkları gibi 
tanımış olmakla Kastetmiştir. Bir şeyden haberdar olan büyük bir kalabalığın, 
âdeten o şeyi hususunda ittifak etmeleri imkânsızdır. Görmez misin ki, bir kimse 
br çehre girse ve camiyi sorsa, o şehirdeki herkesin yalan söyleyerek camian 


yerini ondan gizlemesi mümkün olmaz; bu ancak, çok az sayıdaki insanın 


oluşturduğu topluluk hakkında doğru olabilir. Allah en iyisini bilendir. a 
İkinci Mesele 


ifâdesindeki zamir neye aittir? Âlimler bu hususta birkaç ihtimal zikretmişlerdir: 
Zamir, Resülullah (s.a.s)'e aittir. Yani, "Onu apaçık bir bilişle bilir, kendi 
oğullarını bilip, onları başkalarının oğullarıyla karıştırmadıkları gibi, peygamberi 
de başkalarından kolayca ayırdederler."Hz. Ömer (r.a.)'den rivayet edildiğine 
göre O, Abdullah İbn Selâm (r.a.)'den Hz. Peygamber (s.a.s.)'i sordu. Abdullah 
İbni Selâm cevaben şöyle aedi: "Ben onu, oğlumdan daha iyi tanırım. Hz. Ömer: 
"Niçin?" deyince, O, "Çünkü ben Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber 
olduğundan şüphe etmem. Fakat çocuğumdan şüphe edebilirim; çünkü annesi 
hainlik etmiş olabilir.." Bunun üzerine Hz. Ömer onun başını öptü.. Her nekadar 
daha önce ismi geç-memisse de, Hz. 

Peygamberi burada zamir ile göstermek caiz olmuştur. Çünkü söz O'na delâlet 
etmekte ve işitene de bu husus gizli kalmamaktadır. Bu gibi yerlerdeki "izmâr"da 
(isim zikretmeden zamirle işaret etmede) o kimseyi yüceltme ve o kimsenin, 
şöhretinden dolayı, tanıtmaya gerek olmaksızın malüm ve bilinir olduğunu 
anlatmak gayesi vardır. Bu görüş hakkında bazı sorular bulunmaktadır: 

Birinci Soru: Bu sözün, daha önce geçmiş otan kıble hakkındaki ayetlerle bir 
münasebeti yoktur. 

Cevap: Cenâb-ı Allah daha önceki ayette, Muhammed ümmetini, (Bakara, 145) 
ayetiyle, yahudi ve hristiyanlara tâbi olmaktan sakındırınca, bu ayet-i kerimede 
de mü'minlere, Hz. Peygamber (s.a.s)'in halini haber vererek, "Ey mü'-minler 
topluluğu, biliniz ki Ehl-j Kitâb'ın âlimleri Muhammed'i, Muhammed'in 
getirdiklerini, O'nun sıdkını, davetini ve kıblesini bilirler ve O'nun hakkında, 
nasıl oğulları hakkında şüphe etmiyorlarsa, aynı şekilde şüphe etmezler" 


demiştir. [56] 


İkinci Soru: Tahrifle İlgili Bir Soru ve Cevabı Başa Dön 


Bu ayetin diğer benzerleri de şunlardır: "O'nu yanlarında, Tevrat ve İncil'de 
yazılı bulurlar" (A'râf, 157) ;ve, "Benden sonra gelecek olan ve adı Ah-med olan 
bir peygamberi de müjdeleyici olarak..." (Saf, 6) Ancak biz, onların Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i, oğullarını bildikleri gibi bilmelerinin imkânsız olduğunu 
söylüyoruz. Çünkü Hz, Peygamber'in Tevrat ve İncil'deki tavsifi ya tam tafsilâtlı 
olarak gelmiştir, ki ancak O'nun zamanını, yerini, sıfatlarını, yaratılış ve 
mizacını, nesebini ve kabilesini belirtmek suretiyle olur veya bu tavsif şu şekilde 
tafsilâtlı olarak gelmez. Eğer birinci ihtimal mümkün olursa, muayyen bir 
vakitte, belli bir ülkeden, belli bir kabileden ve muayyen vasıflarla gelmesinden 
önce, doğu ve batıdaki bütün insanlar tarafından tanınmış olması gerekirdi. 
Çünkü Tevrat ve İncil, doğu ve batıdaki bütün insanlar arasında tanınmaktaydı. 
Eğer durum böyle olsaydı, yahudi ve hristiyanlann hiçbirisi onu inkâr 
edemezdi.İkinci ihtimal söz konusu olursa, o zaman Tevrat ve İncil'de Hz. 
Peygam-ber'le ilgili olarak anlatılanlar, Hz. Muhammed'in peygamberliğinin 
doğruluğunu kesin olarak ifâde etmezler. Çünkü biz diyoruz ki: Farzet ki Tevrat, 
Araplardan bir adamın peygamber olacağı haberini ihtiva etsin.. Fakat bu haber 
tafsilât itibariyle yakini bir bilgi derecesine ulaşmadığı zaman, bu bilginin 
varlığını kabul etmek, Hz. Muhammed'in peygamberliğini kabul etmeyi 
gerektirmez. 

Bu Probleme Cevâp: Bu soru bize ancak, "Biz Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
peygamberliğini bilmenin Tevrat ve İncil'in O'nun niteliklerini ihtiva etmesiyle 
meydana getir" dersek yöneltilir. Halbuki biz bunu söylemiyor, aksine şöyle 
diyoruz: Hz. Peygamber (s.a.s), peygamberliğini iddia etti ve elinden bir çok 
mucizeler meydana geldi.. Bu durumda olan herkes, doğru bir peygamberdir. Bu, 
bir delildir ve delil de bir yakin ifâde eder. Buna göre hiç şüphesiz Hz. 
Muhammed'in peygamber olduğunu bilmek, oğulların oğulluklarını, babaların da 
babalıklarını bilmesinden daha kuvvetli ve daha açıktır. 

Üçüncü Soru: Sizin anlattığınız bu izaha göre, Hz. Muhammed (s.a.s)'ın 
peygamberliğini bilmek yanılmaya ihtimal bırakmayan, delile dayalı (burhanı) 
bir ilimdir, Fakat, "Şu benim oğlumdur!" diyerek oğlunun kendi oğlu olduğunu 
bilmek, yanılma ihtimali olan ve zanna dayanan bir ilim olup, yakini (kesinlik 
ifâde eden) bir bilgi değildir. Buna göre, yakini bilgi, zann-ı galibe niçin 
benzetilmiştir? 

Cevap: Ayetten kastedilen, Hz. Muhammed'in peygamberliğini bilmenin, 
onların kendi oğullarının oğulluğunu bilmelerine benzediğini ifâde etmek 


değildir. Aksine bu ayetten murad, bunu, onların oğullarının şahıs ve zatlarına 
teşbih etmektir. Nitekim, babada, başkasıyla karıştırmayacak bir biçimde, kendi 
oğlunun şahsını ve zâtını bilir. Burada da durum aynıdır. Bu durumda, teşbih 
yerinde olur, çünkü bu bilgi zaruri bir bilgidir, peygamberin peygamberliğini 
bilmek ise teorik ve nazari bir bilgidir. Nazari bilgiyi zaruri olana teşbih 
etmekse, pekiştirme (mübalağa) ve teşbihte güzellik ifâde eder. 

Dördüncü Soru: Niçin sadece erkek evlât zikredildi? 

Cevap: Çünkü erkek çocuklar, daha iyi bilinir ve daha iyi tanınırlar. Çünkü onlar 
babalarıyla daha çok bulunurlar ve onların gönlüne daha yakındırlar. 

2) daki zamir, kıble meselesine racidir. Yani, "Ehl-i Kitâb âlimleri, kendisine 
dönderildiğin kıbleyi, tıpkı kendi oğullarını bildikleri gibi bilirler" demektir. Bu, 
İbn Abbas, Kâtâde, Rebi ve İbnZeyd'in görüşüdür. 

Bil ki birinci görüş, birçok bakımdan daha uygundur: 

1) Zamir ancak daha önce zikredilmiş olan birşeye râci olur. Burada zikredilen 
şeylerin en yakını, "Sana ilimden bunca şey geldikten sonra" ayetinde yer alan 
"ilirrTdir. Bu ilimden murad, peygamberliktir. Cenâb-ı Allah sanki şöyle 
demiştir: "Onlar bu ilmi, oğullarını bildiklerfgibi bilirler." Kıble meselesine 
gelince, onun zikri (bu şekilde) daha önce hiç geçmemiştir. 

2) Allahu Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'de kıblenin tahvili işinin Tevrat ve İncil'de 
zikredilmiş olduğunu haber vermemiştir. Onun Kur'an'da bildirdiği husus, 
Hz.Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetinin Tevrat ve İncil'de zikredilmiş olduğudur. 
Binaenaleyh bu bilme işini, peygamberlik meselesine hamletmek daha uygundur. 
Mü'cizeler ilk delâletleriyle, ancak Hz. Muhammed'in doğruluğuna delâlet 
ederler. Kıble işine gelince, bu ancak, Hz. Peygamber'in getirdiği şeylerden birisi 
olduğu için sabit olur. Bu sebeble bu bilmeyi, peygamberlik işine hamletmek 
daha uygundur.Cenâb-ı Allah'ın, 

"Onlardan bir grup, bile bile hakkı gizlerler" sözüne gelince, bil ki kendilerine 
kitab verilen ve Hz. Peygamber'in peygamberliğini bilenlerden,mesela Abdullah 
b. Selâm (r.a) ve ona bağlı olanlar gibi bir kısmı Hz. Muhammed (s.a.s)'e imân 
etmişlerdir; Ehl-i Kitab'dan küfrüne devam edenler de olmuştur. İman eden 
kimse "hakkı gizlemiş olmak" vastft ile nitelenmez. Bu vasıfla ancak O'nu inkâra 
devam edenler nitelenir. Cenâb-ı Hak da, buyurmuş, ve onlardan bir kısmını bu 
vasıfla nitelemiştir. Allah Teâlâ, "Hakkı gizlerler" sözüyle, zemmederek,açığa 
vurulması mümkün olduğu zaman din hususunda gerçeği gizlemenin haram 
olduğunu beyan etmiştir. Alimler gizlenilen şeyin ne olduğu hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Bunun, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliği olduğu gibi, kıble 
meselesi olduğu da söylenmiştir. Biz bu meseleyi daha önce uzunca anlatmıştık. 


7) 


Rabbin Katından Bir Gerçek 
Allah Teâlâ'nın "Rabbin katından bir gerçek" buyruğunda iki mesele vardır: 
Birinci Mesele 


kelimesinin mahzut bir mübtedanın haberi olması muhtemeldir. Yani, (O haktır) 
takdirindedir. Hak Teâlâ'nın, sözünün ise ikinci haber veya hal olması 
mümkündür,kelimesinin mübteda, itâdesinin haber olması da caizdir. Hz. Ali 
(r.a), bundan önce geçen, ifâdesindeki, kelimesinden bedel olmak üzere bu 
kelimeyi,şeklinde okumuştur. Buna göre mana, "Onlar senin Rabbin-den olan 


hakkı (gerçeği) de gizlerler" şeklinde olur. Sg 
İkinci Mesele 


kelimesindeki elif-lam hususunda iki görüş vardır: 

1) Bu, ahd (belli bir hakki göstermek) içindir. Bununla, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
üzerinde bulunduğu gerçeğe (hakka), veya Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar hakkı 
gizlerler" ifâdesinde bildirdiği hakka işaret edilmiştir. Yani, "Onların gizledikleri 
bu şey, Rabbin tarafından olan bir gerçektir" demektir. 

2) Bu, cins içindir. Buna göre, "Hak ancak Allah'dan gelir, başkasından değil" 
demektir. Yani, hak, mesela senin üzerinde olduğun şey gibi, Allah'dan olduğu 
sabit olan şeydir. Ehl-i Kitab'ın üzerinde olduğu şey (din, inanç) gibi, Allah'dan 


olduğu sabit olmayan şey ise bâtıldır. ii 


Şüphe Edenlerden Olma 


Allah Teâlâ'nın, "Sen sakın şüphe edenlerden olma" ifadesi ile ilgili iki mesele 
vardır: 


Burada Şüphe Konusu Hakkında İhtimaller Başa Dön 


Hz. Peygambere, hangi hususta şüphe edenlerden olmaması söylenmiştir. 
Alimler şu değişik görüşlerle, bu hususta ihtilâf etmişlerdir: 


a) "Bahisleri geçen kimselerin, senin hak peygamber olduğunu bildikleri 
hususunda ve onların 
bir kısmının inâd edip bunu gizledikleri hususunda şüphe etme." Bu görüşü 
Hasan el-Basri ifâde etmiştir. 
b) Aksine bu, kıble meselesiyle ilgilidir. 
c) Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğinin ve şeriatının doğru olması 
hususuyla ilgilidir. Doğruya en yakın olan görüş budur. Çünkü zikredilen 
hususlardan buna en yakın olan, "Rabbinden olan gerçek" ifadesidir. Bu ifâdenin 
zahiri, Hz. Peygamber'in peygamberliği ile peygamberliğin şâmil olduğu Kur'an, 
vahiy ve şeriatı gösterir. Binaenaleyh, "Sen sakın şüphe edenlerden olma" 


ayetinin bununla ilgili olması gerekir. a 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, her nekadar Peygamber (s.a.s)'ini şüp- he etmekten nehyetmiş ise 


de, bu ifâde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu hususta şüphe etmiş olduğunu 


2 Ma 6l 
göstermez. Bu meselenin izahı daha önce yapılmıştı. J 


Hayırda Yarışın 


"Herkesin, yüzünü kendine döndürdüğü bir yönü vardır. Öyle ise siz de, 
hayırlara koşun, yarışın. Nerede bulunursanız bulunun, Allah hepinizi (bir araya) 
getirecektir. Şüphesiz ki Allah herşeye hakkıyla kadirdir" 

(Bakara. 148). 

Bil ki âlimler Cenâb-ı Hakk'ın, "herkesin' ifâdesinden ne murad edildiği 


hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bununla ilgili iki mesele vardır: a 


Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, "Herkesin, herkes için" buyurmuş da, "Her kavim için, her ümmet 
için" şeklinde dememiştir. Çünkü bu onlar tarafından mânası bilinen bir husustur. 
Bu sebeple "muzafun ileyhi" zikretmemek zarar vermez.Bu hazf işi Arapların 
sözünde çokça bulunmaktadır. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı,"Biz sizden herbirinize 


bir şeriat ve bir yol tayin ettik" (Maide, 48) ayetinde olduğu gibi.. ea 


Ayetteki "Yön" Hakkında Farklı İzahlar Başa Dön 


Alimler bu mesele hakkında dört görüş ileri sürmüşlerdir: 

a) Bu ifâde bütün grupları içine alır. Yani müslüman yahudi, hristiyan ve 
müşrikleri kastediyorum... Bu 

Esamm'ın görüşüdür. Esamm şöyle demiştir: "Allah'ın da kendilerinden İşte 
bunlar, Allah katında bizim şefeâtçüanmızdır" (Yunus. 18) ayetinde de naklettiği 
gibi, müşrikler içinde putlara tapıp da bu suretle Allah'a yaklaşmak isteyenler 
vardı. 

b) Tâbiin'in alimlerinin çoğunun görüşüdür. Buna göre, bundan maksad Ehl-i 
Kitab'dır. Ehl-i Kitab da 

müsfüman, yahudi ve hristiyanlardır. Müşrikler bu tabirin şümulüne girmezler. 

c) Bazı alimler, bundan muradın, "Müslümanlardan her bir topluluk için, 
Kâ'be'ye doğru olmak üzere, kendisine doğru namaz kıldıkları bir yön vardır. Bu 
yönler güney ve kuzey, veya doğu veyahut da batıdır... "Onlar bu görüşlerine şu 
iki hususu delil getirmişlerdir: 

1) Allahu Teâlâ'nın, ifadesidir. Yani, "Allah oraya döndürür" demektir. Allah'ın 
döndürmesi ise, ancak Kabe için söz konusu olur. Çünkü O'nun dışında olanlar, 
şeytanın döndürmesidir. 

2) Allahu Teâlâ bu kavlinin peşinden, sözünü getirmiştir. Görünen odur ki 
buradaki, dan murad, herkese ait olan cihettir, yöndür. Hayırla nitelendirilen 
yönler ise, Kabe'nin cihetleridir. 

d) Başkaları da şöyle demiştir. Peygamberlerden ve şeriat sahibi olan 
kimselerden herkesin, bir kıble yönü vardır. Meselâ "Mukarreb" lerin kıblesi 
Arş; Ruhanilerin kıblesi Kürsi; Kerübiyyün'un kıblesi Beyti Mâ'mür, senden 
önce geçen peygamberlerin kıblesi Beyt-i Makdis ve senin kıblen ise 


Kabe'dir.Allah Teâlâ'nın, Mpy ifâdesinde, iki mesele vardır: a 


Birinci Mesele 


Bu ifâde izafetle olmak üzere, şeklinde okunmuştur, Buna göre mâna,"Her 
yönün kendisine yöneleni vardır" şeklinde olur. Mef'ul öne geçmiş olduğu için 
lâm harfi getirilmiştir. Senin tıpkı"Zeyd'i dövdüm" ve, "Zeyd'i babası döver" 


demen gibidir. ha 


İkinci Mesele 


Ferrâ, ve kelimelerinin aynı manâya geldiğini söylemiştir. 

Âlimler bundan ne murad edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Buna göre 
Hasan el-Basri bundan maksadın "metodlar, yollar ve 

şeriatlar" olduğunu söylemiştir. Bu, Hak Teâlâ'nm tıpkı, "Biz her ümmete bir 
ibâdet şekli tayin ettik"(Hacc, 34) ve. "Biz sizden herbiriniz için bir şeriat ve bir 
yol tayin ettik" (Maide, 48) ayetlerinde buyurduğu gibidir. 

Bundan maksat, herbir şeriatın kendine özgü maslahatı olduğudur. Bu sebeple 
ümmetlerin değişmesiyle, muhakkak ki şeriatlar da değişir Ümmetlerin 
değişmesiyle oşeriatlar değiştiği gibi, bir ümmete nisbetle, zamanın 
değişmesinden ötürü şer'i hükümlerin de değişmesi tuhaf sayılmaz.. İşte bu 
sebepten dolayı nesh ve tağyir hususundaki hüküm doğru olmuştur.Diğerleri de, 
bundan maksadın kıbleyle ilgili husus olduğunu söylemişlerdir. Çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın, buyruğu daha önce geçmişti. Binaenaleyh, ayetteki,kelimesinin buna 
hamledilmesi gerekir. Cenâb-ı Hakk'ın, yı ifâdesine gelince bu hususta da iki 
görüş vardır 

a) Bu, "herkesle ilgilidir. Yani, "herkes için yüzünü kendisine çevireceği bir cihet 
var" demektir. 

b) Bu, Allah ile ilgilidir. Yani, "Allah onu oraya dönderir" demektir. Birinci 
görüşe göre, sözün takdirinin, "Sizden herkes için, kendine yöneleceği bir kıble 
ciheti vardır", yani "o kimse, oraya yönelir, kendisiyle Rabbine yaklaştığı 
namazında oraya döner. Herkes üzerinde bulunduğu hal ile huzur duyar, bundan 
ötürü ondan ayrılmaz... Binaenaleyh çeşitli dinlerde olmanıza rağmen aynı 
kıbleye yönelmenize imkân yoktur. O halde, "Hayırlara koşun" yani, "Sizler, ey 
müslümanlar topluluğu, siz kendi kıblenize yapışın. Çünkü siz bu hususta hem 
dünyevi, hem de uhrev? bakımdan hayırlar üzerinde 
bulunuyorsunuz."Dünyevi bakımdan hayırlar üzerinde olmanıza gelince, bu 
sizin, İbrahim'in kıblesiyle elde ettiğiniz şereftir. Ahiret hususunda hayırlar 
üzerinde olmanıza gelince bu, Allah'ın emirlerine inkıyad etmenizden dolayı 
alacağınız büyük sevaptan ötürüdür. Çünkü siz ancak Allah'a varacaksınız.. 
Yerin hangi tarafında bulunursanız bulunun, Allah sizin hepinizi kıyamet 
alanında bir araya getirir; sizden haklıyla haksızı ayırır, böylece sizden itaat 
eden, isyan edenden; isabet eden, hata edenden ayrılmış olur. "O, her şeye 
kadirdir" şeklinde olduğunu söylememizdir. 

Bu te'vili yapanlar şöyle derler: "Bundan maksat, yeryüzünde ümmetlerden 
herbirinin, ya şeriat vasıtasıyla veya da kendi hevâ ve arzuları sebebiyle tercih 
etmiş oldukları bir yönü ve ciheti vardır. Bu sebeple, başkasının yapmış olduğu 
şeylerden sizler rnes'ul tutulmazsınız.Onların amelleri kendilerine, sizin 


amelleriniz de sizedir. 

İkinci görüşe göre, yani, ifâdesindeki zamirin Allah'a âit olduğu görüşüne göre 
bu sözün iki izahı vardır: 

a) Allah Teâlâ, bize, iki kıble olan Beyt-i Makdis ve Kâ'be'den herbirinin 
Allah'ın kullarını çevirdiği bir cihet olduğunu bildirmiştir. Cenâb-ı Allah, 
dilediği zaman, uygun olduğunu bildiği şekilde onu yapar. Buna göre her iki 
cihet de Allah tarafındandır ve kullarının yüzlerini onlara çevirten de O'dur. Öyle 
ise siz, her iki durumda da Allah'ın emrine inkıyâd etmek suretiyle hayırlarda 
yarışınız. Çünkü sizin Allah'ın emirlerine boyun eğmeniz, sizin için birçok hayır 
demektir. Sakın, "Onları kıblelerinden çeviren nedir?" diyen şu kimsele-; rin 
kınamalarına da aldırmayın. Çünkü Allah Teâlâ hem sizi, hem de bütün bu 
beyinsizleri mahşerde biraraya getirip, aranızda hükmedecektir. 

b) Eğer biz, ayetini, "Kabe'nin cihet ve yönleri" ile izah edersek, mana şöyle 
olur: "Ey müslümanlar, sizden her topluluğun bir yönelişi, yani Kâ'be'ye doğru 
bir ciheti vardır. Öyle ise siz, her taraftan Ka'be'ye yönelmek suretiyle, hayırlarda 
yarışınız. Çünkü bu yönler Ka'be'ye ulaştırdığı için, farklı farklı olsalar da tek bir 
yön gibidirler ve onların niyetleri Allah'a gizli kalmaz. Binaenaleyh Allah 
onların hepsini hasreder, amellerine göre karşılıklar verir."Cenâb-ı Allah'ın, "O, 
ona yöneltendir" ayeti, "O, yüzünü o-raya yöneltir" manasınadır. Burada 
"yüzünü" ifâdesi zikredilmemiştir. Fer-râ, bunun manasının "O, oraya döner" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. Ebu Mu'az ise, nın, "O onu üstlenendir" 
manasında olduğunu söylemiştir. Mesela, bu manada, "Onu üstüne aldt, ondan 
hoşlandı ve onu takib edip sürdürdü"denilir. Abdullah b. Amir en-Nehâi'nin 
kıraatinde bu, şeklinde okunmuştur. Bu, Abdullah, b. Abbas, Ebu Ca'fer ve 
Muhammed b. Ali el-Bâkır'ın kıraatidir.Diğer kıraat imamları bunu, şeklinde 
okumuşlardır. Bunun, şeklindeki İbn Âmir kıraatine göre, iki manası vardır: 
Senin tâbi olduğun şey de sana tâbi olur. Çünkü, nun manası, "Sen onu takib 
edecek şekilde kıldın" demektir. Şu onu takib edecek biçimde olursa, o da şunu 
takib etmiş olur. Bu durumda onlardan herbiri diğerini takib etmiş olur. Bu tıpkı, 
Cenâb-ı Hakk'ın,"Adem'e Rabbisinden kelimeler geldi" (veya) "Adem, 
Rabbisinden kelimeler aldı" (Bakara, 37) ve, "Ahdim zâlimlere ulaşmaz" (veya) 


"Zalimler ahdime ulaşamaz" (Bakara, 124) ayetleri gibidir. Sİ Bu Ferra'nın 
görüşüdür. 
2) Bunun manası, “Bu cihet ona hoş gösterildi ve sevdirildi. Yani o onu sevecek 


ve razı olacak hale geldi" demektir. 2 


İbadetin (namazın) Efdal Olan Vakti Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, emrinin manası, itaat olan şeyleri vaktinde yapmada çabuk 
davranma emridir. Bil ki vaktinin başında namazı edâ etmek Şafii'ye göre daha 
efdaldir. Ebu Hanife bu görüşte değildir. Şafii görüşüne şunları delil getirmiştir: 

1) Namaz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in,"Namaz, konulan şer'İ hükümlerin en 


hayırlısıdır “İl hadisine binâen, en hayırlı ibâdettir. Durum böyle olunca,Cenâb-ı 
Hakk'ın."Hayırlara koşun" ayetinden dolayı, namazı vaktin evvelinde kılmak 
daha faziletlidir Emrin zahiri, vaciboluşu gösterir. Vacib olmadığı zaman, emir 
en azından mendub oluşu ifâde eder. 

2) Allah Teâtâ, "Rabbinizin mağfiretine yarışın" (Hadid, 21) ayetidir. Bunun 
manası, "Rabbinizin mağfiretini gerektiren şeye koşun"demektir. Namaz da 
Allah'ın mağfiretini temin eden şeylerdendir. Binaenaleyh ona koşmanın (acele 
etmenin) mendub olması gerekir. 

3) Allah Teâlâ'nın Hayır yarışlarında Öne geçip kazananlar işte onlar (Allah'a) 
yakm olanlardır." (Vakıa,10-11) ayetidir. Bunlardan muradın taata koşanlar 
olduğunda şüphe yoktur. Şüphesiz ki namaz da taatlardandtr. Allah Teâlâ'nın, 
'İşte onlar yakm olanlardır" buyruğu hasr ifâde eder. Buna göre mana, "Allah'a 
ancak, taatta yarışanlar yaklaşır" şeklindedir. Bu da tam bir faziletin yarışmaya 
bağlandığını gösterir. 

4) Allah Teâlâ'nın Rabbinizin mağfiretine koşuşun"/mi imran, inayetidir. 
Bunun manası, "mağfireti gerektiren şeye koşuşun" demektir. Namazın, bu 
şeylerden olduğunda şüphe yoktur. O halde ona koşmak da emredilmektedir. 

5) Cenâb-ı Hak "Onlar, hayırlarda yarışırlardı " (Enbiya, 90) ayetiyle, 
peygamberleri medh-ü sena etmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in o "Sizin 


ibâdetlerinizin en hayırlısı namazdır“ hadisinden dolayı, namazın bu 
hayırlardan olduğunda şüphe yoktur. 

6) Allah Teâlâ, Allah'a taatte yarışmayı (çabuk davranmayı) bıraktığı için, iblisi 
zemmetmiş ve Sana emrettiğimiz zaman, secde etmekten seni alıkoyan nedir?" 
(Arâf, 12) buyurmuştur. Bu, taatte yarışmayı bırakmanın kınamayı gerektirdiğini 
gösterir. 

7) Hak Teâlâ'nın Namazlara devam edin" (Bakara. 238) âyetidir. Unutma ve 
diğer meşguliyetler sebebiyle namazı kaçırmadan emin olmak için namaza 
devam etmek, ancak acele etmekle elde edilir. 

8) Hak Teâlâ'mn, Hz. Musa (a.s)'dan naklettiği "Ya Rabbi, razı olasın diye, sana 
acele geldim" (Taha.,84) ayetidir. Buna göre, acele etmenin evlâ olduğu ortaya 
çıkmaktadır. 


9) Allah'ın,"Sizden Mekke'nin fethinden önce intak edip savaşanlar aynı 
durumda olmaz. Bunlar, Fetih'den sonra infâk edip savaşanlardan derece 
bakımından daha üstündürler" (hmim. 10) ayetidir. Burada Cenâb-ı Hak, önce 
davranmanın faziletteki fazlalığın sebebi olduğunu beyan etmiştir. Namazda da 
durum böyledir. 

10) Hz. Ömer, Cerirb. Abdullah, Enes ve Ebu Mahzüre(r.ahm), Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın şöyle dediğini rivayet etmişlerdir: "Vaktinin evvelinde kılman namaz 


Allah'ın nzasıdir, vaktinin sonunda kılınan namaz ise Allah'ın affıdır.” [z0] Hz. 
Ebu Bekir (r.a).Allah'ın rızası, bize affından daha sevimlidir" demiştir. Şafii (r.a) 
de şöyle demiştir: "Allah'ın rızası ancak muhsinler içindir. Affı ise, sanki sadece 
kusur edenler içindir."Bundan dolayı: "Bu hadis yerinde bir delil değildir. Çünkü 
bu, namazda tehirin günah olduğunu ifâde eder. Halbuki biz bunun günah 
olmadığına ittifak etmişizdir. Bu durumda,geriye bu hadisin manasının, "vaktinin 
sonunda yapılan ibâdetin geçmiş günahların affını gerektirir" şeklinde olması 
ihtimali kalır. Böyfe olan şeyin, Allah'ın rızasını gerektirdiğinde şüphe 
yoktur.Binaenaleyh, "Namazı biraz geciktirmek de hem Allah'ın affını hem de 
rızasını gerektirir. İbadeti önce yapmak ise affı değil, sadece rızayı gerektirir. O 
halde, namazı tehir daha evlâdır" denilirse, biz deriz ki: Bu itiraz şu bakımlardan 
zayıftır: 

a) Eğer durum sizin dediğiniz gibi olsaydı, akşam namazının da tehir 
edilmesinin evlâ olması gerekirdi. Halbuki bunu hiç kimse söylememiştir. 

b) Allah'ın emrine hemen uymamak, aldırmamak gibidir. Bu da cezalandırmayı 
gerektirir. Fakat bundan sonra, o insan emri yerine getirirse, bu gereken ceza 
düşer. 

c) Hz. Ebu Bekir (r.a)'İn sözü, söylenen bu te'vili geçersiz kılar. 

10) Hz. Ali (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s) in şöyle buyurduğunu nakletmiştir."Ey 
Ati, üç şeyi geciktirme: Vakti geldiği zaman namazı hazır olduğu zaman 


cenazeyi ve dengini bulduğun zaman bekâr kızın (evlendirilmesini)." 

12) İbn Mes'ud (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, o, Hz. Peygamber'e: "Ya 
Resulullah ibadetlerin hangisi daha üstündür?" diye sorduğunda, Hz. Peygamber 
(s.a.s)"Vakitlerinin evvelinde kılman namazlar" cevabını vermiştir 

13) Ebu Hureyre (ra), Hz. Peygamber (s.a.s)'ın şöyle buyurduğunu rivayet 


etmiştir:"insan, vaktin evvelinde ailesinden ve malından daha hayırlı olan şeyi 


elinden kaçırmış olarak (tehir ederek) namazını kılar. “İl 


14) Hz. Peygamber (s.a.s),"Kim, güzel bir adet ihdas ederse o adetinin mükâfaah 


e e 1 „[74 
ve kıyamete kadar o adetle amel edenlerin mükâfaatınm bir misli ona verilir" ” 


buyurmuştur. Buna göre ta-atlarda erken davranan, o vakitte taat işlemeyi adet 
(sünnet) haline getirmiş olur. Bu sebeble de onun mükâfaatınm, sonradan 
kılanınkinden çok olması gerekir. 

15)Biz, sahabe arasındaki üstünlük sebeblerinden birinin İslam'a girmedeki 
öncelik olduğu hususunda ittifak halindeyiz. Hatta Ehl-i Sünnet ile başka 
mezhebler arasında Hz. Ebu Bekir (r.a)'in mi, Hz. AH (r.a)'nin mi daha önce 
müslüman olduğu hususunda çok şiddetli ihtilâflar meydana gelmiştir. Bu da 
ancak onların, taatiardaki önceliğin daha çok fazileti gerektirdiğinde müttefik 
olmalarından dolayıdır. Bu, bizim görüşümüze delildir. 

16) Hz. Peygamber (s.a.s), bir hutbesinde,"Meşguliyete düşmeden, salih 


amellere koşunuz" “buyurmuştur. Namazın salih amellerden olduğunda şüphe 
yoktur. 

17) İnsanların haklarını vermede acele etmek, geciktirmeden daha üstündür. Bu 
sebeple, Allah'ın hukukunu edâ hususunda da durumun aynı olması gerekir. Bu 
ikisi arasındaki müşterek nokta, bunlara ta'zim (saygı, önemseme) manasına 
riayet etmektir. 

18) Namaza koşmak, onu edada acele etmek, insanın taata olan düşkünlüğünü ve 
o husustaki arzusunu ortaya koyar. Namazı geciktirmede ise, ona karşı 
gevşekliği gösteren bir mana vardır. Bu sebeple, birincisi evlâdır. 

19 İhtiyata uygun olan, namazı edada aceie etmektir. Çünkü insan namazını 
vaktinin evvelinde edâ ettiği zaman, borcunu ödemiş olur. Fakat tehir ettiği 
zaman, ve bilhassa kendisine bir meşguliyet ânz olup o namazı edadan onu 
alıkorsa, b farz onun zimmetinde kalır. O halde ihtiyata uygun olan şekil 
şüphesiz Ki daha evladır. 

20) Ramazan orucunun vaktinde tutulmasının, kazaya bırakılmasından daha 
efdal olduğunda müttefikiz. Bu böyledir. Çünkü hasta olan kimsenin orucu 
bozması ve kazaya bırakması caizdir. Yine bu kimsenin o esnada orucunu 
tutması da caizdir. Sonra biz, oruçta, Cenâb-ı Hakk'ın da,"Orucu tutmanız sizin 
için daha hayırlıdır" (Bakara, 184) buyurduğu için, acele etmenin yani onu 
vaktinde tutmanın efdal olduğuna ittifak ettik. Bu sebeble, namazda da acele 
etmenin daha evlâ olması gerekir. Buna göre şayet, "Sizin bu kıyâsı delilleriniz, 
sıcak çok olduğunda öğle namazının; cemaate yetişme ümidi olduğu zaman 
cemaatle kılmak için namazın veya su bulma ümidi olduğu zaman yine namazın 
tehir edilmesi hükümleri ile bozulur" denilirse, biz deriz ki: Bu gibi durumlarda 
namazı tehir,arızi bir takım sebeblerden dolayı olur. Halbuki konumuz, asli 
kaidelerin ifâde ettiği meselelerdir. 

21) Örf bakımından bir emri yerine getirmek, onu tutmamaktan daha güzeldir. 


Bunun,şeriatın emirlerinde de aynı olması gerekir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), 


"Müslümanların güzel ve yerinde gördüğü şey, Allah katında da güzeldir" > 
buyurmuştur. 

22) Şartlan tam olan namazın, akşam namazı gibi, vaktinin evvelinde edâ 
edilmesi gerekir. Bu ifâdede, sıcak çok olduğunda öğle namazını geciktirmeye 
işaret vardır. Çünkü sıcakta mescide gitmek bir enget gibi olduğu için, öğle 
namazını mescidde kılmak isteyen kimseler için öğle namazını geciktirmek 
müstehabtır. Ama insan, öğleyi evinde kılmak isterse, onun acele etmesi daha 
üstündür. Yine bu ifâdede abdesti sıkışmış kimsenin veya aç iken yemeği hazır 
olmuş olan kimsenin, yine bu manadan ötürü, namazı tehir edeceğine işaret 
vardır. Su bulacağını ümid eden teyemmümlü kimse de böyledir. Cemaatle 
namaz kılınacağı zaman, cemaatin hazır olması için namazı tehir etmek de 
böyledir. Çünkü bütün bu durumlarda, namazın kemâl şartları tam tahakkuk 


etmemektedir. İşte bütün bunlar, vaktinin evvelinde namazı kılmanın efdal 


olduğuna delâlet eder. Namazları tek tek anlatacağız. > 


Namazların Efdal Vakitleri Başa Dön 


Sabah Namazı: İmam Muhammed, "Sabah namazının müstehab olan vakti 
gecenin son karanlığı ile başlar,ortalığın ağarmasıyla çıkar. Eğer kişi sabah 
namazını bu ikisinden birinde kılmak isterse, ortalığın ağarmasıyla kılması 
efdaldir" demiştir.Şafii (r.a) ise, gecenin son karanlığında kılmanın efdal 
olduğunu söylemiştir. Ki bu Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer'in mezhebidir.İmam 
Malik ile İmam Ahmed de aynı görüştedirler. 

Şafii (r.a), yukarıda geçen delillerine ilâveten şu hususları da söylemiştir; 

1) Sahiheyn, Hz. Aişe (ra)'nin şöyle dediğini rivayet etmişlerdir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s) sabah namazını kılıp bitirdiği esnada, çarlarına bürünmüş 
kadınlar, karanlıktan henüz tanınamıyorlardı." Muhyi's Sünne (el-Begavi), 
Şerhu's-Sünne kitabında bunların "elbiselerine ve çarşaflanna iyice sarınmış 
kadınlar" manasına olduğunu söylemiştir. Hadisin metninde geçen,kelimesi, 
geniş çarşaf (çar) demektir, cemisi, şeklinde gelir. Yine hadiste geçen, kelimesi, 
gecenin sonunun karanlığı (yani sabahın alaca karanlığı) demektir.Buna göre 
şayet: "Bu, kadınların cemaate gittikleri İslam'ın başlangıç yıllarında böyle idi. 
İşte bundan dolayı, Hz. Peygamber (s.a.s), kadınlar tanınmasınlar diye, sabah 
namazını alaca karanlıkta kıldırıyordu. Hz. Ömer de böyle yapardı. Sonra 
kadınların cemaaate gelmesi nehyolununca, bu terkedildi" denilirse, biz deriz ki: 


Bütün ahkâmı isbat hususunda kendisine başvurulan asıl (kaide), neshin 
olmamasıdır. Eğer bu kaide olmasaydı, şer'i delillerden herhangi biri ile istidlal 
etmek mümkün olmazdı. 

2) Sahiheyn Kâtâde'den, onun da Enes'den, Enes'in de Zeyd b. Sabit (r.a)'den şu 
hadisi rivayet etmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) ile birlikte sahur yemeği yer, 
sonra da sabah namazı için kalkardık."Enes (r.a), Zeyd b. Sabit'e, "Bu namazda 
okunan ayetler ne kadar idi?" diye sordu. O da, "Etli ayettir" dedi." Bu rivayet 
de, yine tağlise (sabah namazının alacakaranlıkta, ilk vaktinde kılındığına) 
delâlet eder. 

3) Ebu Mes'ud el-Ensâri,Hz. Peygamber (s.a.s)'in, sabah namazını erkenden 
kıldığı, bir defa da ortalık iyice ağarınca kıldığı, vefat edinceye kadar, bir daha 
ortalık iyice ağarıncaya kadar sabah namazını bırakmadığını rivayet etmiştir. 

4) Allah Teâlâ, erkenden istiğfar edenleri medh-ü sena ederek, "Onlar, seherlerde 
istiğfar edenlerdir" (Al-i İmran, 17) buyurmuştur. Gece namazı için uykusunu 
terkedenleri de medhederek, "Yanları yataklarından, uzaklaşır, korku ve ümid ile 
Rablerine dua ederler" (Secde,16) buyurmuştur. Bunun böyle oluduğu sabit 
olunca, Hz. Peygamber'in Allah'tan naklettiği,"Bana yaklaşanlar, kendilerine farz 


kıldığım şeyi edâ ederek yaklaştıkları gibi hiçbirşeyle yaklaşamazlar"" İİ kudsi 
hadisinden ötürü, farzları eda hususunda uykuyu terketmek vâcib olur.- Durum 
böyle olunca da, "tağlis" (sabahın ataca karanlığında namaz kılmanın) efdâl 
olması gerekir. O vakitte 


uyumak güzeldir, bu sebeble onu terketmek çok zor olur. Binaenaleyh Hz. 


l > 79 
Peygamber'in, "Ibadetlerin en faziletli olanı, onların en zor olanıdır" 


hadisinden dolayı, sabah namazını erkenden kılmanın sevabının daha çok olması 


gerekir. n 


İmam Ebû Hanife Nezdinde Efdal Vakitleri 


Ebu Hanife de şu hususları kendi görüşüne delil getirmiştir: 
1) Hz. Peygamber'in, "Sabah namazını ortalık ağannca kılınız; çünkü bunun ecri 


en büyük ecirdir. "H 

2) Abdullah'İbn Mesûd, Hz. Peygamber (s.a.s)'in sabah namazını Müz-delife'de 
ilk vaktinde kıldırdığını rivayet etmiştir, bn Mes'ûd sonra.şunu ilave etmiştir: 
"Hz. Peygamber (s.a.s)'i, (hacc esnasında) bütün namazları mûtad vakitlerinde 
kıldırdığını gördüm. Yalnız sabah namazının vaktinde değişiklik yapmıştı. 

3) İbn Mesûd'dan şöyle dediği rivayet edilmiştir: “Peygamberin ashabının, 


sabah namazını ortalık aydınlanınca kılmaya devam ettikleri gibi, hiçbir şeye 
devam ederken görmedim. 

4) Ebu Bekr (r.a)'den o, onun sabah namazını kıldırdığı ve Âl-i İmrân süresini 
okuduğu, bunun üzerine kendisine uyanların, "Nerdeyse güneş doğacaktı!.." 
dediklerinde de, onun "Şayet güneş doğmuş olsaydı, bizi bundan gafiller olarak 
bulamazdı" dediği rivayet edilmiştir. 

Hz. Ömer'in de Bakara süresini okuduğu, kendisine uyanların da, güneşin 
doğmak üzere olduğunu söyledikleri, bunun üzerine onun da, "Şayet güneş 
doğmuş olsaydı, bizi bundan gafil olarak bulamazdı" dediği rivayet edilmiştir. 

5) Namazı tehir etmek, beklemeden dolayı bir fazilet kapsar. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s),"Namazı bekleyen kimse, namazın içinde olan kimse gibidir" 


a buyurmuştur. Buna göre kim namazı ilk vaktinden tehir ederse, Ük önce 
namazı beklemiş, sonra da ikinci kez onu kılmış olur. Vaktin evvelinde namazını 
kılan kimse ise, beklemeden dolayı elde edilecek fazileti kaçırmış olur. 

6) Namazı geciktirmek, cemaatin çoğalmasına imkân verir. 8u sebeble cemaat 
faziletine nail olmak için, namazı tehir etmenin daha uygun olması gerekir. 

7) "Tağlis", insanlara meşakkatli gelir. Çünkü sabah namazı erkenden kılındığı 
zaman, insan iecr tulü ettikten sonra namaza hazır olması için, geceden abdest 
almaya ihtiyaç hisseder. Halbuki şer'an zorluk kaldırılmıştır. 

8) Sabah namazından sonra namaz kılmak mekruhtur. İnsan sabah namazını 
ortalık ağarınca kıldığı zaman, kerahet vakti azalır. Erkenden kıldığında ise, bu 
vakit çoğalmış olur. 

Hanefilerin birinci deliline şu şekilde cevap veririz: Fecr, kendisiyle doğu 
tarafındaki karanlığın kaybolduğu ışığa verilen isimdir. Buna göre ancak havada 
karanlık olursa fecr, fecr diye isimlendirilir. Ama karanlık tamamen yok olup. 
ortalık aydınlanınca, bu fecr olmaz. "İsfâr" a gelince, bu açılmaktan İbarettir. 
Meselâ, kadın yüzünü açtığı zaman,"Kadın yüzünü açtı" denilir. Bu sabit olunca 
biz deriz ki, fecr'in açılması ortalıkta karanlık bulunduğu zaman olur. Çünkü, 
karanlık ne kadar fazla olursa, o karanlık arasında ortaya çıkacak olan ışık da o 
kadar güçlü olur. Bu sebeple Hz. Peygamber'in, ifâdesinin, "tağlis" e 
hamledilmesi gerekir. Yani, "Fecr daha çok açık ve daha fazla olduğu 
zaman,kıhnacak namazlarınızın sevabı daha çok olur." Biz, bunun ancak fecrin 
başında olacağını beyan etmiştik; bu, Şafii (ra)'nin şu sözünün anlamıdır: 
"Hadiste gecen "isfâr", fecrin iyice doğduğuna ve hiçbir şüphenin kalmadığına 
hamledilmiştir." O vakitte namaz kılmanın daha zor olduğu, dolayısıyla onun 
stevabının daha fazla olması hususu da, bizim bu dediğimize delâlet eder. Ama, 
sabah namazını ortalığın ışımasına kadar geciktirmek, tembellerin işidir. O halde 


yüce Şâri'in, "taatlar hususunda tembellik, ciddiyetten daha üstündür" demiş 
olması nasıl mümkün olur? 

İkinci deliline cevap: Bu İbn Mes'üd'un,"Sabah namazını ortalık ışıdığında 
kılmaya devam ediniz" sözüdür. Bunun cevabı, yukarıda izah ettiğimiz şeydir. 
Çünkü sabah namazını aydınlatmak, ancak vaktin evvelinde mümkün olabilir. 
Ama, ortalığın ışıkla dolmasına gelince, buna fecr denilmez. 

Diğer delilleri de, bizim daha önce söylemiş olduğumuz delillerle çelişir. Allah 
en iyisini bilendir. 

Allahu Teâlâ'nın,"Siz nerede olursanız olun, Allah sizin hepinizi huzuruna 
getirir" ayetine getince, bu Allah'a itaat edenler için bir va'ad, isyan edenler 
içinse bir va'id ve tehdittir. Aliahu Teâlâ sanki şöyle buyurmuştur: "Ey nübüvvet 
ve dini bilen hakikat ehli kimseler; hayırlara koşun, kıyamette Allah katında 
sizin için hazırlanmış olan çeşitli ikramlar ve yakınlıklara ulaşabilmeniz için, bu 
husustaki güçlükleri sırtlanın.." 

Daha sonra da Cenâb-ı Hak,"Muhakkak ki Allah herşeye kadirdir" buyurarak, 
bunun muhakkak olduŞunu bildirmiştir. Bu böyledir, çünkü "iâde" (öleni 
diriltme) bizatihi mümkün bir şeydir. Allah da mümkinatın hepsine kadirdir. Bu 
sebeple de O'nun, insanları irâde etmeye kadir olması gerekir. Bu ayetten 
çıkarılacak meseleleri, biz Cenâb-ı Hakk'-ın,"Eğer Allah dilerse, onların 
İşitmelerini ve gözlerini götürür. Muhakkak ki Allah her şeye kadirdir"(Bakara, 


20) ayetinde zikretmiştik, É™ 
Kıblenin Değiştirilmesi Başa Dön 


"Nereden çikarsan, yüzünü Mescid-i Haram tarafına çevir. Bu, Rabbinden gelen 
bir haktır. Allah sizin yaptıklarınızdan gafil değildir. Nereden çıkarsan, yüzünü 
Mescid-i Haram tarafına çevir. Her nerede 

bulunursanız, yüzlerinizi onun taraüna döndürün ki, aleyhinize,insanların, 
içlerinden ancak zâlimlerin yapışacağı bir bahane dışındahücceti kalmasın.. 
Artık onlardan korkmayın, benden korkun.. Ben de size olan nimetimi 
tamamlayayım da, böylece siz de hidâyete ulaşasmız..."(Bakara, 149-150). 

Bitki. bu ayette ele alınacak ilk konu, Allahu Teâlâ'nın bu ayetlerden önce 
Cenâb-ı Hakk'ın, (Bakara. 144) buyurup, ikinci olarak, (Bakara. 149), üçüncü 


olarak da, (Bakara. 150) buyurmuş olmasıdır. [84] 


Kıblenin Değişmesi Hakkındaki Ayetlerin Tekrarındaki Hikmet 


Bu tekrarların bir anlamı var mıdır yok mudur? Ulemânın bu hususta bazı 
görüşleri vardır: 

a) Namaz kılan kimse üç durumda bulunabilir: 

1) O kimsenin Mescid-i Haram'da olması; 

2) O kimsenin, Mescid-i Haram'dan çıkıp, şehrin içinde olması; 

3) Şehrin içinden çıkıp başka ülkelere gitmesi... 

Buna göre birinci ayet, İlk duruma; ikincisi, ikinciye ve üçüncüsü de üçüncü 
duruma hamledilir. Çünkü bazan, uzaklığın sahib olmadığı hürmete,yakınlığın 
sahip olduğu zannedilir. İşte bu vehmi gidermek için Cenâb-ı Allah, bu ayetleri 
tekrar etmiştir. 

b) Allahu Teâlâ bunu üç kere tekrar etmiştir; çünkü Cenâb-ı Hak bunların 
herbirine her seferinde fazla mânâlar yüklemiştir. Çünkü birinci ayette, Allahu 
Teâlâ, Ehl-i Kitab'ın, Resüt-i Ekrem (s.a.s)'in peygamberliğinin ve kıblenin 
durumunun hak olduğunu bildiklerini beyan etmektedir. Çünkü onlar Tevrat ve 
İncil'de bunu müşahede etmişlerdi.İkinci mertebede de Cenâb-ı Hak, bunun hak 
olduğuna şehadet ettiğini açıklar. Allahu Teâlâ'nın o şeyin hak olduğuna şehâdet 
etmesi, Ehli Kitab'ın onun hak olduğunu bilmesinden başka bir şeydir. 

Üçüncü mertebede de, "İnsanların sizin aleyhinize delilleri olmasın diye bunu 
yaptığını" beyan etmiştir. Faydalar farklı farklı olduğu için, her defasında bu 
faydalardan birisi terettüp etsin diye, bu tekrarlar güzel olmuştur. Bunun bir 
benzen de Hak Teâlâ'nın,"Kitabı elleriyle yazıp da, sonra, onu az bir değer 
karşılığında satmak için, bu, Allah katındandır"diyenlere yazıklar olsun! 
Ellerinin yazdığı şeyler sebebiyle onlara yazıklar olsun; kazandıkları şeyler 
sebebiyle, onlara yine yazıklar olsun!" (Bakara, 79) ayetidir., 

c) Allah Teâlâ, birinci ayette, "Seni hoşnud olacağın bir kıbleye döndüreceğiz. 
Şimdi yüzünü Mescid-i Haram tarafina çevir. Siz de (ey müslümanlar) her 
nerede olursanız olun, oraya yüzünüzü çevirin" buyurmuştur. Bundan, cahil 
kimsenin kalbine, "Seni, hoşnud olacağın bir kıbleye döndüreceğiz" dediği için 
Allah'ın bunu, Hz. Peygamber'in hoşnudluğunu (rızasını) elde etmek maksadıyla 
yaptığı vehmi gelebilir. Cenâb-ı Hak, işte bu sebeple, bu bozuk vehmi, "Nereden 
çıkarsan çık, yüzünü Mescid-i Haram'a döndür. Çünkü o, Rabbin tarafından olan 
hak (bir kıbledir)" buyurarak gidermiştir. Yani "Biz seni, şu kıbleye sırf senin 
rtzân için döndürmedik. Bununla birlikte, bu döndürme, kendisinden kurtuluş 
olmayan bir hak olduğu için böyle yaptık."'O halde oraya yönelmek, 
neshedilmiş olan ve yahudilerin sırf hevâ-vü heveslerinden dolayı devam 
ettikleri kıble gibi, bir heva-vü heves sonucu değildir."Cenâb-ı Hak daha »onra, 


üçüncü olarak, "Nereden çıkarsan çık, yüzünü Mescid-i Haram tarafina döndür. 
(Sizde ey Müslümanlar) Nerede olursanız olun, yüzünüzü Mescid-i Haram 
tarafina çevirin" şeklinde buyurmuştur. Bundan maksad, "Bütün zaman ve 
vakitlerde bu kıbleye yönelmeye devam edin ve yüz çevirmeyiniz. Eğer 
çevirirseniz, bu çeviriş.dininiz hususunda bir ta'na (tenkide) sebeb olur" 
demektir. 

Velhasıl ilk geçen ayet, her yerde bu ktble üzere olmanın devamını emretmiş; 
ikincisi her zaman ve her yerde bu kıble üzerine ofmayı emretmiş; üçüncüsü de 
her zaman böyle devam etmeyi emretmiş ve bu kıblenin kesinlikle mensuh 
olmayacağını bildirmiştir. 

d) Birinci emir, Cenâb-ı Hakk'ın onlara sevdikleri kıbleyi ikram ettiği hususuyla 
birlikte gelmiştir ki bu kıble, ataları İbrahim (a.s)'in kıblesidir.İkinci emir, 
Cenâb-ı Allah'ın "Herkesin kendisine yöneldiği bir ciheti (kıblesi) vardır" 
ayetiyle birlikte gelmiştir. Bu şu manaya gelir: "Yani her tebliğ ve din sahibi 
(Peygamberin) , kendisine yöneldiği bir kıblesi vardır. Binaenaleyh siz de, 
Allah'ın hak olduğunu bildirdiği cihetlerin (kıblelerin) en şereflisine yönelin." 
İşte bu da Allah'ın,"Her nereden çıkarsanız çıkın, yüzünüzü Mescid-t Haram 
tarafına çevirin ve (bil ki) o, Rabbinden olan hak (bir kıbledir)" ayeti ile belirttiği 
husustur. Üçüncü emir ise, Allah'ın kıble hususunda kendisine düşmanlık yapan 
yahüdilere bir delil olmadığı beyânı ile birlikte gelmiştir. Böylece, bu üç şey, 
herbirine kıbleye yönelme emrinin bitişmiş olduğu üç ayrı sebeb olmuştur. Bu, 
şöyle demeye benzer: "İşte bu kıbleye sarıl. Çünkü o senin hep arzuladığın 
kıbledir. Evet bu kıbleye tutun. Çünkü bu, bir hevâ-vü heves kıblesi değil, 
Hakkın kıblesidir." Bu, "Muhakkak ki bu Rabbin katından olan bir hak (kıble-, 
dir)" ayetinin ifâde ettiği husustur. Sonra ise şöyle denilir: "Bu kıbleye yapış. 
Çünkü senin bu kıbleye yapışman, yahudilerin senin aleyhine getirecekleri 
delillere imkân bırakmayacaktır."Buralardaki bu tekrarlar, Cenâb-ı Hakk'ın 
Rahman süresindeki, ayeti ile Şuâra süresindeki, ayetinin tekrar edilişi gibidir. 

e) Bu olay, dinimizde,hakkında nesih cereyan etmiş olan olayların (hükümlerin) 
ilkidir. Bundan dolayı, te'kid, iyice anlatma, şüpheleri yoketme ve açıklamayı 
iyice yapmak için bu hususun tekrarına ihtiyaç duyulmuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın, ayetine gelince, yani Allah, "bildikleri halde hakkı gizleyen ve, 
"Onları, yönelegeldikleri kıblelerinden döndüren nedir?" deyip, "Muhammed, 
doğduğu yere ve atasının dinine iştiyak duyuyor diyerek, herkesin içine şüpheler 
atan şu inatçı kişilerin yaptıklarından gafil değildir." Şüphesiz Altah bunu bilir, 
bildiği için de bu görüşü iptal edecek ve onun zayıflığını, tutarsızlığını ortaya 


koyacak olan hükmünü indirmiştir. > 


İnsanların Sizin Aleyhinize Bir Hücceti Olmasın Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın,"İnsanların, sizin aleyhinize bir hücceti olmasın diye..." kavline 


gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: 80) 


Birinci Mesele 


Bil ki bu söz, daha önce yahudiler tarafından kıble hususunda birtakım hüccet ve 
sözlerinin geçmiş olduğunu vehmettirir. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak,bizzat 
Kabe'ye dönülmek suretiyle şu anda o hüccetin ortadan kalktığını, yok olduğunu 
açıklamayı dilemiştir. Bu hüccetin keyfiyyeti hususunda birkaç rivayet vardır: 

a) Yahudiler, "Sen dinimize muhalefet ediyor, ama kıblemize uyuyorsun" 
demişlerdir. 

b) Yine onlar, "Muhammed namazında nereye yöneleceğini bilemiyordu.. Bu 
sebeple de O'na kıbleyi biz gösterdik" demişlerdir. 

c) Araplar da, "O, Hz. İbrahim'in dini üzereyim diyor, şu anda ise Kabe'ye 
yönelmiyor.. Kim Kabe'ye yönelmezse, o kimse İbrahim'in dinini terketmiş olur. 
diyorlardı.Böylece bütün bu hususlar, Hz. Muhammed'in şeriatı hususunda ta'nda 
bulunmak için vesileler olmuşlardı. Ancak Allahu Teâlâ bu hususta uygun olan 
şeyi bildiği için, kendisindeki dini faydaya istinaden, onlara Beyt-i Makdis'e 
yönelmelerini gerekli kılmıştır. Çünkü onların sözü, maslahat hususunda müessir 
olamaz. Biz daha önce bu maslahatı açıklamıştık. Bu maslahat da Mekke'de Hz. 
Muhammed'e tâbi olanların, O'nu yalanlamaya devam edenlerden ayırdedilmesi 
hususudur. Çünkü bu ayırdedilme ancak, bu yolla ortaya çıkabilir. Hz. 
Peygamber (s.a.s) Medine'ye varınca, maslahat değişti; Allah'ın hikmeti de 
kıblenin Kabe'ye tevcihini gerektirdi.. İşte bundan dolayı,"İnsanların, sizin 
aleyhinize bir hücceti olmasın diye..." buyurmuştur. Yani, onların bahsetmiş 
oldukları o şüphe, bu tahvil sebebiyle ortadan kalkmıştır.Onların arasında, 
kıblenin değiştirilmesi esnasında başka bir şüpheye tutunacağı bilinen kimseler 
bulunca, ki bu da bazı Arapların, "Muhammed Kabe'ye yönelmek suretiyle 
dinimize iltifat ediyor; ilerde de tamamiyle dinimize girecek" demeleridir. Bu 
şüpheye tutunup onu sürdürmek cehalet ve küfür üzerinde devam etmeye sebep 
olunca,bu da Allahu Teâlâ'nın, "Muhakkak ki şirk, büyük bir zulümdür" 
(Lokman,13) sözüne göre kişinin nefsine zulmetmesi mânasına gelince, işte 


bundan dolayı Cenâb-ı Hak,"Onlardan zulmedenler hariç..." buyurmuştur. [87 


İkinci Mesele 
Nâfi, hemzeyi terkederek, diye okumuştur. Çünkü, hemzenin harekesi fetha, 


kendisinden önceki harfin harekesi de kesre olunca, o hemze yâ harfine çevrilir. 


Diğer imâmlarsa hemze üe okumuşlardır ki, aslolan da budur. n 


Üçüncü Mesele 


nın yeri, mansüb olmasıdır.Bu kelimede amil olan ifâde ise ifadesidir. Yani, "... 


maması için çeviriniz..." demektir. Zeccâc,takdirin şöyle olduğunu 
söylemiştir: "Ben size bunu, insanların, sizin aleyhinize bir delili olmasın diye 
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öğrettim." ii 


Dördüncü Mesele 


Ayette geçen, (en-nâs' insanlar) kelimesin- den maksadın, "Ehli Kitâb" olduğu 
söylenmiştir. Bu görüş Katâde ve Rebi'den nakledilmiştir. 8u ifâdenin umüm 


üzere olduğu da söylenmiştir. ma 


Gayr-i o Müslimlerin  Bahaneleri (Hakkında  Hüccet o Tabirinin 
Kullanılması Başa Dön 


Burada bir soru vardır, o da: "Nefislerine zulmeden kimselerin şüphelerinin bir 
hüccet olmamasıdır. O halde bu hüccet kelimesinden nasıl istisna edilebilir? 
Âlimler bu konuda şu görüşlere yer vermişlerdir: a) Bu, istisna-i'muttasıldır.Bu 
görüşe göre, bu soruya şu izahlarla cevap vermek mümkündür: 

1) Hüccet bazan sahih olduğu gıui, bazan da bâtıl olur. Nitekim Hak Te- 
âlâ,Onların hüccetleri, Rablerl nezdinde boştur" (Şura,16) ve"Sana ilim 
geldikten sonra, bu hususta seninle kim çekişir, hüccetleşirse..." (A.İmran, 
61l)buyurmuştur. Çekişme, taraflardan herbirinin diğerinin aleyhine bir hüccet ve 
delil getirmesidir. Bu da, bâtılı savunan kimsenin de getirmiş olduğu şeyin 
hüccet olarak adlandırılmasını gerektirir.Bir de hüccet, bir kimse başkasına galip 
geldiğinde söylenilen, kelimesinden iştikak etmiştir. Buna göre kendisiyle 
başkasına üstün gelmenin kastedildiği her söz hüccettir.Alimlerin bir kısmı da, 
"hüccetin" ifâdesinden alınmış olduğunu söylemişlerdir. Buna göre insanın, bir 


şeyi isbat ya da iptal hususunda kendisi için metod haline getirdiği her söz 
hüccettir. Şüphenin de bazan hüccet olarak adlandırılabileceği sabit olunca, 
istisna muttasıl olur. 

2) Ayetteki, kelimesinden maksat, kitab ehlidir. Çünkü onlar, kendi kitaplarında 
Hz. Peygamber'in kıbleyi değiştireceğini görmüşlerdi. Kıble değişince, onların 
hüccetleri geçersiz oldu... Zâlimler bildiklerini gizlemiş olmaları sebebiyle bu 
husustan müstesna tutulmuşlardır. Bu, Ebu Ravk'tandır. 

3) Onlar, bu şüpheyi bir hüccet inanct içinde irad ettikleri için, Allahu Te-âlâ 
onların bu inançlarına binaen, bunu hüccet olarak adlandırmıştır. Veya, belki de 
Cenab-ı Hak o şüpheyi onlara bir hakaret olsun diye, "hüccet" diye 
isimlendirmiştir. 

4) Cenâb-ı Hak, "hüccet" sözüyle çekişme ve mücâdeleyi murad ederek, 
buyurmuştur. Çünkü onlar sizinle, bâtılın yanında olarak mücadele ediyorlar.Bu 
istisna, istisnâ-i munkatı'dır. Manası, "şüpheye tutunan ve o şüpheyi hüccet 
olarak gören zâlimler hariç..." şeklindedir. Bu, Allah'ın tıpkı, "Onların bu 
hususta, zanna uymaktan başka bir bilgileri yoktur" "(Nisa, 157) ifâdesinde 
olduğu gibidir. Nâbiğa da:"Onlarda, düşman bölükleriyle çarpışmaktan dolayı 
kılıçlarının keskin ağızlarının kırılıp keskinliğini yitirmesinden başka bir kusur 
yoktur" demiştir. Bunun mânası şudur: Onlarda hiçbir kusur yoktur; fakat onların 
kılıçlarında kırıklıklar vardır ki, bu da bir ayıp sayılmaz...Yine, "Onun, zulüm 
hariç, bir hak üzere olduğunu kim görmüş?" denilir. Bunun mânası, "O ancak 
zulmeder ve haksızlık yapar" demektir.Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'm, 
"Muhakkak ki benim yanımda, peygamberler korkmaz.. Zul-meaen müstesna..." 
(Neml,10-11)ve"Bugün, Allah'ın emrinden (seni) koruyacak kimse yoktur.. 
Allah'ın rahmet ettiği müstesna..."(Hud,43 )ayetleridir.Bu çeşit söz, Araplarca 
çok bilinen ve örf haline gelmiş olan bir ifâde tarzıdır. 

c) Ebu Ubeyde nın "vâv" harfi anlamına geldiğini iddia etmiştir. Buna göre 
Allahu Teâlâ sanki, "İnsanların ve zulmedenlerin, sizin aleyhinize bir hücceti 
olmasın diye..." demiştir. Nitekim şâir," Babanın ömrüne yemin ederim ki, her 
kardeş kardeşini terkeder. Ferke-dân bile... (her zaman, kuzey kutbuna yakın 
olarak yan yana görülen iki yıldız...) demiştir. 

d) Kutrüb, ifâdesindeki, nin mahallinin, lâfzındaki, lâfzından bedel olmak üzere 
mecrür olduğunu söylemiştir. Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Siz 
zâlimlere hüccet olmasın diye..." Çünkü bu onların, yani kâfirlerin aleyhine bir 
hüccet olur.Ali Ibn Isa, son iki görüşün uzak bir ihtimal olduğunu 
söylemiştir.Cenâb-ı Hakk'ın, 'Öyleyse onlardan korkmayın, benden korkun" 
emrine gelince, bunun mânası, "Daha önce adı geçen inatçı, mücadeleci ve 


çekişen kimselerden, onlann kıbleniz hakkındaki dedikodularından korkmayınız. 
Çünkü onlar size zarar veremezler.. Ancak bundan haşyet duyun.. Yani, size farz 
kıldığım ve gerekli gördüğüm şeylerden dönerseniz, işte o zaman benim 
cezamdan çekinin..." demektir. Bu ayet, kişiye, yaptığı ve yapmadığı bütün 
işlerde Allah'ın cezalandırmasını hep aklında tutması, mahlükatın elinde 
kesinlikle hiçbir şeyin bulunmadığını bilmesi ve kalbini insanlarla meşgul 
etmeyip onlara iltifat etmemesi gerektiğine delâlet etmektedir.Allahu Teâlâ'ntn, 
"Ve size olan nimetimi tamamlamak için..." sözüne gelince, âlimler lamın 
müteallakı hususunda ihtilâf ederek, şu görüşlere yer vermişlerdir: 

a) Bu, Allahu Teâlâ'nın, ifâdesine mütealliktir. Böylece Cenâb-ı Hak, onların, 
Kabe'ye yönelmelerinin şu iki hikmetten ötürü olduğunu beyan etmiştir: 

1) Bu kimselerin bu husustaki hüccetlerini, bahanelerini sona erdirmek.. 

2) Nimetini tamamlamak..Ebu Müslim İbn Bahr el-İsfehanf, buradaki nimeti şu 
şekilde açıklamıştır: Yahudiler yaptıkları her şeyde, Hz. İbrahim'e uymakla 
iftihar ediyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) Beyt-i Makdis'e döndürülünce, onların 
kalblerine bir za'af geldi. Hz Peygamber şerefli mevkii sebebiyle Kabe'ye 
dönmeyi arzulu-yordu. İşte, nimetin tamamlanması konusu budur, 

b) Lâm harfi, düşmüş olan bir ifâdeye taalluk eder.. Buna göre mana,"Size 
nimetimi tamamlamak ve sizin hidayetinizi istememden dolayı, bunu size 
emrettim "şeklinde olur. 

c) Bunun mukadder bir sebebe atfedilmesidir. Buna göre sanki şöyle denilmiştir: 
"Sizi muvaffak kılmam ve size nimetimr tamamlamam için, benden korkun!.." 
Birinci görüş doğruya daha yakındır. 

Buna göre eğer, "Allahu Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'in vefatı yaklaşınca. 
"Bugün ben sizin dininizi kemâle erdirdim ve size olan nimetimi tamamladım" 
(Maide, 3)ayetini indirmiş, nimetini ancak o gün tamam kılmıştır. O halde nasıl 
bu ayette senelerce önce, demiştir?" denilirse biz deriz ki: Her vakte lâyık olan 
nimetin tamamı, Cenâbn Hakk'ın o vakte tahsis ettiği nimettir. Hadiste 


de,"Nimetin tamamı, cennete girmektir" “buyurul-muştur. Hz. Ali (r.a)'den de, 
"Nimetin tamamı, İslâm üzere ölmektir" dediği rivayet edilmiştir.Bil ki, Ebu 
Müslim (r.a)'den, Hz. Peygamberin ve ümmetinin Beyt-i Mak-dis'e doğru kılmış 
oldukları nama2 hususunda naklettiğimiz şüphelere gelince, eğer bundan 
maksadı, Kur'an'ın lâfızlarının buna delâlet etmediği hususu ise, o haklıdır. 
Çünkü, yukarıda da açıkladığımız gibi, Kur'an'ın hiçbir lâfzı buna delâlet 
etmemektedir. Eğer maksadı, bunu tamamen inkâr ise, bu hakikaten uzak bir 
görüştür. Çünkü, bu husustaki haberler tevatür derecesine yaklaşmışlardır. Ebu 
Müslim (r.a) tevatürü kabul etmeyebilir. Bu durumda da, "Şeriatımızda neshin 


vuku bulduğu hususunda haber-i vahide dayanarak kesin hüküm vermek doğru 


olmaz" diyebilir. Allah en iyisini bilendir. a 
Size, Bilmediğinizi Öğreten Bir Peygamber Gönderdik Başa Dön 


"Nitekim biz içinizde, size ayetlerimizi okuyan, sizi temizleyen, size Hitâb'ı ve 
hikmeti ve bilmediğiniz birçok şeyi öğreten, sizden bir peygamber görderdik." 
(Bakara, 151). 


Nesh Hakkında Şüpheye Mufassal Cevap Verilmesinin Sebebi 


Bil ki biz daha önce, Allahu Teâlâ'nın Hz. Muhammed'in dininin doğruluğu 
hususunda bazı delillerle istidlal etmiş olduğunu beyan etmiştik, ki bunların bir 
kısmı ilzami'dir. Bu da, "Bu din, Hz. İbrahim'in dinidir, o halde kabul edilmesi 
gerekir" şeklindedir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "İbrahim'in dininden kendini bilmez 
beyinsizden başka kim yüz çevirebilir? " (Bakara 130) ayetiyle murad edilendir. 
Bu delillerin bazısı da bürhani'dir ki, bu da, O'nun: 

"Deyiniz ki, biz Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, İsmail'e, İshâk'a, Ya'küb'a ve 
torunlarına indirilenlere iman ettik" (Bakara, 136)ayetidir. Sonra Allahu Teâlâ, 
bu istidlalin peşinden, onlara ait iki şüpheyi nakmetmiştir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Dediler ki yahudi veya hristiyan olunuz ki, hidayete erestniz" 
(Bakara. 135) sözüdür. 

b) Onların, neshin olmadığını söyleyerek, bu şeriatı zedelemek için istidlal 
etmeleridir. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın; 

"İnsanlardan bazı beyinsizler, "Onları, hep yönelegeldikleri kıblelerinden 
döndüren nedir?" diyeceklerdir" (Bakara, 142) ayetinde beyan ettiğidir.Allahu 
Teâlâ bu şüpheye uzun uzadıya cevap vermiştir. Çünkü yahudilerin, Hz. 
Muhammed'in nübüvvetini inkâr konusundaki en büyük şüpheleri, neshi inkâr 
etmeleridir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, bu şüpheye muhakkak ki mufassal 
cevap vermiş ve bu cevâbı ayetiyle noktalamıştır. Böylece bu söz, ihtiva etmiş 
olduğu cevapla beraber, Allah'ın nimetinin büyüklüğüne de bir dikkat çekme 
olmuştur..Yine şüphesiz ki dünyada izzet ve şerefi elde etmek son derece 
arzulanan bir şey, yine zillet ve aşağılıktan kurtulmak da çok istenilen bir 


husustur. Bu iki husus bir araya gelince, kişi bu hususta zirveye ulaşmış olur. “ 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesine gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: 


Bu Ayetteki Teşbih Yönü 


Bu kâf harfi, ya öncesine ya da sonrasına mütealtiktir. Buna göre, şayet biz onun, 
öncesine müteatlik olduğunu söylersek, şu açıklamalarda bulunuruz: 

1) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne mütealliktir. Yani, "Dünyada şeref vermek, 
ahirette de sevaba nail kılmak su-retiyie, nimetimi size tamamladım.. Nitekim o 
nimetimi, peygamber göndermek suretiyle dünyada da tamamlamıştım." 

2) İbrahim (a.s),"Habbimiz, onların içinde onlara, ayetlerini okuyan ve onları 
temizleyen on-lardan bir peygamber yolla" (Bakara, 129) ve "Ve, 
zürriyettmizden de sana teslim olmuş bir ümmet kıl; bize ibadet yollarımızı 
göster" (Bakara, 128) şeklinde duâ etmiştir. Buna göre Allahu Teâlâ da sanki 
şöyle demiştir: "İbrahim'in duasına icabet ederek, sizin içinizde sizden size bir 
peygamber gönderdiğim gibi, yine O'nun duasına icabet ederek şeriatlarımı size 
açıklayıp sizi dininize ileterek, şimdi de size nimetimi tamamlamam için..."Bu 
görüş,İbn Cerir'den nakledilmiştir. 

3) Ebu Müslim el-İsfehani'nin görüşüdür. Buna göre ayetin takdiri şöyledir: 
"Size bir peygamber gönderdiğimiz gibi aynı şekilde sizi vasat, âdil bir ümmet 
kıldık..." Yani, "İçinizde, sıfatlan ve durumu şöyle olan bir peygamber 
yolladığımız gibi, aynı şekilde sizi mutedil bir ümmet kıldık" demektir.Kâf 
harfinin kendisinden sonrasına müteallik olduğunu söylersek, ayetin takdiri şu 
şekilde olur: "İçinizden size dininizi ve şeriatınızı öğreten bir peygamber 
gönderdiğimiz gibi, öyleyse siz de beni zikredin ki, ben de sizi anayım." Bu 
Esamm'ın tercih ettiği görüştür. O, bu görüşünü şu şekilde izah eder: "Sizler 
kitap okumayan ve herhangibir peygamber tanımayan bir haldeydiniz. Hz. 
Muhammed de, sizin içinizde, kitab sahibi olmayan birisi idi.. Sonra O size, 
sizin lisanınızla size okuduğu âyetlerin en güzelini getirmiştir ki, bu ayetlerde 
peygamberlerin kitaplarında bulunan şey bulunmaktadır. Yine bu kitapda onların 
durumlarından bahsedilmekte, tevhid ve ahiretle ilgili delillere, üstün ahlâki 
prensiplere dikkat çekme ve sefih kimselerin huylarından da caydırma 
bulunmaktadır." Bu izahta, Hz. Peygamberin doğruluğuna delâlet eden delillerin 
en büyüğü vardır," Esamm sözüne devamla şöyle demiştir: "Bu nimeti size 
verdiğim ve onu sizin için delil kıldığım gibi, o hâlde siz de o nimete 
şükretmekle beni anın ki, ben de rahmetim ve mükâafatımla sizi anayım..." Bu 
görüşü, Hak Teâlâ'nın,Andolsun ki Allah müminlere, kendilerinden bir 
peygamber yolladığı zaman, lütfetmişti" (A.İmran 164)ayeti de te'kid 
etmektedir.Allahu Teâlâ onlara bu nimetini ve lütfunu hatırlatınca, onlara buna 


mukabil kendisini anmalarını ve şükretmelerini emretmiştir. Buna göre eğer, 
lâfzının ceva-. olması caiz olur mu? denilirse, biz deriz ki: "Bunu Ferrâ uygun 
bulmuş ve, ifâdesine iki cevap vermiştir. Birisi lâfzının başına geldiği cümle, 
diğeri ise ifâdesidir. Bunun izahı şudur: Cenâb-ı Hak onlara, rahmetiyle onları 
anması için ve bjr de onlara daha önceden vermiş olduğu nimetleri sebebiyle 
kendisini anmalarını vâcib kılmıştır.Kâdi, birinci takdirin daha üstün olduğunu 
söylemiştir. Çünkü, arada bir fasıla olmaksızın, sözden önce, sözün kendisiyle 


tamam olacağı bir şey bulunursa o sözün o şeye taalluk etmesi daha evlâ olur... 
[94] 


İkinci Mesele 


"Vech-i sebep "(benzetme yönü) hususunda iki görüş vardır. Eğer bu kâf 
harfinin, Hak Teâlâ'nın, ifâdesine taalluk ettiğini söylersek, mâna, "Kıble 
hususundaki nimet, peygamberlikle verilen nimet gibidir" şeklinde olur. Çünkü 
Allahu Teâlâ en uygun olanını yapar.Eğer kâf harfinin, Cenâb-ı Hakk'ın, 
ifâdesine müteallik olduğunu söylersek, bu "zikr vasıtasıyla olan nimetin,risâlet 
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vasıtasıyla olacak nimetin yerine geçtiğine" delâlet eder. a 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın, 'buyruğundaki, “Ma” ma-ı masdariyyedir. Sanki, "Sizin içinize 
göndermemiz gibi..." denilmiştir. Bunun, mâ-i kâffe olması da muhtemeldir. 

Cenâb-ı Allah'ın, fej "sizin İçinize." sözünden maksad, Araplardır. Yine 
ayetteki, j&”* "Sizden..." ifâdesinden maksad da Araplardır. Allah' in, Hz. 
Muhammed'i Araplardan biri olarak, Araplara bir peygamber olarak göndermesi, 
-bu, Araplar için bir şeref olduğu için- Araplara büyük bir nimettir. Bir de, 
Arapların başkasına boyun eğmede çok fazla taassubları olduğu için, Allah Teâlâ 
onlara, daha kolay kabul etsinler diye, kendi içlerinden bir peygamber 


göndermiştir. o 
Resül-i Ekrem'in Ayetleri Okuyup Arındırması Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Size bizim ayetlerimizi okuyan.." ayetine gelince, bil ki bu en 
büyük bir nimettir. Çünkü o ebedi bir mucizedir. O ayetler okununca, bu vesile 
ile ibâdetler edâ edilir ve yine onlar okununca, onlardan her türlü ilim çıkartılır. 


Yine onlar okununca, bütün güzel ahlâk onlardan öğrenilir. Böylece sanki 
onların okunmasından, hem dünyevi hem de uhrevi türlü türlü hayırlar elde 
edilir. 

Hak Teâlâ'nın, "Ve sizi tezkiye eden" ifâdesinde bazı görüşler vardır; 

a) "Hz. Peygamber (s.a.s) onlara, kendisine sımsıkı sırıldıklarında temiz 
olmalarını temin edecek şeyi öğretiyor." Bu görüş, Hasan elrBasrİ'den rivayet 
edilmiştir. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s) onları medh-ü sena ederek tezkiye ediyor, yani "Sizin 
üzerinde olduğunuz güzel ahlâkı biliyor ve sizi onunla niteliyor" demektir. 
Nitekim,tezkiye eden (temize çırakan) kimse, şahidinin temiz olduğunu 
söylediğinde . denilir. 

c) Tezkiye, çoğaltmak, arttırmak nianasındadır.Buna göre sanki, ifâdesinin 
manası, "o, sizi çoğaltıyor" şeklinde olur. Nitekim Hak Teâlâ, Siz az idiniz, Allah 
sizi çoğalttı" (Araf. 86) buyurmuştur. Hz. Peygamber'in onları çoğaltması, onları 
hak üzerinde birleştirmesidir. Böylece onların birbiriyle olan yakınlıkları, 
alâkalan artar ve bu sayede çoğalmış olurlar. Bu görüş Ebu Müslim'den 
nakledilmiştir. 

Kâdi, bütün bu izahların birbirine ters düşmediğini; Allah Teâlâ'nın kendisine 
itaat edenlere bu vasıfları vereceğini söylemiştir.Allah Teâlâ'nın, "Ve kitabı ve 
hikmeti size öğreten..." ifâdesi, bir tekrar değildir. Çünkü onlara Kur'an'ı 
okumak, Kur'-an'ı öğretmekten farklıdır. Hikmet'e gelince, bu Kur'an'ın 
tafsilâtını ihtiva ettiği diğer şer'i ahkâmı bilmektir. İşte bu sebepten ötürü Şafii 
(ra), "Hikmet, Resulullah'ın sünnetidir" demişir.Cenâb-ı Allah'ın; "Ve size 
bilmediğiniz şeyleri Öğreten..." ifâdesi, Allah'ın Hz. Muhammed'i, 
peygamberlerin artık gelmediği ve ümmetlerin câhil kaldığı bir zamanda, 
insanların dinleri hususunda şaşkın ve sapık oldukları bir devrede peygamber 
olarak göndermiş olduğuna bir dikkat çekmedir. Bu durumda, Allah Teâlâ, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i hak peygamber olarak göndermiş.O da onlara dinleri 
hususunda muhtaç oldukları şeyleri öğretmiştir. İşte bu da, en büyük nimetlerden 


se my [97 
birisidir. P” 


Kulun Vazifesi Allah'ı Anmak ve Ona Şükretmektir 
"Öyle ise siz beni anm, ben de sizi anayım. Bana şükredin, nankörlük etmeyin " 
(Bakara. 152).Bil ki Cenâb-ı Allah, bu ayette biz kutlarını iki şeyle mükeltef 


tutmuştur: Birisi zikir, diğeri şükür. Zikir, bazan dit ile, bazar kalb ile, bazan da 
azalarla olur. İnsanların Allah'ı dilleriyle zikretmeleri (anmaları), hamd, teşbih, 


medh ve Kur'an'ı okumakla olur.Allah'ı kalb ile zikir ise üç türlüdür: 

a) O'nun zatına ve sıfatlarına delâlet eder deliller üzerinde ve bu delilleri cerh 
eden şüphelere cevap üzerinde tefekkür etmek. 

b) Hak Teâlâ'nın insanlara verdiği mükellefiyetlerinin, ahkâm, emir ve 
yasaklarının, va'ad ve vafainin nasıl olduğunu gösteren deliHer üzerinde 
düşünmek. İnsanlar.mükellefiyetlerin nasıl olduğunu bilip, onların yerine 
getirilmesi halinde olan va'ad-i İlahi ile yerine getirilmemesi halinde olan vaid-i 
İlâhiyi (tehdidi) bildiklerinde, o mükellefiyetleri yerine getirmek onlar için 
kolaylaşır. 

c) Allah'ın mahlükattnın sırları üzerinde düşünmek. Bu düşünce ile, mah-lükatın 
her zerresi kutsi âlemin karşısında bulunan cilalı bir ayna gibi olur. Kul, o 
aynaya baktığı zaman, kulun bakışının ışıkları o aynadan celâl âlemine yansır. 
İşte bu makam, sonsuz mertebeleri olan bir makamdır. 

İnsanların, Allah'ı uzuvları ile zikretmelerine gelince, bu, onların uzuvlarının 
emrolundukları işlerle iyice meşgul olması ve nehyolundukları amellerden 
tamamen uzak kalmalarıdır. İşte bu manada olmak üzere Allah Teâlâ, 

"Allah'ın zikrine koşun" (Cuma,9) ifâdesi ile, namazı "zikir" diye adlandırmıştır. 
Bundan dolayı Cenâb-ı Allah'ın "Beni anm" ifâdesindeki, emr-i İlâhi bütün taat 
türlerini içine almaktadır. Bu sebepten dolayı, Sa'id b. Cübeyr'in şöyle dediği 
nakledilir: "Bu ayet "Beni, taatımı yerine getirerek anın'l manasmdadır. Allah 
Teâlâ, bütün taatlar bunun içine girsin diye, böyle mücmel bırakmıştır." Allah 
Teâlâ'nın, "Ben de sizi zikredeyim" buyruğunu mutlaka mevzuya en uygun bir 
manaya hamletmek gerekir. Bu uygun mana ise, Allah'ın mükâfaat vermesi, 
medh-u sena etmesi, rızasını bildirmesi, lütufta bulunması ve bir makam 
vermesidir. Bütün bunlar Hak Teâiâ'nın, sözünün manasına dahildirler.Alimler 
bu ayeti çeşitli ifâdelerle açmışlardır: 

a) Bana itaat ederek beni zikredin ki, ben de rahmetim tle sizi zikredeyim, (yani 
size rahmet edeyim). 

b) Davetime icabet etmek ve muhsin olmak suretiyle beni zikredin.Bu, tıpkı 
Allah'ın,"Bana dua edin, duanızı kabul ede-yim" (Mu'min, 60) ayeti gibidir. Bu, 
Ebu Müslim'in görüşüdür. O şöyle demiştir: "Alah Teâlâ, mahlükatına, kendisini 
arzulayarak ve kendisinden korkarak, rahmetini umarak ve azabından çekinerek 
zikretmelerini; zikirlerini başkası değil sırf Allah için yapmalarını emretmiştir. 
Onlar, Allah'a ibâdet etmede ve onu Rab tanımada ihlâslı olarak zikrettikleri 
zaman, Allah Teâlâ da hem dünya hem ahirette onları ihsanı, rahmeti ve nimeti 
ile zikreder (yani bunları verir)". 

c) Beni, medh-ü sena edip itaat ederek zikredin ki, ben de sizi medh-ü sena edip 


nimet vererek zikredeyim. 

d) Siz beni dünyada anın (hatırlayın) ki, ben de ahirette sizi anayım. 

e) Siz beni, hiç kimsenin bulunmadığı yerlerde zikredin ki, ben de sizi kimsenin 
bulunmadığı (1ssız çöllerde) zikredeyim, yalnız bırakmayayım. 

f) Siz beni bolluk içinde iken zikredin ki, ben de sizi başınız belâda iken anayım 
(yardım edeyim). 

g) Bana itaat etmek suretiyle beni zikredin ki ben de yardımım ile sizi 
zikredeyim. 

h) Siz benim uğrumda cihâd ederek anın ki, ben de size hidayet ederek (yol 
göstererek), sizi anayım. 

i) Beni sıdk ve ihlâstmzla antn ki, ben de sizi kurtararak ve kendime daha fazla 
yaklaştırarak zikredeyim. 

k) Siz önce, benim Rab olduğumu hatırlayın ki, ben de sonunda, sızı rahmetim 


ve kulluğuma kabul etme ile hatırlayayım (mükâfaatlandırayım)." a 


Sabır ve Namazla Yardım Talep Etmek Başa Dön 


"Ey iman edenler sabır ve namaz ile yardım isteyin. Şüphesiz ki Allah 
sabredenlerle beraberdir"(Bakara, 153). 

Bil ki Cenâb-t Allah, "Beni zikredin" ifadesiyle bütün ibâdetleri; "Bana 
şükredin" ifadesiyle de şükrü vâcib kılınca; bunun peşisıra bu ikisini yerine 
getirmeye yardımcı olacak şeyi bildirerek, "Sabır ile ve namaz ile yardım 
isteyin" buyurmuştur. Allah Teâlâ, kendilerinde ibâdetleri yerine getirmede 
yardımcı olacak hususiyetler bulunduğu için, sabır ve namazı yardım isteme 


vesilesi yapmıştır. “ 


Sabrın Ehemmiyeti 


Sabırda bu hususiyetin bulunması, o nefsi, Allah'ın rızası için. hoşuna gitmeyen 
şeylere zorlamak, güçlükleri sırtlanmaya ve sızlanmamaya alıştırmak olduğu 
içindir. Kim, nefsini ve kalbini böyle bir boyun eğmeye sevkederse, ona, 
ibâdetleri yapmak, taatların sıkıntılarına katlanmak ve yasak olan şeylerden 
kaçınmak kolay gelir.Kimi âlimler, ayette geçen sabrı oruca; kimileri de, bu 
ayetten sonra, "Allah yolunda öldürülen kimselere... demeyiniz" ayeti geldiği 
için, Allah Teâlâ,"Bir grupla karşı karşıya geldiğinizde, sebat ediniz" (Enbiya, 
45) buyurarak cihadda sebatı;"Onlar ancak şöyle derler: "Ey Habbimizr bizim 


günahlarımızı ve işimiz-deki taşkınlığımızı bağışla. (Savaşta) ayaklarımızı iyice 
sabit kıl. Kâfirlere foir-şı bize yardım et" Al-i-İmran. 147) buyurarak 
namazda.yani duada sebatı emrettiği için, cihad manasına hamletmişlerdir. Ne 
var ki lâfzın umümi oluşu ve bir ka-yıd ile mukayyed olmayışı sebebiyle, bizim 
tercih ettiğimiz görüş daha evlâdır.Namazla yardım taleb etmek şundan 
dolayıdır: Çünkü namazın tam huşu, Ma'bud'a tam bir inkiyad ve ihlâs ile 
yapılması, kişinin bütün düşünce ve kalbini namaz ile namazda okuduğu ayetlere 
vermesi.va'adi ve va'idi; tergibi ve terhibi tefekkür etmesi gerekir.İşte namazda 
her kim bu yolu tutarsa, o namazın dışındaki diğer ibâdetlerin zorluğuna 
katlanma hususunda nefsini terbiye edip hazır hale getirmiş demektir. Bunun için 
Cenâb-ı Hak, Şüphesiz namaz her türlü çirkinlik ve kötülükten (insanı) âhkor" 
(Ankebut, 45) buyurmuştur. Bundan ötürüdür ki biz, hayırlı kimselerin, başlarına 
musibet geldiğinde namaza sığındıklarını görüyoruz. Rivayet edildiğine göre Hz. 
Peygamber (s.a.s) güç bir işle karşılaştığında namaza koşardı.Sonra Cenâb-ı 
Hak, "Şüphesiz Allah sabredenlerle beraberdir" buyurmuştur. Yani bu, "Onlara 
karşı Allah sana yeter. O hakkıyla işiten ve bi'endir" (Bakara, 137) ayetinde de 
olduğu gibi, sabredenlere yardım etme manasında onlarla beraberdir. Cenâb-t 
Hakk sanki onlara."Allah hidayete erenlerin hidayetini artırır" (Meryem. 76) 
ayetinde de buyurduğu gibi, kullarına,ken-dine itaatte sabır ve namaz ile yardım 


istediklerinde, onların muvaffakiyetini, tevfik-i İlâhisini ve lütuflarını 


E . _._ [100] 
artıracağını garanti etmiştir. 


Allah Yolunda Öldürülenler Diridirler 


"Allah yolunda öldürülmüş olanlar için "Ölü" ler demeyin, bilâkis onlar 
diridirler, fakat siz farkına varmazsınız " 
(Bakara, 154). 


Bu Ayetin Mâkabliyle Münasebeti Ve Nüzul Kıssası Başa Dön 


Bil ki bu ayet, Al-i İmran süresindeki, "Aksine onlar diridirler, Hableri yanında 
rmklandmhyorlar" (Al-i imran, 169) ayetinin bir benzeridir. Bu ayetin, bir önceki 
ayetle olan irtibatının izahı şöyledir: Sanki şöyle denilmektedir: Dinimi yerine 
getirmekte sabır ve namaz ile yardım isteyiniz. Bu yerine getirmede, benim 
düşmanlarıma karşı mallarınız ve canlarınızla ci-hâd etmeye mecbur otur, bunu 
yapar ve bu yolda canlarınız giderse, canlarınızı boşuboşuna harcadığınızı 
(verdiğinizi) zannetmeyin. Aksine bitiniz ki sizden öldürülenler benim katımda 


diridirler."Bu ayetle ilgil bazı meseleler vardır: a 


Birinci Mesele 


İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Bu ayet Bedir şe- hidleri hakkında nazil 
olmuştur. O gün müslümanlardan ondört kişi şehid edilmişti. Bunlardan altısı 
muhacirlerden, sekizi ise ensardandı. Muhacirlerden olan; "Ubâde b.el-Hars b. 
Abdul-Müttalib, Ömer b. Ebi Vakkas, Zü'ş-Ştmâleyn, Amrb. Nufeyle, Âmir b. 
Bekr ve Mihca b. Abdullah idi. Ensardan olanlar; Sa'id b. Hayseme, Kays b. 
Abdu'I-Münzir, Zeyd b. el-Hars, Temim b. el-Hümâm, Râü b. el-Muallâ, Hâlise 
b. Surâka, Muavviz b. Afra veAvf b. Afra.,.Sahabe-i Kiram,"Falanca öldü, 
falanca öldü" diyorlardı. Cenâb-ı Allah, o şehidler hakkında, "öldüler" 
denilmesini nehyetti."Diğer müfessirlerden ise şu görüş rivayet edilmişir: 
"Kâfirler ile münafıklar, "İnsanlar, hiçbir fâidesi olmaksızın sırf Muhammed'in 


rızasını kazanmak için kendilerini öldürüyorlar" demişlerdi de bu ayet bunun 


e) (102) 
üzerine nazil olmuştur." 


İkinci Mesele 


Kelimesi, mahzuf bir mübtedânın haberi olduğu için merfudur. Bunun takdiri 


şöyledir"Onlar ölülerdir demeyin. >! 


Şehitlere Ölü Denmez, Onlar Diridir 
Üçüncü Mesele 


Bu ayetle ilgili çeşitli görüşler vardır: 

1) "Onlarşuanda diridirler." AllahuTeâlâsanki onları, sevabını onlara ulaştırmak 
için diriltmiştir. Bu görüş, müfessirlerin çoğunluğunun görüşüdür. Bu, kendileri 
kabirlerinde bulundukları halde, itaat edenlere, nail oldukları sevabın ulaştığına 
delildir.Şayet, "Biz onların bedenlerinin kabirlerde ölü olduğunu müşahede 
ettiğimiz halde, sizin bu görüşünüz onlar hakkında nasıl doğru olabilir?" 
denilirse, deriz ki:"Bize göre, hayâtın var olması için bünye şartdeğildir. Allahu 
Teâlâ'nın, bütün unsur ve zerreleri bir araya getirmeye ve birleştirmeye ihtiyaç 
duymaksızın, bu zerrelerden herbirinde hayatı tekrar yaratması imkânsız 
değildir."Mu'tezile'ye göre ise, Altahu Teâlâ'nın hayat sahibi varlığın mahiyeti 


için zorunlu olan cüzlere, unsurlara hayatı iade etmesi, onları tekrar diriltmesi ve 
diğer uzuvların gerekli olmaması garip görülemez.. Yine Allah'ın onları, artık 
görülmez, müşahede edilmez olduklarında da diriltmesi imkân dahilindedir. 

2) Esamm şöyle demiştir: Yani, "Onları ölüler olarak isimlendirmeyiniz, onlar 
hakkında, "diri şehitler" deyiniz." 

Yine müşriklerin, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bir ölü iken kendisini dtrittfğimiz 
kimse......kimse gibi midir?" (Enam, 122) ayetinde belirttiği gibi, "onlar, din 
hususunda ölmüşlerdir" deyip de, bunun üzerine de Allah'ın, "Ey müslümanlar, 
Allah yolunda şehid olanlara müşriklerin dediğini söylemeyiniz; fakat siz, onlar 
dinde diridirler, fakat onlar, yani müşrikler, Hz. Muhammed'in dini üzere 
öldürülenlerin, dini bakımdan diri olduklarını Rable-rinden olan bir hidâyet ve 
ömür üzere olduklarını bilemezler" demesi mümkündür. Nitekim anlatılan bir 
hikayede şöyle rivayet edilmiştir: Adamın birisi birisine şöyle der: "Senin gibi 
bir kimseyi halef bırakan kimse ölmez." Hipok-rat'm ise öğrencilerine, 
"İradenizle ölünüz ki, ruhunuzla d iri İti leşin iz" dediği anlatılmaktadır. 

3) Müşrikler şöyle diyorlardı: "Muhammed'in arkadaşları kendilerini öldürüyor, 
hayatlarını heba ederek, bu dünyadan hiç bir şey elde edemeden çıkıyor ve bir 
hiç uğruna ömürlerini tüketiyorlar..." Bunu söyleyenler, işte müşriklerdir. 
Onların, âhireti inkâr eden "Dehriyye" itikadına bağlı olmaları veya, ahirete 
inanıp da Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini inkâr etmeleri muhtemel olduğu 
için, onlar bu sözü söylemişlerdir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Müşriklerin, 
onlar ölüdürler, diriltilmeyecekler, dünyada katlandıkları sıkıntıların faydasını da 
göremiyecekler, demesi gibi demeyin; fakat ancak biliniz ki onlar diridirler, yani 
onlar (odiriltilecekler ve cennette kendilerine mükâfatlar verilecek, 
nimetlendirileceklerdir deyiniz" buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, iUil sözünü, "onlar d iri İt ilecektir" şeklinde tefsir etmek tuhaf 
değildir. Nitekim Cenâb-ı Hak, " Muhakkak ki iyi kullar naim cennetindedirler; 
günahkârlar İse, çıigın bir ateş içindedirler.(İnfitar, 13-14); "O ateşin duvarları 
onları kuşatmıştır " (Kehf,29): Muhakkak ki münafıklar, ateşin en alt 
tabakasıhdadırlar" (Nisa. 145) ve."İman edip güzel amel işleyenlere gelince, 
onlar nimetler cenneti fçfndedfrter"(Hacc.56) buyurmuştur. Yani onlar, "böyle 


olacaklar" demektir. Bu görüş Ha'bi ve Ebu Müslim el-İsfehaninin tercihidir. 
1104) 


Kabir Azabının Delilleri Başa Dön 


Bil ki ulemânın ekserisi, birinci görüşü tercih etmişlerdir. Buna şu hususlar da 


delâlet etmektedir: 

a) Kabir azabına delâlet eden ayetter. Nitekim Cenâb-ı Hak,"Dediler ki"Ya 
Rabbi bizi iki defa öldürdün, iki defa da dirilttin" (Mümin, 11) buyurmuştur. 
Ayette zikredilen iki ölüm, ancak kabirde de hayatın meydana gelmesiyle 
mümkün olur. "Boğuldular ve bir ateşe sokuldular" (Nüh, 25) ... (Fâ harfi 
ta'kibiyye içindir) ve, "Sabah akşam ateşe tutulurlar. Kıyametin koptuğu gün, 
(şöyle seslenilir): "Firavunun hanedanını azabın en çetinine sokunuz!" (Mümin, 
46)...Kabir azabının varlığı sübut kazanınca, kabirde mükâfaatın olabileceğine 
hükmetmek de gerekir. Çünkü azab, Allah'ın kulun üzerindeki hakkıdır; se-/âb 
ise, kulun Allah üzerinde olan hakkıdır. Buna göre azabı düşürmek, mu-kâfaatı 
düşürmekten daha güzeldir. CenâtH Hak azabı kıyamete erteleyip, hatta bazan 
onu kabirde gerçekleştirdiği gibi, aynı şekilde O'nun kabirde sevabı vermesi 
daha uygun olur. 

b) Eğer ayetin mânası, 1. ve 2. maddelerdeki gibi olursa, Allahu Teâlâ'- 
nın,"Fakat siz, hissedemezsintz" ifâdesinin bir anlamı kalmaz. Çünkü mü'minler, 
şehidlerin kıyamette diriltileceklerini ve onların Allah'tan olan bir nür ve hidayet 
üzere ölmüş olduklarını bilmeseler bile, hitap onlaradır. Böylece durumun, bizim 
dediğimiz gibi, Allah'ın onlan kabirde dirilteceği hususu bilinmiş olur. 

c) Allahu Teâlâ'nın,"Ve onlar, henüz kendilerine yetişmemiş olanlar hakkında 
müjde vermek isterler" (Al-i. İmrân. 170) ayeti, öldükten sonra dirilme vâki 


olmadan ence, Berzah âleminde bir hayatın bulunduğuna bir delildir. 


d) Hz. Peygamber'in şu lü; "Kabir, ya cennet bahçelerinden bir bahçedir, 


veya cehennem çukurlarından bir çukurdur. Kabirdeki azâb ve mükâfaat 


hususundaki haberler, mütevâtir derecesinde gibidir. Hz. Peygamber (s.a.s) 


N . 1106) 
namazının sonunda, azabından sana sığınırımderdi. 


e) Cenâb-ı Hakk'ın, "onlar diridirler" sözünden maksadı, "onların diriltilecekler)" 
manası olsaydı, bu hususta sadece onların zikredilmesinin bir manası olmazdı. 

Ebu Müslim, buna şu şekilde cevap vermiştir: "Allah Teâlâ onları özellikle 
zikretmiştir, zira onların cennetteki dereceleri daha yüce, menzilleri daha 
şereflidir. Çünkü Cenâb-ı Hak,"Kim(ler) Allah'a ve Resulüne itaat ederse, işte 
onlar Allah'ın kendilerine inamda bulunduğu peygamberler, sıddikler, şehidler ve 
salihler ile beraberdir" (Nisa, 69) buyurmuştur. Allah onları yüceltmek için 
bilhassa zikretmiştir."Bil ki bu cevap zayıftır. Çünkü peygamberlerin ve 
sıddiklerin derecesi, Cenâb-ı Allah onları zikretmemiş olsa da, daha büyüktür. 

f) İnsanlar, şehidlerin kabirlerini ziyaret eder ve onlara saygı duyarlar. Du da 
bazı bakımlardan bizim söylediklerimize delildir. Ebu Müslim kendi görüşüne 
tercihe sebeb olarak, Al-i İmran süresindeki, Aksine onlar Rableri katında 


diridirler" (Al-i İmran, 169) ayetini zikretmiş ve "Ayette belirtilen, "Allah'ın 
katında oluş," mekân bakımından bir oluş değil, cennette bulunuş manasınadır. 
Halbuki cennetliklerin ancak kıyametin kopmasından sonra cennete girecekleri 
malumdur" demiştir.Ona şöyle cevap veririz: "Bahsedilen, "Allah'ın katında 
otuş"un ancak cennette olmakla olacağını kabul etmiyor, aksine onlar kabirde 


veya birbaşka yerde oldukları halde, bunun derecelerinin yükseltilmesi ve ilâhi 


müjdelerin kendilerine ulaştırılması manasında olduğunu söylüyoruz." > 


Beden-Ruh Münasebeti, Kabir Azabının Ruhani Olması Meselesi 


Bil ki ayet hakkında bir başka görüş daha vardır. O da, "Kabir azabının veya 
mükâfaatının bedenlere değil ruhlara verildiği görüşüdür. Bu görüş, ruhu 
bilmeye bina edilmiştir. Bu görüşte olanların sözünün özüne işaret ederek 
diyoruz ki: Onlar şöye demişlerdir:"İnsanın şu görülen heykelden (bedenden) 
ibaret olması mümkün değildir. Bu mümkün olmayışın iki sebebi vardır: 

1) Bu bedenin cüzleri devamlı büyür, gelişir, serpilir noksanlaşır, 
mükemmelleşir ve erir, zayıflar.. İnsan, İnsan olması bakımından, hayatının 
başından beri hep devam eder. Baki olan, baki olmayandan başkadır. Herkesçe 


"ene-ben" lafzıyla kendisine işaret edilenin, bu heykelden başka olması gerekir. 
[108] 


"Ben" Dediğimiz Şey Nedir? Başa Dön 


2) Ben, benim, bütün parçalarımdan ve cüzlerimden habersiz olduğum halde de, 
"ben" olduğumu bilirim. Bilinen, bilinmeyenden başkadır. Kendisine, uî "Ben" 
diye işaret ettiğim, bu âza ve cüzlerden başkadır. "İnsan hissedilemez.çünkü 
hissedilen şeyler, o şeylerin yüzeyi ve rengidir. Fakat şüphe yok ki insan sadece 
görünen rengi ve yüzeyinden ibaret değildir. Âlimler bu noktada kendisine "Ben" 
diye işarette bulunulan şeyin ne olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu 
husustaki görüşler çoktur. Ancak bunların en özlüsü şu iki görüştür: 

A) Maddi cüzler, bu heykelde (bedende), ateşin kömürde, yağın susamda ve 
gülsuyunun gülde hareket edip (sirayet etmesi) gibi hareket ederler. Bu görüşte 
olanlar iki grupturlar: 

1) Cisimlerin heykellerine (sadece görünen maddelerine) inanan kimseler. 
Bunlar şöyle derler: "Bu cisimler, insanın heykelinin meydana geldiği diğer 
cüzlere denktir. Fakat irâde ve ihtiyar sahibi olan Kadir Allah, kişinin ömrünün 
başından sonuna kadar, bazı cüzleri ibkâ eder. İşte o cüzler herkesin "Ben" 


sözüyle işaret ettiği cüzlerdir. Sonra o cüzler, Allah'ın onlara verdiği bir hayat ile 
diridirler. Bu hayat zail olduğu zaman o cüzler ölür." Bu çoğu kelâmcıların 
görüşüdür. 

2) Cisimlerin çeşit çeşit olduğuna inanan kimselerdir. Bunlar insanın ömrünün 
başından sonuna kadar devam eden cisimlerinin mahiyet ve hakikat itibarıyla şu 
heykeli meydana getiren cisimden farklı olduğunu, o cisimlerin zatları gereği 
diri olduklarını, zatları gereği idrâk olunduklarını; bu bedenle (heykel ile) 
birleşip, ateşin kömürde sirayet edişi gibi onda hareket ettiği zaman, şu heykelin 
o ruhun nurlarıyla nurlanıp onun hareketiyle hareket edeceğini iddia etmişlerdir. 
Sonra şu heykel devamlı zayıflama, çözülme ve değişmededir. Ne varki o cüzler 
olduğu gibi devam eder ve mahiyet itibariyle çürüyen heykelden farklı olduğu 
için kendisine çözülme arız olmaz. Bu beden bozulunca, o nürânijlâtif olan o 
cisimler, eğer saidler cümlesinden ise, bedenden ayrılarak, göklere, mukaddes ve 
mutahhar âlemlere giderler. Eğer şakiler cümlesinden iseler cehennem ve belâlar 
âlemine giderler. 

B) Herkesin "Ben mevcudum" diye işaret ettiği şey mekân tutan bir şey olmadığı 
gibi, bir mekânda bulunan şey ile de bulunmaz. O, ne bu âlemin içindedir, ne de 
dışındadır. Onun bu şekilde olması, Allah gibi sayılmasını gerektirmez. Çünkü 
selbi (menfi, negatif) hususlarda müşterek (benzer) olmak, mahiyet itibarıyla 
aynı olmayı gerektirmez. Bu görüşte olanlar, şu şekilde delilgetirmişlerdir: 
Malumatta gerçek manada tek başına müstakil olan şey vardır. Binaenaleyh onu 
bilmenin tek hak olması gerekir. Bu sebeple böyle bir ilimle nitelendirilmiş 
olanın da tek gerçek olması gerekir. Halbuki cisimlerin her parçası veya cisme 
giren her şey gerçek ferd (müstakil bir şey)değildir. Buna göre, işte 
bitarafımızdan "O, bu tek tek şeyleri bilir" diyebileceğimiz şeyin ne cisim, ne de 
cismâni olmaması gerekir. Malumatta (bilinmede) gerçek tek olan şeye gelince 
şüphesiz bu, birşeyin varlığında bulunan bir şeydir. Bu mevcud eğer gerçek ferd 
ise, bizim varmak istediğimiz sonuç da budur.Eğer mürekkeb ise, bu durumda 
mürekkeb olan,ferd terden meydana gelmiştir. Binaenaleyh her halükârda ferdin 
bulunması gerekir. O, malümatta ferd (tek) olduğu zaman malumda da ferd olur. 
Çünkü o ferde (tek'e) taalluk eden bilgi, eğer bölünürse onun cüzlerinden herbiri 
veya bazısı,yâ o malumla bilinmiş olur ki bu imkânsızdır. Çünkü o zaman cüzün 
(parçanın) bütüne denk olması gerekir. Bu da imkânsızdır. Ya da o şey, ilim 
bakımından o malumun cüzlerinden olmaz. Buna göre bu cüzler biraraya geldiği 
zaman, ya bir fazlalık ortaya çıkar ki bu,o tek ferdi bilmektir. Bu durumda o 
malumu bilmek, bundan Önce takdir ettiğimiz o şeyler değil de, ortaya çıkan şu 
yeni durum olmuş olur. Sonra bu yeni durum eğer bölünebilirse, mesele geri 


dönmüş olur. Eğer bölünmezse, zaten elde edilmek istenen netice de 
budur.Malumda bölünmeyi kabul etmeyen bir ilmin bulunması durumunda, bu 
ilimle mevsuf olan da aynı olması durumuna gelince.mevsüf eğer taksimden 
önce mevcud ise, bu, cüzlerden herbiri veya bir kısmı olur. Yok eğer o ilmin 
tamamıyla mevsuf olursa, bu takdirde o bir tek şey bir çok eşyaya birden dahil 
olmuş (nüfuz etmiş) olur ki bu imkânsızdır. Veya o dahil olan şeyin cüzleri 
mahallin (yani girdiği yerin) cüzlerine taksim edilmiş olur ki bu takdirde de o 
dahil olan.taksim edilmiş olur. Halbuki biz o dahil olan şeyin bölünmeye kabil 
olmadığını farzetmiştik. Yahut, o mahallin cüzlerinden herbiri, dahil olanın 
(hallin) bir kısmı ila değil de tamamı ile muttasıf olması durumu olabilir. Bu 
takdirde de bu mahal, o dahil olandan (hailden) boş (hâli) olmuş olur. Halbuki 
biz onunla mevsuf olduğunu varsaymıştık. İşte bu da bir tenakuzdur.Her mekân 
tutan şeyin bölünebilir olmasına gelince, bu, atomu yok sayma hususunda 
zikredilen delillerle isbat edilir. Onlar sözlerine şöyle devam ederler: "Böylece 
herkesin, "Ben varım" diye işaret ettiği şeyin bir mekânda olmadığı ve bir 
mekânda bulunan şeyle bulunmadığı (mütehayyizle kâim olmadığı) ortaya 
çıkmış olur. Sonra deriz ki: Bu mevcudun, mutlaka cüz'iyyâ-ti.idrâk etmesi 
gerekir. Zira aksi halde karşımda duran cismin, meselâ at değil de bir insan 
olduğuna hükmetmem mümkün olmaz. Bir mevcudu bir sıfatla niteleyenin, 
haklarında hüküm verdiği (nitelediği) şeyleri müşahede etmesi, cüz'iyi ve külliyi 
idrâk etmesi gerekir; tâ ki o külliyi esas alarak o cüz'i hakkında hüküm 
verebilsin. Külliyatı idrak eden nefsin bizzat kendisidir. Cüz'İyyâtı idrâk eden de 
odur. O halde buna göre cüz'iyyâtı idrâk eden herkesin lezzet duyması ve acı 
duyması imkânsız değildir." Bu görüşte olanlar şöyle devam ettiler: "Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Bedenden ayrılan bu ruhlar, kıyamet 
günü Allah onları bedenlerine döndürünceye kadar, elem veya lezzet duyarlar. 
Orada da bedenler için lezzetler ve acılar meydana gelir." İşte bu, insanlardan bir 
grubun söylediği bir sözdür.Bunlar sözlerine devamla şöyle dediler: "Bu görüşün 
çok güçlü bir delili olmadığını farzetsen bile, yanlışlığına dair de bir delil yoktur. 
O halde bu, şeriatın te'yid ettiği, Kur'an'ın zahirinin desteklediği ve Allah'ın 
kitabında kabir azabının ve mükâfaatının olduğuna dâir şek ve şüpheleri izâle 
eden bir izah şeklidir. Bu sebeble bu görüşe varmak gerekir. "İşte bu görüşün 
izahı hususunda özetle anlatılan husustur. Allah işlerin hakikatini bilendir.Bu 
görüşte olanlar şöyle demişlerdir: "Bu görüşü şu husus da te'yid eder: Kabir 
azabı veya mükâfaatı ya şu bünyeye, ya da onun bir parçasına gelir. Birincisi 
mükâbere (delilsiz iddia) dir. Çünkü biz bu bünyenin paramparça olduğunu ve 
dağıldığını görüyoruz. Öyle ise sevab ve azabın bu bünyeye geldiğini söylemek 


nasıl mümkün olur? O zaman ancak şöyle denebilir: Allah Teâlâ, o küçük 
cüzlerden birini diriltir, azab ve ikâbı ona verir. Bu mümkün olursa, şöyle de 
denebilir: İnsan, sadece ruhtur. Çünkü ruh dağılıp parçalanmaz. Binaenaleyh 
şüphe yok ki azab ve mükğfaat ona gelir, sonra Allah Teâlâ, kıyamette ruhları 


bedenlere döndürür ve böylece cismâni haller, ruhani hallerle birleşmiş olur. Uos] 


"Celalim hakkı için sizi biraz korku, açlık, mallardan,canlardan ve mahsüllerden 
yana eksiltme ile imtihan edeceğiz. Sabredenleri müldele "(Bakara, 155). 


Ayetin Makabli İle Münasebeti Başa Dön 


Bil ki Kaffâl (r.ah.) bu ayetin ayetiyle ilgili olduğunu söylemiştir. Yani "Siz sabır 
ve namazla Allah'ın yardımını taleb edin. Çünkü biz sizi korku ile, sununla, 


sununla imtihan edeceğiz" demiştir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: Ri 


Birinci Mesele 


Eğer, "Allah Teâlâ, "Bana şükredin, ve nankörlük etmeyin" buyurmuştur. Şükür 
ise, yine "Eğer şükrederseniz, size (nimetlerimi) artırırım "(İbrahim. 7) 
buyurduğuna göre nimeti artırır. Öyle ise niçin bü âyetin arkasından, "Biz sizi 
biraz korku İle... imtihan edeceğiz" getirmiştir?" denilirse, buna şu iki şekilde 
cevap veririz: 

a) Allah Teâlâ, şeriatlarını tamamlamasının, nimetini tamamlama olduğunu 
haber vermiştir. Binaenaleyh şeriatı tamamlaması şükrü gerektirir. Sonra Cenâb-ı 
Hak, bu şeriatları yerine getirmenin, ancak çeşitli belâ ve meşakkatlere göğüs 
germekle mümkün olacağını haber vermiştir. Bu sebeble de şeriatlarını ifâ 
hususunda da sabrı emretmiştir. 

b) Allah Teâlâ, önce nimet verip şükrü emretmiş, sonra da kişi hem şük- 
redenlerin,hem sabredenlerin derecesini elde etsin diye imtihan edip sabrı 


emretmiştir. Böylece insanın imanı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in,"iman iki parçadır. 


. P — n. u1] 
Bir parçası sabır, bir parçası da şükürdür" hadisine göre tamamlanır. 


İkinci Mesele 


Atâ ve Rebi' b. Enes'den ayetteki,"sizi" hitabının muhatablarının, hicretten 
y 


sonraki Ashab-ı Kiram olduğu rivayet edilmiştir. ii 


İmtihamn Peşinen Südınimesindeki Hikmet 


Allah Teâlâ için imtihan etmesinin nasıl düşünülebileceği meselesi, (Bakara. 
124) ayetinde geçmişti. İmtihanın açıkça anlatılmasında-Hikmet ki hikmete 
gelince, bu hususta bazı görüşler vardır: 

1) Bu, imtihan bilfiil tahakkuk ettiği zaman, insanların nefislerinde ona karşı 
sabrı iyice yerleştirmek içindir. Böylece bu, daha çok feryad-ü figan etmekten 
onlar uzaklaştırmış ve belâ geldikten sonra belâyı onlara kolaylaştırmış olur. 

2) Onlar, başlarına böyle belâların geleceğini bildiklerinde, endişeleri artar ve 
artan bu endişe onlarda hemen imtihan edilme isteğini uyandırır. İşte bu sebeple 
de daha çok mükâfaatı hak ederler. 

3) Kâfirler, Hz. Muhammed (s.a.s) ile ashabını dinlerinde sebatlı ve son derece 
zarar, mihnet, açlık üzere olmalarına rağmen o dinde kararlı olduklarına görünce, 
onların kesinkes bu dinin sıhhatine inandıkları için onu tercih etmiş olduklarını 
anlarlar. Bu durum o kâfirleri İslam dininin delilleri hususunda daha ciddi 
düşünmeye sevkeder.Açıkça bilinen hususlardır ki birine tâbi olanlar önderlerini, 
sürdürdüğü dâvadan ötürü çok büyük meşakkatler içinde olmasına rağmen yine 
de o yolda kararlı görürlerse, bu durum, ontartn kendisine uymaları konusunda 
daha etkin olur. Aksine onu refah içinde, zahmetsiz gördüklerinde aynı durum 
hâsıl olmaz. 

4) Allah Teâlâ, bu imtihanın, daha olmadan önce, olacağını haber vermiştir. 
Böylece o kimse, bu haberi veren zatın, doğru haber verdiğini görür. Bu da bir 
gâibten haberdir. Bu sebeble de bu bir mucize olur. 

5) Münafıklardan, Hz. Peygamber'den mal ve bol rızık umarak ona uymuş 
olduğunu söyleyenler vardı. Cenâb-ı Hak, böyle bir belâyı indirmekle kullarını 
denediği zaman, münafıklar münafık olmayanlardan ayrılır. Çünkü münafık bu 
haberi duyduğu zaman, Peygamber (s.a.s)'den uzaklaşır ve dini terkeder. Böylece 
bu imtihan ile, işte bu fayda elde edilir. 

6) İnsanın belâlar karşısındaki İhlâsı ve Allah'a yönelmesi, dünyanın o insana 


yönelmesi halindeki ihlâsından daha çoktur. İşte bu imtihanın hikmeti budur. 
1113) 


Dördüncü Mesele Başa Dön 
Cenâb-ı Hak müfred sigasıyla,buyurmuş, cemi sigasıyla, (eşya) 


dememiştir. Bunun iki sebebi vardır: 


1) Ayette sayılan her cins belâdan birçoğu olacağı hatıra gelmesin diye... Eğer 
öyle olsaydı, bu, çeşitli korkulara delâlet ederdi. Halbuki ayetin takdiri "Şundan 
birşey ile, şundan birşey İle.." şeklindedir. 


2) Bunun manası, "bu sayılan şeylerden az bir şeyle" demektir. a 


İmtihan Unsurlarının Tahlili 


Bil ki başına gelen hoşlandığın ve hoşlanmadığın herşey, o anda olan, geçmişte 
olan ve gelecekte olacak diye üç kısma ayrılır. Hatırına geçmişte olan birşey 
geldiğinde buna zikir ve tezekkür (hatırlama ve düşünme) denir. Eğer bu o anda 
mevcut ise, buna "zevk" ve "vecd" denir. Buna "vecd" denilmiştir, çünkü o, 
senin o anda kendinde hissettiğin, bulduğun bir durumdur. Eğer senin hatırına 
gelen şey, istikbâlde olacak birşey olur ve bu kalbine galib gelirse, buna da 
intizâr ve tevakkü (bekleme ve umma) denir .Eğer beklenen şey, kötü birşey ise, 
ondan dolayı kalbte bir elem meydana gelir ki buna da havf ve işfâk (korku ve 
endişe) denir. Eğer o beklenen şey, arzu edilen birşey ise, buna da irtiyâh denilir. 
İrtiyah ümid manasınadır. O halde korku, insana hoş gelmeyen şeyin 
beklenmesinden dolayı kalbin duyduğu elemdir. Ümid ise, insanın arzu ettiği 
şeyi umup beklemesinden dolayı kalbin duyduğu ümiddir. Açlıktan murad, kıtlık 
ve azık elde edememedir.Kaffâl (rh.a) söyle demiştir. "Şiddetli korkuya gelince 
bu, din sebebiyle bütün Arapları karşılarında gördükleri zaman meydana 
gelmişti; o vakit onlar, Arapların kendilerine yönelip, aleyhlerinde bir araya 
gelmelerinden emin değildiler. Ahzâb hâdisesinde öylesine bir korku yaşanmıştı 
ki.. Nitekim Cenâb-ı Hak., "İşte orada mü'minler imtihana çekilmiş ve şiddetli 
bir sarsılışla sarsılmışlardı" (Ahzâb.,11) buyurmuştur.Açlığa gelince, bu onlara, 
mallarının azlığı sebebiyle Hz. Muhammed'in Medine'ye hicretinin başlarında 
gelip çatmıştı. Öyle ki Hz. Peygamber (s.a.s), karnına taş bağlamışlardı. "Ebu't- 
Heysem et-Tthân, Hz. Peygamber'in dişarı çıktığında Hz. Ebu Bekir ile 
karşılaştığını ve Hz. Ebu Bekr'e, "Seni dışarı çıkaran nedir?" diye sorduğunu, 
onun da, "açlık!" diye cevap verdiğini, bunun üzerine Hz. Peygamber'in, "Seni 
dışarı çıkaran beni de dışarı çıkarmıştır" dediğini rivayet etmiştir.Mallar ve 
canlar hususundaki noksanlığa gelince bu, insanların cihada hazırlanmak için 
mallarını infak etmek suretiyle düşmanla savaşırken meydana gelmesi ve bir 
kısmının ölmesiyle meydana gelmiştir. İşte orada mal ve can hususunda 
noksanlık meydana gelmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Mallarınız ve canlarınızla 
cihad ediniz"(Tevbe 41)buyurmuştur. Açlık da bazan, yiyecek bittiği zaman 
cihâd yolculuğu esnasında olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hak,"Bu şundandır: Allah 


yolunda onlara dokunan her bir susuzluk, her bir yorgunluk ve her bir açlık 
mukabilinde onlara mutlaka salih ameller (defterlerine sevaplar) yazılmıştır" 
(Tevbe, 120)buyurmuştur. Canlar hususundaki noksanlık bazan, HakTeâlâ'nın, 
"Birbirinizi öldürmeyiniz" (Nisa, 29) ayetinin tefsirine göre, kardeş ve 
akrabalardan bazılarının öldürülmesiyle olur.Mahsullerin noksan taşmasına 
gelince bu, bazan kuraklık, bazan da düşmanla savaşıldığı için, toprağı 
işleyememekle, bazan da Hz. Peygamber'e gelen elçilere harcamada bulunmak 
suretiyle meydana gelmiştir." Kaffâl (r.h.a)'ın sözü burada sona erdi.Şafii (r.a) 
ise.ayette geçen, kelimesini Allah korkusu; açlığı ramazan orucu, mallardaki 
meydana gelen noksanlığı zekât ve sadaka, canlarda meydana gelen noksanlığı 


hastalık, muhsüllerdeki noksanlığı ise çocukların ölümü diye açıklamıştır. e 


Sabredenleri Müjdele Başa Dön 


Daha sonra Hak Teâlâ bu hususları zikredince, bunlara sabredenleri, müjdesiyle 


açıklamıştır. Bu hususta birkaç mesele vardır: [16] 


Birinci Mesele 


Bil ki, bu işler Allahu Teâlâ tarafından olunca, onlara sabretmek vâcibtir. Çünkü 
Allahu Teâlâ bütün bunların, kendi adalet ve hikmetinin gereği olduğunu beyan 
etmiştir. Gerçek imana ermemiş kimseler, Cenâb-ı Hakk'ın 
haklarında,"İnsanlardan bazıları da Allah'a, bir tarafından ibadet eder. Eğer ona 
bir hayır dokunursa, ona can-ü gönülden yapışır. Ama bir sıkıntı isabet ederse, 
yüzüstü geriye döner;dünyasmı da kaybeder,ahfretini de" (Hacc, 11) buyurduğu 


kimseler gibi olur. ni 


Allah'dan Gelen Musibete Sabır, Zalimlerin Zulmü İle Mücadele Gerekir 


Zalimler tarafından yapılanlara gelince, bunlara sabretmek vâcib değildir. 
Meselâ, bulüğ çağına yaklaşmış olan bir kimsenin, babasının kendisine 
uygulamış olduğu terbiye tarzına sabretmesi gerekir.. Ama bunu ona başkası 
uygulamaya kalkarsa, o "murahık"ın buna karşı koyması, hatta mücadele etmesi 
gerekir. Efendisine karşı kölenin durumu da böyledir; Allahu Teâlâ'nın kullarına 


yapmış olduğu her şeyde bir hikmet ve bir maslahat bulunur; ama, kulların 


yapmış olduğu zulüm ise böyle değildir. e 


İkinci Mesele 


"Müjdele" hitabı, Hz. Peygamber'e veya müjde verebilecek herkesedir. e 


Sabnn Mahiyeti ve Önemi Başa Dön 


Allame Gazali (rh.a) şöyle der: "Bil ki sabretmek, insanın özelliklerin dendir. 
Sabır, ne hayvanlar ne de melekler hakkında düşünülemez. Hayvanlar hakkında 
düşünülmemesine gelince, bu onların noksanlıklarından dolayıdır. Melekler 
hakkında düşünülmemesine gelince, bu da onların kâmil ve mükemmel varlıklar 
olmalarındandır. 

Bunu şu şekilde de açabiliriz: Hayvanlara şehvet musallat olmuştur. Ancak, 
onlarda bu şehvete karşı koyacak akıl melekesi olmadığı için, bu kuvvetin, 
şehvetin muktezâstna karşı koyması "sabır" diye adlandırılmaz... 

Meleklere gelince, onlar rablerinin huzurunda sırt şevk duymak ve bu huzura 
yakınlık derecesiyle sevinmek için, diğer bütün şeylerden soyutlandıkları, onları 
bu huzur-u İlâhi'den men edecek bir şehvet duygusu da musallat olmadığı için, 
onlar, kendilerini zülcelal olan Allah'ın huzurundan men edecek şeylere başka 
bir orduyla karşı koymaya gerek duymazlar.İnsana gelince o, çocukluğunun tam 
başlangıcında, diğer canlılar gibi noksan olarak yaratılmıştır. O vakitler onlarda, 
muhtaç oldukları beslenme ve gıda arzusundan başka bir şey yaratılmamıştır. 
Daha sonraysa onlarda oynama arzusu belirir. Bunu izleyen zamanlarda, onda 
evlenme arzusu görülür. Çünkü sabır, hedefleri başka olduğu için, aralarında 
savaş patlak vermiş olan iki ordunun birbirlerine karşı durmasından 
ibarettir. Bülüga ermiş olan kimseye gelince, onda, kendisini dünyevi lezzetlere 
yöneltip âhiretten yüz çevirten bir şehvet ile, onu dünyadan yüz çevirmeye ve 
devamlı olan manevi lezzetleri istemeye davet eden bir akıl vardır. Akıl, bu 
dünyevi lezzetleri istemekle meşgul olmanın ebedi lezzetlere ulaşmaya mani 
olduğunu bilince, onun çağrısı şehvetin davet ettiği işe engel teşkil eder. İşte bu 
engel ve mâni olma da sabır diye adlandırılır. 

Sonra bil ki sabır iki kısımdır: 

a) Bedeni olan sabır. Meselâ, bedene güç şeyleri yüklemek ve bunlara katlanmak 
gibi. Bu da, ya güç şeyleri yapmak gibi fiil ile olur veyahut da şiddetti dayağa ve 
büvük bw acrça Katlanmak gibi, sıkıntılara göğüs germekle olur.Ruhani, manevi 
sabır... Bu da nefsi şehvet ve tabiatın iktizası olan ve arzu duyulan şeylerden 
alıkoymaktır.Sonra bu manevi sabır, eğer mide ve fere şehvetine karşı bir sabır 


olursa iffet diye adlandırılır. Eğer arzu olunmayan şeylere katlanmak hususunda 
olursa, kendisine sabredilme ihtiyacı duyulan kötü şeylerin değişmesiyle, 
insanlarca buna verilecek isim de farklı farklı olur.Eğer bu sabır, bir musibete 
karşı otursa, "sabır" işte ancak buna denilir; feryadü figan etme ve sabırsızlık 
gösterme, sızlanma ise cez' ve hel' denilen bir hal olup sabrın zıddıdır. Bu 
sabırsızlık da, hevânın kişiyi sesini yükseltmeye, yüzünü gözünü 
döğmeye,üstünü başını parçalamaya sevkettiği şeye denilir.Eğer bu ruhani sabır 
zenginlik hususunda olursa, kendine hakim olma diye isimlendirilir.Şımarıklık 
durumu bunun zıddıdır.Eğer bu manevi sabır harb ve savaş hususunda olursa, 
buna Şecaat denilir ki, bunun karşıtı korkaklıktır.Eğer sabır, öfke ve kızgınlığı 
bastırma, yenme hususunda olursa, buna "hilm" denilir ki, bunun karşıtı da 
hafifmeşrebliktir.Eğer bu sabır zamanın getirdiği musibetlerden can sıkıcı bir 
musibete karşı olursa bu, kalb genişliği diye isimlendirilir. Ki gönül darlığı, 
pişmanlık ve sıkıntı bunun karşıtıdır. Eğer bu sabır bir sözü gizleme hususunda 
olursa, bu "kitmânu nefs" diye adlandırılır; bu kimseye de "ketum" denilir.Eğer 
bu sabır çeşidi, bolluk içinde yaşamaya karşı yapılırsa, buna "zühd" denilir; 
bunun zıddı da hırstır.Eğer bu sabır, malın azlığına karşılık oluyorsa, kanaat diye 
isimlendirilir ki bunun zıddı açgözlülüktür. Allah'u Teâlâ bütün bu kısımları bir 
araya getirerek hepsine birden "sabr" adını vermiş ve, Yani "musibetlere 
sabredenler, yani "fakirliğe o sabredenler, "yani savaşa dayananlar" 
buyurmuştur."İşte doğru olanlar bunlardır ve miittakilerin ta kendileri bunlardır" 
(Bakara, 177). Kaffâl (rh.a), "Sabır, İnsanın kötülüğün elemini hissetmemesi ve 
bunu çirkin görmemesi şeklinde değildir. Çünkü bu, imkânsızdır. Sabır, ancak 
nefsi, feryâd ü figânı ortaya koymamaya hamletmektir.Kişi hüznünü içine atıp, 
kendisini.onun emarelerini dışarı vurmaktan alıkoyunca,her ne kadar o kimsenin 
gözünde yaş belirip rengi değişse de, bu kimse sabretmiş olur.Nitekim Hz. 


Peygamber (s.a.s) : ile 'Sabır, İlk çarpma esnasındadır mL a yurmuştur.Bu 
böyledir, çünkü başlangıçta kişiden, kendisi sebebiyle sabredenlerden 
sayılamıyacağı bir hal zuhur edip, sonra da sabrederse, bu teselli olmak diye 
isimlendirilir ki bu da mutlaka yaptlması gereken bir husustur. Çünkü Hasan el 
Basrl, "İnsanlara, devamlı feryâdü figan etmekle mükellef kılınmış olsalardı, 


buna güç yetiremezlerdi" demiştir. Allah en iyi bilendir. m 


Sabrın Fazileti ve Değeri Hakkında Ayetler 


Sabrın fazileti hususunda, Allah'u Teâlâ sabredenleri birçok vasıflarla nitelemiş 


ve sabrı, Kur'an-ı Ke-rim'de yetmiş küsur yerde zikretmiş, birçok hayrı da sabra 
bitiştirerek şöyle buyurmuştur:"Btz onlardan, sabrettikleri zaman, emrimizle 
hidâyete ileten imamlar yaptık" (Secde, 24); "Sabretmelerinden dolayı Rabbinin 
en güzel kelimesi İsralloğullan hakkında tamamlanmıştır" (Araf, 
137)"Muhakkak ki Allah sabredenlere yaptıktan şeylerin en güzeliyie mükâfaat 
verecektir" (Nahl, 96). "İşte bunlara mukâfaatlan, sabretmelerinden dolayı, iki 
defa verilecektir" (Kassas, 64) ve, "Sabredenlere ecirleri, muhakkak ki hesapsız 
verilecektir" (Zümer. 10).Sabır hariç, her taatın belirlenmiş bir mükâfaatı vardır. 
Oruç, sabırda olduğu için Cenâb-ı Hak, "Oruçbenim İçindir" buyurmuş, böylece 
orucu kendisine nisbet etmiştir. Allah sabredenlerle beraber olduğunu 
vaadederek, "Sabrediniz, muhakkak ki Allah sabredenlerle beraberdir" (Enfal, 
46) Yine Cenâb-ı Hak, yardımı sabretmeye bağlayarak,"Evet, eğer siz sabreder 
ve A) size gelecek olurlarsa, Allah size beşbin melekie yardım edecektir " 
(A.İmran 125) buyurmuştur.Yine Allah, sabredenlere vermiş olduğu birçok şeyi, 
başkalarına vermeyerek, onlara-Râblerinden mağfiretler ve rahmet vardır. Onlar, 


hidâyete ermiş olanların ta kendileridir" (Bakara, 157) buyurmuştur. bi 


Sabrın Değeri Hakkında Hadis-i Şerifler Başa Dön 


Bu husustaki haberlere gelince, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 


"Sabır, imanın yansıdır." Bunun izahı şöyledir: İman, ancak söz amel ve 
inanç hususunda uygun olmayan şeyleri terketmek ve uygun olanları yapmakla 
kemâle erer. O halde, uygun olmayanları terketmeye devam etmek, sabırdır. Bu 
da, imanın diğer yarısıdır. Bu izaha göre, imanın tamamının sabır olması gerekir. 
Ne var ki uygun olmayanları terkedip uygun olanı yapmak, bazan şehvete 
muvafik olur ki burada sabra ihtiyaç yoktur.Bazan da bu husus şehvete ters düşer 
ki, bu durumda sabretmeye ihtiyaç hissedilir. İşte bu sebepten ötürü şüphesiz 
sabır, imanın yarısı sayılmıştır. 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s)."Size verilen şeylerin en krymetlüerinden bazıları, 
yakîn ile sabretmek azmidir. Kime bu ikisinden pay verilirse, o kimse (nafile 
olarak), gece kılamadığı namaza ve gündüz tutamadığı oruca aldırmasın..." 


buyurmuştur.Hz.Peygamber başka bir hadiste"İman, sabrın ta kendisidir" 


DE . „024 
buyurmuştur. Hz. Peygamberin bu ifâdesi O'nun; "Hacc, Arafat'tan ibarettir" 


(125) 
sözüne benzer. 


Sabır ve Şükürden Hangisinin Efdal Olduğu Hakkında 


Sabrın mı, yoksa şükrün mü daha faziletli olduğu hususundadır. Atlame Gazali 
(r.h.a) şöyle demiştir: Sabnn daha üstün olduğuna delâlet eden haberler daha 
kuvvetlidir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s): "Size verilen şeylerin en 
kıymetlilerinden bazıları, yakın ile sabretmek azmidir. Kime bu ikisinden pay 
verilirse, o kimse (nafile olarak) gece kılamadığı namaza ve gündüz tutamadığı 
oruca aldırmasın" buyurmuştur. Yine O,"Allah 'm huzuruna, yeryüzünün en çok 
şükreden kulu getirilir de, Allah ona, şükredentere vermiş olduğu mükâfaatı 
verir. Sonra, yeryüzünün en çok sabreden kulu getirilirde onar "Şu şükreden 
kimseye verdiğim mükâfaatı sana da vermemi ister misin?" denilir. Kul bunun 
üzerine, "Evet Ya Rabbi" der. Bunun üzerine de Allah'u Teâlâ "Andolsun ki sana 
nimetler verdim, sen de buna mukabil şükrettin. Seni çeşitli belâlarla sınadım, 
dayandın. Andolsun ki ben de şimdi sana, mükâfaatı kat kat vereceğim" der. 
Böylece o kula, şük-redenlere verilen mükâfaatin kat kat fazlası verilir" 
buyurmuştur.Hz. Peygamber'in, "Yeyip de şükreden kimse oruç tutup da 


sabreden kimse gibidir “İsözüne gelince bu da sabrın üstün olduğuna delildir. 
Çünkü bu ifâde, ancak mübalağa sadedinde zikredilmiş olan bir ifâdedir. Bu ise 
ancak, müşebbehün bih,. müşebbehten derece bakımından daha üstün olduğu 
zaman meydana gelir. Hz. Peygamber'in tıpkı, "İçki içen kimse, puta tapan kimse 


gibidir" “İ Yine rivayet edildiğine göre Hz. Süleyman,mülkünün mertebesine 
göre peygamberlerden kırk yıl sonra cennete girecektir. Sahabe içinde cennete en 
son girecek olan ise, zenginliğinden dolayı Abdullah İbn Avf'tır. Haberde rivayet 
edildiğine göre, sabır kapısı hariç, bütün cennet kapıları iki kanatlıdır. Sabır 
kapısının ise tek kanadı vardır.. Sabır kapısından girenlerin ilki, çeşitli belâlara 


mübtelâ olanlardır ki, bunların da önderi Hz. Eyyüb (a.s)'dur. e. 
Ayet-i Kerimeden Alınacak Bazı Dersler Başa Dön 


Bu ayet, birçok hususa delâlet etmektedir: 

a) Bu meşakkatlerin bir ceza kabul edilmemesi gerekir; çünkü Allah'u Teâlâ bu 
belâları Hz. Peygamber ve O'nun ashabı gibi mü'minlere va'adetmiştir. 

b) Bu sıkıntılar sabtr ile beraber bulunduğunda, dini bakımdan çok yüksek 
dereceler ifâde ederler, 

c) Hastalıkları v.b. şeyleri başka sebeplere nisbet eden "Seneviyye"nin ve bunları 
yıldızların uğur ve uğursuzluğuna veren müneccimlerin aksine, bütün bunlar 
Allah'tandır. 


d) Ayet gösteriyor ki insanı doyuran gıda değildir, kandıran su değildir, aksine 
doyma ve kanma gibi neticeler, gıdayı ve suyu sebep yapan Allah'ın yapmayı 
âdet ettiği bir nizam ile meydana gelir.Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu bütün bu 
işlerin Allah'a nisbeti hususunda sarih bir hüküm ifâde eder. "Allah'u Teâlâ 
sebepleri yarattığı zaman da, föjfelj demesi doğru olur" diyen kimsenin görüşü 


ise, zayıftır.Çünkü ayete bu şekilde mâna vermek mecazi bir ifâde otur. Halbuki, 


mecazi ifâdelere, hakiki manâ imkânsız olduğunda başvurulur. 1221 
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Gecenin Geldiği Nasıl Tayin Edilir? 
Şeytanın Vesvesesi Hakkında Başa Dön 


Bil ki şeytanın işi ve vesvesesi, bizim içimizde hissettiğimiz havâtırdan (kötü 
düşünce ve hislerden) 

ibarettir Âlimler bu navâtır hakkında birkaç bakımdan ihtilaf etmişlerdir: 

1) Bunların mahiyeti mahiyeti ihtilâf etmişler ve bir kısmı 'Bunlar gizli birtakım 
harfler ve seslerdir" demişler. Felsefeciler ise "Bunlar, aynalarda görülen şekiller 
gibi, harf ve seslerin tasavvur ve hayalleridir. Çünkü bu şekiller her yönden 
olmasa da bazı yönden tasavvur edilen o şeylere benzerler" demişlerdir. 

Birisi şöyle diyebilir: Bu harflerin şekilleri ve hayal edilmeleri, birer harf oluşu 
itibariyle, o harflerin kendisine benzer mi, benzemez mi? Eğer benzer ise, bu 
harflerin tasavvurumuza akseden su retle ri.harf terin kendisi olur. O zaman da 
söz, bu havâtırtn birer ses ve harf olduğu neticesine gelir. Eğer benzemez ise, 
harflerin tasavvurumuzdaki şekilleri harf değildir. Fakat ben, kendimde bu harf 
ve seslerin dışarıdaki nizam ve sırasına göre tertib edilmiş olduğunu 
hissediyorum, Arap olan, gönlündeki mana hakkında ancak Arapça ile konuşur. 


Acemler de kendi dilleriyle... Bu harflerin tasavvuru, birbiri peşine gelmesi 
ancak, dıştaki tertip ve nizamına uygun olarak teşekkül eder. Böylece bunların 
kendi içimizde, birer gizli harf ve ses olduğu ortaya çıkmış olur. 

2) Bu havâtırın failinin kim olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bizim 
kaidelerimize göre, bütün sonradan olan varlıkların yaratıcısı Hak Teâlâ'dır. Bu 
aşikârdır. Mu'tezile'nin kaidelerine göre ise, onlar böyle söylemiyorlar. Yine 
onlara göre, "Konuşan kimse, sözü söyleme fiilini işlemiştir. Eğer bu havâtırın 
faili Allah olsaydı ve bunlarda da yalan ve tutarsız şeyler bulunsaydı, o zaman 
Hak Teâlâ'nın bunlarla tavsif edilmiş olması gerekirdi. Bu havâtırın failinin kul 
olduğu da söylenemez. Çünkü kul bazan bu havâtırın meydana gelmesini 
istemez, onu gönlünden atmaya çalışır, ama atamaz. Aksine onlar peşipeşi-ne 
gelirler. 

O halde bunda bir başka failin bulunması gerekir. Bu da ya melek, veya 
şeytandır. Belki de melek ile şeytan, beynin ve kalbin en ücra noktalarında 
sözlerini söylerler. İnsan son derece sağır olsa bile bu harf ve sesleri duyar. 
Sonra biz, şeytan ve meleklerin, kendi kendilerine kâim olan (varlıkta kalan) 
zatlar oldukları halde bir mekân işgal etmediklerini söylesek bile, onların bu gibi 
fiillere kadir olmaları akıldan uzak görülmez. Yine onların cism-i lâtif varlıklar 
olduğuna hükmetsek bile, bunlar insanın içine giremeseler bile, bu sözlerini 
insanın içine ulaştırmaya kadirdirler, denilmesi, ve "Bunlar son derece lâtif 
cisimli varlıklar oldukları için, insanın içindeki en damarlara, bedenin 
gözeneklerine nüfuz etmeye, sözü kalbin ve beynin en uç noktalarına 
ulaştırmaya güçleri yeter. Sonra bunlar, lâtif oluşlarının yanında, bazı 
parçalarının diğer parçalarına ayrılmayacak şekilde birleşmesi sebebiyle, yapıları 
son derece sağlamdır. Bu sebeble onların damarlara ve derinin gözeneklerine 
nüfuz etmeleri, parçalanmalarını ve bölünmelerini gerektirmez. Süfün bu 
ihtimallerin fâsid olduğuna bir delil yoktur. Bunların hakikatini ancak Allah bilir. 


0] 
Melekler Hayrı İlham Ederler 


Meleklerin hayrı ilham ettiklerini isbata, Hak Teâlâ'nın, 

"Hani Rabbin meleklere, "Muhakkak Ben sizinle beraberim. Haydi, iman 
edenlere sebat verin" dtye vahyetmişti" (Enfal, 12)ayeti delildir. Bu, "O, 
mü'minlere sebatı ilham edip, onları düşmanlarına karşı cesaretlendiriniz" 
demektir. Bunun, hadisten delili ise, Hz. Peygamber s.a.s)'in, "İnsanoğlunda 


şeytanın vesvesesi meleğin de ilhamı vardır"İ2! hadisidir. Yine hadiste, 


"İnsanoğlunun bir çocuğu doğduğu zaman, iblis ona bir şeytan musallat eder, 
Cenâb-ı Allah da ona bir melek gönderir. Şeytan onun kalbinin sol tamuna yptşir. 
Melek ise kalbinin sağ taraüna yapışır ve herbfrf onu kendi tarafina davet eder" 
denilmiştir. 

Süfilerden ve felsefecilerden, hadisteki hayra davet eden meleği "akli kuvvet"; 
şerre davet eden şeytanı da "şehvet ve gadab kuvveti" diye açıklayanlar vardır. 


BI 
Şeytan Sadece Kötülük Yapmayı Emreder Başa Dön 


Ayet, şeytanın sadece kötülükleri emrettiğini göstermektedir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, bu hususu hasr ifâde eden, kelimesiyle anlatmıştır. Bazı süfiler şöyle 
demişlerdir: "Şeytan bazan, hayra davet eder. Ancak maksadı, o kimseyi o 
hayırdan şerre çekmektir. Bu birkaç türlü olur: Ya onu, iyi elandan şerre 
çekebilmek için, daha iyi olandan iyi olana çeker. Veya onu, kolay olan hayırlı 
şeyden, insanın taatlardan tamamen soğumasına sebebiyet vermek için, onun 


meşakkatini artırmak gayesi ile, meşakkatli olan hayırlı şeye çeker. [4 
Taklid 


Allah Teâlâ'nın, "Allah a Karşı bilmediğiniz şeyleri söylemenizi... ifadesi, 
bütün bozuk mezhebleri, hatta hakkı taklîd etmeye bile şâmildir. Çünkü o insan 
her nekadar, hak olan şeyi taklid ile kabul etse bile, bilmediği şeyleri söylemiş 
olur. Böylece de bu ayetteki zemmin kapsamına girdiği için, zemmedilmeyi hak 


etmiş olur. [5] 
Kıyas İle Amel 


kıyası kabul etmeyenler, Allah'u Teâlâ'nın, ayetine tutunmuşlardır. Buna şekilde 
cevap veririz: Kıyas ile amel etmenin vacib olduğuna dair delil bulunduğu 
zaman, kıyas ile amel etmek, Allah'a karşı bilmediği şeyi değil, bildiği şeyi 
söylemek olur. 


"Onlara, "Allah'ın indirdiğine uyun" denildiği zaman, onlar "Hayır, biz 
ecdadımızı üzerinde bulduğumuz (dine) uyarız" derler. Onların ecdadı hiçbirşey 
anlamamış ve doğruyu bulamamış (kimseler) olsalar da mı (uyacaklar)! (Bakara, 


170). 

Bil ki alimler, deki, zamiri hususunda üç değişik görüş söyleyerek ihtilâf 
etmişlerdir: 

a) Bu zamiri, "Allah'dan başka şerikler (putlar) ittihaz eden kimse" ayetindeki, ji 
edatına racidir. Bunlar, daha önce 1 bahsedilmiş otan, müşrik Araplardır. 

b) Bu zamir, ifâdesindeki, (insanlar) kelimesine râcidtr. Onların sapıklıklarını 
daha iyi ortaya koymak için "iltifat" üslübu gereği, muhatab sığalarından gâib 
sığasına dönülmüştür. Allah Teâlâ akıllı kimselere sanki, "Şu ahmaklara bakın, 
ne söylüyorlar..." demiştir. 

c) İbn Abbas (r.a), bu ayetin yahudiler hakkında nazil olduğunu söylemiştir. Bu, 
Hz. Peygamber (s.a.s) onları İslam'a davet ettiği zaman vuku bulmuştur. Onlar 
bu davet karşısında, "Biz, atalarımızı üzerinde bulduğumuz dine uyarız. 
Atalarımız, bizden daha hayırlı, daha iyi ve daha bilgili idiler" demişlerdir. Bu 
izaha göre âyet "müste'nef" bir cümledir, zamiri, bu takdirde zikredilmiş olan bir 
şeye râcidir. Çünkü zamir daha hayırlı, daha iyi ve daha evvel zikredilmiş olan 
bir şeye râci olduğu gibi, zikredilmeyen fakat bilinen bir hususa da râci olabilir. 
Cenâb-ı Hak daha sonrao yahudilerin "Hayır, biz ecdadımızı üzerinde 
bulduğumuz (dine) uyarız" dediklerini nakletmişlerdir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [6] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Kisâi, ve, kelimelerindeki lâm harfleri ni sekiz değişik harfe idgâm eder: 
sözünde olduğu gibi te harfine; sözünde olduğu gibi nün harfine; (o kavlinde 
olduğu gibi "se" harfine; kavlinde olduğu gibi "sin" harfine; sözünde olduğu 
gibi "ze" harfine; kavlinde olduğu gibi "dât" harfine; sözünde olduğu gibi "zi" 
harfine ve, kavlinde olduğu gibi 'tâ" harfinejçoğu kıraat imamları ise, bu lâm 
harflerini idgâm etmez, izhâr ederler. Kıraat âlimlerinin bazısı bu kelimelerin 


bazısında Kisâi'ye uymuşlardır. Idgam etmeyip izhâr etmek esastır. MA 
İkinci Mesele 


lâfzı, Cenâb-ı Allah'ın bir başka ayette, "Biz, atalarımız) üzerinde bulduğumuz 
şeye ayarız" (Lokman, 21) buyurmuş olmasının da delalet ettiği gibi, (bulduk) 
manasınadır. Buna yine, "Kapının yanında efendisini buldular (rastgeldi-ler) " 
(Yusuf, 25) ve, "Onlar babalarını sapıtmış olarak buldular" (Saffât, 69) ayetleri 


de delâlet eder. 181 
Üçüncü Mesele 


Ayetin manası şöyledir; "Allah Teâlâ onlara, indir- miş olduğu açık delillere 
uymalarını emretmiş; onlar ise, "Biz buna tabi olmayız, ecdadımıza tabi oluruz" 
demişlerdir. İşte bundan ötürü de sanki onlar, delile taklid ile karşı koymuşlardır. 
Cenâb-ı Hak da onlara, "Onların ataları hiçbirşeyi anlamayan ve doğruyu 
bulamamış (kimseler) olsalarda mı (tâbi olacaklar)!" diyerek ce-vab vermiştir. 


(9) 
Taklid Edenlerin Durumları 


Bu kısımla ilgili birkaç mesele vardır; lâfzındaki vav harfi atıf vavıdır. Ve başına 
tevbih ve takri (kınama ve azarlama) manasına nakledilen istifham hemzesi 
gelmiştir. Buradaki istifham (soru) hemzesi, tevbih manasında alınmıştır. Çünkü 
tevbih için olan hemze, ikrar edilmesi rüsvaylık olan bir şeyi ikrar etmeyi 
gerektirir. Nitekim istifham hemzesi de kendisinden sorulan şeyden haber 


vermeyi gerektirir. (0) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın bu cevabı, şu şekillerde izah edilir: 

a) Taklid eden kimseye şöyle denilir: "Bir insanı taklid etmenin caiz oluşunun 
şartının.o insanın hakka (doğruya) isabet ettiğinin bilinmesi olduğunu kabul 
ediyor musun, yoksa etmiyor musun? Eğer bunu kabul ediyorsan, biz o insanı 
taklid etmenin ancak, senin o kimsenin doğruyu bulmuş olduğunu bilmenden 
sonra olabileceğini anlarız. Buna göre, sen o insanın hakka isabet etmiş 
olduğunu nasıl biliyorsun? Eğer sen bunu, bir başka taklid ile biliyorsan, bu 
durumda teselsül söz konusu olur. Eğer sen bunu, aklınla tanıyıp bildiysen, bu 
sana yeter. Bu durumda da taklide ihtiyacın kalmaz. Eğer "O insanı taklid etmek, 
onun hakka isabet etmiş olduğunu bilme şartınabağlı değildir" dersen bu 
durumda sen, o hakka isabet edememiş bile olsa, o kimseyi taklid etmenin caiz 
olduğunu söylemiş olursun. O zaman da sen, kendinin hak üzre mi, bâtıl üzre mi 
olduğunu bilmeden, bir taklid içinde olursun. 

b) Farzet ki taklid edilen kimse o şeyi biliyor. Fakat biz o taklid edilen kimsenin 


o şeyi asla bilmediğini ve o hususta herhangi bir yolu tercih etmediğini 
farzedersek, bu durumda sen ne yaparsın? Taklid edilecek bir kimsenin ve 
mezhebinin olmadığını farzetmemiz halinde, mutlaka istidlale başvurmak 
gerekir. Burada da böyledir. 

c) Sen, senden önce geçen birisini taklid ettiğinde, bu taklid ettiğin kimseyi sen 
nasıl tanıdın; taklidle mi, yoksa taklidsiz mi? Eğer onu taklidle tanıdınsa, bu 
durumda ya devr-i fasit veya teselsül gerekir. Eğer sen onu taklid yoluyla değil, 
deliller ile tanıdıysan, sen o kimseyi taklid etmeyi kendine gerekli saydığın 
zaman, taklid ile değil,delil ile bilgiyi araman gerekir. O taklit ettiğin kimse o 
bilgisini taklit ile değil de delil ile elde ettiği halde, eğer sen bu bilgiyi delil ile 
değil de taklid ile elde etmek istersen, taklid etmiş olduğun kimseye muhalefet 
etmiş olursun. Öyleyse taklidin caiz olması, onun olmamasını gerektirir. Buna 


göre taklid bâttl olur. HH 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Allah bu ayeti kerimeyi, şeytanın vesveselerine uymak ile taklide tâbi 
olma arasında bir fark bulunmadığına dikkat çekmek için, şeytanın adımları sıra 
men'i ifâde eden ayetin hemen peşinden getirmiştir. Bu ayette tefekkür ve 
istidlalin; hatıra gelen şeylere veya başkasının söylediği şeylere delilsiz olarak 


dayanmayı terketmenin vâcib olduğu hususunda kuvvetli bir delil vardır. 02] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Hiçbirşeyi anlamıyorlar" buyruğudur Bundan maksat, onların 
din namına hiçbirşey bilmedikleridir. O'nun, sözüne gelince, bundan maksat da, 


onların o dinin nasıl elde edileceği bilgisine ulaşamamış olmalarıdır. 13) 
Kâfirler, Sağır, Dilsiz ve Kör Gibidirler 


"İnkâr edenlerin durumu, bir bağırış çağırıştan başka bir şey duymayan şeylere 
seslenen kimsenin hali gibidir. Onlar, hiçbtrşeyi anlamayan, sağır, dilsiz ve 
kördürler" (Bakara, 171). 

Bil ki Allah'u Teâlâ kâfirlerden, onların Allah'ın indirdiğine tâbi olmaya 
çağırıldıklarında, tefekkür ve istidlali bir kenara bırakıp, kendilerini iyice taklide 
verip de, dediklerini nakledince, onların içinde bulundukları duruma, Allah'ın 


dediklerine kulak vermemek ve dini meselelere ilgilerinin azlığı sebebiyle 
düşmüş olduklarına dinleyenlerin dikkatini çekmek için bu misali getirmiş, 
böylece onları bu hususta tıpkı "hayvanlar" gibi kabul etmiştir. Bu gibi meseller, 
dinleyen kimsenin kâfirlerin durumu hakkındaki bilgilerini arttırır, bunu 
dinlediği zaman, kâfirler onun gözünde küçülür, böylece onlara karşı onun 
kalbini kırgınlıkla doldurur. Çünkü Cenâb-ı Hak kâfirleri adetâ hayvanlar gibi 
kabul etmiştir. Bu da, bu hususu dinleyen kimseleri, taklid hususunda onun 
yoluna girme gibi hususlarda son derece men edici olmuş olur. Burada birkaç 


mesele vardır; H4 
Birinci Mesele 


Hayvanlara bağırdığı zaman, "Çoban koyanlara seslendi" denilir. Karganın 


bağırması ise, J«i kelimesiyle ifâde edilir. [5] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Te'vilci olan âlimlere göre ba âyette iki izah şekli vardır: 

1) Ayetin manasını, ayette takdirler yaparak anlamaktır. 

2) Herhangi bir takdir yapmadan, ayeti olduğu gibi anlamaktır. Takdirde bulunan 
âlimler, şu hususları zikrederler: 

a) Bu Ahfeş, Zeccâc ve İbn Kuteybe'nin görüşüdür. Bu görüşe göre ayetin takdiri 
sanki şöyledir: "Kâfirleri hakka davet eden kimsenin misâli, bağıran kimsenin 
misâli gibidir. Böylece çoban olan o bağtran kimse, hakka davet eden kimsenin 
yerine geçmiş olur ki, bu kimse de Hz. Peygamber Üe,hakka çağıran diğer 
kimselerdir. 

Yine bu durumda kâfirler de, kendisine bağını ip çağırılan davarlar yerine 
geçmiş olur. Ayetteki "vech-i şebeh" (benzetme yönü) ise şudur: Hayvanlar sesi 
duyarlar, ama ne denildiğini anlayamazlar. Kâfirler de Hz. Peygamberin sesini 
ve sözlerini duyuyor, ama bunların manasından yararlanmıyorlardı. İşte, böylece 
vech-i şebeh ortaya konulmuş oldu. 

b) Kâfirlerin putlardan olan ilâhlarına duâ etmeleri hususundaki misalleri, 
çobanın, hayvanlar hiçbir şey anlamadığı halde, davar gibi duymayan hayvanlara 
bağırıp çağıran ve onlara sözler söyleyen çobanın misâline benzer. Böylece 
putlar, anlamama hususunda hayvanlara benzetilmişlerdir. Şüphesiz hayvanla 
konuşan kimse cahil sayılınca, taşa dua edip konuşan kimse kınanmaya ve 
cehalete daha uygun ve lâyık olur. 

Bu görüşle bundan önceki arasındaki fark şudur: Burada (med'uv) (kendisine 
çağırılan), önceki görüşte ise dâi (çağıran) hazfedilmiştir. 

Burada bir sual vardır: O da, Hak Teâlâ'nın, ifâdesinin bu görüşe müsaade 
etmemesidir. Çünkü putlar hiçbir şeyi duymazlar. 

c) İbn Zeyd ise şöyle demiştir: Kâfirlerin putlara duâ etmeleri hususundaki 
misâli, çobanın dağda bağırıp çağırması gibidir. Çünkü o çoban, kendi sesinin 
aks-i sedasından başka hiçbir şey duymaz. Çoban, "Ey Zeyd" dediği zaman, 
sesinin yankısından, "Ey Zeyd" sesini duyar. Kâfirler de böyledir. Onlar bu 
putlara seslendiklerinde, kendi telâffuzlarının gürültü ve sesinden başka bir şey 
duymazlar. 

Ayeti, bir takdirde bulunmaksızın, zahirine hamledenlere göre de, burada iki 
husus vardır: 

a) Şöyle demesidir: Şu putlara ibâdet ettikleri için akıllarının kıtlığı hususunda 
kâfirlerin misâli, hayvanlarla konuştuğu zaman çobanın hatine benzer. Bu, 
çobanın aklının kıtlığını gösterdiği gibi, kâfirlerin durumu da böyledir. 


b) Onların atalarına tâbi olup onları taklid etmelerindeki durumları, hayvanlarla 
konuşan çobanın durumu gibidir. Hayvanlarla konuşmak nasıl anlamsız ve 
faydasız bir şeyse, taklid de abes ve faydasız bir şeydir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, kavline gelince, bil ki Allah'u Teâlâ onları hayvanlara 
benzetince, onları iyice susturmak için, o"sağırdırlar, dilsizdirler ve kördürler" 
demiştir. Çünkü onlar, duydukları şeyler hususunda sağır kimseler gibidirler. 
Sanki onlar onu hiç duymamışlardır. Çağırıldıkları şeye icabet etmeme 
hususunda dilsiz,ve delillerden yüz çevirmiş olmaları bakımından da körler 
mesabesinde kabul edilmişlerdir. Böylece onlar bu delilleri hiç görmemiş gibi 
olurlar. Nahivciler, lâfzı, şeklinde olmak üzere, kınama ifâde etmek bakımından, 
merfüdur" demişlerdir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğuna gelince, bundan maksad "akl-ı iktisabı" dir. Çünkü 
yaratılıştan olan akı! kâfirler için de söz konusudur. Nitekim âlimler, "akıl, 
yaratılıştan ve sonradan elde edilmiş olmak üzere, iki kısımdır" demişlerdir. 
Akl-ı iktisâbi'nin yolu, bu üç kuvvetin yardımıyla olunca, onlar da bu üç 
kuvvetten yüz çevirince, böylece sonradan elde edilmiş olan aklı 
kaybetmişlerdir. İşte bundan dolayı, şöyle denmiştir: "Duyu kabiliyetlerini 


kaybeden, ilmini kaybetmiştir." Lo) 
Nimetin Helâlinden Yemek ve Şükretmek 


"Ey iman edenler, size rızık olarak verdiğimiz şeylerin helâlinden yiyin ve, eğer 
Allah'a İbâdet ediyorsanız, O'na şükredin" (Bakara, 172). 

Bu ayet, bundan önce geçmiş olan, ayetine benzemektedir. 

Sonra biz deriz ki, Aliah'u Teâlâ sürenin başından buraya kadar tevhid ve 
nübüvvetin delilleri hakkında konuşup, yahudi ve bhristiyanlara reddiye 
hususunda sözü iyice derinleştirmiş, buradan itibaren de ahkâmını beyân etmeye 


geçmiştir. u7 
Yemek Yemenin Hükmü Başa Dön 


Bu ayette birkaç mesele vardır: 

Bil ki, yemek bazan "vâcib" olur. Bu da kişinin zararı kendisinden savuşturduğu 
zaman olur. Bazen de yemek "mendub dur. Bu da misafirin, tek başına kaldığı 
zaman yemekten çekinip kendisine de müsaade edildiğinde de yemekten 
yiyeceği hallerde olur. 

Bazen de bu tür engeller bulunmayınca, yemek yemek "mubah" otur. Bir şeyde 


aslolan o şeyin ânzi hallerden uzak olmasıdır. Böylece hiç şüphesiz yemek 
yemek mubah olur. Durum böyle olunca, Hak Teâlâ'nın buradaki, (yeyiniz) 


ifâdesi, vücüb ve nedbi değil, tam aksine mübahlığı ifâde eder. (18) 
Haram Rızık Olur mu? 


Alimlerimiz rızkın, Allah'ın, kaydına dayanarak, bazan haram olabileceğine 
istidlal etmişlerdir. Çünkü, helâl olandır. Buna göre, eğer her rızık helâl olsaydı, 
o zaman Cenâb-ı Hakk'ın, avetinin mânası, "bizim size helâl kıldığımız şeylerin 
helâllerinden" şeklinde olurdu ki,bu da tekrar olurdu. Tekrar ise, aslolan bir şey 
değildir. 

Muarızlarımızsa buna şu şekilde cevap vermişlerdir: Arapçada, güzel görülen ve 
hoş olan şeylerden ibarettir. Belki de birtakım insanlar, yiyeceklerin bolluğunun 
ve onların leziz olanlarının çok bulunmasının yasak olduğunu sanmışlardı.. 
Böylece de, Allah'u Teâlâ/'Size helâl kıldığım şeylerin lezizlerinden yeyin" 
demek suretiyle, bunu mubah kılmıştır. Böylece bu buraya, bu mânadan dolayı 


getirilmiştir. Ho) 
Şükür ve Çeşitleri 


Hak Teâlâ'nın' iadesi, bir emirdir. Fakat bu emir, ibâha için değildir. Buna göre 
şayet, Şukur, ya kalb, ya lisan veyahut da uzuvlarla olur. Kalb ile olan şükre 
gelince, bu ya nimetin nimet verenden sudur ettiğini bilmek veya lisânı ve 
uzuvlanyla O'nu tebcil etmeye azmetmekle olur. Bu bilgi ise, aklın tam 
olmasının zaruri neticesidir. Çünkü akıllı kimse, bunu hiç unutmaz. İtim zaruri 
olunca, onun vâcib olması nasıl mümkün olur? 

Lisan ve uzuvlarla Cenâb-ı Hakk'ı, O'nu ta'zim etmeye gelince, bu kalbt azm, dil 
ile ikrar ve uzuvlarla amel etme ile tahakkuk eder. Bu ikisinin vâcib olmadığını 
beyan edince, azmin vâcib olmaması daha evlâdır. 

Lisan ile şükretmeye gelince bu, kişinin Cenâb-i Hakk'ın nimet verici olduğunu 
itiraf etmesi veya O'na medh-u sena etmesiyle gerçekleşir ki bu da, ittifakla 
vâcib değil, aksine mendüb olan şeyler cümlesindendir. 

Uzuvlarla şükretmenin vâcib olmasına gelince bu, kişinin Cenâb-ı Hakk'ı ta'zim 
ettiğine delâlet eden fiilleri yapmasıdır ki, bu da vâcib değildir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca şükrün vâcib olduğuna hükmetmenin imkânsız 
olduğu hususu ortaya çıkar" denilirse, biz deriz ki, bu hususta özet olarak 
söylenen şudur: O kimseye, Cenâb-ı Hakk'ın ta'zime müstehak olduğuna 


inanması, bu hususu da diliyle veya şayet bu hususta bir töhmet varsa, diğer 


fülleriyle ortaya koyması vâcib olur. 20) 
Nimet ve Şükür Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğuna gelince burada birkaç mesele vardır: 

Bu ayetin muhtelif yönleri: 

a) "Eğer Atlah'u Teâlâ'yı ve O'nun nimetlerini biliyorsanız Allah'a şükrediniz." 
Cenâb-ı Hak bu ayette, eserin ismini müessire vererek, "Allah'ı bilmeyi, "Allah'a 
ibadet" ile ifâde etmiştir. 

b) Ayetin manası şöyledir: "Eğer Allah'a ibadet etmek istiyorsanız, O'na 
şükredin. Çünkü şükür ibadetlerin başıdır." 

c) "Eğer siz O'na ibadet ediyorsanız; yani ibadeti yalnız O'na has kılıp, in'âm 
edenin, başkası değil sadece O olduğunu ikrar ettiğiniz doğru ise, bu nimetleri 
size rızık olarak veren Allah'a şükrediniz." 

Enes (r.a)'den rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle Duyurmuştur: 
"Allah Teâlâ şöyle diyor: "Bu insan ve cinlerle başım dertte (yani bana karşı çok 
nankörler). Ben yaratıyorum, başkasına tapıyorlar. Ben rızık veriyorum, 


başkasına şükrediyorlar" RU 
İkinci Mesele 


lâfzına (yani şarta) başlanılan şey; o şeyin (şartın) olmaması halinde yok olmaz" 
diyen kimse bu ayeti delil getirmiştir. Çünkü Allah Teâlâ, bu ibadetleri 
yapmayan kimseye de şükretmek gerektiği halde .şükrün yerine getirilmiş 
olmasını, şart edatı ile ibadetin yapılmasına bağlamıştır. 22) 

Birinci Hüküm 

Haram Kılınan Şeyler 

"O (Allah) size, ölü (murdar hayvanı), kam, domuz etini ve Allah'dan başkası 
için kesileni kesinlikle haram kıldı. Fakat kim bunlardan yemeye mecbur kalırsa, 
(kimsenin hakkına tecavüz etmemek) ve haddi aşmamak 


şartıyla (bunlardan yemesinde) ona bir günah yoktur. Şüphesiz Allah gafur ve 
rahimdir" (Bakara, 173). 


Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki ayette bize helâl olan şeyleri yememizi emredince, bu 
ayette de haramın çeşitlerini beyan etmiştir. 

Bu ayette, iki hususta söz edilecektir. Birinci husus kelimelerin izahı 
hakkındadır. 

İkinci husus ise âlimlerin bu ayetten çıkardığı hükümlerle ilgilidir. Birinci 


hususta birkaç mesele vardır: [23] 
Birinci Mesele Başa Dön 


kelimesinin izahı iki şekilde yapılır: (tek bir harftir. Nitekim senin, "(Muhakkak 
ki benim evim senin de evindir) ve (Muhakkak ki benim malım senin de 
malındır) sözünde olduğu gibi. 

2) kelimesi, ile, den meydana gelmiştir. Buna göre, harfi, manasındadır. Nitekim 
senin şu sözlerinde, bu manaya gelir: " 
(Muhakkak ki aldığım şey senin malındır) ve, "(Muhakkak ki bindiğin hayvan, 
senin hayvanındır.)" Kur'an-ı Kerimde, bu iki şekilde de gelmiştir. 

Birinci manaya, Muhakkak ki Allah tek ilâhtır" (Nisa, 171) ve, "Muhakkak ki 
sen bir korkutucusun" (Hüd, gayetleri delâlet eder. 

İkinci manaya ise, "Onların yaptıkları sev. bir sihirbaz hilesidir" (Taha, 69) ayeti 
delâlet eder. 

Eğer, (o kelimesini bu ayette tek kelime kabul edip, şeklinde mansub okusan, 
yine doğru olurdu. Cenâb-ı Hakk'ın, (Ankebut. 25) ayettndeki, kelimesini buna 
göre hem mansub, hem de merfü okuyabilirsin. 

Alimler birinci izaha göre, kelimesinin hükmü hususunda ihtilâf etmişlerdir: 
Onlardan bir kısmı, "bu kelimenin "hâsr" (sadece yalnızca) manası ifâde ettiğini" 
söylemişler ve görüşlerine Kur'an, şiir ve kıyasıdelit getirmişlerdir: 

Kur'an'dan getirdikleri deliller, Hak Teâlâ'nın şu ayetleridir: Yani, "O, (Allah) tek 
bir ilahtır " (Nisa, 171) "Yani "Sadakalar (zekatlar) ancak fakirler ve yoksullar 
içindir, başkaları için değil" (Tevbe, 60) ve, "De ki "Ben de sizler gibi ancak bir 
insanım" (Kehf, 110) yani "Ben, sadece sizler gibi bir insanım." 

Bu ayette de böyledir. Çünkü Cenâb-t Hak bir başka ayette: ' 'De ki:' 'Bana 
vahyolunanlar arasında, yiyen bir kimsenin yiyecekleri içinde, sadece ölü 
(murdar hayvan), akıtılmış kan ve domuz etini haram olarak buluyorum" (Enam. 
145)buyurmuş. Böylece tefsir etmekte olduğumuz ayetle bu ayet tek bir ayet 
olmuştur. Buna göre bu ayetteki, ifâdesi, ayetini tefsir eder. Bu ancak bu ayette 
böyledir. 

Şiirden şu delili getirmişlerdir: el-A'şâ şöyle demiştir: 


"Ben onların en akıllısı değilim, İzzet ve şeref ancak aklı çok olanındır." 
Ferezdak da şöyle demiştir: 
Ben koruyan, himaye eden ve kükreyen birisiyim. Soyunu, sopunu ve asaletini 
ancak ben ve benim gibisi korur." 
Bu alimlerin kıyastan delilleri ise şudur: kelimesi isbat (müsbet mana), kelimesi 
ise nefiy (olumsuz mana) ifâde eder. Bu ikisi birleştikleri zaman, ikisinin de asit 
manalarında kalmaları gerekir, Bu durumda, bu kelime ya zikredilmeyen 
birşeyin sübütunu, zikredilen şeyin ise yokluğunu ifâde eder - ki bu ittifakla 
batıldır- yahut da zikredilenin sübütunu, zikredilmeyenin de yokluğunu ifâde 
eder ki, bizim varmak istediğimiz gaye de budur. 

kelimesinin "hasr" ifâde etmediğini söyleyenler ise, "Sen ancak bir uyana 
(nezir) sin" (Hud, 12) ayetini delil getirmişlerdir. Onlara göre, bu ayet hasr ifâde 
etmez. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'den başka korkutucular (nezirler, 
peygamberler) da vardır. 
Buna verilecek olan cevap, ayetin ifâde ettiği manadır: Yani: "Sen ancak bir 
uyarıcı (nezir)sin." Bu mana hasr ifâde eder, fakat başka bir nezir 


peygamberin olmasını da nefyetmez. 24) 


İkinci Mesele 


Ayetteki, fiili vezni üzere, şeklinde okunmuştur. 1231 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Vahidi şöyle demiştir:,kesilerek kanı akıtıl- maksızın canı çıkan hayvana denir. 
Kana gelince, Araplar onu hayvantn bağırsaklarına doldurup kurutuyor, sonra da 
onları yiyorlardı. İşte Hak Teâtâ kanı da haram kılmıştır. "Domuz eti'ise. Hak 
Teâlâ, bu ifâde ile, domuzun bütün kısımlarını mu-rad etmiş,fakat hususen 
"etini" zikretmiştir. Çünkü yenilecek olan kısım onun etidir. 

"Allah'dan başkası için kesilen" ifâdesine gelince, bu hususta Esma'i şöyle 
demiştir: kelimesinin asıl manası, sesi yükseltmektir. Sesini yükselten herkese, 
demlir."Nitekim İbn Ahmer şöyle demiştir: "Umre yapan binekli kimsenin sesini 
yükselttiği gibi, onun süvarileri de düz arazide yüksek ses çıkarıyor." (ihlâl) 
kelimesinin lügattaki manası budur. 

Sonra, ihrama girmiş olan kimseye, ihram esnasında telbiye yaparak sesini 
yükselttiği için "muhil" denmiştir. Bu da kelimesinin bir başka manasıdır. 

Bir kimse hac veya umre için ihrama girdiği zaman, denir. Bu böyledir, çünkü o 


kimse ihram sırasında telbiye yaparak sesini yükseltir. Hayvanı kesen kimseye 
de "muhil" denir. 

Çünkü Araplar, bir hayvan keserken putların adını söylüyor, onların isimlerini 
yüksek sesle anıyorlardı. "Doğan çocuk ses çıkardı" ifâdesi de bu köktendir. 
Buna göre Cenâb-ı Hakk'tn sözünün manası, "Putlar için kesilen hayvanlar" 
demektir. Bu, Mücahid, Dahhâk ve Katâdenin görüşüdür. 

Rebl b. Enes ve İbn Zeyd ise şunu söylemişlerdir: "Yani boğazlanırlarken 
üzerlerine Allah'tan başkasının adı zikredilen hayvanlar kastedilmiştir." Bu görüş 
daha evlâdır, çünkü lâfza daha uygundur. 

Âlimler şöyle demişlerdir.*Şayet bir müslüman, bir hayvan kesse ve bundan 
maksadı da Allah'dan başkasına yaklaşmak olsa, o kimse mürted olur, kestiği 
hayvan da mürtedin kestiği bir hayvan olur (eti yenmez)." Bu, ehl-i ki-tab 
dışındaki insanların kestikleri hayvanlar hakkındadır. 

Ehl-i Kitab'ın kestiği hayvanlara gelince, bunlar Cenâb-ı Hakk'ın, "Kitab 
verilenlerin yiyecekleri, sizlere helâldir" (Maide, 5) ayetinin delaletiyle 


müslümanlara helâldir. 2201 
Mecbur Kalan Kimse 


Hak Teâlâ'nın "Mecbur kalan kimse" sözünde birkaç mesele vardır: Nâfi, İbn 
Kesir, İbn Âmir, ve Kisâi bunu, nün harfinin öturesi ile, şeklinde, diğer kıraat 
imamları ise kesre ite, şeklinde okumuşlardır. Nün harfinin zamme (ötüre) 
okunması, "itbâ'dan (yani onun hareması da, iki sakin harf bir araya geldiğinde, 


harekenin aslı olan kesreyi vermeden dolayıdır. 27) 
İkinci Mesele 


lık manasına gelen, kelimesi, "muhtaç bırakıldı" ve "mecbur oldu" manasına 
3 2 
gelir. Bu kelime."zarüret" kökünden olup, veznindedir. Kelimenin aslı, dar 


kelimesidir. [28] 
Üçüncü Mesele 
Allah Teâlâ, bu şeyleri haram kılınca, bunlarda zaruret (mecburiyet) halini 


müstesna tutmuştur. Bu zaruretin iki sebebi vardır: 
a) Şiddetli açlığın olup, açlığını birazcık olsun giderecek helâl bir rızık 


bulamamaktır. İşte o zaman kişi muzdar (zaruret içinde) sayılır. 
b) İnsanı, bir başkası o haram olanı yemeye zorladığı, mecbur ettiği zaman, o 


şeyi yemek o kimseye helâl olur. [29] 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Izdırâr (Mecbur bırakılma) hali, mükellefin kendi fi- illerinden değildir. İşte 
bundan dolayı, bir günah yoktur. Allah şüphesiz gafur ve rahimdir" 
denilebilmesi için, burada mahzuf bir kelimenin takdir edilmesi gerekir. Bu da 
"yemek" fiilidir. Buna göre ifâdenin takdiri şöyle olur: "Kim mecbur kalır da 
yerse, ona bir günah yoktur," Bu ayetteki hazif, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim hasta ise 
veya bir yolculukta ise, onun diğer günlerde, tutmadığı günler sayısınca oruç tut: 
ması gerekir" (Bakara, ıw)ayetindeki hazif gibidir. Bu ayette, "... bir yolculukta 
ise orucunu yer..." şeklinde bir hazif vardır. Yine şu ayetteki hazif de böyle-dir: 
"Sizden her kim hasta ise veya başında bir sıkıntısı bulunursa, ona oruç veya 
sadaka cinsinden bir diyet ödemesi gerekir" (Bakara, 196); yani, "... sıkıntısı 
bulunursa o saçını ttraş eder, ve karş'Hık fidye verir..." demektir. Burada 
muhataplar, hazfedilen şeyi bildiği ve hitab da hazfedilen şeye zımnen delâlet 


ettiği için hazf caiz olmuştur. [30] 
Kimsenin Hakkına Tecavüz Etmeden 


Cenâb-ı Hakk'ın, "(kimsenin) hakkına tecavüz etmeksizin" sözünde, birkaç 
mesele vardır: 

Ferra, bu ayetteki,. kelimesinin istisna manasına uygun olmadığını söylemiştir. 
Çünkü, ona göre, burada bu kelime olumsuzluk ifâde etmektedir, bundan dolayı 
kelime, manasına olduğu için değil, olumsuzluk ifâde ettiği için fiil üzerine 
atfedilmiştir. Buna göre kelime burada, muzdar kalan kimse için bir "hâl"dir. 
Buna göre sanki şöyle demektesin: "Kim, başkasına saldırmaksızm ve haddi 


aşmaksızm çaresiz kalır da yerse, bu ona helâldir." B1 


İkinci Mesele 


kelimesinin, lügatteki esas manâsı fesat ve haddi aşmaktır. El-Leys şöyle 
demiştir: Atın yürüyüşündeki "bağy", sanki böbürleniyormuş ve şımanyormuş 
gibi yürümesidir. "At yürüyüşünde bağy yapıyor" denilir ama, denilmez." 

zulüm ve insafsızlık demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine bir zulüm yapıldığı 
zaman, birbirlerine yardım ederler" (Şüra, 39) ayetinde, bu manayadır. 

el-Esmâi ise şöyle demiştir: Yara bozulmaya başladığı zaman,; yağmuru son 
derece fazla olduğu zaman göğe, 


azdığı zaman, "yara' den'z ve butut azdı, haddi aştı" denilir. 
Allah Teâlâ'nın, "haddi almaksızın" ifâdesine gelince, işlerde haddi aşmak ve 
insanın durması gereken yerde durmaması-dır. Birisi, bir başkasına karşı haddi 


aşıp zulmettiğinde, tip denilir. Birşey mikdarını aştığı zaman, denilir. [32] 
Üçüncü Mesele 


Müfessirlerin, kaydı hakkında iki görüşleri vardır: 

a) Bu ifâde sırf yeme İle ilgilidir. 

b) Bu ifâde hem yeme ile, hem başka şeylerle ilgilidir. Birinci görüşe göre bazı 
izahlar vardır: 

1) ifâdesinin manası, insanın, nefsinin beğenmediği helâl birşey bulduğu halde, 
nefsinin leziz gördüğü bir haramı yemeye yönelmesidir. ifâdesinin manası ise, 
verilen müsaadel sınırını aşmamaktır. 

2) "İstediği bir lezzet hususunda haddi aşmaksızın, ve açlığı giderme sınırını 
geçmeksizin..." demektir. Bu görüş Hasan Basri, Katâde, Rebi, Mü-câhid ve İbn 
Zeyd'den rivayet edilmiştir. 

3) "Bir başka muzdar (mecbur kalmış) kimseye, ona gücü yettiği için,ona 
saldırmaksızın ve açlığı giderme sınırını geçmeksizin." İkinci görüşe göre mana 
şöyle olur: "Seferde, müslümanlann liderine karşı isyan etmeksizin ve 
müslümanların yollarını kesmeksizın..." Bu iki görüşten birini diğerine tercih 
hususundaki sözümüz inşallah (feride gelecektir. 

Hak Teâlâ'nın, "Ona bir günah yoktur" buyruğu ile ilgili iki soru vardır: 

1) Bu durumda olan kimsenin yemesi vacibttr. Halbuki Hak Teâlâ'nın "Ona bir 
günah yoktur" sözü, mubah oluşu gösterir...? 

2) Muzdar (mecbur) olan kimse, bir şey yapmaya zorlanmış kimse gibidir. 
Zorlanan kimse için ise, "Ona birgünah yoktur" ifâdesi kullanılamaz...? 

Biz deriz ki: Biz, (Bakara, ise) ayetini tefsir ederken, "günahın olmadığını" 
söylemenin vâcib, mendub ve mubah hükümler arasında müşterek bir nokta 
olduğunu anlatmıştık. 

Yine Cenâb-ı Hakk'ın "Ona birgünah yoktur" sözünün manası, zorluğu ve darlığı 
kaldırmaktır. Bil ki şu aç olan insanda murdar eti yeme arzusu uyanmış ise ve 
ona karşı şiddetli bir nefret meydana gelmemiş ise, bu kimse, gücü yettiğinde 
yırtıcı hayvanlardan kaçmaya mecbur olduğu gibi, hayatını sürdürecek kadar bir 
şeyi yemeye mecburdur. Fakat şiddetli bir nefret meydana gel-. diği zaman o 
kimse, bu nefretten dolayı muzdar (mecbur) kalmış olmaktan çtkmaz. Onun, 
nefret ettiği halde murdar etten yemesi gerekir. İşte bu noktada "vacib oluş" 


tahakkuk etmiş olur. 

Cenâb-ı Allah'ın, ayetin sonunda, "Şüphesiz Allah gafur ve rahimdir" 
buyurmasında bir müşkillik vardır. O da şudur: Allah Teâ-lâ, "Ona birgünah 
yoktur" dedikten sonra, bunun peşistra "Allahgafurdur ve rahimdir" demesi nasıl 
uygun düşer? Çünkü mağfiret, günah olduğu zaman söz konusudur? 

Buna şu bakımlardan cevap verilir: 

a) Haramtığı gerektiren şey, hem ölü (murdar) hayvan, hem de kan hakkında 
mevcuttur. Fakat buna zıd bir durum meydana geldiği için, haramlık ortadan 
kalkmıştır. İnsan, haramlığı gerektiren şey kendisinde bulunan bir yiyeceği 
yediği için, Allah önce ona olan mağfiretini, daha sonra da rahmetini 
zikretmiştir. Bu, "Benim size olan rahmetimden dolayı, onu size mubah kıldım" 
demektir: 

b) Belki de mecbur kalan kimse, ihtiyacından fazla yiyeceği için, Cenâb-ı Hak, o 
fazlalığı yemesinden dolayı işlemiş olduğu günahı bağışlayacağı için gafur; 
ihtiyacı kadarını yemesini mubah kıldığı için de rahimdir. 

c) Allah Teâtâ, ahkâmını açıklayınca, peşinden kendisinin gafur ve rahim 
olduğunu hatırlatmıştır. Çünkü O, tevbe ettiklerinde günahkârları bağışlar, 
Allah'ın hükümleri gereğince devamlı itaat edenlere de rahmet eder. 

Bu ayet hakkındaki ikinci husus, alimlerin bu ayetten çıkardıkları fıkhı 


meselelerdir. Bunlar da bazı fasıllara göre sıralanmıştır. [33] 

Bakara, 173. Ayetten Çıkarılan Fıkhı Meseleler Başa Dön 
Birinci Fasıl 

Meyle (Murdar Hayvan Eti) İle İlgili Şeyler Hakkındadır: 


Bu husustaki sözler, bir giriş ile birçok maksad şeklinde sıralanmıştır: 
Mukaddime: Burada üç mesele vardır: [34] 


Birinci Mesele 


Alimler, a'yâna (yani varlıkların kendisine) izafe edilen tahrimin,mücmelliği 
gerektirip gerektirmediği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Kerhî şöyle demiştir: 

"Bu, mücmelliği gerektirir. Çünkü a'yânın helâl veya haram olarak nitetendi- 
rilmesi mümkün değildir. Dolayısıyla mutlaka "helâl" ve "haram" sıfatlarını 
a'yân hakkındaki fiillerimizden bir fiile vermek gerekir. O a'yân hakkında bizim 


füllerimizin hepsi haram olmaz. Çünkü a'yânı kendimizden uzaklaştırmak ve bir 
mekâna tecâvüzden uzaklaştırmak bizim onun hakkındaki fiillerimizden biridir. 
Bu da haram değildir. O halde, bu haram oluşu, mutlaka hususi bir fiile vermek 
gerekir. Fiiller birbirinden evlâ değildir, O halde, ayetin mücmel (yani manası 
tam açık olmayan) olması gerekir." 

Alimlerin çoğu ise, bu izafe edilişin mücmel olmadığı, aksine bu lâfzın örfte, bu 
cisimler hakkında tasarrufta bulunmanın haram olduğunu ifâde ettiğini ısrarla 
söylemişlerdir. Nitekim zatlara (varlıkların kendisine) sahip olunmaz, ancak o 
zatlar üzerinde tasarruf etme hakkına sahib olunur. "Falan, bir cariyeye sahiptir" 
denildiği zaman, herkes bu ifâdeden, o kimsenin câriye üzerinde tasarruf hakkına 
sahip olduğunu anlar. Burada da böyledir. Bu konudaki geniş izahı, fıkıh usulü 


ilminde yazılmış olan el-Mahsül adlı kitabımızda yaptık. [B35] 
İkinci Mesele 


Daha önce sunduğumuz kaide sabit olunca, ayetin, tahsis eden bir delilin istisna 
etmiş olduğu hususlar dışında yapılacak bütün tasarrufların haram olduğuna 
delâlet etmesi gerekir. 

Şayet, "Bu, haram oluşun sırf yeme hakkında olması niçin caiz olmasın? Çünkü 
bu hususa şunlar da delalet etmektedir: 

1) Meytenin haram kılınışından örfen anlaşılan mana, onun etinin yenmesinin 
haramlığıdır. 

2) Bu ayet, "Size rızık olarak verdiğimiz şeylerin güzellerinden yeyiniz" ayetinin 
peşisıra gelmiştir. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Meymure'nin koyunu ile ilgili olarak, "ölü 
hayvanın etinin yenmesinin haram olduğunu söylemiştir" denilirse, birincisine 
şöyle cevap verilir: "Biz, meytenin haram oluşundan, örfte onu yemenin 
haramlığının anlaşıldığını kabul etmiyoruz." 

İkinci delile şöyle cevap verilir: "Bu ayet, kendi başına müstakil bir ayettir. 
Bundan dolayı bunun manasının, bir önce geçen ayetin manasıyla 
sınırlandırılması gerekmez. Aksine ayeti zahiri manasına hamletmek gerekir." 
Üçüncü delile ise şöyle cevap verilir: "Kur'an'ın zahiri manası, haber-i vahid'in 
ifâde ettiği hükme tercih edilir. Fakat bu sözümüz, ancak Kur'an'ın haber-i vahid 
ile tahsis edilmesi caiz olmadığı zaman doğrudur." 

Buna şöyle de cevap verilebilir: "Müslümanlar bu haram oluş vecihlerini tanıma 
hususunda ancak bu ayete başvurarak öğrenirler. Böylece müslüman-ların 
icmaının bulunması, bu ayetin, meytenin etini yemenin haram olduğunu 


açıklamaya has olmadığını göstermektedir."Soran kimse bu icmayı imkânsız 
görebilir, L36] 


Üçüncü Mesele 


"Mevte" lügat bakımından, niyetli bir kesme, vurma olmaksızın canlı 
olmaktançıkan (ölen) hayvandır. İşte bu sebebten ötürü alimler, "maktul" 
(öldürülen) ile "meyyitin" farklı olduğunu söylemişlerdir. 

Şer'an ise, "meyte, kesilmeyen hayvan" demektir. Bu kesilmeyiş ya gerçekten 
kesilmemiş olmadır, yahut da şer'i şartlara uygun olmaksızın kesilmiş olmadır. 
İnşaallah biz şeriata uygun kesimin şartlarını yerinde ele alacağız. 

Şayet, "Hak Teâlâ, Mâide suresinde, pill 'Size, meyte ve kan haram kılınmıştır" 
(Maide, 3) buyurmuş, daha sonra da boğularak ölen hayvanı, başına birşeyle 
vurulup öldürüleni ve yüksekten düşüp ölen hayvanı zikretmiş iken, bu nasıl 
doğru olur? Bu, kesilmemiş olan hayvanlar içinde meyte olanlar ve olmayanların 
bulunduğunu gösterir...?" denirse, biz deriz ki: Belki de bu durum, İslam'ın ilk 
yıllarında, kelimenin asıl manasının ifâde ettiği şekilde idi. Fakat şeriat iyice 


yerleştikten sonra meyte, anlattığımız şekilde anlaşılmıştır. Allahu a'lem. B7 
Bu Âyetin Hükmüne Dahil Olan Veya Olmayan Şeyler Başa Dön 


Mansadlara gelince, bil ki bu ayetten çıkartılacak hüküm ve meselelerde iki 
bakımdan hata edilebilir: 

1) Ayetin hükmüne dahil olarvbir şeyi,ayetin hükmünün dışında sayarak. 

2) Ayetin hükmünün dışında olan bir şeyi, ayetin hükmüne dâhil sayarak... 


Birinci kısımla ilgili birkaç mesele vardır: [38] 
Birinci Mesele 


Şafii (r.a) en zahir görüşünde, meytenin (murdar hayvanın) yünü, kılı ve 
kemiklerinden faydalanmanın haram olduğu hükmüne varmıştır. 

İman Malik ise, onun sadece kemiğinden istifâde etmenin haram olduğunu 
söylemiştir. 

Fakihlerin çoğu, domuzun kılından faydalanmanın haram olduğu hususunda 
ittifak etmişlerdir. Bu fakihler, bütün sayılan şeylerin meyte (murdar) hükmünde 
olduğuna delil getirmişlerdir. Binaenaleyh bundan istifade etmenin haram olması 


gerekir. 
Biz bütün bu sayılan şeylerin meyte hükmünde olduğunu söyledik. Çünkü Hz. 


Peygamber (s.a.s): "Canlı bir hayvandan parçalanıp ayrtlan herşey meytedir.152| 
buyurmuştur. Bu hadis, kıla, kemiğe ve diğer sayılan şeylere şamildir. Bilhassa 
kemiğin meyte oluşuna, Hak Teâlâ' nın, "Çürümüş olduğu halde şu kemikleri 
kim diriltir?"(yasin, 78) âyeti delâlet etmektedir. Bu ayete göre kemiklerin diri 
oldukları, sahipleri ölünce meyteye dönüştükleri sabit olur. Bu şeylerin meyte 
hükmünde olduğu sübüt bulunca, bunlardan istifâde etmenin, 

"Size murdar hayvan haram kılınmıştır" (Maide. 3) ayetinden dolayı, haram 
olması gerekir. 

Bu görüşe karşı olan kimse, kılın ve yünün cansız şeyler olduğunu söyleyerek 
itiraz eder. Çünkü hayat idrak etme ve hissetmeden ibarettir. Bunlar ise kılda 
mevcut değildir. İşte bu sözden dolayı, İmam Malik, kılları değil de kemikleri 
meyte hükmünde saymıştır. 

Muhalifin görüşüne şöyle cevap veririz: Hayat, ayet ve haberlerin de delâlet 
ettiği gibi, idrak ve hissetmeyi gerektiren şeyden ibaret değildir. Bunun ayetten 
delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah yeryüzünü, ölümünden sonra nasıl diriltir?.," 
(Rum, 50) ayetidir. 

Bunun hadisten delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kim Ölü bir toprağı ihya 
ederse, o toprak onundur"[40] hadisidir. Kelimelerin kullanılışında asıl olan 
hakiki manadır. Binaenaleyh biz, Arapçada "hayat" kelimesinin sizin 
söylediğiniz mânadan ibaret olmadığını, aksine hayvanların veya bitkilerin 
yaratılışlarından sıhhatten, bozulmaya, kokmaya ve parçalanmaya yüz tutmayan 
rnu'tedil hallerinden ibaret olduğunu anlarız. Bu sabit olunca, bu hususun ayetin 
şümulüne girdiği ortaya çıkmış olur. 

Ebu Hanife de, Kur'an, hadis icmâ ve kıyas'tan delil getirmiştir. Onun (kılların 
mevte hükmünde olmadığı) görüşüne Kur'an'dan, "Onların yünlerinden, 
kıllarından, tüylerinden, bir vakte kadar, ticari mal ve meta (verdi)..." (Nam. so) 
ayetini, Allah'ın nimet sadedinde zikretmiş oluşunu delil getirmiştir. Çünkü 
kendisinden istifâde helâl olmayan necis (pis) şey nimet olmaz. 

O, hadisten Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Hz. Meymüne'nin koyunu hakkında, 


"Meytenin, yenmesi haramdır" [4] demesini delil getirmiştir. 

İcmâdan delili ise şudur: Müslümanlar tilki postlarını giyiyorlar ve onlardan 
külahlar yapıyorlardı. 

Nehâi'den şu rivayet edilmiştir: "Müslümanlar dabaklandığı zaman, yırtıcı 
hayvan postlarını ve murdar hayvan derilerini kullanmada bir beis 


görmüyorlardı, tüylü olup olmamasına bakmıyorlardı." 

Şafii (r.a), Nehai nin."(İdiler...)" tâbirinin sahâbe-i kirama işaret olduğunu 
söylemiştir. Hiç kimse, Şafii'ye göre, tilki postunun helâl olduğunu ve bundan 
dolayı o postun mubah olduğunu söyleyemez. Çünkü boğazlamak, Şafii 
mezhebinde olan âlimlerce, ittifakla şart olan bir husustur. Bu ise, tilkilerde 
bulunmayan bir husustur. 

Hanefi'nin kıyâstan deliline gelince bu, şudur: Çünkü bu tüyler ve kemikler, 
kendisinden faydalanılan şeyler olup, bunlara bozulma ve kokuşma ânz olmaz. 
Bu sebeble, dabaklanmış deriler gibi, bunların temiz olduklarına hükmetmek 


gerekir. [42] 


Domuzun Kılından Yararlanılıp Yararlanılamlyacağı Başa Dön 


Domuzun kılından istifâde etmeye gelince, fukahâ arasında, kılının pis 
olmadığını söyleyenler vardır ki, bu en sağlıklı görüştür. 

Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Farzet ki, ayetinin ifâde ettiği umumi 
mana, o ölü hayvanın yününden, kemiğinden ve diğer şeylerinden istifade 
etmenin de haramlığını gerektirsin. Fakat şu deliller, onlardan istifâde edileceği 
neticesini verir. Öte yandan hâs olan, âmm olandan önce gelir. Binaenaleyh, bu 


tarafa riâyet etmek daha evlâdır. 143) 
İkinci Mesele 


Ebü Hanife (r.a) şöyle demiştir; "Suda, akıcı kanı olmayan bir hayvan 
öldüğünde, su ister az,isterse çok olsun, bozulmaz.." 

Bu durumda miktarı az olan su hakkında İmâm Şafii'nin iki görüşü vardır: 
Taraftarları Şafii lehine şu delilleri ileri sürdüler: Hayvanlar öldüğü zaman, mcır- 
dar olurlar. Ayetin mânası gereğince kullanılması haram olur. Ayet gereğince 
kullanılmaları haram olunca da, onların necis, pis olduklarına hükmetmek 
gerekir. Onların necis olduğu hükmü sabit olunca, bu hayvanların içine düşmüş 
olduğu az miktardaki suyun da, necis olduğuna hükmetmek gerekir. 

Hanefiler buna şöyle cevap verrhişlerdir. "O hayvan murdardır. Ondan istifade 
etmek haramdır. Fakat sen niçin, bir hayvan böyle olunca pis olur diyorsun? 
Hem sonra o hayvanın pis olmasından o suyun da, o hayvan sebebiyle pis olması 
gerekmez." 

Şafiiler, İmam-ı Şafii (r.a)'nin ikinci görüşüne de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu 
hadisini delil getirmişlerdir: 


"Bir karasinek sizden birinin kabına düştüğünde, onu iyice batinn, sonra da onu 
ordan atın. Çünkü sineğin bir kanadında zehir, diğer kanadında da panzehir 


vardır.l44] "Hz. Peygamber (s.a.s) sineği batırmayı emretmiştir. Halbuki çoğu 
zaman yemek, sıcak olur. Bundan ötürü ona batırılan sinek ölür. Eğer bu, onun 


pis olmasına sebebiyet vermiş olsaydı, Hz. Peygamber bunu emretmezdi. [45] 
Deriyi Dabaklama Meselesi 


Dabaklama meselesinde fukahâ ve müctehidlerin yedi görüşü bulunmaktadır: 

1) Bu hususta en geniş mezhep, Zühri'nin görüşüdür. Çünkü Zühri, bütün hayvan 
dertlerinin da-baklanmadan önce kullanılabileceğini söylemiştir. 

2) Zühri'yi Dâvud ez-Zâhirî izler. Çünkü o, dabaklanma ile bütün derilerin temiz 
hale geleceğini söylemiştir. 

3) Dâvud ez-Zahiri'yi, İmâm Mâlik izler. Çünkü o, derilerin içlerinin değil, 
yüzlerinin temiz olacağını söylemiştir. 

4) İmam Mâlikten sonra İmâm Ebu Hanife gelir. Çünkü o da, domuz derisi 
dışında bütün derilerin dabaklanmak suretiyle temiz olacağını söylemiştir. 

5) Ebü Hanife'yi İmâm Şafii takib eder.Çünkü o, köpek ve domuz derisi 
dışındaki bütün derilerin temizlenebileceğin! söylemiştir. 

6) İmâm Şafii'yi, Evzâi ve Ebu Sevr takip eder. Çünkü bu ikisi, sadece eti yenen 
hayvanların derisinin temizlenebileceğin! söylemişlerdir. 

7) Bunları da, Ahmed İbn Hanbel (ra) izler. Çünkü o da şöyle demiştir: 
"Dabaklansa da, meytenin hiçbirşeyi temiz olmaz." O, ayetten ve hadisten buna 
dair delil getirmiştir. Ayetten delili (Maide, 3) ayetidir. Cenâb-ı Allah bu ayette, 
mutlak bir şekilde meytenin haram kılındığını beyan etmiş, onu herhangi bir 
durumla kayıtlamamıştır. 

Hadisten delili ise, Abdullah İbn Hakim'in şu sözüdür: "Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
vefat etmeden önce bize, meytenin dabaklanmamış derisinden ve sinirlerinden 
istifâde etmememizi isteyen bir mektubu gelmişti." Bu görüşte olmayanlar, bu 
ayete delil olarak tutunmaya mukabil şu cevabı vermişlerdir: Umumi bir ayetin 
haber-i vahid ve kıyas ile tahsis edilmesi caizdir. Burada ikisi de bulunmaktadır. 


Haber-i Vâhid, Hz. Peygamberin, "Hangi deri dabaklanırsa o temiz olur"[46] 
sözüdür. Kıyasa gelince, bu şudur: Dabaklanma, deriyi sağlığındaki hale 
dönderir. Nasıl o sağlığında temiz idiyse, dabaklanmadan sonra da böyle olur. Bu 


kıyas ve haber-i vâhid, Şafii (r.a) nin dayandığı iki delildir. L47] 


Ölü Hayvanı, Diğer Hayvanlara Yedirerek Ondan Yararlanmak Câiz 
Olurmu? 


Alimler, şahine ve diğer hayvanlara yedirmek suretiyle meyteden istifâde 
etmenin caiz ofup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Onlardan bir kısmı 
bunu caiz görmemiştir. Çünkü, şahine yedtrildiği zaman, bu meyteden istifâde 
edilmiş olur. Halbuki ayet-i kerime.meyteden istifâde etmenin haramlığına 
delâlet etmektedir. Ama şahin kendiliğinden o meyteyi yerse, onu engellememiz 


gerekir mi, gerekmez mi meselesine gelince, bunda iki ihtimal vardır: [48] 
Beşinci Mesele 


Alimler, meytenin içyağı ve et yağından, aydınlanmada istifâde edilip 
edilemiyeceği hususunda ihtilâf etmiştir. Bu durumda bakılır; eğer o yağ, canlı 
iken helâl olan veya cinsi içinde helâl olan bir hayvanın bulunduğu bir hayvanın 
yağı ise, ayetin zahiri bunun kullanılmamasını gerektirir. Eğer böyle olmazsa, o 
zaten "meyte'nin hükmünün dışında kalır. Bu ayeti kerimenin zahirinin dışında 
olan bir delil de bunu haram kılar. Nitekim Atâ ibn Câbir'den şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) Mekke'ye gelince kendisine, iç ve et 
yağlarını toplayan kimseler gelerek, "Ya Resülallah, biz ister "meyte" den isterse 
kesilerek öldürülmüş hayvandan olsun, iç yağlan topluyoruz; ve bunu sırf deri ve 
gemiler için yapıyoruz" dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Allah 
yahudilere lanet etsin; onlara iç yağlan haram kılınınca, onlar bu sefer bu yağları 
satarak bedellerini yediler"(49| buyurur. Böylece Hz. Peygamber onlart bundan 
nehyetti ve onlara Cenâb-ı Hakk'ın, o iç yağlarını mutlak olarak haram 
kılmasının, onları yemenin haram olmasını gerektirdiği gibi, satılmasının da 


haram kılınmış olmasını gerektirdiğini haber vermiştir. [50] 
Ölü Balık ve Çekirge Başa Dön 


Ayetin zahiri, balığın ve çekirgenin de haram olmasini gerektirir. Ne var ki bu iki 
şey, İbn Ömer'den gelen bir haberle tahsis olunmuştur. Bu habere göre Hz. 
Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

Bize iki meyte ve iki kan helâl kılınmıştır. İki meyteye gelince, bunlar çekirge ile 


balıktır. İki kana gelince, bunlar dalak ile ciğerdir" BH 
Yine Câbir'den, gelen uzunca bir kıssada O'nun şöyle dediği rivayet edilmiştir: 


"Deniz, kıyılara balık atmıştı.. Derken, insanlar onbeş gün bu balıklar-dan 
yediler.. Döndükleri zaman bunu Hz. Peygamber (s.a.s)'e haber verdiler. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) "Yanınızda, ondan bana yedireceğiniz bir şeyler 
var mı?" dedi ve denizin durumuna dair şunu söyledi: suyu temfa; meytesi de 


hela} olandır. "[52] 

Yine Hz. Peygamber'den, balığın helâl olduğu tevatüren sabit olmuştur. Alimler, 
suyun yüzüne çıkan balıklar hakkında ihtilâf etmişlerdir. Suyun yüzüne çıkan 
balık da, suda kendiliğinden ölen balıktır. Bu sebeple İmâm Malik ve Şafii (r.a), 
bu baltğı yemede herhangi bir sakıncanın bulunmadığı hükmünü vermişlerdir. 
Ebü Hanife, arkadaşları ve Hasan İbn Salih ise, bunun mekruh olduğunu 
söylemişlerdir. 

Sahabe-i Kiram da bu meselede ihtilâf etmişlerdir. Ali (r.a)'den, şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Deniz ürünlerinden, kendiliğinden ölenleri yemeyiz'." Bu, 
aynı zamanda İbn Abbas ve Câbir İbn Abdullah'tan da rivayet edilmiştir. Ebu 
Bekr es-Sıddtk (r.a) ile Ebü Eyyüb'tan bunun mubah olduğu nakledilmiştir. 

Ebu Bekr er-Razi, Cabir İbn Abdillah'tan değişik rivayetler nakletmiştir, Bu 
rivayetlerden birinde, Hz. Peygamber'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Denizin 
kıyıya attığı veya kendisinden tecrid edip attığı şeyleri yeyiniz; ama denizde 
ölüp de suyun yüzüne çıkanları ise yemeyiniz"l53] 

Şafii (r.a), ayet, haber ye aklidelilierle istidlal etmiştir. Şafii'nin ayetten delili 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Size denizin avı ve onun taamı helâl kılındı" (Maide.96) 
ayetidir. Ölüp de suyun yüzüne çıkan balık da, denizin taâmındandır. Bu sebeple 
helâl olması gerekir. 

Haberden delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Bize iki meyte helâl kılınmıştır: 


Balık ve çekirge" B4, Buradaki ifâde mutlaktır. 

Yine Hz. Peygamber'in denize dair söylediği şu sözdür: "O (Yani deniz) suyu 
temiz, meytesi helâl olandır. " Hz. Peygamber'in bu ifâdesi de umumidir. 

Enes (r.a)'den Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Ölüp de, denizin üzerine çıkan şeyleri 


yel" dediği rivayet edilmiştir. [55] 
Ölü Olarak Bulunan Çekirge 


Allah her ikisinden de razı olsun Şafii ve Ebu Hanife, yakalanan ve ölü olarak 
bulunan çekirgelerin hepsini yemede bir sakınca olmadığını söylemişlerdir. 

İmâm Malik (r.a)'den ise, şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ölü olarak bulunan 
çekirgeyi yemek helâl değildir. Diri olarak yakalanıp başı koparılan ve kavrulan 


çekirge ise yenilir. Diri olarak yakalanıp da, unutularak ölen çekirge ise 
yenilmez." İmâm Mâlik'in delili ayetin zahiridir. 

İmam Şafii ile İmâm Ebu Hanife'nin delilleri ise, Hz. Peygamber'in, "Bize iki 
meyte, balık ve çekirge helâl kılındı" beyanıdır. Böylece, bu ikisini mutlak 
mânaya hamletmek gerekir. Bununla, onun başının koparılması, eğer bir kesme 
ve boğazlama kabul edilirse, bu onun meyte olmaması huşu-, sunda kesilmiş 
koyun gibi olduğu ortaya çıkmış olur. Böylece de Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
"Bize iki meyte helâl kılındı., "sözünün mânası kalmaz. 

Abdullah İbn Ebi Evfâ (r.a) şöyle demiştir: Hz. Peygamberle beraber yedi 
savaşta bulundum. Biz bu savaşlarda hep çekirge yedik.başka bir şey yemedik. 
Rasülullah, çekirgenin öldürüleni ile kendiliğinden öleni arasında bir fark 


gözetmedi. [56] 
Kesilen Hayvanın Kamından Çıkan Ölü Cenin 


Âlimler, annesinin kesimini müteakip, ölü olarak annesinin karnından çıkan 
cenîn hususunda ihtilâf et- mislerdir. 

Ebu Hanif e şöyle demiştir: O yenilmez; eğer, annesinin karnından diri olarak 
çıkarsa, kesilir ve yenilir.. Bu Hammâd'ın görüşüdür. 

İmâm Şafiî, Ebu Yusuf ve İmâm Muhammed ise, bunun etinin yenile ceğini 
söylemişlerdir. Bu görüş Hz. Ali, İbn Mes'ûd ve İbn Ömer'den rivay edilmiştir. 
İmâm Malik ise şöyle demiştir: Eğer uzuvları tam teşekkül etmiş ve tüyleri de 
bitmişse yenilir. Aksi halde yenilmez. Bu Saîd İbn el-Müseyyeb'in görüşüdür. 
Ebu Hanife bu ayetin zahiriyle istidlal etmiş ve onun meyte olduğunu 
söylemiştir. Bu sebeple de haram olması gerekir, demiştir. 

İmam Şafiî ise, "Ben ayetin umumiliğini, haber ve kıyasla tahsis ederim" 
demiştir. 

Bu konudaki habere gelince, bu bizim, kesilmiş olan şeyin mubah olduğunda 
icmâ etmiş olmamızdır. Bu cenin de kesilmiştir, çünkü Ebu Said el-Hudri, Ebu'd- 
Derdâ, Ebu Ümâme, Ka'b İbn Mâlik, İbn Ömer, Ebu Eyyüb ve Ebü Hureyre 
(ra), Hz. Peygamberin şöyle buyurduğunu rivayet etmişlerdir: "Ceninin 


kesilmesi, annesinin kesilmesidir. 2İ Bunun izahı şöyledir: Kesmenin, 
mübahltğın sebebi oluşu, şer'İ bir hükümdür.Böylece annesinin kesilmesiyle, 
ceninin de şer'an kesilmiş addedilmesi caizdir. 

Hanefiler şu şekilde cevap vermişlerdir: Hz. Peygamber'in, "Ceninin kesilmesi, 
annesinin kesilmesidir" sözüyle, annesinin kesilmesinin, onun da kesilmesi 
olduğunu ve yine, annesinin kesilmesi gibi, onun da kesilmesinin gerektiğini 


murad etmiş olması da muhtemeldir. Böylece de, kesilmeden onun etinin 
yenilmeyeceği murad edilmiş olur. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı: 

"Ve' genişliği gökler ve yerler gibi olan bir cennete... (koşun)" (Ali, imran. 
133)sözü gibidir. Bunun mânası, "göklerin ve yerin genişliği gibi olan.." 
demektir. Yine bir kimsenin, demesi gibidir. Bunun manası, "Benim sözüm, 
senin sözün gibidir" ve "Benim görüşüm, senin görüşün gibidir" demektir. Şair 
de, 

"Senin gözlerin, o sevgilimin gözleridir; gerdanmsar onun gerdanı..." demiştir. 
Bu anlattıklarımız sabit olunca, bu iki ihtimalden birisi, onun kesilmesinin 
gerekliliği ve onun kesilmeden yenilmemesidir. Diğeri ise onun annesinin 
kesilmesinin, onu yemeyi mubah kılmış olmasıdır. Durum böyle olunca, hükmü 
tahsis etmek caiz olmaz. Aksine onu ayete uygun bir manaya hamletmek gerekir. 
Şafii (r.a) Hanefilere şu yönlerden cevap verir: 

a) Sizin söylediğiniz ihtimale göre mutlaka bir takdir yapmak gerekir. O da 
ceninin kesilmesinin, annesinin kesilmesi "gibi" olmasıdır. Takdir etmek, aslolan 
şey değildir. 

b) O, annesinin karnında olduğu sürece "cenin" diye adlandırılır. Doğunca,artık 
ona "cenin" denmez. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s), onun cenin olması 
durumunda onun kesilmiş sayılacağını söylemiştir. Bu sebeble, onun bu 
durumda iken, annesinin kesilmesi ile kesilmiş sayılması gerekir. 

c) Eğer hadis, senin söylediğin, "O, eğer anasının karnından diri olarak çıkarsa, 
kesilmesi gerekir" manasına hamledilirse, bir manası kalmaz. Çünkü bunun 
böyle olduğu, bu hadis gelmezden önce de malum idi. 

d) Ebu Sa'id (r.a)'den rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'den anasının 
karnından ölü olarak çıkartılan cenin hakkında sorulduğunda O, "İsterseniz onu 
yiyebilirsiniz. Çünkü anasının kesilmesi, onun kesilmesi yerine de geçer" 
buyurmuştur. 

Şafii'nin kıyastan delili birkaç yöndendir: 

a) Biz, bir kimse hanımının karnına vursa, hanımı da öfse ve karnındaki cenin 
ölü olarak ana karnından dışarı atılsa, o cenine ait bir hükmü olmadığına; eğer 
çocuk diri olarak çıkıp sonra ölürse, ondan dolayı, annesine bakıl-maksazın, 


gurrel58] cezası, gerekmesi hususunda kendine ait müstakil olduğunda ittifat 
ettik. Tıpkı bunun gibi, hayvanların ceninleri de, annesi kesildiği için ölüp, dışarı 
ölü olarak çıktıklarında, kesilme hususunda annesine tâbi olmuş olur. Eğer diri 
olarak çıkarsa, o zaman kesilmeden yenmez. 

b) Cenin, anasının karnında olduğu müddetçe, anasının bir uzvu gibi sayılır. Bu 
sebeble, anasının diğer uzuvları gibi, anasının kesilmesiyle, onun da hefâl olması 


gerekir. 
c) Yavrunun, kesilme hususunda annesine tabi sayılması gerekir. Tıpkı âzâd 
edilmede, ümm-ü veled olmada, mükâtebe ve diğer hususlarda çocuğun anasına 


tabi olduğu gibi... 21 
Diri Bir Hayvandan Koparılan Parçalar 


Diri olan bir hayvandan koparılacak olan parçalar haramdır. Çünkü o parçalar 
mevte hükmündedir. Bi-naenaleyh onların haram olması gerekir. Koparılan 
parçanın meyte olduğunu akli ve nakli delillere dayanarak söyledik: Nakli 
delilimiz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Diri hayvandan koparılan parça, meyyittir" 
1601 hadisidir. Bunun akli yönden delili ise, o parçanın, elem ve lezzetleri 
idrâk ettiği için diri olması; koparılınca da bu vasfın kaybolmasıdır. Bu sebeble o 
parça, meyte haline dönüşmüş, murdar olmuştur. Binaenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, 

"Size meyte haram kılındı" (Maide, 3) ayetinden dolayı haram olması gerekir. 


[61] 
Eti Yenilmeyen Hayvanların Derisi Başa Dön 


Alimler, eti yenilmeyen hayvanların kesilmesi durumunda, derisinin temiz olup 
olmayacağı hususun- da ihtilâf etmişlerdir. Şafii (r.a)'ye göre, deri temiz olmaz... 
Çünkü bu kesme işi.etini yemenin helâl olmasını gerektirmez. Bu sebeple, 
derisinin de temiz olmaması gerekir. Bu.tıpkı bir mecüsinin bir hayvanı 
boğazlaması durumunda verilen hükmü olmaktadır. 

Ebu Hanife'ye göre ise, bu hayvanın derisi temiz olur. 

İkinci kısımla, yani ayetin hükmüne dahi! olmadığı halde, ayetin hükmü ne dahil 


sayılan kısımla ilgili olarak birkaç mesele vardır: 162) 
Bir Sıvının içinde Ölen Hayvan 


Bil ki Hak Teâlâ'nın, "O (Allah), size meyteyi ve kanı haram kıldı" ayeti ile, 
"Size, meyte haram kılındı" (Maide,3) ayeti,sıvı şeylerin içinde bir şey öldüğü 
zaman, o sıvtnın haram sayılmasını gerektirmez. Ancak bu ayetler meyte-nin 
kendisi ile, onunla birlikte olan şeylerin haram olduğunu gösterir. Dolayısı ile 
hayvanın içinde öldüğü sıvı, "meyte" diye adlandırılamaz. Dolayısıyla da 
ayetteki haram kılma, buna şamil olmaz. Mesela yağın içine fare düşüp orada 


ölse, "haram oluş" ifâdesi, yağı içine almaz. Zahir olan budur. Bu babda, söz iki 
kısımda dönüp dolaşır: 

1) Meyte ile birlikte olduğu için pis olan şey, haram olur. Pis olmayan şey ise 
haram olmaz, 


2) Pis olan şeyi temizlemenin yolu nedir? 163) 
Kaynayan Suya Düşen Kuş 


Abdullah b. Mübarek, Ebu Hanife'ye, kaynamakta olan tencerenin içine düşüp 
de ölen bir kuşun hükmünü sorduğunda, Ebu Hanife, talebelerine: "Bu husustaki 
görşünüz nedir?" dedi. Onlar da ona, İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen şu şeyi 
hatırlattılar: "Et, yıkandıktan ve pis deriden iyice temizlendikten sonra 
yenilebilir." Bunun üzerine Ebu Hanife, "Bu rivayette olduğu gibi, tencere 
kaynamadığı zaman düşmesi durumunda bu şekilde hükmederiz. Eğer o hayvan 
tencere kaynarken onun içine düşerse, ne o kuşun eti yenilir, ne de çorba içilir" 
dedi. İbn Mübarek, "Bunu nerden çıkardın?" deyince de o şöyle dedi: "O kuş, 
tencereye kaynarken düşüp de öldüğünde, meyte oluş hükmü ete geçmiş olur. 
Fakat o tencere kaynamadığı esnada, onun İçine düşüp öldüğünde, meyte hükmü 
ete sızar. İbn Mübarek, onun elini tekrar tekrar sıktı ve "İşte mezheb budur” 


dedi. İbn Mübarek bunun bir benzerini de Hasan Basriden rivayet etmiştir. L64] 
Murdar Koyunun Sütü 


Ebu Hanife "murdar koyunun sütü ile ondan yapılacak peynirin temiz olduğunu 
söylemiştir. İmam Şafiî ile İmam Malik bu sütün ve peynirin helâl olmayacağını 
söylemişlerdir. el-Leys ise murdar tavuktan çıkan yumurtantn yenilmeyeceğini 
söylemiştir. 

Bilki Şâfli (r.a), bu meselede, âyetinin zahirine tutunmamıştır. Çünkü süte, meyte 
denemez. Bu sebeble, bu hususta müsbet menfi başka bir delile başvurmak 
gerekir. Şafii'nin dayanağı şudur: Bir kapta bulunan süte, murdar hayvanın bir 
parçası düşse necis olur. Tıpkı bunun gibi, o süt hayvanın memesinde iken, 
hayvan ölürse durum aynı olur. Peynirdeki ihtilâf da aynı şekildedir. 

Yumurta tavuğun karnından çıkarıldığında yıkanırsa temiz olur ve yenmesi 
helâldir. Çünkü yumurtanın kabuğu sertleştiği zaman, yenilen kısmı ile, meyte 
arasında bir engel meydana getirir. İşte bundan dolayı o helâldir. Bu sebebten 


ötürü, eğer yumurta tam oluşmamış ise haram olur. 165) 


Meyte, Necis midir? Başa Dön 


Biz bu faslı, bu iki kısım arasında müşterek olan birkaç mesele ile 
tamamlayalım: 

Kelâmcılar meytenin, "ölüm" manasına gelip gelmediğinde ihtilâf etmişlerdir. 
Bazıları, ölümün hayatın zıddı manasına geldiğini, Allah'ın,"(O Allah), ölümü ve 
hayatı yaratandır" (Mülk. 2) ayetine dayanarak söylemişlerdir. Bazıları ise, 
ölümü, hayatı kabul etmek sânından olan bir şeyden hayatın yok olup gitmesi 


olarak anlamışlardır. Bu, doğruya daha yakındır. [66] 
İkinci Mesele 


Âlimler "meyte" nin haram olmasının, onun necasetini, pis olmasını gerektirip 
gerektirmediği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Doğrusu şu ki, 
faydalanmanın haram olması, necaseti (pis olmayı) gerektirmez. Çünkü aklen, 
ondan faydalanmanın da haram olması imkânsız değildir. Ama, ona bitişik 
olandan istifâde etmek de helâl olabilir. Ama ne varki, icmâ ile meytenin pis 


olduğu sabit olmuştur. 167) 
İkinci Fasıl 
Kanın Haram Edilmesi Hususundadır 


Bu hususta iki mesele vardır: 

Şafii (r.a), ister akıcı olsun isterse akıcı olmasın; bütün kanları haram kabul 
etmiştir. Ebu Hanife ise, 

balığın kanının haram olmadığını söylemiştir. 

Şafli.HakTeâlâ'nın, "Cenâ-b-ı Hak muhakkak ki size meyteyi, kanı ve domuz 
etini haram kılmıştır" aye tinin zahirine sarılmıştır. İşte, bu kandır ve dolayısıyla 
haram kılınması gerekir.. 

Ebu Hanife ise, O'nun. "De ki, bana vahyolunanlar içinde, kendisini yiyene 
yemesi haram olan şeyler olarak, ben sadece murdar eti veya akan kanı 
buluyorum" (Enam, usjâye-tiyle istidlal etmiş, böylece ayette sayılan 
muharremâttan başka haram şeylerin bulunmadığını açıklamıştır. Buna göre 
"akıcı" olmayan kanın, bu ayetin muk-tezasınca haram olmaması gerekir. O 
halde bu ayet, hâstır. Hak Teâlâ'nın, âyeti ise (Made, 3) âmdır. Hâs olan âmdan 


önce gelir. 

Şafii (r.a)'ye göre ise Hak Teala'nın. ayetinde, bu ayette zikredilenlerden başka 
diğer şeylerin helâl kılındığına dair herhangi bir delâlet bulunmamaktadır. Tam 
aksine, Allah'u Teâlâ'nın bunları haram kılmasından başka bir açıklamada 
bulunmadığına delâlet eder. Bu ise, bundan sonra O'nun, burdakilerin dışındaki 
bazı şeyleri haram kıldığını açıklamasıyla çelişmez. Buna göre muhtemelen, 
Cenâb-ı Hakk'ın, (Enâm, 145) ayetinden sonra nazil olmuştur. Böylece bu, ister 
akıcı olsun,isterse olmasın, kanın haram kılındığını beyan etmiş olur. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, bütün kanların haram kılındığına ve onların necis 
olduğuna hükmetmek gerekir. Binaenaleyh, mümkün olduğu kadar kanı etten 
izâle etmek gerekir. Balık hakkında da böyledir. Suya ve elbiseye düşen herhangi 


bir kan, o içine düşmüş olduğu şeyi necis kılar. [68] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Alimler Hz. Peygamber'in, "Bize iki ıneyte ve ik, kan; dalak ve ciğer helâl 
kılındı" sözü hakkında ihtilâf etmiş, dalak ile ciğere kan isminin verilip veri- 

lemiyeceğNir incelemişlerdir. Böylece de bunları kan hükmünden istisna etmek 
doğru olur mu, olmaz mı şeklinde düşünmüşlerdir. Alimlerden, bunu kabul 
etmeyenler vardır. Çünkü ciğer, et yerine geçer. Dalak da böyledir. Bunların kan 
diye nitelendirilmesi ise, bir teşbihten dolayıdır. Onlardan bazıları ise bunların, 
pıhtılaşmış kan gibi olduklarını söylemişler Ve buna hadisten detil getirmişlerdir. 


[69] 


Üçüncü Fasıl 
Domuzun Hükmü Hakkındadır 


Bu hususta birkaç mesele vardır: 

Ümmet domuzun bütün parçalarının haram olduğunda ittifak etmişlerdir. Allah'u 
Teâlâ, onun özellikle etini zikretmiştir; çünkü en çok istifâde onun etindendir. 
Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, 

nü namaza çağırıldığınız zaman, Allah 'm zikrine koşun ve alışverişi terkedin 
(Cuma. 9) ayeti gibidir. Alışveriş, insanlar nezdinde mühim olan şeylerin en 
mühimlerinden olduğu için, özellikle burada alışveriş zikredilmiştir. 

Domuzun kılına gelince, ümmet her ne kadar onun haram ve necis olduğunda 
icmâ etmişlerse de, o bu âyetin zahirinin hükmüne dahil değildir. 


Alimler, domuzun kıtından ayakkabı dikiminde istifâde edilip edilemiye-ceği 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Ebu Hanife ve İmâm Muhammed, caiz olduğunu; 
İmâm Şafii <ra) ise caiz olmadığını söylerlerken. Ebu Yüsuf da, "Onunla 
dikişmeyi hoş görmem" demiştir. Ebü Yüsuftan, bunu mubah gördüğü de 
rivayet edilmiştir 

Ebu Hanife ve İmâm Muhammed'in delilleri şudur: Biz müslümanların, onlardan 
herhangi bir yadırgama söz konusu olmaksızın, ayakkabıcıların domuzun kılını 
kullanmalarını kabul ettiklerini görmekteyiz. Diğer bir husus ise. ihtiyacın bunu 
gerektirmiş olmasıdır. 

Şafii, sakınılması güç olduğu için, pire kanlarının elbiseyi pis etmediğini 
söylediği zaman, kendisiyle ayakkabıcıların ayakkabı dikmiş olmalarından 


dolayı, aynı şeyi domuzun kılı hususunda uygun görmeli değil miydi? 170) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimler su domuzu hakkında da ihtilâf etmişlerdir. Ibn Ebi Leylâ, İmâm Mâlik, 
Şafii ve Evzâi, denizde olan herhangi bir şeyi yemede bir sakınca yoktur 
demişlerdir. 

Ebu Hanife ve arkadaşları ise, yenilemiyeceğini söylemişlerdir. . 

Şafii'nin delili Cenâb-ı Hakk'ın, "Size denizin avı ve onun taamı helâl kılındı" 
(Maıde, 96) ayetidir. 

Ebu Hanife'nin delili, "Bu domuzdur; dolayısıyla Hak Teâlâ'nın, (Maide, 3) 
ayetiyle haram kılınmıştır" şeklindedir. Şafii ise şöyle demiştir: Domuz lâfzı 
mutlak olarak zikreditdiğinde, zihnimize ve aklımıza, denizde yaşayan domuz 
değil de, karada yaşayan domuz gelir. Tıpkı bunun gibi, et lâfzı zikredildtğinde 
de, aklımıza ve zihnimize, ittifakla balığın eti değil, balığın dışındakilerin eti 
gelir. Bir de, su domuzu mutlak olarak domuz diye adlandırılmaz. Tam aksine, 


su domuzu diye adlandırılır. HU 


Üçüncü Mesele 


Domuzun kaba batmasından dolayı kabın yedi defa yıkanıp yıkanmıyacağı 
hususunda İmâm Şafii'nin iki görüşü vardır. Birincisi: Bunu köpeğe teşbih 
ederek, "Evet, yıkanır" demesidir. 

İkincisi ise, "Hayır!" şeklindedir. Köpekler hakkındaki hükmü fazla ağır- 
laştırmak.insanları köpeklerle birarada bulunmaktan alıkoymak içindir; halbuki 
insanlar domuzlarla (köpekler kadar) bir arada bulunup, içli dışlı olmazlar. 


Böylece ikisi arasındaki fark ortaya çıkmış olur. [72] 
Dördüncü Fasıl 
Allah'tan Başkaları İçin Kesilen Hayvanlardan İstifade Edilebilir mi? 


Alimlerden, bundan maksadın, putlarına kurban kesen putperestlerin kesmiş 
olduğu şeyler olduğunu iddia edenler vardır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, Ve, dikili 
taşlar üzerinde kesilenler" (Maide; 3) ayetinin ifâde ettiğidir. Bunlar, 
hristiyanın,Mesîh'in ismini üzerjne anarak kestiği şeyi yemenin caiz olduğunu 
söylemişlerdir. Bu, Atâ. Mekhül, Hasan el-Basri, Şa'bi ve Said İbn et- 
Müseyyeb'in mezhebidir. 

İmam Malik, Şafii, Ebu Hanife ve arkadaşları ise, bunun helâl olmadığını 
söylemişlerdir. Bunların bu husustaki delilleri şudur; Hristiyanlar. Mesih'in adına 
kestikleri zaman onu, Allah'tan başkasının adını anarak kesmişlerdir. 
Binaenaleyh, bunun haram olması gerekir. 

Ali İbn Ebi Talib (r.a)'in de şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Yahudi ve hris- 
tiyanlart, Allah'tan başkasının adını anarak hayvan keserken duyduğunuz zaman, 
ondan yemeyiniz. Eğer onların böyle dediklerini duymazsanız, yiyiniz. Çünkü 
Allah Teâlâ, onların kestiklerini helâl kılmış ve onların ne dediklerini bilmiştir." 
Muhalifler ise, şunları öne sürmüşlerdir: 

a) Allah'u Teâlâ, "Ehl-i Kitabın taamları da size helâldir" (Maide. 5) 
buyurmuştur. Bu ise, âmm bir ifâdedir. 

b) Allah'u Teâlâ, "Ve dikili taşlar üzerinde kesilenler de..." (Maide, 3) 
buyurmuştur. Böylece bu, O'nun, fâdesinden maksadının, beyanından 
kastedilenin aynısı olduğuna delâlet eder. 

c) Hristiyan, Allah'ın ismini anıp, bununla Mesih'i murad ettiğinde, onun bunu 
rnurad etmiş olması, bunu Allah'tan başkası adına kesmiş olmakla beraber, onun 
kesmiş olduğu şeyin helâl olmasına mâni olmaz. İşte bunun gibi, Allah'ı zikredip 


Mesih'i murad ettiği zaman, gizlediğini ortaya koyarken de, hükmün aynı olması 
gerekir. 

Birincisine şu şekilde cevap veririz: Cenâb-ı Hakk'ın, (Maıde. 5) ayeti âmdır. 
ifâdesi ise, hâstır. Hâs olan ise, âm olandan önce gelir. 

İkinciye cevap: Cenâb-ı Hakk'ın, beyanı Cenâb-ı Hakk'ın, o ifâdesinin tahsis 
edilmesini gerektirmez. Çünkü bunlar farklı iki ayet olup, aralarında bir denklik 
bulunmamaktadır. 

Üçüncüye cevap: Biz, bâtın ile değil, ancak zahir ite mükellef tutulduk. 
Hristiyan onu Allah'ın adına kestiği zaman, onun helâl olması gerekir. Çünkü 


bizim bâtında otanı anlamamız imkânsızdır. (73) 
Beşinci Fasıl 


kelimesinin hasr ifâde ettiğini söyleyenler, ayetin zahirinin, ayette sayılanların 
dışında herhangi bir şeyi haram kılmamasını gerektirdiği hususunda ittifak 
etmişlerdir. Ne var ki biz, şeriâtte ayette sayılanlardan başka diğer bazı şeylerin 
de muharremâttan olduğunu biliyoruz. Buna göre, o kelimeşinin zahiriyle amel 
edilmemiş olur. kelimesi hasr ifâde etmez diyenlere gelince, böyle bir müşkil 


kendiliğinden zail olmuş olur, LA 
Altıncı Fasıl 
"Muzdar" (çaresiz kalan) Kimseler Başa Dön 


Bu hususta birkaç mesele bulunmaktadır: 

Şafii (ra) şöyle demiştir: Cenâb-t Hakk'ın, Jsözünün mânası şudur: "Kim 
muzdar olur da, bağy ve udvân (haddi aşmak) sıfatıyla da vasıflanmaksızın 
bunlardan yerse, ona günah terettüp etmez..." 

Ebu Hanife ise, bunun manasının, "Her kim muzdai uiur da, başkasına, 
sataşmaksızın ve de haddi aşmaksızın yerse ona günah yoktur..." şeklinde 
olduğunu söylemiştir. Böylece Ebü Hanife, bağy ve haddi aşma vasıflarını, 
yemeye tahsis etmiştir. 

Bu ihtilâfa şu fer'i mesele dayanmaktadır: Seferiyle asi olacak olan kimse, bu 
ruhsattan yararlanabilir mi, yararlanamaz mı meselesidir. Buna göre Şafii (r.a), 
"Bu ruhsattan faydalanamaz; çünkü o, haddi aşmakla nitelendirilmiştir. 
Dolayısıyla ayetin ruhsat ifâde eden hükmüne dahil olmaz" demiştir. Ebu Hanife 
ise, onun bu ruhsattan istifâde edeceğini, yeme hususunda haddi aşıp başkasına 


tecâvüz etmeyen bir muzdar olduğu için, âyetin muhtevasına dahil olacağını 
söylemiştir. 

Şafii kendi görüşüne, hem bu ayetle, hem de akli delil ile istidlalde.bulunmuştur. 
Âyetten delili şudur: Allah'u ~ ifadesiyle, bütün bu şeyleri herkese haram kılmış, 
sonra da bunları tecâvüz etmek ve haddi aşmakla vasıflanmamış olan muzdar bir 
kimseye mubah kılmıştır. Halbuki seferiyle asi olan kimse, yani yolculuğunda 
günah işlemeye niyetlenen kimse, bu sıfatla mevsuf değildir. Çünkü bizim, 
"Falanca tecavüz-kâr.. değildir" sözümüz, "falanca tecâvüzkârdır" sözünün 
zıddıdır. Bu sözün doğru olmasında, şahsın, ister seferinde olsun ister 
yemesinde, isterse bu ikisinin dışında olsun, herhangi bir şeyde tecâvüzkâr 
olması yeterlidir. Tecavüz-kâr ismi, herhangi bir iş hususunda olursa olsun, onun 
tecâvüzkâr olmasına uygun düşünce, o zaman bizim "Falanca tecâvüzkâr 
değildir" sözümüzün, ancak o kimse hiçbir şey konusunda tecâvüzkâr olmadığı 
zaman doğru olması gerekir. O halde, bizim, sözümüz, ancak o kimsede, her 
bakımdan mütecaviz olma sıfatı bulunmadığı zaman doğru olur. Seferinde isyana 
niyetlenen kimse, seferiyle tecavüzde bulunmuş olur. Dolayısıyla bu kimseye, 
denilmesi doğru olmaz. Ona bu isim verilemediği zaman, onun Hak Teâlâ'nın, 
yasağının muhtevasında bulunması gerekir. Bu mevzuda söylenmesi gereken söz 
şudur: 

Bu husus, seferiyle asi olacak olan kimse sebebiyle bir müşkillik arze-der. 
Çünkü o kimse tecâvüzkâr vasfıyla nitelendirilmiş olduğu.hâlde, bu ruh' sattan 
istifâde etmiş olur. Bu müşkili giderme hususunda biz şöyle deriz: 

Bu ifâde, bazı bakımlardan tahsis edilmiş umumi bir hükümdür. Bu iki şekil 
arasındaki fark şudur: Ruhsat, seferde olan kimseye yardımcı olmak demektir. 
Yolculuk isyan maksadını taşıdığı zaman, ruhsat ma'siyete yardım etmek olur. 
Seferin bizzat kendisi günah olmadığı zaman, seferde bulunana yardımcı 
olmakjma'siyete yardım etmek sayılmaz. Böylece iki misal arasındaki fark 
ortaya çıkmış olur. 

Kâdi ve Ebu Bekr er-Râzi. Şafii'den naklen O'nun, Hak Teâlâ'nın, "Tecâvüz 
etmeksizin ve haddi aşmaksızın..." ayetini tefsir * ederken, "müslümanların 
imamına başkaldırmayan ve seferinde ise, isyan gayesi taşımayan..." şeklinde 
söylediğini nakletmişler, daha sonra da bu ikisi, ayetin tefsirinin, "yeme 
hususunda tecâvüzkâr otmayan ve haddi aşmayan..." şeklinde olmasının, 
Şafii'nin zikretmiş olduğu şeyden daha evlâ olduğunu söylemişlerdir. 

Bu böyledir; çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, kaydı bir şarttır. Şart ise, müstakil olmama 
bakımından istisna gibidirler. Bu sebeple zikredilmiş olan bir hususa taalluk 
etmeleri gerekir. Biz, burada yemeden başka hiç bir şeyin zikredilmemiş 


olduğunu biliyoruz. Çünkü biz, ayetin mânasının "Kim mecbur olur da, tecavüz 
etmeksizin ve haddi açmaksızın yerse, ona herhangi bir günah yoktur" şeklinde 
olduğunu izah etmiştik. Durum böyle olunca, onun hiç zikredilmemiş sefere 
değilde, mezkür hükmünde olan "yemeye" taalluk etmesi vâcib olur. 

Bil ki, bu söz zayıftır. Çünkü biz Hak Teâlâ'nın, ifâdesinin, kendisinde hiçbir 
yönden tecavüzkârlık ve haddi aşma bulunmayan kimse hakkında doğru 
olacağını açıklamıştık. Bu açıklamamıza, seferi sebebiyle tecâvüzkâr olmayan 
kimse de, zımnen girmiş olur. Biz lâfzın muayyen bir mânaya delâlet ettiğini 
söylemiyoruz. İfâdenin yemeye tahsis edilmesi hususu ise, zaruret olmadan 
yapılmış bir tahsistir. Bu sebeple bu, aslolanın hilâfına bir hareket olmuş olur. 
Hem de bu sözü "yemeye" sarfetmenin caiz olmadığına şu hususlar da delâlet 
etmektedir: 

a) Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, bir ızdırâr, mecbüriyyet halidir. Bu sebeple kişinin, 
tecavüzkâr olmayıp haddi de aşmamasıyla birlikte, mutlaka bu "ızdırar" halinin 
devam etmesi gerekir. Eğer kişinin tecavüz edip haddi aşmamasından maksad, 
onun sadece yeme hususunda bu şekilde olması olsaydı, onunla birlikte ızdırar 
vasfının bulunması imkânsız olurdu. Çünkü, yeme hali, ızdırar vasfını geride 
bırakmaz. 

b) İnsan, yaratılışı gereği "meyte" ve kanı yemekten nefret eder. Böyle olan 
şeyden, burada kişiyi yasaklamaya zaten gerek yoktur. Bu sebepte, şartı 
"yemede" haddi aşmaya hamletmek, sözü anlamsız kılar. 

c) Kişinin, tecavüz etmeyip haddi de aşmaması, bağy ve udvânın mâhiyetlerinin 
nefyini, ortadan kalkmasını ifâde eder. Bu mahiyet ise ancak, bütün fertleri 
bulunmadığı zaman bulunmaz. "Yeme" de haddi aşmak, bu mahiyetin 
fertlerinden biridir. Seferde haddi aşmak da mahiyetin fertlerinden bir başka , 
ferttir. Böylece haddi aşmayı nefyetmek bütün cihetlerden haddi aşmanın 
bulunmamasını gerektirir. Bu sebeple de, bunu "yeme" fiiline tahsis etmek caiz 
olmaz. Şafii Şr.a.) ise, bu hükmü, seferde haddi aşmayı nefyetmeye tahsis etmez. 
Aksine o, bunu zahiri üzere bırakır. Ki bu da, her bakımdan tecavüz-kârlığı 
nefyetmektir. Bu seferdeki haddi aşmanın da bulunmamasını gerektirir. O zaman 
da, maksadı tahakkuk etmiş olur. 

d) Bizim söylemiş olduğumuz ihtimal, bir başka ayetle de kuvvetlenir. Bu ayet 
de, "Kim, son derece açlık durumunda çaresiz kalırsa, günaha meyletnieksizin 
(yiyebilir)" (Maide, 3) ayetidir. Bu da bizim her ne suretle olursa olsun, âyetin, o 
kimsenin tecavüzkâr olmak ve haddi aşmakla vasıflanmamasını gerektirir, 
şeklindeki sözümüzdür. 

Ebu Hanife (r.a) de şunlarla istidlal etmiştir: 


a) Hak Teâlâ bir başka ayette, "Kendisine kesin olarak muhtaç olduğunuz 
müstesnâ, Allah size haram kılmış olduğu şeyleri muhakkak ki açıklamıştır" 
(Enam. 119) buyurmuştur. Bu şahıs muzdardır, bu sebeple de ruhsattan 
faydalanması gerekir. 

b) Hak Teâlâ'nın, "Kendi nefislerinizi öldürmeyiniz. Allah muhakkak ki size çok 
merhametlidir" (Nisa, 29) ayeti ile, "Kendinizi ellerinizle tehlikeye atmayınız" 
(Bakara, 195) ayetidir. Yemekten imtina etmek, nefsi öldürme hususunda bir 
sa'yü gayret gösterip, o nefsi tehlikeye atmak demektir. Bu sebeple, bunun haram 
kılınmış olması gerekir. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, mukim kimseye bir gün bir gece; misafire ise üç gün 
üç gece müsaade ettiği rivayet edilmiştir. Böylece O, isyankârla 

itaatkârı birbirinden ayırmamıştır. 

d) Seferiyle isyana niyetlenmiş olan kimse, uyuyup, böylece bir boğulma 

ve yanmak tehlikesiyle yüzyüze geldiğinde, namazda olan ve orada bulunan 
kimseye, o kimseyi boğulmak veya yanmaktan kurtarmak için, namazını 
kesmesi vâcib olur. O kimseye bu durumda, bir canı kurtarmaya sa'yü gayret 
göstermesi, haydi haydi evlâ olur. 

e) Fil, ısıran deve, yılan ve akrep gibi helak olma sebeblerini defetmesi-dir. Hatta 
bu ona vacibtir. Burada da böyledir. 

f) Seferi ile âsi olan kimse, mecbur kaldığı zaman, bir başka adam ona malından 
bir parçasını mubah kılarsa, bu mal ona helâl olur, hatta onu alması gerekir. 
Burada da böyledir. Bu iki meselenin müşterek noktası, insanın kendisinden 
zararı defetmesidir. 

g) İnsanların zararını gidermek için yardım etmek, vacib olma bakımından, 
insanın kendisinden zararı gidermesinden daha büyüktür. İşte bunun gibi, kişi âsi 
de olsa bu yemesi sebebiyle kendisinin helakini (ölümünü) önlemesi de böyledir. 
h) Zaruret, başkasının rızası olmasa da yiyeyeceğinden almayı mubah hatta bunu 
vacib kılar. Eğer bir mecburiyet olmasaydı, o başkasının malını almak haram 
olurdu. İşte burada da böyledir. 

Şafii, ayetin umümi manasına sarılmaya karşı şu cevabı vermiştir: "Ruhsattan 
istifade etmeye engel olan delilimiz, onların ruhsattan istifâde etmenin gerekli 
olduğunu gösteren delillerinden daha ehass (husüsidir) " Hâs olan delil, âmm 
olan delile tercih edilir. 

O, onların kıyâsi delillerine de şöyle cevap vermiştir: "O kimsenin, bu ruhsattan 
istifâde etmesi, ancak tevbe ite mümkündür. Tevbe etmediği müddetçe, 
kendisine karşı suç işlemiş olur. Sonra onların yaptıkları izahlar, daha güçlü . bir 
izah ite tezad teşkil eder. O izah da şudur: Ruhsat, yolculuk hususunda bir 


yardımdır. Yolculuk, günah işleme maksadıyla olunca, ruhsat günah İşlemeye 
karşı bir yardım olmuş olur. Bu ise imkânsızdır. Çünkü günah işlemek yasaktır. 
Yardım etme ise, bu durumda günah işlemek için bir gayret sarfet-mek olur. O 


halde bu ikisini bağdaştırmak bir tezad olur. Allah en iyisini bilir. 175) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Şafii. Ebu Hantfe ve talebeleri, "Muzdar kimse, meyleden ancak hayatını 
sürdürecek kadar (ölmeyecek kadar) yer1' demişlerdir. 

Abdullah b. Hasan el-Anberi ise, "Muzdar (mecbur kalmış) kimsenin, o murdar 
hayvandan açlığını giderecek kadar yiyebileceğini" söylemiştir. 

İmâm-ı Malik, böyle bir kimsenin, o meyteden doyuncaya kadar yiyebileceğini 
ve ondan biraz azık bile alabileceğini, ileride o azığa ihtiyacı olmazsa atacağını 
söylemiştir. 

Âyetin delâlet ettiği mana hususunda, doğruya en yakın olan, ilk söylediğimiz 
görüştür. Çünkü ruhsatın sebebi mecbur olma durumunda ortaya çıkar. Mecbur 
olma hali ortadan kalkınca, ruhsat da ortadan kalkar. Meselâ, muz-dar olan 
kimsenin, helâl bir yiyecek bulduğunda, meyteden yemesi caiz değildir. Çünkü 
helâl bulunduğu için, o meyteyi yeme mecburiyeti ortadan kalkar. Mecburiyet 
halinde meyteden ihtiyaç kadar yemek, mecburiyeti kaldırdığı için, durum aynı 
olur. O halde, bundan fazlasını yemek haramdır. Bu hususta, el-Anberi'nin dediği 
şekilde açlığı giderecek kadar yeme görüşüne itibar edilmez. Çünkü, eğer 
yememesi durumunda bir tehlike yoksa, açlık, işin başında meyteden yemeyi 
mubah kılmaz. Burada da böyledir. O kimsenin yanında hayatını sürdürmesine 
yetecek kadar bir yiyecek bulunduğunda, onun meyteden yemesinin caiz 
olmaması da yine buna delâlet eder. O kimse, yanındaki yiyeceği yiyip, ölme 
korkusu ortadan kalkınca, onun ayrıca meyteden yemesi caiz değildir. 

Yine meyteden, tehlikeyi atlatacak kadar yediği zaman insana, daha fazlasını 


yemesinin haram olması gerekir. [76] 
Üçüncü Mesele 


Alimler, muzdar kimsenin, haram olan şeylerden sayılan birçok şeyi birden 
bulduğu zaman,ne yapacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Çoğu alimler, o 
kimsenin bu şeyler arasından birini seçme hususunda muhayyer olduğunu 
söylemişlerdir. Çünkü haram ve mecburî kalış hususunda meyte, kan ve domuz 
etinin bir farkı yoktur. O halde o kimsenin bunlar hususunda serbest olması 


gerekir. Ayetin zahirine uygun görüş de budur. 
Bu görüş, domuz etinin değil de meyteyi yemeyi gerekli gören ve domuz etinin 


daha haram olduğunu söyleyen kimsenin görüşünden daha evlâdır. ON 
Muzdar Kimsenin İçki içmesi 


Âlimler, birşey içmeye mecbur olan kimsenin, içki bulduğu zaman; veyahut da 
boğazına lokma ttka-nıp da onu yutmasını sağlayacak su bulamayıp da ancak 
içki bulan kimse hakkında ihtilâf etmişlerdir. 

Bazıları bu meseleyi meyteden yemeye mecbur olma meselesine kıyas ederek, 
içkiyi bu durumda içebileceğini söylemişlerdir. Çünkü Hak Teâlâ, haram olan bu 
şeyleri, hayatiyeti sürdürmek ve ondan tehlikeyi gidermek için mubah kılmıştır. 
Bu durumda da hüküm aynıdır. Bu görüş, ayetin zahirine en yakın olandır. 
Bu.Sa'id b. Cübeyr ve Ebu Hanifp'nin görüşüdür, Şafii (r.a) ise şöyle demiştir: 
"Bu durumda olan kimse, içkiyi içemez. Çünkü içki o kimsenin susuzluğunu, 
açlığını artırır ve aklını giderir." 

Şafii'nin bu sözüne, "içki o kimsenin susuzluğunu ve açlığını artırır" sözü bir 
mükâberedir (delilsiz davadır)" diye; "aklı giderir" sözüne karşı ise, "Bizim 


sözümüz bu kadar olmayan içki hakkındadır" diye cevap verilmiştir. 781 
Meytenin İlaç Olarak Yenilmesi 


Alimler, ya tek başına veya başka ilaçlara katılmış şekilde, ilaç olarak meytenin 
yenmesine muhtaç olunduğu zamanki durum hakkında ihtilâf etmişler-dir. 
Buna göre bazı alimler, hem nastan, hem de mânâdan ötürü, bunu mubah 
görmüşlerdir. Nasdan delil, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Urenilere, tedavi için 
develerin idrarını ve sütünü içmelerini mubah kılmış olmasıdır. Mânâdan delil 
ise birkaç bakımdandır: 

a) İçine zehirli yılan eti katılan tiryak, helâl sayılmıştır. Bu sebeble, Cenâb-ı 
Hakkin, "Hoş ve iyi olan şeyler size helal kılındı" (Maide. 5) ayetinden dolayı, 
onun da helal olması gerekir. Bu konuda söylenecek son söz şudur: Bu umümi 
ayet tahsis edilmiştir. Fakat bu durum onun bir hüccet olmasına zarar vermez. 

b) Ebu Hanlfe, ihtiyaca binaen, necasetlerden bir dirhem miktarını; İmâm Şafii 
de, yine zarurete binaen pirelerin kanına atfedilmiş olduğuna hükmettiklerine 
göre, niçin Zarurete binaen, bu misalde de o meytenin yenebileceğine 
hükmetmiyorlar? 

c) Allah Teâlâ, insanın maslahatına binaen meyteden yemeyi mubah kılmıştır. O 


halde burada da böyledir. 

Bunu haram sayan alimler ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Allah Teâlâ, 
ümmetime haram kıldığı şeylerde ümmetim için şifâ yaratmamıştır"İ/2İhadisini 
delil getirmişlerdir. 

Birinci görüşte olanlar, buna şöyle cevap vermişlerdir: "Bu hadisi delil getirmek, 
ancak o kimseye, o şeyi yemesi haram olduğu zaman yerinde olur." Münakaşa 


da işte bu noktadadır. [80] 
Altıncı Mesele 


Alimler, içki ile tedavi olma hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bil ki bununla tedavi 
olmaya mecbur oluş, zaruret noktasına varırsa, bunun hükmü dördüncü meselede 
geçtiği gibidir. Eğer bu zururet noktasına varmazsa, bunun hükmü de beşinci 


meselede geçtiği gibidir. 814 
İkinci Hüküm 


"Allah'ın indirdiği kitapdan bir şeyi gizleyip de, onu az bir paha karşılığı satanlar 
(yok mu?) işte onlar, karınlarına ateşten başka birşey yemiş olmazlar. Kıyamet 
günü Allah onlarla konuşmaz, onları temize çıkarmaz, 
onlar için pek acı verici bir azab vardır" (Bakara, 174). 


Bil ki, ifâdesi ile ilgili birkaç mesele vardır: 1921 
Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Bu ayet, yahudilerin, Ka'b b. el-Eşref, Ka'b. b. el- 
Esed. Malik b. Sayf. Huyey b. Ahtab ve Ebu Yâsir b. Ahtab gibi ileri gelenleri 
hakkında nazil olmuştur. Bunlar kendilerine tabi olan yahudilerden birtakım 
hediyeler alırlardı. Hz. Muhammed (s.a.s), peygamber olarak gönderilince, bu 
tür menfaatlerinin sona ereceğinden endişelenerek, Hz. Muhammed ve Onun 
şeriatı hakkında Tevrat'ta bulunan haberleri gizlediler. İşte bunun üzerine bu ayet 


nazil oldu. 1831 
İkinci Mesele 


Âlimler, bu yahüdi reislerin neyi gizlemiş oldukları hususunda da ihtilâf 


etmişlerdir. Buna göre onların, Hz. Muhammed (s.a.s)'in sıfatlarını, özelliklerini 
ve 

O'nun müjdelenmiş olduğunu gizledikleri söylenmiştir. 8u görüş İbn Abbas, 
Katâde. Suddi. Esamm ve Ebu Müslim'in görüşüdür. 

Hasan Basri ise, onların Tevrat'taki bazı hükümleri gizlediklerini söylemiştir ki 
bu, "Şu muhakkak ki yahudi bilginleri ve hristiyan rahiblerinin birçoğu, 
insanların mallarını bâtıl (yollar) la yerler ve onları Allah'ın yolundan alıkorlar" 


(Tevbe, 34) ayetinde ifâde edilen husustur. [84] 
Tevrat ve İncil'in Tahrifi Hakkında 


Alimler, bu gizlemenin nasıl olduğu hususunda da ihtilâf etmişlerdir. İbn Abbas 
(r.a)'dan, onların Tevrat ve İncil'i tahrif eden kimseler olduğu rivayet edilmiştir. 

Kelâmcılara göre ise, bu imkânsızdır. Çünkü Tevrat ve İncil, üzerlerinde tahrif 
yapılamayacak kadar şöhret ve tevatür derecesine ulaşmış iki kitabtır. Aksine 
onlar, Tevrat ve İncil'in gerçek tefsir ve te'vilini gizliyorlardı. Çünkü onların 
içinde Tevrat ve İncil'deki Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini gösteren 
ayetleri bilen ve o âyetleri yanlış bir şekilde te'vil edip, onları Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in nübüvvetine delâlet eden doğru manalarından saptıranlar vardı. İşte 
"gizleme" den maksad budur. Buna göre ayetin manası, "Allah'ın indirdiği 


kitabındaki şeylerin manalarını gizleyenler..." şeklinde olur. 1851 
Birinci Mesele 


Allah'u Teâlâ'nın, "ve onu az bir paha karşılığı satanlar" ayeti hakkında birkaç 
mesele vardır: 

Buradaki, deki zamirin, gizlemeye râci olma fiilinin de masdar manasında 
anlaşıl-ması caizdir. Yine bu zamirin, ifâde-sindeki, harfine veya gizlenen şeye 


râci olması da caizdir, 186] 


Yahudi oveHristiyanların, Allahın İndirdiğini Menfaat Karşılığında 
Gizlemeleri 


ayetinin manası, tıpkı, (Bakara. 41) ayetinin manası gibidir ki bunun tefsiri 
geçmişti. Velhasıl onların bu giz-indırdiym lemeden gayeleri, bu vesile ile mal 
toplamaktır. İşte onların bu gizlemeye karşılık az bir bedel almalarından 


murad da budur. LEU 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak, onların aldıkları bu para, mal ve hediyeleri, ya haddizatında onlar 
az olduğu için, veyahut da bu alıştaki büyük zarara nisbetle az kaldığı için, "az" 


diye nitelemiştir. [88] 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Onların bu gizlemeden maksadları, halktan ve 
kendilerine tabî olanlardan mal (hediye) almaktır." 

Diğer alimler ise, onlarm bundan maksadiarının, bu gidişe destek olan 
zenginlerden ve ileri gelenlerden mal almaktır. Ayetin zahirinde, bu gizlemeye 
karşıliyonların aldıkları bu az paradan daha fazla birşey aldıklarını gösteren, 
herhangi bir şey yoktur. 

Yine ayetin zahirinde, kimlerin bu şekilde hırsa düştüğü ve onlardan mal aldığı 
da beyân edilmemiştir. Binaenaleyh ayet, bu yönlerden mücmel (biraz kapalı) 
dir. Bu husustaki hırs, kendisinde cehalet, mal kazanma kaabiliyetinin azlığı ve 
dini hususta taassub toplanmış olan kimselere yönelir. Böylece bu kimse 
hakkında, kendisinden böyle bir mana anlaşılabilecek bir ayet inmiştir. Ki bu 


örfen de bilinebilir. BH 
Allah'u Teâlâ'nın Bunlara Vereceği Ceza 


Allah Teâlâ, onların bu durumunu anlatınca, bununla ilgili olan tehdidleri-ni şu 
şekillerde dile getirmiştir: 

1) "İşte bunlar karınlarına ateşten başka birşey yemiş olmazlar." Cenâb-ı Hakk'ın 
bu buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: 

Bazı alimler, "Bu ayette, "karnın" zikredilmiş olması, iyice beyân etmek içindir. 
Çünkü birisi malını sa-çıp savurduğunda ve bozduğunda, "Falanca malını yedi" 
denir" demişlerdir. 

Diğer bazı alimler de: "Bu kelimenin zikredilmesinde başka bir mana vardır. 
Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, sözünün manası, "karınları dolusu (yerler)" 


şeklindedir. Meselâ, insan tam yediğinde az yediğinde ise denilir. 190) 


İkinci Mesele 


Denilmiştir ki: Onların, bu dünyada yiyip içmeleri, o an için herne kadar güzel 
olsa bile, neticesi cehennem olacağı için, böyle nitelenmişlerdir. Bu tıpkı 
"yetimlerin mallarını haksız yere yiyenler karınlarına ancak ateş 
doldurmuşlardır" (Nisa, 10) ayeti gibidir. Bu, Hasan Basri, Rebi ve ehl-i ilim'den 
bir gruptan nakledilen bir görüştür. Bu böyledir, çünkü o kimse cehennemi hak 
ettirecek şeyleri yediğinde, sanki ateşi yemiş gibi olur. Nitekim bir hadiste şöyle 
buyurulmuştur: "Altın ve gümüş kaptan su için kimse, karnına ancak cehennem 
ateşini lıkır lıkır içmiş olur. H 

Cenâb-ı Allah. rüyamda kendimi şarab (için üzüm)' sıkıyor gördüm" (Yusuf. 36) 
ayetinde üzümü, ileride kendisine dönüşeceği şeyin ismi ile zikretmiştir. Onların, 
dünyâda haram yedikleri için âhirette cehennem ateşini yiyecekleri de 
söylenmiştir. Bu görüş, Esamm'a aittir. [92] 


Allah'ın, Konuşmama Tehdidi 


"Allah onlarla asla konuşmaz." Bu ayetin zahiri, "Allah onlarla asla konuşmaz" 
manasını ifâde eder. Fakat Cenâb-ı Hak bunu tehdid makamında zikrettiği için, 
bundan, bunun onlara bir ceza yerine geçtiği anlaşılır. Alimler bu hususta üç 
vecih zikretmişlerdir: 

a) Daha önceki deliller, Cenâb-ı Hakk'ın onlarla konuşacağını gösteriyordu. 
Nitekim, "Rabbine andolsun ki biz onlara yaptıkları şeylerden muhakkak 
soracağız" (Hicr. 92-93) ve, "Kendilerine (peygamber) gönderilen kimselere ve 
gönderilmiş olan peygamberlere andolsun kt (hesab) soracağız" (Araf. 6) ayetleri 
bunu gösterir. Böylece şunu anlamış oluyoruz ki Allah Teâlâ, her mükellefe 
soracaktır. Sormak ise ancak konuşmakla olur. 

Bu görüşteki alimler şöyle dediler: "Buna göre, ayetten muradın, "Allah, onlara 
selâm vermeyecek ve fakat onlara, gam ve hüzünlerini artıracak olan inceden 
ince hesap ve sorguya çekerek konuşacak ve onlara, 'yıkılıp gidin oraya ve bana 
birşey söylemeyin" , 10e)diyecektir." 

b) Allah Teâlâ onlarla konuşmaz. Cenâb-t Hakk'ın, (Hicr, 92) ayetine gelince, 
burada zikredilen sormak işi, Cenâb-ı Hakk'ın emriy-le,melekler tarafından 
yapılacaktır. Atlah'u Teâlâ'nın kıyamet gününde onlarla konuşmaması, tehdit 
amacıyla zikredilmiştir. Çünkü kıyamet günü, Allah'u Teâlâ'nın vasıtasız olarak 
bütün varlıklarla konuşacağı bir gündür. O günde Allah konuşunca, dostları için 
neşe, düşmanları için de mutsuzluk meydana gelecek; böylece cennetlikler 


cehennemliklerden ayrılacaklardır. O halde bu, muhakkak ki en büyük bir tehdit 
olacaktır. 

c) Cenâb-ı Hakk'in, ifâdesi, gazabtan bir istiaredir. 

Çünkü meliklerin adeti, kızdıkları zaman, kendisine kızmış oldukları kimseden 
yüz çevirip, onlarla konuşmamaktır; nitekim, hoşnut oldukları vakit de, o 
kimseye dönüp, onunla konuşurlar. 

3) Cenâb-t Hakk'ın, kavlinde birkaç vecih söz konusudur: 

a) Onları tezkiye etmeyip, onları övmez... 

b) Temiz kimselerin amellerini kabul etmesinin aksine, onların amellerini kabul 
etmez. 

c) Onları, temiz kimselerin konak ve menzillerine konaklatmaz. 

4) Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğuna gelince, bil ki, vezni, in, manalarına gelmesi gibi, 
bazan fail manasına; bazan da "yaralanmış" ve "öldürülmüş" mânalarına gelen, 
kelimelerinde olduğu gibi, ism-i mef'ül manâsına gelir. Bazan ise, anlamına 
gelen, ve, anlamına gelen, kelimelerinde olduğu gibi, veznini ifâde eder. 


Bil ki bu ayet birkaç mesele ihtiva etmektedir. [93] 
Birinci Mesele 


Muhakkak ki usûl âlimleri şöyle demişlerdir: İkâb, ceza verme.hor ve hakir 
kılmakla beraber bulunan, halis bir zarar ve sıkıntı vermedir. Buna göre Cenâb- 
ıAllah'ın, ifâdesi, hor ve hakir görüp hafife almaya bir işaret; ifâdesi de, zarar 
vermeye bir işarettir. Cenâb-ı Allah, hor ve hakir kılınmanın daha zor ve daha 
çileli olduğuna dikkat çekmek için, hor ve hakir kılmayı zarar vermekten önce 


zikretmiştir. [94] 
İkinci Mesele 


Ayet, dîn konusunda açıklanması gereken her türlü bilginin gizlenmesinin haram 
olduğuna delâlet etmektedir. [95] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 
Sebeb-i nüzulün hususi oluşuna değil, lâfzın umümi manasına itibar edilir. 


Binaenaleyh ayet, her neka- 
dar yahudiler hakkında nazil olmuşsa da, din konusunda açıklanması icâb eden 


herhargi bir şeyi gizleyen herkes hakkında umümi bir mâna ifâde eder. O zaman 
da bu ayet, büyük günah sahibi için vaidin bulunduğunu kesin olarak söyleyen 


kimselerin bu âyete tutunmaları elverişli olmaktadır. Allah en iyi bilendir. [96] 
Sapıklığı ve Azabı Satın Alanlar 


"İşte bunlar hidayete karşılık sapıkhğı, mağfirete mukabil de azabı satın almış 
olan kimselerdir. Onlar, ateşe ne de sabırlıdırlar!" (Bakara, 175). 

Bil ki Cenâb-ı Allah, yahudi âlimlerinin hakkı gizlediğini söyleyip, buna da 
büyük bir tehdit va'adedince, bu azabın, bu suçun büyüklüğünden olduğunu 
bildirmek için, bu suçu bu şekilde nitelendirmiştir. 

Bil ki fiilin durumu, ya dünyada ya da ahirette nazar-ı itibara alınır. Dünyadaki 
şeylerin en güzeli, nidayete ermek ve ilim elde etmektir. En çirkini ise, delâlet ve 
cehalettir. Onlar dünyada hidâyeti ve ilmi terkedip, delâlet ve pehâ-lete razı 
olunca, şüphesiz onlar dünyada son derece büyük bir hıyanetin içine düşmüş 
oldular. 

Âhiretteki en güzel şey ise, Cenâb-ı Hakk'ın mağfireti; en fazla hüsrana uğratan 
şey ise, Allah'ın azabıdır. Onlar mağfireti bırakıp azaba rıza gösterince, şüphesiz 
onlar böylece ahirette en büyük hüsrana uğramış oldular. Onla-rın sıfatları bizim 
bu anlattığımız şekilde olunca, şüphesiz onlar hem dünyada hem de ahirette, 
ınsanların en fazla hüsrana uğrayanı olurlar. 

Cenâb-ı Hak onlar hakkında, mağfiret mukabilinde azabı satın almış oldukları 
hükmünü vermiştir. Çünkü onlar, hak olan şeyin ne olduğunu ve hakkı ortaya 
koyarak haktan her türlü şüpheyi izâle etmenin en büyük sevâb olduğunu; o 
hakkı gizleyip onun etrafında şüphelermeydana getirmenin ise cezaların en 
büyüğü olduğunu bilip, buna rağmen hakkı gizlemeye cür'et ettikleri için, 
böylece onlar mağfirete mukabil Cenâb-ı Hakk'ın azabını satın almış oldular 
Hak Teâlâ'nın, sözüne gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: 


Bilki bu ifâde hakkında iki görüş vardır; 271 
Birinci Mesele 


1) Bu ayetteki, tevbih (azarlamak) mânasına gelen bir istifhamdır. Buna göre, 
âyetin manası şöyle 

olur. "Hangi şey onlara Cenâb-ı Hakk'ın ateşine sabır verdi de, böylece onlar 
hakkı bırakıp bâtıla tâbi oldulur?" Bu Atâ ve İbn Zeyd'in görüşüdür. Ibnu'l- 
Enbari ise şöyle demiştir: Bazan, kelimesi, manasına gelir. Çünkü çoğu kez, 


kalıbı, kalıbını ifâde etmektedir. Meselâ, gibi... 

2) Bu istifham taaccüb mânasına gelir. Bunun izahı ise şöyledir: Bir şeyin 
sebebine razı olan kimsenin, onun neticelerini bildiği zaman mutlaka o şeyin 
neticesi ve zorunlu sonuçlarına da katlanması gerekir. Buna göre onlar, bu 
hususu bile bile Allah'ın azabını ve ateşini icâb ettiren şeye cür'et ettiklerine 
göre, onlar Allah'ın azabına razı olmuş ve ona katlanmış gibi olurlar. İşte bu 
sebepten dolayı Hak Teâlâ, şeklinde buyurmuştur. Bu, senin tıpkı, sultanın 
kızgınlığını celbedecek olan şeyi yapan kimseye, "Sen, sultanın seni 
bağlamasına ve hapse atmasına ne kadar da sabırlısın!" demen gibidir. 

Bu hususu iyice anladığında, Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesini, onların dünyadaki 
durumuna hamletmenin vâcib olduğu ortaya çıkmış olur. Çünkü bu, onların 
mükellefiyet ve hidayet mukabilinde dalâleti satın al-malarındaki durumuna dair 
bir vasıftır. Esamm'ın bundan muradın, "onlara, (Mümi'nun, 108) denildiği 
zaman onlar kurtulmaktan ümidi kestikleri için susarlar ve Cenâb-ı Hakk'ın 
ateşine sabredenler" olduğunu söylemiştir. 

Esamm'ın bu görüşü bazı bakımlardan zayıftır: 

a) Allah'u Teâlâ onları bu durumda bu şekilde vasfetmiştir. Dolayısıyla bunu, 
onların bu şekilde olacağına hamletmek, ayetin zahirinin hilâfına bir hareket 
olur. 


b) Cehennemliklerden bazan çığlıklar ve yardım talepleri vaki olabilir. [98] 
Taaccüb 


Taaccübün ne demek olduğu ve Arapçada buna de lâlet eden lâfizlar 
hakkındadır. Burada iki bahis vardır. L22] 


Birinci Bahis: 
Dilbilgisi Bakımından Taaccüb Sigası 


Bu bahis, taaccübün ne demek olduğu hakkındadır. Taaccüb, o şeyin 
büyüklüğünün meydana gelme sebebi gizli olduğu halde, o şeyi gözde 
büyütmektir. Bu iki husus bulunmadığı sürece, taaccüb meydana gelmez. İşte, bu 
bir kaidedir. Sonra bazan taaccüb lâfzı, sebebi gizli olmaksızın veyahut da bu 
büyüklüğün meydana geliş sebebi bulunmaksızın, sırf büyük görmek sebebiyle 
kullanılır. İşte bundan dolayı, Şureyh, den olmal özete tâ harfinin ötresiyle 
Cenabı Hakk'ın ayetini, "Daha doğrusu ben hayret ettim., Onlarsa, alay 


ediyorlar" (Saffat. 12)şeklinde okuyan kimsenin kıraatini yadırgamıştır. Çünkü 
Kadı Şureyh, herhangi birşeyin Allah'a gizli kalmasının imkânsız olduğuna 
inanmıştır. Nehâi ise, "Taaccübün kullar hakkındaki manası, sebebi gizli olduğu 
için, birşeyi büyük görme manasına ise de, bunun Allah hakkındaki manası sırf 
büyük görmedir. Bu tıpkı, alay, eğlenme ve hile yapma kelimelerinin Allah 
Teâlâ, insanlar için kullanıldığı mana ile değil de, ancak başka bir mana ile 


kullanılabileceği gibidir. HOOI 
İkinci Bahis: Başa Dön 


Bil ki taaccübü ifade eden iki kalıp vardır: 

a) ayetinde olduğu gibi; kalıbı. 

b) (Meryem. 38) ayetinde olduğu gibi, kalıbı kalıbıdır. 

Birinci kalıpla ki, bu kalıpla ilgili birkaç görüş vardır: 

Birinci Görüş, Basralıların tercihidir. Buna göre, bundaki, mübteda olmak 
üzere mahallen merfu olan müphem bir isimdir.mübteda olan, haberi olarak 
fiildir. ise mef'uldür. Bu ifâdenin takdiri, şeklindedir. Yani, "O şey Zeyd'i güzel 
kıldı" demektir. 

Bil ki Küfelilere göre bu görüş yanlıştır. Onlar bu iddialarına şu hususları delil 
getirmişlerdir: 

a) ve ve Cenâb-ı Allah'ın diğer sıfatları için aynı kalıbı kullanmak doğrudur. 
Halbuki, "Allah'ı kerim, alim, azim kılan şey.." denilemez. Çünkü Cenâb-ı 
Allah'ın sıfatları, zatt gereği vâcib olan sıfatlardır. Eğer, "Bu lâfız, hakkında 
hudüs (sonradan olma) caiz olan bir hususta kullanılırsa, o zaman ondan murad, 
sebebi gizli olmanın yanısıra birşeyi büyük görme olur. Bu lâfız, Allah için 
kullanıldığında, bundan murad, bir öncekinin iki şıkkından birisidir ki bu da 
sadece büyulğÖrmektir" denilirse, deriz ki: Biz, dediğimiz zaman, buradaki u 
kelimesi, manasına gelmez, bundan dolayı da mübteda olmaz. Dolayısıyla, 
kelimesi, onun haberi olmaz. Bu sebeple de bunu başka bir mânaya tevcih etmek 
gerekir. Durum böyle olunca, ayeti taaccüb makamında böyle şeylerle tefsir 
etmenin doğru olmadığı ortaya çıkmış olur. 

b) Bizim, şeklindeki sözümüzün mânası, Zeyd'i güzelleştiren bir şey" şeklinde 
olsaydı, ifâdenin bu şekilde tevil edilmesi durumunda, taâccüb mânasının yine 
bulunması gerekirdi. Halbuki, şeklinde söylediğimizde, burada kesinlikle 
taaccüb mânası bulunmaz. Tam aksine bu, saçma bir söz gibi olur. Böylece, 
şeklindeki ifâdemizin, ifâdemizle tefsir edilmesinin caiz olmadığını anlamış 
olduk. 


c) Zeyd'i, güneşi, ayı ve dünyayı güzelleştiren Allah'u Teâlâ'dır. Halbuki Allah'u 
Teâlâ'yt, ile ifâde etmek caiz değildir. Bu caiz olsa bile, O'nu ancak, ile ifâde 
etmek daha evlâ olur. Bu sebeple biz, dememiz ourumunda, taaccüb mânasının 
bulunması gerekir. Bu taaccüb manası mevcut olmayınca, Basralıların söylemiş 
oldukları şeyin yanlışlığını anlamış oldun. 

d) Basralıların söylediklerine göre kişinin, ifâdesi ile, ifâdesi arasında herhangi 
bir fark bulunmaz. Bu taaccüb olmadığına göre, birincisinin de böyle olması 
gerekir. 

e) Bir şey için bulunan her sıfatın, o şey için sübütu, ya kendisinden dolayı veya 
başka bir şeyden dolayı... olmuştur. Buna göre, o sıfatta müessir olan ya o şeyin 
bizzat kendisidir, veya başkasıdır. Her iki takdire göre de bu şey onu güzel 
kılmıştır. Bu şey ise, bu şeyin ya bizzat kendisidir, veya ondan başka bir şeydir. 
O halde, bir şeyin onu güzel kılmış olduğunu bilmek zaruri, halbuki onun, 
kendisinden taaccüb edilen bir şey olduğunu bilmek ise zaruri değildir. O halde 
buna göre, şeklinde açıkiamak caiz olmaz. 

f) Basratılar, mübtedânın nekire olmasının caiz olmadığını söylerler. Buna göre 
daha nasıl, en fazla nekire olan şeyi mübtedâ yaparlar? Yine onlar, denilmesinin 
caiz olmadığını söylerler. Çünkü herkes dünyada kâtib olan birisinin 
bulunduğunu bilir. O hatde bu söz bir mâna ifâde etmemektedir. Bunun gibi, 
yine herkes, herhangi bir şeyin Zeyd'i güzelleştirdiğini bilir. O hatde, bunu haber 
vermedeki fayda nedir? 

g) İsmin özelliklerinden olan tasğir sigasının, ifâdesine dahil olabilmesidir. 
Şayet ""Tasgirin duhülü, ancak bu fiil aynı şekilde kullanıldığı için caiz olmuştur; 
böylece de bu siga isme benzeyerek, ismin özelliğini almıştır ki, o da onun tasgir 
edilmesidir" dersen, biz deriz ki, hiç şüphesiz' hem fiile, hem de tasgire ait birer 
mahiyet vardır. Buna göre bu iki mahiyet, ya biribirlerine zıt olurlar, veya 
olmazlar. Eğer birbirlerine zıt olurlarsa, hiçbir yerde biraraya gelmeleri mümkün 
olmaz. Bu iki hususiyet bu sigada bulunduğuna göre, biz bu ganmtiu , o zaman 
tasgirin bütün fiiller için de söz konusu olması gerekir. Böyle olamayacağı için, 
biz bunun fasit olduğunu anlamış olduk. 

h) Bu lâfzın tashih edilip, Hâlinin ibtal edilmesidir. Meselâ sen taaccübte vâv 
harfini i'lâl etmeden, "Zeyd, ne kadar doğru!" dersin.. Senin tıpkı, "Zeyd, 
Amr'dan daha doğru ve daha âdildir" demen gibidir. Eğer fiil olsaydı, kendinden 
önceki harfin harekesi meftüh olduğu için, vav'ın elife kalbedilmesi gerekirdi. 
Baksanai Araplar, şeklinde kullanırlar. Buna göre şayet, bu kalıp hep aynı 
şekilde kullanıldığı için isim gibi olmuştur. Daha doğrusu, fiillerdeki 1'lâl, onun 
fiil olmasından ötürü; isimlerdeki tashih ise, isim olmasından dolayı değildir. 


Tam aksine fiillerdeki 1'lâl, tasarrufun çokluğundan dolayı hafifliği sağlamak için 
yapılmıştır. İsimlerde i'lâlin olmayışı ise, onlarda tasarruf olmadığı içindir. Buna 
göre bu, kalıbı, tashih ve 1'lâl edilmeme hususunda isim gibidir" denilirse, biz 
deriz ki,fillerdeki i'lâl hafifliği temin etmek için olunca, onun hafif kılınması 
uygun olur. Sonra bu kelime hafifliği üzere bırakılır. Buna göre işte bu, akla en 
aykın olandır. 

i) Şüphesiz ki senin, sözün fiil, sözün de mef'ül tutulursa, fiil ile mef'ül arasını 
zarf ile fasletmek caiz olur. Buna göre de, 

"Senin yanında Zeyd ne güzeldir!" ve, "Bu gün Abdullah ne güzeldir!" 
denilebilir. Halbuki zahir rivayet, bunun caiz olmadığıdır. O halde sizin taraftar 
olduğunuz görüş bâtıldır. 

k) Eğer iş sizin dediğiniz gibi olsaydı, ister mücerred, ister mezid olsun, ister 
sülasi olsun.ister rubâi olsun, her müteaddi fiil ile taaccüb yapmanın caiz olması 
gerekirdi. Taaccübün ancak sülasi mücerred fiilden olmasının caiz oluşu, bu 
görüşün bozukluğuna delâlet etmektedir. 

Basralılar, sözümüzdeki, kelimesinin fiil olduğuna birkaç bakımdan delil 
getirmişlerdir: 

1) herkesin ittifakıyla bir fiildir. Bundan dolayı, onun fiii olduğu hususunda delil 
getirmekten sarf-ı nazar ediyoruz. 

2) kelimesinin son harfinin harekesi fethadır. Şayet o bir isim olsaydı, bir 
mübtedanın haberi olduğu zaman merfu olması gerekirdi. 

3) Onun fil olduğuna delil, senin, sözünde olduğu gibi sonuna mansüb bir 
zamirin bitişmesidir. 

Bunların birinci deliline cevap: kelimesi bazan fiil olduğu gibi, bazan isim de 
olur. Aynı şekilde o bazan da ism-i tafdil olur. Yine biz birçok bakımdan onun 
bir fiil olmadığına delil getirdik. Siz ise bizden (hâlâ) sadece delil istiyorsunuz. 
İkinci delile cevap: Biz, bu kelimenin son harfinin fetha oluşunun sebebini 
açıklayacağız. Üçüncü delile cevap: Bu, senin sözlerinle çelişir. İsm-i tasgir 
sigasıyla onun isim olduğuna istidlal. de bulunmanın, mansub zamirin ona 
bitişmesi ile onun fiil olduğuna istidlalde bulunmaktan daha kuvvetli olduğunu 
söylemeye şaşmak lâzım. Siz kuvvetli delili bıraktığınız zaman, bu zayıf delili 
öncelikle terketmeniz lâzım. Bu görüş hakkında söylenebilecek sözlerin tamamı 
bunlardır. 

İkinci Görüş: Bu, Ahfeş in tercihi olan görüştür. Ahfeş şöyle demiştir: "Kıyas, 
kelimesinden sonra zikredilen, kelimesinin, nın sılası yapılmasını ve mın 
haberinin de mahzuf bir isim olmasını gerektirir." Bu da, zikredilmiş hususların 
birçoğu açısından zayıftır. Bunlardan birisi şudur: Şayet sen desen, senin bu 


sözün, (taaccüb ifâde edecek) düzgün bir söz değildir. sözün ise düzgün bir 
sözdür. Diğer hususlarda da söylenecek söz aynen bunun gibidir. 

Üçüncü Görüş: Bu, Ferrâ'nm tercihi olan görüştür. Buna göre, kelimesi istifham 
ifâde eder; vezni ise, senin şu sözünde olduğu gibi, tafdil ifâde eden bir isimdir. 
Buna göre, ifâdesinin manası, "Zeyd'den daha güze) hangi şey vardır?" 

demektir. Bu, şümulünde ondan daha güzel birşeyin bulunmasını yadırgamanın 
söz konusu olduğu bir istifham cümlesidir. Bu tıpkı, bir kimsenin ilminden haber 
verip de, başkasının kendisini yalanladığı bir kişinin kendisi ile tartışan kimsenin 
iddia ettiği şeyin doğru olmadığını, kendi aleyhine delil getirilemeyeceğini, ve o 
kimseden delil istediğinde, o kimsenin delil getiremeyeceğini ortaya koymak 
için, "Falancadan daha âlim olan kimdir?" demesi gibidir. Sonra senin, Zeyd'in 
uzuvlarından en güzelini sorduğun zaman söylediğin, "Zeyd'in en güzel (yeri) 
nedir?" sözünde olduğu gibi, her neKâdar, " kelimesinin merfu olması uygun ise 
de, bu istifham ile bu taaccüb manası arasında bir fark olduğu için, mansub 
olmuştur. Buna göre burada senintir.”"sözünün manası, "Zeyd'in hangi uzvu en 
güzeldir?" sözünün manası da "Dünyada bulunan hangi şey Zeyd'den daha 
güzeldir?" şeklinde olur. Gördüğün gibi bu iki ifâde arasında bir fark var. 
Harekelerin farklı oluşu, manadaki farklılığı göstermek içindir. Bizim, 
sözümüzün mansub oluşu da bir mana farkından dolayıdır. Çünkü burada, 
kelimesi kendisine muzaaf kılındığı için bir mecrur olma durumu vardır. Fakat 
iki mana arasındaki farktan dolayı, ifadesinde mansub okunmuştur. Yine bunun 
gibi, her ism-i tafdilde bir fiil manası ve başkasının kendisine üstün kılınmış 
olduğu her şeyde de bir mef'ul manası vardır. Çünkü senin, sözünün manası, 
"Zeyd ilim hususunda Amr'i geçti" demektir. İşte bu manaya, bu farkı 
göstermeye ihtiyaç duyulduğu zaman başvurulmuştur. 

Dördüncü Görüş: Bu da, Küfelilerden birisinin görüşüdür ki o şöyle demiştir: 
"Basralıların da dediği gibi, istifham ifâde eder; ise bir fiildir. ifâdesinin manası, 
"Hangi şey Zeyd'i güzelleştirdi?" demektir. Sanki sen bu ifâden ile, bu güzelliğin 
kemâli ile, bu güzelliğin failinin kemâline istidlalde bulunup, sonra da, "Benim 
aklım onun kemâlinin kün-hünü kavrayamıyor" diyor ve onun kemâlini sana 
açıklamasını başkasından istiyorsun. İşte bu konuda söylenmiş olan şeylerin 
hepsi, bunlardan İbarettir. 

İkinci taaccüb sigast olan, ifâdesinin geniş bir izahını, inşallah (Meryem, 38) 


ayetinin tefsirini yaparken zikredeceğiz. ON 


Allah'ın Kitabı Hakkında İhtilâfa Düşenler Başa Dön 


"Bunun sebebi şudur: Çünkü Allah kitabı hak olarak indirmiştir. O kitap 
hususunda ihtilâfa düşenler, muhakkak ki uzak bir ayrılık içindedirler" (Bakara, 


176), H02] 


Birinci Mesele 


Bil ki bu ayette birkaç mesele vardır: Âlimler, ayetteki, o lâfzının neye işaret 
olduğu hususunda ihtilâf ederek, bu konuda iki görüş zikretmişlerdir: 

1) Bu, daha önce geçen va'ide işarettir. Çünkü Cenâb-ı Hak. apaçık delil- leri 
gizleyenler hakkında şiddetli bir va'id (tehdid) ile hükmedince, bu gizleyişten 
dolayı olan tehdidin ancak, Cenâb-ı Hakk'ın, kitabı, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
sıfatını beyân hususunda gerçek ile indirmiş olması: bu yahudi ve hristiyanlartn 
da Hz. Peygamber (s.a.s)'e muhalefet etmek için onu gizlemeleri ve bu hususta 
şüpheler ortaya atmaları sebebiyle yapıldığını, bu sebeple de bu şiddetli tehdide 
hak kazandıklarını beyan etmiştir. Sonra onlara yapılan va'idler hususunda şu 
hususlar zikredilmiştir: 

a) Onlar, mağfirete mukabil azabı satın almışlardır. 

b) Hidâyet mukabilinde sapıklığı satın almışlardır. 

c) Onlar için elem verici bir azâb vardır. 

d) Allah onları temize çıkarmaz. 

e) Allah onlarla konuşmaz. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, bu sayılan şeylerin 
her birine ayrı ayrı işaret olacağı gibi, hepsine birden işaret olması da 
mümkündür. 

2) Onların Allah'ın emrine muhalefet etmek ve Allah'ın indirdiğini gizlemek 
hususunda O'na karşı göstermiş oldukları cür'ete işaret etmektedir. Böylece 
Cenâb-ı Hak, bunun hak kitabı indirip; bu kitâbta, ehl-i kitabın lider ve 
önderlerinin iman etmeyerek, Hakk'a boyun eğmeyip ve küfür üzerinde israr 
etmiş olmalarından ötürü olduğunu beyan etmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Küfredenler yok mu, sen onları uyarsan da uyarmasan da birdir" (Bakara, 6) 


buyurmuştur. 1103) 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesinin, ref veya nasb mahallinde olması muhtemeldir. Ref 
mahallinde olması, onun mübtedâ olmasından dolayıdır. Hiç şüphesiz bu 
mübtedânın bir haberi vardır. Bu haber iki şekilde takdir edilebilir: 

1) Takdir şöyledir: "Bu vaid, Allah'ın kitabı hak olarak indirmiş olması 


sebebiyle, "onlar için malümdur." Böylece Cenâb-ı Hak burada, bu fiilleri 
işleyen kimselerin cezalarını, vaidlerini açıklamış oldu. Ki böylece bu vaid, hiç 
şüphesiz onlar için malüm olmuş oldu. 

2) Takdir şöyledir: Bu azâb, Allah'ın kitabı indirmesi, onların da bu kitabı inkâr 
etmeleri sebebiyle olmuştur. Buna göre deki bâ harfi, haber olması nedeniyle 
(zarf-ı müstakar olarak) ref mahallinde olmuş olur. Nasb halinde olmasına 
gelince, bu şöyle bir takdir yapılırsa olur: biz bunu, Allah'ın kitabı hak olarak 


indirmesi sebebiyle yaptık. Halbuki onlar o kitabı tahrif etmişlerdir. [104] 
Üçüncü Mesele 


Kitabtan maksadın, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olarak gönderileceği 
hükmünü ihtiva eden 

Tevrat ve İncil olması; veya bizzat Kur'an'ın olması 

muhtemeldir. Buna göre eğer birincisi olursa, mâna şöyle olur: O kitabın (Tevrat 
ve İncilin) te'vili ve tahrifi hususunda ihtilâf eden kimseler, uzak bir ayrılık 
içindedirler. Eğer ikincisi olursa mâna şöyle olur: Kur'an in, hak ve Allah 
katından indirilmiş bir kitab olduğu hususunda ihtilâf eden kimseler, çok uzak 


bir ihtilâf içindedirler, HOSI 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin manası, (doğrulukta) dır. Bir başka görüşe göreyse, 
"Hakkı beyân ederek..." demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, (o buyruğunda iki mesele 
vardır; H06] 


Birinci Mesele Başa Dön 


İhtilâf edenler için, "bunların, Kur'an hakkında ihtilâf eden kâfirlerin hepsi" 
olduğu söylenmiştir. Doğruya en yakın olan, bu ihtilaf, içlerinde Hz. 
Muhammed'in müjdelendiği Tevrat ve İncil üzerindeki ihtilâflarına 
hamletmektir. Çünkü gerek yahudiler ve gerekse hristiyanlar, Hz. Muhammed'in 
müjdesini biliyor, ama onu gizliyor ve tahrif ediyorlardı. Bu sebeple Cenâb-ı 
Hak, onlara, cezasını indirmenin sebebi olan şeyi zikredince, muradın, onlarca 
aslolan kendi kitapları olduğudur. Yoksa kendi kitaplarının doğruluğuna bağlı 
olarak tanımış oldukları Kur'an değil... 


Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne gelince, bunun, manasına geldiği söylenmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne gelince bil ki, biz kitap'tan maksadın Kur'an olduğunu 
söylersek, onların Kur'an hakkındaki ihtilâfları, bazılarının Kur'an'ın bir kehânet; 
diğer bazılarının Kur'an'ın bir sihir, başka bir grubun Kur'an'ın bir "recez"; 
kimilerinin, Kur'an'ın evvelkilerin uydurmuş olduğu masallar, diğer 
kimilerininse, Kur'an'ın bir yerlerden alınmış uydurma bir söz olduğunu 
söylemiş olmalarından dolayı olur. 

Eğer biz kitaptan maksadın Tevrat ve İncil olduğunu söylersek, onların 
ihtilâflarından maksadın aşağıdaki hususlar olması muhtemeldir: 

1) Onlar, Tevrat'ın Hz. İsâ (a.s)'nın peygamberliğine delâlet etmesi hususunda 
ihtilâf etmişlerdir. Buna göre yahudiler, Tevrat'ın Hz. İsa'nın nübüvveti 
hususunda delil olmadığını; hristiyanlar ise Tevrat'ın Hz, İsa'nın nübüvvetine 
delâlet ettiğini söylemişlerdir. 

2) Yahudi ve hristiyanlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetine delâlet eden 
ayetlerin tevilleri hususunda ihtilâf etmişlerdir. Böylece onların herbiri o ayetler 
için değişik ve bozuk te'villerde bulunmuşlardır. Çünkü bir şey hak olmadığı, 
kabul edilmesi gerekmediği, aksine zoraki bir şey olarak ortaya atıldığı zaman, 
herkes diğerinin görüşünün aksi olan bir görüş zikretmiş olur ki, işte ihtilâftan 
maksad budur. 

3) Ebu Müslim'in ortaya, atmış olduğu görüştür. Buna göre O şöyle demiştir: 
Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, bir fitin yapıldığını bildiren babındandır. Nitekim, 
şeklinde kullanılır. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın sözünün manası, "O kitap 
hususunda birbirlerine halef olan kimseler" şeklinde olur. Yani onlar bu kitabı, 
birbirlerinden miras yoluyla alıp, böylece o kitap hususunda birbirlerinin halefi 
oldular. Bu, Allah'ın tıpkı şu ayetlerinde olduğu gibidir: "Onlardan sonra da, 
başka bir nesü geldi;" (Meryem, 59); "Muhakkak ki gece ile gündüzün ardarda 
gelmesinde.." (Yunus, 6). yani onların birbirlerinin yerine geçmesi ve "İbret 
almak isteyen kimse için, gece ile gündüzü ardarda getiren O'dur" 
(Furkan,62);yani, onlar birbirlerinin yerini tutar. 

Âyet hakkında üçüncü bir te'vil daha vardır ki o da, kitâpdan maksadın, Allah'ın 
indirdiği bütün kitaptan ifâde eden "cins" bir keüme olduğudur. Buna göre, 
kitapta ihtilâf edenlerden maksat, kitap hakkında farklı görüşlere sahip olan 
kimselerdir. Buna göre onlar Allah'ın kitaplarının bir kısmını kabul etmiş, bir 
kısmını da reddetmişlerdir. Bunlar da, Allah'ın kitaplarının bir kısmı olan Tevrat 
ve İncil'i kabul edip, geriye kalan Kur'an'ı reddetmiş olmaları sebebiyle yahudi 
ve hristiyanlardır. 

Allah'u Teâlâ'nm, ifâdesine gelince, bu hususta bazı açıklamalar vardır: 


a) Bunlar, sana düşmanlıklarından dolayı Tevrat ve İncil'i nasıl tahrif edecekleri 
hususunda ihtilâf eden kimselerdir ki, bunlar kendi aralarında da derin ihtilâflar 
ve şiddetli anlaşmazlıklar içindedirler. Binaenaleyh onların sana düşmanlık 
hususunda bir araya gelmelerine aldırmanın mânası yoktur. Çünkü onların kendi 
aralarında herhangi bir uzlaşma ve bir uyuşma bulunmamaktadır. 

b) Allah'u Teâlâ Hz. Muhammed'e sanki şöyle demiştir: Bunlar her ne kadar 
kendi aralarında ihtilâf etseler bile, hiç şüphesiz onlar sana düşmanlık ve büyük 
güçlükler çıkarma hususunda ittifak etmiş gibidirler. İşte bu sebep- ten dolayı, 
Allah'u Teâlâ onlara bu va'idi, cezayı tahsis etmiştir. 

c) Bunlar tahrif meselesinde ittifak eden, fakat tahrifin nasıl olacağı hususunda 
da ihtilâf eden kimselerdir. Çünkü bunların herbiri diğerini tekzib edip, mücadele 
ediyor ve ona muhalefet gösteriyor. Durum böyle olunca, onlar birbirlerinin 
yalancı olduğunu kabul etmişlerdir Binaenaleyh onların senin hakkındaki 
tenkidleri, senin için kesinlikle bir tenkid sayılmaz. Allah en iyisini bilendir. 


[107] 
Üçüncü Hüküm 


"Yüzlerinizi doğu ve batı cihetlerine çevirmeniz bir taat değildir. Fakat taât, 
Allah'a, ahiret gününe, meleklere, kitaba ve peygamberlere iman eden; sevdiği 
malını yakınlara, yerim/ere, yoksullara, yolda kalmışlara, 

dilenenlere, köle ve esirlere veren; dosdoğru namaz kılıp zekât veren; 
ahidleştikleri zaman ahidlerine sımsıkı bağlı olan, sıkıntıda ve hastalıkta ve 
savaşın kızıştığı anlarda sabırlı olanların yaptığıdır. İşte bu kimseler, 

dosdoğru olanlardır, İşte bunlav, müttakilerin ta kendileridir" (Bakara. 177). 


Bitki bu ayette birkaç mesele vardır: 108] 
Burada Hitap Bütün insanlara mı, Yalnız Ehli Kitaba mıdır? 


Alimler, bu hitabın umûmi mi, hususî mi olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 
Buna göre onlardan bazıları şöyle demişlerdir: Allah, sözüyle ehl-i kitabı 
kastetmiştir. Onlar Beyt-i Makdis'e doğru teveccüh etme hususunda diretip 
şiddet gösterdikleri için, Allah'u Teâlâ şöyle buyurmuştur: "İyilik ve taat, bu 
yaptığınız, tuttuğunuz yo) değildir. İyilik, Allah'a... inanmanızdır." 

Bazı âlimler ise şöyle demişlerdir: Bundan murad, mü'minlere hitab,edilmesidir. 
Çünkü onlar Kabe'ye yönelmeyi arzu etmiş olmaları bakımından, Kabe'ye 
yönelmekle gayelerine ulaşmış olduklarını sanmışlardır. Böylece onlara bu 


şekilde hitâb edilmiştir. 

Bazıları da, bunun herkese yönelik bir hitap olduğunu söylemiştir. Çünkü kıble 
neshedilip Kabe'ye dönüldüğü zaman, bu kıbleden dolayı mü'minlerde bir sevinç 
ehl-ikitâbta ise buna karşı bir tepki meydana geldi.. Böylece mül-minler, dinde 
en büyük gayenin bu olduğunu sandılar. Cenâb-ı Hak ise bu hitap ile onları, 
bütün ibâdet ve taatları tam yapmaya teşvik etmiş ve iyiliğin, "yüzünüzü doğu ve 
batı cihetlerine çevirmenizle olmadığını"; aksine iyiliğin ayet-i kerimede sayılan 
işleri yerine getirmek olduğunu beyan etmiştir. Bu, zahire daha uygundur. Çünkü 
bu konuda herhangi bir tahsis bulunmamaktadır. 

Buna göre Allah'u Teâlâ sanki şöyle buyurmuştur: "Taleb edilen tâat ve takva, 
kıble meselesi değildir. Tam aksine arzu edilen tâat, Cenâb-ı Hakk'ın saydığı şu 


hasletlerdir." H09] 


Hakkında Dibillgısı Yönünden İzahat Başa Dön 


Çoğu alimler, kelimesinin fiil olduğu görüşündedirler. Bazı alimler bunu kabul 
etmeyerek onun harf (edat) olduğunu iddia etmişlerdir... fil olduğunu 
söyleyenlerin delili, sadece fiillere bitişen zamirlerin buna da bitişmiş olmasıdır. 
de olduğu gibi. Bu delil, ve denilebilmesi ile çürütülür. (Çünkü bunlar harf 
olduğu halde, aynı zamirler bunlara da bitişmektedir.) 

Leyse'nin fiil olduğunu kabul etmeyenlerin delilileri ise şunlardır: 

a) Şayet bu fiil olmuş olsaydı, fiil-i mâzi olurdu. Halbuki onun fiil-i mazi olması 
caiz değildir. Bundan dolayı fil olması da caiz değildir. Bu ikisinin birbirini 
gerektirme yönünü şöyte izah edebiliriz: Onun fiil olduğunu söyleyen herkes, 
fiil-i mâzi olduğunu söylemiş olur. Bunun fül-i mâzi olamaması, ekseri 
alimlerin, bu kelimenin hâli (şimdiki zamanı) nefyetmek için vaz edildiği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Eğer mâzi olsaydı, şüphesiz ki o zaman hâli değil, 
mâziyi nefyetmiş olurdu. 

b) Bu, filin başına gelebilir. Mesela biz. Zeyd çıkmıyor" sekende kullanırız. 
Halbuki fiil, bir başka fiilin başına ne aklen ne de naklen gelebilir. nin zamif-i 
kıssa ve zamir-i şân'a dahil olduğunu ve bu cümlenin de o zamiri açıkladığını 
söyleyen kimsenin görüşü zayıftır. Çünkü bu caiz olsaydı, aynı şeyin, harfinde 
de söz konusu olması gerekirdi. 

c) Mesela, harfinin manası, başkasında kendisini gösterir. Halbuki, böyle 
değildir. Çünkü sen, dediğinde, söz tamam olmaz, aksine mutlaka, "Zeyd 
ayakta değildir" şeklinde söylemen gerekir, 

d) Şayet, (olsaydı, harfi de fiil olurdu ki, bu olacak şey değil. O halde, bu da 


bâtıldır. Bu ikisi arasındaki mülâzemetin (birinin diğerini gerektirişinin) izahı 
şudur: Şayet, fiil olsaydı, belli bir zamana bağlı olarak, ki bu zaman hâl (şimdiki 
zaman) dır, "yokluk" (olumsuzluk) manasının bulunduğuna delâlet ettiği için, 
harfinin de fiil olması gerekirdi. Çünkü aynı durum da da vardır. O halde nin da 
fiil olması gerekir. Bu, fiil olmadığına göre, hakkındaki hüküm de aynıdır. Veya 
biz bunu başka bir ifâde ile şöyle diyebiliriz: şimdiki zamanı nefyetmek için 
vaz'edilmiş, çekimi olmayan bir kelimedir. Dolayıst ile fiil olmama bakımından 
mâ-i nâfiyeye benzemiştir. 

e) Sen, harfini fiil-i mazilerin başına getirerek, "Zeyd iyilikte bulunmadı" 
diyebilirsin. Halbuki yine bu harfi, nin başına getirerek, diyemezsin. 

f) Bu, füllere ait olmayan bir vezindedir. Çünkü fiil kalıpları içinde, şeklinde bir 
vezin yoktur. Buna göre, nin fiil olduğunu söylemek, fiil vezinlerinden 
olmayan bir şeyin fiil olduğunu söylemek olur. 

Eğer, "Bunun aslı (Deve başını çevtremiyecek kadar hasta oldu) gibi, dir. Fakat 
nahivciler bunu hafifletmişler ve devamlı böyle kullanmışlardır. Çünkü hep aynı 
kalıpta kaldığı için çekilmez. Halbuki fiil kalıplan, delâlet ettikleri zamanlar 
değiştikçe onlar da değişir. Nahivciler, tahsis ettikleri kalıbı mazi olarak kabul 
etmişlerdir. Çünkü bu, kalıpların en hafifidir" denirse, biz de deriz ki: "Bütün 
bunlar, aslolanın aksinedir. Aslolan, bunun böyle olmamasıdır. Bir de fiillerde 
aslolan çekimdir. Onlar, 'yi çekimden menedince, ona peşpeşe birçok noksanlık 
gelmesin diye, onu asli kalıbı üzere bırakmaları gerekmiştir. Aslın hilafı olan 
çekimden men edilişine gelince bu, binasının (yapısının) değişmesinin illetidir 
ki, bu da aslın hilâfına olup gerçekten yanlış bir şeydir. 

g) Kuteybi, nin harf-i nefy olan ile; mevcud manasına gelen, kelimesinden 
meydana geldiğini söylemiş ve şunu ilâve etmiştir: "Bundan dolayı Araplar, 
"Onu yokluktan varlığa çıkardı" derler. Yine "onu buldum" manasında, derler. 
Bu, bu konuda bir delildir. Halil, nin, inkâr ifâde eden bir kelime olup, "mevcud 
değil" manasına geldiğini söylemiştir. Buna göre o, çok kullanıldığı için, bir 
hafifletme (kolaylık) olsun diye hemze bırakılmıştır. Bunun delili, Arapların, 
ister o şey bulunsun, isterse bulunmasın,onu bana getir mânasında, 

demeleridir. 

h) Yapmış olduğumuz incelemeler fiilin ancak masdarı isbât etmek gayesiyle 
konulduğunu göstermiştir. Halbuki, ise, ilk önce yokluğu ifâde eder. Binaenaleyh 
fiil olmaz. 

Şayet: "Sizin bu sözünüz, kişinin "Zeyd'i sürdü ve idam etti" sözüyle tenakuz 
teşkil eder" denilirse, biz deriz ki, senin sözün, kelimesinden türemiştir. 
Binaenaleyh, senin sözün, nefy manasının meydana geldiğine delâlet eder. Bu 


sebeple fiil sigası, masdarın bulunmuş olduğuna, tahakkuk ettiğine delâlet etmiş 
olur. Böylece de bu sual vârid olmaz.nin fiili olduğunu söyleyenlere gelince, 
onlar aksini savunanların birinci görüşlerine cevap verme hususunda, birtakım 
külfetlere girerek, nin bazan, meselâ "Bana, Zeyd hariç, kavm geldi" demeleri 
gibi, maziyi nefyetmek için geldiğimi söylemişlerdir. 

İkincisine ise, bunun "Şunu yapmaya başladı" ifadesiyle bozulduğunu 
söyleyerek cevap vermişlerdir. 

Üçüncü görüşlerine de, bunun diğer nakıs filler ile bozulduğunu söyleyerek 
cevap verirler. 

Dördüncü görüşlerine, "Bazı bakımlar benzer olmak, aynı olmayı gerektirmez" 
diyerek; beşinci görüşlerine, "Bu nin hâl (şimdiki zaman) manasına olduğu için 
imkânsızdır. Halbuki, mazi içindir. Binaenaleyh ikisini aynı kabul etmek 
mümkün değildir" diyerek; altıncı görüşlerine, "Kalıbın değişmesi, her ne kadar 
aslolanın aksine ise de, zikrettiğimiz delil sebebiyle amel ettirme zaruretinden 
dolayı kendisine başvurulur" diyerek; yedinci görüşlerine, "olmamak (yokluk)" 
isimdir. O halde, daha niçin, "isimdir" dediniz. Hasmımızın, şeklindeki sözüne 
gelince, siz niçin "muzafun ileyhin isim olması gerekir" dediniz? Kitapların 
naslanna gelince, bu husus deliller ile reddolunmuştur" diyerek; Sekizinci 
görüşlerine ise, lâfzından müştaktır. Buna göre, leysiyyet (olmama) manasının 
kesinleştiğine delâlet eder" diyerek cevap vermişlerdir. İşte bu meselede, her 


neka-dar cevaplar farklı olsa da, söylenebilecek şeyler bunlardır. (110) 
Kıraat Farklılıkları 


Hamza, Âsım'dan rivayet ederek, Hafs, râ harfini üstün okuyarak, burayı 
şeklinde; diğer kıraat imamları ise râ harfini merfü (ötüreli) okuyarak, şeklinde 
kıraat etmişlerdir. Vahidi şöyle demiştir; "Her iki okuyuş da güzeldir." Çünkü 

nin ismi ve haberi marifedir. Bu sebeble, onlardan birinin isim, diğerinin haber 
kılınması farketmez. Kelimeyi, şeklinde okuyanların delili ise şudur: nin ismi 
faile, haberi ise mef'ule benzer. Failin, fiilin hemen peşinden gelmesi, mef'ülün 
gelmesinden daha evlâdır. şeklinde okuyanlar ise, şuna dayanırlar: Bazı 
nahivciler, kelimesinin sılası (cümlesi) ile birlikte, zamir vasıflanmadığı gibi 
bunun da vasıflanmama hususunda zamire benzediği için, nin ismi olması daha 
uygundur. Buna göre, burada bir zahir isim, bir de zamir vardır. Zamir ile zahir 
isim beraber bulunduklarında, zamirin, husüsi manayı göstermede zahir isimden 
daha uygun düştüğü için, nin ismi olması daha evlâdır. İşte Kur'an'da, (Haşr, 
17), (Ankebut, 24) Ve (Ankebut. 29) ayetleri bu kıraate göre okunur. Tercih 


edilen kıraat kelimesini ref ile okumaktır. Çünkü, İbn Mes'ud (r.a)'dan, onun, 
..şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. harf-i cerri ise, nin haberine dahil olur. 


(111) 
Birr Nedir? Başa Dön 


"Birr", bütün taatlan ve Allah'a yakınlaştıran hayırlı amelleri içine alan bir 
JSjmdir Anne babaya iyi davranmak bundandır. CenâbH Hak şöyle buyurmuştur: 
"Muhakkak ki iyiler, bir nimet içindedirler; muhakkak ki kötüler de bir ateşte.." 
(infitar. 13-14); burada Cenâb-ı Hak birri,fücür'un zıddı olarak zikretmiştir. 
Cenâb-ı Hak bir başka yerde, "İyilik ve takva üzerinde yardımlasınız; günah ve 
düşmanlık üzerinde yardımiaşmaymız" (Maide. 2) buyurmuş, yani birri, günahın 
zıddı olarak zikretmiştir. Böylece birr insanın, yaptığı takdirde ücret alacağı 
bütün şeylere verilen umumi bir isimdir. Bunun temeli mecaza dayanır. Denizin 


zıddı olan karaya da, mecazi olarak, denilmesi bu köktendir. HIZ) 
Birri (takvayı) Teşkil Eden Unsurlar 


Kaffâi şöyle demiştir. Bu âyetin nüzulü hakkında bir çok görüşün bulunduğu 
söylenmiştir. Bize göre bu ayet, "Müslümanları ta'n eden ve yahudilerin batıya, 
hristiyanların da doğuya yönelmelerine rağmen, 

müslümanları, yöneldikleri kıbleden ne çevirdi?" diyen sefih kimselere işaret 
eder. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak da "birr" sıfatının, sırf doğu ve batıya 
dönmekle tahakkuk etmiyeceğini; tam aksine aşağıdaki şu hususların bir araya 
gelmesiyle tahakkuk edeceğini söylemiştir: 

1) Allah'a iman. Ehl-i kitâb, bunu tam yapamamıştır. Meselâ yahudiler "tecsim"e 
(Allah'ı cisimlere benzetmek ve O'na cisimlerin özelliklerini atfetmek) kât! olup 
ve 'Uzeyr, Allah'ın oğludur!" demişlerdir, hristiyanlar da Hz. İsa'nın Allah'ın 
oğlu olduğunu ileri sürmüşlerdir. Bir de yahudiler, Cenâb-ı Hakk'ın, 

'Dediler ki, Allah tekirdir; biz ise zenginiz" (A. imran. 181.) ayetinde buyurduğu 
gibi, Allah'ı cimrilikle vasfetmiştir. 

2) Ahiret gününe iman. Yahudiler, bu imanı da, şöyle diyerek bozmuşlardır: 
"Dediler ki, cennete ancak yahudvveya hristiyan olanlar girebilecek" (Bakara, 
11)"Bize, sayılı günlerin dışında ateş dokunmayacak" (Bakara, 80) Hristiyanlar 
da.cismani dirilişi inkâr etmişlerdir. Bütün bunlar, ahiret gününü yalanlama 
manasına gelir. 

3) Meleklere iman. Yahudiler bu İmanı ihlâl etmişlerdir. Çünkü onlar, Hz. 


Cebrail'e düşman olduklarını açıkça ifâde etmişlerdir. 

4) Allah'ın kitaplarına iman. Yahudi ve hristiyanlar, bunu da ihlâl etmişlerdir. 
Çünkü Kur'an'ın Allah'ın kitabı olduğuna dair birçok delil varken, onlar 
Kur'an'ın, Allah'ın kitabı olmasını reddetmiş ve, Allah'ın da şu ayeti kerimede 
buyurduğu gibi, onu kabul etmemişlerdir: 

' Onlar esir olarak size gelirlerse, onları yurtlarından çıkarmak (zaten) haram 
olduğu halde, fidye karşılığı onları serbest bırakırsınız. Siz, kitabın bir kısmına 
iman ediyor da, diğer bir kısmını inkâr mı ediyorsunuz? " (Bakara,85) 

5) Peygamberlere iman. Yuhudiler bunu da ihlâl etmişlerdir. Çünkü Cenabı 
Hakkın da: "Ve, haksız yere peygamberleri öldürüyorlar" (Bakarak)ayetinde de 
belirttiği gibi, peygamberleri öldürmüşlerdir. Ve yine onlar, Hz. Muhammed'in 
nübüvveti hususunda tenkidde bulunmuşlardır. 

6) Allah'u Teâlâ'nın emrine uygun olarak mal infâk etmek. Yahudiler bunu da 
ihlâl etmişlerdir. Çünkü onlar, Hak Teâlâ'nın da, 

"Az dır bedel mukabilinde onu sattılar" (A, imran, 187) buyurduğu gibi, az bir 
mal karşılığında bile şüpheler ortaya atmışlardır. 

7) Namaz kılıp zekât vermektir. Halbuki yahudiler, insanları bundan da men 
etmişlerdir. 

8) Ahde vefa.. Yahudiler ahde de riayet etmemişlerdir. Çünkü Cenâb-t Hak 
onlara, "Benim ahdime ri'âyet edin. Ben de sizin ahdinize riâyet edeyim" 
(Bakara. 40) buyurmuştur. 

Burada bir soru bulunmaktadır. O da şudur: Atlah'u Teâlâ kıbleye yönelmenin 
"birr" olmadığını söylemiş, sonra da birr'in ayette zikredilen bütün hususlar 
olduğunu belirtmiştir ki, bunlardan birisi de namazdır. Halbuki namazda da 
mutlaka kıbleye dönmek gerekir. Binaenaleyh bir tenakuz ortaya çıkar.. İşte bu 
sorudan dolayı müfessirler ihtilâf ederek, şu görüşlere yer vermişlerdir: 

a) Cenâb-t Hakk'ın buyruğu birr'in kemâlini ve tanrılığını nefyetmedir; yoksa 
aslını nefyetmez.. Hak Teâlâ sanki, "Birr'in hepsi bu değildir; birr güzel 
hasletlerin tamamının adıdır. Kıbleye yönelmek de onlardan sadece birisidir. Bu 
sebeple kıbleye yönelmek birrin tamamı olmaz!" demek istemiştir. 

b) Bunun, "kıblelerine yönelmenin birr olduğunu kökten reddetmek" olmasıdır. 
Çünkü onların doğu ve batıya yönelmeleri, Allah'ın bunu neshettiği ve nefyettiği 
bir zamanda hatadır. Hatta bu, bir günah ve Dir isyan olur. Çünkü bu Allah'ın 
kendisini nehyetmiş olduğu mensüh bir şeyle amel etmedir. Bu şekilde olan bir 
şey ise, "birr" olan şeyler arasında sayılamaz. 

c) Kıbleye yönelmek, Allah'a iman edilmediği sürece, "birr" olmaz. Bu, ancak 
Allah'a iman etmek ve diğer şartlarla beraber bulunduğu zaman, "birr" olur. 


Nitekim secde de, ancak Allah ve Resulüne iman edildiğinde yapıldığı zaman 
birr sayılan fiillerden olur. Ama bu şartlar olmaksızın yapıldığı zaman secde, 
"birr" sayılan fiillerden olmaz. Rivayet edildiğine göre kıble değiştirildiği 
zaman, onun bu neshi hususunda iteri geri çok şeyler söylendi. Ve böylece, 
Allah'a itaat etmenin sadece kıbleye yönelmekle olabileceği zannedildi. Bunun 
üzerine Cenâb-t Hak bu ayeti indirerek, sanki, "Dinin rükünlerinin tamamından 


yüz çevirerek, kıble meselesine bu denli dalınmaz.." demiştir. (13) 
Altıncı Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın buyruğunda bir hazif bulunmaktadır. Bu hazfin keyfiyyeti 
hususunda da bazı görüşler vardır: 

1) Ayetin takdiri şeklindedir. Buna göre burada, muzâf hazfedilmiştir. Bu tür 
hazif, Cenâb-ı Hakk'ın kelâmında çokça bulunur. Meselâ O'nun, Oo "Ve onların 
kalblerine buzağı içirildi" (Bakara, 93) ayetinde olduğu gibi.. Yani, Oo "buzağı 
sevgisi" şeklinde. Yine, Araplar şöyle demektedir. "Cömertlik, Hatem 
demektir;" "Şiir demek, Züheyr demektir" ve, 

"Şecaat demek, Antere demektir." Bu, Ferrâ, Zeccâc ve Kutrub'un tercihidir. Ebu 
Ali ise şöyle demiştir: Bu ayetin bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın, "Sız, hacılara su 
vermeyi... mi kıldınız" (Tevbe, 19) ayetidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İmân 
eden gibi mi?..." (Tevbe, 19) buyurmuştur. Buna göre ayetin takdiri, "Siz 
hacılara su veren kimseleri, iman etmiş kimseler gibi mi kabul ediyorsunuz?" 
veya, "Siz hacılara su vermeyi, iman etmiş kimselerin imanı gibi mi 
addediyorsunuz" şeklindedir. Böylece temsil, ya iki masdar arasında veyahut da 
iki fail arasında olmuş olur. Çünkü bir fail ile bir masdar arasında benzetme 
yapılmaz. 

2) Ebu Ubeyde, buradaki birr'in, mânasına geldiğini söylemiş- 

tir. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, "İyi ak'ıbet ancak takvanındır" rrâhâ, 132) ayeti de 
böyledir. Yani "müttakiler içindir" demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer sizin 
suyunuz batarsa" (Mülk.30)ayeti de böyledir; yani, "batıcı, batan" demektir. 
Hansa da şöyle demiştir: "O (dünya) ancaK bir yöneliş (ikbâl) ve sonra da yüz 
çeviriştir", yani demektir. 

3) Bunun mânası, ""Fakat, birr sahibi olan..." demektir. Böylece hazfedilmiştir. 
Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar Allah katında dereceler sahibidirler" Şa. imran, 
163) tayetindeki gibidir; yani, takdirindedir. Bu görüş Zeccâc'dan nakledilmiştir. 
4) Ayetin takdiri "Fakat birr u takva, ancak iman... ile meydana gelir" demektir. 
Bu görüş de Mufaddal'dan nakledilmiştir. 


Bil ki, birinci görüş sözün maksüduna daha yakındır. Buna göre manası, "Fakat, 
büyük sevaba götüren ve birrlerin tamamı, hepsi olan birr, Allah'a ve... iman 
etmiş kimselerin binidir" şeklinde olur. Müberred'den ise şöyle dediği 
nakledilmiştir: Şayet ben Kur'an'ı kıraatiyle okuyan, yani kâri olsaydım, 
muhakkak ki bu âyeti, bâ harfinin fethasıyla şeklinde okurdum. Nâfi, İbn Âmir, 


şeklinde; diğer kıraat imamları ise, şeklinde okumuşlardır. HA 
"Birr" in Unsurları 


Allah'u Teâtâ, birrin mahiyetinin tahakkuku hususunda bazı şeylere itibâr 
etmiştir: 

1) Beş şeye iman etmek: 

a) Allah'a iman: Allah'a iman, ancak O'nun hususi zâtını ve O'na vâcib, caiz ve 
müstahil (imkânsız) olan şeyleri bilmekle olur. Bütün bunları bılmekse, ancak 
bunlara delâlet eden delilleri bilmekle olur. Böylece bu hususa âlemin hudüsunu 
ve âlemin hudüsunun dayandığı kaide ve usülleri bilmekle olur. Allah için vâcib 
olan sıfatların bilinmesi hususuna, O'nun vücüdunu (Varlığını), kadim oluşunu ve 
bekâsını bilmek; O'nun bütün malümatı bildiği; her türlü mümkinata kadir 
olduğu; hayat sahibi, iradeli, semi, basır ve mütekellim olduğu gibi... hususları 
bilmek de dahil olur. O'nun hakkında müstahil olan şeyleri bilme mefhümuna da, 
O'nun "hâtliyyet" ve "mahalliyeften mekândan ve "araziyyet" ten münezzeh 
olduğunu bilmek dahil olur. O'nun hakkında caiz olan şeyleri bilme mefhümuna 
da, O'nun yaratmaya, yoktan var etmeye ve peygamberler göndermeye muktedir 
olduğunu bilme hususu girer. 

b) Ahiret gününe iman. Ahiret gününe iman da, Allah'a imana dayanır. Çünkü 
biz, Allah'ın bütün malümatı bildiğini ve bütün mümkinata kadir olduğunu 
bitmezsek, bizim haşrin ve neşrin doğruluğunu bilmemiz imkânsız olur. 

c) Meleklere iman. 

d) Kitaplara iman. 

e) Peygamberlere iman. Burada birkaç soru vardır: 

Birinci Soru: Meleklerin varlığını, kitapların doğruluğunu bilmemiz, ancak 
peygamberlerin doğruluğu, sıdkları vasıtasıyla mümkün olabilir. Peygamberlerin 
sözü, melek ve kitapların bilinmesi hususunda bir asıl ve esas olunca, Cenâb-ı 
Hakayet-i kerimede, niçin melek ve kitapları peygamberlerden önce zikretmiştir? 
Bu soruya şu şekilde cevap veririz: Durum, aklımız ve düşüncemize göre, her ne 
kadar sizin söylediğiniz şekilde ise de, ne var ki meydana geliş tertibi böyle 
değildir. Çünkü, önce melek vardır; sonra da o meleğin tebliği ite kitapların inişi 


bulunur. Sonra da bu kitaplar peygamberlere ulaşır. Buna göre ayette nazar-ı 
dikkate alınan, zihni bir tertib değil, harici olan varoluş tertibidir. 

İkinci Soru: Cenâb-ı Hak imanı niçin bu beş şeye tahsis'etmiş, yani sadece beş 
şeye inanmayı zikretmiştir? 

Cevap: Çünkü tasdik edilmesi gereken her şey bu beş şeyin muhtevasına 
dahildir. Böylece Allah'a iman etmenin içine O'nun birliğini, adaletini ve 
hikmetini bilmek; ahiret gününe iman etmenin tahtına da mükğfaat, ceza, 
kıyamet ve bununla ilgili bütün şeyleri bilmek gibi hükümler girmiştir. 
Meleklere iman mefhümuna da, biz insanlara ulaştırması maksadıyla Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e risâleti ulaştırmalarıma alâkalı şeyler ile, meleklerin durumu 
hakkında bilinmesi gerekli olan şeyler girmektedir. 

Kitaplara iman mefhümuna da. Kur'an ve Allah'ın peygamberlerine indirdiği 
şeylerin tamamı dahildir. 

Peygamberlere iman mefhümuna ise, onların peygamber oluşlarına ve 
şeriatlarının doğruluğuna iman etme hususları dahildir. Böylece iman edilmesi 
gerekli olan şeylerden hiçbir şey geriye kalmamış, aksine Hepsinin bu ayetin 
muhtevasına dahil olduğu ortaya çıkmış olur. 

Başka bir izah da şöyledir: Mükellef için bir başlangıç, bir orta ve bir nihayet 
vardır. Başlangıçla (nihayeti tanımak, bizatihi gaye olan şeydir. Bu da Allah'a ve 
ahiret gününe iman etmektir. Arada bulunan şeyleri bilmeye ve tanımaya 
gelince, bu ancak risâlet ile tamamlanır. Bu risâlet de, ancak şu üç şey ile tamam 
olur. Vahiy getiren melekler, bizzat vahyin kendisi olan kitap ve kendisine 
vahyedtlen peygamber.. 

Üçüncü Soru: Allah imanı niçin uzuvların fiilleri olan mal verme, namaz kılma 
ve zekât verme gibi hususlardan önce zikretmiştir? 

Cevap: Allah nezdinde, kalbin amellerinin uzuvların amellerinden daha üstün 


olduğuna dikkat çekmek içindir. H5] 
Allah İçin Mal Vermenin Mânası 


kelimesinin mahiyetinin tahakkuk etmesinde nazar-ı dikkate alınan ikinci husus, 
Cenâb-ı Hakk'ın ifadesidir. Bu hususta birkaç mesele vardır: (116) 


Birinci Mesele Başa Dön 


Alimler, deki "hâ" zamirinin neye râci olduğu hususunda ihtilâf etmişler ve bu 
hususta şu hususlara yer vermişlerdir. 


1) Bu ekseri ulemânın görüşüdür. Buna göre zamir, juif kelimesine râcidir. Buna 
göre ayetin takdiri, "malı çok sevmesine rağmen onu verendir.." şeklinde olur. 
İbn Abbas ve İbn Mesüd ise şöyle demişlerdir: Bu, sağlıklı ve mata çok düşkün 
olduğun, hep zengin olmayı düşünüp fakirlikten korktuğun halde malını verip, 
onu, can boğaza dayantp da, "şu falancaya, şu da falancaya" diyeceğin bir 
zamana bırakmamandır. Bu izah tarzı,sıhhatli iken sadakanın, ölümün eşiğine 
gelindiği zamanki sadakadan daha üstün olduğunu gösterir. Akıl da bazı 
bakımlardan bunu gösterir. 

a) Sağlıklı iken, mala daha fazla ihtiyaç duyulacağı zannt hakim olur. Ölümün 
yaklaştığı hissolunduğu zaman ise, mala ihtiyaç duyulmayacağı zannı galib gelir. 
Halbuki, ihtiyaç duyulmadığı bir sırada vermektense, daha fazla ihtiyacın 
duyulduğu bir sırada mal vermek, kişinin müti bir kul olduğuna daha çok delâlet 
eder. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sevdiğiniz şeylerin bir kısmını jnfak etmedikçe, siz 
birr ü takvaya nail olamıyacaksınız" (a. imran, 92) buyurmuştur. 

b) Yine, ölüm ve hastalıklar gelip çattığında vermesindense, onun sapasağlam 
olduğu halde malını vermesi, onun va'ade ve vaide iyice al olduğuna daha 
çok delâlet eder. 

c) Kişinin sağlıklı iken malını vermesi daha zordur. Böyle bu, fakirin 
zorlanarak verdiği şeye kıyasla, daha fazla sevap olmuş otur. Fakirin bu şekilde 
vermesinin sevabı, zenginin zengin iken verdiği şeyden daha fazla sevâplı olmuş 
olur. 

d) Malı zevale yüz tutmuş kimseriin, eğer hibe etmeseydi zail olacağını bildiği 
malını hibe etmesidir. Çünkü bu hibe, malının zayi olmasından kork-maytp, onu 
isteyerek ve Allah rızası için hibe eden kimsenin hibesine müsavi olamaz. İşte 
burada da böyledir. 

e) Bu husus, Hak Teâlâ'nın, (A. imran, 92) ve, "Onu sevdikleri halde, yemek 
yedirirler" (insan, 8)âyetleri de teyid etmektedir.Ebu'd-Derdâ'dan, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Ölürken tasaddukta bulunan kimse, doyduktan sonra 


hediye eden kimseye benzer H7] dediği rivayet edilmiştir. 

2) Zamir, îtâya (vermeye) râcîdir. Buna göre sanki şöyle denmiştir: "O verir, - 
AlTah'ın vereceği mükâfaatına istekli olduğu için - vermeyi de sever." 

3) Zamir, "Allah" ismine râcîdir. "Onlar malı, Allah'ı sevdikleri için, yani 


Allah'ın rızasını kazanmak için verirler" demektir. 18] 
Malda Zekât Dışında Hak Var mıdır? 


Alimler, bu "verme" den ne murad edildiği hususunda farklı görüşler öne 


sürmüşlerdir. Bazısı bunun "zekât" olduğunu söylemiştir. Bu görüş zayıftır. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, ifâdesinde zekâtı atfetmiştir. Matufun aleyh matufun başka 
başka şeyier olması gerekir. Bundan muradın, zekât olamayacağı ortaya çıkmış 
olur. 

Sonra bu verilen şeyin, nafile ve vacib olan vermelerden olması mümkündür. 
Fakat nafilelerden olması caiz değildir. Çünkü Hak Teâlâ, mevzubahis ayetin 
sonunda, bu kimseler dosdoğru olanlardır. İşte bunlar muttakilerin tâ 
kendileridir" buyurmuş ve takvayı ona bina etmiştir. Eğer bu mendüb olsaydı, 
takva ona dayandırılmazdı. Binaenaleyh bu verme her nekadar zekâttan başka 
ise de. vâcib olan tasad-duklardandır. 

Bu hususta iki görüş vardır: 

1) Bu, muzdar (çaresiz kalmış) bir kimseyi doyurmak gibi başkalarının zaruri 
ihtiyaçlarını gidermekten ibarettir. Bunun vâcib oluşuna, hem nakil hem de akıl 
delâlet etmektedir. Nakilden delil, Hz. Peygamber (s.a.s)'in su hadisi şerifidir: 
"Komşusu yanüstü aç yatarken, kendisi tok olarak geceleyen kimse. Allah 'a ve 
ahiret gününe inanmış kimse değildir." Fahma b. Kays (r.ah)'dan 'mallarda 
zekâttan başka bir hak daha vardır" dediği,daha sonra da, ayetini okuduğu 
rivayet edilmiştir. Yine Şa'bi'den nakledildiği ne göre ona "Malı olup da onun 
zekâtını veren kimseye, bundan başka birşey var mı?" diye sorulduğunda, O. 
Evet, sıla-i rahim yapması ve isteyene sadaka vermesi" diye cevap vermiş, daha 
sonra da bu ayeti okumuştur. 

Bunun akli delili şudur: İhtiyaç, zaruret noktasına vardığında, herneka-dar 
kendilerine zekât vermek farz olmayan kimseler de olsalar, insanların zaruret 
içindeki kimseye, ihtiyacını giderecek kadar yardımda bulunmalarının vacib 
olduğu hususunda bir ihtilâf yoktur. Eğer o insanlar yardım etmekten 
kaçınırlarsa, onlardan bunu zorla almak caizdir, İşte bu da, ayette bahsedilen 
"verme" nin vacib olduğunu gösterir. 

Bu görüşü tenkid edenler ise, Hz. Ali (r.a)'den rivayet edilen şu sözünü delil 
getirmişlerdir: "Zekât, mal üzerindeki bütün hakları gidermiştir." Buna, şu 
bakımlardan cevap verilir: 

a) Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Malda, zekât dışında da haklar vardır" 
hadisine muarızdır. Hz. Peygamber (s.a.s)'in sözü, Hz. Ali'nin sözünden daha 
evlâdır. 

b) Ümmet, bir insan zaruret halinde bulunduğu zaman, bir kimse her ne kadar 
zekâtını tastamam vermiş olsa dahi, ona onun zaruretini giderecek kadar 
vermesinin vâcib olduğu hususunda ittifak etmişlerdir.. 

c) Bundan murad, zekâtın takdir edilmiş olan haklan neshettiğidir. Mik-darı 


belirlenmemiş olanlara gelince, zaruret içinde olana tasadduk etmenin ve akraba 
ile kölelere nafaka vermenin vâcib oluşunun da delâlet ettiği gibi, mensüh 
değildir. Çünkü bunların belli bir miktarı yoktur. 

Şayet, "Farzet ki bu te'vil doğrudur. Fakat bu şekildeki sıralamanın hikmeti 
nedir?" denirse, buna birkaç yönden cevap veririz: 

1) Cenâb-ı Allah burada, kulun vazifelerini öncelik sırasına göre zikretmiştir. 
Çünkü fakir akraba olduğu zaman, ona tasaddukta bulunmak, bu hem bir 
tasadduk hem de bir sıia-1 rahim olduğu için, başkasına tasaddukta bulunmaktan 
daha evlâdır, ve çünkü akrabalık, malı ona verme hususundaki sebeplerin en 
kuvvetlisidir. İşte bu sebepten dolayı varis olur ve yine bu sebepten dolayı, 
vasiyyetinde mâlike hacr tatbik edilebilir. Hatta mâlike, malının üçte birden 
fazlasını vasiyyet etmesi mümkün olmaz. İşte bu sebepten dolayı, akrabalara 
vasiyyet, her ne kadar mensüh olsa dahi, Cenâb-ı Hakk'tn, "Sizden birisine ölüm 
gelip çattığı zaman, eğer o mal bırakacaksa, ana-babaya ve yakın akrabaya 
meşru bir surette vasiyyette bulunması farz kılındı" (Bakara. 180) ayetinde de 
buyurduğu gibi vâcib kılınmıştır. 

Bu âyet bazılarına göre mensüh değildir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak 
önce akrabayı, daha sonra da yetimleri zikretmiştir. Çünkü babası ve bir kazanç 
getireni olmayan küçük fakir, her bakımdan çaresizdir. Cenâb-ı Hak, yetimlerin 
peşine yoksulları (mesakin) zikretmiştir; çünkü ihtiyaç onları kıskıvrak 
yakalamıştır. Bundan sonra da ibn-i sebili (yolda kalmışı) zikretmiştir. Çünkü 
çoluk çocuğuna karşı arzusu artınca, onun ihtiyacı da artmış olur. Bunun peşine 
de, Cenâb-ı Hak isteyenler ile köleleri zikretmiştir. Çünkü bu ikisinin ihtiyacı, 
önce zikredilenlerin ihtiyacından daha azdır. 

2) Kişinin, bu grupların ihtiyaçlarının ne derece olduğuna dair bilgisi artar veya 
eksilir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak bu grupları, bu şekilde sıralamıştır. Çünkü 
kişinin kendisine yakın olan kimselerin ne derece ihtiyaç içinde olduklarını 
bilmesi daha önce gelir. Bunu yetimlerin, miskinlerin ve ayette bu şekilde 
sayılan kimselerin ihtiyaçlarının derecesini bilme gelir. 

3) Muhtaç akrabalar da bir miskin (yoksul) dir. Bunların, fazladan bir sıfatları 
(akrabalık) vardır. Çünkü bunların ihtiyaçlarının şiddeti, kişiyi kederlendirerek 
onun kalbini hüzünlendirir. Kişinin kendi nefsinden zararı def etmesi, 
başkasının zararını def etmeden daha önce gelen bir husustur. İşte bundan ötürü 
Cenâb-ı Hak akrabalarla başlamış,sonra yetimleri daha sonra da yoksulları 
zikretmiştir. Çünkü küçüklerin (yetimlerin) yeme içmeden aciz olmaları 
sebebiyle meydana gelen keder ve üzüntü, büyük kimselerin yeyip içmeden aciz 
olmaları sebebiyle meydana gelen üzüntüden pek çok fazladır. Yolcu ba-zan 


zengin olur fakat ihtiyacı o anda fazlalaşmış olur. Dilenci de bazan zengin olur. 
Ama fakir düştüğü için, muhtaç duruma düşer. Cenâb-t Hak mükâteb köleleri en 
sonra zikretmiştir. Çünkü köleliği gidermek, o anda çok fazla önemli olan bir şey 
değildir. 

4) Mal vermekten maksad, Hz. Peygamber (s.a.s) den, deveyi zikrettiğinde 
söylemiş olduğu rivayet edilen şu sözdür: "Muhakkak ki o devede bir hak vardır. 
Bu da, erkek deveyi tohumluk için vermek; yüke koşulanı da,emaneten 
vermektir. Bu görüş uzak bir ihtimaldir. Çünkü tohumluk devenin tohumluk için 
verilmesine duyulan ihtiyaç, yolda kalmış, dilenci ve mükâteb köleyi 
ilgilendirmeyen bir husustur. 

Bir üçüncü görüşe göre de, bunlara mal vermek (tasaddukta bulunmak) vacib idi. 
Sonra bü, zekâtla neshedilmiş oldu. Bu da zayıftır, çünkü Allah'u Teâlâ bu 


ayette, verme ile zekâtı beraberce zikretmişti. H19] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, sözüne gelince, bazı alimler bunu ganimet ile ilgili ayette 
zikredilen 

kimselere hamletmiştir. Müfessirlerin pek çoğu ise 

bunu, "verenlere yakın kimselere" diye tefsir etmişlerdir. Kİ bu doğrudur, çünkü 
verenler, özellikle yakınlarına vermekle mükelleftirler. Bunun bir benzeri de Hak 
Teâlâ'nın, "Sizden zenginlik ve bol ma} sahibi olanlar, akrabalara vermek 
konusunda yemin etmesinler" (Nur, 22) ayetidir. 

Bil ki, akrabalar kişiye aynı ana baba veya atalardan meydana gelmiş olma 
sebebiyle yakın olan kimselerdir. Bunu, bazılarından nakledildiği gibi mahrem 
olan akrabalara hasretmenin bir mânası yoktur. Çünkü mahremiyet serî bir 
hükümdür. Karabet ise, her ne kadar kendisine tahsis edilen kimseler yakınlık ve 
uzaklık bakımından farklı derecelerde bulunsalar bile, neseb cihetinden akraba 
olan kimseler için konulmuş olan bir lâfızdır. "Yetimlerlâfzına gelince; âlimler 
arasında bunu, yetimlerin velayetini üzerine almış kimselere hamledenler 
bulunmaktadır. Çünkü fayda ve zararın ne olduğunu bilmeyen, ayırdedemiyen 
yetimlere mal vermek, tasadduk eden kimse için uygun değildir. Çünkü o kimse 
bunu böyle yaparsa, hata yapmış olur. Tam aksine yetim, mürahik (bulüğa 
ermeğe yaklaşmış) olur, malını nerede harcayacağını bilir, sadaka da 
yenilen,giyilen şeyler cinsinden olur ve yetimin bundan güzel istifâde edeceği 
anlaşılırsa, onu ona vermek caizdir. 

Bütün bunlar, "küçük iken babası olmayan çocuk" diye tarif eden kimselere 


göredir. Bizim alimlerimize göre ise, hem küçük hem de bulüğa ermiş, babası 
ölmüş kimselere denir. Bu husustaki delil ise, Yetimlere mallarını veriniz" (Nisa. 
2)ayetidir. Malumdur ki mallan onlara ancak bulüğa erdikleri zaman verilir. 
Resulullah s.a.s), bulüğa erdikten sonra bile "Ebu Talib'in Yetimi" diye 
isimlendiriliyordu. Buna göre yetim, bulüğa ermiş ise malı ona teslim edilir, aksi 
halde malı, onun velisine teslim edilir. 

"Mesâkin" (Yoksullar)a gelince, bu hususta ihtilâf vardır, biz bu ihtilâfı inşallah 
Tevbe Süresinde zikredeceğiz. Burada söyleyeceğimiz şey şudur: Yoksullar da 
ihtiyaç sahibidirler. Sonra bunlar iki kısımdırlar. Bir kısmı, istemekten 
utananlardır ki, burada murad edilen onlardır. Bir kısmı ister ve yüzsüzlük 
yaparak ısrar ederler. 

Ayetteki (dilenciler) sözü ile kastedilenler de bunlardır. Ce-nâb-ı Allah, "miskin" 
üzerindeki meskenet, onun halinden anlaşılacağı için, bu iki kısmı ayrı ayrı ifâde 
etmiştir. Çünkü dilenci, yoksul gibi değildir. Zira o, kendi fakirliğini ve 
ihtiyacını isteyerek belli eder. 

"İbnu's-SebiTe gelince, Mücahid'den rivayet edildiğine göre o,yolcu; Katâde'den 
rivayet edildiğine göre, o misafir manasınadır. Çünkü o kimse, senin evine 
yoldan gelmiştir. Birincisi doğruya daha yakın görünmektedir. Çünkü "sebil" 
kelimesi, "yol" manasındadır. Yolcuya da, yolu tuttuğu için ibnu's-sebil (yolun 
oğlu) denilmiştir. Nitekim su kuşuna ibnü'l-ma (suyun oğlu); üzerinden yıllar 
geçmiş bir kimseye İbnü'l-Eyyâm (günlerin oğlu): cesaretli kimselere "Benu'l- 
Harb" (harbin oğulları) ve insanlara da genel olarak "Benu'z-Zaman" (zamanın 
oğulları) denilir. Şâir Zür-Rumme şöyle demiştir: "(O sevgili) akşam vakti 
geldiğinde, süreyyâ yıldızı başının üstünde sanki su kuşu gibi idi." "Sâifin" 
ifâdesi ile, dilenip isteyenler kastedilmiştir. Ayetin zekât hakkında olmadığını 
söyleyenler, bunun hükmüne müslümanları ela, kâfirleri de sokmuş Hz. Hasan 
(r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in("Dilenci atlı olarak gelse bile, onun bir hakkı 


vardır"L120) buyurduğunu rivayet etmiştir. 
Allah'u Teâlâ da, "Ve onların mallarında, isteyen ve mahrum olanlar için, malüm 
bir hak vardır" (Mearicc, 24-25) buyurmuştur. Allah'u Teâlâ'nın, buyruğuna 


gelince, bunda iki mesele vardır: u21] 
Birinci Mesele 
Olijli kelimesi, kelimesinin çoğuludur. kelimesi de, boyun kökünün en son 


kısmıdır. Bu kelime, murakabe kelimesinden türemiştir. Bu böyledir, çünkü bu 
boynun bedenden olan yeri, kavmi gözetleyen kimsenin yeri gibidir. İşte bu 


mânadan dolayı, "Allah onun boynunu âzâd etti" denilmiştir de, denilmemiştir. 
Çünkü diye isimlendirilince, sanki o azabı gözetliyormuş gibi olur. Çocuğunun 
ölümünü beklediği için, çocuğu yaşamayan kadına, denilmesi de bu manadadır. 


(122| 
İkinci Mesele 


Ayetin manası, "Köleyi azâd etme yolunda malını verir" şeklindedir. Kaffâl şöyle 
demiştir: "Alimler sadaka (zekat) ayetinde zikredilmiş olan kölelerin, hangi 
köleler olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları şöyle demişlerdir: "Buna, 
onları satın alıp âzâd eden ve onlarla mükatebe yapıp, onların üzerinde 
anlaştıkları borcu ödemeye yardımcı olan kimseler girerler." 

Böylece bunlar, farz olan zekattan, köle satın alınıp azâd edilmesini caiz 
görmüşlerdir. Bazıları da zekatın ancak mükatebe yapmış kölelere verileceğini 
uygun görmüşlerdir. Böylece bu ayeti, farz olan zekat manasında kim anlarsa, 
aynı ihtilâf burada da söz konusu olur. Kim de bu ayeti zekatın dışında bir 
manaya hamlederse, bu ayet hakkında her iki hususu da uygun görmüş olur. 
Ayeti bir üçüncü manaya hamledenler çıkmıştır ki bu da "esirleri fidye karşılığı 
kurtarma" manasıdır. 

Bil ki bu sınıfların açıklanması hususunda daha tafsilâtlı bilgi inşallah Tövbe 
suresinde zekâtla ilgili ayetin crevbe. eo) tefsirinde gelecektir. 

Birrin tahakkuk etmesi için nazar-ı dikkate alınan işlerden üçüncüsü de, 

"Namazı kılar, zekatı verir" ayetinde ifâde edilen husustur. Bunun tefsiri daha 
önce geçmişti. 

Dördüncüsü: "Ahitleştfkleri zaman, ahld-lerine sımsıkı sarılanlar" âyetinde 
belirtilen husustur. Bu hususta iki mesele vardır: H23] 


Birinci Mesele Başa Dön 


kelimesinin merfu oluşu ile ilgili birkaç görüş vardır. 

a) Bu, ifâdesinin mahalline matuftur. Bunun takdiri, Şeklinde olur. Bu görüş, 
Ferrâ ve Ahfeş'dendir: 

Bu, mahzüf bir mübtedanın haberi olmak üzere, "medih" den dolayı merfudur. 


Buna göre takdir şeklindedir. [124] 


İkinci Mesele 


Bu "ahid" den ne murad edildiği hususunda da iki görüş vardır: 

1) Bundan murad, Allah'ın kullarına kendilerinin sözleri ile ve, onların ilâhi 
kanunları yerine getirip Allah'a itaat edeceklerine dâir peygamberlerin lisanı ile 
insanlardan aldığı ahdi murad edilmiştir. Böylece kullar bunu, peygamberlere ve 
kitaplara imân ederek kabul etmişlerdir. Allah Teâlâ, ehl-i kitabın ahidlerini ve 
misâklartnı bozduklarını haber vermiş ve ahidlerine vefa göstermelerini 
emrederek şöyle buyurmuştur: 

"Ey İsrailoğullan, size olan nimetimi hatırlayın ve bana olan sözünüzü (ahdinizi) 
yerine getirin ki, ben de size olan ahdimi tutayım" (Bakara, 40.) Buna göre bu 
ayetteki mana, "Birr (iyilik), Allah'ın ahdine vefa göstermekle birlikte, ayette 
zikredilenleri yerine getirmektir. Yoksa ehl-i kitabın Allah'a olan ahidlerini 
oozması ve vefa göstermemeleri; O'nun peygamberlerini inkâr edip onları 
öldürmeleri ve O'nun kitaplarını tekzib etmeleri gibi tutumlar değildir" şeklinde 
olur. Kâdi bu görüşe şöyle diyerek itiraz etmiştir: Allah Teâlâ'nın: "Ahidlerini 
tutanlar" sözü, ahdin onlara nisbet edilmesi 

rakımından açık bir sözdür. Sonra Cenâb-ı Hak bunu, "ahidleş-üklerizaman" 
ifâdesi ile de te'kid etmiştir. Bu sebeble bunu, direkt Cenâb-ı Aftan tarafından 
mecbur kılınmış bir ahid manasına almanın bir izahı yoktur. Buna şu şekilde 
cevap veririz: Allah Teâlâ, bu ahdi onlara mecbur tutmuş ise de, onlar bu 
mecburiyeti kendi istekleri ile kabul edip benimsemişlerdir. Binaenaleyh ahdin 
insanlara nisbeti doğrudur. 

2) Bu, mükellefin daha başlangıçta kendi isteği ile kabul ettiği şeyler ma- 
nasındadır. Bil ki bu "and" ya kul ile Allah arasında, veya kul İle peygamber, 
veyahut da kul (insan) ile diğer insanlar arasında olan ahid (söz, anlaşma) dır. 
Kul ile Allah arasında olan ahid, kulun adak ve yeminleri ile kendi kendine farz 
kıldığı şeylerdir. Kul ile peygamberler arasında olan ahid, Peygamberin 
onlardan, kendisine yardım edeceklerine, O'nunla birlikte savaşacaklarına, O'- 
nun dost kabul ettiği kimselere dost, düşman saydıklarına da düşman 
olacaklarına dâir aldığı sözdür. Kul ile diğer insanlar arasındaki ahde gelince bu, 
bazan alış verişlerde gerekli olan teslim ve tesellümâta dâir anlaşmalar gibi vâcib 
olan hususlardan olur. Selem ve rehinde gerekli görülen şartlar da böyledir. 
Bazen de yardımlaşma hususunda ihlâs ve mal sarfetme gibi konularda verilen 
sözlere bağlı kalma gibi mendüb olan hususlarda olur. 

Buna göre "Ahildleştikleri zaman ahidlerine sımstkı sarılanlar" ayeti, bütün bu 
ahid çeşitlerini içine alır. Ayeti bu kısımlardan bazısına hasretmenin manası 
yoktur. Bizim söylediğimiz bu husus, müfessirlerin ifâde ettiği şeydir. Onlar 


şöyle demişlerdir: "Bu kimseler, sözleştikleri zaman sözlerini tutan, yemin ve 
adakta bulunduklarında buna bağlı kalan, birşey söylediklerinde doğru söyleyen 
ve kendilerine emanet verildiğinde, o emâneti olduğu gibi geri veren 
kimselerdir." Bazı müfessirler, bu ayeti, Cenâb-ı Allah'ın, 

"Onlardan kimi de Allah'a, "eğer bize lütfundan ihsan ederse, andolsun ki zekâtı 
vereceğiz ve sâlihlerden olacağız diye söz vermiştir" (Tevbe. 75) ayeti 
manasında anlamışlardır. 

Birrin gerçekleşmesi hususunda nazar-ı dikkate alınan, beşinci şey, "Sıkıntıda, 
hastalıkta ve savaşın kızıştığı anlarda sabredenler" ayetinde belirtilen sıfattır. Bu 


hususta birkaç mesele vardır: 125) 
Birinci Mesele Başa Dön 


kelimesinin mansub oluşu ile ilgili bazı görüşler vardır: 

1) Kisâi, bunun, üzerine matuf olduğunu söyler. Buna göre Allah Teâlâ sanki, , 
sevdiği halde malını akrabalarına ve sabredenlere verir" demiştir. Nahivciler 
ayetin takdirinin, "Fakat birr (iyilik) Allah'a iman eden, sevdiği halde malını 
akrabalarına ve sabredenlere veren kimselere verenlerin (birridir)" şeklinde 
olduğunu söylemişlerdir. Buna göre, lafzı, kendisinden daha önce bulunan, nin 
mef ullerindendir. kelimesi de, üzerine atıftır. Buna göre mevsüle, sılasından 
önce birşeyi atfetmiş olursun ki bu caiz değildir. Çünkü mevsül sılası ile birlikte 
tek bir isim hükmündedir. Halbuki bir isim iyice tamamlanmadan ve parçalan bir 
araya gelmeden önce, sıfat olması, te'kid edilmesi veya onun üzerine birşeyin 
atfedilmesi imkansızdır. Fakat, kelimesini "medh" olarak, yukarıda zikrettiğimiz 
gibi, merfü kılarsan, yine Kisâi'nin görüşü doğru olmaz. Çünkü bu medih 
sebebiyle, bu durumda sıla ile mevsulün arası ayırdedilmiş olur. Halbuki sen bu 
ayırmanın caiz olmadığını, hatta daha kötü olduğunu biliyorsun. Çünkü medh bir 
cümledir. Müfred bir kelime ile ayrılmaları caiz olmadığına göre, bir cümle ile 
ayrılmaları haydi haydi doğru olmaz. 

Eğer; "Birisinin, "Söylediğimi anla, Zeyd alim birisidir" sözü ve, "İmanedip 
salih ameller işleyenlere (gelince), şüphe yok ki biz güze! amel işleyenlerin 
mükâfaatını boşa çıkartmayız"(Kehf, 30) ayetinde olduğu gibi, mübteda ve 
haberin arasını bir cümle ile ayırmak caiz değil midir? Çünkü Cenâb-ı Hak daha 
sonra, buyurmuş ve mübteda ile haberin arasını bu ayette ifâdesi ile ayırmıştır?" 
denirse, biz deriz ki: Sılası ite birlikte ism-i mevsul, tek bir bütün hükmündedir. 
Bu sebeple, sıla ile mevsu! arasındaki bağ, mübteda ile haber arasındaki bağdan 
daha güçlüdür. Bu sebeple mübteda ile haberin arasını ayırdetmek caiz diye, 


mevsul ile sılasının arasını ayırdetmenin de caiz olması gerekmez. 

2) Bu Ferrâ'nın görüşüdür. Buna göre, sıfatlarından biri olmakla beraber "medh" 
üzerine mansubtur. Medh ile söz uzadtğı için, kelimesi merfu, kelimesi de 
mansüb kılınmıştır. Çünkü aynı şeyin sıfatı hususunda söz aynı tertiple 
uzadığında, "medh" ve "zemm"den dolayı kelimeleri mansub kılarlar. Ferra bu 
hususta şu beyti zikretmiştir. "Ulu padişaha, İbnu'l-Hümâm'a ve kalabalık içinde 
ordunun aslanına..." 

Alimler, (Tebbet. 4) ayetindeki, kelimesini mansub okuyanların bunu 
"zemm"den dolayı mansub okuduklarını söylemişlerdir. 

Ebu Ali el-Fârisi ise şöyle demiştir: "Medh veya zemm sadedinde bir kelimeye 
bir çok sıfatlar getirdiğinde, en güzel olan metod, bunların 1'rabını farklı farklı 
yapman ve bunların hepsini tek bir mevsufa vermemendir. Çünkü bu yer, vasıfta 
itnâb (sözü uzatmak), sözde iblâğ (iyice teferruat) olan yerlerdendir. Sıfatların 
'rabları değişik yapıldığı zaman, maksad daha mükemmel ifâde edilmiş olur. 
Çünkü i'rablar değişince sanki söz, çeşnilenmiş ve birçok çeşidi olan söz haline 
gelmiş olur. j'rabta birlik olduğunda söz tek düze olur ve tek bir cümle gibi olur. 
Sonra Küfeliler ve Basralılar, medh ve zemmin, neden dolayı hareke farklılığına 
yol açtığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Ferrâ şöyle demiştir: "Medh ve zemm 
aslında dinleyenin sözündendir. Bu böyledir, çünkü birisi başkasına haber verip, 
ona "Zeyd kalktı" dediği zaman, çoğu kez, dinleyen kimse Zeyd'i över, ve şöyle 
der: "Vallahi akıllı ve zeki olan o insaftı hatırladım, yani vallahi o, akıllı ve 
zekidir." Böylece ilk konuşan kimse, dinleyen kimsenin Zeyd'i medhedişi gibi, 
medhetmek istemiştir. Bundan dolayı medh ve zemmlerde irab buna göre 
gelmiştir. Halil ise şöyle demiştir: "Medh ve zemm, mesela "Zarif olanı 
kastediyorum" manasında olmak üzere mansub kılınmışlardır." 

Ferra, Halil'in bu görüşünü iki bakımdan kabul etmemiştir: 

1) (kastediyorum) lafzı, ancak meçhul (kapalı) bir ismi açıklamak için gelir. 
Medih ise, marife olan (bilinen) bir isimden sonra gelir. 

2) Eğer Halil'in dediği doğru olsaydı, o zaman, ifâdesi, (yani kardeşin) 
manasında olmak üzere doğru olması gerekirdi. Halbuki bu, Arapların hiç 
kullanmadığı bir şekildir. 

Bil ki bazıları bu kelimeleri, şeklinde, bazıları da, şeklinde okumuşlardır. 

Hak Teâlâ'nın, "sıkıntıda" sözü hakkında İbn Abbas (r.a) şöyle demişir: "Cenâb-ı 
Hak bu kelime ile fakirliği murad etmiştir. Bu kelime, lafzından bir isimdir. lafzı 
ile de, hastalığı murad etmiştir. Bu ikisi, vezninde iki isimdirler, ve bunların, 
kattbı yoktur. Çünkü sıfat değildirler." 

Cenâb-ı Allah'ın, buyruğuna gelince, İbn Abbas (r.a), bununla ilgili olarak, 


"Allah bununla, Allah yolunda savaşıp cihâd eden kimseleri kastetmiştir. 
Arapça'da kelimesinin manası "şiddet" tir. "Şiddet zorluk yok" manasında, 
denilir. (A'raf, 165) ifâdesi, "şiddetli azab" manasınadır. Kendisinde şiddet, 
bulunduğu için savaşa; yine şiddetinden dolayı azaba, denilmiştir. Nitekim Allah 
Teâlâ, "Onlar bizim azabımızı gördükleri zaman..." (Mümin, 84) "Onlar bizim 
azabımızı hissettikleri zaman.." (Enbiya, 12) ve, "Allah'ın azabına karşı bize 
kim yardım eder.." (Mü'min, 29) buyurmuştur. 

Sonra Allah'u Teâlâ, "İşte dosdoğru olanlar bunlardır" demiştir. Bu, "Bu, vasıflan 
taşıyan kimseler, imanlarında sâdık olan kimselerdir" demektir. 

Vahidi (rh.a) bu ayetin sonunda şu meseleyi zikretmiştir Bu ayette bu vasıfların 
başında getirilen "vav" harfleri cem' (toplamak) içindir. Bir insanda bu vasıfların 
toplanması, birr (iyiliğin) ve bâr (iyi) olmanın şartlarının hepsidir. Kendisinde bu 
vasıflardan sadece biri bulunan kimseye "bâr" (iyi) denmez. Buna göre insanın, 
ahdini tutan kimseyi, "birre sahib kimselerden" kabul etmesi doğru olmaz. 
Sadece güçlüklere sabreden kimse de böyledir. Hatta insan bütün bu özellikleri 
kendisinde toplamadır müddetçe,birri ifâ etmiş olmaz. İşte bundan dolayı bazı 
alimler, "birr" sıfatının peygamberlere has olduğunu söylemişlerdir. Çünkü 
peygamberlerden başkasında bu vasıfların hepsi kâmil olarak bulunmaz. 

Diğer bazı alimler ise "birr" sıfatının, bütün mü'minler hakkında umümi 
olduğunu söylemişlerdir. Benim muvaffakiyyetim ancak Allah'ın yardımı iledir 


ve sadece O'na tevekkül ederim. H26] 
Kısas Başa Dön 


"Ey iman edenler, öldürülenler hakkında size kısas yazıldı (hükmedildi). Hüre 
karşı hürf köleye karşı köle, kadına karşı kadın (kısas edilir). Fakat hangi 
(katilin) lehinde, öldürülenin kardeşi tarafından cüz'i bir şey affedilirse, (kısas 
düşer). Artık ma'ruf olana uymak ve ona (Öldürülenin velilerine) güzellikle 
(diyetini) ödemek gerekir. Bu, Rabbinizden size olan bir hafifletme ve 
esirgemedir. O halde kim bundan (afv ve ödemeden) sonra haddi aşarsa, onun 


için elim bir azab vardır" (Bakara, 178). 1271 
Dördüncü Hüküm 
Kısas Ayetinin Nüzul Sebebi 


Bu ayetin tefsirine geçmeden önce, sebeb-i nüzulünü anlatmak gerekir. Bu 


hususta üç değişik vecih vardır: 

1) Bu ayetin sebeb-i nüzulü, Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamber olarak 
gönderilmesinden önce mevcud olan hükümleri silmektir. Bu böyledir, çünkü 
yahudiler sadece öldürmeyi, hristiyanlar da sadece diyet alıp affetmeyi bu kısas 
hususunda gerekli görüyorlardı. Araplar ise bazan kısâsen öldürmeyi, ba-zan da 
diyeti gerekli görürlerdi. Fakat bunlar, her iki hüküm hususunda da açıkça haddi 
aşıyorlardı. Öldürme hususunda haddi aşıyorlardı. Çünkü birinin kabilesi 
diğerinden daha şerefli olan iki kişi arasında öldürme meydana geldiğinde, 
şerefli olanlar, "Bizden köle olana karşı, onlardan hür olan birisini; kadınımıza 
karşı onların erkeğini, erkeğimize karşı da onların İki erkeğini öldürürüz" 
diyorlardı ve kendilerinden yaralananlara karşılık, karşı tarafa fazlası ile yara 
açarak kısas yapıyorlardı. Onlar çoğu kez, bu kadarla da kalmıyordu. Rivayet 
edildiğine göre birisi, eşraftan sayılan birisini öldürdüğü zaman, katilin 
akrabaları maktulün babasının yanında toplanıyor ve "Ne istersin?" diyorlardı. O 
da, "üç şeyden birini...?" diyordu. Onlar da "üç şey nedir?" diye soruyorlardı. O, 
"Ya çocuğumu diriltirsiniz, veya göğün yıldızlarıyla evimi doldurursunuz, 
veyahut da bana, öldürmem için bütün kavminizi verirsiniz. Sonra ben bir diyet 
kabul edeceğimi sanmıyorum" derdi. 

Diyet hususundaki haddi aşmalarına gelince, onlar çoğu kez şerefli olanın 
diyetini, şerefli sayılmayan kimsenin diyetinin birkaç katı sayıyorlardı. Allah 
Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'i peygamber olarak gönderince, adalete riayeti 
vâcib kılmış, kısas hususunda kulları arasında eşitliği sağlamış ve bu ayeti 
indirmiştir. 

2) Bu, Süddi'nin görüşüdür. Buna göre, Kurayza ve Nadir kabileleri, aynı kitaba 
(Tevrat'a) inanmalarına rağmen, Araplar gibi bu hususta haddi aşıyorlardı. 

3) Bu ayet, Hz. Hamza (r.a)'nın şehid edilmesi hâdisesi üzerine nazil olmuştur. 
Dördüncü bir veçhe göre;lMuhammed b.Cerir et-Taberi birisinden, o da İbn Ebi 
Talip ve Hasan el-Basri'den şunu rivayet etmişlerdir: Bu âyetten maksat, iki hür, 
iki köle, iki erkek ve iki dişi arasında kısas yapılabileceğini ve sadece bunun kâfi 
geleceğini beyan etmektir. Köleyi öldüren hür veya hürü Öldüren köle olduğu 
zaman, kısas ile beraber "terâcü" (diyet için karşılıklı olarak müracaat) gerekir. 
Hür olan köleyi öldürdüğü zaman, bu hür kimseye, köleye mukabil kısas tatbik 
edilir. Eğer kölenin efendisi, hürrü öldürmelerini isterse, hürrün diyetinden 
kölenin bedelinin düşürülmesi ve diyetin geriye kalan kısmının hürrün velilerine 
verilmesi şartıyla, hür kimseyi öldürürlerdi. 

Eğer köle hürrü öldürürse, köle de hürre mukabil kısas edilir. Bu durumda 
hürrün velileri, isterlerse köleyi öldürür ve hürrün diyetinden kölenin diyetini 


düşürür ve onlar da diyetin geriye kalan kısmını hürrün velilerine öderler. 
İsterlerse, diyetin tamamını atır, köleye ise kısas uygulamazlar. 

Eğer erkek kadını öldürürse, erkek de kadın mukabilinde kısas edilir. Bu 
durumda eğer kadının velileri isterlerse, o erkeği öldürür ve diyetin yarısını 
öderler. Eğer kadın erkeği öldürürse, bu durumda kadın da erkeğe mukabil kısas 
edilir. Böytece erkeğin velileri isterlerse, o kadını öldürür,diyetin yarısını alırlar, 
yine isterlerse diyetin tamamı onlara verilir ve kadın da kısas edilmez. 

Râviler sözlerine devamla şöyle dediler: İşte bundan ötürü Allah'u Teâlâ, iki hür, 
iki köle, iki dişi ve iki erkek arasında kısas ile yetinmenin meşru olduğunu; 
cinsler farklı olduğu zaman ktsas ile yetinmenin meşru olmadığını beyan etmek 
için bu âyeti indirmiştir. Âyetin nüzul sebebini anladığınız zaman, artık bu ayetin 


tefsirine dönebiliriz, L28] 
nin Buradaki Mânası 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesi "Size farz kılındı" manasınadır. Bu lâfız iki bakımdan 
vâcib oluşu gösterir: 

a) (yazıldı) lâfzı, şeriat örfünde vücüb ifade eder. Nitekim Allah'u Teâlâ bu 
manada, "Size oruç farz kılındı" (Bakara. 183)ve, "Sizden birine ölüm 
geldiğinde, eğer (geriye) mai bırakıyorsa, vasiyet etmesi sizlere farz kılındı" 
(Bakara, 180) buyurmuştur. Buna göre vasiyet farz olmuştur. Farz namazlar 
manasına "es-salavâtü'l-mektubât" denilmesi de bundandır. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de, şey size farz kıhnmadığı halde, bana farz kılınmıştır..." buyurmuştur. 
b) lâfzı da, "İnsanların Beytullah'ı ziyaret etmeleri, Allah'ın onlar üzerindeki 
hakkıdır (yani farzıdır) " (âli imran. 97) âyetinde de olduğu gibi, farz oluşu ifâde 


eder, H29] 


Kısasın İzahı Başa Dön 


"Kısas"a gelince bu, bir insana yaptığı şeyin aynısını yapmaktır. Bu, birisi 
birisinin yaptığı şeyin aynısını yaptığı zaman söylediğin sözünden alınmıştır. 
Nitekim Allah Teâlâ, bu manada, "o ikisi izleri üzere geri döndüler" (kehf. 64) 
ve, "O, (Musa'nın) kızkardeşine, "onu takib et" dedi" (Kassas, 11) yani, onun 
peşine düş.izini sür, demektir. 

Hikayeye de "kıssa" denilmiştir. Çünkü hikaye, hikaye edilen hâdiseye adetâ 
denktir. 

Kıssalara da bu isim verilmiştir, çünkü onlar geçmiş insanların haberlerinin 


aynısını anlatırlar. İki tarafı birbirine denk olduğu için, makasa da "mikass" 
denmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "öldürülenler hususunda" buyruğu "öldürülenin öldürülmesi 
sebebiyle.." manasınadır. Çünkü, kelimesi bazan sebebi ifâde etmek için 
kullanılır. Meselâ, Hz. Peygamber (s.a.s): "Mü'min birisinin öldürülmesi 
sebebiyle yüz deve (diyet cezası) vardır" buyurmuştur. Bunu iyice anladığın 
zaman, ayetin takdiri "Ey iman edenler, öldürülenin öldürülmesi sebebi ile 
sizlere kısas farz oldu" şeklinde olduğunu bilirsin. Böylece ayetin zahiri bütün 
öldürülen insanların öldürülmesi sebebiyle, bütün mü'minlere kısas yapmalarının 
vacib olduğunu gösterir. 

Fakat âlimler katil olmayanların bu umümi ifâdenin dışında kaldığında ittifak 
etmişlerdir. Ayetin katil ile ilgili hükmü, birçok durumlarda tahsis edilir. Mesela 
baba, çocuğunu; efendi, kölesini; müslüman harbi veya muâhidi (anlaşmalı gayr- 
ı müslimi) ve müsiüman hataen bir başka müslümanı öldürdüğünde böyle olur. 
Fakat tahsise uğrayan bu umümi hüküm, bu durumlar dışında yine delil olarak 
kalır. 

Eğer: "Bu ayetin kısası gerektirdiğini ifâde eden sözünüzde iki problem vardır: 
a) Kısas, eğer vâcib (farz) olsaydı, bu, ya katile, ya ölünün velisine veya üçüncü 
bir şahsa vâcib olurdu. Halbuki bu üç kısım için de bu söz konusu değildir. 
Katile vacib olmaz, çünkü katilin kendi kendisini öldürmesi vacib değildir, 
aksine bu haramdır. Ölünün velisine de vacib olmaz, çünkü o, bunu isteyip 
istememede serbesttir, hatta yapmaması, Allah'ın, "Affetmeniz, takvaya daha 
uygundur" (Bakara, 237) ayetinin gereğince, mendubtur. Üçüncü bir kişi için de 
vâcib olmaz, çünkü bu öldürme hâdisesinin dışındadır. Bir şeyden habersiz 
(dışında olan) kimsenin, o hâdise ite bir ilgisi olamaz. 

b) Kısasın eşitlikten ibaret olduğunu beyan ettiğimize göre, ayetten anlaşılan,bu 
eşitliğin sağlanmasının vacib olduğudur. Bu takdire göre ayet, kısasın vâcib 
olduğuna kesinlikle delâlet etmez. Hatta bu konuda şunu söyleyebiliriz: Ayet 
meşru olan öldürmelerde de eşitliğin gözetilmesi gerektiğine delâlet eder. Buna 
göre de ayetin, kısasın öldürmeden ötürü meşru olduğuna delâlet, etmesi söz 
konusu olmaz?" denilirse, Birinci probleme iki bakımdan cevap verilir: 

1) Bu vâcib oluştan murad, kısası yerine getirmenin devlet başkanına ve onun 
namına hareket eden kimseye vâcib olmasıdır. Çünkü kısasın vacib oluş şartları 
bulunduğu zaman, devlet başkanının kısası yerine getirmemesi caiz değildir. 
Çünkü İslâm devletinin başkanı da mü'minlerden biridir. Buna göre âyetin 
takdiri, "Eğer ölünün sahibi, kısas talebinde bulunursa, ey devlet reisleri, kısası 
tastamam yerine getirmeniz farz kılınmıştır" şeklinde olur. 


2) Bu katile bir hitabdır. Buna göre ayetin takdiri: "Ölünün sahibi kısas isterse, 
ey katiller,size (kısas yapılmak için) teslim olmanız farz kılındı" şeklindedir. Bu 
böyledir, çünkü katilin bundan imtina etmesi ve buna razı olmaması caiz 
değildir. Amma zina eden. hırsızlık yapan kimselerin, cezadan kaçmaları caizdir. 
Hırsızlık yapan ile zina edenin, Allah bu.suçlarını örttüğü için, kendilerinin de 
örtmesi caizdir. Bu iki durum arasındaki fark, bunun kul hakkı olmasıdır. 

İkinci probleme ise şöyle cevap verilir: Ayetin zahiri kısasta eşitliğin vacib 
olduğuna delâlet eder. Kısasta eşitlik, Öldürüş şeklinde sağlanacak eşitliktir. 
Böyle şekli sıfatın vâcib oluşu, zatın (o fiilin kendisinin) vâcib olduğunu 
gösterir. Binaenaleyh âyet, kısasın her bakımdan vacib olduğunu ifâde eder. Bu 


söylediğimiz hususlara dayanan birkaç mesele vardır: [130] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Ebu Hanife, kasten öldürmenin kısası gerektirdiğine; İmâm Şafii ise, iki 
görüşünden birisine göre, kasten öldürmenin ya kısast veya diyeti gerektirdiğine 
zâhib olmuşlardır. 

Ebu Hanife, bu âyette istidlal etmiştir. Onun, bu âyetle istidlal edişi, son derece 
zayıftır. Çünkü bu ayetin muhatabı, ister devlet başkanı, ister ölünün velisi olsun, 
kısasın uygulanmasıjttifakla ölünün velisinin bilhassa kısası istemesi şartına 
bağlıdır. 

Bize göre de, durum böyle olduğu zaman, kısas yapılması kesinleşir. Münakaşa, 
ölünün velisinin diyeti tercih edip edemeyeceği hususundadır. Halbuki ayette, 
ölünün velisi diyet istediğinde, bu hakkın ona verilemeyeceğine dair herhangi bir 


delil yoktur. H3 
İkinci Mesele 


Alimler, ayetin vâcib olduğuna delâlet ettiği "denkliğin" nasıl olacağı 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. İmam Şafii şöyle demiştir: "Kısasta, önceki 
Öldürmenin şekline bakılır. Eğer katil, o kimseyi kolunu keserek öldürmüş ise, 
katilin kolu kesilir. Eğer o, bundan dolayı ölürse ne âlâ; aksi halde boynu 
vurularak öldürülür. Eğer birincisi yakılarak öldürülmüşse, katil de yakılarak 
Öldürülür. Eğer bu yakmada ölürse ne âlâ, eğer ölmezse boynu vurulur." 

Ebu Hanife (r.a) şöyle demiştir: Bu denklikten murad, nefsin, mümkün olan en 
hızlı ve kolay şekilde öldürülmesidir. Buna göre, ancak boynu kılıç ile vurmak 
suretiyle kısas yapılır. 


Şafii (r.a)'nin delili şudur: Cenâb-ı Allah, iki fiilin birbirine denk olmasını vâcib 
kılmıştır. Bu, eşitliğin mümkün olan bütün yönlerden temin edilmesini gerektirir. 
Buna birçok şey delâlet etmektedir: 

1) Öldürmede eşitliğin, ancak öldürmenin keyfiyeti hususunda farz kılınmış 
olduğunu söylemek caiz değildir. İstisna,kendisinin olmaması halinde sözün 
muhtevasına girecek olan şeyi, sözün dışına çıkarır. Buna göre, bu durum 
öldürmenin keyfiyetinin de ayetin manasının kapsamına girdiğine delâlet eder. 

2) Eğer biz, bu ayetin bütün hususlarda denkliğe delâlet ettiğine hükmetmezsek, 
âyet mücmel olur. Eğer, ayetin umümi olduğuna hükmetsek, ayet apaçık bir 
mâna ifâde eder. Fakat bu ayet kimi kez bazı durumlara tahsis edilmiştir. Tahsis, 
ıcmalden daha kolaydır. 

3) Eğer âyet, sadece bir hususta denkliğin gerektiğini ifâde etmiş olsaydı, o 
zaman ancak bir hususta birbirine denk iki şey bulunur, söz konusu olurdu. Buna 
göre de bu âyetten hiçbir şekilde istifâde edilemezdi. Bu delil ikinci delile yakın 
bir delildir. Binaenaleyh bu ayetin bütün yönlerden denkliğin gerekliliğini ifâde 
ettiği sabit olmuştur. 

Sonra bu ayet, denkliğin vücübunu gerektiren şu ayetlerle te'kid edilmiştir: 
"Bir kötülüğün cezası, onun gibi bir kötülüktür" (Şüra, 40). "Kim size 
saldırırsa, onun size saldırması gibi siz de ona saldırın" (Bakara, 194) ve, 

"Kim bir kötülük işlerse, o kimse ancak onun gibi bir kötülük ile cezalandırılır" 
(Mü min, 40). 

Sonra bu ayetler, Hz. Peygamberden gelen şu meşhur hadis ile de te'kid 
edilmişlerdir: "Kim yakarak öldürürse, biz de onu yakarak öldürürüz. Kim, 
boğarak öldürürse, biz de onu boğarak öldürürüz." 

Keza rivayet edildiğine göre, bir yahudi bir çocuğun başına taşla vurur ve onu 
öldürür. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) de yahudinin basma taşla vurulup 
öldürülmesini emreder. Bunlar sabit olunca, bu âyet.diğer âyetler ve bu 
hadislerle birlikte İmam Şafii'nin sözüne kuvvetli bir şekilde delâlet eder. 


Ebu Hanife delil olarak Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Kısas ancak kılıçladır" H32] 


"insanlara ateşle ancak ateşin Rabbi azab eder.L1331 hadislerini getirmiştir. Buna 
şöyle cevap verilir: Hadisler arasında tearuz (çelişme) söz konusu olursa, geriye 


tearuzlardan uzak olan âyetlerin delâleti kalır. En iyi Allah bilir, LSA 
Üçüncü Mesele 


Alimler, katil tevbe etmediği ve tevbe etmemekte 1s- rar ettiği zaman, kısasın 


onun hakkında Allah tarafından meşru kılınmış bir ceza olduğunda ittifak 
etmişlerdir. Tevbe etmesi halinde ise, bunun bir ukubet, ceza olmadığı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Bu böyledir, çünkü deliller, tevbenin makbul olduğunu 
göstermektedir. Cenâb-ı Allah, (Allah), kullarının tevbesini kabul eden ve 
günahlarını bağışlayandır' (Şüra, 25) buyurmuştur. Tevbe makbul olunca, tevbe 
edenin ikâba müstehak olarak kalması imkânsız olur, çünkü Hz. Peygamber: 
"Tevbe günahı yok eder" buyurmuştur. Buna göre, tevbe eden hakkında kısasın 
meşru kılınışının, bir ukubet olmasının mümkün olmadığı sabit olur. 

Sonra âlimler bu noktada ihtilâf etmişlerdir. Bizim âlimlerimiz, şöyle demiştir: 
Cenâb-ı Allah dilediğini yapar, hiçbir hususta ona itiraz edilemez. 

Mutezile ise, "Kısas katile lütuf olarak meşru kılınmıştır" demişler, sonra kendi 
kendilerine, "Öldürülmeden sonra mükellefiyet yoktur; öyleyse bu öldürme ona 
nasıl lütuf olabilir?" diye sorarak, şu şekilde cevap vermişlerdir. 

Bu öldürmede, gayzını yatıştırma bakımından, maktulün velisi; diğer insanları 
öldürme ve katiden alıkoyacağından dolayı diğer mükellefler için ve birisini 
öldürdüğünde kendisinin de mutlaka öldürüleceğini bilen, bu durum da kendisini 
hayra, kötülükte isrâr ve inadı terketmeye teşvik eden katil olabilecek bir kimse 
için bir fayda vardır. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Hürte mukabil hür; köleye mukabil köle ve dişiye mukabil 
dişi (öldürülür)" âyetine gelince, bunda iki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Bu ayet, kısasın ancak iki hür, iki köle ve iki dişi arasında meşru 
olmasını gerektirir. Bu görüşte olanlar, birçok delil getirmişlerdir. 

1) (el-hür) kelimesindeki "eliflâm" umüm ifâde eder. Buna göre, ifâdesi, hürre 
mukabil hürrün öldürüleceğini ifâde eder. Eğer köleye karşı hürrün öldürülmesi 
meşru olsaydı, o zaman bu hür, hür kimseye karşılık olarak olmaksızın 
öldürülmüş olurdu. Bu ise, her hürün hürre mukabil öldürülmesinin 
gerekliliğine ters düşmektedir. 

2) Buradaki bâ harfi, cer harflerindendir. Binaenaleyh, muhakkak onuri bir fiile 
taalluk etmesi gerekir. Buna göre ifâdenin takdiri, (Hür insan, hür insana karşı 
öldürülür, kısas edilir" şeklinde olur. Mübteda, haberden daha umümi olamaz, 
aksine ya ona denk olur veya ondan daha husüsi olur. Her iki durumda da bu, hür 
insanın, hür insana karşı öldürülebilece-ğini ifâde eder. Bu ise, hür insanın bir 
köleye karşı öldürülmesini nefyeder. 

3) Cenâb-ı Allah, âyetin başında, denkliğe riayet edilmesini, buyruğu ile vacib 
kılmıştır. Bunun peşisıra, sözünü getirmesi, bu denkliğin hür oluş ve köle oluş 
bakımından söz konusu olduğunu gösterir. Çünkü bu söz, kısmının tefsiri 
yerine geçmiştir. Köleyi öldürdüğü için hür bir insana kısası gerekli (vâcib) 


görmek, bu manadaki denkliğe riayet etmemektir. Binaenaleyh bunun meşru 
sayılmaması gerekir. 

Eğer karşı görüşte olan, buna karşı, "Biz, o (Tevrat)'ta onlara "cana can 
(gerekir)" hükmünü yazdık..." (Maide,45) âyetini delil getirirse, onlara şöyle 
cevap veririz:*Tercih iki bakımdan bizden yanadır. 

a) bizden önceki ümmetlerin şerlatıdır. Bizim tutunduğumuz ayet ise, bizim için 
konulmuş hükmü ifâde etmektedir. Hiç şüphe yok ki delil olma bakımından 
bizim şeriatımız, önceki ümmetlerin şeriatından daha kuvvetlidir. 

b) Bizim tutunduğumuz ayet, tafsilâtlı ve husüsi bir şekilde öldürülen kimselerle 
ilgili hükümleri ihtiva etmektedir. Şüphesiz hâs olan âmm olandan önce gelir," 
Sonra bu görüşün sahipleri şunu söylemişlerdir: "Bu ayetin zahiri, kölenin ancak 
köleye mukabil, dişinin ancak dişiye mukabil öldürülmesini gerektirmektedir. 
Fakat biz, icmânın delâleti ile bu âyetin siyakından elde edilen manadan dolayı, 
bu zahire muhalefet ettik. Bu mana, hürrün köleye mukabil öldürülmesinde 
bulunmamaktadır. Binaenaleyh, burada lâfzın zahiri üzere kalması gerekir. 
İcmâya gelince bu açıktır. Âyetin siyakından elde edilen mana ise şudur: Köle, 
köleye mukabil öldürülünce kendisinden daha üstün olan hürre mukabil 
Öldürülmesi öncelikle gerekir. Ama hür böyle değildir. Çünük o, hürre mukabil 
öldürüldüğü için kendisinden daha aşağı olan köleye mukabil öldürülmesi 
gerekmez. Dişinin erkeğe mukabil öldürülmesi hususundaki görüş de böyledir. 
Erkeğin dişiye mukabil öldürülmesi hususunda ise ancak icmâ bulunmaktadır. 
Allah en iyi bilendir. 

İkinci Görüş: Cenâb-ı Allah'ın "Hürre karşı hür" sözü, kesin olarak "hasr" ifâde 
etmez. Aksine bu söz, kendisinde diğer kısımlara bir delalet bulunmaksızın, 
zikredilen iki şey arasında kısasın meşru olduğunu ifâde eder. Bu görüşte olanlar, 
buna iki bakımdan delil getirmişlerdir: 

1) Allah'ın, kavli, köle kadına mukabil hür kadının kısas edilmesini 
gerektirmektedir. Şayet "hürre karşılık hür ve köleye karşılık köle.." buyruğu 
buna mani olsaydı, bir tenakuz söz konusu olurdu. 

2) Allah Teâlâ'nın, "Katledilenler hakkında size kısas farz kılındı" sözü müstakil 
ve tam bir cümledir. sözü ise, bu cümlenin cüzlerinden birisini zikrederek tahsis 
etmektedir. Müstakil cümle daha önce zikredildiği zaman, cüzlerden bir kısmını 
tahsis etmez; bu hükmün diğer kısımlarda (cüzlerde) bulunmasına mani olmaz. 
Aksine bu tahsisin, hükmü diğerlerinden nefyetmenin dışında baksa manaları 
ifâde etmek için bulunması mümkündür. 

Sonra bu görüşün sahibleri bu başka mananın ne olduğu hususunda ihtilâf 
ederek, iki görüş zikretmişlerdir: 


a) Onların çoğunun sahib olduğu görüşe göre, bu mana, âyetin nüzul sebebinde 
de rivayet ettiğimiz gibi, cahitiye çağındaki kimselerin üzerinde olduğu 
hükümleri iptal etmektir. Çünkü onlar köleye karşılık, katil olan kabileden hür 
olan kimseyi de öldürüyorlardı. Bu tahsisin faydası, onları bundan menetmektir. 
Bil ki bu görüşte olarlar, Allah Teâlâ'nın, ayetinin, hür kimsenin köle karşılığında 
öldürülmesinin caiz olmadığına delâlet ettiğini söylerler. Çünkü kısas, denklikten 
ibarettir. Halbuki köleye mukabil hürrün öldürülmesinde, bu denkliğe riayet 
edilmemiş olur. Zira hür, şeref, hükmetme ehliyeti, imamet ve şahid olma 
bakımlarından köleden üstündür. Binaenaleyh bunun meşru olmaması gerekir. 
Bu konuda söylenecek son söz, "Âlimin cahil, şereflinin âdi kimseler 
mukabilinde öldürülmesi hususunda, bu âyet-i kerime ile amel edilmez" 
demektir. Fakat bu, icmâ olmayan hususlarda aslı üzere kalır. Sonra biz, Hak 
Teâlâ'nın, ayetinin, köleye mukabil hürrün öldürülmesini gerektirdiğini kabul 
etsek bile, ifâdesinin, hürrün köle karşısında Öldürülemeyece-Şini ifâde ettiğini 
açıklamıştık. Bu ikinci ifâde husüsidir. Önceki ise umümidir. Hâs olan ifade 
âmm olan ifâdeden önce nazar-ı itibara alınır. Bilhassa hâs, lafız bakımından 
umümi olan ifâdeye bitişik olduğunda, bu bir İstisna gibi olur. İstisnanın ise 
umümdan önce nazar-ı itibara alınması hususunda herhangi bir şüphe yoktur. 

b) Bu tahsisin manasını (faydasını) açıklama hususunda ikinci görüş, Mu- 
hammed b. Cerir et-Taberi'nin, Hz. Ali ile Hasan el-Basri'den naklettiği şu 
görüştür: Bu haller, kendisinde kısas ile yetinilen hallerdir. Bunların dışındaki 
hallere gelince ki bunlar, kısasın hür ile köle, erkek ile dişi arasında olması 
halleridir, bu hallerde kısas ile yetinilmez, aksine bu durumlarda, iki tarafın 
karşılıklı birbirine müracaatı gerekir. Biz bunu âyetin sebeb-i nüzulünü 
zikrederken açıklamıştık. 

Fakat muhakkik âlimlerden çoğu, böyle bir rivayetin Hz. Ali'den gelmediğini 
iddia etmiştir. Bu ikinci görüş tefekkür ehlince zayıf görülen bir görüştür. Çünkü 
hiçbir müracaat olmadan, bir kişiye karşı bir topluluğun öldürüldüğü vârid 
olmuştur. Yine kadına karşı, bir müracaat olmadan erkeğin öldürüldüğü de 
olmuştur. 

Bir diğer husus da, kısas, öldürmeye karşı gerekli olan cezaların en son 
noktasıdır. Binaenaleyh kısas ite birlikte, bir başka ceza caiz olmaz. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Fakat hangi (katilin) lehine, öldürülenin kardeşi 
tarafından'cüz'İ birşey affedilirse (kısas düşer). Artık maruf olana uymak ve ona 
(öldürülenin velilerine), güzellikle (diyeti) ödemek gerekir" âyetine gelince, bil 
ki "kasten öldürmenin cezası ya kısas veya diyettir" diyenler, bu ayeti delil 
getirerek şöyle demişlerdir: "Ayet, böyle bir hâdisede, bir affedenin bir de 


affedilenin bulunduğuna dikkat çekiyor. Halbuki burada ölünün velisi ile 
katilden başka kimse oktur. Binaenaleyh affeden, bu ikisinden birisidir. Bu 
birisinin katil olması caiz olmaz. Çünkü aftan anlaşılan, bir haktan vazgeçmektir. 
Bunun ise katilin üzerinde bir hakkı bulunan, ölünün velisi tarafından olması 
mümkündür. Böylece âyetin takdiri: "Katile taalluk eden cezadan, bir şeyi 
ölünün velisi affettiği zaman, katıl bu affa iyilikle uysun" şeklinde olur. Ayetteki 
(şey) lâfzı, kapalı bir ifâdedir. Binaenaleyh bunun, kapalılığını gidermek için 
daha önce zikredilen bir şeye hamledilmesi gerekir. Bu da kısasın vâcib 
oluşudur. Buna göre âyetin takdiri, "vâcib olan kısastan bir şey katil için 
affedildiği zaman, katil affeden kimseye maruf bir şekilde uysun ve ona malı 
güzellikle ödesin" şeklinde olur. Halbuki diyetten başka hiçbirşeyin 
ödenmeyeceği icmâ ile sabit olmuştur. Bundan dolayı ödenmesi gereken şeyin 
"diyet" olması gerekir. İşte bu da, kasten öldürmenin cezasının ya kısas veya 
diyet olduğunu gösterir. Eğer böyle olmasaydı, kısas affedildiğinde diyetin vâcib 
olmaması gerekirdi. Bu izahı Allah'ın, "Bu, Rabbinizden size bir hafifletme ve 
esirgemedir" buyruğu da te'kid etmektedir. Bu, Allah tarafından size bir rahmet 
olarak, diyeti alma ile kısas arasında bir muhayyerliğiniz olduğunu 
göstermektedir. Çünkü yahudiler hakkında kesin kısas yapmaları, hristiyanlar 
hakkında ise affetmeleri hükmü gönderi İm işti. Böylece Cenâb-ı Hak, bu 
ümmetin hükmünü hafifletip, onları kısas yapma ile diyet yapma arasında 
muhayyer kılmıştır. Bu, ümmet-i Muhammed için bir hafifletme ve rahmettir. 
Çünkü ölünün velisi, mala muhtaç olduğu zaman, diyet alması kısası 
istemesinden daha tercihe şayan olur. Ölü sahibi öfkesini gidermede ve katilin 
şerrini kendisinden uzaklaştırmada istekli olduğunda, kısas tercihe şayan olur. 
Böylece Cenâb-ı Hak, ölünün vefisini, Allah'ın ona bir rahmeti olmak üzere, 
istediği şeyi tercih etmede muhayyer bırakmıştır. 

Buna göre eğer, "Biz affedenin ölünün velisi olduğunu, ve onun "Af bir haktan 
vazgeçmektir. Bu ise ancak ölünün velisi için söz konusudur" şeklindeki sözünü 
kabul etmiyoruz" denirse, deriz ki: "Affın, bir haktan vazgeçme manasına 
geldiğini biz de kabul etmiyoruz, ayetinden murad, "Kime ki kardeşinin 
kanından (cezasından) birşey kolaylaştırı-lırsa.." manasıdır. Arapçada,"Bana bu 
mal afven safven geldi" denilir. Bunun manası, "Bunu kolaylıkla elde ettim" 
şeklindedir. 

Yine, denilir, yani "Kolay olanı al." Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kolay olanı al" 
demiştir (A'râf, 199). Buna Oo göreyetin takdiri şöyle olur: "Ölünün velilerinden 
biri olur ve ölünün katili olan din kardeşi için, maldan (diyetten) bir parça 
kolaylaştırırsa, bu malı isteme hususunda ölünün velisi katilden taleb etsin, katil 


de ölünün sahibine bu malı geciktirmeksizin ve eksiksiz olarak iyilikle ödesin." 
Bu takdire göre ayetin mânası şöyle olur: 

"Cenâb-ı Allah maktullerin kısastan vazgeçip diyet hususunda anlaşmaya davet 
edildiklerinde buna razı olmaya teşvik etmiştir." 

Biz, affedecek kimsenin ölünün velisi olduğunu kabul etsek bile, bundan 
muradın, "kısasın ölünün iki velisi arasında ortak olması ve onlardan birinin 
kısastan vazgeçmesi halinde diğerinin hissesinin diyete dönüşmüş olacağı" 
manası olduğunun söylenmesi niçin caiz olmasın? Buna göre Allah Teâlâ, 
kısastan vazgeçmeyen ortağa, katilin peşini maruf bir şekilde bırakmamayı; 
katile de o kimseye iyilikle diyeti ödemeyi emretmiştir demek neden mümkün 
olmasın? Biz, ister ortağı olsun ister tek olsun, affedecek olan kimsenin ölünün 
velisi olduğunu kabul etsek bile şöyle demek neden caiz olmasın? Bu, katilin 
rızasına bağlıdır. Fakat Allah Teâlâ katilin rızası şartını açıkça zikret-memiştir. 
Çünkü bu kesin olarak sabittir. Zira akıllı olan kimsenin, öldürülme-mesini 
sağlamak için bütün dünyayı vermeye razı olacağı açıktır. Çünkü o, öldürüldüğü 
zaman, ortada ne malı ne de canı kalır. Malını bu uğurda alabildiğine vermesi ise 
hayatta kalmasını temin eder. İşte katilin rızast gerçekte şart olmakla beraber 
genel olarak zaten mevcud olduğu için, ayrıca zikredilmemi şt ir? 

Buna cevap: Bu âyetteki "af" lâfzını, kısası düşürme mânasına almak, katilin 
malını (diyetini) ölünün velisine vermesi manasına almaktan daha evlâdır. 
Bunun izahı iki yöndendir: 

a) Affın hakiki manası bir hakkı düşürmektir. Bu sebeple lâfızdaki müşterekliği 
gidermek için, bu kelimenin hakiki olarak bir başka mânaya olmaması gerekir. 
Bu ayetteki "af" lâfzını bir hakkı düşürme manasına hamletmek, sizin 
söylediğiniz manalara hamletmekten daha uygundur. Çünkü, 

âyeti önce geldiği için, âyetindeki affı kısas hakkından vazgeçme manasına 
hamletmek daha uygundur. Çünkü Hak Teâlâ'nın, (şey) sözü, müphem (kapalı) 
bir lâfızdır. Bu müphemin, daha önce bahsedilmiş olan bir manaya hamledilmesi 
evlâdır. 

b) Eğer bu "af" dan murad, sizin dediğiniz şey olsaydı, Hak Teâlâ'nın, "Maruf 
olana uymak ve ona (ölünün velisine) diyeti ödemek gerekir" âyeti lüzumsuz 
olurdu. Çünkü malın ona kolaylıkla ulaşmasından sonra, katilin peşini 
bırakmamasına ihtiyaç kalmaz. Katile de, diyeti güzellikle ödemesini emretmeye 
hacet kalmaz. 

İkinci soru ise şu iki bakımdan cevaplandırılır: 

a) Bu söz, husüsi bir hâdise şekli farzedilerek yürütülmüştür. Bu hususi şekil de 
kısas hakkının ölünün iki velisi arasında ortak olması, daha sonra bunlardan 


birisinin kısastan vazgeçip, diğerinin vazgeçmemesidir. Ayet bu hükmün mutlak 
olarak meşru olduğuna delâlet eder. Bu sebeple mutlak olan bir ifâdeyi, mana 
ifâde eden bir şekle hamletmek zahirin hilâfına bir harekettir. 

b) âyetinde, zamiri, daha önce zikredilmiş bir şeye râci bir zamirdir. Daha önce 
zikredilen ise, "affedecek olan" kimsedir. Binaenaleyh bu malın (diyetin), 
affeden kimseye verilmesi gerekir. Sizin iddianıza göre ise, o malın affedenden 
başkasına verilmesi gerekir. Bu sebeble sizin görüşünüz bâtıl olmuş olur. 

Üçüncü suale gelince, bu rıza şartının zevali ya imkânsızdır veya müm-kindir. 
Eğer zevali mümkin değil ise, bu takdirde diyet alma yetkisi kan sahibi için 
mutlaka olması gerekir. Eğer olmaması mümkün ise, lafzı, itibar edilmesi 
gerektiğine âyetin delâlet etmediği bir şart ile kayıtlamak, ayetin zahirinin 
hilâfına bir hareket olur ki, bu da caiz değildir. 

Bu bahis özetlendiği zaman biz deriz ki, ayette, soru ve cevâbı şeklinde 
zikredeceğimiz lâfzı bir takım başka konular bulunmaktadır. 

Birinci Bahis: Hak Teâlâ'nın, buyruğunun terkibi nasıldır? 

Cevap: Ayetin takdir. Her kimin, kardeşinden elde edeceği bir afv... olursa" 
şeklindedir. Bu, "Yürümenin bir kısmı Zeyd ile, bir kısmı da bir grup ile yapıldı" 
sözünde olduğu gibidir. 

İkinci Bahis: lâm harfi ile değil, harf-i çeri ile mütead-cli olur. O halde Cenâb-ı 
Hakk'tn, sözü nasıl izah edilecektir? 

Cevap: kelimesi günah ve cinayet işleyen kimse için, harf-i ceriyle kullanılır da, 
"Falancayı ve onun günahını affettim" denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah seni 
bağışlasın..."(Tevbe, 43)buyurmuştur. Bu kelime günah hakkında müteaddi 
olarak kullanıldığında, "Onun lehine olarak günahını afvettim ve, onun lehine 
olarak ondan vazgeçtim" diyebildi-Sin gibi, "Falancanın, işlediği suçunu 


affettim" de denilir. İşte ayette de bu şekilde gelerek, "Her kimin cinayeti 
bağışlanırsa..." denilmiştir. Böylece de, ayette "cinayet" o kelimesi 
zikredilmemiştir. 


Üçüncü Bahis: Niçin "afvdan bir şey..." denilmiştir? Bunun cevâbı iki şekilde 
olur: 

Birinci Cevap: Hak, sadece kısas olduğu zaman, bu durum bir müşkil arzeder. 
Böylece de kısasın bölünemeyeceği söylenir. Bu nedenle de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
lâfzının bir manası kalmaz. Ama, hakkın tamamı kısas veya diyet olduğu zaman, 
onun hakkının tecezzi etmesi mümkin olur. Çünkü o kimse, diyetten değil de, 
kısastan,yahut da her ikisinden vazgeçebilir. Durum böyle olunca, denilmesi 
caiz olmuş olur. 

İkinci Cevap: " kelimesini nekre olarak zikretmek, büyük bir mâna ifâde eder. 


Çünkü, kısasın düşmesinde müessir olan affın, ancak kısasın tamamından 
vazgeçilmesi hususu olduğu düşünülebilirdi. İşte böylece Cenâb-ı Hak, kısasın 
düşmesi hususunda, onun bir kısmından vazgeçmenin hepsinden vazgeçme; 
ölünün velilerinden bir kısmının hakkından vazgeçmesinin, hepsinin hakkından 
vazgeçmiş gibi olduğunu beyan etmiştir. Şayet, Jja kelimesi ma'rıfe kılınmış 
olsaydı, ondan bu mâna anlaşılmazdı. Cenâb-ı Hak bu kelimeyi nekre kılınca, 
ondan bu mana anlaşılmıştır. İşte bu sebepten dolayı Hak Teââ, buyurmuştur. 
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Ayet, Fâsıkın Mü'min Olduğuna Delâlet Eder Başa Dön 


Dördüncü Bahis: Allah'u Teâlâ kardeşlik vasfını hangi mana ile ortaya 
koymuştur? 

Cevap: Denildiğine göre İbn Abbas, bu ayet ile fâsıkın mü'min olduğu 
hususunda, üç bakımdan istidlal etmiştir: 

1) Allah'u Teâlâ, kısas kendisine vacib olmuşken de, katili mü'min diye 
adlandırmıştır. Halbuki, büyük günahlardan olduğu icmâ İle sabit olduğu halde, 
kendisinden ve tecavüzkârâne bir şekilde kati sadır olduğu zaman kısas o 
kimseye vâcib olmuştur. Bu da, büyük günah sahibinin mü'min olduğunu 
gösterir. 

2) Allah'u Teâlâ, katil ile maktulün velisi arasında bir kardeşliğin bulunduğunu 
söylemiştir. Şüphesiz ki bu kardeşlik, Cenâb-ı Hakk'ın, (Hucurat, 10) âyetine 
dayanılarak, din sebebiyle meydana gelmiştir. Şayet fısk ile beraber iman 
bulunmasaydı, iman sebebiyle meydana gelen kardeşlik diye bir şey kalmazdı. 

3) Cenâb-ı Allah; katili affetmeye teşvik etmiştir. Affa teşvik ise, mü'min olmaya 
yakışan bir durumdur. 

Mutezile birinci görüşe cevap vererek şöyle demiştir: Biz Hak Teâiâ'nın, 
ayetindeki muhatapların devlet reisleri olduğunu söylersek, böyle bir soru 
kendiliğinden ortadan kalkmış olur. 

Eğer bu ifâdeye muhatap olanların katiller olduğunu söylersek, buna iki 
bakımdan cevap veririz: 

a) Katil katle yönelmeden önce mü'min idi. İşte Cenâb-ı Hak, bu kimseyi o 
manada mü'min diye adlandırmıştır. 

b) Katil, bazen tevbe eder. Bu durumda da mü'min olmuş olur. Daha sonra 
Cenâb-ı Hak "tağlib" yoluyla, tevbesiz olanları da tevbe edenler sınıfına dahil 
etmiştir. il 

İkinci görüşe gelince, ki bu kardeşliğin zikredilmiş olmasıdır, onlar buna da şu 
yönlerden cevap vermişlerdir: 

a) Ayet bir kimsenin başka bir kimseyi öldürmesinden önce inmiştir. Öldürme 
işine yönelmeden önce.mü'minlerin kardeş olduğunda herhangi bir şüphe yoktur. 
b) Zahir olan, fâsık kimsenin tevbe etmiş olmasıdır. Onun tevbe ettiğini kabul 
ettiğimiz an, maktulün velisi onun kardeşi olmuş olur. 

c) Neseb cihetinden onun kardeşi olmuş olması da caizdir. Cenâb-ı Hakk'ın 
tıpkı, "Âd'e de kardeşleri Hüd'u yolladık" (hüd, 50) buyurduğu gibi... 

d) Ölünün velisi ile katilin arasında bir ilgi ve münasebetin meydana gelmiş 
olmasıdır. Böyle bir ilgi, kardeşlik isminin ıtlak edilmesi için yeterli olur. Senin 


tıpkı, aralarında çok az bir ilgiden bulunduğu vakit, bir kimseye, "Arkadaşına 
şunu söyler' demen gibidir. 

e) İkrar ve itikâd hususundaki cinsiyyet bakımından aralarında bulunan bir 
ilgiden dolayı, birinin diğerine atfedilebilmesi için, onu "kardeşlik" lafzıyla 
beraber zikretmiştir. 

Mutezile'nin bütün bu izahlarına şu şekilde cevap veririz: Sizin bu yapmış 
olduğunuz izahların tamamı, kardeşliğin muayyen bir zaman ve muayyen bir 
sıfatla kayıtlanmasın; gerektirir. Halbuki Allah Teâlâ, kardeşliği mutlak 
bırakmıştır. 

Allah'u Teâlâ'nın, buyruğuna gelince, bu hususta da birkaç bnnis bulunmaktadır: 

Birinci Bahis: Hak Teâlâ'nsn, o ifâdesi, mahzüf bir mübtedânın haberi olduğu 
için, merfüdur. Bunun takdiri ise, o şeklindedir. Veya, bu mahzüf bir haberin 
mübtedâsıdır. Buna göre ayetin takdiri, şeklindedir. 

İkinci Bahis: Ayetin takdirinin, "Affedene güzellikle, maruf olarak diyetini 
almak düşer; affedilene de, o diyeti güzellikle ödemek düşer" şeklinde olduğu 
söylenmiştir. Bu görüş İbn Abbas, Hasan el-Basri, Katâde ve Mücahid'den 
rivayet edilmiştir. 

Bu iki ifâdenin de affedilene (katile) ait olduğu da söylenmiştir. Buna göre 
katilin affedenin affına iyilikle tâbi olması ve bu maruf diyeti maktulün velisine 
yine maruf bir şekilde ödemesi gerekir, şeklinde olduğu da söylenmiştir. 

Üçüncü Bahis: Ma'rüfa ittibâ etmek, istemede şiddet ve katılık göstermemedir. 
Tam aksine, bu hususta alışılan örfe göre hareket etmektir. Buna göre, eğer diyeti 
ödemesi gereken şahıs güç durumda ise, ona mühlet tanımak gerekir. Eğer o, 
malın aynınt bulursa, maktulün velisinin hakkından fazlasını istememesidir. Eğer 
katilin yanında verilmesi istenen malın dışında başka mal bulunursa, maktulün 
velisinin katile, malı satıp ve değiştirmesi için zaman tanıması ve hakkını almak 
bahanesiyle katilin vâcib olan en mühim görevlerini daha önce yapmasına mani 
olmaması gerekir. 

İyilikle ödeme hususuna gelince bundan maksat, katilin, imkânı olduğu halde 
imkânının bulunmadığını söylememesi, malın bulunmasına rağmen onu 
geciktirmemesi, kendisine vâcib ve gerekli olmayan şeyleri ön sıraya almaması 
ve bu malı güleryüzle, güzellikle, ve hoş sözler söyleyerek ödemesidir, 

Hak Teâlâ'nın, dili buyruğuna gelince bu hususta muhtelif vecihler vardır: 

a) Hak Teâlâ'nın, sözünden maksad kısasın ve diyetin meşru olmasına dair 
hükmün, sizin hakkınızda bir kolaylık ve hafifletmedir" demektir. Çünkü 
kısastan vazgeçip diyet alma işi, yahudilere haram kılınmış ve onlara sadece 
kısas farz kılınmıştır. Hristiyanlara da kısas ve diyet haram kılınmış, onlara 


sadece kısastan vazgeçme farz kılınmıştır. Halbuki Ümmet-i Muhammed.-onlara 
bir kolaylık ve genişlik olsun diye- kısas diyet ve afv arasında muhayyer 
bırakılmışlardır. Bu İbn Abbas'ın görüşüdür. 

b) Hak Teâlâ'nın, üji sözü, O'nun, sözüne racidir. 

Hak Teâlâ'nın, sözünün manası, "Kim bu hafifletmeden sonra haddi aşarsa..." 
yani ondan daha fazlasına tecavüz ederse, şeklindedir. İbn Abbas ve Hasan el- 
Basri de, bundan muradın. "Afv ve diyetten sonra katilin öldürülmemesidir. Bu 
böyledir, çünkü cahiliyye zamanında yaşamış olanlar, affedip diyeti de 
aldıktan sonra, eğer katili yakalayabilirlere, onu öldürürlerdi. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, bunu yasakladı" demişlerdir. 

Bundan muradın, "Katilden başkasını veya daha fazlasını öldürmek; yahut hakkı 
olan diyetten fazlasını istemek veyahut da kendisine, kısasın ma-hiyyet ve 
keyfiyyeti açıklandıktan sonra haddi aşması" şeklinde olduğu da söylenmiştir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, (Oo buyruğunun umüm ifâde etmesinden dolayı, ayetinin 
mânasını, bu zikredilenlerin hepsine hamletmek gerekir. 

Hak Teâlâ'nın, sözü hususunda iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu en meşhur görüştür. Buna göre bu, azâbtan bir çeşit ve ahirette elemi de 
çok şiddetli olan bir azâbtır. 

Katâde'den rivayet olunduğuna göre, azâb-ı elim kişinin muhakkak olarak 
öldürülmesi, affedilmemesi ve kendisinden diyetin kabul edilmemesidir. Çünkü 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Diyeti aldıktan sonra öldüren bir kimseyi 
affetmeyeceğim" buyurmuştur. Bu, Hasan el-Basri ve Said İbn Cübeyr'den de 
rivayet edilmiştir. Şu görüş bazı sebeplerden dolayı zayıftır: 

1) Mutlak olarak zikredildiği zaman azâb-ı elim'den anlaşılan, ahiret azabıdır. 

2) Biz kısasın, bazan azâb, bazan da tevbe eden için olduğu gibi, imtihan 
olduğunu da beyan etmiştik. Bu sebeple azâb isminin o kimseye ıtlak edilmesi, 
ancak bir yönden doğru olabilir. 

3) Affettiği kimseyi öldüren kimsenin, öldürdüğü kişinin velisi tarafından 
affedilmesinin mümkün olmadığı söylenemez. Çünkü bu(ölünün velisinin 
hakkıdır; diğer haklarından vazgeçmesinin mümkün olduğuna kıyas edilerek, bu 


hakkından da vazgeçmesi mümkündür. Allah en iyisini bilendir. 136) 
Kısasta Hayat Vardır Başa Dön 
"Ey akıl sahipleri, kısasta sizin için hayat vardır. Umulur ki, sakınırsınız" 


(Bakara, 179). 
Allah'u Teâlâ, önceki ayette kısası vâcib kılıp, kısas da etem verici şeylerden 


olunca, kendisine bu hususta şöyle bir soru tevcih edilmiş oldu: "Senin 
rahmetinin tamlığına zayıf kuluna elem verip acı çektirmek nasıl yakışır?" İşte 
böyle bir suâle cevap vermek için, O, önceki ayetin hemen peşinden ki-sastn 
meşru kılınma hikmetini zikrederek "Kısasta sizin için hayat vardır" buyurdu. 


[137] 
Kısasta Hayat Bulunmasının İzahı 


Ayete bazı izahlar yapılmıştır: 

1) Bu ayetten maksat, kısasın bizzat kendisinin bir 

hayat olmadığıdır. Çünkü kısas hayatı ortadan kaldırır. Bir şeyi ortadan 
kaldıranın, o şeyin bizzat kendisi olması (hayat) imkânsızdır. Tam aksine bundan 
murad, "kısasın meşru kılınması katil olmayı düşünen ile öldürülmesi istenen; ve 
bu ikisinin dışında bulunan kimselerin hayatta kalacaklannı anlatmak" 
olduğudur. 

Kısasın, katil olmayı düşünen kimse için bir hayat olmasına gelince, bu şu 
şekilde olur: "Katil olmayı düşünen kimse, birisini öldürmesi halinde, kendisinin 
de öldürüleceğini bildiğinde, bu sebeple öldürmekten vazgeçer. Bundan dolayı 
da kendisi öldürülmez. Nihaî bir netice olarak da, kendisi hayatta kalmış olur." 
Kısasın, öldürülmesi istenen kimse için bir hayat olmasına gelince, bu da bir 
gerçektir; çünkü onu öldürmeyi düşünen kimse kısas edileceğinden korktuğu 
zaman, o kimseyi öldürmekten vazgeçer. Böylece de o kimse öldürülmemiş olur. 
Kısasın, bu İkinin dışında kalan kimseler hakkında da bir hayat olduğu hususuna 
gelince, bu da bir gerçektir. Çünkü kısasın meşru kılınmasında, öldürmeyi 
düşünen kimseyle, öldürülmesi düşünülen kimsenin hayatta kalması söz 
konusudur. Bu ikisinin hayatta kalmasında da, onlara yardımcı olacak kimselerin 
hayatta kalmalarının mevcudiyeti söz konusudur. Çünkü öldürme sebebiyle 
meydana gelen fitne büyür, böylece bu fitne bir grup insanın öldürülmesine 
kadar varan çekişmelere yol açar. Kısasın meşru olduğu göz önüne alındığında 
bütün bunlar meydana gelmez. Bunların meydana gelme-mesindeyse, herkesin 
hayatta kalması söz konusudur. 

2) Ayetten maksat, bizzat kısasın kendisinin hayatın sebebi olmasıdır. Bu 
böyledir, çünkü kan akıtan kimseye kısas uygulandığında, öldürmeyi düşündüğü 
kimseleri öldürmekten vazgeçer. Bu sebeple de kendisi öldürülmez. İşte bu 
bakımdan kısasın bizzat kendisi, hayatın sebebi olmuş olur. 

Bil ki 'anlattığımız bu görüş, sadece öldürme şeklinde olan kısasa tahsis edilmez. 
Bu mefhuma, uzuvlar ile yaralamalar hakkındaki kısas da dahildir. Bu böyledir, 


çünkü kişi, düşmanını yaraladığında kendisine kısas uygulanacağını bildiği 
zaman, bu husus onu böyle bir şeye teşebbüsten alıkor. Böylece bu.her ikisinin 
de hayatta kalmalarına sebep olmuş olur. Çünkü yaralanan kimse de 
ölebilir,kısas uygulandığında yaralayan kimse için de durum aynıdır. 
Baştaki,yüzdeki veya alındaki yaralar da böyledir. 

Kendisinde kısas uygulanmayan yaralamalar da ayetin hükmüne dahildir. Çünkü 
yaralayan kimse, yaralamasının kişinin canının heder olmasına sebebiyyet 
vereceğinden, böylece de kısasın gerekeceğinden emin olamaz. Binaenaleyh 
kısas korkusu, insanların gönüllerinde mevcuttur. 

3) Kısastan maksad, denkliğin sağlanmasını temindir. Böylece eşitliğin 
sağlanmasındaki maksat, katilden başkası için de hayatın bulunmuş olmasıdır. 
Çünkü cahtliyye çağındakilerinin yaptıklarının aksine, katilden başkası 
öldürülmez. 

4) Ebu'i-Cevzâ, şeklinde okumuştur. Yani, "size, öldürme ve kısas hükümlerine 
dair anlatılan şeylerde (kısaslarda) bir hayat vardır" demektir. 

Bu kıraatte geçen, *asâ i1 kelimesinin Kur'an mânasına geldiği de söylenmiştir. 
Yani "Kur'an'da sizin kalbleriniz için bir hayat vardır" demektir. Bu Hak 
Teâlâ'nın tıpkı, "Emrimizden bir rüh..." (Şüra, 52) ve, "Yaşayan kimse de delil ve 
hüccet ile yaşasın diye..." (Enam, 42)sözlerindeki gibidir. Allah en iyisini 


bilendir. H38] 
Cümlesindeki Belagat Özellikleri 


Beyan fimi alimleri, dildeki bütün manaları toplama bakımından veciz oluş 
hususunda bu ayetin en yüksek bir dereceye ulaştığında ittifak etmişlerdir. Bu 
böyledir. Çünkü Araplar bu manayı değişik birçok lâfızlarla ifâde etmişlerdir. 
Mesela (Bir kişinin öldürülmesi, toplumun ihya edilmesidir" demişlerdir. 
Başkaları da, "Katilliğin azalması için, çok öldürün" demişlerdir.Bu konuda 
Araplarda nakledilen ifâdelerin en güzeli, şu sözleridir: "Adam öldürmeyi en iyi 
biçimde yine Öldürme yokeder." Kur'an'ın ifâdesi ise bundan daha fasihtir. Bu 
ifâdeler arasındaki farklılık birçok yöndendir: 

a) ayeti, bütün bu ifâdelerden daha kısadır. Çünkü, ifâdesi, bu mukayesenin 
dışındadır. Zira söylenilen sözlerin hepsinde, böyle bir takdir mutlaka vardır. 
Çünkü, ifâdesinde, ifâdesini takdir etmek gerekir. ifâdesinde de durum aynıdır. 
Sen iyice düşündüğünde, ayeti-nin,onların ifâdesinden daha kısa olduğunu 
görürsün. 

b) Onların, sözünün zahiri, birşeyin kendisinin yok olmasının sebebi olmasını 


ifâde etmektedir ki bu imkânsızdır. ayeti böyle değildir. Çünkü zikredilen husus, 
öldürmenin bir çeşidi olan kısastır. Sonra Cenâb-ı Hak, o kısası mutlak hayatın 
sebebi kılmamıştır. Çünkü "hayat" kelimesini nekire olarak getirmiştir. Aksine 
Allah, kısası hayat çeşitlerinden bir çeşidin sebebi kılmıştır. 

c) Onların, sözlerinde, lâfzı tekrar edilmiştir. Halbuki, ayeti böyle değildir. 

d) diyen kimsenin bu sözü, sadece, katillikten vazgeçmeyi ifâde eder. Halbuki, 
ayeti, hem öldürmekten, hem yaralamaktan, hem de bunların dışındaki benzer 
şeylerden vazgeçmeyi ifâde eder. Binaenaleyh bu ayet, daha çok mana ihtiva 
etmiştir. 

e) Ölümü nefyetmek, hayatın bulunması manasını tazammun ettiği için, ikinci 
derecede matlubdur. Ayet ise matlub olan hayatın kendisine delâlet eder. 

f) Öldürmeyi nefyedici olmayıp aksine öldürmenin artmasının sebebi olduğu 
halde, haksız yere öldürme de bir öldürmedir. Öldürmenin meydana gelmesine 
mani olacak olan, belli bir şekildeki öldürmedir ki bu da kısastır. Buna göre 
onların sözlerinin zahiri bâtıldır. Ayete gelince, ayetin hem zahiri manası hem de 
takdiri manası yerindedir. Böylece ayet ile Arapların ifâdeleri arasındaki farklılık 


açıkça ortaya çıkmaktadır. (139) 
Üçüncü Mesele 


Mu'tezile bu ayeti Ehl-i Sünnet'in "öldürülen şahis, öldürülmemiş olsaydı da 
yine muhakkak 

ölecekti" şeklindeki görüşlerinin bozuk olduğuna delil getirerek şöyle 
demişlerdir: "Öldürülen kimse, öldürülmeseydi de ölmesi vâcib olsaydı ve farzet 
ki kısas, katil olmayı isteyen kimseyi katil olmaya yeltenmekten alıkoymak için 
meşru kılınmış olsaydı, fakat o katil onu öldürse de, öldürmese de ölecek 
olsaydı, bu durumda kısasın meşru oluşu hayatın meydana gelmesine götürücü 
olmazdı. 

Eğer, "Biz bunu, öldürülmeseydi de zaten ölecek olan kimseler hakkında 
söyledik. Yoksa, öldürülmek istenip de öldürülmemiş kimseler hakkında değil. 
Bu sebeple sizin dediğiniz yerinde değildir" denilirse, biz deriz ki: 
Öldürülmeseydi de öldürülecek kimseler hakkında, "Onun hali nasıl olur?" 
denilmez miydi? Eğer "O zaten ölecekti" derseniz, öldürülmesi her an için söz 
konusu olan kimseler hakkında, onun ölümü ile öldürülmesinin aynı olduğuna 
hükmetmiş olursunuz. Bu da bizim size karşı ileri sürdüğümüz şeyin yerinde 
olduğunu gösterir. Çünkü sizin o bilinen görüşünüze göre mutlaka, ya o katili 
öldürmeden alıkoyacak bir şey ona mani olduğu için veyahut da yine katil 


kendisinin öldürülmesinden korktuğu için öldüremediği kimse yine de ölecekti. 
Bu durumda da size karşı ileri sürdüğümüz şey yerinde olur." Bütün bu sözler 
Mur'tezile'den Kâdi'nin ifadesidir. 

Hak Teâlâ'nın, "Ey akıl sahipleri.." hitabından maksadı, neticeleri kestiren ve 
çeşitli korku yönlerini bilen akıllı kimselerdir. Buna göre, bu kimseler 
düşmanlarını öldürmeyi isteyip, bunu yaptıkları takdirde kendilerine kısas 
uygulanacağını bildikleri zaman, bu bilgi onları bu işten caydırıcı olur. Çünkü 
akıllı kimse, kendi canından olma pahasına, başkasının canına kasdetmeyi 
düşünemez. O bundan çekinince, bu korku o işi yapmayıp vazgeçmesine sebeb 
olur. Fakat bu korku bu fikre götüren bir akla sahip kimselerin tefekküründen 
doğar. Böyle bir tefekküre götürecek akla sahip olmayan kimselerde, böyle bir 
korku olmaz. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, bu hitabı akıl sahiplerine 


yöneltmiştir. 140) 


"Umulur ki Sakınırsınız" Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "Umulur ki sakınırsınız" hitabı ile ilgili birkaç mesele vardır: 


(141) 
Birinci Mesele 


lâfzı terecci (umma) manası içindir. Bu ise ancak herşeyi bitmeyenler hakkında 
söz konusu olur. Bunun cevabı, Hak Teâlâ'nın, (Bakara, 21) ayetinin tefsirinde 


geçmiştir. [142] 

İkinci Mesele 

Cübbâî şöyle demiştir: "Bu ayet, Cebriye'nin görüşünün aksine, ilm-i İlâhide 
ister muttaki olacakları bilinsin, ister muttaki olmayacakları bilinsin, Cenâb-ı 


Allah'ın herkesin sakınan (muttaki) kimse olmasını istediğini gösterir." Bunun 
cevabı da Bakara 21. ayetin tefsirinde geçmişti. 


Ayetin tefsiri hususunda iki görüş vardır: 143) 
Üçüncü Mesele 


a) Hasan el-Basri ve Esamm'ın görüşü: Bundan maksad, "Umulur ki sizler kısas 


korkusu ile bizzat öldürülmekten korkup sakınırsınız" manasıdır. 

b) Bundan murad, her bakımdan sakınma (muttaki olma) dır. Ayette takvanın 
herhangi bir çeşidi için tahsis yoktur. Bu sebeple, buradaki ittıkayı (sakınmayı), 
umümi manaya hamletmek daha uygundur. Bir de, Hak Teâlâ'nın, günahlardan 
kaçınmak ve onlardan vazgeçmek suretiyle cehennemden sakınsınlar diye 
kullarına kısas ve benzeri güç emirleri farz kıldığı, herkesin malumudur. Asıl 


maksad bu olunca, bu ayeti buna hamletmek gerekir. 044] 
Beşinci Hukum 
Ölümden Önce Mal Konusunda Vasiyyet 


"Sizden birinize ölüm geldiğinde, eğer geriye mal bırakıyorsa, anaya, babaya ve 
yakın akrabaya meşru bir surette vasiyette bulunması, muttakller üzerinde bir 
hak olarak, farz kılındı" (Bakara, 180). 

Bil ki, sözü daha önce de açıkladığımız gibi, vacib oluşu (farziyeti) ifâde eder. (il 
hitabına gelince, bundan mak-sad, bizzat ölümü müşahede etmek değildir. 
Çünkü tam o vakitte kişi, vasiyet edemez. 

Sonra müfessirler, bu ifâdenin tefsiri hususunda iki vecih söylemişlerdir: 

1) Bu, çoğu müfessirlerin tercih ettiği görüştür. Buna göre bu sözden mak-sad, 
ölüm emarelerinin görünmeye başlamasıdır. Bu da mesela korkutucu bir hastalık 
olabilir. Arapçada bu ifâdenin, bu manada kullanıldığı açıktır. Meselâ, ölmek 
üzere olduğundan korkan kimseler hakkında, denilir. Yine şehre girmek üzere 
olan kimseye, "O şehre girdi"denilmesi de bu kabildendir. 

2) Bu Esamm'ın görüşüdür. Ona göre, bundan murad, "Size sapasağlam 
olduğunuz halde, "Bize ölüm gelip çattığında şöyle şöyle yapın" diyerek 
vasiyette bulunmanız farz kılındı" manasıdır. 

Kâdi, iki sebebten dolayı birinci görüşün daha evlâ olduğunu söylemiştir: 

a) Vasiyet eden kimse, vasiyeti esnasında ölümü hatırlamasa da, bu caizdir. 

b) Bizim zikrettiğimiz, ayetin zahirinden anlaşılan husustur. Zahiri mana 
mümkün olduğu zaman, sözü başka bir manaya hamletmek caiz değildir. 

Hak Teâlâ'nın, "Eğer geriye hayır bırakıyor ise" sözündeki, "hayır" dan muradın 
"mal" olduğu hususunda, herhangi bir ihtilâf yoktur. Kur'an'ın pekçokayetinde 
"hayır" lâfzı, "mal" manasına kullanılmıştır. Meselâ, "İnfak ettiğiniz mal..." 
(Bakara, 272); 'O (insan) m hayır yani malı sevmesi ileri derecededir" (Adiyat, 
8) ve, "Maldan yana muhtacım" (Kasas. 24) ayetlerinde olduğu gibi. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki, bununla ilgili birkaç görüş vardır: 


a) Geriye bırakılacak malın az veya çok olması farketmez. Bu, Zührfnin 
görüşüdür. Buna göre, mal ister az ister çok olsun, vasiyet etmek vacibtir. £ühri 
bu görüşüne şu delilleri getirmiştir: 

1) Allah Teâlâ, kişi geriye mal bıraktığında, o mal hususunda vasiyet etmesini 
vacib kılmıştır. Malın azına da "hayır" denilir. Akıl da nakil de buna delalet eder. 
Bunun naklen delili, "Kim zerre miktarı hayır işlerse onu görecek, yine kim de 
zerre miktarı şer işlerse onu görecek "(zılzâl, 7-8) ve, j "Bana indirdiğin mala 
muhtacım" (Kasas, 24) ayetleridir. Bunun akli delili ise şudur: Hayır, 
kendisinden istifâde edilen şeydir. Az mal da böyledir. Binaenaleyh az mal da 
hayırlı olur. 

2) Allah'u Teâlâ, 

"Anababa ile yakınların bıraktıklarından erkeklere; anababa ile yakınların bı- 
rakdıklanndan kadınlara, azından da çoğundan da farz kılınmış bir pay vardır" 
(Nisa, 7) ayetinin deliliyle de, mal ister çok, isterse az olsun, geriye bırakılan 
mal hususunda miras hükümlerine itibar etmiştir. Vasiyyet hususunda da 
durumun böyle olması gerekir. 

b) Bu ayetteki "hayr" lâfzı, çok mala tahsis edilmiştir. Bu görüşte olanlar, 
görüşlerine şu husustan delil getirmişlerdir: 

1) Geriye bir dirhem bırakan kimse için, "O, bir mal bırakmıştı" denilmez. 
Nitekim, "Falanca mal sahibidir" denilir. Böylece onun malının çok olduğu ve 
ihtiyaç hudutlarını aştığı kastedilir; her ne kadar "mal" ismi hakikatte, az ya da 
çok olsun, insanın nemalandırmış olduğu malına ad olarak verilse de... Yine aynı 
şekilde, her ne kadar hiçbir fert Allah'ın nimetinden uzak düşmese bile, 
"Falanca, bir nimet ve bolluk içerisindedir" denildiğinde, onunla ancak nimetin 
çokluğu kastedilmiş olur, Bu, mecazın meşhur bir şekli olup, noksanlığı halinde 
bir vasfı bir şeyden nefyetmekten ibarettir. Nitekim, Hz. Peygamber'in, 


"Mescid'in yanında oturan kimsenin mescidde kılmadıkça namazı yoktur" H45] 
ve "Komşusu aç olduğu halde, kendisi tok olarak sabahlayan kimse mü'min 
değildir" gibi vb. buyurmuş olduğu şeyler gibi. 

3) Şayet, mal ister az ister çok olsun, bırakılan her şeyde vasiyyet vacib olsaydı, 
Cenâb-ı Hakk'ın, diye kayıtlaması, birşey ifâde eden bir söz olmazdı. Çünkü 
herkes, ister az isterse çok olsun, mutlaka bir şeyler bırakır. 

Yanında hiçbir ekmek parçası olmayan ve avret mahallini örteceği bir bez 
bulamayıp çıplak olarak ölen kimsenin durumuna gelince, sana söylüyorum, bu 
çok nadir olan bir durumdur. 

Burada, hayırdan maksadın çok mal olduğu sabit olunca, bu durumda bu mal, 
belli bir miktar ite sınırlandırılmış mıdır, yoksa sınırlandırılmamış mıdır? sorusu 


akla gelir. Bu hususta iki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Bu mal, muayyen bir miktarla belirlenmiştir. Sonra bu görüşte 
olanlar da, farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Buna göre, Hz. Ali (r.a)'den rivayet 
edildiği üzere, ölürken geriye yediyüz dirhem mal bırakan bir kölesinin yanına 
girmiş, köle ona "Vasiyet edemem mi?" diye sorunca Hz. Ali "Hayır, çünkü 
Allah Teâlâ, "Eğer geriye bir hayır (mal) bırakırsa" buyurmuştur. Halbuki senin 
çok malın yok" demiştir. 

Hz. Aişe (r.a)'den de rivayet edildiğine göre, bir adam onar'Vasiyyette bulunmak 
istiyorum" dedi. Hz. Aişe de "Ne kadar malın var?" diye sordu. Adam: "Üçbin 
dirhem" dedi. Hz. Aişe,"Ailen kaç kişi?" diye sordu. Adam "Dört kişi" dedi. 
Bunun üzerine Hz. Aişe, "Allah Teâlâ, buyurmuştur. Şüphesiz ki bu mal çok 
değildir. Binaenaleyh onu ailene bırak, bu daha efdaldir" diye cevap verdi. 

İbn Abbas (r.a)dan, insan geriye yediyüz dirhem bıraktığında vasiyet 
edemeyeceği, mal sekizyüz dirheme ulaşırsa vasiyet edilebileceği; Katâde den 
ise, mal bin dirhem olduğunda vasiyet edilebileceği; Nehâi'den de mal bin- 
beşyüz dirhem olduğunda vasiyet edilebileceği rivayet edilmiştir. 

İkinci Görüş: Bu malın ne kadar olacağı belirtilmemiştir. Bu, insanın durumuna 
göre değişir. Çünkü belli bir ölçüdeki mal ile insana "zengin" denebildiği gibi, 
yine aynı miktar mala sahib olan başka bir kimse, ailesi ve masrafı çok olduğu 
için "zengin" diye nitelendirilemez. 

Ayetteki vacib oluşun, içtihada göre tayin edilecek bir mal miktarına bağlanması 
da imkânsız değildir. Hiç kimse, ayette malın miktarının belirtilmeşi, "Şayet 
vasiyet vacib olsaydı, vasiyet vacib olan malın miktarının belirtilmes gerekirdi" 
diyerek, mal hususunda vasiyette bulunmanın kesinlikle vacib olmadığına 
delâlet ettiğini söyleyemez. 


Allah Teâlâ'nın, sözü ile ilgili iki mesele vardır: H46] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Hak, ayetin başında, (farz kılındı) buyurmuştur, çünkü "vasiyyet" sözü 
ile, vasiyet etmeyi kastetmiştir. Bundan dolayı, "Onu işittikten sonra kim 
değiştirirse.." (Bakara, isi) ayetinde zamiri müzekker olarak getirmiştir. Yine 
Cenâb-ı Hak, fiilini, "vasiyet" ile arası ayrıldığı için müzekker olarak getirmiştir. 
Çünkü söz uzadığı zaman, müennes lâfiz ile fiil arasındaki fasıla, müennestik 
tâ'stndan bedel gibi olur. Araplar, der ve müennes failin fiilini müzekker getirir. 


Çünkü araya giren, , kelimesi fiil İle fail arasını ayırmıştır. uan 


İkinci Mesele 


kelimesinin merfu oluşu iki bakımdan olabilir: 

a) Naib-i fail olarak. 

b) Mübtedâ olarak. Bu takdirde, haberdir. Bu mübteda haberden müteşekkil 
cümle, fiilinin nâib-i faili olarak ret mahaltjnde o-lur. Nitekim sen, "Abdullah 
ayaktadır, denildi" dersin. Bu cümlede, ifâdesi, mübteda haberden meydana 


gelen bir cümle olup bu cümle, fiilinin nâib-i faili olarak ref mahallindedir. H48] 
Vasiyyet Kimlere Yapılmalı 


Cenâb-ı Allah'ın, "Ana-babaya ve yakın akrabalara..." sözünde birkaç mesele 
vardır; H49] 


Birinci Mesele 


Bil ki Cenâb-ı Allah vasiyyetin vacib olduğunu açık- ladıktan sonra, "Ana- 
babaya ve yakın akrabalara..." diyerek, bu vasiyyetin kimler için yapılması 
gerektiğini beyan etmiştir. Bu hususta iki izah tarzı vardır: 

1) Esamm şöyle demiştir: "Araplar, övünç ve şeref kazanmak için uzak 
akrabalara vasiyet ediyor, yakın akrabalarını fakirlik ve yoksulluk içinde 
bırakıyorlardı. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, insanları daha önce alışkanlık 
haline getirdikleri durumdan menetmek için, İslam'ın ilk yıllarında bu kimseler 
hakkında vasiyyette bulunmayı vâcib kılmıştı." Bu görüş açıktır. 

2) Diğer bazı âlimler şöyle demişlerdir: Bu vasiyyetin vacib kılınışı, miras 
ayetlerinin gelmesinden önce idi. Cenâb-ı Allah bununla vasiyet edecek 
kimseye, malı hususunda muhayyerlik vermiş ve onu, ölümünden sonra malını 
anababasıyla yakınlarından dışarı çıkarmak hususunda haddi aşmamakla 
mükellef kılmıştır. Böylece bu mal onlara, onun temliki ve isteğiyle ulaşmış olur. 
Bundan dolayı miras ayeti nazil olduğu zaman, Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: "Muhakkak ki Allah'u Teâlâ, her hak sahibine hakkını vermiştir. 


Binaenaleyh, vâris olana vasıyyet edilmez'!150| 

Böylece Hz. Peygamber, daha önceden verilmiş olanların, onlara vasiyet edenin 
bir bağışı olarak ulaştığını beyan etmiştir. Miras ayetinden sonraysa, Allah'u 
Teâlâ her hak sahibinin hakkını belirtmiş ve Allah'u Teâlâ'nın verdiği hisse ve 


atiyyenin, vasiyyet edenin verdiğinden daha evlâ olduğu ifâde edilmiştir. Durum 
böyle olunca, varis lehine kesinlikle vasiyyette bulunulamaz. Bu izaha göre 


vasiyyet, daha önce anababa ve yakınlar için vâcib idi 21) 
Bu Ayetteki "Akrabalara Kimler Dahildir? 


Alimler, ifadesiyle kimin murad olunduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. 

1) Bazıları, bunların "evlâd" olduğunu söylemiştir. Buna göre Allah'u Teâlâ 
anababa ve çocuklara vasiyyette bulunmayı emretmiştir. Bu, Abdurrahman İbn 
Zeyd'in babasından rivayet ettiği görüşüdür. 

2) İbn Abbas ve Mücahidin görüşüdür. Buna göre bundan murad, ana-babanın 
dışındaki yakın akrabalardır. 

3) Onlar, varis olsun olmasın, bütün akrabalardır. Bu, yakınlara vasiyyette 
bulunmayı vâcib kılan kimsenin görüşünün izahıdır. Bu görüşte olan kimseler, 
bunun mensuh olduğunu söylerler. 

4) Onlar, ölen kimsenin akrabasından olup da, varis olmayan erkeklerdir. Varis 
olanlar ise, bu ifâdenin dışında kalırlar. 

Cenâb-ı Allah'ın, (bi'l-ma'rüf) sözüne gelince bundan muradın, vasiyyet edilecek 
şeyin miktarı olması muhtemel olduğu gibi, yine bundan muradın kendilerine 
vasiyyet edilecek akrabaları vasiyyet edilmeyeceklerden ayırmak olması da 
muhtemeldir. Çünkü bu iki vecih de, (ma'rüf) kelimesinin muhtevasına dahildir. 
Buna göre Cenâb-ı Allah sanki, o kimsenin vasiyyet hususunda güzel bir yol 
tutmasını; eğer aralarında bir fark gözetecekse, bunu güzellikle ve dine muvafık 
bir biçimde yapmasını; ama aralarında eşitlikle muamele edecekse, herkese aynı 
miktarda vermesini, fakat birisini vasiyyetten mahrum bırakacaksa, diğerlerine 
de aynı şekilde muamele etmesini emretmiştir. Çünkü o fakiri vasiyyetten 
mahrum bırakıp, zengine de vasiyyet ederse bu iş "ma'rüf" bir iş olmaz. 

Ve yine eğer, üzerinde o kadar büyük haklan olmasına rağmen, anaba-ba ile 
amcaoğullarını vasiyyette denk tutarsa ve yine, kardeşi varken uzak dedenin 
oğullarına vasiyyet ederse, yaptığı bu şey ma'rüf olmaz. Bundan dolayı Cenâb-t 
Allah, onu ürkütücü şaibelerden uzak ve güzel bir şekilde vasiyyette bulunmakla 
mükellef kılmıştır. Bu ise, âdet vasıtasıyla bilinen şeyler cümle-sindendir. 
Binaenaleyh, hiçbir kimse "Eğer vasiyyet vâcib olsaydı, yukarda açıkladığımız 
sebepten dolayı, vâkıf olunamıyacak olan bu şartı, Cenâb-ı Hak vasiyyette şart 
koşmazdı" diyemez. 

Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunda vasiyyetin vâcib olduğu, etkili bir biçimde te'kid 
edilmiştir. sözü, te'kid eden bir masdar (mef'ülü mutlak) dır. Yani, "Bu, tam 


manasıyla hak oldu" demektir. 

Eğer: "Bu sözün zahiri, vasiyyet mükellefiyetinin, başkalarına değil de, sadece 
müttakilere terettüp ettiğini gösterir" denirse buna iki şekilde cevap verilir: 

1) ayetinin manası, "Bu vasiyyet takvayı benimseyen, onu araştırıp soran ve 
onu kendisine bir yol edinen kimseye gereklidir" şeklindedir. Buna göre bu 
ifâdeye herkes dahildir. 

2) Bu ayet, vasiyyetin sadece müttakilere vacib olmasını gerektirir. Ama icmâ, 
vacib olan işlerin ve mükellefiyetlerin hem müttakiler hem de diğer insanlar 
hakkında umumi olduğuna delâlet etmektedir. Bu izaha göre de, bütün insanlar, 
bu mükellefiyetin kapsamı içine girmektedirler. Bu ayetin tefsiriyle alâkalı 
şeylerin tamamı bundan ibarettir. 

İnsanlar, vasiyyet konusunda ihtilâf etmiş, bazıları vâcib, bazıları da men-düb 
olduğunu söylemişlerdir. Onun vacib olduğunu söyleyenler, ayetteki, ve, 
lâfızlarını delil getirmişlerdir. Çünkü her iki lâfız da, vacib olan şeylerden haber 
verir. Hem sonra Cenâb-ı Allah bu vâcib oluşu, ifadesiyle te'kid etmiştir. Bu 
görüşte olanlar da kendi aralarında ihtilâf etmiş, bazıları bu ayetin mensüh 
olduğunu, bazıları da mensüh olmadığını söylemişlerdir. 

Onun mensüh olmadığını söyleyen görüş, Ebu Müslim el-Isfahanfnin tercih 
ettiği görüştür. O, görüşünü birçok şekilde izah eder: 

1) Bu ayet, miras ayetlerine ters değildir. Bunun manası, Cenâb-ı Hakk'ı, "Allah 
size, çocuklarınız hakkında tavsiye ederki..." (Nisa, 11) ayetinden de anlaşılacağı 
gibi, "Allah'ın, anababa ve yakınları vâris kılma hususunda tavsiye etmiş olduğu 
hükümler size farz kılındı", yahut "Ölümü yaklaşmış olan kimsenin, Allah 
Teâlâ'nın haklarında tavsiye ettiği payları onlara tam olarak verip, hisselerinden 
hiçbirşey eksiltmeksizin anababaya ve yakın akrabalara vasiyyette bulunması 
farz kılındı" şeklinde olur. 

2) Yakın akrabalara miras bırakma ile yine onlara Allah'dan bir atiyye olmak 
üzere, mirastan ayrıca vasiyette bulunma arasında bir çelişki yoktur. Çünkü 
vasiyyet.ölmek üzere olan bir kimsenin, bir tür bağışıdır. Buna göre varis olan 
kimse, her iki ayetin hükmü ile de amel edilerek, hem vâris olmu$ hem de 
kendisine vasiyet edilmiş olur. 

3) Şayet biz bu iki ayet arasında bir tersliğin olduğunu kabul etseydik, miras 
ayetinin vasiyyet ayetini tahsis etmiş olması da mümkün olurdu. Bu böyledir. 
Çünkü bu ayet, yakın akrabaya vasiyyeti vâcib kılmaktadır. Miras ayeti ise, vâris 
olan yakın akrabayı hüküm dışına çıkarmakta, vâris olmayan yakın akrabayı da 
bu ayetin şümulü içinde bırakmaktadır. Bu böyledir. Çünkü varis olan ana-baba 
olduğu gibi, varis olamayan ana-baba da vardır. Bu, din farklılığı, kölelik ve 


katillik gibi sebeblerden dolayı otur. 

Yine kendilerine muayyen bir miras payı düşecek olan yakın akrabalar arasında, 
bu engelleyici sebeblerden ötürü vâris olmayanlar bulunduğu gibi, bazan 
mirastan düşen, bazan da akrabalar içinde mirasa en uygun olanı olduğu zaman 
vâris olabilecek olan kimseler vardır. 

Bir de onlardan akraba olduğu halde, her halükârda mirastan düşenler vardır. İşte 
bu sayılanlardan varis olan herhangi birisi lehine vasiyet etmek caiz değildir. 
Mirasçı olmayana ise, akrabalıktan dolayı vasiyette bulunmak caizdir. Cenâb-ı 
Hak, bu hususu, "(Adını öne sürerek) kendisi ile birbirinizden İstekte 
bulunduğunuz Allah'tan ve akrabalık (bağlarını koparmaktan) korkunuz" (Nisa. 
1) ve, "Şüphesiz Allah (size) adaleti, iyiliği ve akrabalara vermeyi emrediyor" 
(Nahl, 90) ayetleri ile te'kid etmiştir. İşte Ebu Müslim'in bu konudaki 


görüşünün izahı budur. H52] 
Vasiyyet Hükmü Hangi Nass İle Mensuhtur? Başa Dön 


Bu ayetin mensüh olduğunu söyleyenlere gelince, onların bu görüşüne birkaç 
konu dayanmaktadır: 

Birinci Konu: Alimler bu vasiyyetin hangi delil ite mensüh olduğu hususunda 
ihtilâf etmişler ve şu görüşleri zikretmişlerdir: 

a) Bu vasiyet, Allah Teâlâ'nın, vâris olabileceklerden her hak sahibine sadece 
payını vermesiyle mensüh olmuştur. Bu,akıldan uzak bir ihtimaldir. Çünkü 
haktan belli bir miktarın miras yoluyla elde edilmesi, vasiyet sebebi ile başka bir 
payın gerekmesine mani değildir. Binaenaleyh bu durumun gerektirdiği en fazla 
şey olsa olsa tahsis olur, yoksa nesh olmaz. Şöyle denilebilir: "Ölümünden sonra 
geriye ebeveyninden başkasını bırakmayan kimse hakkında (vasiyetin) mensüh 
olduğunu kabul etmek gerekir. Zira onun tek vârisi olmaları itibariyle bütün mal 
ebeveyne kalır, artık vasiyet için bir şey kalmaz?" Fakat neticede bu da bir 
tahsistir, yoksa nesh değildir. 

b) Bu vasiyyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Dikkat edin, mirasa olacak kimseye 


vasiyyet yapılmaz"(l93| hadisi ile neshedilmiştir. Bu görüş, doğruya daha 
yakındır. 

Fakat, buradaki müşkillik bu hadisin, bir haber-i vâhid olmasıdır. Bu se-beble, 
Kur'an'ın onunla neshedtlmiş olması caiz değildir. Bu müşkile, "Bu haber, her 
nekadar haber-i vahid ise de, onu müctehid imamlar kabul etmiştir. Bu sebeble o, 
adetâ mütevâtirlere katılmıştır" diye cevap verilmiştir. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "İmamlar, bu hadisi zanni bir delil olarak mı, kat'i bir 


delil olarak mı kabul etmişlerdir? Birincisi kabul edilmiştir. Fakat bu, onların 
bunun bir haber-i vâhid olduğu hususunda bir icmâları olmuş olur ki haber-i 
vahid ile de Kur'an ayeti neshedilmez. İkinci ihtimal imkânsızdır. Çünkü onlar, 
bunun haber-i vahid olduğunu bile bile, sahih olduğuna kesin hükmetmiş 
olsalardı, bir yanlış üzerinde icmâ etmiş olurlardı ki bu da caiz değildir. 

c) Vasiyet, icmâ ile neshedilmiştir. Halbuki icmâ ile de Kur'an'ın neshi caiz 
değildir. Çünkü icmâ, nesh edici delilin mevcut olduğunu gösterir. Fakat onlar bu 
delili zikretmemiş, icmâyı zikretmekle yetinmişlerdir. 

Birisi şöyle diyebilir: "Ümmet içinde, neshin hiç olmadığını söyleyenler vardır. 
Binaenaleyh böyle bir neshin olduğu hususunda icmanın yapıldığı nasıl 
söylenebilir?" 

d) "Vasiyet, kıyâsı bir delil ile mensühtur. Bu kıyâsı delil de şudur: Vasiyet, eğer 
vâcib olsaydı, böyle bir vasiyet yapılmadığı zaman dahi, hakkında ödenmesi için 
vasiyet yapılmamış olan ölünün borçlarına kıyâsen, yakın akrabaların haklarının 
yine düşmemesi gerekirdi. Fakat bu akrabalar için herhangi bir vasiyet 
yapılmadığı zaman, Cenâb-ı Hakk'ın miras ayetindeki, 

"O Ölünün yaptığı bir vasiyyet veya borçtan sonra..." (Nisa, 11) kaydının delâlet 
ettiği gibi, onlar herhangi bir paya müstehak olmazlar. Bu ayetin zahiri, herhangi 
bir vasiyet yapılmayıp, borç da bulunmadığı zaman, bütün malın mirasçılara 
paylaştırılmasını gerektirir." Ama buna karşı biri çıkıp; "Kur'an ayetinin kıyas ile 
neshedilmesi caiz değildir" diyebilir. Allah en iyi bilendir. 

İkinci Konu: Bu ayetin mensuh olduğunu söyleyenler de iki değişik görüşle 
ihtilâf etmişlerdir. Bunlardan bazıları, ayetin hem vâris olabilecek, hem de 
olmayacak kimseler hakkında neshedilmiş olduğunu söylemişlerdir. Bu çoğu 
müfessir ve neshi kabul eden müctehidlerin görüşüdür. 

Bazıları da, vasiyetin vâris olacak kimseler hakkında neshedildiğini, varis 
olmayan kimseler hakkında ise neshedilmediğini söylemişlerdir. Bu, İbn Abbas 
(r.a). Hasan Basri, Mesrük, Tavus, Dahhâk, Müslim b. Yesar ve Alâ b. Ziyâd'ın 
görüşüdür. Hatta Dahhâk şöyle demiştir: "(Mirasçı olmayan) ak-rabalanna 
vasiyet etmeden ölen kimse, amellerini günah ile tamamlamış olur." 

Tavus ise: "İnsan başkalarına vasiyet edip (mirasçı olmayan) akrabalarına 
vasiyet etmezse, o mal onlardan alınır, akrabalarına verilir" demiştir. 

Bunlara göre, bu ayet vâris olmayan akrabalara vasiyet etmenin vâcib olduğuna 
delâlet etmektedir. Bunların iki delilleri vardır: 

1) Bu âyet, akrabaya vasiyet etmenin vacib olduğuna delâlet eder. Vâris olan 
akrabalar hakkında bu ayetle amel etme, ya miras ayeti sebebiyle veya Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in: "Dikkat edin, mirasa olacak kimseye vasiyet yapılmaz" 


hadisinden dolayı veyahut da vâris olacak kimseler için vasiyette bulunmanın 
caiz olmadığına dâir olan icmâ ile terkedilmiştir. Halbuki bu hususta eskiden de 
şimdi de bir ihtilaf olduğuna göre bir icmâ söz konusu olamaz. Bu sebeble ayet, 
mirasçı olrnayan akrabalar için vasiyette bulunmanın vâcib olduğuna delâlet 
etmektedir. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu hadisidir: "Malı bulunan bir müslümana", 


yanında yazılı vasiyyeti olmaksızın iki gece geçirmesi bile doğru değildir" H54 
Halbuki akraba olmayanlara vasiyyet etmenin vacib olmadığında ittifak ettik. 
Binaenaleyh vâcib olan vasiyyetin akrabalar hakkında olması gerekir. 

Sünnet de, vasiyyetin vâcib oluşu hususunda Kur'an'ı te'kid etmiştir. Varis 
olmayan akrabalar hakkında bu ayetin hükmünün neshedilmiş olduğunu 
söyleyen cumhur-u ulemâ'nın en güzel delili (Nisa, 11) ayetidir. Biz bunun 
izahım, biraz önce yapmıştık. 

Üçüncü Konu: Bu ayetin, mirasçı olmayan akrabalar hakkında mensuh 
olmadığını söyleyenler, iki konuda kendi aralarında ihtilâf etmişlerdir: 

a) İbn Mes'ud (r.a) dan, bu vasiyyetin önce akrabaların en fakirine, daha sonra 
daha az fakirine ve aynı minval üzere yapılması gerektiği nakledilmiştir. Hasan 
el-Basri ise, "Fakir ve zengin akrabalar bu hususta eşittirler" demiştir. 

b) Hasan el-Basri, Halid b. Zeyd ve Abdulmelik b. Ya'lâ'dan rivayet edildiğine 
göre, bunlar kendisine varis olmayacak akrabası varken, başkaları için vasiyet 
eden kimseler hakkında, "Bu kimseler malının üçte birinin üçte ikisini 
akrabalarına, kalan üçte biri de akrabaları dışında vasiyet etmek istediği 
kimselere vasiyet edebilirler" demişlerdir. 

Tâvus'tan ise, "akrabaların muhtaç olması durumunda, kendileri için vasiyet 
edilen yabancılardan (akraba olmayanlardan) o malın alınıp, bu muhtaç 


akrabalara verileceği" rivayet edilmiştir. Allah eni iyi bilendir. H55] 
Vasiyyeti Değiştirmenin Vebali Başa Dön 


"Artık kim bu (ölünün vasiyetini) duyduktan sonra değiştirirse, muhakkak onun 
vebali o değiştiren kimseyedir. Şüphesiz ki Allah işiten ve bilendir" (Bakara, 
181). 

Bil ki Allah Teâlâ, vasiyet işini, vâcib oluşunu ve ehemmiyetini zikredince; 
peşinden vasiyyeti değiştirme (bozma) hususunda, va'id (tehdid) yerine geçecek 
bir ayet getirdi. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu kim değiştirirse" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 


156 
Birinci Mesele 


Birinci mesele, değiştirenin kim olduğu hususunda olup bu konuda iki görüş 
vardır: 

a) En meşhurplan görüşe göre, vasiyeti değiştiren ya onun vasisi, ya vasiyetin 
şahidleri, veyahut da diğer insanlardır. Vasi, vasiyeti ya yazıda ya da hakların 
taksiminde değiştirme yapmak suretiyle gerçekleştirir. Şahid de, bu husustaki 
şahidliğini değiştirmek veya gizlemek suretiyle; diğer insanlar ise, bu malın 
vasiyet edilen kimselere ulaşmasına mânı olmak suretiyle vasiyeti değiştirmiş 
olurlar. Bütün bunlar, ayetteki tehdide dahildirler. 

b) Vasiyette değiştirme yapmaması emredilen kimse, vasiyette bulunanın 
kensidir. Bu kimse, Allah'ın vasiyetin yapılmasını bildirdiği kimselere vasiyet 
etmemek suretiyle, vasiyeti değiştirmekten nehyedilmiştir. Bu böyledir. Çünkü 
biz câhiliyye döneminde Arapların, akrabalarını açlık ve sıkıntı içinde bırakarak 
yabancılara vasiyyet ettiklerini yukarıda açıklamıştık. Bundan dolayı Allah 
Teâlâ, onlara akrabaları için vasiyette bulunmayı, emretmiş, daha sonra da bu 
mükellefiyeti kabul etmeyen kimseleri: "Bunu işittikten sonra artık kim o 


vasiyeti değiştirirse..." diye menetmiştir. 157 
İkinci Mesele 


ifâdestndeki zamir, müzekker olmasına rağmen, müennes olan, kelimesine 
râcidir. Âlimler, bunun sebebi hususunda bazı görüşler zikretmişlerdir: 

a) Buradaki, (vasiyet etmek) manasınadır. Zamir de, onun bu manada olduğuna 
delâlet etmektedir. Bu, tıpkı "Kime bir öğüt etme yani öğüt gelirse..." (Bakara, 
275) ayeti gibidir. Buna göre ayetin takdiri, "kim ölünün söylediğini, ettiği 
vasiyyeti veya ondan duyduğunu değiştirirse..." şeklindedir. 

b) Zamirin, vasiyyetle ilgili hüküm ve farzlara râcidir. Buna göre ayetin takdiri, 
"Kim daha önce bahsi geçen hükümleri değiştirirse.." şeklindedir. 

c) Zamir, ölünün vasiyet ettiği şeye râcidir. İşte bu sebebten dolayı, her nekadar, 
müennes ise de, zamir müzekker gelmiştir. 

d) Zamir, vasiyyetin manası olan "fiil" veya "söze" râcidir. 

e) kelimesi hakiki müennes olmadığı için, ona müzekker zamirin râci olması 
caizdir. 

Hak Teâlâ'nın, "İşittikten sonra... 


" 


ifâdesi, günahın, değiştiren kimsenin bunu 


bile bile yapması şartı ile söz konusu olabileceğine ve bunun büyük bir günah 
olacağına delâlet eder. Çünkü o hususta bir bilgi olmadan, sırf duymanın bir 
manası olmaz. Binaenaleyh onu duyma, bilme ma-nasındadır. 

Allah Teâlâ'nın, "Şüphesiz onun günahı değiştiren kimseyedir" beyanına gelince, 
bil ki, kelimesi "hasr" (sadece, ancak) manası ifâde eder. ifâdesindeki zamir, 
tebdile (değiştirme fiiline) râcidir. Buna göre ayetin manası, "Bu değiştirmenin 
günahı ancak değiştiren kimseye döner" şeklinde olur. Değiştirenin kimler 
olduğunun izahı ise yukarıda geçmişti. 

Bil ki alimler bu ayetten pek çok hüküm çıkarmışlardır: 

1) Çocuk, babası kâfir olduğu için azab olunmaz. 

2) İnsan, mirasçılarına borcunun ödenmesini emreder, mirasçıları da onun 
borcunu o öldükten sonra ödemezlerse ölen insana vârislerinin bu kusuru 
sebebiyle azab edilmez. Bazı cahiller bu hükme karşı çıkmışlardır. 

3) Ölüye, başkalarının onun üzerine ağlamasından dolayı azab edilmez. Bu 
böyledir, çünkü ayet,değiştirme günahının, ancak değiştiren kimseye ait 
olduğunu göstermektedir. Çünkü Allah Teâlâ hiç kimseyi, başkasının günahı 
sebebiyle hesaba çekmez. 

Bu ayetin manası, "Her insan ancak kendi aleyhine (günah) kazanmış olur" 
(Enam, 164) "Sen, bir başkasının (günah) yükünü yüklenme " (isra,15) "Kim 
salih amel işlerse, kendisi İçin İşlemiş olur, kim de kötülük işlerse kendi 
aleyhine işlemiş olur" (Câsiye, 15) ve, "Herkesin kazandığı (hayır) kendi 
yararına; işlediği (şer) yine kendi zarannadır" (Bakara. 286) ayetleri ile de güç 
kazanır, H58] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Akrabaları arasında şiddetli ihtiyaç sahibi olan kimseler dururken, bir kimse 
yabancılara vasiyyet ettiği ozaman, o kimsenin vasisinin o vasiyyetini 
değiştirmesi caiz midir? 

Anababa ve akrabalar gibi varis olmayan kimselere vasiyyetin vâcib olduğunu 
söyleyen kimseler, bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Buna göre onlardan, 
"Akrabayavasiyyet etmek vâcibtir. Ama, kişi bunu yapmaz ve yabancılara 
vasiyyet ederse, bu yabancı kimse kendisine verilen malı haketmiş olur" diyenler 
vardır. 

Yine onlardan, "vasinin bu vasiyyetini bozup, onu akrabalara vereceğini..." 
söyleyenler de çıkmıştır. 

Biz, bunların görüşlerini genişçe zikretmiştik. 


Vâris olmayan akrabalara vasiyyeti vâcib kılmayan kimselerse, bu vasiyyetin ya 
üçte bir, ya da bundan daha fazla olabileceğini söylemişlerdir. Bu durumda, eğer 
vasiyyet malın üçtebirt olursa, bu caizdir; değiştirilmesi uygun olmaz. 

Sonra, bu görüşte olanlar, "müstehab" olanın ne olduğu hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Buna göre Hasan el-Basri "Müstehab olan üçte birden noksan 
olmasıdır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), "Üçte birini verin; aslında üçte bir bile" 


L159] buyurmuştur ve böylece üçte birden eksik vermenin mendûb olduğunu 
ifâde etmişlerdir" demiştir. 

Yine onlardan, "üçte biri vermenin müstehab olduğunu, çünkü bunun onun hakkı 
olduğunu ve bunun daha çok sevap olduğunu söyleyenler..." de çıkmıştır. 
Âlimlerden, ölünün, varis olacak kimselerin durumlarını ve geriye bırakılan 
malın miktarını nazar-ı dikkate alanlar da çıkmıştır. İşte,bu, en uygun olan 
görüştür. 

Vasiyyetin üçte birden fazla olması durumuna gelince, âlimler bu hususta da 
ihtilâf etmişlerdir. Onlardan kimileri, "bunun ancak varis olacak kimselerin 
müsaadesi ve rızalarının alınmasıyla mümkün olacağını" söylerken, bazıları da, " 
varis olacak kimselerin sözlerinin geçerliliğinin ancak mal bırakan şahsın 
ölümünden sonra olacağını" söylemişlerdir. 

Sonra bir kimse, malının üçte birinden fazlasını vasiyyet etmesi hususunda da 
ihtilâf etmişlerdir. Buna göre onlardan, "Eğer varis olacak kimseler müsâade 
ederlerse, bu caiz ve ölen kimse tarafından bir bağış olmuş olur" diyenler 
bulunmuştur. 

Yine, "Bu, varisler tarafından bizzat yapılmış bir bağış gibi olur" diyenler de 
bulunmaktadır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun manası, "Allah'u Teâlâ vasiyyetleri bihakkın 
duyan ve onları nasıl ise öylece bilen; bu hususta meydana gelecek herhangi bir 
değişiklik kendisine saklı kalmayan bir zâttır" şeklinde olur. Allah en iyi 


bilendir, H60] 


"Bununla beraber kim vasiyyet edenin haksızlığa meylinden veya bir günah 
işlemesinden korkup da, onların arasını bulursa, ona hiç günah yoktur. 
Muhakkak ki Allah gafurdur, rahimdir. (Bakara, 182). 

Bil ki Allah'u Teâlâ, vasiyyeti değiştiren kimseleri tehdit edince, bu tebdilden 
maksadının, kişin in, vasiyyeti haktan bâtıla doğru değiştirmek olduğunu beyan 
etmiştir. Ama kişi, o vasiyyeti ıslâh gayesiyle, bâtıldan hakka doğru değiştirdiği 
zaman, o kimse yerinde bir iş yapmış olur ki, işte Cenâb-ı Hakkın, 
buyurmasından maksadı da budur. Çünkü ıslâh etmek de bir nevi tebdil ve 


değiştirmeyi gerektirir. Böylece Cenâb-ı Hak, bu konuda her ikisinin hükmünün 
de aynı olduğu farzedii-mesin diye, değiştirme ve tebdil hususunda aynı 
oldukları için, birincisinde günâhı gerekli görerek; ikincisinden de günahı 
kaldırarak, bu iki değiştirme arasındaki farkı belirtmiş oldu. Burada birkaç 
mesele vardır: HH 


Birinci Mesele 


Hamza, Kisai, Asımın ravisi olan Ebu Bekr, kelimeyi şeddeli olarak,; diğerleri 
ise şeddesiz olarak, şeklinde okumuşlardır. Bu ikisi, iki ayrı kullanıştır. Çünkü, 


ile, aynı manaya gelirler. [162] 
İkinci Mesele 


herhangi bir şeye meyletmektir. Kelimenin aslı ise, dümdüz ve doğru olmaktan 
udül etmek yani sapmaktır. Bu kelime mazide nün harfinin kesresiyle, muzâride 
nünun fethasıyla, şeklinde kullanılır. kelimesi de böyledir. Allah'u Teâlâ'nın, 
"Günaha meyletmeksizin..." (Maide, 3) ayeti de bu manadadır. İle arasındaki 
fark şudur: "Cenef", bilinmeden yapılan; "isim" ise bile bile yapılan hatadır. 


(163| 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, Kim korkar da.." buyruğu hususundadır. Bunun manası 
hakkında iki görüş vardır: 

a) Bundan murad, havf ve haşyet duymaktır. "Havf, ancak vukuu beklenen bir iş 
hususunda olabilir. Vasiyyet ise vâki olmuştur. O halde, vasiyyetin havf e taalluk 
etmesi nasıl mümkün olabilir?" denilirse, buna birkaç bakımdan cevap 
verilebilir: 

1) Bundan murad şudur: Bu ıslâh eden kimse, vasiyyet eden kimseyi vasiyet 
ederken görür de, o kimseden bilmeden, veya tevil neticesinde hak yoldan 
sapmak olan meyil emareleri gözükür; veyahut da ölen kimseden kasdi olarak 
müstehak olmayanlara daha çok vermek; hak edeninşe hakkını eksiltmek ya da 
hak eden kimseye hiç vermemek gibi bir kasdının olduğunu müşahede eder. Bu 
emareler ortaya çıkınca ve vasiyyet yerine getirilmeden önce, ıslâh etme işine 
başlar. Çünkü ıslâh işi, bozukluk emareleri zuhur ederken ve bozukluk da tam 


yerleşmeden önce yapılırsa, gayet kolay olur. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ ıslâh 
işini ilme değil de korkuya taalluk ettirmiştir. Buna göre vasiyyet eden kimse 
sanki, meşhur olduğu biçimde, vasisi ve şahitler hazır olduğu zaman şöyle der: 
"Ben akrabalarıma değil, uzakta olanlara, yabancılara vasiyyet ediyorum; 
falanca, fazlasına müstehak olmadığı halde, onun payını arttırıyor um veya 
falanca, fazla almaya müstehak olduğu halde ona noksan veriyorum!" İşte bu 
durumda bu sözleri dinleyen kimse, onun hakkında kesin hüküm vermeksizin, 
onun günaha düşeceğinden ve günah işleyeceğinden korkar. İşte bu sebepten 
dolayt Cenâb-ı Hak, buyurmuş, ıslâhı zan olan korkuya bağlamış, ilme taalluk 
ettirme-miştir. 

2) Zikrettiğimiz biçimde vasiyyet ettiği zaman, bu vasiyyettnde durmaması, 
aksine onu bozması caizdir. Keza vasiyyetinde durması da caizdir. Çünkü 
vasiyyet eden kimse, Ölmediği müddetçe, vasiyyetinden dönebilir ve vasiyye- 
tine ilâve veya eksiltme yapmak suretiyle de değişiklik yapabilir. Durum böyle 
olunca, haktan meyletme ve günaha girmesi hususu kesin bilinemez. Çünkü o 
kimsenin vasiyyetini bozmasının caiz olması, onun hakkında böyle kesin bir 
hüküm vermeye mânidir. İşte bu sebepten dolayı Hak Teâlâ ıslâh işini, korkuya 
bağlamıştır. 

3) Vasiyyetin yerleştiği ve vasiyyet edenin öldüğünün farzedilmesi durumudur. 
İşte bundan ötürü, "verese" ile kendilerine vasiyyet edilen kimseler arasında, 
günaha sapmak ve hataya düşmekten kurtulmak için, bir anlaşmanın yapılması 
uygundur. Bu husus beklenen bir şey olunca, günaha meyletmek ve günah 
işlemek hükmü, yerleşmiş bir hüküm olmaz. Böylece, ıslâhın korkuya ve 
yakinin, kesinliğin olmamasına bağlanması doğru olmuştur. Binaenaleyh birinci 
görüş en kuvvetli görüş olsa bile, bütün bu izahların, korkuyla ilgili mana 
hakkında zikredilmesi mümkündür. 

b) Hak Teâlâ'nın, sözünün manası "kim bilirse" şeklindedir. Çünkü, (havf) ile, 
(haşyet) ilim manasına gelebilirler. Bu böyledir, çünkü korku hususi bir zandan 
kaynaklanan hususi bir hâlden ibarettir. İlimle zan arasında, birçok bakımlardan 
benzerlik vardır. İşte bu sebepten dolayı, bunlardan her biri diğerinin yerine 
kullanılmıştır. 

Bu tefsire göre ayetin manası, "Ölen kişi vasiyyetinde hata edip veya va- 
siyyetinde kasden zulme meylettiğinde, bunun böyle olduğunu bilen kimse için, 
bunu değiştirmesi ve ölen kimsenin ölümünden sonra, vasiyyeti ıslâh etmesi 
hususunda herhangi bir zorluk yoktur" şeklinde olur. Bu, İbn Abbâs, Katâde ve 


Rebi'nin görüşüdür. HLEA 


Dördüncü Mesele 


Biz, kelimesinin hata, 'in ise kasıt ve teammüd olduğunu daha önce söylemiştik. 
İptalinin gerekmesi hususunda başkasının hakkına dair işlenen hatanın, bir kasdi 
fiil gibi olduğu herkesçe bilinen bir şeydir. Binaenaleyh, bu hususta hata İle kasıt 
arasında herhangi bir fark yoktur. İşte bu bakımdan Cenâb-ı Hak (c.c), bu iki 
husus arasında fark görmemiştir. Allah'u Teâlâ'nın, buyruğuna gelince, bu 


hususta birkaç mesele vardır: HESI 
Birinci Mesele 


Birinci mesele, buradaki ıslâh edicinin kim olduğu meselesidir. Ayetin 
zahirinden anlaşıldığına göre bu, vasiyyet sırasında mutlaka bulunması gereken 
vasidir. Bu ifâdenin kapsamına, şahid de girebilir. Bazan bundan murad, o 
kimsenin ölümünden sonra bu işi üstlenecek olan bir yönetici, veli veya vasi, 
veyahut da ma'rüfu emreden kimse olabilir. Cenâb-ı Hakk'ın, ayetinin şümulüne 
bütün bu kimseler dahil olabilir. Bu kimseler için vasiyyet hususunda haktan 
meyletme ve günah işleme emareleri zahir olursa veya onlar bunu kesin 
bilirlerse, bu konuda bir tahsis yapmanın mânası yoktur. Tarn aksine vasi ve 
şahid böyle bir mükellefiyetin muhtevasına girmeye daha uygundurlar. Bu 
böyledir, çünkü vasiyet bunlar sayesinde sabit olur. Binaenaleyh bunların 


vasiyetle ilgileri daha fazladır. [166] 
İkinci Mesele 


Birisi şöyle diyebilir: "Hak Teâlâ'nın buyruğundaki zamirin, mutlaka daha önce 
geçen birşeye râcî olması gerekir. Öyle ise daha önce geçen bu şey nedir?" Buna 
şöyle cevap verilir: Şüphe yok ki bundan murad kendilerine vasiyet edilen 
kimselerdir. Çünkü ayetteki, "hiçbir vasiyet eden..." ifâdesi, kendileri hakkında 
vasiyet edilen kimselerin bulunduğunu gösterir. Bu sebeple sanki bu kimseler 
ayette açıkça zikredilmiş gibidirler. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hakk'ın, bu 
manada, sözü uygun düşmüştür. Buna göre sanki (kendilerine vasiyet edilen) 
kimselerin arasını ıslâh ederse buyurmuştur. Bir başkaları da "Bundan 
maksad,"kendilerine vasiyet edilenlerle vâris olanların arasını ıslah ederse.." 
manasıdır" demişlerdir. 

Bu ıslah etme, arayı bulma işi, vasiyet eden kimsenin, malının üçte birinden 
fazlasını vasiyet etmesi durumunda söz konusu olur. Bu durumda arayı bulan 


(anlaştıracak olan} kimse, kendilerine vasiyet olunanlar ile vâris olanların arasını 
bulur. 

Bu görüş şu bakımlardan zayıftır: 

a) Ayette geçen, lâfzı, vârislere değil, kendileri için vasiyet olunanlara delâlet 
eder. 

b) Haktan meyletme ve günaha girme mefhumları, ölen kimsenin malının üçte 
birinden fazlasını vasiyet etme hususunda söz konusu olmazlar. Çünkü bu husus, 
ancak rıza ile caiz olduğuna göre onun zikredilmesi bile sanki zikredilmeme 
gibidir. O tür vasiyeti iptal için, herhagi bir ara bulmaya ihtiyaç yoktur. Çünkü 


bunun bâtıl olduğu meydandadır. L67) 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu arayı bulmanın nasıl yapılacağı hususunda olup bunda iki konu vardır: 
Birinci Konu: Bu ıslahın (arayı bulmanın), ayet neshedilmeden önce, nasıl 
yapıldığı hususundadır. Biz deriz ki: Haktan sapmak ve günaha girmenin ya bir 
fazlalık yapmak, veya eksik vermek veyahut da hak sahibine hakkını hiç 
vermemek suretiyle olduğunu açıklamıştık. Binaenaleyh bunun ıslahı, bu üç 
hususu bertaraf etmek ve her hak sahibine hakkını vermekle olur. 

İkinci Konu: Bu âyet neshedildikten sonra bu ıslahın (ara bulmanın) nasıl 
yapılacağı hususundadır. Biz deriz ki: Burada haktan sapma ve günaha girme, 
çok değişik şekillerde olabilir. Meselâ, hastanın ya bir ikrarı veyahut da bir 
anlaşması ile malının vârislere ulaşmaması yolunda bir çaba sarfettiğini gösteren 
bazı işaretlerin zuhur etmesi gibi... İşte ıslah böyle bir duruma mâni olunarak 
yapılır. Yine bir insanın malının üçte birinden fazlasını vasiyet etmesi; akrabaları 
fakirlikten kıvranırken, akraba olmayanlara vasiyette bulunması veyahut da malı 
az,efrad-u iyali çok olmasına rağmen kişinin vasiyette bulunması ve benzeri 
durumlar da böyledir. 


Allah'u Teâlâ'nın, "Ona günah yoktur" beyanı ile ilgili iki mesele vardır: [168] 
Birinci Mesele 


Birisi şöyle diyebilir: "Bu muslih (arayı bulan), yaptığı ıslahtan dolayı büyük bir 
ibâdet yapmıştır ve bundan dolayı mükâfaatı hakeder. Öyle ise niçin "Ona günah 
yoktur" denilmiştir?" Buna pekçok şekilde cevap verilir: 

1) Allah Teâlâ, ayetin başında, vasiyeti değiştiren kimsenin günahkâr olacağını 
zikredince, muslih'in de yaptığı bu iş bir çeşit değiştirme gibi olduğu için, bunun, 


o önceki değiştirmeden farklı olduğunu ve günahının bulunmadığını beyan 
etmiştir. Çünkü bu, vasiyeti, adalete döndürmektir. 

2) Muslih, vasiyet yapılan malı (duruma göre) noksan (aştırdığı için, bu husus 
kendisine vasiyet edilen kimsenin zoruna gidip de o kimsenin aklına muslinin 
yaptığı bu işte bir günah olduğu vehmi doğabileceğinden dolayı, Cenâb-ı Hak, 
bu tür bir şüpheyi izâle edip 'Ona günah yoktur" buyurmuştur. 

Allah Teâlâ vasiyet etme ile veya şahid tutma ile, vasiyetin vâcib olmayacağını, 
binaenaleyh muslih, her nekadar yapılan vasiyete ters davransa, bu ıslahında 
vasiyet edenin vasiyetine ters bir durum meydana gelse ve o ölenin malını 
sevmiş olduğu kimselerden altp sevmediği akrabalarına vermiş olsa bile, onun 
vasiyetini hakka doğru değiştirdiği için ona bir günah olamayacağını beyân 
etmiştir. Çünkü muslinin yaptığı böyle bir tasarruf, bir kötü işin yapıldığını 
vehmettirebilir. Böylece Allah Teâlâ, "Ona günah yoktur" buyurarak bu işin 
güzel bir tasarruf olduğunu beyan etmiştir. 

4) Toplumun arasını bulma hususunda çok söz söylemeye ihtiyaç vardır. 
Binaenaleyh bu sözlerin içine, uygun düşmeyen şeylerin girme ihtimali her- 
zaman söz konusudur. İşte bunun için Hak Teâlâ, ıslâh hususundaki gayesi iyi 
olduğu için, muslih'in bu gibi şeylerden dolayı bir günahının olmadığını 


açıklamıştır. (169) 
İkinci Mesele 


Bu ayet-i kerime, sulh etmek isteyen kimsenin, bu münazaanın şer'an mahzurlu 
bir duruma varacağı endişesini taşıdığı zaman dahi, çekişen kimseler arasında 
sulh etmesinin caiz olabileceğini gösterir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğuna gelince, bu hususta da bir som vardır. O du şudur: 
Bu söz, caiz olmayan bir fiili işleyen kimseler hakkında söylenebilecek bir 
sözdür. Ama böyle bir ıslâh işi, taât sayılan ameller cümlesindendir. Öyleyse 
burada zikredilmesi nasıl izah edilir? 

Böyle bir soruya aşağıdaki gibi cevap verebiliriz: 

a) Bu, daha düşük olanın daha üstün olan bir şeye karşı dikkatini çekme 
babındandır. Allah'u Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Ben günahları bağışlayan, 
günahkâr kimseye merhamet eden bir zâtım. Binaenaleyh, böylesine mühim bir 
meseleyi ıslâh hususunda, du kadar çok mihnet ve sıkıntıları göğüsledi-Şin için, 
rahmetimi ve mükâfaatımı sana ulaştırmam daha uygun ve lâyık olur!" 

b) Bundan muradın, "haktan sapmaya ve günaha yönelen bu vasiyyet sahibi 
vasiyyetini ıslâh ettiği zaman, hiç şüphesiz Allah onu bağışlar ve ona fazi u 


lütfuyla merhamet eder bir gafur ve bir rahimdir" şeklinde olması da 
muhtemeldir. 

c) Islâh eden kimse, bu ıslahı (arayı bulmayı) yaparken, çoğu zaman, birtakım 
söz ve fiillere muhtaç olacak ise de bu gibi söz ve fiilleri terketmesi daha iyi 
olur. Allah Teâlâ, o kimsenin maksadının, sadece ıslâh olduğunu bildiği için, bu 
kimseyi bu gibi söz ve fiillerinden dolayı sorumlu tutmaz. Çünkü O gafur ve 


rahimdir, H701] 


'Ey İmân edenler, sizden önceki ümmetlere yazıldığı (farz kılındığı) gibi korunup 
muttaki olasınız diye, size de oruç yazıldı" (Bakara. 183). YANI 


Altıncı Hüküm: Oruç Savm Kelimesinin Sözlük Manası 


Bil ki kelimesi, "kıyam" vezninde, fiilinin masdarıdır. Arapçada, "sıyâm bir 
şeyden vazgeçip, onu bırakmak" demektir. Konuşmayı bıraktığı için susan 
kimseye de bu manada, denilmiştir. Ayette de: "Şüphesiz ben. Rahman Allah 
için susmayı nezrettim" (Meryem, 26) buyurulmuştur. Güneş iyice yükselip, 
öğlenin sıcağı iyice vurduğu zamana, denilir. Nitekim İmriu'l-Kays şöyle 
demiştir: "Bırak o sevgiliyi ve, güneş tam tepeye yükselip, sıcağı 
şiddetlendiğinde, ona ait hüznünü büyük hasret ile gider, teselli et.." 

Bir başkası da şöyle demiştir: "Ta ki güneş, gündüzün tepe noktasına yükselip, 
dimdik olduğu zaman..." Yine bu manada olmak üzere, rüzgâr durduğu zaman,; 
at, otlamayıp a-yakta durduğu zaman, denilir. Şair Nâbiğa da şöyle demiştir. 
"Tozun dumanın altında bir yanda duran ve yayılmayan, bir yanda da 
yayılan,otlayan atlar; bir de, ağızlarındaki gemlerini çiğneyenler.." 

Yine, çıkrık dönmeyip de durduğu zaman, denilir. Nitekim recez söyleyen bir 
şair şöyle demiştir; "Çıkrıkların en şerli olanı, (saime) yani tutukluk yapıp 
dönmeyenlerdir." 

Güneşin, gündüzün ortasında gelmiş olduğu tepe noktasına, yine aynı manada 
yıldız için de, (denilir. Şair İmriu'l-Kays İse şöyle demiştir: "Süreyya yıldızı 
sanki, tam tepe noktasında keten ipliklerle "cen-del"in sert kayalıklarına 


bağlanmış gibidir..." İşte "savm" kelimesinin lügavi manası budur. 072] 
Orucun Tarifi Başa Dön 


Din ıstılahında ise savm, fecrin doğmasından güneşin batımına kadar, insanın 


oruçlu olduğunu bilerek ve buna niyetli olarak, orucu bozan şeylerden kendisini 
tutmasıdır. 
Cenâb-ı Allah'ın, "Sizden Önceki ümmetlere yazıldığı gibi... 


birkaç mesele vardır: (173) 


" 


ayeti ile ilgili 


Ayet-i Kerimedeki Benzetme Hakkında 


Bu ayetteki benzetme ite ilgili iki görüş vardır: 

a) Bu, orucun farz kılınışı ile ilgili bir benzetmedir. Yani, "Bu ibâdet, Hz. 
Adem'den sizin zamanınıza kadar bütün peygamberlere ve ümmetlere 
farz kılınmıştır. Allah Teâtâ bunu sadece size değil, istisnasız diğer bütün 
ümmetlere farz kılmıştır" demektir. 

Bu sözün manası, orucun meşakkatli bir ibadet olduğudur. Meşakkatli bir şey 
umümileşince ona katlanmak da kolay olur. 

b) "Bu benzetme orucun zamanı ve miktarı ile ilgilidir." Bu görüş zayıftır. 
Çünkü birşeyin birşeye benzetilmesi, bu iki şeyin herhangi bir şeyde müsavi 
olmalarını gerektirir. "Teşbih (benzetme), bütün hususlarda eşitliği gerektirir" 
denilmesi doğru değildir. 

Bu görüş sahipleri, görüşleri ile bazı izahlar yapmışlardır: 

1) Allah Teâlâ ramazan orucunu yahudi ve hristiyanlara da farz kılmıştır. 
Yahudiler bu ayda oruç tutmayı terketmişler, senenin tek bir gününde oruç 
tutmuşlar ve bu günün firavunun denizde boğulduğu gün olduğunu söylemişler. 
Bu günün, firavunun boğulduğu gün olduğunda da yalan söylemişlerdir. Çünkü 
bu gün, Hz. Peygamber (s.a.s)'in beyanına göre aşure günüdür. Hris-tiyanlar da 
ramazan orucunu tutmuşlar ve ramazanda bir defasında çok şiddetli bir sıcağa 
rastladıkları için, onu hersene aynı mevsimde olan bir zamana aktarmışlar, sonra 
da "Biz onun vaktini artıralım" demişler ve ona on gün ilâve etmişler. Başka bir 
zaman hükümdarları hasta olmuş, iyi olması halinde yedi gün oruç tutmaya 
nezretmiş. Hristiyanlar oruçlarına bu yedi günü de ilave etmişler. Derken bir 
başka hükümdar gelmiş ve "Geriye ne kalmış ki sadece üç gün. Onu da (tutup) 
orucu elli güne tamamlayın" demiş. İşte Alah Teâlâ'nın, "Onlar, alimlerini ve 
ruhbanlarını rablar edindiler.(Tevbe, 3 1)ayetinin ifâde ettiği mana da budur. Bu, 
Hasan el-Basri'den rivayet edilmiştir. 

2) Onlar, orucun müddetini sağlama almak istemişler ve otuz günlük orucun 
başına ve sonuna birer gün ilâve etmişler. Daha sonra gelen her nesil, 
kendilerinden Öncekilerin bu adetini benimseyip (herbiri başa sona birer gün 
İlave etmiş) ve bu oruç elli güne ulaşmış. İşte bundan dolayı yevm-i sekte oruç 


tutmak mekruh olmuştur. Bu görüş, Şa'bi'den rivayet edilmiştir. 

3) Benzetme yönü şudur: Daha önceki ümmetlere haram olduğu gibi, uykudan 
sonra yemek, içmek ve cinsi münasebette bulunmak size de haram kılındı." Bu 
görüşte olanlar, ümmet-i Muhammed'in, "Oruç gecelerinde, hanımlarınızla 
münâsebette bulunmanız size helâl kılındı " (Bakara, 187) ayetinin bu hükmü 
neshettiği hususunda ic-mâ etmiş olmalarını delil getirmişlerdir. Bu, kendisine 
bir delilin delâlet etme-si gereken bir hükümdür. Oysa ki buna, ayetindeki 
teşbihten başka bir delil yoktur. Binaenaleyh bu teşbihin, bu hükmün (mananın) 
sübütuna bir delil olması gerekmiştir. 

Birinci görüş sahipleri şöyle demişlerdir: "Biz, daha önce iki şeyin birbirine 
teşbih edilmesinin o iki şeyin bütün yönlerden birbirine benzemesine delâlet 
etmediğini; O binaenaleyh bizim Oo orucumuzun, onların Oo oruçlarına 
benzetilmesinden, onların orucunun da ramazan ayında olup, miktarının da otuz 
gün olmasının gerekmiyeceğini açıklamıştık. Sonra bu rivayet, yahudi ve hristiy 
ani arın da böyle olduğunu bilmeleri halinde, İslâm'ın kabulünü zorlaştıracak bir 


rivayettir. 1124] 


İkinci Mesele 


Ayetteki, nın mahalli hususunda üç görüş vardır: 

a) Zeccac, bunun mahallinin masdar (mefûl-i mutlak) olmak üzere nasb 
mahallinde olduğunu söylemistir. Çünkü mana: "Oruç size, sizden öncekilere 
farz kılınmış olduğu gibi farz kılındı" şeklindedir. 

b) İbnül-Enbâri ise, bunun, kelimesinden hal olmak üzere nasb mahallinde 
olduğunu söylemiştir. Buna göre, "Size oruç, sizden Öncekilere farz kılınmış, 
oruca benzer ve denk şekilde farz kılındı" manası murad edilmiştir. 

c) Ebu Ali şöyle demiştir: "Bu, mahzuf bir masdarın (mefûlün) sıfatıdır. 
Cümlenin takdiri şöyledir: " Burada masdar düşmüş, sıfatı onun yerini 
tutmuştur." Ebu Ali, devamla şöyle demiştir: Manada genişlik ve hazif 
hususunda bunun bir benzeri de, Arapların talâkı açıkça ifâde ederken söylemiş 
oldukları, sözleridir. Onlar bununla, "Yani sen bir talâkla boşsun" demek 
istemektedirler. Burada muzaf ile muzâfun ileyh düşmüş; muzafun ileyhin sıfatı 


rnuzafın yerini tutmuştur. psi 


Oruçla Muttaki Olmanın Umulması Arasındaki Münasebet Başa 
Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, 'Sakınıp (muttaki) olasınız diye.." kavline gelince, bil ki, nin, 
Allah Teâlâ hakkındaki manasının izahı daha Önce geçmişti. Bu sözün, buraya 
nasıl uygun olduğu meselesine gelince, bu hususta birkaç vecih söz konusudur: 
1) Allah Teâlâ bu söz ile orucun şehveti kırdığı ve hevâ-vü hevesi kötü şeylerden 
alıkoyduğu için, takvayı doğurduğunu beyân etmiştir. Çünkü oruç taşkınlıktan, 
şımarıklıktan ve fuhşiyyâttan menetmekte ve dünya ile ondaki makam-mansıbın 
değersizliğini göstermektedir. Bu böyledir, çünkü oruç mide ve şehvetin gücünü 
kırar. İnsanlar ise ancak, şu çok yaygın olan darb-ı meselde de denildiği gibi, şu 
iki şeyi,yani midesi ve cinsi uzvu için çalışır durur. İşte kim çok oruç tutarsa, bu 
iki şey ona değersiz görünür ve onların kendisi üzerindeki şiddeti azalır. Böylece 
oruç, o kimseyi haramları ve fuhşiyâtı işlemekten alıkoyucu, dünyâ riyasetini 
değersiz gösterici birşey olmuş olur. Bu da takvanın sebeplerini kendisinde 
toplayan bir haldir. Buna göre ayetin manası şöyle olur: "Ben size, kendisi ile, 
kitabımda medh'ü sena ettiğim ve bu Kur'an'ın kendileri için hidayet rehberi 
olduğunu ilân ettiğim müttakilerden olasınız diye, orucu farz kıldım." 

Oruç, kendine has bu özelliklerinden dolayı, Allah Teâlâ'nın onu farz kılarken, 
farz kılışını, diye beyan etmesi tam yerinde olmuştur. Çünkü nefsi günahlardan 
sakındıran şeyin mutlaka vâcib olması gerekir. 

2) Ayetin manası şöyledir: "Oruç vesilesi ile takva hususundaki ümidinizin 
kuvvetlenmesi uygundur." Bu izah, uj kelimesinin ifâde ettiği manadır. 

3) Mana şöyledir: "Umulur ki tuttuğunuz oruç ve şehevi arzuları terket-meniz 
sebebiyle Allah'dan sakınırsınız. Çünkü birşeye olan rağbet ne kadar kuvvetli 
olursa, ondan sakınmak da o derece güç olur. Yenilen ve şehevi arzu duyulan 
şeylere karşı olan istek, başka şeylere duyulan istekten daha şiddetli ve fazladır. 
Bu şeyleri terketmek suretiyle Allah'dan ittikâ etmek size kolay olunca, diğer 
şeyleri terketmek suretiyle O'ndan ittika etmeniz daha kolay ve daha hafif olur. 
4) Cenâb-ı Hakk'ın, ayetinden murad, "O orucu ihmâlden ve dereceleri ile 
asaletinin büyüklüğünden dolayı ona devam etmemekten saktnasınız diye..." 
manasıdır. 

5) "Umulur ki siz, bu ibâdet vasıtasıyla, muttakiler zümresine dahil olursunuz. 


Çünkü oruç, müttakilerin alâmetidir." Allah en iyi bilendir. HZ6] 


"(Oruç) sayılı günlerdedir. Sizden kim hasta, vahut yolculukta olursa, tutamadığı 
günler sayısınca diğer günlerde tutar. Güç yetiremiyenler üzerine de bir yoksulu 
doyuracak kadar fidye vermek gerekir. Bununla beraber kim de gönül isteğiyle 
bir hayır işlese bu, onun için daha hayırlıdır. Eğer bilirseniz, oruç tutmanız sizin 


için hayırlıdır" (Bakara, 184). 
Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, ayeti hakkında birkaç mesele vardır: LL) 


Birinci Mesele 


kelimesinin neden ötürü mansüb olması hakkında bazı görüşler vardır: 

1) Zarf olduğu için mansüb kılınmıştır. Buna göre 

sanki, "Oruç size sayılı günlerde farz kılındı" denilmiştir. Bunun bir benzeri de, 
ak "Cuma gününde çıkmaya niyetlendim" şeklindeki sözündür. 

2) Bu, Ferrâ'ya ait bir görüş olup, ona göre bu kelime Arabiarın tıpkı, "Zeyd'e bir 
mal verildi" demeleri gibi, nâib-i fail olan şeyin haberidir. 

3) Tefsir üzere mensübtur. 


4) Bir mukadder ile mansüb kılınmıştır, yani şeklindedir. H78] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimler bu günler hakkında iki görüş belirterek İhtilâf etmişlerdir. 

1) Bu günler, ramazan ayının günleri değildir. Bu görüş, Muâz, Katâde ve 
Atâ'nın görüşüdür. Âlimler böyle bir görüşü, İbn Ab-bas'tan da nakletmişlerdir. 
Sonra bunlar da kendi aralarında ihtilâf etmişlerdir. Buna göre bu günlerin her 
ayın üç günü olduğu söylenmiştir. Bu, Atâ'dan rivayet edilmiştir. 

Yine bu günlerin her ayın üç günü İle Aşure gününün orucu olduğu da 
söylenmiştir. Bu görüş de Katâde'den rivayet edilmiştir. 

Sonra yine, bu kimseler ihtilâfa düşmüşler; onlardan bazıları, "bu orucun nafile 
iken sonradan farz kılındığını" söylerken, bir kısmı da, "Hayır, bu ta baştan 
itibaren farz idi" demişlerdir. Bu şahıslar bu günlerin orucunun ramazan orucu 
ile mensüh olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 

Bu günlerden maksadın ramazan ayının günleri olmadığını söyleyenler, şu 
hususlarla ihticâc etmişlerdir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s)'den, "Şüphesiz ramazan orucu, diğer bütün oruçları 
neshetmiştfr" dediği rivayet edilmiştir. Böylece bu söz, ramazan orucu vâcib 
olmadan önce, vâcib olan başka bir orucun bulunduğuna delâlet eder. 

b) Allah'u Teâlâ bu ayette hasta ve yolcuya dair ahkâmdan bahsetmiştir. Daha 
sonra, ramazan orucuna delâlet eden bu ayeti izleyen ayette de yine bu iki 
kimsenin ahkâmından söz etmiştir. Eğer bu oruç ramazan orucu olsaydı bu, 
faydası ve mânası olmayan sırf bir tekrar olmuş olurdu ki, bu caiz değildir. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetteki, buyruğu orucun muhayyer bırakılan vâcib bir 


oruç olduğunu, yani isteyenin oruç tutacağını; isteyenin de fidye vereceğini 
gösterir. 

Ramazan orucuna gelince bu, muayyen ve belirlenmiş bir farzdır. Bu sebeple, 
oruç tutulan bu günlerin, ramazan orucunun dışındaki günler olması gerekir. 

2) İbn Abbas, Hasan el-Basri ve Ebü Müslim gibi, çoğu muhakkikinin 
tercihlerine göre bu sayılı günlerden murad. ramazan ayıdır. Onlar bu görüşlerini 
şöyle isbâta çalışmışlardır. Allah'u Teâlâ ta baştan, buyurmuştur. Bu ifâdenin bir, 
iki, üç... ve daha fazla günlere ihtimâli söz konusudur. Hak Teâlâ daha sonra da 
bu ifâdeyi, diyerek açıklamıştır. Böylece bazı ihtimaller devreden çıkmıştır. 
Daha sonra da yine Cenâb-ı Hak bunu, 'Kendisinde Kur'an'ı İndirildiği ramazan 
ayı..." (Bakara,185)buyruğu ile iyice beyân etmiştir. Bu sıraya göre "sayılı 
günler" in bizzat ramazan ayının kendisi olması mümkündür. Bu mümkün 
olunca, bu ifâdeyi başka bir mânaya hamletmenin ve bu hususta bir neshin 
bulunduğunu isbâta çalışmanın bir anlam yoktur. Çünkü, bütün bunlar, lâfzın 
delâlet etmediği ilâveler olup onların mev-cud olduğuna hükmetmek caiz 
değildir. 

Onların, Hz. Peygamber'in, "Şüphesiz ramazan orucu, diğer bütün oruçları 
neshetmiştir" hadisiyle istidlal etmelerine gelince, buna şöyle cevap verilir: 

Bu haberde, bütün oruçların, hem kendisinden hem de ümmetinden nesh-edildiği 
hususu yoktur. Buna göre hadisten muradın, daha önceki şeriatlarda vâcib olan 
her orucu neshetmiş olması niçin caiz olmasın? Çünkü Hz. Muhammed'in 
şerlatının bir kısmının yine O'nun şeriatının bir kısmını neshettiği sahih ve doğru 
olduğu gibi, O'nun şeriatının başka şeriatları da neshetmiş olması haydi haydi 
sahih ve doğru olur. 

Biz bu haberin, ramazan orucunun, O'nun şeriatında mevcut olan diğer oruçları 
neshetmiş olmasını iktiza ettiğini kabul etsek bile, ancak bu orucun, bu ayetin 
dışındaki başka bir şeyle vâcib olan bir orucu neshetmiş olması niçin caiz 
olmasın? Öyleyse bu ayetle muradın, ramazan ayının dışındaki oruçlu günler 
olduğu hususu, nereden ve nasıl sabit olabiliyor? 

Onların, "Bu günler şayet ramazan ayının günleri olsaydı, hasta ve yolcu ile ilgili 
hükümler tekrar edilmiş olurdu" şeklindeki ikinci delillerine de şu şekilde cevap 
veririz: 

Cevap: Başlangıçta ramazan ayının orucu muayyen ve belirlenmiş bir farz 
değildi. Tam aksine insanlar oruç tutma ile fidye verme arasında muhayyer 
bırakılmışlardı. Buna göre durum bu şekilde olup, yolcunun orucunu bozmasına 
ruhsat verilince, misafire vâcib olanın orucunu kaza etmek değil de fidye 
vermesinin zannedilmesi caiz olur. 


Yine, mukim olanın karşılaşmayacağı meşakkat ve sıkıntılardan dolayı, yolcuya 
ne fidye vermek, ne de orucu kaza etmek gerekmeyebilirdi. Böyle bir düşünce 
uzak olmayınca, Allah'u Teâlâ yolcu ve hastanın oruç tutmamasının, hüküm 
itibariyle mümkin olan kimseye tanınan muhayyerlik hükmünden başka 
olduğunu beyan etmiştir. Çünkü hasta ile yolcuya, tutamadığı günler sayısınca o 
orucunu kaza etmesi vâcib olur. Allah'u Teâlâ böyle bir hükmü hasta olmayan 
mukimden kaldırıp, onun mutlaka oruç tutması gerektiğini beyan edince, 
muhayyerlikten güçlük ifâde eden bir hükme geçtiği için, oruç tutmanın 
hükmünün herkesi kapsamına alan bir hüküm olduğunun zannedilmesi de caiz 
olmuştur. Böylece de yolcu ve hasta olan kimse, Hak Teâlâ'nın oruç hususundaki 
hükmünün değişmiş olması bakımından, hasta olmayan mukim mesabesinde 
olmuş olurdu. İşte bunun üzerine Allah'u Teâlâ oruç yeme ruhsatı ve kaza 
etmenin vâcib oluşu hususunda hasta ve yolcunun durumunun, ilk önceki halleri 
gibi olduğunu beyan etmiştir. İşte, yolcu ve hastanın hükmünün tekrar 
etmesindeki fayda ve hikmet budur; yoksa sayılı günlerin ramazan ayından 
başka günler olduğu için değildir. 

Onların, "Bu günlerde oruç tutmak muhayyerlik ifâde eden bir vâcibtir. Halbuki 
ramazan ayının orucu ise, muayyen bir vâcibtir" şeklindeki üçüncü görüşlerine 
gelince, buna da şöyle cevap verilir: 

Cevap: Daha Önce, ramazan ayının orucunun muhayyer bir vâcib olduğunu, 
sonra da muayyen bir vacibe dönüştüğünü beyan etmiştik. İşte bu görüşün izahı 
da budur. Bil ki, her iki görüşe göre de mutlaka bu ayetin neshedilmesi söz 
konusu olabilir: 

Birinci görüşe göre ayetin neshedilmiş olması hususu aşikârdır. 

İkinci görüşe göre de, "Bu ayet, ramazan orucunun muhayyer bir vâcib olduğunu 
gerektirdiği hâlde, bu âyeti izleyen ayet ise, ramazan orucunun muayyen bir oruç 
olduğuna delâlet eder. Böylece ikinci ayet, işte mevzubahis olan bu ayetin 
hükmünü neshetmiş olur. 

Bu konuda bir müşkillik ortaya çıkar. O da, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizden kim 
ramazan ayında bulunursa, o onu oruçla geçirsin" (Bakara, 185) ayetinin mensüh 
olan ayetle ilgisinin bulunmasına rağmen, muhayyerliği nasıl neshedeceği 
hususudur? Bu ise doğru olmaz." 

Cevap: Tilâvet bakımından bitişik olmak, nazil oluşta da peşpeşe gelmeyi 
gerektirmez. Bu, fukahânın tıpkı, kocası ölen kadınların iddetleri hususunda 
söylemiş oldukları şu söz gibidir: Tilâvette önce olan ayet nasih (Bakara. 234). 
sonra olan ise mensühtur (Bakara. 240). Halbuki bu durum, nâsihin sonra, men- 
sühun da önce bulunması gerektiği kuralına ters düşer. Buna göre fukahâ şöyle 


demiştir: Bu, tilâvette böyledir; ama nazil oluşta ise itibar, daha önce inen ve bir 
yıl beklemeyi, kocasının evinde kalmayı ifâde eden ayetedir. Dört ay on güne 
delâlet eden ayet ise, daha sonra nazil olmuştur. Böylece bu âyet nâsih olur. 
Kur'an-ı Kerim'de tilâvet bakımından, medeni ayetlerden sonra yazılan mekki 


ayetler görmekteyiz: ki bu durum pek çoktur. (179) 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, hakkında iki izah vardır: 

a) "Malüm sayılarla belirlenmiş" manasındadır. 

b) Allah'u Teâlâ'nın, "Sayılı birkaç dirheme..." (Yusuf, 20) ayetinde olduğu gibi, 
"az..." demektir. Bunun dayanağı şudur: "Az mal adetle belirlenir" ve onun 
miktarını belirleme hususunda ihtiyatlı davranılır (yani saymaktan üşenilmez, 
sayılır). Çok mal ise, dökülüp sa-çıldığı için sayılamaz. Bu sözden Cenâb-ı 
Hakk'm maksadı, sanki şöyle demesidir: "Ben size, senenin tamamını veya 
pekçoğunu oruçlu geçirmeyi farz kılmadığım için, size merhamet edip, 
mükellefiyetinizi hafiflettim. İsteseydim bunu yapardım; ne var ki size acıdım ve 
size sadece az günlerde oruç tutmayı farz kıldım." 

Bazı muhakkikler ise şöyle demiştir: Allah'u Teâlâ'nın, buyruğunun, O'nun 
ayetinin ilgili cümlelerinden birisi olması da caizdir. Böylece her iki farz 
arasında, bu bakımdan bir benzerlik olmuş olur. Bu da her ne kadar uzunluk ve 
kısalık itibariyle iki müddet birbirinden farklı olsalar dahi, orucu uzun olmayan 
bir müddete bağlamaktır. Böylece Cenâb-ı Hakk'm, orucu bize tarif etmesinden 
murad, O'nun orucu hem bize hem de bizden öncekilere farz kılmış olması, 
zorluğu ve meşakkati fazla olmayan az bir müddet içinde olmuş olur. Böylece de 
bu, Allah'u Teâlâ'nın bütün ümmetlere merhametli olduğunu ve herkese bu 


mükellefiyeti kolaylaştırmış olduğunun bir açıklaması otur. [180] 
Ramazanda Hasta ve Yolcu Olanlar 


Allah Teâlâ'nın, ""Sizden kim hasta olursa veya yolculukta bulunursa, diğer 
günlerden onların sayısınca oruç tutması (gerekir)" ayetinden murad, "Bu sayılı 
günlerde oruç tutmanın farz oluşu, hasta olmayan ve mukim olan kimseler 
içindir. Hasta olan veya yolculukta bulunan kimseler, oruçlarını bu günlerden 
başka günlere erteleyebilirler" şeklindedir. 

Kaffal (rh.a) şöyle demiştir: "Allah'ın bu mükellefiyette, dikkat çektiği fazlının 
ve rahmetinin şaşırtıcı genişliğine bakınız. Çünkü Hak Teâlâ, bu ayetin 


evvelinde, oruç mükellefiyetinde, ümmet-i Muhammed için, daha önce geçen 
ümmetlerde bir numüne-i imtisal bulunduğunu açıklamıştır. O'nun bundan 
maksadı, bizim de söylediğimiz gibi, güç işlerin herkes için umümi olduğu 
zaman insana hafif gelecek olmasıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, orucun farz kılınmasındaki hikmetin ne olduğunu 
bunun peşisıra zikretmiştir ki bu da orucun takvanın doğmasına sebeb oluşudur. 
Buna göre, eğer oruç farz kılınmasaydı, bu yüce ve şerefli gaye elden kaçmış 
olurdu. Allah Teâlâ, üçüncü olarak da orucun sayılı günlerde olacağını 
açıklamıştır. Çünkü O, devamlı olarak veya çoğu günlerde oruç tutmayı farz 
kılsaydı, çok büyük bir güçlük olurdu. 

Bundan sonra dördüncü olarak orucun Kur'an kendisinde nazil olmaya başlaması 
sebebiyle en şerefli ay olduğu için Ramazan ayında tutulacağın) belirtmiş; daha 
sonra, beşinci olarak da, orucun farz kılınmasından meydan gelecek güçlükleri 
izale ederek yolcu ve hasta gibi, oruç tutmaları zor olan kimseler için iyileşip 
rahata erişinceye kadar oruçlarını tehir etme müsâadesi vermiş, böylece Allah'u 
Teâlâ, orucun farz kılınmasında, rahmetine dâir bütün bu hususları görüp 
gözetmiştir. Sayısız nimetlerinden ötürü ona hamde-deriz. Sen bunu iyice 


anladığında, biz deriz ki ayette birkaç mesele vardır: [81] 
Birinci Mesele 


ayetinde, kelimesine kadar, hem şart hem de cevap manası vardır. Yani "Sizden 
kim hasta olur veya yolculuk eder de, bundan dolayı orucunu yerse kaza etsin" 
demektir. Burada şart manasının olduğunu kabul ettiğin zaman, ayetteki, lâfzı 
ile mazi değil, muzârî manası kastedilmiş olur. Nitekim sen, ' "Bana kim 


gelirse, ben de ona gelirim" dersin. [182] 
Oruç Yemeyi Mubah Kılan Hastalık 


Hastalık, canlının bütün uzuvlarının, fiillerinin o uzuvlara yakışan bir şekilde 
meydana gelmesini gerek- tiren bir halde olmamasından ibarettir. Alimler, 
orucu bozmayı mubah kılan hastalık hususunda ihtilâf ede-ek şu görüşleri 
zikretmişlerdir: 

1) Hangi hastalık ve yolculuk olursa olsun, mutlak olarak zikredilmiş lâfzı, ifâde 
ettiği mananın en azına hamlederek, o insanın bu ruhsattan istifâde etmesi 
gerekir. Bu, Hasan el-Basri ile İbn Şirinin görüşüdür. 

Rivayet edildiğine göre bazıları, ramazanda orucunu yemekte olan İbn Sirin'in 


yanına varıp durumu sormuşlar, o da parmağının ağrıdığını sebep göstermişti. 

Bu ruhsat, oruç tutması halinde bir zorluğa düşecek olan hasta ile, aynı 
durumdaki yolcuya muhsustur. Bu, Esamm'ın görüşüdür. Bu görüşün neticesi de, 
mutlak söylenmiş lâfzı, ifâde ettiği manaların en mükemmeline hamletmeye 
varır. 

3) Pekçok fakihin görüşüne göre ise, oruç yemeyi mubah kılan hastalık, insanın 
kendisine zarar verecek veya hastalığını artıracak bir zarara götüren şeydir. 
Çünkü kendisinden korkulan fiil ile, kendisinden korkutan fiile götüren şey 
arasında bir fark yoktur. Meselâ sıtmaya yakalanmış kişinin durumu gibi. Bu 
kimsenin, oruç tuttuğunda ateşinin artacağından korkması gibi... Yine gözü 
ağrıyan kimsenin oruç tuttuğunda, göz ağrısının artacağından korkması gibi... 
Fakihler sözlerini şu şekilde sürdürmüşlerdir: "Hastalıklar içinde, orucun 
hafifleteceği bazı hastalıkların da olduğunu bilmemize rağmen, nasıl her 
hastalıkta orucu bozmaya ruhsat verileceği söylenebilir? Buna göre, ayetteki 
hastalıktan murad, orucun,artmasına sebebiyet vereceği hastalıktır. Orucun çok 
az tesiri nazar-ı itibara alınmaz. Çünkü bu, bazan hasta olmayan oruçlular için de 
söz konusu olur. Bu durumda onun tesirinin zikrettiğimiz şekilde olması 


gerekir." H83] 
Yolculuk (sefer) Hakkında Lûgavî Bilgi 


"Sefer" (yolculuk) kelimesinin asıl manası "açmak"tır. Bu böyledir. Çünkü 
yolculuk, insanların duru- munu ve huylarını açıp ortaya çıkarır. Süpürgeye ye- 
rin tozunu, toprağını süpürüp açtığı için, iki kişi arasına giren düşmanlığı ve 
anlaşmazlığı giderip açtığı için sulh eden kimseye, "sefir" ;açılıp ortaya çıktığı 
için ışık veren şeye, denilmiştir. "Sabah aydınlandı" manasına, denilmesi de bu 
köktendir. Lâfızları ve kalıpları ile manaları ortaya çıkardığı ; yüzünden peçesini 
kaldırdığı zaman kadın için, denilmesi de bu manadadır. 

Ezheri şöyle demiştir: "Yüzünün örtüsünü açtığı ve uçsuz bucaksız yollara 
düştüğü için yolcuya (müsafir), yolcuların yüzünü gözünü açıp onların huylarını 


ve gizli hallerini ortaya çıkardığı için de yolculuğa "sefer" denmiştir." 1184) 
Oruç Yemeyi Mubah Kılan Sefer Müddet ve Miktarı Başa Dön 
Fakihler, oruç bozmayı mubah kılan yolculuğun miktarı hususunda ihtilâf 


etmişlerdir. Davud ez-Zahiri, bir fersah (yaklaşık altı kilometre) olsa dahi her 
yolculukta bu ruhsatın olduğunu söylemiş ve bu hususta şu izahı yapmıştır: "Bu 


hüküm, insanın yolcu olmasına bağlandığına göre, yolculuk manasının 
gerçekleştiği her durumda, bu hüküm söz konusu olur. Bu konuda söylenecek en 
son söz, bu umümi ifâdenin bir haber-i vâhid ile tahsis edilmiş olduğunun rivayet 
edilmesidir. Fakat Kur'an'ın umümi hükümlerini, haber-i vâhid ile tahsis etmek 
caiz değildir." 

Evzâi, "Orucu bozmayı mubah kılan yolculuk, bir günlük yolculuktur. Bu 
böyledir. Çünkü bu mikdarın en azı, mukim için de söz konusu olur. Yolculuğun 
en uzununa gelince, herhangi bir sayı, diğer bir sayıdan daha üstün değildir. Bu 
sebeple bu hükmü, "bir" sayısına hasretmek (bu yolculuğun bir gün olduğunu 
söylemek) gerekir" demiştir. 

İmam Şafii'nin bu hususta mezhebi, onaltı fersahlık yolculuktur, dönüş mesafesi 
bunun içinde sayılmaz. Her fersah, Hz. Peygamber (s.a.s)'in soyu olan 
Hâşimilerin, bedevi Arapların "mil" leri nisbetinde olan millerinden üç mil 
mesafedir. Her mil, onikibin ayaktır. Bu da, dört bin adım eder. Çünkü üç ayak, 
bir adım karşılığıdır. 

Bu aynı zamanda İmam Malik, Ahmed b. Hanbel ve İshak b. Rahüye'- 

nin de mezhebidir. 

Ebu Hanife ve Sevri ise şöyle demişlerdir: "Yolculuk ruhsatı, ancak üç konaklık 
(merhale) mesafe için gerçekleşir. Üç konaklık mesafe de yirmidört fersahtır. 
Şafii'nin iki delili vardır: 

1) Cenâb-t Hakk'ın, ayetinin ifâde ettiği mana, yolcunun mutlak manada bu 
ruhsattan istifade edeceğidir. Fakat yolculuk, bir konaklık mesafede olduğu 
zaman ayetin zahirine göre amel edilmemiştir. Çünkü bu kadar yolculuğun 
meşakkatine katlanmak kolaydır. Ama bu yorgunluk iki gün tekrar edince, buna 
dayanmak zor olur. Bu sebeble, bir kolaylık meydana getirmek için, ruhsat 
yerinde olmuştur. 

2) Bu, hadisten olan şu delildir: İmâm Şafii, İbn Abbas (r.a)'dan, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: "Ey Mekkeltler, dört "berid" den 
daha aşağı olan mesafelerde meselâ Mekke ile Asefân arasında (yolculuk 
yaptığınızda) namazlarınızı kısaltmayınız." 

Lügat alimleri, "Berid, dört fersahtır" demişlerdir. O halde, dört berid, onaltı 
fersah eder. 

Şafii'den, Atâ'nın İbn Abbas (r.a)'a "Arafat'a gidilince namaz kısaltılır mı?" diye 
sorduğu, onun "Hayır" dediği, Atâ, "Merri'z Zahrân'a gidilince...?" diye 
sorduğunda, O'nun "Hayır. Fakat Cidde, Asefân ve Taife gittiğinde na- 

mazını kısalt" dediği rivayet edilmiştir. İmam Malik Mekke ile Cidde ve Ase-fan 
arasında dört beridlik mesafe bulunduğunu söylemiştir. 


Ebu Hanife de görüşüne iki delil getirmiştir: 

1) Allah Teâlâ'nın, "Sizden kim o ayda bulunursa, orucu tutsun" (Bakara. 185) 
ayeti, oruç tutmanın farz olduğunu ifâde eder. Fakat üç günlük yolculuk 
hususunda, bu kadar yolculukta orucu bozmaya ruhsat verildiğinde icmâ olduğu 
için, ayetin bu manasından ayrıldık. Üç günlükten az olan yolculukta ise ihtilâf 
edilmiştir. Bu sebeple, bu mikdardan az olan yolculukta orucun tutulması (vâcib 
olması) gerekir. 

2) Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu hadisidir. "Mukim olan; mestleri üzerine bir 
gün bir gece; 

yolcu ise üç gün üç gece mesh verebilir.L1891 Bu haber, her misafirin üç gün. 
mesh verebileceğine delâlet etmektedir. Yolculuk (sefer) müddeti üç gün olarak 
kabul edilmemiş olsaydı, bu böyle olmazdı. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), 
yolculuğu, üç gün üç gece mestlere mesh etmenin illeti; bu mesh etmeyi de 
yolculuğun neticesi kılmıştır. Netice illetten (sebebten) daha fazla olamaz. 

Ebu Hanife'nin birinci deliline karşı "Bu, bizim ayetten getirdiğimiz delile zıttır" 
diyebiliriz. Eğer Hanefiler, "ibadetlerde ihtiyat daha uygundur" diyerek kendi 
görüşlerini tercih ederlerse, biz de "sefer ruhsatında, hükmü hafifletmek, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Bu, Allah'ın size verdiği bir sadakadır. O halde O'nun 
verdiği sadakayı an"L180) hadisinin de delâlet ettiği gibi, şeriatın istediği şeydir" 
diyerek kendi görüşümüzü tercih ederiz. Bu tarafın tercih edilmesi gerekir. 
Çünkü sefer (yolculuk) ruhsatının, şeriatın istediği şey olduğunu göste-rern delil, 
ihtiyatlı olanı tercih etmenin vâcib olduğunu gösteren delilden daha husüsidir" 
diye cevap verilir. 

Onun ikinci deliline de şöyle cevap verilir: Hz. Peygamber (s.a.s):"Yolcu 


olmayan (mukfm), mesti üzerine bir gün bir gece mesftedebflır"E87İbuyurmuş- 
tur. İşte bu, mukim olmanın birgün bir geceden daha az bir zamanda meydana 
gelmeyeceğine delâlet etmez. Çünkü kişi, durduğu yerde bir saatliğine mukim 
olmayı niyet ettiğinde, mukim olur; Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Yolcu ise üç gün 
üç gece mesh verebilir. L88] ifâdesi de, üç günden daha az bir zaman içerisinde, 


yolculuk manasının meydana gelemeyeceğini göstermez. H89] 
Dördüncü Mesele 
Birisi şöyle diyebilir: Lâfzı göz önünde bulundurmak "Sizden kim hasta olur 


veya yolcu olursa..." şeklinde söylenmesini gerektirirdi. Halbuki Allah böyle 
dememiş, aksine "Sizden kim hasta olur veya yolculukta bulunursa..." 


buyurmuştur. Buna şöyle cevap verilir: Bu ikisi arasındaki fark şudur: "Hastalık 
bir zât ile kâim olan bir sıfattır. Eğer zât bulunursa, hastalık da bulunur. Aksi 
halde bulunamaz. Yolculuk ise böyle değildir. Çünkü insan, bir yerde 
konakladığı zaman, her ne kadar mukim olmasa bile onun orada durması 
yolculuk değil, ikâmet saydır. Her nekadar o anda sefer hali olmasa bile, o kimse 
bu konaklama esnasında da yine yolcu sayılır. O halde, onun yolcu olması, o 
kimsenin maksadı ve ihtiyari ile ilgili bir husustur. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, 
sözünün manası bu kişinin yolculuk niyeti üzere olmasıdır. Allah, kendi 


muradını ve maksadını en iyi bilendir. 1190) 
Beşinci Mesele Başa Dön 


kelimesindendir ve, veznindedir. kelimesinin "öğütülmüş" manasına oluşu gibi, 
kelimesi de sayılmış manasınadır. İnsanlardan sayısı belli bir gruba, denilmesi de 
bu manadadır. "Kadının iddeti" tabiri de bu köktendir. 

Şayet: "Cenâb-ı Hak, niçin nekre olarak, demiş de, sayılı günlerin sayısı 
manasında, dememiştir?" denilirse, biz deriz ki: "Biz bu kelimenin "sayılmış" 
(sayılı) manasına geldiğini açıklamıştık. Buna göre Cenâb-ı Hak bu ifâde ile, o 
sayılı günler yerine oruç tutmayı emretmiştir. Ayetin zahiri, ancak bu sayılı 
günlerin mislini ifade etti. Böylece bu, izafet sebebiyle meydana gelen marife 


oluşun yerini tutmuştur. [191] 
Altıncı Mesele 


kelimesi hem merfu, hem de mansub olarak okunmuştur. Merfü okunuşu, "Ona 
aynı sayıda oruç tutmak gerekir" takdirinde olduğu içindir. Bu takdire göre, bu 
kelime, muzâfı hazfedilen ve kendisi muzafın yerini tutan bir lâfız olmuş olur. 
Bunun başında, o ifâdesinin mukadder düşünülmesi de, kelimenin başında 
bulunan "fe" harfinden dolayıdır. Mansub okunuşu ise, "O, aynı sayıda oruç 


tutsun" takdirine göredir. [192] 
Hasta ve Yolcunun Oruç Tutmaması Ruhsat mı Azimet mi? 
Sahabenin alimlerinden bir grup hasta ve yolcunun oruçlarını yemelerinin ve 


yedikleri günler sa- yısınca diğer günlerde oruçlarını kaza etmelerinin farz 
olduğu kanatindedirler. Bu İbn Abbas ve İbn Ömer (r.a.)'in görüşüdür. 


Hattâbi, İ'lamü't-Tenzll adlı eserinde, İbn Ömer (r.a)'den, "Yolcu, yolculuğu 
esnasında oruç tutsa bile, mukim olduğu zaman onu yine kâza eder" dediğini 
nakletmiştir. Bu Dâvud b. Ali el-İsfehâni'nin görüşüdür. 

Çoğu fakihler ise, bu durumlarda oruç yemenin bir ruhsat olduğu, dolayı-sı ile 
bu kimselerin isterlerse oruçlarını tutabilecekleri, isterlerse bozabilecekleri 
kanaatindedirler. 

Birincilerin Kur'an ve haberden delilleri vardır. Kur'an'dan delilleri iki 
yöndendir: 

a) Biz kelimeyi, şeklinde mansub olarak okursak, ayetin takdiri, "yediği 
günler sayısınca diğer günlerde oruç tutsun" şeklinde olur ki bu vücübu ifâde 
eder. Fakat, şeklinde merfü okursak, ayetin takdiri, "ona yediği günler sayısınca 
diğer günlerde oruç tutması gerekir" şeklinde olur. Bu ifâdedeki, (gerekir) 
kelimesi, vacib oluşu gösterir. Böylece ayetin zahirinin, orucu diğer günlerde 
tutmanın vâcib olduğunu gerektirdiği ortaya çıkmış olur. Bu sebeble de zaruri 
olarak, o günlerde yolcu ve hastanın oruç tutmayıp yemesinin vâcib olduğu 
ortaya çıkar. Çünkü hem bu esnalarda hem de diğer günlerde bu orucu tutmanın 
gerekli olduğunu söyleyen hiç kimse yoktur. 

b) Allah Teâlâ, bu ayetten sonra aynı hususu beyan etmiş, peşisıra da, 

"Allah Teâlâ sizin için kolay mu'rad ediyor, zorluğu murad etmiyor" (Bakara, 
185) buyurmuştur. Mutlaka bu kolaylığın ve güçlüğün daha önce zikredilmiş 
birşey olması gerekir. Halbuki burada, hasta ve yolcuya oruçlarını yeme 
hususunda verilen izinden başka herhangi bir kolaylık, ve onların bu durumda 
oruç tutmalarından başka bir zorluk yoktur. İşte bundan dolayı, Cenâb-ı Allah'ın, 
ayetinin manası, "Allah sizin bu durumda oruçlarınızı yemenizi murad ediyor, 
tutmanızı murad etmiyor" şeklindedir. İşte bizim sözümüzün 

özü budur. 

Bu görüşte olanların hadisten delilleri de ikidir: 


a) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Yolculukta oruç tutmak birr (iyilik) sayılmaz "L123) 
hadisi. Bu hadisin belli bir sebepten dolayı söylenmiş olduğu ileri sürülmesin. 
Bu hususi sebeb şudur: Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s) bir 
gölgelikte oturan bir kimseye rastladı da, durumunu sordu. "Bu, susuzluk 
kendisini güç durumda bırakmış bir oruçludur" denildiğinde, Hz. Peygamber 
(s.a.s), işte bu sözünü söylemiştir. Çünkü "sebebin hususi oluşuna değil, lâfzın 
umümi oluşuna itibâr edilir" diyoruz. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Yolculukta oruç tutan, mukimliğinde orucunu 
yiyen gibidir "H94 hadisi... 

Cumhur-u ulemânın delili şudur: Bu ayette bir mukadder kelime vardır ve takdiri 


şöyledir: "Hasta veya yolcu olur da iftar eder yerse, işte o zaman bu günler 
sayısınca diğer günlerden oruç tutar." Bu sözün tam izahı şudur: Allah'ın 
sözünde bir nebze takdir yapmak caizdir. Delil, burada da böyle bir takdirin 
bulunduğuna delâlet etmektedir. 

Caiz oluşun izahına gelince, bu Hak Teâlâ'nın, "Biz de ona, asanla taşa vur 
dedik... Ve birden su fişkırdı..." (Bakara, 60) ayetidir. Buna göre takdir, "Bunun 
üzerine b da vurdu ve taştan su fişkırdı" şeklindedir. 

Yine Hak Teâlâ'nın, 

"... Kurban mahalline varıncaya kadar başlarınızı tıraş etmeyiniz. Sizden herkim 
hasta olur veya başından bir rahatsızlığı bulunursaf onun fidye vermesi gerekir" 
(Bakara, 196) ayeti de böyledir. Yani, şeklindedir. Böylece bir takdir yapmanın 
caiz olduğu ortaya çıkmtş olur. 

Burada böyle bir takdirin yapılabileceğine delâlet eden delile gelince bu, şu 
şekillerde anlatılır: 

a) Kaffâl şöyle demiştir: Allah'u Teâlâ'nın, ifâdesi orucun vâcib olduğunu 
gösterir. 

Bir kimse, bu görüşün zayıf ojduğunu söyleyebilir ve bunu şu iki yönden ortaya 
koyabilir. 

1) Allah'u Teâlâ'nın, ayetinin zahirini. umüma hamlettiğimiz zaman bu ayette 
takdirde bulunmamız gerekir. Halbuki biz usülü fıkıhta, "Tahsis ile takdir etmek 
arasında bir çelişki meydana geldiğinde, tahsis cihetine gitmenin daha evlâ 
olduğunu" beyan etmiştik. 

2) Hak Teâlâ'ntn, ifâdesinin zahiri, bizzat vücübu gerektirir. Sonra bu vücüb, 
hasta ile yolcu hakkında söz konusu değildir. Buna göre bu ayet, ister biz Hak 
Teâlâ'mn ayetini zahirine hamlede steT ölmeyelim, hev türlü takdire göre bu iki 
kişi hakkında hususidir. Hal böyle olunca, bu ayeti,takdirde bulunmaksızın 
zahirine hamletmek vâcib olur. 

b) Vahidi'nin,"Kitâbu'l-Basit" inde zikrettiği açıklanladır. Buna göre o, şöyle 
demiştir: "Orucu kaza etmek, hastalık ve yolculuk sebebiyle değil de, oruç 
yemeden dolayı vâcib olur. Allah'u Teâlâ, orucu kaza etmeyi vacib kılıp, kaza da 
oruç yemeye bağlanınca bu, mutlaka yemenin ayette takdir edilmesi, gerektiğine 
delâlet eder." Bu son derece düşük bir sözdür, çünkü Allah'u Teâlâ, "O kimseye, 
geçen şeyleri kaza etmesi gerekir" şeklinde buyurmamış, tam aksine O, "orucunu 
yiyen hasta ve yolcuya tutamadığı günler sayısınca, diğer günlerde oruç tutması 
gerekir" şeklinde buyurmuştur. Halbuki diğer günlerde kişinin oruç tutmasını 
farz kılmak, daha önce orucu bozmuş olmayı gerektirmez. 

c) Ebu Davud'un Sünen'inde Hişâm İbn Urve'den, O'nun da babasından, 


babasının da Hz. Aişe'den rivayet etmiş olduğu hadistir. Bu hadise göre Hamza 
el-Eslemi Hz. Peygamber (s.a.s)'e soru sorarak şöyle demiştir: "Ey Allah'ın 
Resulü, yolculuk sırasında oruç tutayım mı?" Bunun üzerine Hz. Peygamber, 


"İster oruç tut; istersen tutma" H25] der, Bir kimse şöyle diyebilir: Bu Kur'an-ı 
Kerim'in haber-i vâhidle neshedil-miş olmasını gerektirir? Zira Kur'an'ın zahiri, 
diğer günlerde oruç tutmanın vâcib olmasını gerektirir. Böylece bu vecihlerin 
zayıflığı sabit olunca, böyle bir haberi delil olarak öne sürmek caiz değildir. 
Buna göre, cumhurun görüşünü is-bat etmek hususunda bu ayetten sonra Cenâb- 
ı Hakk'ın, "Ve oruç tutmanız, sizin için daha hayırlıdır" ayetine dayanılır. Eğer 


Allah dilerse, bununla nasıl istidlal edildiği hususu pek yakında gelecektir. [196] 
Sekizinci Mesele Başa Dön 


Oruç tutmanın caiz olduğunu söyleyenlerin görüşune göre, bu konuda fer ı ıkı 
husus daha vardrr: 

Birinci fer: Alimler, yolcu için, oruç tutmanın mı, yoksa orucu yemenin mi daha 
efdal olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Buna göre Enes İbn Malik ile Osman 
İbn Ebi Evfâ, oruç tutmanın daha efdal olduğunu söylemişlerdir ki bu, İmâm 
Şafii, Ebü Hanife, İmam Mâlik, Sevri, Ebü Yusuf ve İmâm Muhammed'in 
görüşüdür. Diğer bir grup âlim ise, bu iki husustan efdal olanın, orucu yemek 
olduğunu söylemiştir. Bunu İbn Müseyyeb, Şabi, Evzâi, Ahmed ve İshâk 
söylemişlerdir. Bir üçüncü grup ise, bu iki şeyden efdal olanın, kişiye en kolay 
şey olduğunu söylemiştir. 

Birincilerin delili: Hak Teâlâ'nın, ayetiyle, yine O'nun, ayetidir. 

İkincilerin delili: Sefer halinde namazları kısaltmak efdaldır. Bundan dolayı, 
seferde orucu yemenin de efdal olması gerekir. 

Cevap: Alimlerimizden şöyle diyenler vardır: Orucu tamamlamak, efdal 
olanıdır. Ne var ki, bu görüş zayıftır. Bu ikisi arasında iki yönden fark vardır: 

a) Sefer halinde, kısaltıldığı zaman namazın kaza edilmemesine rağmen, oruç 
yenildiğinde onun kaza edilmesi mesuliyeti devam eder. 

b) Orucu yemekle vaktin fazileti gider, namazı kısaltmakla gitmez. 

Üçüncülerin delili: Cenâb-ı Allah'ın, "Allah sizin hakkınızda kolaylık diter, 
hakkınızda zorluk dilemez" (Bakara, 185) ayetidir. Bu ayet, yolcu ve hastalara, 
eğer kolaylarına geliyorsa oruç tutmalarını, yoksa orucu yemelerini iktiza 
etmektedir. 

İkinci fer: Bu kimse, orucunu yediği zaman, nasıl kaza edecektir? 

Bu hususta Hz. Ali'nin, İbn Ömer'in ve Şa'bi'nin görüşü, o kimsenin bunu 


peşpeşe kaza etmesi gerektiği şeklindedir. Diğerleri ise, kazaya kalmış olan bu 
oruçların peşpeşe tutulmasının müstehab olduğunu ve aralarının ayrılmasının 
caiz olduğunu söylemişlerdir. 

Birinci görüşte olanlar iki delil getirmişlerdir: 

a) Ubeyy İbn Ka'b (r.a)'ın, 'Tutmadığı günler sayısınca peşpeşe..." şeklindeki 
kıraatidir. 

b) Orucun kazası, edasının bir benzeridir. Edası peşpeşe olduğuna göre, kazası 
da böyle olur. 

İkinci görüşte olanların delili ise şudur: ayetindeki, kelimesi, isbât sadedinde 
gelmiş nekire bir kelimedir. Binaenaleyh bu, oruç tutulmayan günler sayısınca 
mutlak manada oruç tutmayı emretmektir. Bundan dolayı bu kaza orucunu 
peşpeşe tutmakla kayıtlamak, ayetin bu umumi manasına muhaliftir. 

Ebü Ubeyde İbn el-Cerrâh'tan şöyle dediği rivayet edilmiştir: Altah'u Te-âlâ size, 
bu orucu yemenizde ruhsat verirken, onun kazasında meşakkat vermeyi murad 
etmemiştir. Binaenaleyh, dilersen peşpeşe, istersen aralarını ayırarak tut... Allah 
en iyi bilendir. 

Rivayet edildiğine göre bir adam, Hz. Peygamber (s.a.s)'e: "Ramazandan 
tutamadığım günler var. Bu günleri ayrı ayrı kaza etmem caiz midir?" der. Hz. 
Peygamber (s.a.s) ona, "Söyle bakayım, üzerinde birisinin alacağı olsa, sen de 
ona onu birer dirhem, ikişer dirhem şeklinde ödeşen; bu olmaz mı?" deyince, 
adam "evet" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Cenâb-ı Allah ise bağışlayıp 


müsamaha etmeye daha lâyıktır" buyurur. TEn 
Dokuzuncu Mesele 


Ayetteki, kelimesi, gayr-i munsarıf bir kelimedir. Çünkü bu kelimede, gayr-i 
munsarif olmanın şartlarından ikisi yani cemilik ve "adi" lik bu-lunmaktadtr, 
Çünkü bu kelime, kelimesinin cem'idir. Adi oluşuna gelince, bu da şöyledir: 
Çünkü bu kelime, nın cemi-stdir. ise, kelimesinin müennesidir. kelimesi, 
veznindedir. Bu vezinde olan kelime, ya harfi cerriyle, ya da eliflâm ile 
kullanılır; meselâ, "Zeyd, Amr'dan daha üstündür" denilir. Buna göre kıyasen, 
(Amr'dan daha Önce) denildiği gibi, (Zeyd'den daha geride olan bir adam) da 
denilir. Ne var ki Araplar, lâfzını hazfetmişlerdir. Çünkü bu lâfiz, ja manasını 
kendiliğinden iktiza eder. Böylece Araplar, lâfzın kendisine delâlet etmesiyle 
yetinerek, lâfzını düşürmüşlerdir. Eliflâm ise, harf-i cerrinin bulunmasına 
mânidirler. Bunun eliflâmsız kullanılması caiz olunca, kelimeleri, benzerlerinin 
hükmünden udül etmiş, 


çıkmışlardır. Çünkü eliflâm, bu kelimede kullanılmış, daha sonraysa 
hazfedilmiştir. H98] 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, buyruğuna gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: 

Meşhur ve mütevatir olan kıraat, şeklindedir. İkrime, Eyyüb es-Sahtiyani ve 
Atâ, şeklinde okumuşlardır. Kimileri bu kıraatin İbn Abbâs, Said İbn Cübeyr ve 
Mücahid'den de rivayet edildiğini söylemişlerdir. İbn Cinni şöyle demiştir: 
kelimesinin aynel-fiili, Arapların, ve "Benim o şeyi yapmaya gücüm yetmez" 
demeleri gibi, vâvchr. şeklindeki okunuş da buna bina edilmiştir. Yani, "ona güç 


yetirenler" anlamındadır. Bu senin tıpkı, manasında olarak demen gibidir. 1122) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimler Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundan neyin murad edildiği hususunda, ihtilaf 
etmişler ve şu görüşleri öne sürmüşlerdir: 

1) Bu,hasta ve yolcuyla ilgili bir ifâdedir. Bu böyledir, çünkü yolcu ve hasta 
kimselerden bazan oruç tutamayanlar, bazan da oruç tutabilenler çıkabilir. 
Tutamayanların hükmünü Hak Teâlâ, "Kim hasta olur ya da yolculukta 
bulunursa, tutmadığı günler sayısınca diğer günlerde tutar "ayet inde belirtmiştir. 
Oruca tâkât yetiren ve gücü yeten hasta ve yolcuya gelince, işte bu ikisi-ne 
Cenâb-ı Hak, diyerek işaret etmiştir. Bununla Allah'u Teâlâ sanki, hasta ve yolcu 
hakkında iki durumun söz konusu olduğunu bildirmiştir. Bunların birisinde, bu 
kimselerin oruçlarını yeyip sonradan bunun kaza edilmesi gerektiği belirtilmiştir 
ki, işte bu durum, oruç tutması halinde o kimsenin büyük bir meşakkat çekmesi 
halidir. Diğerinde ise, o kimsenin oruca takat getirebileceği, oruç tutmanın 
kendisine ağır gelmediği belirtilmiştir. Bu durumda yolcu ya oruç tutmak veya 
orucunu yeyip fidye verme arasında muhayyer bırakılır. 

2) Pekçok müfessirin görüşü olup buna göre Hak Teâlâ'ntn, buyruğundan 
maksad, hasta olmayan mukim kimselerdir. Böylece Hak Teâlâ bu kimseyi ilk 
önce bu iki şey arasında muhayyer bırakmış, daha sonra da bunu neshederek, 
muhayyerliği kaldırmış, bizzat orucu o kimseye farz kılmıştır. 

3) Allah'u Teâlâ'nın bu ayeti, ihtiyar ve yaşlı kimseler hakkında nazil olmuştur. 
Bu görüşte olanlar, sözlerini şöyle sürdürürler: Bunun iki şekil de izahı yapılır: 
a) Vüsl, takatin üstünde bir durumdur. Buna göre vüs, bir şeye kolaylıkla kadir 
olacak kimse için kullanılan bir vasıftır. Tâkât ise, bir şeye zorlukla-güç yetiren 


kimse için kullanılan bir vasıftır. Buna göre, Hak Teâlâ'nın, sözünün mânası, 
"orucu çok zor tutabilenler ise" şeklinde olur. 

b) Bu görüşün, izahında şaz kıraatler de yer almaktadır. kıraatinin mânası, 
"orucu tutmakta büyük bir külfet ve meşakkat ile karşılaşanlar ise..." şeklindedir. 
Bunun ancak bir şeyi bir çeşit zorlukla adeta zorlanarak yapabilen kimseler için 
doğru olabileceği herkesçe malüm bir şeydir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu görüşte olanlar da iki şekilde ihtilâf 
etmişlerdir: 

1) Bu Süddi'nin görüşüdür. Bu görüşe göre, bu kimseler pir-i fâni olan 
ihtiyarlardır. Bu izaha göre ayet mensüh değildir. Rivayet edildiğine göre Enes 
(r.a) ölümünden önce oruç tutamadığı için, orucunu yiyor ve hergün de bir 
yoksulu doyuruyordu. 

2) Bu ifâde, pir-i fâni, hamile ve çocuğunu emziren kadına da şâmildir. Hasan el- 
Basri'ye hem kendileri hem de çocukları için endişelendiklerinde hamile ve 
emziren kadınların durumu sorulduğunda, o "Hamilelikten daha zor bir hastalık 
mı vardır? Kadın orucunu yer, sonra da kaza eder" demiştir. 

Bil ki ulemâ, pir-i fâni kimsenin, orucunu yediği zaman fidye verebileceği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Hâmile ve emziren kadtn orucunu yediğinde, 
bunlara fidye gerekip gerekmediği hususunda âlimler ihtilâf etmiştir. Ezcümle 
Şâfii(r.a), "Bu ikisine fidye gerekir" derken, Ebü Hanife, "Fidye vermeleri vâ-cib 
değildir" demiştir. 

Şafii'nin delili Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesidir. Bu ifâde, hamile ve emziren kadını da 
içine almaktadır. Hem yine fidye, ihtiyar kimseye vâcibtir. Bu sebeple fidyenin, 
hamile ve emzikli kadınlara da vâ-cib olması gerekir. 

Ebu Hanife, bu iki taraf arasında fark olduğunu söyleyerek şöyle demiştir: "İyice 
ihtiyar olan bir kimsenin orucu kaza etmesini gerekli görmek imkânsızdır. 
Binaenaleyh bu kimse, orucu yerse fidye vâcib olur. Hamile ve emzikli 
kadınların ise oruçlarını kaza etmeleri gerekir. Buna göre şayet biz hem 
ihtiyarlara, hem bu durumda olan kadınlara fidyeyi vâcib kılsak, bu iki bedeli 
birden yüklemek olur ki, bu caiz değildir. Çünkü kaza etmek bir bedel, fidye 
vermek de ayrı bir bedeldir." İşte Hak Teâlâ'nın, buyruğunun tefsiri hususundaki 
üç görüşün tafsilâtı bundan ibarettir. 

Birinci görüş, ki bu Esamm'ın tercihi olan görüştür. Bu görüşte olanlar, 
görüşlerinin doğruluğuna şunları delil getirmişlerdir: 

a) Ayette zikredilen hastalık, ya son hadde varmış bir hastalıktır, ki bu durumda 
o hastanın oruç tutması mümkün değildir. Veya bundan maksad "hastalık" denen 
herşeydir; Veyahut da bu iki kısım arasında bulunan şeydir. İkinci kısmın murad 


edilmiş olması ittifakla bâtıldır. Üçüncü kısım da bâtıldır. Çünkü arada olan 
şeylerin, düzenli olmayan birçok mertebeleri vardır. Bunlardan herbir mertebe, 
kendisinden üstte olan mertebelere nisbetle zayıf, kendisinden aşağıda kalanlara 
nisbetle ise kuvvetlidir. Binaenaleyh Allah Teâlâ'nın muradı olan mertebeye, 
tâfızda bir delâlet olmayınca, ayet mücmel otur ki bu da asi olanın aksidir. Bu iki 
kısım bâtıl olunca, Hak Teâlâ'nın muradının birinci kısımdaki hastalık olduğu 
ortaya çıkar. Bu böyledir, çünkü bu husus mazbut (sağlam) bir husustur. 
Binaenaleyh ayeti, bu manaya hamletmek daha evlâdır. Çünkü bu, ayeti mücmel 
saymaya götürmez. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, "Ayetin başı, 
"Size sayılı günlerde oruç tutmak farz kılındı..." buyruğu ile, orucun farz 
kılındığına delâlet etmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, mazeretli olan kimselerin durumunu açıklamıştır. Bu 
mazeretliler de, "orucu hiç tutmayanlar" ve "ancak güçlükle tutabilecek olanlar" 
diye iki kısma ayrılınca, Cenâb-ı Hak birinci kısmın hükmünü zikrettikten sonra 
ikinci kısmın hükmünü getirmiştir. 

b) Örfte, kuvvetli ve gücü yeten kimseye, "Onun buna gücü yeter" denmez. 
Çpnkü bu lâfiz ancak, bir şeye bir çeşit güçlükle takat yetirebilen kimse 
hakkında kullanılır. 

c) Sizin görüşünüze itibâr edilirse, ayette mutlaka nesih söz konusu olur. Bizim 
görüşümüze itibar edilirse bu gerekmez. Neshin, ne kadar az olursa o kadar evlâ 
olacağı malumdur. Binaenaleyh, vaki olduğuna dair lâfızda bir delil 
bulunmaksızın neshin olduğu hükmüne varmak caiz değildir. 

d) Bu ayetin mensuh olduğunu söyleyenler, bunu nesheden ayetin, "Sizden kim 
o (ramazan) ayında bulunursa (orucu 

tutsun)" (Bakara, 185) ayeti olduğunda ittifak etmişlerdir. Halbuki bu caiz 
değildir. Çünkü Allah Teâlâ, bu ayetin sonunda, "Allah sizin içki kolaylığı murad 
ediyor, zorluğu değil" (Bakara, 1ss) buyurmuştur. Eğer bu ayet, o ayetin nâsihi 
olsaydı Allah Teâlâ'nın, "Allah sizin için kolaylığı murad ediyor, zorluğu değil" 
beyanı bunun peşine uygun düşmezdi. Çünkü ayetin nâsih olduğunu söylemek, 
orucun zorluk olmasını ve vacib oluşunun bu gibi durumlarda muhayyerlik üzere 
olmamasını gerektirir. Bu da, kolaylığı kaldırıp yerine zorluğu getirmek olur. 
Binaenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın "Allah sizin için kolaylığı murâd ediyor, zorluğu 
değil" demesi nasıl uygun düşer? 

Kâdi (rh.a) Esamm'ın görüşünün bozuk olduğuna şöyle istidlal etmiştir: "Allah 
Teâlâ'nın, sözü "yolcu" ve "hasta" lâfızlarına atfedilmiştir. Matufun (atfedilenin), 
üzerine atfedildiği şeyden (ma'tufun aleyh) başka olması gerekir. Buna göre 
Esamm'ın görüşü geçersizdir. 


Buna şöyle cevap verilir: "Biz, ayette geçen yolcu ve hastadan maksadın, kesin 
olarak oruç tutamayacak kimseler olduğunu beyân etmiştik. Hak Teâlâ'ntn, 
sözünden murad edilenler ise, oruç tutabilecek yolcu ve hastalardır. Binaenaleyh 
ma'tuf ile ma'tufun aleyh arasındaki başkalık bulunmuş olur. Böylece Esammın 
tercih ettiği görüşün zayıf olmadığı, bu izahımızla ortaya çıkar. 

Biz, cumhura uyup Esamm'ın görüşünün yanlış olduğunu kabul edersek, geriye 
iki görüş kalır. Müfessirler ile fakihlerin pek çoğu ikinci görüştedirler. 

Şafii de bu görüşü tercih ederek, üçüncü görüşün, yani, ifâdesini, pir-i fâni, 
hamile ve emzikli kadınlar manasına hamleden görüşün bozuk olduğuna, "Şayet 
Allah'u Teâlâ'nın maksadı, pir-i fâni olan ihtiyarlar olsaydı, ayetin sonunda, 
"Oruç tutmanız sizin için daha hayırlıdır" buyurmazdı. Çünkü pir-i fâni olan 
oruca güç yetiremez" diyerek istidlal etmiştir. Birisi şöyle diyebilir: "Bu ifâde, 
"oruca güç yetirebilen, fakat oruç tutmak kendisine güç gelen" İhtiyarlar 
manasına hamledilmiştir. Bu takdire göre de, bu gibi kimselere, "Eğer bu zor 
şeylere tahammül edersen, şüphesiz ki bu senin için daha hayırlı olur. Çünkü 
ibâdet ne kadar meşakkatli olursa, o nisbette daha sevaplı olur" denilmiş olması 


imkansız değildir. [200] 
Fidye Kelimesi İle İlgili Farklı Kıraatlere Göre Tefsirler Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Bir yoksul doyumu fidye (gerekir)" ayetiyle ilgili iki mesele 
vardır: 

Nâfi ve İbn Âmir, kelimesini tenvinsiz, kelimesini onun muzafun ileyhi olarak 
kesre ile ve, kelimesini cemi sigasıyla okumuşlardır. Diğer kıraat imamları ise, 
kelimesini tenvinli, kelimesini merfu olarak, kelimesini ise müfred ve mecrür 
olarak okumuşlardır. Birinci şekilde okunuş hususunda iki konu vardır: 

1) kelimesinin, lâfzına izafe edilmesinin manası nedir? Biz deriz ki: Bu hususta 
da iki vecih vardır: 

a) Fidyenin bir zatı (varlığı) taam oluşu onun bir sıfatıdır. Bunagöre bu izafet, 
mevsüfun sıfatına izafeti hatundandır. Mesela Araplar, (Mescidü'l Câmi) ve, 
(Ahmak bakla, su kenarında biten bakla) derler. 

b) Vahidi şöyle demiştir: "Fidye, ödenmesi vâcib olan mlkdarın ismidir. (yemek) 
ise, hem fidyeye hem de ondan başka şeylere şamil olan bir isimdir. Binaenaleyh 
bu izafet, manasına olan bir izafettir. Nitekim sen, "ipekten elbise" ve "demirden 
yüzük" manasında, dersin. Ayette de takdir, 'Teme/eten bir fidye" şeklin- 

dedir. Böylece, fidyeye de taam ismini vermen suretiyle fidye taama muzâf 
kılınmıştır." 


2) Bu kıraatte, kelime cemi olarak, şeklinde okunmuştur. Çünkü oruca güç 
yetirenler, bir gruptur. Onlardan herbirinin bir miskin olması gerekir. İkinci 
kıraate göre ise "fidye" tenvinle okunmuştur. Bu şekilde okuyanlar, "fidye" 
kelimesinden sonra gelen lâfzın, onu açıkladığını kabul etmişler, ve "miskin" 
kelimesini de müfred getirmişlerdir. Çünkü mana, "Bunlardan herbirine bir gün 


için bir miskini doyurma gerekir" şeklindedir. [201] 
İkinci Mesele 


"Fidye" karşılık manasınadır. Bu karşılık da, birşeye mukabil bulunan bir 


bedelden ibarettir. Ebu Hanife'ye göre bu karşılık, buğdayda yarım sâ[202] başka 
şeylerden ise bir sa'dir. Bir sâ' da iki müdd mukabilidir. İmâm Şafii'ye göre ise, 
fidye bir "müdd'dür." [203] 


Üçüncü Mesele 


Cübbâi, ayeti ile, istitâa (kulun kudretinin), fiilin o kul tarafından işlenmesinden 
önce kulda mevcut olduğuna istidlal ederek şöyle demiştir: "Cenâb-ı Allah'ın, 

sözündeki, zamiri oruca râcidir. Buna göre Hak Teâlâ, oruç tutulmamış iken de, 
o kulun oruç tutmaya kudretinin bulunduğunu belirtmiştir. Çünkü Allah, o 
kimseye fidye ödemeyi vâcib kılmıştır. Halbuki o kimseye fidye, ancak oruç 
tutmadığı zaman vâcib olur. Binaenaleyh bu, oruç tutma kudretinin, oruç 
tutulmazdan önce de o kulda bulunduğuna delâlet eder. 

Eğer, "Bu zamirin, fidyeye râci olması niçin caiz olmasın?" denilirse, biz deriz 
ki: Bunun iki sebebi vardır: 

a) Fidye lâfzı, zamirden önce geçmemiştir. O halde zamir, ona nasıl râci olabilir? 
b) Zamir müzekker, "fidye" lâfzı ise müennestir. Şayet: "Bu ayet nes- 
hedilmiştir. Binaenaleyh bu ayet ile istidlalde bulunmak nasıl caiz olur?" 
denilirse, biz deriz ki: Ayet neshedilmeden önce, kulun kudretinin fiilinden önce 
bulunduğuna delâlet etmiştir. Hakikatler değişmez" (demiştir). 

Hak Teâlâ'nın, "Kim içinden gelerek bir hayır yapar (fazlasını verir) se, bu onun 
İçin daha hayırlıdır" ayetinde üç izah vardır: 

1) Bir veya daha çok yoksulu doyurmak. 

2) Bir yoksula, vacib olan miktardan daha fazlasını yedirmek. 

3) Zühri şöyle mana vermiştir: "Kim hem fidye verir hem de orucu kaza ederse, 
bu onun için daha hayırlıdır." 


Allah Teâlâ'nnın, "Orucunuzu tutmanız sizin için daha hayırlıdır" ayetinde birkaç 
ihtimal vardır: 

1) Bunun, sadece oruç tutabilecek kimselere hitab olması ihtimali. Buna göre 
ayetin takdiri, "Ey oruç tutabilecek kimseler veya orucu güçlükle tutup 
meşakkatleri göğüsleyenler, oruç tutmanız fidye vermenizden hayırlıdır" 
şeklinde olur. 

2) Bunun, daha önce bahsi geçenlere, yani hasta, yolcu ve orucu güç-belâ 
tutanlara bir hitab olması ihtimali.. Bu görüş daha evlâdır. Çünkü lâfız umümidir. 
Bu lâfzın, ifâdesine bitişik zikredilmesinden dolayı, bu hükmün sadece onlara âit 
olması gerekmez. Çünkü lâfız umümi mana ifâde etmektedir, daha önce 
geçenlerin hepsi hakkında olmasında bir terslik yoktur. Bu sebeble, böyle 
hükmetmek gerekir. Bu durumda, 'Sizden kim hasta veya yolcu olursa, (ona) 
diğer günlerden o günler sayısınca (oruç tutması gerekir)" ayetinde, "... o kimse 
orucunu yerse, ona diğer günlerden o günler sayısınca oruç tutması gerekir" 
şeklinde bir takdir yapılır. 

3) Cenâb-ı Allah'ın, jîj hitabının ayetin başına atfedilmiş olması ihtimali.. Buna 
göre bu ifâdenin takdiri, "Size oruç tutmanız farz kılındı ve sizin oruç tutmanız 
daha hayırlıdır" şeklinde olur. 

Allah Teâlâ'nın, "eğer bilirseniz..." hitabı... 

a) Yani "orucun size farz olduğunu bilirseniz, bizim "oruç tutmanız sizin için 
daha hayırlıdır" sözümüzün doğruluğunu da biliniz" manasındadır. 

b) Ayetin sonu, başı ile ilgilidir. Buna göre takdiri, "Size oruç farz kılındı. Oruç 
tutmanız, eğer bilirseniz, sizin için daha hayırlıdır." Yani "ayetin başında da 
bahsettiğimiz gibi, siz oruçta takva gibi hususiyetleri kazandıran şeylerin 
bulunduğunu eğer düşünürseniz görürsünüz" şeklindedir. 

c) Allah'ı bilen kimsenin, mutlaka kalbinde, Cenâb-ı Makk'ın da, "Allah'dan, 
kullan içinde ancak alimler 

korkar" (Fatır. 26) buyurduğu gibi mutlaka bir Allah korkusu bulunur. Buna göre 
Allah'u Teâlâ ayette, "ilim" masdarından olan, fitlini zikredip, bununla 
kendisinden korkmayı kastetmiştir. Korkan kimse, ihtiyatı gözetir. İhtiyat ise 
orucu tutmadadır. Buna göre sanki, "Eğer Allah'ı bilip O'ndan korkarsanız, oruç 


tutmanız sizin için daha hayırlıdır" denilmek istenmiştir. 1204) 
Ramazan Ayı Başa Dön 


"(O saydı günler) Ramazan ayıdır. İnsanlara hidayet olan, hidayetin ve Hırkanın 
açık delilleri olan Kur'an o ayda indirilmiştir. Öyle İse sizden kim o aya erişirse, 


onu oruç tutarak geçirsin. Kim de hasta veya yolcu olursa, başka günlerde, o 
tutmadığı günler sayısınca (oruç tutsun.) Allah size kolaylık diler, zorluk değil. 
Bu, o sayıyı tamamlamanız, ve Allah'ı,sizi muvaffak kıldığı şeylerden dolayı 


büyük tanımanız içindir. Umulur ki şükredersiniz" (Bakara. 185). [205] 
Şeftr ve Ramazan Kaimeleri Hakkında Bilgi 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 

"Şehr" (Ay) kelimesi, kelimesinden alınmadır. Birşey ortaya çıktığında, denilir. 
Aylar da, durumları belirgin olduğu ve herkesçe bilindiği için, diye 
isimlendirilmiştir. Bu böyledir, çünkü insanların, borçlarının ödeme vakitlerini, 
oruç tutmaları ve haccetmeleri hususundaki dinî emirleri yerine getirme vaktini 
bilmeye insanların son derece ihtiyacı vardır. "Şöhret" birşeyin ortaya çıkması 
demektir. Hilâl de, doğup göründüğü için "şehr" diye adlandırılmıştır. Bazıları, 


"hilâl" isminden dolayı aya "şehr" denmiştir" demişlerdir. [206] 
İkinci Mesele 


Alimler, (ramazan) kelimesi hususunda ihtilâf ederek şu görüşlere yer 
vermişlerdir: 

a) Mücahid, "Bu, Allah'u Teâlâ'nın isimlerindendir. 

"Şehr-ü Ramazan" (Ramazan Ayı) diyen kimsenin bu sözü, Şehru'llah (Allah'ın 
Ayı) manasındadır. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ramazan geldi 
Ramazan gitti" şeklinde konuşmayınız, "Ramazan ayı geldi, Ramazan ayı gitti" 
deyiniz. Çünkü Ramazan, Allah Teâlâ 'nm isimlerinden bir isimdir" demiştir. 

b) "Ramazan", Receb ve Sabân gibi ay ismidir. Bu görüşte olanlar, bu kelimenin 
ıştikakı hususunda, birkaç vecih üzere ihtilaf etmişlerdir: 

1) Halil'den nakledildiğine göre, bu kelime, ilkbahardan önce gelip, yeryüzünü 
tozlardan temizleyen yağmur manasına gelen, kelimesinden gelmektedir. Buna 
göre "Ramazan" kelimesinin manası şudur: "Bu yağmur nasıl yeryüzünü yıkayıp 
temizliyorsa, Ramazan ayı da bu ümmetin bedenlerinin günahlarını yıkamakta, 
kalblerini temizlemektedir. 

2) Bu kelime, kelimesinden alınmıştır ki bu, güneşin kızgınlığının fazlalığından 
dolayı, taşın kızması demektir. kelimesi, isimdir. Böylece bu ay, ya o insanların 
bu aydaki açlıklarının hararetinden dolayı kızmış olmalarından, yahut bu ayın 
şiddet ve sıkıntısına göğüs germelerinden dolayı kızdıkları, hararetlendikleri için 


ramazan olarak isimlendirilmiştir. Nitekim insanlar bu aya, "tâbi" adını da 
vermişlerdir. Çünkü bu ay onlara çok zor geldiğinden onları rahatsız ediyor ve 
onların peşini bırakmıyordu. Bu hususta şöyle de denilmiştir: Araplar ayların 
isimlerini eski dillerden alınca, o ayları, o ay içinde cereyan eden zaman ve 
hallerle adlandırırlardı. Böylece bu ay, hararetin çok fazla olduğu günlere tesadüf 
ettiğinden, bu süpürdüğü için, bu adla adlandı-nldığı da söylenmiştir. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den şöyle dediği de rivayet edilmiştir: "Ramazan ayı Allah'm 


kullarının günahlarım yaktığı için, bu ad İle İsimlendirilmiştir 1207) 

3) Bu isim, Arapların, oku incelip keskinleşmesi için iki taşın arasında 
sürttükleri zaman kullanmış oldukları, tabirinden alınmıştır. Ayrıca, şeklinde de 
kullanılır. Bu ay da ramazan diye adlandırılmıştır. Çünkü insanlar bu ayda, 
intikam almak için silahlarını kızdırır, güneşin alnına atarlardı. Bu görüş 
Ezheri'den nakledilmiştir. 

4) Onların, "Ramazan Allah'ın ismidir. Bu ay da, işte bu isimle 
isimlendirilmiştir" şeklindeki sözleri şayet doğru ise, mana şöyle olur: Günahlar, 
allah'm rahmeti karşısında öylesine tükenirler ki âdeta yanıp biterler.. İşte bu aya 
bereketiyle bütün günahların yanıp arınması mânasında, ramazan adı verilmiştir. 


[208] 


"Şehrü" Kelimesinin Merfu ve Mansup Okunmasına Göre Mânalar 
Başa Dön 


Ayet-i kerimenin başındaki, kelimesi, hem mansüb hem de rnerfû olarak 
okunmuştur. Merfü olarak okunması hususunda şu görüşlere yer verilmistir: 

1) Bu görüş Kisâi'ye aittir, Buna göre bu kelime, ifâdesindeki, lâfzından bedet 
olmak üzere merfü kılınmıştır. Buna göre mâna, "size ramazan ayı farz kılındı" 
şeklindedir. 

2) Bu da Ferrft ve Ahteş'in görüşüdür. Buna göre bu lâfız, Hak Teâlâ'nın, 
lâfzından bedel olan mahzüf bir mübtedânın haberidir. Buna göre sanki, "o (yani 
sayılı günler), ramazan ayıdır" denilmiştir. Çünkü Hak Teâ-lâ'nın, ifâdesi, "sayılı 
günler'in bir açıklaması ve onun bir beyânı durumundadır. 

3) Ebu Ali ise,"İstersen onu, haber-i mahzüf olan bir mübtedâ da yapabilirsin. 
Çünkü sanki, ifâdesi geçince, size oruçtan farz ki İman şeyler arasında ramazan 
ayı da, yani onu oruçlu geçirme de vardır" denilmiştir" demektedir. 

4) Bazı âlimler de, bu kelimenin mübtedâ; haberinin ise, sılasıyla beraber, 
olduğunu söylemişlerdir. Bu tıpkı bir kimsenin, "Zeyd, evde olandır" demesi 
gibidir. 


Ebu Ali ise şöyle demiştir: Bu görüşlerin en uygunu, lâfzının, ramazan ayını 
oruçlu geçirmeyi emretme hususunda Kur'an lâfzının bir nass olması için, sıfat 
olmasıdır. Çünkü sen onu bir haber kabul edersen, bu lâfız, ramazan ayının 
oruçlu geçirileceğine dair bir nass olmaz, tam aksine, o Kur'-an'ın kendisinde 
indirilmiş olduğunun bildirilmiş olduğu bir ay olmuş olur. Yine, 1£ÖJl lâfzını 
sıfat kabul edersen, ramazan isminin, açıkça ifâde edilmeyip, kinaye yoluyla, 
yani zamirle belirtilmesi gerekirdi. Bu senin tıpkı, "Mübarek ramazan ayı; kim o 
ayda bulunursa o ayı oruçlu geçirsin" demen gibi olur. 

Mansüb okuyanların delilleri ise şunlardır: 

a) Takdir, "Ramazan ayını oruçlu geçiriniz" şeklindedir. 

b) lâfzının, ifâdesinden bedel olmasdır. 

c) Bu lâfzın, Hak Teâlâ'nın, hitabının mefülü olmasıdır. Bu görüşü, Keşşaf 
sahibi zikretmiştir. Kendisine de şu şekilde itiraz edilmiştir: gı lâfzının, fiilinin 
mefülü olması durumunda ayetin nazmının,"kendisinde Kur'an'ın indirilmiş 
olduğu ramazan ayında oruç tutmanız, sizin için daha hayırlıdır" şeklinde olur ki, 
bu da, çok söz söyleyerek mübtedâ ile haberin birbirinden ayrılmasına yol açar. 
Halbuki bu caiz değildir. Çünkü mübtedâ ve haber tek bir şey yerine geçerler. 
Halbuki, bir şeyle o şeyin kendisi arasına bir fasıla sokuşturmak caiz değildir. 
Allah'u Teâlâ'nın, buyruğuna gelince; bil ki Allah'u Teâlâ bu ibâdeti bu aya tahsis 
edince, bu tahsisin illetini beyan etmiştir. O da şudur: Allah'u Teâlâ, rubübiyyet 
alâmetlerinin en büyüğünü bu aya tahsis etmiştir. O da, Kur'an-ı Kerim'in bu 
ayda indirilmiş olmasıdır. Binaenaleyh bu ayın ubüdiyyet yani kulluk 
alâmetlerinden büyük bir nev'e yani oruca tahsis edilmiş olmasına hayret 
etmemelidir. Oruç da, samedi nurların, devamlı olarak tecelli etmesini, bu 
nurların asla gizlenemiyeceğini ve engellenemiyece-Şini gösteren hususlar 
cümlesindendir. Ne var ki beşeri alâkalar, bu nurların beşeri ruhlarda tecelli 
etmesine mani olurlar. Oruç ise, beşeri engelleri izâle etme vesilelerinin en 
güçlüsüdür. İşte bu sebepten dolayı, manevi keşf sahibi kimseler bu nurları 
ancak oruç ile elde ederler. 

İşte bundan ötürü Hz. Peygamber (s.a.s), “Eğer şeytanlar, insanoğlunun kalbini 
sarmasalardı, şüphesiz insanlar semâvatın melekütunu (harikulade hallerini) 


seyrederlerdi"!209| buyurmuştur. Böylece oruç ile Kur'an'ın inişi arasında büyük 
bir ilginin bulunduğu ortaya çıkmış olur. Kur'an'ın inişi bu aya tahsis edilince, 
orucun da bu aya tahsis edilmesi gerekmiştir. Bu konuda, bir çok sırlar vardır. 
Yukarıda işaret ettiğimiz kadar sır, burada yeter. Sonra bu hususta birkaç mesele 


vardır; 210) 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın, "Kur'an onda inzal edilmiştir" buyruğunun tefsirinde İki görüş 
vardır: 

1) Bu, ekseri alimlerin tercihi olan görüştür. Buna göre Allah Teâlâ, Kur'-an'ı 
ramazan ayında indirmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s)'den şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: 

"ibrahim'in sahifelerl ramazanın ilk gecesinde indi Tevrat altısında; İndi 
onüçünde, Kur'an ise yirmidördünde indirilmiştir." Burada birkaç sual vardır: 


[211] 
Kur'an Başka Vakitlerde de İndiği Halde Ramazanda İnmesinin Mânası 


Birinci Sual: Kur'an-ı Kerim, Hz. Muhammed (s.a.s)'e bir defada değil, aksine 
yirmiüç senelik müddet içinde parça parça indirilmiştir. Kur'an'tn bir kısmı 
ramazanda indiği gibi, bir kısmı da diğer aylarda inmiştir. O halde onun sadece 
ramazan ayında indirildiğini söylemenin manası nedir? 

Buna iki şekilde cevap verilir: 

1) Kur'an, Kadir gecesinden dünya semasına toptan indirildi, sonra oradan parça 
parça yeryüzüne inzal edildi. Cenâb-ı Hak bunda faydalar olduğunu bildiğinden, 
Kur'an'ın inzali bu hal üzere devam etmiştir. Çünkü, vahyin kendilerine 
indirilmesinde, semanın sakinleri olan melekler için de bir maslahat ve fayda 
gözetilmiş olması akıldan uzak değildir. Ya da malüm olan hususlardandır ki, 
kendisine en yakın olan cihetten vahyin gelmesini beklemesinde Peygamber 
(s.a.s) için de faydalar mevcuttur. Veyahut da bunda, Cebrail için de bir fayda 
vardır; çünkü, onu indirmek ve yerine iletmekle o görevlendirilmiştir. 

Kur'an-ı Kerimin Hz. Peygamber'e peyderpey indiril meşindeki hikmetlere 
gelince, biz bunu Furkan süresindeki, "İnkâr edenler, "O Muhammed'e Kur'an 
toptan indirilmeli değil miydi?" dediler. Onanla senin kalbini sağlamlaştırmak 
için, işte biz onu böyle indirdik" (Furkan, 32) ayetinin tefsirinde açıkladık. 

2) Bundan murad şudur: Kur'an-ı Kerim'in inzali, ramazan ayında Kadir 
gecesinde başlamıştır. Bu, Muhammed İbn İshak'ın görüşüdür. Çünkü, vakitlerin 
en şereflisi olduğundan ve yine malüm ve belirlenmiş vakitler olduğundan millet 
ve devletlerin başlangıçları ona itibarla belirlenir ve tarihi tesbit edilir. 

Bil ki, birinci cevapta herhangi bir mecaz ihtimâline gerek duyulmamaktadır. 
Burada ise, bu ihtiyaç duyulmaktadır; çünkü bu cevâba göre, Kur'an lâfzının, 


O'nun kısım ve cüz'lerinden bir kısmına hamtedilmesi gerekir. [212] 


Hem Kadir Gecesinde Hem de Ramazan Ayında İndirilmesinin İzahı 


İkinci Sual: Bu görüşe göre bu ayet ile, Cenâb-ı Hakk'ın, Muhakkak ki biz Onu, 
Kadir gecesinde indirdik" (Kadr,1) ve,"Muhakkak ki biz Onu, mübarek bir 
gecede indirdik" (Duhân, 3) ayetlerini nasıl cem edebiliriz? 

Cevap: Rivayet edildiğine göre İbn Ömer, bu ve, ayetiyle, Kadir gecesinin 
ramazan ayında olduğuna istidlal etmiştir. Bu böyledir; çünkü Kadir gecesi 
ramazan ayında olunca, Kur'an'ın Kadir gecesinde indirilmesi, onun ramazan 
ayında indirilmiş olması gibi olur. Bu, birisinin tıpkı, "Falancayla şu ayda 
karşılaştım" deyip de kendisine, "O ayın hangi gününde?" denildiğinde, onun 
"falanca günde" demesi gibidir. Böyiece bu ifâde, birinci sözüp açıklaması 


olmuş olur. İşte burada da böyledir. [213] 


Levh-i Mahfuz'dan Dünya Semasına, Oradan Hz. Peygambere İndirilmesi 
Başa Dön 


Üçüncü Sual: Bu görüşe göre Kur'an'ın nüzulü hakkında şöyle denilebilmesi 
muhtemeldir: Allah'u Teâlâ Kur'an'ın tamamını Kadir gecesinde Levb-i 
Muhfuz'dan dünya semasına indirmiş, daha sonra da Kur'an'ı Hz. Muhammed'e 
ömrünün sonuna kadar, peyderpey indirmiştir. 

Yine şöyle de denilebilir: Allah'u Teâlâ, o yıl içerisinde Hz. Muhammed ve 
ümmetinin kendisine ihtiyaç duyacağı şeyleri biliyor ve o şeylere dair Kur'an 
hükümlerini Levh-i Mahfuz'dan dünya semasına indiriyordu. Daha sonra da 
Kur'an'ı peygamberine, ihtiyacına göre indirmeye devam ediyordu. Hz. Mu- 
hammed hayatta olduğu sürece, böyle indirmeye devam etmiştir. Buna göre bu 
iki ihtimalden hangisi doğruya daha yakındır? 

Cevap: Her ikisi de ihtimat dahilindedir. Çünkü Allah'ın beyanından 
şahsın(ferdin)murad edilmiş olması muhtemeldir ki, bu da muayyen bir 
ramazandır. Ve yine bu ifâdeden, nev'in de murad edilmiş olması muhtemeldir. 
Bunlardan herbiri uygun bir ihtimal olunca, tavakkuf etmek, bir şey söylememek 
gerekir. 

2) Süfyan ibn Uyeyne şöyle demiştir: Hak Teâlâ'nm, buyruğunun manası, "O 
ayın fazileti hakkında Kur'an indirildi" şeklindedir. Bu Hüseyin İbn Fadl'ın tercih 
ettiği bir görüştür. O şöyle demiştir: Bunun bir benzeri de, "Sıddik (r.a) hakkında 
falan ayet indiririlmiştir" denildiğinde, bu sözü söyleyenler Sıddik (r.a)'ın kendisi 
hakkında değil, O'nun fazileti hakkında indiğini kasdetmeleridir. İbnu'l-Enbari 


de, ifâdesinin manasının, insanlara orucun vâcib kılınması hususunda, Kur'an 
indirilmiştir. Nitekim bir kimse, zekâtın vacib kılınmış olduğunu murad ederek, 
"Allah zekât hakkında şunu şunu..."; içkinin haram kılındığını murad ederek de, 


"içki hakkında da şunu indirmiştir" der. 214) 
"Kur'an" Kelimesinin Mânası Hakkında Malümat 


Kur'an, Allah'ın kelâmından iki kapak arasında bulunan şeyin adıdır. Âlimler 
Kur'an kelimesinin nereden iştikak ettiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Buna göre Vahidi "el-Basit" isimli eserinde, Muhammed fbn Abdullah İbn el- 
Hakem'den Şafii (r.a)'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: Kur'an bir isimdir. 
Hemzeli değildir. lâfzından da iştikak etmemiştir. Ancak O, Tevrat ve İncil gibi 
Allah'ın kitabına verilen bir isimdir. Tıpkı, "Kur'an'ı okuduğun zaman..." (Isra, 
45) buyurulduğu gibi, lâfzı hemzelenir ama, O (Kur'an) lâfzı hemzelenmez. 
Vahidi sözüne şöyle devam eder. Şafii'nin, "Bu Allah'ın kitabının ismidir" 
şeklindeki görüşünden onun bu lâfzın müştak bir kelime olmadığı fikrine taraftar 
olduğu anlaşılmaktadır. 

Diğer alimler ise, Kur'an'ın lâfzının müştak bir lâfız olduğu görüşündedirler. 

Bil ki, bu görüşte olanlardan bazıları bu lâfzı yine hemzelemez, hemzeli 
okumazlarken, bazıları ise onu hemzeli okumuş, hemzeli olduğunu 
söylemişlerdir. Birincilere gelince, bunların Kur'an kelimesine dâir iki çeşit 
iştikakları bulunmaktadır: 

a) Bu, iki şeyi birbirine karıştırdığın zaman söylemiş olduğun, İfâdesinden 
alınmıştır. Buna göre Kur'an lâfzı, kelimesinden müştak bir lâfızdır. Bu 
kelimeden türetilen isim ise, hemzesiz olarak, dır. 

Buna göre Kur'an'ın böyle isimlendirilmesi, "Ya onda bulunan süre, ayet ve 
harflerin birbirlerine yaklaştırılmış ve birbirlerine eklenmiş bulunması veya 
Kur'an'da bulunan hüküm ve kanunların birbirlerine bitişmiş olarak içice 
bulunması ndan,veyahut da Kur'an'da, O'nun Allah katından olduğuna delalet 
eden delillerin yanyana zikredilmiş, yani o Kur'an'ın fesahatin bütün yönlerini, 
hayranlık uyandıran bir üslübu, gaybden haberler verme özelliğini ve birçok 
ilimleri ihtiva etmiş olması bakımından" dır. Bu takdire göre bu lâfız, den 
müştak bir lâfızdır. Ondan elde edilen isim ise, hemzesiz olarak, dır. 

b) Ferrâ, Kur'an'ın, o kelimesinden alınmış bir isim olduğunu söylemektedir. 
Çünkü ayetler, Cenâb-ı Hakk'ın da, "Şayet Kur'an Allah'tan başkast katından 
gelseydi onda birçok ihtilâflar bulurlardı" (Nisa. 82) buyurduğu gibi, birbirlerini 
doğrulamaktadırlar. Buna göre ayetler, birer karine demektir. 


Bu ismi hemze ley enler de şu görüşlere yer vermişlerdir: 

a) Bu kelime, kıraat kökünden bir masdardır. Meselâ, jyi Oo şeklinde 
söylenmektedir. Buna göre Kur'an lâfzı, bir masdardır. Kur'an vezninde olan bazı 
masdarlar ise rüchân, noksan, hüsran, gufran gibi kelimelerdir. Şair ise şöyle 
demiştir: 

Burada, demek, demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki fecr vaktinin 
kıraatine şahid olunur" (İsra, 78) buyurmuştur. İşte aslolan budur. Sonra okunan 
şeye de Kur'an adı verilir. Çünkü mef'üle masdar ile de işaret edilir. Nitekim 
Araplar,içilen şeye "şarâp", yazılan şeye de "kitap" adını verirler. İşte örfte bu 
isim, bu şekilde meşhur otmuş; böylece de insanlar bu kelimeyi Allah'ın 
kelâmına isim olarak vermişlerdir. 

b) Zeccâc ve Ebu Ubeyde bu lâfzın, toplamak manasına gelen, kelimesinden 
alındığını söylemişlerdir. Nitekim Amr şöyle demiştir: 

Yani, beyaz renkli deve, rahminde bir yavru tutmamış, hamile kalmamıştır. Yine, 
kanın, kadının rahminde toplandığı günler manasına gelen, ifâdesi de bu 
köktendir. Buna göre Kur'an da süreleri ihtiva edip, onları birbirine eklediği için 
Kur'an diye adlandırılmıştır. 

c) Kutrub'un görüşüdür. Buna göre Kur'an, okuyan kimse onu yazdığı ve onu 
okurken de sanki onu ağzından atıyor, çıkarıyormuş gibi olduğu, için, Kur'an 
diye adlandırılmıştır. Kutrub'un ifâdesi, Arapların şu sözlerinden alınmıştır: Yani 
yavru atmadı, asla yavrusunu düşürmedi ve onu dışarı atmadı.. İşte bu izahtan 
dolayı, hayız da, diye adlandırılmıştır. Buna göre, Kur'an'ı okuyan kimse onu 


ağzından çıkardığı için Kur'an diye adlandırılmıştır. [215] 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, 'Eğer, kulumuza indirdiğimizden şüphe İçinde iseniz..." 
(Bakara, 23) ayetinin tefsirinde de zikrettiğimiz gibi, tenzil tedrici olarak 
indirmeye, inzal ise toptan, bir defada indirmeye tahsis edilmişlerdir. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, "Allah sana. Kendisinden öncekini doğrulamak üzere bir 
hak ile kitabı peyderpey indirdi; yine Tevrat'ı ve İncil'i indirdi..." (a. imran, 3) 
buyurmuştur. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Burada, Allah'u Teâlâ'ntn, 
buyruÖundan maksadın, Kur'an'ın Levh-i Mah-fuz'dan dünya semasına 
indirilmesi hususu olunca, Allah'u Teâlâ muhakkak ki bunu "tenzil" ile değil de 
"inzal" lâfzı ile bildirmiştir. İşte bu da, bu görüş-tekilerin görüşünün, 
diğerlerinkinden daha üstün olduğuna delâlet eder. 

Hak Teâlâ'nın, sözünde iki mesele vardır: 1216) 


Birinci Mesele 


kelimesinin lâfzını, Hak Teâlâ'nın, (Bakara. 2) ayetinin tefsirinde 
açıklamıştık. Yalnız burada bir sual söz konusudur. Bu da şudur: Allah'u Teâlâ, 
ayetinde Kur'an'ın müttakiler için bir rehber olduğunu; burada ise bütün insanlar 
için bir hidayet kaynağı olduğunu açıklamıştır. Buna göre, bu ayetleri nasıl 


bağdaştırabiliriz? Bunun cevabını da orada zikretmiştik. 217) 
İkinci Mesele 


kelimeleri hâl olmak üzere mansübdurlar. Yani, "Kur'an insanları hakka ulaştırır 
olduğu halde; ve yine Kur'an, hakka ileten, hak ile bâtılın arasını da ayıran 


rehber olarak apaçık ayetler halinde indirilmiştir" demektir. [218] 
Kur'an Hem Hidayet, Hem de Hidayet Delilleridir Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, buyruğunda bir müşkil bulunmaktadır. O da, dedikten sonra, 
anlamı nedir? şeklindedir. 

Buna birçok bakımdan cevap verebiliriz: 

a) Allahu Teâlâ Kur'an'ın Önce bir hidayet olduğundan bahsetmiştir. Sonra 


hidayet ise iki kısma ayrılır: 

1- Kur'an'ın insanları hidayete ulaştırmış olduğu çok açık ve net biçimde 
müşahede edilir. 

2) Hidayet bazan bu şekilde tecelli etmez, yani gizli kalır. Birinci kısmın daha 
üstün olduğunda herhangi bir şüphe söz konusu değildir. Burada sanki şöyle 
denmek istenmiştir: O Kur'an bir hidayettir; çünkü hidayet rehberi olmak 
hususunda o apaçıktır ve hak ile bâtılın da arasını ayırandır. Buna göre bu. Önce 
cinsin zikredilip, nev'in ona atfedilmesi kabilindendir; zira o, nevileri n en şerefi 
isidir. 

Buna göre ayetin takdiri manası sanki şöyle olmaktadır: "Kur'an bir hidayet 
rehberidir. Yine bu, hidayetin apaçık bir delilidir; yine Kur'an, hidayete erdiren 
apaçık ve kesin delillerdir." Muhakkak ki bu, son derece te'kid ve mübalağa 
ifâde eden bir ifâdedir. 

b) Kur'an'ın bizzat kendisi bir hidayet kaynağıdır" denilebilir. Bununla beraber o, 
hidayet ve furkân olmak üzere, apaçık, seksiz ve şüphesiz delillerdir. 

lamak üzere, hak ile, peyderpey kitabı indirdi, insanlar için bir hidâyet rehberi 
olmak üzere daha önce Tevrat'ı ve İncil'i indirmiş, Furkân'ı indirmiştir " (ali 
ımran.3-4). "Hani biz Musa'ya kitabı ve Furkân'ı vermiştik.. Umulur ki, hidayete 
erersiniz" (Bakara, 53). "Andolsun ki biz, müttaktier için bir ışık kaynağı ve 
Öğüt olmak üzere, Musa ve Harun'a Furkân'ı verdik" (Enbiyâ. 48) buyurmuştur. 
Böylece yüce ve mukaddes olan Allah, Kur'an'ın bizzat kendisinin bir hidayet 
rehberi olduğunu ve O'nda, hidayet olan ve hak ile bâtılı ayıran önceki 
kitaplardan da hidayetin bulunduğunu beyan etmiştir. 

e) Birincisini, dinin usülüne (itikadı meselelerine), ikincisini de dinin ahkâmına 
hamletmek mümkündür. İşte böylece, bu durumda söz konusu olan tekrar, 
bertaraf edilmiş olur. Allah en iyi bilendir. 


Ailah'u Teâlâ'nın, buyruğunda birkaç mesele vardır: 219) 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.a) "Basit" isimli eserinde Ahfeş ve Ma ziri'nin şöyle dediklerini 
nakletmiştir: "Allah Teâlâ'nın, sözündeki fâ harfi, zâid bir harftir." Bu iki zât 
sözlerini şöyle sürdürmüşlerdir: Bu böyledir, çünkü fâ harfi bazan atıf için, 
bazan da ceza için (cevâb olarak) gelir. Veyahut da zâid olur. Burada atıf ve bir 
cevâb olarak gelmiş olmasının bir mânası yoktur. Ailah'u Teâlâ'nın, kendisinden 
kaçtığınız ölüm, muhakkak ki sizin karşınıza çıkacak; sonra siz gayb aleminin 
âlimi olan Allah'ın huzuruna döndürüleceksiniz" (Cuma. 8) ayetinde fâ harfi de 


zâiddir. 

Ben derim ki, buradaki fâ harfinin bir ceza ve cevap olarak bulunduğunu 
söylemek mümkündür. Çünkü Allah'u Teâlâ, diğer ayların bu hususta kendisiyle 
boy ölçüşemiyeceği ve ona ortak olamıyacağı bir biçimde, en büyük faziletleri 
ramazan ayına tahsis edince, ramazan ayına bu kadar faziletin tahsis edilmesinin, 
yine bu aya böyle bir ibadetin de tahsis edilmesinin uygun düşeceğini beyan 
etmiştir. Eğer durum böyle olmasaydı, burada böyle bir faziletin öncelikle 
zikredilmesinin bir mânası olmazdı. Buna göre sanki şöyle denmek istenmiştir: 
"Bu faziletin bu aya mahsus olduğu bilinince, sizler de ey kullarım, bu ibâdeti bu 
aya tahsis edin!.." Allah'u Teâlâ'nın, sözündeki fâ harfi de zâid, fazladan 
değildir. Tam aksine bu, "zıddın zıd ile karşılaştırılması" kabilindendir. Buna 
göre sanki şöyle denmiştir: Onlar ölümden kaçınca, kaderden sakınmalarının 
herhangi bir fayda vermeyeceğini bilsinler diye, onların cezaları, ölümün onlara 


hep yaklaşmasıdır. 1220) 
İkinci Mesele 


Ayet-i kerimede geçen, kelimesinin manaşı, (bulundu) dır. hazır olmak, 
bulunmak demektir. Sonra burada iki 

görüş vardır: 

a) fiilinin mef'ülü hazmedilmiştir. Çünkü mâna "yolcu olmadı" manasına olarak, 
"Sizden kim beldesinde veya evinde bulunursa..." şeklindedir. Cenâb-ı Hakk'ın. 
kelimesi, zaman zarfı olarak mansübtur. Hak Teâlâ'nın, kelimesindeki hâ 
zamiri de böyledir. 

b) lâfzının mef'ülü, lâfzıdır. Buna göre ayetin takdiri, "Kim aklı ve bilgisiyle 
ramazan ayını müşahede ederse, o ayı oruçlu geçirsin..." şeklindedir. Bu, 
tıpkı,"falancanın yaşadığı çağda bulundum" ve, "Falancanın zamanına yetiştim" 
denilmesi gibidir. 

Bil ki bu iki görüşün manası, ancak ayetin zahirine muhalefet etmek suretiyle 
tamamlanır. Birinci görüş ancak ilâve birşeyin takdir edilmesiyle tamamlanır. 
İkinci görüş de ayetin tahsis edilmesini gerektirir. Bu böyledir. Çünkü ramazan 
ayında bulunmak, hiçbirine oruç farz olmadığı halde çocuk, mecnun, hasta ve 
yolcu için de söz konusudur. Ne var ki biz, usül-ü fıkıhda, tahsis ile takdir etmek 
arasında bir tezad meydana geldiğinde, tahsisin evlâ olduğunu açıklamıştık. Yine 
biz, birincrgörüşe göre, takdir etmeyi gerekli gördüğümüzde, tahsisi de gerekli 
görmüş oluruz. Çünkü kendilerine oruç tutma vacib olmadığı halde, çocuk, deli 
ve hasta gibi herbir şahıs ramazan ayında bulunmuştur. Hatta yolcu bu ifâdenin 


şümulüne girmez. Dolayısıyla bu hususta, bu şekli tahsis etmeye ihtiyaç 
duyulmaz. Buna göre birinci görüş, hem tahsis hem de takdir yapmakla 
bulunabilir. İkinci görüş ise, sadece tahsis ile mümkün olur. Binaenaleyh ikinci 
görüş daha evlâ olmuş olur. Vahidi ve Keşşaf sahibi (Zemahşeri) gibi çoğu 
muhakkik alimler birinci görüşü benimsemiş oldukları halde, bana göre bu 


konudaki hüküm işte budur. 2211 
Üçüncü Mesele 


ayetindeki, lâfzındaki lam-ı tarif, daha önce geçen mâhüd (bilinen) bir ayı ifâde 
eder. Bu da ramazan ayıdır. Bunun bir benzeri de, "Onlar, o hususta dört şahid 
getirmeli değiller miydi? Şahidİeri getirmediklerine göre..." (Nür, 13) yani o dört 
şahidi getirmediklerine göre..." ayetidir. [222] 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Bil ki ayette bir müskil vardır. O da şudur: ifâdesi, şart ve cevaptan 
meydana gelmiş bir tüm cümledir. Buna göre şart ramazan ayında bulunmak, 
cevab ise oruçla ilgili emirdir. Şart tam manasıyla bulunmadıkça, kendisine 
cevab (ceza, netice) terettüb etmez. ", başından sonuna kadar belirlenmiş belli bir 
zamanın adıdır. Bir ayda bulunmak, ancak o ayın son cüz'ünde bulunmakla olur. 
Halbuki ayetin zahiri, ayın son cüz'ünde bulunan kimsenin bütün ayı oruç 
tutmasını gerektirir ki bu imkânsızdır. Çünkü bu "İşi, sona ermiş (geçip gitmekte 
olan) bir zamanda yapma" neticesine götürür ki bu imkânsızdır. İşte bu delilden 
ötürü, ayeti zahirine hamletmenin imkânsız olduğunu ve onu mutlaka te'vil 
etmek gerektiğini anlamış olduk. Bu te'vilin şekli ise, "şehr" (Ay) lâfzının 
cümlenin şart kısmında bulunan "şehrin (ayın) cüzlerinden birine ham 
(edilmesidir. Buna göre manası şöyle olur: "Kim ramazan ayının cüzlerinden bir 
cüzünde sağ olarak bulunursa, bütün ayı oruç tutsun." İşte buna göre, kim 
ramazan ayında bulunursa, şüphesiz o kimse o ayın bir cüzünde bulunmuş 
demektir. Böylece şart tahakkuk ettiği için, ceza (netice) terettüb etmiş olur ki bu 
ceza, ayın hepsini oruç tutmaktır. Bu te'vile göre ayetin manası doğru olur. Bu 
te'vil de sadece küllü (bütünü) cüz'üne hamletmekten başka birşey değildir ki bu 
(yani zikr-i cüz irade-i küll) meşhur bir mecaz nev'idir, 

Hz. AH (k.v)' den nakledildiğine göre, bu ayetten maksad, "Sizden kim ramazan 
ayının evvelinde bulunursa, o ayın tamamını oruç tutsun" manasıdır. Yukarıda 
zikrettiğimiz delillerle, sadece bu sözün doğru olduğunu anlamış olursun. Sonra 


bu asıldan, iki fer'i mesele dallanır. 

a) İnsan ramazan ayının evveline şâhid olduğu zaman bu ayın tamamını oruç 
tutması gerekir mi? 

b) İnsan, ramazan ayının sonuna şâhid olduğu zaman, bu ayın hepsini oruç 
tutması gerekir mi? 

Birincisine gelince, Hz. Ali (r.a)'den nakledildiğine göre mukim iken ramazan 
ayına girip de, daha sonra yolcu olan kimsenin bütün ayı oruç tutması vacibtir. 
Çünkü biz, ayetin, ramazan ayının evvelinde bulunan kimsenin, bütün bu ayı 
oruç tutmasının vâcib olduğuna delâlet ettiğini açıklamıştık. 

Diğer müçtehidler ise şöyle diyorlar: "Allah Teâlâ'ntn, ayetinin manası, 
hernekatdar, "kim ramazan ayının evvelinde bulunursa, ayın tamamını oruç 
tutsun" şeklinde ise de bu, mukim ve yolcunun içine dahil olduğu umümi bir 
ifâdedir. 

Bundan sonra Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizden kim hasta ve yolcu olursa, ona diğer 
günlerden (onun) sayısınca (oruç tutması) gerekir" ayeti husüsi mana ifâde eden 
bir cümledir. Has ifâde, âmm ifâdeden cjaha önce nazar-ı itibara alınır. Böylece o 
kimsenin, ramazan ayına girdikten sonra yolculuğa çıksa bile, yolculukta 
orucunu bozabileceği ortaya çıkmış olur. 

İkinci fer'i meseleye gelince; Ebu Hanife, ramazan ayı içinde iyileşen deli 
kimsenin, oruçsuz geçirdiği günleri kaza etmesinin gerektiğini öne sürüp şöyle 
demiştir: "Biz, ayetten anlaşılan mananın, "Kim ramazan ayının bir cüz'üne 
yetişirse, bütün ramazanı oruç tutması gerekir" şeklinde olduğuna delil 
getirmistik. Deli kimse, ramazan ayının ortasında iyileştiği zaman, ramazanın bir 
cüz'ünde bulunmuş olur. Böylece de ramazanın tamamını oruç tutması gerekir. 
Daha önce geçen günleri oruçlu geçirmesi mümkün olmadığına göre, kaza 


etmesi vacibtir." 2231 


Ramazanın Başlangıcı Nasıl Bilinir? 


Bil ki, ki ayeti iki konuyu açıklamayı gerektirir: 

Birinci Konu: Ramazan ayına şahid olma (bulunma) ne ile meydana gelir? Biz 
deriz ki: Bu ya ramazan hilâlini bizzat görmekle veya bunu duymakla olur. 
Görme hususunda deriz ki: İnsan, ramazan hilâlini gördüğü zaman, ya tek başına 
görür veya böyle olmaz. Eğer tek başına görürse, devlet başkanı (imâm) ya onun 
bu husustaki şahadetini ya kabul veya reddeder. 

Eğer bu kimse ramazan hilâlini tek başına görür ve imâm da onun şahid-liğini 
reddederse, yine de kendisinin oruç tutması gerekir. Çünkü Hak Teâlâ, ramazan 


ayında bulunmayı (şâhid olmayı), o kimseye orucun vacib oluş sebebi kılmıştır. 
Çünkü böylece bu kimse hakkında, "ramazan ayında bulunma" meydana 
gelmiştir. Bu sebeble artık o kimsenin oruç tutmasının vâcib olması gerekir. 
Fakat o kimse, ramazan hilâlini tek başına görür ve devlet başkanı (imâm) da o 
kimsenin şahadetini kabul ederse veyahut da bu kimse hilâli başka kimselerle 
beraber görürse, orucun vacib olması hususunda şüphe kalmaz. 

Duyma yolu ile ramazan ayına şahid olma (bulunma) hususuna gelince; biz deriz 
ki: Ramazan hilâlinin görüldüğüne dair iki âdil kimse (şahid) bulunduğu zaman, 
hem oruç tutma hem de bayram etme hususunda hüküm verilir. 

Şevval ayını gördüğüne dâir şehâdette bulunan âdil bir kimse olduğunda ise, bu 
bir kişinin şehâdetine göre hüküm verilip bayram edilmez. Fakat ramazan 
hilâlini gördüğüne dair tek kişi şahidlik ettiği zaman, oruç tutma emrinden 
dolayı, bu tek kişinin şahadetine dayanılarak ihtiyaten hüküm verilip oruca 
başlanabilir. 

Ramazan hilâlini görme ile, şevval hilâlini görme arasındaki fark şudur: 
Ramazan hilâlini görmek bir ibâdete girmek için esastır, şevval hilâlini görmek 
ise bir ibâdetten (oruçtan) çıkmak için esastır. İbâdetin varlığını (vaktinin 
geldiğini) söyleme hususunda tek kişinin sözü kabul edilir; ama ibâdetten çıkma 
(vaktinin bittiği) hususunda, ancak İki kişinin sözüne dayanılır. Hakikatte ikisi 
arasında bir fark olmasa bile biz, ihtiyaten oruç tutup yemesinler diye, ramazan 
hilâlinin görülmesi hususunda bir kişinin sözünü kabul ettik; ihtiyaten oruç 
tutsunlar ve oruçlarını yemesinler diye, şevval hilâlinin görülmesi hususunda da 
bir tek kişinin şehâdetini kabul etmedik. 

İkinci Konu: Orucun Tarifi: Biz deriz ki: "Oruç, oruç tuttuğunu bilerek, niyetli 
olarak, gerçek fecrin (fecr-i sâdık) doğmasının başlangıcından, güneş batıncaya 
kadar, orucu bozacak şeylerden i..sanın kendisini uzak tutmasıdır." Bu tarifte 
bazı kayıtlar vardır: 

1) Tarifte geçen "imsak" (insanın kendini uzak tutması) kaydı, iki şeyi tarif dışı 
bırakmak içindir: 

a) Bir sinek oruçlunun boğazına kaçtığında veya yürürken yolun tozu onun 
ağzından karnına gittiğinde, bu kimsenin orucu bâtıl olmaz. Çünkü bu gibi 
şeylerden kaçınmak zordur. Halbuki Allah Teâlâ oruç ayetinde,"Allah sizin için 
kolaylık murad eder, zorluk değil" buyurmuştur. 

b) Şayet başkası zorla, veya uyku esnasında bir kimsenin boğazına bir yiyecek 
veya içecek dökse, o kimsenin orucu bozulmaz. Çünkü nazar-ı itibara alınan, 
imsak (insanın kendini uzak tutması) ve sakınmasıdır. İkrah (zorla yaptırma) ise 


imsaki yok etmez. 224) 


Orucu Bozan Şeyler Başa Dön 


2) Tarifteki "Orucu bozan şeyler" kaydımızdır. Bu şeyler üçtür: 

a) Vücüda birşeyin girmesi, 

b) Vücüddan birşeyin çıkması, 

c) Cima (cinsi münâsebet). 

Girmenin tarifi, içe açılan bir menfezden, vücudun dışından içine doğru ulaşan 
her cisim ve maddedir. Bu batın, ya dimağ ya karın, yahut da karında bulunan 
bağırsaklar ve sidik torbası olur. Dimağa gelince, enfiyenin ve buruna konulan 
ilâcın beyne ulaşmasıyla oruç bozulur. Karına gelince, buraya şırınga 
yapılmasıyla oruç bozulur. 

Çıkmaya gelince, isteyerek kusmak ve istimna yapmak yoluyla olur ki, bunlar 
orucu bozarlar. 

Cimâya gelince bu girdirmek mânasını ifâde eder, ki bu da orucu bozar. 

3) Bizim, "oruçlu olduğunu bilerek" sözümüzdür. Buna göre bir kimse, oruçlu 
olduğunu unutarak yese veya içse, Ebu Hanife ve Şafii'ye göre o kimsenin orucu 
bâtıl ve geçersiz olmaz. İmâm Malike göreyse bâtıl olur. 

4) Bizim, "fecr-i sadığın doğmasının başından itibaren" sözümüzdür. Bunun 
delili ise Hak Teâlâ'nın, 

"Fecr olan beyaz iplik siyah iplikten ayrılıncaya kadar yeyiniz ve içiniz" 
(Bakara, 187) ayetidir. Ayetteki, kelimesi, birşeyin hangi zamana kadar 
olduğunu,ne zaman sona erdiğini ifade eder. A'meş ise şöyle der: "Orucun ilk 
vakti, güneş doğduğu zamandır." A'meş, fecr tulü ettikten sonra ve güneş 
doğmazdan önce de yemeyi ve içmeyi mubah saymakta ve buna şu şekilde delil 
getirmektedir: Günün sona ermesi, güneşin batıcıyladır. Yine günün 
başlangıcının da güneşin doğusuyla olması gerekir. Halbuki bu zikrettiğimiz nass 
(ayet) ile bâtıl olmuştur. 

A'meş'ten nakledildiğine göre, onu ziyaret etmek maksadıyla Ebu Hanife yanına 
girdiğinde, A'meş ona "Sen evinde iken bile benim yanımda çok ağırlığın var. 
Sen beni ziyaret edince, bu alırlığın nice olur (düşün)?" dedi. Ebu Hanife susarak 
onun yanından çıkar; bunun üzerine "Niçin sustun?" denildiğinde şu cevabı 
verir: "Zamanında oruç tutmayan ve namaz kılmayan bir adam için ne diyeyim!" 
O, bu sözü ile, A'meş'in ikinci fecrin (fecr-i sâdık'-ın) doğmasından 
sonra,güneşin doğmasından önce yiyip içtiğini, bu sebepten dolayı da orucunun 
olmadığını; men'i inzal olduktan sonra gusletmediğini, bu sebebten dolayı da 
namazının olamayacağını kastetmiştir. 


5) Tarifteki "Güneşin batışına kadar" kaydımıztn delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 


"Gece şuradan gelip, gündüz de şuradan gidince, oruçlu orucunu açar" [225] 
hadisidir. 

Bazı alimler, iftar vaktinin, güneşin ışığının battığı zaman olduğunu 
söylemişlerdir. Bunlar, gündüzün sonunu, başlangıcına kıyas ederek bu hükme 
varmışlardır. 

6) "Niyetli olarak" kaydımız. Bazı alimler, ramazan orucu için, niyetin şart 
olmadığını söylemişlerdir. Çünkü Allah Teâlâ, sözü ile, oruç tutmayı emretmiştir. 
Oruç tutmak, imsak (kendini tutma, sakınma) demektir ki bu da bulunmuştur. 
Böylece bu mükellefiyet yerine getirilmiş, mes'uliyetten kur-tulunmuş olur. 
Fakat biz niyetin mutlaka olması gerektiğini söylüyoruz. Çünkü oruç, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Amellerin en üstünü oruçtur" hadisinin de gösterdiği gibi, 
bir ameldir. Amellerde de, Hz. Peyamber (s.a.s)'in, "Ameller ancak niyetledir" 


[226] hadisinden dolayı, mutlaka niyetin bulunması gerekir. 227 
Altıncı Mesele 


Önceki ayetin, sıhhatli mukim kimselerin oruç tutma ile fidye vermek şartıyla 
oruçlarını yeme arasında serbest olduklarına delâlet ettiğini söyleyenler şöyle 
demişlerdir- "Bu ayet, onu neshetmiştir." Ebu Müslim ve Esamm ise, bunu kabul 
etmemektedirler. Bu meselenin açıklaması ise daha önce geçmişti. 

Sonra, nesh vaki olduğunu söyleyen bu görüşün doğruluğunun kabul edilmesi 
halinde ise bu, daha hafif olan bir hükmün daha ağır olan bir hükümle 
neshedilmesinin caiz olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü orucu muayyen bir 
şekilde vâcib kılmak, oruç tutma ile fidye arasında muhayyer bırakarak vacib 
kılmaktan daha ağırdır. 

Cenab-ı Allah'ın, "Sizden kim hasta ve yolcu olursa, ona diğer günlerden bu 
günler sayısınca (oruç tutması gerekir)" ayetinin tefsiri daha önce geçmişti. 
Tekrar edilmesinin sebebi de orada geçmişti. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Allah sizin kolaylığı murad ediyor, zorluğu değil..." ayetine 
gelince,bil ki böyle bir ifâdenin burada zikredilmesi, kendinden önceki 
kısımların bununla ilgili olması ile ancak güzel olur. Burada da durum böyledir. 
Çünkü Allah Teâlâ orucu kolay bir şekil üzere vacib kılmıştır. Çünkü Allah 
seneye nisbetle bu orucu az bir zaman için vacib kılmıştır. Sonra bu orucu ne 
hastaya ne de misafire (yolcuya) vâcib kılmıştır. Bütün bunlar, kolaylık ve 
ehvenlik manasını gözetmeden dolayı olmuştur. Burada birksç mesele vardır: 


228 
Birinci Mesele 


Arapçada, kelimesinin manası "kolaylık"tır. Zenginlik ve genişlik için de, 
denilmesi bu manadan dolayıdır. Çünkü zenginlik sebebi ile işler kolaylaşır. 
Filleri ikinci derecede kolaylıkla yaptığı için veya sağ ele yardımı ile işler 


kolaylaştığı için,sol ele "yed-i yüsrâ" denmiştir. [229] 
İkinci Mesele 


Mu'tezile bu ayeti, "teklif-i mâla yutak" (güç yetirilemeyecek şey ile mükellef 
tutmanın) vâki olmadığına delil getirmiş ve şöyle demiştir: "Çünkü Allah Teâlâ 
insanlar için kolaylığı murad ettiğini,ama zorluğu murad etmediğini açıkladığına 
göre, onları kadir olamayacakları imân ile nasıl mükellef tutar?" 

Bunun cevabı şudur: "Kolaylık" ve "zorluk", usül-ü fıkıhta "Kendisine eliflam 
dâhil olan müfred lâfızlar umüm ifâde etmezler" şeklinde yer aldığı için bu 
kelimeler de umüm ifâde etmezler. Biz bunların umüm ifâde ettiğini kabul etsek 
bile, bazan daha önce geçmiş olan belli birşeye hamledilir. Bu sebeple biz bu 


kelimeleri, daha önce geçen bir şeye hamlediyoruz. 1230) 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Mu'tezile bu ayet ile, Allah'ın murad etmediği şeylerin kul tarafından 
yapılabileceğini isbat hususunda delil getirmişlerdir. Çünkü hasta oruç tutmak 
istese ve hatta kendisini buna zorlasa, Allah'ın kendisinden yapmasını istemediği 
şeyleri yapmış olur. Çünkü Altah zorluğu murad etmez. 

Mu'tezile 'ye şöyle cevap veririz: Bu ayet "her nekadar Allah o kuldan bazan zor 
şeyleri istese bile, zor olan şeyi kula emretmeyi murad etmediği" manasına 
hamledilebilir. Bu böyledir, çünkü biz (Ehl-i Sünnet'e) göre, bazan irade 


olmaksızın da emir sabit olabilir, 23H 
Dördüncü Mesele 


Mu'tezile, "Bu ayet, Allah Teâlâ'nın kullarına rahmetine delâlet etmektedir. 
Binaenaleyh eğer Allah 


Teâlâ, kullarının inkârını murad etmiş olsaydı cehenneme giderlerdi. Eğer 
kullarda inkârı yaratmış olsaydı, "Allah sizin için kolaylığı murad ediyor, 
zorluğu değil" buyurması Allah Teâlâ'ya yakışmazdı" demişlerdir. 

Onların bu görüşüne, "Bu ilim meselesiyle tezad teşkil eder" diye cevap veririz. 


(232| 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Sayıyı tamamlayasmız diye..." buyruğunda birkaç mesele 
vardır: 

Âsım'ın râvisi Ebu Bekr, mim harfinin şeddesi ile lâfzı, şeklinde; diğer kıraat 
imamları ise tahfif ile (yani şeddesiz) şeklinde okumuşlardır. Arapça'da bu fiilin, 


ve lif şekilleri fasih birer lügattir. 12331 
İkinci Mesele 


Birisi, ayetindeki lâm harf-i cerrinin neye taalluk ettiğini sorabilir. Buna bizim 
cevabımız şudur: Alimler, burada muallel olan (bu ifâde kendisi için illet ve 
sebeb olan) fiilin hazfedilmiş olduğunda ittifak etmişlerdir. 

Bu hususta iki izah şekli vardır: 

Ferrâ'ya göre takdir şöyledir: "Sayıyı tamamlayasınız, Allah'ın size hidayet 
etmesine karşılık onu ululayasınız ve şükredersiniz diye, Allah Teâlâ yukarıda 
zikredilen şeyleri yapmıştır." O yukarıda zikredilen şeyler ise, sayılf gün-lerde 
oruç tutmayı emretmesi, nasıl kaza edileceğini öğretmesi, ve orucu bozma 
hususundaki ruhsatıdır. Bu böyledir, çünkü Allah Teâlâ bu üç hususu zikrettikten 
sonra, bunların peşisıra şu üç lâfzı getirmiştir. Bunlardan, 'Sayıyı 
tamamlayasınız diye" sözü sayıyı gözetme emrinin illetidir, "Allah'ı ululayasmız 
diye..." sözü orucun nasıl kaza edileceğini öğrenmiş olmanızın illetidir. 
"Şükredersiniz diye..." ifâdesi ise, ruhsattan istifâde etmeniz ve size orucun 
kolaylaştırılmış olmasının illetidir. Burada olduğu gibi, makabli kendisine işaret 
ettiği için fiilin hazfedil işinin bir başka örneği de, (En'am. 75) ayetinde olup, 
mukadder kısım "ona gösterdik" tarzındadır. 

b) Zeccaca göre, bu ifâdeden murad şudur: "Hasta olmayan mukimi Cenâb-ı 
Hakk'ın mükellef tutması, hasta ile yolcuya ise ruhsat vermesi ancak sayıyı 
tamamlamak içindir. Çünkü gücü yeten kimsenin sayıyı tamamlaması kolaydır. 
Hasta ve yolcuya tanınan ruhsat ile, orucu kaza ederek sayıyı tamamlamak kolay 
olur. Böylece Allah Teâlâ herkesi, sayıyı tamamlamak güç gelmeyecek, aksine 


kolay olacak bir şekilde mükellef tuttuğunu beyân etmiştir." Bu iki izah 
arasındaki fark, birinci izahta takdirin, ayetinden sonra, ikinci izahta ise bu 


ifâdeden önce yapılmış olmasıdır. [234] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah, "sayıyı tamamlayasınız diye..." buyurmuş, "Bu ayı 
tamamlayasınız 

diye..." dememiştir. Çünkü O, "sayıyı tamamlayasınız diye..." buyurduğu zaman, 
bu ifâdenin şümulüne her ikisi de daha önce zikredildiği için hem ramazan 
ayının günlerinin sayısı, hem de kaza etme günlerinin sayısı girmektedir. Bundan 
dolayı kaza edilecek günlerin sayısının, kaza edilmiş günlerin sayısı kadar 
olması gerekir. Eğer Cenâb-ı Hak, "Bu ayı tamamlayasınız diye..." buyursaydı, 
bu sadece edanın (orucu vaktinde tutmanın) hükmünü göstermiş olurdu ve bu 
ifâdeye kaza etmenin hükmü girmezdi. 

Allah Teâlâ'nın, "Allah'ın sizi hidâyet etmesine karşılık O'nu ululayasıniz diye..." 
buyruğunun iki izahı vardır: 

Birincisi: Bundan murad, Ramazan bayramı gecesi tekbirleridir. İbn Ab-bas (r.a) 
"Müslümanların, şevval hilâlini gördüklerinde tekbir getirmeleri vacibtir" 
demiştir. 

İmâm Şafi! ise, "Her iki bayramda da açıkça tekbir getirmeyi severim" demiştir. 
İmam Malik, İmam Ahmed, İshak b. Râhüye, Ebu Yüsuf ve imam Muhammed 
de aynı kanaattedirler. 

Ebu Hanife ise Ramazan bayramı şafağında tekbirin mekruh olduğunu 
söylemiştir. 

Şafii (Allah ona rahmet etsin), Allah'u Teâlâ'nın. ayetini delil getirmiş ve 
bunun,"Bu oruç ibâdetine Allah sizi ilettiği için, ramazan ayı bittiğinde Allah'ı 
ululayıp (tekbir getirip) ramazan ayının günlerinin sayısını tamamlayasınız 
diye..." manasında olduğunu söylemiştir. 

Sonra buna üç mesele dayanır: 

1) Şafii'nin, iki bayramdan hangisinde tekbir getirmenin daha gerekli olduğu 
hususundaki görüşü iki türlüdür. Buna göre onun kavl-i kadiminde (eski 
görüşünde), selefin icmâı olduğu için Kurban bayramı gecesinde tekbir getirmek 
daha gereklidir.Kavl-i cedidinde (yeni, daha sonraki görüşünde) ise, Ramazan 
bayramı gecesinde tekbir getirmek daha fazla ağırlık kazanmıştır. 

2) Tekbir alma vakti, Ramazan bayramı gecesinin güneşinin batımından 
itibarendir. İmam Malik ise, Ramazan bayramı gecesinde değil gündüzünde 


tekbir alınması gerektiğini söylemiştir. Bu görüş Ahmed b. Hambel'den de 
rivayet edilmiştir. İshâk b. Râhüye "Bayram namazı kılınacak yere gidildiği 
zaman tekbir getirileceğini söylemiştir. Şafii'nin delili şudur: Allah Teâlâ'mn, 
"Size hidayet ettiği için Allah'ı ululayasmız (tekbir getiresiniz) diye.." buyruğu 
bu emrin, tekbirin bu hidayetin (ibadete muvaffak olmanın) meydana gelmesine 
bağlı olarak yapılmasını gerektirdiğine delâlet eder. Fakat bu hidayet (oruç 
ibadetine muvaffak olma), son günün güneşi battıktan sonra tamam olur. Bu 
sebeble tekbirin de, o vakitten itibaren başlaması gerekir. 

3) Şafii'nin mezhebine göre, bu tekbirin vakti, imam bayram namazına 
başlayıncaya kadar devam eder. 8u hususta iki görüşün daha olduğu 
söylenmiştir: 

a) İmâm, bayram namazından çıkıncaya kadar, 

b) İmam dönünceye kadar. Doğru olan birincisidir. Ebu Hanlfe ise, "Kişi bayram 
namazı kılınan yere yaklaştığı zaman tekbiri bırakır" demiştir. 

İkincisi: Allah'ın, buyruğundan murad, oruç tutma gibi bir taate muvaffak 
kıldığı için, Allah'a şükrederek ta'ztmde bulunmaktır. Bil ki bu tekbir, söz, inanç 
(itikad) ve amel (ibadetler) ile tamamlanır. Söz ile tamamlanışı, Allah'ın yüce 
sıfatlarını ve güzel isimlerini kabul edip, O'nu kendisine yakışmayan 
ortaklardan,karısı ve çocuğu bulunmaktan ve mahlükâta benzemekten tenzih 
etmektir. Bütün bunlar, kalb ite sağlam bir şekilde inanıldıktan sonra doğru ve 
sahih olur. Tekbirin amel ile tamamlanışı ise, namaz, oruç ve hacc gibi ibâdetleri 
yerine getirmekle olur. Bil ki birinci izah doğruya daha yakındır. Çünkü bu izaha 
göre tekbir, her vakit ve her taat ile vacibtjr. Binaenaleyh tekbiri oruç taatine 
tahsis etmek, bu tekbirin, her vakit vâcib olan tekbirden daha fazla bir özelliğinin 
olmasını gerektirir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Size hidâyet ettiği için..." sözü bu dünyadaki, delilleri 
bildirme, hayırlara muvaffak kılma ve koruma gibi Allah'ın insana verdiği büyük 
nimetleri ihtiva eder. Alimlerimize göre bu, insanda taati yaratması ile olur. 
Allah Teâlâ'nın, hitabı ile ' iki konu vardır: 

a) kelimesi terecci (ümid, ummak) manasını ifâde etmek içindir. Bu ise Allah 
hakkında caiz değildir. 

b) Şükrün hakikatini inceleme konusu. Bu ikisi, daha önce izahı geçen iki 
konudur. Burada geriye üçüncü bir konu kalmaktadır. lâfzının burada 
zikredilmesindeki fayda nedir? Biz deriz ki: Allah Teâlâ, kulun ancak Allah'ın 
celâlini, büyüklüğünü, aziz olduğunu, azametini, akıllıların aklının, tavsif 
edenlerin tavsiflerinin ve zikredenlerin zikrinin kendisine ulaşamayacak kadar 
büyük olduğunu bilmesi, sonra Allah'ın celâl ve izzetinin yanısıra, şu miskin 


' 


(muhtaç) kul şöyle dursun, bütün mahlükâttan müstağni olduğunu bilmesi ile 
tamamlanan tekbiri emredince, o kula bu büyük hidayeti has kılmıştır. Bu 
hidayetin mutlaka o kulu, Allah'a şükür vazifesi ile uğraşmaya, gücü ve takati 
nisbetinde devamlı O'nu medh-ü sena etmeye sevketmesi gerekir. İşte bundan 


dolayı Cenâb-ı Allah, "Umulur ki şükredersiniz" buyurmuştur. [235] 


"Kullarım sana beni sordukları zaman, (onlara söyle:) Şüphesiz ki ben (onlara) 
çok yakınım. Bana dua edince, dua edenin duasına icabet ederim. Binaenaleyh 
onlar da benim (da'vetime) icabet etsinler ve bana İman 


etsinler. Umulur ki onlar (0 zaman) hak yolu bulurlar" (Bakara, 186). [236] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bu ayette birkaç mesele vardır: Bu ayetin, önceki ayetler ile mana bakımından 
nasil bir irtibatı olduğu hususunda görüşler vardır: 

1) Allah Teâlâ, orucu farz kılıp, hükümlerini açıkladıktan sonra, "Allah size 
hidayet ettiği İçin Allah'ı ululayasmız, (tekbirgetire-siniz) ve şükredersiniz 
diye..." buyurunca, ve kullarına zikir olan tekbiri ve şükrü emredince, lütfunun 
ve rahmetinin kullarına yakın olduğunu; onların zikir ve şükürlerinden haberdar 
olduğunu; kullarının nidalarını duyup, dualarını kabul edip, ümidlerini boşa 
çıkarmayacağını beyan etmiştir. 

2) Allah Teâlâ, duadan önce mutlaka bir medh-ü senanın bulunmasının 
gerektiğine dikkat çekmek için ilk önce tekbiri emretmiş, daha sonra kullarını 
dua etmeye teşvik etmiştir. Görmüyor musun ki İbrahim (a.s) dua etmek 
isteyince, önce Cenâb-ı Allah'ı medh-ü sena etmiş ve, 

"O beni yaratan ve bana hidayet edendir. Bana yediren, bana içiren O'dur. 
Hastalandığım zaman bana şifa veren O'dur. Beni öldürecek, sonra beni 
diriltecek Odur. Kıyamet günü kusurlarımı bağışlayacağını umduğum da O 
(Rabb)dir." (Şuara,78-82)demiştir. Bütün bunlar, Hz. İbrahim'in Allah Teâlâ'ya 
medh-ü senalarıdır. O bunlardan sonra duaya başlayarak, "Ya Rabbi, bana 
hüküm (hikmet) nasib et ve beni salihlere kat" (Şuara, 83) demiştir. Burada da 
aynı şekilde Cenâb-ı Allah ilk önce tekbiri emretmiş, daha sonra da duayı 
emretmiştir. 

3) Allah Teâlâ, önceki ümmetlere farz kıldığı gibi, Muhammed ümmetine de, 
uyudukları zaman orucu bozan şeyler onlara haram olacak şekilde orucu farz 
kılıp, bu onlardan bazılarına güç geldiği için, bu mükellefiyet hususunda Allah'a 
isyan edip, sonra da pişman olarak, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, nasıl tevbe 


edeceklerini sordukları zaman, Allah Teâlâ tövbelerini kabul edeceğini onlara 
haber vermek ve onların yalvarıp yakarmaları sebebiyle oruçtaki bu güç hükmü 


kaldırdığını bildirmek için bu ayeti indirmiştir. 2371 
Duaya İcabete Dair Olan Ayetin Nüzul Sebebi 


Alimler bu ayetin sebeb-i nüzulü hususunda çeşitli vecihler zikretmişlerdir: 

a) "Ka'b'ul Ahbar'dan rivayet edildiğine göre, o şöyle demiştir: "Hz. Musa (a.s), 
"Ya Rabbi yakın mısın, sana münacaatta bulunalım (fısıltı ile yalvaralım). Yoksa 
uzak mısın, öyle ise sana bağırarak dua edelim" demiş. Bunun üzerine Allah 
Teâlâ, "Ey Musa, ben beni zikreden kimselerin oturma arkadaşıyım" dedi. Hz. 
Musa (a.s) da, "Ya Râbbi fakat biz bazan, cünüb olma ve tuvalette bulunma gibi, 
üzerinde bulunduğumuzda,sent zikretmekten tenzih edeceğimiz bir hal üzerinde 
oluyoruz?" dedi. Cenâb-ı Allah "Ey Musa, beni her halde zikret" buyurdu." Emir 
bu şekilde olunca, Allah Teâlâ kullarını kendisini zikretme ve bütün 
durumlarında kendisine başvurmaya teşvik etmiş ve bu ayeti indirmiştir. 

b) Bir bedevi Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek, O'na/'Rabbimiz yakın mıdır ki biz 
de O'na sessizce yakarışta bulunalım, yoksa bize uzak mıdır ki böylece biz O'na 
yüksek sesle yalvarıp yakaralım?" der. Bunun üzerine de Allah'u Teâlâ bu ayeti 
indirir. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s), ashabıyla beraber tehlil, tekbir ve duada seslerini 
yükselttikleri bir gazvede bulundu. Bunun üzerine Hz..Peygamber (s.a.s), 
"Sizler sağır olan ve burada bulunmayan bir kimseye duâ etmiyorsunuz; siz 


ancak, her şeyi duyan ve size yakm olan bir Habbe duâ ediyorsunuz "[238] 
buyurdu. 

d) Katâde ve diğerlerinden rivayet edildiğine göre bu ayeti-i kerimenin nüzul 
sebebi, sahâbe-i kiramın, "Ya Resulallah, Rabbimize nasıl duâ edelim?" demiş 
olmalarıdır. İşte bunun üzerine Hak Teâlâ ba ayet-i kerimeyi indirmiştir. 

e) Atâ ve diğerleri de, "sahâbe-i kiram, Hz. Peygamber'e,"Hangi saatte Allah'a 
duâ edelim?" diye sorduklarında, Allah'u Teâlâ'nın bu ayeti inzal ettiğini" 
söylemişlerdir. 

f) İbn Abbas'ın zikrettiği şeydir. Buna göre Medine halkının yahudileri, "Ey 
Muhammed, senin Rabbin bizim dualarımızı nasıl işitir?" dediklerinde, bu ayet-i 
kerime nâzit oldu. 

g) Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabı, Hz. Peygamber (s.a.s)'e soru sorup da, 
"Rabbimiz nerede?" dediklerinde Allah'u Teâlâ bu ayet-i kerimeyi indirdi. 

h) Bizim, daha önce zikrettiğimiz Hak Teâlâ'nın, "Sizden Öncekilere farz 


kılındığı gibi..." (Bakara. 183) ayeti, uyuduktan sonra yemenin haram 
kılınmasını gerektirip, sonra onlar yemek yiyip, bunu müteakiben de pişman 
olarak tevbe edip,Hz. Peygamber'e, "Allah'u Teâlâ tövbelerimizi kabul eder mi?" 
diye sordukları zaman, Allah'u Teâlâ bu ayeti indirmiştir. 

Bil ki Hak Teâlâ'nın, "Sana kullarım benden sorar/arsa, bitsinler ki ben yakınım" 
ayeti, ashâb-ı kiramın Hz. Peygamber (s.a.s)'e, Allah'u Teâlâ hakkında soru 
sormuş olduklarına delâlet etmektedir. Buna göre bu soru, ya Allah'ın zâtı veya 
sıfatları veyahut da fiillerine dairdir. Allah'ın zatı ile ilgili soruya gelince, bunu 
soran kimse teşbihi (Allah'ı mahlükata benzetmeyi) mümkün görenlerden olur 
da böylece Allah'ın zatı bakımından yakın veya uzak oluşunu sormuş olur. 
Allah'ın sıfatları ile ilgili soruya gelince, bu soruyu soran kimse, "Allah Teâlâ 
bizim dualarımızı duyar mı?" manasında sormuş olur. Buna göre soru, Allah 
Teâlâ'nın semi oluşu ile ilgili olmuş olur. Veya bu sorudan maksad, Allah 
Teâlâ'nın duaya nasıl müsâade ettiği hususudur: O, dua etmeye izin vermiş 
midir; bütün isimleri ile kendisine dua etmemize müsâade etmiş midir, yoksa 
kendisine belli bazı isimleriyle dua etmemize mi müsâade etmiştir; kendisine 
istidiğimiz şekilde duâ etmemize müsâade etmiş midir, yoksa ancak belli bir 
şekilde kendisine dua etmemize mi izin vermiştir? Nitekim Hak Teâlâ, 
"Namazında pek bağırarak okuma, sesini fazlaca da kısma..." 
(fera,no)buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hakk'ın fiilleri ile ilgili soruyu soran kimse ise, şunları sormuş 
olmaktadır: "Cenâb-ı Allah bizin duamızı işittiği zaman, isteğimize icabet eder 
mi ve bizim kendisinden istediğimizi yapar mı?" Buna göre Allah Teâlâ'nın, 
ifâdesi, saydığımız bütün vecihlere muhtemel olmakla birlikte, şu iki sebebten 
ötürü onu Allah'ın zatı ile ilgili soruya hamletmek 

1) Ayetteki, (benden) sözünün zahiri, sorunun AUah'm fiilleri İle ilgili olmayıp, 
zatı ile ilgili olduğunu gösterir. 

2) Soru müphem olur, cevabı da tafsilâtlı olursa, cevap, bu müphem sorudan 
maksadın o muayyen şey olduğuna delâlet eder. Buna göre Allah Teâ-lâ, sorunun 
cevabı olarak, "Şüphesiz ki ben (onlara) çok yakman" buyurunca, biz sorunun 
Allah'ın, zat-ı ilâhisi bakımından yakın veya uzak olduğu hususunda 
sorulduğunu anlarız. Birisi şöyle diyebilir: "Bu soru, sizin dediğinizin aksine, 
Cenâb-ı Allah'ın fiilleri hususunda sorulmuştur. Çünkü bu soru, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Şüphesiz ki ben (onlara) çok yakınım" deyip de peşine, "Bana dua ettiği zaman, 
dua edenin duasına icabet ederim" buyurmasının da delâlet ettiği gibi, "Allah 
onların dualarına icabet eder mi, onların isteklerini verir mi?" şeklindedir. Bu 
konunun izahı budur. 


Hak Teâlâ'nın, "Şüphesiz ki ben (onlara) pek yakman" ayetinde birkaç mesele 
vardır; 12391 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bil ki bu yakınlıktan maksad, yön ve mekan itibanyla değil, aksine ilmi ve 
muhafazası itibarıyladır. Binaenaleyh burada iki önemli şeyi izaha ihtiyaç 


hissedilir; 1240 
Birincisi: Allah'ın Kula Yakınlığı Mekân Bakımından Değildir 


Birincisi, ben yakınlığın mekân itibarı ile bir yakınlık olmadığını izah etme 
hususundadır. Buna şunlar delâlet eder: 

a) Eğer Allah bir mekânda bulunup duyularla ulaşılabilecek şekilde olsaydı, o 
zaman O, bölünebilirdi. Çünkü O'nun atom gibi küçük ve önemsiz olması 
imkânsızdır. Eğer o bölünebilir bir varlık olsaydı, o zaman o, mahiyetinin 
meydana gelmesinde, farzedilen bütün parçalarının gerçekleşmesine muhtaç 
olurdu. Halbuki bir şeyin parçası, kendisi değildir. Binaenaleyh eğer Cenâb-ı 
Allah bir mekânda bulunsaydı o zaman başkasına muhtaç olmuş olurdu. Başka 
şeye muhtaç olan ise zâtı itibarıyla mümkin, sonradan yaratılmış (muhdes) ve bir 
yaratıcıya muhtaç olur. Bu işe, Kadim olan Yaratıcı hakkında düşünülemez. 
Böylece Allah'ın bir mekânda olmasının imkânsızlığı ortaya çıkmış oldu. Bu 
sebeble O'nun yakınlığı mekân itibarıyla olamaz. 

b) Eğer Allah Teâlâ, bir mekânda olsaydı, ya her yönden sonsuz ve sınırsız 
olurdu, veya şu yönden (cihetten) değil de bu yönden sonsuz ve sınırsız olurdu 
veyahut da bütün yönlerden sınırlı olurdu. Birinci ihtimal imkânsızdır. Çünkü 
kati olan akli deliller, sınırsız bir mesafenin varlığını kabul etmenin imkansız 
olduğuna delâlet etmektedirler. İkinci ihtimal de, bu bakımdan imkânsızdır. Bir 
de iki taraftan birisi sonlu, diğeri de sonsuz olsaydı, sonlu olan tarafın hakikati, 
mahiyyeti bakımından, sonsuz olan tarafın hakikatine ters ve muhalif olurdu. 
Bundan da Allah'u Teâl&'nın, tabiatları farklı olan cüzlerden meydana gelmiş 
olması gerekirdi. Halbuki muarızımız bunu söylememektedir. 

"Her taraftan sonlu olması" anlamındaki ihtimal de, bizimle muarızımız arasında 
meydana gelen bir İrtifakla, bâtıldır. Böylece Allah'u Teâlâ'nın her hangi bir 
cihette bulunduğuna dair bir hüküm vermek de bâtıl olur. 

c) Bu ayette zikredilen yakınlığın yön itibariyle bir yakınlık olmadığına delâlet 
eden en kuvvetli bir delil yine bu ayettir. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Allah bir 


mekânda bulunsaydı, herkese yakın olamaz, aksine Arş'ı taşıyan meleklere 
yakın, diğer varlıklardan ise uzak olurdu. Ve yine Allah, doğuda Zeyd'e yakın 
olduğunda, batıda olan Amr'dan uzak olmuş olurdu. Ayet, Allah'u Teâlâ'nın 
herkese yakın olduğuna delâlet edince, ayette zikredilen yakınlığın cihet 
itibariyle olan bir yakınlık olmadığını anlamış olduk. , 

Bundan maksadın cihet itibarıyla yakınlık olması bâtıl olunca, ayette bahsedilen 
yakınlıktan muradın, "Allah'u Teâlâ'mn onların dualarını işitmesi ve yalvarıp 
yakarmalarını görmesi manasında" bir yakınlık olduğu; veyahut da bu 
yakınlıktan maksadın Cenâb-ı Allah'ın ilmi ve görüp gözetmesi bakımından bir 
yakınlık olmuş olduğu ortaya çıkmış olur. İşte bu manâda olmak üzere Cenâb-ı 
Hak, "Nerede olursanız, Allah sizinle beraberdir" (Hadid, 4). "Biz o insana, şah 
damarından daha yakınız" (Kaf. 16)ve, "Üç kişi aralarında Üsüdaştıklannda, 
Allah onların dördüncüsüdür" (Mücadele, 7) buyurmuştur. Müslümanlar, Allah'u 
Teâlâ'nın her mekânda bulunduğunu söylüyor, bununla O'nun tedbirini, 
muhafazasını ve görüp gözetmesini kastediyorlar. 

Bu mukaddimeyi iyice kavradığın zaman biz deriz ki, Kur'an'ın nazil olduğu 
dönemde bulunan kimseler içinde teşbihe taraftar olan kimselerin bulunmuş 
olduğunu söylemek, uzak bir ihtimal değildir. Çünkü gerek müşrik Araplar, 
gerek yahudiler ve gerekse bunların dışında tutumları böyle olanlar yani teşbihe 
kail olanlar bulunmaktaydı. Buna göre Hz. Peygamber'e soru sorup ve, 
"Rabbimiz nerede?" dediklerinde, bu sorunun cevabının, "Ben yakınım" şeklinde 
olması doğru olur. Yine bunun gibi, onlar Hz. Peygamber'e soru sorup, 
"Rabbimiz duamızı işitir mi?" dediklerinde, bunun cevabında da, "Ben 
yakınım!" demiş olması uygun olur. Çünkü konuşan kimseye yakın olan, onun 
sözünü duyar. Eğer onlar Hz. Peygamber'e, "Allah'a naşı! duâ edece-Şiz? 
Sesimizi yükselterek mi, yoksa kısarak mı?" şeklinde bir soru yöneltmiş-lerse, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Ben yakınım!" diyerek bu soruyu cevaplaması da doğru olur. 
Yine onlar, Hz. Peygamber'e, "Duamızla, Rabbimiz istediğimiz şeyi bize verir 
mi?" şeklinde soru sordularsa, bu ifâdenin cevap olması yine uygundur. 

Keza onlar, Hz. Peygamber'e, "Biz günah İşleyip, daha sonra da tevbe 
ettiğimizde, Allah tövbelerimizi kabul eder mi?" diye sorduklarında, Allah'u 
Teâlâ'ntn, "Ben yakınım!" diyerek bunların sorusuna cevap vermesi de uygun 
düşer. Yani, "Ben onlara, rahmet nazarımla, günahlarımı bağışlamam ve 
tevbelerini kabul etmemle yakınım" demektir. Böylece cevâbın, bütün takdirlere 


göre, suâle mutabık olduğu ortaya çıkmış olur. [241] 


İkinci Mesele 


Ayet, Allah'ın icabetinin ancak, duâ edenin isteğine muvafık bir biçimde, bu tür 
şeylerin meydana gelmesiyle bilindiğine delâlet eder. Böylece bu onu, onun 
dualarını işiten ve arzularını boşa çıkarmayıp karşılayan bir müdebbir ve âlemin 
yöneticisi olmasaydı, o anda bu maksadının meydana gelmemesi gerekirdi, 
sonucuna götürür. 

Bil ki Allah'u Teâlâ'nın ifâdesinde akti bir sır bulunmaktadır. Çünkü, mümkin 
varlıkların mahiyetlerinin varlıkla muttasıf olmaları, ancak bir Yaratıcının 
yaratmasıyla mümkün olabilir. Böylece Yaratıcının yaratması, mümkin 
varlıkların mahiyetleriyle onların varlıkları, var oluşları arasına girmiş gibidir. 
Böylece Yaratıcı, mümkin olan her varlığın mahiyetine, o mahiyetin varlığının 
kendisine olan yakınlığından daha yakın olmuş olur. 

Burada, bundan daha üstün olan bir söz vardır. Bu da şudur: Yaratıcı, mümkin 
varlıkların mahiyetlerinin, kendisinden dolayı var oldukları bir zattır. Yine bu 
yaratıcıdan dolayı cevher, cevher; siyah, siyah; akıl, akıl; ve nefs de nefs olur. 
Yaratıcının te'siri ve tekviniyle mahiyetler var olduğu gibi, yine O'-nun tesiri ve 
tekvini sebebiyle her mahiyyet başkası değil, ancak kendisi ol-rnuş olur. Bu 
sözlerle mukayese edildiğinde, Yaratıcı, her mahiyete, o mahiyetin kendisine 
olan yakınlığından daha yakın olmuş olur. Buna göre şeyet "Mahiyeti meydana 
getirmek imkânsızdır. Çünkü siyahı siyah kılmak akledilebile-cek bir şey 
değildir" denilir. Biz deriz ki, tıpkı bunun gibi varlığı var kılmak da imkânsızdır. 
Çünkü varlık da bir mahiyettir. Yine mevsüfiyyeti (bir şeyle nitelenmiş olma) 
mahiyyete delâlet edici kılmak da mümkün değildir. Bu durumda mahiyyet fail 
değildir. Varlık da bir mahiyettir. Dolayısıyla bir fail olmaz. Mahiyyetin varlıkla 
nitdelendirilmiş olması da bir mahiyyettir. Dolayısıyla, o da fail olamaz. 
Binaenaleyh bu durumda hiçbir şey fail ile meydana gelmiş olmaz. Bu ise, 
apaçık bir biçimde yanlıştır. O halde hepsinin bir fail ile meydana geldiğine 
hükmetmek gerekir. O zaman da, bizim anlattığımız söz ortaya çıkmış olur. 
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Dua Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Bana duâ ettiğinde, duâ edenin yakarışına icabet ederim" 
kavlinde birkaç mesele vardır: [243] 


Birinci Mesele 


Ebu Amr ve Nâfi'den rivayet eden Kâlun, her iki kelimede de vasıl halinde 
olmak üzere yâ harfini getirerek, şeklinde okumuşlardır. Diğerleri ise, yâ 
harfini düşürerek okurlar. Buna göre birinci kelimede vasi, ikinci kelimede de 


hafiflik için yâ harfi hazfolunmuştur. 12441 
Duanın Mâna ve Mahiyeti 


Ebu Süleyman el-Hattabi şöyle demiştir: Dua kelimesi.senin sözünden olmak 
üzere bir masdardır. Daha sonra âlimler masdarı isim yerine koymuşlardır, "Ses 
duydum" dediğin gibi, aynı şekilde, 'bir çağın işittim" de dersin. Bazan masdar, 
isim yerinde kullanılabilir. Meselâ Arapların "âdil adam" anlamında, demeleri 
gibi... Duanın hakikati, kulun Rabb(c.c)'inden, O'nun inayetini istemek ve 
yardımını talep etmektir. 

Ben derim ki: İnsanlar duâ hakkında ihtilâf etmişlerdir. Cahillerden bazıları 
duanın faydasız bir şey olduğunu söylemişler ve buna da birkaç yönden istidlal 
etmişlerdir: 

a) Duâ ile talep edilen şeyin meydana geleceği Atlah katında biliniyorsa, onun 
mutlaka meydana gelmesi gerekir. Dolayısıyla, duâ etmeye gerek kalmaz. Eğer o 
şeyin meydana gelmeyeceği biliniyorsa, meydana gelmesi imkânsız olur; 
dolayısıyla duâ etmeye yine gerek kalmaz. 

b) Bu âlemdeki olayların meydana gelmesinin nihayette mutlaka zâtı gereği 
vâcib olan kadim bir müessire dayanması gerekir. Aksi halde ya teselsül, ya 
devri fasit yahut da, müessir bulunmadan hâdisenin bulunmuş olması gerekir. 
Bütün bunlarsa, imkânsızdır. Bu olayların, nihayette kadim bir müessire 
dayanmasının vâcib olduğu sabit olunca, kadim olan bu müessirin o hâdisenin 
var olmasını ezeli ve kadim olan bir iktizâ ile gerektirince, o şey mutlaka 
meydana gelir. Kadim olan müessirin o şeyin var olmasını ezeli ve kadim olan 
bir iktizâ ile gerektirmediği zaman ise, o şeyin meydana gelmesi imkânsız olur. 
Bütün bu işlerin ezelde böyle olacağı sabit olunca, duâ etmenin kesinlikle bir 
tesiri olmaz. Bu görüşte olan kimseler çoğu kez bu mânadaki sözlerini, "Kaza ve 
kader, önceden geçmiş olup, belirlenmiştir. Binaenaleyh, duâ etmek kaza ve 
kader hakkında hiçbir şeyi arttırmayacağı gibi, duâ etmemek de kader ve 
kazadan herhangi bir şeyi eksiltmez. O halde duâ etmede ne fayda vardır ki?" 
diyerek ifâde etmişlerdir. Hem Hz. Peygamber (s.a.s), Allah'u Teâlâ, mahlükâtı 


yaratmadan şu kadar yıl Önce, onların kaderlerini takdir etmiştir 245] 
buyurmuştur. Yine Hz. Peygamber (s.a.s)'den, "Kader kalemi, olacak olan bütün 


şeyleri yazmış ve mürekkebi kurumuştur'İ240) dediği rivayet edilmiştir. Yine 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Dört şey vardır ki, olup bitmiştir (artık değişmez): 
Ömür, rızıK yaratılış ve huy" buyurmuştur. 

c) Hak Teâlâ, gaybları bilendir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah gözlerin yan 
bakışını ve kalblertn gizlediği şeyleri bilir" (Mümin, 19)buyurmuştur. O halde, 
duâ eden kimsenin duaya niye ihtiyacı olsun? İşte bu sebepten dolayı onlar, 
şöyle demişlerdir: Cebrail (a.s) bu söz sebebiyle, onun yüzüsuyu hürmetine ihlas 
ve kulluk mertebelerinin en yücesine ulaşmıştır. Eğer duayı terketmek efdal 
olmasaydı, bu böyle olmazdı. 

d) Duâ ile istenen şey eğer kulun menfaatine olan şeylerden olursa, mutlak 
olarak cömert olan Allah, onu ihmal etmez. Eğer onun faydasına olan şeylerden 
değilse, zaten bunu istemek uygun olmaz. 

e) Gerek aklın, gerekse sahih hadislerin şehadetleriyle, sıddikların makamlarının 
en yücesi ve en fazla göz alıcısı, Allah'ın kaza ve kaderine razı olmaktır. Duâ ise, 
bu duruma ters düşer. Çünkü bu, bir şeyi taleb etmekle meşgul olmak ve nefsin 
arzusunu Allah'ın muradına ve O'nun insanlara ayırmış olduğu pay ve hisselere 
tercih etmek demektir. 

Duâ etmek, emretmek veya nehyetmeye benzer. Kulun, rahim ve kerim olan 
Mevlâ'sı hakkında böyle bir şey yapması, edebte kusur etmektir. 

Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber Rabb (c.c)'inden rivayet ederek, bir 
hadis-t kudside şöyle demiştir "Her kimi beni zikretmesi benden bir şey 
istemesinden alı-korsa, ben o kimseye, isteyenlere verdiğinden daha üstününü 


veririm.12471 Böylece, yapılan bu izahlarla, evlâ olanın duayı terketmek olduğu 
ortaya çıkmıştır. 

Aklı başında olan büyük çoğunluk ise şöyle demiştir: Duâ, kulluk makamlarının 
en önemlisidir. Akli ve nakli birçok açıklama da buna delâlet etmektedir. Nakli 
delillere gelince, bunlar pek çoktur. 

1) Allah'u Teâlâ kitabının birçok yerinde, bir kısmı usül ile ilgili, bir kısmı da 
fürü ile ilgili olan değişik yerlerde suâl ve cevâplar zikretmiştir. Usüle dair 
olanlara gelince, bunlar Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve sana, ruhtan sorarlar; de ki rüh, 
Rabbimin emrindendir" (isra, 85); "Sana dağların (kıyamet günündeki) halinden 
sorarlar; de ki "Rabbim onları savuracaktır" İsra. 105); 'Sana kıyametin saatinden 
soruyorlar; de ki "onun ilmi muhakkak ki Allah kalındadır" (Ahzâb, 63) 
ayetleridir. 

Fürüa dair olanlara gelince, bunlar da Cenâb-ı Hakk'ın şu ayetleridir: "Sana, neyi 
infök edeceklerini soruyorlar. De fet "artanını" (Bakara, 219). "Sana, haram 
aydan, onda savaşın yapılıp yapılmayacağından soruyorlar. De ki, "onda olan 


savaş büyük bir suçtur" (Bakara, 217); "Sana Zıamr ve meysirden soruyorlar; de 
ki, "bun-/arda büyük bit günah vardır" (Bakara, 219) "Sana yetimlerden 
soruyorlar; de ki, onların hallerini ıslâh daha hayırlıdır" (Bakara, 220); 'Sana, 
hayız halinden soruyorlar; de ki "or bir eztyyettir " (Bakara, 222); "Sana 
ganimetlerden soruyorlar; de ki "ganimetler Allah... içinder" (Enfal, 1); "Sana 
Zülkarneyn'i sorarlar. De ki "size ondan bfr haber okuyayım" (Kehf, 83) "Onlar, 
"O (azab) bir gerçek mi?" diye senden sorarlar. De ki: "Evet, Rabbime yemin 
ederim ki o şüphesiz ki gerçektir" (Yünus, 53) ve, 'Onlar senden fetva soruyorlar. 
De ki: "Kelâle hususunda Allah size fetva veriyor" (Nisa, 176.) 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Bu suallerin cevabı üç şekilde gelmiştir. 
Bunda çoğunlukta olan şu şekildir: Allah Teâlâ, bir suali nakledince, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e (de) şeklinde hitab eder. Bir tek misalde cevab fâ-i takibiyye 
ile, "Buna göre de ki." şeklinde gelmiştir. Bunun sebebi, Allah Teâlâ'nın, "Sana 
dağlardan sorarlar" ifâdesinin dağların kadim mi hadis mi (ezeli mi, sonradan 
olma mı) olduğu hususunda soru oluşudur. Bu, usüle ait bir meseledir. Şüphesiz 
Hak Teâlâ, "Buna karşı de ki "onları Rabbim savuracaktir" (Tâhâ, 106) 
buyurmuştur. Sanki bununla, "Ye: Muhammed bu suâle hemen cevap ver, cevabı 
geciktirme. Çünkü bu husustaki şek küfürdür" demiştir. 

Sonra cevabın takdiri, "Bu savurma, dağın her parçası için mümkündür. 
Binaenaleyh bütün olarak dağ hakkında da mümkündür. Dağın savrulup yok 
edilebilecek olması, onun kadim olamayacağına delâlet eder. Diğer meseleler, 
ikinci derecededir. Bu sebeple o soruların cevabında fa-i takibiyye 
getirilmemiştir. 

Üçüncü şekil, şu ayetteki gibidir: "Kullarım sana benden sorarlar ise, şüphesiz ki 
ben (onlara) çok yakınım." Allah Teâlâ, bu ayette cevap olarak, "Onlara de ki: 
"Şüphesiz ben yakınım" dememiştir. Bu, duâ halinin birçok bakımdan 
büyüklüğüne delâlet eder: 

a) Sanki Allah Teâlâ, Ey kulum sen dua etme dışında bir vasıtaya (aracıya) 
muhtaçsın. Fakat duada benimle aranda herhangi bir vasıta yoktur." 

b) "Kullarım sana benden sorarlar ise.." ayeti, kulun Allah'a ait olduğuna; 
"Şüphesiz ki ben (onlara) çok yakınım" ayeti Allah'tan kula hep hayır geldiğine 
delalet eder. 

c) Cenâb-ı Allah ayette, "Kulum bana yakındır" buyurmamış, aksine "Ben ona 
yakınım" buyurmuştur. Burada nefis bir incelik vardır: Çünkü kul "mümkinü'l- 
vücüd" dur. Kul böyle olduğu için, ademin (yokluğun) merkezinde ve "fena" 
(yok olma) halinin zirvesindedir. Dolayısı ile onun Allah'a yaklaşması mümkün 
olmaz. Allah Teâlâ, fazlı ve rahmeti ile kullarına yaklaşmaya kadirdir. Buna göre 


o yaklaşmak Hak Teâtâ'dan kula doğru olur, kuldan Hak-ka'a doğru olamaz. İşte 
bundan dolayı Allah'u Teâlâ, buyurmuştur. 

d) Duâ edenin zihni, Allah'tan başkasıyla meşgul olduğu müddetçe, Allah'a dua 
etmiş olmaz. İnsan herşeyden vazgeçince, hak olan bir (Allah'ın) ma'rife-tine 
dalmış olur. Böylece de, bu makamda bulunmasından dolayı, kendi hakkını 
istemesi ve payını düşünmesi imkânsız olur. Aradaki vasıtalar tamamen 
kalkınca, yakınlık meydana gelir. Kul, kendi nefsinin maksadlanna iltifat etmeye 
devam ettiği müddetçe, Allah'a yaklaşamaz. Çünkü bu maksadlar onu Allah'dan 
alıkor. Böylece duanın, Allah'a yakın olmayı ifâde ettiği ortaya çıkmaktadır. Bu 
sebeple dua, ibâdetlerin en üstünüdür. 

2) Cenâb-ı Allah, duanın fazileti hususunda, "Rabiniz, "Bana dua edin ki size 
icabet edeyim (duanızı kabul edeyim) buyurdu" (Mü'min, 60) buyurmuştur. 

3) Allah'u Teâlâ, duanın üstünlüğünü beyân hususunda onu emretmekle 
yetinmemiş, aksine bir başka ayette, kendisinden birşey istenmediği zaman 
gazablandığını belirterek, "Onlar, kendilerine bizim azabımız geldiği zaman 
yalvarmak değiller miydi? Fakat onların yürekleri katılaşmış, şeytan da 
yapmakta oldukları şeyleri onlara süslü göstermiştir" (Enam, 43) buyurmuştur. 
Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Sizden birinin" Allah'ım, dilersen beni bağışla.." diye 
dua etmesi doğru değildir. O kimse, kesin ifâde kullanır ve "Allah'ım, beni 
bağışla" der "[248] "buyurmuştur. 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s) "Dua, ibâdetin iliği (özü) dür"[249] buyurmuştur. 
Nu'man b. Beşir'den de, Peygamberimiz (s.a.s)'in, "Dua İbâdetin tâ kendisidir" 
[250] deyip, "Rabbiniz,"bana dua edin ki size icabet edeyim (duanızı kabul 
edeyim)" (Mümin, 60) ayetini okuduğu rivayet edilmiştir. Buna göre Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Dua ibadetin ta kendisidir" sözü, "Dua, ibâdetlerin büyüğü 
ve üstünüdür" manasındadır. Tıpkı, “Hac Arafat demektir.” [251] hadisinin, 
Arafat'da vakfe yapmak, haccın en büyük rüknüdür" manasına gelmesi gibi. 

4) Allah'u Teâlâ'nın, "Yalvararak ve gizlice Rabbinize duâ ediniz" (Araf, 55); 
ve "De ki: "Sizin duanız olmasaydı, Rabbim size ne değer verirdi?" (Furkan, 77) 
ayetleridir. 

Bu konudaki ayetler pek çoktur. Binaenaleyh, kim duanın geçersiz olduğunu 


iddia ederse, o kimse hiç şüphesiz Kur'an'ı inkâr etmiş olur. [252] 
Duayı Kabul Etmeyenlerin İddialarına Cevaplar Başa Dön 


Duayı kabul etmeyenlerin birinci delillerine şu şekilde cevap verilir: 


Bu görüş mütenakızdır (çelişiktir). Çünkü, insan duâ ederken o şeyin meydana 
geleceği malüm ise, sizin duanın geçersizliğini söylemenizde herhangi bir fayda 
yoktur. Eğer, duaya konu olan şeyin meydana gelmeyeceği biliniyorsa, onu inkâr 
etmenize zaten gerek kalmaz. Sonra biz diyoruz ki, Allah'ın ilminin, kaza ve 
kaderinin keyfiyyeti aklımız tarafından kavranılamaz. İlahi hikmet, kulun 
kulluğunun ancak onunla tamamlandığı, "ümit ile korku" arasında bulunma 
halini gerektirir. İşte buna dayanarak biz Allah'ın ilminin herşeyi ihata ettiğini, 
kaza ve kaderinin her şeyde cari olduğunu itiraf etmemizle beraber mükellef 


olduğumuzu söylüyoruz. [253] 
Kaderle İlgili, " Hadisinin Mühim Bir İzahı 


İşte bu müşkilden dolayı sahâbe-i kiram, Hz. Peygamber (s.a.s)'e soru sorarak 
şöyle demişlerdir: "Ya Resulallah,bizim şu amellerimiz bitirilmiş midir, yoksa 
kişinin kendi başına yaptığı bir şey midir?" Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Tam aksine, olup bitmiş bir şeydir" deyince onlar, "O zaman, niçin, 
hangi şeyden dolayı çalışıp çabalıyoruz?" dediler. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber, "Çalışma; çünkü herkes, ne için yaratılmışsa, o şey kendisine 
kolaylaştırır. 2941 buyurmuştur. 

Sen bu hadisteki inceliklere bak, Hz. Peygamber (s.a.s) kendisine soru soranları 
iki durum arasında bırakmış, onları önce kesinleşmiş ve bitirilmiş kader ile 
korkutmuş; sonra da onlara, ibadetin basamağı olan âmeli, çalışmayı gerekli 
kılmıştır. Böylece Hz. Peygamber, kaza ve kaderden dolayı amel etmeyi 
bıraktırmamış, iki durumdan birisi için diğerini terketmemiştir. Hz. Peygamber 
böylece bildirmiştir ki çalışmanın faydası bizzat o bitmiş, takdir edilmiş 
durumdur; ve, Hz. Peygamber (s.a.s), bu beyanı ile o kişi daha var olmadan 
önce kaderce tayin edilen iş ve amelin, öm-ründeki günlerde o şahsa 
kolaylaştırıldığını (ona nasib edildiğini) anlatmak istemiştir. Ancak sen, burada 
müyesser (yani kolaylaştırılmış) şey ile, musahhar olan (yani âmâde kılınmış 
şey) arasındaki farkı bilmek istersin ve bilmeye hazırlanırsın. Çünkü bu mesele, 
kaza ve kader meselesi gibidir. Kesb ve rızık konusunda da hüküm aynıdır. 
Çünkü bunlar da aslında hükmedilmiş, bitmiş şeylerdir. Bunların peşine düşmek 
rızkı artırmadığı gibi, terketmek de noksanlaştırmaz. 

Bu kimselerin ikinci şüphelerine şöyle cevap verilir: Dua etmekten mak-sad, 
birşeyi bildirmek değil, aksine o kulluğu, zilleti, kalbin kırıklığını ve tamamen 
Allah'a yönelişi ortaya koymadır. 

Üçüncü şüphelerine şöyle cevap verilir: Daha önce maslahat olmayan (yani 


kulun yararına olmayan) şeyin, dua vesilesiyle maslahata dönüşmesi 
mümkündür. 

Dördüncü şüphelerine ise şöyle cevap verilir: Kulun dua etmeden maksadı, zelil 
ve yoksul olduğunu ortaya koymak, daha sonra da Allah'ın takdir ettiği şeylere 
razı olduğunu ifâde etmek olursa, bu,kuliuk makamlarının en büyüğüdür. Bu 


konuda, diğer şüphelere de bu cevap verilebilir. [255] 
Duanın Kabul Edilmediği Durumları Nasıl İzah Edersiniz? 


Ayetle ilgili meşhur ve güç bir soru vardır. O da, Allah Teâlâ'nın bir âyette, 
"Bana dua edin, duanızı kabul edeyim" (Mü'min,60) buyurup bu ayette "Dua 
ettiği zaman, dua edenin duasına icabet ederim" ve, "Darda kalan, kendisine dua 
ettiği zaman ona (Allah'tan başka) icabet eden var mıdır?" (Neml, 62) 
buyurmuştur. Sonra biz, duâ ve niyazda çok yalvarıp yakaran kimseleri 
görüyoruz ki dualarına icabet edilmiyor. 

Buna şöyle cevap veririz; Bu ayet, her nekadar mutlak manada ise, bu manada 
bir başka ayet de mukayyed olarak gelmiştir: Bu da, "Hayır, sadece O (Alah'a) 
dua edersiniz. O da dilerse, duâ ettiğiniz şeyi (belâyı) açar (giderir) (Enam. 41) 
âyetidir. (Bu ayet, icabeti Allah'ın dilemesiyle kayıtlamıştır) Bir konuda mutlak 
olanın mukayyed olana hamledildiğinde şüphe yoktur. 

Bu ayetlerdeki mananın izahı hususunda şu vecihler zikredilmiştir: 

1) Dua eden kimsenin, duasına bir karşılık bulması gerekir. Bu karşılık ya dua 
ederek taleb ettiği şeyi elde etmektir. Bu, dua ile istenen şey kadere uygun ise, 
olur. Eğer istenen şeye ilâhi kâza ve kader müsait değilse, Cenâb-ı Allah o 
kimsenin kalbine bir sekinet (huzur ve rahatlık), göğsüne bir genişlik ve mevcud 
belâya tahammülünü kolaylaştıracak bir sabır verir. Binaenaleyh her halükârda 
dua etmek fâidesiz değildir. Bu da, icabet (duayı kabul) çeşitlerinden bir çeşittir. 

2) Kaffâl TefsirT'nde, Ebu Sâid eHudri (r.afden, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
buyurduğunu rivayet etmiştir: 

"Müslümamn duası, günah veya süa-1 rahmi koparma hususunda olmamak 
şartıyla şu üç şekilden biri ile kabul edilir: Ya dünyada onun istediği peşin 
verilir; veya onun için (mükâfaah) ahirete saklanır veyahut da yaptığı dua kadarı 


ile kendisinden bir belâ ve kötülük giderilir. L36] Bu soruya cevap verme 
hususunda, tam açıklama işte bu hadiste vardır. Çünkü Hak Teâlâ, Bana dua edin 
ki size icabet edeyim" (Mümin, 60) buyurmuş. "Ben size derhal icabet ederim" 
dememiştir. Buna göre Allah Teâlâ, bu kimseye ahirette de olsa icabet ettiği 
(duasını kabul ettiği) zaman, ilâhî va'-adi tahakkuk etmiş olur. 


3) Cenâb-ı Hakk'ın, " Bana dua edin ki size icabet edeyim" (Mümin, 60) 
buyruğu, dua eden kimsenin Rabbini bilip kabul etmiş olmasını gerektirir. Aksi 
halde o, Allah'a değil, aslında bir varlığı bulunmayan hayali bir şeye dua etmiş 
olur. Bu sebeble, dua eden kimsenin şartının Rabbi-sini tanıyan bir kimse olacağı 
ortaya çıkmış olur. Cenâb-ı Allah'ın ancak kaza, kader, ilim ve hikmetine uygun 
olan şeyi yapması da O'nun vasıflarındandır. Dua eden kimse Rabbisinin bu 
vasıfta olduğunu bilince, kalbi ve aklı ile, "Ya Rabbi falanca işimi mutlaka yap" 
demesi imkânsız olur. Aksine bu kişinin, "Eğer şu işimv senin kaza, kader ve 
hikmetine uygun ise bunu yap" demesi gerekir. İşte ayette icabet edileceği 
bildirilen dua bu şartları haiz olan duadır. Bu takdire göre de, dördüncü sual 
kendiliğinden ortadan kalkar. Çünkü "duâ" ve "duaya icabet" lâfızları birçok 
manaya gelebilir: 

a) "Duâ" tevhid ve Allah'a medh-ü senadan ibarettir. Meselâ kul, "Ey 
kendisinden başka ilah olmayan Allah'ım..." der. Buna, "dua" denmiştir. Çünkü 
sen bununla Allah'ı tanıyıp, O'nu birleyip medh-ü sena etmiş olmaktasın. İşte bu 
izahtan dolayı, bu söze de "dua" denmiştir. Bu mana "dua" diye isimlendirilince, 
lâfızlar aynı cinsten olduğu için, bunun kabulü de "icabet" diye ifâde edilmiştir. 
Bunun benzeri şeyler pek çoktur. İbnü'l-Enbâri ise şöyle demiştir. "Ayette geçen, 
kelimesinin manası, "Dinliyorum, işitiyorum" demektir. Çünkü işitme ile icabet 
etme arasında bir çeşit mülâzemet (birbirini gerektirme) vardır. İşte bundan 
dolayı, işitmek ile icabet etmek kelimeleri birbirlerinin yerine kullanılırlar. 
Binaenaleyh bizim, "Allah hamdeden kimseyi duydu" sözümüz, "Allah ona 
icabet etti (hamdini kabul etti)" manasınadır; aynı şekilde, "Dua edenin duasına 
icabet ederim" ayetinin manası, "Onun duasını işitirim" demektir. Allah Teâ- 
Ta'nın, * "Buna dua edin ki size İcabet edeyim" (Mümin, 60) ayetini, bu mânaya 
hamlettiğimizde mesele çözülmüş olur. 

b) "Duâ"dan murad, günahlardan tevbe etmektir. Bu böyledir, çünkü tevbe eden, 
tevbe ederken Cenâb-ı Allah'a dua etmektedir. Bu manaya göre duaya icabet 
etmek de, tevbeyi kabul etmekten ibarettir. Yine bu izah tarzına göre de problem 
söz konusu değildir. 

c) "Duâ" dan murad ibâdettir. Hz. Peygamber (s.a.s), "Dua ibadetin ta kendisidir" 


[257] buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbiniz, "Bana dua edin ki duanıza 
icabet edeyim. Bana ibâdet etmekten büyüklenenterr hor ve hakir olarak 
cehenneme girecekler" (Mümin, 60) ayeti de bu manaya delâlet eder. Böylece 
burada, duadan maksadın ibadet olduğu ortaya çıkmış olur. Bunun böyle olduğu 
sabit olunca, bu izaha göre, Allah'ın dualara "icabet" etmesi, kendisine itaat 
edenlere mükâffatı tastamam vermesinden ibarettir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 


İman eden ve salth ameller işleyenlere icabet eder ve onlara fazl-u kereminden 
bol bol verir" (Şüra. 26) buyurmuştur. İşte bu izaha göre de bu müşkil ortadan 
kaldırılmış olur. 

d) Duanın, "kulun Rabbinden ihtiyaçlarını istemesi", şeklinde tefsir edilmesidir. 
Böylece dile getirilen istek, eğer bu açıklamaya göre ise, diğer üç izaha göre 


yapılmış olamaz. Böylece de problem ortadan kalkmış olur. [258] 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Mu'tezile, "Dua ettiği zaman dua edenin duasını kabul ederim" ayetinin, "İman 
edip de imanlarına (şirk) zulmünü bulaştırmayan.." (Enam.82)mü'minlere has 
olduğunu söylemiştir. Çünkü inşanı, "Allah Teâlâ, onun duasına icabet etmiştir" 
diye anlattığımızda bu, insanı medhetme ve yüceltmedir. Görmüyor musun, 
insanın dini bakımdan halini yüceltmede mübalağa etmek istediğimizde, "O, 
duası kabul edilen bir zattır" deriz. Bu vasıf, dini bakımdan en büyük 
mertebelerden biri; "fâsık" vasfı dini bakımdan hor ve hakirliği gerektiren bir şey 
olduğuna göre, "duasına icabet edilme" vasfının ancak imanına fâsıklığı 
bulaştırmamış kimseler için olduğu sabit olur. Cenâb-ı Allah, fâsığın bile, bazan 
isteğini yerine getirir. Fakat buna "icabet" denilmez. 

Allah'tı Teâlâ'nın, "Öyleyse bana icabet etsinler ve iman etsinler. 


birkaç mesele vardır: 1259) 


' 


ayetinde 


Birinci Mesele 


Bu emrin izahı hususunda şöyle denilmelidir: Cenâb-ı Allah "Ben, her hâl ü 
kârda senden müstağni olduğum halde, duana icabet ediyorum. O halde, her 
bakımdan bana muhtaç olduğuna göre, sen de benim duama (davetime) icabet 
et" buyurmuştur. Bu, ne büyük bir keremdir. Burada, şöyle bir başka incelik daha 
vardır: Allah Teâlâ, "Sen benim duama icabet et ki, senin duana icabet edeyim" 
dememiştir. Çünkü eğer Allah'u Teâlâ böyle demiş olsaydı ayet, "bana icabet 
etsinler.." şeklinde değil, "Benim duama (davetime) icabet etsinler" şeklinde 
olurdu. İşte bu, Hak Teâlâ'nın kuluna icabet edişinin, Onun kendiliğinden bir 
lütfü olduğuna; bunun kulun O'na itaatine bağlı olmadığına ve bu konuda Rab 
Teâlâ'nın kulunun duasına icabet etmesinin, o kulun Allah'a ibâdet ile meşgul 
olmasından önce olduğuna bir tenbihtir İşte bu dördüncü meselede, 


Mur'tezile'den naklettiğimiz görüşün bozuk ve yanlış olduğuna delâlet eder. [260] 


İkinci Mesele 


Vahidi, ve, fiillerinin aynı manaya geldiğini söylemiştir. Ka'bül-Ganevi şöyle 
demiştir: "Bir dua eden, "Ey, nidalara icabet eden (cevap veren) zât" diye dua etti 
ama, ona o esnada bir icabet eden icabet etmedi." Manâ ehli zatlar şöyle 
demişlerdir: "Kulun Allah'a icabet etmesi, O'na itaat etmesidir. Allah'ın kuluna 
icabet etmesi ise, O'nun, kuluna kulun istediğini vermesidir. Çünkü herşeye 


icabet, o şeye uygun şekilde olur." [261] 
Üçüncü Mesele 


Kulun Allah'a icabeti eğer kalb ve lisan ile bir icâbet olursa, işte bu imandır. 
Bu takdire göre, ayeti sırf bir tekrar olur. 

Eğer kulun Allah'a icabeti, itaatinden ibaret olursa, o zaman da iman taatten önce 
olur. Buna göre ise ayet, "Öyleyse bana imân etsinler ve bana icabet etsinler" 
şeklinde olmalıydı. O halde niçin ayetteki lâfızlar bu şekilde s ıralan mam ıştır? 
Cevap: Kulun icabet etmesi, Allah'a boyun eğip teslim olmasından ibarettir. 
Halbuki iman sadece kalbe âit bir sıfattır. İşte bu, kulun iman nuruna ve 
kuvvetine,ancak itaat ve ibâdetle ulaşılabileceğine delâlet eder. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Umulur ki onlar hak yolu bulurlar" ifâdesine gelince, Keşşaf 
sahibi, buradaki fiilin şın harfinin fethası ve kesresi ile, şekillerinde okunduğunu 
söylemiştir. Buna göre ayetin manası, "Ontar bana icabet edip imân ettikleri 
zaman, dini ve dünyevi menfaatlerine yol bulurlar" şeklinde olur. Çünkü "reşid", 
böyle olan kimseye denir. Meselâ, "falanca reşiddir" denilir. Nitekim Hak Teâlâ 
"Eğer onlarda bir reşidlik (akıl ve elverişli hal) görürseniz..." (Nisa, 6) ve, "işte 


bunlar, reşid kimselerdir" (Hucurat, 7) buyurmuştur. [262] 
Bu Ayetin Neshedtci (nâsih) Olup Olmadığı 


(Ey kocalar!) "Oruç gecesinde kadınlarınıza yaklaşmanız size helâl kılındı. 
Onlar sizin için, siz de onlar için birer elbise (örtü) sünüz. Allah, kendinize karşı 
hainlik ettiğinizi bildi de tevbenlzi kabul etti, sizi bağışladı. 

Artık onlara yaklaşın ve Allah'ın sizin için takdir ettiğini isteyin. Fecrin beyaz 
ipliği kara ipliğinden sizce ayırdedilinceye kadar yeyin, için, sonra geceye kadar 
orucu tamamlayın. Mescidlerde 1'tikafta bulunduğunuz 

zamanlarda kadınlarınıza yaklaşmayın. İşte bunlar, Allah'ın (çizdiği) sınırlardır. 
Sakın o sınırlara yaklaşmayın. Allah, ayetlerini insanlara böyle açıklar. Umulur 


ki (haramlardan) sakınırsınız" (Bakara. 187) [263] 
Birinci Mesele 


Bu ayetle ilgili birçok mesele vardır: Müfessirlerin pek çoğuna göre Hz. 
Muhammed'in şeriatının ilk yıllarında, oruçlu kimse iftar ettiği, yani orucunu 
açtığı zaman bu kimseye, uyumaması ve 

yatsıyı kılmaması şartıyla, yemesi, içmesi ve cinsi münasebette bulunması helâl 
olurdu. Şayet o kimse, bunlardan birisini yaparsa, kendisine burada sayılan 
şeyler haram olurdu. Daha sonra Allah'u Teâlâ, bu ayetle bu hükmü neshet- 
miştir. Ebu Müslim el-İsfehanî ise, "Böyle bir haramlığın kesinlikle bizim 
şeriatımızda yer almadığını; aksine bunun hristiyanların şeriatında bulunduğunu; 
Allah'u Teâlâ'nın da bu ayetiyle onların şerlatında bulunan hükmü neshettiğini" 
söylemiştir. "Şeriatımızda nesh kesinlikle söz konusu değildir" diyen kimseler 


de, bu konuda Ebü Müslim'in görüşüne göre hareket etmişlerdir. [264] 
Nâsih Olduğunu Bildiren Cumhurun Delilleri Başa Dön 


Cumhur kendi görüşlerine şunları delil getirmiştir: 

1) Allah'u Teâlâ'nın, "Sizden öncekilere farz kılındığı gibi oruç size de farz 
kılınmıştır" (Bakara, 183) ayeti, bizim orucumuzun onların oruçlarına benzemiş 
olduğunu gösterir. Bu haramlık, onların oruçlarında vardı. Binaenaleyh, bu 
benzetmenin hükmüne göre, bu haram oluşun bizim orucumuzda da bulunması 
gerekir. Bu haramlığın bizim şeriatımızda da bulunduğu sabit olup, bu âyetin de 
bu haramlığı nes-hetmesi sabit olunca, bu ayetin bizim şeriatımızda bulunan bir 
hükmü neshetmiş olması gerekir. 

2) Allah'u Teâlâ'nın, ayetini delil getirmişlerdir. Eğer bu ümmet için işin başında 
böyle bir helâllik sabit olmuş olsaydı, Allah'u Teâlâ'nın, kavlinin herhangi bir 
mânâsı olmazdı. 

3) Allah'u Teâlâ'nın, ayetini delil getirmişlerdir. Eğer bu onlara helâl olsaydı, 
onların, nefislerine hıyanet etmelerine gerek kalmazdı. 

4) Allah'u Teâlâ'nın, ayetidir. Eğer bu onlara haram kılınmış ve bu fiile teşebbüs 
etmeleri sebebiyle bir günâha yönetmiş olmasalardı, Hak Teâlâ'nın. ifâdesi 
yerinde olmazdı. 

5) Allah'u Teâlâ'nın, ayetidir. Eğer, şu anda olduğu gibi, bundan önce de böyle 
bir helâllik bulunmuş olsaydı, o zaman Cenâb'ı Hakk'-ın, buyruğunun herhangi 
bir mânâsı kalmazdı. 


6) Âyetin sebeb-i nüzulüne dair nakledilen hadisler, bu haramlığın bizim 
şeriatımızda da bulunduğuna delâlet eder. Bu ayetteki bu hükmün mensüh 
olduğuna taraftar olanların delillerinin tamamı işte budur. 

Ebu Müslim bu delillere cevap vermek üzere şöyle demiştir: 

Birinci delilimiz zayıftır: Çünkü biz, bir orucu başka oruca benzetmenin geçerli 
olabilmesi için, bunların vâcib olmak bakımından birbirlerine benzemesinin kâfi 
geleceğini açıklamıştık. 

İkinci hüccetimiz de zayıftır; çünkü biz bu haramlığın bizden öncekilerin 
şeriatında da bulunduğunu kabul ediyoruz. Buna göre Hak Teâlâ'nın, ayetinin 
manası, "Sizden başkasına haram kılman şey, hiç şüphesiz size helâl kılındı" 
şeklindedir. 

Üçüncü hüccetimiz de zayıftır; çünkü bu haramhk Hz. İsa'nın şeriatında da 
mevcuttu. Allah'u Teâiâ bize orucu farz kılarken bu haramlığın kalktığını beyan 
etmemiştir. Böylece onların hatırlarına, bu haramlığın daha önceki şeriatlarda 
mevcut olduğu fikri gelmiştir. Bizim şerlatımızda bu haramlığın kalktığına 
delâlet eden herhangi bir şey bulunmayınca, bu hükmün halen devam ettiğine 
hükmetmek gerekmiştir. Sonra bu zan, 

buyruğu ile pekişmiştir. Çünkü teşbihin gereği, müşabehetin bütün yönlerden 
meydana gelmesidir. Bu haramhk önceki şeriatta bulununca, bu şeriatta da 
bulunması gerekir. Bu her nekadar güçlü bir delil olmasa da, en azından şüphe 
uyandırıcı bir durumdur. İşte bütün bu sebeplerden ötürü, âlimlerin çoğu bu 
haramlılığın bizim şeriatımızda da bulunduğunu söylemişlerdir. Binaenaleyh 
bunlar işi sıkı tuttular ve bu şeyleri yapmadılar. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, 
"Allah, kendinize karşı hainlik ettiğinizi bildi" buyurmuş ve bununla, şayet bu 
hususta bir ruhsat olduğu ortaya çıkmasaydı onlar bu hususa azami dikkat 
göstererek bu gibi şeylerden kendilerini alıkoyacak, nefislerini şehvetten 
menedecekleri için, onlara hükmü hafifleterek rahmet nazarı ile bakmayı murad 
etmiştir. 

Hiyanetin asıl manası, noksan etmektir. Tıpkı Arapların, kelimelerini bir manada 
kullanmaları gibi, ve kelimeleri de bir manadadır. Buna göre ayette kastedilen 
mana şudur: "Eğer sizin için gece boyu yeme, içme ve cinsi münasebette 
bulunmanın helâl olduğu ortaya çıkmasaydı, tıpkı hristiyanlarda olduğu gib 
uykudan sonra sizlerin nefislerinizin arzularını okısacağınızı, noksanı 
aştıracağınızı, bütün bu şeylerden vazgeçerek nefsinizin yararına olan leziz 
şeylerden onu alıkoyacağınızı Allah bildi," 

Onların dördüncü hüccetleri de zayıftır; Çünkü kulun tevbesi, ibâdet ile 
Allah'a yönelmesidir. Allah'ın tevbeyi kabulü ise, kuluna rahmeti ve lütfü ile 


muamele etmesidir. Affa gelince, bunun manası "vazgeçmek" tir. Böylece 
Cenâb-ı Allah aynen, "Onların ağır yüklerini ve üzerlerinde olan zincirlerini 
indiriyor" (Arâf, 157) ayetinde de belirttiği gibi, bizden öncekilere ağırlaştırdığı 
hükümleri bizim için hafiflettiğini beyan etmiştir. 

Beşinci hüccetleri de zayıftır; Çünkü onlar bu şüphe sebebiyle cinsi 
münâsebetten vazgeçmişlerdir. Allah Teâlâ bu hususu beyân edip, bu konudaki 
şüphelerini kaldırınca, "Artık hanımlarınıza yaklaşın" buyurmuştur. 

Altıncı hüccetleri de zayıftır: Çünkü, "Bu ayet, daha önce konulmuş olan bir 
hükmü neshetmiştir" sözümüzün, amel konusu ile bir ilgisi yoktur ve bu konuda 
haber-i vahid hüccet olmaz. Yine ayette, bu gibi rivayetlerin zayıf olduğunu 
gösteren hususlar vardır. Çünkü bu rivayetlerde, bu kimselerin yaptıkları şeyleri 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında itiraf ettikleri zikredilmiştir. Bu ise, Allah 
Teâlâ'nın, "Allah kendinize karşı hainlik ettiğinizi bildi" ayetinin hi-lâfınadır. 
Çünkü âyetin zahirinden anlaşılan,cinsi münasebet meselesidir. Zira ayette 
geçen, kelimesi, masdanndan, babında bir fiildir. Bu meselede sözün özü işte 


budur," [265] 


Ayeti Kerimenin Nüzül Sebebi Başa Dön 


"Bu haramlığın bizim şeriatımızda da mevcud olduğunu, fakat daha sonra 
neshedildiğini " söyleyenler bu ayetjn sebeb-i nüzulü konusunda şunu 
zikretmişlerdir: İslâmın ilk yıllarında oruçlu iken, insan uyumadığı veya yatsı 
namazını kılmadığı müddetçe yemesi, içmesi ve cinsi münâsebette bulunması 
helâl idi. İnsan uyuduğu ve yatsı namazını kıldığı zaman, ertesi günün akşamına 
kadar yeme, içme ve cinsi münasebette bulunma haram oluyordu. Ensardan bir 
adam yatsı vakti, oruçtan dolayı iyice yorulmuş olarak evine geldi. Âlimler bu 
sahabenin isminin ne olduğunda ihtilâf etmişlerdir. Mu'az (r.a), bunun Ebu 
Sarame; Berâ (r.a), Kays b. Sarame; Kelbi ise, Ebu Kays b. Sarame olduğunu 
söylemiştir. Bu şahsın adının Sara-me İbn Enes olduğu da ileri sürülmüştür. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) ona, yorgunluk ve halsizliğinin sebebini 
sorunca, o da, "Ya Resülallah, bütün gün akşama kadar hurmalıkta çalıştım.. 
Yemek yemek için akşamleyin evime geldiğimde, ailem yemeği getirmekte 
gecikti.. Bu arada ben de uyumuşum. Derken beni uyandırdılar; böylece de bana, 
yemek içmek haram oldu" dedi. Bunu müteakiben Hz. Ömer de ayağa kalkarak, 
"Ey Allah'ın Resulü, ben de sana buna benzer bir mazeret beyan edeceğim. Yatsı 
namazını kıldıktan sonra, eve geldim ve zevcemle cinsi münasebette bulundum" 
dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Ey Ömer, bu sana yakışmadı" dedi. 


Daha sonra, pekçok kimse de ayağa kalkarak, bu türden yaptıkları şeyleri itiraf 
ettiler. İşte bunun üzerine, ayeti nazil oldu. [266] 


Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, ayetin "Allah size oruç gecesi, cimâ'yı helâl kıldı" şeklinde de 
okunduğunu söylemiştir. Abdullah İbn Mes-ûd, şeklinde okumuştur. [267] 


Dördüncü Mesele 


Vahidi, "Hak Teâlâ ayeti kerimedeki, (oruç gecesi) ifadesiyle, (oruç tutulan 
geceler) manasını kastetmiştir. Böylece de müfred kelime, cemi manasında 
kullanılmış olur" demiştir. Abbâs İbn Mirdas'ın aşağıdaki beyti de böyledir: 
"Biz, müslüman olunuz dedik. Çünkü biz sizin kardeşleriniziz. Çünkü kalb-ler, 
artık kin ve düşmanlıklardan beri oldu." Ben derim ki, bu hususta bir başka izah 
da vardır. O da, sözünden maksadın, tek bir gece olmadığı; aksine, bundan 


maksadın bu hakikate izafe edilen geceye işaret olduğudur. [268] 
Beşinci Mesele 


Leys, işitil kelimesinin aslının, cinsi temas ile ilgili söz söylemek mânâsına 
geldiğini söylemiştir. Zeccâc ise, şu beyti nakletmiştir: 

"Pekçok hacının kalbi ve gönlü, boş laflar ve çirkin sözler karşısında 
yutkunmakta, sabırlı davranmaktadırlar." 

Bir kimse, çirkin bir söz söylediğinde, denilir. Nitekim Cenâb-ı Hakk, 
"Kadınlara yaklaşmak ve günah işlemek yoktur" (Bakara, 197) buyurmuştur. İbn 
Abbas'tan da ihramlı iken, şu beyti naklettiği rivayet edilmiştir: 

"O kadınlar fisıldaşarak bizimle beraber yürüyorlar. Eğer talihimiz yolunda 
giderse, onlarla cima edeceğiz." Bunun üzerine kendisine, "Kabih bir söz mü 
söylüyorsun?" denilince İbn Abbas, "ancak kadınlar yanında söylenen ve olan 
şeydir" der. Böylece kelimesinin aslının, kötü söz söylemek olduğu, daha sonra 
da bunun "cima" manasına gelen kelimelerin kadınların yanında söylenmesine 
bir isim olarak verildiği, daha sonraysa cima ve cima ile ilgili şeylerden bir 
kinaye kılındığı ortaya çıkmıştır. 

Buna göre şayet, Allah'u Teâlâ'nın, "Birbirinize karışmış, katılmışken... "(Nisa. 
21); "Vakta ki onu (karısını) bürüdüğünde" (Araf, 189): "Va da, kadınlara 


dokunduğunuzda" (Maide, 6); "Onların yanına girdiğinizde" (Nisa, 23); 
"Tarlanıza gelin" (Bakara. 223); "Onlara dokunmanızdan önce..." (Bakara, 237), 
"O kadınlardan kendisinden istifâde ettiklerinize de..." (Nisa,24). ve "ve onlara 
yaklaşmayın.." (Bakara,222) ayetlerinin aksine, niçin burada çirkinlik manasına 
delâlet eden, lafzıyla cima kastedilmiştir, kinaye yapılmıştır? denilirse, buna şu 
şekilde cevap veririz: 

Bunun sebebi, Allah kendi nefislerine hıyanet etmek diye adlandırdığı gibi, 
mubah olmadan önce onlardan sudur eden şeyleri ayıplamaktır. Allah en iyisini 


bilendir. 12091 
Altıncı Mesele 


Ahfeş şöyle demiştir. kelimesi Hak Teâlâ'nın, "Birbirinize katılmış, 
karışmışken.." (Nisa, 21) ayetindeki manasını tazammun ettiği için, harf-i 


cerriyle müteaddi olmuştur. [270] 
Yedinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'tn, "Oruç tuttuğunuz gece, hanımlarınızla bir araya gelmeniz size 
helâl kılındı" ayeti, gecenin tamamında helâlliğin bulunmasını iktiza eder. Çünkü 
kelimesi zarf-ı zaman olduğu için mansübtur. Eğer gecenin tamamında ile 
meşgul olunuyorsa, ancak o takdirde, gece 'nün (cimâın) zarf-ı zamanı olabilir.. 
Aksi halde, kelimesinin zarfı, gecenin tamamı değil, bir kısmıdır. İşte bu 
açıklamaya göre, bu lâfızla "nesh" meydana gelmiştir. Hak Teâlâ'-nın daha sonra, 
"Artık beyaz iplik siyah iplikten ayırdedütnceye kadar, yeytniz ve içiniz" emri 
sanki bu neshin bir te'kidi gibi olur. Hak Teâlâ'nın. "Oruç tuttuğunuz gece, 
hanımlarınızla bir araya gelmeniz size helâl kılındı" buyruğu,geceleyin cima 
etmenin helâl olduğunu ifâde eder, amma bu kadar-lık bir söz neshi gerektirmez" 
diyen kimseye göre ise nâsih, Hak Teâlâ'nın, "Artık yeyiniz ve içiniz..." kavli 
olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar sizin elbiseniz, sizler de onların elbisesisiniz" sözü 


hususunda birkaç mesele bulunmaktadır: [271] 


Karı Kocanın Birbirinin Elbisesine Benzetilmesindeki İncelik Başa 
Dön 


Biz, karı-kocanın elbiseye benzetilmesi hususunda şu açıklamalarda butunduk: 
1) Karıkoca, kucaklaşıp, birbirlerinin bedenleri birbirine yapışıp her biri diğeri 
için, adeta üzerine giydiği bir elbise gibi olunca, Cenâb-ı Hak onlardan her birine 
libâs, elbise, Örtü adını verdi. 

Rebi ise, "Kadınlar sizin için yatak; sizler de onların yorganısınız" demiştir. İbnu 
Zeyd de, "Karı ve kocadan herbiri cima esnasında, eşini başkalarının nazarından 
koruduğundan, "onlar sizin için bir elbise, siz de onlar İçin bir elbisesiniz" 
buyurmuştur. 

2) Eşlerden her biri diğerini, "Kim evlenirse, dininin üçde ikisini korumuş olur" 
[272] haberinde de vârid olduğu gibi, helâl olmayan şeylerden muhafaza ettiği 
için, karı ile koca birbirlerinin elbisesi atye 

adlandırılmış! ardır 

3) İnsan kendi elbisesini, nasıl kendisine tahsis ederse, hanımını da kendi nefsine 
tahsis etmiş olması, keza elbisesinde olduğu gibi, kendi bedeninin tamamını 
karısının bedeninin tamamına bitiştirmeye lâyık bulması yönünden, Allah Teâlâ, 
hanımı erkeğinin bir elbisesi olarak kabul etmiştir. 

4) Bundan maksadın şu olma ihtimali de vardır: İnsan elbisesi vasıtasıyla 
soğuktan, sıcaktan ve birtakım zararlardan korunduğu gibi, Allah Teâlâ karısı 
vasıtasıyla, evde olabilecek birçok kötü durumdan kocayı korumaktadır. Halbuki 
kadın bulunmasa o bozuk taraflar ortaya çıkacaktı. 

5) Esamm şunu söylemiştir: Bundan maksat, bunlardan herbirinin yaptıklan o 
mahzurlu işten diğerini örten bir elbise gibi olmasıdır. Esamm'ın bu görüşü 
zayıftır. Çünkü Allah'u Teâlâ, bu vasfı bize bir in'âm olarak verdiğini belirtmiştir. 


Öyleyse nasıl otur da mahzurlu bir iş olduğu söylenebilir? [273] 
İkinci Mesele 


Vahidî, Hak Teâlâ'nın, ifâdesinden sonra gelen, kelimesi masdar yerine geçtiği 
için müf- 

red olarak getirildiğini, vezninin, fiilinin masdarlarından birisi olduğunu 
söylemiştir. Bunun te'vili şudur: "O kadınlar sizi örtüp bürüyen varlıklardır." 


[274] 


Üçüncü Mesele 


Sâhib-i Keşşaf, "Eğer Hak Teâlâ'nın, buyruğunun terkibdeki yeri nedir?" 


derseniz; biz deriz ki: Bu, helâl kılınmasının sebebinin bir açıklaması 

durumunda olan, müste'nef bir cümledir. Kadınlarla sizin aranızda böylesi bir 
içli-dışlı olmak söz konusu olduğu zaman, onlara dayanamayıp onlardan ka- 
çınabilmeniz size kolay olmaz. İşte bu sebepten dolayı kadınlara mübaşeret 


(cinsi münasebet) size helâl kılınmıştır, ruhsat verilmiştir. [275] 
Kişinin Nefsine Hainlik Etmesi 


Allah'u Teâlâ'nın, "Allah, sizin nefislerinize hainlik ettiğinizi bilmişti" 
buyruğunda birkaç mesele vardır: [276] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bir şey bir şeye vefa göstermediği zaman, kılıç, kesmediğinde, sana hiyanet 
etmiş demektir. Zamanın olayları kötülüğe doğru değişim gösterdiğinde, zaman 
o kimseye hıyanet etti; emaneti ödemediği zaman da, "Adam, öteki adama 
hainlik etti" denilir. Ahdinde durmayan kimseye de hain denilir; çünkü 
kendisinden vefa beklenirken, o zulmetmiş, ahdini bozmuştur. Allah'u Teâlâ'nın, 
"Eğer sen, bir kavmin hainlik yapmasından korkarsan..." (Enfal, 58) ayeti de bu 
manadadır. Yani, "ahdi bozmasından çekinirsen" demektir. Borçlu olan kimseye 
de, "o haindir" denilir. Çünkü o kimse de, borcuna yakışanı yanmamış, onu 
aldığı gibi ödememiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'a ve Resulüne hainlik etmeyin. 
Btie bile aranızdaki emanetlere de hainlik etmeyin" (Enfal, 27) ve, "Eğer onlar 
sana htyanet etmek isterlerse kt zaten daha önce Allah'a hiyânetlfk yapmışlardı" 
(Enfal, 71) ayetleri de bu mânâdadır. Bu ayette Cenâb-ı Allah günâhı, hiyânet 
olarak isimlendirmiştir. Hiyânetin mânâsını anladığında şunu deriz ki, keşşaf 
sahibi bu manada şöyle demiştir: Nasıl, kelimesi, kökünden ise, bunun gibi, 
kelimesi de, kökünden olup, bu sigada mânâda daha fazla bir kuvvet ve 


yoğunluk bulunur. Z 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Allah burada, onların kendi nefislerine hiyanet etmelerinden bahsetmiş, 
fakat bu hiyânetin hangi hususta olduğunu söylememiştir. Bundan dolayı, bu 
hiyânetin daha önce geçen ya da daha sonra gelecek olan uygun bir şeye 
hamledilmesi gerekir. Daha önce bahsedilen şey "cima" dır. Daha sonra 


bahsedilen şey ise, buyruğudur. Binâenaleyh bu hiya-netten maksadın, cima ile 
ilgili ptması gerekir. Burada iki vecih vardır: 

a) Allah, yatsıdan sonra cima etmek suretiyle işlemiş olduğunuz günahları, yatıp 
uyuduktan sonra, kalkıp yemek yediğinizi ve haram kılınan bu günahları 
işlediğinizi ve gizli gizli yaptıklarınızı biliyordu. Allah ve Resulüne isyan eden 
herkes, hem kendisine hem de Allah'a hiyânet etmiş olur. Çünkü o kimse 
Allah'ın gazabını üzerine çekmiştir. 

Bu izaha göre, böyle bir şeyin onların bazısından sudur ettiğine kesin 
hükmetmek gerekir. Çünkü bunu, bu günahın onların hepsinden sudur ettiği 
manasında anlamak mümkün değildir. Zira Allah Teâlâ'nın, "Allah kendinize 
kavşı hainlik ettiğinizi bildi" beyanı eğer zahirine hamlediltrse, onların hepsinin 
kendi nefislerine hiyânet ettiklerine hükmetmek gerekir. Fakat biz, örfe ve bu 
husustaki haberlere dayanarak bu ayetten onların bir kısmının kastedildiğini 
anlarız. Bu doğru olunca, yasak olan cimânın onların bazısından sâdır olduğuna 
kesin hükmetmek gerekir. İşte bu açıklamaya binaen, bu, daha önce geçen bir 
haramlığa ve bunun onların hepsinden değil bir kısmından sâdır olduğuna delâlet 
etmektedir. 

Ebu Müslim, buna karşı şöyle diyebilir: "Biz, hiyânetin, kişinin kendisine vacib 
olan şeye vefa göstermemesinden ibaret olduğunu söylemiştik. Halbuki siz, bunu 
Allah'a itaat hususunda vefasızlık etme manasına hamlettiniz. Biz ise bunu, 
kişinin kendisi için hayırlı olan bir şeye vefa göstermemesi manasına hamlettik 
ki, bu daha uygundur. Çünkü Allah Teâlâ, "Allah'a hıyanet etmeyiniz" (Ental, 
27) buyurduğu gibi, burada "Allah, sizin Allah'a hıyanet ettiğinizi biliyordu" 
dememiş, aksine, "Sizin nefislerinize hiyânet ettiğinizi biliyordu" buyurmuştur. 
Buna göre lâfzı, bizim söylediğimiz mânâya hamletmek daha uygun olmasa da, 
en azından aynı derecededir. İşte buna göre de nesh bulunmamış olur." 

b) Bu ayetten murad, "Eğer bu haramlık devam edecek olsaydı, Allah sizin kendi 
nefislerinize hiyanet edeceğinizi bilirdi" şeklindedir. Buna göre bu, "Allah Teâlâ, 
bu güç mükellefiyetin devam etmesi halinde onların bir hiyanet içine 
düşebileceklerini biliyordu" manasında olurdu. Bu açıklamaya göre, onlardan 
herhangi bir hıyanetin meydana gelmediği ortaya çıkıyor. 

Birinci izahın daha evlâ olduğu da söylenebilir. Çünkü bu açıklamaya göre, bu 
ayette bir şart takdir etmeye ihtiyaç duyulmamaktadır. 

İkinci izahın da daha evlâ olduğu söylenebilir. Çünkü birinci açıklamaya göre, 
onların günaha yönelmeleri bu mükellefiyetin neshed il meşine sebeb olmuş 
olur, İkinci açıklamaya göre ise, Allah, bu mükellefiyetin devam etmesi halinde 
bir hiyanetin meydana gelebileceğini bildiği için, kulları herhangibir hiyanete 


düşmesinler diye, kullarına Allah tarafından bir merhamet olmak üzere bu 
mükellefiyetin neshedilmesine sebep olmuş olur, 

Allah'u Teâlâ'nm, iksözünün manası, Ebu Müslim'in görüşüne göre: "O, bu fiil 
konusunda izin vererek ve size hareket sahasını geniş tutarak, size dönmüştür." 
Neshin bulunduğunu söyleyenlerin görüşüne göre ise burada, şöyle bir takdir 
yapmak lâzımdır: "Siz tevbe ettiniz, O da sizin tev-benizi kabul etti..." 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve sizi affetti" buyruğunun mânası, Ebu Müslim'in görüşüne 
göre, "Bütün gece boyunca, size yemeyi içmeyi ve cinsi münasebette bulunmayı 
mubah kılmak suretiyle Allah size genişlik tanımıştır" şeklindedir. y£\ lâfzı 
bazan genişletme ve hafifletme manasına kullanılabilir. Nitekim Hz. Peygamber, 


"Sizin için, atların ve kölelerin zekâtından vazgeçttm' 218] ve "Vaktin evveli 
Allah'ın rızası (yani namazı vaktinin hemen başında kılmak); sonu da Allah'ın 


bağışlamasıdır!279İ"buyurmuştur. Bundan maksat, namazın, vaktinin sonuna 
tehir edilebilirlik hükmünü getirerek, hükmü hafifletmektir. Ve yine, denilir, yani 
"Bu mal bana çok kolaylıkla geldi" demektir. Böylece afv lâfzının, daha önce 
geçen bir haramlığı hissettirmediği ortaya çıkmış olur. Neshin olduğunu 
söyleyenlere göreyse, sözünün takdirinin, mutlaka, "Sizin günahlarınızı affetti!" 
şeklinde olması gerekir. Bu da, Ebu Müslim'in görüşünü kuvvetlendirir. Çünkü 
O'nun tefsirinde, herhangi bir takdire ihtiyaç duyulmaz. Neshin olduğunu kabul 
edenlerin tefsirine göreyse, bir takdire ihtiyaç duyulur. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Şimdi onlarla bir araya gelini" emrinde iki mesele vardır: 


[280] 
Birinci Mesele 


Bu, yasağın hemen peşinden gelmiş bir emirdir. Buna göre, yasağın peşinden 
gelen emirler ancak mübahlığı ifâde eder diyenlerin sözü açıktır. Mutlak emir, 
vücûb ifâde eder diyenlere gelince, onlar, "Biz zahiri terkettik ve bu emrin 


mübâhhk ifâde ettiğini icmâ sebebiyle anladık" derler. 281 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ayetteki "mübaşeret" hususunda iki görüş vardır: 

1) Cumhurun görüşüdür ki, buna göre mübaşeret kelimesi burada "cima" 
manasına gelir. İki cilt (beşera) birbirine bitişip yapıştıkları için, cima bu şekilde 
adlandırılmıştır. Hz. Peygamber (s.a,s)'den, erkeğin erkeğe, kadının da kadına 


çıplak olarak mübaşeretinin nehyedilmiş olması bu mâna itibariyledir. 

2) Esamm'ın görüşüdür. Buna göre bu kelimenin manası, cima ve cimâdan aşağı 
olan şeylerdir. İşte bu açıklamalara göre müfessirler, Hak Teâlâ'nın, "Mesddlerde 
İtikâfda bulunduğunuz zaman, kadınlara yaklaşmayın" ayetinin manasında ihtilâf 
etmişlerdir. Buna göre onlardan bir kısmı bunu, her türlü mübaşerete hamletmiş, 
fakat cimâya hasretmem iştir. Doğruya en yakın olan, mübaşeret lâfzı, ciltlerin 
birbirine sürtünmesi ve yapışması manasından iştikak ettiği için bunun cimâya 
tahsis edilmemesidir. Aksine bu tabirin muhtevasına, ferc'den başka şeylere 
cimâda bulunmak da dahil olur. Sarmaşdolaş olmak da böyledir. Ne var ki, 
âlimler bu ayette bu lâfızdan maksadın, cima olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Çünkü bu ruhsatın verilmesine sebep, bazı kimselerden cima fiilinin 
sudur etmiş olmasıdır. Bir de ayette bahsedilen, ile ancak cima mu-rad 
edilmektedir. Ne var ki, cimânın mubah kılınması, cimâdan aşağı derecede olan 
şeylerin de mubah olmasını kapsayınca, cimânın mubah kılınması, cimâdan 
başka şeylerin de mubah kılınmış olduğuna delâlet etmiş olur. Bu sebeple burada 
sözü, sadece cimâya hamletmek doğru olur. İtikâfda cimâdan men edilmek, onun 
aşağısında bulunan şeylerden men edilmeye delâlet etmeyince, müfessirlerin bu 
husustaki ihtilâfı yerinde olmuştur. 

Kâdi'nin Özetle ifâde ettiğine göre, işte kendisine itimat edilmesi gereken husus 
budur. 

Allah Teâlâ'nın, "Allah'ın sizin için yazdığını arayın" ayetinde birkaç mesele 


vardır; 2821 


Birinci Mesele 


Alimler bu ayet hususunda bazı izahlar yapmışlardır: 

a) "Cinsi münasebette bulunarak Allah'ın sizin için takdir etmiş olduğu çocuğu 
isteyiniz." Yani, "sırf şehvetinizi gidermek için cinsi münasebette bulunmayınız, 
aksine Allah'ın cinsi münasebet için şer'i bir yol olarak koyduğu nikâh ile 
çoğalmayı temin etmek için cinsi münasebette bulunun" demektir. Nitekim Hz. 


Peygamber (s.a.s), "Evleniniz, çoluk-çocuk sahibi olunuz ve çoğalınız"!2851 
buyurmuştur. 

b) Cenâb-ı Hak "azl"i (cinsi münasebet esnasında meniyi rahme değil dışarı 
akıtmayı) yasaklamıştır. Bunun mekruh olduğu hususunda hadisler rivayet 
edilmiştir. Şâfli, "Erkeğin, hür olan hanımının izni olmadan azil yapması caiz 
değildir. Fakat insanın cariyesinden azil yapmasında bir beis yoktur" demiştir. 
Asım, Zer b. Hubeyş'den, onun da Hz. Ali (r.a)'den rivayet ettiğine göre, Hz. Ali 


azlin mekruh olduğunu söylemiştir. Ebu Hureyre (r.a)'den, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in hür kadından, o kadının izni olmadan azil yapmayı neh-yettiği rivayet 
edilmiştir. 

c) Ayet-i kerimenin manası şöyledir: "Allah'ın sizin için yazdığı ve helâl kıldığı 
o mahalli isteyin. Yoksa sizin için helâl kılmadığı haram mahalli (dübürü) değil." 
Bunun bir benzeri de Allah Teâlâ'nın, "Kadınlarınıza, Allah'ın size emrettiği 
yerden yaklaşın" (Bakara, 222) ayetidir. 

d) Ayetteki te'kidin takdiri şöyledir: "Bundan sonra cinsi münasebette bulunun 
ve size daha önce haram iken Allah'ın helâl kıldığı bu cinsi münasebeti isteyin." 
e) Ebu Müslim'in görüşüne göre ayetin manası, "Artık cinsi münasebette 
bulunun ve Allah'ın sizin için takdir etmiş olduğu şeyi taleb edin. Yani, daha 
önce kendinize haram kılındığını zannettiğiniz bu Allah'ın size helâl kıldığı 
mübaşereti isteyin" demektir" demiştir. 

f) Kadına yaklaşmak ve cinsi münasebette bulunmak, hayız, nifâs, iddet ve 
dinden irtidâd etme gibi sebeblerle bazan haram olur. Buna göre Allah Te-âlâ'nın 
bu ayetinin manası, "Onlarla cinsi münasebette bulunmanız için size müsaade 
edilen durum ve vakitler dışında, onlar ile cinsi münasebette bulunmayın" 
şeklindedir. 

g) Allah Teâlâ'nın, "Artık onlarla mübaşeret ediniz" ifadesi.cinsi münasebet 
hususunda bir izindir.Hak Teâlâ'nın, 

buyruğu, "Bu mübaşereti (cinsi münasebeti) ancak hanımınızdan ve cariyenizden 
isteyiniz" demektir. Çünkü bu, Hak Teâlâ'nın sizin için, "Ancak hanımları ve 
sahip olduktan cariyeleri müstesna..."" (Mü'minun, 6)ayeti ile farz kıldığı 
hükümdür. 

h) Muaz b. Cebel ve İbn Abbas (r.a), Ebu'l- Cevza'nın rivayetine göre, şöyle 
demişlerdir: Yani, Kadir gecesini ve, eğer bu Kadir gecesini bulursanız, Allah'ın 
sizin için o gecede takdir etmiş olduğu mükâfaatı taleb ediniz, arayınız" 
demektir. Çoğu muhakkik alimler, bu manayı uzak ihtimal saymışlardır. Buna 
göre, bunda bir beis yoktur. Çünkü insanın kalbi şehvet ve lezzet arayışı ile 
meşgul olursa, taat, kulluk ve huzur-u İlâhi'de bulunmak için bir boş vakit 
bulması mümkün değildir. Ama kişi cinsi münasebetle ihtiyacını giderip, 
şehvetini teskin edince, kulluğunu yerine getirmesi için boş vakit bulabilir. Buna 
göre ayetin takdiri, "Bundan sonra cinsi münasebette bulunun ve böylece 
kulluğunuzu yerine getirme hususunda ihlâsınıza mâni olan bu gibi 
düşüncelerden kurtulun; bu düşüncelerden böylece kurtulduğunuz zaman namaz, 
zikir, teşbih, tehlil ve Kadir gecesini arama gibi ibâdetlerle,kul otuşunuzdaki 
Allah'ın takdir ettiği ihlâsı arayınız" şeklinde olur. Bu takdire göre, şüphesiz ki 


bu rivayet uzak bir ihtimal değildir. 12841 
Ketebe Fiilinin Buradaki Mânası Başa Dön 


Ayetteki, (Yazdı) ifâdesi hakkında bazı izahlar vardır: 

a) Bu keljme "Allah onların kalblerine imanı yazdı" (Mücâdele, 22) yani "imanı 
koydu", "Bizi şahitlerle birlikte yaz" (MaklJe. 83) yani "onlardan kıl" ve "onu 
müttakiler için yazacağım" (Araf. 156) yani "kılacağım" ayetlerinde de olduğu 
gibi, (kıldı, koydu) manasınadır. 

b) Bu, aynen Allah Teâlâ'nın, "De ki, "Allah'ın bize yazdığı, yani takdir ettiği 
şeyden başka hiçbirşey isabet etmez" (Tevbe, 51); "Allah, "Ben ve 
peygamberlerim ga-lib geleceğiz" diye takdir etmiştir" (Mücâdele. 21) ve. 
"Kendilerine öldürülme takdir edilmiş olanlar., çıkarlar.." (Ali imran, 154) 
ayetlerinde olduğu gibi, "Allah'ın sizin için takdir ettiği şeyi..." manasındadır. 

c) Bunun aslı, Allah'ın olacak şeylere dair Levh-i Mahfuz'da yazdığı takdir-i 
İlahi'sidir. Kulları hakkındaki her hükmünü Allah Teâlâ, Levh-i Mahfuz'da 
yazmıştır. 

d) Bu, Allah'ın Kur'an'da, bu fiillerin mubah olduğunu beyân ettiği, yazdığı 


ayetlerdir. [285] 


Üçüncü Mesele 


İbn Abbas kelimeyi, şeklinde; A'meş ise, şeklinde okumuştur. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Yiyin, için" emirlerinin burada zikredilmesi şundan dolayıdır: 
Daha önce geceleyin uyuduktan sonra, yeme içme ve cimânın haramlığı söz 
konusu olduğu için, bunların her birinin mubah olmasını ifâde eden ve 
haramlıklarını kaldıran hususî birer delile muhtaç olunmuştur. Buna göre şayet, 
ayette "Artık onlarla mübaşeret edin, cinsî münasebette bulunun" buyruğu ile 
yetinilseydi, bu ayetle yemenin, içmenin haram I iğ in m da kalkmış olduğu 
bilinemezdi. İşte bu sebeble bu ifâdeye, yeme ve içmenin mübahlığına tam 
delâlet etsin diye, "yiyiniz, içiniz" ifâdesi de eklenmiştir. 

Allah Teâlâ'mn, "Fecrin beyaz ipliği kara ipliğinden sizce ayırdedilinceye 
kadar.." beyanı hususunda da birkaç mesele vardır: 1280) 


Birinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre bu âyet nazil olduğunda Adiyy b. Hatim şöyle yaptığını 
anlatmıştır: Beyaz ve siyah iki iplik aldım, onları yastığımın altına koydum. 
Geceleri ikide bir kalkıyor onlara bakıyordum. Fakat bir türlü beyazını 
siyahından ayırdedemiyordum. Sabahleyin Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelip, 
durumu anlattım. Bunun üzerine o güldü ve, "Sen koca kafalısın. Bu, o manada 
değil gündüzün beyazlığı (aydınlığı) ile gecenin siyahlığı (karanlığı) 
manasınadır'İ287İ buyurdu. Hz. Peygamber (s.a.s), ona, "Koca kafalısın" demiş. 
Çünkü bu, insanın ahmaklığını ifâde eden sözlerdendir. Biz diyoruz ki: Bu hadis, 
Allah Teâlâ'nın bu ayetle gündüzün başlangıcındaki beyazlık ile, gecenin 


sonundaki siyahlığı kinayeli olarak kastettiğine kesin olarak delâlet eder. 1283) 
Fecr-i Kazib Ve Fecr-i Sadık 


Burada bir müşkil (problem) vardır: Siyah ipliğe benzetilen sabahın beyazlığı, 
fecr-i kâzibin (yalancı fecrin) beyazlığıdır. Çünkü bu, iplik gibi ufukta uzunca 
görünen bir beyazlıktır. Fecr-i sadığın (gerçek fecrin) beyazlığı ise ufukta 
yayılan bir beyazlık (aydınlıktır.) Bundan dolayı bu ayetin ifâde ettiği manaya 
göre, gündüzün başlangıcının fecr-i kâzibin doğmasından itibaren olması gerekir. 
Halbuki bunun böyle olmadığında icmâ vardır. 

Buna şu şekilde cevap veririz: Bu ayetin sonundaki, (fecirden..) ifâdesi 
bulunmamış olsaydı, böyle bir sual yerinde olurdu. Bu böyledir. Çünkü fecre, 
kendisinden ışık saçıldığı için "fecr" denilmiştir. Bu da ancak, fecr-i kâzibte 
değil, fecr-i sâdıkta bulunur. Buna göre ayet beyaz ipliğin fecirden olduğunu 
gösterince, biz bundan muradın fecr-i kâzib değil, fecr-i sâdık olduğunu 
anlıyoruz. Şayet, "O halde nasıl, fecr-i sâdık ufukta uzamadığı halde, iplik ise 
upuzun olduğu halde ipliğe benzetilmiştir?" denilirse, buna şöyle cevap veririz: 
Yeme içme v.b. şeyleri oruçluya haram kılan beyazlığın miktarı fecr-i sâdığın 
başlangıcındaki miktardır Fecr-i sâdığın ilk anındaki beyazlık, ufukta hemen 
yayılıp dağıtmaz, incecik olur. Hatta fecr-i sâdık ile fecr-i kâzib arasındaki fark 
şudur: Fecr-t kâzib ince olarak doğar, fecr-i sâdtk ise ince olarak gözükmeye 
başlar ve ufukta uzayarak yükselir. Bu izah ile sual ortadan kalkar. Adlyy b. 
Hatim'den nakledilen rivayet, hakikaten uzak ve zayıftır. Çünkü Allah Teâlâ'nın, 
beyanı bulunduğu halde, Adiyy b. Hatim gibi (Araplara) bu şekildeki mecazi bir 


ifâdenin kapalı kalmış olması çok uzak bir ihtimal. [289] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Şüphesiz, edatı intiha-ı gaye içindir. Buna göre bu ayet, fecr-i sâdık doğunca 
cinsi münasebetin, yemenin ve içmenin helâl oluş zamanının oruçlu için sona 
erdiğine delâlet eder. Ebu Müslim el-İsfahâni bu ayetteki üç şeyin dışında, 
hiçbirşeyin orucu bozmadığını ifâde etmiştir. Buna göre fukahânın, zorlanarak 
kusma, hukne yaptırmak ve burna ilâç ve enfiye çekmek gibi zikrettikleri 
şeylerin hiçbiri orucu bozmaz. Çünkü bunların hepsi helâldir. Sonra bu ayet, bu 
üç şeyin oruçluya sabahtan itibaren haram olduğunu ifade eder. Bu sebeple 
bunların dışında kalan helâl şeyler, helâllikleri üzere kalırlar. Binaenaleyh bu 
helâllerden hiçbiri orucu bozmaz. Fakihler ise şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, 
insanların nefisleri kendilerine daha çok mütemayil olduğu için bu üç şeyi 
özellikle zikretmiştir. Kusma, hukne v.b. şeylerden, insan nefsi hoşlanmaz. 
Burna ilâç koymak ise nâdir hallerdendir. Bu sebeplerden dolayı, Hak Teâlâ 


bunları ayette zikretmemiştir. [290] 
Üçüncü Mesele 


Ebu Hureyre (r.a) ve Hasan b. Salih b. el-Cinni nin görüşüne göre cünüb kimse 
yıkanmadan sabahlarsa orucu olmaz. Bu ayet, onların görüşlerinin yanlış 
olduğunu gösterir. Çünkü cinsi münasebet, fecr-i sâdık doğuncaya kadar mubah 
olduğuna göre, o kimse bu durumda ancak fecr-i sâdık doğduktan sonra 


yıkanabilir. [291] 


Dördüncü Mesele 


A'meş, fecr-i sâdık doğduktan sonra güneş doğuncaya kadar da, gündüzün 
başlangıcını sonuna kıyas ederek, yeme, içme ve cinsi münasebetin helâl 
olduğunu iddia etmiş ve şöyle demiştir. "Gündüzün sonu nasıl güneş 
yuvarlağının batması ile oluyorsa, başlangıcının da güneş yuvarlağının doğmaya 
başlaması ile olması gerekir." A'meş, bu ayet hakkında da şöyle demiştir: "Ayette 
yer alan beyaz ve siyah ipliklerden maksad, gündüz ve gecedir. İplik ile bunlar 
arasındaki benzeme yönü, beyazlık ve siyahlıktır. Teşbihin şekil bakımından 
yapılmış olması caiz değildir. Çünkü fecr-i sâdık doğarken ufkun karanlığını 
şekil itibarı ile siyah ipliğe benzetmek mümkün değildir. Böylece ayetteki be-. 
yaz iplik ile siyah iplikten muradın, gündüz ile gece olduğu sabit olur. Sonra Hak 
Teâlâ'nın, "Sonra orucu geceye kadar tamamlayın" emrindeki gecenin ne 
olduğunu incelediğimizde, onun, Allah Teâlâ'nın, kendisinde bir aydınlık olduğu 


halde güneşinin batımından sonraki zamanı "gece" diye isimlendirmiş olmasının 
da delâlet ettiği gibi, güneşin ufukta kaybolduğu zamandan ibaret olduğunu 
görürüz. Böylece durumun, gündüzün başlangıcında da aynı şekilde olması 
gerektiği ortaya çıkar ve güneş doğmazdan önceki zaman "gece"ye âit olur. 
Gündüz ancak güneş yuvarlağı doğduğu zaman başlamış olur." A'meş'in 
görüşünün izahı işte budur. 

Bazı kimseler gündüzün başlangıcının, fecrin doğuşundan itibaren olduğunu 
kabul etmiş ve gündüzün sonunu da buna kıyaslamıştır. Bu görüşteki 
kimselerden bazıları şöyle demişlerdir "Orucu, güneş battıktan sonra ufuktaki 
kızıllığın kaybolmasından sonra ancak bozmak caiz olur." Bunlardan, daha ileri 
giderek, "Yıldızlar görünmeye başladığı zaman ancak oruç bozulabilir" diyenler 
çıkmıştır. Bütün bu görüşler yıkılmıştır. Fakihler bu görüşlerin bâtıl olduğunda 


ittifak etmişlerdir. Binaenaleyh bu hususta sözü uzatmaya gerek yoktur. [292] 
Beşinci Mesele Başa Dön 


Fecir, senin, "Suyu fişkırttım, önünü açtım" ifâdenin masdarı. Ezheri, "fecr" 
kelimesinin asıl manasının "yarmak" olduğunu söylemiştir. Buna göre gecenin 
sonundaki fecr, sabahın nurunun gecenin karanlığını yarmasıdır. Allah Teâlâ'nın, 
beyanına gelince, buradaki, harfinin teb'iz (bazılık, kısmilik) ifâde etmek için 
olduğu söylenmiştir. Çünkü burada nazar-ı dikkate alınacak olan fecrin tamamı 
değil, bazısıdır. Bazıları da bu harfin tebyin (... açıklama) manasını ifâde etmek 
için olduğunu söylemişlerdir. Buna göre sanki ayette, "Fecrin kendisi olan beyaz 


iplik..." denilmiştir. 1223] 


Güneş Battı, Sabah Oldu Meselesinde Zanna Göre Davranıp Yandan Ne 
Yapar? 


Cenâb-ı Allah, sabah oluncaya kadar, yemeyi, içmeyi ve cimâyı helâl kıldığına 
göre, sabahın ortaya çıkışının ne olduğunun bilinmesi gerekir. Buna göre bjz 
deriz kj Sabanın ortaya çıkış ya kati olarak bilinir, ya zanni olarak. Onun ortaya 
çıktığını katı olarak bilmek, insanın sabahın doğduğunu görmesi veya kendince 
sabahın doğmuş olduğu bir zamanın geçtiğine inanmasıyla olur. Bunun zanni 
olarak bilinmesi ise ya sabah olduğu zannının insanda meydana gelmesiyle olur. 
Böylece yeme, içme ve cinsi münasebet haram olur. Eğer insanda, henüz sabah 
olmamıştır zannı meydana gelirse, yemesi, içmesi ve cinsT münasebeti mubah 
olur. Buna göre o kişi yer, daha sonra da bu zannının hatalı olduğu ve yediği 


esnada sabahın girmiş olduğu ortaya çıkarsa ne olur? meselesinde alimler ihtilâf 
etmişlerdir. Yine güneşin batmış olduğunu sanarak bir kimse İftar etse, sonra da 
güneşin o anda batmamış olması durumunda ne olacağı meselesinde de ihtilaf 
etmişlerdir. Bu hususta Hasan Basri, oruçlu olduğunu unutarak birşeyler yiyen 
kimsenin durumuna kıyas ederek, her iki durumda da orucun kaza edilmesinin 
gerekmediğini söylemiştir. Ebu Hanife, İmam Malik ve Mü-zeni'nin rivayetine 
göre, Şafii, bu orucun kazasının gerektiğini söylemişlerdir. Çünkü o kimse, fecr-i 
sadıktan güneş batıncaya kadar oruç tutmakla emredilmiş olduğu halde, buna 
riayet etmemiştir. Unutarak yiyen kimseye gelince, İmam Mâlik e göre, bu 
kimsenin de orucunu kaza etmesi gerekir. Unutarak yiyen kimseye orucun 
kazasının gerekmediğini söyleyen diğer alimler ise şöyle demişlerdir: "Delilin 
muktezası, o kimsenin kaza etmesinin vacib olmasıdır. Fakat biz bu hükmü 
ondan, başka bir nastan (delilden) dolayı kaldırdık. Bu da, Ebu Hureyre (r.a)'nin 
Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet ettiği şu hadise göre, birisi "Ben oruçlu iken 
(unutarak) yedim ve içtim" dedi, Peygamberimiz de: "Seni Allah yedirip 
içirmiştir. Sen Allah'ın misafirisin. Orucun tamamdır" buyurmuştur. Bu hususta 
üçüncü bir görüş de şöyledir: Sabah olması hususunda hata eden kimsenin 
orucunu kaza etmesi gerekmez. Güneşin batışı hususunda hata eden kimsenin 
ise, orucunu kaza etmesi gerekir. Bu ikisi arasındaki fark, "Her var olanda 
aslolan şey, onun olduğu hal üzere kalmaya devam etmesidir. Gecede bulunan 
hal, yemenin helâl olmasıdır. Gündüzde bulunan durum ise, yemenin haram 
olmasıdır. Kişi zann-ı gâlibiyle, gecenin devam ettiğine veya sabah olduğuna 
karar veremez, aksine bu iki hususta tavakkuf eder, bir şey söyletmezse, bu 
durumda o kimsenin yemesi, içmesi ve cinsi münasebette bulunması mekruh 
olur. Eğer bunlardan herhangi birini yaparsa, caiz olur. Çünkü aslolan, gecenin 


devam ettiğidir. Allah en iyisini bilendir. 1224) 
Birinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra orucu geceye kadar tamamlayın" ayeti hakkında birkaç 
mesele vardır: kelimesi, intihây-ı gaye (bir şeyin devam edeceği son noktayı 
bildirmek) içindir. Buna göre ayetin zahiri, orucun, gecenin girmesiyle sona 
ermiş olduğunu gösterir. Bu böyledir, çünkü bir şeyin gayesi, o şeyin sona 
ermesi ve bitmesi demektir. Bundan sonra geriye o şeyden bir şey kalmadığı 
zaman ancak o şey sona ermiş ve bitmiş olur. Bazan bu kelime, "intiha" manası 
için olmaz. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, "Dirseklere kadar" (Maide, e» sözünde 
durum böyledir. Bu, delilin aksinedir (yani "intiha" mânası ifâde etmez). Bu iki 


misal arasındaki fark şudur: Gece, gündüzün cinsinden değildir. Buna göre 
gecenin hükmü, gündüzün hükmünün dışındadır. Dirsek ise, elin cinsindendir; 
bundan dolayı, onun hükmüne dahil olmuştur. Ahmed İbn Yahya şöyle demiştir: 
Bunun, hükme dahil olmasına da, hariç olmasına da yol vardır; her ikisi de 
caizdir. Meselâ biz, "Balığı, başına kadar yedik" deriz. Bunda, balığın başının 
yemeye dahil olması veya yeme dışında kalmış olması mümkündür. Fakat akıllı 
kimse, gecenin, oruç hükmünün dışında kaldığında şüphe etmez. Çünkü eğer 
gece, oruç hükmüne dahil olsaydı, meşakkat artardı. Abdest alırken dirseklerin 
yıkanması ise, en emin olan şekilde amel etmek içindir. Sonra bizim, bu lâfız 
mücmeldir veya mücmel değildir dememiz arasında fark yoktur. Çünkü bu 
konuda sahih bir hadis varid olmuştur ki bu da şudur: Hz. Ömer (r.a) Hz. 
Peygamber'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir:"Gece şuradan gelip, gündüz 
de şuradan çekilip gittiği ve güneş de battığı zaman, oruçlu olan kimse orucu 


açar,"12251 Bu hadis, orucun bu vakitte sona erdiğini gösterir. Mükellefe bu 
vakitte bir şey yemesinin gerektiği hususuna gelince, buna deli' İmâm-ı Şafii 
(na)'nin, İbn Ömer (r.a)'den gelen bir senetle, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "visal 
orucu" (iftar etmeden peşpeşe oruç tutmak) nu nehyettiğine dair nakletmiş 
olduğu rivayetidir. 

Bu hadise göre Hz. Peygamber'e, "Ey Allah'ın Resulü, sen de visal orucu 
tutuyorsun?" yani, "Kendinin yaptığı bir şeyden bizi nasıl nehyediyorsun?" 
denildi. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Ben sizin gibi değilim, çünkü ben Rabbimin 
yanında geceliyorum.. O beni yedirip, İçiriyorl226] buyurdu. 

Bu hadisin açıklanması hususunda bazı izahlar bulunmaktadır: 

a) Allah, Peygamber'e cennet taamlarından yedirip içiriyordu. 

b) Resul-i Ekrem (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Ben, yemeye ihtiyacım olursa, 
Rabbtmin beni peşipeşine doyuracağına dair güven içinde oldum." Muhammed 
İbn Cerir et-Taberi'nin Ibn Zubeyr'den rivayet ettiğine göre, o, yedi gün 
peşipeşine oruç tutuyordu. Yaşı ilerleyince bunu beş güne indirdi. İyice 
yaşlanınca, bunu üç güne düşürdü. Buna göre İmâm-ı Şafii (r.a)'nin sözünün 
zahiri, bu yasağın haram ifâde eden bir yasak olduğuna delâtet eder. Bunun 
"tenzihen mekrüh"olduğu da söylen mistir.Çünkü mubah olan bir şeyi terket- 
medir. Bu açıklamaya göre, İbnu'z-Zübeyr' in yapmış olduğu iş doğru olur. Bunu 
iyice anladığın zaman biz deriz ki, insan velev ki bir damla su bile olsa, çok az 
bir şey yediği zaman, bu durumda o kimse orucu tamamlama hususunda 
muhayyerdir. Ancak, yeni başladığı orucu tutmak ve diğer ibâdetlerde kusur 
edeceğinden korkarsa, müstesna... Bu durumda, bu korkuyu giderecek kadar 


yemesi gerekir. 291 
Gecenin Geldiği Nasıl Tayin Edilir? Başa Dön 


Alimler, gecenin tarifinde de ihtilâf etmişlerdir. Onlardan bir kısmı; gecenin 
sonunun, evveline göre olduğunu söylemiş ve nasıl ki güneşin belirtilerinin 

meydana çıkmasıyla gecenin sona erdiği kabul ediliyorsa, bunun gibi, gecenin 
meydana gelmesinde de güneşin alâmetlerinin yok olmasına itibar etmişlerdir. 
Bunlardan, güneşin batışından sonra meydana gelen kırmızılığın zail olmasıyla 
yetinenler de bulunmaktadır. Yine âlimlerden, gecenin karanlığının tam olarak 
ortaya çıkması ve yıldızların görünmesine itibar edenler bulunmuştur. Ne var ki 
Hz. Ömer'in rivayet etmiş olduğu hadis bunu iptal eder. Fukâhânın ameli de bu 


hadise göredir. [298] 
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[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ 


4/300-303. 

1147) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/304. 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/304. 

1149) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/304. 


[150] Tirmizi, Vesâya, 5 (4/433); İbn Mâce. 


(51) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/304-305. 
(152) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/305-307. 


L53] Tirmizi, Vesâya, 5 (4/433); İbn Mâce. 
L54] Buhâri, Vesâya, 1; Müslim, Vasiyyet, 1-4 (3/1249-1250) 


11531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/307-310. 

(1560) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/310-311. 

1157) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/311. 

[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/311-312. 

(159) Buhari, Vesâyâ, 3; Müslim, Vasiyyet. 
1160) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/312-314. 

(161) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/314. 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Vesâyâ. 6 (2/905). 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Vesâyâ. 6 (2/905). 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


5 (3/1250). 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


[162] Fahruddin 
4/314. 

[163] Fahruddin 
4/314. 

[164] Fahruddin 
4/315-316. 

(165) Fahruddin 
4/316. 

[166] Fahruddin 
4/316. 

[167] Fahruddin 
4/317. 

[168] Fahruddin 
4/317-318. 

1169) Fahruddin 
4/318. 

[170] Fahruddin 
4/319. 

[O71] Fahruddin 
4/319. 

(172) Fahruddin 
4/320. 

[73] Fahruddin 
4/320. 

[174] Fahruddin 
4/321-322. 

[75] Fahruddin 
4/322. 

[176] Fahruddin 
4/322-323. 

[O77] Fahruddin 
4/324. 

[178] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


4/324. 

1179) Fahruddin 
4/324-327. 
1180) Fahruddin 
4/327-328. 
(81) Fahruddin 
4/328-329, 
(182) Fahruddin 
4/329. 

1183) Fahruddin 
4/329-330. 
1184) Fahruddin 
4/330. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


L85] Nesaı, Taharet, 98 (1/83. 84). 


11861 Müslim. Müsafirin, 4 (1/478). 


11871 Nesai,Taharet, 98 (1/83-84). 
[188] Nesâi, Taharet, 98 (1/84). 
1189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/330-332. 


1190) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/333. 


[O91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/333. 


(192) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/333. 


(193) Buharı, Savm, 36. 
[194] Nesai, Siyam. 50 (İV/183). 
(195) Buharı. Savm, 33. 
(196) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/334-336. 


1197) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/336-338. 


[198] Pahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


4/338. 

[199] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/338-339. 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/339-342. 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/342-343. 

[202] Sa' bir ölçü birimidir Mikdarı. şer'i dirheme göre, 2.917 kg: örfi dirheme 
göre ise 3.333 kg'dır. 

[203] yaklaşık (832 gr) dır. 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 4/343. 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/343-345. 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/345. 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/346. 

[207] el-Cami'us-Sağir, 1/103. 

[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/346-347. 

[209] Buna yakın bir hadis için bkz. Ahmed İbn Hanbel, Müsned, M/353-363. 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/347-349. 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/349. 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/349-350. 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/350. 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/350-351. 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/351-353. 











[216] Fahruddin 
4/353. 

[217] Fahruddin 
4/353. 

[218] Fahruddin 
4/353. 

[219] Fahruddin 
4/354-355. 
[220] Fahruddin 
4/355. 

[221] Fahruddin 
4/355-356. 
[222] Fahruddin 
4/356. 

[223] Fahruddin 
4/356-358. 
[224] Fahruddin 
4/358-359. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


[225] Müslim. Siyam. 51 (2/772); Tirmizi, Savm, 12 (3/81). 
[226] Buhari şerifin ilk hadisi. 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


[227] Fahruddin 
4/359-361. 
[228] Fahruddin 
4/361. 

[229] Fahruddin 
4/361. 

[230] Fahruddin 
4/362. 

[231] Fahruddin 
4/362. 

[232] Fahruddin 
4/362. 

[233] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


4/362. 

[234] Fahruddin 
4/363. 

[235] Fahruddin 
4/363-365. 
[236] Fahruddin 
4/366. 

[237] Fahruddin 
4/366-367. 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


[238] Buhâri, Tevhid, 9; Müslim, Ztklr, 44 (4/2076). 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


4/367-369. 
[240] Fahruddin 
4/369. 

[241] Fahruddin 
4/369-371. 
[242] Fahruddin 
4/371-372. 
[243] Fahruddin 
4/372. 

[244] Fahruddin 
4/372. 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


[245] Tirmizi, Kader, 16 (4/458) (Benzer bir hadis). 
[246] Taberâni et-Keblr'de rivayet etmiştir. (Keşfut't-hafâ. 1/332). 


[247] Tirmizi, FedâHu'l-Kuran, 25 (V/184). 


[248] Buhari, Tevhid. 31; Müslim, Zikr, 7. 
[249] Tirmizi, Duâ, 1 (V/456). 

[250] Tirmizi, 3. sûrenin tefsiri, 16. 
[251] Timizi, 2. sûrenin tefsiri, (V/214). 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ 


4/372-376. 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ 


4/377. 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


[254] Buhari, Kader, 2,4. 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/377-378. 


[256] Müsned; 3/18. 
[257] Tirmiızı, 3. sürenin tefsin, 16; İbn Mace. Duâ, 1; Ahmed İbn Hanbel, IV 


267. vd. 


[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


4/378-380. 

[259] Fahruddin 
4/380-381. 

[260] Fahruddin 
4/381. 

[261] Fahruddin 
4/381. 

[262] Fahruddin 
4/381-382. 

[263] Fahruddin 
4/382-383. 

[264] Fahruddin 
4/383. 

[265] Fahruddin 
4/383-385. 

[266] Fahruddin 
4/385-386. 

[267] Fahruddin 
4/386. 

[268] Fahruddin 
4/386. 

[269] Fahruddin 
4/386-387. 

[270] Fahruddin 
4/387. 

[271] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


4/387-388. 


[272] "Dininin yarısını..." (Keşfu'l-hafâ. 11/239); (el-Câmi'u's - Sağır. 11/168). 


[273] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/388-389, 
[274] Fahruddin 
4/389. 

[275] Fahruddin 
4/389. 

[276] Fahruddin 
4/389. 

[277] Fahruddin 
4/389-390. 
[278] İbn Mace, Zekât. 4 (1/570). 
[279] Tirmizi, Salât, 13 (t/321,322). 
[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 
4/390-392. 

[281] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 
4/392. 

[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/392. 

[283] Hadis için bkz. Keşfu'l-Hafa, 1/318. 
[284] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/393-394. 

[285] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/394-395. 

[286] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/395. 

[287] Buhâri, Tefsir. 2 (28bab). 

[288] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/395. 

[289] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
4/395-396. 

[290] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


4/396. 

[291] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/396-397. 
[292] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/397. 
[293] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/397-398. 
[294] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/398-399. 

[295] Müslim, Siyam, 51 (2/772); Tirmizi, Savm, 12 (3/81). 

[296] Buhâri. Savm, 20 (Benzeri bir hadis); Müslim, Savm, 57-58 (2/774-775). 
[297] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/399-400. 

[298] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/400. 
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Üçüncü Mesele _ Başa Dön 


Hanifeler bu ayetle istidlal ederek, oruca geceden niyetlenmenin ve orucu tayin 
etmenin, orucun sıhhati için şart olmadığını söylemişlerdir. Onlar derler ki: 

Arapçada savm, kendini alıkoymak, geri durmak demektir ki,o da burada 
bulunmuştur. Böylece o kimse oruçlu olur ve orucunu, Cenâb-ı Hakk'ın: "Sonra, 
geceye kadar orucunuzu tamamlayın" a-yeti gereğince, tamamlaması gerekir. Bu 
sebeple de onun orucunun sahih olduğuna hükmetmek gerekir. Çünkü imsak, 
zorluk, meşakkak ve güçlük demektir. Bu da Hak Teâlâ'nın, "Allah dinde size 
zorluk yaratmamıştır" (Hacc, 78) ve "Ve Allah size zorluk murad etmez" 
(Bakara, 185)ayetleriyle nefyolunm ustur. Böylece meşakkatle amel, sahîh 
oruçta terkedilmiştir, şu halde gayr-ı sahih oruçta, aslı üzere kalır. Sonra biz deriz 
ki: "Bu delilin muktezâsı, zevalden sonraki niyyet-le farz olan, orucun sahih 
olmasıdır. Ne var ki biz, "az otan çok olana ilhak edilir, katılır" dedik. 
Binaenaleyh, zevalden sonraki niyyetle tutulan orucu iptal, zevalden Önceki 


niyyetle tutulan orucu ise geçerli kabul ettik." H] 
Dördüncü Mesele 


Hanefiler bu ayetle, eksik bırakılan nafile orucun tamamlanmasının vâcib 
olduğuna istidlal etmişlerdir. 

Çünkü Hak Teâlâ'nın, "Sonra orucu geceye kadar tamamlayın" buyruğu bir 
emirdir ki, bu da vücüb ifâde eder. Ve böylece de her türlü orucu içine ahr. 
Şafiiler ise şöyle dediler: Bu ayet, farz olan orucun ahkâmını beyan etmek için 


getirilmiştir. O halde bundan maksat, farz olan oruçtur. [2] 
Bu Sûrenin Yedinci Hükmü: İtikâf 


Allah'u Teâlâ'nın, "Sizler, mescidlerde ftikâfa çekildiğinizde, hanımlarınızla bir 
araya gelmeyin" ayetidir. 

Bil ki Allah Teâlâ orucu emredip (oruçlu iken) cins? münasebette bulunmanın da 
t aram olduğunu beyan edince, cima hususunda itikattaki cima yasağında, 
oruçtaki gibi sadece gündüze münhasır olduğu anlaşılabilirdi. Böylece Allah'u 
Teâlâ, itikatta cinsi münasebetin hem gündüz hem de gece haram olduğunu 


beyan etmek üzere, buyurmuştur. Sonra, bu ayette birkaç mesele vardır: BI 


İtikafın Tarifi ve Hükmü 


Şafii (r.a), "Lügat itibariyle itikâf, taât ya da günah olsun kişinin bir şeye devam 
etmesi ve kendisini ona adamasıdır. Nitekjm Hak Teâlâ, "Kendilerine ait olan 
putlara kapanmış tapınmakta olan..." (A'raf, 138) buyurmuştur. Şer'i manâda ise 
itikâf, Allah'a yaklaşmak için, Allah'ın evinde kalmak ve beklemek demektir" 
demiştir. Bunun neticesi, örfe dayanılarak, cins ismini türle kayıtlamaya dayanır. 
İtikâf, eski şeriatlardandır. Nitekim Hak Teâlâ, "Evimi tavaf edenler ve ttikafa 


kapananlar için temizleyiniz (Hacc. 26) ve, buyurmuştur. [4] 
İkinci Mesele _ Başa Dön 


Şayet, itikatta bulunan kimse, şehvetsiz olarak ha nımına dokunursa, bu caizdir. 
Çünkü Hz. Alşe, Hz. Peygamber (s.a.s) itikatta iken, O'nun başını tarıyordu. 
Hanımına şehvetle dokunup, onu öpmesi veya, tercin dışındaki mahallere temas 
etmesi itikatta olan kimseye haramdır. Binaenaleyh, böyle bir fiille o kimsenin 
itikâfı geçersiz olur mu? -Allah kendisine rahmet etsin- Şafii'nin bu hususta iki 
görüşü vardır: Esah olan, itikâfının bâtıl olmasıdır. Ebu Hanife ise, inzal vuku 
bulmadığı sürece, itikâf bâtıl olmaz, demiştir. 

İtikâf bozulur diyen kimse, şunu delil getirmiştir: Mübaşeret lâfzında as-lolan, 
iki cildin birbiriyle karşılaşıp birbirine yapışmasıdır. Buna göre Hak Teâlâ'nın, 
hakiki manadan men etmektedir. Bundan dolayı bu ifâdeye, cima ve diğer şeyler 
de dahil olur. Çünkü mübaşeret manâsı bütün bunlarda mevcuttur. Buna göre 
şayet, "Önceki ifâdede, mübaşeret lafzını niçin cimâya hamlettiniz?" denilirse, 
buna şöyle cevap veririz: 

Çünkü ayetin öncesi, kelimenin cima manasına geldiğine delâlet etmektedir. Bu 
da Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesidir. Bu ayetin nüzul sebebi de, bu kelimenin burada 
cima manasına geldiğini gösterir. Sonra cima hususunda müsaade edilince, 
cimâdan aşağı olan şeyler hususunda haydi haydi bir müsaade olur. Ama burada, 
bu karinelerden herhangi birisi bulunmamaktadır. Bu sebeple "mübaşeret" 
lâfzını, (itikâfa girmiş kimse hakkında) aslı üzere bırakmak gerekir. 

Bu fillerin, itikâfı iptal etmiyeceğini söyleyenlerin delili şudur: Biz, bu 
mânadaki mübaşeretin orucu ve haca bozmadığı hususunda icmâ ettik. 
Binaenaleyh, bunun itikâfı da ifsat etmemesi gerekir. Çünkü itikâf, derece 
bakımından, hacc ve oruçtan daha üstün değildir. Cevap: Nas, kıyastan öncedir. 


[5] 


İtikâf Nerelerde Yapılır? 


Alimler, itikâfın şartının, mescidde oturmak olmadığı hususunda ittifak 
etmişlerdir. Bu böyledir, çünkü mescidler, içinde ibadet yapılmış olması 
bakımından, diğer mahallerden farklıdırlar. Sonra âlimler iti- 

kâfın nerede yapılacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Buna göre Hz. Ali'den 
itikâfın ancak Mescid-i Haram'da yapılabileceği nakledilmiştir, O'nun bu 
husustaki delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Tavaf edenler ve ttfkâfa çekilenler için, 
evimi (kabe) temizleyesiniz diye" (Bakara, 125) ayetidir. Böylece, Mescid-i 
Haram, itikâfa çekilecek herkes için tayin idilmiş, belirlenmiştir. Mescid-i 
Haram'ın dışında itikâf caiz olsaydı, ayetteki umumilik doğru olmazd. Atâ da, 
itikâfın ancak Mescid-i Haram ve Medine mescidinde caiz olacağını söylemiştir. 
Çünkü Abdullah İbnu'z Zübeyr'in rivayet ettiğine göre Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: 

"Benim mescidimde kılınan bir vakit namaz, Mescid-i Haram hariç, diğer 
mesctdlerde kılman bin vakit namazdan daha üstündür. Mescid-İ Haram da 
kılınan bfr vakit namazjyenlm mescidimde kılınan yüz vakit namazdan daha 
üstündür, "[6] Huzeyfe de şöyle demiştir: Bu iki mescidde ve Beyt-i Makdis 
mescidinde itikâfa girmek caizdir. Çünkü Hz. Peygamber, 

"Ancak şu üç mescide; Mescid-i Haram, Mescid-i Aksa ve benim mescidime 
yolculuk yapılır" buyurmuştur.Zührî ise, "itikâf ancak büyük mescidlerde 
yapılır" demiştir. Ebu Hanife, "itikâf ancak, devamlı bir imâmı ve müezzini 
bulunan mescidde yapılırsa sahih olur" demiştir. Şafii (r.a) ise, "itikâf bütün 
mescidlerde caizdir; fakat cuma namazı için camiden çıkmaya gerek kalmasın 
diye, büyük camilerde yapılması daha uygundur" demiş, görüşüne de bu ayet-i 
kerimeyi delil getirmiştir. Çünkü, ayet-i kerimesi, bütün mescidleri içine alan 


umumi bir kelimedir. LÈ] 
İtikafta Orucun Şart Olup Olmadığı 


İtikâf oruçsuz da caizdir, fakat oruçlu olarak yapılması efdaldir Ebu Hanffe, 
"itikâfın ancak oruç ile caiz olduğunu" söylemiştir. Şafii'nin delili, bu ayet-i 
kerimedir. Çünkü Allah'u Teâlâ, itikâfa gireni, hanımıyta cinsi münasebetten 
men ederken, itikatlı kimse oruçsuz olarak itikâfa girmiştir... Eğer bu kimsenin 
itikâfı bâtıl olsaydı, lâfzın zahiriyle amel etmenin de terkedilmesi yasak olmazdı. 


Bu kimse niyeti terkederse, niyet dışındaki şeyler asıl hüküm üzere kalır. 
Müzeni, Şafii (r.a)'nin görüşünün doğruluğuna üç şeyi delil getirmiştir: 

a) Eğer itikâf orucu gerektirseydi, ramazanda itikâfa girilmesi doğru olmazdı. 
Çünkü i'tikâfın gerektirdiği oruç, ya ramazan orucu olmuş olur ki bu bâtıldır, 
çünkü ramazan orucu itikâf sebebiyle değil, ramazan ayının girmesi sebebiyle 
vacib olmuştur. Yahud da bu oruç, ramazan orucu dışında bir oruçtur ki bu da 
imkânsızdır. Alimler, ramazanda i'tikâfa girmenin caiz olduğunda icmâ 
ettiklerine göre, biz i'tikâfın oruç tutmayı gerektirmediğini anlamış olduk. 

b) Eğer 1'tikâf ancak oruç ile caiz olmuş olsaydı, oruçlu, geceleri i'tikâftan çıkmış 
olurdu. Çünkü o, geceleri oruçtan çıkmaktadır. İ'tikâfta durum bunun aksine 
olduğuna göre, i'tikâfın tek başına ve oruçsuz olarak dâima yapılabilenini 
anlamış oluyoruz. 

c) İbn Ömer (r.a)'den rivayet edildiğine göre Ta Resülallah,ben câhttiy-ye 
döneminde iken Allah için bir gece itikâfa girmeye nezretmiştim" der. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Nezrini tut" buyurur. Malumdur ki geceleyin 


oruçlu olmak imkansızdır. [9] 
İtikafın Müddeti 


Şafii (r.a) şöyle demiştir: "İ'tikâf için bir zaman belirlenmez Eğer bir kimse bir 
saatlik itkaf yapmaya nezretmiş ise, bu kadar zaman 1'tikâf yapar. 

Eğer o kimse mutlak olarak i'tikâf yapmaya nezretmiş ise, bir saatlik İ'tikâf ile 
bu nezrini yerine getirmiş olur. Aynı şekilde kişi mutlak olarak sadaka vermeye 
nezretse, az veya çok ne kadar dilerse sadaka verir." Şafii (r.a) sonra/'Ben bir gün 
itikâf etmeyi severim" demiştir. O, bu sözü sadece tezaddan kurtulmak için 
söylemiştir. Çünkü Ebu Hanife (r.a), fecrin doğması ile girmek ve güneşin 
batması ile çıkmak şartıyla bir günlük i'tikâftan daha azına cevaz vermemiştir. 
Şafii'nin hücceti şudur:" İ'tikâfın belli bir zaman ile takdir edilmesi, başka bir 
miktar zaman ile takdir edilmesinden daha evlâ değildir. Bundan dolayı i'tikâf 
için bir zaman takdir etmeyi bırakmak, gereken en az miktarı kabul etmek 
gerekir." Ebu Hanife'nin hücceti ise şudur: İ'tikâf, nefsin kendisini hapsetmesidir, 
bu da bir anda meydana gelmez. Bu takdirde i'tikâfa girmiş olan kimse İle 


camide namazı bekleyen kimse birbirinden ayırdedilemez. no] 
Allah'ın Çizdiği Sınırlar 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Işte bunlar Allah'ın (çizdiği) sınırlandır" ayetinde birkaç 


mesele vardır: 

Ayetteki, "İşte bunlar" sözünün, i'tikâfın hükmüne işaret olması caiz değildir. 
Çünkü, (sınırlar), cemi bir kelimedir. Halbuki Cenâb-ı Hak, i'tikâf hakkında 
sadece, mübaşeretin (hanımlara yaklaşmanın) haramlığı hükmünü zikretmiştir. 
Daha doğrusu bu, üL kavli, oruç ayetinin başından buraya kadar geçmiş olan ve 


tafsilâtlı bir şekilde anlatılmış olan bütün hükümlere işarettir. LL 
İkinci Mesele _ Başa Dön 


Leys şöyle demiştin "Birşeyin sınırı, o şeyin keştldiği ve bittiği yerdir." Ezherî 
ise şöyle demiştir: "Bu (hudûd) kelimesinden olmak üzere, mahrum bırakılan 
kimseye "mahdûd" denilir. Çünkü o kimse rıziktan menedilmiştir. Kapıcıya da, 
bu kökten olarak, denilir. Çünkü o, insanları içeri girmekten meneder. Evin haddi 
(sınırı) ise, ev halkı dışındakiler) kendisine girmekten alıkoyan sınırdır. Buna 
göre Allahın hududu, kendilerine muhalefet edilmesini yasakladığı 
hükümleridir. Kelamcılar, efradını câmi ve ağyarını mani (gerekli unsurları 
kendisinde toplayıp, gereksiz unsurları dışta bırakan) sözlere "hadd" (tarif) 
ismini vermişlerdir. Yine kuvvet ve sertliğinden dolayı demire de "hadid" 
denilmiştir. Kadının yas tutmasına, denilir. Çünkü bu, kadını süslenmekten 
altkor." Sen bu kelimenin iştikakını (türediği kökü) iyice anlayınca deriz ki: 
Allah'ın hududundan maksad, onun kesin sınırlarla belirttiği, yani belli Ölçü ve 
sıfatlarla takdir etmiş olduğu hükümlerdir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlara yaklaşmayın" ayetinde iki müs-kil vardır: 

a) Allah Teâlâ'nın, sözü, daha önce geçmiş olan hükümlere işarettir. Geçmiş olan 
hükümlerin ise, bir kısmı mübahlığı, bir kısmı haramlığı ifâde eder. O halde 
Cenâb-ı Hak, nasıl olur da bütün bu hükümler hakkında "Onlara yaklaşmayın" 
buyurmuştur? 

b) Allah Teâlâ bir ayetinde, "İşte bunlar Allah'ın sınırlandır, bandan dolayı 
bunları aşmayın (tecâvüz etmeyin)" (Bakara, 229). Miras ayetinde, "Kim Allah'a 
ve peygamberine İsyan eder ve Allah'ın hududuna (sınırlarına) tecâvüz ederse,.." 
(Nisa, 14) buyurmuştur. Burada ise, "Onlara yaklaşmayın" buyurmuştur. Bu iki 
ifâde nasıl birleştirilebilir? 

Bu iki probleme çeşitli bakımlardan cevap verilebilir: 

1) Bu,en güzel ve en güçlü cevaptır: Allah'a itaatta bulunan ve şeriatına göre 
amel eden kimse, hak olan tarafta iş yapıyor demektir. Bundan dolayı bu kimse 
haddi (sınırı) aşmaktan nehyolunmuştur. Çünkü haddi aşan kimse dalâlet tarafına 
düşer. Sonra bu hususta mübalağa olunarak (daha ilerisi söylenerek), bâtıla 


yaklaşmamak, o tarafa gitmek şöyle dursun aksine oradan uzaklaşmak için, hak 
ile batıl arasında bir engel olan sınıra yaklaşmaktan insanlar nehyolunmuştur. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), 

"Her melikin bir koruluğu vardır. Allah'ın koruluğu ise haramlarıdır. Kim 


koruluğun etrafında oüarsa, koruluğa girebilir H2] buyurmuştur. 

2) Ebu Müslim el-İsfehâni' nin verdiği cevaptır: Ayetteki, ifâdesinin manası, 
Allah'ın sınırlarını ve kanunlarını değiştirmeye kalkışmayın. Bu, tıpkı, "Yetimin 
malına yaklaşmayın" (isra, 34) ayetinde olduğu gibidir. 

3) Daha önce zikredilen hükümler her ne kadar çok ise de bu hükümlerden bu 
ifâdeye en yakın olan, "Siz mesctdlerde i'tikafta iken hanımlarınıza 
yaklaşmayınız" ayetidir. Bu ayetten daha önce de,"Sonra orucunuzu geceye 
kadar tamamlayın" ayeti vardır. Bu da gündüzün oruçluya yeme ve içmenin 
haramlığını ifâde eder. Bu ayetten önce de, "Allah'ın sizin için yazmış (takdir 
etmiş) olduğu şeyleri taleb ediniz" ayeti vardır. Bu ayet de, insana hanımı ve 
cariyesi dışındaki kadınlarla cinsi münasebette bulunmak ile, helâl olan mahallin 
dışında hanımı ve câriyesiyte cinsi münasebette bulunmanın ve hayız, nifâs, 
iddet bekleme ve mürtet olma gibi durumlarda hanımı ve cariyesi ile cinsi 
münâsebette bulunmanın haramlığını ifâde eder. Bu ayette, sadece geceleyin 
yeme, içme ve cinsi münasebette bulunmanın mubah oluşu beyan ec;I-miştir. 
Buna göre daha önce geçen bu hükümlerin çoğu haramlığı ifâde ettiğine göre, 
şüphesiz haram tarafı ağır basmıştır. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, "İşe 
bunlar Allah'ın sınırlandır, binaenaleyh bunlara yaklaşmayın" buyurmuştur. Yani, 
"Size yasak olan o şeylerden ancak Allah'ın menetmiş olması ve yasaklaması ile 
yasaklanmışsınızdır. Binaenaleyh onlara yaklaşmayınız" elemektir. 

Allah'u Teâlâ'nın, "İşte Allah ayetlerini İnsanlara böyle beyân ediyor" ayeti ile 
ilgili bazı İzahlar yapılmıştır: 

a) Bundan murad şudur: Hak Teâtâ burada size emrettiklerini ve yasakladıklarını 
beyân ettiği gibi, dini ve şeriatı ile ilgili diğer delilleri de aynı şekilde açıklıyor. 
b) Ebu Müslim, ayette geçen "ayetler" sözünden muradın, Hak Teâlâ'nın 
açıkladığı farzlar olduğunu söylemiş ve şöyle devam etmiştir: "Bu, tıpkı, 

"Bu, indirdiğimiz, farz kıldığımız ve kendisinde açık ayetleri inzal ettiğimiz bir 
suredir" (Nur, 1) ayeti gibidir. Sonra Hak Teâlâ, bu ayetleri, (Nur suresinde) .... 
buyruğu ite başlayarak, beyan ettiği diğer zina hükümlerine geçerek tefsir 
etmiştir. Buna göre O, sanki şöyle demiştir: Aynı şekilde, Allah insanlara, farz 
kıldığı hükümlerle amel etmek suretiyle kendisinden ittikâ etsinler diye, onlar 
için meşru kıldığı şeyleri beyân etmiştir. 

c) Bu ayetten muradın, şöyle olması da mümkündür: Allah Teâlâ bu ayette, az 


sözle, orucun hükümlerini derinlemesine, tam ve yeterli bir şekilde beyân 
edince, "İşte Allah insanlara ayetlerini böyle açıklar" buyurmuştur. Yani, "İşte bu 
yeterli, açık ve tam olan beyanındaki gibi, O, insanlara hatırlatır." Bu ifâdeden 
maksad, böyle bir beyânı zikretmedeki Cenâb-ı Hakk'ın açıklamasını yüceltmek 
ve O'nun mahlükatına olan rahmetinin büyüklüğünü göstermektir. 


Allah Teâlâ'nın, ayetinin izahı, daha önce defalarca geçti. (13) 
Bu Sürenin Sekizinci Hükmü: Malların Hükmü - Başa Dön 


"Aranızda mallarınızı batıl (yollar) ile yemeyin ve bildiğiniz halde insanların 
mallarından bir kısmını günah ile yiyebilmek için, onları hakimlere vermeyin" 
(Bakara, 168). 

Bil ki bazıları Atlah Teâlâ'nın, ayetini, "Birbirinizi ayıplamayın" (Hucurât, 11) 
ayetine benzer görmüşlerdir. Halbuki bu ayet, o ayetten farklıdır. Çünkü insanın 
başkasının malını yemesi helâl olabileceği gibi, kendi malını bâtıl yollarla 
yemesi de mümkündür. 

Allâme Ebu Hâmid el-Gazâli, İhyasında şöyle demiştir: Mal, ya bizzat 
kendisinde bulunan bir Özellikten dolayı veyahut da kazanılış biçimindeki bir 
durumdan dolayı haram olur: 

Birinci kısım, malın kendisinde bulunan bir özellikten ötürü haram olanlardır. 
Bil ki mallar, ya maden, ya bitki veyahut da hayvan cinsinden otur. Madenler, 
yeryüzünün birer parçasıdır. Binaenaleyh yeryüzünden, sadece yenilmesi 
suretiyle zarar verecek olanlar bu bakımdan haram kılınmıştır. Bu gibi şeyler, 
zehir mesabesindedir. Bitkilerden de hiçbirşey haram değildir, ancak hayat, 
sağlık veya aklı giderecek şeyler haramdır. O halde hayatı sona erdiren zehir, 
sıhhati bozan vakitsiz ve yersiz ilaçlar, aklı gideren şeyler ise içki, uyuşturucu ve 
diğer sarhoş edici şeylerdir. Hayvanlar da yenilebilecek olanlar ve yenilmeyenler 
diye iki kısma ayrılmıştır. Eti yenilebilecek hayvanlar, ancak dine uygun olarak 
kesildiklerinde yenilebilirler. Bu şekilde kesildiklerinde de, o hayvanların 
herşeyleri helâl olmaz. Aksine bunların kanı ve işkembelerindeki (besin 
kalıntıları) haramdır. Bu hususlar fıkıh kitaplarında (uzun uzun) anlatılmıştır. 
İkinci kısım, mülk edinme yönündeki bir eksiklikten ötürü haram olan mallardır. 
Biz, bu hususta deriz ki: Mal elde etmek, ya mal elde edenin ihtiyarı (kendi 
isteği) ile, veyahut da, irâdesi dışında, veraset gibi bir yolla olur. Mülk edinenin 
kendi ihtiyarı ile edindiği mallar da, ya maden çıkarmak gibi, Mâlikü'I-Mülk 
otan Allah'dan (Allah'ın mülkünden) alınmış olur, veyahut da herhangi bir mâlik 
insandan alınmış olur. Bu ikincisi de ya zorla alınmış olur veyahut da karşılıklı 


rızâ ile alınır. Zorla alınan da, ya ganimet gibi, mülk üzerindeki ismet (korunmuş 
olma) sıfatının kalkması ile, veyahut da, zenginlerin ve sadaka vermeleri gereken 
kimselerin zekâtı gibi, alınması gereken malları almakla olur. Karşılıklı rızâ ile 
alınan mal ise, alış-veriş, kadının mihri ve işçinin ücreti gibi, bir bedel 
karşılığında alınan bir şey olur. Veyahut da hibe ve vasiyet gibi, bedelsiz olarak 
elde edilen bir şey otur. 

Bu taksimata göre, altı kısım vardır: 

a) Maden çıkarma, ölü araziyi ihya etmek, avlanmak, ormandan odun kesmek, 
nehirlerden su almak ve çalı-çırpı toplamak gibi, kimsenin mülkü olmaksızın 
alınan mallar. Bu, alınan şeyin, malı alınmaması gereken bir kimseye âit 
olmaması şartıyla helâldir. 

b) Malını elinden almak haram olmayan kimseden, zorla alınan mallar. Bunlar, 
fey, ganimet ve savaşan kâfirlerin mallarıdır. Bu mallardan (hazineye) beşte biri 
çıkarıldıktan sonra kalanı müstümantara helâldir. Müslümanlar bu malı, 
(savaşmak suretiyle) hakedenler arasında taksim ederler. Onlar, bu malı, 
müslümanlar yanında emânı, hürmeti ve ahdi bulunan bir kâfirden alamazlar. 

c) Hakedilmiş olduğu halde sahibinin vermekten kaçındığı, ama zorla ve onun 
rızası olmadan alınan mallar. Bu da, hak edilme sebepleri ve hak edenin vasfı 
tamam olup, hak edildiği miktar alındığı zaman helâl olur. 

d) Bir bedel karşılığında, karşılıklı rızâ ile elde edilen mallar. Bunlar da, 
bedellerin, alış-veriş akdi yapanların ve iki lâfzın, yani icâb ve kabulün, şeriatın 
itibâr ettiği şartlara uygun olması halinde helâl olur. 

e) Hibe, vasiyyet ve tasaddukta olduğu gibi, bedelsiz olarak ama rızâ ile alınan, 
elde edilen matlar. Bu kısım mallar da, akde (anlaşmaya) konu otan malın, akid 
yapanların ve akdin şartlarına riayet edilip, vârisler ile diğer kimseleri bir zarara 
uğratmadığı zaman helâl olur. 

f) Miras gibi, insanın ihtiyarı (irâdesi) dışında elde ettiği mallar. Bu da, vâris 
olunan şahıs bu malı, daha önce sayılan beş cihetin bir kısmından helâl bir 
şekilde elde ettiği zaman ve borcu ödenip vasiyyetteri yerine getirilip, vârisler 
arasında âdil bir taksimat yapılıp, zekât, hâcc ve eğer gerekiyor ise, kef-fâretleri 
çıkarıldıktan sonra helâl olur. Helâl yoldan mal elde etme yolları bunlardır. Fıkıh 
kitapları, bunları tafsilâtlı olarak anlatmışlardır. Böyle olan her-şey helâl mallar 
kısmına, girer, aksi ise haram olur." 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Mal, ya insanın kendinden başkası için, 
veya kendisi için olur. Eğer başkası için olursa, onun haram oluşu, zikredilen şu 
altı şeyden dolayı olur. Eğer mal insanın kendisinin olursa, onun malını haram 
bir şekilde (bâtıl bir yolla) yemesi, içki içmeye, zinaya, livâtaya, kumara veyahut 


da haram olan israf yollarına harcaması ile olur. Bütün bunlar, Cenâb-ı Allah'ın, 
"Aranızda mallarınızı bâtıl yollarla yemeyin" ayetinin muhtevasına girer. 

Bil ki Allah Teâlâ bu nehyi, Kur'an'ın birçok yerinde şöyle tekrar etmiştir: 

"Ey imân edenler, bir ticaret olması müstesna, mallarınızı aranızda bâtıl yollarla 
yemeyiniz" (Nisa, 29); "Yetimlerin mallarını haksız yere yiyen kimseler..." 
(Nisa, 10); 

"Ey imân edenler, Allah'tan korkun ve eğer imân ediyorsanız, (Bizden arta kalanı 
bırakın" (Bakara. 278) buyurmuş, daha sonra, "Eğer bunu yapmazsanız, Allah ve 
Kesülüne karşı harbe girmiş olduğunuzu bilin" (Bakara. 279), daha sonra da, 
"Eğer tevbe ederseniz, sermayeniz sizindir" (Bakara. 279) ve, 'rüm haddi aşarsa, 
onlar cehennemliktirler, orada ebedi kalacaklardır" (Bakara, 275) buyurmuş, ribâ 
(faiz) yemeyi, daha işin başında Allah'a karşı harb ilan etmek saymış; sonunda 


ise onların cehennem ile yüz yüze kalacaklarını bildirmiştir. H4] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Ve yemeyiniz" sözünden maksad, özellikle yemek değildir. 
Çünkü bu konuda yemenin dışında kalan diğer tasarruflar da, bu konuda yemek 
gibidir. Ne var ki, mal edinmekten en büyük maksat onun yenilmesi olunca, 
"malını yedi" denildiği için, malını harcayan kimse hakkında da örfen malı 
yemek ifâdesi kullanılmıştır. İşte bu sebepten Allah, bu iş hakkında yemek 


tabirini kullanmıştır. us] 
Rüşvetin Haramlığı Hakkında 


Arapçada “bâtıl”, yok olan, giden demektir. denilir. "Bâtıl" ketimesinin cem'i, 
kelimesinin cemisi de, kelimesidir. Yine, başıboş dolaşıp eğlencesi peşine 
düştüğü zaman çalışan kimse için, denilir. Arapça'da "bâtıl" , yok olan, giden 
demektir. H6] 


"O Malları Hakimlere Aktarmayın" — Başa Dön 
Hak Teâlâ'nın "Ve o mallan, hâkimlere aktar-mayın" ayeti hakkında birkaç 


mesele vardır; HZ 


Birinci Mesele 


"kovayı sarkıtmak" ifâdesinden alınmıştır. Bu, su çıkarmak için, senin kovayı 
kuyuya salıvermen demektir. 

"Kovayı sarkıttım, sarkıtıyorum... sarkıtmak" denilir. Kuyudan kovayı 
çıkardığın zaman, "Kovayı çıkardım" dersin. Nitekim Cenâb-ı Hak, "kovasını 
sarkıttı" (Yusuf, 19) buyurmuştur. Sonra söz ve fiile dair atılan her şey, t^i 
olarak isimlendirilmiştir. Delil getiren bir kimseye, denilmiş olması da bu 
manâdandır. Buna göre sanki o kimseye, su elde etmek için kovasını kuyuya 
sarkıtan kimse gibi, maksadını elde etmesi için hüccetini salıverdi, sarkıttı 
denilir. Kendisini birine nisbet edip de, tıpkı kova ile su elde etmek isteyen 
kimse gibi, bu mensübiyyeti sebebiyle miras almak isteyen kimse için, denilir. 
Bunu iyice anladığın zaman, biz deriz ki, tabiri de nehyin hükmüne dahildir. 
Buna göre ayetin takdiri, "Mallarınızı aranızda bâtıl yollarla yemeyin ve 
hâkimlere de, insanların mallarından bir kısmını bâtıl bir yolla yemek için, 
hâkimlere rüşvet olarak mallarınızı sunmayınız, vermeyiniz" şeklinde olur. 
"Rüşvet" in "sarkıtma" , benzetilmesinde iki izah şekli bulunur: 

a) Rüşvet, ihtiyaç ipi demektir. Nasıl ki ip vasıtasıyla su ile dolu olan kova 
uzaktan yakına ulaşıyorsa, bunun gibi rüşvet sebebiyle de gerçekleşmesi güç 
olan gayeler tahakkuk ediyor. 

b) Hâkim, rüşvet alması sebebiyle, salıverilince kovanın hiç bir engele 
takılmadan gitmesi gibi, bu hükmünde hiç bir araştırmaya girişmeden kararını 
verir. 

Müfessirler, pekçok hususa yer vermişlerdir: 

1) İbn Abbas, Hasan el-Basrl ve Katâde, bundan maksad emânet bırakılanlarla, 
hakkında herhangi bir delil bulunmayan- mallardır. 

2) Bundan maksad, o yetimlerin mallarıdır ki onların vasileri, mallarının bir 
kısmını kendi istifadelerine bıraksın diye bir kısmını hâkimlere peşkeş çekerler. 
3) Ayette bahsedilen hâkimden maksat, yalancı şahitlerdir. Bu da Kelbi -nin 
görüşüdür. 

4) Hasan el-Basri, bundan maksadın, başkasının hakkını yok etmek için kişinin 
yemin etmesi olduğunu söylemiştir. 

5) Bu, kişinin rüşvet mal vermesidir. Ayet-i kerimenin zahirine en yakın olan da 
bu izahtır. Ve yine lâfzı, burada sayılan görüşlerin hepsine hamletmek de uzak 
bir ihtimal değildir. Çünkü bunların hepsi, malı bâtıl yollarla yemektir. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Sizler bile bile" ifâdesine gelince, bunun manası, "Siz, sizin 
başkasının hakkını iptal ettiğinizi bile bile..." demektir. Hiç şüphesiz kötü 
olduğunu bile bile, kötü olan şeyi yapmak, en kötü şey ve onu yapan kimse de 


kınanmaya en lâyık kimse demektir. Ebu Hürey-re (r.a)'den şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s)'e davalaşmayı beceren birisiyle, bunu 
beceremeyen iki kişi, davalaşmak üzere geldiler. Böylece Hz. Peygamber, 
davalaşmayı iyi bilen kimsenin lehine karar verdi. Bunun üzerine, aleyhine 
hüküm verilen kimse, "Ya Resulallah, kendisinden başka ilâh olmayan zâta 
yemin ederim ki, ben haklıydım" deyince, Hz. Peygamber, "istersen mahkemeyi 
tekrarlıyayım" dedi ve mahkemeyi tekrarladı ve yine davalaşmayı iyi bilen 
kimsenin lehine karar verdi. Bunun üzerine aleyhine hüküm verilen kimse, 
önceki sözünü tekrarladı. Hz. Peygamber de, hükmünü üçüncü kez gözden 
geçirdi. Sonra da Hz. Peygamber (s.a.s), 

"Mahkeme sonunda, kim müslüman kardeşinin hakkını gasbedip ahkor-sa, 


muhakkak ki o kimse, ateşten bir parçayı koparıp almış demektir'L18| 
buyurmuştur. Bunun üzerine lehine hükmedilen kimse, "Ya Resülallah, 
gerçekten hak onundur" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), 

"Kim davalaşması sırasında başkasının hakkını alır ve onun hakkını kendine mal 


etmeye çalışırsa, o kimse ateşteki oturacağı yere hazırlansın" H2] der, 120] 
Dokuzuncu Hüküm Cahili Düşünce Tarzlarından Birini İptal 


"Sana hilâlleri (yeni aylan) soruyorlar; de ki onlar İnsanlar ve hacc İçin vakitleri 
bildirirler. Evlere duvarlarından gelmek bir iyilik değildir. Fakat, iytlik jtttkâ 
eden kimsenin yaptığıdır. Sizler evlere kapılarından geliniz ve Allah'tan 
korkunuz.. Umulur ki, felaha erersiniz" (Bakara. 189) 


Ayet hakkında birkaç mesele vardır: [21] 
Birinci Mesele _ Başa Dön 


İbn Abbas'ın şöyle dediği nakledilmiştir: Ümmet-i Muhammed'den daha az soru 
soran başka bir ümmet olmamıştır. Bu ümmet, ondört husustan sormuşlar ve bu 
sebeple de kendilerine, bunların cevâbı verilmiştir. 

Ben derim ki, bu suâllerden sekizi, Bakara sûresindedir: 

1) "Sana kullarım benden sorarsa, bilsinler ki ben yakınım" (Bakara, 186): 

2) Tefsirini yaptığımız ayet. Geriye kalan altı ayet de, yine Bakara sûresinde 
olup, böylece bu suredekilerin tamamı sekize baliğ olur. Dokuzuncusu, Hak 
Teâlâ'nın Maide süresindeki, "Sana, kendilerine neyin helâl kılındığını 
soruyorlar" (Maide, 4); onuncusu, Enfât süresindeki, "Sana ganimetleri sorarlar" 


(Enfal, 1); onbirincisi, İsrâ süresindeki, "Sana ruhu sorarlar" (isra, esy, 
onikincisi, Kehf süresindeki, "Ve sana, Zilkarneyn'i sorarlar" (Kehf, 83); 
onüçüncüsü, Tâhâ süresindeki, "Sana, dağların (kıyamet günündeki) halini 
soruyorlar" (Tâhâ, 105) ve ondördüncüsü, Nâziât süresindeki, "Sana kıyamet 
saatini sorarlar" (Naziat, 42) ayetleridir. 

Bu soruların hayranlık veren bir sırası vardır. Bunlardan ilk ikisi, yaratılışın 
açıklaması ile ilgilidir. Buna göre birincisi, Hak Teâlâ'nın, "Kullarım senden beni 
sorarlarsa../ (Bakara, ise) ayetidir ki, bu,Allah Teâlâ'nın zatı ile ilgili bir 
sormadır. İkincisi, "Sana hüâlleri sorarlar..." ayetidir. Bu ayet de, Allah'ın 
yaratmasıyla ilgili sıfatından ve ayın bu tarzda oluşunun hikmetinden soru 
sormaktır. Bu ayetlerden son ikisi de, kıyametin açıklanmasrhususundadır. 
Bunlardan birisi, Hak Teâlâ'nın, "Sana (kıyamet günün-de) dağların halini 
sorarlar" ayeti; diğeri de, "Sana kıyamet saatini sorarlar; ne zaman gelip demir 
atacak diye" (Nizut, 42) ayetidir. Bunun bir benzeri de, Kur'an'da gelen iki 
suredir. Bu iki süreden birincisi, (Nisa) süresidir. Yani, ilk yarının dördüncü 
süresidir. Çünkü ilk yarı sürelerinin birincisi Fatiha, ikincisi Bakara, üçüncüsü 
Âl-i İm-rân, dördüncüsü ise, Nisa süresidir. Bu iki sürenin ikincisi de, Kur'an'ın 
ikinci yarısındadtr ki, bu da ikinci yarı sürelerinin dördüncüsüdür. Bu sürelerin 
ilki Meryem, ikincisi Tâhâ, üçüncüsü Enbiya, dördüncüsü de Hacc süresidir. 
Kur'-an'ın ilk yarısında yer atan, (Nisa, 1) süresi, mebde'in açıklanmasını ihtiva 
etmektedir. Burada Cenâb-ı Hak, 'Ey 'nsanlar' siz tek bir nefisten yaratan 
Habbtnizden korkun.." (Nisa, i) buyurmuştur. Kur'an'ın ikinci yarısında bulunan, 
ise, meâd'in açıklanmasını ve izahı ihtiva etmektedir. Cenâb-ı Hak burada, "£y 
insanlar, Rabbinizden korkunuz muhakkak ki kıyamet saatinin zelzelesi, büyük 
bir şeydir" (Hacc, 1) buyurmuştur. Bu Kur'an-ı Kerim'inde, kullarından ancak 
havas olanların bilebileceği dürülü hikmetleri ve gizli sırları bulunan zâtı noksan 


sıfatlardan takdis ve tenzih ederiz. 221 
İkinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre ensârdan Muâz İbn Cebel ile Salebe İbn Ganem, "Ya 
Resülallah, bu hilâle ne oluyor? Başlangıçta, iplik gibi ince olarak ortaya çıkıyor, 
daha sonra da dolunay oluncaya kadar artıyor, sonra da durmadan noksanlaşa 
noksanlaşa baştaki durumuna geliyor.. Güneş gibi, tek bir halde kalmıyor" 
dediler. İşte bunun üzerine bu ayet-i kerime nazil oldu. Yine Mu-âz'dan rivayet 
edildiğine göre yahudiler, hilâl hakkında sormuşlardır. 

Bil ki Allah'u Teâlâ'nın, buyruğunda onların hangi şeyi sormuş olduklarının izahı 


bulunmamaktadır. Ne var ki cevap, suâlin konusuna delâlet eder gibidir. Çünkü, 
Hak Teâlâ'nın, "De ki onlar, insanlar ve hacc için vakti (bildirirler)" sözü onların 
sorularının, ayın noksanlaşması ve artmasında bulunan değışikliklerdeki hikmet 
ve faydaların ne olduğuna dair olduğunu gösterir. Böylece Kur'an ve hadis, böyle 


bir şeyin sorulduğu hususunda, birbirlerine mutabık olmuş olurlar. 23) 
Üçüncü Mesele 


kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Hilâl da, insanların ayı gördüğü zamandaki ilk 
halidir. Ayın başlangıcındaki ilk iki gecenin hilâline de, denilir. Bu iki geceden 
sonra da ona artık hilâl denilmez, kamer denilir. Ebu'l-Heysem, "Ayın 
başlangıcındaki ilk iki gecenin ayına hilâl denildiği gibi, ayın son iki gecesinin 
ayına da hilâl denilir. Daha sonra bu iki vaktin arasındaki gecelerin aylarına da 
"kamer" denilir" demiştir. Zeccâc da şöyle der: "Fiil kalıbı, cem-i kıllet olarak, 
tıpkı 'in, ulut ; jkalıbında cemi olmaları gibi, kalıbında cemi yapılır. Cem-i 
kesret olarak da, gibi, vezninde gelir. Çünkü Araplar, muza'f kelimelerde cem-i 
kesret olarak, ve gibi, vezninde cemi yapmayı hoş görmeyip bu gibi 
kelimelerin cem'ini, sadece cem-i kıllet vezni üzere getirmişlerdir. 


Hak Teâlâ'nın, buyruğu hakkında iki mesele vardır: 24) 
Birinci Mesele - Başa Dön 


kelimesinin, manasına gelmesi gibi, oliil kelimesinin çoğulu olan, kelimesi 
de vakit manasına gelir. Bazıları da, kelimesinin, vaktin sonu manasına geldiğini 
söylemişlerdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ve Rabbinin verdiği süre tamamlanınca" 
(Araf, 142) buyurmuştur. Hilâl, ayın mikâtlarıdır. İhramın yerleri de, haccın 
mikatlarıdır. Çünkü bu yerler, ihramın sona erdiği yerlerdir. Siga-i Müntehâ'l 
Cümü' olduğu için, kelimesi gayr-i munsarıf bir kelimedir. Buna göre sanki, 
cemitik manası bu kelimede tekrar edilmiştir. Eğer, "Niçin (bir okuyuşa göre), 
kelimesi munsarıf kılınmıştır?" denilirse, biz deriz ki: Bunun sebebi, ayet 
sonunda vaki olan fasıla olmasıdır. Diğer ayetler gibi olsun diye de (Nâfi ve 


Kisai kıraatlerinde) -şu beyitte görüldüğü gibi- tenvtnli okunmuştur: 125) 
Dört Mevsimin Teşekkülü 


Bil ki Cenâb-ı Allah, zamanı dört şekil üzere belirlemistir: Sene, ay, gün ve 


saat. Sene, güneşin, feleğinin belli bir noktasından, bu feleğin hareketinin 
aksi yönde olan hareketi ile başlayan ve hareketine başladığı o belli noktaya 
gelinceye kadar geçen zamandan ibarettir. Ne var ki astronomiciler.bu belli 
noktaya i'tidalü'r-Rebi'i" noktası (bahar i'tidal noktası) demişlerdir, bu da koç 
burcunun başlangıç noktasıdır. 

Ay, ayın kendi yörüngesinden belli bir noktadan harekete başlayıp, aynı noktaya 
gelinceye kadar geçen zamandan ibarettir. Ayın başlıca durumu, güneş ile olan 
konumu olup,güneş karşısındaki en meşhur konumu da arabi hilâl olunca -ki o 
vakitte ay, yokluktan sonra varlığa, yani yokluk karanlığından varlığa çıkan yeni 
doğan bir bebeğe benzemektedir- o vakti, Araplar ayın sonu telakki etmişlerdir. 
Gecesi ile birlikte bir gün ise, bir noktanın ufuk dairesi üzerinde bir nokta olan, 
"ma'delü'n-nehâr" veya "nısfu'n-nehâr" dairesindeki bir noktadan ayrılıp, tekrar 
aynı noktaya varmasından ibarettir. Buna göre bu belli zaman, gecesi ile birlikte 
bir gündür. Sonra müneccimler, gecesi ile birlikte bir günün başlangıcını tayin 
için nısfu'n-nehâr dâiresini kullanmada ittifak etmişlerdir. Çoğu milletler, gecesi 
ile birlikte günlerin başlangıcını, güneşin doğudan doğuşundan başlatarak, 
güneşin ertesi gün aynı noktaya dönüşünden ibaret saymışlardır. Bu milletlerin 
görüşüne yardım edenler, "Güneş, doğması esnasında sanki yok iken var olan 
birşey gibidir. Binaenaleyh güneşin bu doğuşunu günün başlangıcı saymak daha 
evlâdır" diyerek istidlal etmişlerdir. Buna göre gündüzün zamanı, güneşin, yerin 
üzerinde olması; gecenin zamanı da güneşin yer küresinin altında olması 
zamanından ibarettir. İslâm şeriatında ise, alimler, namaz, oruç ve benzeri diğer 
hükümlerin vâcib oluşu hususunda, gündüzü, fecr-i sadık (gerçek fecrin) 
doğuşundan itibaren başlatırlar. Müneccimlere göre ise, şerlatta orucun zamanı 
geceden, mikdarı belli, başlangıcı sınırlı ilâve bir zamanla birlikte gündüzün 
tamamıdır. 

Saat de iki çeşittir: Eşit olan ve karışık olan. Eşit olan, bir günün yirmidört eşit 
parçasından biridir. Karışık olan saat ise, bir gündüzün oniki eşit parçasından ve 
gecenin oniki eşit parçasından bir parçadır. 

Sene, ay, gün ve saatin tarifleri konusunda, kısaca söylenecek söz bundan 


ibarettir, 1261 


Senenin Mahiyeti — Başa Dön 


Buna göre biz deriz ki, sene, güneşin yörüngesindeki bir turundan ibarettir. 
Güneşin bu turundan dört mevsim meydana gelir. Bu böyledir. Çünkü güneş, koç 
burcunda bulunup, bu burcu kuzeye doğru hareket ederek terke-dince, kuzey 
yarımküredeki hava, güneşin burada semtü'r-re'se (başucu noktasına) 
yaklaşmasından dolayı ısınmaya başlar ve bu ısınma, güneş yengeç burcuna 
ulaşıncaya kadar artarak devam eder. Güneş, başucu noktasına (semtü'r-re'se) 
yaklaştığı için, yengeç ve aslan burçlarında iken sıcaklık şiddetlenir ve artar. 
Güneş, terazi burcuna ulaşıncaya kadar, öncekinin aksine bir durum olur. Bu 
esnada hava güzelleşir ve mutedil olur. Daha sonra sıcaklar daha da eksilmeye, 
soğuklar da artmaya başlar. Soğuklar, güneş oğlak burcunun başlangıcına 
gelinceye kadar artmaya devam eder. Bu esnada güneş başucu noktasından 
uzaklaştığı için, soğuklar şiddetlenir ve uzun zaman devam eder. Sonra güneş, 
kuzey tarafa doğru yükselmeye başlar. Güneş oğlak ve kova burcunda olduğu 
müddetçe, koç burcuna ulaşıncaya kadar soğuklar şiddetlenir. Güneş koç 
burcuna varınca, hava mutedil hale gelir, güneş de hareketine başladığı noktaya 
döner, bir sene tamamlanmış olur ve ilkbahar, yaz, sonbahar, kış şeklindeki dört 
mevsim meydana gelir. Bu dört mevsimin faydaları ve birbirlerini takib edişleri 


kitaplarda açıkça anlatılmıştır. [27] 
Ayın Mahiyeti 


Ay, gökteki ayın feleğindeki bir tur atış zamanından ibarettir. Bazıları ayın, 
ışığını güneşten aldığını ve devamlı olarak bir yüzünün aydınlık olduğunu iddia 
etmişlerdir. Fakat ay güneş ile biraraya geldiğinde aydınlık olan yüzü (yarısı) 
üste gelen yarısı olmuş olur. Şüphesiz ki biz, bu durumda ayın ışığından 
hiçbirşey göremeyiz. Birbirinden uzaklaşmaya başladıkları zaman, ayın ışıklı 
tarafı bize doğru olmuş olur, bu durumda onu tamamen ışıklı olarak görürüz. Ay, 
güneşe yaklaştıkça, aydınlık yüzünden görülen kısım gittikçe azalır; güneşten 
uzaklaştıkça ise, aydınlık tarafından görülen kısım gittikçe çoğalır. Sonra bu ay, 
güneşle birleştiği vakitten tamamen uzaklaşıncaya kadar, her gece güneşten biraz 
daha uzak olur ve her gecede ayın ışığı, ayrılma vaktinden tekrar birleşme 
vaktine kadar daha çok görülür. Ve ay tekrar her gece güneşe biraz daha yaklaşır. 
Böylece de her gece onun ışığı daha az görülür, "eski bir hurma salkımı çöpü 
gibi" (Yasin, 39) (ince) oluncaya kadar azalır. İşte tabiatcılann ve müneccimlerin 
sözleri bundan ibarettir. 


Usülcülerin dediği ise şudur: Ay, bir cisimdir. Cisimler, cisim olmaları itibariyle 
birbirine eşittirler. Bütün mahiyetinde birbirine eşit olan şeylerin, levazımları 
(ayrılmaz vasıflan) itibarı ile farklı olmaları imkânsızdır. İşte bu yakın 

(kesin bilgi) ifâde eden bir mukaddime, (önerme) dir. Buna göre güneşin ve ayın 
kütlelerinde "ışığın" bulunması, caiz (mümkin) olan bir husustur. Böyle olan bir 
varlığın, varlığının yokluğuna tercih edilmesi, ancak hür, irâde sahibi bir fâil-i 
muhtar ile mümkin olur. Fâil-i muhtarın fiili olan herşey hususunda, o fâil-i 
muhtar var etmeye de yok etmeye de kadirdir. Bu izaha göre, ayın ışığında 
meydana gelen bu değişmeleri, ayın güneşe yaklaşıp uzaklaşmasına 
dayandırmaya hacet yoktur. Aksine bize göre, güneşin kütlesindeki ışığın varlığı, 
ancak kadir ve irade sahibi bir Yaratıcının var etmesi ile meydana gelmiştir. Ayın 
kütlesindeki ışık da böyledir. 

Burada geriye şöyle demek kalır: Bu fâil-i muhtar, niçin bu değişmeleri güneşe 
değil de aya vermiştir? Bu hususta biz deriz ki: İslâm alimlerinin bu konuda iki 
cevabı vardır: 

a) Allah'ın, fâil-i muhtar oluşunu her hangi bir maksad ve faydaya (maslahata) 
bağlamak imkânsızdır. Bunun imkânsızlığına şu hususlar da delâlet eder: 

1) Bir maksaddan dolayı herhangibir iş yapan, eğer o maksadını 
gerçekleştirmeye o vasıta olmaksızın kadir ise, bu durumda o vasıtayla 
uğraşması abes olur. Eğer buna kadir değil ise, o kimse âciz demektir. 

2) Bir maksaddan Ötürü, herhangi bir iş yapan için eğer bu maksadın varlığı 
yokluğundan daha evlâ ise, bu kimse zâtı itibarı ile noksan olup başka bir-şey ile 
tamamlanmış olur. Eğer bu maksad onun için evlâ olmasaydı, bir maksad (garaz) 
olmazdı. 

3) Eğer bu fâil-i muhtarın fiili, bir maksada (garaza) bağlı olsaydı; bu durumda 
bu maksad muhdes olur ise, muhdes (sonradan) oluşu yine bir başka maksada 
muhtaç olur. Bu maksad, muhdes değil de kadim (ezeli) olur ise, onun kadim 
oluşu sebebi ile, bu fiilin de kadim olması gerekir ki bu imkânsızdır. Bundan 
dolayı, alimler: "Herşeyi Allah yaratmıştır. O'nun yaratmasının bir illeti (sebebi) 
yoktur ve O'nun fiil ve hükümlerini bir illete bağlamak kesinlikle caiz değildir. 
Çünkü O, "Yaptığından sorulmaz, (fakat) insanlar (yaptıklarından) mesuldürler 
(Enbiya, 23) demişlerdir. 

b) Bu, şöyle diyenlerin görüşüdür: "Allah'ın fiil ve hükümlerinde, maslahat ve 
hikmetlerin gözetilmiş olması gerekir." Bu görüştekiler, insan aklının, çoğu 
hususlarda, Allah'ın mülk ve melekütundaki hikmet sırlarına ulaşmaktan aciz 
olduğunu da kabul etmişlerdir. Biz ise, ashabın ayın durumlarının de- 
gişmesindeki hikmeti sorduklarına işaret etmiştik. Buna göre Allah Teâlâ, bunun 


hikmetinin neler olduğunu zikretmiştir. Bu hikmetler, şu ayetlerde bahsedilen 
hususlardır: 'De ki o, insanlar ve hacc için vakitler (tayin vasıtası) dır." Allah 
Teâlâ bu manayı şu ayette de zikretmiştir: "Afla/ı o faya), senelerin sayısını ve 
(zamanın) hesabını bilesiniz diye, menziller takdir etti" (Yunus, 5). Bir üçüncü 
ayetinde de, "Ve boy/ece gece ayetfn/ (ayı) silip, (onun yerine) apaydınlık 
gündüz ayetini (güneşi) getirdik ki Rabbinizden bir fazl-üİnayet arayasınız ve 
senelerin sayısı ile hesabı bilesiniz diye...". (isra, 12) buyurmuştur. 

Bu husustaki sözün tafsilâtı şudur: Zamanı aylarla belirlemede, kimi dini, kimi 
dünyevi birçok menfaat vardır. Dini olanlar pek çoktur, oruç bunlardan birisidir. 
Nitekim Hak Teâlâ, "(Bu), kendisinde Kur'an indirilen ramazan ayıdır" (Bakara, 
185) buyurmuştur. Bunlardan bir diğeri hacctır. Nitekim Hak Teâlâ, "Hacc, belli 
aylar(da) dır" (Bakara, 197). Bir üçüncüsü, kocası ölmüş kadınların iddetleridir. 
Nitekim Allah'u Teâlâ şöyle buyurmuştur: "(Onlar) kendi kendilerine dört ay on 
gün beklerler" (Bakara. 234]. Bir'dördün-cüsü de vakitlere bağlanmış olan 
nezirlerdir. Orucun faziletli olduğu günler de ancak hilâllerle tesbit edilebilir. 
Dünyevi menfaatler ise, borçlanma, kiralama, sözleşmeler, hamilelik ve emzirme 
müddetleri gibi hususlarla ilgilidir. Nitekim Hak Teâlâ, "O çocuğun ana 
karnındaki müddeti ve sütten kesilmesi otuz aydır" (Ahkaf, 15) buyurmuştur. Ve 
bunun gibi hususlar. Bütün bu şeylerin vakitlerini belirlemek ancak, ayın 
şeklinde meydana gelen değişiklikler vasıtasıyla mümkün olur. 

Bu durumda şayet: "Biz, zamanın belirlenmesinde ayın bulunmasına muhtaç 
olduğumuzu kabul etmiyoruz. Çünkü zamanı, güneşin tam bir turundan ibaret 
olan sene ile ve o seneyi işletmekle takdir etmek mümkündür. Meselâ, "Ben sizi 
senenin başında, veya altıda birinde, veya yarısında falan işle mükellef tuttum" 
denilebilir. Senenin diğer parçalan da böyledir. Yine zamanı, "Ben sizi senenin 
ilk gününde ve senenin başından itibaren elli gün geçtikten sonra falanca görevle 
mükellef tutuyorum" denilebilmesi gibi, günlere göre ayarlamak da mümkündür. 
Yine zamanı, sene ve gün ile ayarlamanın yanısı-ra, ay ile takdir etmek de 
caizdir. Fakat ay, gökteki ayın güneş ile birleşmesinden başlayarak ikinci defa 
birleşmesine kadar geçen zamandan ibarettir. Bu takdir, ister ayın ışığında bir 
değişiklik olsun, ister olmasın her zaman vardır. Görmüyor musun, sene, güneşin 
ışıklarında bir farklılık meydana gelmediği halde, güneşin hareketine göre 
hesaplanıyor. İşte bunun gibi, ayın ışıklarında bir değişiklik olmasa da, güneşi 
ayın hareketine göre takdir etmek de mümkündür. Ayın ışığında hiçbir şekilde 
değişiklik olmaz ve zamanın hesaplanmasında bir tesiri olmaz ise, zamanı aya 
göre hesaplamak caiz olmaz" denilirse, birinci şıkka şöyle cevap verilir: 

Sizin söylediğiniz her nekadar mümkün ise de, ayları saymak, günleri saymaktan 


daha kolaydır. Çünkü ayların saytsı onikidir. Günler ise çoktur. Sonra zamanı, 
senelere; seneyi aylara; ayları günlere; günleri, saatlere; saatleri de nefeslere 
bölmenin, hatırda daha kolay tutulacağı ve şaşırtmayacak bir yol olduğu 
herkesin malumudur. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, "Şüphesiz Allah katında 
ayların sayısı onikidir" rrevt», 36) buyurmuştur. Bu tıpkı, tertibin güzelliğini 
gözeten ve eserini bölümlere, bölümleri bablara, babları fasıllara, fasılları 
meselelere ayırmaya dikkat eden bir müellifin yaptığı gibidir. İşte buna böyle 
cevap verilir. 

İkinci şıkkın cevabı şöyledir: O sizin dediğiniz gibidir. Fakat ayın şekilleri 
değiştiği zaman, ayların başını, ortasını ve sonunu bilmek, böyle bir değişikliğin 
olmamasına göre daha kolaydır. İşte Cenâb-ı Hak, kullarının, ayın değişen 
durumları vasıtası ile, Allah'ın birliğine ve kudretinin tamlığına istidlal 
etmelerinin yanı sıra, dünyevi menfaatlerinden ötürü, ayı hayranlık veren bir 
idare ile yürüttüğünü haber vermiştir. Nitekim O, 

"Şüphesiz göklerin ve yerin yaratılmasında, ve gece ile gündüzün uzayıp 
kısalmasında ve birbirinin peşisıra gelmesinde, akıl sahipleri için deliller vardır" 
(AN İmran, 190) ve, "Gökte burçlar yaratan, onların içine bir kandil ve nurlu bir 
ay yerleştiren (Allah'ın) şanı ne yücedir" (Furkan 61) buyurmuştur. Yine ayın 
kütlesinde bu tür değişiklikler olmasaydı, felsefecilerin, "Semavi kütlelerin 
durumlarında değişiklik olması mümkün değildir" şeklindeki şüpheleri kuvvet 
kazanmış olurdu. Halbuki Allah Teâlâ, o hükümran hikmeti ile güneşi değişmez 
bir hal üzere bırakmış, akıl sahipleri için, "güneşin aynı halde kalması ancak 
Allah'ın onu o şekilde bırakması ile; ayın şeklinin devamlı değişmesi de Allah'ın 
değiştirmesi ile olduğu" ortaya çıksın diye, ayın durumundaki değişmeleri ortaya 
koymuştur. Böylece, bütün bunlar, bu yolla kendilerinin Hakim, Kadir ve Kahir 
bir Müdebbire muhtaç olduklarına şahid olurlar. Nitekim Hak Teâlâ, "Allah'ı 
hamdi İle teşbih etmeyen hiçbir şey yoktur. Fakat siz onların teşbihini 
anlamazsınız" (isra,44) buyurmuştur. Bunları iyice anladığın zaman biz deriz ki: 
Ayın durumla-, rındaki değişmelerin, bizim bahsettiğimiz bakımlardan, 
vakitlerin belirlenmesi hususunda büyük bir fayda sağladığı ortaya çıkınca, 
Allah Teâiâ bu faydalara, "De ki, "onlar insanlar ve hacc için vakit (tayin vesile) 
teridir" diyerek dikkat çekmiştir. Çünkü bu faydalan tek tek saymak, lafı 
gereksiz yere uzatmaya sebeb olur. Bir kısmını sayıp, bir kısmını bırakmak ise, 
sebebsiz bir tercih olur. Bu durumda geriye, ayın bu durumunun, vakit tayin 
vesilesi olduğunu söylemekle yetinmek kalır. İşte Cenâb-ı Hakk'ın böyle 
buyurması Kur'an'ın büyük fesahatinin delilidir. 

Allah Teâlâ'nın, sözünde bir takdir vardır ve bu, "Hacc için" şeklindedir. Bu tıpkı 


Hak Teâlâ'nın, "Eğer siz çocuklarınızı emzirtmeyi yani çocuklarınız için 
emzirtmeyi isterseniz... "(Bakara, 233) ayetinde olduğu gibidir. Bil ki biz, 
hilâllerin bir çok ibâdetin vakitlerini tayin vesilesi olduğunu beyân etmiştik. 
Buna göre, burada özellikle haccın zikredilmesinde mutlaka bir fayda vardır. Bu 
faydanın, "Hacc vakitleri ancak hilâller ile biliniyor" diye ifâde edilmesi 
mümkün değildir. Çünkü Hak Teâlâ, ouyü "Hacc belirli aylar (da) dır" (Bakara, 
1975 buyurmuştur. Çünkü orucun vakti de ancak hilâllerle bilinir. Cenâb-ı Allah, 
"(Bu) kendisinde Kur'an inzal edilmiş olan ramazan ayıdır" (Bakara 185) 
buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de: 

"Hilali görünce oruç tutunuz ve (yine) hilali görünce orucu yiyiniz"i28) demiştir. 
Bu husustaki izahların en güzeli Kaffâl (rh.a)'ın yaptığı şu izahtır: Ayet-i 
kerimede sadece haccın zikredilmesi.farz olan haccın, Allah'ın belirlediği aylara 
hasredildiğini ve cahiliye Araplarının neside (ayların yerini değiştirmede) 
yaptıkları gibi, haccı belli aylarından afıp, başka aylara nakletmenin caiz 


olmadığını beyân etmek içindir. Allah en iyisini bilendir. [29] 
Cahiliye Dönemine Ait Bir Âdetin Kaldırılması _ Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Evlere arkalarından girmek bin (İyilik) değildir" ayetinde 
birkaç mesele vardır: [30] 


Ayetin Nüzul Sebebi 


Alimler bu ayetin sebeb-i nüzulü hususunda şu rivayetlere yer vermişlerdir: 

1) Hasan el-Basrî ile Esamm, şöyle demiştir: Cahiliyyede, bir kimse bir şeye 
kastedip, o şeyi elde etmek kendisine zor gelince, bu kimse evinin kapısından 
içeri germeyip, tam aksine evine arka tarafından girip çıkmaya başlar ve bunu 
bir yıl sürdürür. İşte bunun üzerine Allah'u Teâlâ, onları böyle davranmaktan 
nehyetmiştir. Çünkü, onlar bunda bir uygunsuzluk hissettikleri için, bunu böyle 
yapıyorlardı. İşte, bu açıklamaya göre ayetin tefsiri şöyle olur: 

Uğursuzluk sayarak, evlerinize arka tarafından gelmeniz iyilik değildir. İyilik 
ancak, Allah'tan başkasından değil, Allah'tan korkan ve kendisinde uğursuzluk 
hissettiği şeyden çekinmeyip, aksine Allah'a tevekkül ederek, sadece Allah'tan 
ittikâ eden kimsenin hareketidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, 

"Allah'tan korkunuz; umulur ki felaha erersiniz"; yani, "dini ve dünyevi 
hususlardan hayra ulaşasıntz, elde edesiniz... diye" buyurmuştur. Bu, Allah'ın 


tıpkı, 

"Kim ki Allah'tan korkarsa, Allah ona bir çıkış yolu gösterir ve onu, hiç 
ummadığı yerden rızıklandınr". (Talak, 2-3 ) "Kim Allah'tan ittikâ ederse, Allah 
onun işini kolaylaştırır" (Talâk,4)buyurması gibidir. 

Ayet hakkındaki izahın tamamı şöyledir: Eli boş çıkan kimse hakkında, denilir. 
Buna göre söz konusu ayetimizde zikredilen felahın, şu şekilde olması caizdir: 
Kurtulmanız ve başarılı olmanız için, size va-cib olan şey, Allah'tan ittikâ 


etmenizdir. BH 
Uğursuzluk Telâkkisinin Haramlığı 


Hz. Peygamber'den, uğursuzluk vehminden nehyettiğine dair haberler vârid 
olmuştur. O, bir hadisinde, "Ne sirayet vardır, ne de uğursuzluk.."D2I yine: 


"Herkimi, bir uğursuzluk inancı,seferinden alıkoyarsa, o kimse müşrik olur" [33] 
(veyahut da Hz. Peygamber nasıl buyurduysa) demiştir. Yine Hz. Peygamber 
uğursuzluktan hoşlanmıyor, ama bir şeyden uğur sezmeyi seviyordu. Çünkü 
Allah'u Teâlâ, Hz. Musa ve beraberindekilerle uğursuzluk vehmine düşen kavmi 
kınayarak, "Dediler ki, biz senden ve senin yanında bulunanlardan uğursuzluk 
sezdik.. Bunun üzerine o da, "sizin uğursuzluğunuz Allah katındadır" dedi" 
(Neml. 47) buyurmuştur. 

2) Rivayet edildiğine göre İslâm'ın ilk yıllarında, müsiumanlardan birisi ihrama 
girdiği zaman, eğer bu kimse yerleşik bir hayat sürdürüyor ise, evinin arkasından 
bir delik açıp, evine buradan girip çıkıyor, veyahut da bir merdiven edinerek, o 
merdivenden evinin damına çıkıyor, sonra da oradan eve iniyordu. Eğer bu 
ihrama giren kimse, göçebe hayatı yaşayanlardan ise, çadırın. arkasından girip 
çıkıyordu. İşte bunun üzerine onlara, "Evinize girmekten dolayı zorlanmanız, 
iyilik değildir. Ancak iyi kimse, Allah'tan ittikâ eden kimsedir" denilmiştir. 

3) Cahiliyye dönemindekilerden birisi, ihrama girdiği zaman, evinin veya 
çadırının arkasından girip çıkacağı bir delik açıyordu. Ancak, taassub gösterenler 
müstesna.. Bunlarda "Kureyş, Kînâne, Huzâa, Sakif, Haysem, BenüAmir 
İbnSa'sa'a ve Benü Nasrİbn Muâviye'dir. Bunlar dinlerine çok bağlı oldukları, 
çok direttikleri için, kendilerine "Humus" denilmiştir. Hamaset, diretmek 
demektir. Bunlar ihrama girdikleri zaman, kesinlikle evlere girmez, çölde bir 
gölgelikle gölgelenmezler, yağ, yoğurt ve peynir yemezlerdi. Sonra Hz. 
Peygamber (s.a.s), ihrama girerken, bir başkası da ihrama girmişti.. Böylece, Hz. 
Peygamber (s.a.s), ihramlı iken harap bir bostanın kapısından içeri girdi. 


Müteakiben Hz. Peygamber'i ihrama giren o adam da görerek, O'nun peşine 
takıldı.. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Benden uzaklaş" buyurdu.. Adam, 
"Niçin, ya Resülallah?" dedi. Hz. Peygamber, "Sen ihramlı iken kapıdan içeri 
girdin" deyince, o adam biraz duraklayarak, "Ben senin sünnetine ve hidâyetine 
razı oldum. Senin girdiğini gördüğüm için, ben de girdim" dedi. İşte bunun 
üzerine, Allah'u Teâlâ, bu ayeti indirip ihrama girmeleri hususunda aşırı 
davranmalarının iyilik olmadığını, aksine iyi olan kimsenin Allah'a muhalefet 
etmekten korkan kimse olduğunu onlara bildirmiş ve onlara cahiliyye adetlerini 
terketmelerini emrederek, "Evlerinize, kapılarından geliniz" buyurmuştur. İşte bü 


ayetin sebeb-j nüzulü hakkında söylenen bundan ibarettir. B4 
İkinci Mesele _ Başa Dön 


Alimler ayetin tefsiri hususunda üç izahta bulunmuşlardır: 

a) Bu ekseri müfessirlerin görüşüdür. Buna göre, ayet, sebeb-i nüzulü olarak 
rivayet ettiğimiz hâdiselere hamledilir. Fakat bu takdirde, ayetin tertibi 
hususunda bir söz söylemek zorlaşır. Çünkü ashab, Resülullah'a, ayın ışığının 
azalıp çoğal mas ındaki hikmeti sormuşlar, Cenâb-ı Allah da bunun hikmetini, 
"Deki, o hilâller insanlar ve hacc için birer vakit (tayin vasıtası) dır" diyerek 
açıklamıştır. Buna göre, ayın ışığındaki değişmelerin hikmetini izah ile bu hâdise 
arasında hangi alaka vardır? Sonra bu görüşte olan müfessirler bu soruya birçok 
bakımdan cevap vermişlerdir: 

1) Allah Teâlâ, hilâlin durumunun değişmesinin hikmetinden bahsedince, o 
değişik durumları insanlar ve hacc için birer vakit tayin vasıtası kılmıştır. 

Hacc hususunda insanların nazar-ı itibara aldıkları şey, ayın bu durumu olunca, 
şüphesiz Allah Teâlâ bu hususta konuşmuştur. 

2) Cenâb-ı Allah, "Evlere arkalarından girmeniz bin (iyilik) değildir" 
buyruğunu,  ifâdesine bağlamıştır. Çünkü bu iki hâdise de aynı anda vuku 
bulmuştur. Ayet de, bu iki hâdise hakkında aynı anda nazil olmuş ve bu ikisini 
birbirine bağlamıştır. 

3) Sanki ashab-ı kiram ayın durumundaki değişmelerin hikmetini sormuşlar da, 
kendilerine,"Sizi ilgilendirmeyen şeyleri sormayı bırakın da, araştırılıp ortaya 
konması sizin için daha mühim olan meselelere dönün. Çünkü, hiç de öyle 
olmadığı halde sizler, evlerinize arka tarafından girip çıkmayı iyilik 
zannediyorsunuz" denilmiştir. 

b) Allah Teâlâ'nın, ayeti, onlar için darb-ı mesel olarak getirdiği bir ifâdedir. 
Ayetten maksad, onun zahiri mânâsı değildir. Bunun izahı şudur: Bilinen ve 


dosdoğru olan yol, bilinen şeyle bilinmeyen (zanni olan) şeye istidlal etmektir. 
Fakat zanni olan bir şeyi bilinen bir-şeye delil getirmek, yapılması gerekenin 
aksi ve hak yolun zıddıdır. Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, âlemin hür, 
iradeli ve hakim olan bir Yaratıcısının bulunduğu delillilerle sabittir. Ve yine 
hakim olanın, abes ve sefeh (akılsızlıktan uzak olan bir doğruyu yapacağı hususu 
da delillerle sabittir. Bunu ve ayın ışığındaki değişmenin o hakim Allah'ın fiili 
olduğunu bildiğimizde, bu değişmede bir hikmet ve maslahatın bulunduğunu 
anlarız. Bu böyledir, çünkü bizim, hikmetten başka hiçbir şey yapmayan hakim 
Allah'ı böyle bilmemiz, O'nun yaptığı herşeyde mutlaka bir hikmetin 
bulunduğunu gösterir. Bu, bilinen şey ile bilinmeyen şey hususunda bir 
istidlaldir. Fakat bizim, kendisinde hikmetin bulunduğunu bilmememiz ile, o 
şeyi yapanın hakim olmadığına istidlal etmemiz bâtıldır. Çünkü bu bilinmeyen 
ile, bilineni zedelemek için yapılan bir istidlaldir. 

Bunu iyice anladığın zaman, Cenâb-ı Hakk'ın, "Evlerinize arkalarından 
girmeniz, bin (iyilik) değildir" buyruğundan maksad şu olur: "Yani, siz ayın 
ışığındaki değişmelerin hikmeti bilemediğiniz zaman, Yaratıcının hikmetinden 
şüphe etmeye başladınız ve ne iyilikten, ne de aklın kemâlinden olan bir iş 
yaptınız.. İyilik bu sizin yaptığınız değil, evlerinize kapılardan girmek iyiliktir. 
Böylece sizler Yaratıcının bu bilinen ve yakini olan hikmeti ile, şu bilinmeyen 
şey hususunda istidlal eder ve, her nekadar ne olduğunu bilmeseniz de, bu 
hususta yüce bir hikmetin bulunduğuna kesinkes hükmedersiniz. Böylece "evlere 
arkalarından girme" fiili, doğru olan yol ve usülden dönmekten; "evlere 
kapısından girmek" de, dosdoğru bir yola ve metoda sımsıkı sarılmaktan kinaye 
kılınmıştır. İşte bu kinayeli ifâde hususunda, meşhur bir yoldur. Çünkü başkasını 
doğru yola yöneltmek isteyen kimse, ona "işi kapısından girerek yapman gerekir, 
yani işi usülüne göre yapmalısın" der. Bunun aksi durumda ise, "Falanca o işe 
kapısından gitmedi." (Yani, usulünce ve yolunca yapmadı) denilir. Nitekim Hak 
Teâlâ, "Onlar o (kitabı) arkalarına attılar" (Ali İmran, 187) ve, "O (kitabı) 
arkanıza attınız" (Hud, 92 )buyurmuştur. Kinayelerde bu, meşhur ve alışılmış yol 
olduğu için, Cenâb-ı Allah, bu üslübu burada kullanmış (zikretmiş) tir. İşte bu 
kelamcıtarın te'vilidir. Bu ayetin tefsiri doğru olmaz. Çünkü bunun birinci 
şekilde tefsiri, ile ayetin tertibine bozukluk arız olur. Halbuki Allah'ın kelâmı 
bundan münezzehtir. 

c) Bu, Ebu Müslim'in söylediği tefsirdir. Buna göre ayetten murad, onların "nesi" 
hususundaki bildikleri şeydir. Çünkü onlar, haccı, Allah'ın tayin ettiği vaktinden 
çıkarıyorlar ve böylece helâli haram, haramı helâl kılıyorlardı. Bu sebeble evlere 
arkalarından girmelerinden bahsedilmesi, hacc ve hacc aylan hususundaki 


vâciblere muhalif davranmanın bir misalidir. 291 
Üçüncü Mesele 


ayetinin takdiri şöyledir: "Fakat "korkan kimsenin binidir." Bu tıpkı, (Bakara, 
177) ayeti gibidir. Bunun izahı daha önce geçmişti. Be) 


Dördüncü Mesele 


Hamza, Kisâi, Asım'dan rivayetinde;Ebu Bekir, Nâfi'den rivayetinde Kalün, 
kelimeyi bâ harfinin kesresi ile, şeklinde okumuşlardır. Çünkü onlar, bâ'nın 
zammesinde yâ harfine geçişi ağır görmüşlerdir. Diğer kıraat imamları da 
kelimeyi aslı üzere, bâ'nın zammesi ile. şeklinde okumuşlardır. Kurra'nın hem bu 
kelime, hem de gibi benzeri kelimelerde, burada anlatılması uzun sayılacak, 
çeşitli kıraat şekilleri vardır. 

Allah'u Teâlâ'nın, "ve Allah'tan korkun" buyruğuna gelince, her vacibi yapmanın 
ve her haramdan kaçınmanın, bu emrin muhtevasına girdiğini beyân etmiştik. 
Ayetin sonundaki, ifâdesi,"felah bulaşınız diye..." manasındadır. "Felah" arzu 
edilen şeye (maksada) ulaşmak ve onu elde etmek demektir. Mu'tezile, "Bu ayet, 
Allah'ın bütün insanların felaha ermesini murad ettiğine delâlet eder. Çünkü 


ayette herhangi bir tahsis yoktur" demiştir. Allah en iyisini bilir. [37] 
Onuncu Hüküm Savaşla İlgili Hüküm 


"Sizinle savaşanlara karşı Allah yolunda siz de savaşın ve haddi aşmayın. 
Şüphesiz ki Allah haddi aşanları sevmez" (Bakara, 190). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [38] 
Birinci Mesele _ Başa Dön 


Allah Teâlâ, bir önceki ayette, Allah'ı tanıma yolunda takva ile istikâmeti 
emretmiş ve, "Evlere arkalarından girmeniz bhr (iyilik) değildir. Fakat birr, 
ittikâ edenin (bini) dir. Öyle ise evlere kapılarından giriniz" buyurmuş, Allah'a 
taat yolunda takvayı emretmiştir. Takva, yasak olan şeyleri bırakmak, vacib 
olanları yapmaktan ibarettir. O halde istikamet ilim, takva ise ameldir. 
Mükellefiyet de ancak bu iki şey hususunda olur. Daha sonra Cenâb-ı Hak bu 


ayette, "takva" nın kısımlarının insana en zor ve en güç gelenini, ki bu da 
Allah'ın düşmanlarıyla savaşmaktır- emretmiş ve, "Ve, Allah yolunda cihâd 
ediniz" buyurmuştur. 

Ayetin sebebi nüzulü hakkında iki görüş vardır: B9] 


Ayetin Nüzul Sebebi 


1) Rebî ve Ibn Zeyd, Bu ayet savaş hakkında nazil olan ayetlerin ilkidir. Bu 
ayet nazil olunca, Hz. Peygamber (s.a.s) kendisiyle savaşanlarla savaş mış, 
kendisiyle savaşmayanlarla savaşmamış ve Allah'ın "Müşrikleri öldürün..." 
(Tevbe,5) âyeti nazil oluncaya kadar, bu durum üzere devam etmiştir. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s), hacc maksadıyla ashâbıyla beraber yola çıkıp, 
Hudeybiye'de konaklamıştı. Burası, ağacı ve suyu bol olan bir yer idi. Müşrikler, 
Kabe'yi ziyaret etmelerine mani olmuşlardı. Böylece Hz. Peygamber, ziyarette 
bulu nam ayarak bir ay orada bekledi. Daha sonra müşrikler Hz. Pey-gamber'le, 
bu yıl geri dönüp ertesi yıl dönmek, müşrikler, Hz. Peygamber Kabe'yi tavaf 
edip, kurbanını da kesip ve istediğini de yapıncaya kadar Mekke'yi üç günlüğüne 
terketmek üzere anlaşma yaptılar. Allah'ın Resulü de buna razı olup, onlarla bu 
şekilde bir anlaşma yaptı. Daha sonra, aynı yıl Medine'ye geri döndü ve ertesi yıl 
hazırlanmaya başladı. Sonra Hz. Peygamber'in ashabı, Kureyş'in sözlerinde 
durmayacaklarından, onların,ashabı Mescid-i Haramdan menedip, onlarla savaşa 
tutuşacaklarından; ashabın ise, hem haram ayda, hem de Harem-i Şerifte 
müşriklerle savaşmayı istemedikleri gibi endişeler izhar ettiler. İşte bunun 
üzerine Allah'u Teâlâ bu ayetleri indirdi ve ashaba, ihtiyaç hissederlerse nasıl 


savaşacaklarını beyan ederek, "Allah yolunda clhad ediniz" buyurdu. 140) 
Üçüncü Mesele 


Allah'u Teâlâ'nın, ayetinin mânası, "Allah'a itaat ve O'nun rızasını taleb etme 
yolunda savaşın" demektir. Ebü Musa, Hz. Peygamber (s.a.s)'den Allah yolunda 
savaşanın kim olduğu sorulduğunda, O'nun şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"O, Allah'ın kelimesinin en yüce ve en yüksek olması için savaşan, gösteriş ve 


kahraman sayılma duygusu içinde savaşmayan kimsedir afal] 


Müslümanlarta Savaşanlardan Maksad Kimlerdir? 


Alimler, Allah'ın, "Sizinle savaşanlar" buyruğu İle kimlerin murad edildiği 
hususunda aşağıdaki görüşlere yer vererek, ihtilâf etmişterdir: 

1) Bu, İbn Abbas'ın görüşüdür. Buna göre bundan murad, "Sizinle, ya hacca 
mâni olmak veyahut da hiç sebep olmaksızın doğrudan doğruya sizinle savaşan 
kimselerle savaşın" şeklindedir. Bu izah, ayetin sebeb-i nüzüfü hakkında İbn 
Abbas'tan naklettiğimiz rivayete de uygundur. 

2) "Savaşmaya gücü ve ehli olan kimselerle savaşın" demektir. 

3) "Barış yapmak isteyenler hariç, savaşmaya kudreti bulunup ehil olan 
kimselerle savaşın" demektir. Nitekim Hak Teâlâ, "Eğer onlar barışa 
meylederlerse, sen de sulha yanaş" (Enfal, 61) buyurmuştur. Bil ki, birinci görüş 
ayetin zahirine daha yakındır. Çünkü Hak Teâlâ'nın, ayetinin zahiri, onların 
savaşabilecek kimseler olmasını gerektirir. Savaşmadan önce, savaşa hazırlanan 
ve ona iyice hazır olmaya çalışan kimseler, ancak mecazi bir yolla "savaşan" 


diye vasıflandırılabılirler. [42] 


Bu Ayetteki Savaş Hükmünün Mensuh Olduğu Görüşü _—_ Başa 
Dön 


Alimlerden, "bu ayetin mensûh olduğunu" söyleyenler vardır. Çünkü, bu ayet, 
Allah'u Teâlâ'nın, "sizinle savaşanlarta, Allah yolunda dhâd edin" âyetinin 
delaletiyle, Allah'u Teâlâ'nın, savaşanlarla savaşmayı vâcib kıldığını; 
savaşmayanlarla savaşmaktansa nehyettiğini gösterir. Daha sonra da Allah'u 
Teâlâ, "Haddi (ölçüyü) aşmayın" (sizinle savaşmayan kimselerle savaşmayın) 
buyurmuştur. Böylece bu âyetin, savaşmayanlarla savaşmayı yasakladığı ortaya 
çıkmış olur. 

Bundan sonra da Hak Teâlâ, "Onları nerede yakalarsanız, öldürünüz" (Bakara, 
191) buyurmuştur. Böylece bu ayet, birinci âyetin savaşmayan kimselerle savaş 
hususunda olmasını gerektirir. Binaenaleyh, bu ayet, önceki âyetin mensüh 
olduğunu gösterir. 

Bir kimse, şöyle diyebilir: Biz, tefsirini yaptığımız bu ayetin, bizimle 
savaşmayan kimselerle savaşmayı emretmeye delâlet ettiğini kabul ediyoruz. Ne 
var ki, bu hüküm mensüh olmamıştır. 

Bu görüşte olanların, "Tefsirini yaptığımız ayet, bizimle savaşmayan kimselerle 
savaşmaktan men'e delâlet eder" sözlerini de kabul etmiyoruz. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Haddi aşmayınız" buyruğu sizin zikrettiklerinizin dışında, başka hususlara da 
muhtemeldir. 

Bu ihtimallerden birisi, "Harem-i Şerifte savaşa ilkin siz başlamayın" 


şeklindedir. 

Diğer bir ihtimal de şöyledir: "Sizinle kendileri arasında bir anlaşma bulunan 
kimselerden kendileriyle savaşmaktan nehyedildiğiniz kimselerle savaşmak veya 
tuzak kurarak, ya da bir davette bulunmaksızın ansızın saldırmak veyahut da 
kadın, çoluk-çocuk ve iyice yaşlanmış kimseleri öldürmek suretiyle haddi ve 
ölçüyü aşmayın!.." Bütün bu durumlara göre, ayet mensüh olmaz. 

Buna göre şayet, "Farzedelim ki, âyette bir nesh cereyan etmemiş.. Fakat Allah'u 
Teâlâ'nın ilk önce savaşan kimselerle savaşmayı emredip, daha sonra işin 
sonunda da, İster savaşsınlar, ister savaşmasınlar, onlarla savaşma hususundaki 
müsadesinin sebebi nedir?" denilirse, biz deriz ki: İşin başında müslümanların 
sayısı az idi. Bundan ötürü, onların menfaatine olan, yumuşaklık ve güzellikle 
muamele etmek emredilmiştir. İslâm, güç ve kuvvet 

kazanıp, müslüman cemaat çoğalıp, mucizeler zuhur ettikten ve onların ar-darda 
mucizeler geldikten sonra... bütün bunlara rağmen muhataplar içinde şirke 
devam eden kimseler bulununca, onların müslüman olmalarından ümit keşi İm 
iştir. İşte bundan dolayı hiç şüphesiz Allah'u Teâlâ, onlarla her halükârda 


savaşmayı emretmiştir. 143) 
Altıncı Mesele 


Mutezile, Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki Allah, haddi aşanları sevmez" buyruğu 
ile istidlal ederek şöyle demişlerdir: Eğer haddi aşmak, Allah'ın iradesi ve O'nun 
yaratmasıyla olsaydı, bu ifâde doğru olmazdı. Bunun cevâbı, yukarda geçti. 


Allah en iyisini bilendir. LH 


"Onları, yakaladığınız yerde öldürün.. Ve, onların sizi çıkarmış olduğu yerden, 
siz de onları çıkarın. Fitne, öldürmeden daha şiddetlidir. Onlar sizinle orada 
çarpışmadıkça, siz de onlarla Mescid-i Haram yanında 

savaşmayın. Eğer sizlerle savaşırlarsa, onlan öldürün. Kâürlerin cezası, işte 
böyledir. Eğer vazgeçerlerse, bilsinler ki Allah u Teâlâ çok bağışlayan ve çok 
merhamet edendir" (Bakara, 191-192). 


Ayet hakkında birkaç mesele vardır: [45] 
Birinci Mesele 


kelimesi, kişiyi yakalamak ve ona galib gelecek bir tarzda bulmak, elde etmek 


demektir. Akranlarını çok hızlı bir biçimde yakalayan kimse için de, denilmiş 
olması da bu mânadadır. Şair de şöyle demiştir: "Eğer sizler beni köşeye 
sıkıştırıp yakalayabtlirseniz öldürünüz; ama ben kimi yakalarsam yok mu, o 
ebediyen cennet yüzü göremez." 

Biz deriz ki, Allah'u Teâlâ'nın, hitabı, her ne kadar her mü'-mini ilgilendiren bir 
hitâb ise de, Hz. Peygamber ve O'nunla beraber hicret eden kimseleredir. Bu 
ifâdedeki zamir, birinci ayette öldürülmeleri emredilen kimselere râcidir. Bunlar 
da, Mekkeli kâfirlerdir. Böylece Allah'u Teâlâ bu kâfirlerin, Harem ve şehr-i 
Haramda bulunmalarında herhangi bir fark gözetilmeksizin, öldürülmelerini 
emretmiştir. Sözün hakikati ve özü, Allah'u Teâlâ birinci ayette, kâfirlerin 
savaşmak istemeleri şartıyla cihâdı emretmiş olmasıdır. 

Bu ayette ise, Allah'u Teâlâ teklifi biraz daha artırarak, onlar ister savaşsınlar 
isterse savaşmasınlar, onlarla savaşmayı emretmiş, bu savaştan Mescid-i 


Haram'da savaşılmayı istisna etmiştir. [46] 
İkinci Mesele _ Başa Dön 


Mukâtıl?'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: Bu ayetten önce geçen, "Sizlerle 
savaşanlarla, siz de Allah yolunda savaşın" âyeti, O'nun, "Onlarla Mescid-i 
Haram yanında savaşmayınız" âyetiyle neshedilmiştir. 

Sonra bu ikinci ayet de, Hak Teâlâ'nın, Hiçbir fitne kalmayıncaya kadar, onlarla 
savaşın" (Bakara, 193)âyetiyle neshedilmiştir. Mukâtil'in bu görüşü zayıftır. 
Çünkü, onun, âyetinin bu ikinci âyetle neshedilmiş olduğunu söylemesine 
gelince, bunun yanlış olduğu yukarda geçmişti. Onun, ayetinin, âyetiyle 
neshedilmiş olduğunu söylemesine gelince, bu nesh olmayıp, tahsis babındandır. 
Yine onun, âyetinin, âyetiyle neshedildiğini söylemesi de hatadır. Çünkü 
Harem-i Şerifte, savaşa ilk başlayan olmak caiz değildir. Bu hüküm 
nesheditmeyip, tam aksine yürürlüktedir. Böylece, Mukâtil'in görüşünün zayıf 
olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bir de, Hakim olan Allah'ın, birbiri ardınca gelen ve onlardan herbirinin diğerini 


nesheden ayetlerin aynı yerde toplanması uzak bir ihtimaldir. (47) 
Müşriklerin Mekke'den Çıkarılması Emri 
Hak Teâlâ'nın, "Onlar sizi nereden çıkarmışlarsar siz de onları oradan çıkarın 


'ayetine gelince, bunda iki konu vardır: 
Birinci Konu: Ayetteki "çıkarmak" tâbiri iki hususa muhtemeldir: 


a) Müslümanlar onları zorla çıkarmakla mükellef kılınmışlardır. 

b) Müslümanlar onları korkutmada çok ileri giderek ve vaziyetlerini 
ağırlaştırarak, onları çıkmaya adeta mecbur bırakmakla mükellef tutulmuşlardır. 
İkinci Konu: kelimesi de, iki manaya muhtemeldir: 

a) "Onları, sizi çıkardıkları yerden, yani Mekke'den çıkarınız" demektir. 

b) "Onları, yerlerinizden çıkarınız." 

Bunu iyice anladığın zaman deriz ki, Allah'u Teâlâ mü'minlere, eğer onlar 
şirklerine devam eder ve mü'minler de imkân ve güç bulurlarsa, o kâfirlerin 
Mekke'den çıkarılmalarını emretmiştir. Zaten güç bulacaklarını Allah biliyordu. 
Nitekim müslümanlar daha sonra buna imkân bulmuşlardır. İşte bu sebepten 
dolayı, Hz. Peygamber (s.a.s), müşrik olan herkesi Harem-İ Şeriften çıkarmış, 
daha sonra onları Medine'den de sürmüş, sonra da şöyle buyurmuştur: "Arap 


Yarımadasında İki din bir arada bulunamaz"!481 
Fitne Öldürmekten Daha Ağırdır 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Fitne, katilden daha şiddetlidir" buyruğuna gelince, bunda 
bazı hususlar vardır: 

a) Bu görüşe İbn Abbas'tan rivayet edilmiştir. Buna göre ayette geçen "fitne" den 
maksat, Allah'ı inkâr etmektir. Çünkü küfür, yeryüzünde zulüm ve karışıklıklara 
sebep olan bir fesattır. Küfürde, fitne de mevcuttur. Küfür, bir adamı 
Öldürmekten daha büyük kabul edilmiştir. Çünkü küfür, sahibinin daimi olan bir 
cezaya müstehak olmasına sebep olan bir günahtır. Öldürmek ise, böyle değildir. 
Küfür, sahibini dinden çıkarır. Halbuki, birisini öldürmek böyle değildir. O halde 


küfür, öldürmekten daha büyük bir cürüm demektir, (421 
Ayetin Nüzul Sebebi - Başa Dön 


Bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şu görüşler nakledilmiştir. 

1) Sahabeden birisi, kâfirlerden birisini haram ayda öldürdü.. Bunun üzerine 
mü'minler, bu mü'mini bundan dolayı kınadılar. İşte bu sebepte de Cenâb-ı Hak 
bu ayeti indirdi. Buna göre âyetin mânâsı şöyle olur: Sizin, haram aylarda 
öldürmeye yönelmiş olmayı büyük bir suç saymanız gerekmez.. Çünkü harâm 
aylarda, kâfirlerin küfre yönetmeleri, bu yaptığınızdan daha büyük bir suçtur. 

2) "Fitne" kelimesinin asıl mânası, posasından ayırmak için, altını ateşe tutmak 
ve sokmaktır. Daha sonra bu kelime, işte bu asli manasına teşbih edilerek, 
imtihan vesilesi olan her şeye İsim olarak verilmiştir. Buna göre ayet-i kerimenin 


manası şöyledir: Kâfirlerin küfürlerine, mü'minleri korkutmaya, müminleri, 
dinlerinde sapıtmaktan kaçınmak ve canlarını korktukları ve sakındıkları 
musibetlerden kurtarmak için, çoluk-çocuk ve vatanlarını terketmeye mecbur 
kalacak şekilde, durumlarını zorlaştırmaya yönelmeleri çok şiddetli bir fitnedir; 
hatta ve hatta, dünya gam ve afetlerinden kurtulmayı temin eden öldürmekten 
daha şiddetlidir. 

Filozoflardan birisi şöyle demiştir: "Bu fitne, Allah'u Teâlâ'nın size müs-tehak 
kılmış olduğu öldürülmeden daha şiddetlidir.." 

3) "Fitne" den murad, onların küfürleri sebebiyle kendilerine gerekli olan, 
devamlı ve kesintisiz azâbtır. Buna göre sanki şöyle denilmiştir: Onları, 
bulduğunuz her yerde öldürünüz; bil ki, Allah'ın azabından olmak üzere bunun 
ötesinde bulunan azâb, bundan daha da şiddetlidir. Bu, Allah'ın tıpkı, "Biz, size 
Allah'ın kendi katından bir azabı İsabet ettirmesini bekliyoruz" (Tevbe, 52) 
âyetinde olduğu gibidir. Allah'ın azabına fitne ismini vermek caizdir. Bu, sebebin 
müsebbebe (neticeye) ıtlak edilmesi kabilindendir. Nitekim Hak Teâlâ önce, "O 
gün onlar, ateşe düşürülürler" (zâriyat, 13) buyurmuş, bunun akabinde de, "Tadın 
azabınızı" (Zariyât, 14) buyurmuştur. Yine Allah'u Teâlâ, "Muhakkak ki mümin 
erkeklerle mü'min kadınları azaba duçar kılanlar.." (Burüc, 10) yani, "onlara 
azâb edenler" ve, "Ona Allah uğrunda azâb edilince, insanların fitnesini Allah'ın 
azabı gibi addetmiştir" (Ankebut, 10) yani, "insanların azabını Allah'ın azabı 
gibi..." demektir. 

4) Bundan murad, "onların, sizi Mescid-i Haramdan men etmek suretiyle, sizi 
fitneye düşürmek istemeleri, sizin onları Harem-i Şerifte öldürmenizden daha 
şiddetlidir" demektir. Çünkü onlar, cin ve insanların yaratılış gayesi olan kulluk 
ve taattan men etmeye çaba sarfediyorlardı. 

5) Mü'minin mürted olması, ona mü'min ve haktan yana olarak öldürülmesinden 
daha çetin ve zordur. Buna göre mâna, "Velev ki kendinizin aleyhine dahi olsa, 
onları, sizi çıkardıkları yerden çıkarınız. Çünkü siz hak üzere 

öldürülürseniz, bu size daha uygun ve lâyık olur; dininizden dönmenizden veya 
Rabbinize itaat işinde tembellik yapmanızdan size hafif gelir. 

Hak Teâlâ'nın, "Silerle orada savaşmadıkları sürece, siz de onlarla Mescid-i 


Haram yanında savaşmayınız" ayeti hususunda iki mesele vardır: [50] 
Birinci Mesele 


Bu, onlarla Özellikle bu yerde, Mescid-i Haram'da savaşma hususunda söz 
konusu olan şartın devam ettiğini beyândır. Çünkü daha önce bu, her savaş ile 


haram aylardaki savaşlarda bir şart olarak mevcut idi. DU 
İkinci Mesele 


Hamza ve Kisai, şeklinde, âyette geçen bütün fiilleri elifsiz; diğer kıraat 
imamları ise bunların hepsini elif ile okumuşlardır. Halbuki bu fiiller, Mushaf 1'I- 
İmâmda yazılmışlardı; bunların elifsiz yazılışları, kelimesinin elifsiz yazılışı 
gibi, icazdan (kısaltmak) dolayıdır. Yine, fiiliyle, buna benzeyen med harleriyle 
lin harflerinin bulunduğu kelimeler de böyledir. 

Kâdi (r.a) şöyle demiştir: Meşhur olan bu iki kıraat ile amel etmek birbirine ters 
düşmediği sürece, bunlarla amel etmek vâcib olur. Nitekim, kendileriyle amel 
etmek birbirine ters olmadığı zaman, bunlaria amel edilir. Bu iki meşhur kıraatin 
ifâde ettikleri şeyde bir tezad yoktur. Dolayısıyla bunlarla, bir nesih söz konusu 
olmadığı müddetçe amel etmek gerekir. 

Rivayet olunduğuna göre A'meş, Hamza'ya şöyle demiştir: "Söyle bakalım, senin 
kıraatine göre, birisi öldürüldüğü zaman, daha sonra nasıl başkasının katili 
olabiliyor?" Bunun üzerine Hamza. "Araplar, içlerinden birisi öldürüldüğü 
zaman, "Biz öldürüldük" derler. İçlerinden birisi dayak yediği zaman da, 


"dövüldük" derler" diye cevap vermiştir. [52] 


Üçüncü Mesele 


Hanefiler, bu ayeti, Harem-i Şerife iltica eden kimse hakkında delil getirmiş ve 
şöyle demişlerdir: "Küfür cinayetini işlemiş olması sebebi ile bir kimseyi 
Mescid-i Haram'da öldürmek caiz olmadığına göre, küfürden (inkârdan) daha 
aşağıda kalan bir günah sebebiyle bir insanı Mescid-I Haram'da öldürmenin caiz 
olmaması daha evlâdır." Bu husustaki geniş izah (mezhebler arası farklılıkları ele 
alan) Hilafiyyat kitaplarında vardır. 

Allah Teâlâ'nın, "Eğer vazgeçerlerse (bilsinler ki) Allah gafur ve rahimdir" 
ayetine gelince, bil ki Cenâb-ı Hak, yukarıda da bahsedildiği gibi, mü'minlere 
savaşı vacib kılmıştır. Vâcib kılınan bu savaşın, kâfirler vazgeçse ve tevbe 
etseler bile sona ermeyecek bir savaş olarak kabul edilmesi de mümkündür. 
Nitekim şer 'i cezaların pek çoğu, kişinin tevbe etmesi ile ortadan 
kalkmamaktadır. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, mü'minlere savaşı vacib 
kıldıktan sonra, "eğer onlar vazgeçerlerse, (bilsinler ki) Allah gatür ve rahimdir" 
diyerek, bu ifade ile, kâfirlerin böyle bir savaştan vazgeçmeleri durumunda, 
müslümanlar üzerinden onlara karşı savaşmanın far-ziyetinin kalktığını beyân 
etmiştir. Bunun bir benzeri de, 'İnkâr edenlere, eğer vazgeçerlerse daha önce 


yaptıklarının affolunacağını söyle" (Enfal, 38) ayetidir. [53] 
Kâfirler Savaşı Veya Şirki Terkederse _ Başa Dön 


âyeti ile ilgili birkaç mesele vardır: 

İbn Abbas (r.a) "Bu, "Eğer onlar savaştan vazgeçerlerse..."; Hasan Basrî ise, "Bu, 
eğer onlar şirkten vazgeçerlerse.." manasınadır" demiştir. Birinci sözün delili 
şudur: Savaşma hususunda müslümanlara verilen izinden gaye, kâfirleri 
savaşmaktan menetmektir. Buna göre ayetteki, "eğer vazgeçerlerse" şartı 
savaşmayı bırakma manasına hamledilir. İkinci sözün delili ise şudur: "Kâfir, 
savaşı bırakmak suretiyle Allah'ın mağfiret ve rahmetine nail olamaz, ancak 


küfrü bırakmakla buna nail olabilir." 41 
İkinci Mesele 


Küfürden vazgeçmek, aslında ancak iki şeyle mümkün olur; Birisi, insanın tevbe 
etmesi, diğeri ise İslâm'a sarılmasıdır. Her nekadar kelime-i şehâdet getiren 
kimse için, zahire bakarak, "O küfürden vazgeçmiştir" denilse bile, bu durum 
ancak sadece o kimsenin kanını-canınt kurtarması hususunda müessir olur. 


Sevaba, Allah'ın rahmet ve mağfiretine insanın müstehak olması için etkili olan 


şey, ancak bizim zikrettiğimiz şeydir. 55) 
Üçüncü Mesele 


Âyet, her günahkârın tevbesinin kabul edileceğine delâlet eder. "Kasten adam 
öldüren kimsenin tevbesi kabul edilmez" diyen kimsenin görüşü yanlıştır. Çünkü 
şirk (inkâr), katillikten daha şiddetlidir. Allah Teâlâ kâfirin tevbesini kabul 
ettiğine göre, kasten adam öldürenin tevbesini haydi haydi kabul ede- 

bilir. Yine kâfir,bazan kâfirliğinin yanında katilliği de kendisinde toplamış 
olabilir. Ayet-i kerime her kâfirin tövbesinin kabul edilebileceğine delâlet edince, 
katil de olsa kâfirin tövbesinin kabul edileceğine de delâlet eder. Allah en iyi 


bilendir. [56] 


Ne Zamana Kadar Savaş 


"Fitne kalmayıncaya ve din (yalnız) Allah'ın dini oluncaya kadar o (kâfirlerle) 
savaşın. Eğer vazgeçerlerse, zalimlerden başkasına hiçbir düşmanlık beslenmez" 
(Bakara, 193). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 57) 
Birinci Mesele - Başa Dön 


Bazı âlimler bu ayetin, "O (kâfirlerle) Mescid-i Haram'da, onlar orada sizinle 
savaşmadıkça, savaşmayın" (Bakara, 191) ayeti ile neshedilmiş olduğunu 
söylemişlerdir. Doğrusu, durum böyle değildir. Çünkü Mescid-i Haramda 
kâfirlerin savaşı başlatmaları, bu haramlığı kaldırır. Bu konuda söylenecek en 
ileri söz şudur: "Bu sıfat umümidir. Fakat İmam Şafii'nin (Allah ondan razı 
olsun) mezhebi, ki bu doğru mezhebtir ve "Âmm lâfızlar ister kendilerini tahsis 
eden ifâdeden önce gelmiş olsunlar, ister sonra gelsinler, o ifâde ile tahsis 


edilirler" şeklindedir. Allah en iyi bilendir. [Š$] 
Burada Fitneden Maksad Nedir? 


Bu ayetteki "fitne"den ne kastedildiği hususunda birkaç izah vardır: 
a) Fitne, şirk ve küfür manasındadır. Bu görüşte olanlar şöyle dediler: "Kafirlerin 


fitneleri şu sebebtendir: Onlar Mekke'de Hz. Peygamber'in ashabını dövüp eziyet 
ediyorlardı. Bundan dolayı bazı müslümanlar Habeşistan'a göç etmek zorunda 
kaldılar. Sonra müşrikler bu eziyetlerini, müslümanlardan bir kısmının 
Medine'ye hicretine sebebiyet verinceye kadar sürdürdüler. Müşriklerin bu 
fitneyi çıkarmalarından maksadları, müslümanların İslâm'ı terkederek kâfir 
olmalarım sağlamaktı. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ bu ayeti indirdi. Buna göre 
âyetin manası şöyledir: "Onlara gâlib gelinceye kadar, onlarla savaşın, sakın 
onlar sizi dininiz hususunda fitneye düşürmesin; sakın şirke düşmeyin." 

b) Ebu Müslim şöyle demiştir: Bu ayette "fitne" suç manasındadır. Çünkü Allah 
Teâlâ müslümanlara, vuku bulduğunda birçok zararlar meydana getireceğinden 
korkulan, başladığında mü'minler aleyhine büyük bir fitne olacak olan savaşı 
başlatmasınlar diye, kâfirlere karşı savaşmayı emretmiştir. 

Bu durumda: Eğer; "onlarla savaşmanın onların küfrünü yok etmeyeceğini 
bilmenize rağmen, daha nasıl, "Hiçbir fitne kalmayıncaya kadar, onlarla savaşm" 
denilebilir? Halbuki bundan, Allah'ın haberinin hak ve gerçek olmadığı 
gerekmez" denilirse, biz deriz ki, buna iki bakımdan cevâp verilir: 

1) Bu, genel ve gâlib duruma ham (edilmiştir. Çünkü onlarla savaşıldığın-da, 
genellikle meydana gelen sonuç, küfrün ve şirkin zeval bulmasıdır. Çünkü 
öldürülen kimsenin küfrü ortadan kalkmış olur. öldürülmeyen kimsenin küfrünü 
sürdüreceği endişesi taşınır. Encok görülen bu olunca, bu şekilde söylenmesi de 
caiz olmuştur. 

2) Ayet-i kerimeden maksat, "Sizden küfrü kaldırmaya bir azm ve kasıt olarak, 
onlarla savaşınız" dır. Çünkü, kâfirlerle savaşan kimsenin maksadının bu olması 
gerekir. İşte bu sebeple, kâfirle savaş halinde olan kimsenin, savaşsız olarak onu 
küfründen vazgeçirebileceği düşüncesi ağır basınca, bu kimsenin onu 
öldürmekten vazgeçmesi vâcib olur. 

Hak Teâlâ'nın, "Ve, din Allah'ın oluncaya kadar..." buyruğuna gelince bu, 
"fitnenin şirke hamledildiğine delâlet eder." Çünkü şirk ile dinin tamamının 
Allah'a mahsus olması arasında, üçüncü bir hal yoktur. Buna göre bundan 
maksat, Allah'u Teâlâ'dan başka kendisine tapınılan ve itaat edilenler değil, 
sadece Allah'u Teâlâ'nın mâ'büd ve yegâne itaat edilen varlık sayılmasıdır. Buna 
göre ayetin takdiri şöyle olur: Allah'u Teâlâ şöyle demiştir: "Küfür yok 
olup.İslâm kökteşi nceye.ebedi cezaya götüren şeyler zail olup, sevaba 
ulaştıracak şeyler var oluncaya kadar onlarla savaşın..." Bunun bir benzeri de, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar müslüman oluncaya kadar siz onlarla savaşmaya 
çağırılacaksınız" (Fetih, 16)âyetidir. Bunda, Cenâb-ı Allah'ın savaşı ancak bu 
maksattan dolayı emretmiş olduğunun izahı ve açıklaması bulunmaktadır. 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer vazgeçerlerse.." âyetinden mu-rad, "Onlar, kendileriyle 
savaşıl masın in vücübunu gerektiren işten vazgeçerlerse..." demektir. Ki bu iş 
de, onların küfürleri ve müslümanlarla savaşmalarıdır. İşte bu vazgeçme hâlinde 
onlarla savaşmak caiz olmaz. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kâfir olanlara söyle ki, eğer 
vazgeçerlerse daha önce işlemiş oldukları günahtan bağışlanır" (Enfal, 38) ayeti 
gibidir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ancak zalim olanlara düşmanlık yapılır" âyetinde iki izah 
şekli vardır: 

1) Eğer, onlar vazgeçerlerse, onlara düşmanlık yapılmaz. Yani, onlardan ancak, 
küfürden vazgeçmeyenlerle savaşılır; çünkü küfü derindeki ısrarları sebebiyle 
Cenâb-ı Hakk'tn, "Muhakkak ki şirkr büyük bir zulümdür" (Lokman, 13) 
âyetinde de buyurduğu gibi, kendilerine zulmetmiş olan kimselerdir. Buna göre 
eğer, "aslında hak ve yerinde olduğu halde, bu savaşa niçin düşmanlık 
denilmiştir?" denilirse, biz deriz ki, çünkü bu savaş kâfirlerin düşmanlığının 
cezası olan savaştır. Bundan dolayı bu cezaya, düşmanlık isminin verilmesi 
doğru olmuştur. Nitekim aynı şekilde olmak üzere Cenâb-ı Allah, "Bir kötülüğün 
cezası, benzeri bir kötülüktür " (Şurâ, 40); "Kim size karşı haddi aşarsa siz de 
ona karşı, onun size haddi aştığı kadar, haddi aşın" (Bakara, 194); "Tuzak 
kurdular, Allah da tuzak kurdu (yani tuzaklarını boşa çıkardı)" (Al-i imran. 54) 
ye, "Onlar mü'minlerle alay ettiler; Allah da onlarla alay etti (yani alaylarının 
cezasını verdi)"(Tevbe, 79) buyurmuştur. 

2) "Eğer, onlar şirklerinden ve savaşmaktan vazgeçtikten sonra siz onlara 
saldırırsaniz, sizler zalim olursunuz.. Böylece de biz azimuşsân size karşı haddi 


aşan kimseleri, size musallat kılarız" demektir. [59] 
Haram (Kutsal) Ayların Hürmeti _ Başa Dön 


'Haram ay, haram aya bedeldir. Haramlar karşılıklıdır. Onlar için kim size karşı 
haddi aşar (saldırırsa), siz de onun size karşı haddi aştığı kadar ona karşılık 
verin. Allah 'dan ittikâ edin (korkun) ve bilin kt Allah hiç şüphesiz 

müttakllerle beraberdir" (Bakara. 194) 

Bil ki Allah'u Teâlâ savaşı mubah kılıp, bu da müslümanlarca hoş karşılanan bir 
şey olmayınca, bu ayette de bu vehmi gideren hususu zikredip, buyurdu. Ayetin 
tefsiri ile ilgili bazı vecihler vardır: 

İbn Abbas, Mücahfd ve Dahhâk'tan rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber 
(s.a.s), Hudeybiye senesinde umre yapmak için Medine'den hareket etti. Bu 
hâdise, hicretin altıncı senesinin zilkade ayında vuku buldu. Hz. Peygamber 


(s.a.s)'ı, Mekkeli müşrikler umre yapmaktan alıkoydular ve daha sonra O'nunla, 
şimdilik geri dönüp bu umreyi gelecek yıl yapması ve umre yapması için 
Mekke'yi üç gün boşaltmak üzere anlaştılar. Bunun üzerine Allah'ın Resulü 
ertesi sene hicretin yedinci yılı zilkade ayında tekrar gelip, Mekke'ye girdi ve 
umresini yaptı. İşte Allah Teâlâ bunun üzerine bu ayeti indirdi. Buna göre ayet, 
"Sen haram ayda Harenvi Şerife girdin. Mekkeliler geçen sene bu ayda sana 
mani olmuşlardı. Bu ay, geçen seneki o aya denktir" ma-n aşırıdadır. 

b) Hasan el-Basri'den rivayet edildiğine göre, kâfirler, Allah'u Teâlâ'nın Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i haram aylarda savaşmaktan nehyettiğini duymuşlardı. 
Bundan dolayı, Hz. Peygamber'in kendileri ile bu aylarda savaşamayaca-Şını 
zannederek, onunla savaşmak istediler. İşte bu husus, 

"Sana haram aylarda savaşmanın (hükmünü) sorarlar. De ki: Onlarda savaşmak 
büyük (günahtır)." Fakat Allah yolundan alıkoymak, Allah'ı İnkâr etmek ve 
Mescid-İ Haram'dan menetmek... (daha büyük günahtır)" (Bakara. 217) ayetinde 
bahsettiği husustur. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, bu hadisedeki hükmünü 
açıklamak üzere bu ayeti indirerek, "Haram ay, haram aya bedeldir" buyurdu. 
Yani, "Müşriklerden kim sizin kanınızı haram aylarda helâl sayarsa, siz de o 
aylarda onun kanını helâl sayın" uemektir. 

c) Kelâmcılardan bir grubun ileri sürdüğü şu izahtır: "Haram aylarda Allah sizi, 
kendisini inkârdan menetmezken, nasıl olur da bizi sizinle savaşmaktan 
meneder. Binaenaleyh bizim haram aylan ihlâl etmemiz, sizin ihlâl edişinize 
denktir." 

Bu üç görüşün hülâsası şudur: Haram aylar müşrikleri inkârdan ve kötü 
fiillerden alıkoymazken, nasıt olur da bu hususu kendilerinin şer ve fesadla- 
rından ötürü onlarla savaşılmasına mâni bir sebeb kabul ederler? 

Hak Teâlâ'nın, 'haramlar karşılıklıdır" ayetindeki, hürmet kelimesinin cem'idir 
"Hürmet", kendisine karşı saygısızlık edilmesi ve haddin aşılması yasaklanan 
şeydir. Ayetteki "kısas" kelimesi İse eşitlik, denklik demektir. Bunu bildiğin 
zaman, bu ayet hakkında yukarıdaki izahlar geri gelir. 

Birinci izaha göre, buradaki haramlardan murad, haram aylar, haram belde 
(Harem-i Şerif) ve ihramın haramlarıdır. Buna göre, âyetinin manası, "Onlar 
hicretin altıncı yılında bu haramlara saygısızlık ettiklerinde siz durdunuz" ve 
umrenizi kendi bildiğinize göre hicretin yedinci senesinde kaza ettiniz" şeklinde 
olur. 

İkinci izaha göre bundan murad, "eğer onlar sizinle savaşmaya yeltenir-lerse, siz 
de onlarla savaşın" şeklindedir. 

Zeccâc şöyle demiştir: "Allah Teâlâ bu ayetle, müslümanlara bu haramlara ilk 


olarak (müşriklerden önce) saygısızlık yapmamaları gerektiğini, ancak onların 
yaptıklarına karşılık (kısas) olarak yapabileceklerini bildirmiştir. Bu görüş, bu 
ayetten Önce gelen, "O (müşrikler) sizinle Mescid-t Haramda savaşma'dıkça, 
onlarla orada savaşmayın" âyetiyle, bu ifâdeden sonra gelen, 

"Size karşı kim haddi aşarsa, siz de ona karşı, onun size karşı haddi aştığı kadar 
karşılık verin" ifâdesine daha uygun düşmektedir." 

Üçüncü görüşe göre İse, Allah Teâlâ'nın, ifâdesinin manası, "Bu iki aydan 
herbirinin haramlığı diğerinin haramltğı gibidir. O halde bu ikisinin hürmeti 
denktir" şeklindedir. 

Kısas, misil, denk manasınadır. Buna göre, "Haram ayların haramlığı sizi, inkâr, 
fitne ve savaştan menetmezken, biz müslümanları savaştan nasıl meneder?" 
demektir. 

Allah'u teâlâ'nın, "Kim size karşı haddi aşarsa, siz de onun size karşı haddi 
aştığı kadar ona karşı haddi aşm" buyruğundan maksad, haddi aşmaya mukabil 
(karşılık) olacak cezayı emirdir. Buna göre âyetin takdiri: "Size karşı haddi 
aşanlara karşılık veriniz" şeklindedir. "Karşılık vermenin" de, "haddi aşma" diye 
ifâde edilmesinin sebebi daha önce izah edilmişti. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Allah'tan ittikâ ediniz" buyurmuştur. Takva ve ittikanın 
manası da daha önce geçmişti. Bunun peşinden de, yani, "Allah'ın maddi ve 
manevi yardımı, muhafazası ve İlmi ile muttaküerin yanında olduğunu biliniz" 
buyurmuştur. İşte bu tâbir Hak Teâlâ'nın, bir mekânda yer alan cisim olmadığını 
gösteren en güçlü delillerdendir. Çünkü eğer Allah cisim olsaydı, o zaman belirli 
bir yerde olurdu. Bu durumda da, ya müttakilerden bir teki ile beraber olabilir, 
diğerleri iie olamazdı; veyahut da mü'minlerin herbirinin bir parçası olmuş 


olurdu ki, Allah Teâlâ böyle olmaktan son derece münezzehtir. 160) 
Harb İle Mal Harcamanın Münasebeti - Başa Dön 


"Allah yolunda mallarınızı harcayın, kendinizi tehlikeye atmayın ve iyilik yapın. 
Allah şüphesiz iyilik yapanları (muhsinleri) sever"(Bakara, 195). 

Bil ki bu ayetin, kendisinden önceki âyetle iki bakımdan irtibatı vardır: 

a) Allah Teâlâ savaşmayı emredince ve savaşla meşgul olmak da mala ihtiyaç 
duyulan âlet ve edevatla mümkin olunca ve zenginler çoğu kez savaştan âciz, 
savaşabilecek cesur kimseler de çoğu kez yoksul olunca Hak Teâlâ zenginlere, 
savaşabilecek kimselere infakta bulunmalarını emretmiştir. 

b) Rivayet olunduğuna göre, Allah Teâlâ'nın, "Haram ay, haram aya bedeldir, 
haramlar karşılıklıdır" ayeti nazil olunca, hazır olanlardan biri: 


"Ya Resulallah, Allah'a yemin ederim ki bizim azığımız yok. Hiçbir zengin de 
bize yardım etmiyor" dedi. 

Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), müslümanlara, "Allah yolunda in-fâk 
etmelerini, tasaddukta bulunmalarını ve Allah yolunda taşınan yarım bir hurma 
ile de olsa sadakadan et çekmemelerini" emretti. Müteakiben müslü-manlar 
herşeylerini verdiler. İşte bu âyet de, Hz. Peygamber (s.a.s)'e muvafakat ederek 
nazil oldu. 

Bil ki infâk, malı iyilik yollarına ve faydalı şeylere verip harcamaktır. İşte bu 
sebepten ötürü, malını boş şeylerde zâyi eden kimseler için, "O.malını infâk etti" 
denilmez. İnfâk, "Alllah yolunda" diye kayıdlanınca, bundan murad, "Allah'ın 
dini için infâk" olur. Çünkü sebil, yol demektir. Allah'ın yolu da, O-nun dinidir. 
Buna göre Allah'ın dini hususunda emrettiği her türlü infâk, bu âyetin 
muhtevasına girer. İster bu hacc veya umre yapmak için olan harcama olsun, 
ister bizzat cihâda katılmak suretiyle olsun; ister başkasının savaş giderlerini 
karşılamak suretiyle olsun; ister sıla-i rahim (akrabalara yardım) ve sadakalarla 
olsun veya kişinin ailesine ve çocuklarına harcamaları suretiyle olsun; ister zekât 
ve keffâret olarak verdiği şeyler olsun, isterse yol ve benzeri şeylerin yapılması 
için verdiği sadakalar olsun, farketmez. Ancak bu âyetten önce cihad zikredilmiş 
olduğu için, bunda murad edilen en uygun mana, bu infâkın cihâd hususundaki 
harcamalara hamledilmesidir. 

Daha doğrusu, Cenâb-ı Hak şu iki sebebten ötürü, "Allah yolunda infâk ediniz" 
buyurmuştur. 

1) Bu, sanki infâkın vâcib oluşunun sebebine dikkat çekmektedir. Çünkü mal, 
aslında Allah'ın malıdır. Dolayısıyla onun Allah yolunda infâk edilmesi va-cibtir. 
Bir de mü'min kimse Allah'ın adını duyunca, heyecanlanır ve şevke gelir. 
Dolayısıyla malını Allah yolunda infâk etmesi kolaylaşır. 

2) Bu âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'In Hudeybiye senesi umresini kaza etmek 
üzere Mekke'ye gittiğinde nazil olmuştur. Şayet müşrikler müslümanlara engel 
olmaya kalksalardı, bu umre mutlaka savaşa sebeb olacaktı. Bu itibarla, bu umre, 
hem umre hem de cihad olmuştur. Böylece bunda, iki mana birleşmiştir. Durum 
böyle olunca, Cenâb-ı Hak, "Cihad ve umre yolunda in-fak edin" demedi de, 


"Allah yolunda infâk edin" buyurdu. L61] 
Allah Yolunda Harcamamakla Tehlikenin Münasebeti 


Allah'u Teâlâ'nın, "Kendinizi elinizle tehlikeye atmayın" âyeti ile ilgili bazı 
meseleler vardır: 1021 


Birinci Mesele 


Ebu Ubeyde ve Zeccâc, âyetteki "tehlüke" lâfzının helak manasına geldiğini 
söylemişlerdir. Bu fiil, şeklindedir. 

Hârzenci, "Arapçada, ayın harfinin ötüreli okunuşu ile, bu kelimeden başka, 
vezninde gelen bir masdar bilmiyorum" demiştir. Ebu Ali ise Si-beveyh in, ve, 
şeklinde masdarlar naklettiğini, bu kalıbın masdar değil isim olduğunu söylemiş 
ve "Bu kalıbın sıfat olarak geldiğini bilmiyoruz" demiştir. Keşşaf sahibi ise şöyle 
demiştir: "Bu kelimenin aslının, "tecribe" ve "tebşire" gibi bu şekilde masdar 
olduğunu söylemek caizdir. Buna göre kesreye karşılık zamme getirilmiştir, 


kelimesinin, olması gibi." [63] 
Arapçada Kur'an'ın Şahidliği Şevahitten Önce Gelir 


Ben de diyorum ki: "Bu gibi yerlerde, nahivcilerin böyle zorlamalara girmelerine 
şaşıyon(.). Çünkü nahivciler, kendi kastettikleri manaya delil olan ne olduğu 
belirsiz bir şiir buldukları zaman, buna seviniyor ve onu çok güçlü bir delil kabul 
ediyorlar. Binaenaleyh, fesahate ister uygun olduğuna,ister olmadığına delil 
getirilmiş olsun, bir kelimenin Allah'ın kelâmında geçmesini bu kelimenin sıhhat 


ve doğruluğuna delil getirmek daha evlâdır. [64] 
İkinci Mesele 


Âlimler, ifâdesindeki, "bâ" harfinin ya fazlalık, ya da noksanlığı gerektirdiğinde 
ittifak 

etmişlerdir. Buna göre bir grup âlim, "bâ" harfinin zaide olduğunu ve âyetin 
takdirinin "Etlerinizi tehlikeye atmayınız" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu 
tıpkı bir kimsenin, (Elbiseyi çektim) ve, (Kalemi aldım) veya, ve, demeri gibi 
olup her ikisi de aynıdır. Bu iki kullanış şekli de meşhur iki şekildir, veyâ 
ayetteki, (den maksad, kişilerin bizzat kendileridir. Bu, "Ellerinin, yani senin 
kendinin yapmış olduğu şey sebebiyle..." (Hacc, 10) ve, "ellerinizin (yani 
sizlerin) kazanmış olduğu şeyler yüzünden.." (şüra, 30) âyetlerinde olduğu 
gibidir. Buna göre ayetin takdiri, "Kendinizi tehlikeye atmayın" şeklinde olur. 
Diğerleri ise, bu ayette bir hazfin bulunduğunu söylemişler ve takdirinin, 


"Kendinizi ellerinizle tehlikeye atmayın" şeklinde olduğunu belirtmişlerdir. 165) 


Kendini Tehlikeye Atmak Ne Demektir? — Başa Dön 


"Kendinizi tehlikeye atmayın" ayetinin tefsiri hususunda müfessirler ihtilâf 
etmişlerdir. 

A) Bazıları, bunun bizzat infak etme ile ilgili olduğunu; 

B) Bazıları da, başka bir şeyle ilgili olduğunu söylemişlerdir. Birinciler bu 
hususta bazı görüşler zikretmişlerdir: 

a) Müslümanlar savaş mühimmatı hususunda matlarını harcamamak suretiyle 
kendilerini tehlikeye atmasınlar. Çünkü o zaman düşman onlara galebe çalar ve 
onları helak eder. Buna göre sanki şöyle denilmektedir: "Eğer sen dine yönelen 
bir adam isen, malını Allah yolunda ve O'nun rızasını kazanmak için harca. Yok 
eğer dünyaya yönelen bir insan isen, yine malını kendinden ölüm ve zararı 
defetmek için harca." 

b) Allah Teâlâ infâkı emredince, insanın bütün malını infâk etrriesini de 
nehyetmiştir. Çünkü bütün malı infâk etmek, yenecek, içecek ve giyilecek 
şeylere aşırı ihtiyaç duyulduğunda tehlikeye düşmeye sebebiyet verir. Buna göre 
bundan murad, Allah Teâlâ'nın, 

"Onlar, infâk ettikleri zaman, ne israf eder ne de tamamen kısarlar, (intakları) 
ikisi arası ortalama olur" (Furkan. 67) ve, "Ne (cimrilik edip) elini boynuna as, 
ne de alabildiğine aç.." (isrâ,29) ayetlerinde de zikrettiği husustur. 

Hak Teâlâ'nın, ayetinin, harcamanın dışındaki şeylerle ilgili olduğunu 
söyleyenler ise bu hususta şu görüşleri belirtmişlerdir: 

a) Cihaddan geri durup, böylece canlarını, cehennem ateşi olan helake maruz 
bırakmalarıdır. Bu sebeple Hak Teâlâ bununla, cihâda sımsıkı sarılmaya teşvik 
etmiştir. Bu, Allah'ın tıpkı, "Helak olan, delil üzere belâk olsun" (Enta, 42) 
ayetinde ifâde edildiği gibidir. 

b) Hak Teâlâ'nın, ayetinden maksat,"Bir netice elde edemiyeceğiniz bir biçimde, 
gözü kapalı harbe girmeyiniz; böyle bir harpte sadece kendi canınıza kıymış 
olursunuz; bu ise helâl değildir. Size vâcib olan şey ise ancak, öldürülmekten 
korksanız bile, düşmanı yeneceğinize aklınız kestiği zaman bu işe atılmanızdır. 
Galib gelme ümidi bulunmayıp, aksine öldürülme ihtimalinin daha fazla olduğu 
zaman ise, cihâda girişmek söz konusu olamaz" demektir. Bu izah, Berâ İbn 
Azib'ten nakledilmiştir. Ebu Hu-reyre (r.a)' den, bu ayet hususunda söyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Bu ayetle kastedilen kimse, iki düşman safı arasında tek 
başına kalan kimsedir." 

Bir kısım âlimler ise, bu izahı kabul etmeyerek, bu şekilde öldürülmenin haram 


olmadığını söylemişler ve buna şu hususları detil getirmişlerdir: 

1) Rivayet edildiğine göre muhacirlerden birisi, düşman saflarına hücum etmişti. 
Bunun üzerine insanlar onun arkasından, "Kendi kendini tehlikeye attı!" diye 
gürültü kopardılar. Bunun üzerine Ebü Eyyüb el-Ensari: "Biz bu âyetten 
haberdarız; bu ayet sadece bizim hakkımızda nazil olmuştur. Biz Allah'ın 
Resülüyle beraber bulunduk; O'na yardım ettik ve O'nunla birlikte savaş 
meydanlarında bulunduk.. İslim kuvvet bulup, taraftarları çoğalınca, biz 
ailelerimize ve mallarımızın yanına döndük ve kendi rahatımıza koyulduk.. " 
Böylece esas tehlike, kişinin çoluk çocuğu ve malı yanında bulunarak, cihadı 
terketmesi ile meydana gelmiş olur. 

2) İmâm Şafii (r.a)'nin rivayet ettiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), cennetten 
bahsetti. Bunun üzerine ensardan birisi O'na, "Bana bildirir misin ya 
Resülallan,eğer ben sabrederek ve sevabını da Allah'tan umarak öldürülür- 
sem?.." der. Bunun üzerine Hz. Peygamber: 'Sanacennetvardır"dedi. Bunun 
üzerine adam düşman birliklerinin içine daldı. Böylece düşmanlar bu kimseyi, 
Allah'ın Resulünün gözü önünde öldürdüler. Yine Hz. Peygamber (s.a.s) 
cennetten bahsederken, ensardan birisi, üzerinde bulunan zırhını yere atar, daha 
sonra da düşmanın safları arasına dalar.. Bunun üzerine düşmanları onu 
öldürürler. 

3) Rivayet edildiğine göre ensardan birisi, Muâviyeoğullarından ayrılmıştı. 
Derken öldürülen arkadaşlarının üzerinde bir kuşun dolaştığını gördü.. Hemen 
kendisiyle birlikte bulunan bazı kimselere, "Düşmanın üzerine atılacağım.. Onlar 
beni öldürecekler, ama ben de arkadaşlarımın öldürüldüğü şu harp meydanından 
geri kalmayacağım" dedi, dediğini de yaptı.. Bunun üzerine geride kalanlar bunu 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e anlatınca, o da o kimse hakkında güzel şeyler söyledi.. 

4) Rivayet edildiğine göre, bir topluluk bir kaleyi kuşatır.. Adamlardan birisi de 
öldürülünceye kadar savaşır.. Bunun üzerine o kimse hakkında" kendi kendini 
tehlikeye attı!.." dediler. Bu söz Hz. Ömer'e ulaşınca o, "onlar yalan söylediler. 
Allah'tı Teâlâ, "İnsanlardan bir kısmı, Allah'ın hoşnutluğunu taleb ederek, kendi 
nefislerini (Allah uğruna) satarlar" (Bakara, 207) buyur mam iş mıdır?" dedi. 
Hak Teâlâ'nın, ayeti hakkında öteki izahı benimseyen kimse, son olarak sayılan 
bu dört vecihe karşı şöyle diyebilir: Bize göre, kişinin kendisini düşman içine 
atmasını, onları mağlüp etmeyi tahmin edip ummayacağı durumda haram 
sayarız. Ama, galibiyyetin söz konusu olması halinde, bunu biz de caiz görürüz. 
O halde siz, bu mânanın, nakledilen bu vak'atarda bulunduğunu neye dayanarak 
söylediniz?.. 

C) Âyetin mânasının, Hak Teâlâ'nın, "Haram ay, haram aya mukabildir. 


Hürmetlerde kısas caridir (Bakara. 194) âyetiyle irtibatlı olmasıdır. Yani, "Eğer 
onlar haram aylarda sizinle savaşırlarsa, siz de onlarla savaşın.. Çünkü 
hürmetlerde kısas caridir. Onlar size saldırmayı uygun gördüler. Ayların haram 
oluşu sizi, sizinle savaşan kimselere teslim olmaya sevketmesin. Çünkü böylece 
sizler savaşı terketmek sebebiyle yok olursunuz ve bununla kendinizi tehlikeye 
sürüklemiş olursunuz" demektir. 

D) Ayetin mânası şöyledir: Allah yolunda infak ediniz. "Biz fakirlikten 
korkuyoruz, eğer infâk edersek, mahvoluruz, yanımızda hiçbirşey kalmaz", 
demeyiniz. Böylece muhataplar, infak etmek sebebiyle kendilerinin helak 
olacağını zannetmekten nehyolunmuşlardır. Bu kendini böyle kabul ediş ve 
(tehlikeye) atmaktan maksat, işte bu şekilde hüküm vermektir. Nitekim bir 
kimse, bir kimse hakkında böyle bir hüküm verdiğinde, "Falanca falancayı heiâk 
olucu kıldı ve onu helakin içine attı" denilir. 

E) Bu âyetin mânâsı, "Kendisine hiç bir amelin faydası olmayacağını gördüğü ve 
hissettiği bir günahı işleyen adam" dır. Kişinin kendisini tehlikeye atması işte 
budur. Netice olarak bunun mânâsı, kişinin Allah'ın rahmetinden ümidini 
kesmesini yasaklamaktır. Çünkü Allah'ın rahmetinden ümid kesmek, insanı 
kulluğu terkedip, günahta ısrarlı olmaya sürükler... 

F) Ayetten muradın, "Allah yolunda infâk edin. Bu intakınızı tehlikeye atmayın 
ve boşa çıkarmayın" şeklinde olması da muhtemeldir. Bu, intakınızdan sonra ya 
başa kakarak veya riya ve gösteriş olsun diye anlatarak, intakınızın sevabını boşa 
çıkaracak bir iş yapmanızla olur. Bunun bir benzeri de, "Amellerinizi boşa 
çıkarmayın" (Muhammed, 33) ayetidir. 

Allah Teâlâ'nın, "Ve iyilik yapın, şüphesiz Allah iyilik yapanları sever" ayeti ile 
ilgili iki mesele vardır: [66] 


Birinci Mesele 


Âlimler "muhsin" kelimesinin hangi kökten iştikak ettiğinde ihtilâf etmişlerdir. 
Bu hususta iki izah vardır: 

a) "Muhsin" kelimesi, "hüsün" masdarından müştaktır. Bu kelime ihsanda 
bulunmanın (iyilik yapmanın) bizatihi güzel olması cihetinden, güzel bir fayda 
ile başkasına yararlı olan kişiler hakkında çokça kullanılmıştır. Bu takdire göre, 
vurmak ve öldürmek güzel olduğu zaman, bunları yapan "muhsin" olmuş olur. 

b) "Muhsin" kelimesi, "İhsan" masdarından türemiştir. Buna göre, güzel olan 
şeyi yapan kimse, ancak fiili hem güzel, hem de ihsan (iyilik) dolu olduğu 
zaman "muhsin" diye isimlendirilir. Buna göre, kelimenin iştikakı, iki mananın 


toplamından meydana gelir. L67] 
İkinci Mesele — Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "iyilik edin" sözünde iki vecih vardır: 

1) Esamm şöyle demiştir" Allah'ın farzları hususunda ihsanda bulunun." 

2) Kendisine nafaka ve yardım boynunuzun borcu olan kimselere, infâk-ta ihsan 
ediniz. Bundan murad, yapılacak infâkın orta halli olmasıdır. Binaenaleyh 
infâkta ne israf edin, ne de kısın. Daha önceki âyetle irtibatı sağladığı için, bu 
görüş doğruya daha yakındır. Âyeti, bu vecihlerin hepsine birden hamletmek de 
mümkündür. 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesi açıktır. Bunun izahı defalarca geçmiştir. 168) 


"Haca ve umreyi Allah için tamamlayın. Fakat (bunlardan) ahkonursanız, 
kolayınıza gelen bir kurban (gönderin) ve bu kurban yerine varıncaya kadar 
başlarınızı tıraş etmeyin" (Bakara, 196). 


Bu ayetle ilgili bazı meseleler var: 169) 
Haccın Mahiyeti 


Arapçada 'hacc", kastetmek manasındadır. Bir kimse, birşeye defalarca 
niyetlenip, ona sürekli gidip geldiği zaman, denilir. "Hâ" harfinin kesresiyle 
olan, lâfzı, "sene" manasına gelir. İnsanlar her sene haccettikleri için, sene 
manasında, denilmiştir. 

Şeriatta "hacc", hususi birtakım fiillerin ismidir. Bu fiillerin bir kısmı "rükün", 
bir kısmı"vacib", bir kısmı da "Sünnet'tır. "Rükün, yapılmadıkça ihramdan 
çıkılması mümkün olmayan şeylerdir. 

Vacipler de, yapılmadığı zaman kurban kesmeyi gerektiren fiüllerdir. Sünnetleri 
ise, terkinden ötürü kurban kesme cezası gerekmeyen fiillerdir. 

Haccın rükünleri, bize göre beştir: İhram, Arafat'da vakfe yapmak, Kal-be'yi 
tavaf, Safa ile Merve arasında sa'y etmek ve başı tıraş etmek veya kısaltmak. 
Başı tıraş etmek ve kısaltma hususunda iki görüş vardır: Bu görüşlerin en 
doğrusu, bunun yapılmadıkça ihramdan çıkmak helâl olmayan bir rükün 
oluşudur. 

Haccın vâcibterine gelince, bunlar, Mikat'da ihrama girmek, bir görüşe göre 
Arafat'da güneş batıncaya kadar durmak, yine bir görüşe göre Kurban bayramı 


gecesi Müzdelife'de gecelemek, Cemretü'l-A kabe taşlarını atmak; 

bir görüşe göre Kurban bayramı gecelerinde Mina'da gecelemek ve bu günlerde 
şeytan taşlamak. 

Bunların dışında kalan haccın diğer fiilleri sünnettir. 

Umrenin rükünleri ise dörttür: İhram, Ka'be'yl tavaf, sa'y ve başı traş etmek. 

Başı tıraş etmede iki görüş vardır: Umre yapan sa'yirti tamamlayınca, eğer 
kurbanı varsa onu keser ve sonra saçını ya tıraş eder veya kısaltır. İhramdan 


çıkmak kurban kesmeye dayanmaz. [70] 


İkinci Mesele 


' 


Allah'u Teâlâ'ntn, "tamamlayınız" emri tamamlama hususunda bir emirdir, Bu 
emir mutlak 

bir emir midir, yoksa hacc ve umreye girmiş olmaya bağlı bir emir midir? Bizim 
âlimlerimiz, bunun mutlak bir emir olduğu görüşündedirler. Buna göre âyetin 
manası, "Hacc ve umreyi, kâmil ve tam sıfatıyla yapınız" şeklindedir. 

Bu hususta ikinci görüş, Ebu Hanife (r.a)'nin görüşüdür. Ona göre bu, hacc ve 
umreye başlamış olma şartına bağlı bir emirdir. Buna göre ayetin manası "Kim 
hacc ve umreye başlarsa, onları tamamlasın" şeklindedir. Hane-filer şöyle 
demişlerdir: "Bir şeye başlamanın vacib olmaması mümkündür. Fakat o ibâdete 
başladıktan sonra, onu tamamlamak vâcib olur." Bu ihtilafın neticesi şudur: 
Umre bizim mezhebimize göre vacibtir. Ebu Hanife'ye (Allah ona rahmet etsin) 


göre ise vâcib değildir. mm] 
Umrenin Farz Olup Olmadığı — Başa Dön 


Bizim mezhebimizin birçok delili vardır: 

Birinci Delil: ayetidir. Bu âyet ite istidlal edirad edilir. Bununla, "Bu fiile 
başladığınız zaman, onu tamamlayın" mânâsı da muraâ eöriebıYır. Bu ıhtımal 
sabit olunca, bu itaden'ın manasının bu olması gerekir. Bu İhtimalin 
açkıklamasına gelince, buna, 

"Hani Rabbi, İbrahim'i kelimelerle imtihan etmişti de o onları tamamlamıştı" 
yani o, kelimelerin ifâde ettiği fiilleri tam ve kâmil manada yapmıştı" (Bakara, 
124) ve, yani orucu geceye kadar tastamam yapınız" (Bakara, 137) âyetleri 
delâlet etmektedir. Lâfzın bu manaya hamledilmesi, "Bundan murad, oruca 
başlayınız, sonra da onu geceye kadar tamamlayınız” manasıdır oiyen kimsenini 
sözünden daha uygundur. Çünkü bu son takdire göre, mahzuf bir cümleye 


ihtiyaç duyulur. Bizim tercih ettiğimiz takdire göre ise, buna ihtiyaç duyulmaz. 
Böylece Allah Teâlâ'nın "Haccı tamamlayın..." emrinden muradın, "onu 
mükemmel ve eksiksiz bir şekilde yapınız" manasının olduğu sabit olur. Öyle 
ise, lâfzı bu manaya hamletmek gerekir. Bu konuda söylenebilecek en uzak 
ihtimal, bu ifâdeden muradın, "Siz oruca başladığınız zaman, onu tamamlayınız" 
manası olmasıdır. 

Fakat âyeti birinci manaya hamletmek daha uygundur. Buna, birkaç şey delâlet 
eder: 

a) Âyetin ikinci manaya hamledilmesi, bu emrin bir şarta bağlı sayılmasını 
gerektirir. Buna göre ayetin takdiri şöyle olur: 

"Eğer siz hacc ve umreye başlarsanız, onları tamamlayınız." Bizim 
benimsediğimiz birinci izaha göre ise, bu şartın takdir edilmesine gerek kalmaz. 
Bundan dolayı birinci izah evlâdır. 

b) Müfessirler bu ayetin hacc hakkında nazil olan ilk ayet olduğunu 
söylemişlerdir. Binaenaleyh bu ayeti, haccı vâcib kılma manasında anlamak, 
hacca başlamış olmak şartı ile onu tamamlama manasına hamletmekten daha 
evlâdır. 

c) Bazıları bu ayeti, "Haccı ve umreyi Allah için ikâme ediniz" şeklinde 
okumuşlardır. Bu, her nekadar haber-i vâhid yerine geçen şazz bir kıraat ise de, 
âlimlerin ittifakı ile, bir te'vili bir başka te'vile tercih etmeye yeterli bir sebebtir. 
d) Desteklediğimiz görüş, hacc ve umrenin vacib oluşlarını ifâde ettiği gibi, bu 
ibadetlere başladıktan sonra bunları tamamlamanın vâcib olduğunu da ifâde eder. 
Sizin yapmış olduğunuz te'vil ise, sadece vacib oluşun kendisini ifâde eder. 
Demek ki bizim desteklediğimiz görüş, daha faydalıdır. Binaenaleyh ayeti bu 
manaya hamletmek daha evlâ olur. 

e) Âyetin konusu ibâdettir. Binaenaleyh bunda ihtiyat daha evlâdır. Hem haccın, 
hem umrenin farz olduğunu söylemek ihtiyata daha uygundur. Bundan dolayı 
ayeti bu manada almak gerekir. 

f) Farzet ki biz, bunlara başladıktan sonra bunları tamamlamanın vacib olduğuna 
hamlediyoruz, fakat şöyle diyoruz: Âyetin lâfzı, tamamlamanın vacib olduğuna 
kesin olarak delâlet eder. Bu emrin zahiri, vâcibliği ifâde eder. O halde 
tamamlamak kesin olarak vacibtir. Bir işi tamamlamadan önce, başlama söz 
konusudur. Mükellefin gücü dahilinde olduğu zaman, vacibin ancak kendisi ile 
tamamlanacağı şey de vâcibtir. Binaenaleyh hacc ve umreye başlamak da 
vâcibtir. 

g) İbn Abbas (r.a)'dan şöyle dediği rivayet edilmiştir. "Canım kudret elinde olan 
Allah'a yemin ederim ki, Allah'ın kitabında o onun arkadaşıdır. Yani Kur'an-ı 


Kerim'de bu ayette, bir emir olarak, umre haccın arkadaşıdır." Buna göre bu 
âyetin manası, "Namazı kılın ve zekâtı verin "(Bakara, 110) ayetinin manası 
gibidir. İşte bu, birinci delilin izahının tamamıdır. 

Bu durumda eğer: "Hz. Ali, İbn Mes'ud ve Şa'bi,lâfzı merfu olarak, "Umre Allah 
içindir" şeklinde okumuşlardır. Bu da vâcib oluş bakımından, umrenin haccın 
hükmünün dışında olduğu görüşünü benimsediklerini gösterir" denilirse, biz 
deriz ki: Bu kıraat bazı bakımlardan kabul edilmez: 

a) Bu şazz bir kıraattir. Binaenaleyh mütevâtir kıraate muarız olamaz. 

b) Bu knaaftte Arapça cümlesinin fiil cümlesine atfedilmiş olmasını gerektirir. 

c) ifâdesi, "Umre Allah'a ibâdettir" manasına gelir. Umrenin sırf Allah'a ibâdet 
oluşu, vâcib olmasına ters değildir. Aksi halde her iki kıraatin manaları arasında 
bir tezad ortaya çıkar ki bu caiz değildir. 

d) ifâdesinin manası, "Umre Allah'a ibâdettir" şeklinde olunca, umrenin 
emredilmiş olması gerekir. Çünkü Hak Teâlâ, "(Onlar) ancak Allah'a ibâdet 
etmekle emrolun-dular" (Beyyine, 5) buyurmuştur. Emir, vâcib oluşu gösterir. 
Bu durumda da maksadımız hâsıl olur. 

İkinci Delil: "Hacc-ı Ekber günü.” (Tevbe, 3) ayeti, vezninin ifâde ettiği hakiki 
manasından dolayı, küçük haccın da vâcib olduğunu gösterir. Küçük hacc da, 
alimlerin ittifakıyla, umreden başka bir-şey değildir. Umrenin bir hacc olduğu 
sabit olunca, onun da "Haca tamamlayınız" ve, "Beytullâh'a haccetme, Allah'ın 
insanlar üzerinde bir hakkıdır" (ali imran. 97) âyetlerinden ötürü vâcib olması 


gerekir. [72] 
Üçüncü Delil Umre Hakkımda Hadis-i Şerifler 


Bu meseleyle ilgili birçok hadis vardır. Bunlardan birisi İbnu'l Cevzi'nin Buhâri 
ve Müslim'in ittifakla kitaplarına aldıklarını naklettiği şu hadistir:" Cebrâil (a.s), 
Hz. Peygmber (s.a.s)'e İslam'ın ne olduğunu sordu. Hz. Peygamber (s.a.s) de: 
(İslâm); senin Allah'tan başka ilah olmadığına ve Muhammed'fn O'nun 
peygamberi olduğuna şehâdet etmen, namazı kılman zekâtını vermen, ramazan 


orucunu tutman, hacc ve umre yapmandır" Z3] buyurmuştur. 

Yine Nu'man b. Sâlim'in, Ömer b. Evs'den, onun da Ebu Rezîn'den rivayet 
ettiğine göre, Ebu Rezin, Hz. Peygamber (s.a.s)'e-."Babam oldukça yaşlı iken 
İslam'a girdi. Bundan dolayı da ne hacc ve umre yapabilir, ne de hicret edebilir?" 


diye sordu. Hz. Peygamber (s.a.s), "Babanın yerine haccet ve umre yap "[74] 
buyurarak her ikisini de emretti. Emir ise vücûb ifâde eder. 


İbn Sirin'in Zeyd b. Sabit (r.a)'den rivayet ettiği hadis de bunlardandır. Bu hadise 
göre, Hz. Peygamber (s.a.s), 

"Hacc ve umre, iKi tarzdırlar. Hangisi ile başlasan olur" buyurmuştur. 

Aişe binti Talha (r.anha)'mn, Hz. Aişe validemizden rivayet ettiği şu hadis de 
bunlardandır. Hz. Aişe (r.anha): 

"Ey Allah'ın Resulü, kadınlara da cihâd farz mıdır?" diye sordum, Hz. 
Peygamber (s.a.s): 

"Onlara, kendisinde vuruşma olmayan bir cihâd vardır: Bu da hacc ve umredfr" 


15 İbuyurdu. 
Dördüncü Delil: Şafii (r.a) şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), haccetmeden 
önce umre yapmıştır. Şayet umre vacib olmasaydı, Hz. Peygamber'in ilkönce 


vâcib olan haccı yapması daha uygun olurdu." [76] 
Umrenin Vacip Olmadığına Dair Deliller — Başa Dön 


"Umre vacib değildir" diyen (Hanefilerin) de birçok delili vardır: 

Birinci Delil: Hz. Peygamber (s.a.s)'e tslâmın rükünlerini soran bedevi Arabın 
kıssasıdır. Hz. Peygamber bu bedeviye, İslam'ın rükünlerinin namaz, zekât, hacc 
ve oruç olduğunu öğretti. Bunun üzerine bedevi, "Bana bunlardan başkasını 
yapmak gerekir mi?" diye sorduğunda, Hz. Peygamber (s.a.s): "Hayır, fakat 
yapacağın nafile ibâdetler müstesna" demiştir.Bedevi Arap da, "Bundan ne 
fazlasını ne eksiğini yaparım" dedi. Bunun üzerine, Hz. Peygamber (s.a.s): "Eğer 


doğru söylüyorsa, bedevi kurtuldu." buyurmuştur. 

Hz. Peygamber (s.a.s), 'İslam beş şey üzerine kurulmuştur. Bunlar: Allah'dan 
başka tanrı olmadığına ve Muhammed (s.a.s)'in O'nun peygamberi olduğuna 
şehâdet etmek, namaz kılmak, zekât vermek, ramazan orucunu tutmak ve 
Ka'be'ye haccetmektir" ve, "Beş vakif namazınızı tafta mallarınızı (zekâtını 
vererek) temizleyin, Kâ'be-nizi haccedin ve böylece Habbinizin cennetine gtrin" 


178 İbuyurmuştur. 

Bu hadisler, nerede ise mütevatir derecesine ulaşmış meşhur rivayetlerdir. 
Binaenaleyh bunlara ilâve yapmak da,bunlan reddetmek de caiz değildir. 
Muhammed İbnu'I-Münkedir'den, onun da Cabir İbn Abdullah'dan rivayet 
ettiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'e umrenin vacib olup olmadığı sorulmuştu 
da, O: "Hayır (vâcib değil). Fakat umre yapman senin için daha hayırlı olur" 
19)diye cevap vermişti. 

Yine Mu'aviye ed-Dârir den, onun da Ebu Salih el-Hanefi'den, Ebu Salih'in de 


Ebu Hureyre (r.a)'den rivayet ettiği hadise göre, Hz. Peygamber (s.a.s), "Hacc 


cihaddır, umre nafile İbâdettir"[80] buyurmuştur. 

Bu delile birkaç bakımdan cevap verilir: 

1) Sizin getirdiğiniz hadisler, âhâd rivayetlerdir, binaenaleyh Kur'an'a muarız 
olamaz. 

2) Belki de umre, Hz. Peygamber bu hadisleri söylerken vâcib değildi. Bu 
hadislerden sonra Cenâb-ı Hakk'ın, zil oldu. Bu, doğruya daha yakındır; çünkü 
ayet, hicretin yedinci yılında nazil olmuştur. 

3) A'râbi'nin kıssası, haccın zikredilmesini ihtiva etmektedir. Bu kıssada, hacc 
tafsilatıyla anlatılmamıştır. Halbuki biz, umrenin de hacc olduğunu açıklamıştık. 
Çünkü umre de, küçük haccdır. Binaenaleyh bu, umrenin vâcib oluşuna ters 
düşmez. 

Muhammed İbnu'l-Münkedir'in hadisine gelince, bu haber Haccâc İbn Urtât'ın 


rivayetidir ki, bu kimse zayıf kabul edilmiştir. L8H 
Haccın Nevileri 


Bil ki hacc üç kısımdır: İfrâd, kıran ve temettü haccı... 

İfrâd haccı, kişinin sadece haccetmesidir. Kişi haccı bitirdikten sonra, Hill'in en 
yakın yerinden umreye 

başlar. Veyahut ta, hacc aylarından önce kişinin umre yapıp, daha sonra aynı yıl 
için haccetmesidir. 

Hacc-ı kıran, hacc ayları içinde kalbiyle her ikisine de niyyet ederek, hacc ve 
umre için ihrama girmesidir. Yine, hacc aylan içerisinde umre için ihrama girer, 
daha sonra da tavaftan önce haccın ihramına da girerse, yine bu hacc, hacc-ı 
kıran olmuş olur. 

"Hacc-ı temettü "ise, hacc ayları içerisinde ihrama girip.umreyle alâkalı fiilleri 
yapıp daha sonra da o yıl içersinde haccı da ifâ etmesi şeklinde olur. "Hacc-ı 
temettu"a, kişi umrenin ihramından çıktıktan sonra, hacc yapan kimsenin ihrâmlı 
iken yapamadığı şeylerden hacc ihramına girmeden önce istifâde ettiği için, 
"temettü" denilir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, âlimler bu üç hacc çeşidinden 
hangisinin daha efdal olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Şafii (r.a), bunların 
en efdalinin hacc-ı ifrâd, sonra temettü; daha sonra da hacc-ı kıran olduğunu 
söylemiş ve "İhtilâfu'l-Hadis" adlı eserinde de temettu'un ifraddan daha üstün 
olduğunu söylemiştir. 

İmâm-ı Mâlik (r.a) de, temettu'un ifraddan daha efdal olduğunu söylemiştir. 


Ebü Hanife (r.a) bunlardan en efdalinin " hacc-ı kıran" olup sonra ifrâd, daha 
sonra da temettu'un geldiğini söylemiştir ki, işte bu,bizim âlimlerimizden 
Müzeni, Ebu İshâk ve El-Mervezi'nin de görüşüdür. 

Ebu Yüsuf ve İmâm-ı Muhammed de, kıranın daha efdai olduğunu, sonra 


temettu'un, daha sonra da ifrâdın geldiğini söylemiştir. [82] 
Hacc-ı İfradın Efdal Olduğuna Dair Şafii'nin Delilleri — Başa Dön 


Şafii (r.a)'nin hacc-ı ifrâdın daha efdal olduğuna dair delilleri şunlardır: 

1) Allah'u Teâlâ'nın, "Ve, Allah için haca ve umreyi tamamlayınız" ayetiyle 
istidlal etmiştir. Bu ayetle İmam-ı Şafii üç bakımdan ihticâc etmiştir: 

a) Ayet, umre lâfzının el-Haccu lâfzına atfedilmiş olmasını gerektirir. Halbuki 
atf, ma'tuf ile ma'tufun aleyh arasında, başkalığı ve farklılığı iktizâ eder. 
Mugâyeret de ancak, hacc-ı ifrâd yapıldığında söz konusu olur. Hacc-ı kıran 
yapıldığındaysa, yapılan tek bir şeydir. Bu da hacc ve umredir. Böylece bu, atfın 
sahih olmasına mâni olur. 

b) Allah'ın, "Ve, Allah için haca ve umreyi tamamlayınız" ayeti, O'nun, "Fakat 
engellenirseniz, kolayınıza gelen kurbanı kesin" ayetinin deliliyle hacc-ı ifrâdı 
gerektirir. Halbuki, hacc-ı kıran yapıldığında, muhsar olunma durumunda, bu 
haccı yapan kimsenin iki kurban kesmesi gerekir. Yine, Allah'u Teâlâ insanlara 
hacc-ı ifrâd yaparken tek bir fidyeyi vâcib kılmıştır. Muhsar olduğunda hacc-ı 
kıran yapan kimseye iki fidye gerekir. 

c) Bu ayet, tamamlamanın vâcib olduğunu gösterir. Tamamlamak ise, ancak 
hacc-ı ifrâd yapıldığında söz konusu olur. 

Bunun böyle olduğuna da, şu iki husus delâlet eder. Birinci husus: "Yerine 
haccetmesini vasiyyet ettiği kimseye, vasiyyet edenin vatanından haccetmesinin 
gerekli olduğu" deliliyle, haccetmede yolculuk yapmak maksüd olan bir şeydir. 
Eğer haccetmede sefere çıkmak maksud olmasaydı, o kimse en yakın mikattan 
hacca başlayabilirdi. Yine bunun böyle olduğuna âlimlerin, "Yürüyerek 
haccetmeyi nezreden kimse, binitli olarak haccederse, bu kimseye kurban 
gerekir" demiş olmaları da delâlet eder. Böylece yolculuk yapmanın gerekli 
olduğu ortaya çıkmış olur. Halbuki hacc-ı kıran, yolculuğu azaltmayı gerektirir. 
Çünkü hacc-ı kıran sebebiyle, iki yolculuk bir yolculuğa inmiş olur. 
Binaenaleyh, haccı tamamlamanın, ancak hacc-t ifrâd ile mümkün olacağı ortaya 
çıkmış olur. İkinci husus: Haccın manası ancak, şerefli yerleri ve mübarek 
makam ve meydanları ziyaret etmektir. Buna göre hacı Allah'ın ziyaretçisi; Allah 
ise, o kimsenin ziyaret ettiği zât demektir. Hiç bir şüphe yoktur ki, ziyaret ve 


hizmet ne kadar çok olursa, hizmet edilenin yanında bu hizmetin kadrü kıymeti o 
nisbette büyük olur. Hacc-ı kıran yapıldığında, iki ziyaret tek bir ziyarete 
indirilmiş olur. Daha doğrusu, hacc ve umrede mevcut olan her türlü.taât ve 
ibâdet, hacc-ı ifrâd yapıldığında tekrarlanırken, hacc-ı kıran yapıldığında tek bir 
defa olur. İşte böylece hacc-ı ifrâdın tamamlanmaya daha yakın olduğu ortaya 
çıkar. Böylece, bu ayetin hükmüyle hacc-ı ifrâd size göre vâcib olmasa da, en 
azından daha efdaldir.. 

2) Hacc-ı ifrâd, haccın bir kere yapılmasını, bundan sonra da umrenin ifa 
edilmesini gerektirir. Böylece hacc-ı ifrâddaki zor işler daha çok olmuş olur. 
Binaenaleyh, Hz. Peygamber'in, "İşlerin en faziletli olanı, en zor olanlarıdır" 
buyurmuş olmasından dolayı, hacc-ı ifrâdın daha üstün olması gerekir. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s), hacc-ı ifrâd yapmış idi. Bundan dolayı hacc-ı ifrâdın 
daha üstün olması gerekir. Biz, Hz. Peygamber'in hacc-ı ifrâd yaptığını söyledik; 
çünkü sahabenin bu husustaki rivayetleri farklı farklı olmuştur. Meselâ Müslim 
Sahih'ince Hz. Aişe (ranha)'den, Hz. Peygamber'in "hacc-ı ifrâd" yaptığını 
rivayet etmiştir. Câbir ve İbn Ömer de, Hz.. Peygamber'in hacc-ı ifrâd yaptığını 
rivayet etmişlerdir. Enes'den de şöyle dediği rivayet edilmiştir: 

Ben, Hz. Peygamber'in devesinin boynuna yakın bir yerde duruyordum. 
Omuzlarıma da. devenin salyaları akıyordu. İşte bu esnada Hz. Peygamber'in, 


"Hacc ve umreyle birlikte sana icabet ediyorum"l83! dediğini duydum." 

Sonra Şafii (ra), Hz. Aİşe (r.anha) Câbir ve İbn Ömer'in rivayetini, şu 
bakımlardan Enes'in rivayetine tercih etmiştir: 

a) Ravilerin durumu nazar-ı dikkate alınarak.. Meselâ Hz. Aişe'ye gelince bu, 
âlim bir hanım idi. İlmiyle beraber, Hz. Peygamber (s.a.s)'e çok yakın ve O'nun 
durumlarına da çok muttali' idi. Câbir'e gelince, bu Enes'den daha önce Hz. 
Peygamber'in sahabesi sıfatını almıştır. Enes, o zamanlar küçük bir çocuk olup, 
ilmi de azdı. İbn Ömer ise, fâkih olması yanında, Hz. Peygam-ber'e 
başkalarından daha yakın idi. Çünkü kızkardeşi Hafsa, Hz.Peygamber (s.a.s)'in 
hanımı idi. 

b) Kıran haccının yapılmadığı, "istishâb" deliliyle de tekid edilmiştir. 

c) Hacc-ı ifrâd, ibâdetin çokluğunu; kıran ise, ibâdetin az olmasını iktizâ eder. 
Bundan dolayı, Hz. Peygamber'e hacc-ı ifrâdı nisbet etmek daha evlâdır. 
Hz.Peygamber'in hacc-ı ifrâd yaptığı sabit olunca, hacc-ı ifrâdın daha üs-tün 
olması gerekir. Çünkü Resülullah kendisi için, her zaman daha efdal otan ibâdeti 
seçmiş ve, ara,"haccınızın rükunlanm benden öğreniniz" [BA buyurmuştur. 

4) Hacc-ı ifrad, ibâdetin çoğaltılmasını gerektirir, hacc-ı kıran ise azaltılmasını... 
Binaenaleyh hacc-ı ifrâd daha evlâdır. Çünkü cinlerin ve insanların 


yaratılmasından maksad, Allah'a ibâdet etmeleridir. Bundan dolayı daha çok 


ibadet yapmaya götüren herşey daha üstün olur. [85] 


Hacc-ı Kıran'ın Efdal Olduğuna Dair Ebû Hanife'nin Delilleri 
Başa Dön 


Ebü Hanife (r.a)'nin delilleri ise şunlardır: 

1) ayetine tutunmak. Bu ifâde, bundan maksadın hacc ve umreden birinin, 
veyahut da tamamlama suretiyle, her ikisinin birden vacib kılınmış olduğunu 
gösterir. Buna göre, bu emri birinciye hamle-dersek, ikinciyi ifâde etmez; eğer 
bunu ikincisine hamledersek, birincisini ifâde etmiş olur. Bu sebeple, ikincisi 
daha şümullü olmuş olur. Binaenaleyh, lâfzı buna hamletmek gerekir. Çünkü 
evlâ olan, Allah'ın kelâmını daha çok manâ ifâde edene hamletmektir. 

2) Hacc-ı kıran, iki rüknün arasını cem etmektir. Bu sebeple bunun, bir rüknü 
yerine getirmekten daha efdal olması gerekir. 

3) Hacc-ı kırân'da, kişi iki rüknü gerçekleştirmeye koşar; hacc-t ifrâdda ise, 
sadece iki rükundan birisinin gerçekleştirilmesi için gayret sarfedilir. 
Binaenaleyh, Allah'ın, "Allah'ın affına ve cennetine koşunuz" (a. imran. 133) 
buyurmasından dolayı, hacc-ı kıran'ın daha efdal olması gerekir. 

Ebu Hanife'nin birinci deliline cevap: Biz, bu ayetin üç bakımdan, hacc-ı ifrâdın 
daha şümullü olduğuna delâlet ettiğini açıklamıştık. Sizin zikrettiğiniz ise, sırf 
bir hüsn-i zandır. Çünkü siz, "Lâfzı, daha geniş manalı olana hamletmek evlâdır" 
dediniz. Durum böyle olunca, tercih bizim görüşümüzden yana olur. 

Ebu Hanife'nin ikinci ve üçüncü delillerine cevap: Hacc-ı kıran yapanın yaptığı 
her şeyi, hacc-ı ifrâd yapan da yapar. Ancak ne var ki, hacc-ı kıran insanın 
uhdesinden taâtin düşürülmesi için bir çaredir. Binaenaleyh olsa olsa bir ruhsat 
söz konusudur. Ama, onun efdal olmasına gelince; hayır!.. Özet olarak 
diyebiliriz ki Şafii (r.a), umresiz yapılan ifrâd haccının, umre ile yapılan haccdan 
daha üstün olduğunu söylemiyor. Ne var ki O, "Kim vaktinde hacceder, daha 
sonra da yine vaktinde umresini yaparsa, bu İki şeyin toplamı umreyle birlikte 


yapılan haccdan daha efdal olur" diyor. [86] 
Hacc ve Umreyi Tamamlamanın Mânası 
ayetindeki "itmam" tefsiri hakkında bazı görüşler bulunmaktadır: 


1) Hz.Ali velbn Mesûd'dan rivayet edildiğine göre, hacc ve umreyi 
tamamlamanın mânası, "Kişinin kendi memleketinden ihrama girmesi" 


şeklindedir. 

2) Ebu Müslim, bunun manasının, "Kim Allah için hacc ve umre yapmaya 
niyetlenirse, o kimseye tamamlaması vâcib olur" şeklinde olduğunu söylemiş ve 
açıklamasının doğruluğuna da şunu delil getirmiştir: Çünkü bu ayet, kâfirler bir 
önceki sene Hz. Peygamber'i hacc ve umreden menettikten sonra nazil olmuştur. 
Böylece Allah'u Teâlâ bu ayette, Resulüne bu farzı tamamlamadığı sürece 
niyetinden caymamasını emretmiştir. Bu açıklamadan fıkhi bir netice elde edilir. 
Bu da, (başlanan) nafile hacc ve umrenin, aynen farz olan hacc ve umre gibi 
tamamlanmasının vacib olduğudur. 

3) Esamm söyle demiştir: " Allah'u Teâlâ, hacc ve umreyi farz kılmış, sonra da 
kullarına riâyet edilmesi gereken kural ve kaideleri yerine getirmelerini 
emretmiştir". 

İmam Ebü Hamid el-Gazâli (r.a), "İhya" da bu konuyla ilgili husustan anlatarak, 
şöyle demiştir: "İhrama girmeden önce nazar-ı dikkate alınan şeyler sekiz 
tanedir: 

a) Mal ile ilgili olanlar.. Buna göre kişinin ilk önce tevbe etmesi; kendisinde 
hakkı bulunan kimselerle helâlleşmesi; borçlarını ödemesi; geri dönünce-ye 
kadar bakımları kendisine ait olan kimselerin nafakalarını hazırlayıp, temin 
etmesi; yanındaki emânetleri sahibine vermesi; helâl ve hoş malından kıs- 
maksızın, tam aksine azığında ve yoksullara ikramda bulunma hususunda bolca 
harcamada bulunabileceği bir tarzda, gidip gelmesine yetecek bir miktar para ve 
malı yanında bulundurması; yola çıkmadan önce tasaddukta bulunması ve, 
kendisini taşıyabilecek güç ve kuvvette olan bir hayvan satın alması veya 
kiralaması... Eğer hayvanı kiralayacaksa, kiraya veren kimseyi hoşnud edecek 
her şeyi yapması gerekir. 

b) Arkadaşlarıyla ilgili olan hususlar.. Hacc yapacak kimsenin hayrı sever, 
kendisine yardımcı olacak, unuttuğu iyi şeyleri hatırlatacak, hatırladığı zaman 
ona yardımcı olacak, korktuğu zaman onu cesaretlendirecek, âcizlendiği zaman 
onu takviye edecek, gönlü daraldığında ona sabır tavsiye edecek sâlih ve iyi bir 
arkadaş edinmesi gerekir. Memlekette kalan kardeşleri ve dostlarıyla vedâlaşır, 
onların kendisine duâ etmelerini ister. Çünkü Allahu Teâlâ, onların dualarında 
hayırlar yaratmıştır. Vedalaşırken sünnet olan, hacca giden kimsenin şöyle 
demesidir: yani: "Dinini, emânetini ve amelinin akıbetini Allah'a ısmarlıyorum." 
c) Evden çıkma hususundadır... Buna göre hacca giden kimse evden çıkarken, 
iki rekât namaz kılar. Bu rekâtların birincisinde, Fâtiha'dan sonra Kâfirün 
süresini; ikinci rekatta da İhlâs süresini okur. Namazı bitirdikten sonra, ihlâs ve 
samimiyetle Allah'a duâ eder. 


d) Kapının önüne çıktığında hacca giden kimse şöyle der: 

"Allah'ın adıyla başlıyorum. Allah'a tevekkül ettim ve sığındım.. Güç ve kuvvet, 
ancak Allah'ın elindedir." Bu manadaki dualar ne kadar çok olursa, o kadar güzel 
olur. 

e) Bineğine binme hususundadır.. Hacca giden kimse bineğine bindiği zaman, 
"Allah'ın ismiyle başlıyorum... Allah'a sığınırım; Allah en büyüktür. O'na 
tevekkül ettim. Güç ve kuvvet ancak, yüce ve ulu olan Allah'ın kudret elindedir. 
Allah'ın dilediği olur, dilemediği ise olmaz* Bunlardan sonra da şu ayetleri okur: 
"Bunu bize râm eden Allah'ın şanı ne yücedir.. Biz, ona güç yetlremezdtk'' 
Muhakkak ki bizr Rabblmlze dönüp varıcılarız" (Zuhruf, 13, 14) 

f) Bineğinden inmesi hakkındadır. Sünnet olan, daha çok gece seyahat etmek; 
sıcak şiddetlen inceye kadar, binekten inmemesi (yolculuğa devam etmesi) dir. 
Bineğinden indiğindeyse iki rekât namaz kılıp, Allah'a çokça duâ etmesidir. 

g) Eğer, gece veya gündüz, yolculuğu esnasında kendisine bir düşman ya da 
yırtıcı bir hayvan musallat olursa, Ayete'l-Kürsi'yi, (âli imrân, 18) ayetini, İhlâs 
ve Muavvizeteyn sürelerini okuması ve, "Azim olan Allah ile korundum; 
ölmeyen, ebedi diri olan Zât'tan yardım istedim" der... 

h) Yolda giderken, bir tepeye çıktığında üç defa tekbir getirmesi müste-hab olur.. 
1) Bu yolculuğun, ticâret ve benzeri şeyler gibi, dünyevi maksatlardan herhangi 
birisine bulaştırtlmamasıdır. 

i) İnsaron dilini fuhşiyyattan, fısk ve kavgadan muhafaza etmesidir. 

Hacca giden kimse bu ön hazırlıkları yerine getirdikten sonra, haccın bütün 
rükünlerini, Kitâb ve sünnete en uygun ve en doğru olarak yapar. Bu kimsenin, 
bütün bu hususlarda gözettiği gaye ve maksadı, Allah'ın rızasını talep etmek 
olmalıdır. Buna göre, Hak Teâlâ'nın, emri bütün bu mânaları içine alan câmi ve 
şâmil bir sözdür. Buna göre kul haccını bu şekilde ifâ ettiğinde, Hz. İbrahim'in 
dinine ittibâ etmiş olur. Nitekim Hak Teâlâ, "Hani 

Rabbi İbrahim'i birtakım kelimelerle sınamıştı da, o bunları bihakkın yerine 
getirmişti" (Bakara. 124) buyurmuştur. 

4) emrinden maksad ,"Hacc ve umrenin her-biri için ayrı ayrı yolculuk yapın" 
şeklindedir. Bu, hacc-ı ifrâdın daha efdal olduğunu söyleyen kimsenin izahıdır 
ki, biz bu hususu delilleriyle beraber anlatmıştık. Bu te'vil, Ali İbn Ebi Tâtib 
(r.a)'den de rivayet edilmiştir. Bu izah Ebu Hureyre'den merfü olarak yani 
Hz.Peygamber (s.a.s)'in sözü olarak da rivayet edilir. Hz. Ömer kıran ve temettü 
hacclarını yapmaz ve hacc ve umreyi tamamlama yönünden bu tatbikatın daha 
uygun olduğunu, umrenin ise hacc ayları dışında yapılmasını" söyledi. Çünkü 
Allah'u Teâlâ, "Hacc Muayyen aylardadır"(Bakara, 197) buyurmuştur. Nâfi, İbn 


Ömer'in, "Hacc ve umrenizin arasını ayırın!" dediğini rivayet etmiştir. BI) 
Beşinci Mesele - Başa Dön 


Nâfi, İbn Âmr. İbn Kesir, Ebü Amr ve Asımın râvisi Ebu Bekr, Kur'an'da geçtiği 
her yerde hâ harfinin fethasıyla, şeklinde okumuşlardır ki, bu Hicâzhların 
lügatidir. Hamza, Kisai ve Asım m ravisi Hafs, Al-i İmrân'da hâ'nın kesresiyle, 
"Evi haccetmek.." (am imrân, 97) şeklinde okumuşlardır. Kisai de, ve 
kelimelerinde olduğu gibi, bunların aynı manaya gelen iki lügat olduğunu 
söylemiştir. Ve yine, fetha ile okunursa masdar, kesre ile okunursa isim olduğu 
da söylenmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "Eğer kuşatıhrsanız..." buyruğuna gelince, Ahmed İbn Yahya 
şöyle demiştir: " kelimelerinin aslı, menetmektir. Sırrını söylemeyen kimse için, 
denilmiş olması da, bu anlamdadır. Çünkü bu kimse de sırrını ortaya koymaktan 
kendisini alıkoymuştur. Tuvalet ihtiyacının insanı alıkoymasına "Hasr"; 
hükümdara da "hasır" denilir. Çünkü hükümdar perde gerisinde olduğu için adetâ 
hapsedilmiş kimse gibidir. Nitekim Lebid'in şiirinde de şöyle geçmektedir: 
"Hükümdarın kapısı yanında, birçok kimseler geceledi.." Bildiğimiz hasıra da, 
bir şeyi başka birşey ile birlikte tutma manasına teşbih ederek, parçaları birbirine 
tutunduğu için bu isim verilmiştir. Bütün bunları iyice anladığın zaman deriz ki, 
alimler, lâfzının, kişiyi maksadına ulaşmaktan alıkoyup, onu köşeye sıkıştırdığı 
zaman düşmanın alıkoyması ve engel olması manasına tahsis edildiğinde ittifak 
etmişlerdir. 

İâfzı üzerinde alimler, üç görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

a) Ebü Ubeyde, İbnü's Sıkkit, Zeccâc ve İbn Kuteybe ile lügatcılardan 
çoğunluğun görüşüdür. Buna göre bu kelime, hastalık manasınadır. İbnü's-Sıkkit 
şöyle demiştir: "Bir kimseyi seferden hastalık alıkoyduğu zaman, denilir." Sa'leb, 
Fasihu'l-Kelâm adlı eserinde bu fiillerin, 

"Hastalık sebebiyle ahkondu. düşman yüzünden engellendi" şeklinde 
kullanıldığını söylemiştir. 

b) lâfzı, haps ve menetme manasınadır, bu ister düşman sebebiyle, ister hastalık 
yüzünden olsun. Bu görüş Ferra'nındır. 

c) Bu kelime düşman tarafından olan alıkoyma ve menetme manasında-dır. Bu, 
Şâfii (r.a)'nin görüşüdür. Bu görüş, İbn Abbas ile İbn Ömer (r.a)'den rivayet 
edilmiştir. Bu ikisi şöyle demişlerdir: "Düşmanın alıkoyması dışında, hacc için 
başka bir alıkoyma söz konusu değildir." Dilcilerin çoğu bu görüşü, İmâm-ı 
Şafii'ye nisbet ederler. Bu konunun neticesi, fıkhi bir mesele de ortaya çıkar. O 


da şudur: 

Âlimler, düşmanın engellemesi sebebiyle "ihsâr"ın bulunacağı hususunda ittifak 
etmişlerdir. Amma ihsâr ve muhasaranın hükmü, hastalık ve diğer engeller 
sebebiyle tahakkuk eder mi? 

Ebü Hanife (r.a), "Tahakkuk eder" dediği halde, Şafii, "Tahakkuk etmez" 
demiştir. 

Ebü Hanife'nin hücceti, dilcilere göre açıktır. Çünkü dilciler, bu hususta iki 
grupturlar: 

1) "İhsâr" sadece hastalık sebebiyle meydana gelen engellemeye mah- 

sustur, diyenler. Bu görüşe göre ayet, hastalık sebebiyle olan engellemenin bu 
hükmü ifâde etmesi hususunda açık bir nass olur. 

2) İster hastalık sebebiyle olsun, isterse düşmandan dolayı olsun, "ihsâr" mutlak 
anlamda engellemenin adıdır, diyenler. Bu görüşe göre de, Ebu Hani-fe'nin delili 
açıktır. Çünkü Allah'tı Teâlâ hükmü, "ihsâr"ın manasına bağlamıştır. Bu sebeple 
ister düşman sebebiyle, isterse hastalık sebebiyle olsun, ihsâr bulunduğunda, 
hükmün de tahakkuk etmesi gerekir. 

Üçüncü görüşe gelince ki bu, "İhsâr, düşman sebebiyle engellemenin adıdır" 
şeklindeydi, bu, dilcilerin ittifakıyla yanlıştır. Doğruluğunu kabul etmemiz 
durumunda da, biz hastalığı, zorluğu savuşturma ortak noktası itibariyle 
düşmanın muhasarasına kıyaslarız. Bu açık ve zahir olan bir kıyastır (kıyâs-ı 
celi). İşte, Allah kendisinden razı olsun, Ebu Hanife'nin görüşünün izahı budur. 
Bu görüş de, açık ve kuvvetlidir. 

Şâfü (ra)'nin görüşünün izah edilmesine gelince: Biz, ayetteki "ihsâr" dan 
muradın sadece düşmanın engellemesi olduğunu iddia ediyoruz. Dilcilerden 
nakledilen rivayetlere gelince, bunlar İbn Abbas ve İbn Ömer gibi zatlardan 
nakledilen rivayetlerle çelişir. Hiç şüphe yok ki, fon Abbas ile İbn Ömer'in 
sözleri, dilbilgisi ve Kur'an tefsirini bilme hususunda yukarıda zikredilen 
dilcilerden daha önde oldukları için, daha evlâdır. Bundan sonra biz, bu görüşü 
çeşitli delillerle de pekiştiririz. 

Birinci Hüccet: "İhsâr", hasr kökünden "ifâl" kalıbında bir masdardır. Bu kalıb, 
bazan teaddi manası için kullanılır. Meselâ, "Zeyd gitti ve, ben Zeyd'i götürdüm" 
gibi. Bazan, "şöyle oldu, şuna dönüştü" (sayrüret) anlamına gelir. Deve, deve 
salgını vebasına tutulduğu zaman, (uğidde); bir kimse, uyuz bir deveye sahip 
olduğu zaman, denilir. Yine, bir şeyi herhangi bir sıfat üzere bulmak , anlamını 
da ifâde eder. Meselâ, denilir, yani, "O kimseyi güzel bir sıfat üzere buldum." 
İhsâr'ın ta'diye için olması mümkün değildir. Binaenaleyh bunu, ya sayrüret 
manâsına veye vicdan (bulmak) mânasına hamletmek gerekir. Buna göre mâna, 


"Onlar mahsur ve muhasara edilmiş oldular"; (sârü) veyahut da, "Muhasara 
edilmiş olarak bulundular" demektir. Sonra dilciler, muhasara edilmiş kimsenin 
hastalık sebebiyle değil de, düşmanlık sebebiyle engellenmiş olduğunda ittifak 
etmişlerdir. Bu sebeple, ihsârın mânasının, "Onlar, düşman sebebiyle 
engellenmiş oldular veya düşman sebebiyle engellenmiş bulundular" şeklinde 
olması gerekir. Bu da bizim mezhebimizi takviye eder. 

İkinci Hüccet: "Hasr", men etmekten ibarettir. Bir kimse için, o fiili yapmaya 
muktedir olup gücü de yettiği halde yapamadığında ancak, "o kimse fiilinden 
alıkonulmuş ve engellenmiş; maksadına ulaşamamış" denilir. Kudret, şartların 
uygunluğu ve uzuvların da elverişli olması sebebiyle meydana gelen bir 
keyfiyyetten ibarettir. Bu ise, hasta olan kimse için, bulunmamaktadır. Bu 
sebeple hasta kimse, kesinlikle herhangi bir şeye kadir olamaz. Dolayısıyla da 
ona, engellenmiştir, (memnü'dur) hükmünü vermek imkânsız olur. Çünkü hükmü 
mâni olana havale etmek, iktizâ edenin bulunmasını gerektirir. Kişinin düşman 
sebebiyle engellenmesi durumunda, burada herhangi bir fiile kadir olmak söz 
konusu olabilir. Ne var ki, düşmanın müdafaa etmiş olması sebebiyle, fiil 
imkânsız olmuştur. Böylece burada, "O kimse fiilden engellenmiştir" denilmesi 
doğru olur. Bu sebeple ihsâr lâfzının, düşman hakkında kullanılmasının hakikat 
ifâde ettiği ortaya çıkar. Halbuki bu mânanın, hastalık hakkında hakikat olması 
mümkün değildir. 

Üçüncü Hüccet: Hak Teâlâ'nın, ifâdesinin mânası, "eğer engellenirseniz veya 
men olunursanız" demektir. Hapsetmek için, mutlaka bir hapsedicinin; men 
etmek için de, bir men edenin bulunması gerekir. Halbuki hastalığı, engelleyici 
ve men edici olmakla nitelemek imkânsızdır. Çünkü hapsetmek ve engellemek; 
iş, olay ve hareket ifâde eder. Halbuki işi, hareketi ve olayı, hastalığa nisbet 
etmek aklen imkânsızdır. Çünkü hastalık, bütün zaman devam etmeyen bir 
arazdır. O halde nasıl olur da hastalık, bir fail, bir engelleyici ve bir hapsedici 
olabilir? Ama düşmanlığı, hapsedici ve engelleyici diye nitelemek, hakiki bir 
vasıftır. Halbuki sözü hakikatine hamletmek.me-câzisine hamletmekten daha 
evlâdır. 

Dördüncü Hüccet: "İhsâr", hasr kökünden türemiştir. Hasr lâfzında, hastalığı 
ihsas ettiren bir husus yoktur. O halde, ihsâr lâfzının, diğer bütün müştak 
lâfızlara kıyasla hastalığı ihsas ettirmekten ve hatırlatmaktan uzak olması 
gerekir. 

Beşinci Hüccet: Allah'u Teâlâ bundan sonra, "Sizden kim hasta olur veya, 
başından bir rahatsızlığı bulunursa" buyurmuş ve önceki ifâdeye, hastayı 


441! 


atfetmiştir. Eğer "Muhsâr" kimse, hastanın kendisi olsaydı veya, hastalık İhsâr 


ifadesine dâhil olsaydı, bu bir şeyi kendisine atfetme olurdu. 

Bu durumda şayet: "Allah, özel bir hükmü olması sebebiyle burada özellikle 
hastalığı zikretmiştir. Bu hususi hüküm de başı tıraş etmektir. Böylece ayetin 
takdiri, "Eğer hastalık sebebiyle engellenirseniz, kurban keserek ihramdan 
çıkarsınız; ve eğer hastalık sebebiyle başınız rahatsız olursa, tıraş olur, keffâret 
verirsiniz" şeklinde olur denilirse, biz deriz ki, her ne kadar bu, şu maksattan 
dolayı güzel olsa da, ne var ki bununla beraber bir şeyin kendi kendisine atfı 
gerekir. Ama, "muhsar" olan, hasta olarak tefsir edilmediği zaman, bir şeyin 
kendine atfedilmiş olması gerekmez. Böylece de, "muhsar"ı hastadan başka bir 
mânaya hamletmek, sözün şu istidlalden uzak olmasını gerektirir. Bu sebeple bu, 
daha evlâdır. 

Altıncı Hüccet: Hak Teâlâ ayetin sonunda, "Emin olduğunuzda, kim hacca 
kadar umresiyle faydalanmak isterse... "(Bakara, 196) buyurmuştur. "Emniyet" 
kelimesi, hastalık hakkında değil, sadece düşmandan korkma hakkında kullanılır. 
Çünkü hastalık hakkında, ve, kelimeleri kullanılır. Bu hususta, lâfzı 
kullanılmaz. 

Bu durumda şayet: "Biz emniyet lâfzının sadece korku hakkında kullanıldığını 
kabul etmiyoruz. Çünkü, "Hasta helak olmaktan kurtuldu" şeklinde de deniliyor. 
Ve yine ayetin sonunun hususi oluşu, başının umumi olmasına zarar vermez" 
denilirse, biz deriz ki: "Emniyet kelimesi mukayyet olmayıp, mutlak bırakıldığı 
zaman, sadece düşmandan emin olma manasını ifâde eder." Soruyu soranın 
"ayetin sonunun hususi oluşu, başının umumi olmasına zarar vermez" şeklindeki 
sözüne de şöyle cevap veririz: "Bilâkis zarar verir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, 
Buyruğunda emniyetin neye dair olduğu hususunda bir izah bulunmamaktadır. 
Bu sebeple, mutlaka bundan muradın, "emniyetin" daha önce zikredilen bir 
şeyden olmuş olmasıdır. Daha önce zikredilen husus ise, "ihsâr" dır. Bu sebeple 
avetin takdiri, "O ihsâr'dan emin olduğunuz zaman..." şeklinde olur. Emniyet 
lâfzının, sadece düşman hakkında kullanıldığı ortaya çıkınca, bu ihsârdan 
muradın, düşmanın engellemesi olması gerekir. Böylece bu delillerle, ayette 
zikredilen ihsâr'ın, sadece düşmanın engellemesi olduğu hususu ortaya çıkmış 
olur. "İhsâr, hassaten hastalığın, hasta kişiyi engellemesidir" diyenlerin görüşü, 
bu delillerle çürütülmüş olur. 

Burada bir başka delil daha vardır. O da, şudur: Müfessirler, ayetin sebeb-i 
nüzulünün şöyle olduğu hususunda ittifak etmişlerdir: Kâfirler Hudeybiye'de Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i muhasara ettiler. 

Âlimler, her ne kadar onlar bir sebebe binaen nazil olan ayetin, o sebebin 
dışındaki olayları içine alıp almadığı hususunda ihtilâf etmişlerse de, onlar, bu 


sebebin, o ayetin hükmünden hariç olmasının caiz olmayacağı hususunda ittifak 
etmişlerdir. Buna göre, eğer ihsâr hastalığın engellemesine ad olarak verilseydi, 
bu durumda ayetin sebeb-i nüzulünün,ayetin hükmünün dışında olması gerekirdi. 
Bu da icmâ ile yanlıştır. Böylece, söylediklerimizle, bu ayetteki "ihsâr''ın, 
düşmanın engellemesinden ibaret olmuş olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bu sabit olunca biz deriz ki, hastalığın engellemesini düşmanın engellemesine 
kıyas etmek mümkün değildir. Bunu iki bakımdan izah ederiz: 

a) âfzı, dilcilere göre şart edatıdır. Şartın hükmü de, şart bulunmadığı zaman, 
meşrutun da açıkça bulunmamasıdır. İşte bu, hükmün ancak ayetin kendisine 
delâlet ettiği "ihsâr" da bulunmasını gerektirir. Buna göre bu hükmü kıyas 
yaparak, "ihsâr" dan başka şeyde isbât ettiğimizde bu, kıyas ile nassı neshetmek 
olur ki, bu da caiz değildir. 

b) "İhram", bizzat kastedilerek neshe ihtimali olmayan ve devam eden seri bir 
hükümdür. Baksana; bir kimse hanımıyla cima ettiği zaman, hatta haccı fâsid 
olduğu zaman, ihramından çıkmaz. Yine, haccı kaçırdığı zaman, kendisine kaza 
gerekir. Halbuki hastalık, düşmanlık gibi değildir. Bir de hasta olan kimse, 
ihramdan çıkıp, hastalığından kurtulmuş olarak dönmesiyle istifâde edemez. 
Düşman sebebiyle muhasara edilmiş olan kimse, eğer orada durursa, 
öldürülmekten korkar. Döndüğü zaman, öldürülme korkusundan kurtulmuş olur. 
İşte bu mesele hakkında, tefsire yakışacak şekilde söyleyebileceklerim bundan 


ibarettir, [88] 


İhsar Sebebiyle Kesilecek Kurbanlık — Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kolayınıza gelen kurban (kesiniz)"ayetinde birkaç mesele 
vardır: 

Kaffâl (r.a) şöyle demiştir: Ayette bir takdir bulunmaktadır. Takdir de,"ve, 
ihramdan çıkarsanız, kolayınıza gelen kurban (kesiniz)..." şeklindedir. Bu Hak 
Teâlâ'nın tıpkı, 

"Eğer sizden bir kimse hasta ya da yolculukta olursa, tutamadığı günler 
sayısınca, diğer günlerden tutsun" (Bakara, 184)âyeti gibidir. Yani, "(iftar da 
ederse) orucunu bozarsa..." demektir. Burada başka bir takdir daha 
bulunmaktadır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi, manası tam olmayan ve 
mutlaka bir takdir yapmayı gerektiren bir sözdür. Sonra burada iki ihtimal 
bulunmaktadır: 

a) edatının mahallinin merfü olduğunun söylenmesi.. Buna göre takdir, "O 
zaman size, kolayınıza gelen kurban vâcibtir" şeklinde olur. 


' 


b) Ferrâ şöyle demiştir: "Kolayınıza geleni kurban kesiniz" manasında olmak 
üzere mansüb kılınırsa, doğru olur. Halbuki Kur'an-ı Kerim'de buna benzer 


yerlerde gelen ifâdelerin pekçoğu merfûdur. [89] 
İkinci Mesele 


(kolay oldu) manasınadır. Arapların, anlamında, anlamında, manasında, 
kullanışları böyledir. [90] 


Üçüncü Mesele 


kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Nitekim sen, müfredinde çoğulunda da, dersin. 
Ahmed İbn Yahya şöyle demiştir: Hicâzlılar tahfif yaparak kelimeyi,; Temimliler 
de şeddeli olarak, şeklinde okuyor ve, ve ve diyorlardı. Şair ise şöyle demiştir: 
"Mekke'nin, namazgahın ve gerdanlıklar takılmış kurbanlıkların boyunlarının 
Rabbi olan Allah'a yemin ettim!..." 

nün manası, insanın yaklaşmak maksadıyla başkasına yollamış olduğu hediye 
gibi, Allah'a yaklaşmak maksadıyla, kurban edilmek üzere, O'nun evine 
yollanılan kurbanlık hayvandır. Hz. Ali, İbn Abbas, Hasan el-Basri ve Katâde, 
kurbanlık hayvanların en iyisinin deve, ortasının sığır, en aşağısının da davar 
olduğunu söylemişlerdir. Buna göre mana, "O kimseye, bu sayılanlardan 


kolayına geleni kurban etmek düşer" şeklinde olur. BU 
Muhsarın ihramdan Çıkacağı Vakit 


Muhsar olan kimse, daha önceden keseceği kurbanı belirlemişse onun yerini, 
bedeli tutabilir mi? ŞâfİÎ (r.a)'nin bu konuda iki görüşü vardır: 

a) Bu hedy'in yerine başkası kurban edilmez; bu belirlenmiş olan hedy, devamlı 
olarak onun zimmetinde kalır. 

Ebu Hanife (r.a) de aynı görüştedir. Bunun delili şudur: Allah'u Teâlâ, 

"muhsar" olan kimseye, muayyen bir kurbanı kesmesini emretmiş, bunun yerine 
başka bir bedeli belirtmemiştir. 

b) Bunun yerine geçebilen bir bedel olabilir. Bu, aynı zamanda Ahmed Ibn 
Hanbel'in de görüşüdür. 

Buna göre biz, birinci görüşü benimsediğimizde o kimsenin o anda ihramdan 
çıkması veya ihramına devam etmesi caiz midir? sorusu ortaya çıkar. Bu hususta 


da iki görüş vardır: 

1) O kimse, keseceği kurbanı buluncaya kadar ihramdan çıkmaz. Bu, Ebu 
Hanife'nin görüşüdür. Buna, ayetin zahiri de delâlet eder. 

2) Meşakkattan dolayı o anda ihramdan çıkabilir. Bu, en doğru olan görüştür. 
İkinci görüşü benimsediğimizde, bunda pekçok ihtilâf olduğunu görürüz. 

Bu muhtelif görüşlerin doğruya en yakın olanı şöyle denilmesidir: Kurbanlık 
hayvana para ile kıymet biçilir ve o para ile yiyecek alınıp fakir fukaraya 
dağıtılır. Biz böyle söylüyoruz, çünkü bu mana "hedy" lâfzına daha uygundur. 


[92] 
Beşinci Mesele 


Muhsar kimse ihramdan çıkmak isteyip kurbanını kestiğinde, kurban keserken 
ihramdan çıkmaya ni-yetlenmelidir. Bu kimse kurbanını kesmedikçe ihramdan 


çıkamaz. [93] 
Altıncı Mesele 


Alimler umre hususunda ihtilâf etmişlerdir. Fakih- terin pek çoğu "ihsâr" 
hususunda umrenin durumu- 

nun haccın hükmü gibi olduğunu söylemişlerdir. 

İbn Şirinden, umre için "ihsâr" hükmünün söz konusu olmadığı, çünkü umrenin 
belli bir vakte bağlı olmadığı rivayet edilmiştir. Bu görüş yanlıştır. Çünkü 
ayetteki, Eğer engellenirseniz" ifâdesi, hacc ve umre emrinin peşinden 


getirilmiştir. Binaenaleyh bu ifâde, her ikisiyle de ilgilidir. [94] 
Haccda Tıraş Olmanın Vakti 


Hak Teâlâ'nın, iki "Kurban mahalline ulaşıncaya kadar başlarınızı tıraş 


etmeyiniz" ayetiyle ilgili birkaç mesele vardır: [95] 
Birinci Mesele _ Başa Dön 
Ayette bir hazif vardır. Çünkü kişi, kurbanın mahaitine (yerine) ulaşması ile 


değil, ancak kurbanının kesilmesi ile ihramdan çıkabilir. Buna göre ayetin 
takdiri şöyledir: "Kurban mahalline varıp, kesilinceye kadar başlarınızı tıraş 


etmeyiniz. O kesilince başlarınızı tıraş ediniz." 126) 
İkinci Mesele 


Şafii (r.a) şöyle demiştir: "Muhsar olan kimsenin kurbanını, Harem'de değil de, 
engellendiği yerde kesmesi caizdir." 

Ebu Hanife (r.a) ise, kurbanın ancak Harem'de kesilebileceğini söylemiştir. Bu 
ihtilâfın menşei, ayetin tefsiri ile ilgilidir. Buna göre İmâm Şâfli (r.a), ayetteki 
kelimesinin, (ism-i zaman olarak)"ihramdan çıkılan zaman" manasına olduğunu, 
Ebu Hanife de (ism-i mekan olarak) "ihramdan çıkılan yer" manasına olduğunu 
söylemişlerdir. 

Şafii (r.a)'nin delili birkaç yöndendir: 

1) Hz. Peygamber (s.a.s), Hudeybiye'de engellendi, kurbanını da orada kesti. 
Halbuki Hudeybiye, Harem sınırlarında değildir. Hanefiler ise, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in Mekke mıntıkasının en uç tarafı olan ve Harem'e dahil bulunan 
Hudeybiye'nin en kenarında bulunan bir bölgede engellendiğini 
söylemişlerdir. Vakidi şöyle demiştir: "Hudeybiye, Mekke'ye dokuz mil 
uzaklıkta ve Harem'in kenar bölgesidir." Kaffâl (rh.a) tefsirinde, bu meseleye 
cevap vererek şöyle demiştir: 

"Onlar, İnkâr eden ve sizi Mescid-f Haram dan ve alıkonulmuş kurbanların 
mahalline ulaşmasından meneden kimselerdir" (Fetih, 25) ayetidir. Bu ayette 
Hak Teâlâ, kâfirlerin Hz. Peygamber (s.a.s)'in kurbanını ulaştırmak istediği yere 
ulaştırmasına mani olduklarını beyân etmiştir. Buna göre ayet, ashabın 
kurbanlarını Harem dışında kesmiş olduklarını gösterir. 

2) Muhsar, ister Harem bölgesinde ister Hill (Harem'in dışında kalan helal bölge) 
de bulunsun, kurbanını kesmekle emrolunmuştur. Bu sebeple, onun ister Hill 
ister Harem'de olsun kurbanını kesmesi gerekir. Birinci şıkkın izahı şöyledir: 
Ayetteki 'Eğer engellenirseniz" ifâdesi, isler Hitl bölgesinde, ister Harem'de 
bulunsun muhsar olan herkesi içine alır. Allah Teâlâ'nın bu buyruğunun peşi sıra 
gelen, sözünün manası, "Size, kolayınıza gelecek kurban kesmeniz vaciptir" 
veya "Kurbandan kolayınıza geteni kesiniz" şeklindedir. Her iki takdire göre de 
ayetin, ister HiH isterse haremde muhsâr olsun, bu kişinin kurban kesmesinin 
vâcib olduğuna delâlet ettiği sabit olur. Bu sabit olunca, o kimsenin, Hill veya 
harem, nerede olursa olsun kurbanını kesmesi gerekir. Çünkü birşey ile mükellef 
tutulan kimse için, o şeyin ilk derecesini yapması caizdir (ve yeterlidir). Durum 
böyle olunca, mu-has (engellenen) kimsenin, engellendiği yerde kurbanını 
kesmesinin caiz olması gerekir. 


3) Allah Teâlâ, o anda düşman tehlikesinden kendini kurtarabilmesi için, muhsar 
olan kimseye kurbanını kesmek suretiyle ihramdan çıkma imkanı vermiştir. 
Şayet, bu kimsenin kurbanını Harem'de kesmesi gerekli olsaydı ve ayetin ifâde 
ettiği gibi kurbanı kesilmedikçe ihramdan çıkamasaydı, bu kimse ihramdan o 
anda çıkamazdı. Bu ise, bu hükmün meşru kıtınmasındaki hikmete ters düşerdi. 
Bir de, kurbanı Harem-i Şerife ulaştırmaya çalışan, eğer Muhsarın kendisi ise, 
düşman korkusu söz konusu değil demektir. O halde bunu yapabilen kimse için, 
korkunun varlığından nasıl emin olunabilir? Eğer kurbanı Harem'e ulaştıran ber 
başkası olacak ise, muhsar o kimseyi bulamaz. Bu durumda ne yapabilir?" 

Ebu Hanite (r.a)'nin delili ise şunlardır: 

1) lâfzı, ayne'l-fiilinin kesresi Ne, "mescid" ve "meclis" kelimeleri gibi ism-i 
mekândır. Buna göre, ayeti, kurbanın o anda, henüz ihramdan çıkılacak yere 
ulaşmamış olduğuna delâlet eder. Halbuki siz (Şâfiilere) göre, kurban o anda 
yerine ulaşmış oluyor. Ebu Hanife'nin bu görüşüne, "ism-i zamandır, ifâdesinin 
"borcun ödenmesi gereken vakti" manasına geldiği de meşhurdur" diye cevap 
verilir. 

2) "Farzet ki, kelimesi hem ism-i zaman, hem de ism-i mekândır. Fakat Allah 
Teâlâ, bu ihtimali, "Sonra onun 

yeri, Beyt-t Attk'e (Kâbe)' yedir" (Hacc, 33) ve, 'Kabe'ye ulaşacak bir kurban.." 
(Maide, 95) buyurarak izale etmiştir. Buna göre bu mahalden muradın Harem 
bölgesi olduğunda şüphe yoktur. Çünkü Kâ'be'nin içinde kurban kesilmez." 

Buna da şöyle cevap verilir: İmam Şafii (r.a) şöyle demiştir: "İhramlı kimseye, 
kesmesi gereken deve veya ceza kurbanı, iki durum dışında, ancak Harem 
fakirlerine dağıtılmak üzere, Harem'de yerine getirilir (kesilir). Bu iki durum, 
şunlardır: 

a) Birisi kurbanını sürer de kurban diretirse, kurbanını keser ve fakirlere teslim 
eder. 

b) Düşman sebebiyle olan muhsar kurbanı, muhsarın engellendiği yerde kesilir. 
Sizin delil getirdiğiniz ayetler, bu iki durum dışındaki kurbanlar hakkındadır. O 
hatde, niçin böyle söylüyorsunuz?" 

3) "Alimler, "hedy", kulun Rabbisine gönderdiği hediye mesabesinde olduğu için 
böyle isimlendirilmiştir. Hediye, o hediyeyi hediye eden kimse hediye ettiği yere 
gönderdiği zaman "hediye" diye adlandırılır. Bu mana ancak, kurbanların 
mahallini Harem kabul ettiğimizde mümkün olur." Ebu Hanife-nin bu deliline de 
şöyle cevap veririz: "Bu isim ile delil getirmedir. Sonra bu, güç ystirildiğinde 
yapılması efdal olanı gösterir." 

4) "Haccın diğer kurbanlarının hepsi, ister ibâdet olarak, ister keffâret (ceza) 


olarak kesilsin, ancak Harem-i Şerifte kesilebilirler. Bu da böyledir." Bu daMe 
şöyle cevap verilir: Bu kurban ancak, korkuyu izale etmek için vâcib olmuştur. 
Korkunun bertaraf olması ise, ancak "ihsâr" mahallinde olur. Fakat bu kimsenin 
kurbanını Harem'e göndermesi vacib olsaydı, bu maksad meydana gelmezdi. Bu 
mana diğer kurbanlarda mevcud değildir. İkisi arasındaki fark ortaya 


çıkmaktadır. [97] 
Üçüncü Mesele _ Başa Dön 


Bu ayet, ancak kolayına gelen kurbanı takdim etmesinden sonra muhsâr (olan) 
kimsenin, ihramdan çıkıp başım tıraş edebileceğini gösterir. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, sahabeye, bir sadaka verdikten sonra Peygamber (s.a.s) ile fısıltı halinde 


konuşmalarını emretmiştir. [98] 


"Sizden kim hasta olur, veya başında bir eziyeti bulunursa, ona oruç, sadaka 
veya kurban (ctnsin)den bir fidye gerekir. Emin olduğunuz zaman, kim hacca 
kadar, bir umre (yaparak) faydalanmak isterse, kolayına gelen bir kurban 
(kesmesi gerekir). Fakat (kurban) bulamazsa hacc günlerinde üç günr hacctan 
dönünce yedi gün olmak üzere, tam on gün oruç tutmak gerekir. Bu, ailesi (evi) 
Mesdd-i Haram'da (Harem bölgesinde) olmayanlar 

içindir. Allah'dan korkun ve bilin ki Allah ikâbı şiddetli olandır" (Bakara, 196). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [99] 
Ayetin Nüzul Sebebi 


İbn Abbas, bu ayetin Ka'b b. Ucre (r.a) hakkında nazil olduğunu söylemiştir. 
Ka'b şöyle anlatır: "Hu- 

deybiye Senesi'nde Allah'ın Resulü Oo yanıma geldi. Saçlarımın arasında, 
yüzüme dökülecek kadar bit ve sirke vardı. Hz.Peygamber (s.a.s), "Başındaki 
haşerâtsana eziyet veriyor değil mi?" dedi. Ben de, "Evet, ya Resulallah" dedim. 
Bunun üzerine O, "Saçlarını tıraş et" buyurdu. Bu hâdise üzerine Cenâb-ı Hak bu 
ayeti gönderdi." Bu âyetten tnaksad, ihramlı kimse hastalığı veya başındaki haşe- 
rât sebebiyle rahatsız olursa, fidye vermek şartı ile, o kimsenin tedavi olması ve 


başını tıraş etmesinin mubah kılınmasıdır. Allah en iyi bilendir. [100] 


İkinci Mesele 


Ayetteki, lâfzı, mahzuf bir mübtedânın haberi olduğu için merfüdur. Buna göre 
bunun takdiri, "Ona fidye gerekir" şeklindedir. 
Ve yine bunun diğer bir takdiri daha vardır. O da, "ve tıraş da olursa, ona fidye 


gerekir" şeklindedir. HOL 
Üçüncü Mesele 


Bazı alimler bu ayetin sadece muhsar olan kimseyle ilgili olduğunu 
söylemişlerdir. Çünkü bu kimsenin kurbanı yerine ulaşmadan önce, o kimseye 
bazan bir hastalık veya bitlenme arız olur. Eğer o sabrederse, Cenâb-ı Allah ona, 
fidye vermesi şartıyla bu hususta izin vermiştir. Diğer bazı alimler ise, buradaki 
ifâdenin, bedenine hastalık arız olup da tedavi olması gereken ya da başında bir 
sıkıntısı (biti) olup da, saçlarını kes“rmesi gereken her ihramlı kimse için 
müstakil bir hüküm olduğunu söylemişlerdir. Böylece Cenâb-ı Allah, onun bunu 
yapabileceğini ve vermesi gereken fidyeyi açıklamıştır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Hasta olan kimse bazan elbisesini 
giymeye ihtiyaç duyar, bu durumda da giyinme ruhsatı, tıraş olma ruhsatı gibi 
olur. Bazan da bu ihtiyaç, çok şiddetli soğuk ve benzeri sebeblerden dolayı olur. 
Dolayısı ile o kimseye, fidye vermek şartı ile, bu yapacağı şey mubah kılınmıştır. 
Bazan da, çoğu hastalıklarda güzel koku kullanmaya ihtiyaç duyulur. Bu 
husustaki hüküm de aynıdır. Başında bir eziyet bulunan kimseye gelince, bu 
eziyet bazan bit ve sirkesi; bazan baş ağrısı; bazan bir hastalığın ve acının 
meydana çıkmasından endişelenmekle olur. Velhasıl bu, haccın bütün mahzurlu 


şeyleri hakkında umümi bir hükümdür. [102] 
Dördüncü Mesele — Başa Dön 


Alimler, bu kimsenin önce fidye verip ondan sonra mı ruhsattan istifâde edeceği, 
yoksa önce ruhsattan istifâde edip sonra mı fidye vereceği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Ayetin zahiri bu durumda olan bir kimsenin önce bu ruhsattan 
istifâde edip sonra fidye vereceğini ifâde etmektedir. Çünkü ruhsattan istifâde 
etmek, fidyenin vâcib oluşunun bir illeti (sebebi) gibidir. Binaenaleyh fidyeden 
önce olması lâzım gelir. Yine biz, ayetin takdirinin, "ve tıraş olursa ona fidye 
vermesi gerekir" şeklinde olduğunu açıklamıştık. Çünkü söz ancak bu şekilde 
muntazam olmaktadır. O halde fidyenin, ruhsattan sonraya bırakılması gerekir. 
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Haccdaki Fidyenin Cinsi 
Allah'u Teâlâ'nın "Oruç, sadaka veya kurban cinsinden..." ifâdesinden maksad, 
bu fidyenin bu üç şeyden biri ile olacağını belirtmektir. Bu ifâde ile ilgili birkaç 


mesele vardır; H04 


Birinci Mesele 


kelimesinin asıl manası "ibâdet" tir. İbnü'l A'râbi, "Nüsük, gümüşün (eritilip) 
kalıba dö-külmesidir. Gümüşten kalıba dökülen her parçaya "nesike" denir. Daha 
sonra ibadet eden kimseye, posasından ayrılmış, erimiş saf maden gibi, nefsini 
günah kirlerinden temizleyip arındırdığı için, "nfisik" denmiştir. İşte "nüsük" 
kelimesinin asıl manası budur. Daha sonra kesilen kurban için, bu kendisiyle 
Allah'a yaklaşılan ibadetlerin en şereflilerinden olduğu için, "nüsük" denmiştir" 


demiştir. (OS) 


Kesilecek Kurbanlığın Cinsi 


Alimler, kurbanın en aşağısının davar cinsinden ocağında ittifak etmişlerdir. 
Çünkü "nüsük" (kurban), su üç şeyden birisi ile yerine getirilir: Deve, sığır ve 
davar. Bu üç şeyin en azı davar olunca, kurbanda vacib olacak en aşağısı 
(küçüğü) de davar olur. Oruç tutmak veya sadaka vermeye (fakiri doyurmaya) 
gelince, ayette bunların nasıf ve ne kadar olacağına delâlet eden birşey yoktur. 
Bu hususun izahında iki görüş vardır: 

a) Bu, Ka'b b. Ucre'nin ifâdesinden anlaşılan husustur. O da şudur: Ebu 
Davud'un Sünen'inde rivayet ettiğine göre, Hz.Peygamber (s.a.s), Ka'b b. 
Ucre'ye uğrayıp başında çokça bit görünce, ona: 

"Tıraş ol sonra kurban olarak bfr koyun kes veya üç gün oruç tut veyahut da altı 
fakire üç sa L06Jhurma ver" HOZ demiştir. 

b) İbn Abbas ve Hasan Basri'den rivayet edildiğine göre, onlar "Hacc-ı Temettü 
yapan kimse on gün oruç tutar ve bu sayıda fakiri doyurur" demişlerdir. Bunlar, 
"Oruç tutma ve fakiri doyurma (sadaka) hususları ayette mücmel (İzahsız) 
olunca, bunları daha sonra gelecek olan müfesser (bunu açıklayan) bir ifâdeye 
hamletmek gerekir. Bu müfesser ifâde de, kurban bulamadığı takdirde temettü 
haccı yapan kimseye gerekli olan şeydir" diye delil getirmişlerdir. Fukahânın 


çoğu birinci görüş ile amel etmişlerdir. [108] 
Üçüncü Mesele 


Ayet, özrü sebebiyle, haccedenlere yasak olan bir şeyi yapan kimsenin hükmünü 
gösterir. Özürsüz olarak kasten saçını tıraş eden ihramlının hükmüne gelince, 


Şafii (r.a) ve Ebu Hanife (r.a)'ye göre, bu kimsenin kurban kesmesi vâcib olur. 
İmam Mâlik (r.a) ise, "Bu kimsenin özrü sebebiyle bunu yapan kimse gibidir. 
Ayet buna delildir. Çünkü ayetteki, "Sizden kim hasta olursa veya başında bir 
eziyeti (biti) bulunursa, ona omç... cinsinden bir fidye gerekir" ifâdesi, bu 
hükmün bu özür şartına bağlı olduğuna delâlet. Bir şarta bağlı olan şey, bu şart 
bulunmadığında söz konusu olmaz " demiştir. 

Allah Teâlâ'mn,"emin olduğunuz zaman" buyruğuna gelince, bil ki bunun 


takdiri: "İhsar'dan kurtulduğunuz zaman..." şeklindedir. H09] 
Hacc-ı Temettü 


Hak Teâlâ'nın, "Kim hacca kadar, bir umre (yaparak) faydalanmak isterse" 
ayetiyle ilgili birkaç mesele vardır: [10] 


Temettu Haccı __ Başa Dön 


"Temettü" un manası, lezzet almaktır. Birşeyden lezzet aldığı zaman insan için, 
denir. Kendisinden istifâde edilen herşeye, denir. Bunun aslı, Arapların "uzun ip" 
manasına kullandıkları, ifadesidir. Bir insan, birşeyle uzun müddet kaldığında, 
ondan istifâde etmiştir) denilir. Umre yaparak, hacc ihramına girinceye kadar 
temettü yapan kimse Mekke'ye gelir ve hacc ayları içerisinde umresini yapar. 
Sonra ihramdan çıkarak Mekke'de kalır. Daha sonra da hacc için tekrar ihrama 
girer ve o senenin haccını yapar. Hacc-ı Temettü yapan kimseye umrenin 
ihramından çıkıp hacc ihramına girinceye kadar geçen zaman esnasında, ihramlı 
iken yapamayacağı şeyleri yapabildiği için "mutemetti" (istifâde eden) 
denilmiştir. Bu şekildeki istifâde meşrudur ve herhangi bir kerâhat söz konusu 
değildir. 

Amma temettüun mekruh olan bir nev'i vardır. O da Hz. Ömer (ra)'in, 
sakındırdığı ve şöyle dediği şekildir: "Hz. Peygamber (s.a.s) devrinde, iki 
temettü şekli vardı. Ben onları yasaklıyorum ve onu yapanları cezalandıracağım. 
Bunlar, mut'a nikâhı ve mut'a haccdır." Bu mut'a haccdan rnaksad, insanın hem 
hacc, hem umre için tek ihrama girip, sonra umreyi bitirinceye kadar hacc 
ihramını feshedip, haccın ihramına girinceye kadar, umre ile İstifâde etmesidir. 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in. ashabına böyle yapmaları hususunda önce müsaade 
ettiği, daha sonra bunu neshettiği rivayet edilmiştir. Ebu Zerr (r.a)'in şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Mut'a haca, sadece benim için idi.' Bunun sebebi şudur: 
Ashab-ı Kiram hacc ayları içinde, umre yapmayı doğru bulmuyor ve bunu en 


büyük günahlardan sayıyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s), bu inancı onların 
gönüllerinden tamamen gidermeyi murad edince, bu hususta titizlik göstererek 
onları hacc aylarında hacctan umreye çekmiştir. 

Bu, ashab-ı kirama başka insanların ortak olmadığı bir durumdur. İşte bu 


manadan dolayı, haccı feshedip umreye geçmek sadece ashaba hastır. un 
İkinci Mesele 


Ayetteki, buyruğu "Kim umresi sebebiyle istifâde ederse, o kimse sanki umreden 
değil, umreyi yapmış olması sebebiyle ihramın yasaklayacağı şeylerden istifâde 
etmiş olur" manasındadır. İşte umre sebebiyle, hacc kadar istifâde etmenin 
anlamı budur. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Kolayına gelen bir kurbanlık kesmesi gerekir" ifâdesi 


hakkında birkaç mesele vardır: [12] 
Haccın Temettü Haccı Olması İçin Gerekli Şartlar _ Başa Dön 


Alimlerimiz, temettü kurbanının vâcib olabilmesi için beş şartın bulunduğunu 
söylemişlerdir: 

a) Umrenin hacctan önce yapılması, 

b) Bu umre ihramına hacc aylarında girilmiş olması. Buna göre bir kimse hacc 
aylarından önce umre ihramına girip, bir şavt kadar dahi olsa tavafın bir kısmını 
yapsa, sonra hacc ayları girince kalanını tamamlasa ve o yılın hacctnı yapsa, bu 
kimseye kurban gerekmez. Çünkü bu kimse hacc ayları içinde umre ve haccı 
birteştirmemiştir. Fakat o, hacc aylarından önce ihrama girip, umrenin fiillerini 
hacc aylan içinde yaparsa, bu hususta iki görüş vardır: İmam Şafii, el-Ümm adlı 
kitabında şöyle demiştir: "Bu kimseye, temettü kurbanı gerekmez. Çünkü o, hacc 
aylarından önce, umrenin rükünlerinden, meselâ tavaf rüknünü ifâ etmiştir." Bu 
görüş doğrudur. Yine İmam Şafii, eski içtihadında ve imlâsında şöyle demiştir: 
"Bu kimseye temettü kurbanı gerekir. Bu kimse ihramını hacc aylarında 
başladığı gibi devam ettirir." Ebu Hanife (r.a) ise,"Hacc aylarından önce umre 
tavafının bir kısmını yaparsa, umre tavafının çoğunu yapmasa bile, bu kimse 
temettü yapmış olur" demiştir. 

c) O yıl hacc yapması. Buna göre, bu kimse eğer, başka bir yılda hacc yapsa, 
kendisine kurban gerekmez. Çünkü bu durumda hacc ve umre aynı yıl 
yapılmamıştır. 

d) Bu kimsenin, Allah'ın, "Bu, ailesi (evi) Mescid-i Haram (mıntıkasında) 


olmayan kimseler İçindir" ayetinden dolayı,Mescid-i Haram halkından 
olmaması... Mescid-i Haram halkı olanlar, Ka'be'ye evleri namazları kısaltma 
mesafesinden (yani sefer mesafesinden) daha kısa mesafede bulunan kimselerdir. 
Buna göre evleri, Kâ'be'ye 

sefer mesafesinde olan kimseler Mescıd-i Haram halkından sayılmazlar. Bu 
mesafe ya Mekke'ye göre veya Harem-i Şerife göre hesaplanır. Bu hususta iki 
görüş vardır: 

e) Bu kimsenin hacc ihramına, umresini bitirdikten sonra, Mekke içinde girmiş 
olmasıdır. İmdi bu kimse, mikât mahallerinden birine döner ve orada hacc için 
ihrama girerse, bu kimseye temettü kurbant gerekmez. Çünkü kurbanın 
kesilmesinin gerekmesi, kişinin mikattan ihrama girmemiş olmasından dolayıdır 
ki, bu da bu kimsede bulunmamıştır. Temettü kurbanının lüzumunda nazar-ı 


dikkate alınacak şartlar işte bunlardır. 013] 
Temettü Haca Yapan.Kestiği Kurbanın Etinden Yiyebilir mi? 


İmam Şafii (r.a), "Temettü kurbanı, bir kusuru örtmek ve onarmak kurbanıdır; 
binaenaleyh, bunu ke- sen kimsenin ondan yemesi caiz değildir" demiştir. 
Ebu Hanife (r.a) ise, bu kurbanın nüsük kurbanı olduğunu ve onu kesenin ondan 
yiyebileceğini söylemiştir. Şafii'nin delilleri şunlardır: 

Birinci Delil: Temettü, kendisinde bir kusurun meydana geldiği bir hacc 
çeşididir. Bu sebeple, kurbanın (onarma kurbanı) olması gerekir. Bu hususta bir 
bozukluğun bulunduğunu şu üç bakımdan gösterebiliriz: 

a) Rivayet edildiğine göre Hz. Osman mut'a'dan nehyediyordu. Bunun üzerine 
Hz.Ali ona, "Sıkıntı ve ihtiyaçtan dolayı bu ruhsata başvurdun sen!.." dedi. Bu 
da, bu hususta bir noksanlığın bulunduğunu gösterir. 

b) Allah'u Teâlâ, bu tür haccı, temettü olarak isimlendirmiştir. Temettü da, lezzet 
duymak ve faydalanmaktan ibarettir. İbadetler meşakkat üzerine kurulmuşlardır. 
Bu sebeble bu, temettûun ibâdet oluşunda bir çeşit eksikliğin bulunduğunu 
gösterir. 

c) Bu eksikliğin ne olduğunu tafsilâtlıca izah edecek olursak: Temettü haccında 
yolculuk, hacc için yapılması gerekirken, umre için olmuştur. "Hacc için 
yapılması gerekir" dedim, çünkü hacc-ı ekber esâs hacctır. Yine umreyi 
tamamlayıp hacc için ihrama girinceye kadar geçen zamanda bir faydalanma 
meydana gelmiştir ki, bu ibâdette bir gediktir. Yine bu yolculuğun hakkı; mi- 
katları hacc için ihrama girme yeri yapmaktır. Çünkü bu çok büyük bir sevaptır. 
Mikat (önce) umre için ihrama girme yeri yapıldığında, bu da ibâdette bir tür 


gediktir. Bu gediklik hacc ibâdeti için'söz konusu olunca, temettü kurbanını bir 
nüsük (ibadet) kurbanı değil bir ceza kurbanı saymak gerekir. 

İkinci Delil: Kurban, insan hacc ve umreyi tek tek yaptığı zaman, Mekketiler 
hakkında olduğu gibi, hacc veya umrenin asli men âsi kinden birisi değildir. 
Halbuki iki ibadeti birleştirmek, namaz, oruç ve i'tikâfı birleştirmekten dolayı 
kurbanın gerekmeyişi delili ile, kurban kesmeyi gerektirmez. Bundan, bu 
kurbanın nüsük kurbanı olmadığı ve mutlaka ceza olması gerektiği ortaya çıkmış 
olur. 

Üçüncü Delil: Allah Teâlâ, belirli bir vakte bağlanmaksızın, temettü yapan 
kimseye kurban kesmeyi vacib kılmıştır. Bu kurbanın vaktinin belirlenme-yişi, 
onun bir ceza kurbanı olduğunun delilidir. Çünkü hacc menâsikintn hepsinin 
vakitleri belirtilmiştir. 

Dördüncü Delil: Orucun bu kurbanda bir yeri vardır. Halbuki nüsük kurbanını 
oruç karşılayamaz. 

Bizim söylediklerimizin doğruluğunu iyice anladığında deriz ki: Allah Teâlâ. 
mükellefe, "Hacc ve umreyi Allah için tamamlayınız" emriyle haccı 
tamamlamayı vacib kılmıştır. Yine biz, temettü haccı-nın tam olmadığına da 
işaret etmiştik. İşte bu sebebten ötürü de Allah Teâlâ, "Kim hacca kadar, bir 
umre (yaparak) faydalanmak (temettü yapmak) isterse, kolayına gelen bir kurban 
(kesmesigerekir)" buyurmuştur. Çünkü, "Sizin temettü yapmanız, haccınızda bir 
noksanlık meydana getirmiştir. O halde, hac-cınız tamamlansın diye, o haccınızı 
kurban keserek onarınız." İşte bu, ayetin siyakından anlaşılan güzel bir manadır. 


Bu mana sadece Şafii (r.a)'nin mezhebinde vardır. pia] 
Temettû Kurbanı 


Temettü sebebiyle vacib olan kurban, davardan kesilecek kurbandır. Bu, sekiz - 
dokuz aylık koyun veya iki yaşında keçidir. Eğer temettü yapan,bir sığırın veya 
bir devenin altıda bir hissesine girerse, bu da caizdir. Temettü kurbanı, kişi hacc 
için ihrama girince vâcib olur. Çünkü, "kolayına gelen bir kurban (kesmesi 
gerekir)" ayetinin başındaki "fa" edatı, bunun, faydalanmanın (temettü'un) 
hemen peşinden vâcib olduğuna delâlet eder. Bu kurbanın, bayram günü 
kesilmesi müs-tehabtır. Buna göre temettü yapan, hacc için ihrama girdikten 
sonra, kurbanını keserse, bu da caizdir. Çünkü bu esnada temettü tahakkuk 
etmiştir. Ebu Ha-nlfe (r.a)'ye göre, bu caiz değildir. 

Bu ihtilâfın kaynağı şudur: Biz (Şafiilere) göre, temettü kurbanı da, diğer ceza 
kurbanları gibi, bir ceza kurbanıdır. 


Ebu Hanife'ye göre ise, kurban bayramı kurbanları-gibi bir nüsük (ibadet) 
kurbanıdır. Bundan dolayı bunun Kurban Bayramı günü kesilmesi 


gerekmektedir. uis] 
Oruç,Kurbanın Yerini Tutabilir _ Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "Kim bu (kurbanlığı) bulamaz ise, ona üç gün oruç gerekir" 
sözünün manası, "Hacc-ı temettü yapan, kesecek kurban bulursa ne âlâ; eğer 
bulamaz ise, Allah Teâlâ onun yerine oruç tutmasını emretmektedir" şeklindedir. 
Buna göre, kurban kesmek mi, yoksa oruç tutmak mı daha efdaldir? meselesi 
ortaya çıkar. Açıkça anlaşılan, asıl olan kurbanın efdal olduğudur. Fakat Hak 
Teâlâ, kurbana bedel olan orucun kemâl ve mükâfaat bakımından kurban gibi 
olduğunu açıklamıştır. Bu da O'nun, "Bu tam on gün oruçtur" ayetinde açıkladığı 


şeydir. Ayet hakkında birkaç mesele vardır: (116) 
Birinci Mesele 


Ayet, kişinin kurban bulamaması haliyle ilgili bir nasstır. Müctehidler. kişinin 
kurban bulup da onu 

alacak paraya sahip olamaması; veya parasının yitmesi, veya yanında 
bulunmaması; veyahut da bu kurbanın çok pahalı olması gibi durumları, bu ayete 
kıyas etmişlerdir. İşte bu gibi durumlarda da o kimse kurban yerine oruç tutar. 


(117) 
İkinci Mesele 


ayetinin manası, "O kimşeye hacc yaparken üç gün oruç tutması gerekir" 
şeklindedir. Buna, bir fıkhi mesele dayanır. Bu da şudur: Hacc-ı temettü yapan 
kimse, kurban bulamadığı zaman, umre ihramından çıkıp, hacc ihramına 
girmeden önce, bu üç günlük orucu tutması doğru olmaz. Ebu Hanife (r.a), 
bunun doğru olduğunu söylemiştir. 

Şafii (r.a)'nin , bunun doğru olmadığına dâir delilleri şunlardır: 

a) Ramazan orucunu, ramazan girmeden tutmak isteyen kimsenin, tutması ve 
temettü haccı yapanın yedi günlük orucu memleketine dönmeden tutması caiz 
olamayacağı gibi, bu üç günlük orucu da vakti gelmeden tutmak caiz değildir. 
Biz, vakti gelmeden bu orucu tutmanın doğru olmadığını söyledik. Çünkü Allah 


Teâlâ, "Ona, haccta üç gün oruç gerekir" buyurmuş ve bununla haccın ihramlı 
günlerini kastetmiştir. Çünkü haccın diğer fiilleri, oruç için müsait zaman 
olamazlar, ancak ihram zamanı buna müsaittir. Bundan dolayı, ayeti ona 
hamletmek gerekir. 

b) Hacc için ihrama girmezden önceki vakit, daha efdâl olan kurban kesme vakti 
değildir. İşte böylece, diğer asılları ve onların yerine geçecek şeyleri de nazar-ı 
itibara alarak diyebiliriz ki bu, kurbanın yerine geçecek olan orucun vakti 
olamaz. Bunun izahı şöyledir: Bedel, asıl olmadığı zaman, onun yerine geçer ve 
hüküm bakımından da sanki asıl gibi olur. Buna göre bedelin, aslın bulunması 
halinde, yerine geçmesi caiz olmayacağı bir vakitte bulunması caiz olmaz. Bunu 
iyice anladığın zaman biz deriz ki, âlimler orucun, haccın ihramına girdikten 
sonra Kurban bayramı gününe kadar geçen zaman içinde tutulabileceği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Doğru olan, bu orucun ne Kurban bayramı günü, 
ne de teşrik günlerinde tutulmasının caiz olmadığıdır. Çünkü Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Bu günlerde oruç tutmayınız" buyurmuştur. Müstehab olanın, arefe 


gününde iftar edecek biçimde bu orucun hacc günlerinde tutulmasıdır. H18] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, Hak Teâlâ'nın, buyruğundaki rücû'dan ne kastedildiği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Şafii (r.a), "kavl-i ceclîd"inde bunun, kişinin ailesine ve vatanına 
dönmesi olduğunu söylemiştir. Ebu Hanife (r.a) ise bundan muradın, "hacca dair 
olan işleri bitirip, vatanına dönmeye hazırlanması" olduğunu söylemiştir. Şu 
fikhi mesele bu ihtilâfa dayanmaktadır: Hacc-ı temettü yapan kimse, haccdan 
döndükten sonra ve evine ulaşmadan önce, kalan yedi gün orucu tutarsa, Şafii'ye 
göre bu orucu tutmuş sayılmaz. Allah kendisine rahmet etsin Ebu Hanife'ye göre 
ise bu orucu tutmuş sayılır. 

Şafii'nin delilleri şunlardır: 

1) Allah'u Teâlâ'nın, sözünün manası, "Vatanınıza döndüğünüzde" demektir. 
Buna göre Allah'u Teâlâ, hacıların vatanlarına dönmesini şart koşmuştur. Şart 
bulunmadığı zaman, meşrut da bulunmaz. Kişinin vatanına dönmesi ancak 
vatanına ulaştığı zaman mümkün olur. Vatanına ulaşmadan önce, şart söz konusu 
değildir. Bu sebeple meşrutun da bulunmaması gerekir. Şöyle dememiz de, bu 
görüşümüzü destekler: Hacc-ı temettü yapan bir kimse vatanına ulaşamadan 
ölürse, ona herhangi bir mesuliyyet terettüp etmez. 

2) İbn Abbastan rivayet edilen görüştür. Buna göre İbn Abbas, "Biz Mekke'ye 
geldiğimizde, Hz. Peygamber (s.a.s), "Kurbanlık hayvanlarını belirlemiş ve 


nişanlamış (kiadelendirmiş) olanlar hariç, sizler hacc için getirmiş olduğunuz 


telbiye ve tehlillerinizi umre için sayınız H9] buyurdu. Bunun üzerine biz, 
Beyt'i tavaf, Safa ve Merve arasını sa'y ettik. Daha sonra da, elbiselerimizi 
giydik ve hanımlarımızın yanına geldik. Bundan sonra da, zilhiccenin sekizinci 
gününün yatsı zamanında hacc için telbiye etmekle emrolunduk.. İhramı 
bitirince, Hz. Peygamber, "Kurbanlarınızı kesiniz; eğer kurban bulamazsanız, üç 
günü haccda, yedi günü de memleketlerinize döndüğünüzde tutulmak üzere (on 


gün) oruç tutunuz "[120] buyurur. 
3) Allah'u Teâlâ, ramazanda yolcunun oruç tutmamasına müsaade etmiştir. Buna 
göre temettü orucu derece bakımından ramazan orucundan daha aşağıdadır. 


(121) 
Dördüncü Mesele 


İbn Ebi Able, sözünün lâfzına değil de mahalline atfederek, nasb ile, şeklinde 
okumuştur. Sanki şöyle denilmiştir: Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Ve", açlık gününde 
bir yetimi doyurmak" (Beled,14) ayetinde olduğu gibidir. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Bu, tam on gündür" buyruğu hususunda, Allah'ın laneti 
üzerlerine olsun, mülhidler, iki bakımdan ta'n ve kınamada bulunmuşlardır: 

a) Bedihi olarak üç ile yedinin toplamının on ettiği herkesin malümudur. 
Böylece bunu zikretmek, açık olan bir şeyi tekrar açıklamak gibi olur. 

b) Hak Teâlâ'nın, sözü, on olma hususunda kâmil olmayan başka bir (on) un 
varlığını hatıra getiriyor ki bu da imkânsızdır. Halbuki bizim alimlerimiz bu 
sözde çeşitli mâna ve faydaların bulunduğunu ifâde etmişlerdir: 

1) Hak Teâlâ'nın, sözündeki vâv harfi, kendisinin mutlak cem manası ifâde ettiği 
hususunda kesin bir nass değildir; aksine vâv harfi bazan, Hak Teâlâ'nın tıpkı, 
"ikişer veya üçer veyahut da dörder" (Nisa, 3) ayetinde olduğu gibi, (veyahut) 
mânasına gelir. Nitekim Arapların, "Hasan veYa u Sırın ile otur" sözlerindeki 
"vâv" harfi de, manasına gelir. Yani, "ister sununla, ister-sen bununla otur" 
demektir. Buna gör,e Allah'u Teâlâ, ifâdesini, bu vehmi izâle etmek için 
zikretmiştir. 

2) Normal olarak bedel olan şey, hal bakımından kendisinden bedel tutulduğu 
şeyden daha zayıftır. Nitekim bu husus, su ile mukayese edildiğinde, 
teyemmümde de söz konusudur. Böylece Allah bu bedelin böyle olmadığını, 
aksine kurban kesemeyen ve böylece de oruç külfetini yüklenen kimsenin nefsi, 
"Allah katında tam bir ücret elde edeceği hususunda mutmain olsun diye", bunun 


kendisinden bedel tutulan şeye göre tam ve mükemmel olduğunu beyan etmiştir. 
"Ori'lâfzıntn zikredilmesi, sadece kendisiyle "kâmile" lâfzına geçmenin sıhhatli 
olması içindir. Buna göre Cenâb-ı Hak şayet, demiş olsaydı, bu ifadeyle yediden 
ayrı üçün veya üçten ayrılan yedinin murad edilmesi caiz olurdu. İşte bu 
sebepten dolayı burada "on" lâfzının zikredilmesi gerekmiştir. 

Sonra bil ki Allah'u Teâlâ'nın, sözü, kemâl halinin şu üç bakımdan izah 
edilmesini ihtiva etmektedir: 

a) Bu, kurban kesmenin yerini tutma ve onun yerine geçme bakımından kâmil ve 
tamdır. 

b) Bu, sahibinin mükâfaatının, kurban kesen veya kesebilen kimselerin 
mükğfaatı gibi olması bakımından mükemmeldir. 

c) Bu, temettü haca yapan kimsenin haccının.bu orucu tutması halinde, temettü 
haccı yapmayan kimsenin yapacağı hacc gibi olması bakımından kâmildir. 

3) Allah Teâlâ, "size orucu on gün olarak vâcib kıldım" dediği zaman, burada bu 
günlerin bir kısmının bu lâfzın mânasının dışında kalmasını gerektiren bir delilin 
bulunması da akıldan uzak değildir. Çünkü umumi bir ifâdenin tahsis edilmesi 
şerlatta ve örfte çokça rastlanan bir durumdur. Cenâb-ı Allah eğer, "Haccda üç 
gün, döndüğünüzde de yedi gün" demiş olsaydı, bazı tahsis edici delillere göre 
bunun tahsis edildiği ihtimali söz konusu olabilirdi. Fakat Cenâb-ı Allah bundan 
sonra, "Bu tam on gündür" dediği zaman, bu tabir tahsis edici böyle bir delilin 
bulunmadığına dair bir nass olmuş olur ve bunun delâleti de kuvvetli olur. 
Bunun tahsis ve nesh'e ihtimali de bir hayli uzak olur. 

4) Sayıların dereceleri dörttür: Birlikler, onluklar, yüzlükler ve binlikler... Bu 
dört sayının ötesinde kalan sayılar, ya mürekkeb, ya da kusurlu olurlar. Bu 
açıklamaya göre "on" sayısının kemâl vasfıyla nitelendirilmiş bir sayı olması 
tarife muhtaç bir durum olmuş olur. Buna göre ayetin takdiri, "Kemâl" vasfıyla 
nitelenmiş ve küsurat ve terkipten uzak olan bir sayı olduğu için, bu sayıca oruç 
tutmanızı size vâcib kıldım" şeklindedir. 

5) Te'kid, Arapçada çokça bilinen bir yoldur. Meselâ Hak Teâfâ'nın, "Fakat, 
göğüslerde olan kaibler kör olur" (Hacc,46)ve, "İki kanadıyla uçan kuşlar da..." 
(En'âm, 36) ayetlerinde de durum böyledir. Bundaki fayda şudur: Birçok tâbirle 
ifade olunan ve birçok vasıflarla nitelenmeye çalışılan söz, tek bir lâfızla ifâde 
edilen sözden, daha az ve daha zor unutulur. Buna göre, birçok ibareyle 
açıklamak, o şeyin hadd-i zatında birçok faydalar ihtiva ettiğine ve onu ihlâl 
etmenin caiz olmayacağına delâlet eder. Ama tek bir lâfızla ifâde edilen şeyin 
mühim ve faydalı olduğu, ayrıca kendisini ihlâl etmenin caiz olmadığı zor 
anlaşılır ve bilinemez. Te'kid bu tür hikmetleri kapsadığı için onun burada 


zikredilmiş olması, bu oruçta sayıya riâyet etmenin kesinlikle ihmal edilmesi 
uygun olmayan mühim ve önemli şeylerden olduğuna delâlet eder. 

6) Bu hitâb Araplaradır. Onlar ise, hesap yapmasını bilmiyorlardı. Allah'u Teâlâ 
böylece bu hususu, şek ve şüpheyi bertaraf edecek biçimde açıklamıştır. 
Nitekim, "ay" hakkında Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
Bir keresinde iki eliyle üç kere; başka bir sefer de, iki eliyle iki defa işaret etmiş, 
üçüncüde de ibham (başparmak) parmağını yumarak işaret etmiştir. Böylece 
birinci işaretiyle ayın otuz gün; ikinci işaretiyle de yirmidokuz gün olduğuna 
dikkat çekmiştir. 

7) Bu söz, yazının yanlış yazılabilmesinden doğabilecek kapalılığı kaldı-nr. Bu 
böyledir, çünkü yedi, ile, dokuz Li hat itibariyle birbirine 
benzerler.Bundan sonra Cenâb-ı Hak, dediğinde bu karışıklık ortadan kalkmış 
olur. 

8) Hak Teâlâ'nın, "Onun, haccda üç gün; dönünce de yedi gün oruç tutması 
gerekir" buyruğundan maksadın, daha önce tutulan üç günlük oruç bu yediden 
hesap edilerek, böylece de haccdan döndükten sonra o kişinin üzerinde katanın, 
tuttuğu bu üç günün dışında dört gün olduğu hesâb edilerek, memleketine 
döndükten sonra tutması gereken günlerin saysının yedi günü tamamlama 
şeklinde olacağı.yine bundan muradın, memleketine döndükten sonra bu üç 
günün dışında yedi gün tutmasının vâcib olacağı da mümkün ve ihtimal 
dahilindedir. Fakat bundan sonra Cenâb-t Hak, deyince, bu müşkil ortadan 
kalkmış olur ve, memleketine döndükten sonra kişiye vâcib olanın, bu üç günün 
dışında yedi gün olduğu ortaya çıkmış olur. 

9) Lâfız her ne kadar haber cümlesi olsa da mana bakımından bir emirdir. Buna 
göre âyetin takdiri, "O oruçlar, tam oruçturlar. Çünkü emredilen hacc, Hak 
Teâlâ'nın da, emrinde olduğu gibi, tam haccdırlar. Halbuki bu oruçlar, haccda 
meydana gelen bir arızadan dolayı cezai oruçlardır. Binaenaleyh, tam ve 
mükemmel olması gerekli olan haccda meydana gelen kusurları giderebilmesi 
için, bu oruçlar da tam oruç olsun!" şeklinde olur. Bu oruçların kâmil olmasından 
maksat, haccın tam olmasını beyan ederken zikretmiş olduğumuz husustur. 
Burada emir lâfzından haber lâfzına geçilmiştir. Çünkü bir şey ciddi ve 
pekiştirilmiş olarak teklif edildiği zaman, teklif edilen şeyin varlık âlemine girip, 
gerçekleşebileceği açık bir durumdur. İşte bu sebepten dolayı, birşeyin meydana 
geleceğinden haber vermek, o şeyin kuvvetle emredilmiş ve şeriatın onun gerekli 
olduğunu beyan hususunda büyük bir itina göstermesinden kinaye olarak kabul 
edilmiştir. 

10) Allah'u Teâlâ, üç gün haccda, yedi gün de haccdan döndükten sonra oruç 


tutulmasını emredince, bu kadar bir ifâdede, bunun Allah katında büyük ve 
kâmil bir itaat olduğu tam izah edilememiş olur. 

Cenâb-ı Hak bundan sonra, deyince bu, bu taatın son derece mükemmel 
olduğunu gösterir. Bu böyledir, çünkü oruç tutmak Allah'a, Hak Teâlâ'nın, "Oruç 


bana aittir,"L122) (Hadis-iKudsi) buyurduğu üzere, temlik ve tahsis lamıyla 
nisbet edilmiştir, Hacc da Allah'ın, ayetinde olduğu gibi, yine temlik ve tahsis 
lamıyla tahsis edilmiştir. Nass, nasıl bu iki ibâdetin Allah'a tahsis edilmiş 
olduğuna delâlet ediyorsa, yine aktl da buna delâlet etmektedir. Oruca gelince; 
çünkü oruç, ondaki hikmete aklın tam olarak muttali olamayacağı bir ibâdettir. 
Bununla beraber o, nefse son derece ağır gelen bir İbâdettir. Hiç şüphesiz bu, sırf 
Allah rızası için yapılır. Keza hacc da, hikmetini aklın kesinlikle muttali 
olamayacağı bir ibadettir.Bununla beraber bu ibâdet, çok zor bir ibâdettir. Çünkü 
o, çoluk çocuğu ve vatanı terketmeyi ve birçok lezzetli şeylerden uzaklaşmayı 
gerektirir. Bu sebeple şüphesiz o, sadece Allah rızası için yapılır. Sonra bu on 
günün bir kısmı, haccın zamanı içinde bulunur. Böylece de bu, son derece zor 
olan iki şeyi birlikte yapmak olur. Bir kısmı ise hacc işlerinin bitiminden sonra 
bulunur ki, bu da bir zorluktan, başka bir zorluğa geçiş demektir. Bütün bunların, 
sevabın çok olması ve kulluk derecesinin yükselmesi için birer vesile olduğu 
herkesçe malümdur. Binaenaleyh, hiç şüphesiz Allah'u Teâlâ bu on günü oruçlu 
geçirmeyi vacib kılmış ve bunun kemal ve yüceliğin zirvesinde bulunan bir 
ibâdet olduğuna şehadet ederek, 'ayut "İşte tastamam on" buyurmuştur. Çünkü 
burada kelimelerin nekire getirilmesi, onun şanının saygı değer olduğuna delâlet 
eder. Buna göre Hak Teâlâ sanki, "İşte şu on yok mu? O ne mükemmel ondur" 
demek istemiştir. İşte böylece bu on çeşit izahla, bu kelimenin nasıl enfes ve 
güzel faydaları ihtiva ettiği ortaya çıkmış olur ve bu izahımızla mülhidlerin bu 
ayet hususundaki tenkidleri düşmüş olur. Hamd, âlemlerin rabbi olan Allah'a 


mahsustur, H23] 


Ehl-i Mekke Temettü Kurbanından Muatftır - Başa Dön 


Hak Teâlâ'mn, "Bu, altesi Mescid-t Haram 'da olmayanlar hakkındadır" ayetine 
gelince, bunda birkaç mesele vardır: [124] 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesi yukarıda geçen hususlara işarettir. Yukarıda zikredilenlerin 


en yakın olanı, hacc-ı temettü yapan kimseye gerekli olan kurban ve onun bedeli 
olan orucun zikredilmiş olmasıdır. Yukarıda zikredilenlerin en uzağı ise, onların 
yapmış oldukları temettü'un zikredilmesidir. İşte bu sebepten dolayı âlimler 
ihtilâf etmişlerdir. Ezcümle Şafii (r.a), (Bu) ism-i işaretinin en yakın zikredilene 
raci olduğunu söylemiştir. Bu da, hacc-ı temettü yapan kimseye kurban ve onun 
bedeli sayılan orucun vâcib olmasıdır. Yani bu ancak, temettü haccı yapan kimse 
Mescid-i Haram'ın sakinlerinden olmadığı zaman olur. Ama, mutemetti hacı, 
Harem-f Şerifin ehlinden olursa, o kimseye ne kurban, ne de onun bedeli olan 
oruç gerekmez demektir. Bu böyledir, çünkü Şafii (r.a)'ye göre bu kurban ancak 
afaki olanlara, yani Mescid-i Haram'ın sakinlerinden olmayanlara gerekir. Çünkü 
temettü yapan kimseye vâcib olan, haccın ihramına mikatlardan girmesidir. Bu 
kimse umre ihramına mikattan girip, daha sonra da haccın ihramına mikattan 
girmediği için, burada bir noksanlık meydana gelmiş olur. Böylece bu kurbanı, 
bir nevi ceza kurbanı olarak kesmiş olur. Mekkeli olan kimselerin ise mikattan 
ihrama girmeleri vâcib değildir. Binaenaleyh, Mekkeli olanın hacc-ı temettü 
yapması onun haccında herhangi bir eksiklik meydana getirmez. Bundan ötürü 
ona ne kurban, ne de onun bedeli olan oruç, kesinlikle vâcib olmaz. 

Ebâ Hanife (r.a) ise, Hak Teâlâ'nın, JJJ3 sözünün, uzağa, yani temet-tu'a işaret 
olduğunu söylemiştir. Ebu Hanife'ye göre Mescid-i Haram'ın sakinleri için ne 
hacc-ı temettü yapmaları, ne de hacc-ı kıran yapmaları uygun değildir. Kim 
hacc-ı temettü veya hacc-ı kıran yaparsa, ona bir kurban kesmek vâcib olur. Bu 
kurban, cinayet kurbanı (ceza kurbanı) dır. Dolayısıyla o kimse ondan yiyemez. 
Şafii (r.a)'nin delilleri şunlardır: 

1) Hak Teâlâ'nın, "Kim hacca kadar umresinden faydalanırsa" buyruğu Harem'de 
oturanların da dahil olduğu umumi bir ifâdedir. 

2) Hak Teâlâ'ntn, dili sözü, kinaye yollu bir ifâdedir. Bu sebeple bunu, en 
yakında zikredilmiş olana hamletmek gerekir ki, bu da kurbanın vâcib olmasıdır. 
Kurbanın vâcib olması "afaki" olan "mutemetti" hacıya tahsis edilince, "afaki" 
olmayanların da bazan mutemetti olacaklarına kesin olarak hükmetmek gerekir. 
3) Allah'u Teâlâ, cahitiyye insanlarının hacc aylarında umre yapmayı 
haram'saymış olmalarını neshettiğini beyan etmek için kıran ve temettü 
hacclarını meşru kılmıştır. Nesh ise, bütün insanlar hakkında geçerlidir. 

4) Hacc-ı ifrâd yapan herhangi bir kimse, Medinelilere kıyasla hacc-ı temettü 
yapmış kimselerden olur. Ne var ki, zikrettiğimiz sebepten dolayı Mek-keli olup 
da temettü haccı yapan kimsenin kurban kesmesi gerekmez. 

Ebu Hanife (r.a)'nin delili ise şudur: "Hak Teâlâ'nın, sözü bir kinayedir. Bu 
sebeple bunun, geçenlerin hepsine birden işaret etmesi gerekir. Çünkü daha önce 


zikredilmiş olanların bir kısmı diğerinden daha evlâ değildir" şeklindedir. 

Bunun cevabı ise şudur: Bunun, "en yakına raci olması evlâdır; çünkü yakınlık 
tercih sebebidir" şeklinde söylenmesi niçin caiz olmasın? Cümlelerin peşinden 
zikredilen istisnanın en son cümleye tahsis edilmesi görüşü, Ebu Hanife'nin 


mezhebi değil midir? H25] Bu cümle, diğer cümlelerden, sadece istisna edatına 
yakınlığı sebebiyle ayrılmıştır. İşte burada da böyledir. 1126) 


İkinci Mesele 


Alimler, tâbiri ile kimlerin murad edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

İmam-ı Malik, bunların Mekketiler veı'Zi-Tuvâ"halkı olduğunu söylemiştir. 
İmam-ı Malik sözüne devamla şöyle demiştir: "Şayet Minâ halkı, kendilerine 
caiz olan yerden umre için ihrama girseler, sonra da Mekke'de bir süre kalıp 
haccetseler, mutemetti olurlar." 

Yine İmam-ı Mâlik'e Hacc-ı temettü yapan kimselere vâcib olan işler Harem-i 
Şerif ahalisine de vacib olur mu?" diye sorulunca, O: "Onlar Mekke halkı gibi 
olmadıkları halde evet!" demiştir. O'na: "Ya Minâ halkı?" denilince, O: "Bunun 
özellikle Mekkelilere has olduğunu zannediyorum" demiştir. 

Tavus da, Mescid-i Haram'ın sakinlerinin, Harem'in halkı olduğunu söylemistir. 
Allah kendisinden razı olsun Şafii de, bunların, Mekke'ye namazların 
kısaltılacağı mesafeden daha az bir mesafede olanlar olduğunu söylemiştir. Eğer 
bunlar namazların kısaltılacağı bir mesafede bulunurlarsa, onlar Mescid-i 
Haramın sakinlerinden sayılmazlar. Allah kendisinden razı olsun Ebu Hani-fe 
de, Mescid-i Haramın sakinlerinin "mikât ehli" olduğunu söylemiştir. Mi-kâtlar 
da Zülhuleyfe, Cuhfe, Kar, Yelemlem ve Zâtu'I-Irk'dır. Buna göre bu yerlerin 
herhangi birisinin halkından olan erkes veya, Mekke istikametinde, buraların 
ötesinde olan herkes Mescid-i Haramın sâkinlerindendir. Alimlerin 
mezheplerinin tafsilâtı işte budur. 

Ayetin lâfzı İmam-ı Mâlik (r.a)'in mezhebine daha uygundur. Çünkü Mekke 
halkı, Mescid-İ Haramı müşahede edip orada da bulunanların ta kendisidir. Buna 
göre ayetin lâfzı sadece onlara delâlet eder. Ne var ki Şafii şöyle demiştir: 
Allah'u Teâlâ çoğu kez Mescid-i Harâm'ı zikretmiş ve bundan da Ha-rem'i 
kasdetmiştir. Nitekim Hak Teâlâ, 

"Kulunu geceleyin Mesdd-İ Haram'dan... götüren Allah'ın şanı ne yücedir!" 
(isfâ,ı)buyurmuştur. Allah'ın Resütü de, Mescid-i Haramdan değil, Harem-i 
Şerifden Mirâc'a başlatılmıştır. Ve yine Cenâb-ı Hak, 'Sonra varacakları yerr 
Beyt-İ Atik'a varır"(Hacc, 33)buyurmuş, bununla da Harem-i Şerifi kastetmiştir. 


Çünkü kurbanlar Mescid 'de de, Ka'be'nin içinde de kesilmezler... 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki Hak Teâlâ'nın buradaki Mescid-i 
Haram'dan maksadı bizim bahsettiğimiz şeydir. Bunun böyle olduğunu şu iki şey 
gösterir: 

a) Bir yerde bulunmak, yolculuk etmenin zıddıdır. Yolcu olmayan herkes, ikâmet 
ediyor ve bir yerde bulunuyor demektir. Yolculuğun hükmü ancak namazların 
kısaltıldığı bir mesafede başlayınca, namazları kısaltma mesafesinden daha az 
bir mesafede bulunan herkes yoicu olmaz, mukim olur. 

b) Arapların şehirlileri, hazır olanlar, çölde yaşayanları da çölde yaşayanlar, ve 
diye adlandırmaktadırlar. Yine, 

insanların, çadır halkı ile evlerde yaşayanları kastederek, demeleri de meşhurdur. 


(127| 
Üçüncü Mesele 


Ferrâ, Hak Teâlâ'nın, sözünde İâm harfinin, mânasına geldiğini söylemiştir. Yani, 
"kurban kesmek ve oruç tutmak olan şu farz, Mekke halkından olmayan kimseler 
hakkındadır" demektir. Bu Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Onlara, yani onların 


üzerine, velayeti şart koş"L1281 hadisinde olduğu gibidir. H29] 
Dördüncü Mesele 


Allah'u Teâlâ "ehlin bulunmasını" zikretmiş, bununla ehlin bulunmasını değil de 
ihrama giren kimsenin bulunmasını kastetmiştir. Çünkü genel olarak kişi ehlinin 


meskün olduğu yerde bulunur. 130) 
Beşinci Mesele _ Başa Dön 


Mescid-i Haram, bu vasıfla vasıflanmıştır. Çünkü, "Haram kelimesiyle 
"mahrum" kelimesinin aslı,"kazanmaktan men etmek" tir Kendisinden 
nehyedilen şey de, haramdır. Çünkü onun da yapılması men edilmiştir. Buna 
göre Mescid-i Haram, yapılması yasaklanmış olan şeylerin, içinde irtikâb 
edilmesi yasaklanmış ve men edilmiş olduğu yer demektir. Ferrâ şöyle demiştir; 
" kelimelerinde olduğu gibi, ve, şeklinde de söylenmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "Ve Allah'dan ittika ediniz" emrine gelince, İbn Abbas bununla 
Hak Teâlâ'nın, "Size farz kıldığı şeyler hususunda Allah'tan korkunuz" mânâsını 


kastettiğini söylemiştir. 

Yine allah'ın, "Ve biliniz ki, Allah'ın cezalandırması çok şiddetlidir" âyetine 
gelince bunun manası "allah'ın kanunlarına karşı gevşek davrananlara, 
aldırmayanlara karşı ikâbı çok çetin olan" demektir. Ebu Müslim şöyle demiştir: 
avn manaya gelirler. Bu, kötülük yapan, günah işleyen kimseyi, işlediği kötülüğe 
karşı cezalandırmak demektir. Buna göre bu, "akıbet" kelimesinden türemiş bir 
kelimedir. Bununla sanki, kötülük yapanın fiilinin akıbeti kastedilmiştir. Bu, 
tıpkı şöyle diyenin sözü gibidir: "Sen mutlaka, yaptığının akıbetini tadacaksın." 


(131| 
Haccın Zamanı 


"Hacc bilinen aylar (da) dır. Her kim o aylarda haca kendisine farz kılmişsa, 
artık refes (cima ve cima ile ilgili sözler) günah işlemek ve kavga etmek yoktur. 
Ne hayır yaparsanız, Allah onu bilir. Azıklarım; muhakkak ki azığın en hayırlısı 


takvadır. Benden korkun, ey akıl sahipleri!" (Bakara, 197). (52) 
Bu ayette birkaç mesete vardır: 


Hacc İbadetinin Zamanı 


Haccın, ayların bizzat kendisi olmadığı çok açık olarak bilinen hususlardandır. O 
halde, burada bir te'-vil yapmak gerekir. Bu hususta ise bazı görüşler vardır: 

a) Âyetin takdiri, "Hacc ayları malüm aylardır" şeklindedir. Bu takdire göre, 
ayet-i kerimeden bir muzâf hazfedilmiş olur. Bu, Arapların tıpkı, yani, "soğuğun 
zamanı iki aydır" demeleri gibidir. 

b) Âyetin takdiri, "Hacc ma'lüm ayların hacadır" yani, "Hacc ancak bu aylarda 
olurttemektir. Yoksa "câhiliye halkının caiz saydıkları gibi, bunların dışında hacc 
yapılmaz" demektir. Bu takdire göre de, âyette geçen, kelimesine muzâf olan 
bir masdar hazfediimiştir. 

c) Herhangi bir takdir yapmadan âyetin mânâsını doğru olarak vermek de 
mümkündür. Bu da, hacc, o aylarda yapıldığı için, bu ayları bizzat haccın kendisi 
kabul etmektir. Bu, Arapların, "Kâim olan gece ve sâim olan gündüz", yani, 


"İçinde ibâdet edilen gece ve içinde oruç tutulan gündüz" demeleri gibidir. 033] 


İkinci Mesele _ Başa Dön 


Müfessirler, şevval ve zilkadenin hacc aylarından olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Ama buna karşılık onlar, zilhicce hususunda ihtilâf etmişlerdir. Buna 
göre Urve İbnu'z-Zübeyr, bu ayın tamamının hacc aylarından olduğunu 
söylemiştir ki, bu aynı zamanda İmam-ı Mâlik (r.a)'in görüşüdür. Ebu Hanife 
(r.a) de: "Zilhiccenin ilk on gününün hacc aylarından olduğunu" söylemiştir ki, 
bu İbn Abbas, İbn Ömer, Nehâi, Şa'bl, Mücâhid ve Hasan el-Basri'nin görüşüdür. 
İmam-ı Şafii (r.a) ise, Kurban bayramı gecesinden başlayarak zilhiccenin itk 
dokuz gününün hacc aylarından olduğunu söylemiştir. 

İmam-ı Mâlik (r.a)'in delili şunlardır: 

a) Allah'u Teâlâ, lâfzını cemi sigasıyla zikretmiştir ki, ceminın en azı üçtür. 

b) Kurban bayramı günlerinde hacc ile ilgili şeylerden birisi yapılır. Bu da, 
"cemre" taşlarını atmaktır. Kadın hayz olduğu zaman, mutlaka yapması gereken 
tavafını, bu on günden sonraki günlerde yapmak üzere erteler. Urve'ye göre, 
ziyaret tavafını ayın sonuna kadar tehir etmek caizdir. 

İmam-ı Mâlikin bu iki delilinden birincisine, iki bakımdan cevap veririz: 

1) Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki kalbleriniz haktan meyletmiştir"(Tahrim, 4) 
âyetinin deliliyle, "cemi" ifâdesine, birin dışındaki bütün sayılar dahildir. 

2) Ayın bir kısmı, tamamı olarak kabul edilmiştir. Nitekim, bir kimse birisini, 
senenin sadece bir saati içinde gördüğü halde, "Seni falanca sene gördüm" 
denilir. 

İmânvı Mâlikin ikinci deliline de şu şekilde cevâp veririz: Tıraş olup, tavaf edip 
kurban keserek ihramdan çıkmış olan kimse "cemre" taşlarını atar. Buna göre 
sanki bu fiil, hacc fiillerinden değilmiş gibi olur. Hayızlı kadın bundan sonra 
tavaf ederse, sanki bu, edâ hükmünde değil, kaza hükmünde olur. 

Zilhiccenin ilk on gününün hacc aylarından olduğunu söyleyenler bu konuda şu 
iki delili öne sürmüşlerdir: 

a) Müfessirlerden, hacc-ı ekber gününün, Kurban bayramı günü olduğunu 
söyleyenler çıkmıştır. 

b) Kurban bayramı günü, haccm bir rüknünün vaktidir. Bu rükün de, ziyaret 
tavafıdır. Şafii (r.a) kendi görüşüne şu şekilde istidlal etmiştir: Hacc, Kurban 
bayramı gününde fecrin tulüu ile sona erer.. Halbuki ibâdet, vakti 

bulunduğu halde, sona ermez.. Mezheplerin bu husustaki görüşleri bundan 
ibarettir. 

Burada geriye iki müşkil kalmıştır: 

1) Allah'u Teâlâ daha önce, "Sana hilâlleri soruyorlar; de ki, onlar insanlar ve 
hacc için vakitleri bildirirler" (Bakara. 189) buyurmuş, 'nin tamamını haccın 
vakitleri olarak göstermiştir. 


2) Sahabenin ileri gelenlerinin şöyle dedikleri meşhurdur: Kişinin çofuk 
çocuğunun meskün olduğu evlerden ihrama girmesi, haccı tamamlar. Evi son 
derece uzak olan kimsenin, hacc için çoluk çocuğunun meskün olduğu yerden 
ihrama girmesi ancak hacc aylarından önce caiz olur. Bu da, hacc aylarının 
hususi bir zamanla mukayyet olmadığını gösterir. 

Birinci Müşkile Cevap: O ayet (Bakara, 189)umumidir. ayeti ise, hususidir. 
Hâs, âmmdan önce gelir. İkincisine de şu şekilde cevap veririz: Sahabeden 


rivayet edilen hadis, nassla çelişemez. 034] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, kelimesi hakkında bazı izahlar yapılmıştır: 

a) Hacc, senenin ancak malûm aylarında bir kere yapılır ve bu, sene içinde 
defalarca yapılabilen umre gibi değildir. Bu durum Arapları, bu ayları bilme ve 
tanıma hususunda bu ilahî kanun nazil olmadan önce, kendi bildikleri şeye 
şevketti. Bu görüşe göre şeriat, onların bildiği şeylerin hilâfina olarak inmemiş, 
aksine onu doğrulayıcı ve te'kid edici olarak gelmiştir. 

b) Bundan murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in açıklamalarıyla malûm olan aylar, 
demektir. 

c) Bundan murad, "bu ayların, takdimi ve tehiri caiz oimayan muayyen 
vakitlerde belirlenmiş olması" şeklindedir. Yine bu, haklarında,"Haram aylan 
ertelemek, küfürde ileri gitmedir" (Tevbe. 37) âyetinin nazil olduğu kimselerin 


yaptığı gibi de değildir. L35] 
Dördüncü Mesele _ Başa Dön 


Şafii (r.a) şöyle demiştir: Bir kimsenin, hacc ayları gelmeden önce ihrama 
girmesi caiz değildir. Ahmed İbn Hanbel ve İshâk da aynı görüştedir. 

İmâm Malik, Sevri ve Ebu Hanife (r.a)'ye göre, hacc için ihrama girmek bütün 
sene boyunca caizdir. Şafii (r.a)'nin delili, ayetidir. Bu ayetteki, kelimesi nekire 
olarak cemr-i kıllet veznindedir. 

Binaenaleyh bu, bütün ayları içine almaz. Cem-i kıllet vezni, en çok on, en az da 
üç sayısı için kullanılır. Bu vezin nekire olarak getirildiğinde, ifâde ettiği en az 
sayıdaki şeye hamledilir. Böylece hacc aylarının üç tane olduğunun mu-rad 
edilmiş olduğu ortaya çıkar. Müfessirler, bu üç ayın şevval, zilkâ'de ve 
zilhicce'nin bir kısmı olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Vaktinden önce hacc için ihrama 


girmenin caiz olmaması gerekir. Buna üç şey delildir: 

a) Namaza kıyas ederek, edâ vaktinden önce hacc ibadeti maksadıyla ihrama 
girmek doğru olmaz. 

b) Cuma namazında, vaktinden önce hutbe de caiz değildir. Çünkü hutbe, 
hükmen öğle namazının iki rekatının yerine geçer. İbadete başlama manasına 
gelen, ihram vaktinden önce haydi haydi doğru olmaz. 

c) Edâ etmeden haccın vakti geçince, bu haccı edâ için ihrama girmek doğru 
olmaz. Binaenaleyh vakti gelmeden, haccı edâ etmek için ihrama girmenin doğru 
olmaması daha evlâdır. Çünkü birşeyin devam etmekte oluşu, başlamasından 
daha kolaydır. 

Ebu Hanife (r.a)'nin de görüşüne iki delili vardır: 

1) Allah Teâlâ, "Sana hilâlleri (aylan) sorarlar. De ki "onlar insanlar ve hacc için 
birer vakit (tayin vesilesi) dirler" (Bakara, 189) buyurmuş, bunların hepsi haccın 
vakitleri olmadığı halde, hepsini haccın vakitleri olarak ifâde etmiştir. Buna 
göre, bütün ayların, hacc için ihrama girilebilecek birer vakit olduğu ortaya 
çıkmış olur. Allah Teâlâ, "Hacc, malüm aylardır" buyruğunda haccın vaktine, 
"hacc" dediği gibi, ihramın da mecazen "hacc" diye adlandırılmış olması caizdir, 
hatta bu daha uygundur. Çünkü "ihram", hacca "vakit" kavramından daha 
yakındır. 

2) İhram, hacc için yapılan bir fiildir. Bu sebeple, nezir gibi vakti gelmeden 
yapılması caizdir. 

Ebu Hanife'nin birinci deliline şöyle cevap verilir: Bizim, zikrettiğimiz ayet, 
sizin delil olarak tutunduğunuz âyetten daha husüsidir. 

İkinci deliline de şöyle cevap verilir: Nezir ile ihrama girme arasındaki fark 
şudur: Vakit, ibâdetin edası için nazar-ı itabara alınır. Halbuki, "eda ancak yeni 
başlanılan bir akid ile tasavvur olunur" delili ile, nezirlerin edâ ile bir alakası 
yoktur. İhrama gelince, mecburi olmakla beraber bu da, edâ için bir başlangıç ve 
bir akiddir. Bu sebeble, ihram mutlaka vakte muhtaçtır. 

Hak Tealâ'nın, "Kim, o aylarda haca kendisine farz kılarsa" ifadesiyle ilgili 


birkaç mesele vardır: 1136) 
Birinci Mesele 


Ayetteki, kelimesinin Arapçadaki mânâsı, gerekli ve vacip kılmaktır. "Onu sana 
vacip kıldım" manasında, denilir "Farz" kelimesinin aal manası ise, gedik 
açmak ve kesmektir. İbnü'l A'râbi, "Farz, kumar okunda, ağaç direkte ve benzeri 
şeyler üzerinde bıçakla açılan gedik (işaret) tir. (yayın kirişinin Oo bağlandığı 


gedik) manasınadır. (ağaÇ direkteki gedik) manasınadır" demiştir. Namaz ve 
benzeri ibadetlerin farz oluşu da bu köktendir. Çünkü bu farz ibadetler, gediğin 
kumar okunun ayrılmaz bir vasfı oluşu gibi, kula gerekli bir şeydir. Buna göre 
ayetteki, fiili "vacib kıldı" manasınadır. Kur'an-ı Kerim'de, "açıkladı, beyân etti 
ve birbirinden ayırdı" mânâsına da gelir. Bu, "(Bu), indirdiğimiz ve 
açıkladığımız bir suredir" (Nür, 1) ve, "Şüphesiz Allah size, yeminlerinizi 
keffâreüe çözmenizi beyan etti" (Tahrım, 2) âyetlerinde geldiği gibidir. kelimesi, 
"kesme" manasına da gelir. Çünkü birşeyi kesen, onu başka birşeyden ayırmıştır. 
Allah Teâlâ da bir şeyi farz kıldığında, onu başka şeylerden ayırmış olmaktadır. 
Binaenaleyh bu kelime hem "vacib kıldı" hem de "ayırdı" manasına gelir. Bu iki 


mana da temelde tek bir asla râci olurlar. H37] 
Hacc İçin İhram Haline Girme - Başa Dön 


Bil ki ayette bir hazif vardır. Buna göre ayetin takdiri "Kim bu aylarda, 
haccetmeyi kendisine gerekli kılarsa" şeklindedir. Bu farzdan o (gerekli 
kılmadan) murad, ihrama girenin, ihrama girmesine sebeb olan şey (yani 
niyetidir). Çünkü kişi, hiç şüphe yok ki, ancak kendi yaptığı bir fiil ile hacı olur, 
böylece de ihrama girer ve kendisine, avlanma, elbise giyme, güzel koku 
sürünme, hantmıyia yatma ve başını örtme gibi şeyler haram olur. Bu gibi şeyleri 
o kendisine haram kıldığı için "muhrim" (haram kılan) diye adlandırılmıştır. 
Çünkü o kimse, kendisine bu gibi şeyleri haram kılacak şeye (yani ihrama) 
girmiştir. İşte yine bu sebeb-ten ötürü de, hacc mıntıkasına "Harem" denmiştir. 
Çünkü Harem-i Şerif olmasaydı, aslında haram olmayan bu gibi şeyler orada da 
haram olmazdı. Buna göre, Hak Teâlâ'nın, ayeti, ihramlıya kendisi sebebiyle hacı 
ve muhrim olacağı bir fiili mutlaka yapması gerektiğine delâlet eder. 

Sonra fakihler bu fiilin ne olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Şafii (r.a), 
telbiyeye ihtiyaç olmadan sırf niyet ile ihrama girilebileceğini söylemiştir. 

Ebu Hanife (ra) de. niyet ile birlikte telbiye veya kurban gönderme 
bulunmadıkça, sırf niyet ile ihrama girilemeyeceğini söylemiştir. Kaffâl (rh.a), 
Tef-sir'inde şöyle demiştir: "Âlimlerden bir cemaatten kurbanını işaretleyen ve 
onu kurban olarak alâmetlendiren kimsenin ihrama girdiği rivayet edilmiştir." 
Yine Nâfi, İbn Ömer (r.a)'in, "Kurbanını belirleyen ve onu alâmetlendiren kimse 
ihrama girer" dediğini; İbn Abbas (r.a)'ın da, "Umre ve hacc yapmayı murad 
ettiği halde kurbanını belirlemiş olan kimse ihrama girer" dediğini rivayet 
etmiştir. 

İmam Şafii (r.a), görüşüne birkaç bakımdan delil getirmiştir: 


1) Allah Teâlâ. "Kim o aylarda (kendisine) haccı farz kılarsa, haccda cima ve 
cima ile ilgili söz, fâsıklık (günah işleme) ve kavga yoktur" buyurmuştur. Buna 
göre hac-cın farzının telbiye ve kurban göndermekten ibaret olması mümkün 
değildir. Çünkü telbiyede kişinin, ihramlı olduğunu gösteren kesinlikle ne hakiki 
ne de mecazi birşey yoktur. Geriye haccın farz oluşunun sadece niyetten ibaret 
olduğu kalır. Haccın farz oluşu, Hak Teâlâ'nın, "cinsi münasebet yoktur" 
sözünün delili ile, haccın kesinleşmesini gerektirir. Binaenaleyh haccın kesinlik 
kazanmasında niyetin yeterli olması gerekir. 


2) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Herkes için ancak niyet ettiği şey vardır" 38] 
hadisinin zahirî manası. 

3) Kıyas. Hacca başlamak, insanın kendisini yasaklardan alıkoymasıdır. 
Binaenaleyh hacca, oruç gibi bir niyetle başlamak doğru olur. 

Ebu Hanife (r.a)'nin delili ise iki tanedir: 

a) Ebu Mansur el-Mâturidi'nin Tefsirinde, Hz. Alşe (r.anha)'den rivayet edilen, 
"Kişi, telbiye getirmedikçe ihrama girmiş olmaz" sözüdür. 

b) Hacc, helâl ve haram kılma özelliği olan bir ibâdettir. Dolayısıyla buna da, 


namaz gibi sadece niyet ile başianılamaz. [139] 
Hacc Sırasındaki Yasaklar 


Allah Teâlâ'nın, "Haccta cinsi münasebet, günah işleme ve kavga yoktur" ayeti 
ile ilgili birkaç mesele vardır: H40] 


Ayetteki Farklı Kıraatler Vesilesi İle Dil Felsefesi Yönünden Mühim Bir 
İzah 


İbn Kesir ve Ebu Amr, kelimeyi merfü ve tenvinli olarak, şeklinde; ve, 
kelimesini ise mansub olarak, şeklinde okumuşlardır. Diğer kıraat imamlar, ise, 
üçünü de mansub okumuşlardır. Bil ki manâ bakımından, bu iki kıraatin farkını 
ortaya koyabilmek için, şu iki mukaddimeyi yapmak gerekir: 

1) Herşeyin bir ismi vardır. Buna göre ismin kendisi, müsemmânın kendisine 
delildir. İsmin harekeleri ve diğer halleri, müsemmânın hallerini gösterir. 
Binaenaleyh, senin (Bir adam) demen, belli bir mahiyeti ifâde eder. Bu lâfzın, 
mansub, merfü ve mecrür olan harekeleri; o mahiyetin mef'ul oluş, fail oluş ve 
muzâf oluş halterini gösterir. Aslın, asıl; sıfatın da sıfat karşısında olması için, 


akli tertip işte böyledir. Bundan dolayı mahiyetlere delâlet eden isimlerin 
sonlarının sakin olarak telaffuz edilmesi gerekir ve, ve, şeklinde söylenir. Bu 
böyledir. Çünkü bu harekeler, müsemmânın zâtında meydana gelen farklı 
durumları ifâde etmek için konulduğundan dolayı, müsemmânın hallerinden 
birini belirleme maksadı olmaksızın, müsemmânın kendisi belirtilmek 
istendiğinde, lâfzı bu harekelerden arındırmak gerekir. Buna göre, bazan lâfız 
harekelenmek istendiğinde, harekelerin en hafifi ve süküna en yakını olduğu için 
nasb ile harekelenmesi gerekir. 

2) Nasb ile, (Hiçbir adam yok) dediğin zaman, mahiyyeti nefyetmiş olursun. 
Mahiyyeti nefy ise, kesinlikle o mahiyyetin fertlerinin yokluğunu icâb ettirir. 
Ama ref ve tenvinle, dediğin zaman, sen kapalı ve müphem bir adamı nefyetmiş 
olursun. Bu, bu vasfıyla mahiyyetin bütün fertlerinin yokluğunu icab ettirmez. 
Ancak ayrı bir delilin bulunması müstesna... Böylece, senin nasb ile, sözün, ref 
ve tenvinle olmak üzere, sözünden nefyin umumiliğine daha fazla delâlet eder. 
Bu iki mukaddimeyi iyice anladıysan, biz bu iki okuyuş arasındaki farka 
dönüyor ve şöyle diyoruz: Bu üç kelimeyi nasb ile okuyanların kıraatine göre, 
bunda herhangi bir müşkillik yoktur. Ama ilk ikisini ref ve tenvinle; üçüncüsünü 
de nasb ile okuyanlara gelince, bu cidalin nefyine gösterilen ehemmiyetin, 
"refes" ve füsükun nefyine gösterilen ehemmiyetten daha fazla olduğuna delâlet 
eder. Bu böyledir, çünkü "refes" şehveti tatmin etmekten ibarettir. Cidal, bunu da 
ihtiva eder. Çünkü cedelleşen kimse, kendi sözünü yerine getirmeyi arzular. 
Füsük, Allah'ın emrine muhalefet etmekten ibarettir. Mücadele eden kimse de 
hakka uymaz. Çoğu kez düşmanlığa ve öfkeye sevkeden eziyyet ve 
korkutmalara başvurur.. 

Cidal, kötülüğün her çeşidini içine alınca, şüphesiz bu kıraate göre, Allah'u Teâlâ 
bu cidali nefyetme hususunda daha fazla ihtimam göstermiştir. 

Müfessirlere gelince onlar şöyle derler: İlk ikisini ref ve tenvin ite okuyup, 
üçüncüsünü sadece nasb ile okuyanlar, ilk ikisini nehyetme mânasına; sanki, 
"Herhangi bir refes ve fısk olmasın" dercesine, üçüncüsünü de mücadeleyi 
nefyettiğini haber verme mânâsına hamletmişlerdir. Müfessirlefin dediği budur; 
ne var ki İlk ikisinin nehye, üçüncüsünün de nefye niçin tahsis edildiğinin bir 
izahı yoktur. 441 


Retes Kelimesinin Tefsin - Başa Dön 


Ayette geçen, kelimesine gelince, biz bunu Hak Teâlâ'nın "Oruç gecesi, 
hanımlarınıza yaklaşmanız size helâl kılındı" (Bakara. 187) ayetinin tefsirinde 


izah etmiştik. Bundan maksad, cimâdır. Hasan el-Basride, bundan maksadın 
cimâya taalluk eden her şey olduğunu söylemiştir. Buna göre lisân ile yapılan 
refes, cima ve cima ile ilgili şeyleri söylemek; el ile yapılan refes, tutmak ve 
yoklamak; ve fere ile yapılan refes de cima etmektir. Ulemâ, "Kadınların 
arkasından bu kelimeleri konuşmak refes sayılmaz" demiş ve, İbn Abbas'ın 
ihrâmlı iken ve devesini şarkı mırıldanarak çekerken aktarmış olduğu şu şiirle 
istiş-hâd etmişlerdir: "O kadınlar fısıldaşarak bizimle beraber yürüyorlar. Eğer 
talihimiz yolunda giderse, onlarla cima edeceğiz." 

Bunun üzerine Ebu'l-Âliye ona, "İhramlı iken refes mi yapıyorsun?" dediğinde 
İbn Abbas, "refes, sadece kadınların yanında söylenen fahiş sözlerdir" diye 
cevap verir. 

Diğer âlimler ise, "refes'in kötü ve çirkin söz söylemek" olduğunu söyleyip, bu 
görüşlerine de hadis ve Arapçadan istişhadlarda bulunmuşlardır. Haberden 
delilleri, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu sözüdür: 

"Sizden birisi oruçlu olduğu zaman, çirkin söz söylemesin ve ağzını bozmasın.. 


Eğer bir kimse ona kötü söz söylerse, o "Ben oruçluyum" desin'(1421 

Burada refesin çirkin ve kötü sözden başka bir şeye ihtimali olmadığı açıktır. 
Arapçadan delillerine gelince bu, Ebu Ubeyd'den rivayet edilen şu sözdür: 
"Refes, konuşma sırasında çirkin sözler söylemektir. Bu manada olmak üzere, 
denilir." Ebu Ubeyde ise, "Refes, boş ve mâlâ-yani söz söylemektir" demiştir. 
Füsük'a gelince, bil ki fısk ve füsük aynı manaya gelirler. Bunlar, Jlij JÜ 
babından masdardırlar. Daha önce biz füsük'un taât çerçevesinin dışına çıkma 
mânasına geldiğini açıklamıştık. Müfessirler ise bu manaya delâletinde ihtilâf 
etmişler; muhakkik olanlarından pek çoğu, bu kelimeyi her türlü günah 
mânâsına hamlederek şöyle demişlerdir: "Çünkü lâfız, bütün bunları içine alır ve 
onları kapsar. Bir şeyden nehyetmek, o şeyin bütün nevilerinden vazfeçmeyi 
gerektirir. Binaenaleyh, lâfzı fışkın bazı,çeşitlerine hamletmek, delilsiz bir 
dâvadır. Bu Hak Teâlâ'nın, "O da Rabbirdn emrine itaatten dışarı çıktı" "Ve, size 
küftü, üskı ve İsyan etmeyi kötü gösterdi" (Hucurat, 7) âyetleriyle te'kid 
edilmiştir. 

Bazı müfessirler de, bu kelimeden muradın günâhın bazı nevileri olduğunu 
söyleyerek, bu hususta bazı vecihler zikretmişlerdir: 

1) Bu kelimeden murad kötü söz söyleyip sövmektir. Buna Kur'an ve hadisten 
delil getirmişlerdir. Kur'an'dan delilleri, 

"Birbirinizi kötü lâkab-larla çağırmayın; imandan sonra tBsık olmak ne kötü bir 
İsimdir!" (Hucurat, 11) ayetidir. 

Hadisten delillerine gelince, bu Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu sözüdür: 


"Müslümana sövmek, fisktır; onunla sa~ vaşmaksa küfürdür,”Ll431 

2) Bundan murad eziyyet etmek ve çirkin sözler söylemektir. Cenâb-ı Allah, "Ne 
kâttbe- ne de şahide zarar verilmesin... Eğer yaparsanız, bu sizin bir eziyyet 
vermeniz olur"(Bakara. 262) buyurmuştur. 

3) İbn Zeyd şöyle demiştir: Bu, putlar için kurban kesmedir. Çünkü müşrikler 
hacdan esnasında hacc için ve putları adına kurban kesiyorlardı. Bu hususta 
Cenâb-ı Allah, "Üzerine Allah'ın adının anılmadığı (boğazlanmış hayvanlardan) 
yemeyin. Çünkü bu bir fısktır." (En'âm, 121) ve, «i aiil Jil J*1 Ulj jl "Va da, 
AVaA'tan başkası adına boğazlanmış bir nsk olur" (En'âm, 145) buyurmuştur. 

4) İbn Ömer şöyle demiştir: "Fâsık,ihramda bulunmanın yasaklamış olduğu 
avlanmak ve benzeri hususlarda âsi ve günahkâr olan kimsedir." 

5) Refes, cima ve kişinin hanımıyla cima öncesi yapmış olduğu şeylerdir. Risük 
ise, zina yoluyla cima ve cima öncesi yapılan şeylerdir. 

6) Muhammed İbn Cerir et-Taberi, "Füsük, yasaklarını terketmeye azmetmeden, 
hacc yapmaya azmetmektir" demiştir. 

"Cidal" e gelince, bu "mücâdele" kökünden olup, J^ vezninde bir masdardır. 
Bunun aslı, ip bükmek manasında olan, kelimesidir. Bükülmüş ve kıvrılmış 
manasında olmak üzere, denilir. bağın, yuların adıdır. Çünkü yular ipi, mutlaka 
bükülmüş olur. 

Çekişme ve davalaşma da "mücâdele" olarak adlandırılmıştır. Çünkü taraflardan 
herbiri diğerini kendi görüşünden çevirmek, caydırmak ister. 

Müfessirler "cidal" hususunda şu görüşleri zikretmişlerdir: 

1) Hasan el-Basri, "Buradaki cidal, kendisinden sövmeye, karşılıklı yalanlamaya 
ve ağız bozmaya geçilmekten korkulan cidaldir" demiştir. 

2) Muhammed İbn Ka'b el-Kurazi de şöyle demiştir: "Kureyş, Minâ'da bir araya 
geldiğinde onlardan bir kısmı, "Bizim haccımız daha tam;"diğerleri de, "hayır, 
bizim haccımız daha tâm ve mükemmel" derlerdi. İşte bunun üzerine Ailah'u 
Teâlâ onları, bundan nehyetti. 

3) Mâlik Muvatta'ında şöyle demiştir: Haccdaki cidal şöyle olur: "Kureyş, 
Kuzah'ta, Müzdelife'de, Meş'âr-i Haramda vakfe yapıyorlardı. Kureyş'in dışında 
kalanlar ise, Arafat'ta vakfe yapıyor ve karşılıklı mücadele ederek, bir taraf, biz 
daha doğruyuz; diğer taraf ise, hayır biz daha doğruyuz" diyorlardı. Nitekim Hak 
Teâlâ,"Biz her ümmete, tâbi olduğu bir ibâdet yolu gösterdik. Binaenaleyh, emir 
hususunda seninle tartışmasınlar. Sen Babbİne davet et. Muhakkak ki sen, 
dosdoğru bir hidâyet üzerindesin.. Eğer seninle mücadele ederlerse, de ki Allah, 
sizin yaptıklarınızı çok iyi bilendir" (Hacc, 67-68) buyurmuştur. 

Mâlik, "Görüşümüze göre cidal budur. Allah en iyisini bilendir" demiştir. 


4) Kasım İbn Muhammed, "Haccdaki cidal, onların bir kısmının, hacc bu 
gündür; bir kısmının da, hayır yarındır" demesidir. Bu böyledir, çünkü onlar 
ayların hesabını hilâlin rü'yetine göre yapmayı emrediyorlar; diğerleri ise bunu 
hesaba göre ayarlıyorlardı. İşte bundan dolayı onlar ihtilâf etmişler; bir kısmı, 
"bu gün bayram günüdür;"bir kısmı da, "hayır, yarın bayram günüdür" 
demişlerdir. İşte Allah'u Teâlâ onları bundan nehyetmiştir. Buna göre onlara 
sanki şöyle denilmiştir: "Biz size, hilâllerin insanlar ve hacc için vakit bildiren 
şeyler olduğunu açıkladık. İşte buna göre dosdoğru hareket ediniz ve bu hususta, 
bildirilenin dışında mücadele etmeyiniz.." 

5) Kaffât (ra) şöyle demiştir. Bu nehye, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlara 
hacclarını umreye çevirmelerini emredip de, bu onlara ağır gelince, o sırada 
yaptıkları niza ve tartışma da dahildir. Onlar, "Zekerlerimizden meni aktığı hâlde 
biz kalkmışız Minâ'ya gidiyoruz" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), "Şayet benim 
durumumun böyle olacağını ta başından bilseydim, beraberimde kurban 
getirmez, bunu da hacc değil umre yapardim'Abuyurmuştur. Bunun üzerine onlar 
cidali terkettiler. 

6) Abdurrahmân İbn Zeyd şöyle demiştir: Onların hacc hususundaki cidalleri, 
haccda içlerinden hangisinin Hz. İbrahim'in vaktine isabet ettirecekleri 
hususunda ihtilâfa düşmeleri sebebiyle olmuştur. 

7) Onlar, seneler hakkında ihtilâf etmişlerdir; böylece kendilerine, "Haccda cidal 
yoktur. Çünkü zaman geçmeye devam ediyor ve, zaman yine Hz. İbrahim'in 
zamanında yapılan haccın vaktine denk gelmiştir" denilmiştir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın, Veda haccındaki, biliniz ki zaman dönüp dolaşıp Allah 'u Teâlâ 'nın 


gökleri ve yeri yarattığı gündeki durumuna gelmiştir" H44 sözüyle kastedilen de 
budur. 

Müfessirlerin bu konuda söyledikleri şeyin tamamı, işte bundan ibarettir. 

Kadı bu konuda güzel bir söz zikrederek şöyle demiştir: Cenâb-ı Hakk'-ın, 
buyruğu hem haber olmaya, hem de Hak Teâlâ'nın, "Onda hiçbir şüphe yoktur" 
(Bakara, 2) ayetinde olduğu gibi, nehy olmaya muhtemeldir. Yani, "Bu'hususta 
şüphe etmeyiniz" demektir. Lâfzın zahiri onun haberi cümle olduğunu gösterir. 
Bizonu haber cümlesine hamlettiğimizde, bunun mânası, "Hacc bu noksan 
laştırıcı ve bozucu şeylerden herhangi birisiyle beraber olamaz. Aksine hacc, 
fasit olur. Çünkü hacc bunlara adetâ zıttır. Bunlar, haccın geçerli olmasına 
mânidir" şeklinde olur. Bu açıklamaya göre mânânın düzgün olması için şöyle 
anlaşılması şarttır: Ancak "refes" ile haccı ifsâd eden cima kastedilir, füsük,haccı 
ifsat ettiği için zinaya; cidal da haccda ve onun farziyyetinden şüphe etmek 
mânasına hamledil irse, işte o takdirde mânâ doğru olur. Çünkü haccın 


farziyetinden şüphe etmek, bir küfür olur ve dolayısıyla da küfürle beraber hacc 
sahih olmaz. Biz bu üç lâfzı, "Allah'ın, "bu sayılan şeyler hacc ile birlikte 
bulunmaz" şeklinde haberi doğru olsun diye bu mânaya hamlettik. 

Bu durumda şayet: "Zikredilen bu şeylerle beraber hacc fasit olmaz mı? Bu 
sebeple de onu yapanın, haccı tekrarlaması gerekmez mi? 

Bunlarla beraber hacc sahih olmaya devam etseydi," Allah'ın/'bu şeyler hacc ile 
beraber bulunamaz" şeklindeki haberi doğru olmazdı" denilirse, biz deriz ki: 
Ayetten maksat, bu şeylerle, Allah'ın tâ baştan emretmiş olduğu hacc arasında bir 
zıtlığın bulunduğudur. Mezkur durumlarla yapılan haccın kaza edilmesi 
gerekmesinin delaletiyle o şekildeki hacc sahih olmaz. İadesi gereken fasit 
haccda, Allah'ın tâ baştan emretmiş olduğu o haccdan başka bir şey bulunur. 
Haccın farziyetindeki şek sebebiyle meydana gelen cidaldeki durum açıktır. 
Çünkü böyle bir şek ile, hacc ibâdeti ortadan kalkar. Çünkü bu küfürdür. Hacc 
İbâdeti ise, İslâm'a girmiş olmaya bağlıdır. Böylece bir lâfzı haber mânâsına 
hamlettiğimizde, "refes", "füsük" ve "cidal" kelimelerini, bizim söylediğimiz 
mânâya hamletmek gerekir. Ama bu üç kelimeyi nehiy mânâsına 
hamlettiğimizde -ki bu hakikatte lâfzın zahirinden ayrılmak demektir- o zaman 
"refes" ile, cima, cimâdan önce yapılan şeyler ve çirkin sözlerin; "füsük" ile 
fışkın bütün çeşitlerinin; "cidal" ile de cedelin bütün çeşitlerinin murad edilmesi 
doğru olur. Çünkü lâfz mutlaktır ve bütün bu kısımları da ihtiva etmektedir. 
Binaenaleyh, bunları nehyetmek, bunların bütün kısımlarını nehyetmek olur. Bu 
açıklamaya göre ayet adetâ güzel ahlâka ve güzel edeblere sarılmaya bir teşvik; 


taâtların sevabını yok edecek şeylerden de bir sakındırmadır. 14) 


Sadece Refes, Füsük ve Cidalin Yasaklanmasındaki Hikmet 
Başa Dön 


Üçüncü mesele, Allah'u Teâlâ'nın, ne eksik ne de fazla olmamak üzere, sadece 
bu üç kelimeyi zikret- Oo meşindeki hikmet hususundadır. Bu üç kelime, Hak 
Teâlâ'nın, ayetidir. Bundaki hikmet şudur; Akli ilimlerde insanın dört çeşit 
kuvvetinin olduğu belirtilmiştir. Bunlar hayvanı kuvve-i şeheviy-ye,vahşi kuvve- 
i gadabiyye, şeytani kuvve-i vehmiyye ve meleki kuvve-i akliy-yedir. Bütün 
ibadetlerin gayesi, şehvet, gazab ve vehim kuvvetini ezmektir. Ayetteki, şehevi 
kuvveti ezmeye; inadlaşma ve gazabı doğuran gazabı kuvveti ezmeye; sözü, 
insanı Allah'ın zâtı, sıfatları, fiilleri, hükümleri, ve isimleri hususunda çekişmeye 
sevkedecek vehmi kuvveti ezmeye işaret etmektedir. Bu kuvvetler insanı, diğer 
insanlar ite münazaa etmeye ve çekişmeye, onlarla herşey hususunda 


hasımlaşmaya sevkeder. Bütün serlerin menşe'i sadece bu üç kuvvet olduğu için, 
Cenâb-ı Allah, "Haccdacinsimünasebet fâsıkhk vecidâlyoktur"buyurmuştur. 
Yani, "Kim Allah'ın marifetine, muhabbetine ve celâlinin nuruna muttali olma ile 
O'-nun has kulları sırasına girmeye niyetlenirse, onda bu tür şeyler olamaz" 
demektir. İşte bunlar, nefse âit birtakım sırlardır. Bu ayetin en ileri maksadı 
budur. Binaenaleyh akıllı kimsenin, bunları gözardı etmemesi gerekir. Bütün 


işlerde muvaffakiyyet Allah'tandır. [146] 
Yasaklanan Cidalin İstisnası, Kelâm Ilmindeki Cidaldir 


Bazı kimseler, istidlali, araştırmayı, tefekkürü ve tartışmayı hoş görmemiş ve 
şunları ileri sürmüşlerdir: 

a) Allah Teâlâ 'haccda cidal yoktur Oo buyurmuştur. Bu ifade cidalin her 
türlüsünün yapılmamasını gerektirir. Eğer, din hususundaki mücâdele, bir taat ve 
marifetullah için bir yol olsaydı, Allah bunu haccda yasaklamazdı. Bilâkis 
haccda mücadele etmek, taata taat katmak olurdu. Bu sebeble de, cidalin teşvik 
edilmesi münasip olurdu. 

b) Allah Teâlâ, "Onlar bunu, sana sırf mücâdele etmek için söylediler. Daha 
doğrusu onlar, çok hasım-laşan bir kavimdirler" (Zuhruf, 58) buyurmuş ve 
kâfirleri mücadeleci ve nizâcı olmaları sebebiyle aytplamıştır. Bu da, cedelin 
kınanmış bir iş olduğunu gösterir. 

c) Cenâb-ı Hak, "Nizâlaşmaym, yoksa hezimete uğrarsınız ve gücünüz de gider" 
(Enfal, 46) buyurarak, münazaadan nehyetm iştir. 

Kelâmcıların çoğu ise, "Dini konulardaki cidal büyük bir ibâdettir" demişler ve 
görüşlerine, "Rabbinin yoluna hikmet ve güzel öğüt ile davet et, ve onlar ile en 
güzel şekilde mücâdele et" (Nahl,125) âyeti ile, kâfirlerin Hz. Nuh'a karşı 
söylediklerini nakleden, "Ey Nuh, bizimle mücâdele ettin, mücadelende de çok 
ileri gittin" (Hud, 32) âyetini delil getirmişlerdir. Bu mücâdele ve cidallerin, 
dinin esaslarını iyice anlatmak için olduğu malumdur. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca, biz deriz ki bu nassları cem'etmek, yani birlikte mütâlâa etmek gerekir. 
Buna göre biz, kınanmış olan mücadeleyi, bâtılı yerleştirmek, mal ve makam 
elde etmek için yapılan cidal manasına; övülen mücâdeleyi de, hakkı 
yerleştirmek, halkı Allah yoluna davet etme ve Allah'ın dinini müdafaa için 
yapılan cidal (münakaşa, münazara) manasına hamlederiz. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Hangi hayrı yaparsanız, Allah bilir. Azıklarımız ve biliniz ki 
azıkların en hayırlısı takvadır" ayetine gelince, bil ki Allah Teâlâ, bu âyetten 
önce, hayır ve taat olan şeylerin yapılmasını emrederek, "Allah için hacc ve 


umreyi tamamlayınız" ve "Kim, bu aylarda kendisine haccı farz ederse (yani 
niyetlenirse) " buyurmuş; şer ve günah olan şeyleri yapmaktan da nehyederek, 
"Hacc-da cinsi münasebet fâsıklık ve cidal (kavga) yoktur" buyurmuş, daha 
sonra da, hepsinin peştsıra, "Hangi hayrı yaparsanız, Allah bilir" demiştir. Bütün 
hayırları ve serleri ifâde etmesi için, zahire göre en uygun olan; "Ne yaparsanız, 
Allah onu bilir" denilmesi idi. Fakat Allah Teâlâ şu fayda ve inceliklerden 
dolayı, burada özellikle yapılan hayırları bildiğini beyan etti: 

1) "Ey kulum, senden bir hayır sâdır olduğunda, ondan bahseder ve onu yayarım. 
Fakat senden bir şer sâdır olduğunda, o işi örter ve gizlerim. Sana dünyadaki 
rahmetimin böyle olduğunu bildiğine göre, ahiretteki rahmetim nasıl olur (bir 
düşün)?" 

2) Müfessirlerden bazıları, Allah'ın, "Muhakkak ki kıyamet saati gelecektir; beri 
onu neredeyse gizliyorum..." 

(Ta-hâ, 15) ayetinin manasının,"Şüphesiz kıyamet gelecektir. Şayet mümkün 
olsaydı onu kendimden bile gizlerdim" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. İşte bu 
âyet de böyledir. Bu âyette sanki kula şöyle denilmiştir: "Yaptığın her hayrı 
bilirim. Yaptığın serlere gelince, onları, kendimden saklamam mümkün olsaydı, 
kendimden de saklardım." 

3) Büyük bir padişah, kendisine itaat eden bir kölesine, "Ben, senin benim için 
katlandığın meşakkat ve hizmetleri biliyorum ve bunlardan haberdârım" 
dediği zaman, bu o köleye büyük bir mükâfaat vaadi sayılır. Eğer bu sözü 
padişah, âsi ve hatalı bir kölesine söylemiş olsaydı, bu, o köle için çetin bir azab 
tehdidi olurdu. Hak Teâlâ, Ekremü'l-Ekremin (cömertlerin en cömerdi) olunca, 
mükğfaat va'adini gösteren cümleyi zikretmiş, azab va'idini gösteren şeyi 
zikretmemiştir. 

4) Cebrail (a.s) "İhsan nedir?" diye sorduğfunda, Hz. Peygamber (s.a.s), "İhsan, 
senin Allah'ıgörürcesine O'na ibadet etmendir. Zira her nekadar sen Allah'ı 


görmüyorsan da, şüphesiz O seni gö"rüyor" H47] buyurmuştur.İşte bu ayette de 
Allah Teâlâ, kulun Rabbine taatinin, ibâdetlerin en üst mertebesinde olan ihsan 
cinsinden olması için, kuluna onu gördüğünü ve onun yaptığı her hayrı bildiğini 
beyân etmiştir. Çünkü hizmet eden kimse, hizmetinde olduğu zâtın, hizmetlerine 
muttali olduğunu ve durumlarından haberdâr olduğunu bildiği zaman, hizmete 
daha şevkli olur, hizmet etmekten daha çok tad alır ve bu işten rahatsızlığı o 
nisbette az olur. 

5) Hizmet eden kimse, hizmet ettiği zâtın, bütün yaptığı işlerden haberdâr 
olduğunu bilirse, taatları yerine getirmede ve mahzurlu şeylerden sakınma 
hususundaki gayret ve çabası, böyle olmaması halinden daha güçlü olur. İşte bu 


sebeblerden dolayı Allah Teâlâ, haccı emretmiş ve refes, füsük ve cidalden 
nehyinin peşinden, "Hangi hayrı işlerseniz, Allah onu bilir" kavl-i şerifini 
getirmiştir. [148] 


Azıkların En Hayırlısı Takva — Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Ve azıklarımız. (Biliniz ki) azıkların en hayırlısı takvadır" ayeti 
1) Bundan murad şudur: "Takva ile azıklanınız." Bunun delili, ayetin son 
kısmındaki "(Biliniz ki) azıkların en hayırlısı takvadır" sözüdür. Bu sözün izahı 
şu şekildedir: İnsanın iki yolculuğu vardır; dünyada yolculuğu ve dünyadan 
yolculuğu. Dünyada yolculuk için, mutlaka azık gerekir. Bunlar da yiyecek, 
içecek, binit ve maldır.. Yine, dünyadan yolculuk yaparken de azık gerekir; bu da 
marifetullâh, mmuhabbetullah ve O'nun dışındaki bütün varlıklardan yüz 
çevirmektir. Bu azık, birçok sebepten dolayı birinci azıktan daha hayırlıdır: 

a) Dünya azığı seni, vehmolunan bir azâbtan kurtarır; ahiret azığı ise, seni kesin 
ve kafi olan bir azâbtan kurtarır. 

b) Dünya azabı seni, inkıtâya uğrayan bir azâbtan kurtarır; ahiret azığı ise, dâim 
ve ebedi Olan bir azâbtan kurtarır. 

c) Dünya azığı seni elemler, hastalıklar ve belâlarla karışık olan bir lezzete 
ulaştırır. Ahiret azığı ise, zarar şaibelerinden uzak, inkıta ve kesintiden hâli olan 
devamlı ve baki lezzetlere ulaştırır. 

d) Dünya azığı her saat ve her an gidebilir ve noksanlaşabilir: ahiret azığı ise 
seni ahirete götürür; ve o azık her an her saat gelir ve yaklaşır. 

e) Dünya azığı seni, şehvet ve nefsin kürsüsüne götürür; ahiret azığı ise, Allah'ın 
celâl ve kuds basamağına ulaştırır. Bütün bu anlattıklarımızla ortaya çıkar ki, 
azıkların en hayırlısı takvadır. 

Bunu anladığına göre, ayetin tefsirine dönebiliriz. Cenâb-ı Allah ayette sanki 
şöyle demektedir: "Azıkların en hayırlısının takva olduğu sabit olunca, ey akt! 
sahipleri,takvayla meşgul olunuz. Yani, eğer siz, işlerin hakikatini bilen akıl 
sahipleri iseniz, sizin aklınızın ve fikrinizin gereği olarak, bu çok faydalan olan 
azığı elde etmek için meşgul olmanız gerekir," A'şâ, bu mânayı anlatmak için 
şöyle demiştir: 

"Sen takva azığı almadan gidip de, ölümden sonra takva ile azıklanmış olanlarla 
karşılaştığın zaman, onun gibi olamadığın ve onun mükâfaatlandırıldığı gibi 
mükğfaatlandırılmadığın için, pişman olursun." 

2) Bu âyet, azıksız olarak hacceden, "Biz, mütevekkil kimseleriz" diyen, sonra 


da insanlardan dilenen bazı Yemenliler hakkında nazil olmuştur. Bunlar zaman 
zaman insanlara zulmedip, mallarını gasbedince Cenâb-ı Allah, bunların 
azıklanmalannı emrederek, "Hacca gidip gelebileceğiniz şeylerle azıklanın; 
çünkü en iyi azık, sizi dilenmekten, nefislerinizi de zulümden alıkoyan şeydir" 
buyurmuştur. 

İbn zeyd'den rivayet edildiğine göre bazı Arap kabileleri, hacc ve umre 
yaparlarken, yanlarına azık almıyorlardı. İşte bunun üzerine bu ayet-i kerime 
nazil olmuştur. Muhammed ibn Cerir el-Taberi de, ibn Ömer'in şöyle dediğini 
rivayet etmiştir: Onlar, yanlarında azık olduğu halde ihrama girdiler mi, bu 
azıklarını atarlardı. İşte bunun üzerine onlar, bu âyetle bütün fiillerden neh- 
yolundular. 

Kâdi, bu görüşün doğru olmadığını söyler. Çünkü Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, Hak 
Teâlâ'nın, emriyle alâkalıdır. Buna göre âyetin takdiri "Takvadan azıklamnız" 
şeklindedir. 

Şeriat örfünde ve Kur'an'da takvanın mânası vâcib olan şeyleri yapmak ve 
yasaklanmış olan şeyleri terketmekten ibarettir. Kâdi sözünü şu şekilde 
sürdürün" Buna göre biz, bu görüşün tashih edilmesini kastettiğimizde, bu 
konuda karşımıza iki izah tarzı çıkar: 

a) Yolculuğu için azık almaya gücü yeten kimse bu azığı almadığı zaman, azık 
almamakla Allah'a isyan etmiş olur. İşte bu izaha göre, bunun ayetin 
muhtevasına girmesi doğru olur. 

b) Bu sözde bir hazf bulunmaktadır. Âyetten kastedilen mâna şudur; "Hem 
dünya yolculuğunuz, hem de ahiret yolculuğunuz için azıklamnız. Muhakkak ki 


azıkların en hayırlısı ve en iyisi, takvadır." 11491 
Allah'tan Korkmak - Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Benden korkunuz" buyruğu hakkında birkaç mesele vardır: 


(150) 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, emrinde Allah'ın azamet ve celâlinin tamlığına bir tenbih 
bulunmaktadır. Bu, şairin tıpkı şu sözü gibidir: "Ben, Ebu'n-Necm'im. Şiirim de 


Şirâ yıldızıdır." (151) 


Ulü'l-Elbâb Tabirinin İzahı 


Ebu Amr, Hak Teâlâ'nın, buyruğunda kelimeyi aslı üzre okuyarak yâ harfini 
isbât etmiştir:kıraat imamları ise tahfif için ve kesre de buna delâlet ettiğinden 
dolayı yâ harfini hazf etmişlerdir. 

Hak Teâlâ'nın, "Ey akıl sahipleri..." kavline gelince... Bil ki birşeyin özü ve 
lübbü, ondan sızan öz ve halis kısmıdır. Bundan sonra âlimler ihtilâf 
ederek,bazıları bunun, "akl" m ismi olduğunu söylemişlerdir. Çünkü akıl, 
insanda bulunan meziyyetlerin en üstünü; insanı hayvandan ayırıp ve onu 
melekler seviyesine yaklaştıran istidâddır. İnsan akıl sayesinde, hayırlı şeylerin 
en hayırlısı ife, serlerin de en şerlisini aytrd eder. Bazıları da bunun, aslında aklın 
yeri olan "kalb" in ismi olduğunu söylemişlerdir. Kalb, bazan akıldan kinaye 
olur. Nitekim Hak Teâlâ,"Bunda muhakkak ki bir kalbi olan veya müşahede 
ederek kulak veren kimse için bir öğüt vardır" (Kaft, 37) buyurmuştur. İşte 
burada da "lübb" akıldan kinaye kılınmıştır. Buna göre Hak Teâlâ'nın, tâbirinin 
mânası, demektir. Hâlle, mahallin ismini vermek meşhur olan bir mecaz şeklidir. 
Nitekim, kıskanç ve asabiyyet sahibi olan kimse için, "Falancanın nefsi vardır." 
Böyle olmayan kimse için de,denilir. İşte burada da böyle denilir. 

İmdi "Sadece akıllı kimselere hitâb edilebileceği hâlde, Cenâb-ı Hakk'ın, 
demesindeki fayda nedir?" denilirse, biz deriz ki bunun mânası, "Şüphesiz sizler 
akıl sahiplerinden olduğunuz için, bu şeyleri bilmeye ve onlarla amel etmeye 
ancak sizler güç yetirebilirsiniz. O halde bunların size vâcib olması daha uygun; 
sizin onlardan yüz çevirmeniz de aynı şekilde, en çirkin şey olur. İşte bundan 
dolayı şair şu beyitleri irâd etmiştir: 

"İnsanların kusurları içinde, bir şeyi tam olarak yapabileceği halde, bunu eksik 
yapanların kusuru gibi olanını hiç görmedim." İşte bundan dolayı, Hak Teâlâ, 
"İŞte onlar, hayvanlar gibidirler; hatta daha da şaşkın" (Araf, 179)buyurmuştur. 
Yani hayvanlar, aciz olmaları sebebiyle mazurdurlar. Ama, şu muktedir olan 
insanlar yok mu; onların haktan ve hakikat-tan yüz çevirmeleri çok çirkin bir 


günahtır. İşte bu sebepten dolayı onlar, hayvanlardan daha sapıktırlar. [152] 


"(Hacc mevsiminde) Rabbinİzin lütfundan rızık taleb etmenizde bir günah 
yoktur. Arafat'tan ayrıldığınızda, Meş'ar-t Haram yanında Allah'ı anın.. O size 
nasıl hidayet ettiyse, siz de O'nu zikredin. Siz gerçekten daha önce 

sapıklardan idiniz.." (Bakara. 198). 


Ayet-i kerime hakkında birkaç mesele vardır: [153] 


Birinci Mesele 


Ayette bir hazf bulunmaktadır. Buna göre ayetin takdiri, " Allah'ın fazlın! 
aramanızda size bir günah yoktur" şeklindedir. Allah en iyisini bilendir. U54 


Ticari Muamele Hacca Aykın mıdır? 


Bil ki, haccda yapılan ticaretin haramlığt hususunda birkaç yönden şüphe 
bulunmaktadır: 

a) Allah'u Teâlâ bu ayetten önceki ayette, mücadele etmekten men etmiştir. 
Ticaret, alınan malın kıymetinin azlığı ya da çokluğu hususunda meydana 
gelebilecek münakaşa sebebiyle, daha çok tartışmaya sebebiyet verir. Bu sebeple 
hacc vaktinde ticaretin haram kılınmış olması gerekir. 

b) Ticaret yapmak câhiliyye insanlarının inancına göre hacc vaktinde haram idi. 
Zahire göre hacc yapmak güzel bir şeydir. Çünkü hacc ile meşgul olan kimse, 
Allah'a hizmetle meşgul oluyor demektir. Bu sebeple bu işe dünyevi istek ve 
arzuların bulaşmaması, karışmaması gerekir. 

c) Müslümanlar, elbise giymek, koku sürünmek, avlanmak ve eşiyle cinsi 
münasebette bulunmak gibi birçok mubah şeyin hacc zamanında kendilerine 
haram kılındığını bilince, elbiseye olan ihtiyaçları çok fazla olduğu halde hacc, 
elbise giymenin haram olmasına sebep olunca, daha çok ihtiyaç duydukları 
ticaretin haram olmasına da haydi haydi sebep olacağına zann-ı gâltbleriyle 
hükmettiler. 

d) Namazla meşgul olmak, mubahlar şöyle dursun diğer taatlarta meşgul olmayı 
bile haram kılar. Bu sebeple, haccda da durumun aynı olması gerekir. İşte bu 
yapılan izahlar, hacc işleriyle meşgul olunduğu bir sırada ticâretle meşguliyetin 
haramltğı konusunda bir şüphe meydana getirmeye elverişlidirler. İşte bu 
sebeple, Allah'u Teâlâ burada ticâretin haram olmadığını beyan etmiştir. 

Sen bunu iyice anladığın zaman deriz ki, müfessirler Hak Teâlâ'nın, buyruğunu 
tefsir etmek için şu iki hususu zikretmişlerdir: 

Birinci Görüş: Bundan murad, ticârettir. Bunun bir benzeri de, Cenab-ı Hakkı'ın 
"Diğer bazıları da, Allah'ın fazlından elde etmek için yeryüzünde yürürler.. " 
£Müzzemmil,20) ve, "Sizin için, içinde ra-hatlayasmız diye geceyi ve Allah 'm 
rızkından taleb edesiniz diye de gündüzü yarattı" (Kasas, 73) âyetleridir. 

Sonra bu tefsirin sahih olduğuna şu iki husus da delâlet eder: 

a) Atâ, İbn Mesüd ve İbn Zübeyr in, ayeti, "Hacc mevsimlerinde Rabbinizin 
nimetinden taleb etmenizde..." şeklinde okuduklarını rivayet etmiştir. 


b) Sebeb-i nüzul hakkında zikredilen şu rivayetlerdir: (53) 
Nüzul Sebebine Dair Rivayetler _ Başa Dön 


Birinci Rivayet: İbn Abbas şöyle demiştir: Bazı Araplar, hacc günlerinde ticâret 
yapmaktan kaçınıyorlardı. Zilhiccenin ilk on günü girdi mi, alış verişi tamamen 
bırakıyor ve haccda ticaret yapanlan "dâc" diye adlandırıyor ve "Bunlar hacc 
değil, dâcdırlar" diyorlardı. "Dâc''ın mânası, "rastladığı herşeyi kaparak mal 
edinen" kimsedir. Bu kelime, (Tavuk) lâfzından türemiştir. 

Yine bu insanlar, hacca dair olanların dışında her türlü işten kaçınıyor, hatta işi, 
çaresiz ve güçsüzlere yardım etmekten, açları ve yoksulları doyurmaktan imtina 
etmeye kadar vardırıyorlardı. İşte böylece Allah'u Teâlâ bu yanlış inancı 
kaldırmış ve ticâret yapmada hiçbir günah olmadığını açıklamıştır. Sonra bu 
ayetten önceki ayetler haccın ahkâmı; bu ayetten sonraki ayet de-ki bu da, 
ayetidir-hacc hakkında olunca, bu durum bu hükmün hacc zamanında meydana 
geldiğine delâlet eder. İşte bu sebepten dolayı, "haccda" kelirnesi 
zikredilmemiştir. 

İkinci Rivayet: İbn Ömer'den rivayet edilen şu hadistir: İbn Ömer'e bir 

adam şöyle demiştir: Biz, yadırganan bir topluluğuz. Bazı kimseler bizim hac- 
cımızın olmadığını söylüyorlar. Bunun üzerine İbn Ömer, "Bir adam, senin 
sorduğun şeyi, Allah'ın Resulüne sordu da, O, ayeti nazil oluncaya kadar ona 
hiçbirşey söylemedi. Bu âyet nazil olunca, Allah'ın Resulü onu çağırarak, "Sizler 
hacısınız" dedi. Netice olarak, bu âyet, haccda ticâret yapan tacirlerin, kiracıların 
ve devecilerin haccının kâmil olmadığını söyleyen kimselere reddiye olarak 
nazil olmuştur. 

Üçüncü Rivayet: Arapların Ukâz, Mecenne ve Zü'l-Mecâz panayırlarında hacc 
günlerinde ticaret ediyorlardı. Çünkü onların geçimleri buna bağlıydı. İslâmiyet 
gelince, onlar hacc mevsiminde izin almadan ticaret yapmayı uygun bulmadılar. 
Böylece Allah'ın Resulüne bu konuda soru sorunca, bu âyet nazil oldu. 
Dördüncü Rivayet: Mücahid, câhiliyye devrindeki insanların Arafat ve Minâ'da 
alışveriş yapmadıklarını; bunun üzerine de bu âyetin nazil olduğunu söylemiştir. 
Bu sözün doğruluğu sabit olunca, biz deriz ki, bu görüşü benimseyenlerin pek 
çoğu âyeti hacc günlerinde yapılan ticârete hamletmişlerdir. Ebu Müslim ise, 
ayeti haccdan sonraki duruma hamlederek şöyle demiştir: Hak Teâlâ'nın âyetinin 
takdiri, "Bütün hacc fiilleri hususunda benden korkunuz. Bundan sonra size, 
Rabbinizin fazlından rızık talep etmenizde hiçbir günah yoktur" şeklindedir. 
Bunun bir benzeri de Allah'u Teâlâ'nın, 


"Namaz sona erince, yeryüzüne dağıhn ve Allah'ın fazlından rtzık talep edin" 
(Cuma. 10) âyetidir. 

Bil ki Ebu Müslim'in bu görüşü birçok bakımdan zayıftır: 

1) Hak Teâlâ'nın, ifâdesinde ki fâ harfi, bu ayrılışın Allah'ın fazlından istifade 
etmenin sona ermesinden sonra olduğuna delâlet eder. Bu da, ticâretin hacc 
zamanında meydana geldiğine delâlet eder. 

2) Âyeti, şüphe olan bir yere hamletmek, şüphe bulunmayan bir yere 
hamletmekten daha evlâdır. Şüphe mahallinin, hacc zamanında ticâret yapmak 
olduğu malümdur. Ama haccı ifa ettikten sonra herkes ticâretin helâl olduğunu 
bilir. 

Ebu Müslim'in haccı namaza kıyas etmesine de şu şekilde cevap veririz: 
Namazın ef'âli, birbirine bağlı şeylerdir. Bu sebeple namaz esnasında başka 
şeylerle meşgul olmak doğru olmaz. Haccın amellerine gelince, bunlar 
birbirinden ayrı şeylerdir. Hacc sırasında kişi, hacı değilmiş gibi, haccdan önceki 
durumuna göre hareket edebilir. Koku sürünmenin, elbise giyinmenin ve ben- 
zeri işlerin haramlığımn devam etmesinden dolayı, haccının hükmünün bütün 
vakitlerde devam ettiği söylenemez. Çünkü, biz deriz ki bu, nassa karşı yapılan 
bir kıyastır ve dolayısıyla hükümsüz olur. 

İkinci Görüş: Hak Teâlâ'nın, o' buyruğundan maksat, hacc yapan kimsenin, 
hacc yaptığı sırada, çaresizlere ve düşkünlere yardım etmek ve aç olan kimseleri 
doyurmak gibi Allah'ın lütfuna ve merhametine müstehak olmayı gerektiren 
diğer amelleri yapması, taleb etmesidir. Bu görüş, Ebu Cafer Muhammed İbn Ali 
el-Bâkır (r.a)'a nisbet edilmiştir. Kâdi bu görüşe, "haccın fiilleri hakkında, "şu 
vâcib, şu mendübtur" denilir; vâcib veya mendüb olan şeyler hakkında, "Bu 
hususta size herhangi bir günah yoktur" ifâdesi kullanılmaz. Bu söz, mubah olan 
şeyler hakkında kullanılır" diyerek itiraz etmiştir. 

Kâdi'nin bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: Bu ifâdenin, sadece mubah olan 
şeyler hakkında kullanılabileceğini kabul etmiyoruz. Buna delilimiz Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Namazı kısaltmanızda size bir günah yoktur" (Nisa. 101) âyetidir. 
Namazları kısaltmak, ulemânın ittifakıyla, mendüb olan şeylerdendir. Yine 
câhiliyye Arapları, haccda diğer bazı taatların hacca katılmasının hacca zarar 
vereceği ve onda bir eksiklik meydana getireceği inanandaydılar. İşte bundan 


dolayı Allah'u Teâlâ, beyanıyla durumun böyle olmadığını bildirmiştir. [156] 
Üçüncü Mesele 


Alimler, taatta noksanlık meydana getiren ticaretin mubah olmadığı hususunda 


ittifak etmişlerdir. Ama, ibadette ve taatta noksanlık meydana getirmeyen ticaret, 
terkedilmesi evlâ olan mubahlardandır.. Çünkü Allah'u Teâlâ, 

"Onlar ancak, dini sadece Ona has kılarak, Allah'a ibâdet etmekle emrolundular" 
(Beyyine, 5) buyurmuştur. 

İhlas, kişiyi o fiili yapmaya, sadece o fiilin bir ibâdet olmasının teşvik ve sevk 
etmesi halidir. 

Yine Cenâb-ı Hak hadis-i kudside, "Ben, şirkten (ortaklıktan) müstağni olanların 
en miistağnisiytm.. Kim, bir tâat yapıp benden başkasını ortak koşacak olursa o 
kimseyi şirkiyle başbasa bırakırım.. " buyurmuştur. Netice olarak haccdaki 


ticaret konusundaki müsaade, ruhsat yerine geçen bir izindir diyebiliriz. H57) 
Meş'ar-i Haramda Allah'ı Anmak - Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Arafat'tan ayrılınca,Meş'âr-i Haram yanında Allah'ı 
anınız"ayetinde birkaç mesele vardır: 058] 


Birinci Mesele 


kelimesi, yürürken çok hızlı, sel gibi gitmeyi ifâde eder. Deve geviş getireceği 
şeyi midesinden geri alıp, ağzında iyice öğütüp yuttuğunda, denilir. Yine 
kumarda fal oklarını birisi bir araya toplayıp dağınık halde attığında, denir. Su 
döküldüğü zaman dağıldığı için, ifâdesi de bu manadadır. kelimesi söz için 
kullanılırsa, söze hızlıca girmek ve söz vecihlerinde tasarruflarda bulunmak 
manasına gelir. Hak Teâlâ'nın, "O meselenin içine daldığınız vakit..." 
(Yünus,61) ayeti de bu manayadır. Bu kökten başıboş insanlara da, denilir ve 
yine, (Anarşi onları bir araya getirdi) denilir. Göz, yaş döktü manasına, denilir. 
Buna göre, bu kelimenin asli manası, "bir şeyin atılması, onun da dağılması'dır" 
dır. Buna göre ayetteki, kelimesi, sel gibi aktınız, hızlıca dağılıp yayıldınız 
manasınadır ki bu,kendinizi dağıttınız anlamına gelir. Buna göre, Arapların, 
(falan yerden kendilerini uzaklaştırdılar ve dökülüp saçıldılar) sözünde olduğu 
gibi, mefül terkedilmiştir. Hz. Ebü Bekir (r.a)'in şu sözünde de mef 'ul 
hazfedilmiştir: 


"O, devesini sopası ile nodutlayarak Kayravan Vadisi'ne indi." [159] 


Arafat Hakkında Bilgi 


Ayetteki, kelimesi, kelimesinince misidir. Tek bir bölge bu isimle 
adlandırılmıştır. Bu, Arapların, (eski elbise), (Ondabir tencere) ve, (Uzak yer) 
demeleri gibidir. Buna göre, bu kelimenin takdiri, "Sanki o yerin her parçası bir 
"Arafe" olup, bu parçaların toplamına "Arafat" denmiştir" şeklindedir. "Bu 
kelimede, gayr-ı munsarıflık sebeblerinden olan alemlik ve müenneslik 
bulunduğuna göre gayr-ı munsarıf olmalı değilmiydi?"denilirse, biz deriz ki: Bu 
kelime, aslında, herbir parçası "arafat" diye adlandırılan birçok parça toprağın 
adıdır. Bu izaha göre, bu kelime alem (özel isim) değildir. Sonra bu kelime, bu 
parçaların hepsine birden alem kılınmıştır. Bundan dolayı Araplar bu kelimeyi, 


gayr-ı munsarıf olmayan aslına göre kabul etmişlerdir. 1160) 
Terviye Günü Hakkında Bilgi — Başa Dön 


Bil ki zilhicce ayının sekizinci günü "terviye"; dokuzuncu günü de "arefe" diye 
adlandırılmıştır. Bu hususi yer de "Arafat" diye adlandırılmıştır. Alimler, bu 
isimlendirmenin sebebleri hususunda şu görüşleri beyân etmişlerdir: "Yevmu't- 
terviye" hususunda iki görüş vardır: 

a) Bir kimse tefekkür edip, fikir ve görüşler beyan ettiği zaman kullanılan, 
kökünden alınmıştır. 

b) Bir kimse susamış birisine su verdiği zaman söylenilen, kökünden alınmıştır. 
Birinci görüş hususunda üç açıklama vardır: 

1) Hz. Adem (a.s)'e Kabe'yi yapması emrolundu. Onu yapıp bitirince tefekkür 
ederek şöyle dedi: "Ya Rabbi, her çalışanın bir ücreti vardır. Buna göre, bu işten 
dolayı benim ücretim nedir?" Cenâb-ı Hak da buna karşılık olarak: "Sen Kabe'yi 
tavaf ettiğin zaman, tavafının ilk şavtına karşılık günahlarını bağışlarım" dedi. 
Âdem (a.s), "Ya Rabbi, arttır!" dedi. Allah da buna karşılık, "Senin zürriyetin 
Kabe'yi tavaf ettikleri zaman, onları da bağışlarım" dedi. Hz. Adem,"Arttır yâ 
Rabbi" dedi. Hz. Allah da, " Senin zürriyetinden muvahhid olup da Beyt'ini 
ziyaret edenlerden, mağfiret talep eden herkesin günahını bağışlarım" dedi. 
Âdem (a.s) de cevaben, "Yeter Rabbim, yeter!" dedi. 

2) İbrahim (a.s), terviye gecesinde rüyasında sanki kendisinin oğlunu kurban 
ettiğini gördü. "Bu rüya Allah'tan mı şeytandan mı?" diye düşünerek sabahladı. 
Arefe gecesi de, rüyasında oğlunu kurban etmesi emrolununca, " Bildim ya 
Rabbi, o rüya sendendir" diye sabahladı. 

3) Mekkeliler terviye günü Mina'ya çıkarlar ve ertesi günü Arafât'da dile 


getirmek istedikleri duaları iyice öğrenirlerdi. 

İkinci görüşe gelince, bu hususta da üç izah vardır: 

1) Mekkeliler, taşradan gelen hacılar için su saklıyorlardı. Hacılar, terviye 
gününde yolculuğun sıkıntılarından kurtuluyor.bol suya kavuşuyor ve yolda 
göğüs gerdikleri su sıkıntısının peşinden böylece hayvanlarını böl bol 
suluyorlardı. 

2) Onlar arefe günü için terviye gününden su hazırlıyorlardı. 

3) Günahkârlar, Allah'ın rahmet denizlerine ulaşan susamış kimseler gibidir. 


Onlar bu sebeble, Allah'ın rahmet denizlerinden kana kana içerler.. Hel 
Terviye Gününün Fazileti 


Bu günün faziletine gelince, buna, telie Yemin olsun" (Fecr. 3) ayeti delâlet eder. 
İbn Abbas (r.a)'dan, ayetteki, £üJı kelimesinin terviye ve arefe günü; jijlİ 
kelimesinin ise Kurban bayramı günü manasına olduğu rivayet edilmiştir. 

Ubade b. Sâmit (r.a)'den de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: 

"Kurban bayramının on gün orucunun, her bir günü bir aya bedeldir. Terviye 
günü oruç tutan kimse için bir sene, arefe günü oruç tutan İçin de iki sene (oruç 
sevabı) vardır." 

Enes (r.a), Hz.Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 

"Kim Terviyegunü oruç tutarsa, Allah ona, Eyyüb (a.s)'ün belâlara sabrına karşı 
verdiği mükafaatın aynısını verir. Kim de arefe günü oruç tutarsa. Al' lan ona, 


Hz. İsâ (a.s)'ya verdiği mükâfaat kadarım verir." 1162) 
Arefe Gününün Öteki İsimleri _ Başa Dön 


Arefe gününün on ismi vardır. Bunlardan beşi, sadece bu gün için kullanılır. 
Diğer beşi ise, hem bu gün için, hem de başka şeyler için kullanılır. İik beş isim 
şunlardır: 

1) Arefe. Bu ismin iştikakı (türetilişt) hususunda üç görüş vardır: 

a) Bu, "ma'rifet" masdarından türetilmiştir. Bu hususta da sekiz görüş vardır: 

al) Bu, İbn Abbas (r.a)'ın görüşüdür. Buna göre, Hz. Âdem ve Havva, arefe 
günü birbirleriyle karşılaşıp birbirlerini tanıdıkları için, bu güne "arefe", 
karşılaştıkları yere de "Arafat" denilmiştir. Bu böyledir, çünkü onlar cennetten 
yeryüzüne indirildiklerinde, Hz. Adem, Serendib Adası'na; Hz. Havva Cidde'ye; 
iblis Nisân'a; yılan da İsfahan'a indiler. Allah Teâlâ, Hz. Adem'e haccetmesini 


emredince, Arafât'da Hz. Havva ile karşılaştılar ve birbirlerini tanıyıverdiler. 

a2) Cebrail (a.s), Hz. Adem (a.s)'e haccın menâsikini öğretmiştir. Hz. Adem (a.s) 
Arafat'ta dururken, Cebrail (a.s) ona, "öğrendin mi?" dedi; O da "Evet" dedi. 
Bundan dolayı, burası "Arafat" diye isimlendirildi. 

a3) Hz. Ali, İbn Abbas, Atâ ve Süddi'nin görüşüne göre, buraya, Hz. İbrahim 
(a.s), daha önceden bildiği sıfat ve niteliklerine bakarak, Arafat'ı gördüğünde, 
orayı hemen tanıyıverdiği için, buraya "Arafat" denilmiştir. 

a4) Hz. Cebrail, Hz. İbrahim'e, haccın menâsikini öğretip, onu Arafat'a 
ulaştırınca, ona, "Nasıl tavaf edeceğini ve nerede vakfe yapacağını anladın mı?" 
deyince, Hz. İbrahim (a.s.), "Evet" dedi. 

a5) Hz. İbrahim,oğlu İsmail ile onun annesi Hacer'i Mekke mıntıkasında bırakıp 
Şam'a dönünce, senelerce bunları bir daha görmemiştir. Daha sonra bunlarla bir 
arefe günü Arafat'ta karşılaşmışlardır. 

a6) Biraz önce zikrettiğimiz, Hz. İbrahim'in rüyası meselesi. 

a7) Hacılar Arafât'da arefe günü vakfe yaptıkları zaman, birbirleriyle tanışırlar. 
a8) Hak Teâlâ, bu günde hacılara mağfiret ve rahmetini bildirir. 

b) "Arafe" kelimesi, masdarından iştikak etmiştir. Çünkü hacılar Arafât'da vakfe 
yaptıkları zaman Allah'ın rubübiyyet, celâl, samediy-yet ve müstağni olma 
vasıflarını; kendilerinin fakir, zelil, miskin ve muhtaç ol Hz.. Adem (as) ile Hz. 
Havva'nın, Arafât'da vakfe yaparken, "Ya Rabbi biz kendimize zulmettik" 
dedikleri, bunun üzerine Cenâta-ı Hakk'ın, "İşte şimdi kendinizi bildiniz" 
buyurduğu söylenmiştir. 

c) Bu kelime, güzel koku manasına gelen, kelimesinden türetilmiştir. Nitekim 
Allah'u Teâlâ, "Onları, kendileri için kokulandırdığı cennete sokar" 
(Muhammed, 6) buyurmuştur. Bunun izahı şöyledir: Günahkârlar Arafât'da 
tevbe edince, günah pisliklerinden kurtulur ve tevbeleri sayesinde Allah katından 
güzel kokular kazanırlar. Hz. Peygamber (s.a.s), "Oruç/unun ağzının kokusu, 


Allah yanında misk kokusundan daha hoştur"L1031| buyurmuştur. 

2) Kâfirlerin İslâm dini karşısında ye'se düştükleri gün: Yevm-i İyâs. 

3) Yevme-i İkmâli'd-Din (Dinin tamamlandığı gün). 

4) Yevm-i İtmâmi'n-Nime, (Nimetlerin tamamlandığı gün). 

5) Yevm-i Rıdvan (Rızâ günü). Allah Teâlâ, bu beş ismi şu dört âyetinde 
toplamıştır: 

"İşte bugün kafirler, sizin dininizden ümidlerini kestiler. Artık onlardan 
korkmayın, Bend&n korkun. Bugün sizin dininizi kemâle erdirdim, üzerinizdeki 
nimetimi tamamladım ve size din olarak müslümanlıga razı oldum (seçtim)..." 


(Maide, 3). Hz. Ömer ve Ibn Abbas (r.a), bu ayetin arefe günüll64| yatsı 


vaktinde, Hz.Peygamber (s.a.s), İbrahim (a.s)in vakfeye durduğu yerde, 
Arafât'da vakfe yaparken, bir cuma günü nazil olduğunu söylemişlerdir. Bu da 
Veda haccı esnasında oldu. Böylece küfür izmihlale uğradı ve câhiliyenin 
temelleri yıkıldı. İşte bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "İnsanlar kendileri 
için bu ayette olan şeyleri bilselerdi, gözleri aydın ve sevinçli olurdu" dedi. 
Bunun üzerine bir yahudi Hz. Ömer'e, "Eğer bu ayet bize nazil olsaydı, bu günü 
bayram yapardık" dedi. Cevaben de Hz. Ömer, "Biz bunu (değil bir), iki bayram 
yaptık. Bu iki bayram da, arefeye rastlayan cuma günüdür" dedi. 

Müşriklerin ümitsizliğe düşmesinin mânâsına gelince, "Bu, müşriklerin Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in ümmetinin kendi dinlerine dönmelerinden ümidi 
kesmeleridir." Dini tamamlamanın manası da, Allah'u Teâlâ'nın bundan sonra 
Ümmet-i Muhammed'e dini konulara dair başka şeyler emreimiyeceğidir. Nimeti 
tamamlaması ise, nimetlerin en büyüğünün din nimeti olduğunu bildirmesidir. 
Çünkü insan bu nimet sayesinde, cennete girmeye hak kazanır ve ateşten de 
halâs olur. İşte bu nimet, bu günde tamamlanmıştır. Hak Teâlâ abdest âyetinde 
de, "Şükredesiniz diye, size olan nimetimi tamamlamak için.." (Maide, 6) 
buyurmuştur. 

Müjdeci gelip, Hz. Yaküb'un yanına gelince, Hz. Yaküb, Hz. "Yusuf'u hangi din 
üzere bırakıp geldin" dedi. Bunun üzerine müjdeci, "İslam dini üzere" deyince, 
Hz. Yaküb, "İşte şu anda nimet tam oldu" dedi. 

"Rıdvan" tn mânasına gelince, bu Allah'u Teâlâ'nın, Ümmet-i Muham-med'in 
kendisine sarıldıkları din olan İslâm dininden razı olmasıdır. Bu bir müjdedir ki, 
Allah'u Teâlâ o günde ümmet-i Muhammed'i bununla müjdelemiştir. 
Binaenaleyh Allah'u Teâlâ'ntn ümmet-i Muhammed'i, kendisinde "dinlerinin 
tamamlanmasıyla müjdelediği günden daha mükemmel bir gün yoktur. Bu 
günün, "Bugün size dininizi kemâle erdirdim; size olan nimetimi de 
tamamladım" (Maide. 3) ayetinden ötürü, bu arefe gününe "yevmu sılati'l- 
vâsllin" (Allah'ın rahmetine vasıl olanların vuslat günü); "Allah müşrikler den 
beridir; peygamberi de.." (Tevbe. 3) ayetinden ötürü, "yevmu katiatı'l-kâtı'in" 
(Allah'ın rahmetinden ümidini kesenlerin ümit kesme günü) ve, "Rabbimiz, biz 
nefislerimize zulmettik" (Araf. 23) ayetinden dolayı da "yevmu ikâlet-i asri'n- 
nâdimin ve kabül-i tevbeti't-tâibin" (pişmanlık duyanların bağışlanma ve tevbe 
edenlerin kabul edilme günü) olduğu da söylenmiştir. 

Cenâb-ı Hak, rahmetiyle bu günde Hz. Adem'in tevbesini kabul ettiği gibi, yine 
onun Zürtriyetinin de tevbesini kabul etmiştir. Nitekim Hak Teâlâ, "O Allah, 
kullarının tevbesini kabul edendir" (şüra, 25) buyurmuştur. 

Yine bu güne, Hak Teâlâ'nın, "İnsanlar arasında haca ilân et; yaya olarak sana 


gelsinler" (Hacc 27) ve de, "Hacı-larr Allah'ın elçileridir. Hacılar Allah'ın 
ziyaretçileridir. Ziyaret edilen ve çok kerim olan Allah'a isef kendisini ziyaret 


edene ikramda bulunması düşer"L1691 haberinden dolayı "yevmu vefdi'l-vâfidin" 
(heyetlerin geldikleri gün) adt da verilmiştir. 

Arefe gününün diğer beş ismine gelince, bunlar: 

1) Yevmu'I-haccı'l-ekber.. (En büyük haccın yazıldığı gün..)- Cenâb-t Hak şöyle 
buyurmuştur: "Ve bu, haccın en büyük gününde, Allah'dan ve Resulünden 
insanlara bir ilândır" (Tevbe, 3). Bu,arefe ile "nahr" günü arasında müşterek 
olarak kullanılan bir isimdir. Sahabe ve Tabiinin ilk nesilleri bu hususta ihtilâf 
etmiştir. Onlardan bir kısmı, "Bu arefe günüdür; arefe günü hacc-ı ekber günü 
olarak isimlendirilmiştir; çünkü Arafat'ta vakfe bu günde yapılır. Hacc, arefeden 
ibarettir. Çünkü hacc yapan kimse arefedeki vakfeye yetişse, fakat haccın diğer 
menâsikini yerine getirememiş olsa, bu yapamadığı şeylere mukabil kurban 
kesmesi kâfidir. Bundan dolayı arefe günü, hacc-ı ekber diye isimlendirilmiştir. 
Hasan el-Bâsrı ise şöyle demiştir:" Arefe, hacc-ı ekber olarak isimlendirilmiştir; 
çünkü o günde kâfirler ve müslümanlar bir araya gelmişler; yine o günde, 
bundan böyle artık müşriklerin haccedemiyecekteri ilân edilmiştir". İbn Sirin de, 
"Arefe hacc-ı ekber diye isimlendirildi; çünkü bu günde hristiyan ve yahudi 
bütün milletlerin bayramları ile, müslümanların haccı birleşmiş; bundan ne önce 
ve ne de sonra birleşmemiştir" demiştir. Onlardan bir kısmt ise şöyle demiştir: 
Hacc-ı ekber günü, Kurban bayramı günüdür. Çünkü haccın menâsikinin çoğu 
bu günde ifâ edilir. Vakfeye gelince, bunun gündüz yapılması gerekmeyip, gece 
yapılması kâfidir. Bu husustaki iki görüş de Hz. Ali ve İbn Abbas vasıtasıyla Hz. 
Peygamber'den rivayet edilmiştir. 

2) eş-Şef..' 

3)el-Vetr.. 

4) Şahid. 

5) Meşhüd.. Bu son iki isim, "Şahide ve şahid olunana yemin ederim" 
(Burüc3>ayetinde geçmektedir. Biz bu isimleri, bu ayetin tefsirinde açıkladık. 


(166) 
Arefe Gününün Faziletleri - Başa Dön 


Bil ki Cenâb-ı Hak, haccın diğer günlerinden ayrı olarak birtakım faziletleri 
arefe gününe has kılmıştır. Bunlardan birisi şudur: 

Allah'u Teâlâ bu günde tutulan oruca çok sevâb vermektedir. Nitekim Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: 


"Terviyegününde (zilhiccenin sekizinci günü) tutulan oruç, bir senelik keffârettir. 
Arefe gününde tutulan oruç iser iki senelik keffarettir." 

Enes'ten rivayet edildiğine göre, zilhiccenin itk on günü için şöyle 
denilmekteydi: Her güne mukabil bin sevâb verilir. Arefe gününe mukabil ise, 
on-bin sevap verilir. Daha doğrusu Arafat'da vakfede duran hacının, duâ 
vaktinde kalbinin kuvvetli, gönlünün dinç ve diri olabilmesi için orucunu açması 


müstehabtır, H67] 


Haccda Yapılan Fiillerin Sırasryla İzahı 


Ayetin manasına vuküfiyyetin kolay olması için, haccda yapılan işlerin tertibine 
gerçek bir biçimde işaret etmemiz gerekmektedir. Kim zilhiccede veya ondan 
önce ihramlı olduğu hatde Mekke'ye girerse, eğer hacc-ı ifrâd veya hacc-ı kıran 
yapıyorsa, kudüm tavafı yapar. Arafat'a çıkıncaya kadar ihramda kalır. Eğer bu 
kimse hacc-ı temettü yapıyorsa, tavaf ve sa'y eder, sonra başını tıraş ederek 
umrenin ihramından çıkar. Arafat'a varıncaya kadar orada kalır. Arafat'a çıkma 
zamanı, Mekke'nin ortasından hacc için ihrama girer ve Arafat'a çıkar. Mekke 
halkından hacc yapmak isteyen de bu şekilde davranır. İmâm için sünnet olan, 
zilhiccenin yedinci gününde, öğle namazını kıldırdıktan sonra bir hutbe irad 
ederek, insanlara, yarın sabah namazını kıldıktan sonra Minâ'ya gitmelerini 
emretmesi ve onlara yapacakları bu şeyleri öğretmesidir. Sonra hacılar terviye 
gününde, öğle namazını orada edâ edebilecek biçimde Minâ'ya giderler. 

Minâ'da imâmla beraber öğle, ikindi, akşam, yatsı ve arefe gününün de sabah 
namazını kılarlar. Sonra Sebir Dağına güneş doğduğu zaman, Arafat'a yönelirler. 
Arafat'a yaklaştıklarında sünnet olan, Arafat'a girmemeleridir. Daha doğrusu 
imam Arafata yakın olan Nemire'ye gider. Güneş batana kadar orada 
konaklarlar. Burada imâm iki hutbe okuyarak, hacı adaylarına haccın menâsikini 
açıklar, onları konaklamalarında çok duâ etmeye, tehliller ve tekbirler getirmeye 
teşvik eder. Birinci hutbeyi bitirince oturur. Sonra kalkar ve ikinci hutbeye 
başlar. Aynı anda müezzinler de onunla beraber ezana başlarlar. Hutbesini 
müezzinlerin ezanlarını bitirmesine denk düşecek biçimde yavaş yavaş okur. 
Hutbe bitince iner, müezzinler de ezan okurlar; bunu müteakiben imam, hacılara 
öğle namazını kıldırır. Namazı bitirince derhal kalkarlar ve imam onlara ikindi 
namazını kıldırır.. Öğleyle ikindiyi cem etme hususunda ittifak vardır. Namazları 
bitirdikten sonra Arafat'a yönelirler ve taşların yanında vakfe yaparlar. Çünkü 
Hz. Peygamber (s.a.s) de burada vakfe yapmıştı. Orada vakfe yaptıklarında 
kıbleye yönelerek, güneşin batışına kadar Allah'ı anar ve O'na duâ ederler. 


Bil ki vakfe, haccın ancak kendisiyle tamamlandığı bir rükündür. Vakfeyi 
zamanında ve yerinde yapamayan kimse, haccı da kaçırmış olur, Vakfenin 

zamanı ise, arefe gününde güneşin zevâliyle girer ve Kurban bayramının birinci 
günü güneşin doğmasına kadar devam eder. Bu tamı tamına yarım gün, bir 
gecedir. Hacılar, bu vakitte burada gece veya gündüz bir an bulunsalar, bu 
yeterlidir. Ahmed b. Hanbel şöyle demiştir: "Vakfe vakti, Arefe günü fecrin 
doğuşundan, Kurban bayramı günü fecrin doğuşuna kadar uzar." Güneş battığı 
zaman imam (reis), hacıları geri çevirir. Akşam namazı tehir edilir, Müzdelife'de 


yatsı namazı ile birlikte kılınır. [168] 
Müzdelife Hakkında Bilgi 


"Müzdelife" nin böyle isimlendirilmesi hususunda birkaç görüş vardır: 

1) Hacılar oraya Mina'dan yaklaşırlar. Bu kelimenin masdarı olan, yakınlık ve 
yaklaşmak manasınadır. 

2) İnsanlar orada toplanmaktadırlar, kelimesi toplanma manasına da gelir. 

3) Hacılar, orada durarak Allah'a yaklaşırlar. Müzdelife'ye, denilir, çünkü orada 
akşam namazı ile yatsı namazı cem edilmektedir. Bu, Katâ-de'nin görüşüdür. Hz. 
Adem ile Havva'nın, orada birbirlerini buldukları söylenmiştir. "Ona yaklaştı" 
manasına gelmektedir. 

İmam, Müzdelife'ye geldiği zaman, akşam ve yatsı namazlarını iki ikâmet ile 
birleştirir. Sonra hacılar burada gecelerler. Burada gecelemeyen hacıya, bir 
koyun kurban etme cezası gerekir. Fecr doğunca, hacılar sabah namazını, ilk 


vaktinde ortalık aydınlanmadan kılarlar H69]. Sabah namazını böylece itk 
vaktinde ortalık ağarmadan kılmak, başka zamanda olduğundan daha 
müstehabdır. Bu, ittifak edilmiş bir husustur. Hacılar sabah namazını kıldıkları 
zaman, oradan şeytan taşlamak için küçük taş alırlar. Her şahıs buradan yetmiş 
küçük taş toplar. Sonra, bir ismi de "Kuzah" olan Meş'ar-i Haram dağına 
giderler. Bu, Cenâb-ı Allah'ın, "Arafat'tan ayrıldığınızda Meş'ar-i Haram yanında 
Allah'ı anınız" ayetinde murad ettiği manadır. Bu dağ, Müzdelife'nin, Mina 
tarafındaki en uç noktasıdır. Eğer mümkün olursa hacı, bu dağın üstüne çıkar, 
yoksa ona yakın bir yerde durur, Allah'a ham-deder, telbiye ve tekbir getirir. 
Ortalık iyice ağartncaya kadar bu hal üzere devam eder. Sonra güneş doğmadan 
önce oradan ayrılır ve Arafe günündeki gibi yürür. Sonra hacılar, buradan 
Muhassir Vâdisi'ne giderler. Bu vadinin ortasma gelince, binekli olanların, 
bineklerini hızlandırmaları; yürüyenin de bir taş atımı mesafede hızlıca koşması 


müstehabtır, H70 
Mina'da Yapılacak İşler — Başa Dön 


Mina'ya geldikleri zaman, vadinin ortasında bulunan Akabe cemresine yedi taş 
atarlar. Taş atmaya başlar başlamaz telbiyeyi keserler. Akabe cemresine taş 
attığında, eğer hacının yanında kurban var ise, bu kurban kesilir. Bu 


sünnetti HH Şayet hacı kurban kesmez ise, bir şey gerekmez. Çünkü çoğu 
zaman hacının yanında kurban bulunmaz. Kurban kestikten sonra hacı ya başını 
tamamen tıraş eder, veya saçını kısaltır. Kısaltma, saçların uçlarından almaktır. 
Tıraştan sonra Mekke'ye gelir, ifâda tavafını yapar. Daha sonra iki rekat tavaf 
namazı kılıp, Safa ile Merve arasında sa'y eder. Bundan sonra bu günün geri 
kalan kısmında Mina'ya geri dönülür. Hacıların şeytan taşlamaları için, teşrik 
gecelerinde Mina'da kalmaları gerekir. Alimler ilk taş atma, tıraş olma ve tavafın 
yapılması ile ihramdan çıkılacağı hususunda ittifak etmişlerdir. İhramdan 
çıkmaktan murad, elbise giymenin, tırnak kesmenin ve cima etmenin artık helâl 
olmasıdır. İşte haccın amelleri hususunda söylenebilecek şeyler bunlardan 


ibarettir. Allah en iyi bilendir. H72] 
Beşinci Mesele 


Bil ki câhiliye Arapları, Hz. İbrahim (a.s)in getirdiği hacc menâsikini 
değiştirmişlerdi. Bu şöyle olmuştu: Kureyş ve diğer kabileler kendilerini 
"hamaset" 

sahibi görmekte idiler. Bu bakımdan dinleri hususunda son derece taassublu 
idiler. Hamaset, şiddet ve sertlik manasına gelir. Nitekim, ve, denilir. Sonra 
bunlar, Arafât'da vakfe yapmıyorlar ve de, "Biz Harem'den çıkıp, onu itaat vakti 
terketmiyoruz" diyorlardı. Başka kabileler ise arefe günü vakfe yapıyorlardı. 
Bunlar, güneş batmadan önce Arafât' dan ayrılıyorlardı. Müzdelife'de vakfe 
yapanlar ise, güneş doğduğu zaman oradan ayrılıyorlar ve, diyorlardı. Bunun 
manası şudur: "Ey Sebir dağı, Müzdelife'den ayrılmamız için güneşi doğdur." O 
zaman onlar, yerin altındaki bir mağaraya girerlerdi. Bu, onlar Müzdelife'yi 
geçip, yer altındaki bir mağaraya ulaştıklarında olurdu. Allah Teâlâ da, her iki 
uygulanış şeklinde de bunlara muhalefet etmeyi Hz. Peygamber'e emretmiş, 
güneş battıktan sonra Arafâtdan, güneş doğmadan önce Müzdelife'den 
ayrılmasını buyurmuştur. Ayet-i kerimede bu anlatılanlara delâlet eden birşey 


yoktur. Bu anlatılan hükümlere sünnet delâlet etmektedir. 173) 
Altıncı Mesele 


Doğrusu şudur ki, ayet-i kerime, Arafât'da vakfe yapmanın haccda farz olduğuna 
delâlet etmektedir. 

Çünkü ayet-i kerime Arafat'dan ayrıldıktan sonra, Meş'ar-i Harâm'da Allah'ı 
zikretmenin vâcib olduğuna delâlet etmektedir. Arafat'tan ayrılmak, Arafât'da 
bulunmaya bağlıdır. Vacibin ancak kendisiyle tamamlandığı ve kulun kudreti 
dahilinde olan şey de aynı şekilde vâcib (farz) dır. 

Böylece ayetin, Arafât'da bulunmanın haccın farzı olduğuna delâlet ettiği sabit 
olur. Arafât'da hacı vakfe yapmadığı zaman, emredilmiş olduğu haccı yapmamış 
olur. Böylece bu kimse mes'uliyetten kurtulmamıştır. Bu da, Arafât'da vakfe 
yapmanın şart olduğunu gösterir. Bu konuda söylenecek son söz şudur: 
Emredilen bazı şeyleri terketmekle beraber, hacc meydana gelebilir. Fakat, 
aslolan durum, zikrettiğimiz hususları yerine getirmektir. Bundan ancak, 
müstakil başka bir delil ile ayrılmak mümkündür. Çoğu âlimler ayette, vakfe 
yapmanın şart olduğuna dâir bir delâlet olmadığı görüşündedirler. Hasan el- 
Basri'den rivayet edildiğine göre, Arafât'da vakfe yapmak vâcibtir, fakat hacı 
Arafât'da vakfe yapamaz ise, bunun yerine Harem-i Şerifin herhangi bir yerinde 
yapacağı vakfe, onun yerine geçer. Diğer fakihler ise, bu görüşü yadırgamışlar 
ve haccın ancak Arafât'da yapılacak vakfe ile tamamlanacağında ittifak 
etmişlerdir. (74) 


Müzdelile'de Vakfenin Hükmü - Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Meş'ar-i Haram yanında Allah'ı anınız" ayeti, oMeş'ar-i 
Harâm'da bulunmanın vacib olduğunu gösterir. Arafât'da olduğu gibi, burada da 
yürümek kâfidir. Meş'ar-i Harâm'da vakfe yapmak sünnettir. Alkame ve Nehâi' 
nin şöyle dedikleri riayet edilmiştir: "Müzdelife'de vakfe yapmak, Arafât'da 
vakfe yapmak gibi bir hacc rüknüdür." Bunların delili. ayetidir. Çünkü Arafât'da 
vakfe yapılacağı, Kur'an'da açıkça zikredilmiştir. Arafât'daki vakfe ya ayetin 
işareti ile veya sünnet ile vâcib olmuştur. Meş'ar-i Haram hakkında ise ayette 
kesin emir vardır. 

Fakihlerin çoğu, Meş'ar-i Harâm'da vakfenin bir rükün olmadığını söylemişler ve 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Hacc Arafat'da vakfe yapmaktır. Kim Arafât'da vakfe 


yaparsa, onun haca tamamdır. H75] ve, "Kim, (arefe günü) Arafat'a yetişirse, o 
kimse (o senenin) haccma yetişmiştir. Kim de Arafat'a yetişememiş ise, (0 
senenin) haccını kaçırmıştır" hadislerini delil getirmişlerdir. Yine bu kimseler 
şöyle demişlerdir: "Ayette de, bizim söylediklerimize işaret edilmektedir. Çünkü 
Allah Teâlâ "Arafât'dan ayrıldığınız zaman, Meş'ar-i Haram yanında Allah'ı 
anınız" demiştir. Bu, Müzdelife'de vakfeyi değit, Allah'ı zikretmeyi 
emretmektedir. Binaenaleyh Meş'ar-i Haram'da vakfe vapmanın, Allah'ı zikirden 
sonra gelen, tali bir şey olup asli olmadığı anlaşılmaktadır. Arafât'da vakfe 
yapmak ise, haccın rüknüdür. Çünkü Allah Teâlâ, "Arafât'dan ayrıldığınız 


zaman..." buyurmuş, "Arafât'da Allah'ı zikrettikten sonra..." dememiştir. [176] 
Sekizinci Mesele 


kelimesi, birşeyin bilindiği ve hissolunduğu yer manasındadır. Kelimenin aslı, 
birşeyi bilip anladığında söylediğin, tabirinden ve, "Ona ulaşanın ve başına 
gelenin ne olduğunu keşke bilsem" manasındaki, tabirinden alınmıştır. Birşeyin 
şi'ârı, "Onun alâmetleri ve nişanlan" demektir. Allah Teâlâ, burayı "Meş'ar-i 
Haram" diye isimlendirmiştir. Çünkü orası, haccın nişanlarından birisidir. 

Daha sonra âlimler ihtilâf ederek, bir kısmı şöyle demiştir: Meş'ar-i Haram, 
Müzdelife'dir. Cenâb-ı Allah Müzdelife'ye bu adı vermiştir; çünkü orada namaz 
kılınır, vakfe yapılır, gecelenir ve duâ edilir. "el-Bâsit" adlı eserinde el-Vahidide 
böyle demiştir. Keşşaf sahibi, "Daha doğrusu, Meş'âr-İ Haram, Kuzah dağıdır. 
Burası, Müzdelife'nin sınırının sonudur"Bunlardan önceki görüş, doğruya daha 
yakındır. Çünkü, ayetindeki fâ harfi, Meş'ar-i Harâm'daki Allah'ı anısın 
Arafat'tan ayrılışın peşisıra yapıldığına delâlet eder. Bu ise, ancak Müzdelife'de 


gecelemekte mümkün olur. (177) 
Dokuzuncu Mesele _ Başa Dön 


Âlimler, Meş'ar-i Haram'da yapılması emrolunan zikir hususunda ihtilâf ettiler. 
Bazıları, "Bundan mu- 

rad, akşam ve yatsı namazını orada cem etmektir. Namaz, bu ayette zikir olarak 
isimlendirilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Beni zikretmen için, namaz kıl" (Tâ- 
hâ, 14) buyurmuştur. Buna dair delil şudur: Allah'u Teâlâ'nın, ayeti bir emir olup, 
vücüb ifade eder. Halbuki burada namazın dışında vâcib olan bir zikir yoktur" 
demişlerdir. 


Ekseri âlimler ise bundan muradın teşbih, tahmid ve tehlil ile Allah'ı zikretmek 
olduğunu söylemişlerdir. İbn Abbas (r.a)'ın bu gecede insanlara bakıp, "İnsanlar 
bu gecenin kadr-ü kıymetini anlasalardı, hiç uyumazlardı" dediği rivayet 
edilmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Size hidâyet ettiği için, Allah'ı anınız" ayetinde iki soru vardır. 


(178| 
Allah'ı Zikretme Emrinin Tekrar Edilmesindeki Hikmet 


Birinci Soru: Cenâb-ı Allah, buyurduktan sonra, niçin ikinci kez, buyurmuştur, 
bu tekrarın faydası nedir? 

Buna birçok şekilde cevap verilir: 

1) Bizim inancımıza göre, Allah'uTeâlâ'nın isimleri kıyâsı olmayıp, tevkifidir 
(vahye dayanır). Binaenaleyh, Cenâb-ı Allah'ın önce söylemiş olduğu, sözü, 
zikretmeyi emretmektedir. İkinci olarak söylediği, sözü ise, Allah'ın kendisinin 
bize açıkladığı ve onlarla Kendisini zikretmemizi emrettiği isimleri ve 
sıfatlarıyla zikretmemiz hususunda bir emirdir; yoksa bizim re'y ve kıyas ile 
zikredeceğimiz isimlerle değil... 

2) Hak Teâlâ önce zikri emretti, sonra peşinden, yani,"Allah sizi nasıt İslâm 
dinine hidayet etmişse, siz de size emrettiğim zikri yapınız" demiştir. Buna göre 
Allah'u Teâlâ sanki, "Bu nimete şükredenler ol-mantz için, ben size bu zikri 
emrettim" demiştir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Allah'ın insanlara, onlar 
ramazan ayı orucunu tamamladıkları zaman, tekbir getirmelerini emredip, 
"Günleri tamamlamanız ve, size hidayet ettiği üzere, Allah 'ı ululayıp tekbir 
getirmeniz içindir..." (Bakara, 185) buyurmasıdır. Cenâb-ı Hak aynı şekilde 
kurbanlık hayvanlar hakkında da, "Size hidâyet ettiği üzere Allah'ı ululayasınız 
diye, işte bunları size musahhar kılmıştır" (Hacc, 37» buyurmuştur. 

3) Önce gelen, ayeti. Allah'ı dil ile; sonra gelen, ayeti ise, kalb ile zikri emirdir. 
Bunun izal-hı şöyledir: Zikir kelimesi Arapça'da iki mânaya gelir: Birisi 
unutmanın zıddı olan zikir, yani hatırlama; ikincisi de sözle olan zikir, yani söz 
söylemektir. Unutmanın zıddı olan zikir, "Onu hatırlamamı, bana ancak şeytan 
unutturdu" (Kehf,63 )ayetinde geçen zikirdir. Söylemek mânasına olan zikir ise, 
"Allah'ı atalarınızı andığınız gibi, yahut da daha kuvvetle anınız" (Bakara. 200) 
ve, "Sayılı günlerde Allah'ı anınız, zikrediniz" (Bakara, 203) ayetlerinde geçen 
zikirdir. Böylece zikir kelimesinin şu iki mânaya geldiği sabit olmuş olur: Lisân 
ile zikir ve kalb ile zikir... Kutluğun kemâli de, bu iki zikir ile tamamlanır. 

4) İbnu'l-Enbari, ayetinin mânasının, "Allah sizi nasıl hidayetiyle hatırlamışsa, 


siz de aynı şekilde O'nu tevhidiyle hatırlayınız" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

5) Bu ayetlerdeki zikirden muradın, zikrin devamlılığı mânasına olması da 
muhtemeldir. Onlara sanki şöyle denilmektedir: "Allah'ı zikredin; zikredin 
O'nu!.." Yani, "O, sizi tekrar tekrar hidayete erdirdiği gibi, siz de O'nutekrar 
tekrar zikredin!" Bunun neticesi, "Ey iman edenler, Allah'ı çokça anınız" 
(Ar>zâb,4i)ayetinde bildirilen husustur. 

6) Cenâb-ı Allah Meş'ar-i Haram yanında kendisinin zikredilmesini emretmiştir. 
Bu, şeriatın yüklediği vazifeleri yerine getirmeye İşarettir. Bundan sonra Cenâb-ı 
Allah, buyurmuştur. Bunun manasıysa, "Zikrin Meş'ar-i Harâm'da yapılması, 
şeriatın yüklemiş olduğu vazifeleri yerine getirmektir." 

Bunu anladığın zaman, hakikat mertebelerine yaklaşmış olursun.. Bu da şu 
şekilde olur: Kalbin Meş'ar-i Harâm'dan, hatta Allah'ın dışındaki bütün 
varlıklardan uzaklaşır, Allah'ın celâl ve samediyyet nurlarına gark olur. Zikre 
müs-tehak sadece O olduğu için ve bu esnada Allah'a yükselme makamında O'nu 
zikreden ve O'nu övmekle meşgul olan birisi olman sebebiyle bu zikir sana, 
Allah'a şerefli bir mensübiyyet kazandırdığı için, Allah'ı zikredersin.. Allah'u 
Teâlâ önce birincisi, sonra da ikincisini zikretmiştir. Çünkü kul bu durumda, 
Allah'a yükselme makamında olur ve en aşağı mertebeden en yüksek mertebeye 
yükselir. Bu makam, sözle izah edilemeyecek ve hayallere sığmayacak kadar 
şerefli bir makamdır. Bu makama ulaşmak isteyen kimse, kaynağın bizzat 
kendisine ulaşanlardan olsun, onun sesini ve eserini dinleyip gözetenlerden 
değil.. 

7) Birinciden murad, Allah'ın güzel isim ve sıfatlarını zikretmektir. İkinciden 
murad ise, Allah'ın nimetlerine şükretmekle meşgul olmaktır. Şükürde de zikir 
mânası vardır. Bundan dolayı şükür de, zikir diye isimlendirilir. İkinci zikrin 
şükür mânasına geldiğinin delili, Cenâb-ı Allah'ın onu "hidâyet" ile alâkalı kılıp, 
buyurmasıdır. Bir nimete mukabil olan zikir ise, ancak şükür olur. 

8) Alfah'u Teâlâ, buyurduğu zaman, bu zikrin Meş'ar-i Haram bölgesine ve hacc 
ibâdetine tahsis edilmiş olduğu zan-nedilebilir. Bundan dolayı Hak Teâlâ bu 
şüpheyi, yani, "Her durumda ve her yerde Allah'ı zikrediniz" buyurarak, izâle 
etmiştir. Çünkü bu zikir, Allah'ın hidayetine mukabil şükretmeyi gerektirir. 
Hidâyet nimeti devamlı ve kesintisiz olduğuna göre, aynı şekilde şükrün de 
devamlı ve kesintisiz olması gerekir. 

9) ayetinden murad, Müzdelife'de akşam ve yatsı namazlarının cem edilmesidir. 
Bundan sonra gelen, ayetinden murad ise "tehlil ve teşbih" tir. 

İkinci Soru: ifâdesindeki hidâyetten murad nedir? 

Cevâp: Bazıları, "Bu hususi bir ifâdedir. Bundan murad, "Hacc menâsi-kinizde 


sizi İbrahim (a.s)'in sünnetine döndürmek suretiyle size hidâyet ettiği gibi..." 
manasıdır" demişlerdir. Bazıları da, "Bilakis bu, âmm olan bir ifâdedir. Ve, 
Allah'ı, melekleri, kitapları, peygamberleri ve şeriatları bilip tanıma hususundaki 
bütün hidâyet nevilerini içine alır" demiştir. 

Üçüncü Soru: ifâdesindeki zamir neye aittir? 

Cevap: Bunun, kelimesine râci olması mümkündür. Buna göre takdir, 
"Gerçekten, size hidâyet etmeden önce, delâlette olanlardan idiyseniz de..." 
şeklindedir. Bazıları da, "Bu Kur'-an'a râcidir ve takdiri de şu şekildedir: "Siz 
gerçekten Allah size bu kitabı indirmeden önce, sapıklardan idiniz. Allah'u Teâlâ 
nasıl sizi, içinde dininin alâmet ve esaslarını beyan ettiği kitabıyla hidâyete 
erdirdiyse, siz de öylece (ondan ötürü) Allah'ı zikredin.." demişlerdir. 

Allah'u Teâlâ'nın, ayeti hususunda Kaffâl (r.a) şöyle demiştir: " Bunda iki vecih 
bulunmaktadır: 

1) Siz daha önce ancak sapıklar idiniz.. 

2) Nitekim siz, daha önce sapıklardan idiniz. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Her 
nefsin mutlaka bir bekçisi bulunmaktadır" (Tarık, 4) ve, "Biz senin, muhakkak ki 


yalancılardan olduğunu zannediyoruz" (Şuârâ, 186) ayetleri gibidir. 173) 


"Sonra, insanların çıktığı yerden çıkınız ve Allah'tan bağışlanmanızı dileyiniz. 
Muhakkak ki Allah çok bağışlayla, çok merhamet edicidir" (Bakara, 199) 

Ayette geçen, emrinin tefsiri hususunda iki görüş vardır: 

a) Bundan maksad, insanların Arafat'tan sel gibi akmalarıdır. Bu görüşte olanlar 
ihtilâf etmişlerdir. Buna göre, bunların çoğu, bu ayetin Kureyş ve onların 
müttefiki olan hamaset sahibi kabileler için bir emir olduğu görüşündedirler. Bu 
böyledir, çünkü onlar Vakfe için Müzdetife'den öteye geçmiyorlardı. Bu görüşte 
olanlar şu hususları delil getirmişlerdir: 

1) Harem-i Şerif, başka yerlerden daha şereflidir. Bu sebeple, onun içinde vakfe 
yapılmasının daha evla olması gerekir. 

2) Bu kabilelere diğer insanlara karşı üstünlük taslayarak, "Biz, ehlu'l-lahız, 
dolayısıyla Allah'ın haremini helâl saymayız" diye övünüyorlardı. 

3) Bu kabileler, vakfe yerinin Harem bölgesi değil, Arafat olduğunu kabul 
etselerdi, bu.Harem için bir eksikliği vehmettirirdi. Daha sonra da bu eksiklik, 
onlarla alâkalı olurdu. İşte bundan dolayı, kendilerine hums denen (Kureyş, 
Kinâne, Huza'a, Sakif, Heysem, Benü Amir ve Benu Nasr) kabileler, sadece 
Müzdelife'de vakfe yapıyorlardı. İşte bunun üzerine, Hak Teâlâ, onlara Ara- 
fât'da vakfe yapmalarını ve diğen insanlar gibi oradan sel gibi akıp gelmelerini 
emretmek için bu ayeti indirmiştir. 


Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ebu Bekir (r.a)'i hacc emiri 
yapınca, ona insanları Arafat'a çıkarmasını emretmişti. 

Hz. Ebu Bekir hacc için gidince (Müzdelife'de) bu kabilelere rastladı ve onları 
bırakıp gitti. Bunun üzerine, bu kabileler Hz. Ebu Bekr'e, "Nereye gidiyorsun? 
Burası senin ecdadının ve kavminin (vakfe) makamıdır. Bundan dolayı 
gitmemelisin" dediler. Fakat o, onlara yüz vermedi, Allah'ın emri üzere Arafat'a 
gitti, vakfeyi orada yaptı ve diğer insanlara da Arafât'da vakfe yapmalarını 
emretti. Bu izaha göre, ayetinin manası, "Sizin sel gibi akışınız, Arafât'da vakfe 
yapan insanların, sel gibi aktığı yerden olsun" şeklinde olur. 

Bu ayetten muradın, Arafat'dan sel gibi akıp gitmek olduğunu söyleyenlerin 
bazısı, ayetteki, emrinin bütün insanlar için umümi bir 

emir olduğunu; "İnsanların sel gibi aktığı yerden" ta-birindeki "insanlardan" 
maksadın Hz. İbrahim (a.s) ile Hz. İsmail (a.s) olduğunu, çünkü bu ikisinin 
sünnetinin (adetinin) Arafât'dan sel gibi (hızlıca) aktp gelmek olduğunu 
söylemişlerdir. 

Yine rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), câhiliyet çağında da 
vakfesini Arafât'da yapıp, "hums" denen bu kabilelere muhalefet ediyordu. Cemi 
bir ismi, kendisine uyulan bir reis olan tek bir şahsa vermek caizdir. Bu, tıpkı 
"İnsanlar onlara dedi..." (ali imran, 173), yani, "Nu'aym b. Mes'ud onlara dedi" 
ve, "İnsanlar size karşı ordu topladılar" (ali imran, 173); yani "Ebu Süfyan, sizin 
için ordu topladı "ayetlerinde olduğu gibidir.L180) Cemi bir ismi, meşhur bir 
kimse için kullanmak, bilinen bir mecaz şeklidir. "Biz, o Kur'an'ı Kadir 
gecesinde indirdik" (Kadr. 1) ayetinde, "Biz" ifâdesi de bu kabildendir. 

Ayet-i kerimede, Kaffâl, (rh.a)'ın zikrettiği üçüncü bir izah tarzı daha vardır. O 
da şudur: "İnsanların sel gibi aktığı yerden" ifâdesi, bu sel gibi akışın Arafat'tan 
olmasının, çok eski ve geçmişi uzun bir durum olmasından, bunun dışındakilerin 
ise, daha sonradan uydurulmuş bid'atlar olmasından ibarettir. Nitekim, birşeyin 
eskiden beri yapıldığını ifâde etmek için, "Bu, insanların çok eskiden beri yaptığı 
şeylerdendir" denilir. "Bu tabirden (ifâzadan) maksad, Arafat'tan geliş" 
diyenlerin yaptıkları izahların tamamı bu kadardır. 

b) Bu husustaki ikinci görüş, Dahhâk'ındır. Buna göre, bu sel gibi akıştan murad, 
Kurban bayramının birinci günü, güneş doğmadan önce, şeytan taşlamak ve 
kurban kesmek için Müzdelife'den Mina'ya doğru olan akıştır. Cenâb-ı Hakk'ın, 
ayetindeki, ifâdesi ile kastedilenler, Hz. İbrahim, İsmail ve bunlara tabi 
olanlardır. Bu şöyledir: Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in de getirdiği gibi, güneş 
doğmadan önce Müzdelife'den hızla (Mina'ya doğru) giderlerdi. Müzdelife'de 
vakfe yapan Araplar ise, güneş doğduktan sonra Müzdelife'den hızla hareket 


ederlerdi. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah müslümanlara, Hz. İbrahim ve İsmail 
(a.s)'in hızla hareket ettiği vakitte, Müzdelife'den sel gibi akmalarını emretmiştir. 
Bil ki iki görüşten herbirinde bazı müşkiller bulunmaktadır: Birinci görüşe göre 
söz konusu olan müşkil: Cenâb-ı Hakk'ın, emrinin zahiri, harfinden dolayı, kavl- 
i şerifinin delâlet ettiği, "ifâda" (sel gibi akma, çıkma) dan başka bir "ifâda" 
olmasını gerektirir. Şayet, kavline atfedilmekle beraber, bu ayetten murad 
"Arafat'tan sel gibi akma" olsaydı, bu bir şeyin kendisine atfedilmesi olurdu ki, 
böyle bir şey caiz değildir. Bir de buna göre cümlenin takdiri şöyle olurdu: "Siz 
Arafat'tan seller gibi aktığınızda.., sonra Arafat'tan seller gibi akınız!.." Böyle bir 
şey ise caiz değildir. 

İmdi eğer: "Tertip bakımından bu ayet, kendisinden önceki ayetten daha önce 
gelir. Bu tertibin takdiri de şöyledir: "Bu tertibe göre, bu ifâda'nın o ifâda, aynı 
ifâda olması sahih olur" denilmesi niçin caiz değildir? denilirse deriz ki: 

Bu her ne kadar muhtemel ise de, aslolan onun böyle olmadığıdır. Sizin 
söylediğinize gerek kalmaksızın sözü ikinci görüşe hamletmek mümkün 
olduğunda ise, böyle takdiri gerekli görmeye bizim ihtiyacımız olmaz.. 

İkinci görüşe göre söz konusu olan müşkil: Bu görüş ancak, ayetindeki, lâfzını 
zaman manasına hamlettiğimiz halde doğru olur. Bu ise caiz değildir; çünkü bu 
ifâde zamana değil, mekâna has kılınmıştır. 

Birinci görüş sahipleri görüşleriyle ilgili müşkile şöyle cevap vermişlerdir: 
Ayette geçen, edatı, "(7/r m/s/n o sa/p yo/cu” ned/r? KÖ/ey/ azâd etmek veya bir 
açlık gününde akraba olan bir yetimi ya da toprağa belenmiş bir yoksulu 
doyurmaktır.. Sonra da, iman edenlerden olmaktır" (Beied. 12-17), yani o kimse 
bütün bu yaptıklarıyla beraber, aynı zamanda mü'minlerden idi, ayetindeki ii 
gibidir. İnsan bir başkasına,meselâ, "sana bugün şunu şunu verdim; sonra sana 
dün, şu şeyi de vermiştim" der. Burada geçen "sonra" kelimesinin ifâde ettiği 
mânâ, bir haberin diğer haberden sonra verildiğini belirtmektir. Yoksa, ile haber 
verilen şeyin, önce haber verilen şeyden daha sonra meydana geldiğini haber 
vermek değildir. 

İkinci görüş sahipleri, kendileriyle ilgili müşkile şöyle cevap verirler: Bir zarf 
edatınt, zamana veya mekâna tahsis etmek, gerçekten son derece birbirine 
benzeyen şeylerdir. Bundan dolayı, bunlardan birisi için kullanılan lâfzı, mecaz 
yoluyla diğerinde de kullanmak tuhaf görülmez. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "İnsanların sel gibi aktığı yerden" tâbirindeki "insanlar" dan 
muradın, ya Arafat'ta vakfe yapan kimseler veya İbrahim ve İsmail 
aieyhimesselâm ile onlara tâbi olanlar olduğu söylenmiştir. 

Bu hususta üçüncü bir görüş daha vardır ki bu, Zühri'nin şu görüşüdür: "Bu 


ayetteki "insanlar" kelimesinden murad, Hz. Adem (a.s)'dir.Zühribu görüşüne 
Said İbn Cübeyrin, "Sonra, o unutanın çıktığı yerden çıkınız" şeklindeki kıraatini 
delil getirmiş ve şöyle demiştir: Bu kimse, kendisine emredilen şeyi unutan 
Adem (a.s)'dir. Said İbn Cübeyrin bu kelimeyi, yâ harfine mukabil kesre ile 
yetinerek, sin harfinin kesresiyle. 

şeklinde okuduğu da rivayet edilmiştir. Buna göre ayetin manası, "Arafat'tan 
senler gibi çkış, çok eski olan bir şeriattır. Binaenaleyh onu sakın 


terketmeyiniz.." şeklindedir. H81] 
İstiğfarın Lüzum ve Önemi Hakkında - Başa Dön 


Allah'u Teâlâ'nın, "Ve Ailah'dan bağışlanmanızı dileyin" buyruğundaün murad, 
kalb ile yapılan tevbenin yanısıra, dil ile yapılan istiğfardır. Bu da, kulun Allah'a 
taat hususundaki her türlü kusuruna pişman olup, bir daha kusur işlememeye 
azmetmesi, bundaki maksadının da, dünya menfaatlarını değil, ancak Allah'ın 
rızasını elde etmek olmasıdır. Nitekim kelime-i şehâdeti söylemek ancak, kalb 
huzur içinde ve uyanık olup, bunların da mânasına vâkıf olduğu zaman fayda 
sağlar. Kalb ile tevbe bulunmaksızın, sırf lisan ile yapılan istiğfar, faydadan 
ziyâde zarara daha çok yakındır. 

İmdi eğer: "Çoğu zaman içlerinde günah işlemeyip, o esnada da istiğfara ihtiyacı 
olmayan kimseler bulunduğu halde, Cenâb-ı Allah niçin kayıtlamak-sızın 
istiğfarda bulunmayı emretmiştir?" denilirse, buna şöyle cevap verilir: 

Eğer insan günahkâr ise, istiğfarda bulunmak vâcibtir. Eğer günahkâr değilse 
bile, en azından vâcibleri edâ ve yasaklardan sakınma hususunda, ondan bazı 
kusurların sadır olmuş olması da mümkündür. Binaenaleyh, bu kimsenin 
muhtemel olan bu kusurları düşünerek, istiğfar etmesi gerekir. Eğer insan, 
Allah'a taat hususunda hiçbir şekilde kendisinden bir kusurun sâdır olmadığına 
kanaat getirirse, bilsin ki bu, insan için imkânsız gibi bir şeydir. Tek bir amel 
hakkında bu kat'i hükmü vermek mümkün olmayınca, bütün ömrü dolduran! 
ameller hakkında nasıl düşünülebilir? Bu hataların daima olabileceği 
düşünülerek, kişinin istiğfarda bulunması vâcibtir. Bu böyledir, çünkü kulların 
ibâdeti, her halükârda Cenâb-ı Allah'ın şanına yaraşır değildir. İşte bundan dolayı 
melekler, "Ey Rabbimiz, seni tenzih ve teşbih ederiz.. Sana lâyık olduğun şekilde 
ibâdet edemedik.." demişlerdir. Binaenaleyh, bu cihetten de istiğfar gerekli olan 
bir ibâdettir. İşte bunun içindir ki Hz. Peygamber, "Muhakkak ki benim kalbim 
bazan dumanlanır. Ben muhakkak ki gece ve gündüz Allah'a yetmiş kere istiğfar 


ediyorüm" H82] buyurmuştur. 


Allah'u Teâlâ'nın, 'Muhakkak ki Allah gafur ve rahimdir" ayetine gelince, sen, 
ve, kelimelerinin mübalağa ifâde ettiğini öğrenmiştin. Sonra, bu ayette iki 


mesele vardır: H831 


Birinci Mesele 


Bu ayet, Allah'u Teâlâ'nın tevbe edenin tevbesini kabul ettiğine delâlet 
etmektedir. Çünkü Hak Teâlâ, günahkâra istiğfarı emredip, sonra kendisini 
mağfireti ve rahmeti çok olan bir zat olarak vasfedince bu, kat'i olarak O'nun bu 
istiğfar eden kimseyi bağışlayacağına ve O'nun rahmet ve kerem ipine tutunan 


bu kimseye rahmet edeceğine delâlet eder. 184) 
İkinci Mesele 


İlim erbabı bu ayette va'adolunan mağfiret hakkında çeşitli görüşler ifâde 
etmişlerdir: Bazıları bunun, 

Arafat'tan ayrılıp Müzdelife'ye giderken olduğunu; diğer bazıları da, 
Müzdelife'den ayrılıp Minâ'ya giderken olduğunu söylemiştir. Bu ihtilâfın 
sebebi, daha önce zikrettiğimiz gibi, Maili 1) "Sonra seller gibi akınız" kavlinin 
her iki manaya da muhtemel olmasıdır. Kaffâl (rh.a) şöyle demiştir:" İkinci 
görüş, Nflfi'in İbn Ömer'den rivayet ettiği şu haber ile kuvvet bulur: "Allah'ın 
Resulü (s.a.s) arefe gününün akşamında, bizlere hi-tab ederek şöyle buyurdu: 
"Ey insanlar, Allah (azze vecelle) , şu makamınızda size muttali olup sizin iyilik 
yapanlarınızın taâtlannı kabul etmiş; iyilik yapanlarınızın hatırına da, günahkâr 
olanlarınıza bağışta bulunmuştur. Birbirinize karşı işlemiş olduğunuz 
haksızlıkların karşılığı ise, O'nun katındadır. Siz, Allah'ın ismi üzere çıkınız, 
seller gibi akınız." 

Bunun üzerine sahâbe-i kiram, "Ya Resülullah, dün bizimle üzüntülü ve gamlı 
bir biçimde çıktın, ifâda yaptın.. Bu gün ise, sevinçli ve mesrur bir biçimde 
çıktın!.." deyince Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurdu: 

"Ben, Rabbimden dün bir talebte bulunmuştum da, O da bunu bana vermemişti* 
Ondan, kulların birbirlerine karşı işlemiş oldukları haksızlıkları (bağışlamasını) 
dilemiştim. O da, bunu kabul etmemişti. Bugün ise, Cebrail bana geldi ve şöyle 
dedi:" Rabbin sana selâm söylüyor ve diyor ki: Kulların birbirlerine karşı işlemiş 


oldukları haksızlıkların karşılıkları, benim uhdemdedir." (185) 


Hacc'da Allah'ı Zikretmek 


"Hacc menâsikinizi yaptığınız zaman, atalarınızı andığınız gibi, hatta daha 
şiddetli bir biçimde Allah'ı anınız." (Bakara. 200). HEG 


Nüzul Sebebi _ Başa Dön 


Bu ayette birkaç mesele vardır: 

İbn Abbas (r.a), şunu rivayet etmiştir: Araplar hacclarını tamamlayınca teşrik 
günlerinden sonra Minâ Mescİdi'yle dağı arasında dururlar ve onlardan her 

biri atalarının cömertlik, kahramanlık ve sıla-i rahim 

gibi faziletlerini sayıp dökerler, bu hususta şiirler okurlar ve nesirler söylerlerdi. 
Böyle yapmakla onlardan herbiri seleflerinin yaptıklarıyla şöhret ve üstünlük 
elde etmek isterlerdi. Cenâb-ı Allah onlara İslâm dinini lütfedince, onlara daha 
önce nasıl atalarını anıyorlar idiyse, aynı şekilde Rablarını anmalarını emretti. 
Kaffâl, tefsirinde İbn Ömer(ra)'den şöyle dediğini rivayet etmiştir:" Hz. 
Peygamber (s.a.s), Fetih Günü, Kusvâ isimli devesi üzerinde Kabe'yi tavaf etti, 
elindeki değneği ile Hacer-İ Esved'ı selâmladı, sonra Cenâb-ı Allah'a ham-dü 
sena edip, 

"İmdi.. Ey insanlar, Allah'u Teâtâ sizden câhüiyye taassubunu ve tefrika ve 
zaafım gidermiştir. Ey insanlar! İnsanlar ancak iki kısımdır: İyi muttaki ve Allah 
katında değerli olanlar; bir de günahkâr, şaki ve Allah katında değersiz olanlar" 
dedi ve sonra, "Ey insanlar biz sizi bir erkek ve dişiden yarattık" (Hucurat, 13) 
âyetini okuyarak, 'İşte sözümü söylüyor, hem kendim hem de sizler için 
Allah'tan bağışlanma diliyorum" HSZ] buyurdu. 

Süddi'den rivayet edildiğine göre, Araplar Minâ'da iken haccı bitirdiklerinde, 
onlardan birisi "Allahım, muhakkak ki benim babamın kazanı çok büyük, 
tenceresi geniş ve malı çok idi. Ona verdiğin gibi, bana da ver" diye duâ 


ediyordu. Bunun üzerine Cenâb-ı Aliah bu ayeti indirmiştir. [188] 
İkinci Mesele 


Bil ki ayette geçen, l£sl fiili, eğer bizzat İnsanın kendi işine bağlanırsa, 
bundan murad o fiili tamamlamak ve bitirmek olur. Ama başka birisinin fiiline 
bağlanırsa bundan murad, mecbur tutmak, lüzumlu, gerekli kılmak olur. 

Birincisinin misâli "Ve onları, yedi kat gökler olarak iki günde tamamladı" 


(Fussilet. 12) ve, "Namaz bittiğinde..." (Cuma 10) ayetleriyle Hz. 


Peygamber'in,"Kaçırdığınız o ibâdetleri, tamamlayıp ikmâl ediniz" H89] 
hadisidtr.Bu mânada olmak üzere, bir mahkeme ve davayı hallettiği zaman 
hâkim hakkında, "İkisi arasındaki davayı bitirdi, halletti" denilir. İkincisinin 
misâli, "Ve Rabbim hükmetti, vâcib kıldı..." (isrâ, 23) ayetidir. 

Bu kelime bildirmek ve ilâm mânasında kullanıldığında,bundan murad yine 
vâcib kılmak, ilzam etmek mânâsıdır. Nitekim şu ayette bu manaya gelmektedir. 
"Ve, İsrailoğuüanna kitâbda... vâcib kıldık" (isrâ, 4), yani "Onlara bildirdik." 

Bu sabit olunca biz deriz ki, ayeti, ancak haccın, özellikte bütün yönlerden 
bitirilmesi anlamına muhtemeldir. Bu husustaki çoğu açıklamalar daha önce 
geçmiştir. Bazı alimler ise bundan muradın, "Allah'ı haccın menâsiki esnasında 
zikredin" manası olabileceğini söylemişlerdir. Buna göre bu zikirden murad, 
ınsanların Arafat'ta Meş'âr-i Haram'da, tavafta ve sa'y sırasında yapmakla 
emrolundukları dualardır. Bu takdirde, ayeti, sanki şu söz gibi olur: "Sen 
haccettiğin zaman, tavaf et ve Arafat'ta vakfe yap!.." 

Bunu söyleyen kimse bu ifâdeyle, bu şeylerin haccı bitirdikten sonra olmayıp, 
bilâkis haccın içinde olduklarını kastetmektedir. Bu görüş zayıftır; çünkü biz, 
âyetinin haccın her şeyini tamamlamak ve sona erdirmek mânasını ifâde ettiğini 
açıklamıştık. 

Bu ifâde, "Sen haccettiğin zaman, Arafat'ta vakfe yap!" diyen kimsenin 
sözünden farkildtr. Çünkü bu kimsenin sözünden maksadı, haccın bitirilmesi 
değil, hacca başlanıfmasıdır. Bu ayette ise ondan murad, sadece haccın 


bitirilmesi olabilir, başka bir mâna düşünülemez, H20] 
Üçüncü Mesele 


kelimesi, masdar olan, kelimesinin çoğuludur ve, manasındadır. Buna göre 
ayetin anlamı, "Siz haccda emrolunduğunuz ibâdetlerinizi tamamladığınız 
zaman...." şeklindedir. Eğer sen bu kelimeyi "ibâdet yapılan yer" anlamında olan, 
kelimesinin çoğulu kabul edersen, o zaman da ayetin takdiri, "İbâdet yerlerinizin 
amellerini bitirdiğinizde..." şeklinde olur. Buna göre burada, muzâf olan 
kelimesi hazfedilmiştir. 

Sen bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, bazı müfessirler şöyle demiştir: 
Buradaki "menâsik" ten maksat, Allah'u Teâlâ'nın insanlara haccda yapmalarını 
emrettiği ibâdetlerdir. Mücahid'den "Menâsik'in tamamlanması” dan muradın, 


kan akıtmak, (kurban kesmek) olduğu" rivayet edilmiştir. 091] 


Hacc Menastan Sonundaki Zikir Emrinden Maksad - Başa 
Dön 


emrindeki fâ harfi, haccın menâsikinın tamamlanmasının bu zikri gerekli 
kıldığına de- lâlet etmektedir. Bundan dolayı âlimler, bu zikrin hangi zikir 
olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları bunu, kurban keserken yapılan 
zikir; bazıları da, Kurban bayramı günü ile teşrik günlerinde namazlardan sonra 
getirilen tekbirler manasında olan zikre hamletmişlerdir. Bu görüşte olanlar, bu 
zikrin başlangıç ve bitiş zamanı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Çünkü bunlara 
göre, hacc sona erdiğinde, bu tekbirlerin dışında hususi olan başka bir zikir 
yoktur. 

Bazıları da şöyle demişlerdir: Aksine bundan murad, haccı ifa ettikten sonra 
insanları daha önceden alışmış olduktan atalarının mefahirleriyle öğünmek için 
yapmış oldukları zikir ve anılardan onları vazgeçirmektir. Çünkü eğer Cenâb-ı 
Allah bu ayeti indirmek suretiyle bunu onlara yasak etmemiş olsaydı, onlar bu 
kınanmış yoldan dönmezlerdi. Buna göre Cer,âb-ı Allah sanki şöyle demiştir: 
"Haccın vâciblerini yerine getirip tamamladığınız ve ihramdan çıktığınız zaman, 
atalarınızın hatıralarını değil, Allah'ı çok -ok zikredin!.." 

Bazı alimler ise şöyle demişlerdir: Doğrusu bunda, nurad şudur: "Haccı 
tamamlamak, duâ ve istiğfara yönelmeyi gerektirir". böyledir, çünkü ailesinden 
ve vatanından ayrılığa ve, mallarını infâk edip, hacc yolunda meşakkatlara 
katlanan kimsenin, haccı bitirdikten sonra duâ etmesi, tazarrü-da bulunması, 
çokça istiğfar etmesi ve herşeyden ilgiyi kesip yalnız Allah'a dönmesi pek 
münasiptir. Namazı bitirdikten sonra çokça duâ yapmak sünneti de, işte bundan 
dolayıdır. 

Bu hususta beşinci bir vecih daha vardır ki, o da şudur: Bu hacc ibâdetiy-te 
meşgul olmaktan maksad, nefsi kırmak ve nefsin kötü temayüllerinin etkilerini 
yok etmektir. Sonra bu azim, bizâtihi kastedilmez; aksine esas maksad onun 
vesilesiyle, üzerinde Allah'ın celâl nuru tecelli etsin diye, ruh tabakası üzerindeki 
bâtıl nakışları yok etmektir. Buna göre âyetin manası şöyledir: "Siz menâsikinizi 
tamamlayıp, beşeriyyet izlerini izâle ettiğiniz ve seyr-i sülük yolundaki 
engelleyici şeyleri temizlediğiniz zaman artık bundan sonra Allah'ı zikrederek, 
kalbinizi nurlandırmaya gayret edin". 

Buna göre, önce "nefy", sonra da "isbât" söz konusudur. Önce, kalbde hakkın 
dışındaki kötü adetlerin izleri silinir, sonra kalb Melik ve Cebbar olan Allah'ın 
zikriyle nurlandırılır. 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Atalarınızı andığınız gibi" buyruğuna gelince, bunda birkaç 
vecih bulunmaktadır: 

1) Müfessirlerin çoğunluğunun görüşü olup, buna göre mâna şöyledir: Biz daha 
önce Arapların haccı bitirdikten sonra, fazilet ve menâkiblerini zikretmek 
suretiyle atalarını övme hususunda çok Heri gittiklerini zikretmiştik. İşte Cenâb-ı 
Hak bunun üzerine, "Atalarınızı anmada çok ileri gittiğiniz gibi, Allah'ı anmada 
da çok mübalağa ediniz; nasıl atalarınızı övmede bütün gayretinizi 
sarfediyorsanız, bunun gibi Cenâb-ı Hakk'ı övmede, O'nun nimetlerini ve 
lütuflarını açıklamada da bütün gücünüzü ortaya koyunuz. Çünkü bu, ataları 
övmekten daha uygun ve daha mâkül görünmektedir. Zira yalan yere atalar ile 
övünülüyorsa bu, dünyada alçaklığı; ahirette de cezayı gerektirir; yok, onların 
gerçekten var olan mefâhirleriyle övünülüyorsa, bu da kendini beğenmeyi, 
kibirlenmeyi ve gururu gerektirir. Bütün bunlar, insanı (manen) helak eden 
şeylerin başlıcalarıdır. Böylece-Allah'ı zikir ile meşgul olmanızın, babalarınızla 
övünmekle meşgul olmanızdan evlâ olduğu sabit olmuştur. Bu iki meşguliyet 
arasında bir evleviyyet olmasa bile, en azından eşitlik olur. 

2) Dahhâk ve Rebi şöyle demişlerdir: Bu, "Babalarınızı ve analarınızı andığınız 
gibi Allah'ı anın" manasındadır "Babalar" lâfzı ile iktifa edilmiş, "analar" 
zikredilmemiştir. Nitekim, "Sıcaktan sizi koruyacak elbiseler" (Nahl, 81) 
ayetinde, ("soğuk", sıcak altında zımnen zikredilmiştir). 

Alimler bunun, çocuğun ilk konuşmaya başladığı zaman "baba, baba" ve "eme, 
eme" demesi olduğunu, buna göre ayetin manasının, "Nasıl bebek, 
küçüklüğünde devamlı anne ve babasını zikrediyorsa, siz de aynı şekilde 
devamlı Allah'ı zikredin" şeklinde takdir edileceğini söylemişlerdir. 

3))Ebu Müslim, "babalar" kelimesinin, devamlı anmadan kinaye olarak 
zikredildiğini söylemiştir. Buna göre ayetin manası şu şekilde olur: "Nasıl insan 
babasının zikrini hiç unutmuyor ise, aynı şekilde Allah'ın zikrinden de gafil 
olmaması gerekir." 

4) İbnü'I-Enbari bu ayet hakkında şunu söylemiştir: "Arapların cahiliye 
çağındaki yeminlerinin çoğu, babalar üzerine yapılıyor ve meselâ, "Babama ve 
babanıza, atama ve atanıza yemin ederim ki.." deniliyordu. Bundan dolayı Hak 
Teâtâ onlara, "Nasıl atalarınıza (yemin ederek) ta'zim edip yüceltiyorsanız, aynı 
şekilde Allah'a da ta'zim edip yüceltin" demiştir. 

5) Va'z-u nasihat edenlerden biri âyetin manasının şöyle olduğunu söylemiştir: 
"Nasıl atalarınızın "bir" olduğunu söylüyorsanız, aynı şekilde Allah'ın da "bir" 
olduğunu söyleyiniz." Çünkü Araplardan biri, eğer iki babaya nisbet edilse, 
bundan rahatsız olur ve hoşlanmazdı. Böyle olan Arap,kalkıp kendisine birçok 


ilâh edinmiştir. Bundan dolayı onlara, "Nasıl atalarınızın bir olduğunu 
söylüyorsanız, Allah'ın da bir olduğunu söyleyiniz. Hatta Allah'ın bir olduğunu 
daha fazla söylemek, öbürünü söylemekten evlâdır. Hak Teâlâ'nın, "hatta daha 
çok anınız" sözünden murad da budur. 

6) Çocuk, nasıl bütün ihtiyaçlarının giderilmesi için daima babasına başvurup, 
babasını sayet ile hatırlar ise, siz de aynı şekilde hep Allah'ı hatırlayın. 

7) Muhtemeldir ki Araplar, atalarını, onları zikretmeleri sebebiyle dualarına 
Allah katında icabet edilsin diye anıyorlardı. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak onlara, 
atalarının bu mertebede kimseler olmadığını bildirdi; çünkü atalarının güzel 
amelleri, şirk ehli oldukları için kabul edilmemişti. Böylece Araplara, bunun 
yerine, istikbâlde nimetlerin çoğalması için, Allah'ın nimet ve lütuflarını sayıp 
dökmeleri ve Allah'a çokça hamd-ü sena etmeleri emrolunmuştur. 

Hz. Peygamber (s.a.s), müslümanlann, "atalar'ı adına yemin etmelerini 


nehyetmiş ve, "Yemin edecek olan Allah'a yemin etsin, yoksa sussun"(1221 
buyurmuştur. Allah Teâlâ dışındaki varlıklar, ancak Allah için ve Allah 
sayesinde var olunca, evlâ olan Allah'ı ta'-zim etmektir. Allah'tan başka ilah 
yoktur. 

8) İbn Abbas (r.a)'dan, bu ayetin tefsiri hakkında şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Bu, Allah'a isyan edilmiş olduğunda duyduğun gazab ve kızgınlığın, ana- 
babana kötü söz söylendiğinde duyduğun gazabtan daha şiddetli olmasıdır." 

Bil ki bu açıklamalar, her nekadar muhtemel manalar ise de, ilk açıklama daha 
açtk ve nettir. Bütün açıklamalar şu aynı hususta müşterektirler: Kulun dâima 
Rabbini zikretmesi, O'nu dâima ta'zim edip yüceltmesi, bütün ihtiyaç ve 
isteklerinin karşılanmasında hep O'na müracaat edip, O'nun dışındaki bütün 
varlıklardan alâkasını kesmesinin gerekliliği.. Ya Rabbi, ya Ekreme'l-ekremin 


Allah'ım, bizi bu sıfatlarla muttasıf kıl. [193] 
Allah'ı Daha Kuvvetli Anmak __ Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "hatta daha kuvvetle (Allah'ı) anınız" kavli hususunda iki mesele 
vardır; H94 


Birinci Mesele 


kelimesindeki âmilin, ifâdesindeki "kâf" harf-i cerri olduğu söylenmiştir ki buna 
göre kelime mahallen mecrurdur. Bir başka görüşe göre de, fiilidir.Buna göre ise, 


kelime mahallen mansubtur. 
Bu ifâdenin takdiri şöyledir; "Atalarınızı andığınız gibi Allah'ı anınız. Ve O'nu, 


atalarınızdan daha şiddetli (kuvvetli) bir antşla anınız." (95) 
İkinci Mesele 


ayetinin manası, "Hatta O'nu daha kuvvetli bir şekilde anınız" şeklindedir. 
Çünkü atalarının övünç vesilesi olan şeyler azdır. Allah Teâlâ'nın, kemâl sıfatları 
ise sonsuzdur. Binaenaleyh, onların Allah'ın kemâl sıfatlarını saymakla 
meşguliyetlerinin, atalarının övünç vesilesi olan şeylerini.saymakla meşgul 
oluşlarından daha fazla ve daha güçlü olması gerekir. 

Kaffâl (ra) şöyle demiştir: "Bu gibi yerlerde kelimenin mecazi manada 
kullanıldığı bilinmektedir. Mesela birisi birisine, "Şu işi bir aya kadar veya daha 
çabuk yap" der. Bu adamın bu sözden maksadı bir şüphe ifâde etmek değildir, 
aksine o, bu ifadesiyle, birincisinden, daha kısa bir zaman olan ikincisine 


geçtiğini göstermektir. H26] 
Dünyada ve Âhirette İyilik İstemek 


"İnsanlardan bazısı şöyle der: "Ya Rabb, bize dünyada ver." Bu kimse(lerin) 
ahiretten yana hiçbir rvasibleri yoktur. Bazı insanlar da, "Ya Rabb, bize hem bu 
dünyada iyilik ver, hem de âhirette iyilik ver. Ve bizi 

{cehennem} âteşinin azabından koru”. der , İşte bu kimselerin, kazandıklarından 
payları vardır. Allah hesabı çok çabuk görendir" (Bakara, 201-202). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: H97] 
Makbul Olan Dua 


Bil ki Cenâb-ı Hak önce, haccın menâsikinin tafsilâtını açıklamış, bundan sonra 
zikri emrederek, "Arafat'dan seller gibi aktığınız zaman Meş'ar-i Harâm'da 
Allah'ı zikrediniz. O, nasıl sizi hidayete erdirdi İse, siz de O'nu anınız" 
buyurmuş; sonra Allah'dan başka şeylerin zikrini ierkederek, sadece Allah'ı 
zikretmenin münasib olduğunu beyân edip,"Babalarınızı (atalarınızı) andığınız 
gibi Allah'ı anınız, hatta O'nu daha kuvvetli bir biçimde anınız" buyurmuş; bu 
zikirden sonra da. sonunda duanın nasıl yapılacağını açıklayarak: 

"İnsanlardan bazısı şöyle der: Rabbimiz, bize dünyada ver" buyurmuştur. Bu, ne 


güzel bir tertiptir! Çünkü nefsi köreltmek ve onun karanlıklarını yok etmek için 
ibadetin önce yapılması gerekir. İbadetten sonra, kalbi nurlandırması ve orada 
Allah'ın celâl nurunun tecelli etmesi için, Allah'ı zikriyle meşguliyetin gelmesi 
gerekir. Zikirden sonra ise, kişi dua ile meşgul olur. Çünkü dua ancak, 
kendisinden önce zikir olduğu zaman kemâle erer. Nitekim Hz. İbrahim (a.s)'den 
de, zikri öne alarak, "Beni yaratan O'dur. Beni hidayete eriştiren de O'dur" 
(Şuara, 78) dediği; daha sonra da, "Ya Rabbi, bana hüküm ve hikmet ihsan et ve 
beni salihlere kat" (Şu'ara, 63) diye dua ettiği nakledilmiştir. 

Bunu iyice anladığın zaman deriz ki: Cenâb-ı Hak, duâ edenlerin iki kısım 
olduğunu beyân etmiştir: 

a) Duaları sadece dünyayı istemeye yönelik olan kimseler... 

b) Duaları hem dünyayı, hem ahireti istemeye yönelik olan kimseler... 

Bu iki kısmın dışında, duaları sadece ahireti istemeye yönelik olan bir üçüncü 
kısım daha vardır. Fakat âlimler bu şekilde dua etmenin meşru olup olmadığı 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Çoğunluk böyle bir duanın meşru olmadığı 
görüşündedirler. Çünkü insanoğlu başkasına muhtaç ve zayıf olarak yaratılmıştır. 
O, tek başına dünyanın elemlerine ve âhiretin meşakkatlerine katlanamaz. 
Bundan dolayı onun için en uygun yol, dünyanın ve âhiretin bütün şerlerinden 
Rabbisine sığınmaktır. 

Kaffâl, Tefsir'inde, Enes (r.a)'den, Hz. Peygamber efendimizin, hastalık kendisini 
iyice yiyip bitirmiş bir kimsenin yanına girerek, onu ziyaret ettiğini ve ona, 
"Bundan önce nasıl dua ediyordun?" diye sorduğunu, o adamın da, "Allah'ım, 
bana ahirette vereceğin cezayı dünyada iken hemen ver" diye dua ediyordum" 
dediğini, bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Sübhânaliah! 

Sen, bu hastalığa katlanamazsın. Şöyle dua etseydinya: "Ey Rabbimiz, bize 
dünyada da iyilik ver, antette de iyilik ver, ve bizi cehennem ateşinin azabından 
koru" dediğini nakleder. Hz. Enes (r.a) sözüne şöyle devam eder: "Hz. 
Peygamber (s.a.s) o adama duada bulundu, adam hemen şifâ buldu." 

Bil ki Cenâb-ı Hak, şayet insan bedenindeki tek bir damara veya tek bir saç 
telinin köküne acı musallat etse, insan ne yapacağını şaşırır ve bu acıdan dolayı 
Allah'a itaat ve zikir ile meşgul olmaktan mahrum olur. Gerek dünyası, gerek 
âhireti hususunda Allah'ın rahmetine ihtiyaç duymayacakk olan kimdir? Böylece 
duayı sadece âhirete yönelik yapmanın caiz olmadığı ortaya çıkmış olur. Bu 
ayette de, ilk iki kısım zikredilip, bu üçüncü kısımdan bahsedilmemek suretiyle, 


anlatılan bu hususa bir işaret yapılmıştır. H93) 


İkinci Mesele - Başa Dön 


Alimler, Hak Teâlâ'nın, duayı sadece dünyaya yönelik yaptıklarını bildirdiği 
kimselerin kimler olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir: Bazı alimler, bunların 
kâfirler olduğunu söylemişlerdir. Nitekim İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine 
göre, müşrikler vakfe yaptıkları zaman, "Allah'ım, bize rızık olarak develer, 
sığırlar, koyunlar, köleler ve cariyeler ver" diyorlar, fakat tevbe etmiyor, mağfiret 
talebinde bulunmuyorlardı. Çünkü onlar ölümden sonra dirilişi ve âhiret hayatını 
inkâr ediyorlardı. Ene» (r.a)'den rivayet edildiğine göre ise, onlar şöyle 
diyorlardı: "Allah'ım, bize yağmur yağdır ve düşmanımıza karşı bize yardım et." 
İşte Cenâb-ı Hak, bu kısımdan olan bir kimsenin, ahirette bir payı olmadığını, 
yani onun için orada hiç bir ikramın, nimetin ve sevabın bulunmayacağını haber 
vermiştir. Atim Ebu Ali ed-Dehhâk (r.a)dan şöyle dediği nakledilmiştir: 
"Cehennemlikler, yenecek içecek şeyleri isteyerek, "(Ey cennet ehli), bize su 
verin, ya da bize Allah'ın size dünyada iken rızık olarak verdiği şeylerden 
yollayın" diye yardım isterler. Fakat şehvetleri onlara galebe ettiği için, onlar 
hem dünyada, hem de ahirette rezil ve rüsvay olmuşlardır." 

Diğer bazı alimler ise şöyle demişlerdir: Bunlar mü'minler de olabilir. Fakat 
bunlar Allah Teâlâ'dan ahiretlert için değil de, dünyaları için dua etmişlerdir. En 
yüce ve en şerefli bir makam olan dua makamında, ahiretteki ebedi ' nimetleri 
istemekten yüz çevirerek, dünyanın geçici ve fâni metâını istedikleri için, onların 
bu duaları günahlardan sayılmıştır. Böyle yapan kimseye de bazen, onu yapan 
her ne kadar müslüman da olsa,"Onun ahirette hiçbir nasibi yoktur" denilebilir. 
Nitekim, "Allah'a verdikleri sözü ve yeminlerini az bir fiyat karşılığında satanlar 
yok mu, işte onlara ahirette hiçbir nasib yoktur" (ali imran, 77) âyetinin, yalan 
yemin ederek başkasının malını alan kimse hakkında nazil olduğu rivayet 
edilmiştir. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Şüphesiz Allah, bu dini hiçbir nasibi olmayan 
kimseler ile kuvvetlendirir" H99] dediği rivayet edilmiştir. Bu hadis birkaç 
manaya getir: 

a) Tevbe etmeleri müstesna, ahirette onun için bir pay yoktur. 

b) Allah'ın affı müstesna, onun için ahirette bir pay ve nasib yoktur. 

c) Onlara, Allah'tan ahireti için dua eden kimselerin nasibi gibi bir nasib yoktur. 
Yine yalan yemin etmeyenlerin nasibi gibi bir nasib, yalan yere yemin ederek 


mal elde eden kimseler için söz konusu yoktur. Allah en iyi bilendir. 1200) 


Üçüncü Mesele 


"Ya Rabbena bize dünyada ver.." ayetinde, fiilinin mef'ulü, malum gibi olduğu 
için hazfedilmiştir. 

Bil ki saadetin mertebeleri, ruhani, bedeni ve harici olmak üzere üç tanedir. 
Ruhani olan iki çeşittir: 

a) Nazari kuvveti ilimle tamamlamak, 

b) Ameli kuvveti üstün ahlâk ile tamamlamak. 

Bedeni sâadet mertebesi, sıhhat ve güzellik olmak üzere iki çeşittir. Harici saadet 
mertebesi ise, mal ve makam olmak üzere ikidir. 

Buna göre insanın, "Ya Rabbena, bize dünyada ver.." duası, bütün bu kısımları 
içine alır. Çünkü ilim ile dünyada süslenmek ve akranlarının üstüne çıkmak 
murad edilir ise, bu dünyevi bir saadet olur. Üstün ahlâk ile, dünyada reis olmak 
ve dünyevi menfaatları toplamak murad edilir ise, bu da dünyevi bir saadet olur. 
Öldükten sonra dirilmeye ve ahirete inanmayan herkes, ne ruhani ne de cismâni 
hiçbir fazilet istemez, ancak bunları dünyevi bir menfaat için ister. Daha sonra 
Hak Teââ, bu grub hakkında, ı "Bu kimsenin ahirette bir nasibi yoktur" 
buyurmuştur. Bunun bir benzeri de, 

"Kim ahiret mahsülünü dilerse, onun mahsülünü artırırız. Kim de (sadece) dünya 
ekini (menfaati) isterse ona da yalnız bundan veririz. Ahirette de ise ona hiçbir 
nasib yoktur" (Şüra, 20) ayetidir. 

Sonra Hak Teâlâ bu ayette, o kimsenin dünyevi hususta ettiği duaya icabet 
olunup olunmayacağından bahsetmemiştir. Bazı âlimler, bu gibi insanların 
icabete (dualarının kabulüne) lâyık olmadıklarını, çünkü insanın duasının kabul 
edilmesinin, övgüye değer bir durum olduğunu; bunun ise ancak Allah'ın veli 
kulları ve keramet ehli kulları için sabit olacağını; fakat bu kimsenin, duasına 
icabet edilmese bile, o mükellef ve sağ olduğu müddetçe, Allah Teâlâ, 
"Yeryüzünde hiçbir canlı yoktur kir onunnzkı Allah'ın üzerine olmasın" (Hud, 6) 
buyurduğu gibi, Allah'ın ona rızkını vereceğini söylemişlerdir. 

Diğer bazı alimler ise, bu gibi insanların dualarının bazan kabul edilebileceğini, 
fakat bu kabul edilişin ilahi bir mekr ve istidrâc (daha çok azması için fırsat 


vermek) için olduğunu söylemişlerdir. 201) 


İslâm'ın Hülâsası Mahiyetinde Müslümanın Örnek Duası _ Başa 
Dön 


Allah Teâlâ'nın, "Bazı insanlar da 'Ya Rabbena, bize, hem bu dünyada iyilik ver, 
hem ahirette iyilik ver ve bizi (cehennem) azabından koru" der" ayeti ile ilgili 
olarak müfessirler birçok izahta bulunmuşlardır: 


a) Dünyevi hasene (iyilik), sıhhat, emniyet, yeterti rızık, sâlih evlâd, sâliha eş ve 
düşmanlara karşı galib olmaktan ibarettir. AHah'u Teâlâ, rızık ve benzeri 
şeylerdeki bolluğu da, "hasene" (iyilik) diye isimlendirerek, 

"Sana bir iyilik dokunsa, bu onları üzer" (Tevbe. 50) buyurmuştur. Yine, "De ki, 
sizler bizim için ancak iki iyilikten birisini bekliyorsunuz" (Tevbe, 52) 
ayetindeki "iki iyiliğin" muzaffer olma ve şehidlik olduğu söylenmiştir. 

Uhrevi bakımdan "hasene" (iyilik), sevab elde etmek ve azab-ı İlâhi'den 
kurtulmaktır. Hülâsa, "Ey Rabbimiz, bize hem bu dünyada iyilik ver, hem de 
ahirette.." duası, bütün dünyevi ve uhrevi menfaatlan kendisinde toplayan bir 
ifâdedir. 

Hammâd b. Seleme'nin, Sabit'ten rivayet ettiğine göre, onlar Enes (r.a)'e. "Bizim 
için dua et" dediler. O da, bunun üzerine, "Ya Rabbena, bize hem bu dünyada 
iyilik ver, hem de ahirette ve bizi cehennem ateşinden koru" demisti. Onlar, 
"Bize daha fazla dua et" dediklerinde, o aynı duayı tekrar etmiş, yine "Bize daha 
da fazlasını söyle.." dediklerinde, Hz. Enes (r.a): "Daha ne istiyorsunuz? Ben 
sizin için, dünya ve ahiretin en hayırlı şeylerini istedirrTde-miştir. Gerçekten 
Enes (r.a) doğru söylemiştir. Çünkü kulun, dünya ve ahi-retten başka yurdu 
yoktur. Binaenaleyh o, dünya ve ahiretin iyiliklerini istediğinde, geriye birşey 
kalmamıştır. 

b) Dünyadaki "hasene" (iyilik) ten murad, faydalı iştir. Bu faydalı iş de, Allah'a 
imân ve ibadettir. Ahiretteki "hasene" den murad İse, devamlı lezzet ve ta'zim; 
Allah'ın zikriyle, Allah'a ünsiyet (yakınlık), muhabbet ve O'nu görme ile olan 
nimetlenmedir. Dahhak'ın ibn Abbas (r.a)dan rivayetine göre, bir adam 
Rabbisine şöyle diyerek dua etmiştir: "Ya Rabbena, bize hem bu dünyada iyilik 
ver, hem ahirette iyilik ver ve bizi cehennem azabından koru." Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s), 

"Bu adamın Allah'dan dünyevi birşey istediğin!'sanmıyorum" dedi. Bazı 
sahâbiler, "Fakat, ya Resülal-lah, o, "Bize hem bu dünyada iyilik ver.." dedi?" 
dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "O, "Ey Rabbimiz, bize bu dünyada sâlib amel 
ver.." diyor" buyurdu. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Onlar, "Rabbimiz, bize 
zevcelerimizden ve soyumuzdan göz aydınlığı (olacak kimseler) ihsan et" der/er" 
(Furkan.74)ayeti ile te'kid edilmiştir. Ayetteki "göz aydınlığı", onların çoluk 
çocuklarını itaatkâr, mü'min ve kullukta devamlı görmeleridir. 

c) Kadâde "Dünyevi ve uhrevi hasene (iyilik) istemenin, her iki dünyada da 
afiyeti taleb etmektir" demiştir. Hasan el-Basri'den, "dünyadaki hasene'-nin, 
Allah'ın kitabını anlamak; ahiretteki hasenenin ise cennet olduğu" rivayet 
edilmiştir. Bil ki ayet ile ilgili araştırmanın kaynağı şudur: Şayet ayette, denilmiş 


olsaydı, bu ifâde de bütün hasene (iyilik) lert içine alırdı. Fakat Hak Teâlâ, 
buyurmuştur. Ayetteki "hasene" kelimesi, müsbet manada gelen cümledeki 
"nekire" bir kelimedir. Dolayısıyla bu sadece "bir hasene" manasına gelir. İşte bu 
sebebten dolayı, müfessirferden mütekaddim olanlardan herbiri bu lâfzı, 
"hasene" (iyilik) çeşitlerinden, kendilerince en güzeline hamletmişlerdir. 

İmdi şayet, "Hasene" yerine, marife olarak, denilseydi, bu bütün haseneleri içine 
almaz mıydı? O halde niçin, bu şekilde marife olarak getirilmedi de nekre olarak 
getirildi" denirse, derim ki: Bunu en iyi bilen Allah'tır, fakat öyle sanıyorum ki 
burada, daha önce de beyân ettiğimiz gibi, dua eden kimse,"Ya Rabbena, bana 
şunu ve bunu ver" dememeli, aksine, "Allah'ım şu ve şu, benim menfaatime ve 
senin kaza ve kaderine uygun ise onu bana nasib et" demelidir. Buna göre insan, 
"Ya Rabbi, bana dünyada ve âhirette şu iyiliği ver" derse, bu kesinlik ifâde eder. 
Bunun doğru olmadığını daha önce açıklamıştık. Fakat insan, nekre olarak 
"hasene" kelimesini getirir ve "dünyada bana bir hasene (iyilik) ver" derse, 
bundan murad, tek bir iyilik olur ki bu da Allah'ın kaza, kader, rıza, hüküm ve 
hikmetine uygun düşen bir hasene olur, Binaenaleyh bu şekilde (ayetteki gibi) 


dua, edebe riayete ve ya-kin esaslarına devam etmeye daha uygun olur. [202] 
Mükafaat Amele Göredir 


Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte bunlara, kazandıklarından bir nasib vardır" buyruğu ile 
ilgili birkaç mesele vardır: 12031 


Birinci Mesele _ Başa Dön 


Ayetteki, kelimesi hakkında iki görüş vardır: 

a) Bu. sadece, dünya ve ahireti isteyen ikinci gruba 

işarettir. Bunun delili, 'Onun için ahirette bir pay yoktur" buyurularak, birinci 
gruba ait hükmün zikredilmiş olmasıdır. 

b) Bu, her iki gruba da râcidir. Yani, "Bunlardan herbiri için, niyeti nisbe-tinde, 
yaptığı amelden bir pay vardır" demektir. Buna göre, kim öldükten sonra 
dirilmeyi inkâr eder de, sırf dünyevi menfaatleri elde etmek için haccederse, bu 
ondan sudur eden bir küfür ve şirktir. Allah bu fiili cezalandırır. Veyahut da 
bundan murad, Allah'ın da, 'Kim ahiret mahsûlünü dilerse, onun mahsûlünü 
artırırız. Kim de (sadece) dünya ekini (menfaati) İsterse ona da yalnız bundan 
veririz. Ahirette ise ona hiçbir nasîb yoktur" (Şura, 20) ayetinde de buyurduğu 
gibi, "kim dünya için çalışır çabalarsa, çalışmasının karşılığı dünyada o kimseye 


verilir" şeklinde olur. 204 
Ayette Geçen Kesble İlgili Üç Sual ve Cevabı 


Allah Teâlâ'nın, beyanı hususunda birkaç soru vardır: 

Birinci Soru: ayeti, tahkiri ve azlığı ifâde eden bir cümledir. Binaenaleyh 
bundan maksad nedir? 

Cevab: Bundan murad, "Onların kesb ve amelleri sebebiyle, onlara hem dünyevi 
hem uhrevi paylar vardır" manasıdır. Buna göre, ifadesinin başındaki, teb'iz 
(bazısı) manasına değil, ibtidâ-i gaye (başlangıç) manasınadır. 

İkinci Soru: Bu ayet, mükâfaatın amele göre olacağına delâlet eder mi? 

Cevab: Evet, fakat bu, zati bir müstehak oluşa göre değil, Allah'ın va'a-dine 
göredir. 

Üçüncü Soru: Kesb nedir? 

Cevab: Kesb, insanın ameli karşılığında elde ettiği şeye verilen addır. Buna 
göre, ya bir menfaati celbetme, ya da bir zararı defetmesi şartıyla o şey, insanın 
kesbi ve müktesebi olur. Bu izaha göre, kazanç hususunda, "Bunlar falancanın 
kesbidir, falancanın kesbi (kârı, kazancı) çok veya az kazançtı (kesbli) dır" 
denilir. Çünkü bununla ancak "kazanç" kastedilir. Alimlerimizin, "Kesb, cebr ile 
halk (yaratma) arasında orta noktadır" şeklindeki sözleri, eski kelâm kitaplarında 


zikredilmiştir. 12091 
Allah Hesabı Çok Çabuk Görür 


Hak Teâlâ'nın, "Allah hesabı çok çabuk görendir" ayeti İle ilgili bir-iki mesele 
vardır: [206] 


Hisab Kelimesinin Mânası 


kelimesi, "sür'at" masdarından ism-i fâildir İbnü's-Sikkit, bu kelimenin, şeklinde 
olduğunu söylemiştir. kelimesi ise, "muhasebe" gibi bir masdardır. Arapça'da 
"hisâb" kelimesi "addetmek, öyle saymak" manasınadır. Saydı, addetti, 
manasına, denilir. Bunu Leys ve İbnü's-Sikkit söylemişlerdir. Buna göre, "öyle 
kabul edilen.." demektir. 

tabiri bu kökten olup, "bir insanın sayılan şan ve şöhretleri" manasına gelir. 
"önem verip saydı" demektir. Zeccac, "Arapça'da "hisâb" Arapların, "Bu sana 


yeter" manasında söyledikleri, ifâdesinden alınmıştır. İnsanlar arasındaki 
muamelelerdeki (alış -verişteki) hesab da böyle isimlendirilmiştir. Çünkü bu 
hesab ile, yeterli miktar ve bu hususta o miktardan fazlalık ve noksanlığın 


olmadığı anlaşılır" demiştir. [207] 
Yüce Allah'ın Mahlûkatı Hesaba Çekmesi Ne Demektir? _ Başa Dön 


Alimler, HakTeâlâ'nın, mahlükâtını hesaba çekmesinin ne manada olduğunda 
ihtilâf ederek şu görüş- 

leri söylemişlerdir: 

a) "Hısâb"ın manası, Allah Teâlâ nın, o insanlara lehlerine ve aleyhlerine olan 
şeyleri bildirmesidir. 

Yani Hak Teâlâ, insanların kalblerinde, amellerinin mikdannı, nicelik ve 
niteliğini, ve onlara vereceği mükâfaat ve cezanın mikdannı bilebilecekleri zaruri 
(kesin) bir ilim yaratır. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir." Bu mecazi 
ifâdenin izahı şudur: Hesab, insanın lehine ve aleyhine olan şeyi bilmesine vesile 
olan şeydir". Buna göre, Allah'ın bu bildirmesine "hisâb" demek, sebebin 
isminin, müsebbebe (neticeye) verilmesi kabilinden olur ki bu çokça kullanılan 
bir mecaz çeşididir. İbn Abbâs(r.a)'ın şöyle dediği nakledilmiştir: "Mahlükat için 
herhangi bir hesab yoktur. Aksine onlar Allah'ın huzurunda dururlar ve içinde 
günahları yazılı olan kitapları (amel defterleri) sağ taraflarından verilir ve onlara, 
"Bunlar, sizin günahlarınız. Fakat ben bunları affettim" denilir. Sonra onlara 
iyiliklerinin yazılı olduğu kitaplar verilir ve, "Bunlar sizin iyilikle-rinizdir, Ben 
onların sevabını size kat kat verdim" denilir." 

b) Ahiretteki muhasebe (hesaplaşma), cezalandırmadan ibarettir. Nitekim Hak 
Teâlâ, "Nice şehirler, Rablerinin ve Allah'ın peygamberlerinin emrinden çıktılar 
da biz onian şiddetli bir hesapla hesaba çektik" (Talak, 8) buyurmuştur. Buradaki 
mecazın izahı şöyledir: Hesab, alıp-verme sebebidir. Sebebin ismini müsebbebe 
(neticesine) vermek caizdir. Bundan dolayı mücâzât (cezalandırma) yerine 
"hesâb" lâfzı kullanılabilir. 

c) Hak Teâlâ, kullarına, amellerinin durumu ve kendilerine nasıl bir se-vab ve 
ceza olduğu hususunda konuşabilir. Buna göre, Allah'ın kelâmının harf ve 
seslerden mürekkeb olmadığını söyleyen kimseler şöyle derler: "Allah Teâlâ, 
mükellefin tıpkı gözünde, Allah'ın kadim zatını görebileceği bir görme gücü 
yarattığı gibi, kulağında da Allah'ın kadim kelâmını dinleyebileceği bir duyma 
gücü yaratır." O'nun kelâmının bir ses şeklinde olduğunu söyleyenler ise şöyle 
derler: "Allah Teâlâ, ilahi kelâmını onlardan herbirinin kulağında veya kulağına 


yaktn bir cisimde, bu ilahi kelâmın sesinin kuvvetinin, başka bir mükellefi, 
mükellef olduğu şeyi anlamaktan engellemıyecek bir şekilde, her mükellefin 
duyacağı bir kelâmı yaratır. Allah Teâlâ'nın, mahlükâtını hesaba çekmesinden 


murad, işte budur. [208] 
Allah'ın Seri'ui-Hisab Vasfının Manası 


Âlimler, Hak Teâlâ'nın "seri'ul-hisâb" oluşunun manası hususunda şu görüşleri 
zikretmişlerdir: 

a) Allahın hesaba çekmesi, ya her mükellefin kalbinde, amellerinin sevab ve 
cezalarının ne kadar olduğunu bilebilecekleri zarurî (kesin) bir bilgi 
yaratması; veya her mükellefe hakettiği mükafaatı ulaştırması; veyahut her 
mükellefin kulağında ilahi kadim kelâmı duyabilecek bir gücü yaratması veyahut 
da her mekellefin kulağında sevab ve cezasının ne kadar olduğunu ifâde eden bir 
ses yaratması manasına gelir. Bu dört izaha göre de, Allah Teâlâ'nın, hesaba 
çekmesinin manası, O'nun bir şey yaratması manasınadır. Kudret-i İlâ-hiyye 
bütün mümkinâta taalluk ettiğine, Allah'ın yaratması ile yoktan var etmesi daha 
önce geçen bir maddeye, bir müddete ve bir alete dayanmadığına ve O'nu bir iş, 
diğer bir işten alıkoyamayacağına göre, Hak Teâlâ göz açıp kapamadan daha 
kısa bir zamanda bütün mahlükatı yaratmaya hiç şüphesiz kâdirdir. İşte bu 
sebebten ötürü, hadiste, "Şüphesiz Allah Teâlâ, bütün mahlükah. Bir deve 
sağımı kadar vakitte hesaba çeker" şeklinde gelmiştir. 

b) Allah Teâlâ'nın "Seri'ul-hisâb" oluşunun manası, O'nun, kullarının duasını 
çabuk kabul edip icabette bulunması manasınadır. Çünkü Hak Teâtâ, aynı vakitte 
kendisinden, dünyevi ve uhrevi, farklı farklı birçok şeyleri isteyen kimseler 
isterler de, O da, bunları birbirine karıştırmadan herkese istediğini verir. Eğer bu 
iş, mahlükâttan birisinin elinde olsaydı, bunların hesabı uzar ve birbirine girerdi. 
Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, kendisinin "seri'ul-hisab" (Hesabı çok çabuk gören) 
olduğunu, yani isteyenlerin bütün isteklerini bildiğini bildirmiştir. Çünkü Allah 
Teâlâ, el tutup bir akid (alış-veriş) yapmaya, bir düşünceye ve bir hazırlık 
(hesaplama) yapmaya muhtaç değildir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Ey, kendisini 


hiç bir durum, başka bir durumdan alıkoyamayacak olan (Allah'ım)"!2021 
şeklindeki duasının manası işte budur. 

Bu husustaki sözün özü şudur: Allah Teâlâ'nın, olması bütün mahlükâtın durum 
ve amellerini bilmesi manasınadır. Bu mecazi ifâdenin izahı şöyledir: Hesab 
eden kimse, hesabıyla o şeyi bilebilmek için bu hesabı yapar. Binaenaleyh hesab, 
ilmin (bilginin) meydana gelme sebebidir. Burada sebebin ismi, müsebbebe 


(neticeye) verilmiştir. 
c) Allah'ın seri'ul-hisâb oluşu, O'nun muhasebesinin (hesaba çekmesinin) kesin 
olacağı manasınadır. [210] 


Muayyen Günlerde Tekbir Getirme (Teşrik Tekbirleri) Emri _ Başa 
Dön 


"Bir de sayılı (belit) günlerde Allah'ı zikredin. Kim iki günde (Mina'dan dönmek 
İçin) acele ederse, ona günah yoktur. Kim de geri kalır (orada daha durur) ise 
ona da günah yoktur. (Bu), takva sahibi (olanlar) içindir. 

Allah'dan ittikâ edin ve bilin ki muhakkak ancak O'nun huzuruna varıp 
toplanacaksınız" (Bakara, 203). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, Meş'ar-İ Harama dâir hususları zikredince, iki sebepten 
dolayı şeytan taşlama işini zikretmedi: 

1) Bu iş, Araplar arasında yaygıh olup, onlar bunu inkâr etmiyorlardı. Ancak 
Allah'u Teâlâ, şeytan taşlamada bulunan "zikrullâh"ı zikretti, çünkü onlar bunu 
yapmıyorlardı. 

2) Allah'u Teâlâ'nın"şeytan taşlama"yı zikretmemesi, muhtemelen şundan 
dolayıdır. Çünkü bu günlerde Allah'ı zikretmeyi emretmek, şeytan taşlamanın bir 
delili olur. Çünkü, şeytan taşlamanın sünnetlerinden bir tanesi de, her taş atarken 
tekbir getirmektir. Sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Bunda birkaç mesele vardır: 


[211] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, haccın menâsiki arasında bu sayılı ve belirli günleri de zikretmiş, 
burada, "Sayılı günlerde Allah'ı zekrediniz" buyurmuş, Hacc süresinde ise; 
"Kendileri için olan faydalan müşahede etsinler ve malüm günlerde de Allah'ı 
ansınlar diye.." (Hacc, 28) buyurmuştur. İmdi Şafii (ra)'nin mezhebi, burada 
zikredilen, 

"Belirli günlerden" maksat, sonu Kurban bayramı günü olan zilhiccenin ilk on 
günü; "sayılı günlerden" maksat ise, teşrik günleri demek olan, kurban bayramı 
gününden sonraki üç gündür. 

İmâm Şafii, teşrik günleri olduğuna şu delili getirmiştir: 

Allah'u Teâlâ eyyâm-ı ma'düdâttan bahsetmiştir. "Eyyam" cemi bir lâfızdır ki, 
bunun en azı üç gündür. 

Bundan sonra da, "Kim iki günde acele ederse, ona günah yoktur. Her kim de 


gecikirse, ona da günah yoktur" buyurmuştur. Bu, Kim ikigünde acele ederse, 
ona günah yoktur" ifâdesinden muradın, bu sayılı günlerden olmasını gerektirir. 
Ümmet, bu hükmün ancak Minâ günlerinde sabit olacağı hususunda ittifak 
etmişlerdir ki, bu günler de teşrik günleridir. Böylece biz, "sayılı günler" in, 
teşrik günleri olduğunu anlamış olduk. Kaffâl, bu görüşü Tefsir'inde 
Abdurrahman İbn Nu'-mân ed-Deylemi'den rivayet ettiği şu hadisle 
kuvvetlendirmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s), bir münadiye emretti, o da, "Hacc, 
Arafât'br. her kim cem'gecesi fecrin dogmasından önce gelirse o kimse hacca 
yetişmiş demektir. Minâ günler! üçtür; kim İkigünde acele ederse, o kimseye 
günah yoktur. Kim gecikirse, ona da günah yokhjr" 212] şeklin-de nida etti. İşte 
bu, eyyâm-ı ma'düdatın teşrik günleri olduğunu gösterir. 

Vahidi (r.a) de şöyle demiştir: "Teşrik günleri, Kurban bayramı gününden sonraki 
üç gündür. , 

a) Yevmu'n nefr... Bu, zilhiccenin onbirinci günü olup, hacılar bu günde Minâ'ya 
giderler... 

b) Yevmu'n-nefri'l-evveL. Çünkü insanların bazıları, bugünde Minâ'dan giderler. 
c) Yevmu'n-nefri's-sani.. Bu üç güne, Kurban bayramı günüyle beraber, 
"Eyyâmu'n-nahr" denilir. Arefe günüyle beraber bu dört gün içinde yapılan 
şeytan taşlama günlerine de, az sonra müslümanların bu husustaki mezheplerini 
naklederken açıklayacağımız gibi, "namazların peşine getirilen tekbir günleri 


denilir." 213) 


İkinci Mesele - Başa Dön 


Bu günlerdeki zikirden murad,şeytan taşlaması sırasında getirilen zikirdir. 
Çünkü, her taş atılırken tekbir getirilir. Namazların peşinden getirilen zikre 
gelince, âlimler bu hususta ittifak etmekle beraber, sadece birkaç hususta ihtilâf 
etmişlerdir. 

Birinci Husus: Ümmet-i Muhammed, namazlardan sonra getirilecek tekbirlerin, 
Kurban bayramına tahsis edilmiş olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Ancak bu 
tekbirlerin başlangıç ve sona eriş zamanı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu 
husustaki görüşler şunlardır: 

a) Bu tekbirler Kurban bayramı gününün öğle namazından başlar, teşrik 
günlerinin en son gününün sabah namazı sonuna kadar devam eder. Bu görüşe 
göre tekbirler, onbeş vakit namaz içinde getirilmiş olur ki bu, İbn Abbas ve İbn 
Ömer'in görüşüdür. İmâm Mâlik ile bir kavline göre İmâm Şafii (r.a), bu görüşü 
benimsemişlerdir. Bu husustaki delil şudur: Bu tekbirlerle ilgili emir, ancak hacc 


yapan kimseler hakkında vâriddir. Çünkü Allah'u Teâlâ, "Atalarınızı andığınız 
gibi Allah'ı anınız" (Bakara, 200] demiş, daha sonra da, "Ve, Allah'ı sayılı 
günlerde zikrediniz. Kim iki günde acele ederse, ona günah yoktur" 
buyurmuştur. Bu ise, ancak hacılar hakkında söz konusu olabilir. Böylece bu, bu 
tekbirlerle ilgili emrin, sadece hacılar hakkında olduğuna delâlet eder. Diğer 
insanlar ise, bu hususta, hacc yapanlara tabidirler. Sonra hacc yapan kimsenin 
tekbir getirdiği namazların ilki, Minâ'da kılınan öğle namazıdır. Çünkü hacılar 
bu namazdan önce, telbiye (yani lebbeyk zikrini) yaparlar. Hacıların Minâ'da 
kıldıkları en son namaz, teşrik günlerinin son günündeki sabah namazıdır. 
Böylece, bu tekbirlerin, hacı olmayanlar için de bu zaman ile sınırlı olması 
gerekir. 

b) Şafii (ra)'ye göre bu tekbirler, Kurban bayramı gününün gecesi akşam 
namazından başlar ve teşrik günlerinin sonuncusunun sabah namazına kadar 
devam eder. Bu görüşe göre, bu tekbirler onsekiz namaz vaktinde devam eder. 

c) Yine Şafii'ye göre, bu tekbirlere arefe gününün sabah namazından başlanır ve 
Kurban bayramı gününün ikindi namazından sonra sona erer. Böylece tekbirler, 
sekiz vakitte alınmış olur. Bu, Alkame, Esved, Nehai ve Ebu Hanife'nin 
görüşüdür. 

d) Bu tekbirlere, arefe gününün sabah namazında başlanır, teşrik günlerinin en 
son günü olan Kurban bayramının ikindi namazından sonra sona erer. 

Buna göre tekbirler, yirmiüç vakit alınmış olur. Bu, Hz. Ali, Hz. Ömer, İbn 
Mes'üd ve İbn Abbas gibi sahabenin önde gelenlerinin görüşüdür, Fakihler-den 
de Sevri, Ebu Yusuf, İmam-ı Muhammed, Ahmed İbn Hanbel, ishâk. Müzeni ve 
İbn Şüreyh'in görüşleri de böyledir. Çoğu beldelerdeki insanlar da, buna göre 
amel eder. 

Buna şu hususlar da delâlet eder: 

1) Câbir'in rivayet ettiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) arefe günü sabah 
namazını kıldırdı, sonra bize dönerek, "Allah'u Ekber!" dedi ve tekbiri, teşrik 
günlerinin son gününün ikindisine kadar sürdürdü. 

2) Ebu Hanife'nin söylediği şey, az olanı almadır. Bu görüş ise en çok olanı 
almadır. Çok tekbir getirmek, Allah Teâlâ'nın, "Allah'ı çok zikrediniz" (Ahzâb, 
41) ayetinden dolayı daha evlâdır. 

3) Bu, en ihtiyatlı görüştür. Çünkü kişi eğer çok tekbir getirecekse bu, tekbirleri 
azaltmasından daha hayırlıdır. 

Bu tekbirler teşrik günlerinin tekbirleri diye isimlendirilir. Bu sebeble, bunların, 
teşrik günlerinin sonuna kadar sürdürülmesi gerekir. Buna göre eğer. "Bu 
tekbirler teşrik günleri olan, sayılı (belli) günlere de nisbet edilir. Bundan dolayı 


bu tekbirlerin arefe gününde meşru olmaması gerekir" denilir ise, bi2 deriz ki: 
Bu, Kurban bayramı gününde de tekbir alınmamasını gerektirir. Hal-buki, 
alimlerin icmâ ile bâtıldır. Yine bu zaman içerisinde, teşrik günleri çoğunlukta 
olduğu için, tekbirlerin teşrik günlerine nisbet edilmesi doğru olur. 

İhtilaf Edilen İkinci Husus: Şafii (r.a), "Tekbirlerde müstehab olan, birbiri 
ardınca üç defa alınmasıdır" demiştir. Bu, İmam Mâlik'in de görüşüdür. İmâm-ı 
Ebu Hanife ve İmam-ı Ahmed ise, tekbirin iki kere alınacağını söylemişlerdir. 
İmâm Şafii'nin delili, Abdullah b. Muhammed b. Ebu Bekr b. Amr b. Hazm'in 
söylediği şu sözdür: "İmamların teşrik günlerinde namazlardan sonra üç kere 
tekbir getirdiklerini gördüm." Bir de bu,fazla tekbir getirmektir ve Allah 
Teâlâ'nın, "Allah'ı çokça zikredin" (Ahzab, 41) ayetinden dolayı, daha uygundur. 
Sonra Şafii (r.a) şöyle demiştir: "Tekbir alan kimse, üçüncü tekbirden sonra, 
"Allah'tan başka ilah yoktur. Allah en büyüktür ve hamd sadece Allah'a aittir" 
der. Bundan başka Allah'ın zikri olarak ilâve edeceği şey de güzel olur." 

İmam Şafii, telbiye hususunda da, "Allah'ın Resulünün yaptığı telbiyeye ilâve 
edilmemesini isterim" demiştir. Bu ikisi arasındaki fark şudur: Tekrar, telbiyenin 
bir sünnetidir. Dolayısıyla tekrar tekrar telbiye yapmak, ona ilâvede 
bulunmaktan daha evlâdır. Tekbirlerde ise tek tekbir alınır. Bu sebeble. bu 
tekbire ilâvede bulunmak, hiçbirşey söylememekten daha evlâ olur. Şeytan 
taşlarken tekbir getirmeye gelince, rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), 
her taş atışında tekbir getiriyordu. Binaenaleyh böyle yapılması gerekir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Kim iki günde (Mtna'dan dönmek için) acele ederse ona 
günah yoktur. Kim de geride kalır (orada daha durur) ise ona da günah yoktur. 
(Bu), takva sahibi (olanlar) içindir" ayetiyle ilgili birtakım sorular vardır: 

Birinci Soru: Allah Teâlâ niçin, demeyip, buyurdu? 

Cevap: Keşşaf sahibi, ve, fiillerinin, manasında mutavaat ifâde ederek 
kullanıldığını ve meselâ, O, iş hususunda acele etti" denildiğini; müteaddi 
olarak da kullanıldığını ve mesela, "O, gitmeye acele etti" denildiğini 
söylemiştir. 

İkinci Soru: Cenâb-ı Allah'ın, "Kim değeri kalırsa, ona da günah yoktur" 
buyruğunda bir müşkil vardır. Çünkü insan, haccın tamam olması için ona 
gerekli olan her şeyi yerine getirdiğine göre, "Ona bir günah yoktur" demenin 
manası nedir? Çünkü bu cümle, ancak bir-şeyi eksik bırakan hakkında 
söylenebilir, yoksa işi tastamam yapan kimse için söylenmez. 

Buna birçok şekilde cevap verilir: 

a) Allah Teâlâ, ruhsat olmak üzere acele gitmeye müsaade edince, insanın aklına 
bu ruhsattan istifâde etmeyenlerin günah işlemiş olacağı düşüncesi gelebilir. 


Baksana, -Allah kendisinden razı olsun- Ebu Hanlfe şöyle diyor: 

"Kısaltmak, azimettir (emirdir), tamamlamaksa, caiz değildir. Bu ihtimal söz 
konusu olunca, hiç şüphesiz Allah'u Teâlâ böyle bir şüpheyi izâle etmiş ve her 
iki hareket tarzında da herhangi bir günah olmadığını açıklamıştır. Buna göre 
isteyen acele eder ve ruhsatın gereğine göre hareket eder, isteyen de acele etmez 
ve ruhsatın gereğine göre hareket etmez. Bu iki şeyde de kişiye günah yoktur". 
b) Bazı müfessirler şöyle demişlerdir. Bu hacılardan acele edenler de 
bulunuyordu, acele etmeyip gecikenler de... Sonra da bu iki gruptan bir kısmı, 
diğerinin yaptığını kınıyordu. Gecikenler, acele edenlerin hareketinin haccın 
örfüne uymadığını; acele edenler de gecikenlerin hareketlerinin haccın örfüne 
ters düştüğünü zannediyorlardı.. İşte bunun üzerine Allah'u Teâlâ bu iki kısmın 
hiçbirinde herhangi bir kusur bulunmadığını açıkladı. Buna göre isteyen acele 
eder, isteyense etmez... 

c) Gecikenden günahın kaldırılmasında mânâ, bu günahı kaldırmanın, üç günden 
fazla kalanlar için söz konusu olduğudur. Buna göre sanki şöyle denilmiştir: 
Mina'da kalınması gereken müddet üç gündür. Kim bu üç günden noksan yapar, 
ikinci günde acele ederse, ona bir günah terettüp etmez. Kim de bu üç güne 
ilâvede bulunur, üçüncü günden dördüncü güne kalır da, diğer insanlarla 
gitmezse, bu kimseye de herhangi bir günah terettüp etmez. 

d) Bu söz, ancak haccın, günahların yok olması ve onların örtülmesi (tek-fir) için 
bir sebep olduğunu beyan hususunda bir mübalağa için zikredilmiştir. Bu 
meselâ, insan bir panzehir aldığı zaman doktor ona, "Şu anda bir zehir alsan sana 
zarar vermez; almasan da bir zarar vermez" der. Doktorun bu sözünden maksadı, 
panzehirin zararları savuşturma hususunda mükemmel bir ilâç olduğunu 
beyandır; yoksa insanın zehir alıp almamasının aynı şey olduğunu beyan 
değildir. İşte burada da böyledir. Bu sözden maksat, haccın bütün günahlar için 
keffâret olduğu hususunda mübalâğayı beyan etmektir; yoksa acele edip 
etmemenin eşit olduğunu beyan etmek değildir. 

Hz. Peygamberin şu hadisi, haccın günahların örtülmesi için (keffâret) kuvvetli 
bir sebep olduğuna delâlet eden hususlardandır: 

"Kim hacceder ve hacc esnasında cfmâ yapmaz ve fiskda yapmazsa, annesinin 


onu doğurduğu gün gibi, bütün günahlarından sıyrılıp fiicar. "[214] 

e) Pekçok âlım şöyle demiştir: Harem-i Şerifin civarında yerleşik kalmak 
mekruhtur. Çünkü insan Harem ve Beyt'e komşu olduğu zaman, Harem'in ve 
Beyt'in kıymeti, o kişinin gözünde azalır. Ama, taşrada olduğu zaman kişinin 
Harem'e ve Kabe'ye olan iştiyakı artar. Durum böyle olunca, bu açıklamaya göre 
içimizden birinin kalbine, "Kim iki günde acele eder, vazifelerini bitirirse, onun 


durumu acele etmeyenden daha efdal olur. Ve yine kim bu iki günde acele ederse 
ziyaret tavafını yapmak için Mekke'ye döner ve Mina'da kalmayı terkeder. Kim 
de acele etmezse, Mina'da kalmayı tercih etmiş olur. Böylece de tavaf hususunda 
acele etmeyi terketmiş olur. İşte bu sebepten dolayı da o kimsenin hatırında, 
acele etmenin mi, yoksa etmemenin mi efdal olduğu hususunda bir tereddüt hasıl 
olur" düşüncesi gelebilir. İşte böylece Allah Teâlâ bu iki husustan herhangi 
birinde bir günah ve kabahatin olmadığını beyan etmiştir. 

f) Vahidi (rh.a) şöyle demiştir: "Allah'u Teâlâ, tıpkı, "Bir kötülüğün cezası, onun 
gibi bir kötülüktür" (şüra, 40) ve, "Kim size saldırırsa, onun size saldırdığı kâdâr 
siz de ona saldırın" (Bakara, 194> âyetlerinde olduğu gibi, birinci cümle ikinciye 
uygun düşsün diye, "Kim de gecikirse, ona bir günah yoktur" buyurmuştur. Biz 
biliyoruz ki, kötülük ve düşmanlığa karşı müdâfaada bulunmak, bir kötülük ve 
düşmanlık sayılamaz. Bu sebeble, mana bakımından doğru olmayan bir şey, lâfzı 


muvafakatal2191 ham-ledildiğine göre, mana bakımından doğru olan bir şeyi 
lâfzi muvafakata hamletmek daha evlâ olur. Çünkü makbü) ve me'cür olan bir 


işten, mâna bakımından günahı kaldırmak doğrudur. [216] 
Hacc Sonunda Mina'da Kalmanın Hükmü __ Başa Dön 


Üçüncü Soru: Ayette Müzdelife'den ayrıldıktan sonra, Minâ'da ikâmet etmenin 
vâcib olduğuna dair bir delâlet söz konusu mudur? 


Cevap: Evet... 21 /İNitekim Hak Teâlâ'nın, "Arafat'tan seller gibi akıp ayrıldıktan 
sonra" ayetinde de, insanların Müzdelife'de vakfe yapacaklarına dair bir delil 
bulunmaktadır. 

Bil ki, takihler şöyle demişlerdir: Bu iki günde acele eden kimse için acele 
etmek, ancak ikinci günün güneşinin batmasından önce caizdir. Ama, 
ayrılmadan,ikinci günün güneşi battıktan sonra acele ederse, o kimsenin ancak 
üçüncü gün ayrılıp gitmesi söz konusu olur. Çünkü güneş battıktan sonra, gün 
sona ermiştir. Halbuki, o kimsenin üçüncü günde değil, iki gün içinde acele 
etmesi caizdir. Bu,Şâfii'nin mezhebi; Tabiinden olan fukahânın da pekçoğu-nun 
görüşüdür. Allah kendisinden razt olsun Ebu Hanife, "Fecr doğmadan önce o 
kimsenin gidebilmesinin caiz olduğunu; zira henüz şeytan taşlama zamanının 
girmediğini" söylemiştir. 

HakTeâlâ'nın, "ittika eden kimseler için "beyanı hakkında bazı görüşler vardır: 

a) Hacceden kimse, geriye kalan ömründe Allah'tan ittika etmek ve Allah'ın 
azabını gerektirecek bir şeyler işlememek şartıyla, günahları bağışlanmış olarak 


döner. Bunun mânası, hacc yapan kimseyi, hacc hususunda yaptığı amellerden 
sakındırmaktır. İşte böylece Allah Teâlâ hacc yapan kimselere bu yaptıklarıyla 
beraber, takvaya sarılmaları ve yapmış oldukları hacc ile gururlanmaktan uzak 
durmalarının gerekli olduğunu beyân etmiştir. 

b) Bu bağışlama, nitekim Allah'u Teâlâ'nın, "Allah'u Teâlâ, ancak müttakilerden 
kabul eder" (Maide. 27) buyurduğu gibi, ancak haccından evvel de muttaki 
olanlar için söz konusu olabilir. Bunun hakikati şudur: Her ne kadar zahire göre 
farzını edâ etmiş olsa bile, günahlarda ısrar eden kimseye yapmış olduğu hacc 
bir fayda vermez. 

c) Bu bağışlama ve mağfiret ancak, hacc yapan kimsenin hacc fiilleriyle meşgul 
olurken yasaklanmış olan şeylerin tamamından ittikâ edip kaçınması halinde 
mümkün olur. Nitekim Hz. Peygamberin bir hadisinde O, "Her kim hacceder de, 
"refes" yapmaz, ftsk da işlemezse..." buyurmuştur. 

Bil ki, zikrettiğimiz bu görüşlerden birincisi:, kişinin o andaki durumuna 
işarettir. Halbuki, onun bütün anlardaki durumunun dikkate alınması gerekir. 
Müfessirlerden birkısmı ise, beyanından muradın, hacc esnasında hacının av 
hayvanı ve benzeri canlıları öldürmekten kaçınmasıdır. Çünkü o kimse 
bunlardan kaçınmazsa günahkâr olur; bazan da yaptığı iş boşa gider. 

Bu, iki yönden zayıftır: 

1) Bu, mutlak lâfzı bir delil olmadan takyid etmektir. 

2) Bu ancak, bundan önceki günlere hamledildiği zaman doğru olabilir. Zira 
Kurban bayramının ilk gününde cemre-i Akabe taşlarını atıp, tavafını yapıp, 
başını da tıraş eden kimse, şeytan taşlamadan önce ihramdan çıkar. Böylece 
hacının, sadece Harem hudutları içinde iken av avlamaktan sakınması gerekir. 
Fakat bu ittikâ, ihramdan dolayı değildir. Ama lâfız, bu ittikanın bu günler 
esnasında muteber olduğunu hissettirmektedir. Böylece bu görüş sakıt olur. 
Allah'u Teâlâ'nın, "Ve, Allah'dan ittikâ ediniz" emrine gelince bu, geleceğe 
yönelik bir emirdir. Bu emir kendisiyle geçmiş zamanın kastedilmiş olduğu, 
ifâdesine terstir. Bu sebeble, ikinci kez söytenen söz, bir tekrar değildir. Senin 
daha önce öğrendiğin gibi takva, vâcib olan şeyleri yapmak, yasaklanmış olan 
şeylerden de kaçınmaktan ibarettir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Biliniz ki, siz O'nun huzuruna varıp toplanacaksınız" kavline 
gelince, bu takva ile ilgili emri te'kkl olup, bu hususta çok dikkatti olmaya bir 
teşviktir. Çünkü, mutlaka haşrin. hesaba çekilmenin, sorgulanmanın olduğunu ve 
ölümden sonra cennet veya çehennemden başka bir yurdun bulunmayacağını 
kim düşünürse, bu onu takvaya davet eden sebeb ve vasıtaların en 
kuvvetlilerinden birisi olur. Haşr'e gelince bu, insanların kabirlerinden 


çıkmalarının başlangıcından, hesap meydanına varmalarına kadar cereyan eden 
hallerin tümüne birden verilen bir isimdir. Çünkü onların bu meydanda 
bulunmaları, ancak bu işlerin hepsiyle beraber tamam olur. Hak Teâlâ'nın, (O'na) 
ifâdesinden murad, "O'nun dışında bir mâlik, ve O'ndan başka sığınak 
bulunmayan bir huzura, makama.." demektir. Yani, her nefis mutlak surette 
Allah'ın huzuruna varacaktır. Nitekim Cenab-ı Hak, "O günde hiçbir nefis başka 
bir nefis için bir şey yapamıyacaktır. Emir o vakit, sadece Allah'a aittir"(Infitar, 


19) buyurmuştur. [218] - Başa Dön 
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[37] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[38] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[39] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[40] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





427. 
[41] Buhâri. Cihâd, 15: Müslim, İmâre. 149-151 (3/1512-1513) (kısmen). 


4/411- 


4/413. 
4/413- 


4/414- 


4/415. 
4/415. 
4/416. 
4/417. 


4/417- 


4/421. 
4/421- 


4/422- 


4/423- 


4/425. 
4/425. 
4/426. 
4/426. 
4/426- 


Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihvu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 4/427. 


[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/427- 


428. 
[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
429, 

[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
430. 

[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 


[48] Muvatla, Câmi (Medine), 19 (2/204). 
Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 4/430-431. 


[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
433, 

[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
434, 

[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
435. 

[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
437. 

[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
440. 

[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
441. 

[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


: 4/428- 


: 4/429. 
: 4/429. 
: 4/429- 


: 4/430. 


: 4/431. 
: 4/431- 


4/433. 
4/433. 
4/433- 


4/434. 
4/434. 
4/434- 


4/435. 
4/435. 
4/435- 


4/438- 


4/440- 


4/442. 
4/442. 
4/442. 


[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


443. 


[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


446. 
L67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





448. 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





450. 
[73] Buhari. İman, 1 

[74] Ebu Davud, Menâsik, 26 (2/162). 
[75] ibn Mace, Menâsik. 8 (2/968). 


[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


451. 
(77) Buhari, Savm, 1. 

[78] Tirmizl, Salâl. 434 (11/516). 
(79) Ahmed İbn Hanbel. 111/316. 
[80] İbn Mâce, Menâsik. 44 (M/995), 


[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


453. 


[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


454, 
[83] Müslim, Hacc, 185. 
[84] Müsned, 11/318,366. 


[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


456. 


[86] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


457. 





[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/442- 


4/443- 


: 4/446. 
L68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1691 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/446. 
4/447. 
4/447- 


: 4/448. 
[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/448- 


4/450- 


4/451- 


4/453- 


4/454- 


4/456- 


4/457- 


459. 


[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


464. 


[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


465. 


[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


466. 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[95] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[96] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[97] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


469. 


[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





4/459- 


4/464- 


4/465. 
4/465. 
4/465- 


4/466. 
4/466. 
4/466. 
4/467. 
4/467- 


4/469. 
4/470. 


[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/470. 


HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/470. 


[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/471. 





[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/471. 


[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/471. 





HOS Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/472. 
[106] "3.333" kg.l.k bir ölçü birimi. 
[107] Ebu Davûd, Menâtfk. 43 (H/172) 


[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


4/472. 


1091 Fahruddin 
4/472-473. 
(101 Fahruddin 
4/473. 

UNİ Fahruddin 
4/473-474. 
(1121 Fahruddin 
4/474. 

(1131 Fahruddin 
4/474-475. 
(114) Fahruddin 
4/475-476. 
(1151 Fahruddin 
4/476-4TI. 
(116) Fahruddin 
4/477. 

O17] Fahruddin 
4/477. 

D18] Fahruddin 
4/4771-478. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


(1191 Buhari, Hacc. 37. 
[120] Ahmed İbn Hanbel, VI, 243. 
(121) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/478-479. 


[122] Câmiu's-Sağir, 11/51. 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


4/4779-483. 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


4/483. 


1125) Meselâ bkz. Nur. 4-5. ayetlerin tefsiri. 


(126) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


4/483-484. 


[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


4/484-485. 


[128] İbnMâce. Itk, 3 (11/842). 


[129] Fahruddin Er-Râzi, 
4/485-486. 


(130) Fahruddin Er-Râzi, 
4/486. 


(131) Fahruddin Er-Râzi, 
4/486. 


[132] Fahruddin Er-Râzi, 
4/487. 


[133] Fahruddin Er-Râzi, 
4/487. 


[134] Fahruddin Er-Râzi, 
4/488-489. 


(139) Fahruddin Er-Râzi, 
4/489. 


[136] Fahruddin Er-Râzi, 
4/489-491. 


[37] Fahruddin Er-Râzi, 
4/491. 


[138] Buhari’ nin ilk hadisi. 


(139) Fahruddin Er-Râzi, 
4/491-49). 


(140) Fahruddin Er-Râzi, 
4/492. 


[O41] Fahruddin Er-Râzi, 
4/493 -494. 


(142) Buhari. Savm. 2. 
(1431 Buhari. İman, 36. 
11441 Müslim, Kasame, 29. 


[145] Fahruddin Er-Râzi, 
4/494-498. 


(146) Fahruddin Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


4/498-499. 


1147) Buharı. Tefsir, Lokman (31). 


[148] Fahruddin 
4/499-501. 
1149) Fahruddin 
4/501-502. 
(150) Fahruddin 
4/503. 

(151) Fahruddin 
4/503. 

(152) Fahruddin 
4/503-504. 
(153) Fahruddin 
4/504. 

[154] Fahruddin 
4/504. 

(155) Fahruddin 
4/504-505. 
[156] Fahruddin 
4/505-507. 
(157) Fahruddin 
4/508. 

[158] Fahruddin 
4/508. 

(159) Fahruddin 
4/508-509. 
[160] Fahruddin 
4/509. 

(161) Fahruddin 
4/509-510. 
[162] Fahruddin 
4/510. 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


(163) Buharı, Savm. 2. 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


[164] Buhari. Tefsir, Mâide 3, 

L165] İbn Mice, Menâsik. 5 (11/966) 

(166) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/511-514. 
(167) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/514-515. 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/515-516. 

(169) Hanefi mezhebine göre sabah namazında müstehab olan ısfar, yanı 
ortalığın aydınlandığı vakit namaz kılmaktır. Diğer üç mezhebe göre ise tağiis. 
yani ilk vaktinde, henüz karanlık iken kılmak müstehabtır Müzdelife gününe 
mahsus olmak üzere Haneli mezhebi de tağlisi müstehab görür (Mütercim). 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/516-517. 

O71] Müfessirimizin Şafii mezhebine göre izah ehlini unutmamalıdır. Her 
hususta not koyup Hanefi ve diğer mezheplerin görüşlerini yazmak işi 
uzatacaktır. Sunu hatırlatıp, Hanefi mezhebine göre kıran ve temettü haccı 
yapanın Mina'da kurban kesmesinin vacip olduğuna işaret edelim (Mütercimler). 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/517. 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/517-518.. 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/518. 

L75] Tbn Mâce. Menâsik. 57 (11/1003). 

[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/518-519. 
O77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/519. 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/519-520. 
[179] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/520-522. 











[180] Yani bu ayetlerde geçen nâs kelimesi, umum lâfzı olup bütün insanlara 
şâmil ise de aslında murad hâstır. yani muayyen insanlardır (Mütercim). 

U81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/523-526. 

[182] Müslim, Zikir, 41 (4/2075). 

[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/526-527. 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/527. 
U85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/527-528. 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/528. 

[187] Benzeri bir hadis için bkz. Tirmizi, Tefsir, 50 (5/389). 

[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/528-529. 

L89] Buhâri, Ezan. 20; İbn Mâce, Mesâcid, 14 (1/255). 

[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/529-530. 

O91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
4/530. 
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Üçüncü Mesele 
Talâk Hakkındaki Hüküm 


İddet Meselesi 


İsim Cümlesinin Belagat Yönünden İfade Ettiği 
Kuvvet 


Dördüncü Mesele 


Boşanan Kadın "Üç Temizlik Dönemi Bekler" Diyen 
Şafii'nin Delilleri 


"Boşanan Kadın Üç Hayız Bekler" Diyen Ebu 
Hanife'nin Delilleri 
Münafıklar Hakkındaki Bu Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


"İnsanlardan öylesi vardır ki, onun dünya hayatına dair sözleri senin hoşuna 
gider. O, kalbinde olana, Allah'ı şahit tutar. Oysa ki düşmanların en amansızıdır. 
Dönüp gitti mi (veya iş başına geçti mi) yeryüzünde fesat çıkarmaya, ekini ve 
nesilleri helak etmeye koşar.. Allah ise fesadı sevmez. Ona, "Allah'tan kork!" 
denildiğinde, gururu onu günaha sürükler. İşte böylelerinin hakkından cehennem 
gelir. Gerçekte o, ne kötü bir yataktır" (Bakara, 204-206.) 

Bil ki Allah'u Teâlâ, hacc ibâdetlerinin yapıldığı yerlerde bulunanların iki grup 
olduğunu; bunlardan birisinin, "Ey Rabbimizbize dünyada iyilik ver" diyen 
kâfir; diğerinin ise,'Ey Rabbimiz, bize dünyada iyilik ver, antette de iyilik ver" 


diyen müslüman olduğunu beyan edince, geriye münafığın durumunu açıklamak 
kalmıştır. İşte böylece de Allah'u Teâlâ, münafığın durumunu bu ayette 
açıklamış, sıfat ve fiillerini beyan etmiştir. Ayetin nazmıyla ilgili olan husus 
budur. Allah'ın bütün bunlardan maksadı, kullarını, kalb ve uzuvlarla ilgili olan 
mevzularda güzel yollara sevketmek ve kullarının, kendilerine ait herhangi bir 
işin Allah'tan saklı kalmasının mümkün olmayacağını bilmelerini sağlamaktır. 
Sonra müfessirler, iki görüş üzere ihtilâf etmişlerdir. Onlardan bir kısmı, bu 
ayetin muayyen bir topluluğa has olduğunu söylerken, bazıları da, bu ayetin, bu 
ayette zikredilen sıfat ile vasfedilen herkes hakkında âmm oduğunu söylemiştir. 
Birinci görüşte olanlar, birkaç bakımdan ihtilâf etmişlerdir: 

Birinci rivayet: Bu ayet, Ahnes İbn Şureyk es-Sakafi hakkında nazil olmuştur. 
Bu şahıs Zühreoğullarının halifi (müttefiki) idi; Hz. Peygamberin yanına gelmiş, 
müslümanlığını açıklayarak, Allah'ı sevdiğini iddia etmiş ve bu hususta Allah'a 
yemin etmişti. İşte Allah'u Teâlâ'nın,"Dünya hayatına dair sözü senin hoşuna 
gider ve 

kalbindekine de Allah'ı şahid tutar" sözünden mu-rad budur. Ne var ki bu kimse, 
dış» güzel (tatlı dilli), içi de pis olan (küfür ve kötülük dolu) bir münafık idi. 
Daha sonra Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanından çıkıp müslümanlardan bir gruba 
ait olan bir tarlaya uğrayarak, ekinleri yaktı ve orada bulunan eşekleri de 
öldürdü. Cenâb-ı Hakk'm, "O dönüp gitti mi yeryüzünde fesat çıkarmaya, 
ekinleri ve nesilleri helak etmeye koşar" buyruğundan murad edilen de budur. 
Başkaları da, sözünün maksadı şudur: Ahnes İbn Şureyk, Bedir Günü, 
Zühreoğullarına (savaştan) geri dönmelerini, kaçmalarını işaret etmiş ve onlara, 
"Muhammed sizin yeğeninizdir. Eğer o yalancı ise, diğer insanlar sizin yerinize 
onun hakkından gelir. Eğer doğru söylüyorsa, siz onun sayesinde insanların en 
bahtiyarı olursunuz,." Bunun üzerine Zühreoğultan, "Senin görüşün gerçekten 
güzel!" dediler. Ahnes, sözünü şöyle sürdürdü: "Askerlere hareket emri 
verildiğinde, ben sizinle beraber geri kalırım; o zaman siz bana uyunuz." Sonra 
o.Zühreoğullanndan üçyüz kişiyi Hz. Peygamber'le savaşmaktan caydırdı. İşte 
bu sebepten ötürü, o, "Ahnes" (caydıran, geri bıraktıran) adını aldı. Esas adı, 
Übeyy İbn Şureyk idi. Bu haber Hz. Pey-gamber'e ulaşınca O'nun hoşuna gitti." 
Bana göre bu haber zayıftır, çünkü bu hareket tarzı kınanmayı ve zemmedilmeyi 
gerektirmez. Halbuki Allah'u Te-âla'nın, "İnsanlardan Öylesi vardır ki onun 
dünya hayatı hakkındaki sözü senin hoşuna gider. Ve o, kalbindekine Allah'ı 
şahid tutar" sözü zem makamında getirilmiş bir ifâdedir. Binaenaleyh, sözü 
yukardaki mânaya hamletmek mümkün değildir. Hatta birinci görüş daha 


doğrudur. u] 


Nüzul Sebebi Olan İkinci Rivayet 


İkinci rivayet: İbn Abbas ve Dahhak'tan rivayet edilen şu haberdik Kureyş 
kafirleri, Hz. Peygamber'e, "Biz müslüman olduk! Bunun için bize ashabından 
bir grup alim gönder!" diye haber yolladılar. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
onlara bir topluluk yolladı.. Onlar Batn-ı Reci'de konaklayınca, bu haber 
kâfirlere ulaştı.. Bunun üzerine onlardan yetmiş kişi at bindiler ve bu müslüman 
topluluğunu kuşatarak, onları Öldürüp astılar.. İşte bunun üzerine de, onlar 
hakkında bu ayet nazil oldu. 

İşte bu ayetin peşine, burada şehid edilen kimselerin durumuna dikkat çekmek 
için, Cenâb-ı Hak, "İnsanlardan öyleleri vardır ki, Allah'ın hoşnutluğunu elde 
etmek için, kendi canını satar" (Bakara, 207) ayetini getirmiştir. 

Bu âyetin herkes hakkında geçerli olduğunu söyleyenlere gelince, bu muhakkik 
görüşlerden pek çoğunun tercih ettiği görüştür. Çünkü ayet, zikredilen bu 
sıfatlarla muttasıf olan herkes hakkında umumidir. Muhammed İbn Ka'b el- 
Kurazi den nakledildiğine göre, bu ayet hakkında kendisiyle başkaları arasında 
bir konuşma geçmiş; buna göre o, "Bu ayet, zikredilen kimseler hakkında nazil 
olmuşsa da, onun bir adam hakkında inmesi, daha sonra da bu sıfatları taşıyan 
herkes hakkında umumi olması imkânsız değildir" demiştir. 

Bu meselenin hakikati şudur: Allah'u Teâla'nın sözü insanların bir kısmına 
işarettir. Buna göre bu lâfız tek kimseye de muhtemeldir, çok kimseye de. 
Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi de, bundan muradın, cemi olan mânaya değil de lâfza 


râci olmasının caiz olması sebebiyle, tek bir insan olduğuna delâlet etmez. İZİ 


Burada Tavsif Edilen Kimselerin Münafık Olmadığını Söyleyenler 
Başa Dön 


Ayet-i kerimenin, naklettiğimiz olay üzerine nazil olmasına gelince, bu hükmün 
umümi olmasını imkânsız kılmaz. Hatta biz, ayet-i kerimede umumi manaya 
delâlet eden bir durum bulunduğunu da söyleyebiliriz. Bu birkaç yöndendir: 

a) Hükmün, münasib vasfa terettüb etmesi, sebebin ne olduğunu hissettirir. 
Cenâb-ı Hak, bir kavmi kınayıp, onları da kınanmayı hakettirecek sıfatlarla 
vasfedince, biz bu zemmi gerektiren şeyin, bu sıfatlar olduğunu anlarız. Bu 
sebeple, bu niteliklerle vasfedilen herkesin, kınanmayı haketmiş olması gerekir. 
b) Lâfzı umümi manaya hamletmek, daha çok fayda temin etmektedir. Bu 
böyledir, çünkü bu bütün mükellefleri bu kınanmış yoldan vazgeçirir. 


c) Bu, ihtiyatlı olmaya daha yakındır. Çünkü biz ayeti umümi manaya ham- 
ledersek, bu şahıs da bu hükmün içine girmiş olur. Ama, lâfzı bu şahsa tahsis 
edersek, hüküm ondan başkası hakkında sabit olmaz. Böylece, anlattıklarımıza 
göre, ayeti umümi manaya hamletmenin daha evlâ oluduğu ortaya çıkmış oldu. 
Bunu iyice anladığın zaman, biz deriz ki: Alimler, bu ayetin tefsiri hususunda 
"Ayet, bu sıfatlarla mevsuf olan kimsenin münafık olup olmadığına delâlet eder 
mi?" diye ihtilâf etmişlerdir. Doğrusu, ayet buna delâlet etmemektedir. Çünkü 
Allah Teâlâ, bahsedilen kimseyi bu ayette beş vasıfla nitelemiştir, ki bu 
vasıflardan hiçbiri nifaka delâlet etmez. 

Bu vasıflardan birincisi, Onun dünya hayatına dâir sözü senin hoşuna gider" 
ayetinde ifâde edilendir. Bu ifâdede, mezmüm (kınanmış) bir sıfata, "dünya 
hayatına dair" ifâdesindeki imâ yollu delâletin dışında başka bir delâlet yoktur. 
Çünkü bir kişi için, "dünyevi işlerde o çok tatlı sözlüdür" denildiğinde, bu söz 
onun hakkında bir nevi zemmi vehmettirir. 

İkincisi, 'O kalbinde olana Allah'ı şâhid tutar" ayetinin ifâde ettiği vasıftır. Bu 
tabirde "kalbi aksi bir halde olduğu halde, Allah'ı kalbindekine şâhid tutar" 
şeklinde bir takdir yapsak bile, bu takdire rağmen bu söz nifaka delâlet etmez. 
Çünkü ayette, o kimsenin Hz. Peygamber (s.a.s)'e karşı, tevhid ve İslâmını izhâr 
edip, kalbinde aksini gizlediğini ve bu sebeble de münafık olduğunu gösteren 
birşey yoktur. Belki de bundan maksad şudur: O kimse, aksini izhar ettiği halde, 
kalbinde fesâd saklıyor ve böylece mürâilik yapmış oluyor. 

Üçüncüsü, “düşmanların en amansızıdır" ayetinin ifâde ettiği vasıftır. Bu vasıf 
da nifakı gerektirmez. 

Dördüncüsü, "O dönüp gitti mt yeryüzünde fesad çıkarmaya çatışır" ayetinin 
ifâde ettiği sıfattır. Bazan fesad çıkaran müslüman da böyle yapabilir. 

Beşincisi, "Ona Allah'tan kork" denildiğinde, gururu onu günaha sürükler" 
ayetinin ifâde ettiği vasıftır. Bu vasıf da nifakı gerektirmez. 

Böylece, ayetteki bütün bu sıfatların münafıkta bulunması mümkün olduğu gibi, 
mürâi (riyakâr) da da bulunabileceğini anlamış olduk. Binaenaleyh ayette, 
bahsedilen şahsın münafık olmasının gerektiğine dair bir delâlet yoktur. Fakat 
münafıklar da bu ayetin hükmüne dâhildirler. 

Bu böyledir, çünkü her münafık, bu beş sıfatla da tavsif edilebilir. Fakat, bazan 
bu beş sıfatla tavsif edilen kimse münafık olmayabilir de. Böylece ayeti, bu beş 
sıfatla nitelenen kimseye hamlettiğimizde, hükmüne hem münafık olanların hem 
de riyakarların gireceği sabit olur. 

Bütün bunları anladığın zaman, biz deriz ki: Allah Teâlâ, burada bahsedilen şahsı 
şu beş sıfatla tavsif etmiştir: 


Birinci Sıfat, ayetinin İfâde ettiği sıfat: Bunun manası, "Onun sözü senin hoşuna 
gider ve kalbinde kıymet kazanır" şeklindedir. İnsanın gözünde büyüyen "acıb" 
(hayranlık veren) şeyde bu köktendir. 

Âyette geçen, Dünya hayatına dâir"ifadesiyle ilgili iki vecih vardır: 

a) Bu, "Şu meselede falancanın sözü (görüşü) beni hayrete düşürüyor" sözünün 
bir benzeridir. Buna göre âyetin manası: "Dünyevi maslahatları istemek için 
konuştuğunda onun sözü ve görüşü seni hayran bırakıyor" şeklindedir. 

b) Âyetin takdiri şu şekildedir: "Onun ahiret hususundaki sözü ve görüşleri seni 
hayrete düşürmese bile, dünya hususundaki söz ve görüşleri seni hayrette bırakır. 
Çünkü o kimse, dünyada olduğu müddetçe dili lâf eder ve tatlı tatlı konuşur. 
Âhirette ise, Allah'ın heybetinden ve kibriyasının kahrından korktuğu için, diline 
bir kekemelik ve tutukluk arız olur." 

İkinci Sıfat, ayetinin ifâde ettiği sıfat: Bunun manası şudur: "O, sözünde ve 
iddiasında doğru olduğunu, Allah'ı şâhid koşarak isbata çalışır." Sonra bu şahid 
getirmenin yemin ile olması muhtemel olduğu gibi, o kimsenin "Allah, durumun 
benim dediğim gibi olduğuna şâhiddir" demesi suretiyle olması da muhtemeldir. 
Bu söz yemin değildir ama Allah'ı şahid tutmadır. 

Bütün kıraat imamları, kelimeyi yâ harfinin zammesi ile şeklinde okumuşlardır. 
Yani, "bunu söyleyen kimse kalbindekine Allah'ı şahid tutuyor" demektir. 
Sadece İbn Muhaysin yâ harfinin fethası ile, şeklinde okumuştur. Bunun manası 
şöyledir: "Allah feâlâ onun kalbinin izhâr ettiğinin aksi bir durum üzere 
olduğunu bilir." 

Buna göre birinci kıraat, bahsedilen kimsenin riyakâr (mürâi) olduğuna ve 
Allah'ı, yanlış yere nifak ve riyasına şahid getirdiğine delâlet eder. İkinci kıraat 
ise, o kimsenin yalancı olduğunu gösterir. Fakat onun Allah'ı yalan yere şahid 
tuttuğuna delâlet etmez. Binaenaleyh birinci kıraatte daha çok ktna-ma mânâsı 
vardır. 

Üçüncü Sıfat, 'O, düşmanların en amansızıdır" ayetinin, İfâde ettiği sıfat: Bu 


ayette ilgili birkaç mesele vardır: [B] 
Birinci Mesele Başa Dön 


kelimesi, düşmanlığı ileri derecede otan kim- sedjr Bu manada, (Amansız 
düşman bir adam) ve, ("düşman kavim") denilir. Nitekim Hak Teâlâ, "Onunla, 
amansız düşman bir kavmi inzâr edesin diye' (Meryem, 97) ve, "Aksine onlar, 
düşman bir kavimdir" (Zuhruf.58) buyurmuştur. Bu kökten olarak, birisi düşman 
olduğu zaman. denilir. Yine düşmanlığınla birisine galib geldiğin zaman, dersin. 


Zeccac, bu kelimenin, boynun iki tarafı manasına gelen, ve vadinin iki yakası 
manasına gelen, ifâdelerinden iştikak ettiğini söylemiştir. Buna göre, bu kelime 
"düşmanlık hususunda hasmı onu hangi yandan yakalarsa yakalasın, ister sağdan 
ister soldan, hasmını yenip ona gâlib gelen kimse" anlamındadır. 

“EIL-Hisâmu” kelimesi hakkında iki görüş vardır: 

a) Halil'in görüşüne göre, bu kelime, mukâtele manasına olan "kıtal" kelimesi ve 
"muta'ane" (mızraklaşma) manasına olan, keli meleri gibi, muhâseme manasında 
bir masdardır. Buna göre, izafetinin manası, "O, düşmanlığı çok şiddetli olandır" 
şeklindedir. Sonra bu izafeti izahta da iki vecih vardır: 

Birincisi: Bu, manasına gelen bir izafettir. (Yani muzafun ileyhin, muzâfun zarfı 
olması.) Buna göre takdir düşmanlıkta çok şiddetli" şeklinde olur. 

İkincisi: Muhasemenin (düşmanlığın) çok şiddetli kılınmış olması, mübalağa 
ifâdesi üzeredir. 

b) kelimesi, kelimesinin çoğulunun, şeklinde; kelimesinin çoğulunun. işeklinde 
oluşu gibi, kelimesinin çoğuludur. Buna göre âyetin manası şöyle olur: "O, 
düşmanların düşmanlık bakımından en çetin olanıdır." Bu, Zeccâc'ın görüşüdür. 
Müfessirler bu ayetin yukarıda açıkladığımız üzere, Ahnes b.Şureyk münafığı 
hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir. Bu kimse hakkında, yine, "Arkadan 
çekiştiren her kişinin vay haline..." (Hümeze, 1) ve "Her alabildiğine yemin 
eden, alçak', dâima ayıplayan, kbğuculuk yapan kişiye İtaat etme" (Kalem, 10- 
11) âyetleri nazil olmuştur. 

Müfessirlerin bu izafeti tefsir hususunda değişik ifâdeleri vardır: Mücahid 
terkibinin manasının, "doğru olmayan bir talib" şeklinde olduğunu; Süddi, 
"hasımların en kötüsü" şeklinde olduğunu; Katâde ise, "O, bâtıl bir yolla 
mücadele eden, Allah'a isyanda son derece katı ve diliyle âlim, ameliyle câhil 


kimsedir" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 141 
İkinci Mesele 


Tefekkür ve (fikri) münakaşayı kabul etmeyen kim- seler, bu âyete tutunarak, 
Hak Teâlâ'nın bu kimseyi, cedelde çok katı ve sert olmakla kınamış olduğunu 
söylemişlerdir. Şayet bu sıfat (cedelleşme) zemm sıfatlarından olmasaydı, bu 
caiz olmazdı. Bunun cevâbı, Hak Teâlâ'nın, Haccda cidâlleşmek yoktur" 
(Bakara. 197) ayetinin tefsirinde geçmiştir. 

Dördüncü Sıfat: Allah'u Teâlâ'nın,"Dönüp gitti mi yeryüzünde fesad çıkarmaya, 
ekin ve nesilleri helak etmeye koşar. Allah ise fesadı sevmez" sözü ile ifâde 
ettiği sıfattır. Bil ki Allah'u Teâlâ bu insanın durumunun, tatlı sözlü olduğunu ve 


bu kimsenin, sözünün doğruluğunu Allah'ı şahid tutarak isbata çalıştığını ve 
husumetinin çok çetin olduğunu beyan edince, bundan sonra bu kimsenin 
lisanıyla söylediği herşeyde kalbinin bunun zıddı bir durumda olduğunu beyan 
buyurarak, demiştir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [5] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Ayetteki, tabiri hakkında iki görüş vardır: 

a) Bunun manası şudur: "Senin yanından ayrıldığında o, yeryüzünde fesat 
çıkarmaya uğraşır." Sonra ayetteki "fesâd" da şu iki hususa muhtemeldir: 
Birincisi, tahrib etme, yakma ve yağmalama gibi yollarla mallan telef etmektir. 
Bu izaha göre, âlimler birçok rivayet zikretmişlerdir. Daha önce naklettiğimiz şu 
rivayet onlardan biridir: Ahnes, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, O'nu sevdiğini, iman 
etmeye kararlı olduğunu izhâr edip; O'nun yanından ayrıldığı zaman da 
müslümanların tarlalarına uğrayarak, onları yakmış ve eşeklerini öldürmüştür. 

Şu rivayet de bunlardandır: Ahnes, Bedir'den dönerken Zühreoğulları kabilesine 
uğramıştı. Ahnes İle Sakifliler arasında bir düşmanlık vardt. Bundan dolayı o, 
geceleyin, Sakiflilerelsaldınp onların hayvanlarını öldürdü ve ekinlerini yaktı. 
"Fesad"'ın tefsiri hususunda muhtemel oian ikinci görüş şudur: O, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in huzurundan çıktıktan sonra, müslümanların kalblerine 
şüphe sokmaya ve küfrü kuvvetlendirmek için hileler çıkarmaya uğraşırdı. Bu, 
"fesâd" diye isimlendirilmiştir. Allah Teâlâ, Firavun'un kavminin Firavuna şöyle 
dediklerini nakleder: 'Musa'yı ve kavmini yeryüzünde fesâd çıkarsınlar diye mi 
bırakıyorsun?" (Araf, 127), yani "Senin milletini dininden döndürüp, dinini 
bozsunlar diye mi bırakıyorsun?" 

Ve yine Allah Teâlâ, (Firavun'un şöyle dediğini) bildirmiştir. "Ben, O 
(Musa'nın), sizin dininizi değiştirmesinden veya yeryüzünde fesad 
çıkarmasından korkuyorum" (Mü'min, 26).Biz daha önce, (Bakara,11) âyetinin 
tefsirinde, bu şekildeki izaha yakın açıklamalarda bulunmuştuk. Bu mana, 
"yeryüzünde fesat çıkartmak" diye isimlendirilmiştir. Çünkü bu, insanlar 
arasında ihtilâflar meydana getirmekte, birliğini bozmakta, birbirlerinden 
uzaklaşmalarına ve böylece akrabalık bağlarının koparak kan dökülmesine sebeb 
olmaktadır. Nitekim Hak Teâlâ,"İşbaşına geçerseniz, yeryüzünde fesad çıkaracak 
ve akrabalık bağlarını keseceksiniz Öyle mi?"(Muhammed, 22) buyurmuştur. 
Böylece Cenâb-ı Allah, onların şayet dinlerinden dönerlerse ancak yeryüzünde 
fesad çıkarıp, akrabalık bağlarını koparacaklarını haber vermiştir. Bu izah, bizim 


söylediğimiz yönden yapılan bir izahtır. Bunun benzerleri Kur'an-ı Kerim'de 
çoktur. 

Bil ki fesadı bu manaya hamletmek, "tahrib etme ve yağmalama" manasına 
hamletmekten daha uygundur. Çünkü Allah Teâlâ, "ve ekini ve nesilleri helak 
etmek için..." buyurmuştur. 

Ma'tufun (atfedilen şeyin), ma'tufun aleyh'den (üzerine atfedilen şeyden) 
mutlaka başka olması gerekir. 

b) Tabiri "O kimse yönetici olduğu zaman, kötü idarecilerin yapmış olduğu, 
ekini ve nesli helak etmek suretiyle yeryüzünde fesâd çıkarma gibi şeyler yapar" 
manasındadır. Yine bunun manasının, "Yeryüzünde zulmedip, onun zulmünün 
uğursuzluğu yüzünden Allah Teâlâ'nın yağmuru kesmesi ve ekin ile nesillerin 
helak olması..." şeklinde olduğu da söylenmiştir. Birinci (a) görüşü doğruya daha 
yakındır. Çünkü bu ifâdeden maksad, bahsedilen kimsenin nifakını açıklamaktır. 
Onun nifakı ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında güzel güzel konuşup sevgisini 
izhar etmesi, huzuru Peygamberi'de bulunmadığı zamanlarda da yeryüzünde 


fesat çıkarmaya uğraşmasıdır. [6] 
İkinci Mesele 


Ayeti "Savaş çıkarmak için gayret sarfetti" manasındadır. kelimesinin esas 
manası, koşarcasına yürümektir. Fakat bu kelime.istiare yoluyla, insanlar 
arasında fitne çıkarıp tahribatta bulunmak manasına kullanılmıştır. Bu mânâda 
olmak üzere, mesela " falanca çok lâf götürüp getiriyor, taşıyor" denilir. Cenâb-ı 
Hakkda, "Eğer sizinle beraber (savaşa) onlar da çıksalardı, ancak stzin sıkıntınızı 
arttırırlar ve aranıza fitne sokmak isteyerek (fesad çıkarmaya) koşarlardı" 


(Tevbe,47) buyurmuştur. | 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


"Fesâd ' kelimesini, tahrib etme manasına alan kimse şöyle demiştir: "Allah'tı 
Teâlâ bu kelimeyi önce icmâlen (genel olarak) zikredip, "O (yeryüzünde) fesad 
çıkarmak için.." buyurmuş, sonra da bunun tafsilâtını anlatarak, "ekini ve nesli 
helak etmek için.." buyurmuştur. İfsadı şüphe uyandırmak ile tefsir eden kimse 
şöyle demektedir: Hak din, birincisi ilim, ikincisi de amel olan iki şeyden 
meydana geldiği gibi, bâtıl din de birincisi şüpheler, ikincisi de çirkin fiiller 
olmak üzere iki şeyden meydana gelmektedir. İşte burada Allah'u Teâlâ ilk önce 
bu insanın şüphelerle meşgul olmasından bahsetmiştir ki, Hak Teâlâ'nın, "Orada 


fesâd çıkarmak için" sözünden murâd da budur. Daha sonra da Cenâb-ı Hak, bu 
kimsenin çirkin fiillere yönelmesini zikretmiştir. Bu da Allah'u Teâlâ'nın, ve 
ekini ve nesilleri helak etmek için..." buyruğu ile murad edilendir. Hiç şüphe yok 
ki, bu açıklama daha uygundur. 

Sonra âyetin sebeb-i nüzulünün, "Ahnes'in müslümanların tarlalarına uğrayarak, 
ekinlerini yakması ve eşeklerini öldürmesi olduğunu" söyleyenler, o/1 kelimesi 
ile muradın, tarla; ile muradın bu eşekler olduğunu söylemiştir. kendisiyle ziraat 
yapılan şey, tarladır. Nitekim Hak Teâlâ, "Ektiğiniz şeyi görüyor musunuz? Onu 
siz mi ekiyorsunuz.." (Vakıa, 63-64) buyurmuştur. ekilip biçilen her şeye ad 
olarak verilir. Bu kelimenin, toprağı sürüp, altüst etmek mânasında olduğu da 
söylenmiştir. Toprağı altüst eden alete, yani pulluğa da, denilir. Bu tefsire göre, 
hayvanların neslidir. Arapça'da "nesi" çocuk demektir. Bu kelime muhtemeldir 
ki, Arapların, bir şey çıkıp müteakiben de düştüğü zaman söylenilen ifâdesinden 
alınmıştır. Çıkıp düştükleri zaman, kuş hakkında, (Kuşun tüyü çıktı ve döküldü); 
deve hakkında, "Devenin tüyü çıktt ve döküldü" ve eşek hakkında da, "Eşeğin 
tüyü çıkıp döküldü" denilir. Düşen tüy parçasına da,denilir."Rablertne dönerler.." 
(Yasin, sd ayeti de bu mânadadır. Yani, "hızlıca koşarlar..." demektir. Çünkü bu, 
çok keskin ve hızlı bir çıkıştır. Babasının belinden ve annesinin karnından çıkıp 
düştüğü için de çocuğa nesi denilir. Buna göre insanlar, Hz. Adem'in nesli 
demektir. kelimesinin esas mânası, çıkmak demektir. 

Ama, ayetin sebebi nüzulünün Ahnes'in Sakif kabilesine baskın düzenleyip 
onlardan bir grubu öldürdüğünü söyleyenlere gelince, buna göre âyette geçen, 
den muradtn, Hak Teâlâ'nın, "Hanımlarınız sizin tarlalannızdır" (Bakara, 223) 
âyetinden ötürü ya"kadınlar" ifâde eder,ya da erkekleri; ki bu da, "hars" ı yeri 
sürmek diye tefsir eden müfessirlerden bir topluluğun görüşüdür. Çünkü 
erkekler, üretken topraklan sürerler. "Nesi" e gelince, bundan murad da 
çocuklardır. 

Bil ki, bütün bu izahlara göre, Cenâb-ı Hakk'ın maksadı, bu fesadın büyük bir 
fesâd olduğunu, ondan daha büyük bir fesadın bulunmadığını beyan etmektir. 
Çünkü birinci tefsire göre bundan maksat, bitkileri ve hayvanları yok etmek; 
ikinci açıklamaya göre ise, hayvanların kökünü ve nesillerini kurutmaktır. Bu iki 
izaha göre de, bundan daha büyük fesad olamaz. Öyleyse Hak Teâlâ'nın, "Ekini 
ve nesilleri helak etmek için..." buyruğu kısalığına rağmen, son derece fasih ve 
çok tesirli bir mânaya delâlet eden lâfızlardandır. İhtisar bakımından bunun bir 
benzeri de, Hak Teâlâ'nın cennetin vasıfları hakkında buyurmuş olduğu şu 
ayetlerdir: "Orada nefislerin hoşlanacağı ve gözlerin lezzet duyacağı her şey 
vardır" (Zuhrut. 71) ve, "O, yeryüzünden onun suyunu da, ekinini de çıkardı " 


(Naziat, 31). 

İmdi eğer, "Ayet, onun ekinleri ve nesli helak ettiğine mi delâlet ediyor, yoksa 
onun bunu sadece aklından geçirdiğine mi delâlet ediyor?" denilirse, biz deriz ki: 
"Yeryüzünde fesat çıkarmak için koştu" ayeti, bu kimsenin maksadının, bu İşte 
koşuşturduğuna delâlet eder. Sonra Cenâb-ı Hakk'ın,"ekini ve nesilleri helak 
etmek için..." sözünü, xrj£ ifâdesine atfedersek, ayet bu işin bilfiil meydana 
geldiğine delâlet etmez. Çünkü buna göre ayetin takdiri şöyle olur: "O kimse 
yeryüzünde fesâd çıkarmak için orada koşuşturdu ve ekin ve nesilleri helak 
etmek için de koşup durdu." Eğer bu ifâdeyi, birincisinden ayrı müstakil bir söz 
kabul edersek, bu ifâde, bu işin bilfiil meydana geldiğine delâlet eder. Her ne 
kadar âyetin sebeb-i nüzulü hakkında zikredilen haberler, bu işlerin olmuş bitmiş 


oiduğuna delâlet etse bile, birinci izah tarzı daha evlâdır. L] 
Dördüncü Mesele 


Bazı kıraat âlimleri, failin, olması üzere, "Ve ekin ve nesiller helak olur" şeklinde 
okumuşlardır. Hasan el-Basri, 

lâm harfinin fethasıyla, şeklinde okumuştur ki bu, kelimesinde olduğu gibi,bir 
lügattir (Yani. üçüncü bâbtan gelme şartı bulunmadığı halde, bu babdan 
gelebilmiştir). Hasan el-Basriden, meçhul sigasıyla, şeklinde okuduğu da rivayet 


edilmiştir. 22! 
Beşinci Mesele Başa Dön 


Mutezile, Hak Teâlâ'nın, "Allah, fesadı sevmez" beyanı ile istidlal ederek, 
Allah'ın kabih, çirkin fiilleri murad etmeyeceğini ileri sürmüş ve söyle demiştir: 
Sevgi, irâdeden ibarettir. Bunun böyle olduğunun delili ise, Hak 
Teâlâ'nın,"Çirkinliğin yayılmasını sevenler yok mu?..." (Nur,19) âyetidir. Bu 
ifâdeden maksat, onların bu işi irâde etmiş, istemiş olmalarıdır. Yine Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: 

"Şüphesiz Allah sizin için şu üç şeyi sever: Kendisine İbâdet etmenizi, O'na 
hiçbir şeyi şirk koşmamanızı ve yöneticileriniz hakkında bitrbtrinizle 
nasihatlaşmanızı. Sizin için şu üç şeyi de sevmez: Dedikodu yapmak, malt zay 
etmek ve çok soru sormakl0] 

Bu hadiste Hz. Peygamber, istememeyi muhabbetin zıddı kılmıştır. Eğer 
muhabbet iradeden ibaret olmasaydı, o zaman kerâhat irâdenin zıddı olmuş 


olurdu. Yine muhabbet irâdeden başka bir şey olsaydı, kerih görse bile, kişinin 
kötü fiilini sevmesi doğru olurdu. Çünkü bu açıklamaya göre hoş görmemek, 
muhabbetin değil, ancak ve ancak iradenin zıddı olur. 

Mu'tezile sözüne şöyle devam etmiştir: Muhabbetin iradenin bizzat 
kendisiolduğu sabit olunca " buyruğu Allah'u Teala'nın Allah fesadı sevmez 
buyruğu tıpkı Allahkulları hakkında istemez" (Mümin, 31) ifâdesinde olduğu 
gibi, Allah fesadı sevmez. sözünün yerine geçmiş olur. Hatta bu âyetin delâleti 
daha kuvvetlidir, çünkü Allah'u Teâlâ bu münafıktan sudur eden fesadı 
zikdederek, bu fesada işaret olmak üzere, daha sonra, "Allah fesadı sevmez" 
buyurmuştur. Böylece bu, bu vâki olan şeyin Allah'ın iradesiyle vâki olmadığına 
delâlet eder. Allah'u Teâlâ'nın fesadı dilemediği (irâde)ortaya çıkınca, Allah'u 
Teâlâ'nın onun yaratıcısı olmaması gerekir. Çünkü yaratmak. ancak irâde ile 
mümkündür. Böylece bu âyet, irâde ve fillerin yaratılması meselesine delâlet 
etmiş olur. 

Âlimlerimiz Mutezile'nin bu görüşüne iki bakımdan cevap vermişlerdir: 

1) Muhabbet irâdeden başka bir şeydir. Daha doğrusu muhabbet bir şeyi 
medhetmekten ve onu tazimle anmaktan ibarettir. 

2) Biz muhabbetin, irâdenin bizzat kendisi olduğunu kabul etsek bile Hak 
Teâlâ'nın, buyruğu umüm ifâde etmez. Çünkü, kelimesinin başındaki cüflâm, 
umüm ifâde etmez. 

Sonra Mutezilenin bu görüşünün kuvvetini şu iki şey de temelinden yıkar 

a) Kulun kudreti ve onu işe sevkeden kuvvet, salâha ve fesada (iyilik ve 
kötülüğe) elverişlidir. Buna göre fesadın salâha üstün gelmesi, eğer bir se-beb 
olmadan meydana gelmişse, bu durumda Yaratıcı'nın yokluğu gerekir; eğer bir 
müreccihden dolayı meydana gelmişse, bu müreceihin mutlaka Allah'tan olması 
gerekir. Aksi halde teselsül lazım gelir. Böylece fesâd tarafını salâh tarafına 
tercih edenin Hak Subhânehu olduğu ortaya çıkmış olur. Binaenaleyh, daha nasıl 
"O irâde etmiyor" denilmesi düşünülebilir? 

b) Allah'u Teâlâ, fesadın meydana geldiğini bilendir. Buna göre eğer Allah 
fesadın meydana gelmemesini isteseydi, o zaman şöyle denilmesi gere* kirdi, 
"O, ilmini cehle dönüştürmek istedi..." Bu ise, muhaldir. 

Beşinci Sıfat: Allah'u Teâlâ'nın, "Ona Allah'tan kork denildiği zaman, gururu 


onu günaha sürükledi" kavlidir. Bunda birkaç mesele vardır; (11) 
Birinci Mesele 


Vahidi, şöyle demiştir: "Allah'u Teâlâ'nın, "O'na Allah'tan kork denildiği zaman, 


gururu onu günaha sürükledi" kavlinin manası, "Allah'ın Resulü, o kimseyi bu 
fiilleri bırakmaya davet etti. Bunun peşinden ise o kimseyi, kibri ve taassubu, 
zulme çağırdı" şeklindedir.Bil ki. Vahldi'nin bu tefsiri zayıftır. Çünkü Allah'u 
Teâiâ'nın,buyruğunda sadece "o kimseye bu söz söylendiği zaman gururun onu 
yakaladığına, sürüklediğine" delâlet vardır. Ama, bu sözün denilip denilmediği 
hususuna gelince, âyette buna herhangi bir delâlet yoktur. Her ne kadar biz, 
herhangi bir tahsiste bulunmadan Hz. Peygamber'in herkesi takvaya çağırdığını 
biliyor isek de, şayet bu husus herhangi bir rivayet ile sabit olursa, bu rivayete 


müracaat etmek vâcib olur. L121 
İkinci Mesele 


Allah'u Teâlâ bu münafığın bazı kötü fiillerini nakletmiştir: 

a) O münafığın, dünyayı taleb etme hususunda güzel söz söylemesi. 

b) Onun, Allah'ı bir yalan ve iftira olarak şahid tutması. 

c) Hakkı iptal ve bâtılı isbat hususunda mücadele etmesi.. 

d) Fesâd çıkarmak için sa'yü gayret göstermesi... 

e) Ekin ve nesilleri helak etme hususundaki sa'yü gayreti. Bütün bu sayılan 
şeyler, çirkin olan birer fiildir. Hak Teâiâ'nın, "Ona, Allah'tan kork 
denildiğinde.." sözünün zahirini, bu saydığımız şeylerden bir kısmına hamledip, 
diğerlerine hamletmemekten daha evlâ değildir. Bu sebeple bunun, hepsine 
hamledilmesi gerekir. Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Ekini ve 
nesilleri helak etme; yeryüzünde fesat çıkarmaya çalışma; bâtılı savunma; yalan 
yere Allah'ı şâhid tutma ve dünyayı isteme hususunda ihtiraslı olma gibi 
hususlarda Allah'tan kork,." Çünkü nehyin, bu sayılanlardan bir kısmına râci 


olması, diğer kısımlarına raci olmamasından daha evlâ değildir. H3] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, buyruğu hakkında bazı görüşler vardır: 

a) Bu tâbir, Arapların, 

"Falancayı şu işi yapmakla sorumlu tuttum," yani "bu işe onu mecbur tutup, bu 
işi ona verdim" sözünden alınmıştır. Buna göre ayetin takdiri, "O kimseyi gururu 
ve taassubu, günahı işlemek için tuttu..." şeklinde olur. Bu günah ise, kendisine 
nasihat edene iltifat etmeyip, onu dinlememektir. 

b) nin mânası, "ona yapıştı" demektir.denilir, yani sıtma hastalığı ona yapıştı, 
peşini bırakmadı; denilir; yani ona kibir arız oldu, peydah oldu... Buna göre 


ayetin mânası, "Ona, Allah'tan kork denildiği zaman, kalbindeki günah sebebiyle 
meydana gelen gurur ve taassub, onu bırakmadı" şeklinde olur. Çünkü bu gurur 
ve kibir ancak, o kimsenin kalbindeki Kütür, cehâtetMe delillere itlifat etmeme 
gibi sebeblerle meydana gelmiştir. Bunun bir benzeri de Hak Teâlâ'nın,"Daha 
doğrusu kâfir olanlar, bir gurur ve derin ayrılık içindedirler" (Sâd, 2) âyetidir. 
Buradaki, harfi, lâm (.... için) mânasına gelir. Bir kimse, "Bunu senin için 
yaptım" ve "Onu, cinayetinden dolayı cezalandırdım" der. 

Hak Teâlâ'nın, "Onun hakkından cehennem gelir" sözüne gelince, müfessirler 
bunun mânasının, "Ona, bir ceza ve bir azâb olmak üzere, cehennem yeter" 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Yani, "sana bir dirhem yeter." Yani," Allah 
bize yeter" denilir. "Cehennem" lâfzına gelince Yünus ile nahivcilerin pek çoğu, 
bu kelimenin, Allah'ın ahirette kendisiyle azâb edeceği ateşin özel ismi olduğunu 
ve yabancı (a'cemi) bir kelime olduğunu söylemişlerdir. Diğerleri ise, "cehennem 
lâfzı yabancı bir kelime değil, Arapça bir kelimedir. Dibi derin olduğu için ahi- 
ret ateşi, cehennem diye adlandırılmıştır" demişlerdir.Ru'benin şöyle dediği 
nakledilir: "Bu sözde cehennem: "dibi derin kuyu" demektir." 

Allah'u Teâlâ'nın, yataktır" sözüne gelince, bu hususta iki görüş vardır: 

a) ve, döşemek bir şeye mukaddime yapmak demektir. Bunun aslı, (beşik ve düz 
arazi) kelimesinden gelir. Nitekim Hak Teâlâ, yeryüzünü bir döşek gibi yaptık.. 
Bizler ne güzel dö'şeyicüeriz" (Zariyât, 48)buyurmuştur; yani, düzenleyiciler ve 
kararlı hale getiricileriz.,. Yani, "Biz yeryüzünü, üzerindekiler! sarsmayacak ve 
onlardan uzaklaşmayacak biçimde, kararlı kıldık" demektir. Yine Hak Teâlâ, 
"kendileri için hazırlarlar" (Rüm, 44) buyurmuştur. Yani, "onu döşüyorlar ve 
kararlı hale getiriyorlar". 

b) Hak Teâlâ'nın, jbuyruğunun O'nun tıpkı, "Cehenneme... Yaslanacaklar ona.. O, 
ne kötü bir kalış yeridir" (ibrahim, 29) ifâdesinde olduğu gibi, "Ne kötü bir kalış 
yeridir" manasında olmasıdır. Âlimlerden bazısı, kelimesinin, uyumak için 
yapılan yatak mânasında olduğunu söylemişlerdir. Cehennemde azâb görecek 
olan kimse cehennem ateşine atıldığı zaman, bu cehennem onun için bir yatak ve 


döşek kılınmış olur. HA 
Allah Rızası İçin Canını Verebilen Müminler 


"İnsanler içinde, Allah'ın rızasını elde etmek amacıyla, canını satan kimseler 
vardır. Allah, kullarına çok şefkatlidir"(Bakara, 207). 

Bil ki Allah'u Teâlâ, önceki âyette dünyası uğruna dinini harcayan kimsenin 
durumunu belirtince, bu âyette de, dini uğruna dünyasını, canını ve malını 


harcayan kimselerin durumunu zikrederek, buyurmuştur. Bu âyet hakkında 
birkaç mesele vardır: (15) 


Birinci Mesele Başa Dön 


Ayetin nüzul sebebi hakkında bazı rivayetler vardır: 

a) İbn Abbas'ın rivayetine göre bu ayet, Abdullah İbn Ced'ân'ın kölesi olan 
Süheyb İbn Sinan, Ammâr İbn Yasir, annesi Sümeyye, babası Yasir, Hz. Ebu 
Bekir'in kölesi Bilâl, Habbâb İbn el-Eret ve Huveytıb'ın kölesi Abis hakkındadır. 
Müşrikler bu kimseleri yakalayarak, onlara işkence ediyorlardı. Süheyb, 
Mekkelilere, "Ben yaşlı birisiyim. Benim, malım mülküm çok. Sizden veya sizin 
düşmanlarınızdan yana olmam size herhangi bir zarar vermez. Ben bir söz 
söyledim, bu sözümden de geri dönmeyi istemiyorum. Ben size malımı 
mülkümü verip, karşılığında sizden dinimi satın almak istiyorum" der. Onlar da 
buna razı olarak, yolundan çekilirler.. Böylece Süheyb, Medine'ye hicret eder. 
İşte bunun üzerine bu âyet nazil olur. Süheyb Medine'ye girince, Hz. Ebu Bekir 
onu karşılayarak ona: "Alışverişin kârlı olsun!" dedi. Bunun üzerine Süheyb ona, 
"Senin alışverişin de.. Sen de zarar etme ama, ne oldu ki?" dedi. Bunun üzerine 
Hz. Ebu Bekir "Allah senin hakkında, şunu indirdi" dedi ve ayeti ona okudu. 
Habbâb İbn el-Eret ve Ebu Zer'e gelince bunlar kaçarak Medine'ye geldiler. 
Sümeyye ise, iki devenin arasına bağlanıp, parçalandı. Sonra da, kargıyla 
öldürüldü. Yâsir de öldürüldü. Diğerleri de, kendilerine yapılan işkence 
sebebiyle, müşriklerin istedikleri şeylerin bir kısmını vererek, canlarını 
kurtardılar. Bunlar hakkında, Mekkelilerin işkencesiyle, "Azâb edildikten sonra 
hicret edenler yok mu? Biz onları dünyada muzafferiyyet ve ganimetler nasib 
etmek suretiyle, güzellikle sınayacağız." Ah/ret ecri ise daha büyüktür" 
(Nahl,41) ayeti nazil olmuştur. 

Yine bunlar hakkında, "Kalbi iman ile dopdolu olduğu halde, zorlanan kimse 
hariç... "(Nahil, 106) âyeti nazil olmuştur. 

b) Bu ayet, emr-i mâ'rüf ve nel y-i münker yapan kimse hakkında nazil olmuştur. 
Bu görüş Hz. Ömer, Hz. Ali ve İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilmiştir. 

c) Bu ayet, Hz. Peygamber'in mağaraya gittiği gece, O'nun yatağına yatıp 
geceleyen Ali İbn Ebi Talib hakkında nazil olmuştur. Rivayet edildiğine göre Hz. 
Ali, Hz. Peygamber'in yatağında uyurken Cebrail başucunda, Mi-kail ise 
ayakları tarafında durdu. Cebrail: "Ey Ebu Tâlib'in oğlu Ali, senin gibilere helâl 
olsun!.. Allah'u Teâlâ, seninle meleklerine karşı övünür" diye seslenir. İşte bunun 


üzerine bu âyet nazil olur.L!6) 


İkinci Mesele 


" 


Müfessirlerden pok çoğu, buradaki, kelimesinin "satmak" manasına geldiğini, 


kelimesinin de bu mânaya geldiğini söylemişlerdir. Bunun hakikati şudur: 
Mükellef olan kimse, nefsini âhiret mükâfaatı karşılığında satmıştır. Bu satma 
işi, o kimsenin namaz kılmak, oruç tutmak, hacc ve cihad yapmak gibi Allah'a 
bir itaati ifâde eden konularda, nefsini harcaması ve tüketmesi; sonra da bu 
sayede Allah'ın sevabına nail olmasıdır. Sanki o, nefsini bir eşya gibi bezletmiş, 
harcamıştır. Böylece nefsini bezleden kimse, bir satıcı; Allah da bir alıcı gibi 
olmuştur. Nitekim Hak Teâlâ, Muhakkak ki Allah'u Teâlâ, cennet karşılığında 
müminlerin canlarını ve mallarım satın almıştır"buyurmuştur. Allah'u Teâlâ 
bunu, bir ticâret olarak isimlendirerek,"Ey iman edenler! Size, sizi elim bir 
azâbtan kurtaracak bir ticâreti göstereyim mt? Allah'a ve Resulüne İman edip, 
Allah yolunda canlarınız ve mallarınızla dhâd edersiniz" (Saf, 10-11) 
buyurmuştur. 

Bence, lâfzını zahiri manasına hamletmek mümkündür. Bu şöyle olur: İnkâra, 
şirke, dünyevi lezzetleri artırmaya yönelen ve ahiretten yüz çeviren kimse, daimi 
azaba düşer. Buna göre, takdir şöyle olur: O insanın kendisi kendisinin mülkü 
idi. Fakat küfrü ve fâsıklığı yüzünden mülkünden çıktı ve cehennem ile azabın 
hakkı oldu. Kişi inkârı ve fışkı bırakır, imân ve itaata yönelir ise, sanki kendini 
azabtan ve cehennemden satın almış gibi olur. Binaenaleyh mü'minin durumu, 
adetâ onlarla kendini satın almak (ve esaretten kurtarmak) için birçok paralar 
veren mükâteb köleye benzer. Aynı şekilde mümin de, onlarla kendisini satın 
almak (ve kurtarmak) için pek çok nefeslerini harcar. Fakat mükâteb olan, bir 
köledir ve kendisinde bir dirhem bile kalmaz. Mükellef de böyledir, o, dünyada 
tek bir carl olduğu müddetçe kulluk bağından kurtulamaz. Bundan dolayı İsâ 
(a.s): "(Allah) bana, sağ olduğum müddetçe namazı ve zekâtı emretti" (Meryem, 
31) demiştir. Allah Teâlâ da Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Yakin (yani ölüm) 
gelinceye kadar Rabbtne ibâdet et" (Hicr, 99) buyurmuştur. 

İmdi eğer, "Allah Teâlâ kendisini,"Allah mü'minlerden mallarını ve canlarını 
satın aldı" (Tevbelll) diyerek müşteri yerine koymuştur. Bu ise mü'minin 
müşteri olmasına manidir" denirse biz deriz ki: Bu iki durum arasında bir tezad 
yoktur. Bu tıpkı, bir köle verip elbise alan kimsenin durumuna benzer. Alandan 
ve verenden herbiri, hem satan hem de alan (müşteri) dir. Burada da böyledir. Bu 
açıklamaya göre, kelimenin zahiri mânâsını bırakmaya,lâfzını, Ooo (satma) 


manasına almaya gerek yoktur. 

Bunu anladığında biz deriz ki: İnsanın dini uğrunda katlanacağı hertürlü 
meşakkat bu ifâdenin altına girer. Binaenaleyh bunun muhtevasına, cihad yapan, 
Ammâr'm ana ve babası (r.a), canını verip Ölüme razı olan, kâfirlerden kaçıp 
müslümanlara katılan, Süheyb (r.a) gibi, malını verip canını kâfirlerden kurtaran 
ve zâlim sultan karşısında dinini ve hakkı ortaya koyan kimseler de girerler. 
Rivayet olunmuştur ki Hz. Ömer (r.a), bir ordu gönderir. Bu ordu bir kaleyi 
kuşatır. Derken içlerinden biri ileri atılır ve öldürülünceye kadar savaşır. Bunun 
üzerine bazı kimseler, "O, kendisini göz göre göre tehlikeye attı" derler. Hz. 
Ömer (r.a) de, "Siz yalan söylediniz. Allah falancaya rahmet etsin" der ve, 
"İnsanlar içinde, Allah'ın rızasını elde etmek için canını satan kimseler vardır" 
ayetini okur. 

Sonra bil ki insanın katlandığı sıkıntılarla bu âyetin hükmüne girebilmesi için, bu 
sıkıntıların mutlaka şeriata uygun olması gerekir. Fakat bunlar şer'i olmaz ise, 
insan bu âyetin hükmüne girmez, aksine bu, insanın kendisini tehlikeye atması 
kabilinden olur. Meselâ cünüblükten guslederse hastalanıp öleceğinden korktuğu 
halde, insanın yıkanması gibi. 

Katâde şöyle demiştir: "Fakat Allah'a yemin olsun ki, onlar, dinden çıkan Harürâ 
halkı değiller, Muhacir ve Ensâr'dan olan ashab-ı kiramdırlar. Onlar müşrikleri, 
Allah in yanısıra başka bir ilâha taparken gördüklerinde, Allah'ın dini için 
savaştılar ve Allah için gazablanıp, Allah yolunda cihâd ederek canlarını 


sattılar." HLZ] 
İkinci Mesele 


Ayeti, "Allah'ın rızasını taleb etmek için nefsini satın alır" manasındadır. 
Buradaki, "satın alır” manasındadır. (18) 


Allah'u Teâlâ Kullarına Karşı Başa Dön 


Allah Teâlâ'nın, Allah, kullarına karşı ra'üftur" ayetine gelince; sınırlı ve az bir 
ibadete mukabil, Allah'ın ebedi nimet vermesi; canlarını kurtarmak için (kalbi 
imanla dolu olduğu halde), inkârı ifâde eden şeyleri söylemeye müsaade etmesi; 
herkese ancak gücünün yeteceği şeyi teklif etmesi; yine küfür üzerinde yüz sene 
kalmış olsa bile, bir an bile tevbe eden kimsenin bütün cezasını düşürüp, ona 
ebedi bir sevab vermesi; canlar ve mallar aslında kendisinin mülkü olduğu halde, 
kullarına bir rahmet ve ihsanı olmak üzere, kendi mülkü olan bu şeyleri, kendi 


mülküyle satın alması O'nun re'fetindendir. (19) 


"Ey iman edenler, hep beraber sulh-ü selâma gfrin ve şeytanın adımlarına 
uymayın. Çünkü o sizin apaçık bir düşmanmızdır" (Bakara, 208). 


Bil ki Allah'u Teâlâ, münafığın yeryüzünde fesat çıkardığını ve ekin ile nesli 
bozmaya gayret sarfettiğini anlattıktan sonra, müslümanlara, İslâm'a ve İslam'ın 
kanunlarına uymaktan ibaret olan şeyi, yani münafıklığın tam zıddı olan şeyi 
yapmalarını emretmiş ve "Ey İman edenler hep beraber sulhtu selâma (İslam'a) 


girin" buyurmuştur. Bu konuda birkaç mesele vardır: [20] 
İslâm Veya Silm (Sulha) Girme Emri Ayetteki Kıraatler 


İbn Kesir, Nâfi ve Kısal,"sin" harfinin fethasıyla, okumuşlardır. Allah'u 
Teâlâ'nın, 'Eğer onlar barışa meylederler se..." (Enfâl, 61) vej "Barışa 
yalvarmayın..." (Muhammed, 35) ayetlerinde de böyle okunmuştur. 

Ebu Bekr İbn Ayyâş'ın rivayetine göre Âsim, Kur'an-ı Kerim'de geçen heryerde 
sinin kesresiyle Hamza ve Kisai ise, burada ve (Muhammed, 35) ayetlerinde 
sinin kesresiyle, İbn Âmir sadece burada sinin kesresi, Enfâl ve Muhammed 
süresinde ise sinin fethasıyla okumuşlardır. Bazıları da bu iki kelimenin, fetha ve 
kesreyle okunabilen iki lügat olduğunu söylemişlerdir. Meselâ, kelimeleri 


gibi,A'meş kelimeyi sin ve lâm harflerinin fethası ile, şeklinde okumuştur. [21] 
İkinci Mesele 


kelimesinin asıl manası inkiyâd (boyun eğ)demiştir Nitekim ,Cenâb-ı Hak, 
"Hani Allah (İbrahim'e) "teslim ol" (boyun eğ) demiş, O da, "Teslim oldum." 
demişti.," (Bakara. 131); "İslâm" da, bu manadan dolayı "İslâm" diye 
adlandırılmıştır. "Silm" kelimesi, genellikle sulh ve harbetmeme halini ifâde 
eden bir isimdir. Bu kelimede, inkiyâd mânâsı da vardır. Çünkü barış anında, 
taraflar birbirlerine itaat eder ve birbirleriyle bu konuda münakaşa etmezler. Ebu 


Ubeyde bu kelimenin, ve şeklinde üç kullanılışı olduğunu söylemiştir. [22] 
Âyetin Muhtemel Tefsirleri Başa Dön 


Âyetle ilgili bir müşkil vardır. Bu da, şudur: Müfessirlerden çoğu, lâfzını, 


"İslâm" manasına almışlardır. Buna göre ayetin manası, "Ey iman edenler, 
İslâm'a giriniz...." şeklinde olur. Halbuki iman, İslâm'dır. Bu ifâdenin caiz 
olmayacağı malumdur. İşte bu meseleden dolayı, müfessirler bu âyetin tefsirinde 
birkaç vecih zikretmişlerdir: 

1) Âyette hitab edilenler münafıklardır. Buna göre ayetin manası, "Ey dilleri ile 
iman eden kimseler, herşeyinizle İslâmâ giriniz ve şeytanın adımlarına, yani 
onun süslemesinin ve nifakta devam hususundaki aldatmasının izlerine 
uymayınız" şeklindedir. Bu tefsiri yapanlar, yaptıkları bu tefsirin doğru 
olduğuna, şöyle diyerek istidlal etmişlerdir: "Bu ayet, münafıklardan bahseden, 
az önce geçen, ... ayetininin peşisıra gelmiştir. Binaenaleyh Hak Teâlâ, geçen 
şeylerle münafıkları niteleyince, bu ayette de onları kalbleri ile iman edip nifakı 
bırakmaya davet etmiştir. 

2) Bu ayet, Ehl-i Kitab'dan Abdullah b. Selâm ve arkadaşları gibi müslü-man 
olanlar hakkında nazil olmuştur. Çünkü onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'e iman 
ederken, bir taraftan da Hz. Musa (a.s)'nın şeriatına ta'zim etmeye devam 
ediyorlardı. Bundan dolayı da "cumartesi" gününün kutsiyetine saygı gösteriyor, 
deve etini ve sütünü mekruh kabul ediyorlardı ve şöyle söylüyorlardı: "Bu 
şeyleri bırakmak İslâm'da da mübah,Tevrat*ta ise vacibtir. Binaenaleyh biz bunu 
ihtiyaten terkediyoruz." İşte böylece Cenâb-ı Hak, onların bu tutumumu kerih 
görerek, onların İslam'a bütünüyle girmelerini, yani İslâm şeriatının hepsine 
girmelerini ve gerek itikad, gerek amel bakımından Tevrat'ın hükümlerinden 
herhangi birine sarıl mamalarını emretmiştir. Çünkü Tevrat, artık mensühtur. 
Buna göre, "Şeytanın adımlarına uymayınız" ayetini, "Tevrat'ın mensuh 
olduğunu bildikten sonra, onun hükümlerine tutunarak şeytana uymayınız" 
şeklinde açıklamışlardır. Bu görüşte olanlar, ayetteki,kelimesini, İslâm'ın sıfatı 
kabul etmişlerdir. Buna göre sanki, "Gerek itikadı gerek ameli olsun, İslam'ın 
kanunlarının hepsine giriniz" denilmiştir. 

3) Bu hitab, Hz. Peygamber (s.a.s)'e iman etmeyen ehl-i kitaba yöneliktir. Buna 
göre, emrinin manası, "Ey daha önceki kitaplara imân edenler..." şeklinde 
buyruğunun manası, "İman hususunda, Allah'a olan itaatinizi 

tamamlayınız. Bu da, Allah'ın peygamberlerinin ve kitaplarının tamamına imân 
etmeniz suretiyle olur. Binaenaleyh Hz. Muhammed (s.a.s) ile onun getirdiği 
kitaba da iman etmek suretiyle tamamen İslâm'a giriniz ve Tevrat'ın dinin, 
herkesin hak olduğunda ittifak ettiği bir din olması ve Tevrat'ta, "Yer ve gök 
durduğu müddetçe cumartesi yasağına sanlınız" hükmünün bulunması sebebiyle 
Tevrat'ın diniyle yetinme hususundaki şeytanın süslemesine aldanmayın" 
şeklindedir. Hulâsa, şeytanın adımlarından murad, onların, Musa (a.s)'nın 


şerlatının halâ devam etmekte olduğu hususunda kendisine tutundukları 
şüphelerdir. 

4) Bu hitap, müslumanlaradır. Buna göre mana, "Ey dilleriyle imân edenler, 
kalan ömrünüzde de müslüman olmaya devam edin, müslümanlıktan ve onun 
kanunlarının hiçbirinden çıkmayınız. Sapık ve azgın kimselerin size telkin 
etmeye çalıştıkları şüphelere iltifat ederek şeytanın adımlarına uymayınız" 
şeklindedir. Ayeti böyle tefsir edenler,bu izahın, bu âyetten önce ve sonra olan 
ayetlerle de te'kid edildiğini söyleyerek, şöyle demişlerdir: "Ayetten önce geçen 
şeyler, "O, yeryüzünde fesat çıkarmak için çalışır" âyetindeki, münafıkla ilgili 
sıfatlardır. Bizim burada söylemek istediğimiz, bundan muradın münafıkların m 
üsl umanlara telkin ettiği şüpheler 

olduğudur. Buna göre Allah Teâlâ sanki, "Müslümanlığınızı sürdürünüz ve 
münafıkların söylediği şüphelere aldanmayınız"demektedir.Bu âyetten sonra 
olan ise, Onlar, ancak Allah'ın buluttan gölgelikler içinde gelmesini mi 
bekliyorlar" (Bakara. 210) ayetidir. Bu, "O kâfirler, küfürlerinde ısrar ve inâd 
ediyorlar. Onların mazeret yolları ortadan kalkmıştır. Onlar, bu din hakkındaki 
görüşlerini, meselâ "ancak Allah'ın kendilerine buluttan gölgelikler ve melekler 
içinde gelmesi" gibi, olmayacak birtakım işlere dayandırırlar. 

İmdi eğer: "Bir şey ile vasıflanmış (benimsemiş) kimseye, "Ona devam et" denir, 
fakat "Ona gir" denmez. Halbuki bu ayette, (giriniz) denmektedir" denilir ise, biz 
de deriz ki: Evde olan kimsenin ileride evden çıkacağı bilinirse,her ne kadar o 
anda evde ise de, ona zaman zaman ileride eve girmesini emretmek imkânsız 
değildir. Çünkü onun şu anda evde bulunuşu, eve girmesi emredilen halinden 
başkadır. Buna göre ikinci bir zamanda evden çıktığında, eve girmesini 
emretmek doğru olur. Malümdur ki mü'minler uyku, gaflet ve benzeri hallerde 
imân hasletlerinden bazan çıkarlar. Binaenaleyh Allah Teâlâ'nın onlara istikbalde 
İslâm'a girmelerini emretmesi imkânsız değildir. 

5) Ayette zikredilen, lâfzının sulh, savaşı ve münakaşayı terk etme manasına 
olması.. Bu takdire göre mana, "Ey iman edenler topyekün "silm"elgiriniz, yani 
Allah'ın dinine yardım etme ve o hususta sıkıntılara göğüs germede, birbirinize 
uyarak ittifak ediniz, ve dünya uğrunda insanlarla münakaşa etmeye, dünyayı 
arzu etmeye sizi sevkeden şeytanın adımlarına uymayınız" demektir. Bu, tıpkı, 
(Ey inananlar) btrbirinizle çekişmeyin, yoksa gevşersiniz ve gücünüz gider" 
(Enfal,46)"Ey iman edenler sabrediniz.." (Al-i,İmran, 200) ve,"Hep birlikte 
Allah'ın ipine sanlınız ve bölünmeyiniz" (aı-i imran' 103) ayetleri ile, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in,"Mü'min, kendisi için İstediğini kardeşi için de İster" hadisi 
gibidir. 


Bunlar, âyetin tefsiri hususunda, çoğu müfessirlerin söylediği vecihlerdir. 

Bana göre, bu hususta diğer bazı vecihler daha vardır: 

a) Âyetteki, hitabı Allah'ı kalb ile bilip tasdik etmeye işarettir; emri ise, günah 
ve masiyet fiillerini bırakmaya işarettir. Çünkü günah, Allah'a ve Peygambere 
muhalefet etmek demektir. Bundan dolayı, o muhalefeti bankmaya "silm" (sulh) 
denilmesi doğru olur. Veya bu ifâdeden maksad, "Taat olanları yapıp, yasaklan 
bırakma hususunda Allah'a inktyâd eden kimseler olunuz" manasıdır. Bu 
böyledir, çünkü Ehl-i Sünnete göre mü'mim günah islerken de onun imanı 
vardır.Bu açık bir tefsirdir. 

b) "Silm" den murad kulun Allah'ın kaza ve kaderine razı olması, kalbinin, şu 
hadiste de anlatıldığı gibi sarsılmamasıdır: İJfap 'İlahi kazaya razı olmak, 


Allah'ın en büyük kapısıdır. "231 

c) Bundan murad, Allah'u Teâlâ'nın, "Onlar, boş söze rastladıktan zaman, şerefli 
olarak geçerler" (Furkân, 72) ve, "Af yolnu terdh et ma'rüf olanı emret ve 
cahillerden yüz çevir" (Araf, 199)âyetlerinde de olduğu gibi, intikam almayı 


terketmektir. Âyetin tefsirleri hususundaki söz işte bundan ibarettir. 124 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Kaffâl, "Ayetteki, (tamamen) ifâdesinin, İslâm'a girmesi emredilenlerle ilgili 
olması doğru olur.Yani, "Hepiniz İslâm'a giriniz, ayrılıp parçalanmayınız" 
demektir" demiştir. 

Kutrüb da şöyle der: "Araplar, "Kavmin tamamını gördüm" ve, "Bütün kadınları 
gördüm" derler." Bu lâfzın, İslâm ile ilgili olması da uygundur. Yani "İslâm'ın 
tamamına giriniz", yani, "onun bütün kanun ve hükümlerini benimseyiniz" 
demektir. 

Vahidi (r.ha) şöyle demiştir: "Bu, âyetin zahiri mânâsına daha uygundur. Çünkü 
mü'minler İslâm'ın bütün hükümlerini yerine getirmekle emrolunmuşlardır." 
Arapça'da, lâfzı "engel olan, mani olan" manasınadır denilir. Bunun anlamı, "onu 
kötülükten engelledim, ona mani oldum" demektir. Yine, (gömlek engelledi) 
denilir. Çünkü gömlek, elbisenin açılmasını önler. Elin içine de, (avuç) denir. 
Çünkü avuç içiyle, bedenin her tarafı tutulabilir. Gözü görmekten engellenmiş 
(kör) kimse için, denilir. Buna göre, kelimesinin manası, "engel olan" demektir. 
Bu lâfız, daha sonra toplanmış bir bütünün adı olmuştur. Çünkü toplanmak, 
birlik olmak, tefrika ve ayrılığa manidir. Buna göre, emri "İslâm şeriatının son 
noktasına kadar İslâm'ın kanunlarına giriniz ve onun kanunlarından herhangi 
birşeyi terketmekten vazgeçiniz" demektir. Veya bunun manası, "Hepiniz İslâm'a 


giriniz, insanları ona girmemekten men ediniz" şeklindedir. 25) 


Şeytana İtaat Etmeyiniz, O Apaçık Bir Düşmandır 


Hak Teâlâ'nın, hitabının manası, "şeytana i-taat etmeyiniz" demektir. Arapça'da 
bir kimsenin yoluna uyan hakkında, denildiği meşhurdur. Bu ifâde ile, "Onun 
adımına uydum" denilmesi arasında herhangi bir fark yoktur. kelimesi, 
kelimesinin çoğuludur. Bunun izahı daha önce geçmişti. 

Allah Teâlâ, "Çünkü o sizin için apaçık bir düşmandır" ayetine gelince, Ebu 
Müslim el-İsfehâni şöyle demiştir, "Mübin , için-dekini ve kalbindekini açıkça 
ortaya koyan beliğ kimsenin sıfattarındandır." Ben derim ki: "Hâmim, ve Mübin 
kitaba yemin olsun ki..." (Duhân.,I) ayeti, bu mananın doğruluğuna delildir. 
Ayetteki, "Mübin" lafzından, ancak bu mânâ kestedilmiştir. 

Bu durumda şayet: "Kendisini görmediğimiz ve sözünü duymadığımız halde 
şeytan için nasıl "mübin" (apaçık) denebilmiştir? denirse, biz deriz ki: Allah'u 
Teâlâ, şeytanın Hz. Adem (a.s) ile bütün nesline düşman olduğunu açıklayınca, 
hernekadar görülmese de, "apaçık bir düşman" diye nitelenmesi doğru olmuştur. 
Bu şuna benzer: Uzak bir beldede bulunan bir adama düşmanlığını gösteren 
kimse için bazan.her nekadar o onu görmese de, "Falanca senin için apaçık bir 
düşmandır" denilebilir. Bana göre bu hususta diğer bir izah da şudur: "Mübin'"in 
asıl manası, "kesmek"tir. "Açıklamaya" da bu manadan ötürü "beyan" denmiştir. 
Çünkü izah ve açıklama (beyan), ihtimallerin bir kısmını bir kısmından kesin 
çizgilerle keser, ayırdeder. Buna göre şeytanın "mübin" diye vasıflanması, 
"şeytan, mükellefi vesvesesiyle Allah'a itaat etmekten, O'nun sevâb ve rızasından 
ayırır ve uzaklaştırır" manasındadır. 

Buna göre şayet, "Şeytanın bize düşman olması, ya şu anda elem ve kötülükleri 
bize ulaştırmayı istemiş olması veyahut da, vesvesesiyle bizi İslâm dininden ve 
mükğfaatından alıkoyması sebebiyle olur. Birincisi bâtıldır. Çünkü eğer böyle 
olsaydı şeytan şüphesiz ki bizi hastalık, acı ve sıkıntılara düşürürdü. Böyle 
yapamadığı herkesin malümudur. İkinci ihtimal de bâtıldır. Çünkü, Cenâb-ı 
Allah'ın, "Şeytan der ki: Zaten benim, siz (insanlar) üstünde bir nüfuzum yoktu. 
Yalnız ben sizi çağırdım, siz de hemen icabet ettiniz" (İbrahim, 22) âyetinde de 
bildirdiği gibi, şeytanın vesvesesini kabul eden kimse, onu kendi iradesiyle kabul 
etmiştir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, ve durum bizim söylediğimiz gibi 
olduğu halde, daha nasıl onun düşmanlığının apaçık bir düşmanlık olduğu 
söylenebilir?" denilirse, şöyle cevap verilir: Şeytan (sizin söylediğiniz) her iki 
bakımdan da düşmandır. Onun, zararları bize ulaştırmaya çalışması bakımından 
düşmanlığı söz konusudur. Fakat Hak Teâlâ, şeytana bu fırsatı vermemiştir. 
Şeytanın bize zarar vermeyi istemiş olması, bunlara kadir olmasını gerektirmez. 


Fakat vesvesesiyle bizim dine girmemize ve mükğâfaatı kazanmamıza mâna 
olmasına gelince, şeytanın insana günahları süslemesi ve şüpheler atması, 
insanın bâtıla düşmesine ve böylece de sevablardan mahrum kalmasına sebeb 
olduğu herkesin bildiği şeydir. Binaenaleyh bu da şeytanın düşmanlık 


cihetlerinin en önemlilerindendir. 261 


"Size bunca açık deliller geldikten sonra yine kayarsanız, bilin ki Allah aziz ve 
hakimdir" (Bakara, 209).Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 27) 


Birinci Mesele Başa Dön 


Ebu's-Simal, kelimeyi birinci lâm'ın kesresi ile, şeklinde okumuştur ki, gibi, bu 
iki okunuş da birer normal kullanılıştır. 128] 


İkinci Mesele 


Bir kimsenin ayağı kayıp çamura düştüğü zaman, denilir. Yine şu anda 
bulunduğu durumu kaybeden kimse için, denitir. Günah da "zelle" diye 
adlandırılmıştır. İnsanlar bununla, vacibteri (vazifeleri) yapmama zellesini 
kastediyorlar. Buna göre Hak Teâ-lâ'nın, sözünün manası, "Haktan sapar ve onu 
geçerseniz" şeklindedir. 

Ayetin sebebi nüzulü hususunda âlimler (bununla alâkalı olan bir önceki 
ayetteki) ayeti ile birlikte ihtilâf etmişlerdir. Buna göre, birinci ayetin münafıklar 
hakkında olduğunu söyleyenler, ikincisinin de münafıklar hakkında olduğunu 
söylemişlerdir. Birinci ayetin ehl-i kitab hakkında olduğunu söyleyenler, bu 
ayetin de onlar hakkında olduğunu söylemişlerdir. Diğerlerini de aynı şekilde 
kıyas et. 

İbn Abbas (r.a)'ın,ayeti şu şekilde tefsir ettiği rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber 
(s.a.s) ve şeriatı size geldikten sonra, cumartesi çalışmayı ve deve eti yemeyi 
haram sayarsanız, biliniz ki Allah Teâiâ ceza vermede aziz ve fiillerinde 
hakimdir." Bu ayet karşısında ehl-i kitaptan müslüman olanlar, "Ya Resülallah, 
istersen senin kitabından başka her kitabı bırakırız" dediler de,bunun üzerine 
Cenâb-t Hak, "Ey iman edenler, Allah'a ve peygamberine imân (etmeye devam) 
ediniz"(Nisa,136) 

ayetini indirdi. 129) 


Üçüncü Mesele 


Ayeti ite ilgili bir soru vardır. O da şudur: Bir şarta bağlı hüküm, ancak işferin 
neticesini bilmeyen kimseler hakkında güzel olur. Katâde buna şu şekilde cevap 
vermiştir: "Şüphesiz Cenâb-ı Allah onların ayaklarının kayacağını biliyordu. 
Fakat o, bunu, insanlar üzerinde bir hüccet olsun diye, önceden haber vermiş ve 


bu husustaki ilâhi va'idini bildirmiştir." L30] 
Dördüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, buyurmasının manası, "emrolunduğunuz yoldan saparsanız" 
şeklindedir.Bu manaya göre, bu ifâdenin muhtevasına büyük küçük bütün 
günahlar girer. Çünkü bu sapma çok günahla meydana geldiği gibi, az günahla 
da olur. Bundan dolayı Allah Teâlâ, mü'minler günahın azından da çoğundan da 
sakınsınlar diye, bütün bunlar hususunda, onların ilahi yoldan sapmalarına engel 
otmak için va'idde bulunmuştur. Çünkü büyük günahlardan kaçınmanın vâcib 
(gerekli) olduğunda herhangibir şüphe yoktur. Büyük günahlardan olduğu 
bilinmeyen şeylere gelince, bunlar yüzünden ikâba müstehâk olunup 


olunmayacağı bilinemez. Binaenaleyh bunlardan da sakınmak gerekir. L3H 


Beşinci Mesele 

Hak Teâlâ'nın, 'size bey yineler geldikten sonra.." sözü akli ve nakli bütün 
delilleri içine alır. Akli deliller, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin 
doğruluğunun ancak kendilerinin sabit olmasından sonra sabit otan şeylere 
delâlet eden delillerdir. Meselâ, bu âlemin hadis olduğunu ve her türlü malûmatı 
bilen, her türlü mümkinata kadir olup, bütün ihtiyaçlardan âzâde olan bir 
Yaratıcı'ya muhtaç olduğunu bitmek gibi. Yine mucize ile sihir arasındaki farkı 
ve mucizenin doğruluğa delil olduğunu bilmek gibi.. Bütün bu gibi şeyler akli 
delillerdendir. Nakli deliller ise, Kur'an ve Sün-net'teki açıklamalardır. Bütün bu 
deliller mevcud olduğu zaman mükellefin ma'zur sayılmaması bakımından, 


âyetin hükmüne dahildir. 132] 
Altıncı Mesele Başa Dön 


Kâdi şöyle demiştir: "Bu âyet, insanın ancak açıklama yapıldıktan sonra ve 


mazeretleri kaldırıldıktan sonra günahından dolayı sorumlu tutulabileceğine 
delâleteder. Çünkü ilâhi ceza, beyyinelerin gelmesi ve bulunması şartına 
bağlandığına göre, bir fiile kesinlikle kadir olamayan kimse için va'id-i ilahinin 
caiz olmaması hükmüne bağlanması daha evlâdır. Bir de delillerden, ancak 
onlardan istifâde edebilecek gücü olanlar yararlanır. Bazan delil olmasa da, 
bunlar bu güçlerinden istifâde edebilirler. Âyet, nazar-ı dikkate alınan şeyin, 
mükellef tarafından yakinin değil, beyyinelerin bulunması olduğunu gösterir. İşte 
bu bakımdan âyet, arif (bilen) birisi gibi, tefekkür ve istidlal gücü olanlara da 
va'id-i ilâhinin söz konusu olduğuna delâlet eder. Böylece bilen ve anlayan 
kimseler aleyhine herhangi ilâhi bir hüccetin olmayacağını iddia edenlerin 


görüşü bâtıl olmuştur." 33) 
Allah Aziz ve Hakimdir 


Hak Teâlâ'nın, "Biliniz ki Allah aziz ve hakimdir" âyeti ile ilgili birkaç mesele 
vardır: 341 


Birinci Mesele 


Birisi şöyle diyebilir: "Allah Teâlâ'nın, 'Size beyyineler geldikten sonra yine 
kayarsanız" hitabı onların günahlarına ve suçlarına işarettir. Buna göre, "Allah 
aziz ve hakimdir" ifâdesi, ilâhi zecr ve tehdide nasıl delâlet eder?" 

Buna şöyle cevap verilir: "Aziz", murad ettiği şeye mani olunamayacak 
kimsedir. Bu da ancak tam bir kudretle olur. Allah Teâlâ'nın bütün mümkinâta 
kadir olduğu sabittir. Binaenaleyh O, her halükârda azizdir. Böylece âyetin 
manası, "Size beyyineler geldikten sonra eğer (haktan) saparsanız, biliniz ki 
Allah, hiçbirinizin engelleyemeyeceği ve size kadir bir zattır. Binaenaleyh sizin 
için murad ettiği herşeyi yapar" şeklinde olur. Bu, ileri derecede bir teh-diddir. 
Çünkü bu ifâde, "ikâb" (azab) lâfzının zikredilmesiyte yapılacak olan ilâhi 
tehdidin bulunduramayacağı her türlü korkuyu ve tehdidi kendisinde taşır. Çoğu 
kez baba çocuğuna:"Bana karşı çıkarsan, beni tanırsın, sana karşı olan gücümü 
ve kuvvetimi bilirsin" der. Bu söz, zecr (engelleme) hususunda, dövme ve 
benzeri şeyleri söylemekten daha kuvvetlidir. 

İmdi şayet: "Bu âyet, ilâhi tehdidi ifâde ettiği gibi, ilahi va'ade de şâmil değil 
midir?" denilirse, biz, Allah'ın "hakim" sözünü, "aziz" sözünün peşine getirmiş 
olması bakımından "evet" deriz. Çünkü Allah'ın hikmetine yakışan, O'nun iyilik 
yapan ile kötülük yapant aynı tutmamasıdır. Hakim olan Allah'ın, kötülük 


yapana azab etmesi yerinde olduğu gibi, iyilik yapanı m ükâfaatlandırması da 
yerindedir. Hatta bu ikincisi O'nun hikmetine daha uygun ve yakındır. 1391 


İkinci Mesele 


Şeriat gelmezden önce.herhangi birşeyin vâcib (ge rekli) olamayacağını 
söyleyen kimseler, bu ayeti delil göstererek şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, 
tehdid ve va'idini, beyyinelerin gelmesi şartına bağlamıştır. Ayetteki "beyyinât" 
lâfzı, herşeyi içine alan çoğul bir kelimedir. Binaenaleyh bu, ilâhi tehdidin, her- 
türlü beyyinenin gelmesi şartına bağlı olduğuna delâlet eder. Halbuki şeriattan 
önce, her türlü beyyine bulunmamıştır. Bundan dolayı, o durumda ilâhi tehdidin 
olmaması, ve şeriat gelmezden önce, herhangi bir vücübun bulunmaması 


gerekir." [36] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Ebu Ali el-Cübbâi şöyle demiştir: "Eğer durum, cebriyenin dediği gibi, Allah 
Teâlâ sefih ve kâfirlerden, sefahat ve küfrü irâde etmesi şeklinde olsaydı, 
Allah'ın "hakîm" diye vasıflandırıiması caiz olmazdı. Çünkü sefihlik yapan da ve 
onu irâde eden de sefih otur. Sefih ise "hakim" (hikmetli) olamaz." Âlimlerimiz 
buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Hakim, işlerin neticelerini bilen kimsedir. 
Binaenaleyh, Allah'ın hakim oluşu, bütün malümatı bilmesi mânâsına gelir. Bu 
da, Allah Teâlâ'nın herşeyin yaratıcısı ve irâde edeni olması ile tezâd teşkil 
etmez. Aksine o bunu gerektirir. Çünkü biz, "Allah Teâlâ'nın olmayacağını 
bildiği birşeyi irâde etmesi halinde, kendisinin cahilliğini murad etmiş olacağını" 
açıklamıştık." 

Onlar da: "Eğer bu gerekmiş olsaydı, Allah Teâlâ olmayacağını bildiği şeyi 
emrettiği zaman, kendisinin cahil sayılmasını kabullenmiş olurdu" demişlerdir. 
Biz deriz ki: Bu ancak, bir şeyi emretmek, onun kendisiyle tamamlanacağı 
şeyleri de emretmek olması takdirinde gerekir. Bu ise, bize göre imkânsızdır. 
Eğer Cübbai ve taraftarları, "Eğer böyle olmasaydı, teklif-i mâla yutak gerekirdi" 


derlerse, biz de deriz ki, bize göre bu caizdir. Allah en iyi bilendir. B7 
Dördüncü Mesele 


Nakledildiğine göre birisi, okumuş. Bunu bir bedevi duymuş ve yadırgayarak 


şöyle demiştir: Eğer bu ilahi kelâm ise, o böyle demez. Çünkü hakim olan birisi, 
hata işlendiği zaman gufrandan bahsetmez. Çünkü bu, günah işleyen kimseyi 


suça teşvik etmektir. [38] 


"Onlar, ancak Allah'ın buluttan gölgeler içinde meleklerle beraber 

kendilerine gelip de, işlerinin bitirilivermesini mi bekliyorlar? Bütün işler 
Allah'a döndürülür"(Bakara, 210). 

Bil ki bu ayette birkaç mesele vardır: [L39] 


Birinci Mesele 


kelimesiyle ilgili geniş açıklama, Cenâb-ı Hakk'ın, "O vakit bazı yüzler neşeli 
ve sevinçlidir; Rabbine bakar" (Kıyame, 22) ayetinin tefsirinde gelmektedir. 
Alimler bu ayetteki (Bakara, 210) lâfzının, (beklemek) manâsında olduğu 
hususunda icmâ etmişlerdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Elçiler neyle dönecekler 
bakayım, bekleyeyim" (Neml, 35) buyurmuştur. Buna göre Hak Teğâfâ'nın, Ojjku 
Ja sözünden maksad, beklemek demektir. 


Allah Hakkında "Gitmek-Gelmek" Gibi Tabirlerin Tevili Başa 
Dön 


Akli muhakeme yapan âlimler, Allah'u Teâlâ'nın, "gelmek" ve "gitmek" gibi 
fiillerden münezzeh olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Onlara göre bu na, şu 
hususlar delâlet etmektedir: 

a) Akaid ilminde sabit olduğuna göre, kendisi hakkında gelmek ve gitmek gibi 
vasıfların verildiği her şey, hareket ve sükündan ayrılamaz.. Çünkü bu iki 
hakkında vasıf muhdestirler.Muhdesten ayrılmayan şeyde 
muhdestir.Binaenaleyh,hakkında gelmek ve gitmek gibi vasıfların kullanılması 
doğru olan her şeyin muhdes ve mahlük olması gerekir.Halbuki kadim olan 
Allah'ın böyle olması imkânsızdır. 

b) Kendisi hakkında bir mekândan diğer bir mekâna geçmesi doğru her şey, 
küçüklük ve önemsizlik bakımından ya bölünmeyen bir cüz gibi (cüz'un la 
yetecezzâ) olur, ki bu insanların ittifakıyla bâtıldır; veyahutda, böyle olmaz; 
aksine o çok büyük bir şey olur.. Böylece de onun iki tarafından birisi, 
diğerinden başka olur. Bu sebeple o, cüz ve parçafardan meydana 
gelen,"mürekkeb" bir varlık olmuş olur. Mürekkeb olan herşeyin tahakkuk 
etmesi hususunda, o cüzlerinden herbirinin ayrı ayrı tahakkuk edip 


gerçekleşmesine muhtaçtır. Halbuki onun cüzlerinden herbiri, "mürekkeb" 
olandan başkadır. Buna göre her mürekkeb, başkasına muhtaç olur. Başkasına 
muhtaç olan her şey, zâtı itibarıyla mümkin bir varlıktır. Zâtı gereği mümkin 
olan her varlık, var olması hususunda bir "müreccih" e ve bir "mücid" e 
muhtaçtır. Böyle olan her şey, muhdes (sonradan olma), yaratılmış ve, 
kendisinden önce de yokluk dönemi bulunmuştur. Halbuki kadim olan Allah'ın 
böyle olması imkânsızdır. 

c) Kendisi hakkında bir mekândan diğer bir mekâna intikâl etmesi doğru olan 
her şey, sınırlı ve sonlu demektir. Böylece o, aklen olduğu miktardan daha fazla 
veya daha noksan olması muhtemel olduğu halde, o muayyen bir miktarla tahsis 
edilmiş olur. Binaenaleyh onun bu muayyen miktara tahsis edilmesinin, mutlaka 
bir müreccihin tercihi ve bir muhassısın tahsis etmesiyle olması gerekir. Halbuki 
böyle olan her şey, irâde ve ihtiyar sahibi olan bir failin fiili olur. Böyle olan her 
varlık da, sonradan olma ve yaratılmış bir varlıktır. Binaenaleyh Kadim ve Ezeli 
olan; Allah'ın/böyle olması imkânsızdır. 

d) Biz, kendisi hakkında "gidip" ve "gelmek" gibi vasıfların kullanılmasının 
sahih olduğu varlığın Kadim ve Ezeli bir İlâh olmasını caiz gördüğümüz zaman, 
bu durumda güneş ile ayın İlâh olmadıklarına hükmetmemiz mümkün olmaz. 
Âlimlerimizden bazı zeki kimseler şöyle derler: Güneş ve ayda, doğup ve 
batmaları caiz olan bir cisim olmalarının dışında, İlâh olduklarına hükmetmeye 
mâni olacak herhangi bir kusur yoktur. Allah hakkında gidip gelmek gibi 
vasıfları caiz gören kimse, niçin güneşin de İlâh olduğuna hükmetmesin? O 
halde, İlâh olduğunu iddia ettiği başka bir varlığın bulunduğuna hükmetmeye 
onu Zorlayan nedir? 

e) Allah'u Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'den, onun, "Ben, batanları sevmem"(En'âm, 
76) diyerek, yıldızların, ayın ve güneşin İlâh oluşları hususunda ta'n ve tenkidde 
bulunduğunu nakletmişttr. Halbuki, kelimesinin mânası ise, doğup batmaktır. 
Binaenaleyh kim Allah hakkında doğup ve batmak gibi vasıfları caiz görürse, 
Hz. İbrahim (a.s)'in delilini tenkid; Cenâb-ı Hakk'ın, bu hususta Hz. İbrahim'i 
tasdikini de tekzib etmiş olur. 

f) Allah'ın laneti üzerine olsun Firavun, Hz. Musa'ya, "Alemlerin Habbi nedir?" 
(Şuarâ,23) sormuş ve ondan Allah'ın mâhiyetini, cinsini ve cevherini öğrenmek 
istemiştir. Buna göre şayet Allah'u Teâlâ şekillerle ve miktarlarla tavsif edilmiş 
bir cisim olsaydı, bu sorunun cevâbı ancak suret, şekil ve miktarın 
belirtilmesiyle verilmiş olurdu. Oysa ki Hz. Musa'nın, "Göklerin ve yerin Rabbi" 
(Şuara,24);"Sizin ve sizin ilk atalarınızın Rabbi"(Duhan,8 )'Doğunun ve batının 
Rabbi" (Müzzemmil, 9) şeklindeki cevabı, bir yanlış ve bir hatâ olurdu. Bu da, 


vermiş olduğu cevâp hususunda Hz. Musa'nın hatalı olmasını ve, "Muhakhak ki 
size yollanan peygamberiniz, hakikaten mecnündur" (Şuara. 27) sözünde 
Firavun'un doğru olmasını gerektirirdi. Bütün bunlar bâtıl olunca, Allah 
Teâlâ'mn cisim olmaktan, bir mekânda bulunmaktan ve gidip gelme gibi 
vasıflanfhakkında kullanabilmemizden münezzeh olduğunu anlamış olduk. 

g) Allah Teâlâ, "De ki "O Allah'tır, birdir" (ihlas. 1) buyurmuştur. Âyette geçen, 
vahdaniyette tam ve kâmil olan demektir. Her cisim, maksad ve işaret 
bakımından iki kısma ayrılır: Allah Teâlâ, cisim olması ve bir mekanda 
bulunması imkansız olan bir "ahad' (Tek) olduğuna ve bir cisim olmayıp, bir 
mekân tutmadığına göre, O'nun hakkında "gitme" ve "gelme" gibi vasıfların 
kullanılması imkânsız olur. Yine Hak Teâlâ,"Onun bir adaşını (benzerini) biliyor 
musun?" (Meryem, 65) buyurmuştur. Eğer Allah Teâlâ, cisim olup bir mekanda 
bulunsaydı, cisim oluş bakımından diğer cisimlere benzerdi. Fakat ihtilâf cisim 
olmanın dışında meydana gelmektedir. Bu da, ya büyüklük veya sıfat ile keyfiyet 
bakımlarında meydana gelir ki, bu zati bakımdan bir benzemenin bulunmasına 
bir zarar vermez. Yine Cenâb-ı Allah, "Onun gibisi yoktur" (Şura, 11) 
buyurmuştur. Eğer Allah, cisim olsaydı cisimler gibi olurdu. 

h) Eğer Hak Teâlâ, cisim olup bir mekân tutmuş olsaydı, cisim olmanın 
umumiliğinde diğer cisimlerle aynı olurdu. Bu durumda da, husüsi zâtı itibarıyla, 
ya o cisimlerden farklı olur veyahut da olmaz. Eğer birinci ihtimal olursa, 
kendisiyle benzemenin meydana geldiği şey, farklılığa sebeb olan şeyden 
başkadır. Bu durumda O'nun cisim olmasının umumiliği, zâtının hususiliğinden 
başkadır. Bu ise imkânsızdır. Çünkü o husüsi zâtı, cisim olma mefhumuyla 
nitelediğimizde, cismi sıfat yapmış olurduk ki bu imkansızdır. Çünkü cisim, 
sıfatın âit olduğu zattır. Eğer biz, "cisim olma" mefhumuna mugayir olan ve 
"cisim" diye vasıflandırılmayan o husüsi zâtın var olduğuna hükmettiğimizde, 
Allah Teâlâ'mn zâtının "cisim" den anlaşılan şeyden farklı ve "cisim" diye 
nitelenmeyen bir şey olur. Bu da Allah'ın cisim olmasını nefyeder. Fakat, eğer, 
"Allah'ın zâtı cisim olmasından sonra, hususiyet bakımından diğer cisimlerden 
farklı olmaz. Bu durumda da O, her halükârda diğer cisimler gibi olmuş olur. 
Binaenaleyh cisimler için söylenebilecek herşey, onun için de söylenebilir. Cisim 
muhdes (sonradan yaratılmış) olduğuna göre, Allah'ın zâtının da böyle olması 
gerekirdi. Halbuki bütün bunlar imkânsızdır. Böylece, Allah 

Teâlâ'nın, cisim olmadığı,bir mekanda bulunmadığı ve hakkında "gitme" ve 


"gelme" caiz olmayan bir zât olduğu sabit olur" denilirse... 140] 


Bu Ayeti Anlamakta Kelâmcıların Farklılıkları Başa Dön 


Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Kelamcılar, Hak Teâlâ'nın, "Onlar, 
ancak Allah'ın kendilerine gelmesini mi bekliyorlar" âyetinin tefsiri hususunda 
şu değişik görüşlerle ihtilâf etmişlerdir: 

1) Bu selef-i salihinin görüşüdür. Buna göre, gitme ve gelme gibi vasıfların 
Allah'a nisbei edilmesinin imkânsız oluşu, kesin delillerle sabit olunca, bu 
âyetten maksadın "gidip" "gelme" olmadığını; O'nun muradının başka olduğunu 
kesinkes anlarız. Bu başka muradın ne olduğunu belirlemeye çalışsak bile, hata 
etmekten emin olamayız. Binanelayeh bu âyetin tefsiri hususunda susmamız ve 
âyetin tafsilâtlı ımanasını Allah'a havale etmemiz daha uygun olur. 

İşte İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen şu sözden maksad budur:- "Kur'-an dört 
kısım üzere nazil oldu: Cahilliği sebebiyle insanların bilmedikleri kısımlar, 
âlimlerin bilip tefsir edebildikleri kısım, bizim sadece Arapcayı bilmemiz 
sebebiyle anlayabileceğimiz kısımlar, Allah'tan başka hiç kimsenin bilemeyeceği 
kısımlar." Biz bu görüşü, (Bakara, | ayetinin tefsirinde enine boyuna ele aldık. 
2) Bu, çoğu kelâmcıların görüşüdür. Buna göre, bu âyeti tafsilâtlı olarak te'vil 
etmek gerekir. Sonra bu kelamcılar, bu hususta şu görüşlere yer vermişlerdir: 

a) Allah'ın bu ayette bahsedilen "gelmesi" nden maksad, O'nun âyetlerinin 
gelmesidir. Buna göre, âyetlerin şanını yüceltmek için, âyetlerin gelmesi, 
"Allah'ın gelmesi" olarak ifâde edilmiştir. Nitekim, hükümdar tarafından büyük 
bir ordu gönderildiği zaman, denilir. Bu tefsirin doğruluğuna Allah'u Teâlâ'nın 
bundan önceki, "Apaçık deliller size geldikten sonra eğer saparsanız, biliniz ki 
Allah aziz ve hakimdir" (Bakara. 209) âyetinde bildirdiği şey delâlet etmektedir. 
Böylece Allah'u Teâlâ bu ayeti men ve tehdit sadedinde zikretmiştir. Daha sonra 
Allah'u Teâlâ bu hususu, buyruğu ile te'kid etmiştir. Allah hakk ında gelmek 
vasfının kullanılmasının doğru olması halinde, Allah'u Teâlâ'nın sırf hazır 
olmasının tehdit ve men'e sebep olamıya-cağı malümdur. Çünkü O gelip hazır 
olduğu zaman kâfirleri kovup onları cezalandırdığı gibi, mü'minleri de 
mükafaatlandırır ve onları kendine yakınlaştırır. Böylece, Allah'u Teâlâ'nın 
sadece gelmesinin tehdit ve vaidine sebep olmayacağı sabit olmuş olur. Ayet-i 
kerimeden kastedilen şey, sadece ve sadece ilahi tehdit ve ceza olduğuna göre, 
ayette O'nun heybetinin, kahr-u galebesinin ve tehdidinin gelmesinin takdir 
edilmesi gerekir. Biz bu manayı takdir ettiğimiz zaman, şüpheler tamamıyla 
ortadan kalkar. İşte bu ayetin nazmına uygun olan güzel bir te'vildir. 

3) Allah'ın, buyruğundan maksadın, O'nun emrinin gelmesidir. Bu konuda sözün 
dayanağı şudur: Allah'u Teâlâ bir işten bahsedip, onu kendisine ntsbet ettiğinde, 
eğer Allah'a nisbet edilen bu fiil imkânsız olursa, vâcib olan, bu fiili ve mânayı 


te'vil etmektir. Nitekim ulemâ, "Ki onlar, Allah ile muharebe ederler" (Maide, 
33) âyetine bunu uygulamış, bundan maksadın "O'nun dostlarıyla muharebe 
edenler" mânası olduğunu söylemişlerdir. Yine Cenâb-ı Hak, "O köye sor" 
(Yüsuf, 62) buyurmuştur. Bundan maksad, "Köyün ehline sor" demektir. İşte 
böylece Allah'u Teâlâ'nın, ifâdesinden maksadı, "Onlara Allah'ın emrinin 
gelmesi" dir. 

Yine, "Ve Rabbin geldi" (Fecr, 22) âyetinden maksad, O'nun emrinin gelmesidir. 
Burada muzâfın hazfedilip, muzâfın ileyhin onun yerine geçmesinden başka bir 
şey söz konusu değildir, ki bu meşhur bir mecazdır. Nitekim, "Emir falancayı 
dövdü; emir falancayı astı; emir falancaya verdi" denilir. Halbuki bu sözden 
maksat,emirin!biz-zat kendisi olmayıp, onun bunu emretmiş olmasıdır. Bu 
te'vilin doğruluğunu şu iki husus da tekid etmektedir: 

a) Hak Teâlâ'nın, burada, (Fecr, 22) ayetinde de, gibi ifâdeleri, kıyametin 
durumundan haber vermektedir. Bu kıyamet sahnesini aynen Nahl süresinde de 
zikrederek,'Onlar ancak, kendilerine meleklerin gelmesini veya Habbinin 
emrinin gelmesini bekliyorlar" (Nahl, 33) buyurmuştur. Böylece bu hüküm, bu 
müteşabihi tefsir etmiş olur. Çünkü bütün bu ayetler, tek bir hâdise hakkında 
varid olunca, onların bir kısmını diğer kısmına hamletmek uzak sayılmaz, 
denilebilir. 

b) Allah'u Teâlâ bu ifâdesinden sonra, buyurmuştur. Eliflâ-m'ın, geçen bir ahd 
için olmasında şüphe yoktur. Böylece mutlaka bundan önce, bir işin geçmiş 
olması gerekir ki, eliflâm ona işaret etmiş oisun.. Bu da, bizim takdir ettiğimiz 
şeydir. Bu takdir de, Allah'u Teâlâ'nın, ifâdesinden maksadın "Allah'ın emrinin 
onlara gelmesi" şeklinde olmasıdır. 

Eğer, "Size göre Allah'ın emri kadim bir sıfattır. Buna göre, gelmek işinin bu 
sıfata verilmesi imkânsızdır. Mütezile'ye göre Allah'ın emri seslerden ibarettir. 
Bu durumda bu sesler, araz olur. 

Binaenaleyh, gelme işini ârâz olan şeylere vermek de imkânsız olur" denilirse, 
deriz ki:" Arapça'da emrin iki manası yardır: Birisi fiil, durum ve yol manasıdır. 
Nitekim Hak Teâlâ,"Bizim işimiz, ancak bir göz kırpması gibi bir şeydir" 
(Kamer, 50) ve, "firavunun yolu doğru değildi" (Hud, 97) buyurmuştur. Darb-ı 
meselde de, "Herhangi bir işten dolayı Kasır burnunu kesmiştir."ve "Herhangi 
bir işten dolayı efendi olan efendi olur,yyani bu durum boşuna değildir" 
denilmiştir. Âyette geçen "emr" fiil manasına hamledilir. Bu da, mahşer 
meydanına yakışan dehşetli haller ve apaçık delilleri (âyetleri) ortaya koyma gibi 
füllerdir. İşte bu, bizim söylediğimiz ilk te'vildir. 

Fakat âyetteki, "emr" kelimesini, nehyin zıddı olan emir manasına alırsak, bunun 


hakkında iki görüş ortaya çıkar: 

a) Âyetin, takdirinin şöyle olmasıdır: "Kıyamet gününde bir münadi, "Dikkat, 
Allah size şunu şunu emrediyor" diye çağırır İşte emrin gelmesi budur. Ayetteki 
"Bulutlardan gölgelikler içinde" tâbirinin manası da, "bulutlardan gölgeliklerle 
beraber" şeklindedir. Buna göre bu nidanın duyulması ile o gölgelerin gelmesi 
aynı anda olur. 

b) Bulutlardan olan gölgeler içinde Allah'ın emrinin gelmesinden murad, bu 
bulutların içerisinde belli birçok seslerin bulunmasıdır. Bu sesler, herkesin 
haketmiş olduğu said veya şaki olma hususundaki Allah'ın hükmüne delâlet 
ederler. Veya bundan murad, Allah Teâlâ'nın, bulutun beyaz oluşundan, o yazının 
da siyah olmasından ötürü, buluttan meydana gelen gölgeler içinde düzenli 
yazılar yaratmış olmasıdır. Bu yazılar ile, kıyamet meydanında bulunan 
kimselerle ilgili va'ad, va'id ve benzeri şeyler anlaşılır. Böylece buluttan olan 
gölgenin faydası, Allah Teâlâ'nın onu indirmek istediği kavme bir işaret kılmış 
olması olur. İşte bu esnada o kavim, emrin yaklaştığını ve gelmek üzere 
olduğunu anlarlar. 

4) Âyetin manası şöyledir: "Onlar, sadece Allah'ın kendilerini tehdid ettiği azab 
ve hesabının gelmesini beklerler." Buna göre âyette, onları tehdid için getirilecek 
şey hazfedil m iştir. Çünkü burada onların başına gelecek şey zikredilmiş 
olsaydı, bu va'id olarak onlara daha hafif gelirdi. Bu zikredilmeyince, onların 
fikri dağılıp, akıllarına her türlü şey geldiği için, bu daha beliğ olmuştur. Bunun 
bir misali de,"Hiç ummadıkları bir cihetten Allah (ın azabı) onlara geldi ve 
kalblerine korku saldı. Onlar evlerini kendi elleriyle ve mü'minlerin elleriyle 
yıkarlar" (Haşr, 2) âyetidir. Yani, "Allah onları hiç ummadıkları bir yerde 
yardımsız bırakmıştır." 

"Nihayet Allah, onların binalarını tâ temellerinden (yıkmayı) diledi de 
üstlerindeki tavan tepelerine çöktü. Hem bu azab onlara şuurlarının eremeyeceğ! 
taraftan gelmiştir" (Nahi, 26) ayeti de böyledir. Buna göre ayette geçen, 
ifâdesinin adetâ bir tefsiri gibidir. Örfte de, zâlim bir kimsenin devlet başkanı 
olduğu duyulduğu zaman,"Falanca zulmü ve çevri ile bize geldi" denilir. 
Şüphesiz ki bu ifâde meşhur bir mecazdır. 

5) Ayetteki, (gölgelikler içinde) süzündeki Jt harf-i cerri, "bâ" harf-i cerri 
manasınadır. Harf-i çerlerden bazısı bazısı yerine kullanılabilir. Buna göre âyetin 
takdiri, "Onlar ancak, buluttan gölgelikler ve meleklerle birlikte Allah'ın 
gelmesini beklerler" şeklinde olur Bundan maksad ise, meleklerle birlikte, 
bulutlar içinde Allah'ın azabının onlara gelmesidir. 

6) Ayetten maksad, kıyametin büyüklüğünü, dehşetini ve şiddetini 


canlandırmaktır. Çünkü bütün günahkârlar davalaşmak için bir araya 
toplandıklarında bu davada hâkim olan zât, kahretme bakımından sultanların en 
güçlüsü, heybet bakımından da en yücesi olunca, bu günahkârlara davanın 
neticelen-dirilmesi için o sultanın orada bulunmasından daha zor gelen başka bir 
vakit yoktur. Binaenaleyh burada Allah'ın zikredilmesinden murad, Allah'ın 
heybetinin iyice tasvir edilmesidir. Bunun bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın,"Onlar, 
Allah'ı hakkıyla takdfr etmediler (bilemediler). Halbuki kıyamet günü yeryüzü 
tamamen O'nun avucundadır. Gökler de O'nun sağ elinde durulmuştur" (Zümer. 
67) ayetidir. Bu ayette avuç, sağ el ve dürülme, tasvir edilmeden getirilmiştir. 
Ancak Allah'ın sânının yüceliğini anlatmak için, bilinmeyen şeyler bu bilinenlere 
benzetilerek tasvir edilmiştir. Tefsir ettiğimiz ayette de böyledir. Allah en iyi 
bilendir. 

7) Bu (söyleyeceğimiz izah) bana göre, geçenlerin hepsinden daha açıktır. Çünkü 
biz, âyetinin yahudiler hakkında nazil olduğunu söylemiştik. Bu takdire göre, 
Cenâb-ı Hakk'ın,Eğer size bunca açtk deliller geldikten sonra saparsanız, 
bilinizki aziz ve hakimdir" ayeti, yahudilere hitaptır. Bu durumda,ayeti 
yahudiler hakkında olmuş olur. Buna göre mana: "O yahudiler, senin dinini, 
ancak Allah'ın kendilerine bulutlardan olan gölgelikler ve meleklerle beraber 
gelmesi durumunda kabul ederler" şeklinde olur. Görmüyor musun, onlar Hz. 
Musa (a.s)'ya da aynısını yaptılar ve, "Allah'ı apaçık görmedikçe sana 
inanmayacağız" (Bakara. 55) dediler. Bu, yahüdilerin durumunu anlatan bir ayet 
olunca, âyeti zahiri manasına hamletmek imkânsız olmaz. Çünkü yahudiler 


"teşbih" [4N] inanıyor,Allah hakkında gitme-gelme gibi vasıfların 
kullanılabileceğini kabul ediyor ve: "Allah, Tür dağında buluttan gölgeler içinde 
Hz. Musa'ya tecelli etmiştir" diyorlardı. Hz. Musa (a.s)'dan istediklerini, aynen 
Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında da istemişlerdir. Bu takdire göre, âyette ifâde 
edilen şey, teşbih inancında olan yahüdilerin itikadından nakledilen birşey olur. 
Böylece de ne âyeti te'vil etmek gerekir, ne de lâfzını mecaza hamletmeye 
ihtiyaç duyulur. Hülâsa bu âyet, Allah'ın kendilerine gelmesini bekleyen bir 
kavmin bulunduğuna delâlet eder. Ayette, bu kimselerin inanarak veya 
inanmadan 

beklemiş olduklarına herhangi bir işaret yoktur. Bu takdire göre, buradaki müşkit 
ortadan kalkar. Eğer, "Bu te'vile göre,"ve işler Allah'a döndürülür" âyetinin, 
kendisinden öncesiyle nasıl irtibatı sağlanır?" denirse, biz deriz: Bu husustaki 
izah şöyledir: Allah Teâlâ, onların bu fâsid şarta bağlı olarak dini kabul etmeleri 
hususundaki inad ve beklemelerini nakledince, bunun peşisıra bir tehdid olacak 
şeyi zikrederek, "Ve işler Allah'a dönderilir" buyurmuştur. Bence bu izah, 


geçenlerden daha açıktır. Allah, kelâmının hakikatim en iyi bilendir. 

8) Kaffal'ın Tefsirinde Ebu'l-Âliye'den naklettiği şu izahdır: "Gölgelikler içinde 
gelme" işi meleklere nisbet edilir. Buna göre, Allah Teâlâ'ya sadece "gelme" 
nisbet edilir." Binaenaleyh Ebu'l-Aliye, bu ayette bir takdim ve tehirin (öne 
alma, sonraya bırakma) olduğunu söylemiş, ve bu görüşünün doğruluğuna da, 
ayeti, şeklinde 

okuyanların kıraatini şahid getirmiştir. Kaffâl (r.h) bu te'vilin hoş olmadığını 
ifâde etmiştir. 

Allah Teâlâ'nın, "Buluttan olan gölgelikler içinde" ayetine gelince, bil ki, 
kelimesi, 'ün çoğuludur. kelimesi, "Allah'ın seni gölgelendirdiği şey, gölgelik" 
manasınadır. Halbuki bulut, an-:ak birbirine girip kat kat olduğu zaman böyle 
(gölge verir). Buna göre "buluttan gölgeler" ifâdesi, her parçası kesif ve 
kocaman olan, ayrı ayrı parçalardan ibarettir. Binaenaleyh her parça bir 
gölgeliktir. Bunun hepsi de gölgeler olmuştur. Nitekim Hak Teâlâ, "Onları, 
gölgeler gibi dalga büriidüğü zaman..." (Lokman,32) buyurmuştur. Bazıları 
âyeti, şeklinde okumuşlardır. Bu, kelimesinin de, Jife kelimesinin çoğulu olması 
muhtemeldir. o lâfzının, şeklinde cemi olması gibi. Bunun aynı zamanda, 
kelimesinin çoğulu olması da muhtemeldir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Mâna, onlar ancak kendilerine, Allah'ın 
kahr ve azabının buluttan gölgeler içerisinde gelmesini beklerler. Buna göre eğer, 
"Onlara Allah'ın azabı niçin bulut içinde gelmiştir?" denilirse, biz şu sebeplerden 
dolayı olduğunu söyleriz: 

a) Bulut, rahmet yeridir. Buluttan, rahmet yerine azâb gelince, durum son derece 
ürkütücü olur. Çünkü kötülük umulmadık bir taraftan geldiği zaman, son derece 
şiddetli ve ürpertici olur.Nitekim hayır da hiç beklenmedik bir taraftan gelince, 
son derece sevindirici olur. Buna göre hayrın beklendiği yerden şer gelince.ya 
durum nasıl olur,(bir düşün)? İşte bundan dolayı Allah'ın kitabın; tefekkür eden 
kimselere, O'nun, "Onlara Allah taraündan, hiç ummadıkları bir şey gelmiştir" 
(Zümer. 47). 

b) Bulutun inmesi, kıyamette meydana gelecek olan en şiddetti korkular için bir 
alâmettir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 

"O gün semâ, bulutlar ile parçalanacak, melekler de indirildikçe indirilecek. .. O 
gün hak ve mülk, çok esirgeyen Allah 'indir. Bu gün, kâfirler İçin son derece zor 
bir gündür" (Furkan, 25-26) buyurmuştur. 

c) Buluttan sayısız ve sonsuz yağmur damlaları iner. Tıpkı bunun gibi bu 
buluttan, sınırsız azâb katreleri de indikçe iner... 

Allah Teâlâ'nın, sözü,geçen kelimeye atıftır. Buna göre takdir, "Onlar meleklerin 


de gelmesini beklerler" şeklinde olur. "Meleklerin gel-mesi"ni hakiki manaya 
hamletmek mümkündür. Binaenaleyh, bu gelme işini hakiki manaya hamletmek 
gerekir. Buna göre ayetin manası şöyle olur: "Onlar, Allah'ın emrinin, ayetlerinin 
ve bunlarla beraber meleklerin gelmesini beklerler," Melekler, kıyamet 
hükümlerinden hor ve hakir etme, azâb etme gibi emrolundukları şeyi yerine 


getirmek için gelirler. 142] 
Allah Teâlâ'nın, "ve iş bitirilir" ifâdesi hakkında birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bunun manası, "onların tehdid edildikleri iş bitirilir" demektir. Bu esnada, 
onların hiçbir hataları affedilmez, hiçbir cezaları geri çevrilemez ve başlarına 


geleni savuşturma hususunda hiçbir çare fayda vermez. (43) 
İkinci Mesele 


ifâdesinin manası "emir yerine getiril mesi..." demektir. Buna göre âyetin takdiri, 
"Onlar ancak Allah'ın 

kendilerine gelmesini ve emrin ifâ edilmesini beklerler" şeklindedir. Böylece 
mazi fiil, muzarifil yerinde getirilmiş olur. Bunun misali, Kur'an'da ve bilhassa 
ahiretle ilgili ayetlerde pek çoktur. Çünkü ahirete dâir şeylerden, çoğu kez mâzi 
(geçmiş zaman) fiillerle haber verilir. Nitekim Allah Teâlâ"Hani Allah, "Ey İsa 
b. Meryem, insanlara sen mi beni ve annemi ilah edininiz" dedin demişti.." 
(Mâide,116) buyurmuştur Bu mecazi üslübun tercih ediliş sebebi ikidir: 

1) Ahiretin yakınlığına dikkat çekmedir. Sanki kıyamet kopmuş ve Allah'ın 
olmasını, murad ettiği şey olup bitmiş gibidir. 

2) Herkesin yaptığının cezasını görmesi için kıyametin mutlaka kopacağını 
iyicete'kid etmektir. Binaenaleyh 'kıyametin kopacak olmasının kesin olması 


sebebiyle, sanki olup bitmiş gibi kabul edilmiştir. (441 
Üçüncü Mesele 
Ayette zikredilen "emir" mahlükat arasında hükmedip, herkese hakkını vermek 


ve mükelleflerden herbirini cennet veya cehennemdeki yerine ulaştırmaktır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak,"Emir (iş) bittiği zaman şeytan (kâfirlere) şöyle der: 


"Şüphesiz Allah size gerçek va 'adde bulunmuştu.." (İbrahim, 22) buyurmuştur. 
Bunu anladığın zaman biz deriz ki: tâbiri kıyamet hallerinin fasılasız olarak bir 
çırpıda olacağını gösterir. Çünkü Allah Teâlâ'nın kazasını savuşturacak ve 


hükmüne mani olacak hiçbir güç yoktur. 1491 
Dördüncü Mesele 


Mu'az b. Cebel, lâfzının üzerine atfetmek için, bu kelimeyi şeklinde merfu bir 
masdar olarak okumuştur. 


Bütün İşler Allah'a Döndürülür 


Allah'u Teâlâ'nın, "ve bütün işler Allah"a döndürülür" buyruğu ile ilgili birkaç 
mesele vardır: [46] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Mücesslme'den bazıları şöyle demişlerdir: "Ayetteki, harf-i cerri intihâ-i gaye 
içindir. Bu da, Allah'ın kıyamet günü kendisine varılabilecek bir yerde 
bulunmasını gerektirir." Ehl-i Tevhid Mücessime'nin bu görüşte olanlarına, şu iki 
şekilde cevap vermişlerdir: 

a) Allah'u Teâlâ kullarını dünyada, mahlükatına dair pek çok işe mâlik kılmıştır. 
Kullar ahirete intikâl ettiklerinde, Allah'tan başka hiç kimse onlar hakkında 
hüküm verme yetkisine haiz değildir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "O zaman, emr 
yalnız Allah'a mahsustur" (Infitâr, 19) buyurmuştur. Bu Araparın tıpkı, bir 
kimsenin o işe bakma yetkisini sadece onda gördüğü zaman, "İşimiz emire 
kaldı" demesi gibidir. Bunun bir benzeri de, kıyamet günü bütün varlıklar 
Allah'ın mülkü ve kudreti dahilinde olduğu halde, Allah'u Teâlâ'nın, "Dönüş 
Allah'adır" (Al-i İmran, 28) demesidir. 

Ebu Müslim şöyle demiştir: Allah'u Teâlâ, imtihan ve deneme yurdu olan 
dünyada herkesi, imtihan gayesiyle birçok şeye mâlik kılmıştır. Bu dünyanın 
işleri sona erip biz sevâb ve ceza yurdu olan ahirete ulaştığımızda bütün işler bir 
olan Allah'a ait olur. Bu böyle olunca, Allah korkulmaya ve itaat olunmaya 
müstehak varlık olur; kul da, emrolunduğu gibi gerçek barış olan İslâm'a girer, 


nehyolunduğu gibi de, şeytanın adımlarına tâbi olmaktan kaçar. 1471 


İkinci Mesele 


İbn Kesir, Ebu Amr ve Asım, anlamına gelmek üzere tâ harfinin zammesiyle, 
şeklinde okumuşlardır. O'nu geri dönderdim anlamında, denilir. Nitekim Cenâb- 
ı Hak, "Vallahi eğer ben Rabbime geri döndürülürsem..." (Fussilet, 50). "Vallahi, 
eğer ben Rabbime geri döndürülürsem..." (Kehf,36)"Sonra da, Hak Mevlâlan 
olan Allah'a döndürüldüler..." (Enam, 62) ve, "Rabbbm, beni dünyaya geri 
döndür; ki ben, salth bir amel işleyeyim" (Mümmün, 99-100) buyurmuştur. Yani, 
demektir. İbn Amir, Hamza ve Kisâi, tâ harfinin fethasıyla, şeklinde 
okumuşlardır. Yani, "döner, sayrüret eder, intikâl eder..." Hak Teâlâ'nın,"İyİ 
biliniz ki, bütün işler Allah'a varır, intikal eder" (Şüra.,53). "Muhakkak kt onların 
varışları, dönüşleri bizedir" (Gâşiye, 25) ve, "Varışınız Allah'adır" (Hud, 4) 
âyetlerinde olduğu gibi. 

Kaffal (r.a) şöyle demiştir: Bu iki kıraate göre de, mânalar birbirine yakındır. 
Çünkü işler, neticede Allah'u Teâlâ'ya varır, intikâl eder. Allah (c.c) da, dünyayı 
sona erdirip, kıyameti koparmak suretiyle bütün işleri kendisine döndürür. Kaffâl 
sözüne devamla şöyle der: Hak Teâiâ'nın, "İşler döner" ifâdesinde üç mâna 
vardır: 

a) Bu, biraz önce zikrettiğimiz mânadır; bu da, Cenâb-ı Hakk'ın bütün işleri 
kendisine döndürmesidir. Nitekim yine bu âyette, İşlere hükmedip onları bitiren 
kendisi olduğu halde, İş bitirildi" buyurmuştur. 

b) Bunun,"Falanca kendisini beğeniyor" sözlerinde olduğu gibi, Arapların 
kullanmış olduğu bir üslüb üzere gelmesidir. Yine bir kimse başkasına, her ne 
kadar onu götüren olmasa bite "Seni nereye götürüyor?" demesi de böyledir. 

c) Mahlükatın zât ve sıfatları, kendilerinin yaratılmış ve muhdes, hesaba 
çekileceklerine şehâdette bulunup, mahlükat da işlerini Allah'a havale edince, o 
zaman Allah'u Teââ'nın, sözünün mânası, "Kullar, kendi nefislerinin şehâdetiyle 
o işleri Allah'a ve O'nun hükmüne havale ederler" şeklinde olur. Bu Allah'ın 
tıpkı"Göklerde ve yerde bulunan şeyler Allah'ı teşbih ederler" (Teğabun,1) 
demesine benzer. Çünkü bu teşbih lisânın konuşmasıyla değil, halin 
şehâdetiyledir. Hak Teâiâ'nın, "Göklerde ve yerde bulunanlar, ister istemez 
Allah'a secde ederler" (Rad,15)ayeti de bu mânaya hamledilir. 

Bu ayet-i kerime şu şekilde de tefsir edilmiştir: Mü'minler, Allah'a istekli olarak; 
kâfirler de nefislerinin Allah'ın kulları olduklarına şehâdet etmesi sebebiyle, 
istemeyerek secde ederler. Bu tefsire göre, "Kullar işlerini Allah'a havale ederler 
ve o işlerinin Allah'a varacağını itiraf ederler. Mü'minler bunu sözleriyle; kâfirler 


ise hallerinin şehadetiyle ifâde ederler" denilmesi caiz olabilir, [48] 


Seele Fiili ve Kem Edatı Hakkında Bilgi 


"İsrailoğulianna sor; biz onlara apaçık nice ayetler verdik! Kim Allah'ın nimetini 
kendisine geldikten sonra değiştirirse, bilsin ki Allah'ın cezası çok çetindir " 


(Bakara, 211).Ayet hakkında birkaç mesele vardır: [49] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Aslında, idi. Arapçada çok kullanıldığı için hafiflik ve kolaylık olsun diye, 
ayne'l fiil olan hemze terkedilerek, harekesi kendisinden önceki harfe verilmiş, 
bundan dolayı da vastl elifine ihtiyaç duyulmamıştır. Kutrub da, bu fiilin, (Aslan 
kükredi-kükrüyor) gibi, gibi, şeklinde çekildiğini; emrinin, gibi, olduğunu 
söylemiştir. Bu kalıba göre Nâfi ve Ibn Amir,"Bir soran sordu" (Meâric,1) 
ayetini, ve vezninde, şeklinde okumuşlardır. Ayet-i kerimede geçen, lif lâfzı, 
adet ifâde etmek için kullanılmış ve sükün üzere mebni olan bir isimdir. Bunun, 
teşbih katının, ile terkib teşkil ettiği; daha sonra da, lâfzı kısaltılarak, mim 
harfinin sükün kılındığı ve istifham mânasını tazammun ettiği için sükün üzerine 
mebni kılındığı da söylenmiştir. Bu kelime, bazen haberiyye, bazan da istifham 
ifâde etmek için kullanılır. Arap lehçelerinin ekserisi, haberiyye için olduğu 
zaman, kendisinden sonra gelen ismi mecrür; istifham mânasına kullanıldığı 
zaman ise, kendisinden sonra gelen ismi mansüb okumuşlatrdır. Araplardan, bu 
kelime haberiyye için kullanıldığı zaman kendisinden sonra gelen ismi mansüb; 
istifham için kullanıldığı zaman ise, kendisinden sonra gelen ismi mecrür 
okuyanlar da vardır. Bu kelimenin, mevzu bahis ayetimizde istifhâmiyye ve 


haberiyye olması mühtemeldir. [50] 


Bu Ayetin Daha Önceki Kısımla Münasebeti 


Bil ki, bundan kastedilen, "Sana bu âyetlerden haber vermeleri,böylece senin de 
onları öğrenmen için 

İsrâiloğullarına sor!" mânası değildir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Allah'ın bu 
durumları kendisine 

bildirmiş olması sebebiyle, bunları biliyordu. Bilâkis bundan maksad, Allah'ın 
delillerinden yüz çevirmeden men etmek hususunda, iyice açıklamada bulupmak 
ve dikka) çekmektir. Bu sözün izahı şydur: Al-lah'u Teâlâ,"Ey iman edenler, 
toptan İslâm'a (veya sulha) girin ve, şeytanın adımlarına tâbi olmayın" (Bakara, 
208) buyurmuş, böylece İslâm'ı emretmiş, küfürden de nehyetmiştir. Daha sonra 
da, buyurmuş, yani "Siz bu tekliften yüz çevirirseniz,i "Biliniz ki Allah aziz ve 
hakimdir" (Bakara, 209) ayetiyte beyan ettiği tehdidine müstehak olursunuz" 
demek istemiştir. Daha sonra da bu tehdidini, "Onlar ancak, Allah'ın meleklerle 
beraber buluttan gölgeler içinde gelmesini mi bekliyorlar?" (Bakara, 210) beyan 
etmiş, daha sonra üçüncü olarak da bu tehdidini, "İsrailoğullanna sor..." (Bakara, 
211) ayetiyle pekiştirmiştir. Yani şu mevcut olanlara, "Bizim onların atalarına 
apaçık ayetler verdiğimizi; onların ise, bu ayetleri inkâr ettiklerini, böylece de 
Allah'u Teâlâ'nın azabını muhakkak olarak hak ettiklerini" bir sor! Bu, şu anda 
mevcut olanların, "Şayet Allah'ın ayetlerinden yüz çevirirlerse, daha önce 
yaşayanların azaba duçar olmaları gibi, bunların da azaba duçar olacaklarına" 
dikkatlerini çekmektir. Bu geçmişi anlatmaktan maksat, Hak Teâlâ'nın da 
"Kıyaslayın ey akıl sahipleri" (Haşr, 2) ve, "Muhakkak ki onların kıssalarında, 
akıl sahipleri için alınacak ibretler vardır" (Yusuf, 111) ayetlerinde de olduğu 
gibi, başkaları bakanından ibret almalarıdır. Ayetler arasındaki irtibatın beyân 


edilmesi, işte bundan ibarettir. au 
Üçüncü Mesele 


Ebü Amr,lâfzında, vâv ve fâ harfine bitişmesi durumu ile (vâv ve fà harfinin 
olmadığı) isti'nâf halinin arasını birbirinden ayırmış, buna göre, "Onlara, bunu 
hangisinin savunacağım sor" (Kalem,40) ayetin hemzesiz, "Köye sor" (Yusuf, 
82)"Hitabı okuyanlara sor" (Yunus, 94) v "Allah'tan, onun fazlını isteyiniz" 
(Nisa, 32) ayetlerini de hemzeli okumuştur. Kisai ise, bunların arasında herhangi 
bir fark görmemiş, bunların hepsini hem-zesiz olarak okumuştur. Bu iki okuyuş 
şekli arasındaki farkın izahı şöyledir:Müste'nef cümlelerde tahlif, müstakil otan 
ve kendisiyle başlanılan hemzenin düşürülmesine neden olur.Kendisinden önce 


vav ve fa harfinin bulunduğu durum böyle değildir.Kisai,Mushafın yazılış 
şekline uymuştur.Çünkü bütün Mushaflarda bu elif düşmüştür. [52] 


İsrailoğullarına Gösterilen Mucizeler Ve Onların Nankörlükleri 
Başa Dön 


Allah'u Teâlâ'nın, buyruğu ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Bundan murad, Musa (a.s)'nın denizi yarmak, bulutlarla gölgelendirmek, 
kudret helvası ve bıldırcın 

eti indirmek, dağı yukarı kaldırmak, buluttan Allah'u Teâlâ'nın, Hz. Musa'ya 
konuşması, onlara Tevrat'ı indirmesi ve onlar için hidayeti küfürden ayırması 
gibi, mucizeleridir. İşte bütün bunlar, apaçık âyet ve delillerdir. 

2) Bunun mânası şudur: Biz onlara, Hz. Muhammed'le ilgili, kendisiyle O'nun 
doğruluğunu ve şeriatının gerçekliğini bilecekleri nice açık hüccetler verdik. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın nimetini kim değiştirirse" âyetiyle ilgili birkaç mesele 
vardır: 931 


Birinci Mesele 
Tahfif ile, şeklinde okunmuştur. 
İkinci Mesele 


Ebu Müslim, bu ayette bir hazf olduğunu ve bunun takdirinin, "Biz onlara apaçık 
nice ayetler vermiştik de, onlar bunu inkâr etmişlerdi" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. Ancak böyle bir hazfe, Cenâb-ı Hakk'ın, sözü delâlet 


etmektedir. 41 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Buradaki, "Allah'ın nimeti" ile ilgili iki görüş vardır: 
1) Bundan murad, Allah'ın ayet ve delilleridir. Bunlar, Allah'u Teala'nın 
nimetlerinin en yücesi ve kıymeti ileri ndendir. Çünkü bunlar hidâyete ve 
sapıklıktan kurtulmaya birer vesiledirler. Bu görüşe göre, bu nimetlerin 
değiştirilmesi hakkında değişik iki açıklama vardır: 
a) "Apaçık ayet" ten muradın, Hz. Musa'nın mucizeleri olduğunu söyle-yenter, 


bu nimetlerin değiştirilmesinden muradında, Allah'u Teala-nın bunları onlara 
hidayet vesilesi olsun izhar edip gösterdiğini, fakat ontenn bunları, 

"Buniar da onların küfürlerine küfür kattı" (Tevbe, 125) ayetinde beyân edildiği 
gibi, sapıklıklarına sebep 

kılmaları olduğunu söylemişlerdir. 

b) "Apaçık ayet" ten muradın, Tevrat ve İncil'deki Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
peygamberliğine delâlet eden şeyler olduğunu söyleyenler, "Allah'ın nimetlerinin 
değiştirilmesinden murad, bu delilleri tahrif edip, onlara şüpheler sokmaktır" 
demişlerdir. 

2) "Allah'ın nimeti"nden murad, onlara verdiği sıhhat, güvenlik ve kendi kendine 
yetme vesileleridir. Allah'u Teâlâ da, onlar inkâr yoluna saptıkları zaman bu 
nimeti gazâb ile değiştirmiştir. Ama, buna sebep kendileri olduğu için, bu 
değiştirmeyi onların kendilerine izafe etmiştir. Onların buna sebep oluşları da, 
onların bu apaçık ayetlerle amel etmeleri gerekirken bunu terketmeleridir. 
Cenâb-ı Allah'ın, "Ona geldikten sonra" buyruğunun mânası, "Onu iyice anlayıp 
bildikten sonra; veya onu iyice kavradıktan, belledikten sonra" demektir. 
Nitekim Allah'u Teâlâ,"Onu iyice anladıktan sonra, bile bile onu tahrif ediyorlar" 
(Bakara, 75) buyurmuştur. Çünkü onları iyice anlayıp kavramadıkça, sanki onlar 
o kimse tarafından hiç bilinmemiş gibi olurlar. Eğer biz âyetteki nimeti sıhhat, 
emniyet ve kendi kendine yetme gibi, dünya ile alâkalı bir şeyle izah edersek, 
muhakkak ki bu sebeplerin meydana gelmesi esnasında, öncelikle yapılması 
gereken şükretmek; yapılması çok çirkin olan da küfretmek olur. Bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, ayetin sonunda, "Muhakkak ki Allah, cezası çok çetin olandır" 
buyurmuştur. 

Vahidi (r.a) şöyle demiştir: "Bu kelâmda bir hazf bulunmaktadır. Ve bunun 
mânası da, "Allah ona (böyle davranana) karşı cezası çok çetin olandır" 
şeklindedir." Ben de şöyle diyorum: Abdulkâhir en-Nahvi, "Delâilu'1-1'câz" 
isimli kitabında, bu hazfin terkinin daha uygun olduğunu; çünkü, ayetten 
maksadın, Allah'u Teâlâ'nın şu veya bu kimse için, olduğuna dikkat etmeksizin, 
O'nun zât-ı İlahi'sinin, olduğunu açıklayarak kulları korkutmak olduğunu beyan 
etmiştir. Sonra Vahidi şöyle demiştir: cürüm ve suçun hemen peşinden gelen 


azâb demektir. 135] 


"İnkâr edenlere, dünya hayatı süslenmiştir. Onlar, iman edenlerle alay ediyorlar. 
Halbuki, muttaki olanlar kıyamet gününde onların üstündedirler. Allah dilediğine 
hesapsız rızık verir" (Bakara, 212).Bil ki Hak Teâlâ, daha önce delilleri ve 
peygamberleri yalanlayan, bu delillerden yüz çeviren ve Allah'ın nimetlerini, 


kendilerine geldikten sonra değiştiren kâfirlerin halini zikredince, bunun 
peşinden onların bu yolu tutmalarının sebebini açıklayarak, buyurmuştur. Bu 
sözün gayesi, müslümanlara, fâni ve geçici dünya süsünü, baki ahiret 
derecelerine tercih eden kâfir ve müşriklerin akıllarının ne kadar yetersiz 


olduğunu bildirmektir. 8u âyetle alâkalı bazı meseleler vardır: [56] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, birkaç sebepten dolayı, yerine demiştir: 

1) Ferrâ'nın görüşüdür: kelimesiyle, kelimesi bir mânâya gelir. Eğer bunlar 
müennes addedil i rlerse bu, lâfizları bakımındandır. Eğer müzekker sayılırlarsa, 
bu da mânaları bakımındandır. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, (Bakara, 275) 
ayetindeki, kelimesi ile, (Hûd, 67) ayetindeki, kelimeleri de böyledir. 

2) Zeccâc'ın görüşüdür: Buna göre. kelimesi, hakiki müennes bir kelime değildir. 
Çünkü bu, yi (kadın) ve, (erkek); (dişi deve) ve, (erkek deve) kelimelerinde 
olduğu gibi, mukabilinde müzekker bulunan bir canlı değildir. Bilakis, ve 
kelimeleri ile aynı mânaya gelir. Binaenaleyh, Allah'u Teâlâ sanki, "Kâfirlere 
dünya hayatı ile beka duygusu süslenmiştir" buyurmaktadır. 

3) İbnu'l-Enbari'nin görüşüdür. O, şöyle demiştir: Allah'u Teâlâ burada, 
dememiştir, çünkü, fiili ile, bunun nâib-i faili olan, sözünün arası, lâfızlarıyla 
fasledilmiştir. Müennes olan bir fâilin fiili ile, bu fiil arası, araya giren bir kelime 
ile (fasıl) ayrılırsa, fiilin müzekker getirilmesi güzel olur.Çünkü fasıl, fiile 


müenneslik tâ'sının gelmesine lüzum bırakmaz. [57 
Müreffeh Kâfirlerin Müminlerle Alay Etmeleri Başa Dön 


Alimler bu âyetin sebeb-i nüzulü ile ilgili birçok rivâyet zikretmiştir: 

1) İbn Abbas (r a) şöyle demişttr: Bu ayet, Ebü Cehil ve diğer Kureyş önderleri 
hakkında nâzit olmuştur. Onlar, Abdullah İbn Mesüd, Ammâr, Habbâb, Ebü 
Huzeyfe'nin kölesi Salim, Amir İbn Füheyre ve Ebu Ubeyde İbnu'l-Cerrâh gibi 
fakir müslümanlarla, kâfirler rahatlık ve nimetler içinde yüzerken, onların fakr-ü 
zaruret içinde bulunmaları ve çeşitli eziyyetlere katlanmaları sebebiyle, alay 
ediyorlardı. 

2) Benü Kurayza, Benü Nadir ve Benu Kaynuka yahudilerinin iteri gelenleri ve 
âlimleri hakkında nazil olmuştur. Onlar, yurtlarından ve mallarından 
uzaklaştırılan fakir müslüman muhacirlerle alay ediyorlardı. 

3) Mukâtil şöyle demiştir: "Bu âyet-i kerime, Abdullah İbn Ubeyy ve avenesi 


gibi münafıklar hakkında nazil olmuştur. Bunlar, zayıf müslümanlar ve fakir 
muhacirler ile alay ediyorlardı." 
Bil ki âyetin bütün bu anlatılanlar için nazil olmuş olmasına bir mani yoktur. 


[58] 


Dünyayı Süslü Gösterenin Cenab-ı Hak Olduğu Konusunda Mutezile İle 
İhtilaf 


Âlimler, bu "tezyin " (süsleme)'nin keyfiyeti hususunda ihtilâf etmişlerdir. 
Mutezile, bu hususta birkaç vecih zikretmiştir: 

1) Cübbai şöyle demiştir:Burada süsleyen cinlerin ve insanların azgınlarıdır. 
Onlar, kâfirlere dünya hırsını süslü göstermişler, gözlerinde ahiret tarafını 
çirkinleştirmişler ve onlara ahiret hususunda söylenen şeylerin doğru olmadığını, 
binaenaleyh dünyadaki yaşantılarını bozmaları gerektiği vehmini vermişlerdir. 
Cebriye'nin söylemiş olduğu, "Allah'u Teâlâ bunu süslemiştir" görüşü, bâtıl ve 
yanlıştır. Çünkü bir şeyi süslü gösteren, onun güzel olduğundan haber 
vermektedir. Eğer burada süsleyen Allah'u Teâlâ olsaydı, bu süsleme hususunda 
ya doğru olurdu veya yalancı olurdu. Eğer doğru olursa, süslediği şeyin güzel 
olması gerekir. Bu durumda da onu güzel görerek yapan kimse, doğru yapmış 
olurdu. Bu, kâfirlerin küfür ve günahta doğru iş yapmış olmalarını gerektirir. 
Halbuki bunu söylemek küfürdür. Eğer Allah bu süsleme hususunda yalancı ise, 
o zaman bu, Allah'u Teâlâ'nın hiç bir sözüne ve haberine güvenillmeme 
sonucuna götürür. Bunu söylemek de küfürdür. Binaenaleyh, ayetteki "süsleyen" 
den muradın şeytan olduğu doğru olur." İşte Ebü Ali el Cübbai'nin Tefsir'inde, 
bu hususta söylemiş olduğu sözün tamamı budur. 

Ben de derim ki: Bu görüş 'zayıftır. Çünkü, “İnkâr edenlere süslendi" âyeti, 
bütün kâfirleri içine almaktadır. Bu durumda da, bütün kâfirler için tek bir 
"süsleyici" nin olmasını gerektirir. Bütün kâfirler için "süsleyici" olanın, 
kâfirlerin dışında başka birisi olması gerekir. Ancak, "Kâfirlerden herbiri, 
diğerine dünya fıayatmı süslü gösteriyordu" denilirse, o zaman bu bir devr-i fasit 
olur. Böylece, bütün kâfirlere küfrü süsfü gösterenin,, kâfirlerin dışında birisi 
olması gerekir. Bu durumda Cübbai'nin, "Burada süsleyenin sanların ve cinlerin 
azgınlarıdır" sözü yanlış olur. Çünkü, bu azgınlar da, kâfirlere dahildir. Biz 
ayette bahsedilen süsleyenin kâfirlerden başkaları olması gerektiğini açıkladık. 
Böylece Cübbai'nin te'vilinin zayıf olduğu sabit olmaktadır. 

Cübbai'nin, "Bir şeyi süslü gösteren, onun güzel olduğunu haber vermektedir" 
sözü kabul edilemez. Aksine bir şeyi süsleyen, o şeyi bir süs ile vasıflayan 


kimsedir. Zinet ve süs ise, bir şey ile kâim olan ve o şeyin kendisiyle süslü 
olduğu bir sıfattır. Bu izaha göre, Cübbâi' nin sözü sakıt olmaktadır. 

Sonra biz, eğer bir şeyi süsleyenin onun güzelliğinden haber vermekte olduğunu 
kabul etsek bile, şöyle denilmesi niçin caiz olmasın? "Allah'u Teâ-lâ onun 
güzelliğinden haber vermektedir. Bundan murad şudur: Allah'u Teâlâ onda 
bulunan lezzet, güzellikler ve rahatlardan haber vermiştir. Bunlardan haber 
vermesi ise yalan değildir. Bunları tasdik etmek de küfür değildir." Böylece Ebu 
Ali el-Cübbai'nin bu konudaki sözü tamamen düşmektedir. 

2) Ebu Müslim şöyle demiştir: âyetinin, "Onlar kendilerine süslü gösterdiler" 
manasında olması muhtemeldir. Araplar, kendilerinden uzaklaşan kimseye, "O 
seni nereye götürüyor?" derler, ama bununla, onun yanında onu götüren birisinin 
bulunduğunu kastetmezler. Allah'u Teâlâ'nın şunlar gibi, birçok ayetinin mânası 
böyledir: "Onlar nasıl da döndürülüyorlar?" "Nasıl da, çeviriliyorlar?" (Gafir, 
69). Allah'u Teâlâ bunu, "EY iman edenler, 

matlarınız ve çocuklarınız, sizi Allah'ın zikrinden alıkoymasın" (Munafikun, 9) 
ayet-i kerimesiyle te'kid etmiş ve, mallar ve çocuklar adeta sebep oldukları için, 
oyalamak ve alıkoymak işini onlara nisbet etmiştir. Şeytan, insana bir fiili zorla 
yaptırmaya kadir olmadığı için, hakikatte dünyayı kendisine süsleyen.insanın 
bizzat kendisidir." 

Bil ki bu görüş de zayıftır. Çünkü ayetteki, lâfzı, bir süsleyenin bunu süslü 
gösterdiğini ifâde eder. Hakiki mânadan mecazi manaya geçmek, mümkün 
değildir. Di 

3) Bu süsleyici Allah'u Teâlâ'dır. Bu görüşün doğru olduğuna iki şey delâlet 
etmektedir: 

a) Âyetteki, fiilini ma'lüm sigasıyla, "O süsledi..." şeklinde okuyan kimsenin 
kıraati. 

b) "Hangileri daha güze! amel edecek diye sınamak için, yeryüzünde bulunan 
şeyleri insanlar için bir zinet yaptık" (Kehf, 7), ayet-i kerimesidir.Sonra bu 
görüşte olanlar bazı izahlar zikretmişlerdir: 

Birincisi: Allah'u Teâlâ'nın dünyada ortaya koyduğu güzellik, göz alıcılık, hoşa 
gitme ve lezzet duyma gibi şeyler vasıtasıyla "süsleyici" sayılması imkânsızdır. 
Çünkü Allah'u Teâlâ bunları, ancak kullarını imtihan etmek için yaratmıştır. 
Bunun bir benzeri de,"Kadınlara, oğullara, yığın yığın biriktirilmiş altın ve 
gümüşe, salma güzel atlara, hayvanlara, ekinlere olan tutku seviyesindeki sevgi 
insanlar için be-zenip süslenmiştir. Bunlar, dünya hayatının geçici birer metaıdır. 
Varılacak en güzel yer ise, Allah katındadır. De ki: Size bundan daha hayırlısını 
haber vereyim mi: Muttaki olanlar için, Rableri katında cennetler vardır" (Al-i 


ımran, 14-15). 

"Mal ve oğullar, dünya hayatının süsüdürler. Baki olan salih ameller ise, Rabbin 
kahnda hem sevâbca hem de arzu olunması bakımından daha hayırlıdır" (Keyf, 
46) ayetleridir. Bu âyetler birbirlerine muvafıktırlar. Hepsinin mânası şudur: 
Allah'u Teâlâ bu dünyayt bir imtihan ve deneme yurdu olarak yaratmış ve, 
insanların tabiatına, aksini yapmak mümkün olmayacak şekilde zorlamaksızın 
lezzetlere temayül, şehvet uyandıran şeylere de bir muhabbet duygusu 
yerleştirmiştir. Aksine bu, imtihanın kendisiyle tam olabilmesi ve mü'-minin, 
hevâsıyla mücadele edip nefsini mubahtan işlemeye sevkederek haramlardan da 
men edebilmesi için, nefsin reddetme imkânına da sahib olduğu bir şeyi sevme 
temayülü uyandırmak yoluyla olur. 

İkincisi: Ayetteki süslemeden murad, Allah'u. Teâlâ'nın kâfirlere dünyada mühlet 
vermesi, onları dünyaya yönelmekten ve dünyayı elde etmek için son derece 
hırslı olmaktan alıkoymamasıdır. İşte bu, mühlet vermeye "tezyin" adını 
vermiştir. 

Bil ki, Mu'tezileden naklettiğimiz bütün bu izah şekillerine, şu tek sual yöneltilir: 
Kâfirlerin kalblerinde bu süsün meydana gelmesi için, bir "muhdis" (meydana 
getirici) nin bulunması gerekir. Aksi halde, meydana gelen bu durum, bir 
müessir olmaksızın meydana gelmiş olması gerekir. Bu ise imkânsızdır. Sonra, 
kâfirlerin kalblerinde meydana gelen bu tezyin, küfür ve günah tarafını iman ve 
taat tarafına tercih ettirdi mi, ettirmedi mi? Eğer kesin olarak tercih ettirmemiş, 
fakat insan kalbinde bu süsleme olduğu halde, kalbinde böyle bir süsleme 
yokmuş gibi olmuşsa, bu durumda bu şeyin, o insanın kalbinde bir tezyin, 
süsleme olması imkânsız olur. Halbuki âyet, bu tezyinin mevcut olduğunu 
göstermektedir. Eğer biz, o insanın kalbinde bu tezyinin bulunmasının küfür ve 
ma'siyet tarafını, iman ve taat tarafına tercih ettirme sebebi olduğunu söylersek,o 
zaman da irâde ve seçme gücü ortadan kalkar. Çünkü denklik durumunda, iki 
taraftan birisinin rüchâniyyeti imkânsız olunca, iki taraftan herhangi birisinin 
"mercüh" olması haydi haydi imkânsız olur. Mercü-hun meydana gelmesi 
imkânsız olunca, râcih olanın meydana gelmesi vâcib olur. Çünkü, iki zıt 
durumun dışında, üçüncü bir hal yoktur. İşte Mütezile'ye yöneltilen soru budur. 
Malumdur ki, Mutezilenin zikretmiş olduğu izahlardan hiç birisiyle bu soruya 
cevâp verilemez. 

Bu te'vilin izahlarının üçüncüsü: Ayetten murad şudur: Allah Teâlâ dünya 
hayatının mahzurlu (haram) olan taraflarını değil mubahlarını süslü göstermiştir. 
Bu izaha göre, problem çözülmektedir. Bu görüş de zayıftır. Çünkü Allah Teâlâ, 
bu tezyinin (süslü gösterilme halinin) kâfirlere âit olduğunu bildirmiştir. Mubah 


(helâl) şeylerin süslü gösterilmesi ise sadece kâfirlere has değildir. Binaenaleyh 
ayette bahsedilen tezyinin, helâl şeyleri süslü (güzel) gösterme manasına olması 
imkânsızdır. Bir de mü'minler dünyanın hoş şeylerinin mubahlarından istifâde 
ederken, bu istifâde, ahirette olacak hesaptan dolayı korku ve çekinme hisleri ile 
birlikte olmaktadır. Malı ve mertebesi çok ise de, onun yaşantısı mükedder ve 
sıkıntılı olup, en çok düşündüğü de ahiretin ücretini elde etmek olur. Bu kimse 
dünyayı ancak, ahiret için bir vesile sayar. Oysaki kâfir böyle değildir; elindeki 
şey her ne kadar az ve değersiz ise de, onun bununla sevinmesi, maksatların en 
mükemmelinin o olduğuna inandığı için, çoğunlukla zan üzere olur. Onun 
durumu bu olunca, âyette murad edilenin, mubah olan şeylerin tezyin edilmesi 
olması doğru olmaz. 

Yine Allah'u Teâlâ bu ayetin peşinden, "İman edenlerle alay ederler" cümlesini 
getirmiştir; bu kâfirlerin mü'minlerle, yasaklanmış lezzetleri terkedip, vâcib olan 
meşakkatlere katlanmaları sebebiyle alay ettiklerini bildirir. Bu da, bu tezyinin 
mubah şeylerle ilgili olmayıp, aksine haramlarla ilgili olduğunu gösterir. 

Bizim âlimlerimize gelince, onlar tezyini, "Allah'ın insanın kalbinde, eşyayı 
murad etme ve onlara kadir olma gücünü yaratması; hatta bu fiilleri ve halleri 
Allah'ın var etmesi" manasına hamletmişlerdir. Bu, kulların fiillerinin 
yaratıcısının, ancak Allah Teâlâ olduğu esasına binâen böyledir. Bu izaha göre, 
ayetten muradın ne olduğu ortaya çıkar. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar imân edenlerle alay ederler" kavline gelince, biz daha 
önce bu alay etmenin keyfiyeti hususunda birçok rivayetler nakletmiştik. 

Vahidi şöyle demiştir: "Allah Teâlâ'nın, sözü, müste'nef bir cümle olup, lâfzı 
üzerine atfedilmemiştir. "Mazill bir fiilden sonra, mu-zâri bir fiilin müste'nef bir 
cümle olarak gelmesi tuhaf bir şey değildir. Çünkü Allah Teâlâ, mazi bir fiil 
olan, (süslendi, süslü gösterildi) fiili ile o kimselerden haber vermiş, daha sonra 
da o kimselerin, devam ettirdikleri bir işi beyan ederek, buyurmuştur. Bunun 
manası şudur: Müşrikler, mü'minler hakkında, "Şu yoksul kimseler dünyanın 
güzelliklerini, lezzetlerini ve tutkularını terkediyorlar da, ahiretle ilgili olarak 
söylenen şeyler asılsız olduğu halde ahiret için bir çok meşakkat ve sıkıntılara 
katlanıyorlar" diyorlardı. Şüphe yok ki ahiretin var olduğu sözü asılsız olsaydı, o 
zaman bu alay gerekli olurdu. Ahiretin var olduğunu söyleyen sözün doğru 
olması durumunda ise, bu alay onlar aleyhine dönmektedir. Çünkü varlıklar 
içerisinde, sayılı nefesler içinde tadabileceği lezzetler için, ebedi bir mülkten 
(nimetten) yüz çeviren kimseden daha çok alaya müstehak olan bir kimse 
mevcut değildir. Hatta muhakkik alimlerden birisi şöyle demiştir: "Dünyadan 
yüz çevirip, ahirete yönelmek her halükârda en ihtiyatlı olan yoldur. Çünkü eğer 


ahiretin var olduğu yanlış olur ise, o kimse sadece değersiz lezzetleri ve sayılı 
nefesleri yitirmiş olur. Fakat eğer ahiret gerçekten var ise, dünyadan yüz çevirip 
ahirete teveccüh etmek, sağlam bir yol olur. Böylece kâfirlerin alayının bâtıl 


olduğu ve kendilerine dönmesinin daha evlâ olacağı ortaya çıkmış olur!52). 
Mü'minler Âkibette Kâfirlerin Üstünde Olacaklardır Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, "ittikâ edenler ise kıyamet gününde onların üstündedir" 
buyruğu ile ilgili birkaç sual bulunmaktadır: 

Birinci Sual: Cenâb-ı Allah niçin önce, "iman edenler..' 
edenler" buyurdu? 

Cevab: Büyük sâadetin ancak muttaki mü'min için söz konusu olduğunu ortaya 
koymak gayesiyle ve bu mü'minleri takvaya bir teşvik olsun diye, böyle 
buyurmuştur. 

İkinci Sual: Bu "Üstte" olmadan murad nedir? 

Cevab: Bunun birkaç türlü izahı vardır: 

a) Üstte olmadan murad, mekân (yer) itibarıyla üstte olmaktır. Çünkü mü'minler 
gökteki "illiyyün"da, kâfirler ise yerdeki "siccin" de olacaklardır. 

b) Üstte bulunmaktan muradın, şeref ve derece bakımından üstte bulunmuş 
olması da muhtemeldir. 

Buna göre şayet, "İki kimseden herbirisi şerefti olur da, fakat birisi diğerinden 
biraz daha şerefli olursa, "Falanca şeref bakımından falancanın üzerindedir" 
denilir. Kâfir için ise hiçbir şeref söz konusu değildir. O halde nasıl olur da, 
"Mü'min, şeref bakımından kâfirin üzerindedir" denilebilir?" denilirse, biz deriz 
ki: Bundan murad, kâfirlerim duya saadeti itibarıyla mü'min-lerin üstünde 
olması, sonra ankette ise durumun bunun aksine olmasıdır. Buna göre Cenâb-ı 
Hak, mü'mine, kâfir için söz konusu olan dünyevi saadetlerin çok üstünde ahiret 
saadetleri verir. 

c) Bundan muradın, mü'minlerin kıyamet gününde hüccet (delil) bakımından 
kâfirlerden üstün olduğudur. Bu böyledir, çünkü bazan kâfirlerin şüpheleri 
mü'minlerin kalbine arız oluyordu, sonra mü'minler, Allah'ın tevfiki ve yardımı 
ile bu şüpheleri kalblerinden atıyorlardı. Kıyamet gününde ise böyle birşey 
olamaz. Aksine o günde bütün şüpheler yok olur. Cenâb-ı Hakk'ın,"Muhakkak ki 
mücrimler (kâfirler), İman edenlere gülüyorlardı. Onlara rastladıkları zaman, 
onlarla kaş-göz işaretleriyle alay ediyorlardı. Evlerine nes 'e ve sevinç içinde 
dönüyorlardı. O mü'minleri gördüklerinde, "Şunlar muhakkak dalâlet 
içindedirler" diyorlardı. Halbuki onlar, mü'minler için yollanmış bekçiler 


' 


sonra da, "ittika 


değillerdi. O (kıyamet) gününde ise, mü 'minler kâfirlere güleceklerdir" 
(Mutaffifin. 29-34) ayetinde buyurduğu gibi, şeytanın vesveseleri artık hiç tesir 
etmez. 

d) Mü'minlerin ktyamet gününde kâfirlerle yapacakları alay, kâfirlerin dünyada 
mü'minlere karşı yaptıkları alaylarının üstündedir. Çünkü kâfirin mü'-min ile 
alay etmesi, temelsizdir. Bu temelsizliği ile birlikte bir de sona erecektir. 
Mü'minin ahirette kâfire karşı olan alayı ise çok yerindedir. Yerinde oluşunun 
yanı sıra, bir de devamlı ve bakidir. 

Üçüncü Sual: Ayet-i kerime, günahkârların cezasının kati olduğuna delâlet eder 
mi? Çünkü bir kimse:"Allah Teâıa, bu üstte oluşu muttaki olanlara has kılmıştır. 
Takva vasfını kazanmayan kimseler için bu üstünlüğün olmaması gerekir. Bu 
üstünlük bulunmayınca o (muttaki olmayan mü'minlerin) ateş ehlinden olmuş 
olurlar? 

Cevap: Bu.âyetin mefhum-u muhalifine tutunmaktır. Binaenaleyh bu, delâlet 
bakımından, bizim daha önce affa dair delillerle tahsis edilmiş olduğunu 


açıkladığımız umümi delillerden daha kuvvetli olamaz. [60] 
Mü'minlere Verilecek Hesapsız Rızık Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah dilediğini sınırsız olarak rızıklandınr" buyruğundan 
muradın, "Allah'ın, müttakilere ahirette sevab vermesi" ve yine, "Allah'ın 
dünyada mü'min-kâfir bütün kullarına verdiği şeyler.." olması muhtemeldir. Biz, 
bu "rızkı ahiret rızkı olarak aldığımızda, birkaç şekilde açıklama yapılabilir: 

a) Allah Teâlâ, ahirette dilediğini, yani mü'minleri, hesapsız olarak, yani 
nihayete ermesi söz konusu olmayan bol ve geniş rızıklarla rızıklandınr. Bu, 
Allah Teâlâ'nm, "İşte bunlar, cennete girerler ve orada hesapsız olarak 
ruıklandmhrlar" (Mü-min, 40) âyetinde anlatıldığı gibidir. Çünkü bir hesap, ölçü 
ve miktar dâiresine giren herşey sonludur. Sonlu olmayan şeyin ise, mutlaka 
hesaplara sığmaması gerekir. 

b) Mü'minlere cennette ulaşan faydaların bir kısmı sevâb (ibâdetlerinin 
karşılığı), bir kısmı da Allah'ın onlara lütuf ve ikramıdır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak,"Onlara ücretlerini Allah tastamam verir ve bir de lutf-u kereminden 
fazlasını verir" (Nisa, 173) buyurmuştur, Allah Teâ-lâ'nın fazlı ve lütfü ise 
sonsuzdur. 

c) Allah Teâlâ, bu nimetlerin bitmesinden korkup da, elinden çıkanları 
hesaplama ihtiyacı duymaz. Çünkü başkasına birşey veren kimse.ancak elinde 
kalanların miktarını bilmek için verdiklerinin hesabını yapar. Bu sebeble o 


kimse, başkalarına ikramda bulunurken bu ikramı, kendisine zarar verecek 
noktaya götürmez. Allah Teâlâ'nm ise böyle bir hesaba ihtiyacı yoktur. Çünkü O 
kudreti ve mülkü dahilindeki şeylerin sının olmayan, âlim ve gani (zengin) bir 
varlıktır. 

d) Cenâb-ı Hak, bu tâbirle cennet ehlinin rızkını murad etmiştir. Çünkü hesab 
yapmaya ancak, bir şey alınıp da, bu olması gereken miktardan eksik görüldüğü 
zaman ihtiyaç duyulur. Sevab ise böyle değildir. Çünkü çağlar ve asırlar 
geçtikten sonra bile,Cenâb-ı Hakk'ın va'ad ve lütuf hükümleri gereği hakedilmiş 
olan sevab baki kalır. Buna göre sevâbta kesinlikle hesab söz konusu olamaz. 

e) Cenâb-ı Hak, "Verilen şeyin, ilâhi rahmet hazinesinin yanında bir kıymeti 
olmadığını, çünkü her an verilen şeyin mutlaka sonlu olduğunu, Allah'ın kudret 
hazinesinde bulunanların ise sonsuz olduğunu; sonlu olanın sonsuz yanında bir 
hiç olduğunu" murad etmiştir. kavlinden murad işte budur. Bu, aynı zamanda, 
kudret-i İlâhi'ye dâhil olan şeylerin sonsuz olduğuna da işaret eder. 

f) Ayetteki, "hesapsız olarak" ifâdesinin manası, "hakedilmiş olmadığı halde" 
demektir. Bir kimsenin, bir başkasında bir alacağı olduğu zaman, (falancantn 
falancada bir hesabı vardır) denilir. Bu da, hiç kimsenin Allah karşısında 
hiçbirşeyi aslında haketmediğine ve hiç kimsenin O'nunta bir hesabı 
bulunmadığına; aksine O'nun kullarına verdiği herşeyi o kul hakettiği için değil 
de sırf kendi lütuf ve ihsanından dolayı verdiğine delâlet eder. 

g) tabirinin manası, "ihtiyaç duyulan miktardan fazlası ile.." demektir. Mesela, 
bir kimse gerekenden fazla harcamadığı zaman,"falanca hesaplı harcıyor" 
denilir. Fakat gerekenden fazla harcayınca, onun "O hesapsız harcıyor" denilir. 
h) Bu tabirin manası, "Allah çok verir" demektir. Çünkü hesap ile verilen şey 
azdır. 

Bil ki bütün bu açıklamaların hepsi muhtemeldir Allah'ın atiyeleri, mezkür bütün 
şekillerde devamlıdır. Binaenaleyh ayetten, bütün bunların murad edilmiş olması 
caizdir. Fakat biz ayeti, Allah'ın hem mü'min, hem kâfir kullatı-na dünyada 
verdiği nimetlerle ilgili sayarsak, ortaya birtakım görüşler çıkar: 

a) Ayetin siyak-sibakına (önceki ve sonrası ile irtibatına) en uygun olan görüş 
budur. Bu görüşe göre kâfirler, müslüman fakirlerle alay ediyorlardı. Çünkü 
kâfirler, dünyevi saadeti elde ettikleri için, kendilerinin hak üzere olduklarına; 
müslümanlar da dünyevi rahat ve saadetten uzak olmaları sebebiyle,onların bâtıl 
üzere olduklarına istidlal ediyorlardı. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, onların 
bu kıyasının temelsiz olduğunu "Allah dilediğini hesapsız nzıkiandınr" 
buyurarak ortaya koymuştur. Yani, Hak Teâlâ, dünyada istediğine istediği kadar 
rtzık verir. Ancak bu rızık, verilen kimsenin mü'min veya kâfir, iyilik sahibi veya 


günahkâr olduğunu göstermez. Bu sırf Allah'ın meşi'eti (dilemesi) ne bağlıdır. 
İşte bunun için, Allah, Karun'a alabildiğine rızık vermiş, Hz. Eyyub (a.s)'a ise 
rızık kapılarını darattmıştır. Binaenaleyh ey kâfirler, sizin için dünya metâının 
çok olması ve müslümanlar için az olmast sebebiyle, kendinizin hak üzere 
olduğu, müslümaniarın ise bâtıl üzere olduğu hükmünü vermeniz caiz değildir. 
Aksine küfründe iyice ilerlemesi (istidrac) için, Allah Teâlâ, kâfire bazan çokça 
rızık verir; iyice ibtilâ ve imtihan için, mü'mine bazan az rızık verir. Bundan 
ötürü Allah Teâlâ, "Eğer (bütün) insanlar (kâfirlere imrenerek) tek ümmet haline 
gelmeyecek olsaydı. Rahmanı inkâr eden kimselerin evlerinin tavanlarını 
gümüşten yapardık" (Zuhruf, 33) buyurmuştur. 

b) Âyetin mânâsı şöyledir: Allah Teâlâ, sınırsız, istenmeden, peşine düşülmeden, 
bir dilenci gibi dilenilmeden, dünyada mü'min ve kâfirlerden istediklerini 
hesapsız nzıklandınr. Bu kâfirin, "Eğer mü'minler hak üzere olsalardı, Allah 
onların nzıklarını niçin genişletmesin?" dememesi, mü'minin de, "Eğer kâfir hak 
üzere değilse, niçin Allah dünyada onun rızkını bollaştırmıştır?" dememesi 
içindir. Aksine Allah'a itiraz yersizdir. Emir, O'nun emri; hüküm de O'nun 
hükmüdür. Çünkü O, mesul değildir, onlar (insanlar) ise mes'uldürler" (Enbiya. 
23). 

c) ifâdesinin manası, "İnsanın beklemediği ve hesaba katmadığı yerden rızık 
verir" demektir. Nitekim insan hesabında olmayan birşey kendisine geldiğinde, 
"Bu hesapta yoktu" der. Bu izaha göre âyetin manası şöyle olur: O kâfirler, her 
nekadar mü'minlerle fakir oldukları için alay etseler de, bilsinler ki Allah Teâlâ, 
dilediği kimseleri hiç ummadıkları yerden nzıklandınr. Belki de O, mü'minlere 
böyle yapar." 

Kaffal (r.h.a)"AllahTeâlâ,mü'minlere bunu yapmıştır. Kureyş'in ileri gelenleri ile 
yahüdilerin reislerinin mallarını tamamen mü'minlere nasib ederek; Hz. 
Peygamber (s.a.s)'İn vefatından sonra, ashabının eliyle verdiği fetihlerle onları 
zengin kılmıştır. Hatta onlar, böylece Kisra'nın ve Kayser'in hazinelerine sahib 
olmuşlardır" demiştir. 

İmdi, eğer: "Allah Teâlâ müttakilerin sıfatları ve ellerine geçen şeyler hakkında, 
"yeterli bir bağış" (Nebe, 36) buyurmuştur. Bu, mevzubahis ayetimizde ifâde 
edilen şey ile tenakuz teşkil etmez mi? denilirse, biz deriz ki: Ayetteki, 
"hesapsız" tabirini ilahi tefâddula (lütfa); "Yeterli bir bağış" ifâdesini, Ehl-i 
Sünnet'in itikadınca, ilahi va'ad gereği hak edenlere; Mu'tezile'nin itikadınca, hak 
ettikleri için hak edenlere vermeye hamledersek, bu soru kendiliğinden düşer. 
Fakat,tâbirini diğer vecihlere hamledenlerin şöyle demesi gerekir: "Bu bağış, 
vakitler itibarıyla benzer-ve eş olurlarsa, bu bakımdan "yeteri bir bağış" diye 


tavsif edilmesi doğru olur, ayetiyle ilgili olarak söylediğimiz mânâya da ters 
düşmezl&1|, 


"İnsanlar bir tek ümmetti. Binaenaleyh Allah, müjdeciler ve inzâr ediciler olarak 
peygamberler gönderdi ve onlarla birlikte, insanların ihtilâfa düştükleri şeyler 
hakkında aralarında hüküm vermek İçin, hak ile kitap indirdi. Kendilerine apaçık 
deliller geldikten sonra, aralarında olan hasedden dolayı ihtilâfa düşenler, o kitap 
verilenlerden başkası değildir.İşte Allah (böylece) İman edenleri, kendi 
iradesiyle, hakkında ihtilâfa düştükleri hakka ulaştırdı. Allah kimi dilerse onu 
sırat müstakime ulaştırır"(Bakara. 213). 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette o kâfirlerin küfürde ısrarlarının sebebinin dünya 
sevgisi olduğunu anlatınca, bu ayette de bu şeyin sadece şu zamana has değil, 
aksine bütün geçmiş zamanlarda var olduğunu beyan etmiştir. Çünkü insanlar, 
başlangıçta hak üzere tek bir ümmet olup, daha sonra ihtilâfa düşmüşlerdir. 
Onların ihtilâfları ise, dünya malı uğrundaki azgınlık, hased ve çekişmeleri 
sebebiyle olmuştur. Bu âyetler arasındaki münasebetin izahı budur. 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 1621 
İnsanların Başlangıçta Tek Bir Ümmet Olması Başa Dön 


Kaffâl, "Ümmet, bir kısmı bir kısmına uyan, aynı şey üzerinde ittifak eden bir 
topluluktur. Bu kelime, (uymak) masdarından alınmıştır" demiştir. [63] 


İkinci Mesele 


Ayet insanların bir tek ümmet olduklarını gösterir, fakat hak üzere mi, bâtıl üzere 
mi bir ümmet olduklarına delâlet etmez. Bu hususta müfessirler ihtilâf ederek şu 
üç görüşü söylemişlerdir: 

Birinci Görüş: "İnsanlar imân ve hak olan tek bir din üzere idiler." Bu görüş 
çoğu muhakkik âlimin görüşüdür. Bunun böyle olduğuna şunlar delâlet eder: 

a) Kaffâl'in söylediği şu husus: "Bunun delili, bu ifâdeden sonra, "Allah 
müjdeciler ve inzâr ediciler olarak peygamberler gönderdi ve onlarla birlikte, 
ınsanların ihtilâfa düştükleri şeyler hakkında aralarında hüküm vermek için hak 
ile kitap indirdi" âyetinin gelmiş olmasıdır. Bu ayet, peygamberlerin ancak ihtilâf 
esnasında gönderildiklerine delâlet eder. Bu husus,"İnsanlar ancak tek bir ümmet 


idiler de ihtilâfa düştüler" (Yunus,19) ayeti ile kuvvet bulur. Ve yine İbn Mes'ud 
(r.a) dan nakledilen şu kıraati ile de bu mana kuvvet kazanır: "İnsanlar bir tek 
ümmetti! de ihtilâf ettiler. Bunun üzerine Allah peygamberler gönderdi." Sen 
bunu iyice an-ladığın zaman, biz deriz ki: "Hak Teâlâ'nın, cümlesinin başındaki 
"fi" harfi, peygamberlerin, insanlar arasında ihtilâf çıkmasından sonra 
peygamber olarak gönderilmelerini gerektirir. 

Eğer insanlar, peygamberler gelmeden önce, küfür üzere tek bir ümmet olsalardı, 
peygamberlerin onlar ihtilâfa düşmeden önce gönderilmeleri evlâ olurdu. Çünkü 
peygamberler insanların bir kısmı hak üzere, bir kısmı da bâtıl üzere iken 
peygamber olarak gönderildiklerine göre, bütün insanların bâtıl ve küfür üzere 
oldukları bir sırada peygamber olarak gönderilmeleri daha evlâ olur. Kaffâl 
(r.h)'ın söylediği bu görüş, bu hususta çok güzel bir görüştür. 

b) Allah Teâlâ, insanların tek bir ümmet olduklarını bildirmiştir. Sonra biz bu 
araya, buna delâlet eden bir delilden ve İbn Mes'ud (r.a)'un kıraatinden dolayı, 
"ve oniar ihtilâf ettiler" ifâdesini soktuk.Daha sonra Allah Teâlâ, "Kendilerine 
apaçık deliller geldikten sonra, aralarında olan hasedden dolayı ihtilâfa düşenler, 
o kitap verilenierden başkası değildir" buyurmuştur. Görünen odur ki, bu 
ihtilâftan maksad, "insanlar tek bir ümmet idi" tabiriyle işaret edilen ittifak 
döneminden sonra meydana gelen bir ihtilâftır. Daha sonra Allah Teâlâ, bu 
ihtilâfın "hased" sebebiyle olduğunu bildirmiştir. Bu vasıf ise ancak bâtıl olan 
din ve mezheblere yakışır. Böylece ayet bâtıl yolların "bağy" (hased) sebebiyle 
meydana geldiğine delâlet eder. Bu da, bu ihtilaf meydana gelmeden önce 
mevcud olan ittifakın (birliğin), bâtıl üzerinde değil,hak üzerinde olduğuna 
delâlet eder. Binaenaleyh insanların bâtıl bir din değil, hak din üzerinde tek bir 
ümmet oldukları ortaya çıkmış olur. 

c) Allah Teâlâ, Hz. Adem (a.s)'i, soyuna peygamber olarak gönderdiğinde, hepsi 
Allah'a itaat eden birer müslüman idiler. Hased ve azgınlık (bağy) sebebiyle 
Kabil, Hâbil'i öldürünceye kadar, aralarında dini bakımdan herhangi bir ihtilaf 
meydana gelmemişti. Bu durum, mütevatir bir nakil ile sabittir ki ayet de buna 
tıpatıp uymaktadır. Çünkü insanlar, Hz. Adem ile onun kız-erkek çocuklarından 
ibaret ve hak üzere tek bir ümmet idiler. 

Daha sonra, Atlah Teâlâ'nın da Hz. Adem'in iki oğlu ile ilgili olarak naklettiği 
gibi, hased ve azgınlık sebebiyle onlar ihtilâfa düşmüşlerdir. Nitekim Hak 
Teâlâ, Hani o (Hâbil ve Kabil) (Allah 'a) birer kurban sundular da birisininki 
kabul edilmiş, diğe-rininki kabul edilmemişti. (Kabil Hâbü'e), "Seni 
öldüreceğim" dedi" (Maide. 27) buyurmuştur. Bu öldürme ve inkâr işi Allah'a 
azgınlık ve hased sebebiyle olmuştur. Bu, mütevatir bir haber ile sabit olmuştur. 


Ayet de buna uygundur. 

d) Yeryüzü Nuh Tufanı sebebiyle sular altında kalınca, geriye sadece Nuh 
(a.s)'un gemisindeki insanlar kalmıştı. Bunların hepsi de hak ve doğru din üzere 
idiler. İnsanlar bundan sonra ihtilâf etmişlerdir. Tüfân hâdisesi, varlığı kati delil 
ve mütevatir haberlerle bilinen hususlardandır. İnsanlar bu tufandan sonra 
ihtilâfa düşmüşlerdir. Böylece, insanların hak din üzere tek bir ümmet oldukları, 
bundan sonra ihtilafa düştükleri sabit olmuştur. Onların bâtıl ve küfür üzerinde 
ittifak etmiş (tek bir ümmet) oldukları kesinlikle bir delil ile sabit olmamıştır. 
Durum böyle olunca lâfzı, delil ile sabit olan manaya hamletmek, hakkında delil 
olmayana hamletmemek gerekir. 

e) İnsanların hak din üzere (tek bir ümmet) halinde oldukları ancak tefekkür ile 
bulunabilir. Tefekkürün ise, neticeye ulaşmak için mukaddimelerin (öncüllerin) 
sıralanmasından başka bir mânâsı yoktur. Bu mukaddimeler, eğer nazari (teorik) 
olurlar ise, başka mukaddimelere muhtaç olurlar. Böylece de ya devr-i fâsid, 
yahut da teselsül gerekir ki, her ikisi de bâtıldır. Bundan dolayı er veya geç 
nazari mukaddimelerin de zaruri (kesin) mukaddimelere dayanması gerekir. 
Mukaddimelerin, zaruri (kesin) olanlara dayanması gerektiği gibi; sıraya 
konuluşlarımn da, doğruluğu aklen kesin bilinen bir tertibe göre olması gerekir. 
Nazari şeyler, doğrulukları akten kesin olarak bilinen birtakım makam ve tertibe 
dayandığı zaman, şayet onun için hârici bir sebep arız olmaz ise, akl-t selimin 
hata etmeyeceğine kesin hükmetmek gerekir. Fakat akl-ı selime harici bir sebep 
arız olursa, o bu durumda yanılabilir. Böylece zati olan şeyin doğru, arızi olan 
şeyin hata olduğu ortaya çıkmış olur. Gerek müstehak olma, gerek zaman 
itibarıyla, zati şey, arızi şeyden daha öncedir. İşte en açık olan durum budur. 
Binaenaleyh şöyle demenin evlâ olduğu ortaya çıkmış olur: "İnsanlar, hak din 
üzere tek bir ümmet idiler. Daha sonra arızi ve harici bir sebeb olan bağy ve 
hased yüzünden ihtilâf etmişlerdir. İşte bu akli bir delildir. Kur'an'ın lâfzı da 
buna uygundur. Binaenaleyh bu neticeye ulaşmak gerekir. 

İmdi eğer: "Hak Teâlâ'nın,"Rabbinin rahmet ettikleri dışında (onların hepsi) 
ihtilâf etmeye devam ederler. Allah onlan bunun için yaratmıştır" (Hud,118-119) 
âyetinden murad nedir?" denilirse, deriz ki: Mana. "Allah onlara merhamet 
etmek için onları yaratmıştır" şeklindedir. 

f) Hz. Peygamber (s.a.s),"Her doğan, (İslâm) fitratı üzerinde doğar.Fakat ana- 
babası onu ya yahüdi yapar, veya hıristiyan yapar veya mecüsi yapar"l64| 
buyurmuştur. Bu hadis, doğan her çocuğun asli fıtratı üzere terkedilmesi 
durumunda, hiçbir bâtıl dine girmeyeceğine; bâtıl dinlere ancak, anne ve 
babasının o husustaki sa'y-ü gayretleri ile azgınlık ve hased gibi harici sebeblerle 


gireceğine delâlet eder. 

g) Allah'u Teâlâ, "(Allah, ruhlara), "Ben sizin Rabbiniz değil miyim? (dedi). 
Onlar da, "Evet" dediler" (A'raf. 172) buyurmuştur. Allah insanların ruhlarına 
böyle hitab ettiği anda, hepsi hak üzere idiler. Bu görüş, Übeyy b. Ka'b ve bir 
kısım müfessirlerden rivayet edilmiştir. Fakat bu hâdise ile ilgili kelamcılann 
uzun izahları vardır. Anlattığımız bu altı vecih-ten sonra, bu görüşü desteklemek 
için kelamcılann görüşlerini burada zikretmeye ihtiyaç yoktur. Birinci görüşün 
izahı hususunda söylenecekler bundan ibarettir. 

İkinci Görüş: "İnsanlar bâtıl din üzere tek bir ümmet idiler." Bu müfessirlerden 
Hasan el-Basri, Atâ ve İbn Abbas (ra) gibi bazılarının görüşüdür. Bunlar 
görüşlerine ayet ve hadisten delil getirmişlerdir. 

Ayetten delilleri: "Ve Allah, müjdeciler ve inzâr ediciler olarak peygamberler 
gönderdi" (Bakara. 213) âyetidir. Bu âyet,ancak bu söylenen ihtimale uygun 
düşer. 

Hadisten delilleri: Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet edilen şu hadistir:" Allah'u 
Tealâ yeryüzü halkına, onların Arap ve Arap olmayanlarına baktı ve ehl-i 
kitaptan artakalanlar hâriç, onlara peygamber gönderdi." 

Bunların görüşlerine şu şekilde cevap veririz: Bu görüşün zıddının âyete daha 
uygun düşeceğini şu şekilde açıklamıştık: İhtilâf çıkıp (insanların bir kısmı 
inanıp bir kısmı küfre girdiğinde) peygamber göndermek gerektiğine göre, daha 
önce insanlar arasındaki İttifakın küfür hususunda olması durumunda, o zaman 
peygamber göndermek daha evlâ olur Bu durumda peygamber 
gönderilmediğine göre, âyette bahsedilen ittifakın (tek bir ümmet oluşun), bâtıl 
üzere değil, hak din üzere olduğunu anlamış olduk. Sonra bu görüşü savunanlar, 
ınsanların küfürde ittifak ettikleri zaman hususunda ihtilâf etmişlerdir. Meselâ 
Hz. Adem'in vefatından Hz. Nuh (a.s)'un zamanına kadar bütün insanların kâfir 
olduğu söylenmiştir. Sonra bu görüştekiler kendilerine, "Onların arasında Hâbil, 
Şit ve İdris gibi mü'minler yok muydu?" sorusunu sormuşlar ve şu cevabı 
vermişlerdir: "Umümi olan küfür durumu idi. Hüküm çoğunluğa göre verilir. 
Çoğunluk içerisinde azınlığa itibar edilmez. Nitekim tanelerinin çoğu buğday 
olan ceç içindeki tek tük arpaya itibâr edilmez. Bazan bir yere,içinde tek tük 
gayr-ı müslimler de bulunsa daru'l-Islam (İslam yurdu); yine içinde tek tük 
müslüman bulunsa da daru'I-harb denilir. 

Üçüncü Görüş: Ebu Müslim ve Kâdi'nin tercihidir. Bu görüşe göre, insanlar akıl 
kanunlarına sarılma hususunda tek bir ümmet idiler. Bu kanunlar da, yaratıcının 
varlığını ve sıfatlarını kabul edip, O'na hizmet ve nimetlerine şükür ile meşgul 
olup; zulüm, yalan, cehalet, abes ve benzeri aklen çirkin olan şeylerden 


kaçınmaktır. 

Kâdi bu görüşün doğruluğuna şu şekilde istidlal etmiştir: "Ayette geçen, 
(Peygamberler) lâfzı, umumiliği ve istiğrakı (hepsini içine almayı) ifâde eder. 
cümlesinin başındaki fâ harfi terâhi'yi (biraz fasıla ile peşinden gelmeyi) ifâae 
eder. Buna göre bu ifâde, Cenâb-ı Hakk'ın, bütün peygamberleri, insanlar tek bir 
ümmet olduktan sonra peygamber olarak gönderdiğine delâlet eder. Binaenaleyh 
şer'i kanunların hepsinin gönderilmesinden önce bulunan bu tek ümmet oluşun, 
mutlaka, peygamberler vasıtasıyla elde edilmeyen bir şeriat üzerinde olması 
gerekir. Bunun akıldan çıkartılan bir şeriat üzerinde olması gerekir. Bu da, bizim 
söylediğimiz şeylerdir. Yine nimet verene şükretmenin, yaratıcıya ibadet etmenin 
ve mahlükâta iyilikte bulunup onlara karşı âdil davranmanın güzel olduğunu 
herkes bilir. 

Keza yalanın, zulmün, cahilliğin ve abesin (boş şeylerin) çirkin olduğunu da 
herkes bilir. Buna göre, görünen odur ki, insanlar başlangıçta böyle bir tek 
ümmet idiler. Daha sonra çeşitli harici ve arızi sebeblerden ötürü ihtilâfa 
düşmüşlerdir." 

Daha sonra Kâdi kendi kendine, "İnsanların ilki Hz. Adem (a.s) değil miydi ve o 
bir peygamber değil miydi? Binaenaleyh peygamberler gönderilmeden önce de, 
insanların mükellef olduklarını söylemek nasıl doğru olur?" sorusunu sorup şu 
cevabı vermiştir. "Muhtemelen Hz. Adem, zürriyetiyle birlikte önce akli şeriata 
tutunma hususunda ittifak içinde idiler. Daha sonra Allah Teâlâ, Hz. Adem'i, 
kendi soyuna peygamber olarak göndermiştir. Yine muhtemeldir ki, daha sonra 
Hz. Adem'in şeriatı sona ermiş de, böylece insanlar yine akli kanunlara 
tutunmuşlardır. Bil ki bu görüş, ancak aklın güzel ve çirkin görmesini esas olarak 
kabul ettikten sonra doğru olabilir. Bu husustaki söz (hüsün-kubüh meselesi), 
kelâm kitaplarında meşhur bir bahisdir. 

Dördüncü Görüş: Âyet, insanların tek bir ümmet olduğuna delâlet etmektedir. 
Ayette, onların iman veya küfür üzerinde olduklarına herhangi bir delil yoktur. 
Bu mesele de delile dayanmaktadır. 

Beşinci Görüş: Ayetteki "insanlar" sözünden maksat, Hz. Musa'ya iman 
edenlerden olan ehl-i kitaptır. Bu böyledir, çünkü biz bu âyetin daha önce geçen, 
(Bakara. 208) ayetiyle ilgili olduğunu ve müfessirlerden birçoğunun bu ayetin 
yahudiler hakkında nazil olduğunu iddia ettiklerini söylemiştik. Buna göre Hak 
Teâlâ'mn, İnsanlar bir tek ümmet idi" buyruğunun manası,"Hz. Musa'ya iman 
edenler aynı din ve aynı mezhep üzere bir ümmet idiler de, daha sonra bağy ve 
hasedleri sebebiyle ihtilâf etmişlerdir. Böylece de Allah, peygamberlerini 
göndermiştir" şeklinde olur. Bu peygamberler de, Hz.Musa'dan sonra gelen ve 


kendileriyle beraber Allah'ın kitap indirdiği kimselerdir. Nitekim Allah, o 
kitaplar onların ihtilâf ettikleri konusunda onlara hüküm versin diye, Zebur'u 
Davud'a; Tevrat'ı Musa'ya, İncil'i İsa'ya ve Furkân Hz. Muhammed'e 
göndermiştir. Bu görüş, âyetin nazmına uygun ve kendisinden önceki ve sonraki 
ayetlerin manasına da muvafıktır. 

Burada, buyruğundaki, lâfzını muayyen bir kavme tahsis etmenin, zahirin 
hilâfına olacak bir hareket olmasından başka, herhangi bir müşkil yoktur. Ne var 
ki sen, eliflâm'ın istiğrak için olduğunu bildiğin gibi, bunun "ahd" için 
olabileceğini de biliyorsun. Ayetle ilgili olan şey işte bundan ibarettirl©2), 


Peygamberler: Müjdeleyici ve Korkutucudurlar Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, 'Binaenaleyh Allah, müjdeciler ve inzâr ediciler olarak 
peygamberler gönderdi" kavline gelince bil ki, burada bir takdir yapmanın 
mutlaka gerekli olduğundan bahsetmiştik. Buna göre takdir şeklindedir. Yani, 
"İnsanlar tek bir ümmet idiydi de, ihtilâf edince Allah.. peygamberler yolladı." 


Bil ki Allah'u Teâlâ peygamberleri üç vasıfla vasıflandırmıştırl©6). 
Peygamberlerin Vasıfları 


Birinci Sıfat: Onların müjdeleyici olmaları. 

İkinci Sıfat: Onların uyarıcı olmaları.. Bunun bir benzeri de Hak Teâlâ'nın, 
"Müjdeleyici ve uyarıcı olmak üzere peygamberler" (Nisa, 165) Kavlidir. Allah'u 
Teâlâ müjdecilik vasfını uyarıcılık vasfından önce getirmiştir. Çünkü 
müjdelemek, sağlığı koruma yerine geçer; inzâr ise, hastalığı giderme yerine 
geçer. Bizzat maksut olan, hiç şüphesiz ikinci değil, birincidir. Bundan dolayı, 
onun daha önce zikredilmiş olması gerekir. 

Üçüncü Sıfat: Hak Teâlâ'nın, 'Ve Allah, onlarla beraber bir hak olarak kitabı 
indirdi" buyruğudur. Buna göre eğer, "Kitabın indirilmesi, emir ve nehyin 
mükelleflere ulaşmasından önce; emir ve neh-yin mükelleflere ulaşması ise, 
müjdeleme ve inzârdan önce olur. O halde niçin, müjdeleme ve uyarma, Kitab'ın 
indirilmesinden önce zikredilmiştir?" denilirse, Kadi bu hususa cevap vererek 
şöyle demiştir: "Şeriatın beyanından önce, Allah'ı tanıma, zulmü terketme ve 
bunların dışındaki akliyyatla ilgili meseleler hususunda, insanlar hakkında va'ad 
ve vaîd yapılmış olması mümkündür. Bana göre burada diğer bir izah tarzı daha 
vardır: Mükellef, mu'cize-nin doğruluğuna delâlet etmesi hususunda ve tefekkür 
etmediği zaman çoğu kez hakkı terkedeceği, böylece de ilâhi cezaya müstehak 


olacağı korkusundan ötürü, mucizenin doğruluğa delâlet etmesi ile mucize ve 
sihir arasındaki fark hususunda tefekküre katlanır. Korku, müjdeleme ve uyarma 
esnasında güç, kuvvet kazanır. Binaenaleyh şüphe yok ki müjde ve inzarın, 
kitabın indirilmesinden önce zikredilmesi gerekir." Kadi daha sonra şöyle der: 
"Bu ayetin zahiri, ister uzun olsun ister kısa, ister tedvin edilmiş, ister edilmemiş 
olsun; ister mu'cize olsun, ister olmasın, içinde Hakk'ın beyânı bulunan 
indirilmiş bir kitap ile birlikte mutlaka bir peygamberin olduğuna delâlet eder. 
Çünkü kitabın o peygamberlerle birlikte indirilmiş olması, bunlardan hiçbirini 
gerektirmez. 

Hak Teâlâ'ntn, "İnsanlar arasında hükmetmek için" buyruğuna gelince, bil ki 
Allah Teâlâ'nın, "hükmetmek için" ifâdesi bir fiildir ve mutlaka daha önce bahsi 
geçen birşeye dayandırılması gerekir. Bu sözden önce üç şey zikredilmiştir. 
Bunlardan, (hükmetmek için) kavline en yakını kitaptır, daha sonra 
"peygamberler" ve daha sonra da "Allah" lâfzıdır. Bunlardan herbirini bu fiilin 
faili olarak takdir etmek doğru olur. Buna göre mânâ, "Allah veya kendisine 
kitap indirilen peygamber veyahut da o kitap hükmetsin diye" şeklinde otur. 
Sonra bu ihtimallerden her birisi için bir tercih sebebi vardır: Kitap, bu ifâdeye 
diğerlerinden daha yakın olduğu için; "Allah", gerçekte hükmeden kitap değil de 
kendisi olduğu için; "Peygamberler ise, o hükmü ortaya koyan kimseler olduğu 
için tercih edilir. Bu failin kitap olmasının daha uygun olduğunu söylemek uzak 
bir görüş değildir. 

Bu konuda söylenecek son söz şudur: Hakim, Allah Teâlâ'dır. Bu sebeble 
hükmün kitaba isnadı mecazidir. Fakat bu mecaz şu iki bakımdan güzel olur: 

a) Bu, yaygın bir mecazi kullanış şeklidir. Meselâ, (Kitap böyle hükmetti), 
(Allah'ın kitabı böyle hükmediyor), ve, (Allah'ın kitabından razı olduk) denir. 
Allah'ın kitabı bir hidayet ve şifâ olması caiz olduğuna göre bir hakim olması da 
caiz olur Nitekim Allah Teâlâ olur. Nitekim Allah Teâlâ,"Şüphesiz bu Kuran, en 
doğru olana hidayet eder ve mü'minleri müjdeler" (İsra,9) buyurmuştur. 

b) Bu, Kur'an'ın şanının yüceliğini ve büyüklüğünü ifâde eder. 

Cenâb-ı Allah'ın, "ihtilâfa düştükleri şeyler hakkında' ayetindeki, aj lâfzındaki 
zamirin ya "kitaba" veya, lâfzına râci olması gerekir. Çünkü bu ikisi daha önce 
zikredilmiştir. Fakat "Hak" lâfzına râci olması daha uygundur. Çünkü ayet, Allah 
Teâlâ'nın, insanların ihtilâf ettikleri konularda bir hâkim olsun diye kitapları 
indirdiğine delâlet eder. Buna göre hâkim olan kitap; hükmedilen de ihtilâf 
edilen şeylerdir. Hâkimin, hükmedilen şeyden başka olması gerekir. 

Allah Teâlâ'nın. "İhtilâfa düşenler, o kitap verilenlerden başkası değildir" 
ayetindeki ilk zamiri, kelimesine; ikincisi ise, lâfzına râcldir. Buna göre âyetin 


takdiri, "Hakta, ancak kendilerine kitap verilen kimseler ihtilâf etmişlerdir" 
şeklindedir. 

Sonra müfessirlerden bir çoğu, kitap verilenlerden muradın yahudi ve hris- 
tiyanlar olduğunu söylemişlerdir. Allah Teâlâ, çoğu kez Kur'an'da onları "kitap 
verilenler" ve "ehl-i kitap" diye zikretmiştir. Nitekim, "Kitap verilenlerin 
yiyecekleri size helâldir" (Maide, 5) De ki "Ey ehli kitap, sizinle bizim aramızda 
aynı olan bir kelimeye gelin.." (Al-i İmran, 64) buyurmuştur. Sonra ehl-i kitabın 
bu ayette bahsedilen ihtilaflarından maksadın, tıpkı," 

Yahudiler, "Hristiyanlar bir (hakikat) üzere değildirler?", hristiyanlar da, 
yahudiler bir (hakikat) üzere değildirler" dediler. Halbuki onlar kitabı 
okumaktadırlar" (Bakara, najayet-i kerimesinde de beyân edildiği şekilde, 
onların birbirini kâfir saymaları olabileceği gibi; onların Allah'ın kitabını tahrif 
ve tebdil etmeleri de olabilir. Buna göre, "ihtilâfa düşenler o kitap verilenlerden 
başkası değildir" ayetinin manası, "Allah Teâlâ'nın kitap indirmekten maksadı, 
onların ihtilâf etmemeleri ve dini konularda münakaşa edip seslerini 
yükseltmemeleri iken, bu hak konusunda sadece kendilerine kitap verilenler 
ihtilâf etmişlerdir" şeklindedir. 

Bil ki bu, hak hususundaki ihtilâfın ancak peygamberlerin gönderilmesinden ve 
ilâhi kitaplar indirildikten sonra çıktığına delâlet eder. Bu da, peygamberlerin 
gönderilmesinden önce hak hususunda bir ihtilâfın değil, ittifakın olmasını 
gerektirir. Bu husus da, Hak Teâlâ'nın İnsanlar tek bir ümmet idiler" ayetinin, 
"insanlar hak din üzere tek bir ümmet idiler" manasına geldiğini gösterir. 

Allah Teâlâ'nın, "Kendilerine apaçık deliller geldikten sonra.." beyanı Allah'ın 
onlara kitap göndermesinin, bu beyyinâtın (apaçık delillerin) gelmesinden sonra 
olmasını gerektirir. Buna göre, bu apaçık deliller kitap göndermeden başkadır. 
Bu apaçık delillerin, ancak kendilerinin mevcud oluşundan sonra nübüvvete 
(peygamberliğe) hükmetmek mümkün olan esasları isbat etmek için Allah'ın 
koyduğu "akli delillerin" dışında başka bir manaya hamletmek mümkün değildir. 
Çünkü kelâmcılar, "Nübüvvetin isbat 1, kendi sübütuna bağlı olan hiçbir şeyin 
nakli delillerle isbatı mümkün değildir. Aksi halde bir devr-i fâsid meydana gelir. 
Yapılması gereken, nübüvvet müessesesinin akli delillerle isbat edilmesidir" 
demişlerdir. İşte bu akli deliller, Allah'ın o kimselere kitap vermesinden daha 
önce bulunan beyyinelerdir. 

Hak Teâlâ'nın, "Aralarında olan hased ve azgınlıktan dolayı" buyruğuna gelince, 
deliller ya nakli, ya akli olurlar. Nakli (sem'i) deliller, kitap verme ile olan 
delillerdir. Akli deliller ise, kitap verilmezden önce mevcud olan beyyinat 
(apaçık deliller) ile olanlardır. Buna göre,her türlü akli ve nakli deliller 


tamamlanmış demektir. Hakdan dönme hususunda herhangi bir mazeret kapısı 
kalmamıştır. Buna göre şayet haktan dönülmüş ise, bu ancak hased, azgınlık ve 
dünyaya aşırı düşkünlükten dolayı olmuştur. Bu ifadenin bir benzeri de, idi 
"Kitap ehil ancak kendilerine beyyine (açık delil) geldikten sonra tefrikaya 
düştüler" (Beyyine, 4) ayetidir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "işte Allah (böylece) iman edenleri, kendi iradesiyle, hakkında 
ihtilâfa düştükleri hakka ulaştırdı" âyetine gelince, bil ki Atlah'u Teâlâ, ehl-i 
kitabın halini anlatıp, onların apaçık deliller tamamlandıktan sonra bile, azgınlık 
ve hasedleri yüzünden inkâr ve cehalette ısrar ettiklerini bildirince, ümmet-i 
Muhammed'in durumunun onlannkine benzemediğini beyan buyurmuştur. 
Çünkü Hak Teâlâ, ümmet-i Muhammed'i bu gibi hatalardan korumuş ve onları, 
ehl-i kitabın ihtilâf ettiği meselelerde gerçeğe ulaştırmıştır. Rivayet edildiğine 
göre, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur:"Biz, sonra gelenler ve kıyamet 
gününde önce olanlarız. Biz, kıyamet günü cennete ilk girecek insanlarız. Fakat 
onlara bizden önce kitap verilmiştir. Bize ise onlardan sonra kitap verilmiştir. 
Böylece Allah Teâlâ bizi iradesiyle, onların ihtilâf ettiği hakka ulaştırmıştır. İşte 
bu Allah'ın bizi ulaştırdığı gündür.(Yani cuma günüdür.) İnsanlar bu gün bize 


tabidirler. Ertesi gün yahudilerin, yarından sonra ise hrish'yanlanndır LEZ. 

İbn Zeyd şöyle demiştir: "Ehl-i Kitap, kıble hususunda ihtilâf etmişler,ya-hudiler 
Beyt-i Makdis'e, hristiyanlar ise doğu tarafına doğru namaz Kılmışlardır. Allah 
bizi Ka'be'ye yöneltmiştir. 

Yine ehl-i kitap oruç hususunda ihtilâf etmişlerdir. Buna karşı Allah bizi 
ramazan ayına iletmiştir. Yine onlar Hz. İbrahim (a.s) hakkında ihtilâf ederek, 
yahudiler, O'nun yahüdi; Hristiyanlar ise, bir hristiyan olduğunu söylemişlerdir. 
Ama biz onun hanif dini üzere bir müslüman olduğunu söyledik. Onlar Hz. İsâ 
(a.s) hakkında da ihtilâf etmişler, yahudiler (onu olduğundan daha aşağı 
göstererek) tefrite, hristiyanlar da (onu olduğundan daha yüksek görüp bir ilâh 
sayarak) ifrata düşmüşlerken, biz en doğru sözü söylemişiz."Geriye ayetle ilgili 
birkaç mesele daha kalmaktadır: L68] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bazı âlimler, bu ayeti, imânı Allah'ın yarattığına de- lil getirerek şöyle 
demişlerdir: Hidayet, ilim ve marifetten ibarettir. Buna göre ayetteki,"Böylece 
Allah hidayetetti" buyruğu, hidayetin Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiği 
hususunda bir nastır. Binaenaleyh bu nas, imanın Allah'ın yaratmasıyla olduğunu 
gösterir.Bil ki bu istidlal zayıftır. Çünkü biz hidayet ile hidayete ermenin başka 


başka şeyler olduğunu açıklamıştık. Bu ayetle hidayetin imandan ibaret 
olmasının imkansızlığına şu iki husus delâlet etmektedir: 

a) İmana muvaffak kılmak, imanın kendisinden başka bir şey olduğu gibi, imâna 
hidayet de imandan farklı bir şeydir. 

b) Allah Teâlâ bu ayetin sonunda, (izni ile, irâdesi ile) buyurmuştur. Bu izni, 
"Allah hidayet etti" sözü ile ilgili kılmak mümkün değildir. Çünkü bir kimsenin 
kendi kendisine izin vermesi caiz değildir. Binaenaleyh bu kelimenin ilgili 
kılınacağı bir takdirin yapılması gerekir. Buna göre takdir, 'Böylece Allah iman 
edenleri, hakkında ihtilâf ettikleri hakka ulaştırdı da onlar da Allah'ın izniyle 
hidayete eriştiler" şeklinde olur. Durum böyle olunca, hidayet ile ihtida (hidayete 


erme) birbirinden farklı olur. [69] 
İkinci Mesele 


Alimlerimiz bu ayeti Allah Teâlâ'nın, mü'minlere, kâfirlere tahsis etmediği bir 
çok hidayeti tahsis ettiğine delil getirmişlerdir. Mutezile ise buna şu bakımlardan 
cevap vermişlerdir: 

a) İhtida, mü'minlere has kılınmıştır. Böylece hidayet sırf mü'minlere has olur. 
Bu tıpkı, "O (kitap) müttakiler için hidayet (vasıtasıdır)" (Bakara, 2) buyurup, 
daha sonra da,"İnsanlar için hidayettir" (Bakara, 185) buyurması gibidir. 

b) Bundan murad, sevaba ve cennet yoluna ulaştırma (hidayet etme) dir. 


e) Allah mü'minleri hakka lütfuyla hidayet etmiştir. [Z0] 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki, kavli," hakkında ihtilâf et- tikleri şeye..." manasınadır.Bu tıpkı, "Onlar 
dedikleri şeye dönerler" (Mücâdele. 3) yani, "daha önce dediklerine dönerler" 
âyeti gibidir. Bu fiil, şeklinde (hart-i cersiz lâm ve ilâ harfi çerleri ile) 
kullanılır.İmdi eğer: "Allah Teâlâ niçin, Duyurmuş, fakat, Iyisi buyurmamış, 
böylece ihtilâfı önce zikretmiştir?" denilirse, buna şu iki yönden cevap veririz: 

a) Allah'ı* Teâlâ, onların ihtilâfının zikredilmesine itinâ gösterince.ilk önce bunu 
zikretmiştir. Daha sonra da bunu, hidâyet ettiği kimselerle açıklamıştır. 

b) Ferrâ bunun maklübdan olduğunu söylemiştir. Yani onları, ihtilâf ettikleri 


şeye iletmiş demektir. EU 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın,"izniyle" sözü hakkında iki görüş vardır: 

1) Zeccâc, bunun "ilmiyle" demek olduğunu ifâde etmiştir. 

2) "Onları, emriyle hakka iletmiştir" demektir. Yani, hidâyet O'nun emri 
sebebiyle meydana gelmiş demektir.Nitekim, ki "Bıçak kullanarak kestim" 
denilir. Bu böyledir, çünkü hakkın bâtıldan ayrılması, ancak emir sebebiyle olur. 
Böylece hidâyet Allah'ın izni sebebiyle meydana gelmiş olur. 

3) Bazı âlimler burada bir takdir yapmanın gerekli olduğunu söylemişlerdir. 
Buna göre takdir, "Allah onları hidâyet etti, onlar da Allah'ın izniyle hidâyete 
erdiler" şeklinde olur.Hak Teâlâ'nın, "Allah dilediğini sı-rat-ı müstakime iletir" 
cümlesine gelince, âlimlerimizin oununla istidlal ediş şekilleri malümdur. 
Mutezile, üç bakımdan bu istidlale cevap vermiştir: 

a) Hidâyetten maksat, beyândır. Allah'u Teâlâ, bunu mükellef kullarına tahsis 
etmiştir. 

b) Hidâyetten maksat cennet yoludur. 

c) Bununla Cenâb-ı Allah'ın maksadı, lütfudur. Böylece bu, Allah'uTeâlâ'nın 
buna ehil olduğunu bildiği kimselere tahsis edilmiş olur. Bu, Ebu Bekr er- 


Razi'nin görüşüdür. 1721 


Yoksa siz, sizden öncekilerin durumu sizin de başınıza gelmeden cennete 
gireceğinizi mi sandınız? Onlara öyle yoksulluk, öyle sıkıntılar gelip çattı ki, 
sarsıldılar da. Peygamber ve yanındaki mü'minler, "Ne zaman Allah'ın yardımı?" 


dedi.. İyi bilin ki, Allah'ın yardımı mutlaka yakındır"(Bakara, 214) 173) 

Bu âyetin kendinden önceki âyetle münasebeti hususunda şu iki açıklama söz 
konusudur: 

a) Allah'u Teâlâ önceki âyette, "Allah, dilediğini sirat-ı müstakime iletir" 
buyurmuştur. Allah'ın bundan maksadı, "dilediği kimseleri hakkı ve cenneti 
istemeye iletmiştir" şeklindedir. Böylece Cenâb-ı Mak bu ayette de bu talebin, 
ancak mükellefiyet hususundaki sıkıntılara katlanmak suretiyle tamam ve 
mükemmel olacağını beyan buyurmuş ve, 'Yoksak siz, sizden Öncekilerin 
durumu sizin de başınıza gelmeden, cennete gireceğinizi mi sândınız? Onlara 
Öyle yoksulluk. Öyle sıkıntılar gelip çattı ki, sarsıldılar da,Peygamber ve 
yanındaki müminler, "Ne zaman Allah'ın yardımı?" dedi. İyi bilin ki, Allah'ın 
yardımı mutlaka yakındır" (Bakara,214) demiştir. 

b) Allah önceki âyette, onları kendisi hakkında ihtilâf ettikleri hakka, kendi 
izniyle hidâyet ettiğini beyan buyurunca, bu âyette de, onların o hidayetten 
sonra, hakkı ikâme etmek hususunda sıkıntılara katlandıklarını ve belâlara 


sabrettiklerini beyan buyurmuştur. Böylece, "Ey ümmet-i Muhammed, siz de bu 
tür mihnet ve meşakkatlara katlanmadığınız müddetçe dini bakımdan fazilete 


müstehak olamazsınız." Ayet hakkında birkaç mesele vardır: [74] 
Birinci Mesele 


Ayette geçen, r lâfzının izahını, (Bakara, 133) ayetinin tefsirinde uzun uzun 
yapmıştık. Burada şöyle demek istiyoruz: fi ortada gelen bir istifham edatıdır.de, 
cümlenin başında gelen bir istifham edatıdır. Meselâ söze başlarken, ve, 
(Yanında bir adam var mı?) denilmesi caiz olduğu halde, denilemez. Fakat 
cümlenin ortasında olduğu zaman, ister kendinden önce bir istifham geçmiş 
olsun, ister geçmiş olmasın, kullanılması caizdir. Ondan önce bir istifhamın 
geçmiş olması durumu, senin "Sen insafsız bir adamsın. Bunu bilmediğinden mi 
yapıyorsun, yoksa senin bir hükümranlığın mı var?" demen gibidir. Bu edattan 
önce istifhamın geçmemiş olması durumu da,"Elif-lâm-mim. Kendinde hiç 
şüphe olmayan bu kitabın İndirilmesi âlemlerin Rabbin-dendir. Yoksa "O, 
(peygamber) bunu kendiliğinden mi uydurdu"diyorlar?" (Secde, 1-3) ayeti 
gibidir. Bu kısım, birinci kısmın takdirinde olur. Buna göre bu ayetin takdiri, 
"Onlar bu kitaba iman ediyorlar mı, yoksa, "O, onu uydurdu" mu diyorlar?" 
şeklinde olur. Buna göre tefsir etmekte olduğumuziayetin takdiri de,"Allah iman 
edenleri, ehl-i kitabın ihtilâf ettikleri hakka kendi izniyle hidayet etmiş, onlar da 
milletlerinin kendileriyle alay etmelerine sabretmişlerdir. Sizler de onların 
yoluna girecek misiniz, yoksa onların yoluna girmeksizin cennete gireceğinizi 
mi zannediyorsunuz?" şeklinde olur. Bu, Kaffâl (r.h)'ın özetle ifâde ettiği şeydir. 


Allah en iyisini bilendir. L5] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın,"Sizden öncekilerin durumu sizin de başınıza gelmeden" âyeti, 
"sizden öncekilerin durumu sizin 

başınıza gelmedi" manasınadır. Nahivci Küfeliler, edatının aslının, ve zâid 
edatlarından meydana geldiğini söylemişlerdir. Slbeveyh ise bu nın zâid 
olmadığını, çünkü, nın, edatının gelmediği yerlerde geldiğini söylemiştir. Çünkü 
birisi arkadaşına, "falanca, geldi mi?" der, arkadaşı da buna, ile cevap verir, sırf 
ile cevap vermez. Müberred şöyle demiştir: "Birisi, "Zeyd bana gelmedi" dediği 
zaman, bu, senin"Zeyd sana geldi" sözünü nefyetmektir. Fakat bu kimse, (Zeyd 
bana gelmedi) dediği zaman, bunun manası, "Ben onu bekliyorum, ama henüz o 


bana gelmedi" demektir. 

Nabiğa ise şöyle demiştir:Yola çıkma vaktimiz yaklaştı; ancak ne var ki, 
develerimize henüz denklerimiz yüktenmedi;ama, yüklenmesi de yatan." 

Buna göre, "sizden öncekilerin durumu sizin de başınıza gelmeden.." ifâdesi, bu 


işin olmasının beklendiğine delâlet eder. [76] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye geldiğinde, 
gerek kendisi, gerekse O'nunla birlikte olan muhacirler çok zarara girmişlerdi). 
Çünkü onlar Mekke'den malsız  mülksüz çıkmışlar, evlerini barklarını 
müşriklerin ellerinde bırakmışlar, bu arada' yahüdiler de, Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
olan düşmanlıklarını açıkça ortaya koymuşlardı. İşte bunun üzerine Allah Teâlâ 
gerek peygamberimizin, gerekse onunla birlikte olan müslüman-ların kalblerini 
serinletmek için bu âyeti indirmiştir." 

Katâde ve Süddi ise şöyle demişlerdir: Bu ayet, müslümanlara sıkıntı, meşakkat 
ve kederin isabet ettiği Hendek Savaşı hakkında nazil olmuştur. Bu sıkıntılar da, 
Hak Teâlâ'nın "Kalbleriniz ağızlarınıza gelmişti.." (Ahzab, 10) âyetinde beyan 
ettiği noktaya ulaşmıştır. 

Bu ayetin, Abdullah b. Übeyy münafığının, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ashabına, 
"Ne zamana kadar canlarınızı verecek ve boş şeyleri umacaksınız. Şayet 
Muhammed peygamber olsaydı, Allah size esareti ve ölümü musallat etmezdi" 
dediği zaman, Uhud Harbi esnasında nazil olduğu da söylenmiştir. 

Bil ki ayetin takdiri şudur: "Ey mü'minler, sizler Allah'ın sizi kullukla mükellef 
tuttuğu her şey ile ibâdet etmediğiniz, sizi imtihan ettiği şeylere sabret-mediğiz, 
kâfirlerin eziyetine, fakirlik ve yoksulluğa, geçim sıkıntısı ve darlıklarına 
katlanmadığınız, düşmanla savaşın dehşet ve korkunç hallerine göğüs 
germediğiniz müddetçe, sırf bana iman edip, peygamberimi tasdik etmek 
suretiyle cennete gireceğinizi mi sanıyorsunuz? Bütün bunlar, sizden önceki 
inananların başına gelmiştir." İşte Hak Teâlâ'nın, sözünden maksad budur. 

Bu ayetteki, kelimesi, "benzer" manasına gelen "misil" demektir. "Misil" de, 
"mesel" de; "şibh" ve "şebeh" gibi kullanılabilen iki lügattir (şekildir). Fakat 
"mesel" enteresan bir durum ve mühim, şaşırtıcı bir kıssa için kullanılır. "En 
yüce mesel Allah'a aittir" (Nahl, 60)yani, "büyük sânı olan sıfat Allah'a aittir" 
âyeti de bu manadadır. 

Bil ki âyette bir hazif vardır: Ayetin takdiri, "Sizden öncekiterin mihneti gibi..." 
şeklindedir. Ayetteki, (Onlara çattı..) ifâdesi, bu meselin izahıdır. Bu ifâde ve 


devamı müste'nef bir cümledir. Buna göre sanki birisi, "Onların meseli (hali) 
nasıl olmuştu?" diye sormuş; Cenâb-ı Hak da buna cevap olarak, "Onlara 
yoksulluk ve sıkıntı gelip çattı da, sarsıldılar" buyurmuştur. 

şiddet, manasına gelen, kelimesinden türemiş bir isimdir. ti kelimesi fakirlik ve 
yoksulluk demektir. Bu manada (falanca sıkıntı ve zorluk içinde) denilir. 
Ayetteki, kelimesine gelince, buraya en uygun manası, o kimselere gelen acı, 
ağrı ve çeşitli korkular gibi zararlardır. Bence, insana hayır ve menfaat 
yönlerinin daraltılmasından; ise şer, âfet ve elem yönlerinin açılmasından 
ibarettir. 

Allah Teâlâ'nın, sözü "Onlar çeşitli belâ ve musibetlerle sarsıldılar" manasınadır. 
Zeccâc şöyle demiştir: "Arapçada, "zelzele"nin asıl manası, birşeyi yerinden 
oynatmak demektir. Meselâ, İsJJJj dediğinde bu "senin o şeyi yerinden tekrar 
tekrar oynattığın manasına gelir. Buna göre, bu lâfız, manasındaki tekrardan 
dolayı muzaaf (şeddeli) kılınmıştır. Kendisinde tekrar manası bulunan her fiilde, 
o fiilin fâ-ü'l-fiili (ilk harfi) tekrar edilmiştir. (çınladı) ve,(çınçın etti, öttü); (ses 
çıkardı) ve, (zil gibi ses çıkardı)men etti) ve, (tekrar tekrar sildi) fiillerinde 
olduğu gibi. Bir şeyi birisi yerinden kaldırdığı zaman, "O, şeyi kaldırdı" denilir. 
Bunu tekrar tekrar yaptığı zaman, denilir. Bazı müfessirler, buradaki, kelimesini, 
(korkutuldular) manasına almışlar, bu kelimenin hakiki manasının bizim 
söylediğimizden başka olduğunu söylemişlerdir. Çünkü korkan kimse karar 
kılamaz, aksine kalbi huzursuz olur. İşte bundan ötürü bu kelime ancak, oturanı 
ayağa kaldıran korkular için kullanılır. Çünkü bu tür korku süküneti giderir. 
Böylece, ifâdesinin burada mecaz olması gerekir. Buna göre bu kelime "onlar 
korkutuldular" manasına-dtr. Onların, kalbterindeki korku ve endişeden ötürü 
tedirgin ve sarsılmış olmaları mümkündür. 

Sonra Cenâb-ı Allah bu şeyleri zikretmesinin peşine, son derece zarar, meşakkat 
ve mihneti ifâde eden başka bir şeyi zikredip, "Hatta peygamber ve yanındaki 
mü'minler, "Allah'ın yardımı ne zaman (gelecek)?"dediler" buyurmuştur. Bu 
böyledir, çünkü peygamberler belâ geldikçe, sebat, sabır ve nefsi gemlemenin 
zirvesinde olurlar. Onların da sabrı kalmayıp inlemeye başladıkları zaman, bu 
şiddetle son noktaya ulaşan bir durum olur. Bu şiddet onları bu hale getirdiğinde, 
istedikleri şey hususunda dualarına icabet edilerek kendilerine,"İyi bilin ki 
Allah'ın yardımı yakındır" denilir. Buna göre ayetin takdiri şu şekilde olur: 
"Onların bu durumları, Allah'ın yardımının kendilerine gelinceye kadar sürmüş 
ve belânın uzun sürmesi onları dinlerinden çevirememiştir. Ey müslümanlar 
topluluğu, sizler de bu şekilde olunuz. Hakkı taleb etme yolundaki eziyet ve 
sıkıntılara katlanınız. Çünkü Allah'ın yardımı yakındır. Zira o gelmektedir. Her 


âti (gelen) ise karib (yakın) dır." 

Bu ayet, Allah'ın,"Elif, lâm, mim. İnsanlar,"inandık" o demeleriyle 
bırakılıverileceklerini mi imtihana çekilmeyeceklerini mi sandılar? Andolsun biz 
onlardan evvelkileri de imtihan ettik.." (Ankebüt, 1-3) ve,"Yoksa siz, Allah 
sizden cihad edenleri ve sabredenleri bilmedikçe (göstermedikçe), cennete 
gireceğinizi mi sanıyorsunuz?" (Al-i İmran. 142) ayetlerine benzer. 

Bu ayetten maksad, bizim zikrettiğimiz şu husustur: Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
ashabına, müşrik, münafık ve yahudilerden birçok büyük sıkıntı ve belâ 
gelmiştir. Cenâb-ı Hak müslümanlara savaş hususunda müsaade edince, herkesçe 
malum olduğu gibi, yaralandılar, mallarından ve canlarından oldular. Bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak onları bu hususta takviye etmiş ve, daha önceki ümmetlerin 
dinleri uğrunda çektiklerinin de böyle olduğunu, belâların, umümileşince 
kolaylaştığını beyân etmiştir. Ailah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in kıssasını, ateşe 
atılmasını; Hz. Eyyüb'un halini ve onu imtihan ettiği şeyi ve diğer 
peygamberlerin çeşitli belâlara sabredişlerindeki hallerini Kur'an-ı Ke-rim'de 
mü'minlere birer teselli olmak üzere zikretmiştir. 

Kays İbn Ebi Hazım, Habbâb İbn Eret'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Müşriklerden görmüş olduğumuz eziyyet ve sıkıntıları Allah'ın Resulüne 
şikâyet etmiştik. Bunun üzerine O,'Sizden önceki ümmetler, çeşitli belâlarla azâb 
olunmuşlardı. Ama bu, onları dinlerinden çevirmemişti. Öyle ki adamın başının 
ortasına testere konulur, böylece iki parçaya ayrılır: yine adamın etleri ve 
sinirleri demir taraklarla kemiklerinden taranır; ama bu onu dininden 
çeviremezdi. Allah'a yemin ederim ki bu iş, mutlaka kemâle erecektir. Öyle ki, 
kervancı, Sâna ile Had-remut arasında seyahat ederken ancak Allah'tan ve 
koyunlarına karşı kurttan korkacaktır; başka hiç kimseden korkmayacaktır. Ne 


var ki sizler, acele ediyorsunuz "Z 
Kıraat Farkı Sebebiyle Edadı Hakkında Geniş Bilgi Başa Dön 


Nâfi lâm harfinin refiyle, diğerleri de lâm harfinin nasbıyla, şeklinde 
okumuşlardır. Bunun izahı şudur: harfiyle muzari fiil mansub kılındığı 
zaman,bunun iki anlamı olur. 

a) edatının, manasında olması.. Bu mânaya gelen, dan önceki fiil ile sonraki 
fiilde tahakkuk etmiştirler ve mazidirler. Meselâ sen, "Oraya girinceye kadar 
yürüdüm" dersin. Yani, demektir. Bu durumda hem yürümek, hem de girmek işi, 
olup bitmiştir. Bu ayetteki nasb, işte bu mânaya göredir.. Çünkü ayetin takdiri, 
"Peygamber... deyinceye kadar sarsıldılar" şeklindedir. Sarsılma işi ve 


peygamberin bu sözü söylemesi olup bitmiştir. 

b) edatının, anlamına gelmesidir. Bu, bir kimsenin, "Cennete girmek için Allah'a 
itaat ettim"; yani demesidir. Bu durumda taat olup bitmiş, ama cennete girme işi 
henüz tahakkuk etmemiştir. Bu görüşe göre ayeti mansüb okumak mümkün 
değildir. Ref haline gelince, bil ki, dan sonra bulunan fiilin mutlaka, hikâyetu'I- 
hâl (olup bitmiş, anlatılan bir durum) olması gerekir. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, " 
kendi kabilesinden, şu da düşmanlarından idi" (Kasas, 15) ve "ve köpekleri eşik 
üzerinde İki kolunu yaymış (yatıyordu)" (Kehf,18))ayetlerinde olduğu gibi. 
Çünkü bu, ancak o esnada bu sözün söylenmiş olması durumunda doğru olur" 
Develer su içti, hatta deve, karından geviş getirerek geldi" denilir. Bunun 
manası, "develer su içti, o derecede kiorada-bulunan kimse, "Deve geviş 
getirerek geliyor" der (diyordu)" şeklindedir. Sonra bu, netice değil de sebeb 
sona erdiği zaman doğru olur. Meselâ senin, "şehre girinceye kadar yürüdüm" 
sözün gibidir. Bu sözün, yürümenin ve girmenin olup bitmiş olduğunu ifâde 
edeceği gibi, yürümenin olup bittiğini, fakat girmenin henüz olmadığını da ifâde 
edebilir. dan sonra gelen fiile mansub ve merfü okunuşunun izahı hususundaki 
sözümüz bundan ibarettir. Bil ki çoğu kıraat alimleri bu ayetteki, fiilini mansub 
okumayı tercih etmişlerdir. Çünkü merfu kıraat, ancak sözü, sözde anlatılan şey 
meydana geldiği esnada onu haber veren kimseden bir nakil saydığımız zaman 
doğru olur. Nasb kıraati böyle bir takdire muhtaç olmaz. Bu sebeble, bu fiili 


mansub okumak daha evlâdır. 1781 
Hz. Peygamber(sas)'in Zafer Hakkındaki Bu Sözünün İzahı 


Bu ayette bir müşkil vardır. O da şudur: Allah'ın vaad ve va'idinin doğruluğuna 
kesinkes inanan bir peygamberin, uzak görme üslübu "Allah'ın yardımı ne 
zaman (gelecek)" demesi nasıl uygun düşer? 

Bu müşkile şu şekillerde cevab verilir: 

a) Onun bir peygamber olması, düşmanlarının hilelerinden eziyet duymasına 
mani olmaz. Nitekim Hak Teâlâ.yemin olsun ki biz, senin göğsünün, onların 
söyledikleri şeyler yüzünden daraldığını biliyoruz" (Hicr, 97). "Neredeyse sen 
onlar imân etmiyorlar diye canına kıyacaksın" (Şuarâ, 3) ve"Hatta o 
peygamber/er ümidterini kesip de onların muhakkak yalana çıkarıldıklarını 
zannettikleri sırada yardımımız onlara yetişti ve kurtarıldılar" (Yusuf. 110) 
buyurmuştur. Buna göre Peygamberin göğsü daraldığı, çareleri azaldığı ve 
Allah'ın kendisine yardım edeceğini duyduğu ve fakat bunun için Allah'ın bir 
vakit belirlememiş olduğunu bildiği zaman, "Allah'ın yardımı (acaba) ne 


zaman?" der. Hatta o peygamber yardımın vaktinin yaklaşmakta olduğunu 
anladığı zaman üzüntü ve kederi zail olur ve kalbi yatışır. Bunun doğruluğuna, 
Allah Teâlâ'nın, bu söze cevaben, "Bilin ki Allah'ın yardımı /akındır" buyurmuş 
olması delâlet eder. Cevap.yardımın gelmesinin yakın olduğunun anlatılması; 
sorunun da yardımın vaktinin yakın olup olmadığı hususunda sorulmuş olmasına 
delâlet eder. Eğer soru, bu yardımın olup olmadığı hususuna dâir olsaydı, bu 
cevap o soruya uygun düşmezdi. İşte bu, sağlam bir cevaptır. 

b) Allah Teâlâ, bu âyette gerek peygamberin, gerek imân edenlerin bir söz 
söylediklerini haber vermiş, daha sonra da iki ayrı söz zikretmiştir: 

Birincisi, "Allah'ın yardımı ne zaman?"; ikincisi, "Bilin ki Allah'ın yardımı 
yakındır" sözleri... Binaenaleyh bu iki sözden herbirini, peygamber ile mü'- 
minlerden herbirine izafe etmek gerekir. Buna göre iman edenler, "Allah'ın 
yardımı ne zaman?" dediler. Peygamber de, onlara "Bilin ki Allah'ın yardımı 
yakındır" demiştir. Bu görüşte olanlar, bunun hem Kur'an'da, hem de Arap 
şiirinde benzerleri olduğunu söylemişlerdir. Kur'an'da bunun benzeri, Hak Te- 
âlâ'nın, "Sizin faydanıza, içinde sükün bulup istirahat etmeniz için geceyi ve 
fazl-u kereminden (rızık) aramanız için gündüzü yaratması O'nun 
rahmetindendtr" (Kasas, 73) âyetidir. Bunun manası, "geceleyin sükün bulaşınız 
ve gündüz Allah'ın fazlından arayasınız" demektir. Şiirde bunun benzeri ise, 
İmru'ul-Kays'ın şu sözüdür: "Yaşlık ve kuruluk bakımından kuşların kalbleri 
sanki, içinde hunnâb (iğde) ve çürümüş hurmalar bulunan yuvalar gibidir." Bu 
şiirde, "Unnâb" taze hurmaya, çürümüş hurma da kuru hurmaya benzetilmiştir. 


Bu bir grup alimin zikretmiş olduğu zorlamaya verilmiş bir cevaptır. (3) 
Altıncı Mesele Başa Dön 


"Bilin ki Allah'ın yardımı yakındır" buyruğunun, Allah Teâlâ'nın o kimselere bir 
cevabı olması da muhtemeldir. Çünkü onlar, "Allah'ın yardımı ne zaman?" 
demişler ve sözleri orada sona ermiştir. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "İyi biliniz 
ki Allah'ın yardımı yakındır" buyurmuştur. Bunun, onlardan bir topluluğun sözü 
olması da muhtemeldir. Sanki onlar "Allah'ın yardımı ne zaman?" dediklerinde, 
kendi kendilerine döndüler ve Allah'u Teâlâ'nın, onların düşmanlarını 
kendilerine üstün kılmayacağını anladılar da, bunun üzerine, "İyi biliniz ki, 
Allah'ın yardımı yakındır"., böylece bir de, "Ey Rabbimiz, senin va'adine 
güvenerek sabrettik" dediler. 

Buna göre eğer, "Hak Teâlâ'nın,'Allah'ın yardımı yakındır" buyruğu kendisine bir 
sıkıntının isabet ettiği herkesin, o sıkıntının sona erip başarıya ulaşacağını bilmiş 


olmasını gerektirir. Bu ise sabit değildir" denilirse biz deriz ki: Bunun 
peygamberlere has olması imkansız değildir. Yine bunun herkes hakkında 
umümi olması da mümkündür. Çünkü bir belâ içindeki herkeste, şu iki halden 
birisinin mutlaka bulunması gerekir: Ya ondan kurtulma veya (o belâ içinde) 
ölüm... Kişi öldüğü zaman, onun işini ihmal ve hakkını zâyi etmeyecek bir zatın 
yanına varmış olur ki bu en büyük yardımdır. Cenâb-ı Allah o yardımın yakın 


olduğunu söylemiştir. Çünkü ölüm yakındırl80]. 


"Onlar, neyi nafaka olarak vereceklerini sana sorarlar. De ki: "Maldan 
vereceğiniz şey ebeveyne, akrabalara, yetimlere, yoksullara ve yolda kalmışlara 
(verilir). Hangi hayrı işlerseniz, şüphesiz Allah onu bilir" (Bakara, 215). 


Bil ki Allah Teâlâ, her mükellefe dünyadan yüz çevirmesinin, âhiretle meşgul 
olmasının ve ahiret uğrunda can ve malını vermesinin gerektiğini iyice 
açıklayınca, bunun peşisıra İslâm'ın hükümlerini beyân etmeye başladı: Bu 
hükümler bu ayetten başlayarak, (Bakara, 243) ayetine kadar devam eder. Çünkü 
herbiri diğerini tamamlayıp kuvvetlendirsin diye tevhidi, va'z-u nasihati ve 


hükümleri birbirine karışmış olarak anlatmak Kur'anı Kerim'in üslübudur. [81] 
Nafaka Hakkında Hüküm 


Nafaka ile ilgili hüküm işte bu ayettedir. Bu ayet ile ilgili bazı meseleler vardır: 


[82] 
Birinci Mesele 


Atâ şöyle demiştir: "İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre bu âyet, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e gelen ve "Benim bir dinarım var" diyen; Hz. Peygamberin 
kendisine, "Onu kendin için harca"dediği; o kimsenin/'Benim iki dinarım var" 
cevabını verdiği, bunun üzerine Hz. Peygamberin, "Onları ailen için harca" 
buyurduğu; bu sefer de, "Benim üç dinarım var" dediği; Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in de "Onu hizmetçin için harca" cevabını verdiği; yine adam, "Benim 
dört dinarım var" deyince, Hz. Peygamber'in "Onu ana-baban için harca" dediği; 
adamın tekrar, "Benim beş dinarım var" dediği; Hz. Peygamber (s.a.s)'İn "Onu 
akrabaların için harca" cevabını verdiği; adam son olarak, "Benim altı dinarım 
var" deyince de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Onu Allah yolunda harca; bu 
harcamaların en güzelidir" dediği bir adam hakkında nazil olmuştur. 


Yine Kelbi, İbn Abbas (r.a)'dan, bu ayetin Amr b. el-Cemüh hakkında nazil 
olduğunu rivayet etmiştir. Bu zat yaşlı ve düşkün birisi idi. Uhud Savaşı'nda 
şehid edilmiştir. Çok zengin idi. Bundan dolayı "Mallarımızı kimlere infâk 


edelim ve nereye koyalım?" diye sorduğunda, bu ayet inmişti. 183) 


İkinci Mesele 

a) ifâdesi ile ilgili nahivcilerin iki görüşleri vardır:lâfzının,lâfzıylla birlikte tek 
bir isim kabul edilmesi. Buna göre ayetteki,ıliU ifâdesinin mahalli, fiili ile"nasb" 
tır. Bunun delili, Arapların, laizındaki elifi düşürmeyerek, "Neyi soruyorsun? 
şeklinde kullanmalarıdır. ile birlikte, lâfzı tek bir isim kabul edilmeseydi, 
Araplar elifi hazfederek, şeklinde kullanmaları gerekirdi. Nitekim kıraat 
İmamları, 

(Naziat, 43) ayetlerinde, u daki elifi hazfetm işi erdir. Buna göre Araplar, u nın 
sonundaki elifi, da hazfetmediklerine göre, onun,ile birlikte tek bir isim olduğu 
anlaşılmış olur. Araplar ismin sonunda olmadığı için, nın elifini 
hazfetmemişlerdir. Çünkü hazif ancak o kelimenin son harfi olduğu zaman 
yapılabilir. Fakat şiirde böyle olmayabilir. Nitekim şâirin şu şiirinde 
böyledir:"Külün içinde eşelenen bir domuz gibi âdi olan bir çocuk, kalkmış bana 
sövüyor..." 

b) Bu, ının manasına alınmasıdır. Böylece, mübtedâ ve mahallen merfu ve, da 
onun haberi olur. Araplar bazan, manasına kullanarak, yani "Bunu sana kim 
söyledi" derler. Bu izaha göre ayetin takdiri, "Onlar sana neyi infâk edeceklerini 


sorarlar" şeklinde olurl84!. 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Ayet hakkında bir soru vardır., O da bir topluluğun "kimlere infâk edileceğini 
değil de, nelerin infâk edileceğini" sormuş olmalarıdır. Öyleyse Allah onlara bu 
şekilde nasıl cevap vermiştir?Bu hususa şu şekillerde cevap verebiliriz: 

a) Âyette sorunun cevabı vardır. Fakat Hak Teâlâ, bu cevaba, maksadın 
kendisiyle tamamlanacağı bir ilâve yapmıştır. Çünkü, "Maldan vereceğiniz her 
şey" âyeti, sorunun cevabıdır. Sonra bu infak ancak müstehak olan yerlere 
harcandığı zaman mükemmel olur. İşte bu sebeple Allah Teâlâ o soruya cevap 
verince, peşisira izahı tamamlamak için bunun nerelere ve kimlere verileceği 
hususunu da eklemiştir. 

b) Kaffâl şöyle demiştir: "Soru hernekadar,lafzıyla sorulmuşsa da, bu sorudan 
maksad, intakın keyfiyetini sormaktır. Çünkü bunu soranlar, em-rolundukları 


şeyin, Allah'a yaklaşmak için mal infâk etmek olduğunu zaten biliyorlardı. 
Onlarca bu husus malüm olunca, hatıra bu malın hangi şey olduğu hususu 
gelmez. Bu husus, sorunun maksadı olmadığına göre, bu soruyla öğrenilmek 
istenen şey, infakın kimlere ve nerelere verileceği hususudur. Binaenaleyh cevap 
soruya uygundur. Bunun bir benzeri de, "Onlar, "Bizim İçin Rabbine dua et de, 
onun ne olduğunu apaçık anlatsın bize. Çünkü bizce İnekler birbirine benziyor..." 
demişlerdir. (Musa da) söyle dedi: "(Rabbim) buyuruyor ki "o boyunduruğa 
koşulmamış bir inektir..." (Bakara, 70-71) ayetleridir. Bu ayette cevap soruya 
uygundur. Çünkü ineğin şu şu hallerde bir hayvan olduğunu herkes bilir. 
Binaenaleyh "O nedir..?" sorusunu, bu hayvanın mahiyetiyle ilgili bir manaya 
hamletmek mümkün değildir. Bundan dolayı bu sorunun maksadının, bu ineğin, 
başka hayvanlardan farklı olan sıfatlarını öğrenmek olduğu ortaya çıkmış olur. 
İşte bu yolla biz deriz ki, bu cevap soruya tam uygundur. Tefsir ettiğimiz ayette 
de böyledir. Çünkü onların infak etmekle emrolundukları şeyin ne olduğunu 
bildiklerini anladığımızda, "neyi nafaka olarak verecekleri" sorularından 
maksadlannın, aslında nafaka verilecek şeyi sormak olmadığına, aksine kimlere 
ve nerelere infak edileceği hususu olduğuna kesin olarak hükmetmemiz gerekir. 
Binaenaleyh verilen cevap yerinde ve uygundur. 

c) Ayetten muradın şöyle olması da muhtemeldir: Onlar bu soruyu sormuşlar ve 
kendilerine sanki, "Bu yersiz bir sorudur. Malın helâl olması ve verilmesi 
gereken yerlere verilmiş olması şartıyla ne infâk edersen et" denilmiştir. Bu, 
şuna benzer: İnsan, hiçbir yemek kendisine zarar vermeyecek kadar sıhhatli olur 
da, yine de doktora, "Neleri yiyeyim?" dediği zaman, doktor "Günde iki öğün 
ye" dediğinde, bunun manası, "Herşey yiyebilirsin ancak, o bu şartla..." 
demektir. Bu âyette de böyledir. Buna göre ayetin manası, "Şu şu şahıslara 


verilmesi şartıyla istediğinizi infâk ediniz" şeklindedir. L85] 
Dördüncü Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ infak hususunda bir sıra gözetmiş ve ebeveyni birinci sıraya 
koymuştur. Çünkü ebeveyn, sebebler âlemi dünyada insanı yokluktan varlığa 
çıkarmışlar ve onu son derece güçsüz ve muhtaç bir halden büyütmüşlerdir. 
Böylece ebeveynin çocuğa o in'âmı (iyiliği ve hakkı), başkalarının in'âmından 
daha büyük olur. İşte bundan ötürü Hak Teâlâ,"Rabbin "Kendisinden başkasına 
kulluk etmeyin ve ana babaya iyi muamele edin" diye hükmetti" (İsra, 23) 
buyurmuştur. Burada Allah'ın hakkını gözettikten sonra, ebeveynin hakkını 
gözetmeden daha gerekli birşey olmadığına işaret vardır. Çünkü insanı yokluktan 


varlık alemine hakiki mânâda çıkaran Allah'u Teâlâ'dır. Ebeveyni ise, insanı 
zahiri sebebler âleminde yokluktan varlığa çıkaranlardır. Bu sebeble ana-baba 
hakkının, başka insanların hakkından daha büyük olduğu ortaya çıkar. 
Binaenaleyh hakların gözetilmesi hususunda, ebeveynin başkalarından öne 
alınması gerekir. 

Allah Teâlâ, ebeveynden sonra "akrabalardı zikretmiştir. Bunun sebebi şudur: 
İnsanın, bütün fakirlerin ihtiyaçlarını karşılaması mümkün değildir. Bundan 
dolayı mutlaka fakirlerin bazısının bazısına tercih edilmesi gerekir. Tercih için 
mutlaka tercih ettirici bir sebebin olması gerekir. Akrabalık bazı bakımlardan 
tercih sebebi olabilir. 

a) Akrabalık, içice olma sebebidir. İç ice ve yaktn oluş da, bu insanların 
birbirinin halinden haberdar olmasını sağlar. Meselâ onlardan biri zengin, bir 
başkası fakir olduğu zaman fakirin,zenginin haline, zenginin de fakirin haline 
muttali olması daha fazla olur. Bu da, insanı infâka sevkeden sebeblerin en 
güçlülerinde ndir. 

b) Akrabalar içindeki fakirler gözetilmemiş olsaydı, fakir akrabalar başkalarına 
başvurmaya mecbur olurdu. Bu da zengin akrabalar için bir utanç vesilesi ve 
kötü bir durum olurdu. Binaenaleyh insanın kendisinden zararı gidermesi için, 
fakir akrabaların ihtiyaçlarını gidermesi daha evlâ olur. 

c) İnsanın akrabası kendisinin parçası gibidir. İnsanın kendisine infak etmesi, 
başkalarına infak etmesinden daha evlâdır. İşte bu sebebten ötürü insanın 
akrabalarına infâk etmesi, akraba olmayanlara infâk etmekten daha evlâdir. 

Allah Teâlâ akrabalardan sonra "yetlmler"i zikretmiştir. Çünkü yetim çocuklar 
küçük oldukları için, geçimlerini sağlayamazlar. Yine onlar yetim oldukları için, 
geçimlerini sağlayacak başka birisi de yoktur. Babası ölmüş olan küçük çocuk 
hem kazancı, hem kazananı olmayan ve helak ile yüzyüze olan kimse demektir. 
Allah Teâlâ bunlardan sonra "yoksullar"a yer vermiştir. Bunlar, yetimlerden daha 
az muhtaçtırlar. Çünkü onların çalışıp kazanmaya yetimlerden daha çok gücü 
vardır. Hak Teâlâ, daha sonra "yolda kalan"ları zikretmiştir. Çünkü böyle birisi, 
beldesinden uzak kalmış olması sebebiyle bazan, ihtiyaç ve fakru zaruret içine 
düşebilir. İşte bu intakın keyfiyeti meselesinde Allah'ın yaptığı dosdoğru bir 
sıradır. 

Allah Teâlâ, bu mükemmel ve güzel tafsilâtı verince, peşisıra icmâli (öz) bir 
ifâde ile, "Hangi hayrı isteseniz, şüphesiz Allah onu bilir" yani, "Allah rızası 
için, O'nun bol sevabını elde edip azabının vereceği elemlerden kurtulmak için, 
ister ayette bahsedilenlere, ister başka insanlara ne hayırda bulunursanız 
bulunun, Allah onu bilir" buyurmuştur. 


Âyette geçen "alim", Cenâb-ı Allah'ın âlim oluşu hususunda ileri bir mana ifâde 
eden bir sığadır. Yani "Allah'ın ilminden ne yerdeki ne de gökteki bir zerre hâriç 
kalamaz" demektir. Binaenaleyh Allah sizi, yaptığınız o şeye karşılık en güzel 
bir mükâfaatla mükâfaatlandırır. Nitekim Hak Teâlâ,"Sizden gerek erkek gerek 
kadınlardan, bir iş yapanın amelini ben elbette boşa çıkarmayacağım " (Al-i İm- 
ran, 195) ve, "Kim de zerre kadar hayır işlerse o (nun mükâfaatını) görecektir " 


(zilza, 7) buyurmuştur. [86] 
Beşinci Mesele 


Âyetteki "hayır" dan murad, Allah Teâlâ'nın, "Şüphesiz o (insan)f malı çok 
sever" (Âdiyât, 8) ve "Eğer bir mal bırakırsa vasiyet (gerekir)"(Bakara, 180) 
âyetlerinden dolayı, mal" manasınadır. Buna göre âyetin manası, "İster az, ister 
çok olsun maldan ne in-fâk ederseniz, Allah bilir" şeklindedir. Burada bir başka 
görüş daha vardır. O da, ifâdesinin, hem bu infakı, hem de diğer bütün iyilik ve 


taatları içine olmasıdır. Bu görüş daha uygundurl81|, 
Altıncı Mesele Başa Dön 


Bazı âlimler, bu âyetin miras âyetiyie mensuh olduğunu söylemişlerdir ki bu 
zayıftır. Çünkü âyeti, kendisine nesih arız olmayan mânâlara hamletmek 
mümkündür. 

1) Ebu Müslim şöyle demiştir" Çalışıp çabalamaktan âciz olup ellerinde 

de malı mülkü kalmadığı zaman ebeveyne infak etmek vaciptir.Ayette geçen 
"akrabalar" dan murad, insanın çocukları ve torunlarıdır. Bunların da malı mülkü 
olmadığı zaman, nafakalar» gerekir. Ayeti bu mânâya hamlettiğimiz zaman 
ayetin miras ayetiyte mensüYı o öuğunu söyleyenler, bunu izah edemezler. 
Çünkü nafaka, insan yaşarken gereklidir.Miras ise ölümden sonra sahiplerine 
gider.Yine sahibi öldükten sonra ele geçirilen şeye "nafaka" denmez." 

2) Âyetten murad şöyledir: Nafaka (infak) konusunda Allah'a yaklaşmayı arzu 
eden kimsenin, âyetteki yerlere infâk etmesi evlâdır. Böylece kişi önce en evlâ 
olanı, sonra daha az evlâ olanı peşpeşe sıraya kor. Buna göre ayetten maksad, 
nafile sadakalardır. 

3) Ayetten murad, ebeveyn ve akrabalara verilecek farz-ı kifâye olan sadakalar 
ile, yetim ve miskinler için farz olan zekâttır. 

4) Ebeveyne ve akrabalara yapılacak intaktan muradın, insanı sıla-ı rahme 
sevkeden şeylerin; yetimler ve yoksultara yapılacak infaktan muradın da sırf 


sadakalar olması muhtemeldir. Buna göre ayetin zahiri, onu mensuh saymadan, 
bütün bu vecihleri içine alabilir. L88] 


Savaş Hakkında Hüküm 


"Sizin hoşunuza gitmediği halde size savaş farz kılındı. Olur ki bir şey hoşunuza 
gitmediği halde, o sizin için hayırlı olur, bir şeyi de sevdiğiniz halde, o sizin için 
şer olur. Allah bilir, siz bilmezsiniz" (Bakara. 216). 

Bu ayetle İlgili bazı meseleler vardır: [89] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bil ki, Hz. Peygamber (s.a.s) Mekke'de iken savaş- maya izinli değildi. 
Medine'ye hicret edince Allah Teâlâ ona, kendisine karşı savaşan 
müşriklerle savaşma izni vermişti. Daha sonra da Hak Teâlâ cihadı farz kılmıştır. 
Âlimler bu âyet hakkında ihtilâf etmişlerdir. Bazıları, "Bu ayet, savaşın herkese 
vâcib olduğunu ifâde eder" demişlerdir. 

Mekhül' den Beytullah'ın yanında, savaşın vâcib (farz) olduğuna yemin ettiği 
rivayet edilmiştir. 

İbn Ömer (r.a) ve Atâ'dan, bu âyetin sadece onların bulunduğu vakte has olarak, 
Ashab-ı Resul için savaşmanın farz olduğunu ifâde ettiği nakledilmiştir. 

Birinci görüşte olanların delili şunlardır: "Ayetteki, (yazıldı) lâfzı, farz oluşu 
gösterir.ifâdesi de farzlığı gerektirir.(sizin üzerinize) lâfzındaki "siz" hitabı, tıpkı 
"Kısas size farz kılındı" (Bakara, 178) ve, Oo "Oruç size farz kılındı" (Bakara, 
183) âyetlerinde olduğu gibi, savaşın hem o zamanda bulunanlara, hem de daha 
sonraki müslümanlara farz olmasına mani değildir." Buna göre şayet, "Âyetin 
zahiri, savaşın farz-ı ayın mı, farz-ı kifâye mi olmasını gerektiriyor?" diye 
sorulursa, biz deriz ki: Âyet savaşın farz-ı ayın olmasını gerektirir. âyetteki, 
"Sizin üzerinize" ifâdesi, tıpkı, "Oruç size farz kılındı" (Bakara. 183) ve, "Kısas 
size farz kılındı" (Bakara, 178)ayetlerinde olduğu gibi, "Sizden herbirinize tek 
tek" manasmdadır. 

Atâ'nın delili ise şudur: Ayetteki, (yazıldı) lâfzı, farz oluşu ifâde eder. Bu sebeble 
onu bir kere yerine getirmek kifayet eder. Ayetteki, (size, sizin üzerinize) ifâdesi 
de, bu hitabın o vakitte mevcud olan müslümanlara âit olmasını gerektirir, 

Fakat biz, "Kısas size farz kılındı" ve "Oruç size farz kılındı" âyetlerinin ifâde 
ettiği hükümler hususunda, o zamanda (ashab zamanında) bulunanların 
durumunun, daha sonrakilerin durumu gibi olduğunu ayrı bir delile dayanarak 


söylüyoruz. Bu ayrı delil icmâdır. Savaş hususunda böyle bir delilimiz yoktur. 
Binaenaleyh savaşla ilgili âyetlerin, asıl manaları üzere kalması gerekir. Bu 
görüşte olanlar şöyle demişlerdir: "Görüşümüzün doğruluğuna, "Allah onların 
herbirine cenneti va'adetmiştir" (Nisa. 95) ayeti de delâlet etmektedir. Eğer 
oturup savaşa gitmeyenler bir farzı yerine getirmemiş olsalardı, bu âyette onlara 
cennet va'adedilmezdi. "Savaş farz idi, fakat sonra neshedildi" denebilir. Ancak 
bunu söyleyecek olanların, bir delil olmadan neshin olduğunu söylemeleri caiz 
değildir. Bunun, bizim söylediğimiz gibi olduğuna "Mü'minlerin hepsinin birden 
savaşa gitmesi uygun değildir" (Tevbe, 122) ayeti de delâlet eder. Âyetin mensuh 
olduğunu söylemek, izah ettiğimiz gibi, doğru değildir. Bugün savaşın farz-ı 
kifâye olduğu hususunda icmâ vardır. Ancak müşriklerin, müslüman-ların 
yurtlarına girip istilâ etmeleri hali müstesna. Böyle bir durumda cihad herkes 


için farz-ı ayın olur." Allah en iyi bilendir!20), 
Savaştan Hoşlanmama Meselesinin Açıklanması 


Ayetteki, "O hoşunuza gitmediği halde" tabiri hakkında şu problem vardır: 
Âyetteki, size yazıldı" sözünden anlaşılan bu hitabın mü'minlere olmasıdır. Akıl 
da bunu gösterir. Çünkü kâfir, kâfire karşı savaşta emrolunamaz. Durum böyle 
olduğuna göre, daha nasıl Hak Teâlâ, "O hoşunuza gitmediği halde.." 
buyurmuştur? Çünkü bu ifâde, mü'minlerin Allah'ın hüküm ve tekliflerinden 
hoşlanmadıkları vehmini verir ki bu doğru değildir. Çünkü mü'min Allah'ın emir 
ve mükellefiyetlerine karşı kızmaz, aksine bunlara razı olur, bunlardan hoşlanır, 
bunlara sımsıkı sarılır ve bunun kendisi için bir kurtuluş vesilesi olduğunu, 
bunları yapmamasında kendisi için bir fesadın olacağını bilir. 

Buna şu iki şekilde cevab verilir: 

a) Ayetteki, (hoşa gitmeme) lâfzından murad, savaşın insanın nefsine ağır 
gelmesidir. Mükellef, her ne kadar Allah'ın emrettiği şeyin kendisi için bir 
kurtuluş vesilesi olduğunu bilse bile, bu bilme, savaşı insana güç ve ağır 
Çelmekten hâriç tutamaz. Çünkü teklif, yapılmasında mutlaka bir külfet ve 
meşakkat bulunan şeyden ibarettir. Malumdur ki insan tabiatının en çok temayül 
ettiği şey yaşamaktır. Binaenaleyh ona en ağır gelen şey de savaştır. 

b) Bundan muradın, kendisinde korku bulunduğu için ve düşmanların 
çokluğundan dolayı, müslümanların henüz savaş farz kılmadan, savaşı hoş 
görmemiş olmalarıdır. Bundan dolayı Allah Teâlâ, size farz kıldıktan sonra 
savaşı kerih görmeyesiniz diye, kerih gördüğünüz savaşın, sizin için 
savaşmamak-tan daha hayırlı olduğunu beyan buyurmuşturl H. 


Üçüncü Mesele 


kelimesi, "Olur ki birşey hoşunuza gitmediği halde sizin için hayırlı olur" 
âyetinin de delâlet ettiği gibi, "kerahet" (hoş görmeme) manasınadır. Bu hususta 
iki görüş vardır: 

a) Manayı iyice belirtmek için masdarın vasıf (isim) yerinde kullanılmış olması. 
Nitekim el-Hansâ'nın şu beytinde olduğu gibi: "O, ancak bir ikbâl ve 
sırtdönüşü'dür." Bu savaşı onlar çok kerih gördükleri için, sanki kerâhatin bizzat 
kendisi imiş gibi olmuştur. 

b) Masdarın mefül manasına olmasıdır. Meselâ haberin "mahbür" manasına 
gelmesi gibidir. Buna göre ayetteki, 

demektir. Sülemi bunu, kaf harfinin fethasıyla, şeklinde okumuştur, ve, ifâdeleri, 
ve, ifâdeleri gibi, iki lügattirler. Bunun mecazi olarak ikrah manasına olması da 
caizdir. Buna göre sanki onlar savaşmayı çok kerih gördüklerinden ve bu 
savaşma onlara çok güç geldiği için, onlar bu savaşa sanki zorlanmışlardır. Hak 
Teâlâ'mn, "Anası onu zahmetle taşıdı, yine onu zahmetle doğurdu" (Ahkâf, 15) 
ayeti de böyledir, Allah en iyisini bilir. Bazı kimseler de, lâfzının, zorlanmayıp 
da istemeden yaptığın şeyler hakkında; lâfzının ise, zorlanarak yaptığın şeyler 


hakkında kullanıldığını söylemişlerdir. 1221 
İnsanın İstemediği Hususta Cenâb-ı Hak Hayır Yaratır 


Hak Teâlâ'nın, Olur ki bir şey hoşunuza gitmediği halde, o sizin için hayırlı olur; 
bir şeyime sevdiğiniz halde, o sizin için şer otur" ayeti hakkında birkaç mesele 
vardır; 1231 


Birinci Mesele Başa Dön 


muzarisi olmayan bir fiildir. Sadece mazisi çekilir. Bunun mazisinden de 
özellikle, şekilleri kullanılır. Nitekim Hak Teâlâ... (Muhammet, 23) 
buyurmuştur. Kendisinden sonra gelen isim merfü kılınır. Zaten isim de, fiilden 
sonra merfü kılınır. Buna göre, ) dediğin gibi, aynen,de diyebilirsin. Bu 
kelimenin manası, " yakın oldu, olması yaklaştı" şeklindedir. Nitekim Hak 
Teâlâ,"De ki, .... ensenize binmek üzeredir" (Nehl,72) buyurmuştur. Yani, "vakti 
yaklaştı" demektir. Buna göre de sözünün takdiri, "Yani Zeyd'in kalkması yakın 


oldu demektir. 1241 
Savaşa Hazır Olmanın Faydaları 


Buna göre âyetin mânası, "Şu anda birşey, çoğu kez size güç gelmiş olabilir. 
Halbuki o şey, gelecekte sizin önemli birtakım faydalara sebeptir. Zıddı da 
böyledir. Gelecekte iyileşmenin gerçekleşmesi beklendiği için, şu anda acı olan 
ilacın içilmesi güzel addedilmiştir. Yine gelecekte kazanç elde etmek umulduğu 
için, yolculuk esnasında çok çeşitli tehlikelere katlanmak da hoş görülmüştür. 
Hem dünyada, hem de âhirette büyük mutluluğu elde edebilmek için, ilim 
uğrunda muhtelif güçlüklere katlanmak da güzel karşılanmıştır. İşte burada da 
böyledir. Çünkü cihâdı terkedip savaşmamak, her ne kadar şu anda kişinin nefsin 
öldürülme tehlikesinden; malının da harcanmaktan korunmuş olmasını sağlarsa 
da ancak ne var ki,cihâdın terkinde çok çeşitli zararlar mevcuttur. 

1) Düşman sizin savaşı terketmeye ve rahatlık içinde yaşamaya bir 
temayülünüzün bulunduğunu bildiğinde, sizin yurtlarınıza yönelir de, sizi 
öldürmeye çalışır. Böylece o sizi yakalayıp, kanlarınızı akıtır, mallarınızı 
yağmalar; veyahut da, herhangi bir silâh ve teçhizat hazırlığında bulunmaksızın, 
onlarla savaşmak zorunda kalırsınız. Bu da, tıpkı ilâcın acılığına katlanmadan 
nefsinizin nefret etmesi sebebiyle, hastalık ilk belirdiği sırada onu tedaviden 
kaçınmak gibi olur. İşin neticesinde ise kişi, bu nefret ve meşakkatların kat kat 
fazlasını yüklenmeye mecbur kalır. Netice olarak savaşmak, emniyetin tahakkuk 
edebilmesi için bir sebebtir. Bu da, savaşmadan geçirilen kısa bir vakitten 
sağlanan faydadan daha hayırlıdır. 

2) Ganimet elde edememek. 

3) Düşmana hükümran olmak suretiyle duyulan büyük hazdan mahrum olmak. 
Savaşın dine taalluk eden yönlerine gelince, bunlar pekçoktur 

1) Cihâd yapan kimse, Allah'a yaklaşmak ve bir ibâdet gayesiyle cihâd eder; 
doğruluk yoluna girer ve yaptığını da bozmazsa, bu kimse için büyük 
mükâfaatlar meydana gelir. 

2) Cihâd yapılmazsa, düşmanlarınızın, sizin mallarınızı yağmalamasından 
korkulur.. O zaman da siz meydana gelecek sıkıntılara katlanamaz, neticede de 
dininizden dönebilirsiniz. 

3) Düşmanınız, sizin dininiz uğrundaki çalışıp çabalamanızı, canınızı ve malınızı 
dininiz uğruna harcadığınızı gördüğünde, bundan ötürü o kimse sizin dininize 
meyleder. Bu sebeple o kimse sizin vasıtanızla müslüman olunca, siz bu sayede 
Allah katında büyük bir mükğfaatı hak etmiş olursunuz. 


4) Allah'ın rızasını elde etmek için savaşa girişen kimse, Allah'ın rızasını elde 
etmek sebebiyle, savaşın acılarına katlanmış olur. Allah'ın fazi ve rahmetine, 
O'nuh ihsanda bulunanların ücretlerini zayi etmediğine ve dünya lezzetlerinin 
asılsız ve temelsiz şeyler olduğuna yakinen inanmamış olan kimse, savaşmaya 
asla razı olmaz. İşte bir kimse Allah'ın fazl'ü rahmetine inandığı zaman, Allah'a 
olan sevgisinden ve dünyaya olan buğzundan dolayı, dünyayı terkeder. Bu da, 
insanın en büyük mutluluklarından biridir. 

Birisi, yukarıda anlattıklarımızla, her ne kadar insan tabiatı, Allah'ın 
düşmanlarıyla savaşmayı istemese bile, bunun çok hayırlı bir şey olduğu sabit 
olmuş olur. Zıddı da böyledir.. İki husus birbiriyle çatıştığı zaman, daha çok 
faydalı olanın tercih edileceği malümdur. Hak Teâlâ'nın "Olur ki bir şey 
hoşunuza gitmediği halde, o sizin için hayırlı olur; bir şeyi de sevdiğiniz halde, o 
sizin için şer olur" kavlinden murad edilen de işte budurl22), 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


"Şer", kötülük demektir. Bunun aslı, bir şeyi yaydığın zaman demiş olduğun, 
tabirinden gelir. Kuruması için serdiğin zaman,"Eti veya elbiseyi yaydım, 
serdim" denilir. Nitekim, şairin şu sözü de bu kabildendir: Ta ki, sahifeler avuç 
tçleriyle yayıldı serildi " 

Yayıldığı için aleve de, denilir. Buna göre "şerr" in mânası, zararlı şeylerin 


yayılmasıdır. 126) 
Dördüncü Mesele 


kelimesi, kelimesi gibi, şek ve şüphe anlamı vehmettirir. Allah hakkında 
kullanıldığında ise, yakin ifâde eder. Âlimlerden, kelimesinin ümit uyandıran bir 
kelime olduğunu söyleyenler de vardır.Bu mânaya göre bu kelime, bunu 
söyleyenin şek ve şüphesinin bulunduğuna delâlet etmez. Ancak bu, şek ve 
şüphenin, dinleyen kimse için söz konusu olduğuna delâlet eder. Bu takdirde de, 
herhangi bir tevile ihtiyaç kalmaz. Ama bu kelimenin, mânasına geldiğini 
söylersek, bu husustaki yapılacak olan açıklamaların, Cenâb-ı Hakk'ın "Umulur 
ki, muttakilerden olursunuz" (Bakara. 21) ayetinin tefsirinde zikredilen 
görüşlerin aynısı olduğunu bildiririz. Halil, "Kur'an-ı Kerim'de bizzat Allah 
kullanıldığında, nın vücüb ifâde ettiğini söylemiştir. Nitekim Hak Teâlâ, 
"Umulur ki Allah, fethi getirecektir" (Maide. 52) buyurmuş, nitekim tahakkuk da 
etmiştir. Cenâb-ı Hak"Allah'ın onların hepsini bana getirmesi yakındır" (Yusuf. 


83) buyurmuş, bu da aynı şekilde tahakkuk etmiştir. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah bilir, siz bilmezsiniz" kavlinden maksadı, cihad 
hakkında büyük bir istek uyandırmaktır. Bu böyledir, çünkü insan kendisinin 
bilgisinin son derece sınırlı ve.aciz; Allah'ın ilminin ise, en mükemmel olduğuna 
inanır, daha sonra da Ailah'u Teâlâ'nın kuluna ancak, hayrının ve yararının 
bulunduğu şeyi emredeceğini bilirse, bu şey ister hoşuna gitsin, isterse gitmesin, 
O'nun kendisine emrettiği şeye uymasının vâcib olduğunu kesin olarak anlamış 
olur. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki şöyle demiştir: "Ey kulum, bil ki benim 
ilmim senin ilminden daha mükemmeldir. Binaenaleyh, benim taatımla meşgul 
ol, tabiatının gerektirdiği şeylere iltifat etme!" Buna göre bu âyet burada, Cenâb- 
ı Hakk'ın meleklere cevap sadedinde söylemiş olduğu, "Muhakkak ki benr sizin 


bilmediğiniz şeyleri bilirim" (Bakara, 30) âyetinin yerine geçer. [97] 


"Sana haram o ayı, ondaki muharebeyi sorarlar. De ki: "O aydamuharebe etmek 
büyük günahtır; Allah yolundan men etmek, onu inkâretmek, Mescid-I Harama 
gitmelerine mâni olmak, O'nun halkını oradan çıkarmak ise Allah katında daha 
büyüktür. Fitne, katilden de beterdir.Kâfirler, güçleri yetse, sizi dininizden 
döndürünceye kadar sizinle savaşmaya devam edeceklerdir. İçinizden kim 
dinden döner de kâür olarak ölürse, o gibilerin yaptığı (iyi) işler dünyada da 
âhirette de boşa gitmiştir. Onlar cehennem yaranıdırlar. Onlar orada ebedi 
kalıcıdırlar" 


(Bakara, 217).Ayet hakkında birkaç mesele vardır: [98] 


Haram (Kutsal) Ayda Savaşmanın Hükmünü Soranlar Kimlerdir? 
Başa Dön 


Âlimler bu soran kimsenin, müslümanlardan mı, kâfirlerden mi olduğu 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Birincincisi: Onun müslümanlardan olduğunu söyleyenl|erdir ve bunlar iki 
gruptur: 

a) Şöyle diyenler: Allah Teâlâ, o insanlar nazarında haram ayların ve Mescid-i 
Haram'ın savaştan alıkoyma hususunda son derece saygınlığı olduğu halde 
onlara savaşı emredince, onlarca savaş hakkındaki bu emrin haram ayların ve 
Mescid-I Haram'ın dışında olması gerektiğinin zannedilmesi uzak bir ihtimal 
değildi. Bundan dolayı bu durum onları, Hz. Peygamber (s.a.s)'den bunu 
sormaya ve şöyle demeye sevketmiştir: "Bu aylarda ve Mescidi Haram'da 
onlarla savaşmamız helâl midir?" İşte bunun üzerine, bu âyet nazil olmuştur. Bu 


izaha göre bu sorunun müslümanlar tarafından sorulmuş olacağı açıktır. 

b) Bu ekseri müfessirlerin görüşüdür. Bunlar, İbn Abbas (r.a)'nın şöyle dediğini 
rivayet etmişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s), halası oğlu Abdullah b. Cahş el- 
Esedi 'yi Bedir Savaşı'ndan iki ay önce, kendisinin Medine'ye gelişinden onyedi 
ay sonra sekiz kişi ile birlikte gazaya gönderdi ve bir mektup ile ahid-nâme 
yazıp ona verdi. İki konak sonra bu mektubu açmasını, arkadaşlarına okumasını 
ve onda yazılanlara göre hareket etmesini emretti. Abdullah b. Cahş mektubu 
yerine gelip açınca şu ifâdelere rastladı: Sana tâbi olanlarla birlikte, Allah'ın 
bereketi üzere git. "Batn-ı Nahü" mevkiinde konakla ve orada Kureyş kabilesinin 
kervanım gözle. Belki sen onlardan bize hayır (ganimet) alır gelirsin." Bunun 
üzerine Abdullah: "İşittik ve peygamberin emrine boyun eğdik. İçinizden kim 
şehidliği arzuluyorsa, benimle beraber gelsin. Ben peygamberin emrini yerine 
getireceğim. Kim de benden ayrılmak isterse, ayrılsın" dedi ve yürüyüp gitti. 
Mekke ile Tâif arasında bulunan Batn-ı Nahl'e vardı. 

Tam o sırada, beraberinde üç kişi ile birlikte Amr b. el-Hadrami onlara 
rastlayıverdi. Bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabını görünce, içlerinden 
birinin başını tıraş ettiler ve böylece onlara, kendilerinin umre yapan bir topluluk 
olduğu vehmini vermek istediler. Sonra Abdullah b. Cahş (r.a)'ın yanın- 
dakilerden birisi otan Vâkıd b. Abdullah Hanzali (r.a) gelip, Amr b. el-Hadrami 
ye bir ok atarak onu Öldürdü. Abdullah b. Cahş ve beraberindekiler diğer iki 
kişiyi esir alarak, bunların kervanını içindekilerle birlikte sürerek Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e geldiler. Bunun üzerine Kureyş gürültü koparıp şöyle dediler: 
"Muhammed haram aylan, içinde korkanların bile emin olduğu kutsal ayları 
helâl sayıyor ve o ayda kan döküyor." Müslümanlar da bunu yadırgadılar. 
Bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), 'Ben size haram aylarda savaşmanızı 
emretmedim" dedi. Abdullah b. Cahş (r.a) da, "Ya Resulallah, biz İbnü'l- 
Hadramf'yi öldürdük. Sonra akşam olunca recep ayının hilâlini gözetlemeye 
başladık. Fakat onu recep ayı İçinde mi cumade'l-ahire ayı içinde mi 
öldürdüğümüzü anlayamadık" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) bu 
kervanı ve esirleri bekletip dağıtmadı. Bundan dolayı bu âyet nazil oldu ve Hz. 
Peygamber de ganimetleri aldı. 

Bu takdire göre, görünen odur ki bu soru şu vecihlerden ötürü müslümanlar 
tarafından sorulmuştur: 

1) Hz. Peyggamber (s.a.s)'in yanında bulunanların çoğu müslüman idiler. 

2) Bu âyettenönceki ve sonraki ayetlerdeki hitab müslümanlaradır. Bundan 
önceki,Cennete girivereceğinizi mi sandınız" âyetidir ve bu,müslümanlara bir 
hitabdır. Sonraki ayetler ise,"Onlar sana içkiyi ve kumarı sorarlar.." ve, "Sana 


yetimleri sorarlar" ayetleridir. 

3) Sa'id b. Cübeyr, İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Ashab-t 
Resulden daha hayırlı bir topluluk görmedim. Onlar Allah'ın Resulüne sadece 
onüç şey sordular ve bunların hepsi Kur'an-ı Kerim'de yer aldı. Bu sorulardan 
birisi de, "(Onlar) sana haram o ayı sorarlar" ayetidir. 

Bu soru kâfirler tarafından sorulmuştur, Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: 
"Kâfirler Hz. Peygamber (s.a.s)'e haram aylarda savaş yapılıp yapılmayacağını 
sordular ki eğer O, bu ayda savaşmanın helâl olduğunu söylerse böylece onlar 
buna ısınacaklar ve o ayda savaş yapmayı helâl sayacaklardı. İşte bunun üzerine 
Allah Teâlâ, "Sana o haram ayı, yani o ayda savaşmayı soruyorlar. De ki o ayda 
savaşmak büyük günahtır. Fakat Allah yolundan ve Mescid-i Haram dan 
menetmek ve Allah'ı inkâr etmek bu savaştan daha büyüktür. Kâfirler, güçleri 
yetse, sizi dininizden döndürünceye kadar sizinle savaşmaya devam 
edeceklerdir..." ayetini indirmiş ve kâfirlerin bu sorudan maksadlartnın 
müslümanlarla savaşmak olduğunu beyân etmiştir. Bu âyetten daha sonra, 
"Haram ay, haram aya bedeldir. Hürmetler karşılıklıdır. Onun için kim sizin 
üzerinize saldırırsa siz de, tıpkı onların size saldırdıkları gibi, onlara saldırın" 
(Bakara, 194) inayetini indirmiş ve müdafaa savaşının bu aylarda caiz olduğunu 


açıkça bildirmiştir. 1221 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ayetteki, "Onda savaşı.." ifâdesi, "Ha- ram ay" dan bedel olarak mecrurdur. Bu 
tür bedellere "bedel-i istimal" denir. Meselâ senin,"Zeyd yani onun ilmi beni 
hayran bıraktı" "Zeyd, yani onun sözü bana faydalı oldu" 'Zeyd, yani malı 
çalındı" ve, "Zeyd, yani elbisesi soyuldu" sözlerinde olduğu gibi. Cenâb-ı Allah 
da "Hendeklerin yani tutuşturucu ateşin sahipleri gebertilmiştir" (Burüc, 4-5) 
buyurmuştur. 

Bazı alimler, kelimesinin mecrur oluşunun, âmilin tekrarından dolayı olduğunu 
söylemişlerdir. Buna göre ayetin takdiri,şeklindedir. İbn Mes'ud ve Rebi'in 
kıraati de böyledir. Bunun bir benzeri Hor görünenlere, yani onlardan iman 
edenlere..." (Araf, 75) ayetidir. İkrime, ayeti (o şeklinde OKumuştur.Allah 
Teâlâ'nın,"O ayda savaşmak büyük günahtır" ayeti ile ilgili iki mesele vardır: 


[100] 


Birinci Mesele 


kısmı mübteda, kelimesi onun haberidir. lâfzı her nekadar nekire ise de, o 
ifâdesi ile hususilik kazanarak mübtedâ olabilmiştir.ifâdesinden murad, "büyük 
günahtır ve çok yadırganır" manasıdır. Nitekim büyük günaha da "kebire" 
denilmiştir. Allah Teâlâ, "ağızlarından çıkan kelime pek müthiş!" (Kehf, 5) 
buyurmuştur. 

İmdi eğer:"ifâdesindeki, kelimesi niçin nekire getirilmiştir? Nekire kelimeler 
tekrar ettiğinde, ikincinin, birincinin aynısı olduğunu göstermek için eliftamtt 
getirilmesi gerekir. Çünkü eğer böyle olmaz ise, ikinci defa nekire olarak gelen 
aynı kelime başka bir şeyi ifâde eder. Nitekim Hak Teâlâ'nın. ayetindeki, 
kelimeleri gibi?" denirse, biz deriz ki: Evet sizin dediğiniz doğrudur. Çünkü aynı 
lâfız tekrar eder ve her ikisi de nekire olursa, bu durumda ikincisi ile 
birincisinden ayrı şeyler murad edilmiş olur. Hz. Peyamber (s.a.s)'e soru soran 
kimseler de, "Onlar sana haram o ayı, onda savaşmayı sorarlar" ayetindeki, jö 
sözleri ile, Abdullah b. Cahş'ın yaptığı o savaşı kastetmişlerdir. Bunun üzerine 
Hak Teâlâ "De ki o ayda savaşmak büyük günahtır" buyurmuştur. Allah'ın bu 
buyruğunda büyük günah sayılan savaşın, onların sorduğu savaş olmadığına, 
bunun başka bir savaş olduğuna dikkat çekme vardır. Çünkü bu savaştan 
maksad, İslâm'ın muzaffer olup, düşmanların perişan edilmesidir. Binaenaleyh 
bu nasıl büyük günahlardan olabilir Büyük günah olan savaş, İslâm'ın 
temellerini yıkıp küfrü kuvvetlendirmek için yapılan savaştır. İşte bu incelikten 
ötürü her iki kelimesinin de nekire olması tercih edilmiştir. Fakat onların kalpleri 
daralmasın diye, bunu açıkça ifâde etmemiş, zahiri onların istedikleri manayı 
vehmettirecek, bâtını ise hakka uygun olacak şekilde sözü müphem bırakmıştır. 
Bu da ancak, her kelimesinin de nekire olarak zikredilmesi ile olmuştur. Eğer 
Allah Teâlâ, her ikisini veya ikisinden birisini mahfe olarak getirmiş olsaydı, bu 
güzel incelik söz konusu olmazdı. Kur'an-ı Kerim'in her kelimesinin 
muhtevasında ancak akıl sahiplerinin ulaşabileceği lâtif sırlan cem'eden Allah'ı 


noksan sıfatlardan tenzih ederiz.Sübhânallah... HON 
Haram Aylarda Savaşın Bilahare Tecviz Edilmesi 


Ekseri âlimler bu âyetin, haram aylarda savaşmanın haram olduğu hükmünü 
ifâde ettiğinde ittifak etmisler, fakat bu hükmün devam ettiği veya neshedilmiş 
olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir.İbn Cüreyc'in şöyle dediği nakledilmiştir: 
"Âta, Allah'a yemin ederek, bana haram aylarda ve Harem-i Şerifte müdafaa 
savaşı dışında savaşın insanlarahelâl olmadığını söyledi." 

Câbir'in de şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), kendilerine 


saldırılrhadığı müddetçe, haram aylarda savaşmazdı." Sa'id b. el-Müeseyyeb'e, 
"Müslümanlar haram aylarda kâfirlerle savaşabilirler mi?" diye sorulduğunda, o, 
"evet" cevabını vermiştir. 

Ebu Ubeyd, "İnsanlar bugün tamamen hudut boylarında mevzidedirler" demiştir. 
Bu ifâdeye göre, bunlar bütün haram ayfarda savaşı mubah görmüşlerdir. Şam ve 
Irak âlimlerinden, onların bu görüşlerini yadırgayan hiç kimse görmedim. Hicaz 
âlimlerinin görüşünün de böyle olduğunu sanıyorum. 

Bu aylarda savaşın mubah ve helâl oluşunun delili, "Müşrikleri nerede 
bulursanız öldürünüz..." (Tevbe, 5) ayetidir. Bu ayet haram aylarda savaşmanın 
haram olma hükmünü neshetmiştir. Bence, "De ki:" O ayda savaşmak büyük 
günahtır" ayeti, müsbet bir ifadenin peşisıra gelen nekire bir ifâdedir. Dolayısıyla 
tek bir çeşit (savaşa) şâmildir, bütün (savaşları) içine almaz. Bu âyette mutlak 
olarak haram aylarda savaşmanın haramlığına bir delâlet yoktur. Binaenaleyh bu 
hususta neshin olduğunu söylemeye bir ihtiyaç yoktur. 

Cenâb-ı Allah'ın," Allah yolundan menetmek, onu inkâr etmek, Mescid-i Haram 
a gitmelerine mâni olmak, onun halkım oradan çıkarmak Allah katında daha 


büyük (günahtır)" âyeti ile ilgili iki mesele vardır: H02] 
Muhtemel İ'rablara Göre Mâna Değişmesi Hakkında Nahiv Tartışması 


Nahivcilerin bu ayetle ilgili bazı izahları vardır: 

1) Bu Basralıların görüşü ve Zeccâcın tercihidir. Bu na ifâdelerinin hepsi 
mübtedâ olarak merfudur, bunların haberi, sözüdür. Buna göre mana şudur: 
"Sizin sorduğunuz savaş her nekadar büyük günah ise de, şu sayılanlar o 
savaştan daha büyük günahtır. Sizler, haram aylarda bu şeylerden 
vazgeçmediğiniz halde, bu hususta açık bir mazereti olmasına rağmen niçin 
Abdullah b. Cahş'ı kınıyorsunuz. Çünkü bu savaşın cumade'l-âhirede vuku 
bulmuş olması mümkündür." Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Allah'ın İs- 
railoğullarına söylediği, "Siz insanlara iyiliği emredip, kendinizi unutuyor 
musunuz?" (Bakara, 44) ve "Niçin yapmadıklarınızı söylüyorsunuz" (Saf,2) 
âyetleridir. Bu açık bir izahtır. Fakat bunlar ayetteki, kelimesinin mecrür oluşu 
hususunda ihtilâf ederek, şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir: 

a) Bu, câr-mecrürundaki zamire atıftır. 

b) Ekseri nahivcilerin görüşü olup şöyledir: Bu kelime, kelimesine atıftır. Bu 
görşüte olanlar bunun, "İnkar edenler ve Allah yolu ile Hescid-t Haramdan men 
edenler... "(Hacc, 25) ayeti ile te'kid edilmiş olduğunu söylemişlerdir. Birinci 
görüşe, "Zamir üzerine atıf yapılamaz. Çünkü; "Ona ve Amr'e uğradım" demek 


caiz değildir" diyerek; ikinci görüşe de,1"Sizin bu görüşünüze göre ayetin takdiri, 
şeklinde olur. Bu durumda da, o ifâdesi, kelimesinin "sıla"sı olur. Sıla ile mevsül 
tek bir şey hükmündedir. Binaenaleyh ikisi arasına başka birşeyin girmesi caiz 
değildir" diyerek itiraz olunmuştur. 

Birinci itiraza şu şekilde cevap verilmiştir: Burada bir harf-i cerrin var sa-yılıp, 
takdirin, şeklinde olması niçin caiz olmasın? Allah'ın kelâmında takdir yapmak 
yadırganmaz. Sonra bu hususu, Hamzanın, (Nisa, I)ayetindeki, kelimesini 
mecrur okumuş olması da te'kid eder. Şayet Hamza bunu kaide olarak rivayet 
etmiş olsaydı bu herkesçe kabul edilirdi. O, bunu Allah'ın kitabında böyle 
okuduğuna göre, bunun haydi haydi kabul edilmesi gerekir. 

İkinci görüşü tercih eden ekseri nahivciler (cevaben) şöyle demişlerdir: Şüphesiz 
böyle bir takdir, sıla ile mevsül arasına başka bir kelimenin girmesini gerektirir. 
Aslotan bunun caiz olmamasıdır. Fakat biz bunu burada şu iki sebepten dolayı 
caiz görüyoruz: 

Birincisi: Allah yolundan men etmek ve Allah'ı İnkâr etmek mana bakımından 
aynı şeydir. Buna göre sanki aralarına birşey girmemiş gibidir. 

İkincisi: Aslında ayetteki, kelimesinin yeri, İkelimesinin peşinedir. Fakat ona 
itina edildiğinden dolayı öne alınmıştır. Bu tıpkı, (ihlâs. 4) ayetinde olduğu 
gibidir. Bu ayette sözün sırasının, şeklinde olması gerekirdi. Fakat kendisine 
gösterilen itinadan dolayı, ı lâfzı daha önce getirilmiştir. İşte burada da böyledir. 
2) Ferra ve Ebu Müslim el-İsfehâni'nin tercihi olan görüştür. Buna göre ayetteki, 
kelimesi vâv harfi ile, üzerine atıftır. Ayetin takdiri, "Sana o haram ayda ve 
Mescid-i Haram'da savaştan soruyorlarI şeklinde olur. Sonra buna göre iki yol 
ortaya çıkar: 

a) Ayetteki, ifâdesi mübtedâ, sözü de haberden sonra haberdir, takdiri de 
şöyledir: "Bu aylarda savaşa, büyük günah, Allah yolundan men etme ve Allah'ı 
inkâr hükümleri verilmiştir." 

b) Ayetteki, sözü mübteda ve haber cümlesidir. Fakat, ifâdesi sadece mübteda 
olarak merfüdur, kısmı da böyledir. Bunların haberi ise, kendilerinden önce 
geçen cümlenin haberinin ona delâlet etmesinden dolayı hazfedil m iştir. 
Binaenaleyh ayetin manası, "O (aylarda) savaşmak büyük günahtır. Allah 
yolundan alıkoymak ve Allah'ı inkâr etmek de büyük günahtır" şeklinde olur. 
Bunun bir benzeri de senin, sözündür. Bunun manası: "Zeyd gidiyor, Amr da..." 
şeklindedir. Bunun takdiri de, şeklindedir. Basralılar bu cevabı tenkid ederek 
şöyle demişlerdir: "Ayetin takdirinin, "Sana o haram ayda ve Mescid-i Haram'da 
savaşı sorarlar" şeklinde olduğu görüşünüz zayıftır. Çünkü bu soru, Mescid-i 
Haram'da savaşmayla ilgili olarak değil, haram aylarda savaşmayla ilgili olarak 


sorulmuştur." Basralılar yine bu görüşün birinci şıkkını da tenkid ederek, bunun 
haram ayda savaşmanın Allah'ı inkar manasına geldiğini, halbuki böyle 
söylemenin icmâ ile hatalı olduğunu söylemişlerdir. İkinci şıkkı da, şöyle 
diyerek tenkid etmişlerdir: " HakTeâlâ, bundan sonra, "Onun halkını oradan 
çıkarmak ise daha büyük (günah) tır" yani, "Bu, daha önce sayılanların 
hepsinden daha büyüktür" buyurunca,bu Mescid-i Haram halkını oradan 
çıkarmanın, Allah katında inkârdan daha büyük olmasını gerektirir. Halbuki bu 
da icmâ ile sabit olmuş bir hatadır." 

Ben derim ki: Ferra, birinci itiraza şöyle cevap verebilir: "Bunun, Mescid-i 
Haram'da savaşma ile ilgili bir soru olmadığını size kim haber verdi? Halbuki 
âyetin zahirinden bunun, onunla ilgili bir soru olduğu anlaşılmaktadır. Çünkü bu 
soruyu soranlar, haram aylarda ve haram beldede savaşmayı aynı derecede 
büyük günah görüyorlardı. Bu iki şeyden herbiri, bunlarca günah oluş 
bakımından diğeri gibi idi. Binaenaleyh âyetin zahirinden, bunların bu ikisini 
sorularında birleştirmiş oldukları anlaşılıyor. Basriyyün un, Ferrâ'nın ikinci 
görüşü için söyledikleri "Bu, haram aylarda savaşın küfür olmasını icâb ettirir" 
şeklindeki sözlerine karşı biz deriz ki: "Bunu biz de diyoruz. Çünkü müsbet 
ifâdenin peşinde gelen nekire kelime umüm ifâde etmez. Bize göre de, Mescid-İ 
Haram' da bir çeşit savaş küfürdür. Fakat orada her savaşın küfür olması 
gerekmez." Basriyyun'un, Ferrâ'nın görüşünün ikinci şıkkına dâir, "Bu, Mescid-i 
Haram'ın ehlini oradan çıkarmanın küfürden daha büyük bir günah olmasını 
gerektirir" şeklindeki sözlerine karşı deriz ki: "Mescid-i Haram'ın ehli, (halkın) 
dan maksad Hz. Peygamber (s.a.s) ile O'nun ashabıdır. Perişan etmek maksadıyla 
Resülullah'ı Mescid-i Haramdan çıkarmanın küfür olduğunda şüphe yoktur. Bu, 
küfür oluşunun yanısıra bir de zulümdür. Çünkü bu, insanlara haksız ve suçsuz 
yere eziyet etmektir. Zulüm ve küfür olan bir şeyin, sadece küfür olan bir şeyden 
Allah katında daha büyük ve çirkin bir günah olduğunda şüphe yoktur. Ferra'nın 
görüşünü izah için söylenecek sözün tamamı budur. 

Âyetle ilgili üçüncü bir görüş daha vardır ve şöyledir: âyetinin mânâsı açıktır. O 
da: "Bu ayda savaşmak, büyük günah, Allah yolundan men etmek ve Allah'ı 
inkârdır" şeklindeki manadır, sözünün mecrur oluşu, başındaki vâvın kasem harfi 
olmasından dolayıdır. Fakat nahivcilerin çoğu bu görüşe bir misal (delil) 


getirememişlerdir. H03] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Allah yolundan men etmenin birkaç izahı vardır: 


a) Bu Allah'a ve Resülullah'a imandan alıkoymaktır. 

b) Müslümanları, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanına hicret etmekten alıkoymaktır. 
c) Müslümanları, Hudeybtye yılında umre yapmaktan alıkoymaktır. 

Birisi şöyle diyebilir: "Bu husustaki rivayet, ayetin Eledir Savaşı'ndan önce ve 
Abdullah b. Cahş (r.a)'ın hâdisesi hakkında nazil olduğunu gösterir. Halbuki 
Hudeybiye hâdisesi, Bedir savaşından çok sonra olmuştur." Buna şöyle cevap 
vermek mümkündür."Allah Teâlâ' um malümu olan şey sanki tahakkuk etmiş 
gibidir." 

Âyetteki, Allah'ı inkâr, O'nun peygamber göndermesini, ibâdete müste-hak 
olmasını ve öldükten sonra diriltmeye kadir olduğunu inkârdır. 

Ayetteki, Mescid-i Haram kelimesini, deki zamir üzerine atfedersek manası, 
"Mescid-i Harâm'ı inkâr etmek" şeklinde olur. Mescid-i Harâm'ı İnkâr etmek de, 
insanların orada namaz kılmasına ve onu tavaf etmelerine mani olmaktır. Onlar 
Mescidi Haram mıntıkasını diğer bölgelerden ayırdeden, faziletine sebeb olan 
kudsiyetini inkâr ettiler. 

Mescid-i Haram ifâdesinin, tabiri üzerine atfedildiğini söyleyenler, bunun 
"Mescid-i Haram'dan alıkoymak" manasına olduğunu; çünkü kâfirlerin tavaf 
eden, itikâfa giren ve rükü ile secdede bulunanları oraya girmekten men 
ettiklerini söylemişlerdir. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Onun halkını oradan çıkarmak" buyruğundan muradın şöyle 
olduğunu söylemişlerdir: "Onlar müslümanları Mescid-i Haram'dan, hatta 
Mekke'den çıkarmışlardır. Allah'u Teâlâ, buna göre, müslümanları Mescid-i 
Harâm'tn ehli saymıştır; çünkü, Beytullah'ın haklarını yerine getirenler onlardır. 
Nitekim Allah'u Teâlâ, "Takva kelimesini onların ayrılmaz bir vasfı yaptı. Çünkü 
onlar buna çok lâyık ve ehil idiler" (Feth, 26) ve, "Onlar Mesdd-i Haram 'dan 
halkı akkorken Allah onlara ne diye azâb etmeyecek? Onlar, kendileri oraya ehil 
olmadıkları halde (oradan menedip duran kimselerdir). Muttakilerden başkası, 
oranın ehli olamaz" (Enfâi, 34) buyurmuş ve böylece, müşriklerin şirkleri 
sebebiyle Mescid-i Haram'ın ehli olmaktan çıktıklarını haber vermiştir. 

Cenâb-ı Allah bu şeyleri zikrettikten sonra, bunların daha büyük olduğuna, yani 
bunlardan herbirinin haram aylarda savaşmaktan daha büyük günah olduğuna 
hükmetmiştir. İşte bu izahlar, Zeccâc'ın görüşüne göre yapılmıştır. Biz, bu 
sayılanların herbirinin, şu iki sebepten dolayı haram aylarda savaşmaktan daha 
büyük günah olduğunu söylüyoruz: 

a) Bunlardan herbiri İnkârdır. İnkâr ise, savaşmaktan daha büyük bir günahtır. 

b) Biz, bunlardan herbirinin haram aylarda savaşmaktan daha büyük bir günah 
olduğunu iddia ediyoruz. Bu savaş ise, Abdullah İbn Cahş' dan sadır olan 


savaştır. Halbuki Abdullah İbn Cahş, bu savaşın haram aylarda vuku bulduğuna 
kati olarak karar veremedi. Bu kâfirler ise, ayette sayılan şeylerin onlardan 
haram aylarda vuku bulduğunu kesin olarak biliyorlardı... Binaenaleyh, bu 


şeylerin yapılmış olması daha büyük günahtır. L04] 


Fitne Katilden Daha Büyük Günahtır Başa Dön 


Allah'u Teâlâ'nın,'Fitne katilden de beterdir" âye-tindeki fitneyle alâkalı olarak 
âlimler şu iki görüşü zikretmişlerdir: 

1) Maksad küfürdür.. Müfessirlerin çoğu bu görüştedirler. Bence bu görüş 
zayıftır. Çünkü, daha önce geçmiş olan Zeccâc 'in görüşüne göre, ayette geçen, 
ifâdesinin mânası, "Allah'ı inkâr etmek, en büyük günahtır" şeklindedir. Buna 
göre fitneyi küfür mânasına almak bir tekrar olur. Aksine böyle bir izah, 
Ferr&'nın görüşüne göre doğru olur. 

2) Fitne, kâfirlerin müslümanları dinlerinden çevirmek için, bazen onların 
kalbierine şüphe atarak; bazan da Bilâl, Süheyb ve Ammâr İbn Yasir'e yaptıkları 
gibi işkenceler ederek, yapmış oldukları fitnelerdir. Bu, Muhammed İbn İshâk'ın 
görüşüdür. Halbuki biz fitnenin, imtihana çekmek, sınamaktan ibaret olduğunu 
söylemiştik. Posasını hasından ayırmak için, altını ateşte erittiğin zaman, dersin. 
Cenâb-ı Allah'ın,"Sizin mallarınız ve çocuklarınız, ancak bir imtihan vesilesidir" 
(Eniai, 28) âyeti de bu anlamdadır. Yani, "Sizin için bir imtihandır" demektir. 
Çünkü Allah yolunda mal infak etmesi gerektiği zaman insan, çoluğunu 
çocuğunu düşünür de, bu düşünce onu intaktan alıkor. Cenâb-ı Allah, "Elif-lâm- 
mtm. İnsanlar, imtihana çekilmeden, iman ettik demeleriyte bırakılacaklarını mı 
zannettiler?" (Ankebüt. 1-2). yani "Onlar, dinleri uğrunda çeşitli belâlarla 
imtihan edilmeden... demeleriyle bırakılacaklarını mı sandılar." "Seni türlü türlü 
belâlarla İmtihan etmiştik" (Taha, 40) buyurmuştur. Bu, belâlarla imtihan 
manasınadır. Yine Cenâb-ı Allah, "İnsanlardan öylesi vardır ki "Allah'a inandık" 
der. Ama, Allah uğrunda eziy-yete düçâr olduğu zaman, insanların fitnesini 
Allah'ın azabı gibi bilir" (Ankebut. 10) buyurmuştur. Bundan murad, mü'minlere 
dinleri hususunda kâfirler cihetinden gelen belâ ve sıkıntılardır. Yine Cenâb-ı 
Hak,"Gerçekte mü'min erkek ve mümin kadınları belâya uğratıp da, sonra tevbe 
etmeyenler yok mu?.." (Burüc, 10) buyurmuştur. Bundan murad şudur: Kâfirler 
müslümanlara, dinlerinde-ki sebatlarını denemek için, eziyyet ediyorlar ve 
onlara işkenceler yapıyorlardı.. Cenâb-ı Allah, inkâr edenlerin sizi fitneye 
düşürmesinden korkarsanız, namazınızı kısaltmanızda size bir günâh yoktur " 
(Nisa, 101),"Sizler onun aleyhinde fitne yapacak kimseler değilsiniz.. Kendisi 
cehenneme yaslanacak olan kimse hariç,." (Saffat, 162-163). "FHne çıkarmak 
arzusuyla,|kitabın müteşabih olanına tâbi olurlar" (Al-i imran, 7), yani, "din 
hususunda fitne çıkarmayı isterler"; "Onların seni, Allah'ın sana indirmiş olduğu 
şeylerin birkısmmdan fitneye düşürmelerinden sakın " (Maide. 49); "Rabbimiz, 
bizi inkâr edenler için bir fitne sebebi yapma " (Muhtehine, 5); "Rabbimiz, bizi 


zâlim kimseler için bir fitne sebebi yapma" (Yunus, 85) buyurmuştur. Yani, 
kâfirler bu fitneleriyle müslümanları dinlerinden çıkarmak isterler.. O zaman da, 
rnüslümanların gözünde kâfirlerin küfrü ve zulmü süslü ve güzel görülür.. Ve 
"Hanginizin fitneve düşürülmüş olduğunu, pek yakında sen de göreceksin, 
onlarda.." (Kalem,5-6) buyurmuştur. 

Ayetteki, kelimesinin, mânâsına olduğu söylenmiştir. Cünün, fitne anlamına 
gelir. Çünkü delilik de bir meşakkat ve akıllıların yolundan sapmadır... 

Böylece bu âyetlerle, fitnenin imtihan anlamına geldiği sabit olur. Biz, bu 
fitnenin savaştan daha büyük günah olduğunu söyledik. Çünkü din hususundaki 
fitne, dünyevi birçok savaşlara ve uhrevi ebedi azaba müstehak olmaya 
sebebiyet verir. Binaenaleyh, fitnenin hakkında suâl varid olan İbnu'l- 
Hadrami'nin Öldürülmesi bir yana, savaştan dahi büyük bir günah olduğu hususu 
doğru olur. 

Rivayet olunduğuna göre bu ayet nazil olunca, bu seriyyenin komutanı Abdullah 
b. Cahş, Mekke'deki mü'minlere şunu yazmıştır: "Müşrikler sizi haram aylarda 
savaşmakla ayıpladıkları zaman, siz de onları inkâr etmeleri, Allah'ın Resulünü 
Mekke'den çıkarmaları ve mü'minleri Beytullah'tan alıkoymaları ile ayıplayınız." 
Cenâb-ı Hak "Kafirler güçleri yetser sizi dininizden döndürünceye kadar sizinle 
savaşmaya devam edeceklerdir" buyurmuştur. 

Bunun bir benzeri de, "Yahudi ve hristtyanlar, sen onların dinine girmedikçe 
senden razı olmazlar" (Bakara, 120) âyetidir. Âyet hakkında bir kaç mesele 
vardır: 11051 


Birinci Mesele 


Şeklinde kullanılır. Vahidi, bunun masdarı bulunmayan bir fiil olduğunu 
söytaröşttf. Bunun ismi fail ve ismi meful sigaları kullanılmaz. Fiiller arasında 
bunun benzerleri pek çoktur. Meselâ, fiili gibi. Bu fiilin de masdarı ve fiil-i 
muzârisi yoktur. filleri de böyledir "Onlar bu işlerine devam ederler" manasına 
gelir. Çünkü, Oo olumsuzluk ifâde eder. Buna bir de, ve, gibi nefy ifâde eden 
harfleri getirdiğin zaman bu,nefyi onefyetmek olur. Böylece de bu müsbet 


manaya delil olur. H06] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, buyruğu, "Sizi dininizden döndürünceye kadar" demektir. 
Bunun, "sizi dininizden döndürmek için.." mânâsında olduğu da söylenmiştir. 


107 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "eğer güçleri yeterse" sözü onların buna kadir olamayacaklarını 
gösterir. Bu, bir kimsenin, kendisini yenemeyeceğini bildiği düşmanına, "Eğer 


beni yenersen, elinden geleni yap" demesi gibidir. (108) 
Dinden Dönüp Kâfir Olarak Ölenlerin İşleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İçinizden kim dinden döner de kâfir olarak ölürse.." 
âyeti ile ilgili birkaç mesele vardır: (109) 


Birinci Mesele 


Vahidi, Hak Teâlâ'nın, sözü, fiil meczüm olduğu halde, ikinci harfin sükünundan 
dolayı, idgâm yapılmayabileceğini göstermektedir" demiştir. Arapçada bu 
kullanış, idgâmlı kullanıştan daha fazladır. Hak Teâlâ'nın, sözü, kelimesi 
üzerine atfedilmiş olması sebebiyle, meczümdur. Bu şartın cevâbı ise, O'nun, 
"İşte onların yaptığı (iyi)Jİşler, dünyada da ahirette de boşa gitmiştir" kısmıdır. 
(110) 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ, onların bu sözlerinin maksadının müslümanları dinlerinden çevirmek 
olduğunu beyan edince, bunun peşinden mürted olmakla ilgili, çok şiddetli olan 
vaidini zikrederek,"İçinizden kim dinden döner de, kâfir olarak ölürse, o 
gibilerin yaptığı (iyi) işler dünyada da ahirette de boşa gitmiştir" buyurmuş ve bu 
kimsenin, cehennemde daimi azaba duçar olacağını bildirmiştir. (HU 


Mürted Hakkında Hüküm Başa Dön 


Âyetin zahiri, mürted olan kimse küfür üzere öldüğü zaman, zikredilen 
hükümlerin bu kimseye tatbik edilmesini iktiza eder. Ama bir kimse mürted 
olduktan sonra tekrar müslüman olursa, bu hükümlerden hiçbirisi o kimseye 
uygulanmaz. Bu nükteye, birisi usülle, diğeri de furü ile ilgili olmak üzere, iki 


konu dayanmaktadır: 

Usülle ilgili konuya gelince, bu şudur: Kelâmcılardan bir grup kimse, imanın ve 
küfrün sahih olabilmesinin şartının, ölüm anı olduğunu iddia etmişlerdir. Buna 
göre iman, ancak mü'min kimse o iman üzerine öldüğü zaman iman; küfür de, 
ancak kâfir olan kimse küfrü üzere öldüğü zaman küfür olur. Bu kimseler 
sözlerine şu şekilde devam etmişlerdir: Çünkü bir kimse, mü'min olur, sonra da- 
Allah'a sığınırız-mürted olursa, bu durumda; şayet bu zahiri iman gerçek iman 
olmuş olsaydı, o kimse ebedi mükâfaata müstehak olmuş olurdu. Sonra irtidâd 
etmesi sebebiyle de bu kimse, ebedi ikâb ve cezaya müstehak olmuş olurdu. Bu 
durumda da.bu hak edilen iki şey ya aynı anda bulunurdu ki, bu imkânsızdır; 
veyahut da,sonradan olanın, önceden olanı silip süpürdüğü söylenirdi ki, bu da 
şu sebeplerden dolayı imkânsızdır: 

a) Önceki ile sonraki arasında bulunan zıdlık devam etmektedir. Bu sebeple, 
sonradan olanın, önceden olanı silip süpürmesi, önceden olanın sonradan olanı 
yok etmesinden daha evlâ değildir. Aksine, ikincisi daha uygundur. Çünkü bir 
şeyi def etmek, onu ref etmekten daha kolaydır. 

b) Bu iki taraf arasındaki zıdlık bulunduğu zaman, arız olanın arız olmasının 
şartı, önce olanın zeval bulması olur. Biz önce olanın zeval bulmasını sonra 
olanın arız olmasına bağlarsak, bu durumda devr-i fasit gerekir ki, bu da 
imkânsızdır. 

c) Önce olan imanın mükâfaatı ile, sonra meydana gelen küfrün cezası, ya 
birbirine eşittir veyahut da bunlardan biri diğerinden fazladır. Eğer eşit olurlarsa, 
bunların birbirini götürmesi gerekir. Bu durumda da mükellef, ne mükâ-faat 
ehlinden, ne de ceza ehlinden olur ki, bu durum da icmâ ile bâtıldır. Eğer 
bunlardan biri diğerinden fazla olursa, bu durumda biz, imanın bir an için daha 
fazla olduğunu düşünelim.. Bu durumda, sonradan olan, karşı taraftan sadece 
kendisi kadar olan bir miktarı götürür.. Bu durumda da, mahiyyet itibariyle eşit 
olmalarına rağmen, hak edilen şeylerden, şu kısım değil de, ötekisi gitmiş olur. O 
zaman da bu, müreccihsiz bir tercih olmuş olur ki, bu da imkânsızdır. Veya önce 
olan imanın, sonra olan küfürden daha az olduğunu düşünelim.. Bu durumda, 
öncekinden daha fazla olan ve sonradan meydana gelen bu küfrün, ya bütün 
cüzleri, önceki imanı götürme hususunda müessir olur ki böylece de eser 
üzerinde kendi başına müstakil olan birçok müessir içtimâ etmiş olur ki, bu da 
imkânsızdır. Veyahut da.önce meydana gelen imanı izâle hususunda müessir 
olan, sonradan olan küfrün cüzlerinden, şunlar değil de, ötekiler olmuş olur. Bu 
durumda da bu, bazılarının müessir olması, müreccihsiz bir tercih olur ki, bu da 
imkânsızdır. 


Böylece bizim anlattıklarımızla, şu husus ortaya çıkmış olur: Bir kimse önce 
mü'min olup, sonra da kâfir olduğunda, bu durumda bu önceki imanı, her ne 
kadar bir iman olarak kabul etsek bile, ne var ki o, Allgh katında bir iman 
sayılmaz. Böylece "muvâfaâf'ın, imanın iman, küfrün de küfür olabilmesi için 
şart olduğu anlaşılır. Ayetin delâlet ettiği husus, işte budur. Çünkü ayet, mür-ted 
olmanın bu hükümleri gerektirici olmasının şartının, mürtedin o irtidâdı üzere 
ölmesi olduğunu gösterir. 

Fürü ile ilgili konu da şudur: Müslüman aynı zaman içinde namaz kılıp sonra 
irtidâd edip daha sonra tekrar müstüman olunca, bu kimse hakkında Şafii (r.h) 
"O namazı tekrar kılmaz."; Ebu Hanife (r.h.) ise "Kıldığı o namazı kaza etmesi 
gerekir" demiştir. Hacc da böyledir. Şafii (r.a)'nin delili,"İçinizden kim dinden 
döner de kâfir olarak ölürse, o gibilerin yaptığı (iyi) İşler boşa gitmiştir" 
âyetinin, o kimsenin amelinin boşa gitmesi için kâfir olarak ölmesini şart koşmuş 
olmasıdır. Halbuki böyle bir şahıs hakkında bu şart tahakkuk etmemiştir. 
Binaenaleyh onun amelinin boşa gitmemiş olması gerekir. Buna göre eğer, "Bu. 
"Eğer onlar şirke girselerdiyapa geldikleri her şey boşa gitmişti" (Enam, 88) ve, 
"Kim imanı tanımayıp kâfir olursa, her halükârda yaptıkları boşa gitmiştir" 
(Mâide,5) âyetleri ile tezâd teşkil eder. Mutlak olan âyetin, mukayyed olana 
ham-ledilmesi gerekir de denilemez. Çünkü biz bunun mutlak ve mukayyed 
babından olmadığını söylüyoruz. Âlimlerimiz, bir hükmü iki şarta bağlayıp, bu 
iki şarttan hangisi bulunsa o hükmün tahakkuk edeceğini söyleyen kimsenin, 
kölesine "Perşembe günü olduğu zaman sen hürsün; perşembe ve cuma günü 
olduğu zaman sen hürüsün" diyen kimse gibi olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Bu iki şart da bâtıl olmaz. Perşembe günü geldiği zaman o köle âzâd 
olunur. Eğer bu kimse kölesini satsa, perşembe günü gelse, fakat o köle onun 
mülkünde olmasa, sonra yine bu adam o köleyi satın alsa ve köle onun mülküne 
dönmüş olduğu halde cum'a günü olsa, bu köle ilk şarta bağlı olarak âzâd edilmiş 
olur. 

Bu ayeti delil getirme hususunda ikinci bir soru vardır; Bu âyetin, mürted olarak 
ölmenin, âyette zikredilen hükümler için bir şart olduğuna delâlet ettiğini 
(söylüyorsunuz), halbuki biz bu hükümlerden birisinin de cehennemde ebedi 
kalma olduğu, bunun ise ancak bu şart ile tahakkuk edeceğini söylüyoruz. 
Sizinle bizim aramızdaki ihtilâf amellerin boşa gitmesi hususundadır. Halbuki 
amellerin boşa gitmesi için, kişinin mürted olarak ölmesinin şart olduğuna âyette 
bir delâlet yoktur" denirse; birinciye şu şekilde cevap veririz: Bu mutlak ve 
mukayyed babındandır, hükmün bir veya iki şarta bağlanması konusundan 
değildir. Çünkü hükmün bir veya iki şarta bağlanması, ancak o hükmün 


bunlardan birine bağlanması, diğer şarta bağlanmasına mani olmadığı zaman 
doğru olur. Halbuki bizim meselemizde, eğer sadece irtidadı, amellerin boşa 
gitmesi hususunda müessir kılarsak, geriye mürted olarak ölmenin amellerin 
boşa gitmesinde hiç tesiri kalmaz. Bundan dolayı biz bunun, hükmün bir veya iki 
şarta bağlanması cinsinden değil, aksine mutlak ve mukayyed babından 
olduğunu anlarız. 

İkinci soruya da şu şekilde cevap veririz: Ayet, mürted olmanın, ancak bu şekilde 
mürted olarak ölme şartına bağlı olarak amelleri boşa çıkardığına delâlet eder. 
Halbuki âyet cehennemde ebedi kalmanın mürted olarak ötme şartına bağlı 
olduğuna delâlet eder. Bu takdire göre, sual düşer. 

Cenâb-ı Allah'ın,"O gibilerin yaptığı (iyi) işler dünyada da ahirette de boşa 
gitmiştir" âyetiyle ilgili birkaç mesele vardır: LL12) 


Birinci Mesele 


Dilciler, kelimesinin asıl manasının, "devenin kendisine zarar veren bir şeyi 
yiyip, bundan dolayı kamı şişerek ölmesi" olduğunu söylemişlerdir.Nitekim 
hadiste, "Baharın bitirdikleri bitkiler arasmda, çok yeme ile hayvanı öldürecek 


veya ölüme yaklaştıracak şeyler vardtr" H13] buyurulmuştur. Amellerin boşa 
gitmesi de, kelimesiyle ifâde edilmiştir. Çünkü bu, ifsâd edici şeyin kendisine 
arız olması sebebiyle bir şeyin bozulmasına benzer. (114) 


İkinci Mesele 


Amellerin boşa çıkarılmasından maksad, amelleri boşa çıkarmak değildir. Çünkü 
amel, ortaya çıkıp sonra kaybolan birşey gibidir. Yok olan şeyi, tekrar yok etmek 
imkânsızdır. Kelamcılar bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Amellerin boşa 
çıkarılması ve tekfirini kabul edenler, amellerin boşa çıkarılmasından maksadın 
şu olduğunu söylemişlerdir: Sonradan meydana gelen mürtedliğin cezası, ondan 
önce bulunan imânın mükâfaatını. Mu'tezile'den Ebü Hâşim ile sonraki alimlerin 
çoğuna göre, ya muvâzenet (bu ikisinin birbirine denk olması) şartıyla veyahut 
da, Ebü Ali'nin mezhebine göre, muvâzenet şartt olmaksızın silip-götürmesidir. 

Bu manada bir habtı (boşa çıkarmayı) kabul etmeyenler ise, Allah'ın kitabındaki 
"ihbât"dan (amelleri boşa çıkarmadan) muradın şu şekilde olduğunu 
söylemişlerdir: Mürted, irtidâd ettiği zaman bu, amellerini boşa çıkaran bir iş 
olur. Çünkü irtidâd eden kimseye, boşa çıkan amellerinin yerine, mükâfaatı 


yeniden hakedeceği bir amel yapması mümkündür. Bu şahıs, yeni bir amel 
yapmadığı zaman boşa çıkan amellerinin yerine, istifâde edemeyeceği, aksine 
ondan dolayı zararların en büyüğüne düçâr olacağı kötü ameller işlediğinde, "O 
kimse amelini ihbât etti (boşa çıkardı)" denilir, yani "Faydası olmayan aksine 
zararı bulunan bâtıl bir amel yaptı" demektir. Sonra bu görüşte olanlar sözlerine 
şu şekilde devam etmişlerdir: "İhbât" (amelleri boşa çıkarma) hususunda 
söylediğimiz bu şey, "ihbât" kelimesi için ya "hakiki" manadır veya mecazidir. 
Eğer bu hakiki mana ise, bunu almak lazım. Eğer mecazi manası ise, yine bunu 
almak gerekir. Çünkü imanın sahih olması için muvâfâtın şart olduğu 
meselesinde kesin deliller zikrettik. Bu, sonradan meydana gelen fiilin 
eserinin,önceki fiilin eserini silip yok edeceğini söylemenin imkânsız olduğuna 


binâendir. H15] 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Amellerin dünyada boşa çıkarılması; irtidâd eden kimsenin ele geçirildiğinde 
öldürülmesi, yakalanıncaya kadar onunla savaşılıp mücadele edilmesi, 
mü'minlerden herhangi bir dostluk, yardım ve güzei bir övgüye lâyık 
görülmemesi mü'mine olan hanımının ondan bâin talak ile ayrılması ve 
müslüman akrabalarının mirasına konamamasıdır. 

Ayetteki,"Onların (iyi) işleri dünyada boşa gitmiştir" hükmünün manasının şu 
şekilde olması da mümkündür: "Onların, mürted olmalarından sonra 
müslümanlara zarar vermeyi, müslümanların dinlerinden çıkmak suretiyle onlara 
tuzak kurmayı istemeleri gibi, bütün bu şeylerin hepsi bâtıl olmuştur. Çünkü 
Allah İslâm'a yardım eden mü'minler vasıtasıyla İslâm'ı güçlendirdiği için, onlar 
hiç birşey elde edemezler. "Bu açıklamaya göre onların "amelleri", irtidâd 
ettikten sonra yaptıkları işler manasına gelir. Onların amellerinin ahirette boşa 
çıkması hususuna gelince, ihbâtı (amellerin boşa gitmesini) kabul edenlere 
göre,"Bu irtidâd, onların mürted olmadan önce yaptıkları ameller sebebiyle 
hakettikleri sevaba müstehak olmalarını iptal eder" manasınadır. İhbâtı kabul 
etmeyenlere göre ise bunun mânâsı şudur: "Onlar mürted olmalarından dolayı, 
ahirette hiçbir fayda ve mükdfaattan istifâde edemezler. Aksine irtidadlarından 
dolayı zararların en büyüğünü görürler." 

Sonra Cenâb-ı Hak o büyük zararın nasıl olduğunu beyân ederek, "Onlar 


cehennem yaranıdırlar. Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" buyurmuştur. H6] 


Allah Yolunda Hicret ve Cihad 


"Şüphesiz iman edenler ve Allah yolunda hicret edip cihâd edenler (yok mu?) 
İşte onlar Allah'ın rahmetini umarlar. Allah gafur ve rahimdir-"(Bakara. 


218).Âyetle ilgili iki mesele vardır: 017] 
Birinci Mesele 


Bu ayetin, kendinden önceki âyetler ile iki yönden bağı vardır: 

a) Abdullah b. Cahş (r.a), "Ya Resûlallah farzet ki 

yaptığımız işe bir ceza gerekmiyor. Buna göre biz ondan herhangi bir ücret ve 
mükâfaat bekleyebilir miyiz?" dediği zaman bu ayet-i kerime nazil oldu. Çünkü 
Abdullah da, mü'min, muhacir ve bu seriyyesi sebebiyle bir mücâhid idi. 

b) Allah Teâlâ, daha önce, "Sizin hoşunuza gitmediği halde, savaş size farz 
kılındı" âyetiyle cihâdı farz kılıp» cihâdı terketmenin ilâhî tehdide sebeb 
olacağını beyân buyurunca, bunun peşisıra cihadı yerine getiren kimselerden 
bahsederek, "Şüphesiz imân edenler, ve Allah yolunda hicret edip cihâd 
edenler..." buyurmuştur. Neredeyse Kur'an-ı Kerim'de hiçbir va'id yoktur ki 


peşinden bir vaad gelmemiş olsun. H8] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ayetteki, kelimesinin manası, "Onlar vatanlarını ve kabilelerini terkettiler" 
şeklindedir. Bu kelimenin kökü, "vuslat" in zıddı olan, masdarıdır. Kötü söze de, 
denilmesi de bu manadandır. Çünkü kötü söz ayrılmayı gerektirir. Öğlenin 
sıcağında işin bırakıldığı vakte, denilir. kelimesi, masdarından müfâ'ale vezninde 
bir masdardır. Bunun manasının, dostlarının ve yakınlarının müslümanlığa 
girmiş olması sebebiyle onu terketmiş olmaları olması da caizdir. O da bu 
sebebten dolayt onları terkedip ayrılmıştır. Böylece bu bir hicret, (muhaceret) 
olmuştur. 

kelimesinin aslı, meşakkat anlamına gelen, masdarıdır. "Mücâhede"nin o 
kimsenin, Allah'ın dininin üstün gelmesi için gayretini, başkalarının gayretlerine 
katması manasına olması caizdir. Nitekim "müsâade" (yardımlaşma), daha fazla 
destek ve kuvvet meydana gelmesi için insanın dirseğini, başkalarının dirseğinin 
yanına getirmelerinden ibarettir. "Mücâhede" kelimesinden muradın, düşman 
savaşırken düşmana karşı savaşmak için bütün gayreti sarfetmek manası olması 
caizdir. Bu da, karşılıklı yapmayı ifâde eden "müfâ'ale" vezni ile ifâde edilir. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "işte onlar Allah'ın rahmetini umarlar" buyurmuştur. Bu 


a) Bundan murad, beklenen faydaları ummaktan ibaret olan "recâ' (ümid) dir. 
Allah Teâlâ burada, onların Allah'ın sevabını ummakta olduklarını kastetmiştir. 
Çünkü Abdullah b. Cahş, yaptığı işte kazançlı çıktığını ve sevap elde ettiğini 
kesin olarak bilemiyor, fakat bunu bekliyor ve umuyordu. 

Buna göre eğer, "Niçin başka ayetlerde olduğu gibi gelmeyip, burada va'ad-i 
İlahi mutlak olarak "recâ" (ümid) kelimesiyle ifâde edilmiştir?" denilir ise, deriz 
ki: 

Buna birkaç yönden cevap verilir: 

1) Bizim anlayışımıza göre, iman ve amelden dolayı sevap almak, aklen vâcib 
değildir, bilâkis bu, va'ad hükmünden dolayıdır. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak 
sevabı, ümit etmeye bağlı kılmıştır. 

2) Farzedelim kil iman ve amelden dolayı sevap elde etmek, va'ad hükmünden 
dolayı aklen vâcib olsun.. Fakat bu, bundan sonra bir daha küfretmemeye 
bağlıdır ki, bu şart ise, kesin ve kat'i olmayıp, şüpheli bir durum arzetmektedir. 
Binaenaleyh ortaya çıkan netice ümit etmek olup, kat'i bir neticeye varmak 
değildir. 

3) Burada zikredilen iman, hicret ve Allah yolunda cihâd etmektir. Bununla 
beraber öte yandan insanın, başka ameller de yapması lazımdır. Bu da, onu 
Allah'ın bu.üç ameli yapmaya muvaffak kılması gibi, aynı şekilde diğer amelleri 
ifa etmeye muvaffak kılmasını dilemesi ve ümit etmesidir. İşte bu sebeptedir ki 
onu Cenâb-ı Hak, ümit etmeye bağlı ve müteallik kılmıştır. 

4) Âyet-i kerimeden murad, Allah'u Teâlâ'nın bu mağfiret hususunda kulu şüphe 
içinde bırakması olmayıp, aksine onları, Allah'ın hakları hususunda kendi 
nefislerini eksik ve noksan telâkki ederek, hicret ve cihad ile dünyayı 
terketmekle; Allah ibadetini layık-ı veçhile yapamadıklarını ve dine yardım 
hususunda üzerlerine düşen vazifeleri tam ifâ edemediklerini görüp, bundan 
dolayı da ümit ve korku içinde Allah'a yönelmekle vasfetmiş olmasıdır. Nitekim 
Cenâb-ı Hak şöyle buyurmaktadır;"Ve onlar verdiklerini oRaölerine 
döneceklerinden kalbleri ürperti duyarak verirler..." (Mü'minun. 60). 

b) "Recâ" dan murad, sevabın aslı hakkında kat'ilik ve kesinliktir. Zan ise 
sadece, onun kemmiyeti ve vakti hususunda sözkonusudur. Bu görüşün izahında 
da, birkaç yön bulunmaktadır ki, biz bu yönleri,"Onlar, Rablerine 
kavuşacaklarını kesin olarak bilirler" (Bakara, 46) âyetinin tefsirinde 
açıklamıştık. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Allah gafur ve rahimdir" (Bakara. 218) buyurmuştur. 
Yani, onlar iman ve amel-i sâlih üzere öldükleri zaman, Cenâb-ı Allah onların 


ümitlerini, onlar lehine olmak üzere tahakkuk ettirecektir. Çünkü O, gafur ve 
rahimdir. Nitekim Abdullah İbn Cahş ve arkadaşlarının (r.a) bilmediği 


kusurlarını bağışlamış ve onlara merhamet etmiştir H9] 
İçki Hakkında Hüküm 


'Sana içki ve kumar hakkında soruyorlar. De ki:" Onlarda hem büyük günah hem 
insanlar için bazı faydalar vardır. Günahları ise, faydalarından daha büyüktür" 
(Bakara, 219).Bilki, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sana içki ve kumar hakkında soruyorlar... 
' buyruğunda onların neden suâl ettiklerinin bir beyânı mevcut değildir. Onların, 
bu şeylerin hakikat ve mahiyetinden ondan istifâde etmenin helâl olup 
olmadığından suâl etmeleri mümkün olduğu gibi, aynı şekilde onu içmenin helâl 
ve haramltğını sormuş olmaları da ihtimal dahilindedir. Ancak Cenâb-ı Hak, 
haram olduğunu zikrederek cevap vermiş olduğu için, cevabın tahsis edilmiş 
olması, bu suâlin onların helâl olup olmadığı hususunda vaki olduğuna delâlet 


etmiştir. Ayette bazı meseleler vardır: H20] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, içki hakkında dört âyetin nazil olduğunu söylemişlerdir. 
Mekke'de,"Hurma ağaçlarının meyvesinden ve üzümlerden içki ve güzel birrızık 
edinirsiniz" (Nahl,67) âyeti nazil oldu. Müslümanlar o sırada içki içiyorlardı ve 
içki de onlara helâl idi. Sonra Hz. Ömer, Muâz ve bir grup sahabe, Hz. 
Peygamber'e, "Ya Resülallah, bize içkinin hükmünü söyle.. Çünkü içki, bizim 
aklımızı gideriyor, malımızı, tüketiyor" dediler. Bunun üzerine, "De ki:"Onlarda 
hem büyük günah, hem insanlar için bazı faydalar vardır" (Bakara, 219) âyeti 
nazil oldu. Bu âyet nazil olunca, bazı müslümanlar içki içmeye devam etti, bir 
kısmı ise içkiyi bıraktı. Sonra Abdurrahman İbn Avf, bir grup müslümanı 
yemeğe davet etti.. Yemek sırasında onlar içki içip sarhoş oldular. Bir kısmı 
namaza kalktı ve namazda, Kâfirün süresini, "De ki: "Ey kâfirler, ben sizin 
taptıklarınıza taparım" şeklinde okudu.. Bu hâdise üzerine, "Ey iman edenler, 
sarhoş olduğunuz durumda namaza yaklaşmayın" (Nisa, 43 )âyeti nazil oldu. Bu 
ayet nazil olunca, içki içenlerin saytsı azaldı. Sonra, içlerinde Sa'd İbn Ebi 
Vakkas'ın bulunduğu bir grup ensar, yemek yemek için biraraya geldiler.. İçki 
içip sarhoş olunca, karşılıklı olarak övünmeye ve şiirler okumaya başladılar. Bu 
sırada Sa'd İbn Ebi Vakkas, içinde, ensarın hicvedildiği bir şiir okudu. Bunun 
üzerine ensârdan birisi devenin çene kemiğiyle ona vurdu ve başında büyük bir 


yara açtı.. Bunun üzerine Sa'd da onu Hz. Peygamber'e şikâyet etti. Hâdiseden 
dolayı Hz. Ömer, "Allah'ım, bize içki hakkında, sıkıntımızı giderecek bir 
açıklama gönder" dedi. Bunun üzerine,"İçki, kumar, dikili taşlar ve fal okları, 
ancak şeytanın ameli olan birer pisliktirler. Bundan kaçınınız ki, felaha eresiniz. 
Şeytan, içkide ve kumarda ancak aranıza düşmanlık ve kin sokmak, sizi Allah 't 
anmaktan ve namazdan alıkoymak ister. Artık, vazgeçersiniz değil mi?" (Maide, 
90-91) âyeti nazil oldu. Bu ayet inince Hz. Ömer, "Vazgeçtik ya Rabbi!" 
demiştir. 

Kaffal (r.h.) şöyle demiştir: "İçkinin böyle bir tertip üzere haram kılınmasının 
hikmeti şudur: Allah'u Teâlâ, insanların içkiye alışmış olduklarını ve bundan 
istifâdelerinin de çok olduğunu; binaenaleyh, içkiyi onlara bir seferde haram 
ederse, bunun onlara zor geleceğini biliyordu.. İşte bundan dolayı, içkinin haram 
kılınmasında Cenâb-ı Hak bu tedriciliği ve yumuşaklığı gözetmiştir." 

Bazı âlimler, Allah'u Teâlâ'nın jçki ve kumarı bu ayetle haram kıldığını, "Sarhoş 
olduğunuz durumda namaza yaklaşmayınız" (Nisa, 43) ayetinin ise daha sonra 
nazil olduğunu söylemişlerdir. Bu sonraki âyet (Nisa, 43) içki içmenin namaz 
vaktinde haram olmasını iktizâ eder. Çünkü içki içen kimsenin, sarhoş 
olmaksızın namaz kılması mümkün değildir. Binaenaleyh sarhoşken namaz 
kılmaktan men etmek, zımnen içki içmekten men etmektir. Daha sonra ise, 
içkinin haramhğını ifâde etme hususunda en kati hükmü ihtiva eden Maide 90 
ayeti nazil olmuştur. Rebi' İbn Enes-den, bu ayetin, içkinin haram kılınmasından 


sonra nazil olduğu rivayet edilmiştirLi21|, 
Bu Ayetin, Sarhoş Edici İçkinin Haramlığına Delil Olup Olmadığı 


Bil ki bizce, bu ayet içkinin haramlığına delâlet etmektedir. Biz, bu noktada 
"hamr" in ne olduğunubeyân etmek, sonra da bu ayette bahsedilen içki içmenin 
haramlığını açıklamak zorundayız.Birinci makam, "hamr" in ne olduğunun izahı 
hususundadır. Şafii (r.h). sarhoşluk veren her içkinin "hamr" olduğunu 
söylemiştir. Ebu Hanife ise, "Hamr, köpük atmış kuvvetli (iyice fermante) olmuş 
üzüm suyundan İbarettir" demiştir.İmâm-i Şafii'nin görüşüne birkaç yönden delil 
vardır; 22] 


A) Haramlığma Dair Hadis-i Şerifler Başa Dön 


1) Ebu Davud'un Sünen'inde de rivayet ettiği şu hadis. Sabi, İbn Ömer (r.a)'den, 
Hz. Ömer (r.a)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: İçkinin haramlığmı bildiren ayet 


nazil olduğu zaman, içki şu beş şeyden yapılıyordu: Üzüm, hurma, buğday, arpa 
ve mısır... Hamr, aklı götüren şeydir. Bu rivayet ile üç bakımdan istidlal edilir: 

a) Hz. Ömer, içkinin haram olduğunu bildirdiği gün, üzümden ve hurmadan 
yapıldığı gibi, arpadan ve buğdaydan da yapıldığını haber vermiştir. Bu, onların 
bu içkilerin hepsine "hamr" adını verdiklerine delâlet eder. 

b) O, "İçkinin haramlığını bildiren âyet nazil olduğu zaman, içki bu şeylerden 
yapılıyordu" demiştir. Bu, içkinin haram kılınmasının, bu beş şeyin haram 
kılınmış olmasını içine almış olduğunu açıklama gibidir. 

c) Hz. Ömer (r.a) bunlara, aklı alan hertürlü içkiyi İlâve etmiştir. Şüphesiz Hz. 
Ömer, gerek lügat gerekse rivayeti itibarı ile, kelimesinin aklı gideren ve bozan 
herşeye isim olarak verildiğini biliyordu. 

2) Ebu Davud, Nu'man b. Beşir (r.a)'den, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini 
rivayet etmiştir:"Üzümden içki otur, hurmadan, baldan, buğdaydan ve arpadan 
içki olur. Bu hadis ile iki bakımdan istidlal edilir: 

a) Bu, sayılan şeylerin "hamr" isminin manasına dahil olduğunu, binaenaleyh 
"hamr" (içki) nin haramlığını gösteren ayetin hükmüne girdiklerini açıkça 
gösterir. 

b) Şâri'in maksadı, kelimeleri öğretmek değildir. Binaenaleyh Hz. Peygamberin 
bundan muradının "hamr" (içki) hakkında sabit olan hükmün bu sayılanlar 
hakkında da sabit olduğunu veya "hamr"a (içkiye) has olan meşhur hükmün, 
onun içilmesinin haramlığı olduğunu beyan etmek olması gerekir. Bundan 
dolayı, bu hükmün, bu içkilerde de bulunması gerekir. Hattabi (r.h), "Hamr 
isminin bu beş şeye tahsis edilmesi, içkinin sadece bu beş şeyden yapılması 
sebebiyle değildir. Bu zamanda bu beş çeşit içki meşhur ve malum olduğu için, 
özellikle bunlar zikredilmiştir. Binaenaleyh bunlar gibi olan mısır, arpa veya 
meyve sularının hükmü de bu beş şeyin hükmü gibidir. Nitekim riba (faiz) ile 
ilgili haberde bilhassa altı maddenin zikredilmiş olması, riba hükmümün 
bunların dışındaki maddelerde de cereyan etmesine mani olmuyordu. 

3) Yine Ebu Davud'un Nafi'den, O'nun da İbn Ömer (r.a)' den rivayet ettiğine 
göre. İbn Ömer (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini söylemiştir: "Her 
sarhoşluk veren şey hamr (içki) dir ve sarhoştuk veren herşey haramdır." 

Hattabi şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.)"Her sarhoşluk veren şey içkidir" 
sözü iki şeye delâlet etmektedir: 

a) "Hamr" içildiği zaman sarhoşluk veren bütün içeceklere verilen bir isimdir. 
Bundan murad şudur: Ayet-i kerime, "hamr" in haram kılındığına delâlet edince 
ve muhataplarca "hamr"dan ne kastedildiği bilinmeyince, Şâri Hz. Peygamber 
tarafından, "Allah Teâlâ'nm, bu lâfızdan muradı şudur"denilmesi yerinde olur. 


Bu ise, ya o kelimenin Arapçadaki manasını açıklamak suretiyle olur, veyahut da 
"salat", "savm" ve benzeri diğer ibadetlere verilen isimlerde olduğu gibi o 
kelimeye yeni bir mana kazandırmak suretiyle olur. 

b) Hadisin manasının, "O, haramlık hususunda "hamr" gibidir" şeklinde 
olmasıdır. Çünkü "her sarhoşluk veren şey hamrdır" sözünün hakiki manası, o 
şeyin aslında bir "hamr" (içki) olduğunu gösterir. Şayet bunun imkânsız 
olduğuna dair bir delil bulunursa, o takdirde bunu mecaz yolu ile sadece o şeyin 
hususiyeti olan hükümdeki bir benzerliğe hamletmek gerekir. 

4) Ebu Davud, Hz. Aişe (ranha)'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hz. 
Peygayber (s.a.s)'e köpürmüş bal şırası sorulunca o şöyle dedi:"Her sarhoşluk 
veren içecek haramdır." 

Hattabi şöyle demiştir: "Köpürmüş bat şırası, baldan yapılan bir içkidir. Hz. 
Peygamber'in bu hadisinde, nebizleri helâl sayan kimselerin zikrettiği bütün 
izahların geçersiz olduğunu ve "sarhoş eden şeylerin azı mubahtır" diyenlerin 
görüşlerinin tâsid olduğunu ortaya koyan bir sarahat vardır. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e sadece bir çeşit nebiz hakkında soru sorulmuş, o da cevaben 
bütün nebizlerin haram olduğunu söyleyerek cevap vermiştir ki bu hükme 
nebizin azı da dahil olur, çoğu da.. Şayet bu hadiste nebizin nevileri ve miktarı 
hususunda bir tafsilât bulunmuş olsaydı, bu zikredilir, gözardı edilmezdi. 

5) Ebü Davud'un Cabir İbn Abdullah'tan rivayet ettiğine göre, Hz. Peygamber 
(s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Çoğu sarhoşluk veren şeyin, azı da haramdır. " 

6) Yine, Kasım'dan,on un da Hz. Ajşe'den rivayet ettiğine göre Hz. Aişe şöyle 
demiştir: "Allah'ın Resulünü şöyle derken işittim:"Sarhoşluk veren her şey 
haramdır; bir ferak sarhoşluk veren şeyin avuç dolusu miktarı bite haramdır." 
Hattabi şöyle demiştir: "Ferak" onaltı rıtl'lık bir tartı birimidir.. Öyleyse bu 
hadiste, haramtığın içkinin cüzlerinin tamamını içine aldığına dair çok sarih bir 
açıklama bulunmaktadır. 

7) Ebu Davud'un Şehr İbn Hüşeb'den, onun da Ümmü Seleme'den rivayet 
ettiğine göre, Ümmü Seleme şöyle demiştir:"Hz. Peygamber (s.a.s),sarhoşluk 
veren her şey ile, gevşemeye sebep olan (müfettir) herşeyden ümmetini 
nehyetmiştir." Hattabi şöyle demiştir: "Müfettir, uzuvlarda gevşeme ve 
uyuşukluğa sebeb olan şeydir." Şüphesiz bu, bütün içecek nevilerine şamil 
olmaktadır. İşte zikrettiğimiz bütün bu hadisler, sarhoşluk veren her şeyin hamr, 


binaenaleyh haram olduğuna delâlet etmektedir. 231 


B) "Hamr" in Sarhoşluk Veren Şey Mânasına Geldiği Hakkında Lügat 
Bilgisi Başa Dön 


Her sarhoşluk veren şeyin "hamr" (içki) olduğuna dâir kelime iştikakı ile ilgili 
deliller: Dilciler şöyle demişlerdir: Bu, kelimesinin esas manası "örtmek"'tir. 
Kadının başını örttüğü için, baş örtüsüne, denilmiştir. Ağaç, çukur ve tepe gibi 
insanın arkasına gizlendiği şeylere de, denilir. "Kabın ağzını örttüm" manasına, 
denilir. Şahidliğini gizleyen kimseye, denilir. Ibnü'l-Enbâri ise şöyle demiştir: 
"Aklı bulandırdığı yani karıştırdığı için içkiye, denilmiştir. Nitekim "hastalık 
aklını karıştırdı" anlamında, denilir. (Şair) Küseyir'e ait şu şiir okunur: "Aklı 
bulandıran bir dert olmaksızın afiyetle (yeyiniz)." "Hastalık ciğerini örttü" 
denilir." İbnü'l-Enbâri'nin zikrettiği bu misal ilk mana ite ilgilidir. Çünkü birşey 
birşey ile Karıştığı zaman, o adetâ onu örtmüş gibi olur. İşte iştikak ile ilgili bu 
açıklamalar "hamr" in, aklı örten birşey olduğuna ve aynı şekilde aklı sarhoş 
edip perdelediği için "müskir" olarak isimlendirildiğine delâlet eder. İçki, bir- 
şeyi örtmek manasına kullanılan, (onu örttü) fiilinin masdarıyta, mübalağa ifâda 
etmek için isimlendirilmiştir. 

Sözün özü şudur: "Hamr", sarhoşluktur. Çünkü sarhoşluk aklı örter ve onun 
nurunun (gücünün) diğer organlara ulaşmasına mani olur. İşte bu iştikak ile ilgili 
izahlar, "hamr" kelimesinin sarhoşluk veren herşeye delâlet ettiğini gösteren en 
kuvvetli delillerdendir. Bu delile bir de sayısız hadis-i şerif katılınca ya durum 
nasıl olur? "Bu, kelimenin manasını kıyas yoluyla ortaya koymaktır. Bu ise caiz 
değildir" denilemez. Çünkü biz diyoruz ki: Bu, bir kelimenin mânâsını kıyâs ile 
ortaya koymak değildir. Aksine bu, iştikak ile ilgili açıklamalar vasıtasıyla 
kelimenin taşıdığı mânâyı belirlemektir. Nitekim Ebu Hanife'nin talebeleri (r.h) 
"Nikâh" kelimesinin asıl manası, "basmak ve cima yapmak"tır derler ve bu 
manayı, kelimenin iştikakı ile ilgili açıklamalarından çıkarırlar. Yine "Savm" 
kelimesinin esas manasının "el çekmek ve geri durmak" olduğunu söylerler ve 
bu kelimenin ıstılahı manasını da iştikak ile ilgili açıklamalardan çıkarırlar. 

©) Her sarhoşluk veren şeyin "hamr" (içki) olduğuna delâtet eden delillerden biri 
de şudur: Ümmet-i Muhammed "hamr" hakkında üç ayet geldiğinde, bunlardan 
ikisinde "hamr" kelimesinin zikredilmiş olduğunda icmâ etmişlerdir. Ayetlerden 
birincisi bu ayettir (Bakara, 219) İkincisi, Mâide süresindeki ayettir (Maide, 
90) Üçüncü ayet ise, kendisinde, sarhoşlar kelimesi gelen Nisa süresindeki, 
(Nisa, 43) ayetidir. İşte bu, "hamr" dan muradın sarhoşluk veren herşey olduğuna 
delâlet etmektedir. 

D) "Hamr"lın (içkinin) haram kılınmasının sebebi şudur: Hz. Ömer ve Mu'az 
(rah): "Ya Resülallah, hamr aklı gidermekte, malı yok etmektedir. Bize bu 
hususta bir hüküm ver" demişlerdir. Onlar bu sözlerinde, "hamr" aklı gidermesi 


sebebiyle Allah'tan ve Resulünden bir fetva istemişlerdir. Binaenaleyh bu 
mânâda "hamr" (içkiye) müsavi olan herşeyin ya "hamr" sayılması veyahut da 
bu hükümde "hamr" gibi sayılması gerekir. 

E) Allah Teâlâ, "hamr" in (içkinin) haram kılınmasının sebebini şu sözüyle 
açıklamıştır:"Şeytan içkide ve kumarda ancak aranıza düşmanlık ve kin sokmak, 
sizi Allah'/ anmaktan ve namazdan alıkoymak ister.." (Maide,91). Şüphe yok ki 
şeytanın bu fiilleri, sarhoşluk ile irtibatlandırılmıştır. Aradaki bu irtibat kesin ve 
ka-tidir. Buna göre bu ayet-i kerime, "hamr"ın (içkinin) haram kılınmasının, 
onun sarhoş edici oluşuyla ilgili olduğu hususunda bir nassdır.Sarhoşluk veren 
herşeyin "hamr" (içki) olduğunu söylemenin gerektiği hususuna gelince; şayet 
böyle değil ise bile bu hükmün sarhoşluk veren her-şeyde bulunması gerekir. 
İnsaflı olan ve inadı terkeden herkes, bu açıklamaların, bu görüşün isbatı 
hususunda son derece açık deliller olduğunu anlar.Ebu Hanife (r.h)'nin delili de 
birkaç yöndendir. 

1) Cenâb-ı Hakk'ın "Hurma ağaçlarının meyvesinden ve üzümlerden içecek şey 
ve güzel bir rızık edinirsiniz" (Nahl, 67) ayetidir. Hak Teâlâ, içecek şeyler ve 
güzel nzıklar edinmemize fırsat vererek bize lütufta bulunmuştur. Biz onlardan 
içecek şeyler ve güzel nzıklar elde ediyoruz. Binaenaleyh onların mubah olması 
gerekir. Çünkü lütf-u İlâhi ancak mubah şeylerde olur. 

2) İbn Abbas (r.a)'ın rivayet ettiği şu hadistir: Hz. Peygamber (s.a.s), veda Haccı 
yılında "Sikâye" ye gelir ve oraya yaslanarak, "Bana içecek birşey veriniz" der. 
Bunun üzerine Abbas (r.a), "Sana evlerimizde yaptığımız şıralardan vereyim 
mi?" der. Hz. Peygamber (s.a.s) "Herkese verdiğinizden verin" buyurur. Abbas 
(r.a) O'na bir bardak şıra getirir. Hz. Peygamber (s.a.s) onu koklar, kaşlarını çatar 
ve onu geri verir. Abbas (r.a) da, "Ya Resülallah, sen Mekkelflerin İçeceklerini 
bozuk saydın" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Bardağı bana geri 
verin" der ve bardak geri getirilince, biraz zemzem suyu ister. Bu zemzem 
bardağa katılır ve Peygamberimiz bunu içip şöyle buyurur: "Bu içecek şeyler 


size ağır gelince, onun sertliğini su ile kırmız"(124! Bu hadis ile şöyle istidlal 
edilir: Peygamber Efendimiz kaşlarını, ancak getirilen o meşrubatın sertliğinden 
ötürü çatmıştır. Meşrubatı su ile karıştırmak,hadisin de delâlet ettiği gibi 
sertliğini kırmak içindir. Nasıl devenin sarhoşluğu ve azgınlığı manasında, 
ifâdesi kullanılıyor ise, de, içecek şeyin sertliği ve şiddeti manasındadır. 

3) Sahabeden gelen haberlere tutunmak da üçüncü delildir. 

Ebu Hanife'nin birinci deliline şöyle cevap verilir: Allah Teâlâ'nın, "Onlardan 
içecek şey ve güzel bir nzık edinirsiniz" (Nahl, 67) ayetindeki, kelimeleri, 
müsbet cümlede gelmiş olan nekire kelimelerdir. Binaenaleyh siz niçin, bu 


içecek şeyin ve güzel rızkın "o şıra" olduğunu söylediniz? Hem sonra 
müfessirler bu ayetin, "hamr" ın (içkinin) haramtığına delâlet eden diğer üç 
ayetten önce nazil olduğu hususunda icmâ etmişlerdir. O halde o üç ayet, bu 
ayeti ya neshetmişler yahut da tahsis etmişlerdir. 

Ebu Hanife'nin delili olan hadise gelince, belki de bu hadiste bahsedilen şıra, 
acılığı gitsin diye içine hurma atılmış olan, böylece de tadı biraz ekşiye kaymış 
olan bir su idi. Hz. Peygamber (s.a.s)'in tabiatı son derece lâtif idi. Bundan 
dolayı O'nun bu yüce tabiatı bu tada tahammül edemedi ve yüzünü ekşitti. O 
bardağa zemzem katmasının gayesi ise ekşiliğin ve kötü kokunun giderilmesi 
içindir. Hulâsa, her akıllı kimse bilir ki, bu kadarlık zayıf bir istidlale tutunarak 
bizim zikrettiğimiz delillerden yüz çevirmek doğru değildir. 

Sahabeden gelen haberlere gelince, bunlar da birbiriyle çelişik ve 
mütenâkızdırlar. Bundan ötürü onları tamamen bir tarafa bırakıp, Allah'ın 
kitabının ve Resulünün sünnetinin zahirine başvurmak gerekir. İşte "hamr"in 
hakikatine dâir söylenecek söz bundan ibarettir. 

İkinci makam: Bu ayetin içkinin haram olduğuna delâlet ettiğinin açıklanması 
hakkındadır. Bunun izahı birkaç yöndendir: 

a) Ayet, "hamr'"'ın (içkinin) günah ihtiva ettiğine delâlet etmektedir. Kendisinde 
günah olan birşeyi yapmak ise, 

Ve ki:"Rabbim ancak hayasızlıkları, onların gizlisini ve açığını, hertürlü günahı 
ve azgınlığı haram kılmıştır" (Apraf, 33) âyetinin delâlet ettiği gibi, haramdır. 
Böylece bu iki âyetin neticesi, içkinin haram olduğuna bir delil olmuş olur. 

b) "İsm" (günah) kelimesiyle bazan ceza, bazan da kendisi sebebiyle cezaya 
müstehak olunan günahlar kastedilir. Hangi manası kastedilirse kastedilsin, 
kelimesiyle ancak haram kılınmış olan şeyin vasfedilmesi doğru olur. 

c) Allah Teâlâ, "Bunların günahları ise, faydalarından daha büyüktür" buyurmuş, 
böylece "ism'in (günahın), cezaya üstün olduğunu ortaya koymuştur. Bu ise o 
şeyin haramlığını gerektirir. Buna göre eğer, "Ayet-i kerime, içki içmenin 
tamamen günah olduğuna değil, onda bir günahın bulunduğuna delâlet 
etmektedir. Farzedelim ki bu günah haram olsun. O halde siz, niçin, "Kendisinde 
bu günah bulunduğu için içkiyi içmenin haram olması gerekir" dediniz?" 
denilirse biz de deriz ki: Çünkü bu âyetin inmesine sebep olan sual mutlak 
olarak "hamr", içki hakkında sorulmuştur. Allah Teâlâ, onda bir günah 
bulunduğunu beyan edince, bundan bu günahın bütün durumlarda söz konusu 
olduğu murad edilmiş olur. Böylece içki içmek, haram olmayı gerektiren bu 
günahı işlemiş olmayı ifâde eder. Haram kılınmış şeyi işlemek ise haramdır. Bu 


sebeple içkiyi içmenin haram kılınmış olması gerekir. (123) 


Bu Ayetin İçkinin Haramlığına Delil Olmadığını Söyleyenler Başa 
Dön 


Bazı alimler içkinin haramlığına bu ayetin delâlet etmediğini söylemişler ve 
buna birkaç yönden delil getirmişlerdir: 

a) Allah Teâlâ, içkide insanlar için bazı faydaların bulunduğunu söylemiştir. 
Haram olan şeyde ise hiçbir fayda olmaz. 

b) Şayet içkinin haramlığına bu ayet delâlet etmiş olsaydı, mü'minler bu ayet-i 
kerime ile yetinirler, böylece de Mâide Süresindeki (Mâide, 90) ayeti ile Nisa 
Süresindeki (Nisa, 43) âyetinin inmesine gerek kalmazdı. 

c) Allah Teâlâ, içki ve kumarda büyük bir günahın bulunduğunu haber vermiştir. 
Bu ifâdenin muktezası, bu büyük günahın o iki şey beraber bulunduğu sürece 
söz konusu olduğudur. Şayet bu büyük günah içkinin haramlığı için bir sebep 
olmuş olsaydı, içkinin diğer şeriatlarda da haram olduğunu söylemek gerekirdi. 
Bu kimselerin birinci deliline şöyle cevap verilir: "Onda, dünyevi geçici bir 
faydanın bulunması, haram kılınmasına mani değildir. Durum böyle olunca, 
kumar ve içkide herhangi bir faydanın bulunmuş olması, onların haram 
kılınmalarına mâni değildir. Çünkü "hâs" olan bir hükmün doğruluğu, âmm olan 
bir hükmün de doğruluğunu gerektirir." 

Bunların ikinci delillerine ise şöyle cevap verilir: "Biz, İbn Abbas (r.a)'dan bu 
âyetin içkinin haram kılınması hususunda nazil olduğunu rivayet etmiştik, Senin 
söylediğin, bu âyetin içkinin haramlığına delâlet etmediği görüşü ise, sahabeden 
rivayet edilmemiştir. Şayet senin dediğin gibi olsaydı, sahabe-i kiramın içkinin 
haramlığı hususunda bu âyetten daha kuvvetli bir âyetin indirilmesini istemeleri 
caiz olurdu. Nitekim, Hz. İbrahim (a.s), kalb huzuru ve itminanını artırmak için, 
Allah Teâlâ'dan, ölüleri diriltişini görmeyi istemişti." 

Bu görüşte olanların üçünü deliline de şöyle cevap verilir: "Allah Teâlâ'nın, 
"Onlarda büyük bir günah vardır" buyruğu, geçmişten değil şimdiki halden haber 
vermektedir. Bize göre Allah Teâlâ, içki içmenin onlar için o zamanda kötü bir 
şey olduğunu, daha önceki ümmetler için ise kötü bir şey olmadığını biliyordu." 


İşte bu konuda söylenecek sözün tamamı bundan ibarettir. (126) 
Kumar (Meysir)n Haramhğı 


Üçüncü mesele kumarın ne olduğu konusundadır. Diyoruz ki, kelimesi kumar 
manasında ve, kelimeleri gibi, fiilinden masdardır. Bir kimse birisiyle kumar 


oynadığı zaman, der. Alimler, "meysir" kelimesinin iştikakı (türetilişi) 
hususunda birkaç görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

1) Mukâtil, bu kelimenin, (kolaylık) kökünden olduğunu söylemiştir. Çünkü 
kumar,bir insanın elindeki malını yorulmadan ve çaba sarfetmeden, kolayca ve 
meşakkatsizce almaktır. Araplar, yani, şu kesimlik hayvanların parasında bize 
kolaylık gösterin" derler. Yahut da bu kelime, (zenginlik) kelimesinden 
türetilmiştir. Çünkü o, kişinin para kazanmasına da sebep olabilir. 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Cahiliye devrinde kumar 
oynayanlar,âilesini ve malını rehin verirdi." 

2) İbn Kuteybe şöyle demiştir: bölüşmek ve taksim etmek manasınadır. "Birşeyi 
bölüştüler" mânâsında, denilir. Buna göre kesilen hayvanın kendisine, denilir. 
Çünkü o parçalanır ve taksim edilir. Binaenaleyh o,sanki taksimatın üzerinde 
yapılmış olduğu bir yer gibidir. Kasaba da, kesilen hayvanın etini parçalayıp 
böldüğü için, denilir. Fal okları çeken ve kurban parçalarının sahiplerini bu 
şekilde belirleyen kimselere de, denilir. Çünkü bu kimseler bu yolla, kesilmiş 
hayvanın etini bölüşmektedirler. 

3) Vahidi, bu kelimenin Arapların, "vacib oldu", "bu şey bana gerekti" anlamına 
gelen, tabirinden alınmıştır. Buna göre çekilen fal okları sebebiyle gereken ve 
hak edilen şeye de, denilir. İşte "meysir" kelimesinin iştikakına dâir söylenecek 
söz bundan ibarettir." 

Câhiliyye çağındaki kumar'ın nasıl olduğuna gelince, Keşşaf sahibi şöyle 
demiştir: Arapların on tane fal oku bulunuyordu. Bunların isimleri ezlâm, aklâm, 
fezz, tev'em, rakib, halisu ve hıls, nâfis, müsbil, mu'allâ, menih, sefih ve vağd... 
Menih, sefih ve vağd okları hariç, (çünkü bunlar boş idi), bu oklardan herbiri, 
kesilen ve on parçaya, yahut da yirmisekiz parçaya bölünmüş olan hayvanın, 
belli bir parçasına işaret etmekteydi. Şairin biri bu mânada şu şiiri söylemiştir" 
Dünyada benim, kendilerinde hiçbir kâr olmayan oklarım var.punlann ismi vağd, 
sefih ve menih'tfr." 

Bu fal oklarından fezz için bir pay; tev'en için iki pay, rakib için üç pay, halisu 
için dört pay, nâfis için beş pay, müsbil için altı pay, muâllâ için yedi pay 
verilirdi. Bu okların hepsi "rebâte" denilen bir torbaya konur; sonra torba âdil bir 
kimsenin eline verilirdi. Daha sonra o kimse torbayı sallayıp, elini içine sokar; 
ondan isim isim herkesin adına bir ok çekerdi. Hisse sahiplerinden adına ok 
çıkan kimse, bu ok üzerinde yazılı olan payını alırdı. Adına, üzerinde "boş" 
yazılı ok çıkan kimse de, hiçbir şey alamazdı... Kesilen bu hayvanın bütün 
parasını da bu kimse öderdi... Kendisine pay çıkan kimseler ise bu paylarını 
fakirlere dağıtırlar, ondan hiç yemezler ve bu yaptıklarıyla övünür, bu 


piyangolarına katılmayan kimseleri ayıplar, onlara "el-berem" adını verirlerdi. 


[27] 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Âlimler, meysir'in, bu belli kumarın mı, yoksa bütün kumar çeşitlerinin mi adı 
olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Hz. Peygamber'in,"Şu iki zar (oyunun)dan 


sakının. Çünkü bunlar, acemlerin kumarıdır"l 128] buyurduğu rivayet edilmiştir. 
İbn Sirin, Mücâhid ve Atâ'dan, kendisinde (kaybetme) riski olan her şeyin, hatta 
çocukların cevizle oynadıkları oyunların kumar olduğunu söyledikleri rivayet 
edilmiştir. 

Satranç hususunda, Hz. Ali (r.a)'nin, "Tavla ve satranç kumardır", İmâm-ı Şafii 
(r.a.)'nin "Satrançta rehin bırakma; kötü söz söyleme ve namazı unutturma gibi 
şeyler olmazsa, (bu) haram otmaz. Kumar hükmünün dışına çıkar. Çünkü kumar, 
mal alıp vermeyi icâb ettirir; bu şekildeki satranç ise böyle değildir. Bu sebeple 
de kumar ve meysir sayılmaz" dediği rivayet edilmiştir. Allah en iyi bilendir. 


Deve ve at yarıştırmak ise, ittifakla kumar değildirL!29) Bunların izahı, fıkıh 
kitaplarındaki yarışma ve atış bölümlerinde yapılmıştır. L130] 


Beşinci Mesele 


Âyette geçen "büyük günah" ile ilgili birkaç husus bulunmaktadır: 

1) Akıl, insanın en üstün sıfatıdır. İçki ise, aklın düşmanıdır. En şerefli şeye 
düşman olan, en değersiz ve en adi olan şeydir. Binaenaleyh, içki içmenin en 
kötü ve en değersiz bir iş olmast gerekir. Bunun izahı şöyledir: Akla, bir nevi 
devenin yularının yerini tuttuğu için, akıl denilmiştir. İnsanın tabiatı, onu kötü 
bir iş yapmaya davet ettiği zaman, aklı, insanı o şeye yönelmekten alıkor (adeta 
ona bir bağ ve gem olur). İnsan içki içtiği zaman, kötü fiillere davet eden tabiatı, 
kendisine mani olan akıldan kurtulmuş olur. İçkinin, insanı böylece kötü fiile 
yaklaştıracağı malâmdur. 

İbnu Ebi'd-Dünya karşılaştığı şu hâdiseyi anlatmıştır: "O eline işeyen ve elini 
abdest alır gibi yüzüne süren bir sarhoşa rastlamıştı. O sarhoş, "İslâm'ı bir nür, 
suyu da temiz ve temizleyici kılan Allah'a hamdolsun diyordu!..." 

Abbâs İbn Mirdâs'dan rivayet edildiğine göre, cahiliyye döneminde, ona, "Niçin 
içki içmiyorsun; çünkü içki cesaretini artırır" demişlerdi de, o şu cevâbı vermişti: 
"Ben, cehlimi elimle alıp karnıma doldurmam; bir kavmin efendisi olarak 


sabahlayıp, onların sefih ve alçağı olarak akşamlamayı istemem." 

2) Cenâb-ı Allah, şeytanın, içki sebebiyle insanlar arasına düşmanlık ve kin 
soktuğunu; Allah'ı zikir ve namazdan alıkoyduğunu beyan etmiştir. 

3) Bu günahın hususiyetlerinden birisi de şudur: İnsan içkiyle daha fazla meşgul 
olup, ona kendini iyice verdiğinde, ona olan arzusu artar ve nefsinin ona olan 
iştiyakı kuvvetlenir. Diğer günahlarsa böyle değildir. Meselâ insan bir defa zina 
ettiği zaman, onun bu işe karşı arzusu gevşer. İnsan, zinayı daha fazla yaptığında 
bu gevşekliği fazlalaşır, isteksizliği de, İçkinin aksine, iyice artar. Çünkü insan 
içkiye daha fazla yöneldikçe, ona olan arzusu artar, rağbeti de çoğalır. İnsan 
aralıksız olarak içkiye devam ederse, ahiret ve kıyameti anmaktan yüz çevirerek, 
bedeni lezzetlere dalmış olur ve böylece Atlah'ı unutmuş ve Allah'ın kendisini 
kendisine unutturmuş olduğu kimselerden olur. Kısaca içki, aklı yok eder. Akıt 
yok olduğu zaman, bütün çirkinlikler ortaya çıkar. İşte bundan dolayı Hz. 


Peygamber (s.a.s), "İçkiyi kötülüklerin anasıdır" H3] buyurmuştur. 

Kumara gelince, ondaki günah insanlar arasında düşmanlığa sebeb olur. Ve yine, 
insanlar arasında sövmeye, münakaşaya, bâtıl bir şekilde mal elde etmeye 
sebebiyet verdiği için, düşmanlıklar meydana getirir. Çünkü kumar oynayanın 
malı başkası tarafından karşılıksız olarak alındığı zaman, bu o kimseyi çok 
kızdırır. Yine kumarjnsanı Allah'ı zikretmekten ve namaz kılmaktan alıkor. 
Allah'u Teâlâ'nın, 'İnsanlar için bazı faydalar" sözünde zikretmiş olduğu 
faydalardan, içkiyle ilgili faydalar şunlardır: İnsanlar, muhtelif bölgelerden 
içkiler getirerek, ondan büyük kârlar temin ederler. İçkinin müşterisi, içkinin 
fiyatı üzerinde pazarlık yapmayınca, Araplar bu işi fazilet ve üstünlük 
sayıyorlardı. Bundan dolayı bu da, içki satanların kârlarının çoğalmasına sebep 
oluyordu. Zayıf kimseyi kuvvetlendirmesi, yemeği hazmettirmesi, cimâya 
yardımcı olması, mahzun olanı teselli etmesi, korkak olana cesaret vermesi, 
cimriyi cömert yapması, yüzün rengine canlılık vermesi, canlılığı artırması, 
gayret ve üstün gelmek duygusunu arttırması, içkinin zahiri faydalarındandır. 
Kumarın faydaları da şunlardır: (Yukarda anlatılmış olan kumarda olduğu gibi), 
kumar oynayan kimse, üzerinde kumar oynayıp, fal çektiği hayvanın etinden 
yemeyerek onu muhtaçlara dağıttığı için, bunda fakirler için bir genişlik ve fayda 
vardır. Vahıdi'nin zikrettiğine göre, cahiliyye Araplarından birisi, bazan bir 
mecliste yüz deve üzerine bu şekilde kumar oynar, böylece o, hiçbir yorgunluk 
ve sıkıntı çekmeden büyük bir mal sahibi olur; sonra bu malt muhtaçlara 


dağıtarak, bundan şan ve şöhret kazanırdı. (132) 


Altıncı Mesele Başa Dön 


Hamza ve Kisai, kelimesini, så harfiyle; di- ger kıraat imamları da så harfiyle 
şeklinde okumuşlardır. Hamza ve Kisai'nin hücceti şudur:Cenâb-ı Allah, "Şeytan 
içki ve kumarda, ancak aranıza düşmanlık ve kin sokmak., ister" (Maide, 91) 
buyurarak, içki ve kumardaki günahların birçok çeşidini saymıştır. Böylece de 
bunlardaki günahları tâdâd ederek, tek tek belirtmiştir. Ve yine Hz. Peygamber 


(s.a.s), içki sebebiyle, on grup insanıL!33İ lânetle-miştir. Bu, içki ve kumardaki 
günahın çok olduğunu gösterir. Çünkü Cenâb-ı Allah, "Bunlarda çok günah ve 
insanlar için bazı faydalar vardır" buyurduğu için, bu ayette günah faydanın 
zıddıdır. Faydalar çok sayıda olduğuna göre, günah da böyledir. Buna göre 
âyetin takdiri, sanki şöyle olur: "Onda birçok zararlar ve birçok faydalar vardır." 

Diğer kıraat imamlarının hücceti ise şudur: Bir günahın ne kadar büyük 
olduğunu iyice göstermek, ancak onun büyük, " olmasıyla oiur, çok olmasıyla, 

değil. Buna, şu ayetter de delâlet eder: "Günahın büyükleri" (Necm,32); 
"Nehyolunduğunuz günahların büyükleri..." (Nisa, 31) ve, "Muhakkak ki o, 
büyük bir günahtır" (Nisa, 2). 

Ve yine kıraat âlimleri, âyetindeki, (Bakara, 219)kelimesini, ittifakla bâ harfiyle 
okumuşlardır. Bu da, bizim söylediğimizi tercih ettirir. LBH 


İnfak Hakkında Hüküm 


"Sana, hangi şeyi infak edeceklerini soruyorlar. De ki: "İhtiyacınızdan artanı." 
İşte böylece Allah, size ayetlerini iyice açıklar. Siz de böylece dünya ve âhiret 
hususunda iyice düşünürsünüz..."(Bakara, 219-220). 


Bil ki, bu soru daha önce de geçmişti ve bu soruya, kimlere verileceği hususu 
zikredilerek cevap verilmişti. Aynı soru burada da tekrar edilmiş, bu sefer de 
aynı soruya miktar zikredilerek cevap verilmiştir. 

Kaffâl şöyle demektedir: "Bazan bir kimse, bir başkasının kanaat ve huyunu 
kastederek, başkasına, Şu, falanca nedir?" diye sorar. Bunun üzerine o kimse, 
"O, görüş ve kanaatleri, huyu şöyle şöyle olan bir kimsedir" diye cevap verir. 
Bunu anladığın zaman biz deriz ki, insanlar, Allah ve Resulünün, infakta 
bulunmaya teşvik ettiklerini ve tnfakta bulunmanın büyüklüğüne işaret ettiklerini 
görünce, mükellef tutuldukları miktarın ne olduğunu, yani bu miktarın malın 
tamamı mı, yoksa bir kısmı mı olduğunu sordular. Böylece Allah'u Teâlâ onlara, 
ihtiyaçtan fazlasını vermenin makbul olacağını bildirdi. Ayetle ilgili birkaç 


mesele vardır: H35] 
Afv Kelimesi Hakkında Bilgi 


Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "arapçada "afv" kelimesinin asıl mânası, ziyâdelik ve 
fazlalık demektir. Nitekim, Cenâb-ı Hak, yani "fazlalığı al"(Araf. 199)ve, 
"Derken çoğaldılar" (A"raf,95), yani sayıları arttı ve çoğaldı " buyurmuştur. 
Kaffâl da şöyle demiştir: "Afv, yetecek miktardan fazla olan, sade ve kolay elde 
edilen demektir. Nitekim, yani, "Kolayına gelen ne bulursan al" denilir. Günahın 
afve-dilmesi de, kolaylaştırma ve basitleştirmeye yöneliktir. Nitekim, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Sizin için, atlann ve kölelerin zekâtından vazgeçtim. 


Malınızın kırkta bir zekâtını veriniz"L136lbuyurmuştur.Bunun mânast, "atların 
ve kölelerin zekâtını kaldırmak suretiyle hafiflettim" demektir. Yine bir kimse, 
başka bir kimseye olan borcunu, alacaklının ısrarla istemesine mahal bırakmadan 
verdiği zaman, denilir. Ki bu da, hafifletmek demektir. Yine bir kimse, başka bir 
kimseye olan borcunu, o kimsenin kalbini kırmadan verdiği zaman, denilir. Yine 
Yani, "insanlardan sana kolay geleni al" denilir. Hak Teâlâ'nın, emri de bu 
mânadadır. (A'raf, 199) Yani, "İnsanlardan kolay olanı al." Düz toprak parçasına 
da, denilir. "Afv" kelimesi, kolaylaştırma mânasına gelince, genel olarak bu, 
insanların kendileri, çoluk çocukları ve geçimleriyle sorumlu olduğu kimselerin 
ihtiyaçlarından fazla olan şeyler hakkında kullanılır. Buna göre, "Afv'ın mânası, 
ziyâdelik ve fazlalıktır" diyenlerin görüşü de, zikretmiş olduğumuz bu tefsire 
yöneliktir. 

Özet olarak, Allah'u Teâlâ insanları infâk etmeleri hususunda terbiye etmiş, Nebi 
(s.a.s)'sine şöyle buyurmuştur: "Akraöaya, yoksula, yolda kalmışa haklarını ver. 
Ve sakın malını saçıp savurma. Çünkü malını saçıp savuranlar, şeytanların 
kardeşleri olurlar" (İsra. 26-27). boynuna bağlı olarak asma. (cimri olma). Onu 
tamamıyle de açıp saçma" (İsra, 29) ve, "Onlar infak ettikleri zaman ne israf ne 
de sıkılık yapmazlar..." (Furkan,67) buyurmuştur.Hz. Peygamber (s.a.s) 
de,"Birinizin yanında birşey bulunduğu zamanf önce kendine, sonra bakmakla 


mükellef olduğu kimselere ve bu minval üzere harcasın 137] ve,"Sadakanın 
hayırlısı, vereni başkasına muhtaç bırakmayan ve yeter// olduğu için 
kınanmayandır" buyurmuştur. Câbir b. Abdullah (r.a)'ın şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Birgün Re-sülullah'ın yanında idik. Bir adam ona yumurta 
büyüklüğünde bir altın parçası getirdi ve "Bunu sadaka olarak al. Allah'a yemin 
ederim ki bundan başka birşeyim yok" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) yüzünü 


ondan çevirdi (ve onu almamak istedi). Sonra o, tekrar Hz. Peygamber'in 
karşısına gelerek, kızgın olarak "Bunu al" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de o altını 
alıp, birisine isabet etse çok ağrıtacak bir şekilde attı ve şöyle buyurdu:"Sizden 
biri, başka bir sahip olduğu şey kalmaksızın bütün malını getirip verir, sonra da 
insanlardan dilenmeye oturur. Halbuki sadaka ihtiyaç fazlası olandan verilir. Sen 


o altını al, bizim ona ihtiyacımız yokl!38) 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s)'ın ailesi için elinde bir senelik yiyecek tuttuğu da 
rivayet edilmiştir. 

Filozoflar ise, "Fazilet ifrat ile tefrit arasında olandır" demişlerdir. Binaenaleyh 
çok infak "tebzir" (saçıp savurma), oldukça az vermek de "taktir" (kısmak); bu 
ikisinin ortasında olan ise fazilettir. 

Allah Teâlâ'nın, beyanından murad da budur. Hz. Muhammed (s.a.s)'in şerlatının 
temeli de bu inceliği gözetmeye dayanır. 

İmdi yahüdilerin şeriatının temeli tam bir sertliğe ve hristiyanların şeriatının 
temeli tam bir müsamahaya dayanır. Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatı ise bütün 
hususlarda orta yol üzere (mu'tedil) olandır. Bundan dolayı onlardan 


mükemmeldir. L139] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ebu Amr, vâv harfinin ötüresi ile kelimeyi, şeklinde okurken, diğer kıraat 
imamları vâvı mansüb kılarak, şeklinde okumuşlardır. Buna göre kelimeyi merfü 
okuyan, âyetteki, ifâdesini, sini, mânâsını almış, lâfzını da onun sılası kabul 
etmiştir. Bu takdire göre sanki:"İnfak edecekleri nedir?" denilmiş, cevaben de, 
"O, fazla olandır" buyurulmuştur. Ayetteki, kelimesini mansub okuyanlara göre 
ise, âyetin takdiri "Neyi infak etsinler?" şeklinde olur. Buna, "AfV'ı (fazlayı) 


infak ederler" diye cevap verilmiştir. L140] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler bu infaktan vâcib olan infâkın (zekâtın) mı, nafile olan infâkın 
(sadakanın) mı murad edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. "Bundan, vacib olan 
infak murad edilmiştir diyenler şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir: 

a) Ebu Müslim'in görüşü.. Buna göre, ayette zikredilen, kelimesinden muradın 
zekat olması caizdir. Zekat burada kısaca zikredilmiş, geniş izahı sünnette yer 
almıştır. 


b) Bu husus zekat ayeti inmeden önce böyle idi. İnsanlar, kazançlarından bir 
senelik ihtiyaçlarını alıp, geriye kalanını infak etme ile emredilmişler idi. Sonra 
bu hüküm zekat ayetiyle neshedilmiş oldu. Bu tefsire göre ayet, mensuhtur. 
Âyetteki intaktan muradın nafile infak (sadaka) olduğunu söyleyenler, 
görüşlerine şu şekilde delil getirmişlerdir: "Eğer bu infak, zekat manasına 
olsaydı, Allah Teâlâ onun miktarını belirtirdi. Allah Teâlâ bu intakın ne kadar 
olacağını beyan etmeyip, muhatapların tercihine bırakınca, bu intakın farz olan 
infak (zekat) olmadığını anlamış olduk." Bu görüşte olanlara, "Allah Teâlâ'-nın 
herhangi birşeyi kısa bir ifâde ile vacib kılıp, onun tafsilât ve izahını bir başka 
yolla zikretmesi tuhaf görelecek birşey değildir" diye cevap verilmiştir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "İşte böyle, Allah, size âyetlerini iyice açıklar" buyruğunun 
manası, "Sorduğunuz infâk çeşitlerini ve kimlere verileceği hususunu beyân 
ettim. İşte bütün günlerinizde karşılaşacağınız ve ihtiyaç duyduğunuz şeyleri size 
beyan ettim" demektir. 

Hak Teâlâ'nın "Siz de böylece dünya ve ahiret hususunda iyice düşünürsünüz..." 
âyeti ile ilgili bazı görüşler vardır: 

a) Hasan el-Basri, âyette bir takdim ve tehir bulunduğunu, âyetin takdiriin, "İşte 
böylece Allah size, dünya ve ahiret hususunda ayetlerini iyice açıklar, ki 
düşünesiniz" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

b) "Allah size âyetlerini böylece açıklıyor ve içki ve kumardaki dünyevi men- 
faatiar ile uhrevi zararları öğretiyor. Bundan dolayı siz, dünya ve ahiret üzerinde 
tefekkür ettiğinizde, mutlaka ahiretin dünyaya tercih edilmesinin gerektiğini 
anlarsınız." 

c) Allah size, ahiretin hatırına mallarınızı hayır yollarına infâk etmenizi; dünya 
için infak etmemenizi öğretiyor. Böylece sizler gerek dünya gerek ahiret 
üzerinde tefekkür edersiniz de, mutlaka ahiretin dünyaya tercih edilmesi 
gerektiğini anlarsınız. 

Bil ki, şu son iki şıkta da izah ettiğimiz gibi, sözü zahiri mânâsına hamletmek 
mümkün olunca, Hasan el-Basri'nin dediği şekilde, âyette bir takdim ve tehirin 
olduğunu düşünmek, delil olmadan âyetin zahirinden ayrılmak olur ki bu caiz 


değildir. H4 
Yetimler Hakkında Hüküm 
"Bir de sana yetimleri sorarlar. De ki, "Onların durumunu ıslah hayırlıdır. Eğer 


onlarla bir arada yaşarsanız onlar sizin kardeşlerinizde. Allah ifsâd eden ile ıslah 
edeni bilir. Eğer Allah dileseydi sizi muhakkak zahmete sokardı. Şüphesiz Allah 


mutlak galiptir, tam hüküm ve hikmet sahibidir"(Bakara, 220). 
Bu ayetle ilgili bazı meseleler varll42)| 


Bu Konudaki Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


Cahiliye Arapları, yetimlerin mallarından istifâde etmeyi alışkanlık haline 
getirmişlerdi. Çoğu zaman ye- tim kızların mallarına tamah ederek onlarla 
evleniyorlar veya o yetimin malı elinin altından gitmesin diye onu oğullarından 
biri ile evlendiriyorlardı. Sonra Cenâb-t Allah, "yetimlerin mallarını haksızlıkla 
yiyenler karınlarına ancak bir ateş yemiş olurlar" (Nisa, 10) âyetini indirmiştir. 
Yine Allah Teâlâ yetimler hakkında şu ayetleri indirmiştir: 'Eğer yetim kızlar 
hakkında (âdil olamayacağınızdan) korkarsanız sizin için helâl olan kadınlardan 
nikâh ediniz" (Nisa, 3);"Senden,kadınlar hakkında fetva isterler. De ki:"Onlara 
dair fetvayı size Allah veriyor". Kendileri için yazılmış (farz kılınmış) olan 
(mirası) onlara vermediğiniz ve nikâhlamayı da istemediğiniz yetim kızlar ile 
küçük çocuklar hakkındaki, bir de yetimlere karşı âdil olmanız hususundaki. 
Kitapta okunup duran ayetler... Hangi hayrı yaparsanız Allah onu hakkıyla bilir" 
(Nisa. 127) ve,"Yetimin malına ancak en iyi bir suretle yaklaşın' (İsra, 34). 

Bu ayetler karşısında insanlar yetimlerle içli dışlı olmayı, onların mallarına 
yaklaşmayı ve onların işlerini deruhte etmeyi bıraktılar. Bundan dolayı 
yetimlerin menfaatleri zedelenmiş, ve geçimleri bozulmuştur. Yetimlerin bu hali 
de müslümanları üzmüş ve böylece ne yapacaklarını şaşırmışlar; eğer onlara 
karışıp, işlerini üzerlerine alsalar, çok şiddetli bir va'id ile karşı karşıya 
kalıyorlar. Eğer yetimlerden ayrılıp, işlerine bakmasalar, o zaman da onların 
geçimi bozuluyor. Bundan dolayı müslümanlar şaşıp kaldılar. 

Sonra burada, onların bu durumu Hz. Peygamber (s.a.s)'e bilfiil sormuş olmaları 
muhtemel olduğu gibi, bu soruyu kafalarından geçirdikleri ve Allah'ın bu konuda 
hâlin nasıl olacağını beyân etmesini temenni etmiş olmaları da muhtemeldir. İşte 
bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu ayeti indirmiştir. Rivayet edildiğine göre 
yukarıda geçen yetimlerle ilgili âyetler nazil olunca, müslümanlar yetimlerin 
mallarından uzak durmuş ve her bakımdan onlara karışmaktan çekinmişlerdir. 
Hatta şu hale gelmiş: Yetim için bir yemek yapılır. Eğer ondan bir kısmı artarsa 
onu alıp yemezler ve böylece o yemek bozulurdu. Yetimlere bakacak kimseler, 
yetim için müstakil ayrı bir yer, ayrı bir yiyecek-içecek hazırlıyorlardı. Bu da 
fakir müslümanlara zor geliyordu. Bundan dolayı Abdullah b. Revâha (r.a): "Ya 
Resulallah hepimizin yetimleri oturtacak evlerimiz, ve yetimlere ayrıca verecek 


yiyecek içeceklerimiz yok" dedi. Bunun üzerine, bu âyet nazil oldu. (1431 
İkinci Mesele 


Âyetteki, "De ki "Onların durumunu ıslah hayırlıdır" buyruğu hakkında birkaç 
izah tarzı vardır: 

1) Kâdi şöyle demiştir: "Bu ifâde, bilgi, terbiye ve fazilet üzere yetişmesi için, 
yetimin işlerini yoluna koymak, onu terbiye etmek ve benzeri diğer şeyleri 
yerine getirmeyi içine alır. Çünkü bu iş, yetim için, onun durumunu ticaret 
yoluyla düzeltmekten daha tesirlidir. Buna yine, harcamaları malını tüketmesin 
diye, onun ticaret yoluyla ıslah edilmesi ve Cenâb-ı Hakk'ın, "yetimlere 
mallarım verin, temizi murdar olan ile değişmeyin" (Nisa, 2) âyetinin ifâde ettiği 
şeyde dahildir. 

Ayetteki, "hayır" tabirinin manası, yetimin bakımını üzerine alan kimsenin halt 
ile ilgilidir. Yani, "Bu iş, onun bakımını üzerine alan kimse için, yetimin hakkı 
hususunda kusurlu davranmasından daha hayırlıdır." Bu ifâde yine yetimin hali 
ile de ilgilidir. Yani, "Bu iş onun kendi halinin ve malının ıslahım temin edeceği 
için, yetim hakkında da hayırlıdır." Buna göre, kelimesi, yetimin ve velisinin 
bütün işleriyle alakalı bir tabirdir. 

Eğer, "Allah Teâlâ'nın, "De ki, "onları ıslah hayırlıdır" âyetinin zahiri, onların 
mallarını değil de kendilerini idare edip yönetmeyi içine alır" denirse, biz de 
deriz ki: "Durum böyle değildir. Çünkü yetimin malını, katlandırmak ve artırmak 
suretiyle ıslaha götüren herşey, yetimin kendisini ıslah sayılır. Binaenaleyh, 
malın ıslahının âyetin zahirine dahil olması imkânsız olmaz." Bu görüş, bu 
hususta söylenmiş sözlerin en güzelidir. 

2) Bu hükmün, yetimin velisi hakkında olduğunu söyleyen kimsenin görüşü.. 
Yani, "Bir karşılık ve ücret almaksızın yetimlerin malını ıslah etmek, yetimin 
velisi için daha hayırlı ve sevaplıdır. 

3) Bu hükmün yetim hakkında olmasıdır.. Buna göre mana şöyle olur: 
"Yetimlerin, ıslahlar için velileri ile beraber olmaları, onlardan ayrılıp, onlarla 
beraber olmadan kaçınmalarından daha hayırlıdır." Birinci görüş daha uygundur. 
Çünkü İfâde mutlaktır. Mutlak bir lâfzı, şu tarafa değil de bu tarafa tahsis etmek, 
tercih sebebi olmadan yapılan bir tercih olur ki bu caiz değildir. Bu sebeple 
ifâdeyi, nefsin ve malın ıslahı hususunda yetimin velisi ile yetime âit hayırlara 
hamletmek gerekir. Özet olarak, ayetten murad edilen şudur: Faydanın temin 
edileceği yönler çeşit çeşittir. Bundan dolayı yetimin menfaatlerini gözetmeyi 
üzerine almış olan kimsenin gözünün, dünyada ve ahirette kendisi ve malı ile 


canı hususunda yetim için hayır kazanmada olması gerekir. İşte bu ifâde, bütün 
bunları içine alan bir cümledir. (144) 


Allah Teâlâ'nın, "Eğer onlarla bir arada yaşarsanız, onlar sizin kardeşlerinizdir" 
ayetinde birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


birçok manaya gelen müşterek bir kelime olup, bu manalardan hangisine 
geldiğini söylemek zordur. Bu kökten olarak cinsi münasebete, ve kişi delirdiği 
zaman, denilir. Aklının gitmesi sebebiyle, işleri karmakarışık olduğu için deliliğe 


de, denilmiştir. L45] 
İkinci Mesele 


Ayetin tefsiri İle ilgili birkaç vecih bulunmaktadır: 

a) Bu ifâdeden murad şudur: "Eğer siz o yetimlerle yiyecek, içecek, mesken ve 
hizmet hususlarında biraraya gelirseniz, biliniz ki onlar sizin kardeşlerinizdir." 
Buna göre mana şöyle olurr O zamanki kimseler, yetimin yiyeceğini 
yiyeceklerinden, içeceğini içeçeklerinden ve barınağını da kendi barınaklarından 
ayırmışlardı. Allah Teâiâ ise onlara, kişinin kendi oğlunun malı üzerindeki 
tasarrufu gibi, yiyeceği ile onun yiyeceğini, içeceği ile onun içeceğini 
karıştırmayı (birleştirmeyi) ve tek bir evde birlikte yaşamayı mubah kılmıştır. 
Çünkü bu şekilde davranma, mu'aşeret ve sevgi itibariyle daha müessirdir. Öyle 
ise âyetin manası şöyle olur: "Eğer siz, mallarının yok olmasına yol açmayacak 
şekilde onlarla bir araya gelirseniz, işte bu caizdir." 

b) Bu beraberlikten muradın şöyle olması muhtemeldir: Bu, yapılan işin ücreti 
olacak kadar onların mallarından istifâde etmeleridir. Bu görüşte olanlardan, 
yetimlerin işini üzerine alan kimsenin ister zengin, ister fakir olsun, bu kadar 
yararlanabileceğini caiz görenler vardır. Yine bu görüşte olanlardan, yetimlerin 
velileri zengin olduğu zaman, onların, yetimin malından yiyemeyeceklerini, 
çünkü bu veliliğin o kimseler için farz olduğunu, binaenaleyh farz olan işe 
karşılık ücret taleb etmenin caiz olamayacağını söyleyenler vardır. Bunlar bu 
görüşlerine, "Kim zengin İse (yetimin malını yemekten) kaçınsın. Kim de fakir 
ise örfe göre yesin" (Nisa,6)ayetini delil getirmişlerdir. Fakat yetimin velisi olan 
kimse fakir ise, bu görüşte olanlara göre, yetimin malından ihtiyacı kadar yer. 
Bunlar zenginledikleri zaman, yediği kadar malın karşılığını onlara geri verir. 


Eğer zen-ginleyemezse yetimden helâl etmesini ister. 

İbn Ömer (ra)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah'ın verdiği mal 
hususunda, kendimi yetim velisi gibi saydım. Zengin olduğumda sakınarak 
yedim. Fakir olduğumda, örfe göre bir borç gibi yedim ve onu ödedim." 
Mücahid'den yetimin velisi fakir olup da şer'i ölçüler İçerisinde yetimin 
malından yiyip içen kimsenin, bu yediğini sonradan ödemeyeceği rivayet 
edilmiştir. 

c) Ayetin mânâsının şöyle olması muhtemeldir: Bu, yetim çocuğun menfaat ve 
iyiliğine olan her şeyi gözetmek şartıyla, onların yetimin malını şirket kurmak 
şeklinde kendi mallarına katmalarıdır. 

d) Ebu Müslim'in tercih ettiği görüş şudur: Bu görüşe göre, ayette bahsedilen 
beraber yaşamadan maksad, Hak Teâlâ'nın,"Eğer yetim kızlar hakkında (âdil 
olamayacağınızdan) endişe ederseniz, arzu ettiğiniz iki üç, dört kadın 
nikahlayabilirsiniz" (Nisa, 3) ve,"Senden kadınlar hakkında fetva isterler. Onlara 
dâir fetvayı Allah size veriyor: "Yetim kızlar hususunda Kitap ta okunup duran 
ayetler..." (Nisa, 127) âyetlerinde de belirtildiği gibi evlilik yoluyla kurulan 
akrabalıktır. Ebu Müslim şöyle der: "Bu görüş, şu sebeblerden dolayı 
diğerlerinden daha tercihe şayandır: 

1) Bu, bizzat yetimle karışma, içli-dışlı olmadır. Şirket meselesi ise, onun 
malıyla içli dışlı olmaktır. 

2) Şirket, Hak Teâlâ'nın, "De ki: "Onları ıslah hayırlıdır" ifâdesinde mevcuttur. 
Halbuki nikâh yoluyla ve yetim kızları (oğullarıyla) evlendirmek suretiyle 
meydana gelen içli-dışlı olma, bu ifâdenin muhtevasında yoktur. Bu sebeple 
sözü, bu manadaki muhâlataya hamletmek, doğruya daha yakındır. 

3) Hak Teâlâ'nın, "Onlar, sizin kardeşlerinizdir" buyruğu, ayette bahsedilen 
karışmadan maksadın, muhâlatanın bu çeşidi olduğunu gösterir. Çünkü yetim 
şayet müslüman çocuklarından olmazsa, müslüman çocuklardan olduğu zaman 
onun malının ıslahı düşünüldüğü gibi, bu durumda da onun malının ıslahının 
araştırılıp düşünülmesi gerekir. Bu sebeble, ayetteki "Onlar sizin 
kardeşlerinizdir" sözüyle, bir başka çeşit karışmaya işaret edilmiş olması gerekir. 
4) Allah Teâlâ, bu âyetten sonra, "Müşrik kadınlarla, onlar iman edinceye kadar 
evlenmeyin" (Bakara. 221) buyurmuştur. Buna göre mana şöyle olur.Teşvik 
edilen muhâlata (karışma, içli-dışlı) olma, ancak İslâm sebebiyle sizin 
kardeşleriniz olan yetimler hakkındadır. Onlar, sevgi ve muhabbeti pekiştirmek 
için kendileriyle evlenmeniz gerekenlerin tâ kendileridir. Fakat yetim kız, müşrik 


olursa sakın bunu yapmayın." 1140) 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Ayetteki, sözü, "Onlar, sizin kardeşlerinizdir" takdirindedir. Ferra ise, "Bu 
kelimeyi şayet mansub okusaydın yine doğru olurdu. Bu durumda mana, "siz 
kardeşlerinizle içli-dışlı olursunuz" şeklindedir" demiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "Alkın ifsâd eden ile ıslah edeni bilir' kavli hakkında, "Yetimlerin 
malını ifsâd eden ile, o mallan ıslah edeni bilir", ve yine "Allah Teâlâ, onlarla 
evlenmek suretiyle mallarını ifsad etmeyi isteyen kimselerle, bunu düşünmeyen 
kimselerin içlerinden geçeni bilir" denilmiştir. Yani, "Siz iyileştirmeyi 
istediğinizi bizzat izhar 

ettiğiniz zaman..." demektir. "Ama, siz gönlünüzde böyle bir iyileştirmeyi 
istemeyip, aksine bundan maksadınız başka bir şey olursa, bu durumda Aİlah'u 
Teâlâ, sizin gönüllerinizde sakladığınız şeylere muttali olur, akıllarınızdan geçeni 
de bilir." Bu ifâde, büyük bir tehdit sadedindedir. Bunun sebebi ise şudur: Yetim 
kendi kendini koruyup gözetemez. Onu görüp gözetecek başka bir kimse de 
yoktur. İşte bunun için Hak Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Yetimin işlerini tekeffül 
edecek bir kimsesi olmayınca, iyi biliniz ki onun işlerini üstlenen benim... Onun 
velisi olmayı üstlenen de benim." Bu ayet-i kerimenin şu manaya geldiği de 
söylenmiştir: "Allah, yetimin malından faydalanmak suretiyle onun işini deruhte 
eden muslih kimse için neyin caiz olduğunu; onun malından faydalanmak 
suretiyle yetimin işini ıslâh etmeyen müfsid kimse için de neyin caiz olduğunu 
bilir. Binaenaleyh, onun malını ıslâh etmeksizin, sizden herhangi biriniz yetimin 


malından herhangi bir şey almaktan sakınınız." (147) 


Hak Teâlâ'nın, "Eğer Allah dileseydi, sizi muhakkak zahmete sokardı" kavli 
hakkında birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


kişiy güç yetirilemiyecek bir meşakkata zorlamaktır. Nitekim bir kimse, başka 
bir kimseyi içinden çıkılar .ıyacak bir işe soktuğu zaman, denilir. Birisi sorduğu 
sual ile bir kimsenin zihnini karıştırıp, o kimseyi yanılttığı zaman; kemik sargıya 
alındıktan sonra kırıldığı zaman, cip denilir, kelimesinin eses mânası meşakkat 
demektir. Çileli ve meşakkatli olduğu vakit, "Tırmanılması zor olan tepe" 
denilir. Hak Teâlâ'nın, "Sıkıntıya uğramanız ona zor gelir" (Tevbe,128) sözü de 
bu mânadadır. Yani, "Size güç gelen şeyler, ona zor gelir (üzülür)" demektir. 
Yine,denilir; yani,"Soru sorarken bana çok katı davrandı ve benim zararımı 


istedi." Müfessirlere gelince, İbn Abbas şu şekilde mâna vermiştir: "Eğer Allah 
isteseydi, yetimlerin mallarından aldığınız şeyi, sizi helak edici kılardı." Atâ da 
şu şekilde tefsir etmiştir: "Allah isteseydi, sizin bu konuda kendinize güçlük 
çıkardığınız gibi, sizi meşakkat içinde bırakır ve onlarla bir araya gelme 
hususunda işi zorlaştırırdı." Zeccâc da, "Allah isteseydi, sizi, size zor gelecek 


şeylerle mükellef tutardı" şeklinde mânalandırmıştır. (148) 
İkinci Mesele 


Cübbâi bu ayetle istidlal ederek şöyle demiştir: Ayet, Allah'u Teâlâ'nın, kulunu 
gücü yetmeyeceği şeylerle mükellef tutmayacağına delâlet eder. Çünkü Hak 
Teâlâ'nın, sözü, Allah'u Teâlâ'nın mükellef tutma konusunda, kullarına güçlük 
ve meşakkat çıkarmadığına delâlet eder. Allah'u Teâlâ, kulunu kendisine takat 
getiremiyeceği şeylerle mükellef tutmuş olsaydı, elbette bu durum güçlük ve 
meşakkat sınırlarını aşmış olurdu. 

Bil ki bu istidlal şu şekilde yapılmıştır: kelimesi, başkası olmadığı için bir şeyin 
yokluğuna delâlet eder. Sonra, bu istidlalde bulunanlar, kendilerine bu ayetin 
yetimler hakkında vârid olduğu sorusunu sormuşlar, bu soruya da, "İtibâr, 
sebebin hususiliğine değil, lâfzın umumiliğinedir" şeklinde cevap vermişlerdir. 
Yine Allah'u Teâlâ,yetimin velisi olan kimsede ıslâh etme kudretini 
yaratmayabilir. Çünkü bu,onlartn ıslâhın hilafını, yani ifsadı tercih eden kimse 
hakkındaki görüşleridir. Durum böyle olunca, kulunu gücü "Eğer Allah 
dileseydi, sizi muhakkak zahmete sokardı" demesi nasıl caiz olur? 

Yine kişiyi meşakkate ve güçlüğe zorlamak, ancak bir şey yapmaya imkânı 
bulunan, ama bu iş kendisine güç ve zor gelen kimseler hakkında doğru olur. 
Ama, kati olarak hiçbir şey yapamayacak kimse hakkında bu ifâde doğru olmaz. 
Davalaşma esnasında veli, salâhı tercih ettiği zaman, onun fesadı işlemesi 
mümkün olmaz. Fesat fiiline de güç yetiremediği zaman, o kimse hakkında, 
"Eğer Allah dileseydi sizi muhakkak zahmete sokardı" denilmesi doğru olmaz. 
Buna cevâbımız şudur: Bu, "ilim ve sebep"prensibine (meselesi) aykırıdır 


(Dolayısıyla, geçerli değildir). H491 
Üçüncü Mesele 
Ka'bi bu ayetle, Allah'u Teâlâ'nın adaletin hilâfına da kadir olduğuna istidlal 


etmiştir. Çünkü Allah'u Te-âlâ'nın, insanları meşakkata sokmaya kadir olmakla 
vasfedilmesi imkânsız olsaydı, Allah'u Teâlâ'nın,demesi caiz olmazdı. Nazzâm, 


buna şu şekilde cevap vermiştir: Bu husus, Allah'u Teâlâ'nın meşakkate sokmayı 
dilemesine bağlanmıştır. O halde neye dayanarak Allah'u Teâlâ'nın böyle 


dileyeceğini söyleyebiliyorsunuz? Allah en iyisini bilendir. [150] 
Nikâh Hususunda Hüküm Başa Dön 


"Allah'ı inkâr eden kadınlarla, iman edinceye kadar evlenmeyin. İman eden bir 
cariye,-hoşunuza gitse de-müşrik bir kadından daha haytrhdır.Müşrik erkeklere 
de, iman edinceye kadar, (mü'min kadınları) nikahlamayın. Mümin bir köle, 
hoşunuza gitse de müşrikten daha hayırlıdır. İşte onlar sizi cehenneme 
çağırıyorlar. Allah İse, kendi iradesiyle, cennete ve mağfirete çağırır. İyice 
düşünüp ibret alsınlar diye, Allah ayetlerini iyice açıklar" 

(Bakara, 221). 

Bil ki, bu ayetin bir benzeri de Hak Teâlâ'nın, "Kâfir zevceleri nikâhınızda 
tutmayın" o(Mümtehine,10) âyetidir. Yani, onlarla evlenmeyin; onları 
nikahlamayın.. Bu kıraata göre, onlar müşrik kadınlarla evlenmiyorlar demektir. 
Bil ki, müfessirler bu ayetin yeni bir hüküm ve şeriata başlayıp başlamadığı; 
yahutta onun, kendisinden önceki âyetle ilgili olup olmadığı hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Ekseri âlimlere göre, burada haram ve helâl olan şeylerin 
açıklanması hususunda, yeni bir hüküm başlamaktadır. 

Ebü Müslim ise, bunun önceki âyette geçen yetimlerle ilgili açıklamalarla alâkalı 
olduğunu söylemiştir. Çünkü Allah'u Teâlâ, "Eğer onlarla içli dışlı olursanız, 
onlar sizin kardeşlerinizdtr" (Bakara, 220) buyurup, evlilik yoluyla akrabalık 
kurma bakımından içli dışlı olmayı murad edince, buna, yetimler hakkında 
teşvik edici olan ve bunun, onların müşrik kadınlar hakkında istekli oluşlarından 
daha evlâ olduğunu gösteren hususu buna atfetmiş ve mü'mine bir cariyenin, son 
derece rağbet edilen birisi olsa bile müşrik bir kadından daha hayırlı olduğunu 
beyan buyurmuştur. Allah Teâlâ bununla, yetim kızları nikâhlamaya onların ve 
mallarının faydasına olan şeyleri yapmaya bir teşvik olsun diye, yetimler bulüğa 
erdiği zaman erkekleri evlendirmeye teşvik etmek istemiştir. Bu iki izaha göre de 


âyetin hükmü değişmez. Sonra âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 51) 
Birinci Mesele 
İbn Abbas'tan rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), müslümanlan 


oradan gizlice çıkarsın diye, Haşimoğulianntn müttefiği olan Mersed İbn Ebi 
Merdes'i Mekke'ye yollamıştı. Bu zât Mekke'ye geldiğinde câhiliyyede 


kendisinin sevgilisi Mersed olup da, Mersed müslüman olunca ondan yüz 
çeviren, böylece inzivaya çekilen, kendisine de Anâk adındaki kadın geldi.. 
Mersed ise, ona, İslâm'ın buna müsaade etmeyeceğini, ama Allah'ın Resulünden 
müsaade isteyeceğini ve onunla evleneceğini ona vaadetti.. Mersed, Hz. 
Peygamber'in yanına varınca, Anâk ile ilgili meseleyi O'na anlattı ve, O'na, 
"Anâk'ta evlenmesinin caiz olup olmadığını sordu". Bunun üzerine de Allah bu 


ayeti indirdi. L152] 
İkinci Mesele 


Âlimler "Nikâh" lâfzı üzerinde ihtilâf etmişlerdir. Şafii (r.h),talebelerinin çoğu 
bunun "akid" kasdedilerek hakiki mânada kullanıldığını söylemişler ve buna 
şunları delil getirmişlerdir: 


a) Hz. Peygamber (s.a.s), "Nikâh ancak veli ve şahid ve olur"L53İbuyurmuştur. 
Böylece Hz. Peygamber (s.a.s) nikâh hâdisesini veli ve şahidlerin olmasına 
bağlamıştır. Veli ve şahidlerin bulunmasına dayanan şey ise "cinsi münasebet" 
değil, "akit" (anlaşma) dır. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s), "Ben nikâh neticesi doğdum, zina neticesi doğmadım" 
buyurmuştur. Bu hadis,nikâhın sanki sifâhın (zinanın) mukabili olduğunu 
gösterir. Zinanın, cinsi münasebete şâmil olduğu malumdur. Eğer "nikâh" da 
cinsi münasebet için isim olsaydı, o zaman bunun zina mukabili olması mümkün 
olmazdı. 

c) Hak Teâlâ, "İçinizden bekadan, salih (mümin) olan köle ve cariyelerinizi 
evlendirin" (Nur, 32) buyurmuştur. Şüphe yok ki bu âyetteki, (evlendiriniz) 
lâfzını "a-kid" manasının dışında bir manaya hamletmek mümkün değildir. 

d) Vahidi'nin "el-Bâsit" adlı eserinde yer verdiği A'şâ'nın şu şiiridir:"Komşuna 
yaklaşma. Çünkü onunla gizlice buluşman sana haramdır. Öyle ise ya evlen, ve 
yahut da bekar dur." A'şâ'nın, sözü, ancak nikâh akdi yapmayı emretme 
manasındadır. Çünkü şiirin başında "Komşuna yaklaşma" yani, "haram yol ile 
onunla cinsi münasebette bulunma, ancak nikâh akdi yapıp onunla evlen. 
Aksi.takdirde bekar kal, kadınlardan uzak dur" demiştir. 

Ebu Hanife'nin talebelerinden pek çoğu ise "nikâh" lâfzının hakiki mânasının 
"cinsi münasebet" olduğunu söylemişler ve bu görüşlerine şunları delil 
getirmişlerdir: 

a) Hak Teâlâ, "Yine erkek, hanımın; (üçüncü defa) boşarsa, ondan sonra kadın 
başka birisiyle ni-kâhlanmcaya kadar, o (ilk kocasına) helâl olmaz" (Bakara, 
230) buyurmuştur. Bu âyette helâl olmama işi, başka birisiyle nikahlanma şartına 


bağlanmıştır. Ha-ramlığın kendisi sebebiyle sona erdiği nikâh, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Hayır, sen onun balçığından, o da senin balçığından tatmadıkça 


o/maz"[154] hadisinin de delâlet ettiği gibi, "cinsi münasebet" manasındaki 
nikâhtır, akid değildir. Bu sebeble "nikâh" lâfzından muradın "cinsi münasebet" 
olması gerekir. 

b) Hz.Peygmaber (s.a.s), "Elini (o nikahlayan (istimna yapan) mel'undur. 


Hayvanları nikahlayan (onlarla cinsi münasebet yapan) melundurur"L123) 
buyurmuş, "akid" olmadan "nikâh" manasının sözkonusu olduğunu göstermiştir. 

c) Arapça'da "nikâh", eklenmek ve cinsi münasebette bulunmak mana-sındadır. 
Yağmur yeryüzüne düştüğü zaman,; gözü uyku bürüdüğü zaman, denilir. Bir 
darb-ı meselde de, "Bize ucüb geldi, sen onu göreceksin" denilmiştir. Bir şair 
"Temiz oldukları halde kadınlarım bırakıp da Dicle'nin iki kıyısında ineklerle 
nikâhlananlar..." demiştir. Mütenebbi de,"Oranın büyük çakıl taşlan belası yük 
devesinin ayaklarına isabet etti. Ovalar ve dağlar beni sürükleyip sana getirdi" 
demiştir. 

Cinsi münasebette, eklenmek ve cima manası, "akit" kelimesinde olandan daha 
fazladır. Bu sebeble, "nikâh" lâfzını bu manaya hamletmek gerekir. 

Bazı alimler nikâhın, "eklenmek" mânâsından ibaret olduğunu söylemişterdir. 
"Eklenme" manası ise hem "akid" de, hem de "cinsi münasebet" de vardır. Bu 
sebeble "nikâh" lâfzını her iki manaya birden hamletmek güzel olur. 

Ibn Cinni ise şöyle demiştir: Ebu Ali'ye Arapların, (O,kadını nikahladı) 
ifâdelerinin mânâsını sordum da o şöyle dedi: Araplar, bu kelimenin 
kullanılışında, karışıklığa meydan vermeyecek şekilde ince nüanslar ortaya 
koymuşlardır. Mesela, dedikleri zaman, "falanın falanı aldığını ve onunla 
evlenme akdi yaptığını" kastederler. Ama, dedikleri zaman, "hanımı ile cinsi 
münasebette bulundu" manasından başka birşey kastetmezler. Çünkü falancanın 
kendi hanımı ile nikahlanıp, onunla cinsi münasebette bulunduğu zikredildiği 
zaman, "akd" lâfzını zikretmeye gerek kalmamıştır. Böylece de kelimenin, cinsi 
münasebetten başka bir mânaya ihtimâli kalmamış olur. Nikâh lafzıyla ilgili 
incelemenin tamamı bundan ibarettir. 

Müfessirler, Hak Teâlâ'nın, bu ayetteki, buyruğundan maksadın, "O müşrik 
kadınlarla nikâh akdi yapmayın" mânası olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 


(156) 


Ehi-i Kitabın Müşrik Sayılıp Sayılmadığı Başa Dön 


Âlimler, ayette geçen, lâfzının, ehl-i kitâbin kâfirlerini içine alıp almadığı 


hususunda ihtilâf etmişlerdir. Alimlerden bazısı, bu kelimenin onları da içine 
aldığını kabul etmemiştir. 

Âlimlerin pekçoğu ise, "müşrik" lâfzının ehl-i kitabın kâfirlerini de içine aldığı 
görüşündedirler. Bunun böyle olduğuna şu hususlar da delâlet eder: 

1) Hak Teâlâ, "Yahudiler, "Üzeyr Allah'ın oğludur" dedi; hristiyanlar dar "Mesih 
Allah'ın oğludur" ded/" (Tevbe, 30) buyurmuş, sonra da müteakip ayetin 
sonunda,"Allah, onların şirk koştukları şeylerden münezzehtir" (Tevbe, 31) 
demiştir. Bu ayet, yahudi ve hristiyanların müşrik oldukları hususunda sarih bir 
delildir. 

2) Hak Teâlâ, "Muhakkak ki Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. 
Bunun dışındakilerin bağışlar" (Nisa,48) buyurmuştur. Bu âyet, şirkin dışındaki 
günahları, Allah'u Teâlâ'nınıaf-fedeceğine delâlet etmektedir. Eğer yahudi ve 
hristiyanların küfürleri şirk olmasaydı, bu âyetin muktezasına göre, Allah'u 
Teâlâ'nın, onları da affetmesi gerekirdi. Bu böyle olmadığına göre, yahudi ve 
hristiyanların küfürlerinin şirk olduğunu anlamış oluruz. 

3) Hak Telala "Allah muhakkak ki üçün üçüncüsüdür" diyenler, andolsun ki kâfir 
olmuştur" (Maide. 73) buyurmuştur. Âyette bahsedilen "teslis", ya onların üç 
sıfatın veyahut da üç zâtın mevcudiyetine (tanrı olarak) inanmalarıdır. Birincisi 
bâtıldır, çünkü Allah'u Te'âlâ'nın âlim olmasından anlaşılan, O'nun kadir 
olmasından ve hayy olmasından başka bir şeydir. Bu üç mefhümun mutlaka itiraf 
edilmesi gerekli olduğu için, üç sıfatın varlığını kabul etmek, İslâm dininin 
zaruretlerinden olur. Binaenaleyh, hristiyanları küfre nisbet etmek nasıl mümkün 
olur?.. 

Bu husus yanlış olunca, Allah'u Teâlâ bize, onların küfürlerinin ayrı ayrı kadim 
olan üç zâtın varlığına inanmalarından dolayı olduğunu bildirmiştir. İşte bundan 
dolayı hristtyanlar "kelime" (Logos) uknumunun, Hz. İsa'ya; "hayat" 
uknumunun ise Hz. Meryem'e hulul etmiş olmasını tecviz etmişlerdir. Onlara 
göre, "ekânim" diye adlandırılan bu şeyler, eğer kendi kendilerine müstakil birer 
zât olmasalardı, onlar bu unsurların bir zattan diğer bir zata intikâl etmelerini 
caiz görmezlerdi. Bu sebeple onların, ezeli-kadim ve kendi kendine var olan 
birtakım zâtların mevcudiyetine inanmış oldukları ortaya çıkmış olur ki, bu da 
bir şirk ve birçok ilâhın varlığını kabul etmektir. Dolayısıyla onlar müşrik 
olmuşlardır. Hıristiyanların, "müşrik" isminin kapsamına girmiş oldukları sabit 
olunca, aralarında herhangi bir farkın bulunmadığının zaruri olarak bilinmesiyle 
yahudilerin de böyle olması gerekir. 

4) Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet edilen şu husustur: Hz. Peygamber bir 
komutana emir vererek şöyle dedi: 


"Müşriklerden bir topluluğa rastladığın zaman, onları İslâm'a davat et! Eğer 
onlar davetine icabet ederlerse, onlardan bu hususu kabul et. Eğer onlar diretip 
yüz çevirirlerse, onları cizyeye ve zımmi olmaya davet et. Eğer onlar, senin bu 


davetine İcabet ederlerse, bunu kabul et ve onlardan elini çek..."L157| 

Hz. Peygamber, onlardan cizye ve zimmet akdini kabul eden kimseleri, müşrik 
diye adlandırmıştır. Böylece bu zımmi nin müşrik diye adlandırılacağına delâlet 
etmektedir. 

5) Ebu Bekr el-Esamm'ın istidlalidir. O, şu şekilde istidlalde bulunmuştur: Elinde 
zuhur eden bu mucizelerin beşer kudretini aşmış olması bakımından, Hz. 
Peygamberin risâletini inkâr eden herkes müşriktir. Yahudi ve hristiyanlar, bu 
mucizelerin Allah tarafından meydana getirildiğini de inkâr ediyor, aksine bu 
mucizeleri cin ve şeytanlara nisbet ediyorlardı. Çünkü onlar mucizelerin birer 
sihir olduğunu ve cinler ile şeytanlar tarafından meydana getirildiğini 
söylüyorlardı. Böylece bunlar, beşer kudretinin dışında kalan bu tür mucizelerin 
yaratılması hususunda, Allah'u Teâlâ'ya bir şerik koşmuş oluyorlardı. Bu sebeple 
onların müşrik olduklarına kesin olarak hükmetmek gerekmiştir. Çünkü, ilahın, 
bu tür şeyleri yaratmaya kadir olandan başka bir anlamı yoktur. 

Ebu Bekr'in bu görüşüne Kâdi itiraz ederek şöyle demiştir: Yahudiler ancak, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in elinde zuhur eden şeyleri, beşerin kudretini aşan şeyler 
cümlesinden kabul edip, bunu da Allah'tan başkasına nisbet ettikleri zaman 
müşrik olurlar. Ama bunu kabul etmeyip, Hz. Muhammed (s.a.s)'in elinde zuhur 
eden şeylerin, kulların da kendisine kadir olabileceği şeyler cinsinden olduğunu 
iddia ettikleri zaman, bunu Allah'tan başkasına nisbet etmiş olmaları sebebiyle 
müşrik olmaları gerekmez. 

Cevap: Yahudinin, mucizelerin beşerin kudreti dairesinde olup olmadığına dair 
ikrarına itibar edilmez. İtibâr ancak, bu mucizenin beşerin kudretini aştığına 
delâlet eder. Buna göre kim bunu, Allah'tan başka bir şeye nisbet ederse, şu 
kimse gibi, o da müşrik olur: "Cismi ve hayatı yaratmak, beşerin gücü dairesinde 
olan şeyler cümlesindendir" deyip, sonra da canlılar ile nebatın yaratılmasını 
feleklere ve yıldızlara nisbet eden kimse müşrik olur. İşte burada da böyledir. 
Yahudi ve hristiyanların, müşrik isminin muhtevasına girdiklerini gösteren 
şeylerin tamamı işte budur. 

Bu görüşte olmayanlar da, şu şekilde İstidlalde bulunmuşlardır: Allah'u Teâlâ, 
ehl-i kitapla müşrikleri ayrı ayrı zikretmiştir. Bu da, ehl-i kitabın "müşrik" 
isminin muhtevasına girmediğine delâlet eder. Biz, Hak Teâlâ'nın "O iman 
edenler, o yahudiler, o sabitler, o nasranüer, o mecusiler ve, Allah 'a şirk 
koşanlar..."(Hacc,17) "Ehl-i kitaptan kâfir olanlar da, müşrikler de... istemezler" 


(Bakara, 105), "Ehl-i kitaptan kâfir olanlar ve müşrikler., olmadı..." (Beyyine, 1) 
âyetlerinden dolayı, ehl-i kitap ile müşrikleri de birbirinden ayırdettiğini 
söyledik. Allah'u Teâlâ bu ayetlerde, her iki grubun arasını ayırarak, onlardan 
birini diğerine atfetmiştir ki, bu da farklılığı gerektirir. 

Bunlara şöyle cevap verilir: Bu Hak Teâlâ'nın,"Hani biz peygamberlerden 
misaklarmı almıştık.. Senden de, Nuh'tan da.." (Ahzap, 7) ve, "Kim Allah'a, 
O'nun meleklerine, peygamberlerine, Cebrail'e ve Mikail'e düşman olursa..." 
(Bakara, 98) âyetiyle bir müşkillik arzetmektedir. Eğer onlar, "Zikredilen vasıfta, 
onların kemâline dikkat çekmek için Cebrail ile Mikail özel olarak 
zikredilmiştir" derlerse, biz de deriz ki: Burada Hak Teâlâ, onların küfürdeki 
derekelerine dikkat çekmek için, putperestleri özellikle bu isimle, müşrik ismiyle 
zikretmiştir. Bu meselede söylenebileceklerin tamamı işte bundan ibarettir. 
Sonra bil ki, yahudi ve hristiyanların müşrik isminin kapsamına girdiklerini 
söyleyenler de, iki gruba ayrılmışlardır. Onlardan bir grup şöyle demiştir: Bu 
isim onlara, lügat itibariyle verilmiştir. Çünkü biz yahudi ve hristiyanların da 
şirki benimsediklerini açıklamıştık.. Cübbai ile Kâdi, bu ismin şer'i isimler 
cümlesinden olduğunu söylemişler, bu görüşlerine de şunu delil getirmişlerdir: 
Hz. Muhammed (s.a.s)'den, kâfir olan herkesi müşrik diye adlandırdığı tevatür 
derecesindeki bir nakil ile naklolunmuştur. Kâfirler arasında, hiç ilâh kabul 
etmeyen olduğu gibi, ilâhının varlığı hususunda şüphe içinde olanlar veyahut da 
şerikin mevcudiyeti hususunda şüphe edenler vardır. Yine kâfirler içinde, 
peygamber gönderildiği zaman öldükten sonra dirilmeyi ve kıyameti inkâr 
edenler de bulunmaktadır. 

Şüphesiz bu, peygamberin gönderilmesi ve mükellef tutulmayı inkâr etmek 
demektir. Putlardan herhangi bir şeye ibâdet etmeyenler bulunduğu gibi, 
putperestlerin içinde putların yaratma ve âlemin nizâmını tedbir hususunda 
Allah'ın şerikleri olduğunu; hatta bunların Allah katında şefaatçiler olduklarını 
söyleyenler de vardır. Böylece, kâfirlerden çoğunun,âlemin ilâhının tek bir ilâh 
olduğunu; âlemin yaratılması ve tedbiri hususunda, ulühiyyet bakımından O'nun 
bir yardımcısının, benzerinin ve şerikinin bulunmadığını kabul ediyorlardı. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca, kâfirlere müşrik adının verilmesinin lügavi 
isimlerden değil, aksine namaz, zekât ve diğerleri gibi, şer'i isimlerden olduğu 
ortaya çıkmış olur. Bu böyle olunca, her kâfirin bu ismin muhtevasına dâhil 
olması gerekir. Bu meselede söylenebilecek sözün tamamı işte bundan ibarettir. 


Muvaffakiyet Allah'tandır.L198) 


Cumhura Göre Ehli Kitaptan Olan Kadınla Evlenmek Caizdir 


Başa Dön 


"Müşrik vasfının sadece putpereslere şamil olduğunu kabul edenler, Hak 
Teala'nın, Müşrik kadınları nikahlamayın "(Bakara. 221) âyetinin putperest 
kadınları nikâhlamayı yasakladığını söylemişlerdir. Müşrik vasfının bütün 
kâfirleri kapsamına aldığını söyleyenler ise Hak Teâlâ'nın, hitabının zahirinin, 
ister ehl-i kitaptan olsun, isterse olmasın, kâfir kadınların nikâh edilmesinin 
kesinlikle caiz olmadığına delâlet ettiğini söylemişlerdir. 

Bu görüşte olanlar da kendi aralarında ihtilâf ederek imamlardan pekço-ğu, ehl- 
i'kitaptan olan bir kadını müslüman bir erkeğin alabileceğini söylemişlerdir. İbn 
Ömer, Muhammed İbn Hanefiyye ile Zeydiyye imamlarından birisi olan el-Hadi 
den rivayet edildiğine göre müslüman bir erkeğin kitabi bir kadını 
nikâhlamasımn haram olduğunu söylemiştir. 

Cumhurun delili, Hak Teâlâ'nın, Maide süresindeki, "Kendilerine kitap verilmiş 
olanların hür kadınları da... size mubah kılındı" (Maide, 5) âyetidir. Mâide 
süresinin tamamının hükmü baki olup, ondan hiçbir şey kesinlikle 
neshedilmemiştir. 

Buna göre eğer, "Bundan muradın, ehl-i kitap iken iman eden kimseler olması 
niçin caiz olmasın?" denirse, biz deriz ki: Bu, bundan önce Allah Teâ-lâ, 
"Mü'min kadınlardan muhsan olanlar helâl kılındı" buyurduğu için doğru olmaz. 
Bu ifâdenin içine, önce kâfir iken imân etmiş olanlar da girer, ta baştan beri 
mü'min olanlar da girer. Bir de Hak Teâlâ'nın, "ehl-i kitaptan olanlar.." kaydı, 
mübahlık halinde bu vasfın bulunmasını ifâde eder. 

Ehl-i kitabın kadınlarıyla evlenmenin caiz olduğuna, rivayet edilen şu husus da 
delâlet eder: Sahabe-i kiram ehl-i kitabın kadınları ile evleniyorlardı. Onlardan 
hiçbiri buna karşı çıkmamıştır. Binaenaleyh bu, ehl-i kitap kadınlarıyla 
evlenmenin caiz olduğu hususunda bir icmâdır. Huzeyfe (r.a)'nin yahudi veya 
hristiyan bir kadınla evlendiği; Hz. Ömer (r.a)'in de ona, bu kadınt boşamasını 
yazdığı; Huzeyfe (r.a)'nin de, Hz. Ömer (r.a)'e mektub yazarak, "Sen bunun 
haram olduğunu mu iddia ediyorsun?" dediği; Hz. Ömer'in ona, "Hayır fakat 
endişeleniyorum" diye cevap verdiği nakledilmiştir. 

Cabir b. Abdullah (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir 
"Biz ehl-i kitabı nikahlayabiliriz, fakat onlar bizim kadınlarımızla evlenemezler." 
Bunun böyle olduğuna şu meşhur haber de delâlet eder: Abdurrahman b. Avf 
(.a)ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, mecüsiler hakkında, "Kadınlarıyla 
nikâhlanmaksızm ve kestiklerini yemeksizin mecusilere, ehl-i kitaba 


davrandığınız gibi davranın "H59] dediğini rivayet etmiştir. Eğer ehli kitabın 


kadınlarıyla evlenmek caiz olmasaydı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in böyle bir istisna 
yapması manasız olurdu. (160) 


Kitabiyeyi Nikahlamanın Caiz Olmadığını Düşünenlerin Delilleri 
Başa Dön 


Ehl-i kitabın kadınlarıyla evlenmenin caiz olmadığı görüşündeki kimseler, şu 
delilleri ileri sürmüşlerdir: 

a) "Müşrik kelimesi, yukarıda da beyan ettiğimiz gibi, ehl-i kitabın kadınlarına 
da şâmildir. Buna göre, "iman edinceye kadar, Allah'ı inkâr eden (müşrik) 
kadınlarla evlenmeyiniz" âyeti, ehl-i kitabın kadınlarıyla da evlenmenin haram 
olduğu hususunda açık bir ifâdedir. Ayeti tahsis etmek veya mensüh olduğunu 
söylemek, zahirin hilâfına bir harekettir. Bu sebeble, bu hükmü almak gerekir." 
Bu görüşte olanlar sözlerine devam ederek şöyle demişlerdir: "Ayette, bizim 
söylediğimiz hususu te'kid eden şeyler vardır. Çünkü Hak Teâlâ, âyetin sonunda, 
"İşte onlar (sizi) cehenneme çağırıyorlar" buyurmuştur. Böyle bir vasıf bir 
hükmün peşisıra zikredilip, bu ikisi birbirine uygun olduğu zaman, bu vasfın o 
hükmün illeti olduğu zahir olur. Buna göre sanki Allah'u Teâlâ,"Müşrik 
kadınlarla evlenmeniz haram kılınmıştır. Çünkü onlar (insanı) cehenneme 
çağırırlar" buyurmuştur. Bu "cehenneme çağırma" illeti, ehl-i kitabın kadınları 
için de söz konusudur. Bundan dolayı onlarla evlenmenin haram olduğuna kesin 
hükmetmek gerekir. 

b) İbn Ömer (r.a)'e bu mesele sorulduğunda, o, hem haramlığı hem de helalliği 
ifâde eden ayetleri okudu. Bu rivayetten şu şekilde istidlal edilir: Ferç-lerde asıl 
olan onların haram olmasıdır. Haramlığı ifâde eden delil, helalliği ifâde eden 
delil ile çatışınca, her ikisi de deli! olmaktan çıkar, böylece asıl olan haramlık 
hükmü baki kalır. 

Aynı şekilde Hz. Osman (r.a)'a köle olan iki kızkardeşin bir nikâh altında 
alınması sorulduğunda o, "Bunu bir ayet mubah, bir başka ayet ise haram 
kılmıştır" demiştir. Bu durumda siz, zikrettiğimiz sebebten ötürü bunu haram 
sayarsınız. Burada da durum aynıdır. 

c) Muhammed b. Cerir et-Taberi, Tefsirinde İbn Abbas (r.a)'dan, mü'-min 
kadınların dışında, her türlü dinden kadınların haram olduğu hükmünü rivayet 
etmiştir. İbn Abbas (r.a) "Kim imanı tanımayıp kâfir olursa, bütün ameli boşa 
gider" (Mâide, 5) ayetini delil getirmiştir. Bu böyle olunca, nikahlamanın 
haramlığı hususunda, müşrik kadınlar irtidâd etmiş kadınlar gibi olurlar. 

d) Hz. Ömer (r.a)'in haberi ile delil getirmek. Rivayet edildiğine göre Hz. Talha 


(r.a). yahudi bir kadını; Hz. Huzeyfe (r.a) ise hristiyan bir kadını nikahlayıp 
almışlardı. Buna karşı Hz. Ömer (r.a) çok fazla sinirlenince onlar, "Ya emire'l- 
mü'minin, biz boşarız, yeter ki sen kızma" dediler. Hz. Ömer de, "Onları 
boşamak helâl olursa, onlarla evlenmek de helâl olur. Fakat ben onları sizden 
ayırıyorum" dedi. 

Ehl-i kitabın kadınlarıyla evlenmenin caiz olduğunu ileri süren kimseler, aksi 
kanaatte olanların birinci deliline şöyle diyerek cevap vermişlerdir: "Yahudi ve 
hristiyan I arın, "müşrik" ismine dâhil olmadığını söyleyenlere göre, ortada 
böyle bir müşkil kalmaz. Fakat aksini söyleyenler şöyle derler: Âyetteki, 
"kendilerine kitap verilmiş olanların hür kadınları..." da size mubah kılındı" 
buyruğu, tefsirini yaptığımız ayetten daha "hass" (husüsi) dir. Buna göre eğer, 
böyle bir haramlığın sabit olup, daha sonra zail olduğuna dâir rivayetler doğru 
ise, biz işbu "Kendilerine kitap verilmiş olanların hür kadınları da....." sözünü 
nesheden bir ayet kabul ederiz.Eğer böyle bir haramlık sabit değil ise, bunu 
tahsis eden bir ayet kabul ederiz. Bu konuda netice olarak şunu diyebiliriz: Nesh 
ve tahsis, asıl olanın aksine bir harekettir. Fakat, iki âyeti bağdaştırmak ancak bu 
yollarla mümkün olduğu zaman, bu yola başvurulması gerekir." 

Aksi görüştekilerin ikinci delilleri olan, "cehenneme davet ettikleri için, 
putperest kadınları nikahlamanın, cehenneme davet ettikleri için haram kılınmış 
olduğu; aynı mananın ehl-i kitabın kadınları için de söz konusu olduğu..." 
şeklindeki görüşlerine karşı biz deriz ki: Bu iki cins kadın arasındaki fark şudur: 
Müşrik kadın, imana karşı muhalefetini ve karşı çıkışını açıkça ortaya kor. 
Kocası onu sevebilir. Sonra bundan dolayı o, kocasını müslümanlara karşı savaşa 
teşvik edebilir. Bu durum zımmi kadın hakkında söz konusu değildir. Çünkü o, 
başkasının emri altında olup zillete ve meskenete razıdır. Sonra bu kadın ile 
yapılacak nikâh müslümanlara karşı savaşmaya sebeb olmaz. 

Muhalif görüşte olanların, "Bu hususta helalliği ifâde eden âyet ile, haramlığı 
ifâde eden âyetler çatışmaktadır" şeklindeki iddialarına gelince, deriz ki: 
Helâlliği bildiren ayet hâs olup, sonradan nazil olduğunda icmâ vardır. Bundan 
dolayı bu âyetin, haramlığı ifâde eden âyetten önce nazar-ı itibara alınması 
aksine bir durumdur. Çünkü o iki âyetten her biri bir yönden diğerinden daha 
hususi, bir yönden de daha umumidir. Binaenaleyh bunlarda herhangi bir tercih 
sebebi yoktur. 

Allah'u Teâlâ'nın o ayette, "Kendilerine kitap verilmiş olanların hür kadınları..." 
buyurmuş olması, iyi Müşrik kadınlarla, onlar iman etmedikçe evlenmeyiniz" 
âyetinden mutlak olarak daha husüsidir. Bu sebep lile, bir tercihin bulunması 


gerekir. Onların, Hak Teâlâ'nın, "bütün amelleri boşa gider" (Maide, 5) âyetini 
delil getirmelerine karşı bu şekilde cevap veririz: Biz, birçok hükümde ehl-i 
kitaba mensup kadınlar ile irtidâd etmiş kadınlar arasında bir fark olduğunu 
kabul ettiğimize göre, bu hükümde de ikisi arasında niçin bir fark olmasın? 

Onların, Hz, Ömer (r.a)'in haberine delil olarak sarılmalarına karşı ise şöyle 
deriz: Biz de, Hz. Ömer'in bunun haram olmadığını söylediğini naklettik. İki 
delil arasında bir tearuz olduğu zaman, ikisiyle de istidlal edilemez. Allah en 


iyisini bilendir. H€ 


Kerramiye Mezhebinin İman Hakkında Yanlış Bir İstidlali Başa 
Dön 


Herkes, Hak Teâlâ'nın, "iman edinceye kadar.."kaydından maksadın, "Onlar 
kelime-i şahadet getirmek ve İslâm'ın hükümlerini kabul etmeleri..." olduğunda 
ittifak etmişlerdir. Buna göre Kerrâmiye bu ayeti, imanın sırf ikrardan ibaret 
olduğuna delil getirerek şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ bu ayette imanı, 
haramlığın kalkmasına sebep kabul etmiştir. Âyette haramlığın kalkmasına sebep 
olan şey ise ikrardır. Böylece şeriat örfünde imanın ikrardan ibaret olduğu ortaya 
çıkmış olur." 

Ehl-i Sünnet alimleri bu görüşün yanlışlığına şu delilleri getirmişlerdir: 

1) Hak Teâlâ'nın, (Bakara,3)ayetinin tefsirini yaparken, pek çok delil getirerek 
imanın kalbin tasdikinden ibaret olduğunu beyan etmiştik. 

2) Hak Teâlâ'nın, "İnsanlardan, mü'min olmadıkları halde "Allah'a ve ahiret 
gününe iman ettik" diyenler vardır" (Bakara, 8) âyetidir. Eğer iman sırf ikrardan 
ibaret olsaydı, Hak Teali buyruğu bir yalan olmuş olurdu. 

3) Cenâb-ı Hakk'ın, "O bedevi Araplar, "iman ettik" dediler. De ki, "siz iman 
etmediniz" (Hucurat,14) inayetidir. Eğer iman sırf İkrardan ibaret olsaydı, o 
zaman Hak Teâlâ'nın,"De ki:"Siz iman etmediniz" buyruğu yalan 

olmuş olurdu. Sonra âlimlerimiz, onların bu âyetle istidlal etmelerine şu şekilde 
de cevap vermişlerdir: Kalbdeki tasdike muttali olmak imkânsızdır. Bu sebeple, 


dil ile ikrar kalbin tasdikinin yerine ikâme edilmiştir. H62] 


Altıncı Mesele 


Hasan el-Basri'nin şöyle dediği nakledilmiştir:"Bu âyet, müslümanların daha 
önce yapmış oldukları müşrik kadınları nikahlama âdetini feshetmiştir".Kadı 
şöyle demiştir: Onların, bu âyet nazil olmadan önce müşrik kadınlarla 
evlenmeyi, şeriatın emri ile değil de, âdet olduğu için yapmışlarsa, bu âyeti 
"nâsih" olarak nitelendirmek doğru değildir. Çünkü usül-i fıkıhta, "nâ-sih ve 
mensüh hükümlerin seri hüküm olmaları gerekir" kaidesi yer almıştır. Ama, bu 
âyet inmezden önce, müşrik kadınlarla evlenmek şeriatın koymuş olduğu bir 


hüküm olduğu takdirde bu âyet ancak o zaman nâsih olur. 11631 
İman Eden Câriye ve Müşrik Bir Kadın 


Hak Teâlâ'nın, "İman eden bir câriye, hoşunuza gitse de müşrik bir kadından 
daha hayırlıdır" âyeti hakkında birkaç mesele vardır: (164) 


Birinci Mesele 


Ebu Müslim, Hak Teâlâ'nın, sözündeki lâm harfinin, te'kid ifâde etmesi 
bakımından, kasem lamına benzediğini söylemiştir. (165) 


İkinci Mesele Başa Dön 


Ayette geçen, kavlinin mânası, "güzel, faydalı" demektir. Buna göre mâna, 
"Hepsi de güzellik, mal ve asâtet bakımından aynı seviyede olurlarsa, bil ki 
mü'min olan câriye, müşrik cariyelerden daha hayırlıdır" demektir. Çünkü iman, 
dine taalluk eder. Mal, güzellik ve asalet ise, dünya ile ilgili hususlardır. Halbuki 
din, dünyadan daha hayırlıdır. Bir de, herkes nezdinde din, en şerefli şeydir. Din 
konusunda uyuşma meydana geldiği zaman, karı-koca arasındaki muhabbet daha 
mükemmel olur. Böylece de, sıhhat, tâat, malı ve evlâdı himaye etme gibi 
dünyevi hususlar da mükemmellesin Ama dini bakımdan bir ayrılık bulunması 
durumunda, eşler arasında herhangi bir sevgi bulunmaz; o kadından da, dünyevi 
menfaat açısından herhangi bir şey elde edilemez. 

Âlimlerden bazıları ise, Hak Teâlâ'nın bu buyruğundan maksadının, "Mü'min bir 
câriye, müşrik olan bir hür kadından daha hayırlıdır" şeklinde olduğunu 
söylemişlerdir. Bil ki, şu iki sebebten dolayı, böyle bir takdire ihtiyaç yoktur: 


1) (Müşrike) lâfzı, mutlaktır. 

2) Hak Teâlâ'nın, "hoşunuza gitse bile" kaydı, zaten hür olma sıfatına delâlet 
eder. Çünkü takdir, " o kadın güzelliği, malı, mülkü, hürriyeti veya asaleti 
cihetinden sizin hoşunuza gitse bile..." şeklindedir. Buna göre bütün bu hususlar 


Hak Teâlâ'nın, sözünün kapsamına dahil olur. [166] 
Üçüncü Mesele 


Cübbâi şöyle demiştir: "Ebu Hanlfe'nin mezhebi- ne göre âyet, hür kadının 
mihrini vermeye kadir olabilen kimsenin, cariyeyle evlenmesinin caiz 
olduğuna delâlet eder." Bu böyledir, çünkü ayet-i kerime, müşrik olan hür 
kadının mihrini verebilecek kimsenin, câriye ile evlenmesinin caiz olduğunu 
gösterir. Fakat müşrik hür kadının mihrini verebilecek kimse, hiç şüphesiz 
müslüman hür kadının mihrini de verebilir. Çünkü, küfür ve iman hususundaki 
farklılık, nikâh hazırlıkları için ihtiyaç duyulan malın miktarında değişiklik ar- 
zetmez. Böylece, hür ve müslüman bir kadının mihrini verebilecek bir kimsenin, 
câriye ile evlenmesi de kesinlikle caiz olur. Bu, bu meselede yapılmış olan hoş 


bir istidlaldir. H67 


Dördüncü Mesele 


Ayet-i kerimede bir müşkil bulunmaktadır. O da, Hak Teâlâ'nın, hitabının müşrik 
olan kadınlarla evlenilmesinin haram olmasını gerektirmiş olmasıdır. Sonra Hak 
Teâlâ'nın buyruğu da müşrik olan kadınlarla evlenilmesinin caiz olmasını 
gerektirir. Çünkü, ( manasında olan) " lâfzı, sıfatta müşterekliği gerektirir. 
Halbuki hayırlı olma vasfı bunlardan birisi için söz konusudur. 

Bu müşkili şu şekilde bertaraf ederiz: Müşrik kadınlarla evlenmek, dünyevi 
menfaatları, mü'min kadınlarla evlenmek ise uhrevi menfaatları ihtiva 
etmektedir. Bu iki çeşit fayda, bir fayda olma esnasında müşterektirler. Ancak ne 
var ki, ahiret ile ilgili faydanın daha büyük özellik ve üstünlükleri vardır. Bu 
sebeple, böyle bir suâl kendiliğinden bertaraf edilmiştir. Allah en iyisini bilendir. 
Hak Teâlâ'nın, "Müşrik erkeklere de, iman edinceye kadar, (mü'min kadınları) 
ntkâhyamaym" hitabına gelince, burada bundan maksadın herkes olduğu, iman 
etmiş bir kadını, küfürlerinin çeşidi nasıl olursa olsun, bir kâfirle evlendirmenin 
kesinlikle helâl olmayacağı hususunda herhangi bir ihtilâf yoktur. 

Hak Teâlâ'nın, "Mü'min bir köle, hoşunuza gitse de müşrikten daha hayırlıdır" 


buyruğu hususundaki sözümüz, daha önce söylemiş olduğumuz gibidir. (168) 
Cehenneme Çağıranlar Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "İşte onlar sizi cehenneme çağırıyorlar" kavli hakkında iki mesele 
bulunmaktadır: |169] 


Birinci Mesele 


Bu ayet, "Benim (karşılaştığım) bu hal nedir? Ben sizi kurtuluşa davet ediyorum, 
siz beni ateşe davet ediyorsunuz!" (Mü'min, 41) âyetinin bir benzeridir. Eğer 
"Onlar çoğu zaman cehenneme iman etmemiş iken, nasıl olur da cehenneme 
davet ederler?"denilir ise, buna şu şekilde cevap veririz: Âlimler bu âyetin te'vili 
hususunda şu görüşleri söylemişlerdir: 

a) Onlar, insanı cehenneme götürecek işleri yapmaya davet ederler. Çünkü 
görünen odur ki, evlilik ülfet, muhabbet ve sevgi mahallidir. Bütün bunlar ise, 
gaye ve maksadlarda karı-kocanın birbiriyle uyuşmasını gerektirir. Bu da, 
sevgilisi ile uyum içinde olması sebebiyle çoğu kez müslümanın İslâm'dan 
çıkmasına sebeb olur. 

İmdi eğer, "Sevgi ihtimali her iki taraf için de vardır. Ülfet ve muhabbet 
sebebiyle müslümanın kâfir olma ihtimali olduğu gibi, kâfirin de müslüman 
olması muhtemeldir. Her iki ihtimal çatıştığı zaman, her ikisinin de düşmesi 
gerekir. Böylece de geriye cevazın aslı kalır" denirse, biz deriz ki: Üstünlük bu 
taraf içindir. Çünkü kâfirin küfründen vazgeçebileceği takdirine göre bu, 
müslümanın mükâfaat ve derecesini artırır Müslümanın İslâm'dan 
vazgeçebileceği takdirine göre ise, bu çok büyük bir azabı gerektirir. 
Binaenaleyh bu işi yapmak, kişi için en büyük fayda ile en büyük zararın 
dokunması arasında dönüp dolaşır. Bu gibi durumlarda zarardan kaçınmak 
gerekir. İşte bu sebeb-ten ötürü Allah Teâlâ, men etme tarafını, cevaz tarafına 
tercih etmiştir. 

b) Âlimler arasında, "İşte onlar sizi cehenneme çağırıyorlar" âyetini, "Onlar sizi, 
savaşı ve cihadı terketmeye çağırıyorlar" manasına alanlar vardır. Muharebeyi ve 
cihadı terketmede ise, cehenneme ve azaba dücâr olmayı gerektiren şey vardır. 
Bu te'vili yapanın, bundan maksadı ehl-i kitaptan zımmi olan ile olmayanlar 
arasında bir farkın olduğunu ortaya koymaktır. Çünkü zımmi olan bir kadın, 
kocasını müslümanlara karşı savaşmaya sevketmez. Böylece ikisi arasındaki fark 
ortaya çıkmış olur. 


c) Doğan çocuğunu kâfir.çoğu kez küfre çağırır. Böylece de o çocuk 
cehennemliklerden olur. Allah Teâlâ bize müslüman kadınlarla evlenmemizi ve 
böylece doğacak çocuğun müslüman ve cennetlik olmasını emretmek suretiyle 


cennete davet eder, 1701 
Allah Cennete Çağırır 


Hak Teâlâ'nın, "Allah ise kendi iradesiyle cennete ve mağfirete çağırır" ayeti 
hakkında iki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Âyetin mânası şudur: Allah'ın dostları cennete çağırırlar. Buna 
göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: Allah'ın düşmanları cehenneme davet 
ederler; halbuki Allah'ın dostlarıysa, cennete ve mağfirete davet ederler. 
Binaenaleyh, muhakkak ki aklı olan kimseye, Allah'ın düşmanları olan müşrik 
kadınların etrafında dolaşmamaları, bilâkis mü'min kadınlarla evlenmeleri 
gerekir. Çünkü mü»min kadınlar, cennete ve mağfirete davet ederler. 

İkinci Görüş: Allah'u Teâlâ ilgili hükümleri beyan edip, kimisini mubah, 
kimisini de haram kılınca, "Allah cennete ve mağfirete çağırır" buyurmuştur. 
Çünkü bu davete sarılan kimse, cennete ve mağfirete müstehak olur. 

Hak Teâlâ'nın, kavlinin manası, "Allah'ın kolaylaştırması ve kendisiyle cennete 
ve mağfirete müstehak olunan amele muvaffak kılmasıyla.." demektir. Bunun bir 
benzeri de, "Allah'ın izni olmadan, hiçbir kimsenin iman etmesi mümkün 
değildir" (Yunus, 100). "Allah'ın izni olmadıkça hiçbir kimse Ölmez" (Al-i 
imran, 145) ve "Onlar, Allah'ın İzni olmadıkça hiçkimseye zarar veremezler" 
(Bakara. 102) ayetleridir. Hasan el-Basri şeklinde ref ile okumuştur. Yani, 
"Mağfiret, O'nun kolaylaştı rm asıyla bulunur" demektir. 

Hak Teâlâ'nın,İyice düşünüp ibret alsınlar diye, Allah âyetlerini iyice açıklar" 


buyruğunun mânası açıktır. (171) 
Hayız Hakkında Hüküm Başa Dön 


"Sana kadınların hayız halinden soruyorlar. De ki: "O, bir ezadır. Onun için 
hayız zamanında kadınlardan ayrılın, temizleninceye kadar onlara yaklaşmayın. 
İyice temizlendikleri zaman, Allah'ın size emrettiği taraftan onlara varın. 
Muhakkak ki Allah çok tevbe edenleri sever; iyice temizlenenleri sever"(Bakara, 


222). 72] 


Birinci Mesele 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: Cenâb-ı Hak, Bakara süresinde altı soru 
zikretti. Bunlardan ilk üçünü vâvsız, son üçünü de vâv ile başlattı. Bunun sebebi 
şudur: Onların ilk üç hâdise hakkındaki soruları, ayrı ayrı durumlarda vaki 
olmuştur. Bu sebeple orada atıf harfi getirilmemiştir. Çünkü bu sorulardan 
herbiri, ayrı ayrı birer sorudurlar. Onlar son üç soruyu ise, aynı anda 
yöneltmişlerdir. Dolayısıyla cem ifâde eden atıf harfiyle getirilmiştir. Sanki şöyle 
denmek istenmiştir: "Soru soranlar, içki, kumar ve şunu şunu aynı anda sana 


soruyorlar..." Z3] 
İkinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre yahudi ve mecüsiler, kadın hayızlı iken, ondan son 
derece uzak duruyorlardı. 

Hristiyanlar ise, hayız falan dinlemeden, kadınlarla cima ediyorlardı. Câhiliyye 
dönemindekiler İse, kadın hayızlı olduğu zaman, onunla aynı sofraya 
oturmuyorlar, verdiği şeyleri içmiyorlar, onunla aynı yatakta yatmıyorlar, yahudi 
ve mecüsilerin yaptığı gibi, aynı çatı altında barınmıyorlardı. Bu âyet nâzif 
otunca, müslümanlar âyetin zahirine sarılarak, hayız olan kadınları evlerinden 
çıkarıyorlardı. Bedevilerden bir grup kimse, "Ya Resülallah! Soğuk çok fazla, 
elbiselerimizse çok az! Elbiseleri, dışarı attığımız kadınlara versek, evde kalanlar 
bu sefer soğuktan üşürler. Elbiseleri kendimize alıkoysak, hayızlı olan kadınlar 
soğuktan ölürler!" Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s),"Kadtnlar hayızlı 
oldukları zaman, ben size kadınlarla cinsi münasebet yapmamanızı emrettim; 
yoksa, acemlerin yaptığı gibi onları evlerinizden çıkarmanızı emretmedim.." 
buyurdu. Yahudiler bunu duyunca şöyle dediler; "Bu adam bize muhalif 
davranmadığı hiç bir mesele bırakmıyor." Sonra, Abbâd İbn Beşir ile Useyd İbn 
Hudayr, Hz. Peygamber'e gelerek O'na bu durumu haber verdiler ve, "Ya 
Resulallah hayızlı iken onlarla cima etmeyelim mi?" dediler. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in yüzünün rengi değişti, bu iki zât da O'nun kendilerine 
kızdığını zannederek kalktılar. Tam o sırada Hz. Peygamber'e bir süt hediye ve 
ikram edildi. Bunun peşinden Hz. Peygamber o iki kimseye haber salarak, bu 
sütü onlara ikram etti. Böylece de, kendisinin onlara kızmamış olduğunu bize 


anlatmış oldu. H74 


Hayz Kelimesi Hakkında İlmi Bir Tetkik Başa Dön 


Arapçada, kelimesinin aslı akmaktır.-"Sel aktı ve taştı" denilir. Ezheri, havuza, 
denilmesinin sebebinin de bu 

olduğunu söylemiştir. Çünkü su, havuza akmaktadır. Araplar, aynı cinsten 
oldukları için vâvı yâ harfinin yerine;yâ'yı da vâvın yerine kullanıyorlardı.Bunu 
iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu, kalıbı bazen, kelimeleri gibi ism-i 
mekân ifâde eder. Bazen de masdar mânasına gelir. Nitekim, hayız oldu.." 
"Geldi..." ve, "geceledi" denilir. Vahidi, el-Basit'inde.Übn Sikkit'den şunu 
nakletmiştir: Fiil, "ölçtü, ölçüyor" "Hayız oldu, hayız oluyor" ve benzerleri gibi, 
sülâşi olur, muzarisinin ayne'l-fiili de meksür olursa, bu fiillerin ismi mekânı, 
masdar-ı mimisi ise fethalı o-larak, Jiii şeklinde gelir. Meselâ, (meyi etmek) 
gibi.. Kelimenin ismi mekânı ise, dur. Böylece İbn Sikkit, kelimenin, J*ii 
kalıbında ism-i mekân olduğu, Lü; kalıbında da masdar olduğu görüşünü 
benimsemektedir. Şayet bir kimse, hem masdar-ı mimi, hem de ism-i mekânda, 
kalıbları meftun ya da meksür okursa caizdir. Nitekim Araplar, demektedirler. 
Böylece, lâfzının, ism-i mekân -mânasında hakikat ifâde ettiği ortaya çıkmış 
olur. Bu aynı zamanda hayzın, bizzat ismi olarak da kullanılır. Bu sabit olunca, 
edib olan pekçok müfessir, lafzıyla burada hayız anlamının kastedildiğini iddia 
etmişlerdir. Bana göre ise, bu böyle değildir.lafzıyla burada hayızın kendisi 
kastedilmiş olsaydı, o zaman Hak Teâlâ'nın, emrinin manası, "Kadınları hayız 
zamanı terkedin" olurdu. Bundan murad ise, "hayız zamanında kadınlardan uzak 
durun.." olur. Böylece de âyetin zahiri, kadının göbeğinin üstünde ve diz 
kapağının altında kalan yerlerden faydalanmaya mâni olmuş olurdu. Böyle bir 
yasak olmayın-ca.o zaman âyete neshin veyahut da bir tahsisin arız olduğuna 
hükmetmek gerekir. Bunun ise, astın hilâfına olacağı herkesi malümudur. Ama 
biz, kelimesini, hayızın mekânı mânasına aldığımızda, ayetin mânası, "Hayız 
mahalli hususunda kadınları terkedin.." olur. Böylece de mâna, "kadınların hayız 
mahallinden uzak durun" şeklinde olur. Bu izaha göre de, âyete herhangi bir nesh 
ve tahsis arız olmamış olur. Lâfız iki mâna arasında müşterek olup, lâfzı o 
manalardan birine hamletmek bir mahzur doğurur, diğerine hamletmek ise aynı 
sakıncayı doğurmazsa, bu durumda lâfzı mahzur doğurmayan mânaya 
hamletmenin evlâ olduğu herkesçe bilinen bir usüldür. Bu, ism-i mekân 
manasına kullanılmasının masdar anlamına kullanılmasından daha çok ve daha 
meşhur olduğunu bilmemizle beraber, lâfzının ismi mekân mânası ile masdar-ı 
mimi arasında müşterek bir lâfız olduğunu kabul etmemiz durumunda böyledir. 
Buna göre, eğer lâfzından hayzın murad edildiğine dair delil, Hak Teâlâ'nın, 
yani, "Hayız bir eziyyettir" buyurmasıdır. Eğer, lâfzından maksad hayız değil 


de, hayızın çıktığı yer olsaydı, Cenâb-ı Hakk'ın, demesi doğru olmazdı" 
denilirse, biz deriz ki: kelimesinin hayızdan ibaret olmasının takdiri durumunda 
hayızın bizzat kendisinde bir eziyyet bulunmaz. Çünkü hayız, hususi nitelikteki 
bir kandan ibarettir. Eziyyet de hususi bir keyfiyettir. Eziyyet de arızidir. Cisim, 
arızinin bizzat kendisi olamaz. Bu sebeple onların, "Bundan murad, eziyyet 
olmakla nitelenmiş bir hayız olduğunu.." söylemeleri gerekir. Bu caiz olunca, 
bizim de, "Bundan murad, hayız mahallinin eziyyete katlanması olduğunu" 
söylememiz caiz olur. Hem birinci, lâfzından muradın hayızın bizzat kendisi, 
ikinci, lâfzından ise, hayız mahallinin murad edilmiş olması niçin caiz olmasın? 
Yapılan bu takdire göre, sizin söylemiş olduğunuz müş-kilât da ortadan kalkmış 
olur. Bu hususta söylenecek olan şeyler, bana göre bunlardır. Muvaffakiyyet 
Allah'tandır. 

Hak Teâlâ'nın, buyruğuna gelince, Atâ, Katâde ve Süddi, bu kelimenin "pislik" 
manasını ifâde ettiğini söylemişlerdir. Bil ki Arapça, kelimesi, hoşa gitmeyen her 
şeye delâlet eder. Hak Teâlâ'nın, emrinin mânası, o şeyden uzaklaşmayı ifâde 
eden bir ayrılıştır. İlleti ise, daha önce zikredilmiş olan, jù lâfzıdır. Sonra bu 
illete hüküm terettüp etmiştir; bu hüküm ise, terketmenin vâcib olmasıdır. 

İmdi eğer, "Eziyyet, kandan başka bir şey değildir. İstihâza (özür kant gelmesi) 
durumunda kadınlardan ayrılmak vâcib olmadığı halde bu eziyyet istihâza 
durumunda da söz konusudur. Buna göre bu hükmün illetinin "eziyyet" olduğunu 
söylemek, tenakuz arzetmiştir" denilirse, biz de deriz ki: 

İllet tenakuz arzetmemiştir; çünkü hayız kanı, rahim yoluyla kadının bünyesinin 
dışarı attığı fazla kandan ortaya çıkan bozulmuş bir kandır. Eğer bu fazlalık kan 
akmasa kadın hasta olur. Buna göre bu kan, idrar ve büyük abdest yapmak gibi 
bir şey olur. Böylece bu kan, bir sıkıntı ve bir pislik olmuş olur. Ama istihâza 
kanı böyle değildir. Aksine bu kan, rahmin derinliklerinde bulunan ve patlayan 
damarlardan akan, bozuk olmayan bir kandır. Dolayısıyla bu bir eziyyet 
sayılmaz. Bu konuda söyleyebileceklerim bundan ibarettir. Çünkü bu tıbbi bir 
konudur. Bunun izah edilmesiyle Kur'an'm zahiri ta'n ve kınanmaktan kurtarılır. 


Kendi muradını en iyi bilen ise, Allah'tır. (75) 
Hayız Kanı İle istihaze Kanı Arasındaki Fark Başa Dön 


Bil ki, hayız kanı, hakiki olan bir takım sıfatlarla nitelenmiştir. Bu kana da, şer'i 
olan bir takım hükümler dayanır. Hakiki sıfatlar iki kısma ayrılır: 

1) Bunlardan birisi, menbâ'dır (kaynak). Hayız kanı, rahimden çıkan bir kandır. 
Nitekim Hak Teâlâ,"Allah'ın kendi rahimlerinde yarattığını gizlemeleri kadınlara 


helâl olmaz"(Bakara, 228) buyurmuştur. Bunun tefsirinde, "Hak Teâlâ'nın 
rahimlerde yarattığı şeyden muradın, hayız ve hamilelik durumu olduğu" 
söylenmiştir. İstihâza kanına gelince, bu rahimden değil, rahimin ağzında sona 
eren damarlardan çıkar. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) istihâza kanını 
vasfederken, "Bu, rahimde patlamış damarların kanıdır" buyurmuştur. Hz. 
Peygamberin bu sözü, Kur'an'm göstermiş olduğu illet ve sebepte bir tenakuz 
bulunmadığı hususunda söylemiş olduğumuz görüşleri de pekiştirir. 

2) Hz. Peygamberin hayız kanını vasfederken söylemiş olduğu sıfatlar şunlardır: 
a) Siyahtır, 

b) Fazla akıcı değil, 

c) Yakıcıdır, 

d) Pek fazla hissedilmez, hızlı akmaz, 

e) Diğer kanların aksine kötü kokuludur. Çünkü, bu kan, kadının bünyesinin 
dışarı attığı fazlalık kanlardandır, 

f) Koyu kırmızı ve rengi bulanıktır. Kendisinde bulanıklık bulunduğu için, deniz 
suyuna benzediği de söylenmiştir. Buna göre bu sıfatların hepsi hakiki sıfatlardır. 
Bazı âlimler de şöyle demiştir: Hayız kanı, istihâza kanından ayrılır. Buna göre 
bu sıfatların kendisinde bulunduğu her kan, hayız kanıdır. Böyle olmayan ise, 
hayız kanı değildir. Hayız kanı mı yoksa istihâza kanı mı olduğu kesin olarak 
bilinemeyen kanlarda ise, aslolan mükellefiyetin devam etmesidir. Mükellefiyet 
halinin sona ermesi ise, ancak hayız kanı olduğuna karar verildiği zaman olur. 
Kanın hayız kanı olmadığı bilindiği vakit, vâcib olan mükellefiyetler, vâcib 
olmaya devam eder. 

Kimi alimler ise şöyle demişlerdir: Mükellef olan kimse, bu sıfatları birbirine 
karıştırabilir. Dolayısıyla gerek kan, gerekse bu sıfatlar hususunda, mükellefi 
temyizde bulunmak ile sorumlu tutmak, bir güçlük ve meşakkat çıkarmayı iktizâ 
eder. Binaenaleyh, Şâri-i Evvel olan Allah'u Teâlâ, muayyen ve düzenli bir vakit 
tayin etmiştir. O vakitte kan bulunduğu zaman, o kanın vasfı nasıl olursa olsun, o 
kanın hükmü hayızın hükmü olur. O vaktin dışında bir kan çıktığı zaman, o 
kanın vasfı ne olursa olsun o kanın hükmü hayız olmaz.. Bu görüşü ileri 
sürenlerin maksadı, mükelleften güçlük ve zorluğu kaldırmaktır. Sonra hayızdan 
dolayı meşru kılınan hükümler, namaz kılmaktan, oruç tutmaktan, mescide 
girmekten, Mushaf'a dokunmaktan ve Kur'an okumaktan uzak durmaktır. Ayrıca 
kadın, hayız ile buluğa ermiş kabul edilir. Kur'an'ın nassı İle, hayız sebebiyle 
sabit olan bir diğer hüküm de, âyetin kendisine nasıl delâlet ettiğini beyan 


ettiğimiz üzere, cimâdan sakınmaktır. H76] 


Beşinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, hayızın müddeti hususunda da ihtilâf etmişlerdir. İşte bundan dolayı 
Şafii (r.h.a), hayzın en az müddetinin bir gün bir gece; ekserisinin ise, onbeş gün 
olduğunu söylemiştir. Bu, Ali İbn Ebi Talib, Atâ İbn Ebi Rabâh, Evzâi, Ahmed 
İbn Hanbel ve İshâk (Allah kendilerinden razı olsun)'m görüşüdür. 

Ebü Hanife ile Sevri ise, bunun en az müddetinin üç gün üç gece, bundan az 
olursa, bunun istihâza kanı olduğunu, ekserisinin ise on gün olduğunu 
söylemişlerdir. 

Ebu Bekr er-Razi ise Ahkâmu'I-Kur'an'ında şunu söylemiştir: Ebü Hanife de, 
Atâ'nın verdiği hükmü kabul ederek, hayızın en az müddetinin bir gün bir gece, 
en fazla müddetinin ise onbeş gün olduğunu söylemiş; sonra da bu hükmünden 
vazgeçmiştir. 

İmâm Mâlik ise, azlık ve çokluk hususunda muayyen bir miktarın 
bulunmadığını; bir saat dahi olsa, bunun hayız kanı olacağını; yine bu kan 
günlerce devam etse, yine hayız kanı sayılacağını söylemiştir. Ebu Bekr er-Razi, 
Ahkâmu'l-Kur'an'ında İmâm Mâlik'in görüşünün yanlışlığına delil getirerek 
şöyle demiştir. "Eğer bu miktar azlık ve çokluk bakımından nazar-ı dikkate 
alınmasaydı, o zaman hayız kanının kadında mutlak olarak mevcut kan olması 
gerekirdi.. Bu durumda da, istihazalı hiçbir kadının bulunmaması gerekirdi. 
Çünkü ondaki kanın hepsi, Mâlik'in mezhebine göre hayız kanı olur du ki, bu da 
ümmetin icmâsıyla yanlıştır. 

Bir de rivayet edildiğine göre, Fatıma binti Ebt Cahş, Hz. Peygamber'e, 
"Hayızım devam ediyor, ben de bir türlü temizlenemiyorum" demiştir. Yine 
rivayet edildiğine göre, Hamne (r.anha) yedi sene istihâza kanı gördü.. Hz. 
Peygamber (s.a.s), her ikisine de bütün bu sürelerin hayız olduğunu söylemedi. 
Aksine, onlara, bunun bir kısmının hayız, bir kısmının ise istihâza kanı olduğunu 
söylemiştir. Binaenaleyh, bu görüş yanlıştır. Allah en iyi bilendir. 

Bil ki bu delil zayıftır. Çünkü bir kimse şöyle diyebilir: Hayız kanı istihâza 
kanından, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hayız kanıyla alâkalı olarak zikrettiği bazı 
sıfatlarla ayrılır. Biz bu sıfatların bir kanda bulunduğunu anladığımızda, onun 
hayız kant olduğuna hükmederiz. Bu sıfatların bulunmadığını gördüğümüzdey- 
se, onun hayız kanı olmadığına hükmederiz. Bu iki hususta tereddüt ettiğimiz 
zaman, hayı zın meydana geldiği meçhulümüz olur; asıl olan mükellefiyetin 
devam ettiği malum olur. Şüpheli olan bir şey, malüm olan bir şeyle tezâd teşkil 
edemez. Bu sebeple, asli olan mükellefiyetlerin yerine getirilmesi gerektiğine 
hükmedilir. Eğer hayız için belli bir zaman tayin edilmezse hayız, istihâzadan bu 


yol ile ayırdedilir. İmâm-ı Mâlik'in delili iki yöndendir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), "Hayız kanı siyah ve yakıcı, (acı veren) bir kandır" 
ifadesiyle, hayız kanının alâmet ve sıfatlarını açıklamıştır. Binaenaleyh, kan bu 
sıfatlarla mevsüf olunca, hayız meydana gelmiş olur. Bu da, Onun için hayız 
zamanında kadınlardan aynim" âyetinin ve Hz. Peygamber'in Fatıma binti Ebu 
Hubeyş'e söylediği, "Bayız kam geldiği zaman, namaz kılmayı bırak" 
H77İhadis-i şerifinin hükmüne girer. 

b) Allah'u Teâlâ hayız kanı hakkında "O bir ezadır. Onun için hayız zamanında 
kadınlardan aynim" buyurmuş, onun bir eziyyet olma vasfını, kadınlardan 
ayrılmanın vâcib oluşunun illetini beyân sadedinde zikretmiştir. Bu kan, fena 
kokusu, bozuk rengi ve çok fazla akıcı olmayışı sebebiyle bir eziyyet olmuştur. 
Kadınlardan uzaklaşmanın vücubiy-yeti bu mânalarla sebeplendirilmiş olunca, 
kanda bu nitelikler bulunduğu zaman, Allah'ın kitabında açıkça zikredilen 
sebeple amel etmek için, kadınlardan uzak durmak gerekir. Bana göre, İmâm 
Mâlik'in bu görüşü çok kuvvetlidir. 

Şafii, Ebü Hanife ye karşı, şu iki hususu delil olarak zikretmiştir: 

1) "Hayız müddetinin en azı bir gün bir gece, en çoğu ise onbeş gündür. Bunun 
delili Hz. Peygamber (s.a.s)'in hayız kanını "siyah ve yakıcı (acı veren)" diye 
nitelendirmiş olmasıdır. O kan bu vasıfta bulunduğu zaman hayız mavcut olmuş 
olur ve böylece, "Hayız zamanında kadınlardan aynimiz" âyetinin umümi 
muhtevasına girmiş olur. Hayızın bir günden daha az olması ile onbeş günden 
daha fazla olması hususlarında, Ebu Hanife ve ben, bu delil ile amel etmeyi 
ittifakla bıraktık. Binaenaleyh, geriye, bu müddetler hakkında bu delil ile amel 
edilme durumunun kalması gerekir." 

2) Şafii'nin, on günden fazla olan müddet hususundaki delili, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, kadınları dinlerinin noksanlığı ile tavsif etmiş olduğu hadisidir. Hz. 
Peygamber (s.a.s) bunu şu şekilde açıklamıştır: "Kadınların herbiri ömrünün 
yarısını namaz kılmadan geçirir." Bu da hayızın bazan onbeş gün olduğuna 
delâlet eder. Çünkü bu takdire göre onların temizlik müddetleri de onbeş gün 
olur. Böylece de hayız kadının ömrünün yansını almış ofur. Eğer hayız bu 
müddetten daha az olsaydı, ömrünün yarısında namaz kılmayan mü'-min kadın 
olmazdı. 

Ebu Bekr er-Râzi, Şafii'nin bu görüşüne şu iki izah ile cevap vermiştir: 

a) Hadis metninde geçen, yarım manasına değil, aksine "bazısı, bir kısmı" 
mânasına gelir. 

b) Dünya ömrünün yarısında hayız olan bir kadin bulunmaz. Çünkü kadın 
bulüğa ermezden önce geçen ömrü de, hayatının bir parçasıdır. 


Ebu Bekir er-Râzi'nin birinci cevabına şu şekilde cevap verebiliriz: "yarım" 
demektir. "İki parçaya ayırdım" manasında, denilir. Darb-ı meselde de, "Süt 


sağıyorum, yarısı senin"İ!781 denilmiştir. 

O'nun ikinci cevabına şöyle cevap verilir: Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kadınların 
herbiri ömrünün yarısını namaz kılmadan geçirir" sözü, kadının namaz kıldığı 
zamanı içine alır. Bu da onun buluğa erdikten sonraki ömrüdür. 

Ebu Bekir er-Râzi, Ebu Hanife'nin görüşüne bir çok yönden delil getirir: 

1) Ebu Ümâme (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'den şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Hayızın en azı üç, en çoğu on 

gündür."L179)| Ebu Bekr şöyle der: 'Eğer bu hadis sahih ise, hiç kimse bu hadisin 
gösterdiğinden başka tarafa dönemez." 

2) Enes b. Malik ve Osman b. Ebu'l-As es-Sakafi (r.a)'den şöyle dedikleri rivayet 
edilmiştir: "Hayz üç-dört günden on güne kadardır. On günden fazla olan 
istihâzadır." Bu söz ile şu iki bakımdan istidlal edilir: 

a) Sahabeden bir söz çıkar da diğerleri ona muhalefet etmez ise bu icmâ olur. 

b) Akltn, hayzın miktarını belirlemesine imkân yoktur. Sahabiden birşey rivayet 
edildiği zaman, zahir olan o şeyi Hz. Peygamber (s.a.s)'den duymuş olmasıdır. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s), Hamne binti Cahş'a: "Bütün kadınlar her ay hayız 
gördüğü gibi sen de, Allah'ın ilmine göre, altı veya yedi gün ha-yız 
görürsünüzl L80] demiştir. Bu hadisin muktezası, her ay her kadının bu kadar 
hayız görmesidir. Biz, hadisin zahiri mânâsına, haytzın üç günden on güne kadar 
olduğunu söyleyerek muhalefet ettik. Binaenaleyh bu miktarın dışında kalan, bu 
asıl üzerine kalır. 

4) Hz. Peygamber (s.a.s), kadınlar hakkında,"Aklı ve dini noksan olmasına 
rağmen en akıllı erkeklerin bile akıllarına hakim olan kadınlar gibi bir varlık 
görmedim" buyurdu. Bunun üzerine, "Onların dinlerinin noksanlığı nedir?" 
denildiğinde, "Onlardan herbiri günlerce ve gecelerce (hayız sebebiyle) namaz 


kılmaziar" 81] demiştir. Bu haber, hayız müddeti için, "günler ve geceler" 
denilebildiğini gösterir. "Günler" ifâdesinin en azı üç, en çoğu on gündür. Çünkü 
bir ile iki gün hakkında "eyyam' (günler) lâfzı kullanıldığı gibi, on günden fazla 
zaman için de "eyyam" lâfzı kullanılmaz. Aksine, (onbir gün) denilir. Fakat 
sayısı üç ile on arasında olan günler için "eyyam" lâfzı kullanılır.Yine Hz. 
Peygamber (s.a.s), Fatıma binti Eb Hubeyş'e "Hayızgünlerinde namazı terket" 
(182) buyurmuştur. "Eyyam" (günler) lâfzı, üç ile on arasında sayıdaki günler 
için kullanılmaya mahsustur. Ümmü Seleme (r.anha)'nin Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
kendisinden devamlı kan gelen kadının hükmünü sorduğu hadisinde, Hz. 


Peygamber (s.a.s), 
"Her ay hayız gördüğü günler ve geceler sayısınca beklesin ve her ay bu kadar 


müddet namaz kılmasın. Sonra gusledip namazını kilsın"(183İ buyurmuştur. 
Buna göre eğer, "Belki de o kadının hayzı bu belli miktardaydı" denilir ise, biz 
deriz ki: Hz. Peygamber (s.a.s), onun hayız müddetinin ne kadar olmadığını 
sormadan, mutlak olarak ona bu hükmü vermiştir. Binaenaleyh bu mutlak 
manada hayzın "eyyam" lâfzının kendisine delâlet ettiği miktar ile belirlendiğine 
delâlet etmektedir. Yine Hz. Peygamber (s.a.s), Adiyy b. Sâbit'in hadisinde, 


"İstihazah kadm, namazını normal hayız günleri müddetince bırakır"L184| 
buyurmuştur. Hadisin ifâde ettiği hüküm bütün kadınlar hakkında umumidir. 

5) Mutezile'nin ileri gelenlerinden Cübbâi'nin Tefslr'inde zikretmiş olduğu 
delildir. O şöyle demiştir: "Oruç ve namazın farziyyeti bunların farz oluşuna 
delâlet eden umumi delillerden dolayı belli olan bir farziyettir. Bu umümi deliller 
ile, üç ile on gün arasındaki hayız müddetince amel edilmemiştir. Binaenaleyh 
bu umümi delililerin hükmünün üçten az,ondan çok günler hakkında aslı üzere 
kalması gerekir. Bu böyledir. Çünkü üçten aşağı olan günler hususunda âlimlerin 
ıhtilâfı vardır. Böylece bu ihtilaf, bir şüphe doğurmuştur. Dolayısıyla biz üç 
günden aşağı olan zamanı hayız günleri kabul etmedik. On günden fazla olan 
müddet hakkında da ulemânın ihtilâfı vardır. Dolayısıyla bu da bir şüphe 
meydana getirmiştir. Bu sebeple, fazladan olan bu müddeti de hayız günleri 
olarak kabul etmedik. Fakat üç ile on gün arasındaki günlerin, hayız günleri 
olduğunda ittifak vardır. Dolayısıyla biz bu müddeti hayız müddeti olarak kabul 


ettik...İşte fukahânın bu meseledeki sözünün özeti budur.L1891 
Hayız Esnasında Haram ve Mubah Olan Husus Başa Dön 


Müslümanlar, hayız süresi içinde cimântn haram olduğu ve bu müddet içerisinde 
kadının göbeğinin üstteyiz tünde kalan kısımlar ile diz kapağının altındaki 
kısımlardan yararlanmanın helâl olduğu hususunda ittifak etmişler; göbeğin altı 
ile diz kapağının üstünde kalan kısımlardan istifâde etmenin caiz olup olmadığı 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bıma göre biz deriz ki: Ayette geçen, lâfzını tercih 
ettiğimiz şekilde, "hayız kanının çıktığı yer" manasında alırsak, ayet sadece 
hayızlı kadınla cima etmenin haramlığına delâlet etmiş olur. Âyette, bu mahallin 
dışında kalan yerlerden istifâde etmenin haramlığına delâlet eden birşey 
bulunmamış olur. Hatta, "Birşeyin özellikle zekredilmesi, hükmün onun dışında 
kalan şeylerde, o şeyin hükmünün aksine olduğunu gösterir" diyen kimse, bu 


ayetin cima mahalli dışındaki yerlerin helâllığına delâlet ettiğini söylemiş olur. 
Fakat, lâfzını "hayız" manasında alanlara göre, ayetin takdiri, "Hayız zamanında 
kadınlardan uzak durun" şeklinde otur. 

Sonra bu görüşte olanlar âyet ile, göbeğin üstünde ve dizkapağının altında kalan 
kısımlar hakkında amel edilmediğini söylemişlerdir. Bunlara göre geriye kalan 
kısımların, haram hükmü üzere kalması gerekir. o Muvaffakıyyet 
Allah'tandır.Cenâb-ı Allah'ın "Temizleninceye kadar onlara yaklaşmayın. İyice 
temizlendikleri zaman, Allah'ın size emrettiği taraftan onlara varınız" buyruğuna 
gelince bil ki, "Onlara yaklaşmayın” "onlarla cima etmeyiniz"manasındadır. 
Koca hanımıyla cima ettiği zaman, denilir. Bu, "Hayız esnasında kadınlardan 
aynim" emrinin bir te'kidi gibidir. Bu son ifâdeyi yeni ve kıymetli başka bir 
manaya hamletmek mümkündür. Bu da, ayetinin kanın çıktığı yere yaklaşmayı; 
âyetinin ise o yere yakın olan yerlerden istifade etmeyi neh-yetmiş 


olmasıdır. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: (186) 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi, Ebu Amr, İbn Âmir, Ya'küb el- Hadrami ve Asım'dan rivayetle 
Ebu Bekir kelimeyi, "tahare" masdarından olmak üzere şeddesiz olarak, Hamza 
ve Kisâi ise şeddeli olarak şeklinde okumuşlardır. Asım'dan rivayet ile Hafs 


dal187| böyle okumuştur. Buna göre şeddesiz okuyanlar, onu kanın kesilmesi 
manasına almışlardır. Çünkü, " Kadın, hayızından temizlendi" manasındadır. 
Kadının hayızından temizlenmesi, hayız kanı kesildiği zamandır. Buna göre 
mana, "Onların hayız kanları kesilmedikçe, onlara yaklaşmayın" şeklindedir. 
Kelimeyi, şeklinde şeddeli okuyana göre ise, bu, manasındadır. Bundaki, o 
harfi, harfine idgâm edilmiştir. Bu, tıpkı, ve. 

ayetterindeki ve kelimeleri gibidir. Yani bunlar aslında, ve, rnanasındadır. 


Muvaffakıyyet Allah'tandır. [188] 
İkinci Mesele 


Bütün beldelerin fakihlerinin çoğu, kadının hayız kanı kesildiği zaman, 
kocasının o kadınla cima etmesinin, ancak kadtnın hayız sebebiyle 
gusletmesinden sonra helâl olduğu görüşündedir. Bu İmam Malik, Evzâî, Şafii 
ve Sevri'nin görüşüdür. 

Ebu Hanife'nin meşhur görüşüne göre, o kadın on günden daha az müddet içinde 


temizlenirse, (gusletmedikçe) kocası ona yaklaşamaz. Eğer on gün sonunda 
temizlenmiş ise, kadın yıkanmadan kocasının onunla cinsi münasebette 
bulunması caizdir.Şafii'nin bu husustaki delili şunlardır: 

a) Mütevatir kıraat ittifakla delildir. Buna göre bir ayet hususunda iki mü-tevatir 
kıraat bulunur ve aralarını bulmak da mümkün olursa, bunların arasını cem 
etmek gerekir. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Ayetteki, ifâdesi 
şeddeli ve şeddesiz olarak okunmuştur. Şeddesiz olarak, :okunuşu, "kanın 
kesilmesi" manasına gelir. şeklindeki şeddeli kıraati ise, su ile temizlenmek 
manasına gelir. Bu iki hususun arasını cem etmek mümkündür. Binaenaleyh 
ayetin, her iki hususun da vâcib olduğuna delâlet etmiş olması gerekir. Bu böyle 
olunca, bu haramlığın ancak her iki husus yerine getirildiği zaman nihayete 
ermesi gerekir. 

b) Hak Teâlâ'nın, "İyice temizlendikleri zaman, onlara varın" buyruğu, kadınlara 
varmayı, lî şart edâtıyla onların temizlenmesi şartına bağlamıştır. Arapça'da, yil 
şart ifâde eder. Şarta bağlanan şey, şart bulunmadığı zaman bulunmaz. Bu 
sebepte, kadınlar temiz olmadıkları sürece, onlara varmanın caiz olmaması 
gerekir. 

Ebu Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: Hak Teâlâ'nın, "Temizleninceye kadar 
onlara yaklaşmayın" hitabı onlara yaklaşmayı yasaklamış ve bu yasağın, onların 
hayızdan kesilmeleriyle son bulacağını ifâde etmiştir. Kadınların hayızdan 
kesilmeleri bu yasağın sona ermesine sebep olunca, hayızları sona erdiğinde de 
bu yasağın söz konusu olmaması gerekir. 

Kadi, Ebü Hanife'nin görüşüne şu şekilde cevap verir: "Eğer Cenâb-t Hak 
sadece, "Temizleninceye kadar" ifâdesini söylemiş olsaydı, sizin söylediğiniz 
son derece uygun olurdu Ama Hak Teâlâ bu emrine, "İyice 
temizlendiklerinde..." kaydını da ilâve edince, bu iki ifâdenin hepsi birden bu 
yasağın sona erme sebebi olmuş olur. Bu, bir kimse "Eve girinceye kadar, 
falancayla konuşma. Girdikten sonra gönlü hoş olursa onunla konuş" demesi 
gibidir. O kimsenin konuşabilmesinin, bu iki şartın ikisine birden bağlanmış 
olması gerekir. Bu böyle olunca, hayızdan kesildikten sonra onun mutlaka 
temizlenmesi de gerekir. 

Âlimler, bu temizlenmenin nasıl olacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu 
sebeple Şafii ve fukahânın ekserisi, bu temizlenmenin gusletmek olduğunu 
söylemişlerdir. Bazı âlimler de bunun, hayız mahallini yıkamak olduğunu 
söylemişlerdir. 

Atâ ve Tavus bunun, kadının hayız mahallini yıkayıp, abdest alması olduğunu 
söylemişlerdir. Şu iki husustan ötürü, birinci görüş daha sahihtir: 


a) Hak Teâlâ'nın şartının zahiri, kadının zâtıyla ilgili bir hükümdür. Binaenaleyh, 
böyle bir temizliğin onun bedeninin bir kısmında değil, aksine bütününde 
bulunması gerekir. 

b) Bu temizliği, hayızlı kimsenin yapması gereken temizliğe hamletmek, 
istihazalı hakkında söz konusu olan temizliğe hamletmekten daha uygundur. Bu, 
bu temizlikle kastedilenin gusletmek olmasını gerektirir. Bu da, suyun 
bulunmasının mümkün olması halinde söz konusudur. Eğer su bulunmazsa, 
"hayızlı kadının haytzı sona erdiğinde mutlaka yıkanması vâcibtir" diyen âlimler, 
teyemmümün gusletmenin yerine geçeceği hususunda ittifak etmişlerdir. Biz, 
teyemmümün gusletmenin yerine geçeceğini, icmânın delaletiyle söylüyoruz. 
Aksi halde, ayetin zahiri ifâdesi, hayızı sona eren kadına yaklaşmanın ancak su 


ile yıkanması durumunda caiz olmasını gerektirir. L89] 
Üçüncü Mesele 


Alimler, Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın size emrettiği taraftan onlara varın" emriyle 
neyin murad edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu ifâdeyle ilgili olarak şu 
açıklamalar yapılmıştır: 

a) İbn Abbas, Mücâhid. İbrahim, Katâde ve İkrime'nin görüşüne göre bunun 
manası, "Onların ferçlerine yaklaşın" demektir. Çünkü bu, Allah'ın emrettiği 
yerdir. "Onlara, ferçlerinden başka bir mahalden yaklaşmayın." Hak Teâlâ'nın, 
"Allah'ın size emrettiği taraftan..." kaydı ise, O'nun tıpkı, "Cuma günü, namaz 
için çağırıldığınız zaman..." (Cuma, 9) sözündeki, terkibinin anlamına gelmesi 
gibi, "Allah'ın size emrettiği tarafa..." anlamındadır. 

Esamm ve Zeccâc, "Onlara, cima edilmeleri helâl olduğu vakit yaklaşın" 
şeklinde tefsir etmişlerdir. Bu da, kadınlar oruçtu, itikâfa çekilmiş olduklarında 
ve nikahlan da haram olmadığında olabilir. 

c) Muhammed İbn el-Hanefiyye'nin görüşüdür. Bu görüşe göre, "Onlara, günaha 
girmeden, helâl taraftan yaklaşın" demektir.En kuvvetli olanı birinci görüştür. 
Çünkü, lâfzı, mekân mânasını ifâde etmede hakikat,diğer mânalarda ise 


mecazdır. |190] 


Allah Tevbe Edenleri ve Temizlenenleri Sever Başa Dön 


"Muhakkak ki Allah çok tevbe edenleri sever, iyice temizlenenleri sever" 
buyruğuna gelince, gerek muhabbetullâh'ın, gerekse tevbenin izahları daha önce 
geçmişti. Biz bunları tekrarlamıyacağız. Ancak ne var ki, şöyle diyoruz:, tevbe 


olarak, isimlendirilen fiili çokça yapan kimsedir. Tevbeleri çok kabul edici 
otması itibariyle bu vasıf Allah hakkında da bazan kullanılabilir. 

Eğer, "Ayetin zahiri, Hak Teâlâ'nın, mutlak mânada tevbeyi çokça yapanları 
sevdiğini gösterir. Halbuki akıl da, tevbe etmenin ancak günahkâr olan kimseye 
uygun düşeceğine delâlet eder. Bundan dolayı günahkâr olmayan kimsenin tevbe 
etmesinin yerinde olmaması gerekir" denilirse, biz buna şu iki şekilde cevap 
veririz: 

a) Mükellef, kusur etmeyeceğinden kesinlikle emin olamaz. Dolayısıyla o 
kimsenin, her halükârda, kusurunu giderebilmesi için tevbe etmesi gerekir. 

b) Ebü Müslim el-İsfehâni şöyle demiştir: "Arapça'da tevbe, "dönmek" 
mânasından ibarettir. Kulun Allah'a tevbesi ise, her halükârda güzeldir." 

Kadı, İsfehani'nin bu görüşüne itiraz ederek şöyle demiştir: "Tevbe, Arapça'da 
her ne kadar rücü (dönmek) mânasından ibaret olsa da, ancak bu kelime şeriat 
örfünde eskiden yapılan fiillerden pişmanlık duymak, o anda ve gelecekte o 
fiilleri bir daha yapmamaya karar verip azmetmekten ibarettir. Bu sebeple 
kelimeyi, (tevbe), lügâvi manasına değil de, şer'i manasına hamletmek gerekir." 
Ebu Müslim buna cevap vererek şöyte diyebilir: "Benim bu cevaptan maksadım 
şudur: Lâfzı şer'i mânadaki tevbeye hamletmek mümkün olursa, lâfız yerinde 
kullanılmış olur ve sorudan da kurtulunmuş olunur. Ama bu imkânsız olduğu 
zaman, bir ta'n ve bir soru gelmesin diye, lâfzı kelimenin asli-lügavi manasına 
hamledersin. 

"Hak Teâlâ'nın, "Ve iyice temizlenenleri sever" kavli hakkında da bazı izahlar 
vardır: 

a) Bundan murad, günahlardan ve isyanlardan uzaklaşmaktır. Çünkü tevbe eden, 
önce bu kötü filleri işleyip, sonra da onu terkeden kimsedir. Halbuki 
"mütetahhir" ise, bunlardan uzak kaldığı için, onları aslında hiç işlemeyen 
kimsedir. Bu iki kısmın, bir üçüncüsü yoktur. Lâfız bu mânaya da muhtemeldir. 
Çünkü günah ruhani bir pisliktir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, 
"Müşrikler ancak, pisliktirler" (Tevbe, 2e) buyurmuştur. Bu sebeple, günahı 
terketmek, ruhani bir temizlik olacaktır. İşte bu mânadan dolayı, Allah'u Teâlâ 
bütün kusur ve çirkinliklerden münezzeh olduğu için, "O, Tâhir'dir, 
Mutehhar'dır" diye vasfedilmiştir. Ve yine "Falancanın eteği temizdir" denilir. 
Yani, o "kimse günah işlememiştir, 

b) Bundan murad, o kadına hayızlı iken ve Hak Teâlâ'nın, "Onlara, Allah'ın size 
emrettiği taraftan varın" buyurduğu gibi, onlara ferçlerinin dışındaki herhangi bir 
mahalden yaklaşma-maktır. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Bu daha 
evlâdır, çünkü bu, ayetin öncesine uygun düşen bir açıklamadır. Bir de Hak 


Teâlâ, Lüt kavminden rivayet ederek, "Onları çıkarın memleketinizden. Çünkü 
onlar, çok temizlenen kimselerdir" (A'râf,82) buyurmuştur. Bu sebeple Cenâb-ı 
Hakk'ın,sözünün mânası, "Kadınlara makatlarından yaklaşmayanları..sever" 
şeklinde olur. 

ce) Hak Teâlâ, "İyice temizlendiklerinde" şartıyla, bize temizlenmemizi 
emredince, hiç şüphesiz temizlenen kimseyi medhederek, buyurmuştur. Bu 
temizlenmeden maksat ise, su ile temizlenmektir. Nitekim Hak Teâlâ da: "Orada 
iyice temizlenmeyi seven adamlar vardır. Allah da, tertemiz olanları sever" 
(Tevbe,108) buyurmuştur. Bu ayetin tefsirinde şöyle denilmiştir: "Onlar su ile 


istincâ yapıp temizlendikleri için, Allah onları medh ü sena etmiştir." (191) 
Kadının Nesil Yetiştiren Tarla Olması 


"Kadınlarınız sizin tarlanızdır. O halde tarlanıza, dilediğiniz gibi gelin.Kendiniz 
için takdime yapın. Allah'tan korkun ve mutlaka O'na kavuşacağınızı bilin.... 
İman edenleri müjdele.."(Bakara. 223).Bu ayet-i kertmeyle ilgili birkaç mesele 


vardır: H92] 
Ayetin Nüzul Sebebi 


Alimler, ayet-i kerimenin sebeb-i nüzulü hakkında şunları söylemişlerdir: 

1) Rivayet edildiğine göre yahudiler şöyle diyorlardı: "Kim, hanımına arka 
taraftan olmak üzere, fercine yaklaşırsa onun çocuğunun gözleri şaşı ve sakat 
olur." Aynca onlar bunun, Tevrat'ta bulunan bir hüküm olduğunu söylüyorlardı. 
Bu husus Hz, Peygamber'e anlatılınca O, "yahudiler yalan söylüyor" dedi ve 
sonra ayet-i kerime nazil oldu. 

2) İbn Abbas'tan rivayet edildiğine göre Hz. Ömer, Hz. Peygamber'e gelerek: 
"Ya Resülallah ben mahvoldum!" dedi ve kendisinden, böyle bir şeyin meydana 
geldiğini söyledi.. İşte bunun üzerine de Allah'u Teâlâ bu ayet-i kerimeyi inzal 
buyurdu. 

3) Ensâr, kocanın hanımıyla, arka taraftan olmak üzere, fercinden cinsi 
münasebette bulunmayı hoş görmüyorlardı. Bu düşünceyi de, yahudilerden 
almışlardı. Muhacirler ise, bunu yapıyorlardı. İşte bunun üzerine ensâr bunu 


onlara çok gördü.. Bu sebebten dolayı da, bu ayet-i kerime nazil oldu. (193) 


İkinci Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Sizin tarlanızdır" ta- birinin mânası: "Sizin çocuk ekip 
diktiğiniz tarlanızdır" şeklindedir. Bu, bir teşbih yoluyla anlatımdır. Böylece 
kadının ferci yeryüzüne; nutfe tohuma; çocuk da o yerde biten bitkiye 
benzetilmiştir, kelimesi masdardır. İşte bundan dolayı, müfred (tekil) 
getirilmiştir. Buna göre mâna, "Kadınlarınız, sizin ekim yerlerinizdir.Siz oralara 
çocuk ekip biçersiniz" şeklinde olur. Bu mânaya göre, muzâf olan bir kelime 
hazfedilmiş demektir. Yine, bazen bir şeyin mekânı, mübalağa ifâde etmek için, 
o şeyin ismiyle, masdarıyla da adlandırılabilir. Bu Hansâ'nın, "O ancak bir ikbâl 
ve sırt dönüştür" demesi gibidir. Yine, denilir; yani, "O'nun emrettiği.." ve. O 
denilir, yani, "Onun arzusu, arzu ettiği" denilir. tabiri de böyle olup,"Ekip 
biçeceği yer" anlamındadır. 1241 


Üçüncü Mesele 


Âlimlerin pekçoğu, bu ayetten maksadın şöyle olduğu görüşündedirler: Koca, 
hanımına ön tarafından öne ve arkadan öne yaklaşması arasında muhayyer 
bırakılmıştır. Buna göre, "Nasıl isterseniz" ifâdesi, bu mânaya hamledilmiş 
demektir. Nâfi, İbn Ömer'in, "Bu ayetten maksadın, kadınlara makatlarından 
yaklaşmanın caiz olduğunu" söylediğini rivayet etmiştir. 

Diğer âlimler ise, bu rivayet hususunda Nâfı'nin hata ettiğini söylemişlerdir. Bu, 
İmâm-ı Mâlik'in de görüşüdür. 

Şiilerden Seyyid Murtezâ da bunu tercih etmiştir. Murtezâ bunu, Cafer İbn 
Muhammed es-Sadık (r.a)'dan rivayet etmiştir. 

Kadınlara omakatlarından (dübürierinden) yaklaşmanın caiz olmadığını 
söyleyenlerin delilleri şunlardır: 

1) Allah'u Teâlâ, hayızla ilgili ayette, "Deki o bir ezadır. Onun için hayız 
zamanında kadınlardan aynim" (Bakara,222) buyurmuş, eziyyetin bulunmasını, 
hayız mahalline yaklaşmanın haram olmasının sebebi tutmuştur. Eziyyet, insanın 
eziyyet ve sıkıntı duyduğu şeydir. Burada da insan, hayız kanının kötü 
kokusundan ötürü, bir eziyyet ve rahatsızlık duyar. Bu illet, münakaşa mevzuu 
olan makat hakkında daha açık şekilde geçerlidir. Burada da aynı illet 
bulunduğuna göre, oraya yaklaşmanın da haram olması gerekir. 

2) Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın size emrettiği taraftan kadınlara varın" (Bakara, 222) 
hitabı bir emirdir. Emrin zahiri ise, vücüb ifâde eder. Bu emrin, kadınlarla cinsi 
münasebet kurmanın vücübiyyetini ifâde ettiğini söylemek mümkün değildir. 
Çünkü bu vâcib değildir. Bu sebeple bu emri, bundan muradın, "Kim hanımıyla 
cinsi münasebet yapmak isterse, onunla Allah'ın emrettiği mahalden münasebet 
kurması vâcib olur" olduğu şeklindeki mânaya hamletmek gerekir. Sonra, bu 
ifâde kadının makatına yaklaşma mânasına hamleditemez. Çünkü bu, icmâ ile 
mümkün değildir. Bu sebeple bunun, "ön", "ferç" mânasına hamledilmesi 
gerekir, zaten elde edilmek istenen netice de budur. 

3) Huzeyme İbn Sâbit'in rivayet ettiğine göre, bir adam Hz. Peygamber'e, 
kadınlara makatlarından yaklaşmanın hükmünü sormuş, bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, helâl olduğunu söylemiş. Adam, gerisin geriye dönüp 
giderken, Hz. Peygamber adamı geri çağırmış ve: "Sen ne söyledin? Senin sorun, 
iki delikten hangisi hakkındadır? Önden öne ise, evet; arkadan öne iser yine 
evet; ama, arkadan makata ise, hayır.. Allah, hakkı bildirmekten utanıp 
çekinmez" demiş ve şöyle buyurmuştur: "Sakın kadınlarınıza makatlarından 


yaklaşmayınız 95] pz. Peygamber, yukardaki ifâdesinde geçen, lâfzıyla, 


kadının fercini kastetmiştir. kelimesinin aslı, "dağarcığın ağzı" anlamına gelir. 
Delik buna benzetilmiştir. kelimesinin esas anlamı ise, ayakkabıcının açtığı delik 
anlamına gelir. Hz. Peygamber bu kelimeyle yine, kadının cima mahallini kinaye 
ile anlatmıştır, kelimesi de, ayakkabıcı ayakkabıya delik açtığı zaman 
söylenilen, tabirinden alınmış olup, bu anlamda delik mânasındadır. 

Kadınlara dübürden yaklaşmanın caiz olduğunu söyleyenlerin tutamakları ise 
şunlardır: 

a) Bu ayet ile, şu iki bakımdan istidlal edilebilir: 

1) Allah'u Teâlâ, lâfzını, kadına bir isim olarak vererek, "Kadmlannız sizin 
tarlanızdır" buyurmuştur. Bu ifâde, kelimesinin kadının muayyen bir yerinin 
değil de kadının zâtının adı 

kelimesinin, kadının muayyen bir yerinin değil de, kadının zâtının adı olduğuna 
delâlet eder. Buna göre Hak Teâlâ bu tabirden sonra, "Tarlanıza dilediğiniz gibi 
gelin" buyurunca, bundan murad, "Kadınlarınıza istediğiniz gibi yaklaşınız" olur. 
Böylece de bu, kadınlara bütün yönlerden yaklaşılabileceği hakkında kullanılmış 
bir lâfız olmuş olur. Dolayısıyla bu tabirin muhtevasına, münakaşa mahalli olan 
kadının makatı da dahil olur. 

2) kelimesi, anlamındadır. Nitekim Hak Teâlâ, "Bu sana nerden geliyor? O da, 
"Allah katından", dedi" (Ali.imrân, 37) buyurmuştur. Buna göre ayetin takdiri, 
şeklindedir. Bu sebeple, tefsirini yaptığımız ayetin takdiri, "Tarlanıza dilediğiniz 
yerden geliniz" şeklindedir sözü, birkaç tane mekânın bulunduğunu gösterir. Bu, 
serjin tıpkı, "İstediğin yere otur" demen gibidir. Bu ise, mekânlar arasında 
muhayyerliği ifâde eder. 

Bu sabit olunca, biz deriz ki, ayeti önden öne veya arkadan öne yaklaşma 
manasına hamletmenin mümkün olmadığı ortaya çıkmış olur. Çünkü bu takdire 
göre, mekân sadece bir tane olmuş olur. "Te'addüd" ise, sadece yaklaşma yolları 
itibariyle olmuş olur. Bu mânayı ifâde etmeye uygun düşen lâfız ise, "O mekâna 
nasıl isterseniz öyle aidiniz" denilmesidir. Burada zikredilen lâfız, değil, lâfzı 
olup, âfzının da mekânlar arasında muhayyerliği ifâde ettiği sabit olunca, âyetten 
muradın sizin söylediğiniz mâna değil de, bizim söylemiş olduğumuz mâna 
olduğu ortaya çıkmış olur. 

b) Onlar, Hak Teâlâ'nın, "Zevcelerine veya elleri altındaki cariyeler müstesna" 
(Mü'minün, 6)ayetinin umümuna sarılmış, bu ayetle, icmânın delâletinden dolayı 
erkekler hakkında amel edilmediğini; bu âyetle sadece kadınlar hakkında amel 
edilmesinin gerekli olduğunu söylemişlerdir. 

c) Biz bir kimsenin hanımına, "Senin dübürün bana haramdır" deyip, bu 
ifadesiyle de hanımını boşamaya niyet ettiğinde, bunun bir talâk olacağı 


hususunda müttefikiz. Bu da, hanımının dübürünün kocasına helâl olmasını 
gerektirir. 

Bu görüşte olanların, bu konudaki sözlerinin tamamı işte bundan ibarettir. 

Birinci görüşte olanlar bunların görüşlerine cevâp vererek şöyle demişlerdir: Bu 
ayetten maksadın, kadınlara terelerinin dışındaki mahallerinden yaklaşmanın 
caiz olmadığına aşağıdaki hususlar da delâlet etmektedir. 

1) Hars, ekim yapılan yerin adıdır. Kadının bütün her tarafının ekim yeri 
olmadığı herkesçe bilinen bir husustur. Dolayısıyla hars ismini kadının herye-ri 
için bir isim olarak vermek imkânsızdır. Bu delil, hars lâfzının, kadının zâtına 
isim olarak verilmesini gerektirir. Ne var ki biz, Hak Teâlâ'nın, "Hanımlarınız 
sizin tarlanızdır" buyruğu hususunda bu delil ile amel etmedik. Çünkü Allah'u 
Teâlâ burada, hars lâfzını kadının zâtına vasıf olarak verdiğini açıkça belirtmiştir. 
Bundan Ötürü biz bu vasfetme işini, "bir şeyin bütününün, cüzünün ismiyle 
adlandırılması" şeklinde olan, meşhur mecaz şekline hamlettik. Bu şekil, Cenâb-i 
Hakk'ın, "Tarlanıza varın" emrinde söz konusu değildir. Binaenaleyh burada hars 
kelimesini belli olan ekim mahalline hamletmek gerekmiştir. İşte böylece ayette, 
kadınlara sadece terelerinden yaklaşılması gerektiği hususunda bir delil vardır. 

2) Bu âyetin, muarızlarımızın söylediklerine delâlet etmesi mümkün değildir. 
Çünkü, bu ayetin öncesinin şu iki yönden onların söylediği şeylere delâlet 
etmesinin imkânsız olduğunu açıklamıştık: 

a) Hak Teâlâ'nın, "De ki: "O ezadır" demiş olması. 

b) O'nun, 'Allah'ın emrettiği taraftan onlara varın" buyurmuş olmasıdır. 

Eğer bu ayet, kadına makattan yaklaşmanın cevazına delâlet etmiş olsaydı, bu 
aynı yer hakkında hem harama, hem de helâle delâlet eden şeyleri bir araya 
toplamak olurdu. Halbuki aslolan, böyle bir şeyin caiz olmadığıdır. 

3) Ayetin sebeb-i nüzulü hakkında meşhur olan rivayetler, sahabenin kadınlara 
arka taraftan ferce yaklaşmanın caiz olup olmadığı hususundaki ihtilâflarıdır. 
Ayet-i kerimenin nüzul sebebi ayetin ifâde ettiği hükmün dışında kalamaz. Bu 
sebeple âyetin, bu şekli ihtiva etmiş olması gerekir. Bunu, bu şekle hamlettiğimiz 
zaman, âyeti diğer şekle hamletmeye ihtiyacımız kalmaz. Bütün bu izahlarla 
âyetten muradın, onların zikretmiş olduğu şey olmadığı ortaya çıkmış olur. 
Şimdiyse, bu görüşte olanların kendisine tutundukları delilleri enine boyuna: 
inceleyelim: 

a) Hak Teâlâ'nın, emrinin mânasının, "Ekim mahalline geliniz" şeklinde 
olduğunu beyan etmiştik. 

b) Hak Teâlâ'ntn, buyruğundaki "hars' tan murad, o be-tirli ve muayyen yer 
olunca, "nasıl isterseniz" ifâdesini, mekân hususunda muhayyerliğe hamletmek 


mümkün olmaz. Bu durumda burada bir takdir yapılır. Bu da, tabirinden 
maksadın, şeklinde olmasıdır. Böylece burada, bir lâfzı takdir edilmiş olur. 
"Hars lâfzını hakiki manaya hamledip, böyle bir takdiri gerekli görmek, bu 
kelimeyi mecazi bir yolla kadının zâtına hamletmekten evlâdır; bundan dolayı da 
biz bu takdiri yaptık" denilemez. Çünkü biz, zaten bunun evlâ olduğunu 
söylüyoruz. Zira, ferçler hususunda esâs olan, onların haram olduklarıdır. 

c) Onların üçüncü delillerine şu şekilde cevap verilir:"Zevceleri ve ellerinin 
altındaki cariyeleri müstesna..." (Mü'minun.ejayeti umümidir, halbuki bizim 
delillerimiz husüsidir. Hususi delil, umümi delile takdim edilir. 

d) Onların dördüncü delillerine şu şekilde cevap verilir: Adamın hanımına, 
"Şenin mak'adın bana haram olsun" demesi,sadece talaktan bir kinayedir. Çünkü 
mak'ad, sarmaş dolaş olmanın helâl olduğu bir mahaldir. Dolayısıyla bu adamın, 


"Senin elin boş olsun" demesi gibidir. Allah en iyisini bilendir. H26] 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Müfessirler, ayetteki, kavlinin tefsiri hu- susunda ihtilâf etmişlerdir: 

1) Meşhur olan görüş, bizim zikrettiğimiz şu görüştür: Kocanın hanımının 
fercine önden veya arkadan yaklaşması caizdir. 

2) Bunun manası, "Helâl olan vakitlerden dilediğiniz vakitte..." demektir. Bu da, 
"Kadın yabanct, nikâhı düşmeyen veya oruçlu veyahut da haytzlı olmadığı 
zaman.." demektir. 

3) Kocanın hanımı ile, tercinden olmak şartıyla, hanımı ister ayakta, ister 
çömelmiş, ister yan yatmış olsun, cima etmesi caizdir. 

4) İbn Abbas bunun manasının "Koca dilerse "azil" yapar, isterse yapmaz" 
şeklinde olduğunu söylemiştir.Bu görüş Sa'id b.Müseyyeb den nakledilmiştir, 

5) Bunun manası, "Gece ya da gündüz ne zaman isterseniz..." demektir. 

Eğer, "Bu görüşlerden hangisi tercihe şayandır?" denilir ise, deriz ki: Mü- 
fessirlerin ifâdesinden anlaşıldığına göre, bu ayetin nüzul sebebi şudur: 
Yahudiler, bir kimse hanımının fercine arkadan cima edince çocuğun şaşı 
doğacağını söylüyorlardı. Allah Teâlâ da onların bu sözünü yalanlamak için bu 
ayeti indirmiştir. Öyle ise evlâ olan, ayeti bu manaya hamletmektir. Bunun 
vakitlerle ilgili olduğunu söyleyen görüşlere gelince, ayet-i kerimede vakitler söz 
konusu değildir. Çünkü, kelimesi bazan ne zaman" manasına, bazan ise, nasıl 
manasındadır. 

Azil yapıp yapmama meselesi ise, lâfzının manası ile ilgili değildir. Çünkü cima 
hali, azledip azletmeme ile değişmez. Binaenaleyh ayeti, yukarıda zikretiğimiz 


ilk görüşe hamletmek uygun düşer. 

Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun manası şudur: "Cenneti ve Allah'ın ikramını elde 
edeceğiniz şeyleri yapınız." Bu ifâdenin bir benzeri de, bir insanın başka birisine, 
Kendin için önceden bir amel-i salih yap" demesidir. Bu, "Azıklanınız. Biliniz ki 
azıkların en hayırlısı takvadır" (Bakara, 197) ayeti gibidir. "Takdim" lâfzının bir 
benzeri de, Allah Teâlâ'nın, cehennemliklerden bir gruptan naklettiği şu ayettir: 
"Onlar şöyle derler: "Hayır, siz rahat görmeyin. Bunu bize siz takdim ettiniz, o 
ne kötü bir karar kılıştır " (Sad, 60). 

Buna göre eğer, "Bu ayetin, öncesiyle irtibatı nasıldır?" denirse, biz deriz ki: İbn 
Abbas (r.a)'dan nakledildiğine göre, o şöyle demiştir: "Bunun manası, cima 
ederken besmele çekmektir." Bu son derece uzak bir ihtimaldir. Bence burada, 
"Kadınlarınız sizin tarlanızdır" ayeti, cima etmenin mubah oluşunun sebebine 
dikkat çekme gibidir. Sanki şöyle denilmektedir: "O kadınlar, sizin tarlanız 
olduktan için, yani onlardan çocuklarınız doğduğu için, Allah onlarla cima 
etmenizin meşru olduğunu bildirmiş, daha sonra da, "Tarlanıza dilediğiniz gibi 
geliniz" buyurmuştur. Yani, "Onlarla cinsi münasebette bulunmanın size mubah 
olmasının sebebi, ekin (çocuk) elde etmek olduğu için, tarlanıza geliniz, ekin 
ekilecek yerin dışına geçmeyiniz." Buna göre ayetteki, "tarlanıza geliniz" emri, 
sadece ferçten cima yapmaya izin verildiğine, bunun dışındaki yerlere müsaade 
edilmediğine bir delil olmuş olur. Ayet o iki yerden biri hakkında müsâadenin 
olduğuna, diğeri hakkında ise müsâade olmadığına deli! ihtiva edince, Allah 
Teâlâ, Kendiniz için takdime yapın" yani, "Şehvetinizi yerine getirme hevesinde 
olmayın, bir taat sunma hevesinde olunuz" buyurmuştur. Sonra Allah Teâlâ, bu 
hususu, "Allah'dan ittika ediniz" emriyle, üçüncü olarak da, "ve mutlaka O'na 
kavuşacağınızı bilin" buyruğu ile te'kid etmiştir. Peşpeşe getirilen bu üç tehdidin 
zikredilmesi, kendisinden önce leziz ve arzu duyulan bir şey yasaklandığında 
uygun düşer. Binaenaleyh hem ayetin makabli hem de mâba'di (evveli ve 
sonrası), bu işin haramlığına delâlet eder. Böylece, bu ayetin tefsiri hususundaki 
en doğru görüşün, müçtehidlerin çoğunluğunun benimsediği görüş olduğu ortaya 
çıkar. 

Allah Teâlâ'nın, "Allah'tan korkun ve mutlaka O'na kavuşacağınızı bilin" emrine 
gelince, bil ki "takva" hakkında daha evvel açıklamalarda bulunmuştuk. Allah'a 
kavuşmanın izahı ise, (Bakara, 46) ayetinin tefsirinde geçmişti. Bil ki Allah 
Teâlâ, bu ayette şu üç şeyi zikretmiştir: 

a) O, "Kendiniz için takdime yapın" buyurmuştur ki bundan muradı taat olan 
işlerdir. 

b) "Allah'tan korkun" buyurmuştur ki, bundan muradı, yasak oian şeyleri 


bırakmadır. 

c) "Mutlaka O'na kavaşacağınızı bilin" buyurmuştur ki bunda da şuna işaret 
vardır: "Ben, sizi öldükten sonra dirilme, mahşerde bulunma ve hesap vermeniz 
için, taatteri yapıp, haramları bırakma hususundaki meşakkatlere katlanmakla 
mükellef tuttum. Eğer hesap günü olmasaydı, taatleri yaparken ve yasakları 
bırakırken sıkıntılara göğüs germek manasız olurdu. Bu ne güzel bir tertiptir. 
Allah Teâlâ daha sonra da, "İman edenleri müjdele" buyurmuştur ki bundan 
maksadı da Kur'an'da nazar-ı dikkate altnan tertibi gözetmektir. Bu tertip de, 
Allah'ın Kur'an'da her tehdidin yanısıra bir va'ad ve müjdeyi zikretmesidir. Buna 
göre bu ifâdenin mânâsı, "Özellikle mü'minleri mükâfaat ve ikramınla müjdele" 
demektir. Sanki malum oldukları için, âyette "ikram" ve "sevab" (mükâfaat) 
lâfızlarına yer verilmemiştir. Bu tıpkı, "Mü'minlere, Allah'dan kendilerine cidden 


büyük birfazl'ü kerem olduğunu müjdele" (Ahzâb,47)âyeti gibidir. H97] 
Yeminler Hakkında Hüküm Başa Dön 


"Allah'ı, yeminlerinizden dolayı, iyilik etmenize, ittikâ etmenize ve insanlar 
arasım bulmanıza engel yapmayın. Allah hakkıyla işitici, kemâliyle bilicidir" 
(Bakara. 224). 

Müfessirler bu ayet hakkında çok şey söylemişlerdir. Fakat söylediklerinin en 
güzeli şu iki izahtır: 

a) Ebu Müslim el-İsfehâni' nin zikrettiği, en güzel görüşe göre, tabiri, Allah 
adına çok yemin etme cüretinden nehyetmektir. Çünkü herhangi birşey için bir 
lâfzı çokça söyleyen, o lâfzı o şey için bir engel haline getirmiş olur. Nitekim 
insan,"Sen, kınanmana beni kalkan yaptın" der. Şâir de "Beni, kınanmalara 
maruz bırakma" demiştir. Allah Teâlâ, çok yemin eden kimseleri, "Her 
alabildiğine yemin eden zelil kimseye boyun eğme" (Kalem, 10) diye kınamıştır. 
Ve yine, "Yeminterinizi tutunuz" (Mâide, 89) buyurmuştur. Araplar da, çok az 
yemin eden insanları övmüşlerdir. Nitekim Küseyyir şöyle demiştir:" Az yemin 
eden, yeminini tutar. Eğer ondan bir yemin çıkmış ise, o yeminini bozmaz." 

Az yemin etmeyi emretmenin hikmeti şudur: Önemli önemsiz her hususta 
Allah'a yemin edenin dili, yemin etmeye alışır. Dolayısıyla kalbinde yemi-, nin 
ağırlığı kalmaz. Bundan ötürü de yalan yere yemine cür'et edip etmediğinden 
emin olunamaz. Böylece de yemindeki asıl maksad zarar görür. Keza insan, 
Allah Teâlâ'ya ne kadar çok saygı duyarsa, kullukta da o nis-bette mükemmel 
olur. Böyle bir kimsenin yanında, Allah'ın isminin anılmasının, o kimsenin 
Allah'ın ismiyle dünyevi bir menfaat için şahadet etmesinden daha yüce ve âli 


olması, Allah'a saygının en ileri derecesini ifâde eder. 

Cenâb-ı Hakk'ın bundan sonraki, "iyilik etmeniz için" buyruğu, bu nehyin bir 
illetidir.. Buna göre bu ifâde, "iyilik yapma niyetiyle" mânâsın-dadir. 
Binaenaleyh mânâ, "Bundan korunmak iyilik, takva ve insanların arasını bulmak 
olduğu için, sizi bundan nehyettim. Böylece, ey mü'minler, yeryüzünde 
müfstdler değil, itaatkâr, muttaki ve ıslahatçılar olunuz" şeklindedir. 

Eğer, "Yemini terketmeden ötürü, nasıl iyilik, takva ve insanların arasını bulma 
meydana gelir?" denir ise, biz deriz ki: Çünkü, Allah Teâlâ'nın, yüce isminin 
dünyevi istek ve her kim yemin ite elde edilecek değersiz arzularda şahitliğe 
kavuşturulmasından münezzeh ve yüce olduğuna inandığı için yemin etmeyi 
bırakır ise, şüphesiz bu en büyük iyilik çeşitlerinden biri olur. "Tak-va"nın 
buradaki manasına gelince, bunun zahiri, insanın Allah'a olan ta'zimini 
zedeleyecek birşeyin kendisinden sâdır olmasından korkmasıdır. "İnsanların 
arasını bulmanın manası ise şudur: "İnsanlar onun doğru söylediğine ve onun 
kötü maksadlardan uzak olduğuna inanırlarsa, onun sözünü kabul ederler. 
Böylece de onun vasıtası ile sulh meydana gelir. 

b) Müfessirler, kelimesi "mania, engel" anlamına gelir. Bunun böyle olduğuna 
delil ise, şöyle denilmiş olmasıdır: "Ben şunu yapmak istedim, ama bana şu iş 
engel oldu" ve"Kaçındı, yani ondan kendini korudu, beni deondan men 
etti."Kelimenin esas mânası, yola enlemesine konulan ve insanların gidiş 
gelişlerine mâni olan şey demektir. "Falanca, falancanın sözüne itiraz etti ve 
kendi sözünü başka bir söze muârtz yaptı" denilir. Yani, "onun sözünün kabul 
edilip benimsenmesine mâni olacak bir şey zikretti" demektir. Kelimenin esas 
iştikakının ne olduğunu anladığın zaman, diyebiliriz ki, kelimesi, vezninde olup 
mef'ül manasına gelir.(avuçla alınan) ve, (avuç) kelimelerinde olduğu gibi. 
Böylece bu keYıme, bir şeyin önüne engel olup, ona mâni olan şeye ad verilmiş 
olur. Bu sebeple, kelimesinin, mâni olmaktan ibaret olmuş olduğu ortaya çıkmış 
olur. Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki lâm harfi, ta'lil içindir. 

Sen bunu iyice anladığın zaman, deriz ki, âyetin takdiri şudur: "Allah'ın zikrini, 
yeminleriniz sebebiyle, iyilik yapmanıza veya iyilik yapmanız hususunda bir 
mania ve engel tutmayınız." Böylece, çok açık olduğu için kendisine ihtiyaç 
duyulmadığından, harf-i cer düşürülmüştür. Müfessirler sözlerine şöyle devam 
etmişlerdir: "Bu ayetin nüzul sebebi şudur: Bir kimse, sıla-i rahim, iki kimsenin 
arasını bulmak veyahut da evlâtlıklarından birine ihsan ve ikramda bulunmak 
gibi hayırlı işleri yapmamaya yemin ediyor, sonra da, "yeminimi bozma 
hususunda Allah'tan korkarım" diyor, böylece de yemini muhafaza etmek 
niyetiyle iyi ve güzel olan şeyleri yapamıyordu. İşte bu sebeple, "Allah'ın zikrini, 


yeminleriniz sebebiyle, birr'u takvada bulunmaya mâni olan birer sebep 
kılmayınız" denilmiştir. Müfessirlerin zikretmiş olduğu açıklamaların en güzeli 
budur. 

Müfessirler, başka açıklamalar da yapmışlardır, ama, bunlarda fayda olmadığı 
için biz onları zikretmedik. 

Sonra, Cenâb-ı Hak ayetin sonunda, "Allah hakkıyla işitici, kemâliyle bilicidir" 
buyurmuştur. Yani, "Eğer siz yemin ederseniz o hakkıyla işitir; eğer dünyevi 
maksatlar için, O'nun kerim olan ismini anarak şehâdette bulunmaktan Allah'ı 
daha üstün ve daha yüce görerek yemini terkederseniz, O sizin kalelerinizde ve 


gönüllerinizde olan şeyleri bilendir; çünkü O alimdir." (198) 


"Allah, yeminlerinizdekt lağv'dan dolayı, sizi sorumlu tutmaz. Fakat 
kalblerinizin azmetmiş olduğu şeyler yüzünden sizi muâhaze eder. Allah çok 
bağışlayıcıdır, halimditr" (Bakara, 225). 


Âyetle ilgili iki mesele vardır: H99] 
Birinci Mesele Başa Dön 


ister söz, isterse başka bir şey olsun, kendisi- ne itibar edilmeyen önemsiz ve 
değersiz şey demektir. Bu lâfzın, konuşma dilinde kullanıldığı hususuna, ayet, 
hadis ve muhtelif rivayetler delâlet etmektedir. AÂyetten defil, Cenâb-ı 
Hakk'ın,"Değersiz bir söz duyduklarında, ondan yüz çevirirler" (Kasas, 
55)"Onlar orada ne boş bir lâf, ne de günâha sokacak bir şey işitmezler" (Vakıa. 
25), "Bu Kuranı dinlemeyin. O'nun hakkında boş lâkırdılar yapın" (Fussilet, 26) 
ve "Orada boş bir söz İşitmezsin" (Gaşiye, 11) ayetleridir. Cenâb-ı 
Hakk'ın,"Onlar boş bir (sözle) karşılaştıkları zaman, vakur bir biçimde yüz 
çevirirler" (Furkan, 72) ayetine gelince, bundan muradın, "Onlar boş bir sözle 
karşılaştıkları zaman.." olması muhtemel olduğu gibi, yine bundan muradın, 
"Onlar boş bir fiille karşılaştıkları zaman..." şeklinde olması da muhtemeldir. 

Bunun hadisten deliline gelince, Hz. Peygamber (s.a.s)'in,"Cuma günü imâm 


hutbe okurken, kim arkadaşına "sus!" derse, boş söz söylemiş olur'[200] 
şeklindeki hadisidir. 

Kelimeyle ilgili muhtelif rivayet ve kıssalara gelince: Kuş öttüğü zaman, denilir. 
Yine, ifâdesi, kuşun ses çıkarması demektir. Bu lâfzın konuşma dilinin dışında 
kullanılmasına gelince: Meselâ, devenin önem verilmeyen yavrularına, 


(önemsiz, değersiz) denilir. Nitekim şair Cerir, "Neseb ilmiyle meşgul olanlar, 
Temimoğullannı, şeref evlerinin dört büyük direği addetmişlerdir. Ama, nasıl 
devenin yavrusuna diyette önem vermiyorsan, işte bunun gibi, nasıl olmuşsa 
onların içinden çıkmış olan Mer'fye önem verme!" Şair Accâc da, Pek çok 
hacının kalbi ve gönlü, boş laflar ve çirkin sözler karşısında yutkunmakta, sabırlı 
davranmaktadırlar." 

Ferrâ, ifâdesinin, kelimesinin ise, fiillerinin masdarı olduğunu söylemiştir. İşte 


bu açıklamalar, kelimenin lügât ile ilgili taraflarıdır. LON 
Yeminde Lağv Hakkında Betli Başlı Tefsirler 


Müfessirler bu hususta şu görüşleri zikretmişlerdir: 

a) Şafii (ra) lağvin, Arapların, içlerinden yemin etmeyi geçirmedikleri halde 
sözlerini pekiştirmek için, "Hayır, Allah'a yemin ederim" ve,"Evet, Allah'a 
yemin ederim" ifâdesi olduğunu söylemiştir. Şayet Araplardan birine, "Ben bu 
gün senin, Mescid-i HaranVda bin defa yemin ettiğini duydum "derseniz, o bunu 
kabul etmez.Aksine O, vallâ bin kere değil!" der. 

b) Ebu Hanife (r.a)'nin görüşüdür. Bu görüşe göre bir kimsenin, öyle olduğuna 
inanarak yemin edip, daha sonra da bunun böyle olmadığı ortaya çıkarsa, işte bu 
yemine, "lağv" denilir. 

Bu ihtilâfın neticesi şudur: Şafii, bir kimsenin, "Hayır vallahi..." ve "Evet 
vallahi..." demesinde keffâreti gerekli görmüyor; halbuki bir kimsenin, bir şeyin 
öyle olduğuna inanarak yemin edip de, daha sonradan o şeyin öyle olmadığı 
durumlarda yapılan yeminde keffâretin gerekti olduğunu söylüyor. Ebü Hanife 
ise, bunun aksini söylüyordu. Şafii'nin mezhebi, Aişe, Şa'bi ve İkrime'nin 
görüşlerine dayanır. Ebu Hantfe'nin görüşü ise, İbn Abbas, Hasan el-Basri, 
Mücâhid. Nehai. Zühri, Süleyman İbn Ye-sâr, Katâde, Süddi ve Mekhül'ün 
görüşlerine dayanır. 

Şafii (r.a)'nin görüşünün delilleri şunlardır: 

1) Hz. Aişe (r.anha), Hz. Peygamber (s.a.s)'in,"Yemini lağv, bir kimsenin 
konuşması sırasında, "Hayır vallahi", "Evet vallahi", "Değil vallahi" 


' 


demesidirl202], Rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), yanında 
ashabından birisi olduğu halde, ok atmakta olan bir topluluğa rastladı da; o 
sırada o topluluktan birisi bir ok atarak, "Vallahi vurdum!" dedi. Sonra, 
vuramadığı anlaşılınca, Hz. Peygamber'in yanındaki sahâbi, "Ya Resulallah, 
adam yeminini yerine getiremedi" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Ok atanların yeminlerinin hepsi lağv'dır. Bunlara ne kefiaret gerekir, ne 


de bir ceza!" der. 

Hz. Aişe'den rivayet edildiğine göre, O şöyle demiştir: "Lağv yemini, kalbin 
azmetmediği ve şaka, münazara ve davalaşma sırasında söylenen yeminlerdir." 
Allah'ın kelâmının tefsiri hususunda, sahabenin söylediği söz ise, hüccettir. 

2) Hak Teâlâ'nın, Allah yeminlerinizdeki lağv'den dolayı sizi sorumlu tutmaz. 
Fakat kalblerinizin azmetmiş olduğu şeyler yüzünden sizi mu'âheze eder" 
(Bakara. 225) ayeti,yeminin 'ağv oluşunun kalbin kesbi sebebiyle hasıl olan 
şeyin zıddı ve mukabili gibi olduğuna delâlet eder. Fakat ayetteki, "Kalblerinizin 
azmetmiş olduğu şeyler yüzünden..." tabirinden murad, insanın ciddi olarak 
niyetlendiği ve kalbini kendisine bağladığı şeydir. Böyle olunca, kalbin azmettiği 
şeyin zıddı gibi olan "lağv"in manasının, "insanın tam bir ciddiyetle 
niyetlenmediği ve kalbini kendisine bağlamadığı bir yemin" olması gerekir. Bu 
da insanların, söz sırasında bir alışkanlık olarak söylemiş oldukları,"Hayır 
vallahi, evet vallahi" şeklindeki yeminleridir. Ama bir kimse bir şey hakkında, o 
şeyin meydana geleceğine ciddi olarak yemin eder; sonra o şeyin tahakkuk 
etmediği görülür de o kimse bu yemini ile kendi sözünü doğrulamayı murad edip 
kalbini buna bağlarsa, bu yemin kesin olarak bir "lağv" olmayıp, kalbin 
azmettiği bir yemindir. 

3) Allah Teâlâ, bu âyetten önce, "Allah'ı yeminlerinizden dolayı bir engel 
yapmayın" buyurmuş ve bize bunun manasını çok yemin ve kasemde 
bulunmaktan bir nehiy olduğunu hatırlatmıştır. Bir alışkanlık olarak "Hayır 
vallahi; evet vallahi" diyen kimselerin, çok yemin ettiklerinde şüphe yoktur. 
Böylece Cenâb-ı Hak, "Allah'ı yeminlerinizden dolayı., bir engel yapmayın" 
âyetinin hemen peşinden, konuşurken azmederek değil de, bir alışkanlık olarak 
çokça yemin eden kimselerin halini zikretmiş ve onların ne mu'âheze 
edileceğini, ne de onlara bir keffaret gerekeceğini beyân etmiştir. Çünkü onlara 
bu yeminlerden dolayı sorumluluğu ve keffâreti gerekli kılmak, ya onların 
konuşmaktan kaçınmalarına sebebiyet verecektir; yahut da her an keffaret 
vermeleri gerekecektir. Her iki halde dinde bir zorluk olur. Binaenaleyh, 
zikrettiğimiz şeylere göre kelimesinin tefsirinin önceki ayete uygun olan bir 
açıklama olduğu ortaya çıkar. 

Ebu Hanife (r.a)'nin görüşü ise, önceki âyete uygun değildir. Buna göre Şafii'nin 
te'vili evlâdır. 

Ebu Hanife (r.a)'nin birkaç yönden delili vardır: 

1) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu hadisi:bir şey için yemin eder de, aksinin daha 
hayırlı olduğunu görürse, o hayırlı olan şeyi yapsın. Sonra da (böylece bozduğu) 
yemininden dolayı ketfâret versin.203İ"Bu hadis-i şerif, ister ciddi, ister gayr-i 


ciddi olsun, mutlak olarak yeminini bozan kimsenin keffâret vermesi gerektiğine 
delâlet eder. 

2) Yemin, kendisine fesih arız olmayan bir şeydir. Dolayısıyla boşama ve köle 
âzâd etmede olduğu gibi, kendisinde bir maksadın olup olmadığına itibar 
edilmez. Bu iki delil, insanların, "Hayır vallahi, evet vallahi" gibi sözlerinde, 
yeminlerini bozdukları zaman keffareti gerektirir. "Lağv" in, İmam-ı Şafii'nin 
dediği şekilde tefsirinin mümkün olmayıp; aksine İmam Ebu Hani-fe'nin dediği 
şekilde tefsir edilmesinin gerektiğini şu husus da gösterir: Yemin. Arapça'da 
"kuvvet" manasına gelir. Nitekim şâir şöyle demiştir: "Bir sancak, şeref için 
kaldırıldığında, ona Arabe kuvvetle yapıştı." Bu şiirdeki "yemin" de kuvvet 
manasınadır. Yeminden maksad, yemin sebebi ile, yemini bozma tarafına karşı 
yemininde durma tarafını kuvvetlendirmektir. Bu da ancak, kuvvetlendirmeye 
uygun yerlerde yapılır. Uygun yerler de, yemin ancak gelecekteki bir fiile dâir 
yapıldığı yerlerdir. Fakat geçmişte olan bir hâdise için yemin edilir ise, bu 
kesinlikle kuvvetlendirmeye uygun bir yer değildir. Bu izaha göre geçmişteki bir 
hâdise için yemin etmek, yemin etmede kastedilen faydadan hâtiolur. Faydasız 
şey de fağv'dir. Binaenaleyh "lağv" in, geçmişe dâir yapılan bir yemin olduğu 
ortaya çıkar. Gelecekteki bir husus için yemin etmek kuvvetlendirilmeye 
uygundur. Binaenaleyh böyle bir yemin, yeminden kastedilen maksad ve 
manâdan hâli değildir. Dolayısıyla bu yemin-i lağv olmaz. 

c) "Yemin-i lağv"in tefsiri hususundaki üçüncü görüş de şudur: O, insanın ibâdet 
olan şeyi yapmamaya ve günah olan şeyi yapmaya yemin etmesidir. Bu yemin-i 
lağvdir veya günahtır. Nitekim Hak Teâlâ,"Onlar değersiz bir söz duyduklarında, 
ondan yüz çevirirler" (Kasas. 55) buyurmuştur. Allah bu yeminleri terketmeden 
dolayı insanları muaheze etmeyeceğini belirtmiş, daha sonra da "Fakat, 
kalblerinizin azmetmiş olduğu şeyler yüzünden sizi muaheze eder" yani, ibadeti 
bırakma ve günahı işlemeye dair yaptığınız yeminlerde durmanızdan sizi 
muaheze eder" buyurmuştur. Mü-fessirler, bu tarz açıklamanın, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in,"Kim bir şey için yemin eder de, aksinin daha hayırlı olduğunu görürse, 
o hayırlı olan şeyi yapsın. Sonra da (böylece bozduğu) yemininden dolayı 
keffâret ver-sin"İ2041 hadisine aykırıdır. Yine bu tarz açıklama, şu iki bakımdan 
da zayıftır: 

1) Bu âyette zikredilen muaheze, Mâide süresindeki,"Fakat kalblerinizin 
azmettiği yeminler yüzünden sizi muaheze eder (hesaba çeker). Bunun keffâreti 
ise..." (Mâide,89) âyeti ile tefsir edilmiştir. Bu ayette geçen "mu'âheze"den 
murad, kef-fâretin gerekmesi; tefsir ettiğimiz âyetteki "mu'aheze"den murad da, 
yine keffâretin gereklifiğj olunca, biz ayetten maksadın bu tarz yapılan izah 


olmadığını anlamış oluruz. 

2) Allah Teâlâ lağv'in zıddı olarak, kalbin azmettiği şeyi saymıştır. Onu, bu 
görüş sahibinin zikretmiş olduğu, yemin etmiş oldukları şey üzerinde ısrar etmek 
şeklinde tefsir etmek mümkün değildir, Çünkü kalbin azmetmesi, yeni bir fiile 
başlamak mânasını tedai ettirmektedir. Birşey üzerinde ısrar etme "kalbin azmi" 
olacak isimlendirilmez. 

d) Lağv yemini hakkında dördüncü görüş şöyledir: Bu, keffâreti ödenmiş 
yemindir ve "lağv" diye isimlendirilmiştir. Çünkü keffâret günahı düşürmektedir. 
Buna göre sanki şöyle denilmiştir: "Keffaretini ödediğiniz zaman, Allah Teâtâ 
"fav" yeminlerinizden dolayı sizi mu'âheze etmez." Bu, Dahhâk'in görüşüdür. 

e) Kâdi'nin görüşüdür. Buna göre yemin-i lağv'den murad, bir kasıt olmaksızın 
sehven yapılan yeminlerdir. Buna delil, Cenâb-ı Hakk'ın, müteakiben gelen, 
kavlidir. Bu kavlin manası, "Yeminlerinizde kasıtlı olduğunuz zaman sizi 


mu'âheze eder" demektir. Kastın mukabilinin "sehv" olduğu malümdur. [205] 
İkinci Mesele Başa Dön 


İmâm-ı Şafii (r.a).bu âyet-i kerimeyi, yemin-i gamüs (yalan yere yemin) için 
keffâret ödemenin vâcib olduğuna delil getirip, şöyle demiştir:Allah Teâlâ, bu 
ayette, "Fakat, kalbierinizin azmettiği şeyler yüzünden sizi mu'âheze eder" 
buyurmuş, Mâide süresindeki ayette ise, "Fakat kalbierinizin azmettiği yeminler 
yüzünden sizi mu'âheze eder" (Maide, 89) buyurmuştur. "Yemine azmetmek" 
ifâdesi, birkaç manaya gelebilir. Çünkü bundan murad, kalbin ona azmetmesi 
olabileceği gibi, "çözme" nin, zıddı olan "akd" (düğümlemek) manası da olabilir. 
İşte Cenâb-ı Hak bu ayette, "Kalblerinizin azmettiği şeyler yüzünden" buyurunca 
biz bu "akd"den muradın, kalbin azmetmesi olduğunu anlarız. Yeni Cenâb-ı Hak 
burada "mu'âheze" kelimesini zikretmiş ama onun ne olduğunu açıklamamıştır. 
Fakat Maide süresinde, "mu'âheze" nın ne olduğunu,(Maide,89) ayeti ile 
açıklamıştır. Binaenaleyh bu iki âyetten her biri bir yönden mücmel, diğer bir 
yönden mübeyyenclir. Bu sebeple, bunlardan herbiri bir yönden (ftğerini tefsir 
etmektedir. Bunların herbirinden, ciddi olarak ve kalbin azmi ile yapılan 
yeminler için keffâretin vâcib olduğu anlaşılır. Yemin-i gamüs da böyledir. 
Bundan dolayı, ondan dolayı da keffâret gerekir. 

Allah Teâlâ'nın, "Allah çok bağışlayıcıdır, halimdir" buyruğuna gelince, bil ki 
"gafur", günahları örtme ve onların cezasını düşürmede ileri dereceyi ifâde eden 
bir sigadır. "Halım" sıfatına gelince, bil ki Arapça'da "hilrn", vakar ve 
ağırbaşlılık manasına gelir. "Yürüyüşünde en teennili olan devenin üzerine 


hevdeci koy" manasında, denir. "Hilm" de bu manadadır. Çünkü hilm, teenni 
halinde görülür. Meme ucuna da, denilir. Allah'ın sıfatlarından olan "ha'im"in 
manası, ceza vermede acele etmeyip, aksine kâfir ve tacirlerin cezasını geriye 


bırakan demektir. 1206] 
İlâ ve Talâkla İlgili Olan Hüküm 


"Kadınlarına yaklaşmamaya yemin edenlerin (ilâ yapanların) dört ay beklemeleri 
gerekir. Eğer erkekler dönerlerse, şüphe yok ki Allah gafur ve rahimdir. Eğer 
(onları) boşamaya karar verirler ise, şüphesiz Allah hakkıyla işitici, gerçekten 
bilicidir"(Bakara. 226-227). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [207] 
İlâ Hakkında Hüküm 


Âyetin başındaki fiil şeklinde gelir. Bunun ismi şeddeli olarak, dür.Ebü Ubeyde, 
şeklinde diğer üç kullanış daha nakletmiştir. Netice olarak diyebiliriz ki, 
kelimelerinin hepsi aynı manaya gelen değişik lâfızlardır. Hadis-i Kutsi'de de, 
"Ben, tahminde bulunanların tahminlerinin aksini yapmaya yemin ettim" diye 
gelmiştir. Şâir Küseyyir şöyle demiştir:'"Az yemin eden, yeminini tutar. Eğer 
ondan bir yemin çıkmış iser o yeminini bozmaz." İşte kelimenin asıl lügat 
manası budur. Fakat şeriat ıstılahında bu, cinsi münasebette bulunmamaya yemin 
etmek manasındadır. Nitekim adam, "Vallahi seninle cima etmeyeceğim, 
mübaşeret etmeyeceğim, sana yaklaşmayacağım" dediği zaman, ilâ yapmış olur. 
Bazı müfessirler, ayette bir hazfin olduğunu, takdirinin, "Hanımlarından 
uzaklaşmaya yemin edenler için..." şeklinde olduğunu, fakat âyette mevcud 
lâfızlar kendisine delâlet ettiğinden dolayı o, ifâdesinin hazfedildiğini 
söylemişlerdir. Ben derim ki: "ilâ" lâfzını ancak, meşhur lügavi manasına 
hamlettiğimiz zaman böyle bir takdire ihtiyaç hissederiz. Fakat lâfzı, şer'i ıstılahı 


manasına hamlettiğimiz zaman, böyle bir takdire gerek kalmaz. [208] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Rivayet olunduğuna göre cahiliyye döneminde İlâ, talâk sayılıyordu. Sa'id b. el- 
Müseyyeb şöyle demiştir: "Adam, hanımını istemiyor, başkasının da hanımıyla 


evlenmesine fırsat vermek istemiyorsa, o zaman onunla cinsi münasebette 
bulunmamaya yemin ediyor ve hanımını ne kocalı, ne kocasız bir hale 
getiriyordu. Gayesi ise, o kadına zarar vermek idi. Sonra İslamiyet gelince 
müslümanlar da aynı şekilde hareket etmeye devam ettiler. Bunun özerine Allah 
Teâlâ, bunu kaldırarak, kocaya düşünüp taşınması için bir müddet, zaman tanıdı. 
Buna göre, eğer koca bu zararı terketmede bir fayda umar ise, o faydayı yerine 


getirir. Yok eğer kadından ayrılmada bir fayda görür ise, kadını boşar. 1209] 
Üçüncü Mesele 


Abdullah b. Mes'ud (r.a), ayeti şeklinde; İbn Abbas (r.a) ise, şeklinde okumuştur. 
Hak Teâlâ'nın,"kadınlarına" sözü ile ilgili şöyle bir sual vardır: Örfe göre, , şu 
hususta yemin etti" denilir. Buna göre niçin ayette, ip harfi cerrinin yerine, harfi 
cerri kullanılmıştır? Buna iki şekilde cevap verilir: 

a) "Erkeklerin kadınlarından dolayı, dört ay on gün beklemeleri gerekir" 
mânasının murad edilmesidir. Nitekim,"Senden ötürü, bana şu gerekir" denilir. 
b) Bu yeminde, zımnen uzaklık mânast vardır. Buna göre sanki şöyle denmek 
istenmiştir: Onlar ilâ yaparak veya yemin ederek, hanımlarından uzakfa-şıyorlar. 
Hak Teâlâ'nın,."Dört ay on gün beklemeleri" buyruğuna gelince, bil ki, 
"beklemek ve gözetlemek"demektir. Nitekim, "Bir şeyi bekledikçe bekledim" 
denilir. Yine, "Benim bu işi beklemeye tahammülüm yok" denilir. Terabbus 
kelimesinin, (dört ay) kelimesine izafeti, masdarın izafeti gibidir. Nitekim 
Araplar, " Aralarında bir günlük mesafe vardır" demeleri gibi. Yani,"Bir günlük 
yürüyüş" demektir. Bunun örnekleri pek çoktur. 

Hak Teâlâ'nın, şartının mânası, "eğer dönerlerse" şeklindedir. Arapça'da "fey, bir 
şeyin daha önceki haline dönmesidir. İşte bundan dolayı güneş gölgeyi izâle 
edip, gölge döndüğü için, gölgeye denilmiştir. Arap dili mütehassısları, ile, 
arasında fark bulunduğunu söyleyerek şöyle demişlerdir: "Fey", güneş kendisini 
izâle ettiği için, zeval vakti ile akşam vakti arasında olan gölgeye; "zili" ise, 
güneş kendisini izâle etmediği için, tan yeri ağarmasından güneşin doğması vakti 
arasında olan gölgeye denilir. Cennette "zili" vardır; orada güneş 
bulunmayacağından fey nevinden gölge yoktur. Nitekim Hak Teâlâ,"Yayılmış 
gölge"(Vakı?'a, 30) buyurmuştur. Nitekim şair şöyle demiştir: "Ne, kuşluk 
serinliğinin katlanabileceği gölgesi (zül) vardır, ne de akşam serinliğinin 
tadacağı gölgesi (fey)..." Yine denilir. Her iki kullanılışı da Ferrft, Araplardan 
nakietmiştir. Manası ise, "Falanca, kızgınlığından ve hiddetinden çabucak 
vazgeçer" şeklindedir. Aynı şekilde, Allah'u Teâlâ'nın müşriklerin matından 


müslümanlara döndürüp, onlara çevirdiği mal için de "fey" denilir. Sanki, o mal 
müslümanlarındı da, sonunda yine onlara dönmüş oldu. Buna göre, Cenâb-ı 
Hakk'ın sözünün mânası, "Cima etmemeye dair yeminlerinden geri dönerlerse 
muhakkak ki Allah, bütün tevbe edenler için çok bağışlayıcı ve merhametli 
olduğu gibi, hanımına zarar vermekten tevbe eden kocayı da bağışlar ve ona 


merhamet eder"İ210), 
Talakla İlgili Bazı Meseleler 


Hak Teâlâ'nın, "Eğer (onları) boşamaya karar verirler lser şüphesiz Allah 
hakkıyla işitici, gerçekten bilicidir" buyruğuna gelince, bil ki "azm" kalbin 
birşeye kesin karar vermesi demektir. Nitekim denilir. "Yemin ettim" 
manasında,:(Bunu muhakkak yapman için yemin ettim) denilir.Talâk kelimesi, 
fiilinden alınma bir masdardır. Leys ise, kelimenin lâm harfinin zammesi ile, 
şeklinde olduğunu söylemiştir. İbnü'l-A'râbi de, bu şekilde lâm harfinin zammesi 
ile, "talâk" masdanndan olmak üzere, şeklindeki fiil daha güzeldir. Talak 
kelimesinin manası şeriatta helâl olan bir şekilde nikâh akdinin çözülmesidir. 
Kelimenin aslı, manası gitmek olan masdanndandır. Buna göre "talâk", kadının 
gitmesinden ibarettir. İşte âyetteki lâfızların tefsiri İle ilgili hususlar bunlardan 
ibarettir. 

Âyette birçok hüküm vardır. Biz âyetin delâlet ettiği bazı hükümleri burada 


meseleler şeklinde anlatacağız: 211) 
Birinci Mesele Başa Dön 


Kendisinin cinsi münasebette bulunması tasavvur edilen ve bu tasarrufu da dinde 
helâl sayılan her kocanın "ilâ" yapması sahih olur. Bu kayıd hem tardl212], hem 


aks2131 bakımından geçerlidir.Tard bakımından geçerli olması, "Böyle olan 
herkesin ilâ yapması sahih olur" manasındadtr. Bundan şu hükümler çıkar: 

a) Zımmi ilâ yapabilir. Bu, Ebu Hanife (r.a)'nin görüşüdür. İmam Ebu Yüsuf ve 
İmam Muhammed "Ztmminin, Allah'ın adını anarak ilâ yapması, sahih olmaz. 
Ancak boşaması ve köle âzâd etmesi doğru olur" demişlerdir. Bizim delilimiz 
Cenâb-ı Allah'ın, "Kadınlarına ilâ yapanların dört ay beklemeleri gerekir" 
ayetidir. Bu umümi ifâde, kâfir olanı da, müslüman olanı da içine alır. 

b) Şafii (r.a). ilâ müddetinin köleler ve hürler için değişmeyeceğini, kan kocanın 
her ikisi de hür veya her ikisi de köle; veyahut da birisi hür, diğeri köle olsa da 


aynı olacağını, hepsinde de müddetin dört ay olduğunu söylemiştir. Ebu Hanife 
(r.a) ve İmam Malik (r.a)'e göre ise, bu müddet köle İçin, iki aydır. Fakat Ebu 
Hanife'ye göre kadın köle olur ise; İmam Mâlik'e göre ise koca köle olur ise, bu 
iki ay olur. Bu iki imâmın kölenin boşanması hakkındaki hükümleri de böyledir. 
Bize göre Hak Teâlâ'mn,. "Kadınlarına yaklaşmamaya yemin edenler..." buyruğu 
hepsini içine alır. Ayeti tahsis etmek, zahirin hilâfına bir harekettir. Çünkü bu 
müddetin belirlenmiş olması, insanların yaratılış ve bünyesine yönelik bir 
manadan dolayıdır. Bu mana da insanın eşinden ayrılmaya karşı sabrının az 
olmasıdır. Bu hususlarda, yani hayız, emme ve cinsi iktidarsızlık müddetlen gibi 
hususlarda hür ve köle aynıdır. 

e) İlâ, kızgınlık halinde de, rızâ halinde de yapılsa sahihtir. İmâm kızgınlıkla 
yapılan ilânın sahih olmayacağını söylemiştir. Bu ayetin zahiri bizim lehimize 
delildir. 

d) İlâ, ister nikah altındaki kadına yapılsın, isterse talâk-ı ric'i ile boşanmış 
kadına yapılsın sahih olur. Çünkü ric'i talâkla boşanmış kadın da, henüz onunhan 
adam "Bütün hanımlarım boştur" dediği zaman, o ric'i talâkla boşanmış hanımı 
da tamamen boşanmış talâkla boşanmış kadının hâlâ o adamın hanımlarından 
sayıldığı sabit olunca. "kadınlarına yaklaşmamaya yemin edenler..." âyetinin 
zahirinden ötürü, bu kadın da bu âyetin hükmüne girmiş olur. 

Aks bakımından geçerli olmasına gelince, bu, cinsi münasebette bulunması 
düşünülemeyen kimsenin İlâsının sahih olmamasıdır. Bununla ilgili iki hüküm 
vardır: 

a) Hadım olan erkeğin yaptığı ilâ sahihtir. Çünkü o da, tohumu olan erkek gibi 
cima yapabilir. Bunun için söz konusu olmayan şey inzal (meni gelmesi) dir. 
İnzalin olup olmamasının da ilâda bir tesiri yoktur. Bir de bu,âyetin umümi 
hükmüne dahildir. 

b) Erkeklik uzvu kesilmiş kimsenin durumu.. Eğer böyle bir erkeğin, erkeklik 
uzvundan kesildikten sonra geriye cima yapacak kadar bir kısım kalmış ise, 
yapacağı ilâ sahihtir. Eğer kalmamış ise, bu hususta da iki görüş vardır: 

1) Onun ilâsı sahih değildir. Bu, Ebu Hanife (r.a)'nin görüşüdür. 

2) Ayetin ifâde ettiği umümi hükümden dolayı onun Hâsı da sahihtir. Çünkü 
yemin ile verilmek istenen zarar, bu kimse hakkında da söz konusudur. 

İlâ ile ilgili muteber ikinci bir şart da, İlâ yapanın koca olmasıdır. Binaenaleyh 
eğer bir erkek, hanımı olmayan bir kadına, "Allah'a yemin ederim ki seninle 
cima etmeyeceğim" dese ve daha sonra da o kadınla eviense, bu sözüyle İlâ 
yapmış olmaz. Çünkü Hak Teâlâ'nın, "Kadınlarına yaklaşmamaya yemin 
edenlerin (ilâ yapanların) dört ay beklemeleri gerekir" âyeti, bu hükmün 


başkalarına değil, o kadınların kocalarına âit olduğunu ifâde eder. Bu tıpkı, 
"Sizin dininiz size, benim dinim bana" (Kafirun, 6) ayeti gibidir. Yani "sizin 
dininiz sizedir, başkasına değil" manasına gelir. "Sizin için, başkaları için değil.." 


[214] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Adına yemin edilendir. Yemin ya Allah adına veya- hut da başka bırşey adına 
olur. Eğer koca Allah adına yemin etmiş ise ilâ yapmış sayılır. Daha sonra o 
hanımıyla ilâ müddeti içerisinde cinsi münasebette bulunur ise, İlâ yapmış 
sayılmaz. Böyle birisi hakkında yemin keffâretinin gerekip gerekmediği meselesi 
ile ilgili iki görüş vardır: 

a) İmam Şafii'nin kavl-i cedid (sonraki) görüşü ki bu en sahih görüştür ve aynı 
zamanda Ebu Hanife (r.a)'nin görüşüdür. Buna göre, o kimseye yemin keffâreti 
gerekir. 

b) İmâm Şafii'nin kavl-i kadim (daha önceki, eski) görüşü... Buna göre, ilâ 
müddeti geçtikten sonra, veya o müddet içinde koca, hanımına dönerse ona 
keffâret gerekmez. Birinci görüşün delili şudur: Allah adına yapılan yeminlerde 
hânis olunduğu zaman (yemin bozulduğu zaman) keffâreti gerektiren deliller 
umümidir. Binaenaleyh "Vallahi sana yaklaşmayacağım" deyip hanımına 
yaklaşma ile, "Vallahi seninle konuşmayacağım" deyip onunla konuşma arasında 
(yemin bakımından) ne fark vardır?İkinci görüşün delili ise, 'Eğer erkekler 
dönerlerse, şüphe yok ki Allah gafur ve rahimdir" âyetidir. Bu ayetle, şu iki 
bakımdan buna istidlal yapılmıştır: 

1) Eğer ona keffâret gerekseydi, Allah Teâlâ onu burada zikrederdi. Çünkü bu 
ayette onu bilmeye ihtiyaç vardır. İhtiyaç varken gerekli açıklamayı sonraya 
bırakmak caiz değildir. 

2) Allah Teâlâ, bu ayette keffaretin gerektiğinden bahsetmediği gibi, aksine onun 
sakıt olduğuna, "Eğer erkekler dönerlerse, şüphe yok ki Allah gafur ve rahimdir' 
buyruğu ite dikkat çekmiştir. Bağışlama mu'âheze edilmemeyi gerektirir. 

Birinci görüşte olanlar şöyle diyerek buna cevap verebilirler: "Allah Teâlâ 
keffâreti,gerek Kur'an'ın başka ayetlerinde, gerek Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
dilinde ifâdesini bulan hadislerde beyân ettiği için, bu ayette zikretmemiştir." 
Cenâb-ı Hakk'ın, "gafur ve rahimdir" sözü bu kimseler için ilâhi cezanın 
olmayacağını gösterir. Fakat ilâhi cezanın olmaması, keffaretin gerekmediğini 
göstermez. Nitekim zina ve katillikten tevbekâr olan kimse için de, ilâhi ceza 
olmayabilir. Fakat yine de bu kimseye had ve kısas uygulanması gerekir. 


Allah'tan başka bir şey adına yemin edilerek, "Eğer seninle cima edersem kölem 
hür olsun veya sen boş ol; vey senin kuman boş olsun" diye; yahut da üzerine bir 
şeyi vâcib kılarak, "Eğer seninle cinsi münasebette bulunursam, Allah rızası için 
köle azâd etme, veya bir sadaka veya oruç veya hacc veyahut namaz vâcib 
olsun" diye ilâ yapmanın hükmüne gelince, Şafii (r.a)'nin bu hususta iki görüşü 
vardır: 

a) O'nun kavl-i kadimine (eski görüşüne) göre, bu kimse ilâ yapmış sayılmaz. 
İmam Ahmed de "Zahirü'r-Rivaye "de aynı görüştedir. Bu görüşün delili şudur: 
tlâ câhiliyye devrinde yapılmakta olan bir şeydi. Sonra bu konuda câhiliyye 
Araplarının Allah adına yemin ederek ilâ yapmakta oldukları da biliniyordu. 
Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Yemin eden Allah adına yemin etsin" 
buyurmuştur. Buna göre, "yeminden dolayı boşanma" dan, Allah adına 
yeminden dolayı boşanma anlaşılır. 

b) İmam Şafii, aynı zamanda Ebu Hanife, İmâm Malik ve bir grup alimin (r.ah) 
görüşü olan, kavl-i cedidine göre, o kimse ilâ yapmış olur. Çünkü "ilâ" lâfzı, bu 
sayılan yemin çeşitlerinin hepsini de içine alır. Her iki görüşe göre de, bu 
kimsenin yemini, mün'akide (tam bir yemin) olmuş olur. Binaenaleyh o kimse bu 
yeminine, bir köle azâd etmeyi veya hanımını boşamayı bağlamış olur ise, bu 
koca, hanımıyla cinsi münasebette bulunduğu zaman yeminine şart yaptığı 
(bağladığı şeyler) gerekir. 

Eğer yemine şart koşulan şey, insanın kendisine vacip kıldığı birşey ise, o 
kimseye kızgınlık anında yaptığı nezirlerde gereken şey gerekir. Bu hususta bazı 
görüşler vardır: 

1) Bunların en sahihi, o kimseye yemin keffaretinin gerekmesidir. 

2) O kimseye, şart koştuğu şeye bağlı kalması gerekir. 

3) O kimse, yemin keffareti ile şart koştuğu şeyi yerine getirme arasında 
muhayyerdir. 

Bu iki görüşün neticesi şudur: Biz o kimsenin ilâ yapmış olduğunu söylersek, 
dört ay geçtikten sonra kocaya durum ağır gelir, böylece de ya hanımına 
dönmek, ya da onu boşamak mecburiyetinde kalır. Eğer onun ilâ yapmış 


sayılamayacağını söylersek, onun için durum sıkışmış olmaz. LS] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 
Alimler ilâ müddetinin ne kadar olduğu hususunda da, şu değişik görüşleri ileri 


sürerek ihtilâf etmişlerdir: 
a) İbn Abbas (ra)'ın görüşüne göre o kimse hanımıyla hiçbir zaman cinsi 


münasebette bulunmamaya yemin etmedikçe ilâ yapmış sayılmaz. 

b) Hasan el-Basri ve İshak'ın görüşüne göre, koca bir günlüğüne de olsa, ne 
kadar müddet için yemin ederse etsin İlâ yapmış olur. Bu ikisi de son derece 
uzak ihtimallerdir. 

c) Ebu Hanife ve Sevri'nin görüşüne göre, o kimse dört ay veya daha fazla 
müddet boyunca hanımıyla cinsi münasebette bulunmamaya yemin etmedikçe 
ilâ yapmış olmaz. 

d) Bu Şafii, Ahmed b. Hanbel ve İmam Malik (r.ah)'in görüşüdür. Buna göre, 
yemin dört aydan fazlası için olmadığı müddetçe o kimse ilâ yapmış sayılmaz. 
Ebu Hanife (r.a) ile Şafii (r.a) arasındaki ihtilâfın farkı şudur: O kimse dört 
aydan daha fazlası için ilâ yaptığında, onun için bu dört ay kabul edilir. Bu 
müddet kocanın hakkıdır. Bu müddet tamamlanınca kadın kocasından ya 
kendisine dönmesini veyahut da kendisini boşamasını ister. Eğer koca her 
ikisinden de kaçınır ise, hâkim kadını kocasından re'sen boşar. Ebu Hanife'ye 
göre ise, dört ay geçince talak kendiliğinden tahakkuk etmiş olur. 

İmam Şafii'nin bu husustaki delilleri şunlardır: 

1) Ayetinin başındaki fa-i takibiyye, bu iki hükmün, dört aylık ilâ müddetinin 
bitmesinden sonra meşruluk kazanmalarını gerektirir. Buna göre eğer, "Sizin 
söylediğiniz şey imkânsızdır. Çünkü,"Eğer erkekler dönerlerse.." ve, "eğer 
(onları) boşamaya karar verirlerse.." tabirleri,"Kadınlarına yaklaşmamaya yemin 
edenler (ilâ yapanlar)" ifâdesinin bir açıklaması mahiyetindedir. Açıklama ise 
tabii ki açıklanan hususu takib eder. Nitekim bu,"Bu ay sizin misafirinizim. Eğer 
ikram ederseniz, sizinle kalmaya devam edeceğim. Aksi halde çeker giderim" 
demen gibidir" denilir ise biz deriz ki: Bu zayıf bir izahtır. Çünkü "Kadınlarına 
yaklaşmamaya yemin edenlerin dört ay beklemeleri gerekir" ayetindeki dört 
aylık müddet, daha sonra ifâde edilen her iki hususa da delâlet eder. "Eğer 
erkekler dönerlerse" sözündeki fa-i ta'kibiyye bu iki hükmün peşisıra gelmiştir. 
Buna göre, "eğer erkek-ler dönerlerse" ayetinin ifâde ettiği hüküm, hem "ilâ" nın 
hem de dört ay beklemenin peşisıra meşruiyyet kazanır. Sizin getirdiğiniz misal 
ise böyle değildir. Çünkü sizin misalinizdeki fa-i takibiyye misafirliğin 
başlamasından sonra gelmistir. Fakat ayetteki, "Fâ" hem ilâ, hem de beklenecek 
müddetten sonra getirilmiştir. Binaenaleyh fâ-i takibiyyenin başına geldiği 
hükmün, bu iki şeyin peşisıra vuku bulması gerekir. Bu açık bir sözdür. 

2) Allah Teâlâ'nın, "Eğer (onları) boşamayet karar verirler ise.." şartı, talakın 
ancak kocanın boşaması ile meydana geleceğini gösteren açık bir ifâdedir. 

Ebu Hanife'ye göre ise, bu durumda talak kocanın boşaması ile değil,bu 
müddetin geçmesiyle kendiliğinden meydana gelir. Buna göre şayet, "ilâ, baş- 


libasına bir talaktır. Binaenaleyh, "eğer (onları) boşamaya karar verirler ise..." 
ifâdesinden, daha önce geçen ilâ kastedilmiştir" denilir ise, biz deriz ki: Bu, uzak 
bir ihtimaldir. Çünkü "eğer (onları) boşamaya karar verirler ise..." ay e-tinin 
mutlaka "Eğer ilâ yapanlar, boşamaya kesin karar verirlerse..." şeklinde 
anlaşılması gerekir. Buna göre ilâ yapan kimse aynı zamanda, boşanmaya da 
karar vermiş olur. Bu da "'ilâ"nın ve boşanmaya karar vermenin aynı anda 
olmalarını gerektirir. Fakat talak, kararlı oluşun kendisiyle ilgili olduğu şeydir. 
Kararlı oluşun kendisiyle ilgili olduğu şey ise, kararlı oluştan sonra gelir.Bina- 
enaleyh talak, ona karar vermeden sonra vuku bulur. ilâ ya bu kararla birliktedir 
veya bundan daha öncedir. Bu durum da ayette talakın ilâdan başka olduğu 
hususunda kesin hüküm vermeyi gerektirir. Bu da açık bir izahtır. 

3) "Eğer (onları) boşamaya karar verirler ise, şüphesiz Allah hakkıyla işitici, 
gerçekten bilicidir" ayeti, kocadan duyulacak bir sözün çıkmasını gerektirir. Bu 
da ancak ayetin takdirinin, "Eğer onlar boşanmaya karar verir ve hanımlarını 
boşarlarsa, şüphesiz Allah onların sözlerini duyan ve katblerindeki niyetlerini 
bilendir" şeklinde olduğunu söylemekle mümkün olur. Buna göre eğer, "Bu 
ayetten muradın, "Allah o İlâyt işitendir" şeklinde olması niçin caiz olmasın?" 
denilir ise, biz deriz ki: Bu, uzak bir ihtimaldir. Çünkü ayetin ifâde ettiği tehdid 
ilâya karşı değil, aksine ilâdan sonra meydana gelen bir şeye karşı yapılmıştır. O 
şey de ilâdan başka bir sözdür. Binaenaleyh, "Şüphesiz Allah hakkıyla işttict, 
gerçekten bilicidir" tehdidi, işte îlânın aksine söylenen o söz için olur. 

4) Cenâb-ı Allah'ın, "Eğer erkekler dönerlerse" ve "eğer boşamaya karar 
verirlerse.." ayetlerinin zahiri bu iki hususta muhayyerliği ifâde etmektedir. Bu 
da, iki hususun tek bir vakitte tu-lunmasım gerektirir. Ebu Hanife'nin görüşüne 
göre ise durum böyle değildir. 

5) İlâ, aslında bir talak değil, aksine bir müddet için hammıyta cima etmemeye 
yemin etmedir. Fakat şeriat bu müddeti sınırlandırmıştır. Çünkü adam, hanımına 
zarar vermek maksadıyla olmaksızın bazan bir müddet için onunla cimâ etmeyi 
terkedebilir. Bu, kısa bir zaman için söz konusu olur. Fakat uzun zaman cimâyı 
terkettiği zaman, bu ancak hanıma zarar vermek için yapılmış olur. Bu hususta 
müddetin uzun veya kısa olması belli bir şey olmayınca, Allah Teâtâ uzun 
müddet ile kısa müddet arasını ayıran sının belirledi. Cimâ uzun müddet 
terkedildiğinde maksadın zarar verme olduğu ortaya çıkmış olur. Bu da kesin 
olarak talakı gerektirmez. Zarar verme maksadı ortaya çıktığı zaman, şeriatın 
hikmetine uygun olan, ya o zarar vermeyi terki veyahut da o kadını İlâ 
kaydından kurtarmayı emretmesidir. Bu mana, şerlatta muteber bir manadır. 
Nitekim biz, cinsi iktidarı olmayan ve benzeri kimseler hakkında da, zaman 


tayininde bulunuruz. Ebu Hanife (r.a)'nin delili ise, Abdullah İbn Mes'ud'un, 
"Eğer o kadınlara dönerlerse" kıraatidir. 

Ebu Hanife'nin bu görüşüne en doğru cevâp şudur: Şaz kıraatler reddedilmiştir. 
Çünkü Kur'an olan her kelimenin, tevatür ile sabit olması vâcibtir. Tevatürle 
sabit olmadığı yerlerde, onun Kur'an'dan olmadığına kesinlikle hükmederiz. Bu 
kaideye uyması gerekenlerin en başında gelen ise, Ebu Hanife'dir. Çünkü O, bu 
kaideden dolayı, besmelenin Kur'an'dan olmadığına istidlal etmiştir. Yine, ayetin 
üç hususu ihtiva ettiğini açıklamıştır. Ayet, İlâdan sonra kadınlara dönmenin, ilâ 
müddeti içerisinde olmayacağını gösterir. Buna göre şaz kıraatler, ayetin bu 
hükmüne muhalif olduğu zaman, muhakkak olarak bu kıraatin yanlışlığına 


hükmetmek gerekir. [216] 
Talâk Hakkındaki Hüküm Başa Dön 


Boşanmış kadınlar, kendi kendilerine üç hayız ve temizlenme müddeti beklerler. 
Eğer onlar, Allah'a ve ahiret gününe inanıyorlarsa Allah'ın kendi rahimlerinde 
yarattığını gizlemeleri onlara helâl olmaz..."(Bakara. 228). 


Bil ki Allah'u Teâlâ burada, talâk hakkında birçok hükümden bahsetmiştir. LZ] 
İddet Meselesi 


Talâkın birinci hükmü, iddetin vâcib olmasıdır: Bil ki boşanan (mutallaka), 
kendisine talâk verilen kadındır. Bu da ya yabancı bir kadın olur, veya nikâhlı bir 
kadın olur. Eğer yabancı bir kadın olursa, o kadına talâk verildiğinde, kelimenin 
lügat anlamı itibariyle o kadın mutallaka boşanmış olur; ama kelimenin şer'i 
manası itibariyle boşanmış sayılmaz. Bundan dolayı, o kadına iddetin 
gerekmediğinde icmâ vardır. 

Nikâh altındaki kadına gelince, bu kadtn ya "medhülün bihâ" (yani kendisiyle 
haivet-i sahiha meydana gelmiş ve zifafa girilmiş) kadın olur veya olmaz.. Eğer 
o kadın, medhülün bihâ değilse, ona iddet gerekmez. Cenâb-ı Allah,"Ey iman 
edenler, mü'min kadınları nikahlayıp, kendilerine dokunmadan, onları 
boşadığınız zaman, sizin için o kadınlar üzerine sayacağınız bir iddet yoktur" 
(Ahzab, 49) buyurmuştur. Ama kadın "medhülün bihâ" olursa, bu durumda o 
kadın ya çocuk doğuramaz, ya da hamiledir. Eğer hamile ise, o kadının iddeti.ay 
hâli (kuru) ile değil, çocuğunu doğurması ile tesbit edilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Yüklü (hamile) kadınların İddeti ise, yüklerini bırakmalarıdır" (Talâk, 4) 


buyurmuştur. 

Eğer o kadın özürlü olursa, bu durumda, o kadının hayız görmesi ya 
mümkündür; ya da mümkün değildir. Eğer, aşın küçük veyahut da aşırı yaşlı 
olmasından ötürü hayız görmesi mümkün değilse, bu tür kadınların iddetleri 
kuru ile değil, aylara göre belirlenir. Nitekim Hak Teâlâ "Kadınlarınızdan 
hayızdan kesilenlerin (iddetinde) şüphe ederseniz, biliniz ki onların Sadetleri üç 
aydır" (Talâk, 4) buyurmuştur. Eğer o kadının hayız görmesi mümkün ise, bu 
durumda o kadın ya köledir ya da hür.. Eğer köle ise, onun iddeti üç değil.iki 
"kuru" ile olur. Kadın, birisinin nikâhında bulunmuş olur ve kendisiyle halvet-i 
sahiha veya Zifaf da vâki olduktan sonra boşanmış olurJyahut Özürlü olur 
yahutjdahayız görür veyahut da hür olursa, işte bu sayılan vasıflar bulunursa, 
böylesi kadınların iddetleri, Allah'u Teâlâ'nın bu ayette de hükmünü belirttiği 
üzere, "üç kuru" olur. Ayetle ilgili birkaç sual bulunmaktadır: 

Birinci Suâl: lâfzının çoğa ıtlak edilmesi örf haline gelmiş olduğu için, âmm 
olan lâfzın tahsisi ancak,tahsis edildikten sonra geriye kalan kısım daha çok 
olduğu zaman uygun olur. Nitekim elbise için şöyle denilir: Baskın rengi siyah 
olup, tek tük beyazlık da bulunduğu zaman, yine de onun siyah olduğu söylenir. 
Kendisinin siyah rengi beyaz olup, tek tük de siyahlık bulunduğu zaman, o elbise 
siyah demek yalan olur. Böylece, âmm lâfzın tahsis edilmesindeki şartın, 
tahsisten sonra geriye kalan kısmın daha çok olduğu ortaya çıkmış olur. Bu ayet 
ise böyle değildir. Çünkü siz, bu ayetin umümi mânasından beş kısmı ihraç edip, 
geriye sadece bir kısmı bıraktığınızda, bu gibi yerlerde âmm lâfzını kullanmak, 
Allah'ın hikmetine uygun düşmez. 

Cevap: Yabancı kadın, lâfzın muhtevasına dahil değildir. Çünkü "ecnebi kadın" 
hakkında, "o boşanmıştır" denilemez. "Medhülün bihâ" olmayan kadınlar da 
karine ile âyetin hükmünün dışında kalır. Çünkü iddetten maksat, rahmin 
temizliğini sağlamaktır. Rahmin temizliğine de, ancak rahim meşgul olduğu 
vakit ihtiyaç hissedilir.Hamile ve hayız görmeyen kadınlar (Âyise) da, bu lâfzın 
muhtevasına girmezler. Çünkü "kuru" ya göre iddet beklemenin gerekliliği, 
kadınlar hakkında bu düşünülebildiği zaman söz konusu olur. Halbuki bu iki tür 
kadın hakkında, "kuru" düşünülemez. Cariyenin evlendirilmesi ise çok nadir 
olan bir şeydir. İşte böylece, çok umumi ve çok görülenin, bu umüm lâfzın 
muhtevası içinde kalmaya devam ettiği ortaya çıkmış olur. 

İkinci Sual: Hak Teâlâ'nın,buyruğu bir haber cümlesidir. Halbuki bundan 
maksat bir emirdir. O halde, emri haber cümlesiyle ifâde etmedeki fayda ve 
hikmet nedir?Bu soruya, şu iki bakımdan cevap verilebilir: 

a) Allah'u Teâlâ bunu emir sigasıyla zikretmiş olsaydı, o zaman bu maksadın 


ancak, kadının iddet beklemeye kast ve irade ile başlaması durumunda 
gerçekleşebileceği zanntnı uyandırırdı. Bu açıklamaya göre meselâ, kadının 
kocası ölse, kadın da bunu bilmese; böylece de kadının iddeti kadar bir zaman 
geçmiş olsa, bunun iddet yerine geçmemiş olması gerekir. Çünkü o kadın, 
iddetle emrolunduğunda, kadın bu sorumluluktan ancak, mükellef olduğu 
hususun ifasını iradi olarak başlayıp bitirdiği zaman çıkabilir. Ama Allah'u Teâlâ 
bu mükellefiyeti haber cümlesiyle zikrettiği için, böyle bir zan ortadan kalkar, 
erkek de bu iddet sona erdiğinde, ister kadın bundan haberdâr olsun, isterse 
olmasın; yine, kadın bu iddete ister arzusuyla, isterse kızgınlıkla başlamış olsun, 
maksadın hasıl olduğunu anlamış olur. 

b) Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Emri, haber sigasıyla bildirmek.onun uyulması 
gereken birşey olduğunu ihsas ettirmek için, emrin te'kid ve pekiştirilmesini 
ifâde eder. Buna göre sanki kadınlar iddet bekleme işine sımsıkı sarılmışlar da, 
Hak Teâlâ da, onların iddet beklemelerini haber vermiştir... Bunun bir benzeri de 
Arapların, birisine duâ hususunda, "Allah sana merhamet etsin" demeleridir. Bu, 
Cenâb-i Hakk'ın buna icabet edeceğine güvenildiği için, haber cümlesi şeklinde 
getirilmiştir. Buna göre sanki rahmet olup bitmiş de, o kimse de bunu haber 


veriyor... [218] 


İsim Cümlesinin Belagat Yönünden İfade Ettiği Kuvvet Başa 
Dön 


Üçüncü Sual: Şayet Allah, demiş olsaydı bu, bir fiil ile bir failden meydana 
gelen bir cümle olmuş olurdu. O halde buna göre bunu, bu şekilde ifâde etmeyip 
de, kelimesini mübtedâ; fıl-fâil-den oluşan cümlesini de, bu mubtedânın haberi 
kılmasının hikmeti nedir? 

Cevap: Şeyh Abdu'l-Kâhir el-Cürcâni, Delâilu'l-İ'câz adlı eserinde şöyle 
demektedir: "İsmi önce söyleyip, "Zeyd yaptı" dediğin zaman, bu, şeklinde 
sözünün ifade edemeyeceği te'kid pekiştirme ifâde eder. Bu böyledir, çünkü 
senin ifâdesi, şu iki maksat için kullanılır: 

a) Bu faili, o fiile tahsis etmek... Bu senin tıpkı,"Falanca iş hususunda, 
hükümdara mektubu ben yazarım ben!..." demen gibidir. Bundan maksadın, 
bunu sadece senin yazabileceğini ifâde etmendir. 

b) Maksadın bu olmamasıdır; aksine maksad kendisinden herhangi bir sözle 
bahsedilen şeyin, kimsenin başa alınması, o fiili ona nisbet etmek içindir. Meselâ 
bu, Arapların hasr murad etmeyip, aksine dinleyenler tarafından bol vermenin o 
kimsenin adeti ve huyu olduğunu anlamaları için,"O bol verir" demeleridir. 


Bunun bir misâli de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'tan başka tapındıkları nesneler, 
hiçbir şey yaratamazlar. Onlar yaratılıp duruyorlar" (Nahl, 20) âyetidir. Bundan 
maksat, sadece putların mahluk olduğunu söylemek değildir. (Yaratılıp,yapılma 
işinin onlar hakkında devamlı cari olduğunu bildirmektir.) Yine Cenâb-ı 
Hak,"Size geldikleri zaman, "iman ettik"dediler. Halbuki onlarjkütü'r ile 
girmişler, yine kütür ile çıkmışlardı" (Maide, 61) buyurmuştur. Şair de,"O ikisi, 
mecd ü şerefi çok güzel bir elbise gibi giyerler. Her İkisi de, gücü yettiği sürece, 
cesurdular."Mübtedâyı başa aldığında bu mânanın meydana gelmesinin sebebi, 
meselâ sen, dediğin zaman, Abdullah'tan haber vereceğini hissettirmendir. 
Böylece bu sözü duyanların aklında, onu tanıma hususunda bir arzu meydana 
gelmiş olur. Daha sonraysa haberi getirdiğinde, akıi,onu âşıkın rnâ-şükunu kabul 
etmesi gibi kabul eder. Böylece de bu, kesinliği ortaya koyma ve şüpheyi de 


izâle etme hususunda daha etkili bir ifâde olmuş olur. [219] 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Denildiği gibi, burada da, denilmeli değil miydi? O haldeburada, kelimesinin 
zikredilmesinin faydası nedir? 

Cevap: Kelimesinin zikredilmesi, onları beklemeye teşvik etmek ve şevklerini 
arttırmak içindir. Çünkü beklemeyi arzu etmezler; bunun için Allah'u Teâlâ, 
kelimesini zikrederek, onları beklemeye teşvik etmiştir. Bu böyledir, çünkü 
kadınlar erkeklere çok düşkündürler. Cenâb-ı Hak böylece onların, kendi 
nefislerini zorlamalarını, nefislerini beklemeye arzulu olmaya sevketmelerini ve 
kendilerini beklemeye mecbur tutmalarını istemiştir. 

Beşinci Suâl: Kadınlar çok olduğu halde, lâfzı cem-i kıllet, lâfzı ise, cem-i 
kesret olarak zikredilmiştir. O halde,dan maksad üç olup, üç de az olduğuna 
göre, kelime niçin cem-i kesret sigasıyla getirilmiştir? 

Cevap: Araplar bu hususta fazla katı değillerdir. Bu sebeple Araplar, iki cemi 
çeşidinden herbirini, çokluk ifâde etmede müşterek oldukları için, birbirlerinin 
yerine kullanıyorlardı. Veyahut da, belki de, tjjî sigası, kelimesinin diğer bir 
cem'i olan, dan daha çok kullanıldığı için burada gelmiştir. 

Altıncı Suâl: "Uç hayız" denildiği gibi, niçin denilmemiş? 

Cevap: Çünkü, kelimesi, kelimesinin müzekker olmasına tâbi olmuştur, çünkü, 
«jji lâfzı müzekkerdir. Ayetle ilgili suâller işte bundan ibarettir.Geriye ise ayetle 
ilgili, kelimesinin hakikatinin ne olduğunu orta- 

ya koymak meselesi kalmıştır. Buna göre biz diyoruz ki, kelimesi, ve, 
kelimesinin çoğuludur, ijiül kelimesinin, hayız ve temizlik hakkında kullanıldığı 


hususunda herhangi bir ihtilâf yoktur. Ebü Ubeyde şöyle demiştir: kelimesi, 
Arapça ezdâd kelimelerdendir. Meşhur o-lan, bu lâfzın her iki mana hakkında da, 
kelimesinin kırmızılık ve beyazlığın aynı anda adı olabilmesi gibi hakikat ifâde 
etmesidir. Diğer bazı âlimler ise, bu lâfzın hayız hakkında hakikat, temizlikte ise 
mecaz ifâde ettiğini söylemişlerdir. Bazı alimler ise, durumun bunun aksi 
olduğunu söylemişlerdir.Diğer bazıları da bunun, hayızla temizlik arasında 
müşterek bir mâna için vaz'edildiğini söylemişlerdir. Bu görüşte olanlar da, üç 
görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

a) Kelimesinin manası, toplanmak demektir. Hayız vaktinde kan, rahimde; 
temizlik vaktinde ise bedende bir araya gelir, toplanır. Bu, el-Esmai, Ahfeş, Ferâ 
ve el-Kısâi'nin görüşüdür. 

b) Ebü Ubeyd'in görüşüne göre, kelimesinin manası, bir halden başka bir hale 
geçmek demektir. 

c) Ebu Amr b. el-Alânın görüşüne göre ise bu kelimenin mânası, vakit demektir. 
Yıldızlar doğduğunda yıldızlar battığında da yine, denilir. Rüzgâr estiğinde de 
denilir. Hüzelinin şöyle bir beyti nakledilmiştir: "Vakti geldiğinde rüzgârlar 
estiği zaman" kelimesi vakit mânasına gelince, hem hayız ve hem temizlik hali 
de girer. Çünkü bu iki halin de, muayyen bir zamanı vardır. Bil ki Allah'u Teâlâ 
boşanan kadına, "üç kuru" iddet beklemesini emretmiştir. Ayetin zahiri, boşanan 
kadının "üç kuru" diye adlandırılan üç şeyi iddet beklediği zaman sorumluluktan 
kurtulmasını gerektirmektedir. Ne var ki âlimler, bunun kâfi gelmeyeceği, aksine 
bu kadının temizlik ve hayız durumundan birisine ait olmak üzere "üç kuru" 
beklemesinin gerekli olduğunda ittifak etmişlerdir. Buna göre âlimler, bu 


cinslerin ne olacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. 2201 


Boşanan Kadın "Üç Temizlik Dönemi Bekler" Diyen Şafii'nin 
Delilleri Başa Dön 


Şafii (r.a)'ye göre, "üç kuru" temizliktir. Bu, İbn Ömer, Zeyd, Aişe, "Fukâha-i 
Seb'a"İ221İjmâm-ı Malik, Rebi'a ve bir rivayete göre Ahmed İbn Hanbel'den 
rivayet edilmiştir.Ali, Ömer ve İbn Mes'ud da bu "üç kuru" un, hayız olduğunu 
söylemişlerdir ki bu, Allah kendilerinden razı olsun, Ebu Hanife, Sevri, Evzai, 
İbn Ebi Leylâ, İbn Şibrime ve İshâk'ın görüşleridir. Bu ihtilâfın neticesi şudur: 
Şafli'ye göre iddet müddeti en kısa, Ebu Hanife ve O'nun görüşünde olanlara 
göre, en uzun olan süredir. Öyle ki, bir kimse hanımını temizken boşasa, velev ki 
o anda boşamasını müteakip kadın hayız olsa, içinde boşanmış olduğu temizlik 
müddeti "bir kuru" olarak hesaplanır. Buna göre bu kadin üçüncü hayı-za 


girdiğinde iddet müddeti bitmiş olur. Ebü Hanife (r.a)'ye göre, eğer talâk kadın 
temiz iken vuku bulmuşsa,üçüncü hayızdan; eğer talâk hayız halinde verilmişse 
dördüncü hayızdan temizlenmediği müddetçe, iddetinin sona erdiğine 
hükmedilmez. Ebu Hanife sözüne devamla, "O kadın hayızın en uzun 
müddetinde temizlenirse, gusletmeden önce iddeti biter; eğer hayzın en az 
müddetinde temizlenmişse, onun iddeti, gusl etmedi kçe.veyah ut su 
bulunmadığı zaman teyemmüm etmedikçe, veyahut da üzerinden bir namaz 
vakti geçmediği müddetçe sona ermez. 

Şafii'nin delilleri şunlardır: 

1) Hak Teâlâ'nın, emrinin mânası, "onları iddetleri vaktinde boşayın" demektir. 
Ne var ki, kadını hayızlı iken boşamak nehyedilmiştir. Binaenaleyh âyette 
bahsedilen iddet zamanının hayız zamanından başka bir zaman olması gerekir. 
Keşşaf sahibi, Şafii'nin bu görüşüne cevâp vererek şöyle demiştir: Bu ifâdenin 
mânası, "Onları iddetlerine doğru boşayınız" demektir. Nitekim Araplar, "aydan 
üç gün kala" mânasını kastederek, derler. 

Ben derim ki, keşşaf sahibinin bu sözü, Şafii (r.a)'nin istidlalini güçlendirir. 
Çünkü, sözünün mânası, "Hemen peşinden üç güne başlanılacak olan zamana, 
vakte doğru" demektir. İşte Cenâb-ı Hakk'ın buradaki emrinin mânası, "peşinden 
iddete başlanılacak bir biçimde onları boşayın" demektir. Boşamayla ilgili emir, 
temizliğin bütün zamanlarında tahakkuk edince, boşamanın hemen peşinden 
meydana gelen temizliğin, iddetten olması gerekir ki, elde edilmek istenen netice 
de budur. 

2) Hz. Aişe (ra)'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: nin ne olduğunu biliyor 
musunuz? temizlik demektir. Şafii sözüne devamla, "Kadınlar bunu daha iyi 
bilirler; çünkü buna kadınlar mübtelâdırlar" demiştir. 

3) Kelimesinin mânası, toplamak demektir. Nitekim, rahminde yavru tutmadı 
mânasında, denilir. Amr İbn Kelsümun şu sözü de bu mânadadır: "Rengi beyaz 
asil deve yavru tutmadı." 

Ahfeş de, şöyle denildiğini söylemiştir: Rahmi hayız görmemiş olan kadın için, 
denilir. İçinde su biriktiği İçin, havuz da, diye isimlendirilir. Batmak için bir 
araya geldiklerinde, "Yıldızlar bir araya geldi" denilir. Harfleri ve kelimeleri bir 
araya geldiğinden ve içinde de pek çok ilim bulunduğundan dolayı, Kur'an, 
Kur'an olarak isimlendirilmiştir. Yine harfleri birbirine bitiştirdiği "Okuyucu 
okudu" denilir. 

Bütün bu hususların böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, kanın toplanma 
vakti, ancak temizlik zamanıdır. Çünkü kan o zaman içinde,bedende toplanır, bir 
araya gelir. Buna göre şayet, "Aksine, hayız zamanı bu ismi almaya daha 


elverişlidir; çünkü kan bu vakit içinde rahimde toplanır denilmesi niçin caiz 
olmasın?" denilirse, biz deriz ki: 

Kan, rahimde kesinlikle bir araya gelmez; aksine damla damla rahmi terkeder. 
Temizlik zamanında, kanın tamamı bedende toplanır. Bu sebeple, temizlik 
vaktinde kanın bir araya gelme mânası, daha tam bir mânadır. Bu husustaki 
izahın tamamı şudur: ijijı lâfzı, toplanma manasına delâlet e-dince, toplanma ve 
diğer kanı ihtiva etme bakımından rahmin en müsait olduğu zaman, temizliğin 
sonudur. (Rahim) bununla dolmasaydı, o kan dışarıya akmazdı. Kan, temizliğin 
başlangıcında bir araya gelmeye başlar; sonuna doğru ise, bu iyiden iyiye artar. 
Temizliğin son günleri, kanın en çok yığıldığı günlerdir. Böylece temizliğin 
sonu, gerçek mânada kur'un kendisi olmuş olur. Bu açık olan bir sözdür. 

4) Aslolan, hiç bir mükellefin başka bir mükellefe karşı, onu tasarruftan men 
etme ve alıkoyma hakkının bulunmamasıdır. Bunun aksine delilin bulunduğu 
zamanlarda, bu kaide ile amel etmeyi bırakırız. Bu aksi delil de "üç kur" diye 
adlandırılan şeyin en azı olan temizlik müddetleridir. Çünkü zaman bakımından, 
temizliğe göre iddet beklemek, hayza göre iddet beklemekten daha azdır. 
Binaenaleyh, bu böyle olunca, bu ayetle amel etme zaruretinden dolayı iddet 
bekleme süresinin en azını kabul edip, aslolanın hiç bir mükellefin başka bir 
mükellefe karşı, onu tasarruftan men etme ve alıkoyma hakkının bulunmadığına 
delâlet eden delillere dayanarak, iddet bekleme süresinin en fazlasını bıraktık. 

5) Hak Teâlâ'nın, "Boşanmış kadınlar, kendi kendilerine üç hayız ve temizlenme 
müddeti beklerler" buyruğunun zahiri, boşanan kadının, "kuru" diye 
isimlendirilen üç şeyi iddet beklediği zaman, sorumluluktan kurtulmasını 
gerektirir. Temizlik ve hayız halinden her biri, bu isimle isimlendirilir. 
Binaenaleyh kadının, muhayyer olarak bu zamanlardan herhangi birine göre 
iddet beklediğinde, sorumluluktan kurtulması gerekir. Ne var ki biz temizliğe 
göre iddet bekteme müddetinin hayız haline göre iddet bekfeme müddetinden 
daha az olduğunu beyân ettik. Buna göre kadın, eksik müddetle iddet bekleme 
ile, fazla müddetle iddet bekleme arasında muhayyer olur. Durum böyle 
olduğunda, o kadın daha sonradan telâfi etme durumu olmaksızın, bu uzun iddet 
bekleme süresini terkedebilir. Böyle olabilen her şey vâcib değildir. O halde, 
temizlik müddetine göre iddet beklemeden fazla olan müddete itibâr etmek vâcib 
değildir. Bu da, hayız durumuna göre iddet beklemenin vâcib olmamasını 


gerektirir ki, elde edilmek istenen netice de budur. 222) 


"Boşanan Kadın Üç Hayız Bekler" Diyen Ebu Hanife'nin Delilleri 
Başa Dön 


Ebu Hanife (r.a)'nin delilleri ise şunlardır: 
1) Arapça'da "kuru", her ne kadar temizlikle hayız arasında müşterek bir lâfız ise 
de, bu kelime şeriatta hayız mânasında kullanılmıştır. Çünkü Hz, Peygamber 


(s.a.s)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hayız günlerinde, namaz kılma "[223] 
Bu sabit olunca Kur'an'da zikredilen kuru lâfzını, hayız mânasına almak daha 
uygun olur. 

2) Ayette geçen, kelimesinin hayız mânasına geldiğini söylediğimizde, "üç 
kurü"un tamamını yerine getirmek mümkün olur. Çünkü bu görüşte otan kimse 
şöyle der: Boşanan kadınlara, üç hayız iddet beklemeleri gerekir. Buna göre o 
kadın, üçüncü hayızın sona ermesiyle mükellef olduğu sorumluluktan kurtulur. 
Bu ifâdenin temizlik manasına geldiğini söyleyen ise, o kadının, iki kuru ve 
üçüncüsünün de bir kısmıyla iddetinin sona ereceğine hükmetmiş olur. Çünkü bu 
kimseye göre, kocası hanımını temiz olduğu zamanın son safhalarında boşadığı 
zaman, o kadın bunu bir kuru sayar. Binaenaleyh, bu iki görüşün birinde kadın 
eksiksiz olarak üç kuru bekleme imkânına erişince, birinci görüş (yani üç hayız), 
ayetin zahirine daha uygun olur. 

Şafii (r.a), Ebu Hanife'nin bu görüşüne şu şekilde cevap vermiştir: Allah'u Teâlâ, 
"Hacc, sayılı aylardır" (Bakara,197) buyurmuştur. kelimesi, cemi bir lâfızdır. 
Cem'in en azı da üçtür. Halbuki biz ayeti, iki ayın tamamına, üçüncüsünün bir 
kısmına hamlederiz. Bunları da şevval, zülka'de ve zilhiccenin bir kısmıdır. İşte 
bunun gibi, burada da, bu üç kuru lâfzının iki tam temizlik ve bir temizliğin de 
bir kısmı mânasına alınması caizdir. 

Mütezile'nin imamlarından Cübbai, Şafii'nin bu cevâbına şu iki şekilde cevâp 
verir: 

a) O âyette (Bakara, 197), bir delilden ötürü, zahirini terkettik. Binaenaleyh, 
burada delilsiz olarak âyetin zahirini terketmemiz doğru olmaz. 

b) İddette, birbirine bağlı ve ekli bir bekleme bulunmaktadır. Binaenaleyh, bu 
"üç kuru" un tastamam beklenmesi gerekir. Halbuki hacc ayları böyle değildir. 
Çünkü bu aylarda birbirine ekli olan herhangi bir iş yoktur. Buna göre sanki 
şöyle denilmek istenmiştir: Bu aylar, bütün zamanları kapsama şartı olmaksızın, 
hacc yapılabilecek zamanlardır. Sonraki âlimlerimiz, Cübbâi'nin bu görüşüne şu 
iki bakımdan cevap vermişlerdir: 

1) Lâfzını temizlik mânasına hamletmek, üçten noksan olmayı gerektirdiği gibi, 
bu lâfzı hayız mânasına hamletmek de, ziyâdeliği gerektirir. Çünkü kocası 
hanımını temizlik esnasında boşadığında, içerisinde hanımını boşa-dığı geriye 
kalan temizlik günleri, iddet müddetinden sayılmaz. Böylece de iddet 


" 


müddetinde bir fazlalık meydana gelmiş olur. 

Bu görüşte olanların buna karşı vermiş oldukları cevap ise, "Zaruretten dolayı 
kadının buna mutlaka katlanması gerekir" şeklindedir. Çünkü hayızlı iken 
boşamak caiz olsaydı, biz o erkeğe, hayızın sonunda boşamasını emrederdik. 
Böylece de kadın, üç tam temizlik süresince iddet beklemiş olurdu. Boşama işi 
temizlik zamanına tahsis edilince, bu fazlalığa zarurete binaen katlanılmış olur. 
İşte bunun gibi biz de şöyle diyoruz: üç temizlik olarak kabul edildiğinde ve 
Allah da bize, temizlik zamanında boşamayı emrettiğinde âyetin takdiri, içinde 
talâkın yapıldığı temizlik de olmak üzere, "Onlar üç temizlik müddeti beklerler" 
şeklinde olur. 

2) Kelimesinin, toplanmaya ad olarak verildiğini söylemiştik. Tam toplanma 
durumu ise, ancak temizlik halinin sonunda olur. Bu açıklamaya göre de, 'a 
hiçbir noksanlık arız olmamış olur. 

3) Allah'u Teâlâ, hayız görülmediğinde, aylara göre iddet bekleme hükmünü 
geçerek, 'Kadınlarınız içinde hayızdan kesilmiş kadınların iddeti hakkında 
şüpheye düşerseniz, (biliniz ki) onların iddeti üç aydır" (Talâk, 4) buyurmuş, 
böylece aylan, temizliğin değil, hayızın yerine ikâmeetmiştir. Ve yine aylar 
"kuru" un yerine getirilince, ayların tamamına itibar edilmesi gerektiği için 
bedelin de tamamına itibar edilince, tanrılık ve noksan olmamanın, kurü'da da 
bulunması vâcib olur. Binaenaleyh, tam üç kurü'un, hayız halinin kendisi olması 
gerekir. Kurü'u temizlik mânasına alırsak bu durumda vâcib olan ise, iki tam 
kuru ve bir kurü'un da bir kısmı otur. 

4) Hz. Peygamber (s.a.s), "Cariyenin talâkı iki talaktır. İddeti ise, İki hayızdır" 


[224] buyurmuştur. Âlimler, cariyenin iddetinin, hür olan kadının iddetinin yansı 
kadar olduğunda ittifak etmişlerdir. Bu sebeple, hürrün iddetinin, hayız hali 
olması gerekir. 

5) Cariyeleri satın alırken, rahimlerinin temiz olup olmadığının, hayız ile olduğu 
hususunda ittifak ettik. İşte bunun gibi iddet de, hayız ile olur. Çünkü "istibrâ" ve 
iddetten, aynı şey kastedilmiştir. 

6) İddette asıl maksat, rahmin "berâeti" dir. Kadınların rahimlerinin kendisiyle 
temiz olması istenen şey temizlik hali değil, hayız halidir. Binaenaleyh, temizlik 
haline değil, hayız haline itibar edilmesi gerekir. 

7) "Kuru" un hayız hali olduğuna hükmetmek, bir ihtiyaç ve haram tarafı (helâl 
tarafa) tağlib etmektir. Çünkü, boşanan kadın üzerinden, içerisinde boşandığı 
temizlik müddetinin kalan kısmı geçip, o kadın üçüncü hayıza girdiği zaman, bu 
durumda biz kurü'u hayız anlamına alırsak, bu durumda başkasının onunla 
evlenmesi haram olur. Eğer "kurü"u temizlik mânasına alırsak, bu durumda 


başkasının o kadınla evlenmesi helâl olur. Halbuki haramlık tarafını gözetmek, 
Hz. Peygamber (s.a.s)in"Bir şeyin haram ve helâl olduğu hususunda 
tartışıldığında, mutlaka haramlık tarafı helâllik tarafına gâlip gelir" hadisinden 
dolayı, daha evlâdır. Bir de, ferclerde aslolan, onların haram olmalarıdır. Bir 
diğer husus da, bu görüş ihtiyata daha yakındır. Böylece de, Hz. Peygamber 


(s.a.s)'in "Şüpheliyi bırak, şüphesiz olana geç"i229) hadisinden dolayı evlâdır. 
İşte bu konudaki görüşlerin tamamı bundan ibarettir. 

Bil ki bu görüşler birbiriyle çelişince, tercih yapmak güçleşir. Herkes hakkındaki 
Allah'ın hükmü, her bir müçtehidi içtihadının ulaştırmak olduğu netice olur. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın, kendi rahimlerinde yarattığını gizlemeleri onlara 
helâl olmaz" kavline gelince bil ki, İddetin bitimi, hayız görenler hakkında 
kurü'un sona ermesine, hamileler hakkında da çocuğunu doğurmasına bina 
edilip, bunu bilmek de erkekler için mümkün olmayınca, iddeti hususunda kadın 
kendisine güvenilir kılınmış ve mümkün bir müddet içerisinde kurü'unun sona 
erdiğini iddia ettiği zaman, kadının sözüne itibar edileceği belirtilmiştir. Bu 
müddet, Şafii mezhebine göre otuziki gün ve bir saattir. Çünkü kadının durumu, 
onun temiz olarak boşandığına ve bir saat sonra hayız olduğuna, daha sonra da o 
kadının, hayzın en az müddeti olan bir gün bir gece hayız olduğuna; müteakiben 
de, temizliğin en azı olan onbeş gün temizlendiğine; daha sonra da bir gün bir 
gece hayız olup, sonra da onbeş gün temizlenip, en sonunda da hayız görmesine 
hamledilince, böylece kadının iddeti üç tuhür (temizlik) ile bitmiş olur. Buna 
göre kadın, bu kadarını veya bundan daha fazlasını iddia ettiği zaman, onun sözü 
kabul edilir. Ve yine böylece o kadın hamile olup da, çocuğunu düşürdüğünü 
söylerse (iskât), onun sözüne itibar edilir. Çünkü aslolan, kadının emin 
olduğunun kabul edilmesidir. 

Bil ki Allah'u Teâlâ'nın, "Allah'ın kendi rahimlerinde yarattığı şey..." tabiri 
hakkında müfessirlerin üç görüşü bulunmaktadır: 

1) Bu, yaratılan şey hem çocuk hem de hayız olabilir. Çünkü, kadının bu iki şeyi 
gizlemede birçok gayeleri bulunmaktadır. Hamileliğini gizlemedeki maksadı, 
onun kurü'a göre iddetinin sona ermesi, çocuğunu doğurması ile idde-tinin sona 
ermesinden daha kısa sürede olmasıdır. Buna göre kadın, hamileliğini 
gizlediğinde iddet müddeti kısaltmış olur, bu sebeple de kocaya varması 
çabuklaşır. Yine o kadın, birinci kocasının kendisine başvurmasını çoğu kez 
yadırgayarak, başka bir koca ile evfenmek isteyebilir. Veyahut da o kadın, bu 
çocuğun ikinci kocasından olduğu zannını vermek isteyebilir. İşte bu 
maksatlardan dolayı, kadın hamileliğini gizlemiş olur. 

Kadının hayzını gizlemesinden maksadı ise şu olabilir: O kadın hayız görebilen 


kadınlardan olduğu halde, kocası onu boşadığı zaman, bu kadın, birinci kocası 
kendisine müracaat etmesin diye bazan iddetini uzatmak, bazan da, kocasının 
kendisine başvurmasını temelsiz bırakabilmek için iddetini kısaltmak ister. Bu da 
ancak, bazı zamanlar kadının hayzinın bir kısmını gizle-mesiyle mümkün olur. 
Çünkü o kadın, önce hayız olup, bunu erkeğinden saklayıp, ikinci hayızda yeni 
hayız olduğunu söylerse, böylece o kadın iddetini uzatmış olur. Kadın üçüncü 
hayzinın da meydana geldiğini gizlerse, aynı durum söz konusudur. Yine kadın 
hayzinın devam ettiğini gizlediğinde, bu durumda kocasına geri dönme yolunu 
kesmiş olur. Binaenaleyh kadının hamileliğini gizlemede bir maksadı olduğu 
gibi, hayızını gizlemede de bir maksadının olduğu ortaya çıkmış olur. Bu sebeple 
de, âyet-i kerimedeki nehyi bu iki şeyin ikisine de hamletmek gerekir. 

2) Bundan maksat, kadının sadece hamileliğini gizlemesini yasaklamaktır. Bu 
görüşte olanlar, görüşlerine şunları delil getirmişlerdir: 

a) Hak Teâlâ,Rahimlerde, sizi dilediği gibi şekillendiren O'dur" (Al-i imran, 6) 
buyurmuştur. 

b) Hayız rahimden dışarı çıkar. O, rahimde yaratılmış değildir. 

c) Hak Teâtâ'nın, "Allah'ın,rahimlerinde yarattığı şey..." tabirini, şerefli bir 
cevher olan çocuğa hamletmek, onu, son derece âdi ve pis olan bir şeye 
hamletmekten daha evlâdır. Bil ki bu görüşler zayıftır. Çünkü âyetin amacı, 
kadını, kimsenin muttali olamtyacağı ve kendisiyle nikâhın haram veya helâl 
olabileceği durumla saklamasından men etmek olunca, lâfzı bütün bunlara 
hamletmek gerekir. 

3) Bundan maksat, kadının hayzını gizlemesini yasaklamaktır. Çünkü bu ayet 
lâfzının peşinden zikredilmiştir. Halbuki, daha önce hamilelikten 
bahsedilmemiştir. Bu görüş de zayıftır. Çünkü Hak Teâlâ'nın, buyruğu makabline 
nisbet edilmeksizin kendi başına müstakil ve müste'nef bir sözdür. Binaenaleyh 
rahimde yaratılan her şeye hamledilmesi gerekir. 

Hak Teâlâ'nın, "Eğer onlar' Allah'a ve a-hiretgününe inanıyorlarsa" âyetinden 
maksat, bu yasağın, o kadının mü'min otmast şartına bağlanmış olması değildir. 
Aksine bu, senin zâlim olan bir kimseye, "Eğer mü'min olsaydın, imanının bana 
zulmetmene mâni olması gerekirdi" mânasını murad ederek, demen gibidir. 
Şüphe yok ki bu, kadınlar için çok şiddetli bir tehdittir. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı 
şehâdet konusunda"Kim o şehâdeti gizlerse, muhakkak ki onun kalbi 
günahkârdır" (Bakara, 283) buyurması."Eğer birbirinizden emin olduysanız, 
kendisine emânet edilen adam, emânetini eksiksiz ödesin ve Habbi olan 
Allah'tan korksun" (Bakara,283) buyurması gibidir. Âyet, birşey hususunda 
kendisine güvenilen, daha sonra da o şeye hiyânette bulunan herkesin hâlinin, 


Allah katında çok zor ve çetin olduğuna delâlet eder. [226] 


"Kocaları, bu bekleme müddeti içinde barışmak isterlerse, onları geri almaya 
herkesten daha müstehaktır. Erkeklerin meşru surette kadınlar üzerindeki haklan 
gibi kadınların da onlar üzerinde haklan vardır. Erkekler onlar üzerinde (daha 
üshın) bir dereceye sahiptirler. Allah aziz ve hakimdir" (Bakara. 228). 


Bil ki bu, talâkla ilgili otan üçüncü hükümdür. Bu hüküm de, talâkın "ric'î 
oluşudur. Ayette geçen ifâdesi hakkında İki görüş vardır: 

a) Bunun, ve kelimeleri vezninde, kelimesinin çoğulu olmasıdır. Bu kelimenin 
sonunda tâ harfi, çoğulluktan dolayı kabul edilen müennesliği te'kid etmek için 
ziyâde olarak getirilmiş olan bir harftir. Bunu cemi olan her isimde getirmek caiz 
değildir. Aksine dilcilerin, Araplardan naklettikleri kelimelerin sonuna getirilir. 
Meselâ coğulunda.çoğulunda denilmez. Bil ki ismi, kan koca için kullanılan 
müşterek bir lâfızdır. Kadına, çoğu lügatlerde. lügatlerin en fasih olanında, 
denildiği gibi, aynı şekilde ona, de denilir. Karı kocaya denildiği de denilir. 
Söylendiğine göre, Oo kelimesinin aslı efendi ve mâlik demektir. Arapçada, 
"Sahibi kim?" denildiği gibi, de denilir: "Bu devenin sahibi kimdir?" 
putperestlerin rab edinmiş oldukları putun ismidir de... Kadınlar, kocalarını, 
(efendim..) diye de çağırırlar. 

b) Masdardır. Erkek koca olduğu zaman, hanımıyla cinsi münasebette 
bulunduğu zaman da, ulu denilir. Hadisde de Hz. Peygamber (s.a.s) teşrik günleri 


hakkında,"Onlar, yemer içme ve cinsi münasebet günleridir" [227] buyurmuştur. 
Kocası ile iyi geçindiği zaman kadın için, denilir.Şu hadis-i şerif de bu 
manadadır:"Siz kocalarınıza karşı muameleyi güzel yaptığınız zaman..." Bu 
izaha göre ayetin manası, "Kadının kocasının tarafı daha lâyıktır..." şeklinde olur. 
Allah Teâlâ'nın, kavlinin manası "Onlar bu bekleme müddeti içerisinde 
hanımlarına dönmeye daha müstehaktırlar" şeklindedir. Bununla ilgili birkaç 
soru bulunmaktadır: 

Birinci Soru: Bu hususta kocadan başkasının bir hakkı olmadığı halde, daha 
müstehak, denilmesinin faydası nedir? 

Cevap: Buna iki yönden cevap verilir: 

1) Allah Teâlâ, bundan önce, "Allah 'm,kendt rahimlerinde yarattıklarını 
gizlemeleri onlara helâl olmaz" buyurmuştur. Bu sözün takdiri şöyledir: "Eğer o 
kadınlar, bir başka koca ile evlenmek için, rahimlerinde olan çocukları 
saklarlarsa, işte bunu yaptıkları zaman ilk koca o kadınlara müracaat hususunda, 
ikinciden daha müstehaktır." Çünkü ikinci koca için sadece zahiri bir hak 


bulunmaktadır. İşte bundan dolayı, Allah Teâlâ, birinci kocanın ikinciden daha 
fazla hak sahibi olduğunu beyân etmiştir. Yine kadın "kuru" larının bittiğini iddia 
edip de, sonra da kocasının aksini bildiğini söylerse, iddet içerisinde kadına 
müracaatta birinci koca, ikincisinden daha müstehak olmuş olur. 

2) Kadın, iddet beklediği zaman, iddetin bitiminde nikâhını sona erdirme hakkı 
vardır. Kadınlar için, kocanın hakkını iptali tazammun eden böyle bir hak söz 
konusu olunca; kocalar için de kadına dönme (ric'a) hakkı, onların iddet-lerini 
iptal etme hakları olması bakımından Cenâb-ı Hakk'ın, buyurmuş olması caizdir. 
İkinci Soru: Ayetteki, kelimesinin manası nedir? 

Cevab: (döndüm) manasında, denilir. Nitekim Allah Teâlâ, Kur'an'da bir yerde 
"Eğer ben Rabbime döndürülürsem" (Kehf,36): bir başka yerde de,"Eğer 
döndürülür isem..." (Fussilet, 50) buyurmuştur. 

Üçüncü Soru: İddetli olduğu müddetçe, daha önce olduğu gibi, onun hanımı 
sayıldığı halde, ric'i talâkla boşanmış kadın hakkında, ayetteki "Onları geri 
almaya.. " ifâdesinin manası nedir? 

Cevap: Redd ve ric'at iddet beklemenin iptalini gerektirir. Binaenaleyh o kadın 
iddetli olduğu müddetçe kocanın hakkını iptal etme hususunda bir câriye gibi 
olur. Koca da o kadına geri dönmekle bu cariye gibi oluş durumunu ortadan 
kaldırmış olur. İşte bundan dolayı ric'at (geri dönme), ayette "redd" kelimesiyle 
ifâde edilmiştir. İmam Şafii (r.a)'nin mezhebi, o kadından istifade etmeyi, ancak 
erkeğin ric'atinden sonra helâl sayar. Şafii'nin mezhebine göre "redd" hususunda 
şu iki şey vardır: 

a) Bu, kadını iddet bekleme halinden, beklememe halini döndürmedir. 

b) Kadını, haram olmaktan helâl hale döndürmektir. 

Dördüncü Soru: Cenâb-ı Allah'ın, Bu (müddet)içinde.." demesinin faydası 
nedir? 

Cevap: Erkeğin, hanımına müracaat etme hakkı, ancak o iddet bekleme vaktinde 
söz konusudur. Bu vakit sona erdiğinde, kocanın dönme ve müracaat etme hakkı 
geçersiz olur.Hak Teâlâ'nın buyruğunun manası, "eğer o kocalar arayı 
düzeltmeyi ister, zarar vermek istemezler ise, müracaat etmeye daha lâyıktırlar" 
şeklindedir. Bunun bir benzeri de,'Kadınları boşadmız da onlar da fddetlerfnf 
bitirdiler mi artık onları ya İyilikle tutun, ya iyilikle bırakın. (Fakat) onları, sırf 
zulmedebilmeniz için, zararlarına olarak tutmayın. Kim böyle yaparsa, 
muhakkak Oo kendine zulmetmiş olur" (Bakara. 231) ayetidir. 
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83. 


[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





84. 


: 5/75- 


: 5/16- 


5/77. 
5/78. 
5/78. 
5/78- 


5/79. 
5/79- 


5/80- 


5/82. 
5/82- 


5/83. 
5/83- 


[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/85. 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/85- 
86. 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/86. 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/86. 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/86- 
87 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/88. 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/88. 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/89. 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/89- 
91. 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/91 - 
92. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/92. 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/93. 
[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/93- 
96. 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/96- 
97. 
L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/98- 
99. 
(106) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/100. 
[107] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/100. 
[108] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/100. 
(109) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/100. 
(1101 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/100. 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














5/100-101. 

[12] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/101-103. 

L13] Buhari, Cihâd, 37. 

[14] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/103. 
L15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/104. 
[16] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/104-105. 
U17] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/105. 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/105-106. 
(1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/106-107. 
[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/108. 
[121] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/108-109. 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/110. 
[123] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/110-112. 

[124] Nesai, Eşribe, 48 (8/324). 

(125) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/112-116. 
[126] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/116-117. 
[127] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/117-118. 

[128] Müsned. 1/446. 


[129] Fakat bunlar üzerine para yatırmak,bahis oynamak, kumardır (Ç). 











[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/118. 

U31] Nesai. Eşribe. 44 (8/315). (Benzeri bir metin ile). 

[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/118-120. 

(1331 Şu hadis-i şenfe işaret ediyor (Ebu Davud, Eşribe, 2; Ibn Mace, Eşribe. 2) 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/120-121. 

U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/121. 

L36] İbni Mâce, Zekât 4 (1/570). 

[37] Benzer bir metin ile Müslim. İmâre, 10 (3/1454); Ebu Dâvud, Itâk, 9 
(4/27). 

[138] Darimi. Zekat, 25 (1/391). 

[39] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/121-123. 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/123. 
HAL Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/123-124. 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/125. 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/125-126. 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/126-127. 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/127. 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/127-129. 
[147] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/129-130. 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








5/130. 

[149] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/130-131. 
L50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/131. 
USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/132-133. 
L52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/133. 

[53] Tirmizi, Nikâh 14 (3/407) (kısmen); Keşfu'l-Hafâ. 2/369. 

(154) Buhâri, Talak. 4: Tirmizi, Nikâh. 27 (3/42). 

(1351 Keşfu'l-Hafâ, 2/320 (Birinci kısım); Tirmizi, Hudud. 24 (4/58) (ikinci 
kısım, değişik ifâde ile). 

1156) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/133-135. 

L57] Müslim, Cihâd, 3. 

L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/135-138. 

11591 Muvatta, Zekât, 23 (1/207). 

[160] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/138-140. 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/140-142. 
[162] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/142-143. 
[163] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/143. 
[164] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/143. 
[165] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/143. 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/143-144. 











[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/144. 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/144-145. 
(169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/145. 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/145-146. 
L71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/146. 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/147. 
[173] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/147. 
[174] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/147-148. 
(175) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/148-150. 
[176] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/150-151. 

(177) Buhari, Hayz, 8. 19. 

(178) Bu deyim, "Bu iş, her iki taralın da faydasına olan bir iştir" anlamındadır. 


(Ç). 

(179) Camiu's-Sağır, 1/53; Tirmizi, Taharet, 95 (1/228). 

[180] Tirmizi, Taharet, 95 (1/223). 

(1811 Müslim, İman. 132. 

[182] Buhari, Hayz. 24. 

11831 Ebu Davud, Tahare, 106 (1/71). 

[184] Ebu Davud, Tahare, 106, 107 (1/73,74,75). 

L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/151-155. 

[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/155-156. 








[187] Burada bir sehiv olmalı. Çünkü Hafs rivayetinde bu kelime, şeklindedir 
(Ç). 

[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/156-157. 
(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/157-158. 
[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/158-159. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/159-160. 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/161. 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/161. 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/161-162. 

L95] Tirmizi, Taharet, 102. (Benzeri hadis), (1/243). 

[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/162-166. 
L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/166-168. 
[198] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/168-170. 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/170. 

[200] Nesai. Cuma. 22 (H1/104). Nesai. Cuma. 22 (HI/104). 

[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/171. 

[202] Ebu Davud, Eymân ve Nüzür, 6 (111/223). 

[203] Buhari, Humus, 15; Eymân, 1. 

[204] Buhari, Humus, 15; Eymân. 1. 

[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/172-175. 














[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/175-176. 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/176. 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/176-177. 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/177. 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/177-178. 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/178-179. 

[212] Tard, illet bulunduğu zaman hükmü gerektiren şey. 

213) Aks; illeti olmadığı için, hükmün de bulunmamasıdır. 

[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/179-180. 
[215] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/181-182. 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/182-185. 
[217] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/185. 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/186-188. 
[219] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/188-189. 
[220] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/189-190. 

[221] Tâbiin'in şu meşhur yedi fakihine fukahâ-i seb'a (yedi fakih) denilmiştir: 
Sa'ld b. el-Müseyyeb, el-Kasım b. Muhammed, Urve b. Zübeyr. Hârice b. Zeyd, 
Ebu Seleme b. Abdurrahman. Ubeydullah b. Abdullah, Süleyman b. Yesar. 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/190-193. 











[223] Buharı. Hayz, 24 ("Hayızlı olduğun günler süresince..."). 

[224] İbn Mace. Talâk, 30 (1/672). 

[225] Buharı. Büyü 3. 

[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/193-197. 

[227] Müslim, Sıyâm, 144. 

[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/198-200. 


The CHM file was converted to HTM by Trial version of ChmDecompiler. 
Download ChmDecompiler at: http://www.zipghost.com 











Birinci Mesele 
Ric'i Talâk 





Hur Hakkında Hükmün Nüzul Sebebi 
İkinci Mesele 











yaram 
Üçüncü ) Mesele 








Birinci Mesele 
İkinci Mesele 






Nikah Altında Tutmak 


ei M esele 
Boşanmış Kadının İddetten Sonraki Durumu 








Kocası Ölmüş y Kadının İddetinin Hükmü 
İkinci N i Mese e 






ci N iel 








Birinci Mesele 
İkinci Mesele 











Birinci Mesele 
İkinci A Mesele 


İkinci i Mesele 


Üçi ncü Mesele 












Birinci Mesele 





lığının Delili 





Birinci Mesele 
İl kinci Mesele 


allah Teâlâ' nın Tâlüt'un Ordusunu İmtihan Etmesi 








kinci Mesele 





İkinci Mesele 
Üçüncü Mesele 











Birinci Mesele 
İkinci Mesele 








Hükümdarlık Vermesi 








Birinci. Mesele 


İkinci Mesele 





Birini Mesele 





Üçüncü Mesele 


Dördüncü Mesele 
Küfr (İnkâr) İle Zulüm Arasındaki Münasebet 





Birinci Te'vil: 
İkinci Te'vil: 


Üçüncü Te'vil: 
Boşanma Hakkında Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


Bu ayetin sebebi nüzulü şudur: Câhiliyye devrinde Araplar, boşadıklan 
hanımlarına tekrar dönüyor ve böyle yapmak ile, onlara tekrar dönüp onları 
boşadıklarında o kadınlara zarar vermek istiyorlardı. Çünkü boşanan kadın, 
böylece yeni bir iddet beklemeye mecbur kalıyor idi. İşte bu sebeple,jmüslü- 
manlar böyle yapmaktan nehyedildiler de, kadınlara müracaat (geri dönme) nin 
helalliği şartı, arayı düzeltme isteğine bağlandı. Bu da ayetteki, cümlesidir. 
Eğer, lâfzı şart manasını taşır. Şart ise, kendisi bulunmadığı zaman, hükmün 
olmamasını gerektirir. Binaenaleyh erkekte ıslah etme (barış, arayı düzeltme) 
maksadı bulunmadığı zaman, o kadına müracaat hakkıntn olmaması gerekir?" 
denirse, şöyle cevap veririz: İrâde (isteme), bilmemiz mümkün olmayan bâtını 
(insanın gönlündeki) bir sıfattır. Binaenaleyh şeriat, kadına müracaat etmenin 
doğruluğunu, o irâdeye bağlamaz. Aksine müracaatın câiz olması, müracaat eden 
erkek ile Allah arasındaki bu irâdeye (ıslahı istemeye) bağlanmıştır. Öyle ki bir 
koca, boşadığı kadına zarar vermek maksadıyla müracaat ederse günahkâr olur. 
Allah'u Teâlâ'nın, ... "Erkeklerin meşru surette kadınlar üzerindeki haklan gibi 
kadınların da onlar üzerinde hakları vardır" ayetine gelince, bil ki Allah Teâlâ, 
müracaat etmekten (tekrar evlenmekten) maksadın, o kadına zarar vermek 
olmayıp onun durumunu ıslah olması gerektiğini beyân edince, karı kocadan 


herbirinin diğeri üzerinde bir hakkının bulunduğunu beyânbuyurmuştur. LU 
Karı-Kocanın Karşılıklı Hakları 


Bil ki karı ve kocadan herbirinin maksad ve gayesi, ancak birbirlerinin haklarını 
gözettikleri zaman tam ve mükemmel olur. O müşterek haklar pek çoktur. 
Onlardan bazılarına işaret edelim: 

a) Koca, bir reis ve bir çoban gibidir. Kadın ise, kocanın memuru ve idare ettiği 


kimse gibidir. Koca, bir reis ve çoban olması sebebiyle, kadının haklarını ve 
menfaatlerini yerine getirmesi gerekir. Buna mukabil kadının da, kocasına karşı 
itaat ve inkıyadını ortaya koyması gerekir. 

b) İbn Abbas (ra)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir. "Hak Teâlâ'nın, 
beyanından dolayı, hanımım nasıl benim için giyinip kuşanıyor ise, ben de onu 
için giyinip kuşanırım." 

c) Kadınların, kocaları üzerindeki haklarından birisi de, kocalarının kendilerine 
müracaat (geri dönme)de, onların durumlarını düzeltme İsteği üzere olmalarıdır. 
Aynı şekilde kadınların da, Allah'ın, rahimlerinde yarattığı şeyleri gizlememeleri 
gerekir. İşte ayetin baş tarafına en uygun düşen açıklama budur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Erkekler, onlar üzerinde (daha üstün) bir dereceye sahiptirler" 


âyeti iie ilgili iki mesele vardır!21 
Birinci Mesele 


Çok kuvvetli adam manasında, ne o ikisinin en kuvvetlisi manasına, ve 
yürümeye dayanıklı at manasına da, denilir. Ayak, yürümeye dayanıklı olduğu 
için, diye isimlendirilmiştir. Yine düşünce ve tefekküre ihtiyaç duymaksızın söz 
söyleyebilen kimse için, (irticalî konuştu) ve, günün ışığı kuvvetli olduğu 
zaman da, denilir. 

"Derece"makam ve mertebe manasındadır. Bu kelimenin aslı, birşeyi dürüp 
büktüğün zaman söylediğin, ifâdeleridir. "Yok olup gittiler" demek olan, 
denilir. Yani "O kavim, ömürlerini azar azar tükettiler." Yine iki konak 
arasındaki yolun orta noktasına da, denilir. Çünkü o, iki konağı birbirine 


yaklaştırır. Yolun konaklarından herbirine de, denilir. Merdivene de, denilir. BI 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bil ki erkeğin kadına olan üstünlüğü bilinen bir keyfiyettir. Fakat onun bu 
üstünlüğünün burada zikredilişinin şu iki sebebten dolayı olması mümkündür: 

1) Erkek şunlarda kadından daha üstündür. 

a) Akıl, 

b) Diyet, 

c) Miras, 

d) Devlet başkanlığı, hakimlik ve sahiciliğe uygun olması, 

e) Hanımının üzerine evlenebilmesi ve ona karşı bir şahsiyet sahibi olması.. 
Kadının kocasına karşı aynı şekilde olması mümkün değildir. 


f) Mirasta kocanın hissesinin, kadının hissesinden daha çok olması. 

č) Kocanın, kadını boşayabilmesi. Koca, hanımını boşadıktan sonra, kadın istese 
de istemese de, koca kadına müracaat etme, yani tekrar nikahlama yetkisini 
haizdir. Fakat kadın kocasını boşayamayacağı gibi, boşandıktan sonra da 
erkeğine müracaat etme hakkı yoktur ve kocasını, kendisine müracaattan da 
alıkoyamaz. 

h) Ganimet hissesinde de erkeğin payı, kadının payından daha çoktur. Bütün bu 
hususlarda erkeğin, kadından daha üstün olduğu sabit olunca; kadının, erkeğin 
elinde âciz bir esir gibi olduğu ortaya çıkar. İşte bundan dolayı Hz. Peygamber 


(s.a.s), "Kadınlara iyi davranın. Çünkü onlar sizin yanınızda âcizdirler"(4! 
buyurmuştur. Bir başka hadiste ise, 'İki zayıf ve âciz kimse hakkında Allah'tan 
korkun: Onlar yetimler ile kadınlardır" buyurulmuştur. Buna göre âyetin manası 
şöyle olur: "Allah güç ve kuvvet bakımından erkekleri kadınlardan üstün 
yarattığı için, erkeklerin kadınların haklarına daha çok riayet etmeleri gerekir." 
İşte bundan dolayı burada erkeklerin üstünlüğünden bahsedilmiş olması, 
erkeklerin kadınlara zarar verme ve eziyet etme hususlarından, adetâ onlara bir 
sakındırma ve tehdiddir. Çünkü Allah'ın nimetleri kendisinde daha çok olan 
kimselerden günah sudur etmesi, daha çirkin olur ve bundan dolayı onun daha 
çok men edilmesi gerekir. 

2) Bundan murad, her iki taraf arasında menfaat ve lezzetlerin müşterek 
olmasıdır. Çünkü evlilikten maksad, sükünet, ülfet, sevgi, yeni nesiller meydana 
getirmek, yardımcılar ve ahbabın çoğaltılması, lezzetler elde 

etmektir. Bütün bunlar, iki taraf arasında müşterektir. Hatta bu hususlarda, 
kadının payının erkeğinkinden daha çok olduğu söylenebilir. Sonra erkek 
kadının haklarından bazılarını tek başına yüklenmektedir. Bu da, mihir ve 
nafakanın erkeğe âit olması, erkeğin kadını her türlü kötülükten koruması, 
kadının ihtiyaçlarını yerine getirmesi ve onu çeşitli afetler ile belâlardan koruyup 
muhafaza etmesi. Bundan dolayı, kadının kocasına karşı hizmeti yerine 
getirmesi daha gereklidir. Bu, Hak Teâlâ'nın,"Erkekler kadınlar üzerine 
hakimdirler. Bu, Allah onlardan kimini (erkekleri) kiminden (kadınlardan) üstün 
kılmış olması ve de (erkeklerin onlara) mallarından infâk etmeleri sebebiyledir" 
(Nisa, 34) ayetinde ifâde edildiği gibidir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Eğer bir 
kimseye, Allah'tan başkasına secde etmesini emretseydim, kadının kocasına 
secde etmesini emrederdim"b! buyurduğu rivayet edilmiştir.Daha sonra Hak 
Teâlâ ayetin sonunda, "Allah aziz ve hâkimdir" yani "karşısında durulamayan 
bir galiptir, hüküm ve fiillerinde isabetlidir ve bunlara abes, akılsızlık, yanlışlık 


ile bâtıllık gibi şeyler arız olamaz" buyurmuştur. 16) 
Ric'i Talâk 


"Boşama iki defadır. (Ondan sonrası) ya İyilikle tutmak veya güzellikle 
salmaktır..."(Bakara, 229), 


Bil ki bu, talâkla ilgili üçüncü hükümdür. Bu ela, kendisinde rıc'at (geri dönme) 
mümkün olan talâktır.Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır] 


Birinci Mesele 


Câhiliye devrinde adamlar hanımını boşuyor, daha sonra iddeti bitmeden ona 
müracaat ediyor (tekrar nikahlıyorlardı) Bir adam hanımını bin kere de boşasa, 
yine iddet içinde ona müracaat edebiliyordu. İşte bunun üzerine bir kadın Hz. 
Aişe (ranha)'ye gelerek, kocasının kendisini boşadığını ve zarar vermek 
maksadıyla (başkasıyla evlenmesini engellemek için) kendisine ric'at ettiğini 
şikâyet etti. Hz. Aişe (r.anha) de bu durumu Hz. Peygamber (s.a.s)'e anlattı. 


Bundan dolayı, ayet'i nâzil oldu. [8] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Müfessirler bu ayetin, yeni bir hüküm mü ifâde ettiği, yoksa önceki âyetlerle 
ilgili bir ayet mi olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir: 

1) Bazıları bunun yeni bir hüküm olduğunu, manasının ise şu şekilde olduğunu 
söylemişlerdir: "Şeriata uygun olan boşamanın, birden değil ayrı ayrı, yani bir 
talâktan sonra diğer bir talâk şeklinde olması gerekir. Salıverme ise bir kere 
olur." Bu izah, üç talâkı bir defada vermenin haram olduğunu söyleyenlerin 
görüşüdür. Ebu Zeyd ed-Debüsi, "el-Esrâr" adlı kitabında, bunun Hz. Ömer, Hz. 
Osman, Hz. Ali, Abdullah b. Mes'ud, Abdullah b. Abbas, Abdullah b. Ömer, 
İmrân b. Huseyn, Ebu Musa el-Eş'ari, Ebu'd-Derdâ ve Huzeyfe (r.ahm)'nin 
görüşü olduğunu ileri sürmüştür. 

2) Bu âyetin tefsiri ile ilgili ikinci görüş şudur:"'Bu ayet yeni bir hüküm ifâde 
etmeyip, kendisinden önceki âyetlerle ilgilidir. Buna göre mânâsı şöyle-dir:"Ric'i 
talâk iki keredir. Üçüncü talâktan sonra ric'at olmaz." Bu tefsir, üç talâkın bir 
defada verilmesini caiz görenlerin izahıdır. Bu, İmam Şafii'nin mezhebidir. 


Birinci görüşte olanların delili şudur: lâfzı, istiğrak manasını ifâde eder. Çünkü 
elif-lam "ahd" için olmadığı zaman istiğrak ifâde eder. Buna göre ayetin takdiri: 
"Bütün talâk iki defadır ve üçüncü defası.." şeklinde olur. Eğer Cenâb-ı Hak, bu 
şekilde demiş olsaydı, meşru olan talâk in ayrı ayrı olduğunu ifâde etmiş olurdu. 
Çünkü "defalar, kereler" lâfızlarının icmaya göre manası, ancak talâklar ayrı ayrı 
verildiği zaman olur. 

Buna göre eğer, "Bu âyet, sünnete uygun boşanma şeklini beyân etmek için 
gelmiştir. Bana göre tek bir defada üç talâkı vermek sünnete uygun değilse de 
mubahtır?" diye sorulursa, biz deriz ki, "Ayette sünnete uygun talâkın nasıl 
olacağı anlatılmamıştır. Aksine bu, talâkın aslının izahıdır."Sonra birinci görüşte 
olanlar şöyte demişlerdir: "Ayetin lâfzı her nekadar bir haber cümlesi şeklinde 
İse de, emir manasını ifâde etmektedir. Yani, "iki kere boşayınız" demektir. Daha 
önce de belirttiğimiz gibi emir manasını, haber olan lâfızlarla ifâde etmek, o 
manayı te'kid ettiği için, emir lâfzı yerine haber cümlesi kullanılmıştır. Böylece 
bu âyetin, talâkların tek tek verileceğine ve bunun mutlaka böyle yapılması 
gerektiğine delâlet ettiği sabit olur." Sonra bu görüşte olanlar, şu iki şekilde 
ihtilâf etmişlerdir: 

a) Din âlimlerinin çoğunun tercihi olan görüşe göre, bir kimse hanımını "iki 
veya üç talâkla boşsun" dediği 

zaman bu tek bir talâk sayılır. Bu görüş, kıyasa en uygun görüştür. Çünkü nehiy, 
nehyedilen şeyin râcih bir zararı kapsadığına delâlet eder. Bir defada iki veya üç 
talâkın olabileceğini söylemek, bu zararın meydana gelmesine gayret etmek olur. 
Bu ise caiz değildir. Binaenaleyh bir defada iki veya üç talâk verilmiş olsa da, 
bunu tek talâk saymak gerekir. 

b) Ebu Hanife (r.a)ınin görüşüdür. Bu görüşe göre, her nekadar bir defada bir kaç 
talâk kadar bir defada bir kaç talâk birden vermek haram ise de, bu verildiği 
zaman o sayıda talâk sayılır. Bu, nehyin bir zararı kapsamadığı kaidesine bina 
edilmiştir. 

3) Âyetin tefsiri ile ilgili üçüncü görüş şöyle dememizdir: Âyet, kendi başına 
yeni bir hüküm ifâde etmeyip makabli ile ilgilidir. Çünkü Allah Teâlâ bir önceki 
âyette, kocanın ric'at etme hakkının olduğunu beyan buyurmuş, fakat bu hakkın 
devamlı veya belli bir yere kadar olacağından bahsetmemiştir. Binaenaleyh bu 
husus, açıklanmaya muhtaç bir mücmel veya muhassise muhtaç olan umümi bir 
lâfız gibi olmuş olur. Böylece bu ayette Hak Teâlâ, koca için ric'at etme hakkı 
bulunan talâkın sadece ilk iki talâk olduğunu beyan buyurmuştur. Fakat iki 
talâktan sonra, âyetteki, lâfzının lam-ı tâ'rifinir daha önce bilinen birşeye işaret 
etmiş olmasından ötürü, ric'at hakkı kesinlikle söz konusu değildir. Yani 


kendisinde ric'atın olacağını söylediğimiz o talâk, iki kere olan talâktır. Bu, 
ayetin nazmına uygun, güzel bir açıklamadır. Şu sebepler bu izahın daha evlâ 
olduğuna delâlet eder: 

a) Hak Teâlâ'nın "Kocaları, onları geri almaya daha müstehakhrtar.." ayeti eğer 
umümi bir ifâde ise, bir muhassise muhtaç olur. Eğer umümi değil ise, o zaman 
da mücmel demektir. Çünkü bu ifâdede, ric'at hakkını gerektiren şartın beyânı 
yoktur. Bundan dolayı da açıklanmaya muhtaç bir ayet olmuş olur. Binaenaleyh 
bu ayeti, mâkablindeki ayetle ilgili kabul edersek, tahsis görmüş âmm bir lâfızla 
birlikte onu tahsis eden âyet de zikredilmiş olur, veyahut da mücmel ayetle 
birlikte onu beyân eden ayet de bulunmuş olur. Bu, böyle 

olmamaktan daha evlâdır. Çünkü gerekli açıklamayı, hitap vaktinden sonraya 
bırakmak caiz ise de, tercihe şayan olan onun geriye bırakılmamasıdır. 

b) Bu âyeti, yeni bir hüküm ifâde eden bir ayet kabul ettiğimizde, "Boşanma iki 
defödır" ifâdesi, talâkın hepsinin sadece iki kere olduğunu gösterir ki, bu mânâ 
icmâ ile bâtıldır. Allah Teâlâ'nın üçüncü talâktan bahsetmiş oluşu, bunun da, 
"veya güzellikle salıvermektir" ifâdesi ile gösterildiği, böylece de ayetin 
takdirinin, "Boşama iki defadır ve bir defa danadır.. ' şeklinde olduğu 
söylenemez. Çünkü biz şöyle diyoruz: "Ayetteki "veya güzellikle salıvermektir" 
cümlesi, "Boşanma iki defadır" cümlesiyle değil, "Ya iyilikle tutmak" ifadesiyle 
ilgilidir. Bir de, "Veya güzellikle salıvermektir" sözünde talâkı ihsas ettiren 
herhangi birşey yoktur. 

Üçüncü bir husus da şudur: "Veya güzellikle salıvermektir" ifâdesini üçüncü bir 
talâk kabul edersek, Hak Teâlâ'nın, "Eğer onu boşarsa" (Bakara, 230) cümlesi 
dördüncü bir talâk olur ki bu da caiz değildir. 

c) Bu âyetin nüzul sebebi olarak bize rivayet edilen şeydir. Çünkü ayet, 
kocasının kendisini boşadığını ve (başkasıyla evlenmesine mâni olarak) zarar 
vermek maksadıyla kendisine iddet içinde tekrar tekrar müracaat ettiğini Hz. 
Aişe'ye şikâyetlenen bir kadın sebebiyle inmiştir. Âlimler, âyetin nüzul 
sebebinin, âyetin ifâde ettiği umümi hükmün dışında kalamayacağı hususunda 
ittifak etmiştir. Binaenaleyh âyetin bu sebebten dolayı nazil olması, ayetin 
hükmü dışında ve ona yabancı başka bir hükümden dolayı indirilmesinden evlâ 
olur. 

Cenâb-ı Allah'ın, "(Ondan sonrası) ya İyilikle tutmak veya güzellikle salmaktır,." 


ayeti ile ilgili birkaç mesele vardır; 12! 


Birinci Mesele Başa Dön 


Âyeteki, "imsak" (tutmak), salıvermenin zıddıdır. (mızrağın tutulacak yeri) ve, 
(kulp) kelimeleri de, bu kökten birer isimdirler. Adam cimri olduğu zaman, 
denilir. Ferrâ, "O kölelerine karşı cimri değildir" manasında,ödenir. Veya denilip 
onun kuvveti kastedilir."Teşrih" kelimesi, salıvermek manasınadır. Saçları 
birbirinden ayırıp saldığın zaman buna, denilir. İnsan hayvanları otlamak üzere 


otlağa saldığında, denilir. [10] 
İkinci Mesele 


Âyetin takdiri şöyledir: "Kendisinde kocanın ric'at hakkı bulunduğunu 
söylediğimiz talâk iki kere olur. Bu iki talâktan sonra gereken, ya o hanımı 
iyilikle tutmak veya güzellikle salıvermek (tamamen boşamaktır)."İyilikle 
tutmanın manası, kocanın o kadına zarar vermek maksadıyla değil, aksine onun 
halini ıslah etmek ve ona faydalı olmak gayesiyle onunla beraber yaşamaya 
dönmesidir.Ayetin manası hakkında şu iki izah şekli daha vardır: 

a) Üçüncü talâk'ın verilmesi ve kadının tamamen boşanmasıdır. Rivayet 
edildiğine göre, ayeti nazil olunca, Hz. Peygamber (s.a.s)'e üçüncü talâk nerede? 
diye soruldu. Bunun üzerine O (s.a.s), "Üçüncü talâk, ayetteki veya güzellikle 
salmaktır" hükmüdür" buyurmuştur. 

b) "Veya güzellikle salmaktır" âyetinin manası, "Kadının iddeti bitip, böylece 
bâin (ric'ati olmayan) bir talâkla boşanmış hale gelinceye kadar, ona ric'at 
etmemek {geri dönmemek) tir" şeklindedir. Bu görüş, Dahhâk ve Süddi'den 
rivayet edilmiştir. Bil ki bu izah şujsebeplerden' ötürü doğruya daha yakındır: 

1) Allah Teâlâ'nın "Eğer onu (tekrar) boşarsa" cümlesindeki fâ harfi, üçüncü 
talâkın, "güzellikle salmak" tan sonra olmasını gerektirir. Eğer "güzellikle 
salmak"tan maksad üçüncü talâk olsaydı, "Eğer onu boşarsa... " âyeti dördüncü 
talâk olurdu ki bu caiz değildir. 

2) Şayet biz "güzellikle salma "yi, erkeğin hanımına ric'at etmemesi 
(dönmemesi) manasına alırsak, ayet bütün durumları içine almış olur. Çünkü 
ikinci talâktan sonra koca hanımına ya müracaat eder, ki bu, "ya iyilikle 

tutmak" buyruğu ile kastedilendir, veyahut ona müracaat etmeyip, iddeti bitip 
aralarında beynünet-i suğra (yeni;bir nikâh ile hanımına dönebileceği ayrılık) 
meydana gelinceye kadar bırakmasıdır ki bu, "veya güzellikle salıvermektir" 
âyeti ile kastedilen manadır, veyahut da kocanın hanımını boşamasıdır ki bu da, 
"Eğer onu boşarsa" ayeti ile ifâde edilen mânâdır. Böylece âyet, bütün bu 
durumların izahını içine almış olur. Fakat "güzellikle salıverme" ifâdesini 
üçüncü talâk sayarsak, o zaman bu üç durumun birisinin bırakılması ve 


cümlesinin bir tekrar olmuş olması gerekir ki bu caiz değildir. 

3) "Teşrih" (salıvermek)in zahiri manası, bırakmak ve ihmal etmek demektir. 
Binaenaleyh bu lâfzı, kadına müracaat etmeme mânâsında anlamak, boşamak 
manasına anlamaktan daha uygundur. 

4) Cenâb-ı Hak, "Teşrih" lâfzını zikrettikten sonra,"Onlara verdiğiniz mihri geri 


almanız helâl değildir" buyurmuştur. Allah Teâlâ'nın bundan muradı "hu" HH 
dur. Kocanın hanımını üçüncü talâkla boşadıktan sonra, "hul' " yapılamayacağı 
herkesin malümudur. Eğer "veya güzellikle salıvermek" âyetinin üçüncü talâkı 
ifâde ettiğini gösteren hadis sahih değil ise, bütün bu izahlar açık ve güzeldir. 
Fakat o hadis sahih ise, ona ilâvede bulunmak doğru olmaz. 

Bil ki ayette geçen "İhsan" (güzellikle..) dan murad, koca hanımını bo-şadtğı 
zaman, ona mali yönden bütün haklarını ödemesi ve hanımından ayrıldıktan 
sonra onun hakkında aleyhte konuşmayıp insanları ondan nefret 


ettirmemesidir 24. 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Kocanın ric'at (geri dönme) hakkının bulunduğunun söylenmesindeki hikmet 
şudur: İnsan, arkadaşı ile 

birlikte olduğu zaman, ayrılışının ona zor gelip gelmeyeceğini bilemez. Fakat 
ondan ayrıldığında bu anlaşılabilir. Buna göre şayet Allah Teâlâ, birinci 
boşamayı kocanın hanımına dönmesine mani kılsaydı, ayrıldıktan sonra 
muhabbetin ortaya çıkması hâlinde, bu durum insana çok güç gelirdi. Sonra, tam 
tecrübe birinci defada elde edilemeyeceği için, şüphesiz Hak Teâlâ ikinci kez 
ayrıldıktan sonra da erkeğin tekrar dönme (ric'at, müracaat) hakkının 
bulunduğunu beyan buyurmuştur. İşte bu durumda insan, bu ayrılık hususunda 
kendi kendini denemiş ve kalbinin durumunun ne olduğunu iyice anlamış olur. 
Böylece hem kendisinin hem de hanımının faydasına olanın, onu tutup 
boşamamak oduğuna karas verir ise ona tekar müracaat eder ve onu tutar. Eğer 
kendisi için faydalı olanın, onu salıvermek, tamamen boşamak olduğuna karar 
verir ise onu en güzel şekilde salıverir. Cenâbı Hak tarafından olan bu 
sıralama,O'nun kullarına son derece merhametli ve şefkatli olduğunu gösterir. 


[13] 


"Onlara verdiğinizden bir şeyi geri almanız size helâl olmaz. Erkekle kadın, 
Allah'ın sınırlarına riâyet edemtyeceklerinden korkarlarsa müstesna... Eğer siz 


onların, Allah'ın sınırlarına riâyet edememelerinden korkarsanız, o zaman 
kadının fidye vermesinde ikisine de bir günah yoktur. İşte bunlar Allah'ın 
sınırlarıdır. Onlan aşmayın. Kim Allah'ın sınırlannı aşarsa, işte o kimseler 
zâlimlerin ta kendileridir" (Bakara, 229). 


Bil ki bu, talâkın hükümlerinden dördüncüsüdür. Bu da, "un ne demek olduğunu 
izah etmektir. Allah'u Teâlâ, "teşrih" in güzellikle olması gerektiğini beyân 
buyurunca, bu âyette de, erkeğin hanımını boşadığı zaman, ona verdiği mihir, 
elbise ve erkeğin kendisiyle kadına üstünlük sağladığı diğer şeyleri geri 
almamanın "ihsan" cümlesinden olduğunu açıklamıştır. Bu böyledir, çünkü erkek 
ona verdiği bu şeyler mukabilinde kadının "bıd" (tercine) ına mâlik olmuş ve 
ondan istifâde etmiştir. Binaenaleyh, kadından herhangi bir şey alması caiz 
olmaz. Bu nehye, kadını fidye vermeye mecbur etmek için, boşama işini 
güçleştirme hususu da dahildir. Nitekim Hak Teâlâ, Nisa suresinde, "Kendilerine 
verdiğiniz şeylerin bir kısmını ele geçirebilmeniz için, kadınları zorlamayın" 
(Nisa. 19) buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın buradaki, "Erkekle kadın, Allah'ın 
sınırlatma riâyet edemiyeceklerinden korkarlarsa müstesna..." istisnası Hak 
Teâlâ'nın oradaki, "Ancak arayı açacak bir fuhuş irtikab etmiş olmaları 
müstesna.." (Nisa. 19) istisnası gibidir. Böylece, arayı açacak bir fuhuş 
işlemenin, bazan edebsizlik ve kötü huy ile olacağı ortaya çıkmış olur. Bunun bir 
benzeri de, "Onlan evlerinden çıkarmayın. Kendileri de çıkmasmlar. Ancak 
apaçık bir kötülük yaparlarsa müsfesnâ..." (Talâk. I)âyetidir. Ayetlerde 
bahsedilen apaçık kötülükten, kadınların kocalarına karşı edebe uygun 
olmayacak bir tarzda davranmaları da kastedilmiş olabilir. Yine Cenâb-ı "Ondan 
hiçbir şeyi almayınız.. Bir iftira ve bir günah ile onu alır mısınız?" (Nisa, 20) 
buyurmuştur. Böylece kadınlarla cinsi münasebette bulunduktan sonra, onlara 
verilen şeylerden herhangi bir şey almak büyük bir günah addedilmiştir. 

Buna göre, eğer, "Hak Teâlâ'nın, "...bir şeyi almanız size helâl olmaz" âyetindeki 
hitabı kimedir? Eğer kocalara ise, bu Hak Teâlâ'nın, "Eğer siz, onların Allah'ın 
sınırlarına riâyet edememelerinden korkarsanız..." cümlesiyle bir uyum 
arzetmez. Eğer bu hitabın, devlet reislerine ve hâkimlere olduğunu söylersen, 
onlar kadınlardan herhangi bir şey alamazlar" denilirse, biz deriz ki: 

Bu iki husus da caiz olabilir. Âyetin başının kocalara, sonunun da idareci ve 
hâkimlere yöneltilmiş olan birer hitâb olması caizdir. Bu durum, Kur'an-ı Kerim 
için garip sayılmaz. Yine âyetin hepsinin, idareci ve hakimlere birer hitap olması 
da caizdir. Çünkü bu kimseler, olay kendilerine intikâl ettiği zaman, alıp verme 
gibi şeyleri emredecek olan kimselerdir. İşte buna göre sanki onlar, alıp veren 


kimseler gibi görülmüş ve öyte kabut edilmişlerdir. 

Hak Teâlâ'nın, "Erkekle kadın, Allah'ın sınırlarına riâyet edemiyeceklerinden 
korkarlarsa müstesna..." istisnasına gelince, bil ki Allah'u Teâlâ, boşadıktan 
sonra erkeğin hanımından, verdiklerinden herhangi bir şey almasını 
yasaklayınca, Cenâb-ı Hak "hul' " meselesini bu hükümden ayırmıştır. Âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: (14) 
Hul’ Hakkında Hükmün Nüzul Sebebi 


Bu ayetin, Cemile binti Abdullah İbn Ubey ile kocası Sabit İbn Kays İbn 
Şemmâs hakkında nazil olduğu rivayet edilmiştir. Kadın,kocasınt alabildiğine 
sevmezken, kocası onu son derece seviyor...Böylece kadıncağız Allah'ın 
Resulüne gelir ve, "Beni ondan ayır. Çünkü ben ona buğzediyor, onu 
sevmiyorum. Çadırın ucunu kaldırdığım zaman, onu bazı kimselerin arasında 
gelirken gördüm; o, o insanların en kısa boylusu, en çirkin yüzlü olanı ve en 
esmer olanı idi. Öte yandan ben, İslâm'a girdikten sonra, küfrü de istemiyorum" 
der. Bunun üzerine Sabit: "Ey Allah'ın Resulü, ona emret de, kendisine verdiğim 
bahçemi bana iade etsin" der. Hz. Peygamber de Cemileye dönerek: "Ne 
diyorsun?" dediğinde Cemile: "Evet, fazlasını da veririm..." der. Bu cevap 
üzerine Hz. Peygamber: "Hayır, sadece bahçesini geri ver..." dedi. Sonra da, 
Sâbit'e dönerek: "Ona ne verdinse geri al ve yolunu aç..." buyurdu. Bunun 
üzerine Sabit de böyle yaptı. Böylece bu hâdise, İslâm'daki ilk "hul' " hâdisesi 
oldu. Ebu Davud'un Sünen'inde bu kadının Hafsa binti Sehl el-Ensâriyye olduğu 


zikredilmektedir. H5] 
İkinci Mesele 


Âlimler, Allah'u Teâlâ'nın, buyruğunun istisnâ-i muttasıl mı, istisnâ-i munkatf mı 
olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu ihtilâfın neticesi fıkhi meseleler de 
ortaya çıkmaktadır. Bu fıkhi mesele de şu şekilde ortaya çıkmaktadır: 
Müçtehidlerin çoğu, "Korku ve kızgınlık hâli dışında da, "hul' ' caizdir" 
demişlerdir. Ezheri, Nehaive Dâvüd ise, "Hul' " ancak kızgınlık halinde ve 
Allah'ın sınırlarına riâyet edememeden korkma durumunda mubahtır. 
Binaenaleyh, eğer bu durumların dışında hul yapılırsa, bu yanlış ve fasittir" 
demişlerdir. Bunların delili şudur: Bu âyet, koca için, hanımından boşandığı 
zaman, ondan bir şey alamıyacağını göstermesi bakımından sarih bir ifâdedir. 
Sonra Cenâb-ı Allah, buyurarak, belli bir. durumu bundan istisna yapmıştır. Bu 


sebeple âyet, korkunun dışındaki herhangi bir durumda kocanın karısından 
birşey almasının caiz olmadığını açıkça göstermektedir. . Müçtehidlerin 
çoğunluğu şöyle demişlerdir: Hul', korku halinde de, korku halinin dışında da 
caizdir.. Buna delil, Cenâb-ı Allah'ın, "Eğer kadınlar, mehirden bir kısmını gönül 
hoşluğu ile size bağışlarlarsa, o zaman onu gönül huzuru ile, afiyetle yeyin" 
(Nisa, 4)âyetidir. Bu âyete göre kadının mehrini, mukabilinde bir şey almaksızın 
hibe etmesi caiz olunca, bu, kendisi vesilesiyle kendi hürriyetini elde edeceği 
"hul' " da haydi haydi caiz olur. Bu ayetteki, ' istisna edatı, Allah'u Teâlâ'nın, 
"Bir mü'minin başka bir mü'mini, yanlışlıkla olması dışında, öldürmesi 
yakışmaz" (Nisa, 92) âyetinde olduğu gibi, istisnâ-i munkatı, mânasına 
hamledilmiştir... Yani, "Fakat öldürme hatâen olursa, "Katilin, ailesine teslim 
edilecek bir diyet vermesi gerekir" (Nisa, 92). (16) 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu âyette bahsedilen korkunun, bildiğimiz mânada hoşlanılmayan şeyin başa 
gelmesinden korkulması anlamındaki korkuya hamledilmesi veyahut da zanna 
hamledilmesi mümkündür. Bu böyledir çünkü, korku hususi ve psikolojik bir 
durumdur. Korkunun meydana gelmesinin sebebiyse, kişinin, iterde istemediği 
bir şeyin meydana gelebileceğini zannetmesidir. Ma'lülun ismini illete vermek, 
meşhur bir mecazdır. İşte bundan dolayı kişinin bu zannına, korku adı verilmişin 
Bu, çokça bilinen bir mecazdır. Bazan bir kimse bir başkasına, "Senin uşağın, 
senin iznin olmaksızın çıktı" diyebilir. Buna mukabil o kimse de, "ben de öyle 
sandım, bu hisse kapıldım" mânasında, der. Ferrâ şu beyitleri nakletmiştir: 
"Öldüğümde bent bir üzüm asmasının yanına göm de, asmanın kökleri, 
ölümümden sonra kemiklerimi sulasm... Sakın bent göle gömme ey sevgili; 
çünkü ben, öldükten sonra onu tadamryacagımi hissediyorum!..." 

Sonra bu te'vili, müteakiben gelen şu ifâde de te'kid eder: "Eğer bu koca da onu 
boşar da on/ar, Allah'ın sınırlarına riâyet edebileceklerini zannederlerse, onların 
tekrar birbirlerine dönmelerinde, İkisi için hiçbir günah yoktur"(Bakara, 230). 


(17) 


Dördüncü Mesele 


Bil ki bu âyetin zahiri, bu husustaki şartın, kadın ve erkeğin korkmalarının söz 
konusu olması olduğuna 

delâlet eder. Burada, konuyu daha iyi incelemek gerekiyor. Buna göre biz deriz 
ki, bu konuda mümkün olan taksimat, dört çeşittir. Çünkü bu korku, ya sadece 
kadın tarafından veya erkek tarafından hissedilir, yahut da ikisi de bu korkuyu 
hissetmez, ya da her ikisi de bu korkuyu duyar. 

Birinci kısım: Bu, korkunun sadece kadın tarafından hissedilmesidir. Bu da, 
kadının geçimsiz olması ve kocasına buğz etmesi şeklinde kendini gösterir. İşte 
burada kocanın kadından, onu boşaması karşısında mal alması helâldir. Bunun 
delili ise, Cemile ve Sabitin kıssasına dair anlattığımız husustur. Çünkü Cemile, 
kocasına buğzettiğini söylemiş; Allah'ın Resulü (s.a.s.) de kadın için hul'ü; Sabit 
hakkında fidyeyi almayı caiz görmüştür. 

Buna göre, "Allah'u Teâlâ bu âyette her ikisinin de endişelenmeleri şartını 
koşmuştur. O hâlde, daha nasıl sadece kadının endişelenmesinin kâfi 
gelebileceğini söylediniz?" denilirse, biz deriz ki: Bu korkunun sebebi şudur: 
Böyle bir korkunun başlangıcı kadından olsa da, ne var ki bazen bu korkuya 
koca tarafından duyulan endişe de iştirak eder. Çünkü kadın, kocası hakkında 
Allah'a isyan etmek hususunda, kendi nefsi için bir endişe duyar. Koca da, 
hanımı kendisine itaat etmediği zaman, onu döveceğinden ve onu 
kınayacağından, böylece de çoğu kez hakkı olan haddi ve ölçüyü aşacağından 
endişe eder. Bu sebeple, korku her ikisi için de söz konusu olmuş olur. Bazen, 
kadındaki bu korkunun sebebi, kocasıyla ilgili bir şeyden ileri gelebilir. Kocası 
fakir, siması çirkin olursa veyahut da kocanın kendisinden nefret edilen bir 
hastalığa yakalanmasından dolayı kadının, kocasıyla otan beraberliğini 
sürdürmeyi istememesi caizdir. Bu açıklamaya göre kadının, kocasına itaat 
etmemeden dolayı Allah'a isyan etmekten endişelenmesi; kocanın da kadının 
bazı haklarını yerine getirmede kendisinden bir kusurun sudur etmesinden dolayı 
Allah'a isyan etmekten çekinmesi söz konusu olur. 

İkinci kısım: Böyle bir endişenin, sadece koca tarafından hissedilmesi. Bu, 
kadını fidye vermeye mecbur edinceye kadar, erkeğin onu dövmesi suretiyle 
tahakkuk eder. Bu şekilde elde edilen mal, gerek bu âyetin öncesindeki ifâdelerin 
deliliyle, gerekse Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine verdiğiniz şeylerden bir kısmını 
ele geçirebilmeniz için, kadınları zorlamaymız... "(Nisa, 19) "Ona Verdiğiniz 
şeyi, bir iftira ve apaçık bir günah ile alır mısınız" (Nisa, 19-20) âyetlerinin 
delaletiyle, haramdır. Bu, böyle bir malı almanın ne kadar haram olduğunu 


bildirme hususunda pek etkili bir ifâdedir. 

Üçüncü kısım: Böyle bir endişenin, ne koca ne de kadın tarafından du- 
yulmamasıdır. Biz, müctehid imamların ekserisinin görüşünün, "Bu nevi hul' 
caiz, alınan mal ise helâldir" şeklinde olduğunu söylemiştik. Bazı kimseler ise, 
bunun haram olduğunu ileri sürmüşlerdir. 

Dördüncü kısım: Bu endişenin, karı ve koca tarafından beraberce hissedilmiş 
olmasıdır. Böylece elde edilecek mal da haramdır. Çünkü yukarıda geçen âyetler, 
bu sebep koca cihetinden mevcut olduğu zaman; yukarda yazılmış olan âyetler, 
bu malın alınmasının haram olduğuna delâlet eder. Bu âyetlerin ifâde ettiği 
hükümlerde, bu sebebin kadın cihetinden olup olmayacağı kaydı yer 
almamaktadır. Bir de Hak Teâlâ bu kısım hakkında müstakiilen,"Eğer aralarının 
açılmasından endişeye düşerseniz, o zaman erkeğin ailesinden bir hakem, 
kadının ailesinden de bir hakem gönderin. Bunlar barışmak isterlerse, Allah 
onların arasını uzlaştırır. Şüphesiz ki Allah hakkıyla bilicidir, hakkıyla 
haberdardır" (Nisa, 35) âyetini getirmiş ve bu âyette, kadından fidye almanın 
helâl olduğuna yer vermemiştir. Bu dört kısmın açıklaması, işte bundan ibarettir. 
Bil ki bizim anlatmış olduğumuz bu kısımlar, mükelleflerle Allah arasında olan 
şeylerdir. Ama, âyetin zahirine göre bu caizdir. İşte fukahânın görüşü de budur. 


(18) 
Beşinci Mesele 


Hamza, harfinin zammesiyle, şeklinde; diğerleri ise yâ'nın fethasıyla, şeklinde 
okumuşlardır. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Hamza, bedel-i istimal olmak üzere, 
ifâdesini, lâfzındaki nâibi fail olan eliften bedel yapmıştır. Bu senin, Zeyd'den 
yani,Zeyd'in Allah'ın sınırlarını yerine getirmemesinden korkulur" sözün gibidir. 
Bu mana Abdullah b. Mes'ud (r.a)' şeklindeki kıraati ve ayetteki, labt libaresiyle 
de kuvvet bulur. Cenâb-ı Allah burada, libt. (O ikisi korktu) dememiş ve böylece 
korkuyu karı ile kocadan başkasına izafe etmiştir. Ekseri kıraat âlimleri korkuyu 
karı-kocaya nisbet ederek, "şeklinde okumuşlardır. Çünkü yukarıda da beyân 
ettiğimiz üzere kadın kendi nefsinden dolayı fitneden endişelenir; koca da, 
kadının kendisine itaat etmemesi hâlinde ona 


zulmedebileceği endişesini taşır. ua 
Altıncı Mesele Başa Dön 


Âlimler, "hul" yapılabilecek mal miktarı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Şa'bi, 


Zühri, Hasan el-Basri, Atâ ve Tavus, kocanın kadına verdiği şeylerden fazlasını 
almasının caiz olmadığını söylemişlerdir. Bu Hz. Ali (r.a)'nin görüşüdür. Sa'id 
İbnu'i-Müseyyeb, kocanın kadına üstünlüğü devam etsin diye, kadına verdiği 
şeylerden daha az bir miktarı almasının gerektiğini söylemiştir. Diğer fakihler 
ise, hul'ün , kocanın verdiği maldan fazla, eksik veya o mal miktarında 
olabileceğini söylemişlerdir. Birinci görüşte olanların Kur'an, hadis ve kıyastan 
delilleri vardır. 

Kur'an'dan delilleri, Onlara verdiğiniz bir şevi geri almanız helâl değildir" 
(Bakara, 229) âyetidir. Cenâb-ı Allah böyle buyurduktan sonra, "Fidye 
vermelerinde Skisi üzerinde de vebal yoktur" buyurmuştur. Bu sebeple, bu 
ifâdenin kocanın kadına verdiği şey hakkında olması gerekir. Durum böyle 
olunca Allah'ın mubah kılması hükmüne, ancak kocanın kadına vermiş olduğu 
miktar dâhil olur. 

Bu görüştekilerin hadisten delilleri şudur: Sabit (r.a) Cemileden ona mihr olarak 
vermiş olduğu bahçesini geri vermesini isteyince, Cemile, "Daha fazlasını da 
veririm" demiş, bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Hayır, sadece bahçesini 
ver" buyurmuştu. Eğer mihirden fazlasıyla hui' yapmak caiz olsaydı, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in Cemile (r.anha)'yi daha fazlasını vermekten menetmesi caiz 
olmazdı. 

Bunların kıyastan delilleri ise şudur: Koca, verdiği mihir ite kadının tercinin 
kendisi için helâl olmasını sağlamıştır. Eğer koca hul' için, hanımından verdiği 
mihrin daha fazlasını alırsa, bu kadını zarara ve ziyana sokmak olur ki caiz 
değildir.İkinci görüşte olanların delili ise şudur: Hul' bir mu'âvaz (karşılıklı bedel 
verme) akdidir. Bu sebeple bunun belirli bir miktarla sınırlı olmaması gerekir. 
Nikâh akdi yapılırken, kadın bu akde çok büyük bir mihir karşılığında razı 
olabileceği gibi, kocanın da hul'a çokça mal karşılığında razı olması caizdir. 
Özellikle kadın kocasına karşı kızgınlığını ve hoşnutsuzluğunu ortaya koyarak 
kocasını hafife almak isterse, bu haydi haydi caiz olur. 

Bu, Hz. Ömer (r.a)'den rivayet edilen şu hususla da kuvvet kazanır: Hz. Ömer 
(r.ae geçimsiz bir kadın mahkeme olmak üzere başvurdu. Hz. Ömer onu 
tutuklatıp, çöplük olan bir evde iki gece hapsetti. Sonra ona, "Nasılsın?" diye 
sordu. O, "Bu iki gece kadar güzel bir gece geçirmedim" dedi. Bunun üzerine 
Hz. Ömer onun kocasına," Küpesi ne karşılık olsa bile hul' yap" dedi. Bundan 
Hz. Ömer'in kastı, "bir tek küpe bile alsan hul' yap" manasıdır. İbn Ömer 
(r.a)'den üzerindeki iç çamaşırları hariç bütün elbiseleri ve herşeyi karşılığında 
kocasından hul'u kabul eden bir kadın kendisine geldiğinde bunu yadırgamadığı 


rivayet edilmiştir. 1201 


Hul'un Talak Olup Olmadığı Meselesi 


Hul, talak-ı bâindir. Bu Hz. Ali, Hz. Osman, İbn Mes'ud, Hasan el-Basri, Şa'bi, 
Nehâi, Atâ, İbnu'l-Hul'un Talâk Olup Olmadığı Meselesi Müseyyeb, Şureyh, 
Mücâhid, Mekhül, Zühri, Ebu Hanife, Süfyân ve iki görüşünden birine göre 
İmam Şafii'nin görüşüdür. İbn Abbas, Tavus ve İkrime, "Bu, nikâh akdini 
feshetmedir" demişlerdir. Bu görüş Şafii'nin ikinci görüşüdür. İmam Ahmed, 
İshak ve tbu Sevr'in görüşü de böyledir. 

Hul'un talâk olduğunu söyleyenlerin delili şudur: Ümmet-i Muhammed, hul'un 
ya nikâhı fesh ya talâk olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Hul'un nikâh akdini 
fesh olması hususu bâtıl olunca, onun bir talâk olduğu ortaya çıkmış olur. Biz 
hul'un akdi feshetme olmadığını söyledik. Çünkü o, alış-veriş akdini bozmada 
olduğu gibi, mihr-i müsemma (belirlenmiş mihir) den daha fazlası ile sahih 
olmaz. Yine hull bir fesh olsaydı, erkek de kadınla hul' yapıp mihirden 
bahsetmeseydi, bu durumda kadının mihir kadar mal vermesi gerekirdi. Bu, bir 
alış-veriş akdini bozma gibidir. Alış-veriş bozulduğu zaman, para zikredilmese 
bile, o paranın iade edilmesi gerekir. Durum böyle olmayınca hul'un bir akdi 
feshetme olmadığı ortaya çıkmış olur. Hut'un akdi feshetme olduğu bâtıl olunca, 
onun bir talâk olduğu sabit olur. 

Hul'un talâk olmadığını söyleyenlerin delilleri ise şunlardır: 

1) Allah Teâlâ, "Allah'ın sınırlarını hakkıyla riayet edemeyeceklerinden 
korkarsanız, kadının ddye vermesinden fkfeine de vebal yoktur" buyurmuş, daha 
sonra da "talâk" lâfzını zikrederek, "Eğer erkek hanımını tekrar boşarsa, ondan 
sonra kadın başka bir erkekle nlkâh-lanmadıkça ona helâl olmaz" (Bakara, 230) 
buyurmuştur. 

Şayet hul' bir talâk olsaydı, talâkların sayısı dört olurdu. Bu delili, Hatta-bi, 
Meali mü's-Sü nen adit kitabında İbn Abbas (r.a)'dan rivayet etmiştir. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s) Sabit İbn Kays İbn Şemmâs'a, hanımına hul' yapmasına 
izin vermiştir. Halbuki hayız esnasında veya kendisinde cima yapılmış olan 
temizlik esnasında talâk haramdır. Eğer hul' tafâk olsaydı, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, bu meselede durumu araştırması gerekirdi. Hz. Peygamber (s.a.s) 
durumu araştırmadan Sâbit'e hul' yapmasını mutlak bir şekilde emrettiğine göre 
bu, hul'un talâk olmadığına delâlet eder. 

3) Ebu Davud, Sünen'inde, İkrime'den, onun da İbn Abbas (r.a)'dan rivayet 
ettiğine göre Sabit İbn Kays'ın hanımı kocasının hul'unu kabul edince, Hz. 
Peygamber (s.a.s), onun iddetini bir hayız müddeti kabul etmiştir. Hattabi şöyle 


der: "Bu, hul'un talâk değil de akdi feshetme olduğuna en açık bir delildir. Çünkü 
Allah Teâlâ, "Boşanmış kadınlar kendi kendilerine üç hayız ve temizlenme 
müddeti beklerler" (Bakara. 228) buyurmuştur. Eğer hul' yapılan kadın boşanmış 
saytlsaydı, onun iddeti-nin bir hayız müddeti olduğunu söylemezdi. 

Hak Teâlâ'nın, "Bunlar Allah m sınırlandır" buyruğu, "Daha önce geçen talâk, 
ric'at ve hul' ile ilgili hükümler.." manasınadır.hitabı ise, "Bu hükümleri tecavüz 
etmeyin" demektir. Sonra Cenâb-ı Allah bu şiddetli nehyin peşisıra ilâhi 
tehdidini getirerek. "Kim Allah'ın sınırlarını aşarsa, işte onlar zâlimlerin tâ 
kendileridir" buyurmuştur. Bu tehdid hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, bu zulümden, meselâ, "Haberiniz olsun ki Allah'ın laneti 
zalimlerin üstündedir" (Hud, 18) âyetinde olduğu gibi, başka ayetlerde de- 
bahsetmiştir. Burada zulmün zikredilmesi, zalimler için lanetin olduğunu 
hatırlatmak içindir. 

b) Zalim, kınama ve hakaret mânâsı taşıyan bir vasıftır. Binaenaleyh bu ismin 
zekredilmesi, bir tehdid gibidir. 

c) Allah Teâlâ, kişinin günah işlemek suretiyle kendi kendine kadının id-detini 
bitirmemesi veya karnında çocuk olduğunu gizlemesi; erkeğin de iyilikle 
tutmayı veya güzellikle salıvermeyi yerine getirmemesi; veyahut da kadın 
geçimsiz olmadığı halde erkeğin ondan mihir olarak verdiği şeyleri alması gibi 
hususlarla başkasına karşı işlediği zulme dikkat çekmek için bu ayette "zulüm" 
lâfzını getirmiştir. Bütün bu yerlerde insan başkasına zulmetmiş olur. "Zâlim" 
lâfzı mutlak olarak getirildiğinde bu tabir o kimsenin hem kendisine hem de 


başkasına zulmetmiş olduğuna delâlet eder ki, bu büyük bir tehdidi gösterir. 21 


Erkek hanımını tekrar boşarsa ondan sonra kadın kendisinden başka bir adamla 
nikâhlanmadıkça ona helâl olmaz. Bununla beraber eğer bu koca da onu boşarve 
onlar Allah'ın sınırlarını ayakta tutacaklarına inanırlarsa tekrar birbirlerine 
dönmelerinde her ikfsine de günah yoktur. Bunlar bilen ve anlayan kimseler için, 
Allah'ın açıkladığı sınırlardır "(Bakara, 230). 


Bil ki bu, talâkla ilgili beşinci hükümdür. Bu âyet üçüncü talâkın kocanın kadına 
ric'at (geri dönme) hakkını sona erdirdiğini ortaya koymaktadır. Âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: [22] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "veya güzellikle salıvermektir" buyruğunun üçüncü talâka 


işaret olduğunu söyleyenler, "Erkek hanımını tekrar boşarsa..." âyetinin, âyetini 
tefsir ettiğini söylerler. Bu Mücahid'in görüşüdür. Fakat biz sözünden maksadın 
üçüncü talâk olmamasının evlâ olduğunu izah etmiştik. Çünkü ikinci talâktan 
sonra karı-koca arasında şu üç durum söz konusudur: 

a) Kocanın hanımına geri dönmesi (müracaatı). Bu, "ya iyilikle tatmak" 
ayetinden kastedilendir. 

b) Kocanın hanımına geri dönmeyip, iddeti bitip aralarında beynünet (tam 
ayrılık) meydana gelinceye kadar onu bırakmasıdır. Bu "veya güzellikle 
salıvermek..." ayetiyle anlatılan durumdur. 

c) Kocanın hanımını üçüncü talâk ile boşaması ki, bu da, "Erkek hanımını tekrar 
boşarsa" cümlesi ile ifâde edilmiştir. Binaenaleyh üç durum bulunup, Allah Teâlâ 
da, bu üç ifâdeye yer verince, bunlardan her birini, ifâde ettikleri bu üç mânâya 
hamletmek gerekir. Fakat biz, Hak Teâlâ'nın, âyetinin üçüncü talâka işaret 
ettiğini kabul edersek, iki ifâdeyi tekrar niarak tek mânâya vermiş olur, üçüncü 
durumu ihmal etmiş oluruz. Binaenaleyh birinci anlayışın daha evlâ olacağı 
malumdur. 

Bil ki hull ile ilgili âyetin bu iki âyet arasına girmesi, değişik bir şey gibidir. 
Halbuki âyetler arasındaki tenâsüb (irtibatlı sıra) şu şekilde olur: 

"Talâk iki defadır. (Ondan sonrası) ya iyilikle tutmak veya güzellikle 
salıvermektir. Erkek hanımını (üçüncü defa) boşarsa, ondan sonra kadın başka 
bir erkekle nikâhlanmadıkça o (birinci eşine) helâl olmaz." 

Buna göre eğer: "Âyetin doğru sırası bu olduğuna göre, araya hul' âyetini 
sokmanın sebebi nedir?" denirse, biz derizjki, bunun sebebi şudur: Ric'at ve hul' 
ancak üçüncü talâktan önce söz konuşudurlar. Üçüncü talâktan sonra ne hul' ne 
ric'at kalır. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah önce ric'atın hükmünü zikredip, 
peşine hul'un hükmünü getirmiş, daha sonra da bu konuda zikredilen bütün 
hükümlerin adetâ bir sonu olduğu için üçüncü talâkla ilgili hükmü zikretmiştir. 


Allah en iyisini bilendir. 231 
Boşanan Kadının Başka Bir Evlilikten Sonra İlk kocası İle Evlenmesi 


Müçtehidlenn ekserisinin mezhebine göre, üç talâkla boşanmış kadın ancak şu 
beş şart yerine geldiği zaman ilk kocasına helâl olur. 

1) Boşayan kocadan dolayı iddet beklemiş olması. 

2) İkinci koca ile nikahlanmış olması. 

3) İkinci koca ile cinsi münasebette bulunmuş olması. 

4) İkinci kocanın da onu boşamış olması. 


5) Bu ikinci kocadan dolayı iddet beklemiş olması Sa'id b. Cübeyr ile Sa'id b. 
el-Müseyyeb, bu kadının evvelki kocasına, sonraki koca ile sadace nikâh akdi 
yapıp boşanmış olmasıyla da helâl olacağını söylemişlerdir. 

Âlimler bunun için ikinci kocayla cinsi münasebette bulunmuş olmanın şart 
olduğu hususunda kitap veya sünnete dayanarak ihtilâf etmişlerdir. Ebu Müslim 
el-İsfehâni her iki hususun (yani nikâh ve cinsi münasebetin) da kitapta malum 
olduğunu söylemiştir ki tercih edilen görüş de budur. Bu husustaki delili iyice 
incelemeye geçmeden önce, bir giriş yapmak gerekir. Osman İbn Cinni şöyle 
demiştir: "Ebu Ali'ye, Arapların, sözlerinin mânâsını sordum © "Araplar 
kelimeleri değişik mânâlarda kullanırlar. Mesela, dekiklerinde, falan adamın 
falanca kadınla nikâh akdi yaptığını; dediklerinde ise "O hanımıyla veya 
kadınıyla cinsi münasebette bulundu" manasını kastederler" dedi. Ben de derim 
ki: Ebu Ali'nin bu sözü, aklen de doğrudur. Çünkü iki şey arasında meydana 
gelen bir alaka, o iki şeyin kendisinden başkadır. Meselâ, nildiğinde, bu nikâh 
koca ile hanımı arasında bulunan bir iş olur. Binaenaleyh bu nikâh kocadan ve 
hanımdan başka bir şeydir. Sonra "Zevce" (eş, hanım) lâfzı, kadının zâtından 
ötürü ismi olmayıp, evlilikte tavsif edilmiş olması şartıyla onun zâtının ismidir. 
Bundan dolayı, "eş", "hanım" lâfzı hem kadının zatından, hem de evlilikten 
meydana gelmiş mürekkeb bir mahiyettir. Bu sebeble müfred, mürekkebden 
öncedir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca diyoruz ki: "Falanca, hanımı ile nikâh yaptı" 
dediğimizde.bu ifâdede"nikâh yapan","karı-kocalık" manasından sonradır. Kan- 
kocalık, o kadının eş olması bakımından, eş oluş manasından da öncedir. 
Böylece müfred lâftz, mürekkeb lâfızdan önce olur. Durum böyle olunca o 
nikah'ın evlilikten başka bir manada olduğuna kesin olarak hükmetmek gerekir. 
Bu husus, böyle sabit olunca Hak Teâlâ'nın, "başka bir koca üc 
nikâhlanmadıkça" ayeti, buradaki "nikâh" tabirinin "evlenme" manasından başka 
olmasını gerektirir. Bu görüşte olan herkes, ayetteki nikâhın cinsi münasebet 
manasında olduğunu söylemiştir. Ayetin, bunun cinsi münasebet manasına 
geldiğine delâlet ettiği sabit olur. Binaenaleyh ayetteki, nikahlanınca lâfzı, cinsi 
münasebet manasına; "koca ile" kelimesi de nikâh akdine delâlet eder. Ayetin 
cinsi münasebete delâlet etmediğini, aksine bu durumda cinsi münasebet 
yapılmış olmasının şart oluşunun sünnet ile sabit olduğunu söyleyenlerin görüşü 
zayıftır. Çünkü âyet birinci kocaya o kadın helâl olmamasının, bir zamana kadar 
sürmesini ifâde eder ki, o zaman da ayetteki,sözüdür. Bir şey, bir hükme gaye 
(nihâi sınır) olunca, o şey bulunduğu zaman o hükmün sona ermesi gerekir. 
Binaenaleyh kadın ile ikinci koca arasında cima yapıldığında, birinci kocaya 


haram oluşun sona ermesi gerekir. Buna göre şayet "nikâh" lâfzının manası 
sadece "akid yapma" (Nikahlanma) olsaydı, ayet ikinci koca ile nikâh akdi 
yapıldığı zaman söz konusu olan haramlığın sona ermesine delâlet etmiş olurdu. 
Ayetin ifâde ettiği bu hükmü, hadise dayanarak kaldırmak, Kur'an'ı haberi vahid 
ile neshetmek olur ki bu caiz değildir. Fakat "nikâh" lâfzını "cinsi münasebet" 
manasında, ayetteki, "koca" lâfzını ise nikâh akdi yapma manasında aldığımızda 
ortaya bir problem çıkmaz. 

Sünette meşhur olan haber şudur: Rivayet edildiğine göre Temime binti 
Abdurrahman el-Kurazi, amcası oğlu Rifa'a b. Vehb el-Kurazi'nin nikâhı altında 
idi. Rifa'a bu hanımını üç talâkla boşadı. Bunun üzerine kadın da Abdurrahman 
b. Zübeyr elKurazi ile evlendi. Daha sonra Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelip, "Ben 
Rifaa'nın nikâhı altında idim, o beni üç talâkla boşadı. Sonra Abdurrahman b. 
Zübeyr el-Kurazi ile evlendim. Onun uzvu elbisemin saçağı gibi. O benimle 
cinsi münasabette bulunmadan beni boşadı. Ben amcam oğlu Rifa'a'ya tekrar 
dönebilir miyim?" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de tebessüm ederek. "Yani sen 
Rifa'a'ya dönmek mi istiyorsun? Hayır, sen onun balçığından o da senin 


balçığından tadmadıkca olmaz"İ24lbuyurmuştur. Peygamberimizin ifâdesindeki 
"balçık" kelimesinden maksad, cinsi münasebettir. O (s.a.s), cimâdaki lezzeti 
bala benzetmiştir. Bunun üzerine Temime (r.anha), bir müddet bekleyip, yine Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e gelerek, "Kocam yaşlıdır" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) onu 
doğru kabul etmeyerek, "Birinci defasında yalan söyledin. Onun için İkinci 
sözünü de doğru kabul etmiyorum" dedi. Bu kadın, Hz. Peygamber (s.a.s) vefat 
edinceye kadar bekledi. Sonra Hz. Ebu Bekir (r.a)'e gelerek, bu hususta ondan 
izin istedi. O da, "Hayır. Rifa'a'ya dönemezsin" dedi. O, Hz. Ebu Bekir vefat 
edinceye kadar tekrar bekledi. Hz. Ömer (halife olunca ona)'e gelip, bu hususta 
İzin istedi. Hz. Ömer (r.a) de, "Şayet ona dönersen seni recmederim" dedi. İşte, 
âyeti Rifa'a hâdisesi ile ilgili olarak indi. 

Onların kıyastan deliline gelince, helâl olmayı du şarta bağlamadan maksat, 
kocayı talâk vermekten men etmektir. Çünkü genelde koca, hanımının bir başka 
erkekle aynı yatakta yatmasını istemez. İşte bundan dolayı, ilim erbabından 
bazıları, Allah'u Teâlâ, kendisinde bir aşağılanma bulunduğu için, Peygamber'in 
hanımlarının başkasıyla evlenmesini o yasaklamıştır. Kocayı, hanımını 
boşamaktan men etmenin, ancak helâlliğin o kadının başka bir erkekle 
evlenmesine ve cinsi münasebette bulunma şartına bağlanmasıyla meydana 
geleceği malümdur. Ama, sadece akid yapmaya gelince, bunda nefret 
uyandıracak fazla bir şey yoktur. Dolayısıyla, sadece akdi, kocayı talâk 
vermekten men eden ve onu engelleyen bir husus olarak görmek doğru olmaz. 


25) 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Şafii şöyle demiştir: "Koca, hanımını bir veya iki talâkla boşadığında, kadın da 
sonra bir başka kocaya varıp, o koca da onunla cinsi münasebette bulunur da, 
sonra da kadın yeni bir nikâhla birinci kocaya dönerse, o kocanın o kadın 
üzerinde tek bir talâk hakkı vardır. Bu da, ilk boşanmadan geriye kalan 
talâktır..." Ebu Hanife ise, "kadının üç talâktan sonra bir başka kocaya 
nikâhlanması hafinde olduğu gibi, evvelki kocası o kadına tekrar üç talâkla 
mâlik olur" demiştir. Şafii'nin delili şudur: Bu, üçüncü talâktır. Böylece, en 
büyük haramlığın meydana gelmesi gerekmiştir. Biz, bunun, üçüncü talâk 
olduğun söyledik, çünkü bu, iki talâktan sonra verilmiş bir talâktır. Üçüncü talâk, 
Hak Teâlâ'nın, "Eğer erkek hanımını tekrar boşarsa, ondan sonra... helâl olmaz:" 
âyetinden dolayı, en büyük haramlığı gerektirir. Hak Teâlâ'nın, "Eğer erkek 
hanımını boşarsa"" cümlesi, kocasının onu, daha önce bir başkasıyla evlenmiş 
veya evlenmemiş olarak üçüncü talâkla boşamasını da içine alır. O halde hepsi, 


bu mefhümun içinde mündemiçtir. E] 
Dördüncü Mesele 


Şafii (ra)'nin mezhebi şudur: Bir kimse, başkasının üç talâkla boşadığı bir 
kadınla evlenip, cinsi münasebette bulunmak suretiyle kadını ilk kocasına helâl 
kılmak istediğinde, bu ikisi arasında nikâh bulunmaz. Çünkü bu, bilinmeyen bir 
süre ile yapılmış olan bir mut'a nikâhıdır ki, bu da bâtıldır. Ama bir kimse, 
başkasının üç talâkla boşanmış hanımıyla, onu ilk kocasına helâl kılmak isteyip, 
onu boşamamak şartıyla evlenirse, bu hususta iki görüş vardır: 

a) Bu sahih olmaz. 

b) Sahih olur, şart da geçersiz olur. Ebu Hanife de, bu ikinci görüştedir. Bir 
kimse, böylesi bir kadınla, onu ilk kocasına helâl kıldığı zaman onu 
boşayacağına inanarak, mutlak olarak evlenirse, nikâh sahih, fakat hâdise 
mekrüh.kişi de bu fiiliyle günahkâr olur. İmâm-ı Mâlik, Sevri, Ahmed İbn 
Hanbel böyle bir nikâhın bâtıl olduğu kanaatindedirler. Bizim delilimiz şudur: 
Âyet, haramlığın kendisinden önce bir akid bulunan cinsi münasebetle sona 
ereceğine delâlet eder ki, bu husus da tahakkuk etmiştir. Binaenaleyh, yasağın 
sona erdiğine hükmetmek gerekir. 

Nikâhın fasit olduğuna hükmettiğimize göre, cinsi münasebette bulunmakla bu 


kadın ilk kocasına helâl olur mu olmaz mı? hususunda iki görüş vardır. En sahih 
olanı, bu cinsi münasebetle helâlliğin meydana gelmeyeceğidir. 

Allah'u Teâlâ'nın (ikinci), cümlesinin mânası, "üçüncü talâktan sonra onunla 
evlenen kocası, onu boşarsa.." demektir. Çünkü Hak Teâlâ bunu, "Ondan başka 
bir adamla nikâhlanmadıkca... Onlara... günah yoktur" kavliyle beraber 
zikretmiştir. Yani, "boşanan kadınla ilk kocasına, yeni bir nikâhla birbirlerine 
varmalarında günah yoktur" demektir. Allah'u Teâlâ böylece nikâh lâfzını, 
"tekrar birbirine varmak" lafzıyla zikretmiştir. Çünkü, karı-koca hâli, bundan 
önce aralarında mevcut idi. Binaenaleyh, bunlar tekrar nikâhlandıklannda, 
böylece daha önceki nikâhlarına dönmüş olurlar. Bu, lügavi bakımdan bir 


müracaattır, geri dönüştür. Geriye, âyetle ilgili iki mesele kalmıştır: 21 
Birinci Mesele 


Âyetin zahiri, ikinci koca, karıyı boşadığında, kadının evvelki kocasına tekrar 
varmasının helâl olmasını gerektirir. Ne var ki bu husus, Hak 
Teâlâ'nın,"Boşanmış kadınlar, kendi kendilerine üç hayız ve temizlenme müddeti 
beklerler" (Bakara. 228) âyetiyle tahsis edilmiştir. Çünkü iddetten maksat, 
rahmin temizliğini temindir. Böyle bir mâna, burada da mevcuttur. İşte bu, karı 
ilk kocasına, sadece mücerred nikâh akdiyle helâl olur, diyen Sald İbn 
Müseyyeb'in dayanağı budur. Çünkü, cinsi münasebette bulunmak eğer muteber 
olsaydı, kadının iddet beklemesi vâcib olurdu. Bu âyet, iddetin düştüğüne delâlet 
eder. Çünkü Hak Teâlâ'nın, cümlesindeki harfi, müracaatın helâl olmasının 
ikinci kocanın talâkının hemen peşinden meydana geldiğine delâlet eder. Ne var 


ki cevâp, bizim daha önce söylediğimizdir. [28] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Halil ve Kisai, Hak Teâlâ'nın, tabirinin mahallinin, harfi cerrin takdiriyle mecrür 
olduğunu, takdirin ise, 

"Müracaat etmeleri hususunda..." şeklinde olduğunu söylerlerken Fer-râ, bu 
sözün mahallinin, harfi cerrin hazfedil meşinden dolayı mansüb olduğunu 


söylemiştir. 129) 


Hak Teâlâ'nın, "Eğer kan-koca, Allah'ın sınırlarına riâyet edebileceklerini 


zannederlerse..." buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: [30] 


Birinci Mesele 


Müfessirlerden pek çoğu, sözünün mânasının, "Karı-koca, Allah'ın kanunlarına 
riâyet edeceklerine kesinlikle inanırlarsa..." şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 
Bu görüş birkaç bakımdan zayıftır: 

a) diyemezsin, ancak sen, "Bildim ki, Zeyd ayağa kalkıyor" diyebilirsin... 

b) İnsan, kaderinde ne olduğunu bilemez, ancak o konuda zanda bulunur... 

c) Bu ifâde, Hak Teâlâ'nın, "Kocaları bu bekleme müddeti içerisinde, barışmak 
isterlerse, onları geri almaya daha çok müstehaktırlar" (Bakara. 228) buyruğu 
gibidir. Çünkü orada nazarı itibara alınan, zandır. Burada da böyledir. Bu görüş 
bâtıl olunca, bu ifâdeden maksadın, zannın kendisi olduğu ortaya çıkar. Yani, 
böyle bir zan bulunup ve o ikisi için,Allah'ın kanunlarını yerine getirmeye dair 
bir azm ü sebat bulunursa, bu geriye dönüş (müracaat) güzel olur. Ama, böyle bir 
zan bulunmaz ve onlar müracaat ettiklerinde, (bir araya geldiklerinde) kadının 
geçimsizliğinden yahut da kocanın kadına zarar vereceğinden korkarlarsa, bu 


durumda müracaat etmeleri haram olur, BH 
İkinci Mesele 


“İn” edatı, şart için kullanılır. Şarta bağlanan şey şart bulunmadığı zaman 
bulunmaz. Buna göre âyetin zahiri, böyle bir zan bulunmadığı zaman, müracaat 
edilmemesini gerektirir. Ne var ki durum böyle değildir.. Çünkü, ister böyle bir 
zan bulunsun isterse bulunmasın, "müracaat" edilebilir. Ne var ki biz şöyle 
diyoruz: Bundan maksat, bunun, müracaat etmenin sıhhati için bir şart 
olmadığıdır. Aksine bundan maksat, Allah'ın hukukunu gözetmek, O'nun 
kanunlarını ve emirlerini bihakkın yerine getirmek maksadıyla, müracaat 
etmeleri halinde, onlara yeni bir nikâhın gerekmiş olmasıdır. Daha sonra Hak 
Teâlâ, 'Bunlar, bilip anlayan kimseler için, Allah'ın açıkladığı sınırlardır" 


buyurmuştur. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [32] 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın. buyruğu bu âyetler- de açıklamış olduğu mükellefiyetlere işarettir. 
(beyan ediyor) sözü ise, geleceğe matuftur. Bu iki ifâdeyi bağdaştırmak bizim 
için bir tenakuz teşkil eder. Bana göre, daha önce geçen naslann pek çoğuna, 
pekçok tahsisler arız olmuştur. Tahsis eden nasların en çoğu ise, sünnet ile ortaya 


konulmuştur. Binaenaleyh, en iyisini Allah bilir ya daha önce geçen 
hükümlerden maksat, Allah'ın kanunları (hudüd); Allah'ın daha sonra 
açıklayacağı hükümlerden maksat ise, Nebisinin lisanında ifâdesini bulan, 
mükemmel beyân ve açıklamalardır. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı "Kendilerine 


indirileni insanlara beyân edesin diye... (Nahl. 44) âyeti gibidir. 133) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Asim, Ebân'ın rivayetine göre nün ile, şek linde okumuştur ki, bu nün tazim 
ifâde eden nün-dur. Diğer kıraat imamları ise, "Allah" lâfzına râci olmak üzere, 


şeklinde ile okumuşlardır. [34] 


Üçüncü Mesele 


Âlimler bu tabirle ilgili olarak özellikle şunu zikretmislerdir: 

a) Bu kimseler, Allah'ın âyetlerinden istifâde eden 

kimselerdir. Bunların dışındakiler İse, kendilerine itibar edilmeyen kimseler gibi 
kabul edilmişlerdir. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Müttakİler için bir hidayet 
rehberi..." (Bakara, 2) âyeti gibidir. 

b) Allah'tı Teâlâ özellikle bu kimseleri zikretmiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "ve 
meleklerine, peygamberlerine, Cebrail'e ve Mikail'e..." (Bakara, 98) buyruğu 
gibidir. 

c) Arapçayı bildikleri için, Allah bununla Arapları kasdetmektedir. 

d) Allah, bununla aklı ve İlmi olan kimseleri murad etmektedir. Bu da Hak 
Teâlâ'nın, "Bunları, âlim olanlardan başkası anlamaz.. (Ankebüt, 43) âyeti 
gibidir. Bundan maksat, "Allah ancak mükellef tuttuğu şeyleri anlayabilecek, 
akledebilecek kimseleri sorumlu tutar" demektir. Çünkü böyle olunca, 
mükellefin hiçbir mazereti kalmaz. 

e) Hak Teâlâ'nın, buyruğundan maksad, daha önce bahsetmiş olduğu 
hükümleridir. Yani, "Allah'u Teâlâ bu hükümlerini, O'nun emriyle amel edip, 
nehyettiklerinden de kaçınmaları için, Allah'ın kitap indirdiğini ve peygamberler 


yolladığını bilen kimselere açıklar" demektir. 135) 


"Ve kadınları boşadıniz da iddetlerint bitirdiler mi artık onları ya iyilikle tutun 
veya iyilikle bırakın. Onları, sırf zulmetmek için zararlarına olarak tutmayın. 
Kim böyle yaparsa kendisine zulmetmiş olur. Allah'ın ayetlerini oyuncak yerine 
koymayın. Allah'ın üzerinizdeki nimetini ve size öğüt vermek için İndirdiği kitap 
ile hikmeti hatırlayın. Allah'tan korkun ve bilin ki Allah herşeyi hakkıyla 
bilendir" (Bakara, 231). 


Bil ki bu ayetle ilgili bazı meseleler vardır: L36] 


Sırf İşkence Etmek İçin Kadını Nikah Altında Tutmak Haramdır 
Başa Dön 


Bu âyet hakkında ilk ileri sürülecek şey, birisinin şöyle demesidir: "Bu ayet ile, 
"Talâk defadır (ondan sonrası) ya iyilikle tutmak veya güzellikle 
salıvermektir..." (Bakara, 229) âyeti arasında (mânâ bakımından) bir fark yoktur. 
Bundan dolayı o âyetten sonra bu âyetin getirilmesi, aynı sözün aynı yerde 


lüzumsuz bir tekrarı olur ki bu caiz değildir." Buna şöyle cevap verilir: Ebu 
Hanife'nin talebeleri, âyetini, üç talâkı birden vermenin meşru olmayacağı 
mânasına hamletmişlerdir. Meşru olan, bu talâkların ayrı ayrı verilmesidir. Buna 
göre bu suâl düşer. Çünkü o âyet, talâkları birden veya ayrı ayrı vermeyi izah 
etmektedir. Bu ayet ise, ric'atın nasıl olacağını ortaya koyar. Şafii'nin 
müntesipleh o ayeti ric'at'ın nasıl olduğuna hamleden kimselerdir. Bu sebeple, bu 
suâl onlar için söz konusudur. Bunlar şöyle diyebilirler: Bir kimse, birçok 
şekilleri içine alan bir hüküm zikreder ve bu hükmün o şekillerin bazısında 
bulunduğunu söylemek daha mühim olursa, bu tekrar, bu surette diğerlerinde 
bulunmayan bir önem ve ihtimamın bulunduğuna delâlet etsin diye, bu umümi 
hükümden sonra o hususi suretin tekrar edilmesi tuhaf sayılmaz. Burada da 
böyledir; çünkü Hak Teâlâ'nın, (Bakara. 229) âyetinde, iddet süresinde, şu iki 
husustan birisinin mutlaka bulunması gerektiğinin izahı bulunmaktadır. Bu 
âyette de, iddetin sona ereceği zaman, mutlaka şu iki husustan birine riâyet 
etmek gerektiğinin izahı söz konusudur. İddet sona ererken şu iki husustan birini 
gözetmenin vâcib olmaya, bu vakitten önce olan diğer vakitlerden evlâ olduğu 
herkesin malümudur. Bu böyledir, çünkü eziyyet çeşitlerinin en büyüğü, 
hanımını boşayıp, sonra da iddetinin bitimine doğru ona ikinci kez müracaat 
edip, böylece onu dokuz ay iddet bekletmesidir. Böylece bu hal, zarar 
çeşitlerinin en büyüğü olunca, bu şeklin zarar ihtiva etme bakımından şekillerin 
en büyüğü ve mükellefin kendisinden kaçınmasının evlâ ve en uygun hareket 
olacağına dikkat çekmek için, Allah'u Teâlâ'nın bu şeklin hükmünü tekrarlaması 


yerinde olmuştur. B 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "onları iyilikle tutun" emri, kocanın hanımına müracaat 
edebileceğine işarettir. Ulemâ, müracaatın nasıl olacağı hususunda ihtilâf 
etmiştir. Buna göre Şafii (r.a), "Nikâh ve talâk, ancak sözlü ifâde ile olunca, 
müracaat da ancak sözle olur" demiştir. Ebu Hanife ve Sev-ri (ra) ise, 
müracaatın cinsi münasebetle de sahih olacağını söylemişlerdir. İmâm-ı Mâlik 
(r.a) de, "Kişi yaptığı cinsi münasebetle müracaata niyet ederse, bu müracaat 
olur, aksi halde olmaz" demiştir. 

Şafii (r.a)'nin delili şudur: Rivayet edildiğine göre Abdullah İbn Ömer (r.a), 
hanımı hayızlı iken onu boşayınca, Hz. Ömer bu durumu Hz. Pegyamber (s.a.s)'e 
sordu. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Ona emret, hanımına dönsün, sonra onu 


tutsun" [38] buyurdu. Hanımı ha-yızdan temizlenince Hz. Peygamber (s.a.s), İbn 


Ömer 'e hanımına mutlak olarak dönmesini emretti. Emrin derecelerinden 
birisinin de cevaz olduğu söylenmiştir. Buna göre biz deriz ki, İbn Ömer'e hayız 
zamanında hanımına müracaat edilmesine müsaade edilmiştir. Hayız zamanında 
cinsi münasebette ric'at etmeye izin verilmez. Binaenaleyh, cinsi münasebette 
bulunmanın ric'atı ifâde etmemesi gerekir. 

Ebu Hanife (r.a)'nin delili ise şudur: Allah'u Teâlâ, buyurmuş, sadece tutmayı, 
alıkoymayı emretmiştir. Kocası hanımıyla cinsi münasebette bulunduğunda, 
hanımını tutmuş (imsak) olur. Binaenaleyh, bunun yeterli olması gerekir. 

Şafii (r.a), ric'atın mutlaka sözle yapılacağını söyleyince, O'nun mezhebinin 
zahirine göre, kocanın hanımına ric'at ettiğine dair şahid bulundurması müstehap 
olup, vâcib değildir. İmâm-ı Malik ve Ebü Hanife (r.a)'nin görüşleri de böyledir. 
Şafii, "el-İmlâ" adlı eserinde, şahid tutmanın vâcib olduğunu da söylemiştir. Bu, 
Muhammed İbn Ceriret de tercih ettiği görüştür. Onun bu husustaki delili, 
Cenâb-ı Hakk'ın, emridir. Kocanın hanımına tekrar dönmesi ise, ancak başkası 
tarafından bilindiği zaman maruf olur. Şahidden başkasının bilmesinin vâcib 
olmadığında ittifak ettik. Binaenaleyh, şahidin bunu bilmesinin vâcib olmast 
gerekir. 

Birinci görüştekiler buna şöyle cevap vermişlerdir: Âyette geçen, lâfzından 
murad, görüp gözetmek, hayru hasenatı ulaştırmak demektir; yoksa sizin 


söylediğiniz değil... B2] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bir kimse şöyle diyebilir: Allah'u Teâlâ iddet müd- deti bitince müracaat 
edilebileceğini bildirmiştir. Sürenin sona ermesi de, iddetin sona ermesinden 
ibarettir. Halbuki iddet sona erdiği zaman, müracaat hakkı bulunmaz. Bu soruya 
şu iki bakımdan cevap verebiliriz: 

a) Sürenin sona ermesinden murad, süresinin sona ermeye yaklaşması, bizzat 
sona ermesi demek değildir. Bu, kelimesinin çoğunluğa verildiği mecaz 
kabilindendir. Meselâ bir kimse şehre yaklaştığı zaman, "şehre vardık!" demesi 
de buna benzer. 

b) zamana verilen isimdir. Buna göre biz bunu, kendisinde ric'atın 
gerçekleşebileceği, geçince de ric'atın mümkün olamıyacağı bir sürenin sonu 
olan bir zamana da hamledebiliriz. Bu açıklamaya göre, bunun bir mecazi ifâde 


olduğunu söylememize de hacet kalmaz. 140) 


Hak Tealâ'nın."Onton zararlarına olarak tutmayın" hitabında iki mesele söz 
y 


konusudur: 
Birinci Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: Allah'u Teâlâ'nın, demesiyle, buyurması arasında 
herhangi bir fark yoktur. Çünkü bir şeyi emretmek, onun zıddını nehyetmek 
demektir. O halde, bu tekrardaki fayda ne olabilir? 

Cevap: Emir, tek bir kerreyi ifâde eder. Bu sebeple de emir, bütün vakitleri içine 
almaz. Nehye gelince, nehiy bütün vakitleri içine atır. Belki de, kocası onu şu 
anda iyilikle tutacak (imsak) ama, kalbinde gelecekte kadına zarar vermek niyeti 
taşıyabilir. Buna göre Hak Teâlâ, buyurunca, bütün şüpheler bertaraf olup her 


türlü ihtimal ortadan kalkmış olur. (41 
İkinci Mesele 


Kaffal şöyle demiştir: "Dırâr, zarar vermek demek- tir. Nitekim Hak Teâlâ, 
"Zarar vermek için... bir mescki edinenler..." (Tevbe, 107) buyurmuştur. Yani, 
"Mü'minlere zarar vermek için, bir mescidi zarar verme mekânı edindiler..." 
Buna göre dırâr'ın mânası düşmanlık uyandırmaya, aradaki ülfet ve uyumu 
gidermeye, araya nefret ve korku gibi şeyleri sokmaya vb. şeylere yöneliktir. 
Müfessirler "dırâr"ın ne olduğu hususunda şu açıklamaları yapmışlardır: 

a) Rivayet edildiğine göre câhiliyye döneminde, koca karısını boşar, onu 
yapayalnız bırakır; üçüncü (o kurü'un bitmesi yaklaşınca ona müracaat eder; 
kadını dokuz ay veya daha fazla bir süre iddet içinde tutarak, bu işi yapmaya 
devam ederdi.. 

b) Dırâr'dan maksat, kötü muameledir. 

c) Kadıntn nafakasını kısmaktır. Bil ki onlar, hanımının fidye verip "hul" 
yapmasını ümid ederek, câhiliyyede bu işlerin daha fazlasını yapıyorlardı. 

Hak Teâlâ'nın, "Zarar vermeniz için..." buyruğu hakkında da iki açıklama 
bulunur: 

a) Bundan maksat, "Onlara zarar vermeyiniz.. Böyle yaparsanız, haddi aşmış 
olursunuz.. Yani, yaptığınız şeyin neticesi bu olur" demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın 
tıpkı, "Bunun üzerine firavunun adamları neticede kendileri tçtn bir düşman ve 
bir tasa olması için bulup aldılar" (Kassas,8) âyeti gibi. Yani, "Bu onlar için 
neticede... oldu" demektir. Böylesi lâm harfine "lâmü'l-âkibe" (netice lamı) 
denilir. 

b) Mânânın, "Onlara, haddi aşmak niyetiyle, zarar vermeyin... Bu durumda siz, 


Allah'a isyan etmiş ve bu ma'siyeti kasd-ı mahsüsla yapan kimseler olmuş 
olursunuz. Hiç şüphe yok ki bu da, en büyük günah çeşitlerinden biri olurdu" 
şeklinde olmasıdır. 

Hak Teâlâ'nın, "Kim böyle yaparsa, kendine muhakkak ki zulmetmiş olur" 
buyruğu hakkında da şu görüşlere yer verilmiştir: 

a) Kişinin nefsine karşı zulmü, onu Allah'ın azabına duçar kılmasıyla olur. 

b) Kişinin nefsine zulmetmesi, gerek dünyevi, gerekse dini menfeatleri kaçırmış 
olmasıyla olur. 

Dünyevi menfaatleri şu şekilde kaçırmış olabilir: Bu kimse halk arasında bu kötü 
davranışlarıyla meşhur oldu mu, hiç kimse onunla evlenmeye ve onunla iş 
yapmaya istekli olmaz.Dini menfaatlan kaçırmış olması da şu şjkiiae mütâlâa 
edilebilir: Çoluk çocuğuyla iyi geçindiği ve Allah'ın hükümlerini ve tekliflerini 
gönül hoşluğu ile kabul ettiği zaman elde edeceği sevabı elde edememesidir. 

Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın âyetlerini oyuncak yerine koymayın" âyeti hakkında da 
şu açıklamalar yapılır: 

a) Kendisini, emre itaat eden kimse yerinde gördükten sonra, itaat etmeyi unutup 
itaat etmeyen kimse hakkında, "O bu şeyle alay ediyor ve onunla oynuyor" 
denilir. İşte bunun gibi, Allah'a ve Resulüne itaat etmesinin vâcib olduğu 
bildirilen, iddet, ric'at, hull ve kadına zarar vermemek gibi tekliflerin kendisine 
ulaşmış olduğu herkes, bu hususları yerine getirmek için kolları sıvamazsa, o 
bunlarla adeta alay ediyor gibi olur. Bu, ehl-i kıblenin âsi ve günahkârları için 
büyük bir tehdit ifâde eder. 

b) Bundan murad, "eğlence ve boş şeyler hakkında "adam sen de!" denildiği 
gibi, Allah'ın teklifleri hakkında da,"sakın böyle davranmayın" şeklindedir. 

c) Ebu'd-Derdâ şöyle demiştir: Câhiltyye çağında bir kimse hanımını bo-şuyor 
ve, "Boşadım, oynuyorum!" diyordu. Azâd ediyor, evleniyor, yine aynı şeyi 
söylüyordu. Bunun üzerine Allah'u Teâlâ bu ayeti indirdi.. Hz. Peygamber (s.a.s) 
de âyeti okuyarak, "Kim karısını boşar, kim bir köle azad eder ve kim de 
nikâhlar ve bütün bu hususlarda eğlendiğini iddia ederse, bilsin ki bütün bunlar 


ciddi olmuştur"lL42 buyurur. Atâ da şöyle demiştir: "Bu âyetin mânası,"aynısını 
veya benzerini yapmada ısrarlı olduğu hâlde günahından tevbe eden kimse, 
Allah'ın ayetleriyle alay eden kimse gibidir" şeklindedir. Doğruya en yakın olan 
birinci görüştür. Çünkü Hak Teâlâ'nın, buyruğu bir tehdittir. Tehdit de, 
tekliflerden sonra zikredildiğinde, bu tehdit, başka bir şeyden dolayı değil, 
mükellefiyetleri terketmeden dolayı olmuş olur. 

Bil ki Allah'u Teâlâ gerekli tehdidi belirterek, mükellefiyetleri yerine getirme 
konusunda insanları teşvik ettiği gibi, onlara çeşitli nimetlerini vereceğini 


söylemek ve hatırlatmak suretiyle de onları mükellefiyetleri işlemeye teşvik 
etmiş, bunları ilk önce kısaca zikretmeye başlayarak, "Allah'ın size olan nimetini 
hatırlayınız.” buyurmuştur. Bu, gerek dünyevi gerekse dini bakımdan Allah'u 
Teâlâ'nın kuluna lütfettiği nimetlerin hepsini içine alır. Allah'u Teâlâ bu mücmel 
emrinden sonra, dini nimetleri zikretmiştir. Dini nimetler dünyevi nimetlerden 
daha yüce ve daha üstün olduğu için, Cenâb-ı Allah sadece onları zikrederek, 
buyurmuştur. Bunun mânası, "Allah kendisiyle size öğütler versin diye, kitabı ve 
hikmeti indirmiştir" şeklindedir Daha sonra Allah, "Bütün emirlerim hakkında 
korkunuz ve nehiylerim hususunda bana muhalefet etmeyiniz ve biliniz kir Allah 


her şeyi bilendir" buyurmuştur. [43] 
Boşanmış Kadının İddetten Sonraki Durumu Başa Dön 


"Kadınları bosayıp da, onlar İddetlerini bitirdiler mi aralarında meşru bir suretle 
anlaştıkları zaman, kendilerini kocalarına nikahlamalarına mâni olmayın. İşte, 
sizden Allah'a ve âhiret gününe iman edenlere bununla öğüt veriliyor. Bu sizin 
için daha faziletli ve daha temizdir. Allah bilir,sizse bilmezsiniz"(Bakara, 232). 


Bil ki, bu talâkın hükümlerinden altıncısıdır. Bu da, boşanmış kadının id-detinin 


bitiminden sonraki hükümdür. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [44] 
Birinci Mesele 


Âyetin sebebi nüzulü hakkında iki görüş bulunmaktadır. 

a) Rivayet edildiğine göre Na'kıl İbn Yesâr, kızkar-deşini, Cemil İbn Abdullah 
İbn Asım ile evlendirir... Daha sonra, Cemil hanımim boşar. İddeti bitinceye 
kadar onu terkeder. Daha sonra ise yaptığına pişman olarak, kendisine 
nikahlamak üzere hanımına tekrar başvurur. Hanımı da buna razı olur. Bunun 
üzerine Ma'kıl: "O sent boşadı. Şimdiyse sen ona dönmek istiyorsun.. Eğer ona 
tekrar dönersen, bir daha yanıma gelme!" der. Bunun üzerine de Allah'u Teâlâ bu 
ayeti indirir. Allah'ın Resulü de Ma'kıl'ı çağırarak kendisine bu âyeti okur. Mr kıl 
da, "Rabbimin emrinden dolayı burnun sürtülsün!... Ey Allah'ım, razı oldum, 
errine teslim oldum ve kızkardeşimi kocasıyla tekrar evlendiriyorum" der. 

b) Mücâhid ve Süddi'den rivayet edildiğine göre, Câbir İbn Abdillâh'ın 
amcasının bir kızı vardı. Onu, kocası boşamıştı. Daha sonra da, iddetin bitimini 
müteakip ona tekrar dönmeyi istemiş, ama Câbir kabul etmemişti. Bunun üzerine 
de Allah'u Teâlâ bu ayeti indirdi. Câbir "Bu âyet benim hakkımda nazil oldu" 


demiştir. [45] 
İkinci Mesele 


men etmek, engellemek demektir. Bir kimse, kızının evlenmesine mâni olduğu 
zaman, denilir. Bu fiil, hem birinci bâbtan, hem de ikinci bâbtan gelebilir. Ahfeş, 
şu beyitleri söylemiştir. "Şunu bil ki, sevgili! Kasidelerim senin içindir.. Ama, 
sülâlesi meşhur olan kadınlar beni sana bırakmadılar da, seninle nikâhtan beni 
men ettiler." 

Arapça'da kelimesinin esas mânası "darlık" demektir. Çocuk annesinin karnında 
büyüyüp, yeri daraldığı zaman, denilir. Yine, çok kalabalık oldukları için 
bulundukları yere sığmadıkları zaman,Evs İbn Hacr de şöyle demiştir. 

onca genişliğine rağmen yeryüzünün bizim karşımızda güçlü ve kalabalık bir 
orduya dar geldiğini, küçük geldiğini görürsün." 

Yine, hasta, doktorları âciz bıraktığında, denilir. Muharrik kuvvetin menşei 
olduğu için kaslar da, diye isimlendirilmiştir. Yine, bir şey şiddetlendiği zaman, 
o şey hakkında, denilir. Evs'in şu beyitleri de bu mânadadır: 

"Senin, ahdine hep bağlı olan kardeşin, arkasını döndüğünde seni kınayıp, 
yüzyüze geldiğinizde de seni hoşnud eden kişi değildir. Bilâkis senin kardeşin, 
güven içinde olduğun zaman senden uzak, ama işler kızışınca da senin en yakın 


arkadaşın olan kimsedir." [46] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Müfessirler, Hak Teâlâ'nın, "onları engellemeyin" hitabının kime olduğu 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Onların pekçoğu, bununla velilere hitâb edildiğini 
söylerlerken, bazıları bunun kocalara olduğunu söylemişlerdir ki, tercih edilen 
görüş budur. Bunun delili Hak Teâlâ'nın, "Kadınları boşayıp da, onlar id- 
detlertni bitirdiler mi,... onlara mâni olmayın" buyruğu şart ve cezadan meydana 
gelmiş bir cümledir. Şart ifadesidir; ceza da O'nun, sözüdür. Şüphe yok ki şart 
cümlesi olan, ifâdesi, kocalara yapılmış bir hitaptır. Binaenaleyh, cevâb olan 

ifâdesinin de, onlara hitap olmuş olması gerekir. Çünkü eğer böyle olmazsa 
ayetin takdiri, "Ey kocalar, hanımlarınızı boşadığınız-da, ey veliler o kadınları... 
men etmeyiniz" şeklinde olur. Bu durumda da şart ile cevap arasında hiçbir ilgi 
ve münasebet kalmaz. Bu da, ayetin nazmının parçalanmasını gerektirir. Halbuki 
Allah'ın kelâmını bu gibi şeylerden tenzih etmek vâcibtir. Bu açıklama, bu 
görüşün izahı hususunda son derece kuvvetli olan bir beyândır. Bunu, diğer iki 


görüş daha kuvvetlendirir: 

a) Talâk hususundaki âyetin başından buraya kadar olan hitapların tamamı 
kocalara yapılmıştır. Veliler kesinlikle zikredilmemiştir. Binaenaleyh bu hitabı 
velilere yöneltmek, âyetin nazmının hilâfına olur. 

b) Ayetin makabli, iddet bitmeden önce, kocalarının kadınlara nasıl 
davranacakları hususunda, kocalara yapılmış bir hitaptır. Buna göre âyeti, iddet 
bittikten sonra, kocaların hanımlarına nasıl davranacakları hususunda onlara 
yöneltilmiş bir hitap kabul ettiğimizde, ilahi kelâmın nazmına uygun ve son 
derece muvafık olur. Ama âyeti, velilere yöneltilmiş bir hitap olarak kabul 
edersek, âyetin son derece güzel olan nazmı bozulmuş olur. İşte bundan dolayı, 
hitabı kocalara hamletmek son derece yerinde olur. 

Âyetin velilere hitap olduğunu söyleyenlerin delilleri ise şunlardır: 

a) Bu, onların en büyük dayanaklarıdır. Buna göre onlar, "âyetin sebebi nüzulü 
hakkındaki meşhur rivayetler, bu âyetin kocalara değil, velilere yönelik bir)| hitap 
olduğunu gösterir" demişlerdir. Buna şu şekilde cevap vermek mümkündür. Bu 
delil ile bizim zikrettiğimiz delil arasında bir tearuz bulunduğu için, bizim 
zikrettiğimiz delil itibare alınmaya daha lâyık olur. Çünkü ilahi kelâmın nazmına 
riâyet etmeyi sürdürmek, haber-i vahidi muhafaza etmekten daha evlâdır. Bir de, 
bu husustaki rivayetler de kendi aralarında mütenakızdırlar. Çünkü Ma'kıl İbn 
Yesâr'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bu âyet şayet kocalara yapılmış bir 
hitap olsaydı, bu ya iddet bitmeden önce veyahut da bitimiyle beraber 
yöneltilmiş bir hitap olurdu.. Birincisi bâtıldır; çünkü, âyetin iddetin bitiminden 
önce bir hitap olduğu, âyetin bizzat kendisinden anlaşılmıştır. Eğer âyeti biz bu 
mânaya hamledersek, bu faydasız bir tekrar olmuş olur. Yine Hak Teâlâ, 
"Aralarında meşru bir surette anlaştıkları zaman, kendilerini kocalarına 
nikahlamalarına mâni olmayın" buyurmuş, böylece karşılıklı rızânın bulunması 
durumunda, "mâni olmayı" yasaklamıştır. Bu ikisinin yeniden evlenmesi 
hususundaki karşılıklı rıza ise, ancak açıkça dünür olmayı ifâde ettikten sonra 
mümkün olur. Açıkça tâlib olmak da, iddetin bitiminden sonra söz konusudur. 
Nitekim Hak Teâlâ, "İddet süresi sona erinceye kadar, nikâh bağını bağlamaya 
azmetmeyin" (Bakara, 235) buyurmuştur. 

İkincisi de bâttldır; çünkü iddet bittikten sonra kocanın.hammının evliliğine 
mâni olmasına hakkı yoktur. O halde nasıl bu nehy kocaya hamlediiebilir? 
Ma'kıl'ın bu görüşüne şu şekilde cevap vermek mümkündür. Bazan kocanın, 
iddetin bitiminden sonra hanımından ayrılmak hususundaki pişmanlığı artar ve 
başkasının ona tâlib olduğunu görünce, bunu kıskanabilir; böylece de ya talâkı 
inkâr etmek yahut iddeti içinde ona müracaat ettiğini iddia etmek veyahut, 


onunla evlenmek isteyen kimseye gizli gizli tehditler yollamak veyahut da kadın 
hakkında,meselâ o kadtnı, başkasının ona tâlib olmasını engelleyecek birtakım 
şeylere nisbet etmek gibi kötü sözler söylemek suretiyle, o kadının başkasıyla 
evlenmesine mâni olur. İşte böylece Allah'u Teâtâ kocaları, bu tür fiillerden 
nehyetmiş ve onlara bu fiilleri bırakmanın kendileri için, günah kirinden iyiden 
iyiye arınma ve temizlenme olduğunu bildirmiştir. 

b) Allah'u Teâlâ'nın, buyruğunun mânası, "Onların, daha önce kendi kocaları 
olan kimselerle evlenmelerine mâni olmayın" demektir. Bu ifâde, ayeti ancak 
velilere yöneltilmiş bir hitap olarak kabul ettiğimiz zaman uygun olur. Çünkü 
bunlar kadınların daha önce kocaları olan kimselere dönmelerine mâni olan 
kimselerdir. Ama âyeti, kocalara yapılmış bir hitap kabul ettiğimiz zaman, bu 
söz doğru olmaz. Bunların bu görüşüne de şu şekilde cevap verilebilir: 

Hak Teâlâ'nın, sözündeki, kelimesinden maksat, onlarla evlenmek isteyen 
kimselerdir. Böylece onlar, koca olarak kabul edilmişlerdir. Araplar, bir şeyi 
bazan, o şeyin daha sonra olacağı halin adıyla isimlendirirler. İşte bu konudaki 


sözün tamamı bundan ibarettir. L47] 
Nikâhta Velinin izninin Şart Olup Olmadığı Başa Dön 


Şafii (r.a), nikâhın velisiz caiz olmayacağı hususunda bu âyet ile istidlât etmiştir. 
O, istidlalini şu esasa dayandırmaktadır: Bu âyetteki hitap, velilere yapılmıştır. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca, evlendirmenin kadınlara değil de, velilere 
havale edilmiş olması gerekir. Çünkü, şayet kadın kendi kendini tezvic etse, 
veyahut da kendisini evlendirecek birisini vekil tutsa, veli kadını nikâhtan 
alıkoyamaz. Eğer veli alıkoyamasaydı, Allah onu, "mâni olmaktan" 
nehyetmezdi. Veliyi mâni olmaktan nehyedince, veti mâni olmaya kadir 
demektir. Veli, mâni olmaya kadir olduğu zaman, kadının velisinin izni olmadan 
evlenememesi gerekir. 

Bil ki bu istidlal, hitabın velilere yapılmış olmasına mebnidir. Bu konudaki 
inceleme do daha önce geçmişti. Sonra biz, Şafii'nin bu mukaddimesini kabul 
etsek bile, ancak niçin Hak Teâlâ'nın, hitabından muradın, "velinin kadını 
görüşünde serbest bırakması" olması niçin caiz olmasın? Bu böyledir; çünkü evli 
olmayan kadınlar çoğunlukla, velilerinin idare ve görüşlerine bağlı olup, şer'an 
izinlerinin alınması haklan bulunmasına rağmen, nikâh mevzuunda velilerinin 
görüşlerine meylederler. Bu durumda da veliler, onların evlenmelerini men 
edebilirler. Böylece bu nehy, bu mânaya hamledilebilir. Bu, bu âyetin tefsin 
hususunda İbn Abbas'tan nakledilen görüştür. 


Keza velilerin kadınların evlenmelerine mâni olma hakları olduğunu söylemek 
de imkânsızdır. Çünkü veli,kadının evlenmesine mâni olduğu zaman, (buna 
rağmen kadın evlenirse), onun mani olmasının bir tesiri olmaz. Bu durumda da, 
veliden sudur eden engel olma arzusu, nazarı dikkate alınmamış olur. 

Ebu Hanife (r.a), Hak Teâlâ'nm, ifadesiyle, velisiz evlenmenin caiz olacağı 
hususunda istidlal etmiş ve şöyle demiştir: Allah'u Teâlâ fiili failine, tassarufu 
tasarrufta bulunacak kimseye izafe etmiş, veliyi de buna mâni olmaktan 
nehyetmiştir. Eğer bu tasarruf fasit olsaydı, Allah veliyi kadının nikâhına mâni 
olmaktan nehyetmezdi. Ebu Hanife ve onun görüşünde olanlar şöyle demişlerdir: 
"Bu nas, Hak Teâlâ'nın,(Ondan sonra) kadın, kendisinden başka bir adamla 
nikâhlanmcaya kadar.." (Bakara, 230) ve"İşte bu (iddet) müddetini bitirdikleri 
zaman, artık onların kendileri hakkında meşru şekilde yaptıktan şeylerden dolayı 
size bir günah yoktur" (Bakara, 234) âyetleri ile de kuvvetlendirilmiştir. Kadının, 
dengi olan birisiyle evlenmesi ma'rüf bir iştir. Binaenaleyh böyle bir evliliğin 
sahih olması gerekir. Bu nisbet hakikatte, dünürcü olana değil, bizzat evlenecek 
kimseyedir. Yine Hak Teâlâ'nın "ve eğer mü'min bir kadın kendisini Peygamber'e 
bağışlayıp da, Peygamber de onu nikâhla almak isterse..." (Ahzâb,50)âyeti de, 
kadının velisiz evlenebileceği hususunda apaçık bir delildir. 

Bizim (Şafii) alimleri, Hanefilerin bu görüşlerine şu şekilde cevap vermişlerdir: 
"Fiil, bizzat onu işleyene nisbet edildiği gibi, bazan ona sebep olana da nisbet 
edilir. Bundan dolayı, "Devlet başkanı bir saray yaptı ve para bastı" denilir. Bu 
her nekadar mecazi bir ifâde ise de, hadisler, velisiz nikâhın bâtıl olduğuna 


delâlet ettiği için bu mecaza başvurmak gerekir. [48] 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın,"Onlar iddetierini bitirdiklerinde..." buyruğumu âyet-i kerimede 
id-detin sona ermesi manasına hamledilir. 

İmâm Şafii (r.a) şöyle demiştir: Aynı şekildeki bu iki ifâdenin (Bakara, 231-232) 
etmektedir. Bu sözün manası şudur: Cenâb-ı Hak önceki âyette, kadının iddeti 
bitmiş olsaydı, Cenâb-ı Hak, "Onları ya iyilikle tutun.." buyurmazdı. Çünkü 
iddetin bitmesinden sonra kadını tutmak caiz değildir. Yine Cenâb-ı Hak, "veya 
iyilikle bırakın" buyurmazdı. Çünkü kadın id-detinin bitmesinden sonra zaten 
salıverilmiş sayılır, onu tekrar salıvermeye gerek yoktur. Şu anda tefsirini 
yaptığımız bu âyete gelince, Cenâb-ı Hak, bunda, kadınların önceki kocalarıyla 
yeniden evlenmelerine mani olmayı yasaklamıştır. Bu yasaklama ise ancak, 


kadının önceki kocasıyla evlenmesi mümkün olan bir vakitte güzel olur. Bu da 
ancak iddetin bitiminden sonra mümkündür. İşte İmam Şafii (r.a)'nin "Bu iki 
aynı şekildeki ifâdenin siyakı, bu iki âyette geçen, ifâdelerinin farklı manada 
olduklarına delâlet etmektedir" sözünden muradı budur. 

Allah'u Teâlâ'nın,"aralarında meşru bir surette anlaştıkları zaman.." şartı 


hakkında iki mesele vardır:" Anlaşma" hususunda iki izah vardır: [49] 
Birinci Mesele 


a) Bu helâl bir akid, caiz bir rnihir ve âdil şahidlerin bulunması gibi şartlan 
taşıyan ve şeriata uygun olan bir anlaşmadır. 

b) Bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onları, sırf zulmetmek için zararlarına 
olarak tutmayın" (Bakara, 231) âyeti ile İlgili zikrettiğimiz hususun zıddıdır. 
Buna göre âyetin manası şöyle olur: "Aralarında güzel bir beraberliğin meydana 
gelip, sevginin devam edebilmesi için karı-kocadan herbirinin bu anlaşmaya 


göre, karşısındaki için gerekli olan şeye razı olmasıdır." [50] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bazı âlimler, "meşru" bir şekilde anlaşmaktan mu- radtn, mihr-t misil olduğunu 
söylemiş ve buna şu fıkhi meseleyi dayandırmışlardır: Kadın kendi kendini 
evlendirip, mihr-i misli de son derece eksik olunca, Ebu Hanife'ye göre, bu nikâh 
sahih olur, fakat mihrinin eksikliği sebebiyle velisinin itiraz hakkı vardır. Ebu 
Yusuf ve İmam Muhammed ise, velinin böyle bir hakkının olmadığını 
söylemişlerdir. 

Ebu Hanife (r.h)'nin, bu âyetteki delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "aralarında meşru bir 
surette anlaştıkları zaman.." buyurmuş olmasıdır. Yine kadın, mihrindeki bu 
eksikliği kabul ederek, velisine bir ar gelmesine göz yummuştur. Zira veliler, 
böyle bir şeyden utanç duyarlar. Çünkü mihrin az olmasından utanır, çok 
olmasıyla da iftihar ederler. İşte bundan dolayıdır ki az olan mihri, utandıkları 
İçin gizler, söylemezler, çok otan mihri de, gösteriş kasdıyla açıkça söylerler. 
Yine mihrin azlığından o sülâlenin kadınları da utanç duyarlar. Çünkü, bazan 
onlardan birisi için bir mihri misil tesbitine ihtiyaç duyulur da, bu az olan mihre 
itibar etmek istenebilir. İşte o zaman velilerin kadınları böyle bir nikâhtan men 
etme,sülâlenin kadınları adına söz söyleme hakları doğar. Sonra Cenâb-ı Hak, 
teklifin hikmetini açıklayınca, bunun peşinden tehdidi getirerek şöyle 
buyurmuştur: 'İşte, sizden Allah 'a ve âhiret gününe iman edenlere bununla öğüt 


veriliyor." Bu böyledir, çünkü öğüt verip nasihat etmek, şeriata uygun 
davranmaya teşvik manasına geldiği gibi, şeriata muhalefetten sakındırma 
manasına da gelir. Binaenaleyh ayet-i kerime bu bakımdan bir tehdid olmuş olur. 
Bu âyetle ilgili iki soru vardır: 

Birinci soru: Bir topluluğa hitab edildiği halde, kelimesinin kâfi niçin müfred 
olarak getirilmiştir? 

Cevap: Bu, Arapça'da caizdir. Bunun tesniye olarak gelmesi de caizdir. Kur'an-ı 
Kerim'de, her iki kullanış şekli de mevcuttur. Meselâ Cenâb-t Hak şöyle 
buyurmuştur: "Sizlere söylüyorum, bu, Babbtmin bana öğrettiği ilimlerdendir" ; 
(Yusuf, 37), "Sizlere söylüyorum ey kadınlar, işte bu, kendisi için beni 
ayıpladığınız kimsedir" (Yüsuf, 32):"Bu kendisiyle öğüt verilen şeydir" ve, 'Ben 
her ikinizi de bu ağaca yaklaşmaktan men etmemiş miydim?" (Araf, 22). 

İkinci soru: Bu öğüt, başkalarına değil de niçin mü'minlere tahsis edilmiştir? 
Buna birkaç şekilde cevap verilebilir: 

a) Öğütten istifâde edecek olanlar, mü'minler olduğu için, bunun mü'minlere 
tahsis edilmesi yerinde olmuştur. Allah Teâlâ'nın, "O Kur'an bütün insanlar için 
hidayet rehberidir" (Bakara, 185) ayetinde olduğu gibi, Kur'-an herkes için bir 
hidayet rehberi olduğu halde, Allah Teâlâ, "O, müttakiler için bir hidayet 
rehberidir" (Bakara, 2) buyurmuştur. Ve yine,"O (Peygamber), bütün âleme bir 
uyana (nezir) olsun diye..." (Furkan,2)âyetinde beyân edildiği gibi, Hz. 
Peygamber (s.a.s) herkes için bir uyarıcı olduğu halde, Cenâb-ı Hak, "Sen ancak 
o (kıyametten) korkanı inzâr edersin" (Naziat,45) ve, "Sen ancak, öğüt tutanı 
uyarabilirstn" (Yasin, 11) buyurmuştur. 

b) Bazıları bu âyeti, kâfirlerin dinin fürü'undan mes'ul olmadıklarına delil 
getirmişler ve buna delilin de ayetteki, dllj "işte bu" ifâdesinin, daha önce 
bahsedilmiş ve açıklanmış olan hükümlere işaret olması olduğunu 
söylemişlerdir. Buna göre, öğüt mü'minlere tahsis edilince, bu ifâde dinin 
fürü'undan (ameli ahkâmından) sorumlu olmanın ancak mü'minler için söz 
konusu olduğuna delâlet etmiştir. Bu görüş zayıftır. Çünkü bu mükellefiyetin 
umümi olduğu sabittir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Beytullah'ı haccetmeleri, Allah'ın 
insanlar üzerindeki bir hakkıdır" (Al-i İmran, 97) buyurmuştur. 

c) Hükümlerin açıklanması her ne kadar bütün mükellefler için umümi ise de, bu 
açıklamanın bir va'z-ü nasihat olması mü'minlere hastır Çünkü bu 
mükellefiyetler kâfirlere ancak, onları ezici, zorlayıcı ve acze düşürücü bir delil 
ile isbat etmek suretiyle mecbur kılınır. Bu mükellefiyetlerin hak olduğunu kabul 
eden mü'minlere gelince, bunlar onlar için bir öğüt ve onun dikkatini çeken ve 
bazı şeylerden sakındıran açıklamalardır.Sonra Cenâb-ı Hak, "Bu sizin için 


daha faziletli ve daha temizdir" buyurmuştur. Ekin boy atıp, büyüdüğü zaman, 
denilir. Buna göre, o tabiri, o kişinin ebedi sevabı haketmesine, ifâdesi de, 
cezanın meydana gelmesine sebep olan günahlardan temiz olmasına 
işarettir.Sonra Allah Teâlâ, buyurmuştur. Bunun manası şudur: Mükellef, her 
nekadar bu mükellefiyetlerdeki faydaları genel olarak biliyorsa da, bunların 
tafsilâtı bilinemez. Allah Teâlâ ise bütün emir ve nehiy-lerini, ister meydana 
gelmiş olsunlar, ister takdir edilmiş olsunlar, hem kemiy-yet hem de keyfiyyetce 
bilir. Çünkü Atlan Teâlâ, sınırsız malümatı bilir. Durum böyle olunca Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Allah bilir, sizse bilmezsiniz" buyurması elbette yerindedir. Bu 
ifâdeyle, şu mananın murad edilmiş olması da caizdir: "Allah Teâlâ bu tekliflere 
uygun olarak amel edenleri ve etmeyenleri bilir." Bütün bu izahlara göre, âyet-i 


kerimelerden murad edilen, va'ad ve va'id şekillerini anlatmaktır. 5H 
Radâ' (Emzirme) Hakkında Hüküm Başa Dön 


"Anneler çocuklarım iki tam yıl emzirirler. (Bu), emmeyi tam yaptırmak 
İsteyenler içindir. O (annelerin) ma'ruf şekilde yiyeceği ve giyeceği, çocuk 
kendisinin olan babaya aittir. Kimse güç yetiremeyeceği şeyle mükellef 
tutulamaz. Ne bir anne çocuğu yüzünden, ne de çocuğun babası, o çocuğu 
sebebiyle zarara sokulmasın. Mirasçıya düşen de bunun gibisidir. Eğer (ana ve 
baba) aralarında anlaşarak ve müşavere ederek, çocuğu memeden kesmeyi arzu 
ederlerse, İkisine de günah yoktur. (Bakara, 233). 


Bil ki Allah'u Teâlâ'nm, buyruğu hakkında üç görüş vardır: 

A) Bundan murad, lâfzın zahirinin ifâde ettiğidir. Bu da, ister evli olsunlar, 
isterse boşanmış olsunlar, bütün annelerdir. Bunun delili ise şudur: Bu lâfiz, 
âmm bir lâfızdır. Tahsis eden herhangi bir delil de yoktur. Dolayısıyla bu lâfzı 
umümu üzere bırakmak gerekir. 

B) Bundan murad, boşanmış annelerdir. Bundan muradın bu olduğunu şu iki 
husus gösterir, demişlerdir. 

1) Allah'u Teâlâ, bu âyeti talâk âyetinin peşinden zikretmiştir. Binaenaleyh bu 
âyet zahire göre, o âyetlerin bir tamamlayıcısı otur. Bu âyetle, önceki ayetler 
arasındaki münasebetin sebebi şudur: Karı-koca arasında bir ayrılık meydana 
geldiği zaman, aralarında bir buğzlaşma ve birbirlerine sataşma başlar. Bu da 
kadını, şu iki bakımdan çocuğa eziyyet etmeye sevkeder: 

a) Çocuğa eziyyet, boşayan kocaya eziyyet etmek gibidir. 

b) O kadın başka bir koca ile evlenme arzusu içindedir. Bu da onun, çocuğun 


bakımını ihmâline sebebiyyet verir. Böyle bir ihtimâl her zaman söz konusu 
olunca, hiç şüphesiz Allah'u Teâlâ boşanmış kadınları, çocuklarını görüp 
gözetmeye ve onlara gerekli ilgi ve itinâyı göstermeye çağırarak,"Anneler 
çocuklarını emzirirler" buyurmuştur ki, bundan murad, boşanmış olan annelerdir. 
2) Süddi'nin zikretmiş olduğu şu husustur: Âyette bulunan, tabirinden murad, 
boşanmış olan annelerdir. Çünkü Aliah'u Teâlâ bundan sonra, O (annelerin) 
ma'rüf şekilde yiyeceği ve giyeceği, çocuk kendisinin olan babaya aittir" 
buyurmuştur. Eğer evlilik devam etmiş olsaydı, o zaman bu hüküm kocaya, 
annelerin süt emzirmelerinden dolayı değil, karı-kocalık münasebetinden dolayı 
gerekmiş olurdu. 

Bil ki, bunların birinci delillerine şu şekilde cevap vermek mümkündür: Bu âyet, 
müstakil bir hüküm ifâde etmektedir. Kendinden önceki âyetlerle ilgili olması 
gerekmez. İkinci delillerine de şu şekilde cevap verilir: Kadının, karı-kocalık 
münasebetinden dolayı bir miktar mala; süt emzirmesinden dolayı da diğer bir 
miktar mala hak kazanması uzak görülecek bir ihtimal değildir. Çünkü bu iki 
husus arasında herhangi bir aykırılık bulunmaz. 

©) Vahidi, "el-Bâsit" adlı kitabında şunu söylemiştir: Evlâ olan, bu tabiri nikâhın 
devam etmesi durumuna göre zevceler mânasına almaktır. Çünkü boşanan 
kadınlar giyeceğe değil, ücrete müstehak olurlar. 

Buna göre eğer, "Karı-koca'ık devam etmiş olsaydı, o kadın ister çocuğunu 
emzirsin, isterse emzirmesin, nikâhtan dolayı nafaka ve giyeceğe zaten hak 
kazanmıştır. O halde bu istihkakın süt emzirmeye bağlanmasının izahı ne 
olabilir?" denilirse, biz deriz ki: 

Nafaka ve giyecek, kadının kocasına hizmet edebilmesi mukabilinde 
gerekmektedirler. Buna göre kadın, çocukların terbiyesi ve onların emzirilmesi 
ile meşgul olduğunda, kocasına hizmet etmeye vakit bulamaz. Böylece de çoğu 
kez, bir kimse, kocasına hizmet edememeden dolayı kadının nafaka ve giyecek 
İstihkakının düşeceğini zanneder. İşte bundan dolayı Allah'u Teâlâ, her ne kadar 
çocukları emzirmekle meşgul olsa bile, kadının nafaka ve kisvesinin (giyiminin) 
kocaya ait olduğunu bildirerek, böyle bir vehmi ortadan kaldırmıştır. Bu sözlerin 


hepsi, Vahidi (r.h.)'nin sözleridir. BH 
Birinci Mesele Başa Dön 
Hak Teâlâ'nın, "Çocuklarım emzirirler" buyruğu hakkında iki mesele vardır: 


Bu söz, kalıp itibariyle her ne kadar bir haber cüm- leşi ise de, mâna bakımından 
emir ifâde eder. Bu, iki sebepten dolayı caizdir: 


1) Âyetin takdiri, "Anneler çocuklarını Allah'ın vâcib kıldığı hükme göre 
emzirirler (emzirsinler)"şeklindedir. Ne var ki söz, aynı mânayı ifâde ettiği için, 
takdir edilen bu kısım haz-fedilmiştir. 

2) lâfzının manasının, j*J»Js! (emzirsinler) şeklinde olmasıdır. Ancak ne var ki 
buradaki lâm harfi, herhangi bir kapalılık bulunmayacağından, söz de yapılan bir 


tasarruftan dolayı zikredilmemiştir. [53] 
İkinci Mesele 


Mâna cihetinden olan bu emir, vücûb ifâde etme-yen bir emirdir. Bunun böyle 
olduğunu şu iki husus da gösterir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Eğer sizin için (çocuklarınızı) emzirirlerse, onlara ücretlerini 
verin" (Talâk, 6) âyetidir. Eğer çocuğuna süt emzirmesi kadına vâcib olsaydı, 
kadının böyle bir ücrete müstehak olmaması gerekirdi. 

b) Hak Teâlâ bu tâbirden sonra da, "Eğer güçlüğe düşerseniz, o zaman çocuğu 
(babanın) hesabına, başka kadın emzirecektir" (Talak, 6) buyurmuştur. Bu, bu 
hususta sarih bir nastır. Bazı alimler de, annenin çocuğuna süt emzirmesinin 
vâcib olmadığına, Hak Teâlâ'nın, (annelerin) ma'rüf şekilde yiyeceği ve giyeceği, 
çocuk kendisinin olan babaya aittir" âyetini delil getirmişlerdir. Anne, bazan 
boşanmış olabilir. Bu sebeple annenin nafakasının babaya vâcib oluşu, ancak 
onun çocuğunu emzirmesi sebebiyle otur. Eğer çocuğuna süt vermek, bizzat 
kadına vâcib olsaydı, kadının nafakası babaya vâcib olmazdı. Burada, daha önce 
zikretmiş olduğumuz bahis söz konusudur. Çocuğu emzirmenin anneye vâcib 
olmadığı sabit olunca, âyetin ifâde ettiği bu emir, çocuğun anne sütüyle 
büyümesi ve yetişmesinin, diğer sütlerle beslenmesi ve yetişmesinden çocuk için 
daha faydalı; annenin şefkatinin başka insanların şefkatinden daha mükemmel ve 
tam olması bakımından, mendüb olmaya hamledilmiştir. Bu çocuğun durumu, 
annesinden başkasının bulunamaması veyahut da, çocuğun sadece annesinin 
memesinden emmesi suretiyle zaruret derecesine ulaşmadığı zaman böyledir. 
Yiyecekler hususunda nasıl herkesin muzdara eşit şekilde katkıda bulunmaları 


vâcib ise, böyle bir durumda da kadının çocuğunu emzirmesi vacib olur. [54] 
Hak Teâlâ'nın, İki tam yıl tabir' hakkında birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele 


kelimesinin aslı, bir şey bir başka hale dönüştüğünde söylenilen, tabirinden 


alınmıştır. Buna göre, ilk vakitten ikinci vakte geçmiş, dönmüş anlamına gelir. 
Ayet-i kerimede "kâmil" lâfzının zikredilmesi, Arapların, "Falanca, şu yerde iki 
yıl veya iki ay kaldı" İfâdesinden ancak, o kimsenin bir yıl ve bir yıldan eksik bir 
süre; veya bir ay ve bir aydan eksik bir süre kalmasını kastetmeteriyle ortaya 
çıkacak olan vehmi gidermek içindir. Yine Araplar, "Onu görmeyeli bir-iki gün 


oldu" diyorlar, bu sözleriyle bir tam gün ile eksik bir günü kastediyorlardı. [55] 
İki Yıl Emzirme Vacib Değildir Başa Dön 


Bil ki âyette geçen, "iki yıl" ile sınırlama, vâcib olan bir tahdit değildir. Bunun 
böyle olduğuna şu iki şey delâlet eder: 

1) Allah'u Teâlâ bu tabirden sonra "Emzirmeyi tam yaptırmak isteyenler için..." 
buyurmuştur. Allah'u Teâtâ bü "tamamlama" yi bizim irâdemize bırakınca, bu 
tamamlama işinin vâcib olmadığı ortaya çıkar. 

2) Allah'u Teâiâ, "Eğer (anne-baba) aralarında anlaşarak ve müşavere ederek, 
çocuğu memeden kesmeyi arzu ederlerse, ikisine de bir günah yoktur" 
buyurmuştur. Böylece, bu sınırlamanın zikredilmesinden maksadın, bu kadar 
miktar emzirme süresini vâcib kılmak olmadığı ortaya çıkmıştır. Hatta bu 
konuda, şu hususlara da yer verilmiştir: 

a) Bu en doğru olan görüştür. Buna göre, bu sınırlama (tam iki yıl) dan maksat, 
karı-koca emzirme müddetinde anlaşmazlığa düştüklerinde, onların bu 
anlaşmazlıklarını sona erdirmektir. Aralarında bir münakaşa bulunduğu zaman, 
işte bu belirlenen miktara müracaat etsinler diye, Cenâb-ı Hak bu süreyi tam iki 
yıl olarak tayin etmiştir. Buna göre şayet baba, iki yıl dolmadan önce çocuğunu 
sütten kesmeyi ister, annesi de buna razı olmazsa, babanın arzusu uygulanmaz. 
Aksi durumda da böyledir. (Kadın ister, ama baba razı olmazsa...) Ama, her ikisi 
de, iki yıl dolmadan önce çocuklarını sütten kesme hususunda anlaşırlarsa, bunu 
yapabilirler. 

b) Hak Teâlâ'nın bu müddeti tayin etmesinden maksadı şudur: Sütün İslâm 
dininde özel bir hükmü vardır. Bu da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Neseb ile 


havam olan, emzirme, (süt) ile de haram olur"lSOlşadisinin ifâde ettiğidir. Bu 
sınırlamanın zikredilmesinden maksat, süt emme işi bu zaman içerisinde 
olmadığı müddetçe, hadisteki hükmü ifâde etmez. Bu, Şafii (r.a)'nin mezhebidir. 
Ki bu, Hz. Ali, İbn Mes'-ud, İbn Abbas, İbn Ömer, Alkame, Şa'bi ve Zühri 
(r.a)'nin görüşüdür. 

Ebu Hanife (r.a), bu müddetin otuz ay olduğunu söylemiştir. 

Şafii (r.a)'nin delilleri şunlardır: 


Birinci delil: Hak Teâlâ'nın "Emzirmeyi tam yapmak isteyenler içindir" 
âyetinden maksad, çocuğun hissettiği bir ihtiyaca göre olan bir tamamlama 
değildir. Çünkü çocuk, iki yıl tamam olurken de süte ihtiyaç duymayacağı gibi, 
bünyesindeki zayıflıktan dolayı, iki yıl dolduktan sonra da süte ihtiyaç 
duyabileceği herkesçe malüm olan bir keyfiyettir. Çünkü, çocuklar bu hususta 
farklı farklıdırlar. Âyette ifâde edilen "tamâm olma" ile muradın bu mâna olması 
caiz olmayınca, bundan muradın süt emmeyle ilgili hususi hükmün olması 
gerekir. Bu mânaya göre, âyet süt emme hükmünün, ancak bu müddet süt 
emzirme vâki olduğu zaman sabit olacağına delâlet etmektedir. 

İkinci delil: Hz. Ali (r.a)'den rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Sütten ayrıldıktan sonra, tekrar emzirmenin (hükmü) yoktur" buyurmuş, Allah'u 
Teâlâ da, "Sütten ayrılması iki yıldır" (Lokman, 14) buyurmuştur. 

Üçüncü delil: İbn Abbas, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Süt haramlığı, iki yıl ya da 


daha az bir süre içindeki emzirmelerde olur"! 5H dediğini rivayet etmiştir. 

c) Bu sınırlamadan maksat; İbn Abbas'tan rivayet edilen şu husustur: Attı ayda 
doğuran kadın, çocuğunu iki tam yıl emzirir. Eğer kadın yedi ayda doğurursa, o 
kadın da yirmi üç ay emzirir...Diğerleri ise şöyle demişlerdir: Bu iki yıl tahdidi, 
doğan her çocuğun süt müddetini belirler.. İbn Abbas (r.a)'ın delili, Allah'u 
Teâlâ'nın, "Çocuğun (karında) taşınması ve sütten kesilmesi, otuz aydır" 
buyurmuş olmasıdır. Bu âyet, çocuğun karında taşınma ve sütten kesilme 
süresinin, bu kadar bir zaman dilimini (otuz ay) içine aldığına delâlet eder. 
Binaenaleyh, bu iki durumdan birinin durumu arttığı zaman, diğerinin zamanı 


eksilir. [58] 


Hamileliğin Asgari Müddeti Başa Dön 


Rivayet edildiğine göre bir adam Hz. Ali (ra)'ye gelerek, "Bekâr bir kızla 
evlendim. Hakkında herhangi bir şüphem yok, ama o altı ay zarfında 
doğurdu"dedi. Bunun üzerine Hz. Ali (r.a), "Allah'u Teâlâ,"çocuğun (karında) 
taşınması ve sütten kesilmesi, otuz aydır" (Ahkâf, ısjve, "Anneler çocuklarını iki 
tam yıl emzirirler" (Bakara, 233) buyurmuştur. Buna göre hamileliğin en az 
müddeti altı aydır. Çocuk, senin çocuğundur "demiştir. 

Hz. Ömer'den de rivayet edildiğine göre, kendisine altı ayda doğuran bir kadın 
getirilince, O, o kadını recm etme hususunda müşavere etti. Bunun üzerine İbn 
Abbas, "O kadın, Allah'ın kitabıyla size karşı delil getirirse, getirebilir" dedi; 
sonra da bu iki âyeti hatırlattı ve bu iki âyetten, hamileliğin en aşağı müddetinin 


altı ay olduğu sonucunu çıkarttı. [59] 


Hak Teâlâ'nın, "Emzirmeyi tam yapmak İsteyenler içindir" âyeti hakkında iki 
mesele vardır: 


Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a), ayeti, "emzirmeyi kemâle erdirmek, tamamlamak..." şeklinde 


okumuştur. harfinin kesresiyle, şeklinde de okunmuştur. [60] 
İkinci Mesele 


Bu ifâdenin kendinden önceki kısımla irtibatının nasıl olduğu hususunda şu izah 
yapılmıştır: 

a) Âyetin takdiri, "Bu hüküm, süt emzirme müddetini tamamlamak isteyenler 
içindir" şeklindedir. Katâde'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ süt 
emme müddetini iki tam yıl olarak bildirmiştir. Daha sonra da kolay ve hafif 
olan hükmü indirerek, "Bu, emmeyi tam yaptırmak isteyenler içindir.." 
buyurmuştur. Allah Teâlâ, bu tabiri kullanmakla süt müddetinin iki yıldan eksik 
olabileceğini göstermiştir." 

b) Bu ifâdenin başındaki lâm harf-i cerr fiiline mütealliktir. Nitekim sen, "Falan 
kadın falanca için onun çocuğunu emzirdi" dersin. Âyet, "Babalardan, 
çocuğunun tam emmesini isteyenler için o (anne olan) kadınlar, çocukları iki yıl 
emzirdüer" manasındadır. Çünkü, yukarıda da beyân ettiğimiz sebeplerden 
dolayı, çocuğunu emzirtme işi anneye değil babaya aittir.Cenâb-ı Allah, maruf 
şekilde yiyeceği ve giyeceği, çocuk kendisinin olan babaya aittir" âyetiyle ilgili 
birkaç mesele vardır: [61] 


Birinci Mesele 


tab'ri baba manasınadır. Şu sebeplerden dolayı baba, böyle ifâde edilmiştir: 

a) Keşşaf sahibi şöyle der: "Bunun sebebi, annelerin çocuklarını o babaları için 
doğurmuş olduklarını bilmeleridir. İşte bundan dolayı çocuklar annelerine değil 
de babalarına nisbet edilmişlerdir, Halife Me'mun b. Reşid için şu beyit 
söylenmiştir: "İnsanların anaları ancak emânet kaplandır, ve oğullar babalara 
aittir. 


b) Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Çocuk doğduğu yatağa aittir" [62] buyurduğu 
gibi, çocuğun babasının yatağında doğmuş olmasından dolayı, babasının soyuna 
katılacağına bir tenbihtir. Buna göre Cenâb-ı Allah sanki şöyle demiştir; "Kadın, 
erkeği için çocuğunu onun yatağında doğurduğunda, erkeğin çocuğunun 
ihtiyaçlarını ve menfaatlarını gözetmesi vacibtir. Bu, nesebin ve babanın 
soyundan sayılmanın sebebinin sadece bu kadar şey olduğuna bir dikkat 
çekmedir. 

c) Cenâb-ı Allah'ın (Hz. Harun'dan naklettiği), "Ey anamın oğlu.." (Tahâ, 94) 
sözünün tefsirinde, bundan muradın, annenin çocuğa şefkatli oluşu olduğu ve 
burada "anne" lâfzını zikretmenin maksadının şefkati hatırlatmak olduğu 
söylenmiştir. Bu âyette de "baba", bu çocuğun kendisi için do-ğurulduğuna 
dikkat çekmek maksadıyla, diye ifâde edilmiştir. Binaenaleyh çocuğun 
noksanlığı babasına nisbet edilir. Yine onun faydasına olan şeyleri görüp 
gözetmek babaya gerekir. Nitekim "senin lehine söz veya aleyhine söz" 


manasında, denilir. [63] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Allah'u "Anneler çocuklarını İki tam yıl emzirirler" buyruğunda annelere çocuğu 
görüp gözetmeyi tavsiye ettiği gibi, anneler çocuğun menfaatlerine uygun 
davransınlar diye babalara da o çocuğun annesini görüp gözetmeyi tavsiye etmiş 
ve ma'rûf bir şekilde annelerin yiyecek ve giyeceğini sağlamayı emretmiştir. Bu 
konudaki "ma'rüf", bazan koşulan bir şart ve anlaşma ile belirlenmiş olur; bazan 
da belirsiz olur, ancak örfe göre belirlenir. Çünkü baba, annelere yiyecek ve 
giyecekten yeterli miktarı temin ettiğinde, bir ücret belirlenmesine gerek kalmaz. 
Zira yiyecek ve giyecekler yeterli olmaz ise kadın aç ve çıplak kalır. Bu sebeple 


de onun zararı çocuğa dokunur. [64] 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, çocuğu görüp gözetmeyi Önce annelere, daha sonra da babalara 
tavsiye etmiştir. Bu, çocuğun annesinin gözetmesine olan ihtiyacının, 
babasının gözetmesine olan ihtiyacından daha fazla olduğunu gösterir. Çünkü 
çocuk ile annenin gözetmesi arasında kesin olarak bir vasıta yoktur. Fakat 
babanın çocuğu gözetmesi ancak bir vasıta ile olur. Çünkü baba, çocuğu 
emzirmek ve terbiye etmek üzere, nafakasını ve giyeceğini karşılayarak ücretle 


kadın tutar. Bu da ana hakkının baba hakkından çok olduğunu gösterir. Bunu 
ifâde eden hadisler çok ve meşhurdur. 
Sonra Cenâb-ı Allah, "Kimse güç yetiremeyeceği şeyle mükellef tutulamaz" 


buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 165) 
Birinci Mesele 


"Teklif" ilzam etmek, mecbur kılmak demektir. "O, onu bir işle mükellef tuttu, o 
da bu mükellefiyeti kabul etti ve mükellef kılındı" denilir. Bu kelimenin aslının, 
masdarından olduğu söylenmiştir. Bu, yüzdeki kararma izidir. Buna göre, 
ifâdesinin mânâsı, onun bu işte eserini ortaya koymaya gayret etmesidir. 
denildiği zaman, o kimseden mükellef tutulduğu şeyde tesirini ortaya koyması 
istenmiş olur. 

Âyette, insanın gücünün yeteceği ve takat getirebileceği şey kastedilir. Bu 
kelime, "mal genişliği ve bolluğu" ifâdesinden alınmıştır. Malt az ve kıt olduğu 
zaman, insan o hususta âciz kalır. kelimesi, kudret manasınadır. İşte bundan 


ötürü "Vüs", takatin üstündedir" denilmiştir. 160) 
İkinci Mesele 


Âyetten murad şudur: Bu çocuğun babası, gücü yetmediği miktarda çocuğa ve 
annesine harcama yapmakla mükellef tutulamaz. Çünkü Arapça'da,"Vüs", güç 
yeten ve gücü aşmayan şey demektir. Allah Teâlâ, babaya ancak gücü yetecek 
kadarın gerekli olduğunu beyân etmiştir. Bu, Hak Teâlâ'-nın, Talâk süresinde 
"Eğer sizin İçin, (çocuklarınızı) emzirirlerse, onlara ücretlerini verin..."(Talak,6) 
buyurup, daha sonra "Eğer güçlüğe düşerseniz, o zaman çocuğu (babasının) 
hesabına başka kadın emzirecektir" (Talak, 6) buyurması gibidir. Allah Teâlâ, 
nafakanın, "Zengin olan,nafakayı zenginliğine göre versin. Rızkı kendisine 
daraltılmış bulunan da nafakayı Allah'ın ona verdiğinden versin. Allah hiçbir 
kimseyi ona verdiğinden fazlasıyla mükellef tutmaz" (Talak, 7) âyetinde beyân 


ettiği gibi, erkeğin mâli gücüne göre olacağını açıklamıştır. L67] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Mutezile bu âyeti, Allah Teâlâ'nın kullarını ancak güçleri yeten şeylerle mükellef 
tutacağına delil getirmişlerdir. Çünkü Hak Teâlâ, hiç kimseyi gücünün üstünde 


bir şeyle mükellef tutmayacağını haber vermiştir.""Vüs", takatin daha üstündedir. 
Binaenaleyh, Allah Teâlâ hiç kimseyi vüs'atının yetmeyeceği şeyle mükellef 
tutmayacağına göre, insanı kudret getiremeyeceği şeylerle mükellef tutmaması 
daha evlâ olur, demişlerdir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ne bir anne çocuğu 
yüzünden zarara sokulmasın" buyurmuştur. Bu ayet hakkında birkaç mesele 


vardır; L68] 


Birinci Mesele 


İbn Kesir, Ebu Amr, Kisâİ'nin râvisi Kuteybe, ayeti ref ile, şeklinde, diğer kıraat 
ımamları ise, fetha ile, aklınde okumuşlardır. Ref ile okunuşunun sebebi 
hususunda, Kisâi ve Ferra, bunun âyetteki, fiiline atfedildiğini söylemişlerdir. 
Ali b. İsâ ise bunun yanlış olduğunu, çünkü, harfi ile atfın, ancak ikincisini 
birincisinin hükmü dışında bırakmak için yapıldığını söylemiştir. Meselâ, Amr'i 
değil Zeyd'i dövdüm" sözünde olduğu gibi. Fakat, denilmesi, atıf olarak caiz 
değildir. Doğrusu, cümlesinin, nehiy ifâde eden müste'nef bir cümle olarak 
merfu okunmasadır. Nitekim, "Zeyd dövmesin, sen de Amr'i öldürme" denilir. 
Ayetin nasb ile, şeklinde okunması ise nehiy olduğu içindir. Bunun aslı şeklidir. 
Birinci "râ" ikincisine idgâm edilmiş, ikincisi ictimai sâkineynden dolayı fetha 
ile harekelenmiştir. Nitekim, "Adam Zeyd'e zarar verir" denilir. Bu böyledir. 
Çünkü bu, muzaaf bir fiildir. Bundaki birinci râ ikincisine idgâm edilmiş, 
böylece," şeklini almıştır. Nitekim sen, dersin. Sonra da "dal" harflerini birbirine 
idgâm ederek dersin. Cenâb-ı Allah da, "Ey iman edenler, içinizden kim 
dininden dönerse..." (Mâide. 54) buyurmuştur. Hasan el-Basri, bu fiili kesre ile, 
şeklinde okumuştur ki Arapça'da bu da caizdir. Eban ise Asım'dan rivayet ettiği 
kıraatte, idğâmsız ve meksur olarak, ve fiili, kadını fail yaparak şeklinde 


okumuştur.L©9| 
İkinci Mesele 


Âyetteki kelimesi Arapça'da her ikisi de caiz olan iki manaya muhtemeldir. Bu, 
de idgâm bulunmasından dolayı bu iki manaya muhtemel olmuştur: 

a) Bunun aslının birinci "râ"nın kesresiyle, şeklinde olmasıdır. Bu ihtimale göre, 
zararı veren kadın olmuş olur. 

b) Bunun aslının birinci "râ"nın fethasıyla, şeklinde olmasıdır. Buna göre, zarar 
verilen kadın olmuş olur. 

Birinci izaha göre âyetin manası, "O anne, çocuğa zarar vermek suretiyle babaya 
zarar yermesin" şeklindedir. Bu, baba yiyecek ve giyeceğini karşılamaktan 
imtina ettiği için, o kadının da çocuğu emzirmekten imtina etmesi ve çocuğu 
babasının üstüne atmasıyla olur. 

İkinci izaha göre âyetin mânâsı, "Çocuğun babası, anneye zarar verip, çocuğuna 
bakmak ve onu sevmek hususunda son derece istekli olan anneden o çocuğu 
çekip almasın" şeklinde olur.Cenâb-ı Hakk'ın, "Ne de çocuğun babası o çocuğu 
sebebiyle (zarara sokulmasın)" buyruğu, "Anne, çocuğu babasının üzerine 


bırakarak o babaya zarar vermesin" demektir. Her iki mânâ da aynı neticeye 
varır. O da, çocukları vesile ederek anne ile babanın birbirlerinden öfkelerini 
çıkarmalarıdır. 

Buna göre şayet, "Cenâb-ı Allah, niçin burada fiil tek kimseye âjt olduğu halde, 
müşareket (beraber, karşılıklı yapmayı) ifâde eden sigâ ile, demiştir?" denilir ise 
biz deriz ki, bunun birkaç sebebi vardır: 

a) Bunun manası, mübalağadır. Çünkü sana eziyet verenin eziyeti, sana eziyet 
vermeyen kimsenin eziyetinden daha güçlüdür. 

b) "Baba ve anne, karşılıklı olarak, anne çocuğu emzirmeyerek, baba da çocuğu 
anneden ayırarak birbirine zarar vermesinler" demektir. 

c) Bundan maksad şudur: Ana-babadan herbiri için, çocuğa zarar vermeleri 
bakımından, diğerine zarar vermiş olmaları söz konusudur. Binaenaleyh bu 


aslında, karşılıklı olarak birbirine zarar vermedir. [70] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Ne bir anne çocuğu yüzünden zarara sokulsun..." tabiri, kalıp 
itibarıyla bir haber cümlesi ise de, bundan kastedilen nehiydir. Bu ifâde 
emzirmeyi, emzirmeyi taahhüdü ve çocuğu korumayı bırakması sebebiyle, 
annenin çocuğuna karşı yapabileceği kötülüğü içine alır. (Böylece o ilâhi cezaya 
müstehak olur.) 

“Ne de çocuğun babası, o çocuğu sebebiyle zarara sokulmasın" ifâdesi, kadın ve 
erkeğin zarara girmesini içine alır. Bu da, annenin çocuğuna daha çok şefkatli 
olmasına rağmen, onu emzirmemesi, erkeğin de bazan kadının nafaka ve 
kisvesini kısması ve ona kötü davranması ile söz konusu olur. Böylece de bu, o 
kadını çocuğuna zarar vermeye sevketmiş olur. Bütün bunlar, bu nehyin 
muhtevasına girerler. Allah en iyisini bilendir. 

Hak Teâlâ'nın, "Mirasçıya düşen de bunun gibisi " buyruğuna gelince, bil ki, 
daha önce çocuk, baba ve anneler zikredilince, âyette geçen "vâris" in bunlardan 
herhangi birine nisbet edilmesi muhtemeldir. Ulemâ, kesin görüş olarak bir şey 
iddia etmemiştir. 

Ancak onlardan bir kısmı, bu konuda şunu söylemiştir: 

Birinci görüş: Bu, İbn Abbas (r.a)dan nakledilen görüştür. Buna göre bundan 
murad babaya vâris olan kimselerdir. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, emri 
O'nun, sözüne atfedilmiştir. Bu ikisi arasın-oaki cümle de, marufu beyân etmek 
için gelmiş olan i'tirâziyye cümlesidir. Buna göre mânâ şöyle olur: Eğer, çocuk 
kendisine ait olan baba ölürse, bu babaya gereken, kadının yiyecek ve giyeceğini 


" 


karşılamak gibi hususlar onun varisine de gerekir, vâcib olur. Yani, eğer baba 
ölürse, zikredilen şart ile kadının giyeceğini ve yiyeceğini temin hususunda, 
vârisin babanın yerine geçmesi gerekir. Bu şart ise, ma'rüfu gözetmek ve zarar 
vermekten sakınmaktır. 

Ebu Müslim İsfehâni: "Bu görüş zayıftır, çünkü biz lâfzı babanın varisine 
hamledersek, çocuk da babanın varisi olduğu için, bu çocuğun başkasına 
harcamada bulunmasının vâcib olması, malının da kendisinden infâk edilen bir 
mal olması neticesine götürür ki, bu da caiz değildir" demiştir. 

Bu görüşe şöyle cevap verilebilir: Çocuk babasından bir mala vâris olduğu 
zaman, o malı idare edecek, ma'rüf bir şekilde o malı çocuk için harcayacak ve 
onu zararlardan koruyacak bir kimseye muhtaç olur. Bütün bu şeylerin babanın 
vârisine vâcib olması mümkündür. 

İkinci görüş: Bundan murad, babanın vârisidir. Baba öldüğü zaman, babaya 
vâcib olan her şey, varise de vâcib olur. Bu, Hasan, Katâde, Ebu Müslim ve 
Kâdi'nin görüşüdür. Bu görüşte olanlar, bunun babanın hangi vârisi olduğu 
hususunda ihtilâf etmişlerdir.Bunun, anne ve anne bir olan kızkardeşler dışında 
kalan bütün "asabe" olduğu söylenilmiştir. Bu, Hz. Ömer, Hasan el-Basri, 
Mücâhid, Atâ, Süfyân vo İbrahim'in görüşüdür. Bunun, mirastaki paylarına göre, 
çocuğa vâris olan kadınlar ve erkekler olduğu söylenmiştir. Bu, Katâde ve İbn 
Ebi Leylâ'nın görüşüdür. Bunlar, nafakanın, mirastaki pay kadar olacağını 
söylemişlerdir. "Vâris" in, amcaoğulları ve köleler gibi kimselerin dışında kalan, 
nikâhı haram olan kimseler olduğu söylenmiştir. Bu, Ebu Hanife ve 
taraftarlarının görüşüdür. Bil ki ilahi kelâmın zahiri, şu veya bu gibi, herhangi bir 
vâris arasında bir üstünlüğün bulunmamasını gerektirir. Çünkü Allah Teâlâ, lâfzı 
mutfak olarak zikretmiştir. Binaenaleyh, yakın akraba olmayanlar, yakın akraba 
olanlar gibidirler. Nitekim, uzak olanlar yakın; kadınlar da erkekler gibi kabul 
edilmişlerdir. Şayet anne, kendisine bir hakkın vâcib olması sebebiyle 
zikredilmiş olması bakımından bu hükmün dtşında bırakılmış olmasaydı, o da bu 
hükmün muhtevasına dahil olurdu. Çünkü, o da başkaları gibi, bazan vâris olur. 
Üçüncü görüş: Varisten murad, ana-babadan geriye kalandır. Çok meşhur olan 
şu duada şöyle geçmektedir: "Onu bize vâris kıl" yani, "Onu bizden sonraya 
bırak!" Bu, Süfyâ'n ve bir grup âtimin görüşüdür. 

Dördüncü görüş: Allah'u Teâlâ "vâris" ile ölen babasına vâris olan çocuğun 
kendisini kastetmiştir. Çünkü, eğer çocuğun malı varsa, emzirme ücretinin onun 
malından verilmesi gerekir. Eğer çocuğun malı yoksa, anne onu emzirmeye 
zorlanır. Çocuğun nafakasını temin için, ancak ana-baba zorlanabilir. Bu, İmâm 
Malik ve Şafii'nin görüşüdür. 


Cenâb-ı Allah'ın, tabirinin "yiyecek ve giyecek hususunda... bunun kadarı" 
mânasında olduğu söylenmiştir. Bu, İbrahim'in görüşüdür. Bunun, "zararı 
terketmek hususunda bu kadarı..." mânasında olduğu da söylenmiştir. Bu görüş, 
Şa'bi, Zühri ve Dahhâk'tan rivayet edilmiştir. Yine bunun, "hem yiyecek ve 
giyecek hususunda, hem de zararı terk hususunda bu kadarı..." mânâsında 
olduğu da söylenmiştir. Bu görüş, ilim ehlinin çoğundan nakledilmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer, (ana-baba) aralarında anlaşarak ve müşavere ederek, 
çocuğu memeden kesmeyi arzu ederlerse, ikisine de günah yoktur" ayetine 
gelince, bil ki bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır:"Fisâl" hususunda iki görüş 


vardır; ZH 
Birinci Mesele Başa Dön 


1) Bu, sütten kesme (fitam) demektir. Çünkü Cenâb-ı Allah, "(Karında) 
taşınması ve sütten kesilmesi, otuz aydır" (Ahkâf, 15) buyurmuştur. Bu âyette 
sütten kesme, "fisâl" (ayırma) kelimesiyle ifâde edilmiştir; çünkü çocuk 
annesinin sütüyle beslenmekten ayrılıp, diğer yiyeceklere yönelmiştir. Müberred, 
"Çocuk annesinden ayrıldı..." denilir", demiştir. (Ahkâf, 15) âyetinde, hem hem 
de, şeklinde okunmuştur. "Fisâl" şeklinde okunuşu daha güzeldir. Çünkü çocuk 
annesinden ayrıldığı zaman, annesi de ondan ayrılmış olur. Böylece aralarında, 
ilâ ve vezninde olduğu gibi karşılıklı bir ayrılış, meydana gelir. Anasından 
ayrılmış olan deve yavrusuna da, anasından ayrıldığı için, denilmiştir. Bir kimse 
ülkesini terkedip oradan ayrıldığı zaman, denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Tâlüt 
ordusuyla aynldığı zaman.." (Bakara, 249) buyurmuştur. Bil ki bu ayette, 
kelimesini sütten kesme manasına hamletmek, müfessirlerin çoğunluğunun 
görüşüdür. 

Allah'u Teâlâ iki tam yılın, emzirme müddetinin tamamı olduğunu açıklayınca, 
tekrar olmasın diye, bu âyeti bundan başka bir manaya hamletmek gerekmiştir. 
Âlimler bu konuda ihtilâf etmişlerdir. Bir kısmı, "Bu âyetten murad, iki yıl 
dolmadan çocuğu sütten kesmenin caiz olduğudur" demişlerdir. Bazıları da, bu 
âyetin iki yıl dolmadan önce de, dolduktan sonra da çocuğu sütten kesmenin caiz 
olduğuna delâlet ettiğini söylemişlerdir. Bu görüş İbn Abbas (r.a)'dan rivayet 
edilmiştir. 

Birinci görüşün delili şudur: Âyetin öncesi, iki yıl tamamlandığı zaman çocuğu 
sütten kesmenin caiz olduğuna delâlet edince, bu aynı zamanda iki yıldan daha 
fazla emzirmenin caiz olduğuna da bir delil olmuştur. Durum böyle olunca, 
âyeti, sadece iki yıl tamamlanmadan sütten kesmenin caiz olduğuna bir delil 


olmuştur. 

İkinci görüşün delili şudur: Çocuk bazan zayıf olur ve binaenaleyh süt emmeye 
devam etmesi gerekir. İki yıl dolmadan evvel onu sütten kesmek çocuğa zarar 
verdiği gibi, zayıf çocuğu iki yıl dolduktan sonra da sütten kesmek zarar 
verebilir. 

Birinci görüşte olanlar buna şöyle cevap vermişlerdir: "İki yıl dolduktan sonra 
çocuğun sütten kesilmesiyle bir zarar meydana gelmesi pek nâdirdir. Bundan 
dolayı âyeti bilinen mânâya hamletmek gerekir." Allah en iyi bilendir. 

2) "Fisâl" hususunda ikinci görüş şudur: Ebu Müslim birinci görüşten bahsettiği 
zaman, "Burada bir başka mânâ da muhtemeldir: Bu da "fisâl" den muradın 
anne-baba arasında bu hususta karşılıklı rıza ve müşavere meydana geldiğinde 
ve bundan dolayı çocuğa herhangibir zarar dokunmadığında, anne ile çocuğun 


arasını ayırmak manası olmasıdır" demiştir. D2] 
İkinci Mesele 


kelimesi, Arapça'da karşılıklı görüş alışverişinde bulunmak manasındadır. Ve 
kelimesi gibi, vezninde olan, kelime de aynı köktendir. Balı kovandan 
çıkarttığın zaman dersin. Ebu Zeyd şöyle demiştir: "Hayvanın yürüyüşünü 
göstermek için koşturduğun zaman, dersin. Yine bakanın gözüne iliştiği için 
evdeki eşyaya da, denilir. Arapça'da "Onu utandırdım" manasında, denilir. 
İnsanın görünüşü de kelimesiyle ifâde edilir. Çünkü insanın görünüşü, kılığı 
kıyafeti ve süsleridir. "İşaret" kelimesi ise, gönlünde olan şeyi dışarı vurup, onu 


söz ve benzeri şeylerle muhataba göstermek demektir. m3] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu âyet, iki yıldan daha az sürede çocuğu sütten kesmenin ancak ana-babanın 
rızası ve bu hususta tecrübeli kimselerle müşaverelerinden sonra caiz 
olabileceğini göstermektedir. Bu böyledir, çünkü anne, bazan emzirmeden usanır 
ve çocuğu sütten kesmeye çalışır. Yine baba da süt emzirmeden ötürü para 
vermekten usanır ve bundan kurtulmak için çocuğu sütten kesmeye çalışır. Fakat 
anne ve baba şahsi menfaatlerinden dolayı çocuğa zarar verme hususunda 
nadiren ittifak edebilirler. Sonra bu hususta, tam bir muvafakat içinde olmaları 
halinde de, onların dışındaki kimselerle yapılan müşavereye itibar edilir. O 
zaman da, çocuğa zarar verebilecek bir şey hususunda herkesin ittifak etmesi 
uzak bir ihtimaldir. Öyle ise herkesin ittifak etmesi, tam İki yıl dolmadan önce o 


çocuğu sütten kesmenin ona zararlı olmayacağına delâlet eder. Sen şimdi Allah 
Teâlâ'nın bu küçücük yavruya olan ihsanına bir bak! Ondan zararları 
savuşturmak için, sütten kesilebilmesine ne kadar çok şart koymuş. Sonra bütün 
bu şartlar bulunsa bile, Cenâb-ı Hak açıkça izin vermemiş "Size bir günah 
yoktur" buyurmuştur. Bu da, insan daha zayıf olduğu zaman, Allah'ın ona olan 


rahmetinin daha çok, ihtimamının daha fazla olduğuna delâlet eder. D4 
İhtiyaç Halinde Çocuğu Annesinden Başkasının Emzirmesi 


Çocuklarınızı (başkalarına) emzirtmek isterseniz, ma'rûfbir şekilde vereceğiniz 
(emzirme ücretini) ödemek şartıyla, yine size bir vebal yoktur. Allah'tan korkun 
ve bilin ki şüphesiz Allah, ne yaparsanız hakkıyla görendir" 

(Bakara, 233). 


Bil ki Cenâb-ı Hak, annenin hükmünü ve onun emzirmeye daha müstehak 
olduğunu açıklayınca, emzirme konusunda, anneden başkasına da müracaat 


ediiebileceğini de beyân etmiştir. Ayette iki mesele vardır: 221 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir:(emzirtmek istedi) fiili, emzirdi fiilinden 
yapılmıştır. Arapça'da, "Kadın çocuğu emzirdi ve kadından çocuğu emzirmesini 
istedi" denilir.fiili bu örnekte iki mef'ul almıştır. Nitekim sen, "İhtiyacı giderdi ve 
ondan ihtiyacı gidermesini istedim" dersin. Buna göre ayetteki bu tabirin manası 
şudur: "Eğer çocuklarınızı süt annelerine emzirtmek isterseniz." Buna göre, 
gerek olmadığından fiilin iki mef ulünden biri hazfedilmiştir. Nitekim sen, 
kendisinden ihtiyacını karşılamasını istediğin kimseyi zikretmeyerek,"ihtiyacımı 
karşılamasını istedim" diyebilirsin. Birbirinden farklı olan iki mefulden 
herbirinin hükmü aynıdır." 

Vahidi ise, tabirinin, "Evlatlarınız için emzirtmeyi isterseniz" manasında 
olduğunu; fiilin delâlet etmesi ile iktifa edilerek, kelimesinin başında, "için" 
manasını ifâde eden lâm harf-i cerrinin hazfedildiğini, çünkü emzirtmenin ancak 
çocuklar için söz konusu olduğunu söylemiştir. Sen, "Zeyd için.." mânasında, 
"Zeyd'i davet ettim" diyemezsin. Çünkü "emzirtme" hususunda söylediğimizin 
hilâfına, senin böyle demen bir karışıklık meydana getirir. Lâm'ın hazfedilişinin 
bir başka misali de, "Onlara ölçü ile verdikleri veya tartı ile verdikleri zaman 
ise..." (Mutaffifin, 3) ayetidir. Bu, "İnsanlar için ölçtüklerinde veya onlar için 


tarttıklarında.." takdirindedir. 1781 
İkinci Mesele 


Bil ki biz, annenin emzirmeye en müstehak kimse olduğunu açıkladık. Buna 
mâni bir durum ortaya çıktığında ise, emzirme için anneden başka bir kadına 
müracaat edilebilir. Bu mânilerden birisi, anne bir başkasıyla evlendiği zaman, 
yeni kocasının haklarını yerine getirmesinin, anneyi çocuğunu emzirmekten 
alıkoymasıdır. Yine onu, ilk kocası boşadığında, o bir başkasıyla evleninceye 
kadar çocuğu emzirmek istemeyebilir. 

Aynı şekilde kadın kendisini boşamış olan kocasına eziyet olsun diye ve onu 
üzmek için, çocuğu kabul etmekten kaçınabilir. 

Keza kadın hasta olabilir veya sütü kesilebilir. İşte bu engellerden biri ortaya 
çıktığı zaman, başka bir süt annesi bulduğumuzda ve çocuk da onun sütünü 
kabul ettiğinde, süt emzirtme hususunda anneyi bırakıp başka kadınlara 
başvurmamız caiz olur. Fakat başka bir süt anne bulamadığımızda veya 
bulduğumuzun sütünü çocuk kabul etmediğinde, çocuğu emzirmek anneye vâcib 


olur, L] 


Hak Teâlâ'nın, "Mâruf bir şekilde vereceğiniz (emzirme ücretini) Ödemeniz 
şartıyla..." buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: 


Birinci Mesele 


kısmını sadece İbn Kesir şeklinde medsiz, diğer kıraat imamları ise med ile 
olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. Med ile okunuşuna göre âyetin takdiri, Yani 
"(süt annesi) kadına vermeyi istediğiniz..."şeklindedir. Medsiz okunuşuna göre 
ise, "yaptığınız şeyi..." şeklindedir. Buna göre birinci takdirde iki mef'ul; ikinci 
takdirde de, bilindiği için, lâfzı hazf edilmiştir. Şeybân'ın Âsım'dan rivayet 
ettiğine göre, Âsim bunu, şeklinde okumuştur. Bu, "Allah'ın size verdiği ve sizi 
muktedir kıldığı ücreti..." manasındadır. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, 
"(Allah'ın) size (tasarruf için) vekâlet verdiği şeylerden intak ediniz..." (Hadid, 


T) âyetidir. 281 


İkinci Mesele 


Teslim etme (ödeme), emzirmenin caiz ve sahih olabilmesinin şartı değildir. Bu 
sadece en uygun olanı yapmaya bir teşviktir. Bundan murad şudur: Emziren süt 
anneye, gönlünün hoş olması ve böylece bunun da çocuğun durumunun daha iyi 
olmasına bir sebep ve çocuğun menfaatleri hususunda en ihtiyatlı yol olması 
için, ücret peşin verilmelidir. Sonra Cenâb-ı Hak ayeti bir sakındırma ile 
bitirerek," Allah'tan korkun ve bilin ki şüphesiz Allah ne yaparsanız hakkıyla 


görendir" buyurmuştur. 179) 
Kocası Ölmüş Kadının İddetinin Hükmü Başa Dön 


"Sizden ölüp geriye zevceler bırakanların zevceleri kendi kendilerine dört ay on 
gün beklerler. İşte bu müddeti bitirdikleri zaman artık onların kendileri hakkında 
meşru bir şekilde yapacakları şeylerden dolayı size bir günah yoktur. Allah ne 
yaparsanız, hakkıyla haberdârdır" (Bakara, 234). 


Bu ayetle ilgili birçok mesele vardır: 180) 
Birinci Mesele 


kelimesi, "ölürler ve ruhları alınız" manasındadır. Bu manada Cenâb-ı 
Hak,"Allah, ölümü esnasında ruhları alır" (Zümer, 42) buyurmuştur. fiilinin esâs 
manası, bir şeyi tam ve eksiksiz olarak almak demektir. Ölen kimse de ömrünü 
eksiksiz ve tam olarak tamamlamış demektir. Birisi öldüğü zaman, denilir. Bu 
manada, diyen kimse, "Onun ruhu kabzolundu ve alındı" manasını; diyen kimse 
de, "O kimse ecelini tamamladı, rızkını ve ömrünü bitirdi" manasını kastetmiştir. 
Hz. Ali (k.v)'nin kıraati de yâ harfinin fethasıyla, şeklindedir. 

Cenâb-ı Hakk'ın tabiri, "terkederler, geride bırakırlar" manasındadır. Bu fiilin, 
bunun yerine fiili kullanılmakla yetinilerek, mazisi ve masdarı kullanılmaz. Aynı 
şekilde "terketme" manasındaki, fiili muzarisinin mazisi ve masdarı da 
kullanılmaz. Bu iki fifin hem muzarısi hem de emri mevcuttur. Meselâ, 
denildiği gibi, emir olarak, (onu bırak ve terket) denilir. Bu iki fiilin mazisi ve 
masdarı (konuşma dilinde) yoktur. Ayette geçen "ezvâc"tan maksad kadınlardır. 
Araplar erkeği "zevç", hanımını da "onun zevci" olarak ifâde ederler. Bazan da 


kadını "zevce" olarak isimlendirirler, L8H 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ'nm, sözü mübtedâdır. Buna bir haber gerekir. Alimler, birkaç 
değişik görüş belirterek bunun haberi hususunda İhtilâf etmişlerdir: 

1) kelimesi muzafun ileyh olup, muzâafı mahzuftur. Bunun takdiri "ölenlerin 
hanımları" şeklindedir. 

2) Ahfeş'in görüşü olup, buna göre ifâdenin takdiri, "O kadınlar kocalarından 
sonra beklerler.." şeklindedir. "Kocalarından sonra" ifâdesi, manada açık olduğu 
için sakıt olmuştur. Bu, "iki ölçek yağ bir dirheme..." sözünde, (satılır ifâdesinin 
düşmesi) gibidir. Cenâb-ı Allah aynı şekilde, "Sabreden ve bağışlayanlar için 
(mükafaatlar vardır). Şüphesiz bu azmolunacak şeylerdendir" (Şura, 43) 
buyurmuştur. 

3) Bu, Müberred'in görüşü olup, buna göre ifade, "Sizden ölüp geriye zevceler 
bırakanlar var ya, onların zevceleri beklerler..." takdirindedir. O, "Mübtedantn 
takdir edilmesi gariplbirşey değildir" demiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "De 
ki:"Şimdl bundan daha kötü bir şeyi size haber vereyim mi: Cehennem" (Hacc, 
72)yani "O, cehennemdir" buyurmuştur. Yine Hak Teâlâ "ve güzel bir sabır" 
(Yüsuf, 83) yani "O, güzel bir sabırdır" buyurmuştur. 

Buna göre eğer, "Siz burada muzaf olan bir mübtedâ takdir ettiniz. Bu aynı şey 
olmayıp, farklı iki şeydir. Kendisinde takdirler olduğunu söylediğiniz misaller 
ise, aynı manadadır" denilir ise deriz ki: Kur'an-ı Kerim'de müfred mübtedanın 
takdiri bulunduğu gibi, muzaf olan mübtedanın takdiri de bulunmaktadır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kâfirlerin diyar diyar gezip dolaşması seni aldatmasın. 
(Bu), azıcık bir (aidedir" (Al-i İmran. 196-197); yani "Onların dolaşmaları azıcık 
bir fâidedir" buyurmuştur. 

4) Kisâi ve Ferrâ'nın görüşüdür: Buna göre ayetteki, kısmı mübtedâdır. Fakat 
burada maksad, ölen kocalarla ilgili bir hükmü değil, onların geride bıraktıkları 
eşlerine âit bir hükmü açıklamak olduğu için Cenâb-ı Hak, bu mübtedaya bir 
haber getirmemiştir. Bu görüşü Müberred ve Zeccâcyadırgamışlardır. Çünkü 


haberi olmayan mübtedanın gelmesi imkânsızdır: [82] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Biz daha önce, fiilinin manasını açıklamış ve âyetteki, lâfzının faydasını beyân 
ederek, ifâdesi lâfzen haber olsa da ondan emir mânâsı kastedildiğini ve emir 


manasında haber üslübunun kullanılmasının faydasını söylemiştik.L831 


Dördüncü Mesele 


Bundan murad, olduğu halde, lâfzı müennesiS4l olarak getirilmiştir. Bunun 
sebebi hususunda âlimler birkaç izah zikretmişlerdir: 

1) Tağlib yoluyla gündüzleri değil de, geceleri kastetmek.. (Çünkü, kelimesi 
müennestir). Bu böyledir çünkü, aylar geceden başlar. Geceler ayların başlangıcı 
olunca, tağlib yoluyla onlar kastedilmiştir. Çünkü başlangıç olan şeyler, ikinci 
olarak gelen şeylerden (gündüzler) daha kuvvetlidir. İbnu's-Sıkkit şöyle demiştir: 
Araplar, "Aydan beş (gece) oruç tuttum" diyerek, geceleri gündüzlere tağlib 
ediyorlar. Çünkü Araplar, "günler" lâfzını zikretmiyorlar. "Günleri açıkça 
zikrettiklerinde, Beş gün oruç tuttuk" diyorlar. 

2) Bu günler, hüzün ve hoşnutsuzluk günleridir. Böyle günlere, istiare yoluyla, 
"geceler" adı verilir. Nitekim Araplar, "Fitne gecele- 

rinde (günlerinde) çıktık, gittik" ve "Haccâc'ın emirlik gecelerinde (günlerinde, 
zamanında) geldik" diyorlar. 

3) Müberred'in zikrettiğine göre, kelimesi, bundan murad "müddet" olduğu 
için müennes olarak getirilmiştir. Bunun mânası,iii p£ dır. Bu müddet ve süre, 
içinde gündüz ve gecelerin bulunduğu bütün müddettir 

4) Bazı fakihler ayetin zahiri mânasına itibar ederek, "Böyle bir kadın için dört 
ay on gece tamamlandığı zaman, onun başkasıyla evlenmesi helâl otur" demişler, 
buradaki, tabirini de geceler manasıyla tevil etmişlerdir. Evzâi ve Ebu Bekr el- 


Esamm bu görüştedirler. 185) 
Beşinci Mesele 


Ebu'l-Aliye'den rivayet edildiğine göre, Cenâb-ı Allah kocası ölmüş kadının 
iddetini bu müddet ile sınırlandırmıştır. Çünkü, çocuğa dört ay on gün sonra rüh 


üflenmektedir. Bu görüş, Hasan el-Basri'den de rivayet edilmiştir. [86] 
Altıncı Mesele Başa Dön 


Bil ki, şu iki durum dışında, kocası ölen her kadının bu iddeti beklemesi vâcibtir: 
1) O kadının câriye olması hâli... Çünkü o câriye, fukâranın çoğuna göre, hür 
kadının beklemesi gereken iddetin yarısını bekler. Ebu Bekr el-Esamm, âyetin 
zahirine sarılarak, "Cariyenin iddeti de, hür kadınların iddeti kadardır. Cenâb-ı 
Allah hâmile olan kadın için çocuğunu doğurmasını bu müddete bedel olarak 
addetmiştir. Hem sonra, çocuğu doğurma hem câriye hem de hür kadınlar için 
aynıdır. Bundan dolayı, bu müddete itibar edilmesi hususunda, hür ve köle 


kadınların müşterek olması gerekir" demiştir. 

Diğer fakihler ise: "Bu müddeti ikiye bölmek mümkündür. Ama çocuğu 
doğurma müddetini, câriye hakkında yarım olarak hesaplamak mümkün değildir. 
Böylece ikisi arasındaki fark ortaya çıkmıştır" demişlerdir. 

2) Bundan murad şudur: Eğer o kadın hâmile ise, o kadının iddeti,çocu-ğunu 
doğurmasıyla sona erer. Kocasının vefatından bir saat sonra dahi çocuğunu 
doğursa, başkasıyla evlenmesi helâl olur. Hz. Ali (r.a)'den, "Kadının bu iki 
müddetten en uzun olanını beklemesi" gerektiği görüşü rivayet edilmiştir. 3unun 
delili, Kur'an ve sünnettir. 

Kur'an'dan delili, Allah'u Teala'nın "Hamile kadınların iddetleri ise, yüklerini 
bırakmaları ile biter" (Talak, 4) âyetidir. 

Bazı âlimler, bu âyet-i kerimenin, ayeti kerimesinin umümi manastnı tahsis 
ettiğini kabul etmişlerdir. İmâm-ı Şafii, iki sebepten dolayı bunu söylememiştir: 
a) Bu iki âyetten her biri, bir bakıma diğerinden daha umumi, bir bakıma da 
daha hususidirler. Çünkü, hamile kadının kocası ölmüş de olabilir, ötmemiş de 
olabilir. Aynı şekilde kocası ölen kadın, hâmile olabilir de, olmayabilir de. 
Durum böyle olunca, bu ayetten birinin diğerini tahsis ettiğini söylemek 
imkânsızdır. 

b) (Talâk, 4) âyeti, boşanmış kadınlarla ilgili âyetin peşinden gelmiştir. Bir 
kimse: Bu âyet, boşanmış kadınlar hakkındadır, yoksa kocası ölmüş kadınlar 
hakkında değil! 'diyebilir. İşte bu iki sebepten dolayı İmâm-ı Şafii bu meselede 
Kur'an'a dayanmadı da, sünnete dayanmıştır. Sünnetten delili de, Ebü Davud'un 
senediyle rivayet etmiş olduğu şu hadistir: Sebi'a bintu'l-Hars el-Eslemiyye, Sa'd 
İbn Havle'nin hanımı idi. Sebi'a hâmile iken, Sa'd veda haccı sırasında vefat etti. 
Onun vefatından yarım ay sonra, Sebi'a çocuğunu doğurdu. Lohusalığı bittiği 
zaman kendisine tâlib olunması için süslendi.. Bunun üzerine bazı müslümanlar 
ona, "Dört ay on gün geçmedikten sonra, sen evlenemezsin" dediler. Sebi'a da, 
"Bunu Hz. Peygamber'e sordum.. O bana, çocuğumu doğurduğum zaman 
evlenmemin helâl olacağını söyledi.. Ve bana, bir tâlib çıkarsa onunla 
evlenmemi emretti" dedi. 

Bu esâsı anladığın vakit bil ki, bu asıl kaideye bazı tali hükümler dayanmaktadır: 
1) Kocası ölen kadın, ister genç ister yaşlı otsun, iddet hususunda bir fark yoktur. 
İbn Abbas (r.a), cimâdan önce kocası ölen kadına iddet düşmediğini söylemiştir. 
Bu görüş ise, kabul edilmemiştir. Çünkü âyet, bu durumdaki bütün kadınlar 
hakkında umümi bir hüküm ifâde eder. 

2) Dört ay on gün bittiği zaman, bu esnada kadın hayız görmese bile, onun iddeti 
bitmiş olur. İmâm-ı Mâlik, "Bu günler esnasında o kadın, âdeti olan hayız 


görünceye kadar iddeti sona ermez. Meselâ, eğer o kadın her ay bir kere âdet 
görüyorsa, onun, kocasının ölümünden dolayı beklemiş olduğu iddet esnasında 
dört hayız görmesi gerekir. Eğer o kadın, her iki ayda bir âdet görüyorsa, bu 
iddet süresinde iki kere hayız görmesi gerekir. Eğer o kadın, dört ayda bir kere 
hayız görüyorsa, bu müddet esnasında bir kere hayız görmesi gerekir. Eğer o 
kadın, beş ayda bir kere hayız görüyorsa, bu durumda ona bu aylar (beş ay) 
kadar iddet beklemesi yeter..İmâm-ı Şafii(r.h)'nin delili şudur: Bu âyet, Allah'u 
Teâlâ'nın, kocası ölen kadına bu müddet kadar iddet beklemesini emrettiğine ve 
bu miktara herhangi bir ilâvede bulunmadığına delâlet etmektedir. Bundan 
dolayı dört ay on günün yeterli olması icâb eder. 

İmâm-ı Şafii sonra şöyle demiştir: "Eğer kadın şüphe ederse, kendisini şüpheden 
temizler. Aynı şekilde, hayız gören kadın şüpheye düşerse ona gereken,ihtiyatlı 
davranmasıdır." 

3) Koca öldüğü zaman, o öldüğü aydan geriye on günden fazla bir gün kalmışsa, 
ikinci, üçüncü ve dördüncü aylar, ister eksik olsun isterse tam olsun, hilâllere 
göre hesaplanır. Sonra birinci aydan kalan günler, beşinci aydan otuz güne 
tamamlanır, daha sonra buna on gün ilâve edilir. Eğer koca öldüğü zaman, o 
aydan geriye on günden daha az bir gün kalmışsa, bundan sonraki dört ay 
hilâllerle (kameri aylara göre) hesaplanır, sonra bu on gün altıncı aydan 


tamamlanır, 8271 
Yedinci Mesele 


Fakihler, bu ayet-i kerimenin, her ne kadar Mushaf- m tertibinde önce gelse de, 
kocası ölen kadının bir sene bakılıp gözetilmesini ifâde eden (Bakara, 240) 
âyetini neshettiği hususunda ıcmâ etmişlerdir. Sadece Ebu Müslim el-İsfehani bu 
görüşte değildir. O, bu âyetin nâsih olduğunu söylemiştir. İnşâallah ilerde, onun 
görüşünü anlatacağız. 

Bir âyet-i kerimenin Mushaf'ta önce yer almış olması, daha sonra nazil ölmüş 
olmasına mâm değildir. Çünkü Mushaf'ın tertibi nüzul sırasına göre değildir. 
Âyetlerin Mushaf'taki tertibi, Cebrail (a.s)'in, Allah'ın emriyle yapmış olduğu bir 


tertiptir. [88] 


Sekizinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, bu iddetin sebebinin ölüm mü, yoksa ölümden haberdar olma mı olduğu 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları kocasının vefatından haberdarolmayan 


kadın için geçen bu günlerin iddet sayılmayacağını söylemişler ve buna da şöyle 
delil getirmişlerdir: Allah'u Teâlâ "Kendi kendilerine beklerler" buyurmuştur; bu 
ise ancak, bu bekleme kasıtlı ve iradi olduğu zaman tam olur. Beklemede kasıt 
ve niyet ise, ancak kadının bu vefattan haberdar olmasıyla meydana gelebilir. 

Ekseri âlimler ise, bunun sebebinin ölüm olduğunu söylemişlerdir. Buna göre, bu 
iddet müddeti veya daha fazla bir zaman geçer, kadına da kocasının öldüğü 
haberi ulaşırsa, geçen zamanın iddetten sayılması gerekir. Bu görüşte olanlar, 
"Bunun delili, bilgisi olmayan küçük yaştaki kadının iddetinin sona ermesinde 


bu müddetin geçmesinin kifayet etmiş olmasıdır" demişlerdir. [89] 
Dokuzuncu Mesele 


Kadının kendi kendine iddet beklemesinden maksad, onun nikâhtan, kocasının 
öldüğü evden çıkmaktan ve süslenip püslenmekten kaçınmasıdır. Bu lâfız, âdeta 
mücmel bir ifâdedir. Çünkü bu ifâdede kadının hangi hususta bekleyeceği 
açıklanmamıştır. Ancak biz diyoruz ki, kadının evlenmekten kaçınması, ulemâ 
arasında ittifakla kabul edilen bir husustur. Evinden çıkmamasına gelince, 
zaruret ve ihtiyaç durumları hariç, evinden çıkmaması da vâcibtir. Süslenmeyi 
terketmesine gelince, bu da vâcibtir. Çünkü Hz. Aişe ve Hafsa'dan, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: 

"Allah'a ve âhtret gününe inanan bir kadın için, kocası hariç, herhangibir ölüye 
üç geceden fazla yas tutması helâl olmaz. Ancak kocaya, dört ay on gün yas 


tutabilir"120! 


Hasan el-Basri ile Şa'bi, bunun vâcib olmadığını söylemişlerdir. Çünkü hadis, 
yas tutmanın vâcib olduğunu değil, helâl olmasını gerektirmektedir, Allah en 
iyisini bilendir. 

Bunlar, Esma binti Uneys'ten rivayet edilen şu hadisle istidlal etmemişlerdir: Hz. 


Peygamber (s.a.s), Üç gün bekle, daha sonra istediğini yap" buyurmuştur. 21 
Onuncu Mesele 


Kâfirlerin, dinin fürüundan sorumlu olmadıklarını söyleyenler, Hak Teâlâ'nın 
buyruğunu delil getirmişler ve bunu şöyle açıklamışlardır: Hak Teâlâ'nın, sözü 
mü'minlere yapılmış bir hitaptır. Binaenaleyh bu, İslâm dininin füruündan 
sorumlu olmanın sadece mü'minlere has olduğuna delâlet eder. Bunların bu 
görüşüne şu şekilde cevâp verilir: Dinin fürüu ile sadece mü'minler amel ettiği 


için, özellikle onlar zikredilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber'e, 
"Bütün âlemler için uyarıcı olsun diye... "(Furkan, 2) âyetinin deliliyle her ikisini 
inzâr edici olduğu halde, "Sen ancak, kıyametten korkanı inzâr edicisin" (Naziat, 
45) buyurmuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın, buyruğu "iddet süresinden ibaret olan bu müddet bitince, size 
günah yoktur" anlamındadır. Bu âyetteki hitabın, nikâh akdini üstlendikleri için, 
hitabın velilere veyahut da, hakimlere veya sa-lih müslümanlara olduğu da 
söylenmiştir. Bu böyledir, çünkü kadınlar iddet müddeti içerisinde evlenirlerse, 
bu veli ve salih müslümanlardan her birinin, güçlerinin yetmesi halinde, onları 
bu akidden men etmeleri vacib olur. Eğer men'e güçleri yetmezse, o zaman 
yöneticiden yardım istemeleri gerekir. Bu böyledir, çünkü bu iddetten maksat, 
kadıntn rahminin ilk kocasının menisinden hâli olduğundan emin olamamaktır. 
Âyetle ilgili bir üçüncü açıklama daha vardır. Bu da, tabının takdirinin, 
"Kadınlara ve size bir günah yoktur" şeklinde olmasıdır. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak,"Onların kendileri hakkında meşru bir şekilde yapacakları şeylerden 
dolayı..." buyurmuştur. Yani, "Aklen ve şer'an güzel olan hususlarda..." demektir. 
Çünkü ma'rüf, güzel olmayan münker'in zıddıdır. Bu da, sıhhatinin şartları 
mevcut olduğunda, kadıntn evlenmesinin helât olduğudur. Daha sonra Cenâb-ı 
Allah, bu ayeti bir tehditle bitirerek, "Allah ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" 


buyurmuştur. Geriye, bu âyetle ilgili birkaç mesele kalmaktadır: 192] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bazı âlimler, kadının yas tutmasının vâcib olduğu hususunda âyetiyle istidlal 
etmişlerdir. Çünkü bu ifâdenin zahiri, kadının müstakillen hareket edebileceği 
hususlar olmasını iktiza eder. Nikâh böyle değildir; çünkü nikâh, ancak başka bir 
kişi ile tamam olur. Bundan dolayı bu ifâdenin, kadının süslenme ve güzel 
kokular sürünme vs. gibi müstakillen hareket edebileceği hususlara 


hamledilmesi gerekir. [93] 
İkinci Mesele 


Ebu Hanife'nin taraftarları, velisiz evlenmenin caiz olduğu hususunda bu ayetle 
istidlal ederek şöyle demişlerdir: Kadın kendi başına evlendiğinde, ifâdesinden 
ötürü, bunun caiz ölmesi vâcib olur. Fiilin, failine izafeti, bizzat mübaşerete (o 
işi yapmaya) hamledilir. Çünkü, lâfızdaki hakiki mâna budur. 

Şafii (r.a)'nin taraftarları da, bu nikâhın velisiz caiz olmayacağı hususunu 


savunmuşlardır. Çünkü Hak Teâlâ'nın, buyruğu velilere hitaptır. Eğer bu akidde 
velinin izni şart olmasaydı, sözü ile Cenâb-ı Hak onlara hitap etmez (onları bu 


işe dahil etmezdi). Muvaffakıyyet Allah'tandır. [94] 
Kadınlara Evlilik Teklif Etmek Hükmü Hakkındadır 


"(Ve ât iddetint bekleyen) kadınlara evlilik teklifini çıtlatmanızda, ya da böyle 
bir arzuyu gönüllerinizde saklamanızda size bir vebal yoktur. Allah, sizin onları 
mutlaka hatırlayacağınızı bilmiştir. Fakat kendileriyle gizlice va'adleşmeyin. 
Ancak, ma'rûfbir söz söylemeniz müstesna..."(Bakara. 235). 

tabiri, Arapça'da tasrih'in zıddıdır. Bunun mânası, bir kimsenin sözünün, hem 
maksadına hem de maksadının dışındaki bir şeye uygun olmasıdır. Ancak, 
maksadını ifâde ve ihsas ettirmesi, daha mükemmel ve daha tercihe şayandır. Bu 
kelimenin asit bir şeyin yanı ve tarafı mânasına gelen, tabirinden iştikak etmiştir. 
Buna göre sanki, ta'rîzde bulunan kimse, maksadının etrafında dönmüş dolaşmtş, 
maksadım açıkça bir türlü ifâde edememiştir. Bunun bir benzeri, muhtaç olan 
kimsenin, kendisine muhtaç olunan kimseye, "Sana selâm vermek ve senin 
mübarek yüzüne bakmak için geldim" demesidir. İşte bundan dolayı, "Benden 
alacağını alman için, bana bir se-lâm vermen kâfidir" demişlerdir. 

"Ta'riz", kişinin kendisiyle neyi murad ettiğini ortaya koyduğu için, bazan 
"telvih" diye de isimlendirilir. Kinaye ile ta'riz arasındaki fark şudur: Kinaye, bir 
şeyi, onun levazımını (zorunlu olarak kendisiyle alâkalı olanı) zikrederek, 
zikretmektir. Meselâ senin, "Falanca, uzun boyludur" ve, "külü çoktur" deyip, 
(bununla o kimsenin cömertliğini kastetmen gibi)... Ta'riz ise, hem senin 
maksadına, hem de senin maksadının dışındaki şeylere muhtemel bir sözü 
zikretmendir. Ne var ki, senin hal ve hareketlerinin ihsas ettirdiği şeyler, 
karineler, o sözün senin maksadına hamledilmesini kuvvetlendirir. 

Âyette geçen, lâfzına gelince, bu hususta Ferrâ şöyle der: kelimesi, (hal, 
durum, önemli mesele) kelimesinin yerinde kullanılmış bir masdardır. Bu senin, 
oturmayı kastederek, (nem yukardan aşağı), hem de aşağıdan yukarıya doğru) 
oturmayı güzel beceren bir kimsedir" demen gibidir. Bu kelimenin iştikakı 
hususunda şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

1) kelimesi, iş ve durum mânasına gelir. Meselâ, denilir; yani "durumun nasıldır, 
neyin var?" Araplarda, derler. Yani, "O erkek, kadına, kadının kendisiyle ilgili 
bir durumu, bir işi sordu..." 

2) kelimesi, konuşma anlamına gelen, lâfzından iştikak etmiştir. Nitekim, 
(Erkek) kadına konuştu, söyledi" denilir. Çünkü, o erkek kadınla nikâh akdi 


" 


hususunda konuşmuştur. Yine denilir.. Yani, "O kimse, sakındırarak ve öğütler 
vererek konuştu" demektir. Hakkında çok konuşmaya ihtiyaç duyulduğu için, 


"önemli iş, önemli durum" manasında kelimesi kullanılmaktadır. 5) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Kadınlar, evlilik teklifinin hükmü hususunda üçe ayrılırlar: 

1) Hem sarâhaten,hem de tariz yoluyla kendilerine evlilik teklifi yapılanlar. 
Bunlar, kocasız ve iddetleri de dolmuş olan kadınlardır. Çünkü onları bu 
durumda nikahlamak caiz olunca, onlara evlilik teklifinde bulunmak nasıl caiz 
olmasın? Bu maddenin tek bir istisnası vardır. O da, Şafii'nin Mâlik'den, Mâlikin 
Nâfi'den, onun da İbn Ömer'den rivayet etmiş olduğu şu hadistir: Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Sizden hiçbiriniz, kardeşinizin tâlib olduğu (kadın ve kıza) tâlib 
olmasın!.." buyurmuştur. Sonra bu hadis, her ne kadar mutlak olarak zikredilse 
dahi, ancak ne var ki burada üç durum söz konusudur: 

Birinci durum: Bir kimse bir kadına talip olup, kendisine (müsbet mânada) 
açıkça olumlu cevap verildiğinde, o vakit, işte bu hadisten dolayı, başka birinin o 
kadına talip olması helâl olmaz. 

İkinci durum: Adam, açıkça olumsuz cevap aldığı zaman, bu durumda 
başkasının o kadına talip olması caiz olur. 

Üçüncü durum: Ne açıkça kabul, ne de red söz konusu olmadığı zaman... Bu 
durumda Şafii'nin iki görüşü vardır: 

a) Başkasının ona tâlib olması caizdir. Çünkü olumlu ya da olumsuz bir cevâp 
vermeme, rızâya delâlet etmez. 

b) Bu, Şafii'nin "kavl-i kadimi" olup Mâlikin de görüşüdür. Buna göre süküt, her 
ne kadar rızâya delâlet etmese dahi, kerahet haline de delâlet etmez. Bazı 
bakımlardan çoğu kez arzu bulunur; ama bu ikinci tâlip,kadına talip olunca bu 
arzuyu ortadan kaldırmış olur. 

2) Açıkça da, ta'riz yollu olarak da kendilerine tâlib olunamayacak kadınlar... Bu, 
kadın başkasının nikâhı altında olduğu zaman olur. Çünkü insanın bu kadına 
tâlib olması, kadının kendini arzu edenlerin bulunduğunu bilmesine ve bu 
durumun da onu çoğu zaman kocasının haklarını yerine getirmemesine 
sevkedeceği için, kocası için bir problem haline gelir, onun zihnini karıştırır. 
Böyle bir şeye!sebepolmak ise haramdır. Ric'i talakla boşanmış kadına iddeti 
içerisinde tâlib olmak da böyledir. Çünkü o kadın talâkı, zihârı, li'ânı, kocasının 
ölümünden dolayı iddeti ve kocası iie birbirlerine vâris olabilmelerinin delili ile, 
nikâhlı bir kadın hükmündedir. 


3) Kendisine açıkça tâlib olma ile, ta'riz yollu calib olma farklı olan kadın...Bu, 
ric'i olmayan durumda iddet bekleyen kadındır. Böyle olan kadınlar üç kısımdır: 
a) Kocasının ölümünden ötürü iddet bekleyen kadın. Bu durumdaki kadına 
açıkça değil, ama ta'riz yoluyla talip olmak caizdir. Ta'rizin caiz olması, Hak 
Teâlâ'nın, "(Vefat iddetini bekleyen) kadınlara evlilik teklifini çıtlatmanızda... 
size bir vebal yoktur" âyetidir. Bu âyetin zahiri, ifâde ettiği hükmün kocası 
ölmüş kadınlara ait olduğunu gösterir. Çünkü bu âyet, o âyetin (kocası ölmüş 
kadınların hükmünü belirten âyetin) peşinden zikredilmiştir. 

Böylesi kadınlara açıktan açığa talib olmanın caiz olmadığı hükmüne gelince, 
Şafii şöyle demiştir: Allah'u Teâlâ günah olmama hükmüne ta'rizi tahsis edince, 
tasrihin bunun aksine (günah) olması gerekir. Sonra bu mâna şu hususla da 
kuvvetlenir: Açıkça talip olma nikâhtan başka bir şeye muhtemel olmayınca, bu 
durumun, kadını iddet bitmeden önce, iddetinin bittiğini söyleyerek 
nikâhlanmaya teşvik edeceğinden emin olunamaz. Ama ta'riz böyle değildir; 
çünkü ta'riz yollu ifâdeler, başka şeylere de muhtemeldir. Dolayısıyla ta'riz yollu 
ifâdeler, kadını yalan söylemeye zorlamaz. 

b) Üç talâktan dolayı iddet bekleyen kadınlar.. Şafii "el-Ümm"de, "Böyle 
kadınlara tariz yoluyla talip olmayı caiz görmem.."; kavl-i kadiminde ve 
"Kitâbu'l-İmlâ"sında ise, "Caiz olabilir. Çünkü o kadın, nikâh altında değildir. 
Böylece, kocasının ölümünden dolayı iddet bekleyen kadınlara benzemiş olur" 
demiştir. 

Şafii'nin, "bu caiz olmaz!" hükmünün delili de şudur: Kocası ölmüş kadmlardan, 
evlenme o teklifi (o sebebiyle, Oo bekledikleri iddet hususunda O hiyanet 
etmeyeceklerinden emin olunur... Çünkü bu kadınların iddeti aylara göredir.. 
Ama, üç talâkla boşanmış kadının iddeti, "kuru" (ara göredir. Dolayısıyla, 
kendisine talip olan birisi bulunduğu zaman, onun hiyânet edip etmeyeceğinden 
emin olunamaz.. Kadının hiyâneti ise, iddeti bitmeden önce, iddetinin bittiğini 
söylemesidir. 

c) İddeti içerisinde kocasına nikâhı caiz olan, bâin talâkla boşanmış olan 
kadınlardır. Bu kadınlar, "hul" yapan ve herhangi bir kusur, cinsi iktidarsızlık, 
kocasının nafakasını da temin edememesi gibi sebeplerle nikâh akdi fes- 
holunmuş kadınlardır. Bu durumda bunların kocaları, gerek açıkça, gerekse ta'riz 
yoluyla, bu kadınlara talip olabilirler. Çünkü, kadın iddeti içerisinde o kocanın 
nikâhında bulunduğu için, kocasının açıkça talip olduğunu ifâde etmesi evlâ olur. 
Ama, kocası dışındaki erkeklere gelince, hiç şüphesiz bu erkeklerin bu kadınlara 
talip olduklarını açıkça söylemeleri caiz olmaz. Ama bu kimselerin ta'riz yoluyla 
bunu açıklamalarına gelince bu hususta iki görüş vardır: 


a) Bu kadın, kocası ölmüş ve üç talâkla boşanmış kadınlar gibi olduğundan 
dolayı helâldir. 

b) En sahih olan görüş de budur. Buna göre, ta'riz helâl olmaz. Çünkü o kadın 
iddet beklemektedir. İddeti içerisinde kocasının onu nikahlaması helâl olur. 
Dolayısıyla, ric'i talâkta olduğu gibi, bir başkasının o kadına "tariz"de bulunması 


helâl olmaz. 261 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Şafii şöyle demiştir: "Tarizli ifâdeler pek çoktur. Bu, meselâ bir kimsenin, "Seni 
isteyen pek çoktur" "Senin gibisini kim bulabilir?", "Sen dul sayılmazsın...", 
"İddetin bittiğinde bana haber verin" vb. ifâdelerle olur. Diğer müfes-sirler de, 
ta'riz lâfızları ofarak şunları da ilâve etmişlerdir: "Sen çok güzelsin", "Sen sâliha 
bir kadınsın" "Sen, iş görürsün", "Evlenmeye kararlıyım" ve: "Ben senin için çok 
istekliyim...." 

Hak Teâlâ'nın, "ya da böyle bir arzuyu gönüllerinizde saklamanızda..." 
buyruğuna gelince, bil ki, ötây gizlemek ve örtmek demektir. Ferrâ şöyle 
demiştir: Araplar, "Yani, "onu örttüm" ve derler. Gerek gerekse birşeyi bir 
kimsenin, bir yerde veya o şeyi kendi gönlünde saklamasını ifâde eden ve aynı 
mânaya kullanılan iki kullanıştır. Hak Teâlâ'nın, "Göğüslerinin gizlediği şey..." 
(Kasas, 69) ve, "Saklanmış yumurtalar..." (Saffat, 49) tabirleri de bu mânadadır. 
Bazı kimseler bu iki ifâde arasında bir fark olduğunu söyleyerek şöyle derler: 
Sen bir şeyi, kendisine herhangi bir afet isabet etmesin diye, o şey her ne kadar 
örtülü olmasa dahi, koruma altına aldığın zaman dersin. Meselâ, "korunmuş inci; 
"korunmuş câriye" ve,"korunmüş yumurtalar" denilir. Yani, yuvarlanmaktan, 
kırılmaktan korunmuş yumurtalar... kelimesinin mânası ise, "saklandım" 
demektir. Bu, insanın başkasından gizleyeceği ve saklayacağı şeyler hakkında 
kullanılır ki, bu "ilân ettim", "açıkladım!" ifâdesinin zıddıdır. Buna göre, âyetten 
kastedilen mâna şudur: Kocasının ölümünden dolayı iddet bekleyen kadına, ta'riz 
etmede ve kişinin onunla evlenmeyi gönlünden geçirmesinde bir günah yoktur. 
Buna .göre eğer, "İnsanın böyle bir kadına ta'riz yoluyla evlenme teklifi yapması, 
ona katbinin meyletmesinden ve ona bir şey söylemesinden daha ileri derecede 
bir şey ifâde eder. Allah'u Teâlâ bu durumdaki kadınlara tâüp olduğunu ta'riz 
yoluyla bildirmenin caiz olduğunu önce belirtince, bundan sonra Cenâb-ı 
Hakk'ın, sözü, açık olan şeyi tekrar açıklamak gibi olur" denilirse, biz deriz ki: 
Maksat, sizin zikrettiğiniz şey değildir. Bundan maksat, Allah'u Teâlâ'nın bu 
durumda ta'riz yolunu mubah kılıp, tasrihi haram kıldığını beyan etmesidir. 


Daha sonra Hak Teâlâ, buyurmuştur ki, bundan maksadı da, kişinin kalbini 
ileride bu hususu açıkça ifâde edebileceği ümidine bağlamasıdır. Bundan dolayı 
birinci tabir o anda tar'izde bulunmanın mubah, tasrihin ise haram olduğunu; 
ikinci tabir ise, iddet zamanı sona erdikten sonra kişinin kalbini, ileride bunu 
sarahaten açıklayabileceğinin mubah olduğu ümidine bağlamayı ifâde eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, ta'rizi niçin mubah kıldığını zikrederek, "Allah, sizin 
onları mutlaka hatırlayacağınızı bilmiştir" buyurmuştur. Çünkü insan evlenme 
konusunda arzulu ve çok istekli olduğu zaman, onun bu arzusu temenni ve 
azmden asla hâl? olamaz... Bu gibi düşünceleri kafalardan silmek çok zor bir şey 
gibi olduğu için, Allah'u Teâlâ işin bu zor tarafını hükümsüz kılmış ve o erkeğe 
ta'riz yolunu mubah kılmıştır. 

Daha sonra Hak Teâlâ, Ancak, kendileriyle gizlice va'adleşmeyin" buyurmuştur. 
Bu tabirle ilgili iki soru vardır: 

Birinci soru: Hak Teâlâ'nın ifadesiyle, hakkında İstidrâk yapılan husus 
nerededir? 

Cevâp: Bu husus, ifâdesi kendisine delâlet ettiği için hazfediimiştir. Takdiri ise 
şöyledir: "Allah, sizin onları mutlaka hatırlayacağınızı bilmiştir,, Onları 
hatırlayabilirsiniz ancak, kendileriyle gizlice va'adleşmeyin." 

İkinci soru: Ayette geçen, kelimesinin mânası nedir? 

Cevap: Sır, açığa vurma ve ilân etmenin zıddıdır. Sırrın, yapılan anlaşmanın 
sıfatı olması ve takdirin, "Fakat onlarla, gizli bir va'adleşme İle va'adleşmeyin" 
şeklinde olması muhtemel olduğu gibi, bu ifâdenin, kendisinde anlaşılan ve 
va'adleşilen şeyin sıfatı ve takdirin de, "Onlarla, sır olmakla vasfedilmiş bir şey 
hususunda va'aâleşmeyin" şeklinde olması muhtemeldir. Bu iki takdirden en 
açığı olan birinci takdire göre, kadın ve erkek 

arasında gizli olarak meydana gelen va'adleşme, her halükârda çirkin bir hususta 
va'adleşme sayılır. Bu hususta bazı ihtimaller söz konusudur: 

1) Bunun, adamın o kadınla nikâh hususunda gizlice va'adleşmiş olmasıdır. 
Binaenaleyh bu durumda, âyetin başı ta'riz yoluyla kadına evlenme teklifinde 
bulunmaya bir müsaade; soru ise, açıkça evlenme teklifinden men'e delâlet eder. 
2) Adamın o kadınla, cinsi münasebeti zikrederek va'adleşmiş olmasıdır. Çünkü, 
bir yabancı erkekle kadın arasında böyle bir şeyin zikredilmesi caiz değildir. 
Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hanımlarına, "(Yabancı erkeklere) tatlı 
söz söylemeyin.. Sonra kalbinde bir (hastalık) (maraz) bulunanlar tamâ'a 
düşerler" (Ahzâb, 32). yani onlara 'kadn erkek ilişkilerine dair bir söz 
söylemeyin" buyurmuştur. 

3) Hasan el-Basri, "Bu âyet, "Fakat onlarla zina hususunda gizlice 


va'adteşmeyin" manasındadtr" demiştir. 

Kâdi, bu görüşü tenkid edip şöyle demiştir: Va'adleşme mutlak olarak haramdır; 
binaenaleyh bu ifâdeyi, kadının iddeti esnasında ona evlenme talebinde bulunan 
kimseyle ilgili duruma hamletmek daha evlâdır... 

Buna şöyle cevap verilir: Hasan el-Basri şunu rivayet etmiştir: Adâmın biri bir 
kadının yanına girer ve: "Bırak seninle cima edeyim, iddetini tamamladığın 
zaman seni nikâhıma aldığımı açıklarım" diyerek, o ta'riz yoluyla kadına nikâh 
teklifinde bulunur. Oysa ki Cenâb-ı Allah bunu yasaklamıştır. 

4) Bunun, erkeğin yabancı bir kadınla gizlice buluşmasını nehyetme mânasında 
olması İhtimâlidir.. Çünkü, bu durum kadın hakkında bir tür şüphe doğurur. 

5) Kadınla erkeğin, birbirlerinin dışında hiç kimseyle evlenmeme hususunda 
sözleşmeleridir."Sır" lâfzını, üzerinde va'adleşilen şeye hamlettiğimizde, o 
zaman birkaç açıklama ortaya çıkar: 

a) "Sır", cinsi münasebet manasındadır. Nitekim İmriü'l-Kays şöyle demiştir: 
"Ve, benim gibilerin, ctnst münasebete şahit olmaması..." Ferezdak da şöyle 
demiştir: "(O kadınlar), kendi kocaları hariç, (başkasıyla) cimâya karşıdırlar. Ve 


onlar, kadınlara tutkun ve kıskanç kimselerin zannına muhalefet ederler... "(271 
yani, "kadınların gönlünü çeldiği kimse", yani "Onlar iffetli ve namuslu 
kadınlardır. Kocalarından başka kimseyle cima etmezler" demektir. 

İbn Abbas (r.a), "Bundan murad, erkeğin kendini kadına anlatmaması ve "Sana 
dört kere, beş kere gelirim (cima ederim)" gibi birşey dememesidir" demiştir. 

b) Sırdan murad, nikâhtır. Çünkü cima, "sır" diye adlandırılır. Nikâh da cimânın 
sebebidir. Birşeyi onun sebebinin ismiyle isimlendirmek caizdir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Ancak ma'rüfbtr söz söylemeniz müstesna..." buyruğu ile 
ilgili bir soru vardır. O da şudur: Allah Teâ-lâ, bu istisnayı nereden yapmıştır? 
Cevap: Allah Teâlâ, ayetin başında ta'riz yollu nikâha tâlib olmaya müsaade 
edip, sonra da şüpheyi ve o kadınla başbaşa kalma hususunu gidermek için, 
onunla gizlice anlaşmaktan nehyedince, bu hükümde, o kadın ile ma'ruf sözlerle 
gizlice anlaşma hükmünü istisna etmiştir. Ma'ruf sözle gizlice anlaşmada, 
erkeğin güzef şeylerden bahsetmesi, ta'riz yollu talip oluşuna kuvvet versin diye, 
gizlice o kadına iyilikte bulunacağını, gerekli itinayı göstereceğini ve onun 


menfaatlerini tekeffül edeceğini va'adetmesidir. [98] 


"(Farz olan) fddet son buluncaya kadar da nikâh bağını bağlamaya azmetmeyin 
ve Allah'ın kalblerinizde olanı muhakkak bildiğini bilin. Artık bu işten sakının 
ve bilin ki Allah gafur ve halimdir" (Bakara, 235). 


Bil ki "azmetme" ile ilgili bazı izahlar vardır: 

a) Azmetme, kalbin herhangi bir fiile bağlanmasından ibarettir. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Bir kere azmettin mi artık Allah'a tevekkül et" (Al-i İmran. 159) 
buyurmuştur. 

Bil ki azim, sadece iş hususunda olur. Binaenaleyh âyette bir İşin takdir edilmesi 
gerekir. harf-i cerri ile müteaddi olur. Meselâ, "falanca şu işe azmetti, iyice karar 
verdi" denilir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, âyetin takdiri, "nikâh bağına 
iyice karar vermeyiniz..." şeklinde olur. 

Sibeveyh şöyle demiştir: "Bu gibi şeylerde haztf kıyasa göre yapılmaz. 
Binaenaleyh âyetin takdiri, "İddet müddeti bitmeden, olabileceğini hesaplayarak 
nikâh bağına azmetmeyiniz" şeklinde olur. Bundan maksad, iddet esnasında 
nikâhtan son derece sakındırmaktır. Çünkü bizzat azim (kararlı olma), azmedilen 
şeyden daha önce bulunur. Cenâb-ı Allah azmetmekten nehyedince, azmedilecek 
şeyden öncelikle nehyetmiş olur." 

b) Azim, icâb (gerekli kılma) dan ibarettir. "(Bunu) size vâcib kıldım" 
manasında, denilir. Yine bu manada, "Bu, azimetler babındandır, ruhsatlar 
babından değil" denilir. Hz. Peygamber (s.a.s) de,"(Bu), Rabbimin 
azimetlerinden bir azimettir" ve, "Şüphesiz ki Allah azimetlerinin (kesin 
emirlerinin) yerine getirilmesini sevdiği gibi, ruhsatlarının da yapılmasını da 
sever" demiştir. İşte bu mânâdaki azim, bu sebepten dolayı, Allah Teâlâ 
hakkında kullanılabilir. Fakat birinci izaha göre "azim" Allah hakkında 
kullanılmaz. 

Bunun böyle olduğunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: "Gerekli kılma, o 
şeyin apaçık var olma sebebidir. Binaenaleyh, "azim" kelimesinin var olma 
manasında kullanılmış olması da uzak bir ihtimal değildir. Buna göre "İddet 
bitmedikçe bunu gerçekleştirme-yin, bunu yapmayın, bu hususta bir şey 
işlemeyin" manastndadır. Bu, muhakkik alimlerin çoğunluğunun tercih ettiği 
görüştür. 

c) Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Hak Teâlâ, bu âyeti şeklinde ifâde etmemiştir. 
Çünkü bu tabirin manası, "O kadınları nikâh yapma hususunda zorlamayın" 
şeklinde olur. Nitekim sen, "Seni şöyle yapmaya mecbur ediyorum" manasında, 
dersin. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Nikâh bağı.." tabirine gelince bil ki, "akd'"in asıl manası 
"bağlamak"'tır. Ahidler ve nikâhlar, ipin düğümlendiği gibi düğümlenip adetâ bir 
bağ manasını ifâde ettikleri için, (bağlar) diye adlandırılmışlardır. 

Allah Teâlâ'nın, (farz olan iddet) sonunu buluncaya kadar' o buyruğunda 
zikredilen "kitap" ile ilgili iki görüş vardır: 


a) O, farz kılınmış manasınadır. Buna göre âyetin manası, "farz olan iddet 
sonuna gelip, bitmedikçe..." şeklindedir. 

b) Bu "Size, oruç farz kılındı" (Bakara.ıca) âyetinde olduğu gibi, bizzat "farz" 
manasınadır. Buna göre âyetin manası, "Bu teklif sona erip nihayet 
bulmadıkça..." şeklindedir. "Farz kılındı" manasında, (yazıldı) lâfzını kullanmak 
güzeldir. Çünkü yazılan şey, nefisler üzerinde daha kalıcı ve daha tesirli olur. 
Ayetteki, kelimesi, gayeyi (sonu) ifâde eden bir lâfızdır. Bundan dolayı, bunun, 
daha önceki yasağın kalktığını ifâde etmiş olması gerekir. Çünkü bir yasak için 
kullanıldığında gayenin, o yasağın sona erdiğini göstermesi gerekir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra bu âyeti bir tehdid ile bitirerek, "Allah'ın kalblerinizde 
olanı muhakkak bildiğini bilin ve artık bu işten sakının" buyurmuştur. Bu, Allah 
Teâlâ'nın, gizli ve açık olan herşeyi bildiği için, insanın gizli âşikâr yaptığı 
herşey de Allah'tan sakınmasının gerektiği hususunda bir dikkat çekmedir. 
Cenâb-ı Hak, bu tehdidinden sonra va'ad-i ilâhisine yer vererek, "ve bilin ki 


Allah gafur ve halimdir" buyurmuştur. [99] 


Henüz Cima Edilmeden ve Halvet-i Sahiha Olmadan (Başbaşa 
Kalınmadan) Boşanan Kadınların Hükmü Başa Dön 


"Kendileriyle temas etmediğiniz veya kendilerine bir mihir belirlemediğiniz 
kadınları bosarsanız, bunda size bir vebal yoktur. O kadınları, zengin olanlarınız 
gücüne göre, fakir olanınız da yine gücüne göre, ma'rufbir mal ile 
faydalandırınız (onlara veriniz). Bu, muhsinler üzerine bir borçtur" (Bakara, 
236). 


Bil ki boşanmış kadınlar dört kısımdır: 

1) Kendileri için bir mihir belirlenen ve kendileriyle cima edilmiş olanlar. Allah 
Teâlâ, bunlarla ilgili hükmü daha önce zikretmiştir. O da şudur: Bunlar boşandığı 
zaman, haksızlıkta onlardan herhangi birşey geri alınmaz. Mihirlerinin tamamı 
onlarındır. Bunların iddetleri de üç "kurü' dur. 

2) Kendileri için henüz bir mihir belirlenmemiş ve kendileri ile cima edilmemiş 
kadınlar. Bunlarla ilgili hükmü Cenâb-ı Allah, tefsir etmekte olduğumuz âyette 
açıklamıştır: Bu kadınlar için mihir söz konusu değildir. Bunlara örfe göre mâkul 
şekilde bir miktar birşey verilir. 

3) Kendileri için bir mihir belirlenmiş, fakat kendileri ile cima edilmemiş 
kadınlar. Bunlarla ilgili hüküm de, bundan sonraki ayet-i kerimede zikredilmiştir. 
O da şu ayettir:"Eğer siz onları, kendileriyle dmâ etmeden önce boşar, fakat 


onlar için bir mehir belirlemiş olursanız, tayin ettiğiniz mihrin yansım (onlara 
verin)"(Bakara, 237). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, kendileriyle cima olunmadan boşanan kadınların id-detini 
Ahzâb süresinde beyan etmiş ve, 

"Mü'min kadınları nikahlayıp da sonra, onlarla cima yapmadan onları 
boşadığınız zaman, sizin için onlar hakkında sayacağınız bir iddet yoktur. 
Binaenaleyh onları fâidelendfrin..."(Ahzâb,49) diyerek, bunlar için bir iddetin 
söz konusu olmadığını bildirmiştir. 

4) Kendileriyle cima yapılmış, fakat kendileri için bir mihir belirlenmemiş 
kadınlar. Bunların hükmü de "O halde onlardan fâidelendiğiniz (kadınlara) 
ücretlerini veriniz..." (Nisa, 24) ayetinde açıklanmıştır. Kıyas-ı Celi de buna 
delâlet eder. Çünkü ümmet-i Muhammed, nikâhlısı şüphesi ile cinsi münasebette 
bulunulan kadına mihr-i misil verilmesi gerektiği hususunda ittifak etmiştir. 
Binaenaleyh sahih bir nikâhla cinsi münasebette bulunulan kadın için bu hüküm 
öncelikle câri olur. 

Bu taksim, âyetten kastedilen manaya dikkat çekmek içindir. 

Bu taksimi, bir diğer ifâdeyle de göstermek mümkündür. Buna göre şöyle 
denilir: Nikâh akdi, her halükârda bir bedeli gerektirir. Sonra o bedel, ya 
belirlenmiş ve söylenmiş olur veyahut da olmaz. Belirlenmiş ve söylenmiş olur 
da, o kadınla cinsi münasebette de bulunulur ise, bu bedelin (mihrin) tamamı 
kadın için tahakkuk eder. Bu, bundan önce Allah'ın zikretmiş olduğu boşanmış 
kadınlarla ilgili hükümdür. Eğer o kadınla cinsi münasebette bulunulmamış ise, 
belirlenen bedelin (mibrin) yarısı, boşanma sebebi ile düşer. Bu da, Allah 
Teâlâ'nın, bundan sonra gelecek âyette zikrettiği boşanmış kadınlarla ilgili 
hükümdür. Eğer bedel (mihir) zikredilmez, o kadınla cinsi münasebette de 
bulunulmamış ise, bunların hükmü Allah'ın tefsir ettiğimiz âyette beyân ettiği 
hükümdür. Böyle kadınların mihri ve İddeti yoktur. Boşayan erkeklerin, bunları 
biraz mal ile fâidelendirmeleri gerekir. Eğer mihir belirlenmeksizin, cinsi 
münasebet bulunur ise, bu durumdaki boşanmış kadının hükmü bu âyetlerde 
zikredilmemiştir. Fakat alimler, böyle kadınlar için mihr-i mislin verilmesinin 
vacib olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu taksimata dikkat çektikten sonra 
âyetin tefsirine dönüyoruz: 

Cenâb-ı Allah'ın, "... Kadınları boşarsanız, bunda size bir vebal yoktur" âyeti, 
talâkın caiz olduğu hususunda bir nastır. Bil ki âlimlerimizin çoğu, üç talâkı bir 
defada vermenin haram olmadığını beyân hususunda bu ayete dayanmışlar ve 
şöyle demişlerdir: "Size bir vebal yoktur" tabiri bütün boşama çeşitlerini içine 
alır. Çünkü bu ifâdeden, "üç" istisna edilebilir ve "Eğer kadınları bosarsanız 


bunda size bir vebal yoktur; ancak sizin onları üç talâkla boşama durumunuz 
müstesna. Eğer böyle yaparsanız günah olur"denilebilir. Bu görüşte olanlar, 
"İstisnanın hükmü şudur: Eğer istisna olmasaydı, istisna edilen şeyin hükmü, 
müstesna minh'in (kendisinden istisna edilen şeyin) hükmüne dâhil olurdu. 
Böylece Hak Teâlâ'nın, "..Eğer kadınları boşarsanız, bunda size bir vebal 
yoktur" tabirinin, bütün boşama çeşitlerini yani, tek tek boşamayı ve üç talâkı 
birden vermeyi içine aldığı ortaya çıkmış olur. Bana göre bu istidlal zayıftır. 
Çünkü âyet.bu "talâk" mâhiyetinin meydana getirilmesindeki izne delâlet eder. 
Bu âyetle amel etmede, talâkı bir kere yapmak kifayet eder. İşte bundan ötürü 
biz, mutlak emrin tekrar tekrar yapmayı ifâde etmeyeceğini söylüyoruz. 
Binaenaleyh bir kimse hanımına, "eve girersen sen boşsun" dediğinde, bu yemin 
tek bir kere talâka bağlanmış olur. Bu sebeple bu âyetin üç talâkı birden vermeyi 
içine atmadığı ortaya çıkmış olur. Onların bahsettikleri istisna meselesi hakkında 
biz deriz ki: "Su da "emir" mefhumu ile bir müşkillik arzeder. Çünkü, muhakkik 
alimlerin ittifakı ile, emir tekrar yapmayı ifâde etmez. Fakat şöyle 
denilebilir:"Falanca vakit müstesna, namaz kıt." Yine, "Falanca gün müstesna, 


oruç tut." Allah en iyisini bilendir. H00] 
Hak Teâlâ'nın,"Kendileriyle temas etmediğiniz (kadınlar)"ifadesi hakkında iki 
mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


Hamza ve Kisâi, "mufâ'ale" babından olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. 
Ahzab süresindeki aynı fiili de aynı şekilde okumuşlardır (Ahzab, 49). Diğer 
kıraat imamları ise bunu elifsiz olarak, şeklinde okumuşlardır. 

Hamza ve Kisâi kıraatinin delili şudur: Karı-kocadan herbirinin bedeni (cima 
esnasında) diğerinin bedenine temas eder. Böylece de ikisi de karşılıklı 
birbirlerine dokunmuş olurlar. Yine bu kıraate, "O iktsi birbiriyle temas etmeden 
önce..." (Mücâdile, 3) âyeti de delâlet eder. Mücâdite süresindeki bu fiil, bütün 
kıraat imamlarının ittifakıyla böyle okunmuştur. 

Diğer kıraat İmamlarının delili ise, bütün kıraat imamlarının, "Bana hiçbir insan 
dokunmadı.." (Al-i İmran. 47) âyetinin bu şekilde okunuşunda ittifak etmiş 
olmalarıdır. Bir de bu manadaki lâfızların çoğu, vezninde değil, vezninde 
gelmiştir. Bu, "Onlara dokunmamıştır" (Rahman, 56) ve "ve onları ailelerinin 
izniyle nikahlayın.." (Nisa, 25) âyetlerinde olduğu gibidir. Yine âyette zikredilen 
"temas" tan murad, cima etmektir. Bu da erkeklerin fiilidir. Bu, Ahzab süresinde 
(49. ayette) geçen "temas" tan muradın, cinsi münasebet olduğunu gösterir. Fakat 


zıharla ilgili (Mücadele, 3) âyetine gelince bundan murad, cima olmayan bir 
temastır. Çünkü zıhar yapılmış kadına zıharlı iken temas etmek haramdır. Ayeti, 
şeklinde okuyan kıraat imamlarının bazıları da, bu lâfzın mânâsına geldiğini, ve 
çünkü Jpü vezni ile bazan manası kastedildiğini söylemişlerdir. Mesela Arapların 
"Malini kırdım" ve "Hırsızı cezalandırdım" sözü gibi. Bunun misalleri çoktur. 


(101| 
İkinci Mesele 


Birisi şöyle diyebilir: "Âyetin zahiri, boşayan erkek- lere günah olmayışının, 
cinsi münasebet yapılmamış olma şartına bağlandığını ihsas ettirir. Halbuki 
böyle değildir. Çünkü cinsi münasebetten sonra hanımını boşayan erkeğe de 
günah yoktur." Buna pekçok yönden cevap verilir: 

a) Âyet temastan (cinsi münasebetten) önce, boşamanın mubah olduğuna mutlak 
olarak delâlet eder. Fakat bu mutlak oluş, temastan sonraki boşama için değildir. 
Çünkü hayız esnasında ve içinde cinsi münâsebet yapılmış olan temizlik dönemi 
esnasında erkeğin karısını boşaması helâf olmaz. Âyette zikredilmiş olan hüküm, 
boşamanın mutlak manada helâlliği olunca ve mutlak manada boşamanın helâl 
oluşu da cinsi münasebette bulunmama şartına bağlı olunca, lâfzın zahiri mânâsı 
doğru olur. 

b) Bazı âlimler bu ayetteki lâfzının, manasında olduğunu, âyetin takdirinin ise 
"kendileriyle henüz temasta bulunmadığınız hanımlarınızı boşarsanız size günah 
(vebal) yoktur" şeklinde olduğunu, fakat bu lâfzının çekimi olmayan câmid bir 
isim olduğunu, kendisinde i'rab'ın ve adedin ortaya çıkmadığı bir lâfız olduğunu 
söylemişlerdir. Bu takdire göre, lâfzı bir şart gibi olur ve yukarıdaki sual de 
kendiliğinden yok olur. 

c) Kaffâl (r.h)'ın etrafında dönüp dolaştığı husustur. Onun sözü benim dediğim 
şu neticeye varır: Bu âyetteki günahtan murad, mihrin gerekli olduğudur. Buna 
göre âyetin takdiri, "Ancak şu iki şeyden biri sebebiyle mihir vâcib olur. Bu iki 
husus birlikte bulunmadığı zaman ise mihir vâcib olmaz" manasında olmak 
üzere, "Kadınlarla temasta bulunmadan veya onlar için bir mihir belirlemeden 
önce onları boşarsanız, size mihir yoktur" şeklindedir. Bu açık bir söz, fakat 
bizim "günah yoktur" tabirinden maksadın, "mihir gerekmez" mânâsı oluşunu 
izah etmemiz gerekir. İşte bu ,sebeple diyoruz ki, lâfzını, "mihir" mânâsına ıtlak 
etmek muhtemeldir. Delil buria delâlet etmiştir. Binaenaleyh bu görüşü 
benimsemek gerekmiştir. Bunun muhtemel oluşunun izahı şöyledir: kelimesinin 
lügat manası "ağırlık" tır. Gemi ağırlığından ötürü yalpaladığı zaman, denilir. 


Kendisinde (manevi) bir ağırlık okluğu için günah, diye isimlendirilmiştir. Hak 
Teâlâ "Onlar kendi yüklerini, o yükleriyle beraber daha nice (günah) yüklerini 
yükleneceklerdir" (Ankebüt, 13) buyurmuştur: ağırlık manasına olunca ve mihir 
vermenin gerekliliği de bir ağırlık ve yük olunca, mihir'in bir "cünâh" olduğu 
ortaya çıkmış olur. Binaenaleyh lâfzın bu manaya muhtemel olduğu sabit olmuş 
olur. Biz, delilin şu iki bakımdan dan muradın "mihir" olduğuna delâlet ettiğini 
söyledik: 

a) Hak Teâlâ"Kendileriyle temas etmediğiniz veya kendilerine bir mihir 
belirlemediğiniz kadmlan boşarsanız, bunda size bir vebal (cünâh) yoktur" 
buyurmuş, günahın olmayışını bir gaye yani vâde ile sınırlandırmıştır. O gaye de 
ya cinsi münasebetin veya mihrin belirlenmesinin bulunmamasıdır. Buna göre 
ayetin takdiri, "Bu ikisinden biri bulunduğu zaman, bu günah söz konusudur" 
şeklinde olur. Sonra bu iki husustan biri bulunduğu zaman söz konusu olan 
günah (yük) de, mihrin gerekmesidtr. Binaenaleyh âyetin başında bahsedilen 
"günah olmayışı"nın, mihrin gerekmesi manasında olduğuna kesin olarak 
hükmetmek gerekir. 

b) Temastan önce kadınları boşamak iki türlü olur: 

1) Temastan önce ve mihir belirlenmeden önce boşama. Bu tür, işte bu âyette 
zikredilmiştir. 

2) Temastan önce ve mihir belirlendikten sonra boşama. Bu tür boşama da, bu 
âyetten sonra gelen, siz onları, kendilerine temas etmeden önce boşar, (fakat 
önceden) onlar için bir mihir belirlemiş olursanız..." (Bakara, 237) âyetinde 
zikredilmiştir. Bu tür boşamada, Cenâb-ı Hak, takdir edilen mihrin yansının 
kadına verilmesini vâcib kılmıştır. Bu tür boşanma, adetâ önceki tür boşanmanın 
bir mukabilidir. Binaenaleyh, orada söz konusu olmadığı belirtilen günah 
(mihir), bu kısımda var sayılmıştır. Burada olduğu kabul edilen günah (yük), 
mihrin verilmesi yükü olunca, orada olmadığı söylenen günahın da, mihrin 
gerekliliği olduğunun söylenmesi gerekir. Allah en iyisini bilendir. 

Bil ki biz, bu âyetin tefsirinin başında boşanan kadınların dört kısım olduğunu 
söylemiştik. Bu âyet, o dört kısımdan sadece üçünün hükmünü açıklar. Çünkü 
âyetin takdiri, "mihir ancak temas olunca veya belirlendiği zaman gerekir" 
şeklinde olunca, bundan, kendisiyle temas edilmeyen ve mihri belirlenmemiş 
olan kadınlara mihrin verilmesinin gerekmemesi; temasta bulunulmuş fakat 
mibri belirlenmemiş ve mihri takdir edilmiş fakat temasta bulunulmamış olan 
kadınlardan her biri için mihrin verilmesinin gerektiği anlaşılmış olur. Böylece 
bu âyet bu üç kısmın hükmünün beyânını ihtiva etmiş otur. Dördüncü kısma 
gelince ki, bu, kendisi ile temas edilmiş ve mihri belirlenmiş kadınlardır, 


bunların hükmünün beyânt önceki âyette geçmiştir. Bu takdire göre bu âyetler, 
bütün bu dört kısmın hükmünün hepsini içine almış olur. Bu, kelimelerin taşıdığı 


ince manalarındandır. Bunları bize ihsanından dolayı Allah'a hamdolsun. [102] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Ebu Bekir el-Esamm ve Zeccâc şöyle demişlerdir: Bu âyet, mihirsiz nikâh 
akdinin caiz olduğuna delâlet eder. Kâdî de, "Bu ayet, mihirsiz nikâh akdinin 
cevazına değil, sıhhatine delâlet eder" demiştir.Bu âyetin, mihirsiz nikâhın sahih 
olduğunu beyân etmesine gelince; şayet bu nikâh sahih olmasaydı, ne talâk 
meşru olurdu, ne de "mut'a" gerekirdi.Ama, bu âyetin mihirsiz nikâh akdinin 
caiz olduğuna delâlet etmediğine gelince; çünkü, bir şeyin sahih olmasından, 
hayız zamanında boşamanın haram olduğu, bununla beraber boşanırsa bu 


boşamanın sahih olacağı delili ile, o şeyin caiz olduğu hükmü çıkarılamaz. 1103) 
Dördüncü Mesele 


Âlimler, bu âyette bahsedilen dokunmadan muradin, duhül (cinsi münasebet) 
olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Ebu Müslim ise bu hususla ilgili olarak 
şöyle der: "Allah'u Teâlâ, kullarını birbirlerine karşı hitâb ederken, lâfızların en 
güzelini seçme hususunda terbiye etmek için, tabiriyle cinsi münâsebetten 
kinayede bulunmuştur. 

Hak Teâlâ'nın, mânası, "erkekler, kendilerine vâcib kıldıkları muayyen bir miktar 
(şeyi), mihir olarak o kadına takdir ederler" demektir. Çünkü Arapça'da "farz", 
takdir etmek mânasındadır. Müfessirlerden çoğu burada, edatının, o (vâv) 
mânasında olduğunu ve Hak Teâlâ'nın, "Onlara dokunmadığınız ve onlara 
herhangi bir mihir takdir etmediğiniz..." mânasını murad ettiğini söylemişlerdir. 
Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, 'Veya daha da fazlaydılar.." (Saffât, 147) âyetindeki, 
gibidir. Özet olarak sunduğumuz bu hususlarda iyice düşündüğünde, bir te'vil,bir 
zorlama, hatta kesinlikle bir hata olduğunu anlarsın. Allah en iyisini bilendir. 
Hak Teâlâ'nın "O kadınları faydalandırınız" emrine gelince,bil ki Allah'u Teâlâ 
cinsi temas olmayıp, mihir de takdir edilmediğinde, kadınlara bir mihir 
verilmeyeceğini beyan edince bu durumdaki kadınlara bir "muta" nın 
verilmesinin vâcib olduğunu beyan etmiştir. Mut'a lafzıyla ilgili tefsir, Hak 
Teâlâ'nın, "Kim hacca kadar umre ile faydalanırsa..." (Bakara, inayetinin 


tefsirinde geçmişti. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [104] 


Birinci Mesele 


Boşanmış kadınlar iki sınıfa ayrılırlar: 

1) Cinsi temastan önce boşanmış kadınlar. 

2) Cinsi temastan sonra boşanmış kadınlar. Cinsi temastan önce boşanan 
kadınlar hakkında, önce bir bakılır. Eğer bu kadın için herhangi bir mihir takdir 
edilmemişse, bu kadına, tefsirini yaptığımız âyetten dolayı "mut'a" verilmesi 
gerekir. Eğer bu kadına bir mihir takdir edilmişse, mut'a verilmez. Çünkü Allah'u 
Teâlâ onun hakkında, mihrin yarısını vâcib kılmış, ama mut'a verilmesinden 
bahsetmemiştir. Eğer mut'a vermek de vâcib olsaydı, muhakkak ki Allah onu da 
o âyette zikrederdi. İbn Ömer, boşanan her kadina muta vermenin gerekli 
olduğunu, ancak kendisine bir mihir takdir edilip de kendisiyle cinsi 
münasebette bulunulmayan kadına mihrin yarısının yeteceğini söylemiştir. 

Ama, kendisine mihir ister takdir edilsin, isterse edilmesin, temastan sonra 
boşanan kadın "mut'a" ya hak kazanır mı? meselesiyle ilgili iki görüş vardır: 
Şafii, kavl-i kadiminde, bu durumdaki kadına mut'a verilmeyeceğini, çünkü bu 
kadın duhülden önce ve mihir takdir edildikten sonra boşanmış olan kadın gibi, 
mthrin yarısına hak kazandığını söylemiştir. 

Ebu Hanife de aynı hükmü vermiştir. Şafii, kavl-i cedidinde, bu kadına mut'a 
verileceği hükmünü vermiştir ki, bu Ali İbn Ebi Tâlib'in, Hasan İbn Ali'nin ve 
İbn Ömer (r.a)'in görüşüdür. Bunun delili ise: Hak Teâlâ'nın, "Boşanan kadınların 
da, meşru bir surette faydalanmaları haklarıdır" (Bakara, 241) ve O zaman gelin, 
sizi metâlandırayım" (Ahzâb28) âyetleridir. Bu ikinci âyet, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın kendileriyle cinsi münasebette bulunduğu kadınlar hakkındadır. Bu 
durumdaki kadınların hükmü mihir takdirinden sonra ve cinsi temastan önce 
boşanmış kadınların hükmü gibi değildir. Çünkü mihir takdirinden sonra ve cinsi 
temastan önce boşanan kadınlar, mihre müstehak olurlar. Ama bir bedelin onlara 
verilmesinin mubah görülmesi mukabilinde değil... Dolayısıyla, bu durumdaki 
kadınlar mut'a'ya müstehak olmazlar. Duhülden sonra boşanan kadınlar, 
ferclerinin mubah görülmesi mukabilinde mihre hak kazanmışlardır. İşte bundan 
dolayı, ayrılığın doğuracağı yalnızlığı gidermek için, o kadına "mut'a" vermek 


vâcib olmuştur. [105] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Şafii ve Ebu Hanife'nin mezhebine göre mut'a vermek vâcibtir. Bu, Şureyh, Sabi 


ve Zühri'nin görüşüdür. Medinelilerden olan "fukahâ-i seb'a" dan, mut'a'yı vâcib 
kabul etmedikleri de rivayet edilmiştir ki, bu İmâm-ı Mâlik'in görüşüdür. Bizim 
delilimiz, Hak Teâlâ'nın, emridir. Emrin zahiri, vücüb ifâde eder. Yine Hak 
Teâlâ, (Bakara, 241) buyurmuş, bu "mut'a"yı onların bir mülkü ya da onların 
mülkü mânasında kabul etmiştir. Mâlik'in delili ise, Hak Teâlâ'nın, âyetin 
sonunda "Bu, muhsinler üzerine bir borçtur" (Bakara, 236) buyurarak, bunu bir 
ihsan kabul etmiş olmasıdır. Bir şey vâcib olmadığı zaman onun hakkında, "o bir 
ihsandır" denilir.. Eğer bir kimseye bir borcu ödemesi vâcib olur da, onu öderse, 
o kimse için, "o ihsanda bulundu" denilmez. Yine Hak Teâlâ, "İyilik edenleri 
sorumlu tutmaya bir yol yoktur" (Tevbe, 91) buyurmuştur ki, bu da bu hususun 
vâcib olmadığına delâlet eder 

Mâlik'in bu deliline şu şekilde cevâp verebiliriz: Sizin zikrettiğiniz bu ayet, 
aslında bizim görüşümüz için bir delildir. Çünkü Allah'u Teâlâ, buyurmuş, bu 
"hakkı, kelimesiyle zikretmiştir ki, bu vücub ifâde eder. Bir de, "Bu, falanca 
üzerinde olan bir haktır" denildiğinde, bundan bir "nedb" değil, aksine vücüb 


anlaşılır. [106] 


Üçüncü Mesele 


"Mut'a" ve "meta" kelimelerinin aslı,kendisiyle de- vâmlı faydalanılmayan, 
aksine kısa zamanda sona eren bir istifâde etme ve faydalanmadır. İşte bu 
mânâdan dolayı, "Dünya, geçici bir faydalanmadır" denilmiştir. Lezzet duyma 
da çok çabuk sona erdiği ve çok az sürdüğü için, 'temettü" diye adlandırılmıştır. 


[107] 


Hak Teâlâ'nın "Zengin olanlarınız gücüne göre, fakir olanınız da yine gücüne 
göre..." buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


kelimesi zenginliğinden dolayı genişlik içinde bulunan "zengin" demektir. Malı 
çok, hali vakti de yerinde olduğunda, denilir. Yine bir kimseye imkân 
tanıdığında, o kimse için, "Ona şu genişliği, imkânı tanıdı" denilir. Hak 
Teâlâ'nın, "Muhakkak ki biz, genişleticiyiz" (Zâriyat, 47) sözü de bu mânâdadır. 
Hak Teâlâ'nın, tabirine gelince, "kişinin tâkâtı ve imkânı kadannca..." demektir. 
Bu mânâya göre, âyetten bir muzâf hazfedilmiş olur... 

ise, fakirliğinden dolayı, darlık içinde bulunan kimse demektir. Bu, malı çok az 


ve fakir kişi demektir. Bir kimse fakir düştüğünde de, denilir. [108] 
İkinci Mesele Başa Dön 


İbn Kesir, Nâfi ve Âsım'ın Ebu Bekr isimli râvisi, dâl harfinin sükünuyla, 
şeklinde; diğer kıraat imâmlanysa, dâl harfinin fethasıyl şeklinde okumuşlardır 
ki, bu iki kullanış da, miktar mânalarının hepsinde kullanılmaktadır. "Şu 
topluluğun kendi işlerine gücü yetti, ona gücü yetiyor" "Şu şu miktardadır" 
"Başının üzerinde, gücünün yettiği miktarı taşı"" Allah rızka gücü yeter, ona gücü 
yeter "Bir Şeyi bir şeyle ölç ve rızkı takdir eder" "Bir Şeyi bir şeyle ölçtüm, onu 
ölçüyorum..." ve 'Şe gücüm yetti, ona muktedirim" denilir. Bütün bu örneklerde, 
dâl harfini hem harakelemek, hem de sakin yapmak caizdir. Yine "Onlar, miktar 
hususunda davalaşıyorlar" ve, "Ona şu miktar mukabilinde hizmet ettim" denilir. 
Nitekim Hak Teâlâ da, "Vadiler kendi miktannca sel olmuştur" (Had, 17) ve, 
Allahın kadrini lâyık olduğu şekilde takdir edemediler" (Zümer,67) 
buyurmuştur.Şayet ayetteki kelimesi şeklinde okunursa yine câiz olur. Yine Hak 
Teâlâ, "Şüphesiz ki biz herşeyi, bir takdir ile yarattık (Kamer,49) buyurmuştur. 
Eğer, kelimesi, şeklinde okunursa, yine caiz olur. [109] 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Zengin olanlarınız gücüne göre, fakir olanınız da yine gücüne 
göre..." buyruğu, mut'anın takdirinin içtihada havale edildiğine delâlet eder. Bir 
de, bu mut'a (boşanan kadına verilecek bir miktar mal), Altah Teâlâ'nın, hanımlar 
için teminini gerekli kıldığı nafaka gibidir. Cenâb-ı Allah zenginin fakirden 
farklı hareket edeceğini beyân buyurmuştur. Şafii "Zengin oian kimsenin, mut'a 
olarak, boşadığı hanımına bir hizmetçi vermesi; orta halli kimsenin, otuz dirhem; 
fakir kimsenin ise, bir başörtüsü ve benzeri birşey vermesi müstehabttr" demiştir. 
İbn Abbas (r.a)'dan, muta'nın en çoğunun bir hizmetçi (köle); en azının bir 
başörtüsü olduğu ve insan en az ve en çok taraflarından hangi miktarı verir ise 
caiz olacağını söylediği rivayet edilmişir. 

Ebu Hanife ise "mut'a"nın mihr-i mislin yansından fazla olamayacağını; çünkü 
mihri belirlenen kadının durumunun, mibri belirlenmemiş kadının durumundan 
daha iyi olduğunu; sonra cinsi temastan önce boşanmış kadınlara mihr-i 
müsemmâ'nın (belirlenen mihrin) yarısından daha fazlası gerekmediği için, mihr- 
i mislin (ailesindeki emsali kadınlara verilen mihrin) yarısından fazla 


olmamasının daha evlâ olduğunu söylemiştir. Allah en iyisini bilendir, HO] 
Cenâb-ı Allah'ın, "ma'rüfbir mal ile..," buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Âyetin mânâsı, "bunun kocanın zenginliğine ve fakirliğine göre olması gerekir" 
demektir. Sonra âlimler bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Bazı alimler hem kadının 
hem kocanın durumunu nazar-ı dikkate almışlardır. Bu, Kâdi'nin görüşüdür. 
Bazıları da sadece kocanın zengin veya fakir oluşunu nazar-ı dikkate almışlardır. 
Ebu Bekir er-Râzi (r.h), mut'a hususunda erkeğin durumunun, mihr-i misil 
hususunda ise kadının durumunun nazar-ı dikkate alınacağını, nafaka hususunda 
da aynı şekilde (erkeğin durumuna göre) hareket edileceğini söylemiştir. Ebu 
Bekr er-Râzi, ayetteki, "Zengine, gücüne göre..." sözünü Kâdi İse, tabirini delil 
getirmişlerdir. Kâdilye göre, "ma'ruf" sözü, kan ile kocanın durumlarının nazar-ı 
dikkate almacağını gösterir. Çünkü soylu kadın ile, onun gibi olmayan kadın 


arasında bir fark görmemek ma'ruf (örfe uygun) sayılmaz. Hu 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âyetteki, sözü, "Onları faydaian- diriniz" ifâdesini te'kid için getirilmiştir, 
"Onları ma'ruf bir şekilde mutlaka faidelendiriniz" manasındadır. kelimesi ise, 
kelimesinin sıfatıdır. Yani, "O erkeklere vermeleri gereken bir meta.." demektir. 
Veya, mahzüf bir, "hak oldu, gerekti" fiilinin mef'ul-ü mutlaktdır ki buna göre 
takdiri: 'Bu, muhsin (iyi kimse)ler üzerine mutlak bir vecibedir" şeklindedir. Bu 
kelimenin, ma'rife olan, (gücüne göre) tabirinden hâl olarak mansub olduğu ve 
âmilinin, cârmecrüru olduğu söylenmiştir. Bunun mahzüf olan bir (kesinleşti) 
fiilinin mef'ul-ü mutlakı olarak mansub olduğu da söylenmiştir.Cenâb-ı Allah'ın, 
"muhsinler üzerine" tabirine gelince, burada " muhsinler "in özellikle zikredilmiş 
olmasının sebebi olarak şu izahlar yapılmıştır: 

a) Kur'an'ın bu beyanından istifâde edenlerin sâdece muhsinler olması 
sebebiyledir. Bu ifâde, Allah Teâlâ'nın,"Sen, ancak kıyametten korkan kimseleri 
inzar edersin" (Naziat, 45) ayeti gibidir. 

b) Ebu Müslim, "Kim muhsinlerden olmayı isterse, işte onun yolu ve durumu 
budur" manasındadır. Muhsin, mü'min demektir. Binaenaleyh ayet,"Zikredilen 
hükümlere göre davranmak mü'minlerin yoludur" manasına gelir" demiştir. 

c) "Allah'a itaat etme hususunda yarışarak, kendi nefislerine iyilikte bulunanlara 


bir hak olarak" demektir. H2 
Mihir Tesbit Edilip Zifaf Olmaksızın Boşanan Kadınların Mihri 


"Eğer siz onları kendilerine temas etmeden (cinsi münasebetten) Önce boşar, 
(fakat önceden) onlara bir mitıtr belirlemiş olursanız, belirlediğiniz o mihrin 
yansı (onlarındır). Ancak kendilerinin vazgeçmeleri veya nikâh düğümü elinde 
olan kimsenin bağışlaması müstesna... (Ey erkekler) sizin bağışlamanız takvaya 
daha uygundur. Aranızdaki üstünlüğü unutmayın. Şüphesiz Allah, yaptıklarınızı 
hakkıyla görendir" (Bakara, 237). 


Bil ki Cenâb-ı Allah, kendisiyle cinsi münasebette bulunulmadan boşanmış 
kadınlar için, bir mihir belirlenmemiş ise, hükmün ne olacağını zikrettikten 
sonra, kendisiyle cinsi münasebette bulunulmadan önce ve fakat kendisi için bir 
mihir belirlendikten sonra boşanmış kadınların hükmünü beyân etti. Bu âyetle 


ilgili birkaç mesele bulunmaktadır; H3] 
Birinci Mesele Başa Dön 


İmâm Şafii'ye göre, kadın ile kocası arasında "halvet-i sahiha"nın olması mihri 
gerektirmez. 

Ebu Hanife ise: "Halvet-i sahiha, mihri gerektirir. Yani halvet-i sahiha olduğu 
zaman mihir gerekir" demiştir. Halvet-i sahiha, erkeğin kadın ile,görünen (hissi) 
ve şer'i bir engel olmaksızın başbaşa kalmasıdır. Hissi engeller, meselâ kadının 
uzvunun doğuştan kapalı olması, cinsi münasebete mani bir ur veya hastalık 
bulunması, onlarta beraber uyuyor da olsa üçüncü bir şahsın olması gibi 
durumlardır. Şer'iata göre engel sayılan şeyler ise, kadının hayızlt veya lohusa 
olması, farz olan orucu tutuyor olması, farz namazını edâ ediyor olması, farz 
veya nafile olarak ihrama girmiş olması gibi durumlardır. 

Şafii'nin delili şudur: Cinsi münasebet olmadan meydana gelen boşanmalar, 
mihrin yarısının düşmesini gerektirir. Bu durumda cinsi temasdan önce boşanma 
olmuştur. Binaenaleyh, bu durumda da mihrin yarısının düştüğüne hükmetmek 
gerekir. 

Bu delildeki birinci mukaddimenin izahı: Cenâb-ı Allah'ın âyetindeki, 
Belirlediğiniz o mihrin yansı" sözü tam bir cümle değildir. Aksine, bu sözün 
tamamlanması için bir takdir yapmak gerekir. O da, Belirlediğiniz o mihrin yansı 
düşer" şeklinde veyahut, "Belirlediğiniz o mihrin yarısı düşmez" şeklindedir. 


Birinci takdir, maksüd, ikincisi ise, şu hususlardan dolayı "mercüh"(tercih 
edilmeyen)tur: 

a) Bir şeye, şart edâtıyla talik edilen şey, şart tahakkuk etmediği zaman, apaçık 
şekilde bulunmaz. Binaenaleyh, biz bu ifâdeyi vücüba hamleder-sek, "talik 
kaidesi"ne göre amel etmeyi terketmiş oluruz. Çünkü mihrin yansı, "tâlik" ten 
önce de nefyedilmiş değildi. Ama onu, mihrin yansının düşmesi mânâsına 
alırsak, o zaman tâlik kazıyyesine göre amel etmiş oluruz. Çünkü bu mihrin 
yarısı, tâlik'den önce de bulunuyordu. 

b) Hak Teâlâ'nın, onlara btr mihir belirlemiş olursanız.." buyruğu, o kimseye 
mihrin tamamının vâcib olmasını gerektirir. Çünkü o kimse mihir vermeyi 
üstlendiği o zaman, Hak Oo Teâlâ'nın, "Akidlerinizi Oo yerinegetiriniz" 
(Maide,l)ifâdesinden dolayt, onun, mihrin tamamını vermesi gerekir. 
Binaenaleyh, mihrin yarısının kaldığını söylemeye bir ihtiyaç kalmaz. Çünkü 
mibrin tamamının vâcib olmasını gerektiren şey, onun yarısının da vâcib 
olmasını iktiza eder. Burada ihtiyaç duyulan husus, mihrin yarısının düştüğünü 
beyan etmektir. Zira, mihrin tamamının vâcib olmasını gerektiren şey bulununca, 
bu durumda ortaya çıkan sonuç, mihrin tamamının vâcib olması hususu olur.. 
Bundan dolayı, bu noktada, mihrin yarısının düşmesi hususu, izah edilmesi 
gerekli olan husus olmuş olur. Bu sebeple de âyeti, mihrin yarısının düştüğünü 
beyân mânasına hamletmek, onu mihrin yarısının vâcib olduğunu beyân 
etmekten daha evlâ olur. 

c) Mihrin tamamını vermenin vâcib olduğuna delâlet eden âyet, daha önce 
geçmişti. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Hanımlannıza verdiğinizden bir şeyi almanız size 
helâl değildir" (Bakara, 229) âyetidir. Binaenaleyh âyeti, mihrin yansının 
düştüğü manasına hamletmek, onu mihrin yarısının vâcib olduğu mânasına 
hamletmekten daha evlâdır. 

d) Âyette zikredilen husus cinsi temastan önceki talâktır. Talâkın cinsi 
münasebetten önce bulunmuş olması, mihrin yansının düşmesi mânâsına uygun 
olup, bir şeyin vâcib olmast anlamına uygun düşmez. Âyette zikredilmiş olan 
husus, vücüb mânâsına uygun olan husus değil de, süküt (düşme) manasına 
uygun olan şey olunca, JaJu takdirinde bulunmak daha evlâ olmuş olur. Biz bu 
izahları, şu maksattan dolayı derinlemesine yaptık: Çünkü ulemâdan bazıları, 
âyetin mânasının, "Takdir ettiğiniz mihrtn yarısını vermeniz vâcibtir" şeklinde 
olduğunu söylemişlerdir. Halbuki mihrin yarısını vücüba tahsis etmek, hitâb 
delili bakımından olması hariç, diğer yarısının düştüğüne delâlet etmez. Halbuki 
bu hitab delili de, Ebu Hanife'ye göre delil değildir. Binaenaleyh, bizim bu 
tafsilâtlı yaptığımız açıklamadan maksat, bu suâli savuşturmak için olmuş olur. 


İkinci mukaddimenin izahı da şudur ki bu ikinci mukaddime, "talâk" in cinsi 
temastan önce otmuş olması hususudur. Âyette geçen temastan mu-rad, ya el ite 
dokunma mânasına hakiki manadır veyahut da cinsi münasebetten kinaye olan 
bir ifâdedir. Bu iki mânadan hangisi alınırsa alınsın, talâkın bunlardan önce vaki 
olduğu muhakkaktır. 

Ebu Hanife'nin delili ise, Hak Teâlâ'nın, 'Eğer zevcenin yerine başka bir zevce 
almak isterseniz, öbürüne yüklerle vermiş olsanız bile, (onun mehrtnden) bir şey 
almayın. Bir iftira ve açık bir günah olarak alır mısınız onu? Onu nasıl alırsınız 
ki, birbirinize karılıp katıldınız.." (Nisa.20-21) âyetidir. Ebu Hanife bu ayet ile şu 
iki bakımdan istidlal etmiştir: 

a) Allah'u Teâlâ biz insanları, mihri almaktan nehyetmiş, ama bu hususta boşama 
ileboşanmamayı birbirinden ayırmamıştır. Ne var ki biz bu nehyin halvet-i 
sahihadan önceki talâka tahsis edilmiş olduğu hususunda anlaşmıştık.. Kim 
burada bir tahsisin bulunduğunu iddia ederse, bunu izah etmesi gerekir. 

b) Allah'u Teâlâ, insanları verdikleri mihri almaktan nehyetmiş ve bunu, 
birbirine karılıp katılma sebebine bağlamıştır. Ki, birbirine karılıp katılmadan 
maksat da halvet-i sahihadır. İfdâ, "feza" kelimesinden iştikak etmiştir ki, bu da 
boş mekân demektir. Böylece biz halvetin de mihri gerektirdiğini anlamış oluruz. 
Buna cevâbımız şudur: Hanefilerin istidlal ettiği âyet, umüm ifâde eden bir 
ayettir; bizim istidlal ettiğimiz âyet ise, husus ifâde eden âyettir. Hâs, ârnm'dan 


önce gelir. Allah en iyisini bilendir. H4] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, .beyanı O'nun ifâdesindeki, mefûlünden haldir. Buna göre 
ayetin takdiri, "Onlara bir mihir takdir etmiş olduğunuz halde onları 


boşarsanız..." şeklindedir. HI) 


Hak Teâlâ'nın, "ancak kendilerinin vazgeçmeleri müstesna.. " ifadesiyle ilgili 
iki mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


Başına, fiilleri nasb eden “En” edatı da gelse, fiilinin nün'u düşmez. Çünkü, iyi, 
kalıbı üzere olan fiiller cem-i müennes fiillerdir. Binaenaleyh bu kalıpta, cezm, 
nasb ve ref halleri aynıdır. Hyii fil cem-i müennes olarak kabul edilir ise, 
sonundaki nün harfi cem-i müennes zamiri olur. Fakat cem-i müzekker gâib 


olarak kabul edilir ise bu nün, fiilin ref alâmeti olur. İşte bundan dolayı, cem-i 
müzekker zamiri olan "vâv"ın düşmemesi gibi, cem-i müennes zamiri olan bu 
"nün" da düşmez. Cem-i müzekker gâib için kullanılan, , fiilinden düşmüş olan 
vâv, cem-i müzekker zamiri olan vâv olmayıp, fiilin lâme'l-fiiii olan (illeti harf) 
vâvdır. H6] Allah en iyisini bilendir. H 


İkinci Mesele 


Âyetin mânâsı şöyledir: "Boşanmış olan kadınlar, vazgeçerler de kocalarından 
mihrin yarısını istemezlerse ve "O benim yüzümü görmedi, ben ona hizmet 
etmedim. Benden istifâde edemedi. Daha nasıl ondan birşey alayım?" derlerse, 


bu durum müstesna" H8] 


Hak Teâlâ'nın, "Veya nikâh düğümü elinde olan kimsenin bağışlaması 
müstesna.." ifadesiyle ilgili iki mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Ayetteki, tabiriyle ilgili iki görüş vardır: 

a) Bu, kocadır. Bu görüş, Hz. Ali, Said İbnu'l Müseyyeb, sahabe ve tabiinden 
pek çok kimsenin görüşüdür ki, Ebu Hanife de bu görüşü benimsemiştir. 

b) Bu velidir. Bu görüş, Hasan el-Basri, Mücâhid ve Alkame'ye aittir ki, Şafii de 
bu görüşü benimsemiştir. 

Birinci görüşü savunanların delilleri şunlardır: 

a) Velinin, kendisine velayet ettiği kimsenin, ister büyük, isterse küçük olsun, 
mihrini bağışlama hakkı yoktur. Binaenaleyh âyeti, vefi manasına hamletmek 
mümkün değildir. 

b) Velinin elinde olan, nikâh akdidir. Akid bulunduğu zaman, nikâh düğümü de 
bulunmuş olur. Çünkü, vezni, ("azıcık yemek , "lokma yemek") kelimeleri gibi, 
mef'ül mânalarına delâlet eder. Ama, masdar olan kelimesine gelince, bu, ve, 
kelimeleri gibidir. Sonra akidden sonra meydana gelen ukdenin (nikâh düğümü 
ve bağının, velinin elinde değil, kocanın elinde olduğu herkesin malümudur. 

c) Hak Teâlâ'nın, tabirinin mânası, "nikâh ukdesi elinde olan kimse için bu 
hüküm sabittir; başkası için değil!.." demektir; Nitekim Hak Teâlâ, "Ama kim, 
Rabbinin makamından korkar, nefsini nevadan meri ederse, işte cennettir onun 
varacağı yer" (Naziâ, 40-41) buyurmuştur. Yani Allah.nefsi başkasının olan 
hevâdan değil, kendisinin hevâsından nehyetmiştir.. Cennet de, böyle olan kimse 


için söz konusudur. Dolayısıyla, cennet o kimsenin varacağı yer olur.. 

d) Cübeyr İbn Mut'im'den rivayet edilen şu husustur: O, bir kadınla evlenmiş, 
akabinde onunla temasta bulunmadan kadını boşayıp mihrini eksiksiz vererek, 
"Ben affetmeye daha lâyıktm" demişti. Bu hareket de, sahabenin, âyetten 
kocadan sâdır olan affı anladığına delâlet eder. 

Ayetteki, tabiriyle murad edilenin veli olduğunu söyleyenlerin delilleri 
şunlardır: 

1) Kocadan sudur eden fiil, o kadına mihrin tamamını vermesidir. Bu ise, hibe 
olur. Hibe de, "afv" olarak adlandırılamaz. Birinci görüşü savunanlar, bu görüşe 
şu bakımlardan cevap vermişlerdir: 

a) Evlenen erkeklerin çoğunlukla yaptığı iş, evlenirken kadına mihir 
vermeleridir. Binaenaleyh, erkek hanımını boşadığı zaman, ona mihir olarak 
verdiği şeyin yarısını istemeye hak kazanmtş olur. Kadından mihbri istemediği 
zaman, o mibri affetmiş olur. 

b) Allah'u Teâlâ bunu, "müşâkele" kabilinden afv diye adlandırmıştır. 

c) Afv ile bazan (kolaylaştırma murad edilir. Meselâ, denilir. Yani, "Falanca, 
kolay yoldan mal elde etti!" Biz bu sözün ne mânaya geldiğini, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Fakat, kimin lehinde, maktulün kardeşi tarafından bir şey affolunursa..." 
(Bakara, 178) ayetini tefsir ederken izah etmiştik. Bu açıklamaya göre, kocanın 
affetmesi, kadına mihrin tamamını kolay bir şekilde vermesi demektir. 

Bu tabirden muradın veli olduğunu söyleyenler, karşı tarafın birinci cevabına şu 
şekilde cevap vermişlerdir: Kocadan affın bu şekilde sudur etmesi, ancak bazı 
durumlara göre meydana gelebilir... Halbuki Hak Teâlâ, affa müracaat etmeyi her 
halükârda, kayıtsız olarak zikretmiştir. Mutlak olan durumu mukayyet otan 
duruma hamletmek, aslolanın hilâfına bir durumdur. Bunlar, onların ikinci 
cevaplarına da şu şekilde cevap vermişlerdir: Kadından sudur eden afv, kocayı 
"ibra" etmesi (onun, kendisine karşı bir borcunun olmadığını söylemesi) dir. Bu 
hakiki anlamda birafvdır. Ama, o kocadan sudur eden ise, sırf hibedir. O halde 
hibe, nasıl afv diye isimlendirilebilir? Bunlar, onların üçüncü cevaplarına da şu 
şekilde cevap vermişlerdir: Eğer affetme kolaylaştırma olsaydı, o zaman bir 
kimseye hakkında bir şeyi kolaylaştıran kimse hakkında, "O, onu affetti" 
denilirdi. Halbuki bunun böyle olmadığı bilinen bir husustur. 

2) Kocaların zikredilmesi, Hak Teâlâ'nın, "Eğer siz kadınları, kendilerine temas 
etmeden Önce boşarsanız..." (Bakara, 237) âyetinde geçmiştir. Buna göre eğer, 
"Veya nikâh düğümü elinde olan kimsenin bağışlaması..." tabiriyle de kocalar 
mu-rad edilmiş olsaydı, o zaman Hak Teâlâ muhâtab sigasıyla, "Veya senin 
affetmen..." buyurması gerekirdi. Allah böyle demeyip, gâib sigasıyfa buyurunca 


bundan murâd edilenin, kocalardan başkaları olduğunu anlamış olduk. 

Birinci görüşte olanlar, bu görüşe şöyle cevap vermişlerdir: Muhâtab sığasından 
gâib sığasına geçmenin sebebi, kocanın afv hususunda niçin istek/i olduğu 
hususuna dikkat çekmektir... Buna göre mâna, "O kadınların, veya kadınların 
nikâh düğününe sahip oldukları için, kadınları başka kocaları evlenmekten 
alıkoyan kocanın affetmesi hali müstesna..." Sonra, ayrılmak hususunda 
kadının herhangi bir etkisi bulunmaz.. Ondan ancak koca ayrılır... Böylece, 
muhakkak ki koca, kadının mihbrini eksik vermeye veya tastamam vermeye daha 
ehil ve liyâkatti olur.. 

3) Nikâh düğümü kesinlikle kocanın elinde değildir. Çünkü, nikâhtan önce koca, 
kadın için bir yabancı idi. Kocanın hiçbir surette kadın hakkında tasarrufta 
bulunma yetkisi yoktur. Binaenaleyh, kadını evlendirmede kocanın herhangi bir 
etkisi ve tesiri bulunmaz. Ama onunla evlendikten sonra, nikâh zaten bulunmuş 
olur. Var olan şeyi yeniden icada kimsenin gücü yetmez. Hatta kocanın nikâhı 
izâle etmeye de kudreti yoktur. Allah'u Teâlâ, nikâh elinde ve kudretinde olan 
kimseler için, affetmenin bulunabileceğini kabul etmiştir. Nikâh ukdesinde 
kocanın herhangi bir kudreti ve tesiri olmadığı ortaya çıkınca, bu ifâdeden 
muradın koca olmadığı sabit olmuş olur. Ama velinin, kadını evlendirmeye 
kudreti vardır. Binaenaleyh, bu sözden muradın koca değil, veli olduğu ortaya 
çıkmış olur. Sonra bu görüşte olanlar bu tabirden muradın koca olduğunu 
söyleyenlerin yukardaki delillerine şu şekilde cevap vermişlerdir: 

Birinci hüccet: Fiil, bazen bizzat o işi yapana, bazan da o işin sebebine nisbet 
edilir. Meselâ, sebebine nisbet edilerek şöyle denilir: "Hükümdar bir ev bina etti" 
ve Para bastı..." Görünen odur ki kadınlar, kendilerine ait mühim işlerde ve 
menfaatlerine olan şeyleri koruyup gözetme hususunda velilerin görüşlerine 
başvururlar. Yine görünen odur ki, evlilik işleriyle ilgili konulara kadın pek 
dalmaz.. Aksine bu hususu, tamamiyle velinin görüşüne havale eder. Bu 
açıklamaya göre affetme hususu, velinin iradesine ve onun çabasına göre 
meydana gelmiş olur. İşte bu sebeple affetme meselesi, velilere nisbet edilmiştir. 
İkinci hüccet: Bu,onlarm "velinin elinde olan, nikâh ukdesi değil, nikâh akdidir" 
demeleridir. Biz deriz ki, "ukde" ile bazen akid mânası murad edilir. Nitekim 
Hak Teâlâ, "Nikâh bağım bağlamıya azmetmeyiniz..." (Bakara, 235) 
buyurmuştur. Biz, öjip kelimesinin ism-i mefül, ditökt mânasında olduğunu 
kabul etsek bile, ne var ki, âiââi de de, ancak akid vasıtasıyla oluşur, meydana 
gelir. Nikâh akdi ilk önce velinin elindedir. Bundan dolayı "nikâh düğümü" de, 
akdin netice ve sonuçlan olması sebebiyle velinin elinde olmuş olur. 

Üçüncü hüccet: Bu onların, tabirinden kastedilen hükmün, kocanın kendisine 


ait olduğu şeklindeki görüşleridir. Buna şu şekilde cevap veririz: Böyle bir 
kayıtlamayı, lâfızdan elde etmek mümkün değildir. Çünkü, jyi "Emretmek, 
nehyetmek, yükseltmek ve alçaltmak falancanın elindedir" denildiğinde,bununla 
o kimsenin elinde emrin bizzat kendisi, nehyin bizzat kendisi olduğu mânası 
kastedilmez. Aksine onun elinde, başkasına emretme, başkasını yasaklama 


yetkisinin bulunduğu kastedilmiştir. Burada da böyledir. H9] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Şafii bu ayetle, nikâhın ancak velinin izniyle caiz ola bileceği hususunda istidlal 
edebilir.. Bu böyledir 

çünkü müfessirlerin çoğunluğu, Allah'ın, buyruğundan muradın, ya koca yahut 
da veli olduğu hususunda ittifak etmiştir. Bu ifâdeyi, kocanın nikâh ukdesi 
hususunda kesinlikle bir tesiri ve bir kudreti olmadığını beyan etmemiz 
nedeniyle, kocaya hamletmek yanlış olur. Binaenaleyh bunu "veli" ye 
hamletmemiz gerekir. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, Hak 
Teâlâ'nın, tabiri hasr ifâde eder. Çünkü, denildiği zaman bunun mânâsı, 
"Emretmek, nehyetmek başkasının elinde değil, sadece onun elindedir" demektir. 
Nitekim Hak Teâlâ, (Kâfirün, 6) buyurmuştur. "Yani, yalnız size aittir, 
başkalarına değil..." Burada da, "nikâh ukdesi başkasının elinde değil, velinin 
elindedir" şeklinde bir mâna vardır. Durum böyle olunca, nikâh ukdesinin 
kadının elinde olması gerekir. Zaten elde edilmek istenen netice de budur. Allah 


en iyisini bilendir. H20] 


Hak Teâlâ'nın "Ve sizin bağışlamanız, takvaya daha uygundur" buyruğu ile ilgili 
birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Bu söz (bu kalıp), nem erkeklere, hem de kadınlara beraberce yapılmış bir 
hitaptır. Ancak, erkekler ve kadınlar bir arada zikredildikten zaman, "tağlib" 
erkeklerden yanadır. Tağlibin sebebi şudur: Gerek lâfız ve hitapta, gerek mânada 
müzekkerlik asıl, müenneslik ise fer'i (tali durum) dur. Lâfız bakımından 
müzekkerliğin asıl olmasına gelince, sen önce, ifâ dersin, daha sonra da, 
müennesliği kastederek, dersin. Müzekkere delâlet eden lâfız asıldır. Müennese 
delâlet eden lâfız ise asıl olan lâfzın fer'idir. Mâna bakımından asıl olmasına 
gelince, kemâl, erkekler için; noksanlık hali de kadınlar içindir. İşte bu sebepten 


dolayı, müzekker ve müennes bir arada zikredildiğinde, müzekkerlik tarafı galip 
olmuş olur. [021] 


İkinci Mesele 


hitabının ir'âbdaki yeri, mübtedâ olmasından dolayı, mahallen merfûdur. 
Kelamın takdiri ise, "Siz erkeklerin atfetmesi takvâya daha yakındır" 


şeklindedir. kelimesindeki lâm harfi, mânasındadır. [122] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Âyetin mânası şöyledir: "Sizin birbirinizi affetmeniz, takva mânasının tahakkuk 
etmesine daha yakın olan bir hareket biçimidir.." Durum, şu iki sebepten dolayı 
bu şekilde olmuştur: 

a) Hakkının verilmemesine müsamaha gösteren kimse, "muhsin" dir. Kim 
"muhsin" olursa, mükâfaata müstehak olmuş olur. Kim de mükâfaala müstahak 
olursa, bu mükâfaattan dolayı, mükâfaatın dışında olan cezayı savuşturmuş ve 
onu ortadan kaldırmış olur. 

b) Bu tarz bir hareket, kişiyi gerçekte takvanın kendisi olan "zulmü terketme"ye 
davet eder. Çünkü, Allah'a yaklaşmak maksadıyla, hakkından vazgeçerek, 
hakkının verilmemesine aldırış etmeyen kimse, hakkı olmayan bir şeyi almak 
suretiyle başkasına zulmetmiş olmaktan son derece uzaklaşmış olur. 

Hak Teâlâ "Aranızdaki üstünlüğü unutmayınız..." buyurmuştur. Allah'ın bu 
tabirden maksadı, insanları "unutma" hadisesinden nehyetmek değildir. Çünkü 
unutmamak, insanın elinde olan bir şey değildir. Aksine bu ifâdeden maksat, 
"terketmek..." manasıdır. Buna göre Hak Teâlâ sanki, Aranızdaki üstünüğü ve 
birbirinizi üstün tutmayı ihmal etmeyiniz, bırakmayınız..." demek istemiştir. Bu 
böyledir, çünkü erkek kadınla evlendiği zaman kadının kalbi erkeğine 
bağlanmıştır. Bu sebeple erkek,onu cinsi temastan önce boşadığında, bu hareket 
o kadının erkek tarafından eziyyet görmesine sebep olmuştur. Yine erkek, 
kendisinden kesinlikle istifâde etme niyeti olmadan kadına mihir vermeyi 
tekeffül ettiği zaman, bu da o kadına eziyyet etmenin bir sebebi olmuştur. 
Dolayısıyla, Allah'u Teâlâ bunlardan herbirinin, diğerinin kalbinden bu tür 
sıkıntıları izâle edecek bir işe başvurmanın gerekli olduğuna tenbihatta 
bulunmuştur. Meselâ kocaya, kadına mihrin tamamını teslim etmesi suretiyle 
onun kalbini hoşnut etmesini; kadına da mihrin tamamından vazgeçmesini 
öğütlemiştir. Daha sonra da, Allah'u Tealâ, bilinen sünnetine göre âyetini, tehdit 


yerini tutan ifadesiyle bitirerek, "Şüphesiz Allah, yaptıklarınızı hakkıyla 
görendir" buyurmuştur. (123) 


Namazlara ve "Salât-ı Vustâ" ya Devam Etmenin Hükmü 


"Namazlara ve salât-ı vusta'ya devam ediniz.. Allah için, tam bir huşu ile 
kıyamda durun" (Bakara, 238). Bil ki Allah'u Teâlâ, mükelleflere dini 
malümatları beyan edip ve onlara şeriatının kanunlarını iyiden iyiye izah 
buyurunca onlara beş vakit namaza devam etmelerini emretmiştir. Bunun birkaç 
sebebi vardır: 

a) Namazda Kur'an okumak, ayakta durmak (kıyam), rükü, sücüd ve huşu 
manaları olduğu için namaz, Allah'ın heybeti karşısında kalbin hüznünü, insanın 
yapısında bulunan başkaldırı ve isyanın bulunmamasını ve Allah'ın emirlerine 
infecıyad edip, O'nun nehyettiği şeylerden vazgeçmeyi ifâde eder. Nitekim Hak 
Teâlâ, 'Muhakkak ki namaz edebsizlikten ve çirkin olan her şeyden alıkor" 
(Ankebüt, 45) buyurmuştur. 

b) Namaz, kuluna Allah'ın rubübiyyetinin celâlini, kulluğun tevâzuunu, 
zilletinini, mükâfaat ve ceza işlerini hatırlatır, böylece de kulun Allah'a itaata 
boyun eğmesi kolaylaşmış olur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, 

"Sabır ve namazla yardım isteyin" (Bakara, 45) buyurmuştur. 

c) Nikâh, talâk ve iddet gibi daha önce geçmiş olan hususlar, dünyevi işlerle 
meşgul olmayı ifâde ediyordu. Böylece buna Hak Teâlâ, âhiret işleri olan namaz 


mevzuunu eklemiştir. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [124] 
Bu Âyetin Beş Vakit Namaza Delalet Etmesi Başa Dön 


Müslümanlar, farz olan namazın beş vakit namaz olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Tefsirini yapmakta olduğumuz bu âyet de buna delâlet etmektedir. 
Çünkü Hak Teâlâ'nın "Namazlara devam ediniz" emri, cemîsîgasının en azının 
üç olması bakımından, üç vakit namaza delâlet eder. Hak Teâlâ'nın daha sonra 
gelen, "orta namaza..." tabiri de bu üçe ilâve edilen fazla bir şeye delâlet eder. 
Aksi halde, bir tekrarın bulunması gerekir. Aslolan ise, tekrarın bulunmamasıdır. 
Sonra bu ilâve olan şeyin dördüncü vakit olması imkânsızdır. Aksi halde, dört 
vakit olan namazların ortası olan bir namaz bulunmaz. Binaenaleyh bu üç 
lâfzına, toplandığında bir orta namazın meydana gelebileceği bir başka sayımın 
mutlaka eklenmesi gerekir. Bu toplamın en azı da, beştir. Binaenaleyh bu âyet, 
işte açıkladığımız yol ile, beş vakit namazın farz olduğuna delâlet eder. Bil ki 


yaptığımız bu istidlal, el-vustâ kelimesinden muradın, sayı bakımından orta olan 
bir şey olduğunu; fazilet bakımından orta olan birşey olmadığını beyân ettiğimiz 
zaman tam ve eksiksiz olur. Biz bunu, inşa-allah deliliyle beraber beyân 
edeceğiz. Her ne kadar bu ayet beş vakit namazın farz olduğunu gösterse de 
namazın vakitlerine delâlet etmez. Vakitlere tafsilâtlı olarak delâlet eden âyetler 
dört tanedir. 

Birinci ayet: Hak Teâlâ'nın, "Haydi akşama girerken, sabaha ererken Allah'ı 
tenzih ediniz" (Rüm, 17) âyeti. Bu ayet, vakitleri bildiren ayetlerin en açığıdır. 
Buna göre Hak Teâlâ'nın, tâbirinin mânası, "Yani, Allah'ı teşbih edin, akşam 
vaktinde Allah için namaz kılın" demektir ki, Allah bu akşam vaktiyle, akşam ve 
yatsı namazlarını kastetmiştir. sözü ile sabah namazını; (Rüm,18) ile ikindi 
namazını ve(Rum, 18)tabiri ili de öğlen namazını kastetmiştir. 

İkinci ayet: Hak Teâlâ'nın, "Güneşin kayması anından, gecenin kararmasına 
kadar güzelce namaz kıl. Sabah namazını da... Çünkü sabah namazına şâhid 
olunur" (İsra, 78) âyetidir. Allah'u Teâlâ bu âyette, tabiri ile güneşin zevalini 
kastetmiştir ki, bu ifâdenin muhtevasına öğlen, ikindi, akşam ve yatsı namazları 
girmektedir. Daha sonra da, buyurarak, sabah namazını murad edmiş-tir. 
Üçüncü ayet: Hak Teâlâ'nın, "Güneşin dogmasından evvel de, batmasından 
evvel de Rabbini hamd fle teşbih et. Gecenin bir kısım saatlerinde ve gündüzün 
etrafinda da teşbih etki, böylece ilâhi rızâya nail olasın!" (Tâhâ, 130)âyetidir. 
Bazı âlimler bu âyetin beş vakit namaza delâlet ettiğini söylemişlerdir. Çünkü 
zaman, ya güneş doğmadan önce veya batmadan önce olur. Binaenaleyh gece ve 
gündüz kavramları bu iki terkibin muhtevasına dahil olmuş olurlar. 

Dördüncü ayet: Hak Teâlâ'nın, "Gündüzün iki tarafında, gecenin de yakın 
saatlerinde dosdoğru namaz kıl" (Hüd, 114) âyetidir. Hak Teâlâ'nın, tabiriyle 
maksadı sabah ve ikindi; ifadesiyle ise, akşam ve yatsıdır. Bazı âlimler bu ayetle, 
vitir namazının vâcib olduğu hususunda istidlal etmişlerdir. Çünkü, kelimesi, 


çoğul bir ifâdedir. Çoğulun en azı ise üçtür. 125) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bil ki, namaza devam etmeyi emretmek, onun şart- larını bulundurmaya devamı 
emretmek demektir. 

Namazın şartlan, bedenin, elbisenin ve namaz kılınan yerin temizliği; avret 
mahallinin örtülmesi, kıbleye yönelmek, namazın erkânına riâyet etmek ve ister 
kalbin, ister lisânın, isterse uzuvların amelleriyle ilgili olsun, namazı iptal eden 
herşeyden kaçınmaktır. Namaz konusunda en mühim olan iş, niyyet etmektir. 


Çünkü niyyet, namaz konusunda asıl maksattır. Hak Teâlâ, "Beni anmak için 
namaz kıl" (Ta-hâ, 14) buyurmuştur. Kim bu tarz üzere namazını edâ ederse, o 
kimse namazını bihakkın devam ettirmiş olur. Aksi halde, hayır!.Buna göre eğer, 
"emri, lâfızları gibi müşareket ifâde eden bir bâbtan getirilmiştir. 

Buna göre, buradaki mâna nasıl olur?" denilirse, buna şu iki bakımdan cevap 
veririz: 

a) "Muhafaza", kul ile Rabbi arasında olur. Buna göre kula sanki şöyle 
denilmiştir: "Sana namaz kılmayı emreden Rabbin seni koruması ve gözetmesi 
için, namazına devam eti..." Bu, Hak Teâlâ'nın, "Beni anınız ki ben de sizi 
anayım" (Bakara. 152) buyruğu gibidir. Hadiste de, "Sen Allah'ın hakkını gözet 


ki, Allah da seni muhafaza etsin"L126) şeklinde gelmiştir. 

b) Bu karşılıklı koruma işinin, namaz kılan kimseyle namaz arasında olmasıdır. 
Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Namazının seni koruması için, sen 
de namazına devam et!" 

Bil ki namazın, namaz kılan kimseyi koruması şu üç şekilde olur: 

1) Namaz, insanı günahlardan korur. Nitekim Hak Teâlâ, "Muhakkak ki namaz, 
edebsizlikten ve çirkin olan her şeyden ahkor" (Ankebut, 45). Binaenaleyh, kim 
namaz kılmaya devam ederse, namaz onu fuhşiyyattan korur. 

2) Namaz insanı, belâ ve sıkıntılardan korur. Nitekim Hak Teâlâ,"Sabır ve namaz 
ile, yardım isteyiniz" (Bakara, 45) ve, (Maide, 12) buyurmuştur ki bunun 
mânası, "Eğer namazınızı kılar, zekâtınızı da verirseniz ben yardımım ve 
korumamla, sizin yanınızdayım" şeklindedir. 

3) Namaz, namaz kılan kimseyi korur ve ona şefaat eder. Nitekim Hak Teâlâ, 
"Namazı dosdoğru kılın ve zekâtı verin. Kendiniz için önden ne hayır 
yollarsanız, Allah katında onu bulacaksınız" (Bakara, no) buyurmuştur. 

Bir de namazda Kur'an okunur. Kur'an da, kendisini okuyan kimseye şefaat eder. 
Kur'an hem "Şâfiı" hem de "müşeffi" dir. Haberde şu şekilde vârid olmuştur: 
"Bakara ve Âl-i İmrân süreleri, (kıyamet gününde) iki bulut gibi gelirler ve 
kendilerini okuyanın lehinde şehâhette bulunarak, ona şefaat ederler." 

Yine haberde şöyle gelmiştir: "Mülk süresi kendisini okuyarak gece namazı kılan 
kimseden kabir azabını savuşturur; haşr esnasında onu savunur, sıratta onun iki 
ayağının dibinde durarak, cehenneme, "Hayır, ona ilişemez-sin!" der. Allah en 


iyisini bilendir. HZ 
Salat-ı Vusta Ne Demektir? > Başa Dön 


An 


Âlimler, "salât-ı vustâ" nın ne olduğu hususunda yedi görüş belirtmişlerdir. 


Birinci Görüş: Allah'u Teâlâ, bu namaza devam etmeyi emretmiş, fakat bunun 
hangi namaz olduğunu bize açıklamamıştır. Biz, "Allah'u Teâlâ onun hangi 
namaz olduğunu bize açıklamamıştır" dedik, çünkü eğer Allah'u Teâlâ bunu 
açıklamış olsaydı, o zaman,ya "Allah'u Teâlâ onu, katı veya zanni yolla beyân 
etmiştir" denilirdi ki, birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü o beyan, ya bu âyetle olur 
veya kesinlik ifâde eden bir başka yolla, veyahut da mütevâtir bir haberle olur.. 
Beyanın bu âyette bulunması mümkün değildir. Çünkü namaz vakitlerinin sayısı 
beştir. Ha! buki ayette, namazın ne evveline, ne de sonuna dair bir açıklama 
bulunmamaktadır. Durum böyle olunca, beş vakit namazın her biri hakkında, 
"orta namaz" olabileceği söylenebilir. Veyahut da, "bu açıklama bir başka âyette 
veya r.lütevâtir bir haberde yapılmıştır" denilebilir. Halbuki böyle bir açıklama 
söz konusu değildir. Bu hususun zannî bir yolla izah edilmesine gelince, ki bu 
yol haber-i vâhid ve kıyastır, bu da caiz değildir. Çünkü zan ifade eden yollar, 
haberler ameli konularda muteber addedilmiştir. Bu mesele ise, amel ile ilgili bir 
mesele değildir. Binaenaleyh Allah'u Teâlâ'nın, orta namazın ne olduğunu beyan 
etmediği ortaya çıkmış olur. Bu görüşte olanlar, sözlerini şu şekilde 
sürdürmüşlerdir: Bunun hikmeti şudur: Allah'u Teâlâ bu namazın ne olduğunu 
beyan etmemekle beraber, bunun önemli bir namaz vakti olduğunu hassaten 
bildirince, kişinin edâ ettiği her namazın salât-ı vustâ (orta namaz) olduğunu 
zannetmesi caiz olur. Böyle uir zan ise, kişiyi bütün namazları tastamam ve 
mükemmel bir biçimde edâ etmeye teşvik etmiş olur. İşte bu sebepten dolayı 
Allah'u Teâlâ, ramazan ayında Kadir gecesini; cuma gününde duaların kabul 
olunacağı saati; bütün isimlerinin içinde "ism-i a'zâmı" nı ve, mükellef her vakit 
ölüm endişesini hissetsin ve böylece de her vakit tevbekâr olsun diye, bütün 
zaman içinde de "ölüm vaktini" gizlemiştir. İşte bu görüşü, ulemâdan bir 
topluluk benimsemiş, tercih etmiştir. 

Muhammed İbn Sirin şöyle demiştir: Bir adam Zeyd İbn Sabit, (ra)'e orta 
namazın ne olduğunu sordu da, o da, bunun üzerine, "Bütün namazlara devam 
et, o zaman ona rastlar, isabet edersin" dedi. 

Rebi İbn Haysem den rivayet edildiğine göre birisi ona, bu namazın ne olduğunu 
sorduğunda o, "Ey amcam oğlu, orta namaz beş vakit namazdan birisidir. 
Binaenaleyh, hepsine devam et. Böylece de, orta namaza da devam etmiş 
olursun" diyerek, sözüne şunu ilâve etti: "Eğer sen, onun hangi namaz olduğunu 
kesin olarak buseydin, sen sadece ona devam eder, diğer namazları da zay 
ederdin.. (Değil mi?)" deyince, soru soran kişi, "Hayır!" der. Bunun üzerine 
Rebi, "Eğer beş vakit namaza devam edersen, orta namaza da devam etmiş 
olursun" dedi. 


İkinci Görüş: Bu, beş vakit namazın tamamıdır. Çünkü beş vakit namaz, taat 
sayılan ibadetlerin ortasıdır. Bunu şöyle izah edebiliriz: İmân yetmiş küsur 
kısımdır ve bunların en üst derecesini kelime-i şehâdet teşkil eder. En alt 
derecesi ise, yollarda insanların yürümesine eziyet veren şeyleri kaldırıp 
atmaktır. Beş vakit farz namaz derece bakımından imandan aşağı, fakat yoldaki 
eziyet verici şeyleri giderme mertebesinin üstündedir. Binaenaleyh farz namazlar 


bu iki taraf arasında yer almış olur ve "orta" olur. [128] 
Salat-ı Vustanın Sabah Namazı Olduğunu Söyleyenler Başa Dön 


Üçüncü Görüş: Bundan murad, sabah namazıdır. Bu görüş, sahabeden Hz. Ali, 
Hz. Ömer, İbn Abbas, Cabir b. Abdullah, Ebu Umâme el-Bâhili (r.ah)'nin; 
tâbi'inden ise Tavus, Atâ, İkrime ve Mücahidin görüşüdür. İmam-ı Şafii de bu 
görüştedir. Şu hususlar, bu görüşün doğru olduğunu gösterir: 

a) Sabah namazı alacakaranlıkta kılınır. Bundan dolayı bu namazın başlangıcı 
karanlık olduğu için gece namazına, sonu da aydınlık olduğu için gündüz 
namazlarına benzetilmiştir. 

b) Bu namaz fecr-i sâdığın doğmasından sonra, güneşin doğmasından önce edâ 
edilir. Bu kadar zaman dilimi içerisinde ne tam karanlık ne de tam aydınlık 
vardır. Binaenaleyh sanki bu zaman, ne gecedir ne de gündüzdür. Bu sebeble de 
bu zaman, gece ile gündüz arasında "orta" bir durum olmuş olur. 

c) Tam gündüz öğle ile ikindi namazı; gece olunca da akşam ile yatsı namazı 
kılınır. Sabah namazı ise gece ve gündüz kılınan namazlar arasında "orta" bir 
yerde gibidir. 

Buna göre eğer, "Bu hususların hepsi akşam namazı için de söz konusudur?." 
denirse, biz deriz ki: İnşaallah ileride de izah edeceğimiz gibi, sabah namazı 
daha faziletli olduğu, için onu akşam namazına tercih ettik. 

d) Öğle ile ikindi namazları Arafat'da bütün mezheplerin ittifakı ile, sefer 
esnasında da Şafii mezhebine göre birleştirilir. Akşam ile yatsı namazı da 
böyledir. Sabah namazı ise her zaman vaktinde tek olarak kılınır. Bundan dolayı 
öğle ve ikindi namazlarının vakitleri tek bir vakit, akşam ve yatsı namazlarının 
vakitleri de tek bir vakit (gibi) olmuş olur. Böylece sabah namazının vakti, bu 
ikisi arasında "orta" bir vakit olmuş olur. 

Kaffal (r.h) şöyle der: "Bu delil insanların şöyle demesine dayanır: Bir kimse, iki 
taraftan birine meyletmeyip tek başına hareket ettiğinde, denilir." Allah en iyisini 
bilendir. 

e) Cenâb-ı Allah'ın "Çünkü sabah namazına şâhid olunur" (İsra, 78) âyetidir. 


Mütevatir haber ile, buradaki Kur'an'dan muradın sabah namazı olduğu sabit 
olmuştur. Bu namaz, gece ve gündüz meleklerinin bir arada bulunduğu sırada 
edâ edildiği için Cenâb-ı Allah, bunun "şâhid olunan" bir namaz olduğunu haber 
vermiştir.Bunu iyice anladığın zaman, bil ki bu ayet ile şu iki bakımdan istidlal 
edilmiştir: 

1) Allah Teâlâ sabah namazını tek olarak zikretmiştir. Bu da, sabah namazının 
çok faziletli olduğunu gösterir. Cenâb-ı Allah, "orta namaz'"ın da çok faziletli 
olduğunu özellikle bildirmiştir. Binaenaleyh hatıra, zann-ı gâlib olarak, sabah 
namazının daha faziletli olduğu o âyetle sabit olduğu için, bu âyette özellikle 
zikredilen "orta namaz" dan muradın sabah namazı olması gerektiği geliyor. 

2) Gece ve gündüz melekleri nöbet değiştirirler. Binaenaleyh gece melekleri ile 
gündüz melekleri sadece sabah namazı vaktinde (nöbet değiştirirken) bir arada 
bulunurlar. Bundan dolayı sabah namazının bu bakımdan gece ile gündüzün iki 
tarafında başlayıp, gece ile gündüzün arasına giren orta bir-şey gibi olduğu sabit 
olur. 

f) Allah Teâlâ, "orta namaz"ı zikrettikten sonra "Allah için tam birhuşü ile 
kıyamda durun" buyurarak, bu namazı "kunüt" lâfzı ile birlikte zikretmiştir. 
Halbuki, sahih haberlere göre, İslam'da "kunüt" un bulunduğu namaz sadece 


sabah namazıdır'!221 Binaenaleyh bu,"orta namazı" nın sabah namazı olduğunu 
gösterir. 

g) Şüphesiz ki Hak Teâlâ, bu namazın önemini belirtmek için, tek olarak 
zikretmiştir. 

Yine sabah namazının, diğer namazlardan daha çok te'kid ve teşvik edilmeye 
muhtaç olduğunda şüphe yoktur. Çünkü namazlar içerisinde bundan güç olanı 
yoktur. Zira sabah namazı insanlara, uykularının en tatlı vaktinde vâcib 
olmaktadır. Hatta Araplar, bundan dolayı sabah namazı vaktindeki uykuyu, "Bal" 
diye adlandırmışlardır. Bu tatlı ve güzel uykuyu bırakıp, soğuk suya yönelmek, 
camiye gidip, namaza durmaya hazırlanmak, insana çok zor ve güç gelen bir 
şeydir. Bundan dolayı âyetteki "orta namaz" tle.sa-bah namazının kastedilmiş 
olması gerekir. Çünkü bu namaz teşvik edilmeye diğer namazlardan daha 
uygundur. 

h) Sabah namazı, namazların en efdalidir. Durum böyle olunca "orta namaz" in, 


sabah namazı olması gsrekir. [130] 


Sabah Namazının Efdal Olmasının Sebepleri Başa Dön 


Biz şu bakımlardan sabah namazının daha efdal olduğunu söyledik: 

1) Cenâb-ı Allah,"Sabredenler, sadıklar, itaatle (Allah'a) boyun eğenler ve 
seherlerde istiğfar edenler..." (Al-i imrân, 17) buyurmuş, bu kimselerin değerli 
taatlerini ve mükemmel ibâdetlerini, seher vakitlerindeki istiğfarlarını zikrederek 
bitirmiştir. 

Bir hadis-i kutside Cenâb-ı Allah,"Kullarım bana kendilerine farz kıldığım 
şeyleri yerine getirerek yakınlaştıktan gibi hiçbir şeyle yakınlaşamazlar" H31] 
buyurduğu için, istiğfar çeşitlerinin en büyüğünün, farzları edâ etme olması 
gerekir. Bu da, imandan sonra taatların en efdalinin sabah namazı olmasını 
gerektirir. 

2) Bu hususta cemaatle kılınan sabah namazının ilk tekbirinin.dünya ve 
dünyadaki herşeyden daha hayırlı olduğu rivayet edilmiştir. 

3) Sahih hadislerde, sabah namazı için iki ezan okunduğu; birincisinin fecr-i 
sâdık henüz doğmadan, ikincisinin ise, doğduktan sonra okunduğu yer almıştır. 
Bu böyledir. Çünkü birinci ezandan maksad, kalkıp abdest hazırlığı yapsınlar 
diye insanları uyandırmaktır. 

4) Hak Teâlâ, sabah namazına çeşitli isimler vermiştir. Mesela, İsrâ sure-sinde, 
(İsrâ. 78); Nür suresinde, (Nur,58); Rüm suresinde, "Sabahladığınız vakit.." 
(Rüm. 17) gibi isimler... Hz. Ömer (r.a), "Yıldızların batışı.." (Tur, 49) ayetinden 
sabah namazının kastedildiğini söylemiştir. 

5) Cenâb-ı Allah sabah namazı üzerine yemin ederek, "Fecre ve on geceye 
yemin olsun ki.."(Fecr, 1-2) buyurmuştur. Bu,"Asra yemin olsun ki şüphesiz 
insanlar zarardadır" (Asr, 1-2)ayetiyfe bir tezâd teşkil etmez. Çünkü biz, bu 
ayetteki "asır" dan muradın, ikindi namazı olduğunu kabul etsek bile sabah 
namazı hakkındaki, "Gündüzün iki tarafında namaz kıl.." (Hüd, 114) ayetinde 
bulunan te'kid ve teşvik daha kuvvetlidir. Bu te'kidin ikindi namazı için 
bulunmadığını beyân etmiştik. 

6) Sabah namazı ezanında "tesvib" yapılır. Tesvib, "hayya âle'f-felâh" tan sonra 
iki defa, "Namaz uykudan hayırlıdır" demektir. Böyle bir te'kid, başka 
namazların ezanında yoktur. 

7) İnsan uykudan kalktığı zaman, yoktan var olmuş gibi veya ölü iken di-rilmiş 
gibi olur. Hatta bütün mahtükat geceleri adetâ ölürler, sabah olunca dirilirler. 
İnsanlar uykularından kalkıp, kendilerinden gecenin, uykunun ve gafletin, 
acizliğin ve şaşkınlığın karanlıklarını gidererek, bütün bunları ihsanları ile 
değiştirip, âlemi nurla, bedenleri de hayat, akıl, fehim ve ma'rifetle doldurduğu 


için, Allah'ın kudret ve rahmetinin mükemmelliğini gösteren bu büyük hâdiseyi 
müşahede ettiklerinde, hiç şüphe yok ki, bu vakit kulun kulluğunu edaya, Allah'a 
karşı hudü, zillet ve meskenetini ortaya koymaya uğraşmasına diğer vakitlerden 
daha uygundur. 

8) Böylece, bütün bu açıklamalar ile, sabah namazının, diğer namazlardan daha 
efdal olduğu ortaya çıkmış olur ve bu .sebeple de, "orta namazı"nı "sabah 
namazı" olarak ahlamak daha evlâ olur. 

9) Hz. Ali(k.v)'ye, "orta namazın ne olduğu sorulmuş,O da,"Biz, onun sabah 
namazı olduğunu zannediyoruz" 

demiştir. 

Yine İbn Abbas (r.a)'dan, sabah namazını kılıp, daha sonra da "işte bu orta 
namazdır" dediği rivayet edilmiştir. 

10) Sabah namazının sünneti diğer namazların sünnetlerinden daha kuvvetlidir. 
Binaenaleyh farzının da, diğerlerinin farzından daha kuvvetli olması gerekir. İşte 
bu sebeple âyetteki teşvik ve te'kidi sabah namazına hamletmek daha evlâdır. 
Orta namazın, sabah namazı olduğuna dâir delillerin tamamı bunlardan ibarettir. 


(132| 
Öğle Namazı Olduğunu Söyleyenler Başa Dön 


Dördüncü Görüş: Bu "Orta namaz öğle namazıdır" diyen kimsenin görüşüdür. 
Bu görüş Ömer, Zeyd, Ebu Said el-Hudri ve Üsâme İbn Zeyd(r.a)'den rivayet 
edilmektedir. Ebu Hanife ve arkadaşlarının görüşü budur. Bu görüşte olanlar, 
buna birkaç bakımdan delil getirmişlerdir: 

1) Öğle namazı, kaylüle vaktinde ve öğle sıcağında olduğu için, onlara zor 
geliyordu. Bundan dolayı özellikle ve hassaten belirtilme ve dikkat çekilmeyi bu 
namaza vermek daha uygundur. Zeyd İbn Sabitten rivayet edildiğine göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s), öğlenin kızgın sıcağında namaz kılıyordu ve bu namaz da, 
ashabına namazların en ağın idi... Çoğu kez arkasında bir veya iki saf 
bulunuyordu. İşte bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurdular: 
"Andolsun ki, (öğle) namazında hazır bulunmayan kimselerin evlerini yakmaya 
niyetlendim." Bunun üzerine bu ayet-i kerime nazil oldu. 

2) Öğle namazı gündüzün ortasına tesadüf eder. Farz namazlar içinde, onun 
dışında gündüzün veya gecenin ortasına rastlayan başka namaz yoktur. 

3) Öğle namazı, gündüzün kılınan iki namaz olan sabah ile ikindinin 
ortasındadır. 

4) Öğle namazı, iki serinlik, yani sabah serinliği ile akşam serinliği ortasına 


rastlayan bir namazdır. 

5) Ebü'i-Aliye şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabtyla beraber öğle 
namazı kıldım. Namazı bitirdikten sonra onlara, orta namazın hangisi olduğunu 
sordum. Onlar da, "Orta namaz, kıldığın şu namazdır" dediler." 

6) Hz. Aişe (r.anha)'den rivayet edildiğine göre O, ayetini, şeklinde okurdu. 
Bundan şu şekilde istidlal edilmiştir: O,(ikindi namazı) ifâdesini.(orta namaz) 
üzerine atfetmiştir. Matufun aleyh, matuftan daha öncedir. Buna göre ikindi 
namazından önce olan da, öğle namazıdır. 

7) Rivayet edildiğine göre bir grup insan, Zeyd İbn Sâbit'in yanında idiler. 
Üsâme İbn Zeyd'e bir adam gönderip, ondan orta namazın hangi namaz 
olduğunu sordurdular. O, "Orta namaz, öğle namazıdır. O, öğlenin sıcağında 
kılınır" dedi. 

8) Sahih hadislerde, Cebrail (a.s)'in Hz. Peygamber (s.a.s)'e ilk defa öğle 
namazında imam olduğu rivayet edilmiştir. Bu, öğle namazının namazların en 
şereflisi olduğuna delâlet eder. Binaenaleyh, âyetteki husüsi te'kid ve teşviki, 
öğle namazına hamletmek daha uygundur. 

9) Cuma namazı, namazların en şereflisidir. O da, öğleyin kılman namazdır. 


Bundan dolayı ayetteki hususi te'kidi öğle namazına hamletmek evlâdır. [133] 
İkindi Namazı Olduğunu Söyleyenler Başa Dön 


Beşinci Görüş: Bu görüş, "Orta namaz, ikindi namazıdır" diyenlerin görüşüdür. 
Bu görüş sahabeden Hz. Ali (r.a), İbn Mes'ud, İbn Abbas ve Ebu Hureyre 
(r.a)'den; fukahâdan da, Nehâi, Katâde ve Dahhâk'tan rivayet edilmiştir. Bu, aynı 
zamanda Ebu Hanife'den rivayet edilen görüştür. Bunlar bu görüşlerine birkaç 
bakımdan delil getirmişlerdir: 

1) Hz. Ali (r.a)'den rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Hendek Günü, 
"Bu kâfirler bizi orta namazdan alıkoydular. Allah onların evlerini ve mezarlarını 
ateşle doldursun" buyurdu. Bu hadisi, Buharı, Müslim ve diğer hadis imamları 
rivayet etmiştir. Bu haber, bu meselede dikkate alınması gereken önemli bir 
haberdir. "Sahih-i Müslim"de bu hadis, "Bizi orta namazdan, yani ikindi 
namazından alıkoydular" şeklinde vârid olmuştur. 

Fukahâdan bazıları buna şöyle cevap vermişlerdir: "İkindi, orta bir vakittir. Ama 
Kur'an'da zikredilen o değildir. Orta olan iki namaz vardır: Sabah ve ikindi 
namazları.. Bunlardan bir tanesi Kur'an ile sabit olmuştur, bir tanesi de sünnetle 
sabit olmuştur. Nitekim, Harem mıntıkaları da iki tanedir: Mekke'nin Harem 
bölge oluşu Kur'an ile, Medine'nin Harem bölge oluşu da sünnet ile sabit 


olmuştur." Bu cevâp, gerçekten zorlanarak verilmiş bir cevaptır. 

2) Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: İkindi namazı hakkında zikredilen 
te'kidlerin bir benzeri.onun dışındaki bir başka namaz hakkında rivayet 
edilmemiştir. Meselâ Hz. Peygamber (s.a.s),"İkindi namazını kaçıran kimse, 


sanki ailesine ve malına kötülük etmiştir" L34 buyurmuştur. Cenâb-ı Allah da, 
"Asr'a yemin olsun ki, insan ziyandadır..." (Asr, 1-2) diyerek ikindi namazına 
yemin etmiştir. Bu, ikindi namazı vaktinin, Cenâb-ı Allah'a en sevimli bir vakit 
olduğuna delâlet eder. 

3) İkindi namazının husûsen te'kid edilmesi daha uygundur. Çünkü diğer vakit 
namazlarına devam etmek, ikindi namazına devam etmekten daha hafif ve 
kolaydır. Bunun iki sebebi vardır: 

a) İkindi namazının vakti, vakitlerin en belirsizidir. Çünkü sabah namazının 
vakti, ziyası ufukta yazılmış olan fecr-i sadığın doğmasıyla; öğle namazının 
vakti, zeval vaktinin belirmesiyle; akşam namazının vakti, güneşin ufukta 
kaybolmasıyla; yatsı namazının vakti de, akşam kızıllığının tamamen 
kaybolmasıyla girer. Fakat ikindi namazının vaktinin geldiği, ancak dikkatli bir 
nazar ve gölgenin durumuyla ilgili son derece güçlü tefekkür ile anlaşılır. Bunu 
bilmek daha zor olduğuna göre, hiç şüphesiz bunun fazileti de daha fazla olur. 

b) İnsanların çoğu, ikindi vakti esnasında işleriyle güçleriyle meşguldürler. 
Bundan dolayı ikindi namazını kılmaya yönelmek daha zordur. Binaenaleyh, 
âyetteki husüsi te'kidi ikindi namazına vermek daha uygundur. 

4) İkindi namazı, orta namaz olmaya, birçok bakımdan daha uygundur. 

a) İkindi namazı, rekâtlarının sayısı çift olan bir namaz ile, tek olan bir namaz 
arasında yer alır. Rekâtlarının sayısı çift olan öğle namazıdır; tek olan da akşam 
namazıdır... 

Fakat, yatsı namazı da aynı durumdadır. Çünkü ondan önce rekâtlarının sıyısı tek 
olan akşam namazı, ondan sonra da, rekâtlarının sayısı çift olan sabah namazı 
vardır. 

b) İkindi namazı, bir gündüz namazı olan öğle namazı ile, bir gece namazı olan 
akşam namazı ortasında yer almıştır. 


e) İkindi namazı, iki gece namazı ile iki gündüz namazı arasındadır. [35] 
Salat-ı Vustâ Akşam Namazıdır Diyenler Başa Dön 
Altıncı Görüş: Orta namazı, akşam namazıdır. Bu, EbüUbeydeel-Selmâni ile. 


Kubayda İbn Züeyb'in görüşüdür. Bu görüşün iki delili vardır: 
a) Akşam namazı, gündüzün beyazlığı ile, gecenin karanlığı arasındadır. Bu 


mâna, her ne kadar sabah namazında da var ise de akşam namazı diğer bir 
yönden tercih edilir. Bu da, akşam namazının sabahın iki rekâtından daha fazla; 
öğlenin, ikindinin ve yatsının dört rekât farzından daha azdır. Binaenaleyh 
uzunluk ve kısalık itibariyle tam ortadadır. 

b) Öğle namazı, birinci namaz diye isimlendirilir. Bundan dolayı Cebrail (a.s), 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e ilk defa öğle namazında imamlık yaptı.. Öğle namazı, 
namazların birincisi olunca, şüphesiz ki orta namaz akşam namazı olmuş olur. 


(136) 
Orta Namaz Yatsı Namazıdır Diyenler 


Yedinci Görüş: Orta namaz, yatsı namazıdır. Bu görüşte olanlar: "Çünkü yatsı 
namazı, seferde kısaltılamayan akşam ve sabah namazları arasındadır. Hz. 
Osman (r.a)'dan, Hz. Peygamber'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: "Yatsı 
namazını cemaatla kılan kimse, sanki o gecenin yarısını ibadetle geçirmiş gibi 
olur." İşte bütün bu açıklamalar,bu meseledeki görüşlerin ve bu görüşleri 
savunan insanların delillerinin tamamıdır.Ben, bunlardan herhangi birini tercih 
etmedim, çünkü bu iş, çok uzun açıklamalar gerektirmektedir. Allah en iyi 


bilendir. 371 


Dördüncü Mesele 


İmâm-ı Şafii, bu âyeti vitir namazının vâcib olmadığı hususuna delil getirmiş ve 
şöyle demiştir: "Eğer vitir namazı vâcib olsaydı, vâcib namazların sayısı altı 


olurdu. H38] Eğer böyle olsaydı, bu altının ortası olmazdı. Âyet ise, namazların 
bir ortası olduğuna delâlet etmektedir." Buna göre eğer, "Bu istidlal ancak, ayette 
geçen, kelimesinden muradın, "sayı itibariyle orta olan" manasında olması 
halinde tamam olur.. Bu ise, mümkün değildir; aksine bu kelimeden murad, 
fazileti ifâde etmektir. Cenâb-ı Allah, "İşte böylece biz sizi, orta bir ümmet 
yaptık" (Bakara, 143), yani'âdil olan bir ümmet?, buyurmuştur. Ve Cenâb-ı Hak 
yine, en âdilleri mânasında, "En ortalan buyurdu..." (Kalem, 28) buyurmuştur. 
Biz, bu iştikakı (Bakara, 143)âyetinin tefsirinde iyice açıklamıştık. 

Ve yine, niçin bu dan muradın mikdar hususunda olması ve akşam namazının 
kastedilmesi caiz olmasın? Çünkü akşam namazı üç rekâttır. Üç ise, iki ile 
dördün ortasındadır. 

Ve yine "niçin, âyetteki orta tabirinden muradın, sıfat hususunda olması ve 


bununla sabah namazının kastedilmesi caiz olmasın? Çünkü sabah namazı, ne 
tamamen karanlık, ne de tamamen aydınlık bir vakitte yer almaktadır..." 
denilirse, buna şöyle cevap verilir: 

Cevap: Üstün ahlâk, faziletli bir ahlâk olması bakımından değil, aksine ifrat ve 
tefrit denilen iki aşırı uç arasında bulunduğu için, "orta" diye adlandırılmıştır. 
Meselâ, cesaret gibi.. Çünkü cesaret, korkaklıkla hiddet arasında bulunduğu için, 
üstün ahlâk olmuştur. İşin neticesi, "vasat" (orta) lâfzının adet bakımından orta 
olması itibariyle hakikat; güzel ahlâk ve zikretmiş olduğumuz iki aşırı uç 
arasında yer almış olması itibariyle de, güzel iş manasında mecaz olduğu 
sonucuna varır. Lâfzı hakiki manasına hamletmek, onu mecazi manasına 
hamletmekten daha evlâdır. 

Onun, "Bunu, zaman bakımından orta olan namaz vaktine, ki bu öğle namazıdır, 
hamlederiz.." şeklindeki ifâdesine de şu şekilde cevap veririz: Öğle namazı 
hakikatte orta namaz değildir. Çünkü öğle namazı, zevalden sonra kılınır. Bu 
vakitte de, "orta" olma anlamı bulunmaz. 

Onun, "Bunu, vâcib olma vakti, karanlık vakit ile aydınlık vakit arasında orta 
olduğu için, sabah namazına; adedi iki rekât ile dört rekât arasında orta bir yer 
işgal ettiği için, akşam namazına hamledebiliriz" şeklindeki görüşüne de şu 
şekilde cevap verebiliriz: Sizin zikrettiğiniz bu görüş, ihtimal dahilindedir. 
Bizimki de böyledir. Binaenaleyh, lâfzı hepsine hamletmek gerekir. Bu mesele 
hakkında bu âyetle yapılan istidlallerin imkân nisbetindeki izahı işte budur. 
Allah, en iyi bilendir. 

Hak Teâlâ'nın "Allah için, tam bir huşu İle kıyamda durun" buyruğu hakkında 
bazı izahlar vardır: 

a) Bu İbn Abbas'm görüşüdür. Buna göre "kunüt" dua ve zikir manasın-dadır. Bu 
anlama geldiğine dair şu iki hususla istidlal edilmiştir: 

b) Hak Teâlâ'ntn, emri namazın içinde bulunan fiilleri İfa etmeyi emretmektedir. 
Binaenaleyh "kunüt" namazın içinde bulunan her türlü zikre hamletmek gerekir. 
Buna göre bu ifâdenin mânası, "Allah'ı zikrederek, duâ ederek ve herşeyden 
ilişkisini kesip O'na yönelerek kıyama durunuz..." şeklinde olur. 

2) "Kunüt" lâfzından anlaşılan, "Yoksa o, gecenin saatlerinde secde ederek ve 
kıyamda durarak taât ve ibâdet eden kimse gibi midir?" (Zümer, 9) âyetinin de 
delaletiyle, zikir ve duadır. Sabah ve vitir namazındaki kunütun mânâsı da budur. 
Bu, Arapların, "Falan, falancaya duâ etti" tabirinden anlaşılan şeydir. Çünkü bu 
ifâdeyle, falanın falancaya duâ etmesi anlaşılır. 

b) ifâdesinin mânası, "itaat ederek" demektir. Bu, İbn Abbas, Hasan el-Basri. 
Şa'bi, Said İbn Cübeyr, Tavus, Katâde, Dahhâk ve Mukâti! in görüşüdür. Bunun 


delili de şu iki husustur: 
1) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurmasıdır: "Kur'an'da geçen bütün kunüt 


lâfızlarının mânası, tâat demektir (139) 

2) Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in zevceleri hususunda, "Sizden kim 
Allah'a ve Resulüne itaat ederse... " (Ahzab,31)ve bütün kadınlar hakkındaki, İyi 
kadınlar, itaatli olanlardır" (Nisa, 34)âyetleridir. Binaenaleyh kunüt, mükemmel 
bir şekilde itaat etmekten ve tâat sayılan fiillerin rükun,sünnet ve adabı arasına 
herhangi bir kusur ve eksiklik girdirmekten kaçınmaktan ibarettir. Bu, nasıl 
namaz kıldığına aldırmayan, namazı hafife alan, kifayet miktarıyla yetinen ve 
Allah'ın, kullarının namazına ihtiyacı yoktur kanaatine varan kimseleri men 
etmektir. Eğer, durum denildiği gibi olsaydı, o zaman kişinin hiç namaz 
kılmaması gerekirdi. Çünkü, Allah bizim ibâdetlerimizin çoğuna muhtaç 
olmadığı gibi, aynı şekilde azına da muhtaç değildir, denilebilir. Hulbuki Allah'ın 
Resulü, diğer peygamberler ve selef-i sâlih namaz kılmışlar, hem uzun uzun 
kıyamda durmuşlar, huşu ve hudüiannı izhar etmişlerdir. Onlar, Allah'ı böyle 
diyen ve diyecek olan câhillerden daha iyi tanıyorlardı. 

c) nin mânası, "susarak" demektir. Bu, İbn Mes'ud ve Zeyd İbn Erkam'm 
görüşüdür. Bunlar şöyfe demişlerdir: Biz namaz esnasında konuşurduk. Birisi 
selâm verdiğinde, selâmını alırdık. Bir kimse, namaz kılan kimselere kaç rekât 
namaz kıldıklarını sorabilirdi.. Bu tıpkı, ehl-i kitabın yaptığı gibiydi. İşte bunun 
üzerine Allah Teâlâ, âyetini indirdi, böylece susmamızı emrederek, konuşmamızı 
yasakladı. 

d) Kunüt, huşu, hudü ve Allah'ın heybeti karşısında başka hiçbir şeye iltifat 
etmemeden ibarettir. Bu, Mücâhid'in görüşüdür. Sahabe ve tabiinden birisi 
namaz kıldığı zaman, Rabbinin heybetinden dolayı dehşete kapılır, herhangi bir 
şeye iltifat etmez, (namaz kıldığı zeminde) bulunan çakıl taşlarıyla ilgilenmez, 
bedenindeki herhangi bir şeyle alâkalanmaz, hatırına dünya ile ilgili herhangi bir 
şey getirmez ve namazlarını bu şekilde bitirirlerdi... 

e) Kunüt, ayakta durmak demektir. Bu görüşte olanlar, görüşlerine Câbir (r.a)'in 
naklettiği şu hadisi delil getirmişlerdir: Hz. Peygamber'e hangi namazın efdal 
olduğu sorulduğunda O, kıyamı uzatma mânasını kasdederek, "Kunütu uzun 


olan namaz" H40] buyurmuştur. 

Bu görüş, bana göre zayıfttr.Aksi takdirde, âyetin takdiri, şeklinde olurdu. 
Meğer ki şöyle denilsin: "Namazın kıyamını devam ettirerek, Aliah için kıyama 
durun!.." Bu durumda da kunüt, kıyam ile "kıyamı devam ettirmek" manasıyla 
açıklanmış olur. 

f) Bu, Ali İbn İsa'nın tercih ettiği görüştür. Bu görüşe göre kunüt, birşeye devam, 


ona sabır ve ondan ayrılmamadan ibarettir. İslâm dininde kunüt Allah'a itâatta 
bulunmayı sürdürmek ve O'nun hizmetine devam etme manasına tahsis 
edilmiştir.-Bu açıklamaya göre, müfessirlerin söylemiş olduğu şeylerin tamamı 
bu tabire dahil olur. Bundan muradın, "farz ve nafile namazların kıyamına 
devam ederek, Allah için kıyama durun" şeklinde olması muhtemeldir. Allah en 


iyisini bilendir. HH] 
Harpte Kılınan Namaz Başa Dön 


"Eğer korkarsanız, o zaman da yürüyerek, yahut binekli olarak... Emin 
olduğunuz vakit iser yine Allah'ı size bilmediğiniz şeyleri nasıl öğretti ise, o 
şekilde anınız.." (Bakara, 239). 


Bil ki Allah'ı Teâlâ, namaza devam etmeyi, namazın rükün ve şartlarıyla, onu 
edâ etmeyi sürdürmeyi vâcib kılınca, bundan sonra bu şekilde namazı 
sürdürmenin, korku esnasında değil, emniyet bulunduğu zaman farz olduğunu 


beyan ederek buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [142] 


Birinci Mesele 


ifâdesinin, şeklinde okunduğu rivayet edilmektedir. [143] 
İkinci Mesele 


Vahidi (r.h.) şöyle demiştir; "Âyetin takdiri, "Eğer düşmandan korkarsanız..." 
şeklindedir. Ancak, bilindiği için, mefül hazfedilin iştir. Keşşaf sahibi söyle 
demiştir: "Eğer sizde düşman ve benzeri şeylerin korkusu bulunursa..." 
takdirindedir. Bu görüş daha sahihtir Çünkü ister düşman, isterse başka 
şeylerden korkulsun, bu hüküm mutlak olarak korku sırasında câridir. Burada 
üçüncü bir görüş daha vardır ki, bu da mânanın şöyle olmasıdır: "Harbi 
bitirinceye kadar namazınızı tehir ettiğinizde, namazın geçeceğinden 
korkarsanız, yürüyerek yahut binekli olarak (kılınız)..--" Bu takdire göre âyet, 
kıyamı, rükü ve sücüdu terkederek namazı kılmaya müsaade edilinceye kadar, 


vaktin farzının eksiksiz kılınması gerektiğine delâlet etmektedir. [isa 


Üçüncü Mesele 


sözü hakkında iki görüş vardır: 

a) kelimesi, kelimesinin, kelimesinin o şeklinde çoğul gelmeleri gibi, 
kelimesinin çoğuludur. ister yürüsün, ister dursun, ayakları üze-rinde duran 
kimsedir. kelimesinin çoğulunun, ve, şeklinde olduğu da söylenmiştir. 

b) Kaffâlın zikretmiş oldujju şu husustur: kelimesinin, "cem'u'l-cem" olması 
caizdir. Çünkü, kelimesi, şeklinde çoğul yapılmış, sonra, kelimesi de, şeklinde 
"cem'u'i-cem" yapılmıştır. kelimesi de, kelimesinin,(binici, süvari) şeklinde 
çoğul yapılması gibi, kelimesinin çoğuludur. Kaffâl sözüne devamla, "Deve 
üzerinde olan kimseye, ata binmiş olana da, denilir. Allah en iyisini bilendir. 


(145| 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


kelimesi, hal olduğu için mansübtur. Âmili ise hazfedilmiştir. Buna göre ayetin 
takdiri, şeklindedir. H46] 


Beşinci Mesele 


Korku namazı iki çeşittir: 

a) Savaşırken kılman namaz.. Bu âyetle, işte bu namaz kastedilmiştir. 

b) Savaş halinin dışında kılman korku namazı.. Ki bu da Nisa suresinde Cenâb-ı 
Hakk'ın "Sen içlerinde bulunup da kendilerine namaz kıldırdığın vakit, onlardan 
bir kısmı seninle birlikte dursun..." (Nisa, 102) âyetinde zikredilen husustur. Bu 
iki âyetin siyakında iki görüşün farklılığının beyânı bulunmaktadır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Savaş kızışıp, kimsenin savaşı 
terketmesi mümkün olmadığı zaman, Şafii'nin mezhebine göre şu yapılır: 
"Savaşta bulunan kimseler binekli ve yaya olarak, kıbleye veya aksi 
istikâmetlere doğru yönelerek namaz kılarlar.. Rükü ve sücüdlarını ima ile ifa 
ederler. Secdelerini yaparken başlarını biraz daha fazla eğerler. Nara atmadan 
sakınırlar. Çünkü bu zorunlu değildir." 

Ebu Hanife'ye göre ise, yaya olan kimse (savaş sırasında) namazını tehir eder. 
Şafii (r.h.), bu âyetle iki bakımdan ihticâc etmiştir: 

1) İbn Ömer şöyle demiştir:" "kıbleye yönelmiş olarak veya yönelmemiş 
olarak..." demektir." Nâfi'İbn Ömer'in bunu, ancak Hz.Peygamber'den rivayet 
ettiğini zannediyorum" demiştir. 

2) Bulunduğu zaman, yaya hâlde, yürürken, binitli vaziyette ve koşarken namaz 


kılmanın caiz olduğu korku varken devamlı olarak kıbleye yönelmek mümkün 
değildir. Böylece âyetteki, "Yürüyerek, yahut binekli olarak..." ifadesi, kıbleye 
yönelmeme hususunda bir ruhsatın olduğuna delâlet eder. Yine bu ifâde, rükü ve 
secdenin yerine imâ yapmaya ruhsat olduğunu da gösterir. Çünkü, düşmandan 
ötürü olan şiddetli korku esnasında insan canından emin olamaz. Olduğu yerde 
duruyor olsa bile, rükü ve secde etmesi mümkün olmaz. Bundan dolayı, 
yaptığımız izaha göre. tabirinin kıbleye yönelmeme ile rükü ve secdede imâ 
yapılabileceği hususlarına delâlet ettiği sabit olur. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, korku esnasındaki namazda, hangi rükünlerin 
düşüp hangilerinin düşmediğinden bahsedelim. Biz deriz ki: Şüphesiz namaz şu 
üç şeyin bir arada bulunmasıyla tamam olur: 

a) Kalbin fiili (hali) ki bu insanın namaza niyetidir. Niyet rüknü hiçbir zaman 
düşmez. Çünkü bu, korku esnasında da değişmez. 

b) Dilin fiili ki bu da kıraattir. Bu rükün de, korku esnasında düşmez. Herhangi 
bir zaruret olmadığı için, insanın korku namazı esnasında namazı bozacak bir 
söz söylemesi veya nara atması caiz değildir. 

e) Uzuvların fiili. Biz deriz ki kıyam (ayakta durma) ile ku'üd (tahiyyatta 
oturma), şüphesiz ki korku namazında düşerler. Kıbleye yönelme şartı da, 
anlattığımız gibi düşer. Rükü ve secdeye gelince, imâ onların yerini alır. 
Binaenaleyh secde yerine geçecek İmâ'nın, rükü'nun yerine geçecek imâdan daha 
fazla eğilerek yapılması gerekir. Çünkü bunu yapmak mümkündür. Korku 
sebebiyle namazın taharetini (abdest ve guslü) bırakmak caiz değildir. Çünkü o 
kimsenin su veya toprakla abdest ve teyemmümü mümkündür. İhtilâf, insanın su 
bulduğu halde onunla abdest alması mümkün olmadığında, binekli olarak 
bulabileceği toz ile teyemmüm etmesinin caiz olup olmaması hususundadır. 
Daha sahih görüşe göre bu caizdir. Çünkü susama korkusu olduğu zaman, su 
olduğu halde teyemmüm etmeye ruhsat vardır. Kişinin canından korkması, bu 
hususta ruhsat verilmeye daha uygundur. İmam Şafii (r.h)'nin görüşünün geniş 
izahı budur. 

Netice olarak diyebiliriz ki: İmam-ı Şafii bu konuda, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
"Size bir şey emrettiğimde, onu gücünüz yettiğince yapın H47] hadisine 
dayanmıştır. 

Ebu Hanife ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Hendek Günü'nde namazı tehir etmiş 
olmasını delil getirerek, bunun bizlere de gerekli olduğunu söylemiştir. 

Ebu Hanife'ye şöyle cevap verilir: Hendek Savaşı'nda korku bu dereceye 
ulaşmamıştır. Fakat Hz. Peygamber (s.a.s) yine de namazını tehir etmiştir. 
Binaenaleyh bu âyetin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in o davranışını neshetmiş 


olduğunu anlarız. [148] 
Altıncı Mesele Başa Dön 


Âlimler böyle bir ruhsatın verilmesini gerektiren kor- kunun, ne derecede bir 
korku olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bunu şöyle diyerek ortaya 
koyabiliriz: Korku ya savaş esnasında, ya da savaş dışında olur. Savaş 
esnasındaki korku, ya vâcib, ya mubah, yahut haram bir savaş esnasında olur. 
Vâcib olan savaş, kâfirlere karşı yapılan savaştır. 

Korku namazında asıl olan, bu tür savaştır ve âyet işte bu tür savaş hakkındadır. 
Âsilerle savaş da, bu tür savaş hükmüne girer. Nitekim Hak Teâlâ,"O tecâvüzkâr 
olan kavimle, onlar Allah'ın emrine dönünceye kadar savaşın" (Hucurât, 9) 
buyurmuştur. Mubah olan savaş hususunda el-Kâdi Ebu'I-Muhâsin et-Taberi, 
"Şerhu'l Muhtasar" adlı eserinde şöyle demiştir: "İnsanın kendisini müdafaa 
etmesi (nefsi müdafa'a) vâcib değil mubahtır. Fakat eğer saldıran kâfir ise, bu 
müstesna.. Bu durumda, İslâm'ın hakkı ihlâl edilmesin diye, nefsi müdafaa 
vacibtir." 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki, "İnsanın kendisini ve öldürülmesi haram olan 
her canlıyı müdafaa için yapılan savaşta, korku namazı kılmak caizdir. Fakat 
insanın matının alınması ve halinin bozulması kastı ile yapılan savaşta, kişinin 
korku namazı kılıp kılamayacağı hususunda iki görüş vardır: 

a) En doğru görüşe göre bu caizdir. Şafii, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Malı 
uğrunda Öldürülen kimse şehid olur H42] 

hadıs-i şerifine dayanır. Böylece bu, malı savunmanın nefsi müdafaa gibi 
olduğuna delâlet eder. 

b) Bu esnada korku namazı kılmak caiz değildir. Çünkü bu iki şeyden ikincisinin 
hürmeti daha büyüktür. Haram olan savaş esnasında ise korku namazı kılmak 
caiz değildir. Çünkü korku namazı bir ruhsattır. Ruhsat ise bir ilâhi yardımdır. 
Âsi olan kimse ilâhi yardıma lâyık değildir. Savaşın dışında olan, yangın, 
boğulma, ve vahşi hayvan gibi şeylerden kaçmadan dolayı bulunan korkular ve 
alacaklı kimsenin borcunu istemesinden ötürü, borçlunun güç durumda olduğu, 
fakat bunu belirleyen delilleri ortaya koyamayacağı için hapsedilmesi korkusu 
gibi korkulardan dolayı, insan yine korku namazı kılabilir. Çünkü ayetteki,"Eğer 
korkarsanız..." ifâdesi, bütün bu korkuları içine alan mutlak bir ifâdedir. 

Buna göre eğer, "Ayetteki, "yürüyerek yahut binekli olarak "tabiri bu korkudan 
muradın, savaş esnasında düşmandan dolayı duyulan korku olduğuna delâlet 
eder" denilir ise, biz deriz ki: "Farzet ki bu böyledir. Fakat âyette bir zararı 


defetme hükmü yer aldığına göre, bu durum, diğer korkularda da vardır. 


Binaenaleyh onlar için de bu hükmün bulunması gerekir." L150] 
Yedinci Mesele 


İbn Abbas (ra)ın şöyle dediği rivayet edilmiştir. "Cenâb-ı Allah, 
Peygamberinizin lisanı ile, namazı mukim iken dört, seferde iken iki, korku 
esnasında ise bir rekat olarak farz kılmıştır." Âlimlerin çoğu mukim iken 
namazların dört rekat, seferde iken ise, korku olsa da olmasa da iki rekat olarak 
kılınacağı ve İbn Abbas'ın sözüne göre amel edilemeyeceği görüşündedirler. A 
llah Teâlâ'nın, emrinin mânâsı, "bu ruhsatajsebep olan korku ortadan kalktığı için 
emin olduğunuz vakit ise, yine Allah'ı, size bilmediğiniz şeyleri nasıl öğretti ise, 
o şekilde anınız" şeklindedir. Ayetteki bu ifâde ile ilgili iki görüş vardır: 

a) lâfzı, "Namazlara ve orta namaza devam edin. Allah için tam bir huşu ile 
kıyamda durun" âyeti ile Allah'ın size öğretip şartlarını ve rükünlerini beyân 
ettiği şekilde namazınızı kılınız" demektir. Çünkü ruhsatın sebebi ortadan 
kalkınca, bu husustaki farziyet, önceki şekliyle aynen döner. Namaz, "Allah'ı 
zikre (namaza) koşun" (Cum'a, 9)âyetinden dolayı bazan "zikir" diye 
adlandırılmıştır. 

b) "Allah'a, size emniyet nimetini vermesinden dolayı şükrediniz" manasındadır. 
Kâdi bu görüşü tenkid ederek şöyle demiştir: "Bu âyetteki "zikir", korkudan 
sonra emniyetin bulunması demek olan belli bir şarta bağlanınca, bu lâfız aynı 
şart üzere hem korku hem de emniyetle birlikte bulunması gereken bir zikir yani 
şükür manasına hamledilemez. Şükrün, emniyet esnasında yapılması gerektiği 
gibi korku esnasında da yapılması gerektiği herkesçe bilinir.Çünkü her iki hâlde 
de Cenâb-ı Allah'ın nimetleri devam etmektedir. Buradaki korku Allah'tan dolayı 
değil, kâfirlerden dolayıdır. Binaenaleyh, "Allah'ı zikrediniz" emrini bu duruma 
has olan Bir zikre hamletmek gerekir, 

c) Bu hususta bir üçüncü görüş daha vardır: Buna göre, âyetteki, mefhumuna 
hem namaz hem de şükür girer. Çünkü şükür sebebi ile elde edilecek emniyet, 
namazı vaktinde kılma ile birlikte yapılması gereken bir şükür diye tarif 
edilmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "size nasıl öğretti ise..." buyruğu Allah'ın öğretme ve bildirme 
suretiyle bize in'am etmiş olduğunu, bunun ilâhi nimetlerden sayılıp, eğer O'nun 
hidayeti olmasaydı bizim bunlara ulaşamayacağımızı beyân etmektedir. Sonra 
âlimlerimiz Allah'ın öğretmesini, "ilmi yaratmak"; Mu'tezile ise "delilleri 
yerleştirme ve lütuf fiilleri ihsan etme" diye açıklamışlardır. 


Cenâb-ı Hakk'ın, "bilmediğiniz şeyleri..." tabiri Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
peygamber olarak gönderilişinden önceki cehalet ve dalâlet zamanına işarettir. 


(151| 
Vefat Hakkındadır Başa Dön 


"Sizden hanımlarını geride bırakıp ölecek olanlar, eşlerinin (evlerinden) 
çıkarılmayarak bir yıla kadar fâideienmesini vasiyyet (etsinler). Bunun üzerine o 
kadınlar kendiliklerinden çıkarlarsa artık onların bizzat yaptıkları meşru işlerden 
dolayı size mes'uliyet yoktur. Allah aziz ve hakimdir"(Bakara, 240). 


Ayette birkaç mesele vardır: 1052] 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi, Kisai, Asım'ınEbu Bekrisimli ravisi şeklinde ref üe 
okumuşlardır. Diğer kıraat imamları da nasb ile okumuşlardır. Ref ile okumanın 
delilleri şunlardır: 

1) Hak Teâlâ'nın, ilpj sözü mübtedâ, sözü ise haberdir. Nekire kelimenin 
mübteda olması uygundur. Çünkü cümle içindeki yerinin kendisine kazandırmış 
olduğu husüsiyyetten dolayı hususilesmiştir. Bu ifâde tıpkı, "Size selâm olsun 
ve hayır hep senin ö-nünde olsun" ifâdesinde olduğu gibidir. 

2) Hak Teâlâ'nın ifadesinin mübteda olması, kendisine de bir haberin takdir 
edilmesidir. Buna göre takdir, "Onlara, zevceleri için vasiyyet etmeleri vâcibtir" 
şeklinde olur. Yapılan bu takdirin diğer benzerleri de, Cenâb-ı Hakk'ın şu 
ayetleridir."O zaman (sizin üzerinize) takdir ettiğiniz mihrin yansı vardır" da, 
(Bakara. 237), "O zaman (sizin üzerinize), teslim edilmiş bir diyet vardır" (Nisa. 
92) ve "O zaman (size) üç gün oruç tutmak gerekir" (Bakara, 196). 

3) Âyetin takdirinin şöyle olmasıdır: "Durum, iş, vasiyyet etmenizdir" veya, 
"Farz kılınmış olan, vasiyyet etmenizdir"veyahut da, "Hüküm, vasiyyet 
etmenizdir." Bu durumda biz, mübtedâyı takdir etmiş oluruz. 

4) Âyetin takdirinin, "Size, vasiyyet yazıldı, farz kıtındı" şeklinde olmasıdır. 

5) Âyetin takdirinin, "Sizden bir vasiyyet olsun, yapılsın" şeklinde olmasıdır. 

6) Takdirin, "Sizden ölenlerin vasiyyeti, bir yıla kadar olan vasiyyettir" şeklinde 
olması.Bütün bu takdirler caiz ve güzeldir. Nasb okunmasının delili ise şunlardır: 
1) Ayetin takdirinin, vasiyyet yapsınlar" şeklinde olmasıdır. 

2) Takdirin, "Bir vasiyyet edişle vasiyyet edersiniz" şeklindedir. Bu senin, "Sen, 


bir postacının yürüyüşü gibi yürüyorsun" demen gibidir. Yani, şeklinde... 

3) Takdirin, "Allah, ölen erkeklere, vasiyyet etmelerini vâcib kıldı" şeklinde 
olmasıdır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, tabiri hakkında bazı izahlar yapılmıştır: 

1) Bunun "O kadınları bir meta ile faydalandırın..." şeklinde olmasıdır. Buna 
göre âyetin takdiri "O ölen erkekler (ötmeden önce), hanımları için bir vasiyyet 
etsinler ve onları bir meta ile faydalandırsınlar" şeklinde olur. 

2) Takdirin, telsi dili "Allah bunu o kadınlar için bir meta kabul etmiştir" 
şeklinde olmasıdır. Çünkü ifâdenin öncesi, böyle bir takdirin yapılmasını 
gösterir. 

3) Hal olması sebebiyle, kelimenin mansüb olmasıdır.Hak Teâlâ'nın, 
"Çıkarmaksizm..." buyruğu hakkında da iki görüş vardır: 

1) Bu, hal olmasından dolayı mansüb olmuştur. Hak Teâlâ sanki, "Ontar evinizde 
oldukları ve çıkarılmadıkları halde, o kadınları metâlandırınız..." demiştir. 

2) Harf-i cer hazfedildiği için kelime mansüb olmuştur. Allah'u Teâlâ, 


"Çıkarmaksızm" buyurmuştur. (153) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âyet hakkında üç görüş vardır: 

Birinci Görüş: Bu, müfessirlerin çoğunluğunun tercih ettiği görüştür. Buna göre 
bu ayet mensühtur.Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: İslâm'ın ilk yıllarında 
tatbik edilen hüküm şöyleydi: Koca öldüğü zaman, kadının kocasının malında, 
nafaka ve evinde bir yıl durma hakkından başka, herhangi bir hakkı 
bulunmuyordu. Evlenme hususunda, kadının kocasının evinde bir yıl beklemesi 
ilahi bir emir idi. Ne var ki o kadın, iddet bekleme hususunda serbest idi. Kadın 
isterse kocasının evinde iddetini tamamlar, isterse yıl tamamlanmadan önce 
kocasının evine terkederek, iddetini başka bir yerde tamamlardı. Ne var ki kadın 
kocasının evinden çıktt mı, nafaka hakkını kaybederdi. Bu âyette bahsedilen 
hususların tamamı budur. Çünkü biz, şeklinde okursak, mâna, "Onlara, (kadınlar 
için) vasiyyet etmeleri gerekir" şeklinde; şeklinde okursak mâna, "bir vasiyyet 
etsinler" şeklinde olur. Her iki kıraate göre de, böyle bir vasiyyet vâcibtir. Sonra 
bu vasiyyet iki şekilde tefsir edilmiştir: 

a) Bir yıla kadar kadına meta ve nafaka vermek... 

b) Bir yıla kadar kadının kocasının evinde kalması..Daha sonra Allah'u Teâlâ, 
kadınların kocalarının evinden çıkmaları halinde, bu hususta kocalarının 
herhangi bir vebali olmayacağı hükmünü indirmiştir. Binaenaleyh bu âyetin iki 


şeyi gerektiği ortaya çıkmış olur: 

1) Bir yıl süreyle olmak üzere kadına, kocasının malından nafaka verilmesiyle 
kocasının evinde oturmasının vâcib olması... 

2) Bir yıl iddet beklemenin vâcib olması... Çünkü kadının bir yıl süreyle 
kocasının malından nafaka alıp, onun evinde oturmasının vâcib olması, o yıl 
içerisinde başka bir kocayla evlenememesini gerektirir. Daha sonra Allah'u Teâlâ 
bu iki hükmü neshetmiştir. 

Nafaka ve kadının kocasının evinde oturmasıyla ilgili vasiyyet hükmünün 
mensüh olması, Kur'an'ın, kadının kocasının malına zaten varis olduğuna delâlet 
etmesi sebebiyledir. Ayrıca sünnet de, varis olan kimseye vasiyyet 
yapılamıyacağına delâlet etmektedir. Böylece hem Kur'an hem de sünnet, 
kocanın zevcesine bir yıl süreyle evinde kalması ve malından nafaka almasıyla 
ilgili vasiyyet etmesi hükmünü neshetmişlerdir. Bir yıl iddet beklemesinin vâcib 
olması hükmü de, Hak Teâlâ'nın "(Kocası ölen) kadınlar, kendi başlatma dört ay 
on gün iddet beklerler" (Bakara, 234) âyetiyle neshedilmişttr. İşte bu görüş, 
önceki ve sonraki müfessirlerden pek çoğunun ittifakla benimsediği görüştür. 
İkinci Görüş: Bu, Mücâhid'in görüşüdür. Buna göre Atlah'u Teâlâ, kocası ölen 
kadınların iddeti hususunda iki ayet indirmiştir: 

1) Hak Teâlâ'nın, daha önce geçmiş "(Kocası ölen) kadınlar, kendi başlarına dört 
ay on gün iddet beklerler" (Bakara, 234) âyetidir. 

2) "Sizden, hanımlarını geride bırakıp ölecek olanlar, hanımları için vasiyyet 
etsinler..." (Bakara, 240) ayeti. 

Binaenaleyh bu iki âyetin, ayrı ayrı iki durum için indirilmiş olduğunu kabul 
etmek gerekir, Binaenaleyh buna göre biz şöyle deriz: Eğer kocası ölen kadın, 
kocasının evinde beklemeyi ve onun malından nafaka almayı tercih etmezse, 
birinci (Bakara, 234) âyete göre onun iddeti, dört ay on gün olur. Ama, eğer 
kocasının evinde oturmayı ve onun malından nafaka almayı isterse, bu kadının 
iddeti de bir yıl olmuş olur. İşte bu âyetlerin hükmünü, her ikisiyle de amel 
edilmiş olsun diye, bu iki takdire göre ele almak daha uygun olur. 

Üçüncü Görüş: Bu, Ebu Müslim el-İsfehani'nin görüşüdür. Buna göre ayetin 
mânası şöyledir: "Sizden hanımlarını geriye bırakıp ölecek olan kimseler, bir yıl 
süreyle hanımlarının nafaka almalarını ve evlerinde oturmalarını va-siyyet 
etmişlerse, (buna rağmen) onlar bu süre bitmeden önce evden çıkar ve Allah'ın 
kendileri için belirlemiş olduğu (iddet) müddetini tamamladıktan sonra 
kocalarının vasiyyetlerine muhalefet ederlerse, o kadınların kendileri için maruf 
şeyi yapmalarında, (yani sahih bir nikâhla evlenmelerinde) bir günâh yoktur. 
Çünkü onların bu vasiyyeti yerine getirmeleri gerekli değildir." Ebu Müslim, 


sözüne devamla şöyle der: "Bunun sebebi, kocaların câhiliyye döneminde bir 
tam yıl süreyle, hanımlarının nafaka almalarını ve evlerinde oturmalarını 
vasiyyet etmeleridir. Böylece kadının da, bir yıl iddet beklemesi gerekiyordu. 
İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu ayette, bu hükmün böyle olmadığını 
açıklamıştır. Bu açıklamaya göre nesh ihtimali de ortadan kalkar." 

Ebu Müslim, görüşüne şunları delil getirmiştir: 

Birinci vecih: Nesh, aslın hilâfına bir durumdur. Binaenaleyh, imkânlar 
ölçüsünde, neshin vaki olmadığı neticesine varmak gerekir. 

İkinci vecih: Nüzul itibariyle nâsihin, mensühtan sonra olması gerekir. Nasih 
olan ayet, nüzul itibariyle sonra olunca, en güzel olan durumun onun tilâvet 
bakımından da sonra olmasıdır. Ama tilâvet bakımından nesh eden âyetin, 
mensüh olan ayetten önce olması, her ne kadar biraz caiz olsa bile, ne varki bu, 
güzel bir tertip sayılmaz. İlahi kelâmı, imkânlar nisbetinde böyle bir tertipten 
tenzih etmek vâcibtir. Bu ayet, tilâvet bakımından nâsih olan ayetten sonra 
olunca, bu âyetin o ayetle mensüh olduğuna hükmetmek evlâ olur. 

Üçüncü vecih: Usül-i fıkıhta, "Nesh ite tahsis etme arasında bir tearuz 
bulunursa, tahsis etmek evlâ olur" hükmü yer almıştır. Burada biz bu iki âyeti, 
Mücâhid'in dediği gibi iki ayrı duruma tahsis ettiğimizde, "nesh" hükmü ortadan 
kalkmış olur. Binaenaleyh, delilsiz olarak, "nesh" vaki olduğunu söy-lemektense, 
Mücâhid'in görüşünü kabul etmek daha uygun olur. 

Ebu Müslim'in görüşüne göre, söz açıktır. Çünkü siz, ayetin takdirinin "Onlara, 
karıları için vasiyyet etmeleri gerekir, vâcibtir" veyahut,"Bir vasiyyet etsinler" 
şeklinde olduğunu söylüyorsunuz. Böylece de hükmü Allah'a nisbet etmiş 
oluyorsunuz... Halbuki, Ebu Müslim "Aksine ayetin takdiri, "Sizden vefat 
edeceklerin hanımları için vasiyet etmeleri gerekir" veya, "Hanımları için vasiyet 
etmiş olurlar.." şeklindedir" demiştir. Binaenaleyh o, hükmü kocaya nisbet 
etmiştir. Mutlaka bir takdir yapmak gerekiyor ise, sizin takdiriniz, onunkinden 
daha evlâ değildir. 

Sonra âyetin takdiri sizin söylediğiniz şekilde olursa, ona nesh arız olmuş olur. 
Bu durumda da her akl-ı selim Ebu Müslim'in takdirinin sizinkinden daha uygun 
olduğuna ve âyette neshin bulunduğunu söylemeniz delilsiz bir iddia olduğuna 
şehâdet eder. Hem neshin olduğunu kabul etmede, Allah'ın kelâmının münezzeh 
olduğunun söylenmesi gereken bir kötü tertibin bulunduğunu kabul vardır. Bu 
açık bir sözdür. 

Bunu böylece bildiğin zaman biz deriz ki: Bu âyet başından sonuna kadar bir 
şart cümlesidir. Buna göre şart,"Sizden hanımlarını geride bırakıp ölecek olanlar, 
eşlerinin evlerinden çıka-nimayarak bir yıla kadar fâidelenmesini vasiyet 


etsinler.," ifadesidir. Bütün bu cümle şart cümlesidir. Bunun cezası (cevâbı) ise: 
"Eğer o kadınlar kendiliklerinden çıkarlarsa artık onların bizzat yaptıkları meşru 
işlerden dolayı size mes'uliyet yoktur" âyetidir. Ebu Müslim'in görüşünün izahı 


işte bundan ibarettir ve bu görüş son derece doğrudur. u54] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Kocasının ölümünden dolayı ister hâmile olsun ister olmasın, isterse hâmile 
olmasına mâni bir özrü bulunsun, kocanın malından bu kadının nafakasının ve 
giyim masrafının karşılanması gerekmez. Hz.Ali (k.v) ile İbn Ömer (r.a)'den 
rivayet edildiğine göre, bu durumdaki kadın eğer hâmile olur ise, kocasının 
malından nafakası karşılanır. Câbir ve İbn Abbas (r.ah)'dan rivayet edildiğine 
göre, bu durumdaki kadınlar için nafaka verilmez, kocalarına vâris olmaları 
yeterlidir. Bu durumdaki kadınların, ölen kocalarının evlerinde oturmaya hakları 
olup olmadığı meselesinde iki görüş vardır: 

a) Oturmaya hakları yoktur. Bu, Hz. Alijbn Abbas ve Hz. Aişe (r.anha)'nin 
görüşü ve aynı zamanda da Ebu Hanife'nin mezhebidir. Müzeni de bu görüşü 
tercih etmiştir. 

b) Bu kadının, kocasının evinde oturmaya hakkı vardır. Hz. Ömer, Hz. Osman, 
İbn Mes'ud ve Ümmü Seleme (r.anha)'nm görüşü budur. İmam Malik, Sevri ve 
İmam Ahmed de aynı görüştedirler. 

Bu iki görüşün dayanağı da, Füreyâ binti Mâlik'in haberidir. Bu kadının kocast 
öldürülünce, "Hz. Peygamberz (s.a.s)'e, aileme dönüp dönemeyeceğimi sordum. 
Çünkü kocamın sahip olduğu bir evi yoktu. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Evet, 
dönebilirsin" dedi. Peygamber (s.a.s)'in yanından ayrılmış giderken ya henüz 
Mescid-i Nebi'de veva henüz odasında idim ki, O beni geri çağırarak "İddetin 


bitinceye kadar, evinde dur"(15351 dedi" demiştir. 

Âlimler bu hadisin tertibi hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in önce müsâade etmeyip, sonra o kadının ailesine dönmesine müsaade 
ettiğini, binaenaleyh müsaade etmeyişin mensuh olduğunu; bazıları da, farziyyeti 
ifâde eden değil fakat müstehab oluşu ifâde eden bir şekilde o kadına evinde 
beklemesini emrettiğini söylemişlerdir. Müzeni (r.h), bu durumdaki kadınların 
kocalarının evinde oturmaya hakları olmadığına delil getirerek şöyle demiştir: 
"Biz (âlimler), bu gibi kadınların nafaka haklarının olmadığı hususunda ittifak 
ettik. Çünkü ölüm sebebi ile mülkiyet sona ermiştir. Ev hususundaki mülkiyet 
hakkı da aynıdır. Çünkü âlimler, ister babası ister çocuğu olsun, nafakası ve 
barınması kendi üzerinde olan bir insan öldüğünde onların nafaka ve 


barınmalarının sona ereceği hususunda ittifak etmişlerdir. Zira ölenin malt artık 
vârisler için bir mirastır. Burada da böyledir. 

Âlimlerimiz buna karşı şöyle cevap vermişlerdir: Barınma hakkını nafakaya 
kıyas etmek mümkün değildir. Çünkü üç talakla boşanmış kadin, her halükârda 
kocasının evinde oturmaya (iddet esnasında) müstehak iken, Müzeni'ye göre, 
kendinden dolayı nafakaya müstehak değildir. Bir de nafaka, kadından istifâde 
etme imkânı karşılığında vâcib olur. Halbuki bu durumda, böyle bir imkân söz 
konusu değildir. Barındırma hakkı ise, kadınları her bakımdan muhafaza etmek 
için gereklidir ve bu gereklilik de burada vardır. Dolayısı ile bu iki mesele 
birbirinden farklıdır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu âyetin mensuh olduğunu 
söyleyenlerin, işte bu meseleden dolayı farklı bir görüşe sahip olmaları gerekir. 
Çünkü bu âyet hem nafaka hem de süknâ (barınma hakkı)'yı gerektirir. Bu 
nafakanın vâcib olması mensuhtur. "Süknâ"mn, (barınma hakkının) vâcib olması 
hükmünün mensuh olup olmadığı meselesiyle karşılaşırız. Bu husustaki 


görüşümüzü daha önce zikrettik. [156] 
Dördüncü Mesele 


Bu vasiyyetin vâcib olduğunu söyleyenler, kendi kendilerine şu soruyu sorma 
ihtiyacını hissetmişlerdir: "Allah Teâlâ, önce kocaların ölümünden bahsetmiş, 
sonra da onların vasiyet etmesini emretmiştir. O halde ölen kişi nasıl vasiyet 
edebilir?" Onlar, bu sorularına yine kendileri şöyle cevap vermişlerdir: "Bu 
âyetin manası, "ölümleri yaklaşan kimselere bu vasiyeti yapmaları gerekir" 
şeklindedir. Binaenaleyh âyette bahsedilen "ölüm", ölmeye yaklaşma 
manasından ibarettir. 

Buna bir başka cevap da şöyledir: Bu vasiyetin, Allah'ın emri ve teklifi 
manasında olmak üzere, Allah'a nisbet edilmesi de caizdir. Buna göre sanki 
şöyle denilmektedir: "Bu, Allah tarafından onların kadınları için yapılan bir va- 
siyyettir." Bu tıpkı, "Allah size, çocuklarınız hakkında şöyle vasiyet (emr) 
eder..." (Nisa, n) âyeti gibidir. Bu mana, kelimeyi, şeklinde okuyanların kıraatine 
göre ancak güzel olur. 

Cenâb-ı Allah'ın, âyetinin manası, "Ey ölenlerin velileri (akrabaları), o 
kadınların kendi kendilerine yaptıkları süslenme ve evlenmeye teşebbüs etmeleri 
gibi işlerden dolayı size herhangi bir mesuliyet yoktur" şeklindedir. Velilere 
mesuliyetin olmayışı hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bir sene dolmadan önce, ölen kocalarının evinden kendiliklerinden çıkan 


kadınların nafakalarını kesmede bir günah yoktur. 
b) Onları kocalarının evinden çıkmalarına mani olmamanızda bir günah yoktur. 
Çünkü bu kadınların, kocalarının evlerinde bir yılı doldurmaları kendilerine 


gerekli değildir. HSZ 
Boşanmış Kadınlar Hakkındaki Hüküm > Basa Dön 


"Boşanmış kadınların da meşru surette mut'a haklan vardır ki bu muttakiler için 
bir vazifedir. İşte Allah, akıllarınız ersin diye size âyetlerini böyle açıklıyor" 


(Bakara, 241-242). 11581 
Boşanmış Kadınlara Verilmesi Gereken Mut'a 


Rivayet edildiğine göre bu âyet şu sebebten dolayı indirilmiştir: Allah Teala 
(Boşadığınız) kadınları,zengin olanınız kudretine göre, mâ 'ruf bir mal ile 
faidelendiriniz. Bu muhsinlerin (iyilerin) üzerine bir borçtur" (Bakara, 236) âyeti 
nazil olunca, bir müslüman "Bunu istersem yaparım, istersem yapmam" 
dediğinde, Hak Teâlâ, "Boşanmış kadınların da meşru surette faidelenmeleri 
haklarıdır. Ki bu muttakiler için (yani küfürden sakınan herkes için), bir 
vazifedir" âyetini indirmiştir. 

Bil ki bu ayette bahsedilen "meta" (mal) dan muradın ne olduğu hususunda iki 
görüş vardır: 

1) Bu "mut'a" (bir miktar mal)dır. Buna göre âyetin zahiri, boşanan her kadına 
bir miktar mal vermenin vâcib olduğunu gösterir. Âlimlerden, âyetin zahirini 
delil getirerek, boşanan bütün kadınlara "mut'a" (bir miktar mal) verilmesi 
gerektiğini söyleyenler vardır. Sa'id b. Cübeyr, Ebu'-Âliye ve Zühri 
bunlardandır. 

Şafii (r.h) de, "Mihri belirlenmiş ve fakat kendisi ile cinsi münasebette 
bulunulmadan boşanmış kadınların dışında, her boşanan kadına mut'a verilir" 
demiştir. Bu meseleyi biz, (Bakara, 236) ayetinin tefsirinde izah ettik. 

Buna göre, "Bu husus, (Bakara, 236) ayette geçtiği halde, burada niçin tekrar 
edilmiştir?" denilir ise, biz deriz ki: Bu, burada hususi bir hüküm, orada ise 
umümi bir hüküm olarak zikredilmiştir. 

2) Bu mut'a'dan murad, nafakadır. Nafaka bazan "meta" olarak adlandırılır. Biz 
bu metâı, nafaka olarak anladığımızda, boyla bir tekrar söz konusu olmaz. 
Binaenaleyh bu görüş evlâ olur. Hüküm ifâde eden âyetlerin sonu burasıdır. 


Allah en iyisini bilendir. H59] 


"Sayılan binlere ulaştığı halde, ölüm korkusuyla yurtlarını bırakıp çıkanları 
görmedin mi? Allah onlara "ölün" dedi sonra kendilerini diriltti. Muhakkak 
Allah insanlara karşı lütuf sahibidir. Fakat insanların çoğu şükretmezler"(Bakara. 
243) 

Bil ki Allah Teâlâ'nın, Kur'an'daki âdeti, ahkâmdan bahsettikten sonra, 
muhataplara bir va'z-u nasihat olsun ve bu onları isyan, ve inadı bırakmaya; 
Allah'a karşı olan huşu ve inkiyadlarını artırmaya şevketsin diye geçmiş 
kavimlerin kıssalarından bahsetmektir. Bundan dolayı 'Yurtlarını bırakıp 


çıkanları görmedin mi?.." buyurmuştur.L1©0| 
Cenâb-ı Allah'ın, "görmedin mi?" tabiri ile ilgili birkaç mesele vardır. 
ElemTera Hitabı İle İlgili Açıklama Başa Dön 


Bil ki "ru'yst" (görme), bazan basiret ve kalbin görüşü manasına gelir ki bu 
bilmek" demektir. Bu aynen, "(Ey Rabbimiz!), bize ibâdet edeceğimiz yerleri 
bildir" (Bakara, 128) yani "öğret" ve, "İnsanlar arasında Allah'ın sana bildirdiği, 
yani öğrettiği şekilde hükmedesin diye.." (Nisa, 105) âyetlerinde olduğu gibidir. 
Sonra "ru'yet" (görme) kelimesi, bazan muhatabın Önceden bildiği şey hakkında, 
bazan da bilmediği şey hakkında kullanılır. Mesela birisi başkasına, yeni 
bildirmeyi kastederek, "Falanın başına geleni biliyor musun?" der. Bu ifâde, 
"Falanın başına şu geldi" manasında ilk olarak o şeyi haber vermektir. Bu izaha 
göre, âyetin muhatabı olan Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bahsedilen hadiseyi, bu âyet 
ile öğrenmiş olması mümkün olduğu gibi, âyetin nüzulünden önce de biliyor 
olması ve Allah Teâtâ'nın onun bilgisine uygun olarak bu âyeti indirmiş olması 


da mümkündür. L6H 
İkinci Mesele 


Âyetin zahirine göre, bu Hz. Peygamber (s.a.s)'e yapılan bir hitaptır. Fakat 
bundan, hem onun hem de ümmetinin muhatap tutulmuş olması mümkündür. 
Bununla beraber hitab Hz.Peygamberedir. Bu "Ey Peygamber, kadınları boşa- 
dığınız zaman, iddetîerine doğru boşayımz" rraiak, d âyetinde olduğu gibidir. 


(Yani asıl muhatap olanlar mü'minlerdir). [162] 


Üçüncü Mesele 


tabiri içinde, harf-i cerrinin muhataplarca"'intiha" (son noktayı) bildiren bir edat 
olabileceği için yer almış olması muhtemeldir. Bu tıpkı, "falancadan falancaya" 
ifâdesinde olduğu gibidir. Binaenaleyh bu, bir öğretenin öğretmesi ile öğrenen 
kimseyi, bu öğreten o bilgilere ulaştırmış ve onu o noktaya getirmiş demektir. 
İşte bu izahtan dolayı, bu âyette harf-i cerrinin gelmesi yerindedir. Bunun bir 
benzeri de, "Habbine bir bakmadın mı? O, gölgeyi nasıl uzatmış" (Furkan, 45) 


âyetidir. H63] 
Ölüm Korkusuyla Yurtlarını Bırakıp Kaçanlar Başa Dön 


Cenâb-t Allah'ın, yurtlarını bırakıp çıkanlara.." âyeti ile ilgili birkaç rivayet var: 
1) Süddi şöyle demiştir: "Bir beldede veba salgını başladı. Belde halkı kaçtı. 
Kaçmayıp kalanların çoğu öldü. Geri kalanların çoğu da hastalık ve musibetlere 
düçâr oldular. Veba salgını ve hastalıklar sona erince, kaçanlar sağ selâmet geri 
döndüler. Bunun üzerine hastalıklardan kıvranmış olanlar: "Bu kimseler, bu 
memlekette kalmayı bizden daha çok istiyorlardı. Eğer biz de onlar gibi 
yapsaydık, hastalık ve belâlardan kurtulmuş olurduk. Eğer bu memlekete bir 
daha veba gelirse, biz de çıkıp gideriz" dediler. Yine veba salgını oldu ve böyle 
söyleyenler de beldeyi bırakıp kaçtılar. Sayıları otuzbin civarında idi. 
Vadilerinden çıkınca, vadinin üstünden ve altından birer melek onlara, "ölünüz" 
diye seslendi. Bunun üzerine hepsi öldü ve cesedleri çürüdü. Adı Hazkil olan bir 
peygamber onların cesedlerine rastladı. Onları görünce durup, onlar hakkında 
tefekkür etti ve Cenâb-ı Allah ona, "Onları nasıl dirilteceğimi sana göstermemi 
mi istiyorsun" diye vahyetti. Oda "Evet" dedi. Ona, "Ey kemikler! Cenâb-ı Allah 
toplanmanızı emrediyor" diye seslenmesi söylendi. O seslenince kemikler 
birbirine doğru uçuşmaya başladılar ve (herkesin kemiği) tamamlandı. Daha 
sonra Allah Teâlâ, ona, "Ey kemikler! Allah Teâlâ, et ve kan giymenizi 
emrediyor" şeklinde seslen" diye vahyetti. O böyle seslenince, kemikler et ve 
kana büründü. Sonra ona, "Allah Teâlâ canlanıp, kalkmanızı emrediyor" diye 
seslenmesi söylendi. O seslenince, cesetler canlanıp kalktılar ve şöyle diyorlardı: 
"Ey Rabbimiz! Seni teşbih eder ve sana hamdederiz. Senden başka ilah yoktur." 
Onlar böyle dirildikten sonra beldelerine geri döndüler. Ölmüş olduklarının 
işareti yüzlerinde belli idi. Bundan sonra onlar, ecellerine göre geri kalan 
ömürlerini yaşadılar. 


2) İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "İsrâiloğulları krallarından biri, askerlerine 
savaşmalarını emretti. Onlar savaşmaya yanaşmadılar ve krallarına, 
"Savaşacağımız yerde veba var. Veba kesilinceye kadar oraya gitmeyiz" dediler. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Allah, onların hepsinin canını aldı. Onlar cansız olarak 
sekiz gün kalıp şiştiler. İsrailoğullarına bu askerlerin ölüm haberi ulaşınca, onları 
gömmek için oraya gittiler. Ölenlerin sayısı çok olduğu için, bunu da tam 
yapamadılar. Hepsini biraraya toplayıp etraflarını duvarla çevirdiler" Allah Teâlâ, 
sekiz gün geçtikten sonra onları diriltti. Bu koku hem onlar üzerinde kaldı, hem 
de evlâdlan üzerinde bu güne kadar devam etti." Bu görüşte olanlar, bu âyetin 
peşisıra gelen "Allah yolunda savaşınız..." âyetini delil getirmişlerdir. 

3) Hazkil (a.s), kavmini cihada teşvik etti. Fakat onlar, bunu hoş görmeyerek 
korktular. Bunun üzerine Allah Teâlâ onlara ölümü gönderdi. İçlerinde ölüm 
çoğalınca, ölümden kurtulmak için memleketlerinden kaçtılar. Hazkil (a.s) bunu 
görünce"Ey Ya'küb'un ve Musa'nın ilahı Allah'ım,kullarının şu isyanını 
görüyorsun. Onlara, kendileri üzerinde kudretinin nelere yeteceğini ve senin 
kudret elinden kurtulamayacaklarını gösteren bir mucize gönder" dedi. Bunun 
üzerine Allah Teâlâ kaçanlara da ölümü gönderdi. Sonra Peygamber onların 
ölümlerine dayanamayarak, onlar için dua edince, Allah onları diriltti. 

Hak Teâlâ'nın, 'Sayıları binlere ulaştığı halde,." buyruğu ile ilgili iki görüş vardır 
Birinci Görüş: Bundan murad, onların ne kadar olduklarını beyân 
etmektir.Âlimler bunların sayılarının ne kadar olduğunda ihtilâf etmişlerdir. 
Vahidi (r.h),"Onlar üçbinden az, yetmişbinden çok değildiler" demiştir. Ayetin 
lâfzına göre izah edilecek olur ise, onların onbinden fazla olması gerekir. Çünkü 
ayetteki (binlerce) kelimesi, cem-i kesrettir. Binaenaleyh on tane veya on 
taneden daha az bin için, denmez. 

İkinci Görüş: kelimesi, kelimelerinde olduğu gibi, kelimesinin çoğuludur. Buna 
göre, tabirinin manası, "Kalbleri birbirlerine karşı sevgi ve muhabbet dolu 
olduğu halde..." demektir. Kâdi şöyle demiştir: "Birinci görüş daha uygundur. 
Çünkü onlar çok kalabalık oldukları halde ölümün onlara gelmesi, 
durumlarından daha fazla ibret alınmasını gerektirir. Çünkü büyük bir topluluğun 
alışılmadık şekilde bir defada ölüvermesi, büyük bir ders verir. Fakat ölümün, 
ferdleri arasında sevgi ve bağlılık bulunan topluluğa normal olarak gelişi ile 
aralarında ihtilâf olan bir topluluğa gelişi arasında, ibret verme açısından bir fark 
ve değişiklik olmaz." Bu suale şöyle cevap verilmesi mümkündür: "Bundan 
murad, onlardan herbirinin kendi hayatını sevmesi ve bu dünyaya muhabbet 
duymasıdır. Buna göre ayetin ifâde ettiği mana, Cenâb-ı Hakk'ın onların niteliği 
hakkında söylemiş olduğu, "Andolsun ki sen onları, insanların hayata en 


düşkünü bulursun" (Bakara, 96) âyetindeki manayı ifâde etmiş olur. Sonra onlar, 
hayatı son derece sevmeleri ve onu anlamalarına rağmen, insanın dünya hayatına 
olan ihtirasının onu ölümden kurtaramayacağı bilinsin diye, Allah onları 
öldürmüştür. Bu görüşe göre yapılan bu izah, fazla tuhaf görülecek bir açıklama 
değildir. 

HakTeâlâ'nın,"ölüm korkusuyla"tabirindeki kelimesi mef'ülün leh olduğu için 
mansubtur, "ölümden korktukları için" demektir. Her insanın ölümden korktuğu 
malümdur. Allah'u Teâlâ ölüm korkusunu özellikle burada zikredince, ölüm 
sebebinin, ister veba sebebi ile olsun, ister savaş yüzünden olsun, bu hadisede 
daha fazla bulunduğu anlaşılmış oldu. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah onlara "ölün" dedi”'ayetine gelince, Allah'ın onlara 
"ölün" demesi hakkında iki izah şekli vardır 

1) Bu ifâde, "Bir şeyin olmasını murad ettiğimiz zaman sözümüz ancak ona "ol" 
demektir. O da hemen oluverir" (Nahl, 40) ayetinin yerini tutmaktadır. Daha 
önce bu ifâdeden muradın, Cenâb-ı Hakk'ın bir söz söylediğini belirtmek değil, 
aksine Allah onu istediği zaman, o şeyin önüne geçilemez ve geciktirilemez bir 
şekilde tahakkuk ettiğini bildirmek olduğu geçmişti. Bu tür tabirler Arapçada 
yaygındır. Buna Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra kendilerini diriltti" sözü de delâlet 
etmektedir. Cenâb-ı Hakk'ın sözü ile diriltme hâdisesi gerçekleşince, öldürme 
hususundaki sözü de bunun gibi olur. 

2) Allah Teâlâ, o peygamberine, kavmine "ölünüz" demesini ve onları diriltmesi 
esnasında da, Süddi'den rivayet ettiğimiz sözü söylemesini emretmiştir. Yine 
bunu söyleyenin melekler olduğuna dair rivayet ettiğimiz görüş de muhtemeldir. 


Birinci görüş, doğru olmaya daha yakındır. [164] 
Allah Teâlâ'nın, "Sonra kendilerini diriltti" sözünde birkaç mesele vardır: 
Kaçanların Öldükten Sonra Diriltilmeleri Başa Dön 


Âyet-i kerime onlar öldükten sonra, Cenâb-ı Hakk'ın onları dirilttiğine delâlet 
etmektedir. Binaenaleyh buna kesin inanmak gerekir.ÇünkÜ diriltme hadd-i 
zatında mümkündür. Doğru haber de onun meydana geldiğini bildirmektedir. Bu 
sebeple, onun vuku bulduğuna inanmak gerekir. Diriltmenin mümkün oluşu 
şunlardır: Çünkü çeşitli unsurların, belli bir şekil üzere biraraya gelmeleri 
mümkündür. Aksi halde o şey önceden de bulunmazdı. Bu unsurların yeniden 
diriltme için bir araya getirilmesi ihtimali mümkündür. Aksi halde bu ihtimal, 
daha önce de bulunmazdı. İşte bu durum her ne zaman sabit olursa, ölümden 


sonra diriltme imkânı da bulunmuş olur. Doğru haberin bunu bildirmesi ise, bu 
ayetin bildirmesi ile olmuştur. Cenâb-ıHak ne zaman, aklen mümkin olan bir 
şeyin meydana geldiğini haber verirse, onun kafi olarak meydana gelmiş 


olduğuna inanmak gerekir. (165) 
İkinci Mesele 


Mu'tezile şöyle demiştir: "Ölüyü diriltmek hariku- lâde bir olaydır. Böyle 
birşeyin Cenâb-ı Hak tarafından meydana getirilmesi, ancak o şey bir 
peygamber için mucize olacağı zaman caiz olur. Onun bir peygamberin mucizesi 
olmaksızın meydana gelmesi caiz olsaydı, peygamberliğe delâlet etmesi bâtıl 
olurdu." 

Bizim âlimlerimiz ise, velinin kerametini izhâr etmesi ve diğer gayeler için 
olağanüstü şeylerin meydana gelmesinin caiz olacağını söylemişlerdir. Böylece 
harikulade hâdiselerin sadece nübüvvete delâlet ettiği görüşü bâtıl olmuş olur. 
Sonra Mu'tezile şöyle demiştir: "Rivayet edildiğine göre bu diriltme işi, 
peygamber olan Hazkil (a.s) zamanında, onun duasının bereketiyle meydana 
gelmiştir. Bu da, bu gibi hadiselerin ancak peygamberlerin bir mucizesi olarak 
meydana gelebileceği görüşümüzü sağlamlaştırmaktadır. Hazkil (a.s)fin, Zülkifl 
(a.s) olduğu söylenmiştir. Onun "Zülklfi" diye istmlendirilmesinin sebebi, yetmiş 
peygambere kefil olup, onları Ölümden kurtarmasından dolayıdır. Yine Hazkil 
(a.s)'in, o peygamberler ölü iken onlara rastladığı ve onlar hakkında hayretle 
düşünmeye başladığı, bunun üzerine Allah Teâlâ'nın ona, "Eğer sen istersen, 
onları diriltirim ve bunu senin İçin bir mucize yaparım" diye vahyettiği, 
Hazkil'in de "Evet" deyince, Cenâb-ı Hakk'ın.onun duası ile onları dirilttiği 


söylenmiştir. [166] 


Üçüncü Mesele 


Mükelleflerin imâni bilgilerinin, ölüme yaklaştığı ve ölümün korkuları ile 
şiddetlerini müşahede etmeye başladığında, zarurî (kesin) bir hale geleceği 
delillerle sabit olmuştur. Allah'u Teâlâ'nın öldürüp sonra yeniden diriltmiş 
olduğu bu kavmin ise, ya kendisi sebebiyle imânî bilgilerinin zarurî hale 
geleceği ölüm korku ve hallerini müşahede etmiş oldukları veyahut da bu 
korkulardan hiçbirini müşahede etmeksizin Cenâb-ı Hakk'ın onları, bu korkuları 
müşahede etmeksizin meydana gelen bir uyku gibi, ansızın öldürmüş olduğu 
söylenebilir. Şayet doğru olan görüş birinci görüş ise, Allah Teâlâ onları dirilttiği 


zaman, onların bu çektikleri korku ve dehşetler ile Rablerini indisi vesilesi ile 
zaruri olarak tanıdıkları hadiseyi unuttuklarını söylemek imkânsızdır. Çünkü 
akıllı bir kimsenin büyük ve mühim olayları unutması mümkün değildir. Bundan 
ötürü, meydana gelen zaruri bilginin, diriltilmelerinden sonra da onlarda 
bulunması gerekir. Bu zaruri bilgilerin bulunmaya devam etmesi ise, dünyada 
mükellefiyetin ortadan kalkmasını gerektirir. Nitekim ahirette (her şey belli 
olduğundan) orada mükellefiyet yoktur. Ya da şöyle denilebilir. Onlar 
diriltildikten sonra artık mükellef değildirler. Âyetle bu manaya mâni herhangi 
birşey yoktur. Yahut da şöyle denilebilir: Allah Teâlâ, onları öldürdüğü zaman, 
bilgilerinin zaruri hale gelmesine sebep olacak büyük hadiselerden herhangi 
birini onlara göstermemiştir. Böylece bu ölüm, ölüm yaklaştığı zaman dehşet 
verici korkular yaşayan diğer mükelleflerin Ölümü gibi olmamıştır. Herşeyin 


hakikatini en iyi bilen Allah'tır. HEZ 
Dördüncü Mesele 


Katâde, "Allah onları, geri kalan ömürlerini tamamlasınlar diye dıriltmıştır" 
demiştir. Bu görüş hakkında, söylenebilecek çok şey ve yapılabilecek uzun 


izahlar vardır. +68] 


Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak Allah insanlara karşı lütuf sahibidir"âyetiyle ilgili 
birkaç izah vardır: 

a) Bu, Allah Teâlâ'nın öldürmüş olduğu bu topluluğu onları yeniden diriltmek 
suretiyle yaptığı lütuftur. Bu böyledir. Çünkü onlar günahtan dolayı, bu dünya 
hayatından çıkmışlar. Allah Teâlâ onları tekrar bu hayata döndürerek, onlara 
tevbe imkânı ve hatalarını onarma fırsatı vermiştir. 

b) Ahirett inkâr eden Araplar, birçok meselede yahüdilerin sözlerine itibar 
ediyorlardı. Allah Teâlâ yahüdilerin dikkatini, kendilerince malüm olan ve 
âhireti inkâr eden Araplara anlattıkları bu hâdiseye çekince, görünen odur ki, 
âhireti inkâr eden bu Araplar, sırf inkârdan ibaret olan bâtıl dinlerinden, ölümden 
sonra diriltilme ve hasrı tasdikten ibaret olan nak dine dönüyorlar, böylece de 
cezadan kurtulup sevaba müstehak oluyorlardı. Bundan dolayı bu kıssayı 
anlatmak, Cenâb-ı Hakk'ın bu inkarcılara bir lütfü ve ihsanı olmuş oluyor. 

c) Bu kıssa, ölümden korkmanın ölüme karşı bir faydası olmadığına delâlet 
etmektedir. Binaenaleyh, insanı her halükârda, Allah'a ibâdete teşvik eder ve 
kalbten ölüm korkusunu çıkarır. Bundan dolayı bu kıssanın hatırlatılması, kulun 
günahlardan uzaklaşmasına, büyük sevablar elde edeceği taatlara yaklaşmasına 


vesile olur ki bu da Allah'ın, kuluna bir lütfu ve keremi olmaktadır. 
Cenâb-ı Hak sonra, "Fakat insanların çoğu şükretmezler" buyurmuştur. Bu ifâde 
"Fakat insanların çoğu, ancak nankörlük ederek diretirler" (Furkan, 50) âyeti 


gibidir. H69] 


"Allah yolunda savaşırı. Bilin ki şüphesiz Allah hakkıyla işiten, ve kemâliyle 
bilendir" (Bakara. 244). 


Ayet hakkında İki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Bu, diriltilmiş olan o kavme bir hitaptır. Dahhâk şöyle demiştir: 
"Allah onları diriltti ve sonra onlara cihâda gitmelerini emretti- Çünkü Allah 
onların canını, cihada gitmekten hoşlanmadıkları için almıştı." Buna göre, hitap 
ancak mahzuf bir kelimenin takdiri ile tamamlanmaktadır ki o da, ve onlara 
"savaşın..." denildi" sözüdür. 

İkinci Görüş: Bu, muhakkik alimlerin çoğunun görüşüdür ki buna göre, âyetteki 
hitap bir yeni cümle olup, hazır olanlara yöneltilmiştir ve cihâd emri 
taşımaktadır. Fakat Cenâb-ı Hak, lütuf ve merhametinin bir eseri olarak, ölüm 
korkusu sebebi ile, hayatı çok sevdikleri için Allah'ın emrinden yüz 
çevirmesinler ve herkes Cenâb-ı Hakk'ın:"De ki: "Eğer ölümden veya 
öldürülmekten kaçıyorsanız, kaçışınız size asla fayda vermez. O takdirde bile 
ancak pek az bir zaman fidelenirsiniz" (Ahzab, 16) âyetinde de buyurulduğu 
gibi, savaştan kaçmakla ölümden kurtulamayacağını anlasın diye, yurtlarından 
çıkan bu kimselerin hikâyesini, savaş emrinden önce zikretmiş, böylece de ya 
dünyada düşmana galip gelme veyahut da âhirette nimetler içerisinde ebedi 
saadeti elde etme ve gönüllerin çekip, gözlerin zevk duyacağı şeylere 
ulaşmaktan ibaret olan iki güzel neticeden birinin va'adedilmesi demek olan 
cihada teşvik etmiştir.Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah yolunda" tabirindeki "sebil", yol 
demektir. İbâdetler, insanlar kendisine sülük ettiği ve onlara girdikleri için 
Allah'a ulaştıklarından dolayı, "yol" diye isimlendirilmiştir. Cihâdın gayesinin, 
dinin güçlendirilmesi olduğu malümdur. Bu sebeple cthad da bir ibâdettir. 
Bundan dolayı muhakkak ki mücahid, Allah yolunda savaşan kimsedir.Cenâb-ı 
Hak sonra, yani, "Allah Teâlâ, sizin başka kimseleri cihâda teşvik veya cihaddan 
soğutma hususundaki sözlerinizi duymakta, gönüllerinizcleki niyet ve gayeleri; 
yaptığınız bu savaşın din için mi, dünya menfaatleri elde etmek için mi olduğunu 


hakkıyla bilmektedir" buyurmuştur. [170] 


"Kimdir o şahıs ki Allah'a güzel bir borç verir, Allah da (onun karşılığını) kat kat 


artırır! Allah (kimine) rızkı daraltır, (kimine) genişletir. Siz ancak O'na 
döndürüleceksiniz (Bakara, 245). 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: NASI 
Birinci Mesele Başa Dön 


Allah Teâlâ, Allah yolunda savaşmayı emredince, "Kimdir o şahıs ki Allah'a 
güzel bir borç verir..." ayetini getirmiştir. Müfessirler bu tâbir hususunda iki 
görüş belirterek ihtilâf etmişlerdir: 

Birinci Görüş: Bu ayet, önceki âyetlerle ilgili olup, bundan murad da özellikle 
cihâd için güzel borç vermek, intakta bulunmaktır. Böylece cihâd edemeyen 
kimse, cihâd edebilecek fakir kimselere maddeten destek olmaya teşvik edilmiş; 
cihada muktedir olan kimse de, cihâd yolunda kendisi için harcamada 
bulunmakla emrolunmuştur. Hak Teâlâ bu hususu, "Allah (kimine) nzkı daraltır, 
(kimine) genişletir" sözüyle de te'kid etmiştir. Bu böyledir. Çünkü bu hakikati 
bilen kimse, artık kendi malından daha çok Allah'ın lütfuna güvenecek ve bu onu 
Allah yolunda mal infâk edip, infâkta cimrilik etmemeye sevkedecektir. 

İkinci Görüş: Bu âyet, yeni başlayan bir cümle olup, kendinden öncesiyle bir 
ilgisi yoktur. Bu görüşte olanlar da kendi aralarında ihtilâf etmişlerdir. Onlardan 
bir kısmı, bu güzel borçtan muradın mal infâk etmek olduğunu, bir kısmı da mal 
infakı dışında başka birşey olduğunu söylemişlerdir. Bunun mal infâk etmek 
olduğunu söyleyenlerin de üç değişik görüşü vardır: 

1) Âyetten kastedilen, farz olmayan sadakalardır. Bu el-Esamm'ın görüşüdür. O, 
bu görüşüne iki şekilde delil getirmiştir: 

a) Allah Teâlâ buna "karz" (borç) demiştir. Karz ise ancak bağışlanan şeydir. 

b) Âyetin sebeb-ı nüzulü hususunda İbn Abbas (r.a) şunu rivayet etmiştir: "Bu 
âyet, Ebu'd-Dehhâk hakkında nazil olmuştur. Ebu'd-Dehhâk "Ya Resülallah, 
benim iki bahçem var. Onlardan birisini Allah yolunda tasadduk etsem, bana 
cannette onun iki misli verilir mi?" der. Hz. peygamber (s.a.s), "Evet"cevabim 
verince, "Hanımım da benimle birlikte olur mu?"der. Hz. Peygamber (s.a.s) yine 
"Evet" der. "Çocuklarım da benimle beraber olacak mı?" diye sorunca, Hz. 
Peygamber (s.a.s) "Evet" der. Bunun üzerine Ebu'd-Dehhâk en güzel bahçesini 
tasadduk eder. Bu bahçe "Huneynİyye" diye isimlendirilmiştir." İbn Abbas 
anlatmaya devam ederek şöyle der: "Ebu'd Dehhâk bundan sonra çoluk- 
çocuğunun yanına döner. Onları tasadduk etmiş olduğu bahçede bulur. Bahçenin 
kapısında durur ve bahçeyi tasadduk ettiğini hanımına anlatınca, hanımı, "Allah 


alış-verişini mübarek etsin" der. Hep beraber bahçeden çıkarlar ve bahçeyi teslim 
ederler. Bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s) onun hakkında sık sık şöyle derdi: 
"Cennette, Ebu 'd-Deh-hâk'ın, köklerini yere salmış nice iri hurma ağaçlan 
vardır." Sen, âyetin sebeb-i nüzulünü anladığın zaman, burada karz (borç) ile, 
farz olan zekâtın değil, bağışlanan infâkın (sadakanın) kastedilmiş olduğunu 
anlarsın. 

2) Bu "karz" dan murad, Allah yolunda vâcib olan intaktır. Bu görüşü savunan 
kimse, görüşüne âyetin sonunda, "Siz ancak O'na döndürüleceksiniz" buyurmuş 
olmasını delil getirir. Bu ifâde bir tehdid gibidir. Böyle bir şey ise ancak, vâcib 
(farz) olan bir şey hakkında uygun olur. 

3) Doğruya en yakın olan görüş olup, buna göre ayete, her iki kısım da dahildir. 
Nitekim bu iki kısım "Mallarını Allah yolunda harcayanların hali yedi başak 
bitiren bir tek tohumun hali gibidir" (Bakara, 261) âyetinin manasına da dahildir. 
Bu "karz" dan muradın mal infakının dışında birşey olduğunu söyleyenler şunu 
demişlerdir: "İbn Mesudun arkadaşlarının birisinden, bu karzın bi. insanın 
"sübhânallahi ve'Ihamdülillahi ve lâ ilahe illaUâhu vallahu ekber" demesi olduğu 
rivayet edilmiştir." 

Kâdi ise şöyle söylemiştir. "Bu, uzak bir ihtimaldir. Çünkü "ikraz" (borç verme), 
Arapça'da bu manaya gelmez. Bu görüşü doğru kabul etmek mümkün değildir. 
Ancak biz şunu söyleyebiliriz : Herhangi birşeye mâlik olmayan bir fakirin 
kalbinde, ah keşke zengin olsaydım da mal infâk etseydim" arzusu bulunur ise, 
işte o zaman onun bu niyeti infâk yerine geçer. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın,Kimin tasadduk edecek birşeyi yoksa, o, yahudilere lanet etsin. Çünkü 


bv lanet, onun için bir sadaka sayılır" dediği rivayet edilmiştir. 072] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, buradaki "karz" lâfzının "infâk" mânasına hakiki olarak mı, mecazi 
olarak mı itlâk edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Birinci Görüş: Zeccâc şöyle demiştir: Kelime hakiki anlamda bu mânaya gelir. 
Çünkü "karz", karşılık alınmak için yapılan herşeye denilmektedir. Araplar, 
"Senin bende, güzel veya kötü bir alacağın, karşılığın var" derler. Bundan 
maksat, onun cezalandırılacağı veya mükâfaatlandırıfacağı bir şeydir... 

Umeyye İbn Ebf's-Salt da şöyle demiştir:"Herkes, verdiği borcun karşılığını 
görecektir: Güzelse güzel kötüyse kötü... Veya, borç alan kimse gibi borçlu 
düşecektir..." 

"Karz" in zikrettiğimiz manaya geldiğine delâlet eden hususlardan biri de, 


lügattaki esas manasının "kesmek" olmasıdır. Nitekim, makas anlamına gelen, 
kelimesi ve helak oldular anlamına, tabiri bu köktendir. Çünkü bir kavim helak 
olduğu zaman, onların izi silinir, soyları kesilir. Bir kimse borç verdiğinde, 
bundan murad onun, malından veya amelinden karşılığını göreceği bir kısmını 
kesip ayırmış olmasıdır. 

İkinci Görüş: Karz lâfzı, burada mecazdır. Çünkü karz, insanın mislinin 
kendine dönmesi için verdiği şeydir. Burada, Allah yolunda infakta bulunan 
kimse, malını sevabı kendisine dönsün diye infâk etmektedir. Fakat, bu infâk ile 
borç verme arasında birçok bakımdan farklılık görülmüştür: 

a) Karzı, ancak fakirliğinden ötürü ona muhtaç olan kimse alır. Bu Cenâb-ı Allah 
hakkında düşünülemez. 

b) Mütad olan,borcun bedeli ancak misliyle ödenir. Bu infâkta ise, karşılık kat 
kattır.. 

c) Borç alanın aldığı mal, o kimsenin mülkü değildir. Burada ise, Allah'a borç 
verilen Allah yolunda infak edilen mal Allah'ın mülküdür. Aralarında böyle 
farklar olduğu halde, Cenâb-ı Allah infâkı "karz" olarak isimlendirmiştir. 
Bundaki hikmet, karzın ödenmesinin vâcib olup, ödememenin caiz olmaması 
gibi, bu infâkın Allah katında boşa gitmeyeceğine dikkat çekmedir. Bundan 
dolayı, bu infâkdan dolayı hak edilen sevâb, mükellefe mutlaka ulaşacaktır. 
Rivayet edildiğine göre bu âyet nazil olduğu zaman, yahudiler, "Allah fakir, biz 
ise zenginiz. Bundan dolayı, O bizden borç istiyor" demişlerdir. Bu söz onların 
cahilliklerine ve ahmaklıklarına uygun bir sözdür. Çünkü onlar çoğu kez "teşbih" 
akidesine sapıyorlar ve meselâ, mâbudlarının bir ihtiyar (şeyh) olduğunu 
söylüyorlardı. Kâdi, "Mâbüdları hakkında böyle söz söyleyen kimselerin, O'nu 
fakir olarak nitelemeleri yadırganacak bir durum değildir" demiştir. Eğer, âyetinin 
mânası nedir? Ve niçin bu ifâde bir soru şeklinde vârid olmuştur?" denilirse, biz 
şöyle deriz: "İstifham üslübu, bir şeyi yapmaya teşvik hususunda, açık bir 
emirden daha tesirlidir..." HZ3] 


Cenâb-ı Allah'ın, vardır:"Güzel bir borç" tabiriyle ilgili iki mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Vahidi: kelimesi, bu âyette masdar değil, isimdir. Çünkü, eğer masdar olsaydı, 
şeklinde gelmesi gerekirdi" demiştir. U74 


İkinci Mesele 


"Karz"ın güzel olmasının birkaç izahı bulunmaktadır: 

a) Cenâb-ı Allah bununla, kendisine haram karışmamış, helâl ve halis malı, 
infâkı kastetmiştir. Çünkü, şüphe ile beraber karışıklık ortaya çıkar; karışıklıkla 
beraberde, çoğu zaman yapılan fiiller çirkin olur. 

b) Bu infâkın peşinden başa kakma ve eziyyetin gelmemesidir. 

c) Bu infâkın, Cenâb-ı Hakk'a yakınlaşma niyetiyle yapılmış olmasıdır. Çünkü 


riya ve gösteriş için yapılan infâk, sevaba müstehak olamaz. 735) 


Cenâb-ı Allah'ın, tiyle ilgili iki mesele vardır: "(Onun karşılığını) kat kat 
artttrsın" ayetiyle ilgili iki mesele vardır. 


Birinci Mesele 


kelimesinin dört türlü kıraati vardır: 

a) Ebu Amr Nâfi Hamza ve Kisai elifti olarak ve ref ile, şeklinde; 

b) Asım, elifli olarak ve nasb ile, şeklinde; 

c) İbn Kesir, şeddeli, elifsiz ve ref ile, şeklinde; 

d) İbn Âmir ise elifsiz, şeddeli ve nasb ile, şeklinde okumuşlardır. Buna göre biz 
diyoruz ki, bu kelimenin şeddeli ve şeddesiz okunuşları, Arapça'da iki ayrı 
kullanılıştır. Kelimenin ref ile okunuşu, onun üzerine affedilmesinden dolayıdır. 
Nasb ile okunuşu ise, sözün lâfza değil de mânaya hamtedilmesinden dolayıdır. 
Çünkü âyetin mânası, şeklindedir.. Yani, "Allah karşılığını kat kat arttırsın diye, 
kim güzel bir borç verir?..." demektir. Tercihe şayan olan kıraat, ref ile olan 
okunuştur. Çünkü bu durumda kelime, şartın cevâbı olur. Şartın cevâbı, fâ harfi 


ile geldiğinde mutlaka merfü olur. [176] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ve kelimeleri aynı mânaya gelirler. Bu da, bir şeyi iki misline veya daha 
fazlasına ulaşıncaya kadar arttırmak manasıdır. Ayette bir hazif olup, bunun 
takdiri "Onun sevabını kat kat arttırır, verir" şeklindedir. 

Cenâb-ı Allah'ın "kat kat" tabiriyle ilgili olarak bazı âlimler, muayyen bir miktar 
zikretmişlerdir. Bu hususta söylenenlerin en güzeli şudur: "Bu, Cenâb-ı Allah'ın, 
"Mallarım Allah yolunda harcayanların hali, yedi başak bitiren tek bir tohumun 
hali gibidir" (Bakara, 261) âyetinde zikredilen mikdardır. Bununla ilgili olarak 
şöyle denilmiştir: Mücmel olan âyet, müfesser olan ayete hamledilir. Çünkü bu 


iki ayet de, infâk hakkında gelmiştir. Buna şöyle cevap verilebilir: Cenâb-ı Allah 
bu ayet-i kerimede, herhangi sınır belirtmemiş, aksine, lah (bu miktarı), dilediği 
kimse için kat kat arttırır" (Bakara. 26u buyurmuştur. Bu husustaki ikinci bir 
görüşe göre, ki bu daha doğru olup, Süddi'nin tercih ettiği görüştür. Bu kat kat 
arttırmanın ne kadar olduğunu kimse bilemez. Cenâb-ı Allah bunu mübhem 
bırakmıştır, çünkü teşvik hususunda söylenilen müb-hem bir ifâde, açıklanmış 
bir ifâdeden daha güçlü ve tesirlidir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Allah (kimine) rızkı daraltır, (kimine) genişletir" âyetinin 
öncesiyle ilgisinin nasıl olduğu hususunda birkaç izah şekli vardır: 

1) Bunun mânası şudur: Daraltan ve genişleten Cenâb-ı Allah olduğu için, eğer 
mal infâk etmesi emredilen kimsenin kaderi fakirlik ise, o kimse Allah yolunda 
mal infâk etsin; çünkü infâk etse de etmese de, o kimse mutlaka fakir olacaktır. 
Eğer o kimsenin kaderi zengin olmak ise, yine infâk etsin. Çünkü infâk etse de 
etmese de, zenginlik, genişlik ve bolluk onun kaderidir. Her iki durumda da 
Allah yolunda mal infâk etmek daha evlâdır. 

2) İnsan rızkı daraltmanın ve genişletmenin Allah'ın elinde olduğunu bilirse, 
dünya malına fazla iltifat etmez; sadece Allah'a dayanır. Bu durumda da, Allah 
rızasına nail olma yolunda ma! infâk etmek onun için çok kolay olur. 

3) Allah'u Teâlâ kullarının geçimini genişletir ve daraltır. Bundan dolayı Allah'ın 
size geniş geniş verdiği şeylerde, Allah'ın bunları darlıkla değiştirmemesi için 
cimrilik yapmayın. 

4) Cenâb-ı Allah, kullarına sadakayı emredip, ona teşvik edince, bunun ancak 
kendi tevfiki ve yardımıyla olabileceğini haber vermiş ve, buyurmuştur. Yani 
"Allah bazı kalbleri sıkar, daraltır, böylece de onlar (tevfik olmadığı için) bu 
tâate yönelmez; bazı kalbleri de genişletir, böylece de onlar bu tâate yönelirler." 
Sonra Cenâb-ı Allah, "Siz ancak Ona döndürüleceksiniz" buyurmuştur. Bundan 
murad, "Siz, O'ndan başka bir hakim ve müdebbir olmayan bir yere 


varacaksınız" demektir. Allah en iyisini bilendir. H 


"Musa'dan sonra İsrailoğullannm ileti gelenlerine bakmadın mı? Hant onlar 
peygamberlerine; "Bize bir hükümdar yolla da, Allah yolunda savaşalım" 
demişlerdi. O da: "Size savaşmak farz kılındığında, ya savaşmayıverirseniz?" 
demişti. Onlar da şöyle demişlerdi: "Hem yurtlarımızdan, hem de 
evlâdlanmızdan çıkarılmışken, Allah yolunda niye savaşmayalım?" Ama, 
savaşmak onlara farz kılınınca, pek azı müstesna, yüz çevirdiler. Allah, zâlimleri 
çok iyi bilicidir" (Bakara. 246). 


el-Mele; önde gelen insanlara işaret etmekte olup, cemaat ve topluluk adıdır. 
Tıpkı, kelimeleri gibi. Bu kelimenin çoğulu ise,dür. Nitekim şâir şöyle 
demiştir:"Her topluluğun önde gelenleri ona, "erkeklerin sözlerinin en hayırlısı, 
bu sözlerin doğru olanıdır" dediler." 

Kelimenin aslı, doldurmak anlamına gelen, kelimesidir. Buna göre mele' gözleri 
heybet ve görünüm bakımından dolduran kimseler demektir. Yine, mecliste 
bulunduklarında ortalığı, mekânı dolduran kimseler anlamına geldiği de 
söylenmiştir. 

Zeccâc ise: "Mele' liderlerdir. Onlar, kendisine ihtiyaç duyulan şeyle kalbleri 
doldurdukları için, bu isimle isimlendirilmişlerdir. Bu, Arapların şu ifâdesinden 
alınmıştır, demiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani onlar peygamberlerine, bize... yolla. demişlerdi" sözünde 


birkaç mesele bulunmaktadır: H78] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Allah, "Allah yolunda savaşınız.."(Bakara, 244)kavliyle savaşmayı 
emredip, sonra da bize, kıtal ile murad edilen şeyin mükemmelleşmesinde etkili 
olduğu için, cihad uğruna infâkı emretmiş olması cihetiyle bu âyet kendisiyle 
ilgili olup, Hak Teâlâ burada da İsrailoğullarının kıssasını anlatmıştır. Bu kıssa 
da şudur: Onlar, savaşmakla emrolundukları zaman caydılar ve Allah'ın emrine 
muhalefet ettiler.. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah onları kınadı ve onların zalim 
olduğunu belirtti. Bundan maksat, bu ümmetten savaşla emrolunanların 
muhalefete yeltenmemeleri ve Allah düşmanlarına karşt devam etmelerini 


istemektir, H79] 


İkinci Mesele Başa Dön 


İster bu peygamberin o İsrailoğullanndan kim olduğunu ve, bu topluluğun da 
kimler olduğunu bilelim, isterse bu hususta hiçbir şey bilmeyelim, zikrettiğimiz 
bu maksad hasıl olmuştur. Çünkü âyetten maksat, cihâda teşviktir. Bu husus 
değişmez. Bu peygamberin ve bu topluluğun kim olduğu ise ancak, ya haber-i 
mütevâtirle bilinir, ki bu konuda mütevâtir bir haber yoktur- veya haber-i vâhidle 
bilinir, ki haber-i vâhid de zan ifâde eder.. 

Âlimlerden bazıları, bu peygamberin Yüşa b. Nün b. Efrâyim b. Yüsuf (a.s) 
olduğunu ve âyetteki, "Musa'dan sonra... " tabirinin buna delil olduğunu 
söylemiştir. Bu görüş zayıftır, çünkü, tâbiri o peygamberin Hz. Musa'dan hemen 


sonra olduğunu gösterebileceği gibi, herhangi bir zaman sonra gelebileceğini de 
gösterir. 

Bazıları da, bu peygamberin isminin Harun (a.s)'un oğullarından Eşmoyil 
olduğunu, Arapçasının ise İsmâil olduğunu söylemiştir. Bu, ekseri müfessirlerin 
görüşüdür. Süddi şöyle demiştir: "Bu, Şemün'dur. O'nu, annesi böyle 
isimlendirmiştir. Çünkü annesi, Cenâb-ı Allah'a, kendisine bir evlât nasib etmesi 
için duâ etmiş, Cenâb-ı Allah da, onun duasını kabul buyurmuştu. Bundan dolayı 
onu, kendisiyle ilgili duaya icabet edilen manasında, Şemün diye isimlendirir. 


İbranicede sin, şin olarak söylenir. O Lâvi İbn Yaküb (a.s)'un çocuğudur." 1180) 
Üçüncü Mesele 


Vehb ve Kelbi şunu söylemişlerdir: "İsrailoğullarının günahları artmış, hataları 
büyümeye başlamıştı. Sonra düşmanlarından birisi onları yendi ve zürriyetlerinin 
çoğunu esir aldı.. Bunun üzerine onlar peygamberlerinden, birliklerini 
sağlayacak, işlerini halledecek ve düşmanlarına karşı cihâdda durumlarını 
düzeltecek bir hükümdar istediler..." 

Başka bir rivayette de şöyle varid olmuştur: Câlut, Israiloğullarını yener.. 
İsrailoğullarının ayakta durması ise, düşmanlarına karşı cihâd etmek hususunda 
etrafında bir araya gelecekleri ve hükümleri yerine getirecek bir hükümdar ile 
bu hükümdarın itaat edeceği, dinlerini ayakta tutacak ve onlara, Rablerinin 
katından haber getirecek bir peygamber ile mümkün idi.. 

Cenâb-ı Allah'ın Allah yolunda savaşalım.." sözüne gelince, bil ki buradaki, 
kelimesi, cevap olmak üzere, nün harfi ve cezim ile hâl olmak üzere, "Bize, bize 
savaşmamız takdir edilmiş olarak bir peygamber yolla" anlamında, veya 
müste'nef bir cümle olmak üzere nün ve refile, şeklinde okunmuştur. Müste'nef 
cümle olması durumunda sanki onlara, "Hükümdarla ne yapacaksınız?" denilmiş 
de onlar,"onunla beraber savaşacağız" cevâbını vermişlerdir. Yine bu ketime 
şartın cevâbı olmak üzere, yâ harfiyle ve cezm ile şeklinde; lisli kelimesinin 


sıfatı olmak üzere, şeklinde de okunmuştur. Cenâb-ı Allah'ın, "[181] 


Allah da, "Size savaşmak farz kılındığında, ya savaşmayıverirseniz?" demişti" 
ifadesiyle ilgili birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


Sadece Nâfi, bu kelimeyi burada ve Muhammed suresinde (Muhammed, 22) sin 


harfinin kesresiyle şeklinde okumuştur. Halbuki bu kelimenin meşhur şekli fetha 
ile okunmasıdtr. Nâfi'nin kıraatinin izahı, İbnu'l-Arabi'nin naklettiği şu husustur: 
Araplar, "O, buna lâyıktır" demektedirler. Bu ifâde kelimesinin, sinin kesresiyle, 
şeklindeki kıraatini kuv-vetlendirmektedir. kelimesinin, kelimeleri gibi olduğunu 
görmez misin? Ebu Ubeyde bu kıraati tenkid etmiş ve, "eğer bu caiz olsaydı, 
ifâdesinde (Tahrim, 8) kelimesinin, şeklinde okunması da caiz olurdu" demiştir. 
Nâfı'nin talebeleri buna iki şekilde cevap vermişlerdi: 

1) Yâ harfi sakin olup, kendisinden önceki harfin harekesi fetha olduğunda, 
telâffuz biraz güç ve zor otur. fülindeki yâ harfi böyle değildir. Çünkü bu harf, 
her ne kadar yâ harfi şeklinde yazılıyorsa da, telâffuzda med harfidir. 
Binaenaleyh bu kelimenin telâffuzu rahattır, başka bir hafifletmeye gerek 
yoktur.. 

2) Farzedelim ki kıyas, (Tahrim, 8)ayetinde, kelimenin, şeklinde okunması 
gerektiriyor.Fakat biz, ikisinin de cari kullanış olduğunu söyledik. Bundan dolayı 
iki kullanışı da almış, birisini bir âyette, diğerini de başka bir ayette kullanmıştır. 


(182| 
İkinci Mesele 


sözünün haberi, ifâdesidir. Şart ise, bu ikisi arasına girmiştir. Buna göre mâna, 
"Sizin savaştan korkacağınızı zannediyorum..." anlamında olmak üzere, 
"Gerçekten savaşacak mısınız?..." şeklindedir. Bunun için, muhâtaba,beklenen 
ve olması umulan şeyi sormak için, bu ifâdenin başına, edatı getirilmiş ve bu 
istifhamla istifhâm-ı inkârı değil, istifhâm-ı takriri kastedilmiştir. Beklenen şeyin 
mutlaka tahakkuk ettiği ve soru soran kimsenin, beklentisinin gerçekleştiği 
ortaya çıkmıştır. Bu ifâde Hak Teâlâ'nın tıpkı, "İnsanın üzerinden öyle uzun bir 
devir geçti ki..." (insan. ıjâyeti gibidir. Buradaki istifhamın mânası da takriri bir 
istifhamdır. Daha sonra Allah'u Teâlâ o kavmin, dil dediğini söylemiştir ki bu da, 
özellikle çok güçlü bir teminatın verildiğine delâlet etmektedir. Onlar, bunun 
peşinden, bu hususta kesinlikle tavizkâr davranmayacaklarını gösteren, çok 
güçlü bir gerekçeyi zikretmişlerdir. Bu gerekçe de onların,"Biz, hem 
yurtlarımızdan, hem de eviâdlanmızdan çıkarılmışken..." sözleridir. Çünkü, 
düşmanları bu hadde ulaşmış olan kimseden beklenen, düşmanlarını yıldırıp, 
onlarla savaşma hususunda bütün gücünü sarf etmesidir. 

Buna göre eğer, "Meşhur olan tabir, "Sana ne oluyor da, böyle yapıyorsun?" 
demek yerine, şeklinde söylenmesidir. Hak Teâlâ nitekim, "Niye siz Allah'tan 
korkmazsınız (onun azametini tanımazsınız)?"(Nuh, 13) ve, "Size ne oluyor ki, 


Allah'a iman etmiyorsunuz? (Hadid, 8) buyurmuştur" denilirse, bu soruya şu iki 
bakımdan cevap verebiliriz: 

Birinci vecih: Müberred'in görüşüdür. Buna göre ayetteki, nın ifâde ettiği mâna 
istifham değil, bir inkârdır. Cenâb-ı Hak sanki şöyle demek istemiştir: "Bizim 
savaşı bırakmamız düşünülemez." Buna göre, böyle bir soru gereksiz olur. 

İkinci vecih: Buradaki, nın istifham mânasında olduğunu kabul etmemizdir. 
Bunu kabul etmemiz halinde de, ortaya şu hususlar çıkmaktadır: 

a) Ahfeş şöyle demiştir. Bu sözdeki, o zâiddir. Buna göre mâna, "Biz 
savaşmayacağız" şeklinde olur. Bu görüş zayıftır. Çünkü Allah'ın kelâmında bir 
ziyâdeliğin bulunduğuna hükmetmek, aslolanın hilâfına bir durumdur. 

b) Ferrâ şöyle demiştir: Burada söz, mânaya hamledilmiştir. Çünkü, senin 
şeklindeki sözünün mânası, "Savaşmaktan seni ne alıkoydu?" demektir. Kelime 
men etmek anlamını ihtiva edince, ifâdeye, öl edatının dahil edilmesi güzel 
olmuştur. Nitekim Hak Teâlâ, "Seni secde etmekten ne men etti?" (Sad, 75) ve, 
Ey iblis sen niye secde edenlerden olmadın?" (Hicr, 32) buyurmuştur. 

c) Kisai şöyle demiştir: Bu ifâdenin manası, "Savaşı terketmemizde, bizim için 
hangi fayda vardır?" şeklindedir. Buna göre ifâdedeki harf-i cerh düşmüştür. Ebu 
Ali el-Farisi, Kisai'nin görüşünü, Ferrâ'nın görüşüne tercih ederek şöyle demiştir: 
"Çünkü Ferrâ'nın görüşüne göre, mutlaka harf-i cer takdir etmek gerekir. Buna 
göre takdir: "Bizi savaşmaktan ne alıkoyuyor?..." Her iki görüşe göre de mutlaka 
harf-i cerrin takdir edilmesi gerekli olduğu; sonra lâfız, Kisâ-1'nin görüşüne göre, 
bu takdirle beraber zahiri üzere katıldığı; Ferrâ'nın görüşüne göre de kalmadığı 
için hiç şüphesiz Kisai'nin görüşü daha evtâ ve daha kuvvetli olur. 

Hak Teâlâ'nın, "Ama, savaşmak onlara farz kılınınca, yüz çevirdiler.." buyruğuna 
gelince, bii ki bu sözde takdiri, "O Alah'dan bunu istedi, Allah da onlara bir 
hükümdar göndererek savaşmalarını takdir etti de onlar savaşmaktan yüz 
çevirdiler" şeklinde olan bir hazif vardır. 

Hak Teâlâ'nın "Onlardan pek azı müstesna" tabirinde bahsedilenler, nehri geçen 
kimselerdir ki bunların konusu ileride gelecektir. Bu az sayıdaki kimsenin, Bedir 
gazvesine katılan müslümanlann sayısınca üçyü-zonüç kişi olduğu söylenmiştir. 
Hak Teâlâ'nın, buyruğunun mânası, "Rabbine muhalefet ederek, O'nun 
tarafından söylenilenleri yerine getirmeyerek, nefsine zulmeden kimseleri Allah 
bilir" demektir. İşte bu, bu ayetin Cenâb-ı Hakk'ın daha önceki, "Allah yolunda 
savaşınız" (Bakara. 244) emriyle ilgili olduğuna delâlet eden husustur. Böylece 
Allah'u Teâlâ, cihâd hususunda İsrailoğullarının kıssasını zikrederek, sanki Allah 
yolunda savaşmanın vâcib olduğunu te'kid etmiş, peşinden de, bu gibi şeyleri 
yapanların zâlim olduğunu, Altah ise, zalimlerin neye müstehak olduklarını daha 


iyi bildiğini bunun peşinden getirmiştir. Bu, ilerde bu gibi şeyleri yapmadan men 
etme, insanları cihâda teşvik etme ve her müslümanın cihâda devam etmesi gibi 
hususlarda açık bir ifâdedir. Allah en iyisini bilendir. H3 


Allah'ın Beni İsrail'e Tâlüt'u Hükümdar Tayin Etmesi Başa Dön 


"Onlara peygamberleri, "Muhakkak ki Allah size bir hükümdar olarak Tâlüt'u 
göndermiştir" dedi. Dekiler ki: "Biz hükümdarlığa ondan daha lâyık iken ve ona 
bol mal da verilmemiş ikenr nasıl olur da bizim başımızda hükümdarlık onun 
olabilir?" Peygamber de: "Muhakkak ki Allah, size onu seçti. Ona bilgice ve 
vücutça bir üstünlük verdi. Allah mülkü (idareyi) kime dilerse ona verir. Allah'ın 
(nimeti) boldur. Allah hakkıyla bilicidir" (Bakara, 247). 


Bil ki Allah'u Teâtâ birinci âyette onların isteklerine icabet ettiğini, daha sonra 
ise onların yüz çevirdiğini beyan edince, onların itk inkâr ettikleri şeyin Tâlüt'un 
hükümdarlığı meselesi olduğunu açıklamıştır. Bu böyledir, çünkü onlar 
peygamberlerinden, Allah'u Teâlâ'dan kendilerine bir melik tayin etmesini 
istemesini talep etmişler, Allah'u Teâlâ da bu isteğe, onlara hükümdar olarak 
Tâlüt'u göndermek suretiyle icabet etmiştir. Keşşaf sahibi, Tâlüt'un Câlüt ve 
Dâvüd kelimeleri gibi, Arapça olmayan bir isim (ism-i a'cemi) olduğunu; ma'rife 
ve ucmeliğinden dolayı gayr-ı munsarif olduğunu söylemiştir. Nahivciler ise, 
Allah'u Teâlâ'nın onu, vücut bakımından güçlü ve kuvvetli olarak nite- 
lemesinden dolayı, Tâlüt kelimesinin, (uzunluk, büyüklük, genişlik) 

kelimesinden olduğunu; vezninin de, vezni olup, kelimenin aslının, şeklinde 
olduğunu öne sürmüşlerdir. Ne var ki bunun gayr-ı munsarif oluşu, onun bu 
kökten iştikak etmesine mânidir. Ancak bu kelimenin, lâfzının, lafzıyla uyuşması 
gibi, bir Arapça kelimeye uygunluk arzeden İbranice bir isim olduğu 
söylenebilir. Bu açıklamaya göre onun gayr-ı munsarif olmasını sağlayan 
sebeplerden birisinin, bu kelime İbranice bir kelime olduğu için, ucmeliği 
(Arapça olmaması) olması mümkündür. Sonra Allah'u Teâlâ Tâlut'u onların 
hükümdarı olarak tayin ettiğinde, onlar ona itaat etmemeyi ve hükümlerinden 
yüz çevirmeyi açıkça dile getirerek, "Bizim başımızda hükümdarlık nasıl onun 
olabilir?" deyip, Tâlüt'un kendilerine hükümdar olmasını mümkün 
görmemişlerdir. Müfessirler bu kabul etmeyişin sebebini şöyle açıklamışlardır: 
Peygamberlik, İsrailoğullarının boylarından bir boya tahsis edilmişti. Bu da, 
Lâvi İbn Yaküb'un boyudur ki, Hz. Musa ve Harun da bu boydandır. 
Hükümdarların soyu da, Yehûzâ'nın soyuna dayanır ki, Dâvûd ve Süleyman 


(a.s)'ın soyuda buraya dayanır. Halbuki Tâlüt'un soyu bu iki soydan hiçbirisine 
dayanmıyor, bilâkis Bünyamin'in oğullarının soyuna dayanıyordu. İşte bundan 
dolayı onlar, Tâlüt'un kendilerine kral olmasını yadırgamışlar, kendilerinin 
hükümdarlığa Tâlüt'dan daha lâyık olduğunu iddia etmişler, daha sonra da bu 
şüphelerini bir başka şüphe ile te'kid ederek, "Ve ona, bol mal da verilmemiştir" 
demişlerdir. Bu ifâde de, Tâlüt'un fakir bir kimse olduğuna işaret eder. 

Âlimler Tâlüt'un mesleğinin ne olduğu hususunda ihtilâf ederek Vehb, onun bir 
debbağ olduğunu; Süddi onun at ve deve kiralayarak kervancılık yaptığını, 
başkaları da onun sucu olduğunu söylemişlerdir. 

Eğer," tabiriyle tabirinin başındaki bu iki vâv arasında ne fark vardır?" denilirse 
deriz ki: Birinci vâv hâl vavıdır. İkinci vâv da cümleyi, hâl vaki olan cümleye 
atfeden vâvdır. Buna göre mâna şöyle olur: "O bize nasıl hükümdar olabilir ki? 
Halbuki, kral olmaya ondan daha lâyık kimseler bulunduğu için, o kral olamaz... 
Yine, o fakirdir. Hükümdarlığını destekleyecek mal ve mülkün bulunması 
gerekir.." Allah'u Teâlâ onların öne sürdükleri şüphelere şu şekillerde cevap 
vermiştir: 

Birinci Şekil: Allah'u Teâlâ'nın, "Muhakkak ki Allah, size onu seçti' sözüdür. Bu 


ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: HSA 
Birinci Mesele 


Âyetin mânası, "Allah'u Teâlâ melikliği ve hükümdarlığı Tâlüt'a tahsis etmiştir" 
şeklindedir.Bil ki İsrailoğuiları o peygamberin nübüvvetini ikrar edince, 
peygamberin, "Allah'u Teâlâ'nın Tâlütu onlara hükümdar tayin ettiğini 
bildirmesi" Tâlüt'un melikliğinin sübütu hususunda kesin bir hüccet olmuştur. 
Çünkü peygamberlerin yalan söylemelerini caiz görmek, onların sözlerine güven 
duyulmamasını gerektirir ki,bu da onların nübüvvet ve risâ-letlerini zedeler.. 
Haber veren kimsenin (peygamberin) doğruluğu sabit olunca, Allah'u Teâlâ'nın 
hükümdarlığı Tâlüt'a vermiş olduğu da sabit olur. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca da, Tâlüt'un itaat edilmesi vacib olan ve kendisine itiraz edilmemesi 


gereken bir melik olduğu ortaya çıkmış olur. 183) 
İkinci Mesele 
Hak Teâlâ'nın, tabirinin mânâsı, "Hükümdarlığı başkasından alarak ona verdi; 


onu seçti ve"onu özellikle kendisi için seçti" anlamında seçip beğendi" demektir. 
Zeccâc bu kelimenin kökünün, (temizlik, duruluk, arılık) den geldiğini, aslının 


ise, olduğunu, sâd harfinden ti harfini söylemek kolay olduğu İçin, te harfinin ti 
harfine çevrildiğini söylemiştir. Kelimenin iştikakı nasıl olursa olsun, bundan 
murad bizim söylemiş olduğumuz husus olur ki, bu da Hak Teâlâ'nın 
hükümdarlık ve krallığı Tâlüt'a tahsis etmesidir. İşte bu izahtan dolayı Allah'u 
Teâlâ kendisini, "Peygamberleri seçmekle", peygamberleri de "Seçilmiş 
hayırlılar" (Sad, 47) olarak; Hz. Pey-gamber'i de, "Mustafa" (seçilmiş) diye 


tavsif etmiştir. (186) 


Hükümdarlıkta Veraset Değil, Liyakat Esastır Başa Dön 


Bu âyet imametin (halifeliğin) veraset yoluyla geçtiğini söyleyenlerin görüşünün 
bâtıl olduğunu gösterir. Çünkü İsrailoğulları, kendi krallarının kral 
soyundan gelmemesini yadırgamalardır. Fakat Cenâb-ı Allah da onlara, 
bunun yersiz olduğunu ve hükümdar olmaya, Allah'ın bunun için seçtiği 
kimselerin müstehak olduklarını bildirmiştir. Bu, "(Allah'ım!) Sen mülkü kime 
dilersen ona verirsin, dilediğinden de mülkü geri alırsın" (Al-i İmran, 26) 
âyetinde ilâde edilen hususun bit benzeridir. 

İkinci Şekil Cevap: Cenâb-ı Allah'ın, "Ona bilgice ve vücutça bir üstünlük 
verdi" ifadesidir. Bu cevabın izahı şöyledir: Onlar Tâlütun melik olmasını şu iki 
bakımdan tenkid etmişlerdi: 

a) O, krallar soyundan değildir. 

b) Ve o fakirdir. Allah Teâlâ, onun hükümdarlığa ehil olduğunu açıklamış ve bu 
ehliyeti de onda iki sıfatın bulunmasına bağlamıştır: İlim ve güç.. Bu iki vasıf, 
hükümdarlığa hak kazanmak için ilk iki vasıftan daha üstündür. 

Bu birkaç bakımdan açıklanabilir: 

1) İlim ve kudret, gerçek kemâl vasıflarındandır. Mal ve makam ise böyle 
değildir. 

2) İlim ve kudret, insanın kendi cevherinde bulunan mükemmelliklerdendir. Mal 
ve makam ise, insanın zatından ayrı İki şeydir. 

3) İlim ve kudreti insandan koparıp almak mümkün değildir. Mal ve makamı ise 
insandan soyup almak mümkündür. 

4) Harb sanatını iyi bilmek ve savaşa son derece dayanıklı olmak gibi şeylerden, 
ülkenin menfaatini korumada ve düşmanın kötülüklerini yok etme hususlarında 
elde edilecek istifâde, işleri zabt-u rabt altına alacak liyâkati ve düşmanı geri 
döndürecek gücü olmayan, fakat asil ve zengin bir kimseden elde edilecek 
istifâdeden çok daha fazla ve mükemmeldir. Anlatmış olduğumuz hususlar ile, 
hükümdarlığın âlim ve muktedir bir kimseye verilmesinin, asil ve zengin bir 


kimseye verilmesinden daha uygun olduğu ortaya çıkmış olur. Sonra burada 
birkaç mesele vardır: 1187) 


Birinci Mesele 


Âlimlerimiz,Ona bilgice ve vücutça bir üstünlük verdik" ayetini, kulların 
amellerinin yaratılması meselesine delil getirmişlerdir. Çünkü bu ifâde, 
insanlarda meydana gelen ilimlerin ancak Allah Teâlâ'nın yaratması ve icadı ile 
meydana geldiğine delâlet etmektedir. 

Mu'tezile ise şöyle demiştir: "Aklı veren ve delilleri koyan Allah Teâlâ olduğu 
için, âyette bahsedilen bilgice üstünlük verme Allah'a nisbet edilmiştir." 
Âlimlerimiz buna karşı, nisbet edilmede esas olanınjsebep olma değil bizzat 


yapma olduğunu söyleyerek cevap vermişlerdir. [88] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimlerden bazıları vücutça üstünlükten maksadın, boy uzunluğu olduğunu, 
Tâlût'un, insanların ancak omuzuna yetişebilecekleri kadar uzun olduğunu ve 
boyunun uzunluğundan dolayı "Tâlût" diye isimlendirildiğini söylemişlerdir. 
Vücutça üstünlükten maksadın güzellik olduğu ve Tâlût'un İsrâiloğulları 
arasında en yakışıklı erkek olduğu söylenmiştir. Yine bundan muradın güç ve 
kuvvet olduğu söylenmiştir. Buna göre bu son görüş daha doğrudur. Çünkü 
düşmanları mağlûp etmede güç ve kuvvetten istifâde edilir, boy uzunluğu ve 


yakışıklılıktan değil... H89] 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ ilimce üstünlüğü, vücutça üstünlükten önce zikretmiştir. Bu 
Allah'ın.râhi üstünlük ve meziyetlerin, bedeni üstünlüklerden daha yüce, daha 
şerefli ve daha mükemmel olduğuna bir işaretidir. 

Üçüncü Şekil Cevap: Allah Teâlâ'nın, "Allah, mülkünü kime dilerse ona verir" 
buyruğudur. Bu cevabın izahı şöyledir: Mülk Allah'ındtr. Kullar da Allah'ındır. 
Atlah mülkünü dilediğine verir ve yaptığı şeylerden dolayı Allah'a kimse itiraz 
edemez. Çünkü mâlik mülkünde bir tasarrufta bulunduğu zaman o hususta ona 
hiç kimsenin itiraz hakkı yoktur. 

Dördüncü Şekil Cevap: Allah'u Teâlâ'nın, "Allah vâsi (nimeti) boldur. Allah 


hakkıyla bilicidir" buyruğudur. Bu ifâde hakkında üç görüş vardır: 

a) "Allah Teâlâ'nın lütfu, rızkı ve rahmeti geniştir. O'nun rahmeti herşeyi 
kuşatmıştır." Bu manaya göre ayetin takdiri, "Siz fakir olduğu için Tâlüt'u 
kınadınız. Allah Teâlâ'nın ise lütfu ve rahmeti geniştir. Allah Teâlâ ona mülkü 
verdiğinde, bu hükümranlığın ancak mal ile yürüyebileceğini bilir ise, o zaman 
ona mal hususunda genişlik verir, bol rızık kapısını açar" şeklindedir. 

b) "Genişleten" manasına olmak üzere, "Allah geniştir." Yani "Allah dilediğine 
bol nimet verir." Bu sözün kendisinden önceki ifâde ile alâkası, yukarıda 
anlattığımız şekildedir. 

c) Allah, "genişlik sahibi" manasında geniştir. Ayetteki ismi faili, "genişlik 
sahibi" manasındadır. Bu,tıpkı (Hakka, 21) yani "hoşnut olunulan bir hayat.." 
ayetindeki, kelimesi gibidir (yorgunluk ve belâ dolu keder) manasında da, 
denilmektedir. 

Daha sonra Cenab-ı Hak, "Hakkıyla bilicidir" kelimesi ile, fakir olanı zengin 
etmeye muktedir olması yanında, bu mülkün yönetilmesi hususunda ihtiyaç 
duyulacak şeylerin miktarını, ve bu mülkün şimdiki ile gelecekteki durumunu 
bildiğini, bundan dolayı işlerin bütün neticelerini bildiği için, o mülkü ayakta 


tutmaya yarayacak en uygun şeyleri seçtiğini beyân etmiştir. [190] 
Tâlût'un Hükümdarlığının Delili 


"Peygamberleri onlara şöyle dedi: "Onun hükümdarlığının açık alâmeti size o 
Tâbüt'un gelmesi olacaktır. Onun içinde Habbinizden bir sekine ve Musa 
hanedanı İle Harun hanedanının bırakmış olduğu bir bakiyye vardır. Onu 
melekler taşır. Elbette bunda sizin için kesin bir alâmet vardır, eğer İmân 
ederseniz... Tâlût ordusuyla ayrılıp çıktığı zaman "Şüphesiz Allah sizi bir 
umakla imtihan edecektir. Kim ondan (kana kana) içerse, benden değildir. 
Ondan tutmayan ise bendendir. Eliyle bir avuç içenler müstesna, (onlara 
müsaade var)" dedi. Derken (ırmağa vardılar), içlerinden çok azı müstesna, onlar 
o ırmaktan kana kana içtiler. Nihayet Tâlüt ve beraberindeki mü'minler ırmağı 
geçtikleri zaman, "Bugün bizim Câlüt ve ordusuna karşı duracak gücümüz yok" 
dediler. Muhakkak (bir gün) Allah'a kavuşacaklarını (bilenler) iser "Nice az bir 
topluluk, daha kalabalık bir topluluğu Allah'ın izniyle yenmiştir. Allah 
sabredenlerle beraberdir" dediler" (Bakara, 248-249). 


Bil ki önceki âyetin 2âhiri, bu kavmin içlerinde bulunan peygamberin 
nübüvvetini kabul ettiklerine delâlet etmektedir. Çünkü Hak Teâlâ'nın onlardan 


naklen söylemiş olduğu, "Hani onlar peygamberlerine, "Bize bir hükümdar 
yolla" demişlerdi" (Bakara, 246) ifâdesi, onların o peygamberin nübüvvetini 
kabul etmiş oldukları ve onun Allah tarafından gönderildiğini tasdik ettikleri 
hususunda açık bir delildir. Sonra bu peygamber onlara, "Muhakkak ki Allah 
size bir hükümdar olarak Tâlüt'u göndermiştir" (Bakara, 47) deyince, bu ifâde 
Tâlüt'un bir hükümdar olduğuna kafi bir delil olmuştur. Sonra Cenâb-ı Hak, 
mahlükâtına olan rahmetinin kemâlinden dofayı bu delile, peygamberin bu 
sözünde doğru olduğunu ve yine Allah'ın Tâlüt'u hükümdar tayin ettiğini 
gösteren bir başka delil ilâve etmiştir. Allah Teâlâ tarafından çokça delil 
gönderilmesi caizdir. Bundan ötürüdür ki Hz. Musa (a.s)'nın ve Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in mucizeleri çok olmuştur. Bu sebeble Cenâb-ı Allah: "Peygamberleri 
onlara şöyle dedi:' Onun hükümdarlığının açık alâmeti size o Tâbüt'un 


gelmesidir" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: n91] 
Birinci Mesele 


Bu Tâbût'un, Allah katından bir mucize olabilmesi için, gelişinin harikulade ve o 
iddianın doğruluğuna delâlet edebilecek bir şekilde olması gerekir: 

1) Haber rivayet edenler şunu nakletmişlerdir: Allah Teâlâ Hz. Adem (a.s)'e, 
içinde, zürriyetinden peygamber olacakların resimlerinin bulunduğu bir sanduka 
indirmişti. Hz. Adem'in zürriyeti, bu sandukayı Hz. Yaküb (a.s)'a gelinceye 
kadar nesilden nesile miras yoluyla intikal ettirdiler. Sonra bu sanduka (Hz. 
Yaküb'un soyu olan) İsrailoğullarının elinde kaldı. Onlar bir meselede ihtilâf 
ettikleri zaman, o sanduka konuşuyor ve aralarında hükmediyordu. Savaşa 
gittiklerinde, onu elter üzerinde en önde taşıyorlar ve onun sayesinde 
düşmanlarına karşı zafer kazanmak istiyorlardı. Düşmanla çarpışırken, melekler 
onu askerin üstünde taşıyorlardı. Onlar bu sandukadan bir ses işittikleri zaman, 
muzaffer olacaklarını kesin olarak anlıyorlardı. 

İsrailoğulları isyan edip bozulunca Cenâb-ı Allah onlara Amâlika kavmini 
musallat kıldı ve bu Tâbüt'a (sandukaya) rağmen onlar İsrailoğullarını yenip 
bunu onların elinden aldılar. İşte İsrailoğulları peygamberlerinden, Tâlüt'un 
hükümdarlığına dâir bir delil isteyince O, "Tâlüt'un hükümdarlığının delili bu 
sandukayı onun evinde bulmanızdır" dedi. Sonra bu sandukayı ellerinden almış 
olan kâfirler, onu hela olarak kullanılan bir yere atmışlardı. Bu peygamber o 
zamanda bu kâfirlere beddua etti. Allah Teâlâ da bu kâfirlere bir musibet verdi. 
Öyle ki bu sandukanın bulunduğu yerde, def-i hacette bulunan herkes bâsür 
hastalığına yakalandı. Bunun üzerine kâfirler, bu hastalığın sandukayı hafife 


almalarından dolayı olduğunu anlayıp onu oradan çıkarıp iki öküzün üzerine 
koydular. Bu iki öküz koşmaya başladı. Cenâb-ı Allah onlara dört melek 
vazifelendirdi Ve onlar öküzleri sürüp Tâlüt'un evine kadar getirdiler. Sonra 
İsrailoğulları sandukayı Tâlüt'un evinde gördüler. Böylece bunun,Talüt'un 
hükümdarları olduğuna bir delil olduğunu anldılar. İşte, "Onun hükümdarlığının 
açık alâmeti, size o Tâbut un gelmesidir" âyetinin ifâde ettiği husus budur. Buna 
göre Tâbüt'un gelişi mecazidir. Çünkü o gelmemiş, getirilmiştir. Bundan dolayı 
"gelme" fiiii.me-câzen ona nisbet edilmiştir. Nitekim Arapça'da mecazi olarak, 
*'Paralar kazandı, ticâret zarar etti" denilir. 

2) Tâbut, Musa (a.s)'nın içine Tevrat'ı koyduğu tahtadan bir sandıktır. 
İsrailoğulları bu sandığı biliyorlardı. Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'nın vefatından 
sonra, İsrailoğuilarına kızdığı için, Tâbut'u göğe çekip onlardan aldı. Daha sonra 
gelen bu peygamber, "Tâlüt'un sizin hükümdarınız olduğunun alameti, gökten 
Tâbüt'un size gelmesidir" demiştir. Bu Tâbütu ne melekler ne de iki öküz 
taşımıştır. Aksine o gökten yeri inmiş, melek onu korumuş ve İsrailoğulları da o 
Tâbüt'un, Tâlüt'un yanına inişini seyretmişlerdir. Bu İbn Abbas (r.a)'ın 
görüşüdür. Bu izaha göre, "gelme" fiili, Tâbut hakkında hakiki manada 
Kullanılmıştır. Her iki görüşe göre de taşıma işi meleklere nisbet edilmiştir. 
Çünkü yolda birşeyi muhafaza eden kimse hakkında, her ne kadar onu bizzat 
taşı-masada "taşıdı" tabirinin kullanılması caizdir. Nitekim bir insan, malı 
başkası taşımış olsa da, o malı koruduğu zaman, "Ben bu malı Zeyd'e taşıdım" 
der. 

Bil ki Allah'u Teâlâ Tâbüt'un gelişini bir mucize kılmıştır. Bu hususta iki ihtimal 
vardır: 

a) Tâbüt'un gelişinin mucize olması ihtimali... Bu bizim daha önce izah ettiğimiz 
şeydir. 

b) Tâbüt'un mucize olmayıp, onun içinde bulunan şeyin mucize olmasıdır. Bu, 
onların Oo Tabüt'u bomboş gördükten sonra, opeygamberlerinin onu 
İsrailoğullanndan bir topluluğun huzurunda bir eve koyup, evin kapısını 
kilitlemesi, daha sonra da peygamberin, "Allah onun içinde, bu hâdisemize 
alamet olacak şeyi yaratmıştır" diye iddia etmesi, bunun üzerine de onların evi 
açarak Tâbüt'a bakıp içinde hükümdarlarının Tâlüt olduğunu ve Allah'ın, 
düşmanlarına karşı onlara yardım edeceğini gösteren bir mektup görmeleri 
şeklinde tahakkuk etmiştir. İşte bu onun Allah katından olduğuna delâlet eden 
kesin bir mucize olmuştur. Kur'an'ın lâfzı bu ikinci görüşe de muhtemeldir. 
Çünkü Cenâb-ı Allah'ın, "Size içinde Rabbinizden bir sekine bulunan o Tâbüt'un 
gelmesidir.." buyruğundan muradın, onların Tâbütun içinde, kalblerinin 


yatışmasına sebeb olacak bir mucizeyi bulmaları olması da muhtemeldir. 092] 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Tâbut, ya veya veznindedir. Birincisi tercih 
edilmiştir.Çünkü Arapçada, ve kelimelerinde olduğu gibi ilk ve son harfi aynı 
cinsten olan kelimeler azdır. Binaenaleyh Tâbûtun, bu anlatılanlara kıyas 
edilerek, (Tevbe ettim) lafzından olduğu söylenemez. Bu kısım fasit olunca, 
birincisinin vezninde otmuş olması ortaya çıkmış olur. Bu da rucü (geri dönme) 
manasına olan, kelimesinden olmak üzere bu kelimenin, vezni üzere olmasıdır. 
Çünkü, içine eşya konan ve yerleştirilen bir kaptır. Buna göre çıkartılan şeyler 
devamlı ona geri konulur ve sahibi içindeki şeylere muhtaç oldukça, o tâbüt'a 


tekrar tekrar döner, gelir. (193) 
Üçüncü Mesele - Başa Dön 


Bütün kıraat âlimleri bu kelimeyi, şeklinde okudukları halde, Ubey b. Kab ile 
Zeyd b. Sabit(r.ahm) sonu "he" harfi ile şeklinde okumuşlardır. Bu Ensârın 


lehçesidir. [194] 


Dördüncü Mesele 


Bazı kimseler, Tâlût'un da bir peygamber olduğunu söylemişlerdir. Çünkü Allah 
Teâlâ onun elinde de mucizeler yaratmıştır. Böyle olan herkes peygamber olur. 
Bunun, evliyautlah'ın kerametleri babından olduğu söylenemez. Çünkü keramet 
ile mucize arasında fark vardır. Keramet, meydan okumak için gösterilmez. 
Mucize ise meydan okumak için gösterilir. Bundan dolayı, Tâlût'un elinde zuhur 
eden harikulade hallerin kerametler cinsinden olmaması gerekir. 

Bu görüşe şöyle cevap verilir: Bunun, o zamanın peygamberinin bir mucizesi 
olması uzak bir ihtimal değildir. Bunun, o peygamberin mucizesi olmasının 
yanında, Tâlût'un krallığı hususunda kesin bir alamet olması da söz konusudur. 


(195) 
'Sekine" nin Mânası 


Allah'u Teâlâ'nın, "Onun içinde Rabbinizden bir sekine vardır" buyruğu ne ilgili 


birkaç mesele vardır: 196) 
Birinci Mesele 


"Sekine" hareketin zıddı olan "sükün" masdarın- dan, vezninde bir kelimedir. 
Bu, "kazıyye", "bakiyye" ve, "azime" kelimeleri gibi, isim olarak kullanılan bir 


masdardır. H97] 
İkinci Mesele 


Âlimler bu "sekine" nin ne olduğu hususunda ihti- lâf etmişlerdir. Bu husustaki 
görüşleri şöyle özetleyebiliriz: "Sekine" den murad ya Tâbutun içinde bulunan 
bir şeydir veya başka bir şeydir. Bu ikinci ihtimat Ebu Bekir el-Esamm'ın 
görüşüdür. Çünkü o şöyle demektedir: "Cenâb-ı Allah'ın, âyetinin manası? Tâbut 
geldiği zaman sizler sükünete erer.Tâlüt'un hükümdarınız olduğunu kabul eder* 
ve "Tâlüt'a karşı olan nefretiniz sona erer" şeklindedir. Çünkü gökten onlara 
Tâbut gelip, onlar Tâbüt'un gelişini seyrettiklerinde, mutlaka kalblerinin 
yatışması ve bu istemeyişlerinin tamamen sona ermiş olması gerekir." 

"Sekine" den muradın, Tâbut içinde bulunan birşey olması görüşü hususunda da 
değişik şeyler söylenmiştir: 

a) Ebu Müslim'in görüşü olup bu görüşe göre Tâbüt'un içinde Allah Teâlâ'nın, 
Hz. Musa, Hz. Harun ve onlardan sonra gelen peygamberlere (a.s) indirdiği 
kitaplar ile bu kitaplarda Allah'ın Tâlüt ve ordusuna yardım edip, onlardan 
düşmanın korkusunu kaldıracağı müjdesi vardı. 

b) Hz. Ali (r.a)'nin görüşüdür. Buna göre, Tâbüt'un İnsan yüzüne benzer bir yüzü 
ve duyulan bir nefesi vardı. 

c) İbn Abbas (r.a)'ın görüşüne göre Tâbut, zeberced veya yakuttan yapılmış bir 
heykel olup, kedininki gibi bir başı ve kuyruğu vardı. Kedi gibi ses verdiğinde, 
düşmana doğru hareket eder, İsrailoğullart da onunla birlikte yürürlerdi. O 
durunca, onlar da durur, böylece ilahi yardım inmiş olurdu. 

d) Bu, Amr b. Ubeydin görüşüdür. Buna göre sekine, Tâbüt'un içinde, ne olduğu 
bilinmeyen birşeydir. 

Bu ki sekine, sebat ve emniyetten ibarettir. Bu, mağara kıssası ile ilgili H28] 
"Allah da onun üzerine sekinetini indirmiş, onu'görmediğiniz ordularla 
desteklemişti" (Tevbe, 40) ayetinde olduğu gibidir.'Buna göre Hak Teâlâ'nın, 


ayetinin mânası da, "emniyet ve sükün" demektir. 


Tâbüt'un içinde bir şey bulunduğunu söyleyenler, delil olarak şu iki hususu öne 
sürmüşlerdir: 

a) Hak Teâlâ'nın, tabiri, Tâbüt'un sekinenin zarfı olduğunu gösterir. 

b) Bu kelimeye, Hak Teâlâ'nın "Ve Musa hanedanının bırakmış olduğu bir 
bakiyye" sözü atfedilmiştir. Tâbut, bakiyyenin zarfı olduğuna göre, sekinenin de 
zarft olması gerekir. 

Birinciye şöyle cevap verilir: Ayetteki, harf-i cerri, "zarf" mânasında 
olabileceği gibi,"sebebiyyet" de ifâde edebilir; Hz. Peygamber (s.a.s),"Öldürülen 


bir mü'mine mukabil yüz deve gerekir" 1991 ve, "Beş deveye bir koyun zekât 
düşer" yani, "beş deve sebebiyle..." buyurmuştur. Buna göre, tabirindeki harf-i 
cerri, "onun sebebiyle..." anlamındadır ve bu ifâde de, "O Tâbut sebebiyle sekine 
meydana gelir" demek olur. 

İkinciye cevap: Musa ve Harun (a.s) soylarının geride bıraktığı bakiyyeden 
muradın, onların geriye bırakmış oldukları din ve şeriat olması mümkündür. 
Buna göre âyetin mânâsı şudur: "Bu Tâbut sebebiyle, Müsâ ve Harun'un din ve 
şeriatlarından geriye kalan şeyler düzene girer." 

Bakiyyeden muradın, Tâbüt'un içine konulmuş bir şey olduğunu söyleyenler, 
"Bakiyye, Tevrat'ın yazılı olduğu levhaların küçük parçalan; Müsâ (a.s)'nın 
asâsıyla elbisesi, Tevrat'ın bir parçası, ve İsrailoğullarına inen kudret helvasından 
bir parçadır..." demişlerdir. 

Cenâb-ı Allah'ın sözüyle ilgili iki görüş vardır: 

1) Bazı müfessirler, den muradın, Müsâ ve Harun (a.s)'un bizzat kendilerinin 
olmasının muhtemel olduğunu söylemişlerdir. Bunun delili Hz. Peygamber'in 
Ebü Musa el-Eş'âri (r.a) hakkında, "Andolsun ki Ebu Musa'ya, Âl-i Dâvüd 
(Dâvüd ailesi/un kavallarından bir kaval (güzel ses ve nağme) verilmiştir"İZ00| 
buyururken, Âl-i Dâvüd tabirinden sadece Dâvüd aleyhisselâmı kastetmiş 
olmasıdır. Çünkü, Dâvud (a.s)'un ailesi içinde, sesi onun kadar güzel olan başka 
bir kimse yoktur. 

2) Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Bu bakiyye, Musa ve Âl-i Harun'a nisbet 
edilmiştir. Çünkü Tâbüt'u Musa ve Harun (a.s)'dan sonra nesilleri, Tâ-lüt'un 
zamanına kadar elden ele nakletmtşlerdi. Tâbüt'un içinde Musa ve Harun (a.s)'a 
tâbi olan âlimlerin birbirlerinden tevarüs ettikleri eşya bulunmakta idi. Buna 
göre âyette geçen, bu etbâdır. Cenâb-ı Allah, bu mânada,"Firavn hanedanım 
azabın en çetinine sokun" (Mümin, 46), yani, "FHtravun'a tâbi olanları..." 
buyurmuştur. 

Cenâb-ı Allah'ın "Onu melekler taşır" buyruğu ile ilgili açıklama yukarıda 
geçmişti. 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Elbette bunda sizin için kesin bir alâmet vardır, eğer iman 
ederseniz" buyruğunun mânası şudur: "Eğer siz mucizenin delil oluşu ile 
peygamberliğini iddia edenin doğruluğuna inanan kimselerden iseniz, bilin ki bu 
alâmet apaçık bir mucizedir..." 

Cenâb-ı Allah'ın, "Tâlüt ordusuyla ayrılıp çıktığı zaman..." buyruğu ile ilgili 


birkaç mesele vardır: [201] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bil ki bu âyetin öncesi ile irtibatı, sözün geri kalan kısmının kendisine delâlet 
ettiği bir mahzüfu takdir etmekte görülür. Bu takdir de şöyledir: "Onlar Tâbut 
alâmeti gelince, Tâlüt'a boyun eğdiler.. Ve, Tâlüt'un sancağı altında yola çıkmayı 
kabul ettiler. Tâlüt onlarla beraber ülkenin sınırını geçip, memleketinden iyice 
ayrılınca..." Ayetteki, Lüi kelimesinin mânası "kesip ayırmak" tır. Bir söz, hak 
ile bâtılı birbirinden ayırdığı zaman, bu söze denilir. Yine, et kemikten tamamen 
ayrıldı mânasına, "bir kimse ortağından ve hanımından tamamen ayrıldı" 
mânasında, denilir. Çocuğu sütten kestiği için, sütten kesmeye de, denilir. Bir 
yerden ayrılıp gitme mânasında da, denilir. Cenâb-ı Allah'ın, "Kervan 
ayrılınca..." (Yusuf, 94) ayetindeki, kelimesi de bu mânadadır. Keşşaf sahibi, 
"Falanca yerden ayrıldı" sözünün esas mânası, "Kendini ayırdı" demektir. Bu, 
çok kullanılan bir tâbir olduğu için, Araplar buradaki ifâdesini hazfetmişler, ve 
fiil, fiili gibi, lâzım (geçişsiz) fiil hükmünde olmuştur" demiştir. 

kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Yaratılmışların her sınıfı, kendi başına bir 
"ordu"dur. Çok sayıdaki çekirgeye, denir. Hz. Peygamber'in, "Ruhlar, bir araya 


getirilmiş ordulardır"L202! hadisi de bu mânadadır. 12051 


İkinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre Tâlüt, kavmine şöyle demişti: "Ev yapmakta olan, fakat 
henüz yapısını bitirmemiş olan kimsenin, ticaretle meşgul tüccarın ve bir kadınla 
evlenmiş ama ona bir yuva kuramamış kimselerin benimle savaşa çıkması 
gerekmez.. Ben, işi olmayan, güçlü kuvvetli gençler istiyorum.." Bunun üzerine 


onun etrafında, seçtiklerinden seksenbin kişi toplandı. [204] 
Allah Teâlâ'nın Tâlût'un Ordusunu İmtihan Etmesi 


Allah'u Teâiâ'nın,"Şüphesiz, Allah sizi bir ırmakla imtihan edecektir" ayetiyle 
ilgili birkaç mesele vardır: 1205] 


Birinci Mesele 


Alimler bu sözü kimin söylediği hususunda ihtilâf etmiş ve çoğunluğu, "Bu sözü 
söyleyen Tâlüt'tur" demiştir. 

Birinci Görüş: Bu görüş, en açık olan görüştür. Çünkü bu sözün, daha önce 
zikredilmiş olan bir şahsa isnâd edilmesi gerekir. Daha önce zikredilen de 
Tâlüt'tur. Sonra bu sözün, Tâlüt'un sözü olması muhtemeldir, fakat o, bu sözü 
zamanın peygamberinden almaktadır. Bu takdire göre Tâlüt'un peygamber 
olması gerekmez. Yine, bunun Tâlüt tarafından söylenmiş olması da 
muhtemeldir. Binaenaleyh, ona Rabbinden gelen bir vahyin bulunması gerekir. 
Bu da, hükümdarlığı yanında, O'nun peygamber olmasını gerektirir. 

İkinci Görüş: Buna göre, bu sözü söyleyen, ayetin başında zikredilen 
peygamberdir. Buna göre ayetin takdiri: "Tâlüt ordusuyla ayrılınca, 
peygamberleri onlara, "Şüphesiz, Allah sizi bir ırmakla imtihan edecektir" dedi" 


şeklinde olur. O vakit peygamber, Eşmayıl (a.s) idi. 1200) 
İkinci Mesele 


Bu imtihanın hikmeti hususunda şu iki açıklama bulunmaktadır: 

1) Kâdi şöyle demiştir: "İsrailoğuliarı için meşhur olan durum, apaçık ayetlere 
rağmen, onların peygamber ve hükümdarlarına muhalefet etmeleridir. İşte bunun 
üzerine Allah'u Teâlâ, düşmanla karşılaşmadan önce harbe sabredecek kimseleri 
sabredemeyecek kimselerden ayırmak için bir mucize göstermek istedi. Çünkü 


düşmanla karşılaşmadan önce dönmenin olumsuz etkisi, düşmanla karşılaştıktan 
sonra geri dönmenin tesiri gibi değildir. Düşmanla karşılaşmadan önce bu 
imtihanın yapılması uygun olduğu için, Cenâb-ı Allah buyurmuştur. 

2) Cenab-ı Allah, zorluklara,sabretmeye alışsınlar diye onları imtihan etmiştir. 


[207] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu nehir ile ilgili bazı görüşler vardır: 

1) Katâde ve Rebi'nin görüşüne göre bu, Ürdün ile Filistin arasında bir nehirdir. 
2) İbn Abbas ve Süddi'nin görüşüne göre bu, Filistin nehridir. Kâdi, "Bu iki 
görüş şöyle uzlaştırılabilir: "Bir beldeden çıkıp başka bir beldeye akan bir nehrin 
ikisinden herhangi birine nisbet edilmesi caizdir." 

3) Keşşaf sahibinin rivayet ettiği görüşe göre, bu esnada hava çok sıcaktı. Onlar 
bir çöle çıktılar. Cenâb-ı Allah'dan kendilerine bir nehir akıtmasını istediler. 
Allah da "Şüphesiz Allah sizi istediğiniz o nehir ile imtihan edecektir" 


buyurmuştur. [208] 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın, tabiri, "Sizi, kulunu imtihan ettiği gibi, imtihan edecek" 
manasındadır. Nitekim O, "Gerçekten biz, insanı, imtihan edelim diye birbiriyle 
karışık bir damla sudan yarattık" (İnsan, 2) buyurmuştur. İnsanlar arasındaki 
imtihan (deneme) ancak bir şeyin ortaya çıkması için olup, Allah Teâlâ'nın da 
ilmine göre tesbit yapmayıp insanları cezalandırmadığı, cezalandırmayı ancak 
insanlar arasında ortaya çıkan fiillere göre yaptığı ortaya çıkınca ve bu fiillerin 
ortaya çıkması da ancak Allah'ın onları mükellef tutmasıyla meydana geldiği 
için, Cenâb-ı Allah, teklifi (mükellef tutuşunu), "İbtila" (imtihan, deneme) diye 
adlandırmıştır. Bu manada, hem Su hem de fiilleri kullanılır. Şâir, "Andolsun ki 
hem seni sınadım, hem de halifemi imtihan ettim... Ve andolsun ki, teeddübün 
konusunda sana duyduğum hayranlık, sevgi sana yeter" demiş ve her iki fiili de 


kullanmıştır. [209] 


Beşinci Mesele 


Hem "he" harfinin sükûnu, hem de harekeli okunuşu ile kelime, ve şeklinde 


okunmuştur. Civarında "huruf-u halktan" bir harf bulunan her üç harfli kelime, 
bu iki şekilde gelir. Meselâ, kelimeleri gibi. Sair şöyle demiştir: 
Hak Teala'nın "Kim ondan (kana kana) içerse, benden değildir. Ondan 


tadmayan ise, bendendir" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır. [210] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Benden değildir" sözü bir zecr ve men etmek gibidir. Yani, 
"Benim dinim ve taâtime uyanlardan değildir" demektir. Bunun bir benzeri de, 
Hak Teâlâ'nın, "Mü'min erkek ve mü'min kadınlar, birbirlerinin dostlarıdırlar 
İyiliği emrederler, kötülükten nehyederler" (Tevbe,71) âyetidir. Sonra bu âyetten 
önce de Cenâb-ı Hak,"Münatık erkek ve münâtık kadınlar, birbirlerinin 
parçasıdırlar. Kötülüğü emrederler, iyilikten nehyederler" (Tevbe, 67) 
buyurmuştur. Yine bunun bir benzeri de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu 
hadisidir:Küçüklerimize merhamet etmeyen ve büyüklerimize saygı duymayan 


kimse bizden değildir "İZLLİ Yani, "Bizim dinimiz ve yolumuz üzere değildir" 
demektir. Allah en iyi bilendir. [212] 


İkinci Mesele 


Dilciler, Hak Teâlâ'nın, kavlinin mânasının, "Onu tadmadı" şeklinde olduğunu 
söylemişlerdir ki bu, ^üyi kökünden gelmektedir. Ta'am sözü, hem yiyecek hem 
de içecek şeyler hakkında kullanılır. Dilcilerin söylediği işte budur. Bana göre, 
bu lâfzın seçilmesi şu iki faydadan dolayıdır: 

a) İnsan çok susayıp, sonra da su içip ve bu suyu da hoş ve tatlı diye 
nitelendirmek istediğinde: "Bu su, bal gibi..." der ve onu hoş ve tatlı olarak 
vasıflandırır. Buna göre, âyetteki, sözünün manası, "Her ne kadar susuzluk bu 
suyun, insanın ağzında hoş ve güzel denebilecek dereceye ulaşmasına sebep olsa 
bile, insanın onu içmemesi ve ondan sakınması gerekir" şeklindedir. 

b) Suyu ağzına alıp, onu ağzında çalkalayan ve tekrar tüküren kimse için, "O, 
onu taddı" denir, fakat "O, suyu içti" denmez. Buna göre şayet Cenâb-ı Hak 
ayette, "kim ondan İçmez ise, o bendendir" buyurmuş olsaydı, bu yasak, içmeye 
hasredilmiş olurdu. Fakat, "Kim ondan tadmaz ise" tabirini kullandığı için, bu 
yasak, hem o nehirden içme, hem de onun suyu ile ağzı çalkalama hakkında 
olmuştur. Böyle bir mükellefiyetin çok güç olacağı ve su içmesi yasaklanmış 
kimsenin su ile ağzını çalkaladığında bir nevi rahatlık ve serinlik hissedeceği 


herkesin malumudur. 213 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah âyetin başında, "Kim ondan (kana kana) içerse, benden değildir" 
buyurmuş, daha sonra da, "Onu tatmayan ise bendendir" demiştir. Halbuki ayetin 
sonu başına uygun düşsün diye, "Kim ondan tatmaz ise bendendir" şeklinde harfi 
cerrinin kullanılması beklenirdi. Fakat Cenâb-ı Hak bunu kullanmamıştır. Âyetin 
esas şeklinin, şu incelikten dolayı tercih edildiği ileri sürülmüştür: Fakihler, bu 
nehirden içmeyeceğine dâir yemin eden kimsenin yemininin nasıl bozulacağı 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Ebu Hanife,o kimsenin nehirden ağzı ile su içmesi 
durumunda yemininin bozulacağını; bir testiyi o nehirden doldurup, suyu 
testiden içtiğinde ise yemininin bozulmayacağını; çünkü birşeyden içmenin, o 
şeyin bizzat kendisine ağzını dayayarak içme olduğunu; bu durumda nehirden 
içmenin, ancak o kişinin ağzını nehre dayayarak içmesi ile gerçekleşmiş 
olacağını söylemiştir. Diğer fıkıh imamları ise, o nehirden doldurulan testiden, o 
yemin eden kişi su içtiğinde yemininin bozulacağını; bu mecazi bir ifâde olsa 
bile, meşhur bir mecaz olduğunu söylemişlerdir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Ayetteki, "Kim ondan içerse, benden 
değildir" ifâdesinn zahiri, bu yasağın o nehirden içmeye hasredildiğini gösterir. 
Hatta bir kimse onun suyunu bir testiyle alıp içtiğinde, o kimse bu yasağın 
muhtevasına girmiş olmaz. Bu ihtimal birinci lâfızda bulununca, Cenâb-ı Hak 
ikinci lâfızda bu kapalılığı ortadan kaldıracak bir ifâde kullanarak, "Ondan 
tatmayan ise bendendir" buyurmuş, tatmayı ve içmeyi nehir ile değil, su ile ilgili 
kılmıştır. 214) 


Allah'u Teâlâ'nın "Eliyle bir avuç içenler müstesna.." buyruğu ile ilgili birkaç 
mesele vardır: 


Birinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi ve Ebu Amr kelimeyi, "gayn" harfinin fethası ile, seklinde 
okumuşlardır. Ya'kub ve Halef de böyle okumuşlardır. Âsim, İbn Âmir. Hamza 
ve Kisâi ise zamme ile, âi 's şeklinde okumuş-lardır. Dilciler bu iki kıraat 
arasındaki farkı şöyle izah etmişlerdir: " kelimesi, avuç içinde kalan az bir şey 
manasındadır. kelimesi ise, bizzat avuçlama manasınadır. Bu da tek bir kere 
avuçlama demektir. Bunun bir benzeri de ve kelimeleridir. "falanca gündüzleri 


"un 


bir öğün yemek yer" "yani onların yanında bir lokma gibi az birşey yedim" 
denilir. Yine etten koparılmış küçük bir parça için, ve "etten bir parça kopardım" 
manasında, denilir. Bunların bir benzeri de, kelimeleridir.5jlaN.adım manasınadır 
ise, bir adım atma manasınadır. Müberred, ğarfe kelimesinin, insanın avucunda 
olan az veya çok şey için; ğurfe kelimesinin ise, avucun veva suya batırılan şeyin 


ismi olarak kullanıldığını söylemiştir. 215) 
İkinci Mesele 


Âyetteki, sözü, ifâdesinden yapılan bir İstisnadır. Bu cümle, mânâ bakımından, 
cümlesine bağlıdır. Fakat, cümlesi, kendisine verilen önemden dolayı, istisnadan 


önce zikredilmiştir. 2101 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


İbn Abbas (r.a), "Bu bir avuç sudan onların herbirinin hem kendisi, hem hayvanı, 
hem de hizmetçisi içmiş, kalanını da yedeklerine almışlardır" demiştir. 

Ben de diyorum ki, onun bu sözü şu iki mânâya muhtemeldir: 

1) Onlardan herbiri bu sudan, bir defada ve bir avuç ile olmak üzere alabildikleri 
kadar almaya izinli idiler. Bu şekilde bir kerede alınan su hem o kimseye, hem 
hayvanına, hem de hizmetçisine ve hem de bir miktar beraberinde götürmeye 
yetiyordu. 

2) Onlardan herbirinin aldığı su az miktarda idi. Fakat Cenâb-ı Hak o azıcık 
sulara bir bereket verdi de o su hepsine yetti. İşte bu, peygamberleri için bir 
mucize idi. Nitekim Allah'u Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında da bu pek 


çok kimseyi az bir su ile suya kandırmıştır. [217] 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Derken (ırmağa vardılar), İçlerinden çok azı müstesna, o 


ırmaktan kana kana içtiler" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Ubeyy (r.a) ve A'meş kelimesini, şeklinde okumuşlardır. 

Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Bu kıraatin sebebi, onların lâfza aldırmayıp, 
manaya önem vermelerinden dolayıdır. Çünkü ayetteki sözü, "ona itaat 
etmediler" manasındadır. Şüphesiz ayetin lâfzı, bu manaya hamledil mistir. Buna 


göre sanki, "Onlardan pek azı müstesna, onlar Tâlüt'a itaat etmediler" 
denilmiştir. [218] 


İkinci Mesele 


Biz bu imtihandan maksadın, sadık olanı zındık olandan ve hakka boyun eğeni 
eğmeyenden ayırmak olduğunu söylemiştik. Binaenaleyh Allah Teâlâ, bu savaşa 
ehil olan kimselerin, bu nehirden içmeyen kimseler olduğunu, ondan içenlerin, 
bu savaşa katılmaya izinli olmadıklarını ve bu kimselerin kalblerin-de savaşa 
karşı aşırt bir nefret doğacağını zikredince, onlar nehirden içmeye yöneldiler ve 
böylece hakka boyun eğen, eğmeyenden; sözünün eri olan, olmayandan ayrılmış 
oldu. Rivayete göre Tâlüt'un ordusu, son derece susuzluk çektikten sonra nehre 
hücum edince, içlerinden çoğu kendisini nehre atıp çatlayıncaya kadar ondan 
içtiler. Az bir kısmı ise, Allah'ın bu emrine boyun eğerek, sadece birer avuç su 
içtiler. Nehirden kana kana içerek Allah'ın emrini çiğneyen kimselerin dudakları 
morarmış, devamlı susamışlar, bir türlü suya kanamamışlar, nehrin kıyısından 
ayrılamamışlar ve düşman gelince de korkup yığılıp kalmışlardır. Allah'ın emrini 
tutanların kalbleri ise güçlenmiş, imanları şahlanmış ve nehri sapasağlam 


geçmişlerdir. 2121 
Üçüncü Mesele > Başa Dön 


Nehrin suyundan içmeyen bu azınlığın sayısının, dörtbin kadar olduğu 
söylenmiştir. Meşhur olan ve Hasan el-Basri'ye âit olan görüşe göre ise, bunların 
sayısı Bedir'deki müslümanlann sayısı kadar, üçyüzon küsur idi. Bunun delili, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in Bedir Günü'nde ashabına, "Siz bugün, nehri geçtikleri 
esnadaki Tâlüt'un ashabının sayısı kadarsınız. Onunla beraber (nehri) ancak 
mü'min olanlar geçmişti" demiş olmasıdır. Berâ b. Âzib (ra), "O gün biz, 


üçyüzonüç kişi idik" demiştir. 12201 
Allah'u Teâlâ'nın, "Nihayet Tâlüt ve beraberindeki mü'minler ırmağı geçtikleri 
zaman, "Bugün bizim Câlüt ve ordusuna karşı duracak gücümüz yok" dediler" 


ayetiyle ilgili iki mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Allah'ın emrine isyan edip nehrin suyundan içenle- rin, düşmanla karşılaşmadan 
memleketlerine geri döndükleri, nehrin suyundan içme hususunda Allah'ın 
emrine uyanların ise düşmanla karşılaştıkları hususunda, bütün müfes-sirler 
ittifak halindedir. Müfessirler, beldelerine dönen kimselerin, nehri geçmeden 
önce mi, yoksa nehri geçtikten sonra mı dönmüş oldukları husudunda ihtilâf 
etmişlerdir. Bununla ilgili olarak şu iki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Tâlüt ile birlikte nehri, sadece ona itaat eden kimseler 
geçmişlerdir. Bu görüşte olanların delilleri şunlardır: 

1) Allah Teâlâ, "Nihayet Tâlüt ve beraberindeki mü'minler ırmağı geçtikleri 
zaman..." buyurmuştur. Âyetteki, "beraberindeki mü'minler" den murad, bu 
emirde Tâlüt'a itaat eden kimselerdir. Allah Teâlâ, önce bütün orduyu zikredip, 
daha sonra da nehri geçenlerin, kendisine itaat edenler olduğunu özellikle 
belirtince, biz, nehri sadece itaat edenlerin geçmiş olduğunu anlamış oluruz. 

2) Allah Teâlâ'mn Tâlüt'un sözü olarak naklettiği, ıfâdesi "Benim yol arkadaşım 
değildir" manasındadır. Bu ifâde insanın tıpkı bir başkasına, "Bu işte sen bizden 
değilsin" demesi gibidir. Buna göre, sözünün manası, "Onlar memleketlerine 
geri dönme sebebi olsun diye su içmişlerdir" şeklindedir. Bu da, onların 
dinlerinin ve kalblerinin bozulmasından dolayı olmuştur. 

3) Bu imtihandan maksad, itaat eden kimsenin, isyankâr ve inatçı kimselerden 
ayrılıp belli olmasıdır. Böylece Tâlüt onları düşmanla karşılaştıklarında irtidad 
etmeden önce, kendisinden uzaklaştırmış ve geri çevirmiştir. Bu imtihandan 
maksad, işte böyle bir gaye olunca, ortaya çıkan durum Tâlüt'un onları, işte o 
esnada kendisinden uzaklaştırıp, nehri geçmelerine izin vermemesi olur. 

İkinci Görüş: Tâlut, bütün ordusuyla yola girmiş, onların hepsi de nehri 
geçmişlerdir. Bu görüşte olanlar, bu görüşlerini isbât hususunda, Hak Teâlâ'nın, 
Tfllüt'un kavminden naklen söylediği,"Bugün bizim Câlüt ve ordusuna karşı 
duracak gücümüz yok" dediler" âyetine dayanmışlardır. Bu sözün, Rabbinin 
emrine inkiyâd etmiş olan bir mü'mine yakışmadığı, aksine ancak münafık ve 
fâsık olandan sudur edebileceği herkesin malumudur.. Bu delil zayıftır. Bunun 
zayıf oluş sebepleri şunlardır: 

a) Tâlüt'un, nehri geçmeye azmedip, pekçok kimse de ondan ayrılınca, 
kendisinden ayrılan kimselerin, "Ayrılma mazeretimiz bugün bizim Câlüt ve 
ordusuna karşı duracak gücümüzün olmamasıdır. O halele bu geri kalma 
hususunda biz mazuruz" demiş olmaları muhtemeldir. Bu konuda en son olarak 
şu söylenebilir: Hak Teâlâ'mn, buyruğundaki fâ,"Bugün bizim Câiüt'a karşı 
duracak gücümüz , yok., "şeklindeki sözlerinin, nehri geçtikten sonra söylenmiş 
olmasını gerektirir. Ne var ki biz, şöyle denilmiş olmasının da muhtemel 


olacağını söylüyoruz: Tâlüt ve mü'minler nehri geçip, kavmin geride kalıp nehri 
geçmediklerini görünce, Tâlüt onlara bunun sebebini sormuş, onlar da bu sözü 
söylemişlerdir. Nehir, karşılıklı konuşmaya mâni olacak büyüklükte de değildi.. 
Yine "geçme" sözüyle kastedilenin, "geçmenin meydana gelmesinin yakın 
olması" şeklinde olması da muhtemeldir. Bu takdire göre de böyle bir müşkil 
kendiliğinden ortadan kalkar. 

b) Şöyle denilmesi de muhtemeldir: Nehri geçen mü'minler iki gruptur. Onların 
bir kısmı hayatı seviyor, ölümü istemiyor, çoğu kez korku ve tedirginlik içinde 
bulunuyorlardı. Bazılartysa, AHah'u Teâlâ'ya itaat hususunda ölüme aldırmayan, 
kalbleri güçlü, cesaretli kimselerdi. Buna göre, birinci kısmı teşkil edenler 
"Bugün duracak gücümüz yok" diyen kimseler; i-kinci kısmı teşkil edenler ise, 
"Nice az bir topluluk, daha kalabalık bir topluluğu yenmiştir!" diyerek icabet 
eden kimselerdir. 

c) Şöyle de denilebilir. Birinci kısım mü'minler, ordularının azlığını 
gördüklerinde, "Bugün, Câlüt'a karşı duracak gücümüz yok. Onun için bizim, 
savaşa karşı kendimizi hazırlamamız gerekir. Çünkü Allah'ın emrinden 
kaçılamaz" demişlerdir. İkinci kısım mü'minler ise, "Bizim, kendimizi savaşa 
hazırlamamız gerekmez.. Aksine biz Allah'tan fetih ve zafer bekliyoruz" 
demişlerdir. Birincilerin maksadı, şehidlik hususunda insanları teşvik edip, 
böylece cennete ulaşmak; ikincilerin maksadı ise feth ve zafer arzusu konusunda 
insanları teşviktir. Bu izaha göre, bu iki sözden herhangi biri diğerine ters 


düşmez. [221] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Kelimesi yerine kullanılmış bir masdardır. Meselâ "Bir şeye iyice güç yetirdim" 
denilir. Kelimeleri de böyledir. kelimesi, masdarından bir isimdir. fiilinin ismi, 
fiilinin ismi, kelimeleridir. Bir darb-ı meselde de yanlış duyar, yanlış tatbik eder. 
(Yani duyduğunu iyi anlamaz ve yanlış uygular) denir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Muhakkak (birgün) Allah'a kavuşacaklarım zannedenler şöyle 
dediler..." âyeti ile ilgili olarak şu soru sorulur: Niçin Cenâb-ı Hak kesin 
inandıklarını değil de zannettiklerini söylemiştir? 

Cevap: Bunun bazı sebebleri vardır: 

a) Katâde'nin görüşüne göre, Allah'a kavuşmaktan murad, ölümdür. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Kim Allah'a kavuşmayı isterse, Allah da ona kavuşmayı İster. 


Kim de Allah'a kavuşmayı istemez ise, Allah da ona kavuşmayı istemez" 2221 
buyurmuştur. Bu mü'min-ler kendilerini savaşa hazırlayıp, ölümden kurtuluş 


olmadığını iyice anlayınca, onları tavsif etmek için, "Onlar Allah'a 
kavuşacaklarını zannediyorlar.." denilmiştir. 

b)"Allah'a kavuşacaklarım zannedenler..." ifâdesi," Onlar, bu taatlan sebebi ile 
Allah'ın mükafaatı ile karşılaşacaklarını sanıyorlar" manasındadır. Bu böyledir, 
çünkü hiç kimse işinin neticesini kesin bilemez. Binaenaleyh taat hususunda çok 
ileri gitmiş olsa bile, taatının neticesinin ne olacağını -ona haber veren birisinin 
bulunması durumu hariç- kesin şekilde bilemez; yapacağı en fazla iş zan ve ümit 
beslemeden ileri geçemez. Bu Ebu Müslim'in görüşüdür ve güzel bir görüştür. 

c) Bu ifâdenin manası, "Allah'a itaate kavuşacaklarını zannedenler şöyle 
dediler..." şeklindedir. Bu böyledir. Çünkü insanın yaptığı amellerinin taat 
olduğuna kesinkes hükmetmesi mümkün değildir. Çünkü çoğu kez bu amellere 
riya ve gösteriş arız olup, hâlis bir niyetle yapılmamış olur. Bu durumda da onlar 
birer taat olmaz. Bu hususta mümkün olan, Allah'ın o amelleri taat ve ihlâs 
vasıflarıyla meydana getirmesini ummak, zannetmektir. 

d) Biz, , âyetinin tefsirinde, bazı mü-fessirlere göre, "sekine" den muradın, 
Cenâb-ı Hakk'ın yardım ve zaferinin Tâlüt ve ordusuna geleceğini gösteren ve 
geçmiş peygamberlere indirilmiş olan semavi kitapların o sanduka içinde 
bulunması olduğunu söylemiştik. Fakat o kitaplarda, ilahi yardım ve 
muzafferiyetin ilk defada mı, yoksa daha sonra mı olacağını gösteren herhangi 
bir işaret yoktu. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın buyruğunun manası, "Allah'ın 
muzafferiyet va'adine kavuşacaklarını zannedenler" şeklindedir. Allah Teâlâ, 
bunun yaki-ni bir şey olduğunu değil, zannt bir şey olduğunu beyan etmiştir. 
Çünkü o yardımın bulunacağı bir nebze kesin olsa bile, o yardımın ilk defada 
olacağına, ancak hüsn-ü zann beslenir. 

e) Müfessirlerden çoğu, bu ifâdeden maksadın, "Onlar biliyor ve kesin 
inanıyorlardı..." mânâst olduğu kanaatindedirler. Çünkü "zann" kelimesi, zann 
ile kesin inanç arasında itikadı te'kid hususunda bir benzerlik bulunduğu için, 


74" 


mecazi olarak "yakin" (kesin iman) yerinde kullanılmıştır. 223 


Allah'u Teâlâ'nın, 'Nice az bir topluluk, daha kalabalık bir topluluğu Allah'ın 
izniyle yenmiştir" buyruğu ile ilgili bazı meseleler vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 
Bu ifâdeden maksad, "Bugün bizim Câlut ve ordusuna karşı duracak gücümüz 


yok" diyen kimselerin kalblerine güç vermektir. Buna göre âyetin mânâsı, "Sayı 
çokluğunun önemi yok. Önemli olan ilâhi destek ve yardımdır. Allah'ın yardımı 


geldiği zaman, sayıca az olmanın ve madden güçsüz olmanın bir önemi yoktur. 
Fakat belâ geldiği zaman, sayının ve hazırlığın çok olmasının da bir faydası yok" 


şeklindedir. [224] 
İkinci Mesele 


Âyetteki, kelimesi, cemaat, topluluk manasındadır. Çünkü insanlardan bazısı 
bazısına dönüp gelir ve böylece bir topluluk meydana getirirler. Zeccâc bu 
kelimenin aslının, Arapların, veya, "Onun başını kılıçla kestim" sözünden 
alındığını söylemiştir. Buna göre, insanların bir kısmı manasınadır. Çünkü bir 


kısım insanlar, bütün insanların bir parçası gibidir. [225] 
Üçüncü Mesele 


Ferrâ şöyle demiştir: "Buradaki, harf-i cerri amel ettirilmez ise, kelimesini hem 
merfu, hem mansub ve hem de mecrur okumak caizdir. Mansub okunması, 
kelimesinin "sayı" manasında kullanılmasından dolayıdır. Buna göre, misalinde 
olduğu gibi, den sonra gelen kelime temyiz olarak mansub olur. Mecrur 
okunması ise başındaki, 'ja harfini amel ettirmeden dolayıdır. Merfu okunması 
da, başına bir fiil takdir etmeye göre olur. Buna göre sanki, "Nice topluluklar 
galib gelmişlerdir" denilmektedir. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Allah sabredenlerle beraberdir" buyruğundan murad, ilâhi 
yârdım ve muzafferiyetin sabredenlerle beraber olması demek oluşunda bir 
şüphe yoktur. 

Sonra bu sözün, "Nice az bir topluluk, daha kalabalık bir topluluğu Allah'ın 
izniyle yenmiştir" diyen kimselere ait bir söz olması muhtemel olduğu gibi, bu 
birinci ihtimal daha açık olsa da, Cenâb-ı Allah'ın sözü olması da muhtemeldir. 


[226] 

"Onlar (Tâlüt'a itaat eden müminler), Câlüt ve askerleri ile karşılaştıkları zaman, 
"Ey Habbimiz, üzerimize sabır yağdır, ayaklarımıza sebat ver ve bu kâfirler 
güruhuna karşı bize yardım et" diye (dua ettiler)" (Bakara, 250). 


Bu âyetle ilgili bazı meseleler vardır: 


Birinci Mesele 


Harblerdeki, "mübareze", iki ordunun savaş esnasında karşı karşıya gelip saf 
tutmalarıdır. "Mübareze" kelimesinin asıl manası şudur: Arada herhangi bir 
mania bulunmayan düz bir araziye, denilir. Binaenaleyh, kelimesi, böyle bir 
arazide, iki tarafın karşı karşıya gelmesi manasındadır. Bu da, iki tarafın birbirini 


görmesi demektir. [227] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Tâlût'un ordusu içinde bulunan âlim ve yiğit kimseler, avam ve güçsüz kimseleri 
az bir topluluğun, kalabalık bir cemaate Allah'ın İzniyle galip geleceğine iyice 
inandırınca ve Allah'ın yardımı ile muzafferiyetinin ancak O'nun inayeti ile 
olacağını iyici izah edince, Tâlüt'un ordusu ile Câlüt'un ordusu yüz yüze gelip, 
mü'minler kendilerinin az, düşmanlarının ise kalabalık olduğunu gördüklerinde, 
hemen dua ve niyaza başlayarak "Ey Rabbimiz, üzerimize sabır yağdır" dediler. 
Bunun bir benzeri de Allah Teâlâ'nın, müşriklerle karşılaştıklarında şöyle duâ 
eden kimselerden bahsettiği şu ayetlerdir:' 

'Nice peygamberlerle beraber birçok âlimler savaştılar ve Allah yolunda 
uğradıkları belâlardan dolayı ne bir gevşeklik ve za'af gösterdiler, ne de 
(düşmana) boyun eğdiler. Allah sabredenleri sever. Onlar sadece şöyle dediler: 
"Ey Rabbimiz, günahlarımızı ve iştmizdeki taşkınlığımızı bağışla. Ayaklarımıza 
sebat ver ve kâfirler güruhuna karşı bize yardım et"(Al-i İmran. 146-147). Hz. 
Peygamber (s.a.s) de her savaş meydanında böyle dua ederdi. Onun Bedir Savaşı 
esnasında devamlı dua ettiği, Cenâb-ı Allah'tan va'adini yerine getirmesini 
istediği ve düşmanla karşılaştığında, "Allah'ım, onların şerrinden sana 
sığınıyorum ve onların mağlubiyetini sana havale ediyorum." "Allah'ım, senin 


adınla hücum eder, senin yardımınla harp meydanında dolaşırım"I228| derdi. 
229 


Üçüncü Mesele 


dökmek demektir. Içindekini döktüğün zaman,"Kabı boşalttım" dersin. Bu 
kelimenin aslı, kelimesindendir. İşi gücü yok manasında olmak üzere kabın 
içindeki şeyi boşaltma manasına gelir. Boşaltma işi ise, kabın içindekileri 
dökerek olur. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, âyetteki "Üzerimlze sabır dök" tâbiri şu 


iki bakımdan, sabrı çok İsteme manasını ifâde eder: 

a) Birşey, birşeye döküldüğünde, dökülen şey ondan ayrılmayacak şekilde onda 
sabit kılınmış olur. Bu da te'kide delâlet eder. 

b) Kabı dökmek, boşaltmak demektir. Bu da kabın içindeki şeyi dökmekle olur. 
Buna göre, "üzerimize sabır dök" sözünün manası, "üzerimize iyice ve son 


noktasına kadar sabır dök" demektir, 1230) 
Dördüncü Mesele 


Bil ki savaş esnasında, şu üç şeyin bulunması istenir: 

a) İnsanın, korku ve dehşetleri müşahede ettiğinde 

çok sabırlı olması. Bu savaşan kimse için gereken, birinci esastır. Çünkü asker 
korkak olduğunda, ondan beklenen fayda elde edilemez. 

b) Harb için gerekli olan alet, edevat ve insanın sebat edip durmasını ve firara 
yelten memesini sağlayacak güzel bir birlik ile beraberliğin bulunması... 

c) Düşmanı yenebilmeleri için, düşmandan daha çok yiyecek ve içeceğe sahip 
olmaları... 

Bunun böyle olduğunu iyice kavradığında, biz deriz ki: Bunlardan birincisi, 


ayetteki, ikincisi, üçüncüsü de, ifâdelerinden murad edilen manalardır. 2231) 
Beşinci Mesele Başa Dön 


Alimlerimiz, kulların fiillerinin yaratıcısının da Allah olduğuna dâir, ayetini delil 
getirmişlerdir. Bu böyledir, çünkü sabrın manası, sebat etmeye niyetlenmek ve 
de sebat etmektir. Sebat etmenin ise sükün ve istikrardan başka manası yoktur. 
Âyet, "sabır" denen bu niyetin Allah'tan olduğuna delâlet eder ki bu da Cenâb-ı 
Allah'ın "üzerimize sabır dök" tabiriyle anlattığı husustur. Yine bu ayet, böyle bir 
niyetin bulunması ile meydana ge-fen sebat ve sükünun da Allah'ın yaratması ile 
meydana geldiğini ifâde eder ki bu, ayetteki "ayaklarımıza sebat ver" sözüdür. 
İşte bu ayet kulun irâdesinin hem kendi fiili, hem de Allah'ın yaratması ile 
meydana geldiği hususunda açık bir ifâdedir. 

Kâdi, alimlerimizin bu görüşüne şu şekilde cevap vermiştir: "Âyette bahsedilen 
sabır ve sebattan murad, sabır ve sebat sebeblerini meydana getirmektir. Bu 
sebebler şunlardır: 

1) Düşmanlarının kalblerine, müslümanları görünce bir korku ve endişenin 
düşmesidir. Bundan dolayı onlarda bir panik başlar. Bu da müslümanların, o 
kâfirlere karşı cesaret kazanmasına bir sebeb olur ve savaşa devam edip 


hezimete uğramamalarını sağlar. 

2) Cenâb-ı Allah düşmanlardan bazısına, uğrunda savaştıkları din ve davalarının 
bâtıl olduğu bilgisini yerleştirir de aralarında ihtilâf ve tefrika baş gösterir. 
Bunlar da mü'minlerin, kâfirlere karşı cesaret kazanmasına sebeb olur. 

3) Cenâb-ı Allah'ın, kâfirlerin ordusu içinde, memleketlerinde ve ahâlileri 
arasında, ölüm, veba gibi salgınları ve kendi kendileri ile uğraşıp savaşmaya 
fırsat bulamayacakları şeyleri yaratmasıdır. Bu da müslümanların, onlara karşı 
cesaretlenmelerine sebeb olur. 

4) Cenâb-ı Hakk'ın onların hepsini veya çoğunu içine alacak bir salgın hastalığı 
onlara belâ etmesi veya reislerini ve idarecilerini öldürmesidir... Mü'-minler 
bundan haberdar olurlar, bu da onların kalblerinin kuvvetlenmesine sebeb olur 
ve sabr'u sebatlarının bulunmasını gerektirir." 

Kâdi'nin sözleri bunlardır. 

Kâdi'nin bu görüşlerine şu iki vecihte cevap verilir: 

Birinci vecih: Biz, sabrın süküna niyetlenmeden, sebatın da sükündan ibaret 
olduğunu açıklamıştık. Binaenaleyh bu âyet, kulun irâde ve maksadının Allah 
tarafından yaratıldığına delâlet eder. Ki bu da sizin görüşünüzü geçersiz kılar. 
Çünkü siz bu âyeti zahiri manasından çıkararak, sabır ve sebatın sebebleri 
manasına hamlediyorsunuz. Bir delile dayanmaksızın zahiri manayı bırakmanın 
caiz olmadığı ise herkesçe bilinir. 

İkinci vecih: Allah'ın fiili olduğunu kabul ettiğiniz bu sebebler meydana 
geldiklerinde, kulun tercihi üzerinde bir tesire sahip midirler yoksa değil 
midirler? Eğer bir tesirleri yoksa, Allah'tan bunları niyaz etmenin bir manası 
yoktur. Eğer bu sebeblerin kulun tercihinde bir tesiri var ise, Allah tarafından 
tercih edilen bu sebeblerin meydana gelmesi ile zaten bir rüchân bulunmuş. Rüc- 
hân (tercih edilebilecek iki taraftan birinin üstünlüğü) bulunduğu zaman, 
üstünlük kazanmayan tarafın meydana gelmesi imkânsız olur ve böylece de 
rüchaniyyet kazanan tarafın meydana gelmesi vâcib olur. Çünkü bu meselenin, 
bu iki zıt ihtimalin dışına çıkması imkansızdır. Elde etmek istediğimiz netice de 


budur. Allah en iyi bilendir. 2321 
Tâlüt'un Ordusunun Muzaffer Olması - Başa Dön 


"Derken Allah'ın izniyle onları bozguna uğrattılar. Davüd da Câlüt'u öldürdü. 
Allah da O (Davud'a) saltanat ve hikmet verdi ve ona dilediği şeylerden öğretti. 
Eğer Allah insanların bir kısmının (fesadını), bir kısmıyla önlemeseydI dünya 
mutlaka fesada uğrardı. Fakat Allah, âlemlere karşı büyük fazl-u kerem 


sahibidir" (Bakara, 251). 


Bu âyetin, önceki âyetlerle birlikte manası şudur: "Allah Teâlâ, onların dualarını 
kabul edip, onlara sabr-u sebat verdi. Müslümanlara, Câlüt ve ordusu gibi kâfir 
milletlere karşı yardım edip, fazlı ve rahmeti ile "Nice az bir topluluk daha çok 
bir topluluğa Allah'ın izniyle galip gelmiştir" diyen kimselerin zannmı 
gerçekleştirmiş ve onlar Allah'ın izniyle kâfirleri hezimete uğratmışlardır." 
Ayette geçen, fiilinin Arapçadaki asıl manası "kırmak'"tır "Kuruyup 
çatladığında",su kabı için denilir. Yine aynı manada olmak üzere, (Kemik veya 
kamış kuruyup çatladı) denilir. Dağdaki veya kayalardaki çukurlara da, denilir. 
Süfyan İbn Uyeyne, zemzem kuyusu hakkında, "O, ayağı ile yeri kırıp, böylece 
de su çıktı" manasında, "Bu, Cibril'in açtığı bir çukurdur" derdi. Yine sanki 
içinde çatlama, kırılma olan bir ses olduğu İçin gök gürültüsü hakkında, "Gök 
gürültüsünün çatırtısını duydum" denilir. Bulut için de, yağmurla bölünüp 
çatladığı için de, denilir. Yine hayvanın memesinin çatlamasına, denilir. Sonra 
Allah'u Teâlâ o hezimetin Allah'ın izni, yardımı, muvaffakiyeti ve kolay 
kılmasıyla olduğunu; Allah'ın tevfiki ve inayeti olmasaydı, bunun kesinlikle 
olmayacağını haber vermiştir. 

Daha sonra da "Dâvud da Câlüt'u öldürdü" buyurmuştur. İbn Abbas (r.a) şöyle 
demiştir: Dâvud (a.s) çoban idi. Yedi kardeşi de, Tâlüt'un ordusuna katılmıştı. 
"iş" adındaki kardeşinden babası haber alamayınca, oğulları hakkında kendisine 
haber getirsin diye oğlu Davud'u onların yanına yolladı.. Kardeşleri, Câlut'un 
ordusu karşısında saf tutmuşlarken, o onların yanına geldi. Âd Kavmi'nden olan 
zorba Câlüt, vuruşmak için ileri çıkınca, Tâlüt'un ordusundan hiç kimse onun 
karşısına çıkamadı... Bunun üzerine Câlüt şöyle seslendi: "Ey İsrailoğullan, eğer 
siz bir hak ve hakikat üzere olsaydınız, muhakkak ki içinizden birisi, benimle 
döğüşmek için meydana çıkardı..." Bunun üzerine Dâvud kardeşlerine: 
"Aranızda şu sünnetsizle dövüşecek bir kimse yok mu?" dedi. Bu soruya karşılık 
onlar sustular, bir şey diyemediler. Derken Dâvüd (a.s), kardeşlerinin yer 
almadığı saffın yan tarafına doğru gitti. O sırada, askerlerini savaşa teşvik eden 
Tâlüt ile karşılaştı. Tâ-lüt'a, "Bu sünnetsizi öldürecek kimseye ne mükâfaat 
verirsiniz?" dediğinde, Tâlüt (a.s), "Ona kızımı ve malımın mülkünün yarısını 
veririm" dedi.. Bunun üzerine Dâvüd (a.s): "Ben onunla dövüşmeye çıkacağım" 
dedi. Dâvüd (a.s), sürüsüne saldıran kurtları ve aslanları, sapanıyla öldürürdü.. 
Tâlüt (a.s) da, onun gücünü, kuvvetini ve cesaretini bilfyordu.. Dâvüd (a.s) Câlüt 
ile dövüşe çıktığında, üç taşa rastladı.. Bu taşlar ona lisan-i hâl ile: "Ey Dâvüd 
bizi de yanında götür; çünkü Câlut'un ölümü bizim elimizdendir" dediler. Sonra 


Dâvüd (a.s) Câlüt İle mübarezeye çıkınca, o taşlardan birisini sapanıyla Câlüt'a 
fırlattı.. Taş, Câlut'un göğsüne isabet ederek, onu delip geçti. Bu mübarezeden 
sonra Dâvüd, daha pekçok kimseyi öldürdü... İşte bunun üzerine Allah'u Teâlâ, 
Câlut'un ordusunu bozguna uğrattı ve Dâvüd (a.s) da Câlüt'u öldürdü. Bundan 
dolayı Tâlüt, Davud'a haset ederek, onu memleketinden sürüp çıkardı... Vaadinde 
de durmadı.. Daha sonra pişman oldu ve öldürülünceye kadar Dâvüd (a.s)'u 
aradı.. Daha sonra Dâvüd (a.s) hükümdar oldu; ayrıca ona peygamberlik verdi.. 
Israiloğullan içinde, Dâvüd (a.s)'dan başka hiç kimse hem hükümdar, hem de 
peygamber olmamıştı... 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "Derken Allah'ın izniyle onları bozguna uğrattılar ve 
Dâvüd da Câlut'u öldürdü" buyruğu her ne kadar Câlüt, Dâvud (a.s) tarafından 
öldürülmüş ise de, Câlüt'un ordusunun Tâlüt tarafından hezimete uğratıldığını 
gösterir. Âyetin zahirinde, Câlüt'un ordusunun hezimete uğramasının Câlüt'un 
öldürülmesinden önce veya sonra olduğuna dair herhangi bir delâlet yoktur. 


Çünkü vâv harfi, tertip ifâde etmez. 233) 
Cenâb-ı Allah'ın Hz. Davud'a Nübüvvet ve Hükümdarlık Vermesi 


Hak Teâlâ'nın, "Ve, Allah o (Davud'a), saltanat ve hikmeti verdi" sözü hakkında 
birkaç mesele vardır: 1234) 


Birinci Mesele 


Bazı âlimler, Allah'ın Dâvüd (a.s)'a mülkü ve peygamberliği, âlim olması ve 
peygamberliği yüklenmeye ehliyetli olması yanında, üstün itaatinden ve Cenâb-ı 
Hakk'ın yolunda canını ortaya koymasına bir mükâfaat olarak verdiğini 
söylemişlerdir. Nübüvvetin, itaatine bir mükâfaat olarak verilmiş olması 
imkânsız değildir. Nitekim CenBa-ı Hak,"Andolsün ki biz onları bilerek, bütün 
âlemlere üstün kıldık.. Ve onlara, içinde apaçık İmtihanlar bulunan şeyler 
verdik..." (Duhan, 32-33) buyurmuştur.Ve yine Cenâb-ı Hak, "Allah, risâletini 
göndereceği yeri en iyi bilendir" (En'am, 124) buyurmuştur. Bu âyetin zahiri de 
buna delâlet eder. Çünkü Allah'u Teâlâ, Dâvüd (a.s)'un Câlüt'u öldürdüğünü 
naklettiğinde, bunun peşinden, "Allah o (Davud'a) saltanat ve hikmeti verdi" 
buyurmuştur. Hükümdar, zor hizmetleri ifa eden hizmetkârlarından bazılarına 
in'âm ve ihsanda bulunduğu zaman, çoğu kez bu in'âm ve ihsanın o hizmetlere 
mukabil verilmiş olduğu düşüncesi galip gelir... Çoğu âlimler ise, peygamberliğin 
yapılan tâatlara bir mükâfaat olarak verilmesinin caiz olmadığını, aksine bunun 
sırf bir lütuf ve ihsan olduğunu, Hak Teâlâ'nın da Allah hem meleklerden, hem 
de insanlardan peygamberler seçer" (Hacc, 75) buyurduğunu söylemişlerdir. 


[235] 
İkinci Mesele 


Bazı âlimler de, âyetin zahirinin, "Dâvud (a.s) Câlût'u öldürdüğünde Allah'ın ona 
mülk ve nübüvvet verdiğine delâlet ettiğini" söylemişlerdir. Çünkü Allah'tı 
Teâlâ, Dâvûd (a.s)'u Câlüt'un öldürdüğünü belirtmesinin peşinden, ona mülk ve 
nübüvvet vermiş olduğunu söylemiştir. Hükmün, (o hükme) münasip bir vasfa 
dayandırılması, o vasfın, o hükmün illeti olduğunu ihsas ettirir. Bu ilgiyi şöyle 
açıklayabiliriz: Dâvud (a.s) bu büyük düşmanını sapan ve taş ite öldürünce, bu 
bir mucize olmuştur. Hele hele taşlar Dâvûd (a.s) ile birlikte olup, "Bizi de 
yanına al, çünkü sen Câlüt'u bizim vasıtamızla öldüreceksin!.." derlerse... 
Binaenaleyh mucizenin zuhuru, Dâvud (a.s)'un nübüvvetine delâlet eder. 

Onun kral olması meselesine gelince; İsrailoğulları Davud'un bu ufacık şeyle bu 
heybetli düşmanını öldürdüğünü müşahede ettiklerinde, muhakkak ki onların 
gönülleri Dâvüd (a.s)'a meyletmiştir. Ki bu da, açıkça hükümdarlığın onun 
olmasını iktiza eder. 

Ekseri âlimler ise şöyle demişlerdir: Dahhâk'ın söylediğine göre Dâvüd (a.s)'a 
krallığın ve nübüvvetin verilmesi, o andan yedi sene sonra olmuştur. Bu görüşte 


olanlar sözlerini şöyle sürdürmüşlerdir: Bu hususta yapılan rivayetler bu 
istikâmette vârid olmuşlardır. Çünkü Allah'u Teâlâ hükümdarlığa Tâlüt'u tayin 
edince, onu, hayatta iken hükümdarlıktan azletmesi uzak bir ihtimaldir. 
İsrailoğullannın durumu hakkında söylenebilecek olan şey, o zamanın 
peygamberinin Eşmayil; hükümdarının ise Tâlüt olduğudur. Eşmayıl (a.s) vefat 
edince, Allah'u Teâlâ nübüvveti; Tâlüt da ölünce hükümdarlığı Davud'a verdi.. 


Böylece hem hükümdarlık, hem de peygamberlik Dâvüd (a.s)'da birleşti.. 230) 
Hikmet Ne Demektir? Başa Dön 


"Hikmet", işleri en doğru ve en uygun biçimde yapmak, yerli yerine koymaktır. 
Bu mânânın kemâli ve zirvesi ise, ancak nübüvvet ile gerçekleşir. Binaenaleyh 
buradaki "hikmef'ten maksadın nübüvvet olduğu uzak bir ihtimal değildir. 
Nitekim Hak Teâlâ, "Yoksa onlar, Allah'a Teâla'nm onlara vermiş olduğu lütfa 
hased mi ediyorlar? Biz muhakkak ki İbrahim henedânma da kitap ve hikmet 
vermiştik.. Ve onlara, (ayrıca), büyük bir saltanat da bahsetmiştik" (Nisa, 54) ve 
Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.s)'i, peygamber olarak göndermesi 
hakkında da, onlara. Kitabı ve hikmeti öğretir" (am imran, 164) buyurmuştur. 
Buna göre eğer, "Ayetteki hikmetten maksat nübüvvet olduğuna, hükümdarlık da 
nübüvvetten daha aşağı bir derece olduğuna göre, o halde niçin hükümdarlığı 
nübüvvetten önce zikretmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Allah'u Teâlâ, bu âyette Dâvüd (a.s)'un bu yüksek mertebeye nasıl yükseldiğini 
beyan buyurmuştur. Bir kimse terakkinin nasıl olduğu hususunda konuştuğu 
zaman, daha sonra zikredilen şeyler, mertebe bakımından daha büyük ve yüce 
olur. 

Allah'u Teâlâ'nın, "Ve ona dilediği şeylerden Öğretti" buyruğu hakkında bazı 
görüşler bulunmaktadır: 

a) Bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın "Biz ona sizin için; sizin muharebenizin 
şiddetinden sizfkorumak için giyecek (zırh) san'atını Öğrettik" (Enbiyâ, 80) 
âyetinde bildirdiği husustur.Ve yine Cenâb-ı Hak, "Ona demiri yumuşattık. 
"Uzun zırhlar yap, dokumada intizam gözet" diye..." 

(Sebe, 10-11) buyurmuştur. 

b) Bu ifâdeden muradın, kuşlar ve karıncalarla konuşmasıdır.. Nitekim Hak 
Teâlâ, Dâvüd (a.s)'dan naklederek, "Bize kuşların dili öğretildi" (Neml, 16) 
buyurmuştur. 

c) Bundan muradın, dünyevi işler ve hükümdarlıkla alâkalı hususları öğretmiş 
olmasıdır.. Çünkü Dâvüd (a.s), krallığı atalarından tevarüs etmemiştir. Çünkü 


Dâvüd (a.s)'un ataları kral değillerdi.. 

d) Bundan maksat, dini ilimlerdir. Nitekim Hak Teâlâ, "Ve Davud'a da Zebur'u 
vermiştik"(Nisa, 163) buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü Dâvüd (a.s) insanlar 
arasında hükmediyordu... Bu sebeple, Allah'u Teâlâ'nın O'na mutlaka, hükmetme 
ve yargılamanın nasıl olacağını öğretmiş olması gerekir. 

e) Bundan murad, Dâvüd (a.s)'a öğretilen güzel şarkılardır., (mezamirdir). 

Bu ifâdeyi bütün bu mânalara hamletmek de mümkündür. 

Buna göre şayet, "Allah'u Teâlâ, Dâvüd (a.s)'a hikmeti verdiğinden bahsedip, 
hikmetten maksad da nübüvvet olunca, ilim de bu nübüvvet mefhümunun içine 
girmiş olur. O halde daha niye bu ifâdeden sonra"Ve, ona dilediği şeylerden 
öğretti" buyurmuştur?" denilirse biz deriz ki: Bundan maksat şu hususa dikkat 
çekmektir: Kul, ister nebi olsun, isterse olmasın, hiçbir zaman kesinlikle 
öğrenmekten müstağni olamaz.. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-t Hak, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e, De ki: *Rabbim, benim ilmimi arttır" (Taha, 114) demesini 


emretmiştir. [237] 


Allah İnsanların Bazısının Şerrini Bazısı Vasıtasıyla Önler 


Allah'u Teâlâ'nın, "Eğer Allah insanların bir kısmının (fesadım), bir kısmıyla 
önlemeseydt, dünya mutlaka fesada uğrardı" buyruğuna gelince: 

Bil ki Allah'u Teâlâ, Câlût ve ordusu sebebiyle meydana gelen fesadın, Talût ile 
ordusu,ve Dâvûd (a.s)un da Câlüt'u öldürmesi sebebiyle ortadan kalktığını 
beyan edince, bunun peşinden bu konudaki her türlü açıklamayı ihtiva eden bir 
cümleyi getirmiştir. Bu da Allah'u Teâlâ'nın, yeryüzü tamamiyle fesada 
bulaşmasın diye, insanların bir kısmını diğer kısmının etiyle men etmesi 
kaidesidir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, "Eğer Allah insanların bir kısmının 
(fesadını), bir kısmıyla önlemeseydi, dünya mutlaka fesada uğrardı" 


buyurmuştur. Burada birkaç mesele vardır: [238] 
Birinci Mesele Başa Dön 


İbn Kesir ve Ebu Amr, elifsiz olarak, şeklinde; Hacc süresinde de (Hacc, 40) 
yine şeklinde okumuşlardır. 

Bu iki imâm, Hacc 38. âyeti de elifsiz olarak, "Şüphesiz Allah, iman edenlerden 
savaşturacaktır..." (Hacc, 38) şeklinde okumuşlardır.Âsim, Hamza, Kisai ve İbn 
Âmir el- Yahsubi, elifsiz olarak, terkibinde, İbn Kesir ile Ebu Amr'a uymuşlar; 
Hacc 38. âyeti de elifli olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. Nâffi ise bu 


kelimeleri elifli olmak üzere, şeklinde okumuştur. 

Bu rivayetleri iyice öğrendiğinde biz deriz ki, bu kelimeleri, (o şeklinde 
okuyanlara göre mâna açıktır. Ama, ve şeklinde okuyanlara gelince, bu kıraate 
göre ortaya çıkan müşkil şudur: 

"Müdâfaa" kelimesi, "müfâale" veznindedir. "Müfâale" vezni de burada Karşılıkı 
olarak kendilerini savunun herkesin, rakibine mani olması ve onu savuşturmak 
istemesi" mânasını ifade eder. Allah hakkında, kuldan böyle bir şeyin olması 
imkânsızdır (Kul, Allah'a rakip olamaz)... 

Bu müşkile şu şekilde cevap verilir: Dilcilerin, lâfzı hakkında iki görüşü 
bulunmaktadır: 

a) Bu kelime, fiilinin masdarıdır. Sen, dediğin gibi, aynı şekilde, de dersin. Bu 
görüşün sahipleri, sözlerini şu şekilde sürdürmüşlerdir: kalıbı, çoğu kez sülâsi 
mücerred bablarında, ve, bablarının masdarı olarak gelir. Meselâ 
dersin.Buizaha göre Hak Teâlâ'nın bu ayetinin, şeklinde okunması halindeki 
manası, okunması halindeki mânasının aynısı olur. 

b) Bunun, fiilinin masdarı olduğunu kabul edenlerin görüşü.. Buna göre mâna, 
"Allah'u Teâlâ, zâlimlerin ve isyankarların mü'minlere yapacakları zulmü, 
peygamberlerinin, elçilerinin ve din büyüklerinin eliyle giderir, önler.." şeklinde 
olur. Allah'u Teâlâ'nın bu tür savuşturması, hakka sarılan kimselerle bâtılı 
savunan kimseler arasında, sürekli mücadele ve devamlı bir karşı koyma 
şeklinde daima süregelmiştir. Binaenaleyh bu hadiseyi, "müdafaa" lâfzını 
kullanarak haber vermek yerinde olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın,"Allah ve 
Resülüyle muharebe ederler" (Maide,33) ve, "Allah a muhalefet ettiler" (Haşr, 4) 
âyetlerinde de böyledir. Yine Cenâb-ı Hak, "Allah orüan helak etsin" (Tevbe,30) 


vb. buyurmuştur. Allah en iyisini bilendir. [239] 
İkinci Mesele 


Bil ki Allah'u Teâlâ, bu âyette hem def edileni, hem de kendileri vasıtasıyla def 
etme işinin tahakkuk ettiği kimseleri zikretmiştir. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, 
ifâdesi, def edilenlere; kelimesi, kendileri vasıtasıyla def etme işinin tahakkuk 
etmiş olduğu kimselere işarettir. Kendisinden def edilen şey, âyette 
zikredilmemiştir. Bunun, din hususundaki serler veya dünya hususundaki serler 
veyahut da hem dini hem de dünyevi serler olması muhtemeldir. 

Din hususundaki serlerin söz konusu olduğu birinci kısma gelince, buna göre bu 
serlerin neticesi ya küfre götürür, ya fıska veya her ikisine birden. Biz, bu üç 
ihtimal üzerinde duralım: 


Birinci ihtimal: Ayetin manası "Allah eğer insanların bazısını bazısı ile 
küfürden alı koymamış olsaydı...şeklinde olur.Bu manaya göre def eden ve 
alıkoyan kimseler peygamberler ve hidayet önderleridir. Bunlar, delilleri, 
burhanları ve apaçık hüccetleri ortaya koymak suretiyle, insanları küfre 
düşmekten alıkorlar. Nitekim Hak Teâlâ,"Bu, insanları karanlıklardan nura 
çıkarman için sana inzal ettiğimiz bir kitaptır" (ibrahim, 1 )buyurmuştur. 

İkinci İhtimal: Muradın, "Allah.eğer insanların bazıları vasıtasıyla bazılarını 
günahlardan ve kötü fiillerden alıkoymamış olsaydı..." şeklinde olmasıdır. Bu 
takdire göre alıkoyanlar, emr-i bil-ma'rüf ve nehy-i ani'l-münker yapanlardır. 
Nitekim Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur:"Sizler, insanlar için çıkarılmış en 
hayırlı bir ümmetsiniz. Marufu emreder, münker olandan da nehyedersiniz.." 
(Al-i imran, no). Buna Allah'ın sınırlarını belirlemek ve İslâm'ın alâmetlerini 
ortaya koymak üzere Cenâb-ı Hak tarafından gönderilmiş imamlar ve önderler 
de dahildir. Bunun başka bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın "En güzel olanla 
kötülüğü savuştur..."(Mü'minun, 96) ve Kötülüğü, güzellikle savuştururlar..." 
(Rad, 22) âyetleridir. 

Üçüncü ihtimal: Muradın, "Allah eğer, insanların bazıları vasıtasıyla bazılarını 
dünyada karışıklıklar çıkarmak, fitneleri tahrik ve teşvik etmekten 
alıkoymasıdır..." şeklinde olmasıdır. Bil ki, bu takdirde alıkoyanlar, 
peygamberler (a.s), sonra da onların şeriatlarını müdafaa eden önderler ve 
hükümdarlardır. Bunu tam olarak şöyle anlatabiliriz: Bir insanın tek başına 
yaşaması mümkün değildir. Çünkü bir kimse ekmek pişirtmediği, başkası un 
yapmadığı, diğeri ev inşa etmediği, bir başkası kumaş dokumadığı müddetçe bir 
insanın ihtiyacı olan şeyler, tedarik edilemez. Bu ihtiyaç ancak, bir yerde bir 
topluluk meydana geldiği zaman karşılanabilir. İşte bundan dolayı denilmiştir ki, 
insan tabiatı gereği toplum içinde yaşamaya yatkın bir varlıktır. Daha sonra 
insanlar, önce çatışmalara sebep olacak tartışmalar ve sonra da, savaşlar için bir 
araya gelmektedirler. Şeriatlar, insanların arasında meydana gelen anlaşmazlıklar 
ve davaları halletsin, bir neticeye bağlasın diye, insanlara bir yasa ve şeriat 
göndermek de, ilahi hikmetin bir muktezası olmuştur. İşte bunun içindir ki, 
kendilerine Allah tarafından bu din ve şeriatlar verilen peygamberler (a.s), 
Cenâb-ı Hakk'ın, kendileri vasıtasıyla insanların bir kısmından belâ ve 
musibetleri savuşturmuş olduğu kimselerin ta kendileridirler. Çünkü ümmetler 
bu ilahi yasalara bağlanıp tutundukları sürece aralarında hiçbir mücadele ve 
anlaşmazlık meydana gelmez.. Hükümdar ve imamlar da, bu yasalara bağlı 
kaldıkları sürece, fitneler ve kargaşalar yok olur, insanların yararına olan şeyler 
meydana gelir. Böylece, peygamber göndermek suretiyle, Cenâb-ı Hakk'ın, 


mü'minlerden dünyanın muhtelif kötülüklerini men ettiği ortaya çıkmaktadır. 
Şunu bil ki, davaların ve anlaşmazlıkların sona erdirilmesi için ilâhi yasa 
gerekiyorsa, aynı şekilde şeriatın tatbik edilmesi için bir de hükümdar 
gerekmektedir. İşte bundan dolayıdır ki Hz. Peygamber: "İslâm ve hükümdar, 
ikiz iki kardeştirler" buyurmuştur. 

Yine Hz. Peygamber, emir, sultan da bir bekçidir.. Emiri olmayan şey dağılır, 
hezimete uğrar.. Bekçisi olmayan şey de, zayi olur" buyurmuşlardır. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, yasalar yollamak, hükümdarlar tayin edip onları takviye 
etmek suretiyle, muhtelif dünya kötülüklerini mü'minlerden savuşturmustur. Bu 
görüşü benimseyen kimse, Cenâb-ı Hakk'ın, "Dünya mutlaka fesada uğrardı" 
ifâdesi hakkında, "Yani yeryüzündeki leh öldürme ve günâhlar istila ederdi.." 
demektedir. Bu, "fesâd" olarak isimlendirilmektedir... Nitekim Cenâb-ı Hak 
şöyle buyurmaktadır: "Ekini ve nesli helak eder, Allah, fesadı sevmez" (Bakara, 
205). "Dün bir cana kıydığın gibi, bent de mi öldürmek istiyorsun? Sen bu yerde, 
ancak bir zorba olmak istiyorsun. Sen, arabuluculardan olmak tefem/yorsun" 
(Kasas, 19) "Ben, onun sizin dininizi değiştirmesinden veya yüryüzünde fesat 
çıkarmasından korkuyorum" (Mümin, 26); "Musa ve kavmine bu topraklarda 
fesad çıkarmaları için müsaade mi edeceksin?" (A'raf,127) "İnsanların ellerinin 
işlediği şeyler yüzünden yeryüzünde ve denizlerde fesâd belirdi..." (Rüm, 41). 
Öte yandan Cenâb-ı Hakk'ın Hacc süresindeki şu âyeti de bu görüşü 
desteklemektedir: bazı insanların (şerrini), bazıları ile def etmeseydi, içinde 
Allah'ın adı çok anılan manastırlar, kiliseler, havralar ve mescidler muhakkak 
yıkılıp giderdi" (Hacc. 40). 

Dördüncü ihtimal: Muradın, "Şayet Allah mü'min ve iyi kulları kâfirlerden ve 
tacirlerden korumamış olsaydı, yeryüzü fesada boğulur ve orada bulunan herkes 
helak olurdu" şeklinde olmasıdır. Hz. Peygamber'in şu hadisi de bu ihtimali 
doğrulamaktadır:"Allah”u Teâlâ, ümmetinden namaz kılanları kılmayanlara; 
zekat verenleri vermeyenlere; oruç tutanları tutmayanlara, haccedenleri 
haccetmeyenle-re ve cihâd edenleri de etmeyenlere karşı korur, himaye eder. 
Eğer insanların tamamı ibadetleri terketselerdi, Allah onlara bir an bile mühlet 
vermezdi." Sonra da Hz. Peygamber, bu sözün doğruluğuna delil olmak üzere şu 
âyetleri okumuştur:"Duvara gelince ofşehlrde yetim İki çocuğa ait idi. Alanda da 
onlara ait bir hazine vardı; babalan da iyi bir insandı" (Kehf, 82) 

"Şayet onların İçinde, tanımadan kendilerini çiğneyip de, bu sebeple onlardan 
dolayı size bir vebal ve günahın isabet edeceği mü'min erkekler ve mü '-min 
kadınlar olmasaydı (Allah size fethi nasib ederdi). Bu, Allah 'in dilediğini kendi 
rahmetine sokması içindir. Eğer onlar seçilip aynlsalardı, biz onlardan 


küfredenlere muhakkak elem verici bir azâb tattınrdık.." (Feth. 25) ve,"Sen 
onların İçinde olduğun halde, Allah onlara azâb etmez" (Enfal, 33). Bu görüşü 
benimseyen kimse, Cenab-ı Hakk'ın, buyruğunun tefsiri hakkında, "Yani, kâfir 
ve günahkâr olanları çok olduğu için, Allah yeryüzünde bulunanları helak 
ederdi..." demektir. 

Beşinci İhtimal: Kelâmın bütün bunlara hamledilmesidir. Çünkü bu ihtimaller 
arasında ortak bir nokta bulunmaktadır ki, o da fesadı savuşturmaktır. Lâfzı buna 


hamlettiğimiz zaman, bütün kısımlar da buna dâhil olur. [240] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Kâdi şöyle demiştir: "Bu âyet, cebir görüşünün bâtıl olduğuna delâlet eden en 
güçlü delillerdendir.Çünkü fesâd, şayet Cenâb-ı Hakk'ın yarattığı bir şey olsaydı, 
o hâlde Allah'ın, Eğer Allah insanların bir kısmının (fesadını) bir kısmıyla 
önlemeseydi, dünya mutlaka fesada uğrardı" demesi nasıl uygun düşer? Onların 
görüşlerine göre insanların bazısının şerrini def etmesinin,fesadın ortadan 
kalkması hususnda herhangi bir tesirinin bulunmaması gerekir. 6u böyledir, 
çünkü onların görüşlerine göre fesâd, insanlarla ilgili olan bir şeyden dolayı 
değil, Allah'ın onu yapmaması ve onu yaratması sebebiyle meydana gelmez." 
Cevap: Allah'u Teâlâ, fesadın meydana geleceğini bilip, O'nun bu bilgisiyle 
beraber bu fesadı meydana getirmemesi doğru olunca, mâna, "Kulun fesadın 
bulunmaması ile fesadın bulunmasını bilmesinin arasını cem etmesi, doğru olur" 
şeklinde olur. Bu durumda da, kulun nefy Ne isbât arasını cem etmeye kadir 
olması gerekir ki, bu da imkânsızdır. 

Hak Teâlâ'nın, "Fakat Allah, âlemlere karşı büyük fazl-u kerem sahibidir" 
âyetinden maksat, "fesadı bu yolla gidermek, insanların hepsini kapsayan ilahi 
bir lütuftur" şeklindedir. Âlimlerimiz bu ayet ile, her şeyin Allah'ın kazası 
(hükmü) ile meydana geldiğine istidlal ederek şöyle demişlerdir: Eğer kulun 
fiilini Allah yaratmamış olsaydı, o zaman peygamberlerin, din büyüklerinin, 
hidâyet Önderlerinin bâtıla bağlanmış olan kimselerin serlerini def etmeleri, 
Allah Teâlâ'nın insanlara bir lütfü olmamış olurdu.. Çünkü bu def etme işini 
üzerine alan, kendi istek ve iradesiyle kulun bizzat kendisi olup, Allah'ın da bu 
def etme hususunda bir tesiri ve etkisi olmayınca, o zaman Allah'u Teâlâ'nın bu 
def sebebiyle âlemlere bir lûtf u keremi söz konusu olmaz.. Ne var ki Hak 
Tealâ'nın ifâdesinin peşinden, buyurması, Allah'u Teâlâ' ntn, bu defden dolayt 
âlemlere lütuf ve ikram sahibi olduğunu gösterir. Böylece bu, kulların fiili olan o 
def etme işinin, Allah'u Teâlâ'nın yaratması ve O'nun takdiriyle olduğuna delâlet 


eder. 

Buna göre, eğer onlar, "Bu beyân, irşâd ve emre hamledilir" derlerse, biz deriz 
ki, bütün bunlar, kendisinden herhangi bir def İşinin sudur etmediği kâfir ve tacir 
kimseler hakkında da söz konusudur. Böylece biz, Allah'ın bize olan ihsan ve 
lütfunun, ancak, bizzat bu def etme işi sebebiyle olduğunu anlarız. Bu da bizim 


görüşümüzün doğruluğunu ortaya koyar. Allah en iyi bilendir. 241 


"Bunlar Allah'ın ayetleridir ki onları, hak olarak sana okuyoruz. Sen muhakkak 
ki, gönderilen peygamberlerdensin"(Bakara, 252). 


Bil ki Hak Teâlâ'nın, “Tilke" sözü O'nun, binlerce kişinin memleketlerini 
terketmeleri, Allah'ın onları öldürüp, sonra diriltmesi, Tâlütu onlara kral 
yapması, gökyüzünden Tâbüt'un inmesi şeklinde tecelli eden mucizeyi 
göstermesi, fakir bir çocuk olan Davud'un eliyle zorba olan Câlüt'u mağlup 
etmesi gibi hâdise ve kıssalara işarettir. Bütün bunların, Allah'ın kudretinin, 
hikmet ve rahmetinin kemâline delâlet eden apaçık birer mucize olduğu 
hususunda herhangi bir şüphe yoktur. Buna göre eğer, edatı ile, hazır olan bir 
şeye değil, gaibe işaret edilmesi yanında, ayrıca Hak Teâlâ niçin, değil de, 
ifâdesini kullanmıştır?" denilirse, biz deriz ki: 

Biz Hak Teâlâ'nın, "İşte, kitap budur. Onda hiçbir şüphe yoktur" (Bakara, 2) 
âyetini tefsir ederken, lâfızlarının, ve, manalarına gelebileceklerini söylemiştik. 
Bir de, bu kıssalar zikredilince, zikredildikten sonra olmuş bitmiş mesabesinde 
olurlar. Böylece de gâib hükmünde kabul edilirler. İşte bu sebebten dolayı 
Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. 

Hak Teâlâ'nın kavlinin mânası, "Cibril onu sana okuyor" demektir. Ancak ne var 
ki, Allah'u Teâlâ Cibril'in okumasını kendisinin okuması olarak kabul etmiştir. 
Bu da, Cibril'in ne kadar büyük bir şerefi haiz olduğunu göstermektir. Bu Cenâb- 
ı Hakk'ın tıpkı, "Sana beyât edenler (bilsinler ki), Allah'a beyâi ediyorlar" (Fetih, 
10) âyeti gibidir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, tâbiri ile ilgili bazı açıklamalar vardır: 

a) Bu kıssaların zikredilmesinden maksat, geçmiş ümmetler içinde mü'min olan 
kimselerin bu tür sıkıntılara katlandıkları gibi, cihada dair çetin me-şakkattara 
göğüs germe hususunda, hem Hz. Muhammed'in, hem de ashabının ibret 
almasıdır. 

b) tâbirinin mânası, "Ehl-i kitabın kendisinden şüphe etmeyeceği bir yakin ve 
hakikat olarak.." dernektir. Çünkü bu husus, arada kesinlikle hiçbir fark 
bulunmaksızın, onların Kitaplarında da yer almıştır. 


c) Bu ifâdenin mânası, "Biz bu âyetleri, kendilerinde fesahat ve belegatın 
bulunmasından dolayı, senin peygamberliğine delâlet edecek bir biçimde 
indirdik" demektir. 

d) düş ifadelinin mânası, "Bu ayetlerin sana, şeytanın ilkâ (vesvese)'si, 
kâhinlerin ve sihirbazların bozması ve gözbo-yaması olarak değil, Allah 
tarafından indirildiğini bilmen gerekir" demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Allah'u Teâlâ bunu şu sebeplerden 
dolayı, kendisinden önce geçen ifâdenin peşinden getirmiştir: 

a) Sen, bu kıssaları başkasından öğrenmeden ve bu konuda ders almadan haber 
verdin. Bu da senin, onları, ancak Allah'tan aldığın vahiy sebebiyle bildiğini ve 
anlattığını gösterir. 

b) "Sen bu âyetlerle, İsrailoğutları içindeki peygamberlerin başına gelen 
korkuları ve sözlerinin reddedil işlerin i gördün ve anladın. Binaenaleyh, seni 
inkâr edenlerin inkârı ve sana muhalefet edenlerin muhalefeti sana ağır 
gelmesin. Çünkü sen de onlar gibisin. Allah'u Teâlâ bütün peygamberleri 
risaletini yerine getirmeleri ve emrine istemiyerek değit, kendi irade ve itaat 
arzularıyla uymaları için yollamıştır. Binaenaleyh onların bu konuda muhalefet 
etmeleri ve inkâra sapmaları sebebiyle, sana bir itâb ve azar yoktur. Bu husustaki 
vebal ve günah, onlara aittir." Böylece bu ifâde, Hz. Peygamber'i, kâfir ve 
münafıklardan gördüğü ve karşılaştığı sıkıntı ve eziyyetler hususunda bir teselli 
olur ki, Hak Teâlâ'nın, "Sen. muhakkak ki gönderilen peygamberlerdensin" 


ifâdesi de bu hususa bir dikkat çekme gibi olmuştur. 12421 


"Biz, bu peygamberlerin kimine, diğerinden üstün meziyyetler verdik.Allah 
onlardan bir kısmıyla konuşmuş, kimini de çok üstün derecelere yükseltmiştir. 
Meryem'in oğlu İsa'ya, apaçık deliller verdik ve onu rühu'lkudus ile destekledik. 
Eğer Allah dileseydi, onlardan sonra gelen ümmetler, o apaçık deliller 
kendilerine geldikten sonra, birbirlerini öldürmezlerdi. Fakat ihtilâfa düştüler. 
Neticede, onlardan bir kısmı iman etti, kimi de küfre saptı. Amma Allah 
dileseydi birbirlerini öldürmezlerdi.Lâkin Allah dilediğini yapar"(Bakara, 253). 


Âyette ilgili birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bu âyetin başındaki, kelimesi mübtedâdır. Allah'u Teâlâ, değil de, buyurmuştur. 
Çünkü, bir cemâate işaret eder. "o peygamberler topluluğu" denilmek kelimesi, 


kelimesinin müşârun ileyhidir. Müptedanın cümlesidir. 
Buna göre sanki, istenmiştir. Çünkü, haberi ise, [243] 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, sözüyle ilgili bazı görüşler vardır: 

a) Bundan maksat, Kur'an-ı Kerim'de İbrahim, İsmail, İshâk, Ya'küb, Müsâ ve 
diğerleri (a.s) gibi zikredilen peygamberlerdir. 

b) Bu ifâdeden maksat, bu ayetten önceki ayetlerde zikredilen Eşmayıl. 
Dâvüd,ve peygamber olduğunu söyleyenlere göre Tâlüt gibi peygamberlerdir. 

c) Esamm'ın görüşüne göre bu peygamberler, kendilerine, "Eğer Allah insanların 
bir kısmının (fesadım), bir kısmıyla önlemeseydi, dünya mutlaka fesada uğrardı" 
(Bakara. 251)âyetiyle işaret edilen ve Allah'u Teâlâ'nın fesadı def etmek için 


yollamış olduğu peygamberlerdir. [244] 
Üçüncü Mesele 


Âyetin kendisinden önceki ayetle ilgisini, Ebu Müslim zikretmiştir. Bu da şudur: 
Allah'u Teâlâ, daha önceki peygamberlerin kendi kavimleriyle olan kıssalarını 
haber vermiştir. Meselâ Musa kavminin, "Bize açıkca Allah'ı göster" (Nisa, 153) 
ve, "Nasıl onların ilâhları var ise, bize de bir ilâh yap" (Arâf, 138)demesi;Hz. 
İsa'nın kavminin de, O'nun ölüleri diriltip, anadan doğma körleri ve alacalı 
hastaları Allah'ın izniyle iyileştirmesini müşahede etmelerinden sonra.Onu 
yalanlamaları ve öldürmek istemeleri, daha sonra da, yahudilerden bir grubun 
O'nu inkâr etmeyi sürdürmeleri, bir grubun ise, kendilerinin dostu olduğunu 
iddia etmeleri; yine bu grubun, Allah'ın kendilerini tekzib ettiği Hz. İsa'nın 
öldürülmesi ve asılması cürmünü O'nu inkâr eden yahudilere isnâd etmeleri 
gibi... Aynı şekilde, İsrai-loğullarından bir grubun Tâlüt'a hased ederek, 
kendilerine bir melik gönderilmesini istedikten sonra, bu sefer onun krallığını 
kabul etmemeleri ve nehirle ilgili olarak cereyan eden olaylar.. İşte böylece 
Allah'u Teâlâ,Hz. Peygamber'i kavminden görmüş olduğu tekzib de hasede karşı 
teselli ederek şöyle demiştir: Allah'ın bir kısmıyla konuştuğu, bir kısmının 
derecelerini yükselttiği ve içlerinden, Hz. İsa'yı cta Rühü'l-Kudüs ile teyid ettiği 
o peygamberler, bunca mucizeleri müşahede etmelerine rağmen, (onlara iman 
etmeyen) kavimleri tarafından, zikrettiğimiz kötü muamelelere maruz 
bırakılmışlardır. Sen de onlar gibi bir peygambersin; binaenaleyh kavminden 
gördüğün eziyyetlere karşı üzülme.. Eğer Allah isteseydi, ne siz ne de onlar 


ihtilâf etmezdiniz.. Ne var ki Allah'ın hükmettiği şey, mutlaka olacaktır. Takdir 
ettiği şey kesinlikle vuku bulacaktır. Netice olarak diyebiliriz ki, bu ifâdeden 
maksat, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, kavminden görmüş olduğu eziyyetlere karşılık 


teselli etmektir. 2491 


Faziletçe Bazı Peygamberler Daha Üstün Olabilir, Hz. Muhammed İse 
Hepsinden Üstündür Başa Dön 


Ümmet, peygamberlerin bazısının diğer bazılarından üstün olduğu ve Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in de, bunların hepsinden üstün olduğu hususunda 
ittifak Hz. Muhammed etmiştir. Bunun pekçok hücceti vardır. 

Birinci hüccet: Hak Teala nın, "Biz seni ancak, âlemler için bir rahmet olarak 
yolladık" (Enbiya, 107) âyetidir. Hz. Peygamber âlemler için bir rahmet olunca, 
O'nun bütün herkesten, bütün âlemden üstün olması gerekir. 

İkinci hüccet: "Ve senin zikrini yücelttik"(İnşirah, 4) âyetiBu tavsif Hz. 
Peygamber (s.a.s) hakkında söylenmiştir, çünkü Allah'u Teâlâ Hz. Muhammed'in 
zikrini, kelime-i şehâdette, ezanda ve teşehhüdde kendi adıyla beraber 
zikretmiştir. Diğer peygamberlerin zikri ise böyle değildir. 

Üçüncü hüccet: Allah'u Teâlâ, Hz. Peygambere yapılan itaatin kendisine 
yapılan itaat gibi olduğunu belirterek, "Kim Resule itaat ederse, Allah'a itaat 
etmiş olur" (Nisa, 80). O'na yapılan biatin (bey'a) kendisine yapılmış olacağını 
beyan ederek,"Sana beyât edenler (bilsinler ki), Allah'a beyât etmektedirler. 
Allah'ın eli onların eli üzerindedir" (Fetih, 10); Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
şerefinin, kendi şerefi olduğunu söyleyerek,: "Halbuki şerefve kuvvet Allah'ın ve 
peygamberinindir" (Münafıkün.8); Peygamberin rızasının, kendi rızası demek 
olduğunu ilân ederek, "Allah'ı ve Resulünü razı etmeleri daha doğrudur" (Tevbe, 
«) ve O'na uymanın, kendisine uyma olduğunu bildirerek de,"Ey imân edenler, 
Allah'a ve Resulüne uyun.." (Enfal, 24) buyurmuştur. 

Dördüncü hüccet: Allah Teâlâ, Kur'an'm herhangi bir süresi ile meydan 
okumasını emrederek, Hz. Muhammed (s.a.s)'e "O'nun süreleri gibi bir süre 
getirin" (Bakara. 23) buyurmuştur. Sürelerin en kısası, üç ayet olan Kevser 
süresidir. Allah Teâlâ, Kur'an'm her üç âyeti ile, onu inkâr edenlere meydan 
okumuştur.Kur'an'ın tamamı altıbin küsur âyet olunca.Kur'an mucizesi, tek bir 
mucize değil, aksine ikibinden daha fazla mucize olması gerekir. Bunun böyle 
olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Allah Teâlâ, Hz. Musa'yı dokuz mucize ile 
şereflendirdiğini beyân buyurmuştur. Binaenaleyh bunca sayısız mucize ile Hz. 
Muhammed (s.a.s)'ı şereflendirmiş olması elbette pek münasiptir. 


Beşinci hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s)'in mucizesi, diğer bütün peygamberlerin 
mucizelerinden daha üstündür. Bu sebeble onun, diğer peygamberlerden daha 
üstün olması gerekir.0'nun mucizesinin daha üstün oluşunun izahı, Hz. 
Peygamber'in, "Sözler içinde Kuranın yeri, bütün mevcudat içinde Hz. Adem'in 
yeri gibidir" hadis-i şerifinin ifâde ettiği manadır. Peygamberimizin daha üstün 
olması gerektiğinin izahı ise şöyledir: Elbise daha şerefli olduğunda, onu giyen 
de hükümdar katında daha şerefli olur. 

Altıncı hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s)'in mucizesi Kur'an'dır. Bu mucize, harfler 
ve seslerden meydana gelmiştir. Harfler ve sesler ise, baki olmayan ârizi 
şeylerdir. Diğer peygamberlerin mucizeleri ise baki olan şeylerdendir. Sonra 
Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber (s.a.s)'İn mucizesini ebedi olarak baki olan bir 
mucizeye, diğer peygamberlerin mucizelerini de fâni ve geçici mucizelere 
dönüştürmüştür. 

Yedinci hüccet: Allah Teâlâ, peygamberlerin hallerini anlattıktan sonra, "Onlar 
Allah'ın hidayet ettiği kimselerdir. O halde'sen de onlarıngttiği hidayet yoluna 
uy" (Enam,90)buyurarak, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, geçmiş peygamberlere 
uymasını emretmiştir. "Hz. Mu-hammed (s.a.s) dinin asılları (itikad) hususunda 
onlara uymakla emrounmuştur" denilir ise bu caiz değildir, çünkü bu taktid olur. 
Bunun,dinin furüu (ahkâmı) hususunda olduğunun söylenmesi de caiz değildir. 
Çünkü Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatı diğer bütün şeriatları neshetmiştir. 
Geriye ancak, bundan muradın, "güzel ahlâk hususunda onlara uyması" ihtimali 
kalır. Buna göre Allah Teâlâ sanki şöyle buyurmuştur. "Biz seni o 
peygamberlerin hallerine ve gidişatlarına muttali kıldık. Binaenaleyh sen o 
hallerin en güzel ve en hoş olanlarını seç, ve bütün o hallerde, o peygamberlere 
uy." Bu ifâde, diğer peygamberlerde tek tek bulunan bütün güzel hasletlerin, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'de toplanmasını ve O'nun, peygamberlerin hepsinden üstün 
olmasını gerektirir. 

Sekizinci hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s), bütün insanlara peygamber olarak 
yollanmıştır. Bu da, onun katlandığı eziyetlerin daha çok olmasını gerektirir. Bu 
sebeble de O'nun daha üstün olması gerekir. Hz. Muhammed (s.a.s)'in bütün 
insanlara peygamber olarak gönderilmiş olduğuna,"Biz seni, ancak insanların 
tamamı için peygamber olarak gönderdik" (Sebe, 28) âyeti delâlet eder. 

Bunun, Hz. Peygamber'in çektiği eziyyetlerin daha çok olmasını gerektirmesi 
meselesi şöyledir: Hz. Peygamber (s.a.s) malı, mülkü, yardımcısı ve destekleyeni 
olmayan tek bir ferd idi. O, bütün âleme, "Ey kâfirler..." diye seslenince, herkes 
onun düşmanı oldu. O zaman da o herkesten endişe etmeye başladı. Bundan 
dolayı da meşakkati çok oldu. Hz. Musa (a.s), İsrailoğulları-na peygamber olarak 


gönderildiğinde, Firavun ile kavminden başka kimseden çekinmiyordu. Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e gelince, herkes O'nun düşmanı idi. Bunun izahı şöyledir: 
Bir insana, farzet ki: "Bu dost ve arkadaş bulunmayan beldede, kuvvetli pürsilah 
bir adam var. Onun yanına bugün tek başına git ve onu ürkütüp, eziyet veren şu 
haberi ilet "den il i yor. Kendisine bu söz söylenen kimse tek bir ferd olmasına 
rağmen, bu duruma aldırmaz ve gidebilir. Fakat bu insana, "Hiçbir dost ve 
arkadaş bulunmayan şu çöle git, ve orada olanlara, şu şu dehşetli haberleri ilet" 
denildiğinde bu ona zor gelir. Hz. Peygamber (s.a.s), ömrü boyunca gece gündüz 
hiç tanımadığı onca insan ve cinlere gidip tebliğ etmekle görevlendirilmişti. 
Hatta onların âdeti, peygambere düşman olmak, ona eziyet etmek ve onu hafife 
almaktı. Sonra Hz. Peygamber (s.a.s) bu durumdan yılmamış ve usanmamıştır. 
Aksine bunların üzerine içinden gelerek ve Allah'a itaat ederek gitmiştir. İşte 
bütün bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Allah'ın kelâmını ortaya koyma 
hususunda, en büyük sıkıntılara katlanmasını gerektirmiştir. İşte bu sebebten 
ötürü Cenâb-ı Allah, "Sizden, fetihden önce infâk e-den ve savaşanlar, (böyle 
olmayanlarla) bir değildir" (Hadid, 10) buyurmuştur. Bu imtihanın ve 
meşakkatin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in omuzları üzerinde olduğu herkesin 
malumudur. O şiddetten ötürü, sahabenin derecesi böylesine büyüyünce, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in derecesini bir düşün! 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in çektiği meşakkatlerin diğer peygamberlerinkinden daha 
büyük olduğu sabit olunca, onun fazlının (üstünlüğünün) da,"İbadetlerin en 


efdali, en meşakkatli olanlarıdır"İ246 O hadis-i şerifinden dolayı, 
başkalannınkinden daha fazla olması gerekir. 

Dokuzuncu hüccet: Hz. Muhammed (s.a.s)'in dini, dinlerin en üstünüdür. 
Binaenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s)'in de, peygamberlerin en efdali olması 
gerekir. 

Birinci cümlemizin izahı şöyledir: Allah Teâlâ, İslâm dininin diğer dinleri 
neshettiğini belirtmiştir. Nâsih (nesheden) dinin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kim 
güzel bir çığır açarsa o yolun ve kıyamete kadar onunla amel edenlerin sevabı 
onundur"İ2471 hadisinden dolayı efdal sayılması gerekir. Bu din daha üstün ve 
daha sevaplı olunca, bu dinin peygamberinin sevabı, diğer dinlerin 
peygamberlerininkinden daha çok olur. Binaenaleyh, Hz. Muhammed (s.a.s)'ih 
diğer peygamberlerden daha efdal olması gerekir. 

Onuncu hüccet: Muhammed ümmeti, ümmetlerin en üstünüdür. Bundan dolayı, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in de, peygamberlerin en üstünü olması gerekir. 

Birinci cümlemizin delili, "Siz, insanlar için çıkarılmış en hayırlı bir 
ümmetsiniz" (Âl-i-lmran, 110) âyetidir. 


İkinci cümlemizin delili ise şudur: Bu ümmet Hz. Muhammed (s.a.s)'e tabi 
oldukları için bu dereceye ulaşmıştır. Nitekim Cenâb-ı Allah,"De ki: Eğer Allah'ı 
seviyorsanız, bana uyun ki Allah da sizi sevsin" (Al-i imran, 31) buyurmuştur. 
Tabi olanların üstünlüğü, tabi olunanın da üstün olmasını gerektirir. 

Yine Hz. Muhammed (s.a.s)'in sevabı daha çoktur. Çünkü o hem cinlerin, hem 
de insanların peygamberidir. Bundan dolayı sevabının da çok olması gerekir. 
Çünkü uyanlarının çokluğunun, uyulan kimsenin yüceliğinde bir tesiri vardır. 
Onbirinci hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s) son peygamberdir. Binaenaleyh onun 
daha efdal olması gerekir. Çünkü daha iyi olanın, derecesi daha aşağı olan ile 
neshedilmesi aklen hoş karşılanmaz. 

Onikinci hüccet: Peygamberlerin bazısının bazısından üstün olması birtakım 
sebeblere dayanır: Onların doğruluklarına delalet eden ve daha şerefti olmalarını 
gerektiren mucizelerin çok olmasıdır. Hz. Peygamber (s.a.s)'in mucizeleri 
üçbinden fazladır. Bunlar da esas olarak şu kısımlara ayrılır: 

a) Güç ve kudretle İlgili olanlar... Az bir yiyecek ve içecekle, çok sayıdaki 
kimseyi yedirip içirmek gibi... 

b) İlimle ilgili olanlar... Gaybtan haber verme ve Kur'an'ın fesahati gibi.. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s)'ın zâtındaki üstün vasıflar.. Nesebinin, Arapların en 
şerefli bir neseb oluşu ve son derece cesur olması gibi... Nitekim rivayet 
edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ali'nin Amr İbn Vedd ile savaşından 
sonra ona, "Ey Ah, kendini nasıl hissettin?" diye sordu. Hz. Ali de, "Kendimi 
şöyle hissettim: Şayet bütün Medineliter bir tarafta, ben de bir tarafta olsaydım, 
yine de onlara gücüm yetecek" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Hazırlan. Bu vadiden seninle dövüşebilecek bir genç çıkıyor" dedi. (Bununla 
kendisini kastetti)... Bu, meşhur bir hadistir. 

d) Hz. Peygamber (s.a.s)'in huyu, hilmi. vefası, fesahati ve cömertliği ile ilgili 
mucizeler... Hadis kitapları bunlarla doludur. 

Onüçüncü hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Hz. Adem ve diğer peygamberler 


kıyamet günü benim sancağım altında olurlar"[248] hadisidir. Bu da, O'nun Hz. 
Adem ve bütün ademoğullarından daha üstün olduğunu gösterir. 
Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Ben, âdemoğullannm efendisiytm fakat bunda 


övünülecek btrşey yok" 249] ve, "Ben girmedikçe cennete hiçbir peygamber 
giremez ve benim ümmetim girmeden de hiçbir ümmet giremeyecektir" 
buyurmuştur.Enes (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"İnsanlar diriltildiği zaman, kabirden ilk çıkacak benim. İnsanlar mahşerde 
toplandıklarında, onların hatibi benim. Ümldsizliğe düştüklerinde, ben onların 
müjdecisi olacağım. Liva 'ül hamd benim elimdedir. Ben Rabbimin yanında 


âdemoğullarmın en kıymettislyim. Ama övünmüyorum'i220| 

İbn Abbas'dan şöyle dediği rivayet edilmiştir: Sahabeden bir grup oturmuş, 
karşılıklı konuşuyorlardı. Hz. Peygamberi (s.a.s) de onları duyuyordu. Birisi, 
"Ne güzel, Allah, Hz. İbrahim'i dostu saymış" dedi. Bir başkası, "Bu, Cenâb-ı 
Allah'ın Hz. Musa ile bizzat konuşmasından daha şaşırtıcı birşey değil" dedi. Bir 
diğeri, "Hz. İsâ, Allah'ın kelimesi ve ruhudur"; bir diğeri de, "Allah, Hz. Adem'i 
seçmiştir" dedi. O sırada, Hz. Peygamber yanlarına çıkarak: "Sözlerinizi ve 
delillerinizi duydum. Hz. İbrahim Allah'ın halilidir, doğru. Hz. Musa, Allah'ın 
konuştuğu kimsedir, doğru. İsâ (a.s), rühullahdır, doğrudur. Allah, Hz. Adem 
seçmiştir, doğrudur. Ben de Allah m sevgilisi kulum, (Habibullah 'ım) fakat 
övünmüyorum. Ben kıyamette o Itvâu'l-hamdtn o taşıyıcısıyım, fakat 
Övünmüyorum. Ben kıyamet günü İlk şefaat edecek ve şefaati ilk kabul edilecek 
olanım, fakat övünmüyorum. Cennet kapısını ilk ben çalacağım, o bana açılacak 
ve fakir mü'minler yanımda olarak oraya gireceğim, fakat Övünmüyorum. Ben 
gelmiş geçmiş insanların en şereflisiyim, fakat övünmüyorum" buyurmuştur. 
Ondördüncü hüccet: Beyhakinin "Fedâilu's-Sahâbe'de rivayet ettiğine göre, Ali 
İbn Talibi uzaktan görünce, Hz. Peygamber (s.a.s), "Bu, Arapların seyyidt, 
efendisidir" dedi. Bunun üzerine Hz. Aişe, "Arapların efendisi sen değil misin?" 
deyince, Hz. Peygamber, "Ben, bütün âlemlerin efendisi-yim; o lsee sadece 
Arapların..." buyurdu. Bu da, Hz. Peygamber'in, peygamberlerin en üstünü 
olduğunu gösterir. 

Onbeşinci hüccet: Mücahid, İbn Abbas'tan, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
dediğini rivayet etmiştir: 

"Bana, benden önce hiçkimseye verilmemiş olan beş şey verildi: Bunda 
övünülecek bir durum yok: Ben, hem beyaza (kırmızı derili), hem de siyah derili 
insanlara peygamber olarak gönderildim; halbuki benden önceki peygamberler, 
sadece kendi kavimlerine gönderilmişlerdi. Yeryüzü benim için bir mes-cid ve 
tertemiz kılınmıştır. Bir aylık mesafeden, önümdeki düşmanlara korku salmamla 
yardım olundum. Benden önce hiç kimseye olmadığı halde, ganimetler bana 
helâl kılınmıştır. Bana şefaat etme izni verildi, ben de bu hakkımı ümmetim için 
kıyamet gününe erteledim. Binaenaleyh bu şefaâhm, inşaallah, Allah'a hiçbir 


surette şirk koşmamış olan kimselere ulaşacaktır" 2S 

Bu hadis, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, burada sayılan faziletlerle 
başka peygamberlere üstün kıldığı hususunda açık bir delildir. 

Onaltıncı hüccet: Muhammed İbn İsa el-Hakim et-Tirmizi bunu şu şekilde izah 
etmiştir: Her emirin yapacağı yardım, kendisine tâbi olanların miktarına göredir. 
Bir beldeye emir olan o kimsenin yapacağı yardım, o belde halkının miktarına 


göredir. Doğunun ve batının hükümdarı olan bir kimse, o beldeye emir olan 
kimsenin matından daha fazla mal ve tahıla ihtiyaç duyar. İşte tıpkı bunun gibi 
de bir kavme peygamber olarak gönderilen her peygambere, risalet hususunda 
yüklendiği vazifeye göre, tevhid hazinelerinden ve marifet cevherlerinden verilir. 
Binaenaleyh, yeryüzünün muayyen bir bölgesinde belli bir kavme peygamber 
olarak gönderilen zâta o yerin durumuna göre manevi, ruhani hazineler 
verilir.. Yeryüzünün doğusuna, batısına, insanlarına, cinlerine peygamber olarak 
gönderilen zâta da, mutlaka doğu ve batı halklarının ihtiyaçlarına cevap 
verebilecek bir miktarda ilahi bilginin verilmesi gerekir. Durum böyle olunca, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin diğer peygamberlere nisbeti, bütün 
doğu ve batının hükümranlığının belli bir beldenin hükümranlığına olan nisbeti 
gibidir. Durum böyle olunca, hiç şüphesiz Hz. Pey-gamber'e kendinden önce 
hiçbir kimseye verilmemiş olan hikmet ve ilim hazineleri verilmiş olur. 
Binaenaleyh, Hz. Peygamber (s.a.s) ilim hususunda, hiçbir beşer ferdinin 
ulaşamadığı bir noktaya ulaşmıştır. Nitekim Hak Teâlâ Hz. Peygamber hakkında, 
"Kuluna vahyettigini vahyetti" (Necm, 10} buyurmuştur. Hz. Peygamber'e, 


"Sana, cevâb'i-kelim verilmiştir" diyecek kadar da fesahat verilmiştir..2921 Onun 
kitabı da, bütün kitaplara şahid; ümmeti de bütün ümmetlerin en hayırlısı 
olmuştur. 

Onyedinci hüccet: Muhammed İbn el-Hakim et-Tirmizi (r.h), en-Nevâdir M 
kitabında,Ebu Hureyre (r.a) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet 
etmiştir:" Allah Hz. ibrahim'i dost (halü); Musa'yı sırdaş (neciyy), bent de sevgili 
(habib) edinmiştir. Sonra Cenâb-ı Hak, "izzet ve celâlime yemin ederim ki, ben 
habibimi, halüime ve sırdaşıma tercih ederim" demiştir." 

Onsekizinci hüccet: Sahihayn'da, Hemmâm İbn Münebbih'in, Ebu Hu-reyre'den 
rivayetine göre, Hz. Peygamber'in şöyle dediği kaydedilmiştir: "Benim ve 
benden önceki peygamberlerin misâli bir ev inşa edip, onu çok güzel yapan, 
tezyin eden ve onu çok mükemmel hale getiren, ancak, evin köşelerinden 
birisinin köşe taşım koymayı unutan bir kimsenin misâli gibidir... Derken, 
ınsanlar bu evi ziyaret etmeye başlarlar; evin yapılışını çok beğenirler. Ama, (0 
boşluğu görünce) şöyle derler: "Şuraya bir köşe taşı koysaydm da, böylece yapın 
tamamlanmış olsaydı ya?" Hz.Muhammed, "İşte o köşe taşı benim" dedi." 
Ondokuzuncu hüccet: Allah'u Teâlâ Kur'an'da, peygamberlerine her hitab 
ettiğinde onlara isimleriyle seslenmiştir. Meselâ "Ey Adem, otur..."(Bakara, 35) 
"Ona, ey İbrahim diye nida ettik"(Saffat, 104)"Ey Musa, benim ben, senin 
Rabbin.."(Taha, 11-12) buyurmuştur. 

Ama, Hz. Peygamber (s.a.s)'e nida ettiğindeyse, "Ey Nebi" (Ahzab, 1) ve, "Ey 


Resul..." (Maide, 67)diye hitâb etmiştir. Ki bu da, Hz. Peygamber'in üstünlüğünü 
gösterir. 

Bu görüşün karşısında olanlar da, şu delilleri ileri sürmüşlerdir: 

Birinci delil: Diğer peygamberlerin mucizeleri, Hz. Peygamber'in 
mucizelerinden daha büyüktür. Meselâ, Hz. Adem (a.s)'e melekler secde 
etmiştir; halbuki Hz. Muhammed böyle değildir. 

Yine Hz. İbrahim (a.s), büyük bir ateşe atılmış, bunun üzerine ateş Hz. İbrahim 
için, rahatlık ve güzel kokulu bir bahçeye dönüşmüştür. 

Yine Hz. Musa (a.s)'ya büyük mucizeler verilmiştir; halbuki Hz. Muhammed'in 
mucizeleri böyle değildir. 

Dâvüd (a.s)'un elinde demir yumuşamış, Süleyman (a.s)'a ise, cinler, insanlar, 
kuşlar, vahşi hayvanlar ve rüzgârlar musahhar ve âmâde kılınmıştır. Bunların 
hiçbirisi Hz. Muhammed için söz konusu değildir. 

Hz. İsa'yı Allah çocuk iken konuşturmuş ve onu ölüleri diriltmeye, anadan 
doğma körler ile alacalı hastalan iyileştirmeye muktedir kılmıştır ki bunların hiç 
birisi Hz. Muhammed (s.a.s) için söz konusu değildir. 

İkinci delil: Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim'i Kur'an-ı Kerim'de "halil" diye 
adlandırarak, "Ve Allah, İbrahim'i dostu edindi" (Nisa, 125) buyurmuş, Hz. 
Musa hakkında da, "Allah, Musa ile de konuştu" (Nisa, 164); Hz. İsa hakkında 
da, "Ona ruhumuzdan üfledik..."(Tahrim, 12)buyurmuştur.Bunların hiçbirisini 
Hz.Muhammed (s.a.s) hakkında söylememiştir. 

Üçüncü delil: Hz. Peygamber'in, "Beni, Yunus İbn Metta'ya üstün tutmayın" 
sözüdür. 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Peygamberler arasında tercihde bulunmayın" [253] 
buyurmuştur. 

Dördüncü delil: İbn Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: Mescidde, 
peygamberlerin faziletlerinden söz ediyorduk. Hz. Nuh'u uzun ibadetiyle; Hz. 
İbrahim'i Allah'ın dostu olmasıyla; Hz. Musa'yı, Allah'ın onunla konuşmasıyla; 
Hz. İsa'yı ela, Cenâb-ı Hakk'ın onu kendi yanına çekip almasıyla, yüceltmesiyle 
andık.. Ve, Allah'ın Resulü Hz. Muhammed'in onlardan üstün olduğunu 
söyledik; çünkü Allah'ın Resulü bütün insanlara peygamber olarak gönderilmiş, 
bütün günahları affedilmiş ve peygamberlerin sonuncusu olmuştur. Bu sırada 
Allah'ın Resulü yanımıza gelerek, "Neden bahsediyordunuz?" dedi. Bunun 
üzerine biz de ona durumu anlatınca. O:"Hiç kimsenin, Yahya İbn Zekeriyyâ'dan 
daha hayırlı olması düşünülemez.. Çünkü O, hiçbir günah işlememiş, hatta 
günahı aklından bile geçilmemiştir" buyurmuştur. 

Cevap: Hz. Adem (a.s)e meleklerin secde etmiş olması, Hz. Peygamber 


(s.a.s)'in, "Hz. Adem ve diğer peygamberler kıyamet günü benim sancağımın 


alanda olurlar"İ2594İ ve "Adem su ile toprak arası birsey iken ben peygamber 
idim" hadislerinin de delaletiyle, onun Hz. Peygamber (s.a.s)'den daha efdal 
olmasını gerektirmez. 

Yine Cebrail (a.s)'in Miraç Gecesi Hz. Muhammed (s.a.s)'in burağının özengisini 
tuttuğu rivayet edilmiştir ki bu.secdeden daha büyük bir saygıyı ifâde eder. 
Allah'u Teâlâ, bizzat kendisi, Hz. Muhammed (s.a.s)'e salat-ü selâm getirmiş ve 
melekler ile mü'minlere de salât-ü selam getirmelerini emretmiştir. Bu da 
meleklerin secdesinden daha üstündür. Bunun daha üstün oluşunun delilleri 
şunlardır: 

a) Allah Teâlâ meleklere, bir terbiye olarak Hz. Adem'e secde etmelerini 
emretmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s)'e salat-ü selâm getirmelerini ise, Allah'a 
yaklaşma vesilesi olsun diye emretmiştir. 

b) Meleklerin Hz. Muhammed (s.a.s)'e salat-ü selâmları kıyemete kadar devam 
edecektir. Hz. Adem'e secdeleri ise bir defa olmuştur. 

c) Hz. Adem'e secde etmeyi melekler üstlenmişlerdir. Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
salat-ü selâm getirmeyi, önce Cenâb-ı Allah kendisi yapmış, sonra da meleklere 
ve mü'minlere onu emretmiştir. 

d) Melekler, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nurunun Hz. Âdem'in alnında 
bulunmasından dolayı, ona secde ile emrolunmuşlardır. 

Buna göre eğer, "Allah'u Teâlâ, Hz. Adem'e ilim verdiğini belirterek, Adem'e 
bütün isimleri öğretti."(Bakara, 31) buyurmuştur. Hz. Muhammed (s.a.s) 
hakkında ise kitap nedir, imân nedir bilmez idin" (Şüra, 52) ve "Seni şaşırmış 
bulup da seni doğrultmadı mı? (Duha, 7) buyurmuştur. Hz. Adem'in muallimi 
Hak Teâlâ'dır. Çünkü, "O (Allah) Âdem'e bütün isimleri öğretti" buyurmuştur. 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in muallimi ise Cebrail (a.s)'dır. Çünkü Allah Teâlâ, 
"Ona, muazzam kuvvetlere sahib olan (Cebrail) öğretti" (Necm, 5) buyurmuştur" 
denilir ise, şöyle cevap verilir: Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ilmi 
hususunda,"(Allah) sana bilmediğin şeyleri öğretti. Allah m üzerindeki lütf-u 
inayeti çok büyüktür"'(Nisa,113) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 'Beni 


Rabbim terbiye etti ve çok güzel terbiye ettil255] buyurmuştur. 

Yine Cenâb-ı Hak, "Kur'an'ı Rahman (Allah) öğretti" (Rahman, 1) buyurmuştur. 
Hz. Peygamber (s.a.s), "(Allah'ım) eşyayı (varlıkların hakikatini) bize olduğu 
gibi göster" diye dua ederdi. Cenâb-ı Hak O'na "De ki: "Ey Rabbim ilmimi artır" 
(Tâ-hâ, 114) buyurmuştur. Bu âyet ile, "Ona muazzam kuvvetlere sahib olan 
(Cebrail) öğretti" (Necm,5)âyetini şu şekilde te'lif edebiliriz: Bu son ayetin ifâde 


ewt e 


Cenâb-ı Allah'tandır. Nitekim Allah'u Teâlâ, "De ki: "Sizi ölüm meleği öldürür" 
(Secde, 11) buyurmuş, daha sonra da,"Ölümü zamanında canlan Allah alır" 
(Zümer, 42) buyurmuştur. 

Eğer: "Nuh, (a.s):"Ben, o mü'minieri kovamam" (Şu'ara, 114) demiştir. Halbuki 
Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s) Rabblerine dua edenleri kovma "(Enam. 52) 
demiştir. Bu da, Hz. Nuh.(a.s)'un daha yumuşak huylu olduğunu gösterir " 
denilir ise biz deriz ki: Allah'u Teâlâ: "Gerçekten biz Nuh'u "kendilerine elem 
verici bir azab gelmezden evvel kavmini uyar" diye, kavmine (peygamber 
olarak) gönderdik"(Nuh, 1) buyurmuştur. Binaenaleyh Hz. Nuh'un ilk işi azabla 
korkutma olmuştur. Fakat Hz. Muhammed (s.a.s) hakkında "Seni, ancak 
alemlere rahmet olarak gönderdik" (Enbiya, 107) ve,"Andolsun size, sıkıntıya 
uğramanız kendisine çok ağır gelen, size çok düşkün olan, sizden bir peygamber 
gelmiştir. O, mü'minlere gerçekten şefkatli ve merhametlidir" (Tevbe, 128) 
buyurulmuştur. Hz. Nuh (as), sonunda "Ey Habbtmr yeryüzünde kâfirlerden 
hiçbir ev (fert) bırakma" (Nüh. 26) demek durumunda kalmıştır. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in son işi ise, "Rabbin seni bir makam-ı Mahmud'a gönderecektir" (tan, 
79) âyetinin ifâde ettiği gibi şefaattir. 

Diğer mucizeler ise "Delâilü'n-Nübüvve" adlı eserlerde zikredilmiştir.Bu 
mucizelerin herbirisinin karşılığında, Hz. Muhammed'in daha üstün bir mucizesi 
bulunduğu bu kitaplarda anlatılmıştır. Tefsirimiz bu anlattıklarımızdan daha 


fazlasını zikretmeye müsait değildir. Allah en iyisini bilendir. [256] 


Cenâb-ı Hakk'ın "Allah onlardan bir kısmıyla konuşmuş" buyruğu hakkında 
birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bu ifâdenin aslı, "Allah'ın kendisiyle konuştuğu kimse" şeklindedir. Bu gibi âid 
zamirleri, çoğu kez hazfedilir. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Canlarının isteyeceği ve 
gözlerinin hoşlanacağı her şey oradadır" (Zuhruf, 71) âyetinde olduğu gibidir... 


[257] 
İkinci Mesele 
"Allah ile konuştu" şeklinde de okunmuştur. Birinci kıraat daha fazla fazilete 


delâlet eder.Çünkü, her mü'min Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Namaz kılan herkes, 
Rabbiyle gizlice konuşur" hadisine göre, Allah ile konuşmaktadır. Şeref ise 


ancak, Altah'u Teâlâ'nın ona hitab etmesinde daha fazla meydana gelir, tahakkuk 
eder. Yemâni, "müfâ'ale" babından olmak üzere, yani, "Allah onunla 
mükâlemede, karşılıktı konuşmada bulundu, konuştu" şeklinde okumuştur. Buna, 
"kendisiyle mükâleme ettiği, karşılıklı konuştuğu" mânâsındaki, Arapların, sözü 


de delâlet eder. 1258] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, Allah'ın kendisiyle konuşmuş olduğu kim- se hakkında ihtilâf ederek, 
bu kimsenin duyduğu şeyin harf ve sesten meydana gelmeyen, ezeli, kadim bir 
kelâm mı, yoksa böyle olmayan bir kelâm mı olduğu hususunda bazı görüşler 
önü sürmüşlerdir. Buna göre Eş'ari ve ona tâbi olanlar "Bu kişinin duyduğu 
kelâmın bu vasıflara sahip bir kelâm olduğunu, çünkü onlara göre, keyfiyyeti 
bilinemeyen bir şeyin görülmesi imkânsız olmayınca aynı şekilde keyfiyyeti 
bilinmeyen bir şeyin duyulması da imkânsız değildir" demişlerdir. Mâturidi ise, 
bu vasıfları haiz bir kelâmın duyulmasının imkânsız olduğunu, duyulan şeyin 


ancak harfler ve sesler olduğunu söylemiştir. [259] 
Dördüncü Mesele 


Âlimler, Hak Teâlâ'nın. buyruğundan muradın Hz. Musa olduğu hususunda 
ittifakederek şöyle demişlerdir: Hz. Musa'nın kavminden seçilmiş olan yetmiş 
kişi bu kelâmı duymuşlardır. Ki bunlar, Mak Teâlâ'nın, "Musa, kavminden yetm! 
ş adam seçti" (Arâf. 155) sözüyle murad ettiği kimselerdir. 

Miraç Gecesi Mz. Muhammed (s.a.s) de bu kelâmı duymuş mudur? meselesinde 
ise, âlimler ihtilâf etmişlerdir. Onlardan bazıları, Hak Teâlâ'nın, O' kuluna 
vahyettiğini vahyettti" (Necm, 10) âyetinin delaletiyle, "Evet, duymuştur" 
demişlerdir. 

Buna göre eğer: "Cenâb-ı Hakk'ın, sözünden maksadı, Allah'ın kendileriyle 
konuştuğu o peygamberlerin menkibelerinin neticesinin nereye vardığını beyan 
etmektir. İşte bundan dolayı, Cenâb-ı Hak Hz. Musa'yı yüceltme hususunda 
mübalağa ettiği için, "Allah Musa'yla da konuştu" (Nisa. 164) buyurmuştur. 
Sonra Kur'an-ı Kerim'de Allah'ın ibtisle konuştuğu da yer almaktadır. Çünkü 
iblis, "Ey Rabbim, insanların kabirlerinden kalkacakları güne kadar bana süre 
tanı. Cenab-ı Hak, "Öyleyse sen, malüm olan bir zamana kadar mühlet 
verilenlerdensin" dedi. "Ey Rabbim, dedi, beni azdırmana mukabil ben de 
andolsun, yeryüzünde olan herseyi onlara süsleyeceğim ve onların hepsini toptan 


azdıracağım. Onlardan ihlâsa erdirilmiş kulların müstesna"... Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hak, "İşte bu, bana göre (hak) olan dosdoğru bir yoldur. Benim kullarım 
üzerinde senin hiçbir tahakkümün yoktur. Azıp sapıtanlardan sana uyan/ar 
müstesna., "(Hicr, 36-42) âyetlerinde de görüldüğü gibi, Cenâb-ı Hakk'la 
konuşmuştur. Bu âyetlerin zahiri Allah ile iblis arasında pekçok konuşmanın 
cereyan ettiğine delâlet eder. Eğer bu konuşma, son derece bir şerefi icab 
ettirirse, o halde iblis nasıl zemmedilmiş olabilir? Eğer, bu konuşma herhangi bir 
şerefi gerektirmiyorsa, daha nasıl Atlah'u Teâlâ bu konuşmayı Musa'yla da 
konuştu" (Nisa, 164) diyerek, Hz. Musa'yı teşrif sadedinde zikretmiştir?" 
denilirse, buna şu şekilde cevap veririz: 

İblis kıssasında, Allah'u Teâlâ'nın, o cevaplan iblise arada bir vasıta bulunmadan 
verdiğine dair herhangi bir delâlet yoktur. Kimbilir, arada belki de bir aracı 
bulunuyordu? 

Hak Teâlâ'nın, "Kimini de çok üstün derecelere yükseltmiştir" buyruğu 
hakkında, iki görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci Görüş: Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı, peygamberlerin 
mertebelerinin farklı farklı olduğunu beyân etmektir. Bu böyledir, çünkü Hak 
Teâ-lâ Hz. İbrahim'i "Halil" bir dost edinmiş ve bu rütbeyi de hiç kimseye 
vermemiştir. Yine Allah'u Teâlâ Hz. Davud'a hem hükümdarlığı hem de 
peygamberliği vermiştir; bu husus Dâvüd (a.s)'dan başkası için söz konusu 
değildir. Hz. Süleyman'a insanı, cinleri, kuşları ve rüzgârı müsahhar kılmış, bunu 
mesela, babası Davud'a vermemiştir. Hz. Muhammed (s.a.s) de, hem insanlara 
hem de cinlere peygamber olarak gönderilmiş ve şeriatı da, bütün şeriatları 
neshetmiştir.Bu ayette yer alan tabirini, makam ve mevki mânasına 
hamlettiğimiz zaman söz konusudur. Ama bu kelimeyi, peygamberlerin 
mucizeleri mânasına aldığımızda da, bunu şöyle açıklayabiliriz: Peygamberlerin 
her birine, kendi zamanlarına uygun düşen muayyen bir çeşitte bir mucize 
verilmiştir. Meselâ Hz. Musa'nın mucizeleri olan asayı yılana çevirme, "yed-i 
beyzâ" ve denizi ikiye ayırma gibi hususlar, o zamanın halkının çok ileri 
derecede merhale katetmiş olduğu sihre; Hz. İsa'nın mucizeleri olan anadan 
doğma körler , alacalı hastaları iyileştirmesi, ölüleri de diriltmesi gibi mucizeleri 
de o zamanın halkının son derece ileri gitmiş olduğu tıbba teşbih edilmiş, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in mucizesi olan Kur'an da, belagat fesahat, nesir ve şiirler 
cinsinden olmuştur. 

Netice olarak diyebiliriz ki mucizeler azlık çokluk; baki olma ve baki olmama; 
kuvvetli ve zayıf olma gibi hususlardan farklıdırlar. 

Burada bir üçüncü izah da şudur: Bundan murad, dünya ile ilgili mertebelerin 


farklılığıdır; bu da ümmetin, sahabenin çokluğu ve devletin güçlülüğü gibi 
hususlardır.. Bu üç vechi düşündüğünde, Hz. Muhammed (s.a.s)'in hepsini 
birarada bulundurmuş olduğunu anlamış olursun. Binaenaleyh, Hz. Peygamber 
(s.a.s) makamı en yüce; mucizeleri en güçlü ve en kalıcı; kavmi en fazla olan ve 
devleti ise en büyük ve mükemmel olanıdır. 

İkinci Görüş: Bu âyetle kastedilen, Hz. Muhammed (s.a.s)'dir. Çünkü o, bütün 
peygamberlerden üstündür. Buna göre Allah'u Teâlâ, tabirini bir tenbih ve bir 
rumuz yoluyla getirmiş demektir. Bu, şuna benzer: Büyük bir iş yapan kimseye, 
"Bunu kim yaptı?" denildiğinde o, kendisini kastederek, "Birimiz veya bazımız 
yaptı" der ki bu, kendisini açıkça belirtmesinden daha anlamlı olur. Hutay'e'ye, 
insanların en şairi kimdir diye sorulduğunda o, "Züheyr ve Nâbiga'dır" der; daha 
sonra da kendisini kastederek, "Eğer isteseydim, üçüncüyü de söylerdim" diye 
lâfını sürdürür. Eğer Hutay'e, "İsteseydim, kendimi de zekrederdim" demiş 
olsaydı, bu söz çok büyük bir mâna ifade etmezdi.. 

Buna göre eğer, "Hak Teâlâ'nın, sözünden anlaşılan, O'nun, "Biz, bu 
peygamberlerin kimine, diğerinden üstün meziyyetierverdik" buyruğundan 
anlaşılan mânânın aynısıdır. O halde böyle bir tekrardan umulan fayda nedir? 
Yine, Hak Teâlâ'nın, ifâdesi külli bir kelâmdır. Bu sözden sonra O'nun sözü o 
cümleyi izaha bir başlangıçtır. Allah-u Teâlâ'nın bundan sonra, ifâdesi ise, o 
külli kelâmı yeniden tekrarlamaktır... Cüz î ifâdeleri izaha başladıktan sonra sözü 
tekrarlamanın bir istidrâk ifâde ettiği herkesçe malümdur" denilirse, buna şöyle 
cevâp verilir: 

Hak Teâlâ'nın, buyruğu, onların bir kısmının diğer kısmından daha üstün 
kılındığına delâlet eder. Ama, bu üstün kılmanın çok veya az bir derece ile 
tahakkuk ettiğine dair, bu ifâdede herhangi delâlet bulunmamaktadır. 
Binaenaleyh, Hak Teâlâ'nın sözünde yukardaki ifâdede bulunmayan bir fayda 
var demektir. Binaenaleyh, bu ifâde bundan dolayı, bir tekrar addedilemez. 

Hak Teâlâ'nın, "Meryem'in oğlu İsa'ya apaçık deliller verdik" beyanı hakkında 
birkaç suâl bulunmaktadır: 

Birinci suâl: Hak Teâlâ, âyetin başında. "Onların bir kısmını diğerlerine üstün 
kıldık" buyurmuş, sonra da bu üslübu (mütekellim üslübunu) bırakarak gâib 
sigasına geçmiş,"Allah onlardan bir kısmıyla konuşmuş, kimini de çok üstün 
derecelere yükseltmiştir" buyurmuştur. Daha sonra da bu üslüptan yine birinci 
ifâde tarzına geçerek, "Meryem'in oğlu İsa'ya apaçık deliller verdik" 
buyurmuştur. O hâlde, önce mütekellimden gaibe, sonra da gâibten tekrar 
mütekellime gecmesindeki fayda nedir?... 

Buna şu şekilde cevap veririz: Çünkü Allah'u Teâlâ'nın, "Onlardan, kendisiyle 


konuştuklarımız vardır" ifâdesinden daha heybetli ve daha etkilidir. İşte bu 
sebepten dolayı Hak Teâlâ, "Allah, Musa'yla da konuştu" buyurmuştur. İşte 
böyle bir maksattan dolayı gâib sığasını tercih etmiştir. 

Hak Teâlâ, "Meryem oğlu İsa'ya, apaçık deliller verdik" beyanında, "mütekeliim 
ma'al gayr" (biz..) sığasını tercih etmistir. Çünkü O'nun, tabirindeki, zamiri, 
ta'zim zamiridir. Veren kimsenin ta'zim olunması ve büyüklüğü ise, söz konusu 
olan "verme" nin büyüklüğüne delâlet eder. 

İkinci suâl: AHah'u Teâlâ, diğer peygamberler arasında, Özellikle Hz. Musa ve 
Hz. İsa'yı niçin zikretmiştir? Bu, onların ikisinin, diğerlerinden daha üstün 
olduklarına delâlet eder mi? 

Cevap: Özellikle bu ikisinin zikredilmesinin sebebi şudur: Bu iki peygamberin 
mucizeleri, bunların dışındaki peygamberlerin mucizelerinden daha aşikâr ve 
daha güçlüdür. Hem onların ümmetten, Kur'an inerken mevcut idiler.. Diğer 
peygamberlerin ümmetlerinin nesli ise kesilmiş olup mevcut değillerdi.. 
Binaenaleyh bu iki peygamberin özellikle zikredilmesi, onların ümmetlerinin 
tenkid edileceğine bir dikkat çekmedir. Buna göre sanki şöyle denmiştir: "Bu iki 
peygamberin derecelerinin yüksek olmast ve mucizelerinin de çok olmasına 
rağmen, ümmetleri o peygamberlere inkiyâd etmemiş; aksine onlarla 
çekişmişler, onlara muhalefet etmişler ve onlara vacib olan itaattan yüz 
çevirmişlerdir. 

Üçüncü suâl: Apaçık delillerin husüsen Hz. İsa'ya verilmiş olması, bu açık 
delillerin başkasına verilmediğine delâlet eder veya böyle bir vehim uyandırır. 
Bunun caiz olmayacağı ise herkesçe malümdur. 

Buna göre şayet, "Allah'u Teâlâ özellikle bu iki peygamberi, mucizeleri ve 
apaçık delilleri çok kuvvetli olduğu için zikretmiştir" derseniz, biz deriz ki, Hz. 
Musa (a.s)'nın beyyineleri Hz. İsa'nın beyy i nelerinden daha güçlüydü. Daha 
güçlü değilse bile en azından onlar kadar güçlü... 

Cevap: Bundan maksat, yahudilerin fiillerinin çirkin olduğuna dikkat çekmektir. 
Çünkü elinde apaçık mucizelerin meydana gelmesine rağmen onlar, Hz. İsa 
(a.s)'nın nübüvvetini inkâr etmişlerdir. 

Dördüncü suâl: "Beyyinât" lâfzı, "cemr-i kıflet" (azlık bildiren çoğul) dur. Bu 
ise, bu makama uygun düşmez. 

Cevap: Biz bu kelimenin cem'-i kıllet olduğunu kabüt etmiyoruz. Allah en 


iyisini bilendir. [260] 


Hak Teâlâ'nın, "Ve onu, Rühü'i-Kudüs ile destekledik" beyanı hakkında iki 
mesele vardır: 


Birinci Mesele Başa Dön 


Hicâzlılar bu kelimeyi şeddeli, Beni Temim ise, şeklinde telaffuz etmişlerdir. 


(261| 
İkinci Mesele 


Bunun tefsiri hususunda bazı görüşler ileri sürülmüştür: 

Birinci Görüş: Hasan el-Basri, lâfzından maksat Allah; rüh lafzından maksat 
ise, Cebrail olduğunu söylemiştir. Burda-ki izafet teşrif içindir. Bunun manası, 
"Hz. İsa'ya işinin başında, ortasında ve sonunda Cibril vasıtasıyla yardımcı 
olduk" demektir. İşin başında yardımcı olmasının delili, Hak Teâlâ'nın, "Ona, 
ruhumuzdan üfledik" (Tahrim,12) buyurmasıdır. İşin ortasında yardımcı 
olmasının delili, Hz. Cibril'in ona ilimleri öğretmesi ve onu düşmanlarından 
korumasıdır. İşin sonunda yardımcı olmasının delili ise şudur: Yahudiler Hz. 
İsa'yı öldürmek istediklerinde Cibril (a.s) ona yardımcı olmuş ve onu göğe 
yükseltmiştir.Rühu'l-Kudüs'ün Cebrail olduğuna delil ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "De 
ki, onu Rühul-Kudüs indirdi" (Nahl, 102) âyetidir. 

İkinci Görüş: Bu görüş İbn Abbas'dan nakledilmiştir. Buna göre Rühu'l-Kudüs, 
Hz. İsa'nın kendisiyle ölüleri diriltmiş olduğu isimdir. 

Üçüncü Görüş: Bu Ebu Müslim'in görüşüdür. Buna göre kendisiyle Hz. İsa'yı 
desteklemiş olduğu Rühu'I-Kudüs'ün Allah'ın Meryem'e üflediği temiz rüh 
olması ve Hz. İsa'yı bu rüh sebebiyle, erkek ve dişinin nutfelerinin bir araya 


gelmesiyle yaratmış olduğu diğer varlıklardan ayırmış olması caizdir. [262] 


Daha sonra Hak Teâlâ, "Eğer Allah dileseydi, onlardan sonra gelen ümmetler, o 
apaçık deliller kendilerine geldikten sonra birbirlerini öldürmezlerdi" 
buyurmuştur. Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Bu âyetin kendinden öncekilerle münasebeti şudur: Bu peygamberlerin 
kavimleri, kendilerine apaçık deliller geldikten ve nakli akti deliller ortaya 
çıktıktan sonra ihtilâf etmişlerdir. Böylece onlardan bir kısmı iman, bir kısmı da 
inkâr etmiştir. İşte bu ihtilâf sebebiyle birbirlerine girmiş ve muharebe 


etmişlerdir. [263] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Bütün hâdiselerin Allah'ın kaza ve kaderiyle oldu- ğuna hükmedenler, bu âyetle 
istidlal ederek şöyle demişlerdir: Eğer Allah, onların savaşmamalarını istemiş 
olsaydı, onlar savaşmazlardı. Buna göre mâna, "Savaşmamak," Allah'ın 
savaşmamayı dilemesinin bir neticesidir. Lâzımın bulunmayışı, melzümun 
bulunmayacağına delâlet eder. Binaenaleyh, bunlar arasında böyle bir savaş 
(mel-züm) meydana geldiğine göre biz, savaşmamayla alâkalı ilâhi meşiet ve 
irâdenin (lâzım) bulunmadığını, aksine, bulunan şeyin savaşmayı istemesi 
olduğunu anlamış oluruz. Savaşmanın bir ma'siyet olduğunda şüphe yoktur. 
Binaenaleyh bu küfür, iman, tâat ve isyanın Allah'ın kaza, kader ve meşietiyle 
olduğuna; kâfirlerin öldürülmelerinin ve onların mü'minlerle savaşmalarının, 
Allah'ın iradesiyle olduğuna delâlet eder. 

Mutezile, yapılan bu istidlale cevâp vermek isteyerek, şöyle demiştir: Bu âyetten 
maksat, kâfirlerin öldürüp savaştıklarında, onların elde ettikleri muzafferiyetin 
Allah tarafından olmadığını beyân etmektir. Bu maksat, "Allah'u Teâlâ isteseydi 
onları helak edip yok ederdi" veya, "isteseydi onların kuvvet ve kudretlerini alıp 
götürürdü" veyahut da, "...İsteseydi Allah, onları cebren ve zorla savaşmaktan 
alıkordu" denilmek suretiyle de elde edilirdi. Durum böyle olunca, Hak 
Teâlâ'nın, ifâdesinden maksadın, O'nun bu çeşit meşietleririn bulunduğunu 
ortaya koymak olur. Bu, şöyle denilmesine benzer: Eğer devlet reisi isteseydi, 
onun memleketinde mecüsiler ateşe tapmaz, hristiyanlar da şarap içmezlerdi.. 
Buradaki meşietten murad, zikrettiğimiz meşiettir. İşte, âyette de böyledir. 

Daha sonra, Kâdi, Mutezile tarafından verilen bu cevâbı iyice pekiştirerek şöyle 
der: Meşiet, birtakım vecihlere göre bulunup, bir takım durumlara göre de 
bulunmayınca, zahirde, husüsi bir veçhe, duruma delâlet söz konusu olmaz. 
Özellikle, bu çeşit meştetler, birbirlerinden farklı ve birbirine zıt olurlar. 

Cevap: Meşietlerin çeşitleri her ne kadar birbirinden farklı ve değişik olsalar 
bile, ne var ki bunlar, meşiet sözünde müşterektir. Âyette, şart sadedinde 
getirilmiş olan meşiet, hususi bir meşiet değil, umümi bir mânadaki meşiettir. 
Binaenaleyh bu müsemmânın (meşiet sözünün) bulunmuş ve tahakkuk etmiş 
olması gerekir. Meşieti hususi bir meşietle, yani helak etme meşieti veya güç ve 
kuvveti selbetme meşieti veyahut da kahr ve icbar etme meşieti ile tahsis etmek, 
mutlak olan meşieti mukayyet hâle getirmek olur ki, bu da caiz değildir. Tahsis 
etmek lâfzın zahirinin hilâfına bir hareket olduğu gibi, bu aynı za-t manda kesin 


olan delilin hilâfına da bir hareket olur. Bu böyledir, çünkü Allah'u Teâlâ, 
savaşın meydana geleceğini bildiği zaman,-oysa ki, savaşın olmaması halinde 
savaş olacağını bitmek menfi ile müsbetin, selb ile icâbın arasını cem etmek 
olur- savaşın olacağını bilmesi durumunda, eğer Allah'u Teâlâ savaş-mamayı 
dilemiş, murad etmiş olsaydı, bu durumda Allah'u Teâlâ menfi ile müsbetin 
arasını cem etmeyi irâde etmiş olurdu ki, bu imkânsızdır. Böylece, âyetin 
zahirinin, onların görüşlerinin zıddına olduğu ve kati olan akli delilin de onların 
görüşlerinin zıddına olduğu ortaya çıkmış olur. Muvaffakiyet Allah'tandır. 
Cenâb-ı Allah daha sonra, "Fakat İhtilâfa düştüler. Neticede onlardan bir kısmı 
iman etti, kimi de küfre saptı" buyurmuştur. Biz âyetin başında, mânanın, "Şayet 
Allah dileseydi, onlar ihtilâf etmezlerdi. İhtilâf etmediklerinde de birbirlerini 
öldürmezlerdi. İhtilâfa (düştüklerinde, kaçınılmaz olarak O birbirlerini 
öldürmüşlerdir" şeklinde olduğunu zikretmiştik. Bu âyet, fiilin, ancak sebebin 
meydana gelmesinden sonra tahakkuk edeceğine, çünkü anlaşmazlığın 
savaşmayı gerektireceğinin açık olduğuna delâlet etmektedir. Buna göre mânâ, 
"onların din konusundaki ihtilâfları, onları savaşmaya birbirlerini öldürmeye 
sürükler" şeklindedir. Bu da, bu savaşmanın ancak bu sebepten dolayı meydana 
geldiğini; bu sebep her ne zaman bulunursa, savaşmanın da meydana geleceğini 
gösterir. Yine bu izah, sebep bulunduğu zaman fiilin meydana gelmemesinin 
imkânsız olduğuna; sebep bulunduğunda fiilin meydana gelmesinin vâcib 
olduğuna delâlet eder. Bu sabit olunca, herşeyin Allah'ın kaza ve kaderiyle 
meydana geldiği ortaya çıkar. Çünkü sebepler mutlaka, Allah'u Teâlâ'nın kulda 
teselsülü önlemek için yaratmış olduğu bir sebebe dayanmaktadır. Böylece ayet-i 
kerime yine bu açıdan da, bizim görüşümüzün doğruluğuna delâlet etmektedir. 
Cenâb-ı Hak daha sonra, "Fakat Allah dileseydi, birbirlerini öldürmezlerdi" 
buyurmuştur.Eğer, "Tekrar etmedeki fayda nedir?" denilirse, deriz ki: 

Vahidi (r.h.) şöyle demiştir: "Allah'u Teâlâ bunu, sözünü te'kid ve bu fiili kendi 
başlarına yaptıklarını, bunda Allah'u Teâlâ'nın kaza ve kaderinin söz konusu 
olmadığını iddia eden kimseleri yalanlamak için tekrarlamıştır." 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Fakat Allah, dilediğini yapar" buyurmuştur. Buna göre 
O, dilediğini muvaffak kılar, dilediğini de yardımsız ve çaresiz bırakır. O'nun 
fiiline hiç kimse itiraz edemez. Âlimlerimiz bu âyeti Allah'u Teâlâ'nın mü 
'mirilerin imanının yaratıcısı olduğuna delil getirerek şöyle demişlerdir: 
Muarızımız, Allah'u Teâlâ'nın mü'min kimseden imanı dilemiş olmasını uygun 
görmektedir. Âyet de, Allah'u Teâlâ'nın istediği her şeyi yapacağına delâlet eder. 
Binaenaleyh, mü'minlerin imanının yaratıcısının Allah olması gerekir. Yine âyet, 
Allah'u Teâlâ'nın dilediği herşeyi yapacağına delâlet ettiğine göre, eğer Allah 


kâfirin de iman etmesini dilemiş olsaydı mutlaka kâfirlerde imanı yaratırdı ve 
onlar da mü'min olurlardı. Durum böyle olmadığına göre, bu Allah'u Teâlâ'nın 
kâfirlerin iman etmelerini irâde etmediğine delâlet eder. Binaenaleyh bu âyet 
Allah'u Teâlâ'nın amelleri yarattığı ve kâinatı irâdesine göre idare ettiği 
meselesine delâlet eder. 

Mu'tezile, mutlakı mukayyet hale getirerek şöyle demektedir: "Bundan murad, 
Allah kendisinin fiillerinden dilediğini yaratır" demektir. 

Bu görüş aşağıdaki bakımlardan zayıftır: 

a) Bu, mutlakı takyit etmektir. 

b) Bu kayıtlamaya göre âyet, vazıh olanı beyan etmiş olur. Bu durumda da 
âyetin manası, "O, yaptığı şeyleri yapar" şeklinde olur. 

c) Bu durumda hiçbir şey, Allah'u Teâlâ'nın böyle vasfedilmesi hâlinde, O'nun 
kudretinin tanrılığına ve mertebesinin ululuğuna bir delil olmaz. Allah en iyisini 


bilendir. 12641 


Malını ve Canını Allah Yoluna Vakfetmek Başa Dön 


"Ey iman edenler, içinde ne bir alışveriş, ne bir dostluk, ne de bir şefeât 
bulunmayan bir gün gelmeden önce, size nzık olarak verdiklerimizden infâk 
ediniz... Kâfirler zulmedenlerin tâ kendileridir " (Bakara, 254). 

Bil ki insana en zor gelen şey, savaşta canını, hayır yolunda da malını 
harcamasıdır. Hak Teâlâ biraz Önce savaş ile ilgili husustan bahsedince, bunun 
peşinden infakı emretmiştir. Burada bir başka husus daha vardır ki, o da şudur: 
Allahu Teâlâ önceki âyetlerde, Ve, Allan yolunda savaşınız" (Bakara, 244) 
buyurarak savaşı emretmiş; onun hemen peşine de, "Kim Allah'a güzel bir borç 
verirse..." (Bakara, 245) âyetini getirmiştir. Bundan maksadı, cihâd hususunda 
mal harcanmasıdır. Daha sonra Allahu Teâlâ ikinci kez savaşla ilgili emrini te'kid 
etmiş,bu hususta Tâlüt kıssasına yer vermiş, yine bunun peşine de cihâd 
hususunda infâkta bulunulması emrini getirmiştir ki, bu da Hak Teâlâ'nın, "Ey 
İman edenler, infak ediniz" buyruğudur. Âyetin mâkabliyle olan münasebetini bu 


şekilde öğrendikten sonra biz deriz ki, âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [265] 
Birinci Mesele 
Mutezile, Hak Teâlâ'nın, "Size nzık olarak verdiklerimizden infak ediniz" 


emriyle, sadece helâl olan şeyin nzık olacağına istidlal edip demişlerdir ki: 
Allahu Teâlâ, rızık olan her şeyden infak edilmesini, bilittifâk emretmiştir. Ama, 


haram olan şeyin infâkı caiz değildir. Bu da, haram şeyin nzık olamıyacağını kafi 
olarak ifâde eder. 

Âlimlerimiz ise, Mütezile'nin bu görüşüne mukabil şöyle demişlerdir: Âyetin 
zahiri, her ne kadar nzık olan her şeyin infâk edilmesini emrettiğine delâlet etse 
bile, ne var ki biz bu emri, helâl olan her rızkı infâk etmekle ilgili bir emir 


olduğunu söyleyerek, tahsis ediyoruz. [266] 
İkinci Mesele 


Âlimler Hak Teâlâ'nın "İnfâk ediniz.." buy- ruğunun, zekât gibi farz olan infâka 
mı tahsis edildiği, yoksa ister farz, ister mendub olsun, her türlü infâk hakkında 
umümi bir ifâde mi olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu cümleden olarak 
Hasan el-Basri, bu emrin zekâta tahsis edildiğini söyleyerek, şunu belirtir: "Hak 
Teâlâ'nın, ne bir alış veriş, ne de bir dostluk bulunmayan bir gün gelmeden 
önce..." beyanı, sadece farz olan infâkta ilgili olan bir va'ad ve vaid gibidir. 
Ekseri âlimler ise, bu emrin hem vâcib hem de mendüb olan emri ihtiva edip- 
Âyette herhangi bir vaidin bulunmadığı görüşündedirler. Buna göre sanki şöyle 
denilmiştir: "Dünyada olduğunuz müddetçe, ahiretle ilgili faydaları elde etmeye 
çalışın. Çünkü siz dünyadan ayrıldığınızda bu faydaları ahirette elde etmeniz ve 
kazanmanız mümkün olmaz". 

Bir üçüncü görüşe göre de bu emirden murad, cihâd hususundaki intaktır. Bunun 
delili ise, infakla ilgili emrin cihâd ile ilgili emirden sonra getirilmiş olmasıdır. 
Binaenaleyh, bu emirden murad, cihâd ile ilgili infâk olmuş olur. Bu Esamm'm 
görüşüdür. LEL 


Üçüncü Mesele 
İbn Kesir ve Ebü Amr, hem burada hem İbrahim süresinde,(İbrahim, 31) hem 
de Tür süresinde, "Orada ne anlamsız bir söz, ne de bir günaha sokma vardır... " 


(Tür, 23)şeklinde nasb ile okumuşlardır. Diğer kıraat imamları ise, bunların 
hepsini "ref" ile okumuşlardır. Nasb ve ref ile okuma arasındaki farkı, Cenâb-ı 


Hakk'ın, (Bakara, 197) âyetinin tefsirinde söylemiştik. [268] 
Dördüncü Mesele Başa Dön 


Âyetten kastedilen şudur: İnsan, ahirete yapayalnız gelecektir. Yanında, dünyada 


kazanmış olduğu şeylerden hiçbirşey bulunmaz. Nitekim Cenâb-ı Hak 
"Andolsun, siz defa nasıl yaratmışsak, işte öylece yapayalnız bize geleceksiniz. 
Ve size vermiş olduğumuz şeyleri de arkanızda bırakarak.."(Enam, 94) ve "Biz 
onun söylediğine mirasçı olacağız ve o, bize tek basma gelecekttr"(Meryem, 80) 
buyurmuştur. 

Hak Teâlâ'nın, "O günde alışveriş yoktur" buyruğu ile ilgili iki izah vardır: 

a) Buradaki bey* fidye manasındadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "O gün sizden bir 
fidye alınmaz" (Hadid, 15) 

"Ondan bir fidye kabul edilmez "(Bakara, 123) ve "Her türlü fidyeyi verse bile, 
bu o kimseden kabul edümez" (En'am, 70) buyurmuştur. Buna göre Hak Teâlâ 
sanki şöyle demiştir: "Herhangi bir ticaretin yapılamıyacağı ve böylece de, 
kendisiyle fidye verilerek ilâhi azâbtan kurtulunacak bir kazancın 
bulunmayacağı o gün gelmezden önce..." 

b) Mânanın şu şekilde olmasıdır: "Herhangibir ticaretin ve alışverişin 
olmayacağı, böylece de mal namına hiç bir şeyin kazanılamıyacağı gün 
gelmezden önce, mülkünüzde olan mallarından kendiniz için önceden yollayın, 
infâk edin...." 

Hak Teâlâ'nın, "Dostluk da yoktur" sözünün mânası, "Sevgi", "meveddet" 
demektir. Bunun benzeri âyetler de,"Dostlar o gün birbirlerine düşmandırlar. 
Müttakiler hariç... "(Zuhruf. 67) 'Aralarındaki bütün bağlar kopmuştur" (Bakara. 
166);"Kıyamet gününde birbirinizi inkar edecek, yine bir kısmınız bir kısmınızı 
lanetleyecek" (Ankebüt, 25), kâfirlerden nakledilerek, "Artık bizim için ne bir 
şefaatçi vardır, ne de candan bir dost... "(Şuara, 100-101) şeklinde gelen ayetler 
ile, "Zâlimlerin hiçbir yardımcısı yoktur" (Bakara, 270) ayetidir. 

Hak Teâlâ'nın, "Şefâât da yoktur" sözü, her çeşit şefaatin bulunmamasını 
gerektirir. Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, beyanı, herkes hakkında umumi bir ifâdedir. 
Ne var ki diğer deliller, mü'minierin arasında bir sevgi ve muhabbetin 
bulunacağına ve mü'minlere şefaat edileceğine delâlet etmektedir. Biz bu hususu, 
Allahu Teâlâ'nın, 

"Kimsenin kimseye faydasının dokunamıyacağı, hiç kimseden bir fidye ve 
şefaatin kabul edilmeyeceği bir günden sakınınız "(Bakara, 123) âyetinin 
tefsirinde açıklamıştık. 

Bil ki kıyamet gününde dostluğun ve şefaatin bulunmamasının pekçok sebebi 
vardır: 

a) Allah'tı Teâlâ'nın. "O gün onlardan herbirinin kendisine yetecek bir işi vardır" 
(Abese, 37) âyetinde de belirttiği gibi, herkes kendi nefsiyle meşguldür. 

b) Allahu Teâlâ'nın,"(O zelzeleyi) gördüğünüz gün,, emzikli her kadın 


emzirdiğini unutacak, gebe olan her kadın yükünü düşürecek; insanları sarhoş 
gibi göreceksin. Halbuki onlar sarhoş değillerdir... "(Hacc. 2) âyetinde de 
belirttiği gibi, şiddetli bir korku herkesi kuşatır. 

c) Kâfirin küfrü, fası km da fışkı sebebiyle kendilerine azâb geldiğinde, o 
kimseler bu iki şeye kızarlar. Onlar bu iki şeye kızınca, bu iki sıfatla mevsuf olan 


herkese kızarlar. [269] 
Küfr (İnkâr) İle Zulüm Arasındaki Münasebet 


Hak Teâtâ'nın, "Kâfirler zulmedenlerin ta kendileridir" buyruğuna gelince, Atâ 
İbn Yesar'ın"O zâlimler, kâfirlerin ta kendileridir" demeyip de, diyen Allah'a 
hamdolsun" dediği nakledilmiştir. Âlimler bu âyetin tefsiri konusunda şu 


te'villeri ileri sürmüşlerdir: [270] 
Birinci Te'vil: Başa Dön 


Allahu Teâlâ'nın, "Ne dosttuk, ne de bir şefaat vardır" ifâdesi, kıyamet gününde, 
mutlak olarak dostluğun ve şefaatin bulunmadığı zannını verir. Binaenaleyh Hak 
Teâlâ, bu yokluğun kâfirlere mahsus olduğuna delâlet etsin diye, bu sözün 
hemen peşinden Oo "kâfirler, zâlimlerin ta kendileridir" buyurmuştur. Bu 
açıklamaya göre âyet, fasıklar hakkında şefaatin bulunduğuna delâlet etmektedir. 
Kâdi, bu görüşün doğru olmadığını, çünkü Hak Teâlâ'nın beyanının yeni 
başlayan bir söz olduğunu, binaenaleyh kendisinden Önceki ifadelerle bir 
ilgisinin bulunmamasının gerektiğini söylemiştir. 

Kâdi'nin bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: Eğer biz bu sözün yeni başlayan 
müstakil bir kelâm olduğunu kabul edersek, Allah'ın kelâmına "hulf" (mantığa 
ve mâkül olana zıtlık) arız olmuş olur. Çünkü, kâfir olmayanlar da bazan zâlim 
olabilir. Ama biz bu ifâdeyi, kendinden öncekilerle irtibatlı düşünürsek böyle bir 
müşkil ortadan kalkmış olur. Binaenaleyh, âyetin mâkabliyle irtibatlı 


düşünülmesi gerektiğine hükmetmek lâzımdır. 271 
İkinci Te'vil: 


Kâfirler cehenneme girdiklerinde o azâbtan kurtulamazlar. Binaenaleyh Allahu 
Teâlâ onlara, o azabla zulmetmiş olmaz. Aksine onlar, küfrü ve fışkı tercih 
ettikleri, böylece de bu azaba müstehak oldukları için, kendilerine zulmeden 


kimseler olmuşlardır. Bunun bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın, "Onlar, yaptıkları 
şeyleri hazır bulmuşlardır. Babbin hiç kimseye haksızlık etmez (Kehf, 49) 


âyetidir. 272) 
Üçüncü Te'vil: 


Kâfirler, kendilerinin son derece muhtaç olacakları ve ihtiyaç içinde kalacakları 
bir gün için hayr u hasenatta bulunmayı terkettikleri için zâlim olmuşlardır. "Ey 
hayatta bulunanlar, onların bu kötü seçimleri hususunda, sakın onlara uymayın! 
Aksine sizler kıyamet gününde Allah'ın azabından nefislerinizi kurtarmanız için 


fidye olacak şeyleri, kendiniz için önceden yollayın, yapın!..."İ273) 
Başa Dön 
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[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/203- 
204. 
[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/204. 
[9] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/204- 
206. 

L0] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/206- 
207. 


L1] Kocanın hanımını, hanımının vermek islediği bir fidye karşılığı 
boşamasıdır. 


M2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/212- 





213, 
1131 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
5/2094-210. 

U5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
211; 

116) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
117) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
212, 

[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
213. Başa Dön 

1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[20] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
215. 

[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
217. 

[22] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[23] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
218. 

[24] Tbn Mâce, Nikâh, 32 (1/622). 
[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
DA 

[26] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
209. 

[28] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[29] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[32] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[33] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[34] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 








Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


5/213. 


5/210- 


5/211. 
5/211- 


5/212- 


5/214. 
5/214- 


5/215- 


5/217. 
5/217- 


5/218- 


5/221. 
5/221- 


5/222. 
5/222. 
5/223. 
5/223. 
5/223. 
5/224. 
5/224. 


[35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[36] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
226. 

[38] Nesâi. Talâk. 76, (6/212-213)- 
[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
227. 

[40] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
5/227. - Başa Dön 

[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
228. 

[42] Muvatta. Nikâh. 56 (11/15). 

[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
230. 

[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
231. 

[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
232. 

[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
234. 

[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
235. 

[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
238. 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
240. 

[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
241. 

[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 





Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


5/224. 
5/225. 
5/225- 


5/226- 


: 5/227- 


5/228- 


5/230. 
5/230- 


5/231- 


: 5/232- 


5/234- 


5/235. 
5/236. 
5/236- 


5/238- 


: 5/240. 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


5/240- 


5/241. 


[56] İbn Mâce, Nikah, 34 (1/623). 
[57] Benzer manada, Muvattt, Radâ, 9 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
243. 

[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
245, 


(2/43). 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 





: 5/241- 


: 5/243. 
: 5/244. 
: 5/244- 


[62] Buhari, Vesâyâ, 4; Ferftiz, 15; 28; Müslim, Radâ. 36 (2/1080); Tlrmizi, 


Radâ, 8 (3/463). 

[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
247. 

[69] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
248. 

[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
250. 

[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
251. 

[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
252., 

[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
253. 

[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
5/253 _Başa Dön 

[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 











Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


5/ 

5/245. 
5/245. 
5/246. 
5/246. 
5/246- 


5/247. 
5/247- 


5/248- 


5/250- 


5/251- 


5/252. 
5/252- 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


5/253- 


254. 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
256. 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 





: 5/254. 
: 5/254. 
: 5/255 

: 5/255. 
: 5/255- 


: 5/257. 


[84] Arapça'da, kelimesi müennes, kelimesi de müzekker sayı sıfatı sayılır. 


(Ç.). 


[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


259. 


[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





[90] Nesai, Talâk, 64 (6/203). (Aynı manada, benzer bir hadis.). 


[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


261. 


[92] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


262. 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1251 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


263. 





[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


266. - Başa Dön 
[97] Lisanu”l-Aarap IX,159. 


[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


269. 


[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


271. 


5/257. 
5/257. 
5/258- 


5/260. 
5/260. 


5/260- 


5/261- 


5/262. 
5/262. 
5/262- 


5/264- 


5/266- 


5/269- 


[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/271-273. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/274. 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/274-276. 
[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/276. 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/276-277. 
L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/277-278. 
[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/278. 
[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/279. 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/279. 
[109] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/279-280. 
(1101 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/280. 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/280-281. 
(1121 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/281. 
(1131 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/282. 
(1141 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/282-284. 
(1151 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/285. 

L16] Bu filin aslı idi. ığlal ile vavlardan biri hazfedilip bu hale gelmiştir. (Ç ). 











U17] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/285. 
[118] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/285. 
L19] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/285-288. 
[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/289. 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/289. 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/289. 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/290. 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/291. 
[25] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/291-293. 

[126] Tirmiji. Kıyama, 59 (4/667). 

[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/293-294. 

[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/294-295. 


(129) Kunüt, Şafiilere göre, sabah namazında, rükü ile secde arasında kıyamda 
yapılan duadır. 

[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/295-297. 

L131] Benzeri bir hadis için bkz. Buhâri. Rikâk. 38. 

[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/297-299, 

[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/299-300. 

(1341 Buhari, Mevâkii. 14; Müslim, Mesâcid, 200 (1/435). 








U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/300-302. Başa Dön 
[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/302. 
[137] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/302. 





[138] Şafii mezhebinde "tarz-vâcib" ayırımı olmayıp, bütün farzlar "vâcib" 
ıstılâhıyla ifâde edilmektedir. Hanefi mezhebine göreyse farz ile vâcib arasında 
amel bakımından herhangi bir fark görülmeyıp. ama itikâd bakımından bu iki 


mefhum farklı kabul edilmiştir. (Ç.). 

(139) Müsned, 3/75. Müsned, 3/75. 

[140] Müslim, Müsâfırın, 164-165 (1/520). İbn Mac e. İkâme. 200 (1/456). 
HAL Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/302-305. 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/306. 
[143] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/306. 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/306. 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/307. 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/307. 

L47] Müslim,Fezail, 130(4/1830). 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/307-309. 

[149] Buhâri, Mezâlim, 33; Müslim, İmân. 226 (1/125), 

[150] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/309-310. 
(511 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/310-311. 
L52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








5/311-312. 

(531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/312-313. 

L54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/313-316. 

H35) Tirmizi, Talak. 23 (3/508). 

(156) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/316-317. 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/317-318. 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/318. 
L59) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/318-319. 
[160] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/319-320. 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/320. 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/320. 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/320-321. 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/321-323. 
11651 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/323-324. 
(166) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/324. 
[167] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/324-325. 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/325. 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











5/325. 

[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/326-327.. 
HU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/327. 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/327-329. 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/329-330. 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/330. 
U75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/330. 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/331. 
[177] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/53 1-532. 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/533. Başa Dön 
[179] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/534. 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/334. 
(1811 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/334-335. 
[182] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/335-336. 
[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/336-337. 
[184] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/338-339, 
L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/339. 














[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/340. 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/340-341. 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/341. 
1189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/341. 
[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/341-342. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/343-344, 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/344-345. 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/346. 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/346. 
(199) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/346. 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/346. 
(197) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/346. 

[198] Tefsir metninde Fetih 26 ayeti yazılmış olmakla beraber, mağara 
hadisesiyle ilgili ayet olduğu için biz Tevbe 40 ayetini ve mealini yazdık (Ç) 
Tefsir metninde Fetih 26 ayeti yazılmış olmakla beraber, mağara hadisesiyle 
ilgili ayet olduğu için biz Tevbe 40 ayetini ve mealini yazdık (Ç). 

L199] Nesai, Kasame. 46 (8/60). 

[200] Buhari, Fezailül-Kuran, 31; Müslim, Müsâfirin, 235-236 (1/546). 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/347-349, 

[202] Buhâri. Enbiya. 2, Müslim, Birr, 159-160 (4/2031). 











[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/349. Başa Dön 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/349-350. 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/350. 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/350. 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/350. 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/351. 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/351. 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/351. 

[211] Tirmizi, Birr, 15 (4/322). 

[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/352. 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/352. 
[214] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/353. 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/353-354. 
[216] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/354. 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/354. 
[218] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/354. 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/355. 














[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/355. 

[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/355-357. 

[222] Buhâri, Rikâk, 41: Müslim, Zikir. 14, 16, 18 (4/2065-2067). 

[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/357-359. 
[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/359. 
[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/359. 
[226] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/359. 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/360. 

[228] Ebu Davud. Cihâd. 99 (3/42). 

[229] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/360-361. 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/361. 
[231] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/361. 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/362-363. 
[233] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/363-365. 
[234] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/365. 
[235] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/365. 
[236] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/366. 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














5/366-368. 

[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/368. 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/368-369. 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/369-372. 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/372-373. 
[242] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/374-375. 
[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/376. 
[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/376-377. 
[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/377. 

[246] Keşfu'l-Hafa, 1/155. 

[247] Müslim, ilm. 15. 

[248] Tirmizi, Menâkib, 1 (5/587). 

[249] Tirmizi, Menakib. 1 (5/587). 

[250] Tirmizi, Menâkib, 1 (5/587). 

[251] Ahmed İbn Hanbel, Müsned 2/222. 

[252] Müslim, Mesâcid, 7 (1/372). Başa Dön 

[253] Buhâri, Husûmât. 1; Müslim, Fedâil, 163 (4/1840). 

[254] Tirmizl. Menâkıb. 1 (5/537). 

[255] KĶeşfu’l Hafa 1/70 Câmiu's-Sağirr. 1/14. 

[256] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/377-388. 
[257] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/388. 
[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/388. 











[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/388. 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/389-392. 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/392. 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/393. 
[263] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/393. 
[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/393-396. 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/396-397. 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/397. 
[267] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/397. 
[268] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/398. 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/398-399. 
[270] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/400. 
[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/400. Başa Dön 
[272] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/400. 
[273] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/400-401. 
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Dördüncü Te'vil: Başa Dön 


Kâfirler, işleri yerli yerinde yapmadıkları için, kendilerine zulmetmişlerdir. 
Çünkü onlar şefaati, Allah katında şefaat etme hakları bulunmayan varlıklardan 
beklemişlerdir. Çünkü onlar putlar hakkında, "İşte bunlar, Allah katında bize 
şefaat edecek olanlardır" (Yünus, 18) Ve "Biz onlara ancak, bizi Allah'a 
yaklaştırsınlar diye 

tapıyoruz" (Zümer, 3) demişlerdir. Binaenaleyh, kim bir nesneye tapar ve, onun 
kendisine Allah katında şefaat etmesini beklerse, iyiliği, kendisinden 


beklenilmesi caiz olmayan kimselerden beklediği için nefsine zulmetmiş olur. 
Beşinci Te'vil: 


Zulümden murad, jnfâkta bulunmamaktır. Nitekim Hak Teâlâ, "Su iki bağ 
mahsülünü vermiş ve bundan hiçbir şeyi eksik bırakmamışlardı"(Kehf, 33), yani, 
"mahsulünü verdi, kaçınmadı" buyurmuştur. Buna göre âyetin mânası, "Kâfirler, 
Allah yolunda infâkı terke-den kimselerdir" şeklinde olur. Ama müslümana 


gelince, az veya çok, mutlaka bir şey infâk etmesi gerekir. B] 
Altıncı Te'vil: 


ıfâdesinin mânası, "Onlar, zulümde kâmil ve bu hususta çok ileri derecelere 
varmışlardır" şeklindedir. Nitekim, denilir. Yani, "Kelâmcıtardır ilimde en 
mükemmel kimseler" demektir. İşte burada da böyledir. Bu izahların pek çoğunu 


Kaffâl (r.h.) anlatmıştır. Allah en iyisini bilendir. BI 


"Allah; O'ndan başka hiçbir Tann yoktur. Diridir. Zâtiyle ve kemâliyle kâimdir. 
Onu ne bir uyuklama tutabilir, ne de bir uyku. Göklerde ve yerde olan her şey 
Onundur. O'nun izni olmadıkça, O'nun nezdince şefaat edecek kimse yoktur. O, 
(mahlûklarının) önlerindekint ve arkalanndakini bilir. (Hahlûkah), O'nun 
İlminden ancak kendisinin dilediği, kadarını kavrayabilirler. O'nun kürsüsü 
gökleri ve yeri içine almıştır. Bunları korumak, O'na ağır da gelmez. O, çok 


yücer çok büyüktür" (Bakara, 25 5). 4] 


Bil ki, Allah'u Teâlâ'nın.kitabı olan Kur'an'daki âdeti, ilm-i tevhidi, ilnvi ahkâmı 


ve kıssalar ilmini birbiri içinde zikretmektir. Kıssaları zikretmesinden maksadı, 
ya tevhid ilminin delillerini açıklamak veyahut da ahkâm ve mükellefiyetleri 
pekiştirip, sağlamlaştırmaktır. Bu yol, insanı tek bir çeşit ilimde durdurmamak 
için, takip edilecek en güzel yoldur. Çünkü tek bir çeşit ilim üzerinde durmak 
insana bıkkınlık verir. Ama, ilmin bir nevinden diğer nev'ine geçtikçe, insanın 
gönlü açılır ve kalbi huzur duyar. Böylece de, sanki o kimse o beldeden başka bir 
beldeye yolculuk ediyor, bir bahçeden başka bir bahçeye geçiyor ve çok lezzetli 
bir yiyecekten lezzetli başka bir yiyeceğe intikâl ediyor demektir. Hiç şüphe yok 
ki bu, en lezzetli ve çok fazla arzu uyandırıcı bir durumdur. Allahu Teâlâ önceki 
âyetlerde, insanların faydasını gördüğü ahkâm ve kıssalar ilminden bahsedince, 
şu anda da, tevhid ilmiyle alâkalı şeylerden bahsederek, "Allah; O'ndan başka 
hiç bir Tann yoktur. Diridir. Zâtiyle ve kemâliyle kâimdir" buyurmuştur. Âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: BI 
Ayete'I-Kürsi'nitı Faziletleri 


Ayete'I-Kürsi'nin fazileti hakkında Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir:"Bu âyet herhangi bir evde okunduğunda, şeytanlar o evi otuz gün 
süreyle terkederler ve hiçbir büyücü (sihirbaz) erkek ve hiçbir (büyücü kadın) 


kırk gece süreyle o eve giremez"!0! .Hz. Ali (ra.)'nin de şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Nebinin minber üzerinde iken şöyle dediğini duydum:"Kim, 
"Ayete'l-Kürsi'yi her farz namazın peşinden okursa, cennete girmesine, ölümden 
başka hiçbir şey mâni olmaz (Ölünce cennete girer). Onu okumaya, ancak sıddik 
veya âbid kişiler devam eder. Kim onu, yatağına girdiğinde okursa, Allah o 
kimseyi kendi canı, komşusu, komşusunun komşusu ve etrafındaki evler 


hususunda emin kılar" Z] Sahabe-i kiram, Kur'an'da hangi ayetin daha faziletli 
olduğunu müzakere ederlerken, Hz. Ali onlara, "Ayete'I-Kürsi'den haberiniz yok 
mu?" der, sonra da sözüne şunları ilâve eder: "Allah'ın Resüfü, bana şöyle dedi: 
"Ya Ali, beşeriyetin efendisi Hz. Adem; Arapların efendisi Muhammed'-dir. 
Bunda övünülecek bir durum yok. Sözlerin efendisi Kuran, Kur'an 'in efendisi 


Bakara Süresi, Bakara Süresİ'nin efendisi ise, "Âyete'-Kürsi'dir"İ8! der. Yine 
Hz. Ali'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bedir gününde savaşıyordum. 
Derken Allah'ın Resulünün ne yaptığını göreyim diye, O'nun yanına vardım. 
Yanına vardığımda O secde halinde, "Ya Hayyü Ya Kayyümu" diyor, başka bir 
şey demiyordu. Sonra savaşa döndüm. Daha sonra da, Resülullah'ın yanına 
tekrar geldiğimde O, aynı şeyleri söylüyordu. Ben, gidip gelmeye ve O'na 


bakmaya devam ettim. O da, Allahu Teâlâ kendisine fethi müyesser kılıncaya 
kadar, aynı şeyi söylemeye devam etti"... 12 


Şerefli Olah Zikir Ve İlim Başa Dön 


Bil ki zikir ve ilim, mezküra ve malüma tabidirler. Mezkür ve malüm ne kadar 
şerefli olursa, zikir ve ilim de o nisbette şerefli olurlar. Mezküratın ve malümatın 
en şereflisi Allah Subhânehü ve Teâlâ'dır. Hatta O, böyle denilmekten de 
yücedir. Çünkü O, kendinden başka herşeyden daha şereflidir. Çünkü böyle bir 
mukayesede bulunmak, bir tür aynı cinsten olma ve benzerliği gerektirir ki, 
Allahu Teâlâ kendisinin dışındakilerle aynı cinsten olmaktan münezzehtir. İşte 
bu sebepten dolayı Allah'ın celâl ve kibrjyâsının sıfatlarına şâmil olan her söz, 
son derece celalli ve şerefli bir söz olmuş olur. İşte Ayete'l-Kürsi böyle olunca, 


hiç şüphesiz o, şeref hususunda zirvede bulunmuş olur. (10) 
Esmay-ı Hüsna'dan Hayy ve Kayyum'un Tefsiri 


Bil ki lâfzının tefsiri, kitabın başında; "Ondan başka Tanrı yoktur" buyruğunun 
tefsiri de "Sizin Tanrınız, tek btr Tann'dır. O'ndan başka bir Tanrı yoktur" 
(Bakara. 163) âyetinin tefsirinde geçmişti. Burada geriye sadece, Hak Teâlâ'nın 
tavsifinin tefsiri hakkında konuşmak kalmıştır. İbn Abbas (r.a.)'ın şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: 

"Allah'ın isimlerinin en büyüğü, lâfızlarıdır". Hz, Muhammed (s.a.s)'in, "Bedir 
gününde secde halinde iken, bu kutlu isimleri zikretmekten başka bir söz 
söylemediğine dair yapmış olduğumuz rivayet de, bu ismin azamet ve celâlini 
gösterir. Akli deliller de, yapılan bu rivayetlerin doğruluğuna delâlet etmektedir. 
Muvaffakiyet 

Allah'dandır diyerek, bunun izahını şöyle yapabiliriz: Hiç şüphesiz mevcudat, ya 
tamamiyle mümkinâttan, ya tamamiyle vâcibattan, veyahut da bazısı 
mümkinâttan bazısı da vâc i battandır. Mevcudatın hepsinin mümkinâttan olması 
caiz değildir. Çünkü her mürekkeb varlık kendi cüzlerinden her birine muhtaçtır. 
Bu mürekkeb varlığın cüzlerinden herbiri "mümkin"dir. "Mümkin"e muhtaç 
olan, imkân dahilinde olmaya daha 

lâyık ve.daha elverişlidir. Binaenaleyh, mürekkeb varlık bizatihi "mümkin"dir. 
Onun cüzlerinden herbiri de mümkindir; Çünkü, o cüzlerin herbirinin varlığı, 
ancak kendisinden başka olan bir "müreccih" sayesinde yokluğuna tercih 
edilmiştir. Btnaenaleyh bu mürekkeb varlık, hem "mürekkeb" olması, hem de 


cüzlerinin herbiri itibariyle, kendisinden başka olan bir müreccihe muhtaçtır. Her 
türlü mümkinâttan başka olan herşey, mümkin olamaz. Binaenaleyh böylece, 
mümkin olmayan bir mevcut bulunmuş olur. Böylece de her mevcudun mümkin 
olduğuna hükmetmek bâtıl ve yanlış olur. Mevcudatın tamamının vâcibattan 
olduğu hususuna gelince, bu da bâtıldır. Çünkü, şayet herbiri zâtı gereği vâcib 
olan iki varlık bulunsa, o zaman bu iki varlık zâtı gereği vâcib olmada müşterek 
olur ve nefy bakımından da birbirlerinden başka olurlardı. Kendisiyle ortaklığın 
sağlandığı, tahakkuk ettiği şey, kendisiyle farklılığın tahakkuk etmiş olduğu 
şeyden başkadır. Binaenaleyh, bu iki mevcuttan herbiri, kendisiyle ortaklığın 
sağlandığı vâcib oluş ile, kendisiyle farklılığın meydana geldiği başkalıktan 
mürekkeb olmuş olur. Her mürekkeb, kendi cüz'üne muhtaçtır. Halbuki, onun 
cüz'ü kendisinden başkadır. O halde her mürekkeb varlık, başkasına muhtaçtır. 
Başkasına muhtaç olan her şey, zâtı gereği mümkin bir varlıktır. Binaenaleyh, 
vacibu'l-vücüd olan varlık şayet birden fazla olsaydı, onlardan hiçbirisi vâcibu'I- 
vücüd olamazdı.. Ki bu da, imkânsızdır.. Bu iki kısım geçersiz ve bâtıl olunca, 
mevcudatın İçerisinde zâtı gereği vâcibu'l-vücüd olan tek bir varlığın;ve O'nun 
dışında kalan herşe-yin, zâtı gereği mümkin ve de, zâtı gereği vâcibu'l-vücüd 
olan zâtın yarattığı bir mevcut olmuş olduğu ortaya çıkmış olur. Bu iki kısım 
bâtıl olunca, zâtı gereği vâcib olan hem "lizâtihi", hem de "bizâtihi" vacib olur 
ve varlığı hususunda kendisinden başkasına muhtaç olmaz. Vâcibu'lvücüd olan 
zâtın dışında kalan herşey, gerek varlığı, gerekse mâhiyeti hususunda lizâtihi 
vâcib olan varlığın yaratmasına muhtaçtır. O halde zâtı gereği vâcib olan, hem 
bizâtihi kâimdir; hem de, kendisinin dışında kalan herşeyin, gerek mahiyeti 
gerekse varlığı hususunda kâim olmasının sebebi olur. Buna göre Allah, bütün 
mevcudata nisbetle kayyüm ve hayy'dır. Binaenaleyh kayyüm, zâtı sebebiyle 
kâim olan ve, gerek mahiyetleri, gerekse varlıkları itibariyle kendisinin dışında 
kalan her şeyi ayakta tutan demektir. Zâtı gereği vâcibu'l-vücüd olan varlık 
mevcut olunca, her şeye nisbetle gerçek kayyüm O olmuş olur.Sonra Allahu 
Teâlâ bütün varlıklarda "müessir" olunca, O'nun bu mües-siriyyeti, ya "illiyyet 
ve icab" yoluyla, veyahut da "fil ve ihtiyar" yoluyla olunca, hiç şüphesiz Allahu 
Teâlâ ifadesiyle, kendisinin "illiyyet ve icab" yoluyla müessir olduğu vehmini 
ortadan kaldırmış olur. Çünkü hayy, "en üstün derece aktif ve demektir. 
Binaenaleyh, Allahu Teâlâ "el-hayyu" tabiriyle kendisinin alim, kadir olduğuna; 
"el-kayyüm" tavsifiyie de, bizatihi kâim ve kendisinin dışındaki varlıkların da 
"mukavvimi" (ayakta tutanı) olduğuna delâlet etmiştir. "İlm-i tevhid" de muteber 


olan bütün meseleler işte şu iki asıldan çıkmıştır: HU 


Vâcibu'l-Vücüd Mefhumunun Mânası Başa Dön 


1) Vâcibu'l-vücüd; mahiyyeti cüzlerden mürekkeb değildir anlamında tektir. 
Bunun akli delili şudur: Her mürekkeb varlık, meydana gelmesi hususunda, 
kendi cüzlerinden herbirine muhtaçtır. Halbuki, onun cüzü kendisinden başkadır. 
Her mürekkeb başkasıyla ayakta durabilir (kâim olabilir). Başkasıyla kâim 
olansa, bizatihi kâim olamaz. Böylece de "Kayyüm" vasfını alamaz. Halbuki biz, 
akli delille Allahu Teâlâ'nın "kayyüm" olduğunu beyan etmiştik. Allahu 
Teâlâ'nın zâtı bakımından tek olduğu sabit olunca, bu aslın iki lâzımının 
bulunması gerekir: 

Birinci Lâzım: "Varlık âleminde, her biri zâtı gereği vâcib olan iki şey yoktur" 
anlamında, vâcibu'l-vücüd birdir. Çünkü böyle birşeyin varlığı kabul edilecek 
olsa, bu iki şey vâcibu'l-vücüd olma hususunda müşterek;) ta'ayyün (ayrı varlık 
olma) hususunda farklı olurlar. Kendisiyle ortaklığın tahakkuk ettiği şey, 
kendisiyle farklılığın tahakkuk ettiği şeyden başkadır. Binaenaleyh, bu iki 
varlıktan herbirinin zâtı bakımından iki cüz'den mürekkeb olması gerekir. 
Halbuki biz, bunun muhal olduğunu açıklamıştık. 

İkinci Lâzım: Allahu Teâlâ'nın hakikatinin iki cüz'den mürekkeb olması 
imkânsız olunca, O'nun bir mekânda bulunması da imkânsız olur. Çünkü bir 
mekânda yer işgal eden herşey, parçalanabilir ve bölünebilir. Halbuki, Allah'ın 
mürekkeb bir varlık olduğunu söylemenin imkânsız olduğu ortadadır. Allahu 
Teâlâ'nın bir mekânda olmadığı sabit olunca. O'nun bir cihette olması da, aynı 
şekilde imkânsız olur. Çünkü, "mütehayyiz" kelimesinin mânası, kendisine hissi 
olarak işaret edilmesi mümkün olan, demektir.Allahu Teâlâ'nın bir mekânda ve 
bir cihette olmadığı sabit olunca, O'nun uzuvlara sahip olması, hareket ve sükün 


halinde bulunması da imkânsız olur. H21 
Allah Bizatihi Kâimdir 


2) Allahu Teâlâ kayyüm olunca, bizâtihi kâim olmuş olur. O'nun bizâtihi kaim 
olması da şu hususları gerektirir: 

Birinci Lâzım: Allahu Teâlâ'nın, sonradan meydana getirilmiş bir şeyde 
(mevzu) araz bir maddede suret olmayıp bir mahalle hufül etmiş (hâil) 
olmamasıdır. Çünkü bir mahalle hulul etmiş olan, o mahalle muhtaçtır. 
Başkasına muhtaç olan ise, zâtıyla kayyüm olamaz. 

İkinci Lâzım: Allah Teâla nın Kayyüm Vasfı Alimlerden bazıları şöyle 
demiştir: İlmin manası ancak, malum olan, bilinen şeyin hakikatinin bilene, 


âlime belli olmasıdır. Allahu Teâlâ, başkasıyla değil, kendi nefsiyle kâim olmak 
anlamında kayyüm olunca, O'nun hakikati de O'nun zâtınca bilinir, zâtına belli 
olur. İlmin manası ancak bu hazır olma, belli olma (hudür) olunca, O'nun 
hakikatinin zâtı için malüm olması; o zaman da, zâtının ancak zâtı için malüm 
olması gerekir. Ve O'nun dışındaki her şey ise, ancak O'nun tesiriyle meydana 
gelir.Öte yandan biz, başkasını ayakta tutucu, kâim kılıcı mânasında, O'nun 
kayyüm olduğunu açıkladık. Eğer bu tesir bir irâde ve ihtiyar üe oluyorsa, 
muhtar olan failin, fiilinin şuurunda olması gerekir. Eğer bu mecburen (bi'l-icâb) 
oluyorsa, yine O'nun kendi dışındaki her şeyi bilmesi gerekir. Çünkü O'nun zâtı, 
kendisi dışındaki her şeyi icâb ettirmekte, gerektirmektedir. Biz, Allah'ın lizâtihi 
nefsiyle kaim olmasından, O'nun zâtıyla alim olmasının gerektiğini 
açıklamıştık.. İlleti bilmek ise, malülü bilmenin bir illetidir. İşte bütün bu 
durumlara göre, Allahu Teâlâ'nın kayyüm olmasından, O'nun bütün malümatları 
bilmesi gerekmektedir. 

Üçüncü Lâzım: Allah, zatı dışındaki bütün şeylerin kayyümu, ayakta tutanı 
olunca, O'ndan başka herşeyin muhdes (sonradan meydana gelme) olması 
gerekir. Çünkü Allah'ın bu başka şeyi ayakta tutmadaki tesirinin, o şeyin 
bekâsı,var olmaya devam etmesi halinde olması imkânsızdır. Çünkü hâsılı tahsil, 
muhaldir. Bu tesir, ya o şeyin yokluğu halinde icra olunur, ya da o şeyin hudüsu 
halinde.. Her iki halde de, her şeyin muhdes olması gerekir. 

Dördüncü Lazım: Allahu Teâlâ bütün mümkin varlıklar için kayyüm, onları 
ayakta tutucu olunca, bütün mümkin varlıkların, vasıtalı yahut vasıtasız O'na 
istnâd etmesi lâzım.. Mer iki durumda da, kaza ve kaderin var olduğunu 
söylemek hak olur. Bu, bizim bu kitapta birçok ayet-i kerime vesilesiyle izah 
ettiğimiz ve açıkladığımız hususlardandır.Allah'ın tevfiki sana yardım eder ve 
sen Zikrettiğimiz bu çetin meseleleri İyice düşünürsen, ilm-i İlahi'ye müteallik 
meseleleri kavramanın tek yolunun ancak, Allah'ın hayy ve kayyüm olması 
olduğunu, binaenaleyh "İsm-i A'zam'ın da bu olmasının uzak görütemiyeceğini 
anlarsın..."Sizin ilâhınız tek bir ilâhtır; O'ndan başka hiçbir tanrı yoktur " 
(Bakara, 163) ve"Allah, kendisinden başka hiçbir tanrı bulunmadığına şahit 
olmuştur" (Al-i İmran, 18) gibi, ilahiyattan bahseden diğer âyetlere gelince, 
bunlarda Allah'ın zıddının ve benzerinin (ed-dıddu ven-niddu) nefyi anlamında, 
tevhidin açıklanması bulunmaktadır.Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "O, Allah'dır; 
birdir" (İhlas,1) âyetine gelince, bunda, Allah'ın zıddının ve benzerinin nefyi; 
hakikatinin cüz'-lerden mürekkeb olmadığı mânasında, tevhidin açıklanması 
bulunmaktadır. "Muhakkak ki sizin Rabbiniz, gökleri ve yeri yaratan Allah'dır" 
(A'raf.54) ayetinde ise, rubübiyyetin sıfatı açıklanmaktadır; bunda, hakikatin 


birliğinin açıklaması bulunmamaktadır.Cenâb-ı Hakk'ın buyruğuna gelince, bu 
hepsine delâlet etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın kayyüm olması, O'nun 
zâtıyla kaim ve başkası için de "mukavvim" (ayakta tutucu, varlıkta tutan) 
olmasını gerektirir. O'nun zâtıyla kaim olması ise, hakikatinde bir çokluğun 
bulunmaması anlamında, vahdeti, birliği gerektirmektedir. Bu, O'nun zıddının ve 
benzerinin (nidd) bulunmaması anlamında, "vahdet"i,ve bir mekân işgal 
etmemeyi (nefyü't-tehayyüz); bu vasıtayla da, bir cihette bulunmamayı 
gerektirir.Allah'ın yine, kendisinden başka varlıkları ayakta tutan anlamında 
kayyüm olması, ister cismen olsun, isterse ruhen; ister akıl yönünden olsun, 
isterse nefis yönünden, O'nun dışındaki herşeyin sonradan meydana gelmiş 
olmasını gerektirir. Bu, her şeyin Allah'a dayanmasını, bütün sebep ve 
neticelerin O'na varmasını gerektirir. Bu da, kaza ve kaderin Allah'tan olduğuna 
hükmetmeyi gerektirir. Binaenaleyh bu iki lâfzın bütün ilahi konuları ihata etmiş 
gibi olduğu ortaya çıkar. Bu sebeple de "Ayete'l-Kürsi" fazilet bakımından en üst 
noktaya ulaşmış olur. Böylece bu durum da, Allah'ın isimlerinden en büyük 
ismin (İsm-i Â'zamın) bu vasıf olmasını gerektirir.Sonra Allahu Teâlâ kendisinin 
hayy ve kayyüm olduğunu beyan edince, bunu "O'nu ne bir uyuklama tutabilir, 
ne de bir uyku" beyanıyla te'kid etmiştir. Bunun mânası şudur: Allahu Teâlâ, 
mahlükâtm idare ve tedbirinden hiçbir zaman gafıl değildir. Çünkü, meselâ 
çocuğun koruyup gözeticisi, bir an çocuktan gafil bulunsa, çocuğun durumu 
aksar. Cenâb-ı Allah ise, sonradan meydana gelmiş, yaratılmış bütün varlıkların 
kayyimi, bütün mümkinâtın (varlıkların) da kayyümudur. Binaenaleyh, onları 
yönetmekten gafil bulunması mümkün değildir. Bundan dolayı, Cenâb-ı Hakk'ın 
buyruğu, O'nun kâim oluşunu açıklamak için getiril miş olan bir te'kid ifadesidir. 
Bu tıpkı, fırsatı kaçırıp ihmalkârlık yapan kimseye söylenilen şu söz gibidir: 
"Muhakkak ki sen dalmışsın, uyuyorsun!"Sonra Cenâb-ı Hak, kendi zâtıyla kaim 
ve başkası için de "mukavvim" olması mânasında kendisinin kayyüm olduğunu 
beyan edince, buna bir başka hükmü istinad ettirmiştir. Bu da, Cenâb-ı 
Hakk'ın,"Göklerde ve yerde olan her şey O'nundur" âyetidir. Çünkü Allah'tan 
başka her şeyin mahiyyeti Allah ile kâim olup, varlığı Allah'ın yaratması, tekvini 
ve meydana getirmesi ile olunca, kendisi dışında kalan her şeyin O'nun mülkü ve 
milki olması gerekir ki, Allah'ın, beyanından murâd da budur. Sonra Allahu 
Teâlâ'nın, kendisi dışında kalan herşeyin mâliki ve meliki olduğu sabit olunca, 
O'nun hükmünün herşeyde cari olduğu; O'nun izni ve emri olmaksızın hiç 
kimsenin hiçbir şeyde hükmedemeyeceği ortaya çıkmış olur. Ki, Cenâb-ı 
Hakk'ın: "Onun izni olmadıkça. Onun nezdinde şefaat edecek kimse yoktur" 
buyruğundan maksat da budur. Sonra Allahu Teâlâ'nın herşeyin mâliki olduğunu 


bildirince,bundan O'nun mülkünde hiç kimsenin asla bir tasarruf hakkının 
olmaması gerektiğini ve keza kendisinin her şeyi bilen olup kendinden 
başkasının ise her şeyi bilemeyen olduğunu bildirince de, O'nun mülkünde, 
başka hiçbir kimsenin O'nun izni olmaksızın hiçbir surette tasarruf hakkının 
bulunmadığını belirtmiştir ki bu da Hak Teâlâ'nın, "O, yaratıklarının önle- 
rindekini o ve arkalanndaktni btlfr" buyruğunun mânâsıdır. Bu, Hak Teâlâ'nın 
herşeyin âlimi ve bilicisi olduğuna işarettir. Daha sonra Hak Teâlâ, "(Mahlükâh), 
O'nun ilminden hiçbir şeyi ihata edemez" buyurmuştur ki, bu da Allahu 
Teâlâ'dan başkasının her şeyi bilemiyeceğine işarettir. Sonra Cenâb-ı Hak, 
göklerde ve yerde tam bir mülkiyete ve hükümranlığa sahip olduğunu beyan 
buyurunca, gökler ve yerlerin dışında kalan şeylerdeki mülkiyetinin daha yüce 
ve daha büyük olduğunu ve vehmedenlerin vehminin kendisine ulaşamıyacağını, 
yine hayâl edenlerin hayallerinin O'nun en aşağı derecesine yükselemeksizin 
sona ereceğini beyân buyurarak, "O'nun kürsüsü gökleri ve yeri içine almıştır " 
buyurmuştur. Sonra Allahu Teâlâ, her şeyde kendi hükmünün ve mülkünün aynı 
nitelikte ve aynı şekilde olduğunu beyân ederek, "Bunları korumak, Ona ağır da 
gelmez" buyurmuştur. Sonra kendisinin bütün muhdes, mümkin varlıkların ve 
mahlükatın mu kavvimi, ayakta tutanı olduğu mânasında kayyüm olduğunu 
beyan edince, kendisinin, kendi nefsi ve zâtıyla kaim olduğu, herhangi bir işte 
herhangi bir kimseye muhtaç olmaktan münezzeh olduğu mânasında kayyüm 
olduğunu açıklamıştır. Böylece Allahu Teâlâ, bir mekâna muhtaç olan 
mütehayyiz, mekân tutan; bir zamana muhtaç olan bir mütegayyir, değişken 
varlık olmaktan münezzeh olduğunu belirterek, "O, çok yüce, çok münezzehtir" 
buyurmuştur. Bundan murad, Cenâb-ı HaKk'ın, hiçbir şeyde başkasına muhtaç 
olmama; sıfatlarından herhangi bir sıfat ve vasıflarından herhangi bir vasıf 
hususunda mahlukâta benzemlyeceği mânasındaki yücelik ve ululuktur. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Hak, âyetin başında beyan buyurduğu zâtı ile kâim, 
başkasını ayakta tutan, mukavvim manasında kayyüm olduğuna işaret ederek,O 
çok yüce,çok büyüktür. buyurmuştur.Aklı, söylediklerimizi anlayabilen herkes, 
beşeri akıllar nezdinde, ilahi hususlara dair bundan daha mükemmel bir söz ve 
bu âyetin ihtiva ettiği delilden daha açık bir burhan bulunamıyacağını anlar.Bu 


sırları iyice anladığın zaman, biz tefsirin zahirine dönüyor ve şöyle diyoruz: 113) 
İlah ve Allah Lâfzı Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın 'Allah; O'ndan başka hiçbir tanrı yoktur" buyruğu ile ilgili iki 
mesele vardır. HH 


Birinci Mesele 


Lafz-ı celâl mübtedâ, kendinden sonra gelen ifâde ise haberdir. L5] 
İkinci Mesele 


Bazı âlimler, "ilâh" lâfzının "mabut" manasına gel- diğini söylemişlerdir ki, 
bu.şu iki bakımdan yanlıştır: 

a) Allahu Teâlâ'ya ibadet edilmediği zamanlarda, ezelde de O'na "ilâh" ismi ıtlak 
edilmektedir. 

b) Allahu Teâlâ Kur'an-ı Kerim'de:''Muhakkak ki siz ve Allah'tan başka 
taptıklannız"(Enbiya, 98) buyruğu ile kendisinin dışında olanlara da mabüd 
denilebileceğini bildirmiştir. Halbuki ilâh, yaptığı işler sebebiyle ilahlığa hak 


sahibi olan, demektir. (16) 


Hayy İsminin Mânası 


Cenâb-ı Hakk'ın "Hayy, diri" tavsifiyle ilgili de birkaç mesele vardır: H7] 
Birinci Mesele 


Kelimesinin astı, ve lâfızları gibi, dür. Kelimede bulunan iki yâ harfi birbirine 
idğâm edilmiştir. İbnu'l-Enbari, bu kelimenin aslının olduğunu söylemiştir. 
Kelimede yâ ile vâv harfi bulunup, önce o-lan da sakin olduğu için, biz bunu 


şeddeli bir yâ harfine çevirerek, dedik. [8] 
İkinci Mesele 


Kelâmcılar, lâfzının manasının, "bilmesi ve muktedir olması sahih, doğru olan 
her zâttır" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Âlimler bu mefhümun mevcut bir 
sıfat olup olmadığı- hususunda ihtilâf ederek, bazıları bunun, bir şeyin, bilmesi 
ve muktedir olması kendisi için imkânsız olmamasından ibaret olduğunu 
söylemişlerdir. "İmkânsız olmama da, gerçekten var olan bir sıfat değildir" 
demişlerdir. Muhakkak âlimler ise şöyle demişlerdir: Hayat, imkânsızlığın 
bulunmamasından ibaret olunca, imkânsızlığın ise menfi ve yoklukla ilgili 


(ademi) bir durum olduğu sabit olunca-çünkü müsbet ve mevcut-bir vasıf 
olsaydı, onunla vasfedilen de mevcut olurdu; bu durumda varlığı imkânsız olan 
davar sayılırdı ki bu da imkânsızdır.Keza imkânsız olmanın (imtinâ)'ın bir 
yokluk olduğu, hayatın da bu imkânsızlığın bulunmaması olduğu, yokluğun 
yokluğunun ise varlık olduğu sabit olduğundan hayat sıfatından anlaşılanın 
mevcut bir sıfat olması gerekir ki, bizim elde etmek istediğimiz netice de budur. 


(19) 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Hayy" kelimesinin mânası, bilmesi ve kadir olması 
doğru olan varlık olunca ve, bu ortak hususiyet bütün canlılarda da bulununca, 
nasıl olur da Allahu Teâlâ kendisini, canlıların en değersizinin dahi ortak olduğu 
bir sıfatla medhedebilir?" Bu konuda benim söyleyebileceğim şundan ibarettir: 
Hayy esasen lügatte, sadece bu bilmek ve kudretle vasfedilmenin 
uygunluğundan ibaret değildir. Aksine, kendi cinsinde kâmil olan her şey, hayy 
diye isimlendirilir. Sen, harap bir arazinin imar edilmesine o(ihyâu'I-mevât) 
denildiğini biliyorsun. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah'm rahmetinin eserlerine 
bak! Öldükten sonra yeryüzünü nasıl diriltiyor?" (Rum, 50) ve "Ölü bir beldeye 
(yolladık). Sonra da onunla yeryüzünü hayâta kavuşturduk" (Fatır, 9) 
buyurmuştur. Kelâmcıların örfünde isimlendirilen, tesmiye edilen sıfat, cismin 
durumunun mükemmelleşmesi, onun bu sıfat ile vasfedilmesi ile olduğu için 
"hayat" olarak isimlendirilmiştir. İşte, bundan dolayıdır ki, bu sıfatın hayat diye 
isimlendirilmesi gerekmiştir. Yine, ağaçların halinin mükemmelleşmesi.onların 
yeşil yapraklara bürünmesiyle olduğundan, bundan dolayı bu hal, hayat diye 
isimlendirilmiştir. Aynı şekilde yeryüzünün kemâle ermesi de, onun mamur 
edilmesiyle olduğu için, bu durum da hayat diye isimlendirilmiştir. 

Bu anlattıklarımızla, "hayy" lâfzından, bu vasıfla tavsif edilenin, en mükemmel 
bir durumda ve en mükemmel bir nitelik üzre bulunmakta olduğu ortaya çıkar. 
Durum böyle olunca, problem de kendiliğinden ortadan kalkar. Çünkü "hayy" 
lâfzından anlaşılan, "kâmil" varlıktır. Binaenaleyh bu, O'nun diğerinde değil de 
şunda kâmil olduğu şeklinde bir mâna ile kayıtlanmayınca, bu durum O'nun 
mutlak mânada kâmil olduğuna delâlet etmektedir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın 
tavsifi, O'nun mutlak kemâl sahibi olduğunu gösterir. Kâmil varlık ise, ne 
zâtında, ne hakiki sıfatlarında, ne de nisbi ve izafi vasıflarında yokluğu kabul 
etmeyen demektir. Sonra biz Allahu Teâlâ'nın kayyüm oluşunu, kendisi dışındaki 
bütün varlıkların ayakta durmasının sebebi şeklinde tahsis edersek, yine problem 


kendiliğinden ortadan kalkar. Çünkü Allah'ın, kendisi dışındaki bütün varlıkların 
ayakta durmasının sebebi olması, O'nun kendi zâtıyla kâim (mütekavvim) 
olduğuna; kayyüm olması da, O'nun zatının dışındakileri ayakta tutan (mukav- 
vim) olduğuna delâlet eder. Eğer biz, kayyüm kelimesini, kendi zâtıyla kâim 
(mütekavvim) ve başkasını da ayakta tutan (mukavvim) mânalarını içine alacak 
kullanışa delâlet eden bir isim kabul edersek, bu durumda kayyüm lâfzı 
fazlasıyla beraber, hayy lâfzının haiz olduğu manayı ifâde eder. Bu konuda 


söyleyebileceklerim bundan ibarettir. Allah en iyi bilendir. [20] 
Kayyûm Vasfının Mânası 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Zâtıyla ve kemâliyle kâim" tavsifine gelince, bunda birkaç 
mesete vardır; [21] 


Birinci Mesele Başa Dön 


kelimesi "kâim olan, varolan" kelimesinm mübalağalı veznidir. Yâ harfiyle vâv 
bir araya geldiği, önceki harf de sakin olduğu için, bu iki harf şeddeli bir yâ 
harfine dönüşmüştür. Kelimenin vezninde olması doğru değildir. Çünkü bu 
vezmde olsaydı, kelime şeklinde olurdu. Kelime hakkında üç kullanılış biçimi 
bulunmaktadır: ve p* Hz. Ömör (r.a.) in söyle okuduğu rivayet edilmektedir: 

Bazı kimseler ise, bu kelimenin İbranice olup, Arapça olmadığını 
söylemişlerdir,. Çünkü onlara göre (yahudiler), demekteydiler. Durum böyle 
değildir; çünkü biz bu kelimenin Arapça'da uygun bir kullanılış şeklinin 
bulunduğunu açıklamıştık... Meselâ Arapça'da "Evde hiç kimse yok!" manasında 
olmak üzere, kelimesinden iştikak etmiş olan kelimeler kullanılarak 
denilmektedir. Yani, "gelip giden kimse... yok!..." Nitekim Ümeyye İbn Ebi's- 
Salt da şöyle demektedir: "(Kaderleri), her şeyin gözetleyidsi ve kayyümu olan 


(Allah) takdir etmiştir", (221 
İkinci Mesele 


Müfessirlerin bu konudaki açıklamaları değişik ol- muştur. Meselâ Mücahid: 
"Kayyüm, her şeyin üzerinde olan gözcü, idareci demektir" demiştir. Bu görüşün 
izahı ise şöyledir: Allah, onları yaratmak ve rızıklandırmak suretiyle, 
mahlükatıntn yönetimini üstlenmiştir.. Nitekim aşağıdaki âyetler de bu görüşü 


desteklemektedir: "Yok, ortak koştukları; her nefsin kazandığı herşeyi gören 
(Allah) gibi midir?" (Rad 33), "Allahr kendisinden başka tanrı olmadığına 
şahittir. Melekler ve, adaletle hükmeden İlim sahipleri de...." (A. İmran, 19) Ve : 
"Şüphesiz Allah, gökleri ve yeri, zeval bulmasınlar diye tutmaktadır. Eğer onlar 
zeval bulurlarsa, andolsun ki, ondan sonra bunları kimse (yerinde) tutamaz" 
(Fatır, 41) Bu görüşün neticesi, Allahu Teâlâ'nın dışındaki bütün varlıkları ayakta 
tuttuğu sonucuna gider. Dahhâk ise şöyle söylemiştir: "Kayyüm, daima var ve 
üzerinde herhangi bir değişikliğin cereyan etmesi imkânsız olan varlık 
demektir." Ben de derim ki: "Bu görüşün neticesi de, Allah'ın zâtında ve 
varlığında kendi nefsiyle kaim olduğu sonucuna varır.." Bazı âlimler de, 
"Kayyüm kelimesinin, Süryanice uyumayan kimse anlamına geldiğini" 
söylemişlerdir ki, bu görüş uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu görüş, Cenâb-ı Hakk'ın 


beyanını bir tekrar saymaktadır. 23) 
Allah'ı Uyuklama Ve Uyku Tutmaz 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu ne bir uyuklama tutabilir, ne de bir uyku" buyruğuna 
gelince, bu hususla ilgili olarak birkaç mesele vardır: 24) 


Birinci Mesele 


kelimesi, kendisine de denilen, gevşektik halinden önce bulunan durumdur. 
Buna göre "eğer, kelimesi, uykunun öncüsü mânasına olmaktan ibarettir. 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak buyurunca, bu, Allah'ı haydi haydi bir uyku 
tutmayacağına delâlet eder. Böylece de VA kelimesinin âyette yeniden 
zikredilmesi bir tekrar olmuş olur" denilirse, biz deriz ki: Âyetin takdiri, "O'nu 


uyku tutmak şöyle dursun, uyuklama dahi tutmaz" şeklindedir. 125) 
Allah'ı Uyku ve Uyuklama Tutamaz Başa Dön 


Akli delil, uykunun, dalgınlığın (sehv) ve gafletin Allah hakkında muhal 
olduğuna delâlet eder. Çünkü bu tür şeyler ya ilimsizlikten, veyahut da ilmin 
zıdlarının bulunmasından ibarettir. Her iki takdire göre de, bu gibi şeylerin 
Allah'a ânz olması, Allah'ın ilminin zeval bulabileceğini gösterir. Binaenaleyh, 
eğer böyle olsaydı, Allah'ın zâtının âlim olması da, olmaması da caiz olurdu. Bu 
durumda da, Allah için ilim sıfatının meydana gelmesi (başka bir) faile ihtiyaç 


duyardı. Bu husustaki söz, bu failden önceki hakkında söylenecek söz gibidir. Bu 
da teselsüle götürür ki, teselsül muhaldir. Binaenaleyh bunun mutlaka, ilminin 
sübutu vâcib, zevali imkânsız olan bir varlığa dayanması gerekir. Durum böyle 


olunca, uyku, gaflet ve yanılma (sehv) Allah hakkında muhal olmuş olur. 126) 
Üçüncü Mesele 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Hz. Musa'dan şunu nak ettiği rivayet edilmiştir: Bir 
gün, Hz. Musa'nın kalbine, Allah'ın uyuyup uyumadığı meselesi gelir... Allah 
ona bir melek göndererek, melek vasıtasıyla onu üç gün uyutmaz. Sonra, herbiri 
bir elinde olmak üzere ona iki şişe vererek, bunu korumasını emreder. Hz. Musa 
da, bütün gayretini sarfederek, bunları elinde tutmaya çalışır, ama dayanamaz ve 
uyur. Bunun üzerine elindeki şişeler birbirine vurarak kırılır... Allahu Teâlâ bunu, 
"kendisinin uyuması halinde gökleri ve yeri koruyamayacağını beyân etmek 
üzere" bir misâl olarak vermiştir. Bil ki bu gibi şeylerin Hz. Musa'ya nisbet 
edilmesi mümkün değildir. Çünkü Allah'ın uyuyabileceğini düşünen veyahut da 
bu hususta şüphesi olan kimse kâfir olur. O halde bu, nasıl Hz. Musa'ya nisbet 
edilebilir? Hatta, rivayet sahih olsa dahi, yapılması gereken, bu suâli Hz. 
Musa'ya değil, O'nun kavminin cahillerine nisbet etmektir. Hak Teâlâ'nın, 
"Göklerde ve yerde olan herşey O'nundur" buyruğuna gelince, bundan murad, 
yaratma ve mâli-kiyyetin Allah'a nisbet edilmesidir. Bunun izahı şudur: 
Vâcibu'l-vücud olan zât bir olunca, O'nun dışında kalan herşey, zâtı gereği 
mümkinü'l-vücud olur. Her mümkinin bir müessiri vardır. Her müesser 
(etkilenen, kendisine tesir edilen) varlık, muhdestir. O halde Allah'ın dışında 
kalan herşey, Allah'ın ihdas etmesiyle muhdes; "ibda" etmesiyle de "mübde" 
(icâd edilmiştir. Binaenaleyh bu nisbet, mâlik olma ve yaratma nisbeti olmuş 
olur. Buna göre eğer "Allahu Teâlâ "gökteki kimseler" demeyip de, niçin 
"gökteki şeyler" demiştir?" denilirse, biz deriz ki: Maksat, kendisi dışında kalan 
şeylerin yaratılmış olma bakımından O'na nisbet edilmesi olup, kendisi dışında 
kalan varlıklar içinde de akıllı olmayan varlıklar çoğunluğu teşkil edince, Allahu 
Teâlâ, çoğunluğu hepsinin yerine koyarak, bunları u "şey, şeyler..." lafzıyla 
beyan buyurmuştur. Yine bu şeyler Allah'a, O'nun birer mahlüku olması 
bakımından isnad edilmişlerdir. Bunlar, O'nun birer mahlüku olması bakımından 
(müessir) akıl sahibi değildirler. Binaenaleyh Allahu Teâlâ bu nisbetin kendisine 
yapılmasından maksadın, işte bu cihetten bir nisbet olduğuna dikkat çekmek 
için lâfzını getirmiştir. Bil ki âlimlerimiz, bu ayet-i kerimeyi, kulların fiillerini 
Allah'ın yarattığına delil getirerek, şöyle demişlerdir: Allahu Teâlâ'nın beyanı, 


göklerde ve yerde olan her şeyi içine alır. Kutların fiilleri de göklerde ve yerde 
olan şeyler cümlesindendir. Binaenaleyh bu fiillerin de, mâlik olma ve yaratma 
bakımından Allah'a nisbet edilmeleri gerekir. Lâfız, bu mânaya delâlet ettiği 
gibi, akıl da bunu destekler. Çünkü Allah'ın dışında kalan her şey, zâtı gereği 
mümkin bir varlıktır. Zâtı gereği mümkin olan bir varlık ise ancak zatı gereği 
Vâcibu'l-vücud olan varlığın tesiri ile meydana gelir. Aksi halde, mümkin 
varlıkların bir müreccih olmadan da meydana gelmesi gerekir ki, bu da 


imkânsızdır. LH 
Şefaat Allah'ın İzni İledir 


Hak Teâlâ'nın, "O'nun izni olmadıkça, O'nun nezdinde şefaat edecek kimse 


yoktur" buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: [28] 


Allah Katında Şefaat Meselesi 


Hak Teâlâ'nın sözünün mânası, istifhâm-ı inkârı (olumsuz soruj'dir. Yani, 
"Allah'ın izni olmadan, hiç kimse O'nun katında şefaatçi olamaz" demektir. Bu 
böyledir, çünkü müşrikler putların kendilerine şefaat edeceğini iddia etmişlerdir. 
Çünkü Allahu Teâlâ da onların, "Biz o putlara ancak, bizi Allah'a y sınlar diye 
ibadet ediyoruz" (Zümer, 3) yaklaştırsınlar diye ibadet ediyoruz" (Zümer, 3) ve 
"İşte bu (putlar), Allah katında bizim şefâatçilerimizdirler" (Yunus, 18) 
dediklerini haber vermiş, sonra da onların beklediklerine nail olamayacaklarını 
açıklayarak, "Onlar, Allah'ı bırakıp da, kendilerine hiçbir zarar ve hiçbir tayda 
vermeyen şeylere tapıyorlar" (Yunus, 10) buyurmuş, böylece de "O'nun izni 
olmaksızın.." kaydı ile istisna ettiği kimseler hariç, nezdinde hiç kimsenin 
şefaatçi olamıyacağını haber vermiştir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
gün rüh ve melekler saf halinde ayakta duracaktır. Rahman olan Allah 'm, 
kendilerine izin verdiğinden başkaları konuşmazlar... Onlar da doğruyu 


söyleyeceklerdir" (Nebe, 38) âyetidir. 129) 
Kimler Şefaat Edecek? Başa Dön 


Kaffal, "Allahu Teâlâ şefaat hususunda, kendisine itaat etmeyen kimselere 
müsaade etmez. Çünkü, kendisine itaat edenlerle isyan edenleri bir tutması, 
O'nun hikmetine uygun düşmez" demiş ve bu hususta uzun uzadıya izahlar 
yapmıştır. Ben derim ki, şu Kaffâl, Mutezileye çok düşkün ve onların usüllerinin 
güzel olduğuna inanan bir kimse.. Bununla beraber, onların usüllerini de ihatalı 
olarak kavrayamayan birisidir. Bu böyledir, çünkü Basra ekolünden, Allahu 
Teâlâ'nın büyük günah sahibini affetmesinin aklen güzel olduğunu, ancak ne var 
ki nakfi delillerin bu affın olamıyacağına delâlet ettiğini söyleyen kimseler 
vardır. Durum böyle olunca, günahkârlar hakkında şefaatin olmayacağına dair 
akli bir istidlalde bulunmak, onların görüşlerine göre, bir hatâdır. Hatta Kâ'bi'nin 
mezhebine göre, günah işleyen kimseleri affetmek, aklen çirkindir. Binaenaleyh 
böylesi bir istidlal, ancak Kaffâl'in. Kâ'bi'nin mezhebine göre hareket etmesi 
halinde doğru olur. 

Ne var ki, buna verilecek cevap, bunu şu yönlerden reddeder: 

a) Ceza vermek Allahu Teâlâ'nın bir hakkıdır. Hak sahibinin hakkından 
vazgeçmesi caizdir. Sevâb ise böyle değildir. Çünkü sevâb kulun hakkıdır. 
Binaenaleyh, kulun hakkını Allah'ın iskât etmesi, vermemesi caiz değildir. Bas- 
ralılar bu farkı Kâ'bi'nin şüphelerine vermiş oldukları cevapta zikretmişlerdir. 


b) Kaffâl, "Allah'a itaat edenle isyan edenin bir olduğunu kabul etmek caiz 
değildir " sözüyle, her hususta bu ikisinin arasında fark olmaması caiz değildir 
diyorsa bu bir cehalettir. Çünkü Allahu Teâlâ yaratma, hayat verme, nzık, güzel 
şeyleri kullarına rızık olarak ihsan etme ve isteklerini elde etmelerine imkân 
vermek hususlarında bu iki cins insan grubunu müsavi kılmıştır. Eğer Kaffâl'in 
maksadı, "Her işte bu iki cins insanı eşit tutmak caiz değildir" demek ise, biz de 
zaten bunu söylüyoruz. 0 halde, Kaffâl bunu niye söylemesin? İtaat eden kimse 
feryâd-u figan etmez, Allah'ın azabından da çekinmez. Günahkâr kimse ise, 
büyük bir korku içindedir. Çoğu kez günahkâr cehenneme girer, bir müddet elem 
ve azâb çektikten sonra, Allahu Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'In şefaati ile, o 
kimseyi o azâbtan kurtarır. Bil ki, Kaffâl (r.h.), tefsir hususunda sözleri güzel, 
lâfızların te'vili hususunda da incelikleri anlayan dakik bir kimsedir. Fakat ne var 
ki Mutezile mezhebinin görüşlerini anlatmada pek fazla ileri gider. Halbuki 
kelam ilminden nasibi az olduğu gibi, Mutezilenin görüşlerine muttali olmakta 


da nasibi azdır. 301 
Allah Yarattıklarının Önlerindekini ve Arkalarındakini Bilir 


Hak Teâlâ'nın, "O, yarattıklarının Önlerindekini ve arkalarındakini bilir" beyanı 
ile ilgili de iki mesele vardır: BH 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle der: Bu kelamda bulunan zamir- ler, sözündeki râcidir. 
Çünkü göklerde ve yerlerde akıllı kimseler de vardır. Veyahut da ifâdesinin 


delâlet ettiği melekler ve peygamberlere râcidir. [32] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ayetle İlgili olarak şu tefsirler yapılmıştır: 

a) Mücahfd, Atâ ve Süddi, sözünü "önlerindeki, yapacakları dünyevi işler" 

sözünü de "ahiret işleri" şeklinde tefsir etmişlerdir. 

b) Dahhâk ve Kelbi ifadesini, ahirete gidecekleri ve ahiret de önlerinde olduğu 
için, "ahiret" mânasına ifadesini de, dünyayı arkalarında bıraktıkları İçin, 
"dünya" manasına almışlardır. 

c) Atâ'nın İbn Abbas'tan rivayetine göre İbn Abbas sözünü "gök ile yer arasında 


bulunan şeyler" ifâdesini ise, "göklerdekiler" mânasında tefsir etmiştir. 

d) oku lâfzının,varhkların ecelleri sona erdikten sonra; ise, onları yaratmadan 
önce olan şeyler mânasına alınmasıdır. 

e) Yaptıkları ve yapacakları hayırlar ve serler mânasına alınmasıdır. Bil ki bu 
ifadeden maksat, Allahu Teâlâ'nın cezaya veya mükâfaata müs-tehak olmaları 
bakımından kendisine şefaat edilen kimseler ile, şefaat eden kimselerin 
durumlarını bilmesi demektir. Çünkü Allahu Teâlâ bütün malümatı, bilinmesi 
mümkün olan herşeyi bilir. O'na hiçbir şey saklı kalmaz. Halbuki şefaat eden 
kimseler, kendilerinin, kendisi sebebiyle Allah katında bu yüce mertebeye 
müstehak oldukları tâatlarının bulunduğunu; yine O'nun şefaat hususunda 
kendilerine izin verip vermiyeceğini ve kendilerinin bu hususta bir kızgınlığa ve 
bir men'e duçar olup olmayacaklarını da, aynı şekilde bilemezler. Bu da, hiç 
kimsenin Allah'ın izni olmadan şefaat etmeye cesaret edemeyeceğine delâlet 


eder, 1331 


Üçüncü Mesele 


Bu âyette zikredilen şu kimselerin, melekler ile, kıyamet gününde şefaat 
edebilecek peygamberler, sıddikler, şehidler ve sâlihler olması muhtemeldir. [B4] 


Mahlükât Allah'ın İlminden Hiç Bir Şeyi İhata Edemez 


Hak Teâlâ'nın, "(Mahlûkatı), O'nun ilminden hiçbirşeyi ihata edemezler..." 
beyaru ile ilgili de birkaç mesele vardır: 135) 


Birinci Mesele 
Buradaki ilimden maksat Allahu Teâlâ'nın malü- matıdır. Nitekim yani "Ey 
Allah'ım, bize bizim hakkımızdaki ilmini yani, "malümatını, bağışla!" 


denilmektedir. Yine, büyük, şaşırtıcı bir hadise (âyet) meydana geldiğinde, "Bu, 
Allah'ın kudreti, yani "rnakdüru"durdenilir. Buna göre mâna, "hiç kimse Allah'ın 


malümatını ihata edemez, kuşatamaz" demektir. [36] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Bazı âlimlerimiz, bu âyetle, Allah'ın ilim sıfatının bulunduğuna istidlal 


etmişlerdir ki, bu istidlal şu bakımlardan zayıftır: 

a) kelimesi "ba'ziyyet" ifâde eder. Halbuki bu kelime ayette ^ lâfzının başına 
gelmiştir. Binaenaleyh, eğer burada zikredilen ilim sözünden Allahu Teala'nın 
ilim sıfatının bizzat kendisi olmuş olsaydı, o zaman teb'iz ifâde eden harf-i 
cerrinin, Allah'ın sıfatının başına gelmiş olması gerekirdi ki, bu imkânsızdır. 

b) Ayetteki "Dilediği şey..." sözü, Cenâb-ı Hakk'ın ilmi hakkında kullanılmaz; bu 
ancak, O'nun malümatı hakkında kullanılır. 

c) Bu âyette söz, Allah'ın malümatı konusundadır. Bundan maksat İse, Allahu 
Teâlâ'nın bütün malümatı bilmesi; mahlükatın ise, her malümatı değil, aksine o 


malümatın pek azını bilebilmelerıidir. B7 
Üçüncü Mesele 


Leys: "Bir şeyi koruyan veyahut da o şey hakkındaki ilmi en son noktaya varan 
kimse için, "O, onu ihata etti" denilir" demiştir. Bu böyledir, çünkü o kimse o 
şeyin başlangıcını ve sonunu tastamam bildiği için, ilmi, o şeyi adetâ kuşatmış 
gibi olur. Hak Teâlâ'nın, tui "O'nun dilediği miktar müstesna" buyruğu na 
gelince, bu hususta iki görüş vardır: 

a) Mahlükat, O'nun malümatından ancak Allah'ın kendilerine öğrettiği miktarı 
bilebilir. Nitekim meleklerin, 'Bizim, senin öğrettiğinin dışında bir ilmimiz 
yoktur" (Bakara, 32) dediği nakledilmektedir. 

b) Onlar "Allahu Teâlâ'nın bazı peygamberleri,gaybın bazısına muttali kılma 
durumu hariç, gaybı bilmezler" demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "(O), gaybı 
bilendir. Öyle ki O, gaybtne kimseyi muttali etmez. Beğenip seçtiği bir elçi 


(resul) müstesna.." (Cin, 26-27) buyurmuştur. [38] 
El-Kürsî 


Hak Teâlâ'nın, "O'nun kürsüsü gökleri ve yeri içine almıştır" buyruğuna gelince, 
bil ki Arapça'da şöyle denilmektedir: Bir kimse bir şeyi üzerine alarak, ona gücü 
yetip de onu yapma imkânını bulduğunda denilir. Yine, bir kimsenin bir şeye 
gücü yetmeyip de onu üzerine alamadığı zaman, "Bu senin yapacağın bir iş 
değil" denilir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Şayet Nüsâ hayatta olsaydı, bana tâbi 
olmaktan başka birşey yapmazdı" yani "başka bir şeyi üstlenmezdi" şeklindeki 
hadisi de, bu anlamdadır. El-Kürsi kelimesi Arapça'da bir şeyin üst üste 
binmesinden ibarettir, el-Kirs kelimesi, hayvanların idrar ve kıpılarının üst üste 
gelerek sertleşmesidir. Yine, bir yerde hayvanın idrar ve kığıları çoğalıp üst üste 


birikerek, adetâ ke-çeleştiğinde yine bir şey üst üste gelip yığıldığında denilir. 
Yaprakları üst üste geldiği için de, kitabın formalarına denilir.EI-Kürsi ise 
herkesçe malüm olan şeydir. Parçalan üst üste gelip birbirine bindiği o şeye 


"kürsi" denilmiştir. 139) 
Kürsi Hakkında Başlıca İzahlar 


Müfessirler bu hususta şu dört görüşe yer vermişlerdir: 

Birinci Görüş: Bu, gökleri ve yeri kaplayan büyük bir cisimdir...Sonra âlimler 
bu hususta da ihtilâf ederek, bunlardan Hasan el-Basri, "Kürsi, Arş'ın bizzat 
kendisidir. Çünkü serir (divan, koltuk....) her ikisi üzerinde de oturmak mümkün 
olduğu için, bazen "arş", bazan da "kürsi" diye vas-fedilir. Bazı âlimler de, 
kürsi'nin arş olmadığını, ondan başka birşey olduğunu söylemişlerdir. Bu görüşte 
olanlar da, kendi aralarında ihtilâf ederek, bazıları bunun, arşın altında, yedinci 
semânın üzerinde olduğunu; diğer bazıları da onun yerin altında olduğunu 
söylemiştir ki, bu yerin altında olduğu görüşü Süddi'den nakledilmiştir. Bil ki, 
"kürsi" lâfzı hem âyette geçmiş, hem de sahih haberlerde, arş'ın altında ve 
yedinci kat semânın üzerinde bulunan büyük bir cisim olarak bahsedilmiştir. 
Bunun dışında başka bir hüküm verilemez; binaenaleyh, bu hükme uymak 
gerekir. Said İbn Cübeyr'ın İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet ettiğine göre O, şöyle 
demiştir: "Kürsi, Allah'ın ayaklarını koyduğu yerdir." İbn Abbas'ın kürsi'nin, 
Allah'ın ayaklarını koyduğu yer olduğunu söylemesi uzak bir ihtimaldir. Çünkü 
Allahu Teâlâ uzuv ve organlara sahip olmaktan münezzehtir. Biz, bu kitabın 
pekçok yerinde Allah'u Teâlâ'nın bir cisim olmadığına dair pekçok deliller 
zikrettik. Binaenaleyh bu rivayeti ya reddetmek veyahut da, kürsi'den rnuradtn 
rüh-ı azamın, veyahut da Allah katında kadrü kıymeti büyük olan, başka bir 
meleğin ayaklarını koyduğu yer mânasına hamletmek vâcibtir. 

İkinci Görüş: Kürsi'den murad, Allah'ın hükümranlığı, kudreti ve mülkü 
demektir. Sonra bazan, "Ulühiyyet ancak kadir olmak, yaratmak ve yoktan var 
etmekle tahakkuk eder" denilir. Araplar herşeyin aslını, kürsi diye isimlendirirler. 
Bazan da, hükümdarın bizzat kendisine "kürsi" adı verilir. Çünkü hükümdar, 
kürsi'nin üzerinde oturur. Binaenaleyh hükümdar, oturduğu yerin adıyla 
adlandırılmış olur. 

Üçüncü Görüş: Kürsi, ilimdir. Çünkü ilim, âlimin bir yeri (mevdi') bir vasfıdır. 
Bu yer de, kürsi'dir. Böylece bir şeyin sıfatı, mecazi olarak, o şeyin bulunduğu 
yerin ismiyle adlandırılmıştır. Çünkü ilim, kendisine itimat edilen bir husustur. 
Kürsi de kendisine istinâd edilen, dayanılan bir şeydir Âlimlere "Yeryüzünü 


ayakta tutan sütunlar" denildiği gibi, kendilerine dayanıldığı, itimad edildiği için 
de denilmektedir. 

Dördüncü Görüş: Kaffâl'in tercih ettiği görüştür. Buna göre, bundan maksat, 
"Allah'ın azametini ve O'nun ululuğunu tasvir etmektir." Bunu şu şekilde 
açabiliriz: Allahu Teâlâ insanlara, kendi zât ve sıfatlarını tarif ederken, onların 
hükümdarlarında ve büyüklerinde görüp alıştıkları şeylerle hitap etmiştir. Allahu 
Teâlâ'nın insanların hükümdarlarının evlerini tavaf ettikleri gibi, Kabe'yi de tavaf 
edecekleri bir beyt yapması ve insanlara, hükümdarlarının evlerini ziyaret 
ettikleri gibi, kendi beytini emretmesi de bu mânadadır. Allah Haceru'lEsved'in, 
yeryüzünde kendisinin sağ eli olduğunu söylemiş ve onu, insanla-nn kendi 
hükümdarlarının ellerini öpmeleri gibi, öpülecek bir mahal kılmıştır. Allahu 
Teâlâ'nın kıyamet gününde kullarını, meleklerin, peygamberlerin ve şehidlerin 
huzurunda muhasebe edeceğine ve mizanlar kuracağına dair beyanları da 
böyledir. İşte, aynı minval üzere kendisinin bir Arş'ı olduğunu belirterek, 
"Rahman, Arş'a İstiva etti"(Ta-ha,5) buyurmuş, sonra da Arş'ını vasfederek, 
"Onun Arş'ı su üzerinde idi" (Hüd, 7); 'Melekleri de, Rablerini hamd ile teşbih 
ederek, arşın etrafım kuşatmış görürsün "(Zümer, 75); "Ogün Rabbinin arşını, 
onların üzerinde bulunan sekiz melek taşır" (Hakka,17) ve "Arşı yüklenen 
(melekler) İle Arşın etrafındakiler... "(Mü'min. 7) buyurmuş, daha sonra da 
kendisinin bir kürsisi olduğunu söyleyerek, buyurmuştur. Sen bunu iyice 
anladığın zaman biz deriz ki, arş ve kürsi hususunda teşbihi zannı uyandıran her 
lafzın aynısı, hatta daha güçlüleri Kabe, Kabe'yi tavaf ve Hacerü'l-Esved'i öpme 
hakkında da variddir. Biz burada, Allahu Teâlâ'nın Kabe'de bulunmaktan 
münezzeh olduğuna dair kesinlikle hüküm vererek maksadın Allah'ın kendi 
azametini ve kibriyâstnı bildirmek olduğu hususunda anlaşınca; arş ve kürsi 
hakkındaki sözümüz de aynı olur. Bu çok açık bir cevaptır. Ne var ki, itimâd 
edilen görüş birincisidir. Çünkü, âyetin zahirini delilsiz olarak terketmek caiz 


değildir. Allah en iyisini bilendir. 140] 
Yeri Göğü Korumak Allah'a Ağır Gelmez Başa Dön 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Bunları korumak O'na ağır da gelmez" buyruğuna gelince, bil 


ki: Bir şey bir kimseye ağır gelip, onu zorladığı zaman, denilir. Yine denilir. Bu, 
çubuğa ağırlık verip, onu eğdiğinde söylenen bir sözdür. Buna göre mâna? 


Gökleri ve yeri muhafaza etmek O'na ağır gelmez" şeklindedir. 141) 


Allah, Çok Yüce ve Çok Büyüktür 


Sonra Cenâb-ı Hak, "O, fok yüce, çok büyüktür" buyurmuştur. Bil ki, ayette 
ifâde edilen yücelikten maksadın "cihet" itibariyle yükseklik olması mümkün 
değildir. Biz buna, birçok bakımlardan işarette bulunmuştuk. Burada, önceden 


zikretmiş olduklarımıza şu vecihleri de ilâve edebiliriz: [42] 
Birinci Vecih: 
Allah'ın Yüceliği, Mekân ve Cihet Bakımından Yücelik Değildir 


Eğer, âyette bahsedilen yücelik mekân itibariyle olsaydı, o zaman bu yükseklik 
ya kendinden üstte olan bir cihette sona ererdi, yahut da o cihette sona ermez, 
devam ederdi. Birinci ihtimal bâtıldır, çünkü bu yücelik kendinden üstte olan bir 
cihette sona ermiş olsaydı, varlığı farz edilen bu fazlaltK kısım, oraya kadarki 
yükseklikten daha yüce olurdu ki, bu durumda oraya kadar olan yükseklik 
dışında kalan herşeyden daha yüce olamaz; aksine dışında kalan şeyler daha 
yüce olmuş olurdu... Bu yüksekliğin sonsuz olması da imkânsızdır; çünkü sonu 
olmayan bir mesafenin mevcudiyetine hükmetmek, yakînî ve aklî delillerin 
delaletiyle bâtıldır. Hem yine biz, sonu olmayan nihayetsiz bir mesafenin 
varlığını kabul ettiğimizde, bu mesafede sonsuz noktaların bulunmuş olduğu 
farzedilmiş olur. Bu durumda da, ya o noktada, kendinden daha yukarıda diğer 
bir noktanın farzedilmediği bir nokta bulunmuş olur, veyahut da olmaz... Eğer 
birinci ihtimal söz konusu olursa, o nokta o mesafenin bir tarafı olmuş olur. 
Böylece bu mesafe de sonlu olmuş olur. Biz, onu sonsuz bir mesafe olarak kabul 
ettiğimizde, bu da bir "hulf" (akla ve mantığa ters düşer, idrak edilemez) olur. 
Eğer o noktada, kendisinden üstte başka bir nokta bulunursa, o mesafe içinde 
varlığı farzedilen noktaların her biri, ona nisbetle aşağı olmuş olur ve mutlak 
mânada da ondan yukarıda bir nokta bulunmamış olur. Bu durumda da o mesafe 
içinde varolduğu farzedilen noktaların hiçbirisi için kesinlikle mutlak mânada bir 
yücelik söz konusu olamaz... Bu da (maddi) yücelik vasfının bulunmasını 
nefyeder... 

İkinci Vecih: Âlem küre şeklindedir. Durum böyle olunca, yeryüzünün iki 
tarafından birine nisbetle yüksek farzedilen her taraf, ikinci yüzüne nisbetle 
alçak olmuş olur. Böylece de son derece yüksek olmuş olan bir şey, aynı 
zamanda son derece alçak olmuş olur. 

Üçüncü Vecih: İki şeyden birisi için bizatihi, diğeri için de birinciye tâbi olarak 
bir vasıf bulunduğu zaman, vasıftaki hüküm zatı itibariyle olanda daha tam ve 


mükemmel olur, arızi olanda ise, daha az ve daha zayıf olur. Binaenaleyh, eğer 
Allahu Teâlâ için söz konusu olan yükseklik mekân itibariyle olan bir yükseklik 
olsaydı, o zaman kendisi sebebiyle Allah hakkında meydana gelen bu mekân 
yüksekliği zâti bir sıfat olmuş olur ve, yine bu yükseklik mekân itibariyle 
meydana gelen yüksekliğe tâbi olarak meydana gelmiş bir yükseklik olmuş 
olurdu. Böylece de, mekân itibariyle olan yükseklik, Allah'ın zâtının 
yüksekliğinden daha tam ve de mükemmel, Allah'ın yüksekliği ise noksan; O'- 
nun dışında kalanın yüksekliği ise kâmil olmuş olurdu ki, bu da muhaldir. Bütün 
bu vecihler, Allahu Teâlâ'nın yükseklik ve yüceliğinin cihet itibariyle olmasının 
imkânsız olduğu hususunda kesin hükümlerdir. Ebu Müslim İbn Bahr el- 
İsfehani'nin, Hak Teâlâ'nın, "De ki "göklerde ve yerde bulunan şeyler 
kimindir?" De ki "Allah'ın..." (En-âm, 12) âyetinin tefsiri hususunda söylediği 
söz ne kadar güzeldir! O, şöyle de m ektedir "Bu ifâde, mekânın ve mekân 
oluşun hepsinin Allah'ın mülkü ve melekütu olduğunu gösterir'Daha sonra da 
Allahu Teâlâ, "Gündüzün ve gecenin içinde barınan her şey O'nundur(Enam, 
13) buyurmuştur ki bu da, zaman ve zaman oluşun (zemaniyye) tamamının, 
Allah'ın mülkü ve melekütu olduğuna delâlet eder. Binaenaleyh, Allahu Teâlâ, 


yüceliğinin mekân itibariyle olmasından son derece münezzeh ve beridir. [43] 
Allah Azimdir 


Allahu Teâlâ'nın son derce büyük olmasına gelince, bu da heybetli ve ezici 
(kahir) olma ile, "kibriyâ" (ululuk, büyüklük) sahibi olması anlamındadır. 
Azametinin miktar ve hacim bakımından olması imkânsızdır. Çünkü Allahu 
Teâlâ'nın bütün veya bazı cihetlerde sonsuz olması imkânsızdır. Çünkü sonsuz 
mesafelerin bulunmadığı, kesin akli delillerle sabittir. Eğer bütün cihetler 
itibariyle sonlu olursa, o sonlu olanı kuşatan mekânları O'ndan daha büyük 
olmuş olur. Binaenaleyh, böyle bir şey, mutfak olarak azim (büyük) olmuş 
olmaz. Binaenaleyh Allahu Teâlâ, cevher ve cisimler olarak büyük ve yüce 
olmaktan münezzehtir. Allah, zâlimlerin söylediği şeylerden çok çok yücedir. 


[44] 
Dinde Zorlama Yoktur 
"Dinde zorlama yoktur. Gerçekte, iman ile küfür apaçık meydana çıkmıştır. Artık 


kim tâgütu inkâr edip de, Allah'a iman ederse,o, muhakkak ki kopmayan en 
sağlam kulpa yapışmıştır. Allah hakkıyla işittci ve kemâliyle bilicidir" (Bakara, 


256). Bu ayetle ilgili iki mesele vardır: 145) 
Birinci Mesele Başa Dön 


(ed-din) kelimesindeki eliflam hakkında âlimler şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir: 
a) Bu eliflâm, ahd ifâde eder. 

b) Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak cennettir onun varacağı yer" (Naziat, 41) 
ayetinde olduğu gibi, takdirinde olup,eliflâm muzâfın ileyhden ivazdır. Yani, 


"Allah'ın dini..." demektir. [46] 
İkinci Mesele 


Bu ayetin tefsiriyle ilgili şu görüşlere yer verilmiştir: 

Birinci Görüş: Bu, Ebu Müslim ve Kaffftl'in görüşüdür. Bu görüşMutezile'nin 
kaidelerine en uygun bir görüştür. Buna göre âyetin mânası, "Allahu Teâlâ iman 
etme meselesini mecburiliğe ve zorlamaya bağlamamış, aksine onu, kulun 
kudret ve irâdesine bağlamıştır. Daha sonra Kaffâl, maksadın bu olduğu 
hususunda şu şekilde istidlal etmiştir: Allahu Teâlâ tevhidin delillerini çok açık, 
gönüllere şifa verici ve her türlü mazereti sona erdirecek bir biçimde beyan 
edince, bundan sonra şöyle demiştir: Bu delillerin izah edilmesinden sonra 
kâfirin imana zorlanması ve mecbur edilmesi durumu hariç, küfrünü sürdürme 
hususunda bir mazereti kalmamıştır. Bu da, bir imtihan yurdu olan şu dünyada 
tatbik edilmesi caiz olmayan şeylerdendir. Çünkü dine icbar ve zorlamada, 
imtihan ve sınamanın yok olması mânası bulunmaktadır. Bunun bir benzeri de, 
Cenâb-ı Hakk'ın 'İsteyen iman etsin, isteyen de inkâr etsin" (Kehf, 29); "Eğer 
Rabbin dileseydi yeryüzündeki kimselerin hepsi topyekün muhakkak kt iman 
ederdi. Böyle iken sen, hepsi mü'min olsunlar diye insanları zorlayıp duracak 
mısın?" (Yunus, 99) ve "Onlar mü'min olmayacaklar diye, nerdeyse kendine 
kıyacaksın.. Eğer biz dileseydik, onların üzerine gökten bir ayet indirirdik de, 
onların boyunları bunun karşısında eğiliverirdi" (Şuarâ, 3-4)âyetleridir. Allahu 
Teâlâ'nın bundan sonra, buyurmuş olması da, bu görüşü te'kid eder. Bundan 
sonra geriye, ancak zorlama, mecbur etme ve icbar etme durumu kalır ki, teklife 
münafi (aykırı) olur gerekçesiyle bu da caiz değildir. İşte bu görüşün izahı 
bundan ibarettir. 

İkinci Görüş: İkrah, müslüman bir kimsenin kâfire, ya iman edersin ya da seni 
öldürürüm demesidir. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "dinde zorlama yoktur" 
buyurmuştur. Ehl-i kitâb ile mecüsiler hakkındaki hükme gelince, cizye vermeyi 


kabul ederlerse, onları öldürmek caiz olmaz. Ama diğer kâfirlerin yahudi veya 
hristiyan olmaları halindeki hükme gelince, fukahâ bu hususta ihtilâf ederek, 
bazıları, "Onlardan cizye vermeleri istenir. Cizyeyi kabul etmeleri halinde onları 
öldürmek caiz olmaz" demişlerdir. Bu görüşte olanlara göre, Hak Teâlâ'nın 
buyruğu bütün kâfirler hakkında irâd edilmiş umümi bir hüküm olmuş olur. 
Fakirlerden, "Diyer kâfirler yahudi veya hristiyan olduklarında onlara, cizyeyi 
kabul etmeleri teklif olunmaz" diyenler de vardır. Bu görüşe göre, bunlar 
hakkında "ikrah" sahih ve Hak Teâlâ'nın ifadesi de, sadece ehl-i kitaba tahsis 
edilmiş olur. 

Üçüncü Görüş: "Savaştan sonra dini kabul eden kimselere, "O, zoraki dine 
girmiştir" demeyiniz. Çünkü harpten sonra o kimse dine girmeye razı olur ve 
İslâm'ı kabul etmesi de gerçek ve doğru olursa, o kimse mükreh sayılmaz. Buna 
göre âyetin mânası, "Onları ikraha nisbet etmeyiniz" şeklinde olur. Bunun bir 
benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın. 'Size selâm verene, "Sen mü'min değilsin" 


demeyiniz.."(Nisa,94) âyetidir. [47] 
İman ve Küfür Meydana Çıkmıştır Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın "Gerçekte iman üe küfür, apaçık meydana çıkmıştır" buyruğu 
hakkında da, iki mesele vardır: [48] 


Birinci Mesele 


Bir şey açık seçik ortaya çıktığında denilir. Bir şey bütün açıklığı ile meydana 
çıktığı zaman söylenen ifâdesi de bu mânadadır. Buna göre, kastedilenle 
edilmeyeni birbirinden ayırıp, açtığı için izah ve tarif de "beyân" diye 
adlandırılır. Arapça'da J&jfi kelimesinin manası, hayra isabet ederek, onu elde 
etmek demektir. Kelimenin iki kullanılışı vardır: Bunlar da bablandır. kelimesi 
de kelimesi gibi, bir masdardır. kelimesi ise, "rüşd"ün zıddına denilir. Bir kimse 


doğru ve müstakim olmayan bir yola sülük ettiğinde, denilir. 149) 
İkinci Mesele 
sözünün mânası, "imana delâlet eden delillerin ve hüccetlerin çok olması 


sebebiyle hak bâtıldan; iman küfürden; hidâyet sapıklıktan ayrıldı" demektir. 
Kâdi ise: fâdesinin mânası, o, delillerle ortaya çıktı ve açık oldu; yoksa her 


mükellef onu kavradı, ona muttali oldu manasında değil... Çünkü bu, zaten 
malüm ve bilinen bir şeydir.." demiştir. Ben de derim ki, biz kelimesinin 
manasının, ayrıldı, belli oldu, seçildi şeklinde olduğunu söylemiştik. Buna göre 
âyetten kastedilen mâna nakli delillerin kuvveti ve akli delillerin desteği 
sayesinde, "rüşd" ile "gayy" arasında tam bir ayrılık meydana gelmiştir, 


şeklindedir. Buna göre lâfız da zahirine göre bir mâna almış olur. [50] 


Tâğüt Ne Demektir? 


Hak Teâlâ'nın. "Kim tâgütu inkâr edip de..." buyruğuna gelince, nahivciler tâgüt 
kelimesinin vezninin veznin de olduğunu söylemişlerdir. Tâgüt kelimesinde "tâ" 
harfi, zaiddir. Tâgüt kelimesi ut (azdı, saptı, haddi aştı, taştı) kelimesinden 
iştikak etmiştir. Bu kelimenin takdiri ise şeklindedir, ancak-ne var ki fiilin lâme'l 
fiili, Arapların kal-betme (kelimeyi başka bir şekle sokma) hususundaki 
adetlerinde olduğu gibi, ayne'l-fiiline döndürülmüştür. Meselâ kelimelerinde 
olduğu gibi... Buna göre şekline dönüşmüştür; birinci kalıpta vâv harfi harekeli 
olup, ikinci kalıpta da makabli meftun olduğu için, vâv harfi elif harfine 
çevirilmiş, böylece de şeklini almıştır. Müberred ise, "Tâgüt kelimesi hakkında 
söylenilen görüşlerin bana göre en doğru olanı, bu kelimenin cemi olmasıdır" 
demiştir. Ebu Ali el-Farisi ise; "Durum bize göre böyle değildir. Çünkü tâgüt 
kelimesi, kelimeleri gibi, bir masdardır. O kelimeler müfred oldukları gibi, bu 
isim de cemi değil müf-reddir. Bunun müfred bir masdar olduğuna, Hak 
Teâlâ'nın "Onların dostları fagottur" (Bakara. 257) ifâdesi de delâlet etmektedir. 
Nitekim (onlar âdildirler) veya (Onlar razıdırlar) denilir. Yani burada da, cemi 
durumunda müfred getirilmiştir" demiştir. 

Nahivciler sözlerine devamla, bu lâfzın hem müfred, hem de cem için 
kullanıldığın! söyleyerek şu delilleri getirmişlerdir: Hak Teâlâ'nın, "Onu inkar 
etmekle emrolundüklan halde, yine tâğütun huzurunda muhakeme olunmalarını 
feter/er" (Nisa, 60) âyetinde müfred olarak; fitlere gelince, onların dostları 
tâğüttur" (Bakara, 257) âyetinde de cem makamına getirilmiştir. Nahivciler 
sözlerine devamla şöyle derler: Bu kelimede aslolan, onun müzekker olmasıdır. 
Ama, Hak Teâlâ'nın, "Tâğüt'tan ona tapmaktan kaçınıp..." (Zümer, 17) âyetinde, 
bu kelimeyle "ilâhlar" manası murad edildiği için müennes getirilmiştir. Bunu 
iyice anladığın zaman biz deriz ki: Müfessirler "tâgüt" hakkında beş görüş 
zikretmişlerdir: 

1) Ömer, Mücahid ve Katâde'ye göre şeytandır. 

2) Said İbn Cübeyr kâhin olduğunu söylemiştir. 

3) Ebu'l- Âliye'ye göre sihirbazdır. 

4) Bazıları da "putlardır" demişlerdir. 

5) Cinlerin ve insanların taşkınlıkları olup, azan, haddi aşan her şeydir. Bunun 
tahkiki şöyledir: Bu şeylerle bir araya gelindiğinde tuğyan ve azgınlık hasıl 
olduğundan, bu şeyler tuğyan ve azgınlık için birer sebep olmuş olurlar. Nitekim 
şu âyet-i kerimede olduğu gibi "Rabbim, muhakkak ki bu putlar, insanlardan 
pekçoğunu sapıttılar (İbrahim, 36).Allahu Teâlâ'nın, "Ve Allah'a iman ederse" 


buyruğuna gelince, bunda kâfirin önce inkârdan tevbe edip, bundan sonra iman 
etmesi gerektiğine bir işaret vardır. Allahu Teâlâ'nın, "O muhakkak ki kopmayan 
en sağlam kulpa yapışmıştır" beyanına gelince, bil ki: Bir kimse bir şeye 
tutunduğu zaman denilir. "kulp" kelimesinin çoğulu dır. Meselâ şöyle 
denilmektedir: "Kovanın kulpu" ve "kadehin kulpu." Kulpun böyle 
ısimlendirilmesinin sebebi ise, kelimesinin kendisine tutunulan, temessük edilen 
bir şey olmasıdır, kelimesi ise, kelimesinin müennesidir. Bu, (istiâretu'l mahsüs 
Tİ'1-ma'kül) (yani: Akli olan bir meseleyi, hissi olan bir şeye benzeterek teşbih 
etmektir). Çünkü bir şeyi tutmak isteyen kimse, onun kulpuna tutunur. Burada da 
böyledir; bu dine tutunmak isteyen kimse, ona delâlet eden delillere yapışır. 
İslâm'ın delilleri, delillerin en güçlüsü ve en açığı olunca, bu delillerin diye 
isimlendirilmesi gerekmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın "kopmayan.." sözüne gelince, 


bunda birkaç mesele vardır: 121) 
Birinci Mesele 


kelimesi, koparmaksızın bir şeyi kırmaktır. kelimesi fiilinin mutavaatı 
(edilgeni) olup, "Onu kırdım, o da kırıldı" denilir. Bu lâfızdan maksat ise, 
mübalağadır. Çünkü, bu kulpun kırılması olmayınca, koparılması ve (yerinden 


sökülmesi) haydi haydi olmaz.. 21 
İkinci Mesele Başa Dön 


Nahivciler şöyle demişlerdir: Âyetin nazmı esasen şöyledir: "Kopması olmayan 
en sağlam kulpa.." Ama Araplar (bazan) gibi ism-i mevsül ve edatları izhar 
etmiyorlar, buna karşılık onların sılalanyla yetiniyorlardı. Meselâ şair Selâme 
İbn Cendel şöyle demiştir: "İftihar ederek, kendileriyle kanlar akıtmış olduğum 6 
savaş atlarının boynu sanki, selâmlamak için dikilmiş olan taşlar gibidir". Yani, 
demektir. Cenâb-ı Hak da şöyle buyurmuştur: "Bizden istisnasız herkesin belli 


bir makamı vardır" (Saffât 164). Yani "ki, o kimsenin vardır" takdirindedir. [53] 
Allah İşitici ve Bilicidir 


Cenâb-ı Hak daha sonra şöyle buyurmuştur: "Allah hakkıyla işitici ve kemâliyle 
bilicidir." Bu ifâde hakkında tki görüş vardır: 
Birinci Görüş: Bunun manası, "Allah, şehâdeteyni söyleyen kimsenin sözüyle, 


küfür izhar eden kimsenin sözünü duyar; mü'minin kalbindeki temiz iti-kâd ile 
kâfirin kalbindeki pis itikadı bilir" şeklindedir. 

İkinci Görüş: Atâ'nın İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet ettiğine göre, İbn Abbas şöyle 
demiştir: "Allah'ın Resulü, ehli kitaptan Medine'nin etrafında bulunan 
yahudilerin müslüman olmalarını istiyordu. Gizli ve açık bir şekilde Allah'tan 
bunu diliyordu". Buna göre buyruğunun manası, Allah, "Ey Muhammed, senin 


duâ talebini duyuyor, buna olan istek ve gayretini biliyor" şeklinde olur. [54] 
Allah, Müminlerin Velisi, Tâgût da Kâfirlerin Dostudur 


"Allah, iman edenlerin velistdir. Onları karanlıklardan nura çıkarır,, Kâfir 


olanların dostları ise, tâğüttur. O da onları, nurdan karanlıklara çıkarır. İşte onlar, 
cehennemliktirler. Orada ebedi kalıcıdırlar" (Bakara. 257). 


Bu âyette iki mesele vardır: [55] 
Velî Kelimesinin Manası 


kelimesi, ism-i fail anlamında, feil veznindedir. Bu kelime Arapların şu 
sözlerinden alınmıştır:"Falanca bir şeyi uhdesine aldı..." Kelimenin" aslı ise, 
yakınlık mânâsına gelen kelimesinden gelir. Nitekim Hüzeli şöyle demiştir: 
"Sen yolundan saptırmak isteyen bazı azgın kimseler'sana yâklaşmaksızm, 
(seni) tehdit etti." Yine bu kelimeden olmak üzere denilir ki, manası, "Benim 
evim onun evine yakındır" demektir. Sana sevgi ve yardım hisleriyle yaklaşıp 
seni hiç terketmediği için, yardımcıya da "veli" denilmektedir. Yine, halkın 
isterini yönettiği, onlara emirler ve yasaklar çıkardığı için şehrin yöneticisine de 
"vâli" denilir. (mevlâ) "efendi" kelimesi de bu kökten gelmektedir. Bundan 
dolayı, dostluğun zıddı anlamında olmak üzere, bir şeyi aştığında, tecavüz 
ettiğinde söylenilen ifâdesinden gelen kelimesi kullanılır. İşte bundan dolayı 


"velayet" (dostluk), "adavet"in (düşmanlığın) zıddı olmuştur. [56] 
İkinci Mesele 


Bizim âlimlerimiz bu âyet ile, Allahu Teâlâ'nın din hususunda mü'mine olan 
lütuflarının kâfire olan lüflarından daha fazla olduğuna istidlal etmişler ve şöyle 
demişlerdir: Bu ayet-i kerime, Allahu Teâlâ'nın kesin olarak mü'minlerin dostu 
olduğuna delâlet etmektedir. Malûmdur ki bir şeyin velisi olan kimse, insanın 


faydasına ve elde etmek istediği amaç doğrultusunda işlerinin yolunda gitmesine 
vesile olabilecek olan şeyleri üstlenmiş olan kimse demektir. Bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, "Onlar, onun hizmetine ehil olmadıkları halde, Mescid-i 
Haram'dan men edip duruyorlar... O'nun hizmetine ehil olanlar, ancak 
müttakilerdir" (Enfâl, 34) buyurmuş, Mescid-i Haram'ın bakımını yapıp orayı 
şenlendiren kimseyi O'nun dostu, velisi addetmiş; kâfirlerin ise O'nun dostu 
olabilmelerini reddetmiştir. Veli'nin mânası "faydalı işleri tekeffül eden, üstlenen 
kimse" olup, Allahu Teâiâ da kendisini, hususi olarak mü'minlerin dostu yapınca, 
Allahu Teâlâ'nın kâfirlerin işlerini tekeffül etmesinden daha fazla olarak, 


mü'minlerin işlerini uhdesine almış olduğunu anlarız. 57) 
Allah'ın Lütfü Hakkında Mutezile nin İddiası Başa Dön 


Mütezile'ye göre ise, Allahu Teâlâ hidâyet, tevfik ve lütuflar hususunda mü'min 
ile kâfire müsavi davranmıştır. Oysa ki bu âyet, onların görüşlerini iptal 
etmektedir. Mü'tezile şöyle demiştir: Bu tahsis, şu vecihlerden birine ham- 
iedilebilir: 

Birinci Vecih: Bu, lütuflann fazlalığı manasına hamledilmiştir. Nitekim Hak 
Teâlâ bu hususu,"Hidayete erenlerin ise, hidayetlerini arttırmıştır" (Muhammed, 
17) sözüyle belirtmiştir. Akli bakımdan ise bunun izahı şöyledir: Hayır ve tâatın 
bir kısmı, diğerlerine sebep olur. Bu böyledir, çünkü mü'min bir kimse, içinde 
va'zu nasihat yapılan bir mecliste bulunduğu zaman, onun kalbi huşu, huzu' ile 
dolup bir hüzne bürünür. Böylece de onun durumu, küfür ve isyanlarla kalbi 
katılaşmış kimsenin durumundan farklı olur. Bu da, mü'min için olabilecek 
lütuflann, başkası için olamıyacağtnı gösterir. Böylece, Allah'ın sadece 
mü'minlerin dostu olması bu mânaya hamledilmiş olur. 

İkinci Vecih: Allahu Teâlâ mü'min kimseleri ahirette mükâfaatlandınr ve 
devamlı nimetleriyle büyük lütuflarını onlara tahsis eder. Böylece âyette 
bahsedilen tahsis bu mânaya hamledilmiş olur. 

Üçüncü Vecih: Allahu Teâlâ, herkesin faydasına olan şeyleri eşit olarak tekeffül 
etmiş olması mânasında, her ne kadar herkesin velisi ise de; ne var ki bu 
velayetten istifâde edenler mü'min kimselerdir. Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Müttaküev için bir hidâyettir "(Bakara, 2) âyetinde de olduğu gibi, bu âyet 
mü'minlere tahsis edilmiştir. 

Dördüncü Vecih: Allahu Teâlâ, mü'minleri sevmesi mânasında, mü'minlerin 
velisidir. Allah'ın mü'minleri sevmesinden maksad ise, mü'minlerin kendilerini 


değil, mü'min kullarının zâtına olan tazimlerini takdir etmesidir. [58] 


Lütuf Konusunda Ehl-i Sünnetin Onlara Cevabı 


Âlimlerimiz Mü'tezile'nin birinci görüşlerine şu şeklide cevap vermişlerdir: 
Lütufların fazlalığı mümkün olduğu müddetçe, lütuf, size göre vâcibtir. Halbuki 
Allahu Teâlâ'nın mü'min kimseler hakkında eda edeceği bir vâcib yoktur. Bu 
mâna kâfir hakkında, zaten tam manasıyla mevcuttur. Hatta mü'min kendisi 
vesilesiyle Allah'ın bu fazla lütfunu elde edeceği şeyleri yapmıştır. İkinci sualleri 
olan Allah'ın ahirette mü'mini mükğfaatlandırması yorumu da uzak bir 


ihtimaldir. Çünkü mü'minlere ahirette mükâfaat verilmesi, Allah'a vâcibtirl 52] 
Binaenaleyh mü'minlerin velisi, bu sevabı Allah üzerinde bir hak gören kimse 
olur. Böylece de, o kimsenin velisi kendisi olur; Allah ise onun velisi olmaz. 
Üçüncü sual ki Allah'ın velayetinden faydalananın mü'min olduğudur. Ona da şu 
şekilde cevap veririz: Velayet konusunda, kendisi sayesinde mü'minin kâfirden 
ayrıldığı bu husus, Allah'tan değil, kuldan sudur etmiş olur. Binaenaleyh bu 
görüşe göre kulun velisi, başkası değil, bizzat kendisi olur. 

Dördüncü suale, yani velayetin burada muhabbet manasına geldiği iddasına 
cevâbımız ise şöyledir: Muhabbetin mânası, mükâfaat vermektir. Bu, aynı 
zamanda, ikinci sorudur. Biz buna ikinci sorunun cevâbıyla cevap vermiş olduk. 


[60] 
Allah Müminleri Karanlıktan Nura Çıkarır 


Hak Teâlâ'nın,"Onları karanlıklardan lüra çıkarır" buyruğu ile ilgili iki mesele 
vardır; 611 


İmanı Kulun Kalbinde Yaratan Allah'dır Başa Dön 


Müfessirter, âyette bahsedilen "zulumât" ve "nür" kelimesinden maksat, küfür ve 
imandır. Böylece bu âyet, Allahu Teâlâ'nın insanı küfürden çıkarıp, imana sokan 
bir zât olduğu hususunda sarih bir delil olmuş olur. Böylece de imanın, Allah'ın 
yaratmasıyla meydana gelmesi gerekir. Çünkü iman, şayet kulun yarattığı bir fiil 
olsaydı, o zaman kul kendisini küfürden çıkarıp, imana sokan kimse olmuş 
olurdu ki, bu da ayetin sarih beyanına ters düşerdi. Mü'tezile, buna şu iki şekilde 
cevap vermiştir: 

a) Karanlıklardan çıkarıp nura sokmak, deliller getirmek, peygamberler 


yollamak, kitaplar indirmek, imana en beliğ bir şekilde teşvik edip küfürden de 
aynı şiddette sakındırma manasına hamledilmektedir. Kadi şöyle der: Allahu 
Teâlâ, putlar her ne şekilde olursa olsun insanların sapmalarına sebep olduğu 
için, Rabbim, muhakkak ki onlar, insanlardan çoğunu saptırdılar" (İbrahim, 36) 
âyetinde saptırma işini putlara nisbet etmiştir. Binaenaleyh, iman eden kimseler 
için Allah'ın yaratmış olduğu sebeplerin güçlü olmasına rağmen, karanlıklardan 
nura çıkarma işinin Allah'a nisbet edilmesi daha münasip olur. 

b) Karanlıktan nura çıkarma işinin " Allahu Teâlâ'nın, insanları cehennemden 
cennete döndürmesi" mânasına hamledilmesidir. Kadi: "Bu, hakikate daha 
yakındır; çünkü ahirette bu konuda meydana gelecek olan şeyler, Allah'ın 
fiülllerindendir. Dolayısıyla sanki o şeyi Allah yapmış olur" demektedir. 
Mutezile'nin bu görüşlerinden birincisine, şu iki hususla cevâp veririz: 

1) Bu nisbet, fiilde hakikat, teşvik ve terğibde mecaz ifâde eder. Aslofan, lâfzı 
hakikate hamletmektir. 

2) Bu teşvik etmeler, eğer vesileyi tercih etmede müessir olursa, râcih olan sebep 
vâcib, mercüh olan (terkedilen) ise imkânsız olur. Bu durumda da Mutezile'nin 
görüşü bâtıl olmuş olur. Eğer o vesilenin tercihte bir tesiri yoksa, bunun 
"çıkarma" diye adlandırılması doğru olmaz. 

İkinci görüşleri de şu iki bakımdan reddedilmiştir: 

a) Vahıdi: "En'âm süresindeki, 'Karanlıkları ve aydınlığı yarattı"(Enam nayeti 
dışında Kur'an'da geçen bütün 

tabirlerinden Allahu Teâlâ küfür ile imanı kastetmiştir. Çünkü En'âm süresindeki 
bu ifâdeyle Allah, gece ve gündüzü kastetmiştir" diyerek, sözünü şöyle 
sürdürmüştür: "Allah, küfrü, idrâk etmeye mâni olma hususunda adetâ zulmet 
gibi olduğu için, bir "zulmet" imanı da, anlamanın ve idrak etmenin bir sebebi 
olduğu için, bir "nür" olarak kabul etmiştir." 

b) Mü'mini ateşten döndürüp cennete sokmak, Mutezile'ye göre, Allah'a vâcib 


olan bir iştir. Binaenaleyh lâfzı bu mânaya hamletmek caiz değildir. 162) 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın buyruğunun zahiri, onların önce küfürde olduklarını, daha sonra 
da, Allahu Teâlâ'nın onları küfürden çıkarıp imana sokmuş olmasını iktiza eder. 


Sonra, burada da iki görüş vardır: [63] 


Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


Birinci Görüş: lâfzın zahirine hamledilmesidir. Bu da, bu âyetin, kâfir olup daha 
sonra müslüman olan kimseye tahsis edilmesi hususudur. Bu görüşte olanlar, 
âyeti kerimenin sebeb-i nüzulü hakkında pek çok rivayetlerde bulunmuşlardır. 

a) Mücâhid şöyle demektedir: "Bu âyet, Hz. İsa'ya iman edenlerle küfreden 
kimseler hakkında nazil olmuştur. Binaenaleyh, Allahu Teâlâ Hz. Muham-med 
(s.a.s.)'i peygamber olarak gönderince, Hz. İsa'yı peygamber olarak kabul 
etmeyenler Hz. Muhammed'e iman etmişler; Hz. İsa'ya iman edenler de Hz. 
Muhammed (s.a.s.)'i kabul etmemişlerdir. 

b) Âyet, hristiyanların usulüne göre Hz. İsa'ya iman edip, daha sonra da Hz. 
Muhammed (s.a.s.)e iman eden kimseler hakkında nazil olmuştur. Böylece, 
onlar Hz. Muhammed (s.a.s.)'e iman ettiklerinde, Hz. isa'ya olan imanları bir 
zulmet ve bir küfür gibi olmuş olur. Çünkü Hz. İsa'da hem beşeriyyet, hem de 
ulühiyyet vasfının bulunduğuna, ittihada inanmak, küfürdür. Halbuki Allahu 
Teâlâ, o kimseleri o zulmetten çıkarıp, İslâm'ın nuruna sokmuştur. 

c) Âyet, Hz. Muhammed (s.a.s.)'e iman etmiş olan, bütün kâfirler hakkında nazil 
olmuştur. 

İkinci Görüş: Lâfzın, ister o iman küfürden sonra olsun, isterse böyle olmasın, 
Hz. Muhammed (s.a.s.)'e iman eden herkese hamledilmesidir. Bunu şu şekilde 
ızah edebiliriz: Her ne kadar onlar kesinlikle karanlık içinde olmasalar dahi, 
Allahu Teâlâ'ntn onları karanlıklardan çıkarıp, nura sokmuş olduğunun 


söylenmesi de uzak bir ihtimal değildirL©4. Bunun böyle olduğuna hem Kur'an-ı 
Kerim, hem hadis-i şerif, hem de örf delâlet etmektedir. Bu hususun Kur'an'dan 
delili,Hak Teâlâ'nın,"Siz, ateşten bir uçurumun kenarınında idiniz de, Allah sizi 
kurtardı"(Al-i İmran. 103) âyetidir. Onların, asla ateşin içinde olmadıkları 
herkesin malümu olan bir husustur 

Yine Hak Teâlâ, "Onlar iman edince, onlardan rüsvayhk azabını giderdik" 
(Yünus, 98) buyurmuştur. Halbuki, onlara herhangi bir azâb kesinlikle 
inmemişti. Allahu Teâlâ, Yusuf (a.s.)'un kıssası hakkında da, "Muhakkak ki benr 
Allah'a iman etmeyen bir topluluğun dinini terkettim" (Yusuf, 37) buyurmuştur. 
Halbuki Yüsuf (a.s.), asla o dinden olmamıştı.. Ve yine, "Ve sizden kimisi de, 
ömrün en aşağı olanına götürülür" (Nahl, 70) buyurmuştur. Halbuki onlar asla, 
ömrün en aşağı ve en rezilinde olmadılar.. Bunun hadisten delili ise, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'den rivayet edilen şu hususlardır: Hz. Peygamber (s.a.s.) 
diyen bir kimseyi duyduğunda, "Fıtratına göre söyledi.." O adam, dediğindeyse, 
ateşten kurtuldul©5İ dedi. O kimsenin ateşin içinde olmadığı herkesçe bilinen 
bir husustur. Yine Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, ashabına dönerek,..."Çekirgelerin 
düşüşü gibi ateşe düşüyorsunuz. Ben de sizi ateşe düşmekten korumak için, 


eteklerinizden tutuyorum!©©! "demiştir. Onların ise, ateşe üşüşmedikleri 
herkesin malümudur. Örfden delile gelince, bu şöyle olur: Baba, bütün malını 
infak edip harcadığı zaman, oğlu ona, "Sen beni malından çıkardın", yani, 
"Malından bana hiç birşey bırakmadın, beni mahrum ettin" der. Bundan maksat, 
oğlu o malın içindeydi de, babası onu onun içinden çıkardı, demek değildir. Bu 
işin hakikati şudur: Kul, Allah'ın tevfikinden uzak kalırsa, karanlıklar içine 
düşer.. Böylece de Allahu Teâlâ'nın tevfiki, o karanlıkların o kimseden savuşup 
gitmesine sebep olur. Savuşturma ile ortadan kaldırma arasında bir tür benzerlik 
bulunmaktadır. Binaenaleyh bu üslüp, "çıkarmak" ve "uzaklaştırmak" fiillerinin 
de savuşturma ve kaldırma (def ve ref) manasında kullanılabileceklerini gösterir. 


167) 
Kafirlerin Dostları Tâğut'tur Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Kâfir olanların dostları iser tâğuttur" buyruğuna gelince, bil ki 
Hasan el-Basri bu ifadeyi 

şeklinde okumuş ve bu şekilde okunacağına, bundan sonra gelen lafzıyla istidlal 
etmiştir. Ne var ki bu, Mushaf'a muhalif, şazz bir kıraattir. Hem biz, bu lâfzın 
iştikakı meselesinde, bu kelimenin cemi (çoğul) bir lâfız değil, müfred olduğunu 
açıklamıştık. Hak Teâlâ'nın, o da onları, nurdan karanlıklara çıkarır" âyetine 
gelince, Mutezile bu âyetle küfrün Allah'tan olmadığına istidlal etmişlerdir. 
Bizim alimlerimiz de şöyle demişlerdir: Allahu Teâlâ, ittifakla mecazi olarak 
nurdan çıkarıp karanlıklara sokmayı tâğütlara nisbet etmiştir. Çünkü görüşlerin 
en açığına göre, tâgüttan murad, puttur. Bunu, Hak Teâlâ'nın, "Rabbim, putlar, 
insanlardan çoğunu'saptırdılar" (İbrahim,36) âyeti de te'yid eder. Bu âyette 
Allahu Teâlâ, saptırma işini putlara isnad etmiştir. Bu nisbet, hem bize hem de 
size göre ittifakla mecazi bir nisbet olunca, bu sizin lehinize bir delil olmaktan 
çıkar.Sonra Hak Teâlâ "İşte onlar, cehennemliktirler. Orada ebedi kalıcıdırlar" 
buyurmuştur. Bu ifâdenin sadece kâfirlere yönelik olması muhtemel olduğu gibi, 
hem kâfirlere, hem de putlara yönelik olması, böylece de hepsi için bir vaid ve 
men ifâde etmesi muhtemeldir. Çünkü jjjüy lâfzı çoğul olup zikredilen şu iki 
cinse de râci olması doğru olunca, bu ifâdenin ikisine birden raci olması gerekir. 


Allahu Teâlâ doğruyu en iyi bilendir. 168) 
Üç Kıssa 


"Allah kendisine hakimiyet verdiği için, İbrahim ile Rabbi hakkında çekişeni 


görmedin mi? Hani İbrahim: "Benim Rabbim hem diriltir, hem öldürür" deyince 
O: "Ben de diriltir, öldürürüm" demişti. İbrahim: "Allah güneşi doğudan 
getiriyor. Haydi sen de onu batıdan getir" deyince ise, o kâfir şaşırıp kalmışh. 
Allah zâlimler güruhuna hidayet etmez. Yahut o kimse gibisini ki, o, çatılan 
çökmüş, duvarları da üstüne yıkılmış bir kasabaya uğramış, "Allah burasını 
ölümünden sonra nasıl diriltecek?" demiş, Allah da onu yüz yıl Ölü bırakmış, 
sonra da diriltmiş. (Ona), "ne kadar kaldın?" deyince, o da "bir gün, yahud bir 
günden az" diye söylemişti. Allah: Hayır, yüz yıl kaldın. İşte, yiyeceğine, 
İçeceğine bak, henüz bozulmamıştır. Bir de merkebine bak.. İşte böyle 
yapmamız, seni insanlara ibret nişanesi kılmamız içindir. (Merkebin) 
kemiklerine bak, onları nasıl birleştirip yerli yerine koyuyoruz. Sonra da onlara 
et giydiriyoruz" dedi.. O (merkeb dirillp eski haline geldiği) kendisine apaçık 
belli olduğu zaman şöyle dedi: "Biliyorum ki, Allah şüphesiz herşeye hakkıyla 
kadirdir(Bakara,258-259). 

Bil ki Allahu Teâlâ burada üç kıssadan bahsetmiştir. Bunlardan birincisi yaratıcı 
zâtı tanımayı, ikincisi ve üçüncüsü ise haşr, neşr ve ba'si isbat etmeyi açıktama 
hususundadır. L69] 


Birinci Kıssa: Hz. İbrahim'in Hükümdar (Nemrud)'la 
Münazarası Başa Dön 


Birinci kıssa Hz. İbrahim (a.s.)'in kendi zamanında yaşayan hükümdar ile 
münazarası olup, işte bu, tefsir etmekte olduğumuz ayettir. Hak Teâlâ'nın 
"Görmedin mi?" hitabı, muhatabı taaccüb etmeye davet eden bir kelime olup, 
lâfzı ise istifham lâfzıdır. Bu tıpkı, denilmesi gibidir. Bunun mânası, "Şu işi 
yapma hususunda, falanca gibisini gördün mü?" şeklindedir. Hak Teâlâ'nın, 
"İbrahim ile Rabbi hakkında çekişen..." buyruğuna gelince, bu hususta Mücahid, 
âyette ilgi zamiriyle bahsedilen bu kimsenin Nemrüz (Nemrüd) İbn Kenan 
olduğunu söylemiştir ki bu, büyüklük taslayan ve rubübiyyet iddiasında bulunan 
ilk kimsedir. Âlimler, bu çekişmenin ne zaman olduğu hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bazılarına göre bu, putları kırdığında ateşe atılmadan önce olmuştur. 
Bu görüş Mukâtil'den rivayet edilmiştir. Bazıları da, bunun Hz. İbrahim ateşe 
atıldıktan sonra olduğunu söylemişlerdir. (karşılıklı) galebe çalmak isteme" d 
denilir. Yani "Onunla hüccetleştim ve onu yendim.." Hak Teâlâ'nın ifâdesindeki 
zamirin, Hz. İbrahim'e râci olması muhtemel olduğu gibi, ta'n eden kimseye 
(Nemrüz'a) râci olması da muhtemeldir. Birinci ihtimal daha açıktır. Nitekim 
Hak Teâlâ, "Kavmi ona hüccet getirmeye kalkıştı. O dedi ki: "Allah hakkında mı 


benimle çekişiyorsunuz?" (Enam 80) buyurmuştur. Bunun manası, "Kavmi, 
Rabbi hususunda onunla çekişmiştir" şeklindedir. Hak Teâlâ'nın 'Allah 
kendisine mülk verdiği için" ifâdesine gelince, bii ki bu ifâde hakkında şu iki 
görüş belirtilmiştir. 

Birinci Görüş: ifâdesindeki hâ zamiri, İbrahim (a.s.)'e râ'cidir. Yani, "Ailahu 
Teâlâ İbrahim'e mülk verdi" demektir. Bu görüşte olanlar kendi görüşlerine şu 
hüccetleri getirmişlerdir. 

Birinci Hüccet: Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki biz İbrahim ailesine kitap ve 
hikmet verdik. Ve onlara, büyük bir mülk verdik"(Nisa, 54) âyetidir. Yani, 
"nübüvvet ve Allah'ın dinini ayakta tutma hususunda bir hükümranlık verdik.." 
demektir. 

İkinci Hüccet: Ailahu Teâlâ'nın,kendisinin Rab olduğunu iddia eden kâfirlere 
mülk vermesi caiz değildir. 

Üçüncü Hüccet: Zamirin zikredilen iki şeyden en yakın olanına râci olması 
vâcibtir. İbrahim (a.s.), zikredilen iki şeyin, zamire daha yakın olanıdır. 
Binaenaleyh bu zamirin Hz. İbrahim'e râci olması gerekir. 

İkinci Görüş: Bu müfessirlerin çoğunluğunun görüşüdür. Buna göre, zamir Hz. 
İbrahim'le çekişen o kimseye râcidir. Bu görüşte olanlar, birinci gö-rüştekilerin 
birinci delillerine, "Bu âyet, mülkün Hz. İbrahim'in soyu içinde bulunduğuna 
delâlet eder. Ayette, mülkün Hz. İbrahim'de bulunduğuna dair bir delâlet yoktur" 
diye cevap vermişlerdir. İkinci hüccetlerine de şu şekilde cevap verirler: 
Buradaki mülkten murad, dünyada geniş imkân sahibi olmak, muktedir olmak ve 
zengin olmaktır. Tecrübe de, Ailahu Teâlâ'nın bütün bu şeyleri bazan kâfirlere de 
verdiğine delâlet etmektedir. Ailahu Teâlâ'nın o kimseye, mü'minken mülkü 
vermiş olması, daha sonra da o kimsenin Allah'ı İnkâr etmiş olmasının 
söylenmesi niçin caiz olmasın? Üçüncü hüccetlerine de şu şekilde cevap verirler: 
İbrahim (a.s.), zamire, zikredilen iki şeyin her ne kadar en yakını ise de, ne var ki 
pekçok rivayet Hz. İbrahim'le mücadele eden şahsın hükümdar olduğu 
istikametinde varid olmuştur. Binaenaleyh zamirin, işte bu bakımdan o kimseye 
râci olması daha münasiptir. Sonra bu ikinci görüşte olanlar, kendi görüşlerine 
şu. hususları delil getirmişlerdir: 

a) Allahu Teâlâ'nın ifâdesi, şu üç manaya muhtemeldir: Bu manalardan herbiri, 
"Biz zamirin Hz. İbrahim'e değil, o melike ait olduğunu söylediğimiz zaman" 
doğru olur. Bu te'villerden biri, mânanın şu şekilde olmasıdır: "Mülkün ona (0 
melike) verilmesi, onu şımartmış, onun büyüklük taslayıp azmasına sebep 
olmuş, böylece de o, bundan dolayı çekişmiştii" mânasında olmak üzere" Allahu 
Teâlâ ona mülk verdiği için, Rabbi hususunda o, Hz. İbrahim'le pekişmiştir." Bu 


mânanın da, ancak azgın bir hükümdara uygun düşeceği malümdur. İkinci te'vil, 
mânanın şöyle olmasıdır O, Rabbinin kendisine mülk vermesine bir şükür olsun 
diye, Rabbi hususunda çekişmeye başladı.. Nitekim, denilir. Bu sözden maksad, 
"kişinin iyilik yapmasından dolayı o kimseye dost olması gerekirken, o bunun 
aksini Oo yapmıştır" o şeklindedir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 
Hakk'ın"Şükredeceğinize rızkınızı yalanlıyorsunuz"(Vakıa, 82) âyetidir. Bu te'vil 
de peygambere yakışmaz. Çünkü mülk ister bulunsun, ister bulunmasın, 
peygamberin hüccetleşmesi vâcib olur. Ama, şu azgın, haddi aşan hükümdara 
gelince, onun, büyük bir mülkü olduktan sonra bu taşkın azgınlığını izhar etmesi 
uygun ofur. Böylece Hak Teâlâ'nın, "Allah kendisine mülk verdiği için..." 
buyruğunun mânâsı ancak, o zamiri azgın melike hamlettiğimizde doğru olacağt 
sabit olur. 

b) Bu ayetten maksat, Hz. İbrahim (a.s.)'in hak dine açıkça davet etmesi 
hususundaki durumunun mükemmelliğini açıklamaktır. Kâfir olan kimse 
heybetli bir sultan, Hz. İbrahim de melik olmadığı zaman, bu mâna, İbrahim 
(a.s.)'in melik kabul edilmesi halinden daha mükemmel olur. Kâfir Nemrüd 
melik olduğuna göre, bizim, yukarıda zikrettiğimiz hükmün kabul edilmesi 
gerekir. 

c) Ebu Bekr El-Esamm m zikrettiği husustur. Bu da'*Hz. İbrahim (a.s.), şayet 
melik olsaydı, kâfir olan Nemrüd, iki adamdan birisini öldürüp diğerini serbest 
bırakmazdı. Aksine Hz. İbrahim (a.s.), ona bu hususta, şiddetle karşı çıkardı. 
Hatta İbrahim (a.s.)'in bu işi yapmaması hususunda kâfiri zorlaması gerekirdi" 
şeklindedir. 

Kâdi şöyle demiştir: "Esammın yaptığı bu istidlal zayıftır. Çünkü Hz. İbrahim 
(a.s.)'ın din ve mucizeler izhar etme hususunda melik ve sultan; bu kâfirin de 
zulüm hususunda melik, muktedir ve sultan olduğunun ileri sürülmesi de 
muhtemeldir. İşte bu sebepten dolayı kâfir olan Nemrüd, iki adamdan birisini 
öldürebilmiştir. Yine, o iki adamdan birini kısastan dolayı öldürmüş; diğerini de 
kendisine kısas gerekmediğinden veyahut da diyet vermiş olmasından ötürü 
serbest bırakmış olması da caizdir".Cenâb-ı Hakk'ın, "Ben de diriltir, öldürürüm" 
buyruğu da, bir haber ve bir va'iddir. Kur'an'da kâfirin bunu bizzat 
gerçekleştirdiğine dair herhangi bir delil yoktur. İşte bu da, bu meseleyle ilgili 
bir husustur. Hak Teâlâ'nın, "Hani İbrahim: "Benim rabbim hem diriitirr hem 


öldürür" demişti" ifadesiyle ilgili de birkaç mesele vardır: [70] 


Hz. İbrahim'in Allah'ın Varlığım İsbatı Başa Dön 


Zahir olan odur ki, bu,zikredilmeyen fakat önceden geçmiş olan bir soruya 
verilmiş olan cevapttr. Bu 

böyledir, çünkü peygamberlerin hak dine davet için peygamber olarak 
gönderildikleri, malüm olan bir husustur. Binaenaleyh Hz. İbrahim peygamber 
olduğunu öne sürdüğünde, bu iddiayı kabul etmeyen kimse, O'ndan âlemin bir 
İlâhının bulunduğunu isbat etmesini ister. Görmez misin ki; Hz. Musa (a.s.), 
"Muhakkak ki ben âlemlerin Rabbinin peygamberiyim""(Şuarâ, 16) dediği 
zaman, Firavun "Alemlerin Rabbi nedir?" (Şuarâ, 23) demişti. Bunun üzerine 
Hz. Musa (a.s.) "Göklerin, yerin ve ikisi arasmdakilerin Rabbidir(Şuara, 24) 
ifadesiyle Allah'ı ispat hususunda de-tit getirmiştir. Burada da böyledir. Hz. 
İbrahim peygamber/iğini açıklayınca Nemrüd, "Rabbin kimdir?" der. Bunun 
üzerine Hz. İbrahim, "Rabbim hem dirilten, hem de öldüren zâttır" der. Ne var ki 


olay bu hususa delâlet ettiği için, bu cevâbın sorusu hazfedilmiştir. HU 
İkinci Mesele 


Hz. İbrahim'in delili son derece yerindedir. Çünkü Allah ancak, kadir olan 
kimselerden hiç birinin ortak olamayacağı fiilleri vasıtasıyla bildirilebilir, 
tanıtılabilir. Diriltip öldürme de, işte böyle bir fiildir. Çünkü mahlükât, bu iki işi 
yapmaktan acizdir. İradeden sonra, ilim zaruridir. Binaenaleyh, kendilerini 
gördüğün şu muktedir kimselerden başka bir müessirin bulunması 
gerekmektedir. Bu müessir de, yâ "mücib" (Zâtı icabı yapan, bir anlamda iradesi 
mutlak olmayan) ya muhtar (hür) mutlak irâde sahibi )olur. Birincisi bâtıldır, 
günkü onun devam etmesinden, eserinin de devam etmesi gerekir. Bu durumda, 
diriltmenin öldürmeyle; öldürmenin de diriltmeyle değişmemesi gerekirdi. 
İkincisine gelince, bu şöyledir: Biz, canlıların muhtelif şekilleri, uzuvları, 
vasıflan, karakterleri ve özellikleri olduğunu görüyoruz. Mücib-i bi'zzât'ın tesiri 
hu şekilde olmaz.. Binaenaleyh, diriltmek ve öldürmek fülleriyle, şu canlıları 
diriltme ve öldürme işinde kudret ve ihtiyar yoluyla etkili olan başka bir varlığın 
bulunmuş olduğunu anlamış oluruz. Ki bu da, Allahu Teâlâ'dır. Bu Allahu 
Teâlâ'nın, kitabının pekçok yerinde zikretmiş olduğu güçlü ve sağlam bir delildir. 
Nitekim Hak Teâlâ, "Andolsun ki biz, insanı çamurdan (süzülmüş) bir hülâsadan 
yarattık. Sonra onu, sağlam bir karargâhta bir nutfe haline getirdik. Sonra o 
pıhtıyı bir "alaka" haline getirdik. Derken o "alaka" yi bir çiğnem et parçası 
yaptık; o bir çiğnem eti de kemik haline getirdik. Sonra da o kemiklere et 
giydirdik. Bilâhare onu, başka bir yaratılışla inşa ettik. Suret yapanların en güzeli 
olan Allah'ın şanı ne yücedir! Sonra siz muhakkak ki bundan sonra ölüler haline 


geleceksiniz. Sonra siz, kıyamet gününde muhakkak ki diriltileceksiniz" 
(Müminün, 12-16). "Andolsun ki biz insanı en güzel bir yapıda yarattık. Sonra 
onur aşağıların aşağısına indirdik"(Tin, 4-5) ve "Ölümü ve hayan yaratan..." 


(Mülk, 2) buyurmuştur. 22) 
Üçüncü Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: Allahu Teâlâ, bazı âyetlerinde ölümü hayattan önce 
zikretmiştir. Meselâ bunlardan birkaçı şu ayetlerdir: "Allah'ı nasıl inkâr 
edersiniz? Halbuki siz ölü idiniz de, O diriltti" (Bakara, 28) "Ölümü ve hayan 
yaratan.. "(Mülk, 2) ve Hz. İbrahim'in Allah'ı medhü sena ederken söylediği, 
"Beni öldüren, sonra da dirilten O'dur...";(Şuara , 61)..O halde neden bu âyette, 
hayatı ölümden önce zikrederek, "Benim Rabbim hem diriltir, hem öldürür" 
demiştir? 

Cevap: Delil getirmeden maksat, Allah'a davet etmek olunca, delilin son derece 
açık olması gerekir. Hiç şüphe yok ki, hayat halinde hilkatin hayranlık uyandıran 
şeyleri daha çok,ve insanların buna muttali olması daha mükemmeldir. 
Binaenaleyh burada hayatın daha önce zikredilmesi gerekir. Hak Teâlâ'nın "Ben 


de diriltir, öldürürüm" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 251 
Birinci Mesele Başa Dön 


Nakledildiğine göre İbrahim (a.s.), böyle bir hüccet ile istidlal edince, kâfir olan 
o kral, iki şahsı çağırtarak, birisini öldürür, diğerini serbest bırakır ve, "Ben de 
diriltip öldürüyorum" der. İşte tefsirlerde nakledilen budur. Bana göre bu, uzak 
bir ihtimaldir. Çünkü Hz. İbrahim'in durumundan anlaşılan, istidlal edişinde de 
özetle açıkladığımız şekilde, O, diriltmenin ve öldürmenin hakikatini 
açıklamıştır. O bu şekilde açıklama yapınca, akıllı bir kimsenin bu şekildeki 
öldürme ve diriltmeyi; birisini öldürüp diğerini öldürmeme mânasındaki öldürüp 
diriltme ile karıştırması imkânsızdır. Yine, büyük bir topluluğun, bu kadar farkı 
göremeyecek bir biçimde ahmak olması imkânsızdır. Âyetten kastedilen, Allah 
en iyisini bilir ya, başka bir şeydir. O da, Hz. İbrahim, Allah'ın diriltip 
öldürdüğünü delil olarak öne sürünce, bunu kabul etmeyen kimse ise, "Sen 
Allah'ın semavi ve yeryüzüne taalluk sebepleri vasıta kılmaksızın, doğrudan 
doğruya diriltip öldürdüğünü, veyahut da semavi ve arzi (yere âit) sebepleri 
vasıta kılarak diriltmenin ve öldürmenin meydana geldiğini iddia ediyorsun. 
Birincisi imkânsızdır. İkincisi ise bizim maksadımıza delâlet etmez. Çünkü 


bizden biri, diğer sebepleri de vasıta kılarak öldürtmeye ve diriltmeye muktedir 
olabilir. Meselâ cima etmek, semavi ve arzi sebepler vasıtasıyla canlt bir çocuk 
elde etmeye; zehir almak ise, bazen ölüm neticesine götürebilir" der. Nemrüd, 
işte bu şekildeki sorusunu yöneltince, İbrahim (a.s.) şu şekilde cevap verir: 
Farzet ki, Allah'ın diriltip öldürmesi feleki birtakım sebepler vasıtasıyla meydana 
gelmiş olsun. Ama ne var ki, bu feleki birtakım hareketler ve sebepler, mutlaka 
müdebbir fail tarafından meydana getirilmiştir. Binaenaleyh, o feleki 
hareketlerin müdebbiri Hak Teâlâ olunca, o feleki hareketler vasıtasıyla meydana 
gelen diriltme ve öldürme işi de, Allah tarafından meydana getirilmiş olur. Ama, 
felekler ve "unsurlar" ile ilgili sebepler vasıtasıyla beşerin elinde tahakkuk eden 
diriltme ve öldürme ise böyle değildir. Çünkü beşerin feleki birtakım sebeplere 
muktedir olması imkânsızdır. Böylece bu ikisi arasında fark ortaya çıkmış 
olur.Sen bunu iyice anladığında şunu bil ki Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki Allah 
güneşi doğudan getiriyor" beyanı, başka bir delil olmayıp aksine birinci delilin 
tamamlayıcısı olur. Bunun mânası şudur: Allahu Teâlâ tarafından meydana gelen 
diriltme ve öldürme, her ne kadar felekler vasıtasıyla oluyor ise de, ancak ne var 
ki feleklerin hareketleri bizzat Allah'tandır. Binaenaleyh, netice itibariyle 
diriltme ve öldürme de Allah vasıtasıyla olmuş olur. Beşere gelince, her ne kadar 
diriltme ve öldürme ondan, semavi ve arzi sebeplerden yararlanılarak sudur 
ediyor ise de, ancak ne var ki sebepler o beşerin kudretiyle meydana gelmiş 
değildir. Binaenaleyh, beşerden sâdır olan diriltme ve Öldürme işi, Allah'ınki 
gibi olamaz ve bunun Allah'ın öldürmesiyle bir tenakuz teşkil edemeyeceği de 
sabit olmuş olur. Buna göre bu münazaranın cereyan ediş şekli, herkesçe meşhur 


olan, işte budur. Allah durumun hakikatini ve içyüzünü en iyi bilendir. LH 
İkinci Mesele 


Kıraat âlimleri, Kur'an'ın tamamında vasıl halinde üi zamirinin elifinin 
düşürüleceği hususunda ittifak etmişlerdir. Ama ne var ki Nâfi'den bu eliften 
sonra hemen hemze-i vasi geldiğinde, elifin okunacağı rivayet edilmiştir. Sahih 
olan ise, kıraat imamlarının ekseriyetinin görüşüdür. Çünkü mütekellim 
zamiridir. Bu da hemze ve nündan meydana gelir. Elif harfine gelince, bu harf 
vakf için gelmiştir. Nitekim aynı şekilde sekte halinde vakf yapmak için hâ 


getirilir. gibil ld), Bu hâ harfi vasi halinde düştüğü gibi, elif de vasi halinde 
düşer. Çünkü kendisine bitişen şey, onun yerini tutar. Görmez misin, kendisinde 
hemze-i vasi bulunan bir kelimeye bir şey bitiştiğinde, hemze-i vasi düşer, 
okunmaz; çünkü başında hemze-i vasi bulunan kelimeye bitişen şey, doğrudan 


hemze-i vasldan sonra gelen kısmın okunmasına vesile olur. Böylece de hemze-i 
vasi okunmaz. deki elif de böyledir. Vakf için getirilen hânın, vasi halinde 
hemze-i vasim düşmesinin vâcib olması gibi, bu hâ'nın da düşmesi vâcib olur. 


[76] 
Hz. İbrahim'in Güneş Delilini Getirmesi Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, İbrahim: "Allah güneşi doğudan getiriyor. Haydi sen de onu 
batıdan getir" dedi" beyanına gelince, bil ki, âlimlerin bu makamda uyguladıkları 
iki yol vardır: 

Birinci Yol: Bu, müfessirlerin ekserisinin görüşüdür. Buna göre, İbrahim (a.s.) 
Nemrûd'un "ben de diriltir ve öldürürüm" diyerek ortaya bir şüphe attığını 
görünce, bundan daha açık bir delili serdetmeye geçerek, demiştir. Bu görüşte 
olanlar, istidlal eden kimsenin, bir delilden, kendisinden daha açık olan bir delile 
geçmesinin caiz olduğuna söylemişlerdir. "Nemrüd, "senin Rabbin onu batıdan 
getirsin, madem!" diyebilirdi" denilirse, biz deriz ki: Buna şu iki bakımdan 
cevap veririz: 

a) Bu münakaşa, Hz. İbrahim'in ateşe atılıp onun içinden sapasağlam 
çıkmasından sonra meydana gelmiştir. Böylece Nemrüd bu büyük ateşin 
içerisinde Hz. İbrahim'i korumaya muktedir olan zâtın, güneşi batıdan 
getirebileceğini de anlamıştır. 

b) Allahu Teâlâ, nebisi Hz. İbrahim'e bir yardım olsun diye, Nemrud'dan 
yardımını kesmiş ve böyle soru sormayı ona unutturmuştur. 

İkinci Yol: Bu muhakkik ulemânın görüşüdür. Bu görüşe göre, bu,bir delilden 
başka bir delile geçiş değildir. Aksine, her iki yerde de delil aynıdır. O da şudur: 
Biz, mahlükatın yaratmaya muktedir olamıyacağı bazı şeylerin meydana 
geldiğini görüyoruz. Bundan dolayı, onlartn yaratılmasını üzerine almış olan bir 
başka kadir varlığın bulunması mutlaka gerekir ki, bu da Allahu Teâlâ'dır. Sonra 
bizim, "Hiçbir mahlükun yaratmaya muktedir olamıyacağı bazı şeylerin 
meydana geldiğini görüyoruz" şeklindeki iddiamızın misalleri şunlardır: 
Öldürmek, diriltmek, bulutları, gökgürültüsünü ve şimşeği meydana getirmek ve 
yıldızlar ile feleklerin hareket etmeleri gibi. Delil getiren bir kimsenin, bir 
delilden başka bir delile geçmesi caiz değildir. Ancak ne var ki, bir sözü 
açıklamak için misal getirdiğinde, onun o misalden başka bir misale geçme 
hakkı vardır. Buna göre Hz. İbrahim'in yapmış olduğu şey, delilin aynı olması 
babındandır. Ancak ne var ki delili iyice izah etmek için bir misâlden başka bir 
misâle geçilmiştir. İbrahim (a.s.)'in yaptığı şey, bir delilden başka bir delile 


geçme babından değildir. Böyle bir izah birinciden daha güzel ve ehl-i tahkikin 
sözüne de daha uygundur. Bu iki görüşe göre ortaya çtkan müşkiller ise 


şunlardır: MA 


Bu Münakaşa İle İlgili Bazı Müşkiller ve Cevaplan 


Birinci Müşkil: Şüphe sahibi olan kimse bu şüpheyi zikredip, şüphe kulaklara 
ulaşınca, cevap vermeye muktedir olan hak yanlısının bu şüpheyi ve delâletin 
sebep olacağı anlayışı akıllardan uzaklaştırmak için, derhal cevap vermesi 
gerekir. Kâfir kral, bu şüphe ile birinci delili veya birinci misali tenkid edince, bu 
şüpheyi gidermekle meşgul olmak "dar vakitli bir farz", (son derece önem 
arzeden gerekli bir iş) olmuştur. Böylesine önemli olan bir işi terketmek, ma'sum 
bir insan olan peygambere nasıl yakışsın? 

İkinci Müşkil: Bâtılı savunan kimse bu soruyu sorup, haktan yana olan kişi de 
birinci sözünü bırakarak başka bir söze geçtiğinde, bu, onun ilk sözünün zayıf ve 
değersiz olduğunu; onun, bunun zayıflığını bilmediğini, bâtıldan yana olan 
kimsenin ise onun bu sözünün zayıf yönünü ve bu sözün geçersiz olduğunu 
anladığını, bunu bildiği İçin de, onun zayıf tarafına dikkat çekmiş olduğunu 
vehmettirmiştir. Bu ise çoğu kez, peygamberin tesirinin azalmasını ve onun 
şanının küçültülmesi gerektirir ki bu caiz değildir. 

Üçüncü Müşkil: Bir delilden başka bir delile, ya da bir misâlden başka bir 
misâle geçmek güzel ise, intikal edilen delilin de daha açık ve daha kolay 
anlaşılır olması gerekir. Burada ise durum böyle değildir. Çünkü, diriltmeye 
mahlüklar kadir olamazlar. Ama, cisimleri hareket ettirme cinsine gelince, 
yaratıkların cins olarak buna gücü vardır. Göklerden daha büyük bir cüsseye 
sahip olan büyük bir hükümdar bulunup gökleri hareket ettirmesi aklen imkânsız 
değildir. Bu takdire göre, yaratıcının varlığına diriltmek ve öldürmek fiilleriyle 
istidlal etmek, O'nun varlığına güneşin doğmasıyla istidlal etmekten daha açık ve 
daha güçlüdür. O halde, daha açık ve daha net olan bir delilden, kendi içinde 
güçlü olmayan gizli bir delile geçmek bir peygambere nasıl uygun düşebilir? 
Dördüncü Müşkil: Diriltme ve öldürmenin, yaratıcının varlığına delâleti 
güneşin doğmasının delâletinden daha güçlüdür. Bu böyledir, çünkü biz insanın 
zâtında ve sıfatlarında bazı değişiklikler ve farklılıklar görmekteyiz. Değişme, 
muktedir bir müessire olan ihtiyaca kuvvetle delâlet eden bir husustur. Güneşe 
gelince, onun ne zâtında, ne sıfatlarında, ne de hareket plânında kesin herhangi 
bir değişim görmemekteyiz.. O halde, diriltmek ve öldürmek, yaratıcının 
varlığına daha güçlü bir şekilde delâlet etmektedir. O halde bu delilden güneşin 


doğması deliline geçmek, daha kuvvetti ve daha açık olan bir delilden, daha çok 
kapalı ve çok zayıf olan bir delile geçmektir ki, bu doğru değildir. 

Beşinci Müşkil: Nemrüd, iki kişiden birisini öldürmek, diğerini de salıvermek 
suretiyle, Allah'dan sudur eden diriltmek ve öldürmek fiillerine mu'â-raza 
etmekten utanmayınca, İbrahim (a.s.) güneşin doğmasıyla istidlal edince o 
(Nemrüd), "Güneşin doğudan doğması, benim tarafımdan meydana 
getirilmektedir. Eğer senin bir ilahın var ise, ona söyle de, o güneşi batıdan 
doğdursun" diyebilirdi. Bu hususta müfessirler şu yolu iltizam etmişler ve şöyle 
demişlerdir: E&er Nemrüd bu soruyu yöneltmiş olsaydı, güneşin batıdan doğması 
vâcib olurdu. Nemrüd'un diriltme ve öldürme hususundaki sorusunun 
yanlışlığını göstermekle meşgul olmak, güneşin batıdan doğması meselesine 
girmekten daha çok kolay olduğu herkesçe malümdur. Bir an için, güneşin 
batıdan doğduğunu farzedelim; ancak ne var ki, yaratıcının varlığına dair delil, 
güneşin batıdan doğması olur; güneşin doğudan doğması bir yaratıcının varlığına 
delil olmazdı. O zaman da birinci delil zayi olup boşa çıktığı gibi, ikinci deül de 
aynı şekilde boşa çıkar. Hem, Hz. İbrahim'i, bu bozuk suale cevap vermemeye, 
sözünü keserek, ancak güneşin batıdan doğmasını iltizâm etmekle tatbik 
edilmesi mümkün olan, başka bir delile geçmeye ihtiyaç duyduğunu itiraf ettiği 
hususunda delil nedir? (Delil yoktur). O kâfirin güneşi batıdan doğdurması 
durumunda Hz. İbrahim'in birinci delili boşa çıktığı gibi, ikinci delili de boşa 
çıkar. 8u gibi mahzurlu ve sakıncalı şeyleri benimsemenin insanların en efdali ve 
ulemânın en âlimi şöyle dursun, bilgisi en az olan insana bile uygun 
düşmeyeceği herkesin malümudur. Böylece bununla, müfessirlerin ittifakına 
mazhar olmuş olan bu açıklamanın zayıf olduğu ortaya çıkmış olur. Ama bizim 
yaptığımız izaha göre, bu müşkillerden hiçbirisi söz konusu olmaz. Çünkü biz 
şöyle diyoruz: Hz. İbrahim, (bir yaratıcının varlığına), O'nu Öldürmesi ve 
diriltmesiyle istidlalde bulununca, mu'ârızı, akıllı kimselere yakışmayan bir soru 
yöneltmiştir. Bu da, "Sen vasıtasız olarak diriltmek ve öldürmekten 
bahsediyorsun. Bu ise, isbâtı mümkün olmayan bir şeydir. Eğer sen diriltme ve 
öldürmenin feleklerin hareketi vasıtasıyla olduğunu iddia ediyorsan, bunun bir 
benzen veya buna yakın olanı, insan için de söz konusudur" ifadesidir. Hz. 
İbrahim (a.s.), "Diriltip öldürmeler ne kadar feleklerin hareketi vasıtasıyla olsa 
da, ancak bu hareketlerin bizzat kendileri Allah tarafından yaratılmışlardır. Bu 
da, diriltmenin ve öldürmenin Allah'tan olduğu hakikatini zedelemez. Ama 
yaratmak böyle değildir, çünkü insanların felekleri harekete geçirebilme gücü 
yoktur. Binaenaleyh diriltme ve öldürmenin, insanlardan sudur etmesi mümkün 
değildir" demiştir. Sözü bu mânaya hamlettiğimizde, zikredilen mahzurlardan 


hiçbiri, Hz. İbrahim (a.s.)'in aleyhine tahakkuk etmez. Allah, sözünün hakikatini 
en iyi bilendir. Hak Teâlâ'nın, "O kâfir şaşırıp kaldı!" beyanının manası, "Ne 
diyeceğini bilemez, sorulan soruya cevap veremez bir vaziyyette mağlup oldu, 
yenik düştü" demektir. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Daha doğrusu o, onlara ansızın 
gelecek de, onları şaşırtacaktır. Ö zaman onu, reddedemtyecekler.." (Enbiya, 40) 
âyeti gibidir. Vahidi, bu fiilin üç şekilde kullanıldığını söylemiştir: Manası: 
"Şaşırdı, susturuldu" demektir. Nitekim Ürve el-Uzri şöyle demiştir: "Ben onu 
(sevgiliyi) ancak, ansızın ve beklenmedik bir biçimde görüyorum. Bunun için 
şaşırıyorum da, ne söyleyeceğimi nerdeyse bilemiyorum" Yani, "şaşırdım, 
konuşamadım" demektir. Daha sonra Cenâb-ı Hakk, "Allah zâlimler güruhuna 
hidâyet etmez" buyurmuştur ki, bunun mânası bizim görüşümüze göre açıktır. 
Ama Mutezile'ye gelince, Kâdi şöyle der: Bu sözde şu ihtimaller söz konusudur: 
a) Allahu Teâlâ, mü'minleri hakka, hüccetleşmeye sevkettiği gibi; zâlim 
kimseleri, -zulüm ve küfürleri sebebiyle- hakka ve hüccetleşmeye hidâyet etmez. 
Binaenaleyh, kâfirin acze düşerek susması gerekmiştir. 

Ben derim ki, Kadi'nin bu görüşü zayıftır. Çünkü, "Onun, "Allah kâfirleri 
hüccetleşmeye hidâyet etmez" sözü, ancak böyle bir münazara olduğu zaman söz 
konusu olur. Halbuki küfür üzerinde hüccetleşme söz konusu değildir. O halde, 
"Allah kâfir kimseleri hüccetleşmeye hidâyet etmez" denilmesi nasıl caiz olur? 
b) Allahu Teâlâ, onların kâfir ve zâlim olmaları sebebiyle, hidâyetten istifâde 
etme yollarını kendilerine tıkadıkları için, onlara lütuf fiillerini arttırmama-yı 
dilemiştir. Ben derim ki bu da zayıfttır. Çünkü bu artırma işi, onlar için aklen 
imkânsız olunca, Allah Teâlâ'nın iki zıddı birleştirdiği, mesela varlık ile yokluğu 
aynı anda bir araya getirdiği söylenemediği gibi, onlara hidayet ettiği de 
söylenemez. 

c) Allah Teâlâ, kâfirleri âhirette sevaba ve cennete iletmez. Ben derim ki: 
Kadi'nin bu görüşü de zayıftır. Çünkü burada zikredilen, istidlal ve bilgi elde 
etme işidir. Burada cennetten bahsedilmemektedir. Binaenaleyh bu hidayeti, 
cennetle ilgili saymak uzak bir ihtimaldir. Aksine ben âyetin siyakına uygun 
olanın şöyle denilmesi olduğunu söylüyorum: Allah Teâlâ, açık ve hüccet oluş 
bakımından delilin, inkarcı dinlediği zaman şaşıp dehşete düşeceği bir dereceye 
vardığını beyan edince, Allah'ın o münkir hakkında hidayeti takdir etmemesi 
sebebiyle, bu açık delil ona fayda vermemiştir. Bu izahın bir benzeri de, "Eğer 
gerçekten biz onlara melekleri indirseydik. Ölüler kendileriyle konuşsaydı ve her 
şeyi de onlara karşı kefil (ve şahid) getirip toplasaydık, onlar, Allah dilemedikçe, 


yine imân edecek değillerdi" (Enam, 111)ayetidir. [78] 


İkinci Kıssa: Ahiret Hayatını İsbat Eden İkinci Kıssa Başa Dön 


Me'âd (âhireti) isbat hususundadır. Bu da Hak Teâlâ'nın, Tahuf o kimse gibisini 
(görmedin mi) ki: O, çatılan çökmüş, duvarları da üstüne yıkılmış bir kasabaya 
uğramış, "Allah, burasını ölümünden sonra nasıl diriltecek? demişti" âyetinde 


anlattığı şeydir. Bu ayette ilgili birkaç mesele vardır:L721 
Kıssadaki Teşbih Edatı (Kâf)yın İzahı 


Nahivciler, ayette ifadesine kâf edatının getirilmesi hususunda ihtilaf ederek, şu 
üç görüşü ileri sürmüşlerdir: 

1) (İbrahim ile çekişen gibisini gördün mü) mânâsındadtr. Buna göre bu âyet, 
önceki âyete atfedilmiş olur ve takdiri de: "İbrahim ile hüccetleşen (münakaşa 
eden) gibisini veya şöyle şöyle bir kasabaya uğramış bir kimse gibisini gördün 
mü?" şeklinde olur. Böylece bu, mana üzerine atfedilmiş olur. Bu, Kısâi, Ferrâ 
ve Ebu Ali el-Fârisi'nin görüşüdür. Nahivcilerin çoğu şöyle derler: "Bunun bir 
benzeri de,"De ki: "Kimindir o yer ve ondaki (bütün) mahlükal Eğer 
biliyorsanız o (söyleyin.)?" "Allah'ındır" diyecekler "(Mümmün, 84-85) 
buyurutup, sonra da: "(Yine): O yedi göğün Rabbi ve o büyük Arşın sahibi 
kimdir?"de" Allah'ındır"diyecekler"(Mü'minun,86-87) buyurulmuştur ki bu da 
mânâ bakımından bir atıftır. Çünkü bu "Gökler kimindir?" diye sorulması ve 
"Allah'ındır" diye cevap verilmesi mânâsındadır. Nitekim şâir şöyle der: "Ey 
Muaviye, biz de muhakkak ki insanız, binaenaleyh yumuşak davran! Biz, taş 
değiliz, demir değiliz!.." diyerek lâfız üzerine değil, mânâ üzerine atıf yapmıştır. 
(Yani el-hadid kelimesi lâfzan değil, mânâ bakımından matuftur). 

2) Bu, Ahfeş'in tercihi olan görüştür. Buna göre âyetteki kâf edatı zâiddir. Ayet, 
"İbrahim ile münakaşa edeni ve bir kasabaya uğrayanı gördün mü?" 
takdirindedir. 

3) Bu, Müberred'in görüşüdür. Buna göre, âyette şu şekilde bir takdir 
yapılır:"İbrahim'le tartışanı görmedin mi., ve (şöyle şöyle) bir kasabaya uğrayan 


kimse gibisini görmedin mi?" [80] 
Kasabaya Uğrayan Şahıs 
Âlimler, bu kasabaya kimin uğradığı hususunda ihtilâf ederek, bazıları bunun 


öldükten sonra dirilme konusunda şüphe eden bir kâfir olduğunu söylemişlerdir 
ki bu Mücâhid ile ekseri Mu'tezile müfessirlerinin görüşüdür. Başkaları ise, bu 


kimsenin bir müstüman olduğunu söylemişlerdir. Katâde, İkrime, Dahhâk ve 
Süddi, bu kimsenin Hz. Üzeyir (a.s.) olduğunu söylemiştir. Sonra bu görüşte 
olanların bazısı, Ermiya'nın Hızır (a.s.) olduğunu ve Harun b. İmran (a.s.)'ın 
soyundan geldiğini söylemişlerdir. Vehb b. Münebbih ise, Ermiya'nın 
Buhtunnasr, Beytü'l-Makdis'i yıkıp Tevrat'ı yaktığı zaman Allah'ın gönderdiği 
bir peygamber olduğunu söylemiştir. Kasabaya uğrayan kişinin kâfir olduğunu 
söyleyenler şunları delil getirmişlerdir: 

1) Allah Teâla, o kimsenin "Allah burasını ölümünden sonra nasıl diriltecek?" 
dediğini bildirmiştir. Bu söz, Allah'ın öldürdükten sonra diriltmesini uzak bir 
ihtimal gören kimselerin söyleyebileceği bir sözdür ve bu da küfürdür. Buna 
göre imdi, şayet "Bu bulüğa ermeden önce o kimsenin söylediği bir sözdür" 
denilirse, biz deriz ki: Eğer böyle olsaydı, Allah Teâlâ'nın peygamberini bundan 
dolayı taaccüb etmeye çağırması caiz olmazdı. Çünkü çocuğun bu gibi 
konulardaki şüphesine şaşılmaz. Bu delil zayıftır. Çünkü bu uzak görme Allah'ın 
buna kudreti hususundaki bir şüpheden dolayı olmayıp, bu gibi harab olmuş 
yerlerin çoğu zaman tekrar mamur olmadığı âdeten ve tecrübe ile hep böyle 
kaldığının bilinmesinden dolayı olabilir. Bu, içimizden birisinin bir dağı 
göstererek: "Allah bunu ne zaman altın veya yakuta çevirir?" demesi gibidir. O 
kimsenin bu sözden maksadı, Allah'ın kudreti hususunda bir şüphesi olduğunu 
ifâde etmek olmayıp, bu gibi şeylerin âdeten pek olmadığını göstermektir. İşte 
burada da böyledir. 

2) Onlar şöyle demişlerdir: "Cenab-ı Hak, o kimse hakkında, "O (merkeb diriltp 
eski haline geldiği), kendisine apaçık belli olduğu zaman" buyurmuştur. Bu da, o 
kimsenin bunu, böyle bir apaçık belli olma durumu bulunmadan kabul ettiğine 
delâlet eder." Bu da zayııftır, çünkü Allahu Teâlâ'nın diriltmesinin müşahede 
yoluyla belli olması, o kimse için daha önce söz konusu değildi. Ama bunun, 
istidlal yoluyla ortaya çıkıp belli olmaması haline gelince, bu mümkün değildir. 
3) Bu kimse: "Biliyorum ki, Allah şüphesiz herşeye hakkıyla kadirdir" demiştir. 
Bu söz, bu bilginin o kimsede o anda meydana geldiğine; o andan önce böyle 
bilginin bu kimsede bulunmadığına delâlet eder. 

Bu da zayıftır, çünkü bu müşahede şüphe yok ki, bir tür te'kid, itminan ve güven 
ifâde etmiştir. Bu miktar te'kid işte bu anda meydana gelmiştir. Bu ise, bu 
bilginin aslının bundan önce bulunmadığını göstermez. 

4) Onlar, bu kimsenin, Nemrüd ile aynı pozisyonda zikredilmesinden dolayı 
kâfir olduğunu söylemişlerdir ki bu da zayıftır. Çünkü her ne kadar ondan önce 
Nemrüd'un kıssası zikredilmiş olsa da, bu arada Hz. İbrahim'in kıssasına da yer 
verilmiştir. Binaenaleyh bu kimsenin Hz. İbrahim gibi bir peygamber olması 


gerekir. 

Bu kasabaya uğrayan kimsenin bir mü'min ve peygamber olduğunu 
söyleyenlerin delilleri şunlardır: 

1) Âyetteki, "Allah, burasını ölümünden sonra nasıl diriltecek?" ifâdesi, o 
kimsenin hem Allah'ı bildiğine, hem de Allah Teâlâ'nın diriltebileceğinden 
haberdar olduğuna delâlet eder. Çünkü Allah Teâlâ'nın diriltmesini uzak görmeyi 
bu söze bağlamak, ancak o kimsenin Allah'ın diriltebileceğini bir nebze olsun 
itiraf etmesi ile doğru olur. Fakat Allah'ın diriltmeye kadir olmadığına inanan 
kimse için, böyle bir tahsisin faydası kalmaz. 

2) Ayetteki, "Ne kadar kaldın?" sorusunu soran birisinin bulunması gerekir. Daha 
önce kendisinden bahsedilen Allah Teâlâ'dır. Binaenaleyh takdir; "Allah ona, 
"Ne kadar kaldın?" dedi, o da cevaben "Bir gün, yahut bir günden az" dedi. 
Bunun üzerine Allah Teâlâ da "Hayır, yüz yıl kaldın" dedi" şeklindedir. Bu sözü 
söyleyenin, Allah Teâlâ olduğunu, "işte böyle yapmamız, seni insanlara ibret 
vesilesi kılmamız içindir" âyeti de te'kid eder. Onu, insanlara bir ibret vesilesi 
kılabilenin Allah Teâlâ olduğu herkesin malümudur. Daha sonra Allah Teâlâ: " 
(Merkebin) kemiklerine bak, onları nasıl birleştirip yerli yerine koyuyoruz. 
Sonra da onlara et giydiriyoruz?" buyurmuştur. Şüphe yok ki bu sözü söyleyen 
Allah Teâlâ'dır. Binaenaleyh bu âyet-i kerimenin, işte şu geçen pek çok sebepten 
dolayı, Allah Teâlâ'nın o kimse ile konuştuğuna delâlet ettiği sabit olur. Bu 
durumun, bir kâfirin durumuna uygun düşmeyeceği herkesin malümudur. İmdi 
eğer, "Belki de Hak Teâlâ, ona bir peygamber veya bir melek göndermiş de, o 
kimseye bunlar o sözleri Allah adına söylemiştir" denilir ise, biz deriz ki: Bu 
sözlerin zahiri, onları o kimseye bizzat Allah Teâlâ'nın söylediğini gösterir. 
Binaenaleyh âyeti, bir delil olmaksızın zahiri mânâdan alıp mecazi manaya 
vermek caiz değildir. 

3) Cenab-ı Hakk'ın o kimseyi yeniden diriltmesi, yiyeceği ile içeceğini 
bozulmadan bırakması, eşeğini iyice çürüyüp toz toprak olduktan sonra yeniden 
diriltmesi ve eşeğinin parçalarının bir araya toplanıp hayat kazanışını müşahede 
etmesi büyük bir ikram ve kerim bir şereflendirmedir. Bu ise, kâfir kimsenin 
hâline uygun değildir. 

Şayet, "Allah Teâlâ'nın bütün bu şeyleri o esnada peygamber olan bir başka 
insana ikram olsun diye, var ettiğini söylemek niçin caiz olmasın?" denilir ise, 
biz deriz ki: Bu âyette böyle bir peygamberden bahsedilmemiş ve bu kıssada da 
bir peygamberin bulunduğu hissini veren herhangi birşey kesinlikle yer 
almamıştır. Binaenaleyh eğer, bu şeyleri ortaya koymaktan maksad, o 
peygambere ikram edip, onun peygamberliğini mucizelerle güçlendirmek 


olsaydı, bu peygamberin zikredilmemesi, sözün esas gayesi olan bir hususu 
ihmal etmek olurdu ki bu caiz değildir. İmdi, "Eğer o şahıs peygamberin kendisi 
olsaydı, o zaman şöyle denilirdi: O kimse peygamber olduğunu, ya Allah'ın 
kendisini öldürüp tekrar diriltmesinden önce iddia etmiştir, veya sonra iddia 
etmiştir. Birincisi bâtıldır. Çünkü Allah tarafından peygamber gönderme işi, 
ümmete yönelik bir maslahattan dolayı olur. Bu ise, o kimse öldürüldükten sonra 
tamamlanmaz. Eğer o kimse, diriltildikten sonra peygamber olduğunu iddia 
etmiş ise, o zaman mucize, iddiadan önce gösterilmiş olur ki bu caiz değildir" 
denilir ise, biz deriz ki: Bize göre, Allah Teâlâ'nın peygamber olacağını bildiği 
kimselerin elinde, harikulade şeyleri göstermesi caizdir. Binaenaleyh, böyle bir 
soru ortadan kalkar. 

4) Cenâb-ı Hak, bu şahıs hakkında "(Bu) seni insanlara ibret vesilesi kumamız 
içindir" buyurmuştur. Bu tabir ancak peygamberler hakkında kullanılır. Nitekim 
Hak Teâlâ, "Biz o (Meryem '(0) ve oğlu (İsa 'yi) alemlere ayet (ibret) kılmıştık" 
(Enbiya, 91) buyurmuştur. Böylece bu, Allahu Teâlâ'nın o kimseyi bir nebi 
yapacağı hususunda adetâ bir va'addir. Hem bu söz, o kimsenin peygamber 
olduğuna açıkça delâlet etmez. Binaenaleyh bu ifâdenin, büyük bir şeref 
verdiğinde herhangi bir şüphe yoktur. Bu şeref ise, küfür üzere ölen ve Allah'ın 
kudreti hususunda şüphesi bulunan kimsenin hâline uygun düşmez. Binaenaleyh 
eğer, "Bu şahsı bir ibret nişanesi kılmadan maksad, onu mükemmel bir genç 
olarak tanıyan insanlar, kendileri iyice ihtiyar olduklarında, yüz sene sonra onu 
yine aynı şekilde genç olarak gördüklerinde; veyahut da onlar o kimsenin şu 
kadar zamandır ölmüş olduğunu duyup da, yeniden genç olarak hayata 
döndüğünü görünce, "O insanlar için bir âyet olmuştur. Çünkü insanlar bundan 
ibret alır, Allah'ın kudretini ve o zamanki peygamberin nübüvvetini tanımış 
olurlar" denilmesi yerinde olur" denilir ise, buna şu iki bakımdan cevap 
verebiliriz: 

a) Ayetteki, "Seni insanlara ibret vesilesi kılmamız içindir" ifâdesi, Allah 
Teâlâ'nın onu bir ibret nişanesi (bir âyet) kılacağını haber vermektedir. Bu haber 
veriş ise, ancak Allah'ın onu diriltip onunla konuşmasından sonra vuku 
bulmuştur. Kılınan ve yapılan birşey, ikinci defa yapılıp kılınmaz. Binaenaleyh 
Hak Teâlâ'nın, "Seni insanlara bir ibret vesilesi kılmamız içindir.." ifâdesini, bu 
diriltmeden daha fazla bir mânâya hamletmek gerekir. Siz ise bu sözü, sadece bu 
diriltmeye hamlediyorsunuz. Binâenaleyh bu bâtıl ve geçersizdir. 

b) Hak Teâlâ'nın, "(Bu) seni insanlara bir ibret vesilesi kılmamız içindir" âyeti 
ile istidlalin şekli şöyledir: Bu âyet, büyük bir şereflendirmeye delâlet eder. Bu 
ise, Allah'ın kudreti hususunda şüphe duyup, küfür üzere ölen bir kimsenin 


hâline uygun düşmez. 81 
Bu Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


5) Âyetin sebeb-i nüzulü olarak İbn Abbas (r.a.)'dan şu rivayet gelmiştir: 
"Buhtunnasr, İsrailoğullan ite savaşırken, onların çoğunu esir etmişti. Esirler 
arasında İsrailoğuUarının âlimlerinden olan Üzeyir (a.s.) de bulunmakta idi. 
Buhtunnasr, esirleri Babil'e getirdi. Böylece Üzeyir eşeğine binmiş olduğu halde 
âyette bahsedilen kasabaya girdi ve bir ağacın altında konakladı. Eşeğini bir yere 
bağlayıp kasabayı dolaşmaya başladı. Fakat orada hiç bir insan göremeyince bu 
duruma şaşıp, Allah'ın kudretinden şüphe ederek değil, fakat âdeten bunu 
imkânsız görerek, "Allah burasını ölümünden sonra nasıl diriltecek?" dedi. 
Ağaçlarda meyveler vardı. O, meyvelerden incir ve üzüm alıp yedi ve üzüm 
suyu içip uyudu. Allah Teâlâ da onu yüz sene süren uykusunda bir genç olarak 
öldürdü. Daha sonra onun öldüğünü insanlar, kuşlar ve yırtıcı hayvanlar 
farkedemediler. Yüz sene sonra Allah Teâlâ onu diriltip, gökten, "Ey Üzeyir, 
ölümün es-nasında ne kadar bekledin?" diye nida ettiğinde o, "Birgün" dedi. 
Daha sonra da güneşin henüz batmamış kısmını görünce, "veya bir günden az" 
dedi. Bunun üzerine Hak Teâlâ, "Hayır, yüz yıl (öyle) kaldın. Binaenaleyh 
yiyeceğin olan incir ile üzüme ve içeceğin olan üzüm suyuna bak. Onların tadı 
bozulmadı" dedi. O da, onlara bakınca incir ile üzümün daha önceki gibi 
durduğunu gördü. Cenab-ı Hak daha sonra da, "Eşeğine bak" dediğinde baktı ve 
birbirinden ayrılmış, bembeyaz kemikler gördü. Bu esnada,"Ey çürümüş 
kemikler, ben size can veriyorum" diyen bir ses duydu ve parça parça kemikler 
birleşti; sonra her uzuv yerli yerine geldi; daha sonra baş da yerine geldi. Derken 
sinirler ve damarlar oluştu. Daha sonra da bu iskeletin üzerinde taze etler 
meydana geldi. Derken hepsini bir deri kapladı ve bu deriden kıllar çıkmaya 
başladı. Daha sonra bu cansız vücüda ruh üflendi ve o anırmaya başladı. O anda 
Hz. Üzeyir (a.s.) secdeye kapanarak, "Biliyorum ki Allah şüphesiz herşeye 
hakkıyla kadirdir" dedi. Daha sonra Beytü'l-Makdis'e gelince, orada bulunanlar, 
"Babalarımız, Üzeyir b. Şerhiya'nın Babil'de öldüğünü bize anlatmışlardı. 
Buhtunnasr, Beytu'l-Makdis'de Tevrat'ı bilen kırkbin kişiyi öldürmüştü. Onlartn 
arasında Üzeyir de vardı" dediler. Onlar, Üzeyir'in Tevrat'ı okuyabildiğini 
bilmiyorlardı. O, onlara yüz yıl sonra böylece gelince, Tevrat'ı onlara yeniden 
bildirdi ve ezberindentıiçbir harf eksik bırakmaksızın onu onlara yeniden yazdı. 
Tevrat bir yerde gömülü idi. Tevrat oradan çıkartılarak, Üzeyir (a.s.)'in yazdığı 
Tevrat ile karşılaştırıldı ve her ikisi bütün harflerinde aynı idiler. Bunun üzerine, 


"Üzeyir Allah'ın oğludur" dediler. Bu rivayet âlimler arasında meşhurdur. Bu da 


o kasabaya uğrayanın bir peygamber olduğuna delâlet eder. [82] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, o kasabanın neresi olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Vehb. Katâde, 
İkrime ve Rebî bu kasabanın iliyâ yani Beytu'l-Makdis olduğunu söylemişlerdir. 
İbn Zeyd ise bu kasabanın, ölüm korkusundan dolayı, binlerce insanın kaçtığı 


kasaba olduğunu söylemiştir. [83] 
"Hâviye Alâ Urûşiha" Tabirinin Mânası Başa Dön 


Cenâb-ı Allah'ın, "Çatıları çökmüş, duvarları da üstüne yıkılmış" ifâdesine 
gelince, Esmai bu hususta şöyle der: "Evin içinde oturanlardan kimse kalmadığı 
zaman denilir karında hiçbir yiyeceğin bulunmaması, acıkmak demektir. Bir 
hadiste de: "Hz. Peygamber (s.a.s.) secde ettiği zaman, pazuian ile yanlarını, 


karnı ile uyluklarını birbirinden uzak tutardı" BH şeklinde vârid olmuştur. Yine 
denilir. Yani, "At, ayaklarının arasını açtı, boşalttı." 

Sonra, ev yıkılıp harab olduğu zaman, denilir. Çünkü yıkılması sebebiyle ev, 
içinde oturanlardan boşalmış, fariğ olmuş demektir. Yine, yıldızlar meyi edip 
yağmur yağdırmadığında denilir. Çünkü bu yıldızlar yağmur getirmemişlerdir. 
kelimesi, evin tavanı anlamına gelir; kelimesi ise, temeller ve duvarlar demektir, 
ise, ahşab tavan anlamına gelir. Bir kimse bir ev yapıp, onu ahşapla tavanladığı 
zaman, denilir. Buna göre, tabirinin mânası, "yıkılmış, düşmüş, harâb olmuş" 
demektir. Bu tefsiri, İbn Abbas (r.a.) yapmıştır. 

Bu konuda şunlar da ileri sürülmüştür: 

a) O kasabanın evlerinin tavanları yıkılmış olduğu halde, duvarları ayak taydı. 
Sonra, duvarları da temelinden sökülerek, yıkılan tavanları üzerine devrilmişti. 
Buna göre kelimesinin mânası, "kökünden, temelinden sökülmüş" demektir. 
Bunun bu mânaya geldiğine, Hak Teâlâ'nın, "Sanki onlar, kökünden sökülmüş 
hurma kütükleri gibidirler"(Hakka, 7) âyetiyle, bir başka yerde geçen, "Sanki 
onlar, köklerinden sökülmüş hurma kütükleri gibidirler" (Kamer, 20) âyeti 
delâlet etmektedir. Bir yerin harâbiyetini tavsif etme konusunda yapılabilecek en 
güzel tasvir işte budur. 

b) Hak Teâlâ'nın tabirinin mânası, demektir. Yani, "Tavanları, duvarlarından 
ayrılıp düşmüş..." Âyetteki harfi cerri mânasındadır. Nitekim Hak Teâlâ başka 


bir ayetinde de, "İnsanlardan Ölçekle aldıklarında "(Mutaffifin, 2) 
buyurmaktadır. Yani dernektir. 

c) Bundan maksat, o kasabanın ağaçları dimdik ayakta durduğu halde, evlerinin 
yerle bir olmasıdır. Böylece bundan duyulan taaccüb ve şaşkınlık daha çok 
olmuş olur. Çünkü evleri yerle bir olan yerden genel olarak beklenen, oradaki 
her şeyin, hatta meyve ağaçlarının da yok olması, kaybolmasıdır. Ağaçları 
dimdik ayakta durduğu halde, evleri yerle bir olunca, bundan duyulan şaşkınlık 
daha fazla olmuştur. Hak Teâlâ'nın "Allah burasını ölümünden sonra nasıl 
diriltecek?" dedi" sözüne gelince, biz o kasabaya uğrayan şahsın kâfir olduğunu 
söyeleyenlerin, bu ifâdenin mânâsını, Allah'ın kudreti hususunda şüphe etmeye; 
oraya uğrayan kimsenin peygamber olduğunu söyleyenlerin ise bunu, örf ve 
âdete göre uzak bir ihtimal görme, örf ve âdete göre ihtimal vermeme mânasına 
hamlettiklerini söylemiştik. Veyahut da bundan maksat, Hz. İbrahim (a.s.)'in de, 
"Ölüleri nasıl dirilttiğini bana göster "(Bakara, 260) dediği gibi, te'kid amacıyla 
daha çok delil istemektir. Hak Teâlâ'nın tabirinin mânası, tıpkı "Bunlar sana 
nereden geliyor?"(Al-i İmran, 37) ifâdesinde olduğu gibi, "nereden?" demektir. 
"Bu kasabayı diriltmeden" maksat, onu imâr etmektir. Yani, onu yapmayacak 
manasında, "Allah onu ne zaman yapacak?" demektir. Bunun üzerine Allah 
Teâlâ bu kimseye, hem kendi nefsi, hem de o kasabanın imar edilmesi hususunda 
bir mucize göstermek istedi de, "Böylece onu, yüz yıl öKi bıraktı." Biz bu 
hadiseyi daha önce zikretmiştik. İmdi, "Allahu Teâlâ'nın diriltmesi hususundaki 
istidlal, bir gün veya yarım gün ile de yapılabilirken, onu yüz ytl öldürmesindeki 
fayda nedir?" denilirse, biz deriz ki: Uzun bir müddet geçtikten sonra diriltmek, 
kısa bir müddet geçtikten sonra diriltmekten aklen daha uzak ihtimal görülür. 
Yine, uzun bir müddet geçtikten sonra başkalarının bu kimsede, bu kimsenin de 


başkalarında müşahede edeceği şeyler daha şaşırtıcı olur. [85] 
Allah'ın O'nu Diriltmesi Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın am li beyanının mânası, "sonra onu diriltti" demektir. Kıyamet 
günü de, insanlar kabirlerinde diriltildikten için "yevmu'i-ba's" diye adlandırılır. 
Bu tabirin kökü, Arapların deveyi yerinden kaldırıp dimdik tuttukları zaman 
söyledikleri sözüne istinâd etmektedir. Allah Teâiâ, demeyip de buyurmuştur. 
Çünkü, Allahu Teâlâ'nın sözü, O'nun o kimseyi, daha önce olduğu gibi diri, 
akıllı, anlayışlı ve ilahi bilgiler hususunda istidlalde bulunmaya müsait ve 
kabiliyetli olarak "iade" ettiğine delâlet eder. Eğer Allah demiş olsaydı, bu 
faydalar temin edilemezdi. Hak Teâlâ'nın, "Ne kadar kaldın?" dedi" buyruğu ile 


ilgili birkaç mesele vardır: [86] 
Birinci Mesele 


Burada iki kıraat (okuyuş) şekli vardır. Ebu Amr, Hamza ve Kisai, idgâm ile 
diğerleri ise, izhâr ile okumuşlardır. Binaenaleyh idgâm edenler, iki mahreç 
birbirine yakın olduğu için idgam etmişler; izhar edenler ise, her ne kadar 
mahreçleri yaktn olsalar dahi, en nihayet farklı olduklarından izhâr etmişlerdir. 


[87] 
İkinci Mesele 


Âlimler, bu sözü söyleyenin Allah olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu 
hitabın Allah'tan olduğu bilinmiştir; zira bu hitab, mucizeyle beraber 
yapılmıştır.Bir de, o kimsenin diriltilmesinden sonra, eşeğinin durumundan ve 
onun kemiklerinin apaçık bir biçimde çürümesinden, bu harikulade hâlin ancak 


Allah tarafından meydana getirilebileceğini müşahede edip işi anlamıştır. [88] 
Üçüncü Mesele 


Bu âyetle ilgili bir müşkilât vardır ve o da şudur: "Allah Teâlâ, o kimsenin 
öldüğünü bitip ve ölen kimsenin diriltildikten sonra, ölüm müddetinin uzun mu 
kısa mı olduğunu bilemiyeceğini bildiği halde, hangi hikmete binaen ona bunun 
miktarını sormuştur?" Buna şu şekilde cevap verebiliriz: Hak Teâlâ'nın böyle bir 
sorudan maksadı, harikulade olarak meydana gelen şeylere dikkat çekmektir. 


[89] 
Ölü Kaldığı Süre İle İlgili Bazı Sualler Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın. "Bir gün yahud bir günden az kaldım" buyruğu ile ilgili birkaç 
sual vardır: 

Birinci Sual: Cenâb-ı Hakk, bu "terdîd" ifâdesini niçin zikretmiştir? 

Cevap: Kendisine nisbetle durum aynı olduğu halde, meyyitin ölüm süresi 
uzamış veya kısalmıştır. Böylece de o kimse, meyyit (ölü) olabilmesi mümkün 
olan en az bir zaman ile cevap vermiştir. Çünkü, süre bakımından kesin olan 
taraf budur. Bu ifâdenin tefsirinde şu hususa da yer verilmiştir: O kimsenin 


ölümü, gündüzün başında olduğu için "bir gün", sonra duvarların üstünde gün 
ışığının devam ettiğini görünce de "bir günden az" demiştir. 

İkinci Sual: Ölü olarak bekleme yüz sene olup, sonra da, "Bir gün yahud bir 
günden daha az bekledim" demesi, bir yafan olmaz mı? 

Cevap: O, bu sözü zann-ı galibine göre söylemiştir. Böyle bir yalandan dolayı 
muaheze edilmez. Bunun bir benzeri de şudur: Cenâb-ı Allah Ashab-ı Kehf'ten 
naklen, onların kendi vehim ve düşüncelerine göre, "Bir gün veyahut da bir 
günden az kaldık" (Kehf, 19) dediklerini bildirmektedir. Yine Yusuf (a.s.)'un 
kardeşleri de, "Baba, oğlun hırsızlık etti. Biz ancak bildiğimize şahldlik yaptık" 
(Yusut, eo) demişlerdi. Onlar bu sözü sırf melikin su tasının onun yükünün 
içinden çıkarılması karinesiyle söylemişlerdi. 

Üçüncü Sual: O bu beklemenin, ölüm sebebiyle olduğunu kesin olarak biliyor 
muydu, yoksa bilmiyordu da sadece bu beklemenin ölüm sebebiyle olduğunu 
zan mı ediyordu? 

Cevap: Açık olan şudur ki, o bunun ölüm sebebiyle olduğunu biliyordu. Çünkü 
onun Öldürülüp yüz sene sonra diriltilmesindeki esas maksat, onun ölümden 
sonra diriltilmeyi müşahede etmesidir. Bu ise ancak, o kimse bu bekleyişin ölüm 
sebebiyle olduğunu bildiği zaman olur. Yine o, ya kendi nefsinde veya 
merkebinde, bu beklemenin ölüm sebebiyle olduğunu gösteren halleri müşahede 
etmişti. Cenâb-ı Allah'ın,"Hayır, yüz yıl kaldın" dedi" sözünün mânası açıktır. 
Burada kelimesinin aslı, yüzmek anlamına gelen masdarıdır. Çünkü, yılın 
içinde durdurulması mümkün olmayan uzun bir akış, yüzüş bulunmaktadır. 
Allahu Teâlâ'nın "İşte, yiyeceğine, içeceğine bak,henüz bozulmamıştır" buyruğu 


ile ilgili birkaç mesele vardır: 120] 
Ayetteki Kıraat Meselesi 


Kıraat imamları (Bakara, 259), (Enam, 90), (Hakka, 28), (Hakka. 29) ve (Karia, 
10) kelimelerindeki hâ harfinin, vakf halinde okunuşta gösterilmesi hususunda 
ittifak (ettikten sonra, vasl halinde okunuşta gösterilip gösterilmeyeceği 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. İbn Kesir, Nâfi, Ebü Amr, İbn Amir ve Âsim bütün 
bu kelimelerin hepsini, vasi halinde de hâ harfini isbât ederek, belirterek 
okumuşlardır. Hamza, vasi halinde bu harfleri hazfetmiştir. Kisai ise ive 

kelimelerindeki hâ harfini hazfetmiş, diğer kelimelerdeki hâ harfini isbât ederek 
okumuştur. Kıraat âlimleri "Ah, keşke kitabım bana verilmeseydi. Hesabımın da 
ne olduğunu bilmeseydim "(Hakka, 25-26) âyetindeki ve kelimelerindeki hâ 
harflerinin, vasi ve vakf halinde okunacağı hususunda ihtilâf etmemişlerdir. Sen 


bunu anladığın zaman biz deriz ki, bu hâ harflerinin hazfedilişinin birkaç izahı 
bulunmaktadır: , 

1) kelimesi, (yıl, sene) kelimesinden iştikak etmiştir. Âlimlerden birçoğu 
kelimesinin aslının kelimesi olduğunu iddia etmiştir ve şöyle demişlerdir: 
Bunun böyle olduğuna delil, Arapların bundan iştikak ettirerek, bir kavme kıtlık 
isabet ettiği sene demeleridir. Nitekim şair şöyle demiştir: "Mekke'nin insanları, 
kıtlık çekmiş zayıf kimselerdir." Araplar, bu kelimeyi (o şeklinde çoğul 
yapmışlardır. Bu kelimeden olmak üzere ise, şu fiil kullanılmaktadır: Btr kimse 
başkasına güzel muamele edip ona yumuşak davrandığı zaman denilir. 
Kelimenin ism-i tasgiri ise şeklindedir. Bu sabit olunca sözündeki "hâ" harfinin 
kelimenin aslından olmayıp, sekte sebebiyle getirilmiş bir harf olduğu anlaşılır. 
2) Vahidi, Ferra'nın söyle dediğini nakletmiştir: kelimesinin aslının olması 
caizdir. Çünkü Araplar, her nekadar az kullanılsa da, bu kelimenin ism-i 
tasgirinden demişlerdir. Buna göre lâfzının aslının şeklinde olması, daha sonra 
sonundaki nün harfinin düşerek vakf halinde sonuna "sekte hâ'sı"nın gelmiş 
olması caizdir. Nitekim (Şahin süzülmedi) tabirindeki fiilin aslıdır. Daha sonra 
bunun sonundaki "dâd" harfi düşürülerek, vakf hallinde sonuna hâ-i sekte 
getirilerek denilmiştir. 

3) Ayetteki tabiri (Hicr, 26) âyetindeki kelimesinden alınmıştır. Bu Kelimenin 
masdarı olan lügatte (kalıba) dökmek, şekil vermek manasınadır. Ebü Ali el- 
Farisi de aynı şeyi söylemiştir. Buna göre ifâdesinin manası, "Onun içeceği 
olduğu gibi kalmış, üzerinden yüz yıl geçtiği halde dökülmemiştir" şeklindedir. 
Sonra bu kelimenin sonundaki nün hazfedilerek, ikinci maddede de 
açıkladığımız şekilde, nün'un yerine, hâ-i sekte getirilmiştir. İşte bu üç madde, 
kelimeden bir harfin hazfedilmiş olduğunu göstermek için getirilmiştir. 

Bu kelimenin sonundaki hâ harfinin okunuşta gösterilmesinin izahı ise şudur: Bu 
lâfzından alınmıştır.kelimesinin aslı ise, ism-i tasgirinin oluşunun da delalet 
ettiği gibi şeklindedir. "Seneler geçirmiş hurma" manasında, "Evi senelerce 
kiraladım" manasında da denilir. Durum böyle olunca âyetinin sonundaki hâ 
harfi, kelimenin asli harfi olur. İşte bundan dolayı, vasi halinde de, vakf halinde 


de hazfedilemez. 2Lİ 
İkinci Mesele Başa Dön 
Âyetteki ifâdesi, "değişmedi, bozulmadı" manasındadır. Buna göre bu kelimenin 


asıl manası, "onun üzerinden seneler geçmedi" demektir. Çünkü yılların geçmesi 
onu değiştirememiş ise, bu, sanki üzerinden yıllar geçmiş demektir. Bu, Ebu Ali 


el-Fârisi'den, Oo ifâdesinin "onun içeceği dökülmedi" mânâsında olduğunu 
nakletmiştik. 

Bunlardan sonra geriye bu âyetle ilgili iki soru kalır: 

Birinci Soru: Allahu Teâlâ, "Hayır, yüz yıl kaldın" buyurunca, bunun peşisıra 
yüz yıl kaldığını gösteren şeyden bahsetmesi gerekirdi. O'nun, "İşte, yiyeceğine 
ve içeceğine bak. Henüz bozulmamış" buyruğu o kimsenin yüz yıl beklediğini 
göstermez. Aksine bu ifâde, açıkça o kimsenin "bir gün veya bir günden az" 
dediği söze uygun düşer. 

Buna şöyle cevap verilir: İnsanın o şeyin şüpheli olduğunu bir nebze bilmesinin 
yanısıra, bu husustaki şüphe ne kadar güçlü olur ise, o şüpheyi giderecek delili 
duyması da o derecede tesirli olur ve o kimsenin bu husustaki işi yapması da o 
derecede mükemmel olur. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki "Hayır, yüz sene kaldın" 
dediğinde, bunun peşinden, "İşte yiyeceğine ve içeceğine bak, henüz 
bozulmamışlar" demiştir ki bu, o kimsenin "Birgün, yahut bir günden az" sözünü 
kuvvetlendiren bir husus olmuş olur. Bu durumda da, böyle bir şüpheyi 
giderecek delile duyduğu arzu artmış olur. Bundan sonra Cenab-ı Allah, "Bir de 
merkebine bak.." buyurup, o da merkebinin çürümüş ve kemik yığını haline 
gelmiş olduğunu görünce, Allah'ın kudreti karşısındaki hayranlığı büyümüş olur. 
Çünkü yiyecek ve içecekler kısa zamanda bozulur. Fakat merkep uzun bir zaman 
yaşayabilir. O insan, bozulabilecek şeyi, yani yiyecek ve içeceği bozulmamış; 
bozulmayacak şeyi, yani merkebinin kemiklerini bozulmuş ve çürümüş olarak 
görünce, Allah'ın kudretine olan hayranlığı artmış ve bu delil, onun aklında ve 
kalbinde yer tutmuştur. 

İkinci Soru: Allahu Teâlâ, bu âyette yiyecek ve içecekten bahsetmiştir. Halbuki 
Hak Teâlâ'nın 'bozulmamış" ifâdesi, yiyicekle değil içecekle ilgilidir. Buna şöyle 
cevap verilir: İçecekler için "bozulmama" ifâdesi kullanıldığı gibi, yiyecekler 
için, bilhassa çabuk bozulan yiyecekler için de kutlanılır. Rivayet edildiğine 
göre, bu kişinin yiyeceği incir ve üzüm, içeceği ise incir ve üzüm suyu idi. İbn 
Mes'ud (r.a.)'un kıraatinde ayet, okunmuştur. Hak Teâlâ'nın "Bir de merkebine 
bak" buyruğu şu manadadır. Bu, o kimseye, merkebin kemiklerinin çürümüş 
olduğunu gördüğü için, uzun müddetten beri Ölmüş olduğunu bildirmektedir. 
Bu, gerçekte merkebin kendisine bakması manasında değildir. Çünkü o, bu 
çürümüş kemiklerin o anda canlı bir varlık haline dönüştüğünü görünce, bunu 
yapabilen zâtın, bir anda eşeği öldürüp kemiklerini derhal çürütmeye de kadir 
olduğunu anlar. Bu durumda da, merkebin kemikleri ile, uzun müddet ölmüş 
olduğuna delil getirilemez. Aksine merkebin kemiklerinin hayat bulması, o 
kimsenin, Hak Teâlâ'nın, "Hayır, yüz sene kaldın" sözünün doğru olduğunu 


gösteren bir mucize olmuş olur. Dahhâk şöyle der: "Bu tabirin manası şudur: 
"Allah Teâlâ, ölümden sonra yeniden diriltince, bu "ba's"in doğruluğuna bir delil 
olmuş olur." Başka alimler, bunun bir mucize olduğunu söylemişlerdir. Çünkü 


Hak Teâlâ, o kimsenin, torunlar ihtiyarlamış, saç ve sakalları ağarmış vaziyette 


kendisini simsiyah saçı ile bir genç olarak yeniden diriltmiştir. [92] 
Halka İbret Vesilesi Olması 


Allahu Teâlâ'nın, "Bu, seni insanlara bir ibret vesi-fesi ktfmanuz içindir" 
beyanından muradın, ona bir şeref kazandırıp onu yüceltmek ve gerek dinî, 
gerekse dünyevî bakımdan yüksek derecelere çıkarmayı va'adetmek olduğunu 
söylemiştik. Bunlar ise, küfür üzere ölen ve Allah'ın kudretinde şüphesi olan 
kimselere uygun düşmez. 

Buna göre eğer, "Cenâb-ı Hakk'ın bu buyruğunun başındaki vâv harfinin faydası 
nedir?" denilir ise, biz deriz ki; Ferra: "Kendisinden sonra mukadder (mahzuf) 
bir fiil bulunduğu için, burada vâv harfi getirilmiştir. Çünkü Allah Teâlâ eğer 
"seni bir ibret nişanesi kılmamız için eşeğine bak" derse, "eşeğe bakma" cümlesi 
şart, "onu bir ibret nişanesi kılma" cümlesi ise onun cezası (neticesi) olmuş 
olurdu ki bu sözden böyle bir mana kastedilmemiştir. Fakat Cenâb-ı Hak, vâvlı 
olarak buyurunca mana, "Seni bir ibret nişanesi kılmak için, yaptığımız öldürüp 
diriltme işini yaptık" şeklinde olmuştur. Bunun bir benzeri de, "İşte biz ayetleri 
böylece türlü türlü açıklarız. Tâ ki onlar "Sen okumuşsun ' desinler" (En'am, 
105) ayetidir. Bu "Onlar sen okumuşsun" desinler diye, âyetlerimizi böyle türlü 
türlü açıklarız" manasındadır. Yine ayeti de "O yakin sahibi olanlardan olsun 
diyef işte böyle İbrahim'e göklerin ve yerin melekünınu gösteriyorduk" (Enam 
75) manasındadır" demiştir. Allahu Teâlâ'nın "kemiklere bak" ifâdesine gelince, 
çoğu müfessirler, âyette geçen kemiklerden maksadın, onun eşeğinin kemikleri 
olduğunu, çünkü bu kelimenin başındaki elif-lâm'ın hazfedilen muzafun ileyhe 
bedel olarak geldiğini söylemişlerdir. (Yani burada ) tuaf (Merkebinin kemikleri) 
izâfetindeki, kısmı hazfedilmiş ve ona karşılık kelimesinin basma lamr-ı tarif 
getirilmiştir.) Diğer müfessirler de, "Allah Teâlâ'nın âyetteki "kemikler" ile, o 
kişinin bizzat kendisinin kemiklerini kastettiğini ileri sürerek şöyle demişlerdir: 
"Hak Teâlâ, o kimsenin kafasına ve gözlerine can vermiş, bedeninin diğer 
kısımları ise çürümüş kemikler olarak kalmış. Böylece o kimse, kendi 
kemiklerine bakmış ve onların nasıl toplanıp birbirlerine kenetlendiklerini 
seyretmiştir. Yine o kimse, eşeğinin bağladığı gibi durduğunu, yüz yıldan beri 
yiyip içmeden canlı kaldığını görmüştür." Bu izaha göre âyetin takdiri: "Kendi 


kemiklerine bak" şeklinde olur. Bu görüş, Katâde, Rebi ve İbn Zeyd'e aittir. Bana 
göre, bu izah şu bakımlardan zayıftır: 

a) Âyetteki, "Bir gün, yahut bir günden daha az" tabiri, ancak kendi üzerinde bir 
değişiklik görmeyen ve bir günden daha az bir müddette uyuduğunu zanneden 
kimseye daha münasib olur. Vücudunun dağılıp parçalanmış olduğunu, 
kemiklerinin çürümüş halini müşahede eden kimseye, bu söz uygun düşmez. 

b) Allah Teâlâ o kimseye hitab edip, onun da cevap verdiğini nakletmektedir. 
Binaenaleyh cevap veren kimsenin de Allah'ın öldürdüğü o kimse olması 
gerekir. Öldürme işi, bütün bedenle ilgili olunca, Allah'ın dirilttiği cevap veren 
kimsenin de, o şahsın bütün bedeni olması gerekir. 

c) Cenâb-ı Allah'ın, "Allah da onu yüz yıl ölü bırakmış, sonra da diriltmişti" 


buyruğu, Allah'ın, o kişinin bütün bedenine can verdiğini gösterir. [93] 
Ayetteki Kıraat Farklarına Göre Mânalar 


Hak Teâlâ'nın, buyruğundan murad, Allah'ın o kemiklere can vermesidir. 
Nitekim "Allah ölüyü diriltti" manastnda denilir. Allahu Teâlâ da, "Sonra, 
dilediği zaman onu diriltilir" (Abese, 22) buyurmuştur. Allah Teâlâ O, "Bu 
çürümüş kemiklere kim can verecekmiş?" dedi. De ki: "Onları ilk defa yaratan 
diriltecek "(Yasin, 78-79) âyetinde de, diriltmeyi kemiklerle ilgili olarak beyan 
etmiştir. Bu kelime şeklinde de okunmuştur. Ferrâ şöyle demiştir: "Sanki o 
dürülüp büküldükten sonra yayılmaya başlanmıştır. Bu böyledir, çünkü hayat 
sayesinde, alış verişteki canlılık başlar. Buna göre o kimse ölü olduğu müddetçe, 
bükülüp durulmuş gibi olmuş demektir. Fakat yeniden diriltilince, adetâ 
dürülmesinden sonra yeniden yayılıp açılmış gibi olur. Ham-za ve Kisâi, üstten 
noktalı zâ harfi ile, bu kelimeyi şeklinde okumuşlardır ki bunun manası, "Biz 
kemiklerin bir kısmını, bir kısmı üstüne bitiştiriyoruz" şeklindedir. Birşeyi 
"inşâz", onu kaldırma manasındadır. Meselâ "onu kaldırdım, o da kalktı" denilir. 
Yerden çıkıp yükselen şey için de fiili kullanılır. Kadının geçimsizliği 
manasında tabiri de, kadının kocasının rızasına başkaldırması manasındadır. Bu 
kıraate göre âyetin mânası, "Biz onu yeryüzünden nasıl kaldırıp, her kemiği 
bedendeki yerlerine döndürüyor ve kemikleri üst üste inşa ediyoruz" demektir. 
Nehai'den onun bu kelimeyi şeklinde okuduğu da rivayet edilmiştir ki, bu 
okunuşa göre âyetin mânası, Ahfeş'ın söylediği şekilde olur. Ahfeş, onu 
yükselttim, kaldırdım mânasında denildiğini söylemiştir. Bütün kıraatlara göre 
bu tabirin mânası şudur: Allahu Teâlâ kemikleri üst üste inşâ etmiş, böylece bir 
nizam içinde kemikleri birbirleriyle bir araya gelmiş, sonra bu kemikler ete 


bürünmüş; damarlar, sinirler, etler ve deriler bu beden üzerinde yayılarak, bir 
kısmı diğerine bitişmiştir. Böylece bütün kıraat-tar bu mânayı meydana getirmiş 
olurlar. Daha sonra Hak Teâlâ, "Kendisine belli olduğu zaman" buyurmuştur ki, 
bu daha önce geçen, "Allah burasını ölümünden sonra nasıl diriltecek?" sözüyle 
ilgilidir. Buna göre mâna, "Meydana gelmesi uzak görülen şey bizzat tahakkuk 
edip, ona görününce.." şeklinde olur. Keşşaf sahibi fiilinin failinin mukadder 
olduğunu söylemiştir. Takdiri ise, Allahu Teâlâ'nın herşeye kadir olduğu O'na 
belli olunca, O, "Biliyorum ki Allah, her şeye kadirdir" dedi" şeklindedir. İkinci 
cümle kendisine delâlet ettiği için, birincisi hazfedil mistir. Bana göre bu, bir 
zorlamadır. Aksine sahih olan takdir şöyledir: "Allahu Teâlâ'nın öldürmesi ve 
diriltmesi müşahede yoluyla o kimseye belli olunca O, "Biliyorum ki Allah, 
herşeye kadirdir" demiştir." Bunun te'vili ise şöyle olur. "Bu istidlalden önce 
bildiğim şeyi, bizzad müşahede ederek kavradım, bildim." Hamza ve Kisai, emir 
sigası ile ... "Dedi ki: Bil..." şeklinde okumuşlardır. Bu kıraatin izahı hakkında 
iki görüş vardır: 

a) Bu durum ortaya çıkınca o kimse, kendi kendine emir vererek söylemiştir. 
Nitekim A'şâ da "Umame'yi uğurla.. Çünkü kervan çoktan yola koyuldu.." 
demiştir. 

b) Allah Teâlâ, "Bil ki Allah, herşeye kadirdir" buyurmuştur. Bu te'vilin 
doğruluğuna Abdullah İbn Mesüd ile A'meş'in şu kıraatleri de delâlet eder: 
"Denildi ki: "Bil ki, Allah herşeye kadirdir." Mak Teâlâ'nın Hz. İbrahim ile ilgili 
âyetin sonunda, "Bil ki Allah, azizdir hakimdir" (Bakara. 260) demiş olması da, 
bu Kıraati destekler. 

Kadi şöyle demiştir. "Birinci kıraate yapış, onu benimse.. Çünkü, bir şeyi 
emretmek ancak, o emredilen şey bulunmadığı zaman güzel olur." Burada, Hak 
Teâlâ'nın buyruğunun delaletiyle, bu bilgi mevcuttur. Binaenaleyh, ilim 
mevcutken, onu elde etmeyi emretmek caiz olmaz. Ama, onun bulunduğunu 


haber vermek (böylece de "Biliyorum ki..") demek caizdir. 194) 
Üçüncü Kıssa: Ölümden Sonra Dirilme 


"Hani İbrahim: "Ya Rabbi, ölüleri nasıl dirilttiğini bana göster" demiş, (Allah da) 
"inanmadın mı yoksa?" demiş; o da, "İnandım, fakat kalbimin itminan bulması 
için (istiyorum)" demişti. Allah da, "Dört kuş tut, onları kendine alıştır, sonra 
onların her parçasını bir dağın üzerine bırak. Sonra da çağır. Koşarak sana 
geleceklerdir" demişti. Bil ki şüphesiz ki Allah, azizdir, hakimdir" (Bakara. 260). 
Üçüncü kıssa da, dirilmenin sıhhatine, doğruluğuna delâlet eder. Hak Teâlâ'nın 


bu âyetiyle ilgili birkaç mesele vardır: 251 
Birinci Mesele 


Bu âyetin başındaki edatının müteallâkının ne olduğu hususundadır. Bu 
hususla ilgili iki görüş vardır: 

Zeccâc, âyetin takdirinin "Hatırla o zamanı ki, İbrahim., demişti" şeklinde 
olduğunu söylemiştir. Başkaları ise bu ifâdenin Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbi 
hakkında İbrahim ile çekişeni görmedin mi.. "(Bakara, 258) âyetine affedildiğini, 
takdirinin ise, "Rabbi hususunda çekiştiği zaman görmedin mi?" Yine, İbrahim, 
'Ya Rabbi, ölüleri nasıl dirilttiğini bana göster" değidiğf zaman görmedin mi?" 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 1201 


Hz. İbrahim(a.s.Y'in Talebinde Riayet Ettiği Edeb Başa Dön 


Allahu Teâlâ "Yahut o kimse gibisin ki o, bir kasabaya uğramış..." diyerek 
Üzeyir'in açıkça söylemedi; halbuki bu iki kıssadan maksat aynı olmakla 
birlikte, burada ise İbrahim (a.s.)'in ismini yerdi. Bunun sebebi şudur: 

Üzeyr(a.s), edebe riâyet etmeyerek dedi İbrahim(a.s.) ise, edebe riâyet ederek, 
ilkönce Allah'ı, "Rabbim" diyerek övdü, daha sonra da "Bana göster" diyerek, 
istekte bulundu.. Yine İbrahim (a.s.)edebe riâyet ederek, diriltme ve öldürme 
fiillerini kuşlar hakkında; Üzeyr (a.s.)ise, edebi gözetmeyerek bu fiilleri kendi 


nefsi hakkında istemiştir. B7 
Hz. İibrahim’in Bu İsteğinden Güdülen Maksad 


Alimler, Hz. İbrahim'in sorusunun sebebi hususunda şu görüşleri ileri 
sürmüşlerdir: 

Birinci Görüş: Hasan el-Basri, Dahhâk, Katâde, Atâ ve İbn Güreye şöyle 
demişlerdir: Hz. İbrahim denizin kıyısında bir leş görür. Deniz kabardığında, leşi 
götürür ve böylece onu denizdeki canlılar yer.. Med olmadığında onu vahşi 
hayvanlar yer. Vahşi hayvanlar çekip gittiğinde de kuşlar gelerek, onun geri 
kalan kısmını yerler ve uçar giderler... İşte bundan dolayı Hz. İbrahim,"Ya 
Rabbi, canlıların parçalarını, yırtıcı hayvanların, kuşların ve denizdeki canlıların 
karnından toplayarak tekrar nasıl bir araya getireceğini bana göster" dedi. Bunun 
üzerine kendisine, "İman etmedin mi, yoksa?" denildiğinde O; "Evet, ettim; 


ancak benim bu sorumdan maksadım istidlal ile elde ettiğim ilmimin zaruri bir 
bilgi hâline dönüşmesini istemektir" dedi. 

İkinci Görüş: Muhammed İbn İshâk ile Kâdi şöyle demişlerdir: Bu sorunun 
sebebi şudur: Hz. İbrahim,"Benim Rabbim, hem diriltir, hem öldürür" (Bakara, 
258) dediğinde Nemrüd da: "Ben de diriltir ve Öldürürüm" diyerek, bir kişiyi 
salıverip, bir kişiyi de öldürmek suretiyle münazara ettiklerinde Hz. İbrahim, 
"Bu bir öldürme ve diriltme değildir" dedi; bunu müteakiben de bu mesele hem 
Nemrüd, hem de O'na bağlı olanlar huzurunda ortaya çıksın, açıklık kazansın 
diye, "Rabbim nasıl dirilttiğini bana göster.."dedi. Rivayet edildiğine göre 
Nemrüd, "Rabbine söyle, diriltsin; aksi halde seni öldürürüm.." dedi. Bunun 
üzerine Hz, İbrahim de Allahu Teâlâ'dan bunu istedi. Buna göre sözünün 
manası, "Öldürülmekten kurtarılmam için..." veyahut da-" delilim ve burhanım 
kuvvetli olsun diye" şeklinde olur. "Şüphesiz benim bu delilden başka bir delile 
geçişim, o delilin zayıflığı sebebiyle değil, aksine dinleyen kimsenin cehaleti 
sebebiyledir." 

Üçüncü Görüş: İbn Abbas, Said İbn Cübeyr, ve Süddi (ra.) şöyle demişlerdir: 
Allahu Teâlâ Hz. İbrahim'e "Ben bir beşeri dost, halil edineceğim" şeklinde 
vahyettiğinde, Hz. İbrahim bunu gözünde büyüterek "Allah'ım, bunun alâmeti ve 
nişanı nedir?" dedi. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Bunun emaresi, o kimsenin 
duâ ederek, ölüleri diriltmesidir" buyurdu. Hz. İbrahim'in, kulluğun 
derecelerinde ve peygamberliğin ifasında makamı yücelince, onun hatırına, 
"Belki de o dost ben olurum..." düşüncesi geldi. Bunun üzerine Hz. İbrahim, 
Allah'tan ölüleri diriltmesini istedi. Allahu Teâlâ da, "İnanmadın mı yoksa?" 
deyince O, "inandım, fakat benim, senin dostun olduğuma kalbim tam bir 
itminan duysun diye" demişti. 

Dördüncü Görüş: İbrahim (a.s.) Dunu, kavmi için istedi. Bu böyledir, çünkü 
peygamberlere tâbi olan kimseler, onlardan bazan bâttl bazan da hak olan şeyler 
taleb etmişlerdir. Meselâ onların Hz. Musa'ya, "Nasıl onların ilâhları var ise, sen 
de bize bir ilâh yap" (A'râf, 138) şeklinde demeleri gibi.. Bunun gibi, İbrahim 
(a.s.) de, bunu taleb etmişti. Bundan mak-sadi ise, kavminin bunu müşahede 
etmesi ve böylece de kalblerindeki İnkârın yok olmasıdır. 

Beşinci Görüş: Aklıma şöyle bir düşünce geldi de ben de şöyle dedim: Şüphesiz 
bu ümmet, peygamberin peygamberlik iddiasında doğru söylediğini anlamaları 
hususunda, onun elinde zuhur edecek bir mucizeye nasıl muhtaç iseler, bu 
peygamber de, melek yanına gelip, ona, Allah'ın onu bir peygamber olarak 
gönderdiğini haber verdiğinde, o peygamber de kendisine gelenin kovulmuş bir 
şeytan değil de kerim bir melek olduğunu bilebilmesi için, o meleğin elinde 


zuhur edecek bir mucizeye muhtaçtır... Yine, melek Allah'ın kelâmını 
dinlediğinde, o da bu kelâmın, başkasının değil de Allah'ın kelâmı olduğuna 
delâlet edecek bir mucizenin zuhuruna muhtaç olur. Durum böyle olunca, şöyle 
denilmiş olması mümkündür: Melek, Hz. İbrahim'e gelerek, ona Allahu Teâlâ'nın 
kendisini insanlara bir peygamber olarak göndereceğini haber verince, Hz. 
İbrahim bir mucize talebinde bulunarak, "Ya Rabbi, ölüleri nasıl dirilttiğini bana 
göster" demiş, Allah da "inanmadın mı yoksa?" deyince, o da, "inandım, fakat 
gelen zâtın kovulmuş şeytan değil, kerim bir melek olduğuna, kalbim tam bir 
itminan duysun diye (istiyorum)" demiştir. 

Altıncı Görüş: Bu, tasavvuf ehlinin görüşüdür: Âyette geçen kelimesinden 
murad, mükâşefe ve tecelli nurlarına karşı perdelenmiş kalbler-dir. "Diriltmek" 
ise, bu ilahi tecelli ve nurların zuhur etmesinden ibarettir. Binaenaleyh, buna 
göre Hz. İbrahim'in demesi, o tecelli ve mükâşefeleri istemektir. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hak ona, "Yoksa iman etmedin mi?" deyince de, "Evet, ona, gaybi bir 
imanla iman ettim. Ne var ki o tecellinin meydana gelmesi sebebiyle kalbim 
mutmain olsun diye, onun meydana gelmesini istiyorum..." dedi. 

Kelâmcılar da şöyle demişlerdir: İstidlali olan ilme, bazen şek ve şüpheler arız 
olabilir... Böylece Hz. İbrahim, kendisine şek ve şüphenin ânz olmayacağı ve 
kendisiyle, kalbin tam bir istikrara kavuşacağı zaruri bir ilim talebinde 
bulunmuştur. 

Yedinci Görüş: Belki de İbrahim (a.s.) Allah'ın kendisine indirmiş olduğu 
sahifelerden, soyundan gelecek olan Hz. İsa'nın duası sayesinde ölüleri diriltme 
payesiyle Allah tarafından şereflendirileceğim öğrenince, O da bunu istedi. 
Bunun üzerine kendisine, "İnanmadın mı yoksa?" denilince O "Evet, inandım; 
fakat benim mertebemin senin yanında, torunum İsa'nın mertebesinden daha az 
olmadığına kalbim mutmain olsun diye.." dedi. 

Sekizinci Görüş: Hz. İbrahim'e oğlunu kurban etmesini emretmiş, O da bu emre 
uyarak, sonra da, "Bana, canlıyı cansız kılmamı emrettin, ben de yaptım. Ben de 
senden, cansız olanı canlı kılmanı istiyorum" demiştir. Bunun üzerine Cenâb-ı 
Hak, "Yoksa inanmadın mı?" deyince de, "Ne demek, inandım; ne var ki beni 
dostun edindiğine kalbim mutmain olsun istedim.." demiştir. 

Dokuzuncu Görüş: Hz. İbrahim (a.s.) kendi kalbine nazar ettiğinde, oğlunu 
sevmesinden dolayı kalbini adeta ölü olarak gördü de, Allah'tan utanarak, "Ya 
Rabbi, ölüleri nasıl diriltirsin?" dedi. Yani, "Gafletinden dolayı kalb öldüğü 
zaman, o kalbin, Allah'ın zikriyle ihyâsı, diriltilmesi nasıl olur?" demektir. 
Onuncu Görüş: Âyetin takdiri şöyledir: "Bütün canlılar kıyamet gününde 
"haşr"ı müşahede ederler. Binaenaleyh, sen bana bunu bu dünyada göster.." 


deyince, Cenâb-ı Hak, "Yoksa iman etmedin mi?" dedi. O da, "Evet, iman ettim, 
ne var ki bana bu dünyada böyle bir şerefi tahsis edip, verdiğine dair kalbim 
mutmain olsun istedim" diye cevap verdi. 

Onbirinci Görüş: Hz. İbrahim'in maksadı, Allah'ın ölüleri diriltmesi değildir. 
Aksine O'nun maksadı, arada hiçbir vasıta olmaksızın, ilahi kelâmı dinlemektir. 
Onikinci Görüş: Bazı câhil kimseler şöyle demişlerdir: "Hz. İbrahim (a.s.), 
gerek "mebde",gerekse "maâd" hususunda şüphe içindeydi. O'nun mebde 
hususundaki şüphesi O'nun, "(Sizce) Rabbim budur" (En'âm,76) ve "Andolsun 
ki, eğer Rabbim beni hidayete erdirmeseydi, muhakkak ki ben, sapıtmış olan 
kimselerden olurdum" 

(Enam, 77) sözleriyle ortaya çıkmaktadır. Maâd hususundaki şüphesi de, işte bu 
âyette kendisini göstermektedir. 

Bu görüş son derece zayıf, hatta küfürdür. Çünkü Allah'ın ölüleri 
diriltebileceğini bilmeyen kimse, kâfirdir. Mâsüm olan peygamberi böyle bir 
şeye nisbet eden kimse, o masum peygamberi küfre nisbet etmiş olur ki. asıl 
böyle diyen kimse kâfir olur. Bu görüşün bâtıl olduğuna şunlar da delâlet eder: 

a) Hak Teâlâ'nın sözü- Eğer Hz. İbrahim şüphe etmiş olsaydı, bu şekilde 
söylemesi doğru olmazdı. 

b) Cenâb-t Hakk'ın, sözü.. Bu, daha fazla yakın isteyen arif bir kişinin sözüdür. 
c) Allah'ın kudreti hususunda şüphe etmek, "nübüvvet" hususunda da şüphe 
etmeyi gerektirir. O halde o daha nasıl kendi nübüvvetini bilebilir? Hak 
Teâlâ'nın, "Yoksa inanmadın mı?" sözüyle ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Bu sözün başındaki hemze, istifhâmı takriri'dir. Nitekim şair, "Sizler bineklere 
binenlerin en hayırlısı değil misiniz? (Evet en hayırlısısmız.)" İnsanların en 
cömerdi Hân soyundan olanlardır. 

b) Bu sorudan maksad etraftaki kimselere karşı onun buna inanıp, bilen 
olduğunu ispatlamaktır. Böylece bu sorudan başka bir maksat güdülmüştür. Hak 
Teâlâ'nın, 'Evet, inandım, fakat kalbimin itminan bulması için.." buyruğuna 
gelince, bil ki sözündeki lâm harfi, mahzüf bir fiile taalluk eder. Buna göre 
kelamın takdiri, "Kalbimin mutmain olmasını istediğim için bu talepte 
bulundum" şeklindedir. Âlimler, bu ifâdeden muradın, istidlal eden kimseye arız 
olan bazı düşüncelerin yok olmasıdır. Yoksa, her iki durumda da yakini inanç 
bulunmaktadır. Burada akli bir mübâhese de söz konusudur. O da şudur: Bu 
açıklama, ilimlerin bir kısmının diğerinden daha kuvvetli olduğunun cevazı 
meselesine dayanır. Burada çetin bir soru ortaya çıkmaktadır ki o da şudur: 
İnsan, ilim sahibi olduğunda, o şeyin zıddını ya caiz görür, veyahut da görmez. 
Şayet, herhangi bir şekilde onun zıddını caiz görür, tecviz ederse, bu kesin ve 


kat'i bir itikad değil, kuvvetli ve gâlib bir zan olmuş olur. Eğer o, ilmin zıddını 
hiçbir şekilde tecviz etmezse, ilimlerde bir farklılık söz konusu olmaz. Bil ki, 
böyle bir müşkil, biz,maksadım "Allah'ın diriltmeye kadir olduğu hususundaki 
inanç hususunda bir itminan temin edilmesi olduğunu" söylediğimiz zaman söz 
konusu olur. Ama, maksat başka bir şeydir dersek, böyle bir müşkil zâ'ri olmuş 


olur, 1281 


Kuşların Dirilmesi ve Bundaki Hikmet Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Dört kuş tut" emrine gelince, İbn Abbas (ra.) şöyle der: 
"İbrahim (a.s.) bir tavus, kerkenez, karga ve horoz yakaladı." Mücahid ve İbn 
Zeyd'e göre, İbrahim (a.s.) diğer üç kuşun yanında, kerkenezin yerine güvercin 
yakalamıştır. Burada birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci Bahis: Cenâb-ı Hak, hayvanlar içerisinden, öldürüldükten sonra 
diriltilme halini neden kuşlara tahsis etmiştir? Bu hususta âlimler şu iki görüşü 
ileri sürmüşlerdir: 

Birinci Görüş: Uçmak, gökyüzünde ; yükselme ise havada olur. Hz. İbrahim 
(a.s.)'in himmet ve gayesi, meleküt alemine ulaşıp oraya yükselmektir. Bunun 
için onun mucizesi de, himmet ve gayreti doğrultusunda, ona benzer bir biçimde 
olmuştur. 

İkinci Görüş: İbrahim (a.s.) kuşları kesip, onları parçalayarak, her dağın 
tepesine onların karışımından birer parça koyup da, sonra da onları çağırdığında, 
karışım içerisindeki her bir cüz kendi parçasına doğru uçmaya başladı. Bunun 
üzerine Hz. İbrahim'e, "Her parça kendi parçasına doğru Koştuğu gibi, kıyamet 
gününde de, her parça kendi parçasına doğru uçar. Böylece de bedenler teşekkül 
eder ve ruhlar onlarla birleşir" denildi. Bunu Cenâb-ı Hakk'ın, "Hepsi, çıvgın 
çekirgeler gibi kabirlerden çıkacaklar" (Kamer, 7) âyeti de ortaya koymaktadır. 
İkinci Bahis: Bu diriltme ve öldürmeden maksat, tek bir hayvanla da ortaya 
konabilir. O halde daha niçin Cenâbı Hak, Hz. İbrahim'e dört kuş almasını 
emretmiştir? Bu hususta da iki görüş vardır: 

Birinci Görüş: Bunun mânâsı şudur: "Sen, kulluğuna göre tek bir şey istedin.. 
Ben ise sana, Rabbi olduğum için dört tane kuş al diyorum." 

İkinci Görüş: Bu dört kuş, canlıların ve bitkilerin bedenlerinin kendisinden 
meydana geldiği dört esas rükne, asla işarettir. Bu işaret ise şöyledir: Sen, bu 
dört kuşu birbirinden ayırdedemediğin sürece senin ruhun rubübiyyet göklerine 
ve kudsiyyet aleminin safalarına uçamaz,yükselemez. 

Üçüncü Bahis: İbrahim (a.s.), özellikle bu dört kuşu seçip aldı. Çünkü tavus 


kuşu insanın kalbindeki zinet, makam ve yükselme sevgisine işarettir. Nitekim 
Hak Teâlâ "Nefsin isteklerini sevme insanlara süstü gösterildi" (Al-i İmran, 14) 
buyurmuştur Kerkenez kuşu da, yemeye çok düşkün olmaya işarettir; horoz, 
şehvetperestliğe işarettir; karga da, derleyip toplamaya olan ihtirasa ve tutkuya 
işarettir. Çünkü karganın gece gündüz uçup, o çok soğuk günlerde bile bir şeyler 
toplar,.a arzusu içinde olması, onun bu hırsından ileri gelmektedir. Burada şuna 
işaret edilmektedir; İnsan, nefsinin ve tercinin şehvetini kırmada; hırsını alt edip 
onu yenmede ve başkaları için süslenmeyi terketme hususunda çaba sarfetmediği 
müddetçe, kalbinde Allah'ın celâlinin nurlarından feyezan eden bir rahatlık 


duyamaz. [99] 
Fiilinin Mânaları Hakkında 


Hak Teâlâ'nın, "Onları kendine alıştır" ifâdesine gelince, bunda birkaç mesele 
vardır: L00] 


Birinci Mesele 


Hamza sâd harfinin kesresiyle diğer kıra- at imamları da sâd'ın dâmmesiyle 
şeklinde okumuşlardır. Damme ile okumadaki gaye hususunda şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

Birinci Görüş: Bir şeyi bir şeye meylettirdiğin zaman, yine boynu eğri olan 
kimse için de denilir. Yine, birisi bir kimseye bir şey söyleyip, ona eğildiğinde 
denilir. Yapılan bu açıklamaya göre, bu ayette bir hazf bulunmuş olur. Buna göre 
sanki şöyle denilmiştir: "O kuşları kendine yaklaştır, ve onları parça parça et! 
Sonra her bir dağın üzerine onlardan bir parça koy!" Binaenaleyh, söz kendisine 
delâlet ettiği için, "kısmı hazfedilmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Değneğinle denize 
vur... Derhal deniz yarıldı"ışuark, w) âyetinde olduğu gibidir. Yani (Vurdu, 
bunun üzerine deniz derhal yarıldı) takdirindedir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın sözü, 
kuşları parçalamış olduğuna delâlet eder. Buna göre eğer: "Onları yakaladıktan 
sonra Hz. İbrahim'in onları kendisine yaklaştırıp alıştırmasının faydası nedir?" 
denilirse, biz deriz ki; "Bunun faydası Hz. İbrahim (a.s.)' in onlar yeniden 
dirildikten sonra onları başka kuşlarla karıştırmaması ve bu kuşların onlar 
olmadığı vehmine düşmemesi için, onları iyice incelemesi, şekil ve durumlarını 
iyice tanımasıdır." 

İkinci Görüş: Bu, İbn Abbas, Sald İbn Cübeyr, Hasan el-Basri ve Mü-cahid'in 
görüşüdür. Buna göre mânâsı, "Onları parça parça et, parçalara ayır" demektir. 


Bir kimse bir kimseyi bölüp parçaladığı zaman denilir. Şair Ru'be, amansız bir 
düşmanı tavsif ederken, "Biz onu, hükmümüzle param parça ettik" demektedir. 
Buradaki kelimesinin mânası, demektir. Bu görüşe göre, harhangi bir takdire 
ihtiyaç duyulmaz. Sâd harfinin kesresiyle okuyan Hamza'nın kıraatine gelince, o 
zaman bu kelime, bazan "meylettirmek", bazan da "parçalamak, parça parça 
etmek" anlamına gelmektedir. Kelime meylettirmek anlamına gelince;Ferrâ: 
"Bunun, Hüzeyl ve Süleym lügati olduğunu söylemiştir. Bir kimse bir şeyi 
eğdiği zaman, denilir. Ahfeş ve diğer âlimler ise kelimesinin mânasının, parça 
parça etmek mânâsına olduğunu söylemişlerdir. Nitekim, bir kimse bir şeyi parça 
parça ettiğinde denilir. Ferrâ ise şöyle demiştir: "Zannediyorum ki bu fiil, "kesti" 
mânasına olan fiilinden maklübdur (çevrilmiştir). Buna göre, sondaki yâ harfi 
ortaya geçmiştir. Nitekim Araplar, hem (asâ), hem de (âse) demektedirler." 
Müberred ise, "Bu doğru değildir, çünkü bu iki lâfızdan her biri, başlı başına 
birer asıldırlar. Bundan dolayı birini diğerine bağlı kılmak caiz değildir" 


demiştir. (HOL 


Ebü Müslim'in Öbür Müfessirlerden Ayrı Görüşü Başa Dön 


Müfessirler, âyetteki kelimesinin "Onları kes ve parçala" manasında olduğunda, 
Hz. İbra- 

him (a.s.)'ın de o kuşların uzuvlarını, etlerini, tüylerini ve Oo banlarını 
parçalayarak birbirine kattığı 

hususunda ittifak etmişlerdir. Ebu Müslim bu görüşe katılmayıp, bunu 
yadırgayarak şöyle demiştir: "Hz. İbrahim (a.s.), Hak Teâlâ'dan ölüyü 
diriltmesini isteyince, Cenâb-ı Hak ona, bu işi kolayca anlamasını sağlayacak bir 
misal gösterdi. Buna göre, emrinden maksad, "Onları kendine alıştır" ve 
"seslendiğinde sana gelmeyi onlara öğret;" yani "Bu dört kuşu çağırdığında sana 
cevap verip gelecek hale gelmelerini sağlayacak kadar, bu alıştırmayı tekrar 
tekrar yap O kuşlar bu hale gelince, herbirini sağ olarak bir dağın tepesine 
koyup, sonra, onları çağır. Onlar sana hızlıca gelecekler" demektir. Bundan 
maksad ise ruhların, yer aldıkları bedenlerine kolay bir şekilde dönmeleri 
konusunda müşahhas bir misal zikretmektir. Ebu Müslim âyetteki bu ifâdenin, 
"Onları parçala" manasında olduğunu kabul etmeyerek,şunları görüşünün delili 
olarak zikretmiştir: 

a) Arapça'da emrinin meşhur manası, "Onları meylettir" şeklindedir. Bunun 
"parçalama ve kesme" manasına gelmesine ise âyette delâlet eden herhangi bir 
husus yoktur. Binaenaleyh ayete bu manayı vermek, bir delilin delalet etmediği 


bir manayı ayete katma olur ki bu caiz değildir. 

b) Eğer bu sözden maksad, "onlan parçala ve cüzlerine ayır" manası olsaydt 
Cenab-ı Hak, bu kelimeden sonra (sana) kelimesini kullanmazdı. Çünkü bu 
kelime parçalama mânâsına alındığında (o harf-i cerri ile kullanılmaz. Kelime 
"meylettirme" manasına geldiğinde, bu harf-i cerr ile kullanılır. Buna göre eğer, 
ifâdede bir takdim ve te'hirin olduğu, bunun takdirinin ise, "Dört kuşu kendine al 
ve onları parçala" şeklinde olduğu söylenir ise, biz deriz ki: Bir delil olmaksızın, 
burada takdim ve te'hirin bulunduğunu kabul etmek, insanı zahirin hilâfına bir 
manayı kabul etmeye mecbur eder. 

c) Âyetteki 'Sonra onları çağır" buyruğundaki "onları" zamiri, o kuşların 
parçalarına değil, kendilerine râcidir. Parçalar ayrı ayrı olup her dağın tepesine 
de onlardan bir parça konunca, bu zamirin onların kendilerine değil, parçalarına 
râci olması gerekir ki bu da âyetin zahirinin hilâfına olur. Yine "Koşarak sana 
geleceklerdir" sözündeki zamir de, o kuşların parçalarını değil, kendilerini 
göstermektedir. Halbuki, sizin görüşünüze göre, onların parçaları birbirlerine 
koşup geldiğine göre, bu ifâdedeki zamir, kuşların kendilerine değil, parçalarına 
râci olmuş olur. Müfessirlerin ittifak ettiği meşhur görüşün sahipleri ise delil 
olarak şunları zikretmişlerdir: 

a) Ebu Müslim'den önce gelen bütün müfessirler, bu kuşların, Hz. İbrahim (a.s.) 
tarafından kesilip parçalandığında İttifak etmişlerdir. Binaenaleyh Ebu Müslim'in 
bu görüşü kabul etmemesi, onların icmâ'tnı kabul etmeme demektir. 

b) Ebu Müslim'in verdiği mana, Hz. İbrahim'e has bir şey değildir. Binâenaleyh 
bunda, Hz. İbrahim (a.s.)'in, başkalarından farklı bir meziyeti olmuş olmaz. 

c) Hz. İbrahim (a.s.), Atlah'dan, kendisine ölüleri nasıl dirilttiğini göstermeşini 
istemiştir. Âyetin zahiri de Cenâb-ı Hakk'ın onun bu isteğine icabet ettiğini 
gösterir. Ebu Müslim'in izahına göre ise, hakikatte böyle bir icabetin olduğundan 
bahsedilemez. 

d) Hak Teâla'nın, "Sonra onların her parçasını bir dağın üzerine bırak" buyruğu, 
o kuşların parça parça edildiğini gösterir. Ebu Müslim, bu maddeye şöyle cevap 
vermiştir: "Allah Teâlâ, bu parça parça oluşu dört kuşa ntsbet etmiştir. 
Binaenaleyh bu parçalardan maksad, o kuşlardan her biridir." Buna şu şekilde 
cevap veririz: "Senin söylediğin şey de her nekadar muhtemel ise de, "cüz" 
(parça) kelimesini, bizim söylediğimiz mânâya hamletmek daha zahirdir. Buna 
göre kelâmın takdiri: "Onların her birinden, her bir dağa bir parça koy" 


şeklindedir. LL02| 


Dağlara Yerleştirme Keyfiyeti 


Allahu Teâla'nın, "Sonra her bir dağın üzerine onlardan birer parça (cüz) bırak" 
buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: [103] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Âyetteki "Her bir dağın üzerine" sözünün zahirine göre, bahsedilen her bir dağ, 
dünyanın bütün dağlarıdır. Mücahid ve Dahhâk bu ifâdenin, mümkin olduğu 
kadar umümi olduğuna kaildirler. Buna göre sanki şöyle denilmek İstenmiştir: 
"O kuşların parçalarını, dağıtabildiğin kadar, her bir dağın tepesine dağıttı " İbn 
Abbas, Hasan el-Basri, Katâde ve Rebi, bahsedilen dört kuşa ve dört ana yöne, 
yani doğu, batı, kuzey ve güneye göre, bunun dört dağ olduğunu söylemişlerdir. 
Süddi ve İbn Cüreyc ise, bunların yedi tane dağ olduğunu, çünkü bu ifâdeden 
muradın, Hz. İbrahim (a.s.)'in görebildiği ve kuşları çağırabileceği dağların 
olması olduğunu, bu çağırmanın ise ancak görme ile tamam olduğunu ve 
Hz.İbrahim'in görebildiği dağların da yedi tane olduğunu söylemişlerdir. L04 


İkinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre, Hz. İbrahim (a.s.)e o kuş- lan kesip, tüylerini yolup, 
parça parça etmesi, kanları ile etlerini birbirine karıştırıp başlarını yanında 
alıkoyması emrolunmuştur. Daha sonra da," her bir dağa, her bir kuşun dörtte 
biri gelecek şekilde, onların parçalarını dağların üzerine koyması, sonra da 
"Allah'ın izni ile gelin" diye onları çağırması emrolunmuştur. Sonra parçalar 
birbirine doğru uçuşmaya başlamış, böylece kuşların tamamlanıp, her bir beden 
birleşmek üzere başına yönelmiş ve her bir baş, bedeni ile birleşerek Allah'ın 


izniyle can bulmuştur. [105] 


Üçüncü Mesele 


Ebu Bekir'in rivayetine göre Âsim ve Fadl, bu kelimeyi Kur'an'ın her yerinde 
hemzeli ve şeddeli olarak şeklinde; diğer kıraat imamları ise, hemzeli, fakat 
şeddesiz olarak şeklinde okumuşlardır ki ikisinin de 


manası aynıdır. [106] 
Kuşların Dirilip Koşarak Gelmeleri 


Cenâb-ı Allah'ın, "Sonra da onları çağır, koşarak sana geleceklerdir" emrine 
gelince, buradaki kelimesinin "koşarak ve ayakları üzerinde yürüyerek" 
manasında olduğu, çünkü bunun daha kuvvetli bir hüccet olduğu söylenmiştir. 
Yine bu kelimenin, "uçarak" manasında olduğu da söylenmiştir. Fakat bu mânâ 
doğru değildir. Çünkü kuşun uçmasını ifâde etmek için fiili kullanılmaz. Bu 
ikinci görüşte olanlardan bazıları "Buradaki den murad, çabuk hareket edip 
gitmektir" diyerek cevap vermişlerdir. Binaenaleyh eğer hareket, uçma şeklinde 
olur ise, bundaki çabuk ve hızlı oluş da "Say" olarak ifâde edilir. Âlimlerimiz, 
hayatiyyetin bulunması için, bir bedenin bulunmasının şart olmadığına bu âyeti 
delil getirmişlerdir. Çünkü Allah Teâla, o parçalardan her-birini, çağırıldıklarını 
anlayan ve koşup hızlıca gelebilen birer canlı kılmıştır. Bu, hayatiyyetin 
bulunabilmesi için bir bünyenin şart olmadığına delâlet eder. Kâdi ise 
parçalamanın, o bünyenin canlılığını yok edeceğini ileri sürerek, âyetin, mutlaka 
bir bünyenin bulunması gerektiğine delâlet ettiğini söylemiştir. Onun bu 
görüşüne şu şekilde cevap verilir: "Sizin bu görüşünüz zayıftır, çünkü 
mukarenetin (ruh ve beden birliğinin) bulunması, bu birliğin mutlaka gerekli 
olduğunu göstermez. Fakat bazı durumlarda, ruhun bedenden ayrılması hususuna 
gelince, bu hususun söz konusu olduğu yerler, böyle bir birliğin gerekli 
olmadığına delâlet eder. Âyet, davetin anlaşıldığına ve parça parça iken, o 
parçaların süratlice gelebildiğine delâlet ettiğine göre, bu, hayatiyyet için bir tam 
bünyenin bulunmasının şart olmadığına kesin bir delil olur: Cenab-ı Hakk'ın, 

"İyice bil ki Allah, azizdir ve hakimdir" âyetindeki "Aziz" in manası, "bütün 
mümkinâta galiptir", "Hakim"m manası ise, "İşlerin neticelerini ve herşeyin 


sonucunu bi-hakkın bilendir" şeklindedir. 107] 
Allah Yolunda İnfak Başa Dön 


"Mallarım Allah yolunda harcayanların hâli, yedi başak veren, her başağında yüz 


tanesi bulunan bir tek tohumun hâli gibidir. Allah dilediğine kat kat verir. Allah 
(ihsanı) geniş olan ve hakkıyla bilendir" (Bakara, 261) 

Bil ki Allahu Teâlâ, dünya ve ahiret ile ilgili ilmin temellerini ve onların 
doğruluğunu gösteren delilleri, istediği nisbette zikrettikten sonra, buna şer'i 


hüküm ve mükellefiyetleri de eklemiştir. [108] 
Mal İnfak Etmedeki Mükellefiyetler 


Birinci Hüküm: Mallan infâk etmede muteber olan mükellefiyetlerle ilgilidir. 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: Birinci mesele, ayetin, kendinden önceki 


âyetlerle irtibatı hakkındadır. Bu hususta bazı izahlar yapılmıştır: [109] 
Âyetin Makabli İle Münasebeti 


1) Kâdi (r.h) şöyle der: "Allahu Teâlâ, intakla ilgili hükmü, "Allah'a güzel bir 
ödünç verip de (Allah’ın da) o ödüncünü kat kat artırdığı kimdir?" (Bakara, 245) 
âyetinde mücmel (kısaca) zekredip, bu âyette de bu kat kat artırışı tafsilatlı 
olarak anlatmıştır. Cenab-ı Hak, bu iki âyet arasında, öldürüp diriltmeye kudreti 
olduğunu gösteren delilleri zikretmiştir. Zira bunlar olmaksızın infak emri 
yerinde olmazdı. Çünkü mükâfaat ve ceza veren bir ilah bulunmasaydı, taat 
yolunda infâk etmek abes olurdu. Sanki Cenab-ı Hak, infâka teşvik ettiği 
kimseye şöyle demektedir: "Benim yarattığımı ve hayat ile kudret vererek sana 
olan nimetimi tamamladığımı anladın ve mükâfaat ile ceza verebileceğimi de 
bildin, O hâlde, bütün bunları bilmen, malını Allah yolunda infâk etmene sebep 
olsun. Çünkü Allah az bir şeye, büyük mükğfaatla karşılık verir." Sonra Cenab-ı 
Hak, bu çok ve büyük mükğfaatla ilgili bir benzetme yaparak, sanki "Kim bir 
tane tohumu toprağa gömerse, o tohum her başağından yüz tanesi bulunan yedi 
başak bitirir. Böylece tek tohum, yediyüz tane haline gelmiş olur" 
buyurmaktadır. 

2) Bu, âyetin öncesi ile irtibatı hususunda Esamm'ın yaptığı İzahtır. Buna göre, 
Allah Teâlâ insanlar, Allah'ın dinine yardım edip, O'nun şeriatını yüceltmek için 
canları ve malları ile cihâda koşsunlar diye, peygamberi tasdik etmeyi gerektiren 
mucizeyi göstererek herkese delil getirdikten sonra, bu meseli irad etmiştir. 

3) Allah Teâlâ, kendisinin, mü'minlerin dostu; tağut'un (şeytanın) da kâfirlerin 
dostu olduğunu beyan edince, Allah yolunda mü'minin harcadığı malın hâli ile, 


tağut uğrunda kâfirin harcadığı malın hâlini beyân etmiştir. (110) 


İkinci Mesele 


Âyette mahzuf bir kelime vardır ve onun takdiri, "Mallarını İnfâk edenlerin 
sadakalarının hali, bir tohumun hali gibidir" şeklindedir. Bunun "Mallarını infak 
edenlerin hali, bir tohumu ekenin hali gibidir" şeklinde olduğu da söylenmiştir. 


O11] 
Üçüncü Mesele 


"Mallarını Allah yolunda harcayanlar" tabiri, "Allah'ın dini uğrunda harcayanlar" 
demektir. Cenab-ı Hakk'ın, bu ifâde ile bilhassa cihâd için yapılan mal 
harcamalarını (infâkıj kastetmiş olduğu da söylendiği gibi, bütün hayır 
yollarında yapılan infâkı kastetmiş olduğu söylenmiştir. Buna göre, âyetin 
hükmüne, Hz. Peygamber (s.a.s.) ile birlikte hicret etme, insanın nefsine ve 
başkalarına karşı cihâdı, malını sadaka vererek harcama ve faydalı işlerde infâk 
etmesindeki bütün farz ve nafile harcamaları girer. Çünkü bunların hepsi, 
Allah'ın dini ve şeriatı olan yol uğrunda yapılan işlerden sayılır. Bunların hepsi, 
Allah yolunda yapılmış birer intaktır. Buna göre eğer, "Üzerinde yüz tane 
bulunan hiçbir başak gördün mü ki Allah bununla bir benzetme yapmıştır?" 
denilir ise, biz deriz ki: Buna şu şekillerde cevap verilir: 

a) Âyetten maksad şudur: "Daha çok elde etmeyi ve kazancı arzu eden bir insan, 
tek bir tohum ektiğinde, onun kendisine yediyüz tane vereceğini bilir ise, onun 
bunu yapmaması veya bu hususta kusurlu olması yakışık almaz. İşte aynen 
bunun gibi, ahirette Cenab-ı Hak katında mükâfaat isteyen kimsenin, verdiği ve 
yaptığı tek bir şeye karşılık, on veya yüz veya yediyüz mislini alacağını 
bildiğinde, bunu mutlaka yapması gerekir. İster bu hususiyette bir başak bu 
dünyada bulunsun, ister bulunmasın, bu söylediğimiz ma'kul olduğuna göre, bu 
mânâ yerli yerindedir." Bu Kaffâl (r.h)'in görüşüdür ve son derece güzel bir 
izahtır. 

b) Cavrus cinsi tohumun başağında, bu husus görülmüştür. Bu ikinci cevap, son 


derece zayıftır. (112) 
Dördüncü Mesele 


Ebu Amr, Hamza ve Kisai, desinde, tâ harfini sine idğam ediyorlardı. Çünkü tâ 
harfi ile sin, "hems" sıfatı bulunan harflerdendir. şeklinde okunur. Diğer kıraat 


imamları ise, aslı üzere idğamla okuyorlardı. Cenâb-ı Hak daha sonra "Allah 
dilediğine kat kat verir" buyurmuştur. Bu ifâdede, kat kat vermenin niceliği ile, 
Allahu Teâlâ'nın bu kat kat verme ile kimleri şereflendirdiği açıklanmamıştır. 
Daha doğrusu Cenâb-ı Hakk'ın bütün muttakilere ve intakında daha fazla ihlâs 
sahibi olması itibarıyla onlardan bazılarına kat kat vermesinin mümkün 
görülmesi gerekir. Yahut da Hak Teâlâ lutfu ve ihsanı sebebiyle o kulun taatına 
fazlasıyla sevap verir ve onu güzelce kabul eder. Sonra Allahu Teâlâ 
buyurmuştur. Bunun manası şudur:"Al-lah kulların infakları miktarınca ve 
bunlara mukabil hak ettikleri şeyin özettiğine göre, o kullara cömertlik ve 
ihsanlarda bulunmak suretiyle onları rnükâfa-atlandırmaya olan kudreti 
geniştir"Durum böyle olduğu zaman, çalışan ve salih amel işleyen kimsenin 


gayreti Allah katında zâyi olmaz. (113) 


"Mallarım Allah yolunda harcayıp, sonra da o harcadıklarının arkasına bir başa 
kakma ve bir eziyet takıp katmayanlar (yok mu?) onların Habteri yanında 
mükğfaatlan vardır. Onlara hiçbir korku yoktur. Onlar mahzun 

da olmayacaklardır"(Bakara, 262). Bil ki Atlahu Teâla, Allah yolunda infâkta 
bulunmanın ne kadar büyük bir şey olduğunu açıklayınca, bunun peşinden bu 
büyük işin sevabının devam edebilmesi için yapılması gereken hususları beyân 
etmiştir. Yaptığı infakı başa kakmamak ve eziyet etmemek bu hususlardandır. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: MA 
Birinci Mesele 


Bu âyet, Hz. Osman ve Abdurrahman b. Avf fr.ahm.) hakkında nazil olmuştur. 
Hz. Osman Tebük Gazvesi "usre" (zorluk ve meşakkat) ordusunu, takımları ile 
beraber bin deve ve bin dinar vererek teçhiz etmiş, bunun üzerine Resûlullah 
(s.a.s.) ellerini göğe kaldırarak: "Ey Osman'ın Rabbi, ben Osman'dan razı oldum, 
sen de ol" demiştir. Abdurrahman b. Avf ise, malının yansı olan dörtbin dinarı 


tasadduk etmişti, Bu hâdiseler üzerine, âyet-i kerime nazil oldu. H15] 
İkinci Mesele 
Müfessirlerden bazıları şöyle demişlerdir: "Önceki âyet, kendisi için infâk eden 


ve harcamada bulunan 
kimseyle; bu âyet ise başkasına intakla bulunan kimse ite ilgilidir. Buna göre 


Cenâb-ı Hak, başkasına intakta bulunmanın da, peşinden başa kakma ve eziyet 
yapılmaması halinde, önceki âyette zikredilen büyük ecri hakettirdiğini 
açıklamıştır. Kaftâl (r.h.) şöyte demiştir: "Bu şartın, kendisi için infâk eden ve 
harcamada bulunan kimse hakkında da söz konusu olması muhtemeldir. Bu, o 
kimsenin kendisi için harcamada bulunup, Allah'ın rızasını tafeb etmek 
maksadıyla Allah'ın Resulü ve müslümanlarla birlikte cihada giderek, mesela 
"Eğer ben 

savaşa katılmasaydım, bu iş böyle tamamlanmazdı" veya bir başkasına, "Sen 
güçsüz ve işe yaramaz birisin. Senin savaşta bir faydan olmaz" demek suretiyle, 
bunu ne Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, ne de mü'minlerin başına kakmaması ve 


hiçbir mü'mine de böyle bir eziyet vermemesi şeklinde olur. Ho) 
Üçüncü Mesele 
"Minnet" Kelimesinin Mânaları Başa Dön 


kelimesi lügatte birkaç manaya gelmektedir: 

a) İn'âm etmek, nimet vermek. Allah Teâlâ, bir sana nimet verdiği zaman 
denilir. Yine, "Falancanın üzerimde bir iyiliği var" manasında denilir. Nitekim 
fonu'l-Enbâri de şu beyti nakletmiştir: "(Ey sevgili) selâ- 

mınla bize in'âm et. Muhakkak ki senin sözlerin yakut ve dizilmiş inciler 
(gibi)dir." Bu manada Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Asanlar 
içerisinde gerek sohbettyle, gerekse elindeki malı ile bize İbn Ebİ Kuhâfe 'den 
(Hz. Ebu Bekir'den) daha fazla in'âm ve ikramda bulunan kimse olmamıştır" 


Hİ pz. Peygamber (s.a.s.), bu sözündeki tabiri ile, Hz. Ebu Bekir'in malını 
en çok in'âm edip infâk eden kimse olduğunu belirtmek istemiştir. Cenab-ı Hak 
da, "nimetler veren" mânâsında "Mennân" diye vasfedilmiştir. 

b) kelimesi, bir hakkı eksiltmek ve noksanlaştırmak manasına da gelir. Nitekim 
Hak Teâla, "Senin için muhakkak ki tükenmeyen, yani kesilmeyen ve 
engellenmeyen bir mükâfaat vardır" (Kalem, 3) buyurmuştur. 

Ömürleri eksilttiği ve mazeretleri sona erdirdiği için ölüme de "menün" 
denilmiştir. Hoş olmayan "minnet", yani başa kakma da bu babdandır. Çünkü bu 
tür başa kakma, nimeti eksiltir ve onun saflığını bulandırır. Araplar kendilerini, 
nimeti başa kakmama ile methederlerdi. Nitekim şâirlerinden biri şöyle demiştir: 
"Bana göre, senin iyiliğinin büyüklüğü şu bakımdan fazladır: Bu iyilik, senin 
nezdinde gizlidir ve önemsizdir. Bütün dünyada meşhur ve çokluğu bilindiği 
halde, sen onu, sanki yapmamış gibi unutur görünürsün!" Bunu anladığın zaman 


biz deriz ki: "Minnet" insanın başkalarına yapmış olduğu iyiliği açığa 
vurmasıdır. "Eziyyet" ise o kimsenin, onlara vermiş olduğu şey sebebiyle 
onlardan şikâyet etmesidir. (118) 


Minnetin Kötülenmesinin Sebebi 


"Minnet" şu bakımlardan kınanmıştır; 

a) Sadakayı alan fakir, sadakaya muhtaç olmasından dolayı kalbi kırık ve 
mahzundur; kendisine tasaddukta bulunan kimseyi de açıklamak istemez. Durum 
böyleyken, ona tasaddukta bulunan kimse, bu ihsanını herkese duyurursa, bu iş 
sadaka alan kimsenin kalbindeki hüznü artırır. Böylece de bu verme işi, infak; 
daha önce faydalı iken zararlı, daha önce o kimseye yapılan bir lütuf iken şimdi 
ona yapılan bir kötülük haline dönüşmüş olur. 

b) Yapmış olduğu iyiliği herkese açıklamak, eğer onun âdeti haline gelmişse, 
ihtiyaç sahibi kimseleri, onun verdiği sadakalara arzu ve rağbet duymaktan 
uzaklaştırır. 

c) Tasaddukta bulunan kimsenin, bu nimetin Allah'ın ona verdiği bir nimet 
olduğuna; kendisini böyle bir amele muvaffak kılmasından ötürü, Allah'ın ona 
büyük nimetler ihsan ettiğine inanması ve yaptığı bu iyiliğe, onu Allah'ın kabulü 
dışında bırakacak birşeyi ilâve etmekten çekinmesi, korkması gerekir. Durum 
böyle olduğunda, sadaka veren kimse vermiş olduğu bu sadakayı, başkasının 
başına kakıp minnet etmekten kaçınır. 

d) Asıl sır, işte sadaka veren kimsenin Allahu Teâlâ kendisi için verme 
sebeplerini hazırlayıp, engel olan sebepleri de ortadan kaldırdığı için bu ta- 
saddukun nasibi müyesser olduğunu bilmesidir. Durum böyle olunca, hakikatte 
veren, kul değil, Allah olmuş olur. Binaenaleyh kul bu mertebeye yükselirse 
onun kalbi, Allah'ın nuruyla nurlanmış olur. Durum böyle olmayıp da, aksine o 
kimse cismani ve zahiri sebeplerle meşgul olur ve Rabbani-hakiki sebepleri 
mütâlâa etmekten mahrum olursa, o kimse, nazarları hissiyat âleminden ma'külât 
âlemine; eserlerden de müessire geçebilecek bir mertebeye ulaşamamış 


hayvanlar derecesinde kalmış olur. LUS] 
Eziyyetin İzahı Başa Dön 
Âyette geçen "eziyyet "e gelince, âlimler bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Bazı 


âlimler, bunu mutlak mânada "mü'minlere yapılan eziyyet" manasına 
hamletmişlerdir. Eziyyet minnetten başkadır. Minnetin, daha önce bahsedilenlere 


tahsis edilmesi gerekir. Eziyyet, sadaka veren kimsenin fakire, meselâ şöyle 
demesidir: "Sen hep, yeme içme zamanı bana geliyorsun.. Allah beni senden 
kurtarsın.. Git, gözüme gözükme". Bu sebepten dolayı Allahu Teâlâ, malını infâk 
edip de bunun peşinden başa kakmada bulunmayıp eziyyet etmeyen kimseler 
için büyük bir ücretin ve bol sevabın bulunduğunu açıklamıştır. Buna göre eğer, 
"Lâfzın zahiri, bu iki şeyin toplamının, ilahi ücreti iptal ettiğine, ortadan 
kaldırdığına delâlet eder. Binaenaleyh bundan da, o iki şeyden birisinin 
bulunması durumunda ilahi ücretin iptal edilmeyeceği hükmü çıkar" denilirse, 
biz deriz ki, aksine şart olan, bu iki şeyden hiçbirisinin bulunmamasıdır. Çünkü 
Hak Teâlâ'nın, "Arkasına bir başa kakma ve bir eziyyet takıp katmayan" ifâdesi, 


o kimseden ne onun, ne de ötekinin sadır olmamasını gerektirir. [120] 
Bu Günahın, Tasaddukun Sevabını İptal Edeceği İddası 


Mu'tezile, âyetin, büyük günah işleyenin bu günahının, onun amellerinin 
sevabını yok edeceğine (habt) delâlet ettiğini söylemiştir. Bu böyledir, çünkü 
Allahu Teâtâ bu sevâbın, başa kakma ve eziyyet etme bulunduğunda artık 
kalmayacağını beyan etmiştir. Çünkü, eziyyet ve başa kakmanın gerek 
bulunması, gerekse bulunmaması hâlinde, yani her iki hâlde de sevâb bulunmaya 
devam etmiş olsaydı, böyle bir şarttan bahsetmenin herhangi bir faydası 
bulunmazdı. o Âlimlerimiz,Mutezile'nin bu görüşüne şu şekilde cevap 
vermişlerdir: Âyetten murad, başa kakma ve eziyyetin bulunmasının, o intakı 
içinde mükâfaat ve sevabın bulunması hâlinden çıkardığıdır. Çünkü, gerek başa 
kakma, gerekse eziyyetin bulunması, o kimsenin adeta başa kakma ve eziyyet 
etmek için intakta bulunduğuna; Allah rızası için, O'na yaklaşmak ve O'na ibadet 
maksadıyla infâk etmediğine delâlet eder. Hiç şüphesiz ki işte bu sebepten dolayı 
da, o kimsenin alacağı ücret yok olmuş olur. Kâdi bu cevâbı tenkid ederek şöyle 
demektedir: "Allahu Teâlâ, yapılan bu intakın sahih olduğunu beyan 
buyurmuştur. İşte bu sebepten de 

buyurmuştur. "sonra" kelimesi, terahi, gecikme ve sonralık ifâde etmektedir. 
Buna göre, infaktan sonra olan şeyler de sevâbı gerektirir. Çünkü etkilenenin, 
etki edenden sonra değil de, etki edenin bulunduğu sırada bulunması şarttır. 
Âlimlerimiz, Kâdi'nin bu cevâbına da, birkaç bakımdan cevap vermişlerdir: 

a) Başa kakma ve eziyyet, her ne kadar intaktan sonra zikredilmişse de, ancak ne 
var ki bu sonradan zikredilme o kimsenin, infâk ederken Allah rızası için infâk 
etmediğine; aksine insanlar nezdindeki prestijinin artması ve riya ile gösteriş gibi 
sebeplerle infâkta bulunduğuna açıkça delâlet etmektedir. Durum böyle olunca, 


onun yapmış olduğu infâk, sevap elde etmeyi gerektirmemiş olur. 

b) Farzedelim ki, bu şart sonra olsun.. Ne var ki, "Müessirin tesirinin, "muvâfât" 
(kişinin ahiretteki durumunu, onun ölüm anındaki durumuna bağlamak) 
ashabının görüşüne göre, kendisinden sonra ona zıt olan bir şeyin 
bulunmamasına dayandığının söylenmesi niçin caiz olmasın? Bu hususun izahı, 


kelâm ilminde bilinmektedir. İZLİ 
Beşinci Mesele 


Âyet, başa kakıp eziyyet etmenin, büyük günahlardan olduğuna delâlet eder. 
Çünkü bu büyük tâat (infâk) zikredilen iki şey sebebiyle büyük bir ecri 
gerektirmekten çıkmaktadır. Hak Teâlâ'nın, "Onların mükâfaatlan vardır" 


buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: [122] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Mutezile, bu âyetle yapılan amele karşılık, Allah'ın ücret vermesinin vâcib 
olduğuna istidlal etmiştir. Âlimlerimiz ise şöyle demişlerdir: Mükâfaatın elde 
edilmesi, yaptlan işin bizzat kendisi sebebiyle değil, ilahi "va'ad" sebebiyledir. 
Çünkü kulun iyi amellerde bulunması, kula vâcibtir. Vacibi (vazifeyi) edâ etmek 


ise, bir ücreti gerektirmez. 123) 
İkinci Mesele 


Âlimlerimiz bu âyetle amellerin "ihbât" edilmeye- ceğine, boşa 
çıkarılmayacağına istidlal etmişlerdir. Bu böyledir, çünkü âyet-i kerime, o 
kimseler hakkında, her halükârda mükâfaatın bulunacağına delâlet etmektedir. 
Binaenaleyh onların, büyük günah işledikten sonra da, ecre müstehak olmaları 


gerekir. Bu ise, "ihbât" (iyi amellerin boşa çıkarılması) görüşünü reddeder. [124] 
Üçüncü Mesele 


Muhammed ümmeti, Hak Teâlâ'nın: buyruğunun o kimseden küfrün sâdır 
olmaması şartına bağlandığı hususunda ittifak etmişlerdir. Bu da, hususî bir 
manayı murad etmek için, umumî bir lâfızla konuşmanın caiz olduğuna delâlet 
eder. Âmm ifâdelerde bu caiz olunca, umumî lâfzın "istığrak"a (umûm ifâde 


etmeye) delâleti, kat'i bir delâlet olmaz. Bu da Mutezile'nin, ilahi vaidin kat'i 
olacağına dair umumi lâfızlarla yapmış olduğu istidlali iptal eder. Hak Teâlâ'nın 
"Onlara hiçbir korku yoktur. Onlar mahzun da olmayacaklardır" buyruğu ile 
ilgili olarak da, şu iki görüşe yer verilmiştir: 

a) Onların Allah yolunda yapmış oldukları harcamalar zayi olmaz. Aksine onun 
mükâfaatı kıyamet gününde onlara tastamam ve bolca verilir. Onlar, kendilerine 
mükâfaatlarının verilmemesinden endişe duymazlar; bundan dolayı bir hüzne de 
kapılmazlar. Cenâb-ı Hakk'ın "Kim mü'min olarak iyi ameller işlerse, o ne 
(günahlarının arttırılması suretiyle) bir haksızlıktan, ne de (iyiliklerinin) 
eksiltilmesinden endişe etmez" (Taha, 112) âyeti de tıpkı böyledir. 

b) Bundan murad, "Onlar kıyamet gününde, kesin olarak azâbtan korkmazlar" 
şeklinde olabilir. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın"Onlar o günr korkudan emindirler" 
(Nehl, 89) ve en büyük korku, onları hüzünlendtrmez" (Enbiyâ, 103) âyetleri 


gibidir. 1251 
Güzel Söz ve Affetmenin Buradaki Mânası 


"İyi bir söz ve bağışlama; ardından ezlyyet gelen bir sadakadan hayırlıdır. Allah 
müstağnidir, halimdir. Ey iman edenler! Sadakalarınızı Allah'a ve âhiret gününe 
inanmadığı halde mahnı insanlara gösteriş için harcayan bir kimse gibi başa 
kakmak ve incitmek suretiyle heder etmeyiniz. Çünkü onun durumu, üzerinde 
(az bir) toprak bulunup da, kendisine şiddetli bir yağmur isabet eden, böylece o, 
kendisini kaskatı bir taş haline getirmiş 

olan cascavlak bir kayanın durumu gibidir. Onlar, (dünyada) kazandıklarından 
hiçbir şey elde edemezler. Allah, kafir olan topluluklara hidayet etmez. Allah'ın 
rızasını talep etmek ve ruhlarını kökleştirip takviye etmek için mallarını 
harcayanların hâli de, bir tepenin üzerinde bulunan güzel bir bahçenin durumuna 
benzer. Öyle ki, ona bol bir yağmur düşmüş de meyvelerini iki kat vermiştir; ona 
bol yağmur düşmese de, en azından bir çisinti bulunur. Allah, yaptığınız her şeyi 
hakkıyla görücüdür" (Bakara, 263-264-265). Âyette geçen "güzet söz" 
gönüllerin kabul edip, yadırgamadığı sözdür. Burada bundan murad, isteyen, 
dilenen kimsenin, hoş ve güzel bir şekilde geri çevirilmesidir. Atâ "Bu, güzel bir 
va'ad manasındadır" demiştir. "Mağfiret'e(bağışlamaya) gelince, bunun birkaç 
şekilde izahı bulunmaktadır 

a) Fakir, isteği yerine getirilmeksizin geri çevrilirse bu ona zor gelir ve çoğu 
zaman onu, kötü konuşmaya sevkeder. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, fakirin 
kötü konuşmasını affetmeyi ve kusurunu bağışlamayı emretmiştir. 


b) Bundan murad, fakiri güzel bir şekilde geri çevirmekten dolayı, Allah'ın 
mağfiretine nail olmaktır. 

c) "Mağfiref'ten murad, fakirin ihtiyacını gidermek ve sırrını ifşa etmemektir. 
Güzel sözden murad ise, onu en güzel bir şekilde geri çevirmek ve kendi haline 
vâkıf olmasını istemediği bir kimsenin yanında onun halini zikrederek, sırrını 
ifşa etmemek suretiyle mağfiretle davranmaktır. 

d) Ayetteki "güzel söz" ifâdesi, kendisinden bir şey istenen kimseden, isteyeni 
(sâil) güzel bir şekilde geri çevirmesini; mağfiret ise, isteyen kimseye (sâil), onu 
geri çeviren kimsenin mazeretini kabul etmesini isteyen bir hitaptır. Çünkü 
bazan o kimse sâilin istediği şeyi veremeyebilir. Cenâb'ı Allah sonra, bu iki şeyi 
yapmasının insan için, peşinden eziyyet gelen sadakadan daha hayırlı olduğunu 
beyan etmiştir. Bunun daha hayırlı olmasının sebebi şudur: İnsan birşey infâk 
edip, o vermesinin peşinden sıkıntı ve eziyyet verirse, bu durumda o kimse, 
fayda ite zarar vermeyi cem etmiş olur ve çoğu zaman, yapmış olduğu iyiliğin 
sevabı, vermiş olduğu zararı karşılamaz. Güzel sözde ise, müslümanın kalbine 
sürür ulaştırdığı ve ona bir zarar iliştirmediği için, fayda bulunmaktadır. Bu 
birincisinden muhakkak ki daha hayırlıdır. Bil ki bazı âlimler, şöyle demişlerdir: 
Bu âyet, nafile sadaka hakkındadır. Çünkü vâcib olan zekâtın verilmemesi ve 
sâllin ondan men edilmesi helâl değildir. Bununla, vâcib olan zekâtın 
kastedilmesi de muhtemeldir. Bu durumda zekât, bir sâile değil öbürüne; bir 
fakire değil, diğer fakire verilir. Sonra Cenâb-ı Allah, "Allah ganidir, halimdir" 
buyurmuştur. Yani, "Allah, kullarının sadakalarından müstağnidir. Size, sadaka 
ve zekâtı, onlar sebebiyle sevap vermek için emretmiştir. Halimdir, çünkü 
verdiği sadakayı başa kakan ve ondan dolayı eziyet veren kimseyi 
cezalandırmakta acele etmez." Bu, Cenâb-ı Allah'ın gazab ve vaidini, tehdidini 
gösterir. Sonra Cenâb-ı Allah, infâkın şu iki çeşidini zikretmiştir: 

a) Peşinden, başa kakma ve eziyyet gelen infâk; 

b) Peşinden başa kakma ve eziyyet gelmeyen infâk.. Sonra Cenâb-ı Allah, bu iki 
çeşidin her birinin durumunu açıklamış ve her biri için bir benzetme yapmıştır. 
Peşi sıra, başa kakma ve eziyyet yapılan birinci kısım infâkla ilgili olarak, "Ey 
iman edenler, sadakalanmzı-malmı insanlara gösteriş için harcayan, Allah'a ve 
âhtret gününe inanmayan bir kimse gibi- başa Kakmak ve incitmek suretiyle 
heder etmeyiniz" (Bakara, 264) buyurmuştur. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [126] 


Amellerin İptali İle İlgili Mutezile’nin Fikri Başa Dön 


Kâdi, şöyle demiştir: "Allahu Teâlâ, başa kakarak ve inciterek sadakayı boşa 
çıkarmayı kuvvetti bir üslübla nehyetmiş ve böylece başa kakma ve eziyyetin 
sadakayı boşa çıkarttığını beyan ederek Mürcie'nin bütün şüphelerini 
gidermiştir. Malümdur ki sadaka, tahakkuk etmiş ve önceden verilmiştir. Bundan 
dolayı onun geçersiz olması doğru değildir. Buna göre buradaki geçersiz oluştan 
murad, onun ecrinin ve sevabının geçersiz oluşudur. Çünkü ecir, henüz hâsıl 
olmamıştır; ileride verilecektir. Bundan dolayı o kimsenin başa kakması ve 
eziyyeti sebebiyle, sadakasının ecr ve mükâfaa-tının boşa çıkması doğru olur. Bil 
ki Cenâb-ı Allah, başa kakma ve eziyyet ile sadakanın ecrinin nasıl iptal edildiği 
hususunda iki misal zikretmiştir. O kimseyi önce, insanlara gösteriş için mal 
infak eden ve bununla beraber, Allah'a ve ahiret gününe iman etmeyip kâfir olan 
bir kimseye benzetmiştir. Çünkü bu mürai kâfir kimsenin intakının mükâfaatının 
boşa gideceği, sadakasının peşi sıra başa kakan ve eziyyet eden kimsenin 
mükğfaatının boşa gideceğinden daha açık ve kesindir. Sonra Cenâb-ı Allah o 
kimseyi, üzerinde toz toprak bulunan ve derken kuvvetli bir yağmurun 
yağmasıyla üzerindeki toprak giderek, sanki daha önce üzerinde hiç toprak 
yokmuş gibi olan bir kayaya benzetmiştir. Kâfir de, bu kaya gibidir. Kaya 
üzerindeki toprak, o kâfirin infâkı; o kuvvetli yağmur, kâfirin bütün amelini boşa 
çıkaran küfrü ve infak edenin de amelini boşa çıkaran başa kakma ve eziyyet 
etme gibidir." Kâdi, sözünü şöyle sürdürmüştür: "Nasıl, kuvvetli yağmur, 
kayanın üzerinde bulunan toprağı götürürse, aynı şekilde başa kakma ve 
eziyyetin de, tahakkuk ettikten sonra, infâkın mükâfaatını boşa çıkaran iki şey 
olmaları gerekir. Bu "ihbât ve tekfir" hususunda açık bir hüküm ifâde etmez." 
Cübbai de şöyle demiştir: "Bizim görüşümüzün doğruluğuna bu âyet delil 
olduğu gibi, aynı şekilde akıl da delâlet eder. Bu böyledir, çünkü itaat veya isyan 
eden kimse, eğer itaatinin sevabını ve günahının cezasını hak etmiş ise, iki zıt 
şeyi aynı anda hak etmiş olur. Çünkü sevabın şartı, halis, sürekli ve ta'-zime 
makrun (bitişik) bir fayda olmasıdır; ikâbın şartı ise, halis, sürekli ve zelil 
kılmaya makrun bir zarar olmasıdır. Binaenaleyh, eğer "ihbât" olmasaydı, 
birbirine zıt olan iki şey aynı anda hakedilmiş olurdu. Bu ise imkânsızdır. Çünkü 
Cenâb-ı Allah o kimseyi cezalandırırken, bu onun sevabına mâni olur. Sevaba 
mani olmak ise, zulümdür. Bu cezalandırma ise, adaletin gereğidir. Binaenaleyh, 
o kimsenin müstahak olduğu netice olması bakımından, bu ikâb ve 
cezalandırmanın adalet; onun sevabına mâni olması bakımından da zulüm 
olması gerekir. Bu durumda Cenâb-ı Allah, âdil olduğu bir fiilde, aynı anda 
zâlim de olmuş olur ki, bu ise imkânsızdır. Böyle bir açıklamayla bizim "ihbât" 
ve "tekfir" hususundaki görüşümüzün hem aklen, hem de naklen doğru olduğu 


ortaya çıkar." Bu, Mutezile'nin görüşüdür. u27] 
Amellerin İptaline Dair Sünnî Görüş 


Bizim âlimlerimiz ise şöyle demişlerdir: "Ayetteki "Heder etmeyiniz, boşa 
çıkarmayınız" buyruğundan murad, "Bu sevab kesinleştikten sonra onu yok 
etmeyiniz" mânâsı değildir. Aksine bundan kastedilen, bu ameli bâtıl olarak 
yapmaktır. Çünkü insan, infâkı ile Allah'ın rızasından başka birşeyi kastedince, 
daha işin başında onu bâtıl olacak ve boşa gidecek bir şekilde yapmış 
olmaktadır. Ehl-i sünnet âlimleri Mutezile'nin görüşünün bâtıl olduğu hususunda 
bir çok delil getirmişlerdir: 

1) Nefyedici (nâfi) ile arız olucu (târi) arasında bir münâfât yoksa, arız olanın 
ânz olmasından, nefyedicinin zevali gerekmez. Şayet aralarında münâfât 
bulunursa, arız olanın mündefi olması, nefyedenin zevalinden daha münasip 
olmaz, aksine bu daha uygun olur; zira defetmek, yükseltmekten (ref) daha 
kolaydır. 

2) Sonradan arız olan şey, eğer boşa gider ve heba olur ise, ya kendisinden 
geçmişte varlığa dahil otmuş şey yok olur ki bu imkânsızdır. Çünkü mazi sona 
ermiştir ve şu anda mevcut değildir. Zaten yok olan şeyi yok etmek ise 
imkânsızdır. Veya onun şu anda mevcut olan bir kısmı yok olur ki bu da 
imkansızdır. Çünkü şu anda mevcut olan bir şeyi, aynı anda yok etmek, varlık ile 
yokluğu aynı anda bir arada bulundurmak demektir. Bu ise imkânsızdır. Veyahut 
da onun, gelecekte meydana gelecek kısmı yok olur. Aynı şekilde, bu da 
imkânsızdır. Çünkü müstakbelde meydana gelecek şeyler, şu anda henüz yoktur. 
Henüz var olmayan şeyi yok etmek ise imkânsızdır. 

3) Sonradan olanın ânz olmasının şartı, nâfinin sona ermesidir. Şayet biz nâfinin 
zevalini, târinin arız olması sebebiyle muallel kabul edersek, devr gerekir ki bu 
da imkânsızdır. 

4) Arız olan şey, arız olup, önceden mevcut olan sevabı yok eder ise, bu 
durumda önceden olan sevab, sonradan meydana gelen şeyden (târı'den) bir şeyi 
ya yok eder veya etmez. Birinci ihtimal denge (muvazene) halidir. Bu, Ebu 
Haşim'in görüşü olup bâtıldır. Çünkü iki şeyden birisinin yokluğunu gerektiren, 
diğerinin varlığıdır. Herbiri birer netice olan bu iki adem (yokluk) birlikte olarak 
hasıl olurlarsa, iki sebep olan iki mevcudun husulü gerekir. Dolayısıyle, 
bunlardan herbirinin, yokluğu halinde mevcut olması gerekir ki bu da 
imkânsızdır.İkinci ihtimal ise, Ebu Ali el-Cübbâi'nin görüşü olup o da bâtıldır. 
Çünkü sonradan meydana gelen ikâb, önceki sevabı yok ettiğinde, önceki 


sevabın sonradan meydana gelen bu ikâbtan herhangi birşeyi gidermede hiçbir 
tesiri olmaz. O zaman da, önceki sevabı gerektiren işin, ne sevap elde etmede, ne 
de ikâbı gidermede bir faydası olur... Bu ise Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim zerre kadar 
bir hayır yapar ise, onun (sevabım ve karşılığını) görür" (Zilzal, 7) ayetindeki 
açık mananın ztddı bir durumdur. Bir de bu durumda kul taatin meşakkatine 
katlandığı halde, bu meşakkatin ne menfaat elde etmede, ne de zararı 
savuşturmada bir faydasını göremeyeceği için, adalet ile bağdaşmaz. 

5) Siz (Mutezile) şöyle diyorsunuz ki, "Küçük günahlar, sevapların bazılarını 
değil de, diğer bazılarını geçersiz kılar, boşa çıkarır." Bu da, imkânsız bir 
görüştür. Çünkü cüzler, müstehak olma bakımından, mahiyetçe eşittirler. İmdi, 
sonradan meydana gelen küçük günahın tesiri.-mahiyet bakımından hepsi eşit 
olduğu halde sevapların şu kısımlarında değil de, bu kısımlarında müessir kabul 
edilince bu, müreccih olmaksızın, bir mümkini tercih etmek olur ki bu da 
imkânsızdır. Böylece geriye sadece şöyle söylemek kalır: Sonradan meydana 
gelen küçük günah, ya sevabın tamamını götürür ki bu ittifakla yanlıştır, yahut 
da bu, sevaptan hiç bir şey götürmez. Bizim varmak istediğimiz netice de budur. 
6) Büyük günahın cezası, insanın önceki amellerinin sevabından fazla olunca, şu 
ihtimaller söz konusudur: 

Sevabın iptali hususunda müessir olan ya sonradan meydana gelen bu günahın 
cezasının cüzlerinin bir kısmıdır veyahut da tamamıdır. Birinci ihtimal bâtıldır. 
Çünkü mahiyet itibari ile hepsi eşit olduğu halde, günahın cezasının cüzlerinden 
bir kısmını müessir kabul edip, diğerlerini tesirsiz kabul etmek, mümkin olan bir 
şeyi, tercih ettirici bir sebep (müreccih) olmaksızın tercih etmek olur. 8u ise 
imkânsızdır. İkinci ihtimal de bâtıldır. Çünkü bu durumda, ikâbtn bu iki 
kısmından her birisi, o sevabı iptal etme hususunda müstakil olduğu halde, tek 
bir sevabı iptal etmek için, ikâbın iki ktsmı bir araya gelir. O zaman da, tek bir 
eser ve netice üzerinde, müstakil olan iki müessir birleşmiş ojur ki bu 
ımkânsızdır.Çünkü o eser, bu durumda o ikisinden her biri ile yetinerek, diğerine 
İhtiyacı olmaz. Böylece de o, ikisine de aynı anda hem muhtaç olmuş olur, hem 
de muhtaç olmamış olur ki bu imkânsızdır. 

7) Aynı anda hem sevabı haketmiş olma, hem de ikâbi (cezayı) haketmiş olma 
arasında bir zıtlık yoktur. Çünkü, mesela efendi uşağına, "Hırsızlar çalmasın diye 
malı muhafaza et" dese, sonra o anda bir düşman gelip, efendiyi öldürmeyi 
kastetse, bu durumda da uşak o düşmanla mücâdele edip onu öldürse, uşağın bu 
fiili efendisini ölümden kurtardığı için medh-ü senayı, efendisinin malını 
korunmasız olarak çalınmaya maruz bıraktığı için de kınanmayı gerektirir. Bu iki 
farklı istihkakın her biri doğrudur, yani her ikisi de sabittir. Akıl erbabı, bu gibi 


durumlarda ya bir tarafı tercih ederler veyahut da mühâ-yee yapar, yani her 
birine istihkakı nisbetinde pay veri. ler.Hak edilen bu iki istihkaktan birisinin 
olmamasına ve zevaline hükmedil mesi, aklın açıkça göstereceği gibi, kabul 
edilemez. 

8) Bu istihkakın meydana gelmesini gerektiren şey, önceden yapılmış olan fiildir. 
Sonradan meydana gelen şeyin, bu fiilin o istihkakı gerektirmede tesiri ya vardır 
ya da yoktur. Birinci ihtimal imkânsızdır; çünkü bu fiil ancak geçmiş zamanda 
olmuştur. Eğer sonradan meydana gelen şeyin, geçmişteki bir fiile tesiri olsaydı, 
bu geçmiş zaman üzerinde bir tesir meydana getirmek olurdu ki bu 
imkânsızdır.Eğer önceki fiilin bu istihkakı gerektirmesi hususunda, arız olan 
şeyin tesiri yoksa bu gerektirmenin daha önceden olduğu gibi devam edip 
sürmesi ve zail olmaması icâb eder. "Bu sonradan meydana gelen şeyin, tesirin o 
önceki şeyde meydana gelmesine mani olmuş olması niçin caiz olmasın?" 
denilemez. Çünkü biz diyoruz ki: "Bu sonradan meydana gelen şeyin, mazide bir 
tesir icra etme bakımından, önceki bu fiili gerektirmede etkili olması imkânsız 
olunca zira mazide bu tesir meydana getirmek imkânsızdır ve arız olanın 
tesirinin mündeft olması genelde mümkündür. bu takdirde mâzi olan (geçmişte 
olan), bu yeni meydana gelenden daha kuvvetli olur. Böylece mâzi, sonradan 
ortaya çıkanı defetmede, aksi durumdan daha uygun olur. 

9) Mutezile: "Bir yudum içki içmek, iman ve ihlâsla yapılmış olan yetmiş yıllık 
tâatın sevabını götürür (ihbât)" demektedir. Bu imkânsızdır, çünkü biz zaruri 
olarak bu tâatlann sevabının o tek bir günahın ikâbından daha fazla olduğunu 
biliyoruz. Çok olan az olan ile götürülemez.Icübbai şöyle demektedir: "Tek bir 
büyük günahın, her tâattan daha büyük olması imkânsız değildir. Çünkü, Allah'ın 
nimet ve ihsanının çokluğuna, bolluğuna göre, O'na yapılan isyan da o nisbette 
büyür. Nitekim, Allah'ın, o kulu yaratıp büyütmek, onu malik kıtmak ve en 
sonunda onu kemâle erdirmek suretiyle yerine getirmiş olduğu rubübiyyetten 
dolayı hak etmiş olduğu şey, o kulun, Allah'ın nimetlerinin çokluğu sebebiyle- 
Allah'ın hakkının, şükrünü edâ etmesinden daha çoktur. Allah'ın kullarına olan 
nimeti, büyüklük ve çokluk bakımından ihata edilemiyeceğine göre, o kulun tek 
bir günahtan dolayı bütün tâatlann sevabına denk olacak büyük bir ikâba 
müstehak olması imkânsız değildir." Bil ki böyle bir mazeret zayıftır. Çünkü bir 
hükümdarın bir kuluna olan nimeti çok olsa; sonra o kul da elli sene kulluğun 
hakkını yerine getirse; sonra, o hükümdarın kaleminin ucunu kasıtlı olarak kırsa, 
bu durumda hükümdar bu kadarcık suçtan dolayı onun itaatlerinin hepsini boşa 
çıkarırsa, bu durumda herkes o meliği kınayarak, onun katı davrandığını ve 
adaleti terkettiğini söyler. Bütün günahların, Allah'ın celâline nisbetle o kalemin 


ucunu kırmaktan daha az bir kusur olduğu herkesçe malümdur. 
Böylece, Mutezile'nin ileri sürmüş olduğu görüşlerin aklın ölçülerine ters düştüğü 
ortaya çıkmış olur. 

10) Bir saatlik iman, yetmiş senelik küfrü yıkar. Binaenaleyh yetmiş senelik 
iman, nasıl bir saatlik fısk ile yıkılır. Bu, aklın kabul edemeyeceği bir şeydir. En 
iyisini Allah bilir. İşte bütün bunlar,toütezile'nin,1“ikŞ *} ayetine tutunarak iddia 
ettiği muhâbata ihbat, yani günahlar sebebiyle amellerin boşa gitmesi görüşünün 
yanlışlığına delâlet eden akli delillerdir..Buna göre biz deriz ki: Hak Teâlâ'nın, 
"Sadakalarınızı başa kakmak ve incitmek suretiyle heder etmeyiniz" ayeti şu iki 
manaya muhtemeldir: 

Birinci Mana: "Bunu, yani sadaka vermeyi, bâtıl bir şekilde yapmayınız." Bu 
da, insanın sadaka verirken, insanın riya ve gösteriş niyetinde olmasıdır. 
Binaenaleyh böyle bir sadaka, daha verilirken bâtıl olmuş olur. Bu te'vil, 
kesinlikle, bizim anlayışımıza zarar vermez. 

İkinci Mana: Âyette geçen iptal (boşa çıkarma) den murad, sadakanın 
başlangıçta sevap hakettirecek şekilde verilip, sonra da onun peşisıra başa kakma 
ve incitme yapılınca, bu başa kakıp incitmenin cezasının, sadakanın sevabını 
gidermesidir. Ancak bu itibarlaMutezile kendi görüşü için bu ayete tutunabilir. O 
hâlde âyeti, niçin bu ikinci mânâya hamletmek, birinci manaya hamletmekten 
daha evlâ olsun?Bil ki Allahu Teâlâ bunun için iki benzetme yapmıştır: 
Bunlardan birinci mânâya uygundur ve o da, "Malını insanlara gösteriş için 
harcayan, Allah'a ve ahiret gününe inanmayan bir kimse gibi "sözüöür. Çünkü bu 
kimsenin amelinin heder olmasından muradın, o sadaka verilirken, doğru olarak 
değil de bâtıl olarak verilip böylece boşa gitmesi olduğu herkesin malümudur. 
Çünkü bu amelin sıhhatine mani olan şey, o insanın küfrüdür. Bu küfür de o 
amel ile birlikte bulunmuştur. Binaenaleyh amelin, doğru olarak meydana 
gelmesi imkânsız olur. Bu benzetme, bizim yaptığımız te'vilin doğruluğunu 
gösterir. Üzerinde toz toprak bulunup da, şiddetli yağmur isabet eden kaya ile 
ilgili olan ikinci mesel ise.Mü'tezile'nin yaptığı te'vilin doğruluğunu gösterir. 
Çünkü Hak Teâlâ, bu kaya parçası üzerinde toz-toprak var iken, şiddetli yağmuru 
o toz toprağı tamamen götüren bir şey kılmıştır. Burada da başa kakıp 
incitmenin, sevap tahakkuk ettikten sonra, bu tahakkuk eden ücret ve sevabı 
gidermiş olması gerekir. Fakat biz şöyle diyoruz: Kaya parçası üzerindeki toz- 
toprağa benzetilen şeyin, kâfirin yaptığı infaktan dolayı elde edeceği karşılık 
olduğunu kabul etmiyoruz. Aksine burada toz-toprağa benzetilen, fasit bir 
niyetle yapılmaması halinde ücret ve sevabı gerektiren amelin südürudur. 
Binâenaleyh kaya parçası üzerindeki toprağa benzetilen şey, o kimseden 


südüreden ameldir. Âyeti bu manaya hamletmek daha uygundur. Çünkü kaya 
parçası üzerinde toz olduğu zaman, o kayaya yapışmaz ve içine nüfuz edemez. 
Aksine kaya ile toz-toprağın birlikte olmaları, ayrı ayrı olmaları gibidir. Bunlar, 
aslında bir olmadıkları halde, insanın gözüne bir gibi görünür. Aynen bunun gibi, 
başa kakıp İncitme ile yapılan infâk, zahiren iyi bir iş gibi görünse bile, hakikatte 
böyle değildir. Böylece Mutezilenin bu âyetle istidlallerinin zayıf olduğu ortaya 
çıkmış olur.Mü'tezile'nin bu ayetle ilgili olarak ileri sürdükleri akli delillere 
gelince, biz aynı anda hem sevaba hem de ikâba müstehak olmanın bir tezâd 
olmadığını ve bu bir arada olmayı gerektiren şeyin ya bir tarafı tercih veyahut da 


her iki tarafı birden kabul etme olduğunu beyân etmiştik. [128] 
İkinci Mesele Başa Dön 


İbn Abbas (r.a.) âyete, "Sadaka verdik diye, Allah'a minnet ederek ve sadaka 
verdiğiniz o dilenciyi inciterek sadakalarınızı iptal etmeyin, boşa çıkarmayın" 
mânâsını vermiştir. Diğer bazı âlimler ise, bunu "Fakirin başına kakarak ve onu 
inciterek sadakalarınızı heder etmeyin, iptal etmeyin" mânâsında almışlardır. Her 
ne kadar ikinci mana daha açık ise de İbn Abbas (r.a.)'ın verdiği mana ihtimal 
dahilindedir. Çünkü İnsan yaptığı ile övünerek infâk edip, tevazu yoluna girerek 
Allah'a yönelmez ve bütün bunların Allah'ın fazlı, tevfiki ve ihsanı ile olduğunu 


itiraf edip tasdik etmez ise, sanki o, Allahu Teâlâ'ya minnet etmiş gibi olur. [29] 


Gösteriş İçin Yapılan İntakın Durumu 


" 


Cenâb-ı Allah'ın, "Malını insanlara gösteriş için harcayan.. 
mesele vardır: H30] 


âyetiyîe ilgili iki 


Birinci Mesele 


ifâdesindeki kâf harfi hususunda iki görüş vardır: 

1) Bu harf-i cerr, martzûf bir kelimeyle ilgilidir. Bunun takdiri ise şöyledir: 
"Sadakalarınızı, malını insanlara riya için harcayan kimsenin heder edişi gibi, 
başa kakıp inciterek iptal etmeyin." Böylece Allahu Teâlâ, nifak ve riyanın 
sadakaları boşa çıkarması gibi, başa kakma ve incitmenin de sadakaları boşa 
çıkaracağını beyân etmiştir. Bu husustaki sözün özü şudur: Münafık ve riyakâr 
olanlar sadakalarını Allah rızası için vermezler. Başa kakıp inciterek sadaka 


veren de, o sadakayı Allah rızası için vermiş olmaz. Çünkü eğer onun bu 
sadakadan maksadı, Allah'ın rızasını kazanmak olsaydı, ne bu sadakasın* fakirin 
başına kakar, ne de onu incitirdi. Böylece bu iki sadaka şeklinin de Allah rızası 
için olmadığı ortaya çıkmaktadır. İşte bu da, bizim söylediğimiz şu hususu 
kuvvetlendirir: Sadakanın heder olup boşa çıkmasından maksad, başlangıçta 
doğru şekilde verildiği halde, daha sonra başa kakılıp, o fakir incitilerek 
sevabının yok edilmesi değil, daha işin başında bâtıl bir şekilde yapılmış 
olmasıdır. 

2) Kâf harf-i cerri, hâl olarak mahallen mansubtur. Buna göre âyetin takdiri şu 
şekildedir: "Malını, insanlara gösteriş için infâk eden kimselere benzeyerek, 


sadakalarınızı heder etmeyiniz." (1511 


İkinci Mesele 
"Riyâ" "müra'âten" fâfzı gibi bir masdardır. denildiği gibi, denilir. Riya, yaptığın 
işi başkasına göstermendir. Riya ile ilgili sözün özü daha önce geçmişti. Sonra 
Cenâb-ı Hak bu meseli zikredince, peşisıra ikinci bir mesel (benzetme) getirerek, 
"Onun durumu, üzerinde az bir toprak bulunan bir kayanın haline benzer ki, ona 
şiddetli bir yağmur isabet edince, üzerindeki toprağı temizleyip kendisini, katı 
bir taş halinde bırakır" buyurmuştur. sözündeki "hü" zamiri hususunda iki görüş 
vardır: 

1) Bu zamir, münafığa râcidir. Buna göre mana şöyle olur: "Allah Teâlâ başa 
kakıp inciterek sadaka veren kimseyi, münafığa; münafığı da o taşa benzeterek, 
"kah bir taş gibi. " buyurmuştur. Safvân. pürüzsüz taş demektir. Ebu Ubeyd el- 
Esma'i'den safvah, safa ve safvâ kelimelerinin aynı manaya geldiğini, her 
üçünün de ism-i maksür olduğunu nakletmiştir. Bazıları da, "mercan" 
kelimesinin ,ve "sa'dân" kelimesinin nin cem'i oluşu gibi, "safvan'ın da, 
kelimesinin cem'i olduğunu söylemişlerdir. Daha sonra Cenâb-ı Hak 
buyurmuştur. şiddetli yağmur demektir. Nitekim (Gök, şiddetli yağmur 
yağdırdı) ve (Bol yağmü; yağmış toprak) denilir. Sonra"yi buyurulmuştur. 
pürüzsüz ve kuru demektir. Temiz ve pürüzsüz olduğu zaman taşa ve dağa 
denilir. Pürüzsüz kaya gibi, hiçbir şey bitirmeyen toprağa da denilir. Çakmaktaşı 
kıvılcım çıkarmadığı zaman, denilir. Bil ki bu, Cenâb-ı Allah'ın, verdiği sadakayı 
başa kakıp eziyet eden kimsenin ve münafığın ameli için yaptığı bir benzetmedir. 
Çünkü insanlar zahiren, şu toprağın o kayanın üzerinde görülmesi gibi, bu 
insanların güzel amelleri olduğunu görürler. Kıyamet günü geldiği zaman, bütün 
bunlar şiddetli yağmurun cascavlak taş üzerindeki toprağı giderdiği gibi 


kaybolur ve boşa çıkar. Çünkü o günde, bu amellerin Allah rızası için olmadığı 
ortaya çıkar. Mu'tezile'ye göre ise bu âyetin mânâsı şöyledir: "Bu sadaka 
başlangıçta ecir ve mükğfaatı haketmiş idi. Fakat sonra yapılan başa kakma ve 
incitme, kuvvetli yağmurun kaya üzerindeki toz toprağı yıkayıp giderdiği gibi, 
bu ecir ve mükâfaatı giderdi." Bil ki bu meselin keyfiyetinin iki şekli vardır: 

1) Bu, bizim söylediğimiz şu şekildir: Görünen amel, toprak; başa kakan ve 
inciten kimse ile münafık; katı kaya; ve kıyamet günü de, şiddetli yağmur 
gibidir. Bu şekil, bizim görüşümüze göredir.tautezile'ye göre ise, başa kakma ve 
incitme şiddetli yağmur gibidir. 

2) Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Bunda bir ihtimal daha bulunup da şu manadır: 
Kulların amelleri, kıyamet günü onların azıklarıdır. Binaenaleyh kim ih-lâs ile 
amel ederse, sanki kat kat verecek olan bir toprağa tohum ekmiş, vakti gelince 
biçeceği ve ihtiyaç duyduğu zaman yanında bulacağı şekilde o tohum bitmiş gibi 
olur. Münafığın ektiği yer ise, çıplak kayadır. Malümdur ki, onun üzerinde hiçbir 
şey bitmez ve o kayanın üzerinde tohumu kabul edecek bir şey bulunmaz." 
Âyetin manası şöyledir: Sadakasını başa kakan ve inciten kimse ile münafığın 
ameli şuna benzer; üzerinde az bir toprak bulunan çıplak düz kayaya tohum 
ekildiğinde, üzerine bol yağmur yağdığı zaman, o tohum, topraksız tek başına 
kalır. Görmüyor musun Allahu Teâlâ, muhlis olanı, bir tepe üzerindeki bahçeye 
benzetmiştir. Bahçe, içinde ağaçlar ve hurmalar olan bir yerdir. Binaenaleyh, kim 
Allah için ihlâslı olur ise, bir tepenin üzerine bir bahçe dikmiş kimse gibi olur. O 
kimse, son derece muhtaç olduğu anlarda, bahçesinin meyvelerini toplar, Bu 
bahçe, her an Rabbinin izniyle kat kat ve fazlasıyla meyvelerini verir. Ama 
sadakasını başa kakıp eziyet veren ile münafık, üzerinde azıcık toprak bulunan 
bir kayaya tohum eken kimse gibidir. O, ekinine ihtiyaç duyduğu zaman, orada 
hiçbirşey bulamaz. İnkarcılardan birisi bu teşbihi tenkid ederek, "Kuvvetli 
yağmur bir kayaya rastladığı zaman onu toz-topraktan temizleyerek, pırıl pırıl 
eder. O halde, Allah'ın,münafığın amelini buna benzetmesi nasıl caiz olur?" 
demiştir. Buna şöyle cevap verilir: Benzetme yönü, bizim söylediğimiz husustur. 
Binaenaleyh bu hususun dışında, teşbih edilen şeyin farklı olmasına itibar 
edilmez. Kâdi, "Yine toprağın o kayanın üzerinde olması, birkaç yönden fayda 
ifâde eder: 

a) Bu, kaya üzerinde durmaya daha elverişli olur. 

b) Teyemmüm halinde ondan istifade edilir. 

c) Onun üzerinde bitki bitebileceği için istifâde edilebilir" demiştir. Kâdi-nin bu 
izahı güzet olmakla beraber, birinci görüşe itimad edilir. Allahu Teâlâ'nın " 
(Onlar) kazandıklarından hiçbirşey elde edemezler" buyruğuna gelince, buradaki 


"onlar" zamirinin nereye râci olduğu hususunda iki görüş vardır: 

1) Bu, zikredilmeyen bir malüma racidir. Yani, mahlükattan hiç kimse o dümdüz 
taş üzerinde bulunan toprağa atılmış olan tohuma güç yettremez. Çünkü toprak 
kayadan kayıp gitmiştir ve orada tohum da kalmamıştır. Böylece de hiç kimse o 
tohumdan istifâde edememiştir. Bu da, Kaffâl (r.h.)in teşbih konusunda 
zikretmiş olduğu ikinci görüşü güçlendirir. Başa kakıp inciten münafık 
kimselerin hiçbiri de kıyamet gününde, yapmış olduğu amelden istifâde edemez. 
2) Bu zamirin, Hak Teâlâ'nın ifâdesine râci olmasıdır. Bu ifâdenin gelmesi, bu 
mânâdan dolayıdır. Çünkü Hak Teâlâ'nın ifâdesi ile, ancak cins olan şeye işaret 
edilmektedir. Cins ise, umum hükmündedir. Kaffâl (r.h.) burada bir üçüncü 
vechin bulunduğunu söylemiştir ki, o da bu ifâdenin, "Sadakalarınızı, başa 
kakmak ve incitmek suretiyle heder etmeyin" ayetiyle ilgili olmasıdır. Çünkü siz 
böyle yaptığınızda, kazandığınız şeylerden hiçbir şey elde edemezsiniz. Böylece 
muhataptan gaibe dönülmüş olur. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı "Nihayet siz gemilerde 
bulunduğunuz, onlar, bunları güzel bir hava ile akar gibi götürdüğü zaman" 
(yunus, 22) ayeti gibidir. (Burada da muhataptan, gaibe geçilmiştir.) Cenâb-ı Hak 
şöyle buyurmuştur: "Allah, kâfir olan topluluklara hidayet etmez." Bunun 
manası, ehl-i sünnete göre, "İmana hidayet etmemesidir."Mutezile ye göreyse 
bunun manası, "Tercihlerinin kötü olması sebebiyle, Allahu Teâlâ'nın onları 


sevaptan ve cennet yolundan saptırmasıdır." [132] 
Allah Yolunda Mal Harcayanların Mükâfaatı Başa Dön 


Cenâb-ı Hak daha sonra şöyle buyurmuştur: "Allah'ın rızasını talep etmek ve 
ruhlarında (imanı) kökleştirip takviye etmek için mallarını harcayanların hali de, 
bir tepenin üzerinde bulunan güzel bir bahçenin durumuna benzer. Öyle ki, ona 
bol bir yağmur düşmüş de, meyvelerini iki kat vermiştir, ona bol yağmur 
düşmese de, en azından bir çisinti bulunur. Allah, yapağınız herşeyt hakkıyle 
görendir" (Bakara, 265). Bil ki Allahu Teâlâ başa kakan ve inciten infak ehlinin 
durumundan bahsedince, bu şekilde infak etmeyenin durumunu onun peşinden 
zikretmiştir ki, bu da, bu âyettir. Allahu Teâlâ, bu şekilde harcayanların, bu 
intaklarından mak-sadlarının da şu iki şey olduğunu beyan etmiştir: Birinci 
Maksad: Allah'ın rızasını talebetmektir. kelimesi, "istedim" manasındaki 
fiilinden ifti'âl vezninde bir masdardır. fiilleri aynı manadadır. 

İkinci Maksad: Nefsi takviye, alıştırmaktır. Bunun da birkaç şekli vardır: 

1) İnsanlar, nefislerini, bu sadaka ibadetini muhafaza etmeye ve onu bozacak 
şeyleri bırakmaya iyice alıştırırlar. Yapılan sadakanın peşi sıra başa kakmayı ve 


incitmeyi bırakmak da bu alıştırma cümlesindendir. Bu, Kâdi'ye âit bir görüştür. 
2) Mü'minler açısından kendilerini sağlamlaştırma, yani imanda samimi ve halis 
olduklarını ispat etmedir. Bu manayı, Mücâhid'in,ayeti "Onların bazılarından 
olan bir tesbtt." şeklindeki kıldı raati de kuvvetlendirir. 

3) Nefsin, ubüdiyyet makamında bir sebatı yoktur. Ancak o, mücahede ile ezilir 
ise, bu müstesna. Nefsin, aşık olduğu şey dünya hayatı ile maldır. Nefis, malını 
infakla mükellef tutulduğunda, bazı yönlerden ezilmiş olur. Yine o nefis, canını 
vermekle mükellef tutulduğunda da bazı bakımlardan ezilmiş olur. İşte böylece 
de nefsin tesbitinin takviyesinin (alıştırılmasının) bir kısmı meydana gelmiş olur. 
Bu sebeple, kısmıyyet ifâde eden j* harf-i cerri, "nefis" kelimesinin basma 
getirilmiştir. Buna göre âyetin mânâsı "Allah rızası için malını harcayan kimse, 
nefsini, kısmen; malını ve canını birlikte veren kimse de nefsini tamamen bu 
yolda harcamış olur. Cenâb-ı Allah'ın, "Mallarınız ve canlarınızla Allah yolunda 
çarpışırsınız"âyeti ile kastettiği de budur. Bu görüşü Keşşaf sahibi zikretmiştir ve 
bu son derece güzel ve lâtif bir izahtır. 

4) Bu konuyu yazarken hatırıma gelen şu izahtır: Cenâb-ı Hak, O"Haberiniz 
olsun ki kalbler ancak Allah'ı anmak ile mutmain olur yattır" (Ra'd, 28) 
buyurduğu gibi, kalblerin sebatı ancak Allah'ı zikretme ite meydana gelir. Kim 
malını Allah yolunda harcarsa, tecelli makamında kalbin itminanı meydana 
gelmez. Bu itminan ancak, o insan sırf kulluk maksadıyla intakta bulunduğu 
zaman meydana getir. İşte bu sebepten dolayı Hz. Ali, infakı hakkında, "Biz, size 
ancak Allah'ın yüzü (nzası) için yediriyoruz. Sizden ne bir karşılık, ne de bir 
teşekkür beklemiyoruz" (insan, 9) dediği, Kur'an'da nakledilmiştir. Allahu Teâlâ, 
Hz. Ebu Bekir (ra.)'in de intakını şöyle tavsif etmiştir"Onun nezdinde bir 
kimsenin, mükâfaatlandınlacak hiçbir nimeti (ve minneti) yoktur. O (bunu) sırf 
yüce Rabbisinin rızasını elde etmek (için yapmıştır). Muhakkak kendisi de 
ileride (bundan dolayı) hoşnud olacaktır" (Leyl, 19-21). Binaenaleyh insanın 
infâkı, kendi nefsi için ve nefsini teşvik için olmayıp, Hakk'a kulluk etmek için 
olunca, işte o zaman kalb mutmain olur, nefsi sükünete erer ve nefsi kalbi ile 
çekişmez. İşte bu sebepten ötürü, Hak Teâlâ, bu infak hususunda önce "Allah 
rızasını taleb etmek", sonra bunun peşine "Ruhlarında (imanı) kökleştirip takviye 
etmek için" buyurmuştur. 

5) Akli ilimlerde, fiillerin tekrar tekrar yapılması, melekelerin meydana 
gelmesine sebeptir, şeklinde bir hüküm yer almıştır.Bu hususları iyice anladığın 
zaman biz deriz ki: Allah rızâsını elde etmek için, tekrar tekrar infakta bulunan 
kimse için, bu devamlı intaktan şu iki şey meydana gelir: Bu vasfın kazanılması 
ve Allah rızasını isteyip aramanın, nefiste yerleşen bir meleke haline gelmesi. 


Şöyle ki, o insandan farkında olmadan ve tesadüfen bir fiil sudur ettiğinde bile, 
kalbi derhal Allah'a yönelir. Bu da İbadetlerin âdet haline dönüşmesi ve ruhun 
bir huyu olması sebebi ile olur. Böylece kulun, Allah İçin ve O'nun rızasını elde 
etmek maksadıyla yaptığı ta-at, Kur'an da, "tesbitü'n nefs" diye ifâde edilen bu 
yerleşmiş melekeyi gösterir. Ki bu da, "Allah, İman edenlere sebat verir" 
(İbrahim,27) âyeti ile murad edilen manadır. Böyle bir "tesbit" meydana 
geldiğinde, bu âlemde ruh, ruhani ve kutsi melek cevherlerinden bir cevher olur. 
Böylece de kul, bazı muhakkik alimlerin dediği gibi, hem gâib, hem hazır, hem 
orada, hem başka yerde bir varlık hâline gelir. 

6) Zeccâc şöyle demiştir: "Âyetteki "tesbif'ten murad, bu kimselerin, amellerini 
Allah'ın zâyi etmeyeceğine ve ümidlerini boşa çıkarmayacağına kesin inanarak 
infak etmeleridir. Çünkü verdikleri sadaka, hem sevap, hem ikab, hem de 
yeniden dirilme esnasında bulunacaktır. Münafığın sadakası böyle değildir. 
Çünkü münafık infâk ettiğinde, sevabına inanmadığı için onun boşa gittiğine 
inanır. İşte âyetteki "tesbif'ten murad, mü'minin, sadakasının zayi olmayacağına 
kesin olarak inanmasıdır". 

7) Hasan el-Basri, Mücâhid ve Atâ şöyle demişlerdir: "Bundan murad, infak 
eden kimsenin sadaka verirken, tedbirli davranarak o sadakayı sâlih ve iffetli 
fakirlere vermesidir." Hasan el-Basri: "İnsan, sadaka vermeye niyetlendiğinde 
tedbirli davranır. O,sadaka Allah rızası için olacağı zaman verir, fakat ona bir şey 
karışmasından korktuğunda ise vermez" demiştir. Vahidi de şöyle söylemiştir: 
"Âyetteki "tesbit" kelimesinin, "tesebbüt" (tedbirli davranma) mânâsına olması 
caizdir. Çünkü intakta bulunan kimseler, kendi nefislerini, sadakaya müstehak 
olanı arayıp bulma ve malı Allah rızâsı için ona verme hususunda alıştırır ve 
tedbirli davranırlar", Hak Teâlâ, bu şekilde infâk edenlerin, intaklarından 
gayelerinin o iki husus olduğunu açıkladıktan sonra, onların infâklan hususunda 
bir mesel getirerek, "(Bunların hali), bir tepenin üzerinde bulunan güzel bir 
bahçenin durumuna benzer. Öyle ki ona bol yağmur düşmüştür" buyurmuştur. 


Bu mesel ile ilgili bir iki mesele vardır: 1531 
Birinci Mesele Başa Dön 


Âsim ve Âmir, hem bu âyette hem de Mü'minün Süresi (50. ayetteki) kelimeyi 
şeklinde okumuşlardır ki bu, Temim kabilesinin kullandığı şekildir. Diğer kıraat 
ımamları, iki yerde de râ harfinin zammesi ile kelimeyi şeklinde okumuşlardır ki 
bu en meşhur şekildir ve Kureyş lehçesi üzeredir. Bu kelimenin ve iyi şeklinde, 
yedi türlü kullanılışı vardır, kelimesi, yüksek yer demektir. Ahfeş "Ben şeklini 


tercih ediyorum. Çünkü bunun cem'i ışeklinde gelir. Bunun aslı, Arapların, bir 
şey artıp, yükselip kabardığında söyledikleri tabirlerine dayanır. (tepe) kelimesi 
de bu köktendir. Çünkü onun parçaları yükselmiştir. İnsanın kamı şiştiğinde 
söylenen kelimesi de bu köktendir. "Ribâ (fâiz)"e de arttığı için böyle 


denilmiştir" demiştir. 34) 
Ayette Geçen Rabve Lâfzı Hakkında Râzi'nin Farklı Tefsiri 


Bil ki müfessirler şöyle demişlerdir: Bahçe, yüksek bir yerde bulunduğunda daha 
güzel ve daha verimli olur. Bence, bu hususta bir müşkil bulunur, o da şudur: 
Bahçe yüksek bir yerde bulunduğu zaman, su seviyesinin üstünde olur, nehir 
suyundan istifâde edemez, çok rüzgâr alır ve bu sebeplerden dolayı güzel olmaz. 
Çukurda bulunduğu zaman, nehir suları kolayca oraya akar ve rüzgâr almadığı 
için, yine böyle bir bahçenin de verimi güzel olmaz. Binâenaleyh bir bahçenin 
verimli olması,, ne tepe, ne de çukur olmayan düz bir arazide bulunduğunda 
mümkün olur O halde âyette bahsedilen "rabve" (tepe)den maksad, 
müfessirlerin söyledikleri şey olmayıp, aksine o yerin, yağmur aldığında kabaran 
ve yükselen sıcak ve nemli bir arazide olmasıdır. Çünkü bu 

özellikteki toprak parçalarının verimi çok olur ve ondaki ağaçlar güzel büyür. 
Yaptığım bu izah, şu iki delil ile de kuvvet bulur: 

a) Hak Teâlâ, "Sen yeryüzünü kupkuru ve ölü görürsün. Fakat biz onun üstüne 
yağmuru İndirdiğimiz zaman, o harekete gelir ve kabam" (Hacc, 5) buyurmuştur. 
Toprağın kabarmasından murad, bizim söylediğimiz husustur. İşte bu ayette de 
böyledir. 

b) Allah Teâlâ, bu meseli, birinci meselin mukabilinde zikretmiştir. Birinci 
benzetme, kendisine yağmur tesir etmeyen, yağmurla kabarmayan ve yağmur 
aldığı için büyümeyen dümdüz katı bir kaya olunca, ikinci benzetmedeki "rabve" 
(tepe)den murad, kabarabilecek özellikte bir arazi parçası olur. Benim aklıma 
gelen işte budur. Cenâb-ı Allah, ne murâd ettiğini kendisi daha iyi bilir. Allah 
Teâlâ sonra da: "Öyle ki, ona bol bir yağmur düşmüş de, meyvelerini iki kat 


vermiş" buyurmuştur. Bununla ilgili bir iki mesele vardır: 035] 
Birinci Mesele 
Ibn Kesir, Nâfi ve Ebu Amr kelimeyi sükûn ile şeklinde, diğer kıraat imamları 


ise harekeli olarak şeklinde okumuşlardır. Bu okuyuş asıldır. Çünkü bu şekildeki 
kelimesi, "yiyecek şey" manasınadır. Yiyecek şey de yenilebilen şeydir. Nitekim 


Hak Teâlâ,"O (ağaç), Rabbisinin izni iler her zaman yemişini verir durur" 
(ibrahim,25) yani "meyvesini ve yenilecek şeylerini verir" buyurmuştur. Buna 
göre kelimesi, mânâ bakımından (yenilecek şey) kelimesi gibidir. Ahfeş şu beyti 
nakletmiştir: "Eğer elde edersen, bil ki yiyecek bir ganimet değildir; yine 
acıkırsan, bil ki açlık da bir nakışlı örtü değildir " Ebu Zeyd de: "Birisinin 


dünyevi bir zenginliği olduğunda denilir" demiştir. [136] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Zeccâc kelimesine "iki misli" mânâsını vermiştir. Çünkü bir şeyin katı, onun 
üzerine ilâve olunan bir o kadarı demektir. Bir şeyin katının, onun iki misli 
mânâsına olduğu da söylenmiştir Atâ ise: "Ayetin, "Bir senelik verimi, başka 
bahçelerin iki senede verdiği ürün kadar olan bir bahçe" manasında olduğunu" 
söylemiştir.Esamm da âyete, "Başka bahçelerin ürününün bir misli" mânâsını 
vermiştir. E£bu Müslim, "Bu, "O bahçeden her zaman elde edilenin, iki katı.." 
manasınadır" demiştir.Sonra Cenâb-ı Allah, "Ona bol yağmur düşme-se de, en 
azından bir çfsinti bulunur" buyurmuştur. Ayetteki kelimesi, damlaları küçük 
yağmur demektir. Bu tabirin mânâsı ile ilgili olarak şunlar söylenmiştir: 

1) Bu bahçe bol yağmur almasa bile, bol olmayan yağmur düşer. Fakat oranın 
ürünü, bu durumda da aynı olur ve yağmurun az yağması yüzünden ürünü 
noksaniasmaz. Bu ise, herşeyi büyütüp yetiştiren Allah'ın keremi ile olur. 

2) O bahçe, kat kat ürün vermesi için bol yağmur almasa bile, hiç olmazsa bir 
çiğ düşen ve böylece, bol yağmur almasına karşılık vereceği üründen biraz daha 
az ürün verir. Binâenaleyh her iki halde de o bahçe meyve verir. Aynen bunun 
gibi, ister az ister çok olsun, Allah rızası için sadaka verenin kazancı ve sevabı 
zayi olmaz. 

Sonra Allah Teâlâ, "Allah yaptığınız her şeyi hakkıyla görür" demiştir. Âyetteki 
"Basir" kelimesi, bilen manasındadır. Yani, "Allahu Teâlâ, intakların keyfiyetini, 
ne kadar olduğunu, insanı infaka sevkeden şeyleri bilir ve buna göre onları, eğer 


amelleri iyi ise mükâfaatlandırır ve, eğer kötü ise cezalandırır" demektir. u37 
Kendi Bahçesini Ateşe Veren Kimsenin Meseli 


"Sizden hiçbiri arzu eder mi ki: Onun hurma ve üzüm bahçesi olsun altından 
ırmaklar aksın; orada kendisi İçin her türlü meyve bulunsun; (fakat) ihtiyarlık 
üzerine çöküp, geride aciz ve küçük çocukları olsun; derken o bahçesine ateşli 
bir bora ona isabet etsin ve o da yanıp kavrulsun. İşte Allah size âyetlerini böyle 


apaçık bildirir. Umulur ki düşünürsünüz" (Bakara, 266). Bil ki bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın intakının peşi sıra onu başa kakan ve fakiri inciten kimse hakkında 
yaptığı diğer bir benzetmedir. Âyetin ifâde etmek istediği mânâ şudur: Mesela, 
bir insanın son derece güzel ve verimli bir bahçesi bulunsun. O da çalışıp 
çabalayamayacak kadar âciz bir duruma düşsün ve son derece de ihtiyaç sahibi 
olsun. Aynı zamanda onun, muhtaç ve çalışamayacak yaşta çocukları bulunsun. 
Şüphesiz ki bu insanın muhtaç olmast ve çalışamaz hale gelmesi, onun son 
derece sıkıntı ve meşakkat içinde bulunduğunu gösterir. Bununla birlikte âciz ve 
çalışamayacak yaştaki çocukların da, o kimsenin bakımı altında olmaları, 
meşakkat ve sıkıntısını kat kat artırır. Bu şartlar altındaki insan, bir sabah 
kalktığında, o verimli bahçesinin yanıp kavrulduğunu görse, bu durumda onun 
kalbindeki keder ve hasretin ne kadar büyük olacağını bir düşün! Bu belâ ve 
sıkıntı, bir kere şu nefis ve güzel mülkün zayi olması sebebiyle ortaya çıkar. 
Ayrıca o kimse, çalışamayacak kadar âciz olup, başkalarının kendisine yardım 
etmelerinden ümitsiz oluşunun yanısıra, ihtiyaç içinde kalmıştır. Bir de başka 
insanların, yani çoluk çocuğunun, onun bakımına muhtaç bir durumda 
bulunmaları ve ondan yiyecek, içecek istemeleri gibi sebeplerle ihtiyacı daha da 
artar. İşte aynen bunun gibi, Allah rızası için infâk eden kimse, âhiretteki cenneti 
ummasında bütün ihtiyaçları hususunda tek dayanağı o bahçe olan adam gibidir. 
Fakat bu kimse, intakının peşinden başa kakıp, fakiri incittiği zaman, bu durum, 
o bahçeyi yakıp kavuran bora gibi olmuş olur. Bu infâkt da, pişmanlık, şaşkınlık 
ve keder takib eder. Bu üzüntü veren mal, kıyamet günü için infâk edildiğinde ve 
o kimse de o intakının sevabına son derece muhtaç olduğu zaman, o kıyamet 
gününde ondan htçbirşey bulamaz. Böylece şüphesiz kederlerin en büyüğü ve 
ahu vâh etmelerin en şiddetlisi içinde kalmış olur. Bu, son derece güzel ve 
mükemmel bir benzetmedir.Şimdi âyetin lâfızları ile ilgili tefsire geçelim: Hak 


Teâlâ'nın tabiriyle ilgili iki mesele vardır: [138] 


Birinci Mesele 


kâmil bir sevgi anlamına gelir. [139] 
İkinci Mesele Başa Dön 
tabirindeki istifham, istifhâm-ı inkârîdir. Yani, (Hiç arzu eder mi! Hayır 


arzulamaz!) demektir. Hak Teâlâ "İster mi?" demeyip de "Arzular mı?" 
buyurmuştur. Çünkü biz, meveddet'in mükemmel bir sevgi mânâsını ifâde 


ettiğini söylemiştik. Herkesin böyle bir durumun olmamasını arzu etmesi tam ve 
mükemmel bir arzudur. İstenen netice, böyle bir durumun olmamasını arzu 
etmek olunca, bu lâfzı müsbet cihette zikrederek, tam bir inkâra, (yadırgamaya) 
ve, kendisinden daha üstün bir derecenin bulunamayacağı bir noktaya ulaşan 
kusursuz bir nefrete dikkat çekmek için, "Sizden biriniz" bu durumun meydana 
gelmesini "arzular mı?" buyurmuştur. Hak Teâlâ'nın, "Hurma ve üzüm bahçesi" 
buyruğuna gelince, bil ki Aliahu Teâlâ bu tabiroe gecen lâfzını üç sıfatla 
nitelemiştir. 

Birinci Sıfat: O cennetin, hurma ve üzüm bağlarından meydana gelmiş olması... 
Bil ki âyette bahsedilen cennet, hurma ve üzüm bağlarını ihtiva eder. Cennet, sırf 
hurma ve üzüm ağacından olmaz. Ancak ne var ki, o cennette bulunan 
hurmalıklar ve üzüm bağlarının çok olması sebebiyle, o cennet sanki sadece 
hurmalıklardan ve üzüm bağlarından meydana gelmiş gibi olur. Cenâb-ı Hak, o 
bahçenin, meyvelerin en şereflisi ve dallarında bulunduklarında meyvelerin en 
güzel görünenleri oldukları için, hassaten hurma ve üzüm bağlarından meydana 
geldiğini söylemiştir 

İkinci Sıfat: Hak Teâlâ'nın" Altından ırmaklar akan" tasviri hiç şüphe yok ki bu, 
o cennetin güzelliğini arttıran bir sebeptir. 

Üçüncü Sıfat: Hak Teâlâ'nın, "Orada kendisi için her türlü meyve bulunur" 
sözüdür. Şüphesiz bu durum da, o bahçenin durumunun mükemmelliğine bir 
sebeptir. İşte Allahu Teâlâ'nın o bahçeyi vasfetmiş olduğu üç sıfat budur. Hiç 
şüphe yok ki, bu bahçe güzelliğin zirvesinde bulunur. Çünkü o bahçe bu 
sıfatlarla görünüşü ve manzarası güzelleşmiş, faydası ve verimi de çok 
boliaşnuştır. Bundan daha güzel bir bahçenin olması mümkün değildir.Cenâb-ı 
Allah cenneti bu şekilde tavsif ettikten sonra, o bahçenin sahibinin o bahçeye 
olan ihtiyacının derecesini beyân etmeye geçerek "Ve ona, ihtiyarlık gelip çattı" 
buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü bu kimse son derece yaşlı, çalışıp 
çabalamaktan âciz birisi olunca, gerek kendisinin, gerekse bakmakla mükellef 
bulunduğu kimselerin yemeleri, içmeleri ve oturmaları hususundaki çeşitli 
ihtiyaçları daha da fazlalaşır. İhtiyaç kapıları bu derece faz-lalaşıp bu bahçenin 
dışında herhangi bir kazanç ve gelir kaynağı da bulunmayınca, işte bu durumda 
o kimse bu bahçeye son derece muhtaç olur. 

İmdi şayet, "Allahu Teâlâ; sözünü | sözüne nasıl atfetmiştir? Mazi bir fiilin 
muzâri bir fiile atfedilmesi nasıl caiz olur?" denilirse, biz deriz ki, buna şu 
bakımlardan cevap veririz: 

a) Keşşaf sahibi, bu kelimenin başındaki vâv harfinin atıf vâvı değil de, hâl vâvı 
olduğunu; âyetin mânasının da, "Kendisine ihtiyarlık gelip çatmış vaziyette iken 


(tek ümidi olan) o bahçe yanarken "Sizden biriniz böyle bir bahçesi olmasını hiç 
arzu eder mi?" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

b) Ferrâ şöyle der: "Araplar, "Şöyle olmasını arzuladım" ve o "Arzuladım ki, 
keşke şöyle olsaydı!" der ve atfı (lâfza) değit, mânaya hamleder. Buna göre sanki 
şöyle denilmek istenmiştir: "Sizden biriniz, bir bahçesi olsun ve ona ihtiyarlık 
isabet etsin ister miydi?" Sonra Allahu Teâlâ, o insanın o bahçeye daha çok 
muhtaç olduğunu açıklayarak, "Ve onun, âciz ve küçük çocukları bulunur" 
buyurmuştur. tabirinden murad, küçüklük ve çocukluk sebebiyle söz konusu 
olan zayıflık ve acizliktir. Buna göre mâna, "O insan, ihtiyarlığı ve yaşlılığı 
sebebiyle o bahçeye çok muhtaçtır ve üstelik onun, küçük ve çocuk olmaları 
sebebiyle, son derece güçsüz ve muhtaç çocukları vardır" şeklinde olur. Hak 
Teâlâ'nın, "Derken o bahçesine ateşli bir bora isabet etsin ve o da yanıp 
kavrulsun" buyruğundaki kelimesi, sanki bir sütun gibi gökyüzüne doğru 
yükselen ve gittikçe yuvarlaklaşan bir rüzgârdır ki, halk buna "kasırga" adını 
verir. Bu son derece şiddetli olan bir rüzgârdır. Nitekim şair, demiştir. Bu 
meselden maksat, o insanın kalbinde, şiddetini sadece Allah'ın bileceği bir keder, 
sıkıntı, hüzün ve şaşkınlığın bulunduğunu beyân etmektir. Güzel ameller işleyen, 
fakat ne var ki bu ameileriyle Allah'ın rızasını kastetmeyip, aksine o amellerine, 
onları, sevabı hak ettirecek, çıkaracak bir takım kötü fiilleri de ekleyen kimsenin 
hâli de, aynen buna benzer. Bu kimse, son derece muhtaç ve çalışıp çabalamadan 
âciz bulunduğu bir durumda kıyamet günü gelip çattığında, onun pişmanlığı 
büyür, şaşkınlığı da had noktaya varır. Bu âyetin bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın, 
"Ve onlar için, Allah'tan hiç beklemedikleri şeyler ortaya çıkmıştır" (Zumer, 47) 
âyetiyle, "Ve biz, onların yapmış oldukları amellere yöneldik de, onları hebaen 
mensur, toz haline çevirdik"(Furkan. 23) âyetidir. 

Hak Teâlâ'nın buyruğunun mânası, "Bu konuda teşvik edip, sakındırmak için 
Allahu Teâlâ size âyet ve delillerini açıkladığı gibi, düşünesiniz diye Allah dinin 
diğer emirleri hususundaki âyet ve delillerini de size açıklıyor" demektir. Bu 


hususta iki mesele vardır: H40] 

Birinci Mesele 

kelimesi, teracci ifâde eder. Bu ise, Allah hak-kında uygun değildir. (141) 
İkinci Mesele 


Mu tezilebu âyetle Allahu Teâlâ'nın herkesin iman etmesini irade buyurduğu 


hususuna istidlal etmiştir ki, bu iki âyetin izahı defalarca geçmişti. 142 


Sadakayı Malın Helâlinden Ve İyisinden Verme Lüzumu Başa 
Dön 


"Ey iman edenler, kazandıklarınızın güzellerinden ve sizin için yerden 
çıkardıklarımızdan Infâk ediniz. Kendinizin ancak gözünüzü yumarak 
(tiksinerek) aldığınız âdi kötü şeyleri vermeye yeltenmeyin. Bilin ki 

muhakkak ki Allah her şeyden müstağnidir; asıl hamde lâyık olan odur" 
(Bakara, 267). Bil ki Cenâb-ı Allah, insanları infakta bulunmaya teşvik etmiş, 
sonra bu infâkın, peşisıra başa kakma ile incitme olan ve olmayan diye iki kısım 
olduğunu beyan etmiştir. Sonra da, bu iki kısımdan herbiriyle ilgili hususları 
açıklayıp, herbiri hakkında bir mesel getirmiş ve böylece mânayı iyice açıp en 
güzel bir biçimde ondan kastının ne olduğunu ortaya koymuştur.Cenâb-ı Allah 
bu âyette, Allah yolunda infâk edilmesini emrettiöi malın nasıl bir mal olması 
gerektiğini belirtmiş ve buyurmuştur. Âlimler emrinden muradın ne olduğu 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Bundan murad, farz kılınmış olun zekâttır." 
Başkaları ise bundan muradın, "tatavvü (gönüllü, nafile) olarak verilen 
sadakalardır" demişlerdir. Bir üçüncü görüşe göreyse bu tâbir, hem farz olan 
zekâta, hem de nafile olan infaka şamildir. Bundan muradın, farz kılınmış olan 
zekât olduğunu söyleyenlerin delili şudur: "Cenab-ı Hakk'ın, "İnfâk ediniz" 
buyruğu bir emirdir. Emrin zahiri ise, vücüb ifâde eder. Vâcib olan infâk ise, 
ancak zekât ile vâcib olan diöer infâklardır." Bundan muradın tatavvü (nafile) 
sadaka olduğunu söyleyenlerin delilleri ise, Ali İbn Ebi Talib (k.v.) Hasan el- 
Basri ve Mücâhid'den rivayet edilen şu haberdir: Bazı müslümanlar, 
meyvelerinin en kötülerini ve mallarının da en âdilerini tasadduk ediyorlardı. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu âyeti indirdi. İbn Abbas (r.a.)'dan rivayet 
edildiğine göre, bir gün bir adam âdi bir hurma salkımı getirerek, onu 
sadakaların içerisine koydu. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.), "Bu salkımın 
sahibi ne kötü iş yaptı!" buyurdular. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak da bu âyeti 
indirdi. Bu âyete, hem tarz olan zekât, hem de nafile olan sadakanın dahil 
olduğunu söyleyenlerin delili ise şudur: Emirden anlaşılan, kendisinde, onu ter- 
ketmenin caiz olup olmadığının beyanı bulunmaksızın, yapma tarafının 
yapmama tarafına tercih edilmesidir. Anlaşılan bu mâna ise, farz ile nafile 
arasında müşterek bir husustur. Binaenaleyh, her ikisinin de bu emre dahil 


olması gerekir. [143] 


Bu Ayetteki İnfakı Zekât Olarak Tefsir Edenler 


Sen bunu anladığın zaman biz diyoruz ki, onun farz olan zekâtı ifâde ettiğini 


söyleyen birinci görüşe göre, bu âyetten birçok mesele çıkmaktadır: 044] 
Birinci Mesele 


Âyetin zahiri, insanın kazandığı bütün mallarda zekâtın verilmesinin vâcib 
olduğunu gösterir. Bundan 

dolayı buna, ticaret malının, altın ile gümüşün ve hayvanların zekâtı dahildir. 
Çünkü bunlar, insanın kazandığı şeyler diye vas-fedilmektedir. Aynı zamanda 
âyetin zahiri, İmâm-ı Ebu Hanife (r.h.)'ntn görüşüne göre, toprağın bitirdiği her 
şeyde de zekâtın verilmesinin vâcib olduğuna delâlet etmektedir. Ebu Hanife'nin 
bu âyetle istidlal etmesi, gerçekten açıktır. Ancak ne var ki O'nun muhalifleri, 
âyetin bu umumi ifâdesini, Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, "Sebzelerde zekât yoktur" 


[145] hadisiyle tahsis etmişlerdir. Yine Ebu Hanife'nin mezhebine göre, ister az 
olsun, ister çok olsun, yeryüzünde biten herşeyden zekât vermek vâcibtir. Âyetin 
bu zahiri de, O'nun bu görüşüne delâlet etmektedir. Ne var ki O'nun muhalifleri, 


âyetin (bu bakımdan olan) umumi manasını ü "Beş "yesk" H46] den az olan 
şeylerde zekât yoktur"Ll471 hadisiyle tahsis etmişlerdir. 48] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, âyetteki "güzel, hoş şeyler" den muradın ne olduğu hususunda ihtilâf 
ederek, İki görüş belirtmişlerdir: 

Birinci Görüş: Bu, malın adisi değil, iyisidir. Burada lâfzı, istiâre yoluyla iyi 
mal anlamında kullanılmıştır. Bu açıklamaya göre âyette geçen di... 
kelimesinden murad da, malın kötüsüdür. 

İkinci Görüş: İbn Mesüd ve Mücahidin görüşüdür. Buna helâl mal ise haram 
mal demektir. Birincilerin delili, birkaç yöndendir: 

1) Biz, âyetin sebeb-i nüzulü olarak, müslümanlann mallarının kötülerini 
tasadduk ettiklerini; bunun üzerine de bu ayetin nazil olduğunu söylemiştik. Bu 
âyetteki Kelimesinden muradın, malın iyisi olduğuna delâlet eder. 

2) Haram olan şeyi, ne tiksinerek, ne de tiksinmeyerek almak caiz değildir. Ayet- 


oya Vİ 


i kerime, "habis" olan malın tiksinerek alınmasının caiz olduğuna delâlet eder. 


Kaffal (r.h.) şöyle demiştir: "Buna şu şekilde cevap vermek mümkündür: 
Tiksinerek almaktan maksat malı gelişigüzel ve fazla incelemeden almaktır. 
Buna göre âyetin manası, "Siz, onun haram olduğunu bildiğiniz hâlde, ancak 
kendinize haram olan şeyi almak, ruhsatını tanımak ve, onu haramdan mı, yoksa 
heiâldan mı aldığınıza aldırış etmemek suretiyle bu malı alırsınız" şeklindedir. 

3) Bu görüş, Cenâb-ı Allah'ın, "Sevdiğiniz şeylerden İnfak etmedikçe, birr'u 
takvaya nail olamazsınız"(Aliimrân,92) âyetiyle de kuvvet bulmaktadır. Bu âyet 
kelimesinden muradın, sahip olunması arzulanan, nefis şeyler olduğuna; 
herkesin yanından ve evinden uzaklaştırarak çıkartması gerekli olan âdi ve kötü 
şeyler olmadığına delâlet etmektedir. Kâdi, ikinci görüş lehine şöyle diyerek 
delil getirmiştir: "Bu âyetteki dan muradın, ya "iyi" veya "helâl" demek olduğu 
hususunda icmâ ettik. Birincisi bâtıl olunca ikincisi kesinlik kazanır. Biz 
birincisinin bâtıl olduğunu söyledik, çünkü bundan murad eğer malın iyisi 
olsaydı, o zaman bu emir, ister haram ofsun, isterse helâl olsun, mutlak mânada 
güzel olan malı infâk etme hususunda bir emir olurdu. Bu ise caiz değildir. Öte 
yandan tahsis cihetine gitmek de, aslolanın hilâfmadır. Böylece, bundan muradın 
ma/m iyisi değil, helâli olduğu sabit olmuş olur." Burada, şu şekilde üçüncü bir 
görüşü söylemek de mümkündür: Âyetteki kelimesinden murad, "Her bakımdan 
hoş olan şey" demektir. Buna göre olllall malın hem helâli hem de iyisi 
anlamında olur. Bir kimse çıkıp, "Birden çok mânâya gelen bir lâfzı o iki 
mânasına hamletmek caiz değildir" diyemez. Çünkü biz, helâlin akıl ve din 
bakımından hoş görüldüğü için "tayyib" diye; iyi malın da, insanın meylini ve 
arzusunu hoş görmesinden dolayı "tayyib" diye isimlendirilmiş olduğunu 
söyledik. Hoşa gitme bu iki kısım arasında müşterek olan bir mânadır. Buna göre 
lâfzı, bu müşterek mânaya hamledilmiş olur. Bundan muradın, helâl olan iyi mal 
olduğu sabit olunca biz deriz ki: Zekât mallarının ya hepsi değerlidir, veya hepsi 
değersizdir, ya da ikisi ortasıdır, veyahut da karışıktır. Eğer malın hepsi iyi olursa, 
o maldan alınan zekat da böyle olur. Eğer malın tamamı değersiz ve kötü ise, 
ondan alınan zekat da değersiz ve kötü olur. Bu, âyetin hilâfına bir davranış 
değildir. Çünkü bu durumda verilen zekât, o malın âdisi olmamaktadır. Eğer bir 
malın içinde hem iyisi hem de kötüsü var ise, bu durumda zekât veren kimseye, 
"zekâtını malının kötü tarafından verme" denilir. Fakat mal karışık olur ise, bu 
durumda gereken, malın orta hallisinden vermektir. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s.), Muaz b. Cebel (r.a.)'i Yemen'e gönderirken "Onlara, zenginlerinden 
alınıp fakirlerine verilecek bir sadakanın (zekâtın) farz olduğunu bildir. 


Mallarının en kıymetlilerini (zekât olarak) almaktan sakın" [449] buyurmuştur. 
Bütün bunlar, âyetteki "Kazandıklarınızın güzellerinden infak ediniz" emrinden 


ancak farz olan zekâtın kastedilmiş olduğunu söylediğimizde söz konusudur. 
Fakat bundan muradın, ikinci görüşe göre, nafile sadakalar olduğunu veyahut da 
bundan muradın, hem farz zekat, hem de nafile sadakalar olduğunu 
söylediğimizde, biz deriz ki: Büyük bir hükümdara hediyeler sunarak yakın 
olmak isteyen kimsenin sunacağı o hediyenin mutlaka malının en iyisi ve 
kıymetlisi olmasının gerekmesi gibi, Allah Teâlâ da, insanlara sahip oldukları 
şeylerin en iyisi ile kendisine yaklaşmalarını men-dub kılmıştır. İşte,âyette de bu 
ifâde edilmektedir. 

Geriye âyetle ilgili şu tek soru kalmaktadır: Hak Teâlâ'nın "Ve sizin için yerden 
çıkardıklarımızdan., buyruğunda (min) harf-i cerrinin getirilmesindeki mana 
nedir? Buna şöyle cevap verilir: Âyetin takdiri: "Kazandıklarınızın güzellerinden 
infâk edin ve sizin için yerden çıkardıklarımızın güzellerinden infak edin" 
şeklindedir. Fakat "tayyibât" lâfzı ilk cümlede söylenip ikincisine delâlet ettiği 


için, ikinci cümlede tekrarlanmamıştır. L50] 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Kötü şeyleri vermeye yeltenme " buyruğu ile ilgili iki mesele 


vardır; H5] 


Birinci Mesele 


Hepsi "kastettim, niyet ettim" mânâsında olmak üzere ve kelimesi kullanılır. 
Şâir A'şâ şu beyti söylemiştir: 
"Hays kabilesini kastettim (ona yöneldim); ancak ne var ki, ona ulaşıncaya 


kadar, şerefli daha nice uzak ve çöl araziler bulunmaktadır." (152) 
İkinci Mesele 


Sadece İbn Kesir âyeti, (ve letteyemmemü) şeklinde okumuştur. Çünkü 

bunun aslı, biri muhatab "tâ"sı, diğeri de fiilin asli harfi olmak üzere şeklinde 
iki tâ vardır. Bunlardan biri diğerine idgâm edilmiştir. Diğer kıraat imamları ise, 
tâ harfini fetha ile ve şeddesiz olarak okumuşlardır. Benzer ihtilâf, Kur'an'ın 


yirmiüç 53] yerinde geçen bu kelimenin benzeri şu fiillerde de söz konusudur: 
(Al-i İmran, 103), (Maide, 2), (Enam, 153), (Araf, 117), (Enfal, 20), (Enfal, 46), 
(Tevbe, 24), (Enfal, 40), (Hud, 105), (Nur, 15), (Ahzab, 33), (Ahzab, 52), 
(Saffat, 25), (Hucurat, 12), (Hucurat, 11), (Hucurat, 13), (Kalem, 38) (Kalem, 
38), (Abese, 10), (Leyl, 14), (Kadr, 5). Burada iki bahis vardı. 

Birinci Bahis: Ebü Ali, böyle bir idgâmın caiz olmadığını, çünkü idğam edilen 


harfin sakin olduğunu; harf sakin olunca da, mazi kalıplarında meselâ ve 
kelimelerinde hemze getirildiği gibi, bu kelimeleri de okumak için, başlarına 
hemze getirmenin gerektiğini, ne var ki nahivcilerin, muzari kalıplarının başına 
vasi hemzesinin gelemiyeceği hususunda ittifak etmiş olduklarını söylemiştir. 
İkinci Bahis: Âlimler, umumun kıraatine göre hazfedilen bu tâ harfinin hangi tâ 
harfi olduğu hususunda ihtilâf ederek, bazıları bunun birinci tâ harfi olduğunu 
söylemişlerdir. Sibeveyh ise, ikinci tâ'nın olabileceğini söylerken; Ferrâ: "Diğeri 
hazfedilenin yerine geçeceği için, hangisi hazfedilirse edilsin, caizdir" demiştir. 
Hak Teâlâ'nın, "Ondan infâk edersiniz" buyruğuna gelince, bil ki bu âyetin 
kendisinden önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

a) Cümle ifâdesinde tamamlanmakta, Cenâb-ı Allah söze burada tekrar 
başlayarak buyurmaktadır. Buna göre kısmı istifhâm-ı inkârı ile birlikte 
zikredilmiştir. Mânâ, "Siz, ancak gözünüzü yumarak, tiksinerek alabileceğiniz 
bir maldan infak edeceksiniz, öyle mi!" şeklindedir. 

b) Cümle Hak Teâlâ'nın sözü ile tamamlanır. Bu durumda da bir kelimesi takdir 
edilmiş olur. Buna göre takdir ise, "İnfâk etmek istediğiniz, fakat sizin ancak 
gözlerinizi yumarak, (hoşlanmayarak) alabileceğiniz kötü mala yönelmeyiniz, 
ona elinizi sürmeyiniz" şeklinde olur. Bunun bir benzeri de, (Bakara.256) 
ifâdesinde kelimesinin takdir edilmesidir. Mana ise, Şeklinde olur: "Kopması 
olmayan çok sağlam bir kulpa tutunmuştur."Hak Teâlâ'nın, "Onu, ancak 
gözünüzü yumarak, (hoşlanmayarak) alırsınız" buyruğu hakkında birkaç mesele 


vardır: H54] 


Birinci Mesele Başa Dön 


gözü yummak, ve göz kapaklarını üst üste getirmek anlamına gelir. Bu 
kelimenin aslı "gizlilik" demek olan, tabirinden gelir. Meselâ denilir. Yani, "Bu, 
anlaşılması güç, kapalı bir sözdür". Yeryüzünün alçakta kalan ve kolay kolay 


görülmeyen yerlerine de, denilir. u55] 
İkinci Mesele 


Bu ayette (iğmad) kelimesinin mânası hakkında şu görüşler ileri sürülmüştür: 

a) Burada iğmad'ın mânası, işi kolayından almak, müsamahadır (müsâhele). Bu 
böyledir, çünkü insan hoşlanmadığı bir şeyle karşılaştığında onu görmemek için 
gözlerini yumar. Bu durum çokça meydana geldiğinden alışveriş ve diğer 


hususlardaki her türlü görmezlikten gelme ve işi kolayından alma, iğmâd olarak 
vasfedilmiştir. Buna göre sözünün mânası, "Şayet bu gibi şeyler size hediyye 
edilirse ancak utanarak ve gözünüzü yumarak alırsınız. O halde da razı 
olmadığınız şeye, benim hakkında razı oluyorsunuz?" şeklinde olur. 

b) Âyet-i kerimede iğmad fiilinin müteaddi olarak düşünülmesidir. Nitekim 
Araplar yani, "Ölünün gözünü yumdum, kapattım" derler. Buna göre mâna 
"Ancak satıcı kimsenin, gözünü kapatıp ona gözünü yummasını ve parasından 
indirim yapmasını emrettiğinizde alabileceğiniz..." şeklinde olur. 

Hak Teâlâ, âyetini "İyi bilin ki Allah herşey-den müstağnidir; asıl hamde lâyık 
olan O'dur" sözüyle sona erdirmiştir. Buna göre ji. kelimesinin mânası, "O'nun 
sizin sadakalarınıza ihtiyacı yoktur." 'ün mânası ise, "gerekli açıklamaları 
yaparak size in'âmda bulunup lütfettiği için, mahmüd, hamdedilmiş, övülmüş" 
demektir. Burada yapılabilecek bir başka izah da şudur: Hak Teâlâ'nın Jip tavsifi 
âdi şeyleri sadaka olarak vermeye karşı söylenmiş olan bir tehdit gibidir. Hamid 
ise, hâmid manasında olup, "Sizin yapmış olduğunuz hayırlı şeylere karşı size 
teşekkür ederim" demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı "İşte bunların çalışmaları 


meşkür olur"(İsra, 19) âyeti gibidir. H56] 
Şeytan Fakir Düşme Endişesi İle İnfakı Önlemek İster 


"Şeytan sizi fakirlikle korkutur. Size kötülüğü emreder. Allah ise size, 
kendisinden bir bağış ve bir bolluk vaad ediyor. Allah geniş olan, herşeyi 
hakkıyla bilendir" (Bakara, 268). Bil ki Allahu Teâlâ, insanların sahip oldukları 
helâl ve güzel mallardan intaka teşvik edince, bundan sonra insanları şeytanın 
vesvesesinden sakındırarak, "Şeytan sizi fakirlikle korkutur;" Yani şeytan: 
"Malının iyisini infak edersen fakir olursun" der. Fakat sen, şeytanın böyle 
demesine aldırma, çünkü rahman olan Allah size kendisinden bir bağış ve bir 


bolluk va'adediyor" buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 517) 
Birinci Mesele 


Âlimler burada şeytanın kim olduğu hususunda ihtilaf etmişler; bunun "iblis", 
diğer şeytanlar, insan ve cin şeytanları veya insantn nefs-i emmâresi (devamlı 


kötülüğü emreden nefsi) olduğunu söylemişlerdir. U58] 


İkinci Mesele 


"Va'ad" kelimesi, hem hayır hem de şer hakkında kullanılır. Nitekim Hak Teâlâ" 
(O) ateştir ve Allah 

onu kâfirlere va'atfetmiştir" (Hacc, 72) buyurmuştur. Bu kelimenin, "Onları elem 
verici bir azâbla müjdele.. "(Al-i İmran. 21) âyetinde de olduğu gibi "tehekküm" 


(istihza etme) manasına hamledilmesi de mümkündür. 159] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


"Fakr ve fukr kelimeleri aynı manaya gelen iki kullanıştır. Bunlar, mai azlığı 
sebebi ile olan güçsüzlük manasınadır. Çünkü lügatte "fakr" kelimesinin asıl 
manası "fakar"ın (bel kemiğinin) kırılmasıdır. Bir insanın beli kırıldığında 
denilir. Şâir Tarfe de: "Ben beli bükük birrehine değilim"demiştir. Keşşaf sahibi: 


"Bu kelime fakr vefakar şeklinde okunmuştur" demiştir. [160] 
Dördüncü Mesele 


"Vesvese" nin ne olduğu hususundaki izahımızı, eûzübesmele'nin tefsiri 
esnasında, kitabın başında yapmıştık. İbn Mes'ud (r.a.)'un, "Şeytanın bir lümmest 
(telkini vesvesesi) vardır. O, kötülük ile korkut-maşıdır. Meleğin de bir lümmesi 
(ilhamı) vardır. O da hayır va 'adetmesidir, Kim gönlünde hayır va 'adini bulur 
iser bilsin ki bu Allah 'dandır. Kim de birincisini bulur iser Allah'ın rahmetinden 


koğulmuş şeytandan Allah'a sığınsın" HEL] hadisini rivayet edip, tefsir etmekte 
olduğumuz âyeti okuduğu rivayet edilmiştir. Hasan el-Basri de, bazı muhacir ve 
bazı ashabın şöyle dediklerini rivayet etmiştir: "Şeytanın yerini bilmekten 
hoşlanan herkes, onun yerinin kötülükleri yapmaya insanın arzu duyduğu yer 


olduğunu düşünsün." (1062) 


Şeytan Cimriliği Tavsiye Eder 


Hak Teâlâ'nın, size tülügü emreder" âyetiyle ilgili birkaç izah şekli vardır: 
Birinci İzah: Âyetteki "fahşâ" (kötülük) cimrilik manasınadır. "(O şeytan) size 
kötülüğü emreder" sözü, "sizi, bir âmirin memurunu teşvik etmesi gibi, cimri 
olmaya teşvik eder" manasındadır. Araplara göre "fahiş", cimri demektir. 
Nitekim Şair Tarfe, "Ölümün iyi insanları seçtiğin! ve son derece cimri 
kimselerin mallarının iyisini tercih ettiğini görüyorum." Şiirdeki kelimesi, bir 
insanın süt içmeyi arzuladığında söylenen J&\ -h jSü *\i- tabirinden alınmıştır. 
Şâir, buradaki "fahiş" kelimesi ile de "cimri" manasını kasdetmiştir. Nitekim Hak 
Teâlâ, "Gerçekten insanr malı çok sever" (Adiyât, 8) buyurmuştur. Allahu Teâlâ, 
tefsir ettiğimiz âyette şu inceliğe dikkat çekmektedir: Şeytan, insanı önce fakir 
olmakla korkutur. Sonra da bu korkutması sayesinde ona kötülüğü emredebilir 
ve cimriliğe teşvik edebilir. Bu böyledir, çünkü cimrilik bütün insanlarca kötü bir 
sıfat kabul edilir. Bundan dolayı şeytan, insanın gözünde cimriliği ancak önce 
fakirlikten korkutarak güzel gösterebilir. 

İkinci İzah: Şeytan, "Ey insan, fakir düşmemen için, Allah yolunda malının 
iyisini infâk etme" der. İnsan, eğer şeytanın bu vesvesesine uyar ise, şeytan işi 
daha da ileri götürerek, onu tamamen infâktan meneder. Böylece o insan, 
malının ne iyisini ne de kötüsünü infâk eder. Hatta üzerine vacib (farz) olan 
mükellefiyetleri bile yerine getirmez ve böylece de ne zekât verir, ne sıla-i rahim 
yapar, ne de emânetleri yerine ulaştırır. İnsan bu hale gelince, gözünde günâhlar 
önemsiz hâle gelir ve günah işlemeye artık aldırmaz bir hale girer. Böylece 
aradaki uçurum iyice açılır ve bütün günahları işler hale gelir. İşte "fahsâ" budur. 
Bunun daha ileri izahı şudur: Her insanın iki zıt hâli ve bir orta hali vardır. Kâmil 
ve mükemmel olan hal, o insanın bütün mal ve mülkünün iyisini de kötüsünü de 
Allah yolunda harcamasıdır. Bunun zıddı olan hal ise, insanın Allah volunda iyi 
kötü hiçbir malını harca ma ma s iri ir Orta hal i«« iticinin malının iyisini değil 
de kötüsünü infak etmesidir. Buna göre şeytan, insanı en mükemmel halden, en 
kötü hale geçirmek istediğinde, önce onu orta noktaya çekmek suretiyle bunu 
yapabilir. Bu noktada insan şeytana karşı çıkarsa, şeytanın arzusu ümidsizliğe 
dönüşür. Fakat insan bu noktada şeytana uyarsa, şeytan onu bu noktadan, daha 
alt noktaya çekme hususunda cesaretlenir. Bu izaha göre, orta olan hâl, âyetteki, 
"(O şeytan) sizi fakirlikle korkutur" buyruğu ile; en alt nokta ise, "(O) size 
kötülüğü emreder" buyruğu ile anlatılmıştır. Sonra Hak Teâiâ, şeytanın 
vesveselerinin derecelerini zikretmesinin pe-şisıra, kendisinin insana olan 
ılhamlarından da bahsederek: "Allah ise size, kendisinden bir bağış ve bir bolluk 


va'adediyor" buyurmuştur. Buna göre bağış (mağfiret), âhiretteki menfaatlere, 
botluk (fazi) ise Allah'ın dünyada iken insana vereceği şeylere işarettir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir "Bir melek her gece", 
Allah'ım infâk eden her insana, tnfak ettiğinin yerine mal ver, İnfak etmeyen 


kimsenin de malını telef et"L1631 der.Bu âyetteki bir diğer incelik de şudur: 
Şeytan senin dünyadaki geleceğin hususunda seni fakirlikle korkutur. Allah ise 
âhiretteki istikbalin hususunda sana mağfireti va'adediyor. Âhiretteki istikbalin 
hususundaki va'adini kabul etmek, şu hususlar bakımından daha uygundur: 

1) Dünyadaki istikbalin elde edilmesi şüpheli bir şeydir. Âhiretteki istikbali elde 
etmek ise kati olan bir husustur. 

2) Dünya istikbalini elde etsek bile, kendisinde cimrilik yapılan mal bazan geriye 
kalır, bazan da kalmaz. Âhiret istikbalini elde etmemiz halinde ise, Allah 
tarafından va'adolunan mağfirete mutlaka erişilir. Çünkü O, yalan söylemesi 
mümkün olmayan bir sâdıktır. 

3) Dünya istikbali uğrunda cimrilik yapılan mal geriye kalacak olsa bile, insan 
bir korku veya hastalık veyahut da diğer bir işle meşguliyetinden dolayı ya o 
malından istifâde edemez veyahut bazan edebilir. Ahiret istikbalinin elde 
edilmesi halinde ise, bundan istifâde Allah'ın mağfireti, fazlı ve keremi ile 
gerçekleşir. 

4) Dünya istikbali uğruna cimrilik yapılan maldan istifâde edilmesi ihtimalini 
kabul etsek bile, şüphe yok ki bu, kesintiye uğrayacak ve baki olmayacak bir 
istifade olur. Allah Teâlâ'nın mağfireti, fazlı ve keremi ile meydana gelen istifâde 
ise, kesintiye uğramayan ve zeval bulmayan baki bir istifâdedir. 

5) Dünyevi lezzetlerden istifade birçok sıkıntı ve zararlarla karışıktır. 
Binaenaleyh senin göreceğin her dünya lezzeti, âhiret nimetlerinin aksine, türlü 
türlü meşakkat ve çilelere sebeb olur. Çünkü âhiretin faydaları, her türlü 
şaibeden uzaktırlar. Bu zikrettiğimiz hususlar üzerinde kim iyice düşünürse, 
Rahman'ın mağfiret ve lütfuyla ilgili va'adine inkiyat etmesinin,şeytanın va'adine 
ınkıyâd etmesinden daha evlâ olacağını anlamış olur. Bunu iyice anlayıp 
kavradığın zaman biz deriz ki, âyet-i kerimede zikredilen mağfiretten maksat, 
Hak Teâlâ'nın tıpkı:"Onların mallarından, onları temizleyecek ve onları 
bereketlendirecek bir sadaka al" (Tevbe, 103) buyurduğu gibi, insanların 
günâhlarını örtüp bağışlamasıdır. Âyette, bu mağfiretin çok mükemmel olduğuna 
delâlet eden iki husus vardır: 

a) "Mağfire" kelimesinin nekre olarak getirilmiş olması. Buna göre mâna, 
"Mağfiret ama, ne mağfiret!.. (Mükemmel bir mağfiret)" şeklindedir. 

b) Hak Teâlâ'nın buyurmastdır Buna göre (minha) ifâdesi, o mağfiretin 


durumunun mükemmel olacağına delâlet eder, işaret eder. Çünkü Allahu 
Teâlâ'nın kereminin mükemmel, cömertliğinin sınırsız olduğu, bütün insanlarca 
bilinen bir husustur. Yine, herkesi bağışlamanın, ancak O'nun tarafından olacağı 
malümdur. Cenâb-ı Hak bu mağfireti "O'ndanl" diye tavsif edince, bundan 
maksadın, o mağfiretin durumunu ta'zim etmek olduğu anlaşılmış olur. Çünkü 
veren zâtın büyük olması, verilen hediyyenin büyüklüğünü gösterir. Bu 
mağfiretin mükemmel oluşundan maksadın, O'nun bir başka âyetinde, "İşte 
Allah o kimselerin günahlarım i yiliğe çevirir" (Furkan, 70) şeklinde buyurduğu 
şey olması muhtemel olduğu gibi, bundan muradın o kimseyi diğer 
günahkârların günahlarının bağışlanması hususunda bir şefaatçi kılması da 
muhtemeldir. Bir üçüncü ihtimal de şudur: O mağfiretin mükemmel oluşundan 
maksat, dünyada yaşadığımız müddetçe akıllarımızın kendisine ulaşamıyacağı 
bir iş olmasıdır. Çünkü ahiretle ilgili işlerin tafsilâtının pek çoğu, dünyada 
olduğumuz sürece bize kapalıdır. 

kelimesinin mânasına gelince bu, yapılan tasaddukun yerine, Cenâb-ı Hakk'ın 
bu dünyada iken hemen bir başkasını vermesidir. Bana göre buradaki fadlın şu 
şekilde olması muhtemeldir: 

a) Bu fadI'dan murad, nefste meydana gelen bir fazilettir. Bu da, cömertlik ve 
sehavet faziletidir. Bu böyledir, çünkü saadet mertebeleri nefsani, bedeni ve 
harici olmak üzere üç çeşittir. Mal sahibi olmak, harici faziletlerden, 

cömertlik ve sehâvet huyu ise nefse ait faziletlerdendir. Âlimler bu üç 
mertebeden en şereflisinin nefse ait saadetler, en aşağısının ise harici saadetler 
olduğu hususunda ittifak etmişler; buna göre mal infak edilmediği müddetçe 
harici saadet bulunmuş olur. Fakat bununla beraber nefsâni noksanlık da mevcut 
olmuş olur. Mal infak edildiği zaman ise hem nefsani kemâl, hem de harici 
noksanlık beraber bulunmuş olur. Hiç şüphe yok ki bu ikinci durum daha 
mükemmeldir. Binaenaleyh sırf infak, Allah Teâlâ'nın va'adettiği bolluğun 
meydana gelmesini gerektirir. 

b) İnsanda infak etme melekesi meydana geldiğinde, dünyevi nimetlerle meşgul 
olup, onları isteme uğrunda tehlikelere girme arzusu ruhtan kalkar. Ruhta 
Allah'ın nurunun tecelli etmesine mâni olan şey, sadece dünya sevgi-sidir. 
Nitekim, Hz. Peygamber (s.a.s.) şeytanlar, insanların kalblerine vesvese 
vermemiş olsalardı insanlar göklerin melekütunu seyrederlerdi" buyurmuştur. 
Kalbin yüzünden dünya sevgisinin tozu-toprağt temizlenince, o kalb kutsi âlemin 
nurları ile aydınlanarak, inci gibi parlayan yıldızlar misâli olur ve meleklere 
karışır. İşte fazl-i İlâhi budur. 

c) Yapılan izahların en güzeli şudur: İnsanın hayır yollarında mal infak ettiği 


bilindiğinde, diğer insanlar onun mal kazanması ve zengin olması hususunda 
güçlük çıkarmazlar. Böylece o kimseye dünyanın kapıları açılmış olur. Bir de, 
kendilerine infâk edip mal verdiği kimseler, onlara dua ve himmetleri ile 
yardımcı olurlar. Böylece de Allah Teâlâ, o kimseye hayır kapılarını açmış olur. 
Allah Teâlâ bu ayeti, "Allah geniş olan, herseyi hakkıyla bilendir", yani "O, 
mağfireti geniş ve bol, sizi zengin etmeye ve infâk ettiğiniz şeylerin yerine 
yenisini vermeye muktedir olandır. Hakkıyla bilendir. İnfâk ettiğiniz şeyler ona 
gizli kalmaz ve böylece o infak ettiğinizin yerine bir başkasını verir" buyurarak 


sona erdirmiştir. [164] 
"Hikmet'in İzahı Başa Dön 


"(Allah) hikmeti dilediği kimseye verir. Kime de hikmet verilir ise, şüphesiz ona 
çok hayır verilmiş demektir. Akıi sahiplerinden başkası düşünemez" (Bakara, 
269). Bil ki Cenab-ı Hak, bir önceki âyette şeytanın fakirlikle korkutup, 
insanlara kötülüğü öğütlediğini, kendisinin ise mağfiret ve fazl-ı ilâhisini 
va'adettiğini bildirince, Rahman Allah'ın va'adini, şeytanın va'adine 
(korkutmasına) tercih etmeyi gerektiren şeye dikkat çekmiştir: Hikmet ve akıl, 
Rahman'ın va'adini tercih eder. Dünyevi lezzetleri elde etmeyi ve hayal ile 
vehmin hükümlerine tâbi olmayı emrettiği için, şeytanın va'adini ise şehvet ve 
nefs tercih eder. Hikmetin ve aklın hükümlerinin, hataya düşmekten ve haktan 
sapmaktan uzak, dosdoğru hükümler; hissin, şehvetin ve nefsin hükümlerinin 
ise, insanı belâ ve sıkıntıya düşüren hükümler olduğunda hiç şüphe yoktur. 
Binâenaleyh aklın ve hikmetin hükümleri, kabule daha lâyıktır. İşte bu âyetin, 


öncesi ile irtibatı bundan ibarettir. Geriye âyetle ilgili birkaç mesele kalır: [165] 
Birinci Mesele 


"Hikmeften murad, ya ilim, veyahut da yerli yerinde yapılan iştir. Mukâtil'in 
şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hikmetin Kur'an'da dört manası vardır: 

a) Kur'an'ın va'z-ü nasihatları.. Nitekim Cenâb-ı Hak, "(Allah'ın) size öğüt 
vermek için indirdiği kitabı (Kur'an) ve hikmet..."(Bakara,231) yani "Kur'an'ın 
va'z-ü nasihatları.." buyurmuştur. Nisa süresinde de: "Allah sana kitabı ve 
hikmeti indirdi (Nisa, 113), yani "Kur'an'ın nasihatlarını indirdi" buyurmuştur. 
Bunun bir benzeri de Al-i İmran süresinde vardır (Al-i İmran, 164). 

b) Anlayış ve ilim... Cenâb-ı Allah'ın: "Henüz çocuk iken biz o (Yahya'ya) 
hikmet verdik" (Meryem, 13) âyeti ile, Lokman süresindeki, "Biz Lokmana 


hikmet verdik"kokman, 12), yani "ilim ve anlayış verdik" âyeti ve En'am 
süresindeki "Onlar, kendilerine kitap, hikmet ve peygamberlik verdiğimiz 
kimselerdir"(Enam,89) âyeti gibi... 

c) Nübüvvet (Peygamberlik)... Nitekim Hak Teâlâ: "Bizgerçekten İbrahim'in 
soyuna da kitap ve hikmet verdik" (Nisa, 54); "Biz O (Davud'a) hikmet ve fasl-ı 
hitap (güzel konuşma ve hükmetme kabiliyeti) verdik" (Sa'd, 20) ve, "Allah O 
(Davud'a) saltanat ve hikmet, yani peygamberlik verdi" (Bakara, 251) 
buyurmuştur. 

d) Kur'an'ın harikulade sırları.. Allah Teâlâ, Nahl süresinde, "Rabbinin yoluna 
hikmet ile davet ef"(Nanı. 125) ve tefsirini yaptığımız bu ayette, "Kime hikmet 
verilir ise, şüphesiz ona çok hayır verilmiş demektir" buyurmuştur." 

Bütün bu mânâlar incelendiğinde, netice itibarı ile "ilim" mânâsına gelir.Ey 
zavallı insan bir düşün! Allah Teâlâ insanlara çok az bir ilim vermiştir. Nitekim 
O, "Size az bir İlimden başkası verilmemiştir" (isra. ss) buyurmuştur. Bütün 
dünya bile, "pek az bir şey" diye tavsif edilmiştir. Allah Teâlâ, "De ki : Dünya 
malı pek azdır" (Nisa, 77) buyurmuştur. Bu az şeyin ne kadar olduğuna bir bak 
da, çok olanın ne kadar olacağını anla Akli deli de bu hakikati göstermektedir. 
Çünkü dünyanın, miktarı ve ömrü sonludur. İlimlerin mertebelerinin, sayılarının, 
ne kadar süreceklerinin ve bunlardan elde edilecek saadetlerin ise sonu yoktur. 
Bu da, sana ilmin ne kadar üstün olduğunu gösterir. İlim konusu (Bakara, 31) 
ayetinin tefsirmnide uzun uzun geçmiş idi. "Doğruyu yapma" manasında olan 
"hikmef'in tarifi hakkında, onun, beşerin takati nisbetinde Allah'ın ahlâkı ile 
ahlâklarıma olduğu söylenmiştir. Bu mâna, Hz. Peygamberin: "Allah'ın ahlâkı ile 
ahlâklanınız" hadisine dayanır. Bil ki hikmetin, bu iki mânanın dışında kalması 
mümkün değildir. Bu böyledir, çünkü insanın mükemmelliği şu iki şeyde, yani: 
Birincisi, ilme sırf gerçek olduğu için hakikati ve onunla amel etmek, uygulamak 
için hayrı bilmesinde yatar ve, Allah'ı nasıl ise öyle tanımaya; ikincisiyse, âdil ve 
doğru olanı yapmaya istinâd eder.Hz. İbrahim (a.s.)'in, "Rabbim, bana bir hüküm 
ihsan et"(Şuârâ,83) dediği, Kur'an'da nakledilmiştir ki bu nazari hikmettir. Yine 
O'nun, salih kimselere kat" (Şuârâ 83) dediği de nakledilmiştir ki, bu da ameli 
hikmettir. Yine Hz. Musa'ya Cenâb-ı Hak nida ederek, "Şüphe yok ki Allah, 
benim, ben... Benden başka hiçbir Tanrı yoktur" (Tahâ, 14) buyurmuştur ki, bu 
nazari hikmettir. Daha sonra da, "Öyleyse bana ibâdet et"(Taha,14) buyurmuştur 
ki, bu da ameli hikmettir. Yine Hz. İsa'nın "Ben muhakkak ki Allah'ın kuluyum. 
O, bana kitap verdi. Ve beni peygamber yaptı. Seni, her nerede olursam mübarek 
kıldı" (Meryem, 30-31) dediği nakledilmiştir ki, bütün bunlar nazari hikmet 
içindir. Daha sonra da Hz. İsa, "Bana, hayatta bulunduğum müddetçe namazı, 


zekâtı emretti"(Meryem, 31) demiştir ki, bu da ameli hikmettir. Yine Cenâb-ı 
Hak, Hz. Muhammed hakkında, "Bil ki, Allah'tan başka hiç bir Tanrı yoktur" 
(Muhammed. 19) buyurmuştur ki, bu nazari hikmettir. Daha sonra da, günahın 
için mağfiret dile" (Muhammed, 19) buyurmuştur; bu ise, ameli hikmettir. Yine 
Hak Teâlâ bütün peygamberler hakkında,"O kendi emriyle kullarından kimi 
dilerse, ona vahiy melekleri indirir. Benden başka hiçbir Tanrı olmadığı 
gereğiyle uyarınız diye... " (Nahl, 2) buyurmuştur ki, bu nazari hikmettir. Daha 
sonra da, "Öyleyse benden korkun" buyurmuştur; bu ise, ameli hikmettir. 
Kur'an, insanın en mükemmel hâlinin sadece bu iki kuvvette yattığına delâlet 
eden delillerdendir.. Ebu Müslim de, "hikmet" kelimesinin, "hüküm" 
masdarından kalıbında bir kelime olduğunu söylemiştir ki bu o (nihle) 
kelimesinin, (en-nahl) kelimesinden gelmesi gibidir. Yine bir kimse, akıllı 
olduğu, konuşması delile dayandığı ve görüşleri de isabetli olduğu zaman denilir. 
kelimesi, bu gibi yerlerde fail mânasına gelmektedir. Yine "muhkem" 
mânasında denilir ki, burada (feil) kalıbında olan kelimesi, ism-i mef'ül 
manasındadır. Nitekim Hak Teâlâ, "Her hikmetli işr o gecede ayrılır"(Duhan, 4) 
buyurmuştur. Bu kelimenin iştikakı (türemesi) hususunda Ebu Müslim'in ileri 
sürmüş olduğu bu görüş, bizim, kelimenin manasıyla ilgili olarak söylemiş 


olduğumuz şeye de uygun düşer. [166] 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi manasında olmak üzere, "Kime hikmet verirse..." (Bakara, 269) 


şeklinde okunduğunu söylemiştir. A'meş de bu şekilde okumuştur. [67] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Âlimlerimiz bu âyetle, kulun fiilini Allah'ın yarattığına dair istidlalde 
bulunmuşlardır. Bu böyledir, çünkü hikmeti biz "ilim" anlamında aldığımızda, 
bu "zaruri ilimler" diye tefsir edildiği mânasına gelmez. Çünkü bu ilimler, 
hayvanlar, deliler ve çocuklar için de söz konusudur. Zaruri olan bu şeyler ise, 
hikmet diye tavsif edilemezler. Binaenaleyh bu kelime, "nazari ilimler" 
mânâsında tefsir edilmiş olur. Bu kelimeyi biz eğer hissi fiiller (gözle görülen 
birtakım işler) diye açıklarsak, bu durumda iş daha açık olur. Binaenaleyh her iki 
takdire göre de, nazari ilimlerle hissi fiillerin başkası tarafından ve onların 
dışında bulunan bir takdir edenin takdiriyle meydana getirilmiş olmaları gerekir. 
Bu başkası da, âlimlerin ittifakıyla, ancak Allah'tır. Binaenaleyh bu âyet, kulun 


fiilini Allah'ın yarattığına bir delildir. Buna göre eğer, "Hikmetten muradın, Rebi 
İbn Enes'in görüşüne göre, peygamberlik, Kur'an veyahut da "anlama" ve 
"hissetme" kuvveti olması niçin caiz olmasın?" denilirse, biz deriz ki: Bizim 
zikrettiğimiz o delil, bu tür ihtimalleri ortadan kaldırır. Bu böyledir, çünkü 
mütevâtir nakil ile, hakim lâfzının peygamberler hakkında kullanılmadığı sabit 
olmuştur. Binaenaleyh hikmet, nübüvvet ve Kur'an anlamlarını ifâde etmez. 
Aksine bu kelime, ya eşyanın hakikatini bilme mânasına veyahut da güzel ve 
isabetli işleri yapma manasında tefsir edilmiştir. Bu iki takdire göre de maksat 
hasıl olmaktadır.Buna göre, eğer Mutezile, âyet-i kerimede geçen "vermek" 
fiilini, Allah'ın tevfiki, yardımı ve lütufları mânasına hamletmeye teşebbüs 
ederse, biz deriz ki, ayet-i kerimede bahsedilen bu büyük övgü kâfirlere şâmil 
olmadığı hâlde, Allahu Teâlâ mü'minler hakkında yarattığı bu nevi fillerin 
aynısını, kâfirler hakkında da yapmıştır. Böylece bu âyet-i kerimede zikredilen 
hikmetin, lütuf fiillerinden başka bir şey olduğunu anlamış oluyoruz. Allah en 
iyisini bilendir. Hak Teâlâ sonra,"Akıl sahiplerinden başkası düşünemez" 
buyurur. Allah en iyisini bilir ya, bana göre bundan murad, hikmetlerin ve 
bilgilerin kendi kalbinde meydana geldiğini görüp, sonra da bunların, ancak 
Allahu Teâlâ'nm vermesi ve kolaylaştırmasıyla meydana geldiklerini düşünüp 
anladığında, insanın akıl sahiplerinden olacağıdır. Çünkü insan, netiçelerle 
yetinmeyip, aksine neticelerden yola çıkarak sebeplere doğru yükseldiğinde işte 
bu neticeden sebebe doğru geçiş ancak akıl sahiplerinde ortaya çtkan bir 
tezekkür, bir tefekkürdür. Ama, bir kimse bütün bu işleri kendi nefsine mal eder 
ve bunların meydana getip, elde edilmesinde kendisinin sebep ve müessir 
olduğuna inanırsa, o zaman o, neticelerden sebeplere geçmekten âciz kalmış olan 
zahir ehlinden olmuş olur. Mutezileye gelince onlar, hikmeti anlayış kuvveti ve 
delil getirme anlamında yorumladıkları için, şöyle demektedirler: Bu hikmet 
kendi başına kaim değildir. Kişi bundan ancak düşünüp tefekkür ettiğinde, lehine 
ve aleyhine olan şeyleri kavradığında istifâde edebilir. O zaman da ya ileri atılır, 


ya da geri durur. (168) 
Allah Yolunda Harcayanların Mükâfaatı 


yerdiğiniz her nafakayı, adadığınız her nezri Allah elbette bilir. Zalimlerin hiçbir 
yardımcısı yoktur" (Bakara,270). Bil ki, Allahu Teâlâ infâkın, malın en iyisinden 
yapılması gerektiğini beyan ettiği zaman, insanları önce, "Âdi şeyleri vermeye 
yeltenmeyin" (Bakara, 267) sözüyle; ikinci olarak, "Şeytan sizi fakirlikle 
korkutur" (Bakara, 270) âyetiyle; üçüncü olarak da, "Verdiğiniz her nafakayı, 


adadığınız her nezri Allah elbette bilir (Bakara. 270) âyetiyle buna teşvik 
etmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1169) 


Birinci Mesele 


buyruğu, kısalığına rağmen, itaat e- denler için büyük bir va'adi, inatçı kâfirler 
için de şiddetli bir vaidi (tehdidi) ifâde etmektedir. Bunun izahı birkaç şekildedir: 
a) Mak Teâlâ, tasaddukta bulunanın kalbindeki ihlâs ve kulluk ya da riya ve 
gösteriş gibi niyetleri bilir. 

b) Allahu Teâiâ'nın tasaddukta bulunan kimsenin niyetinin keyfiyyetini bilmesi, 
bu tâatların kabulünü gerektirir. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Allah, ancak 
müttakilerden kabul eder"(Maide, 27) ve "İşte kim zerre ağırlığınca bir hayır 
yaparsa onu görecek, kim de, zerre ağırlığınca şer yaparsa, onu da görecek" 
(Zilzal,7-8) buyurmuştur. 

c) Allahu Teâlâ, kulun bu niyyet ve sebeplerden dolayı hakedeceği sevâb ile 
ikabın miktarını bihakkın bilir ve bundan hiçbir şeyi ihmal etmez, bu hususta 


hiçbir şeyi birbirine karıştırmaz. [170] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Ayette denildi de denilmedi. Bunun iki sebebi vardır: 

a) Buradaki meful zamiri, bir önceki cümleden sonra gelen (adak) kelimesine 
râcidir. Nitekim şu âyette de böyledir: "Kim bir hata veya bir günah kazanır da, 
sonra onu bir suçsuzun üzerine atarsa..." (Nisa, 112) (Yani, buradaki mef'ul 
zamiri kelimesine râcidir). Bu Ahfeş'in görüşüdür. 

b) Buradaki zamir, buyruğundaki râcidir. 

Çünkü o, isimdir. Cenâb-ı Hakk'ın "Ve, size öğüt vermek için, size kitaptan ve 
hikmetten indirdiği şeye... (Bakara, 231) âyetinde de deki "hüve" zamiri ism-i 
mevsülüne râcidir. HH 


Nezrin Hükmü 


"Nezr" insanın kendisine vacib kılmak suretiyle yapmasını üstlenmiş olduğu 
şeydir. Bu mânâda olmak üzere denilir. Bunun esas manası, "korku" dur. Çünkü 
insan, nezretmek suretiyle, kendisince mühim olan bir iş hususunda hata yapma 
korkusuna karşı kendisini sağlama alır. Bir topluluğu korkutarak uyardığında 


denilir. Din ıstılahında ise nezr, "müfesser" ve "gayr-i müfesser" olmak üzere iki 
kısımdır: Müfesser olan nezr, "Allah İçin bir köleyi azâd edeceğim" ve "Allah 
için haccedeceğim" şeklinde adanmış olan şeyin açıklanmış olduğu nezrdir. Bu 
gibi nezrlerde söylenilen şeyin aynen ifâ edilmesi gerekir, başkası onun yerini 
tutamaz.Gayr-i müfesser nezr ise, bir kimsenin "Allah için şunu yapmamaya 
nezrediyorum." "Allah'a bir nezrim olsun.." şeklinde, açıkça belirtmeden yaptığı 
nezrlerdir. Eğer bir kimse, yapmamaya nezrettiği bir fiili yaparsa, bundan dolayı 
yemin keffâreti gerekir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuş"Kim bir 
adak adar da, onu açıkça belirtirse, onun açıkça belirttiği şeyi yapması gerekir. 


Hİm bir adak adar da, onu açıkça belirtmezse, ona yemin keffâreti gerekir. H72] 
Allahu Teâlâ'nın, "Zalimlerin hiçbir yardımcısı yoktur" ifâdesi ile ilgili iki 


mesele vardır: H23] 
Ahirette Kâfirlerin Yardımcısı Yoktur 


Bu tâbir, zalimler için şiddetli bir tehdittir. Zulüm iki kısımdır: Biri kişinin kendi 
nefsine yaptığı zulüm, ki bu bütün günahlarda meydana gelmektedir. Diğeri, 
kişinin başkasına yaptığı zulüm ki bu da, meselâ insanın infâkta bulunmaması 
veya verdiğini müstehak olana vermemesi, ya da hak edene verdiği infâkdaki 
niyetinin riya ve gösteriş olması, veyahut da günahlar içleyerek, yapmış olduğu 
infâkı ifsad etmesi şeklinde olur. Bu son iki şekil de, yine insanın başkasına değil 


de, kendisine karşı yapmış olduğu zulümler cümlesindendir. [174] 
İkinci Mesele 


Mutezile, büyük günah sahiplerine şefaat edilmeye- ceği görüşüne bu ayeti delil 
getirerek, şöyle demiştir; "Çünkü birisine yardım eden, ondan zararı def eden 
kimsedir. Eğer şefaat edenlerin şefaatiyle bu büyük günah sahiplerinin cezası 
savuşturulmuş olsaydı, şefaat edenler, büyük günah sahiplerinin yardımcıları 
olmuş olurlardı. Bu ise, Cenâb-ı Hakk'ın , sözüne zıddtr. Bil ki örfen, şefaat 
eden, "yardımcı" diye isimlendirilmemiştir. Bunun delili, Cenâb-ı Allah'ın, "Öyle 
bir günden korkunuz ki, hiç kimse, hiç kimse namına bir şey Ödeyemez. Ondan 
herhangi bir şefaat kabul olunmaz. Ondan bir fidye alınmaz, onlara yardım da 
edilmez.." (Bakara, 48) âyetidir. Allahu Teâ-lâ bu âyette, şefaat ile yardımı ayrı 
ayrı zikretmiştir. Binaenaleyh, zâlimlere yardım edilmeyeceğini söylemek, 
onlara şefaat edilmeyeceği anlamına gelmez. Buna, ikinci bir şekilde şöyle cevap 


verilir: Zalimlerin tamamı için yardımcılar olmayacaktır. Binaenaleyh siz niçin, 
bazı zalimler için de yardımcıların bulunmayacağını söylüyorsunuz? Buna 
mukabil eğer, "zalimler" ve "yardımcılar" kelimeleri cemi (çoğul)dur. Cemi 
kelimeye mukabil, cemi kelime getirildiğinde, o cem'in her bir ferdine mukabil 
bu cemiden bir ferd düşer. Buna göre âyetin mânası şu şekilde olur: 
"Zalimlerden hiçbirisi için, herhangi bir yardımcı yoktur" denilirse biz deriz ki: 
Biz, cemi kelimeye mukabil cemi kelime getirildiğinde, o cem'in herbir ferdine 
bu çoğuldan da bir ferdin düşmesi gerektiğini kabul etmiyoruz. Çünkü bundan 
muradın o çoğuldaki herbir ferde mukabil, bu çoğuldan bir ferdin düşmesi değil, 
sadece çoğul kelimeye, çoğul bir kelime ile mukabele edilmesi ihtimalidir. 

Buna üçüncü bir şekilde de şöyle cevap veririz: Şefaatin olmadığını gösteren bu 
delil, herkes hakkında ve bütün zamanlar için umumidir. Şefaatin bulunduğunu 
ifâde eden delil ise, bazı kimselere ve bazı zamanlara hâstır. Hâs olan delil, âmm 
olan delilden öncedir, (o tercih edilir). Allah en iyisini bilendir.Buna dördüncü 
olarak şöyle cevap verilir: Biz daha önce, umümi lâfzın, herkesi içine alma 
(istiğrak) hususunda katiyyet ifâde etmediğine, aksine zann-ı gâlıb yoluyla, 
zahiri bir mâna ifâde ettiğini, böylece de onun, zanni bir delil olduğunu 
açıklamıştık. Bu mesele ise, zanni bir mesele değildir. Binaenaleyh, bu mesele 


hakkında bu âyete tutunulamaz. 075] 
Üçüncü Mesele o Başa Dön 


"Ensâr" kelimesi, şerif kelimesinin cem'inin eşraf; ve habib kelimesinin cem'inin 
ahbâb olması gibi, nasir kelimesinin çoğuludur. "Eğer sadakaları açıktan 
verirseniz o, ne güzel Eğer onları gizler ve fakirlere verirseniz, işte bu sizin için 
daha hayırlıdır. Günahlarınızdan bir kısmını bağışlar Allah ne yaparsanız, ondan 
hakkıyla haberdârdır" (Bakara, 271). Bil ki Allah Teâlâ önce, peşisıra başa 
kakma eziyyet olan infâk ile, böyle olmayan infâkı beyan buyurup, bu iki kısmın 
herbirinin hükmünü zikretti. Sonra ikinci olarak, infâkın bazan malın iyisinden, 
bazan da düşüğünden olduğunu zikredip, bu iki kısmın herbirinin hükmünü de 
beyan etti. Bu âyette ise, infâkın bazan açıktan, bazan da gizlice olacağını 
bildirerek, herbirinin hükmünü belirtti ve şöyle buyurdu: "Eğer sadakaları 


açıktan verirseniz o, ne güzeli" Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: (176) 
Birinci Mesele 


Sahâbe-i kiram, Hz. Peygamber'e, "Gizli verilen sa- daka mı, yoksa açıktan 


verilen sadaka mı daha faziletlidir?" diye sordular. Bunun üzerine bu âyet-i 
kerime nazil oldu. HZ 


Sadaka Kelimesi Hakkında İzah 


(sadaka) kelimesi, hem farz olan zekât, hem de nafile olan sadaka ve harcamalar 
hakkında kullanılır. Allahu Teâlâ, "Matlarından onları temizleyecek bir sadaka 
al" (Tevbe, 103) toy ve "Sadakalar ancak,.., fakirlere mahsustur" (Tevbe,60) 
buyurmuştur.Hz. Peygamber (s.a.s.) de,"Kişinin ailesi için harcadığı her şey, bir 


sadakadır" L78] buyurmuştur. "Zekât" kelimesi ise, ancak farz olan malî ibâdet 
hakkında kullanılır. Lügatçiler, "sadaka" kelimesinin aslının harfleri olduğunu; 
bu tertibin sıhhat ve kemâl mânasını ifâde etmek üzere vaz'olunduğunu 
söylemişlerdir. Arapların "Görüşü doğru olan adam" "Karşılaşılması iyi olan 
adam"; " "Savaşa sadık kaldılar "falanca sevgisi mükemmel olandır" "Bu iyice 
eskimiş bir sirkedir." "iyice tatlı bir şey" sözleri bu köktendir. Yine birisi birşeyin 
haberini olduğu gibi dosdoğru verdiği zaman denilir. Dost da, sevgi ve 
dostluğunda doğru olduğu için diye; nikâh akdi kendisi ile tamamlandığı için 
mihir de diye isimlendirilmiştir. Allah Teâlâ, mal kendisi ile mükemmel ve şer'i 
manada tam mal olduğu için, zekâtı da "sadaka" diye adlandırmıştır. O halde 
sadaka, ya malın tam mal olması ve devam etmesi için bir sebeptir, veyahut da 


kulun imanında sâdık ve mükemmel olduğunu istidlal etmeye bir sebeptir. 1172) 
Kelimesinin İzahı Başa Dön 


Ayetteki tabirinin aslıdır. Fakat bu radakı iki "mim" den birisi diğerine idğam 
edilmiştir. Bu ketime üç türlü okunur: 

1) Ebu Amr, Kâlün ve Âsim in ravisi Ebü Bekir, nün harfinin kesresi ve ayn 
harfinin sükünu ile şeklinde okumuşlardır ki bu, Ebu Ubeyd'in de tercih ettiği 
kıraattir. Ebu Ubeyd: "Çünkü bu okunuş, Hz. Peygamber (a.s.)'in, Amr b. As 


(r.a.)'a "Salih (helâl) mal sâlih insana ne kadar yakışır.L180! dediğinde kullandığı 
şekildir. Bu hadiste kelime, ayın harfinin sükünu ile rivayet edilmiştir" 
demiştir. Nahivciler de şöyle demişlerdir: "Bu okunuş, iki sakin harfin bir arada 
bulunmasını gerektirir ki bu caiz değlidir. Bu, ancak iki harften birincisinin med 
veya lin harfi olması durumunda caizdir. Mesela, İJli ve ifti kelimelerinde 
olduğu gibi. Çünkü harfteki med, harekeden bedeldir. Hadise gelince, bu duyular 
iki sakinin bir arada bulunmasının mümkün olmadığına delâlet ettiği için, Hz. 


Peygamber (s.a.s.)'in bu kelimeyi telâffuz ederken "ihtilas" (harekeyi kısmen 
belirtme) yolu ile, ayn'ı hafifçe harekelediğini anlamış oluruz. 

2) İbn Kesir, Verş'in rivayetine göre Nâfi ve Hafs'ın rivayetine göre Âsim nün ve 
ayn harflerinin kesresi ile şeklinde okumuşlardır. Bu okuyuşun şu iki izahı 
vardır: 

a) Onlar, ayn harfini harekeleme ihtiyacı duydukları için, onu, makablinin 
(kendinden önceki harfin) harekesi cinsinde harekelemişlerdir. 

b) Bu, kelimeyi nün ve ayn harfinin kesresi ile şeklinde kullanan kimselerin 
diline göre okunmuştur. Sibeveyh, Huzeyl Kabilesi'nin kelimeyi böyle telâffuz 
ettiğini söylemiştir. 

3) Diğer kıraat imamları ise, kelimeyi, nün harfinin fethası ve ayn harfinin 
kesresi ile şeklinde okumuşlardır. Bu şekilde okuyanlar, kelimeyi aslına uygun 
olarak okumuş olmaktadırlar. Kelimenin aslı şeklindedir. Şâir Tarfe "İyi ve 


güzel işe koşanlar ne güzeldirler" demiştir. HSH 
Dördüncü Mesele 


Zeccâc, "Buradaki o şey manasınadır ve da "O, ne güzel şeydir" manasına 
getir" demiştir. Ebu Ali el-Ceyyİd de: "Bu terkib hakkında şu denilebilir: Bu 
lâfızdaki "şey" manasınadır. Çünkü mâ burada nekre olarak getirilmiştir. 
Dolayısıyla onu nek'ire olarak "şey" manasına almak, daha zahirdir. Onun nekire 
oluşunun delili ise, nekire değil de marife olması halinde mutlaka bir sılasının 
bulunmasının gerekli oluşudur. Halbuki burada sılası yoktur. Çünkü ondan sonra 
ayette lâfzı gelmiştir. Bu ise tek bir kelimedir, bir cümle değildir. Müfred bir 
kelime ise, sıla olmaz. Böylece, Zeccâc'ın görüşü bâtıl olunca, biz deriz ki: "Mâ" 
kelimesi, temyiz olduğu için mahallen mansubtur. Bunun takdiri ise, "Sadakaları 
açıktan vermek ne güzel bir şeydir" şeklindedir. Sözden anlaşıldığı için buradaki 


muzafı hazf edilmiştir" demiştir. [182] 
Sadakadan Burada Maksad 


Âlimler, âyette geçen "sadakalar" ile nafile sadakalar mı, zekât mı veya her 
ikisinin birden mi kastedildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir: 

Birinci Görüş: Bu, çoğu âlimlerin görüşüdür. Buna 

göre, buradaki "sadakalar" ifadesi ile, nafile sadakalar kastedilmiştir. Bu gö- 
rüştekiler, "Çünkü nafile sadakaları gizlice vermek, zekâtı ise açıkça vermek 


daha efdaldir" demişlerdir. Bu hususta iki bahis vardır: H83] 
Birinci Bahis: Sadakayı Gizli Vermenin Fazileti 


Birinci bahis, nafile sadakaları açıkça mı, yoksa gizlice mi vermenin daha efdal 
olduğu hususundadır. Biz önce, nafile sadakaların gizlice verilmesinin efdai 
olduğunu gösteren delilleri zikredelim: 

a) Gizlice vermek, riya ve gösterişten son derece uzak bir davranış olur. Nitekim 
Hz. Peygamber (s.a.s.): "Allah, desinler diye, riyakârca ve başa kakarak sadaka 
verenlerin sadakasını kabul etmez" buyurmuştur. Hiç şüphesiz verdiği sadakayı 
anlatan kimse, gösteriş ve desinleri; insanların kalabalık olduğu yerde sadaka 
veren de riya yapmayı istemektedir. Halbuki sadakayı anlatmamak ve gizlice 
vermek insanı gösteriş ve riyadan koruyacak tek çâredir. Bazı kimseler sadakayı 
tamamen gizli vermek maksadıyla, işi daha ileri götürerek, alan kimsenin 
kendisini tanıyıp bilmemesi için gayret sarfetmişler ve bundan dolayı bazıları, 
sadakasını âmâ olanların eline vermiş, bazıları fakirin geçeceği yola, veyahut da 
fakirin vereni göremeyeceği, fakat parayı, görebileceği ve oturacağı bir yere 
koymuşlardır. Bazıları fakir uyurken, sadakayı fakirin elbisesinin bir tarafına 
bağlarken, bazıları da başkasının eli ile sadakasını ona gönderir. Bütün bunlardan 
gaye, riya, gösteriş, desinler ve başa kakmadan uzak kalmaktır. Çünkü fakir, 
kendisine sadaka vereni tanıdığında hem riya, hem de başa kakma söz konusu 
olabilir. Fakat fakirin aracı olan şahsi tanımasında riya söz konusu değildir. 

b) İnsan sadakasını gizlice verdiğinde, diğer insanlar arasında bu hususta bir 
şöhreti bulunmaz, bundan dolayı medh-ü sena edilmez ve kendisine saygı 
gösterilmez. Böylece bu, sadaka verenin nefsine çok ağır gelir. Binaenaleyh bu 
şekilde veriş, daha çok sevabı gerektirir. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s.)"Sadakanm efdal olanı, malca sıkıntıda olan kimsenin, 


fakire gizlice verdiği sadakadır. 1841 ve: "Kut gizli olarak btr iyilik yaptığında, 
Allah onu, onun için gizlice yazar. Eğer kul, yaptığı iyiliği açığa vurursa, Allah 
da o dilini sır olmaktan çıkarır, onun aleni işler hesabına yazar. Eğer o kimse, bu 
iyiliğinden insanlara bahsetmeye başlarsa, Allah Teâlâ o hem gizli, hem de aleni 
olmaktan çıkararak, riya olarak yazar" buyurmuştur. Yine meşhur bir hadiste: 
"Yedi kişi var ki, Allah Teâlâ onları, kendi gölgesinden başka hiçbir gölgenin 
bulunmadığı kıyamet gününde, gölgesinde gölgelendirecektir. Onlardan birisi, 


sadaka verirken sağ elinin verdiğini sol eli dahi bilmeyen kimsedir" 185] ve 
"Gizlice verilen sadaka, Rab Teâlâ'nın gazabını söndürür"L186| buyurulmuştur. 


d) Sadakayı açıktan vermek, alana bir çok yönden zarar verebilir. Halbuki 
gizlice verme, bir zarar taşımaz. Bu sebeple gizli vermenin efdal olması gerekir. 
Açıktan sadaka alan kimseye şu zararlar dokunabilir: 

1) Sadakayı açıktan vermek, fakirin şerefini zedeler ve fakir olduğunu ortaya 
çıkarır. Çoğu zaman fakir, bundan hoşlanmaz. 

2) Sadakayı açıktan vermek fakirin, utanma ve dilenmeme halini yok eder. 
Halbuki Cenab-ı Allah, bundan sonra gelen, "(O fakirlerin hallerini) bilmeyen, 
utanma ve istiğnalarından dolayı onlan zengin zanneder Sen, o gibi kimseleri 
simalarından tanırsın. Onlar insanlardan yüzsüzlük edip de bir şey isteyemezler" 
(Bakara, 273) âyet-i kerimesinde, bu hali medh-ü sena etmiştir. 

3) İnsanlar bazan o fakirin bu sadakayı almasını yadırgar ve onun, ihtiyacı 
olmadığı halde o sadakayı aldığını zannederler. Böylece fakir, bir kınama konusu 
olur ve insanlar onun gıybetini yapmaya başlarlar. 

4) Sadakayı açıktan vermek, alanı zelil ve hakir düşürür. Mü'mini küçük 
düşürmek caiz değildir. 

5) Sadaka, hediye sayılır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.): "Yanında başkaları 
var İken birisine bir hediye verilse, diğer insanlar o nedtyede onunla ortaktırlar" 


(187) buyurmuştur. Fakir kimse çoğu kez, kendisine verilen sadakadan, orada 
bulunup o sadakaya ortak olması gereken kimselere bir şey vermez. Sadaka ona 
açıktan verildiği için fakir, uygun olmayan bir davranışta bulunmuş olur. Nafile 
sadakayı gizlice vermenin evlâ olduğunu gösteren delillerin tamamı, bunlardan 
ibarettir.Nafile sadakanın açıktan verilmesinin de caiz oluşunun izahı ise 
şöyledir: İnsan, sadakayı açıktan verdiğinde, bu, sadaka verme konusunda başka 
insanlara örnek olup fakirlerin bundan istifâde edeceğini bilirse, sadakayı açıktan 
vermesi caizdir. Hatta bu durumda sadakayı açıktan vermek daha faziletli olur. 
Nitekim İbn Ömer (r.a.), Hz. Peygamber (s.a.s.)'in "Sadakayı gizli vermek, 
açıktan vermekten efdaldir. Fakat bu hususta başkalarına örnek olmak İsteyen 
kimsenin sadakayı açıktan vermesi efdaldir" buyurduğunu rivayet etmiştir. 
Muhammed b. İsa el-Hakim et-Tirmizi şöyle demiştir: İnsan, halkın nazarından 
uzak gizli bir iş yapar, bir taraftan da halkın kendisini bu işi yaparken görmesini 
ister; derken bu arzuyu da yenmeğe çalışırsa, şeytan ona musallat olmuş 
demektir. Şeytan, ona başkalarının görmesini telkin eder, kalbi ise bu arzuyu 
reddeder. Bu haldeki insan, şeytanla mücâdele eden bir insandır. Böylece onun 
gizlice yaptığı iyiliğin sevabı, açıktan yaptığının sevabından yetmiş kat daha 
fazla olur. Sonra Altahu Teâlâ'nm nefislerinden memnun olan seçkin kulları 
vardır. Hak Teâlâ bu kullarına, çeşit çeşit hidayetler lütfetmiş ve böylece onların 
kalb-lerinde marifetullah nurlart kat kat olmuş, nefsin vesveseleri onlardan 


uzaklaşmıştır. Çünkü onların arzu ve istekleri sönmüş ve kalbleri Allah'ın azamet 
denizine gark olmuştur. Bundan dolayı bunlardan herhangi biri açıktan bir iyilik 
yaptığında, nefsi ile ceddelleşmeye ihtiyaç duymaz. Çünkü nefsinin şehveti sona 
ermiş ve mücâdele gücü kırılmıştır. Böylece onlardan biri açıktan iyi bir iş 
yaptığında, başkalarına Örnek olmayı murad eder. Böyle bir kimsenin zâtı 
kemâle ermiştir ve başkasının da tam ve hatta tamamın üstünde olması için 
gayret sarfetmektedir. Görmüyor musun, Allah Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'de bazı 
kimseleri medh-ü sena etmiş, onları, "Rahman'ın kullan" diye adlandırmış ve 
cennette onlara en yüksek dereceleri va'adederek, "işte onlar (cennetin) sarayları 
ile mükâfaatlandmlacaklardır"(Furkan,7S) buyurmuş; sonra onların dua edip 
istedikleri hasletlerden bahsederek, "Bizi takva sahiplerine rehber (İmam) kıl" 
(Furtcan. 74) dediklerini belirtmiştir. Yine Hak Teâlâ, Müsâ (a.s.)'nın ümmeti 
içindeki bazı kimseleri överek, "Musa'nın kavminden, (halkı) hakka irşâd eden 
ve hak ile, adalet üzere hükmeden bir topluluk vardı" (A'râf. 159); ümmet-i Mu- 
hammed'i de medhederek, "Siz, insanların fâidesi için çıkarılmış en hayırlı bir 
ümmetsiniz, iyiliği yayar kötülükten (insanları) sakındırırsınız" (a1-i imran, no) 
buyurmuş ve sonra kötülüğün ne olduğunu müphem bırakarak, 'yarattıklarımız 
içinde, hakka rehberlik eden ve adalet! de hak ile tatbik eden bir ümmet vardır" 
(ATâf, 1e1> buyurmuştur. İşte bu kimseler, hidayet rehberi, din büyüğü ve 
insanların efendisi olan kimselerdir. İnsanlar Allah'a doğru giderken bunları 


kılavuz edinirler, H88] 
Neden Sadakayı Gizleme Daha Efdaldir? Başa Dön 


İmdi eğer, "Durum sizin söylediğiniz gibi ise, Allah'ın, "Eğer onları gizler ve 
onları fakirlere verirseniz, işte bu sizin için daha hayırlıdır" buyruğunda, 
sadakayı gizlice vermek açıkça vermeye niçin tercih edilmiştir?" denilir ise, 
buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1) Âyetteki, "İşte bu sizin için daha hayırlıdır" sözünün, bir tercihi gösterdiğini 
kabul etmiyoruz. Çünkü âyetin mânâsının, "Sadakayı gizli olarak vermek, 
hayırlardan bir hayır ve bir taattir" şeklinde olması muhtemeldir. Buna göre 
âyetten murad, bir tercihi göstermek değil, o fiilin, aslında bir hayır ve taat 
olduğunu beyân etmektir. 

2) Bu tabirden muradın, bir tercihi gösterme olduğunu kabul etsek bile, âyetten 
kastedilen, gerek açıktan vermede, gerek gizli vermede durum eşit olduğunda, 
efdal olanın gizli verme olduğunu göstermektir. Fakat sadakayı açıktan verme 
hususunda bir tercih sebebi bulunduğunda, açıktan vermeyi, gizli vermeye tercih 


etmek tuhaf bir ihtimal olmaz. 

İkinci Bahis: Farz olan zekâtın açıkça verilmesi efdaldir. Buna şunlar delâlet 
eder: 

1) Allahu Teâlâ, devlet reislerine zekâtı toplamaları için, bu işle görevli kimseleri 
zekâtı istemeye göndermelerini emretmiştir. Zekâtın, zekâtı toplamakla görevli 
memurlara verilişi açıktan olur. 

2) Zekâtı açıktan verme, insanların "zekât vermiyor" diye itham etmelerine mani 
olur. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.)'ın, farz namazlar dışındaki diğer namazların 
çoğunu evinde kıldığı rivayet edilmiştir. İnsanların töhmetini savuşturmak için 
farz ve nafile namazların hükmü, açıktan kılınma ve gizlice kılınma şeklinde 
farktı olduğuna göre, farz ve nafile sadakalarda da hüküm aynı olur. 

3) Zekâtı açıktan vermek, Allah'ın emrine ve mükellefiyetine koşma manasını 
taşır. Onu gizlice vermek ise, farz ibadetleri yerine getirmedeki arzunun 
terkedildiği vehmini verir. Binaenaleyh farz olan zekâtı, açıktan vermek efdaldir. 
İşte bütün bunlar, âyette geçen "sadakalar"dan muradın, sadece nafile sadakalar 


olduğunu söyleyenlerin görüşünün izahı hususundadır. 1189) 
İkinci Görüş: Açıktan Vermede Görülen Zorluklar 


Bu, Hasan el-Basri'ye aittir ve bu görüşe göre, bu âyetteki "sadakalar" sözü, hem 
farz olan zekâta, hem de mendub olan sadakalara şamildir. Hasan el-Basri farz 
olan zekâtın açıktan verilmesinin evlâ olduğunu söyleyenlere karşı şu 
bakımlardan cevap verir: 

1) Malların zekâtını açıktan vermek, malın ne kadar olduğunun ortaya çıkmasını 
gerektirir. Bu da, çoğu zaman, zalim kimselerin, zekât veren kimsenin malına 
tamah edip çokça haset etmeleri sebebiyle, zararlara sebebiyet verir. Efdal olan, 
o kimsenin malını gizlemesi olduğuna göre bundan, hiç şüphesiz zekâtın da 
gizlenmesinin evlâ olduğu neticesi çıkar. 

2) Bu ayet, Hz. Peygamber ile sahabenin zekâtı vermemeden dolayı itham 
edilmedikleri günler esnasında nazil olmuştur. Binaenaleyh hiç şüphesiz, riyadan 
ve gösterişten daha uzak olduğu için, zekâtı gizlice vermek, onlar için daha evlâ 
olmuştur. Ama şu anda, insanların birbirlerini itham etmeleri söz konusu olunca, 
işte bu töhmetin bulunması sebebiyle zekâtı açıktan vermek daha evlâ olur. 

3) Hak Teâlâ'nın, buyruğunun bir tercihe delâlet ettiğini kabul etmiyoruz. Bunun 
izahı daha önce geçmişti. 

Hak Teâlâ'nın, "Eğer onları gizler ve onları fakirlere verirseniz, işte bu sizin için 
daha hayırlıdır" buyruğuna gelince, ihfâ, izhâr etmenin zıddı olan bir hareket 


tarzıdır. sözü de fiilinden anlaşılan, "ihfâ" gizlemek, masdarına racidir. Çünkü 
fiil, masdarına delâlet eder. Buna göre mâna, "Gizli vermeniz sizin için daha 
hayırlıdır" şeklinde olur. Halbuki biz, âyetteki "sizin için daha hayırlıdır" 
beyanından muradın, "O haddizatında hayırlardan bir hayırdır" manası olmasının 
muhtemel olduğunu söylemiştik. Nitekim bu manada "Tirid yemeği iyidir" 
denilir. Bu ifâdeden muradın, bir tercihi ifâde etmek olması da muhtemeldir. 
Allah Teâlâ, gizlice vermenin daha efdat olması hususunda, o sadakayı fakirlere 
vermeyi şart koşmuştur. Çünkü gizlice verirken, o kimsenin, zekâtı fakirlere 
değil de, zekâta müstehak olmayan dost ve arkadaşlarına verebileceği akla gelir. 
İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, gizlice sadaka vermede, onu fakirlere vermeyi 
şart koşmuştur. Bundan maksad ise, tasadduk eden kimseyi, sadaka verilecek 
kimseleri araştırmaya sevketmek, böylece de onun fakirleri tanıyıp, onları fakir 
olmayanlardan farketmesini sağlamaktır. Binaenaleyh sadaka veren kimse, bu 
araştırmayı yapıp sonra da gizlice tasaddukta bulunduğu zaman, o sadakadan 


beklenen fazilet meydana gelir. [190] 
Sadaka Günahlara Keffarettir 


Cenab-ı Allah'ın, "Günahlarınızdan bir kısmını bağışlar" buyruğu ile ilgili birkaç 
mesele vardır: HH 


Birinci Mesele 


Arapça'da "tekfir" "örtmek ve gizlemek" demek- tir. Silahını gizleyen kimseye 
denilir. Yine "Yemini bozma günahını, sadaka vererek örten kimse için 
"Yemininden dolayı kefaret ödedi" denilir. Keffâret, meydana gelen günahı iyice 


örten demektir. H22] 
İkinci Mesele Başa Dön 


İbn Kesir, Ebü Amr ve Ebu Bekrin rivayetine gö- re Âsim, nün harfi ile ve râ 
harfini zammeli okuyarak (Biz bağışlarız) şeklinde okumuşlardır. Bu şekilde 
okuyuşun sebepleri şunlardır: 

a) Bu kelimenin cümlesindeki fâ'nın başında bulunduğu cümlenin mahalline 
atfedilmesidir. 

b) Bu ifâdenin, mahzuf bir müptedânın haberi olmasıdır. Yani demektir. 


c) Bu ifâdenin, fiil cümlesi olarak, makabli ile ilgisi olmayan müste'nef bir 
müptedâ olmasıdır. 

Hamza, Nâfi ve Kısâ'i ise bu kelimeyi, nün ile ve meczüm olarak şeklinde 
okumuşlardır. Bunun izahı ise, bu kelimenin sözünün mahalline atfedilmesidir. 
Çünkü, bu son sözün mahalli meczumdur. Baksana, birisi, "Eğer sadakayı gizli 
olarak verirseniz, o sizin sevabınızın en büyüğü olur" demiş olsa, mutlaka fiilini 
böyle meczum okur. Binaenaleyh böylece, ifâdesinin cezm mahallinde olduğu 
ortaya çıkmış olur. Mahalline atfedilme hususunda bunun benzeri, diğer bir 
misal ise, "Allah kimi saptırırsa. artık onu yola getirecek yoktur. O, onları 
bırakır,." (Araf, 186) ayetindeki fiilini meczüm okuyanların kıraatidir. İbn Âmir 
ile Âsimin râvisi Hafs da bu kelimeyi ya harfi ile, fa'nın kesresi ve râ'nın ötüresi 
ile ji£j şeklinde okumuşlardır. Buna göre mânâ, "Allah veyahut da gizli vermeniz 
günahlarınızdan bir kısmını örter" şeklinde olur. Böyle okuyanların delilleri, 
bundan sonraki cümlesinin müstakil bir cümle olarak ve faili müfred olarak 
getirilmiş' olmasıdır. Buna göre ifâdesi, kendisinden sonrasına daha çok benzer. 
Birinciler bunlara cevap vererek şöyle demişlerdir: Önce cemi lâfzın zikredilip, 
sonra da müfred lâfzın getirilmesinde bir beis yoktur, Nitekim Hak 
Teâlâ,"Kulunu bir gece yürüten (Allah, eksikliklerden) münezzehtir"(İsra, 1) 
buyruğunda ilk önce faili müfred getirmiş, daha sonra da ve Musa'ya da kitabı 
verdik" (İsra, 2) sözünde faili cemi olarak getirmiştir. Keşşaf sahibi, dördüncü 
bir kıraat olarak fiili, "te" harfi ile ve merfü ve-ya meczum olarak, ve şeklinde 
bir okunuş nakletmiştir. Bu okunuşta fail, lâfzıdır. 

Bir beşinci kıraat ise, Hasan el-Basri'nin "te" ile ve başında gizli bir ile 
nasbederek şeklindeki okuyuşudur. Buna göre mana, "Eğer sadakaları gizlice 
verirseniz, sizin için hayırlı olur. O, sizin günahlarınızı örterse bu sizin için daha 


hayırlıdır" şeklinde olur. (193) 
Üçüncü Mesele 


sözündeki harfinin burada gelme- sinin sebepleri şunlardır: 

1) Bundan murad, "Biz sizin günahlarınızın bir kısmını örter, bağışlarız" 
manasıdır. Çünkü bütün günahlar değil, bazı günahlar sadakalar ile örtülür. 
Cenâb-ı Hak, bu bazı günahların neler olduğunu açıkça belirtmemiştir. Çünkü 
onları açıkça belirtmek, kulun onların bağışlanacağını bilmesi halinde, o 
günahları yapmaya bir teşvik gibi olurdu. Halbuki gereken, insanın her 
halükârda havf ile recâ (korku ile ümid) arasında olmasıdır. Bu da ancak sözü 
müphem bırakmakla olur. 


2) Buradaki harf-i cerh, (.... den dolayı) manasındadır. Buna göre âyet, 
"günahlarınızdan dolayı biz sizi bağışlıyoruz" manasındadır. Nitekim sen, "Kötü 
ahlâkından dolayı seni dövdüm" dersin. 

3) Buradaki zâiddir, yani mânâda bir tesiri yoktur. Bu, Hak Teâlâ'nın; "Orada, 
bütün meyveler var" (Muhammen,15) ayetindeki harfi gibidir. Buna göre mânâ, 
"Biz, sizin bütün günahlarınızı örteriz (ve bağışlarız) " şeklinde olur. Birinci 
görüş daha evlâ ve daha doğrudur. Cenâb-ı Allah'ın, "Allah ne yaparsanız, ondan 
hakkıyla haberdardır" buyruğu gizlice verilen sadakanın, açıkça verilen 
sadakadan üstün olduğuna işarettir. Mânâsı, "Allah gizli ve açık verilen 
sadakaları bilir. Sizter sadakalarınızla sadece Allah'ın rızasını taleb ediyorsunuz. 
Böylece sadakaları gizlice vererek, maksadınız hasıl olmuştur. O halde, bu 
açıktan vermenin manası nedir?" şeklindedir. Bununla sanki onlar, riyadan uzak 


olsun diye, sadakalarını gizlice vermeye teşvik edilmişlerdir. 494) 


"(Ey Muhammed) o (insanları) hidayete erdirmek senin üzerine borç değildir. 
Fakat Allah, dilediğine hidayet eder. İnfâk edeceğiniz hayır, kendi faydanızadır. 
Zaten siz, ancak Allah'ın rızasını aramak için infak edersiniz. İnfak ettiğiniz 
hayır (mal), size tamamen geri ödenecektir, haksızlığa uğratılmayacaksınız" 
(Bakara, 272). 

İşte bu, intakla ilgili dördüncü hükümdür ve intakın kimlere yapılabileceğini 


beyan etmektedir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 195) 
Bu Ayetin Nüzul Sebebi Başa Dön 


Birinci mesele, ayetin sebeb-i nüzulü hakkındadır. Bu hususta şu rivayetler 
nakledilmiştir: 

Birinci Rivayet: Bu ayet, Hz. Ebu Bekir (r.a.)'ın kızı Esmâ'nın annesi Nüfeyle 
ile Esma'nın büyük annesi, müşrik olarak Esma'dan bir şeyler istemek üzere 
geldiler. O da, "Hz. Peygamber ile müşavere etmedikçe, size hiçbirşey vermem. 
Çünkü siz, benim dinimde değilsiniz" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s.) ile bu hususta istişare edince, Allah Teâlâ işte bu âyeti indirdi ve Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de Esma (r.anha)'ya, onlara tasaddukta bulunmasını emretti. 
İkinci Rivayet: Ensar'dan bazılarının Kureyza ve Nadir yahüdileri içinde 
akrabaları vardı. Bunlar o akrabalarına tasadduk etmiyor ve "Müslüman 
olmadığınız müddetçe size hiçbirşey vermeyiz" diyorlardı, işte bunun üzerine bu 
âyet nazil olmuştur. 

Üçüncü Rivayet: Hz. Peygamber (s.a.s.) müşriklere tasadduk etmiyordu. Bu 


âyet nazil olunca, onlara tasadduk etti. Bütün bu rivayetlere göre âyetin mânâsı, 
"Sana muhalif olanlara hidayet etmek senin görevin değildir ki, İslâm'a girsinler 
diye onlara sadaka vermeyesin. O halde Allah rızası için onlara da tasadduk et. 
Sadakayı, onların müslü-man olmaları şartına bağlama" şeklinde olur. Bunun bir 
benzen de, 'Allah sizi, din hususunda sizinle savaşmayan ve sizi yurtlarınızdan 
çıkarmamış olanlara iyilik etmekten men etmez...." (Mümtehine, 8) âyetidir. 
Allah Teâlâ bu âyette, müşriklere iyilik yapma hususunda, bir nevi ruhsat 


vermiştir. [196] 
İkinci Mesele 


Hz. Peygamber (s.a.s.), Allah Teâlâ'nın da: "Demek, bu (Kur'an'a) inanmazlarsa, 
bir üzüntü duyarak arkalarından kendini adetâ tüketeceksin" (Kehf, 6)"Onlar, 
mümin olmayacaklar diye nerede ise kendine kıyacaksın" (Şuara, 3) "Sen, hepsi 
mümin olsunlar diye insanları zorlayıp duracak mısın?" (Yünus, 99) ve 
"Andolsun, size kendinizden Öyle bir peygamber gelmiştir ki, sizin sıkıntıya 
uğramanız ona çok ağır ve güç gelir. Size çok düşkündür" (Tevbe, 128) 
âyetlerinde beyan ettiği gibi, bütün insanların iman etmesini çok arzu ediyordu. 
Fakat Allah Teâlâ O'na, kendisini bir beşir (müjdeleyen) ve nezir (uyaran) 
olarak, Allah'ın izni ile Allah'a çağıran, ışık saçan ve delilleri açıklayan bir 
peygamber olarak gönderdiğini, onların hidayete ermelerinin ne Hz. 
Paygamberden, ne de Hz. Paygamber sebebi ile olabileceğini bildirdi. Buna göre 
buradaki "hidayet", o kâfirler hidayete erseler de ermeseler de, ihtida (hidayete 
erme) manasınadır. Binaenaleyh "Yardımını, iyiliğini ve sadakanı, o 
müşriklerden kesme" demektir. Burada şöyle bir açıklama da yapılabilir: Onlara 
sadaka vermemek suretiyle, onları imana yönelmeye mecbur etmek, senin 
görevin değildir. Çünkü böyle bir imandan, onlar istifâde edemezler. Aksine 


onlardan beklenen iman, isteyerek, arzularıyla girecekleri bir imandır. Han 
Üçüncü Mesele 


"O İnsanları hidayete erdirmek, senin üzerine borç değildir" buyruğu, zahiren 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'e yönelik bir hitaptır. Fakat bununla, hem O, hem de 
ümmeti kastedilmiştir. Görmüyor musun, Hak Teâlâ, "Eğer sadakaları açıktan 
verirseniz.." buyurmuştur ki bu umüm ifâde eden bir hitaptır. Bundan sonra da, 
"O, insanları hidâyete erdirmek, senin üzerine borç değildir" buyurmuştur. Bu 
ifâde de zahiren hususi bir hitaptır. Yine bundan sonra, İnfâk edeceğiniz 


hayır(mal) kendi faydanızadır" buyurmuştur ki bu da umümi bir ifâdedir. 
Binâenaleyh gerek âyetin öncesinin, gerek sonrasının umümi oluşundan, bunun 


da umümi olduğu anlaşılmış olur. (93) 
Hidayet Ancak Allah'tandır. 


Allahu Teâlâ'nın, 'Fakat Allah, dilediğine hidayet eder" buyruğu ile, âlimlerimiz, 
Allah'ın hidayetinin umumi değit, aksine sadece mü'minlere mahsus olduğuna 
istidlal ederek şöyle demişlerdir: "Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Fakat Allah, 
dilediğine hidayet eder" sözü, Hak Teâlâ'nın, "O insanları hidayete erdirmek, 
senin üzerine borç değildir" buyruğu ile, nefyedilmiş olan hidâyeti isbât etmiş 
olur. Ancak ne var ki, ifadesiyle nefyedilmiş olan, ihtiyari ve iradi olan ihtidanın 
bulunuşudur. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, "Fakat Allah, dilediğine hidâyet 
eder" beyanı ihtiyari ve iradi olarak meydana gelen ihtidadan ibaret olmuş olur. 
Bu da, ihtiyari olarak meydana gelen ihtidanın, Allah'ın takdiri, yaratması ve 
tekvini ile meydana gelmesini gerektirir ki elde edilmek istenen netice de budur. 
Mutezile, Hak Teâlâ'nın "Fakat Allah, dilediğine hidâyet eder" buyruğunun 
aşağıdaki hususlara ihtimali olabileceğini söylemiştir: 

a) Allahu Teâlâ, hakeden kimselerden dilediğini, sevâb ve mükâfaat ile hidâyete 
erdirir. 

b) Allahu Teâlâ lütufları ve hidayetini arttırması sebebiyle, dilediği kimseleri 
hidayete erdirir. 

c) "Her nekadar yapmasa bile, yapabilir" manasında, "Allah istediği kimseleri, 
zorla hidayete erdirir." 

d) Allah Teâlâ, dilediği kimselere ismen ve hükmen hidayet verir. Binaenaleyh 
kim hidayete ererse, medhedilmeyi haketmiş olur. Âlimlerimiz, Mu'tezile'nin 
bütün bu görüşlerine şu şekilde cevap vermişlerdir: Cenâb-ı Hakk'ın, "Fakat 
Allah, dilediğine hidayet eder" beyanındaki hidayet, daha önce geçen, "O, 
(insanları) hidayete erdirmek senin üzerine borç değildir" ifâdesinde nefyedilmiş 
olan hidayettir. Fakat, bu söz ile daha önce nefyedilmiş olandan murad, ihtiyari 
ve iradi olan hidayettir. Binaenaleyh buyruğu ile kabul edilmiş olan hidayetin, 
ihtiyari ve iradi olarak meydana gelmiş olan ihtida olması gerekir.Bu takdirde 


göre,Mu'tezile'nin ileri sürmüş olduğu görüşlerin hepsi düşer. 199) 
İnsanın Yaptığı İyilik, Aslında Kendisinedir Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Infak edeceğiniz hayır, kendi faydanizadır" buyruğunun mânâsı, 


"Hayır olan nafakalardan infâk etmiş olduğunuz her nafaka, sadece kendiniz 
içindir. Yani, bunların faydası sizin yararınızadır. Binaenaleyh onların küfrü, size 
zarar veremez" şeklindedir. Hak Teâlâ'nın, "Zaten siz, ancak Allah'ın rızasını 


aramak için infök edersiniz" beyanıyla ilgili birkaç mesele vardır: [200] 
Birinci Mesele 


Bu ayetle ilgili olarak şu hususlar ileri sürülmüştür: 

a) Mananın "Siz müşrik olan akrabalarınıza, sadaka verirken, sadece Allah'ın 
rızasına nail olmayı istiyorsunuz. Kalblerinizde bunun yattığını Allah 
bilmektedir. Binaenaleyh, sıla-i rahim ve sıkıntıya düşmüş bir kimsenin 
ihtiyacını giderme hususunda vermiş olduğunuz bu sadakalarla, sadece ve sadece 
Allah rızasını talep ediyorsanız, onlara infâk ediniz!. Onların doğru yolu bulması 
size ait olmadığı için, bu sizi, onlara infâk etmekten alıkoymasın" şeklinde 
olmasıdır. 

b) Bu ifâdenin zahiri her ne kadar bir haber cümlesi ise de, bu cümlenin mânası 
nehy ifâde eder (inşai bir cümledir). Yani, "Sırf Allah rızası için infâk ediniz" 
demektir. Haber cümleleri, çoğu kez emir ve nehiy mânalarına gelirler. Nitekim 
"Anneler, çocuklarını emzirirler" (Bakara. 233) (Yani, emzirsinter) ve "Boşanmış 
kadınlar kendilerini tutup beklerler" (Bakara, 228) (yani, beklesinler) âyetleri 
böyledir. 

c) Hak Teâlâ'nın ifâdesi, "Bununla Allah'ın rızasını talep etmediğiniz müddetçe, 
övgüyü gerektiren bu isme, "münfik" (infâk eden) ismine müstehak olmak için, 


(boşuna) infâkta bulunmayınız" anlamına gelir. [201] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın sözündeki kelimesi hakkında şu iki görüş belirtilmiştir: 

a) Sen, "Bunu Zeyd'in rızasını kazanmak İçin yaptım" dediğinde bu, senin 
"Bunu onu için yaptım" demenden daha üstün bir ifâde olur. Çünkü bir şeyin 
vechi, o şeyde bulunanların en şereflisidir. Sonra bu kullanış iyice yaygınlaşınca, 
"şeref" bu lâfız ile ifâde edilmeye başlandı. 

b) Sen, "Bu işi, onun için yaptım" dediğinde, burada hem onun için, hem de 
başkası için yaptım" denilmesi de muhtemel olur. Ama "Bu İşi sadece onun 
rızasını kazanmak için yaptım" dediğinde bu, senin bu işi başkası için değil, 


sadece onun için yapmış olduğuna delâlet eder. 1202) 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Âlimler, müslüman olmayana zekât verilmesinin caiz olmadığı hususunda ittifak 
etmişlerdir. Böylece bu âyet, sadece nafile olan sadakalara tahsis edilmiş olur. 
Ebu Hanife (r.a.) zımmitere "sadaka-ı fıtır" verilebileceğini caiz görmüştür. 
O'nun dışındakiler ise, bunu kabul etmemişlerdir. Ulemânın bazısının şöyle 
dediği rivayet edilmiştir: "Sadaka vermiş olduğun kimse, mahlukatın en şerlisi 
bile olsa, senin yaptığın harcama ve infâkm sevabı sana döner, sana gelir." Hak 
Teâlâ'nın, "İnfak ettiğiniz hayır (mal), size tamamen geri ödenecektir" 
buyruğunun mânası, vermiş olduğunuz sadakaların karşılığı size, ahirette 
tastamam ve fazlasıyla Ödenecektir" şeklindedir. 

Âyette geçen © (te'diye olunur, ödenir) mânasını ihtiva ettiği için harf-t cerriyle 
kullanılması uygun olmuştur. 

Hak "leâlâ'nın ifâdesinin manası, "Amellerinizin mükâfa-att hiçbir surette 
eksiltilmeyecektir" demektir. Çünkü Hak Teâlâ, "Bu iki bağ mahsülünü vermiş 
ve bundan birşeyi eksik bırakmamıştı " (Kehf, 35) "yani noksanlaştırmamıştır" 


buyurmuştur. [203] 
Yardım Edilecek Kimseler 


"(Sadakalar) kendilerini Allah yoluna vakfetmiş fakirler içindir. Onlar 
yeryüzünde dolaşmaya güç yetiremezler. (Hallerini) bilmeyen de, iffet (utanma) 
ve istiğnalarından dolayı onları zengin zanneder. Sen, o gibi kimseleri 
simalarından tanırsın. Onlar, yüzsüzlük edip de insanlardan birşey isteyemezler. 
Siz, ne mal infâk ederseniz, şüphesiz Allah onu hakkıyla bilir" (Bakara, 273). Bil 
ki Cenâb-ı Allah, önceki âyette sadakanın kim olursa olsun fakire verileceğini 
beyân edince, bu âyette de sadakanın daha çok kimlere verilmesi gerektiğini 
açıklayarak, "(Sadakalar) kendilerini Allah yoluna vakfetmiş fakirler İçindir" 


buyurmuştur. Bu âyetle İlgili birkaç mesele vardır: [204] 
Birinci Mesele 


Âyetteki kelimesinin başındaki lâm harf-i cerrinin neye ta'alluk ettiği hususunda 
şu görüşler ileri sürülmüştür: 

1) Tasadduk etmeye teşvik hususunda, daha önce birçok âyet geçtiği için, 
bunlardan sonra "fakirler içindir" buyurmuştur. Yani, "işte teşvik edilen bu infak 


fakirler için yapılır" demektir. Bu, daha önce bir adamdan bahsedilip de senin, 
"akıllı ve zeki" demen gibidir. Bu "Daha önce bahsedilen o şahıs, akıllı ve 
zekidir" mânâsındadır. Aynen bunun gibi insanlar, altın ve gümüş paralarını 
koydukları keselerinin üzerine, meselâ "ikibin ikiyüz" yazarlar. Bu, "bu kesede, 
ikibin ikiyüz dirhem vardır" demektir. Yapılan izahların en güzeli budur. 

2) Âyetin takdiri "(Sadakada) fakir olanlara yöneliniz" veya "infak 
edeceklerinizi fakirlere infâk ediniz" şeklindedir. 

3) Bu ifâde, mahzuf bir mübtedânın haberidir ve takdiri, "sadakalarınız, fakirler 


içindir" şeklindedir. 12091 
Ayetin Nüzul Sebebi, Ashab-ı Suffe 


Âyet-i kerime, muhacirlerin fakirleri hakkında nazil olmuştur. Onlar kırk kişi 
kadar olan ve Medine'de ne yurtları, ne de akrabaları bulunan Ashab-ı Suffe 
idiler. Onlar Mescid-i Nebi'den ayrılmıyorlar, Kur'an-ı Kerim öğreniyorlar, oruç 
tutuyorlar ve her gazveye de iştirak ediyorlardı. İbn Abbas'tan rivayet edildiğine 
göre Hz. Peygamber (s.a.s.) bir gün Ashâb-ı Suffe'nin yanında durur; onların 
fakirliğini ve buna rağmen şevklerini görünce onların gönüllerini hoş tutarak 
şöyle der: "Ey Ashab-ı Suffe! Sevinin ve birbirinize müjdeleyin ki, benim 
ümmetimden her kim razı olarak sizin bulunduğunuz sıfat üzerinde olduğu halde 
benimle karşılaşırsa, muhakkak ki o, benim kendisiyle dirsek dirseğe olacağım 
arkadaşlarımdan olacaktır". 


Bil ki Allahu Teâlâ bu fakirleri beş sıfat ile tavsif etmiştir. 2206 
Bu Fakirlerin Başlıca Sıfatları 


Birinci Sıfat: "Kendilerini Allah Yoluna Vakfetmiş Olanlar..." 
Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Kendilerini Allah yoluna vakfetmiş olanlar" sözüdür. Biz deriz 
ki: "İhsar" kelimesi lügatte, kişiyi yolculuktan alıkoyabilecek hastalık, yaşlılık, 
düşman, erzakın bitmesi veya bu gibi şeylerin yerini tutabilecek şeylerin kişiye 
arız olmasıdır. "Adam alıkonuldu, engellendi; o, engelenmiştir" denilir.İhsâr'ın 
ne demek olduğu hususundaki açıklama, burada bir tekrarı gerektirmeyecek 
biçimde Cenâb-ı Hakk'ın 'Eğer ahkonursamz" (Bakara. 196) âyetinin tefsirinde 
geçmişti. Kelimenin tefsirine gelince, bu konuda mümkün olan her türlü mâna 
ile tefsir yapılmıştır. Buna göre: 


a) Mâna, "Onlar kendilerini cihâda hasredip, vakfetmişlerdir" şeklindedir. 
Cenâb-ı Hakk'ın "Allah yolunda" ifâdesi Kur'an örfünde cihâd mânasına tahsis 
edilmiştir. Öte yandan cihâd o zaman farz idi. Allah'ın Resülüyte beraber cihâd 
etmek için kendisini bu yola adamış olan kimselere şiddetle ihtiyaç 
duyulmaktaydı. Binaenaleyh böyle kimseler, ihtiyaç hissedildiğinde, hazır ve 
amade idiler. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, bu fakirlerin bu vasıflar ile muttasıf 
olduğunu açıkladı. Durumu böyle olan kimselere sadaka vermek, birçok 
bakımdan daha hayırlıdır: 

1) Bu, onların ihtiyaçlarını giderir. 

2) Yöneldikleri, sülük ettikleri yolda, kalblerine güç-kuvvet verir. 

3) Mücâhidlerin takviyesi yoluyla, İslâm takviye edilir. 

4) İhtiyaçlarım belli etmemekle beraber, hakikaten çok muhtaç durumda idiler. 
Nitekim Cenâb-ı Allah, "Onlar yeryüzünde dolaşmaya güç yetiremezier. 
(Hallerini) bilmeyen de, iffet (utanma) ve istiğnalarından dolayı onlan zengin 
zanneder" buyurmuştur. 

b) Katâde ve İbn Zeyd'in görüşüne göre bunun mânası şudur: "Onlar, kâfir 
düşmanlar saldırır korkusuyla, maişetlerini temin için ticaretle uğraşmaktan 
kendilerini alıkoymuşlardı. Çünkü kâfirler, Medine'nin etrafında toplanmışlardı. 
Kâfirler, müslümanları yakaladıkları yerde öldürüyorlardı." 

c) Bu, Said İbnu'l Müseyyeb'in görüşüdür ki, Kisai de bu görüşü tercih etmiştir. 
Buna göre bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s.) ile beraber savaşırken kendilerine 
çeşitli yaralar isabet edip, böylece de sakat kalan kimselerdir. Bu sebeple bunları, 
gerek hastalıkları, gerekse sakatlıkları (maişet temini için), yeryüzünde 
dolaşmalarını engellemiştir. 

d) İbn Abbas şöyle demiştir: "Bunlar muhacirlerden müteşekkil bir topluluktur. 
Fakir olmaları, kendilerini Allah yolunda cihad etmekten engellemişti. Böylece 
de Cenâb-ı Hak, onların mazeretini belirtmiştir. 

e) Bunlar, Allah'ı zikredip, O'na itaat eden ve O'na kullukla iştigâl eden bir 
topluluktur. Onların çok tâatta bulunmaları, onların diğer mühim şeylerle meşgul 


1 


olmalarına mâni olmuştur. [207] 
İkinci Sıfat: Ticaret İçin Gezip Dolaşamazlar 


Hak Teâlâ'nın "Yeryüzünde dolaşmaya güç yetiremezler" vasfıdır Yeryüzünde 
yürüdüğün zaman, dersin. Âyette belirtilen "güç yetirememe"nin manası ya 
onların din ve cihâd işleriyle meşgul olmalarının kendilerini maişet ve ticâret 
işleriyle meşgul olmalarına mâni olması; yahut, "onlarm düşmanlardan 


korkmalarının, kendilerini (maişet için) sefere çıkmaktan men etmesi", veyahut 
da "onların hastalıklarının, güçsüzlüklerinin buna mâni olması"dır demektir. 
Bütün bu izahlara göre, onların, kendi işleri hususunda kendilerine yardım 
edecek olan kimselere şiddetle muhtaç oldukları hususunda herhangi bir şüphe 


yoktur. [208] 


Üçüncü Sıfat: Muhtaçlıklarını Bilmeyenler Onları Zengin Zanneder 


Hak Teâlâ'nın, "(Hallerini) bilmeyen de, iffet (utanma) ve istiğnalarından dolayı 


onları zengin zanneder" tavsifiyle ilgili birkaç mesele vardır: [209] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Asım, İbn Âmir ve Hamza, sin harfinin fethasıyla diğer kıraat alimleri ise, sîn 
harfinin kesresiyle şeklinde okumuşlardır ki, ikisi de aynı mânaya gelir. 
Kur'an'da zan manasına gelen bu fiil, hem fetha, hem de kesre ile okunmaktadır. 
Dilcilere göre, fetha ile okunması kaideye daha uygundur. Çünkü mazisi, mesele 
de olduğu gibi (fe'ile) kalıbında olan fiilin muzarisi, mesela (korktu) ve (içti) 
fiille rinde olduğu gibi, kalıbında gelir kalıbı şaz bir kalıptır. Bu kalıp ancak, 
başka kelimelerle beraber gelebilir. Her ne kadar kaideye uymasa bile, bu şekilde 


kullanıldığı duyulduğu için, şeklindeki kullanılışı da uygundur. 210) 
İkinci Mesele 


fiilinin masdarı olan kelimesi, zannetmek mânasına gelir. Hak Teâlâ (câhil, 
anlamayan) tabiri ile, aklın zıddı olan cehaleti, akıl yokluğunu kastetmeyip; 
aksine bununla ancak "tecrübe"nin zıddı otan cehaleti (yani tecrübesizliği) 
murad etmiştir. Buna göre Allah sanki, "Onların durumlarına vâkıf olamayan ve 
hiç tecrübe etmemiş olan kimseler, iffetlerinden dolayı onları zengin 
zannederler" demiştir. Juiiâı kelimesi de "iffet" kökünden gelen Îii- vezninde bir 
masdardır. Arapça'da"iffet"in mânası, bir şeyi bırakmak ve ondan vazgeçmektir. 
Allah, onların dilenmediklerini beyân etmeyi dilemiştir. Ancak, bilinmesinden 
dolayı, "dilenmek istemek" kelimesine yer vermemiştir. Buna göre mâna "onlar 
dilenmeyip, aksine durumlarını iyi gösterdikleri için, başkaları onları zengin 


zanneder" demektir. LHH 


Dördüncü Sıfat: Derünları Yüzlerinden Okunur 


Hak Teâlâ'nın, "Sen onları, simalarından tanırsın" tavsifidir. kelimeleri, bir şeyin 
kendisiyle tanındığı alâmet anlamına gelir. Bu kelimelerin aslı, alâmet anlamına 
gelen iiljl kelimesine dayanır. Bu kelimenin fâ'ül fiilindeki vâv harfi, ayne'l-fiil'e 
geçerek, bu da Hâl neticesinde şekline dönüşmüştür. Vahidi ise bu kelimenin 
vezninin, şeklinde olduğunu söylemiştir. Nitekim Araplar, "Onun, insanlar 
nazarında üstün bir mevkii vardır" derler. Yani, demektir. (Yani, kelimesinin aslı 
kelimesinden dönüşen kelimesidir.) Bazıları da kelimesinin mânasının 
"yükselmek" anlamına geldiğini, çünkü kelimenin sırtlara vurulan ve nakşedilen 
alâmet manasını ifâde ettiğini söylemişlerdir. Mücahid, onların alâmetlerinin 
tevâzü ve huşu olduğunu; Rebi ve Süddi, fakirlik ve ihtiyaç halinin yüzde 
meydana getirdiği güçlük ve sıkıntının izi olduğunu; Dehhâk açlıktan dolayı 
benizlerinin sararıp solması olduğunu ve İbn Zeyd de, bunun, elbiselerinin 
eskiliği olduğunu, çünkü açlık halinin gizli bir durum olduğunu söylemişlerdir. 
Bana göre ise, bütün bu görüşleri gözden geçirmek gerekir; çünkü bu kimselerin 
zikretmiş olduğu bütün bu görüşler, fakirliğin bulunduğuna delâlet eden 
alâmetlerdir. Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın, "(Hallerini) bilmeyen de. İffet (utanma) ve 
istiğnalarından dolayı onları zengin zanneder" tavsifine ters düşer. Aksine 
bundan murad, başka bir şeydir ki o da şudur: Allah'ın samimi ve ihlâslı 
kullarının diğer insanların gönlünde ve kalbinde bir heybeti ve bir ağırlığı, vakarı 
vardır. Onları gören herkes, onlardan etkilenir ve onlara boyun eğer. Bu ise, 
ruhani idrâkler nevinden olup, cismani alâmetler değildir. Görmez misin; arslan 
bir yerden geçtiği zaman, diğer yırtıcı hayvanlar, tecrübeleri sayesinde değil, 
tabiatları gereği ondan ürkerler, korku duyarlar. Zahire göre burada herhangi bir 
tecrübe de bulunmamıştır. Şahin de, bir yerden uçup geçtiğinde, güçsüz ve zayıf 
kuşlar ondan ürkerek kaçarlar. Bütün bunlar ruhani idrakler olup, cismani ve 
maddi değillerdir. İşte burada da böyledir. Namazdaki huşunun eseri ve izi 
meselesi de böyledir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 'Secde izinden olan nişanlan 
yüzlerinde-dir" (Feth, 29) buyurmaktadır. Yine, tefekkürün eserlerinin zuhur 
etmesi de böyledir. Rivayet edildiğine göre onlar geceleyin teheccüd namazı 


kılıyor, gündüzleyin de iffetlerinden dolayı odun topluyorlardı. 212) 
Beşinci Sıfat: Israrla İstemezler Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın, "Onlar, yüzsüzlük edip de, insanlardan birşey istemezler" 
tavsifidir. İbn Mesüd (r.a.)'un şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah iffetli olup 


dilenmeyen kimseleri sever. Ve, küfürbaz, çirkin söz söyleyen ve ağzı bozuk 
olan; çok verdiğinde aşırt şekilde medheden, az verdiğinde de aşırı biçimde 
kınayan; ısrarlı ve yüzsüz dilencilere de buğzeder." Hz. Peygamberin de şöyle 
dediği rivayet edilmiştir. Kapısı açarsa, Aian o Kimseye nuaniK Kapısı 


açari2151. Kim de bunu yapmaz da müstağni olursa, Allah onu ihttyaçsız kılar. 
Kim, dilencilik yapmaktan haya ederse, Allah o kimseyi İffetli kılar!2141 


."Sizden birinizin bir ip alıp odun toplayarak, onu bir "müd"[215] hurma 
karşılığında satması, onun insanlardan dilenmesinden kendisi için daha 


bayırhdır"1216] Bil ki bu ifâde müşkillik arzetmektedir. Âlimler, bunun 
açıklaması hususunda şu görüşleri belirtmişlerdir. 

Birinci Görüş: "İlhaf" kelimesinin mânası, "ısrar etmek"tir. Buna göre mâna, 
"Onlar ısrar etmeden, nezâketle isterler" şeklinde olur. Bu, Keşsâf sahibinin 
tercih ettiği bir görüş olup, zayıftır. Çünkü Allahu Teâlâ daha önce onları, 
istemekten iffet duyup utanmakla vasfetmiş daha sonra da, "(Hallerini) bilmeyen 
de, iffet (utanma) ve İstiğnalarından dolayı onları zengin zanneder" buyurmuştur. 
Bu da, onlardan bir istemenin, dilenmenin sudur etmesini nefyeder. 

İkinci Görüş: Bu görüş, bu konuyu yazarken hatırıma gelmiş olan görüştür. 
Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, tabirinden maksadı, onların, insanlardan ısrarla 
istememiş olduklarını belirtmek değildir. Çünkü Allahu Teâlâ, daha önce onları, 
istemekten iffet duyup utanmakla nitelemiştir. (Onların istemedikleri, 
dilenmedikleri kesin olarak bilinince, ısrarla istememiş oldukları da tabii olarak 
bilinmiş olur. Aksine bundan murad, insanlardan ısrarla isteyen kimselerin bu 
hallerinin kötü olduğuna dikkat çekmektir. Bunun misâli şudur: Yanında, iki 
adam bulunsun. Bunlardan birisi akıllı, vakur ve kararlı; diğeri de hafif, ileri-geri 
konuşan ve hafifmeşrep olsun. Bunlardan birisini övmek, diğerini de kınamak 
istediğinde, "Falanca akıllı, vakur, az konuşan, boş söz etmeyen ve mânâsız 
şeylere girmeyen bir kimsedir" dersin. Senin, "O, boş söz etmeyen ve mânâsız 
şeylere girmeyen" sözünden maksadın, o kimseyi bununla tavsif etmek değildir. 
Çünkü daha önce söylemiş olduğun güzel nitelikler, bunun söylenmesine ihtiyaç 
bırakmaz. Aksine senin bundan maksadın, boş söz eden ve mânâsız şeylere giren 
o ikinci şahsın durumuna dikkat çekmektir. İşte burada da, Cenâb-ı Hakk'ın, " 
(Hallerini) bilmeyen de, iffet (utanma) ve istiğnalarından dolayı onları zengin 
zanneder" tabirinden sonra, O'nun demiş olmasından maksadı, insanlardan 
ısrarla ve yüzsüzce isteyenlerin durumuna dikkat çekmek, medih ve tazimi 
gerektirme hususunda, bu iki sınıf insandan birisinin, diğerinden farklı olduğunu 
beyân etmektir. 


Üçüncü Görüş: Israrla ve yüzsüzce dilenen kimse, çok yılışmak suretiyle bir 
şeyler, mal ve para koparmak isteyen kimsedir. Buna göre "İnsanlardan 
istemezler" demenin mânası", İnsanlardan, yüzsüzlük ederek ve yılışarak 
istemiyorlar" demektir. Bu şekilde bir dilenme bulunmadığına göre, zorla is- 
temek ve yakasını bırakmamak suretiyle bir dilenme haydi haydi bulunmaz. Bu 
iki kısım dilenme de imkânsız olunca, dilenme diye bir şeyin bulunması da 
imkânsız olur. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "İnsanlardan ilhaf ederek istemezler" 
ifadesi onlardan herhangi bir dilenmenin asla sudur etmediğini gerektiren bir 
ifâde olmuş olur. 

Dördüncü Görüş: Bu da, şimdi hatırıma gelmiş olan bir görüştür. Buna göre, 
Cenâb-ı Hak önceki pasajlarda bu fakirlerin son derece ihtiyaç içinde olduklarını 
açıklamıştı. İhtiyacı çok şiddetli olan bir kimsenin dilenmemesi ise ancak, kendi 
nefsine karşı şiddetli bir tsrârı ve baskısıyla mümkün olabilir. O fakirler de 
insanlardan birşey istemiyorlardı. Başkalarından bir şey istememek, onlar için 
ancak, onlar nefislerini ısrarla baskı altında tuttukları ve şiddetli bir teklif ile onu 
böyle bir istemeden, dilenmeden men ettiklerinde mümkün olmuştur. Nitekim 
Ömer İbnu'l-Hattâb (r.a.)'tn şu sözü de bu kabildendir: "Benim bir nefisim var. 

O benimle çekiştiğinde ona devamlı olarak "belki" veya "umulurki" derim." 
Beşinci Görüş: Dilenen herkesin, bazı zamanlar ısrarlı olması gerekmektedir. 
Çünkü o dilendiği zaman yüz suyu akıtmakta ve bu dilenciliği yaparken zillete 
katlanmaktadır. İşte bu kimse şöyle der: "Madem ki ben bu sıkıntılara 
katlanıyorum, o halde birşey elde etmeden geri dönmem". İşte bu tür düşünceler 
onu, ısrarlı olmaya ve yılışmaya sevketmektedir. Böylece her dilenenin zaman 
zaman mutlaka ısrara yöneleceği sabit olur. Bundan dolayı onları mutlak olarak 
ısrardan men etmek, mutlak olarak dilenmekten men etmeyi gerektirir. 

Altıncı Görüş: Aklıma, bu esnada şu görüş de geldi: Kendisinde fakirlik, zillet 
ve meskenet alâmetlerini izhâr ettiği halde dilenmeyen kimse, sanki ısrarla 
dileniyormuş gibi olur. Çünkü ihtiyaç emarelerinin görünmesi, ihtiyacın 
olduğuna; susması ise, elinde o ihtiyacını giderecek birşey olmadığına delâlet 
eder. İnsan bir başkasında bu hali tasavvur ettiği zaman, gerçekten çok acır ve bu 
acı onu, fakire birşeyler vermeye sevkeder. Binaenaleyh fakirin halini ortaya 
koyması, bir bakıma ısrarla dilenmek manasına gelir. Bundan dolayı, "Onlar 
yüzsüzlük edip de (ısrarla) insanlardan birşey istemezler" âyetinin manası, 
"Onlar dilenmezler. Fakat dilenmeyişlerine, ısrarla dilenmenin yerini tutacak 
şekilde perişan bir hal ve bir inkisar katmazlar. Aksine insanlar arasında kılık 
kıyafetlerine dikkat ederler, güzel bir tavır içinde bulunurlar ve fakirlik ile 
ihtiyaçlarını ancak Allah'ın bileceği şekilde gizlerler" şeklinde olur. Bu izah«da, 


uygun ve ma'kül bir izahtır. Bu âyet, müşkil âyetlerdendir ve insanlar bununla 
ilgili birçok izahlar yapmışlardır. Bu üç görüş, bu ayetin tefsirini yazarken 
Allah'ın tevfiki ile ortaya çıkmış ve akla gelmiştir. Âyet ile ne kastettiğini en iyi 
Allah Teâlâ bilir. Bil ki Cenâb-ı Allah, bu fakirlerin sıfatlarını zikrettikten sonra: 
"Siz, ne mal fnfök ederseniz, şüphesiz Allah onu hakkıyla bilir" demiştir. Bu, bir 
önceki âyette geçen, "İnfak ettiğiniz hayır (mal), size tamamen geri ödenecektir, 
haksızlığa uğratılmayacaksınız" âyetinin bir benzeridir. Fakat bu, bir tekrar 
değildir. Bunun iki şekilde izahı vardır: 

1) Cenâb-ı Hak "İnfak ettiğiniz hayır (mal), size tamamen geri ödenecektir" 
dediği zaman, anlaşılır ki mükâfaatın eksiksiz ve noksansız ödenmesi ancak o 
infâkın mikdarının, ve sevaba hak kazandırmada etkili olan yönlerinin 
keyfiyetinin bilinmesi ile mümkün olur. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ bu ikinci 
âyette amellerin ne kadar olduğunu ve keyfiyetlerini bildiğini anlatmıştır. 

2) Hak Teâlâ, inananları, hem müslümanlara, hem de zımmi (İslam vatandaşı 
gayr-ı müslim)lere tasadduk etmeye teşvik ettikten sonra, "İnfak ettiğiniz mal, 
size tamamen geri ödenecektir" buyurarak, bu sadakaların mükâfaatının mutlaka 
verileceğini beyan etmiştir. Sonra bu ikinci âyette, insanları şu sayılan olgun 
vasıflara sahip fakirlere tasaddukta bulunmaya teşvik etmiştir. Bu şekilde 
verilecek sadakalar, infâkın en güzel ve sevaptı şekli olduğu için, bunun peşi 
sıra, bu tür infâkın sevabının büyüklüğüne delalet edecek şeyi zikretmiş ve, "Siz, 
ne mal infök ederseniz, şüphesiz Allah onu hakkıyla bilir" buyurmuştur. Bu, 
kudretli bir sultanın, hizmetini güzel bulduğu kölesine, "İtaatinin durumuna ve 
hizmetinin güzelliğine ilmimin şâhid olması sana yeter" demesi gibidir. Bu söz, 


o sultanın, "mükâfaatını alacaksın" demesinden daha güçlüdür. 217) 


"Mallarını gece, gündüz, gizil, aşikâr (Allah yolunda) harcayanlar (yok mu) işte 
onların Rab Teâlâ katında mükâfaatlan vardır. Onlara hiçbir korku yoktur ve 
onlar mahzun da olmayacaklardır" (Bakara, 274). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [218] 
Gece-Gündüz, Gizli-Açık İnfak Edenler Hakkında Ayet Başa Dön 


Âyetin önceki ayetlerle irtibatı hususunda şu görüşler var: 

1) Cenâb-ı Allah bir önceki âyette nafaka verilecek en uygun kjmseyi edinceı bu 
âyette de en uygun nafaka verme şeklinin ne olduğunu açıklamış ve: "Mallarını 
gece-giindüz, gizli-aştkâr (Allah yolanda) harcayanlar" buyurmuştur. 


2) Allahu Teâlâ bu âyeti, daha önce geçmiş olan (Bakara, 271) âyetini te'kid 
etmek için zikretmiştir. 

3) Bu âyet-i kerime, infâkın ahkâmı konusunda zikredilmiş olan âyetlerin 
sonuncusudur. Binaenaleyh, muhakkak ki Allahu Teâlâ böylece insanları, in- 


fâkların en mükemmel şekline iletmiş, irşâd etmiş olur. [219] 
Bu Ayetin Nüzul Sebebi 


Âyetin sebeb-i nüzulüne dair şu görüşler zikredilmiştir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "(Sadakalar) kendilerini Allah yoluna vakfetmiş fakirler 
içindir" âyeti nazil olunca, 

Abdurrahman İbn Avf, Suffe Ashabına birkaç dinar; Hz. Ali (ra.) de yine suffe 
ashabına, geceleyin bir "vesk"İ2201 hurma gönderir. Böylece Allahu Teâlâ 
nezdinde, bu iki sadakanın en sevgilisi Hz. AM (r.a.)'nin sadakası olmuş olur. 
Bunun üzerine de bu âyet-i kerime nazil olur. Böylece de geceleyin verilen 
sadaka daha mükemmel olmuş olur. 

b) İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Hz. Ali (ra.)'nin sadece dört dirhemi vardı. 
Böylece O, bunların birini geceleyin, birini gündüzün, birini gizlice ve diğer 
birini de aşikâre olarak tasadduk etti. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.), 
"Seni, bu şekilde hareket etmeye sevkeden nedir?" dedi. Hz. Ali : "Rabbi-min 
bana va' adetliğini haketmek istemem" der. Bunun üzerine Hz. Peygamber, 
"Rabbinin sana va'adettiğini hak ettin" dedi. Bunun üzerine de Cenâb-ı Hak, bu 
âyet-i kerimeyi indirdi. 

c) Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bu âyet-i kerime Hz. Ebu Bekir hakkında 
nazil olmuştur. Çünkü o, kırkbin dinarın onbinini gece; onbinini gündüz, 
onbinini gizli, onbinini de açıktan tasadduk etmişti." 

d) Bu âyet-i kerime, atları besleyip, onları cihâda hazırlama hakkında nazil 
olmuştur. Çünkü Ebu Hureyre, besili bir ata rastladığında bu âyet-i kerimeyi 
okumuştu. 

e) Âyet-i kerime her durum ve her vakitte sadakalarının kendilerini hayra teşvik 
etmiş olduğu kimseler hakkında umumidir. Binaenaleyh, bu kimselere bir 
kimsenin ihtiyaç içinde olduğu haberi ulaştığında, onlar hemen bu ihtiyacı 
karşılamaya çalışır, onu geciktirmeden, herhangi durum ve zamanla kayıtla- 
mazlardı. İşte bu, bu hususta ileri sürülen görüşlerin en güzelidir. Çünkü bu âyet- 
i kerime, infâk hükmünün beyânı hususunda zikredilmiş olan âyetlerin en 
sonuncusudur. İşte bu sebeple hiç şüphesiz bu âyet-i kerimede infâk şekillerinin 


en mükemmeli zikredilmiştir. Allah en iyi bilendir. 221 
Üçüncü Mesele 


Zeccâc "Bu âyet-i kerimenin başındaki lâfzının mahallinin müptedâ olmak üzere, 
merfü olduğunu söylemiş ve Hak Teâlâ'nın o sözünün başındaki fà harfinin de 
şart ye ceza mânasını tazammun eden nin cevâbında gelen harf olması da 
caizdir" demiştir. Buna göre âyetin takdiri, "Kim infâkta bulunursa, Allah onun 
ecrini zayi etmez" şeklinde olmuş olur. Bunun izahı da şöyledir: Bir kimse, 
"Bana ikramda bulunanın, bir dirhemi vardır" derse, bu söz o dirhemin ikramdan 
dolayı verilmiş olduğunu ifâde etmez. Ama, "Kim bana ikramda bulunursa, ona 
bir dirhem var sözü, bu dirhemin o kişinin yapmış olduğu ikrama mukabil 
olduğuna delâlet eder. İşte âyet-i kerimedeki fâ harfi de infakta bulunan 
insanların elde edecekleri ücretin ancak o intakları sebebiyle olacağına delâlet 


eder. Allah en iyi bilendir. 2221 
Dördüncü Mesele__ Başa Dön 


Âyet-i kerimede, gizlice sadaka vermenin, açıkça sadaka vermeden daha efdal 
olduğuna bir işaret vardır. Bu böyledir; çünkü ayet-i kerimede gece, gündüzden; 
"gizli" de "aşikâr" kelimesinden önce zikredilmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "İşte onların Rab Tasla katında mükâfaatlan vardır. Onlara hiçbir 
korku yoktur ve onlar mahzun da olmayacaklardır" buyruğunun mânası açıktır. 


Ancak ne var ki, bu hususta iki mesele vardır: [223] 
Birinci Mesele 


Âyet-i kerime, mü'minlerin kıyamet gününde her- hangi bir korkuya 
kapılmayacaklarına delâlet etmektedir. Bu husus, Hak Teâlâ'nın, "O en büyük 


korku bunları asla tasaya düşürmez" (Enbiyâ, 103) âyetiyle de kuvvetlenir. [224] 
İkinci Mesele 
Bu ehl-i sünnetçe, peşinden herhangi bir küfrün bu- lunmama şartına bağlıdır. 


Mutezileye göreyse, bunun peşinden "ihbât" edici bir kebîrenin bulunmaması 
gerekir. Biz bu meseleyi daha önce çok güzel bir biçimde izah ettik. İşte burada, 


infâkın hükümlerini beyân hususunda zikredilmiş olan âyetler sona ermektedir. 


[225] 


Başa Dön 
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114) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(151 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
116) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
117) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1181 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1191 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[20] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


412. 


[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[22] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





413. 


5/401. 
5/401. 
5/401. 
5/402. 
5/402. 


7). 
. 5/403- 


: 5/404. 
5/404- 


5/406. 
5/406- 


5/410. 
5/410. 
5/410. 
5/410. 
5/411. 
5/411. 
5/411- 


5/412. 
5/412- 


[23] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
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[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[26] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
415. 

[28] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[29] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
416. 

[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
417... BaşaDön 

[31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[32] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[33] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
418. 

[34] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[36] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
419. 

[38] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
420. 

[40] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
421. 

[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
423. 

[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
424, 

[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 








Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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5/413. 
5/413. 
5/414. 
5/414. 
5/414- 


5/415. 
5/415- 


5/416- 


5/417. 
5/417. 
5/417- 


5/418. 
5/418. 
5/418. 
5/418- 


5/419. 
5/419- 


5/420- 


5/422. 
5/422. 
5/422- 


5/423- 


5/424. 


[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
426. 

[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
428. 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
429, 

[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 





[59] Elimizdeki nüshadaki ibare böyledir.(Çev.). 


[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
439. 
[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
433, 
[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
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5/424. 
5/424- 


5/426. 
5/426. 
5/426. 
5/427- 


5/428. 
5/428- 


5/429. 
5/429. 
5/430. 
5/430. 
5/431. 


5/431- 


5/432. 
5/432- 


5/433. 


[64] Tefsirin metninde, bu ifade, şeklinde . Ancak, siyak ve sibaktan hareket 
ederek, ifadenin,şeklinde olması gerektiğine kanaat getirdik. (Ç.). 


[65] Müslim, Salât 9(1/288). 


[66] Buhâri, Rikâk 26; Müslim, Fedâil. 17-18 (4/1789). 
[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/433- 


435. 


[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/435- 


436. 





[69] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 5/436- 


437. 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
440. 

[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
441. 

[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
443. 

[75] Kurtubi Tefsiri. 3/287 (Ç). 

[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
444, 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
447. 

[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
452., 

[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
453. 

[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 





Başa Dön 








[84] Müslim, Salât 238 (1/357). Müslim, Salât 238 (1/357). 


[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
455. 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
456. 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
457. 
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5/441. 
5/442- 


5/443. 
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5/444- 


5/447. 
5/448. 
5/448- 


5/452- 


5/453. 


5/453- 


5/455. 
5/455. 
5/455. 
5/455- 


5/456- 


[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


458. 


[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


459. 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 


461. 


[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


462. 


[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


468. 


[99] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


469. 








(1001 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


5/469. 

HOL) Fahruddin 
5/469-470. 
[102] Fahruddin 
5/470-472. 
1103) Fahruddin 
5/472. 

[104] Fahruddin 
5/472. 

(105) Fahruddin 
5/472-473. 
(106) Fahruddin 
5/473. 
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5/473-474. 
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5/474. 
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Mefâtihu”l-Gayb, 


5/457- 
5/458- 
: 5/460- 
5/461- 


5/463. 
5/463. 
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5/468- 
Akçağ Yayınları: 
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1091 Fahruddin 
5/474. 

O10] Fahruddin 
5/474-475. 
UNİ) Fahruddin 
5/475. 

(1121 Fahruddin 
5/475-476. 
11131 Fahruddin 
5/476. 

(114) Fahruddin 
5/477. 

(1151 Fahruddin 
5/477. 
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Er-Râzi, 


Başa Dön 


Tefsir-i 
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Tefsir-i 


(161) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


5/477-478. 


U17] Buhâri, Salât. 80. 


[118] Fahruddin 
5/478-479. 
[19] Fahruddin 
5/479. 

1120) Fahruddin 
5/480. 

[O21] Fahruddin 
5/480-481. 
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5/481. 
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5/491. 

(130) Fahruddin 
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(131) Fahruddin 
5/491. 

(132) Fahruddin 
5/492-494. 
1133) Fahruddin 
5/494-49'7. 
[134] Fahruddin 
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(135) Fahruddin 
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(136) Fahruddin 
5/498. 

1137) Fahruddin 
5/498-499. 
[138] Fahruddin 
5/500-501. 
1139) Fahruddin 
5/501. 

[140] Fahruddin 
5/501-503. 
O41] Fahruddin 
5/503. 

[142] Fahruddin 
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5/503. Başa Dön 

[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/504-505. 

[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/505. 

[145] Câmıu's-Sağir. 2/137. 

[146] Vesfe: Küfelitere göre 200 kg.dk bir tartı birimidir. (Ç.) 

(1471 Buhari. Zekat, 4. 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/505. 

1149) Buhari , Zekât, 41. 

(1901 Burada suale konu şu husustur: Matuf olan kısmında min hart-i cerri, 
gerekli olmadığı halde neden tekrar getirilmiştir? Cevap burada gizli kalıyor. 
Maksat şudur: Matufda min'i tekrar etmenin sebebi, matuf ve matufun aleyhine 
herbirinin müstakil bir nev'i teşkil etmesidir veya te'kid içindir. Birinci tayyibât, 
ikincisine de delâlet ettiğinden, ikincisi hazfedilmiştir. (Ç.). 

USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/506-508. 
(152) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/508. 
(1531 Bazıları otuzbir yer olduğunu söyler. (Mecma'ul-Beyân'dan) (Ç.). 

(154) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/508-509. 
(55) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/509. 
U56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/509-510. 
(57) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/510-511. 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/511. 
U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/511. 








(160) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


5/511. 


L61] Tirmizi, Tefsir, 3(5/219). 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


5/511-512. 


[163] Buhârî. Zekât, 27. (Az farklı bir şekli... 


[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


5/512-515. 

(165) Fahruddin 
5/516. 

(166) Fahruddin 
5/516-518. 

(167) Fahruddin 
5/519. 

(168) Fahruddin 
5/519-520. 

(169) Fahruddin 
5/520. 

1170) Fahruddin 
5/520-521. 

O71] Fahruddin 
5/521. 


(172) İbn Mace. 


(Kısmen...). 
1173) Fahruddin 
5/521-522. 
[174] Fahruddin 
5/522. 

(175) Fahruddin 
5/522-523. 
(176) Fahruddin 
5/523-524. 
1177) Fahruddin 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Başa Dön 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Keffarât, 17 (1/687): 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


). 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Ebu Mvud, Eyman, 30 (3/241). 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


5/524. 


L178] Tirmizi. Bir ve Sıtâ, 42 (4/344). 
[O79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


5/524. 


L180] Müsned, 4/202. 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


5/525. 


[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


5/525-526. 





[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


5/526. 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


[184] Benzer bir hadis için bkz. Nesal , Zekât 49 (5/58): Ebu Davud. Vitr, 12 


(2/69); Müsned. 5/178-179. 


(1851 Buhirİ Zekât, 16; Müslim. Zekat, 91 (2/715). (Hadisin tamamı). 


[186] Tirmizi 


Keşfu'l Hafa, (2/22). 
L187] Keşfu'l-Hafâ. 2/231. 


1188) Fahruddin 
5/526-529. 
1189) Fahruddin 
5/529-530. 
1190) Fahruddin 
5/530-531. 
O91] Fahruddin 
5/531. 

(192) Fahruddin 
5/532. 

1193) Fahruddin 
5/532-533. 
1194) Fahruddin 
5/533. 

1195) Fahruddin 
5/534. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Zekat, 28 (3/52). ("gizlice kaydı" olmaksızın.) Bu şekli ile: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


(196) Fahruddin 
5/534-535. 
1197) Fahruddin 
5/535. 

[98] Fahruddin 
5/535. 

(199) Fahruddin 
5/536. 

[200] Fahruddin 
5/536-537. 
[201] Fahruddin 
5/537. 

[202] Fahruddin 
5/537. 

[203] Fahruddin 
5/538. 

[204] Fahruddin 
5/538-539. 
[205] Fahruddin 
5/539. 

[206] Fahruddin 
5/539. 

[207] Fahruddin 
5/540-541. 
[208] Fahruddin 
5/541. 

[209] Fahruddin 
5/541. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Başa Dön 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


5/541-542. 


[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


5/542. 


[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


5/542-543. 

[213] Timrizi Zühd, 17 (4/563). 

[214] Nesil, Zekât 89 (5/98). 

[215] Iraklılara göre iki "rıtr'lık bir ölçek olup. 832 gr. dır. 

[216] Buhari, Zekât, 50, 53; İbn Mâce. Zekât, 25 (1/588). 

[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/543-546. 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/547. 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/547. 

[220] Kulelilere göre 200 kg.lık bir ölçü birimi. (Ç.) 

[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/547-548. 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/548. 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/549. 
[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/549. 
[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
5/549. Başa Dön 
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Birinci Mese e 














Birinci Mesele 


İkinci Mesele 





h'a a Dön lörülmesinin Mânası 






İkinci Mesele 
Birinci Mesele 





İkinci Mesele 





İkinci Mesele 





Altıncı Mesele 





İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Teklif-i Mâlâ Yutak (Takat Dışında Yük) Var Mıdır? 


Birinci Mesele 
İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 


Beşinci Mesele 
Birinci Mesele 


Birinci Mesele 
İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 


Takat Getirilemeyecek Yük Hakkında 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 
Üçüncü Mesele 
Af, Mağfiret ve Rahmet Arasındaki Fark 


"Ribâ yiyenler, ancak kendisini şeytan çarpmış olan kimsenin kalkması gibi 
(kabirlerinden) kalkarlar. Böyle olması da onların, "Alım-satım da ancak ribâ 
gibidir" demelerindendir. Halbuki Allah alışverişi helâl ribâyı 


haram kılmıştır. Kim Babbjnden kendisine bir öğüt gelip de vazgeçerse, geçmişi 
ona, ve işi de Allah'a aittir. Kim de tekrar dönerse, onlar ateşin yaranıdırlar ki, 


orada onlar ebedi kalıcıdırlar" (Bakara, 275). LU 
Riba (Faiz) Hakkında Hüküm Başa Dön 


Bakara süresinin bu âyetlerinde zikredilen hükümlerin ikincisi "Ribâ" hükmüdür. 
Bil ki riba (faiz) ile sadaka arasında, zıt yönden bir münasebet vardır. Çünkü 
sadaka, Allah'ın emri sebebiyle, kişinin malını noksanlaştırmasıdir. Ribâ ise, 
Allah'ın yasakladığı bir seki İde,kişin in malını artırma isteğinden ibarettir. Bu 
bakımdan, bu iki şey birbirinin zıddıdırlar. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, 
"Allah ribanm bereketini tamamen giderir, sadakaları ise artırır" (Bakara. 276) 
buyurmuştur. Binaenaleyh riba sadaka arasında, işte bu yönden bir çeşit ilgi 
bulunduğu için, Cenâb-ı Allah sadakanın hükmünden sonra, ribânın hükmünü 


zikretmiştir. [2] 
Riba Hakkında "Yemek" Tabirinin Delâleti 


Allah Teâlâ'nın "Riba yiyenler" sözünden murad, "riba (faiz) ile alış-veriş 
edenler" demektir. Maksadın büyüğü "yeme" ile alakalı olduğu için Cenâb-ı 
Hak, bunu "yiyenler" tabiriyle anlatmıştır. Nitekim O, "Gerçekten, yetimlerin 
mallarını haksız olarak yiyenler"(Nisa, 10) buyurmuştur. Yetimin malını yemek 
caiz olmadığı gibi, telef edip heder etmek de caiz olmaz. Fakat Allah Teâlâ, bu 
âyetinde "yiyenler" tabiri ile, yeme dışındaki tasarruflara da dikkat çekmiştir. 
Allah Teâlâ'nın, "Aranızda, mallarınızı haksız yollarla yemeyin" {Banara, 188) 
âyeti de böyledir. 

Hem sonra câhiliyye devri insanlarının yaptığı gibi, parada artma manasına olan 
ribanın kendisi yenilmez, ancak onunla yiyecek şeyler satın alınmak sureti ile 
yenilmiş olur. Bundan murad, ribâ (faiz) ile alış-veriş yapmaktır. Böylece Allah 
Teâlâ, zikrettiğimiz tehdidi ile, riba ile muamele yapmaktan menet-miştir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de, (faiz) yiyen, yediren, şahidi olan, onu yazan ve onu helal 


sayan lanetlenmiştir"İ5! buyurmuştur. Bütün bunlardan hareketle ribânın haram- 


lığının sadece onu yeme ile ilgili olmadığını anladık. Keza "tard" ve "aks"inlH 
şehadetiyle sabit olmuştur ki haram olan şeyin haramlığı, diğer bütün tasarruflar 
içinde sadece "yeme"ye münhasır değildir. Bu dört izah ile, âyette bahsedilen 


"riba yemek"ten muradın, riba ile alış-veriş yapma olduğu sabit olur. [5] 


Riba (Faiz) İle İlgili Bazı Meseleler 


Riba ile ilgili bazı meseleler bulunmaktadır. Şöyle ki: 16) 
Birinci Mesele 


"Riba" lügatte fazlalık manasından ibarettir. Bu manada"O şey, arttı; artıyor" 
denilir. 

Allah Teâlâ'nın, "Harekete getir, kabanr" (Hacc, 5) yani artar ayeti de bu 
mânâdadır. Bir insan ribâ ile iştigal ettiğinde denilir. Hadis-i şerifteki, "Kim 
"icbâ" yaparsa faizle ahş-veviş yapmış olur" sözü de böyledir. Buradaki icbâ, 
ürünün iyice kendini belli etmeden onu toptan satmaktır. İşte "riba"nın 


Arapça'daki manası budur. MA 
İkinci Mesele Başa Dön 


Hamza ve Kisâi, râ harfinin kesreti oluşundan dolayı bâ harfini imâle ile 
okumuşlardır. Diğer kıraat imamları ise, bâ harfini fethatayarak, kelimeyi 
"tefhim" ile okumuşlardır. Bu kelime Mushaflarda şeklinde vâv ile yazılmıştır. 
Sen onu, elif, vav ve ya ile yazabilirsin. 

Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Bu kelime kelimeleri gibi, tefhim ile okuyanlara 
göre, vav ile yazılır. Cemi vavına benzetilerek vâvdan sonra bir de elif yazılır". 


[8] 
RibanınÇeşitleri 


Riba, ribe'n-nesie ve ribe'l-fadl olmak üzere iki kısimdir. 

Ribe'n-nesie, câhiliye devrinde bilinen ve yaygın olan faiz şeklidir. Bu böyledir, 
çünkü câhiliye Arapları birisine verilen ana para aynı kalmak şartıyla, her ay 
belli bir miktar almak üzere borç para verirlerdi. Borcun vakti geldiği zaman da, 
borçlu olandan, verdikleri parayı aynen isterlerdi. Eğer borçlu bu parayı veremez 
ise, alacaklı olanlar, hem borcun müddetini uzatırlar, hem de alınacak para veya 
malın miktarını artırırlardı. Cahiliyyedeki insanların yaptıkları ribâ (faiz) şekli 
işte budur. 

"Ribe'l-fadl," bir diğer tâbir ile, "ribe'n-nakd"a gelince, bu,meselâ bir Ölçek 


buğdayın, iki ölçek buğday ile alınıp-satılması ve benzeri muamelelerdir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: İbn Abbas (r.a.)'ın bu ribalar-dan 
sadece birinci kısmı haram saydığı, ribanın sadece "nesle"de olacağını ve "ribe'l- 
fadl'in caiz olduğunu söylediği nakledilmiştir. Bundan dolayı kendisine Ebu 
Sâ'id el-Hudri (r.a.), "Allah'ın Resülü'nden senin şâhid olmadığın ve duymadığın 
şeylere şâhid oldum ve duydum" demiştir. Sonra İbn Abbas (r.a.)'ın bu 
görüşünden vazgeçtiği rivayet edilmiştir. 

Muhammed İbn Sirin şöyle demiştir: "Biz bir evde idik, İklime de bizimle 
beraber idi. Derken bir adam: 

"Ey İkrime, İbn Abbas'la beraber falancanın evinde iken ne olduğunu 
hatırlamıyor musun?" dedi. İkrime de: 


"Ben, riba ile alış-veriş yapmayıl?] helal saymıştım, bana Hz. Peygam-ber'in onu 
haram kıldığı haberi ulaşmıştı. Bunun üzerine ben: "Şâhid olun ki ben de ribayı 
haram sayıyor ve ondan uzaklaşıp Allah'a yöneliyorum" demiştim" dedi. İbn 
Abbas'ın delili âyettiki, -'Halbuki Allah ahş-verişt helâl kılmıştır" beyanının, 
peşin olarak bir dirhemin iki dirheme satılabileceği manasını içine alıp, "ribâyı 
haram kılmıştır" hükmünün ise bunu içine almaması-dır. Çünkü "riba" fazlalık 
manasınadır. Her fazlalık haram kılınmamıştır. Aksine ayetteki, "ribayı haram 
kılmıştır" sözü, sadece câhiliye insanlarının aralarında "ribâ" saydıktan o belli 
akdi içine alır ki o da "ribe'n-nesie'dir. Binaenaleyh Allah Teâlâ'nın "ribayı 
haram kılmıştır" buyruğu sadece ribe'n-nesie hakkında olmuş olur. Bu sebeple 
âyetteki, "Halbuki Allah alış-verişi helâl kılmıştır" sözünün de ribe'n-nakd (fadl)i 
içine aldığı, "ribayı haram kılmıştır" ifâdesinin ise bunu içine almadığı, 
binaenaleyh bunun helâl olmaya devam etmesinin gerektiği sabit olmuş olur. 
"Ribe'l-fadl hadisle haram kılınmıştır" da denilemez, çünkü bu, Kur'an'ın 
zahirinin haber-i vâhid ile tahsis edilmesi manasına gelir ki caiz değildir. İşte İbn 
Abbas'ın görüşü budur. Bu görüşün neticesi, Kur'an'ın haber-i vâhidle tahsis 
edilmesinin caiz olup olmadığı meselesine dayanır. 

Müçtehidlerin ekserisi, ribanın her iki kısmının da haram olduğunda ittifak 
etmişlerdir. 

Birinci kısmın, yani ribe'n-nesie nin haramlığı, Kur'an ile; ikinci kısmın, yani 
ribe'l-fadl'in haramlığı ise sünnet iledir. 

Sonra sünnet, ribe'l-fadl m, hadiste zikredilen altı şey hakkında söz konusu 


olduğuna delâlet ederLlÖl, Âlimler bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Fakihle-rin 
çoğu, ribe'l-fadlın, hadiste zikredilen attı maddeye hasredilmeyeceği, aksine bu 
hadisin hükmünün diğer maddelerde de cari olduğu kanaatindedirler. Kıyası bir 
delil olarak kabul etmeyen alimler, bu haramlığın sadece hadiste geçen attı 


madde hakkında olduğunu söylemişlerdir. Bunların delilleri şunlardır: 

Birinci Delil: Hz. Peygamber ölçülüp tartılan şeyleri, yiyecekleri ve katıkları 
dört şeye tahsis etmiştir. Eğer hüküm bütün ölçülüp tartılanlar ve yiyecekler 
hakkında olsaydı, o zaman Hz. Peygamber, "ölçülüp tartılabiten şeyi, ölçülüp 
tartılan başka birşeye karşılık, fazla olarak alıp satmayın" veyahut da 
"Yiyecekleri yiyecekler ile, fazla olarak alıp satmayın" derdi. Çünkü bu hüküm 
daha kısa ve daha anlamlıdır. Hz. Peygamber (s.a.s.) böyle demeyip, dört şey 
zikredince, haramlığın sadece onlara has olduğunu anlamış oluruz. 

İkinci Delil: Biz, Allah Teâlâ'nın, "Halbuki Allah ahş-veiişi helâl kılmıştır" 
sözünün, ribe'n nakd'in helâlliğini ifâde ettiğini söylemiştik. Sizler ise, ribe'n- 
nakd (fadl)in, altı şey hakkında gelen haber-i vahid ile, âyetin umümi 
hükmünden çıkararak, bu haramltğı kıyas yolu ile onların dışındakilere de 
verdiniz. Böylece bu,o altı şeyi de içine alan Kur'an'ın âyetinin umümi manasını, 
haber-i vâhid ile tahsis etmek olur. Bu altı şeyin dışında hüküm, kıyas yolu ile, 
yine haber-i vâhid ile sabit olmuş olur. Bu gibi kıyaslar haber-i vahidden daha 
zayıftır. Haber-i vahid de, Kur'an'ın zahirinden daha zayıf bir delildir. 
Binaenaleyh sizin yaptığınız daha zayıf olanı, daha güçlü delile tercih etmek olur 
ki bu caiz değildir. 

Üçüncü Delil: Nassın mahallinden, nass mahalli olmayana geçmek, ancak, 
nassın varid olduğu hususta, hükmü ta'lil etmek (illetini bildirmek) vasıtasıyla 
mümkündür; bu da caiz değildir. Bunun birinci sebebi, Allah'ın hükmünü ta'lil 
etmeyi (hükmün sebebini bildirmeyi) gerektirmezdir ki Usulü'd-Din ilminde 
sabit olduğu üzere bu sebebi bilmemiz imkânsızdır. İkinci sebebi, nass varid olan 
hususta hükmün malum olmasıdır. Dil (lisan) ise zannidir. Ma'lumu maznuna 
bağlamak caiz değildir. Cumhur-u fukaha ribe'l-fadlın haramlığının, bu altı 
kalem eşyaya münhasır olmadığında müttefiktirler. Onlara göre bilakis diğer 
eşyada da riba cereyan eder. Ayrıca malümdur ki, herhangi bir hükmü, nass 
mahallinden nass mahalli olmayan meseleye nakletmek (orada geçerli kılmak), 
nass mahallinde sabit olan hükmün illetini, nass mahalli olmayan meselede de 
göstermekle mümkün olabilir. İşte bundan ötürü âlimler, illeti izah ederken 
muhtelif görüşler ortaya koymuşlardır: 

Birinci Görüş: İmam Şafii (r.a.)'nin görüşüdür. Buna göre, ribanın haram oluş 
illeti, dört şeydeki tad ile cins birliği ve altın ile gümüşteki peşin oluştur. 

İkinci Görüş: Ebu Hanife (r.a.)'nin görüşüdür. Buna göre, miktarı belirlenebilen 
her şeyde riba (faiz) söz konusu olur. Altın ve gümüş paradaki ribâ-nın illeti, 
tartılabilir olma; diğer dört şeyde ise ölçülebilme ve cins birliğidir. 

Üçüncü Görüş: İmâm Malik (r.a.)'in görüşüdür. Ona göre haramlığın illeti. 


yiyecek olma veyahut da yemeye elverişli olma özelliğidir ki bu ikinci özellik, 
meselâ tuzda vardır. 

Dördüncü Görüş: Abdulmelik İbn el-Mâcişün'a âit olan görüştür. Ona göre, 
insanların istifade ettikleri her şeyde ribâ câridir. 

Âlimlerin ribâ (faiz) ile ilgili görüşlerinin özeti budur. Meselenin detayına 


inmek, tefsire uygun değildir. NUN 
Ribanın (Faizin) Haram Kılınmasının Hikmetleri Başa Dön 


Âlimler, ribântn haram otuş hikmeti hususunda şu izahları yapmışlardır: 

a) Ribâ, insanın malını, bir karşılık vermeden almak demektir. Çünkü bir 
dirhemi, iki dirhem karşılığında alıp-satan, fazladan karşılıksız bir dirhem almış 
olur. İnsanların, mallarına ihtiyaçtan vardır. Dolayısıyla malın, bu bakımdan 
büyük bir saygınlığı (hürmeti) vardır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s. "İnsanın 


malmın haramliğı kanm-canin haramlığı gibidir" H2] buyurmuştur. Binaenaleyh, 
bir insanın malını karşılıksız almanın haram olması gerekir. 

İmdi şayet, "Anaparanın, o kimsenin elinde uzun müddet kalmasının, fazladan 
alınacak paraya bir karşılık sayılması niçin caiz olmasın? Çünkü anapara, şayet 
bu müddet içerisinde esas sahibinin elinde olsaydı, onun bu parayla ticaret 
yaparak kazanç elde etmesi mümkün olurdu. Parayı borçluya verdiğine, borçlu 
da bu paradan istifade ettiğine göre, borçlunun alacaklıya, o paradan ettiği 
istifadeye karşılık fazladan bir para vermesi, yadırganmamalıdır" denilir ise, biz 
deriz ki: Sizin bahsettiğiniz istifâde, olması da olmaması da muhtemel mevhum 
(var sayılan) bir şeydir. Halbuki anaparadan fazlasını almak, kesin bir iştir. 
Binaenaleyh kesin olanı, varsayılan zanni bir şeyden dolayı elden çıkarmak, her 
halükârda zarardır. 

b) Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, ribayı (faizi), insanları 
çalışmaktan alıkoyacağı için haram kılmıştır. Çünkü parası olan kimseler, ister 
vadeli, ister peşin olsun, yapacakları ribâ akdi vasıtasıyla kâr elde etme imkânını 
bulduklarında, geçimlerini kolayca sağlarlar ve çalışma, ticaret ile güç sanatların 
meşakkatlerine girmezler. Bu da, insanların menfaatlerinin zedelenmesi 
neticesine götürür. Halbuki âlemin menfaatinin, ancak ticaret, sanat ve 
elsanatları ite, imar ile nizam ve düzene girdiği malumdur. 

c) Şu izah da yapılmıştır: Riba muamelesinin haram Ilgındaki hikmet, bunun 
insanlar arasında bilinen ve yaygın olan karan (borçlanmanın) sona ermesine 
sebeb olmasıdır. Çünkü ribâ haram kılındığında, insanlar borç para vermekten ve 
bu yaygın borç vermeyi sürdürmekten hoşlanırlar. Eğer ribâ helâl olsaydı, ihtiyaç 


sahiplerinin içinde bulunduğu zaruret, bu ihtiyaç sahibini, aldığı bir dirheme 
mukabil iki dirhem ödemeye mecbur ederdi. Bu da, eşitliğin, ma'ruf ve ihsanın 
sona ermesi neticesine götürür. 

d) Genel olarak borç veren zengin, borç alan da fakirdir. Binaenaleyh ribâ 
akdinin caiz olduğunu söylemek; zengine, fakir ve güçsüz kimseden fazladan 
para alma imkânı vermek olurdu. Bu ise rahim olan Allah'ın rahmetinden dolayı, 
caiz değildir. 

e) Ribarim haramlığı nass (ayet) ile sabittir. Mükellefiyetlerin hepsinin 
hikmetinin, insanlarca bilinmesi şart değildir. Biz, ribâ ile ilgili hikmetin ne 
olduğunu kesin olarak bilmesek bile, ribâ akdinin haram olduğunu kesin bilmek 
gerekir. 

Allah Teâlâ'nın buyruğu hakkında, müfessirlerin ekserisi, bundan muradın 
kıyamet günündeki kalkış olduğunu; diğer bazıları da bundan muradın kabirden 
kalkış olduğunu söylemişlerdir. Bil ki bu iki görüş arasında bir zıddiyet yoktur. 


Binaenaleyh lâfzı her iki manaya da almak gerekir. u3] 
Şeytan Çarpmasının Buradaki Mânası 


Cenâb-ı Hakk'ınancak, kendisini şeytan çarpmış olan kimsenin kalkması gibi..." 
tabiri ile ilgili birkaç mesele vardır: HA 


Birinci Mesele Başa Dön 


Âyette geçen kelimesinin mânâsı, rastgele vurmaktır. Herhangi bir iş hususunda 
gelişigüzel hareket eden ve onda doğru olanı bulamayan kimseye. "O rastgele 
gidiyor" denilir. Yine "Deve- yeryüzünde gelişigüzel yürüdü" denilir. Birisini 
şeytan çarpıp delirttiğind denilir. Çünkü delilik, şaşkınlık içinde gelişigüzel 
vurmaktır. Şeytanın çarpıp delirtmesine ik- denilir. Yine, "Onda bir delilik var" 
manasında j diye de kullanılır. Âyettekelilik demektir. "Adam delirdi" ; 

"O, delirmiştir" ve "Onda bir delilik var" denilir. Bu kelimenin asıl manası, el ile 
dokunmaktır. Buna göre sanki, şeytan o insana dokunmuş ve onu delinmiştir. 
Delilik diye adlandırılmıştır. Nitekim şey- 

tan, insanı çarpar ve onu ayakları altında çiğneyerek delirtir. Bundan dolayı 
delilik, ik^ diye de adlandırılmıştır. Buna göre, çarpma (habta) ayak ile, mes ise 
el ile olmuş olur. Sonra bu hususta iki sual vardır: 

Birinci Sual: "Tehabbut", "tefa'ul" veznindedir. Binaenaleyh bu babdan olup 
"lâzım" manasına gelen o fiil nasıl müteaddi manası ifâde eder?" 


Cevap: fiilinin ; fiilinin de manasına gelmesi gibi, babı da çoğu ke manasına 
gelir. 

İkinci Sual: Âyettek tabirindekharf-i cerri neye taalluk etmektedir? > 

Biz deriz ki: Bu hususta iki görüş vardır: 

a) Bu fiiline taalluk etmektedir. Buna göre ayetin takdiri, "Onlar kendilerinde 
bulunan mess (çarpılma) den,ancak şeytanın çarptığı kimsenin kalkışı gibi 
kalkarlar" şeklinde olur. 

b) Bu, ayetteki fiiline taalluk eder. Buna göre takdir, "Onlar ancak, mess 
(dokunma) sebebi ile çarpılmış kimsenin kalkışı gibi kalkarlar" şeklinde olur. 


(15) 
İkinci Mesele 


Cübbâf şöyle der: "İnsanlar, sar'alı kimseye, "şeytan dokunduğu ve çarptığı için 
bu hal onun başına 

gelmiştir" derler. Bunun aslı yoktur. Çünkü şeytan 

insanları delirtip öldürmeye kadir olacak kadar güçlü değildir. Bunun böyle 
olduğuna şu hususlar da delildir: 

a) Hak Teâlâ'nın şeytanlardan naklettiği şu sözleri.. "Zaten benim, siz (insanlar) 
üzerinde hiçbir hükmüm ve nüfuzum da yoktu. Yalnız ben sizi çağırdım, siz de 
bana hemen icabet ettiniz" (ibrahim, 22). Bu âyet, şeytanın insanları delirtmeye, 
öldürmeye ve onlara eziyet etmeye gücü olmadığı hususunda açık bir nasstır. 

b) Şeytanın ya kesif bir cisim, veya lâtif bir cisim (ruhani bir varlık) olduğu 
söylenebilir. Eğer şeytan kesif bir cisim ise, görülmesi ve müşahede edilmesi 
gerekir. Çünkü onun kesif olması ve görülmesi mümkün olduğu halde görülemez 
ise o zaman bizim yanımızda güneşler, yıldırımlar, şimşekler ve dağların 
bulunup da bizim onları görmememiz de caiz olurdu. Bunu iddia etmek büyük 
bir cehalettir. Bir de, şayet şeytan kesif (maddi) bir cisim olsaydı, insanın içine 
girmesi nasıl mümkün olurdu? Şeytanın hava gibi lâtif bir cisim olmasına 
gelince, bu gibi varlıklarda bir katılığın ve gücün bulunması imkânsızdır. 
Binaenaleyh şeytanın, insanı delirtmeye ve öldürmeye kadir olması imkânsızdır. 
c) Şayet şeytan insanı delirtmeye ve öldürmeye muktedir olsaydı, 
peygamberlerin mucizelerine benzer şeyler yapabilirdi. Bu da, nübüvvet 
müessesesine ta'n edilmesine sebebiyet verirdi. 

d) Şayet şeytan buna kadir ise, o zaman daha niçin mü'minlehn azılı düşmanı 
olmasına rağmen, hepsini çarpıp delirtmiyor, onların mallarını alıp durumlarını 
bozmuyor, sırlarını ortaya koymuyor ve akıllarını gidermiyor? Bütün bunlar, 


asılsızlığı aşikar olan şeylerdir. 

Şeytanın İnsanı delirtebileceğim ve Öldürebileceğini söyleyenler ise şu iki şeyi, 
delil getirmişlerdir: 

a) Rivayet edildiğine göre; şeytanlar, Hz. Süleyman İbn Davud (a.s.) zamanında, 
Allah'ın da: "(Gider) Süleyman, kalalar, heykeller, büyük havuzlar gibi çanaklar 
ve sabit kazanlardan, ne dilerse yaparlardı"" (Sebe, 13) buyurduğu gibi, güç 
işlere girip, onları yapabiliyorlardı. Buna şöyle cevap verilir: Allah Teâlâ cinleri, 
Hz. Süleyman (a.s.) zamanında mükellef tutmuştu. İşte bundan dolayı, bu gibi 
şeyleri yapabiliyorlardı. Bu, Süleyman (a.s.)'ın mucizelerinden idi. 

b) Tefsir etmekte olduğumuz ayetteki "Şeytan çarpmış olan kimse" tabiridir. Bu 
ifâde şeytanın dokunarak insanları delirttiği hususunda açık bir nas-tır. Buna 
şöyle cevap verilir: Şeytan, neticesinde sar'a ortaya çıkan, eziyet verici vesvesesi 
ile insana dokunur. Bu Eyyub (a.s.)'un, "Gerçekten şeytan beni meşakkate ve 
azaba (hastalığa) düşürdü".(Sad, 41) sözünde ifâde ettiği husustur. Sar'a, vesvese 
anında ortaya çıkar. Çünkü Allah Teâlâ, insanı zayıf tabiatlı ve ödlek olarak 
yaratmıştır. Çünkü vesvese esnasında hemen korkar, cesareti kırılır ve böylece 
de, korkak birisinin ıssız bir yerden korkup yere yığılması gibi, yığılır kalır. İşte 
bu manadan ötürü, böyle bir çarpma kâmil, fazıl, akıllı ve mazbut kimselerde 
görülmez. Ancak bu zayıf mizaçlı ve eksik akıllı kimselerde bulunur." İşte, bu 
konuda Cübbâi'nin söylediği bütün şeyler bunlardan ibarettir. 

Kaffâl, bu konuda şu izahı yapar: "İnsanlar, sar'ayı şeytan ve cinlerden bilirler. 
Bundan dolayı da, ayette onlara, bu husustaki zanlarına göre hitap olunmaktadır. 
Yine insanlar, birşeyi kötülemek istedikleri zaman, onu şeytana nisbet etmeyi 
adet haline getirmişlerdir. Nitekim Hak.Teâlâ "Tomurcukları şeytanların başları 


gibidir" (Saftat. 65) buyurmuştur." LL6| 
Bu Ayetin Tefsirinde Müessirlerin Başlıca Görüşleri Başa Dön 


Müfessirlerin âyetin tefsiri hususunda şu değişik görüşleri vardır: 

Birinci Görüş: Riba (faiz) yiyenler, kıyamet gününde cin çarpmış gibi kalkarlar. 
Bu, ribâ yiyenlere has bir alamettir. Böylece mahşerdekiler, bu alamet sayesinde, 
onların dünyada iken ribâ yediklerini anlamış olurlar. Buna göre âyetin manası, 
"Onlar kıyamet günü, şeytanın çarptığı kimseler gibi, mecnun olarak kalkarlar" 
şeklindedir. 

İkinci Görüş: Vehb İbn Münebbih şöyle der: "Allah Teâlâ bununla şunu 
kastetmektedir: İnsanlar, diriltilip kabirlerinden kaldırıldıklarında-bir ayette: 
"Onlar, kabirlerinden firlaya ürlaya çıkarlar" (Meânç, 43) buyrulduğu gibi- 


hızlıca çıkarlar. Riba yiyenler ise böyle çıkamazlar. Çünkü onlar, şeytanın 
çarptığı kimseler gibi, düşe kalka yürürler. Çünkü onlar, dünyada iken riba 
yemişlerdir. Böylece Hak Teâlâ, onların dünyada yedikleri bu şeyi, kıyamet günü 
karınlarında artırmış ve onları ağırlaştırmıştır. Onlar kalkar ve düşerler. Koşmak 
isterler, fakat koşamazlar." 

Bu görüş, birinci görüşten farklıdır. Çünkü buna göre, ribâ yiyenlerin ko- 
şamamaları, karınlarının ağırlığı sebebiyledir, delilikten dolayı değildir. Bu 
görüş, İsrâ hadisi ile ilgili hadis-i şerifte rivayet edilen hususlarla da kuvvet 
bulur. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Cebrail beni (İsrâ 
gecesi) herbiri koca bir ev gibi olan insanların yanma götürdü. Onlardan herbfri 
kalkmak istiyor, fakat karnı onu çektiği için tekrar düşüyordu. Bunun üzerine 
ben, "Ey Cibril kimdir bunlar?" dediğimde O, "ribâ yiyenler ancak, kendisini 
şeytan çarpmış olan kimsenin kalkması gibi kalkarlar" dedi". 

Üçüncü Görüş: Bu, Hak Teâlâ'nın "Takvaya erenler, kendilerine şeytandan bir 
arıza dokunduğu zaman, iyice düşünürler, bir de bakarsın ki onlar görüp 
bilmişlerdir" (A'raf, 201) âyeti gibidir. Çünkü şeytan, insanı lezzet ve şehevi 
arzuların peşine düşmeye ve Allah'tan başka şeylerle meşgul olmaya davet eder. 
Şeytanın dokunmasından murad, işte budur. Bu durumda olan herkes dünya 
işleri hususunda cin çarpmış gibi olur. Bazan şeytan onu, nefsine ve hevasına 
doğru; bazan da melek dine ve takvaya doğru çeker. Böylece o insanda birbirini 
tutmayan hareketler, çeşitli fiiller ve yalpalamalar meydana gelir. İşte şeytanın 
dokunması ve vesvesesi sebebi ile olan çarpma budur. Ribâ yiyen kimse de, hiç 
şüphesiz dünya sevgisinde ileri gitmiş ve kendisini olmadık tehlikelere atmış 
demektir. Kişi bu sevgi ile öldüğü zaman, onun bu sevgisi kendisi ile Allah 
arasında bir perde olur. İnsanın mal sevgisinden dolayı, dünyada meydana gelen 
bu çarpılma, ahirette bir başka çarpılmanın sebebi ol- 

muş ve onu, Allah ile kendisi arasına perde çekmiş, Allah'dan mahrum kalma 
zilletine düşürmüştür. Bu izah ve görüş, bence, naklettiğimiz ilk iki görüşten 
daha doğrudur. 

Allahu Teâlâ'nın, "Böyle olması onların, "Alm-satim da ribâ gibidir" 


demelerindendir" ifadesi ile ilgili birkaç mesele vardır: U 
Birinci Mesele 
Bu insanlar, şu benzerlikten dolayı, ribânın da helâl olduğu görüşündedirler: 


"Birisi, bir elbiseyi on dirheme satın alıp, sonra onu onbir dirheme satarsa bu 
helâl olmaktadır Aynen bunun gibi, on dirhemi, onbir dirheme sattığı zaman da 


bunun helâl olması gerekir. Çünkü aklen bu iki durum arasında herhangi bir fark 
yoktur. Bu ribe'l-fadl hakkındadır. Ribe'n-nesie de böyledir. Çünkü bir insan o 
anda on dirhem değerinde olan bir elbiseyi, parasını bir ay sonra almak üzere 
onbir dirheme satarsa caiz olur. Tıpkı bunun gibi, on dirhemi, bir ay sonra geri 
almak üzere onbir dirhem mukabilinde verir ise, bunun da caiz olması gerekir. 
Çünkü aklen bu iki şekil, birbirinden farklı değildir. Zira birinci şekiller, iki taraf 
arasında bir rıza olduğu için caizdir. İkinci şekillerde de, taraflar arasında bir rızâ 
olduğuna göre, bunların da caiz olması gerekir. Alış-veriş, ihtiyaçları gidermek 
için meşru kılınmıştır. İnsanın o anda elinde hiçbir şeyin bulunmaması, fakat 
şiddetli ihtiyaç içinde olması ve ileride birçok mallara sahip olması mümkündür. 
İmdi eğer ribâ caiz olmaz ise, elinde parası bulunan kimse, o insana hiçbirşey 
veremez, böylece de o insan ihtiyaç ve sıkıntı içinde kalmaya devam eder. Fakat 
ribâ caiz olsa, parası olan kimse, karşılığında daha fazlasını alacağı için, o insana 
para verir; o insan da, mal elde ettiğinde, borcunu fazlasıyla verebilir. Mal elde 
edildiği zaman, fazlasıyla borcu ödemek, o insan için, devamlı ihtiyaç içinde 
sürünmekten daha kolaydır. İşte bu durum, riba'nın (faiz'in) helâl sayılmasını 
gerektirir. Nitekim biz, ihtiyaçlar karşılansın diye, diğer alış-verişlerin helâl 
olduğuna hükmetmişiz. "İşte bu insanların alış-verişi ribâ'ya benzetişleri 
böyledir. Allah Teâlâ, buna, tek bir sözle cevap vermiştir. O da, şu 
âyettir"Halbuki Allah alışverişi helâl ribâyı haram kılmıştır." Cenâb-i Hakk'ın bu 
cevabının izahı şöyledir: 

"Sizin söylediğiniz husus, nassa, kıyâs ile karşı koymaktır. Bu ise, şeytanın 
işidir. Çünkü Allah Teâlâ, şeytana, Hz. Adem için secde etmesini emredince 
kıvas yapıp Allah'ın emrine karşı çıkarak, "Ben ondan hayırlıyım. (Çünkü) beni 
ateşten yarattın, onu ise çamurdan yarattın" (Araf, 12) demiştir. 

Bil ki kıyası delil olarak kabul etmeyen âlimler de aynı yoldan giderek, "şayet 
din, kıyâs ile olsaydı, bu şüphenin haklı bulunması gerekirdi. Bu şüphe kabul 
edilmediğine göre, dinin kıyâs ile değil, nass ile olabileceğini anlamış oluruz" 
demişlerdir. 

Kaffal (r.h.), bu iki meselenin birbirinden farklı oluşunu şöyle diyerek belirtir: 
"Değeri on dirhem olan bir elbiseyi, insan yirmi dirheme satsa, bu kimse elbiseyi 
yirmi dirhemlik kabuf etmiş olur. Yirmi dirhem üzerinde,alan ve satan 
anlaştığında, elbise ve fiyat, alan ve satana göre, mal olarak birbirine denk 
sayılmış olurlar. Bundan dolayı, taraflar birbirinden karşılıksız birşey almamış 
olurlar. Fakat insan, karşılığında yirmi dirhem almak üzere on dirhem satarsa, 
karşılıksız fazladan on dirhem almış olur. "Onun karşılığı zaman bakımından 
tanınan mühlettir" denemez. Çünkü o, ne maldır, ne de kendisine işaret 


edilebilecek bir varlıktır. Binaenaleyh mühlet, fazladan alınan on dirhemin 


karşılığı sayılamaz. Bu izah ile, iki şekil arasındaki fark ortaya çıkmaktadır. us] 
İkinci Mesele Başa Dön 


"Böyle olması, onların, "Alım-satım da ancak ribâ gibidir" demelerindendtr" 
âyetinin zahiri, ribâyı alıp, haram olmasına rağmen yemekten ötürü değil, onu 
helâl saymadan dolayı yapılan ilâhi bir tehdidi gösterir. Buna göre, ribâ'nın 
büyük günahlardan olduğu, bu âyetle sabit olmaz. 

Buna göre şayet, "Bundan önceki ifadeler ribâ yiyenlerin kıyamet günü cin 
çarpmış gibi kalkacak olmalarının sebebinin, ribayı yemeleri olduğunu gösterir" 
denir ise, biz de deriz ki, âyetteki; "Böyle olması onların "Alım-satım da ancak 
ribâ gibidir" demelerindendir" buyruğu o çarpılışın sebebinin sadece bu söz ve 
inanış olduğunu açıkça göstermektedir. Binaenaleyh bundan Önceki kısmı te'vil 
etmek gerekir. Halbuki biz, âyette bahsedilen "yeme'-'den maksadın, bizzat 
yemek olmadığını söylemiş ve bunun delillerini getirmiştik. Siz bunu, riba ile 
tasarrufa hamlediyorsunuz. Biz ise onu, ribâyı helâl ve mahzursuz sayma 
manasına hamlediyoruz. Çünkü bazan "yeme" ile, o şeyin helâlliği ifâde edilir. 
Nitekim lanca, Allah'ın malını, helâl-haram demeden yer". Yani "hepsini helâl 
görür" denir. Âyetteki "yeme"yi, helâl görme mânâsına aldığımızda, ayetin başı 
ile sonu birbirine uyar. Âyetin lâfzının delalet ettiği, işte budur. Fakat müfessirle- 
rin çoğu âyeti ribâ akdini helâl görenlere karşı ilâhi bir tehdid manasına değil, 


ribâ ile alış-veriş yapanlara karşı bir tehdid manasına hami etmişlerdir. 119) 
Üçüncü Mesele 


Ayetin bu kısmı ile ilgili bir soru vardır, o da şudur: Niçin "Ribâ da ancak alış- 
veriş gibidir" denilmemiştir. Çünkü alış-verişin helâl olduğu ittifakla kabul 
edilmiş bir husustur. Onlar ribâyı buna kıyas etmek istemişlerdir. Kıyas ise 
ihtilaflı olan hususun, üzerinde ittifak edilen hususa benzetilmesinden ibarettir. 
Binaenaleyh âyetin nazmının, "Riba da ancak alışveriş gibidir" şeklinde olması 
gerekirdi. Bunun ters çevrilerek, "Alım-satım da ancak ribâ gibidir" denilmesinin 
hikmeti nedir? 

Cevap: Bu kimselerin maksadı, bizzat bu kıyasa sarılmak değil, aksine 
maksadları, ribâ ile alış-verişin matlub olan her yönden birbirine benzediğini 
ifâde etmektir. "Binâenaleyh birbirine denk sayılan iki şeyden birisinin helâl, 
diğerinin de haram olduğunu söylemek nasıl caiz olur?" demek istiyorlar. Bu 


takdire göre, bunlardan hangisi önce zikredilse veya sonra zikredilse caiz olur. 


[20] 
Riba Haram, Alış Veriş İse Mubahtır 


Cenâb-ı Allah'ın "Halbuki Allah alışverişi helâl, ribâyı haram kılmıştır" beyanı 
ile ilgili birkaç mesele vardır: PH 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bu cümlenin kâfirlerin sözlerinin devamı olması muhtemeldir. Buna göre mânâ 
şöyle olur: "Alış-veriş ribâ gibidir, sizler ise, Allah alış-verişi helâl, ribâyı haram 
kıldı diyorsunuz. Bu nasıl düşünülebilir" diyorlar. Yani, "Bu ikisi, birbirinin 
aynısı olduğuna göre, biri helâl, diğeri haram kabul edildiğinde, aynı olan iki 
şeyi farklı görme olur. Bu ise, hakim Allah'ın hikmetine uygun değildir" 
demektedirler. Buna göre, "Allah alış-verişi helâl, ribâyı haram kılmıştır" ifâdesi 
kâfirlerin akıldan uzak sayarak zikrettikleri bir söz olur. Fakat müfessirlerin 
çoğu, kâfirlerin sözünün "alış veriş riba gibidir" sözü ile sona erip "Allah alış 
verişi helâl, ribâyı ise haram kılmıştır" cümlesinin Allah Teâlâ'nın sözü 
olduğunda ittifak etmişlerdir. Müfessirlere göre Allah, bu farkı belirtmek ve 
kâfirlerin "alış veriş riba gibidir" iddialarını iptal etmek üzere bunu bildirmiştir. 
Bu görüşün doğruluğunun birçok delilleri vardır: 

Birinci Delil: Bu ifâdenin kâfirlerin sözü olduğunu söyleyenlere göre, bunda 
birtakım mahzuf ziyadeler takdir etmek gerekir. Mesela bu sözü istifham-ı 
inkâriye hamletmek veya (alay etme kasdıyla) müslümanlann ağzından 
naklettiklerini, yani (size kalsa.... böyledir) şeklinde söylediklerini düşünmek 
gerekir. Halbuki bilindiği üzere, aslolan mahzuf söz takdir etmek değildir 
(Zaruret olmadıkça böyle yapılmaz). Fakat biz onu, Allah'ın kelâmı kabul 
edersek, böyle bir takdire ihtiyaç kalmaz. Binaenaleyh bu daha uygun olur. 
İkinci Delil: Müslümanlar, baştan beri bütün alış-veriş meselelerinde bu âyet) 
deM getirmiş ve buna sarılmışlardır. Eğer onlar, bu sözün kâfirlerden nakledilen 
değil de Allah'ın kendi sözü olduğu kanaatinde olmasalardı, bu âyetle istidlal 
etmelen caiz olmazdı. Bu delil hakkında, ikinci meselede bahsedilecektir. 
Üçüncü Delil: Allah Teâlâ bu sözün peşinden, "Kim, Rabbinden kendisine bir 
öğüt gelip de (ribadan) vazgeçerse, geçmişi ona, ve İşi de Allah'a aittir. K/m de 
tekrar dönerse, onlar o ateşin yaranıdırlar ki orada ebedi kalıcıdırlar" ifâdesini 
getirmiştir. Bunun zahiri, kâfirlerin, "Alış-veriş de ancak ribâ gibidir" şüphesine 


sarıldıklarını, Allah Teâlâ'nın da bu şöpheyi ve onun zayıflığını ortaya 
koyduğunu ifâde eder. Eğer, "Halbuki Allah alışverişi helâl, ribâyı haram 
kılmıştır" hükmü, Allah'ın kendi sözü olmasaydı, bu şüphenin cevabt zikredilmiş 
olmaz ve "Kim, Rabbinden kendisine bir öğüt gelip de vazgeçerse" ifâdesinin 


burada getirilmesi uygun düşmezdi. [22] 
Razi’ye Göre Ayeti Mücmeldir Başa Dön 


Şafii (r.a.)'ye göre âyetteki, "Halbuki Allah alışverişi helâl, ribayı haram 
kılmıştır" sözü delil olarak kullanılamayacak mücmel âyetlerdendir. Bana göre 
uygun olan görüş de budur. Bu görüşün delilleri şunlardır: 

1- Usûl-ü Fıkıh'da, başında lam-ı ta'rif bulunan müfred isimlerin, kesinlikle 
umüm ifâde etmediklerini, aksine onlardaki marifeliğin, mahiyet itibari ile bir 
marifelik olduklarını açıkladık. Durum böyle olunca, bunların hükmünün tek bir 
şeyde bulunduğunu söylemek ve bu şekilde amel etmek kâfidir. 

2- Biz, bu kelimelerin umüm ifade ettiğini kabul etsek bile, bunların ifâde 
ettikleri umumiliğin, cemi lâfızların ifâde ettiği umumilikten daha zayıf 
olduğunda şüphe etmiyoruz. Meselâ âyetteki kpı kelimesi, her nekadar umum 
ifâde etse bile bunun cemi olan kelimesinin ifâde ettiği umumilik daha 
kuvvetlidir. Böylece Cenab-ı Hakk'ınj sözünün zayıf bir umumiliği gösterdiği 
ortaya çıkmış olur. Âyetin umüm ifâde ettiği kabul edilse bile, ona sayısız 
hususiliğin arız olması söz konusudur. Böyle bir umumilik, ne Allah'ın, ne de 
Resulullah'ın sözüne uygun düşmez. Çünkü bu yalan olur, yalan da Allah için 
muhaldir. Çok az tahsis gören umümi ifâdelerde ise bu caizdir. Çünkü genel 
olana umümi denilmesi, Arapça'da meşhur olan bir örftür. Böylece bunu böyle 
bir umüma hamletmenin caiz olmadığı sabit olur. 

3- Hz. Ömer (r.a.)'in "Biz ona, ribânın ne olduğunu soramadan Allah'ın Resulü 
bu dünyadan gitti" dediği rivayet edilmiştir. Eğer bu lâfız umumiliği 

ifâde etmiş olsaydı, Hz. Ömer böyle demezdi. Onun sözünden biz, bu âyetin 
mücmel olduğunu anlıyoruz. 

4- Hak Teâlâ'nın "Halbuki Allah alış-verişi helâl kılmıştır" buyruğu hertürlü alış- 
verişin helâl olmasını "ribayı haram kılmıştır" buyruğu da, her türlü ribânın 
haram olmasını gerektirir. Çünkü ri-bâ, fazlalık manasınadır. Halbuki 
kendisinden artış (kâr) beklenmeyen hiçbir alış-veriş yoktur. Buna göre bu âyetin 
başı, bütün alış-verişleri mubah, sonu da bütün alış-verişleri haram kılmıştır. 
Binaenaleyh, helâl olan haram olandan, bu âyetle ayırdedilemez. Bu bakımdan 
âyet mücmeldir. Bundan dolayı, helâl ile haramı iyece bilip tanımak için, Hz. 


Peygamber (s.a.s.)'in açıklamalarına başvurmak gerekir. 
Allahu Teâlâ'nın Rabbinden kendisine biröğüt gelip de" buyruğuna gelince bil ki, 
âyette fail olarak gelen "mev'iza" kelimesinin müennesliği, hakiki olmadığı ve 


1,51! 


"va'z" manasına geldiği için, fiili müzekker olarak getirilmiştir. Ubey (r.a.) ve 


Hasan el-Basri, âyetşeklinde okumuşlardır. [23] 
Buyruğunun Tahlili 


Allah Teâlâ bundan sonra"vazgeçerse, geçmişi ona aittir" buyurmuştur. Bu ifâde 
ile ilgili iki mesele vardır; 1241 


Birinci Mesele 


"Geçmişi ona aittir" kısmı ile ilgili şu iki izah yapılmistir: 

a) Zeccâc şöyle demiştir: "Yani Allah, bu âyet nazil olmadan önce insanların 
işledikleri günahları bağışlar" demektir. Bu tıpkı, okairlere, eğer vazgeçerlerse, 
geçmiş günahlarının affedileceğini söyle" (Enfai. 38) âyeti gibidir. 

Zeccâc in yaptığı bu izah zayıftır. Çünkü bu âyet inmeden önce, bu iş ne 
haramdı, ne de günahtı. O halde, ortada herhangi bir günah olmadığı halde, bu 
âyetten maksadın günahları bağışlamak olduğu nasıl söylenebilir? Sonradan 
gelen nehiy, önceden yapılmış fiil hakkında hüküm ifâde etmez. Bir de Allah 
Teâlâ, bunu o kimseye mâlikiyet ifâde eden lâm harf-i cerh ileÂli şeklinde nisbet 
etmiştir. O halde, bu daha nasıl günâh sayılır. 

b) Süddi şöyle der: tö "geçmişi ona aittir" sözü; "Daha önce yediği faizler ona 
aittir. Daha önce aldığı faizleri geri vermesi gerekmez. Fakat aldığı ribâyı henüz 
harcamamış olanın, onu yemesi caiz olmaz. "Eğer 

tevbe ederseniz, sermâyeleriniz (anaparalarınız) sizindir" (Bakara. 279) âyeti ile 
belirtildiği gibi, o kimsenin, bu durumda sadece sermayesini geri alması caizdir" 


mânâsına gelir." 25) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Vahidi şöyle demiştir: "Selef" önce geçen demektir. Senden önce geçen herşey 
"seleftir. Geçmiş ümmet manasına "ümmet-i sâlife" denilmesi de bundandır. 
Boynun üst tarafına da, denilir. Yemekten önce atıştırılan şeye dei denilir. İçkinin 


saf olanına denilir. Çünkü bu, üzüm suyundan ilk önce çıkarılan süzme nevidir. 


Hak Teâlâ'nı"ve işi de Allah'a aittir" buyruğu ile ilgili, müfessirlerin değişik 
görüşleri var.Fakat ben bu âyetin, ribs yeyip yemediğinden bahsedilmeksizin, 
ribayı helâl görmeyi terkeden kimselerle ilgili olduğunu söylüyorum. Bunun 
delili, âyetin başı ile son kısımlarıdır. Ayetin başında "Kim, Rabbinden kendisine 
bir öğüt gelip de vazgeçerse" buyrulmuştur. Bu ifâdede, bu kimsenin neden 
vazgeçtiği beyan edilmemiştir. Binaenaleyh bunun, geçen şeye hamledilmedi 
gerekir. Bu âyette en yakında zikredilen şey, Allah'ın kâfirlerden naklettiği, 
"Alışveriş de ribâ gibidir" sözüdür. Binaenaleyh "vazgeçerse" sözü bununla 
ilgilidir. Buna göre mana, "Bu sözden vazgeçerse" şeklinde olur. Âyetin sonunda 
ise, "Kim de tekrar dönerse, onlar cehennemlik olur ki orada onlar ebedi 
kalıcıdırlar" buyurmuştur. Bunun mânâsı, "kim de o geçen söze dönerse, yani 
ribayı helâl sayarsa, onun işi de Allah'a aittir" şeklindedir. Sonra bu insan için, 
ya "O, ribayı helâl saymaktan vazgeçtiği gibi, riba yemekten de vazgeçmiştir" 
denilir, veya "Böyle değildir" denilir. Eğer birincisi söz konusu olur ise, bu 
kimse Allah'ın dinini ikrar etmiş ve O'nun tekliflerini bilmiş olur. Bu durumda 
da, medhe, ta'zime ve ikram edilmeye müstehak olmuş olur. Ne var ki Hak 
Teâlâ'nın "Ve işi de Allah'a aittir" sözü böyle değildir. Çünkü bu, Hak Teâlâ'nın o 
kimseye isterse azâb edeceğini, isterse o kimseyi bağışlayacağını ifâde eder. 
Binaenaleyh, bu âyetin mânasının, kâfire de, itaatkâr mü'mine de uygun 
düşmeyeceği ortaya çıkmış olur. Bu sebeple geriye, bu âyetin sadece ribânın 
haram olduğunu ikrar edip de onu yiyen kimseye has olduğu meselesi kalır. İşte 
bu noktada onun işi Allah'a kalmıştır. Allah dilerse ona azab eder, isterse 
bağışlar. Bu tıpkı Hak Teâlâ'nın, "Şüphesiz Allah, kendisine eş tanınmasını (şirk 
koşulmasını) bağışlamaz. Ondan başka (günahı) dilediği kimse için bağışlar" 
(Nisa, 48) âyeti gibidir. Binaenaleyh bu, bizim "Allah'ın affetmesi umulur" 
şeklindeki sözümüzün doğruluğuna apaçık bir delil olmuş olur. 

Hak Teâlâ'nın, "Kim de tekrar dönerse, onlar cehennemlik olup, orada onlar 
ebedi kalıcıdırlar" buyruğunun mânası, "kim bu ribâyı helâl saymaya ve böylece 
de küfre dönerse" şeklindedir. 

Hak Teâlâ'nın, "Onlar cehennemlik olup orada onlar ebedi kalıcıdırlar" sözü, 
ebedi kalmanın sadece kâfirler için söz konusu olacağı hususunda kesin bir 
delildir. Çünkü Hak Teâlâ'nı sözü, kâfirlerin görüşüne avdet eden kimseler 
hakkında bir hasr ifâde eder. Yine Hak Teâlâ'nınâ buyruğu da hasr ifâde eder. 
İşte bu tabirler cehennemlik olmanın ve o cehennemde ebedi kalmanın, sadece 
kâfirler için söz konusu olacağına delâlet eder. 

Bu konuda söylenecek en ileri söz şudur: Biz, bu zahire muhalefet ederek öteki 
kâfirleri de buna dahil edip cehenneme girdirdik. Ne var ki bu âyet-i kerime, 


büyük günah sahibi hakkında da zahiri üzerinde kalmaya devam etmektedir. 
Binaenaleyh sen, bu konuyu iyi düşün. Çünkü, bizim anlayışımıza göre büyük 
günah sahibi, Allah'a ve Resülullah'a iman etmiş olursa, o kimseyi Allah'ın 
affetmesi caiz olduğu gibi, ona azâb etmesi de caizdir. Bu iki hususta onun 
durumu, Allah'a havale edilmiştir. Allah'ın o kimseye azâb etmesinin kabul 
edilmesi durumunda, hiç şüphesiz Allah o kimseyi cehennemde ebedi bırakmaz, 
bilakis daha sonra onu oradan çıkarır. Allahu Teâlâ bu görüşün doğruluğunu işte 
bu âyette, "Ve işi de, Allah'a aittir" ifadesiyle beyân buyurmuştur. Yani beyân 
ettiğimiz gibi, Cenâb-ı Hakk'ın büyük günah sahibini affetmesi caizdir. 

Hak Teâlâ'nın,lar cehenemlik olup orada onlar ebedi kalıcıdırlar" buyruğuna 
gelince bu, Cenâb-ı Hakk'ın, büyük günah sahibini cehenneme sokacağının 
kabul edilmesi durumunda, O'nun o kimseyi orada ebedi olarak 
bırakmayacağına delâlet eder. Çünkü ebedi kalış, iman ehline değil, kâfirlere has 


bir durumdur. İşte bu, güzel bir beyân ve güzel bir tefsirdir. [26] 
Allah Faizin Neticesini Akîm Bırakır 


"Allah ribânın bereketini tamamen giderir, sadakaları ise artırır. Allah, çok kâfir 
günahkâr hiç bir kimseyi sevmez" (Bakara, 276). 

Bil ki Allahu Teâlâ, bu âyetlerde ribâdan son derece sakındırıp ve bu âyetlerden 
önceki âyetlerde de tasadduku emretme hususunda gerekli dikkat ve itinâyı 
gösterince, burada da sadakayı terkedip ribâ ile meşgul olmaya bir çağrı yerine 
geçen şeyleri zikretmiş ve bunun yanlışlığını ortaya koymuştur. Bu böyledir, 
çünkü ribâ işiyle meşgul olmaya çağıran şey, daha çok mal elde etme arzusu, 
sadakadan men eden ise, matın noksanlaşmasından kaçınma arzusudur. İşte 
bunun üzerine Hak Teâlâ, ribânın, her ne kadar o anda bir artış ve fazlalık temin 
etse de, hakikatte onun bir noksanlaşma sebebi olduğunu; yine sadakanın ise, 
görünüşte her ne kadar bir noksanlaşma sebebi olsa dahi, aslında onun bir artış 
ve ziyâdelik olduğunu beyân buyurmuştur.Durum böyle olunca, akıllı olan bir 
kimseye yakışan, tabiatının ve hislerinin davet ettiği şeylere iltifat etmeyip, 
aksine şeriatın teşvik ettiği şeylere dayanmasıdır. İşte âyetin, kendinden önceki 


âyetlerle olan irtibatının izahı budur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 27) 
Birinci Mesele Başa Dön 


bir şeyin, azar azar noksanlaşması demektir. Ay için de iM kelimesinin 
kullanılması (gittikçe inceldiği, noksanlaştığt için), bundandır. 


"Allah noksanlaştırdı, o şey de noksanlaştı, eksildi" şeklinde kullanılır. Harareti 
sebebiyle eksilen, noksanlaşan her şeye denilir. [28] 


Ribâ'nın Dünyada Noksanlık Getirmesi 


Bil ki, ribâ'nın noksanlaşmasının ve sadakaların da artmasının, hem bu dünyada, 
hem de âhirette olması muhtemeldir. Dünyadaki oluşuna gelince deriz ki: 
Ribânın dünyada noksanlaşması şu şekillerde olabilir: 

a) Genel olarak ribâ ite iştigâl eden kimselerin malı her ne kadar çoğalsa bile, 
bunun neticesi fakirlik olup, bunun hiçbir bereketini göremez. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s) "Ribâ, her ne kadar çoğalsa büer neticede noksantaşmaya 
mahkümdur" buyurmuştur. 

b) Ribâ ile elde edilen mal noksanlaşmasa dahi, muhakkak ki onun neticesi 
kınanmak, noksanlaşmak, âdil olmamak, emânet ehliyyetini yitirmek, fasık, 
merhametsiz, ve katı kalpli olarak teşhir edilmek gibi kötü sıfatlardır. 

c) Ribâ ile, o ribâcıntn, kendi mallarını aldığını gören fakirler o kimseye lanet, 
buğz ve beddua ederler. Bu da, hem o kimsenin kendisinden, hem de malından 
hayır ve bereketin yok olup gitmesine sebep olur. 

d) İnsanlar arasında o kimsenin malını ribâ ile topladığı meşhur olup yayılınca, 
başkalarının arzuları o kimseye yönelir ve böylece bütün zâlim, dinsiz ve 
tamahkâr kimseler onu hedef alırlar ve, "Bu mal, hakikatte onun malı değildir; 


binâenaleyh bu mal ona bırakılmaz..." derler. [29] 
Ribânın Âhirette Getireceği Noksanlık 


Ribâ'nın âhirette de noksanlaşma sebebi oluşu da, birkaç yöndendir:. 

a) İbn Abbas (r.a): "Bu noksan I aşman in mânası şudur: Allahu Teâlâ o insanın 
sadakasını, cihâdını, haccını ve yapmış olduğu sıla-i rahmi kabul etmez" 
demiştir. 

b) Muhakkak ki dünya malı, ölümle beraber dünyada kalır; o adama ise, o 
malların mesuliyeti ve cezası kalır İşte bu, en büyük hüsran ve 
noksanlaşmadır. 

c) Hadis-i şerifte sabit olduğuna göre zenginler cennete, fakirlerden beşyüz sene 
sonra gireceklerdir. Helâl yolla kazanılan zenginlik böyle olduğuna göre sen, 
haramlığı kesin olan bir yolla elde edilen zenginlik hakkında ne dersin; onun 


durumu nasıl olur bir düşün? İşte gerçek eksiklik ve noksanlaşma budur. [30] 


Allah Sadakaları Hem Dünyada Hem Âhirette Bereketlendirir 
Başa Dön 


Sadakaların artmasına gelince, bunun dünyada olması da muntemeldir, âhirette 
olması da.. Dünyada olması birkaç bakımdan olur: 

a) Kim Allah'tan yana olursa, Allah da ondan yana olur. İnsan, fakirliğine ve 
ihtiyacına rağmen, Allah'ın kulianna iyilik yaparsa, şüphesiz Allah Teâlâ onu bu 
dünyada yoksul ve aç bırakma::. Yukarda da zikretmiş olduğumuz bir hadis-i 
şerifte, her gün bir meleğin, "Allah'ım, infak edenin verdiğinin yerini doldur; 
infâk etmeyenin ise malını telef et!" diye nida ettiği rivayet edilmiştir. 

b) O kimsenin her gün mevkii ve şerefi artar; kalbler ona meyleder ve insanlar 
onda huzur bulur. Bu ise bu güzel hallerin zıtlan olan durumlarla birlikte 
bulunacak maldan daha üstündür. 

e) Fakirler hayır dualarıyla o kimseye yardım ederler. 

d) İnsanların arzu ve açgözlülüğü, bu kimseden uzaklaşır. Çünkü o, fakirlerin ve 
zayıfların ihtiyaçlarını gidermeye gayret etmekle meşhur olunca, herkes onunla 
çekişmekten kaçınır, zâlim ve tamahkârların ondan bir şeyler koparmaya 
çalışması hoş karşılanmaz. Bunun aksi, pek nâdir görülür... İşte, sadakaların 
dünyada iken artmasından murad budur. 

Sadakaların âhirette artması hususunda Ebu Hureyre (r.a) şunu rivayet etmiştir: 
Hz. Peygamber (s.a.s): 

"Muhakkak ki Allahu Teâlâ sadakaları kabul eder. Sadakaların da ancak 
temizlerini kabul eder; onu eline alır ve, sizden birinizin tayını bakıp büyütmesi 
gibi onu büyüttükçe büyütür. Öyle ki tasadduk edilen bir lokma, Uhud Dağı 


kadar olur.. BH buyurmuştur. 

Bu Cenâb-ı Hakk'ın şu âyetlerinde açıkça tasdik edilmiştir: "Onlar, Allah'ın 
kullarından sâdır olacak tevbeleri kabul ettiğini ve sadakalarını aldığını 
bitmediler mi?.." (Tevbe, 103) ve "Allah ribâ'nm bereketini tamamen giderir, 
sadakaları ise artırır" (Bakara, 276). 

Kaffal (r.a) şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ınâyetinin benzeri daha önceki âyette 
verilmiş olan, "üzerinde azıcık toprak bulunup, kendisine şiddetli bir yağmur 
isabet ederek onu cascavlak bıraktığı kaya parçası..." şeklindeki benzetmedir;j 
ifâdesinin benzeri de, Cenâb-ı Allah'ın "her başağında yüz dane bulunan yedi 
başak bitirmiş bir dane..." şeklinde getirmiş olduğu benzetmedir." 

Cenâb-ı Allah'ı "Allah, çok kâfir, çok günahkâr bir kimseyi sevmez" buyruğuna 
gelince, bil ki buradaki kelimesi, masdarından olup vezninde bir kelimedir ve, 


"küfür kendisinin âdeti haline gelmiş kimse" manasmdadır. Araplar, bir şey 
üzerinde daim olan ve ondan hiç; ayrılmayan kimseyi bu vezinle isimlendirirler. 
Bundan dolayı sen "Falanca, devamlı hayır yapmakta ve devamlı onu 
emretmektedir" dersin. Ayette geçen kelimesi, "günahkâr" mânasında, 
veznindedir. Bu vezin yine, günâhlar irtikâb edip onları sürdürme ve devam 
ettirme hususunda bir mübalağayı da ifâde eder. Bu, ancak ribânın haram 
olduğunu inkâr eden ve böylece de kâfir olan kimse için uygundur. Bunda başka 
bir vecih daha vardır. O da, buradaki kelimesinin, ribâyı hetâl kabul 
eden;kelimesinin de, ribânın haram olduğuna inanmakla beraber ribâ yoluyla 
alışveriş yapan kimseleri ifâde etmesidir. Buna göre âyet, her iki Kısma da 


şâmildir. 321 


"İman eden, sâlih ameller yapan, namazı dosdoğru kılan ve zekâtı veren kimseler 
(yok mu?) Onların Rableri katında mükğfatlan vardır. Onlara hiçbir korku 
yoktur, onlar mahzun da olacak değiller " (Bakara, 277). 

Bil ki, Cenâb-ı Allah'ın Kur'an-ı Kerim'de, ne zaman bir vaid ve tehdit zikretse, 
bunun peşinden mutlaka bir va'ad ve müjde getirmek şeklinde muttarid ve 
sürekli bir âdeti bulunmaktadır. Bundan dolayı burada, ribâ ile alışveriş yapan 
kişi hakkında, son derece şiddetli bir tehdit ve vaid getirince, bunun peşinden de 
va'ad-i ilahi ve müjdesini getirmiştir. Bu âyetin tefsiri birçok yerde geçmiştir. Bu 
âyetle ilgili birkaç mesele vardır: B3] 


Birinci Mesele 


"Amel-i sâlih'in", iman'dan başka olduğunu soyleyenler bu âyeti kerimeyi delil 
getirmişlerdir. Çünkü 

Allahu Teâlâ"İman eden ve sâlih ameller yapan kimseler..." buyurmuş ve iyi işler 
yapmayı, imân etme üzerine atfetmiştir. Atfedilen şey, matufun aleyhden 
başkadır. Bazı kimseler buna cevap vererek şöyle demektedirler: Namaz kılıp 
zekât vermenin, Hak Teâlâ'nın ve sâlih ameller yaptılar" ifâdesinin 
muhtevasına girdikleri hususunda herhangi bir münakaşa olmadığı halde 
Allahu Teâlâ bu âyetteurmamış mıdır? Zikrettiğimiz şeyde de böyledir. Yine Hak 
Teâl "Küfredip, Allah'ın yolundan men eden kimseler..." (Muhammede Küfredip 
de âyetlerimizi yalanlayanlar..." (Bakara,39) buyurmuştur. İlk istidlal eden 
kimsenin buna şu şekilde cevap vermesi mümkündür: 

Asıl olan, her lafzı, ayrı ve yeni bir mânaya hamletmektir. Ancak imkânsızlık 
durumunda, onunla (o lafızla) amel terkedilir. Binaenaleyh, imkânsız olmadığı 


durumlarda aslı üzere kalır. 341 
İkinci Mesele Başa Dön 


Hak Telâlâ'nı "Onların, Rabları katında mükâfatlan vardır,, buyruğ "Onların 
mükâfaatları Rab Teâlâ üzerinedir. O'na teretüb eder" ifâdesinden daha güçlüdür. 
Çünkü birinci ifâde, o kimsenin o şeyi, peşin olarak sattığı mânasını gösterir. 
Buna göre sanki o peşinat orada, satan kimsenin onu dilediği zaman alabileceği 
mânasında olmak üzere, hazır demektir. Halbukiifâdesi, o kimsenin o şeyi, 
veresiye ve parası da onu satan kimsenin üzerinde kalmak üzere, satması 
anlamına gelir.. Buna göre, birincisinin daha üstün olduğu hususunda hiç bir 


şüphe yoktur. 35) 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, Hak Teâlâ'nın "Onlara hiçbir korku yoktur, onlar mahzun da olacak 
değiller" âyetinde ihtilâf etmişlerdir. Buna göre İbn Abbas (r.a), "yüzyüze 
kalacakları kıyamet korkularından onların korkulan yoktur ve dünyada 
yapmadıkları şeyler sebebiyle de onlar mahzun olmayacaklardır. Çünkü bir 
halden, o hatin üstünde başka bir hale geçen kimse, hernekadar ikinci hale gıpta 
etse bile, alışık olduğu ve âdet haline getirdiği için, daha önce sahib olup da 
kaçırdığı bazı şeylerden ötürü üzülür. Bundan dolayı Allah Teâlâ, bu kadarcık bir 
üzüntünün bile mükâfaat ve sevap ehline ulaşmayacağını beyân etmiştir" 
demiştir. 

Esamm ise bu âyeti şu şekilde manalandırmıştır: "Onlara, kıyamet azabından 
dolayı herhangi bir korku yoktur ve diğer cennetliklere verilen büyük 
mükâfaatları kaçırmış olmaları sebebi ile de onlar mahzun olmazlar. Çünkü artık 
âhirette yarışma yoktur. Yine onlar, "Dünyada iken yaptığımız ibâdetten daha 
fazlasını yapmış olsaydık ve şu anda elde ettiğimiz sevaptan daha fazlasını elde 
etmiş olsaydık" diyerek de üzülmezler. Çünkü bu tür düşünceler âhirette 


bulunmaz. 26. 
Dördüncü Mesele 


İman eden, salih ameller yapan, namazı dosdoğru kılan ve zekâtı veren kimseler 
(yok mu?) Onların Rabb Teâlâ katında miikâfaatian vardır" âyeti hakkında bir 


müşkil vardır ve o da şudur: Kadın, müslüman olarak bulüğa erdiğinde hayız 
olsa ve peşisıra da ölse, veyahut da erkek müslüman olarak bulüğa erse ve 
kendisine zekât ve namaz henüz vâcib olmadan ölse, bunlar ehl-i sünnet ve'l- 
cemaat âlimlerince ittifak ile, sevap ehlindendirler, cennetliktirler. Binâenaleyh 
bu, sevap ve mükâfaatı haketmenin, amellerin yapılmasına dayanmadığını 
gösterir. Yine bizim mezhebimize göre, Cenâb-ı Allah, hiçbir amel yapmamış 
olan mü'min ama fasık kimseye de bazan mükâfaat verebilir. Durum böyle 
olduğuna göre, artık, Allah Teâla'nın, ücretin ve sevabın elde edilmesini, 
amellerin yapılmasına bağladığı söylenebilir mi? 

Cevap: Allah Teâla, bu özellikleri, mükâfaata müstehak olmanın bunlara bağlı 
olduğunu belirtmek için değil, aksine bunların herbirinin sevabı elde etmede bir 
tesiri olduğunu belirtmek için zikretmiştir Nitekim O, bu ifâdenin zıddında 
"Onlar, Allah'ın yanında bir başka tanrıya daha tapmazlar" (Furkan, 68) 
buyurmuş, daha sonra da "Kim bunlardan (birini) yaparsa cezaya çarpar" 
demiştir. Allah'ın yanında, bir başka ilâha tapan kimsenin, azabı haketmesi için, 
daha başka birşey yapmasına gerek olmayacağı herkesçe malumdur. Fakat 
Cenâb-ı Allah bu âyette, (bu iki ifâdenin arasında), herbirinin ilâhi azabı 
gerektirdiğini beyân etmek için, insanın Allah'tan başkasına tapmasının yanında, 


helâl görerek zina etmesini ve adam öldürmesini de zikretmiştir. Be] 


"Ey imân edenler, Allah'tan korkun ve mü'min iseniz ribâdan (faizden) kalanı 
bırakın. Böyle yapmazsanız Allah'a ve peygamberine karsı harbe (girmiş 
olduğunuzu) bilin. Eğer tevbe ederseniz sermâyeleriniz yine sizindir, (Bu 
suretle) ne haksızlık yapmış, ne de haksızlığa uğratılmış olmazsınız. Eğer 
(borçlu) darlık içinde bulunuyorsa, ona eli genişleyinceye kadar zaman tanıyın. 
(O alacağı) sadaka olarak bağışlamanız, eğer bilirseniz, sizin için daha hayırlıdır. 
Öyle bir günden sakının ki, o gün Allah'a döndürüleceksiniz, sonra (o günde) 
herkese kazandığı tastamam verilecek, onlara haksızlık da edilmeyecek" 
(Bakara, 278-281). 


Bu âyetlerle ilgili birkaç mesele vardır: 37) 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki âyette ribâdan vazgeçenlerin, daha önce aldıkları 
faizlerin kendilerine ait olduğunu beyân edince ribâdan alınmış olan ile henüz 
alınmamış olan arasında herhangi bir fark olmadığı zannedilebilirdi. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, bu âyette, "ribâdan kalanı bırakın, (almayın)" buyurmuş ve 


bu beyanıyla, borç para verdikleri kimseler üzerinde henüz almadıkları ribâ var 
ise, bunu almalarının haram olduğunu, ana paralarından (sermâyelerinden) başka 
birşey alamayacaklarını beyan buyurmuştur. Allah Teâlâ, bu hususta çok şiddetli 
bir tehdidde bulunmuştur. Çünkü uzun zaman, bir müddetin dolmasını bekleyen 
kimseyi, müddet dolup da o fazlalığı (faizi) elde edeceğini umduğu bir anda, 
ondan vazgeçirmek için, şiddetli bir tehdid gerekir. İşte Hak Teâlâ bundan 
dolayı, "Allah'tan korkun" buyurmuştur. Allah'tan korkmak ise, ribâdan 
vazgeçmekle olur. 

vine Cenâb-ı Allah, "Ribâdan kalanı bırakın, almayın' buyurmuştur ki: Eğer ribâ 
olarak birşey almış iseniz, Allah onu affeder. Eğer henüz o ribâyı ya bir kısmını 
almamış iseniz, ister tamamı, ister bir kısmı olsun, almadığınız : -oâyı almak 
haramdır" mânâsındadır. 

Bil ki, bu âyet, müslüman olan kâfirler hakkındaki hükümler bakımından, 
Mühim bir asıldır. Bu böyledir, çünkü kâfirin küfür döneminde yaptığı şeyler, 
olduğu gibi devam eder, onlar ne noksanlaştr, ne de "fesholur. Kâfirken 
yapılmayan şeylerin hükmü ise, İslâm'a hamlolunur. Meselâ, onlar kendilerince 
caiz olan, ama İslâm'a göre caiz olmayacak bir biçimde evlenip nikâhlandıkları 
zaman, bu affolunmuş olup, bunun peşine düşülmez.. Eğer nikâh haram bir 
şekilde cereyan etmiş olur, kadın da onu alırsa, bu olmuş bitmiş sayılır. Eğer 
kadın onu almamışsa, o kadına, mihr-i müsemmâ değil de, mihr-i misil vermek 
gerekir. Bu, Şafii (r.a)'nin mezhebidir. 

Buna göre şayet, "Allahu Teâlâ önce, "Ey iman edenler, Allahdan korkunuz" 
buyurmuş, âyetin sonunda ise, "Eğer mü'minler iseniz..." demiştir. Bu nasıl 
olur?" denilirse, buna şu bakımlardan cevap veririz: 

a) Bu tıpkı, denilmesi gibidir. Bunun mânası, "Kardeş olan kimse, kardeşine 
ikram eder" demektir, 

b) Bunun mânasının, "Daha önce mü'min idiyseniz... 
söylenmiştir. 

c) Bunun mânası, "Sizin için imân hükmünün devam etmesini istiyor iseniz..." 
demektir. 

d) Bunun mânası, "Ey lisanlarıyla imân etmiş kimseler, eğer kalbinizle imân 


ettiyseniz, ribâdan (faizden) kalanı bırakın.." şeklindedir. [B8] 


" 


şeklinde olduğu da 


İkinci Mesele 


Âyet-i kerimenin sebeb-i nüzulü hakkında pek çok rivayetler yapılmıştır. 
Birinci Rivayet: Bu, ribâ ile alışveriş yapan Mekkelilere hitaptır. Mekke'nin 


fethi sırasında müslüman olduklarında, Allahu Teâlâ onlara faizi değil de, 
sermayelerini geri almayı emretmiştir. 

İkinci Rivayet: Mukâtil, bu âyetin Sakif Kabilesi'nden dört kardeş: Mesüd, Abdi 
Yâleyl, Hubeyb ve Rebia hakkında nazil olduğunu söylemiştir. Bunlar, ftmr İbn 
Umeyr es Sakâfi'nin oğulları olup, Muğireoğullan'ndan borç alıp, onlara borç 
veriyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) Taif'i hükmü altına alınca bu kardeşlerin 
hepsi müslüman oldu. Sonra da Muğireoğullan'ndaki ribâ'dan elde ettikleri 
faizlerini istediler. İşte bunun üzerine Allahu Teâlâ bu âyeti indirdi. 

Üçüncü Rivayet: Âyet-i kerime, Abbâs ile Osman İbn A ffân (r.a) hakkında nazil 
olmuştur. Onlar, daha sonra almak üzere, parasını peşin vererek hurma 
alıyorlardı. Hurmaları toplama zamanı geldiğinde, hurmanın bir kısmını alıyor, 
geriye kalan kısmını da, bilâhere olmak üzere, fazlasıyla alıyorlardı. Bu, Atâ ve 
İkrime'nin görüşüdür. 

Dördüncü Rivayet: Bu âyet-i kerime Abbas ile Hâlid İbn Velid hakkında nazil 
olmuştu. Onlar daha sonra fazlasıyla almak üzere, peşin parayla ribâ 


yapıyorlardı. 139) 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Kadi, Hak Teâlâ'nın, "Eğer mü'min iseniz... buyruğunun, insan büyük günahta 
ısrar ettiği sürece imânının tekâmül etmeyeceğine, bütün büyük günahlardan 
kaçındığında mutlak anlamda bir mü'min olacağına delâlet eder gibi olduğunu 
söylemiştir. 

Kadi'nin bu görüşüne şu şekilde cevap verebiliriz: Hak Teâtâ'nın, "Kİ onlar, 
gayba imân ederler" (Bakara, 3) sözünün tefsiri hususunda zikredilmiş olan 
birçok delil, amelin imândan ayrı olduğuna delâlet edince, bu âyet imânın 
kemâline ve onun kanunlarına (hükümlerine) hamledilmiş olur. Buna göre de 
âyetin takdiri, "Eğer imânın ahkâmına göre amel ediyorsanız..." şeklinde olur. 
Bu, her ne kadar âyetin zahirini terketmek olsa da biz, (Bakara, 3) âyetinde 


zikredilmiş olan delillerden dolayı bu kanâate vardık... 140) 
Ribâyı Terketmeyenin Cezası 


Hak Teâlâ'nın:kte böyle yapmazsanız Allah'a ve Peygamberine karşı harbe 
(girmiş olduğunuzu) bilin" buyruğuna gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: 


[41] 


Birinci Mesele 


Âsim ve Hamza, şeklinde olarak, etif-i mem- düdenin fethası, zâl hailinin de 
kesresiyle şeklinde; diğer kıraat imamları ise, meksür olan elifin sükünu, zâl 


harfinin de fethasıyla şeklinde okumuşlardır. Hz. Peygamberl42! (s.a.s) ile, Hz. 
Ali (ra)'nin deti şeklinde okudukları rivayet edilmiştir. Yani, "Bildirin, ilâm 
edin!..." demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın: "De ki, size müsavat üzere bildirdim " 
(Enbiya. 109)buyruğu gibidir. Buna göre bu âyette, 'yi fiilinin mefütü 
hazfedilmiştir. Buna göre âyetin takdiri: "Ribâdan vazgeçmeyen kimselere, 
Allah'ın ve Resulünün onlara karşı açacağı harbi bildirin" şeklindedir. Onlar, bu 
harbi başkalarına bildirmekle emrolunduklan zaman, böylece de onlar bu harbi 
bilmiş ve anlamış olurlar. Ne var ki, bu ifâdeyi şeklinde okursak, bunda 
başkalarına bildirme konusunda herhangi bir delâlet bulunmaz. 
Binâenaleyh, bu kıraat belagat bakımından daha kuvvetli olur. 

Ahmed İbn Yahya, "Ammenin kıraatinins şeklinde olduğunu; yani bir bilgi ve 
bir haber üzre olunuz..." anlamına geldiğini söylemiştir. Hasan d-Basrîde, 
"Yakini ve kesin olarak biliniz..." şeklinde okumuştur ki, bu da ammenin kıraati 


lehine bir delildir. [43] 
İkinci Mesele 


Âlimler, Cenâb-ı Hakk'ın "İşte böyle yapmazsanız, Allah'a ve Peygamberine 
karşı harbe (girmiş olduğunuzu) bilin" sözüyle ribâ ile muâmele yapmakta 
ısrar eden mü'minlere mi, ya da, "Alış-veriş de ribâ gibidir " diyerek, ribâyı helâl 
sayan kâfirlere mi hitâb edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir: 

1- Kadi, birinci ihtimalin daha uygun olduğunu, çünkü emrinin daha önce 
zikredilmiş olan bir topluluğa hitâb olduğunu; bu kimselerin"Ey İmân edenler, 
Allah'tan korkun ve ribadan kalanı bırakın" sözüne muhatap olan kimseler 
olduğunu; bunun ise, hitabın mü'minlere yönelik olduğuna delâlet ettiğini 
söylemiştir. 

Eğer, "Müslümanlarla harbedilmesi nasıl emredilebilir?" denilirse deriz, ki: Bu 
lafız bazan, isyanı helal saymaksızın Allah'a isyan eden kimse hakkında da 
kullanılır. Nitekim bir hadis-i kutside şöyte varid olmuştur: -"Kim benim bir 
velimi hor-hâkirgörürse, muhakkak ki o, bana açıkça muharebe açmış demektir. 


[44] 


Yine Câbir'in Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet ettiğine göre, Hz.Pey-gamber 
şöyle buyurmuştur "Her kim "muhabere" 3) yi terketmezse, bilsin ki o, Allah 


ve Resulüne bir harb açmış demektir. 46l Müfessir ve fakihlerden pekçoğu ise, 
Hak Teâlâ'nın: 

"Allah'a ve Resulüne harb açanların cezası, muhakkak ki.."(Maide: 33) )âyetini, 
yol kesen müslüman (haydut)lar hakkında bir nass kabul etmişlerdir. Bu 
anlatılanlarla, müslümanlar hakkında da bu nevi tehditlerin Allah'ın kitabı ile 
Resulünün sünnetinde bildirildiği sabit olmaktadır. 

Sen bunu iyice anladığında deriz ki: Zikredilen soruya cevap hususunüa iki 
vecih bulunmaktadır: 

a) Murad, tehdit hususunda mübalağa olup, harbin bizzat kendisi değildir. 

b) Murad, harbin bizzat kendisidir. Bunun açıklaması şöyledir: Eğer ribâ'da ısrar 
etmek tek bir şahıs tarafından vaki oluyor ve imâm da (devlet reisi) ona güç 
yetirebiliyorsa, onu yakalar ve, o tevbe edinceye kadar ona hapis ve tâzir cezalan 
gibi, Allah'ın hükümlerini uygular. Eğer Ribâ'da ısrar etmek, ordusu ve gücü 
kuvveti olan bir kimseden vaki oluyorsa imâm, tıpkı azgın bir grup ile muharebe 
ediyorcasına onunla savaşır.. Nitekim Hz. Ebu Bekir (r.a), zekâtı vermeyenlerle 
savaşmıştı. Topluluk, ezanı terketme ve ölüleri defnetmeme hususunda 
anlaşırlarsa, yine durum aynıdır. İmâm, onlara da yukarda zikrettiğimiz şekilde 
muamele eder. Nitekim İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir:m ribâ ile muamele 
yaparsa, ondan tevbe etmesi istenir. Tevbe ederse ne âlâ.. Aksi halde, boynu 
vurulur: 

2- buyruğu, kâfirlere hitaptır. Buna göre âyetin mânası, "Eğer siz ribânın haram 
olduğunu itiraf ediyorsanız, ribâdan kalanı terkediniz" şeklindedir. Eğer onun 
haram olduğunu itiraf etmiyorsanız, o zaman Allah ve Resulüne bir harb açmış 
olduğunuzu biliniz..." şeklindedir. Bu görüşte olanlar, bu âyette, İslâm'ın bütün 
kanunlarını inkâr eden kimsenin kâfir olması gibi, O'nun kanunlarından tek bir 
tanesini dahi inkâr eden kimsenin de kâfir olacağına dair bir delil bulunduğunu 
söylemişlerdir. 

ı Hak Teâlâ'msözünün mânası, birinci görüşe göre, "Ribâ ile muamele 
yapmaktan tevbe ederseniz"; ikinci görüşe göre ise, "Ribâyı helâl saymanızdan 
dolayı meydana gelmiş olan günahtan tevbe ederseniz, sermâyeleriniz yine 
sizindir. (Bu suretle) ne haksızlık yapmış, ne de haksızlığa uğratılmış olursunuz" 
şeklinde olur. Yani, "Sermayenizden fazlasını almak suretiyle borçlu olan 
kimselere zulmetmemiş; sermâyenizden daha azını alarak da zulme uğratılmış 


olmazsınız" demektir. [4] 


Borçlunun Eli Dar İse Ona İmkân Tanınır Başa Dön 


Hak Teâtâ'nın"Eğer (borçlu) darlık içinde bulunuyorsa, ona eli genişleyinceye 


kadar zaman tanıyın" buyruğuna gelince, bu hususta iki mesele vardır: [48] 


Birinci Mesele 


Nahivcile kelimesinin birkaç şekilde kullanıldığını söylemişlerdir. [49] 
Hakkında Dil Yönünden Geniş İzahat 


a) Bu kelimenin(oldu, meydana geldi) (vâki oldu) manasına geldiğini söylerler. 
Nitekim bu mâna, bir kimse-ü dediğinde tahakkuk eder. Yani, "Muhakkak ki iş 
bulundu, oldu, meydana geldi.." İşte bu mânaya geldiği zaman, fiili haber 
almaz. 

b) Kendisinde, "hades,, (iş, olay, hareket) anlamının bulunmaması hali.. Bu 
durumda kelime, sırf zaman anlamını ifâde etmek için bulunmuş olur. O zaman 
da bir "haber"e muhtaç olur. Bu, bir kimsenin Ça"Zeyd, gidici idi" demesi 
gibidir. 

Bil ki ben, Harezm'de bulunuyordum. Burada, büyük edebiyatçılardan 
müteşekkil bir topluluk bulunmaktaydı. Onlara bu konuda bir müşkili arzederek 
şöyle dedim: "Siz, "nakısa" olduğu zaman, onun fiil olduğunu söylüyorsunuz, 
ama bu imkânsızdır. Çünkü fiil, bir "hades"in, bir zamanda meydana geldiğine 
delâlet eden şeydir. Buna göre senin demen, "kevn" işinin geçmiş zamanda olup 
bittiğine delâlet eder. Bu lafız bu mânayı ifade edince, o zaman bu lafız nakıs 
değil, tam olmuş olur. Buna göre bu delil, lafzı fiil ise, onun nakıs değil, tam 
olmasını gerektirir. Eğer bu lafız tam olmazsa, kesinlikle fiil olmayıp, bilâkis bir 
harf olur. Siz ise, bunun harf olmasını kabul etmiyorsunuz." Bunun üzerine 
onlar, bu müşkil soru üzerinde uzun bir süre kalakaldılar, düşündüler.. Buna 
cevap vermek için bir kitap tasnif ettiler, ama bu konuda yeterince başarılı 
olamadılar. Sonra şurada zikredeceğim sır, bana tecellî ve inkişâf etti. Bu sır 
şudur: nin ve(meydana geldi, vâki oldu ve var oldu, bulundu) mânalarından 
başka herhangi bir mânası yoktur. Ancak senin- fiillerinin mânası da iki 
kısımdır: 

1- Mânanın, "bir şey bulundu, bir şey meydana geldi " şeklinde olmasıdır. 
Meselâ senin"Cevher bulundu, araz meydana geldi" demen gibi. 


2- Mananın, "bir şeyin btrşey ile mevsüfiyyeti bulundu, meydana geldi" şeklinde 
olmasıdır. Buna göre dediğinde bunun mânası, "Geçmiş zamanda, Zeyd'in ilim 
ile mevsüfiyyeti tahakkuk etti, meydana geldi" şeklindedir. Birinci kısım, "tam 
olan, ikinci kısım ise, "nakıs olan diye adlandırılır. İşin hakikati ise, her iki yerde 
de, lafzından anlaşılan, bir şeyin meydana gelmesi ve vuku bulmasıdır. Ancak ne 
var ki birinci kısımda murad edilen, o şeyin kendisinde meydana gelmesidir. 
Buna göre hiç şüphesiz, tek bir isim yeterli olmaktadır, (Binaenaleyh habere 
ihtiyaç duyulmaz). 

İkinci kısımda murad edilen ise, iki şeyden birisinin diğeri ile mevsüfiy-yetinin 
meydana gelmesidir. Binaenaleyh, hiç şüphesiz böyle olan de, tek bir ismin 
bulunması yeterli olmayıp, birinin diğeriyle mevsüf olduğuna işaret edilebilmesi 
için, mutlaka iki ismin zikredilmesi gerekir. Bu anlattıklarımız bu tür konuların 
inceliklerindendir. 

Ama nin, geçmiş zamanda masdarın meydana geldiğine delâlet eden bir fiil 
olduğunu söylediğimizdo zaman nakıs değil, tam bir fiil olur. 

Eğer onun fiil değil de harf olduğunu söylersek, bu harf mefhümun içine mazi, 
muzari, emir ve fiillerin diğer bütün özellikleri nasıl girebilir? Ama konuyu 
bizim dediğimiz mânaya hamledersek, onun bir fiil olduğu ortaya çıkar ve bu 
müşkil de tamamiyle ortadan kalkar. 

c) nin(oldu) manasına gelmesidir.Nitekim lügatçılar şu beyti nakletm i sterdir: 
Ipıssiz birçölde(yiz!),. Binek hayvanları da sanki yumurtaları civciv haline 
dönüşmüş olan ve hüzün şarkıları söyleyen bağırtlak kuşları gibidir." 

Bana göre bu lafız, burada bizim zikrettiğimiz mânâya halledilmiştir. Çünkü'nin 
mânası, bir varlığın daha önce böyle bir vasfı yok iken bilahare bir mevsut 
olması (sayrüret) demektir. Böylece buradkelimesi, - ve rctanasına gelir. Ne var 
ki, bu meydana geliş, yeni bir oluştur. O da, o varlığın daha önce başka bir sıfatla 
mevsüf iken müteakiben başka bir sıfat ile mevsüfiyyetinin meydana gelmesidir. 
d) 'nin zâid olmasıdır. Nitekim şairler şöyle demişlerdin 

"Ebu Bekroğullannm savaşçıları, mühürlü ve nişanlı asil atlara biniyorlar." Bu 
kaideyi iyice öğrendikten sonra, biz tekrar tefsire dönüyor ve bu âyetteki tâ 
hakkında şu iki izahın bulunduğunu söylüyoruz: 

1- Bunun, ve manasına gelmiş olması.. Buna göre ti buyruğunun mânas şeklinde 
olur. Bunun bir benzeri 

de Hak Teâlâ'nın, manasında olmak üzere, ref ile Yapılan ticaretin peşin olması 
müstesna '(Nisa, 29) buyurmasıdır. Âyetin maksadı da, ancak bu mânaya göre 
doğru olur. Çünkü, şayet denilmiş olsaydı, hiç şüphesiz mâna "Eğer müşteri 
sıkıntı içinde olursa, ona eli genişle-yinceye kadar zaman tanıyın" şeklinde 


olurdu. Bu durumda da, zaman tanıma işi sadece müşteriye, parayı alana 
hasredilmiş olurdu. Halbuki durum böyle değildir. Çünkü, ister müşteri isterse 
başkası darlık içinde bulunduğunda, ona eli genişleyinceye kadar mühlet verilir. 

2-'nin, haberi hazfedilmiş bir nakıs fiil olmasıdır. Buna göre âyetin takdir: "Eğer 
sıkıntıda olan kimse, size borçlu olursa" şeklinde olur. Osmai şeklinde 
okumuştur ki, buna göre âyetin takdiri,"Şâer borçlu sıkıntı içinde olursa.." 
şeklinde olur. Yine, bu ifâd "kim sıkıntı içinde olursa..." şeklinde de okunmuştur. 


[50] 
İkinci Mesele 


lafzı lafzından alınmış bir isimdir. 1'sar kelimesi de, "mal bulamama, sıkıntıda 
olma" demektir. Meselâ, bir kimse sıkıntıya düştüğünde denilir. Çünkü bu 
durumda, kişinin mal bulması zorlaşır. 

Hak Teâlâ'nın Ona eli genişleyinceye kadar mühlet verin" buyruğu ile ilgili 


birkaç mesele vardır: PL 
Birinci Mesele Başa Dön 


Bu sözde bir hazf bulunmaktadır. Buna göre kelamın takdiri "Hüküm, mühlet 
vermedir" 
Durum mühlet vermedir" veyahut da yapacak olduğunuz iş, muamele, ... mühlet 


vermedir" şeklindedir. [52] 


İkinci Mesele 


kelimesinin manası tehir etmek, geciktirmektir. Bu kelime dan alınmış bir 
isimdir. 

"İnzâr"ın mânası ise, zaman tanımak, mühlet verrnektir. Nitekim sen"Ona o 
şeyi, ona mühlet ve zaman tanıyarak (veresiye) sattım" dersin. Nitekim Cenâb-t 
Hak, "(Şeytan) şöyle dedi: "Ya Rabbi, o halde (insanların) diriltilecekler! güne 
kadar bana mühlet ver." (Cenâb-ı Hak), "Haydi, sen mühlet verilenlerdensin; 


malüm olan zamanın gününe kadar.." buyurdu" (Sad, 79-81) buyurmuştur. [53] 
Üçüncü Mesele 


Bu kelime zâ harfinin sükûnu ile şeklinde okunmuştur. Atâ ise şeklinde 
okumuştur. 

Yani, "Hak sahibi, ona mühlet verir" demektir. Yahut da nisbet yoluyla, "Mühlet 
tanıyan kimse... pnaf zaman tanır" demektir. Bu ifâde, Arapların tıpk(sebzeli, 
otlu) manasmda olmak üzei demeleri gibidir. Atâ'dan, emir şeklinde olmak 
üzere, şeklinde okunduğu da rivayet edilmiştir. Yani, "o kimsenin eli genişliğe 


çıkıncaya kadar, ona müsamaha et" demektir. [54] 
Dördüncü Mesele 


kelimesi kökünden olan mef'ale vezninde bir kelimedir. Yusr ve Yesâr kelimeleri 
ise, i'sar kelimesinin zıd manasını ifâde ederler. Bu da, "zengin olmak" 
demektiadamengin oldu; o zengindir" denilmiş olması da böyledir. Yani, "Eli 
bolluğa çıktı, zenginleşti" demektir. Buna göre meysere, yusr ve meysür 


kelimeleri, "zenginlik" anlamlarına gelir. [55] 
Beşinci Mesele Başa Dön 


Nâfi kelimesini sîn harfinin dammesiyle meysure şeklinde; diğerleri de sinin 
fethasıyla okumuşlardır. Bu iki okuyuş şekli; (mezar)(balkon), ve(otlak, mer'â) 
kelimelerinde olduğu gibi, meşhur olan iki okuyuş şeklidir. Fakat, fetha ile 
okunuşu daha meşhurdur; zira Araplar bu kelimeyi daha ziyade fethalı 


kullanmaktadırlar, 156] 


Altıncı Mesele 


Âlimler mühlet verme hükmünün sadece ribâ ile mi, yoksa bütün muamelelerle 
mi ilgili olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir: 

1- İbn Abbas. Şureyh, Dahhâk. Süddi ve İbrahim en-Nehai bu hükmün ribâ ile 
ilgili olduğunu söylemişlerdir. Nakledildiğine göre Şureyh, davalaşan iki kişiden 
birisinin hapsedilmesini emreder. Ona, "Onun eli dardır" denilir. Bunun üzerine 
Şureyh, eli darda olmakla ilgili hüküm, ancak ribâ ile ilgilidir. Allahu Teâlâ 
kitabında, "Şüphesiz ki Allah size emanetleri ehillerine vermenizi., emrediyor" 


(Nisa, 58) buyurmuştur. BYA 
Bu Âyetin Nüzul Sebebi 


Mütessirler bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şunu zikretmişlerdir: Allahu 
Teâlâ'nın, "Allah'a ve Peygamberine karşı harbe (girmiş olduğunuzu) bilin" 
âyetifcu Sakifli o dört kardeş, "Hayır aksine, biz Allah'a döner, O'na tevbe 
ederiz. Çünkü biz, Allah ve Resülüylte harbedemeyiz" dediler. Böylece de, 
sadece sermâyelerini almaya razı olarak, Muğireoğulları'ndan sadece bunu 
istediler. Bunun üzerine Muğireoğullan, ellerinin darlığından şikâyet ederek, 
"ücretleri alıncaya kadar bize mühlet tanıyın" dediler. Onlar, mühlet tanımayı 
kabul etmeyince, Cenâb-ı Hak, "Eğer (borçlu) darlık içinde bulunuyorsa, ona eli 
genişleyinceye kadar mühlet verin " âyetini indirdi. 

2- Mücâhid ve bir grup müfessirin görüşüne göre âyet-i kerime, her türlü borç 
hakkında umümidir. Bu görüşte olanlar, Allahu Teâlâ'nın deyip de, hüküm güç 
durumda olan herkesi içine alsın diye, dememiş olmasını ileri sürmüşlerdir. 
Birinci görüş, tercihe daha şayandır Çünkü Hak Teâlâ, önceki âyette, "Eğer tevbe 
ederseniz, cimrilik etmeden ve noksanlaşhrılmadan sermâyeleriniz yine sizindir" 
buyurmuş, bu âyette de, "Borçlu güç durumda olursa, borcunu ödeyebileceği bir 
zamana kadar ona mühlet tanımak gerekir" demiştir. Çünkü bu âyette geçen ijfei 
kelimesiyle geciktirme, tehir etme, sonra alma manası murad edilmiştir. 
Geciktirmenin olabilmesi için mutlaka daha önce verilmiş olan bir hakkın 
bulunması gerekir. Rundan da öte, nassın hükmüyle, bu hususta zaman 
tanımanın vâcib olduğu sabit olunca, mâna bakımından müşterek olmak 
zaruretinden dolayı, diğer durumlarda da zaman tanımanın vâcib otduğu sabit 
olmuş olur. Mâna bakımından müşterek olma, "Malı veremeyen kimseye, onu 
ödemesini teklif etmenin caiz olmaması hükmü" dür. İşte, Ebu Hanlfe, Mâlik ve 


Şafii (r.a) gibi, fukahâmn ekserisinin görüşü budur. [58] 


İ'sar (Eli Dar Olma) Nedir? Başa Dön 


Bil ki bizim, "i'sâr" kelimesini iyice açıklamamız gerekmektedir. Buna göre biz 
deriz ki i'sâr, kişinin mülkü içerisinde, o şeyi ayniyle ödeyeceği bir şey 
bulamaması ve satması halinde borcunu ödeyebilecek bir şeyin de olmaması 
demektir. İşte bu sebepten dolayı biz diyoruz ki, bir kimsenin, satabildiğinde 
borcunu ödeyebileceği bir evi, ya da bir elbisesi, vb. şeyleri var ise, o kimse 
sıkıntı içinde bulunan kimselerden sayılmaz. Böyle bir kimsenin geriye sadece, 
hem kendisi hem de çoluk çocuğu için bir günlük yiyeceği ve, namaz kılıp 
soğuktan sıcaktan korunmaları için de gerekli olan eşyayı bırakmaları caiz olur. 
Âlimler, borçlu kimsenin gücünün kuvvetinin yerinde olması hâlinde, bu borçlu 
kimsenin alacaklıya ya da başkalarına ücret karşılığında çalışıp çalışamayacağı 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları bunun, kendisi ve çoluk çocuğu için 
çalışmaya ihtiyaç duyduğunda gerekli olduğu gibi, bu durumda da gerekli 
olduğunu; bazıları da gerekli olmadığını söylemişlerdir. 

Yine âlimler, sıkıntı içinde bulunan bu kimseye, başkalarının, borcunu 
ödeyebileceği kadar mal vermesi halinde onun bunu kabul edip edemiyeceği 
hususunda da ihtilâf etmişlerdir. Ama, değerinde satamıyacağı bir malı ve bir 
ticâret eşyası bulunan kimsenin, eğer bundan başka hiçbir şeyi yoksa, onun bunu 


noksanıyla satması ve borcunu ödemesi gerekir... L59] 
Sekizinci Mesele 


İnsan, alacaklısının darda olduğunu bilirse, onu hapsettirmesi ve ondan malını 
istemesi o kimseye haram olur. Bundan dolayı, onun eli genişleyinceye kadar 
ona mühlet tanıması gerekir. Eğer onun elinin darda olduğu hususunda bir 
şüphesi varsa, onun elinin darda olduğu ortaya çıkıncaya kadar, onun başka yere 
gitmesini engellemesi caizdir. Bil ki, borçlu olan kimse darda olduğunu iddia 
eder, alacaklı da onu yalanlarsa, onun vermesi gereken borç, ya alışverişten ya 
da borç para almasından dolayıdır veya böyle değildir. Eğer birinci kısma dahil 
ise, borçlunun bu malın helak oiduğu hususunda âdil iki şahid getirmesi gerekir. 

İkinci kısımdan ise, yani o borç telef etmek, mehir ve tazminatta olduğu gibi bir 
karşılık mukabili değilse, borçlunun sözüne itibar edilir; alacaklının da bir delil 


getirmesi gerekir. Çünkü aslolan, fakirlik durumudur. [60] 


Alacağını Bağışlamanın Fazileti Başa Dön 


Sonra Cenâb-ı Hak"Sadaka olarak bağışlamanız, sizin için daha hayırlıdır" 


buyurmuştur. Bu âyette birkaç mesele vardır: L61] 
Birinci Mesele 


Asım, kelimesini, sâd harfinin tahfifiyle, diğer kıraat imamları da, sâd harfinin 
şeddesiyle şeklinde okumuşlardır. Bu kelimenin aslı, iki ta harfiyle olmak 
üzereşeklindedir. Sâd harfini şeddestz okuyanlar, hafiflik olsun diye iki tâ 
harfinden birisini hazfetmişlerdir. Şeddeli okuyanlar ise, tâ harfinden birisini 


sonraki sâd harfine idğam etmişlerdir. [62] 
İkinci Mesele 


Buradaki "tasadduk etme" hakkında iki görüş vardır: 

1- Bunun mânası, "sıkıntıda olana üzerinde olan alacağınızı tasadduk etmeniz, 
sadaka olarak bağışlamanız, sizin için daha hayırlıdır. Çünkü, o malı başkasına 
sadaka olarak vermek doğru değildir" şeklindedir. Bu bilindiği için âyette 
hazfedil m iştir. Çünkü âyette hem güç durumda olandan, hem de ana paradan 
bahsedilmiştir. Böylece tasaddukun bunlarla ilgili olduğu anlaşılmıştır. Bu, tıpkt 
Hak Teâlâ'nın "Bağışlamanız takvaya daha yakındır" (Bakara, 237) âyeti gibidir. 

2- Burada tasaclduktan murad, mühlet vermedir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) 
"Bir müslümanm borcunu alma zamanı gelir de, borçluya yeniden mühlet tantr 
ise, bu para hergün için o adam namına bir sadaka sayılır" buyurmuştur. İkinci 
görüş zayıftır. Çünkü zaman tanımanın gerekmesi, önceki âyet ile sabit olmuş bir 
hükümdür. Binâenaleyh bu âyeti, değişik bir manaya hamletmek gerekir. Bir de 
Cenâb-ı Hakk'ın "Sizin için daha hayırlıdır" buyruğu, vâcib olan değil, mendub 


olan bir hükme uygun düşer. 103) 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki "hayır"dan murad, dünyada güzel bir övgü ve şeref, âhirette de bol 
sevabtır. 

Allah Teâla sonra, "eğer bilirseniz" buyurmuştur ki, bunun tefsiri ile ilgili şu 
izahlar vardır: 

a) Bu, "Böyle yapmanız halinde bu tasaddukun sizin için daha hayırlı olduğunu 


eğer bilirseniz..." manasmdadır. Buna göre amel, ilmin (bilmenin) ayrılmaz bir 
vasfı kılınmıştır. Bu ifâdede, günahkârlar için şiddetli bir tehdid vardır. 

b) "Tasaddukun, zaman tanıyıp böylece o parayı almaktan daha hayırlı olduğunu 
bilirseniz..." manasındadır. 

c) Bu, "Rabbinizin size emrettiği şeylerin, sizin daha hayrınıza olduğunu 
bilirseniz..." manasındadır. 

Sonra Cenâb-ı Hakk: 

'Öyle bir günden sakının ki o gün Allah'ın huzuruna döndürüleceksiniz, sonra (o 
günde) herkese kazandığı tastamam verilecek, onlara haksızlık da edilmeyecek" 
buyurmuştur. Bil ki bu âyet-i kerime ribâ ile alış-veriş yapan, zengin, kudretli, ve 
etrafı çok olan ekâbirler hakkındadır. Genel olarak bu kimseler, servetleri ile, 
insanlara hükümran olmak istemişlerdir. Bu sebeble ribâ (faiz)'den ve insanların 
mallarını diğer batıl yollarla alıp yemekten vazgeçsinler diye, bunlar için çok 
şiddetli bir tehdid ve va'id gerekmiştir. İşte Allah Teâlâ bu âyetle onları tehdid 


etmiş ve onları en şiddetli bir biçimde korkutmuştur. 164) 
Birinci Mesele 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: İbn Abbas (r.a), bu âyetin Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e en son inen âyet olduğunu söylemiştir. Çünkü Hz. Peygamber(s.a.s) 
haccederken, Kelâle âyeti diye 

bilinen (Nisa, 176) âyeti nazil olmuştur. Daha sonra O, Arafat'da vakfede 
İken"Bugün sizin dininizi kemâle erd/rd/m, üzerinizdeki nimetimi Tamamladım" 
(Mâide.3)âyeti, daha sonra da (tefsir ettiğimiz) bu âyet nazil olmuş ve Cebrail 
(a.s), 'Ta Muhammed, bu âyeti Bakara süresinin 280. âyetinin peşine koy" 
demiştir. Hz. Peygamber (s.a.s), bu âyetin nüzulünden sonra ancak seksenbir gün 
yaşamıştır. Bu müddetin yirmibir gün, veya yedi gün, veyahut da üç saat olduğu 
da söylenmiştir. [65] 


İkinci Mesele 


Ebu Amr, kelimesini, te harfinin fethası ile, diğerleri de zammesi ile 
okumuşlardır. Bil ki, masdarı lâzım masdarı ise müteaddidir. Bu iki kıraat, bu 


iki masdara dayanmaktadır. 160) 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Âyetteki, kelimesi, mefülün fih olarak değil, mefulun bıh olarak mansubdur. 

Çünkü âyetin manası "o günde korkun" şeklinde değil, "yaptığınız salih ameller 
ile, o günle karşılaşmaya hazırlanın" şeklindedir. Bunun bir benzeri de, O " Eger 
siz. İnkâr ederseniz, çocukları ak saçlı İhtiyarlara çevirecek bir günden kendinizi 
nasıl koruyabileceksiniz?" (Müzzemmil, 17) yani, "Allah'ı inkâr ederek, şu 


A 


vasıfta olan o günden nasıl sakınacaksınız?" âyetidir. L67] 
Dördüncü Mesele 


Kâdî şöyle der: "Yevm (gün), belli bir zaman diliminden ibarettir. Binaenaleyh 
ondan korkulmaz. 

Ancak onda meydana gelen şiddetlerden ve korkunç hallerden korkulur. Bu 
hallerden sakınmak ise, daha dünyada iken günahlardan kaçınıp ibadetleri yerine 
getirmekle olur. Bundan dolayı âyetteki "... bir günden sakının" buyruğu, bütün 


mükellefiyetleri emir manasına gelir. [68] 
İnsanın Allah'a Döndörülmesinin Mânası 


"Allah'a döndürülmek"ten murad, mekan ve yön bakımından olan birisinin Allah 
için muhaldir. Bundan murad, Allah'ın ilmine ve muhafazasına dönmek de 
değildir. Çünkü Allah,, nerede olurlarsa olsunlar, dâima onlarladır. Ancak 
Kur'ân-ı Kerim'de, bu tabirin geçtiği her âyette, bu döndürülmenin şu iki manası 
vardır: 

a) İnsanın, sırası ile şu üç durumu söz konusudur: 

Birinci durum, ana karnında olup, insanın zararı defedemeyip, faydasına olacak 
şeyi elde edememesidir. Bunlar üzerinde tasarruf sadece Cenâb-ı Allah'ın 
elindedir. 

İkinci durum, insanın ana karnından çıkmasıdır. Bu durumda, öncelikle onların 
durumlarını iyileştirmeyi üzerine alan, ana ve babasıdır. Bu durumdan sonra, 
onlar birbiri üzerinde zahiren tasarrufta bulunurlar. 

Üçüncü durum ise, insanın ölümünden sonra meydana gelen durumdur. Bu 
durumda da, zahiren hakiki manada tasarruf sahibi sadece Allah Teâlâ'dır. Buna 
göre sanki insan, öldükten sonra, dünyaya getmezden önceki durumuna dönmüş 
olur ki, işte Allah'a dönmenin ve döndürülmenin manası budur. 

b) Bundan murad, Allah'tn insanlar için hazırlamış olduğu sevab veya ikâba 
dönmektir. Her iki izah da, âyetin lafzına uygun, güzel birer açıklamadır. 


Sonra Allah Teâlâ: Sonra (0 günde) herkese kazandığı tastamam verilecek" 


buyurmuştur. Bu hususta iki mesele vardır: 169) 
Birinci Mesele 


Bundan murad, "Her mükellefin Allah'a rücü etmesi esnasında, kendisine, 
yaptığı şeylerin karşılığının tam tamına mutlaka ulaşması" dır. Nitekim Hak 
Teâlâ, "İşte kim zerre ağırlığınca bir hayır yapıyorsa, onu görecektir, Kim de, 
zerre ağırlığınca şer yapıyorsa, onu da görecektir" (Zilzal, 7-8); "Evladım, bir 
haslet bir hardal tanesi kadar dahi olsa, bir kaya içinde, göklerde, yahud yerin 
içinde bile olsar Allah onugeürir.. Çünkü Allah latiftir, hakkıyla haberdârdır" 
(Lokman, 17) ve "Biz kıyamet'gününde adalet terazilerini kuracağız. Artık hiçbir 
kimse hiçbir şekilde haksızlığa uğratmayacaktır. (O şey) bir hardal dânesi kadar 
bile olsa onu getirir (mizana koruz). Hesaba çekenler olarak biz yeteriz" (Enbiya, 
47) buyurmuştur. 

Âyetteki "kazandığı" tabiri ile ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu sözde bir hazif vardır ve takdiri: "kazandığının karşılığı" şeklindedir. 

b) Kazanılan, bu karşılığın kendisidir. Çünkü kişinin, ticaretten elde ettiği mal, 
Arapça'da "onun müktesebi" diye ifâde edilir. Buna göre, Hak Teâlâ'nın sözünün 
mânası, "Her nefse, müktesebi tastamam ödenir" şeklindedir. Bu ikinci izah, 
daha münasiptir. Çünkü herhangi bir takdire ihtiyaç duyulmadan, sözü 


açıklamak mümkün olduğu zaman, o açıklama daha uygun olur. 170) 


İkinci Mesele 


Vaîdiyye H bu âyetle, günahkârlar için de bir tehdidin bulunduğuna kesin 
olarak hükmetmişlerdir. 

Âlimlerimiz ise, bu âyetle, günahkârların cehennemde ebedi kalmayacaklarına 
kesin olarak hükmetmişlerdir. Çünkü kişi mü'min olunca, mutlaka imanının 
mükğfaatını görmesi gerekir. Bu da, onun cehennemden çıkartılarak, neticede 
cennete sokulmasıyla mümkün olur. 

Sonra Hak Teâlâfa "Onlara haksızlık da edilmeyecek..." buyurmuştur. Bu ifâde 
ile ilgili şu soru vardır: Âyetteki "Herkese kazandığı tastamam verüecek.," 
buyruğu ancak, "onlar zulme ve haksızlığa uğratılmaz" manasındadır. 
Binâenaleyh bu bir tekrar olmuş olur? 

Buna şöyle,cevap verilir: Allah Teâlâ, "Herkese kazandığı tastamam verilecek., 


"dediği için, bu, günahkâr ve kâfire ilâhi azabın ulaşacağına bir delil olur. 
Bundan dolayı, birisi şöyle diyebilir: Cömertlerin en cömerdi (Ekremu'I- 
Ekremin) Allah Teâlâ'nın keremine, kullarına azab etmesi nasıl yakışır? Cenâb-ı 
Allah, işte çıkabilecek böyle bir soruya "Onlara haksızlık da edilmeyecek" 
diyerek cevap vermiştir. Bu, "O tehlikeye, kul kendi kendini düşürmüştür. Çünkü 
Hak Teâlâ ona imkân vermiş, hertürlü mazeretini ortadan kaldırmış, istidlal 
yollarını kolaylaştırmış ve onlara mühlet tanımıştır. Buna rağmen kim kusur 
ederse, artık o kendisine kötülük etmiş demektir" manasına gelir. Bu şekildeki 
bir cevap, ancak Mu'tezile'nin prensiplerine göe doğru olur. Fakat ehl-i sünnet 
âlimlerinin prensiplerine göre ise, Hak Teâlâ mahlükatın gerçek maliki ve 
sahibidir. Mâlik olan, mülkünde istediği ve dilediği şekilde tasarruf ettiğinde, bu 
kesinlikle zulüm sayılamaz. Binaenaleyh, ilahi va'idin zikrinden sonra, "Onlara 
haksızlık da edilmeyecek" buyurulması, bizim zikrettiğimiz mânaya bir işarettir. 


[72] 
Üçüncü Hüküm Borçlanma Başa Dön 


Bu sürede, burada zikredilen şer'i hükümlerden üçüncüsü, müdâyene 
(borçlanma) âyetidir. 

"Ey imân edenler, belirlenmiş bir vakte kadar birbirinize borçlandığınız zaman 
onu yazın. Aranızda bir yazıcı da doğrulukla (onu) yazsın. Kâtip, Allah'ın 
kendisine öğrettiği gibi yazmaktan çekinmesin, yazsın. Üzerinde hak olan 
(borçlu) da yazdırsın, Rabbi Allah'tan korksun, ondan hiçbirşeyi eksik 
bırakmasın. Eğer üstünde hak bulunan (borçlu), bir beyinsiz (cahil) veya bir 
zaifolur, yahut da bizzat yazdırmaya gücü yetmezse, velisi dosdoğru yazdırsın. 
Erkeklerinizden iki de şâhid tutun. Eğer iki erkek bulunmazsa, razı olacağınız 
şâhidterden bir erkek ile iki kadın şahtd (yeter). Kadınlardan biri unutursa, öbürü 
ona hatırlatır. Şâhidler çağırıldıkları zaman kaçınmasınlar. Az olsun, çok olsun, o 
borcu vadesi ile birlikte yazmaktan üşenmeyin. Bu, Allah yanında adalete daha 
uygun, şahidlik için daha sağlam ve şüpheye düşmemenizi daha çok temin 
edicidir. Ancak aranızda devredeceğiniz ve peşin yaptığınız bir ticaret olursa, bu 
müstesna. O zaman, bunu yazmamanızda size bir vebal 

yoktur. Alışveriş yaptığınız zaman da şâhid tutun. Yazana da, şâhidllk edene de 
asla zarar verilmesin. (Bunu) yaparsanız o, sizin için bir fisktır. Allah'tan korkun. 


Allah size Öğretiyor. Allah herşeyi hakkıyla bilendir" (Bakara, 282). 13) 


Âyetin Makabli İle Münasebeti 


Bil ki, bu âyette birkaç mesele vardır: 

Bu âyet-i kerimenin kendinden öncekilerle münasebet keyfiyeti hususunda iki 
vech bulunmaktadır. 

a) Allahu Teâlâ bu hükümden önce, birisi, Allah yolunda infâk etmek suretiyle, 
diğeri de ribâyı terketmek sebebiyle malın eksilmesine yol açan iki tür hükmü 
zikredip, sonra bu iki hükmü büyük bir tehdit ile bitirerek şöyle buyurmuştur: 
"öyle bir günden sakınınız ki o gün Allah'a döndürüleceksiniz. Sonra (o günde) 
herkese kazandığı tastamam verilecektir..." (Bakara, 281). Takva ise, kazanç ve 
menfaat yollarının pekcoğundan insanı ahkor... İşte Cenâb-ı Hak, bunun 
peşinden de, insanı helâl malın korunma biçimine, onu bozulmaktan ve zayi 
olmaktan muhafaza yollarına teşvik ederek, bu hükmünü getirmiştir. Çünkü, 
Allah yolunda infâka, ribâ'yı terke ve takvayı terketmemeye muktedir olabilmek, 
ancak malın bulunmasıyla hasıl olabilir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, işte bu incelikten ötürü, helâl malın muhtelif telef ve 
zayı olma sebeplerinden korunması hususunda, önemli ve dikkat çekici 
tavsiyelerde bulunmuş, emirler vermiştir. Bunun bir benzeri de Nisa süresinde 
vârid olan "Allah'ın dünya geçimi için vesile kıldığı tasarrufunuzdaki mallan, 
akılsızlara vermeyin" (Nisa, 5) âyetidir. Bu âyette Cenâb-ı Hak, hem dünya hem 
de âhiret faydalarının teminine vesile olmasından dolayı, mal hususunda 
insanları ihtiyatlı olmaya teşvik etmiştir. Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: "Buna 
delâlet eden şey şudur: Kur'ân-ı Kerim'in lafızları ekseriyetle muhtasar ve 
kısadırlar. Bu âyet ise, oldukça uzundur. Baksanıza, Cenâb-ı Hak Önce, 
"Belirlenmiş bir vakte kadar birbirinize borçlandığınız zaman onu yazın" 
buyurmuş, daha sonra, "Aranızdan bir yazıcı da doğrulukla (onu) yazsın" demiş, 
üçüncü olarak da, "Kâtip, Allah'ın kendisine Öğrettiği gibi yazmaktan 
çekinmesin "buyurmuştur. Bu üçüncü tabir, Cenâb-t Hakk'ın, "Aranızda bir 
yazıcı da doğrulukla (onu) yazsın" emrinin bir tekrarı gibi olmuştur; çünkü 
adalet, Cenâb-ı Hakk'ın ona öğrettiği şeyin ta kendisidir. 

Cenâb-ı Hak, dördüncü olarak, "Yazsın..." buyurmuştur; bu da ilk emrin bir 
tekrarı ve iadesidir. 

Beşinci olarak, "Üzerinde hak olan (borçlu) da yazdırsın" buyurmuştur... Oysa 
ki, "Aranızda bir yazıcı da doğrulukla (onu) yazsın" buyruğu ile yetinilir, 
"Üzerinde hak olan (borçlu) da yazdırsın" emri tekrar edilmeyebilirdi; çünkü 
adaletle yazan bir yazıcı, sadece kendisine dikte ettirileni yazar... 

Altıncı olarak, "Rabbi Allah'tan korksun" buyurmuştur. Busöz, birte'kid 
ifadesidir. 


Yedinci olarak, "Ondan hiçbir şeyi eksik bırakmasın" buyurmuştur. Bu, Cenâb-t 
Hakk'ın, "Rabb'İ Allah'dan korksun" emrinden anlaşılmakta olan gibidir. 
Sekizinci olarak, "Az olsun, çok olsun, o borcu vadesiyle birlikte yazmaktan 
üşenmeyin" buyurmuştur. Bu da, daha öne geçrruş otes te'kid etmektedir. 
Dokuzuncu olarak da, "Bu, Allah yanında adalete daha uygun, şahidlik için daha 
sağlam ve şüpheye düşmemenize daha yakındır" buyurmuştur. Böylece, Cenâb-ı 
Hak, bu zikrettiği üç faydayı, daha önce geçmiş olan te'kidler için zikretmiştir. 
Bütün bunlar Cenâb-ı Hakk'ın, "Evvelki iki hükümde, malın noksanlaştırılması 
sayılabilecek şeylere teşvik edince, insan, onun vasıtasıyla Allah yolunda infâk 
edebilsin, ribâ ve benzeri Allah'ın gazabını celbedecek şeylerden kaçınabilsin ve 
Allah'tan ittikâ etmeyi sürdürebilsin diye, helâl malın korunması ve yok olup 
zayı olmaktan muhafaza edilmesi hususunda, son derece dikkat çekici bir 
biçimde tavsiye ve emirler vermiştir. Âyet-i Kerime'nin öncekilerle oian 
münasebet vecihlerinden ilki budur. Bu, güzel ve hoş bir açıklamadır. 

b) Bir grup müfessir şöyle demiştir: "Müdâyene" den murad, "selem akdi" dir. 
Allahu Teâlâ, bir önceki âyette ribâyı yasaklayınca, her ne kadar ribâdan elde 
edilmek İstenen bütün faydalar "selem" akdinde de sözkonusu ise de, bu âyetin 
tamamında selem akdine izin vermiştir. Bundan dolayı bazı âlimler söyle 
demişlerdir: Cenâb-ı Allah, haram bir yolla ulaşılan her lezzet ve faydayı elde 
etmek için, mutlaka helâl ve meşru olan başka bir yol koymuştur. İşte bu da, 


âyetin önceki âyetlerle münasebeti hususunda zikredilen bir başka görüştür. [74] 
İkinci Mesele 


kelimesi mastarından, "tefaül" vezninde bir kelimedir. Bunun mânası, 
"Birbirinize borç verdiniz" demektir. "Borçlandınız" kelimesinin anlamı ise, 
"Borç ile alışveriş yaptınız..." manasındadır. Dilcilerkarz) kelimesinin ifâde ettiği 
mâna, (deyn) kelimesinin ifâde ettiğinden farklıdır. Çünkü (karz), insanın para, 
hububat veya hurma veyahut da buna benzer bir şeyi başkasına borç olarak 
vermesidir. Bunda bir süre ve bir mühlet tanımak caiz değildir. "Deyn" de ise, 
mühlet caizdir. Bir kimse malını, bedelini muayyen bir süre sonunda almak 
üzere sattığında deyn kökünden olmak üzedenilir. Ama onu "karz" olarak 
verdiğinde ise denilir. Yine bir kimse başkasından borç istediğinde, bui ile ifâde 
edilir. Şair el-Ahmer şöyle demiştir: 
"Biz borç istiyoruz, Allah da bizim İhtiyacımızı karşılıyor. Darda olan kimseye 
borç vermeyenlerin de, çoğu kez yıkılıp gittiklerini, helak olduklarım 


görüyoruz." D5] 


Borç Akdinin Nevileri 


Sen bunu anladığın zaman biz deriz ki, burada bahsedilen "müdâyene"den ne 
kastedildiği hususunda birkaç görüş vardır: 


1- İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Bu âyet-i kerime "Selef akdi”[Z6] hakkında 
nazil olmuştur. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye geldiğinde, Medineliler 
iki veya üç sene süreyle olmak üzere, hurmada "selef" alışverişi yapıyorlardı. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber: 

"Kim selef alışverişi yaparsa, belli bir ölçü ve belli bir tartıda belli bir mühlet 


için bunu yapsın" L buyurur. Allahu Teâla sonra mükelleflere ölçü, tartı ve 
mühlet hususunda ihtiyatlı davranmayı öğreterek, "Belirlenmiş bir vakte kadar 
birbirinize borçlandığınız zaman, onu yazın" buyurmuştur. 

2- Bu, "Karz,.dır Bu görüş zayıf bir görüştür. Çünkü biz, karz'da belli bir 
mühletin şart koşulmasının mümkün olmadığını: bu âyette zikredilen 

de ise, bir mühletin şart koşulduğunu beyan etmiştik. 

3- Müessirlerden ekseriyetin görüşüne göre, alışverişler dört şekilde olur: 

a) Mal karşılığında mal vermek. Bu, kesin olarak "müdâyene" değildir. 

b) Borcu, borç ile değiştirmek. Bu muamele bâtıldır. Binaenaleyh, bu âyetin 
hükmü altına girmez. Geriye iki şekil kalır. 

c) Borçlanarak mal almak.. Bu, parasını daha sonra vermek üzere birşey satın 
almaktır. 

d) Parayı peşin verip, malı sonra almaktır... İşte buna, "selem" denilir. Bu son iki 
alışveriş şekli, "müdâyene" âyetinin hükmüne dahildir. Âyetle ilgili iki soru 
bulunmaktadır: 178) 


Âyetle İlgili Bazı Sualler ve Cevaplar Başa Dön 


Birinci soru: "Müdâyene" kelimesi "müfâale" veznindedir. Bu veznin ifâde 
ettiği esas mâna, iki taraftan her birinin borcunun olmasıdır. Bu da, borca 
karşılık borç almaktır... Bu ise, ittifakla batıldır." 

Cevap: tabirinden murad,"muamele ettiniz.."dir. Bu ifâdenin takdiri, "içinde 
borç bulunan bir muamele yaptığınızda.." şeklindedir. 

İkinci soru: Âyettekü tabiri, zaten borca delâlet etmektedir. Binâenaleyh, 
buradak "bir borçla" kelimesinin mânası nedir? 

Buna cevap, birkaç bakımdandır: 


a) İbnu'l-Enbâri şöyle demiştir: "Tedayün kelimesinin iki mânası vardır: 
Birincisi, mal ile borçlanma, diğeri de "karşılığını vermek" anlamında 
borçlanmadır. Bu, Arapların"Nasıl muamele edersen, o şekilde muamele 
olunursun" şeklinde sözlerinden alınmıştır. Nitekim "deyn" kelimesi, ceza 
mânasına gelir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, bu iki mânadan birisini 
tahsis etmek için, kelimesini zikretmiştir." 

b) Keşşaf Sahibi şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, "Onu yazınız..." tafzındaki 
zamir, "deyn" kelimesine râci olsun diye kelimesini zikretmiştir. Eğer bu 
kelimeyi zikretmemi? olsaydı, o zaman"Borcu yazınız " denilmesi gerekirdi ki, 
bu durumda âyetin nazmı güzel olmazdı. 

c) Allahu Teâlâ bu ifâdeyi, te'kid için zikretmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Bunun 
üzerine meleklerin hepsi toptan secde etti " (Hicr, 3)... iki kanadıyla uçan hiçbir 
kaş hariç olmamak üzere..." (En'âm, 38) âyetlerinde de aynı gayeyi gütmüştür. 

d) Bu mânasındadır. Yani, "Belirli bir müddete kadar, ister büyük olsun ister 
küçük olsun; ister karz olsun, ister selem otsun; veya ayni bir malı satma 
olsun., herne şekilde olursa olsun., bir borçla boçlandığınızda" demektir. 

e) Benim hatırıma gelen şu husustur: Biz daha önce "müdâyene" kelimesinin 
"müfâale" babından olduğunu söylemiştik. Bu ifâde, borcun borç ile satılmasını 
da içine alır ki, bu bâtıldır. Buna göre eğer Cenâb-ı Hak, sadece demiş 
olsaydı,nass, borcun borç mukabilinde satılmasına hasredilmiş olurdu ki, bu 
bâtıldır. Ama Cenâb-ı Hak buyurunca mâna, "İçinde borç bulunan bir muamele 
ile borçlandığınızda..." şeklinde olmuştur. Bu durumda da, borcun borç ile 
satılması meselesi nassın hükmünden çıkarılmış; "ayn"ın borç mukabilinde 
veyahut da borcun "ayn" mukabilinde satılması İse nassın hükmünün içinde 
kalmıştır. Çünkü bunların her birinde bulunan, sadece tek bir borçtur, başkası 
değil... 

Bir üçüncü soru da şudur: Âyetten maksat, "Her ne zaman bir borçla muamele 
yaptığınızda, onu yazınız" manasıdır. Halbuki, ül lafzı, umüm ifâde etmez. O 
halde daha niye Cenâb-ı Hak, değil de, fâti 141 buyurmuştur? 

Cevap: lafzı her ne kadar, umüm ifâde etmekle beraber bu lafız umumiliğe mani 
de değildir. Burada, bundan maksadın umumilik olduğu hususuna dair delil 
bulunmaktadır. Çünkü Hak Teâlâ yazmanın emredilmesindeki illeti, âyetin 
sonunda, "Bu, Allah katında adalete daha uygun, şahidlik için daha sağlam ve 
şüpheye düşmemenizi daha çok temin edicidir" diyerek beyân etmiştir. Buna 
göre mâna, "Borçla muamele yapılıp da o muamele yazılmadığında, zahiri 
duruma göre borcun keyfiyyeti unutulabilir ve böylece de, ilgili kişiler fazlalık 
vehmine kapılır; bu fazlalığı da almak ister ki, bu da bir zulümdür. Yine, ilgili 


taraflar noksanlık vehmine kapılır, böylece rızası alınmadan ve bir karşılığı da 
olmadan karşı tarafın hakkını vermemiş olur. 

Ama vakıanın keyfiyyeli yaz ,-bu tür mahzurlardan emin olunmuş olur. Nass, 
illetin bu olduğuna oelâiet edip sonra bu illet de bütünde (küllde) bulununca, 
hüküm de bütünde (küllde) bulunmuş olur. 

Hak'Teâlâ'nın "Belirlenmiş vakte kadar., "tabirine gelince, bu hususta iki soru 
bulunmaktadır: 

Birinci soru: Ayette geçerr kelimesinin mânası nedir? 

Cevap: Arapçada "ecel", müddetin sona erdiğini belirtmek için tayin edilmiş 
olan bir zaman dilimi demektir. Meselâ, insanın eceli, ömrünün sona ermesi için 
belirlenmiş vakit demektir. "Borcun eceli" ise, ilerde ödeneceği muayyen bir 
vakit demektir. Bu kelimenin aslı ise, "geciktirmek"tir. Birşey gen yalâfgmöa 
buna 

gen yalâfgmöa buna, 

(acele olan, peşin, şimdi olan) kelimesinin zıddı olan bir mânayı ifâde eder. 
İkinci soru: Borçlanmanın ne zamana kadar olduğu zaten bellidir. O halde bu 
lafızlafzı) zikredildikten sonra, yeniden| tabirinin zikredilmesinden fayda nedir? 
Cevap: Cenâb-ı Hak (belirlenmiş, tayin edilmiş) kelimesini sıfat verebilmek 
içinap kelimesini zikretmiştir. J kelimesinin zikredilmesindeki fayda, o zamanın, 
malüm bir zaman olduğu hükmünü belirtmektir... Meselâ bunu yıl, ay, günler... 
diye vakitlendirmek ve belirlemek gibi... Cenâb-ı Hak, "Hasad zamanına kadar"; 
"harman zamanına kadar" veyahut da, "Hacılar, haccdan dönünceye kadar..." 
şeklinde ifâde etmiş olsaydı, muayyen ve belirli bir zaman ortaya konulmadığı 


için, bu caiz olmazdı. 221 
Borcu Yazmanın Mânası ve Faydası 


Cenâb-ı Hakk'ın "Onu yazınız" emrine gelince, bil ki, Allahu Teâlâ "müdâyene" 
hususunda şu iki şeyi emretmiştir: 

a) Borcu yazmayı... Bu, Hak Teâlâ'nın bu âyetteki, "Onu yazınız" buyruğundan 
anlaşılmaktadır. 

b) Şahid tutmak... Buda, "Erkeklerinizden iki de şahid tutun" emrinden 


anlaşılmaktadır. Bu hususta iki mesele vardır: [80] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Yazma ve şahid tutmanın faydası şudur: Zamanla ilgili olan her şeyde, isteme 


gecikebilir, araya unutkanlık girebilir ve bazan da inkâr etme durumu söz konusu 
olabilir. Böylece borcu yazmak, her iki taraf için de, malı muhafaza etmenin 
vesilesi gibidir. Çünkü alacaklı kimse, alacağı miktarı yazdırarak ve şahid 
tutarak kayıt altına aldığını bildiğinde, fazlasını ve zamanı gelmeden önce 
borcunu istemekten sakınır. Borçlu olan kimse de, bunu bildiği zaman malı inkâr 
etmekten sakınır, borcunu vaktinde ödeyebilmek için, ödeme vaktinden önce 
tedbirini alır. Yazmada ve şahid bulundurmada bu gibi faydalar bulunduğundan, 


Cenâb-ı Hak bunları emretmiştir. Allah en iyisini bilendir. 81) 
İkinci Mesele 


Emrin zahirinin "nedb" (mendüb hükmünü) ifâde ettiğini söyleyenlere göre, 
burada onlar için bir 

müşkilât söz konusu değildir. Ama, emrin zahirinin vücüb ifâde ettiğine 
hükmeden kimselere gelince, onlar buradaki emrin hükmü üzerinde ihtilâf 
etmişlerdir. Bazıları burada geçen emirlerin vücüb ifâde ettiğini söylemişlerdir. 
Bu, Atâ, İbn Cüreyc, en-Nehal'nin mezhebi ve Muhammed İbn Cerir et- 
Taberi'nın de tercih etmiş olduğu görüştür. Meselâ, Nehai: "Sattığı şey, velev ki, 
bir bağ (deste) sebze olsun; onun buna şahid tutması gerekir" demiştir. Diğerleri 
ise, buradaki emri "nedb"e hamledildiğini söylemişlerdir. Müçtehid fukahânın 
çoğu bu görüştedir. Bunun delili şudur: Biz bütün İslâm ülkelerinde 
müslümanların çoğunu, yazmaksızın ve şahid tutmaksızın veresiye alışveriş 
yaparken görüyoruz. Bu da, yazmanın ve şahid tutmanın vâcib olmadığı 
hususunda bir icmâdır. Bir de, bunların vâcib olması müslümanlara büyük bir 
külfet yüklemek demektir. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s), "Ben, kolay ve 


müsamahalı olan Haniflik (tevhid) İnancıyla peygamber olarak gönderildim" [$2] 
buyurmuştur. 

Bazı âlimler de, bunun vâcib olduğunu, ancak, Hak Teâlâ'nın, "Eğer bir seferde 
bulunuyorsanız, bir yazıcı da bulamazsanız, o vakit, birtakım rehinler alırsınız. 
Eğer birbirinizden emin olmuşsaniz, kendisine İnandan adam, rabbi olan 
Allah'dan korksun" (Bakara, 283)âyetiyte mensüh olduğunu söylemişlerdir. Bu, 
Hasan el-Basri, Şa'bi ve Hakem İbn Uyeyne'nin görüşüdür. et-Teymi de, "Hasan 
el-Basri'ye bu meseleyi sordum, o da bana, "isterse şahid tutar, isterse tutmaz. 
Hak Teâlâ'nın, "Eğer birbirinizden emin olmussamz..." dediğini duymaz mısın?" 
dedi." demiştir. 

Allahu Teâlâ, borcu yazmayı emrederken, bu yazma hususunda iki şarta itibâr 
etmiştir. 


Birinci şart: Bu, kâtibin âdil olmasıdır. Bu da Hak Teâlâ'nın, "Aranızda bir yazıcı 
da doğrulukla (onu) yazsın." buyruğundan anlaşılmaktadır. Bil ki, Hak Teâlâ'nın: 
emrinin zahiri, bu yazmanın herkese vâcib olmasını gerektirir. Ne var ki bu, 
imkânsız bir şeydir. Bazan o kimseler (muameleyi yapanlar), yazı yazmasını 
bilmeyebilirler. Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın emrinin mânası, bu yazma işinin 
mutlaka bulunması, demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Erkek hırsızla kadm 
hırsızın ellerini kesin" (Maide, 38) âyetinde olduğu gibidir. Çünkü Maide 38 
âyetinin zahiri, her ne kadar bu işi herkesin yapması gerektiğini ifâde ediyorsa 
da, ancak ne var ki biz bundan maksadın el kesmenin mutlaka tek bir insan, 
imâm (devlet başkanı), veya onun naibi, yahut da müsade ettiği bir görevli 
tarafından ifa edilmesi olduğunu anlamış olduk. İşte burada da böyledir. Sonra 
bizim belirttiğimiz bu husus, Hak Teâtâ'nın "Aranızda bir yazıcı da doğrulukla 
(onu) yazsın" buyruğu ile de kuvvet kazanmaktadır. Çünkü bu da, bundan 
maksadın, bu yazma işinin herhangi bir şahıs tarafından yapılabileceğine delâlet 


eder, 183] 


Borç Ödemede Adalet Şartı Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın:"adaletle" sözüne gelince, bu şu şekillerde izah edilmiştir: 

a) Kâtibin, borcu ne fazla ne de noksan göstermeyecek ve ihtiyaç anında delil 
olabilecek bir biçimde yazmasıdır. 

b) Kâtip, fakih olursa, borcu, her iki tarafın da lehine olabilecek bir biçimde 
yazması gerekir. Hatta, taraflardan herhangi birinin, diğerinin kendi hakkını iptal 
edemiyeceği hususunda emin olabileceği bir biçimde yazması lâzımdır. 

c) Bazı fakihler de, âyet-i kerimede geçen kaydından maksadın, "Kâtibin onu , 
ehl-i ilim arasında "müttefekun aleyh" olacak ve müslüman hâkimlerinden hiçbir 
hâkim de, müçtehid imamlardan bazısının mezhebine göre onu iptal edebilme 
imkânını bulamayacak bir tarzda yazması" olduğunu söylemişlerdir. 

d) Yazılan şeyden muradın ne olduğu hususunda çekişmeye sevkedecek mücmel 
ve mübhem lafızlardan kaçınarak, açıkça yazmasıdır. Söylemiş olduğumuz bu 
hususlara riâyet ancak kâtibin fakih, müçtehidlerin görüşlerini bilen ve 
müteşabih lafızları birbirinden tefrik eden bir edib olması durumunda 


mümkündür. [84] 
Borç Akdinin Yazılması İle İlgili Şartlar 


Hak Teâlâ'nın: "Kâüp, Allah'ın kendisine öğrettiği gibi yazmaktan çekinmesin' 


emrine gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: [85] 
Birinci Mesele 


Bu ifâdenin zahiri, yazabilen herkesi, yazmamaktan nehyeder ve yazmayı 
emreder. Bu hususta şu görüşler ileri sürülmüştür: 

a) Bu, farz kılma manasında değil de, evlâ olana sevketme manasında bir emirdir 
ve manası şudur: "Allah Teâlâ, o kimseye yazmayı öğretip, şer'i hükümleri bilme 
şerefini nâsib ettiği için, ona yakışan, bu nimetin şükrünü edâ etmek gayesiyle, 
müslüman kardeşinin mühim işini yazarak yerine getirmesidir. Bu tıpkı Hak 
Teâlâ'nın: "Allah'ın sana iyilik edişi gibi sen de iyilik et." (Kasas, 77) âyeti 
gibidir. Allah Teâlâ, o kimseye bunları Öğreterek faydalandırdığı gibi, o da 
yazısı ile insanları faydalandırır. 

b) Şâ'bi'nin görüşüne göre, yazma farz-ı kifâyedir. Eğer o kimse, bundan başka 
yazacak kimse bulamaz ise, bu şahsın onu yazması farz-ı ayn olur. Eğer 
yazabilecek başka kimseler bulur ise, bunu yazmak onlardan sadece birine vâcib 
olur. 

c) Bu, yazabilene farzdır. Ancak bu hüküm, âyetteki "Yazana da, şahiditk edene 
de asla zarar verilmesin" sözü ile neshedilmiştir. 

d) Farz olan, o kimsenin Allah'ın öğrettiği şekilde yazmasıdır. Yani, yazması 
düşünülmesi durumunda, o kimseye gereken, onu Allah'ın öğrettiği şekilde 
yazması, hiçbir şartını zedelememesi ve tarafların maksadına zarar verecek bir 
kayıt düşmemesidir. Çünkü bu şartlara riayet etmeden yazacak olursa, tarafların 
maksadı yerini bulmaz ve malları ziyan olur. Buna göre yazana sanki şöyle 
denilmektedir: "Eğer yazacaksan âdil bir biçimde yaz ve Cenâb-ı Hakk'ın itibar 


ettiği bütün şartlara itibar et." 186) 


İkinci Mesele Başa Dön 


1- Bu ifâdenin, kendinden öncesi ile ilgili olması... 

Buna göre mana, "Hiçbir kâtip, Allah'ın kendisine öğrettiği kitabetten 
çekinmesin. Hiçbir kâtibe, Allah'ın öğrettiğinin dışında birşey yazması 
yakışmaz. O, Allah'ın kendisine öğrettiği yazıyı yazsın." 

2- Bunun, kendinden sonrası ile ilgili olması... Buna göre takdir "Hiçbir kâtip 
yazmaktan çekinmesin" şeklinde olur ve söz burada biter. Bundan sonra Cenâb-ı 
Allah, "O kâtip, Allah'ın kendisine öğrettiği gibi yazsın" buyurmuş olur. Bu 


durumda birincisi, mutlak mânâda yazmayı emretmek olur. Cenâb-ı Hak bunun 
peşinden, ona öğrettiği kitabete göre yazmasını emretmiş olur. Bu iki izah, 
Zeccâc'a aittir. 

Kitabette (yazmada)ki ikinci şart, Hak Teâlâ'nın "Üzerinde hak olan (borçlu) da 


yazdırsın" emridir. Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: 87 
Birinci Mesele 


Her nekadar şartların ve kayıtların nasıl yazılacağını bilen birisinin tercih 
edilmesi yazmada gerekli ise de, yazma işi ancak borçlu kimsenin yazdırması ile 
tamam olur. "Onun yazdırması" hükmüne, üzerindeki hakkın (borcunun) ne 
kadar olduğunu, ne olduğunu, nasıl olduğunu ve ne zamana kadar olduğunu ve 
benzeri şeyleri itiraf etmesi girer. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, "Üzerinde hak 


olan (borçlu) da yazdırsın" buyurmuştur. [88] 
İkinci Mesele 


ve kelimeleri aynı mânâya gelir. 

Ferrâ, "Ona kitabı yazdırdım" şeklindeki kullanışın, Hicazlılar ile, Esed 
Kâbilesi'nin kullanışı olduğunu, şeklindeki kullanışın ise Temim ve Kays 
Kabilelert'nin kullanışı olduğunu söylemiştir. Kur'ân, her ikilügata göre de 
inmiştir. Nitekim Allah Teâlâ, müşriklerden naklen, "O, sabah akşam kendisine 
okunuyor (dikte ettiriliyor)" (Furkan, 5) buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Allah "Habbi Allah'dan korksunr ondan hiçbir şeyi eksik 
bırakmasın" buyurmuştur. Bu, üzerinde hak olan (borçlu)ın, üzerindeki borcun 
ne kadar olduğunu eksiksiz söylemesini ve noksansız olarak vermesini 
emretmektir. 

Daha sonra Hak Teâlâ: 

"Eğer üstünde hak bulunan (borçlu) bir beyinsiz (cahil) veya bir zâif olur, yahut 
da bizzat yazdırmaya gücü yetmezse, velisi dosdoğru yazdırsın " buyurmuştur. 
Bunun mânâsı, "Borçlu kimsenin ikrarı muteber olmadığı zaman, muteber olan, 


onun velisinin ikrarıdır. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [89] 
Birinci Mesele 


Şu üç lafzın, yani "sefih", "zaif" ve "bizzat yazdırmaya gücü yetmeyen" 


kelimelerinin başına (veyahut) lafzının getirilmiş olması, bunların başka başka 
şeyler olduğunu gösterir. Çünkü bu, "Borçlu kimsede, bu üç vasfın biri 
bulunduğu zaman, velisi © borcu dosdoğru yazdırsın" mânâsındadır. 
Binâenaleyh bu üç lafzın, birbirinden farklı şeyler olmast gerekir. Bunun böyle 
olduğu sabit olunca, âyet-i kerime'de geçen "sefih" lafzını, buluğa ermiş 
kimselerden aklı noksan ve görüşü zayıf; "zaif" lafzını ise küçük, deli ve bunak 
manasına hamletmek gerekir. Bunlar tamamen akıldan yoksun kimselerdir. 

Bizzat yazdırmaya gücü yetmeyen "kimse" ise, dilsiz olduğu için yazdıramayan 
veyahut da lehine ve aleyhine olan şeyleri bilemeyen kimse demektir. İşte 

Böyle kimselerin, ne yazdırmaları ne de ikrarları sahih olur. Mutlaka onların 
yerine, bunu yapacak birisinin bulunması gerekir. Bundan dolayı Hak Teâlâ, 
"Velisi dosdoğru yazdırsın" buyurmuştur ki, bundan murad, bu üç durumdaki 
insandan herbirinin vetisidir. Çünkü malında tasarruf etmekten şer'an alıkonan 
sefih'in velisi ile, çocuğun velisi, diğer işleri ikrar ettikleri gibi, borcu da ikrar 
ederler. Doğru olan görüş budur. İbn Abbas (r.a), Mukâttl ve Rebi' ise,âyetindeki 
"veensad, alacaklının velisidir.. Yani "Alacaklı olanın velisi yazdırsın" 
demişlerdir ki bu uzak bir ihtimaldir. Çünkü muteber olsa bile, iddia edenin sözü 


kabul edilmez. Yoksa, yazmaya ve şâhid tutmaya ne gerek var. [90] 
Borç Akdinde Şahit Tutma İşi 


Cenâb-ı Allahın müdayene'de itibar ettiği işlerden kincisi şâhid tutmadır. Bu 
"Erkeklerinizden iki de şâhid tutun" âyetinde beyan edilmiştir. 
Bil ki, kitabetten maksad, inkâr edilmesi halinde, şâhidler vasıtası ile hakkı 


alabilmek için şâhid tutmadır. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: PL 
Birinci Mesele 


kelimesi, "şâhid tutun" manasınadır. Nitekim, bu manad denilirmesi 


manasınadır. Buradaki vezni, ism-i fail manasınadır. [92] 
İkinci Mesele 
Ayettekifâdesindeki izafet hususunda şu görüşler ileri sürülmüştür: 


1- Bu, "sizin dindaşlarınızdan, müslümanlardan" demektir. 
2- Bazıları bunun, "hür erkeklerinizden.." manasında olduğunu 


söylemişlerdir. 
3- Bu, "Adaletleri sebebi ile şâhidliğe uygun gördüğünüz kimselerden..." 


demektir. 231 


Üçüncü Mesele Başa Dön 


Şâhidliğin şartları pek çoktur ve fıkıh kitaplarında sayılmıştır. Biz burada, bir tek 
meseleden bahsedeceğiz. O da şudur: Kadı Şüreyh, İbn Şirin ve Ahmed İbn 
Hanbel'e göre, kölenin şahadeti caizdir. İmâm Şafii ve İmam Ebü Hanife (r.h)'ye 
göre ise caiz değildir. Şüreyh'in delili şudur: Bu âyetteki "Erkeklerinizden iki de 
şâhid tutun" emri köleye de, köle olmayana da şamil olan umümi bir ifâdedir. 
Nasstan çıkartılan mana da buna delalet etmektedir. 

Bu böyledir, çünkü insanın aklı, dini ve adaleti, yalan söylemesine mani olur. Bu 
şartlar bir araya geldiğinde, iddia edenin sözü bunlarla kuvvet kazanır. Bu da, o 
kimsenin hakkının yenmemesine sebeb olur. Akıl, din ve adalet, hürriyet ve 
kölelik sebebi ile değişmez. Binâenaleyh kölenin şâhidliğinin de makbul 
sayılması gerekir. 

Şâfi'i ve Ebu Hanife'nin delilleri ise, "Şâhidler çağırıldıkları zaman kaçınmasın" 
ifadesidir. Bu ifâde, şâhid olan herkesin, şâhidliği yapacağı yere gitmesinin vâcib 
olduğunu, gitmemesinin ise haram olduğunu gösterir. Binâenaleyh âyet şâhid 
olan herkesin, şâhidliği yapacağı yere gitmesinin vâcib olduğuna delâlet edip, 
icmâ da kölenin gitmesinin vâcib olmadığına delâlet ettiğine göre, kölenin şahit 
olamaması gerekir. Yapılan bu istidlal güzeldir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Erkeklerinizden iki de şâhid tutun" buyruğuna gelince, biz 
bazı âlimlerin, bunun, "şahadeti edâ etmeye uygun gördüğünüz erkeklerinizden 
iki de şâhid tutun" manasında olduğunu söylediklerini beyan etmiştik. Bu 
mânâya göre, kölelerin de buna uygun ofduğunu niçin kabul etmiyorsunuz? 
Sonra Cenâb-ı Allah "Eğer iki erkek bulunmazsa, bir erkek şâhid ile iki kadın 
şâhid (yeter)" buyruğundaki J*-j ve kelimelerinin merfu oluşu hususunda şu dört 
izah yapılmıştır: 

a) Bu "Bir erkek ile iki kadın (şâhid) olsun" takdirindedir. 

b) Bu, "Bir erkek ile iki kadın şâhidlik etsin" takdirindedir. 

c) Bu, "O zaman şâhid, bir erkekle iki kadındır" manasındadır. 

d) Bu,Bir erkek ile iki kadın şahadet ederler" mânasmdadır. Bu takdirlerin hepsi, 


mümkün ve yerindedir. Bunları Ali İbn İsâ zikretmiştir. 24 


Şahidde Bulunacak Şartlar 


Daha sonra Allah Teâlâ: "Razı olacağınız şâhidlerden" buyurmuştur. Bu, talakla 
ilgili olan "İçinizden adalet sahibi iki kişiyi de şâhid yapın" (Talak, 2) âyeti 
gibidir. Bil ki bu âyet, herkesin şâhid olmaya elverişli olmadığını gösterir. 
Fakihler şöyle demişlerdir: "Şahadetin kabul edilebilmesinin on şartı vardır. 
Bunlar şahidin hür, baliğ, müslüman, âdil, neye şahadet ettiğini bilen, bu 
şahadeti sebebi ite bir menfaat elde etmeyecek veya bir zararı gidermeyecek 
olan, fazla yanılma özelliği ile tanınmayan, kişilik sahibi ve aleyhine şahadet 
ettiği kimse ile bir düşmanlığı bulunmayan bir insan olmasıdır." 

Daha sonra Hak Teâlâ "Böylece kadınlardan biri unutursa, öbürü ona hatırladır" 
buyurmuştur. Bunun mânâsı şudur: Kadınların yapılarında, burüdet ve rutubetin 
çok olmasından ötürü, unutma kadınların genel karakteri olmuştur. İki kadının 
birden unutması, birinin unutmasından aklen daha uzak bir ihtimaldir. İşte 
bundan dolayı, biri unuttuğunda, diğeri kendisine hatırlatsın diye iki kadın bir 
erkeğe bedel sayılmıştır. Âyetten maksad da işte budur. Bu ifâde ile ilgili birkaç 


mesele vardır; 1291 
Birinci Mesele 


Hamza, hemzenin kesresi ile âyeti, (Eğer unutursa)şeklinde; buradaki lafzımda, 
şeddeli ve merfu olarak (Ona hatırlatır) şeklinde okumuştur. Bu, şartın cezasıdır. 
Buna göre fiili cezm mahallindedir. Fakat muzâf bir fiil olduğu için, cezm hali 
açıkça görülmemektedir. fiili ise merfüdur, çünkü "ceza" cümlesinin sonrası 
mübtedâdır. Diğer kıraat imamları ise, hemzenin fethası ile âyeti, şeklinde 
okumuşlardır. Bu kıraatin şu iki izahı vardır: 

a) Bu, (unutursa diye) takdirindedir. Buna göre, buradaki lam harf-i cerri 
hazfedilmiştir. 

b) Bu "unutacağı düşüncesiyle.." takdirindedir. 

Buna göre eğer, "Şâhid tutmak, saptırmak için değil de hatırlatmak için olduğuna 
göre, bu söz nasıl doğru olur?" denilirse, biz deriz ki: 

Burada iki maksat vardır: 

a) Şahit tutmak. Bu da ancak, iki kadından birisinin diğerine hatırlatmasıyla 
mümkün olur. 

b) Erkeğin kadına üstün kılınmış olduğunun izahı. Bu da, iki kadının bir erkeğin 
yerine geçmesinin, hükümdeki adaletin ancak böyle temin edileceğini beyân 
etmek içindir.. Bunu sağlamak da, ancak kadınlardan birisinin unutması halinde 
meydana gelir. Şahit tutmak ile erkeğin kadından üstün olduğunu beyân etmek 


kastedilip, bu da ancak iki kadından birisinin unutması, diğerinin de ona 
hatırlatması durumunda mümkün olunca, hiç şüphesiz bu iki husus elde edilmek 
istenen netice olmuş olur (matlüb). Bu, bu konuyu yazarken bu sorunun cevabı 
olarak hatırıma gelen husustur. Bu hususta ayrıca nahivcilerin 

de, benim şahsen güzel bulmadığım başka cevaptan da vardır.. Bunlar, kitaplarda 


yazılıdır. Allah en iyisini bilendir. 126) 
İkinci Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın"Kadınlardan biri unutursa" ifâdesindeki "dalâl"in hangi manaya 
geldiği hususunda şu iki izah yapılmıştır 

a) Bu, unutmak anlamındadır. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Uydurmakta oldukları 
şeyler, onlardan ayrılıp gayb oldu" (Enam, 24). yani "gitti" buyurmuştur. 

b) Bunun mânâsı, kişinin yolu şaşırmasıdır. Bu iki izah, birbirine yakındır. 

Ebu Amr ise, Arapça'da "dalâl"in manasının "kaybolmak", "yitmek" olduğunu 


söylemiştir. 2 
Üçüncü Mesele 


Nâfi, İbn Âmir, Âsim ve el-Kisa Hamza şeddeli ve merfü olarak ibn Kesir ve 
Ebu Amr ise, şeddesiz ve nasb ileşeklinde okumuşlardır. Gerek jsi, gerekseÜ 
kelimelere kelimeleri gibi, aynı manada kullanılırlar. Fakat, şeddeli olarak 
kullanılmaları daha fazladır. Nitekim Hak Teâlâ:"Hatırlat, sen ancak bir 
hatıriatıcısm" (Gâşiye. 21) buyurmuştur. Bu kelimeyi şeddesiz olarak okuyanlar, 
onu Jüil babından olarak okumuşlardır. Süfyân İbn Uyeyne'den rivayet edilen 
durum hariç, bütün müfessirler hatırlatma manasına gelen bu "tezkir" ve 
"izkâr"ın unutmadan dolayı olduğu görüşündedirler. Süfyan İbn Uyeyne ise 
şeklinde okuyarak, bunun mânasının da, "onlardan biri diğer kadımda zikreder, 
hatırlatır" şeklinde olduğunu söylemiştir. Buna göre mâna, "O iki kadının 
yapacakları şahadetin toplamı, bir erkeğin şahadeti gibidir" şeklinde otur. Bu 
görüş, Ebu Amr İbn el-Alâ'dan da rivayet edilmiştir. el-Alâ şöyle der: "Kadının 
birisi şahadet edip, diğeri de gelerek onunla beraber şahadette bulunduğunda, o 
ona hatırlatmış olur... Çünkü bu iki kadın bir erkeğin yerine geçmiş olurlar." 

Bu görüş, bütün müfessirlerin ittifakıyla bâtıldır. Bunun zayıf olduğuna şl iki 
husus da delâlet eder: 

a) Kadınların sayısı ne olursa olsun, içlerinde bir erkek bulunmazsa, onların 
şahadetleri caiz olmaz. Durum böyle olunca, ikinci kadın birincisine 


hatırlatmamış olur. 

b) Hak Teâlâ'nın, sözü, O'nun ifâdesinin mukabili olarak zikredilmiştir. 
Binâenaleyh, "ed-dalâl" sözü, unutma ile tefsir edilince, hatırlatma da, nisyânın 
zıddı olarak tefsir edilmiş olur. 

Daha sonra Hak Teâlâ: "Şâhitler çağırıldıkları zaman kaçınmasın" buyurmuştur. 


Bu hususta birkaç mesele vardır: [98] 


Birinci Mesele 


Âyetin tefsiri hususunda şunlar söylenmiştir: 

a) En doğru olan bu görüşe göre, Hak Teâlâ şahadette bulunacak olan 
kimseyi, hak sahibinin, onun şahadetine ihtiyaç duyduğunda şahadette 
bulunmamaktan nehyetmiştir. 

b) Bundan maksat, mutlak anlamda şahadeti üstlenmektir. Bu, Kalâde nin 
görüşüdür ki, Kaffâl da bunu tercih ederek şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak kâtibe, 
yazmaktan kaçınmamasını emrettiği gibi, şahide de, şahadeti üstlenmekten 
kaçınmamasını emretmiştir. Çünkü bunlardan her biri (şehâdet ve kitabet), 
birbirleriyle ilgilidir. Bu iki şey bir arada olmazsa, haklar zayi olabilir. 

c) Bundan murad, başkası bulunmadığı zaman şahadeti üstlenmektir. 

d) Bu, Zeccâc'ın görüşüdür. Buna göre bundan maksat, iki şeyin tamamıdır. 


Yani, ilk defa şahadeti üstlenmek ikinci olarak da onu yerine getirmektir. [99] 
Gerektiğinde Şahitlik Etmenin Lüzumu Başa Dön 


Birinci görüşte olanların delilleri şunlardır: 

1- HakTeâlâ'nın, "Şâhidler ça-ğırıldıklan zaman kaçınmasın" emri, onların şâhid 
olmalarının takdimini gerektirir. Bu da fiilen ancak, şahadet ifa edilirken 
mümkün olabilir. Şahadeti üstlenme zamanı, onların şâhid olmaları zamanından 
önce bulunamaz. 

Buna göre şayet, "Bu, Hak Teâlâ'nın, "Erkeklerinizden iki de şâhid tutun" 
buyruğu ile müşkillik arzeder. Nitekim Cenâb-ı Hak, yazmazdan önce de kâtibi, 
kâtip olarak adlandırmıştır" denilirse, biz deriz ki: 

Bizim zikretmiş olduğumuz delil, bu âyette zaruret sebebiyle zikredilmem iştir. 
Binâenaleyh, bunu, zaruret illetinden dolayı o âyette terketmemiz caiz olmaz. 

2- Hak Teâlâ'nın, "Şâhidler çağırıldıkları zaman kaçınmasın" emrinin zahiri, 
şahadetten kaçınmayı nehy; bilfiil şahadette bulunmayı emirdir. Bu da, herkes 
hakkında vücub ifâde eder. Şahadeti üstlenmenin herkese vâcib olmadığı, bilinen 
bir husustur, Binâenaleyh bunu, o mânaya hamletmek caiz 

değildir. Şahadeti üstlendikten sonra onu bilfiil edâ etmek ise herkese farz ve 
Hak Teâlâ'nın "Şâhidliği gizlemeyiniz" ( Bakara, 283) buyruğu ile de te'kid 
edümiştir. Binâenaleyh bu daha evlâdır. 

3- Şâhid tutmayı emretme, bazı bakımlardan şahide bu şâhidliği üstlenmeyi 
emretmeyi ifâde eder. Binâenaleyh böylece şahadeti üstlenmeyi emretme işi, 
Hak Teâlâ'nın, "Erkeklerinizden iki de şâhid tutun" emrinin hükmüne girer. 


Bundan dolayı âyetteki "Şâhidler çağırıldıkları zaman kaçınmasınlar" 
buyruğunu, başka bir mânâya hamletmek gayesi ile, şahadeti bilfiil yerine 
getirmeyi emretme manasına vermek gerekir. Bu sebeble, bu daha evlâ olur. 
Yaptığımız izah ile, âyetin, şahidin şâhidliğe çağrıldığında, şahadetten 
kaçınmamasının farz olduğuna delâlet ettiği ortaya çıkmış olur. 

Bil ki, şâhid ya belli bir kimsedir, veyahut da buna şâhid olan birçok insan 
vardır. Eğer şâhid belli birisi ise, bu kimsenin şahadeti ifâ etmesi farz olur. Eğer 
birçok insan buna şâhid olabilecek ise, bu şahadet o zaman farz-ı kifaye olur. 

Bu âyetin, kölenin şahadetinin caiz olmadığınadelâlet ettiğini yukarıda 
açıklamıştık. Binâenaleyh burada aynı mevzuyu tekrar etmiyoruz. 

Şâfi'i (r.a) şöyle demiştir: "Bir şahid ve yemin ile hüküm vermek caizdir." Ebu 
Hanife (r.a) ise bunun 

caiz olmadığını söylemiştir. Ebu Hanife, bu âyeti delil getirerek şöyle demiştir: 
"Allahu Teâlâ iki erkek şâhid bulunmadığı zaman, bir erkek ve iki kadının şâhid 
olacaklarını özellikle belirtmiştir. Binâenaleyh tek bir şâhid ve yemin ile 
yetinmeyi caiz görürsek, Allah'ın bu belirlemesi bâttl olmuş olur." 

Şâfi'i (ra)'nin delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir şâhid ve yemin ile 
hükmetmiş olmasıdır. Bu husustaki geniş izah, fıkıh hilâfiyat kitaplarında vardır. 
[100] 


Birinci Mesele 


Bil ki, Allahu Teâlâ, borçla alış veriş yaparken önce yazmayı, sonra da şâhid 
tutmayı emredince, bunu İkinci defa te'kid yollu tekrar ederek, yazmayı yeniden 
emretmiş ve "Az olsun, çok olsun, o borcu vadesi ile birlikte yazmaktan 
üşenmeyin" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 

bıkmak, cam sıkılmak ve usanmak manası nadir "o şeyden usandım" denilir. 
Âyetten maksad, borç ister az ister çok olsun, insanları yazmaya teşviktir. 
Çünkü bu ihtiyata göre, ma! az da olsa çok sayılır. Zira az mal sebebi ile 
meydana gelen münakaşalar, çoğu kez büyük fesatlara ve tehlikeli olaylara 
götürür. İşte Hak Teâlâ, bundan dolayı, borç alınan mal az olsun çok olsun 
yazmayı emretmiş, böylece de "üşenmeyin" yani, "Bıkmayın, eğer bıkar ve 
yazmayı bırakırsanız sonra pişman olursmunuz" buyurmuştur. 

Buna göre, "Bu emre, çok az şeylerin borç alınmasında da yazma dahil midir?" 
denilir ise, biz deriz ki: Hayır. Çünkü bu örfe bırakılmıştır ve örten önemsiz 


şeyler yazılmaz. ON 


İkinci Mesele 


Âyet-i Kerime'deki,sözünün mahalli, şu iki şeyden dolayı mansubtur: 
a) Onu, te'vii-i masdara çevirmek. Buna göre takdirişeklinde olur. 
b) Başındaki harf-i cerr hazfedildiği için... Buna göre, âyetin takdiri şeklindedir. 


[102] 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki sözündeki mef'ul (hü) zamiri mutlaka daha önce geçen bir şeye 
râcidir. O geçen şey de, ya "deyn" (borç), veyahut da "hak" kelimeleridir. 
(103) 


Dördüncü Mesele Başa Dön 


Bu ifâde, her iki fiil de yâ harfi ile şeklinde de okunmuştur. 

Sonra Hak Teâlâ: 

"Bu, Allah yanında adalete daha uygun, şâhtdlik İçin daha sağlam ve şüpheye 
düşmemenizi daha çok temin edicidir" buyurmuştur. Bil ki, Cenâb-ı Allah, 
yazma işinin şu üç faydası olduğunu beyân etmiştir: 

Birinci fayda: "Bu, Allah yanında adalete daha uygun" sözüdür. Bu ifâdedeki 
fö} kelimesindeki ü ism-i işaretinin neye işaret ettiği hususunda şu iki açıklama 
yapılmıştır: 

a) Bu, Hak Teâlâ'nın, masdar mânâsında olanfâdesine işarettir. Yani, "Bu 
yazmanız adalete daha uygundur" demektir. 

b) Kaffâl (r.h), bunun "size emrettiğim bu yazma ve şâhid tutma işi, isteyenler 
içindir" manasında olduğunu söylemiştir. Âyetteki vasfı, "Allah katında daha 
âdildir" manasındadır. iali kelimesi isim , kelimesi isemaşdardır. Kişi âdil olduğu 
zaman "Falançat, hükmetmesinde âdil oldu, o âdildir" denilir. Nitekim Hak 
Teâlâ, "Allah, şüphe yok ki âdil olanları sever" (Hucurat, 9) buyurmuştur. Yine 
birisi zulmettiğind >» "O, zalimdir" denilir. Nitekim Hak Teâlâzulmedenlere 
gelince, onlar cehenneme odun oldular" <on. 15) buyurmuştur. Bu, Allah 
yanında adalete daha uygun olmuştur, çünkü borç yazılınca hakka ve doğruya 
yakın, cehalet ve yalandan da o nisbette uzak olmuş olur. Böylece de bu, Allah, 
katında adalete daha uygun olur. Bu, Hak Teâlâ'nın: "Onlan babalarına nisbetle 
çağırın. Bu, Allah indinde daha doğrudur." Yani daha âdil ve sizin onları babaları 
olmayan kimselere nisbet etmenizden gerçeğe daha uygundur (AHzab, 5) âyeti 


gibidir. 

İkinci fayda, âyetteki "şahidlik için daha sağlam" sözüdür. Buradaki kelimesinin 
mânâsı, eğriliğin zıddı olan, dosdoğru olmadır. Çünkü dosdoğru olan şey, eğri 
büğrü olan şeyin zıddıdır. 

Buna göre şayet, "Âyetteki ve ism-i tafdilleri, neden bina edilmiştir?" denilirse, 
biz deriz ki: Sibeveyh'e göre, bunların laiillerinden olmaları mümkün olduğu 
gibi, ism-i tafdilinin İsm-i failindenkelimesinin i kelimesinden olmaları da 
mümkündür. 

Bil ki kitabetin (yazmanın), şâhidlik için daha sağlam olması, yazmanın 
hatırlama ve hıfzın bir sebebi olmasından dolayıdır. Böylece bu, doğruya daha 
yakın olmuş olur. Birinci fayda iie ikinci fayda arasındaki fark şudur: Birincisi, 
Allah'ın rızasını elde etme, ikincisi ise dünyevi menfaati sağlama ile ilgilidir. 
Dinin, dünyaya tercih edilmesi gerektiğini ihsas ettirmek için, birinci fayda 
ikinciden önce zikredilmiştir. 

Üçüncü fayda, âyetteki "şüpheye düşmemenizi daha çok temin edicidir 
ifadesidir. Yani, "Bu, tarafların kalblerinde şek ve şüphenin zail olmasına daha 
uygundur" demektir. İlk iki fayda ile, bu üçüncüsü arasındaki fark şudur: İlk 
ikisi, menfaatin elde edilmesiyle ilgilidir. Bunlardan birincisi dini, ikincisi de 
dünyevi menfaatin elde edilmesine işarettir. Üçüncüsü ise, insanın hem 
kendisinden, hem de başkasından zararı defetmesine işarettir. 

İnsanın kendisinden zararı defetmesi şu şekilde olur: O, bu sayede, bu işin nasıl 
olduğunu ve söylediği şeyin doğru mu yanlış mı olduğunu kafasına 

takmaz. Başkasından zararı gidermesi de şu şekilde olabilir: Bu kimse, onun 
bazan yalan söylediğini ve hatalı davrandığını düşünebilir; Böylece de gıybet ve 
iftira günahına düşebilir. Bunlar, ne güzel faydalar ve ne âdii hükümlerdir. Ne 
güzel de sıralanmışlardır! 

Sonra Allahu Teâlâ: "Ancak aranızda devredeceğiniz ve peşin yaptığınız bir 
ticaret olursa, bu müstesna.." buyurmuştur. Bununla ilgili birkaç mesele vardır: 


[104] 
Birinci Mesele 


Buradaki, istisna edatı ve istisnası hususunda şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bu, istisnâ-ı muttasıldır. 

b) Bu, istisnâ-ı munkati'dır. 

İstisnâ'ı muttasıl sayılması durumunda şu iki izah yapılmıştır: 

1- Bu istisna, "Belirlenmiş bir vakte kadar birbirinize borçlandığınız zaman onu 


yazın" cümlesinden yapılmıştır. Çünkü borç karşılıklı alışveriş etmek, bazan 
yakın bazan uzak bir müddet için olur. Cenâb-ı Hak, borçla alış-veriş ederken 
yazmayı emredince, bu hükümden, yakın zamanlı olanı istisna etmiştir. Buna 
göre âyetin takdiri: 

"Belirlenmiş bir vakte kadar birbirinize borçlandığınız zaman onu yazın, ancak 
mühlet yakın ise bu müstesna" şeklindedir ki bundan murad peşin yapılan 
ticarettir. 

2- Bu istisna, âyetteki, "Az olsun, çok olsun o borcu vâdesi ile yazmaktan 
üşenmeyin" kısmından yapılmıştır. Buradaki istisnanın munkatı' sayılması 
halinde ise, âyetin takdiri: "Fakat o, aranızda devredeceğiniz ve peşin yaptığınız 
bir ticaret olursa, onu yazmamanızda size bir vebal yoktur" şeklinde olur. Buna 
göre, istisna cümlesi müste'nef (yeni) bir cümle olmuş olur. Cenâb-ı Allah, 
insanlar arasında çokça yapıldığı için, bu tür ticarette yazmamaya ve şâhid 
tutmamaya müsaade etmiştir. Eğer bu şekildeki ticarette yazma ve şahid tutma 
şart kılınmış olsaydı, bu insanlara güç gelirdi. Çünkü alış-veriş yapanlardan 
herbiri, hakkını karşı taraftan aynı anda ve yerde aldıkları zaman bir inkâr etme 


korkusu olmaz. Bundan dolayı da yazmaya ve şahid tutmaya gerek yoktur. nos] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âyetteki kısmındali ile ilgili iki görüş vardır: 

1- Bu, bizim âyetinin tefsirinde bahsettiğimiz gibi, "meydana geldi, vâki oldu" 
manasında olan dır. 

2- Ferrâ şöyle demiştir: "Dilersen sen onu, nakıs fiil olan kabul edersin ki bu 
durumdaifâdesi onun ismi kısmı da haberi olur. Buna göre âyetin takdiri: "Onun, 


aranızda cereyan eden peşin bir ticaret olması müstesna..." şeklinde olur." [106] 
Üçüncü Mesele 


Âsım, "ticaret" kelimesini, mansub olarak seklinde; diğer kıraat imamları ise, 
merfü olarak şeklinde okumuşlardır. Mansub okunuş, kelimenin fiilinin ismi 
sayılmasına göredir. Bu durumdajçin bir isim takdir etmek gerekir. Bunun da 
birkaç şekli vardır: 

1- Bunun takdir"O ticaretin, peşin yapılan bir ticaret olması müstesna..." 
şeklindedir. Buna benzer bir şekilde şâir şöyle 
demiştir: 

"Esedoğulları, o gün, parlak yıldızlı bir gün olduğu zaman bizim belâmızı biliyor 


musunuz?" takdirindedir. 

2- Bunun takdiri, "iş ve durumun, peşin bir ticâret olması müstesna.." 
şeklindedir. 

3- Zeccac, bunun takdirinin "Borçlanmanın peşin bir ticaret olması müstesna..." 
şeklinde olduğunu söylemiştir. Ebü Ali el-Fârisi, bu takdirin caiz olmadığını, 
çünkü borçlanmanın peşin bir ticaret olamayacağını söylemiştir. 

Ebü Ali'ye şöyle cevap verilebilir: Borçlanma bir saat mühlet için olursa, onu 
peşin ticaret saymak mümkündür. Çünkü insan bir elbiseyi, bir saat sonra 
parasını vermek üzere alırsa, bu hem bir müdayene (borçlanma), hem de peşin 
bir ticaret olur. Âyetteki "ticaret" kelimesinin merfü okunuşunun izahı ise, ikinci 


meselede yaptığımız izahın aynısıdır. Allah en iyi bilendir. [107] 
Dördüncü Mesele 


Ticaret, kazanç sağlamak için, ister peşin olsun, ister veresiye olsun, malda 
tasarrufta bulunmaktan ibarettir. Meselâ Adam ticaret yaptı, o tacirdir " denilir. 
Bil ki, alış-veriş, ister borç mukabili, isterse mal mukabili olsun, bu peşin ticaret 
sayılır. Buna göre Hak Teâlâ'nın: "Peşin yaptığınız bir ticaret olursa, bu 
müstesna" istisnasını zahiri mânâsına hamletmek mümkün değildir. Aksine 
âyette bahsedilen ticaretten murad, kendisinde ticaret yapılan şey demektir. Bu 
şeyin, insanlar arasında devretmesinin, dönüp dolaşmasının manası ise, 
insanların o şey hususunda elden ele peşin muamele yapmalarıdır. 

Sonra Hak Teâlâ O zaman bunu yazmamanızda size bir vebal yoktur" 
buyurmuştur. Bu, "Yazmayı bırakmada size bir zarar yoktur ve bundan dolayı 
size günah olmaz" manasındadır. Çünkü Cenâb-ı Hak, bunun günah olduğunu 
murad etmiş olsaydı, bu yazma onlara farz olurdu ve alacaklı da yazmadığı için 
günaha girmiş olurdu. Halbuki böyle değildir. Çünkü yukarıda da anlattığımız 
gibi, yazmamada bir zarar söz konusu değildir. 

Sonra Cenâb-ı Hak: "Alış-veriş yaptığınız zaman da şâhid tutun" buyurmuştur. 
Müfessirlerin çoğu şöyle demişlerdir: "Bundan murad şudur: Hernekadar peşin 
ticarette yazma işi onlardan kaldırılmış ise de, şâhid tutma kaldırılmamıştır." 
Çünkü yazma olmaksızın şâhid tutma daha az zordur. Bir de bunda, ihtiyaç 
duyulduğunda "unutma"dan endişe edilmez. Bil ki bu emirden maksad, insanları 
ihtiyatlı olana sevketmektir. 

Daha sonra Allah Teâlâ: 'yazana da şâhtdlik edene de asta zarar verilmesin" 
buyurmuştur. Bil ki bunun, kâtip ve şahidi, alacaklı olana zarar vermekten nehiy 
manasına gelmesi muhtemeldir. Kâtibin zarar vermesi, borcu fazla veya noksan 


yazması veyahut da yazarken ihtiyatı terketmesi sebebiyle olur. Şahidin zarar 
vermesi ise, ya şâhidliği hiç yapmama veya işe yaramaz bir şekilde şâhidlik 
etmesi ile olur. Yine bunun, hak sahibi kâtibe ve şahide, onları zarara sokmak 
veya mühim işlerinden alıkoymak suretiyle, zarar vermekten nehyi ifâde etmesi 
de muhtemeldir. Birincisi müfessirlerden ekserisi ile, Hasan el-Basri, Tavus ve 
Katâde'nin görüşüdür. İkincisi ise İbn Mes'ud, Ata ve Mücâhidin görüşüdür. 

Bil ki her iki ihtimal de Arapça açısından mümkündür. Bu iki ihtimal, âyetteki 
fülindeki idğama dayanır. Birinci ihtimal, kelimenin aslının, ilk râ harfinin 
kesresi il şeklinde olmasına dayanır. Buna göre kâtip ve şâhid, zararın faili 
olurlar. İkinci ihtimal ise, kelimenin asılının, birinci râ harfinin fethası ile 
şeklinde meçhul olmasına dayanır. Buna göre kâtip ve şâhid zararın mefülü 
(nâib-i faili) olmuş olurlar. Bu âyetin bir benzeri de Bakara süresindeki, Anne 
çocuğu yüzünden zarara uğratılmasın" (Bakara. 233) âyetidir. Biz, o âyeti tefsir 
ederken bu lafzı iyice açıklamıştık. 

Zikrettiğimiz bu iki ihtimalin delili, Hz. Ömer (r.a)'in bu ifâdeyi idğamsız ve 
birinci râ'nın kesresi ile şeklinde; İbn Abbas (r.a)'ın ise yine idğamsız, fakat 
birinci râ'nın fethası ile şeklinde okumuş olmalarıdır. 

Zeccâc birinci görüşü tercih etmiş ve buna, âyetteki "Bunu yaparsanız, o sizin 
için bir uskur" buyruğu ile istidlal ederek, şöyle demiştir: "Fısk isminin, 
alacaklının hakkının tamamen zayi olması için yazıyı tahrif eden kâtip ile 
şâhidliği yapmayan kimseye verilmesi, kâtip ile şahide zarar veren kimseye 
verilmesinden daha uygundur. Bir de Hak Teâlâ, şâhidlik etmekten kaçınan 
kimseler hakkında, "Kim onu gizlerse, hakikaten onun kalbi günahkârdır" 
buyurmuştur ki fâsık ile günahkârın mânâsı, birbirine yakındır. 

İkinci ihtimali savunanlar ise şu şekilde delil getirmişlerdir: "Eğer bu kâtip ile 
şahide bir hitap olsaydı, o zaman bunun, "Siz ikiniz eğer bunu yaparsanız, o 
sizin için bir fısktır" şeklinde olması gerekirdi. Bu borçla alış-veriş yapanlara bir 
hitap olduğu için, zarar vermekten nehyolunanfar onlardır." Allah en iyisini 
bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Allah "(Bunu) yaparsanız, o sizin için bir ftskhr" buyurmuştur. Bu 
hususta da şu iki izah yapılır: ' 

1- Bu ifâdenin, sadece bu borçlanma mevzuu ile ilgili olması muhtemeldir. Buna 
göre mana, "Eğer nehyettiğimiz bu zararı verirseniz..." şeklindedir. 

2- Bu ifâde, bütün mükellefiyetler hakkında umümidir. Buna göre mana, "Eğer 
yasakladıklarımızdan birini yapar veya emrettiklerimizden birini terkederseniz, 
bu sizin için bir fısktır " yani "Allah'ın emrinin ve taatının dışına çıkmadır" 
şeklinde olur. 


Sonra da Cenâb-ı Hakj yani "Burada sizi sakındırdığı zarar verme hususunda 
Allah'tan korkunuz" buyur 

Sonra Allah Teâlâ:"Allah size öğretiyor" yani, "Allah size, dini hususlarda güzel 
ve hoş olan şeyleri öğrettiği gibi, dünyevi hususlarda güzel ve ihtiyatlı olan 
şeyleri de öğretiyor" demektir. Allah'ın, "Allah herşeyt hakkıyla bilendir" 
buyruğu, Allah Teâlâ'nın dünya ve âhiretin bütün faydalarını bildiğine işarettir. 


[108] 


"Eğer yolculukta olur ve bir yazıcı da bulamazsanız, o zaman (borçludan) 
alınacak rehinler (yeter). Eğer birbirinizden emin olmuşsanız, kendisine inanılan 
adam (borçlu), Rabb'i Allah'tan korksun ve emanetini ödesin. 

Şâhidliği gizlemeyin. Kim onu gizlerse, hakikaten onun kalbi günahkârdır. Allah 
ne yaparsanız hakkıyla bilendir" (Bakara, 283). 

Bil ki Allah Teâlâ, bu âyette alış-verişleri üç kısma ayırmıştır; yazı ve şâhid 
tutarak, alınan bir rehin mukabili olarak, bir de karşılıklı güvenle yapılan alış- 
veriş etme. Cenâb-ı Hak, önceki âyetin sonunda yazmayı ve şâhid tutmayı 
emredip, bu hususun çoğu zaman ya yazacak birisinin bulunmaması, veyahut da 
yazacak kimse bulunsa bile yazacak malzemenin bulunmaması sebebi ile, 
yolculuk esnasında imkânsız olabileceğini bildirince, işi sağlama almaya 
dayanan başka bir alış veriş şekli zikretmiştir ki, bu da rehin almadır. Tefsirini 
yaptığımız âyetin, önceki âyetlerle irtibatı budur. Bu yof, yazma ve şahid tutma 
ile olandan daha ihtiyatlı bir yoldur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [109] 
Sefer (Yolculuk) Kelimesi Hakkında Başa Dön 


Biz, kelimesinin nereden iştikak ettiğini, (Bakara, 184) âyetinin tefsirinde 
zikretmiştik. Burada tekrar ele alacağız. Dilciler şöyle muştur. Yahud bu ifâde 
de, umümi bir ifâdedir ve mânâsı, "Allah Teâlâ'nın bütün emir ve yasakları 
hususunda Allah'tan korkun" şeklindedir. demişlerdir: "Bu kelime, ortaya çıkma 
manasına gelir. Meselâ "sifr" kelimesi, kitap demektir. Çünkü kitap birşeyi 
ortaya kor ve izah eder. Yolculuğa da "sefer" denmiştir. Çünkü yolculuk 
insanların huyunu huşunu ortaya çıkarır, veyahut da insan, gölgeliğinden sahraya 
çıktığında, herkesçe görülebilir. Veyahut da insan sahraya çıktığında, evi boş ve 
muhafazasız kalır. Tan a£ardığında (sabah ortaya çıktı); kadın peçesini açtığında 
"Kadınyüzünüaçtı"yani "insanlaragöründü" denilir. Yine, kalbte olan niyet ortaya 
çıktığında yüli kadın bir yeri süpür- 


düğü zaman denilir süpürme manasınadır. Çünkü sen bir yeri süpürdüğünde, toz 
altında kalan şeyleri ortaya çıkarmış olursun. Rüzgâr yaprakları süpürüp 
götürdüğünddenilir. Güneşin batmasından sonra, gündüzden arta kalan beyazlığa 


da, açık olduğu için yi-denilir, H0] 
Rehin Kelimesi Hakkında 


"Rehin" kelimesinin asıl manası devamdır. Birşey devamlı hale geldiği denilir. 
Devamlı olan nimete dei denilir. 

Bu asit mânâyı anladığında biz deriz ki, âyetteki "rehin" kelimesi (mef'ül-ü 
mutlak) masdardır. Birşeyi, birisinin yanında koyduğund dersin. Nitekim şâir: 
"Benimle karşılıklı rehinleşir (rehinleşmede yarışır) ve, bana oğullarını rehin 
bırakır; söylediğime karşılık, ben de oğullarımı ona rehin bırakırım." 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Masdarlar (mef'ül-ü mutlaklar), bazan 
mef'ül-ü mutlak olmaktan çıkar, isim (mef'ül'ün bih) olurlar. Böylece de fiil onda 
mefülü mutlak olarak amel etmez. Buna göre, mesela sen"Zeyd'in yanına bir 
rehin bıraktım" dediğin zaman, bu cümlendekielimesi mef'ül-ü mutlak olarak 
değil, mef'ülün bih olarak mansub kılınmıştır. Nitekim bu aynen, "Zeyd'in yanına 
bir elbise rehin bıraktım" demen gibidir. Bu kelime, bu şekilde mefülün bih 
kılınınca, isimler gibi cemi kılındı. Bu, veşeklinde cemi olur. Meselâ A'şâ'nın şu 
beytişeklinde cemilenmiştir. 

Ona, oğullarımdan hiçbirini rehin olarak vermeyeceğim Çünkü o da, daha önce 
ifsad etmiş olanlar gibi, oğullarımı ifsâd eder.." 

Bu'âys de şöyle demiştir: 

"Aden önünde gecelediği halde, Suâd uzaklaşıp gitti; ve onun yanındaki 
rehinlere de, senden önce el konuldu." 

Bizim sözümüzün bir benzeri d gibi kelimelerdir. Zeccâc* veznini kalıbında 
cemi olarak getirilmesi azdır" demiştir. Ferrâ,kelimesinin cem'ininkelimesinin 
ceminin dolduğunu söylemiştir. Böyleckelimesi, "cem'u'l-cem" (çoğulun çoğulu) 
olmuş olur. Bu, 

Arapların tıpktabirleri gibidir. Bazı kimseler de Ferrâ'nın bu görüşünün aksini 
savunarak kelimesinin cem'inin kelimesinin cem'inin deolduğunu 
söylemişlerdir. 

Bil ki, bu iki görüş birbirleriyle bir çelişki teşkil edince, bunların her ikisine de 
itibar edilmez. Özellikle Sibeveyh, cem'u'l-cem'in daima aynı olmadığı, aynen 
gelmeyeceği görüşündedir. Binâenaleyh, ancak üzerinde ittifak edilen şeyi 
söylemek gerekir.kelimesinin,kelimesinin çoğulu” olmasına gelince, bu açık 


olan kıyasi bir çoğuldur. Meselâelimelerinde olduğu gibi. Hi] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


İbn Kesir ile Ebu Amr, râ ve hâ harflerinin dammesiylej şeklinde okumuşlardır. 
Yine bu iki zatın bu kelimeyi, râ'nın ötresi, hâ'nın da sükûnu ile şeklinde 
okudukları da rivayet edilmiştir. Diğer kıraat imamları ise şeklinde okumuşlardır. 
Ebu Amr, "lafzının ancak atlar hakkında kullanıldığını biliyorum. İşte bundan 
dolayı, atlar hakkında kullanılan bu kelimeyle kelimesinin cem'i olanj 
kelimesinin arasını ayırmak için şeklinde okunmuştur" demiştir. 

Ebu Amr'ın kıraati ise, râ harfinin ötresi ve hâ'nın de sükünuyla şeklindedir. 
Ahfeş, bu şekilde okumanın güzel olmadığını; çünkü vezninin şeklinde cemi 
yapılmasının şaz bir durum olup çok az rastlandığını söylemiştir. Nitekim, kâf 
harfinin bazan dammesi, bazan da sükünuyla, v; hurma hakkındai şeklinde 


söylenmektedir. HIZ) 
Dördüncü Mesele 


Âyette bir hazf bulunmaktadır. Dilersek bu ifâdeyi mübtedâ kabul eder, haberi de 
takdir ederiz. Buna 

göre kelamın takdiri, 

"O takdirde, alınmış rehinler şâhidlerin yerine geçer" şeklinde olur. Veya, bu iki 
kelimenin yerine geçecek olan "O kimseye, alınacak rehinler gerekir, vardır" 
takdiri yapılır. İstersek de bu kelimeyi haber sayıp, mübtedâsını takdir ederiz. 


Buna göre takdirBelge, alınacak rehinelerdir" şeklinde olur. (13) 
Beşinci Mesele 


Bugün fukahâ, ister yolcu (seferi) ister mukim olsun yine ister yazıcı bulunsun 
ister bulunmasın , ikisinin de hükmünün aynı olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Mücahid, âyetin zahirine dayanarak rehnin sadece seferde caiz 
olabileceği görüşündedir. Bugün, Mücahidin görüşüyle amel edilmemektedir. 

Âyetteki "sefer.." kaydı, genel durum göz önüne alınarak getirilmiştir. Bu Hak, 
Teâlâ'nın tıpkı,"Eğer endişe ederseniz, namazdan kısaltmanızda size bir vebal 
yoktur.." (Nisa. 101) âyeti gibidir.Halbuki âyette bahsedilen korku,seferde farz 


namazların kısaltılabil-mesinin şartından değildir. (14) 


Altıncı Mesele 


Rehn ile ilgili meseleler çoktur. Müşâ' (taksim edilmemiş ortak şey ve 
arazi)'nin rehn olarak verilmesinin caiz olmayacağını söyleyen kimseler, bu 
âyet-i kerimenin "rehnin ele geçmesinin (makbüd olmasının) farz olduğuna" 
delâlet ettiğini söyleyerek, istidlalde bulunmuşlardır. Akıl da buna delâlet eder. 
Çünkü rehin almaktan maksat, alacaktı tarafın, verdiği şeyin inkâr 
edilmeyeceğine dair güven içinde olması, buna dair teminat almasıdır. Bu ise 
ancak, "kabz" (ele almak, ele geçirmek) ile mümkün olur. "Müşâ"' olan şeyin ise 
ele geçmesi, (makbüd olması) mümkün değildir. Binâenaleyh, müşâ'ın rehn 
olması gerekir. 

Sonra Hak Teâla "Eğer birbirinizden emin oimuşsanız, kendisine inanılan adam 
(borçlu) emanetini ödesin.." buyurmuştur 

Bil ki bu, âyet-i kerimede zikredilen alış-veriş şekillerinin üçüncüsüdür. Bu da, 
güvene dayanarak yapılan alış-veriştir (bey'u'l-emâne). Yani, kendisinde yazı, 
şâhid ve rehin olmayan atış-veriş şekli... Bu hususta birkaç mesele vardır: 015] 


Birinci Mesele Başa Dön 


Bir kimse bir kimseye güvenip ondan endişelenmediğine denilir. Nitekim Hak 
Teâlâ: 

"Bundan önce kardeşi Yusuf u size emniyet ettiğim gibi hiç onu size emniyet 
edebilir miyim?" (Yusuf. 64) buyurmuştur. Buna göre Hak Teâlâ'nın: O sözünün 
mânâsı, "O hak sahibi, borçlu kimsenin hainlik edip inkâr edeceğinden bir 
endişeduymazsa yani,"borç veren kimsenin nazarında emîn ve güvenilir bir 
kimse olan o borçlu kişi, borcunu ödesin. Borcunu edâ edeceği ve hakkını ona 
vereceği hususunda, hak sahibinin hakkındaki hüsnü zannına muhalefet 
etmesin!.." demektir. Nitekim: "ondan emin oldum; o kendisinden emin 
olunulan kimsedir; ona güvendim, o güvenilen bir kimsedir " denilir. 

Sonra Hak Teâlâ: "Rabb'i olan Allah'tan korksun" buyurmuştur. Yani, borçlu 
kimsenin Allah'tan korkması ve borcunu asla inkâr etmemesi gerekir. Çünkü 
borç veren kimse, alacağı hususunda o kimseye güvenip, ondan herhangi bir yazı 
isteme, şâhid tutma ve rehin alma gibi vesikalar taleb etmeksizin ona güzel bir 
şekilde davranınca, bu borçlu kimsenin de Allah'tan sakınması, borcunu inkâr 
etmeme ve zamanı geldiğinde de onu ödeme hususlarında alacaklıya aynı şekilde 
güzel muamelede bulunması gerekir. 


Âyet hakkında başka bir görüş de şudur: Bu ifâde, malını eksiksiz aldığında, 
rehn alan kimseye, almış olduğu rehni geriye vermesiyle ilgili olan bir hitaptır. 
Çünkü aldığı rehin de, o kimsenin elinde bir emânettir. Ama, kabule şayan olan 


görüş birincisidir. (16) 
Bu Âyette Nesh Sozkonusu Değildir 


Bazı âlimler bu âyetin, yazmanın, şahid tutmanın ve rehin almanın vâcib 
olduğuna delâlet eden önceki âyetleri neshettiğinı söylemişlerdir. Bil ki, mecbur 
eden bir delil bulunmadan, neshin vuku bulduğunu kabut etmek hatadır. Aksine 
önceki âyetlerde geçen emirler irşada ve ihtiyatlı davranmayı temin gayesine 
hamleditmiştir. Bu âyet ise, ruhsat'a hamledilmistir. İbn Abbas (ra)'dan: 
"Müdâyene âyetinde nesh yoktur" dediği rivayet edilmiştir. 

Cenâb-ı Hak sonra: Şahidliği gizlemeyin" buyurmuştur. Âyetin tefsiriyle ilgili şu 
izahlar bulunmaktadır: 

Birinci izah: Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: "Allahu Teâlâ, borçlu kimsenin 
güvenilir birisi olduğuna inanıldığı zaman, yazmamayı, şahid tutmamayı ve 
rehin almamayı mubah kılınca, sonra da bu borçlu kimsenin, alacaklı kimsenin 
kendisi hakkındaki zannına muhalefet ederek, hainlik edip onun hakkını inkâr 
eden birisi olarak hâin çıkması mümkün olunca; -ancak ne var ki, diğer 
insanların da bu gibi insanların hallerine muttali olmaları da mümkün olunca-işte 
Cenâb-ı Hak bu noktada bu bazı insanları, o hakkı ihya ve hak sahibinin hakkını 
ikrar etme hususunda sa'yü gayret etmeye teşvik etmiş ve, -hak sahibi onun 
şehadetini ister bilsin, isterse bilmesin- şehâdeti gizlemekten onları men etmiş, 
bu hususta da şiddet göstererek, şehâdeti terketmesi durumunda o kimselerin 
kalbinin günahkâr olduğunu belirtmiştir." 

Hz. Peygamber (s.a.s)'den, bu açıklamanın doğruluğuna delâlet eden şu haber de 
rivayet edilmiştir: - "Şahidlerin en hayırlısı, kendisinden şehâdette bulunması 
istenmeden Önce şahidlik eden kimsedir." 

İkinci izah: "Şehâdeti gizlemek"ten maksat, kişinin o vak'âyı bildiğini inkâr 
etmesidir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Yoksa siz, "Hakikaten 
İbrahim, İsmail İshâk, Yaküb ve oğulları yahudf, yahud hristiyan idiler" mi 
diyorsunuz? De ki:''Siz mi yoksa Allah mı daha iyi bilir? Allah tarafından gelen 
(kitap vasıtasıyla bildiği) ve kendince sabit gördüğü şeyin şahitliğini gizleyenden 
daha zalim kim olabilir?" (Bakara. 14O)âyetidir. Bu âyetteki "gizlemek"ten 
maksat, inkâr etmek ve bildiğini saklamaktır. 

Üçüncü izah: Bundan maksat, ihtiyaç hissedildiğinde, şehâdeti yerine 


getirmekten kaçınmaktır. Bu husus O'nun, "Şâhidler, çağrıldıklarında 
kaçınmasın.." (Bakara,282) emrinin tefsirinde geçmişti. Bu böyledir, çünkü kişi 
şehâdette bulunmadığı zaman, alacaklı kimsenin hakkı zayi olmuş olur. Böylece 
de şehâdette bulunmayan kimse bundan kaçındığı için, o kimsenin hakkını bizzat 
zayi etmiş gibi olur. Halbuki müstümanın malı da, canı kadar mukaddestir. Bu, 
son derece etkili bir tehdittir. 

Sonra Cenâb-ı Hak: "Kim onu gizlerse, hakikaten onun kalbi günahkârdır" 


buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır. RUWA 
Birinci Mesele 


kelimesi, fâcir anlamına gelir. Rivayet edildiğine göre Hz. Ömer, bir bedevîye 
Hak Teâlâ'nın: "Muhakkak ki zakkum ağacı, günahkârın yiyeceğidir" (Duhân, 
43-44) âyetini öğretirken, (yetiminiyeceği) dedi. Onun beceremediğini gören Hz. 
Ömer, ona, bari (Fâcirin yiyeceği) şeklinde okumasını söyledi. İşte bu da, âsim 
kelimesinin fâcir (günahkâr) anlamına geldiğini gösterir. [18] 


İkinci Mesele Başa Dön 


Keşşaf sahibi, âyet-ı kerimedek lafzınınin haberi; üi lafzının isenun kalbi günah 
işler" denmek istenmiştir. kelimesi fetha ile olmak üzere şeklinde de okunmuştur. 
Bu Hak Teâlâ'nın "Kendini bilmedi " (Bakara, 130) âyetinde olduğu gibidir. Ibn 


Ebi Able bunu şeklinde okumuştur. Yani, "Kalbini günahkâr yaptı..." H19] 
Kalbin Fiilleri ve Mesuliyeti 


Bil ki, kelâmcıların pek çoğu şöyle demişlerdir: Kalb, hem fail, hem arif, hem 
memur hem de menhi (ya-saklanan)dir. Biz bu meseleyi, Hak Teâlâ'nın Şuârâ 
Süresindeki:nuRühu'l-emin senin kalbine indirdi" (Şuâra. 193-194)âyetinin 
tefsirinde derinlemesine inceledik. Bu hususu bir nebze de Hak Teâlâ'nın: "Kim 
Cebrail'e düşman olursa, (bilsin ki, Cebrail) onu senin kalbine indirmiştir" 
(Bakara, 97) âyetinin tefsirinde zikretmiştik. İşte bu kimseler, bu âyetle istidlal 
ederek şöyle demektedirler: Allahu Teâlâ "İsm" (günah) hadisesini kalbe nisbet 
etmiştir. Eğer kalb fail olmasaydı, günahkâr addediimezdi... 

Bu görüşe muhalefet edenler, buna şu şekilde cevap vermişlerdir: Fiili, bedenin 
cüzlerinden bir cüze nisbet etmek, o fiilin meydana gelmesinde rolü olan 


sebeplerin en büyüğünün, o uzuv olması sebebiyledir. İşte bundan dolayı, 
gözümün gördüğü, kulağımın işittiği ye kalbimin tanıyıp bildiği söyler 
cümlesindendir" denilir. Yine, 9-denilir. Yani, "Falanca, namusunu gözetmez, 
namussuz." Uzuvlara ait olan fiillerin, kalbin fiillerine tabi olduğu ve kalbde 
meydana gelen sebeplerin neticesi olarak ortaya çıktığı herkesin malümudur. 
Durum böyle olunca, işte bundan dolayı, bu âyet-i kertmede "günah" fiili, kalbe 
nisbet edilmiştir. 

Sonra Hak Teâlâ (c.c) "Allah, ne yaparsanız, hakkıyla bilendir" buyurmuştur. 
Hak Teâlâ'nın bu buyruğu insanları, şehâdeti gizlemeye cüret etmekten 
sakındırmanın bir ifadesidir. Çünkü mükellef olan kimse, kalbinde gizlediği 
şeylerin Allah'ın bilmesinden gizli kalamıyacağtnı bilince, Allah'ın emirlerine 
muhalefet etmekten korkarak, daima bu endişeyi taşır. Çünkü o kimse, Allahu 
Teâlâ'nın, kendisini, yapmış olduğu bütün fiillerden sigaya çekeceğini ve bu 
fiillere mutlaka bir karşılık vereceğini bilir. Eğer yaptığı şeyler hayır ise, karşılığı 


hayır; şer ise, elde edeceği karşılık şer olur. [120] 


"Göklerde ve yerde bulunan bütün şeyler, Allah'ındır. Siz, içinizdekini 
açıklasanız da gizleseniz der Allah onunla sizi hesaba çeker. Sonra, dilediğini 
bağışlar, dilediğini de azablandmr. Allah herşeye hakkjyla kadirdir" (Bakara, 


284). Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: H2H 
Birinci Mesele 


Bu âyetin, daha önceki kısımla münasebeti hususunda şu görüşler ileri 
sürülmüştür: 

a) el-Esamm şöyle der: "Hak Teâlâ Bakara süresinde usül ilmine (tevhid ilmi) 
dair birçok şeyleri, -ki bunlar tevhid ve nübüvvet delilleridir; ve yine, şeriatın ve 
mükellefiyetlerin izahı ile ilgili usül ilmine dair diğer pekçok şeyi de, ki bunlar 
da namaz, zekât, kısas, oruç, hacc, cihad, hayz, talâk, iddet, mihir, hull\ ilâ, reda' 
(süt emzirme), alış-veriş, ribâ ve müdâyenenin keyfiyyeti gibi hususlardım bu 
sürede bir araya getirince, O, bu süreyi tehdit ifâde eden bu âyetiyle bitirmiştir." 
Ben derim ki, hakiki kemâl olan sıfatların sadece kudret ve ilim olduğu sabittir. 
Bunun için Cenâb-ı Hak, kudretinin kemâlinden "Göklerde ve yerde bulunan 
bütün şeyler, hem mülken, hem de milken Allah'ındır" buyruğu ile; külliyyâtı ve 
cüz'iyyatı kuşatan ilminin kemâlinden ise, "Siz, içiitizdekini açıklasanız da 
gizleseniz de, Allah onunla sizi hesaba çeker" beyanıyla bahsetmiştir. Cenâb-ı 


Hakk'ın kudretinin ve ilminin kemâli tahakkuk edip de, göklerde ve yerde 
bulunanların da O'nun yaratması ve halketmesiyle meydana gelen, bakıp 
büyüttüğü kullar olduğu ortaya çıkınca, bu itaat edenler için mükemmel bir 
va'ad; günahkâr olanlar için de aynı şekilde tam bir vaid (tehdit) olmuş olur. İşte 
bu sebepten dolayı Allahu Teâlâ bu süreyi, bu âyet ile hitâma erdirmiştir. 

b) Ebu Müslim şöyle der: "Allahu Teâlâ önceki âyetin sonunda, "Allah, ne 
yaparsanız, hakkıyla bilendir" buyurunca, bunun peşine akli delil yerine kaim 
olacak İfâdeyi getirerek, "Göklerde ve yerde bulunan bütün şeyler Allah'ındır" 
buyurmuştur. Buradaki mülkiyyetin mânası, "Bu şeyler meydana gelince, hiç 
şüphesiz Allah'ın yaratması, tekvini ve ibdâl ile ortaya çıkmışlardır. Birçok 
hikmete ve büyük faydalara şamil olan şu muhkem, sağlam, akıllara hayranlık 
verici ve şaşırtıcı bu fiillerin faili olan, yaratıcısı olan zâtın, mutlaka bu fiilleri en 
mükemmel biçimde bilmesi gerekir. Çünkü, bir şeyin detayını bilmeyen 
kimseden, son derece muhkem, güzel, yerliyerinde olan fiillerin sâdır olması 
imkânsızdır. İşte bundan dolayı Allahu Teâlâ, kendilerinde çeşitli sağlamlık ve 
güzelliklerin bulunması yanında, gökleri ve yeri de yaratmış olmasıyla, 
kendisinin gökleri, yeri ve içinde bulunanları bildiğine, bütün unsurlarını da en 
mükemmel biçimde ihata ettiğine dair delil getirmiştir" şeklindedir. 

c) Kadi şöyle demektedir: "Allah Teâlâ yazmak, şahid tutmak ve rehin almak 
veya vermek gibi işlemler yapmayı (vesaik) emredip, bunları 

emretmekten maksadı da malı koruyup, onu koruma hususunda ihtiyatlı 
davranmak gerektiğini açıklamak olunca, O, bundan hasıl olacak faydanın 
kendisine değil de, mahlükâta âit olduğunu beyân buyurmuştur. Çünkü, göklerin 
ve yerin mülkiyyeti O'na aittir." 

d) Şa'bi, İkrime ve Mücahid şöyle demektedir: "Allahu Teâlâ, şehâdeti gizlemeyi 
yasaklayıp, bu husustaki tehdidini izhâr edince, göklerin ve yerin mülkiyyetinin 
ancak kendisine ait olduğunu; şehâdeti gizleyenler ile onu ifa edenlere, hak etmiş 


oldukları karşılıkları vereceğini beyân etmiştir." [122] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âlimlerimiz, Hak Teâlâ'nın: "Göklerde ve yerde bulunan bütün şeyler, 
Allah'ındır" buyruğuyla, kulların fiillerini Allah'ın yarattığı hususunda istidlalde 
bulunmuşlardır. Çünkü, kulların fiillerini yaratma meselesi de, istisnanın 
yapılabilmesi delili ile, "Göklerde ve yerde bulunan bütün şeyler" cümlesin- 
dendir. Cenâb-ı Hakk'ın, sözünde lâm "lâmu'i-garad" (maksat lamı) değildir. 
Çünkü, fâsıkın fışkından maksadı, Allah'a itaat etmek değildir. Binâenaleyh, bu 


lamdan maksadın "lâmu't-mülk ve't-tahlik" (mülkiyyet ve yaratma lamı) olması 
gerekir. H23] 


Üçüncü Mesele 


Âlimlerimiz bu âyetle "ma 'dûm "un, bir şey olmadığına istidlal etmişlerdir. 
Çünkü eşyanın hakikâti ile mahiyyeti de, "Göklerde ve yerde bulunan bütün 
şeyler.." cümlesindendir. Binâenaleyh, eşyanın hakikati ile mâhiyyetinin, 
mutlaka Allah'ın kudretinin tahtında bulunması gerekir. Allah, bu hakikatleri 
gerçekleştirmeye ve o mahiyyetleri meydana getirmeye (tekvîn) kadir olursa 
ancak, hakikatler ve mâhiyyetler O'nun kudretinin tahtında bulunmuş olur. 
Durum böyle olunca, Allahu Teâlâ'nın kudreti, zâtları oluşturan ve hakikatleri 
tahakkuk ettiren olmuş olur. Böylece de, "ma'dûrrTun şey olduğuna hükmetmek 


yanlış olmuş olur. [124] 
Allah Aşikâr Gibi Gizliyi de Bilir 


Sonra Hak Teâlâ, içinizdekini açıklasanız da gîzleseniz de, Allah onunla sizi 
hesaba çeker" buyurmuştur. İbn Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bu 
âyet-i kerime nazil olunca, Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer, Abdurrahman İbn Avf, 
Muâz (r.a) ve bazı insanlar Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek, "Ya Resûlallah! Biz, 
güç yetiremiyeceğimiz amellerle mükellef tutulduk. Çünkü, hiç şüphe yok ki 
içimizden birisi, kalbinde yer almasını istemediği şeyleri hatırından geçirebilir.. 
Üstelik o kimse dünyadadır..." derler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Belki de sizler İsrâiloğullarının, , ama isyan ettik " {Nisa,46)dedikleri gibi 
demek istiyorsunuz.. Sizler, "İşittik ve itaat ettik" (Bakara.285)deyiniz.." der. Bu 
cevap, onlara ağır geldi. Onlar, bu konuda bir yıl bekledi.. İşte bunun üzerine 
Allahu Teâlâ: "Allah hiç bir kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" 
(Bakara, 266) âyetini indirmiştir. Böylece de, bu âyet nesholunmuştur. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s); 

"Allahu Teâlâ, yapmadıkları veya onu söylemedikleri müddetçe ümmetimin, 
nefislerine söylemiş oldukları şeyi bağışlamıştır" buyurmuştur. 

Bil ki, bu âyette bahse konu olan şey, Hak Teâlâ'ntn: "Siz, içintzdekini 
açıklasanız da gizleseniz de, Allah onunla sizi hesaba çeker" sözüdür. Bu ifâde, 
insanın kendi kendine bir şeyler fısıldamasıyla kalbe gelen ve kalbten 
çıkarılması mümkün olmayan bozuk düşünceleri konu alır. Binâenaleyh bu 
şeylerden sorumlu tutulmak, "teklif-i mâla yutak" {= takat getirilemiyecek teklif) 


olur. Âlimlerimiz, bu hususa şu şekillerde cevap vermişlerdir: [25] 
İradî Olmaksızın Kalbden Geçen Şeyler 


a) Kalbe gelen düşünceler iki kısma ayrılır. Bunların bir kısmını insan kalbine 
iyice yerleştirir ve onları gerçekleştirmeye azmeder. Bir kısmıysa böyle değildir; 
aksine bunlar, insanın hoşlanmadığı, fakat içinden de bir türlü söküp atamadığı 
şeylerdir. İnsan birinci kısımdakilerden sorumludur. İkinci 
kısımdakilerden ise, mes'ül değildir. Hak Teâlâ'nın: "Allah, sizi 
yeminlerinSzdeki "lağv" dan dolayı sorumlu tutmaz. Fakat sizi kalblerinizin 
azmettiği yeminler yüzünden sorumlu tutar (muaheze eder)" (Bakara. 225) 
âyetini görmez misin? Yine O, bu sürenin sonunda, "(Herkesin) kazandığı 
(hayır) kendi faydasına, yaptığı (şer) de kendi zarannadır"; "Mü'minler arasında 
kötülüğün yayılıp duyulmasını arzu edenler..." (Nur, 19) buyurmuştur. İşte 
dayanılacak cevap budur. 

b) "Yapılmayan, fakat kalbte bulunan herşey, affın konusuna girer. Halbuki, "Siz, 
içinfzdekini açıklasanız da gizlesiniz de, Allah onunla sizi hesaba çeker" 
beyânından maksat, bu işin ya açıktan, veya gizli olarak fiil haline getirilmesidir. 
Fakat kalbdeki niyet ve düşünceler fiil haline getirilmez ise, hepsi affedilebilir." 
Bu cevap zayıftır. Çünkü insanların sorumlu tutuldukları şeylerin çoğu kalbin 
fiilleridir. Baksana, küfür ve bid'at kalbin amellerindendir. En büyük ceza da 
bunlara verilmektedir. Yine azaların (organların) fiilleri, kalbin fiillerinden uzak 
ve beri olduğunda, onlara herhangi bir ceza terettüb etmez. 

Meselâ uyuyan kimse ile, dalgın kimsenin yaptığı (gayr-i ihtiyari) filler gibi... 
Böylece bu cevabın zayıflığı ortaya çıkmış olur. 

c) Allah Teâlâ. o kimseyi kalbinden geçirdiği bu hususlarla sorumlu tutar. Fakat 
bunların cezası, dünyada çekilen gam ve kederlerdir. Dahhâk, Hz. Âişe (r.h)'nin 
şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Kulun kalbinden geçirdiği kötü şeylerin 
muhasebesi, Allah Teâlâ'nın o kimseyi dünyada gam, keder ve sıkıntılarla 
imtihan etmesidir. Âhiret günü geldiğinde, Allah insanları bunlardan mesut 
tutmaz ve bunlardan dolayı ceza vermez." Hz. Âişe (r.h), Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den bu âyetin mânâsını sorduğunu, O'nun da bu şekilde cevap verdiğini 
rivayet etmiştir. 

Buna göre eğer, "Allah Teâlâ: "Bugün herkes, ne kazandı ise, onunla 
karşılanacak" (Mümin, 17) buyurmuş iken, bu dünyada iken nasıl muaheze 
olunur?" denilir ise, biz deriz ki: "Bu, husüsi bir hükümdür. Binâenaleyh umümi 
ıfâdeden önce gelir." 


d) Allah Teâlâ "Allah, onunla sizi hesaba çeker" buyurmuş, fakat "Allah, onunla 
sizi sorumlu tutar (muaheze eder)" dememiştir. Biz, Hak Teâlâ'nın "hasib" ve 
"muhâsib" olmasının mânâsı hususunda birçok izahlar zikrettik. Bunlardan birisi 
olarak, bunun "Allah Teâlâ, onları bilir" mânâsına olduğunu zikretmiştik. Buna 
göre âyetin mânâsı: "Allah Teâlâ, kalblerde saklı ve gizli olan herşeyi bilir" 
şeklinde olur. 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah Teâtâ, kıyamet günü, 
bütün mahlükâtı biraraya toplar ve onlara kalblerinden geçirdiklerini haber verir. 
Mü'minlere haber verir ve sonra onları affeder. Günahkârlara da, kalblerinden 
geçirdikleri küfür ve günahları haber verir." 

e) Allah Teâlâ, bu beyânı müteakip, "sonra dilediğini bağışlar, dilediğini de 
azablandmr" buyurmuştur. Buna göre, bu bağışlama, böyle düşüncelerin kalbine 
gelmesinden hoşlanmayan kimselerin payı; azab da, böyle düşüncelerde 
ısrar edip, onları hoş karşılayan kimselerin payıdır. 

f) Bazı âlimler, bu âyetten maksadın, şâhidliği gizlemek olduğunu söylemişlerdir 
ki bu zayıftır. Çünkü lafız umümi (genel)dir ve hernekadar o hükmün peşinden 
geliyorsa da, bunu sadece ona has kılmamak gerekir. 

g) Bu âyetin, "Allah hiç bir kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" 
âyeti ile neshedilmiş olduğu görüşü rivayet edilmiştir. Fakat bu, şu sebeplerden 
ötürü zayıftır: 

1- Nesh, ancak "Onlar, daha önce, savuşturmaktan âciz oldukları bu tür 
düşüncelerden kaçınmakla emrolunmuşlardı" dememiz hâlinde mümkün olur ki 
bu denemez. Çünkü mükellefiyet, ancak insanın gücü dahilindeki şeylerde söz 
konusudur. İşte bu sebepten ötürü, Hz. Peygamber (s.a.s): "Ben, kolay ve 


müsamahakâr olan Haniflik (tevhid) inancı ile gönderildim" H26] buyurmuştur. 
2- Neshe, âyetin bu tür düşünce ve niyetlerden dolayı ikâba delâlet etmesi 
halinde ihtiyaç hissedilir. Halbuki âyetin buna delâlet etmediğini daha önce 
belirtmiştik. 

3- Ahbârın (hâdise ve kıssaların) neshedilmesi caiz değildir. Nesh, ancak emir ve 
nehiylerde caizdir. 

Bil ki ahbârn neshedilip edilemeyeceği hususunda âlimler ihtilaf 
etmişlerdir. Biz "Usûl-ül-Fıkıh" kitabımızda bunu anlattık. Allah en iyi bilendir. 
Cenâb-ı Hak: "Sonra, dilediğini bağışlar, dilediğine de azâb eder" buyurmuştur. 


Bu cümle ite ilgili iki mesele vardır: [27] 


Birinci Mesele 


Âlimlerimiz, bu âyeti büyük günah sahibi kimselerin affedilebileceği hususuna 
delil getirmişlerdir. Bu böyledir; çünkü itaatkâr mü'minin azâb edilmeyip, 
mükğfaatfandırılacağında; kâfirin ise mükâfaatlandırılmayıp cezalandırılacağı 
hususunda kesin hüküm vardır. O hâlde, Hak Teâlâ'nın: "Sonra, dilediğini 
bağışlar, dilediğine de azâb'eder" buyruğu, sevâb ve mükâfaattan birisine kesin 
hükmetmeyi ortadan kaldırır. Bundan dolayı, geriye bunun, günahkâr mü'minin 


nasibi olması kalır. 1281 
İkinci Mesele Başa Dön 


Âsim ve İbn Âmir, râ ve bâ harfinin ref'i ile şeklinde, diğer kıraat imamları ise, 
bunları şeklinde meczüm olarak okumuşlardır. Merfu okuyanlar, bu ifâdeleri 
müste'nef bir cümle sayarak; meczüm okuyanlar ise, bunli kelimesine atfederek 
böyle okumuşlardır. Ebü Âmr'ın, i kısmındaki râ'yı lâm'a idğam ederek şeklinde 
okuduğu nakledilmiştir. 

Keşşaf sahibi bu hususta şöyle der: "Bu, hatalı bir okuyuştur ve bunun Ebu 
Âmr'a nisbeti yalandır. Böyle bir dil hatası, Arapçayı en ileri derecede bilen bir 
zata hiç isnad edilebilir mi?" 

Daha sonra Allah Teâlâ"Allah herşeye hakkıyla kadirdir" buyurmuştur. Allah 
Teâlâ: "Göklerde ve yerde bulunan bütün şeyler Allah 'indir" buyruğu ite mülk 
ve melekütun; "Siz, İçlnizdekini açıklasanız dar gizleseniz de, Allah onunla sizi 
hesaba çeker" sözü ile de ilminin ve ihatasının mükemmel olduğunu beyân 
buyurmuş, daha sonra da, "Allah herşeye hakkıyla kadirdir" diyerek kudretinin 
mükemmel olduğunu ve kendisinin, kahretmesi, kadir olması, yaratması ve yok 
etmesi ile de hertürlü mümkinâta hükümran olduğunu bildirmiştir. Bu 
sıfatlardaki kemâlden, daha büyük ve mükemmel başka bir kemâl yoktur. Bu 
kemâlat ile mevsuf olan Allah'a, aklı olan her insanın kul olması, boyun eğmesi, 
emirleri ile yasaklarına itaat etmesi, O'nun gazabından ve nehyettiği şeylerden 


sakınması gerekir. Muvaffakiyyet Allah'tandır. 1129) 


"O Peygamber de kendisine Rabb'inden indirilene imân etti, mü'minler de... 
(Onlardan) her biri Allah'a, O'nun meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine 
İnandı. "Onun peygamberlerinden hiç birini, diğerlerinden ayırmayız, (hepsine 
inanırız). Dinledik, itaat ettik. Affını dileriz ya Rabbi! Varış ancak sanadır" 
dediler" 


(Bakara, 285). H30] 


Birinci Mesele 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: Ayetin daha önceki âyetlerle münasebeti 
konusunda birkaç vecih bulunmaktadır: 

Birinci vecih: Hak Teâlâ önceki âyette Allah'ın mülkünün, ilminin ve kudretinin 
kemâlini açıklayınca, bunlar da rubübiyyet sıfatlarının kemâlini gerektirince, işte 
bunun peşinden hemen, mü'minlerin de Allah'a son derece bağlı, itaatkâr ve 
boyun eğmiş olduğunu, bunun da kulluğun kemâli olduğunu beyan etmiştir. 
Allah'ın rubübiyyetinin kemâli bize tecelli edince, bizden de, O'na karşı kulluğun 
kemâli zuhur etmiştir. Lütfü ve ihsanı 

çok yaygin ve şamil olan Allah'tan ümid edilen, kıyamet gününde bizim 
hakkımızda inayet, rahmet ve ihsanın kemâlini izhar etmesidir. Allah'ım, sen bu 
arzumuzu gerçekleştir. 

İkinci vecih: Allahu Teâlâ, "Siz, İçinizdekini açıklasanız da gizleseniz de, Allah 
onunla sizi hesaba çeker" Çakara. 294) buyurunca, bizim ne gizli, ne açık, ne 
zahir ne de batınımızdan hiçbir şeyin O'na asla gizli kalamayacağını beyan 
etmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, bizim için bir medh ve övgü ifâde eden 
açıklamaları getirerek, "O Peygamber de kendisine (Rabb 'inden indirilene İmân 
etti, mü'minler de" (Bakara,285) buyurmuştur. Cenâb-ı Hak sanki, lütfü ve 
keremi vesilesiyle şöyle demektedir: "Kulum, her ne kadar ben senin bütün 
hallerine muttali isem de, bunlardan ancak, senin için bir medh ü sena olacak 
olanları zikrederim.. Öyle ki sen böylece benim, mülk, ilim ve kudret hususunda 
kemâl sahibi olduğum gibi, aynı şekilde cömertlik ve merhamet, iyilikleri izhar 
ve hataları da örtme hususunda da kemâl sahibi olduğumu bilir, anlarsın!" 
Üçüncü vecih: Cenâb-ı Hak Bakara süresine, gayba iman eden, namazlarını 
dosdoğru kılan ve kendilerine rızık olarak verdiklerinden infâk eden muttakileri 
medhederek başlamış; sürenin sonunda da, başında medhü sena ettiği kimselerin, 
Muhammed (s.a.s)'in ümmeti olduğunu beyân ederek, "..Mü'minler de 
(onlardan) herbiri, Allah'a, O'nun meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine 
inandı. "O'nun peygamberlerinden hiçbirini, diğerlerinden ayırmayız", (hepsine 
inanırız derler)" (Bakara, 285) buyurmuştur. İşte, Cenâb-ı Hakk'ın sürenin 
başındaki, "ki onlar gayba imân ederler" (Bakara. 3) âyetinden muradı da budur. 
Sonra, Cenâb-ı Hak burada, "Dinledik, itaat ettik" buyurmuştur; "namazı 
dosdoğru kılarlar, kendilerine nzık olarak verdiklerimizden de intak ederler" 
(Bakara, 3) âyetinden murad da, budur. 

Cenâb-ı Hak burada, "Afhnı dileriz ya Rabbi. Varış ancak sanadır" buyurmuştur; 


O'nun, "Âhirete iser yakini ve kati olarak inanırlar" (Bakara, 4/ âyetinden murad 
edilen de budur. 

Cenâb-ı Hak burada daha sonra, "Ya Rabb, unutur yahut yanıhrsak, bizi tutup 
sorguya çekme" (Bakara, 286)sözleriyle onların Rablerine nasıl tazarru ve 
niyazda bulunduğunu açıklamıştır ki, bu da, O'nun, "İşte onlar, Rab'lerinden 
gelen bir hidâyet üzerindedirler. İşte onlar, kurtuluşa erenlerin tâ kendileridirler" 
(Bakara, 5) âyetinden kastedilendir. 

Dördüncü vecih: Bu vecih şöyledir: Vahiy meleği Allah katından peygambere 
gelip de O'na, "Muhakkak ki, Allah seni, bütün varlıklara peygamber olarak 
yolladı" deyince, peygamberin, meleğin sözünde sadık olup 

olmadığını bilmesi, ancak, AHahu Teâlâ'nın bu meleğin doğru söylediği 
hususunda izhar edeceği bir mucize ite mümkün olabilir. Eğer böyle bir mucize 
olmazsa, peygamber, haber veren bu varlığın sapmış ve başkalarını da sapıtan bir 
şeytan olduğunu düşünebilir, böyle bir şeyi caiz görebilir. Bu melek yine, AHahu 
Teâlâ'nın sözünü işittiğinde, duyduğu şeyin başkasının değil de Allah'ın sözü 
olduğuna delâlet edecek bir mucizeye ihtiyaç duyar... Bu mertebeler, birkaç 
bakımdan muteberdirler: 

a) Meleğin duyduğu şeyin sadece Allah'ın kelamı olup başka bir şey olmadığını 
ispatlayan bir mucizenin bulunması. İşte melek bu mucize vasıtasıyla, Allah'ın 
sözünü duyduğunu bilir. 

b) Bunun, meleğin sözünde ve iddiasında doğru olduğu; bunun şeytan olmayıp, 
Allah'ın göndermiş olduğu bir melek olduğu hususunda, peygamber için bir 
mucize olması.. 

c) Bunun, ümmet nazarında, peygamberin elinde zuhur etmiş otan bir mucize 
olması.. Böylece bu mucizeyle ümmet-i Muhammed, peygamberin, davasında 
sadık olduğu hususunda istidlal eder... Öyle ise peygamber, kendisinin Ailah 
tarafından gönderilmiş bir peygamber olduğunu bilemeyince, bunu bilmeye 
ümmetin de gücü yetmez. Allah Teâlâ bu sürede, muhtelif şeriatları ve ahkamın 
kısımlarını zikrederek "O peygamber imân etti.." buyurmuş ve böylece 
peygamberin, bunun Allah'tan gelen ve kendisine ulaşan bir vahiy olduğunu; 
bunu kendisine haber verenin, Allah tarafından gönderilmiş ve tahrif etmekten 
masum olan vahiy meleği olduğunu, saptıran bir şeytan olmadığını bildiğini 
açıklamıştır. Cenâb-ı Hak sonra, Allah'ın Resulü (s.a.s)'nün buna olan imânını 
zikretmiştir ki bu önce gelen mertebedir. Bunun peşinden de buna olan 
mü'minlerin imânını zikretmiş, ki bu da sonraki mertebedir ve şöyle 
buyurmuştur: "Mü'minler de (imân ettiler). Her biri, Allah'a ... inandı" 
buyurmuştur. 


İşte kim bu sürenin nazmı, yani kelamın dizilmesindeki incelikler ve tertibinin 
eşsizliği hususunda iyiden iyiye düşünürse, Kur'ân-ı Kerim'in lafızlarının 
fesahati ve manalarının üstünlüğü yönünden bir mucize olduğu gibi, tertibi ve 
âyetlerinin nazmı (dizilmesi) bakımından da bir mucize olduğunu anlar. "Kur'ân, 
üslübu bakımından bir mucizedir" diyenler de galiba bunu kastetmişlerdir. 
Ancak, şu kadar var ki ben müfessirlerin çoğunun, bu meselelerin farkına 
varmayıp, böylesi inceliklere dönüp bakmadıklarını gördüm. Bu konuda durum, 
hiç de böyle küçümsenecek gibi değildir. Nitekim şâir şöyle demiştir: 

"Gözler yıldızı küçük görür. Küçük görmenin günahı yıldıza değil göze aittir." 
Allah Teâlâ'dan, bizi bildiklerimizden faydalandırmasını, lütfü ve keremi ile bize 


faydası olacak şeyleri öğretmesini niyaz ederiz. u31] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Hak Teâlâ'nın: sözü nün mânâsı, "O Peygamber, muazzam deliller ve apaçık 
mucizeler ile bu Kur'ân'ın ve onda bulunan bütün hükümlerin Allah katından 
indiğini, bunların ne şeytanların ilkâ ettiği şeyler kabilinden, ne de bir sihir, 
kehânet ve gözboyayıcılığı kabilinden bir şey olmadığını bilmiştir. O, bunu 
ancak, vahiy meleği Cebrail (a.s)'in elinde tecelli eden güçlü mucizelerin zuhur 
etmesi ile bilmiştir" şeklindedir. 

Hak Teâlâ'nın: "Mü'minler de (imân ettiler)" ifâdesi hakkında iki ihtimal 
bulunmaktadır: 

a) Söz, bu kelime ile tamamlanmaktadır. Buna göre âyetin mânâsı, "Peygamber 
ve mü'minler, ona Rabb'inden indirilene imân ettiler" şeklindedir. 

İfâdesi ile yeni bir söz başlamıştır. Buna göre mânâ, "Daha önce zikredilmiş 
olanlardan herbiri, ki bunlar da peygamber ite mü'minlerdir, Allah'a imân etti" 
şeklindedir. 

b) Sözün, bu kelimeden önce tamamlanıp, bu kelimesi ile yeni bir cümleye 
başlanmıştır. Buna göre mânâ, "Peygamber, Rabb'inden kendisine indirilen 
herşeye imân etti. Mü'minler de, muhakkak ki Allah'a, meleklerine, kitaplarına 
ve peygamberlerine imân ettiler" şeklinde olur. Birinci ihtimal, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın Rabb'ine imân etmemiş iken, sonra imân ettiğini ve istidlal vaktinden 
önce imanının olmadığı zannını uyandırabilir. İkinci ihtimale göre ise, lafiz, 
meydana gelen şeyin, O Peygamber'in kendisine indirilmiş olan ahkama imân 
etmesi olduğunu hissettirir. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Halbuki (vahiyden evvel) 
kitap nedir, imân nedir, bilmezdin" (Şüra, 52) buyurmuştur. 

Allah'a, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine icmâfi (toptan) imâna 


gelince bu, Allah Teâlâ'nın Hz. Peygamber'i yarattığı ilk andan itibaren, onda 
mevcut idi. Hz. İsâ (a.s), doğduğu zaman "Ben, Allah'ın kuluyum, O bana kitap 
verdi" demişken, Hz. Peygamber (s.a.s) hakkında bunu uzak görmek nasıl 
mümkün olur? Hz. İsâ (a.s)'nın çocuk iken Allah'ın peygamberi olduğu akıldan 

uzak görülmeyince, "Hz. Muhammed (s.a.s), mükemmel bir akı! ile yaratıldığı 
ilk andan itibaren, Rabb'ini biliyordu" denilmesi, nasıl uzak bir ihtimal olarak 


görülür? H32] 
Üçüncü Mesele 


Âyet, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, Rabb'i tarafından kendisine idirilene; 
mü'minlerin ise, Allah'a, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine imân 
ettiklerini 

gösterir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bilhassa buna imân ettiği ifâde edilmiştir. 


Çünkü Rabb'inden kendisine indirilen şey, bazan başkasının "metluv"L133| diye 
isimlendirdiği, tanıyıp imân etmesi mümkün olan bir söz olur, bazan da, 
peygamberden başkasının bilemeyeceği bir vahiy oiur. Böylece o hususa sadece 
Hz. Peygamber (s.a.s) imân etmiş olur, başkasının imân etmesi mümkün olmaz. 
İşte bu sebepten dolayı, imân konusunda, başkasının imân etmesinin mümkün 
olmayacağı bir hususa, sadece Hz. Peygamber imân etmiş olur. 

Sonra Allah Teâlâ "Mü'min-ierden herbiri, Allah'a, O'nun meleklerine, 
kitaplarına ve peygamberlerine inandı" buyurmuştur. Bununla ilgili birkaç 


mesele vardır; 341 


Bu Âyete Göre İmânın Mertebeleri Başa Dön 


Bü ki bu âyet, şu dört mertebenin bilinmesinin, imânın şartlarından olduğunu 
gösterir 

Birinci mertebe: Allah Teâlâya imân etmek. Bu böyledir, çünkü âlemin, 
herşeye kadir olan, herşeyi bilen, her türlü ihtiyaçtan âzâde bir Yaratıcısı 
olmadıkça, peygamberlerin doğru söylediklerine inanmak imkânsız olur. İşte bu 
sebeple Allah'a imân edip, O'nu tanıma, imârun temeli olmuştur. Bu sebeple de 
Hak Teâlâ, burada öncelikle "Allah'a imânı" zikretmiştir. 

İkinci mertebe: Allahu Teâlâ melekleri vasıtası ile peygamberlerine vahyetmiş 
ve şöyle buyurmuştur: "O, kendi emriyle kullarından dilediğine vahiy İle 
melekleri indirir" (Nahl, 2); "(Ya) bir vahiy tler ya bir perde arkasından, yahut 


bir elçi gönderip de kendi izniyle dilediği şeyi vahyetmesi dışında, Allah 'm 
hiçbir insana konuşması (vâki) olmamıştır" (Şüra, 51); "Çünkü (Cebrail), senin 
kalbine o Kur'ân'ı indirmiştir" (Bakara, 97); "Onu, Ruhu'l Emin, senin kalbine 
indirdi..." (Sü'ârâ, 193-194)ve "O (Kur'ân'ı) müthiş kuvvetlere sahip olan öğretti" 
(Necm. 5). Allah'ın vahyinin, insanlara melekler vasıtası ile ulaştığı sabit olunca, 
melekler de Allah ile insan arasında bir vasıta gibi olurlar. İşte bundan dolayı, 
meleklere imân âyette ikinci mertebede zikredilmiştir. Yine bu incelikten dolayı 
Hak Teâlâ: "Allah, kendinden başka hiçbir tanrı olmadığını, adaleti ayakta 
tutarak açıkladı. Melekler ve ilim sahipler! de (böylece inandı..)" (Ali İmran, 18) 
buyurmuştur. 

Üçüncü mertebe: Kitaplara imândır. Kitap, meleğin Allah'tan alıp, insanlara 
ulaştırdığı vahiydir. Bunu, ayın yüzünün güneşin ışığından alarak 
aydınlanmasına benzetebiliriz. Buna göre melek, ay gibi; vahiy ise ayın 
nurlanması gibi olmuştur. Ayın bizzat kendisinin, derece bakımından 
nurlanmasından önce oluşu gibi, meleğin kendisi de "kitaplar" diye ifâde olunan 
vahiyden öncedir. İşte bu sebeple, âyette "kitaplar" sözü, meleklerden sonra 
zikredilmiştir. Yine bundan dolayı Allah Teâlâ, kitaplara imânı, meleklere 
ımandan sonra zikretmiştir. 

Dördüncü mertebe: Peygamberlere İmandır. Peygamberler, vahyin nurunu 
meleklerden alan insanlardır. Bundan dolayı peygamberler, mertebe bakımından 
kitaplardan sonradırlar. Bu sebepten ötürü, Allah Teâlâ, peygamberlere imânı 
dördüncü sırada saymıştır. 

Bil ki bu şekilde yapılan bu dörtlü tertibte, ince sırlar ve kitaplarda açıklanması 
yerinde olmayan büyük hikmetler vardır. Yaptığımız bu kadar izah, mevzunun 


şerefi için kifayet eder. (135) 
İkinci Mesele || Oooo BaşaDön 


Allah'a imân, O'nun varlığına, sıfatlarına, fiillerine hükümlerine ve isimlerine 
imândan ibarettir. 

Allah'ın varlığına imân, insanın bir mekânı olavarlıkların ötesinde, bütün 
varlıkları yaratan bir Yaratıcının olduğunu bilmesidir. Buna göre, mücessime 
itikadına sahip olanlar, Allah'ın varlığını kabul etmezler. Çünkü mekan tutan 
varlıkların dışında, bunlara göre hiçbirşey yoktur. Binâenaleyh bizim ile 
mücessime arasındaki ihtilâf, Allah'ın zâtının varlığını kabul etme hususundadır. 
Felsefeciler ile Mu'tezile, mekan tutan varlıkların (yani maddi varlıkların) 
Ötesinde, onları yaratan bir mevcudun bulunduğunu kabul ederler. Buna göre, 


felsefeciler ve Mu'tezile ile bizim aramızdaki ihtilaf, Allah'ın zâtı konusunda 
olmayıp, O'nun sıfatlan hususundadır. 

Allah'ın sıfatlarına imâna gelince, O'nun sıfatları iki kısımdır, selbi ve subüti... 
Selbi sıfatları: İnsanın Cenâb-ı Hakk'ı her türlü terkibten münezzeh tek bir zat 
olarak bilmesidir. Çünkü her mürekkeb varlık, kendisini meydana getiren 
parçalardan herbirine muhtaçtır. Parçalartndan herbiri, kendisinden başka olan 
şey, mürekkebtir, başkasına muhtaçtır ve "mümkin" bir varlıktır. Binâenaleyh her 
mürekkeb varlık, mümkin li-zâtihi (zatı gereği mümkin)dir. Zatı gereği mümkin 
olmayıp, vâcib olan varlığın, kesinlikle mürekkeb olmaması, aksine 

mutlak mânâda tek olması gerekir. O, zâtı bakımından tek (müfred) bir varlık 
olunca, onun bir mekan tutmaması, cisim veya cevher olmaması, bir mekanda 
bulunmaması, bir mekanın sıfatı olmaması, bir mahalde olmaması, değişmemesi 
ve hiçbir surette başkasına muhtaç olmaması gerekir. 

Subüti sıfatları: İnsanın, zâtı gereği mücib olan şeyin, mümkinâttan birine olan 
nisbetinin, diğerlerine olan nisbeti gibi olduğunu btlmesidir. Buna göre biz, bu 
mahlükatın bulunduğu durumların, aksine olabilecek bir şekilde meydana gelmiş 
olduklarını görünce, bu durumlar üzerinde mü'essir olan zâtın, zâtı gereği mücib 
değil, kadir ve irâde sahibi olduğunu anlarız. Sonra bu insan, Allah'ın 
füllerindeki sağlamlığı ve güzelliği İle de, O'nun ilminin tam olduğuna istidlal 
eder. Böylece de o insan, Allah'ın kadir, âlim, hayy, semi, ba,sir ve celâl ile 
kemaltsıfatları ile mevsuf olduğunu anlar. Biz bu hususul (Bakara, 255) âyetinin 
tefsirinde genişçe anlattık. 

Allah'ın fiillerine imân: Senin O'nun dışında kalan herşeyin mümkin ve 
muhdes (sonradan olma) varlıklar olduğunu; aklının açıkça göstermesi Ne de, 
mümkin ve muhdes varlıkların zatları gereği meydana gelemeyeceklerini, aksine 
onları yaratan bir mücid'in bulunduğunu bilmendir ki bu mücid ezeli ve ebedi 
olan Allah Teâlâ'dır. İşte bu delil seni, Allah'ın dışındaki herşeyin, ancak O'nun 
yaratması, icâd etmesi ve meydana getirmesi ile olacağına kesin hükmetmeye 


götürür. H36] 
Canlıların İhtiyari Fiillerini Yaratan da Allah'dır 


Fakat arada bir düğüm var, o da canlılara ait olan ihtiyari fiiller meselesidir. 
Birinci hüküm ki bu, bu fiillerin mümkin ve muhdes olmalarıdır, binâenaleyh 
bunların da mutlaka, bu hususta değişmeyen vâcibu'l-vücüd bir zâta isnâd 
edilmeleri gerekir. 

Buna göre eğer, "Ben, hareket etmek istediğimde hareket ediyor, etmemek 


istediğimde ise etmiyorum. Binâenaleyh hareket etmem veya etmemem, 
başkasının değil benim elimde" dersen, biz deriz ki: Sen, hareket etmeyi 
istemenden dolayı hareket etmeni; hareket etmemeyi istemenden dolayı da 
hareketsiz kalmayı düşündün. Böylece de hareket etmeyi istemenden önce 
hareket edemedin, ve durmayı istemenden önce de duramadın. Hareket istemen 
anında mutlaka hareket etmen gerekir. Bu husus, böyle sabit olunca, biz deriz ki: 
Sendeki bu istek nasıl meydana gelmiştir. Çünkü bu isteğin meydana gelmesi ya 
bir muhdis (meydana getiren) tarafından kesinlikle değildir veyahut da bir 
muhdis tarafındandır. Sonra bu muhdis, ya kulun kendisidir, veya Allah Teâla'dır. 
Eğer, bu isteğin bir muhdise bağlı olmaksızın meydana çıktığını söylersek, 
bundan bir yaratıcının olmadığı neticesi çıkar. Eğer o isteğin icâd edicisinin ve 
meydana getireninin kulun kendisi olduğunu kabul edersek, kul bu isteği 
meydana getirmede, bir başka isteğe daha muhtaç olur ki, bu da"teselsüle 
götürür. Böylece insanın o isteğini Allah'ın yarattığı ve meydana getirdiği ortaya 
çıkmış olur. Bunun böyle olduğu da sabit olunca biz deriz ki: İnsanın, o meşi'etin 
(isteğin) meydana gelişinde, bir tesiri yoktur. O istek meydana geldikten sonra 
ise, insanın o isteğine terettüb edecek fiil hususunda, ancak onu istemekten 
başka bir çaresi ve diledikten sonra fiilin meydana gelmesinde de bir ihtiyarı 
yoktur. Buna göre insan, ihtiyar (irâde) sahibi görünen mecbur bir varlıktır. Bu, 
ikna edici güçlü bir izahtır. 

Ama şu iki problem bunun karşısına dikilir: 

1- Allah'ın hikmetinin kemâline, küfür ve fısk gibi şu çirkin ve kötü amelleri 
yaratma nasıl uygun düşer? 

2- Şayet herşey Allah'ın yaratmasıyla ise, bu durumda insana, nasıl emir ve 
yasak, medh ve zemm, sevab ve ikâb terettüb eder? 

Hasmın ileri süreceği problemler işte bunlardır. Fakat, çeşitli yerlerde de izah 
ettiğimiz gibi, aynı şeyler ilim meselesinde, hasmımız aleyhinde söz konusudur. 


037] 
Allah'ın Hükümlerine İnanmak Nasıl Olur? Başa Dön 


Allah'a imânın dördüncü kısmı da, O'nun hükümlerini bilip inanmaktır. İnsanın, 
Allah'ın hükümlerini bilme hususunda, şu dört şeyi bitmesi gerekir: 

a) Allah'ın hükümleri, kesin olaralobir illete bağlanamaz. Çünkü bir illete ve 
sebebe bağlı olan herşeyin sahibi, zâtı gereği noksan, ve başka birşeyle 
tamamlanmış olur ki bu, Allah Teâlâ için düşünülemez. 

b) Allah'ın hükümlerinden maksadım, insanın, Allah'a değil, kula yönelik bir 


menfaatin bulunduğunu bitmesidir. Çünkü Allah Teâlâ, kendisi için menfaat 
celbetmekten ve zarar defetmekten münezzehtir. 

c) Allah'ın dünyada nasıl diler ve isterse, öylece hükmedeceğini ve vâcib 
kılacağını insanın bilmesidir. 

d) İnsanın, yapmış olduğu fiil ve amellerdşn dolayı, Allah'ın üzerinde hiç 
kimsenin bir hakkının olmadığını; âhirette O'nun istediklerini fazl-ı ilâhisi ile 
bağışlayıp, dilediği kimselere de adaleti ile azab edeceğini, Allah'tan kabih (= 
çirkin, yakışıksız) bir fiilin sudur etmeyeceğini ve hiçbir şeyin Allah'a gerekli 
olmadığını bilmesidir. Çünkü herşey Allah'ın mülkü ve milkidir. Mecazi 
mânâdaki mâliklerin, yine mecazi mânâdaki mâlikler ürerinde bir hakkı yoktur. 
O hâlde gerçek mânâda memlük (Allah'ın kulu ve kölesi) olan İnsanların, hakiki 
mânâda mâlik olan'Allah'ın yanındaki durumları nasıl olur, siz düşünün! 

Allah'a imânın beşinci kısmı: O'nun isimlerini bilmektir. Allah Teâlâ, A'raf 
süresinde: "En güzel isimler Allah'ındır" yemt, 1a0>; İsrâ süresinde: "Hangi 
ismiyle çağırırsanız çağırın, en güzel isimler O'nundur" (isra, noj; Taha 
süresinde: "Allah, o (Allah)'dır ki, kendisinden başka hiçbir tanrı yoktur. En 
güzel isimler O'nundur" n"a-ha,8)ve Haşr süresinin sonunda: "En güzel isimler 
O'nundur. Göklerde ve yerde olan herşey O'nu teşbih eder" (Haşr, 24) 
buyurmuştur. En güzel isimler (Esmâ-i Hüsnâ), mâsüm peygamberlerin lisanı 
üzere indirilen ilahi kitaplardaki Allah'ın isimleridir. Bu, Allah'a imânın önemli 


noktalarına işaret eden bir izahtır. [138] 
Melekler, Mahiyetleri, Vasıfları, Vazifeleri 


Meleklere imân da, şu dört mertebede olur: 

Birinci mertebe: Meleklerin varlığına imân etmektir. Bunu şu şekilde izah 
edebiliriz: Melekler, ya sırf ruhanî varlıklardır yahut cismanî varlıklardır veyahut 
da bu iki kısımdan mürekkebtir. Meleklerin cismanî varlıklar olduğunun kabul 
edilmesi durumunda, bunlar ya latif (şeffaf) veyahut da kesif (yoğun ve katı) 
cisimler olur. Eğer bunlar tatif olurlarsa, bu durumda ya nürani cisimlerdir, 
veyahut da hava nev'inden cisimler... Eğer böyle olurlarsa, cisimlerin şeffaftı ki 
arıyla beraber, son derece güçlü olmaları nasıl mümkün olur? Bu, Kur'âni ve akli 
hikmet ilimlerinde derinleşmiş âlimlerin makamıdır. 

Meleklere imân konusunda ikinci mertebe, onların masum ve temiz olduklarını 
bilmektir. "Kendilerine her suretle kahir ve hâkim olan Rab'lerinden korkarak, 
kendilerine emredilen şeyleri yaparlar" (Nam, 50) ve "Onlar ibâdet etmekten asla 
kibirlenmezler, yorulmazlar da" (Enbiya. 19). Çünkü onlar, ancak Allah'ın 


zikrinden tad alır ve O'na ibâdete ünsiyyet duyar, bununla sevinirler. Nasıl, 
bizlerden her birinin hayatı havayı teneffüs etmekten ibaret ise, bunun gibi 
meleklerin hayatı da Allahu Teâlâ'nın zikri, O'nun tâati ve marifeti iledir. 
Üçüncü mertebe: Melekler, Allah ile kul arasında vasıtadırlar. Onlardan her bir 
kısmı, bu âlemin kısımlarından bir kısmın işlerini idare etmekle 
görevlendirilmişlerdir. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Saflar bağlayıp duranlara, sevk ve 
men edenlere yemin ederim ki.." (Sattat, 1-2), "Tozutup savuranlara, sonra da 
yükü taşıyanlara... yemin ederim" (Zariyat, 1-2). "Andolsun birbiri ardınca 
gönderilip de, sert rüzgârlar gibi estikçe esenlere..." (Muraciât, 1-2) ve, 
"Andolsun (boğulmuş olan) ruhları ta derinliklerinden söküp koparan, 
(mü'minlerin 

ruhunu da) yumuşaklıkla çıkaran (meleklere)..." (Naziât, 1-2)buyurmuştur. Biz 
bu âyetlerin tefsirinde, birçok gizli sırtar zikretmiştik. İlimde derinleşmiş olanlar, 
yazmış olduklarımızı gözden geçirirlerse, bunlara onlar da muttali olurlar. 
Dördüncü mertebe: Allah'ın indirmiş olduğu kitapları, peygamberlere ancak 
melekler vasıtasıyla ulaşır. Nitekim Hak Teâlâ: "Şüphesiz muhakkak ki o 
(Kur'ân) çok şerefli bir elçinin kelâmıdır. Kio (elçi) çetin bir güce sahiptir. Arşın 
sahibi nezdinde çok itibarlıdır. Orada kendisine itaat olunandır, bir emindir" 
(Tekvir, 19-21» buyurmuştur. Meleklere imân konusunda, mutlaka bu 
mertebelerin nazar-ı dikkate alınması gerekir. Akıl, bu mertebelere ne kadar 
dalarsa, o kimsenin meleklere otan imanı o nisbette tam ve mükemmel olur. 


[139] 
Allah'ın Kitapları: Mahiyetleri, Hükümleri 


Kitaplara imâna gelince, bu hususta da mutlaka şu dört mertebenin bulunması 
gerekir: 

Birinci mertebe: İnsanın, bu kitapların Allah'ın peygamberlerine gönderdiği bir 
vahiy mahsulü olduğunu, onun kehânet, sihir ve şeytanlara kötü ruhların ilkâsı 
kabilinden bir şey olmadığını bilmesidir. 

İkinci mertebe: İnsanın, bu kitapların vahyedilmesinin, her ne kadar temiz ve 
mutahhar melekler tarafından olmuşsa da, Allahu Teâlâ'nın bu temiz ve lekesiz 
vahyi indirmesi esnasında, hiçbir şeytana sapıklıklarından hiçbir şeyi ilkâ etme 
fırsatını vermeyeceğini bilmesi veanlamasıdır Bu durumda da o insan, "şeytanın, 
vahiy inzali sırasında "Bunlar en yüce kuğulardır." (Putlar hakkında) sözünü ilkâ 
ettiğini söyleyen bir kimsenin, ne cüretkâr bir söz söylemiş olduğunu ve Kur'ân'ı 
tenkid ve onu tâ'netme kapılarını ve yollarını açtığını anlamış olur. 


Üçüncü mertebe: Bu Kur'ân'ın değiştirilmediğini ve tahrif edilmediğini 
bilmesidir. "Kur'ân'ın bu şekildeki tertibi, Hz. Osman'ın tertibidir" diyen 
kimsenin sözünün bozukluğu da buraya dahildir. Çünkü böyle diyen kimse, 
Kur'ân'ı hüccet olmaktan çıkarmıştır. 

Dördüncü mertebe: İnsanın, Kur'ân'ın muhkem ve müteşabih âyetleri 
kapsadığını, onun muhkeminin, müteşabihin mânâsını beyân edip ortrya 


koyduğunu bilmesidir. L140| 
Peygamberlere imân o 0 BaşaDön 


Peygamberlere İmân hususuna gelince, bu hususta da şu dört mertebenin 
bilinmesi gerekir: MANİ 


Peygamberler, Vasıfları ve Faziletleri 


Birinci mertebe: İnsanın, peygamberlerin günahsız, mâsüm olduklarını 
bilmesidir. Biz bu meseleyi Cenâb-ı Hakk'ın: "Bunun üzerine şeytan onları 
oradan kaydırıp, İçinde bulundukları durumdan çıkanvermişti" (Bakara, 36) 
âyetinin tefsirinde iyiden iyiye açıklamıştık. Bize muhalif olan kimselerin 
kendisiyle istidlal ettikleri âyetlerin tamarrnın muhtemel mânâlarını, Allah'ın 
yardımıyla bu tefsirde yazdık, anlattık... 

İkinci mertebe: İnsanın, peygamberin peygamber olmayanlardan daha üstün 
olduğunu bitmesidir. Süfilerden bu hükme karşı çıkan kimseler vardır. 

Üçüncü mertebe: Bazı âlimler, peygamberlerin meleklerden daha üstün 
olduğunu söylemişlerdir. Âlimlerin çoğu ise, semavi meleklerin 
peygamberlerden üstün olduğunu, peygamberlerin ise arzi, (yeryüzündeki) 
meleklerden üstün olduğunu söylemişlerdir. Biz bu meseleyi, "hani biz 
meleklere, "Adem'e secde ediniz.." demiştik" (Bakara, 34) âyetinin tefsirinde 
açıkladık. Mükâşefe erbabının ise, bu meselede çok ince ve derin görüşleri 
bulunmaktadır. 

Dördüncü mertebe: İnsanın, peygamberlerin bir kısmının bir kısmından üstün 
olduğunu bilmesidir. Biz bu hususu da, Hak Teâlâ'nın, "Resullerin bir kısmını bir 
kısmından üstün kıldık" (Bakara. 253) âyetinin tefsirinde izah ettik. Ulemâdan, 
bunun böyle olduğunu kabul etmeyip de, Hak Teâlâ'nın, "Biz, Onun 
peygamberlerinden hiçbirini, diğerlerinden ayırmayız" âyetiyle istidlal edenler 
de vardır. 

Âlimler, bu görüşte olanlara şu şekilde cevap vermişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın bu 
beyanından maksat, başka bir şeydir ki, o da şudur: Peygamberler hayatta iken, 
onların peygamberliğini isbat etmenin yolu, dâvalarına muvafık bir şekilde 
mucizelerin zuhur etmesidir. Peygamberliğin isbâtının yolu bu olunca, dâvasına 
muvafık bir şekilde mucizesi zuhur eden herkesin sâdık ve doğru olması gerekir. 
Eğer bu yol sahih olarak kabul edilmezse, bunun, onlardan herhangi biri 
hakkında peygamberliğinin doğruluğuna delâlet etmemesi gerekir. Ama, bunun 
bazısının o peygamberliğinin doğruluğuna delâlet edip, bazısının da 
peygamberliğinin doğruluğuna delâlet etmemesine gelince, bu iddia fasit ve 
çelişik bir iddiadır." Bundan maksat, Hz. Musa ve Hz. İsa'nın peygamberliğini 
kabul edip de, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini yalanlayan yahudi ve 
hristiyanların yolunun yanlış ve tutarsızlığını ortaya koymaktır. İşte Hak 
Teâlâ'nın: "Onun peygamberlerinden hiçbirini diğerierindenayırmayız, (hepsine 
inanırız)" beyanından maksat budur; yoksa sizin dediğiniz , ontam olmasının 


caiz olmaması değildir. İşte bu anlattığımız hususlar, Allah'a, O'nun meleklerine, 


kitap ve peygamberlerine imân etmeye dair olan esaslara bir işarettir. [142] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Hamza, müfred sîgasıyla, (ve kitabına); diğer kıraat imamları ise cemi siğasıyla 
(ve kitaplarına) şeklinde okumuşlardır. Birinci kıraatin dayanağı şu iki şeydir: 

a) Bu okuyuştan maksat, bu kitabın Kur'ân-ı Kerim olduğunun 
kastedilmesidir. Gönderilen son kitap olan Kur'ân-ı Kerim'e imân etmek, Allah'ın 
bütün kitaplarına ve peygamberi eri ri e iman etmeyi içine alır. 

b) Cins mânâsı murad edilerek bu şekilde okunmuştur ki, bu da çoğul mânâsına 
tekabül eder. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Allah, müfdeleyid ve korkutucu olmak üzere peygamberler gönderdi; onlarla 
beraber de, hak olarak kitap indirdi" (Bakara, 213) âyetidir. 

Buna göre eğer, "Cins isim, elif lâmlı olduğu zaman ancak, umüm ifâde eder. Bu 
ise, kelimesi), eliflâmlı değil, izâfetli olarak okunmuştur" denilirse, biz deriz ki: 
İsimler bazan muzaf olarak gelir, biz bununla da çokluk mânâsını kastederiz.. 
Nitekim Hak Teâlâ: "Eğer, Allah'ın nimetlerini saymaya kalkarsanız, onları 
sayamazsınız " (Nahi, 1s) ve "Oruç gecesinde hanımlarınıza yaklaşmanız size 
helâl kılındı" (BaKara, 167) buyurmuştur ki, bu "helâl kılınma" bütün oruç 
geceleri için söz konusudur. Âlimler, kelimenin, hem kendinden önceki hem de 
kendinden sonraki çoğul kelimelerle bir benzerlik arzetmesi sebebiyle cemi 
olarak *J£ okunmasının daha efdal olduğunu ve bu şekilde okuyuşun, 
ekseriyetin kıraati olduğunu söylemişlerdir. Bil ki kurrâ, Hak Teâlâ'nın sözünde, 
sin harfinin damme ile (ötreli) okunacağı hususunda ittifak etmişlerdir. Ebu Amr 
bu kelimeyi sükün ile, Nâfi de her iki kelimede tahfif ile şeklinde okumuşlardır. 
Çoğunluğun delili, kelimenin astının, ayne-I-fiili'nin dammesiyle Jü vezninde 
olmasıdır. Ebu Amr'ın delili ise, peşpeşe dört harekenin gelmemesidir. Zira, 
Araplar böyte bir şeyi hoş görmemektedirler. İşte bu sebepten dolayı, şiirde de, 
zihaf durumu hariç, dört hareke peşpeşe gelmez. Birinci görüşte olanlar, 
harekelerin peşpeşe gelmesi, tek bir kelimede olunca mekruhtur. Ama iki 
kelimede olması haline gelince, kendisinde peşpeşe harekeli beş harf bulunduğu 
hatde lâflarında bir idğamın gerekmemesi deliliyle, mekruh sayılmaz. Halbuki, 
bir kelimeye zamir bitiştiğinde bu kelime, tek bir kelime değil, iki kelime otmuş 


olur, H3] 


Dördüncü Mesele 


Hak'Teâlâ'nın buyruğunda bir hazf bulunmaktadır. Buna göre takdir "O'nun 
peygamberlerinden hiçbirini, diğerinden ayırmayız" [derler]" şeklindedir. Bu 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Melekler de pençelerini uzatarak, "canlarınızı kurtarın!.." 
(£En-am,93) âyetinde olduğu gibidir. Bunun mânası, canlarınızı kurtarınız, 
(derler)" şeklindedir. Yine Cenâb-ı Hak: 

"O'nu biralnp da bir takım dostlar edinenler, "Biz, bunlara ancak bizi Allah'a 
daha fazla yaklaştırsınlar diye tapıyoruz.." (Zümer, 3) buyurmuştur. Yani, " 


(Böyle dediler] demektir. 124) 
Beşinci Mesele 


Ebu Amr, (tahtında bulunan zamiri lafzına râci olacak şekilde) (ayırmaz); 
Abdullah İbn Mesud ise "ayırmazlar.." şeklinde okumuşlardır. 145) 


Altıncı Mesele Başa Dön 


Âyet-i kerimede geçen lafzı, çoğul mânasın- dadır. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı "O 
zaman sfzden hfç k/mse de buna mâni olamaz" (Hakka, 47) âyetindeki gibidir. 
Buna göre, âyetin takdiri "O'nun peygamberlerinin tamamı arasında hiçbir 
ayırım yapmayız" şeklinde olur. Bu, âlimlerin söylediği sözdür. 

Bana göre ise, buradalafzının cemi anlamında olması caiz değildir. Çünkü takdir- 
i kelam "Allah'ın peygamberlerinin hepsinin arasını açmayız" şeklinde olur. Bu 
ise yahudi ve hristiyanların peygamberlerden bazılarının arasını açmalarına ters 
düşmez. Halbuki âyetteki olumsuzluktan maksad, yahudi ve hristiyanların bu 
şekildeki davranışlarıdır. Çünkü yahudi ve hristiyanlar, bütün peygamberlerin 
değil, birinin arasını ayırırlar ki o Hz. Muhammed (s.a.s)'dir. Böylece onların 
yaptıkları bu te'vilin bâtıl olduğu ortaya çıkmış olur. Aksine âyetin mânâsı, 
"Nübüvvet hususunda peygamberlerden tek biri ile, diğerlerini tefrik etmeyiz" 
şeklindedir. Biz âyeti bu şekilde tefsir ettiğimizde, bu ifâdenin maksadı yerini 
bulmuş olur. Allah en iyi bilendir. 

Sonra Allah Teâlâ: "(Onlar) "Dinledik, itaat ettik. Ya Rabbena, mağfiretini 
(isteriz). Varış ancak sanadır" 


dediler" buyurmuştur. [146] 


Birinci Mesele 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: Âyetin makabilyle ilgisi hususunda şu 
izahlar yapılmıştır: EES) 


İlmin Amelden Önce Gelmesi 


Birinci açıklama: İnsanın kemâli "hakikâti" zatı gereği, "hayn"da onunla amel 
etmek gayesiyle tan iması ndad ir. Nazari kuvvetin mükemmelliği ilim, amer 
kuvvetin mükemmelliği ise hayır işleme ile (ibâdet ile) olur. Nazari kuvvet, 
ameli kuvvetten daha şereflidir. Kur'ân-t Kerim, nazari kuvvetin, ameli 
kuvvetten önce olması şartı ile, bu iki hususla doDdoludur. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, Hz. İbrahim'den naklederek, "Rabbim, bana hüküm ihsan et ve beni 
salihlere ilhak et" (Şuârâ. 83) buyurmuştur. Âyet-i kerimedeki "hüküm" nazari 
kuvvetin mükemmelliğini; "ve beni salihlere ühâk et!" kısmı ise, âmeli kuvvetin 
mükemmelliğini gösterir. Biz, Kur'ân'daki bu mânânın delillerini şu kitabımızın 
daha önceki yerlerinde uzun uzadıya anlatmıştık. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, bu âyetteki durum da aynen böyledir. 
Buna göre Hak Teâlâ'nın: "(Onlardan) her biri, Allah'a, O'nun meleklerine, 
kitaplarına ve peygamberlerine imân etti. "Onun peygamberlerinden hiçbirini, 
diğerlerinden ayırmayız, (hepsine inanırız)" ifâdesi, nazari kuvvetin şu yüce 
bilgilerle; "Dinledik, itaat ettik" sözü ise, beşeri ameli kuvvetin şu mükemmel ve 
faziletli amellerle mükemmelleşeceğine işarettir. Bu nüktelere vakıf olan herkes, 
Kur'ân'ın, pekçok kimsenin gafil olduğu şaşırtıcı ve akıllara hayranlık verici 
birçok sırları ihtiva ettiğini anlar ve bilir. 

İkinci açıklama: İnsanın üç günü vardır. Dün: Bundan bahsedebilmek, "mebde1 
bilgisi" diye adlandırılır. Bugün: Bundan bahsetmek, "vasat bilgisi" (yani 
halihazırda bulunulan, gelecek ile geçmiş arasında olan şeyin bilgisi); Yarın: 
Yarından bahsetmek ise, "meâd ilmi" (âhiret ilmi) diye isimlendirilir. Kur'ân-ı 
Kerim, bu üç mertebeyi de ihtiva etmektedir. Allahu Teâlâ Hüd süresinin 
sonunda, "Göklerin ve yerin gaybı Allah'ındır. Her iş O'na döndürülür" (Hüd, 
123) buyurmuştur. O'nun, "Her iş Ona döndürülür" buyruğu, Allah'ın kudretinin 
kemâline, aynı zamanda da mebde' ilmine bir işarettir. 

Vasatın bilgisi'ne gelince, bu, bu günde meşgul olunması gereken bir ilimdir. Bu 
ilmin de iki mertebesi vardır: Başlangıcı ve sonu... Bunun başlangıcı, kullukla 
meşgul olmaktır. Sonu ise, sebeplere dayanmamak ve bütün işleri. 
Müsebbibul-Esbâb olan Allah'a havale etmektir ki, buna da tevekkül denilir. 
Allahu Teâlâ bu iki makamı, "Öyleyse Ona İbâdet et ve Ona tevekkül et!" , 


diyerek zikretmiştir. 

Meâd ilmi'ni ise, "Rabb'in, onların yaptıklarından habersiz değildir" (Hud, 123) 
diyerek zikretmiştir. Yani, "Yarınki gününde amellerinin neticesi sana 
ulaşacaktır" demektir. Böylece bu âyet-i kerime, bu üç mertebede kendisinden 
bahsedilen şeylerin kemâlini ihtiva etmiştir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı 
Hakk'ın: "İzzet sahibi olan Rabb'ini, onların vasrflamalanndan tenzih et!" (Sarat, 
1c0) âyetidir. Bu ifâde, mebde' ilmine işarettir. Bundan sonra Cenâb-ı Hak: 
"Gönderilmiş olan peygamberlere selâm olsun" (Satfat, 1sı> buyurmuştur ki, bu 
da "vasat ilmi"ne işarettir. Daha sonra ise, "Hamd, âlemlerin Habb'i olan Allah'a 
mahsustur" (Saffat, 182) buyurmuştur ki bu, cennetliklerin sıfatlarından 
bahsederken, "Dualarının sonu dar "Hamd olsun kâinatın Rabb'i olan Allah'a" 
demektir" (Yunus, 10) buyurulduğuna göre, "meâd itmi"ne işarettir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, bu üç mertebenin tarifi, Bakara 
süresinin sonunda belirtilerek zikredilmiştir. "O Peygamber de kendisine 
Habb'inden indirilene imân ettir mü'minler de.. (Onlardan) her biri, Allah'a, O 
'nun meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine inandı. ' 'O 'nun 
peygamberlerinden hiçbirini, diğerlerinden ayırmayız, (hepsine inanırız)" kısmı 
"mebde' bilgisi"ne; "Dinledik ve itaat ettik" dediler" kısmı, insanın, bu dünyada 
bulunduğu sürece bilmesi ve-meşgul olması gereken hallerin bilgisi demek olan, 
"vasat ilmi"ne ve, "Yâ Rabbena, mağfiretini (isteriz). Varış ancak sanadır" sözü 
de meâd ilmine işarettir. Bu sırlara muttali olmak, kalbi nurlandırır ve onu 
cisimler âleminin darlığından gökler âleminin genişliğine ve semâvâtın güzellik 
nurlarına doğru cezbeder. 

Üçüncü açıklama: Konular iki kısımdır: 

a) Mevcudatın hakikatlerinden bahsetmek. 

b) Vâcib, caiz ve yasak olması bakımından fiillerin hükümlerinden bahsetmek. 
Birinci kısım, akıldan; ikinci kısım da nakilden elde edilir. "(Onlardan) her biri, 
Allah'a... imân etti" beyanıyla birinci kısım; "Dinledik ve itaat ettik", dediler" 


beyanıyla da ikinci kısım murâd edilmiştir. [148] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Âyetteki ifâdesi, "sözünü işittik, emrine itaat ettik" 
manasınadır. Ancak ne var ki, bu ifâdeyle medheditmiş olmaları cihetiyle 

(sözde kendilerine delil bulunduğu için) mefüller hazfedilmiştir. Ben 
derim ki: Bu, Abdulkâhir en-Nahvi (r.h)'nin zikrettiği gibi mef'ûfün hem zahiren 
hem de takcffren hazfedı (meşinin evlâ olduğu şeyler kabiledendir. Çünkü sen, 


bu ifâdenin takdirini, "sözünü işittik ve emrine itaat ettik" şeklinde yaptığında, 
bu durumda burada O'nun sözünden ayrı bir söz ve onun emrinin dışında, ilâat 
edilen başka bir emrin varlığı söz konusu olabilir. Fakat mef'ül takdir 
edilmediğinde, bu söz topyekün varlıkta Allah' buyruğundan başka işitilecek bir 
söz, O'nun emrinden başka, mukabilinde, "emredersiniz!" denilecek bir emrin 
bulunmadığına delâlet eder. Binâenaleyh burada mef'ülü hem şeklen, hem de 


mânâ bakımından hazfetmek daha uygundur. 149) 
Üçüncü Mesele 


Bil ki, Cenâb-ı Hak, bu mü'minlerin imânını vasfedince, bundan sonra onları 
"Dinledik, itaat ettik" demekle nitelemiştir. Buna göre, âyetteki "Dinledik" 
sözünden murad, zahiri dinleme değildir. Çünkü zahiren dinleme bir övgüye 
lâyık değildir. Bilâkis bu ifâdeden murad, "Biz onu aktl kulaklarımızla dinledik." 
Yani, "Onu anladık ve doğru olduğunu bildik; "emredersiniz", kesin olarak 
meleklerin ve peygamberlerin lisanı üzere bize gelmiş olan bütün 
mükellefiyetlerin hak ve gerçek olduğunu, kabul edilmesinin vâcib olduğunu 
bildik" mânâsıdır. Kabul etme ve antama mânâsında (duydu, dinledi) fiili, 
Kur'ân-ı Kerim'de kullanılmıştır. Cenâb-ı Hak: "Şüphesiz bunda aklı olan, yahut 
şâhid olarak kulak veren kimseler için bir öğüt vardır" (Kât, 37) yani, "uyanık bir 
anlayış ile öğüdü dinleyen kimse için bir öğüt vardır" buyurmuştur. Bu durumun 
aksi ise, Allah'ın: ifâ "Onlar sanki kulaklarında bir ağırlık varmış gibi, sanki o 
(âyetleri) işitmemişler gibi..." (Lokman, t> âyetidir. 

Allah Teâlâ, bundan sonra "itaat ettik" buyurmuştur. Bu ifâde, mükellefiyetler 
konusunda onların inançlarının sahih olduğuna delâlet ettiği gibi, 
mükellefiyetlerden hiç birisini ihlâl etmediklerine de delâlet eder. Böylece 
Cenâb-ı Allah, bu iki lafızla, gerek ilim, gerekse amef bakımından, 
mükeltefiyetfere taalluk eden herşeyi toplamıştır. 

Bundan sonra Cenâb-ı Hak, onların "Ya Rabbena, mağfiretini (isteriz) varış 


ancak sanadır" dediklerini nakletmiştir. Bu ifâdede birkaç mesele vardır: (150) 
Birinci Mesele 


Bu dâyetle ilgili şu sual sorulur: Bu topluluk mükellefiyetleri kabul edip, 
onlara amel de ettiklerine göre, daha niçin mağfiret talebinde bulunma ihtiyacını 
duymuşlardır? 

Buna birkaç şekilde cevap verilir: 


1- Onlar, mükellefiyetlerini yerine getirme hususunda, her nekadar bütün 
gayretlerini sarfetmiş iseler de, kendilerinden bir kusurun sâdtr olmasından 
korkmaktadırlar. İşte bunu mümkün gördükleri için, "Ya Rabbena, mağfiretini 
(isteriz)" demişlerdir. Bunun mânâsı, "yaptıkları ve sakındıkları şeylerde 
kusurlarından ötürü, Allah tarafından bir mağfiret isterler" şeklindedir. 

2- Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyte dediği rivayet edilmiştir: 

"Benim kalbim de bulutlanır ve ben hergün ve gece Allah'a yetmiş defa 

U51] Âlimler bu hadis hakkında çeşitli izahlar yapmışlardır. Onlardan birisi de 
şu izahtır: Hz. Peygamber (s.a.s), kulluk derecelerinde terakki ediyordu. O, bir 
makamdan, daha üstteki makama çıktığında, önceki makamı daha değersiz 
görüyor ve işte bundan dolayı Allah'tan mağfiret taleb ediyordu. Buna göre, bu 
âyetteki mağfiret istemeyi, bu manaya hamletmek uzak bir ihtimal değildir. 

3- Bütün tâatlar, Allah'ın ilâhlık hakları karşısında, birer kusurdur. Allah'ın 
kibriya nurları karşılığında, mahlükatta meydana gelen her türlü bilgi eksiktir, 
kusurludur ve cehalettir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak: "(Onlar) Allah'ı 
hakkıyla takdir edemediler" (Zümer, 67) buyurmuştur. Durum böyle olunca kul, 
kulluk mertebelerinin hangisinde olursa olsun ve isterse son derece âlim olsun, 
bu, Allah'ın kibriyasının celâli ile mukayese edildiğinde, istiğfar edilmesi 
gereken kusurun kendisi olur. İşte Hak Teâlâ'nın, Hz. Muhammed (s.a.s)'e ' Bil 
ki, Allah 'tan başka hiçbir ilâh yoktur ve günahın için istiğfar et' (Muhammed, 
19) buyurmasındaki sır budur. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.s)'in kulluk 
makamları ne kadar yüce olsa da, her yükseldiği derecede, yükseldiği bu 
derecelerin, Hz. Allah'a nisbetle noksan olduğu ortaya çıkıyor, O da bundan 
dolayı Allahu Teâlâ'dan bağışlanmasını istiyordu. Yine Allah Teâlâ: "Bunların 
oradaki duaları, "Attanım! Seni teşbih ve tenzih ederiz" (sözüdür.) Oradaki 
iltifattan da selamdır" (Yunus, 10) diyerek, cennetliklerin sözünü nakletmiştir 

Bu âyetteki "Allah'ım! Seni teşbih ederiz" sözü, tenzihe işarettir. Cenâb-ı Hak, 
bu âyetin sonunda, "(Onların) dualarının sonu da, "Hamd olsun kâinatın Rabbi 
Allah'a" (demektir)" (Yunus, 10) yani, "O hamdin ne olduğunu tam olarak 
akıllarımızla anlayamasak ve ifâde edemesek bile, bütün hamdler Allah'a aittir" 


demektir" buyurmuştur. H52) 


İkinci Mesele Başa Dön 
Ayetteki- ifâdesinin takdiri "Mağfiretini bize ver" şeklindedir. Duâ 


cümlelerinde masdar, fiilin yerini tutar. Mesela"sulamak" (yani bizi sula) ve 
"gözetmek" (yani, bizi gözet) masdartarında olduğu gibi. Ferra, bunun emir 


yerine kullanılan ve bundan dolayı mansub olan bir masdar olduğunu 
söylemiştir. Bunun bir benzeri de al' yani, "Haydi namaza namaza" ve yani, 
"Aslandan sakın aslandan" ifâdeleridir. Bu görüş, âyetteki bu ifâdenin takdirinin 
"Mağfiretini isteriz " şeklinde olduğunu söyleyenlerin görüşünden daha evlâdır. 
Çünkü âyetteki bu ifâde, baştan beri mağfiret manasına icâd edilmiş olunca, bu 
manaya daha çok delâlet eder. Bunun bir benzeri de senin yanı! (hamdederim) 


(şükrederim) demen gibidir. H53] 
Üçüncü Mesele 


Bu m gfiret talebi, şu iki şeyle birlikte olmuştur: 

a) Bu mağfiret, "Senti mağfiretini" denilerek Allah'a nisbet edilmiştir. 

b) Bu ifâdenin, hemen peşisıra "Habbena" hitabı getirilmiştir. 

Bu iki kayıttan birincisi, şu manalara gelir: 

1- Sen, mağfiret etmede en mükemmel olansın. Sen, günahları bağışlayansın. 
Sen, gafursun. Nitekim Hak 

Teâlâ: ""Senin Rabb'ingafurdur" (Kehf. 58) ve "O, çok atfeden ve çok sevendir" 
(Buruc, u) buyurmuştur. "Sen gaffarsın." "Rabb'inizden mağfiret dileyin. Çünkü 
O, gaflardır" (Nuh, 10). Yani, O'nun gaffar oluşu, sadece bu vakte has değil, 
bundan önce de O, günahları çok bağışlayan idi. Binâenaleyh bu bağışlama 
O'nun bir sanatı gibidir. Buna göre, Allah Teâlâ'nın bu âyetteki, ip hitabının 
mânâsı, "senden mağfiretini isterim. Sen, bu sıfatta kâmil bir zatsın" Bir sıfatta 
kâmil olan zattan, kâmil bir şekilde bağışta bulunması beklenir. Buna göre, 
diliyiP ifâdesi, kâmil ve tam bir mağfireti taleb etmek olur. Bu ise, Allah'ın fazlı 
ve rahmeti ile bütün günahı bağışlaması ve onları hasenata tebdil etmesi ile olur. 
Nitekim Hak Teâlâ, "İşte Allah, onların kötülüklerini iyiliklere çevirir" (Furkân, 
70) buyurmuştur. 

2- Sahih hadiste, Hz. Peygamber (s.a.s)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Allah'ın yüz parça rahmeti vardır. Onlardan birini meleklere, cinlere, insanlara 
ve bütün hayvanlara paylaşnrmışhr ki onlar bu rahmet ile birbirlerine merhamet 


ederler. Doksandokuz parça rahmetini ise, kıyamet gününe saklamıştır'. H54 işte 
Hak Teâlâ'nın: "Mağfiretini" (dileriz) bitabından muradın, kıyametteki bu büyük 
bağışlaması olduğunu sanıyorum. Buna göre sanki kul şöyle demektedir: "Farzet 
ki günahlarım çok. Ancak senin mağfiretin benim günahlarımdan daha büyük." 

3- Sanki, bu ifâde ile kul şöyle demek istemiştir: "Senin celâl ve ulühiyet 
sıfatlarından herbirinin eseri, belli bir yerde tecelli eder. Meselâ yokluktan sonra 
varlık olmasaydı, kudretinin eserleri zuhur edip gözükmezdi. Bu son derece 


hayran bırakan tertip ve düzen olmasaydı, ilminin eserleri görünmezdi. Aynen 
bunun gibi, eğer kulun günahı ve kusuru, aczi ve ihtiyacı olmasaydı, senin 
mağfiretinin eserleri de gözükmezdi." Buna göre, sözünün mânâsı, "Eseri ancak 
benim, ve benim gibi suçluların üzerinde kendini gösterecek mağfiretini 
istiyorum" şeklinde olur. 

İkinci kayıd ki bu, Ey Rabbimiz" hitabıdır. Bunun da birçok manaları vardır: 

1- Seni tevhidin ile anmadığım sırada beni terbiye edip büyüttün. O halde 
ömrümü senin tevhidin yolunda tükettiğim bu esnada, beni terbiye edip 
büyütmemen keremine nasıl yakışır. 

2- Ben, yok iken beni yaratıp terbiye ettin. Eğer sen, beni o zaman eğitip 
büyütmeseydin, zarara uğramazdım. Çünkü o zaman, yok olarak kalırdım. Fakat 
şu anda sen beni terbiye etmez isen, büyük zarara uğrayacağım. Bundan dolayı 
beni ihmal etmemeni taleb ediyorum. 

3- Beni, mazide terbiye edip büyüttün. Bundan dolayı mazide beni terbiye 
edişini, istikbalde terbiye etmen hususunda, yanında şefaatçi kıl. 

4- Geçmişte beni terbiye ettin. Uygun ve mâruf olanı tamamlamak, 
başlatmaktan daha hayırlıdır. O halde, fazlın ve rahmetin ile, bu terbiyeyi 
tamamla. 

Sonra Allah Teâlâ: "Vanş, ancak sanadır" buyurmuştur ki bunun şu iki faydası 
vardır: 

a) Bu, onların, mebde'i (başlangıcı) kabul edip, ikrar ettikleri gibi, meâdi 
(âhireti) de İkrar ettiklerini açıklamaktadır. Çünkü, mebde'e iman, me'âda imânın 
temelidir. Zira Allah Teâlâ'nın cüz'iyyatı bildiğini ve her türlü mümkinata kadir 
olduğunu kabul eden kimsenin, mutlaka me'âdı (âhireti) de kabul etmesi 
gerekir. 

(18). 

b) Bu, kut, Allah'ın varılacak yegâne zât olduğunu, O'nun hükmünden başka 
hükme başvurulamayacağını ve Allah'ın izni olmaksızın, hiç kimsenin şefaat 
edemeyeceğini bildiği zaman, taatlardaki ihlâsının tastamam ve günahlardan 
kaçınmasının da mükemmel olacağının beyânıdır. İşte Allah Teâlâ'nın, 


mü'minlerin imanlarını açıklamasına dair yaptığı son açıklaması budur. L55] 


"Allah hiç kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez, (Herkesin) 
kazandığı (hayır) kendi faydasına, yaptığı (şer) kendi aleyhinedir. "Ey 
Rabb'imiz, eğer unutursak veya yanıhrsak, bizi tutup azarlama" (Bakara, 286). 


Bil ki bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: HS6] 


Birinci Mesele Başa Dön 


"Allah hiç kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" cümlesinin, 
Allah'ın yeni haber verdiği bir hüküm olması muhtemel olduğu gibi, "(Onlar) 
Dinledik, itaat ettik. Ya Rabbena, mağfiretini (isteriz), varış, ancak sanadır. Allah 
hiç kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" dediler" mânâsında, Hz. 
Peygamber ve mü'minlerden nakledilen bir söz olması da muhtemeldir. 

Bu ikinci görüşü, bunun hemen peşinden, "Ey Rabb'imiz, bizi tutup azarlama..." 
ifâdesinin gelmiş olması da te'kid eder. Buna göre sanki Hak Teâlâ, onların imân 
ve sâlih amele sarılmadaki hallerini anlatınca, Rab'lerini, "Allah hiç kimseye 
gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" diye tavsif ettiklerini nakletmiştir. 


057] 
İkinci Mesele 


Âyetin önceki kısımla ilgi ve münasebeti şöyledir: Biz bu ifâdenin 
mü'minlerin sözü olduğunu kabul 

edersek, âyetin irtibatı, "Onları dinledik, itaat ettik "dediklerinde, sanki "Biz 
nasıl dinleyip, itaat etmeyiz ki, O Allah, bizi sadece gücümüz ve takatimizin 
yeteceği şeyle mükellef tutmuştur. O, rahmetinin gereği olarak, bizden ancak 
kolay ve önemsiz şeyleri taleb edince, bizim de kulluğumuzun gereği olarak, 
O'nu dinleyip, O'na itaat etmemiz gerekir" demişlerdir" şeklinde olur. Eğer 
bunun bizzat Cenâb-ı Allah'ın sözü olduğunu kabul edersek, âyetin münasebeti 
şu şekilde olur: Ontar, "Dinledik, itaat ettik" deyip, daha sonra da 'Ta Rabbena 
mağfiretini (isteriz.)..' dediklerinde bu, onların "mağfiretini (isteriz)" demelerinin 
kendilerinden kasten sudur eden günahlarının bağışlanmasına delâlet eder. 
Onların "mağfiretini (isteriz)" demeleri, bu tür günahlarının bağışlanması 
hususunda bir taleb olunca, şüphesiz Allah Teâlâ, bu hususu onlar için 
hafifleterek "Allah, hiç kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" 
buyurmuştur. Buna göre mânâ, "Siz dinleyip, itaat ettiğiniz ve kasten günah 
işlemediğiniz zaman, sizden gaflet ve yanılma neticesi sudur edecek günahlardan 
ötürü korkuya kapılmayın. Çünkü, "Allah, hiç kimseye gücünün yeteceğinden 
başkasını yüklemez," Netice olarak bu, onların "Ya Rabbena mağfiretini 
(isteriz)" şeklindeki dualarının kabul edildiğini gösterir. [58] 


Üçüncü Mesele 


"Ben onu birşeyle mükellef kıldım, o da onu kabul etti" denilir. "Külfet" bu 
kökten bir isimdir. Ayette geçen "vus'" ise, insanın gücünün yettiği, 
zorlanmadığı şeydir. Ferrâ, bunun "vücd" (bulmak) ve "cühd" (meşakkat) gibi 
bir isim olduğunu söylemiştir. Bazıları da, "vus', güçlük bakımından mechüdun 
(zorlanılan şeyin) altında olan, yani insanın gücü dahilinde olan şeye denir" 


demişlerdir. 1591) 
Teklif-i Mâlâ Yutak (Takat Dışında Yük) Var Mıdır? Başa Dön 


Mutezile, Allah'ın, kulunu gücünün yetmeyeceği ve takat getiremeyeceği 
şeylerle mükellef tutmayacağı konusunda bu âyete dayanmıştır. Bunun bir 
benzeri de, "O, din (işlerinde) üzerinize hiçbir güçlük yük- 

iemedi" (Hacc, 78); "Allah, sizden hafifletmek ister " Nisa, 2sy "Allah size 
kolaylık diler" (Bakara, 185) âyetleridir. Mu'tezile sözüne devamla, bu âyetin, 
"teklif-i mâ lâ yutâk'ın olmadığı hususunda açık bir nass olduğunu 
söylemişlerdir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, burada şu iki kaide ortaya 
çıkar: 

a) Kul, fiillerinin mucidi, yaratıcısıdır. Çünkü, eğer kulun fiillerinin yaratıcısı 
Allah olsaydı, kula bir fiili teklif etmek "teklif-t mâla yutak" olurdu. Çünkü, 
Allahu Teâlâ fiili yaratınca, o fiil muhakkak ki tahakkuk eder. Bu durumda da 
kulun o fiili yapma veya yapmama hususunda kat'i olarak bir kudreti bulunamaz. 
Kulun o fiili yapmaya kudreti olmadığı hususuna gelince, çünkü 

o fiil Allah'ın kudreti ile meydana gelmiştir. Meydana gelen bir şey ikinci olarak 
meydana getirilmez. Kulun o fiili yapmamaya kudretinin olmaması ise şöyle 
olur: Çünkü kulun kudreti, Allah'ın kudretinden daha zayıftır. O halde daha nasıl 
kulun kudreti Allah'ın kudretini men etmeye kadir olabilir? Allah o fiili 
yaratmadığı zaman ise, kulun onu meydana getirmesi imkânsız olur. 
Binâenaleyh, kulun fiilinin yaratıcısının Allah olduğunun kabul edilmesi halinde, 
o zaman kula o fiili teklif etmenin, "teklif-i mâla yutak" olması gerekirdi. 

b) "İstitâa" (güç yetirebilme) fiilden öncedir. Aksi halde imân etmesi emredilmiş 
olan kâfirin, imân etmeye muktedir olmaması gerekirdi. Binâenaleyh bu da, " 
teklif-İ mâla yutak" olurdu" Mu'tezile'nin bu konudaki istidlalinin tamamı işte 
budur. 

Âlimlerimiz, "Akli deliller bu şekildeki tekliflerin vaki olabileceğine delâlet 
etmektedir. Binâenaleyh bu âyetin muhtemel olan başka mânâsına başvurmak 
gerekir" demişlerdir. 

Birinci hüccet: Küfür üzere ölen kimsenin bu şekilde ölmesi, Allahu Teâlâ'nın 


ezelde o kimsenin kesinlikle imân etmeyeceğini ve küfür üzere öleceğini bildirir. 
Böylece, Allahu Teâlâ'nın o kimsenin imân etmeyeceğinin mevcut olmasını ve 
imansızlığını bilmesi, çeşitli yerlerde izah ettiğimiz üzere, imanın bulunmasına 
münafidir, aykırıdır. Bu da, bizzat apaçık bir mukaddimedir. O halde, o kimsenin 
imân etmeyeceğini bile bile onu imân etmekle mükellef tutmak, ztt olan iki şeyi 
telif etmekle sorumlu tutmak gibi olur. Bu delil, "ilim" mevzuunda câri olduğu 
gibi, "cebr" hususunda da câridir. 

İkinci hüccet: Kuldan bir fiilin sudüru, sebeplere dayanmaktadır. O sebepleri ise, 
Allahu Teâlâ yaratmıştır. Durum böyle olunca, "teklif-i mâla yutak" kaçınılmaz 
olur. Biz, kuldan bir fiilin sudur etmesinin sebeplere İstinâd ettiğini söyledik. 
Çünkü kulun kudreti bir fiili yapmaya veya yapmamaya elverişli olunca, bu 
durumda iki taraftan birisinin, bir müreccih olmadan, diğerine ağır basması 
hâlinde, mümkün olan bir şeyin müreccihsiz meydana gelmesi gerekir ki, bu da 
bir yaratıcının yokluğu demektir. Yine biz, o sebeplerin Allah'tan olduğunu 
söyledik. Çünkü eğer o sebepler kuldan olsaydı, o sebebi meydana getirme işi, 
başka bir sebebe dayanırdı ki, bu durumda da teselsül icâb ederdi. Biz, "durum 
böyle olunca cebr lâzım gelir" dedik; çünkü iki taraftan birini tercih eden bir 
sebep bulunduğunda, diğer taraf "mercüh" durumuna düşmüş olur (tercih 
edilmez). Mercüh olanın racih olması ise imkânsızdır, meydana gelemez. 
Mercüh imkânsız olunca, bu iki zıt şeyin dışına çıkılamıyacağı zaruretine binaen, 
râcih olan şey vâcib olmuş olur, (mutlaka meydana gelir). Öyleyse. 

mükellef olduğu halde kâfirden imânın sudur etmesi imkânsız olur. Böylece de 
teklif, "teklif-i mâla yutak" olur. 

Üçüncü hüccet: Teklif, ya, iki sebebin müsavi olması durumunda kula teveccüh 
eder veyahut da, iki sebepten birisinin rüçhâniyyeti söz konusu olduğu halde 
teveccüh eder. Buna göre, eğer birincisi olursa bu "teklif-i mâla yutak" olmuş 
olur. Çünkü eşitlik, rüçhaniyyete zıddır. Kul, sebepler eşit olduğu halde mükellef 
tutulduğu zaman, o vakit de kul iki zıddın arasını cem etmekle mükellef 
tutulmuş olur. Eğer ikincisi olursa, "râcih" olanın (meydana gelmesi) vâcib, 
"mercüh" olanın ise (meydana gelmesi) imkânsız olur. Eğer râcih olanın teklif 
edilmesi söz konusu olursa, muhakkak ki vâcib olan tahakkuk etmiş olur. Eğer, 
teklif mercüh olan ile ilgili olursa, bu durumda da, imkânsız olan teklif edilmiş 
olur. 

Dördüncü hüccet: Allahu Teâlâ, Ebu Leheb'i imân etmekle mükellef tutmuştur. 
İmân ise, Allah'ı, haber verdiği her şeyde tasdik etmektir. Allahu Teâlâ, Ebu 
Leheb'in imân etmeyeceğini haber vermiştir. Bu durumda da Ebu Leheb, imân 
etmeyeceğine imân etmekle mükellef olmuş olur ki, bu da "teklif-i mâla yutak" 


olur. 

Beşinci hüccet: Kul, fiilinin tafsilâtını bilemez. Çünkü, parmağını hareket 
ettiren bir kimse, içinde parmağını hareket ettirmiş olduğu anların sayısını 
bilemez. Zira, kelâmcılara göre yavaş hareket, duraklamalarla karışık birtakım 
hareketlerden ibarettir. Kulun ise, bazı vakitlerde hareket edeceği, bazı vakitlerde 
hareket etmeyeceği ve yine nerede hareket edip nerede hareket etmeyeceği 
hatırına gelmez. Dolayısıyla kul fiilinin tafsilâtını bilemeyince, onun mucidi, 
yaratıcısı da olamaz. Çünkü o, bir takım fiillerden meydana gelmekte olan bu 
hususi sayıyı icâd etmeyi, meydana getirmeyi kastetmem iştir. Eğer o, daha 
fazlasını ve daha azını değil de bu sayıyı yapmış olsaydı, o zaman da muhakkak 
ki mümkin, müreccihsiz ağır basmış olurdu ki, bu da imkânsızdır. Böylece kulun 
mücid olmadığı, fiillerini yaratmadığı ortaya çıkmış olur. Kul, fiillerinin 
yaratıcısı olmayınca da, zikrettiğimiz şekilde, "teklif-i mâla yutak" kaçınılmaz 
olur. İşte bu konuda söylenebilecek olan akli, kat'i ve yakın ifâde eden 
açıklamalar bunlardır. 

Böylece biz, âyetin mutlaka tevil edilmesi gerektiğini anlamış olduk. Tevil 
konusunda da birkaç vecih bulunmaktadır: 

Birinci vecih: En doğru olan bu izah şekline göre, şu husus sabit olmuştur ki: 
Akli olan kat'i bir delil ile sem'i (nakfi) olan zahir bir delil arasında bir tearuz, 
çatışma meydana geldiğinde kişi ya ikisini de tasdik eder ki bu muhaldir; zira 

bu, iki zıddı birlikte kabul etmek demektir, veya ikisini de yalanlar ki bu da 
muhaldir; zira bu, iki zıddı iptal etmek olur veyahut da akli olan kat'i delili 
yalanlayıp semi olan zahir delili tercih eder ki, bu da akli delilleri ta'n edip 
tenkid etme yolunun açılmasına sebep olur. Ve ne zaman böyle olursa, o vakit 
tevhid, nübüvvet ve Kur'ân bâtıl olur, geçersiz olur. Semi delilin tercih edilmesi, 
hem akli delili, hem de semi, nakli delili yaralamaya yol açar. Geriye sadece, 
akli delillerin sıhhatinin kat'iliğine hükmedip, nakli olan zahir delili başka 
mânasına hamletmek kalmaktadır... Müşebbihenin tutunmuş olduğu zahiri 
mânaları savuşturma ve def etme hususunda Mutezile'nin sürekli olarak 
dayandığı kaide işte budur.. İşte bu yolla biz, ister bilelim ister btlmeyelim, bu 
âyetin mücmel bir te'vilt olduğunu, o zaman da tafsilâtlı bir biçimde bu te'vile 
dalıp ondan söz etmeye gerek kalmadığını anlamış olduk. 

İkinci vecih: Emir ve nehiy konusundaki teklifin anlamı sadece, kulun ne zaman 
şunu yaparsa sevablandınlacağını; ne zaman da yapmazsa cezalandırılacağını 
bildirmektir. Buna göre emir ifâde eden zahir bir delil bulunup, emredilen şey de 
mümkin olursa, o zaman bu hakikaten bir emir ve teklif olmuş olur. Aksi halde 
hakikatte bir teklif olmayıp, daha doğrusu o kimseye ahirette ceza verileceğini 


bildirmek ve onun ancak ateş için yaratılmış olduğunu ihsas ettirmek olmuş olur. 
Üçüncü vecih: Buna göre, insan ölmediği sürece, biz Atlahu Teâlâ'nm onun 
küfür üzerine ölüp ölmeyeceğini bildiğini bilemeyiz, idrak edemeyiz. Öyleyse 
biz, bir engelin mevcudiyeti konusunda şüphe duyabiliriz. Binâenaleyh bizim 
ona imân etmeyi emretmemiz ve onu imâna teşvik etmemiz gerekecektir. O 
kimse küfür üzere öldüğünde, onun ölümünden sonra, onun hakkında bir engelin 
bulunmuş olduğunu anlarız... Böylece de, hayatta bulunduğu sürece mükellef 
tutulma şartının o kimsede bulunmamış olduğu ortaya çıkar... Bu sözler, "cebri 
savunanların öncülerinden bir grubun görüşüdür. 

Dördüncü vecih: Biz, "Allah hiç kimseye gücünün yeteceğinden başkasını 
ytiklemez" sözünün, Allahu Teâlâ'nm kavli olmayıp, mü'minlerin söylediği söz 
olduğunu, binâenaleyh bir hüccet olamıyacağını açıklamıştık... Ancak ne var ki 
bu zayıftır. Bu böyledir,çünkü Allahu Teâlâ ne zaman bunu mü'minlerden bir 
medh ve onları övmek sadedinde nakledince, bundan dolayı mü'minlerin bu 
sözde sâdık ve doğru olmaları vâcib olur. Çünkü onlar bu hususta yalan söylemiş 
olsalardı, Allah'u Teâlâ'nm bundan dolayı onları yüceltmesi ve övmesi caiz 
olmazdı... Bu konuda söylenebilmesi mümkün olan şeylerin tamamı işte bundan 
ibarettir. Biz, Yüce Allah'tan aczimizi ve anlayıştaki kusurumuzu 

bağışlamasını ve hatalarımızı affetmesini diliyoruz. Zira biz, ancak Hakk'ı taleb 
ediyor ve ancak doğru olanı istiyoruz. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "(Herkesin) kazandığı (hayır) kendi faydasına, yaptığı (şer) de 


kendi aleyhinedir" beyanına gelince, bunda birkaç mesele vardır: [160] 
Birinci Mesele Başa Dön 


Âlimler, dil bakımından ile kelimeleri arasında bir farkın bulunup bulunmadığı 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Vahidî (r.h), "Dilcilere göre doğru olan, aralarında 
hiçbir fark bulunmayıp, kelimelerinin ayni olduğudur"ademiştir. 

Nitekim Zürrumme: O babasını bu kesbi kazanır vaziyette buldu" demiştir. 
Kur'ân-ı Kerimde bunussöylemektedir. Nitekim Cenâb-t Hak, şöyle 
buyurmaktadır:"Her nefis kazandığına karşılık bir rehindir" (Müddessir, 38); 
"Herkesin kazanacağı kendisinden başkasına ait değildir" (Enam, İ4-1 4-") 
'Hayır, kim bir kötülükkazanır da, suçu kendisini çepeçevre kuşatırsa " (Bakara, 
81) "Erkek müminlerle kadın mü'miniere işlemedikleri şeyler yüzünden eza 
edenler..." (Ahzâb, 58). Böylece bütün bu âyetler, bu iki lafızdan her birinin 
diğerinin yerine kullanılabildiğine delâlet eder. 

Âlimlerden, bu iki ketime arasında fark bulunduğunu kabul edenler de vardır. Bu 


konuda şu iki görüş ileri sürülmüştür. 

a) kelimesi, kelimesinden daha hususidir. Çünkü "kesb" kişinin hem kendisi hem 
de başkaları için bir şey kazanmasına, Keşşaf sahibi şöyle demektedir: Hayrı 
işlemek "kesb" kelimesiyle, şerri yapmak ise "iktisâb" kelimesiyle ifâde edilir. 
Çünkü kesbetmesine denilir. "İktisâb" ise, insanın sadece kendisi için bir şey 
kazanması hakkında kullanılır. Meselâ, "Falanca, çoluk çocuğu İçin kazanıyor, 
kesbediyor" denilir de, *U*i!, Çr-s denilmez. 

b) "iktisâb", bir işte tasarrufta bulunma, çalışıp çabalama demektir. Şer, nefsin 
arzuladığı şeylerden olup, nefis de ona can atıp, çoğunlukla onu emredince, nefis 
onu kazanmak ve elde etmek için çok gayret eder ve çok didinir. İşte bu 
anlamdan dolayı, nefis, şer konusunda "müktesibe" (çalışıp çabalayan) olarak 
isimlendirilmiştir. Hayır konusunda durum böyle olmayınca, nefis, çalışıp 
çabatamaya delâlet etmeyen bir şekilde vasfedilmiştir. Allah en iyi bilendir. 


(161| 
İkinci Mesele 


Mutezile, bu âyet-i kerimeyle, kulun, fiilin kendi icadı ve kendi yapmasıyla 
olduğu hususuna istidlalde bulunarak, şöyle demektedir: "Çünkü âyet, hayrın ve 
şerrin kula nisbet edilmesi hususunda sarih bir hüküm ifâde eder. Eğer bu, 
Allah'ın yaratmasıyta olsaydı, bunun kula nisbet edilmesi bâtıl olur ve kuldan 
sudur eden fiiller de, kendisi hususunda kulun kesinlikle hiçbir dahli ve kudreti 
bulunmadığı rengi, boyu-bosu, şekli ve diğer hususlar gibi olmuş olur." Bu 
konuda söylenecek söz ise, herkesçe malümdur. Muvafakiyyet Allah'tandır. ' 

Kâdi şöyle demektedir: "Eğer kulların fiillerinin yaratıcısı Allah olsaydı, teklifin 
hiçbir anlamı olmazdı. Kulların Cenâb-ı Hak'tan, kendilerine ağır teklifte 
bulunmamasını istemelerine gelince, onlara göre ağır olan teklif, Allahu 
Teâlâ'nın kullarda onu yaratması ve o şeyden dolayı kullara herhangi bir 


yorgunluk ve zorluğun arız olmaması sebebiyle, hafif gibidir... [162] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Alimlerimiz bu ayeti kerimeyle “ihbât” görüşünün yanlışlığına istidlalde 
bulunarak şöyle derler: "Çünkü 

Allahu Teâlâ bu iki hususu da birlikte emretmiş, nefsin, kesbettiği şeylerden 
sevâb elde edeceğini, iktisâb ettiği şeylerden dolayı da cezaya duçar olacağını 
beyan buyurmuştur. İşte bu husus, sevâb ve ikâbın bir arada bulunacağı ve 


birinin meydana gelmesinden diğerinin zail olmasının gerekmeyeceği hususunda 
sarih bir ifâdedir." 

Cübbâi şöyle der: "Âyetin zahiri, her ne kadar mutlak bir mânaya delâlet etse 
bile, bu zahiri mâna bir kayıtta mukayyettir. Buna göre ifâdenin takdiri, "Nefis 
onu iptal etmediği sürece, salih amelin mükâfaatından elde ettiği şey, sevap onun 
lehine; tevbe ile örtmediği sürece, iktisâb ettiği mes'uliyet ve ikab ise, onun 
aleyhinedir" şeklinde olur. 

Biz, sevabın saf ve devamlı bir menfaat olması, İkâbın ise, saf ve devamlı bir 
zarar olması gerektiğini; bu ikisini bir araya getirmenin mümkün olmadığını, 
böylece de, bu ikisinden elde edilen sevap ve ikâbın da cem edilmesinin 
mümkün olmadığını açıkladığımız için, böyle bir takdire başvurduk." 

Bil ki, bu husustaki gerekli açıklama Hak Teâlâ'nın, "Başa kakarak ve eziyet 
ederek sadakalarının boşa çıkarmayın" (Bakara, 264) âyetinin tefsirinde tafsilatlı 


bir şekilde yapılmıştı. Bu sebepte onu burada tekrarlamıyoruz. [163] 
Dördüncü Mesele 


Kelâmcılardan birçoğu, bu âyetle, Allahu Teâlâ'nın, babalarının günahlarından 
dolayı çocuklarına azâb 

etmeyeceği hususunda istidlal etmişlerdir. Bu husustaki istidlalin vechi gayet 
açıktır. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın: "Hiçbir günahkâr başkasının 


günah yükünü yüklenmez" (isra, ıs) âyetidir. (164) 
Beşinci Mesele Başa Dön 


Fukaha, bir şeyi elde, mülkiyyette tutmada aslolamn devamlılık (istimrar) 
olduğuna bu âyeti delil getirirler. 

Çünkü, Hak Teâlâ'nın: buyruğundaki lâm, mülkiyyetin devamına ve ihtisasına 
delâlet eder. Bu husus Hz. Peygamber (s.a.s)'in: 

"Herkes, kendi kazandığına babasından, çocuğundan ve diğer bütün insanlardan 
daha fazla hak sahibidir" hadisiyle de kuvvet kazanır. 8u kaide ve düstur tekarrur 
edip yerleşince, bundan birçok fıkhi meseleler çıkmıştır. Şöyle ki: 

a) Bedeli tazmin edilen şeyler, karşılığı ödenmekle mülk olmazlar. Çünkü 
mülkün devamlılığını gerektiren şey mevcuttur. Bu da Hak Teâlâ'nın hükmüdür. 
Sonradan meydana gelen şey, ya gasbtır veyahut da tazmin etmedir. Bu ikisiyse, 
"ümm-İ veled" ve "müdebbere" deliliyle, mülkiyyet hakkını izale edemezler. 

b) Bir kimse bir alanı gasbedip, onu kendi binasına, evine katsa, veyahut da 


buğday gasbedip onu un haline getirse, yine Cenâb-ı Hakk'ın: hükmünden 
dolayı, mülkiyyet yok olmaz. 

c) Komşunun şufa hakkı yoktur. Çünkü mülkün devamını gerektiren şey 
mevcuttur. O da, buyruğudur. Bir kimsenin bir şeydeki ortağı ile komşusu 
arasındaki fark, komşusunun ortağına takdim edilemiyeceği, ona tercih 
edilemiyeceği deliliyle, son derece açıktır. Bu da, ikisi arasında eşitliğin 
bulunmasına mânidir. Bir de, komşunun devreye sokulmasıyla ortaya çıkacak 
olan zarar, daha azdır. (Bundan dolayı, daha fazla olan zarardan kaçınmak için, 
ortağı gözetmek gerekir.) Bir de ortaklıkta, ortaklığın yükünü çekmek gerekir, 
buna ihtiyaç duyulur. Halbuki bu mâna, komşuda bulunmamaktadır. 

d) El kesmek, tazminin vâcib olmasına mani değildir. Çünkü mülkiyyetin 
devamlılığını gerektiren şey bulunmaktadır ki, bu da hükmüdür. El kesmek, 
çalınan şeyin varolması ve kaybolmaması halinde, çalan kimsenin onu esas 
sahibine vermesinin vâcib olması deliliyle, mülkiyyetin zevalini gerektirmez. O 
halde el kesmek, o şeyin, o kimsenin mülkü olmamasını iktiza etmez. 

e) Zekâtın farz olmadığını söyleyenler de, bu âyetle istidlal etmişlerdir. 

Buna verilecek cevap ise, "Zekâtı gerektiren deliller daha hususidir. Ehass olan 
hükümler ise, 'amm olan delillerden öncedir" şeklindedir. 

Özet olarak, bu âyet-i kerime fürü fıkıhta çok büyük bir kaide ve asıldır. Allah en 
iyisini bilendir. 

Sonra bil ki, Allahu Teâlâ. mü'minlerin dualarını nakletmiştir. Bu böyledir, 
çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) "Duâ ibâdetin özüdür"L1631 buyurmuştur. Çünkü 
duâ eden kimse, kendisinin fakirlik, ihtiyaç, zillet ve yoksulluk makamında 
olduğunu müşahede eder; yine o, Allah'ın celâl sıfatlarını, keremini, izzetini, 
bütün âlemlerden müstağni olup yüce olması sıfatıyla da O'nun azametini 
müşahede eder. Bütün tâat ve ibâdetlerden maksat ise, işte budur. Bu sebeple 
Cenâb-ı Hak, bu büyük ilimleri ihtiva eden bu yüce süreyi, Allah'a duâ etmek ve 
O'na yakarıda bulunmakla bitirmiştir. Duanın hakikâtlan hususundaki sözümüzü, 
Cenâb-ı Hakk'ın: "Kullarım sana beni sorduklarında, (bilsinler ki) ben onlara 
yakınım" (Bakara, 186)âyetinin tefsirinde zikretmiştik. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, Ta Rabbenaeğer unutursak, veya yanılırsak, bizi tutup 


azarlama" buyurmuştur. Âyetle ilgili bir mesele vardır. [166] 
Birinci Mesele 


Bil ki Allahu Teâlâ, mü'minlerin dört çeşit duâ yaptıklarım anlatmış, dördüncüsü 
hariç, bunların başında da "Rabbena" hitabını zikretmiştir. 


O, dördüncü duâ olan"ö6/z/ affet ve bizi bağışla" (Bakara, 286) dileğinin başında, 
bu kelimeyi zikretmemiştir. 

Mü'minlerin yaptıkları birinci çeşit duâ, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ya Rabbena, eğer 
unutursak veya yanıhrsak, bizi tutup azarlama" dileğidir. Bu hususta birkaç 
mesele vardır; H67 


Birinci Mesele Başa Dön 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Bizi tutup azarlama sözünün mânası, "Bizi cezalandırma" 
demektir. 

Burada bir müşareket mânası olmadığı halde,Cenâb-ı Hak bu lafzı "müfâale" 
kalıbındı. etirmiştir. Çünkü unutan kimse, nefsine hakim olmuş ve yaptığı 
şeyden dolayı onu azartamışttr. Böylece günahı sebebiyle onu cezalandıran 
kimse, nefsine sıkıntı verme konusunda ona yardım eden bir kimse gibi olmuş 
olur. Bana göre burada başka bir izah şekli daha vardır. Şöyle ki: Allah, 
günahkâr kimseyi azâb ile muâhaze eder. Günahkâr. 

kimse de -birinin yakasına yapışan kimse gibi- âdeta ondan ısrarla af ve ihsan 
diler ve anlar ki kendisini azabdan kurtaracak O'ndan başka kimse yoktur. İşte bu 
sebepten dolayı kul, günahından ötürü Allah'tan korktuğunda yine O'na 
sarılıyor.. İki taraftan herbiri böylece diğerini yakaladığı için, bu buradalafzıyla 


beyan edilmiştir. H6S] 
İkinci Mesele 


Âyet-i kerimedeki "unutmak" kelimesi hakkında iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Bundan murad, bizzat, hatırlamanın zıddı olan unutmadır. Buna 
göre şayet, "Unutan kimsenin yaptığı iş, Cenâb-i Hakk'ın, "teklif-i mâla yutâkı" 
caiz olamaması akli delili ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in de: 

"Ümmetimden hatanın, unutmanın ve cebren kendilerine yaptırılmış olan 


şeylerin hükmü kaldırıldı, affedildi"L169) buyurmuş olması nakli deliliyle de, 
affın doğrudan konusudur. Unutmak, kat'i olarak affın konusu olunca, 
mü'minlerin dualarında, unuttukları şeylerden dolayı Cenâb-ı Hak'tan aff 
talebinde bulunmalarının anlamı nedir?" denilirse, buna şu şekilde cevap veririz: 
1- Unutma bazan, sahibinin mazur görüleceği şeylerde olur, bazan da mazur 
görülemeyeceği şeyler hakkında olur. Baksana, bir kimse elbisesinde kan görse, 
sonra da onu temizlemeyi sonraya bıraksa ve unutsa, elbisesinde kan olduğu 


halde namaz kılsa, kusurlu sayılır. Çünkü onun, kanı hemen temizlemesi 
gerekirdi. Fakat o, elbisesindeki kanı hiç görmeksizin namaz kılsa, mazur sayılır. 
Yine bir kimse, bir yerde bulunan av hayvanına öldürmek için bir şey atsa ve bu 
bir insana isabet etse, o avcı attığı şeyin o av hayvanına mı, yoksa başka birisine 
mi isabet edeceğini bilemeyeceği bir durumda olduğu halde, ihtiyatlı 
davranmazsa, bu kişi kınanır ve suçlu görülür. Fakat hata edeceğine açık işaretler 
bulunmaz ve bu durumda okunu veya taşını atar da, bir insanı vurursa, o zaman 
bu kişi mazur sayılır. İşte bunun gibi, insan mütalaadan ve tekrar etmekten gafil 
olur da Kur'ân-ı Kerim'i unutursa, kınanır. Fakat devamlı Kur'ân okuduğu halde, 
Kur'ân'ı unutmuş ise, bu kimse mazur sayılır. Böylece unutmanın iki çeşit olduğu 
ve bir kısmının mazur görülüp, bir kısmının mazur görülmediği ortaya çıkmış 
olur. Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), yerine getirmesi gereken bir 
şeyini hatırlamak istediği zaman, parmağına iplik bağlardı. Bu anlattıktan m iz 
ile, unutan kimsenin bazan mazur görülemeyeceği ortaya çıkmış olur. Bu, kişi 
tekrar tekrar hatırlamayı terkedip, hatıriatıcı vesileleri terkettiği zaman olur. 
Böyle olduğu zaman, insanın dua ederek bağışlanmasını dilemesi doğrudur. 

2- Bu, takdiren bir duadır. Bu böyledir. Çünkü bu duada bulunan mü'minler, 
Allah'tan nasıl korkulması gerekiyor ise öylece ittikâ eden kimselerdir. Bu 
sebeple, onlardan yakışıksız birşey, ancak unutma ve hatadan dolayı sâdır olur. 
Binâenaleyh onların bu şekilde duâ etmiş olmakla vasfediimeleri, muaheze 
olunacakları şeylerden tamamen uzak olduklarını göstermek içindir. Sanki şöyle 
denilmektedir: "Eğer unutma sebebi ile muaheze etme mümkün ise, Ey 
Rabb'imiz sen, bizi ondan dolayı muaheze etme." 

3- Duadan maksad, Allah'a olan tazarrü ve yakarışı göstermek olup, birşey 
istemek değildir. İşte bundan dolayı, duâ eden kimse çoğunlukla, İster duâ etsin, 
ister etmesin, Allah'ın yapacağını kesin olarak bildiği bir şekilde duâ eder. 
Nitekim Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: "Ya Rabbi, sen hak ile hükmet" 
(Enbiya, 117) ve "Ey Rabb İmiz, peygamberlerin lisanı ile bize vaadettiklerini 
bize ver. Kıyamet günü yüzümüzü kara çıkartma" (a1-i imrân, 194). Melekler de 
şöyle duâ etmişlerdir: "Tevbe edenleri, senin yoluna uyup gidenleri yarlığa..." 
(Mümin,n İşte bunun gibi, bu âyette de, unutmanın affedileceğini bilmek, duada 
mağfiret talebinde bulunmanın yerinde olmasına mani değildir. 

4- Unutan kimsenin muaheze edilmesi, aklen imkânsız değildir. Çünkü insan 
unuttuğunda muaheze edileceğini bilirse, hesaba çekilme korkusundan dolayı 
hafızasını hep diri tutar. O zaman da ondan, herhangi bir unutma sadır olmaz. 
Fakat hatırlamayı sürdürmek ve hafızayı diri tutmak nefse zor gelen bir iştir. Bu 
durum akıl için söz konusu olunca, bu hususta duâ edip Allah'tan mağfiret 


talebinde bulunmanın güzel olması gerekir. 

5- "Teklif-i mâ-lâ yutâk"ı caiz gören âlimler, bu âyeti delil getirerek şöyle 
demişlerdir: "Unutan kimse o işi yapmaktan kaçınmaya muktedir değildir. Şayet 
Allah Teâlâ'nın onu cezalandırması aklen caiz olmasaydı, o kimse duâ ederek, 
muaheze edilmemesini istemezdi." 

İkinci Görüş: "Nisyân" (unutma) kelimesi, terketme manasına hamledilir. 
Nitekim Cenâb-ı Allah: "Fakat o unuttu, yani âmeli 

terketti. Biz onda bir azm bulamadık" (Tâhâ, 115) ve "Onlar Allah'ı unuttular, 
Allah da onları unuttu" (Tevbe, 67)yani "Onlar Aİtah için âmel etmeyi terkettiler, 
Allah da onları terketti" buyurmuştur. Bir kimse arkadaşına, 

"Beni terketme" mânâsında, "Bağışından beni de unutma der. Buna göre, bu 
âyetteki nisyandan murad, yanlış bir te'vilden dolayı bir fiili terketmek hatâdan 


murad da, yine yanlış bir mânâlandırmadan dolayı bir fiili yapmaktır. H70] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bu âyet-i kerimede zikredilmiş olan "nisyan" ve "hata"nın, ya uygun olmayan 
birşeyi yapmaya yönelme mânasına uygun bir şekilde tefsir edilmiş oldukları, 
yahut da ikisinden birisinin bu şekilde tefsir edilmiş olduğu anlaşılmıştır. Birinci 
ihtimal, büyük günah sahiplerinin affedileceğine delâlet etmektedir. Çünkü bir 
günaha yönelme, unutkanlık ve hata halinde meydana gelip, sonra da Cenâb-ı 
Hak, "Ey Rabb'imiz, eğer unutursak veya yanıhrsak, bizi tutup sorguya çekme" 
sözü ile kendisine duâ etmelerini emredince, bu, müslümanlann hatalarından 
dolayı azab olunmamalarını Allah'tan istemeleri hususunda bir emir olmuş olur. 
İşte Allah, mü'minlere bunu istemeyi emredince, bu emir, Allah'ın onların 
isteğini karşılayacağına delâlet etmiştir. Bu da, büyük günah sahiplerinin 
affedileceğini gösterir. İkinci ihtimal içindeki iki ihtimale gelince, bunların her 
ikisi de geçersizdir. Çünkü hasmımıza göre, bunlardan dolayı hesaba çekilmek 
"kabîh" (çirkin)dir. Allah tarafından yapılması kabîh (yakışıksız) görülen şeyi 
duâ ile istemek ise imkânsızdır. 

Buna göre eğer, "unutan kimse, geçen meselede anlattığınız gibi, hatırda tutmayı 
kasden terkettiği için bazan muaheze olunur" denilir ise, biz deriz ki: O kimse, 
gerçekte hatırlamayı kasden ve bile bile terkettiği için muaheze olunmaktadır. 
Binâenaleyh buradaki muaheze, onun bunu bilerek terketmesinden dolayı 
meydana gelmiştir. Bu zikrettiğimiz şeylerin zahiri, bu âyet-i kerimenin, büyük 


günah işleyenlerin de affının umulacağına delalet ettiğini gösterir. Hz 


" 


. Rabbena, bizden evvelkilere yüklediğin gibi üstümüze ağır bir yük 
yükleme..." (Bakara, 286). 


Bil ki bu ifâde, ikinci bir duadır. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: (172) 
Birinci Mesele 


Âyetteki kelimesi lügatte ağırlık ve şiddet mânâsına gelmektedir. Nitekim şâir 
Nâbiğa şöyle demiştir: 

"Ey, zulmün, kavmfn liderlerini bürüyüp kaplamasına mani olan ve, iyice 
tanımalarından sonra, onların sıkıntılarını yüklenen kimse..." 

Daha sonra, ahidjer, ağır olduğu için isr diye isimlendirilmiştir. Nitekim Cenâb-ı 
Hak "ve üzerinize bu ağır ahdimi alıp kabul ettiniz mi?" (Ah imran, 81) yani 
"ahdimi ve misakımı..." buyurmuştur. 

İsr kelimesinin bir manası da temayül ve şefkattir. Nitekim, denilir. Yani, "Hiçbir 
yakınlık ve akrabalık beni ona meylettirmez" demektir. Temayül ve şefkat, "isr" 
diye isimlendirilmiştir. Çünkü senin bir kimseye olan temayül ve şefkatin, ona 


dokunan hertürlü kötülüğü, kalbine ağırlaştırır. 073] 
İkinci Mesele Başa Dön 


Müfessirler, bu âyetle ilgili şu ki açıklamayı yapmışlardır: 

1- "Bizden önceki yahudilere katı ve sert davrandığın gibi, mükellefiyetler 
hususunda bize sert davranma." Bu müfessirler şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, 
yahudilere elli vakit namazı farz kılmış, mallarının dörtte birini zekat olarak 
vermelerini ve elbiselerine pislik bulaştığında, o kısmı kesmelerini emretmiştir. 
Yine yahudiler bir şeyi unutup yapmadıklarında, daha dünyada iken hemen 
cezalandırılmışlardır. Bir hata işlediklerinde, daha önce kendilerine helâl olan 
yiyeceklerin bir kısmı onlara haram kılınmıştır. Nitekim Hak Teâlâ: 
"Yahudilerden bir zulüm sebebiyle biz onlara, kendileri için helâl kılınan temiz 
ve güzel şeyleri haram ettik" (Nisa. 160) ve, "Gerçekte biz onlara, "kendinizi 
öldürün, yahud yurtlarınızdan çıkm" diye yazsaydik, içlerinden birazı müstesna 
olmak üzere, bunu yapmazlardı.." (Nisa. 66) buyurmuştur. 

Yine, Tâlüt'un kavminden yolcu olanlara, nehirden su içmeleri haram kılınmış ve 
onların azabı, bu dünyada hemencecik cezalandırılması olmuştur. Nitekim Hak 
Teâlâ: "Biz birtakım yüzleri silip ve belirsiz edip de enselerine çevirmezden, 
yahud cumartesi yaranına ettiğimiz lanet gibi kendilerini de lanetlemeden 
önce..." (Nisa.47)buyurmuştur. Onlar bundan dolayı domuzlara ve maymunlara 


çevrilmişlerdir. 

Kaffâl şöyle demektedir: "Kim şu yahudilerirt iddia ettikleri Tevrat'ın beşinci 
bölümüne bakarsa, Cenâb-ı Hakk'ın onlardan ne derece sert ve katı olan ahitler 
almış olduğuna vakıf olur ve çok şaşırtıcı şeyler görür. İşte mü'minler bundan 
dolayı Rab Teâlâ'dan, bu gibi ahitlerden kendilerini korumasını taleb etmişlerdir. 
O da, fazi u keremiyle mü'minlerden bu tür ahitler almamıştır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, bu ümmetin vasfıyla ilgili olarak, "O, onların ağır yüklerini sırtlarında olan 
zincirleri indiriyor.." (A'râf. 157) buyurmuş, Hz. Peygamberde, "Ümmetimden 
"mesh" (maymuna çevrilme), "hasf (yere batırılma) ve boğulma gibi ilahi cezalar 
kaldırılmıştır" o buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak, "Sen onların arasında 
bulunurken, Allah onlara azâb edici değildir. Onlar istiğfar ederlerken de Allah 
yine onları azâblandmcı değildir" (Enfâi, 33) buyurmuştur. Hz. Peygamber de, 
cin "Ben, kolay ve müsamahakâr olan HaniÜik (tevhid inancı) ile gönderildim" 


[174] buyurmuştur. Mü'minler, Cenâb-ı Hakk'ın tekliflerini hafifletmesini 
istemişlerdir. Çünkü ağır olan mükellefiyetlerde kusur işlemek ihtimali fazladır. 
Kusur işlemek ise, Allah tarafından cezalandırmayı gerektirir. Halbuki, onların 
ilâhî azaba dayanacak takatleri yoktur. İşte bu sebeple muhakkak ki, tekliflerde 
kolaylığı taleb etmişlerdir. 

2- "Şiddet ve katılık bakımından bizden öncekilerin misak ve ahdine benzer bir 
misak ve ahdi bize yükleme, Allahım!" Bu görüş öz olarak, birinci görüşe 
dayanır. Ancak ne var ki, bunda, fazladan bazı kayıtlar bulunmaktadır. 


Binaenaleyh birinci görüş daha evlâdır. U75] 
Üçüncü Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Gerek akli gerekse nakli deliller, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Ekremu7 ekremin" (çok 

ikram edenlerin en fazla ikram edeni) ve "Erhamu'r-râhimin" (= ve merhamet 
edenlerin en fazla merhamet edeni) olduğuna delâlet etmektedir. O halde Cenâb- 
ı Hakk'ın yahudilere şiddetli ve katı mükellefiyetler yükleyip, böylece onların 
çeşitli ihtilâflara ve inatlaşmalara da düşmelerine sebep olmasındaki hikmet 
nedir?" Mutezile, "Birşeyin, bir insan hakkında faydalı, başka bir insan hakkında 
ise zararlı olması mümkündür. Binâenaleyh yahudilerin tabiatlarında katılık ve 
kötülük ağır basmaktadır. Onlar, ancak böyle güç ve zor mükellefiyetle yola 
gelirlerdi. Ümmet-i Muhammed'in tabiatında ise, incelik ve güzel huy hâkimdir. 
Bundan dolayı, onlara uygun olan hükümlerin hafif ve katılıktan uzak olmasıdır" 
demiştir. 


Âlimlerimiz ise şöyle cevap vermişlerdir: Birinci makamda zikrettiğimiz o suali, 
ikinci makama alıyor ve şöyle diyoruz: Niçin Cenâb-t Hak, yahudileri tabiatları 
sert, kalbleri katı ve himmetleri az olarak yaratmış ve böylece onlar da bu kadar 
sert ve katı tekliflerle karşı karşıya kalmışlardır? Niçin yine Allahu Teâlâ, 
ümmeH Muhammed'i, tabiatları yumuşak, huyları güzel ve himmetleri yüce 
olarak yaratmış ve onlara menfaat sağlamak hususunda hafif ve kolay 
mükellefiyetler kâfi gelmiştir? Kim iyice düşünür ve insaf ederse, bu niçinlerin 
tutarsız olduğunu anlar. Allah'tan gelen herşey Mu'tezile terazisinde tartılmaktan 
yüce ve uzaktır. Allahu Teâlâ dilediğini yapar, istediği şekilde hükmeder. "O, 
yapacağından mes'ül olmaz, fakat onlar (insanlar) mes'ül olurlar" (Enbiya, 23) 


(176) 
"Ey Rabb'imiz, takat getiremeyeceğimiz şeyi bize yükleme" (Bakara, 286) U77] 
Takat Getirilemeyecek Yük Hakkında Başa Dön 


Bil ki bu, mü'minlerin yaptığı üçüncü duadır. Bununla ilgili birkaç mes'ele 


vardır: HZ8] 


Birinci Mesele 


"Taat" kelimesinin, "itaaftan, "câbe" kelimesinin, "icâbeften gelen birer isim 
oluşu gibi, "takat" kelimesi de "itâka" masdarından bir isimdir. Bu kelime, 


masdarı yerine kullanılmıştır. [179] 
İkinci Mesele 


Âlimlerimizden, "teklif-i mâlâyutâk"ın caiz olduğu hususunda bu âyeti delil 
getirenler vardır. Çünkü eğer bu caiz olmasaydı, duâ ile Allah'tan onun 
kaldırılmasının istenmesi yerinde olmazdı. 

Mu'tezile buna, şu hususları ileri sürerek cevap verir: 

1- Âyetteki "Takat getiremeyeceğimiz şeyi... "sözünün mânâsı, "yapmak çok zor 
olan şey" demektir. Bu tıpkı, bir insanın ağır görerek, "Falancaya bakmaya 
gücüm yetmez" demesi gibidir. NitekimŞâir "Eğer sen, bana gücümün 
yetmeyeceği şeyi yüklersen, seni (şimdi) sevindiren güzel huyum, seni üzer" 
demiştir. 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in köleler hakkında şöyle dediği, hadiste gelmiştir: 
"Kölenin yiyeceği ve giyeceği sahibinin üzerinedir. Köle güç yetiremeyeceği işte 
mükellef tutulmaz."L180| 

Yani, "ona zor gelen işlerle..." demektir. 

İmran b. el-Husayn (r.a), Hz. Peygamber (s.a.sj'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Hasta olan, oturarak namaz kılar. Eğer buna da gücü yetmez ise, yan yatarak 


kılar", HS1] 


Buna göre hadisteki "gücü yetmez ise.." ifâdesi "oturacak kadar gücü yoksa" 
mânâsında olmayıp, aksine bütün fukahâ bu ifâdeden maksadın, "oturması 
hâlinde, o insan için çok büyük bir meşakkat söz konusu olursa" mânâsı 
olduğunu söylemişlerdir. Hak Teâlâ da kâfirleri anlatırken"Onlar işitmeye 
tahammül edemezler" ( Hud, 20) yâni, "O, onlara çok zor gelir" buyurmuştur. 

2- Cenâb-ı Hak, "Takat geti rem iveceği miz şeyi bize teklif etme" 
buyurmamış da, "Takat getiremiyeceğimiz şeyi bize yükleme" buyurmuştur. Bir 
şeyi "tahmil" etmek, yüklemek, kişinin yüklenmeye takat getiremiyeceği şeyi 
onun üzerine koymaktır; binâenaleyh bundan murad "azâb" olmuş olur. Buna 
göre mânâ: "Bize, taşımaya katlanamayacağımız azabını yükleme" şeklinde olur. 
Eğer âyeti bu mânâya hamledersek, Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu, hakikat ifâde 
eder. Şayet bunu "teklif etme, mükellef klima" mânâsına hamledersek, mecaz 
olur. Bu sebeple, birincisi daha uygundur. 

3- Farzedelim ki onlar, Cenâb-ı Hak'tan, kendilerini, takat getiremiyecekleri 
şeylerle mükellef kılmamasını istemiş olsunlar... Fakat bu, bunun aksinin 
yapılmasının caiz olduğuna da delâlet etmez. Çünkü, bu ifâde eğer buna delâlet 
ederse, Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabb'im, hak ile hükmet" (Enbiya, 112) ifâdesi de 
Cenâb-ı Hakk'tn bâtıl ile hükmetmesinin cevazına delâlet ederdi!.. Bunun gibi 
İbrahim (a.s)'in, "İnsanların diriltileceğigünde, beni utandırma" ( şuarâ, 87)sözü 
de, Cenâb-ı Hakk'ın peygamberlerini utandırmasının caiz olduğuna delâlet 
ederdi!.. Öte yandan Cenâb-ı Allah Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Kâfirlere ve 
münğdfıklara itaat etme!" (Atzai>, 48) demiştir. Bu, Hz. Peygamber'in kâfirlere 
ve münafıklara itaat etmesinin cevazına delâlet etmez.. Cenâb-ı Hakk'ın 
"Andolsun ki, eğer sen şirk koşmuş olsaydın, muhakkak ki amelin boşa giderdi" 
(Zümer, 65) âyeti hakkında söylenebilecek söz de bunun gibidir. Mu'tezfle'nin 
cevaplarının tamamı işte budur. 

Bizim âlimlerimiz buna şöyle diyerek cevap vermişlerdir: Birincisi: İki yönden 
reddedilir: 

a) Şayet, Cenâb-ı Hakk'ın: "Takatgetiremiyeceğimiz şeyi bize yükleme" sözü, 
"onlara olan teklifleri zorlaştırmama" anlamına hamledilirse, bu takdirde bu 


" 


âyetin manasıyla, bundan önce bulunan, "Ey Babb'imtz, bizden öncekilere 
yüklediğin gibi üstümüze ağır bir yük yükleme" ifâdesinin mânâsı aynı olurdu. 
Bu ise, sırf tekrardır. Tekrar ise, caiz değildir. 

b) Biz, âyette geçen kelimesinin güç yetirmek ve muktedir olmak anlamlarına 
geldiğini açıkladık. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın: buyruğunun zahiri mânası, 
"kendisine güç yetiremediğimiz şeyi bize yükleme!" şeklinde olur. Bu konuda 
söylenebilecek en son şey, bu lafzın, bazı kullanış şekillerinde mecazen istikbâl 
anlamına geldiğidir... Ancak ne var ki asi olan, lafzı hakiki mânâsına 
hamletmektir. 

İkincisine de şöyle cevap verilir: Tahammül etmek, yüklenmek kelimesi Kur'ân 
dilinde, "teklif" mânâsına tahsis edilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Biz emâneti 
göklere, yere ve dağlara arz ve teklif ettik de, onlar bunu yüklenmekten 
çekindiler, bundan korktular. İnsan ise bunu yüklendi..." (Ahzat». 72) 
buyurmuştur. 

Sonra farzedelim ki, bu anlayış bulunmamış olsun.. Ama ne var ki Cenâb-ı 
Hakk'ın: "Takatgetiremeyeceğimiz şeyi bize yükleme" buyruğu hem azâb hem 
de teklif hakkında umümi bir mânâ ifâde eder. Binâenaleyh kelimeyi zahirine 
göre amel ettirmek gerekir. Tahsis etmeye gelince, bu bir hüccet olmadan 
yapılırsa caiz değildir. 

Üçüncüye ise şöyle cevap verilir: Bir şeyi yapmak imkânsız olunca, bu 
imkânsızı duâ ve niyaz yoluyla O'ndan taleb etmek caiz olmaz. Bu tıpkı, 
duasında ve niyazında, "Ey Rabb'imiz, iki zıddı bir araya getirme! Kadim olanı 
muhdese çevirme" diyen kimsenin durumu gibi olur.. Oysa ki bu, caiz değildir.. 
Sizin zikrettiğiniz şey de böyledir. 

Bu sabit olunca deriz ki, asi olan işte budur. Mufassal (detaylı) bir delil sebebiyle 
bazı durumlarda bunu terketmek caiz olsa da diğer hallerde delil olmaksızın 


terketmek gerekmez. Muvaffakiyyet Allah'tandır. [182] 
Üçüncü Mesele Başa Dön 


Bilmek gerekir ki, âyet-i kerime hakkında geriye birkaç soru kalmıştır: 

Birinci soru: Cenâb-ı Hak önceki âyette buyurmuşken, burada niçindemiştir? 
Niye, birincisini "hami" kelimesine; ikincisini de "tahmil" kelimesine tahsis 
etmiştir 

Cevap: Güç olanın taşınması (hami) mümkündür. Takat getirilemeyene gelince, 
bunu taşımak (hami) mümkün değildir. Takat getirilemeyen şeyde söz konusu 
olan ise.-onun sadece "yüklenilmesi" (tahmil)'dir. Zor ve meşakkatli olan şeye 


gelince, bunu hem taşımak (hami), yüklenmek; hem de başkasına yüklemek 
(tahmii) mümkündür. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak son âyet-i kerimede 
"tahmil" (yüklemek) kelimesini zikretmiştir. 

İkinci soru: Kul, "üstümüze ağır bir yük yükleme" sözüyle kendisini zor bir işte 
mükellef kılmamasını taleb edince, Allah'ın, takat getirilemeyecek şeyle 
mükellef kılmaması da bunun zaruri neticelerinden olmuştur. Buna göre, bu 
tertibin aksi daha evlâdır. 

Cevap: Benim hatırıma gelen, gerçekteyse bilgisi Allah katında olan şey şudur: 
Kulun iki makamı vardır: 

a) Şeriatın zahirini yerine getirmek; 

b) Mükâşefeye yönelmek., ki bu, insanın marifetullâh ile, Allah'a hizmet, O'na 
taât ve nimetlerine de şükür ile meşgul olmasıdır. 

Birinci makamda, Cenâb-ı Hakk'ın, güç gelen mükellefiyetler yüklememesi taleb 
edilir. İkinci makamda ise insan şöyfe der: "Ya Rabbi, benden, senin celâline 
lâyık bir hamd ve övgü; nimet ve lütuflarına lâyık bir şükür; kudsiyyet ve 
azametine lâyık bir marifet isteme!.. Çünkü, benim zikrim, fikrim ve şükrüm 
buna uygun değildir... Buna gücüm de yetmez.." Şeriat "hakikâf'ten önce olduğu 
için, Allahu Teâlâ, "Üstümüze ağır bir yük yükleme" sözünü, "Takat 
getiremeyeceğimiz şeyi bize yükleme" ifâdesinden önce zikretmiştir. 

Üçüncü soru: Allahu Teâlâ, mü'minlerden, onların cemi sigasıyla, "Eğer unuttuk 
yahut yanildıysak, bizi tutup azarlama, "Bizden öncekilere yüklediğin gibi 
üstümüze ağır bir yük yükleme" ve "Takat getlremiyeceğimiz şeyi bize yükleme" 
diyerek, toplu bir biçimde bu duaları yaptıklarını nakletmiştir. Duâ zamanında 
bir araya gelmenin faydası nedir? 

Cevap: Bundan maksat, duanın kabulünün topluca yapılınca daha mükemmel 
olacağını beyan etmektir. Bu böyledir. Çünkü her insanın himmet ve gayretinin 
ayrı ayrı tesirleri vardır. Bunlar ve sebepler tek bir şey üzerinde bir araya 


geldiklerinde, o şeyin tahakkuku daha mükemmel olur. [183] 


"Bizi affet, bizi bağışla ve bize merhamet et. Sen Mevlâmızsın bizim. Kafir 
toplumlara karşı da bize yardım et" 

(Bakara, 286). 

Bil ki, önceki üç çeşit duada taleb edilen şey, Allahu Teâlâ'nın yapmaması, o 
şeyleri terketmesidir. Bu duâlâr da "Rabbimfz.." lafzına bitişik olarak gelmiştir. 
Fakat bu dördüncü duâdâ afzı bulunmamaktadır; zahiri de, Allah'ın bir şeyi 
yapmasını istemeye delâlet etmektedir. Bu hususla ilgili iki soru vardır: 

Birinci soru: Burada niçin lâfzı zikredilmemiştir? 


Cevap: Nida etmeye ancak, uzaklık söz konusu olduğu zaman ihtiyaç duyulur. 
Nida edilen şey yakın olduğunda ise, nidaya İhtiyaç duyulmaz. Bu duada Kij 
nidası, kulun yalvarıp yakarmaya devam ettiğinde Allah'a kurbiyyete nail 
olacağını bildirmek için hazf edilmiştir. Bu, kendisiyle başka sırlara muttali 


olunacak büyük bir sırdır. (184) 
Af, Mağfiret ve Rahmet Arasındaki Fark Başa Dön 


İkinci soru: "Afv", "mağfiret" ve "rahmet" kelimeleri arasında ne fark vardır? 
Cevap: Afv, kuldan cezanın düşmesidir; mağfiret, kulu utandırmak ve rezil- 
rüsvay etmek azabından koruyarak, onun suçunu örtmektir. Buna göre kul sanki 
şöyle demektedir: "Senden afv diliyorum. Beni affettiğin zaman, günahımı ört! 
Çünkü, kabir azabından halâs olmak, ancak onun peşinden utanç azabından da 
halâs olunduğunda, kurtulunduğunda hoş olur.." Birincisi cismani, ikincisi ise 
ruhani bir azâbtır. Kul her ikisinden de kurtulunca, mükâfaat istemeye yönelir. 
Bu da iki kısımdır: Cismâni mükğfaat ki bu cennet nimetleri, onun lezzetleri ve 
oradaki hoş ve güzel şeylerdir. Diğeri ise, ruhani bir mükâafattır ki bunun da 
zirvesi, Allah'ın celâl nurlarının o kimseye tecelli etmesi ve, takati nisbetinde 
Allah'ın kibriyâsının, yüceliğinin o kimseye inkişâf etmesi, zuhur etmesidir. Bu 
da, o kimsenin Allah'ın dışında bulunan herşeyden sıyrılarak, tamamiyle Allah'ın 
celâlinin nuruna boğulmasıyla, istiğrakıyla mükmün olur. Buna göre Cenâb-ı 
Hakk'ın "Bize merhamet et!" buy- 

ruğu cismani mükğfaatı; O'nun bundan sonra demesi de, "ruhani mükâfaatı" ve 
kulun bütün benliğiyle Allah'a yönelmek istediğini gösterir. Çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın"Sen Mevlâmızsın bizim" buyruğu, o anda bulunan kimselerin (hâzirün) 
yaptığı bir hitâbtır. Belki de kelâmcıiardan peK çoğu, bu açıklamaları tuhaf 
görür ve bunların tâat kabilinden söylenilmiş şeyler olduğunu söylerler. Yemin 
ederim ki, onlar söyledikleri şeylerde doğru söylemektedirler, zira onların 
ilimdeki dereceleri budur. "Şüphesiz ki Rabb'in, yolundan sapan kimseleri çok 
iyi bilenin ta kendisidir. O, hidâyete ulaşmış olan kimseleri de pek İyi bilendir" 
(Necm, 30>. 

Cenâb-ı Hakk'ın"Sen Mevlâmızsın bizim" buyruğunda bir başka anlam daha 
vardır. O da şudur: Bu kelime, kulun son derece huşu ve inkiyâd içinde 
bulunduğunu; kendisine ulaşan her nimetin sahibinin Allah olduğunu ve elde 
ettiği her türlü ikramı ve ihsanı O'nun lütfettiğini itiraf ettiğini gösterir. Hiç 
şüphesiz işte bu sebeple, kullar duâ ederken, Allah'ın lütfü ve ihsanına dair söz 
ederlerken kendilerinin, ancak Cenâb-ı Hakk'ın tedbiriyle işlerinin 


tamamlanacağı bir çocuk ve, ancak Mevtasının ıslâhryla işlerinin yoluna gireceği 
bir kul durumunda olduklarını; Allahu Teâlâ'nın, gökler ve yerin Kayyüm'u 
olduğunu, bütün işleri yoluna koyan olduğunu, "Ne güzel Mevlâ, ne güzel 
yardımcı" (Enam. 40) âyetinde de belirttiği gibi, hakikatte her şeyin müdebbiri 
(yöneticisi) O olduğunu izhar etmişlerdir. 

Bu âyetin bir benzeri de, "Allah, imân edenlerin dostudur" (Bakara, 257); yani, 
"yardım edenidir", "Muhakkak ki Allah, onun dostudur" (Tahrim, 4) ve "Bunun 
sebebi şudur: Çünkü Allah muhakkak ki imân edenlerin doshıdur. Kâfirlertnse 
dostu yoktur" (Muhammed, 11) âyetleridir. 

Daha sonra Cenâb-t HakKdfir toplumlara karşı da bize yardım et" buyurmuştur. 
Yani, "Onlarla savaşırken, onlarla hüccetleşirken ve, Hak Teâlâ'nın, "Onu diğer 
bütün dinlerden üstün kılmak için" (Saf,9)âyetinde de buyurduğu gibi, İslâm 
devletinin onların devletlerinin üzerine çıkması hususunda, onlara karşı bize 
yardım eti" demektir. Muhakkik ulemâdan, "Kâfir toplumlara karşı da bize 
yardım et" duasından maksadın, "Ruhani- meleki kuvvetlerle, mâsivâullah'tan 
başkasına çağıran cismani güçleri kahretme konusunda Allah'tan yardım istemek 
olduğunu" söyleyenler de bulunmaktadır. Bakara süresi bu ifâdelerle sona 
ermektedir. 

Vahidi (r.h), Mukâtil İbn Süleyman'ın şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hz. 
Peygamber Miraca çıktığında, ona Bakara süresinin son âyetleri verilmiştir. 
Bunun üzerine melekler, "Hiç şüphesiz Allahu Teâlâ"Peygamber 

"imân etti" diyerek, sana güzel bir övgüyle ikramda bulundu. Binâenaleyh, sen 
O'ndan iste, ve O'na yalvar yakar.." dediler. Bunun üzerine Cebrail (a.s), Hz. 
Peygamber'e nasıl duâ edeceğini öğretir.. Hz. Peygamber (s.a.s) de "Ey 
Rabb'imiz, bağışlamanı dileriz.. Dönüş ancak sanadır" deyince de, Allahu Teâlâ, 
"Şüphesiz ben sizi bağışladım!" der. Hz. Peygamber, "Btzimuâhazcetme!., 
"deyince, Allah(c.c), "Bensizimuâhaze etmeyeceğim!" buyurur. Hz. Peygamber 
"Üstümüze ağır bir yük yükleme" deyince Cenâb-ı Hak, "Ben size katı davran m 
ayacağım" buyurur. Hz. Peygamber (s.a.s), "Takat getiremeyeceğimiz şeyi bize 
yükleme" deyince, Cenâb-ı Hak, "Bunu size yüklemiyeceğim" buyurur. Hz. 
Muhammed: "Bizi atfet bizi bağışla ve bize merhamet et" deyince, Allahu Teâlâ 
da, "Muhakkak ki sizi affettim, sizi bağışladım, size merhamet ettim ve, kâfir 
toplumlara karşı da size yardım ettim" buyurur. 

Bazı rivayetlerde Hz. Muhammed (s.a.s) bu şekilde duâ ederken, meleklerin 
"Amin" (= kabul buyur) dedikleri de yer almıştır. 

Bu kelimelerin yazarı şu yoksul, fakir, muhtaç kimse de şöyle der: "Ey Allah'ım, 
ey efendim! Araştırdığım ve yazdığım her şey ile, sadece senin rızanı ve yüce 


cemâlini gözettim. Eğer isabet ettiysem, senin muvaffak kılmanla isabet 
etmişimdir. Sen bunları, lütfün ve ihsanınla, bu yoksul ve muhtaç kimseden 
kabul et!.. Eğer hata ettiysem, ey ısrar edenlerin ısrarının canını asla sıkmadığı 
ve isteyenlerin isteklerinin de kendisini meşgul etmediği Aliahım! Sen lütfü 
kereminle, benim günahlarımı bağışla..." Bunlar, bu sürenin tefsiri hakkında 
söylediğim son sözlerdir. Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allah'adır. Salât ü selâm 
ise, efendimiz, Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.s) ile O'nun âline ve 


ashabına olsun... H85] Başa Dön 
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[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/32- 
34. 

BL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/35. 
21 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/35. 
[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/35. 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/35. 
[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/35. 
[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/36. 
[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/36. 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/36- 





37. 

[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/37. 
[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/37- 
38. 

[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/38. 
L62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/38. 
[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/38. 
[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/38- 
39. 

L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/39. 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/39. 
[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/39- 
40. 

[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/40. 
1691 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/40. 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/41. 
[71] Mu'tezile gibi "Allah vaidini (tehdidini) tevbe etmeyenler hakkında mutlaka 
gerçekleştirecektir" görüşünde olanlar (Ç). 

[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/41- 
42. 
[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/42- 
43. 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/43- 
45. 

[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/45. 
[76] Parayı peşin yatırıp malı sonra almak suretinde yapılan bir alışveriş 
muamelesi (Ç). 

[77] Müslim, müsâkât, 128 (3/1227). 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/45- 
46. 

[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/46- 
48. 





[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/48. 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/48- 
49, 

[82] Müsned, 5/266; 6/116. 

[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/49- 
50. 

[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/50. 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/50. 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/50- 
51. 

[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/51. 
[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/52. 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/52. 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/52- 
33. 

[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/53. 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/53. 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/53. 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/53- 
54, 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/54- 
55. 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/55- 
56. 

[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/56. 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/56- 
57. 

[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/57. 
[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/57- 
58. 

LOI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/59. 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/59. 





[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


61. 


L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


64. 


[109] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[10] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
66. 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
67. 
[112] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





6/59. 
6/59- 


6/61. 
6/62. 
6/62. 
6/62- 


6/65. 
6/65- 


6/66- 


6/67. 


[113] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/667. 

[114] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
68. 
U15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[116] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
69. 
U17] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
70. 
[118] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[M19] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[120] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


71. 


[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


72. 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
73. 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





6/67- 


6/68. 
6/68- 


6/69- 


6/70. 
6/70. 
6/70- 


6/71- 


6/72- 


6/73. 


[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
74. 

[126] Müsned, 5/266. 

[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
76. 
[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71. 
[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
80. 
[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
81. 





6/73. 
6/73- 


6/74- 


6/76. 
6/76- 


6/77. 
6/71- 


6/80- 


133] Kur'an'ın ayetleri, okunarak ibâdet edildikleri için, "vahy-i metlüv" 
(okunan vahiy) diye: Hz. Peygamberin vahye dayandığına inanılan hadisleri de 


"vahy-i gayr-i metlüv" (Okunması ile dive isimlendirilmiştir. 

[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
82. 
(136) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
83. 
(137) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
84. 
[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
85. 
(139) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
86. 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
88. 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








6/81. 
6/81- 


6/82- 


6/83- 


6/84- 


6/85- 


6/86. 
6/86. 
6/87- 


6/88- 


89. 

[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(451 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[147] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
91. 
[149] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
92. 
L50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








6/89. 
6/89. 
6/89. 
6/90. 
6/90- 


6/91- 


6/92. 


DU Müslim, zikir. 41 (4/2075) ("Yetmiş defa" yerine "yüz defa" gelmiştir); 


Ebu Dftvud vitr 26 (2/85) (aynı 
farkla.birkacayetbulunmaktadır. 


L52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
93. 

(1531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[154] Müslim, tevbe, 19-20 (4/2108) (az farklı bir şekilde). 

USS] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
96. 
L56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(157) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
97. 
U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[160] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
101. 





6/92- 


6/94. 


6/94- 


6/96. 
6/96. 
6/96- 


6/97. 
6/97- 


HOL) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/101. 


[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/102. 


[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/102. 





[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/102-103. 
(1651 İbn Mâce, duâ, 1 (2/1258); Tirmizi, dua, 1 (5/456). 


(166) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/103-104. 


(167) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/104. 





[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/104-105. 


[169] Aynı manada, değişik bir ifâde ile: Ibn Mftce, talâk, 16 (1/659); Keşfu'l- 


Hafâ, 1/433. 

[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/105-107. 
O71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/107. 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/107-108. 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/108. 

174) Müsned, 5/266. 

O75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/108-109. 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/109-110. 
O77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/110. 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/110. 
O79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/110. 

[180] Müslim, eymân, 41 (3/1284). 

L81] Ibn Mâce, ikâme, 139 (1/386-387) (Aynı manada...) 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 
6/110-112. 








Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 


[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/113. 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/114. 
U85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/114-116. 





The CHM file was converted to HTM by Trial version of ChmDecompiler. 
Download ChmDecompiler at: http://www.zipghost.com 














Hidayet ve Dalâlet 





İkinci Mesele 
Nefsin İstekleri 





y 9:0 


Dörd ncü Mesele 





ve İlim Ehlinin Tevhide Şehadet 














Ümmi- Kelimesinin Mânâs 








Birinci Mesele 
İkinci Mesele 











uştur 








Yapılan İyi ve Kötü Amellerin Âhirette Hazır 





Bu e Âyet Evliyanın Kerametinin 








Birinci Mesele 





İkinci Mesele 


Ikinci Mesele 
Mesele 











h'ın Kelimesi" esinin Mânâsı 
'nın Hasür Vasfının İzahı 


İkinci Mesele 


ÂL-İ İMRÂN SÜRESİ 


"Bu süre Medeni bir süredir. Ayet sayısı ıkiyüz olup, Enfâl süresinden sonra 
nazil olmuştur." 


Elif, Lâm, Mim. Allah o Allah'dır ki O'ndan başka hiçbir tanrı yoktur. Hay ve 
Kayyümdur" 
(Âli İmrân, 1-2). 


ifâdesinin tefsiri, Bakara süresinde geçti. Bununla ilgili bazı meseleler vardır: LU 


Elif lim Mim ile ilgili Kıraat Vecihleri 


Âsimin râvisi Ebü Bekr, buradaki mim harfini sükün ile, lafzının hemzesini de 
fetha ile okumuştur. 

Diğer kıraat imamları ise, mim'i fetha ile okuyarak, lafzına vasletmişlerdir. 

Âsim, şu iki sebepten dolayı o şekilde okumuştur: 

a) Vakfa niyet edip, sonra da yeni başlamış olduğu için, hemzeyi açıkça gösterip 
okumak. 

b) Vasi elifini kat' ederek okuyanların lehçesine göre olması, yani vasi elifini 
vasletmeyenlere göre okunmuş olmasıdır. 

ile "lafza-i celâl" arasını fasledip hemzeyi izhar ederek okuyanlar ise, ululamak 
ve tazim etmek için böyle okumuşlardır. 

Mim harfini mansub okumanın iki türlü izahı vardır: 

1- Birincisi Ferrâ'nın görüşüdür ki bunu Basralılardan pek çok kimse de tercih 
etmiştir. Bu görüşe göre harf isimlerinin sonu sükündur. Sen; ty j tiyt (bir, iki, üç) 
dediğin gibi, "elif, lâm, mim" dersin. Bu takdire göre, 

lafzı ile yeni başlanıyor olması gerekir. Biz "Allah" lafzı ile başladığımızda, 
hemzesini harekeli olarak okuruz. Fakat bu imamlar, hafiflik ve kolaylık olsun 
diye hemzeyi düşürmüşler ve hemzenin harekesini, A 'in mim'i ile başlamasından 
dolayı, hemze varmış gibi olsun diye mim'e vermişlerdir. 

Buna göre şayet, "Eğer maksad bu iki kelimeyi birbirinden ayırmak ise, hemzeyi 
düşürmek imkânsız olur. Eğer maksad, bu iki kelimeyi birbirine vasletmek ise, 
harekeli olarak hemzenin kalması imkânsız oiur. Hemzenin durması imkânsız 
olunca, harekesi de, harekesinin mim'e verilmesi de imkânsız olur?" denirse, biz 
deriz ki: Bunun yazıda düşmesi, fakat mânâca kalması ve mânâca bulunduğuna 
delâlet etmesi için harekesinin bırakılmış olması niçin caiz olmasın? Ferra'nın 
görüşünün izahı budur. 


2- İkincisi Sibeveyh'in görüşüdür. Buna göre, mim'in harekelenmesinin sebebi, 
iki sakin harfin yan yana gelmiş olmasıdır. Âlimlerden çoğu bu görüşü kabul 
etmemişlerdir. Burada bir incelik vardır, fakat bunu özetlemek bile uzun sürer. 
Ben diyorum ki: Bu hususta iki bahis vardır: 

a) Harekenin kendisinin sebebi. 

b) O harekenin fetha oluşu meselesi. 

Birinci bahis, şu mukaddimelere dayanır: 

Birinci mukaddime: İki sakin harf yan yana geldiğinde, onlardan birincisi med 
ve lin harflerinden olursa, ona hareke vermek gerekmez. Çünkü bu iki sakin 
ve/benzeri harfleri telaffuz etmek kolaydır. Mesela, senin, ^jt\ '-İ* demen gibi... 
Fakat böyle olmazsa, birinci harfi harekelemek gerekir. Çünkü bu gibi iki sakini 
telaffuz etmek kolay olmaz. Zira telaffuz ancak hareke ile olur. 

İkinci mukaddime: Sibeveyh'e göre, harf-i tarif sadece sakin olan lâm 

harfidir. Sakin harf ile bir kelimeye başlamak mümkün olmaz. Bundan dolayı 
Araplar, harf-i tarif olan sakin lamın basma bir hemze getirip, lâm'ı telaffuz 
edebilmek için o hemzeye hareke vermişlerdir. Buna göre, harf-i tarif lâm'ından 
önce Araplar, harekeli başka bir harf bulurlarsa, o zaman sakin lâm'ı onunla 
okuma imkânı bulmuş olurlar. Eğer lâm'dan önce, sakin bir harf bulurlarsa, o 
sakini harekeleyerek, lâm'ı böylece okuyabilirler. Bu takdire göre hemze-i vasl'a 
ihtiyaçları kalmaz. Çünkü hemze-i vasl'a, lâm'ı okumak için ihtiyaç duyulur. 
Kendisi ile fâm harfinin telaffuzu mümkün olan harekeli bir harf bulunduğu 
zaman, hemze hem şeklen, hem manaca; hem hakikaten, hem de hükmen 
hazfedilir. 

Durum böyle olunca, varlığına hükmen delâlet etsin diye hemzenin harekesinin 
mim'e verildiği söylenemez. Çünkü buna, varlığına bir hükmün ve bir eserin 
taalluk ettiği yerlerde başvurulur. Fakat biz, durumun böyle olmadığını 
açıkladık. Böylece o hemzenin zâtı ve eseri ile tamamen düştüğünü anlamış 
oluruz. Binâenaleyh Ferrâ'rnn görüşü bâtıl olmuş olur. 

Üçüncü mukaddime: Harf isimlerinin sonları sakindir ve bu hususta ittifak 
vardır. 

Bu mukaddimeleri iyice anladığın zaman, biz deriz ki: Bizim ^«Jl sözü-müzdeki 
"mim" sakindir. *İJI deyişimizdeki lam-ı tarif de sakindir. Böylece iki sakin bir 
araya gelmiş oldu. Binâenaleyh mimi harekelemek ve hemzenin de hem şeklen 
hem de hükmen düşmesi gerekirdi. Sibeveyh in görüşü bu izaha göre sahih, 
Ferra'nın görüşü ise bâtıldır. 

İkinci bahis: Birisi şöyle diyebilir: "Sakin harf, harekelendiği zaman kesre ile 
harekelenir. O halde burada niçin fetha ile harekelenmiştir?" 


Zeccâc buna şöyle cevap verir: "Burada kesre uygun düşmemektedir. Çünkü (Jı 
deki ^ kelimesinin, son mim'inden önce yâ harfi bulunmaktadır. Eğer bu son 
mim kesre ile harekelense, yâ harfi ile birlikte kesre de bulunmuş olur ki bu dile 
ağır gelir. Binâenaleyh kesre bırakılmış, fetha tercih edilmiştir." 

Ebu Ali el-Fârisi, Zeccâc'ın bu görüşünü tenkid ederek şöyle der: "Bu, bizim J?r 
(Evet) dememiz ile bozulur. Çünkü bu sözümüzde râ harfi, kendisinden önce 
sakin yâ bulunduğu halde kesrelidir." 

Bence bu tenkid zayıftır. Zira kesre, biraz ağırca bir harekedir, yâ harfi de onun 
kızkardeşidir. Bunlar bir araya geldiklerinde kesrenin ağırlığı artar. Sonra 
bundan, "Allah" lafzındaki son derece hafif olan elifi telaffuz etmeye geçilir. 
Böylece de dil, harekelerin en ağırından en hafifine geçmiş olur ki, bir anda iki 
zıddan birinden diğerine geçmek, lisana zor gelir. Fakat mim harfini fetha ile 
harekelediğimizde, lisân mim'in fethasından, "Allah" lafzının hemzesine geçmiş 
olur ki bu kolaydır. İşte Sibeveyh'in görüşünün açıklaması bundan ibarettir. 
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Sürenin Nüzul Sebebi 


Bu sürenin sebeb-i nüzulü hakkında şu iki rivayet ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: Bu, Mukâtil b. Süleyman'ın görüşüdür. Ona göre, bu sürenin 
başındaki bazı âyetler 

yahudiler hakkında nazil olmuştur. Biz, bu hususu (Bakara, 1-2.) âyetinin 
tefsirinde zikretmiştik. 

İkinci görüş: "Bu sürenin başından, mübâhele âyetine (Âi-ümran.ei) kadar olan 
kısım hristiyanlar hakkındadır." Bu Muhammed b. İshfik'ın görüşüdür. O şöyle 
demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s)'e, Necran'dan binitli yetmiş kişilik bir heyet 
geldi. İçlerinden ondördü onların eşrafından idi. Bu ondört kişinin üçü de 
kavmin iteri gelenlerinden idi. Bunlardan birisi başkanları idi ve adı da Abdu'l- 
Mesih idi. İkincisi danışmanları ve en ileri görüşlü olanları idi. Ona "Seyyid" 
(Efendi) diyorlardı ve adı el-Eyhem idi. Üçüncüsü de, âlimleri, piskoposları ve 
müderrisleri idi ki adı Ebu Harise İbn Alkame idi. O, Benü Bekir İbn Vâil 
kabilesinden idi. Hristiyanlıktaki eğitim ve öğretimi, hristiyantığa yaptığı 
hizmetleri, çalışmaları sebebi ile ve ilmi ile meşhur olduğu için, ona Rum 
hükümdarları tarafından izzet ve ikramlara mazhar kılınarak, kendisine birçok 
mallar verilmiş ve idaresine birçok kiliseler bağlanmıştı. Necran'dan gelirken bir 
katıra binmiş, onun yularını da kardeşi Kürz b. Alkame çekmiştir. Ebu Hârise'nin 
katırı yürürken birden tökezler. Kardeşi Kürz, Hz. Peygamber (s.a.s)'i 


kastederek, "O uzaktaki helak olsun" deyince, Ebu Harise, "Aksine senin anan 
helak olsun" dedi. Bunun üzerine Kürz, "Niçin ey kardeşim?" deyince, o 
cevaben, "vallahi o bizim beklemekte olduğumuz peygamberdir" der. Kürz de, 
"Bunu bildiğin halde, ona inanmana mâni olan nedir?" der. Ebu Harise, "Şu 
krallar bize çok mallar verip, izzet-ü ikramda bulundular. Eğer biz Muhammedi 
tasdik edecek olursak, onlar bütün verdiklerini geri alırlar" dedi. Bu cevap 
Kürz'ün kalbinde bir ukde oldu. Müslüman oluncaya kadar bunu gönlünde 
sakladı. Müslüman olunca, bu hadiseyi anlattı. 

Sonra bu üç ileri gelen reisleri, piskoposları ve danışmanları Hz. Peygamber 
(s.a.s) ile, dinlerindeki ihtilaflar üzerinde konuştular. Onlar bazan Hz. İsâ 
(a.s)'nın Tanrı olduğunu, bazan "Allah'ın oğlu" olduğunu, bazan da üçün (Baba- 
Oğul-Ruhul-Kudüs) üçüncüsü olduğunu söylüyorlardı. "O, Allah'tır" demelerine, 
"Çünkü ölüleri diriltir, anadan doğma körleri, alaca hastalığına musab olanları ve 
diğer hastalan iyileştirir, gayblan haber verir, çamurdan kuş şeklinde bir şey 
yapar, ona üfler, o da uçardı' diye delil getiriyorlardı. O'nun, Allah'ın oğlu olduğu 
iddiasına da, "Çünkü O'nun bilinen bir babası yoktu" diye istidlal ediyorlardı. 
Onun, üçün üçüncüsü olduğu görüşlerine de, "Çünkü Allah "Biz yaptık," "Biz 
kıldık" diyor. Eğer Allah bir olsaydı "Ben yaptım" derdi, diye istidlal etmişlerdir. 
Buna karşılık Hz. Peygamber (s.a.s) onlara "İslam'a giriniz" deyince, onlar, "Biz 
senden daha önce İslâm'a girdik" dediler. Bunun üzerine Hr. Peygamber (s.a.s), 
"Yalan söylüyorsunuz. Allah'a bir oğul isnad edip duruyorken, haça taparken ve 
domuz eti yiyip dururken, sizin müslümanlığınız nasıl doğru olur" dedf. Onlar 
da: "EğeT O, Allah'ın oğlu değil ise, onun babası kimdir?" dediler. Hz. 
Peygamber (s.a.s) sustu ve bunun üzerine Allah Teâlâ, Âl-i İmrân süresinin 
başından seksen kadar âyeti indirdi. 

Daha sonra Hz. Peygamber (s.a.s) onlarla münazaraya başlayarak, şöyle dedi: 
"Bilmiyor musunuz, Allah ölümsüz olan bir Hayy'dır, diridir? Hz. İsa ise, 
ölümlüdür..." 

"Evet biliyoruz.." "Bilmiyor musunuz ki, babasına benzemeyen hiçbir çocuk 
yoktur?" 

"Evet biliyoruz.." 

"Bilmiyor musunuz ki, Rabb'imiz her şeye hâkim ve kayyümdur? Onu korur, 
gözetir, muhafaza eder ve rıztklandırır.. Halbuki İsa, bunların herhangi birini 
yapabilir mi?" 

"Hayır..." 

"Bilmiyor musunuz, yerde ve gökte bulunan hiçbir şey Allah'a gizil kalmaz? İsa 
ise, Allah'ın bildirdiğinden başka herhangi bir şeyi bilebilir mi?" 


"Hayır..." 

"Rabb'imiz, İsa'yı anasının rahminde dilediği gibi şekillendirdi.. Bunu bilmiyor 
musunuz?.. Rabb'imizin İse yemez-içmez ve abdest bozmaz olduğunu bilmiyor 
musunuz?" 

"Evet biliyoruz." 

"İsa'yı anası, bir kadının çocuğunu taşıdığı gibi taşımış, yine bir kadının 
çocuğunu doğurduğu gibi de doğurmuştur. O da, bir çocuğun beslenmesi gibi 
beslenmiş, gıdalanmıştı." 

“Evet.” 

Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "O halde İsa, sizin iddia ettiğiniz gibi, 
nasıl bir ilâh olabilir?" dedi. Onlar da, bunu anladılar; ama sonra küfrân-ı nimette 
bulunarak, inkârı sürdürdüler. 

Yine onlar inadlarmı sürdürerek: 

"Sen, isa'nın, Allah'ın kelimesi ve Ondan bir ruh olduğunu zannetmiyor musun?" 
dediler. Hz. Peygamber de: 

"Evet, öyle biliyorum" deyince, bunun üzerine onlar: "Eh, bu da bize yeter" diye 
cevap verdiler. 

Bunun üzerine Allahu Teâlâ, "İşte kalblerinde bir eğrilik bulunanlar, sırf fitne 
aramak, onun teviline yeltenmek için, onun müteşabib olanına tâbi olurlar. 
Halbuki onun tevilini ancak Allah bilir. İlimde derinleşmiş olanlar ise, "Biz ona 
inandık. Hepsi Rabb'imiz kahndandır' derler. Akıl sahiplerinden başkası bunu iyi 
düşünemez" (ân imran, 7) âyetini indirdi. 

Sonra onlar, bu âyeti kabul etmeyince Allahu Teâlâ Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
onlarla "mübâhele"'yi (karşılıklı lanetleşmeyi) emretti.. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s), onları "mübâhele" ye davet edince, onlar: 

"Ey Ebâ'l-Kâsım, bizi bırak da bir düşünelim.. Sonra, yapmamızı istediğin şeyi 
yapmak için sana geliriz.." dediler ve, çekip gittiler. 

Daha sonra bu üç kişi kendi aralarında birbirlerine, "Bu konuda ne diyorsunuz.." 
deyince, içlerinden birisi, "Ey, hristiyan topluluğu, Allah'a yemin ederim ki, 
sizler hiç şüphesiz Muhammed'in peygamber olduğunu biliyorsunuz.. Andolsun 
ki o size, peygamberiniz hakkındaki meseleyi çok güzel izah etti... Yine, yemin 
ederim ki, bir peygamber ile lânetleşmeye girmiş olan her kavmin, büyüğünün 
küçüğünün öldüğünü; eğer siz de bunu yaparsanız, bunun sizin kökünüzü 
kurutacağını biliyormusunuz.. Madem ki bu dinde kalmak istiyorsunuz, o halde 
o adamla bir anlaşma yapın, sonra da ülkenize dönün!" dedi. Bunun üzerine 
onlar, Allah'ın Resülü'ne gelerek, şöyle dediler: 

"Ey Ebâ'l-Kâsım, biz seninle lânetleşmemeye, seni kendi dininde bırakmaya, 


kendimiz de kendi dinimiz üzre kalmaya karar verdik.. O halde, malımız, 
mülkümüz hususunda anlaşmazlığa düştüğümüzde aramızda hükmedecek 
ashabından birisini beraberimizde yolla... Çünkü siz bizim nazarımızda kabule 
şayan kimselersiniz./ 

Bunun üzerine Hz. Peygamber onlara: 

"Öğle sonu yanıma geliniz de, çok kuvvetli ve güvenilir bir hakemi sizinle 
beraber yollayayım.." dedi. Hz. Ömer ise içinden şöyle diyormuş: "Ben hiçbir 
zaman emirlikten hoşlanmadım. Fakat o gün, kendimin tayin edilmesini 
umuyordum. Öğle namazını Allah'ın Resulü ile kıldığımızda, O, selâmdan sonra, 
sağa ve sola bakmıyordu.. Ben de, beni görsün diye ileri atılıyordum. O ise, 
sürekli göz gezdiriyordu. Nihayet Ebü Ubeyde İbnu'l-Cerrâh'ı gördü. Onu 
çağırdı ve: 

"Onlarla git; ihtilâf ettikleri hususlarda aralarında hak ile hüküm ver" 

dedi.. Hayatımda itk defa arzuladığım emirliği, idareciliği de Ebu Ubeyde alıp 
götürdü.." 

Bil ki bu rivayetler dini konuları açıklama ve her türlü şüpheyi giderme 
hususunda münazara etmenin peygamberlerin yöntemi olduğuna; münazarada 
bulunmanın ve meseleleri araştırmanın doğru olmadığını savunan "Haşviyye"nin 
yolunun ise kesinlikle bâtıl olduğuna delâlet etmektedir. Allah en iyisini bilendir. 


[3] 


Bu Surenin Baş Tarafındaki Harika Tertip 


Bil ki, bu sûrenin baş tarafı, çok güzel ve hayranlık verici bir tertip (söz dizisi) 
arzetmektedir. Bu böyledir, 

çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) ile tartışmaya giren o hristiyanlara sanki şöyle 
denilmek istenmiştir: 

"Sizler, ya Allahı tanımak veyahut da nübüvvet hususunda münazaa 
ediyorsunuz... Eğer münazaanız Allah hakkında ise, sizler Allah'ın bir çocuğu 
olduğunu söylüyorsunuz;Hz. Muhammed ise.0'nun bir çocuğu olmadığını 
söylüyor. Akli ve kat'i delillerle hak, Hz. Muhammed'den yanadır. Çünkü akli 
delillerle Cenâb-ı Hakk'ın Hayy ve Kayyüm olduğu sabittir. Hayy ve Kayyüm 
olanın ise, bir çocuğunun bulunması, aklen imkânsızdır. Eğer tartışmanız 
nübüvvet konusunda ise, bu da geçersizdir. Çünkü Allah Tevrat ve İncil'i Hz. 
Musa ve İsa'ya sizce hangi yol ile indirmisse aynı şey Hz. Muhammed (s.a.s) 
için de variddir. Bu yol ise, ancak mucize yoludur ki, bu mucize burada da 
mevcuttur. O halde, nübüvveti konusunda, O'nunla çekişmeniz nasıl mümkün 


olur?" İşte, âyetin münasebet vechi ve yönü budur... Bu, son derece güzel ve 
uygun bir münasebettir. O halde biz burada şu iki konuyu gözden geçirelim: 
Birinci konu: Bu, "İlahiyaf'la ilgili konulardır. Biz şöyle diyoruz: "Allahu Teâlâ, 
Hayy ve Kayyüm'dur. Hayy ve Kayyüm olanın ise, bir çocuğunun bulunması 
imkânsızdır.. Biz Allahu Teâlâ'nın Hayy ve Kayyüm olduğunu söyledik.. Çünkü 
O, zâtı gereği "Vâcibu'l-vücud"dur. O'nun dışında kalan bütün varlıklar ise, zâtı 
gereği "mümkin", "muhdes" dir; onların meydana getirilmesi (tekvin), 
yaratılması ve icad edilmeleri, daha Önce izah etmiş olduğumuz gibidir. Bunlar, 
Hak Teâlâ'nın, "Allah (o AUah'dır ki), kendinden başka hiçbir Tanrı yoktur " 
(Bakara. 255) âyetinin tefsirinde geçmişti. Bütün bu varlıklar "muhdes" ve 
mahlük (yaratılmış) olunca, onlardan herhangi birisinin Allah'ın çocuğu ve de 
ilâh olması imkânsız olur. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Göklerde ve yerde olan 
herşey, istisnasız, O Rahman (pek merhametli) olan Allah'a bir kul olarak 
gelecektir" (Meryem. &4) buyurmuştur. 

Yine, ilâh olanın Hayy ve Kayyüm olmasının gerektiği sabit olup, Hz. İsa'nın ise, 
çocuk olduğu, yeyip içip abdest bozduğu için, Hayy ve Kayyüm olamıyacağı da 
sübut bulunca; öte yandan hristiyanlar ise, Hz. İsa'nın öldürüldüğünü ve ölümü 
kendisinden savuşturmadığını iddia edip kabul edince, işte böylece Hz. İsa'nın 
Hayy ve Kayyüm olmadığı kesinlik kazanmış olur. Bu da, onun ilâh 
olamıyacığına kat'i olarak hüküm vermeyi gerektirir. Cenâb-ı Hakk'ın: "Hayy ve 
Kayyüm "(Bakara, 255» tavsifi, hristiyan-ların "teslis" (üçleme) hususundaki 
görüşlerinin bâtıl olduğuna delâlet eden bütün delilleri ihtiva etmektedir." 

İkinci konu: Nübüvvet'le ilgilidir; ki işte bu hususu Cenâb-ı Hak burada, son 
derece güzel ve mükemmel bir biçimde anlatmıştır. Bu böyledir. Çünkü 
HakTeâlâ: "O, sana Kftâb'ı hak olarak indirdi" (kuimran, 3)buyurmuştur ki bu, 
bir dava (iddia) durumundadır. Sonra Cenâb-ı Hak, bu davanın doğruluğuna 
delâlet edecek delilleri getirerek şöyle demiştir: "Ey yahudi ve hristiyanlar! 
Allahu Teâlâ'nın, insanlara hidayet olmak üzere Tevrat ve İncil'i inzal ettiği 
hususunda bize muvafakat ediyor ve Tevrat ve İncil'in ilahi kaynaklı iki kitap 
olduğunu kabul ve ikrar ediyorsunuz.. Çünkü Allahu Teâlâ, bunları indirirken, 
sözü hak olan ile sözü bâtıi olanı birbirinden ayırmaya delâlet edecek olan 
mucizeyi de birlikte göndermiştir. Mucize ile, doğru olan dâva ile yalan olan 
davayı birbirinden ayırmak mümkün olunca, hiç şüphe yok ki bu apaçık bir fark 
olmuş olur. 

Sonra mucize olan bu hak ile bâtılın arasını ayırma işi, Tevrat ve İncil'in Allah 
katından indirildiği hususunda söz konusu olduğu gibi, Kur'ân'ın da Allah 
katından indirildiği hususunda da söz konusudur. Yol aynı olunca, bu durumda 


vâcib olan, Berâhime (Brahmanlar)'nin görüşünde olduğu gibi, ya hepsini 
yalanlamak veyahut da müslümanların inancında olduğu gibi, hepsini tasdik 
etmek olur. Ama, bunların bir kısmını kabul edip bir kısmını kabul etmemek ise, 
bir cehalet ve bir taklittir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed (s.a.s)'in getirdiği şeyde, Kur'ân'da, ilahı 
tanıma hususundaki umdeler ile Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini isbat 
hususundaki umdeleri zikredince, bundan sonra geriye, O'nun dini konusunda” 
tartışmaya girenler için herhangi bir mazeret kalmamıştır. İşte böylece, 
muhakkak ki Cenâb-ı Hak, bunun peşinden tehdit ve vaidini getirerek, "Allah 'm 
âyetlerini inkâr edenler yok mu? Onlar için pek yaman bir azâb vardır. Allah, 
cezada amansız bir gâlib-i mutlakdir" (Aı1-ı imran, 4) buyurmuştur. 

Böylece zapta, (kavramaya), güzel tertip ve mükemmel telife bu sözden daha 
yakın bir kelâm bulunmasının mümkün olmadığı ortaya çıkmış oldu. Bu 

miskini, bu hususlara hidayet eden Allah'a hamdolsun. Sınırsız nimetlerine 
mukabil, şükür ancak O'nadır. 

Allahın bu sözünden esas maksadın ne olduğunu özetledikten sonra, 
lafızlarından her birinin tefsirine geçebiliriz. 

HakTeâlâ'nın:"Allah o Allah'dır ki, O'ndan başka hiçbir Tanrı yoktur" buyruğu, 
hristiyanlara bir reddiyedir. Çünkü onlar, Hz. İsa'ya ibâdet edileceğini 
söylüyorlar. Böylece Allahu Teâlâ, kendisinden başka hiç kimsenin ibâdete 
müstehak olmadığını beyan buyurmuş, sonra da bunu gösterecek hususları da 
onun peşinden getirerek, "Hayy ve Kayyüm'dur" buyurmuştur. "Hayy" çok faal 
olan ve en üstün derecede idrâk sahibi olan (fe'âl derrâk)'dır. "Kayyüm" ise, 
O'nun kendi zatıyla kaim olması; mahlukâtın, yaşantılarında muhtaç olacakları 
gece ile gündüzü, sıcak ile soğuğu, rüzgâr ile yağmuru ve kendisinden başka hiç 
kimsenin kadir olamayacağı ve sayamayacağı nimetleri veren ve, bütün 
mahlükatın işlerini tedbir eden varlık demektir. Nitekim Hak Teâlâ: "Allah'ın 
nimetlerini saymaya çalışsanız, sayamazsınız" (Nahi, 1e) buyurmuştur. 

Hz. Ömer, burayı füll ^ şeklinde okumuştur. Katâde ise el- Hayy kelimesini, 
"ölümsüz, diri olan"; el kayyüm kelimesini ise, "mahlükatının işlerini, ecellerini 
verızıklarını tedbir eden, yöneten" diye tefsir etmiştir. 

Said İbn Cübeyr'den, Hayy kelimesini, "Her canlıdan önce diri olan", " Kayyüm 
"u ise, "Eşi ve benzeri olmayan" diye tefsir ettiği rivayet edilmiştir. 

Biz, Bakara süresinde "el-hayyu'l-kayyüm" sözümüzün, Allah hakkında muteber 
olan bütün sıfatlan ihata ettiğini söylemiştik. "Mabüd" olanın, Hayy ve Kayyüm 
da olması gerektiği; aklın bedaheti ile hislerin de Hz. İsa (a.s)'nın hayy ve 
kayyüm olmadığına delâlet ettiği - Onlar Hz. İsa'nın öldürüldüğünü ve ölümden 


dolayı korku duyup çığlıklar attığını söylediği halde, Hz. İsa nasıl hayy ve 
kayyüm olabilir ki- sabit olunca, biz kesin olarak Hz. İsa'nın bir ilâh ve Cenâb-ı 
Hakk'ın da oğlu olmadığını anlamış olduk. Allah, zalimlerin söylemiş olduğu bu 


gibi şeylerden çok çok yücedir. 14) 


"O, sana kitabı hak ve kendinden öncekileri de tasdik edici olarak indirdi. 
Bundan evvel de Tevrat'ı ve İncil'i indirmişti" ( Âl-İ İmran. 3). 

Cenâb-ı Hakk'ın: "O, sana kitabı hak ve kendinden öncekileri de tasdik edici 
olarak indirdi" buyruğuna gelince, kut ada geçen" Kftap" dan maksat Kurl ân' 
dır. Biz. bu teUmenin iştikakını, Bakara süresinin başında anlatmıştık. Cenâb-ı 
Hak, Kur'ân'ın indirilmesini "tenzil", Tevrat ve İncil'in indirilmesini ise, "inzal" 
ile ifâde buyurmuştur. Çünkü, "tenzil" çokluk ifâde eder. Allahu Teâlâ da Kur'ân- 
ı Kerim'i müteaddit detalarda parça parça indirmiştir. Böylece, bunda çokluk 
mânası bulunmuş olur. Tevrat ve İncil'i ise, tek bir defada indirmiştir. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu kitaplar hakkında "inzal" kelimesini özellikle 
kullanmıştır. Bir kimse, "sizin söylediğiniz bu husus, Cenâb-ı Hakk'ın: "Kitabı 
kuluna indiren Allah'a hamd olsun" (Kehf, ı>ve Biz onu hak olarak indirdik, o da 
hak olarak indi" (Isra, 105) âyetleriyle bir müşkillik arzetmektedir". (Zira 
buralarda Kur'ân'ın indirilmesini bildirmek için de inzal tabiri kullanılmıştır) 
diyebilir. 

Bil ki Allahu Teâlâ Kur'ân-ı Kerim'i şu iki vasıfla tavsif etmiştir. 

Birinci vasıf: O'nun (< hak ite) sözüdür. Ebu Müslim bu tabirin şu mânâlara 
gelebileceğini söylemiştir: 

a) Geçmiş ümmetlere dair ihtiva ettiği haberler konusunda sadık ve doğrudur. 

b) O'nda bulunan va'ad ve vaidler, mükellefi İnançlar ve ameller hususunda hak 
olan yola yapışmaya sevkedip, onu bâtıl yollara sülük etmekten de men eder. 

c) O, hak ile bâtılı birbirinden ayıran bir "kavl-İ fasl" olduğu, bir şaka (hezl) 
olmadığı mânasında olmak üzere, bir haktır. 

d) Esamm şöyle demektedir: Bunun mânâsı, "Allahu Teâlâ Kur'ân'ı, mahlükata 
vâcib olan kulluk, nimetlere şükür, huşu ve inkıyadı izhar etme anlamında bir 
hak ile; bazı kimselerin bazıları üzerinde bir hakkı olan adalet 

ve muamelât hususlarındaki insaf ve itidal anlamındaki bir hak ile indirmiştir." 
demektir, (Yani Kur'ân, Allahu Teâlâ'nın rnahlukatı üzerindeki hakları ile 
insanların birbirleri ile olan münasebetlerinde( haklan bildirmektedir, demek 
istiyor.) 

e) "Allahu Teâlâ o Kur'ân'ı, birbiriyle çelişen bozuk mânâlarla değil, hak ile 
indirmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onu kulu (Muhammed'e) indirdi ve 


kendisinde hiçbir eğrilik yapmadı" (Kem, 1) ve "Eğer o, Allah'tan başkası 
tarafından olsaydı, muhakkak ki içinde birbirini tutmayan birçok şey bulurlardı" 


(Nisa. 82) buyurmuştur. [5] 
Kur'ân'ın Önceki Semavi Kitapları Tasdik Etmesinin Mânâsı 


İkinci vasıf: O'nun "Kendinden öncekileri de tasdik edici olarak" indirilmesidir. 
Bunun mânâsı, "Kur'ân-ı Kerim, peygamberlerin (a.s) kitaplarıyla, Allah 
(c.c)'dan haber verdikleri şeyi tasdik eder" demektir. 

Sonra bu âyetle ilgili olarak şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Allahu Teâlâ bununla Kur'ân'ın sıhhatine işaret etmek istemiştir. Çünkü, 
Kur'ân eğer Allah'dan başkası tarafından olmuş olsaydı, diğer kitaplara muvafık 
olmazdı. Zira Hz. Peygamber, hiçbir âlimle bir araya gelip görüşmemiş, hiç 
kimseye talebelik yapmamış ve hiç kimseden birşey okumamış bir "ümmi" idi. 
(Kur'ân'ın uydurulmuş olduğunu söyleyenlere göre) onu uyduranın vasfı böyle 
olunca, onun yalan ve tahriften uzak ve salim olması imkânsız olur. Peygamber 
ise böyle olmayınca, O'nun bu kıssaları ancak Allah'ın vahyi ile öğrenip 
haberdar olduğu ortaya çıkar. 

b) Ebü Müslim şöyle demektedir: "Bundan murad şudur: Allahu Teâlâ bütün 
peygamberleri, zâtını bir tanımaya, O'na imân etmeye, O'nu kendisine 
yakışmayan şeylerden tenzih etmeye; adalet, ihsan ve her zaman yegâne çıkar ve 
faydalı yol olan dini hükümlerle emretmeye davet etmek için göndermiştir. 
Binâenaleyh Kur'ân-ı Kerim, bütün bu hususlarda o kitapları (tahrif edilmemiş 
şekliyle) tasdik etmektedir. 

Geriye ise, âyetle ilgili olarak şu iki soru kalmaktadır: 

Birinci soru: Allahu Teâlâ, Kur'ân'dan önce indirilmiş olanları, niçin "onun 
önündei diye adlandırmıştır? 

Cevap: O haberler son derece aşikâr olduğu için, onları bu isimle vasfetmiştir. 
İkinci soru: Kur'ân, kendisinden önceki hükümlerin birçoğunu neshettiği halde, 
kendinden önceki kitapları nasıl tasdik etmiş olur? 

Cevap: Kitapları Kur'ân ve O'nun peygamberi olan Hz. Muhammed'i 
müjdeleyici, hükümlerinin Hz. Muhammed gönderilinceye kadar geçerli 
olduğuna ve Kur'ân inince hükümlerinin mensuh olacağına defâlet edince, bu 
kitaplar Kur'ân'a muvafık olmuş olurlar. Böylece de Kur'ân, onları tasdik etmiş 
olur. Bazı ahkâmın dışında, Kur'ân'ın, o kitapları tasdik edici olduğu konusunda 
herhangi bir şüphe yoktur. Çünkü, ulühiyyet ile İlgili konuların delilleri, burada 
değişmez. O halde Kur'ân, Tevrat ve İncil'de varid olan haberler hususunda 


onları tasdik etmiş olur. 
Sonra Allahu Teâlâ: "Bundan evvel de Tevrat'ı ve İncin indirmişti" buyurmuştur. 


Bu hususta birkaç mesele vardır: 16) 


Tevrat Ve İncil İsimleri Hakkında Bilgi 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: a'cemi (Arapça olmayan) iki isimdir. Bu 
kelimelerin Tevrat ve İncil iştikâklarıyla meşgul olmanın bir faydası yoktur." 
Masan el-Basri, hemzenin fethasıyla şeklinde okumuştur ki bu da bu kelimenin 
Arapça olmadığına delâlet eder. Çünkü, hemzenin fethasıylal kalıbı, Arapça'nın 
vezinleri arasında yer almaz. Bil ki bu görüş, kendisinden kaçışın mümkün 
olmadığı hak bir görüştür. Bununla beraber, edebiyatçıların bu konudaki 
sözlerini nakledelim... 

kelimesi hakkında, şu üç bahis vardır: 

Birinci bahis: Kelimenin iştikakı hakkındadır. Ferrâ şöyle demektedir: "Tevrat" 
kelimesinin mânâsı, aydınlık ve nür demektir. Bu kelime Arapların, çakmak 
taşını çeliğe vurup da ateş çıktığında söyledikleri, ifâdesinden alınmıştır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak:"Kasem olsun (tırnaklarıyla) ateş çıkaran (atlara).." 
(Adiyat, 2) buyurmuştur. 

Yine Araplar, derler. Bunun manası, "Senin sayende hayır bana göründü" 
demektir. Buna göre Tevrat kendisi vesilesiyle hak zuhur edip ortaya çıktığı için, 
bu ismi almıştır. Bu mânaya Hak Teâlâ'nın, "Andolsun ki biz Musa ile Harun'a 
bir ziya, takva sahipleri için de bir şeref olan Furkân'ı verdik" (Enbiya, 43) âyeti 
de delâlet etmektedir. 

İkinci bahis: Edebiyatçılar bu kelimenin vezni hakkında şu üç görüşü öne 
sürmüşlerdir: 

Birinci görüş: Ferrâ, bu kelimenin aslının, tâ harfinin fethası, vâv harfinin 
sükünu ve râ ile yâ harflerinin fethasıyla şeklinde olduğunu; ancak ne var ki yâ 
harfi hareketi otup, kendisinden önceki harfin harekesi de fethalı olduğu için, bu 
yâ harfinin elife çevrilmiş olduğunu söylemiştir. 

İkinci görüş: Yine Ferrâ, "Bu kelimenin, vezninde olmasının da caiz olduğunu; 
buna göre kelimenin aslının İjjjî şeklinde olabileceğini, ancak ne var ki, Tay 
kabilesinin lehçesine göre, râ harfinin kesresinin fethaya çevrildiğini; çünkü 
onların kelimesini kelimesini de şeklinde telâffuz ettiklerini" de söylemiştir. 
Nitekim şair: "Dünya hiçbir canlı İçin baki ve ebedi kalıcı değildir. Hiçbir canlı 
da dünyada baki değildir" demiştir. 

Üçüncü görüş; Bu, el-Halil ile Basrajıların görüşüdür. Buna göre kelimenin aslı, 


kalıbında olmak üzercür. Daha sonra birinci vâv harfi tâ harfine çevrilmiştir. 
Arapça'da bu tür "kalb"ler (çevirme) pek çoktur. Meselâ, (kültür, miras);i (çok 
yemenin sebep olduğu rahatsızlık) vetevekkül) kelimeleri gibi.. Daha sonra, yâ 
harfi harekeli olup, kendinden önceki harfin harekesi de fetha olduğu için, elife 
çevrilerek kelime halini almıştır. Bu kelime, aslında olduğu gibi yâ harfiyle 
yazılır. Bu görüşte olanlar, Ferrâ'nın görüşünü tenkid etmişlerdir. 

Birinci görüşü hakkında, böyle bir kalıbın nadir olduğunu söylemişlerdir. Onlar 
sözlerini şöyle sürdürmüşlerdir: "Bizim ileri sürdüğümüz kalıbı ise çok 
kullanılmaktadır. Meselâ: (manastır); (kuşun kursağı, midesi) ve (eski şey) 
kelimeleri gibi.. Halbuki, kelimeyi daha çok kullanılan kalıba hamletmek daha 
münasiptir." 

Ferrâ'nın ikinci görüşü hakkında da, "Bu, lafzı ancak Tay kabilesinin diline 
nisbet etmekle tam olur. Halbuki, Kur'ân, kesinlikte bu lehçeyle nazil 
olmamıştır" demişlerdir. 

Üçüncü bahis: Tevrat kelimesi iki şekilde okunur: İmâle ve "tefhim" "kafin) ile.. 
Tefhim ile okuyanlar, râ harfinde tekrir sıfatı bulunduğu için, imâleyenâni 
olmasından dolayı okumuşlardır. Allah en iyisini bilendir. 

(İncil) lafzına gelince, bu hususta da şu görüşler ileri sürülmüştür: 

a) Zeccfic şöyle demektedir: "Bu kelime, (Çocuk, aslolan, nesil) ökünden olup, 
kalıbındadır. Nitekim i denilir. Yani, "Allah, ebeveynine lanet etsin" demektir. 
İşte bundan dolayı bu kitap (İncil) bu 

isimle adlandırılmıştır. Çünkü, İncil, (hristiyanlık) dini hususunda kendisine 
başvurulan bir astl ve temeldir." 

b) Bazıları da, İncil'in, Arapların bir şeyi çıkarıp ortaya koyduklarında söylemiş 
olduklarıtabirinden alınmıştır. Meselâ, kuyudan çıkartılan suya; su gözeden sızıp 
çıktığında dadenilir. Kendisi ile hak ortaya çıktığı için, İncil'e de bu ad 
verilmiştir. 

c) Ebü Amr eş-Şeybanf şöyle demektedirkelimesi, karşılıklı çekişmek anlamına 
gelir. İşte bu sebeple bu kitap, hristiyan topluluğu kendisi hakkında çekişip 
tartışmaya girdiği için, "İncil" diye adlandırılmıştır." 

d) Bu kelime, "gözü büyük" anlamına gelen J£j kelimesinden alınmıştır. (geniş 
yara, mızrak yarası) denilmesi de, bundan dolayıdır. İncil de, Allahu Teâlâ'nın 
onlar için gönderdiği bir nür, bir ziya ve bir genişlik olduğu için, bu adı almıştır. 


A 


Etimolojinin Bazan Tutarsız Olduğu 


Ben derim ki, o ediblerin (dilcilerin) durumu çok şaşırtıcıdır. Onlar, her lafzın 
mutlaka bir başka şeyden alınmış olmasını âdeta şart koşuyorlar! Eğer durum 
böyle olsaydı, ya teselsül, ya da devr-i fasit gerekirdi. Bu iki şey de bâtıl olunca, 
önce, diğer kelimelerin kendisinden iştikak edebilmesi için, daha Önce vaz 
olunmuş başka lafızların bulunması gerektiğini itiraf etmek vâcib olur. Durum 
böyle olunca, onların bir başka şeyden müştak olduğunu söyledikleri bu lafzın, 
asıl; o başka lafzın ise, fere olması niçin caiz olmasın? Onlara, bunun fere, şunun 
da asıl olduğunu kim söylemiş ki?. Çoğu kez onların fere ve müştak olarak kabul 
ettikleri şey son derece meşhur; onların asıl kabul ettikleri berikisi ise, son 
derece saklı olabilir, tanınmaz.. 

Yine şayet Tevrat, çok açık olduğu için "Tevrat"; İncil de asıl olduğu için "İncil" 
olarak isimlendirilmiş olsaydı, açık ve zahir olan her şeyin Tevrat diye 
isimlendirilmesi gerekirdi. Böylece de bütün görünen hadiselerin Tevrat diye 
isimlendirilmesi gerekirdi. 

Yine bir başka şeyin asit olan her şeyin de, İncil diye adlandırılması gerekirdi. 
Meselâ, çamur, küpün aslıdır; o halde çamurun İncil diye; altın, yüzüğün aslı; 
iplik de elbisenin aslıdır... Binâenaleyh, bütün bunların da incil diye 
adlandırılmaları gerekirdi.. Halbuki bunların, böyle isimlendirmediği herkesçe 
malumdur. 

Sonra onlar, her kelimeye mutlaka bir asıl bulmak gerektiğini kendilerine zaruri 
görünce, onlar yine ilk konulmuş olan kelimeye sarılıyor ve şöyle diyorlar: 
"Araplar şu iki lafzı, şu iki manaya, "vaz" yoluyla, tahsis etmişlerdir." İşin 
sonunda maksat ve gaye, yine "vaz"'a başvurmak suretiyle tamamlanınca, o 
halde daha niçin işin başında buna tutunmuyor ve kendimizi, bu kelimelerin 
aslını araştırmaya dalmaktan kurtararak rahatlatmıyoruz?.. 

Şunu da söyleyeyim ki, Tevrat ve İncil kelimeleri, Arabça olmayan iki isimdir. 
Bunlardan birisi İbranice, diğeri ise Süryanice'dir. O halde, daha nasıl aklı olan 
kimsenin, bunları Arapça kalıblara uydurmakla meşgul olması yakışır?.. 
Binâenaleyh, aklı olan kimseye yakışan en uygun yolun, bu gibi konulara iltifat 


etmemesi olduğu ortaya çıkmıştır. Allah en iyisini bilendir. [8] 


"... Bundan Önce (Tevrat ve İncü't indirdi) (ki onlar) insanlar için bir hidâyetti. 
Hak ile bâtılı ayırdeden hükümleri indirdi. Allah'ın âyetlerini inkâr edenler yok 
mu? Onlar için pek çeün bir azâb vardır. Allah cezada 

amansız bir gâlib-i mutlaktır. Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbirşey 
Allah'a gizli kalmaz. Analarınızın rahminde sizi nasıl dilerse öylece şekillendiren 
Odur. O'ndan başka hiçbir Tanrı yoktur. O, mutlakgâlibtir. 


Yegâne hüküm ve hikmet sahibidir" (Âl-i İmrân, 4-6). 

HakTeâlâ'nın "-.Bundan önce (Tevrat ve İncil'i) indirdi" buyruğuna gelince, bil 
ki Allahu Teâlâ, Kur'ân'ı indirmeden önce Tevrat ve İncil'i indirdiğini beyan 
etmiş, daha sonra da Tevrat ve İncil'i, insanlar için bir hidâyet rehberi olsunlar 
diye indirdiğini açıklamıştır. 

Ka'bi şöyle der: "Bu âyet, Kur'ân'ın kâfirler için bir körlük olup onlar için bir 
hidâyet sebebi olmadığını iddia edenlerin görüşünün bâtıl olduğuna delâlet eder. 
Cenâb-ı Hakk'ın: "O, onlara karşı bir körlüktür' (Fussüet. 44) âyetinin mânâsına, 
müşriklerin Kur'ân indiğinde, mecazi mânada olmak üzere, körlüğü seçmeleri de 
delâlet etmektedir. Bu, kavmi kendisini 

dinlemediği zaman Nuh (a.s)'un söylemiş olduğu"Öenfm davetim, onların ancak 
kaçmalarını artırdı" (Nuh, s) demesi gibidir. 

Bil ki, Hak Teâlâ'nın, "İnsanlar için bit hidâyettir" beyanı ile ilgili şu iki ihtimal 
bulunmaktadır: 

1- Bunun, sadece Tevrat ve İncil ile ilgili olmasıdır. Bu takdire göre Cenâb-ı 
Hak, Kur'ân'ı "Hak" diye; Tevrat ve İncil'i ise, "Hidâyet rehberi" diye vasfetmiş 
olur ki, bu iki vasıf birbirine yakın şeylerdir. Buna göre şayet, "Cenâb-ı Hak, 
Bakara süresinin başında, Kur'ân'ı müttakiler için bir hidâyet rehberi olarak 
vasfetmiştL Öyleyse daha niye burada onu böyle vasf etmem iştir?" denilirse, biz 
deriz ki burada bir incelik söz konusudur: Çünkü biz Bakara süresinde, Cenâb-ı 
Hakk'ın, bu hidâyetten ancak müttakiler istifâde ettiği için jJS*^. w>^* 
"Müttakiler için bir hidâyet rehberi..." (Bakara. 2) buyurduğunu söylemiştik. 
Böylece Kur'ân bu yönden, başkaları için sadece müttakiler için hidâyet kaynağı 
olur. Ama burada, hristiyanlarla yapılan bir münazara söz konusu olup, onlar da 
Kur'ân sayesinde hidâyete ermeyince, işte bundan dolayı Cenâb-ı Hak burada 
Kur'ân hakkında, "O bir hidâyettir" demeyip, aksine "Onlar ister kabul etsinler 
isterse etmesinler, bu Kur'ân bizatihi bir haktır" demiştir. Tevrat ve İncil'e 
gelince, onlar bu ikisinin sıhhatine inanıyor ve biz müslümanlann, dinimizde, 
Tevrat ve İncil hakkında iftirada bulunduğumuzu iddia ediyorlardı. İşte, bundan 
dolayı Cenâb-t Hak, Tevrat ve İncil'i "hidâyet" diye vasfetmiştir. İşte, aklıma 
gelen budur. Allah, en iyisini bilendir. 

2- Bu, müfessirlerin ekseriyetinin görüşüdür. Bu görüşe göre Cenâb-ı Hak, üç 
kitabı da "hidâyet rehberi" olarak vasfetmiştir. Böylece bu vasıf. Tevrat ve İncil'e 
mahsüs olmayıp, bütünüyle ilgili olmuş olur. 


Cenâb-ı Hak sonra, "Hak ile bâtılı ay/rdeden hükümleri indirdi" buyurmuştur. [9] 


Furkan Kelimesinin İzahı 


Müfessirlerin ekserisi bu hususta şu üç görüşü Delinmişlerdir 

a) "Furicân"dan maksat, Zebur'dur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Davud'a d* Zebur'u 
verdik" (Nisa, ıw) buyurmuştur. 

b) Bundan maksat, Kur'ân-ı Kerim'dir. Cenâb-ı Hak, Kur'ân'ın şanını yüceltmek, 
hak ile bâtılın arasını ayırması sebebiyle de onu medhetmek için, tekrar 
zikretmiştir. Veya şöyle de denilebilir: Cenâb-ı Hak, yahudi ve hristiyanların 
aralarında, hak ve bâtıl hususunda meydana gelen ihtilâfların 

arasını ayırsın diye Kur'ân't, Tevrat ve İncil'den sonra indirdiğini beyan etmek 
için, yeniden zikretmiştir. Bu mânaya göre bir tekrar bulunmamaktadır. 

c) Bu, müfessirlerin ekseriyetinin görüşüdür. Buna göre bundan maksat şudur: 
"Allahu Teâlâ bu üç kitabı bir hidâyet rehberi, bir delil ve kılavuz kıfaığı gibi, 
aynı şekilde bunları helâl ile haram ve diğer şer'i hükümlerin arasını ayırdeden, 
furkân kılmıştır. Böylece "furkân" kelimesi, Allahu Teâlâ'nın bu kitaplarla, aklen 
ve naklen gerekli olan bütün şeyleri beyan ettiğine delâlet eden bir söz olmuş 
olur. Bu âyet hususunda müfessirlerin söylemiş olduğu sözün özeti, işte budur. 
Bana göre burada bir problem vardır: Bu kelimeyi "Zebur" mânasına hamletmek 
uzak bir ihtimaldir. Çünkü Zebur'da, şer'i kanun ve hükümlere dair bir şey 
bulunmamaktadır. Hatta, onda va'z ü nasihattan başka bir şey de 
bulunmamaktadır. Binâenaleyh, çeşitli delilleri ve hükümlerin beyânını kapsayan 
Tevrat ve facfll "Furkân" diye nitelemek, Zebur'u bu şekilde tavsif etmekten 
daha evlâdır. 

Bundan muradın Kur'ân olması hususuna gelince, Hak Teâlâ'nın: buyruğu 
makabline atfedilmiş olması itibariyle, uzak bir ihtimaldir.. Çünkü matuf, 
matufun aleyh'den başkadır. Kur'ân ise, ifâdesinden önce zikredilmiştir. 
Binâenaleyh bu,"Furkân"ın Kur'ân'dan da başka bir şey olmasını gerektirir. İşte 
bu izahla, üçüncü görüşün de zayıflığı ortaya çıkar. Çünkü bu kitapların, hak ile 
bâtılın arasını ayıran olmaları hususu, öteki kitapların da vasfıdır. Her ne kadar 
pek nadir şiirlerde bulunsa bile, sıfatın mevsüfa atfedilmesi, Allah'ın kelâmına 
yakışan fesahat türünden uzak olup, zayıf bir şeydir. 

Bana göre bu âyetin tefsirinde dördüncü bir izah şekii daha vardır ki, o da şudur: 
Burada zikredilen Furkân sözünden maksat, Allahu Teâlâ'nın bu kitapları inzal 
buyururken, bunlarla beraber indirmiş olduğu mucizeleridir... Bu böyledir, çünkü 
o peygamberler bu kitabı getirip de, onların Allah tarafından ümmetlerine 
indirilmiş birer kitap olduklarını iddia ettiklerinde, onlar bu iddianın isbâtı 
hususunda bir delile ihtiyaç duyarlar... Böylece de, onların iddiasıyla yalancıların 
iddiası arasında açık bir fark meydana gelmiş olur. Allahu Teâlâ onların 


iddialarına uygun bir şekilde olmak üzere o mucizeleri izhâr edince, gerçek 
dâva, iddia ile yalancı ve sahte dâva, iddia arasındaki fark ortaya çıkmış olur. 
Buna göre mucize, Furkân olmuş otur. Allahu Teâlâ Kur'ân-ı Kerim'i hak ile, 
Tevrat ve İncil'i de Kur'ân'dan önce indirdiğinden bahsedince, O, kitap ile 
beraber "gerçek Furkân") da indirdiğini beyân buyurmuştur ki, bu da o Kitap'ın 
doğruluk ve sıhhatine delâlet eden, onunla diğer muhtelif kitaplar 

arasındaki farkı gösteren ezici ve kahir bir mucizedir. Bana göre, âyetin tefsiri 
işte böyledir. Farzet ki, müfessirlerden hiç kimse bunu söylememiş olsun.. 
Ancak ne var ki, ilâhi kelâmı buna hamletmek, mânânın kuvvetini, lafzın 
büyüklüğünü, nazmın ve tertibin dosdoğru olduğunu ifâde eder. Onların 
zikretmiş olduğu bu vecihier ise, bütün bunlara ters düşer. O hâlde bizim 
söylediğimiz şey, evlâ olanıdır. Allah ne murad ettiğini en iyi bilendir. 

Bil ki, Cenâb-ı Hak, şu azıcık lafızlara, ilahi bilgileri alâkadar eden şeyler ile, 
nübüvvet konusunun izahını ilgilendiren bütün hususları yerleştirince, bunun 
peşinden, bu apaçık delillerden yüz çeviren kimseleri bu yaptıklarından men 
etmek için, bir tehdit ve vaidi getirerek 'Allah'ın âyetlerini inkâr edenler yok mu? 
Onlar için pek çetin bir azâb vardır. Allah cezada amansız bir gâlib-i mutlaktır" 
buyurmuştur. 

Bil ki bazı müfessirler bu âyeti, sadece hristiyanlarla ilgili kabul edip, umüm 
olan lafzı, sebeb-i nüzülüyle sınırlamışlardır. Muhakkik müfessirler ise, "sebeb-i 
nüzulün hususi olmasının lafzın umumiliğine mâni olmayacağını söylemişlerdir. 
O halde bu ifâde, ilâhi delillerden yüz çeviren herkese şamildir. 

Allahu Taâlâ sonra:"Allah cezada amansız birgâlibA mutlaktır" buyurmuştur. 
jdj*lt kelimesi, mağlub edilemeyen, yenik düşürülemeyen gâlib kimse demektir 
kelimesi ise, cezalandırmak anlamına gelir. Bir kimse bir kimseyi 
cezalandırdığınddenilir. Leys de, bir kimse bir kimsenin yaptığı şeye ceza ile bir 
mukabelede bulunduğu zaman "Onu cezalandırıp intikamımı almadıkça, ondan 
razı olmam" denildiğini söylemiştir. 

kelimesi, cezalandırma hususunda tam ve mükemmel bir kuvvetin bulunduğuna; 
püaiji ifâdesi ise, Cenâb-ı Hakk'ın bu cezayı ifâ edeceğine işaret etmektedirler. 
Buna göre, birinci sıfat "zati", ikinci ise "fiili" sıfatlarından olmuş olur. Allah en 
iyisini bilendir. 

"Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbir şey Allah'a gizli kalmaz. Analarınızın 
rahminde sizi nasıl dilerse öylece şekillendiren ö'dur. O'ndan başka hiçbir Tanrı 
yoktur. O, mutlak gâlibtir. Yegâne hüküm ve hikmet sahibidir." 


Bit ki bu kelâmın şu iki hususa ihtimali vardır; HO] 


Allah'ın Kayyümiyetine Varlığın Delil Olması: 


Birinci İhtimal: Allahu Teâlâ, kendisinin "Kayyüm" olduğundan bahsedip, 
"Kayyüm" ise, mahtükatın maslahatlarını ve işlerini ıslâh eden olunca, bu da 
ancak, birincisi, O'nun bütün kemmiyet ve keyfiyetlere göre onların ihtiyaçlarını 
bilmesi; ikincisi de, onların ihtiyaçlarım bildiğinde bunları gidermeye muktedir 
olması olan şu iki husus ile tamam olunca; yine aynı şekilde bunlardan birincisi, 
O'nun bütün malümatları bilmesi; ikincisi de, O'nun bütün mümkinâtlara kadir 
olmasıyla tahakkuk edince, buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphe yok ki ne yerde, 
ne de gökte hiçbir şey, Allah'a gizli kalmaz" beyânı malümatın tamamıyla ilgili 
olan ilminin kemâline işaret olur ki, böyle olunca da Cenâb-ı Hak, muhakkak ki 
ihtiyâçların mikdarlarını, zaruretlerin derecelerini biten, hiçbir taleb ve isteğin 
kendisini meşgul edemiyeceği ve İsteyenlerin isteklerinin çokluğundan dolayı, 
hiçbir isteği birbirine karıştırmayan bir yüce Zât olur. 

Sonra O'nun, "Analarınızın rahminde sizi nasıl dilerse öylece şekillendiren 
Odur" sözü de, O'nun bütün mümkinâta muktedir olduğuna işaret olur ki, bu 
durumda da Cenâb-ı Hak mahlükatın hepsinin yararına olan şeyleri yaratıp 
halketmeye kadir olmuş olur. Bu iki husus olunca da, Cenâb-ı Hakk'ın adaletle 
hükmedeceği, bütün mümkinât ve kâinatın kayyümu olduğu ortaya çıkmış olur. 
Sonra burada bir başka incelik daha vardır ki, o da, bahsettiğimiz gibi, Cenâb-t 
Hakk'ın "Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbir şey, Allah'a gizli kalmaz" 
buyruğu ile ilmine işaret etmesidir. Cenâb-ı Hakk'ın âlim olduğunu isbat etmenin 
yolunun nakli bir delil olması caiz değildir. Çünkü nakli delilin sıhhatinin de 
bilinmesi, "Hak Teâlâ'nın bütün malümatı bildiğini" bilmeye dayanır. Aksine 
bunun yolu, sadece akli delildir. Bunu da, şöyle diyerek isbat edebiliriz: Allahu 
Teâlâ'nın bütün fiilleri son derece muhkem ve sağlamdır. Muhkem ve yerli 
yerinde olan iş, onun failinin âlim birisi olduğuna delâlet eder. Allahu Teâlâ'nın 
âlim olmasının delili, bizim söylediğimiz bu husus olunca ve O da, kendisinin 
bütün malümatı bildiğini, "Şüphe yok ki, ne yerde, ne de gökte hiçbir şey Allah'a 
gizli kalmaz" beyanıyla belirtince bunun peşinden buna delâlet eden akli delili 
getirmiştir ki, o da şudur: Kendisinin, rahmin karanlıkları içerisinde şu hayranlık 
verici bünyeyi ve bu ilginç terkibi şekillendiren; onu, gerek şekil, gerek tabiat ve 
gerekse nitelikleri bakımından çeşitli olan uzuvlardan meydana getirmiş olan Zât 
olduğudur. 

Buna göre bu bünyenin bir kısmı kemik, bir kısmı kıkırdak, bir kısmı atar ve 
toplar damarlar ve bir kısmı da kaslardan teşekkül eder. Sonra Cenâb-ı Hak, 
bunları birbirine, en güzel bir biçimde ve en mükemmel bir biçimde ekleyerek, 
onları bir tenâsüb içinde telif etmiştir. Bu da, O'nun kudretinin tanrılığına delâlet 


etmektedir. Çünkü O, nutfenin bir damlasından, karakter, şekil ve renk 
bakımından muhtelif olan şu uzuvları yaratabilmiştir... 

Yine bu, Cenâb-ı Hakk'ın âlim olduğunu da gösterir. Çünkü, son derece muhkem 
ve güzel olan bir iş ancak, o işi çok iyi ve detayıyla bilen bir kimseden sudur 
eder. Buna göre Hak Teâlâ'nın: "Analarınızın rahminde sizi nasıl dilerse öylece 
şekillendiren Odur" beyânı, Cenâb-ı Hakk'ın bütün mümkinâta kadir olduğuna 
ve, "Şüphe yok ki ne yerder ne de gökte hiçbir şey Allah'a gizli kalmaz" âyetinin 
ifâde ettiği mânanın doğruluğuna delâlet etmiş olur. 

Allahu Teâlâ'nın bütün malümatı bildiği ve bütün mümkinâta kadir elduğu sabit 
olunca, O'nun bütün ""muhdes've "mümktnât'm "kayyÜm"u olduğu da ortaya 
çıkmış olur. Böylece bütün bunların, daha önce Cenâblı Hakk'ın "Hayy" ve 
"Kayyüm" olduğuna dair zikredilen hususların bir izahı gibi olduğu ortaya 
çıkmış olur. Bütün bu incelikleri iyice düşünen kimse, bundan daha çok faydalı; 
tertibi bundan daha güzel olan ve kalblerde bundan daha fazla müessir olan bir 


kelâmın varlığının düşünülemeyeceğini anlamış olur. UN 


Hz. İsa'yı Tanrılaştıran Hristiyanların Bahaneleri 


İkinci ihtimal: Bu, âyetlerin sebeb-i nüzule göre değerlendirilip 
açıklanmasıdır.Bu böyledir, çünkü hristiyanlar Hz.İsa'nın ulühiyyetini iddia 
etmişler ve bu hususta şu iki çeşit şüpheye dayanmışlardır: 

Bunlardan birisi, müşahedeye dayanan birtakım mukaddimelerden çıkarılan 
(istihraç) şüphedir. 

Diğeri ise, ilzâmi olan birtakım mukaddimelerden çıkarılmış olan şüphedir. 
Müşahedeye dayanan birinci şüpheye gelince, onların bu husustaki dayanakları 
şu iki şeyedir: 

a) İlmi alâkadar eden husus. 

b) Kudreti alâkadar eden husus... 

İlimle ilgili olana gelince bu, Hz. İsa (a.s)'ntn gayb'den haber vermesidir. Meselâ 
o şu adama: "Sen evinde şunu yedin!.. berikine de: "Sen de evinde şunu yaptın!" 
diyebiliyordu. Hristiyaniarın bu çeşit şüpheleri,ilmi alâkadar etmektedir. 

Onların kudretle ilgili olan şüphelerine gelince, bu, Hz. İsa'nın ölüleri diriltmiş 
olmast, anadan doğma körlerle, alacalı hastalan iyileştirmesi; çamurdan kuş gibi 
şekiller yapıp, ona üflemesi, akabinde de bunun, Allah'ın izniyle kuş olması., 
gibi hususlardan ileri geliyordu. 

Hristiyanlann, işte bu çeşit şüpheleri kudreti alâkadar eden şüphedir. 
Hristiyanların bu meselede, bu iki çeşit şüpheden başka herhangi bir şüpheleri 


yoktur. Sonra Cenâb-ı Hak, onların Hz. İsa'nın ulühiyyeti konusundaki görüşleri 
ile, teslis konusundaki görüşlerinin bâtıl olduğuna, tavsifiyle istidlal edip "İlâhın 
Hayy ve Kayyüm olması gerekir. Hz. İsa ise, ne Hayy'dır, ne de Kayyüm'dur" 
demek isteyince, Hz. İsa'nın bir ilâh olmadığına kesinkes hükmetmek 
gerekmiştir. Böylece de Cenâb-ı Hak, bu ifâdenin peşinden, bu iki şüpheye 


cevap olacak şeyi iyice izah etmek için, işte bu âyeti getirmiştir. 12] 
Hristiyanların Delillerinin Çürütülmesi 


Birinci şüpheye cevap: Bu şüphe ilmi alâkadar eden şüphe olup, bu da onların, 
"Hz. İsa gayblardan haber vermiştir. Binâenaleyh onun bir ilâh olması gerekir" 
demeleridir. 

Cenâb-ı Hak bu şüpheye, "Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbir şey Allah a 
gizli kalmaz" diyerek cevap vermiştir. Bu cevabı şu şekilde açabiliriz: Hz. İsa'nın 
gayba dair bazı şeyleri bilmesinden onun ilâh olması gerekmez. Çünkü onun 
bunları ancak Allah'ın kendisine vahyetmesi ve ona bunları Öğretmesiyle 
bilebileceği muhtemeldir. Ancak şu var ki, onun gayba dair diğer bazı şeyleri 
bilip ihata edememesi, onun ilâh olmadığına kat'i olarak delâlet etmektedir. 
Çünkü ilâh, yerde ve gökte hiçbir şeyin kendisine saklı kalamıyacağr Zâttır. 
Çünkü ilâh, yaratan Zâttır. Yaratıcının ise, mutlaka, yarattığı şeyleri detayıyla 
bilmesi lâzımdır. Hz. İsa (a.s)'nın ise, bütün malümatı ve mugayyebâtı (gaibleri) 
bilmediği zaruri bir keyfiyettir. Hem nasıl olur ki! Hhstiyanlar, Hz. İsa'nın, onun 
kendi ölümünden dolayı feryâd ü figân ettiğini söylüyorlar!... Eğer o, bütün 
gaybleri bilmiş olsaydı, kavminin kendisini yakalayıp öldürmek istediklerini, ve 
böylece de ona eziyyet edip acılar tattıracaklarını bilir ve böylece de onlar 
kendisini yakalamadan önce, onlardan kaçardı!.. Gayba dair bu şeyleri 
bilemeyince, onun bütün malümatı ve mugayyebâtı bilmediği, haliyle ortaya 
çıkmış olur. Halbuki ilâh ise, hiçbir malümatın kendisine saklı kalamıyacağı bir 
zâttır. Binâenaleyh, Hz. İsa'nın bir ilâh olmadığına'kesinlikle hükmetmek gerekir. 
Böylece de gayba dair bazı şeyleri bilmek ile istidlal etmenin, ulühiyyetin 
bulunduğuna delâlet edemeyeceği sabit olmuş olur. Ama, gayba dair bazı 

şeyleri bilememek, o kimsenin bir ilâh olmadığına kesinlikle delâlet etmektedir. 
İlmi alâkadar eden birinci şüpheye verilen cevap işte budur. 

İkinci şüpheye cevap, ki bu şüphe kudret ile ilgili olan şüphedir. Allahu Teâjâ 
bu şüpheye de, "Analarınızın rahminde sizi nasıl dilerse öylece şekillendiren 
Odur" beyanıyla cevab vermiştir. Buna göre mâna şöyledir: Bazı şekil ve 
suretlerde, onun sözüne uygun olarak öldürüp diriltmenin bulunması, Hz. İsa'nın 


ilâh olduğunu göstermez. Çünkü, Allahu Teâlâ'nın bu diriltme sayesinde, onun 
mucizesini izhâr etmek ve ona ikramda bulunma ihtimali mevcuttur. 

Ama, Hz. İsa'nın bazı suret ve şekillerde öldürme ve diriltmeyi meydana 
getirememesi, onun ilâh olmadığına delâlet eder. Bu böyledir, çünkü ilâh 
nutfenin en küçük parçasından, rahimlerde şu hayranlık uyandıran terkibi ve bu 
şaşırtıcı telif ve teşkili meydana getirmeye kadir olan zâttır. Hz. İsa'nın ise, bu 
tarzda öldürüp diriltmeye kadir olamadığı matümdur. Hem nasıl olur ki?.. Eğer o 
buna kadir olsaydı, hristiyanların iddiasına göre, onu yakalayıp öldüren 
kimseleri, aksine o öldürürdü. Böylece, bazı şeylerde onun sözüne uygun olarak 
öldürüp diriltmenin bulunması onun bir itâh olduğuna delâlet etmeyeceği ortaya 
çıkmış olur. Ama, bazı şekil ve suretlerde, onun maksadına uygun bir şekilde 
öldürüp diriltmenin olamaması, onun bir ilâh olmadığına delâlet eder. Böylece şu 
anlattıklarımızla, bu ikinci şüphenin de hükümsüz ve mânâsız olduğu ortaya 
çıkmış olur. 

İlzâmi olan İkinci şüpheye gelince, bu, ilzâmi olan birtakım mukaddimelere 
dayandırılan şüphedir. Bu da, iki çeşittir: 

a) Hristiyanlar şöyle diyorlar: "Ey müslümanlar, Hz. İsa'nın beşer olan bir 
babasının olmadığı hususunda bize muvafakat ediyorsunuz. O halde, Hz. İsa'nın 
Allah'ın oğlu olması gerekir!" İşte Cenâb-ı Hak buna da, "Analarınızın rahminde 
sizi nasıl dilerse öylece şekillendiren O'dur" diyerek cevap vermiştir. Çünkü 
âyette söz konusu olan "şekillendirme" işi, Allah'tan sudur eden bir iş olunca, 
işte bu sebeple Allahu Teâlâ isterse onu, bir babanın nutfesi vasıtasıyla 


şekillendirir, isterse bir baba olmaksızın doğrudan doğruya şekillendirir. 13) 


Hz. İsa'nın Allah'ın Kelimesi ve Ruhu Olmasının Mânâsı 


b) Hristiyanlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Hz. İsa'nın, "Allah'ın kelimesi ve ruhu" 
olduğunu söylemiyor musun? İşte bu da onun, Allah'ın oğlu olduğuna delâlet 
eder.." dediler. Cenâb-ı Hak da, buna şu şekilde cevap vermiştir: "...Bu lafzı bir 
ılzamdır. Lafz ise, hakiki ve mecazi mânalara gelebilir.. Lafzın zahiri akli delile 
ters düşecek bir biçimde varid olursa, müteşâbihat faslından olur. O halde bu 
lafzı tevil etmek gerekir. İşte, bu da Hak Teâlâ'nın, "Sana kitabı indiren O'dur. 
O'ndan bir kısım âyetler muhkemdir ki, bunlar kitâbm anası (esast)dır. Diğer bir 
kısmı da, müteşâbihtirler..." (â1-1 imrân buyruğu ile kastettiğidir. Bizim bu 
anlattığımız şeylerle, O'nun tavsifinin, Mesih'in ne ilâh, ne de Allah'ın oğlu 
olmadığına delâlet eden delile işaret olduğu ortaya çıkmış olur. Hak Teâlâ'nın, 
"Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbir şey Allah'a gizil kalmaz" beyânı, ilmi 


alâkadar eden şüphelerine cevap; "Analarınızın rahminde sizi nasıl dilerse öylece 
şekillendiren O'dur" beyanıise, onların, Hz. İsa'nın öldürüp diriltmeye kadir 
olması ile onun beşer olan bir babasının olmaması, bundan dolayı da onun 
Allah'ın oğlu olması gerektiği şeklindeki istidlallerine bir cevap; Hak Teâlâ'nın, 
"Sana kitabı indiren O'dur. O'ndan bir kısım âyetler muhkemdir ki bunlar kitâbm 
anası (esası)dır. Diğer bir kısmı da, müteşâbihtirler..." (â1-1 imrân, 7) âyeti de, 
onların Kur'ân'da, "İsa Allah'ın ruhu ve kelimesidir" şeklinde bulunan tavsife 
(Nisa, 17i)tutunmalarına bir cevaptır. Bizim söylediğimiz ve özetlediğimiz bu 
açıklamaları, kim iyice anlar ve kavrarsa, bu Kur'âni ifâdelerin kısalıklarına 
rağmen, bu konuda kelâmcıların zikretmiş oldukları bütün şeylerden daha çok 
faydalı olduğunu ve daha iyi sonuç verdiğini ve, bu mesele hakkında söz konusu 
olabilecek bütün delilleri, şüpheleri, soruları ve bunların cevaplarını, işte bu 
âyetin içine aldığını anlar. Bizi, bütün bunlara ulaştıran Allah'a hamd olsun.. 
Allah bizi bunlara kavuşturmasaydı, biz kavuşamazdık... 

Bu âyetlerin tefsiri hususunda bizden önceki müfessirlerin görüşlerini 
zikretmiyoruz. Çünkü buna ihtiyaç yoktur. İsteyen kimseler, kitaplara müracaat 
edebilirler. Sonra Cenâb-ı Hak, hristiyanların şüphelerine cevap verince, 
hristiyanları "teslis" akidesinden men etmek için, tevhid akidesini tekrar 
zikrederek, "O'ndan başka hiçbir Tanrı yoktur. Or mutlak gâlibh'r. Yegâne hüküm 
ve hikmet sahibidir" buyurmuştur. Buna göre Aztz, Cenâb-ı Hakk'ın kudretinin 
tamlığına; Hakim ise ilminin mükemmelliğine işarettir. Bu da, Hz. İsa'nın bazı 
gaybları bildiğinin, bazı suretlerde öldürmeyi ve diriltmeyi meydana getirmeye 
kadir olduğunun onun ilâh olmasına kâfi gelmeyeceğine dair, daha önce geçmiş 
olan açıklamaların yeniden bir anlatımı ve te'kididir. Çünkü ilâhın kudretinin 
mutlaka tam olması gerekir, ki bu da bu tavsiftek ilminin de mükemmel olması 
gerekir ki, bu dalafzının ifâde ettiği hususlardır. 

Geriye ise, âyetle ilgili bazı ince meselelerin izahı kalmıştır. Hak Teâlâ'nın, 
"Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbir şey Allah'a gizli kalmaz" 
buyruğundan murad, Allah'a hiçbir şeyin saklı ve gizli kalamayacağıdır. 

Buna göre eğer, "Cenâb-ı Hak, mutlak bıraksaydı daha beliğ olacağı halde, niçin 
"yerde ve gökte" buyurmak suretiyle kayıtlamıştır?" denilirse, biz deriz ki: 
Bundan maksat, kullara, ilminin mükemmelliğini anlatmaktır. Onların bu mânayı 
ve inceliği anlamaları, gökler ve yerler zikredildiği zaman daha güçlü otur. Bu 
böyledir, çünkü hissiyatımız, göklerin ve yerin azametini görünce, aklın Allah'ın 
ilminin azametini tanımasına yardımcı olur. Hissiyat, matlâb olanı elde etme 
konusunda akla yardımcı olduğu zaman, anlama ve kavrayış daha tam, idrâk 
daha mükemmel olur. jşte bu sebepten dolayı, ince nüktelerin izah edilmesi 


istendiğinde, bu mânaları anlatmak için birer örnek zikredilir. Çünkü misâl 
getirmek, anlamaya yardımcı olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın:"Sizi şekillendiren O'dur" beyânına gelince, Vahidi şöyle der: 
"Tasvir" bir şeye bir suret ve şekil vermektir. Suret ise, o şeyin cüzleri arasında 
bir uyum sağlanmak istendiği zaman, o şeyin meydana gelen şeklidir. Bu 
kelimenin aslı, bir kimse bir şeyi eğdiği zaman söylenilenetmiş, onlara 
benzemiştir. Bu husustaki sözün tamamını, Hak Teâlâ'nın:"Onları kendine 
meyletttir" (Bakara, 260) âyetinin tefsirinde zikretmiştik. 

Erhâm kelimesine gelince, bu rahim kelimesinin çoğuludur. Bunun kökü de, 
"rahmet" kelimesinden gelir. Bu böyledir, çünkü aynı anneden doğmak, 
kardeşlerin birbirine merhamet edip şefkatli davranmalarını gerektirir. İşte bu 
sebepten dolayı bu uzuv, "rahim" diye adlandırılmıştır. Allah en iyisini bilendir. 


[14] 


"Sana kitabı indiren O'dur. Ondan bir kısım âyetler muhkemdir ki bunlar kitabın 
anasıdır. Diğer bir kısmı da, müteşabihtirler. İşte kalblerinde eğrilik bulunanlar, 
sırf fitne aramak ve onun teviline yeltenmek için onun müteşabih olanma tâbi 
olurlar. Halbuki onun tevilini Allah 'dan başkası bilemez. İlimde derinleşmiş 
olanlar ise, "Biz ona inandık. Hepsi Rabb'imiz katındandır" derler. Bunu ancak 
akıl sahipleri düşünebillir(Âl-i İmrân, 7). 

Bit ki, bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: u5] 


Birinci Mesele 


Biz, Hak Teâlâ'nın, 'Şüphe yok ki ne yerde, ne de gökte hiçbir şey Allah'a gizli 
kalmaz" ifâdesinin, kendisinden önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu iki 
ihtimalin bulunduğunu söylemiştik: 

a) Bunun, Hak Teâlâ'nın "Kayyüm" olmasının bir takriri ve te'kidi gibi olması. 

b) Bunun, hristiyanların şüphelerine mukabil verilmiş bir cevap olması.. 

Birinci ihtimale göre biz deriz ki, Cenâb-ı Hak, kendisinin Kayyüm olduğunu ve 
mahlükatın bütün maslahatlarını yerine getiren zât olduğunu oeyân etmek 
istemiştir. Mahlükatın maslahatları ise iki kısımdır: 

1- Cismani, 2- Ruhani... 

Cismani olanların en şereflisi, bünyenin düzgün ve yerli yerinde olması, mizacın 
da en güzel suret ve en güzel şekillere göre düzenlenmiş (tesviye) olmasıdır. Bu 
da, Cenâb-ı Hakk'ın, "Analarınızın rahminde sizi şekillendiren O'dur" buyruğu 
ile murad edilendir. 


Ruhani maslahatların en şereflisi ise, ruhun, kendisiyle beraber bütün 
mevcudatın suretlerinin kendisinde tecelli eden parlak ve cifâlı bir ayna gibi 
olduğu ilimdir... Bu da, Hak Teâlâ'nın, "Sana kitabı indiren Odur" beyânı ile 
murâd edilendir. 

İkinci ihtimale gelince, biz hristiyanların şüphelerinden birisinin de, Kur'ân'da 
Hz. İsa'nın sıfatıyla ilgili olarak geçen, "O, Allah'ın ruhu ve kelimesidir." (nisa 
171)âyetine sarılmaları olduğunu daha önce söylemiştik. İşte bu sebeple bu âyet 
ile Kur'ân'ın muhkem ve müteşabih âyetleri ihtiva ettiğini; müteşâbihata 
sarılmanın caiz olmadığını beyân buyurmuştur. Bu âyetin kendinden önceki 


âyetlerle münasebeti işte budur. Bu ise, son derece güzet ve doğrudur. [16] 


Muhkem Âyetler 


Bit ki Kur'ân-ı Kerim, kendisinin tamamiyle muhkem yine tamamiyle 
müteşabih; aynı şekilde bir kısmı- nın muhkem, bir kısmının da müteşabih 
olduğuna delâlet etmektedir. 

Kur'ân'ın tamamiyle muhkem olduğunu gösteren Cenâb-ı "Elif-Iâm:râ. Bunlar, 
hakim (muhkem) olan bir kitabın âyetleridir" (Yunus, 1) verâ, (Bu), âyetleri 
muhkem kılınmış bir kitaptır" (Hüd, ıj âyetleridir. 

Buna göre Cenâb-t Hak, bu iki âyette Kur'ân'ın tamamının muhkem olduğunu 
belirtmiştir. Bu mânadaki "muhkenV'den murad, Kur'ân'ın hak, lâfızları fasih, 
mânaları da sahih bir kelâm olduğudur, kur'ân-ı Kerim, lafızlarının fesahati ve 
mânalarının kuvveti bakımından, söylenilen bütün söz ve kelâmlardan daha 
üstündür. Bu iki sıfat hususunda, Kur'ân'a denk olabilecek bir söz söylemeye hiç 
kimse güç yetiremez. Araplar, muhkem yapılan ve çözülmesi mümkün olmayan 
sağlam akidler hakkında, "Bu muhkemdir!.." demektedirler. İşte, Cenâb-ı 
Hakk'ın, Kur'ân'ın tamamını muhkem diye vasfetmesinin mânası budur. 
Kur'ân'ın tamamının müteşabih olduğunu gösteren ise,"Allah, sözün en güzelini 
müteşabih ve mesâni bir kitap halinde indirdi" (Zumer. 23) âyetidir. Bunun 
manası, "güzellik bakımından Kur'ân'ın bir kısmı bir kısmına benzer ve birbirini 
doğrular" demektir. Hak Teâlâ: "Onlar hâlâ Kur'ân'ı gereği gibi düşünmeyecekler 
mi? Eğer O, Allah'dan başkası tarafından olsaydı, muhakkak ki onun içinde 
birbirini tutmayan birçok şey bulurlardı" (Nisa. 82) âyetiyle de işte buna işaret 
etmektedir. Yani, "Onun bir kısmı bir kısmını nakzeder, fesahat veya rekâkette 
söz birliği dağılırdı" demektir. 

Kur'ân'ın bir kısmının muhkem bir kısmının da müteşabih olduğunu gösteren 
âyet ise, bizim şu anda tefsirini yaptığımız âyettir. Bu sebeple önce 


lügat bakımından "muhkem" ve "müteşâbih"in ne olduğunu; sonra da şeriat 
ödündeki mânâlarını tefsir etmemiz gerekir. 

"Muhkem"e gelince: Araplar "Geri çevirdim, mâni oldum" mânasında derler. 
Zâlimi zulmünden men ettiği için hakime, "Hâkim" denilmiştir. Atın 
başkaldırmasını önlediği için, geme de denilmiştir. Neha demiştir. Yani, 
"Çocuğunu kötülüklerden men ettiğin gibi yetimi de men et." Cerir ise, demiştir. 
Yani, "Cahillerinize (sefihlerinize) mâni olun, onları engelleyin." Yine, denilir. 
Yani, "Kendisine saldıracak kimseleri men edebilecek, muhkem ve sağlam bir 
yapı."... Uygun olmayan şeyleri engellediği için de "hikmef'e bu ad verilmiştir. 


71 


Müteşâbih Âyetler 


"Müteşâbih" kelimesine gelince bu, iki şeyden birinin(zihni tefrik etmekten âciz 
bırakacak bir tarzda, diğerine benzemesidir. Nitekim Hak Teâlâ:"Çünkü bizce 
birçok inekler birbirine benzemektedir"(Bakara, 70) cennet meyvelerinin vasfı 
hususundao, birbirinin benzerleri olarak onlara sunuldu" (Bakara,25)yani 
"görünüşleri aynı, tadları farklı olarak sunuldu" ve Kalbleri birbirine ne kadar da 
benzemişl.." (Bakara, 118) buyurmuştur. Yine, kişi iki şeyi birbirinden 
ayıramadığı zaman, 

denilmesi de böyledir. Helâl-haram demeyip ihlâl eden kimselere de (ashâbu'I- 
mahârik), ashâbu'ş-şubeh (şühpe ashabı) denilir. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: (bir başka rivayette deşeklindedir). "Helâl bellidir; haram da 


bellidir. Bu ikisi arasında ise, şüpheli birçok şeyler vardır. H$] 

Sonra, insan, müteşâbih olan iki şeyi birbirinden ayırdetmede acze düşünce, - 
müsebbebe (neticeye) sebebin vasfını verme kabilinden olarak- kesin bir bilgiye 
ulaşamadığı şeyi insan "müteşâbih" diye niteler; Bunun bir benzeri de, "müşkil" 
kelimesidir. O, müşkil olduğu için, yani başkasının şekline girip, ona benzediği 
ve böylece de o İkisi birbirine benzeştiği için bu adla adlandırılmış; daha 
sonraysa, kapalılığı her ne kadar bu cihet itibariyle değilse bile, gizli ve kapatı 
olan her şeye, "müşkil" adı verilmiştir. Burada şöyle denilmesi de ihtimal 
dahilindedir: Müşkil, sabit olup olmadığı bilinemeyen, varlığı, akıl ve zihinde, 
yokluğuna müsavi ve ona müşabih olanı, birini diğerinden ayırdetmede 
ağırbasan taraf bulunmayan şeye denir. Nitekim bilinmeyen, malüm olmayana 
da müteşâbih denir. 

İşte, lügat itibariyle "müteşâbih" ve "muhkem" kelimelerinin tahkiki budur. Biz 
deriz ki: 


İnsanlar, muhkem ve müteşabih kelimelerinin tefsiri konusunda birçok 
açıklamalarda bulundular. Biz de, muhakkik ulemâdan ekseriyetin benimsemiş 
olduğu özet izahı zikredeceğiz.. Sonra da, diğer insanların bu konudaki 
görüşlerini anlatacağız. 

Diyoruz ki: 

Bir mânâyı ifâde için konulmuş (mevzu) olan lafız, bu manadan başkasına da ya 
muhtemeldir, ya da değildir. Eğer lafız bir manayı ifâde için vaz' olunmuşsa ve 
bu mânadan başkasına da ihtimali yoksa, buna "nas" denilir. 

Bu lafzın başka manaya da muhtemel olmasına gelince, bu durumda, lafzın iki 
mânadan birisine ihtimali ya diğerine baskın ve üstün (râcih) olur, veya böyle 
olmayıp, iki mânaya da ihtimali müsavi olur. 

Eğer, lafzın iki mânadan birisine ihtimali diğerine râcih, yani üstün olursa, bu 
lafız, râcihe nisbetle "zahir", "mercüh"a, (kendisine üstün gelinilene) nisbetle de 
"müevvel" olarak isimlendirilir. 

Lafzın iki manaya da ihtimalinin müsavi olması haline gelince, lafız, ikisine 
nisbetle "müşterek" belirtilmek suretiyle ikisinden birine nisbetle de "mücmel" 
olarak isimlendirilir. 

Yaptığımız bu taksime göre şu sonuç ortaya çıkmıştır: Lafız ya "nass" ya "zahir", 
ya "müevvel", ya "müşterek", ya da "mücmel" olur. 

"Nass" ve "zâhir"e gelince, bunlar tercih konusunda müşterekdirler. Ancak ne 
var ki "nass", başka mânaya mâni olan râcihtir. "Zahir" ise, başka mânâya mâni 
olmayan râcihtir. İşte bu ortak mikdar, "muhkem" olarak isimlendirilmektedir. 
Mücmel ve müevvel'e gelince bunlar, lafzın bu mânaya delâletinin râcih 
olmadığı hususunda müşterektirler. Mücmel, her ne kadar râcih olmasa dahi, 
mercüh da değildir. Müevvel ise, ayrı bir delilin bulunması durumu müstesna, 
râcih olmasa bile mercühtur. (İşte mücmel ile müevvel arasındaki) bu ortak 
hususiyet "müteşabih" diye adlandırılmıştır. Çünkü anlayamamak, her iki 
kısımda da söz konusudur. Biz ise daha önce, ya bilinmeyen şeyin nefyi, zihnen 
o şeyin isbâtına benzediği için, yahut da kendisinde "teşâbüh"ün, benzeşmenin 
meydana geldiği lafız anlaşılmaz olduğu için, o şeyin "müteşâbih" o diye 
isimlendirildiğini böylece de "sebeb'in ismini"müsebbeb"e ıtlak etmek 
suretiyle bu bilinmeyen şeye, "müteşâbih" lâfzının isim olarak verildiğini 
beyân etmiştik.. 

Muhkem ve müteşâbih hakkında son söz budur. 

Sonra bil ki, lâfız iki mefhuma nisbetle de müsavi olursa burada zihin duraksar. 
Meselâ, hem "hayz"a, hem de temizlik mânasına gelebilen ijili kelimesinde 
olduğu gibi... Buradaki zorluk ve müşkillik, esas vaz' itibariyle lafzın iki 


mânadan birisi hakkında "râcih", diğeri hakkında da "mercüh" olmasında; sonra 
da "râcih"in bâtıl, mercühun da gerçek olmasındadır. Bunun Kur'ân'dan misâli, 
Cenâb-ı Hakk'ın: 

"Bir memleketi helak etmek istediğimiz vakit onun nimet ve refahtan şımarmış 
elebaşlanna emrederiz de, onlar orada İtâattan çıkarlar, böylece de Uahi söz 
onlar hakkında hak olur" (jsrâ. 1e> âyetidir. Bu âyetin zahirine göre, onlar, 
itâattan çıkmakla emrolunmaktadtrlar... Bu âyetin muhkemi ise, "Allah çirkin 
olanı emretmez" (A'râf, 28) âyetidir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın kâfirlerden nakletmiş 
olduğu, "Onlar bir hayâsızlık yaptıklarında, "Biz atalarımızı da bunu yaparlarken 
bulduk, Allah bize bunu emretti" (Araf.2a)şeklindeki iddiaya bir reddiyedir. 
Cenâb-ı Hakk'ın,"Onlar Allah'ı unuttular, Allah da onları unuttu" (Tevbe. 67) 
âyeti de böyledir. "Nisyân" (unutmak) kelimesinin zahiri mânası, "ilm"in 
zıddıdır. Buna göre, kelimenin (kabul edilen) mercüh mânası da, terketmektir. 
(Yani, "Allah da onlara lütufta bulunmayı bıraktı, terketti demektir.) Bu 
husustaki muhkem âyetler ise, "Sen/n Habb'tn ünutucu değildir " (Meryem,64» 
ve "Benim Rabb'im ne şaşırır ne de unutur!.." (Ta-hâ, 52) âyetleridir. 

Şunu bil ki, bu çok büyük bir mevzudur. Diyeceğimiz şu ki, her bir mezheb 
sahibi, kendi mezhebine, görüşüne muvafık âyetlerin muhkem, muarızının 
görüşüne muvafık âyetlerin de müteşâbih olduğunu iddia etmektedir. Meselâ 
Mu'tezile, Cenâb-ı Hakk'ın 'Dileyen İmân etsin; dileyen kâfir olsun" (Kem, 29) 
âyetinin muhkem "Alemlerin Rabb'i olan Allah dilemeyince, siz de 
dileyemezsiniz "(Tekvir, 29) 

âyetinin de müteşâbih olduğunu öne sürmektedir. Ehl-i sünnet ise, bunu tersine 
çevirir... Bundan dolayı bu konuda, kendisine müracaat edilecek o(an bir 
kanunun tesbit edilmesi gerekir. 

Buna göre biz deriz ki: Lafız iki manaya ihtimalli olur; onun, bu mânalardan 
birisine nisbetle ihtimâli râcih, diğerine nisbetle de ihtimâli mercüh olur ve biz 
de, lafzın mânasını râcih olana hamteder de mercüh olana hamletmezsek, işte bu 
"muhkem"; eğer biz lafzı, mercüh olan mânaya hamleder de râcih mânaya 
hamletmezsek, işte bu da "müteşâbih" olur. Buna göre biz deriz ki, lafzı râcih 
olan mânasından alıp rnercüh olan mânaya hamletmemiz için, mutlaka bu 
konuda ayrı bir delilin bulunması gerekir. Bu ayrı delil de, ya lafzı, ya da akli bir 
delil olur. 

Birinci kısım (lafzı delil): Biz deriz ki bu, bu iki lafzı delil arasında bir çelişki 
bulunduğu zaman hasıl olur. Bu iki delil arasında da bir çelişki bulunduğu 
zaman, diğerinin zahirini gözetmek için, birinin zahiri manasını bırakmak, bunun 
aksinden daha evlâ değildir. Meğer ki şöyle denilsin: Bunlardan birisi, o mânaya 


delâleti konusunda kat'i olur, diğeri ise kat'i olmazsa, işte bu durumda bir 
rüçhaniyet durumu meydana gelmiş olur. Veyahut da şöyle denilebilir: 
"Bunlardan her biri, her ne kadar râcih ise de, ne var ki onlardan birisi tercihe 
daha şayan (ercah) olursa, bu durumda bir rüçhaniyet sözkonusu olur. Ancak biz 
şöyle diyoruz: "Birinci durum batıldır; çünkü lafzi deliller kesinlikle kat'i 
olamazlar. Çünkü her lafzi delil, kelimelerin başka başka lehçelerdeki nakline, 
çeşitli sarf ve nahiv kurallarının nakline; müşterek, mecaz, tahsis ve takdir 
(izmâr) gibi hususların olmamasına ve nakli delil ile akli delil arasında bir 
çelişkinin bulunmamasına dayanır. Bütün bunların meydana gelmesi ise, kat'i 
olmayıp zannidir. Zanni olan şeye dayanan şeyin, zanni olması ise daha 
uygundur. Böylece, lafzi delillerin hiçbirinin kesin bir delil olamayacağı ortaya 
çıkmış olur. 

İkinci kısma (akli delil) gelince, şöyle denilebilir: İki delilden biri, diğerinden 
daha kuvvetlidir. Eğer, her ikisinde de aynı ihtimal söz konusu ise, bu doğrudur; 
ancak, bu duruma göre lafzi delili zahirinden alıp, mercüh olan mânaya 
hamletmek zanni olur. Bu gibi şeylere ise, usüle dair (itikadı) meselelerde 
dayanmak caiz değildir. Aksine bu gibi delillere, furü-ı fıkıh meselelerinde 
dayanılır. Böylece zikrettiğimiz bu husus ile, lafzı râcih olan mânasından alıp 
mercüh olan mânaya vermek, kat'i (itikadi) meselelerde caiz değildir. Ancak, 
lafzın zahirinin imkânsızlığını ihsas ettirecek, akli ve kat'i bir delilin bulunması 
durumu müstesna... 

Biz kısaca şunu anlamış olduk ki, lafzi mercüh olan mânasında kullanmak, zahiri 
mânasına hamletmek mümkün olmadığı zaman caizdir. İşte bu durumda da, tevil 
yapmak gerekir. Böylece, lafzi râcih olan mânasından alıp mercüh olan mânasına 
hamletmenin, ancak râcih olan mânanın aklen imkânsız olduğuna dair kat'i - akli 
bir delilin olması durumunda mümkün olacağı ortaya çıkmış olur. Sonra, böyle 
bir delil bulunup, mükellef de, Allah'ın muradının, o lafzın zahirinden murad 
edilen şey olmadığını anlarsa, bu durumda mükellef 

mercüh olan o mânanın ne olduğunu bilmek zorunda değildir. Çünkü bunu 
bilmenin yolu ancak, bir mecazı başka bir mecaza, bir tevili başka bir tevile 
tercih etmekte olur. Bu tercih ise, ancak lafzi bir delil ile mümkün olur. Lafzi 
deliller ise, yukarda da açıkladığımız gibi zannidirler; bilhassa, bir mercüh 
mânâyı başka bir mercüh mânâya tercih etme hususunda kullanılan deliller son 
derece zayıf olur.. Bütün bunlar, ancak bir zannı ve zayıflığı ifâde ederler. Kat'i 
meselelerde bu gibi delillere dayanmak imkânsızdır. 

Metod bakımından şu güçlü tahkikten, incelemeden dolayı, lafzi zahiri mânâsına 
hamletmenin imkânsız olduğuna dair kat'i delillerin bulunmasından sonra, tevil 


suretiyle o lafzın mânâsını tayine çalışmak olmaz. Bu konuda 
söyleyebileceğimiz şeyler, işte bunlardan ibarettir. Doğruluk ve hidâyete ileten 


Allah'dır. H8] 


Muhkem ve Müteşabih Hakkında Görüşler 


Âlimlerin muhkem ve müteşâbih hakkındaki grüşleri 

Birinci görüş: İbn Abbas (r.a)dan nakledilen görüştür. O, şöyle demiştir: 
Muhkem âyetler, En'âm 

süresindeki şu üç âyettir: "Deki: "Celin, üzerinize Rabbinizin neleri haram 
ettiğini ben okuyayım. O'na hiç bir şeyi ortak yapmayın. Anaya babaya iyilik 
edin. Fakirlik endişesiyle çocuklarınızı öldürmeyin. Sizin de, onların da rızkını 
biz vereceğiz. Fuhşiyâtın açığına da, gizlisine de yaklaşmayın. Haksız yere 
Allah'ın haram ettiği cana kıymayın. İşte (Allah) sizer aklınızı başınıza alasınız 
diye, bunları emretti. Yetimin malına, rüşdüne erinceye kadar, o en güzel 
olanından başka bir suretle yaklaşmayın. Ölçüyü ve tartıyı tam ve doğru yapm. 
Biz, hiç kimseye gücünün yetmeyeceği şeyi teklif etmeyiz. Bir söz 
söylediğinizde, (hakkında konuşacağınız kimse) akrabanız dâhi olsa, adaleti 
gözetin. Allah m ahdini yerine getirin. İşte (Allah) iyice düşünesiniz diye, size 
bunları emretti. Şüphesiz ki bu, benim dosdoğru yolumdur. O halde ona uyun. 
(Başka) yollara tâbi olmayın. Sonra sizi O (Allah)'m yolundan ayırır. İşte 
(Allah), tttika edesiniz diye, size bunları emretti" (En-am, 151-153). Müteşâbih 
âyetler ise, yahudilere müteşâbih gelen âyetlerdir. Bunlar, sürelerin başlarında 
zikredilen hurüf-u mukattaadır. Çünkü yahüdiler, bu harfleri ebced hesabına göre 
mânâlandırıyor ve bunlardan ümmet-i Muhammed'in ömrünün ne kadar 
olacağını çıkarmak istiyorlardı. İşte bu nedenle, iş onlara karışık gelmiş ve 
müteşâbih olmuştur. 

Ben de derim ki: Allah tarafından olan mükellefiyetler iki kısma ayrılır. Bunların 
bir kısmı, şeriatların değişmesi ile değişmesi caiz olmayanlardır. Meselâ, Allah'a 
itaat etmeyi, zulüm, yalan, cehalet ve haksız yere adam 

Öldürmekten kaçınmayı emretmek gibi... Bir kısmı ise, şeriatlara göre değişen 
mükellefiyetlerdir. Meselâ, namazların sayısı, zekâtın miktarı, alış-veriş, nikah 
ve benzeri şeylerin şartları gibi... Buna göre birinci kısım, İbn Abbas'a göre 
muhkem diye adlandırılan kısımdır. Çünkü En'âm süresindeki üç âyet, bu kısmı 
kapsamaktadır. 

Müteşâbih'e gelince bu, bizim mücme! diye adlandırdığımız şeydir. Bu da, aynı 
anda iki ayrı mânaya delâlet eden lafızdır. Çünkü bu lafızların, kendisiyle tefsir 


edilebildiği bütün mânalara delâletleri, mütesaviyen olup, ayrıca bir delil ile 
olmamaktadır. Nitekim biz bu hususu, Bakara süresinin başında özetle 
açıklamıştık... 

İkinci görüş: Bu da İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilmiştir. Bu görüşe göre 
Muhkem, nâsih olan; müteşâbih ise mensüh olan âyetlerdir. 

Üçüncü görüş: Esamm şöyle demiştir: "Muhkem, delâleti açık ve sarih olandır. 
Meselâ, Allahu Teâlâ'nın, mahlükatı yaratmasıyla alâkalı olarak şu âyetlerde 
bildirdiği şeyler gibi... "Sonra, nutfeyi de alaka haline getirdik" (Mü'minun, 16); 
"Canlı olan herşeyi sudan yarattık" (Enbiya, 30) ve, "Gökten r su indirdi de, o su 
fe, size nzık olmak üzere, (çeşitli) meyveler bitirdi" (Bakara, 22). Müteşâbih ise, 
bilinip ortaya konulabilmesi için, düşünüp tefekkürde bulunmaya ihtiyaç 
gösteren şeydir. Meselâ Cenâb-ı Hakk'ın, insanlar toprak olduktan sonra, onları 
yeniden dirilteceğine dair hükmetmesi gibi... Eğer onlar, bu hususu iyice 
tefekkür edip düşünürler ise, onlara göre müteşâbih olan, muhkem hale gelir. 
Çünkü ilk başta yaratmaya kadir olan, onu tekrar yaratmaya da kadirdir." 

Bil ki, Esamm'ın bu sözü fazla açık değildir. Çünkü eğer o, "muhkem, delilleri 
açık olandır" sözüyle muhkemin, lafzının manasına olan delâleti belli ve râcih 
olan şey olduğunu; müteşâbih'in ise, böyle olmayan şey olduğunu ve bunun da 
ya denk olan mücmel, yahut da mercüh olan müevvel (el-müewelü'l-mercüh), 
(el-mücmelu'I-mütesâvi) diye iki kısma ayrıldığını kastediyorsa, bu, bizim daha 
önce zikretmiş olduğumuz husustur. Eğer bu ifâdesi ile muhkemin, delilsiz 
olarak mânâsının doğruluğu bilinen şey olduğunu kastediyorsa, bu durumda 
"muhkemin mânası: "Aklın zaruri olarak doğruluğunu bildiği şey"; müteşabih'in 
mânası ise: "Aklın delile dayanarak doğruluğunu bildiği şey" demek olur. Buna 
göre Kur'ân'ın tamamı müteşâbih olur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra nutfeyi 
de 'alaka haline getirdik" (Müminun, 16) âyeti, doğruluğunun bilinmesi 
hususunda akli delillere ihtiyaç duyulan bir husustur. Tabiatcılar bunun sebebinin 
ya tabiatlar ve mevsimler fusül), yahut yıldızların tesirleri, ya da dört ana 
maddenin birleşme ve kaynaşma özellikleri olduğunu söyler. Keza ölümden 
sonra diriltilme ve hasrolunmanın isbatı bir delile muhtaç olduğu gibi o olayların 
Allah Teâlâ'ya isnâd edilmesi de bir delile muhtaçtır. 

Esamin şöyle diyebilir: "Bu şeylerin hepsi bir delile muhtaç ise de bunlar, bir 
taraftan mukaddimeleri -nâdir istisnalar dışında-, hatalardan emin olunacak 
şekilde, tertipli ve açık olması itibariyle hakkındaki delil zahir olan, diğer 
taraftan hakkındaki delil gizli, mukaddimeleri hem çok, hem de tertipsiz olan 
diye iki kısma ayrılıp birinci kısma muhkem, ikinci kısma ise müteşâbih denir. 
Dördüncü görüş: İster açık bir delil ile olsun, ister gizli bir delil ile olsun, 


bilinebilen herşey muhkem, bilinmeyen herşey de müteşâbihtir. Meselâ, 
kıyametin ne zaman kopacağını, insanların sevab veya cezalarının miktarını 
bilmek gibi.. Bunun bir benzeri, Allah Teâlâ'mn, "Sana kıyametin ne zaman 


demir atacağını sorarlar" (A-raf, 187) âyetidir. [20] 


Müteşabihlerin Bulunmasındaki Faydalar 


Kur'ân-ı Kerim'in bir kısmının muhkem, bir kısmının müteşâbih olmasının 
faydaları hakkındadır. Bil ki, bazı inkarcılar, Kur'ân-ı Kerim'i, müteşâbih âyetler 
ihtiva ettiği için tenkid etmiş ve şöyle demişlerdir: 

"Siz diyorsunuz ki mahlükatın bütün mükellefiyetleri kıyamet kopuncaya kadar, 
bu Kur'ân'a bağlıdır. Amma biz, değişik görüşlerdeki herkesin, kendi görüşünü 
isbat için Kur'ân'a tutunduğunu görüyoruz. Meselâ Cebriye, Allah Teâlâ'mn: 
"Halbuki biz, o Kur'ân'ı iyice anlayabilmelerine mâni olmak için yüreklerinin 
üstüne perdeler, kulaklarının içine de ağırlık koyduk" (En'âm.Agibi cebri ifâde 
eden âyetlere tutunurken, Kaderiyye (kaderi inkâr edenler), "Hayır, bu kâfirlerin 
fikridir. Nitekim Allah Teâlâ bu sözü, kınama siyakında olarak şu âyette 
kâfirlerden nakletmektedir: "O (kâfinler dediler ki: "Bizi davet edip durduğun 
(imâna) karşı kalblerimiz örtü içindedir ve kulaklarımızda ağırlık vardır" t, 5); 
"Kalblerimiz perdelidir" dediler (Bakara, 88). 

Yine âhirette Allah'ın görüleceğine inanan kimseler, "Ogün yüzler vardır, pınl 
pmldır. Rab'lerine bakarlar" (Kıyame, 22-23) âyetine tutunurken, ru'yetullahı 
kabul etmeyenlerde, "O'na gözler erişemez" âyetine tutunur. Allah için yönü 
(ciheti) kabul edenler, "Onlar, üstlerindeki Rab'lerinden korkarlar" (Nam, 50) ve 
"Rahman (Allah) arşı istilâ etti" (Tâ-hâ, 5) âyetlerine; kabul etmeyenler ise, 
"O'nun benzeri gibisi (dahi) yoktur" (Şüra, 11} âyetine tutunurlar. Sonra bu 
gruplardan herbiri mezhebine uygun gelen âyetleri muhkem, uygun gelmeyen 
âyetleri ise, müteşâbih diye adlandırmıştır. Çoğu kez, bunların birini diğerine 
tercih işi, çok kapalı tercihlere ve zayıf izahlara dayanır. Binâenaleyh hakimolan 
Allah'a, kıyamete kadar dinin her hususunda kendisine başvurulacak bir merci 
olan bu kitabını, böyle kılmış olması nasıl yakışır? O, kitabını böyle 
müteşâbihlerden uzak, açık've net kılmış olsaydı, maksadın meydana gelmesine 
daha uygun olmaz mıydı?" 

Bil ki müteşâbihin faydaları hususunda âlimler birçok izahlar yapmışlardır: 

1- Müteşâbih bulunduğu zaman, hakka ulaşmak daha zor ve güç olur. Güçlüğün 
fazla oluşu, daha çok sevabı gerektirir. Nitekim Allah Teâlâ: "Yoksa siz, Allah 
içinizden savaşanları belli etmeden ve sabredenleri belli etmeden cennete 


gireceğinizi mi sandınız?" (â1-1 imran, 142) buyurmuştur. 

2- Eğer Kur'ân'ın bütünü muhkem olsaydı, o zaman ancak bir tek mezhebe 
uygun düşerdi ve onun açık beyânı bu tek mezhebin dışındaki bütün mezhebleri 
bâtıla çıkarırdı. Bu da çeşitli mezheb sahiblerini onu kabulden ve onun üzerinde 
tefekkürden uzaklaştıran şeylerden olurdu. Halbuki Kur'ân'dan istifâde, ancak 
hem muhkem, hem müteşâbih âyetleri ihtiva ettiği zaman hasıl olur. Bu durumda 
her görüş ve mezheb sahibi, görüş ve mezhebini güçlendirecek, sözüne kuvvet 
verecek şeyi o Kur'ân'da bulmayı arzu eder. O zaman da bütün mezheb sahibleri 
onun üzerinde tefekkür ve teemmül etmeye gayret eder. Bu tefekkür ile 
(düşünme) teemmülü (incelemeyi) iyice yapınca, muhkem âyetler, müteşâbih 
olanların müfessiri olur ve bu yolla bâtıl yolda olanlar yanlışlarından kurtulup 
hakka ulaşırlar. 

3- Kur'ân-ı Kerim hem muhkem, hem de müteşâbih âyetleri ihtiva ettiği zaman 
bu, onun üzerinde düşünen kimseyi, aklın delâlet ve yardımına muhtaç eder. O 
zaman da insan taklitçilik karanlığından kurtulur ve istidlal ile delilin ışığına 
ulaşır. Fakat bütün Kur'ân muhkem olsaydı, akli delillere tutunmaya ve 
başvurmaya ihtiyaç duyulmazdı. O zaman ise insan, cehalet ve taklid içinde 
kalırdı. 

4- Kur'ân-ı Kerim hem muhkem, hem de müteşâbih âyetler ihtiva ettiği için, 
insanlar onun te'vil ve tefsir yolları ile bazı âyetlerinin diğer bazısına tercihi 
yollarını öğrenmeye muhtaç oldular. Bunları öğrenme işi de, nahiv, lügat ve fıkıh 
usülü gibi birçok ilimleri elde etmeye bağlı olmuştur. Eğer durum böyle 
olmasaydı, insan bu birçok ilmi elde etme ihtiyacı hissetmezdi. Kur'ân'da bu 
müteşabihlerin yer alması, işte bu büyük faydalardan dolayı olmuştur. 

5- Bu, bu konudaki en kuvvetli ve önemli sebebtir: Kur'ân, avam -havas, âtim- 
câhil bütün insanlar için bir daveti ihtiva etmektedir. Avâm'ın karakteri, işlerin 
çoğunda hakikatleri idrâk etmekten kaçınır. Bundan dolayı daha başlangıçta 
avamdan birisi, cisim olmayan, mekan tutmayan ve işaretle 

gösterilmeyen bir varlıktan haber verildiğini duyduğunda, o, bunun aslında 
olmadığını, "yok" olduğunu zanneder ve böylece ona kulak asmaz. Binâenaleyh 
en faydalı olan şekil, hayal ve tasavvur ettikleri şeylerin bir kısmına uygun 
düşecek ifâdelerle avama hitab olunmasıdır. Bu ifâde tarzının, işin asıl 
hakikatine delâlet eden unsurlarla da ihtiva etmesi gerekir. Birinci kısım, ki bu 
avamın daha işin başında hitâb olundukları şeylerdir, müteşâbihat; ikinci kısım - 
ki bu da onlar için işin sonunda anlaşılan şeylerdir- muhkemat babından olmuş 
olur. Bu konuda bizim derleyip sunabildiğimiz şeyler bunlardır. Allah, muradının 
ne olduğunu en iyi bilendir. 


Bu konuları iyice kavradığına göre, biz yine tefsire dönelim: 

Hak Teâlâ'nın: "Sana kitabı indiren O'dur" âyetindeki "Kitap'tan murad 
Kur'ân'dır. 

Allah: "Onda bir kısım âyetler muhkemdir" buyurmuştur. Muhkem de, mânâları 
ya akli kesin delillerle kuvvetlendirilmiş olur ki bu kat'i meselelerde söz 
konusudur; yahut da mânâları kendisinden daha güçlü muarız delillerden hâli 
olur. 

Sonra Hak Teâlâ: "Ki bunlar kitabın anasıdır" buyurmuştur. Bu hususta iki soru 


vardır; LH 
Kitabın Esası Muhkem Âyetlerdir 


Birinci Soru: Muhkem'in, müteşabih âyetin anası olması ne demektir? 

Cevap: Arapçada "Ümm" (ana), birşeyin kendisinden meydana geldiği asıl ve 
temel demektir. Muhkem âyetler, zatları gereği manaları anlaşılır olup, 
müteşâbih âyetler de ancak muhkem yardımı ile anlaşılır olunca, şüphesiz 
muhkem, müteşâbihin annesi gibi olmuş olur. Şöyle de denilmiştir: İncil'de 
"Baba" lafzı şu şekilde geçmiştir: İncil'de, "Mahlükatın kendisi sebebi ile ayakta 
durduğu, diriltilinceye kadar mahlükatın kendisi sebebi ile sabit olacağı eşyayı 
yaratan kadim Allah..." şeklinde bir tabir yer alır. Böylece İncil, bu manayı - 
oğulun babasından meydana gelmesi cihetiyle- "baba"lık mefhumu ile ifâde 
etmiştir. Amma sonra tercümede, velâdet doğurtma cihetiyle olan (biyolojik) 
babalık vehmi veren bir ifâde kullanılmıştır. Böylece Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın 
evlâd edinmesi olacak şey değildir" (Meryem, 36)âyeti muhkem olmuş olur. 
Çünkü bunun mânası kesin akli delillerle de kuvvet bulmuştur. Hak Teâlâ'nın, 
"İsâ, yalnızca Allah'ın peygamberi ve kelimesidir. Onu Meryem'e atmıştır. İkinci 
soru: Ce Allah taraündan bir ruhtur" (Nisa, iti) âyeti ise, anlaşılması için 
muhkem âyetlere başvurulması gereken müteşâbih âyetlerden olmuş olur. 

nâb-ı Hak, niçin "Kitabın anaları" dememiş de Kitabın anası" demiştir? 

Cevap: Muhkem âyetlerin hepsi tek bir şey, müteşâbihin tamamı da diğer bir şey 
gibidir. Birisi diğerinin anasıdır. Bunun bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın, "Meryem 
'in oğlunu da, anasını da bir âyet kıldık" (Mü'mmün, 50) âyetidir. Allah Teâlâ 
burada, "iki âyet kıldık" dememiştir. Hak Teâlâ, bu ikisinin tek bir âyet olması 


manasında, böyle demiştir. İşte burada da böyledir. [22] 


Kelimesinin Husüsiyyeti 


Daha sonra Cenâb-ı Allah: "Diğer bir kısmı da müteşâ-bihlerdir" buyurmuştur. 
Müteşâbihâtın ne olduğunu anladın. Buradaki, lafzına gelince, bunun hakkında 
Halil ve Sibeveyh şöyle demişlerdir kelimesi sadece bir yönden, diğerjsm-i 
tafdillerden farklıdır. Çünkü bu kelime ' kelimesinin çoğuludur, ise, lafzının 
müennesidir. vezni üzeredir. Bu vezin üzere olan (yani ism-i tafdil), veya harf-i 
tarif ile kullanılır. Ve' "Zeyd, Amr'dan efdaldir" veya "Zeyd, efdal (en 
üstün)dür"denilir. Buna konusunda lam-ı tarif harf-i cerrine tabidir. Buna kıyasen 
"Zeyd, Amr'dan daha başkadır" veya "Başka Zeyd" denilir. Ne var ki nahiv 
âlimleri, arf-i cerri'ni bu bâbtan hazf etmişlerdir. Çünkü bu kalıbın bizzat lafzı, 
harf-i cerri'nin mânasını gerektirir. İşte bundan dolayı onlar, lafzın bu delaletiyle 
yetinerek, harf-i cerrini kullanmamışlardır. Harf-i tarif olan elif-lâmharf-i cerri'ne 
tâbi olur, böylece ellf-lâm da düşer. Bu kelimenin efif-lâmsız kullanılması caiz 
olunca şeklini alır. Buna görjkelimesi, onun çoğulu olmuş olur. Böylece bu lafız, 
cemi ve müfredinde elif-lâmın düşmesi konusunda, benzerlerinin hükmünü 


almamış olur. [23] 


Kalblerinde Eğrilik Bulunanlar 


Sonra, Cenâb-ı Hak: "Kalblerinde eğrilik bulunanlara gelince" buyurmuştur. Bil 
ki, Allahu Teâlâ, kitabı Kur'ân-ı Kerim'in muhkem ve müteşâbih diye iki kısma 
ayrıldığını beyan edince, kalblerinde eğrilik bulunanların, Kur'ân'ın ancak 
müteşâbih âyetlerine tutunacaklarını bildirmiştir. kelimesi, "hakdan sapmak ve 
dönmek" anlamına gelir. Meselâ:. denilir ki, bu - sapıyor- sapmak" anlamındadır. 
Âlimler, Hak Teâlâ'nın, "Kalplerinde sapıklık vardır)ifadesiyle, kimlerin murad 
edildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Rebi şöyle der:""Bu kimseler, Necrfin heyetidir. Çünkü onlar Hz. İsa hakkında, 
Hz. Muhammed (s.a.s) ile tartıştıklarında şöyle demişlerdi: "İsâ, Allah 'm 
kelimesi ve Ondan bir ruh değil midir?" Attan 'm Resulü de, "Evet!" deyince, 
onlar, "Bu bize kâfidir" dediler. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu âyet-i 
kerimeyi indirdi. aha sonra ise, "Muhakkak ki İsa'nın hali de, Allah nezdinde, 
Âdem'in hali gibidir" (Âli imrân, 59) âyetini inzal etti..." 

Kelbi ise bunların yahudiler olduğunu söylemiştir. Çünkü yahudiler, bu ümmetin 
ömrünün ne kadar olacağını öğrenmek istemişler ve bunu da, sürelerin başında 
bulunan hurüf-ı mukattaadan çıkarmak istemişlerdir. 

Katâde ve Zeccâc ise, bu kimselerin, öldükten sonra dirilmeyi inkâr eden kâfirler 
olduğunu ileri sürmüşlerdir. Çünkü Cenâb-t Hak âyet-i kerimenin sonunda, 


"Halbuki onun tevilini Allah'dan başkası bitemez" buyurmuştur. Burda söz 
konusu olan, kıyametin kopma zamanından başkası değildir.. Çünkü Cenâb-ı 
Hak bu vaktin bilgisini, bütün canlılardan, hatta melekler ve peygamberlerden 
(a.s) dahi gizlemiştir. 

Muhakkik ulemâ ise şöyle demektedir: Bu ifâde, bâtıla sarılan ve kendi bâtılı 
için müteşâbihle ihticâc eden herkese şâmildir. Çünkü lâfız ''amm" (umümi) bir 
lafızdır. Sebebin hususi olması, lafzın umumiliğine mani değildir. Bu tabire, 
kendisinde bir karışıklık ve iltibas bulunan her husus dahildir. Allah'ın, Resulü 
Hz. Muhammed'e yardım edeceğine dair va'adiyle, kâfirlere azâb edeceğine dair 
vaid ve tehdidi de böyledir. Nitekim kâfirler, "Bize, Allah'ın azabım getir!" 
(Ankebüt, 29), "Bize kıyamet gelmeyecek" (Sebel. 3) ve, "Bize melekler 
gelmeli değil miydi?.." (Hicr, 7) demişler, böylece de itikâd bakımından zayıf 
olan kimselerin akıllarını karıştırmışlardır. Yine bu ifâdenin muhtevasına, 
"Müşebbihe"nin, "Rahman Arşa istiva etti" (Ta-hâ, 5) buyruğu ile bulundukları 
istidlal de dahildir. Çünkü akim açık delaletiyle şu gerçek sabittir. Bir mekânda 
bulunan herşey, küçüklük bakımından ya bölünmeyen bir cüz gjbi olur, ki bu 
ittifakla bâtıldır; yahut da o şey o cüzden daha büyük olur, böylece de o şey 
bölünen bir mürekkeb nesne olur.. Her mürekkeb ise, mümkin ve muhdesdir.. 
İşte bu açık delil ile, Allahu Teâlâ'nın bir mekânda bulunmasının imkânsızlığı 
ortaya çıkar. Böylece de, Hak Teâtâ'nın: "Rahman olan Allah Arş'a istiva etti" 
(Tâ-hâ, 5) buyruğu müteşâbih bir ifâde olmuş olur. Buna göre kim bu âyetle 
istidlalde bulunursa, böylece o kimse müteşâbihe tutunmuş olur. 

Mutezile nin. fiili tamâmiyle kula nısbet etme hususundaki delillerin zâhirleriyle 
istidlal etmeleri de böyledir.Çünkü akli delille, fiilin sudüru, bir sebebin 
bulunmasına dayardtğı; o sebebin de Allah'tan olduğu, yine, ne zaman böyle 
olursa, sebep bulunduğunda fiilin meydana geleceği, sebep 
bulunmadığında da fiilin meydana gelemiyeceği sabit olunca, işte bu durumda 
fiili tamamiyle kula nisbet etmek bâtıl ve herşeyin Allah'ın kaza, kader ve 
meşietiyle olduğu sabit olur. Böylece de Mutezlle'nin delillerin zahirine 
tutunarak yapmış oldukları bütün istidlaller, müteşâbihat ile yapılan istidlal 
olmuş olur. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, kat'i delillerden yüz çevirip, işi delillerin 
zayıf olan zahirlerine hasreden bu kimselerin, kalblerinde haktan bir sapma 
bulunduğu ve, bâtılı yerleştirmek istedikleri için müteşabihatlara tutunduklarını 
beyân etmiştir. 

Bil ki, dünyada sen, her grubun kendi görüşüne uygun olan âyetleri muhkem; 
muhaliflerinin mezhebine uygun düşen âyetleri de müteşâbih olarak 
isimlendirdiğini görürsün.. Bu iş böyledir.. Cübbai'ye bir baksana.. Çünkü o, 


"Allah'a zulmü, yalanı ve "mâla yutâkı" nisbet eden "mücebbire", müteşâbihatla 
İstidlal eden kimselerdir" demektedir. 

Ebu Müslim el- İsfehani ise şöyle demiştir: "Fitneyi isteyen sapık kimse, dalâl 
âyetleriyle ilgilenen ve bunları, Allahu Teâlâ'nın, "Sâmfri onları saptırdı" (Tâ-hâ, 
65); "Firavn, kavmini saptırdı, doğru yola iletmedi" (Tâ-hâ,79)ve "(Allah) 
onunla fâsıklardan başkasını şaşırtmaz" (Bakara, 26) âyetleri ile beyân ettiği 
muhkem âyetlere başvurup onları tefsir etmeyen kimsedir. Yine onlar Hak 
Teâlâ'nın, "Bir memleketi helak etmek istediğimiz zaman, onun nf'met ve 
refahtan şımarmış elebaşlanna emrederiz de orada İtaatten çakarlar" (isra. 16) 
âyetini, "Allah Teâlâ onları helak etmiş, fâsık olmalarını istemiş ve mahlükâtını 
helak etmek için sebep aramıştır" diye tefsir etmişlerdir. Halbuki Cenâb-ı Hak, 
"Allah size kolaylık diler, güçlük İstemez" (Bakara, 185) ve "Allah size açıkça 
bildirmek ve size hidayet etmek ister" (Nisa, 26) buyurmuştur. Yine onlar, Hak 
Teâlâ'nın, "Biz, âhirete inanmayanların amellerini kendilerine süslü gösterdik de 
onlar şaşırıp kalıyorlar" (Nemi, 4) âyetini, "Allah Teâlâ'nın onlara şaşkınlığı 
süslü göstermesi, böylece de onların Kur'ân'daki hükümleri bozmalarıdır" diye 
tefsir etmişlerdir. Bu tıpkı Cenâb-ı Allah'ın: "Bir kavm, özlerindeki (güzel hal ve 
ahlâkı) değiştirip bozmadıkça, Allah da onların (halini) değiştirip bozmaz" , 11) 
ve "Biz, ahâlisi zâlim olan memleketlerden başkasını helak etmeyiz" 

59) âyetleri gibidir. Hak Teâlâ, "Onlar körlüğü hidâyete tercih ettiler); "K/m 
doğru yolu bulursa, o doğru yolu ancak kendi faydasına bulmuş olur" (isrâ, 15) 
ve "Fakat Allah, size imânı sevdirdi, onu kalblerinizde süsledi" <Hucurat, i] 
buyurmuştur. O hâlde, daha nasıl Allah şaşkınlığı süslü gösterir." İşte Ebü 
Müslim'in söyledikleri bunlar... Onun niçin kendi mezhebine muvafık görünen 
âyetlere muhkem, muvafık olmayan âyetlere de müteşâbih hükmünü vermiş 
olduğunu keşke bilseydim! Ve yine keşke, niçin kendi mezhebine muvafık olan 
âyetleri zahirine göre, muvafık olmayan âyetleri de 

zahirinden çevirerek aldığını bilseydim! Malumdur ki bu durum ancak, açık akli 
delillere başvurmakla tamamlanır. 

Akli deliller,Mu'tezile'nin görüşünün bâtıl olduğuna delâlet eder. Çünkü onlara 
göre, bir müreccih olmaksızın, iki fiilden birincisini Allah'ın yapıp, ikincisini 
yapmadığını kabul etmek icab eder. 8u ise sâniin olmadığını bildirmek demektir. 
Bu da ancak şunu kabul etmekle mümkündür: "Kuldan sadır olan mükemmel 
düzenli iş, onu yapanın, onu bilmesine delâlet etmez." İşte bu durumda da, bir 
muhassis (seçici) olmaksızın, -ne daha fazla, ne daha noksan olmamak üzere- 
tam o belli rakamın seçildiğini söylemek gerekir ki, bu da sanii (yapanı) kabul 
etmemek demektir. 


Bundan aynı zamanda muhkem bir fiilin sâdır olmasının, onu yapanın âlim 
olduğuna delâlet etmeyeceği neticesi de çıkar. O takdirde de Allah Teâlâ'nın 
fiillerinin sapasağlam ve muhkem olmasından, Allah'ın âlim olduğuna istidlalde 
bulunma kapısı kapanmış olur. Şayet göklerdeki ve yerdeki bütün canlılar bu 
delillere karşı birleşseler, yine de bu delilleri reddedemezler. İşte bu apaçık akli 
deliller ortaya çıkınca, akıllı bir kimsenin kaza ve kadere delâlet eden, âyetleri 
müteşâbih sayması nasıl caiz olur? Bu anlattıklarımızdan, insanların nezdinde 
her zaman geçerli olan kanunun, kendi mezheblerine muvafık olan âyetlerin 
muhkem, muhalif olan âyetlerin de müteşâbih olarak kabul edilmesi olduğu 
meydana çıkmaktadır. 

İnsaflı olan muhakkik âlim, âyetlerdeki bu işi üç kısma ayırır: 

a) Zahiri, akli delillerle sağlamlaşan âyetler. İşte gerçek muhkem âyet budur. 

b) Zahiri mânâlarının imkânsız olduğuna dâir kat'i deliller bulunan âyetler. İşte 
Allah Teâlâ'nın muradının, onun zahirinden başka bir mânâ olduğuna 
hükmettiğimiz âyetler bunlardır. 

c) Ne sübütu, ne de nefyi hususunda hakkında böyle deliller bulunmayan 
âyetlerdir ki, böylesi âyetlerin hakkı, onlarda tevakkuf etmektir. O zaman böyle 
bir ifâde, "hakkındaki durumun karışması ve iki taraftan birisinin diğerinden 
aynlamaması" mânâsında müteşâbih olmuş olur. Fakat ağır basan zanna göre, bu 
ifâde ve âyetler zahirlerine göre hamledirilrler. İşte bu konuda 
söyleyebileceklerim bunlardan ibarettir. Allah Teâlâ, muradını en iyi bilendir. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, sapık kimselerin müteşâbih âyetlere tabi olduklarını 
açıklayınca, bu konuda iki gayelerinin olduğunu beyân etmiştir:Birincisi, "sırf 
fitne aramak için...", İkincisi de, "Onun te'viline yeltenmek için.." ifâdesi ite 
gösterilmiştir. 

Birinci gayeleri, fitne çıkarmaktır. Bil ki, "fitne" Arapça'da, "birşeyde£ aşırı 
davranıp ifrata düşmek" anlamına gelir. Meselâte Yani, "falanca dünyayı taleb 
etme hususunda aşırt gitti ve ölçüyü kaçırdı" denilir. Müfessirler, bu "fitne" 
kelimesinin tefsiri hususunda birkaç izah zikretmişlerdir: 

a) Esamm şöyle demiştir: "Onlar, din hususunda böyle müteşâbih meseleleri 
kurcalayınca, dini meselelerde birbirine muhalif düşmüşlerdir. Bu da 
birbirleriyle savaşmalarına ve karışıklıkların çıkmasına sebebiyet vermiştir. İşte 
burada bahsedilen fitne budur. 

b) Bu müteşâbih âyetlere tutunmak, tutunanın kalbine bid'ati ve bâtıl düşünceyi 
yerleştirir. Böylece de o kişi, bu bâtıl fikre meftun olur. Hep onunla ilgilenir ve 
hiçbir şekilde bundan geri durmaz. 

c) Dinde fitne, dinden sapmaktır. Malumdur ki, din konusundaki fitne ve fesattan 


daha büyük bir fitne ve fesat yoktur 

İkinci gayeleri, müteşabihleri te'vtle yeltenmeleridir. Bil ki, "te'vil" kelimesi, 
tefsir etme ve açıklama manasındadır. Kelimenin Arapça'daki asıl mânâsı, 
"kendisine başvurulan merci ve dönülüp varılan yer" şeklindedir. Bu, "İş o hale 
varıp döndü" anlamında söylediğin şeklindeki ifâdeden alınmıştır. Bir şeyi, 
başka bir hale dönderip getirdiğinde dersin. İşte bu "te'vil" kelimesinin lügat 
mânâsıdır. 

Daha sonra "tefsir" de te'vil diye isimlendirilmiştir. Cenâb-ı Allah, "Sana 
sabredemediğin şeylerin te'vittni haber vereceğim.." (Kehf, 76) ve "Bu hem 
hayırlı hem de te'vil olarak daha güzeldir" (Nisa, 59) buyurmuştur. Bu, lafzın 
kendisine dönüp vardığı mânayı haber vermektir. Bil ki, âyette geçen te'vilden 
murad şudur: Onlar, Allah'ın kitabında hakkında bir delil ve bir açıklama 
bulunmayan bir tefsire yöneliyorlar. Meselâ, kıyametin ne zaman kopacağını, her 
itaatkâr insanın sevabının ve her isyankâr kulun günahının mikdannın ne kadar 
olduğunu araştırırlar. Kâdi şöyle demiştir: "Bu kalblerinde eğrilik bulunan 
ınsanlar, müteşâbih âyetleri iki şekilde tefsir ederler: 

a) Onları, gerçek manasının dışında bir mânâya hamlederler. Ayetteki "Sırf fftne 
aramak İçin" ifâdesinden murad budur. 

b) Müteşâbih âyetlerden, delili olmayan hükümler çıkarırlar. Ayetteki "Onun 
teviline yeltenmek için..." ifâdesinden murad da bu dur." 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, bu kaiblerinde eğrilik olanların yolunu ayıplama 
hususunda daha fazlasını söyleyerek, "Halbuki onun tc'vütni Allah'dan başkası 
bilemez" buyurmuştur. Bu noktada âlimler ihtilaf etmişlerdir. Şöyle ki: 

1- Bazıları şöyle demiştir: "Bu söz burada tamamlanmaktadır. Peşisıra gelen 
buyruğunun başındaki vâv harfi, vâv-ı ibtidâiyyedir." Bu görüşe göre, müteşâbih 
âyetlerin mânasını ancak Allah Teâla bilir. Bu, İbn Abbas, Hz. Aişe, Mâlik b. 
Enes (r.ahm) İle Kisâi, Ferrâ ve Mu'tezile'den Ebu Ali el-Cübbâi'nin görüşüdür. 
Bizce de, tercihe şayan görüş budur. 

2- "Bu söz, kısmı ile birlikte tamamlanmaktadır." Bu görüşe göre, müteşâbih 
âyetlerin mânâsını bilme, Cenâb-ı Allah için söz konusu olduğu gibi, ilimde 
derinleşmiş olanlar için de söz konusudur. Bu, İbn Abbas, Mücâhid, Rebi b. 


Enes ve çoğu kelâmcılardan rivayet edilen bir görüştür. [24] 


Müteşâbihlerin Mânâsını Yalnız Allah Bilir 


Birinci görüşün doğruluğuna birçok hüccet delâlet eder: 
Birinci hüccet: Lafzın râcih bir mânâsı olup, sonra da ondan daha kuvvetli bir 


delil bu râcih zahiri mânânın murad edilmediğine delâlet edince, biz Allah'ın 
muradının, bu hakiki mânânın mecazlarından birisi olduğunu anlarız. 
Mecazlarda ise bir çokluk vardır. Bu birçok ihtimalden birisini diğerine tercih, 
ancak lügavi tercihler ile olabilir. Lügâvi tercihler ise ancak zayıf bir zan ifâde 
edebilirler. Mesele, kati ve kesin olmayı gerektiren bir mesele olunca, zayıf 
zanni delillere göre konuşmak caiz değildir. Bunun misâli şudur: Cenâb-ı Hak, 
"Allah hiç bir kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez" (Bakara. 
286) buyurmuştur. Sonra ise, bu âyetin tefsiri esnasında zikrettiğimiz beş delil ile 
açıkladığımız üzere, böylesi mükellefiyetlerin bulunduğuna kesin delil vardır. 
Biz böylece anlıyoruz ki, Allah Teâlâ'nın muradı, bu âyetin zahirinin delâlet 
ettiği mânâ değildir. Binâenaleyh âyetin lafzını, mecazi manalarından birisine 
hamletmek gerekir. 

Mecazlarda ise birçok ihtimal söz konusudur. Bu ihtimallerden birisini diğerine 
tercih, ancak lügavi tercihlerle olur. Lügâvi tercihler ise, zayıf bir zan ifâde eder. 
Âyetteki mesele, zanni meselelerden değildir. Bundan dolayı, bu hususta zanni 
delillerle konuşmanın bâtıl olması gerekir. Yine Cenâb-ı Hak, "O Rahman arşı 
istiva etmiştir" (Ta-na. 5) buyurmuştur. Deliller, ilâhın bir mekânda olmasının 
imkânsızlığını göstermektedir. Böylece anlıyoruz ki, Allahu Teâlâ'nın bu âyetten 
muradı, âyetin zahirinin ifâde ettiği mânâ değildir. Ancak ne var ki bu lafzın 
birçok mecazi manaları vardır. O lafzı bu muhtemel mecazi mânâlardan birisine 
hamletmek zanni olan lügavi tercihlerle olur. Allah'ın zatı ve sıfatları hususunda 
zan ile konuşmak, müslumanların icmâsı ile caiz değildir. Bu delil, bu meselede 
kât'i bir delildir. Taassuptan uzak olan bir kalb bu delili kabul eder ve 
bozulmamış fıtrat bunun doğruluğuna şâhiddir. Muvaffakiyyet Allah'tandır. 
İkinci hüccet: Bu âyetten önceki ifâde, müteşâbihin te'viline yeltenmenin 
kınanmış olduğuna işaret eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, "İşte kalblerinde eğrilik 
bulunanlar, sırf fitne aramak ve onun te'viline yeltenmek için, onun müteşâbih 
olanına tâbi olur" buyurmuştur. Eğer müteşâbihi te'vile yeltenmek caiz olsaydı, 
Allah Teâlâ bunu zemmetmezdi. 

Buna göre şayet, "Bundan maksadın, kıyametin vaktini araştırma olması niçin 
caiz olmasın? Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kıyametin demir atmasının ne zaman 
olacağını sana sorarlar. De ki: "Onun ilmi ancak Rabb'imin nezdindedir" (A1*, 
187) buyurmuştur. Yine âyette bahsedilen şeyden maksadın, sevâb ve ikâbın 
mikdarını, feth ve ilâhi yardımın ne zaman geleceğini araştırma olması niçin caiz 
olmasın? Nitekim onlar, "Bize melekleri getirmeli değil miydin?" (Her, 7) 
demişlerdir" denirse, biz de deriz ki: Allah Teâlâ Kitab'ını muhkem ve müteşâbih 
diye iki kısma ayırınca ve akıl bu taksimin, "lafzın râcih mânâsına hamlinin 


muhkem, râcih olmayan mânâsına hamlinin müteşâbih olması" cihetinden 
oluşunun doğruluğuna delâlet edip sonra Allah Teâlâ da müteşâbihin te'viline ve 
tefsirine yeltenenlerin yotunu kınayınca, bunun müteşâbihin bir kısmıyla ilgili 
olup, diğerleri ile ilgili sayılmaması, zahiri terk etme olur ki bu da caiz değildir. 
Üçüncü hüccet: Allah Teâlâ, ilimde derinleşmiş kimseleri, "Biz ona inandık, 
hepsi Babb'imizin kahndandır" demeleri sebebiyle ve "İmân edenlerin onun Rab 
Teâlâ dan gelen bir gerçek olduğunu bilmeleri..." (Bakara, 26) sebebiyle 
medhetmiştir. Bu ilimde derinleşmiş olanlar, eğer müteşâbihi detaylı bir şekilde 
bilmiş olsalardı, omüteşâbihe olduğu gibi imân etmelerinden dolayı 
medhedilmezlerdi. Çünkü birşeyi derinlemesine bilen herkesin ona mutlaka 
imân etmesi gerekir. İlimde derinleşmiş olan kimseler, Allahu Teâlâ'nın sınırsız 
malümatı bildiğini kat'i delillerle bilen, Kur'ân'ın kelâmullah olduğuna ve onun 
bâtıl ve anlamsız şeyler söylemediğine inanan kimselerdir. Onlar Kur'ân'dan bir 
âyet duyup, kat'i deliller de onun zahirinin murad edilmesinin caiz olmadığına; 
aksine bundan muradın zahiri mânadan başka bir mâna olduğuna delâlet edip, 
sonra onlar bunun mânasının ne olduğunu, tayinini Allah'ın ilmine havale edip 
ve de bu mânanın, her ne olursa olsun, kesinlikle hak ve gerçek olduğuna kat'i 
olarak hükmettiklerinde.. İşte Allah'ı bilme hususunda derinleşmiş olan kimseler 
bunlar olmuş olurlar.,, Çünkü bu âlimleri, zahirin terked ileceği ne dair kesin 
hüküm vermeleri ve bundan neyin murad edildiğini alettayin bilememeleri, 
onları Allah'a imân etme ve Kur'ân'ın doğruluğuna kesin hüküm verme 
konusunda sarsmamış, etkilememiştir. 

Dördüncü hüccet: Şayet Hak Teâlâ'nın, buyruğu, lafzına atfedilmiş olsaydı, o 
zaman Hak Teâlâ'nın,sözü, bir mütbedâ, başlangıç cümlesi olurdu ki, bu da 
fesahat zevkine yakışmayan bir durumdur. Bilâkis evlâ olanıVe onlar, "Ona iman 
ettik" 

derler" veyahut e, "ona iman ettik" derler" denilmesidir. 

Buna göre şayet, "Bu ifâdenin doğru anlaşılması hususunda şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Âyetteki sözü, haberdir ve buna göre cümlenin takdiri "Te'vili bilen bu 
âlimler, "Biz ona imân ettik derler" şeklindedir. 

b) kelimesinin halidir" denilirse, biz deriz ki: Birinci ihtimal, kabul edilemez. 
Çünkü Allah Teâlâ'nın kelâmını, herhangibir takdire ihtiyaç duymayacak 
biçimde tefsir etmek, takdire ihtiyaç duyacak şekilde tefsir etmekten daha 
uygundur. İkinci ihtimale gelince, zi'l-hâl önceden geçen bir kelimedir. Burada 
ise hem Allah'ın adı, hem de "râsihün" önceden geçmiştir. Binâenaleyh âyetteki, 
"Biz ona inandık" ifâdesinin, "Allah" lafzının değil, "râsihün" lafzının hâli 


kılınması gerekir. Bu da âyetin zahirini terketmek olur. Binâenaleyh o görüş, 
ancak âyetin zahirini terketmekle tam olur. Bizim görüşümüzde ise, buna gerek 
kalmaz. Bundan dolayı, bu görüş daha evla olur. 

Beşinci hüccet: Ayetteki,sözü, "Onlar, tafsilatını bildikleri şeye de, bilmedikleri 
şeye de inanırlar" mânâsındadır. Eğer onlar, herşeyi teferruatı ile bilmiş olsalardı, 
bu sözün bir mânâsı olmazdı. 

Altıncı hüccet: İbn Abbas (r.a)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: Kur'ân'ın tefsiri 
dört çeşittir: 

a) Herkesin bildiği tefsir. 

b) Anadilleri Arapça olması c) Alimlerin bilebildiği tefsir. 

sebebi ile, Arapların bilip anladıkları tefsir. 

d) Allah'tan başka hiç kimsenin bilemeyeceği tefsir. 

Mâlik İbnu Enes (r.h)'e "istivâ"nın ne olduğu sorulduğunda, o şöyle cevap 
vermiştir: "İstiva malumdur. Nasıl olduğu bilinemez. Ona iman etmek vacibtir. 
Onun ne olduğunu sormak ise bid'âttır." 

Biz bu meselenin bir kısmını, Bakara süresi'nin başında anlattık. Burada 
anlattıklarımız, orada anlattıklarımıza katılır ise, mesele hakkındaki izahımız 


tamamlanmış olur. Muvaffakiyyet Allah'tandır. [25] 
Râsih (derin) Âlimler 


Sonra Allahu Teâlâİlimde derinleşmiş olanlar ise, "Biz ona inandık. Hepsi 
Rabb'imtzin " derlet" Ve " kaç mesele vardır: [26] 


Birinci Mesele 


Arapçada "rusûh", birşeyin iyice içinde olmak demektir. Bil ki ilimde râsih olan, 
yakini ve kat'i deliller ile Allah'ın zât ve sıfatlarını; Kur'ân'ın Allah'ın kelâmı 
olduğunu bilen kimsedir. Böyle birisi, Kur'ân'ın bir müteşâbih âyetini görüp, kat'i 
delil de Allah'ın muradının o âyetin zahiri mânâsı olmadığına delâlet edince, 
Allah'ın muradının âyetin zahiri mânâsından başka olduğunu ve o muradın hak 
olduğunu, âyetin zâhiri mânâsının bırakılmasının, Kur'ân'ın sıhhatini tenkid 
etmede bir şüphe teşkil etmeyeceğini kesinkes anlamış olur. 

" Cenâb-ı Allah onların daha sonra dediklerini nakletmiştir ki bunun mânâsı 
"Onlardan herbiri, "muhkem de, müteşâbih de Rabb'imizin katındandır" derler" 
şeklindedir. Bu ifâde ile ilgili şu iki soru vardır: 

Birinci soru: Eğer âyett"Hepsi Rabb'imizdendir" denilmiş olsaydı, bu da yeterli 


olurdu. Öyle ise, âyette ayrıca (katında) lafzının getirilmesindeki fayda nedir? 
Cevap: Müteşâbih âyetlere iman hususunda, daha güçlü ifâdeye ihtiyaç duyulur. 
İşte bundan dolayı, ifâde daha te'kidli olsun diye, kelimesi zikredilmiştir. 

İkinci soru kelimesinin muzâfun ileyhinin hazfi niçin caiz olmuştur? 

Cevap: Çünkü bu kelime, muzâfun ileyhine kuvvetli bir şekilde delâlet 
etmektedir ve muzâfun ileyh hazfedilse bile mânâda bir karışıklık olmamaktadır. 
Allahu Teâlâ daha sonra "Bunu ancak akıl sahipleri düşünebilir" buyurmuştur. 
Bu, Allah Teâlâ tarafından, "Biz ona inandık" diyenlere bir medh-ü senadır. 
Mânası ise, "Kur'ân'da bulunanlardan ancak aklı kâmil olan kimseler va'z-ü 
nasihat alır" şeklindedir. Bu ifâde, onların, Kur'ân'ı anlama hususunda akıllarım 
kullandıklarına ve zahiri mânâsı akli delillere uygun olan âyetlerin muhkem, 
uygun gelmeyenlerin ele müteşâbih olduğunu anladıklarına, sonra hepsinin 
sözünde çelişki ve bâtılın'bulunması mümkün olmayan Allah'ın sözleri olduğunu 
bildiklerine, böylece de müteşâbih'in Allah katında mutlaka uygun bir mânâsının 
bulunduğunu idrâk ettiklerine âdeta delâlet etmektedir. 

Bu âyet, akli delillerden bahseden, bunlar ile Allah'ın zât, sıfat ve fiillerini 
bilmeye yol arayan ve Kur'ân'ı akli delillere göre, dit ve 1'râba uygun gelecek 
şekilde tefsir eden kelâmcıların makamlarının yüceliğini gösterir. 

Bil ki, birşey ne kadar şerefli olur ise, onun zıddı da o kadar âdi olur. Aynen 
bunun gibi, Kur'ân'ı tefsire çalışan kimse, bu sıfatlan taşırsa, onun mertebesi de, 
Allah'ın medh-ü sena ettiği yüksek derecelere çıkmış olur. Usül, dil ve nahiv 
ilimlerinde derinleşmeden Kur'ân hakkında söz söylendiğinde bu, Allah'ın 
muradından gayetuzak bir söz olur. İşte bundan dolayı Hz. Peygamber 
(s.a.s'Kur'ân'ı sırf kendi anlayışına göre tefsir eden kimse, cehennemdeki yerine 


hazırlansın' buyurmuştur. PN 


Hidayet ve Dalâlet 


"Ey Habb'imiz, bizi doğru yola ilettikten sonra, kalblerimizi saptırma.. Bize, 
kendi katından bir rahmet bağışla. Şüphesiz bağışı en çok olan sensin sen" (Âli 
İmran , 8). 

Bil ki, Allah Teâlâ, ilimde derinleşmiş kimselerin, 'Biz ona iman ettik" 
dediklerini naklettiği gibi, yine onların, "Ey Rabb'imiz, bizi doğru yola ilettikten 
sonra, kalblerimizi saptırma. Bize, kendi katından bir rahmet bağışla..." diye dua 
ettiklerini de nakletmiştir. Önceki âyet delâlet ettiği için, bu âyetin başında öJjii 
"derler" lafzı hazfedil mistir. Bu durum, onlar göklerin ve yerin yaratılışı 
hakkında inceden inceye düşünürler. "Ey Rabb'imiz, sen bunları boşuna 


yaratmadın" (Aı-ümran, ısı>âyetinde de aynıdır. Ehl-i Sünnet ile Mu'tezile'nin bu 
âyet hakkındaki sözleri farklıdır: 

Ehl-i Sünnetin görüşü açıktır ve şu şekildedir: Kalb, hem imana hem de küfre 
yönelmeye elverişlidir. Bu iki taraftan birisine, ancak Cenâb-ı Hakk'ın yaratacağı 
bir irâde ve sebep olması halinde meyleder. Eğer bu irâde ve sebep, küfre 
götürür ise, işte bu hızlan (= yardımın kesilmesi), izâgâ (= saptırma), sadd (= 
engellemek), hatm ( = mühürleme), tab' (<* damgalamak), reyn ( = paslanma), 
kasve(< katılaşma), vakr( = ağırlık), kinân(< örtü) veKur'ân'da geçen benzeri 
lafızlar ile ifâde edilir. Eğer bu irâde ve sebep, imana götürür ise, bu da tevfik {= 
muvaffak kılma), reşâd (=~ doğruyu gösterme), hidayet, tesdid (- doğrultup 
düzeltme), tesbit (= yerinde sağlamlaştırma), ismet (= muhafaza etme) ve 
Kur'ân'da geçen benzeri lafızlarla ifâde edilir. 

Hz. Peygamber (s.a.s) "Mü'minin kalbi Rahman Allah'ın parmaklarından ikisi 


arasındadır"I281 buyurmuştur. Hadiste geçen bu iki parmaktan murad, 
bahsettiğimiz iki sebeptir. İnsan, iki parmağı arasındaki birşeyi, o iki parmağı ile 
evirip çevirdiği gibi, kalb de Hakk'ın o iki sebebi vasıtası ile, o iki sebep arasında 
evrilir çevrilir. Kim insaflı olur, işi zora koşmaz ve bunu bizzat kendinde dener 
ise, bu mânâyı gözle görüyormuş, elle tutuyormuş gibi bulur. Herhangi bir 
yaratıcı ve müessir olmadan imana ve küfre götüren bu iki sebepten birisinin 
meydana gelmesini mümkün gören kimse, Yaratıcıyı inkâr etmiş olur; İşte 
bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s) "Ey kalbleri ve gözleri evirip çeviren 


(Allah'ım), kalbimi dinin üzere sebatlı kıl" 9] 

demiştir ki bu, bizim söylediğimiz manadadır. 

İlimde derinleşmiş olanlar, Allah'ın indirdiği muhkem ve müteşâbih'in hepsine 
îman edince, Hak subhânehû ve Teâlâ'ya, kalblerini Hakk'a meylettirdikten sonra 
bâtıla saptırmaması hususunda yalvarıp yakarmıslardır. İşte bu, Kur'âni bir 
tahkik ile de güç bulmuş akli bir görüştür. 

Bu söylediklerimizi şu husus da te'kid eder: Allah Teâtâ, mü'minleri, müteşâbih 
âyetlerin peşine düşmeyip, onlara olduğu gibi toptan iman ettikleri ve onlara 
dalmadıkları için medhetmiştir. Binâenaleyh onların, bu zamanda olduğu gibi, 
müteşâbih âyetler üzerinde konuşmaları tuhaf olur. Bu sebeple onların, muhkem 
olduğuna inandıkları için, bu duayı yapmaları gerekir. Sonra Allah Teâlâ, onların 
böyle duâ etmeleri sebebiyle, bu ifâdeyi onları medh ve sena etme sadedinde 
getirmiştir ki, bu da bu âyetin muhkem âyetlerin en güçlülerinden olduğuna 
delâlet eder. Bu, son derece kuvvetli bir izahtır. 

Mu'tezile ise, "Deliller, kalpleri saptırmanın Allah'ın fiili olmasının caiz 
olmayacağına delalet ettiği için, bu âyeti te'vil etmek gerekir" demişlerdir. 


Onların delillerini (Bakara, âyetini tefsir ederken zikrretmiştik. 

Onların bu konuda, özellikle kendisiyle Ihticâc ettikleri şey ise "İşte onlar sapıp 
eğrüdikleri zaman, Allah da onların kalble-rini saptırdı" (Sai, 5) âyetidir. Bu, 
sapıklığın başlangıcının kullar tarafından olduğu hususunda açık bir ifâdedir. 
Onların bu âyet hakkında yapmış olduğu te'viller ise, şunlardır: 

a) Bu te'vili Cübbai öne sürmüş, Kadi de tercih etmiştir. Buna göre: sözünden 
maksat, "kendisiyle kalblerinin iman sıfatı üzere olmayı sürdürdüğü fiillerini 
men etmel" demektir. Bu böyledir, çünkü Allahu Teâlâ, men edilmeye müstehak 
olduklarında lütuflarını onlardan men edince"Allah onları saptırdı" denilmesi 
caiz olur. Bunun bu şekilde olacağına, Hak Teâlâ'nınlütuf: "İşte onlar sapıp 
eğrildikteri zaman, Allah da onların kalblerfnf saptırmıştır" (Sai, 5) âyeti de 
delâlet eder. 

b) Esamm şöyle demektedir: Bunun mânâsı, "Kalblerimizin kendisiyle sapıp 
meyledeceği bir belâya bizi mübtelâ kılma!" demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, 
"Şayet biz onlara, "kendinizi öldürün, yahud yurtlarınızdan çıkın" diye 
yazsaydık, içlerinden pek azı hariç, bunu yapmazlardı. Onlar, kendilerine 
öğütlenen şeyi hakkıyla yapsalardı, bu hem kendileri in muhakkak ki daha 
hayırlı, hem de (imanlarını) daha da sağlamlaştırmış olurdu" (Nisa, 66) âyeti 
gibidir. Yine O, "O, Rahman olan Allah'ı inkâr eden kimselerin evlerinin 
tavanlarını gümüşten yapardık" (Zuhrut. 33) buyurmuştur ki, bunun mânâsı, 
"Kendisiyle sapıp meyletmekten emin olamayacağımız ibâdetlerle bizi mükellef 
kılma!" demektir. Bazen bir kimse şöyle diyebilir: "Beni, sana eziyet verecek 
şeylere sevketme, zorlama!" Yani, "Meydana geldiğinde, sana eziyet vermiş 
olacağım şeyleri yapma!" demektir. 

c) Ka'bi de, ifâdesinin mânasının, "Bizi sapıtmış kimseler diye adlandırma!" 
şeklinde olduğunu; nitekim bir kimse bir kimseyi kâfir olarak 
adlandırdığında"Falanca falancayı tekfir etti" denildiğini söylemiştir. 

d) Cübbai bunun mânasının, "Bizi ulaştırıp götürdükten sonra, kalblerimizi senin 
cennetinden ve sevabından saptırma!" şeklinde olduğunu söylemiştir ki bu, 
doğruya birincisinden daha yakındır. Ancak ne var ki bu, başka bir şeye de 
hamledilebilir. Bu da şudur: Allahu Teâlâ'nın, o kimsenin o anda mü'min 
olduğunu; eğer ikinci seneye kalırsa (Ömrü uzarsa) onun muhakkak ki kâfir 
olacağını bilmesidir. Buna göre, sözünün mânası, "o kimse 

kâfir olmadan önce Allahu Teâlâ'nın o kimseyi öldürmesi" mânasına 
hamledilmiştir. Bu böyledir, çünkü onu ikinci seneye kadar diri olarak bırakmak, 
bir mânâda, onu cennet yolundan saptırmak demektir. 

e) Esamm, ifâdesinin mânasının, "Bizi aklımızın nuruyla hidâyete erdirdikten 


sonra, cinnet getirmek suretiyle, aklın kemâlinden mahrum bırakma, saptırma!" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. 

f) Ebu Müslim ise, bunun mânasının, "sapmamamız için, bizi şeytandan ve 
nefsimizin şerlerinden koru..." şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Bu âyetin te'vili hususunda onların ileri sürdükleri görüşlerin tamamı budur ki, 
hepsi de tamamiyle zayıftır. 

Birinci görüşleri: Bu zayıftır, çünkü onlara göre Allah'ın kudretiyle, haklarında 
lütuf olarak yapabileceği herşeyi yapması vâcibtir. Eğer bunu yapmazsa, 
uluhiyyeti geçersiz olur; hem câhil, hem de muhtaç olmuş olur. Böyle olan şeyin 
duâ ile taleb edilmesine zaten ihtiyaç kalmaz.. Aksine bu görüşün, Allah'a, lütuf 
fiillerinin tamamını vâcib kılmayan Bişr İbn Mu'temir ve arkadaşlarının 
görüşüne göre cari olması gerekir. 

İkinci görüşleri de zayıftır. Çünkü eğer Allah, teklifteki katılığın, mükellefi kötü 
olan şeye sevketmede bir tesirinin olduğunu bilirse bu, Allah hakkında kötü bir 
şey olur. Eğer mükellefi çirkin olan bir şeye sevketme hususunda bunun 
kesinlikle hiçbir tesirinin olmadığını bilirse, kulun itaatkâr ve âsi olması 
hususunda, bunun varhğt, yokluğu gibi olur. Bu sebeple de, duayı bu yöne 
yöneltmenin herhangi bir mânası olmaz. 

Üçüncüsü de zayıftır; çünkü, sapık ve kâfir diye isimlendirmek, varlık ve yokluk 
bakımından küfürle beraber bulunurlar. Halbuki küfür ve sapıklık, kulun 
ihtiyarıyladır. O halde, "Bizi sapıklık ve kâfir ismiyle isimlendirme" demenin ne 
faydası var? 

Dördüncüsü de böyledir; çünkü, Allah'ın, o kimsenin ikinci sene kâfir olacağını 
bilmesi, onu daha önceden öldürmesini gerektirseydi, onun, o kimsenin ömür 
boyu kâfir olarak yaşayacağını, asla iman etmeyeceğini bilmesi onu 
yaratmamasını gerektirirdi. 

Beşincisi de zayıftır; çünkü bu ifâde, o âyetten önce geçen, "Kalblerinde eğrilik 
bulunanlara gelince..." sözüyle ilgilidir. 

Altıncısı da aynıdır; çünkü şeytandan ve nefsin şerlerinden korunmak takdir 
edilmişse, o.mutlaka olacaktır. O halde duâ etmenin faydası nedir? Eğer 

takdir edilmemişse, onun olması da imkânsız olur. Bu durumda da duâ etmenin 
bir faydası yoktur. Böylece, bu anlattıklarımızla bütün bu hususların zayıf ve 
geçersiz; hak olan şeyin de bizim söylediğimiz şey olduğu ortaya çıkmış olur. 
Buna göre eğer, "Bu görüşe göre Hak Teâlâ'nın: "İşte onlar sapıp eğrüdikleri 
zaman, Allah da onların kalblerini saptırmıştır" (Sat, 5) buyruğunu nasıl tefsir 
ederiz?"denilirse, biz deriz ki, şöyle denilebilir: Ailahu Teâlâ onları baştan 
saptırmış, ama onlar da bundan sonra kendileri sapmaya devam etmişlerdir. 


Sonra ilk defa Allah'tan olan bu sapıklığa, birincisinden başka olan sapıklıklar 
terettüp edip, bitişmiştir. Bütün bunlarda herhangi bir aykırı durum yoktur. 

Hak Teâlâ'nın: "Bizi doğru yola ilettikten sonra.,." ifâdesine gelince, bunun 
mânası, "Bizleri ihtidaya erdirdikten sonra..." demektir. Bu da, kalbte hidâyetin 
meydana gelmesinin Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiği hususunda açık ve 
sarih bir ifâdedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak "Bize, kendi katından bir rahmet bağışla" buyurmuştur. Bil ki 
kalbi, uygun olmayan şeylerden temizlemek, onu uygun olan şeylerle 
nürlandırmaktan önce gelir. İşte bu sebeple bu mü'minler, Rab'lerinden önce 
kalblerini bâtıl ve bozuk inançlara meylettirmemesini; daha sonra da O'ndan 
kalblerini marifetullah nürlanyla nurlandırmasını, uzuv ve organlarını da itaat 
süsüyle süslemesini istemişlerdir. Allah bütün rahmet çeşitlerini içine alsın diye, 
nekire olmak üzerej buyurmuştur. 

Rahmet çeşitlerinin ilki, kalbte imân, tevhid ve marifetullah nurunun bulunması; 
ikincisi, uzuv ve organlarda tâat, kulluk ve hizmet nurunun bulunması; 
üçüncüsü, dünyada emniyet, sıhhat ve kendi kendine yetecek miktarda geçim 
vasıtalarının bulunması; dördüncüsü, ölürken ölüm sarhoşluğunun kolay olması; 
beşincisi, kabirde soruların ve kabir karanlığının kolay olması; altıncısı, 
kıyamette ceza ve hitabın kolay olması, günahların affedilip iyiliklerin üstün 
getirilmesidir. Buna göre, Hak Teâlâ'nın buyruğu rahmetin bütün kısımlarını 
içine alır. 

Susturucu, ve apaçık akli delillerle, Allah'dan başka bir Rahim'in, bir Kerim'in 
olmadığı ortaya çıkınca, muhakkak ki Cenâb-ı Hak bu hususu, maksat ve 
gayenin ancak kendisi tarafından meydana getirileceğine aklın, ruhun ve kalbin 
dikkatini çekmek için, bu hususu sözüyle te'kid etmiştir. Kula nisbetle, bu 
maksat ve gaye son derece yüce olduğu için, şüphesiz Cenâb-ı Hak da bu ifâdeyi 
nekire iilarak buyurmuştur. Buna göre kul sanki şöyle demek istemiştir: "Ya 
Rabbi! Senin rahmetinin en mükemmelini taleb ediyorum... Senin katından olan 
ve sana layık olan bir rahmet istiyorum..." Bu ifâde ise, rahmetin son derece 
yüce ve ulu olduğunu gösterir. 

Sonra Cenâb-ı Ha "Şüphesiz bağışı en çok olan sensin sen" buyurmuştur. Buna 
göre kul, sanki şunu söylemiştir: "Allah'ım, bu duamla senden istediğim şey, 
bana nisbetle çok büyük bir şeydir, Ancak senin kereminin kemâline, 
cömertliğinin ve rahmetinin zirvesine nisbetle, önemsiz bir şeydir... O hâlde sen, 
eşyanın hakikâtinin, zâtının, mâhiyyetinin ve varlığının kendisinden meydana 
geldiği atiyye ve bağışında, çok bağışlayansın... Buna göre senin dışında kalan 
her şey, senin cömertliğinden, ihsan ve kereminden meydana gelmiştir.. Ey, lütfü 


ve iyiliği devamlı olan; ezelden beri ihsan sahibi olan Rab! Bu miskinin 
ümitlerini boşa çıkarıp, dualarını reddetme.. Ey merhamet edenlerin en 
merhametlisi, ikramda bulunanların en cömerdi, onu fazlınla rahmetine lâyık 


kılı" [B0] 


"Ey Rabb'imiz, muhakkak ki sen, hakkında hiç şüphe bulunmayan bir gün için 
insanları toplayacak olansın!.. Şüphesiz, Allah sözünden caymaz"(Ali İmran, 9) 
Bil ki, bu duâ ilimde derinleşen kimselerin sözlerinin geriye kalanıdır. Bu 
böyledir; çünkü onlar, Allah'dan kendilerini sapmaktan korumasını, hidâyet ve 
rahmetini kendilerine has kılmasını isteyince, sanki şöyle demek istemişlerdir: 
"Bu talepten maksadımız, dünya istekleriyle ilgili bir şey değildir... Çünkü 
bunlar, fani şeylerdir, sona ericidirler. Bu duamızdan en büyük gayemiz âhiretle 
ilgili olandır... Çünkü biz, ey Rabb'imiz, senin, hesaba çekmek için kıyamette 
insanları bir araya getireceğini biliyoruz.. Yine, senin va'adinden ve sözünden 
dönmeyeceğini; sözünün yalan olmadığını da biliyoruz... Kalbleri haktan sapan 
kimseler, orada devamlı bir azâb içinde kalırlar... Tevfikini, hidâyetini ve 
rahmetini verip, kendilerini mü'min kıldığın kimseler ise, orada ebedi saadet ve 
ikramlar içinde bulunurlar..." Buna göre bu duadan en büyük maksat, âhiret ile 
ilgili olan kısımdır. 


Geriye âyetle ilgili birkaç mesele kalmıştır: BU 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın: o buyruğunun takdiri, "İnsanları hakkında şüphe olmayan bir 
günde, hesaba çekmek, cezalandırmak için toplayacak olansın" şeklindedir. Buna 


göre bu ifâdeden maksat açık olduğu için M kelimesi hazfedilmiştir. L32 


İkinci Mesele 


Cübbai şöyle demektedir: "Mü'minlerin sözü kısmında bitmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, kavlidir. Buna göre insanlar, "Ey Rabbimiz, muhakkak ki sen, 
kendfsmde hfp şüphe bulunmayan bir gün için insanları toplayacak olansın!" 
dediğinde, Allahu Teâlâ da, onları bu konuda tasdik etmiş ve onların sözlerini, 
"Şüphesiz, Allah sözünden caymaz" diyerek te'kid etmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nın bu 
sürenin sonunda, mü'minlerden naklettiği: 

"£y Rabbimiz, peygamberlerinin lisânı ile bize va'adetmiş olduğun şeyleri ver 
bize... Kıyamet günü yüzümüzü kara çıkarma. Şüphe yok ki sen, sözünden asla 
dönmezsin" (â1-i imrân, 194) âyeti gibidir." 

Bazı âlimler de, bunun gaibten muhataba geçilmek suretiyle bir iltifat olduğunu 
söylemişlerdir. Kur'ân-ı Kerim'de bunun misalleri pek çoktur. Nitekim Hak 
Teâlâ:"Nihayet siz gemide bulunduğunuz ve gemiler de güzel bir rüzgâr ile 
bunları akar gibi götürdükleri zaman..." (Yunus. 22) buyurmuş, (hitaptan gıyaba 
geçmiştir.) 

Buna göre şayet "Mü'minler bu âyette(ÂMimran, 194) âyetinde de demişlerdir" 
denilirse, ben derim ki: 

Allah en iyisini bilir ya, İkisi arasındaki fark şudur: Bu âyet (âli imran, 9) heybet 
ve ta'zim makamında getirilmiştir. Yani ulühiyyet, mazlumun hakkını zâlimden 
almak için haşir ve neşrin (ölümden sonra diriltilmenin) bulunmasını gerektirir. 
Buna göre O'nu, burada İsm-i Âzamıyla zikretmek, daha muvafık ve evlâdır. 
Ama Âl-i İmran 194'dekifl buyruğuna gelince, bu makam, kulun Rabb'inden 
kendisine lütfuyla in'âmda bulunmasını ve günahlarım bağışlamasını istediği 
makamdır. Buna göre bu makam heybet makamı değildir. İşte bundan dolayı 


şüphesiz Cenâb-ı Hak, (âli imran, 194) buyurmuştur. B3] 


Hak Teâlâ'nın Vaidinden (Azaptan)Geçmesi 


Cübbaî bu âyette, fasıkların mutlaka azapla tehdid edildikleri hususunda istidlal 
ederek, şöyle demiştir: Allah Teâlâ'nın Vaidinden "Çünkü vaid de, "Rabb'imizin 
bize va'adettiğin! hak olarak bulduk. Siz de, Rabb'inizin (tehdit olarak) size 
va'adettiğinigerçek olarak buldunuz mu?" (Araf, 44) âyetinin delaletiyle, va'ad 
lafzının kapsamında ele alınmıştır. Buna göre kelimeleri aynı mânayı ifâde eder. 
AHahuTeâlâ da bu âyette, miadından caymayacağını haber vermiştir. Böylece bu 
âyet, O'nun vaidinden de caymayacağına bir delil olur." 

Cevap: Biz, Allahu Teâlâ'nın, fâsıkları mutlaka azapla tehdid ettiğini kabul 
etmiyoruz. Daha doğrusu bu ceza, ulemâ arasında ittifakla "tevbe etmeme 


şartına" bağlandığı gibi, bize göre Cenâb-ı Hakk'ın affetmeme şartıyla da 
mukayyettir. Nasıl siz bu şartı ayrı bir delille isbât ettiyseniz, bunun gibi biz de, 
affın bulunmamasını ayrı, munfasıl bir delille isbât ettik.. Biz, Allahu Teâlâ'nın 
onları tehdit ettiğini kabul ediyoruz, ama bu vaidin (tehdidin) "va'ad" lafzının 
kapsamına girdiğini kabul etmiyoruz. Cenâb-ı Hakk'ın, . 44) buyruğuna gelince, 
biz deriz ki bunun, Cenâb-t Hakk'ın:arı elim bir azâbla müjdele" (â1-i imrân, 21) 
ve "Tâd (o azabı!) Hani sen, çok uluf çok şerefli idin!" (Duhân. 49) âyetlerinde 
olduğu gibi olması niçin caiz olmasın? Yine bundan muradın, "Onların, 
putlarından Allah katında kendilerine şefaat etmelerini beklemesi.." olması niye 
caiz olmasın? Böylece bu va'adden (Araf, 44) murad, putlardan beklemiş 
oldukları bu fayda ve menfaat olur.. "Vaid" meselesiyle ilgili sözümüzün 
tamamı, Bakara süresinde, "Hayır! Kim bir kötülük kazanır da, suçu kendisini 
çepeçevre kuşatırsa, onlar cehennemliktir, onlar orada, ebedi olarak kalıcıdırlar" 
(Bakara, si) âyetinin tefsirinde geçmişti.. 

Vahidi, "Basit" adlı eserinde, başka bir izahtan da bahsederek şöyle der: "Bunun, 
düşmanların vaid (tehdit)'ine değil de dostların va'adine hamledilmesi niçin caiz 
olmasın? Çünkü vaid'den caymak, Araplar nezdinde güzel bir şeydir." Vahidi 
sözüne devamla, "Bunun delili ise, Arapların bunu methetmeleridir. Nitekim şair 
''O, sürür verici bir şeyi va 'adettlğinde, va adini yerine getirir... Ama, zarar 
verici bir şeyle tehdit ettiğinde de, af duygusu bunu yapmasına mâni olur.." 
demiştir. 

Ebu Amr İbn el-Alâ ile Amr İbn Ubeyd arasında şöyle bir münazara geçtiği 
rivayet edilmiştir: Ebu Amr, Amr'a: 

"Büyük günah sahipleri hakkında ne dersin?" dedi. O: 

"Ben derim ki, Allah hem alabildiğine va'adetmiştir hem de alabildiğine va'idde 
bulunmuştur. O, va'adini yerine getireceği gibi, va'idıni de yerine getirecektir" 
dedi. Bunun üzerine Ebu Amr: 

"Sen yabancı bir adamsın. Ben konuştuğun dilin yabancı olduğunu 
söylemiyorum, kalbinin yabancı olduğunu söylüyorum. Çünkü Araplar va'adden 
dönmeyi bir ayıp, va'idden (tehdidden) dönmeyi ise bir fazilet sayarlar" dedi ve 
şu şiiri söyledi: 

' 'Ben bir va adde veya bir va 'idde (tehdidde) bulunur isem, va 'idimi yerine 
getirmem ama, vaadimi tutarım." 

Bil ki Mu'tezile, Ebu Amr İbn el-Alâ bu sözü söyleyince, Amr İbn Ubeyd'in ona 
şöyle dediğini de nakletmişlerdir: 

"Ya Ebâ Amr, Allah da "Kendisini yalanlayan" diye adlandırılabilir mi?" deyince 
o: 


"Hayır!" dedi. Bunun üzerine Amr İbn Ubeyd: "Senin istidlalin düştü, hükümsüz 
oldu!" dedi. 

Mu'tezile, Ebu Amr İbn el-Alâ'nın, buna karşılık hiçbir şey söyleyemediğini de 
nakletmiştir. 

Buna göre, Ebu Amr İbn el-Alâ'nın bu soruya söyle diyerek cevap vermesi 
mümkün idi: "Sen vaid'i va'ad'e kıyasladın. Ama ben, bunu şu iki konu 
arasındaki farkı beyân etmek için zikrettim: Va'ad, Allah üzerinde bir haktır... 
Vaid ise, O'nun hakkıdır. Buna göre, kendi hakkından vazgeçen kimse, 
cömertliğini ve kerem sahibi olduğunu göstermiş olur. Başkasının hakkını 
düşüren, iskât eden kimseye gelince, işte bu kimse kınanır... Böylece, va'ad ile 
vaid arasındaki fark ortaya çıkmış ve senin kıyâsın da bâtıl olmuş olur... Sen bu 
şiiri, bu farkı ortaya koymak için zikrettin.. 

Senin, "Eğer yapmazsa, o kendisini yalanlamış ve yalancı olmuş olur mu?" 
şeklindeki sözüne gelince, bunun cevabı da şudur: Bu, vaidin şartsız olarak 
bulunması halinde söz konusu olur.. Halbuki, bana göre bütün vaidler, O'nun 
afvetmemesine bağlıdır. Binâenaleyh O'nun affetmemesinden dolayı, 

sözüne bir yatan arız olması gerekmez. İşte bu anlatılanla ilgili olarak 


söylenebilecek sözümüz bundan ibarettir. B4 


"O İnkâr edenier yok mu? Ne malları, ne evlâdlan, Allah'dan gelebilecek hiçbir 
şeyden onları asla kurtaramaz... İşte onlar, ateşin yakacağı kimselerin ta 
kendileridir" (Âli İmran. 10). 

Bil ki, Allah (c.c) mü'minlerin yalvarış ve yakarışlarını anlatınca, bunun 
peşinden kâfirlerin durumunun keyfiyyeiini; cezalarının çok elim ve çetin 
olacağını açıklamıştır. İşte, âyetin makabli ile münasebeti budur. Bu âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: B5] 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın: "O inkâr edenler yok mu? Ne mallan, ne evlâtları, Allah'dan 
gelebilecek hiçbir şeyden onları asla kurtaramaz" buyruğu hakkında şu iki görüş 
bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu âyette söz konusu edilenler, Necran heyetidir.. Çünkü biz, 
onların kıssasını anlatırken, Ebu Harise İbn Alkame'nin kardeşine şöyle dediğini 
de nakletmiştik: "Ben O'nun gerçekten, Allah'ın Resulü olduğunu kesinlikle 
bilmekteyim... Ama ne var ki bunu açıklarsam, Rüm kralları bana vermiş olduğu 
mal ve makamı geri alırlar." İşte bunun üzerine Allahu Teâlâ, onların mallarının, 


çoluk-çocuktannın dünya ve âhirette, onlardan azabı kesinlikle def 
edemiyeceğini beyân buyurmuştur. 

İkinci görüş: Lafız umümidir; sebebin hususi olması, lafzın umümi olmasına 
mâni değildir. BE 


İkinci Mesele 


Bit ki, en büyük azâb, istifâde ettiği herşeyin kişinin elinden gidip, bunun yerini 
elem ve acı verici sebeplerin almasıdır. 

Birincisine gelince, bu Hak Teâlâ'nın: "Ne mallan, ne evladları, Allah'dan 
gelebilecek hiçbir şeyden onları asla kurtaramaz" buyruğu ile kastedilendir.. 8u 
böyledir, çünkü kişi dünyevi tehlikeler ve belâlar sırasında malına ve çocuklarına 
sığınır. İşte bu iki şey, tehlikeleri kendisinden savuşturma hususunda kendisine 
başvuracağı en yakın iki sığınaktır. Bu sebeple Hak Teâlâ, bu âhiret gününün 
vasıflarının dünyanın vasıflarına uymadığını beyân buyurmuştur. Çünkü o 
günde, zararları def etmek için kendisine başvurulan en yakın merci olan bu iki 
şey bulunmayınca, diğer şeylerin bulunmaması, daha evlâdır.. Bu âyetin bir 
benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın: "Ogünde ne mal fayda verir, ne de evlat Allah'a 
salim bir kalble gelenler müstesna..." (Şuarâ, ce-89); ''Mal ve evlat, dünya 
hayatının zinetidir. Baki olacak iyi âmeller iser Rabb 'inin katında sevapça da 
daha hayırlı, ümit etme bakımından da daha hayırlıdır" (Kehf, 46): "O'nun 
söylediğine biz mirasçı olacağız ve o, bize tek basma gelecektir " (Meryem, si) 
ve "Andolsun, sizi ilk defa yarattığımız gibi, (âhirette de) huzurumuza 
yapayalnız, teker teker gelmişsinfzdir.. Size ihsan ettiğimiz şeyleri de, 
sırtlarınızın arkasında bırakmışsınızdır" <Enâm, 94) âyetleridir. 

Bunun yerini, elem ve acı verici sebeplerin alması şeklinde olan ikinci kısma 
gelince, buna da Cenâb-ı Hak, "İşte onlar, ateşin yakacağı kimselerin ta 
kendileridir" sözüyle işaret etmiştir. Azabın ne olduğunu açıklama konusunda 
bu, adetâ zirvede bulunan çok manidar bir ifâdedir. Çünkü, cehennemin kuru 
odunlarla yanarcasına, kâfirlerle tutuşup yanmasından daha şiddetli bir azâb 
olamaz. Bu kelime, vâvın fethasıyla şeklinde okunduğunda, ateşin kendisiyle 
tutuştuğu odun anlamına gelir. Damme ile, şeklinde okunursa, (ateş iyice tutuştu) 
ifâdesindeki fiilin masdarı (mef'ül-i mutlakı) olur. Bu ifâde,eldi, vârid oldu, 


bulundu...) sözü gibidir. B 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, 4" Allah'dan..." ifâdesi hak- kında da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Takdir, "Ne malları, ne evladları o nları Allah'ın 

azabından kurtaramaz.." şeklindedir. Buna göre, kelam buna delâlet ettiğinden 
dolayı, muzâfazfedilmiştir. 

b) Ebu Ubeyde, bu ifâdenin başında bulunan? harf-i cerrinin(Kat, nezd, yan..) 
manasında olduğunu, takdirin ise, "Ne malları, ne evlatları Allah katında onlara 


hiçbir fayda veremiyecek" şeklinde olduğunu söylemiştir. [38] 


"(Onların gidişatı), tıpkı Firavun hanedanının ve onlardan evvelkilerin gidişi 
gibidir. Onlar, bizim âyetlerimizi yalanladılar da, Allah da kendilerini günâhları 
yüzünden yakalayıverdi. Allah, cezası pek çetin olandır" (Al-i İmran. 11). 

Bir şey hususunda gayret gösterip yorulduğunda, denilirÂdetiniz veçhile yedi 
sene..." (Yusuf, 47) buyurmuştur. Yani, "Ciddiyyet, gayret ve aralık 
vermeksizin.." demektir. Bütün gün gezip yorulan ve gayret sarfeden kimse için 
de"Falanca yorucu bir gün geçirdi" denilir. Bu kelimenin lügavî bakımdan 
mânası, işte budur. kelimesi daha sonra, bir durum, iş ve bir örf-âdet manasına 
kullanılmıştır. Nitekim: 

denilir. Yani, "Falancanın âdeti budur.." Bazı kimseler de, kelimesinin devam 
anlamına geldiğini söylemişlerdir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, âyetteki teşbihin keyfiyyeti hususunda 
şu izahlar yapılmıştır; 

a) kelimesinin gayret ve çaba sarfetme (içtihâd) mânasına alınması.. Kelimenin 
lügavi mânası da budur. Bu, Esamm ve Zeccâc'ın görüşüdür. Buna göre, bu 
teşbihin izah şekli ise şöyledir: "Kâfirlerin, Hz. Muhammed (s.a.s)'i yalanlama 
ve dinini inkâr hususundaki gayret ve çabaları, Firavun ve hanedanının, Hz. 
Musa'ya karşı olan menfi gayret ve çabaları gibidir, ona benzer... Sonra biz 
onları günahları yüzünden nasıl helak ettiysek, bunları, Kureyş Kâfirleri'ni de 
öylece helak ederiz..." 

b) kelimesinin, iş ve durum anlamında tefsir edilmesidir. Bu hususta birkaç izah 
şekli vardır: 

1- ifâdesinin anlamı, "Bunların durumu ve Hz. Muhammed'i yalanlama 
hususunda yaptıkları, Hz. Musa'yı yalanlama konusunda Firavun hanedanının 
durumu gibidir.." şeklindedir. Bu durumda, bu izah ile bundan önceki izah 
arasında herhangi bir fark yoktur. Ancak ne var ki biz, 

birinci izah şeklinde ül kelimesini çaba ve gayret sarfetmeye hamlederken, 
burada kelimeyi "iş ve durum" anlamına hamlettik. 


2- Âyetin takdiri şöyledir: 

"İnkâr edenler yok mu? Onların ne malları, ne evlâdları, Allah katında onlara 
hiçbir fayda sağlamayacak. Allah, daha önce Firavun hanedanına yaptığı gibi ve 
âdeti veçhile, onları ateşin yakıtı yapacaktır.. Çünkü onlar peygamberlerini 
yalanlayınca, Allah da onları, günahları sebebiyle yakalayıp cezalandırmıştır." 
masdarı bazan failine bazan damefülüne muzâf kılınmaktadır. Burada 
murad,Allah'ın, Firavun hanedanı hakkındaki işi., gibi" mânâsıdır. Çünkü onlar, 
peygamberlerini yalanlayınca, Allah da günahları sebebiyle onları yakalayıp, 
cezalandırmıştır.. 

Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın şu âyetleridir" Onları, Allah'ın sevgisi gibi 
severler" (Bakara, 165), yani "Onları (putları), Allah'a olan sevgileri gibi bir 
sevgiyle severler" (mef'ülüne muzâf)."Senden önce göndermiş olduğumuz 
peygamberler için de sünnet." (isra, 77). Yani, "Bu, senden önce göndermiş 
olduğumuz peygamberler hakkındaki sünnetimdir." (failine muzâf) demektir. 

3- Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Âyet-i Kerime'nin, hem Allahu Teâlâ'ya nisbet ve 
izafe edilen âdeti, hem de kâfirlere nisbet edilen âdeti ihtiva etmesi muhtemeldir. 
Buna göre sanki şöyle denilmiştir: Muhakkak ki, Hz. Muhammed'e eziyyet etme 
hususunda şu kâfirlerin âdeti ve halleri, peygamberlerine eziyyet hususunda 
kendilerinden önceki kimselerin âdeti gibidir. Bunları helak etme hususundaki 
âdetimiz, daha önce o kâfirleri helak etmedeki âdetimiz gibidir." Bütün bu 
takdirlere göre kastedilen şey, kâfirlerin eziyetine karşı Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
yardım etmek ve O'na, Allah'ın o kâfirlerden intikam alacağını müjdelemektir. 

c) ve' kelimeleri, birşeyde eğleşmek, oyalanmak ve uzun süre kalmak 
manalarında tefsir edilir. Buna göre âyetin takdiril "onların ateşte kalışları, 
Firavun hanedanının ateşte kalışları gibi olacaktır" şeklindedir. 

d) kelimesi, daha önce zikrettiğimiz gibi, çaba ve gayret sarfetmek 

anlamına da gelir. Yorgunluk ve meşakkat, bu gayretin bir neticesidir. Buna göre 
mana, "onların azabtan karşılaştıkları meşakkat ve yorgunlukları, Firavun 
hanedanının azab sebebi ile gördüğü meşakkat ve yorgunluk gibidir" şeklinde 
olur. Çünkü Allah Teâlâ, onların azabının hemen tahakkuk ettiğini beyân 
etmiştir. Bunu gösteren de, Cenâb-t Hakk'ın, "(Onlar) suda boğuldular, ardından 
da bir ateşe atıldılar.." (Nuh. 25) âyetidir. Yine onlara olan azabın son derece 
şiddetli olduğunu gösteren de şu âyettir: "O, sabah akşam kendisine 
arzolunacaklan ateştir. Kıyametin kopacağı gün "Firavun hanedanını azâbm en 
çetinine sokun" (denilecek)" (Mü'mm, 46). 

e) Müşebbeh (m benzetilen), onların mallarının ve evlatlarının, azablannı 
giderme hususunda onlara hiçbir fayda veremeyecek olmasıdır. Onlar, Firavun 


hanedanına bu iki yönden benzetilmişlerdir. Buna göre mânâ şöyle olur: 
"Muhakkak ki siz. o Firavun hanedanının ve onlardan Önce geçip 
peygamberlerini yalanlayan milletlerin başına gelmiş olan, vuku bulduğunda ne 
mallarının ne de çocuklarının kendilerine fayda vermediği, başlarına geldiğinde 
onları çaresiz bırakmış olan o dünyevi azabı biliyorsunuz. İşte ey Muhammedi 
yalanlayan kâfirler, o milletlerin başına gelen azab gibi bir azabın er ya da geç 
sizin başınıza da geleceği ve ne mallarınızın ne de çocuklarınızın size hiç fayda 
veremeyeceği konusunda sizin haliniz de onların hâli gibidir. 

f) Bu âyetteki vech-i teşbihin (benzetme yönünün), şu bakımdan olması da 
muhtemeldir: "Sizden öncekilerin başına nasıl köklerini kurutan dünyevi bir 
azab gelmiş ise, işte ey Peygamberi inkâr edenler, böyle bir azab sizin başınıza 
da çökecektir. Bu azab da, sizin öldürülmeniz, esir edilmeniz ve mallarınızın 
ganimet olarak alınmasıdır." Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın: "O inkâr edenlere, 
"yakında mağlub olacaksınız ve (toptan) cehenneme sürüleceksiniz. O ne kötü 
yataktır" de (Ali İmran. 12) âyeti buna delâlet etmektedir. Hak Teâlâ sanki 
burada, nasıl o kavmin başına dünyevi bir azab gelip de, onlar devamlı bir azab 
içinde kalmışlar ise, aynı şekilde Hz. Muhammed'i yalanlayanların başına da iki 
şeyin geleceğini haber vermiştir. Bunlardan birincisi, dünyevi mihnet ve 
meşakkatlerdir ki bunlar, öldürülme, esir alma ve hor-hakir kılınmadır. İkincisi 
ise, ebedi ve elim bir azaba sürüklenmedir. İşte son olarak zikredilen bu iki 
azabı, Kâdi (r.h) söylemiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın: sözünün manası, "Onlardan önce yaşamış olan ve 
peygamberlerini yalanlamış olan milletler" demektir. 

Hak Teâlâ'nın: "Onlar bizim âyetlerimizi yalanladılar" ifâdesindeki "âyetler"den 
murad mu'cizelerdir. Onlar bu mu'cizeleri yalanladıklarında, şüphe yok ki 
peygamberleri de yalanlamış oldular. 

Cenâb-ı Allah daha sonra "Allah da kendilerini"günahları yüzünden çarptı" 
buyurmuştur. Burada (çarptı, yakaladı) kelimesi kullanılmıştır. Çünkü başına bir 
ceza gelen kimse, kurtulamayan esir ve yakalanmış bir insan gibi olur aha sonra 
Allah Teâlâ: "Allah, cezası pek çetin olandır" buyurmuştur ki bunun mânası 


açıktır. 139) 


Müşriklerin Yenileceğini Bildiren Âyetler ve İniş Sebebi 


"O inkâr edenlere, "Yakında mağlub olacaksınız ve (toptan) cehenneme 
sürüleceksiniz. O ne kötü yataktır" de!" 
(Âl-i imran, 12). 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 140) 


Birinci Mesele 


Hamza ve Kisâi bu âyeti, her iki fiil-i müzaride de yâ ile şeklinde, diğer kıraat 
imamları ise te harfi ile şeklinde okumuşlardır. Bunu yâ ile okuyanlara göre 
mana, "Onlara mağlub olacaklar) ulaştı..." şeklinde olur Bu kıraatin 
doğruluğuna"İmân edenlere, "Allah'ın günlerinin (geleceğini) ümid etmeyenlere 
aldırış etmemelerini söyle" (Câsiye 14) ve meyenlere aldırış etmemelerini 
söyle.." (Câsiye, 14) ve "Mü'min erkeklere söyle, bakışlarını kıssınlar" (Nür, 30) 
âyetleri de delâlet eder. Allah Teâlâ bu âyette, "bakışlarını kıssınlar" buyurmuş, 
bakışlarınızı kısınızj-at dememiştir. "Te" harfi ile okuyanlar ise, fiilleri muhatab 
kabul etmişlerdir. Bu kıraatin güzel olduğuna da "Allah, peygamberlerinden, 
"size kitap verdim..' diye mtsâk aldığı zaman.." (âm imran, si) âyeti delâlet eder. 

Mâna bakımından bu iki kıraatin farkı şudur: "Te" ile okumak, onlara başlarına 
gelecek mağlubiyet ve cehenneme sürülmeyi, onlara haber vermeyi emir 
manasına gelir. Yâ ile okumak ise, onlara bunu bizzat söylemeyi emir mânasına 


gelir. Allah en iyi bilendir. [4H 


Sebeb-i Nüzulü 


Âlimler bu âyetin hususunda şu iki rivayeti ileri sürmüşlerdir: 

1- Hz. Peygamber (s.a.s), Bedir'de Kureyş'e karşı savaşıp Medine'ye 
döndüğünde, yahudileri, Beni Kaynuka mevkiinde toplayarak onlara şöyle der: 
"Ey yahudiler, Kureyş'in başına gelen, sizin de başınıza gelmeden önce 
müslüman olunuz" dedi. Onlar da: "Ey Muhammed, Kureyş'ten, savaştan 
anlamayan bir grubu öldürüp yenmen seni aldatmasın. Eğer bizimle savaşsaydın, 
anlardın" dediler. Bunun üzerine Allah Teâlâ, bu âyeti indirdi. 

2- Medineli yahudiler, Bedir'de kâfirlerin başına geleni öğrenince "Allah'a yemin 
ederiz ki, bu, Hz. Musa'nın Tevrat'ta müjdelediği ve vasıflarını sayıp, sancağının 
yere düşmeyeceğini haber verdiği ümmi peygamberdir" dediler. Daha sonra da 
birbirlerine, "Hele acele etmeyiniz" dediler. Uhud Savaşı olup, Hz. Peygamber'in 
ashabı gerileyince, onlar, "Bu, o müjdelenen peygamber değil" dediler ve 
şekavetleri daha ağır bastığı için müslüman olmadılar. İşte bunun üzerine Allah, 
bu âyeti indirdi. 

3- Bu âyet, Allah Teâlâ'nın küfür üzere öleceklerini bildiği bir gurup belli kâfir 
hakkında gelmiştir. Âyette, onların kimler olduğunu belirten bir açıklama yoktur. 


[42] 


Üçüncü Mesele 


"Teklîf-i Mala Yutâk"ın caiz olduğunu söyleyenler, bu âyeti delil getirmiş ve 
şöyle demişlerdir: "Allah 

Teâlâ kâfirlerden bu grubun, cehenneme toplanacaklarını haber vermiştir. Eğer 
onlar imân edip, tâate yönelselerdi, bu haber yalana dönmüş olurdu. Bu ise 
imkânsızdır. İmkânsızı gerektiren şey de imkânsızdır. Binâenaleyh onların imân 
etmeleri ve tâatte bulunmaları imkânsızdır. Halbuki onlar, bunlarla 
emrolunmuşlardır. Buna göre onlara, imkânsız olan güç yetiremeyecekleri bir 
şey emrolunmuştur." Bu meselenin geniş izahı (Bakara, 6) âyetinin tefsirinde 


geçmiştir. [43] 


İslâm'ın Zaferinin Önceden Haber Verilmesi 


Âyette geçen "Mağlup olacaksınız" buyruğu, haber verdiği şey, aynen vuku 
bulmuştur, Binâenaleyh, bu gaybtan haber vermedir ve bir mu'cizedir. 

Bunun bir benzeri de, "Rumlar yakın bir yerde mağlub oldu. Onlar bu 
yenilmelerinin ardından galib geleceklerdir" (Rûm; 2-3) âyeti ile; Hz. İsâ (a.s) 
hakkındaki, "Evlerinizde ne yiyor ve ne biriktiriyorsanız size haber veririm..." 
(Ali imran, 49) âyetidir. (44! 


Beşinci Mesele 


Âyet, kıyamette yeniden dirilmenin, haşrtn ve neşrin olacağına, ve kâfirlerin 
dönderileceği yerin cehennem olduğuna delâlet etmektedir. 

Cenâb-ı Allah bu âyetin sonunda, ne kötü yataktır" buyurmuştur. Bu böyledir, 
çünkü Hak Teâlâ o kâfirlerin cehennemde toplanacaklarını haber verince, "O ne 
kötü yataktır!" diye onu vasfetmiştir. Mihâd kelimesi "yal üzerinde uyunan ve 
rahat edilen yer" mânasındadır. Allah Teâlâ"Yeri de biz döşedik. Biz ne güzel 
döşeyicileriz!" (zanyat, 48> buyurmuştur. Allah Teâlâ, kâfirlerin cehenneme 
gireceklerin(haber verince, o cehennemin şerli olduğunu bildirmiştir. Çünkü 
âyetteki kelimesi, şer ve şiddet mânasına gelen kelimesinden alınmıştır. Nitekim 
Allahu Teâlâ: "Zulmedenleri şiddetli birazab ile yakaladık" buyurmuştur. 


Cehennem malum, biz ondan Allah'ın fazlına sığınıyoruz. [45] 


“Karşılaşan iki toplulukta, sizin için muhakkak bir ibret vardır. (Onlardan) bir 
cemaat Allah yolunda savaşıyordu, diğeri ise kâür idi. Onlar, öbürlerini 
gözleriyle, kendilerinin iki katı görüyorlardı. Allah, dilediğini yardımıyla 
destekler. Şüphesiz bunda, kalb gözlen açık olanlar için bir ibret vardır" (Âl-i 
İmran, 13). 

Bil ki bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır:[46] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hak buyurmamış da buyurmuştur. Bunun iki izah şekli bulunmaktadır; 
a) Bu lâfız, mânaya hamledilmektedir. Buna göre bundan murad,"Bunu 
getirmek, sizin için bir ibret ol 

uştur"şeklindedir. 

b) Ferrâ şöyie demiştir" ile kelimeleri arasında fasfedici bir kelime 


zikredilmiştir.. Bu da, kelimesidir. (Bunun için olmamıştır)". 41) 


İkinci Mesele 


Âyetin makabli ile münasebeti şudur: Biz, "Yakında mağlüb olacaksınız ve 
toptan cehenneme sürüleceksiniz" (ân imran, 13) âyetinin yahudiler hakkında 
nazil olduğunu; Hz. Peygamber (s.a.s) onları İslâm'a davet edince onların 
inatlaşarak. "Biz, gerek savaşmayı bilememe, gerekse zayıflık hususunda 
Kureyş'e benzemeyiz.. Aksine, bizim gücümüz ve savaş bilgimiz, bizimle 
çatışmaya girecek herkesi yenecek durumdadır..." dediklerini; bunun üzerine 
Cenâb-ı Hakk'ın, onları, "Eğer siz güçlü kuvvetli, harb ve savaş ehli olsanız dahi, 
muhakkak ki yakında mağlüb olacak ve cehenneme sürüleceksiniz" dediğini 
zikretmiştik. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu hükmün sıhhatine delâlet eden şeyi zikrederek: 
"Karşılaşan iki grupta, sizin için muhakkak bir ibret vardır" buyurmuştur. Yani, 
Bedir Harbi buna delâlet etmiştir.. Çünkü, çokluk ve teçhizat bolluğu kâfirler; 
azlık ve teçhizat azlığı da müslümanlartarafındaydı. Sonraysa Cenâb-ı Hak 
kâfirleri kahr ü perişan etmiş, müslümanları da muzaffer ve yardımına mazhar 
kılmıştır. Bu da, bu galibiyyetin Allahu Teâlâ'mn te'yidi ve yardımı ile olduğuna 
delâlet etmektedir. Durumu böyle olan herkes, ister güçlü olsunlar isterse 
olmasınlar, bütün hasımlarını ve düşmanlarını yenecektir.. İşte bunun gibi, bu 
ifâdeler, her ne kadar silah kullanmayı ve savaşmayı iyi bilseler dahi, Hz. 
Peygamber'in yahudileri hezimete uğratıp onları ezeceğine delâlet eden 


açıklamanın yerini tutmuştur. Böylece de bu âyet, "Kâfirlere de ki: "Yakında 
mağlüb olacaksınız.." (âli 
İmran 12) âyetinin hükmünün sıhhatine bir delil olmuştur. Âyetin, kendisinden 


önceki âyetle münasebet şekli işte budur. [48] 


Bedir Savaşındaki Mucizeler 


kelimesi, Cemâat anlamına gelir. Müfessirler, "ikitopluluk"tan muradın, Bedir 
gününde, Hz. Pey- gamber (s.a.s) ve ashâbıyla, Mekke müşrikleri olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Rivayet edildiğine 

göre Bedir günü'nde müşrikler dokuzyüzelli kişiydiler. İçlerinde Ebû Süfyan ve 
Ebu Cehil de bulunuyordu. Savaş meydanına yüz atlı savaşçı sürmüşlerdi.. 
Yanlarında, yediyüz tane de deve bulunuyordu.. Süvarilerin hepsi zırhlı olup, yüz 
kişi kadardılar.. Piyade savaşçılar arasında da, ayrıca zırhlı olanlar 
bulunmaktaydı. Müslümanlar ise üçyüzonüç kişiydiler... Her dört kişiye bir deve 
düşmekteydi. İçlerinde altı kişi zırhlıydı. İki de süvari bulunmaktaydı... İşte, 
böylesi bir durumda müslümanlann kâfirleri mağlub etmesi, apaçık bir âyet ve 
ezici bir mu'cize idi... 

Şunu bil ki âlimlerimiz, bu hâdisenin apaçık bir âyet olması hususunda birkaç 
izah şekli zikretmişlerdir: 

a) Müslümanlann mukavemet etmelerine mâni olacak birçok sebep 
bulunmaktaydı: Sayıca az olmaları; savaş» nak maksadıyla çıkmadıkları için 
yanlarına teçhizat almamış olmaları; silâh ve at azlığı gibi... Ayrıca bu, 
yapacakları ilk savaş idi. Çünkü bu, Hz. Peygamber'in yapacağı gazvelerin ilki 
idi. Müşriklerin durumu ise, tamamiyie tersineydi: Çünkü onların sayısı fazlaydı; 
savaş için hazırlıklı olarak çıkmışlardı; önceki zamanlarda da birçok kez 
savaşmışlardı; bu bakımdan savaşa alışkın idiler... Durum böyle olunca, sayıca 
az ve zayıf olan, silâhı az ve savaşmayı da pek bilmeyen böyle bir topluluğun, 
silâhı bol, ayrıca savaş için de teçhizattanmış olan kalabalık sayıdaki bir 
topluluğu mağlub etmesi âdeten mümkün değildir... Ama, durum âdetin ve 
alışılmışın hilâfına olarak tahakkuk edince bu, bir mu'cize olmuştur. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s) kavmine, Cerâb-ı Hakk'ın: "Hani Allah size, iki 
taifeden bitinin muhakkak ki sizin olacağını vaadediyordu..." (Enfâi, 7) âyet-i 
kerimesiyle kendisine yardım edeceğrni haber vermiştir. Âyetteki iki taifeden 
birisinden murad, ya Kureyş topluluğu veya Ebü Siifyan'ın kervanıdır. Hz. 
Peygamber Bedir savaşından önce tek tek, "şurası, falancanın öldürülüp düşeceği 
yer; şurası, falancanın öldürülüp yıkılacağı yer ilh..." diye haber vermişti... Onun 


geleceğe dair vermiş olduğu haberin muhtevası, aynen onun haber verdiği gibi 
gerçekleşince bu, gaybden bir haber ve bir mu'cize olmuştur. 

c) Allahu Teâlâ'nın bundan sonra zikrettiği ifâde... Bu da, "Onları dış gözleriyle 
kendilerinin iki katı görüyorlardı" sözüdür. Bu son ifâdenin tefsirinde en sahih 
olan görüşe göre, görenler müşrikler; görülenler de mü'minlerdir... Buna göre 
mâna şöyledir: "Müşrikler mü'minleri, ikibine yakın bir rakamla, kendilerinin 
sayılarının iki misli olarak veya, müslümanlann sayısının iki misli olan altıyüz 
kişi olarak görmüşlerdir. Bu, bir mu'cize'dir. 

Buna göre eğer, "mevcut olmayan, gerçekte bulunmayan bir şeyin 
görülebileceğini söylemek, safsataya götürür" denilirse biz deriz ki: 

Biz, buradaki rü'yeti, zannetme ve tahmin etme anlamına hamlediyoruz. Bu 
böyledir. Çünkü çok korkan kinişe, az sayıdaki bir topluluğu gayet kalabalık 
zannedebilir. Veya şöyle diyebiliriz: "Allahu Teâlâ melekleri de indirdiği için, 
müslüman askerlerin sayısı çoğalmıştır.." Ama birinci cevap daha uygundur. 
Çünkü ifâde, sadece iki gruptan söz etmekte olup, meleklerin kıssası burada söz 
konusu değildir. 

d) Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Allahu Teâlâ, bu savaşta peygamberlerini 
beşbin melekle te'yid etmiştir. Çünkü Cenâb-ı Hak: "O da, "Muhakkak ki ben 
size bin (melek) ile yardım edeceğim" diyerek duanı kabul buyurdu" (Entti, 9) ve 
"Evet, siz sabreder, sakınırsanız, bu (düşmanlar) da ansızın üstünüze gelecek 
olurlarsa, Rabb'iniz size alâmetti beşbin melekle imdâd edecektir125) 
buyurmuştur. Dörtbin melek bin melekle beraber beşbin melek eder. Bu 
meleklerin işaretleri, atlarının kuyruk ve perçemlerinde bulunan beyaz yün idi... 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, dilediğini yardımıyla destekler" buyruğu ile kasdettiği 
de, budur.. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra"("Onlardan) bir grup Allah yolunda savaşıyordu, diğeri 


İse kâür İdi" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili iki mesele vardır: [49] 
Birinci Mesele 


Buradaki kelimesinin meşhur kıraati, merfû olarak şeklinde okunmasıdır kısmı 
isebunun gibi 'şeklinde okunmuştur. Bu ifâdeler kelimesinden bedel olmak üzere 
mecrur olarakşeklinde; "ihtisas" veya, fiilindeki zamirden hâl olarakşeklinde de 
okunmuştur. 

Vahidi (r.h), ref ile okumanın daha üstün olduğunu; çünkü bunun mânasının, 
"Onlardan birisi Allah yolunda savaşır, diğeri de,.." şeklinde olduğunu; 
binâcnaleyh, bu ifâdenin başlangıç (müste'nef) cümlesi olarak merfü 


okunduğunu söylemiştir. [50] 


İkinci Mesele 


Allah yolunda savaşan topluluktan murad, müslü- manlardır. Çünkü onlar, 
Allah'ın dinine yardım etmek için savaşmışlardır. 
Cenâb-ı Hakk'ın:"Diğeri ise kâfir..." tavsifi ile kastedilen ise, Kureyş kâfirleridir. 


[51] 


Müşriklerin Müminleri İki Misli Fazla Görmeleri ve Öteki İhtimaller 


Cenâb-ı Hak sonra,"Onlar, öbürlerini gözleriyle, kendilerinin iki katı 


görüyorlardı" buyurmuştur. Bu hususta iki mesele vardır: [52] 


Birinci Mesele 


Nâfi ite Âsım'ın ravisi Ebân, (Siz onları görürsünüz); diğer kıraat imamları ise yâ 
ile, föjji 

(Onlar, onları görürler) şeklinde okumuşlardır. Bundan önceki ifâde yahudilere 
hitâb ettiği için, bu kelimeyi tâ ile okuyanlar,i şeklinde okumuşlardır. Buna göre 
mâna, "Ey yahudiler sizler, müslü-manları olduklarının iki kat) sayıda"; veyahut 
da, "kâfirlerin iki katı olarak..." görüyorsunuz" şeklindedir. Veyahut da âycM 
Kureyş müşriklerine bir hitâb olmuş olur. Buna göre mâna, "Ey Kureyş 
müşrikleri, sizler müslümanları, sizin kâfir güruhunuzun iki katı sayıda 
görüyorusunuz..." şeklinde olur. 

Yâ ile okuyanlar ise, hitâbtan sonra zikredilen gâlibiyyet ve nusretten dolayı 
böyle okumuşlardır. Buda, HakTeâlâ'nın, "(Onlardan) bir grup Allah yolunda 
savaşıyordu, diğeri ise, kâfir idi. Onlar, öbürlerini gözleriyle kendilerinin iki kah 
görüyorlardı" buyruğudur. Buna göre O'nun, "Onlar, öbürlerini görüyor" 


şeklindeki ifâdesi, bu iki gruptan birisinden haber verme anlamına gelir. [53] 


İkinci Mesele 


Bil ki bu âyette, hem kâfir hem de müslüman gruptan bahsedilmiştir. Buna 
göre Cenâb-ı Hakk'ın: 

sözünün mânası, görenlerin kâfirler; 

görülenlerin ise müslüman topluluk olması muhtemel olduğu gibi, bunun aksi de 


muhtemeldir. Böylece iki ihtimal mevcuttur.Hak Teâlâ'nın, sözüne gelince, 
bundan muradın, "görenlerin iki katı" mânası olması muhtemel olduğu gibi, 
"görülenlerin iki katı" mânası olması da muhtemeldir. Buna göre bu âyet, şu dört 
ihtimali kapsamaktadır: 

Birinci ihtimal: Bundan murad, kâfir olan tarafın, müslümanları, kendilerinin, 
müşriklerin iki katı, yani ikibine yakın bir sayıda görmeleridir. 

İkinci ihtimal: Kâfir grubun, müslümanları, müslümanların sayısının iki katı, 
yani altıyüzyirmi küsur kadar görmeleridir... Bundaki hikmet, kâfirler korkup da 
savaşmasınlar diye, Allahu Teâlâ'nın, müslümanları azlıklarına rağmen, 
müşriklerin gözünde çok kalabalık göstermesidir. 

Buna göre, şayet "Bu, Hak Teâlâ'nın Enfâl süresindeki,"ve sizi de onların 
gözünde azaltıyordu" (Eniâi, 44) âyetiyle bir tezâd teşkil eder." denilirse, cevap 
olarak biz de deriz ki, bu azaltma ve çoğaltma işi, iki ayrı durumda cereyan 
etmiştir. Buna göre, Cenâb-ı Hak, ilk önce müslümanları onların gözüne az 
gösterdi.. Böylece de onlar, müslümanlara hücum ederek, taarruza geçtiler. 
Müslümanlarla bizzat karşı karşıya geldiklerinde ise, Allah müslümanları 
müşriklere çok gösterdi; bunun üzerine de onlar mağlup oldular... Sonra Cenâb-ı 
Hakk'ın, müslümanları, işin başında onlara az gösterip, işin 

sonunda çok göstermesi, Cenâb-ı Hakk'ın kudretini daha çok gösterir ve 
mu'cizeyi de, daha net ve belirgin olarak ortaya koymuş olur. 

Üçüncü ihtimal: Görenlerin müstümanlar, görülenlerin ise müşrikler olmasıdır.. 
Buna göre müslümanlar, müşrikleri kendilerinin iki katı, yani attıyüz küsur kadar 
görmüşlerdir. Bundaki hikmeti ise, Allahu Teâlâ'nın tek bir müslümana iki kâfire 
mukavemet göstermesini emretmiş olmasıdır. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Eğer 
sizden sabr u sebat eden yirmi kişi bulunursa, onlar İkiyüz (kişiyi) yenerler" 
(Enni, es) buyurmuştur. 

İmdi şayet: "Nasıl oldu da müslümanlar, kâfirleri, kendilerinin iki misli olarak 
(yani altıyüz küsur) gördüler, halbuki onlar kendilerinin üç misli idiler?" denirse, 
cevaben deriz ki: 

Allah Teâlâ, müslümanlara mağlup edeceklerini bildikleri kadar müşriği 
göstermiştir. Bu da şöyle olmuştur: Cenâb-ı Hak: "Eğer sizden sabr u sebat eden 
yirmi kişi bulunursa, onlar ikiyüz (kişiyi) yenerler" (Enfâl, 65) buyurmuştur. 
Böylece Allah Teâlâ onları cesaretlendirmek ve kalblerınden korkuyu gidermek 
için, müşriklerin sayısını onlara bu kadar göstermiştir. 

Dördüncü İhtimal: Görenler, müslümanlardır. Onlar müşrikleri, müşriklerin iki 
katı kadar görüyorlardı.. Bu, hiç kimsenin öne süremeyeceği bir görüştür. Çünkü 
bu durum, mü'minlerin kalbine korku salmak suretiyle, müşriklere yardım etmek 


demektir. Âyet ise, bu durumu nefyeder. 

Beşinci ihtimal: Bu âyetle ilgili beşinci bir ihtimal daha vardır. Bu da şudur: Biz 
âyetin başında, hitabın yahudiler hakkında olduğunu söylemiştik. Buna göre, 
bundan murad edilen mâna, "Ey yahudiler, sizler, kuvvet ve ihtişam bakımından 
müşrikleri mü'minlerin iki katı olarak görüyordunuz" şeklinde olur. 

Buna göre eğer, "Kâfirler müslümanların üç katı olduğu halde, nasıl olur da 
yahudiler müşrikleri müslümanların iki katı olarak görmüşlerdir?" denilirse, 
bunun cevabı yukarda geçmişti.. 

Bu mevzüyla ilgili olarak geriye iki bahis kalmıştır: 

Birinci bahis: Birinci ve ikinci ihtimâl, yok olan (ma'düm)'ın görülebildiğini 
iktizâ etmektedir. Üçüncü ihtimal ise, bulunan ve mevcut olanın görülmemesini 
gerektirmiştir. 

Birincisi, aklen imkânsızdır. Çünkü yok olan şey görülemez. Binâenaleyh, âyette 
"rü'yet" (görmek) ifâdesini, kuvvetlice zannetmek manasına hamletmek gerekir. 
İkincisine gelince bu, âlimlerimize göre caizdir. Çünkü bize göre şartların 
mevcut, hasselerin (duyu organlarının) sıhhatli olması durumunda, idrâk etmek 
vâcib değil de caiz olmuş olur. O zaman, mu'cize ve harikulade hallerin zuhur 
ettiği zamandır. Binâenaleyh böyle bir mu'cize'nin meydana gelmiş olabileceğini 
söylemek uzak bir İhtimal değildir. 

Mu'tezile'ye göreyse, şartlar mevcut olup, duyu organları da sağlam olursa, idrâk 
etmek mutlaka olur. İşte bu sebepten dolayı Kâdi bu konuda şu gerekçeleri 
befirtmiştir: 

a) Muharebe ve savaş esnasında insan, başını askere çevirerek, onlara iyice 
bakmak için vakit bulamaz. Bundan dolayı da o, şüphesiz hepsini değil bazısını 
görür. 

b) Muharebe esnasında diğer bazılarını idrâk edip görmeye mâni olacak toz 
toprak bulunur. 

c) Şöyle de denilebilir: Allah Teâlâ, havada, askerin üçde birini görmeye mâni 
olacak herhangi bir şey yaratmaya da kadirdir. İşte bütün bunlar ihtimâl 
dahilindedir. 

İkinci bahis: "Lafız, her ne kadar görenlerin, müşrikler ile müslümanlar 
olabilmesine ihtimalli ise de, bu iki ihtimalde en belirgin ve en açık olanı 
hangisidir?" denilirse, denilir ki: Müşriklerin görenler olmast daha evlâdır. Buna 
şu hususlar da delâlet etmektedir: 

a) Fiilin fâiliyle olan münasebeti, mef'ülüyle olan münasebetinden daha 
kuvvetlidir. Buna göre, önce geçen iki şeyin en yakınını fail, en uzağını da mef'ül 
kabul etmek, bunun aksini yapmaktan daha evlâdır. Önce geçenlerin en yakını 


ise, Hak Teâlâ'ntnbeyânıdır. 

b) Âyetin başı olanSizin için muhakkak bir âyet vardır" buyruğu, kâfirlere 
hitâbtır. Buna göre, Nâfi'nin "tâ" harfiyle okuması da, hitabın kâfirlere 
olmasından dolayı idi.. Buna göre mâna, "Ey Kureyş müşrikleri, sizler 
müslümanları, onların iki katı olarak görüyordunuz..." şeklinde olur. Bu kıraat, 
ancak görenlerin müşrikler olması halinde doğru olur. 

c) Allahu Teâlâ, "Karşılaşan İki toplulukta, sizin için muhakkak bir ibret vardır" 
demiş olduğu için, bunu kâfirlere karşı bir mu'cize yapmıştır. Bu sebeple, bu 
durumun, onlar için bir hüccet olabilmesi için, onların görüp müşahede ettikleri 
bir şey olması gerekir. Ama, bu durumun mü'minler için söz konusu olması 
halinde, bunu kâfirler için bir hüccet kabul etmek dopH-olmaz. Allah, en iyisini 
bilendir. 

Gören tarafın müslümanlar olduğunu söyleyen kimseler de, şu şekilde delil 
serdedip tartışmışlardır: Görenlerin müşrikler olduğunun kabul edilmesi halinde, 
mevcut olmayan şeyin görülmesi gerekir ki, bu imkânsızdır. Ama, görenlerin 
mü'minler olduğu kabul edilirse, bundan, mevcut olan bir şeyin görülmemesi 
gerekir ki, bu imkânsız değildir. Dolayısıyla bu daha evlâdır. Allah. "Onu 
gördüm - görmek.." denilir. Yine,Uykuda güzel bir rüya gördüm" denilir. Buna 
göre rü'yet, uyumaya en iyisini bilendir. 

Sonra Hak Teâlâ: "gözgörüşüyle" buyurmuştur, uykuda rüyaya tahsis edilmiştir. 
Yine Araplar, gözü bir şeye iliştiği zaman "O az önce gözümün önündeydi" der. 
Buna göre kelimesi, mef'ülü mutlak olmasından dolayı mansüb kılınması caiz 
olduğu gibi, bir mekâna zarf olması sebebiyle mansüb olması da caizdir. Nitekim 
sen, Siz onları, önünüzde görüyorsunuz" dersin.ne "O benim nazarımda çok 
kıymetlidir, eşsiz bir gerdanlık gibidir" "Onun benim nazarımda köpekten, farkı 
yoktur" tabirleri de böyledir. 

Sonra Cenâb-ı Hak "Allah, dilediğini yardımıyla destekler" buyurmuştur. Allah 
müslümanlara iki şekilde yardım eder: 

a) Bedir'deki yardımı gibi, onları muzaffer kılmakla olan yardımı... 

b) Hüccet ve delil bakımından yardımı. Bu ikinci mânaya göre, 
mü'minlerden bozguna uğramış bir topluluk bulunduğunu farzetsek, onlara 
hüccet ve (uhrevi) güzel bir sonuç bakımından yardım edildiği için, "onlar 
yardım edilmişlerin ta kendileridir!" denilmesi caizdir. Âyetten kastedilen ise 
şudur: "Yardım ve muzafferiyet, sayı, ihtişam ve silâh çokluğu ile değil, ancak 
Allah'ın te'yidi ve yardımı ile tahakkuk eder." 

Sonra Allahu Teâlâ "Şüphesizbunda, kalb gözleri açık olanlar için bir ibret 
vardır" buyurmuştur. kelimesi itibâr, (ölçüp biçme, kıyaslama) mânasına gelir. 


"İtibâr" ise, kendisiyle cehaletten ilme geçilen alâmet, nisan demektir. Bu 
kelimenin aslı, bir taraftan diğer tarafa geçme anlamına gelen kelimesidir. lafzı 
da buradan gelip mânayı muhataba geçiren, intikâl ettiren söz demektirf ifâdesi 
de böyledir; çünkü rüyayı te'vil de, rüyanın mânasını ortaya koyar, açıklar.. 
O'nun ifâdesinin mânası ise, "akıl sahipleri için..." demektir. Nitekim, "O, bu işi 


iyi bilir" anlamında olmak üzere denilir. Allah en iyi bilendir. 4! 


Nefsin İstekleri 


"Kadınlar, oğullar, yığın yığın biriktirilmiş altın ve gümüş; salma güzel atlar, 
hayvanlar, ekinlerden yana nefsin İsteklerine sevgi, insanlar için bezenip 
süslenmiştir. Bunlar, dünya hayâtının geçici menfaatidir. Nihayet dönüp 


varılacak yerin bütün güzelliği Ailah'm nezdindedir" (Âli İmrân. 14). L55] 


Bu Âyetin Mâkabliyle Münasebeti 


Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: [56] 


Birinci Mesele 


Âyet-i kerime'nin mâkabliyle münasebeti hakkında iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Şu kıssayla ilgili olan açıklamadır: 

Biz, (Necran'dan gelen) hristiyan hey'etinden Ebû Harise İbn Alkame'nin 
kardeşine, "Hz. Muhammed (s.a.s)'in sözünde doğru olduğunu bildiğini" itiraf 
ettiğini; ancak ne var ki bunu, Rum krallarının kendisine vermiş oldukları mal ve 
makamı geri atacakları endişesiyle açığa vurmadığını söylemiştik.. Yine biz, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in Bedir savaşından sonra, yahudileri İslâm'a davet ettiğini, 
onların ise buna mukabil, kendilerinin güç ve kuvvetlerini ortaya koyup, 
mallarına ve silâhlarına güvendiklerini anlatmıştık... Böylece Cenâb-ı Hak bu 
âyette, bu ve bunların dışındaki diğer dünya metâının zeval bulacağını, yok 
olacağını; âhiretin ise hayırlı ve daha baki olacağını beyan buyurmuştur. 

İkinci görüş: Yapılmış olan umumi te'vile göre, bu şöyledir: Allahu Teâlâ 
önceki âyette, "Allah, dilediğini yardımıyla te'yid eder Şüphesiz bunda; kajb 
gözleri açık olanlar için bir ibret vardır" (ali imran. 13) buyurunca, bunun 
peşinden o "ibref'in beyânı yerine geçecek olan bir açıklama getirmiştir ki, o da 
şudur: "Allah Teâlâ insanlara, cismani şehvete tutku ile dünyevi lezzetlerin ve 
hazların hoş gösterildiğini, sonra bunların lezzetleri rlevam etmeyen fâni şeyler 


olup, geriye ise onların sorumluluklarının kalacağını beyân etmiş; daha sonra da, 
"De ki, "Size bunlardan daha hayırlısını haber vereyim mi?" (âl-i imran, 15) 
ifadesiyle insanları âhiret ile ilgili olan şeylere teşvik etmiş, daha sonra da, Âl-i 
İmran 17. âyetinin sonuna kadarki kısımda, sabreden ve doğru olan kimselerden 
kullukta sebat edenler için hazırlanmış olan âhiretin güzelliklerini, tayyibâtını 


açıklamıştır. 57 
Bu Tezyîn (Süsleme) İşini Yapan Kimdir? 


Âlimler, Hak Teâlâ'nın, buyruğundaki "tezyin", süslü gösterme işini yapanın kim 
olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bizim âlimlerimizin bu konudaki görüşleri 
açıktır. Çünkü onlara göre bütün fiillerin yaratıcısı Allah'tır. Yine onlar şöyle de 
demişlerdir: (Bu'bezeyen ve süsleyenin) şeytan olduğunun kabul edilmesi 
durumunda, o zaman şeytana küfrünü ve bid'atını süslü gösteren kimdir? Eğer 
bunun başka bir şeytan olduğu söylenirse, neticede teselsül gerekir. Eğer bu, 
bizzat o şeytanın kendisinden meydana gelmiş ise, bu, insan hakkında da aynıdır. 
Eğer bu küfür ve btd'ât Allah'ın yaratması ile meydana gelmiş ise - ki doğru olan 
da budur- bu, insan hakkında da aynıdır. Kur'ân'dabu nükteye "EyRabb'imiz, işte 
bunlar bizim azdırdığımız kimselerdir. Kendimiz nasıl azmışsak onları da öylece 
azdırdık" (Kasas, 63) âyetinde işaret edilmektedir. Yani "Bir kimse, bizim onları 
azdırıp saptırdığımıza inanıyor ise, ya bizi saptıran kimdir?" Bu söz son derece 
açıktır. 

Mu'tezile'den Kâdi, kendilerinden şu üç görüşü nakletmiştir: 

Birinci görüş: Kâdi, Hasan el-Basri'nin şöyle dediğini nakletmiştir: "Şeytan 
insanlara süslemiştir ve bu hususta Allah adına yemin etmiştir." 

Kâdi, Mu'tezile namına şu delilleri ileri sürmüştür: 

a) Allah Teâlâ şehvetlere dair sevgiyi, mutlak olarak zikretmiştir. Dolayısıyla, 
bu ifâdenin kapsamına haram olan şehvetler de girer. Haram olan şehvetleri 
süsleyen ise, ancak şeytandır. 

b) Allahu Teâtâ, yığın yığın biriktirilmiş altın ve gümüşten bahsetmiştir. Bu çok 
malı böylesine sevmek, ancak dünyayı talebinin kıblesi ve bütün amaçlarının 
nihâi hedefi edinen kimselere yakışır. Çünkü âhireti tercih eden kimseler, 
kendilerini başkasına muhtaç bırakmayacak miktar ile yetinirler. 

c) Hak Teâlâ'nın, "Bun/ar, dünya hayâtının geçici mefaatıdır" buyruğudur. 
Muhakkak ki Cenâb-ı Hak, bunu dünyayı zemmetmek, fazla önemsememek 
sadedinde zikretmiştir. Kınanmış olan bir şeyin ise, o kimseye süslenmiş olması 
imkânsızdır. 


d) O'nun bu âyetten sonra, "De ki, "size bunlardan daha hayırlısını haber 
vereyim mi?" (â1-i imran, 15) buyurmuştur ki bu ifâdeden Cenâb-ı Hakk'ın 
maksadı, kulun dünyâya iltifatını önleyip, dünyayı onun gözünden düşürmektir. 
Bu ise, dünya gözünde büyümüş olan kimselere uygun düşmez. 

İkinci görüş: Bu, Mu'tezile'den diğer bir grubun görüşüdür. Buna göre süsleyen, 
Allah'tır. Bu görüşte olanlar, buna birkaç şekilde istidlalde bulunmuşlardır: 

a) Allah Teâlâ nasıl, âhiretin menfaatlerine insanları teşvik etmiş ise, aynı 
şekilde dünyanın lezzetlerini de yaratmış ve bunları kullarına mubah kılmıştır. 
Hak Teâlâ'nın, bunları insanlara mubah kılması, tezyin edip süslemek manasına 
gelir. Çünkü Cenâb-ı Hak, şehveti ve şehvet duyulan şeyi yaratıp, şehvet duyan 
insanlarda da onlardan tad alacaklarına dair bir bilgi yaratarak, o şeyleri almayı 
insana mubah kılınca, Cenâb-ı Hak, onları tezyin etmiş ve süslemiş olur. 

b) Lezzet veren bu şeylerden istifâde etmek, âhiret menfaatine götüren birer 
vesiledir. Allah Teâlâ, bu vesilelere başvurmayı teşvik etmiştir. Dolayısı ile 
bunları süsleyen Allah olmuş olur. Biz, bunlardan istifâde etmenin, âhiret 
mükâfaatına götüren vesileler olduğunu söylüyoruz. 

Bu, şu bakımlardan olur: 

1- İnsanın matını tasadduk etmesi bakımından... 

2- İnsan, bunlar sayesinde Allah'a itâata güç ve kuvvet kazanır. 

3- İnsan bunlardan istifâde edip, bunların ancak Allah'ın yaratması ve yardımı ile 
müyesser olduğunu bildiğinde, bu, kulun büyük bir şükür edâ etmesine sebeb 
olur. İşte bundan dolayıdır ki es-Sahib İbn Abbâd şöyle derdi: "Yazın soğuk suyu 
içmek, hamdin kalbin derinliklerinden çıkmasına sebep olur." es-Sahib, bu 
mânâda bir de şiir söylemiştir. 

4- Bu leziz ve güzel şeylerden istifâde edebilen, bunları bırakıp, kullukla meşgul 
olunca ve kulluk yolunda çeşitli sıkıntılara katlanınca daha büyük mükğfaatlar 
elde eder. Böylece bütün bu izahlardan, o güzel şeylerden istifâde etmenin, âhiret 
mükâfaatım elde etmeye birer vesife olduğu sabit olur. 

5- Allah Teâlâ: "Yerde ne varsa hepsini sizin için yaratan O'dur" (Bakara 29); 
J'De ki, "Allah'ın kullan için çıkardığı zineti, temiz ve hoş rızıklan kim 

haram etmiş?" (Araf32); "Her namazınızda güzel elbisenizi giyinin" (Arâf.31); 
"Biz yer üzerinde olan şeylere, onlara mahsus birer zinet verdik" (Kehf, 7); "O, 
gökten su indirip, sizin için onunla rızık olarak türlü türlü meyveler çıkardı" 
(Bakara, 22); ve "Yerdeki şeylerden helâl ve temiz olmak şartıyla yiyin" 
(Bakara, 

Bütün bu âyetler, süsleyenin Allah Teâlâ olduğuna delâlet "O, insanlar için 
süsledi.." şeklinde okuması da bu görüşü te'kid eder. 


Üçüncü görüş: Ebu Ali el-Cübbâi ile Kâdi'nin kendi görüşüdür ve meseleyi 
taksim etmektedir: Çünkü, bu konuda vâcib veya mendub olan herşeyin 
müzeyyini (süsleyeni) Allah Teâlâ'dır. Haram olan herşeyin süsleyeni ise 
şeytandır. Kâdi'nin söylediği işte budur. 

Bunlardan başka bir üçüncü kısım daha vardır ki bu, yapılmasında veya 
yapılmamasında herhangi bir sevab veya ikâb bulunmayan mubahlardır. Kâdi bu 
kısımdan bahsetmemiştir. Halbuki bunu da söylemesi ve bu mubahları 


süsleyenin Allah mı, şeytan mı olduğunu belirtmesi gerekirdi. [58] 


Nefsin İstekleri (Şehevât) 


Hak Teâlâ'nın: "Nefsin isteklerini sevme" hakkındaki âyetidir. Bununla ilgili şu 
üç izah yapılmıştır; 

Birinci izah: Buradaki "şehevat", arzu edilen şeyler demektir. Aradaki irtibattan 
dolayı, arzu edilen şeyler mecazi olarak böyle isimlendirilmiştir. Nitekim, aynı 
şekilde, güç yetirilen şeye "kudret", ümid edilen şeye "reca" (ümit); bilinen şeye 
de "ilim" denilmiştir. Bu, Arapça'da yaygın olan bir istiare (mecaz)dir. Meselâ, 
"şu, onun arzu duyduğu şeydir" manasında"Şu, falancanın şehvetidir" denilir. 
Keşşaf sahibi şöyle der: "Arzu edilen şeylerin, "şehvet" diye isimlendiril- 
mesinde, şu iki mânâ vardır: 

a) Allah Teâlâ, arzu duyulmuş olmaları ve istifâde edilmede aşın hırs 
duyulmaları hususlarında mübalağa etmek için, âyette sayılan şeyleri "bizzat 
şehvetin ve arzunun kendisi" olarak saymıştır. 

b) Şehvet, filozoflara göre, rezil ve kınanmış bir sıfattır. Bu şehvet ve arzuların 
peşine düşenler, kendilerinin hayvan gibi olduklarını görürler. Binâenaleyh 
âyette bu lafzın zikredilmesinden maksad, insanları bunlardan nefret ettirmektir. 
İkinci izah: Kelâmcılar şöyle demişlerdir: "Bu âyet, sevginin şehvetten farklı 
birşey olduğunu gösterir. Çünkü bu âyette, Allah Teâlâ sevgiyi şehvete muzaaf 
kılmıştır. Muzaaf, muzaafun ileyh'ten başkadır. O halde şehvet, Allah'ın yarattığı 
fiillerden, muhabbet ise kulun fiüllerindendir. Muhabbet (sevgi), insanın bütün 
maksad ve yaşayışını, leziz ve hoş şeyleri aramaya hasretmesinden ibarettir. 
Üçüncü izah: Filozoflar şöyle demişlerdir: "İnsan, bazan sevmemek istediği 
halde bir şeyi sevebilir.Meselâ, bir müslümanın gönlü, bazan bazı haramlara 
meyledebilir. Fakat o, o haramları sevmemek ve onlara meyletmemek ister. Ama 
hem bir şeyi seven, hem de o şeyi sevmeyi isteyen kimsenin sevgisi, sevginin 
(muhabbetin) en ileri derecesidir. Eğer böyle bir sevgi hayır yönünde olur ise, bu 
saadetin mükemmel şekli olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, Hz. Süleyman (a.s)'ın, 


"Gerçekten ben, hayır sevgisine düştüm" (Sâd,32) dediğini nakletmiştir. Bunun 
mânası, "Ben, hayrı seviyorum ve hayrı, bahsettiği gibi olur. Çünkü âyetteki, 
"Nefsin istekleri insanlara bezenfp süslenmiştir" ifâdesi, şu üç sevmiş olmamı da 
seviyorum" demektir. Eğer bu sevgi şer yönünde olursa, bu, Allahu Teâlâ'nın işte 
bu âyette (âl-i imran mertebeye delâlet eder: 

a) İnsan, arzu ve şehvet duyulan herşeye arzu duyar. 

b) İnsan, kendisinin o şeylere olan arzusunu da sever. 

c) İnsan, bu sevginin güzel ve bir fazilet olduğuna inanır. Bu cümlede, bu üç 
derece bir araya gelince, bu dereceler şiddet ve kuvvet bakımından en üst 
noktaya ulaşır ve bundan kurtulma, ancak Allah'ın vereceği büyük bir 
muvaffakiyyetle olur. Sonra Hak Teâlâ bunu insanlara nisbet etmiştir. Bu 
âyetteki "insanlar" sözü başına harf-i tarif gelmiş olan, umümi bir lafızdır. 
Dolayısıyla istiğrak ifâde eder. Binâenaleyh kelimenin zahiri, bu sevginin bütün 
insanlarda bulunduğunu gösterir. 

Akıl da buna delâlet eder. Çünkü leziz ve faydalı olan herşey, zatı gereği sevilir 
ve arzu edilir. Faydalı ve leziz şeyler, cismâni ve ruhani olmak üzere iki kısımdır. 
Cismâni olanlar işin başında herkes için söz konusudur. Ruhani olanlar ise 
ancak, nâdir olarak bir tek insan için olur. Sonra bu insan için, o ruhani lezzet 
ancakcismâni lezzetleri cezbetmesi, kuvvetli ve yerleşmiş bir meleke gibi olur. 
O'nun insanı, ruhani lezzetlere çekmesi ise, ufacık bir sebeple kaybol ab ilecek 
arızi, sonradan olma bir hal gibi olur. Hiç şüphesiz insanlara galip olan, cismâni 
lezzetlere duyulan bu şiddetli temayüldür. Fakat ruhani lezzetleri elde etmeye 
duyulan temayül ancak pek ender insan için söz konusu olur. Sonra bu ruhani 
lezzet, o ender insanlar için de ancak çok nâdir zamanlarda olur. İşte bu sebepten 
dolayı Cenâb-ı Hak, bu hükmü umümi kılarak, "Nefsin isteklerine olan sevgi 
insanlar için bezenip süslenmiştir" buyurmuştur. 

Hak Teâlâ'nınKadınlara, oğullara" sözüne gelince, bunda iki bahis 
bulunmaktadır. 

Birinci bahis: ifâdesindeki harf-i cerri, 

"O halde murdardan, putlardan karnın, nefsinin cismâni lezzetlere iyice 
alışmasından sonra hasıl olur. O zaman nefsin,.."( Hacc,30)âyetindeki harf-i cer 
gibidir. Bu son âyetin takdiri ta kendisi olan putlardan kaçının!" şeklindeyse, bu 
âyetin takdiri de bunun gibidir. Yâni"İnsanlara, can atılan, arzu duyulan şeylerin 
ta kendileri olan kadın sevgisi, şunlar, şunlar... ilh. süslü gösterildi" demektir. 
İkinci bahis: Şunu bil ki, Cenâb-ı Hak burada arzu duyulan, can atılan dört şey 
saymıştır: 

a) Kadınlar... Ençok onlardan hoşlanıldığı, haz alındığı ve onlarla olan ünsiyet 


ve yakınlık daha mükemmel ve tam olduğu için, Cenâb-ı Hak önce onları 
zikretmiştir. İşte bunun için Cenâb-ı Hak, "Size kendilerine ısınmanız için sizin 
cinsinizden zevceler yaratmış olması, aranıza da bir sevgi ve merhamet duygusu 
yerleştirmiş olması..." (Rüm. 21) buyurmuştur. Bunu teyid eden bir başka husus 
da, helak edici ve yakıcı şiddetli bir aşkın, ancak şehvet ve düşkünlüğün bu 
nev'inde bulunmasıdır. 

b) Çocuk sevgisi... Oğullara olan sevgi ıkzlara olan sevgiden daha fazla olduğu 
için, Cenâb-ı Hak, hassaten oğulları zikretmiştir. Oğullardan istifâde şekli ise, 
onlardan sürür duyma, onlarla çoğalıp artma, vb. şeyler açısından açıktır, 
bellidir. Bil ki Allah Teâlâ'nın insanın kalbinde zevce ve oğul sevgilerini 
yaratmasında yüce bir hikmet vardır. Çünkü eğer bu sevgi olmasaydı, doğum ve 
çoğalma meydana gelmez, bu da insan neslinin sona ermesine sebebiyyet 
verirdi.. Bu sevgi, âdeta fitri bir özelliktir. Bundan dolayıdır ki bu, bütün 
hayvanlarda bulunmaktadır. Bundaki hikmet ise, bahsettiğimiz veçhile, neslin 
bekâsını da sağlamaktır. 

c) (ve) d) Yığın yığın biriktirilmiş altın ve gümüş..." Bu ifâdeyle ilgili birkaç 
bahis vardır: 

Birinci bahis: Zeccâc şöyle demiştir. "Kıntar" bir şeyi bağlamak ve 
sağlamlaştırmak anlamından alınmıştır."Denk" kelimesi de, bağlamak suretiyle 
sağlamlaştırıldığı için, yine bu mânadan alınmıştır. Buna göre "kıntar" kelimesi, 
çeşitli belâları savuşturma hususunda kendisine bel bağlandığı "çok mal" 
anlamına gelir." 

Ebü Ubeyde, Arapların "kıntâr" hakkında, onun sinirlanamayacak kadar çok olan 
bir ölçü, mikdar olduğunu söylediklerini nakletmiştir. Bil ki, doğru olan. da 
budur. Bazı kimseler ise, "kıntâr"ı tahdit edip sınırlamaya çalışmışlardır. 

Bu konuda da bazı rivayetler bulunmaktadır. Ebü Hureyre (r.a.), 
Hz.Peygamber'in: “Kıntar, onikibin “ukiyye»b2İdirL©0| buyurduğunu rivayet 
etmiştir. 

Enes (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'den, "kıntâr"ın bin dinar olduğunu rivayet 
etmiştir. 

Ubeyy İbn Kâ'b ((ra), Hz. Peygamberin: “Kıntar, bin ikiyüz “ ukiyyedir” 
dirlol! dediğini rivayet etmiştir. 

İbn Abbas (ra), "kıntâr"'ın bin dinar veyahut onikibin dirhem olduğunu 
söylemiştir ki, bu verilecek diyet miktarıdır. 

Hasan el-Basri de bu görüştedir. 

Kelbi, "kıntâr, Bizanslıların dilinde, bir Öküz derisi dolusu altın veya gümüş 
miktarına denilir " demiştir. Bu hususta, bu sayılanlardan başka görüşler de 


bulunmaktadır. Ama biz onları zikretmedik. Çünkü onlar, kat'i bir delille 
desteklenmemektedir. 

İkinci bahis: kelimesi,ökünden olup veznindedir ve pekiştirme için kullanılır. 
Nitekim Araplar "binlerce" "Yığın yığın mal""Çok sayıda deve" ve "Çok fazla 
dirhem.." demektedirler. Kelbi ise kelimesinin, bir şeyin üç katını; ise, bunun iki 
katını ifâde ettiğini, neticede toplamın ise o şeyin altı mislini ve altı katını 
gösterdiğini söylemiştir. 

Üçüncü bahis: Altın ve gümüş, bütün eşyanın bedeli olabilecekleri için, 
sevilmektedirler. Binâenaleyh, bunlara sahip olan kimse, âdeta herşeye sahip 
olmuş gibidir. Bir şeye sahip olmak (mâlikiyyet) sıfatı, kudreti ifâde eder. Kudret 
ise, bir kemâl sıfatıdır. Kemâl ve mükemmellik ise, zâtı itibariyle sevilir. Altın ve 
gümüş de zâtı itibariyle sevilen bu kemâlin elde edilmesinin en mükemmel 
vesilesi olduğu ve mahbüba götüren vesile de mahbub olduğu (sevildiği) için, 
işte bu iki şey de sevilmektedirler. 

e) Ima güzel atlar" hakkındadır. 

Vahidi şöyle demiştir: kelimesi, 1 (kadınlar) ve (topluluk, cemâat) kelimeleri 
gibi, kendi lafzından müfredi olmayan bir kelimedir. Atlar da, yürüyüşlerindeki 
(âdeta) gurur ve kibirden dolayı, diye isimlendirilmiştir. İnsanın gururlu ve 
kibirli bir biçimde gezmesi de (gururlanmak, kibirlenmek) diye 
isimlendirilmiştir. Hayâl ve tehayyül de, bu kuvvenin, söz konusu olan şekli ve 
sureti zihnimize getirmek için gezip dolaşması sebebiyle bu ismi almıştır. 
Arıkuşu da, çalımlı yürüdüğü, bazan kırmızı, bazan da yeşil göründüğü için 
(kibirli) diye isimlendirilmiştir. 

Âlimler, kelimesinin mânâsında ihtilaf ederek şu üç görüşü ileri sürmüşlerdir: 

1- Bu, salıverilmiş, otlayan hayvan demektir. Sen hayvanı otlasın diye mer'âya 
saldığınd dersin. Nitekim sen, O şeyi ayakta tuttum"Onu güzelleştirdim" "Onu 
büyüttüm" dersin. Bundan maksad, hayvan otladtğı zaman güzelliğinin 
artmasıdır. Hak Teâlâ'nın:" Orada (hayvanlarınızı) otlatırsınız" i, 10) âyeti de bu 
mânâdadır. 

2- Bu kelime, nişanlanmış ve alâmetlendirilmiş mânâsındadır. Ebü Müslim el- 
Isfahâni şöyle demiştir: "Bu, ya ismi maksür olan kelimesinden, yada hemzeli 
olan t kelimesindendir. Her ikisi de aynı mânâya, yani güzel görünüm mânâsına 
gelir. Allah Teâlâ"Secde izinden nişanlan yüzleridir" o (Fetn, 29) buyurmuştur. 
Bu görüşte olanlar, bu alâmetin ne olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Ebü 
Müslim, "Bu alâmet ve nişanlardan murad, atların ağzında ve alnında olan 
beyazlıktır. Bu da atların alınlarının ve ayaklarının beyaz ve sekili olmasıdır " 
demiştir. Esamm, bunun alacalık; Katâde, alacasızhk; Müerric ise, dağlanmış 


mânâsında olduğunu söylemişlerdir. Ebü Müslim'in görüşü daha güzeldir. Çünkü 
âyette, malların en kıymetlisine işaret vardır. Bu da atın, sakarlı ve sekili 
olmasıdır. Âlimlerin diğer görüşleri ise, at hususunda herhangi bir kıymet ifâde 
etmezler. 

3- Mücâhid ve İkrime'nin görüşüne göre, "müsevveme 
güzel atlar) demektir. 

Kaffâl,  "mutahhame" Oo kelimesinin güzel kadın manasına geldiğini 
söylemiştir. 

f)"hayvanlar" hakkındadır. "En'âm" kelimesi, kelimesinin çoğuludur. ' deve, sığır 
ve davar mânâsındadır. Bunlardan, devenin dıştnda kalan diğer iki cins içili 
denilmez. Fakat tek başına devenin cinsi için bu kelime kullanılır. Çünkü, bu 
kelime çoğunlukla deve için kullanılmıştır. 

g) "ekinler" hakkındadır. Bu kelimenin iştikakım (Bakara, 205» âyetinin 
tefsirinde anlattık. 

Cenâb-ı Hak, bu yedi şeyi saydıktan sonra "Bunlar, dünya hayatının geçici 
menfaatidir" buyurdu. 

Kâdi şöyle der: "Dünya hayatının geçici faydalarının, sırf onlardan istifâde 
edilsin diye yaratılmış olduğu herkesin malumudur. Öyle ise, niçin bu âyetteki 
süslemenin (tezyinin) Allah'a nisböti caiz değildir? deniliyor." Sonra şöyle 
demiştir: Dünya metâından faydalanma çeşitli şekillerde olur: 

1- Kendisine meta verilen insanın, tek başına bundan istifâde etmesi olup bu 
şekildeki istifâde kınanmıştır. 

2- İnsanın ihtiyacı olduğu halde, elindeki metâdan istifâde etmemesi olup bu da 
kınanmıştır. 

3- İnsanın elindeki meta'ı, kendisini âhiret menfaatlerine ulaştırmayacak şekilde, 
mubah yollarla kullanmasıdır ki, bu ne medhedilmiş, ne de kınanmıştır. 

4- İnsanın elindeki metâdan, kendisini âhiretin güzellik ve faydalarına 
ulaştıracak bir biçimde istifâde etmesidir. Bu ise, medhedilmiş olan istifâde 
şeklidir. 

Allahu Teâlâ sonra"Nihayet dönüp varılacak olan yerin bütün güzelliği, O'nun, 
Allah'ın nezdindedtr" buyurmuştur. Bil ki, Arapça'da kelimesi, varılacak 
müracaat edilecek yer demektir. Nitekim,- "Adam döndü, baş vurdu... Dönmek" 
denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak" Muhakkak ki ancak bizedir onlann dönüşleri"5) 
buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın bu sözden maksadı: "Allah'ın kendisine dünyayı 
vermiş olduğu kimselere vâcib olanın, o malını âhiretini imâr ve ihya edecek 
şeylere ve kendisini âhiret saadetine götürecek yollara sarfetmek olduğunu" 
beyân etmektir. Sonra, maksat varılacak olan yere teşvik etmek olduğu için 


"mn 


mutahhame" (temiz ve 


Cenâb-ı Hakkelimesini de, "güzellik" kelimesiyle nitelemiştir. 

Eğer, "Varılacak yer iki kısımdır. Son derece güzel olan cennet ve 

güzellikten hâliotan ateş... O halde Cenâb-ı Hak, mutlak olan varılacak yeri 
niçin güzellikle vasfetmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bizzat kastedilen varış yeri, cennettir. Ama cehennem ise, bizzat olmayıp ârizi 
olarak maksüddur. Çünkü Cenâb-ı Hak, mahlükatı azâb için değil, merhamet 
etmek için yaratmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak Hadis-i kudside:hmetim gazabımı 


geçmiştir"L02! buyurmuştur. Bu, kendisi vasıtasıyla gizli birçok sırlara muttali 
olunacak bir sırdır. [63] 


"De ki: "Size bunlardan daha hayırlısını haber vereyim mi? Muttaki olanlar için, 
Rab'leri katında altlarından ırmaklar akanr içlerinde ebedi kalacakları cennetler, 
tertemiz zevceler ve Allah'dan da bir hoşnutluk vardır. Allah, kullarını hakkıyla 
görücüdür" (Ali İmran, 15). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [64] 


Birinci Mesele 


İbn Âmir, Âsim, Hamza ve Kisâî, iki hemze ile olmak üzere, şeklinde 
okumuşlardır. Ebü Amr ve Nâfi'in bu âyeti nasıl okudukları hususundaki 


rivayetler ise, farklıdır. 163) 


İkinci Mesele 


Âlimler, istifhamın ne ile ilgili olduğu hususunda şu üç izahı yapmışlardır: 

a) Mâna, "Size bunlardan daha hayırlısını haber vereyim mi?" diye sorulup, 
sonra da söze başlanılarak, "Muttaki olanlar için, Rab'leri katında şunlar şunlar 
vardır" denilmesi şeklindedir. 

b) "Muttaki olanlar için, size bunlardan daha hayırlısını haber vereyim mi?" diye 
sorulup, sonra da söze başlanılarak, "Rableri katında altından ırmaklar akan 
cennetler... vardır" denilmesidir. 

c) "Müttaki olanlar için, Rab'leri katında bunlardan daha hayırlı olanı size haber 
vereyim mi?" diye sorulup, sonra da söze başlanılarak, "Altından ırmaklar akan 


cennetleri..." denilmiş olmalıdır. 166) 
Âyetin Mâkabliyle Münasebeti 


Âyetin mâkabliyle münasebeti hususunda şunlar ileri sürülmüştür: 

a) Allah Teâlâ: "Nihayet dönüp varılacak yerin bütün güzelliği, O'nun, (Allah'ın) 
nezdindedir" (âli imran, 14) buyurunca, bu âyette de, dönüp varılacak olan o 
yerin haddi zâtında güzel olduğu gibi, onun aynı zamanda bu dünyadan da güzel 
ve efdal olduğunu beyân buyurarak, "De ki: "Size bunlardan daha hayırlısını 
haber vereyim mi?" buyurmuştur. 

b) Atlahu Teâlâ dünya nimetlerini tâdâd edip sayınca, âhiret menfaatlerinin 
bunlardan daha hayırlı olduğunu beyân etmiştir. Nitekim O, bir başka âyetinde 
de, "Âhiret ise daha hayırlı ve daha süreklidir" <Ajâ. 17) buyurmuştur. 

c) Cenâb-ı Hak sanki şuna dikkat çekmiştir: "Senin bu dünyadaki işin, her ne 
kadar güzel ve muntazam olsa da, senin âhiretle ilgili olan işin daha hayırlı ve 
daha üstündür." Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı ise kuluna şunu öğretmektir: 
Dünya hayatı, annenin karnından daha güzel, daha geniş ve daha rahat olduğu 


gibi, aynı şekilde âhiret de dünyadan daha güzel,daha geniş ve daha rahattır. 167) 


Dördüncü Mesele 


Biz, âhiret nimetlerinin dünya nimetlerinden daha ayırlı olduğunu söyledik.. 
Çünkü dünya nimetlerine 

sıkıntılar bulaşmıştır. Halbuki, âhiret nimetleri bu tür sıkıntılardan tamamiyle 
uzaktır, beridir. Yine dünya nimetleri, muhakkak ki sonludur; âhiret nimetleriyse 
ebedi ve sonsuz, kalıcıdır ak Teâlâ'nın" Muttaki olanlar için., vardır" buyruğuna 
gelince, biz takvayı, Cenâb-ı Hakk'ın, "Müttakiler için bir hidâyet rehberidir" 


(Bakara, 2) âyetinin tefsirinde açıklamıştık. Özet olarak şunu diyebiliriz: İnsan, 
kendisine vâcib (farz) olanları hakkıyla ifâ edip, haram olanlardan da 
kaçınmadığı sürece muttaki olamaz. 

Âlimlerimizden birisi şöyle demiştir: Takva, şirkten korunmak ve sakınmaktan 
ibarettir. Çünkü takva, Kur'ân'ın prfüne göre, imana tahsis edilmiştir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak "Takva kelimesini onlara zaruri ve elzem kıldı" (Feth, 26) 
buyurmuştur.Lafzın zahiri de buna mutabıktır. Çünkü şirkten ittikâ etmek, bütün 
haramlardan ve özellikle kimi haramlardan ittikâ edip sakınmayı da içine alır. 
Zira, müşterek olmanın mahiyeti, farklılığın mahiyetine delâlet etmez. Buna göre 
takvanın hakikati ve mahiyeti, şirkten korunma tahakkuk etti mi gerçekleşir. 
Kur'ân'ın örfü de buna mutabıktır. Bunun için kelimeyi buna hamletmek vâcib 
olmuştur. Binâenaleyh, Hak Teâlâ'nın 

âyettekiifâdesi, Allah'ı inkârdan sakınan (ittikâ ed n) herkesi içine alır. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Muttaki olanlar için Rableri katında., vardır" sözüyle ilgili iki 
ihtimal vardır: 

a) Bu ifâdenin, kendinden önce geçmiş olanv kelimesinin sıfatı olmasıdır. Buna 
göre cümlenin takdiri, "Size, Rab'leri katında, muttaki olanlar için bundan daha 
hayırlı olanı haber vereyim mi?" şeklindedir. 

b) sözünün fâdesinin sıfatı olmasıdır. Buna göre âyetin mânası şöyle olur: 
"Rab'leri katında muttaki olan kimseler için, dünya menfaatlerinden daha 
hayırlısı vardır..." Böylece bu, o büyük sevabın ancak, Rab'leri katında muttaki 
olanlar için söz konusu olacağına işaret etmiş olur. Böylece Allah'ın ezeli 
ilminde münafık olanlar bu ifâdenin muhtevasından çıkmış, mü'min olanlar ise 
muhtevaya dâhil olmuş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Cennetler" kelimesine gelince, bunun takdiri "O, cennetlerdir" 
şeklindedir. Bazıları . lafzından bedel olarak, cer ile ptör şeklinde okumuşlardır. 
Bil ki, Hak Teâlâ'nın, "Altlarından ırmaklar akın cennetler..." sözü, cennetlerin 
en iyilerini anlatmaktadır. Bu ifâdeye, cennette olacak yeme, içme, istirahat ve 
gezinti gibi bütün nimetler girer. Hulâsa olarak "cennet" sözü, bütün istenen 
şeyleri ifâde etmektedir. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Canlarının isteyecek gözlerinin 
hoşlanacağı ne varsa oradadır" (Zuhrut. 71) buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak "İçlerinde ebedi kalacakları..." buyurmuştur ki bundan murad 
cennet nimetlerinin devamlı olacağıdır. 

Daha sonra Hak Teâlâ: "Temizlenmiş zevceler vardır" buyurmuştur. Biz bu 
ifâdedeki incelikleri, Bakara süresindeki, (Bakara. 25) âyetinin tefsirinde 
zikrettik. Bu husustaki sözün özü şudur: Nimet, ne kadar büyük de olsa, 
ünsiyetin ancak kendileri ile meydana geldiği kadınlarla tamamlanır. Allah 


Teâlâ, kadınları, onlarda bulunması arzu edile bütün sıfatları içine alan tek bir 
sıfatla tavsif ederek "mutahhare" (tertemiz) buyurmuştur. Bu lafzın mânâsına, 
hayız ile nifastan ve insan tabiatının nefret ettiği ve kadınlarda görülebilecek 
diğer durumlardan temizlenme ile, onların kötü huylardan, çirkin isterden, bozuk 


ahlâklardan ve geçimsizlikten temiz ve uzak olmaları da girer. 168) 


Allah'ın Rızası En Büyük Mükğfaattır 


Daha sonra da Cenâb-ı Allah: "ve Allah'dan da bir hoşnutluk (vardır) " 
buyurmuştur. Bununla ilgili iki mesele vardır: 169) 


Birinci Mesele 


Âsim, râ harfini ötüre okuyarakşeklinde; diğer imamlar ise kesre ile tşeklinde 
okumuşlardır. Ötüre ile olan kıraat Kays ve Temim kabilelerinin lehçesine 
göredir. 

Ferrâ şöyle demiştir"Razı oldum" denilir.AKesre ile "rıdvan" şeklindeki okunan 
kelimenin benzeri kalıplar, kelimeleridir. "Rudvan" şeklinde okunan kelimenin 


benzeri kalıplar da tuğyan, ruchân, küfrân ve şükran gibi kelimelerdir. [70] 


İkinci Mesele 


Kelâmcılar şöyle demişlerdir: "Sevabın iki rüknü vardır: 

a) Menfaat ki bu, bizim bahsetmiş olduğumuz husustur. 

b) Ta'zim ki rıdvândan (< hoşnutluktan) kastedilen budur. Bu böyledir, çünkü 
cennetliklerin, bu devamlı nimetlerin yanında Cenâb-ı Hakk'ın kendilerinden 
razı olduğunu, onları medh-ü sena ettiğini bilmeleri, cennetin o nimetlerinden 
hasıl olan sevinçlerini daha da artırır. 

Hükemâ şöyle demiştir: Bu âyetteki "cennetler ve cennet nimetleri" cisnâni 
cennetlere, "rıdvân" (hoşnutluk) ise ruhani cennetlere işarettir. Makamların en 
yücesi.hiç şüphesiz ruhani cennettir ki bu da, kulun ruhunda Allah'ın celâl 
nurlarının tecelli etmesinden ve O'nun marifetullah'a gark olmasından ibarettir. 
Bu makamların ilk basamağında kul, Allah Teâlâ'dan razı; son basamağında 
Allah kulundan razı olmuş olur. Bu hususa Cenâb-ı Hak "Sen Ondan razı; O 
senden razı olarak" (Fecr, 28) diyerek işaret etmiştir. Bunun bir benzeri de, 
"Allah mü'min erkek ve kadınlara, içlerinde ebedi kalıcı oldukları halde, altından 
ırmaklar akan Adn cennetlerini ve çok güzel meskenler va 'adetti. Allah 'tan olan 


bir tek ndvân (rıza) ise daha büyüktür. İşte en büyük saadet budur" p-evt», 72) 
âyetidir. 

Daha sonra Allah Teâlâ: "Allah kullarını hakkıyla görücüdür" buyurmuştur. 
Yani, Allah kullarının menfaatlerini çok iyi bilendir. Bundan dolayı kulların da, 
kendilerini, Allah'ın onlar için seçtiği âhiret nimetlerini tercih ederek ve Allah'ın, 
bırakmalarını istediği dünyevi şeyleri bırakarak, nefislerini ikna etmeleri ve 


zühde yönelmeleri gerekir. ZU 


"(O takvaya erenler): "Ey Rabb'imiz, biz imân ettik. Artık bizim günahlarımızı 
bağışla ve bizi o ateşin azabından koru" diyenler(dir)" (Âl-i İmran, 16). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [2] 


Birinci Mesele 


Âyetteki (diyenler...) ifâdesinin i'râb bakımından yeri hususunda şu ihtimaller 
vardır: 

1- Bir önceki âyette geçen, ifâdesinin sıfatı olduğu için mahallen mecrurdur. 
Buna göre takdiri “... diyen muttakiler için” şeklindedir. Bu ifadenin, bir önceki 
ayetteki “Bi'l-ıbâdi” kelimesinin sıfatı olması da caizdir. O zaman takdiri “Allah 
kullarını hakkıyla görücüdür. Onlar Rableri katında kendileri için cennetler olan 
muttakiler ve şöyle şöyle diyenlerdir" şeklindedir. 

2- Bu kelime, medh üzere mahallen 

3- Bu, tahsisten ötürü mahallen merfudur ve takdiri mansubtur. 


"Onlar, şöyle şöyle diyenlerdir" şeklinde olur. (3) 


İkinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ onların önce, "Ey Rabb'imiz, biz imanettik" dediklerini, daha 
sonra da, "Artık bizim günahlarımızı bağışla" diye duâ ettiklerini naklet- 
miştirştir. Bu da, onların sırf imânları ile Allah'ın mağfiretini istemeye yol 
bulduklarını gösterir. Allah Teâlâ bu sözü onları medh ve sena etmek için 
nakletmiştir. Binâenaleyh bu, kulun sırf imânı ile, Allah'ın rahmet ve mağfiretine 
müstehak olacağına delâlet eder. 

Buna göre şayet, "İmân, bütün taatlardan ibarettir" derlerse, biz onların bu 
görüşlerini Hak Teâlâ'ntn,kara, 3) âyetinin tefsirinde saydığımız deliller ile 
çürüttük. 

Yine her hususta Allah'a itaat eden ve bütün günahlarından tevbe eden kimseyi 


cehenneme sokmak, onlarca, Allah için kabih sayılacak bir iş olur. Kabih, ya 
cehaletten ya da ihtiyaçtan dolayı yapılan şeydir. Bunların ikisi de Allah 
hakkında muhaldir. Muhali gerektiren şey de muhaldir. O halde, Allah'ın böyle 
kimseleri cehenneme sokması da muhaldir. Meydana gelmesi aklen imkânsız 
olan şeyi, Allah'ın yapmaması hususunda, duâ edip yalvarmak abes ve kabih 
olur. Bu âyetin bir benzeri de, bu sürenin sonlarındaki, "Ey Babb'lmiz, doğrusu 
biz, "Habb'inize inanın" diye imâna çağıran btrdavetçiyi tşitip hemen İmâna 
geldik. Ey Rabb'imiz artık bizim günahlarımızı bağışla, kusurlarımızı ört ve 
canımızı da iyilerle beraber al" (Âm imran, im) âyetidir. 

İmdi eğer, "Allah Teâlâ, mağfiretin meydana gelmesi için yapılması gereken 
bütün taatleri hesaba katmamış mıdır? Çünkü bu âyetten sonra, "Sabredenler ve 
sâdıklar.." buyurmuştur" denilir ise, biz de şöyle deriz: Bu âyetin mânâsı, bizim 
söylediğimizi te'yid eder. Çünkü Allah Teâlâ, yalnızca imân etmeyi, mağfireti 
istemenin vesilesi kılmış, sonra da bunun peşinden itaat edenlerin, sabırlı ve 
sadık olma gibi sıfatlarını zikretmiştir. Eğer bu sıfatlar mağfiretin meydana 
gelmesi için şart olsaydı, âyette mağfiretten önce zikredilmeleri daha münasip 
olurdu. Cenâb-ı Hak imânın hemen peşinden mağfiret istemeden bahsedip, daha 
sonra da bu sıfatları zikrettiği için, biz mağfiretin meydana gelmesinde bu 
sıfatların nazar-ı dikkate alınmayıp, bunların, derecelerin mükemmelleşmesinde 


nazar-ı dikkate alındığını anlamış oluyoruz. [74] 


"(Onlar) sabredenler, sâdıklar, itaatla boyun eğenler, infâk edenler, seherlerde 
Allah'tan mağfiret isteyenlerdir" 
(Âli İmran, 17). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: DS] 


Birinci Mesele 


Kelimesi medh ile mansubtur. Takdiri "Sabredenleri ve... kastediyorum" 
şeklindedir. Yine bu kelimenin, mahallen mecrur olan1 den bedel olarak, mecrur 


olduğu da söylenmiştir. [76] 


İkinci Mesele 


Bil ki Hak Teâlâ burada beş sıfat saymıştır: 
Birinci sıfat, Onların sabredenler oluşudur: Onların sabredenler oluşundan 


murad, farz ve mendub 

olan İbâdetleri eda ile yasaklanmış şeyleri terk hususunda sabr-u sebat 
göstermeleri ve başlarına gelen her türlü meşakkat ile sıkıntıya katlanmalarıdır. 
Bu, belâlar karşısında feryad ve figan etmeyerek, aksine Cenâb-ı Hakk'ın: ' 
"Onlar, kendilerine bir belâ geldiği zaman,' Sahibimiz Allah 'dır ve yalnız O 'na 
döneceğiz" diyenlerdir" (Bakara, 156) âyetinde buyurduğu gibi, kalben Allah'tan 
razı ve hoşnud olurlar. 

Süfyan b. Uyeyne, Hak Teâlâ'nın: "Onları, emrimizle doğru yolu gösterecek 
rehberler kıldık" (Enbiya, 73) âyeti hakkında: "Bu âyet, onların Cenâb-ı Hak 
katındaki bu üstün mertebeleri, sabırlarından ötürü haketmiş olduklarına delâlet 
etmektedir" demiştir. 

Rivayet edildiğine göre bir adam, Şibli (rh.a)'nin yanına varıp, ona: 
"Sabredenlere en zor gelen sabır hangisidir?" diye sormuş. O: "Allah Teâlâ 
hakkında sabretmek" deyince, adam: "Hayır", demiş. Bunun üzerine Şibli: 
"Allah 

İçin sabretmek.." demiş. Adam yine: "Hayır" demiş. Bunun üzerine"Allah ile 
(O'ndan yardım alarak) sabretmek..." demiş. Adam yine: "Hayır" deyince, Şibli: 
"Ya ne..?" diye sormuş. Adam: "Allah'tan (gelenlere) sabretmektir" demiş. 
Bunun üzerine Şibli, sanki ölüyormuş gibi bir çığlık atmış. 

Allah Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de sabredenleri çokça medhetmiştir. Meselâ O: 
"Sıkıntıda, hastalıkta ve muharebenin kızıştığı zamanlarda sabredenler..." 
(Bakara, 177) buyurmuştur. 

İkinci Sıfat, Onların Sâdık Olmalarıdır: : Bil ki "sıdk" hem söz, hem fiil, hem de 
niyetteki doğruluk için kullanılmaktadır. Fakat sözdeki doğruluk mânasında 
kullanılması daha yaygındır. Buna göre sözde sâdık olma, "Yalandan 
uzaklaşma"; fiilde sâdık olma da, "bir işi yapıp, o iş bitmeden onu bırakmamak" 
demektir. Meselâ, "Falanca savaşta doğru ve sebatlı oldu, hamlesinden 
dönmedi" denildiği gibi, bunun zıddı mânâda dadenilir. Niyetteki sıdk 
(doğruluk) ise, insanın yapmak istediği şeye ulaşıncaya kadar azmini 
sürdürmesidir. 

Üçüncü sıfat, onların itaatle boyun eğmeleridir: Biz bunu , Hak Teâlâ'nın 
(Bakara, 238) âyetinin tefsirinde izah ettik. Özet olarak bu, ibâdetlere devam 
edip, onları bırakmamak demektir. 

Dördüncü Sıfat, onların infâk eden kimseler olmalarıdır: Bu İfâdenin mânâsına, 
insanın kendisine, ailesine, akrabalarına ve hısımlarına yaptığı harcamalar gibi, 
zekât, cihad ve diğer hayır yollarında verdiği şeyler de girer. 

Beşinci sıfat, onların seherlerde Allah'tan mağfiret istemeleridir: Seher, fecrin 


doğuşundan önceki zamandır. Bir kimse, bu vakitte yemek yediği zaman denilir. 
Bil ki bu kimselerden murad, geceleyin namaz kılıp, sonra bunun peşine istiğfar 
ve duâ edenlerdir. Çünkü insan ancak namaz kıldıktan sonra duâ ve istiğfar ile 
meşgul olabilir. Öyle ise "seherlerde Allah'tan mağfiret İsteyenler" ifâdesi, 
onların istiğfardan önce gece namazı kıldıklarına delâlet eder. 

Şunu bil ki seher vakti yapılan istiğfarın, imânın kuvveti ve kulluğun kemâli 
üzerindeki te'siri şu birkaç bakımdan daha fazladır: 

a) Seher vaktinde, daha önce karanlık herşeyi bürümüş iken, sabahın aydınlığı 
doğar. Sabah aydınlığının doğması ile sanki ölü gibi olan canlılar dirilirler. İşte o 
zaman, herkesi saran bir cömertlik ve mükemmel bir feyz-i İlâhi vaktidir. 
Binâenaleyh büyük âlemin sabahının aydınlığının doğuşu ile küçük âlemin 
sabahının doğması uzak bir ihtimal değildir. Bu doğuş, kalbte Allah'ın celâl 
nurunun tecelli etmesidir. 

b) Seher vakti, uykunun en tatlı olduğu zamandır. Kul, bu lezzetten yüz çevirip 
de, ubüdiyyete yönelince, tâati en mükemmel bir seviyeye ulaşır. 

c) İbn Abbas (r.a)dan rivayet edildiğine göre, Allah Teâlâ, bununla sabah 


namazını kılanları kastetmiştir. L 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki “Sabırlılar ve sadıklar" demek, 'sabredenler ve sadık olanlar' demekten 
daha güzeldir. Çünkü "sabırlı 
ve sadık" lafızları, ifâde ettikleri sıfatların, o kimselerin âdetleri ve huyları haline 


geldiğine ve onlardan ayrılmaz birer sıfat olduğuna delâlet eder. [78] 


Dördüncü Mesele 


Bil ki, Allah Teâlâ'nın kulları üzerinde birçok mükellefiyetleri vardır. Sabreden 
kimse, bütün b Sonra kul, bu taatların dışında, kendisine başka taatları da 
mecbur kılar. Bu da, mesela bir taata başlamış olması sebebiyle olabilir. Bu 
mertebenin en üst 

derecesi, kendi kendine bir taatı mecbur kılan insanın, onu kendine vacib 
kılmada nefsini sâdık çıkarması gerekir. Bu da, kendine vâcib kıldığı şeyi tam bir 
şekilde yapması ile olur. Sâdık olma derecesi, sabır derecesinden sonra olduğu 
için, Cenâb-ı Allah âyette önce sabredenleri, sonra da sâdıkları zikretmiştir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, bu iki nevi tâata devam etmeye teşvik buyurarak "Matla 
boyun eğenler..." demiştir. İşte bu üç lafız, böylece insanları bütün tâat 


çeşitlerine devam etmeye teşvik için getirilmiştir. Allahu Teâlâ, bunların peşisıra 
da belli tâatları zikretmiştir. Tâatların, kıymetçe en büyüğü şu iki şeydir: 

â) Mal ile hizmet... Buna, Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'ın mahlükatına karşı 
şefkat etmek.." diye işaret etmiştir. Cenâb-ı Hak bu hususu, "infâk edenler" diye 
belirtmiştir. 

b) İnsanın nefsi ile hizmeti... Buna da, Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'ın 
emirlerine saygı duymak.. diye işaret etmiştir. Cenâb-ı Hak bu hususu, 
"Seherlerde Allah'tan mağfiret isteyenlerdir" buyruğu ile belirtmiştir. 

Buna göre şayet, "Cenâb-ı Hak, infâk edenleri, mağfiret isteyenlerden önce 
zikretmiştir. Niçin Hz. Peygamber (s.a.s), hadisinde Allah'ın emirlerine ta'zimi 
önce, mahlükata şefkatli olmayı ise sonra zikretti?" denilirse, biz deriz ki: Âyet, 
kulun en alt basamaktan, en üst itaat basamağına doğru yükselişini 
göstermektedir. Bundan dolayı, bu sıra, "Seherlerde Allah'tan mağfiret 
isteyenler" tavsifiyle son bulmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in hadisinde ise, 
"Allah'ın emirlerine ta'zim" ifâdesi, kulun en şerefli mertebeden, en düşük 
mertebeye inişini göstermek için getirilmiştir. Bu sebeple, âyette ve hadiste sıra, 


birbirinin tersi olmuştur. Z9] 


Beşinci Mesele 


Âyette sayılan bu beş sıfat, bunların tek bir mevsüfa (şahsa) ait olacağına 
işarettir. Binâenaleyh bu sıfatların başlarındaki atıf harflerinin hazfi gerekirdi. 
Nitekim "O yaratıcı, bâri ve suret veren Allah'dır” (Haşr: 59/24) ayetinde 
böyledir. Fakat burada, atıf harfi olan vavlar getirilmiştir. Doğrusunu Allah bilir, 
fakat öyle sanıyorum ki, bu kendisinde bu sıfatlardan tek bir tanesi bulunanın da, 
ayetteki büyük medhin muhtevasına girdiğini ve bol mükafaata ereceğini 


gösteriyor. En iyisini Allah bilir. L80] 


Allah'ın Meleklerinin ve İlim Ehlinin Tevhide Şehadet Etmeleri 


“Allah, kendinden başka hiçbir tanrı olmadığı hakikatine, adeleti ayakta tutarak 
tutarak şahadet etti. Melekler ve ilim sahipleri de (şahadet ettiler). Ondan başka 
tanrı yoktur. O, aziz ve hakimdir" (Âl-i İmran, 18). 

Bil ki Allah Teâlâ, mü'minleri, "Ey Rabb'imiz, biz imân ettik..." dedikleri için 
medh-ü sena edince, peşisıra, imânın delillerinin aşikâr ve ortada olduğunu 
açıklayarak, "Allah şahadet eder ki..." buyurdu. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır: 8 Lİ 


Birinci Mesele 


Bil ki Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliği ile ilgili her bilginin isbatı nakli 
delille mümkün değildir. Fakat 

böyle olmayan her ilmin nakli delille isbâtı mümkündür. Bu, melekler ve ilim 
sahipleri için de böyledir. Fakat, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin 
doğruluğunu anlayıp bilmek, Allah'ın bir olduğunu bilmeye dayanmaz. Bundan 


dolayı Allah'ın birliğini, sırf Kur'âni, nakli delillerle isbât etmek caizdir. [82] 


Allah Teâlâ'nın Şehâdeti 


( Bunu bu şekilde iyice anladığında biz deriz ki: Âlimlerâyetinin izahı hususunda 
şu iki görüşü belirtmişlerdir: 

1- Allah'ın ve meleklerle ilim sahiplerinin şehâdeti aynı mânâdadır. 

2- Hepsi aynı manada değildir. 

iki şekilde izah mümkündür: 

Birinci görüşü şu iki şekilde izah mümkündür: 

a) Şahadeti, "ilme dayalı olarak haber vermek" mânâsından ibaret saymak... Bu 
mânâ, hem Allah, hem melekler, vermesidir. Biz, bu konuda nakl? delille istidlal 
edilebileceğini daha önce söylemiştik. 

Bunun melekler ve ilim sahipleri için aynı mânada oluşu ise, hepsinin de 
Allah'ın bir olduğunu, eşi ve benzeri olmadığını haber vermeleridir. Bu izaha 
göre, âyetteki "şahâdef'ten anlaşılan mânânın, gerek Allah, gerek melekler ve 
gerekse ilim sahipleri için aynı olduğu sabit olmuş olur. hem de iiim sahipleri 
için aynıdır. Allah tarafından bu mânâda oluşu, Cenâb-ı Hakk'ın Kur'ân-ı 
Kerim'de, kendisinin bir olduğunu ve kendisinden başka tanrı olmadığını 
haber 

b) Âyetteki şahadeti, "açıklayıp ortaya koyma" mânâsında anlamak... Çünkü 
Allah Teâtâ, kendisinin tek ilah olduğuna delâlet edecek şeyleri yaratmak 
suretiyle, bu şehâdeti açıklamış ve ortaya koymuştur. Melekler ve ilim sahipleri 
de Allah'ın tek olduğunu ortaya koymuş ve bunu hem nakit hem de akli delillerle 
beyân etmişlerdir. 

Melekler bunu peygamberlere; peygamberler, âlimlere; âlimler de bütün 
insanlara açıklamışlardır. 

Buna göre aradaki fark, sadece açıklama ve beyan etmenin şeklindedir. 
Binâenaleyh açıklama ve ortaya koyma mânâsı, gerek Allah hakkında, gerekse 


ilim sahibleri hakkında aynıdır. Bu sebeple "şahâdef'ten anlaşılan mânânın, her 
iki izaha göre de aynı olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bütün bunlardan maksad, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'e sanki şöyle 
demesidir: "Allah'ın birliği, kendi şahadeti ve şahadetlerine itibar edilen bütün 
mahlükatının şahadeti ile sabit olmuş bir hakikattir. Bu güçlü din ve sağlam yol, 
hristiyanlardan ve putperestlerden kendini bilmez câhillerin karşı çıkmaları ile 
zayıflamasın. O halde sen ve ümmetin bu din üzere devam edin. Çünkü bu 
İslâm'dır. Allah katındaki din de işte bu İslâm'dır. 

İkinci görüş şöyle diyenlerin görüşüdür: Allah'ın kendi birliği hususundaki 
şahadeti, bir olduğuna dâir delilleri yaratmasından ibarettir. 

Meleklerle ilim sahiplerinin şahadeti ise, bunların Allah'ın birliğini ikrar edip 
imân etmelerinden ibarettir. Bu iki mânâdan herbiri "şahadet" kelimesi ile ifâde 
edilebildiği için, her ikisini de "şahadet" kelimesiyle anlatmak, garip görülecek 
bir şey değildir. 

Bunun bir benzeri de: 

"Şüphesiz Allah ve melekleri o peygambere salât ederler. Ey İmân edenler siz de 
ona salât edin ve tam bir teslimiyetle selâm verin" (Ahzâb. 56) âyetidir. Hepsi 
aynı lafızla ifâde edildiği halde, Allah'ın salâtının meleklerinkinden, me- 


leklerinkinin de mü'minlerin salâtından farklı olduğu herkesin malumudur. [83] 
İmdi eğer, "Allah'ın birliğini iddia eden yine kendisidir. O halde, iddia eden nasıl 
bunun şahidi olur?" denilirse, buna şu şekillerde cevap verilir: 

1- Hakiki şâhid, sadece Allah Teâlâ'dır. Çünkü Hak Teâlâ, eşyayı yaratan ve 
onları kendisinin birliğine delil kılandır. Eğer o deliller olmasaydı, bu şahadet 
doğru olmazdı. Bu delilleri getirdikten sonra, âlimleri bunları bilmeye muvaffak 
kılan da O'dur. Eğer Allah'ın yarattığı o deliller olmasaydı ve Allah âlimleri 
onları bilmeye muvaffak kılmasaydı, âlimler o deliller sayesinde tevhid bilgisine 
ulaşmaktan âciz olurlardı. Durum böyle olunca, kendisinin birliğine şâhid olan, 
yine kendisi olmuş olur. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, "De ki "şâhid olma 
bakımından hangi şey daha büyük?" De ki "Allah.." (Enam, 19) buyurmaktadır. 
2- Ezeli ve ebedi olarak mevcud olan, Allah'tır. O'nun dışındaki varlıklar, ezelde 
sırf bir yokluk idiler. Yok olan, burada bulunmayana, var olan da burada 
bulunana benzer. Buna göre, Allah'ın dışında kalan herşey, gâib olmuş olur. 
Allah'ın şahadeti ile, gâib olan şeyler şâhid olmuş olur. Böylece Cenâb-ı Hakk'ın 
bizzat kendisi, herşeyin şahidi olmuş olur. İşte bu sebeple de O, "Allah, 
kendinden başka hiçbtrtann olmadığı hakikatine... şahâdetetti" buyurmuştur. 

3- Bu, hernekadar şahadet etme şeklinde ise de, aslında ikrar etme mânâsındadır. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, kendisinden başka tanrı olmadığını haber verince, O'nun 


dışındaki herşey O'nun kulu olmuş olur. Kerim olan Mevlâ'ya, kullarının 
menfaatlarını zedelemek uygun düşmez. Buna göre bu söz, Kerim olana keremin 
vâcib olması nev'inden, mahlükatının bütün yönlerini ıslâh edip iyileştirmesinin 
gerektiğini İkrar etme yerine geçmiş olur. 

4- İbn Abbas, âyeti i şeklinde, kelimesini hemzenin kesresi ile, bundan sonra 
gelen âyeti ise, hemzenin fethası ile i okumuştur. Buna göre âyetin mânâsı, 
"Allah, kendi katındaki elinin İslâm dini olduğuna şahadet eder" şeklinde olur ki 
bu durumda "Kendinden başka tanrı yoktur" cümlesi, bir ara cümlesi olmuş olur. 
Bil ki bu dördüncü cevaba itimad edilmez. Çünkü bu kıraat, âlimlerce makbul 
değildir. Makbul olduğunu farzetsek bile, birinci kıraat ittifak edilen kıraattir. 


Binâenaleyh bu husustaki müşkil, son kıraat ile cevaplandırılamaz. [84] 


İkinci Mesele 


Âyetteki "ilim sahiplerinden maksad, Allah'ın birliğini kat'i delillerle bilen 
kimselerdir. Çünkü şahadet, ancak bir bilgiye dayalı olarak yapıldığında 

makbul olur. İşte bundan ötürü Hz. Peygamber (s.a.s), "Birşeyi güneş gibi iyice 
bildiğin zaman, şahadet et" buyurmuştur. 

Bu, bu yüce mertebenin ve şerefli derecenin ancak usül âlimleri (kelâmcılar) 


için söz konusu olduğunu gösterir. 185) 


Adaleti Kâim Kılmak 


HakTeâlâ'nın: aletiayakta tutarak.." tabiri ile ilgili birkaç mesele vardır: [86] 


Birinci Mesele 


kelimesi mansubtur ve mansub oluşu husu- sunda şu ihtimaller söylenmiştir: 

1- Hâl olduğu için mansubtur. Hâl olmasına göre şu takdirler yapılmıştır: 

a) Bunun takdiri, "Allah, adaleti ayakta tutarak, ... şahadet etti" şeklindedir. 

b) bunun, lafzının hâli olması da caizdir. Takdiri ise,Adaleti ayakta tutan O'ndan 
başka ilâh yoktur" şeklinde olur. Bu çeşit hallere, "hâl-i müekkide" denir.bdullah 
cesur bir şekilde bize geldi" ve Abdullah'tan başka cesur adam yoktur" demen 
gibi... 

2- Bu kelimeninkelimesinin sıfatı olması... Buna göre takdir: "O'ndan başka, 
adaleti ayakta tutan bir ilâh yoktur" şeklindedir. Bu, uzak bir ihtimal değildir. 
Çünkü Araplar, sıfatla mevsüfun arasını ayırabiliyorlar. 


3- Medh üzere mansubtur Buna göre eğer "Medih'ten ötürü mansub olan 
kelimenin marife olması gerekmez mi? Meselâ"Hamd Allah'a mahsustur. Hamid 
olan Allah'ı (övüyorum)" sözünde olduğu gibi..?" denilirse, biz deriz ki: Bu 
bazan nekire olarak da gelebilir. Nitekim Sibeveyh şu şiiri isnad etmiştir: 

"Ve, linetlerden hâil yakası bağrı açık, gulyabaniler gibi olan emzirici kadınlara 


sığınır." 188) 


Allah Tealâ'nın Adaleti 


İkinci Mesele 


ifâdesi hakkında şu iki görüş de iteri sürülmüştür: 

1- Bu, mü'minlerin hâlidir. Buna göre mânâ: "Bu ahadeti yerine getirmede 
adaleti ayakta tutma ilim sahihlerinden herbirinin hâti olduğu hâlde onlar., 
şahadet ederler" şeklindedir. 

2- Müfessirlerin ekserisinin görüşü olup, buna göre bu kelime "Allah" lafzından 


hâldir, L89] 


Üçüncü Mesele 


tabiri, "adaleti ayakta tutup, yerine getirerek" manasındadır. Nitekim "Falanca, 
işleri idare eden, yani, onları dosdoğru yürütendir" denilir. 

Bil ki, bu adaletten, dünya ile ilgili olanlar ve din ile ilgili olanlar vardır. 

Dünya ile ilgili olanlar hususunda, önce Allah'ın, insanın uzuvlarını nasıl 
yarattığına bir bak! O zaman Allah Tealâ'nın, bunda da âdil olduğunu anlarsın. 
Sonra insanların güzel ve çirkin, zengin ve fakir, sıhhatli ve hasta, uzun ömürlü 
ve kısa ömürlü, lezzet ile elemler bakımından farkı farklı oluşlarına bir bak ve 
bütün bunların Allah'ın adaleti, hikmeti ve doğru işi neticesi olduğuna kesin 
inan. Sonra maddelerin ve feleklerin nasıl yaratılmış olduklarına ve herbirinin 
belli hususi bir mikdar ile takdir edilmiş olduklarına bak ve bütün bunların bir 
hikmet ve isabet olduğuna kesin hükmet. 

Din ile ilgili adalet hususunda, insanların ilim ve cehalet, zekâ ve aptallık, 
hidâyet ve azgınlık bakımlarından farklı oluşlarına bak ve bütün bunların bir 
âdâlet ve denge neticesi olduğuna kesin hükmet. 

Keşşaf sahibi burada, Mu'tezili itikadına taassubla yapışarak âyetin, İslâm'ın "adi 


ve tevhid"den ibaret olduğunal2Ül'delâlet ettiğini iddia etmiştir. Halbuki o 
zavallı, bu gibi şeyleri bilemez. Fakat o, fuzüli bir adam olup, bilmediği şeylere 


dalar. O, âyetin, Allah'ı görmeyi caiz görenler ile cebr itikadında olanların, 
Allah'ın dini olan İslâm dini üzere olmadıklarına delâlet ettiğini ileri sürmüştür. 
Hayret, şaşılacak şey! Muf'tezile'nin ileri gelenleri, ömürlerini, "Allah 
görülebilecek olsaydı, bir cisim olması gerekirdi" iddialarına delil aramakla 
harcamışlar ve bu hususta kat'i akli bir münasebet olmaksızın, şahide 
başvurmaktan başka bir şey bulamamışlardır. İlmin kokusunu alamayan o 
zavallı, böyle bir delili nereden bulacak? 

Cebr ite ilgili hadise gelince, o miskinin buna dalması," kendini ilgilendirmeyen 
bir konuya dalması demektir. Çünkü O, Allah Teâlâ'nın bütün cüz'iyyâtı 
bildiğini, insanın da Allah'ın ilmini (bildiğinin aksini yaparak) cehle 
döndürmesinin mümkün olamayacağını kabul ettiğine göre, o da cebr inancını 
itiraf etmiş olur. O nerede, böyle meselelere dalma nerede!... 

Allah Teâlâ sonra, "O'ndan başka tanrı yoktur" buyurmuştur. Bu cümlenin âyette 
tekrar edilmesi, şu incelikleri ifâde eder: 

a) Âyetin takdiri, "Allah kendisinden başka ilah olmadığına şahadet etmiştir. O, 
buna şahadet edince, kendisinden başka ilâh olmadığı doğru olmuş olur" 
şeklindedir. Bunun bir benzeri de, "Delil Allah'ın bir olduğunu 
göstermektedir. Durum her ne zaman böyle olsa, Allah'ın birliğine hükmetmek 
doğru olur" sözüdür. 

b) Allah Teâlâ, kendisinin kendinden başka ilâh olmadığına şahadet ettiğini, 
melekler ile ilim sahiplerinin de buna şahadet ettiklerini haber verince mânâ 
şöyle olmuştur: Sanki O şöyle demiştir: "Ey Muhammed ümmeti, sizler Allah'ın 
ve melekler ile ilim sahiplerinin şahadetine uygun şekilde, "Allah'tan başka tanrı 
yoktur" diyerek şahadet getirin. Böylece bu tekrardan maksad. bu cümleyi, 
onların şahadetlerine uygun bir şekilde söylemeyi emretmektir. 

c) Bu tekrarın faydası, müslümana, her zaman bu kelimeyi tekrarlamasının 
gerektiğini bildirmektir. Çünkü insanın sözlerinin en kıymetlisi bu kelime-i 
tevhiddir. Binâenaleyh insan çoğu zamanında bu kelimeyi söyleyip tekrar 
etmekle meşgul olursa, en kıymetli ibâdetle meşgul olmuş olur. Bundan dolayı 
âyetteki tekrardan maksad, kulları bu kelimeyi tekrar tekrar söylemeye teşvik 
etme olur. 

d) Allah Teâlâ,cümlesini birinci olarak, ibâdete yalnız kendisinin layık olduğunu 
bildirmek için; ikinci olarak da kendisinin adaletle hükmedeceğini ve 
zulmetmeyeceğini bildirmek için zikretmiştir. 

Cenâb-ı Hak (O), aziz ve hâkimdir" buyurmuştur. "Aziz", Cenâb-ı Hakk'ın 
kudretinin, "hakim" ise ilminin mükemmelliğine işaret etmektedir. İlâhın, ancak 
bu iki sıfatla ilâh olması mümkündür. Çünkü ilâhın adaleti ayakta tutması, ancak 


ihtiyaçların hepsinin mikdarını bilip, mahlükatın işlerini yaratmaya kadir 
olmakla tam olur. Allah "aziz" vasfını "hakim" vasfından önce getirmiştir. Çünkü 
O'nun kudretini bilmek, istidlal yolu ile bilgi etmede, O'nurı âlim olduğunu 
bilmeden önce gelir. İstidlal? bilgilerde bu Önce olduğu için ve nitap istidlal 


eden insanlara yapıldığı için, Allah, izzet sıfatını hikmet sıfatından önce 
zikretmiştir. [91] 


Allah Katında Geçerli Din İslâm'dır 


"Allah katında gerçek din, İslâm'dır. Hitap verilenler, kendilerine İlim geldikten 
sonra, ancak aralarındaki hasedden dolayı ihtilafa düştüler. Kim Allah'ın 
âyetlerini inkâr ederse (bilsin ki) Allah, hesabı pek çabuk 

görendir" (Âli İmran. 19). 

Cenâb-ı Allah'ın "Allah katında gerçek din İslâm'dır" buyurmuştur. Bununla 
ilgili birkaç mesele vardır: [92] 


Birinci Mesele 


Kıraat imamları, -Kisâi hâriç- baştaki hemzeyi meksur olarak öl şeklinde 
okumuşlardır. Kisâi ise, 

meftuh olar ak okumuştur. Ekseriyetin kıraatinin ebebi açıktır. Çünkü bu 
âyetten önceki söz, tamamlanmıştır. (Bu yeni bir sözdür.) 

Kisâi'nin kıraatinin izahı hususunda nahivciler şu üç görüşü zikretmişlerdir: 

a) Bunun takdiri,llah, kendisinden başka tanrı olmadığına, Allah katında gerçek 
dinin İslâm olduğuna şahadet etmiştir" şeklindedir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın bir 
olması, gerçek dinin İslâm olmasını gerektirir. Zira İslâm dini, Allah'ın 
vahdaniyetini de içine almaktadır. 

b) Bunun takdiri, "Allah, kendisinden başka tanrı olmadığına ve Allah katında 
gerçek dinin İslâm olduğuna şahadet etmiştir" şeklindedir. 

e) Basralılara göre, ikinci cümle, birinci cümlesinden bedeldir. Biz, İslâm dininin 
tevhidin kendisini içine aldığını söylersek, bu senin "Zeyd'in kendisini dövdüm" 
demen gibi olur. Eğer, "İslâm dini tevhidi içine alır" der isek, bu, seninZeyd'e 
yani başına vurdum" sözün gibi, bedel-i istimal kabilinden olur. 

-Binâenaleyh şayet, "Bu izaha göre, "Allah" isminin yeniden bu cümlede 
getirilmesinin göz ardı edilmiş olması gerekir. Bu,Zeyd'e yani Zeyd'in başına 
vurdum" denilmesi gibi olur.?" denilir ise, biz deriz ki, Araplar bazan zamirin 
yerine açık ismi getirirler. Nitekim şâir:"Ölümü, hiçbir şeyin ölümü 


geçemediğini görüyorum" demiştir. Bunun misalleri pek çoktur. [93] 


İkinci Mesele 


Ayetin, kendinden önceki âyetle irtibatı, şeklinde okuyanlara göre şöyledir: 
"Allah, kendisinden başka ilâh olmadığı ve katında gerçek din İslâm olduğu için 
şahadet etmiştir. Çünkü İslâm tevhid dinidir. Allah Teâlâ da bu tevhide şahadet 
ettiği için, Allah katında gerçek dinin İslâm olması gerekmiştir." Âyetil şeklinde 
okuyanlara göre ise, Allah Teâlâ tevhidin, bizzat kendisinin, meleklerin ve ilim 
sahiplerinin doğruluğuna şahadet ettiği bir din olduğunu beyân buyurmuştur. Her 
ne zaman durum böyle olursa, Allah katında gerçek dinin İslâm olduğunun 


söylenmesi gerekir. pa 


Üçüncü Mesele 


Arapçada "Din" "Karşılık, mükâfaat ve ceza demektir; verilen mükâfaatın 
sebebi oldukları için yapılan ibâdetlere de "din" denilmiştir. [95] 


İslâm'ın Manası, İmân Ve İslâm 


"İslâm" kelimesinin Arapçada üç mânası vardır: 

a) İslâm: İslâm'a, yani boyun eğip itaata girmeden ibarettir. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, buyurmuştur, yani "Size boyun eğip uyanlara...... "mü'min değilsin" 
demeyiniz" (Nisa, 94). 

b) "silm'e giren" yani "barışa giren" demektir. Bu tıpkı Arapların, "Bir yerde 
uzun zaman kaldı ve kıtlığa düştü" sözleri gibidir. "Sİlm" kelimesi, selâmet 
(kurtuluş) mânâsındadır. 

c) İbnu'l-Enbâri şöyle demiştir: "Müslim" kelimesi, ibâdetini sırf Allah için 
yapan mânâsındadır. Bu, Arapların O, falancaya hastır" 

sözlerinden alınmıştır. Buna göre "İslâm" kelimesinin mânâsı: Dini ve inancı sırf 
Allah'a has kılma ve yapma demektir. Lügâvi bakımdan, "İslâm" lafzının izahı 
bundan ibarettir. 

"İslânV'ın şeriat örfündeki mânâsı "imân"dır. Bunun delili şu iki şeydir: 

1- Tefsirini yapmakta olduğumuz bu âyet. Çünkü "Allah katında gerçek din 
İslâm'dır" buyruğu, Allah katında makbul olan dinin sadece İslâm olduğunu 
gösterir. Binâenaleyh eğer imân, İslâm'dan başka birşey olsaydı, imânın Allah 
katında makbul bir din olmaması gerekirdi. Bunun böyle olmadığında ise bir 
şüphe yoktur. 


2- Hak Teâlâ'nın, "Kim İslâm'dan başka bir din ararsa, ondan (bu din) asla kabul 
olunmaz" (âli imran, 85) âyetidir. 

Eğer imân, İslâm'dan başka birşey olsaydı, imânın da Allah katında kabul 
olunmayan bir din olması gerekirdi. Buna göre şayet, "Bedeviler, "imân ettik " 
dediler. De ki: "Siz imân etmediniz. Fakat (bari) "Müslüman olduk" deyin.." 
(Hucurat. 14) âyeti, İslâm'ın imândan başka birşey olduğu hususunda açık bir 
ifâdedir" denilir ise, biz deriz ki: Yukarıda da açıkladığımız gibi, lügâvi 
bakımdan İslâm, inkiyad edib boyun eğme mânâsındadır. Münafıklar da kılıç 
korkusundan ötürü, zahiren inkiyâd edip müslümanların isteklerine uyunca, 
görünüşe göre onlardan da İslâm tahakkuk etmiş olur. Zahiren İmânları da 
bulunmuş olur. Çünkü Hak Teâlâ: "Müşrik kadınları, onlar imân etmedikçe 
nikahlamayınız ' (Bakara, 221) buyurmuştur. Üzerinde hüküm yürütülebilecek 
imân, zahiren yapılan ikrardır. Buna göre, İslâm ile imân bazan zahire göre, 
bazan da hakikata göre nazâr-ı dikkate alınmıştır. Münafık için zahiri bir İslâm 
bulunup, kalbi Allah'ın dinine inkiyâd etmediği için, bâtıni bir İslâm 
bulunmayınca, âyetin mânâsı şöyle olmuş olur: "Siz kalben ve içinizden 
müslüman olmadınız. Fakat zahiren "Müslüman olduk" deyiniz." Allah en iyisini 
bilendir. Cenâb-ı Allah: "Kitap verilenler, kendilerine ilim geldikten sonra, sırf. 
Kim Allah'ın âyetlerini inkâr ederse, (bilsin ki) Allah hesabı pek çabuk görendir 


" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 126) 


Ehli Kitabın Aralarında İhtilafa Düşmeleri 


Âyetten maksat, Cenâb-ı Hakk'ın, delilleri izah ettiğini, şüpheleri giderdiğini, 
kendilerine kitap veri- Aralarında lenlerin ise, ancak kendi kusurları 
sebebiyle inkâra İhtilâfa Düşmeleri sapmış olduklarını açıklamaktır. 
Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kitap verilenler... ihtilâf etmedi" ifâdesinde birkaç 
izah bulunmaktadır: 

a) Bunlardan murad, yahudilerdir. Yahudilerin ihtilâfları ise şudur: Hz. Musa'nın 
vefatı yaklaştığı zaman, Tevrat'ı yetmiş âlime teslim eder ve onları Tevrat'ın 
bekçileri yaparak, Yüşa'yı da halef bırakır. Aradan birkaç nesil geçince, bu 
yetmiş âlimin oğulları, kendilerine ilim geldikten sonra, aralarındaki hased ve 
ihtiras sebebiyle Tevrat hakkında ihtilâfa düşerler ve dünya arzusundan dolayı 
birbirlerine hased ederler. 

ten sonra, Hz. İsa'nın durumu hakkındaki ihtilâflarıdır. yandan da, 
"Peygamberliğe, bizler Kureyş'ten daha lâyıkız; çünkü onlar ümmidirler; bizler 
ise, Kitap sahibiyiz!" şeklinde 


c) Bunlardan murad, yahudi ve hristiyanlardır. Bunların ihtilâfları ise, 
yahudilerin "Uzeyr Allah'ın oğludur!" demesi; hristiyanların da, "Mesih Allah'ın 
oğludur" demesi,böylece Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini inkâr 


etmeleridir. Öte görüş öne sürmeleridir. 27 


İkinci Mesele 


Ancak kendilerine İlim gelditen sonra" ifâdesinden murad ise, "şayet iyicetetkik 
edip düşünselerdi, kendileri için bir ilim hasıledecek deliller onlara geldikten 
sonra..." şeklindedir. Çünkü biz, bunu (delillere değil de) ilme hamletseydik, 
onlar inatçı olmuş olurlardı. Büyük bir topluluk hakkında ise inat, doğru olmaz. 
Bu âyet, ehl-i kitabın tamamı hakkında gelmiştir ki, onlar da büyük bir 


toplulukturlar. [98] 


Üçüncü Mesele 


"ihtirastan dolayı" kelimesinin mansûb olması hakkında iki görüş vardır: 

a) Ahfeş'in görüşü: Buna göre bu kelime "mefû-lün leh" olduğu için mansûbtur. 
Yani, Jüi "hasetleri sebebiyje, ihtirasları için" demektir. Bu senin şöyle demene 
benzer: "Sana, hayrı talep ve kötülüğü men etmek için geldim!" 

b) Zeccâc'm görüşü: Buna göre bu kelime, mânâ yoluyla masdar olduğu için 
mansübtur. ÇünküKendilerine kitap verilenler azmadı..." ifâdesi yerine kâimdir. 
Böylece de âyettek kelimesi masdar yapılmıştır. 

Mef'ütün leh ile masdar arasındaki fark şudur: Mefülün leh, fiilin gayesidir. 


Masdar ise, failin ortaya koyduğu bir mef'ül-ü mutlakdır. 129) 


Dördüncü Mesele 


Ahfeş, Hak Teâlâ'nın ifâdesinin, O'nun LEihtilâf etti) sözünün mef'ülü olup, 
takdirinin ise, Onlar aralarında hasetten dolayı, ancak, aralarında bir hased 
vesilesi olarak kendilerine ilim geldikten sonra ihtilâf ettiler" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. Onun dışındakiler ise mânânın, -! Onlar ancak, kendilerine ilim 
geldikten sonra, ve de sırf aralarındaki azgınlık ve hased ve tecâvüzden dolayı 
ihtilâf ettiler" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Kaffâl ise şunu söylemiştir: Bu ikincisi birincisinden daha güzeldir; çünkü 
birincisi, onların kendilerine gelmiş olan ilim sebebiyle ihtilâfa düştüklerini 
vehmettirirken, ikinci görüş de onların ancak, hased ve azgınlıklarından dolayı 


ihtilâfa düşmüş olduklarını ifâde eder. 

Allah Teâlâ daha sonra "Kim Allah'ın âyetlerini inkâr ederse, (bilsin ki) Allah 
hesabı pek çabuk görendir" buyurmuştur. Bu, bir tehdittir. Bu tabir hakkında iki 
izah şekli vardır: 

a) Bunun mânâsı, "Âyetleri inkâr eden kimse, çarçabuk Allah'a varır, Allah da 
onu hesaba çeker, yani küfründen dolayı onu cezalandırır" şeklindedir. 

b) "Allah Teâlâ, amelleri her ne kadar çok olsa da o kimseye, âmelle/ini, 
günahlarını ve muhtelif inkârlarını süratli ve eksiksiz bir şekilde bildirecektir " 


demektir. H00] 
Ehl-i Kitap Karşısındaki Tutum 


"Eğer seninle mücâdele ederlerse, (şöyle) de: "Ben, bana tâbi olanlarla birlikte, 
kendimi Allah'a teslim etmişimdir." Kendilerine kitap verilenlerle ümmilere de 
de ki: "İslâm'a girdiniz mi?" Eğer İslâm'a girerlerse, 

muhakkak ki doğru yolu bulurlar. Eğer yüz çevirirlerse, o zaman sana düşen 
sadece tebliğdir. Allah, kullarını hakkıyla görücüdür" (Âl-i İmran, 20). 

Bil ki, Allahu Teâlâ daha önce, ehl-i kitabın kendilerine ilim geldikten sonra 
ihtilâf ettiklerini ve buna rağmen küfürlerinde ısrar ettiklerini zikredince, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e onlarla olan mücadelesinde onlara söyleyeceği şeyi beyân 
ederek;"Eğer seninle mücadele ederlerse, (şöyle) de: Ben kendimi Allah'a teslim 
etmişimdir." Bu sözün zikredilmesinin sebebi hususunda iki izah şekli vardır: 
Birinci şekil: Bu, onlarla mücadele etmekten yüz çevirmeyi ifâde eder. Çünkü 
Hz, Peygamber (s.a.s) bu âyet nazil olmadan önce, kendisinin sıdkına dair hüccet 
ve delilleri defalarca ve muhtelif şekillerde onlara göstermişti. Zira bu süre 
Medeni'dir. Hz. Peygamber (s.a.s) ise, Kur'ân-ı Kerim, ağacın duâ etmesi, 
kurdun konuşması vb. şekillerde onlara mucizeler göstermişti. Yine Cenâb-ı 
Allah bu âyetten önce, İslâm dininin doğruluğuna dair âyetler de zikretmişti. Bu 
âyetlerin birincisi, Allahu Teâlâ'nın, "O hayydır, kayyümdur" (âw imran, 2) 
sözüyle ilâhlığı konusunda hristiyanların sözlerinin bozuk ve fasit olduğuna dair 
zikrettiği hüccet ile, Hz. Peygamberin nübüvvetinin doğruluğuna dair, "Sana, bir 
hak olarak kitabı indirdi" (âm imran. 3) sözüyle zikretmiş olduğu hüccettir. 

Allah Teâlâ ayrıca onların şüphelerini zikretmiş, bunların hepsine, daha önce de 
açıkladığımız gibi cevap vermiştir. Sonra onlara, (Ali imran. 13) âyetinin 
tefsirinde de açıkladığımız şekilde, Bedir günü 

müşahede ettikleri başka mu'cizeleri de zikretmiştir. Sonra, "Allah şu hakikati, 
kendinden başka hiçbir İlâh olmadığını açıkladı" (Ali imran, 1s) sözüyle, tevhid 


konusundaki sözünün doğruluğunu beyân edip, Allah'ın bir zıddı, benzeri, eşi ve 
çocuğu bulunmadığını açıklamıştır. Sonra Cenâb-ı Hak, bu yahudi ve 
hristiyanların haktan sapmalarının ve din konusundaki ihtilâflarının, ancak 
onların azgınirk ve hasetlerinden ötürü olduğunu bildirmiştir. İşte bu 
açıklamalar, eğer onlar ihlas sahibi olsalardı, onları Hakk'a boyun eğmeye ve 
deliller üzerinde tefekküre sevkederdi. Böylece kâfir fırkalarının aleyhine hüccet 
getirme sebeplerinin tamamı, hiçbir şey kalmaksızın meydana gelmiş, 
bulunmuştur. 

İşte bundan sonra Allah Teâlâ: "Ben, bana tâbi olanlarla birlikte, kendimi Allah'a 
teslim etmişimdir" buyurmuştur. Yani, "Biz delilleri ve apaçık hüccetleri iyice 
açıkladık. Eğer siz taassub ve hasedi bırakır da bunlara sarılırsanız, sizler de 
hidâyete ermiş olursunuz. Şayet bu delil ve hüccetlerden yüz çevirirseniz, 
muhakkak ki Allah sizi cezalandırır." İşte bu te'vil, bütün sözlerde alışılmış bir 
yöntemdir. Zira, hakkı savunan kimse, inatçı ve bâtıldan yana olan birisiyle karşı 
karşıya gelip de, ona karşı birbiri ardınca hüccetleri sıraladığında, sonunda şöyle 
der: "Ben ve bana uyanlar, hakka inkiyâd edip ona teslim oluyor, Allah'a kulluk 
etmeye yöneliyoruz. Binâenaleyh, getirdiğim bunca delillerden sonra bana uyar 
ve üzerinde bulunduğum Hakk'a ittibâ ederseniz, hidâyete ermiş olursunuz; eğer 
böyle olmaktan yüz çevirirseniz, şunu bilin ki Allah hakkıyla görüp gözetendir." 
İşte, Hak'tan yana olup da delil getiren kimsenin, inatçı ve bâtıldan yana olan 
kimseye karşı en son söyleyeceği şey, başvuracağı metod budur. 

İkinci şekil, şöyle dememizdir: Hak Teâlâ'nın: "Kendimi Allah a teslim 
etmişimdir" sözü, bir delil getirme ve onu ortaya koymadır. Bunu şu şekillerde 
açıklayabiliriz: 

Birinci vecih: Ehl-i kitap, Allah'ın varlığını, O'nun ibâdete müstehak olduğunu 
kabut ediyorlardı. Buna göre, Hz.Peygamber (s.a.s) sanki, ehl-i kitaba şöyle 
demek istemiştir: "Bu, hepimizin anlaştığı bir husustur. Buna göre ben, üzerinde 
anlaşmış olduğumuz miktara tutunuyor ve insanları buna davet ediyorum. 
Aramızdaki ihtilâf bu konularda değildir. Sizler, iddiacı makamındastnız. O 
halde iddialarınızı isbât etmeniz gerekir.." Çünkü yahudiler, teşbih ve tecsimi; 
hristiyanlar, Hz. İsa'nın Hanlığını; müşriklerse putlara ibâdet etmenin şart 
olduğunu iddia ediyorlardı.**Binâenaleyh bunları iddia eden kimselerin, bunları 
isbât etmeleri gerekir. Ama bana gelince, ben sadece Allah'a itaat etmenin ve 
O'na kullukta bulunmanın farz olduğunu söylüyorum ki, bu hususta siz de aynı 
görüştesiniz." Bu âyetin bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın: "De ki: "Ey kitap ehli, 
bizimle sizin aranızda miisâvi olan bir kelimeye yani şuna gelin: "Allah'dan 
başkasına tapmayalım.." (An imran, 64) âyetidir. 


İkinci vecih: Ebü Müslim el-İsfehani'nin söylediği şu husustur: Yahudi, 
hristiyan ve putperestler, bazı yasa ve hükümler hariç, Hz. İbrahim (a.s)'in 
büyüklüğünü, O'nun sözündeki haklılığını ve dinindeki sıdktnı kabul ediyorlardı. 
Böylece Allah Teâlâ Hz. Muhammed (s.a.s)'e, Hz. İbrahim'in dinine tâbi 
olmasını emretmiş, ve "Sonra sana, "Bir muvahhid müslüman olarak İbrahim'in 
dinine uy!" diye vahyettik" (Nani, 123)diye buyurmuştur. Daha sonra da Cenâb-ı 
Hak, burada bu mevzuda, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, Hz. İbrahim'in söylediği söz 
gibi söylemesini emretmiştir. Çünkü Hz. İbrahim, "Şüphesiz ki ben, bir 
muvahhid olarak yüzümü, o gökleri ve yeri yaratmış olan Allah'a yönelttim" (En 
âm,79) demişti. Buna göre Hz. Muhammed (s.a.s)ıl "Kendimi teslim etmişimdir" 
(Enam,79)sözü, Hz. İbrahim (a.s)'in Orj ^-4*"j "Yüzümü yönelttim" desi gibidir. 
Yani, "Allahu Teâlâ'nın dışındaki bütün her nev'i mâbüddan yüz çevirip, 
ibâdetimle sırf Allah'a yöneldim ve ibâdeti sırf O'na has kıldım" demektir. Buna 
göre âyetin takdiri şöyledir Allah Teâlâ sanki şöyle demek istemiştir: "Ya 
Muhammed, eğer onlar seninle bu tafsilatlı meselelerde tartışırlarsa de ki: "Ben, 
Hz. İbrahim'in yoluna yapışmışım, O'nun yolundayım! Sizler de O'nun yolunun 
hak olduğunu ve her türlü şüphe ve töhmetten uzak olduğunu kabul 
ediyorsunuz..." Buna göre bu, ilzâmi delillere tutunmak kabilinden olur ve Hak 
Teâlâ'nın: "Onlarla mücadeleni en güzel bir şekilde yap" (Nam, 125) buyruğunun 
kapsamına girmiş olur. 

Üçüncü vecih: Bu konuyu yazarken hatırıma gelen, şu husustur: "Allahu Teâlâ 
bu âyetten önce, "Allah katında gerçek dinin İslâm olup, başkası olmadığını" 
belirtmişti. Sonra da O, "Eğer seninle mücadele ederlerse..." buyurmuştur. 
Bunun m, ânâsı, "Yani, "Allah katında gerçek dinin İslâm olduğunu" söylemen 
konusunda seninle mücâdele ederlerse, de ki bunun delili, kendimi Allah'a teslim 
etmiş olmamdır... Bu böyledir, çünkü dinden maksad Rubübiyyetin gereklerini 
bihakkın yerine getirmektir. Ben zâtımı Allah'a teslim edip, O'ndan başkasına 
ibâdet etmeyip, hayrı sadece O'ndan bekler, sadece O'nun hüküm ve 
hükümranlığından korkar ve başkasını da O'na ortak koşmazsam, işte bütün 
bunlar O'nun Rubübiyyetinin ve benim ubüdiyyetimin gereklerini bihakkın 
yerine getirme, vefa gösterme olur." Böylece, kâmil dinin İslâm olduğunu 
söylemek sahih olur. İşte, bu izah da âyete münasip ve uygun düşer. 

Dördüncü vecih: Hatırıma şu da gelmiştir: Bu âyet, Cenâb-ı Hakk'ın Hz. 
İbrahim (a.s)'den naklettiği, "Babacığım, işitmeyen, görmeyen, sana hiçbir 
faydası olmaz şeylere niye tapıyorsun?" (Meryem, 43) sözüne münasiptir. Yani, 
"İbâdet ancak fayda ve zarar verebilen, işimi, kudret elinde; hükmümü ise, 
kudret kabzesinde tutan bir varlık için caizdir" demektir. Çünkü hristiyanlardan 


herbiri, Hz. İsa'nın bu tür şeylere kadir olamıyacağını bilinceHz. İsa'ya teslim 
olup, ona inkiyâd etmem aklen mümkün olmaz.. Ben, zâtımı ancak, hayır ve 
şerrin, fayda ve zararın, tedbir ve takdirin kendisinden sudur ettiği zâta teslim 
ederim... 

Beşinci vecih: Bu ifâdenin, Hz. İbrahim (a.s)'in, "Rabb'i O'na: "(Kendini Hakk'a) 
teslim et" dediği zaman O, "Alemlerin Fabb'ine teslim oldum" demişti" (Bakara, 
131) sözündeki metoduna bir işaret olması da muhtemeldir Bu, İbn Abbas'tan 


rivayet edilmiştir. ON 
Allah'a Teslim Olmanın Mânâsı 


Hak Teâlâ'nınl "Kendimi Allah'a teslim etmişimdir" sözüne gelince, bunda 
birkaç izah şekli bulunmaktadır: 

a) Ferrâ, bunun mânâsının, "ibâdet ve amelimi sırf O'na tahsis ettim" şeklinde 
olduğunu; "sırt O'nun için yaptım, O'na başkası ortak olmadı" mânâsında da,tl 
denildiğini belirterek şöyle der: "Buradaki yüz, zât) kelimesinden maksat, Hak 
Teâlâ'nın tıpkı:, der. Yine kendisinden geri dönemiyeceği bir şeye dalan kimseye 
de, "yüz üstü gitti" denilir. 

b) Bu tabirin mânâsı, "işimin ve ibâdetimin özünü Allah'a teslim ettim" 
demektir. Buna göre mânâ, "Benden sadır olan her ameli yapmamın yegâne 
sebebi, Allah'a kulluk, O'nun ulühiyyetine ve hükümlerine inkiyâddır " 
şeklindedir. 

c) Bu tabirin mânası, "Kendimi Allah'a adadım" demektir. İbâdet hususunda, 
kişinin kendisini Allah'a adamasından daha yüce bir makam bulunmaz. Böylece 
insan kendisini Allah'a ibâdete vermiş, Allah'ın dışındaki herşeyden yüz 
çevirmiş gibi olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Vebana tâbi olanlar., ."buyruğuna gelince, bunda iki mesele 
vardır; H02] 


Birinci mesele 


Âsim, Hamza ve Kisâi kesre ile yetinip, Hz. Osman Mushafı'na ittibâ ederek, yâ 
harfini hazfedip şeklinde; diğer kıraat imamları ise, kelimenin aslını gözeterek 


şeklinde okumuşlardır. [103] 


İkinci Mesele 


Bu ifâdenin başında ja lafzı, O'nun el sindeki tâ harfine atfedildiği için, 
mahallen merfüdur. Yani mâna, "Bana tabi olan da, kendisini Allah'a teslim 
etmiştir" şeklindedir. 

İmdi şayet, "Cenâb-ı Hak:değil de, niçinbuyurmuştur?" denilirse biz deriz ki: 
Söz O'nun ifadesiyle uzayınca, (araya bu söz girince), bu ifâde muttasıl zamirin 
te'kidi yerine geçmiş olur. Şayet meselâ,"Ben, evet ben ve Zeyd teslim olduk!" 
denilmeyip de,'ni "Teslim oldum, Zeyd de..." denilmiş olsa güzel olmaz, doğru 
olmaz. Ama "Bugün ben ve beraberimde gelenler, gönül rahatlığıyla teslim 
olduk" denilirse, doğru ve güzel olur. 

Sonra Hak Teâlâ: "Kendilerine kitap verilenlerle ümmflere de de ki: 


"İslâm'agirdiniz mi?" buyurmuştur. Bu hususta da birkaç mesele vardır: [104] 


Birinci Mesele 


Âyet, Hz. Muhammed'in dinine muvafık olmayan, uymayan kimselerin 
tamamını kapsamaktadır. Bu 

böyiedir, çünkü onların bir kısmı, yahudi ve hristiyanlar gibi kitap ehli olma 
davalarında ister haklı olsunlar, isterse davalarında mecüstler gibi yalancı olmuş 
olsunlar, ehl-i kitaptırlar; onların bir kısmı ise, ehl-i kitaptan değillerdir ki, 


bunlar da putlara tapan müşriklerdir. nos] 
Ümmi Kelimesinin Mânâsı 


Şu iki sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, müşrik Arapları "ümmi" diye tavsif 
etmiştir: 

a) Onlar ilâhi bir kitaba sahip olduklarını iddia etmedikleri için, okuma ve 
yazma bilmeyen kimselere teşbih edilerek, ümmi diye tavsif edilmişlerdir. 

b) Bundan murad, onların okuyup yazması olan kimselerden olmayışlarıdır. Bu 
okuyup yazmama işi, onların galip sıfatlarıdır. Onların içinde okuyup yazması 
olanlar bulunsa bile, bu onlar arasında pek nadir olan bir husustur. Allah en 


İyisini bilendir. 1106) 
Üçüncü Mesele 


Bu âyet, Hak Teâlâ'nınakkında umümi bir ifâde olduğunu gösterir. Çünkü, 
kendilerine bir kitap indirildiğini kabu! edenler, O'nun: "Kendilerine kitap 
verilenler..." tavsifinin; kitabı olmayanlar da, O'nun "ümmiler.." tavsifinin 


muhtevasına dahildirler. 

Sonra Cenâb-ı Hak:"İslâm'a girdiniz mi?" buyurmuştur. Bu ifâdenin başındaki 
istifham hemzesi, istifhâm-ı takriridir. Bundan maksat, teslim olmayı emirdir. 
Nahivciler şöyle demişlerdir: Hak Teâlâ emri, istifham şeklinde getirmiştir. 
Çünkü bu ifâde, fiilin yapılmasını isteme, buna davet etme hususunda bir emir 
gibidir. Ancak, emri bir istifham cümlesiyle ifâde etmedeki mânâ daha çoktur. 
Bu da, muhatabın inatçı olduğunu, insaftan uzak bir kimse olduğunu anlatmaktır. 
Çünkü âdil ve insaflı kimseye bir hüccet ve delil izhâr edilince, hiç 
beklemeksizin hemen o anda onu kabul eder. Bu senin, meseleyi kendisine iyice 
izah edip, her türlü açıklamayı yapmış olduğun kimseye,"Meseleyi anladın mı?" 
demen gibidir. Çünkü bu ifâdede, muhatabın anlayışının kıt olduğuna bir işaret 
bulunmaktadır. Nitekim Hak Teâlâ, içkiyle ilgili âyetin sonunda "Vazgeçtiniz 
değil mi?" (Maide, 91) buyurmuştur. Bu tabirde onların yasaklanan şeyden 
vazgeçmek istemediklerine ve ona karşı aşırı bir istek duyduklarına bir işaret 
bulunmaktadır. Allah Teâlâ daha sonra, "Eğer İslâm'a girerlerse, muhakkak ki 
doğru yolu bulurlar" buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü İslâm, Allah'ın kendisine 
ilettiği, hidâyet ettiği şeylere sımsıkı sarılmaktır. Allah'ın hidâyetine sarılan ise, 
hidâyete ulaşmış olur. Bu ifâdenin, "Eğer İslâm'da sebat ederseniz, âhirette 
kurtuluşa ve necata ulaşırsınız" mânasında olması da muhtemeldir. 

Sonra, Cenâb-ı Hak buyurmuştur. Yani, "İslâm 'a girmekten ve sana ittibâ 
etmekten yüz çevirirlerse, o zaman sana düşen sadece tebliğdir" demektir. 
Bundan maksat, Hz. Muhammed (s.a.s)'i teselli edip, O'nun vazifesinin sadece 
delilleri tebliğ ederek, onları açıklamak olduğunu anlatmaktır. O, getirmiş 
olduğu Kur'ân'ı tebliğ edince, üzerine düşeni bihakkın ifâ etmiş ofur. Onların 
kabul edip etmemesi, ona ait bir şey değildir. 

Allahu Teâlâ daha sonraj "Allah, kullarını hakkıyla görendir" buyurmuştur ki, bu 


da bir va'ad ve vaid ifâde eder ve bunun mânâsı da açıktır. (107) 


"Allah'ın âyetlerini inkâr edenler, haksız yere peygamberleri Öldürenler ve 
nsanlardan adaleti emredenlerin canına kıyanlar yok mu? Onları çok cıklı bir 
azâb ile müjdele. İşte onlar öyle kimselerdir ki, yaptıkları, 

dünyada da, âhirette de boşa gitmiştir. Onların hiçbir yardımcısı da oktur" Âl-i 
İmran, 21-22). 

Bil ki Allah Teâlâ daha önce, "Eğer yüz çevirirlerse, o zaman sana düşen sadece 
tebliğdir" âyeti ile, İslâm'ı kabul etmeyip yüzçevirenlerin durumunu zikredince, 
bunun peşinden bu yüzçevirenlerin sıfatlarını getirerek, şü üç sıfatı zikretmiştir: 


[108] 


Allah'ın Yolundan Yüz Çevirenlerin Başlıca Sıfatları 


Birinci sıfat: HakTeâlâ'nın "Allah'ınâyetlerini inkâr edenler" vasfıdır. Eğer, 
"Âyetin zahiri, onların Allah'ın bütün âyetlerini inkâr ettiklerini ifâde ediyor. 
Halbuki yahudi ve hristiyanlar böyle değiller. Çünkü onlar, yaratıcı olan Allah'ı, 
Allah'ın ilmi ve kudreti ile âhireti kabul ederler?" denilir ise, biz deriz ki: Buna 
şu iki şekilde cevap verilir: 

1- Biz bu sözdeki "Allah'ın âyetleri"ni, daha önce bahsedilmiş olan Kur'ân ve 
Hz. Muhammed mânâsına alabiliriz. 

2- Bu tabiri, umüm üzere bırakır ve şöyle diyebiliriz: Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetini inkâr eden kimse, Allah'ın bütün âyetlerini inkâr etmiş olur. Çünkü 
bu hususta tenakuza düşen kimse, Allah'ın hiçbir âyetine imân etmiş olmaz. Zira 
eğer o, herhangi bir âyete imân etmiş olsaydı, hepsine imân etmiş olurdu. 

İkinci sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın "Haksız yere peygamberleri öldürenler..." vasfıdır. 


Bununla ilgili birkaç mesele vardır: 1102) 


Birinci Mesele 


Hasan el-Basri, âyeti şeklinde oku muştur ki, bu, mübalağayı, çokça öldürmeyi 
ifâde eder. HO] 


İkinci Mesele 


Ebü Ubeyde İbn el- Cerrah (r.a)dan şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ya 
Resülallah, Kıyamet günü en 

şiddetli azâb görecek olan kimdir?" diye sorulduğunda, Hz. Peygamber (s.a.s): 
"Bir peygamberi veya ma'rufa emredip kötülükten nehyeden bir insanı öldüren 
kimsedir" buyurdu, sonra da bu âyet-i kerimeyi okudu. Daha sonra ise şöyle 
dedi: "Ya Eba Ubeyde, İsrai loğ utları günün evvelinde tek bir saatte kırküç 
peygamber öldürdüler. Bunun üzerine İ srâi loğu I larının zâhidlerinden yüzoniki 
kişi kalkıp, peygamberleri öldürenlere emr-i ma'ruf nehy-i münker yapmışlar, 
İsrâiloğulian da aynı günün sonunda onların hepsini katletmişlerdir. İşte Allah 
Teâlâ'nın âyette bahsettiği kimseler bunlardar." Yine o yahudiler, Yahya İbn 
Zekeriyya (a.s)'yi öldürmüş ve Hz. İsa'yı öldürdüklerini iddia etmişlerdir. İşte 
onların bu sözüne göre, kendilerinin peygamberleri öldürdükleri sabit olmuştur. 
Bu âyet hakkında birkaç sual vardır: 


Birinci sual: Cenâb-ı Hakk'ın, "Aliah'ın âyetlerini inkâr edenler" vasfı gelecek 
hükmündedir. Çünkü bu, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında olup da kendileri 
peygamber öldürmemiş ve adaletle hükmetmemiş kimseler için bir va'id 
(tehdid)dir. Öyle ise bu nasıl doğru olur? 

Buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1- Bu, onların ecdadının âdeti olduğu için, bunun onlara nisbeti de doğru 
olmuştur. Çünkü onlar da atalarının yolunu tasvip etmiş ve benimsemişlerdir. 
Yine babanın işi, -oğlu ona razı olup, onun yolunda gittiği zaman- bazan oğluna 
da nisbet edilir. 

2- Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'i ve mü'minleri öldürmek istiyorlardı. Fakat 
Allah Teâlâ, onu, onlardan korumuştur. Onlar, bunu çok istedikleri için, 
peygamber öldürme vasfının mecazi olarak onlara verilmesi yerindedir. Bu tıpkı 
"Ateş yakıcı, zehir öldürücüdür" denilmesi gibidir. Yani "Ateşe giren ve zehir 
içen bulunduğunda, "öldürme", bu İkisinin ayrılmaz vasfı olur" demektir.Bunda 
da bu, ancak böyle olur. 

İkinci soru: Hak Teâlâ'nın, peygamberleri öldürmek zaten haksız yere olduğu 
halde, "Haksız yere peygamberleri öldürenler.." demesinin mânâsı nedir? 

Cevap: Biz, bunu Bakara süresinde (Bakara, ei) âyetinin tefsirinde izah etmiştik. 
Bundan maksad, onların ne büyük bir günah işlemiş olduklarını göstermektir. 
Yine onların, peygamberleri öldürmedeki zulümleri ile adaleti gerçekleştirmeyi 
kastetmiş oldukları da söylenebilir. 

Üçüncü soru: Hak Teâlâ'nın, "Peygamberleri öldürenler.. ilh." sözünün zahiri 
mânası, onların bütün peygamberleri öldürdüklerini gösterir. Halbuki onların, 
peygamberlerin ne tamamını, ne ekserisini ve ne de yarısını öldürmedikleri 
bilinen bir husustur. 

Cevap: "Peygamberler" kelimesinin başındaki harf-i tarif, istiğrak mânasına 
değil, ahd mânâsına ham (edilmiştir. 

Üçüncü sıfat: Cenâb-ı Allah'ın: "ve insanlar içinde adaleti emredenlerin canına 


kıyanlar.." vasfıdır. Bu ifâde ile ilgili bir-iki mesele vardır: Hu] 


Birinci Mesele 


Sadece Hamza, buradaki "savaşırlar" şeklinde; diğer kıraat imamları ise 
öldürürler) şeklinde okumuşlardır ki, her iki kıraatin ânâsı birdir. Çünkü onlar 
bazan savaşarak peygamberleri öldürürler, bazan a savaş olmaksızın doğrudan 
öldürürlerdi. Ubeyy İbn Ka'b (r.a), bu âyeti: 


"Peygamberleri ve adaleti emredenleri öldürenler.."şeklinde okumuştur. H2] 


İkinci Mesele 


Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Bu âyet, korku ve tehlike zamanlarında, emr-i 
ma'ruf, nehy-i münker 

(iyiyi yayma, kötülükten sakındırma) yapan kimselerin mertebelerinin, yücelik 
bakımından peygamberlerin mertebelerinin hemen peşinden geldiğine delâlet 
etmektedir." 

Bir insanın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in huzurunda ayağa kalkarak: "Hangi cihad 
daha üstündür?" dediği, Hz. Peygamber (s.a.s)'in de: "Cihadın en faziletlisi, 
zâlim bir hükümdara karşı hakkı söylemektir"L(15| buyurduğu rivayet edilmiştir. 
Bil ki, Allah Teâlâ onları, bu üç sıfatla tavsif ettiği gibi, onları üç yönden de 
tehdid etmiştir: 

Birinci tehdid: Allah'ın: "Onları çok acıklı bir azab ile müjdele.. 


Bununla ilgili iki mesele vardır: (14) 


" 


ifadesidir. 


Birinci Mesele 


Bu ifâde, âyetin başındaki di edatının haberi olduğu halde, ceza ve cevap 
mânâsında olduğu için başına 'fâ' harfi gelmiştir. İfâdenin takdiri "Kim inkâr 
ederse., onları müjdele.." şeklindedir. (15) 


İkinci Mesele 


B u ifâde, mecazi mânâya hamledilmiştir. Bu da, o kimseleri azâbla 
korkutmanın, itaatkâr kimseleri 

nimetlerle müjdeleme yerine geçmiş olmasıdır. "Müjdeleme" hakkındaki 
açıklamamız (Bakara, 25) âyetinin tefsirinde geçmişti. 

İkinci tehdid: Hak Teâlâ'nın' 'İşte onlar öyle kimselerdir ki yaptıkları dünyada 
da âhirette de boşa gitmiştir" buyruğudur. Bil ki Cenâb-ı Hak bu âyetle, 
kâfirlerin iyi amellerinin, mükâfaat-larmın dünya ve âhirette boşa gideceğini 
beyân buyurmuştur. Bunların dünyada boşa çıkması, medhedilecek yerde zem, 
sena edilecek yerde lanet edilmesi ile olur. Yine bu dünyada boşa gitmenin 
manasına, öldürülmeleri, esir alınmaları, mallarının ganimet, kendilerinin köle 
olması gibi, o yahudilerin başına gelen apaçık zilletler de girer. Amellerinin boşa 
çıkması, sevabın ikâba dönüştürülmesi ile olur. 

Üçüncü tehdid: Allah Teâlâ'nın:"Onların hiçbir yardımcısı da yoktur" ifadesidir. 


Bil ki Allah Teâlâ, ilk tehdidi ile onlar için elem ve kötülük sebeplerinin 
toplandığını, ikincisi ile menfaat yollarının onlara tamamen kapandığını, bu 
üçüncü tehdid ve vaid'i ile de, onlar için bunların, hiçbir yardımcıları ve 
koruyucuları olmayacak şekilde vuku bulacağını göstermiştir. Allah en iyisini 


bilir, H6] 


"Kitaptan kendilerine bir nasip verilmiş olanları görmedin mi ki, aralarında 
hakem olsun diye Allah'ın kitabına çağınlıyorlar da, sonra onlardan bir zümre (o 
kitaba) arkalarını dönüyorlar. Onlar, yüz çevirmeyi adet edinmiş kimselerdir. 
Bunun sebebi şudur: Onlar, "Cehennem bize ancak sayılı günlerde dokunacak" 
dediler. Uydurdukları bu şey, dinleri hususunda onları yanıltmıştır. Onları, 
(kopmasında) hiç şüphe olmayan bir günde topladığımız ve kendilerine haksızlık 
edilmeyerek herkese kazandığı tastamam ödendiği zaman (halleri) nice olacak?" 
(Al-i İmran, 23-25) 

Bil ki, Cenâb-ı Allah: "Eğerseninle mücâdele ederlerse, (şöyle) de: "Ben, 
kendimi Allah'a teslim ettim" (Ali imran, 20) diyerek, bu yahucli milletinin 
küfürdeki inadlarına dikkat çekince, bu âyette de onların inadlarının ileri 
derecede olduğunu açıkladı. Çünkü onlar, inandıklarını iddia ettikleri kitaba, 
yani Tevrat'a uymaya davet edildiklerinde, azgınlık gösterip, arkalarını 
dönüyorlar. Bu, onların son derece inadcı olduklarını gösterir. 


Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: W7 


Birinci Mesele 


Âyetteki "Kitaptan kendilerine bir nasib verilmiş olanları görmedin mi.." ifâdesi, 
bütün ehl-i kitabı 

içine alır. Şüphesiz ki bu, zemm (kınama) için gelmektedir. Fakat bir başka delil, 
ehl-i kitap'tan herkesin böyle zemme müstehak olmadığını göstermektedir. 
Çünkü Allah Teâlâ: "Ehi-t Kitap içinde ayakta dikilen bir topluluk vardır ki onlar 
gece saatlerinde secdeye kapanarak Allah 'in âyetlerini okurlar" (Aı-i imran, 


113) buyurmuştur. (18) 


İkinci Mesele 


olanlar..." ifâdesinde geçen "Kitap"tan murad, 
Kur'ân'dan başka bir kitaptır. Çünkü Allah Teâlâ o kitabı kâfir olan yahudi ve 
hristiyanlara izafe etmiştir. Durum böyle olunca, o kitabın, onların hak olduğuna 


ve Allah katından geldiğine inandıkları kitap mânasında anlaşılması gerekir. 


[119] 


Kitabın Hükmünden Yüz Çevirenler Hakkında Âyetin Nüzul Sebebi 


Bu âyetin sebeb-i nüzulü olarak birkaç rivayet zikredilmiştir: 

1- İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, yahudilerden bir kadın ile bir 
erkek zina ettiler. Bunlar, 

asalet sahibi ailelerden idiler. Tevrat'ta da zinanın 

cezası olarak recm (taşlanarak öldürülme) hükmü var idi. Asil oldukları için 
onları recmetmeyi istemediler ve o ikisinin meselesinde, recmt bırakmaya, onun 
şeriatında recmi terk etmeye bir ruhsat olur ümidi ile Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
başvurdular. Hz. Peygamber (s.a.s) de recmedilmelerine hükmedince, bunu 
kabul etmediler. Bunun üzerine Peygamberimiz (s.a.s): "Sizinle benim aramda 
Tevrat hakem olsun. Çünkü onda recm hükmü vardır. Sizin en bilgiliniz kimdir?" 
dedi. Onlar, Abdullah b. Sürİya ei-Fedeki" dediler. Onu getirip bir de Tevrat 
getirdiler. Abdullah İbn Süriya, Tevrat'taki recm âyetine gelince, elini onun 
üzerine koyup gizlemek istedi. Bunun üzerine Abdullah b. Selâm (r.a), "Yâ 
Resülallah, recm âyetinin yeri geçti" diye haber verdi. Bunun üzerine o elini 
kaldırdı ve recm âyetini buldular. Hz. Peygamber (s.a.s) de, o kadın ile erkeğin 
recmed il melerini emretti. Allah'ın laneti üzerlerine olasıca yahudiler, bundan 
dolayı son derece gazablandılar. Bunun üzerine Cenâb-ı Allah bu âyeti indirdi. 


2- Hz. Peygamber (s.a.s) yahudilerin midraslarınal!20| girmişti. Orada, 
yahudilerden bir grup bulunmaktaydı. Peygamberimiz (s.a.s) onları İslâm'a davet 
etti. Bunun üzerine onlar, "Sen hangi din üzeresin?" dediler. Hz. Peygamber 
(s.a.s), "İbrahim ümmeti üzereyim.." cevabını verdi. Onlar da "İbrahim bir 
yahudi idi" dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) "Öyle ise Tevrat'a gelin " dedi. Onlar 
buna yanaşmayınca Cenâb-ı Allah bu âyet-i kerimeyi indirdi. 

3- Hz. Peygamberin peygamberliğinin alâmetleri Tevrat'ta zikredilmiş, O'nun 
peygamberliğinin sıhhatine delâlet eden deliller de, aynı zamanda orada 
bulunmaktaydı. İşte bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), onları Tevrat'a ve 
Tevrat'ta kendisinin peygamberliğine delâlet eden sözlere davet etti. Ama onlar 
bundan kaçındılar. Bunun üzerine de Cenâb-ı Hak, bu âyet-i kerimeyi indirdi. 
Buna göre mâna şöyle olur: "Onlar, kitapları olan Tevrat'ın hükmüne icabet 
etmekten kaçındıkları için, onların, senin kitabın Kur'ân'a muhalefet etmelerine 
şaşma! İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, "De ki: "Eğer doğru kimseler 
iseniz, Tevrat'ı getirin de onu okuyun!" (âli imran, 93) buyurmuştur. Bu rivayete 


göre işte bu âyet, Tevrat'ta, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin 
gerçekliğine ve doğruluğuna dair delillerin bulunduğuna delâlet etmektedir. 
Çünkü onlar Tevrat'ta, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetinin sıhhatine delâlet 
edecek delillerin bulunmadığını bilselerdi, Tevrat'ta bulunan şeyleri çarçabuk 
ortaya koymaya yönelirlerdi. Ancak ne var ki onlar bunu gizlemişlerdir. 

4- Bu hüküm, yahudi ve hristiyanlar hakkında umümi bir hükümdür. Bu 
böyledir, çünkü Hz. Muhammed'in nübüvvetine delâlet eden deliller, Tevrat ve 
İncil'de mevcut idi. Onlar da Tevrat ve İncil'in hükmüne davet olunmuşlar, ama 
onlar bunu kabulden kaçınıp diretmişlerdi. 

Cenâb-ı Hakk'ın"Kitaptan bir nasib" sözünün mânâsı, "Kitabın ilminden bir 
nasib" demektir. Çünkü bu ifâdeyi zahirine göre efe alırsak, onların hepsine de 
verilmiş olduğu anlaşılır. Halbuki, bu ifâdeden maksat onların âlimleridir ki, 
Kitâb'ın hükmüne davet edilenler de bunlardır. Çünkü kitabı bilmeyen 
kimseler, kitaba davet edilip çağırılmazlar... 

Hak Teâlâ'nın: Allah'ın kitabına çagınlıyorlar"buyruğu hakkında iki görüş vardır: 
Birinci görüş: İbn Abbas ve Hasan el-Basri (r.a)'nin görüşüdür ki, buna göre 
buradaki "kitap" lafzından maksat Kur'ân'dır. 

Buna göre şayet, "Onlar, kendisini tasdik edip de inanmadıkları bir kitabın 
hükmüne nasıl davet edilirler?" denilirse, biz deriz ki: Onlar, Kur'ân-ı Kerim'in 
Allah katından bir kitap olduğunu gösteren deliller getirildikten sonra O'nun 
hükmüne çağrılmışlardır. 

İkinci görüş: Müfessirlerin pek çoğunun görüşüdür. Buna göre buradaki "kitap" 
sözünden maksat Tevrat'tır. Bu görüşte olanlar şu delilleri ileri sürmüşlerdir: 

a) Âyetin sebeb-i nüzulü hususunda zikredilen rivayetler, yahudilerin, Tevrat'ın 
hükmünü tatbik etmeye çağırıldıklarına, fakat onların bu davetten imtina edip 
kaçındıklarına delâlet etmektedir. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s), onların inâd edip hakkı kabul etmeyişlerine taaccüb 
etmiştir. Taaccüb, onların sıhhat ve doğruluğuna inandıkları ve hak 

olduğunu kabul ettikleri kitabın (Tevrat'ın) hükmünü kabul etmedikleri zaman 
söz konusudur. 

c) Bu, âyetten önceki ifâdelere uygun düşen bir görüştür. Bu böyledir, çünkü 
Allahu Teâlâ, peygamberinin görevinin sadece tebliğ olduğunu beyân edip; 
delillerin apaçık meydanda olmasına rağmen, peygamberine, onların O'nu 
yalanlamak konusunda söylediklerine karşı sabrı tavsiye edince, onların 
sıhhatine inandıkları bizzat kendi kitaplarına karşı büyükienme ve inatlaşma 
yolunu tutup, böylece de Tevrat'ta Hz. Muhammed'in nübüvvetine delâlet eden 
delilleri gizlediklerini beyân buyurmuştur. Bu da, onların son derece katı bir 


taassub içinde bulunduklarını ve hakkı kabulden uzaklaştıklarını gösterir. 

Hak Teâlâ'nın: "Aralarında hakem olsun diye" buyruğunun mânası, "Kitap, 
aralarında hükmetsin diye" şeklindedir. Hükmetmenin kitâb'a nisbet edilmesi, 
meşhur bir mecazdır. Bu ifâde meçhul sigasıyla "Hükmolunsun.. diye" şeklinde 
de okunmuştur. 

Keşşaf sahibi şöyle der: "Hak Teâlâ'nın: buyruğu, söz konusu ihtilâfın, onlarla 
Hz. Muhammed (s.a.s) arasında bulunduğunu değil de, onların kendi arasında 
bulunmasını gerektirir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu davet esnasında, onlardan 
bir kısmının bu daveti kabul etmediklerini bildirmiştir ki bunlar, İsrâiloğullarının 
"âlimler" olduklarını iddia edip öne sürdükleri başkanlarıdır." 

Cenâb-ı Hak sonra"Onlar yüz çeviren kimselerdir" buyurmuştur ki, bu hususta 
da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Arkalarını dönenler başkanlar ile âlimlerdir. Yüz çevirenler ise, bunların 
dtşındakilerdir. Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Sonra âlimler sırt 
çevirince, halk da, âlimlerinin sırt çevirmiş olmasından dolayı, Hz. Muhammed'i 
kabul etmekten yüz çevirmişlerdir. 
b) Hem sırtını dönüp, hem de yüz çevirenler tek bir zümredir. Buna göre mânâ, 
"Onlar söz konusu olan bu mesele hususundaki delilleri dinlemeyip arkalarını 
dönmüşler; diğer mesele ve elde etmek istedikleri hususlar konusunda da, diğer 
hüccetleri dinlemekten yüz çevirmişlerdir" şeklinde olur. Buna göre sanki şöyle 
denilmek istenmiştir: Sen, onların sadece bu meseleye sırt çevirdiklerini 
zannetme! Bilâkis onlar, herşeyden yüz çevirip, kabule yanaşmazlar. 

Cenâb-ı Hakk'ın: "Bunun sebebi şudur: Onlar, "Cehennem bize ancak sayılı 
günlerde dokunacak" 
dediler" sözüne gelince, bu ifâdenin tefsiri konusundaki açıklamalarımız Bakara 
süresindek (Bakara, eo) âyetinin tefsirinde geçmişti, 
Âyetin mâkabliyle münâsebeti şöyledir: Allahu Teâlâ önceki kısımda, "Sonra da 
onlardan bir zümre (o kitaba) arkalarını dönüyorlar. Onlar, yüz çevirmeyi âdet 
edinmiş kimselerdir" buyurunca, bu âyette de, bu sırt dönme ve yüz çevirmenin, 
sırf onların, "Cehennem bize ancak sayılı günlerde dokunacaktır" demiş olmaları 
ile meydana geldiğini belirtmiştir. 
Cübbâi şöyle demektedir. "Bu âyette, cehennemliklerin cehennemden 
çıkarılacaklarını söyleyenlerin görüşlerinin bâtıl ve yanlış olduğuna bir delâlet 
bulunmaktadır. Çünkü, eğer bu husus Ümmet-i Muhammed hakkında doğru 
olursa, aynı şekilde diğer ümmetler hakkında da doğru olur. Eğer bu diğer 
ümmetler hakkında sabit ve doğru olursa, bunu söyleyen yalancı olmaz ve aynı 
zamanda kınanmaya müstehak olmaz.. Cenâb-ı Hak bu hususu kınamak için 


zikredince, cehennemliklerin cehennemden çıkacaklarına dair verilen hükmün 
yanlış bir hüküm olduğunu anlamış oluruz." 

Ben de derim ki: Onun böyle bir sözü söylememesi gerekirdi. Çünkü onun 
mezhebine göre affetmek, Allah için güzel ve caiz olan bir husustur. Durum 
böyle olunca, bu ümmetin affedilmiş olmasından, diğer ümmetlerin de 
affedileceği neticesi çıkmaz.. 

Biz böyle bir şeyin gerektiğini kabul etsek bile, fakat siz niçin, "Fâsıkın 
cehennemden çıkarılacağını söyleyen kimselerin zemmediteceğini" söylediniz? 
Daha doğrusu burada bundan başka şu izahlar da bulunmaktadır: 

a) Onlar belki de, fâsıkın azâb müddetinin kısa ve az olacağı hususunda kat'i 
konuştukları için söz konusu zemmi hak etmişlerdir. Çünkü rivayet edildiğine 
göre onlar, "Bizim azâb göreceğimiz müddet, yedi gündür" diyorlardı. Onlardan 
bazıları da, "Daha doğrusu, buzağıya tapma müddeti olan kırk gecedir" 
diyorlardı. 

b) Onlar dinin esasları hususunda gevşek davranıyorlar ve: "Bizden bir hatantn 
sâdır olduğu kabul edilse bile, bizim azabımız az olacaktır" diyorlardı. Bu 
yanlıştır, çünkü bize göre tevhid, nübüvvet ve âhiret hususunda hatalı davranan, 
yanlış inanan kimsenin azabı ebedidir. Çünkü o kâfirdir; kâfirin de azabı ebedi 
ve daimidir. 

c) Onlar: "Cehennem bize ancak sayılı günlerde dokunacak" dedikleri zaman, 
Hz. Muhammed'i yalanlamayı önemsiz bir iş kabul ettiler ve bunun, cezanın 
artmasında bir tesiri olmadığına inandılar. Böylece de bu, Hz. Muhammed'i 
apaçık bir biçimde yalanlama olmuştur. Bu ise küfürdür; şüphe yok ki küfründe 
ısrarlı olan kâfirin azabı da ebedidir. Durum, bizim söylediğimiz gibi olduğuna 
göre, Cübbâi'nin bu âyeti hüccet getirmesi zayıf bir durumdur. Bu hususta 
tafsilatlı açıklama, Bakara süresinde (80. âyetinde) geçmişti. Cenâb-ı 
AllahUydurdukları bu şey, dinleri hususunda ontart yanıltmıştır" buyurmuştur. 
Bil ki âlimler, buradaki "Uydurdukları şey "den muradın ne olduğu hususunda 
ihtilâf etmişlerdir. Bu, onların "Biz Allah'ın oğullan ve sevgilileriyiz" (Maide, a> 
şeklindeki sözleridir denilmiştir. Yine bunun, onların, "Cehennem bize ancak 
sayılı günlerde dokunacaktır " şeklindeki sözleri olduğu da söylenmiştir. Bazıları 
da: "Onları, Hz. Muhammed'e, "Biz hak üzereyiz, sen ise bâtıl üzere.." demeleri 
aldatmıştır" demiştir. 

Allahu Teâlânları, (vukuunda) hiç şüphe olmayan bir günde topladığımız zaman 
nice olacak?" buyurmuştur. Bunun mânâsı şudur: Allahu Teâlâ onların içinde 
bulundukları cehalet sebebiyle aldanışlarını anlattıktan sonra, cehaletin 
tamamiyle ortadan kalkacağı ve aldanışların ortaya çıkacağı bir günün mutlaka 


geleceğini beyân edip, "Onları, (vukuunda) hiç şüphe olmayan bir günde 
topladığımız zaman nice olacak?" buyurmuştur. Bu sözde bir hazif vardır ve 
takdiri "onların durumları ve halleri nice olacak?" şeklindedir. ü& (= nasıl, nice) 
kelimesi kendisine delâlet ettiği için "hal" kelimesi hazfolunurbeni ziyaret 
etmemiş olsa bile, ben ona ikram ederim. Ya beni ziyaret etseydi nasıl olurdu?" 
dersin. Yaneni ziyaret etseydi, hali nasıl olurdu?" demektir. Şunu bil ki bu hazif, 
nefsi, o kişinin "ziyaret etseydi" ifâdesindeki bütün ikram ve izzet çeşitlerini ve 
bu âyette de bütün azab çeşitlerini araştırıp hatırlamaya sevkedeceği İçin, daha 
fazla belagatı ifâde etmektedir. 

Hak Teâlâji "Onları bir gün için topladığımız zaman..." buyurmuş,Bir günde..." 
buyurmam ıştır. Çünkü bundan murad cezalandırılacakları bir gün için", veya 
"hesaba çekilecekleri bir gün için..." mânâsıdır. Böylece, muzaaf olan kelime 
düşürülmüş, lam harf-i cerri, düşen bu kelimeye delâlet etmiştir. 

Ferrâ, "fâm harfinin, mahzuf bir işle ilgili olduğunu" söyler. Sen"Onlar perşembe 
günü için toplandılar " dediğinde, bunun mânasıOnlar, perşembe günü olan bir iş 
için toplandılar" demektir. Fakatlar, perşembe gününde toplandılar" dediğinde, 
herhangibir "iş" takdir etmemiş olursun. Yine malumdur ki, bu hesap gününün 
faydası, insanlara hakettiklerini vermek ve sevaba nail olanlar ile cezaya 
müstehak olanlar arasındaki farkı göstermektir. 


Âyettek sıfatı, "kendisinde şek olmayan" mânasındadır. 021] 


Âhirette Hiç Kimseye Zulmedilmez 


Cenâb-ı Hak "Herkese kazandığı tastamam ödendiği zaman).." buyurmuştur. 
Eğer sen "kazandığı" ifâdesini, kulun iş ve ameline hamledersen, sözde bir hazif 
bulunmuş otur ki bunun takdiri de "Herkese kazandığı sevap veya ikâbın 
karşılığı verilecektir" şeklindedir. Eğer sen "kazandığı" ifâdesini, sevap ve ikâb 
mânasında altrsan, böyle bir takdire gerek kalmaz. Allahu Teâlâ sonra: 
"Kendilerine haksızlık edilmeyecek" buyurmuştur. Binâenaleyh onların 
itaatlarının sevabı eksiltilmez ve günahlarının cezası da arttırılmaz. Bil ki Cenâb- 
ı Hakk'ın: "Herkese kazandığı tastamam ödendi(ğizaman)..." buyruğunu, bazıları 
va'id-i ilâhiye delil getirirlerken, aynı şekilde "ehl-i kıble olan büyük günah 
sahiplerinin cehennemde ebedi kalmayacaklarını" söyleyen ehl-i sünnet âlimleri 
de bu ifâde ile istidlal etmişlerdir. Birinciler şöyle demişlerdir: "Şüphe yok ki 
büyük günah sahibi, işlediği o günah sebebi ile cezayı hak etmiştir. Âyet-i 
kerime ise, herkese amelinin ve kazandığı şeylerin karşılığının tastamam 
verileceğine delâlet etmektedir. Bu, büyük günah sahibine cezanın ulaşmasını 


gerektirir." 

Biz buna şöyle cevap veririz: Bu istidlal, umümi ifâdeler cümlesindendir. Biz 
daha önce, Mu'tezile'nin umümi ifâdelere tutunmasından bahsetmiştik. 

Bizim âlimlerimiz ise şöyle demektedirler: "Mü'min, muhakkak ki imanın 
sevabını haketmiştir. Binâenaleyh, "Herkese kazandığı tastamam ödendiği 
(zaman) " âyetinden dolayı, bu sevabın kendisine tastamam verilmesi gerekir. Bu 
kulun, önce cennette sevabının ödenip, daha sonra ceza yurdu cehenneme 
atılması icmâ ile bâtıldır." 

Yahut da şöyle denilir: "Kul önce cehennemde cezalandırılır. Sonra da, içinde 
ebedi kalmak üzere, sevap yurdu cennete geçirilir.." Bizim, ulaşmak istediğimiz 
netice de işte budur. Eğer, "Onların imanlarından elde ettikleri sevabın, 
günahlarının cezası ile boşa gittiğinin söylenmesi niçin caiz olmasın?" denilir 
ise, biz deriz ki: Bu, bâtıldır. Çünkü biz "ihbat" (sevapların, günahlar yüzünden 
boşa gitmesi) görüşünün imkânsız olduğunu Bakara süresinde açıklamıştık 
(Bakara, ir âyette). Yine biz zaruri olarak biliyoruz ki. yetmiş senelik tevhidi 
inancın sevabı, bir yudum içkinin günahından çok Tazıdır. Bu konuda bizimle 
tartışan kimse, boşuboşuna inadlaşmış olur. İhbat"m doğru olduğunu kabul etsek 
bile, bir yudum içki içmenin günahı ile imanın bütün sevabının düşmesi 
imkânsızdır. Yahya İbn Muaz(r.h) şöyle derdi: "Bir anlık imanın sevabı, yetmiş 
yıllık küfrü düşürür. O halde, yetmiş y.ılık imanın sevabının bir anlık günahın 


cezası ile düşeceği nasıl düşünülebilir?" Şüphe yok ki bu açık bir sözdür. [122] 


"De ki: "Allahım, Ey mülkün sahibi sen mülkü dilediğine verirsin, mülkü 
dilediğinden de (geri) alırsın. Dilediğin kimsenin kadrini yükseltir, dilediğini de 
alçalhrsm. Hayır, yalnız senin elindedir. Şüphesiz ki sen her şeye hakkıyla 
kadirsin. Geceyi gündüzün içine sokarsın, gündüzü de gecenin içine sokarsın. 
Ölüden diri çıkarırsın, diriden ölü çıkarırsın. Sen, dilediğin kimseye hesapsız 


nzık verirsin" (Ali İmran, 26-27) 1231 


Ayetinin Mâkabliyle Münasebeti 


Bil ki Hak Teâlâ tevhid'in, nübüvvetin ve İslâm dininin doğruluğunun delillerini 
zikredip, sonra Peygamberine (s.a.s): "Eğer seninle mücâdele ederlerse, (şöyle) 
de: "Ben, bana tabi olanlarla birlikte, kendimi Allah'a teslim etmişimdir" (Ali 
ımran, 20) deyip; daha sonra, O'na karşı çıkan ehl-i kitabın sıfatlarından Allah'ı 
inkâr etme ve peygamberler ile sâlih kişileri haksız yere öldürmeyi zikredip, 
"Kitaptan kendilerine bir nasib verilmiş olanları görmedin mi..." (Ar- 


iimran,23)âyetinde onların son derece inadcı ve isyankâr olduklarını anlatıp, 
"Cehennem bize ancak sayılı günlerde dokunacak" (An imran, 24) âyeti ile, ne 
kadar büyük bir aldanış içinde olduklarını ifâde edip, daha sonra da "Onları, 
(vukuunda) hiç şüphe olmayan bir günde topladığımız zaman halleri nice 
olacak!" diyerek onlar hakkında ilahi tehdidini zikredince, Hz. Muhammed 
(s.a.s), O'nun ve O'na tâbi olanların yolunun, bu inadcı ve azgın kâfirlerin 
yolundan farklı olduğunu gösteren dua ve teşbihlerde bulunmasını emretmiş, 
Allah'ı nasıl yücelteceğini, nasıl ta'zim edeceğini O'na nasıl dua ve talepte 
bulunacağını öğretereki "De ki: "Atiahım, Ey mülkün sahibi..." buyurmuştur. Bu 


ifâde ile ilgili bir kaç mesele vardır: 1241 


Lafzı Hakkında Bilgi 


Nahiv âlimleri, lafzl hakkında ihtilâf etmişlerdir. Halil ve Sibeveyh bu lafzın,(Ey 
Allah) manasında olup, sondaki şeddeli "mim" harfinin ise nida edatının yerini 
tuttuğunu söylemişlerdir. 

Ferrâ'ya gelince, bu lafzın aslının,Ey Allah'ım, (hakkımda) hayrı dile" tabiri 
olduğunu, çok söylendiği için nida edatı ile kelimesinin hemzesini Arapların 
hazfettiklerini, böylece bu cümleninşekline dönüştüğünü söylemiştir. Bunun bir 
benzeri de, Arapların"gel" sözleridir. Bu sözün aslı dır. Buna, kelimesi bitişerek , 
şeklini almıştır. 

Halil ile Sibeveyh'in, Ferrâ'nm görüşünün yanlışlığına dair delilleri şunlardır: 

1- Eğer durum, Ferrâ'nın dediği gibi olsaydı,arada bir atıf harfi olmaksızın 
"Allah'ım, şöyle yap" denilemeze. Çünkü bunun takdiri, meselâ"Allah'ım, 
hayrımızı dile ve bizi bağışla" şeklindedir. Halbuki, "AHahümme" kelimesinden 
sonra atıf harfi getiren hiçbir kimse görmedik. 

2- Bu, Zeccâc'ın delilidir: Şayet durum Ferrâ'nm dediği gibi olsaydı, bu ifâdenin 
aslına göre de söylenmesi caiz olur ve denilebilirdi. Nitekim ptij "Yazıklar 
olsun" denilir. Bu ifâde aslı üzere kullanılarak da denilir. 

3- Eğer durum Ferrâ'nm dediği gibi olsaydı, nida harfi hazfedilmiş olur 
vedenilmesi de caiz olurdu. Bu caiz olmadığına göre, Ferrâ'nm görüşünün yanlış 
olduğunu anlarız. 

Aksine biz diyoruz ki: Nida harfinin bulunması gerekir. Nitekim "Ya Allah, beni 
bağışla" da denilir. 

Ferrâ bütün bunlara şöyle diyerek cevap verir: Birinci görüşünüz zayıftır. 
Çünküifâdesi,Allah'ım kastet, dile" mânâsındadır. 

Eğer bunun mânâsı, şeklinde olsaydı, bu durumda ma'tuf, ma'tüfun aleyhten 
başka birşey olurdu. Böylece de istenen şey ikiye çıkmış olurdu: Birisi, 
onunayrımızı) dile' sözü; ikincisi ise"Bizi bağışla" sözüdür. Fakat biz atıf harfini 
hazfettiğimiz zaman, onunsözüsözünün bir açıklaması olmuş olur Böylece de her 
İkisi ile taleb edilen şey, tek bir şey olmuş olur ve bu daha te'kidli olur. Kur'ân'da 
bunun benzerleri çoktur. 

İkinci görüşünüz de zayıftır. Çünkü bize göre bunun aslı,v "Ey Allah, hayrımızı 
dile" ifadesidir. Bunun asit üzere kullanılabileceğini kim inkâr ediyor. Yine pek 
çok lafızda, fer'jn aslın yerini tutması caiz değildir. Baksana, Halil ile Sibeveyh'e 
göre,"O, ne kerimdir!" ifâdesinin mânâsı,"Hangi şey onu böylesine kerim 
yaptı?" şeklindedir. Sonra taaccüb mânası sadedinde aslının bu şekilde olduğunu 
iddia ettikleri bu söz, hiç kullanılmamıştır lafzında da böyledir. 

Üçüncü görüşünüz de zayıftır. denilemiyeceğini kim kabul ediyor?" Ferra bu 


hususta şu şiiri nakletmiştir: 

"Sana düşen, her teşbih ettiğinde veya her duâ ettiğinde "Ey Allah'ım" 
demendir." 

Ferrâ sözüne devamla, "Basralıların "Bu, meşhur bir şiir değildir " şeklindeki 
sözlerinin neticesi, nakli yalanlamaya götürür. Biz bu kapıyı açarsak, dil ve 
nahiv namtna hiç bir şey tenkidden halt kalamaz. Muarızımızın, "harf-i nidanın 
zikredilmesi lâzımdır" şeklindeki görüşüne cevap olarak da şunu söyleyebiliriz: 
Nida harfi bazan hazfedilebilir. Nitekim, Cenâb-ı Hak da:"Yusuf, ey çok doğru 
sözlü, bize fetva ver" (Yusuf, 46) âyetinde de nida harfini hazfetmiştir. 
Binâenaleyh böyle bir hazfin sadece bu isme tahsis edilmiş olması da uzak Dir 
ihtimal sayılmaz" demiştir. 

Ferrâ daha sonra, Basralıların görüşünün yanlışlığına şu delilleri de getirmiştir: 
a) Biz bu tabirdeki mim harfinin, nida harfinin yerine getirilmiş olduğunu 
söylersek, nidayı münâdâdan sonraya bırakmış oluruz ki, bu kesinlikle caiz 
değildir. Çünkü, hiçbir zaman denilemez. Halbuki sizin görüşünüze göre, durum 
böyle olmaktadır. 

b) Eğer bu harf, nida harfinin yerini tutmuş ve onun yerine getirilmiş 

olsaydı, bunt.n aynısının diğer isimlerde de yapılması caiz olurdu,deni'ebildiği 
gibi, fiij ve fjx< de denilebilirdi. 

c) Eğer mim harfi nida harfinin yerine getirilmiş olsaydı, o zaman nida harfiyle 
mim harfi, aynı anda bir kelimede bulunamazlardı. Ancak ne var ki, bizirr 
kendisiyle istidlal ettiğimiz şiirdemim harfiyle nida harfi aynı anda bulunmuştur. 
d) Biz, Arapların, kelimenin başına gelmiş olan, fakat kelimeden başka olan 
harflerin bir kısmının mânâsını ifâde etmek için, bu mim harfini tam isimlerin 
başına getirdiklerini görmemekteyiz. Binâenaleyh bu tek lafızda, bunu yapmak, 
dil konusunda umümi olan bir kaidenin ve İstikranın hilâfına hükmetmek olur ki 
bu caiz değildir. Bu konuda söylenebilecek sözün tamamı, işte bundan ibarettir. 


[125] 


İkinci Mesele 


vasfının mansub oluşu hususunda iki görüş vardır: 

a) Sibeveyh'in görüşüne göre bu, nidadan ötürü mansubtur."Deki: "Allah'ım, ey 
göklerin ve yerin yaratıcısı!" iZümeı, 46} âyetinde de durum aynıdır. 
Bunun,ifâdesinin sıfatı olması caiz değildir. Çünküisim ve harften meydana 
gelmiş bir lafızdır. Böyle birleşik bir lafzın sıfat olması mümkün değildir. 

b) Bu kelime, Müoerred ve Zeccâc'a göre, müfred münâda'nın sıfatıdır. Çünkü 


lafzı, sonundaki mim ile birlikte, başında lı nida edatı bulunan müfred münadâ 
yer.ndedir. Sıfatın, nida edatının yanısıra kullanılması imkânsız olmadığı gibi, 


mim harfinin yanısıra kullanılması da imkânsız değildir. [126] 


Bu Ayetin Nüzul Sebebi 


Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s) Mekke'yi fethettiğinde 
ümmetine Bizans ve Fars İmparatorluklarımı da birgün ele geçireceklerini 
müjdeledi. Bunun üzerine münafık ve yahudiler, 

"Olacak değil. Fars ve Bizans krallıkları Muhammed'in eline nasıl geçebilir. 
Onlar Muhammed'den daha güçlü ve kuvvetli" dediler. 

Yine rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Hendek Savaşı'nda, 
kazılacak hendeğin sınırlarını çizip, her on kişilik gurubun "kırk zira'lık bir yer 
kazmalarını" söyledi. Müslümanlar hendek kazarken, bir yerae kazmaların 
gücünün yetmediği tepe gibi bir kaya karşılarına çıktı. Bunun üzerine Selmân 
(ra)ı, Hz. Peygamber (s.a.s)'e gönderdiler, o da durumu haber verdi. Hz. 
Peygamber (s.a.s), Selmân'ın elinden levyeyi alıp, o taşa öyle bir vuruş vurdu ki 
taş yarıldı ve taştan karanlık gecenin ortasında kandil gibi etrafı aydınlatan 

bir şimşek çıktı. Bunun üzerine hem Hz. Peygamber, hem de müslümanlar tekbir 
getirdiler. Hz. Peygamber (s.a.s), "Sanki köpeklerin azı dişi gibi (sıra sıra) 
Hire'nin köşkleri bana göründü" dedi. İkinci vuruşunda, "Bana, rum diyarının 
kırmızı sarayları göründü"; üçüncü vuruşta da, "Bana, San'a'nm sarayları 
göründü' dedi. "Ve Cebrail (a.s) bana, ümmetimin bütün bu milletlere gâlib 
geleceğini haber- verdi, müjdeler olsun" buyurdu. 

Bunun üzerine münafıklar, "Peygamberinizin asılsız va'adlerde bulunuşuna, 
Yesrib (Medine)'den, Hire'nin köşklerini ve Kisra'nın saraylarını size haber 
verişine ve buraların elinize geçeceğine şaşmıyor musunuz? Halbuki siz şu anda, 
savaşa çıkmaya bile kadir olamıyorsunuz ve korkunuzdan hendek kazıyorsunuz" 
dediler. Bunun üzerine işte bu âyet-i kerime nazil oldu. Allah en iyisini bilendir. 
Hasan el-Basri de şöyle demiştir: "Hak Teâlâ, Peygamberi Hz. Muhammed 
(s.a.s)'e, kendisinden, Fars ve Bizans Krallıkları'nın mülkünü kendisine 
vermesini istemesini ve Arapların üzerindeki zilleti Fars ve Rumlar üzerine 
geçirmesini niyaz etmesini emretti. Allah'ın bunu emretmiş olması, Hz. 
Peygamber'in duasını kabul edeceğine bir delildir. Diğer peygamberlerin durumu 
da aynıdır. Onlar bir dua etmekle emrolundukları zaman, onların o duaları 


mutlaka kabul olunurdu. 271 


Dördüncü Mesele 


"Mülk", kudret; "Mâlik" ise, kadir mânasındadır. "Mâlike'l-mülkü" vasfının 
mânâsı, kudrete kadir olan 

demektir. Binâenaleyh mana, "mahlükâtın kadir oldukları şeyler üzerindeki her 
türlü kudretleri, ancak Allah Teâlâ'nın kadir kılmasıyla olur. Buna göre O, her 
kadiri, gücünün yettiği şeye kudretli; her mâliki de sahib olduğu mülke sahip 
kılan demektir. 

Keşşaf sahibi, "Mâlike'l-mülk"ün; "O, mülkün cinsine sahiptir. Dolayısıyla O, 
mülk sahiplerinin sahip oldukları şeydeki tasarrufları gibi, mülk cinsinde tasarruf 
eder" manasında olduğunu söylemiştir. Bil ki Allah Teâlâ, kendisinin mutlak 
mânâda mâlikü'l-mülk olduğunu beyân edince, bundan sonra bunun teferruatına 


girip, şu beş şeyi zikretmiştir. (128) 
Mülkün Sahibi Olan Allah'ın Tasarrufatı 


1- "Sen mülkü dilediğine verirsin, mülkü dilediğinden de (geri) alırsın" 
buyurmuştur. Bu ifâde hakkında âlimler çeşitli izahlar yapmışlardır. [129] 


Mülkden Nübüvvet Kasdolunmaktadır 


a) Bundan murad, nübüvvet ve risâlet mülküdür. Nitekim Hak Teâlâ: "Biz, 
gerçekten İbrahim soyuna da kitap ve hikmet verdik. Onlara büyük bir mülk 
bahşettik" {Nisa, 54)buyurmuştur. Peygamberlik, en büyük mülk mertebesidir. 
Çünkü âlimlerin diğer insanlar üzerinde, manen; zâlim hükümdarların da zahiren 
büyük tesirleri vardır. Peygamberlerin ise hem manen, hem de maddeten insanlar 
üzerinde tesiri vardır. Manen tesirleri, her insanın onların din ve şeriatlarını 
kabul edip, onun hak olduğuna inanmalarının gerekmesidir. Maddeten olan 
tesirleri de, insanlar isyan edip hakkı dinlemediklerinde, o insanların ölümü hak 
etmiş olmalarıdır. 

Bazı insanların, kendileri gibi bir insanı Allah'ın peygamber olarak göndermesini 
imkânsız görmeleri, bu izahı kuvvetlendirir. Böylece Allah Teâlâ, onların "Allah, 
bir insanı mı peygamber gönderdi" 94) dediklerini nakletmiş ve "Eğer onu bir 
melek yapsaydık, onu da muhakkak bir insan (şeklinde)gösterirdik" 
(Enam,9)buyurmuştur. 

Bazı insanlar da, Allah'ın insan bir peygamber gönderebileceğini kabul etmiş, 
fakat "Şu Kur'ân iki memleketin birindeki büyük bir adama indirilmeli değil 
miydi?" (Zuhrut,3i)dedikleri, âyette de nakledildiği gibi, "Muhammed, fakir ve 


yetim birisidir. Bu büyük makam ona nasıl yakışır?" demişlerdir. Yahudiler, 
"Peygamberlik bizim ata aittir. Kureyş, nübüvvet ve kitap ehli değildir. 
Binâenaleyh nübüvvet, Muhammed'e nasıl yakışır?" derlerken; münafıklar da, 
"Yoksa onlar Allah'ın fazlından insanlara verdiği şeylere hased mi ediyorlar" 
(Nisa, 54) âyetinde de belirtildiği gibi, Hz. Peygamber'in nübüvvetini 
çekemiyor-lardı. 

Yine biz, Cenâb-ı Hakk'ın: "O inkâr edenlere de ki: "Yakında mağlub olacaksınız 
ve cehenneme sürüleceksiniz. O, ne kötü yataktır" (â1-i imran, 12) âyetini tefsir 
ederken, yahudilerin sayılarının, silâhlarının ve kuvvetlerinin çokluğu ile Hz. 
Peygamber'e karşı büyülendiklerini söylemiştik. Sonra, Cenâb-ı Hak, bütün bu 
zümrelere mülkün yegâne mâlikinin kendisi olduğunu, dolayısıyla da mülkünü 
istediği kimselere vereceğini beyân etmek suretiyle reddiyede bulunmuş ve, "Sen 
mülkü dilediğine verirsin, mülkü dilediğinden de (geri) alırsın" buyurmuştur. 
Buna göre şayet, "Siz Allahu Teâlâ'nın, "Sen mülkü dilediğine verirsin" 
buyruğunu, nübüvvet mülkünü vermek mânasına alırsanız, o zaman O'nun 
"Mülkü dilediğinden de (geri) alırsın" ifâdesini de, peygamber yapmış olduğu 
kimseleri, peygamberlikten bazan azleder anlamına hamletmemiz gerekir. 
Halbuki, bunun caiz olmadığı bilinen bir husustur" denilirse, biz deriz ki: Buna 
şu iki şekilde cevap verilebilir: 

Birinci cevap: Allah Teâlâ peygamberliği bir kimsenin sülalesine verip, sonra da 
nübüvveti onun neslinden çekip alarak, bununla bir önceki soydan olmayan 
başka bir insanı şereflendirince, Allah Teâlâ'nın, peygamberliği onlardan çekip 
almış olduğunun söylenmesi doğru olur. Yahudiler nübüvvetin, mutlaka ve 
mutlaka, İsrâiloğulları içinde kalacağına inanıyorlardı. Allah Teâlâ Hz. 
Muhammed (s.a.s)'i nübüvvet ile şereflendirince, "O nübüvvet mülkünü 
İsrailoğullarından alıp Araplara verdi" denilmesi doğru olur. 

İkinci cevap: O'nun, "Mülkü dilediğinden de (geri) alırsın" buyruğundan 
maksat, onu verdikten sonra çekip geri alma mânası değil de, onları, o 
mülkünden mahrum edip onlara o mülkü vermeme mânâsıdır. Bunun bir benzeri 
de Cenâb-ı Hakk'ın: "Allah iman edenlerin velisidir. Onları karanlıklardan nura 
çıkarır" (Bakara, 257) âyetidir. Oysa ki bu tabir asla küfür zulmetine düşmemiş 
olan kimseleri de içine alır... 

Yine Allahu Teâlâ, kâfirlerin, peygamberlere (a.s), "...Yahud mutlaka bizim 
dinimize döneceksiniz" (Arat, sej dediklerini, o peygamberlerin de, "Sizin 
dininize dönmemiz olacak şey değildir, Rabb'imiz olan Allah dilerse başka..." 
(Arat, 89) dediklerini haber vermiştir. Oysa ki peygamberler, hiçbir zaman 
onların dininde olmamışlardır. Cenâb-ı Hakk'ın: "Mülkü dilediğine verirsin" 


buyruğunu nübüvvet mülkü şeklinde tefsir edenlerin görüşlerinin izahı 
konusundaki sözün özeti budur. H30] 


Mülkten, Makam Ve Mal Çokluğu Kasdolunmuştur 


b) Mülkden murad, örfde mülk olarak adlandırılan her şeydir. Bu da şu şeylerin 
tamamından ibarettir: 

1- Mal ve makam çokluğu... 

Mal çokluğuna gelince, bu ifâdenin içine canlı ve cansız her şey; evler, gelir 
getiren araziler, tarlalar,ekinler ve nesiller dahildir.. 

Makam çokluğuna gelince, bu bir kimsenin insanlar nazarında heybetli ve güç 
sahibi, sözü yerine getirilen ve kendisine itaat edilen bir kimse olmasıyla olur. 

2- Bu, bir kimsenin, başkalarının kendisine itaat, emir ve yasaklan doğrultusunda 
hareket etmesinin vâcib olduğu bir mevki ve makamda bulunmasıyla olur. 

3- Bu, bir kimsenin, birisi mülkünde kendisiyle münazaaya girip tartıştığında, 
tartışmaya giren o kimseyi ezip onu mağlub edebileceği bir makamda 
bulunmasıyla mümkün olur. Bütün bunların ise, sadece Allah tarafından 
meydana getirilebileceği bilinen bir keyfiyyettir. 

Birinci şıkka gelince: Biz son derece zeki olan topluluklar görüyoruz.. Onlar son 
derece yorulup, en büyük ilgi ve itinayı göstermelerine rağmen, azıcık mal dahi 
elde edemiyorlar. Yine biz, gafil ve ahmak olan nice kimseler görüyoruz ki, 
sayısız derecede mal ve mülke sahiptirler... 

Makam elde etmeye gelince, bu daha da açıktır. Çünkü biz nice hükümdar ve 
yönetici görmekteyiz ki, makam elde etmek uğruna çok büyük mallar 
harcıyorlar, fakat buna rağmen halkın ve tebaanın gözünde, her gün daha fazla 
zelil ve hakir olmaya devam ediyorfar. Durum bazen bunun aksi olabilir. Bu da, 
insanın gönüllerde büyümesi, kalblerde şecaat ve heybet arzetmesi, kendisine 
büyük-küçük herkesin boyun eğip inkiyâd etmesi ve uzak-yakın herkesin ona 
boyun eğmesiyle olur. 

İkinci şıkka gelince, ki bu kendisine boyun eğmenin vâcib olmasıdır. Bunun, 
Allah Teâlâ'nın kullarından bazısını kendisiyle şereflendirdiği malüm olan bir 
keyfiyyettir. 

Üçüncü şıkka gelince, ki bu kendisiyle münazaa eden kimseyi mağlub edip 
yenmektir. Bunun da ancak Allah Teâlâ'nın yardım ve tevfikiyle olacağı da 
herkesçe bilinen bir husustur. Çünkü biz, nice az grupların, Allah'ın izniyle çok 
ve kalabalık zümrelere galip geldiğini müşahede ettik. İşte şu durumda akli 
delille de, Allahu Teâlâ'nın, "Mülkü dilediğine verirsin" buyruğunun doğruluğu 


ortaya çıkmış oldu. 

Bil ki, burada Mu'tezile'nin görüşü bulunmaktadır. Ka'bi şöyle der: "O'nun, "Sen 
mülkü dilediğine verirsin, mülkü dilediğinden de (geri) alırsın" sözünün mânası 
irâde ve ihtiyar yoluyla değil, ancak müstehak olma yoluyladır. Böylece Cenâb-ı 
Hak, mülkü onun hakkını verecek olan kimseye verir; yine onu ancak, Rabb'inin 
emrine isyan eden kimselerden çekip alır. Cenâb-ı Hakk'ın, "Zalimler ahdime 
nail olamaz" (Bakara, 124> âyeti de buna delâlet eder. Yine Cenâb-ı Hak, "Salih 
kulu" (Tâlüt) hakkında, "Muhakkak Allah onu sizin üstünüze beğenip seçmiştir. 
Ona ilimce ve vücudca bir üstünlük vermiştir" ( Bakara. 247) buyurmuş ve bunu 
mülkün sebebi kılmıştır." 

Cübbâi de şöyle demektedir: "Bu hüküm, âdil hükümdarlar hakkındadır. Fakat 
zâlim hükümdarların mülklerinin Allah'ın vermesi ile olması caiz değildir. Hem 
bu nasıl Allah'ın vermesi ile olur ki. Çünkü Allah Teâlâ, onların melik 
olmamalarını gerekli kılmış ve onları bundan men etmiştir. Böylece bizim bu 
söylediklerimizle, Allah Teâlâ'nın kendilerine hükümdarlık verdiği kimselerin 
sadece âdil hükümdarlar olduğu, zâlim hükümdarların ise böyle olmadığı sabit 
olmuş olur. 

Mu'tezile şöyle demiştir: "Bunun bir benzeri de, bizim rızık hakkında 
söylediğimiz husustur. Rızık mefhumuna, Allah'ın istifâde edilmesini 
yasakladığı ve sahibine verilmesini emrettiği haram şeyler girmez. Burada da 
böyledir. Mülkü almak bunun aksinedir. Çünkü kendisini gerektiren bir 
menfaattan ötürü mülkü âdil hükümdarlardan çekip alabileceği gibi, zâlim 
hükümdarlardan da çekip alabilir. Mülkün çekilip alınması şu şekillerde olur: 
Ölüm ile, aklın giderilmesi ile, kuvvet, güç ve hislerin alınması ile, çeşitli 
musibetlerin gelip malların telef olmasıyla olabilir. Bir de, Allah Teâlâ hak yolda 
olan kimseye, bâtıl yolda olan zorba hükümdarların elindeki mülkü çekip 
almasını emreder, Ona güç ve muzafferiyet verir. Binâenaleyh hak yolda olan bir 
hükümdar, böyle bâtıl yoldaki birisi ile savaşıp, onu yenerek mülkünü elinden 
aldığı zaman, bu çekip almanın da Allah'a isnad edilmesi caiz olur. Çünkü bu da 
O'nun emri ile tahakkuk etmiştir. Allah'ın Fars mülkünü, Peygamberinin 
vasıtasıyla çekip alması, işte bu tarz üzere olan bir çekip almadır." Bu konuda, 
Mut'tezile'nin sözünün tamamı budur. 

Bil ki bu konu, son derece Önemli bir konudur. Bu böyledir, çünkü mülkün 
zâlim olan bir kimsenin eline geçmesi hâlinde şöyle denilebilir: Bu, ya herhangi 
bir fail olmadan meydana gelmiştir veya o zâlim kimsenin fiiliyle meydana 
gelmiştir veyahut da Allah'a ait birtakım sebepler vasıtasıyla meydana 
gelmiştir... 


Birinci ihtimal, bir yaratıcının bulunmamasını gerektirir.. 

İkincisi de bâtıldır, çünkü herkes mülkün ve devletin kendisine ait olmasını ister.. 
Dolayısıyla bu ortamda, her isteyen bunu elde edemez. 

Binâenaleyh, geriye sadece şöyle denilmesi kalır. Zâlimin mülkü, ancak Allahu 
Teâlâ'nın o mülkü ona vermesiyle bulunur.. Bu, açık bir sözdür. Bunu, şu husus 
da teyid etmektedir: Bir kimse bazan, insanların kendisine saygı gösterdiği, 
kalblerin kendisine meylettiği bir makamda bulunur; yardım onun yoldaşı, zafer 
ise, dostu olur; her neye el atsa gayesine ulaşır... Bazan da bunun tersi olur.. Bir 
kimse, hükümdarların bu değişik durumları hakkında iyice düşününce, bütün 
bunların ancak Allah'ın takdiri ile olduğunu bilmeye mecbur kalır... İşte bu 
sebepten dolayı şairlerin hakimi şöyle demektedir: 

"Eğer zenginlik beceri ve kurnazlıkla olsaydı, sen benim, göğün basamaklarının 
en yücesine tutunup, yükseldiğimi görürdün. 

Ama ne var ki, zenginlikten mahrum oluş, akıllı kimselerin nasibidir. Çünkü, 
zenginlik ve akıl, birbirinden iyice uzak olan iki şeydir. 

Kaza ve kaderin varlığına ve mevcudiyetine delâlet eden şey de, akıllı kimselerin 
muhtaç, ahmağın yaşantısının ise, çok hoş olmasıdır." 

c) Hak Teâlâ'nın, "Mülkü dilediğine verirsin" beyânı, bütün mülk çeşitlerine 
hamledi İm iştir. Böylece bu ifâdenin muhtevasına nübüvvet, ilim, akıl, sıhhat ve 
güzel ahlâk, nüfuz ve kudret, muhabbet, mal ve mülk de girer. Bu böyledir. 
Çünkü lafız umumidir; delilsiz tahsis etmek caiz değildir. 

Hak Teâlâ'nın:"Dilediğin kimsenin kadrini yükseltir, dilediğini de alçaltının" 
beyânına gelince, bil ki "İzzet" bazan dini, bazan da dünyevi olur. Dini husustaki 
izzet çeşitlerinin en şereflisi imandır. Nitekim Cenâb-ı Hak: "Halbuki izzet, 
kuvvet ve galibtyyet Allah'ındır, peygamberinindir, mü'minlerindir" (Münankun, 
8) buyurmuştur. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, izzeti gerektirecek 
şeylerin en kıymetlisi iman; zilleti gerektiren şeylerin en kötüsü ise küfür 
olduğuna göre, bu durumda şayet iman ve küfür, sırf kulun dilemesiyle meydana 
gelmiş olursa, kulun, nefsini imanla aziz ve şerefli kılması veyahut da onun 
küfür ile kendisini zelil ve hakir kılması, Allah'ın o kulu aziz kılınacak her şeyle 
aziz ve şerefli kılmasından veyahut da, zelil kılınacak her türlü şeyle onu zelil 
kılmasından daha büyük bir şey olmuş olur. 

Eğer durum böyle olsaydı, kulun bu sıfatlardaki payı, Allah'ın payından daha 
tam ve daha mükemmel olurdu. Bunun kesinlikle bâtıl olduğu da herkesin 
malumudur. Böylece, iman ve hak ile şerefli, küfür ve bâtıl ile de zelil kılmanın 
ancak Allah tarafından olduğunu anlamış oluyoruz. İşte yaptığımız bu izah, bu 
meselede son derece güçlü bir izahtır. 


Kâdi şöyle demektedir: Allah'a nisbet edilen şereflendirme, bazen dini, bazen de 
dünyevi olur. Dini olanına gelince, bu şudur: Sevabın, gerek dünyada gerekse 
âhirette mutlaka tazimi, medhi ve şerefi ihtiva etmesi gerekir. Yine Allahu Teâlâ 
kullarına çok lütuflarda bulunmak suretiyle yardım eder ve onları 

menfaatlerine uygun bir biçimde düşmanlarına üstün getirir. Dünyevi olanına 
gelince bu, o kimseye canlı ve cansız birçok mal vermek, ekinlerini ve 
hayvanların doğurganlığını arttırmak ve halkın kalbinde ona karşı bir saygı hissi 
yaratmak suretiyle olur. 

Bil ki bizim görüşümüz, yukarıdaki açıklamaları kabul edemez. Çünkü, Allahu 
Teâlâ'nın sevap hakkındaki tazimi, O'na vâcib olup, yerine getirmesi gereken bir 
haktır. Eğer Allah bunu yapmazsa, ilâh olmaktan uzaklaşır ve mahtükatın ilâhı 
da olamaz. Böylece Hak Teâlâ, bu tazimleri vermek, göstermek suretiyle 
kendisinin Hanlığını zeval bulmaktan korumuş olur. Ama kula gelince o, bu 
tazimleri gerektiren imanı kendisine tahsis edince, işte kendisini aziz kılan o 
olmuş olur. Böylece de onun kendi nefsini aziz kılması, Allah'ın onu aziz 
kılmasından daha büyük olmuş olur. Bu sebeple biz, zikredilen bu sözün, 
muarızlarımızın aleyhine bir söz olduğunu anlamış oluruz. 

Hak Teâlâ'nın"Dilediğini de alçalhrsm" sözüne gelince, Cübbâi bu âyetin 
tefsirinde şöyle der: "Allahu Teâlâ dünya ve âhirette, sadece kendi düşmanlarını 
zelil eder. Ama, hiçbir dostunu, fakir düşürse, hasta etse ve başkalarına muhtaç 
kılsa bile, asla zelil kılmaz.. Çünkü Allahu Teâlâ bütün bu sıkıntıları, dostlarını 
âhirette aziz ve şerefli kılmak için yapmıştır. Bu da ya sevap ya da bedel yoluyla 
olur. Bu tıpkı bir kan aldırma ve hacamat yapma gibidir.. Çünkü bu iki şey, her 
ne kadar o anda acı ve elem verseler bile, ancak bunların peşinden büyük fayda 
temin edileceği için, bunların bir azab verme vasıtası olduğu söylenemez." 
Cübbâi sözüne devamla şöyle der: "Fakirlik zillet olarak vasfedilirse, bu mecazi 
mânâdan dolayıdır. Nitekim Allahu Teâlâ mü'minlerin birbirlerine olan 
yumuşaklığını daMü'minlere karşı alçak gönüllü..." (Maide, 54> tabiriyle zillet 
olarak adlandırmıştır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Allah'ın bâtılı savunan kulunu zelil 
kılması, ancak şu şekillerde olabilir: 

a) Zemmetmek ve lanetlemek. 

b) Onları yardım ve hüccetten mahrum bırakmak, 

c) Onlara, kendi dinindeki kimselerin işlerini gördürtmek, hizmet ettirmek ve 
onların mallarını müslümanlara ganimet yapmak... 

d) Ve onlara, âhirette ceza vermek." Mu'tezile'nin sözünün tamamı, işte budur. 


(131) 


Bize göre Atiahu Teâlâ, bazı kimseleri İman ve marifetle aziz kılar, bazı 
kimseleri de küfür ve dalâlet ile zelil kılar. Aziz kılma ile zelil kılmanın en 
büyüğü, işte bunlardır. Bunun böyle olduğunu şunlar da göstermektedir: 

a) İslâm'ın aziz, küfrün de zelil kılınması işinin mutlaka bir faili olması gerekir. 
Bu fail ya kuldur veyahut da Allah'dır. Birinci ihtimal bâtıldır, çünkü hiç kimse 
küfrü benimsemez... Aksine, herkes iman etmeyi, marifeti ve hidâyeti ister. Kul 
iman etmeyi isteyip, fakat bunu elde edemez, bilâkis cehalete ulaşırsa, bunun 
meydana gelmesinin kuldan değil, Allah tarafından olduğunu anlamış oluruz. 

b) Kulda meydana gelen cehalet, ya bir şüpheden dolayı meydana gelmiştir 
veyahut da kulun onu, bizzat kendisinin icad etmiş olduğu söylenebilir. Birinci 
durum bâtıldır; çünkü, şayet her cehalet kendisinden önce bulunan bir başka 
cehalet sebebiyle bulunmuş olsaydı, teselsül gerekirdi. Bu ise, imkânsızdır. 
Binâenaleyh geriye şöyle denilmesi ihtimali kalır: Bütün bu durumlar, kulun, 
Önce geçen bir sebep kesinlikle bulunmaksızın, onun doğrudan doğruya yaptığı 
bir cehalete dayanır. Ancak ne var ki, biz içimizde, hiçbir akıllının, gerektiren bir 
sebep olmadan cehalet üzere olmasına razı olacağını sanmıyoruz. Böylece 
bunun, Allah'ın kulunu zelil kılması ve hüsrana uğratmasıyla tahakkuk ettiğini 
anlamış oluyoruz. 

e) Biz, fiilin mutlaka bir sebebi ve bir müreccihi olduğunu, bu müreccihin ise 
Allah olduğunu beyân etmiştik. Eğer bu tercih hayır tarafında olursa, bu aziz 
kılma; eğer cehalet, şer ve dalalet tarafında olursa, bu da zelil kılma olur. 
Böylece, aziz ve zelil kılanın Allahu Teâlâ olduğu ortaya çıkmış olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın"Hayır, yalnız senin elindedir" ifâdesine gelince, bil ki, 
kelimesinden murad, kudrettir. Buna göre mâna, "Hayır, yalnız senin 
kudretindedir" şeklinde olur. lafzındaki elif-lâm umüm ifâde eder. Buna göre 
mânâ, "Her türlü bereket ve hayırlar, ancak senin kudretinle meydana gelir" 
şeklinde olur. Yine, Hak Teâlâ'nın, tabiri, hasr ifâde eder. Buna göre Cenâb-ı Hak 
sanki, "Hayır, senin; -başkasının değil, yalnız senin- elindedir..." demek 
istemiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak "Sizin dininiz ancak size; benim dinim de, 
ancak bana... " (Kâfirun, 8) buyurmuştur. Yani, "Sizin dininiz size, -başkasına 
değil-..." demektir. İşte bu hasr, hayrın başkasının elinde olmasını nefyeder. 
Böylece, elif-lâm'ın umümu ifâdesinin de hasr ifâde etmesi sebebiyle bu âyet, 
bütün hayırların Allah'dan olduğuna; O'nun yaratması, O'nun tekvini, icadı ve 
ibdâı ile meydana geldiğine delâlet eder. 

Bunu iyice anladığında biz deriz ki, hayırların en üstünü ve en mükemmeli, 
Allah'a iman edip O'nu tanımaktır. Bu sebeple, hayrın da kulun yaratmasıyla 
değil, Allah'ın yaratmasıyla olması gerekir İşte bu açık bir istidlaldir. 


Âlimlerimizden, bunu iyice açıklayıp şöyle diyenler vardır: İki failden birisi, 
diğerinin fiilinden daha üstün ve şereflisini yaptığı zaman, bu fail, bu iyisini 
yapan kimse diğerinden daha mükemmel ve üstün olmuş olur. İmanın hayır ve, 
hayrın dışında bulunan her şeyden üstü.-; olduğu hususunda hiçbir şüphe yoktur. 
Buna göre şayet iman etme işi, Allah'ın yaratmasıyla değil de kulun yaratmasıyla 
olmuş olsaydı, kulun hayırlı, faziletli ve mükemmel olmak gibi hususlarda, 
Allah'dan daha ileri derecede bulunması gerekirdi. Bu ise, çok çirkin olan bir 
küfürdür. Böylece bu âyet, bu açıdan da, imanın Allah'ın yaratması ile olduğuna 
delâlet etmektedir. 

Eğer, "Bu âyet, bir başka açıdan sizin aleyhinize hüccettir. Çünkü, Allahu Teâlâ 
"Hayır ancak senin elindedir" buyurunca, bunun mânâsı, "Senin elinde sadece 
hayır vardır" olur.. Bu da, küfrün ve masiyetin, Allah'ın yaratmasıyla meydana 
gelmesini gerektirir" denilirse, buna şöyle cevap verilir: 

Hak Teâlâ'nınözü, hayrın yalnız O'nun elinde olduğunu, başkasının elinde 
olmadığını ifâde eder. Bu da, hayrın başkasının elinde olmasını nefyeder, ama 
O'nun elinde hayır ve hayrın dışında kalan şeylerin bulunmasını asla nefyetmez. 
Ancak ne var ki, Cenab-ı Hak burada, kendisinden istifâde edilen şey olduğu 
için, Özellikle hayrı zikretmiştir. İşte bu mânâdan dolayı burada hayır kelimesi 
saraheten zikredilmiştir. 

Kâdi şöyle demektedir: "Şayet Hak Teâlâ, kullar tarafından yapılan her hayra 
Allah onları muktedir kılıp, onları bu hayra iletmeseydi, onlar bunu 
yapamazlardı. İşte bu mânâ ve sebepten dolayı, Allah'a nisbet edilmiştir." 

Ancak ne var ki, bu zayıf bir görüştür. Çünkü bu izaha göre hayrın bazısı 
Allah'a, hayırların en şereflisi olan (İman) ise, kula nisbet edilmiş olur ki, bu da 
bu nassın hilâfınadır. 

Hak Teâlâ'nın"Şüphesiz ki sen, her şeye hakkıyla kadirsin" buyruğuna gelince 
bu, daha önce zikredilen, Cenâb-ı Hakk'ın mülkü veren, çekip alan, insanları aziz 


ve zetil kılan yegâne mâlik olması hususlarını bir te'kid gibidir. 032] 


Gece Ve Gündüzün Uzayıp Kısalması 


Hak Teâlâ'nın:geceyigündüzün içine sokarsın, gündüzü de gecenin içine 
sokarsın" âyeti ile ilgili iki vecih vardır: 

T- Allah Teâlâ geceyi kısaltır, ondan kalan kısmı da gündüze ilave eder. Bazan 
da bunun tersi olur. Hak Teâlâ, âlemin (dünyanın) düzenini buna bağladığı için 
bunu böyle yapmıştır. 

2- Bundan murad şudur: Allahu Teâlâ gündüzün peşinden geceyi getirir ve 


dünyaya gündüzün ışığı hakim iken, ona karanlığı giydirir. Sonra gecenin 
peşinden de gündüzü getirir ve dünyaya gündüzün ziyasını giydirir. Binâenaleyh 
gece ile gündüzün birbirlerine girdirilmesinden murad, her birinin diğerinin 
hemen peşinden yaratılması olmuş olur. 

Birinci mânâ âyetin lafzına daha uygundur. Çünkü gündüz uzun olup da ondan 
(hergün) kısaltılan kısım geceye katıldığında, ondan kısaltılan bu kısımlar 


geceye dahil olmuş olur. 1331 


Allah Ölüden Diri, Diriden Ölü Çıkarır 


Cenâb-ı Hakk'ın: 'Ölüden diri çıkarırsın, diriden ölü çıkarırsın" buyruğu ile 
ilgili bazı meseleler var: (34) 


Birinci Mesele 


Bir kısım imamlar kelimesini şeddeli olarak şeklinde, diğer birkısım imamlar ise 
şeddesiz 

şeklinde okumuşlardır. Bunlar aynı mânâya 

gelen iki değişik okuyuş şeklidir. Müberred, "Basralılarm bu iki kıraatin de eşit 
olduğu hususunda t icmâ ettiklerini" söylemiştir. Nitekim Araplar şu şiiri 
söylemişlerdir:Ölü, ancak dirilerin ölüşüdür." Bukelimeleri gibidir. Bazıları da, 
kelimesinin "ölmüş olan" mânâsına; kelimesinin ise, "henüz ölmemiş kimse" 


mânâsına geldiğini söylemişlerdir. L35] 
İkinci Mesele 


Müfessirler bu hususta şu izahları yapmışlardır: 

1- Allah İbrahim'i Âzer'den meydana getirdiği gibi, kâfirden mü'min; Nuh'dan 
Kenan gibi kâfirleri meydana getirdiği gibi de, mü'minden kâfir çıkarır. 

2- İyiden kötüyü, kötüden iyiyi çıkarır. 

3- O, meniden canlıyı, yumurtadan kuşu ve canlıdan nutfeyi. kuştan yumurtayı 
çıkarır. 

4- Tane'den başağı, başaktan taneyi, çekirdekten hurma ağacını, hurma 
ağacından çekirdeği çıkarır. Kaffâl (r.h), bu ifâdenin bütün bu mânâlara ihtimali 
olduğunu söyleyerek şöyle devam etmiştir: "Küfür ile iman meselesinde Cenâb-i 
Hak, "Bir ölü iken kendisini dirilttiğimiz..." (En'am, 122) buyurmuş, "ölü" ile 
kâfir olanı, "diriltme" ile de onu hidayete erdirmesini murad etmiştir. Böylece 


küfrü ölüm, imanı da hayat saymıştır. Yine Hak Teâlâ, topraktan bitkiyi 
çıkarmayı "diriltme", bundan öncesini de "ölüm" kabul etmiş ve "Ölümden sonra 
yeryüzünü diriltir" (Hum, 50); "Derken biz o (bulutu) ölü bir toprağa sürüp 
onunla yeri, ölümünün ardından canlandırmışızdir" (Fttır.sjve "Allah'ı nasıl olup 
da inkâr ediyorsunuz. Halbuki siz ölüler iken, sizi O diriltti. Sonra sizi yine 
öldürecek, tekrar diriltecek.." (Bakara. 28) buyurmuştur. 
Allah Teâlâ'nın: "Sen, dilediğin kimseye hesapsız nzık verirsin" beyânı ile ilgili 
şu izahlar yapılmıştır: 
a) Allah, dilediği kimselere dilediği şeyleri verir. Bundan dolayı o kimse Allah'a 
hesap soramaz. Çünkü O'nun üzerinde, O'nu hesaba çekecek hiçbir hükümdar 
yoktur. Aksine dilediği kimselere hesapsız nimetler veren Melik O'dur... 
b) "Sen, dilediğin kimseleri sınırsız ve hadsiz olarak rızıklandırırsın. Ona bolca 
nzık verir ve rızkını genişletirsin." Nitekim birisinin bağışı çok olarak tavsif 
edilmek istendiğinde, "Falanca hesapsız infâk eder" denilir. Arapların, insanın 
malının çokluğunu ifâde etmek için kullandıkları benzeri bir sözleri de, "O'nun 
sayısız malı var" şeklindedir. 
c) "Sen, dilediğin kimseleri hesapsız olarak rızıklandırırsın" yani 
"müstehak olmayan kimselere de, sırf fazl-ı İlâhin olarak bunu yaparsın." Çünkü 
müstehak olmaya göre veren kimse, sınırlı vermiş olur. Bu mânâya taraftar 
olan birisi şöyle demiştir: "Sen kullarını, amellerine göre 


rızıklandırmazsın." Allah en iyisini bilendir. (136) 


Mü'minlerden Başkasını Dost Edinmenin Tehlikesi 


"Mü'minler, mü'minler dışında da kâfirleri dost edinmesin. Kim bunu yaparsa, 
Allah ile onun ilişiği kesilmiş olur. Ancak onlardan gelebilecek bir tehlikeden 
dolayı, sakınmış olmanız müstesna.... Allah size, kendisinden korkmanızı 
emrediyor. Nihayet dönüş ancak Allah'adır" (Âl-i İmran, 28). 

Bu âyetin, önceki âyetlerle ilgi ve münasebeti şu iki şekilde izah edilir: 

1- Allah Teâlâ, kendisini ta'zim hususunda mü'minlere gereken şeyleri 
zikredince, bunu müteakiben mü'minlerin diğer insanlarla muamelelerinde 
kendilerine vacib olan şeyi zikretmiştir. Çünkü bir işin mükemmelliği ancak şu 
iki şeyledir: Allah'ın emirlerine saygı ve insanlara şefkat... Bundan dolayı O, 
"Mü'minler, mü'minler dışında kâfirleri dost edinmesin" buyurmuştur. 

2- Allah Teâlâ, dünya ve âhiretin mâliki olduğunu beyân edince, düşmanlarına 
değil, kendisi yanındaki mükâfaat ve nimetlere, kendisinin dostlarındaki 
lütuflara rağbet edilmesi gerektiğini açıklamıştır. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


Âyetin sebeb-i nüzulü hususunda birkaç rivayet zikredilmiştir: 137 


Âyetin Nüzul Sebebi 


a) Yahudilerden bir grup, onları dinlerinden saptırmak için bir müslüman grubun 
yanına geldiler. Bunun üzerine Rifâ'a İbn el-Münzir, Abdurrahman İbn Cübeyr 
ve Sa'id İbn Heyseme, müslümanların bu topluluğa, "yahüdilerden kaçının ve 
onların sizi dininizden çıkarma çabalarına karşı uyanık olun" dediler. İşte bunun 
üzerine, bu âyet nazil oldu. 

b) Mukâtil, "Bu âyet Hatib İbn Ebi Belte'a (r.a) ile bazı müslümanlar hakkında 
nazil olmuştur. Bunlar, Mekke kâfirlerine sevgi duyuyorlardı. Allah Teâlâ, onları 
bu sevgiden nehyetti. 

c) Bu, Abdullah İbn Übeyy münafiğı ve arkadaşları hakkında nazil olmuştur. 
Çünkü bunlar yahudi ve müşrikleri dost ediniyor, müslümanların haberlerini 
onlara ulaştırıyor ve onların Mz. Peygamber'e galip gelmesini arzu ediyorlardı. 
Bunun üzerine bu âyet nazil oldu. 

d) Bu âyet, Ubade İbn Sâmit (r.a) hakkında nazil olmuştur. Çünkü onun 
yahudilerden anlaşmalı olduğu kimseler vardı. Hendek Savaşı'nda o, "Ya 
Resülallah, beraberimde beşyüz kadar yahudi var. Benimle beraber harbe 
çıkmalarını istiyorum" demişti de bunun üzerine bu âyet nazil oldu. 

Buna göre eğer, "Allah Teâlâ, "Kim bunu yaparsa Allah ile onun ilişiği kesilir" 
buyurmuştur. Bu, kâfirlerin sıfatıdır?" denilir ise, biz deriz ki:, Bunun mânâsı, 
"ona, Allah'ın velayetinden (dostluğundan) hiçbir payı yoktur" şeklindedir. Bu 
ise, kâfirleri dost edinmenin haram kılınması hususunda küfrü gerektirmez. 

Bil ki Allahu Teâlâ, bu mânada olmak üzere, birçok âyet indirmiştir. Meselâ, "Ey 
iman edenler, kendi (din kardeşlerinizden başkasını sırdaş edinmeyin"" Allah'a ve 
âhiretgününe iman eden hiçbir kavminr Allah 'a ve Resulüne muhalefet eden 
kimselerle dost olmalarını göremezsin" (Mücadele. 22), "Ey iman edenler, ne 
yahudileri, ne hristiyanlan kendinize dost edinmeyin" (Maide, 5i); "Ey iman 
edenlerr benim de düşmanım, sizin de düşmanınız olanları dost edinmeyin" 
(Mümtehine, 1) ve "Mü'min erkekler de, mü'min kadınlar da birbirinin 


dostlarıdırlar" (Tevt», 71) âyetleri gibi.. [138] 


Mü'min, Kâfirlerle Nasıl Dost Olur? 


Bil ki mü'minin kâfiri dost edinmesi birkaç şekilde otur: 


a) Onun küfrüne razı olup, bundan dolayı onu dost edinmesi. Bu, mü'min için 
yasaklanmıştır. Çünkü böyle yapan herkes, o kâfiri dininde ve inkârında tasvip 
etmiş olur. Küfrü tasvip etme ve küfre razı olma küfürdür. Binâenaleyh o kişinin, 
bu vasfı ile mü'min kalması imkansız olur. Eğer, "Allah Teâlâ, "Kim bunu 
yaparsa, Allah ile onun ilişiği kesilir" buyurmamış mıdır? Bu, küfrü 
gerektirmemektedir. Zira bu, bu âyetin hükmüne dahil değildir. Çünkü Allah 
Teâlâ, "Ey imân edenler..." (Mümtehine, I)buyurmuştur. Binâenaleyh bu hitabın, 
mü'minin, ona rağmen mü'min kalabildiği birşey hususunda olması gerekir" 
denilir ise... 

b) Dünyevi meselelerde zahiren kâfirlerle güzel ilişkilerde bulunmak... Bu, 
mü'mine yasak kılınmamıştır. 

c) Bu, ilk iki şekil arasında orta bir haldir. Buna göre, kâfirleri dost edinmenin 
anlamı, ister akrabalık sebebi ile, isterse dinin bâtıl olduğunu bildiği halde ona 
duyulacak bir sevgi sebebi ile olsun kâfire meyletmek, yardım etmek, destek 
olmak ve yardımcı olmaktır. Bu ise, küfrü gerektirmez. Fakat bu da mü'mine 
yasaktır. Çünkü kâfir ile bu mânâda dostluk kurmak, bazan mü'mini onun yolunu 
güzel bulmaya ve onun dininden hoşlanmaya sevkeder. Bu da zamanla o 
mü'mini İslâm'dan çıkarır. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah mü'minleri tehdit 
ederek, "Kim bunu yaparsa, Allah ile onun ilişiği kesilir" demiştir. 

Eğer, "Bu âyetten muradın, mü'minleri bırakıp da, sırf onları dost edinme 
manasında, kâfirleri dost edinmeyi yasaklama olması; hem kâfirleri hem de 
mü'minleri dost edinmeleri halinde ise bunun yasaklanmamış olması ve yine 
"müminler... kâfirleri dost edinmesin..." âyetinde ise bundan fazla bir mânânın 
bulunması niçin caiz olmasın? Çünkü insan bazan (gerçekte) dost edinmediği 
halde, dostça davranabilir. Binâenaleyh kâfiri dost edinmeyi yasaklamak, dostça 
davranmayı yasaklamak mânâsına gelmez" denilir ise; 

Biz deriz ki: Âyette her iki ihtimal bulunsa bile, onları dost edinmenin caiz 
olmayacağına delâlet eden diğer âyetler, her iki ihtimalin de düştüğünü 


göstermektedir. (139) 


İkinci Mesele 


kelimesindeki zâl harfi, nehiyden dolayı mec- zum olduğu için sakin kılınmış, 
iki sakin harf (elif-lâmın lamıyla, sakin zâl) bir araya geldiği için de, zâl harfi 
kesre ile harekelenmiştir. Zeccâc ise: "Haber cümlesi olarak merfü okunsaydı, 
caiz olurdu" demiştir ki, buna göre mânâ"Her kim mü'min ise, onun, kâfiri dost 
edinmesi yakışmaz" şeklinde olur. 


Şunu bil ki, gerek nehyin, gerekse haber cümlesinin ifâde ettiği mâna birbirine 
yakındır. Zira, mü'minin sıfatı, kâfiri dost edinmemek olunca, muhakkak ki onu 
dost edinmekten nehyolunmuş demektir. Mü'min kâfiri dost edinmekten 
nehyedilince de, muhakkak ki bunu yapmamak onun şanı ve şiarı olmuştur. 


[140] 


(Dûn) Lafzı Hattında Bilgi 


Çenâb-ı Hakk'ın,sözünün mânası, "Allah dan başka şahid(terinizi de çağırın" 
(Bakara, 23) âyetindeki ifâdesinin anlamına gelmesi gibi, "Mü'minlerden 
başkasını" anlamındadır. Bu böyledir, çünkü üji lafzı, mekâna tahsis edilmiştir. 
Meselâ sen dersin; yani, "Zeyd, Amr'dan daha aşağıda olan bir yere oturdu..." 
Sonra, mekân bakımından başkasından ayrı ve farklı olan kimse, (zât 
bakımından da) ondan başka ve ona mugayirdir. İşte bu sebeple Oji 
kelimesi,Başka, ayrı" mânalarında kullanılır olmuştur. Cenâb-ı Hak daha sonra 
"Kfm bunu Va" parsa, Allah ile olan ilişiğini kesmiştir" buyurmuştur. Bu ifâdede 
bir hazf bulunmaktadır. Buna göre mâna şöyledir: "Ona, Allah'ın dostluğundan, 
hakkında dostluk kelimesinin kullanılabileceği hiçbir şey yoktur!" Yani, "O, 
tamamiyle Allah'ın dostluğundan sıyrılmış, uzaklaşmıştır" demektir. Bu, makül 
bir şeydir, çünkü hem dost ile, hem de dostun düşmanıyla dost olmak, birbirine 
zıd iki şeydir. Nitekim şair de şöyle söylemiştir: 

"Düşmanlarımı seviyorsun, sonra da benim, senin dostun olduğumu iddia 
ediyorsun. Belli ki, sende bir ahmaklık var (Ahmaklık senden uzak değil!) 
Mânanın, "Onun Allah'ın diniyle hiçbir münasebeti kalmamıştır" şeklinde olması 
da muhtemeldir ki, bu daha beliğdir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra,"Onlardan gelebilecek bir tehlikeden dolayı, 


sakınırsanız müstesna" buyurmuştur. Bu ifâdede birkaç mesele vardır: (HAL 


Birinci Mesele 


otfi kelimesini kisâi imâle ile, Hamza tefhim ile imâle arası, diğer imamlar da 
tefhim ile okumuşlardır. 

Ya'küb ise, kelimeyişeklinde okumuştur.kelimesini imâle ile okumak, kelimedeki 
elif harfinin aslının yâ harfi olduğunu belirtsin diye caiz olmuştur. Bu kelimenin 
vezni ise,(sükünet ve teenni) ve (çok yemekten dolayı midede meydana gelen 
acı, hastalık) kelimelerinde olduğu gibi,veznindedir. Tefhim ile okunması ise, 


isti'lâ harfi olan kâf harfinden dolayıdır. [142] 


İkinci Mesele 


Vahidi şöyle demiştir: Sen,(ittikâ ettim, çekindim, korundum) dediğinde, bunun 
masdart iuftı olur. Allahu Teâlâ âyette buyurmuş, ama kelimenin mef'ül-ü 
mutlakını şeklinde getirmiş şeklinde getirmemiştir. Çünkü kelimesi, masdar 
yerine kullanılan bir isimdir. Aynı şekilde"İyice oturdu" ve (İyice bindi) denilir. 
Allahu Teâlâ da"Bunun üzerine Rabbi onu güzel bir kabul ile kabul etti ve onu, 
güzel bir nebat gibi büyüttü" (Al-i imran, 37) buyurmuştur. Nitekim şair de 
şöyle demiştir: 

"Senin bol bol, yüz defa verişinden sonra..." 

Şair burada(Bolluk içinde olmak) kelimesini, vermek kelimesinin masdarı 
yerinde kullan m ıştır. Vahidi sözünü şöyle sürdürmüştür: "Buradaki î 
kelimesinin, (atıcılar, atanlar) kelimesi gibi kabul edilmesi de caizdir. Buna göre 


kelime, hâl-i müekkide (te'kid eden bir hal) olmuş olur." 1431 

Zorlama Halinde İnkâr Etmenin Cevazı 

Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Müseylemetü'l- Kezzab,Hz. Peygamber 'in 
ashabından olan iki adam yakala.dı Onlardan birisine, "Sen, Muhammed'in 
Allah'ın Resulü olduğuna şehâdet ediyor musun?" deyince, adam "Evet, evet, 
evet!" dedi. Bunun üzerine Müseyleme, "Benim de Allah'ın Resulü olduğuma 
şehadet eder misin?" deyince, adam "Evet" dedi.. Müseyleme, kendisinin Ben! 
Hanife Kabilesi'nin peygamberi, Hz. Muhammed'in de Kureyş Kabilesi'nin 
peygamberi olduğunu iddia ediyordu. Bunun üzerine o adamı bırakıp diğerini 
çağırdı ve ona, "Muhammed'in Allah'ın Resulü olduğuna şehâdette bulunuyor 
musun?" dedi. Adam, "Evet" dedi. Daha sonra, "Benim de Allah'ın Resulü 
olduğuma şehâdette bulunuyor musun?" deyince, adam üç kere, "Ben sağırım..." 
dedi. Müseyleme bunun üzerine yanına gelerek onu katletti. Bu olay Hz. 
Peygamber'e intikal ettiği zaman O şöyle buyurdu: 

"Şu öldürülen kimseye gelince, o yakini imanı ve sıdki üzere gitti.. Allah 
mübarek etsin. Diğeri iser Allah'ın tanımış olduğu ruhsatı kullandı. Bundan 
dolayı ona bir günah ve vebal yoktur." 

Bil ki bu âyetin bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kalbi iman üzere mutmain 


olduğu halde, zorlananlar müstesna" (Nahl, 106) âyetidir. (44) 


Takiyye Meselesi 


Bil ki, takiyye'nin birçok hükmü vardır. Bunlardan bazılarını zikredeceğiz: 
Birinci hüküm: Takiyye ancak, müslüman kişi, kâfir bir topluluk içinde 
bulunduğu ve o kâfirlerden, canı ve malı hususunda korkup, böylece de onlara 
diliyle müdârâda bulunarak, yumuşak davrandığı zaman olur. Bu da, diliyle 
onlara düşmanlık göstermemekle olur. Hatta, o kişinin sevgi ve dostluk duyduğu 
zannını veren sözler söylemesi de caizdir. Ama bu, gönlünde atettü giztemesv ve 
süytedi i her şeyde târizde bulunması şartıyla caizdir. Çünkü takiyyenin tesiri, 
ancak zahirde olup, kalbin hallerinde değildir. 

İkinci hüküm: O müslümanın, takiyye yapması caiz olduğu halde, imanı ve 
hakkı açıklaması daha güzeldir. Bunun delili, yukarıda zikrettiğimiz Müseylime 
hadisesidir. 

Üçüncü hüküm: Takiyye ancak, dostluk ve düşmanlık göstermeyle ilgili 
durumlarda caizdir. Bazan, dini izhar etmekle ilgili konularda da caiz olur. Ama, 
öldürme, zina, malı gasbetme, yalancı şahidlik, namustu kimselere iftira ve 
kâfirleri müslümanların gizli hallerine muttali kılmak gibi, zararı başkalarına 
dokunan şeylere gelince, bunlarda takiyye yapmak kesinlikle caiz değildir. 
Dördüncü hüküm: Âyetin zahiri, takiyyenin sadece hükümran ve galip olan 
kâfirlerle birlikte bulunulduğu zaman helâl olduğuna delâlet Öder. Ama ne var 
ki, Şafii (r.a)'ye göre, müslümanlar arasındaki durum, müslümanlarla müşrikler 
arasındaki duruma benzediği zaman, canlarını korumak için müslümanların 
takiyye yapması helâl olur. 

Beşinci hüküm: "Canı korumak için takiyye caizdir. Buna göre malı korumak 
için de takiyye caiz olur mu?" denilirse, bunun caiz olacağına hükmetmek 
muhtemeldir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s),Müslüman kimsenin malının 


dokunulmazlığı, kanmm ve canının dokunulmazlığı gibidir" H45] Kim malt 


uğrunda öldürülürse, o şehiddir" 146] buyurmuştur. Bir de, malı korumaya 
duyulan ihtiyaç son derece zaruridir. Meselâ su, çok pahalı bir biçimde 
satıldığında, abdest almanın farziyyeti hükmü sakıt; fazla mal ve para 
noksanlaşmasına sebebiyet vermemek için, teyemmüm ile yetinmek caiz olur. O 
halde bu, burada nasıl caiz olmasın? Allah en iyi bilendir. 

Altıncı hüküm: Mücahid şöyle demiştir: "Bu hüküm, İslâm'ın ilk yıllarında, 
mü'minlerin azlığı ve zayıflığı sebebiyle geçerli idi. Ama İslâm devleti güç 
kuvvet kazandıktan sonra, bu hüküm geçersiz olmuştur. 

Avf, Hasan el-Basri'nin, "Takiyye, mü'minler için Kıyamete kadar geçerlidir" 
dediğini rivayet etmiştir ki, bu görüş daha evlâdır. Çünkü, kişinin nefsinden 
zararı savuşturması, imkânlar nisbetinde vâcib olan bir şeydir. 

Sonra Cenâb-ı Hak,Allah sizi, yüce Zatından sakındırıyor" buyurmuştur. Bu söz 


hakkında iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu ifâdede bir hazf bulunmaktadır. Buna göre kelâmın takdiri, "Allah sizi, 
kendisinin ikâbından sakındırıyor" şeklindedir. 

Ebu Müslim, mânanın şöyle olduğunu söylemiştir: "Allah, sizi kendisine isyan 
edip, böylece de O'nun azabına müstehak olmaktan sakındırıyor." Bu ifâdede 
elimesinin zikredilmesinin faydast şudur: Cenâb-ı Hak şayet demiş olsaydı bu, 
kendisinden sakındırılmak istenen şeyin, Allah'-dan mı yoksa başkasından mı 
sâdır olan bir ikâb ve ceza olduğunu ortaya koyamazdı. Cenâb-ı Hak burada, 
kelimesini zikredince, işte böyle bir karışıklık ihtimâli önlenmiş olur. O'ndan 
sudur eden cezântn, cezaların en büyüğü olduğu gerçeği, herkesçe malümdur. 
Çünkü Allah, nihayetsiz şeylere kadirdir. Ve yine hiç kimse, O'nun dilediği şeyi 
geri çevirip engelleyemez. 

b) Âyetteki kfelimesi, kâfirleri dost edinme manasıyla ilgilidir. Yani, "Allah sizi 
bu gibi fiillerden, (kâfirleri dost edinmekten) men ediyor" demektir. 

Cenâb-ı Hak hâyet dönüş de ancak Allah adır" buyurmuştur. Bunun mânası, 
"Allah, huzuruna vardığınızda tahakkuk edecek olan cezasından sizi sakındırır" 


demektir, H4 


"De ki: "Sinelerinizde (göğüslerinizde) olanı gizleseniz de, açıklasanız da, Allah 
onu bilir. Göklerde ve yerde olan herşeyt de bilir. Allah, herşeye kadir olandır" 
(Al-i İmran, 29). 

Bil ki, AHahu Teâlâ mü'minleri, kâfirleri zahiren ve bâtınen dost edinmekten 
men edip, bundan sadece zahirde olan takiyye halini istisna edince, bunun 
peşinden, takiyye vaktinde kişinin bâtınının zahirine benzemesine dair tehdit ve 
vaidini getirmiştir. Bunun sebebi şudur: Çünkü takiyye esnasında dostluk izhâr 
etmeye yönelen kimsenin zahire göre yaptığı bu işi, o kimsenin bâtınında da 
böyle bir dostluğun meydana gelmesine sebep olur. İşte bu sebeple şüphesiz 
Cenâb-ı Hak, kendisinin zahiri halleri bildiği gibi bâtini halleri de bildiğini 
beyân etmiş ve kuluna, kalben yapmaya azmettiği herşeye mukabil, mutlaka 
ceza vereceğini bildirmiştir. Ayetle ilgili birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci soru: Bu âyet, bir şart cümlesidir. Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Göğüslerinizde olanı gizleseniz de, açıklasanız da..." sözü şart; "Allah onu 
bilir" sözü de bir cezâdıv. Cezânm 

şarta dayandığı ve şarttan sonra bulunduğu hususunda hiç şüphe yoktur. Bu ise, 
Allah'ın ilminin sonradan olmasını (hudüs) gerektirir. 

Cevap: Allahu Teâlâ'nın ilminin, o şeyin o anda meydana geleceği hususuna 
taalluk etmesi, o şey ancak o anda meydana geldiği takdirde söz konusu ptur. 


Sonra bu değişiklik ve yenilenme, Cenâb-ı Allah'ın ilmimtr hakikâtine değil, 
ancak nisbet edilme, izafe edilme —ve-taSailuk etme gibi hususlarda olur. Bu 
mesele çok d&tm bir mesele olup, kelâm ilminde de ele alınmıştır. 

İkinci soru: Sebepler ve inançların mahalli, kalbtir. O halde, Cenâbn Hak niçin 
"kalblerinizde olanı saklasanız da" dememiş de, "Göğüslerinizde olanı gizleseniz 
de..." buyurmuştur? 

Cevap: Çünkü kalb, göğüstedir. Binâenaleyh, kalp-yerine göğüs kelimesinin 
getirilmesi caizdir. Nitekim Cenâb-ı Hak,"'nsan" lann göğüslerinde vesvese 
verir..." (Nas,5) ve"Muhakkak ki, gözler kör olmaz, fakat göğüslerin içindeki 
kalbler kör olur" (Hacc, 46) buyurmuştur. 

Üçüncü soru: Eğer bu âyet hatıra gelen herşey hakkında bir va'id olur ise, o 
zaman teklif-i mâla yutak olur? 

Cevap: Biz bu husustaki görüşü, Bakara süresinin sonundak 

(Bakara, 284) âyetinin tefsirinde açıklamıştık. 

Sonra Cenâb-ı Allah "Göklerde ve yerde olan herseyi bilir" buyurmuştur. 

Bil ki buradaki ' fiili, müste'nef bir cümle fiili olarak merfudur. Bunlarla savaşın 
ki, Allahpnlan azablandırsm" rrevbe. 14) âyeti gibidir. sAllah bu âyetteki, ve 
diğer fiilleri cezmetmiş, devamındaj "Allah teybe nasip eder" oevbe, 15) 
buyurarak buradaki fiili merfü getirmiştir. Bu "FakatAllah dilerse, senin kalbini 
mühürler. Allah bâtılı mahveder" (Şura, 24) âyetinde kelimesinin merfü oluşu 
gibidir. Allah Teâlâ'nın,"Göklerde ve yerde olan her şeyi bilir" buyruğunda son 
derece etkili bir sakındırma vardır. Çünkü Allah Teâlâ'ya, yerlerde ve göklerde 
hiçbirşey gizli kalmayınca, göğüslerdeki kalplerde olan şeyler O'na nasıl gizli 
kalır? 

Sonra Cenâb-ı Hak, bu sakındırmayı tamamlamak için 

Allahr herşeye kadir olandır" buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü Allah Teâlâ 
kendisinin herşeyi bildiğini beyân ettiğine göre, kulun kalbindekini ve 

hak ettiği sevabı ile ikâbının miktarını da bilmektedir. Sonra Cenâb-ı Hak 
kendisinin herşeye kadir olduğunu bu ifâde ile açıklamıştır ki, buna göre O, 
herkese hakettiği şeyi ulaştırmaya da kadirdir. Bu ifâdeyle va'ad ve va'id ile 


tergib ve terhib tamamlanmış olur. [48] 


"O gün, herkes ne hayır işledi ise karşısında (onu) hazırlanmış bulacak, ne 
kötülük yaptı ise de, onunla kendi arasında uzak bir mesafe olmasını arzu 
edecek. Allah, sizi yüce zatından sıkmdırıyor. Allah kullarına ra'üftur" (ÂLİ 
İmran, 30). 

Bil ki bu âyet, tergib (teşvik) ve terhib (korkutma) babından olup, daha önce 


geçen sözü tamamlamaktadır. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [149] 


Birinci Mesele 


Âlimler, buradaki kelimesinin âmili (mütealliki) konusunda birkaç vecih 
zikretmişlerdir: 

a) İbnu'l-Enbarî, bu kelimenin müteallâkının, (28. âyetin sonundaki kelimesi 
olduğunu, takdirinin ise.. o günde dönüş ancak Allah'adır" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. 

b) Kelimenin âmili, önceki âyettekifâdesindeki fiildir. Cenâb-ı Hak sanki "Allah 
sizi bu gündeki ikâbından sakındırır" demiştir. 

c) Bu kelimenin âmili, bir önceki âyet sonundakiüdür. Yani "Her nefsin, yaptığı 
hayrı karşısında hazırlanmış bulacağı o günde, Allah her şeye kadirdir" demektir, 
Ancak diğer günlerin de, Allah'ın kudreti bakımından o günden bir farkı 
olmadığı halde, o günün önemini belirtmek ve şerefini yüceltmek maksadıyla 
bilhassa bu gün zikredilmiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ınDin gününün sahibi" (Fatiha. 
3) âyetinde de aynıdır. 

d) Âmil, âyette gelen fiilidir. Buna göre mana, "Her nefis o günde şunu şunu 
arzu eder" şeklindedir. 

e) Kelimenin, mahzuf bir fiil sebebiyle mansub olması da caizdir. Buna göre, 
kelamın takdiri"Her nefsin şunu şunu bulacağı o günü hatırla" şeklinde olur. 


(150) 


Yapılan İyi ve Kötü Amellerin Âhirette Hazır Bulunması 


Bil ki yapılan amel baki değildir. Binâenaleyh onu Kıyamet günü bulmak 
mümkün değildir. Bundan ötürü, bu ifâdenin iki şekilde te'vili gerekir: 

1- Kul, amel defterlerini bulur. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Şüphe yok ki yaptığınız 
şeyleri biz yazıyorduk" 

(Câsiye, 29) ve "(Allah) onlara yaptıkları şeyleri haber verecek. Allah onları 
saymış, onlar ise unutmuşlardır" (Mücadele, 6) âyetleri ile beyân ettiği 
durumdur. 

2- Kul, amellerinin karşılığını bulur. Buna göre âyetteki "hazırlanmış bulacak " 
tabirinden maksad, o amel defterlerinin Kıyamet gününde hazırlanmış olması 
olabileceği gibi, amellerin karşılığının hazırlanmış olması da olabilir. Bu tıpkı, 
"Onlar işlediklerini hazır bulmuşlardır" (Kehf, 49) âyetinde ifâde edildiği gibidir. 
Her iki mânaya göre de, tergib ve terhib söz konusudHak Teâlâ'nın "Ne kötülük 


yaptı ise de, onunla kendi arasında uzak bir mesafe olmasını arzu edecek" beyânı 
hakkında şu iki mesele vardır: 51 


Birinci Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Burada daha açık olan lafzının,o şey, ki o) manasına 
alınıp, iilinin de ism-i mevsülünün sılası yapılarak birinci 'ya atfedilmesidir. 
Burada U 'nın şartiyye olması caiz olmaz; aksi halde kelimesinin mahallinin 
mansüb veya mecrür olması gerekirdi. Halbuki, herkes bunu merfü olarak 
okumuştur. Böylece de bu, buradaki U ının anlamında olduğunun bir delili 
olmuş olur. 

Buna göre şayet, "Abdullah İbn Mesüd'un (diledi, arzu etti) şeklindeki 
okuyuşuna göre, buradaki U 'nın şartiyye olması doğru olamaz mı?" denilirse, 
biz deriz ki, bu doğru olur. Ne var ki, mânayı mübteda ve haber cümlesine göre 
vermek daha yerinde ve müessir olur. Zira bu, kâfirlerin o gündeki durumunun 


anlatılmasıdır; ayrıca meşhur olan kıraate de daha muvafık olmuştur. [152] 


İkinci Mesele 


Hak Tealanın buyruğundaki vâv hakkında şu iki görüş bulunmaktadır. 

Birinci görüş: Bu, Ebu Müslim el-İsfehani'nin Hak buyruğundaki vâv 
görüşüdür. Bu görüşe göre, bu ifâdenin başındaki vâv, atıf vâvıdır. Kelamın 
takdiri ise,"Her ne hayır işledi ise ve her ne kötülük yaptı ise bulur" şeklindedir. 
Hak Teâlâ'nın, "Onunla kendi arasında uzak bir mesafe olmasını arzu edecek" 
ifâdesinin cümledeki yeri hakkında iki izah şekli vadır: 

a) Bu cümlelafzının sıfatıdır. Buna göre kelamın takdiri şöyle olur: "Kendisi 
arasında uzun bir mesafe olmasını arzu ettiği kötü fiillerden her ne işledi ise..." 
b) Bu cümle, haldir. Buna göre takdiri, "Ogün, kendisinden uzaklaşmayı arzu 
edecek olduğu bir halde, işlediği her kötülüğü hazır bulur" şeklinde olur. 

İkinci görüş: Buradaki vâv harfi, isti'naf vâvıdır. Buna göre âyet, günahkârların 
mutlaka cezalandırılacağı görüşüne bir delil değildir. Çünkü burası lütuf ve 
ikram-ı İlâhinin bahsedildiği bir âyet olup sevap bakımından amellerinin 
karşılığının hazır olacağına bir nasstır. İkâb cihetine gelince, bu âyet bunun hazır 
olacağına dâir bir nass değildir. Doğrusu Hak Teâlâ burada, kullarının o ikabtan 
kaçacağını ve uzaklaşmayı isteyeceklerini anlatmıştır. Bu da, va'ad yönünün 
gerçekleşmesinin, va'id'in gerçekleşmesinden daha uygun olduğuna dikkat çeker. 


[153] 


Üçüncü Mesele 


kelimesi, "varılan son sınır" demektir. Bunun bir benzeri "Keşke seninle benim 
aramda doğu ile batı kadar uzaklık olsaydı. (Sen) ne kötü arkadaş(mışsmi)" 
(Zuhruf. 38) âyetidir. 

Bil ki bu temenniden murad, ister zaman, ister mekân itibari ile bir uzaklığı 
anlayalım, malumdur. Çünkü maksud olan, uzak olmayı temenni ediştir. 

Hak Teâlâ daha sonra,"Allah sizi yüce zatından sakındırıyor" buyurmuştur ki bu 
ilâhi va'idi te'kid etmektedir. 

Sonra da, "Allah kullarına ra'üftur" buyurmuştur. Bu hususta bazı izahlar 
yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, insanları kendisinden sakındırdığı, ilminin ve kudretinin 
mükemmelliğini öğrettiği, insanlara mühlet tanıdığı, fakat ihmal etmediği, 
rahmetini celbedecek şeylere onları teşvik ettiği ve gadabına müstehak olacak 
şeyleri yapmaktan sakındırdığı için, kullarına karşı ra'üftur. 

Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Allah'ın, kullarını kendisinin azabından 
sakındırması, onlara olan re'fetindendir." 

b) Allah, tevbe etmeleri, tedbirli olmaları ve kusurlarını telâfi etmeleri için 
kullarına zaman tanımış olması bakımından kullarına ra'üftur. 

c) Allah Teâlâ, bir va'id olarak, "Allah, sizi yüce zatından sakındırıyor" 
buyurunca, bunun peşisıra va'ad ve rahmetinin, va'id ve gazabına galib geldiğini 
bildirmek için, bir va'ad olarak "Allah, kullarına ra'üftur" buyurmuştur. 

d) Kur'ân-ı Kerim'de "ibâd" (kullar) lafzı, mü'minlere hastır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Yeryüzünde vakar ve tevazu ile yürüyen Rahmanın o kullan..." 
(Furkan,63)ve "O pınardan Allah'ın kullan içerler." (İnsan, 6) buyurmuştur. 
Buna göre mana şöyledir: Allah Teâlâ kâfir ve fâsıklar hakkındaki tehdidini 
zikredince, ehl-i taat ile ilgili va'adini bildirerek, "Allah, kullanna ra'üftur" 
buyurmuştur. Yani, "Allah fâsıklardan intikam aldığı gibi, kendisine itaat edip 


muhsin olanlara karşı da ra'üftur" demektir. 054] 


Allah ‘Seven Resulullah’atabi Olur 


"De ki: "Eğer Allah'ı seviyorsanız bana uyun ki Allah da sizi sevsin ve 
günahlarınızı bağışlasın. Allah gafur ve rahimdir" (Âl-i İmran, 31). 

Bil ki Allah Teâlâ yahudileri, kendisine ve peygamberlerine imâna, tehdid ve 
va'îdleri ile davet edince, onları bir başka şekilde de buna davet etmiştir ki, o da 
şudur. Yahudiler: "Biz, Allah'ın oğullan ve dostlanyız" (Maide, 1s) diyorlardı. 
Bundan dolayı bu âyet nazil olmuştur. 


Yine rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Kureyş, Mescid-i 
Haram'da putlara taparken, yanlarında durup şöyle dedi: "Ey Kureyş topluluğu, 
vallahi siz Hz. İbrahim'in dinine muhalefet ediyorsunuz." Bunun üzerine 
Kureyşliler, "Biz, Allah'ı sevdiğimiz için, "Bizi Allah'a daha fazla yaklaştırsınlar 
diye bu putlara tapıyoruz" (zümer, 3) dediler. İşte bundan dolayı, tefsir ettiğimiz 
âyet nazil oldu. 

Bir başka rivayete göre, hristiyanlar "Biz, Allah'ı sevdiğimizden ötürü Mesih 
(İsâ)'ya ta'zim ediyoruz" dedikleri için bu âyet nazil olmuştur. 

Hülâsa olarak, bu insan gruplarından herbiri Allah'r sevdiğini ve Allah'ın rızası 
ile taatını gözettiklerini iddia ederler. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, Peygamberi 
Hz. Muhammed (s.a.s)'e, "Ey habibim, "Eğer Allah'ı sevdiğiniz iddianızda doğru 
iseniz, O'nun emirlerine boyun eğip, O'na muhalefet etmekten kaçının" de" 
buyurmuştur. Buna göre sözün manası şöyle olur: "Allah'ı seven herkesin, O'nun 
gazabını çekecek şeylerden mutlaka iyice kaçınması lazım. Hz. Muhammed 
(s.a.s)'ın peygamberliğini kesin gösteren deliller bulunduğuna göre, ona uymak 
gerekir. Eğer ona uyulmuyor ise, bu o sevginin bulunmadığına delâlet eder." Bu 


âyetle ilgili bazı meseleler vardır: 55) 


Muhabbetin Mahiyeti 


Muhabbet" (sevgi) ile ilgili uzun açıklamamız, Bakara, 165)âyetinin tefsirinde 
gec- misti. Kelamcılar, "Allah'ı sevmenin", "O'nu yüceltme, O'na taat, ve O'nun 
mükâfaatını sevme" manasında olduğunda ısrar ederek şöyle derler: "Muhabbet, 
irâde cinsinden bir fiilidir. İrâde ise, acak sonradan olan varlıklar ve menfaatlerle 
ilgilidir." 

Kelamcıların bu görüşü zayıftır. Çünkü, herşey hakkında, "O, bir başka sebepten 
ötürü sevilmiştir" denilemez. Aksi halde teselsül ve devr-i fasit gerekir. 
Binâenaleyh bunun, bizzat sevilen birşeyde son bulması gerekir. Nitekim biz, 
lezzetin li-zâtihi mahbub olduğunu biliriz. Yine biz Rüstem ve İsfendiyar'ın 
kahramanlıkları hususundaki haberlerini duyduğumuzda, bize hiç faydası 
olmadığına inandığımız halde, gönlümüz onlara meyleder. Hatta çoğu kez bu 
meyi ve sevginin, üzerinde ısrar etmek caiz olmayan bir hata ve günah olduğuna 
inanırız. Böylece biz, lezzetin li-zatihi sevimli oluşu gibi, kemâlin de li-zâtihi 
mahbüb olduğunu anlarız. Kemâlin kemali Hak Subhânehu ve Teâlâ'ya aittir. 
Binâenaleyh bu durum, Allah'ın zâtından ve kendileri için Allah'ın kemâl ile 
celâl eserlerinden bir eserin tecelli ettiği Allah katındaki mukarreblerden Ötürü, 
li-zâtihi mahbüb olmasını (sevilmesini) gerektirir. 


Kelamcılar şöyle derler: "Allah'ın kuluna muhabbeti (sevgisi), hem dini hem de 
dünyevi bakımdan hayır ve menfaatleri kuluna ulaştırmasını irâde etmesinden 


ibarettir." 56] 
İkinci Mesele 


Yahudiler, kendilerinin Allah'ı sevdiklerini iddia edi- yorlar ve Allah'ın da 
kendilerini sevmesine arzulu olduklarını ortaya koyuyorlardı. Âyet, şu iki 
bakımdan, Allah'ı sevmenin peygambere uymayı gerekli kıldığını 
göstermektedir: 

a) Eğer Allah'ı seviyorsanız, bana tabi olun. Çünkü mu'cizeler, Allah Teâlâ'nın 
bana uymanızı gerekli kıldığını göstermektedir. 

b) Eğer siz Allah'ın sizi sevmesini arzu ediyorsanız, yine bana uyunuz. Çünkü 
bana uyduğunuzda Allah'a itaat etmiş olursunuz. Allah ise, kendisine itaat eden 
herkesi sever. Yine bana uymanızda, Allah'a itaat, O'na ta'zim ve O'nun dışındaki 
bütün varlıklara ta'zimi terkten başka birşeye davet yoktur. Allah'ı seven herkes, 
buna arzu duyar. Çünkü muhabbet, sevilene (mahbüba) tamamıyla yönelmeyi ve 


mahbübun dışındaki herşeyden yüz çevirmeyi gerektirir. U57] 


Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, bu konuda Allah'ın velilerini tenkide dalarak burada akıllı insanın 
müstehcen kitaplarda 

bile yazamayacağı şeyleri yazmıştır. O'nun evliyâulahi tenkide cüret ettiğini 
farzetsen bile, bu gibi çirkin sözleri tefsire dair eserine koymaya nasıl cesaret 
etmiştir? Biz, Allah'tan muhafazasını ve hidayetini talep ederiz. 

Allah Teâlâ sonra, "ve günahlarınızı bağışlasın" buyurmuştur. Allah'ın kulunu 
sevmesinden murad, ona sevab vermesi; günahlarını bağışlamasından murad ise, 
onun cezasını kaldırmasıdır. İşte bu, her akıllının isteyeceği en büyük ve en 
önemli şeydir. 

Sonra O, "Allah, gafur ve rahîmdfr" buyurmuştur. Yani, Allah, kullarının çeşitli 
günahlarını diğer insanlardan gizlemesi bakımından dünyada iken gafur, fazlı ve 


keremi ile de onlara âhirette rahimdir. LL58] 


"De ki: "Allah'a ve peygamberine itaat edfn. "Eğer yüz çevirirlerse, şüphesiz 
Allah kâfirleri sevmez" (Al-i İmran, 32). 
Rivayet olunduğuna göre "De kf: "Eğer Allah'ı seviyorsanız bana uyun ki Allah 


" 


da sfzf sevsin..." âyeti nazil olduğu zaman, Abdullah İbn Übeyy münafiğı, 
"Muhammed kendine itaati, Allah'a itaat gibi sayıyor ve hristiyanların İsa'yı 
sevdikleri gibi, bizim de kendisini sevmemizi emrediyor" dedi. Bunun üzerine 
bu âyet-i kerime nazil oldu. 

Bu hususta sözün özü şudur: Birinci âyet, Hz. Muhammed (s.a.s)'e ittibâ etmenin 
vâcib olmasını iktizâ edip, sonra da münafıklar, "Muhammed, hristiyanların İsa 
hakkında söylediklerinin aynısını kendi için iddia ediyor" diyerek, İslâm 
hakkında ortaya bir şüphe atınca, Allahu Teâlâ işte bu şüpheyi izâle etmek için 
bu âyeti zikrederek, "De kf: "Allah'a ve peygamberine itaat edin" buyurmuştur. 
Yani, "Allahu Teâlâ size, bana uymanızı vâcib kılmıştır. Bu, hristiyanların Hz. 
İsa hakkında söyledikleri şeyler ile değil, aksine benim Allah katından 
görevlendirilmiş bir peygamber olmamdan dolayıdır" demektir. Allah'ın 
emirlerini tebliğ eden zat peygamber olduğuna göre, ona itaat etmek vâcib olur. 
Binâenaleyh, peygambere uymak bu manadan ötürüdür; yoksa münafıkların 
İslâm hakkında ortaya attıkları şüpheler dolayısıyla değil!.. 

Cenâb-ı Hak sonra,"Eğer yüz çevirirlerse, şüphesiz Allah kâfirleri sevmez" 
buyurmuştur. Yani, "Eğer onlar yüz çevirirlerse, onlar için Allah'ın sevgisi asla 
söz konusu olamaz. Çünkü Allahu Teâlâ, kendisine itaat edenleri mutlaka övmüş 
ve methetmiş; inkâr edenleri ise, hor ve hakir olmaya müstehak kılmıştır. Bu 
ikinci durum ise, Allah'ın sevgisinin zıddı bir durumdur" demektir. Allah en 


iyisini bilendir. H59] 
Yüce Allah'ın Peygamberleri Mümtaz Kılması 


"Muhakkak ki Allah, Adem'i, Nuh'u, İbrahim hanedanını, İmrân âflesfni, hepsi 
de birbirinden olan bir tek zürriyet olarak, bütün âlemlerin üzerinde mümtaz 
kıldı. Allah hakkıyla e bilicidir" (Âl-i imran. 33-34). 

Bil ki Allahu Teâlâ, muhabbetinin ancak peygamberlerine uymakla 
tamamlandığını beyan edince, peygamberlerinin,derecelerinin yüceliğini ve 
makamlarının şerefini açıklamış ve"Muhakkak kf Allah Adem'i... mümtaz kıldı" 


buyurmuştur. Bu âyetle ilgili bazı meseleler vardır: [160] 


Mahlukların Bazı Nev'iieri ve Hangisinin Daha Üstün Olduğu 


Bil ki mahlûkât iki kısımdır. Mükellef olanlar, mükellef olmayanlar... Âlimler 
mükellef olan varlıkların, mükel- lef olmayanlardan daha efdal olduğu 
hususunda ve mükelleflerin şu dört kısım olduğunda ittifak etmişlerdir; 


a) Melekler, 

b) İnsanlar, 

c) Cinler, 

d) Şeytanlar... 

Melekleri ele alacak olursak, hadislerde, Allah Teâlâ'nın bunları rüzgârdan 
yarattığı rivayet edilmiştir. AÂlimlerden, bunun böyle olduğuna akli deliller 


getirenler vardır: (61) 


Melekler 


1- Melekler, rüzgârdan yaratıldıkları için, en süratli bir şekilde uçabilmektedirler. 
2- Yine bu sebepten ötürü onlar, Arş'ı taşıyabiliyorlar. Çünkü rüzgâr da eşyayı 
taşıyabiliyor. 

3- Yine bu sebepten ötürü onlar rühâni varlıklar diye adlandırılmışlardır. 

Başka bir rivayette onların nurdan yaratıldığı yer almıştır. İşte bundan dolayı, saf 
ve temizdirler. İbadetlerini Allah'a has kılmışlardır. 

Bu hususta en iyisi, bu iki görüşü birleştirmektir. Buna göre biz deriz ki: Onların 
bedenleri rüzgârdan, ruhları ise nurdan yaratılmıştır. Gökler âleminin sakinleri 


işte bunlardır. H62] 


Şeytanlar 


Şeytanlara gelince bunların hepsi kâfirdir. İblisin kâfir olduğu açıktır. Çünkü 
Hak Teâlâ, onun hakkında, "O, kâfirlerdendir" (Bakara, 34) buyurmuştur. Diğer 
şeytanlar da ataları iblis gibi kâfirdirler. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz 
şeytanlar, sizinle mücâdele etmeleri için kendi dostlarına mutlaka telkinde 
bulunurlar. Eğer onlara itaat ederseniz şüphesiz siz de müşrik olursunuz" (Enam, 
121) buyurmuştur. Bütün şeytanların özelliği, insanoğluna düşman olmaktır. 
Çünkü Allah Teâlâ, "O cfnden olduğu fçfn Rabb'fnin emrinden dışarı çıkmıştı. 
Şimdi siz beni bırakıp da onu ve onun neslini, hepsi sizin düşmanınız olduğu 
halde, dost edinfr misfnfz?" <Kenf, so> ve "Biz böylece her peygambere, insan 
ve dn şeytanlarını düşman yaptık" (Enam, na> buyurmuştur. 

Şeytanların bir özelliği de ateşten yaratılmış olmalarıdır. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
iblisin, "Beni ateşten yarattın, onu (Adem'i) ise çamurdan yarattın" (Arat. 12) 
sözünü nakletmiş ve "Cann'ı (Iblfsf) da daha önce çok şiddetli ateşten yarattık" 


(hict, 27) buyurmuştur. u63] 


Cinler 


Cinlere gelince, bunların kâfirleri ve mü'minleri vardır. Nitekim Hak Teâlâ, 
"Gerçekten kimimiz müslüman, kimimiz ise zalimdir. Müslüman olanlar, doğru 


yolu aramış (bulmuşlardır" (tan, m) gediklerini nakletmiştir. (164) 


İnsanlar 


İnsanlara gelince, hiç şüphesiz onların da bir ilk ataları vardır. Aksi halde, bu, 
sonu olmayan bir durum olur. Kur'ân, bu ilk atanın Hz. Âdem olduğunu 
bildirmektedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, tefsir etmekte olduğumuz Âl-i İmran 
süresinde, "Muhakkak ki Allah katında İsa'nın hali, Adem'in hâli gibidir. (Allah) 
onu topraktan yarattı. Sonra ona "ol" dedi, o da (can gelip) oluverdi" (âm imran, 
59) ve "Ey insanlar, sizi bir tek candan yaratan, ondan da onun eşini vücuda 


getiren Rabb'fnfzden ittikâ edin..." (nis*, 1) buyurmuştur. 1163) 


İnsanların Meleklerden Üstünlüğü 


Bunu böylece bildiğin zaman biz deriz ki: Âlimler insanın, cinn ve şeytanlardan 
efdal olduğu hususunda İttifak etmiş, insanın mı yoksa meleklerin mi daha üstün 
olduğu meselesinde ise ihtilaf etmişlerdir. Biz bu meseleyi, -»l (Bakara, 34) 
âyetinin tefsirinde iyiden iyiye inceledik. İnsanın daha üstün olduğuna 
hükmedenler, tefsir ettiğimiz âyeti Delil getirmişlerdir. Çünkü "istifa" (seçip, 
mümtaz .kılma), daha büyük bir şerefin ofduğuna ve derece yüksekliğine delâlet 
eder. Cenâb-ı Hak, Hz. Âdem ve soyundan gelen peygamberleri bütün âlemler 
üzerine seçip mümtaz kıldığını bildirdiğine göre, onların meleklerden de üstün 
olmaları gerekir. Çünkü melekler de "âlemler" 

Buna göre eğer, "Bu âyeti, burada zikredilen insanların bütün âlemlere üstün 
kılınmış olmaları manasına alırsak, bu bizi bir tenakuza götürür. Çünkü büyük 
bir topluluğa dahil olan fertlerden herbiri, bütün âlemlerden daha üstün olarak 
tavsif edildiğinden, onların herbtrinin bütün âlemlerden, yine herbirinin 
diğerinden daha üstün olması gerekir ki bu imkânsızdır. Fakat biz bu ifâdeyi, 
onların herbirinin kendi zamanlarındaki âlemlerden veyahut da kendi cinslerinin 
âleminden efdal oldukları manasında alırsak, böyle bir tenakuz söz konusu 
olmaz. Binâenaleyh tenakuzu ortadan kaldırmak için, âyeti bu mânâya 
hamletmek gerekir. Yine Cenâb-ı Hak, İsrailoğullarından bahsederken, "Sizi 
bütün âlemlere üstün kılmıştım" (Bakara, 47) buyurmuştur. Bu sözden, onların 
Hz. Muhammed (s.a.s)'den daha üstün oldukları mânâsı çıkmaz. Biz, bundan 


maksadın onların herbirinin yaşadığı devirdeki âlemler olduğunu söylüyoruz. 
Burada da böyledir?" denirse, bunun cevabı, Cenâb-ı Allah'ın bu âyetinde 
aşikârdır. Zira "Adem'i âlemler üzerine mümtaz kıldı" sözü, "âlem" vasfı 
verilecek her şeye şamil olduğundan, melekler de buna dahil olur. Bu konuda 
söylenecek son söz, aksine delâlet eden bir delilden dolayı, âlem lafzının umümi 
mânâsı ile amel etmek, bazı durumlarda bırakılır. Ama delile dayanmayan 


hallerde bunu terketmemiz doğru değildir. [166] 


İstıfa Kelimesi Hakkında Bilgi 


fiili Arapça'da, "seçti, tercih etti" manasına gelir. Buna göre lafzının manası, 
bulanık- lıklardan uzak ve saf olan, görülen ve müşahede edilebilen birşeye 
benzetilerek, "onları mahlûkâtının 

en arısı ve durusu kıldı" demektir. Bu kelime şu üç şekilde söylenir.Bu âyetin bir 
benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın Hz. Musa'ya "Ben senf risâlettmle.. bütün 
insanlardan mümtaz kıldım" (A'rat, 144) sözü ile, Hz. İbrahim, İshâk ve Ya'kûb 
(a.s) hakkındaki, "Çünkü onlar bfzim katımızda, cidden seçkinlerden, 
hayırlılardandı" (Sâd, 47) sözüdür. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Âyetle ilgili şu İki görüş vardır: 

1- Mana, "şüphesiz Allah, Âdem'in ve Nuh'un dinlerini seçip mümtaz kıldı..." 
şeklindedir. Buna göre âyetteki "Istıfâ"mn manası, onların dini ve şeriatları ile 
ilgili olur. Bu manaya göre, bir muzdfın hazfedilmiş olduğu kabul edilir. 

2- Mânâ, "Allah, onları kötü sıfatlardan arındırmış ve güzel hasletlerle 
süslemiştir" şeklindedir. Bu ikinci görüş şu iki sebepten ötürü daha evlâdır: 

a) Biz bu ikinci mânâda bir hazfin olduğunu söylemeye muhtaç olmayız. 

b) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, peygamberliğini kime vereceğini en iyi 


bilendir" (Enam, 124) âyetine daha uygundur. U67] 


Peygambere Mahsus Sıfatlar 


Halîmî, "Minhâc" isimli kitabında şunu söylemiştir: "Peygamberlerin gerek 
cismâni, gerekse ruhani kuvvetlerde, mutlaka diğer insanlardan farklı olmaları 
gerekir. Cismâni kuvvetler, ya müdrike (idrâk eden, kavrayan), yahut da 
muharrike (hareket ettirici) olur. Müdrike kuvvetler ya zahiri, ya da bâtıni olan 
nişlerdir. 

Zahiri hisler beştir: 

a) Görme Kuvveti: Yemin olsun ki Hz. Peygamber (s.a.s)'de bu sıfatın en 


mükemmel şekli vardı. Bunun böyle olduğuna şu iki şey delâlet etmektedir: 
Birincisi: Hz. Peygamber (s.a.s): yeryüzü benim fçfn toplandı ve bana onun 


doğusu batısı gösterildi"Ll68| buyurmuştur. 
İkincisi: Hz.Peygamber (s.a.s)"Saflannızı düzeltin ve sıkiaştinp sağlamlaştırırı. 


Çünkü ben, arkamdan sizi görüyorum" [169] buyurmuştur. 

Bu kuvvetin bir benzeri de, Hz. İbrahim'de vardır. O da, Hak Teâlâ'nın, "Biz 
İbrahim'e, göklerin ve yerin büyük mülkünü de öylece gösterfyorduk" (Enam, 
75) âyetinde ifâde edilen husustur. 

Âlimler bu âyeti tefsir ederken, Allah Teâlâ'nın Hz. İbrahim'in görme 

hissini kuvvetlendirdiğini ve böylece onun meteküt âleminin en yücesinden en 
alt tabakasına kadar görüp müşahede ettiğini belirtmişlerdir." Halimi (r.h) şöyle 
devam eder: "Bu uzak görülecek bir ihtimal değildir. Çünkü her gören bir 
değildir. 

Rivayet edildiğine göre Zerkâu'l-Yemâme, bir şeyi üç günlük yoldan 
görebiliyordu. Binâenaleyh, Hz. Muhammed (s.a.s)'in görme kabiliyetinin 
onunkinden daha kuvvetli olması uzak bir ihtimal değildir. 

b) İşitme kuvveti... Hz. Peygamber (s.a.s), bu hususta da insanların en güçlüsü 
idi. Bunun böyle olduğuna şu İki husus da delâlet etmektedir: 

1-Hz. Peygamber (s.a.s), "Sema gıcırdadı; onun gıcırdamaya hakkı var. Semada 
orada bir ayak koyacak hiçbir yer yoktur kf, orada AHahu Teâlâ'ya secde eden 


bir melek bulunmasın..."L170| buyurmuştur. Böylece Hz. Peygamber semânın 
gıcırtısını duymuştur. 

2- Bir defasında Hz. Peygamber (s.a.s), bir ses duymuş da ve bunun, cehenneme 
yuvarlanan, fakat cehennemin dibine henüz ulaşamayan bir kay» parçasının 
çıkardığı ses olduğunu söylemişti. Hafimi, "Felsefecilerin bunu imkânsız 
görmeleri mümkün değildir. Çünkü, onlar Pisagor'un kendisini eğittiğini, 
böylece de onun, feleklerin çıkardığı en alçak sesleri dahi duyduğunu kabul 
etmektedirler. 

Bu gücün bir benzeri de, karınca kıssasında, Hz. Süleyman için söz konusudur. 
Nitekim Cenâb-ı Hak bundan bahsederek, "Bir karınca dedi ki: "Ey karıncalar, 
yuvalarınıza girin" (Nemi, 18) buyurmuştur. Böylece Allahu Teâlâ Hz. 
Süleyman'a karıncanın sözünü duyurmuş ve O'nu bunun mânasına vâkıf kılmıştı. 
Bu aynı zamanda, anlama kuvvetini de ilgilendirir. Hz. Muhammed (s.a.s) kurt 
ve deve ile konuşurken de, bu durum kendisi için gerçekleşmiştir. 

c) Koklama kuvveti... Bu, Yaküb (a.s) hakkında tahakkuk eden durum gibidir. 
Çünkü Yusuf (a.s), gömleğinin götürülüp babası Yaküb (a.s)'un yüzüne 


değdirilmesini söyleyip de kervan Mısır'dan yola çıkınca, Hz. Yaküb, "İnanın ki, 
(şimdf) Yusuf un kokusunu duyuyorum" (Yusuf, 94) demiş ve bu kokuyu bir 
günlük yoldan almış idi. 

d) Tatma kuvveti... Bu, Hz. Peygamber (s.a.s), "(Hayvanın) bu kolu, bana 


kendisinin zehfrif olduğunu haber veriyor" H] dediğinde, kendisi hakkında 
tahakkuk etmiş olan durumdur. 

e) Dokunma kuvveti... Bu, Hz. İbrahim hakkında tahakkuk eden şey gibidir. 
Çünkü Allahu Teâlâ, ateşi onun hakkında serin ve emniyetli kılmıştır. Bunun bir 
benzeri, ateşte yanmadığı söylenen, hatta bir madde çıkararak ateşi söndürdüğü 
kabul edilen o"semende!" kuşuyla, kızgın çöllerde yürüyen devekuşu'nda 
müşahede edilirken, bunun olması nasıl imkânsız görülebilir? 

Bâtıni hislere gelince, hafıza (ezberleme) kuvveti bundandır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Seni okutacağız da, asla unutmayacaksın" (A'la, 6)buyurmuştur. 

Zekâ kuvveti de bunun gibidir. Nitekim Hz. Ali (r.a), "Allah'ın resulü bana bin 
çeşit ilim öğretti. Ben de bu bin çeşidin her birinden bin çeşit ilim çıkardım" 
buyurmuştur. Bir velinin durumu böyle olunca, ya peygamberin durumu nasıl 
olur? 

Muharrik kuvvetlere (kuvâ-yı muharrike) gelince, bu, meselâ Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in miraca, Hz. İsâ (a.s)'nın da canlı olarak göğe yükselmesi ve, haberlerde 
yer aldığı gibi, Hz. İdris ve Hz. İlyas (a.s)'ın göğe kaldırılması gibi şeylerdir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: "Nezdinde kitaptan bir (Hm olan, 
"Ben, göz açıp kapamadan önce onu sana getiririm" dedi" (Neml, 40). 
Ruhâni-akli kuvvetlere gelince, bunun da son derece mükemmel ve son derece 
berrak olması gerekir. 

Bil ki bu konuda sözün tamamı şudur: Nebevi, kutsi nefisler, mahiyetleri itibari 
İle diğer nefislerden farklıdırlar. Zeka, ietânet, asalet, hükümran olma ve cismâni 
ve şehevi duygulardan beri olma hususlarındaki kemâl, bu peygamber 
nefislerinin ayrılmaz vasıflarıdır. Çünkü ruh, berraklığın ve şerefin zirvesinde 
clup, beden de temizliğin zirvesinde bulununca, bu muharrik ve müdrik 
kuvvetler, alabildiğine mükemmel otur. Zira bu nefisler, ruhun özünden çıkan ve 
bedene ulaşan nurlara göre akıp giderler. Gerek fail (verici merkez), gerekse 
kabil (yani, alıcı) ne zaman mükemmelliğin zirvesinde olsalar, onlardan sâdır 
olan şeyler de aynı şekilde kuvvetli, kıymetli ve hâlis olurlar. 

Bunu böylece anladığında, bil ki Hak Teâlâ'nın buyruğunun manası şudur: 
"Şüphesiz Allah Teâlâ, Hz.Âdem'i, ya "melek beşerden daha üstündür" diyenlere 
göre, süfli âlemin (yerin) sakinlerinden, yahut da "insan, mahlükatm en 
şereflisidir" diyenlere göre, ulvi âlemin (göğün) sakinlerinden seçip mümtaz 


kılmış, sonra da ruhani kuvvetlerin en mükemmelini, Hz. Adem'in soyundan 
belli bir gruba vermiştir. Bunlar, Hz. İdris (a.s)'e sonra Hz. Nuh (a.s)'a, sonra da 
Hz. İbrahim (a.s)'e kadar ulaşan, Hz. Şit (a.s) ve onun soyudur. Hz. İbrahim 
(a.s)'den sonra iki kol çıkmıştır: Biri Hz. İsmail (a.s)'in kolu, diğeri Hz. İshak 
(a.s)'ın koludur. Böylece Cenâb-ı Hak, Hz. İsmail'i, Hz. Muhammed (s.a.s)'de 
zuhur edecek kutsi ruhun başlangıcı; Hz. İshâk'ı da, Hz. Ya'küb ve iysü 
kollarının başlangıcı kılmıştır. Böylece nübüvveti Ya'küb (a.s)'un, hükümdarlığı 
da iysü (a.s)'ın soyuna vermiştir. Bu, Hz. Muhammed (s.a.s)'e kadar böyle devam 
etmiştir. Hz. Muhammed (s.a.s) zuhur edince, nübüvvet ve saltanat nurları, Hz. 
Muhammed'e geçmiştir ve bunlar Kıyamete kadar ümmet-i Muhammed de 
kalacaktır. Bu konuda iyice düşünen herkes, neticede çok şaşırtıcı sırlara ulaşır. 


(172) 


Al-i İbrahim İle Âl-i İmran 


Âlimlerden bazıları şöyle demişlerdir: "Âyette bahsedilen, "İbrahim'in 
hanedanı" tabirinden mak- sat, mü'minlerdir. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Firavun 
hanedanını, azâbm en çetinine sokunuz!" (Mü'min.46) âyeti gibidir. 

Fakat bu hususta doğru olan görüş, bu ifâdeden maksadın, İbrahim (a.s)'in 
çocukları olduğudur ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Seni insanlara imam 
yapacağım" buyurmuş, (İbrahim): "Zürriyetimden de" demiş, Allah ise, "Benfm 
ahdfm zalimlere erişmez" buyurmuştu" (Bakara. 184)âyetiyle ifâde ettiği 
husustur. 

"İmrân'ın hanedanı" meselesine gelince, âlimler bunun kim olduğu hususunda 
ihtilâf etmişlerdir. Bazıları bunun Musa ve Harun (a.s)'un babası olan İmran 
olduğunu söylemişlerdir ki, nesebi şudur: İmrân İbn Yashur İbn Kahif İbn Lavi 
İbn Yaküb İbn İshak İbn İbrahim... Böylece "Âl-i İmrân"dan maksat, Hz. Musa 
ve Harun ile onların peşinden gelen peygamberlerdir. 

Bazıları da bunun, Hz. Meryem'in babası olan İmrân İbn Mâsân olduğunu 
söylemişlerdir ki, bu, Süleyman İbn Dâvüd İbn İşâ neslinden olur. Bunlar da, 
Yahüza İbn Yaküb İbn İshak İbn İbrahim (a.s) soyundandır. 

Âlimler, bu iki İmrân arasında 1800 sene bulunduğunu söylemişlerdir. 

Bu görüşte olanlar, bunun doğruluğu hususund a şunları delil getirmişlerdir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "İmrân ailesini bütün âlemlere" tabirinin peşinden getirilen, 
anne tarafından Hz. İsa'nın dedesi olan İmran İbn Mâsân'dır. Binâenaleyh sözü 
buna hamletmek daha evlâdır. 

b) Bu sözden maksat şudur: Hristiyanlar, elinde tecelli eden mu'cizelerden 


dolayı, Hz İsa'nın tanrı olduğunu iddia ediyorlardı. Buna karşılık Cenâb-ı Hak da 
şöyle der: Onun elinde zuhur eden bu nevi mu'cizeler, Allahu Teâlâ'nın ona olan 
bir ikramı sebebiyle meydana gelmiştir. Çünkü Allahu Teâlâ, Hz. İsa'yı 
zamanının âlemlerine üstün kılarak seçip, ona büyük ikramlarda bulunmuştur. 
Binâenaleyh bu ifâdeyi burada, İmrân İbn Masan a hamletmek, sözü Hz. Musa 
ve Harun'un babası olan İmran'a hamletmekten daha evlâ olur. 

c) Bu ifâde, Hak Teâlâ'nın, "Kendisini de, oğlunu da âlemlere bfr ibret kılmıştık" 
(Ent«ya, 91) buyruğuna da son derece uygun düşmektedir. Bil ki, bu izahlar, 
kuvvetli birer delil olmayıp, aksine zanni birtakım fikirlerdir. Burada, bu iki 
ihtimal daima mevcuttur. 

Cenâb-ı Hakk'ın,"Hepsi birbirinden olan bir tek ziirri-yet olarak..." tabiri 


hakkında iki mesele vardır: H73] 


Birinci Mesele 


kelimesinin mansüb olması hakkında şu iki görüş belirtilebilir: 
a) Bu lafız, "İbrahim hanedanı" lafzından bedeldir. 
b) Hal olduğu için, mansübtur. Yani, "onları, hepsi birbirinden olan bir tek 


zürriyet olarak seçti" demektir. L74 


İkinci Mesele 


Âyetin tefsiriyle ilgili şu açıklamalar yapılmıştır: 

a) "Tevhid, ihlâs ve tâat hususlarında, hepsi birbirinden olan bir tek zürriyet 
olarak..." demektir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Münaflk erkekler ve 
münafik kadınlar bfrbfderindendirler" (Tevt», 67) âyetidir. Onlar nifak 
konusunda müşterek olmalarından dolayı böyle söylenmiştir. 

b) "Hz. Âdem'in dışında kalanlar, ondan çoğalmışlardır.." mânasında olmak 
üzere, "Hepsi birbirinden olan bir tek zürriyet olarak" demektir. Buna göre i 
kelimesiyle kastedilenler, Hz. Âdem'in dışında kalanlar olmuş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın,"Allah hakkıyla işitici ve bilicidir" buyruğuna gelince, Kaffâl 
şöyle demektedir: "Bu tabirin manası, "Allah kullarının sözlerini bihakkın 
duyan, onların kalplerini ve fiillerini bihakkın bilendir; O ancak, insanlar 
içinden, söz ve fiil bakımından müstakim olduğunu bildiği kimseleri peygamber 
olarak seçer. Bunun bir benzeri de Hak Teâlâ'nın, "Allah peygamberliğin/ kfme 
vereceğini en İyf bilendir" (Enam, 124> ve "Muhakkak ki onlar, hayr işlerinde 
yansırlar, umarak ve korkarak bize duâ ederlerdi- Onlar bizim için derin saygı 
gösterenlerdi" (Enbiya, 90) âyetleridir. 

Burada yapılan bir başka izah da şudur: Yahudiler: "Biz İbrahim'in soyundan, 
fmrân'ın da âilesindeniz. O hâlde biz, Allah'ın oğulları ve O'nun dostlarıyız"; 
hristiyanlar da, "İsa, Allah'ın oğludur" diyorlar, hatta bazıları da bu sözün bâtıl 
ve yanlış olduğunu da biliyorlardı. Ama ne var ki, halkın kalbini hoşnut etmek 
için, bu görüşlerini sürdürüyorlardı. Burada Cenâb-ı Hak sanki şöyle demek 
istemiştir: "Allah, sizin bu bâtıl sözlerinizi bihakkın duyan ve bu sözlerin izdeki 
bozuk maksatlarınızı da bihakkın bilendir. İşte bu sebeple de sizi, cezalandıracak 
olandır..." Böylece âyetin baş tarafı, nebi ve resullerin şerefli mertebelerini beyân 
etmiş, sonu ise kendi dinlerinde sebat edip devam ettirdiklerini iddia eden o 


' 


yalancı toplulukları (yahudi ve hristiyanları) bir tehdit mânası taşımıştır. 175) 


Kıssalar 


Bil ki, Allahu Teâlâ bu âyetin peşinden pek çok kıssa zikretmiştir. 176 


Birinci Kıssa: Hz. Meryem İle Annesi "Hanne" (a.s)'nin Kıssası 


"Hani İmrân'm karısı: "Ya Rabbi karnımdakini hür bir kul olarak sana adadım. 
Bunu benden kabul buyur. Muhakkak ki hakkıyla İşiten, kemâliyle bilen, ancak 


sensin sen" demişti. Ama çocuğunu (kız) doğurunca, Allah onun ne 
doğurduğunu daha iyi biliyor iken: "Ya Rabbi, işte ben bir kız doğurdum. Erkek, 
kız gibi değildir. Hakikaten ben onun adını Meryem koydum. Ben onu da, 
zürriyetini der kovulmuş şeytandan sana sığındırırım" dedi. Bunun üzerine Rabbi 
onu güzel bir kabul İle kabul etti ve onu, güzel bir bitki gibi büyüttü ve onu 
Zekeriyyâ'ya emânet etti. Zekeriyyâ ne zaman mihraba girdiyse, onun yanında 
bir yiyecek bulurdu. "Meryem, bu sana nereden (geliyor?)" dedi. O da: "Allah 
taraündandır. Şüphe yok ki, Allah kimi dilerse ona hesapsız nzık verir" dedi" Âl- 
i imran, 35-37). 

Bu âyetle itgili birkaç mesele vardır: 077] 


Birinci Mesele 


Âyetteki kelimesinin i'râbdaki yeri hakkında şu görüşler takdim edilmiştir: 

a) Ebu Ubeyde, bu kelimenin mânâda bir etkisinin olmadığını söylemiştir. Buna 
göre mânâ, bu kelimenin i'râbda mahalli olmayacak şekilde, "İmrân'ın karısı 
dedi" şeklinde olur. 

Zeccâc: "Ebu Ubeyde bu hususta herhangi birşey yapmadı. Çünkü, Allah'ın 
kitabındaki bir harfi mânastz ve hükümsüz addetmek ve zaruret olmadan, O'nun 
kitabından herhangi bir harfi hazfetmek caiz değildir" demiştir. 

b) Ahfeş ile Müberred, Âyetin takdirinin, "İmrân'ın karısının... dediği vakti 
hatırla...." şeklinde olduğunu ve Allah'ın kitabında bunun pekçok misâli 
olduğunu" söylemişlerdir. 

c) Zeccâc, âyetin takdirinin, "Allah, "İmrân'ın karısı., dediği zaman, İmrân'ın 
soyunu kendi zamanının âlemlerine üstün kılmıştır" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. 

İbnu'l-Enbâri bu hususu tenkid ederek şöyle der: "Allahu Teâlâ, İmrân'ın ailesini 
seçmesini, Hz. Âdem ve Nuh'un seçilmesi ile beraber zikretmiştir. Cenâb-ı 
Hakk'ın Hz. Âdem ve Nuh'u seçmesi, İmrân'ın karısının sözünden önce tahakkuk 
ettiğine göre, bu seçmenin, İmrân'ın karısının bu sözü söylediği o vakit ile kayıtlı 
olduğunu söylemek imkânsız olur." Buna şu şekilde cevap verilebilir: Bunların 
herbirinin seçilmesinin tesiri, onlardan her birinin vücuda geldiği ve tâatleri de 
zuhur ettiğinde söz konusu olur. Binâenaleyh, Allah'ın, Hz. Âdem'i onu 
yaratırken; Hz. Nuh'u, onu var ederken; İmrân'ın ailesini de, İmrân'ın hanımı bu 
sözü söylediği zaman seçtiğinin söylenmesi caizdir. 

d) Bazı âlimler de, bu ifâdenin kendisinden önceki ifâdelerle ilgili olup kelâmın 
takdirinin ise"Allah, İmrân'ın karısı bu sözü söylerken, bihakkın duyan ve 


bihakkın bilendir" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 

Buna göre şayet, "Allah, İmrân'ın karısı bu sözü söylemeden önce de bihakkın 
duyan ve bilen idi. Buna göre böyte bir kayıt zikretmenin mânası nedir?" 
denilirse, biz deriz ki: Allahu Teâlâ'nın o sözü duyması, o sözün meydana 
gelmesiyle; Allahu Teâlâ'nın o sözün söylendiğini bilmesi de, o sözün 
zikredilmesiyle mukayyettir. İlim ve duyma konusundaki değişiklik, ancak 


nisbet ve taalluk cihetiyledir. HZ8] 


Meryem'in Annesinin Adağının Mahiyeti 


Zekeriyyâ İbn Ezen (9) ile İmrân İbn Mâ'sân aynı çağda yaşamışlardır. İmrân'ın 
hanımı ise Hannân Binti Fâküz'dür. Hz. Zekeriyyâ, Hz. Meryem'in kızkardeşi 
olan İsa'nın kızı ile evliydi. Yahya (a.s) ise, teyzesinin oğluydu. Sonra, bu adağın 
keyfiyyetine dair pekçok rivayet vardır. 

Birinci rivayet: İkrime şöyle demiştir: Hanne, hiç çocuk doğuramamıştı, 
Çocuğu olan diğer kadınlara gıbta ediyordu. Sonra o, şöyle dedi: "Allah'ım, eğer 
sen bana bir çocuk nasib edersen, Beytu'I-Makdis'in hizmetçisi olması gayesiyle, 
senin rızan için onu Beytu'l-Makdis'e vakfediyorum." 

İkinci rivayet: Muhammed İbn İshâk da şöyle demiştir: "Hz. Meryem'in 
annesinin çocuğu olmamıştı. Derken kadın yaşlanmıştı. Bir gün ağacın gölgesi 
altında iken, yavrusuna bir şeyler yediren bir kuş gördü. Bunun üzerine gönlünde 
çocuk sevgisi kımıldadı.. İşte bu sebeple Rabb'ine, kendisine bir çocuk 
bağışlaması için duâ etti. Derken Meryem'e hamile kaldı. Bu arada İmrân da 
öldü. Hz. Meryem'in annesi, kendisinin hamile olduğunu hissedince, Beytu'l- 
Makdis'e vakfetti. 

Hasan el-Basri de şöyle demiştir: O bütün bunları Allah'ın ilhamıyla yapmıştır. 
Eğer Allah'ın ilhamı olmasaydı, o bunu yapamazdı. Bu, Hz. İbrahim'in, 
rüyasında oğlunu kesmesi, böylece de bunun, her ne kadar vahye dayanmasa 
dahi, Allah'ın bir emri olduğunu anlaması, Allah'ın Hz. Musa'nın annesine de 
ilham edip, böylece onun bir vahiy olmaksızın, Hz. Musa'yı denize bırakması 


hadisesi gibidir. H79] 
Muharrer Kelimesi Hakkında Bilgi 
Ayette geçen tabirinin mânası, "Hâlis, mahzâ, katıksız hür, azâd edilmiş..." 


demektir. Meselâ, bir köleyi kölelikten kurtarıp azâd ettiğinde, kitabı düzeltip, 
onda herhangi bir yanlışlık bırakmayacak bir biçimde hatadan arındırdığı 


zaman da denilir. Yine, bir kimsenin kendisini herşeyden tecrid edip, 
başkalarına olan bütün bağımlılığını kestiği zaman, kumdan, taştan, balçıktan ve 
herhangi bir kusurdan uzak ve temiz olduğu zaman da, r, yani hâlis çamur) 
denilir. 

Bu kelimenin tefsin" manasına gelince, Şâ'bi, "sırf ibâde tahsis edilmiş olarak" 
manasına geldiğini söylerken, bunun manasının "Mabede hizmetçi olarak"; 
"Allah'a tâat etmek için dünya işlerinden azade olarak"; "havrada kitâb'ı okuyup 
onu öğrenen kimselere hizmetçi olarak..." gibi anlamlara geldiği de söylenmiştir. 
Bütün bunların mânası, "Hanne'nin bu çocuğu, Allah'a itaat için vakfetmiş 
olduğudur." 

Esâmm ise şöyle demiştir: " İsrailoğullannın ne bir ganimeti, ne de bir esiri 
yoktu. Bunun için, onların hürriyete kavuşturup azâd etmeleri, çocuklarını, 
yukarıda anlatmış olduğumuz şekilde vakfetmeleriyle oluyordu. Çünkü, onların 
dinine göre, çocuk hizmette bulunabileceği çağa geldiğinde, onun ebeveynine 
hizmet etmesi vâcib oluyordu. Böylece de onlar, adakta bulunmak suretiyle 
çocukların bu şekildeki hizmetlerinden feragat ediyor; onları, Beytu I-Makdis'e 
hizmet ile Allah'a itaat ve ibâdete tahsis ediyorlardı." 

Yine bu şekilde hürriyete kavuşturulan kimseler, bulüğa erinceye kadar havrada 
kalıyor, oranın hizmetlerini görüyor, sonra da burada kalıp kalmama hususunda 
muhayyer bırakılıyorlardı. Eğer çocuk burada kalmayı istemeyip gitmek isterse, 
gidiyordu. Eğer kalmayı isterse, artık bundan sonra oradan bir daha ayrılamazdı. 
Bütün peygamberlerin neslinde, Beytu'l-Madis'e adanmış bir hizmetçi 


bulunmaktadır, denilmiştir. (180) 


Dördüncü Mesele 


Bu adak, ancak erkek çocuklar için caizdir. Kız çocuklarına gelince, hayız ve 
diğer özel halleri sebebiyle, bu işe ehil görülmüyorlardı. Sonra, Hanne mutlak 
mânada bir adakta bulunmuştu. Bu, ya o işi takdire göre düşündüğü içindir 


veyahut da bu adağı erkek çocuk arzusuna vesile kıldığı içindir.. BEJN! 


Beşinci Mesele 


Âyetteki kelimesinin mansub oluşunun iki izah şekli vardır: 

a) O, lafzından hal olarak mansûbtur. Takdiri de, "Karnımdakıni hür olarak sana 
adadım" şeklindedir. 

b) Bu, İbn Kuteybe'nın görüşüdür; buna göre mâna "karnımdakıni senin için 


azâd etmeye nezrettim, adakta bulundum" şeklindedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak Hanne'den naklederek,Bunu benden kabul buyur. 
Muhakkak ki hakkıyla işiten, kemâliyle bilen, ancak sensin sen..." buyurmuştur. 
Tekabbül, birşeyi hoşnut olarak alıp kabul etmektir. Vahidi şöyle demiştir: "Bu 
kelimenin aslı mukabele (karşılıklı alıp verme) kelimesidir. Çünkü bir mükâfaat 
ile mukabelede bulunmayı ifade eder. Bu, yaptığı bu şeyle ancak Allah'ın rızasını 
talep ve Allah'a ibâdette ihlâsı talep eden kimsenin sözüdür. Sonra Hanne, 
"Muhakkak ki hakkıyla işiten, kemâliyle bilen, ancak sensin sen" demiştir; bu, 
"Ancak sensin benim tazarrümu, duamı ve yakarışımı işiten ve kalbimdekini, 
gönlümdekini ve niyetimdekini bilen..." demektir. 

Bil ki, bu çeşit nezr, İsra i loğu Harının şeriatı'nda mevcut idi. Ama bizim 
şeriatımızda mevcut değildir. Şeriatların bu gibi konularda farklılık arzetmesi 
imkânsız değildir. 

Allahu TeâiâVaktaki (kız) çocuğunu doğurunca" buyurmuştur. Bil ki, buradaki U 
zamiri, ya onun karnındaki kız çocuğu hakkındadır, çünkü Cenâb-ı Aliah onun 
kız olacağını bilmektedir, veyahut bu hususta şöyle denilir: Bu zamir müennes 
ve mukadder olan ^M (nefs, can) ve(canlı, ruh sahibi) kelimelerine aittir. 
Veyahut da bu kelime, nezredilmiş olan şeye kelimesine aittir denilebilir. 

Sonra Cenâb-ı Hak,i "Babb'lm, muhakkak ki ben onu kız olarak doğurdum., 
dedi" buyurmuştur. Bil ki, bu sözün manası şudur: Karındakini vakfetme 
konusunda, daha önce verilmiş bir nezri vardır. Onun zann-ı galibine göre, bu 
erkek olacaktı. Binâenaleyh, bu adağında bunu bir şart olarak belirtmedi. Onların 
âdetine göre, Mescid'e hizmet ve Allah'a tâat ve ibadet için adanan ve âzâd 
edilen çocuklar kız çocukları değil, oğlan çocukları idi. Bunun için Hanne, 
adağının kabul görecek bir şekilde olmadığından korkarak ve daha önceki 
nezrini mutlak zikretmesinden özür beyân ederek, "Ya Rabbi, işte ben bir kız 
doğurdum" der; bunu Allahu Teâlâ'ya bildirmek amacıyla zikretmez, çünkü 
Allahu Teâlâ onun bildirmesine muhtaç olmaktan münezzehtir. Bilakis, özür 
beyan etmek amacıyla zikreder. 

Allahu Teâlâ,"Allah onun ne doğurduğunu daha iyi biliyor İken..." buyurmuştur. 
Âsım'dan rivayetinde Ebu Bekr ile İbn Âmir ifâdeyi Hanne'nin sözünün bir 
hikâye edilişi olmak üzere, tâ harfinin ötresiyle CÂ>j şeklinde okumuştur. Buna 
göre bundaki fayda şu olur: Hanne, "İşte ben bir kız doğurdum" deyince, bunu 
Allah'a haber verdiğinin sanılmasından korkmuş, bundan dolayı da, "Allah 
benim ne doğurduğumu daha iyi bilir ya!" ifadesiyle böyle bir şüpheyi izâle 
etmiştir. Böylece onun bu sözü, Allah'a bildirmek için değil de, özür beyân 
amacıyla söylemiş olduğu sabit olur. 


Diğer kıraat âlimleri de, Allahu Teâlâ'nın sözü olarak, sükün ile şeklinde 
okumuşlardır. Bu kıraata göre mana şöyle olur: Allahu Teâlâ, onun çocuğunun 
şanını yüceltmek ve Hanne'nin bu çocuğun kadrini takdir edemediğini göstermek 
için, "Allah onun ne doğurduğunu daha İyi biliyor iken..." buyurmuştur. Buna 
göre mâna şöyle olur: "Allahu Teâlâ onun doğurduğu ve ona takdir ve tahsis 
ettiği büyük şeyleri; onu ve çocuğunu, âlemler için bir mucize kılacağını en iyi 
bilendir. O ise, bunun câhilidir, bu konuda hiçbir şey bilemez. İşte bundan dolayı 
üzüldü..." 

İbn Abbas (r.a)'ın kıraatinde bu ifâde, Aliahu Teâlâ'nın ona bir hitabı olarak, 
"Allah senin ne doğurduğunu daha iyi biliyor..." şeklinde okunmuştur. Yani, 
"Sen, sana bağışlanan bu şeyin kıymetini bilemezsin. Ondaki harikulade halleri 


ve mucizeleri yegâne bilen ancak Allah'tır" demektir. (182) 
"Erkek,Kız Gibi Değildir" Sözünün İzahı 


Aliahu Teâlâ, sonra, Hanne'den naklederek,Erkek, kız gibi değildir" 
a) Onun muradı, erkek çocuğun kız çocuğundan üstün olduğunu ifâde etmektir. 
8u üstünlük, birkaç yöndendir: 

1- Onların şeriatına göre, oğlan çocuklarını bırakıp da kız çocuklarını âzâd 
etmek caiz değildir. 

2- Erkek çocuklarının, ibâdet yerine hizmette daim olmaları mümkündür; ama 
hayız ve kadınlara mahsus özel haller sebebiyle, kadınların devam etmesi 
mümkün değildir. 

3- Güçlü ve kuvvetli oldukları için bu hizmete erkekler daha elverişli olup, 
kadınlarsa uygun değildirler. Çünkü kadınlar zayıf varlıklar olup, bu hizmeti 
lâyıta veçhile beceremezler. 

4- Bu hizmeti yaparken insanlarla bir arada bulunmasında bir mahzur ve ayıp 
yoktur; kadınlar ise böyle değildir. 

5- Erkeklerin insanlar arasına karışmasında, kadınlar için söz konusu olabilecek 
töhmet sözkonusu değildir. İşte bunlar bu mânada olmak üzere, erkeklerin 
kadınlardan üstün olmalarını iktiza eder. 

b) Bu sözden maksat, o kız çocuğunu erkeğe tercih ettiğini belirtmektir. O sanki 
şöyle demiştir; "Benim arzum, erkek çocuğu idi; bu kız çocuğu ise, bana Allah'ın 
bir bağışıdır. Arzum olan erkek çocuğu, Allah'ın hibesi olan kız çocuğu gibi 
olamaz." Bu söz bu kadının, Rabb'in kuluna yaptığı şeyin, kulun kendisi için 
murad ettiğinden daha hayırlı olduğunu bilerek, Celâlullah'ın marifet ve bilgisine 


dalmış olduğunu gösterir. [183] 


Meryem İsmi Verilmesi Hakkında 


Sonra Hak Teâlâ, Hanne'den ikinci bir söz olarak"Hakikaten ben onun adım 
Meryem koydum" sözünü nakletmiştir. Bununla ilgili bazı bahisler 
bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Bu sözün zahiri, bizim de anlattığımız gibi, Hanne, Meryem'e 
hamile kaldığında, İmran'ın ölmüş olduğuna delâlet eder. jşte bundan dolayı, 
burada, doğan çocuğa isim verme işini anne üstlenmiştir. Çünkü âdete göre bu, 
babaların üstlenmiş olduğu bir iştir. 

İkinci bahis: kelimesi, onların dilinde, "İbâdet eden, âbid kadın" mânasına 
gelmekteydi. Hanne onu bu şekilde isimlendirmek suretiyle, Cenâb-ı Allah'tan, 
onu dini ve dünyevi belâlardan korumasını talep etmeyi murad etmiştir. Onun, 
bundan sonra söylemiş olduğu şu söz de, bu görüşü te'kid etmektedir: "Ben onu 
da, zürriyetinl de, kovulmuş şeytandan sana sığındırırım." 

Üçüncü bahis: Bu sözün mânası, "Ben onu bu kelimeyle isimlendirdim", yani, 
"Bu kelimeyi ona isim yaptım, kıldım" şeklindedir. Bu, isim, müsemmâ 
(isimlendirilen şey) ve tesmiye (İsim verme)'ni'i üç farklı şey olduğuna delâlet 
eder. 

Allahu Teâlâ sonra, üçüncü bir söz olarak ondan,"Ben onu da, zürriyetint de, 
kovulmuş şeytandan sana sığındırırım" ifâdesini nakletmiştir. Çünkü, Mescid e 
hizmet etmesi için arzu etmiş olduğu oğlan çocuğuna nail olamayınca, Allahu 
Teâlâ'ya, o kız çocuğunu kovulmuş şeytandan korumasını ve bu kızı, muti ve 
sâlih kadınlar cümlesinden kılmasını niyaz etti... "Kovulmuş şeytan" tâbirinin 
tefsiri, bu kitabın başında geçmişti. 

Cenâb-ı Allah, Hanne'nin bu sözlerini nakledince, "Bunun üzerine Rabb'i onu 
güzel bir kabul ile kabul etti" buyurmuştur. Bununla ilgili iki mesele vardır: 


[184] 


Birinci Mesele 


Allahu Teâlâ burada buyurdu, ama fiile uygun olarak,buyurmadı. Zira bu ki 
masdar da birbirine yakın mânaya gelir. Allahu Teâlâ: "Allah sizi yerden nebat 
(gibi) bitirdi" (Nuh, 17) buyurmuştur. Burada, mastarı yerine, aynı mânada olan 
kelimesini kullanmıştır. 

Kabul kelimesi, Arapların, bir kimse bir şeyden hoşnut olduğunda bunu ifâde 


etmek için söylemiş olduklarıtabirinden alınma bir masdardır. Sİbeveyh şöyte 
demiştir!vezni üzere gelen beş, masdar vardır. Bunlartemizlenmek), Iypj (abdest 
almak), (tutuşmak) ve (düşkün olmak) kelimeleridir. Fakat çoğunlukla, kelimesi 
mastar olduğu zaman ötreli vüküdşeklinde okunur." Ferra ve Zeccâc, kabülen 
kelimesinin, ötreli olarak kubülen şeklinde olmasını caiz görmüşlerdir. 

Sa'leb, İbnu'l-A'rabi'den bu kelimenin şeklinde kullanıldığını rivayet etmiştir. 
Âyetteki bu kelime hakkında bir başka izah daha vardır ki, o da şudur.vezni, söz 
konusu olan işi ortaya koyan kimsenin, o işi çok itinâ ile yaptığına delâlet eder. 
Meselâ ve benzeri kelimelerde olduğu gibi... Çünkü bu iki kelime, sabır ve 
celâdet göstermede ciddiyeti ifâde etmektedir. Buradaki tekabbele fiili de bunun 
gibi, kabul göstermede ileri bir dereceyi ve mübalağayı gösterir. 

Buna göre eğer, "Öyleyse Allahu Teâlâ niçin vurgunun daha mükemmel olması 
için» buyurmam ıştır?" denilirse, buna şöyle cevap verilir. Tekabbül lafzı, her ne 
kadar bizin söylediğimiz mânayı ifâde ediyorsa da, aynı zamanda, mizacın 
aksine bir çeşit tekellüfü ve zora girmeyi de ifâde etmektedir. Kabul lafzı ise, 
mizaca uygun ve tekellüfsüz bir kabul etme mânasını taşımaktadır. İşte bundan 
dolayı Allahu Teâlâ önce, ciddiyet ve önem vermeyi ifâde etmek için tekabbele 
fiilini, sonra bunun, mizacın hilâfına değil de mizaca uygun bir kabul olduğunu 
ifâde etmek için kabul masdarını getirmiştir. Bu mânalar, Cenâb-ı Allah 
hakkında her ne kadar imkânsız ise de, mecaz yoluyla bu, bu kız çocuğunun 
terbiyesine Cenâb-ı Hakk'ın büyük bir ilgi ve itinâ gösterdiğine delâlet eder. İşte 


bu izah, yerinde ve makul bir açıklamadır. 185) 


Allah'ın 'Güzelce Kabülü'nün Mânâsı 


Müfessirler bu "güzel kabulün izahı konusunda bazı açıklamalar ve vecihler 
zikretmişlerdir. Birinci vecih: Allahu Teâlâ, Meryem'i ve çocuğu İsa (a.s)'yı, 
şeytanın dokunmasından himaye etmiştir. Ebu Hüreyre (r.a), Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir; 

"Doğan her çocuk doğduğunda, ona şeytan dokunur da, şeytanın dokunmasından 
dolayı o, çığlıklar atarak doğar.. Meryem ve oğlu İsa bundan müstesnadır. " 


L186] Ebu Hüreyre (r.a) daha sonra, "Eğer isterseniz, "Ben onu da, zürriyetini de 
kovulmuş şeytandan sana sığındırırım" âyetini okuyunuz" demiştir. 

Kâdi, bu hadisi şöyle diyerek tenkid etmiştir: "Bu, kat'i delilin hilâfına olan bir 
haber-i vâhiddir. Binâenaleyh, bu haberin reddedilmesi gerekir. Biz, birçok 
sebepten dolayı, "o, delilin hilâfınadır!" 


a) Şeytan ancak, hayır ve şerri bilen kimseyi şerre davet edebilir.. Çocuk ise 


böyle değildir. dedik: 

b) Eğer şeytanın dürtmeye gücü olsaydı, salih kimseleri yok edip onların güzel 
hallerini bozmak için, bundan daha fazlasını yapabilirdi. ile Hz. İsa'ya has 
kılınmıştır? 

d) Eğer şeytanın dürtmesi söz konusu ofsaydı, ona tesiri kalmaya devam 

c) Sonra bu istisna niçin diğer peygamberlere de değil de, sadece Hz. Meryem 
ederdi ve eğer tesiri de katmaya devam etseydi, çocuğun çığlık ve ağlaması 
devam ederdi..." Durum böyle olmayınca, bunun yanlış olduğunu anlamış 
olduk..." 

Bil ki, bütün bu vecihler, ihtimal dahilindedir. Ama bu gibi şeylerle, bir haberi 
reddetmek caiz değildir. Allah en iyisini bilendir. 

İkinci vecih: Rivayet edildiğine göre, Hanne, Meryem'i doğurunca, onu bir beze 
sararak mescid'e götürdü ve, Harun (a.s) neslinden olan âlimlerin yanına koydu. 
Onlar, Kabe'nin perdedsrları gibi Beytu I-Makdis'in hizmetkârları idiler. Oraya 
varınca o, "şu vakfedilmiş kız çocuğunu alın.." dedi. Bunun üzerine oniar, onu 
almak hususunda birbirleriyle yarıştılar. Zira o, önderlerinin kızı idi... 
Mâsânoğulları, İsrailoğullarfnın önderi, âlimleri ve idarecileri idiler. Bunun 
üzerine Zekeriyya (a.s) onlara, "Ben onu alıp büyütmeye sizden daha lâyığım.. 
Onun teyzesi benim hanımımdır" dedi. Onlar da, "Hayır, kura çekmeden olmaz" 
dediler. Bunun üzerine, yirmiyedi kişi olan onlar, nehrin kıyısına vardılar ve 
vahiy yazmış oldukları kalemleri, "Kimin kalemi suyun yüzüne çıkarsa, o üstün 
gelsin" diye, nehre attılar... Böylece kalemlerini üç defa suya attılar. Her 
seferinde de Zekeriyya (a.s)'nın kalemi suyun yüzüne çıktı, ama onların kalemi 
battı. Neticede Meryem (a.s)'in bakımını Zekeriyya (a.s) üstlendi. 

Üçüncü vecih: Kaffâl, Hasan ci-Basri'den onun, "Nasıl Hz. İsâ çocuk iken 
konuşmuş ise, Meryem de çocuk iken konuştu ve hiç meme emmedi.. Çünkü 
onun rızkı, cennetten geliyordu " dediğini rivayet etmiştir. 

Dördüncü vecih: Onların şeriatında âdet şöyle idi: Çocuk, ancak oğlan 
olduğunda ve, akıl baliğ olup mescide hizmete de gücü yettiği vakit 
vakfedilebilırdi.. Burada Allahu Teâlâ bu kadının duasına icabet edince bu kız 
çocuğunu, henüz küçük ve mescide de hizmete gücü yetmeyeceği bir hal ve 
durumda kabul etmiştir. "Güzel kabuT'ün tefsiri hakkında zikredilmiş olan 


muhtelif açtklamalar işte bunlardır. 1187) 


Meryem'in Nebat Gibi Büyütülmesi 


Sonra Cenâb-ı Hak,Ve onu, güzel bir bitki gibi büyüttü" buyurmuştur. İbnu'l- 


Enbari, bu ifâdenin takdirinin,Allah onu büyüttü, o da güzel bir bitki gibi 
büyüdü" şeklinde olduğunu söylemiştir Sonra bazı âlimler bu güzel büyütmeyi, 
dünyevi bir büyütme anlamına alırken, diğer bazıları da dini bir büyütme 
anlamına almışlardır. Birinci görüşte olanlar, "Bunun mânası şudur: Meryem bir 
günde, diğer çocukların bir senede büyüdüğü kadar büyüyordu.." demişlerdir. 

Büyütmenin dini bakımdan olduğunu söyleyenler de, "Çünkü o, salâh, doğruluk, 


iffet ve tâat bakımından büyüyüp gelişiyordu" demişlerdi. [88] 


Meryem'in Hz. Zekeriyya (A.S)'ın Uhdesine Verilmesi 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Ve onu, Zekerlyyâya emânet etti" buyurmuştur. Bu tabirde 
iki mesele vardır: H89] 


Birinci Mesele 


Bu kelime, "Taahhüd etti, ediyor-taahhüd etmek ve taahhüd eden" şeklinde 
kullanılmaktadır. (kefil olan), 

bir kimseye harcamada bulunan ve onun işlerini ıslâh ve düzeltme konusunda 
özel ihtimam gösteren şahıs demektir. Hadis-i şerifte,Ben ve, yetimin kefili, 
(cennette) şu iki parmağım gibi (yan yana olacağız) " buyurulmuştur. Cenâb-ı 


Hak da, "Onu da bana bırak" (Sâd, 23) buyurmuştur. [190] 
İkinci Mesele 


Âsim, Hamza ve Kisâi, buradaki fiili şeddeli olarak şeklinde okumuşlar; ama 
kelimesinin 

okunuşunda ihtilâf etmişlerdir. Asim, med ile okumuş; Hamza ve Kisaı de, 
"Allah Meryem'i Zekeriyyâ'nın himayesine verdi" manasında olmak üzere, kasr 
ile okumuşlardır. Med ile Şeklinde okuyan, nasb halini açıkça göstermiştir. Kasr 
ile okuyana göreyse,kelimesi mahallen mansubtur. Diğer kıraat âlimleri de med 
İle merfü olarak, "Zekeriyyâ onu kendi yanına, himayesine aldı" anlamında 
olmak üzere 3 şeklinde okumuşlardır. 

Tercih edilen görüş budur; çünkü bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların hangisi 
Meryem'i himayesine alacak" (Ali imran, 44) âyetine münasip düşmektedir. 
Çoğunluk da bu görüştedir. İbn Kesir'den gelen bir rivayette ise, kartının yesteâ 
med ve kasır ite okumaya gelince bunlar (harb) kelimeleri gibi, iki kullanıştır. 
Mücâhid ise, âyetteki her üç fiilin de emir sigası üzereOnu kabul et) iyi (Onu 


büyüt yetiştir) ve(Onu emânet et) şeklinde 1#j 

kabul et), (Onu büyüt, yetiştir) ve (Onu emânet et) şeklinde, kelimesini de 
mansub (fethalı) okumuştur. Buna göre Hanne, Allah Teâlâ'ya şöyle diyerek dua 
etmiştir: "Ey (bu çocuğun) Rabb'i, onu kabul et"; "Ey bu çocuğun Rabb'i, onu 


büyütüp yetiştir ve Zekeriyya'yı onun vekili kıl." 091] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, Zekeriyya (a.s)'nın Hz. Meryem'e ne zaman kefil olduğu hususunda 
ihtilâf etmişlerdir. Çoğu âlimler bunun, Meryem (a.s) henüz bebek iken olduğu 
görüşündedirler. Bu hususta birçok rivayet bulunmaktadır. Diğer bazı âlimler ise, 
Zekeriyya (a.s)'nın, Meryem'in bakımını, onun sütten kesilmesinden sonra 
üstlendiğini söylemişler ve buna da şu iki şeyi delil getirmişlerdir: 

a) Allah Teâlâ, önce "Onu, güzel btr bitki gibi büyüttü" buyurmuş, sonra "ve 
onu, Zekeriyya'nm uhdesine verdi" demiştir. Bu, söz konusu kefilliğin, o güzel 
büyütüşten sonra olduğunu hissettirir. 

b) Cenâb-ı Hak, "ve onu Zekeriyya'nm uhdesine verdi. Zekeriyya ne zaman 
mihraba girdiyse, onun yanında bir yiyecek bulurdu. "Meryem, bu sana nerden 
(geliyor?)" dedi O da, "Bu, Allah taraftndandır" dedi" buyurmuştur. Bu ifâde, 
Hz. Meryem'in bu kefalet esnasında sütten ayrılmış olduğuna delâlet eder. 
Birinci görüşü savunan kimseler, bu âyetteki vâv (ve) lafzının, bir sırayı 
göstermediğini, bu güzel bir şekilde büyütme ve Zekeriyya (a.s)'nın ona kefil 
oluşunun aynı zamanda olabileceğini söyleyerek cevap vermişlerdir. Bu 
görüştekiler, şu ikinci delili de öne sürmüşlerdir: Zekeriyya (a.s)'nm, Hz. 
Meryem'in yanına varıp, ona bu şekilde soru sorması, belki de kefil olduğu 


zamanın sonunda meydana gelmiştir. (192) 


Meryem'e Mihrabda Rızık Verilmesi 


Sonra Cenâb-ı Hak,"Zekeriyya ne zaman mihraba girdiyse, onun yanında 


yiyecek bulurdu" buyurmuştur. Bu âyet ile ilgili birkaç mesele vardır: [193] 


Birinci Mesele 


"Mihrab", "yukarıda ve yüksekte bulunan yer, oda" demektir. Nitekim şâir Ömer 
b. Ebi Rebi'a şöyte demiştir: 

"Mihrabın, odanın sahibesi... O'na geldiğimde merdivene çıkmadıkça, ona 
yaklaşamadım." 


Esma'i,"Hani onlar mihraba tırmanmışlardı" (şad, 2i) âyetini delil getirerek, 
mihrabın, "oda" manasında olduğunu söylemiştir. Çünkü(tırmanıp aşmak) fiili, 
ancak yüksek bir yer olduğunda söz konusu olur. Yine "mihrab"ın, en yüce ve en 
kıymetli meclis manasına geldiği de söylenmiştir. 

Rivayet olunduğuna göre, Hz. Meryem, genç bir kız olunca, Zekeriyyâ (a.s), ona 
mescid içinde bir oda inşâ eder. Onun kapısını ise, ancak bir merdivenle 
çıkılabilecek şekilde yüksekte duvarın orta yerinden açar. Zekeriyyâ (a.s) 


mescidden çıktığı zaman, üzerine yedi kapıyı kilitlerdi. [194] 


Bu Âyet Evliyanın Kerametinin Delillerindendir 


Bizim âlimlerimiz, evliyanın kerametinin hak olduğuna bu âyeti delil 
getirmişlerdir. Bu âyet ile 

buna şöyle istidlal edilir: Allah Teâlâ Zekeriyyâ (a.s) her ne zaman, Meryem 
(a.s)'in yanına mihraba girdiğinde, onun yanında bir rızık bulduğunu, ona"Ey 
Meryem, bu sana nerden geliyor?" dediğini, onun da "Bu, Allah katındandır" 
diye cevap verdiğini bildirmiştir. Öyle ise bu rızkın onun yanında bulunması ya 
harikulade bir olaydır veya değildir. Bunun harikulade (olağanüstü) bir hâdise 
olmadığını söylersek, bu görüş şu beş bakımdan geçersiz olur: 

a) Bu takdirde, bu rızkın Hz. Meryem'in yanında bulunması, onun sânının 
yüceliğine, şerefinin derecesine ve bu meziyet ile diğer insanlardan üstün 
oluşuna bir delil olmazdı. Halbuki bu âyetten muradın, bunu ifâde etmek olduğu 
malumdur. 

b) Hak Teâlâ bu âyetten sonra, "Orada Zekeriyya Rabb'ine, "Yarabbi, bana senin 
tarafından çok temiz bir zürriyet bağışla " diye duâ etti" (â1-i imran, 38) 
buyurmuştur. Kur'ân-ı Kerim, Zekeriyyâ (a.s)'nın hem kendisinin hem de 
hanımının ihtiyarlığı sebebi ile, bir çocuk sahibi olmaktan ümidi kesmiş 
olduklarına delâlet etmektedir. Zekeriyya (a.s), Hz. Meryem'deki bu harikulade 
hadiseyi müşahede edince, kendisinin de bir çocuğu olmasını arzu etti. İşte bu 
sebeple de, "İşte orada Zekeriyya Habbine şöyle dua etti.." âyeti yerinde 
olmuştur. Şayet onun, Meryem (a.s)'de müşahede ettiği şey, harikulade bir hadise 
olmasaydı, onun bu hadiseyi görmüş olması, yine Harikulade bir şekilde yaşlı 
hanımından bir çocuğu olması arzusunu doğurmazdı. 

c) Ayetteki "kelimesininnekireolması, bu rızkın sânının yüceliğine delâlet 
etmektedir. Sanki şöyle denilmiştir: "Bir rızık, yani, nadide ve hayranlık 
uyandıran bir rızık..." İşte bu hâdise eğer harikulade bir 

olay olursa, ancak o zaman bu âyetin siyakına uygun düşen bir mana ifâde etmiş 


olur. 

d) Hak Teâtâ, "Kendisini de oğlunu da âlemlere bir mu'cize kıldık" (Enbiya, 91) 
buyurmuştur. Bu gösterir ki, Meryem ve Hz. İsa'da harikulade haller zuhur 
etmiştir. Aksi halde bu âyetin ifâde ettiği mana doğru olmazdı. Eğer, "Bundan 
murad, "Allah Teâlâ'nın Meryem (a.s)'e bir erkekten olmaksızın bir oğul vermiş 
olmasıdır" denilmesi niçin caiz olmasın?" denilir ise deriz ki: Bu, tek başına bir 
mu'cize değildir, bilakis bunun doğru olduğunu ortaya koymak için başka bir 
mu'cizeye ihtiyaç vardır. O halde, bu âyeti o mânâya nasıl hamledebiliriz? 
Aksine bu âyetten murad, Meryem (a.s)'ın doğru olduğuna ve temizliğine delâlet 
edecek şeyleri ortaya çıkarmaktır. Bu ise, ancak oğlu İsâ (a.s)'ntn elinde de 
tecelli edeceği gibi, onun elinde harikulade şeylerin zuhur etmesiyle 
mümkündür. 

e) Çok sayıdaki rivayete göre, Zekeriyya (a.s), Hz. Meryem'in yanında yazın kış 
meyvelerini, kışın da yaz meyvelerini buluyordu. Böylece Meryem (a.s) için 
tecelli eden bu durumun, harikulade bir iş olduğu ortaya çıkmaktadır. Biz deriz 
ki: Şöyle de denilebilir: Bu hâdise, peygamberlerden birisinin mu'cizesi idi, veya 
böyle değildi. Birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü o zaman, Zekeriyya (a.s) 
peygamber idi. Şayet bu, onun bir mu'cizesi olsaydı bu işin halini ve gerçek 
durumunu bilir, bu mesele ona kanşıktgelmez ve ona "Bu, sana nerden geliyor?" 
demezdi. Yine Hak Teâlâ'nın, "İşte orada Zekeriyya Rabbine şöyle dua etti.." 
ifâdesi, Hz. Zekeriyya (a.s)'nın, Meryem'e bunları sorduğunu, Meryem'in de 
bunun Allah katından olduğunu söylediğini, bunun üzerine Zekeriyya (a.s)'nın 
da kısır, yaşlı ve doğuramayacak durumda olan karısından harikulade bir şekilde 
bir çocuk elde etme arzusuna düştüğünü bildirmektedir. Bu ise, Zekeriyya 
(a.s)'nın bu hallere, ancak Meryem'in bildirmesi ile vakıf olduğuna delâlet eder. 
Durum böyle olunca, bu harikulade hâlin Hz. Zekeriyya'nın bir mu'cizesi 
olmadığı kesinlik kazanır. 

Geriye söylenecek tek şey kalmaktadır: Bu, ya İsâ (a.s)'nın, ya da Hz. Meryem'in 
kerametidir. Hangisi olursa olsun, her iki durumda da maksad hasıl olmaktadır. 
İşte velilerin kerametlerinin vâki ve hak olduğuna dâir, bu âyetle istidlal şekli 
böyledir. 

Ebu Ali el-Cübbâi buna itiraz etmiş ve şöyle demiştir: "Bu harikulade hallerin, 
Zekeriyya (a.s)'nın mu'cizelerinden olduğunun söylenmesi niçin caiz olmasın? 
Bu, iki şekilde açıklanabilir: 

1- Zekeriyya (a.s), Hz. Meryem için, genel olarak Allah'ın ona rızık 
ulaştırmasına dua etti. Aüah indinden ona gelen rızıklann tafsilatından çoğu 

kez habersiz idi. Binâenaleyh herhangi bir zamanda, bizzat rızık olan bir şeyi 


gördüğünde ona, "Bu, sana nereden geliyor?" dedi. Meryem de, "Bu, Allah 
kalındandır" diye cevap verdi. İşte buna göre, Allah Teâlâ'nın bu mu'cizeyi, 
Zekeriyya (a.s)'nın duası ile ortaya çıkardığı anlaşılmış olur. 

2- Zekeriyya (a.s)'nın, Hz. Meryem'in yanında alışılmış fakat gökten gelen bir 
rızık görmüş olması muhtemeldir. Bu durumda, Zekeriyya (a.s), bunun 
Meryem'e bir insan tarafından gönderildiğinden endişe ederek sormuş, Meryem 
(a.s) de, "Bu, Allah katmdandır, başkasından değil..." diye cevap vermiştir. 

İkinci bir izah olarak biz Meryem (a.s)'in yanında harikulade herhangibir şeyin 
meydana geldiğini kabul etmiyoruz. Aksine âyetin manası şöyledir: "Allah 
Teâlâ, zühd ve ibâdet ile meşgul olan hanımlara infâkta bulunmaya can atan bazı 
mü'minler eliyle, Hz. Meryem'i rızıklandınyordu. Zekeriyya (a.s), bu 
yiyeceklerden herhangibir şey görünce, bunun ona, uygun olmayan bir şekilde 
gelmiş olmasından korktu. İşte bundan dolayı, durumun aslını ona sordu." 
Cübbâi'nin, âyetin tefsiri olarak söylediği söz bundan ibarettir. Onun bu izahları 
son derece zayıftır. Çünkü, eğer bu, Zekeriyya (a.s)'nın bir rnu'cizesi olsaydı, ona 
bu şeyleri taleb etme hususunda Allah katından izin verilirdi. Bunu taleb etme 
hususunda izinli olsaydı, onun meydana geleceğini kesin olarak bilirdi. Bunu 
bilince de, durumun aslını Hz. Meryem'den sorması imkansız olurdu. Yine buna 
göre, Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte orada Zekeriyya Rabbine şöyle dua etti.." âyetinin 
bir manası kalmazdı. Bu, aynı zamanda Cübbâi'nin ikinci izahı için de bir 
cevaptır. 

Onun üçüncü sualine gelince, bu da son derece zayıftır. Çünkü bu takdirde, 
böylesi bir hadiseyi, sadece Hz, Meryem'e tahsis etmenin bir mânası yoktur. 
Yine eğer Zekeriyya (a.s)'nın kalbinde, bu yiyeceklerin ona, uygun olmayan bir 
şekilde gelmiş olabileceği ihtimali var idiyse, bu şüphenin, sırf Meryem'in sözü 
ile zait olması nasıl kabul edilebilir? İşte biz böylece, bu suallerin geçersiz 
olduğunu anlamış olduk. Muvaffakiyyet ancak Allah'tandır. 

Mu'tezile, bu harikulade hallerin, peygamberlerin doğruluklarının delilleri 
olduğunu söyleyerek, kerametin imkânsız olduğuna istidlal etmişler ve "nasıl ki 
sapasağlam bir işin, bir bilgiyi göstermesi, o işin âlim olmayan bir kimse 
tarafından yapılamayacağını gösteriyor ise, aynı şekilde nübüvvetin delili, 
peygamberlerden başkası elinde bulunamaz" demişlerdir. Buna birkaç bakımdan 
cevap verilir; 

1- Harikulade bir fiilin zuhur etmesi, iddiada bulunan kimsenin doğrulu- 

ğuna bir delildir. Bu harikulade fiilin sahibi eğer peygamberlik iddia etmiş ise, 
bu fiil onun gerçekten peygamber okluğuna delalet eder. Eğer o şahıs, "velilik" 
iddia etmiş ise, bu onun bir veli olduğunu gösterir. 


2- Bazı âlimler şöyle demişlerdir: "Peygamberler, bu mu'cizeleri izhâr etmekle; 
veliler ise bu harikulade hallerini gizlemekle emrolunmuşlardır." 

3- Hz. Peygamber (s.a.s) bir mu'cize getirdiğini öne sürmüş ve o hususta kesin 
konuşmuştur. Velilerin ise, harikulade halleri hususunda kat'i konuşması 
mükmün değildir. 

4- Mu'cizeye karşı konulamaması gerekir. Keramete karşı konulması ise 
mümkündür. Bu konuda sözün özü işte budur. Muvaffakiyyet ancak Allah'tandır. 
Hak Teâlâ sonra, Hz. Meryem'den naklederek, "Şüphe yok ki Allah kimi dilerse, 
ona hesapsız nzık verir" buyurmuştur. Bu ifâdenin, Hz. Meryem'in sözüne dahil 
olması muhtemel olduğu gibi, Hak Teâlâ'nm kendi sözü olması da muhtemeldir. 
"Hesapsız" tabiri, "çokluğu ölçülemeyecek derecede", veya "isteyen bir 
kimsenin, meydana gelmesine uygun bir şekilde istemesi bulunmaksızın, yani 
istenmeden" manasındadır. Bu, "(Allah) onu, hesaba katmadığı bir taraftan 
nzıkiandmı" aiâk, 3) âyeti gibidir. İşte Hanne'nin kıssası hakkındaki söz burada 


sona ermektedir. H95] 
İkinci Kıssa 


Hz. Zekeriyya (a.s.)'nın Kıssası 


"Orada Zekeriyya Rabbine, "Ya Rabbi, bana senin tarafından çok temiz bir 
zürriyet ihsan et. Muhakkak ki duayı hakkıyla işitip kabul eden ancaksensin" 
diye duâ etti" (A-li mran, 38). 

Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: [196] 


Birinci Mesele 


Bil ki,(orada,) ve (orada) kelimeleri mekan için(esnasında, zamanında) 
kelimeleri 

de zaman için kullanılır. Allah Teâlâ, "Arfıfc orada yenildiler ve ze//7 ve 
makhürgeri döndüler" {A'nf. 119) buyurmuştur ki buradaki (orada) kelimesi, 
onların bulunduğu mekâna işaret etmektedir. Yine Allah Teâl£//eri boyun/anna 
tegfr olarak, o (cehennemin) en dar yerine atıldıkları vakit orada "(Yetiş ey) 
helak!" diye bağırırlar" (Furkân, 13)yani, "o dar yerde.." buyurmuştur. 

kelimesi bazan, zaman için de kullanılır. Nitekim Hak Teâlâ, "İşte o zamanda 
velayet hak olan Allah'ındır" (Kehf, 44) buyurmuştur. Bu âyette kelimesi, 
duruma ve zamana işaret etmektedir. 

Bunu anladığın zaman deriz ki: Tefsir ettiğimiz âyetteki kelimesini mekan 


manasında almamız caizdir, yani "Meryem (a.s)'in yanında Zekeriyya (a.s)'nın 
oturmuş olduğu o mekanda bu kerametleri müşahede etti ve Rabb'ine duâ etti..." 
demek olur. Yine bu kelimeyi zaman manasında almamız da caizdir ve "Bu 


vakitte Rabb'ine duâ etti.." demek olur. 1971 


İkinci Mesele 


Bil ki, "Orada dua etti" cümlesi, Hz. , Zekeriyya (a.s)'nın, bu esnada, bu dua ile 
alakalı bir işi görünce bu duayı yaptığını ifâde eder. Âlimler bu hususta ihtilaf 
etmişlerdir. Muhakkik âlimlerden ve müfessirlerden büyük bir çoğunluk şöyle 
demişlerdir: "Zekeriyya (a.s), Hz. Meryem'in yanında, kışın yaz meyveleri, yazın 
da kış meyveleri gördü. Onun yanında bu harikuladelikleri gördüğü zaman, 
Allah Teâlâ'nın kendisi için de böyle harikulade haller vermesini ve ihtiyar, kısır 
hanımından bir çocukla kendisini nzıklandırmasını arzu etti." 

Bu husustaki ikinci görüş, evliyanın kerametini ve peygamberlerin 


irhâsâtınıL!28İ' inkâr eden Mu'tezile'nin görüşüdür. Onlar, "Zekeriyya (a.s), 
salah, iffet ve takva izlerinin Hz. Meryem'de toplanmış olduğunu görünce, bir 
çocuğu olmasını arzuladı ve bunu temenni edip, bu esnada dua etti" demişlerdir. 
Bil ki birinci görüş daha uygundur. Çünkü bir kimsede zühd, iffet ve güzel 
ahlakın meydana gelmesi, harikulade hallerin olduğuna delâlet etmez. 
Binâenaleyh bunları görmek, insanı harikulade halleri istemeye sevketmez. Ama 
harikulade halleri görmek, bazan insanı harikulade bir işin kendisi için 

de olmasını istemeye arzulandırır. İhtiyar bir erkek ile kısır bir kadının 
çocuklarının olması, harikulade hallerdendir. Bundan dolayı âyeti, birinci 
mânâda anlamak daha uygundur. 

İmdi şayet, "Siz, Zekeriyya (a.s)'nın, Allah Teâlâ'nın harikulade halleri 
yaratmaya kudreti olduğunu, ancak Meryem'in yanındaki bu kerametleri 
müşahede ettiği zaman anladığını söylüyorsanız, bu, Allah'ın kudreti hususunda 
Zekeriyya (a.s)'ya şüphe isnâd etmek olur?" denilir ise ve biz de buna karşı "O, 
Allah'ın bunlara kadir olduğunu biliyordu. Bu harikulade halleri görmesi, 
Allah'ın kudreti hususundaki bilgisinin artması için bir sebep olmamıştır. 
Binâenaleyh o kerametleri görmesinin, bu hususta bir tesiri yoktur" der, ve 
âyetteki (Orada veya o zaman) sözünün bir mânâsı kalmaz" denilir ise, 

Buna şöyle cevap verilir: Zekeriyya (a.s), bundan önce de bunların mühim 
olduğunu biliyordu. Fakat bunlar hiç olmuş mu, olmamış mı, onu bilmiyordu. 
Bu halleri bizzat görünce, onlar vuku bulduğunda bir velinin kerameti olduğunu 
ve bir peygamber için mu'cize olarak haydi haydi meydana gelebileceğini bilip 


anladı. Hiç şüphesiz, bu kerametleri müşahede edince bu evlat arzusu 
kuvvetlendi. H99] 


Peygamberin Her Duası Kabul Edir Mi? 


"Nebive Resullerin duaları, dualarının kabulünün bir menfaat temin etmeyecek 
olması ve böylece de dualarının reddolunması ihtimaline karşı, ancak Allah'ın 
izninden sonra olur. Çünkü onların dualarının kabul edilmemesi peygamberlik 
makamında bir noksanlık olur." İşte kelamcılar böyle söylemişlerdir. Bana göre 
burada bir mesele vardır. Çünkü Allah Teâlâ mutlak olarak duaya izin verip, 
duaları bazan kabul edeceğini, bazan da kabul etmeyeceğini beyân ettiğine göre, 
peygamberlerin de günah olmayan hususlarda her istedikleri ve diledikleri 
zaman dua etmeye hakları var. Sonra Hak Teâlâ, onların da dualarını bazan kabul 
eder, bazan etmez. Bu, onların peygamberlik mertebeleri için bir eksiklik olmaz. 
Çünkü onlar, Allah'ın rahmet kapısında dilenmektedirler. Eğer Allahu Teâlâ 
onlara icabet eder, dualarını kabul ederse, bu O'nun fazlından ve ihsanındandır. 
Yok eğer onlara icabet etmez ise, peygamber de nihayet bir mahlüktur. Yaratanın 
kapısında daha üstün bir mertebesi olsun diye (böyle olmuştur). 

Hak Teâlâ'nın Zekeriyya (a.s)'dan naklettiği" Bana, senin tarafından çok temiz bir 


zürriyet ihsan et" buyruğu ile ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: 1200) 
Birinci Mesele 


Burada ki kelimesi ile ilgili izah, Kehf Süresi'nde gelecektir. Bu âyette onun 
zikredilmesinin faydası şudur: Örf ve âdette bir çocuğun olmasının, belli bazı 
sebepleri vardır. Zekeriyya (a.s), bu sebepler kendinde olmadığı halde bir çocuk 
isteyince, bunun manası, "Allah'ım, bu hadisedeki sebepleri ortadan kaldırmanı 
ve bu sebeplerden hiçbiri vasıta olmaksızın sırf kudretinle bu çocuğu yaratmanı 


senden niyaz ediyorum" şeklinde olmuştur. [201] 


İkinci Mesele 


"Zürriyet", nesil ve soy manasında bir kelimedir ve müfredi, cem, müzekkeri, 
müennesi hep bu lafızla 

ifâde edilir. Âyetteki bu kelimeden murad, tek bir çocuktur. Bu, Hak Teâlâ'nın, 
"Binâenaleyh bana, tarafindan bir veli, oğul ihsan et" (Meryem, 6) âyetinde 
olduğu gibidir. 

Ferrâ, "Zürriyet kelimesi zahiren müennes olduğu için, "tayyibeten" kelimesi de 


müennes getirilmiştir. Müzekkerlik ve müenneslik bazan lafızdan, bazan 
mânadan dolayı olur. Biz bu hususun, ancak cins isimleri için böyle olduğunu 
söylüyoruz. Bu, alem isimlerde caiz değildir. Çünkü meselâ denilemez. Zira 
alem isimler, ancak ismi olduğu şahsı ifâde ederler. O şahıs eğer müzekker ise, 


ancak o takdirde, o ismin fiili müzekker getirilebilir" demiştir. 2021 


Üçüncü Mesele 


Hak'Teâlâ'nın, Muhakkak ki sen, duayı hakkıyla işitensin" buyruğundan 
murad, Allah'ın duâ edenin sesini duyması değildir. Çünkü bu zaten malumdur. 
Binâenaleyh bundan murad, Allah'ın onun duasına icabet 'edip, ümidini boşa 
çıkarmamasıdır. Bu, tıpkı namaz kılanların "Allah kendisine hamdedeni işitti" 
demeleri gibidir. Onlar bununla Allah'ın mü'minlerden hamdedenlerin hamdini 
kabul etmesini kastederler. Bunun böyle olduğu, Hak Teâlâ'nın, Meryem 
Süresi'nde Hz. Zekeriyya (a.s)'dan naklettiği, "Ya Rabbi, sana dua etmekle 


bedbaht olmadım " (Meryem, 5) sözü ile de kuvvet bulmuştur. [203] 


"O, mihrabda durup namaz kılarken melekler ona şöyle nida ettiler:"Gerçekten 
Allah sana, kendisinden birkelimeyi tasdik edici efendihâkim ve sâlfhlerden bir 
peygamber olan Yahya'yı müfdeler." O da, "Ya Rabbl bana ihtiyarlık gelip 
çatmış iken ve karım da kısır olduğu halde, benim nasıl bir oğlum olabilir?" 
dedi. (Allah), "Allah, işte böyle nedilerse yapar" dedi" (Ali İmran, 39-40). 


Âyetle ilgili iki mesele vardır: 2041 


Birinci Mesele 


Hamza ve Kisâi, fiili müzekker getirerek ve imâle ile i şeklinde, diğer kıraat 
imamları ise, "melâike" lafzı müennes olduğu için şeklinde okumuşlardır. Fiilin 
müzekker olmasının sebebi, filin isimden önce gelmiş olması; müennes 
olmasının izahı ise fiilin meleklere ait olmasıdır. "Mihrâb" kelimesini, İbn Âmir 
imâle ile, diğerleri ise tefhim ile okumuşlardır. Bu âyeti İbn Mes'udi (Cebrail ona 


şöyle nida etti) şeklinde okumuştur. [205] 


İkinci Mesele 


Lafzın zahiri bu nidanın melekler tarafından olduğuna delâlet etmektedir. Bunun 
büyük bir şeref verme olduğunda şüphe yoktur. Binâenaleyh başka bir delil nida 


edenin sadece Cebrail (a.s) olduğunu gösterir ise, biz o zaman o manaya geçer 
ve bu lafzı te'vil ederiz. Çünkü yiyecek ve giyeceklerin hepsini yiyip giymediği 
malum olduğu halde, "Falanca güzel yemekler yer, ve güzel elbiseler giyer" 
denilir ki bu, "O şahıs bu cinsten yer ve bu cinsten giyinir" manasındadır. 
Kur'ân'da şu âyet bunun misalidir: "İnsanlar onlara şöyle dediler..." (An İmran, 
173) âyetidir. Bu âyetteki "insanlar"dan murad, sadece Nu'aym İbn Mes'ud el- 
Eşca'i'dir. O, "İnsanlar size karşı ordu hazırladı" (Ah imran. 173) demiştir. Bu 
ifâdesindeki "insanlar"dan muradı da sadece Ebü 
Süfyan'dır. ,Mufaddal 
İbn Seleme şöyle demektedir: "Eğer sözü söyleyen bir lider ve başkan olur ise 
arkadaşları ve ordusu da beraberinde olduğu için, onun hakkında cemi sigası 
kullanmak caizdir. Cebrail (a.s) meleklerin başkanı olduğu ve çoğu zaman 
beraberinde meleklerden bir grupla gönderildiği için, böyle söylemiş olabilir." 
Hak Teâlâ:0, mthrabda durup namaz kılarken..." ifâdesi, Zekeriyyâ (a.s)'nın 
şeriatında da namazın farz olduğuna delalet eder. ıhrab" in, ne manaya geldiğini 
daha önce söylemiştik. 

HakTeâlâ'nın, "Gerçekten Allah sana, Yahya'yı müjdeler" beyanı ile ilgili birkaç 


mesele vardır: 1206] 


Birinci Mesele 


"Müjdeleme" (beşaretin) ne olduğunu (Bakara. 25) âyetinin tefsirinde 
açıklamıştık. HakTeâlâ'nın, "Gerçekten Allah sana, Yahya'yı müjdeler" buyruğu 
için şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, Zekeriyyâ (a.s)'ya ismi Yahya olan ve kendisinin şerefli bir soyu 
gelecek birisinin peygamberler arasında yer alacağını daha önce bildirmişti. 
Buna göre, Hz. Zekeriyya'ya "İsmi Yahya olan o peygamber senin çocuğun 
olacak" denilince, bu Zekeriyyâ (a.s)'yı, Yahya (a.s) ile müjdeleme olmuştur. 


b) Bu, "Allah, ismi Yahya olan bir çocukla seni müjdeler" demektir. [207] 


İkinci Mesele 


İbn Âmir ve Hamza, hemzenin kesresi ile diğer kıraat imamları ise hemzenin 
fethası ile 01 şeklinde 

okumuşlardır. Kesre İle okuyanlar, orada "kavi" masdarından mahzuf bir fiil 
olduğunu, veyahut da "nida etme" fiilinin de bir se bu "Melekler, "Allah seni 
müjdeliyor" diye ona nida ettiler" şeklinde olduğunu düşünerek böyle 


okumuşlardır. [208] 


Üçüncü Mesele 


Hamza ve Kisâi, yâ harfinin fethası, bâ'nın sükûnu ve ştn harfinin ötüresi ile 
şeklinde, diğer kıraat imamları ise şeklinde okumuşlardır. Buşeklinde de kıraat 
olunmuştur. Ebu Zeyd, bu fiilin sülâsi birinci babtan tef'il ve if'âl batılarından 


aynı manaya gelmek üzere kullanıldığını söylemiştir. 209 


Dördüncü Mesele 


Hamza ve Kisâi, yâ harfinden dolayı "Yahya" kelimesini imâle ile, diğerleri ise 
tefhim ile okumuşlardır. Bu peygamberin "Yahya" diye isimlendirili-şinin 


sebebini Meryem süresinde anlattık. [210] 


Yahya (a.s)'nın Üç Sıfatı 


Bil ki Allahu Teâlâ bu âyette Yahya (a.s)'nın şu üç sıfatını zikretmiştir: 
Birinci sıfat: "Allah'tan bir kelimeyi tasdik edici" sözüdür. Bununla ilgili iki 


mesele vardır; LHI 


Birinci Mesele 


Vahidi, "musaddıkan " kelimesinin, nekire olduğu için ve "Yahya" kelimesi de 


marife olduğu için hal olarak mansub olduğunu söylemiştir. 212) 


Hz. İsa'ya "Allah'ın Kelimesi" Denilmesinin Mânâsı 


Âyetteki Allah'tan bir kelime" sözünün mânası hakkında iki görüş vardır: 

a) Bu, Ebü Ubeyde'nin görüşüdür. Buna göre, bu ifade, "Allah'tan olan bir kitap" 
manasmdadır. 

Ebü Ubeyde, "kelime"nin kitap manasına geldiğine, Arapların, uzun bir kasideyi 
kastederek söyledikleri "Falanca bir kelime inşâd etti" demelerini delil 
getirmiştir. 

b) Bu, âlimlerin ekserisinin görüşüdür. Buna göre, bu ifâdeden maksad, Hz. İsâ 
(a.s)'dır. Bu hususta Süddi şöyle demiştir: "Birisi Yahya (a.s)'ya. diğeri de İsâ 
(a.s)'ya hamile iken, Hz. Yahya'nın annesi Hz. İsa'nın annesiyle karşılaşır ve ona 


"Meryem, biliyor musun ben hamileyim?" dedi. Meryem de "Ben de hamileyim" 
dedi. Zekeriyyâ (a.s)'nın hanımı "Ben karnımdaki çocuğun, senin karnındaki 
çocuğa secde ettiğini hissediyorum" dedi. İşte, "Allah'tan olan bir kelimeyi 
tasdik edici" âyeti ile ifâde edilen budur. 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Yahya (a.s). Hz. İsa'dan altı ay daha büyük idi ve 
Hz. İsa (a.s)'mn Allah'ın kelimesi ve ruhullah (yani Allah'ın üflediği bir ruh) 
olduğuna ilk iman eden ve tasdik eden Yahya (a.s) olmuştu. Sonra Yahya (a.s), 
İsa (a.s) göğe kaldırılmazdan önce öldürüldü. 

İmdi eğer, 'Bu âyette ve "Meryem oğlu İsa Mesih, yalnızca Allah'ın peygamberi 
ve kelimesidir" (Nisa, 171) âyetinde, İsâ (a.s), niçin "Kelime" diye 
adlandırılmıştır?" denilir ise, biz şöyle deriz: Bunun sebepleri şunlar olabilir: 

1- Allah Teâlâ, onu bir baba vasıtası olmaksızın (ol) kelimesi ve emriyle 
yaratmıştır. Yaratılışı sırf Allah'ın kelimesi ile olduğu ve baba ite 

tohum vasıta kılınmaksızın yaratıldığı için, "mahlük" (yaratılmış) şeyin, "halk" 
(yaratma); "makdür" (güç yetirilen) şeyin, "kudret" (güç); "mercüvv" (umulan) 
şeyin "recâ" (ümid) ve "müştehâ" (arzu edilen) şeyin "şehvet" (arzu) diye 
adlandırılışı gibi, Hz. İsa (a.s) da "Kelime" diye adlandırılmıştır. Bu Arapça'da 
yaygın bir kullanış şeklidir. 

2- Çocukluğunda konuşup, ona daha çocuk iken Allah kitap vermiştir. Böylece 
O, konuşma hususunda büyük bir dereceye erişmiştir. Bu izaha göre O, "Kelime" 
diye adlandırılmıştır. Bu, bir insan cömertlik ve ikbâlde mükemmel olduğunda 
ona,"Falanca serâpâ cömertlik ve ikbâldir" denilmesi gibidir. 

3- "Kelime"nin, mana ve hakikatleri ifâde edişi gibi, Hz. Isâ (a.s) da hakikat ve 
ilâhi sırlan anlatıyordu. İşte bundan dolayı O, "Kelime" diye adlandırılmıştır. 
Yüce Allah'ın O'na "Ruh" adını vermesi de böyledir. İnsan ruhla yaşadığı gibi, 
Allah, Hz. İsa vasıtasıyla insanları dalâletten kurtarıp hayata kavuşturmuştu. 
Allah Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'i de "Rüh" diye adlandırmış ve 'İşte biz, böylece 
sana da emrimizden bir rûh vahyetttk" (şors, 52) buyurmuştur. 

4- Hz. İsa (a.s)'nın geleceği, kendinden önceki peygamberlerin kitaplarında 
müjdelenmiştir. O peygamber olarak geldiğinde, "İşte bahsedilen o "Kelime" 
(müjde) budur" denilmiştir. İşte bundan dolayı o, "kelime" diye adlandırılmıştır. 
Âlimler bu görüşü izah ederken şöyle demişlerdir: Bunun mecazi manası şu 
şekildedir: Birisi bir şeyin olacağını haber verdiğinde ve o şey de meydana 
geldiğinde, "Sözüm çıktı. Ben dememiş miydim?" der. Yani, "Söylemiş olduğum 
ve konuştuğum şey gerçekleşti" demektir. Bunun bir benzeri de, "Kâfirlere karşı 
Rabb'inin, "onların muhakkak cehennemlik olacakları" sözü ("kelime'si) işte 
böylece gerçekleşmiştir" (Mümin, 6) ve "Fakat azab kelimesi kâürlerin üzerine 


hak oldu" (Zümer, 71) âyetleridir. 

5- İnsan bazan "fazlullah" ve "lütfullah" (Allah'ın fazlı ve lütfü) diye adlandırılır. 
Tıpkı bunun gibi, Hz. İsa (a.s)'nın alem olan ismi de "Kelimetullah" ve 
"Ruhullah" (Allah'ın kelimesi ve ruhu) olmuş olur. Bil ki, Allah'ın kelimesi, 
bizzat O'nun kelâmıdır. Ehl-i Sünnet'e göre Allah'ın kelâmı, zâtı ile kâim ve 
kadim bir sıfatıdır. Mu'tezile'ye göre ise, Allah Teâlâ'nın bir cisimde yarattığı ve 
konuluş itibari ile (vad'an) belli birtakım manalara delâlet eden seslerdir. Kadim 
sıfatın veya birtakım arazlar olan ve devam etmeyen o seslerin, Hz. İsa (a.s)'nın 
bizzat zâtının kendisi olduğunun söylenmesinin imkânsız olacağına 

dair zaruri bir ilim bulunmaktadır. Aklın bedahetine göre bu bâtıl olunca, geriye 
sadece bu ifâdeyi te'vil etmek kalır. 

İkinci sıfat: Hak Teâlâ'nın,"efendi" ifadesidir. Müfessirler bu hususta da şunları 
zikretmişlerdir. İbn Abbas, "seyyid" kelimesinin mânasının "halim" anlamına 
geldiğini söylemiştir. 

Cübbai şöyle der: "O, mü'minlerin seyyidi, dini hususlarda, yani ilim, hilm, 
ibâdet ve takva konularında onların önderi idi." 

Mücahid, bunun mânasının, "Allah katında kerim"; İbnu'l-Müseyyeb "âlim, 
fakiri", İkrime ise, "gazabına mağlup olmayan" şeklinde olduğunu 
söylemişlerdir. Kadi ise, "seyyid"in, önder ve kendisine başvurulan, merci 
anlamlarına geldiğini söyler. O, dini bakımlardan seyyid olunca, dini hususlarda 
kendisine başvurulan kişi ve kendisine uyulan kimse olmuş olur. Böylece de bu 
mefhuma, ilim, hilm, kerem, iffet, zühd ve takva gibi zikredilmiş olan bütün 


sıfatlar dahil olmuş olur. 213) 


Hz. Yahya'nın Hasür Vasfının İzahı 


Üçüncü sıfat: Hak Teâlâ'nın"Nefsine hakim" tavsifidir. Bu ifâdede birkaç 
mesele vardır; 2141 


Birinci Mesele 


Arapça'da kelimesinin manası, hapsetmek, engellemek, vb. mânâlara gelir, (Onu 
hapsetti, engelledi) denilir. Adamın sidiği bağlandığında, denilir,ise, sır tutan ve 
sırrı gizleyen kimseye denildiği gibi, aynı zamanda, son derece cimri ve eli sıkı 
kimse anlamına da gelir. Müfessirlerin bu hususta iki görüşü vardır: 

a) Yahya (a.s), kadınlara yaklaşmaktan (cimâ'dan) âciz idi. Sonra âlimlerden bir 
kısmı bunun, onun cinsiyyet uzvunun küçük olmasından ileri geldiğini; bazıları, 


inzal vâki olmadığı için; diğer bazıları da, bunun iktidarsızlıktan ileri gelmiş 
olduğunu söylemiştir. Bu açıklamaya göre i vezninde olan kelimesi, mef'ül 
mânasına gelmektedir. Buna göre sanki o, kadınlara karşı mahbüs ve mahsur, 
yani engellenmiş demektir. Bu ifâdenin benzer kalıpları ise, kelimesini(binilmiş) 
kelimesinin de (sağılmış) anlamına gelmesidir. 

Bize göre, bu görüş yanlıştır. Çünkü bu, bir noksanlık alâmetidir. Medh 
makamında noksanlık ifâde eden sıfatı zikretmek ise, caiz değildir. Bir de, 
meseleyi bu açıklamaya göre alırsak Yahya (a.s), bu konuda herhangi bir 
mükâfaat ve saygıya müstehak olamaz. 

b) Bu, muhakkik alimlerin tercihi olan görüştür. Buna göre Yahya (a.s) 
acziyetinden dolayı değil, iffet ve zühdünden dolayı kadınlara yaklaşmazdı. 
Çünkü hasür, nefsini çok engelleyen ve gemleyen kimse demektir. Nitekim, çok 
yiyen kimseye denilir. Yine bu anlamda olmak üzere, (çok içen), (çok zulmeden) 
ve (çok haksızlık ve zulmeden) kelimeleri kullanılır. Nefsi engelleme ancak, 
onun sebebi bulunması halinde mümkün otur. Eğer kudret ve sebep yoksa, 
insanın hasür (kendini çok engelleyen) olması şöyle dursun, hasır (kendini 
engelleyen) olması bile düşünülemez. Çünkü, kendini çokça men etme ve 
engelleme, ancak çok arzu etme, sebepler ve kudret, buna güç yetirebilme 
bulunduğu zaman tahakkuk edebilir. Bu takdire göre "hasür" kelimesi vezninin 


manasına gelmesi gibi hasür kelimesi hasır anlamına gelmektedir. [215] 


İkinci Mesele 


Âlimlerimiz bu âyeti, evlenmeyip bekâr kalmanın daha faziletli olduğuna delil 
getirmişlerdir. Çünkü 

Cenâb-ı Hak, Yahya (a.s)'yı evlenmediği için medh- 

etmiştir. Bu, evlenmemenin Yahya (a.s)'nın şerliatında efdal olduğuna delâlet 
eder. O'nun şeriatında evlenmemenin efdal olduğu sabit olunca, durumun bu 
şeriatta da, hem naklen hem de nassan böyle olması gerekir. Nassdan olan delile 
gelince bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, Allah'ın hidâyet ettiği kimselerdir. O halde 
sen de onların gittiği doğru yolu tutup ona uy" (Enam, 90) âyetidir. 

Akli delil de şudur: Mevcut olan şeylerde aslolan, o şeyin olduğu üzere devam 
etmesidir. Nesh ise, aslın hilâfına bir durumdur. olan şeyleri y 

Dördüncü sıfat: Hak Teâlâ'nın, "Ve bir peygamber..." sözüdür. Şunu bil ki 
seyyidlik, şu iki şeye işarettir: 

a) Seyyid otan kişinin, dini öğretme ite ilgili meselelerde, insanların faydasına 
apmaya muktedir olabilmesidir. 


b) Onların terbiye edilmeleri ve, emr-i maruf ve nehy-i münker ile ilgili 
hususlarda, insanların yararlarına olan şeyleri belirleyip, bunları yerine 
getirmek. 

ise, tam ve eksiksiz bir zühde işarettir. Seyyidlik ile hasür bir arada bulunduğu 
zaman, işte nübüvvet o vakit meydana gelir. Çünkü, bu iki durumdan sonra 
bulunan şey ancak nübüvvettir. 

Beşinci sıfat: Hak Teâlâ'mnSâlihlerden..."sözüdür. Bu ifâde için şu üç izah 
yapılmıştır: 

a) Bunun mânası, "Yahya (a.s), sâlih Kimselerin zürriyetindendir" 

demektir. 

b) Bunun mânası; "O, hayırlıdır" şeklindedir. Nitekim, hayırlı bir kimse 
hakkında, "O, sâlihlerdendir" denilmektedir. 

c) Hz. Yahya'nın sâlih olması, diğer peygamberlerin salâh hâlinden daha tam ve 
daha mükemmeldir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s): 

"Hiçbir peygamber yok kt, günah İşlememiş veya günaha niyet etmemiş olsun; 
Yahya müstesna... Çünkü o, ne günah istemiştir, ne de günaha niyet etmiştir!.. " 


[216] buyurmuştur. 

Eğer: "nübüvvet mertebesi, sâlih olma mertebesinden daha üstün olduğuna, 
Cenâb-ı Hak da onu nübüvvet vasfı ile nitelediğine göre, bundan sonra ayrıca 
onun sâlih olma vasfıyla nitelemesinin faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki: 
Süleyman (a.s) peygamber olduğu halde "Rahmetinle bentsalih kutların arasına 
ilhak eyle" (Nemi, 19) dememiş midir? Bu husustaki sözün tahkiki ve özü şudur: 
Peygamberlerin, sâlih olmak bakımından öyle bir dereceleri vardır ki, eğer bu 
bulunmazsa, peygamberlik de bulunmaz. Onlara nisbetle salih olmanın bu 
derece ve mikdarı, bize nisbetle farzları ifâ edip, muhafaza etmek gibidir. 
Salihliğin bu derece ve miktarına ortak olmalarından sonra, bu miktarın 
üzerindeki fazlalık bakımından onların dereceleri birbirlerinden farklıdır. Payı, 
bu miktardan daha fazla olan her peygamberin, kadri ve mertebesi de daha yüce 


olur. Allah en iyi bilendir. 2171 


Hz. Zekeriyya, Allah'ın Kendisine Çocuk Vermesini Neden İmkânsız Gördü? 


Allahu Teâlâ'nın,"Va Rab, "Nasıl benim bir oğlum olabilir?" dedi" âyetiyle ilgili 
iki soru vardır: 

Birinci soru: Ayetteki kelimesi, ya Allah'a, veyahut da meleklere karşı bir 
hitaptır. Bunun Allah'a karşı hitap olması caizdir, çünkü bir önceki âyet, 
Zekeriyya'ya nida edip seslenenlerin melekler olduğunu göstermektedir. Buna 


göre bu sözün, başkasına değil, yine aynı münadiye hitap olması gerekir.. 

Oysaki bunun, nida eden meleklere bir hitâb olması caiz değildir. Çünkü insanın, 
bir meleğe, ya Rabbil demesi caiz değildir? 

a) Melekler Zekeriyya'ya seslenip de, O'na Yahya (a.s)'yı müjdeleyince, 
Zekeriyya (as) şaşırdı ve bu taaccübü izâle etmek için, Allah'a yöneldi. 

b) Bu, meleklere karşı bir hitaptır. Buradaki vj kelimesi, "mürebbi- terbiye eden" 
anlamına işarettir.  “Mahlükun da bu kelimeyle nitelenmesi caizdir. 
Nitekim"Falanca beni terbiye ediyor ve bana güzel davranıyor" denilir. 

İkinci soru: Oğul isteyen, Zekeriyya (a.s)'nın bizzat kendisi olduğu halde, sonra 
Cenâb-ı Allah onun duasını kabul edince, o niçin bundan dolayı teaccüb etti ve 
bunu olmayacak bir şey gördü? 

Cevap: Onun bu sözü, Allah'ın buna kadir olup olamıyacağı hususunda bir 
şüphesi bulunduğu için değildir. Bunun böyle olmadığının iki delili vardır: 

a) Herkes bilir ki, çocuk normal olarak nutfeden yaratılır. Çünkü, insandan 
olmayan bir nutfe veya nutfeden olmayan bir yaratık bulunsaydı, o zaman 
teselsül ve hadiselerin ezelde meydana gelmiş olmaları gerekirdi ki, bu 
imkânsızdır. Böylece biz, Allahu Teâlâ'nın nutfeden olmaksızın yarattığı bir 
insanın veya insandan olmaksızın yarattığı bir nutfenin varlığını kabul etmemiz 
gerektiğini anlarız. 

b) Zekeriyya (a.s) bunu, Allahu Teâlâ'dan talep etmiştir. Eğer bu, ona göre muhal 
ve imkânsız olsaydı, bunu Aliah'dan istemezdi. Binâenaleyh, bu iki izah ile, 
O'nun, "Ya Rabbi, nasıl benim bir oğlum olabilir?" sözünü, bunu ihtimal dışı 
gördüğü için söylememiş olduğu sabit olur. Bilakis âlimler bu hususta bazı 
açıklamalarda bulunmuşlardır: 

1- Âyetteki lafzı, "nereden, nasıl (olacak)?" mânasındadır. Buna göre âyetin 
manasının, "Sen, ister normal şekilde, isterse ikinci alışılmadık şekilde olsun, 
nasıl bir çocuk verirsin?" şeklinde olması muhtemeldir. Bu böyledir, çünkü 
Zekeriyya (a.s) için çocuğun olmasının iki yolu vardır: 

Birincisi: Allahu Teâlâ'nın onu tekrar gençleştirmesi, sonra da ileri yaşına 
rağmen, ona bu çocuğu vermesi... Buna göre,buyruğunun mânası, "Allahım, 
gerek normal şekilde, gerekse alışılmadık şekilde olsun, çocuğu bana nastl 
verirsin?" şeklindedir. Ona da, "İşte bu şekilde olur bu.. 

Çünkü Allah dilediğini yapar.. " denilmiştir. Bu görüş , Hasan el-Basri ve 
Esamm'ın görüşüdür. 

İkincisi: Bir şeyden ümidini kesmiş olan kimse, onun meydana gelmesini uzak 
ihtimal zanneder. Ama, bu maksadının meydana geldiğini görünce, sevincinin 


şiddetinden dolayı âdeta dehşete düşerek, -kendisine çok büyük mallar 
bağışlayan bir kimseyi görüp, "Bu malları nasıl hibe ettin? Neden bunları hibe 
etmeyi istedin, nasıl olup da bu kadar mal hibe etmeye gönlün razı oldu!" diyen 
kimse gibi,- "Bu nasıl oldu? Bu nereden vaki oldu?" der.. Burada da böyledir; 
Zekeriyyâ (a.s) bunu uzak ihtimal zannettiği hâlde, Allahu Teâlâ'nın kendisinin 
duasına icabet ettiğini görünce, onun neşesi ve sevinci artmış, bundan dolayı da 
böyle söylemiştir. 

2- Melekler, Zekeriyyâ (a.s)'yı Yahya ile müjdelediklerinde o, kız tarafından mı, 
yoksa kendi sulbünden mi bu çocukla rızıklandırılacağını bitemedi.. İşte bu 
ihtimalden dolayı o bu sözü zikretti. 

3- Kul, bir şeye çok arzulu olur da, onu efendisinden isterse, sonra efendisi de, 
ona istediğini vereceğini vaadederse, isteyen kişi bu va'adi duymaktan dolayı son 
derece lezzet alır ve çoğu zaman, bu cevabın tekrar edilmesi için, isteğini tekrar 
eder, böylece de bu cevabın tekrarlanmasına tekrar tekrar tad alır.İşte Zekeriyyâ 
(a.s)'nınbu sözü tekrarlamasının sebebi, bu kabil birşey olabilir. 

4- Süfyfin İbn Uyeyne'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: Zekeriyyâ (a.s)'nin 
duası, çocukla müjdelenmesinden altmış yıl Önceydi.. Öyle ki O, müjdeleme 
anında, böyle istekte bulunduğunu unutmuştu. Binâenaleyh O, ihtiyarlığında 
böyle bir müjdeyi duyunca, Allah'ın kudreti hakkındaki şüpheden dolayı değil, 
mütad durumdan ötürü bunu yadırgamış, pek uzak ihtimal zannetmiş ve 
yukardaki sözünü söylemişti. 

5- Süddi, Zekeriyyâ (a.s)'ın bu müjdeyi duyduğu zaman, O'na şeytan gelerek, 
müjdeyi veren bu sesin şeytandan olduğunu ve ona, "Bu şeytan seninle alay 
etmiştir" dediğini; bunun üzerine de Zekeriyyâ (a.s)'nın durumu birbirine 
karıştırdığını, işte bundan dolayı da, "Ya Rabbt, nasü benim bir oğlum olabilir?" 
dediğini; O'nun bu sözden maksadının ise, Allah'ın bu sözün şeytanın likasından 
değil, vahiy ve meleklerin sözü olduğuna delâlet eden bir âyeti göstermesi 
olduğunu" söylemiştir. 

Kâdi de şöyle der: "Peygamberlere vahyedilirken meleklerin sözünün şeytanların 
sözüne karışması caiz değildir. Çünkü biz böyle bir şeyin olabileceğini 
söylersek, bütün şeriatlara karşı duyulan güven kaybolur." 

Şöyle denilmesi de mümkündür: Dini konular hususundaki vahyin doğruluğuna 
dair mu'cizeler bulununca, o zaman bu vahyin şüphesiz melekler vasıtasıyla 
Allah'tan olduğuna; bunda şeytanın bir parmağı bulunmadığına dair bir güven ve 
itimad meydana gelmiş olur. Ama dünyevi işler ve çocukla ilgili olan hususlara 
gelince, mu'cizeler çoğu kez bunu desteklemez.. Bu sebeple de muhakkak 
geriye, onun şeytandan olması ihtimali kalır. Binâenaleyh, muhakkak ki kişi, bu 


ihtimali zihninden atabilmek için, Allah'a müracaat eder. 
Cenâb-ı Hakk'ın Bana hakikaten ihtiyarlık gelip çatmış iken... 


birkaç mesele vardır: [218] 


" 


sözü hakkında 


Birinci Mesele 


lafzı, insan yaşlandığı zaman söylenilen?(Adam yaşlandı, yaşlanıyor) tabirinin 
masdarıdır. İbn Abbas, "Hz. Zekeriyya'nın, çocukla müjdelendiği günde 120, 


hanımının ise 98 yaşında olduğunu" söylemiştir. [219] 


İkinci Mesele 


Ehl-i meânî şöyle demiştir: Kendisine rastlayıp ulaşmış olduğun herşey, aynı 
zamanda sana rastlamış ve ulaşmış demektir. dili "ihtiyarlığa ulaştım, 
ihtiyarladım" demek her ne zaman caiz olursa, J-&I "yaşlılık bana yetişti, ulaştı" 
denilmesi de caiz olur. Bunun böyle olduğuna, Arapların,) "Duvarla karşılaştım 
ve, duvar benimle karşılaşıyor" demeleri delâlet eder. 

Buna göre eğer, (şehre ulaştım) yerine(şehir bana ulaştı) demek caiz olur" 
derseniz, biz deriz ki: Bu caiz olmaz. Bu iki durum arasındaki fark şudur: 
İhtiyarlık, insanı adeta isteyen, arzulayan bir şey gibidir. Binâenaleyh, insan 
ihtiyarladığında, ihtiyarlık âdeta ona gelmiş gibi olur. İnsan da, üzerinden yıllar 
geçmiş olması sebebiyle, ihtiyarlığa varmış, ulaşmış olur. Ama belde, şehir, ona 
giden insanı arzulayan gibi değildir... İşte böylece, bu iki durum arasındaki fark 
ortaya çıkmış olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın,} "Karım da kısır olduğu halde..." tabirine gelince; Bil ki, âkir 
kelimesi, doğum yapmamış, yapamamış kadın için kullanılır(kısır oldu, kısır 
olmak...) denilir. Yine, denilir; yani, "Adamın zürriyeti olmadı" Hiçbirşey 
bitmeyen toprağa da denilir. Bil ki, Zekeriyya (a.s), bu uzak ihtimal sayma 
durumunu pekiştirmek için, kendi yaşlılığının yanısıra, hanımının da kısır 
olduğunu belirtmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, işte böyle ne dilerse yapar" dedi" buyruğuna gelince, 
bu konuda iki bahis vardır: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, daha önce geçmiş olan şeye râcidir. Önce geçmiş olan 
şey de, O'nun, "Ya Rabbi, nasıl benim bir oğlum olabilir? dedi" ifâdesindeki 
(Rabbim...) sözüdür. Biz bunun failinin Allah veyahut da Cibril olmasının 
muhtemel olduğunu söylemiştik. 

b) Keşşaf sahibi, tabirinin mübteda olduğunu söylemiştir.. Yani, "Allah işte bu 


sıfat üzeredir, böyledir" demektir. (Dilediğini yapar) sözü ise, onun beyânıdır. 
Yani, "Allah, istediği harikulade fiili yapar" demektir. 1220] 


“(Zekeriya) "Ya Rabbt, bana bir alâmet göster" dedi. Allah, "Senin alâmetin, 
işaretleşmenin dışında, insanlara üç gün bir şey söyleyememendir... Bununla 
birlikte sen, Rabb'ini çok zikret ve akşam sabah O'nu teşbih et" dedi" 

(Âl-i İmran, 41). 

Bil ki, Zekeriyya (a.s) kendisine verilen müjdenin aşırı sevinci, Rabb'inin ikramı 
ve kendisine olan in'âmına güveninden dolayı, kendisine bu hamileliğin 
bulunduğuna dair bir alâmetin gösterilmesini istedi.. Çünkü, hamilelik durumu 
hemen belli olmaz. İşte bunun için O, "Ya Rabbi, bana bir alâmet göster" 
deyince, Cenâb-ı Hak da, "Senin alâmetin, işaretleşmenin dışında, insanlara üç 
gün btrşey söyleyememendir" buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 


[221] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hak burada "üç gün", Meryem sûresinde ise, "üç gece"yi zikretmiştir. 
Böylece bu iki âyetin toplamı, bu alâmetin geceleriyle beraber üç gün içinde 


bulunduğuna delâlet eder. [222] 


İkinci Mesele 


Âlimler, bu âyetin tefsiri hususunda şunları söylemiş- terdir: 

a) Allahu Teâlâ Zekeriyya (a.s)'nın konuşma kabiliyetini almış, o da insanlarla 
ancak remz ve işaretleşme yoluyla konuşabil mistir. Bunda şu iki fayda vardır: 

1- Bunun, hanımının çocuğa kaldığına alâmet olması.. 

2- Allahu Teâlâ, o süre içerisinde kendini zikir ve kendisine tâatla meşgul olsun 
da bu büyük nimete şükretsin diye, O'nu dilini dünyevi şeylerden alıkoymuş ve 
onu zikr, tesbih ve tahlilde bulunmaya teşvik etmiştir. Bu açıklamaya göre, tek 
şey maksüdun bir alâmeti ve bu nimetin şükrünün edası olur. Böylece de bu şey, 
bütün maksatları kendinde toplamış olur. 

Sonra şunu bil ki, bu hâdise birçok yönden bir mu'cizeyi ihtiva etmektedir: 

1- O'nun tesbih ve zikirde bulunmaya gücünün olup, dünyevi meseleleri 
konuşamaması, en büyük mucizelerdendir. 

2- Bünyesi sağlam ve yapısı da elverişli olduğu halde, bu aczin, belli ve 


muayyen günlerde tahakkuk etmesi, diğer mu'cizeler cümlesindendir. 

3- Zekeriyya (a.s)da bu hal meydana geldiğinde çocuğun da meydana 
geleceğinin bildirilmesi, sonra durumun aynen onun haber verdiği gibi ortaya 
çıkması da, mu'cizelerden bir mu'cize olur. 

b) Ebu Müslim'in görüşü olup buna göre bu âyetin mânası şöyledir:. Zekeriyya 
(a.s) Cenâb-ı Hak'tan hamileliğin meydana geldiğine dair bir alâmet isteyince, 
Allahu Teâlâ ona, "senin alâmetin, konuşamamandır; yani sen üç gün üç gece 
insanlarla konuşmayıp, insanlardan ve dünyadan yüz çevirerek, zikir, teşbih ve 
tehlil ile meşgul olup, böyle bir bağışından dolayı Allah'a şükretmekle 
emrolunursun.. Eğer bir şeye ihtiyacın olursa, bunu işaretle göster.. Bu tâatla 
emroluhduğun zaman şunu bil ki, senin bu arzun meydana gelecektir" demiştir. 
Bu görüş, bana göre güzel ve maküldür. Ebu Müslim'in tefsir hususundaki sözü 
güzeldir; o sözdeki inceliklere ve nüktelere çokça temas etmektedir.. 

c) Katâde'den rivayet edildiğine göre, Zekeriyya (a.s), meleklerin müjdesinden 
sonra bir alâmet istemiş olduğu için cezalandırılmış, konuşma melekesi 


engellenerek, konuşamaz hâle getirilmiştir. [223] 
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Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


L13] İbn Mâce, fiten, 20 (H/1329). 
O14] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


6/224. 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 
Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayımları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayımları: 


Akçağ Yayımları: 


(1151 Fahruddin 
6/225. 
(161) Fahruddin 
6/225. 
117) Fahruddin 
6/226. 
(1181 Fahruddin 
6/226. 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 





Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 





O19] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


6/227. 


[120] Midras: Yahudilerin Tevrat okudukları yere denir (Ç). 


(21 Fahruddin 
6/227-232. 
(122) Fahruddin 
6/232-233. 
1123) Fahruddin 
6/233. 

[124] Fahruddin 
6/233-234. 
(125) Fahruddin 
6/234-236. 
(126) Fahruddin 
6/236. 

1127) Fahruddin 
6/236-237. 
1128) Fahruddin 
6/237. 

1129) Fahruddin 
6/237. 

1130) Fahruddin 
6/238-239. 


Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 
Er-Râzi, Tefsir-i 


Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 
Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 
Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 
Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 





Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 
Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 
Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 





Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


U3U Son sekiz paragraftan, yani "Kâdi şöyle demektedir 
kadar olan kısım, Mu'tezile'nin görüşüdür.(Ç). 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


kısmından buraya 


(132! Fahruddin 
6/239-245. 
(133! Fahruddin 
6/245-246. 
(134) Fahruddin 
6/246. 

(135! Fahruddin 
6/246. 

(136) Fahruddin 
6/246-247. 
(1371 Fahruddin 
6/248. 

(1381 Fahruddin 
6/248-249, 
1139! Fahruddin 
6/249-250. 
(1401 Fahruddin 
6/250. 

O41] Fahruddin 
6/250-251. 
(142) Fahruddin 
6/251. 

(1431 Fahruddin 
6/251-252. 
[144] Fahruddin 
6/252. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


1145) Müsned, 1/446. 
[146] Tirmizi, diyât, 22(1V/28). 
1147) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


6/252-254. 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


6/254-256. 


1149) Pahruddin Er-Râzi, Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


6/256. 

(1501 Fahruddin 
6/256-257. 
U51] Fahruddin 
6/257. 

(152) Fahruddin 
6/257. 

[153] Fahruddin 
6/257-258. 
(194) Fahruddin 
6/258-259. 
(551 Fahruddin 
6/259-260. 
(156) Fahruddin 
6/260. 

(57) Fahruddin 
6/261. 

[158] Fahruddin 
6/261. 

1199) Fahruddin 
6/261-262. 
[160] Fahruddin 
6/262-263. 
(161) Fahruddin 
6/263. 

[162] Fahruddin 
6/263. 

(163) Fahruddin 
6/263-264. 
(164) Fahruddin 
6/264. 

(163) Fahruddin 
6/264. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


(166) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/264-265. 

[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/265. 

[168] Müslim, Fiten, 19 (4/2215) (Aynı manada, değişik metinle...) 

169) Müsned, 3/102,182; Buhâri, Ezan, 71-72. 

[170] Tirmtzi, Zühd, 9 (4/556); İbn Mâce, Zühd. 19 (2/1402). 

O71] Dârimi, Mukaddime, 11 (1/32); Ebu Davud, Dıyât, 6(4/174). Biryahudi 
kadın bir koyun kebap edip zıhırlemiş. Hz.Peygamber'e hediye etmiş idi. Bazı 
ashabı ile yemeye başlar başlamaz bu sözü söylemiş, bu arada Bişr Ibn Bera 


biraz yeyip, şiddetli zehirin tesiriyle bilahere vefat etmiş idi (Ç). 


(172) Fahruddin 
6/266-268. 
1173) Fahruddin 
6/269-270. 
1174) Fahruddin 
6/270. 

1175) Fahruddin 
6/270. 

(176) Fahruddin 
6/271. 

1177) Fahruddin 
6/271. 

[78] Fahruddin 
6/272. 

1179) Fahruddin 
6/273. 

1180) Fahruddin 
6/273-274. 
(81) Fahruddin 
6/274. 

(182) Fahruddin 
6/274-276. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


6/276. 


[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, 


6/276-277. 





(1851 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


6/277-278. 


[186] Buhâri, Enbiya, 44; Müslim, Fezâil. 146 (4/1838). 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


1187) Fahruddin 
6/278-279. 
1188) Fahruddin 
6/280. 

1189) Fahruddin 
6/280. 

1190) Fahruddin 
6/280. 

O91] Fahruddin 
6/280-281. 
(192) Fahruddin 
6/281. 

1193) Fahruddin 
6/281. 

1194) Fahruddin 
6/281-282. 
1195) Fahruddin 
6/282-285. 
(196) Fahruddin 
6/285. 

1197) Fahruddin 
6/286. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


[198] Peygamberlerin, henüz peygamber olmadan kendilerinden zuhur edip 
mucize olmayan harikulade halleri ve fiilleri (Ç). 


99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/286-287. 


[200] Fahruddin 
6/287. 

201) Fahruddin 
6/288. 

[202] Fahruddin 
6/288. 

[203] Fahruddin 
6/288. 

[204] Fahruddin 
6/289. 

[205] Fahruddin 
6/289. 

[206] Fahruddin 
6/289-290. 
[207] Fahruddin 
6/290. 

[208] Fahruddin 
6/290. 

[209] Fahruddin 
6/290. 

[210] Fahruddin 
6/291. 

[211] Fahruddin 
6/291. 

[212] Fahruddin 
6/291. 

[213] Fahruddin 
6/291-293. 
[214] Fahruddin 
6/293. 

[215] Fahruddin 
6/293-294. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 
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Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
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Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 
Tefsir-i Kebir 


Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


[216] yakın manada bir hadis İçin bkz. Müsned, 1/254, 292. 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


217) Fahruddin 
6/294-295. 
[218] Fahruddin 
6/295-298. 
[219] Fahruddin 
6/298. 

[220] Fahruddin 
6/298-299. 
221) Fahruddin 
6/299. 

[222] Fahruddin 
6/299. 

[223] Fahruddin 
6/300. 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


The CHM file was converted to HTM by Trial version of ChmDecompiler. 
Download ChmDecompiler at: http: 


Wwww.zZipghost.com 





Birinci Mesele 





İkinci Mesele 








Birinci Mesele 
İkinci Mesele 








Birinci V esele 








Birinci Mesele 
Allah Teâlâ'nın M ekrinin Mânas 








Birinci N Mesel 








Kıssa K Kelimesi Hakkında Bilgi 











Birinci Mesele 
Hristiy anlann Müşrik Sayılmalarına Sebep 





İkinci Mesele 
Birinci Mesele 






2 Sonra İslâm'dan 


Birinci Mesele 
İkinci N Mes sele 





Birinci M esele 
İkinci Mesele 











Birinci Me 
Allaha V erdikleri / Ahdi Bozanları Bekleyen Beş Nevi 





Eimeleri 
yy ın ” Tahr ifi Dal 





İkinci | Mesele 





İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 





luhammed'in Nübüvvetini 







z. Muhammed'in 





voe 


C seleceğ ini i Bildirmeleric lir 





İkinci Mesele 


Şahitliğin Bu Ayetteki Mânası 


İslâm Cansız Kâinatın Bile Tâbi Olduğu Dindir 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 
Üçüncü Mesele 


İslâm'ın Bu Âyetteki Mânası 
İkinci Mesele 


Birinci Mesele 
İkinci Mesele 


Hz. Peygamberin, Diğer Enbiyayı Tasdikindeki 
Hikmetler 


Üçüncü Mesele 
Peygamberler Arasında Ayırım Yapmamak Gerekir 


Hz. Zekeriyya'm n İşaretle Konuşması 


Cenâb-ı Hakk'ın"İşaretleşmenin dışında..." buyruğuna gelince bunda iki mesele 
vardır: H 


Birinci Mesele 


kelimesinin aslı, hareket etmektir. Bir şey hareket ettiği zaman, denilir. Bu 
anlamda olmak üzere, denize dedenilir. 

Sonra âlimler, buradaki remz hususunda, çeşitli görüşler belirterek ihtilâf 
etmişlerdir: 

a) Bu, nasıl olursa olsun et, baş, kaş, göz veya dudaklarla yapılan işaretten 
ibarettir. 

b) Remz, konuşma veya ses olmaksızın, kelimeyi dudak hareketleriyle 
göstermekten ibarettir. Alimler, "Remz kelimesini bu mânaya hamletmek daha 
uygundur; çünkü remz ile konuşma sırasındaki dudakların hareketi, sesli 


konuşma sırasındaki dudak hareketlerine uygun olacağı için, işaretle anlatım, 
mümkün bir şeydir. Buna göre bu hareketlerle, kişinin zihnindeki mânaları 
anlamak daha kolay olmuş olur. 

c) Zekeriyya (a.s)'nın gizli ve alçak bir sesle konuşmuş olması mümkündür. 
Buna göre, sadece yüksek sesle konuşması yasaklanmıştı... 

Eğer, "Remz, bir söz çeşidi değildir; o halde niçin insanlarla konuşmamandır" 
ifâdesinden istisna edilmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Remz, konuşmadan kastedilen amacı yerine getirdiği için, "söz" olarak 
isimlendirilmiştir. Ve yine bu istisnanın, "istisna-yı munkati" olması da 
mümkündür. Ama biz "remz" kelimesini alçak sesle konuşma manasına alırsak, 


buradaki problem kendiliğinden ortadan kalkar. 2I 


" " 


İkinci Mesele 


Yahya İbn Vessâb, buradaki Iyj kelimesini, (rumuz, işaret) kelimesinin çoğulu 
olarak şeklinde iki ötre ile okumuştur.. Nitekim (peygamber, elçi) kelimesinin 
çoğulu da, bunun gibi gelmektedir... Bu kelime yineharflerinin fethasıylaşeklinde 
de okunmuştur. Bu durumdakelimesi, Zekeriyya (a.s) ve diğerjnsanlardan 
hâl.olmuş olur. Buna göre ifâdesinin mânası"Nasıl ki insanlar bir dilsizle 
işaretlerle konuşuyor, dilsizler de onlara işaretlerle cevaperiyorsa, bunun gibi, 
sen de insanlarla karşılıklı olarak remz ve işaretlerle konuşacaksın" şeklinde 


olur, 131 


Zikir Konusunda Buradan Alınacak Ders 


Hak Teâlâ sonra, "Sen, Rabb'ini çok zikret" buyurmuştur. Bunun iki izahı 
bulunmaktadır: 

a) Allahu Teâlâ onun dilini, işaret ile konuşmanın dışında, dünya meselelerini 
konuşmaktan alıkoydu. Ama, zikir ve tesbihat konusundaysa, dili normal işini 
icra ediyordu.. İşte bu da, apaçık mu'cizeler cümlesindendir. 

b) Buradaki zikir'den murad, kalb ile zikirdir. Bu böyledir, çünkü Allahu 
Teâlâ'nın marifet denizine gark olmuş olanların âdeti, başlangıçta bir süre lisân 
ile zikre devam etmektir. Kalb, Allah'ın zikrinin nurlarıyla dolduğundaysa, dil 
susar, Zikir kalbte devam eder. İşte bundan dolayı arif kimseler, "Allah'ı 
tanıyanın, dili tutulur" demişlerdir. Buna göre Zekeriyyâ (a.s) sanki, susmak ve 
zikir ile marifetin mânalarını kalbinde hatırlayıp tutarak, onları devam ettirmekle 


ernrolunmuştur. 14] 


Aşiyy ve İbkâr Kelimelerinin Mânası 


"Ve akşam sabah O'nu teşbih et" sözün e iki mesele vardır: [5] 
Birinci Mesele 


kelimesi, güneşin ufka doğru inmeye başladığı zamandan ufukta kayboluncaya 
kadar geçen zamanı ifâde etmektedir. Nitekim şair şöyle demiştir: 

"Ne, kuşluk serinliğinin katlanabileceğin gölgesi vardır. Ne de akşam 
serinliğinin tadacağın gölgesi..." 

kelimesi, güneşin zeval vaktinden, tamamiyle battığı süreye kadar geçen zaman 
içerisindeki gölgedir. 

kelimesi ise, bir kimse sabah erkenden bir iş için yola çıktığı zaman söylenilen, 
kelimesinin masdarıdır. kelimeleri de aynı mânaya gelmektedir. İlk çıkan 
mahsûle ve meyvelere adının verilmesi de bundandır. İşte kelimenin kök mânası 
budur. Daha sonra, fecrin doğuşu ile kuşluk vaktine kadar olan zamana, ' adı 
verildiği gibi, adı verilmiştir. 

Bazı âlimler ise bu kelimeyi, hemzenin fethasıyta jlxftH şeklinde okumuşlardır. 
Bu,(seher vakti) kelimesinin çoğulunun oluşu gibi, kelimesinin çoğuludur. 


Nitekim, bâ ve kâf harflerinin fethasıyla(Ona sabah erkenden geldim) denilir. 16) 
İkinci Mesele 


Âyetteki ifâdesi hakkında şu iki görüş zikredilmiştir: 

1- Bundan murad, "namaz kıl" demektir. Çünkü namaz da "Teşbih" diye 
adlandırılmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Haydi akşama girerken ve sabaha 
ererken Allah'ı "teşbih edin" (Yani namaz küm)" (Rum, 17) buyurmuştur. Namaz 
içinde teşbih de yapıldığından ötürü, namazın "Teşbih" diye adlandırılması caiz 
olmuştur. İşte burada delil, şu iki bakımdan bu ihtimalin olabileceğini 
göstermektedir: 

a) Şayet biz bu ifâdeyi "teşbih" ve "tehlil" etme manasına alır isek, bu âyet ile 
bundan önceki "Babb'ini çok zikret" âyeti arasında bir fark olmazdı. Binâenaleyh 
bu bâtıl olmuş olur. Çünkü birşeyin yine kendisine, (aynısına) atfedilmesi caiz 
değildir. 


b) Bu, Hak Teâlâ'nın, "Gündüzün iki tarafinda namaz kıl" (Hüd, 114) âyetine 
son derece uygundur. 
2- Hak Teâlâ'nın "Rabb'Sni çok zikret" ifadesi lisân ile zikretme mânâsına 


hamledilir, L 
Üçüncü Kıssa 
Hz. Meryem'in Tertemiz Oluşu 


"Hani melekler: "Ey Meryem, şüphesiz ki Allah sana seçkin bir hususiyet verdi. 
Seni tertemiz (büyüttü), seni dünyadaki bütün kadınlar üzerinde mümtaz kıldı. 
Ey Meryem huşu ile Rabb'inin divanına dur, secdeye kapan ve rükü edenlerle 
beraber rükü et" demişlerdi" (Al-i İmran, 42-43). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [8] 
Birinci Mesele 


Buradaki kelimesinin i'rabtaki âmili, bu sûrenin âyetinin (35. âyet) başındaki 
fadesidir. Sonra bu âyet, 35. âyete atfedimiştir. Bunun takdirinil (Meleklerin 


şöyle şöyle dediği zamanı hatırla) şeklinde olduğu da söylenmiştir. [9] 
İkinci Mesele 


Âlimler, buradaki "Melekler" den maksadın, sadece Cebrail (as) olduğunu ve 
bunun aynen, "O (Allah), kendi emri ile meleklerle ruhu (vahyi) gönderir" (Nam, 
2). (Yani, Cebrail (a.s) ile...) âyeti gibi olduğunu söylemişlerdir. Her nekadar bu 
mânâ, âyetin zahirini bırakma gibi görünüyor ise de, verilmesi gereken bir 
mânâdır. Çünkü Meryem Süresindeki bir âyet, Hz. Meryem ile konuşanın 
Cebrail (a.s) olduğunu göstermektedir. O da, şu âyettir: "Derken biz ona 
ruhumuz (Cebrail'i) göndermiştik de o kendisine yaratılışça tam bir beşer 


şeklinde görünmüştü" (Meryem.18). (Oo) 
Üçüncü Mesele 


Bil ki, Meryem (a.s), bir peygamber değildi. Çünkü Allah Teâlâ, "Biz senden 
evvel de kendilerine vah-yettfğimiz erkeklerden başkasını (peygamber olarak) 


göndermedik" (Enbiya, n (ve Yusuf, 109) buyurmuştur. Durum böyle olunca, 
Cibril (a.s)'i ona göndermek, ya onun için bir keramettir, ki bu velilerin 
kerametini mümkin gören kimselerin görüşüdür, ya da Hz. İsa (a.s) için bir 
irhâstır, ki bu da hem bize, hem de Mu'tezile'den Ka'bi'ye göre caizdir; Yahut da 
Hz. Zekeriyya (a.s) için bir mu'cizedir, ki bu da Mu'tezile'nin ekserisinin 
görüşüdür. Bazı âlimler bunun, Cenâb-ı Hakk'ın da "Musa'nın anasına da... diye 
vahyettik" (Kasas.7)âyetinde belirttiği gibi, Hz. Musa (a.s)'ın annesine olduğu 
gibi, ruha bir mana üfleme, kalbe ilkâ ve ilham kabilinden bir şey olduğunu 


söylemişlerdir. HU 
Hz. Meryem'in Istıfa Edilmesinin Mânası 


Bil ki bu âyette ilk önce "istifa" (seçme, seçkinkılma), sonra ikinci olarak 
temizleme, üçüncü olarak da, âlemlerin kadınları üzerine mümtaz kılma (ıstıfâ) 
zikredilmiştir. Birinci istifal nm, ikinci "ıstrta" iile aynı mânada olması caiz 
değildir. Çünkü birşeyi aynen tekrar etmek uygun düşmez. Binâenaleyh birinci 
"tstıfa"yı. Hz. Meryem'in ömrünün ilk yıllarında başına gelen güzel işlere, ikinci 
"ıstıfa"yı ise ömrünün son yıllarında karşılaştığı güzel şeylere hamletmek 
gerekir. 

Birinci istifa şunlarla alakalıdır: 

1- Allah Teâlâ, ondan başka hiçbir kadına böyle olmayı nasip etmemiş iken, 
kadın olmasına rağmen onun Beyt-i Makdis'in hizmeti için verilmesini kabul 
buyurmuştur. 

2- Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Hz. Meryem'i annesi doğrurur doğurmaz ona 
hiçbirşey yedirip emzirmeden onu Hz. Zekeriyya (a.s)'ya teslim etmiş ve onun 
rızkı cennetten gelmeye başlamıştır." 

3- Allah Teâlâ, onu kendisine ibâdet etsin diye başka meşgalelerden 
uzaklaştırmtş ve bu mânada çeşitli lütuf, hidayet ve ismetlerini ona has kılmıştır. 
4- Hak Teâlâ, onun iaşesini, kendi uhdesine almış, böylece "(Zekerfyya), 
"Meryem bu sana nereden (geliyor?) dedi. O da, "Bu, Allah tarafındandır" (â1-i 
imran. 37) âyetinde de belirtildiği gibi, onun rızkı Allah tarafından gelmiştir. 

5- Cenâb-ı Allah, ona meleklerin sözünü açıkça duyurmuştur. Bu, ondan başka 
hiçbir kadına nasib olmamıştır. İşte birinci "ıstıfa"dan maksad bunlardır. 

Âyetteki temizleme (tertemiz büyütme)nin manaları da şunlardır: 

1- Allah Teâlâ onu inkâr ve günahtan tertemiz kılmıştır. Bu, tıpkı Allah Teâlâ'nın 
Hz.Peygamber (s.a.s)'in hanımları hakkında buyurduğu, "(Allah) sizi tertemiz 
yapmak diler" (Ahzâb. 33) âyeti gibidir. 


2- Allah Teâlâ, onu erkeklerin dokunmasından uzak tutup temizlemiştir. 

3- Onu, hayızdan temiz ve uzak kılmıştır. Âlimler onun hiç hayız görmediğini 
söylemişlerdir. 

4- Allah, onu kötü işlerden ve çirkin âdetlerden uzak tutarak temizlemiştir. 

5-0, Meryem'i yahudilerin katilliğinden, töhmet ve yalanlarından muhafaza 
ederek temiz kılmıştır. 

İkinci "ıstıfâ"dan murad ise şudur: Allah Teâlâ, Hz. İsa'yı ona babasız olarak 
vermiş, İsâ (a.s)'yı, annesinden doğarken konuşturmuş ve böylece o da, 
annesinin ileri sürülen töhmetlerden temiz olduğunu gösterecek şeylerle 
şehâdette bulunmuş ve Cenâb-ı Hak hem onu, hem de oğlunu bütün insanlar için 


bir mu'cize kılmıştır. İşte bu üç lafızdan kastedilen manalar bunlardır. 02] 
Beşinci Mesele 


Hz. Peygamber (s.a.s) "(örnek olarak) âlemin kadınlarından şu dördü saha yeter: 
Meryem, Ftravun'un kansı Asiye, Hatice ve Fatma" buyurduğu rivayet edilmiştir. 
Bu hadisin, sayılan dört kadının, bütün kadınlardan efdal olduğuna delâlet ettiği; 
âyetin de Meryem (a.s)'ın bunların hepsinden efdal olduğuna delâlet ettiği ve 
buna göre bundan muradın, Hz. Meryem'in kendi zamanındaki kadınlar üzerine 
seçilip mümtaz kılındığını söylemenin, zahiri manayı bırakmak olduğu ileri 
sürülmüştür. 

Sonra Hak TeâlâEy Meryem huşu Rabb'-inin divanına dur, secdeye kapan" 
buyurmuştur. Âyette geçen "Kunüt" kelimesinin ne manaya geldiği, (Bahara, 
238) âyetinin tefsirinde geçti. Hülâsa olarak diyebilirz ki, Allah Teâlâ 
kendisinden olan bu büyük bağış ve lütuflannı Hz. Meryem'e has kıldığını beyân 
buyurunca o güzel nimetlere şükretmesi için daha fazla taatta bulunmasını 


gerekli kılmıştır. Bu âyetle ilgili şu sorular vardır: u3] 
Meryem'in Secde Ve Rükû İle Mükellefiyeti Hakkında 


Birinci soru: Allahu Teâlâ niçin bu âyette secdeyi rükûdan önce zikretmiştir? 
Cevap: 

a) Bunların başındaki atıf vâvı, tertibi değil, beraberliği ifâde eder. 

b) Kulun, Allah'a en yakın olduğu zaman, secde ettiği zamandır. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s)"Kulun, Rabb'inecen yakın olduğu zaman, secde esnasındaki 


hâlidir" HH buyurmuştur. Secde bu derece faziletli ve şerefli olduğu için, Cenâb- 


ı Hak onu diğer ibâdet şekillerinden önce zikretmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Allah "ve rükü edenlerle beraber rükü et" buyurmuştur. Bu, 
Allah'ın ona namaz kılmayı emrettiğinin bir işaretidir. Buna göre sanki Cenâb-ı 
Hak ona, çoğu zaman secdeye devam etmesini emretmiştir. Fakat o, namazı belli 
vakitlerde kılıyordu. 

c) Ibnu'i-Enbâri, âyetteki tabirinin genel olarak, ibâdeti emir, bundan 
sonrakitabirinin ise, uygun vakitlerde secde ve rüküyu emir manasında 
olduğunu; yoksa bundan muradın, hem secdeyi hem de rüküyu beraber yapıp, 
secdeyi rüküdan önce yapması manasında olmadığını belirtmiştir. Allah en iyi 
bilendir. 

d) Namaz, "secde" diye de adlandırılır. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, "Secdelerin 
arkasından da O'nu teşbih et" (Kâf, âyetinde de "secde" namaz manasına 
alınmıştır. Hadiste "Sizden biri mescide girdiği zaman iki secde yapsın, yani iki 
rekat namaz kılsın" buyurmuştur. Yine "mescid" lafzı da, "sücüd" (secde 
etme) masdarından bir isimdir ki, bundan maksat, secde edilecek değil, namaz 
kılınacak yer demektir. Bir de namazın en şerefli parçası secdedir. Bir şeyi en 
şerefli parçasının ismi ile adlandırmak, meşhur bir mecâz çeşididir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki Hak Teâlâ'nın, emrinin mânası, "Ey 
Meryem kalk"emrinin mânası ise "namaz kıl" demektir. Binâenaleyh "secde" ile 
namaz kastedilmiş olur. Bunun peşine "ve rükü edenlerle beraber rükü et" 
buyurmuştur ki bu ya ona cemaatla namaz kılmasını emir olur; bu durumda 
'Secdeye kapan" buyruğu, tek başına namaz kılmayı, "ve rükü edenlerle beraber 
rükü et" buyruğu da cemaatla namaz kılmasını emir olur. Veyahut da rüküdan 
maksat tevâzüdur. Bu durumda da "secdeye kapan" sözü, açıkça namazı emir, 
"rükü edenlerle beraber rükü et" sözü ise namazda kalben huşu ve huzur içinde 
olmasını emretmek olur. 

e) Belki de onların şeriatına göre, secde rüküdan önce idi. 

İkinci soru: Âyetteki "Rükü edenlerle beraber rükü et" emrinden murad nedir? 
Cevap: Bunun manasının, "Onların yaptığı gibi yap" şeklinde olduğu, ve yine bu 
emirden muradın, her nekadar Meryem, insanların içine karışmasa dahi, Beyt-i 
Makdis'in etrafında yaşayan kimselerle birlikte Beyt-i Makdis'te cemaat halinde 
namaz kılmasının emredilmesi olduğu da söylenmiştir. 

Üçüncü soru: Cenâb-ı Hak niçin "Rükü eden kadınlarla birlikte rükü et" 
dememiştir? 

Cevap: Çünkü erkeklerin içine karışmadan uygun bir yerde erkeklere uymak, 
kadınlara uymaktan daha efdaldır. 

Bil ki müfessirler şöyle demişlerdir: "Melekler bu sözleri açıkça bizzat Hz. 


Meryem'e söyleyince o kalkıp namaz kılmaya başlamış ve ayakları şişip, 


ayaklarından kanlar akıncaya kadar namaz kılmıştır. us] 
Bu Gaybî Hadiseleri Bildirmek Hz. Peygamberin Nübüvvetinin Delilidir 


"Bunlar, sana vahyetmekte ğumuzgayb haberierindendir. Meryem'ionlardan 
hangisi himayesine alacak diye kalemlerini atarlarken senyanlarında eğildin. 
Çekişirlerken de yine yanlarında yoktun" (Âl-i İmran, 44). 


Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktardır: ue] 
Birinci Mesele 


(Bunlar) lafzı, yukarıda geçen şeylere işarettir. Buna göre mânası, "yukarıda 
geçen Hanne, Zekeriyya, Yahya ve Meryem oğlu İsa'nın kıssaları gayb 
haberlerindendir. Binâenaleyh sen bunları ancak vahy ile bilebilirsin" 
şeklindedir. 

İmdi, eğer: "Hz. Peygamberin, o hâdiseleri görmediği bildiriliyor. Bu zaten belli 
olup şüphe konusu değildir. Halbuki onları, o kıssaları bilenlerden nakletmesi 
zannı bulunduğu halde böyle bir nakil şüphesi reddedilmiyor?" denilirse cevaben 
deriz ki: Bu yahudilerce yakînen bilinen bir şeydi. Çünkü Hz. Peygamberi(s.a.s) 
okuyup yazan birisi değildi ve onlar da vahyi inkâr ediyorlardı. Bu durumda 
geriye sadece müşahede kalmıştı. Bu müşahedede, olmayacak bir şey görülse de, 
okuyup yazmasını bilmediğini bildikleri halde, vahyi inkâr edenlere hakaret 
olsun diye, nefyedilmiştir. Bunun bir benzeri de, "Musa'ya o emri vahyettiğimiz 
zaman sen batı tarafında (hazır) değildin, görenlerden de değildin " (Kasas. 4); 
"Nfdâ ettiğimiz vakit de sen Tür dağının yanında değildin" (Kasas. 46); " 
(Yusufun kardeşleri) işleyecekleri işi kararlaştırırlarken sen yanlarında değildin" 
(Yusuf, 102) ve "Onları bundan evvel ne sen biliyordun ne kavmin" (Hüd, 49) 


âyetleridir. Eyi 
İkinci Mesele 


gaybtan haber vermektir.ise, Kur'ân-ı Kerim'de çeşitli manalarda kullanılmıştır. 
Bu manaları, "Vahy, vahyolunana işaret etme, yazma ve bunlar gibi başka gizli 
yollarla birşeyi bildirmektir" şeklindeki tarif toplar. Bu tarife göre, ilham da 
vahiy sayılır. Nitekim Hak Teâlâ, "Rabb'İn bal arısına vahyetti..." 


(Nam,68);Şeytanlar hakkında, "Onlardostlarına vahyederler" (Enam, 121), ve " 
(Zekeriyya) onlara "sabah akşam teşbihte bulunun" diye vahyetti" (Meryem, 12) 
buyurmuştur. Buna göre Cenâb-ı Hak bu şeyleri Cebrail (a.s) vasıtası ile, başka 
insanlara gizli ve kapalı olacak bir biçimde Hz. Peygamber (a.s)'e ulaştırınca, 
bunu "vahiy" olarak isimlendirdi. 

Cenâb-t Allah'ın, "Meryem'/ onlardan hangisi himayesine alacak diye 
kalemlerini atarlarken (sen yanlarında değildin)" buyruğu ile ilgili birkaç mesele 


vardır; H8] 


Meryem'e Kimin Bakacağı Hususunda Kur'a Çekmeleri 


Âlimler, o kalemlerin ne olduğu hususunda şu izahları yapmışlardır: 

a) "Kalemler"den murad, onların Tevrat ve diğer kitapları yazdıkları kalemlerdir. 
Bu kalemler ile şu 

şekilde kura çekmişlerdir: Kalemi, suyun akış istikâmetinin ters yönüne doğru 
giden, bu kefalete hak kazanacaktı. Onlar bunu yaptıklarında, Zekeriyya (a.s)'nın 
kalemi sadece bu şekilde suyun aksi istikametine gitti. İşte böylece ontar, Hz. 
Meryem'i onun himayesine almasını kabul ettiler. Bu, âlimlerin çoğunun 
görüşüdür. 

b) Onlar değneklerini akan suya attılar, sadece Zekeriyya (a.s)'mn değneği suyun 
akış istikâmetinin tersine gitti. Böylece kurayı o kazandı. Bu, Rebi'in görüşüdür. 
c) Ebu Müslim şöyle demiştir: "Onların kalemlerini atmaları, ümmetlerin ihtilâf 
esnasında kur'a çekmeleri manasındadır. Onlar böylece, üzerlerinde isimleri 
yazılı olan şeyleri kur'a için çekiyorlar, kimin ismi çtkar ise, onu ona 
veriyorlardı. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Derken onlar kur'a çekmişlerdi de (Yunus) 
yenilenlerden olmuştu" (Satfat, 141> buyurmuştur. Bu, Arapların kumarda 
kazanılan devenin etini paylaşmak için çektikleri fal oklarına benziyor. Bu 
hisseler, kesilip parçalandığı için, "kalemler" diye adlandırılmıştır. Birşeyi parça 
parça edersen ifU* dersin. İşte bu sebepten dolayı, yazı yazılan şeye de "kalem" 
denmiştir. 

Kâdi şöyle demiştir: "Bu şeylere kalem denilmesi, asli iştikak bakımından doğru 
ise de, örf, "kalem" kelimesini yazı yazılan şey mânasına tahsis etmiştir. 


Binâenaleyh bu lafzı bu mânâya almak gerekir. 119) 
İkinci Mesele 


Âyetin zahiri onların, o istedikleri şeyi elde etme hususunda kalemlerini, 


bazısının bazısından imtiyazlı olduğunu ortaya koyacak bir biçimde bir şeye 
attıklarına delâlet etmektedir. Fakat bu atmanın nasıl olduğuna dâir bir işaret 
yoktur. Ancak ne var ki haberde, onların kalemlerinin suyun akış yönünün ters 
istikametinde hareket etmesi şartıyla kalemlerini suya attıkları ve böylece de ona 
mâlik oldukları rivayet edilmiştir. Sonra bu iş, Hz. Zekeriyya (a.s) için tahakkuk 
etmiştir. İşte bu sebeple de O, Hz. Meryem'e kefalet etmeye hak kazanmıştır. 


Allah en iyisini bilendir. 20! 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, neticede onları münakaşaya götüren Hz. Meryem'e kefil olma 
arzularının sebebinin ne olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. İşte bundan dolay 
bazıları, Hz. Meryem'in babası İmran'ın onların başkanı ve ileri gelenleri 
olduğunu, babasının bu hakkından dolayı Hz. Meryem'e kefil olma hususunda 
istekli olduklarını; bazıları da annesinin onu Allah'a ibâdete ve Beyt-i Makdis'in 
hizmetine adamış olması, bu sebeple onların ona kefalet etmede arzulu 
olduklarını söylemişlerdir. Diğer bazıları da şöyle demişlerdir: "Hayır, önceki 
ilâhi kitaplarda Hz. Meryem'in ve Hz, İsa'nın halleri haber verildiği için, bu 
sebepten dolayı onu ibâdet olsun diye himaye etmek istemişler ve bundan ötürü 


çekişmişlerdir. İZLİ 
Dördüncü Mesele 


Bu münakaşa edip çekişenlerin kimler olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Bazıları, onların Beyt-i Makdis'e hizmet edenler; bazıları da bunların, onların 
âlimleri, din adamları ve vahiy kâtipleri olduğunu söylemişlerdir. Onların, dini 
bakımdan faziletli ve bu yolda istekli havas kişiler olduklarında şüphe yoktur. 
Hak Teâlâ'nın" Meryem'i onlardan hangisi himayesine alacak" sözünde bir hazif 
vardır. Takdiri ise, Meryem'i hangisinin himayesine alacağını görsünler diye 
kalemler,ni atıyorlardı" şeklindedir. Bu husus zaten malum olduğu için, 
hazfedilmesi daha güzel olmuştur. 

Hak Teâlâ'nın "Çekişirlerken de yanlarında yoktun" buyruğunun mânası, "Onlar 
Hz. Meryem'i kimin himaye edeceğini belirlemek için kur'a atarlar ve münakaşa 
ederlerken orada bulunmuyordun" 

şeklindedir. Bu çekişmeden muradın, kur'adan önceki durum olması muhtemel 
olduğu gibi, kur'adan sonra meydana gelen bir başka çekişme olması da 
muhtemeldir. Netice olarak diyebiliriz ki bu âyetten maksat, onların Hz. 


Meryem'i himaye hususunda çok arzulu olduklarını göstermektir. Bu da ancak 
annesi Hanne'nin duası sebebiyle olmuştur. Çünkü o, "Benden olanbu(adağı) 
kabul et. Şüphesiz hakkıyla işiten, kemaliyle bilen sensin sen" (Ali İmran, 35) ve 
' Ben onu da, zürriyetini de o taşlanmış şey tandan sana sığındırırım" (An imran, 


36) demiş idi. 221 


Meleklerin Meryem'i İsa İle Müjdelemeleri 


"Hani melekler şöyle demişlerdi: "Ey Meryem, Allah, kendinden bir kelimeyi 
sana müjdeliyor. Adı Meryem oğlu İsâ Mesih. Dünyada da âhirette de itibarlıdır. 
(Allah'a) çok yakın olanlardandır. Beşiğinde de 

yetişkinlik hâlinde de insanlara söz söyleyecektir. O, sâlthlerdendir" dediği 
zaman (da sen yanlarında değildin)" 

(Âi-i İmran, 45-46). 

Bil ki, Allah Teâlâ, Hz. Meryem'in işinin başındaki ve sonraki hallerini iyice 
açıklayınca, Hz. İsa (a.s)'yı nasıl doğurduğunu da açıklayarak"Melekler, "Ey 
Meryem, Allah seni müjdeliyor dediği zaman..." demiştir. Bu ifâde hususunda 


iki mesele vardır: 1231 
Birinci Mesele 


Âlimler buradaki, edatının amitinin ne olduğu susunda ihtilaf etmişlerdir. 

1- Bunun âmilinin, bir önceki âyetteki son "Sen yanlarında değildin" sözü, 

2- Veya, "çekişiyorlar" sözü olduğu söylendiği gibi; 

3- (35. âyetin başındaki) jl kavline atfedilmiş olduğu da söylenmiştir. 

4- Keza, kelamınt takdiri şöyleyapılmıştır: "(sana anlattığım işbu Zekeriyya'ya 
ait meseleler ve Allah'ın ona Yahya'yı ihsan etmesi, meleklerin Meryem'e: "Ey 
Meryem, Allah seni müjdeliyor" dedikleri sırada olmuştu." 

5- Ebü Ubeyde ise bu konuda bilinen mezhebini sürdürür ki, o da, bu gibi 
âyetlerdeki lafızlarının zâid sayılmasıdır. Bil ki ilk iki görüşte bazı zayıflıklar 
vardır. Çünkü Hz. Meryem, onlar kalemlerini atarlar ve bu hususta münakaşa 
ederlerken, Hz. İsa ile müjdelenecek yaşta değildi. Fakat Hasan el-Basri'nin şu 
sözü bu konuda istisna edilebilir: "Hz. Meryem, küçük yaşta iken de akıllı idi. 
Çünkü bu ona yapılan bir ikramdı." Eğer bu doğru ise, o yaşta iken ona 
meleklerin Hz. İsa'yı müjdelemeleri caiz olur. Aksi halde bu müjdenin, onun 
bunları akledebileceği bir zamana kadar tehir edilmesi gerekir. Baz; âlimler buna 
cevap hususunda zorlanarak şöyle demişlerdir: "Bu çekişme ve müjdenin uzun 
bir zaman içinde meydana gelmiş olduğu söylenebilir. Nitekim sen, "Ben onunla 
falan sene karşılaşmıştım" dersin." Bu, son derece uzak bir ihtimaldir. Bu 
hususta doğru olan üçüncü ve dördüncü izahlardır. Ebu Ubeyde'nin görüşünün 


zayıflığını ise, size izah etmiştik. Allah en iyi bilendir. [24] 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Melekler, "Ey Meryem, Allah seni müjdeliyor" dediği zaman" 
sözünün zahiri, meleklerin birden fazia olduğunu gösterir. Fakat bu hususta 
meşhur olan görüş, bu nida edip müjdeyi verenin Cibril (a.s) olduğudur. Bu 
hususu daha önce izah etmiştik. "Müjdeleme" (beşâret)tn ne olduğunu da, Ay 


(Bakara,25)âyetinin tefsirini yaparken söylemiştik. 125) 
Hz. İsa'ya "Kelime" Denilmesi Hangi Mânaya Gelir? 


Cenâb-ı Hakk'ın,"Kendinden bir kelime" ifâdesindeki "keli-me"nin ne olduğunu 
birçok mânâ ile izah etmiştik. Fakat buraya en uygunolanı şu iki izahtır: 

a) Her çocuk, Cenâb-ı Hakk'ın (ol) "kelimesi" vasıtası ile yaratılmış ise de, Hz. 
İsa (a.s) hakkında âdeten ve örfen doğum için, bilinen sebep olan baba yoktur. 
Bu sebeple, onun meydana gelmesinin bu kelimeye nisbeti daha mükemmel ve 
tam olmuştur. Böylece bu açıklamaya göre, Hz. İsa (a.s) sanki "kelime"nin 
kendisi gibi kabul edilmiştir. Nitekim çok cömert ve ikbâl sahibi olanlara, 
mübalağa yoluyla, mertliğin bizzat kendisidir, mahza keremdir ve ikbali açık 
olandır" denilir. Burada da böyledir. 

b) Âdil hükümdar bazan, adaletin gölgesinin ve ihsanın nurunun meydana 
çıkmasına sebep olduğu için, "Allah'ın yeryüzündeki gölgesi (Zıllultah) ve O'nun 
nuru (Nurullah)" diye vasıflandırılır. Hz. İsa (a.s) da, açıklamalarının çokluğu, 
Allah'ın kelamı hususundaki şüphe ve tahrifatı gidermesi sebebi ile, Allah'ın 
kelâmının ortaya çıkmasına vesile olduğu için "Kelimetullah" diye 


isimlendirilmesi yadırganacak birşey değildir. 126) 
Hz. İsa'nın Babasız Yaratılmasının İzahı 


Eğer, "Niçin bir babanın tohumu olmadan, bir çocuğun doğması mümkündür" 
dediniz?" denilir ise, biz deriz ki: Müslümanların usul ve kaidelerine göre, bu 
açıktır. Buna, şu iki şey delâlet eder: 

1- Cisimlerin, hayat, anlayış, konuşma meydana gelecek bir şekilde terkib edilip 
birleşmeleri, "mümkin" olan bir iştir. Allah Teâlâ'nın bütün mümkinata kadir 
olduğu sabittir. O halde, Allah Teâlâ bir şahsı, baba nutfesi olmadan da 
yaratabilir. Bu hususun "mümkin" olduğu sabit olup, peygamberin de 
doğruluğuna mucizeler delâlet edince, bunun doğru olması gerekir. Sonra Hz. 
Peygamber (s.a.s), mümkin olan bu işin vuku bulmuş olduğunu haber vermiştir. 
Sâdık olan birisi, bir mümkinin meydana geldiğini haber verince, onun bu 


şekilde olduğuna kesin hüküm vermek ve inanmak gerekir. Böylece bizim 
söylediğimiz şeyin doğruluğu sabit olmuş olur. 

2- Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki İsa'nın hâli de, Allah indinde Âdem'in hâli 
gibidir" (Âi-ıimran, 59) âyetidir. Buna göre Allah'ın Hz. Adem'i babasız olarak 
yaratması imkansız görülmediğine göre, Hz. İsa'yı babasız yaratması hiç 
imkansız görülemez. İşte bu açık bir hüccettir. 

Felsefecilerin prensiplerine göre de, bunun mümkün olduğu açıktır. Bunun böyle 
olduğuna şu hususlar delalet eder: 

a) Felsefeciler, doğurtma suretiyle olmayan bir üreme yoluyla insanların 
meydana gelmelerinin imkansız olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. Onlar 
şöyle demişlerdir: "Çünkü insanın bedeni, bu bedendeki hususi mizacın 
meydana gelmesi ile o bedeni yöneten nefs-i natıkayı kabule kabiliyetlidir. Bu 
mizaç ise ancak, dört unsurun (ateş, su, hava, toprak) belli bir süre içinde ve belli 
miktarlarda karışımı ile meydana gelir. Bu sebeple, bu unsurların parçalarının 
insanın bedenine uygun miktarlarda bir araya gelip imtizaç etmeleri imkansız 
değildir. İşte, mizaç ite ilgili keyfiyet ve hususiyetlerin bir araya gelmesi 
esnasında bu unsurların imtizacı vâcib olur. Mizaç ile ilgili keyfiyet ve 
hususiyetlerin meydana gelmesi esnasında, o bedene ruhun girmesi vâcib olur. 
Böylece insanın üreme yoluyla meydana gelmesinin mâkül ve mümkin olduğu 
sabit olur. Durum böyle olunca insanın, bir baba olmaksızın meydana gelmesi 
öncelikle caiz ve mümkin olur. 

b) Biz, meselâ farenin balçıktan, yılanların bitkilerden ve akreplerin de güzel 
kokulu bir tür nebattan meydana gelmesi gibi tevellüt yolu ile birçok canlının 
(normal olmayan bir üreme ile) meydana geldiklerini müşahede etmekteyiz. Bu 
durum böyle olunca, bir çocuğun babasız olarak meydana gelmesinin imkansız 
olmaması, haydi haydi mümkündür. 

c) Zihindeki tahayyüller çoğu zaman, bir çok hadisenin meydana gelmesine 
sebep olmaktadır. Çünkü olumsuz bazı şeyleri düşünmek, gazabın ortaya 
çıkmasına ve bedende ısının yükselmesine sebep olur. Uzun bir tahta, yere 
konulduğunda insan onun üzerinde yürüyemez mi? Tabii ki yürür. Fakat bu tahta 
köprü gibi derin bir çukurun üzerine uzatıldığında, insan onun üzerinde 
yürüyemez. Aksine her yürüdüğünde düşer. Bu ise, sırf o insanın düşeceğini 
tasavvur etmesinin bu düşmeye sebep olmasından dolayıdır. Felsefeciler, 
kitaplarında bu konuyla ilgili pek çok misaller zikretmişler ve bunları, mu'cize 
ile kerametlerin olabileceğini beyân için bir asıl ve düstur saymışlardır. Buna 
göre, Hz. Meryem'in de, Hz. İsa'nın suretini zihninde hayal ettiğinde bunun, o 
çocuğun kendisinin rahmine yapışmasına kâfi geldiğinin söylenmesine hangi 


mâni vardır? Bütün bu hususlar mümkün ve muhtemel olunca, Hz. İsa (a.s)'nın 
babasız olarak meydana geldiğini söylemek, imkansız olmayan bir söz olur. 
Şayet sen gelmiş geçmiş bütün tabii ilimler, tıp ve felsefe bilginlerinden bir 
çocuğun babasız olarak meydana gelmesinin imkansızlığını gösterecek ikna 
edici bir delil getirmelerini istesen, onlar, örf ve âdetin istikrasına (yani 
taranmasına) başvurmaktan başka bir yol bulamazlar. Halbuki filozoflar, bu gibi 
tarama ile elde edilen neticelerin ilim şöyle dursun, zann-ı galip bile ifâde 
edemeyeceği hususunda ittifak etmişlerdir. Böylece biz, bunun mümkün bir iş 
olduğunu anlamış olduk. Binâenaleyh Allah, insanlara bunu bildirdiğine göre, 
bunun böyle olduğuna kesin inanmak gerekir. 

Hak Teâlâ'nın,ifâdesindeki harf-i cerri, teb'iz (bazısı, kısmen) manasını ifâde 
etmez. Çünkü eğer böyle olsaydı, Allah Teâlâ'nın, cüzlerden ve kısımlardan 
meydana gelmiş olması ve o zaman toplanabilen, ayrılabilen bir varlık olması 
gerekirdi. Böyle olan her varlık ise muhdes (sonradan meydana ge!me)dir. Allah, 
böyle olmaktan münezzehtir. Aksine buradaki lafzının manası, "ibtida-i gâye"dir. 
Çünkü Hz. İsa'nın babası olmadığı için, yaratılıp meydana getirilmesinde, 
Cenâb-ı Hakk'ın "ol" kelimesinin tesiri, daha mükemmel ve açık olmuştur. Buna 
göre, Allah'ın kelimesinin, Hz. İsa'nın. meydana gelmesinin başlangıcı olması 


daha mükemmel olmuş olur. Binâenaleyh mana, hristiyanların ve hulüliyyel27İ 


nin vehmettiği şey değil, bizim zikrettiğimiz şey olur. 29) 
Mesih Lafzının Mânası 


Hak Teâlâ'nın". "Adı, İsa Mesih, Meryem'in oğlu" tabiri ile ilgili birkaç sual 
vardır: 

Birinci sual: "Mesih" lafzı, müştak (türemiş) bir isim midir, yoksa bu mânaya 
verilmiş bir özel isim midir? 

Cevap: Bu hususta iki görüş vardır: 

1- Ebü Ubeyde ve Leys şöyle demişlerdir: "Bunun İbrancada aslı "Meşihâ"dır. 
Araplar bu kelimeyi arapçalaştırmış ve lafzını değiştirmişlerdir.. "İsa" 
kelimesinin aslı da, işü" idi. Niketim onlar, "Musa" lafzının aslının İbrancada 
"Muşa" veya "Mişâ" olduğunu da söylemişlerdir. Bu görüşe göre, bu kelime 
müştak değildir. 

2- "Bu, müştak bir kelimedir." Âlimlerin çoğu bu görüştedirler ve bu hususta şu 
izahları yapmışlardır: 

a) İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Hz. İsa, Mesih diye adlandırılmıştır. Çünkü onun 
meshedip dokunduğu her hasta iyileşirdi." 


b) Ahmed b. Yahya şöyle der: "Çünkü o, yeryüzünü mesheder, yani dolaşıp 
gezerdi. Yüzölçümü "mesaha" da bu köktendir. Bu manaya göre, çok fasık ve 
içkici adama denildiği gibi, mübalağa ifade etsin diye Hz. İsa (a.s)'ya da 
"Mesih" (çokça gezen) denilmiştir. 

c) O, mesih idi. Çünkü Atlah rızası için yetimlerin başını meshederdi. Bütün bu 
görüşlere göre "fa'il" vezninde olan bu kelime, "râhim" manasında olan "rahim" 
kelimesi gibi, ism-i fail manastndadır. 

d) O, günahları ve kötülükleri meshedip silerdi. 

e) O, "Mesih" diye adlandırılmıştır, çünkü ayağında çukur yok idi, yani düztaban 
idi. 

f) O, "Mesih" diye isimlendirilmiştir. Çünkü ona, ancak peygamberlere sürülen 
temiz ve mübarek bir koku sürülmüştür. Sonra bu görüştekiler şöyle demişlerdir: 
"Cenâb-ı Hakk'ın, bu kokuyu, doğduğu zaman kendisine bu koku sürülen 
herkesin peygamber olacağını melekler bilsin diye, bir alâmet kılmış olması 
mümkündür." 

g) O, "Mesih" olarak isimlendirilmiştir. Çünkü o doğduğu zaman, Cebrail (a.s), 
onu şeytanın dokunmasından korumak için, kanadıyla onu meshedip sarmıştır. 

h) O, "Mesih" diye isimlendirilmiştir. Çünkü ana karnından ilahi bir koku 
sürülmüş olarak doğmuştur. 

Bu görüşlere göre ise, "mesih" kelimesi, ism-i meful manasında olarak 
"memsüh" (meshedilmiş) yerine olmuş olur. Böylece fa'l vezni mef'ül manasına 
gelmiş olur. 

Ebü Amr b. Alâ, Mesih'in "melik, hükümdar"; Nehai ise, "siddik, sözü özü 
doğru" manasına geldiğini söylemişlerdir. Allah en iyisini bilendir. Belki de bu 
ikisi bunu, kelimenin kendisine delâlet etmesi sebebiyle değil de, Hz. İsa'yı 
medhetme cihetinden söylemişlerdir. 

Ama, Deccâl'in Mesih diye adlandırılmasına gelince, o şu iki sebepten dolayı bu 
adı almıştır: 

a) Onun iki gözünden birisi, silme ve dümdüz ve kör olduğu için... 

b) Kısa bir zamanda, yeryüzünü dolaşıp katettiği için.. Âlimler sözlerini şöyle 
sürdürmüşlerdir: Yeryüzünde dolaştığı ve onun her tarafını katetmiş olduğu için, 
ona Deccâl adı verilmiştir. Nitekim, Deccâl bu işi yaptığında, denilir. Deccâl'in, 
Deccâl diye isimtendirilmesinin sebebinin, "Bir kimse göz boyayıp da, işi 


F11 


karmakarışık ettiği" zaman söylenilen tabirinden alındığı ileri sürülmüştür. [29] 


Hz. İsa İle İlgili Bazı Sorular ve Cevaplar 


İkinci sual: "Mesih, Onun lakabı, İsa da O'nun ismi gibidir... O halde, niçin 
lakab isimden önce getirilmiştir?" 

Cevap: Mesih, Siddik ve Faruk lakapları gibi, O'nun çok şerefli olduğunu ve 
mertebesinin de çok kıymetli olduğunu ifâde eden bir lâkap gibidir. Böylece 
Allahu Teâlâ O'nu, derecesinin yüksekliğini ifâde etsin diye, önce lakabıyla, 
sonra da kendi özel ismiyle zikretmiştir. 

Üçüncü sual: Hitâb, zaten Meryem (a.s)'e yapılmışken, daha niçin "Meryem 
oğlu İsa" denilmiştir? 

Cevap: Çünkü peygamberler, annelerine değil, babalarına nisbet edilirler. 
Cenâb-ı Hak Hz. İsa'yı babaya değil, annesine nisbet edince, bu Hz. Meryem'e, 
Hz. İsa'nın babasız olarak dünyaya geleceğini bir bildirme olmuştur. Böylece de 
bu, faziletinin artmasına ve derecesinin yücelmesine sebep olmuş olur. 
Dördüncü sual: HakTeâlâ'nın, "Onun ismi" sözündeki zamir, lafzına racidir. 
Halbuki, "kelime" lafzı ise, müennestir. O halde niçin zamir müzekker olarak 
getirilmiştir? 

Cevap: "Kelime" lafzı her ne kadar müennes ise de, onunla isimlenen 

şey müzekkerdir. 

Beşinci sual: Cenâb-ı Hak niçin demiştir? Halbuki bu ifâdede isim olan, sadece 
"İsa" lafzıdır? Mesih ise lakab, 

"Meryem'in oğlu" kısımı ise sıfattır... 

Cevap: İsim, müsemmânın alâmeti ve onu bildiren şeydir. Buna göre sanki, 
"O'nun kendisiyle tanıtılıp ortaya konulduğu şey, bu üç şeyin toplamıdır" 


denilmiştir. [30] 
Hz. İsa Dünyada da Ahirette de İtibarlıdır 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Dünyada da ahirette de itibarlıdır" tavsîfine gelince, bunda iki 
mesele vardır: BH 


Birinci Mesele 


Vecîh kelimesinin mânası, makam, şeref ve kadr ü kıymet sahibi, itibarlı 
demektir. Bir kimsenin hem halk hem de idare nezdinde makam ve rütbesi 
yüksek olduğu zaman denilir. Bazı dilciler de şöyle demişlerdir: Vecîh, kerîm 
anlamına gelir. Çünkü insanın uzuvlarının en şereflisi, onun yüzüdür.. Böylece 
yüz, kerem ve kemâlden bir istiare olmuş olur. Bil ki, Cenâb-ı Hak Hz. Musa 
(a.s)'yı da, "itabarlıdır" diye vasfetmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ey iman 


edenler, siz de Musa 'yi incitenler gibi olmayın. Nihayet Allah onu dedikleri 
şeyden temize çıkardı. O, Allah katında itibarlı idi" (Ahzâtı. 69) buyurmuştur. 
Sonra müfesstrler bu tabirin tefsiri hakkında şu görüşleri ileri sürmüşlerdir: 

a) Hasan el-Basri şöyle der: "O, peygamber olması sebebiyle dünyada, Allah 
katında derecesinin yüce olması sebebiyle de ahirette itibarlıdır." 

b) Musa (a.s), Allah katında itibarlıdır. İsa (a.s)'ya gelince, duası müstecâb 
olması, ölüleri diriltip, anadan doğma körler ile alacalı hastaları iyileştirmesi 
sebebiyle dünyada; Cenâb-ı Hakk'ın onu, kendisine inanan ümmetine şefaatçi 
kılıp, ulüj'l-azm peygamberlerin şefaatini kabul ettiği gibi, ümmeti hakkındaki 
O'nun şefaatini kabul ettiği için, âhirette itibarlıdır, O, vecihtir... 

c) Ailahu Teâlâ O'nu, yahudilerin kendisini vasfetmiş olduğu kusur ve 
ayıplardan temiz kılmış olması sebebiyle dünyada; sevabının çokluğu ve Allah 
katındaki derecesinin yüksekliği sebebiyle âhirette itibarlı, makam ve mertebe 
sahibi kılmıştır. 

İmdi şayet, "Yahudiler, O'na hertürlü kötü muameleyi reva görmüşken, o bu 
dünyada nasıl makam ve mevki sahibi, itibarlı olabilir?" denilirse biz deriz ki, 
Ailahu Teâlâ Hz. Musa'yı, yahudilerin O'nu kınamış olmalarına ve Cenâb-ı 
Hakk'in O'nu, onların dediklerinden temiz ve beri kılıncaya kadar O'na eziyyet 
etmiş olmalarına rağmen, "vecih", (gözde, itibarlı) diye isimlendirmiş olduğunu 
söyledik. Bu da, Hz. Musa'nın itibarlı, makam ve mertebe sahibi olmasına bir 


zarar vermez... İşte burada da böyledir. [52] 
İkinci Mesele 


Zecj kelimesi, hal olduğu için mansûbtur" demiştir. Buna göre mâna ise, "Allah 
seni, dünya ve âhirette itibarlı olan şu evlatla müjdeler" şeklinde olur. Ferrâ ise, 
bu kelimenin harf-i tariften tecerrüd ettiği içij şeklini aldığını söylemiştir. Buna 
göre sanki o, bu tabirin aslının,"Meryem'in itibarlı ve gözde olan oğlu İsa..." 
şeklinde olduğunu söylemiş, böylece de bu kelimeden harf-i tarifin tecrid 
edilmiş olduğunu ifâde etmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "(Allah'a) çok yakın olanlardandır" buyruğuna gelince, bu 
hususta şu görüşler belirtilmiştir: 

a) Allahu Teâlâ bu tabiri ile meleklere büyük bir medihde bulunmuş, bu sıfat 
vasıtasıyla onu da meleklere ilhak etmiş, onların derecesine çıkarmıştır. 

b) Bu vasıf, Hz. İsa (a.s)'nın göklere yükseleceğine ve meleklerle arkadaş 
olacağına, âdeta dikkat çekmektedir. 

c) Âhirette her İtibarlı kimsenin, mukarreb ve Allah'a yakın olması söz konusu 


değildir. Çünkü cennetlikler de kendi aralarında derece derecedirler. İşte bu 
sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, "Siz de üç sınıf olmuşsunuzdur: Sağ ehli... O sağ 
ehli ne mutludurlar! Sol ehli. ..O sol ehil ne bedbahttır! Hayır yarışlarında ta öne 
geçip kazananlara gelince: Onlar öncüdürler.. İşte onlar, (Allah'a) en çok 


yaklaştırılmış olanlardır" (vakıa, 7-11) buyurmuştur. [3] 
Hz. İsa'nın Beşikte ve Olgunluk Çağında Konuşması 


Hak Teâlâ'nın, "Beşiğinde de, yetişkinlik halinde de insanlara söz söyleyecektir" 


buyruğuna gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: [34] 
Birinci Mesele 


Bu sözün başındaki vâv harfi, atıf vâvı olup, bu ifâdeyi kendinden önce geçmiş 
olan kelimesine atfetmektedir. Buna göre kelamın takdiri, şöyledir: Cenâb-ı 
Allah sanki, "itibarlı ve insanlara söz söyleyen..." demiştir. Bana göre, yapılmış 
olan bu takdir zayıftır; çünkü bir zaruret ve elde edilecek bir fayda olmadığı 
sürece, fiil cümlesini isim cümlesine atfetmek caiz değildir. Evlâ olanı ise, âyetin 
takdirinin, "Allahu Teâlâ seni, dünya ve âhirette itibarlı; Allah'a yakın kullardan, 
mukarreblerden sayılmış; ismi, Meryem oğlu İsa Mestti olan bir kelime ile 
müjdeler..." şeklinde olmasıdır. İşte bu kelamın tamamı, tek bir cümledir. Sonra 
Cenâb-ı Hak, "... Ve insanlara söz söylemektedir" buyurmuştur ki, böylece bu 


kelam Cenâb-ıifâdesine atfedilmiş olur. 991 
İkinci Mesele 


Âyette geçen kelimesiyle ilgili, iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bunun mânası, "annesinin kucağı" demektir. 

b) Süt döneminde çocuğun yattığı yer olarak bilinen maruf şey, yani beşiktir. Bu 
ifâdeden murad, "o insanlara, çocukların beşiğe muhtaç oldukları bir durumda 
iken konuşmuş olması..." olduğu halde, bu nasıl olmuştur?.. Halbuki maksat, 


ister annesinin kucağında isterse beşikte olsun değişmez. 30) 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki"ve yetişkinlik halinde" kelimesi "beşiğinde" ifâdesine atfedilmiştir. 


Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "O, insanlarla küçük iken de, 
yetişkin iken de konuşur." Burada birkaç sual vardır: 

Birinci sual: "Kehl", ne mânaya gelir? 

Cevap: Arapça'da bu kelime, insanın güçlü kuvvetli olup, delikanlılığının 
kemâle ermesi durumuna denir. Bu ifâde, bitkiler büyüyüp kemâle erdikleri 
zaman Arapların kullandıklarsözünden alınmıştır. Nitekim A'şa, şu şiiri 
söylemiştir: 

"Birbirine giren ve çok da güzel olan bitkilerle bürünmüş; olgunluğunun 
zirvesine ulaşmış, suya da iyice kanmış bitkinin büyük bir kısmı güneşle beraber 
döner..." 

O, buradaki "Müktehil" kelimesi ile, son derece güzel ve mükemmel oluş 
manasını kastetmiştir. 

İkinci sual: Hz. İsa'nın beşikte iken konuşması bir mü'cizedir. Fakat yetişkin 
iken konuşması, bir mu'cize değildir. O halde bunu söylemenin faydası nedir? 
Cevap: Buna, birkaç bakımdan cevap verilebilir: 

1- Bu sözden murad, Hz. İsa'nın çocukluktan yetişkin oluncaya kadar birçok 
değişik haller geçirmiş olduğunu açıklamaktır. Halbuki yüce İlah hakkında böyle 
değişiklikler imkânsızdır. Bu ifâdeden maksad ise, İsâ (a.s)'nın bir ilah olduğunu 
söyleyen Necran heyetinin sözünü reddetmektir. 

2- Bundan murad, onun insanlarla, annesinin temizliğini ve iffetini göstermek 
için beşikte iken bir defa, yetişkinliğinde ise vahyi ve nübüvveti açıklamak için 
çokça konuştuğunu göstermektir. 

3- Ebu Müslim şunu söylemiştir: "Bu ifâdenin mânası şöyledir:''O, hem beşikte 
iken, hem de yetişkinlik döneminde insanlarla aynı şekilde ve aynı biçimde 
konuşmuştur." Bu, şüphe yok ki son derece tesirli bir mü'cizedir." 

4- Esamm şöyle demiştir: "Bundan murad, "O yetişkinlik çağına ulaşır" 


demektir. L37] 
Kehl Tabirinin Mânâsı 


Üçüncü sual: Hz. İsa'nın göğe yükseltilinceye kadarki ömrünün otuzüç yıl altı 
ay olduğu nakledilmiştir. Bu duruma göre o, yetişkinlik çağına varmamıştır. 
Cevap: Buna iki yönden cevap verilebilir: 

a) Biz, kelimesinin Arapça'da tam ve kâmil olmaktan ibaret olduğunu beyân 
etmiştik. İnsanın en mükemmel hali ise, o otuz ilâ kırk yaşı arasında bulunduğu 
zaman olur. Binâenaleyh, Hz. İsa'nın bu yaşta iken, diye vasfedilmiş olması 
doğru olmuş olur. 


b) Bu, Hüseyn İbn Fadl el-Beceli'nin görüşüdür. Buna göre, Hak Teâlâ'-nı 
tabirinden maksat, Hz. İsa'nın âhir zamanda semâdan inerek insanlarla konuşup, 
Deccâl'i de öldürmesinden sonra, böyle yeryüzüne ineceğine dair bir nass 


bulunmaktadır" demiştir. 31 
Hz. İsa'nın Bebek İken Konuşmasına Hrfstiyanların İtirazı 


Hristiyanlar, Hz. İsa'nın beşikte konuşmasını kabul etmemişler ve kendi 
görüşlerinin doğruluğuna da, şöyle istidlal etmişlerdir: Onun beşikteyken 
konuşması, en garip ve en şaşırtıcı bir durumdur. Bu gibi vakıaların meydana 
gelmesi durumunda hiç şüphesiz ki, eğer bu hâdise meydana gelmişse, bu 
hâdisenin mutlaka sözlerine itibar edilecek ve hükme medar olacak çok kalabalık 
bir topluluğun huzurunda meydana gelmiş olması gerekirdi... Çünkü bu gibi 
mu'cizelerin bir iki kişiye mahsus olması mümkün değildir. Gerçekten son 
derece hayret verici bir vakıa, kalabalık bir topluluğun huzurunda meydana 
gelirse, muhakkak ki bunu rivayet etmenin sebep ve yolları da fazlalaşır. 
Böylece de bu, tevatür derecesine ulaşmış olur. Tevatür derecesine ulaşmış olan 
bir şeyi gizlemek ise, imkânsızdır. Ve yine, eğer böyle bir şey meydana gelmiş 
olsaydı, bunu gizlemek imkânsız olurdu. Çünkü hristiyanlar, Hz. İsa'yı sevme 
konusunda çok aşırı davranarak, onun bir ilâh olduğunu dahi söylemişlerdir.. 
Böyle olan kimselerin, Hz. İsa'nın menkibe ve faziletlerini gizleme hususunda 
çaba sarfetmeleri imkânsız olur; bilakis, onun hakkındaki bir menkibeyi bin 
yapar... Böylece, böyle bir vakıa şayet meydana gelmiş olsaydı, bunu en iyi bilen 
kimselerin hristiyaniar olması gerekirdi. Onlar bunu inkâr etme hususunda 
mutabık olunca, bu işin kesinlikle meydana gelmemiş olduğunu anlamış oluruz. 

Kelâmcılar bu şüpheye şu şekilde cevap vermişler ve şöyle demişlerdir: Hz. 
İsa'nın beşikte konuşması, ancak Hz. Meryem'in fuhuş ve zinadan beri ve masum 
olduğuna bir detil olsun diye meydana gelmiştir... Orada bulunanlar ise, az bir 
topluluk idi.. Böylece bu sözü duyanlar pek az bir topluluk olmuştur. Böylesi az 
sayıdaki topluluk içinde, hakikatlerin gizlenmesi hususunda bir ittifakın 
meydana gelmesi uzak bir ihtimal değildir. Bunun şöyle olması muhtemeldir: O 
az sayıdaki topluluk, bunu anlatmıştır, amma o yahudiler onları bu konuda 
yalanlayarak, iftirada bulunmakla suçlamışlardır. Bunun üzerine onlar da bu 
sebepten dolayı susmuşlar, bu sebeplerden ötürü mesele, Allahu Teâlâ onu Hz. 
Muhammed'e bildirmesine kadar gizli ve saklı kalmıştır. Kaldı ki bütün 
hristiyanlar bunu inkâr etmemektedir. Çünkü, meselâ Ca'fer İbn Ebi Tâlib'den şu 
rivayet edilmiştir: Necaşi'ye Meryem süresi okunduğu zaman Necaşi, "İsa 


(a.s)'nın hadisesiyle, bu sözde zikredilen hadise arasında zerrece fark 
bulunmamaktadır" demiştir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra"O, salihlerdendir" buyurmuştur. Eğer, "Hz. İsa'nın 
Allahu Teâlâ'dan bir kelime olması; dünyada ve âhirette itibarlı olması, Allah 
katında O'na çok yakın olanlardan olması, insanlarla beşikte ve yetişkinlik 
çağtnda konuşması... Evet, bu sıfatlardan her biri, onun salih kimselerden olması 
sıfatından daha yüce ve daha şereflidir.. O hâlde Cenâb-ı Hak, Hz. İsa'nın 
sıfatlarını niçin, "Ve, sahillerdendir" vasfı ile bitirmiştir?" denilirse, deriz ki: 
Kişinin sâlih olmasından daha büyük bir rütbe yoktur. Çünkü kişi böyle olduğu 
zaman, yaptığı ve yapmadığı bütün işlerde en güzel yola ve en mükemmel usüle 
uyar, devamlı ona tâbi olur. Bunun, gerek dünyevi, gerek dini hususlarda, kalbi 
ve uzvi fiillerin bütününe dair makamları içine aldığı, herkesçe malumdur. 
Binâenaleyh, Allahu Teâlâ, bazı tafsilatları zikredince, bunun peşinden 


derecelerin en yükseğine delâlet eden bu sözü getirmiştir... [39] 


"Dedi ki: "Rabb'im, bana bir beşer dokunmamışken, benim nasıl çocuğum 
olabilir?" (Allah), "Öyle.. (Fakat) Allah dilediğini yaratır. Bir işe hükmettiği 
zaman, ona sadece ol! der, o da oluverir.." dedi. Allah ona yazmayı, hikmeti, 
Tevrâti ve İncil'i öğretecek.. Onu İsrailoğullanna peygamber gönderecek... 
(Onlara o), "Muhakkak ki ben size Rabb'inizden bir mu'cize getirdim. Gerçekte, 
ben size çamurdan kuşa benzer bir şey yapar, ona üflerim de Allah'ın izniyle o, 
derhal bir kuş olur. Allah'ın izniyle anadan doğma körü ve alacalıyı iyileştirir, 
ölüleri diriltirim. Evlerinizde ne yiyor, ne biriktiriyorsunuz, onları size haber 
veririm. Muhakkak ki bunlarda, sizin için, eğer iman ediciler iseniz, bir ibret 
vardır" deyecek" (Âli imran. 47-49). 

Müfessirler şöyle demişlerdir: Hz. Meryem, böyle demiştir. Çünkü, bir şey ile 
müjdelemek, âdetin hilafına vaki olan şeyden teaccüb etmeyi gerektirir. Biz 
bunun aynısını Hz. Zekeriyya'nın kıssasında açıklamıştık. Cenâb-ı Hakk'ın, "Bir 
işe hükmettiği zaman, ona sadece ol! der, o da oluverir" tabirinin tefsiri Bakara, 
117. âyetin tefsirinde geçmişti. 

Hak Teâlâ'nın 'Allah ona yazmayı, hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i Öğretecek" 


buyruğuna gelince, bunda iki mesele vardır: 140) 
Birinci Mesele 


Nâfi ve Âsim, yâ harfiyle diğer kıraat imamları da nün ile şeklinde okumuşlardır. 
Yâ harfiyle okunması halinde, bu cümle "(Fakat) Allah dilediğini yaratır" 


cümlesine atfedil mistir. Müberred, "bu ifâdenin "Seni bir kelimeyle müjdel' (âh 
imran, 45) âyetine atfedildiğini" söylemiştir. Nün ile okuyanlar, âyetin takdirinin 
şöyle olduğunu söylemişlerdir: "Meryem, "Ya Fabbi, benim nasıl çocuğum 
olabilir?" demişti... Bunun üzerine de, Cenâb-ı Hak ona, "Öyle.. (Fakat) Allah 
dilediğini yaratır. Bir işe hükmetiği zaman, ona sadece ol! der, o da oluverir" 
demişti. Bu, her ne kadar gaib sigasıyla bir haber verme ise de bu, Allahu 
Teâlâ'nın kendisinden bir haber vermesidir. Bu sebeple hiç şüphesiz, bu ifâdeye, 
gayb sigasıyla olmayan haber vermeyi birleştirmesi güzel olmuş, bundan ötürü 
de "ve, ona öğreteceğiz..." buyurmuştur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun 
mânası, 'İşte böylece biz, dilediğimizi yaratıyor, kitabı ve hikmeti Öğretiyoruz" 


şeklindedir. Allah en iyisini bilendir. KH 
Kitap, Hikmet, Tevrat ve İncil'in Sıralanmasındaki Sır 


Bu âyette, atıf vâvıyla birbirine atfedilmiş olan dört mevzu bulunmaktadır. Bana 
göre doğruya en yakın olanı şöyle denilmesidir; Kitap kelimesinden murad, yazı 
ve kitabet sanatını öğretmektir. Hikmet'den murad, ilimleri öğretip, ahlâkı 
güzelleştirmektir. Çünkü insanın kemâli ve mükemmelliği, hakkı zâtı gereği, 
hayrı da, onunla amel etmek için bilip tanımasındadır. Bu ikisinin toplamı 
"hikmet" diye adlandırılmıştır. Sonra Hz. İsa, hat ve yazı sanatını öğrenip, akli 
ve şer'İ ilimleri de kavrayınca, Cenâb-ı Hak ona Tevrat'ı öğretmiştir. Hak 

yazının öğretilmesinden sonra öğretmişti; çünkü Tevrat ilahi bir kitab olup, 
içinde de büyük sırlar bulunmakta idi. İnsanın, birçok ilimleri öğrenmedikçe, 
ilahi kitapların sırlarından bahsetmeye girişmesi mümkün değildir. Sonra Cenâb- 
ı Hak, dördüncü olarak İncil'i zikretmiştir. O, İncil'i Tevrat'tan sonra getirmiştir. 
Çünkü önce yazıyı öğrenip, sonra hak ilimlerini elde edip, daha sonra da, Hak 
Teâlâ'nın ondan önceki peygamberlere göndermiş olduğu kitapların sırlarını 
iyice ihata edip anlayınca, O'nun böylece ilimdeki derecesi yükselmiş olur. Buna 
göre Cenâb-ı Hak o kimseye, bundan sonra başka bir kitap indirip, onu o kitabın 
sırlarına vakıf kılınca işte bu; ilimde, anlayışta, akli-şer'i sırlan kavrayışta ve ulvi 
ve süfli hikmetlere muttali olmada en yüksek nokta ve en yüce payedir. İşte, bu 


dört lafzın tertibi hususunda söyleyebileceklerim bundan ibarettir. [42] 
Hz. İsa'nın, İsrailoğullarına Resul Gönderilmesi 


Cenâb-ı Hak daha sonra, "Onu İsrailoğullarına bir peygamber gönderecek.. 
(Onlara O), "muhakkak ki ben size Rabb'inizden bir mu'cfze getirdim(diyecek)" 


buyurmuştur. Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: 143) 
Birinci Mesele 


Bu âyetle ilgili şu izahlar bulunmaktadır: 

a) Âyetin takdiri, "Biz ona yazı yazmayı, hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i öğreteceğiz; 
onu, İsrailoğullarına, "Ben size Rabb'inizden bir mu'cize getirdim,." diyen bir 
peygamber olarak yollayacağız.. şeklindedir. Herhangi bir karışıklığa sebebiyet 
vermediği sürece hazfler yapmak "güzeldir. 

b) Zeccâc, şöyle demiştir: "Bana göre kelamın takdirinde tercih edilmesi gereken 
durum, "O, insanlarla bir resul olarak konuşuyordu" şeklinde olmasıdır. Biz bu 

takdiri, Hz. İsa'nın, "Ben size... getirdim" ifâdesi münasebetiyle yaptık.. 
Buna göre mana, "Hz. İsa onlarla, "Ben size bir mü'cize getirdim" diyen bir resul 
olarak konuşuyordu, şeklinde olur" demiştir. 

c) Ahfeş, "İstersen, vâv harfini zâid kabul edebilirsin; buna göre takdir de, 

"Allah ona yazı yazmayı, hikmeti, Tevrat'ı ve onu İsrailoğullarına, kendilerine 
"Ben size bir mu'cize getirdim diyen bir peygamber olarak İncil'i de 


öğretecektir" şeklindedir. 144) 
İkinci Mesele 


Bu âyet, bazı yahudilerin görüşlerinin hilâfına olarak, Hz. İsa'nın bütün 
İsrailoğullanna bir peygamber olarak gönderildiğine delâlet eder. Bazı yahudiler 
ise Hz. İsa'nın, içlerinden hususi bir topluluğa peygamber olarak gönderilmiş 


olduğunu söylemişlerdir. [45] 
Üçüncü Mesele 


Âyet-i kerimede geçen hl kelimesiyle, müfred bir mana, cins mânası 
kastedilmiştir. Çünkü Allahu Teâlâ burada, tek bir tane değil, birçok mu'cizeyi 
sayıp tâdâd etmiştir. Ki, bunlar da ölüleri diriltmek, anadan doğma körler ile 
alacalı hastaları iyileştirmek, gayblardan haber vermektir.. Buna göre Cenâb-ı 
Hakk'ın,"Muhakkak ki ben size Rabb'inizden bir mu'cize getirdim" 
buyruğundaki "mu'cize" kelimesinden murad müfred, tek birşey olmayıp 
cinstir... 

Çenâb-ı Hak, daha sonraGerçekte, ben size çamurdan kuşa benzer bir şey yapar, 


ona üflerim de Allah'ın izniyle derhal bir kuş olur" buyurmuştur. 
Bil ki, Allahu Teâlâ burada Hz. İsa'nın mu'cizesi olarak beş çeşit mu'cizeden 


bahsetmiştir. [46] 


Birinci Çeşit Mucize 
Hz. İsa'nın Mucizelerinden Birinci Nev'i: Çamurdan Kuş 


Burada, bu âyette zikretmiş olduğu mu'cize olup bunda birkaç mesele vardır: 


(47) 
Birinci Mesele 


Hamza, hemzenin fethasıyla; Nâfl ise, hemzenin kesresiylşeklinde okumuşlardır. 
Buna göre, meftuh okuyanlar, bu kısmsözünden bedel yapmışlardır. Buna 
Cenâb-ı Hak sanki, "Ben size, çamurdan kuşa benzer bir şey yapma (mu'cizesini) 
getirdim..." demiştir. Kesre ile okuyanların kıraatinin ise iki izahı bulunmaktadır: 
a) Bu, müste'nef (yeni başlayan) bir sözdür ve bu ifâdenin mâkabliyle de bir 
münasebeti kalmamıştır. 

b) Hz. İsa, "mu'cize, âyet "Muhakkak ki ben, size çamurdan kuşa benzer birşey 
yaparım..." sözüyle açıklamıştır. Önceki cümlenin, mübtedâ olacak bir biçimde 
gelen daha sonraki bir cümleyle tefsir edilmesi caizdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
iman ed/p de güzei ameller işleyenlere vaadetmiştir" (Maide, 9) buyurmuş, daha 
sonra da va'adedilen şeyi"Onlar için bir mağfiret vardır" şeklinde açıklamıştır. 
Yine Cenâb-ı Hak "Muhakkak ki İsâ'nm hâli, Allah katında, Âdem'in hâli 
gibidir" (ali imran, 59) buyurmuş, daha sonra "gibi.." kelimesin"Onu topraktan 
yarattı" sözüyle açıklamıştır. Bu izah çok güzeldir. Çünkü bu, mânâ bakımından 
"Muhakkak ki ben yaratırım" ifâdesini kelimesinden bedel kılarak fetha ile 


okuyan kimsenin kıraati gibidir. 148) 
Halk (Yaratma) Burada "Ölçmek, Takdir” Manasındadır 


cümlesinin mânası, Yani, "Ben onu takdir eder, Ölçüp biçer, şekil verir; bu 
şekilde mey-. Biz Cenâb-ı Hakk'ın, (Bakara, 21) âyetinin tefsirinde, "halk" 
(yaratma) kelimesinin "takdir etmek, ölçüp değerlendirmek" mânasına geldiğini 
açıklamıştık. Bunu, burada da zikretmemizde bir mahzur yoktur. Biz deriz ki, 
bunun bu manaya geldiğine Kur'ân, şiir ve istişhâd delâlet etmektedir. 
Kur'ân'a gelince, bunlar şu âyetlerdir: 

a) AllahuTeâlâ'nın.'yaratıp, takdir edenlerin en güzeli olan Allah'ın şanı ne 
yücedir" (Mü'minün, 14» âyeti.. Bu böyledir, çünkü kulun, yaratma ve icât etme 
mânasında "hâlık, yaratıcı" olamayacağı sabittir. Binâenaleyh onun "hâlık" 


olması, "takdir etmek, ölçüp biçmek ve inceden inceye düzenlemek, tesviye 
etmek" mânasına alınması gerekir. 
b) "Halk" (yaratma) fafzı, yalana da ad olarak verilebilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
Şuarâ süresi 137. âyetinde, "Bu, evvelkilerin yalan ve düzmecelerinden başka 
birşey değildir"; Ankebüt süresi 17. âyetinde, "Yalan uydurup düzüyorsunuz" 
ve Sâd süresi 7. âyetinde de, "Bu, ancak bir uydurmadır" buyurmuştur. Buna 
göre yalan söyleyen kimse, hâlık diye adlandırılmıştır. Çünkü o kimse, kafasında 
yalan takdir edip, sonra ona şekil vererek gerçekleştirir. 
c) Tefsirini yapmakta olduğumuz, "Gerçekte, ben size çamurdan kuş biçimi gibi 
bir şey yapar, yani onu düzenler ve tesviye ederim..." âyetiyle, Mâide 
süresindeki, "Hanı, çamurdan kuşa benzer bir şey yapıyordun.." (Mâide, no) 
âyeti, "halk" kelimesinin takdir ve tasvir etme, suret verme manalarına geldiğine 
delâlet eder. 
Hak Teâlâ'nın, "Yerde olan her şeyi sizin için yaratan... Odur..." (Bakara,29) 
âyetidir. Bu ifâdedeki lafzı, maziye, yani geçmiş zamana işarettir. Biz bu ifâdeyi 
icâd ve ibda mânasına alırsak, mâna, "Yeryüzünde olan herşeyi Hak Teâlâ 
geçmiş zamanda icâd etmiştir" şeklinde olur ki, bu da ittifakla yanlıştır. O halde, 
sözün doğru olabilmesi için "halk" (yaratmak) kelimesini, takdir etmek manasına 
hamletmek gerekir. Bu hususta doğru olan mâna da, "Allahu Teâlâ, geçmişte, 
yeryüzünde şu anda meydana gelen her şeyi takdir etmişti..." şeklinde olan 
mânâdır. 
Şiirden delile gelince, bu, şairin şu beytidir: 
' yemin olsun ki sen, kafandan uydurduğun şeyleri iftira ediyorsun. Halbuki 
bazıları iser kafalarından birşeyter tasarlıyorlar ama başkasına iftira olarak 
söylemiyorlar." 
Yine başka bir şairin, şu beytidir:[42] 

"Deriyi ölçüp biçen kadın ve erkek işçilerin elinde ancak derinin güzeli 
gıcırdar." 
Istişhâda gelince, bu da şudur: Bir başka örneğe bakarak ayakkabıyı ölçüp biçip, 
onu iyice düzelttiğinde denilir. kelimesi, bir miktar hayır, pay, hisse demektir. 
Yine,, "Hakkı, müstehak olduğu şey budur" mânasında olmak üzere denilir. Düz 
ve çıplak kaya parçasına denilir. Çünkü düz olmada istiva; sert, girintili çıkıntılı 
olmada ise, ihtilaf ve pürüzler bulunmaktadır. Böylece, "halk" (yaratmak) 
kelimesinin takdir etmek, düzenlemek mânasından ibaret ofduğu ortaya çıkmış 


oldu. 150] 


Allah'a Hâlık İsmi Verilmesine İtiraz Edenlere Cevap 


Bütün bunları iyice anladığın zaman biz deriz ki, Allah'a ( (Hâlık) isminin verilip 
verilemiyeceği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Ebu Abdiltah el-Basri "Hakiki 
mânada olmak üzere, Allah'a bu kelimenin isnâd edilmesinin caiz olmadığını; 
çünkü takdir edip düzenlemenin, zan ve hesaplar yapmaktan ibaret olduğunu, 
bunun ise, Allah hakkında muhal olacağını" söylemiştir. 

Âlimlerimiz ise, "Hâlık, ancak Allah'tır" demişler ve bunun böyle olduğuna şu 
âyeti delil getirmişlerdir: "Allah her şeyin halikı, yaratıcısıdır" (Zümer, 62). 
Âlimlerimizden bazıları da, Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz! gökten ve yerden 
nzıklandıracak, Allah'tan başka bir yaratan var mı?" (Fâtır, 3) âyetiyle istidlal 
etmişlerdir ki, bu zayıftır. Çünkü bunun mânası, "Allah'tan başka gökten rızık 
vermek vasfıyla nitelenmiş olan bir yaratıcı var mıdır?" demektir. Bizim, 
"Durumu bu olan yaratıcı sadece Allah'tır" şeklindeki sözümüzün doğru 
olmasından, "Allah'tan başka hâlık yoktur" sözünün doğru olması gerekmez. 
Âlimlerimiz, Ebu Abdillah el-Basri'nin bu sözünü şu şekilde 
cevaplandırmışlardır: "Takdir edip iyice düzenlemek, ilim ve zandan ibarettir. 
Ancak ne var ki zan, Allah hakkında imkânsız olsa bile, O'nun hakkında ilim 
mutlaka sabittir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, Hak Teâlâ'nm, buyruğunun mânası, 
"Ben tasvir ve takdir ediyor, suret veriyor, ölçüp biçiyorum..." şeklindedir. 
O'nun, Kuşa benzeyen bir şey" sözündeki hey'e kelimesinin mânası, 
"hazırlanmış, takdir edilmiş şekil, heyet" demektir. Bu, senin bir şeyi ölçüp 
takdir ettiğin zaman söylemiş olduğuntabirinden alınmıştır. O'nun "derken ona 
üflerim" sözünün mânası ise, "Ben bu şekillendirilmiş, tasvir edilmiş çamura 
üflerim" demektir. 

Cenâb-t Hakk'ın, "Allah'm izniyle, derhal bir kuş olur" buyruğuna gelince, bu 


hususta birkaç mesele vardır: 51 
Birinci Mesele 


Nâfi, bu ifâdeyi elif ile ve müfred olarak (bir kuş); diğer kıraat imamları ise, 
cemi sîgâsıyla şeklinde okumuşlardır. Maide süresindeki 110. âyette geçen 
kelimesi hakkında da durum aynıdır kelimesi cins isim olup, hem müfrede hem 
de cem'e ıtlak edilebilir, söylenebilir. Rivayet olunduğuna göre Hz. İsa (a.s), 
peygamber olduğunu iddia edip mu'cizeler izhâr edince, onlar Hz. İsa'nın işini 
zorlaştırmaya başlayarak, ondan bir yarasa meydana getirmesini, yaratmasını 
istemişlerdir. O da bunun üzerine bir balçık almış ve ona, yarasa şeklini vermiş; 


sonra da ona üfleyince, o gök ile yer arasında uçmuş... 

Vehb, şöyle demiştir: "O, insanlar kendisini görebildikleri müddetçe uçuyor, 
onların gözlerinin göremiyeceği bir yere varınca, ölüp yere düşüyordu." 

Sonra âlimler, bu hususta ihtilâf ederek, içlerinden bir grup, Hz. İsa'nın 
yarasadan başka birşey yaratmadığını; bu manadan dolayı Nâfi'nin bu kelimeyi 
müfred olarak şeklinde okuduğunu söylerken; başkaları da, Hz. İsa'nın çok 
çeşitli kuşlar yarattığını, bu mânadan dolayı da, diğer kıraat imamlarının bu 


kelimeyi çoğul olarak, şeklinde okuduklarını söylemişlerdir. [52] 
Hz. İsa'nın Nefesi (Üflemesi) 


Kelâmcılardan bazıları bu âyetin, ruhun, rüzgâr gibi ince bir cisim olduğuna 
delâlet ettiğini, bundan dolayı 

da Cenâb-ı Hakk'ın onu "üflemek..." ile vasfettiğini söylemişlerdir. Sonra 
burada, incelenmesi gereken bir husus vardır. Bu da şudur: "Allahu Teâlâ Hz. İsa 
(a.s)'nın nefesine Öyle bir hususiyet vermişti ki, O herhangi bir şeye üflediğinde 
O'nun o şeye üflemesi, o şeyin hayatiyet kazanmasını gerektiriyordu" denilebilir 
mi? Veyahut da, "Hayır, durum böyle değildi; bilakis Allahu Teâlâ, Hz. İsa'nın o 
şeye üflemesi sırasında bir mu'cize izhâr etmek suretiyle, kendi kudretiyle o 
cisimde hayâtı yaratıyordu..." denilebilir mi? Bu ikinci görüş, doğru ve gerçek 
olan görüştür, çünkü Cenâb-ı Hak, "O, ölümü de, hayatı da yaratandır" (Mulk. 2) 
buyurmuştur. 

Ve yine Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim (a.s)'in hükümdar (Nemrud) ile olan 
münazarası sırasında, "Rabb'im, dirilten ve öldürendir" (Bakara, 258) dediğini 
nakletmiştir. Eğer, diriltme sıfatı Allah'tan başkaları için de söz konusu olsaydı, 


hiç şüphe yok ki Hz. İbrahim'in bu istidlali geçersiz olurdu. 31 
Üçüncü Mesele 
Kur'ân-ı Kerim, Hz. İsa (a.s)'nın, Cibril (a.s)'in Meryem (a.s)'e üflemesinden 


tevellüt edip, meydana geldiğini göstermektedir. Cibril (a.s) ise, sırf ruh ve 
mahza ruhani bir varlıktır. Binâenaleyh şüphesiz, Hz. İsa (a.s)'ya üflemesi, ona 


hayat ve rüh vermek içindir. [54] 


Dördüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, (buyruğunun mânası, "Al- lah 'm izni olmadıkça, (Ali imran, 145) 
yani, "Ancak Allah'ın ölümü icâd edip yaratması bulunmadıkça, hiçbir nefsin 
ölmesi mümkün değildir" âyetinden dolayı, Allah'ın yaratması ve tekviniyle 
demektir. Hz. İsa, bu şüpheyi izâle etmek ve, "Ben bunu tasvir ediyorum, ama 
ona can verip onda hayatı yaratan, peygamberlerinin elinden mu'cizeler izhar 
etmek için bunu yapan Allah'dır" hükmüne dikkatleri çekmek için, "Allah'ın 


izniyle" kaydını zikretmiştir. [55] 
İkinci, Üçüncü Ve Dördüncü Çeşit Mucizeler: Hastalar Ve Ölüler 


Bu Hak Teâlâ'nm "Allah'ın izniyle anadan doğma körü ve alacalıyı İyileştirir, 
ölüleri diriltirim..." buyruğudur. 

Dilcilerin çoğu, ekmeh kelimesinin, anadan doğma kör olan kimse anlamına 
geldiği kanaatindedirler. Halil ve başka âlimler, bu kelimenin, daha önce 
görüyorken sonradan görmez olan kimse anlamına geldiğini söylemişlerdir. 
Mücahid'den de bunun, "geceleyin görmeyen kimse" anlamına geldiği rivayet 
edilmiştir. Bu ümmet (tabiîn) içinde, tefsir sahibi Katâde İbn Diâme es- 
Sedüsi'den başka anadan doğma kör kimse olmadığı söylenmiştir. Rivayet 
edildiğine göre, Hz. İsa (a.s)'nın yanına elli bin kişi toplanmıştı; gücü yetenler 
onun yanına geliyor, gücü yetmeyenlerin yanına da Hz. İsa gidiyordu. Onun 
iyileştirmesi, sadece duâ ile oluyordu.. Kelbi, "Hz. İsa'nın ölüleri, 'Ta Hayy, ya 
Kayyüm!.." diyerek dirilttiğini; dostu olan Azer'i böylece dirilttiğini, Sâm İbn 
Nuh'u kabrinden çağırdığını, onun da diri olarak kabrinden çıktığını;, sonra bir 
ihtiyarın, o anda ölmüş olan oğluna uğradığını, O'nun hemen Allah'a duâ ettiğini, 
onun da diri olarak tabutundan çıkıp, çoluk çocuğunun yanına döndüğünü" 
söylemiştir. Hz. İsa'nın "Allah'ın izniyle" demesi, onun bir ilâh olduğuna inanan 


kimselerin, bu vehimlerini bertaraf etmek içindir. [56] 
Beşinci Nev'i Mucize: Gaybdan Haber Vermesi 


Bu, onun gaybdan haber vermesidir ki, Cenâb-ı Hak bu mu'cizeyi, Hz. , İsa'nın 
bir sözü olarak, "Evlerinizde ne yiyor, ne biriktiyorsunuz, onları size haber 


veririm" sözünde belirtmiştir. Bu ifâde hakkında iki mesele vardır; 571 


Birinci Mesele 


Bu âyet hakkında şu iki izah ve görüş bulunmaktadır 

a) Hz. İsa, ilk önce gaybfardan haber veriyordu. 

Süddi şunu rivayet etmiştir: "O, çocuklarla oynuyor,sonra onlara, babalarının ve 
annelerinin ne yaptığını haber veriyordu. Bunun üzerine O, çocuğa annesinin 
kendisi için şunları şunları sakladığını haber veriyordu; çocuk ise evine dönüyor 
ve, o şeyi alıncaya kadar ağlıyordu.. Sonra ise ana-babalar çocuklarına, "Bu 
sihirbazla oynamayın!" diyor ve onları bir evde topluyorlardı. Hz. İsa onları 
aramaya geldiğinde ise, çocukların anne-babalan Hz. İsa'ya, "Çocuklar evde 
değiller!" diyorlardı. Hz. İsa da, "Peki, evde kim var?" diye sorduğunda, onlar, 
"Domuzlar var.." diyorlardı. Hz. İsa da, "İşte, öyle olsunlar!" deyince onlar da 
domuz haline geliyorlardı. 

b) Hz. İsa'nın gayblardan haber vermesi, gökten sofra indiği zaman zuhur 
etmişti. Bu böyledir, çünkü İsrailoğulları, bu sofradan geriye birşey bırakıp 
biriktirmekten nehyedilmişlerdi. Ama onlar, yine de yiyecek biriktirip, 


saklıyorlardı. Hz. İsa da, işte onlara neler sakladıklarını haber veriyordu. [58] 
İkinci Mesele 


Bu şekilde gaybten haber vermek, bir mu'cizedir Çünkü, (gaybten) haber 
verdiklerini iddia eden mü- neccimmlerin bunu haber vermeleri, ancak daha 
önce geçmiş olan bir soruya İstinâd ediyordu. Onlar bu soruyu sorduktan sonra, 
bir âlet vasıtasıyla bu haberleri ortaya koymaya çalışıyor, bu âlet vasıtasıyla 
yıldızların çeşitli hal ve durumlarını bilip tesbit etmeye gayret sarfediyorlardı. 
Sonra müneccimler, kendilerinin çoğu kez yanılmış olduklarını da kabul 
etmektedirler. Ama gaybta haber vermeye gelince bu, daha önce herhangi bir 
soru bulunmadan ve de bir âletten de istifâde etmeksizin, sadece Allah'tan alınan 
vahiy ile olmaktadır. 

Sonra Hz. İsa (a.s) sözünü "Muhakkak kt bunlarda sizin için, eğer iman ediciler 
İseniz, bir ibret vardır" diye bitirmiştir. Bu sözün mânası, "mu'cizevi delillerin, 
peygamberlerin doğruluğuna delâlet ettiğine inanan herkes için bu beş şeyde, 
iddia sahibinin doğruluğunu gösteren güçlü ve susturucu mu'cizeler vardır. Evet, 
mu'cizenin, iddia sahibinin doğruluğuna delalet ettiğini inkâr edenler de vardır. 
Bunlar, Brahmanlardır. Çünkü mu'cizelerin meydana gelmesi bunlara kifayet 
etmez. Fakat mu'cize'nin. iddia sahibinin doğruluğuna delâlet ettiğine inanan 


kimselerin bu mu'cizeler hakkında söyleyecekleri hiçbir söz yoktur. [59] 


"Benden önceki Tevrat'ı tasdik edici olarak ve size haram kılınmış olanbazı 


şeyleri helâl kılmak için (geldim). Size Rabb'inizden âyet (mu'cize) getirdim. 
Artık Allah'tan korkun ve bana itaat edin. Şüphe yok ki Allah benim de Rabb'imr 
sizin de Rabb'inizdir. Öyle ise O'na kulluk edin. İşte sırat-ı müstakim budur" (Âl- 


i İmran, 50-51), [60] 
Hz. İsa'nın Tevrat'ı Tasdik Etmesinin Mânası 


Bil ki Hz. İsa (a.s), bu apaçık mu'cizeler ile, kendisinin Allah katından 
gönderilmiş bir peygaber olduğunu açıklayınca, bunun peşisıra hangi sebeplerle 
gönderildiğini beyân etmiştir. Onlar da şu iki şeydir: 

1- "Önümdeki Tevrat'ı tasdik edici olarak..." Bu tabir ile ilgili iki mesele vardır: 


[61] 
Birinci Mesele 


Biz, bir önceki âyetteki sözünün takdirinin "Ben, "Muhakkak size bir âyet 
getirdim" diyen birisini İsrailoğullarına peygamber olarak gönderiyorum" 
şeklinde olduğunu söylemiştik. Buna göre bu âyetteki kelimesi, oradaki 
cümlesine ma'tuftur. Bunun takdiri ise şu şekildedir: "Ben, muhakkak size âyet 
getirdim ve önümdeki Tevrat'ı tasdik edici olarak gönderildim" diyen birisini 
İsrailoğullarına peygamber olarak gönderiyorum" sözün delâlet etmesi sebebiyle, 


bu kısımların hazfi yerinde olmuştur. 162] 
İkinci Mesele 


Her peygamberin, bütün peygamberleri tasdik etmesi gerekir. Çünkü onların 
peygamberliklerinin sabit olmasının yolu da mu'cizedir. Buna göre mu'ci- zesi 
bulunan herkesin peygamber olduğunu kabul etmek gerekir. İşte bu sebepten 
ötürü biz, Hz. İsa (a.s)'nın, Hz. Musa (a.s)'ya Tevrat'ın verilmiş olduğunu tasdik 
etmesi gerektiğini söyledik. Hz. İsa'nın İsrailoğullarına peygamber olarak 
gönderilişinin maksatlarından birisi belki de, Tevrat'ı iyice anlatıp münkirlerin 


şüphelerini ve cahillerin yaptığı tahrifatları ortadan kaldırmaktır. [63] 
Hz. İsa'nın Şeriatının Bazı Haramları Helal Kılması 


2- "Ve size haram kılınmış olan bazı şeyleri size helâl kılmak için..." Bu hususta 


bir suâl vardır, o da şudur: "Bu son kısım bir önceki ifâde ile tezad teşkil eder. 
Çünkü bu, Hz. İsa'ntn Tevrat'ta İsrailoğullarına haram kılınmış olan bazı şeyleri 
helâl kılmak için geldiğini gösteren açık bir ifâdedir. Bu da İncil'in hükmünün, 
Tevrat'ın bu hususlardaki hükmünün aksini ifâde etmesi gerekir. Binâenaleyh bu, 
Hz.-İsa'nın "Önümdeki Tevrat'ı tasdik edici olarak" şeklindeki sözü ile tezad 
teşkil eder? 

Buna şöyle cevap verilir: Bu iki ifâde arasında herhangi bir tenakuz yoktur. 
Çünkü Tevrat'ı tasdik etmek demek, onda bulunan herşeyin hak ve doğru 
olduğuna inanmaktan başka birşey değildir. 

İkincisi Tevrat'ta zikredilmediğine göre, Hz. İsa'nın Tevrat'ta haram kılınan 
şeyleri helâl kılması, O'nun Tevrat'ı tasdik edişine ters düşmez. Yine Hz. İsa 
(a.s)'nın geleceği Tevrat'ta müjdelendiğine göre, Hz. İsa'nın gelmesi ve O'nun 
şeriatı, Tevrat'a ters düşmüş olmaz. 

Sonra âlimler bu hususta ihtilaf ederek, bazıları, Hz. İsa'nın Tevrat'ın hiçbir 
hükmünü değiştirmediğini söylemişlerdir. Vehb İbn Münebbih şöyle demiştir: 
"Hz. İsa (a.s), Hz. Musa (a.s)'nın şeriatında idi. O da cumartesi yasağını kabul 
ediyor ve kıble olarak Beyt-i Makdis'e dönüyordu." 

Sonra Vehb, "Size haram kılınmış olan bazı şeyleri size helâl kılmak için 
(geldim)" ifâdesini şu iki şekilde tefsir etmiş ve: 

a) "Yahudi âlimleri, kendi kendilerine bazı asılsız hükümler uydurmuş ve bunları 
Hz. Musa'ya nisbet etmişlerdi. Hz. İsa (a.s) gelince, bu gibi hükümleri kaldırmış 
ve bunların asılsız olduğunu belirtip, durumu Hz. Musa (a.s) zamanındaki 
şekline getirmiştir. 

b) Allah Teâlâ, İsrai loğ utlarının işledikleri bazı günahlardan ötürü, onlara bir 
ceza olsun diye, bazı şeyleri onlara haram kılmıştı. Nitekim Hak Teâlâ, 
"Yahudilerin işledikleri bir zulüm sebebi ile, biz (evvelce) kendileri için helâl 
kılman temiz ve güzel şeyleri onlara haram kıldık" (Nisa. 160) buyurmuştur. 
Sonra bu haram kılma, yahudiler için devam edegeimiştir. Daha sonra Hz. İsa 
(a.s) gelerek, bu çetin hükümleri kaldırmıştır" demiştir. Diğer bazı âlimler ise 
şöyle demişlerdir: Hz. İsa (a.s), Tevrat'ın birçok hükmünü kaldırmıştır. Fakat bu, 
onun, yukarıda da açıkladığımız gibi, Tevrat'ı tasdik etmiş olmasına bir zarar 
vermez. O, cumartesi ile ilgili hükmü kaldırmış, onun yerine pazar günü 
hükmünü koymuştur. O, yaptığı her işte isabetlidir. Çünkü biz, nâsih ile 
mensuh'un, ikisinin de hak ve doğru olduğunu beyân etmiştik. 

Daha sonra Cenâb-ı Allahrj "Size Rabb'inizden âyet (mu'cfze) getirdim" 
buyurmuştur. Bu ifâde tekrar edilmiştir. Çünkü insanı, eskiden beri alıştığı 
şeylerin tesirinden koparmak zordur. İşte bundan dolayı Hz. İsa'nın sözü onların 


kalplerine daha faydalı ve tabiatları üzerinde daha tesirli olsun diye, mu'cizeleri 
tekrar zikretmiş, sonra onları korkutarakArtık Allah'tan korkun ve bana itaat 
edin" demiştir. Çünkü peygambere itaat etmek, Allah'tan ittikâ etmenin 
gereklerindendir. Böylece O, "Gerçekten Allah'tan korktuğunuz zaman, Rabb'im 
adına size emrettiğim şeylerde de bana itaat etmeniz gerekir" demiş, d,aha sonra 
da sözünü şöyle bitirmiştir öl "Şüphe yok ki Allah benim de Rabb'im, sizin de 
Rabb'İnizdir. Öyle ise O'na kulluk edin. İşte sırat-ı müstakim budur." Hz. İsa 
(a.s)'nın bu sözden maksadı, kendisi hakkında bâtıl şeyler uydurup, O'nun ilâh 
veya İlâh'ın oğlu olduğunu söylemesinler diye, Allah'a boyun eğdiğini izhâr 
etmek ve O'nun kulu olduğunu itiraf etmektir. Çünkü O'nun, Allah'a kul 
olduğunu kabul edip ikrar etmesi, câhil hristiyanların O'nun hakkında iddia ettiği 
şeylere mani olur. Sonra O, "Öyle ise Allah 'a kulluk edin" demiştir ki bu, "Allah 
Teâlâ bütün mahlukatın Rabb'i olduğuna göre, herkesin O'na ibâdet etmesi 
gerekir" manasındadır. Sonra da o bu hükmünü, "İşte sırat-ı müstakim (en doğru 


yol) budur" diyerek te'kid etmiştir. 164) 


"Ne zaman ki İsa onlarda inkâr emareleri gördü, dedi ki: "Allah'a (doğru giden 
yolda) bana yardım edecekler kim?" Havariler: "Biziz Allah'ın (dininin) 
yardımcıları. Allah'a İnandık. Sen de şâhid ol ki, biz muhakkak müslümaniarız" 
dediler. "Ey Rabb'imiz, senin indirdiğin (o kitaba) inandık, o peygambere de tâbi 
olduk. Artık bizi şahitlerle beraber yaz." (Yahudiler) hileye saptılar, Allah da 
onların hilelerine ceza verdi. Allah htlekârlan cezalandıranların en hayırlısıdır" 
(Âl-i İmran, 52-54). 

Bil ki, Allah Teâlâ, Hz. Meryem'i Hz. İsa gibi bir çocukla müjdeleyişini anlatıp, 
onun özelliklerini iyice açıklayınca, mu'cizelerini bildirip, burada doğumunun 
hikayesini anlatmayarak, bu hadiseyi derinlemesine Meryem Süresi'nde 
zikredince, Hz. İsa (a.s) bu mu'cizeleri kendilerine gösterdiği ve bu delilleri 
ortaya koyduğu zaman o yahudilerin ne yaptıklarını beyân etmeye başladı. "Ne 
zaman ki İsâ onlarda inkâr emareleri gördü" buyurdu. Bu ifâde ile alâkalı bâzt 


meseleler bulunmaktadır. [65] 
Hz. İsa'nın Yahudilerde İnkâr Alametleri Görmesi 


kelimesi, birşeyi duyup hissetmek manasından ibarettir. Bunun iki izahı vardır: 
a) Bu kelimeyi zahiri mânasına vererek, "Onlar, inkârlarını söylüyorlardı. Hz. 
İsa da Allah'ın izniyle bunu duyup hissetti" mânâsında olduğunu söylemek. 
b) Bu kelimeyi te'vil ederek, bundan murad şudur demek: "Hz. İsa, onların 


küfürde ısrarlı olduklarını, kendini öldürmeye niyetlendiklerini bildi." Bu, 
şüphesi olmayan kesin bir bilgi haline gelince, Atlah Teâlâ, duyularla meydana 


gelen bu ilmi, "hissetme" diye ifâde etmiştir. 166) 
İkinci Mesele 


Âlimler, yahudilerin inkârlarının ortaya çıkmasına sebep olan şeyin ne olduğu 
hususunda, şu görüşleri belirterek ihtilaf etmişlerdir: 

1- Süddi şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, Hz. İsa (a.s)'yı Israiloğutlarına bir 
peygamber olarak gönderdiği zaman, o gelip onları Allah'ın dinine davet etmişti. 
Onlar küfürlerinde inâd edip ona uymadılar. Bunun üzerine o onlardan korktu ve 
saklandı. İsa (a.s)'nın kavmi içindeki durumu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in durumu 
gibi idi. O da Mekke'de iken mustaz'af (güçsüz bırakılmış) bir kimse idi. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in müşrikler onu öldürmek istedikleri zaman Sevr mağarasında 
ve kendine inanan mü'minlerin evlerinde gizlenişi gibi, Hz. isa (a.s)da 
İsrailoğullarından gizlenmiş idi. Sonra annesiyle birlikte, yeryüzünü dolaşmak 
için (saklandığı yerden) çıktı. Bir şehre, bir adama rastladı. Bu adam son derece 
izzet-ü ikram gösterdi. Orada zâlim bir hükümdar vardı. İşte bu adam bir gün, 
mahzun bir şekilde Hz. İsa'nın yanına geldi. Hz. İsa (a.s) bunun sebebini sorunca 
şöyle dedi: "Bu şehrin adamı, zalim bir adamdır. O, bizden her adama, kendisini 
ve ordusunu yedirip içireceği bir gün tayin etti.. Bu günse benim sıram; ama 
durumum kötü..." Hz. Meryem (a.s) bunu duyunca, "Evladım, Allah'a dua et de, 
Alla o adama isteğini versin.." dedi. Bunun üzerine Hz. İsa, "Anneciğim, eğer 
bunu yaparsam, bundan bir şer meydana gelir." dedi. Buna karşılık Hz. Meryem, 
"O, ihsanda bulunup ikram etti.. Onun için, ona da mutlaka ihsanda bulunup 
ikram etmek gerekir" deyince, Hz, İsa (a.s) şöyle dedi: "O hükümdarın gelmesi 
yaklaştığı zaman, tencere ve kırbalarını suyla doldur. Sonra da bunu yapıp 
bitirdiğini bana bildir.." O adam bu işleri yapıp bitirince Hz. İsa, Allah'a duâ etti.. 
Bunun üzerine, tencerede bulunan şeyler pişip (yemek haline), su kırbalanndaki 
su da şarap haline geldi.. Hükümdar geldiği zaman, yedi, içti ve bu içkinin 
nereden alındığını sordu. Bu soru üzerine adam, cevap vermemek için oyalandı. 
Hükümdar ise ısrar edip, neticede ona anlattırdı, gerçeği öğrendi. 

Hükümdar bunu öğrenince, "Allah'a duâ ederek suyu şarap haline getiren bir 
kimseye, çocuğunu, Allah'ın diriltmesi için duâ ettiğinde mutlaka icabet olunur" 
dedi. Kralın oğlu, birkaç gün önce ölmüş idi. Bunun üzerine hükümdar Hz. İsa'yı 
çağırtarak, ondan duâ etmesini istedi. Bunun üzerine de, Hz. İsa "Bunu 
yapamayız.. Çünkü o yaşarsa, bir şerre sebep olabilir" dedi. Bu cevap üzerine 


kral, "Ne olacağı umurumda değil, yeter ki ben onu göreyim.. Eğer sen onu 
diriltirsen, bu yaptığın şeye müsaade ederim..." dedi. Bu teklif üzerine Hz. İsa, 
Allah'a duâ etti.. Bunun üzerine çocuk (dirilip ayağa kalktı) ve böylece döndü. 
Ü\tes\n\n \nsan\at\ onun yaşadım görünce, derhal silaha 

sarılarak birbirleriyle savaşmaya başladılar.. Hz. İsa'nın durumu da, halk 
arasında böylece son derece meşhur oldu.. Yahudiler, bundan dolayı, öldürmeyi 
amaçlayarak, onu kınayıp, açıkça onu inkâra başladılar. 

2- Yahudiler, Hz. İsa'nın Tevrat'ta müjdelenen Mesih olduğunu.ve kendi dinlerini 
neshedeceğini biliyorlardı. İşte bu sebeple onlar, işin hemen başında ona ta'n 
ettiler ve öldürmeye çalıştılar. Hz. İsa açıktan açığa davete başlayınca, 
yahudilerin kızgınlıkları arttı.. Onu rahatsız etmeye başlayarak, öldürmek 
istediler. 

3- Hz. İsa, kendilerini imana davet etmiş olduğu kavminin iman etmeyeceğini ve 
çağrısının onlara hiçbir fayda vermeyeceğini zannetti.. Böylece, onlar 
hakkındaki bu zannının gerçek olup olmadığını anlamak için onları denemek 
istedi de, onlara, "Allah'a (doğru giden yolda) bana yardım edecekler kim?" dedi. 
Bu soru üzerine O'na, havarilerden başka hiç kimse olumlu cevap vermedi.. İşte 
o zaman, havarilerin dışında kalan herkesin kâfir olduğunu; dinini inkâr etme ve 
kendisini de öldürme hususunda kararlı ve ısrarlı olduklarını anladı. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a (doğrugiden yolda) bana yardım edecekler kim?" sözü 


hakkında iki mesele vardır; 1671 
Birinci Mesele 


Âyetle ilgili şu izahlar yapılmıştır 

a) Hz. İsa (a.s), İsrailoğullarını dine davet edip, onlar da bu konuda diretince, 
onlardan uzaklaşarak yeryüzünde dolaşmaya başladı. Derken, balık avlayan bir 
grup avcının yanına geldi. Onların içinde Şemün, Yaküb ve Yuhanna İbn Zebedi 
bulunuyordu. Bu kimseler daha sonra, oniki havariye dahil olacaklardır.. Hz. İsa 
onlara şöyle dedi: "Su anda balık avlıyorsunuz, ama bana tâbi olursanız, ebedi 
hayat için insanları avlayan kimseler olursunuz..." Bunun üzerine avcılar Hz. 
İsa'dan bir mu'cize istediler.. Şemün ağını o gece suya atmış, ama hiçbir şey de 
avlayamamıştı. Hz. İsa ona, ağını ikinci kez suya atmasını emretti.. Bu sefer, 
Şemün'un ağı, nerdeyse parçalanacak kadar balıkla doldu taştı; bu durum 
karşısında onlar, başka bir geminin çalışanlarından yardım istediler, tam iki gemi 
dolusu balık elde ettiler.. O zaman onlar, Hz. İsa'ya iman ettiler... 

b) Hz. İsa, "Allah'a (doğru giden yolda) bana yardım edecekler kim?" sözünü, 


yahudiler O'nu öldürmek için bir araya toplanıp anlaştıkları zaman, işin en 
sonunda söylemiştir. Sonra burada şu iki ihtimal söz konusu olabilir: 

Birinci ihtimal: Yahudiler, O'nu öldürmek için arayıp, O da onlardan 
uzaklaşmak istediğinde, bu ontki havariye, "Allah tarafından bana benzetilmek 
suretiyle, yerime öldürülmeye karşılık, cennette benim arkadaşım olmayı 
hanginiz ister?" dedi. Bu soruya onların bir kısmı icabet etti. 

Hristiyanların İncil'lerinde zikrettikleri de şudur: "Yahudiler, Hz. İsa'yı 
yakalayınca, Şemün kılıcını çekip, içlerindeki büyük bir âlime ait olan bir köleye 
vurarak, onun kulağını uçurdu. Bunun üzerine Hz. İsa ona, "Yeter!" dedi. Sonra 
da, kölenin kulağını alarak yerine koydu; kulak tıpkı eski haline geldi.. Netice 
olarak, Hz. İsa'nın yardım talep etmesinden maksadı, onları, kendisine 
yönelebilecek kötülüğü savuşturmaya yöneltmek, teşvik etmektir. 

İkinci ihtimal: Hz. İsa onları, yahudilerle savaşmaya davet etmişti. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, başka bir sürede, "Nitekim Meryem oğlu İsa, havarilerine, "Allah'a 
(doğru giden yolda) benim yardımcılarım kim olacak?" demiş, havariler de, 
"Allah'ın yardımcıları biziz" demişlerdi. İşte İsrailoğullanndan bir zümre iman 
etmiş, bir zümre de küfürde kalmıştı. Nihayet biz, o iman edenleri düşmanlarına 


karşı destekledik de, bu suretle galip geldiler" <saf. 14) buyurmuştur. [68] 
İkinci Mesele 


Bu, Cenâb-ı Hakk'ın"Allah'a..." buyru- ğudur. Bu hususta da şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Bunun takdiri, "Allah'a gitmem veya O'na iltica etmem durumunda, kim bana 
yardımcı olur?" şeklindedir. 

b) Bunun takdiri, "Allah'ın emrini açıklayıp, O'nun dinini ortaya koyuncaya 
kadar, benim yardımcılarım kim olacaktır?" şeklindedir. Bu ikinci takdire göre | 
harf-i cerri, gaye mânasını ifâde eder. Buna göre Hz. İsa sanki, "Davetim 
tamamlanıp, Allahu Teâlâ'nın emri de ortaya çıkıncaya kadar, bana yardım 
etmeyi kimler idame ettirecektir?" mânâsını murad etmiştir. 

(ile) mânasına On- 

e) Dilcilerin ekserisi buradaki harf-i cerrinin ğini söylemişlerdir. Nitekim Cenâb- 
ı Hakk'ın, ların mallarını kendi mallarınızla beraber yemeyiniz " <Nisa, 2) 
âyetinde de kelimesi, manasındadır. 

Hz. Peygamber (s.a.s) de "Az sayıdaki deve, az sayıdaki deveyle beraber deve 


sürüsü olur"!©2! buyurmuştur. 
Zeccâckelimesi anlamına gelmez; çünkü sen, meselaZeyd, Amr'ın yanına gitti" 


dediğin zaman, "Zeyd Amr'la beraber gitti" demiş olmazsın. Çünkü harf-i cerri 
bir sınırı (gayeyi) ifâde eder. ise, bir şeyin başka bir şeye katılmasını, bitişmesini 
ifâde eder. Bilakis bizim, "Buradakiharf- anlamındadır" dememizin anlamıharf-i 
cerri, 'nın temin etmiş olduğu mânâyı sağlar. Çünküifâdesinin manası, kendi 
"Allah'ın yardımı yanısıra, yardımını kim bana katar, verir?.." şeklindedir. Hak 
Teâlâ'nın, ifâdesinin mânâsı, "(O yetimlerin) malını kendi malınıza katarak 
yemeyiniz..." Hz. Peygamber (s.a.s) ifâdesinin mânası da "Deve topluluğu deve 
topluluğuna katıldığı zaman sürüyü meydana getirir" şeklindedir" demiştir. 

d) Mâna, "Allah'a yaklaşma ve O'na giden yolda yardımcılarım kimdir?" 
şeklindedir. Nitekim, hadis-i şerifte, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kurban kestiği 
zaman"Allah'ım sendendir, sanadır.." yani, "Sana yaklaşmak içindir. dediği varid 
olmuştur. Yine bir kimse başkasını yanına çağırdığı zamander; yani, "Bana katıl, 
bana gel!" der. Burada da böyledir. Buna göre mânâ, "Allah'a bir yaklaşma ve 
ibadet olacak şeyler hususunda, yardımcılarım kimdir?" şeklinde olur. 

e) Buradaki, afzının "lâm" anlamına gelmesidir. Buna göre Hz. İsa sanki, "Allah 
için yardımcılarım kimdir?" demiştir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 

Hakk'ın, Deki: "sn şerikleriniz içinden hakkı gösterecek bir kimse var mıdır?" 
De ki: "Hakkı gösterecek ve O'na iletecek Allah'dır" (Yunus, 35) âyetidir. 

f) Âyetin takdiri, "Allah yolunda yardımcılarım kimdir?" şeklindedir. Buna görer 


harf-i cerrinin anlamına gelmesi caizdir. Bu Hasan el-Basri'nin görüşüdür. 170) 
Havari Kelimesinin Mânası 


Hak Teâlâ'ntn"Havariler, "Biziz Allah'ın yardımcıları..." dediler" ifâdesi 
hakkında birkaç mesele vardır: AN 


Birinci Mesele 


Âlimler bu âyette geçen Havari" lafzı hakkında şu izahları yapmışlardır: 
a) Havâri", bir kimsenin özelliği ve hususiyetini ifâde etmek için va'ad olunmuş 
bir isimdir. Katıksız, sırf öz olduğu için, "un"a, havâri denilmesi de, 
bundandır. 


Hz. Peygamber (s.a.s) de, Zübeyr'e "O, benim halamın oğludur ve ümmetim 
içinde benim havarimdir."(/2| buyurmuştur. 

Tenleri ve cilt renkleri temiz ve duru olan kadınlara da denilir. 

Buna göre âyette geçen, kelimesinden murad, peygamberleri tasdik ve onlara 


yardım konusunda samimi ve son derece ihlâslı olan, peygamberlerin seçkin ve 
kendilerine yakın dost ve tâbileridir. 

b) kelimesinin aslı kelimesidir. Bu kelimenin anlamı da, bembeyaz anlamındadır. 
Una da havâri denilmiş olması, bundan dolayıdır. kelimeleri de böyledir; 
bunların mânası, gözün beyaz kısmının iyice beyaz olmasıdır. Senin elbiseyi 
iyice temizleyip bembeyaz yaptığın zaman demen de bu anlamdadır. 

İşte bu takdirlere göre, âlimler, havarilerin niçin bu isimle adlandınldıkiarı 
kunusunda ihtilaf etmişlerdir. Buna göre Said İbn Cübeyr, elbiselerinin beyaz 
olması sebebiyle bu ismi almış olduklarını söylemiştir. Onların, çamaşırcı 
oldukları ve elbiseleri temizleyip beyazlattıkları söylenmiştir. Yine, onların 
kalpleri her türlü nifak, şekk ve şüpheden arınıp tertemiz olduğu için, onları 
medhedip, kalplerinin, son derece beyaz bir elbise gibi son derece temiz 
olduğuna işaret etmek için bu ismi almış oldukları da söylenmiştir. Bu, bir kimse 
kötü fiillerden uzak ve beri olduğundaFalanca, yakası pâk ve eteği de temiz 
olandır" denilmesi gibidir. Yine bir kimse kötü filleri yaptığı zamanFalanca, 
elbisesi kirli olandır" denilir. 

c) Dahhâk şöyle demektedir: Hz. İsa (a.s), çamaşır yıkayan bir topluluğa uğradı 
ve onları imana çağırdı. Bunun üzerine onlar da iman ettiler. Çamaşır yıkayan 
kimseye Nabat dilinde denilirdi ki, bu çamaşırcı demekti. Daha sonra bu kelime 
Arapçalaştırılarak şeklini aldı. 

Mukâtil İbn Süleyman, havarilerin çamaşırcı olduklarını söylemiştir. Bu lafzın 
iştikakının aslı iyice kavrandığı zaman, bu kelimenin, örfdeki kullanılış yoluyla, 


bir kimsenin çok yakın dostu ve onun sırdaşı anlamına geldiği anlaşılır. 13) 
İkinci Mesele 


Âlimler, havarilerin kimler olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Birinci görüş: İsa (a.s). onlar balık avlarlarken, onların yanına gelmiş ve onlara 
şöyle demişti: "Geliniz, insanları avlayalım." Onlar da, "Sen kimsin?" deyince, 
O, "Ben, Meryem oğlu İsa, Allah'ın kulu ve elçisiyim" dedi. Bunun üzerine 
onlar, bu iddiasına dair. bir mu'cize istediler. Hz. İsa da, mu'cize gösterince, ona 


iman ettiler... İşte bunlar, havarilerdir. [74] 
Hz. İsa'nın, Küçüklüğünde Boyacının Yanında Çalışması 


İkinci görüş: Âlimler şöyle demişlerdir: Annesi Meryem, İsa'yı bir boyacıya 
verdi. Boyacı ona bir şey öğretmek istedğinde (gördü ki) o, bunu ondan daha iyi 


biliyordu. Boyacı, bazı isteri sebebiyle işyerinden ayrılmayı ister ve O'na 
"Şurada birbirinden farklı elbiseler bulunmaktadır. Ben onların herbirisine belli 
şekil ve alâmetler çizdim. Ben döndüğümde bu işler tamamlanmış olacak 
şekilde, sen bu elbiseleri şu boyalarla boya..." der ve ayrılıp gider. Sonra Hz. İsa 
bir küp su kaynatarak, bütün elbiseleri onun içine basar; ve, "Allah'ın izniyle, 
istenildiği gibi olunuz.." der. Derken boyacı geri döner ve yaptığını ona haber 
verir. Bunun üzerine boyacı, "Bütün elbiseleri mahvettin!" der.. Hz. İsa ise, 
"Kalk ve bak., (bakalım öylemi?)" der. Böylece boyacı, istediği biçimde kırmızı, 
yeşil, sarı elbiseler çıkarmaya başlar.. Ve, bütün elbiseleri, istemiş olduğu 
renklere boyanmış olarak oradan çıkarır.. Orada bulunanlar ise buna hayret 


ederler ve O'na iman ederler.. İşte, havariler bunlardır. 1751 
Havarilerin Gördüğü Bazı Mu'cizeler 


Üçüncü görüş: Havariler, Hz. İsa'ya tâbi olan oniki kişiydiler. Onlar, "Ey 
Allah'ın ruhu, acıktık!" dediklerinde, Hz. İsa elini yere vuruyor, bunun üzerine 
her bir havari için iki ekmek çıkıyordu. Susadıkları zaman, "Ey Rüsullah, biz 
susadık!" diyorlardı. Bunun üzerine Hz. İsa elini yere vuruyor, derken yerden su 
çıkıyor, onlar da su içiyorlardı. İşte bunun üzerine, "İstediğimiz zaman bizi 
yediriyor, istediğimiz zaman da bize içecek veriyorsun.. Bizden daha faziletli 
kim olabilir?.. Biz sana iman ettik!" deyince, Hz. İsa, "Sizden daha efdal olan, 
eliyle çalışıp da kendi emeğinden yiyen kimsedir" buyurdu. Bu söz üzerine onlar 
elbise yıkamaya başladılar ve bundan dolayı da havari diye isimlendirildiler. 
Dördüncü görüş: Bunlar hükümdar idiler. Bu görüşte olanlar şöyle dediler: Bu 
böyle olmuştur; çünkü hükümdarlardan birisi bir ziyafet hazırlayıp halkı davet 
etti. Hz. İsa da bir tabaktan yemek yiyor, ama O'nun yemeği hiç bitmiyordu. 
Bunun üzerine bu olayı O krala anlatınca O, "Onu tanıyorsunuz değil mi?" dedi. 
Onlar da, evet, dediler. Hep beraber Hz. İsa'nın yanına gittiler. 

Melik ona, "Sen kimsin?" deyince, Hz. İsa, "Ben, Meryem oğlu İsa'yım" dedi. 
Bunun üzerine hükümdar da, "Mülkümü bırakarak sana tâbi oluyorum" dedi ve 
bütün akrabalarıyla beraber Hz. İsa'ya tabi oldu ki, işte havariler bunlardır. 

Kaffal şöyle demiştir: Bu oniki havarinin bir kısmı hükümdar, bazısı balıkçı, 
bazısının da çamaşırcı olması mümkündür; aynı zamanda hepsi de, Hz. İsa'nın 
yardımcısı ve O'nu sevme, O'na itaat etme ve O'na hizmet etme hususunda son 


derece ihlaslı ve samimi oldukları için, havari olarak isimlendirilebilirler. [76] 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinden maksat, "Biz Allah'ın dininin ve peygamberlerinin 
yardımcılarıyız" demektir. Çünkü hakiki anlamda, Allah'ın bizzat kendisine 
yardım etmek imkânsızdır. Binâenaleyh, "Biz, Allah'ın yardımcılarıyız" 
ifâdesinden maksat, bizim söylediğimiz şeydir. 

hak Teâlâ'nın, "Allah'a inandık" buyruğuna gelince bu, illet ve sebep yerine, 
geçen bir İfâdedir. Buna göre mânâ, "Allah'a iman etmiş olmanız sebebiyle, 
bizim Allah'ın yardımcıları olmamız gerekir. Çünkü, Allah'a iman etmek, O'nun 
dinine yardım etmeyi, dostlarını savunmayı ve düşmanlarıyla savaşmayı 
gerektirir" şeklindedir. 

Daha sonra onlar"Sen de şahit ol ki, biz muhakkak müslümanlanz" demiştir. Bu 
böyledir, çünkü onların Hz. İsa'yı kendi üzerlerine şahit tutmaları, aynı zamanda 
Allah'ı şahit tutmak demektir. Sonra bu ifâde hakkında şu iki açıklama 
yapılmıştır. 

a) Bu cümleden maksat, "Senin bizden, sana yardım ve seni müdafaa 
hususundaki talebine boyun eğdiğimize ve bu konuda Allah'ın emrine teslim 
olduğumuza şahit ol" demektir. 

b) Bu, onların dininin İslâm ve İslâm'ın bütün peygamberlerin (a.s) dini 
olduğuna denir, havarilerin yapmış olduğu bir ikrar ve itiraftır. 

Bil ki onlar, Hz. İsa'yı iman ettikleri ve müslüman oldukları hususuna şahit 
tuttukları zaman, Allah'a yalvarıp yakararak "Ey Rabb'imiz, senin indirdiğin (o 
Kitaba) inandık, o peygambere de tâbi olduk. Artık bizi şahitlerle beraber yaz" 
demişlerdir. Bu böyledir; çünkü havariler, birinci cümlede, yani "Allah'a iman 
ettik" dedikleri zaman Allah'a; "Senin indirdiğin (o kitaba) inandık" 
dediklerinde, Allah'ın kitaplarına; "O peygambere de tâbi olduk " dediklerinde 
de, Allah'ın resulüne iman etmiş ve bundan dolayı, Allah'a yakınlaşmayı ve 
O'nun sevabını elde etmeyi isteyerek, "Artık bizi şahitlerle beraber yaz" 
demişlerdir. İşte bu ifâde, 

şahit olanların, havarilerden daha üstün ve onların derecelerinin de onlarınkinden 
daha ileri olmasını iktiza eder. İşte bu konuda müfessirler bazı açıklamalar 
yapmışlardır: 

a) İbn Abbas"Şahitlerle beraber" tabirinin manası, "Hz. Muhammed (s.a.s) ve 
O'nun ümmetiyle beraber..." demektir. Çünkü, şehâdeti yerine getirmesi 
istenenler Hz. Muhammed ve O'nun ümmetidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Böylece 
sizi Ömek (vasat) bir ümmet yapmışızdır; insanlara karşı şahitler olasınız, bu 
peygamber de sizin üzerinize bir şahit olsun diye..." (Bakara. 143) buyurmuştur. 
b) Bu da, İbn Abbas'tan nakledilmiştir. Buna göre, "Artık bizi şahitlerle beraber 


yaz..." demek, "Bizi peygamberler zümresi içine yaz" demektir. Çünkü her 
peygamber, kavmine şahittir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kendilerine gönderilenlere 
elbette soracağımız gibi, onlara gönderilen resullere de muhakkak soracağız" 
(Araf, buyurmuştur. Allahu Teâlâ da onların dualarını kabul etmiş; onların 
herbirini nebi ve resul yapmış, böylece de onlar ölüleri diriltmiş ve Hz. İsa'nın 
yapmış olduğu her şeyi yapmışlardır. 

c) "Bizi şahitlerle beraber yaz" duası "Bizi, senin birliğine ve peygamberlerin 
doğruluğuna şahadet edenler zümresinin içinde yaz" mânâsındadır. Bu ifâdeden 
maksat şudur: Havariler, Hz. İsa (a.s)'yı kendilerinin müslümanlığına, "Sen de 
şahit ol ki biz muhakkak müslümanlanz" diyerek şahit tutunca, işi te'kid ve 
takviye etmek için Allah'ı da şahit tutmuşlardır. Yine onlar, Allah'ın birliğine ve 
peygamberlerin nübüvvetine şahadet eden her mü'minin alacağı mükâfaat kadar, 
Allah'tan mükğfaat istemişlerdir. 

d) "Bizi şahitlerle beraber yaz" sözü, iyilerin amel defterlerinin ancak göklerde 
meleklerin yanında olacağına işarettir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Gerçekten 
iyilerin amel kitapları, hiç şüphesiz illiyyindedir." (Mutannin, ıs» buyurmuştur. 
Allah Teâlâ, onların adını, mü'min şahitlerle beraber yazınca, onların bu nâmı, 
Mele-; A'la ve mukarreb melekler yanında meşhur olmuştur. 

e) Allah Teâlâ, "Allah, kendinden başka hiçbir tanrı olmadığına şahadet etti. 
Melekler ve ilim sahipleri de..." (â1-i imran, 1s) buyurarak, ilim sahiplerini de 
şahitlerden saymış ve onların adını kendi adıyla birlikte zikretmiştir. İşte bu 
büyük bir derece ve yüce bir mertebedir. Bundan dolayı havariler de, "Bizi 
şahitlerle beraber yaz" yani "Bizi, adlarını adınla beraber zikrettiğin o 
kimselerden kıl" demişlerdir. 

f) Cebrail (a.s), Hz. Muhammed (s.a.s)'e "ihsân'ın ne demek olduğunu 


sorduğunda0O, "Sanki Allah'ı görüyörmüşsün gibi O'na ibadet etmendir" ZH 
buyurdu. İşte bu, ubûdiyyetle meşgul olmada insanın ulaşabileceği son noktadır. 
Bu da, kulun "gaybet" makamında değil, "şuhûd" makamında olmasıdır. İşte bu 
havariler, istidlal hususunda mükemmelliğe ulaşınca, bu "istidlal" makamından 
"şuhüd ve mükâşefe" makamına yükselmek istemişler ve "Bizi, şâhidlerle 
beraber yaz" demişlerdir. 

g) Allah'ı müşahede etme makamında bulunan kişi kendisine gelen çeşitli güçlük 
ve elemlere aldırış etmez. Binâenaleyh havariler, Hz. İsa'ya yardım edip, ona 
yardım ve onu korumayı üstlerine alınca, "Bizi, şâhidlerle beraber yaz" yani, 
"Bize gelecek çeşitli güçlük ve meşakkatlere aldırış etmemiz için, bizi celâlini 
müşahede eden kimselerden kıl! İşte o zaman peygamberine yardım için 


verdiğimiz sözü hakkıyla yerine getirmemiz kolaylaşır" demişlerdir. 178) 


Yahudilerin Hz. İsa'ya Tuzak Hazırlamaları 


Sonra Cenâb-ı AllahYahudiler) hileye saptılar, Allah da onların hilelerine ceza 
verdi Allah hilekârlan cezalandıranların en hayırhsıdır" buyurmuştur. Bu tabirle 


ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: 1722) 
Birinci Mesele 


"Mekr" kelimesinin Arapça'daki asıl manası, "gizlice ve karanlıkta fesat 
çıkarmaya uğraşmaktır. 

Zeccâc, "Gecenin karanlığı ortalığı kapladığı zaman denilir" demiştir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Hani bir vakitler o kâfirler sana tuzak kuruyorlardı (mekr)" (Enfal 
30) ve "O (Yusurun kardeşleri) hile (mekr) yaparak İşleyecekleri işi 
kararlaştırırlarken sen yanlarında değildin" (Yusuf, 102) buyurmuştur. 

Bu kelimenin asıl mânasının, "bir şeyin toplanması ve sağlarr yapılması" 
şeklinde olduğu da söylenmiştir. Etine dolgun kadına denilir. Reyi 
sağlamlaştırmaya "icma" ve "cem"'de denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak "Siz ve 
ortaklarınız artık toplanıp işinizi kararlaşhnn" (Yunus. 7i) buyurmuştur. İşte bu 
sebeple mekr, sağlam olup eksiklik ve gevşekliklerden uzak, muhkem bir görüş 


manasına olduğu için bu şekilde adlandırılmıştır. 180) 
Allah Teâlâ'nın Mekrinin Mânası 


Onların, Hz. İsa (a.s)'ya karşı yaptıkları hile, onların onu öldürmek istemeleridir. 
Allah Teâlâ'nın onlara karşı "mekr"i hususunda ise şu izahlar yapılmıştır: Birinci 
izah: Allah'ın onlara mekri, İsa (a.s)'yı göğe kaldırmastdır. Bu böyledir. Çünkü 
yahudilerin kralı olan bir yahudi, İsâ (a.s)'yı öldürmek istedi. Cebrail (a.s) ise 
Hz. İsa (a.s)'nın yanından hiç ayrılmıyordu. İşte, "O, (İsa'yı) Ruhul-Kudüs ile 
destekledik" (Bakara, 253) âyetinin manası budur. Yahudiler onu öldürmek 
istedikleri zaman, Cebrail (a.s) O'na, tepesinde bacası bulunan bir odaya 
girmesini emretti. Onlar o odaya girdiklerinde, Cebrail (a.s) O'nu bacadan 
çıkarıp, onun şeklini bir başkasına verdi. Böylece onlar, bu insanı, (Hz. İsa diye) 
yakalayıp çarmıha gerdiler. Orada bulunanlar üç gruba ayrıldılar. Bir grup, 
"Allah aramızda idi, gitti"; bir başka grup, "O, Allah'ın oğlu idi", üçün grup ise, 
"O, Allah'ın kulu ve elçisi idi. Allah Teâlâ O'nu göğe yükseltmek suretiyle, ona 
ikramda bulundu" demişler ve her grup, ayrı bir cemaat olmuşlardır. Derken Hak 


Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'i peygamber olarak gönderinceye kadar, kâfir olan 
ilk iki grup, mü'min olan üçüncü gruba baskın çıktı. Velhasıl diyebiliriz ki, 
Allah'ın onlara mekrinden murad, Hz. İsa'yı sema'ya ref edip, yahudtlere, 
serlerini O'na ulaştırma fırsatı vermemesidir. 

İkinci izah: Havariler, oniki kişi idiler ve bir evde toplanmışlardı. İçlerinden 
birisi münafıklık yapıp, yerlerini yahudilere bildirdi. Bunun üzerine Allah Teâlâ 
da onu, aynen Hz. İsa (a.s)'ya benzetti ve Hz. İsa (a.s)ı da göğe yükseltti. 
Yahudiler, o münafığı Hz. İsa diye yakalayıp öldürdüler ve çarmıha gerdiler. İşte 
Allah'ın onlara olan mekri budur. 

İbn İshâk şunu anlatmıştır: "Hz. İsa (a.s) göğe kaldırıldıktan sonra yahudiler 
havarilere işkence yaptılar 

Üçüncü izah: Muhammed, kızgın güneş altında tutarak onlara azab ettiler. 
Havariler, yahudilerin elinden çok çektiler. Bu durum, Roma İmparatoruna 
ulaştı. Yahudilerin başlarındaki idareci Roma'ya bağlı olan bir hükümdar idi. 
Ona, "İsrailoğullarından emrin altındaki insanların birisi, onlara Allah'ın 
peygamberi olduğunu söylüyor, ölüleri diriltip körler ile 

alaca hastalığına tutulmuş olanları iyileştirdiğini gösteriyordu. Derken onu 
öldürdüler" denildi. Bunun üzerine o, "Eğer bunu bilseydim, yahudiler ile onun 
arasına girerdim (öldürmelerine mâni olurdum)" dedi ve havarilere adam 
gönderip onları yahudilerin elinden kurtardı. Havarilere Hz. İsa (a.s)'yı sordu. 
Onlar da ona herşeyi anlattılar. Böylece o hükümdar onların dinine girdi ve 
çarmıha gerileni indirip toprağa gömdürdü. O çarmıhı alıp, ona kıymet vererek 
sakladı. Daha sonra İsrailogullarıyla savaşıp, onlardan bir çok insan öldürdü. 
Böylece hristiyanlığın temeli Roma İmparatorluğunda zuhur etmiştir. Bu 


imparatorun adı ""Tabâris"İ$l! idi. O hristiyan oldu, fakat bunu açıklamadı. 


Daha sonra adı Matlis"[82] olan başka bir imparator geldi ve Hz. İsa (a.s)'nın 
göğe kaldırılmasının kırkıncı yılında Beyt-i Makdis'teki yahudilerle savaşıp bir 
kısmını öldürürken bir kısmını esir aldı. Kudüs şehrinde taş üstünde taş 
bırakmadı. İşte bu zaman, yahudilerin Kureyza ve Nadir kabileleri Hicaz 
bölgesine hicret etmişlerdi. Bütün bunlar Allah'ın, Hz. İsa'yı yalanlamalarına ve 
O'nu öldürmek istemelerine karşı onlara verdiği cezalardır. 

Dördüncü izah: Allah Teâlâ o yahudilerin üzerine İran Pers hükümdarını 
musallat etti de o onları öldürdü veya esir aldı. İşte 'Çok çetin bir kuvvete sahip 
olan kullarımızı üzerinize musallat kıldık" (isra. 5) âyetinde de beyan edildiği 
gibi, Allah'ın onlara karşı mekri budur. 

Beşinci izah: Bundan muradın şu mananın olması da muhtemeldir: Onlar, 
Allah'ın emirlerini gizleme ve dinini iptal etme hususunda hileler kurdular. Allah 


Teâlâ da dinini yüce kılıp, şeriatını ortaya koyup Allah düşmanı olan yahudilere, 
zillet ve alçaklık verip perişan ederek hile ve mekrde bulunmuştur. Allah en 


iyi bilendir. 1831 
Üçüncü Mesele 


"Mekr", birisine şer ve kötülük ulaştırmak için çareler aramaktan ibarettir. Allah 
için, hile kurup çare 

araması düşünülemez. Allah hakkında kullanılan "mekr" kelimesi, müteşabth 
lafızlardan olmuş olur. Alimler bu lafzın te'vili ve tefsiri hususunda şunları 
söylemişlerdir: 

a) Allah Teâlâ, mekr ve hileye karşı verdiği cezaya da "mekr" demiştir. Bu, tıpkı 
"Kötülüğün cezası ona denk bir kötülüktür" (Şura. âyetinde olduğu gibidir. 
Cenâb-ı Allah hud'a ve tuzak kurmaya karşı verdiği cezayı "hud'a", istihzaya 
karşı verdiği cezayı da "istihza" olarak ifade etmiştir. 

b) Allah'ın onlara yaptığı muamele, mekr'e benzediği için, bu adı almıştır. 

c) Bu lafız, müteşâbihattan değildir. Çünkü bu, mükemmel ve sağlam tedbir 
manasınadır. Sonra örfte, başkalarına bir şer ulaştırmak için alınan tedbir 
manasına kullanılmıştır. Bu mana, Hak Teâlâ hakkında imkansız değildir. Allah 


en iyi bilendir. BH 


"O zaman Allah şöyle dedi: "Ey İsa, şüphesiz sent öldürecek olan benim; seni 
kendime yükseltip kaldıracak, inkâr edenlerin içinden tertemiz çıkaracak ve sana 
tâbi olanları Kıyamet gününe kadar inkâr edenleri üstünde tutacak da (benim). 
Sonra dönüşünüz (de) yalnız bana olacaktır. İşte (o zaman), aranızda ihtilaf 
ettiğiniz şeylerin hükmünü ben vereceğim" (Al-i Imran. 55). 

Bu âyet hakkında birkaç mesele bulunmaktadır: [85] 


Birinci Mesele 
Âyetin başındaki edatının âmili, bir önceki âyetin sonundaki sözüdür. Yani, "Bu 


ilâhi hile, Allah şu sözü söylediğinde kurulmuş idi" demektir. Bunun takdirinin .. 
"Bu iş, Allah şöyle şöyle dediğinde olmuştu" şeklinde olduğu da söylenmiştir. 


[86] 


İkinci Mesele 


Onlar, Allah Teâlâ'nın bu âyette, Hz. İsa (a.9)'yı birtakım sıfatlarla 
şereflendirdiğini kabul etmişlerdir: [87] 


Buyruğunun İzahı 


Birinci sıfat: Hak Teâlâ'nın"Şüphesiz sent öldürecek olan benim" buyruğudur. 
Bunun bir benzeri de, Cenab-ı Hakk'ın Hz. İsa (a.s)'dan nakl ettiği, "Fakat vakta 
ki sen bent (içlerinden) aldın, üstlerinde ntgehban yalnız sen oidun" (Mâide. 117) 
sözüdür. Müfessirler, bu iki âyeti şu iki değişik şekilde izah etmeşilerdir: 

a) Âyette herhangi bir takdim veya tehir yapmaksızın onu zahirine göre 
mânalandırmak. 

b) Âyette bir takdim ve tehirin olduğunu kabul etmek. Birinci şeklin İzahı şu 
vecihler üzeredir: 

1- "Şüphesiz seni öldürecek olan benim" sözünün mânası, "senin ömrünü 
tamamlayacak olan benim. Bunu tamamlayınca senin canını alırım. Onların seni 
öldürmelerine fırsat vermem, aksine seni semâma kaldırıp meleklerime 
yaklaştırır ve seni onların öldürmelerinden korurum" şeklindedir. Bu güzel bir 
te'vildir. 

2- demek, "seni öldüren benim" mânasındadır. Bu görüş, İbn Abbas (ra) ve 
Muhammed İbn İshâk'tan rivayet edilmiştir. Onlar şöyle demişlerdir: "Bundan 
maksat, onun yahudi düşmanlarının, O'nu öldürmeye imkân bulamayacaklarıdır. 
Allah O'nu öldürmüş ve sonra göğe kaldırmak suretiyle şeref kazandırmıştır." Bu 
görüşte olanlar da şu üç izahı yapmışlardır: 

a) Vehb İbni Münebbih, "Allah, O'nun canını üç saatliğine almış ve sonra O'nu 
göğe kaldırmıştır" demiştir. 

b) Muhammed İbn İshâk, "Allah O'nun canını yedi saatliğine almış ve sonra 
O'nu dirilterek semâ'ya ref etmiştir" demiştir. 

c) Rebi İbn Enes ise şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, O'nu göğe kaldırırken cantnı 
almıştir. Nilekim Cenâb-ı Hak, "Allah (ölenin) ölümü esnastnda, ölmeyenin de 
uykusunda ruhlarını (canlarım) alır" (zümer, 42) buyurmuştur. 

3- Ayetteki vâv harf-i çerleri, tertip (sıra) ifâde etmezler. Binâenaleyh âyet, 
Cenâb-ı Allah'ın, Hz. İsa'ya bu şeyleri yapacağını gösterir. Fakat nasıl ve ne 
zaman yapacağı hususları delile bağlıdır. Deliller de, Hz. İsa'nın canlı olarak 
göğe yükseltildiğini gösterir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "O (İsa) İnecek ve DeccâVi öldürecektir,L981 İşte Atlah Teâlâ bundan 
sonra onun canını alacaktır. 


4- Bu, Ebu Bekir el-Vasıti'nin söylediği görüştür: "Bu ifâdeden murad şudur: 
"Şüphesiz ben seni, şehevi isteklerinden ve nefsinin nazlarından öldüreceğim..." 
Cenâb-ı Hak daha sonra da, "Ve sent, kendime yükselteceğim" buyurmuştur; 
çünkü Allah'ın dışındaki her şeyden fani olmayan bir kimse, marifetullah 
makamına ulaşamaz. Ve yine, Hz. İsa semâya yükseltilince, şehvetin, gazabın ve 
kötü huyların bulunmaması bakımından O'nun durumu, meleklerin durumu gibi 
olmuştur. 

5- "Teveffi kelimesi, bir şeyi tam ve noksansız olarak almak anlamına gelir. 
Allahu Teâlâ, insanlardan bir kısmının hatırına, Allah'ın yükselttiği şeyin Hz. 
İsa'nın bedeni değil de ruhu olduğu fikrinin geleceğini bilince, Hz. İsa'yı ruhu ve 
bedeniyle bir bütün olarak göğe yükselttiğine delâlet etmesi için bu kelimeyi 
zikretmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar sana hiçbir şekilde zarar veremezler" 
(Nisa, 113) âyeti de bu açıklamanın doğruluğunu gösterir. 

6- sözünün mânası, "Ben seni öldürülmüş gibi yapacağım" şeklindedir. Çünkü, 
Hz. İsa göğe yükseltilip, yeryüzündeki haberi ve izi kaybolup silinince, adeta ölü 
gibi olmuştur. Bir şeyin isminin, sıfat ve hususiyetlerinin ekserisinde, o şeye 
benzeyen bir şeye itlâk edilip, isim olarak verilmesi, caiz ve güzeldir. 

7- "Teveffinin anlamı, kabzedip atmaktır. Nitekim Arapça'da "falanca 
dirhemlerimi, bana teslim etti ve ben o dirhemleri ondan teslim aldım1' denildiği 
gibi denilir. Bazan kelimesi, "alacağını tam aldı" mânasına gelir. Her iki ihtimale 
göre de, Hz. İsa'nın yeryüzünden alınıp gökyüzüne yükseltilmesi, onun için bir 
teveffi olur. 

Buna göre, eğer, "Bu izaha göre teveffi, Allahu Teâlâ'nın Hz. İsa'yı kendisine 
yükseltmesinin aynısı olur. Binâenaleyh, "ve, sent kendime yükselteceğim" 
ifâdesi, bir tekrar olmuş olur" denilirse, biz deriz ki: "Şüphesiz seni öldürecek 
olan benim" sözü, teveffinin tahakkuk ettiğine delâlet eder. Bu ise, içinde birçok 
nev'i bulunan bir cinstir. Bu nevilerden birisi ölüm, birisi de göğe yükseltmektir. 
Bundan dolayı Cenâb-ı Hak bunun peşinden, "Ve, seni kendime yükselteceğim" 
deyince, bu onun nev'ini belirtme olup, bir tekrar olmaz. 

8- Bu ifâdede, muzâfın düşmüş olduğunu takdir etmek.. Buna göre takdir, 
"Amellerini tastamam alacağım" manasında ve "amelini bana 
yükselteceğim" şeklindedir. Bu, Cenâb-t Hakk'ın, "Güzel kelimeler, ancak O'na 
yükselir" (Fâtır, 10>â-yeti gibidir. Bu âyetten muradı şudur: Allahu Teâlâ, Hz. İsa 
(a.s)'ya tâat ve amellerini kabul edeceğini müjdelemiş, dinini yürütme ve 
şeriatını ortaya koyma hususunda düşmanlarından göreceği zorluk ve 
meşakkatlerin ecrinin yok olmayacağını, sevabının boşa gitmeyeceğini ona 
bildirmiştir. İşte, âyeti zahiri mânasına göre alanların yapmış oldukları izahın 


hepsi bundan ibarettir. 

İkinci şekil: Bu, âyet-i kerimede, bir takdim veya tehire ihtiyaç olmadığı halde, 
bir takdim ve tehirin gerekli olduğunu söyleyenlerin görüşüdür. Bu görüşte 
olanlar şöyle demişlerdir: "Ve seni kendime yükselteceğim" ifâdesi, Cenâb-t 
Hakk'ın Hz. İsa'yı diri olarak göğe kaldırdığını iktiza eder. 

Buradaki vâv harf-i cerri bir tertip ifâde etmez. Binâenaleyh, bunda bir takdim 
ve tehirin bulunduğunu söylemekten başka bir çare kalmıyor. Buna göre 
mana, "Seni kendime yükselteceğim, seni okâfirlerden o kurtarıp 
temizleyeceğim ve seni dünyaya indirdikten sonra, sent Öldüreceğim" şeklinde 
olur. Kur'ân-ı Kerim'de bu gibi takdim ve tehirler çokça bulunmaktadır. 

Sil ki, bu sunmuş olduğumuz (önceki) birçok izah, âyetin zahirine muhalefet 
etmemize mâni olup, buna ihtiyaç bırakmaz. Allah en iyisini bilendir. 

İkinci sıfat: Allahu Teâlâ'nın" Ve seni kendime yükselteceğim" ifadesidir. 
Müşebbihe, Allah'ın bir mekânda ve bu mekânın da semâ da bulunduğu 
şeklindeki görüşünü isbat hususunda bu âyete tutunmuştur. Biz, bu kitabın 
birçok yerinde kafi birçok delil ile, Allahu Teâlâ'nın bir mekânda bulunmasının 
imkânsızlığını göstermiştik. Binâenaleyh, bu ifâdeyi te'vil etmek gerekir. Bu da, 
birkaç şekilde olur: 

a) Bu ifâdeden murad, "Seni, keramet ve ikramımın mahalline, bulunduğu yere 
kaldıracağım" mânâsıdır. Allahu Teâlâ bunu, tefhim ve tazim sebebiyle, 
kendisine yükseltmek gibi kabul etmiştir. Bunun bir benzeri de, "Ben, dedi 
muhakkak ki Rabb'ime gidiciyim" (Saftat. 99) âyetidir. Bunu söyleyen İbrahim 
(a.s) ancak, Irak'tan Şam'a gitmiştir. Bazan sultan, "Bu emri kadıya ref edin, 
yükseltin!" der. Hacılar, "Allah'ın ziyartçileri"; (Ka'be'ye) komşu olanlar da, 
"Allah'ın komşuları" diye isimlendirilir. Bütün bunlardan murad, bütün bu 
şeyleri yüceltmek ve tazimdir. Burada da böyledir. 

b) Bu ifâdenin mânası şöyle olabilir: "Hz. İsa (a.s), kendisi hakkında, Allah'tan 
başka hiç kimsenin nükmedemiveceği bir mekâna yükseltilir." Çünkü 
yeryüzünde, insanlar (zahiren) çok muhtelif hükümleri üstlenip, icra ederler. 
Göklerde ise, gerçekte de, zahirde de Allah'tan başka hiçbir hâkim 
bulunmamaktadır. 

c) Allahu Teâlâ'nın bir mekânda bulunduğunu farzetmemiz halinde, Hz. İsa'nın 
bu mekâna yükseltilmesi, onun faydalanmasına ve sevinmesine bir sebep olmaz. 
Bilakis o,*bu mekânda, eğer orada arzu ettiği sevap, rahmet, rahat ve nzık 
olursa, bu yükseltilmeden istifade etmiş olur. Bu her iki görüşe göre de, âyetin 
lafzını, "Seni, sevap ve amellerinin karşılığını göreceğin bir yere, bir makama 
yükselteceğim" mânasına hamletmek gerekir. Zikrettiğimiz bu mânanın takdir 


edilmesi gerekince, âyette Allah için bir mekânın söz konusu olduğuna delâlet 
eden hiçbir şey kalmaz. 

Üçüncü sıfat: Allahu Teâlâ'nın "Seni İnkâr edenlerin içinden tertemiz 
çıkaracağım..."cümlesidir. Bu, "Seni onların arasından çıkaracağım, seninle 
onların arasını fasledeceğim, ayıracağım" mânasına gelir. 

Allahu Teâlâ Hz. İsa'yı kendisine yükselteceğini söylemekle onun şerefinin 
yüceliğini gösterdiği gibi, onu inkâr edenlerin içinden çekip almayı, kurtarmayı 
da tathir (temizlemek) lafzıyla beyan etmiştir. Bütün bunlar, Allah katında Hz. 
İsa'nın mertebesinin çok yüce ve makamının da çok üstün olduğuna delâlet 
etmektedir. 

Dördüncü sıfat: Allahu Teâlâ'nın"Ve sana tâbi olanları Kıyamet gününe kadar, 
küfredenlerin üstünde tutacağım..." buyruğudur. Bu ifâdenin iki izahı 
bulunmaktadır: 

a) Bunun mânası şudur: İsa (a.s)'nın dinine tâbi olanlar, Kıyamet gününe kadar, 
kahr, hakimiyyet ve hükümranlık vasıtasıyla Hz. İsa'nın dinini inkâr edenlerin 
üstünde olacaklardır. Binâenaleyh bu, yahudilerin Kıyamet gününe kadar zelil ve 
makhur olacaklarını haber vermektedir. 

Mesih (a.s)'e tâbi olanlara gelince onlar, onun Allah'ın kulu ve resulü olduğuna 
inananlardır. İslâm geldikten sonraysa, onlar müslümanlardır. Hristiyanlar ise, 
her ne kadar kendilerinin Hz. İsa'ya muvafakat ettiklerini söylüyorlarsa da, aklın 
sarih delâleti, Hz. İsa'nın bu cahillerin söylemiş olduğu hiçbir şeye razı 
olmayacağına şehâdet ettiği için, bu kimseler Hz. İsa'ya karşı son derece 
muhalefet etmektedirler. Bununla beraber biz, dünyada, hristiyanların devlet ve 
güçlerinin, yahudüerin durumundan daha üstün ve daha güçlü olduğunu görüyor; 
dünyanın hiçbir yerinde yahudi bir kral, yahudilerle dolu bir belde göremiyor; 
nerede olurlarsa olsunlar, zillet ve meskenet içinde bulunduklarını müşahede 
ediyoruz. Ama hristiyanların durumu bunun aksinedir. 

b) Âyette bahsedilen, "üstte bulunma"dan murad, hüccet ve delil bakımından 
üstünlüktür. Bil ki bu âyet, "Ve, seni kendime yükselteceğim" buyruğunda 
belirtilen yükseltilmenin, mekân ve cihet bakımından değil, derece ve şeref 
bakımından olduğuna delâlet eder. Nitekim bu son ifâdedeki üstünlük de, mekân 
itibariyle bir üstünlük olmayıp, aksine derece ve manevi bir üstünlük anlamına 
gelmektedir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, Sonra dönüşünüz (de) yalnız bana olacaktır. İşte (0 zaman), 
aranızda ihtilâf ettiğiniz şeylerin hükmünü ben vereceğim" buyruğunun mânası 
şudur: Allahu Teâlâ Hz. İsa'ya dünyada iken bu şerefli hususiyetleri, yüce ve 
üstün mertebeleri vereceğini müjdelemiş. Kıyamette ise, O'na inananlar ile 


O'nun peygamberliğini inkâr edenler arasında hükmedeceğini haber vermiştir. 
Bu hükmedişin nasıl olacağı hususu, bu âyetten sonra gelen âyette açıklanmış 


olan husustur. 192! 
Hz. İsa Yerine Başkasının Asılması Ve Bundaki Problemler 


Bu âyetin konularından müşkil bir mesele geriye kalmaktadır ki, o da şudur: 
Kur'ân-ı Kerim'in nassı ve ifâdesi, Allahu Teâlâ Hz. İsa'yı semaya yükselttiği 
zaman, "Fakat onlar onu öldürmediler, asmadılar da. Ama (öldürülen veastlan 
adam) kendilerine (İsa) gibi gösterildi" (Nisa. 1577 âyetinde de ifâde edildiği 
gibi, onun şeklini ve suretini bir başkasına vermiş olduğuna delâlet etmektedir. 
Bu hususta birçok haber de varid olmuştur; ama rivayetler farklıdır. Bazan, 
Allahu Teâlâ'nın, onu öldürüp çarmıha gersinler diye yahudilere Hz. İsa'nın 
yerini gösteren düşmanlardan birisini Hz. İsa'ya benzettiği; bazan da, İsa 
(a.s)'mn, kendisine çok yakın olan arkadaşlarından birisini, kendi yerine 
öldürülsün diye, kendisine benzetilip yerine geçmeye teşvik ettiği rivayet 
edilmiştir. Velhasıl, nasıl olursa olsun, Hz. İsa'nın şeklinin ve şemâlinin bir 
başkasına verilerek onun Hz. İsa (a.s)'ya benzetilmesinde bazı problemler söz 
konusudur: 

Birinci problem: Bir İnsanın şeklinin başka bir insana verilebileceğini mümkün 
görürsek, bu bir safsatayı gerektirir. Ben çocuğumu görsem; sonra onu ikinci kez 
gördüğümde, bu ikinci kez gördüğüm çocuğun, benim çocuğum değil de, 
çocuğuma benzetilmiş bir başka insan olduğunu mümkün görmüş olurum. Bu 
durumda da, duyu organlarıyla hissedilen şeylere itimad ortadan kalkar. Ve yine, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in kendilerine emirler ve nehiyler verdiğini gören 
sahabenin, başkasının O'na benzetilmiş olabileceği ihtimalinden|dolayı, onun Hz. 
Muhammed olup olmadığını bilmemeleri gerekirdi... Bu ise, şeriatların yok 
olması neticesine götürür. 

Yine, mütevâtir haberlerde asıl olan, o şeyi ilk haber verenin, onu bizzat görüp 
duyduğu bir şey olarak haber vermesidir. Görülen şeylerde hata edilebileceği 
mümkün görülürse, mütevâtir haberin sakıt olması evlâ bir şey olur,. Kısaca, bu 
kapının açılışının başı safsata; neticesi de, peygamberliklerin tamamını geçersiz 
kılmak olur. 

İkinci problem: Allahu Teâlâ, Cebrail (a.s)'e çoğu durumda Hz. İsa'yla beraber 
olmasını emretti.. "Hani ben seni Cebrail ile desteklemiştim" (Maide, 110) 
âyetinin tefsirinde müfessirler böyle söylemişlerdir. Hem sonra, Cebrail (a.s)'in 
kanatlarından bir tek kanadının kenarı dahi, bütün insanlara karşı kâfi gelirdi.. 


Nasıl olur da, Hz. İsa'y' bu yahudilere karşı koruyamamış olsun? 

Ve yine, Hz. İsa (a.s) ölüleri diriltmeye, anadan doğma kör ve alacalı hastaları iyi 
etmeye gücü yetiyorken, kendisi için kötülük düşünen bu yahudileri, kendisine 
sataşamasınlar diye öldürmeye, onları hasta etmeye, müzmin dertlere müptelâ 
kılıp felç etmeye nasıl güç yetirememiştir? 

Üçüncü problem: Allahu Teâlâ, Hz. İsa'yı, göğe kaldırmak suretiyle bu 
düşmanlardan kurtarabilirdi. Binâenaleyh, bir başkasını ona benzetmenin faydası 
nedir ki? Bu, bir zavallıyı boş yere öldürtmek değil midir? 

Dördüncü problem: Hak Teâlâ, bir başkasını Hz. İsa'ya benzetip, bundan sonra 
Hz. İsa'yı göğe yükseltince o yahudi topluluğu, Hz. İsa olmadığı hâlde, o adamın 
Hz. İsa olduğuna inanmışlardır. Binâenaleyh bu, onları bilgisizleştirip, akıllarını 
karıştırmaktır. Böyle bir şey ise, Allah'ın hikmetine uygun değildir. 

Beşinci problem: Hristiyanlar, yeryüzünün doğusunda ve batısında çokça 
olmalarına; Hz. İsa'yı son derece sevmelerine ve onun hakkındaki aşırılıklarına 
rağmen, Hz. İsa'nın öldürüldüğünü ve çarmıha gerilmiş olduğunu müşahede 
ettiklerini bildirmişlerdir. Eğer biz bunu inkâr edersek, tevatürle sabit olmuş olan 
bir hususu ta'n ve tenkid etmiş oluruz. Tevatür itasabit olanı ta'n etmek ise, Hz. 
Peygamberin ve Hz. İsa'nın peygamberliklerini; hatta onların ve diğer 
peygamberlerin varlıklarını dahi tenkit ve reddetmeyi iktiza eder... Bütün bunlar 
İse bâtıldır. 

Altıncı problem: Tevatürle sabit olduğuna göre, çarmıha gerilen kimse, uzun bir 
süre hayatta kalabilir. Eğer, çarmıha gerilen Hz. İsa değil de bir başkası olsaydı, 
o bağırır çağırır, "Ben İsa değilim. Ben ondan başka birisiyim!.." der ve bunu 
anlatabilmek için her şeyi yapardı. Eğer o çarmıha gerilen kimse bunları 
söylemiş olsaydı, bunu herkes duyardı.. Böyle bir şey mevcut olmadığına göre, 
durumun sizin söylediğiniz gibi olmadığını anlamış oluruz. İşte, bu konudaki 
başlıca problemler bunlardır.. 

Birinciye cevap: Kadir ve ihtiyar irâde sahibi bir Ma'budun olduğuna inanan 
herkes, Allahu Teâlâ'nın, meselâ Zeyd'e benzeyen başka bir insanı yaratmaya 
kadir olduğunu kabul eder. Sonra bu benzetmenin mümkün olması, zikredilen 
şüpheye düşülmesini de gerektirmez. Zikrettiğiniz hususlara karşı söylenecek 
söz budur. 

İkinciye cevap: Eğer Cebrail (a.s) İsa (a.s)'yı düşmanlarına karşı korusaydı, 
vehayut da Allahu Teâlâ İsa (a.s)'ya düşmanlarını kendisinden uzaklaştırma gücü 
verseydi, o zaman O'nun mu'cizesi ilcâ" (zorlama, imana girmeye mecbur 
bırakma) sınırına ulaşmış olurdu ki, bu caiz değildir. 

Bu, aynı zamanda üçüncü probleme de cevaptır. Çünkü Allahu Teâlâ, eğer İsa 


(a.s)'yı. başkasını ona benzetmeksizin, göğe kaldırsaydı bu mu'cize de "ilcâ" 
sınırına ulaşmış olurdu. 

Dördüncüye cevap: Hz. İsa'nın talebeleri, orada bulunuyor, bu hadisenin 
içyüzünü biliyor ve onlar bu karışıklığı izâle edip gideriyorlardı (Yani, durumu 
anlatıyorlardı). 

Beşinciye cevap: Bu esnada orada hazır bulunanlar, az sayıda idiler. Az bir 
topluluğa şüphenin arız olması mümkündür. Binâenaleyh, mütevâtir haber 
başlangıç itibariyle az bir topluluğa dayanıyorsa, bu ilim ifâde etmez. 

Altıncıya cevap: Hz. isa (a.s)'ya benzetilen kimsenin bir müslüman olması ve 
bunun da Hz. Isa tarafından kabul edilmiş olduğunun farzedilmesi halinde, bu 
kimsenin bu hadisedeki gerçek durumu anlatmayıp susmuş olması mümkündür. 
Netice olarak, onların Öne sürmüş oldukları sorular, kimi yönlerden ihtimal 
dahilinde olan hususlardır. Kafi ve kesin mu'clzeler ile, Hz. Muhammed'in, haber 
verdiği her hususta sıdk u doğruluğu sabit olunca, bu muhtemel hususların kesin 
nassa muarız ve aykırı olması imkânsızdır. Allah, hidâyete ileten velidir, dosttur. 


(901 


"İnkâr edenlere gelince, ben onları dünyada da, âhirette de en çetin bir azap ile 
azarlandıracağım. Onların hiçbir yardımcısı olmayacaktır" (Âl-i Imran. 56) 

Bil ki, Hak Teâlâ, "Sonra dönüşünüz (de) yalnız bana olacaktır. İşte (0 zaman), 
aranızda ihtilâf ettiğiniz şeylerin hükmünü ben vereceğim" (Ali imran, 55) 
buyurunca, bunun peşinden geniş bir şekilde bu ihtilâfın ne olduğunu beyân 
etmiştir. Buna göre bu ihtilâf, bir topluluğun inkâr etmesi, diğerlerinin de iman 
etmesidir. Küfreden kimseler hakkındaki hükme gelince, bu Allah'ın o kimseyi 
hem dünyada, hem de âhirette şiddetli bir şekilde azâplandırması, 
cezalandırmasıdır. İmân edip salih ameller işleyen kimseler hakkındaki hükmü 
ise, onlara ecir ve mükâfâatlarını tastamam vermesidirKâfirin dünyadaki azabı, 
iki yöndendir: 

Bu âyette birkaç mesele bulunmaktadır: 21) 


Kâfire Dünya Hayatında Verilen Azap Hakkında 


a) Öldürülmek, esir edilmek, vb. şeyler ile.. Eğer o kimse küfrü terketseydi, bu 
şeyleri ona tatbik etmek uygun olmazdı.. İşte bu, dünya azabına dahil olurdu. 

b) Kâfire arız olan hastalıklar ve musibetler.. Âlimler, bunların bir ceza olup 
olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bazı âlimler, "Bu, kâfir hakkında bir 
cezadır; ama bir benzeri mü'minin başına geldiği zaman, bu ceza olmaz, bilâkis 


bir imtihan ve sınama olur" demişlerdir. 

Hasan el-Basri ise şöyle demiştir: "Benzeri musibetler kâfirin başına geldiğinde, 
bu bir ceza olmaz. Aksine, bir imtihan ve sınama olur ve tevbe edenlere 
uygulanan hadler (şer'i cezalar) yerine geçer. Çünkü o bir ceza değil, aksine bir 
imtihan olur. Bunun delili, Allah Teâlâ'nın bu gibi şeylere sabretmeye, rıza 
göstermeye ve boyun eğmeye karşılık herkese mükâfaat vaadetmiş olmasıdır. Bu 
durumda olan bir şey, bir ceza olmaz. 

Eğer, "Siz birinci izahınızda bunların, kâfirin küfrüne karşılık bir azap olduğunu 
söylediniz. Bu ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer Allah insanları zulümleri yüzünden 
muaheze edecek olsaydı, yeryüzünde hiçbir canlı bırakmazdı" (Nam, ei) âyetinin 
hilâfına bir durumdur. Bu âyetteki "Eğer" kelimesi, ceza (netice) olmadığı için, 
şartın da bulunmadığını gösterir. Bu sebeple, dünyada iken muaheze etmenin söz 
konusu olmaması gerekir. Yine Cenâb-ı Hak, "Bugün herkese kazandığının 
karşılığı verilecektir" (Mümin, 17) buyurmuştur. Bu da, cezalandırmanın 
dünyada değil de, Kıyamet günü olacağını ifâde eder" denilir ise; deriz ki: İlahi 
cezanın dünyada iken meydana geleceğini gösteren âyet hususidir. Sizin 
zikrettiğiniz âyetler ise umumidir. Husüsi olan delil, umümi olandan önce nazar-ı 


itibara alınır, 1221 
İkinci Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Azabın "şiddet" ile vasfedilmiş olması, kâfirin 
dünyadaki cezasının daha 

şiddetli olmasını gerektirir. Halbuki biz durumun 

böyle olmadığını görüyoruz. Çünkü durum bazan kâfirlerin, bazan 
müslümanlann aleyhine dönmektedir. Binâenaleyh bu bakımdan insanlar 
arasında bir fark görememekteyiz." 

Buna karşı biz deriz ki: Bilâkis bu fark dünyada mevcuttur. Çünkü bu âyet-i 
kerime, Hz. İsa'yı yalanlayan yahudilerin durumunu beyân etmektedir. Biz onları 
zillet ve meskenetin bürüdüğünü görmekteyiz. Bu cevap ile, bu problem ortadan 


kalkar, [23] 


Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ bu azabı, "kendilerine yardım edecek ve bunu kendilerinden 
uzaklaştıracak hiçbir yardımcı bulunmayan" bir azab olarak vasfetmiştir. 
Eğer "Devlet başkanlarının ve mü'minlerin, ahd ve zımmilik anlaşması sebebi ile 


kâfirleri öldürmeleri imkânsız değil midir?" denilirse, deriz ki: Bu öldürmeye 
mâni olan şey, aradaki ahd ve anlaşmadır. Binâenaleyh anlaşma sona erince 


kâfirin öldürülmesi helâl olur, 24 


"İmân edip sâlih ameller işleyenlere gelince, (Allah) onların mükâfaatını 
tastamam verecektir. Allah zâlimleri sevmez" (Âl-ı İmran, 57). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [95] 
Birinci Mesele 


Hafs, Âsım'dan rivayet ederek, fiili yâ ile şeklinde, yani "Allah onlara 
mükâfaatiarını tastamam verir" manasında; diğer kıraat imamları da bir önceki 
âyette geçmiş olan (Hükmederim, azab ederim) ifâdelerine hamlederek "Onlara 


mükâfaatiarını tastamam veririz" şeklinde okumuşlardır ki evlâ olani26! bu 
kıraattir. Çünkü bu, sözün gelişine daha uygundur. (27) 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ imân edenleri zikredip, sonra onları sâlih amel yapmış olmakla 
vasfetmiştir. Bu da, amel-i sâ-lih'in imanın hakikatinden başka birşey olduğunu 


gösterir. Bu husustaki delil ve açıklamalar daha önce birçok kez geçmişti. [98] 
Üçüncü Mesele 


Amel-i Salih'in mükâfaatın sebebi olduğunu söyleyen kimse, âyetteki, "Onların 
mükâfaatlannı tastamam 

vereceğiz" ifâdesini delil getirerek, sevap elde etmek için ibâdet etmeleri 
hususunda, insanları ücret karşılığı çalışan kimselere benzetmiştir. Bu husustaki 


izahlar da daha önce geçmişti. Alfah en iyi bilendir. [99] 
Dördüncü Mesele 


Mu'tezile, "Allah zâlimleri sevmez" ifâdesini, Allah Teâlâ'nın, günahları 
reddedip onları irade etmediğine delil getirmişler ve şöyle demişlerdir: "Çünkü 
bir şeyi murad eden kimsenin o şey bir fil olduğu zaman onu sevmiş olması 
gerekir. Fakat irâde ve sevgi şahıslarla ilgili olduğunda birbirlerinden farklı 


olurlar. Meselâ, "Zeyd'i seviyorum" denilir, fakat, "Zeyd'i irâde ediyorum" 
denilemez. Sevgi ile irâde fiillerle ilgili olduğunda, hakiki lügavi mânâlarında 
kullanılmaları durumunda, aynı mânaya gelirler. Böylece, "Allah zalimleri 
sevmez" sözü, "Allah zâlimlerin zulmünü irâde etmez, istemez" mânasında 
olmuş olur." İşte Kâdi de bunu böyle anlatmıştır. Bizim âlimlerimize göre, 
muhabbet kula, (sevgi), hayır ve menfaat ulaştırmayı murad etmek mânasındadır. 
Hak Teâlâ, her nekadar kâfirin inkârını murad etmişse de, o kâfire hayır ve sevap 
ulaştırmayı dilemez. Nitekim biz bu meseleyi daha önce, birçok kere anlatmış 


idik, H00] 


"İşte bu sana okuduğumuz (kıssalar) âyetlerden ve hikmet dolu zikirdendir" (Âl-i 
İmran, 58). 


Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: (oL 
Birinci Mesele 


Âyetteki "Bunları" sözü daha önce geçmiş olan Hz. İsa, Hz. Zekeriyya ve diğer 
zatlarla ilgili kıssalara işaret etmektedir. Bu kelime mübtedâ olup, "Onu 
okuyoruz" lafzı onun haberidir. "Ayetlerdendir" ifâdesi ise ikincj haber yahut, 
mahzüf bir mübtedanın haberidir. Buradaki kelimesininanlamında olup, «jlsî 
lafzının onun sılası ve o lafzının onun haberi olması caizdir. (Buna göre mânâ, 


"Sana okuduğumuz bu şeyler âyetlerdendir" şeklinde olur.) [102] 


İkinci Mesele 


"Tilâvet" ve "Kasas" kelimeleri, mânâ bakımından aynıdır. Çünkü her ikisi de, 
"bir şeyin peşi sıra başka birşey söyleme" mânasına gelir. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, bu âyette ve "Sana Musa 'nm haberini okuyoruz" (Kasas, 3) âyetinde 
"tilaveti" (okumayı), "Biz sana kıssaların en güzelini anlatıyoruz" (Yusuf. 3) 
âyetinde de "Kasas"ı (anlatmayı) zatına nisbet etmiştir. Bütün bunlar, Allah 
Teâlâ'nın, meleğin vahiy getirip okumasını, kendi okuması gibi saydığını 
göstermektedir. Bu ise, vahiy meleğini büyük bir şekilde şereflendirme ve 
yüceltmedir. Bu güzel ve yerinde olmuştur. Çünkü Cebrail (a.s)'in okuması, 
kesinlikle farksız olarak Allah'ın emri ile olunca, bu, Hak Teâlâ'ya nisbet 


edilmiştir. L03] 


Üçüncü Mesele 


Âyette geçen "Âyetlerden" kelimesinin bu, "Kur'ân'ın âyetlerindendir" 
mânasında olması muhtemel olduğu gibi, yine "Senin peygamberliğinin 
kesinliğini gösteren âyetle.'den (mu'cizelerden)dir. Çünkü bunlar, ancak bir ilâhi 
kitaptan okuyan ya da kendisine vahyedilen bir kimsenin bilebileceği 
haberlerdir. Aşikardır ki sen ne yazı yazabiliyor ne de okuyabiliyorsun. 
Binâenaleyh geriye bunun, bir vahiy olduğunu söylemekten başka bir yol 


kalmaz" mânâsında olması da muhtemeldir. H04 
Hakim Kelimesinin Mânâsı 


"Hikmet dolu zikirden.." sözü hakkında iki görüş vardır: 

a) Bundan murat, Kur'ân-ı Kerim'dir. Kur'ân'ın, "hikmet dolu zikir"olarak 
vasfedilmesinde birkaç izah şekli bulunmaktadır: 

1- Buradaki kelimesi (kadir, muktedir) (âlim, mutlak ilim sahibi) kelimelerinin 
(anlamında olmaları) gibi (hükmeden) mânasındadır. Buna göre, kendisinden 
hükümler elde edilmesi anlamında, Kur'ân, Hâkim, 'dir. 

2- Bunun mânâsı, "Telifinde, nazmında ve ihtiva ettiği ilimlerin çokluğunda 
hikmet sahibi..." şeklindedir. 

3- "Hakim" kelimesinin mânasımuhkem, sağlam, korunmuş, muhafaza 
edilmişedir. Buna göre buradaki, mânâsmdadır. 

Ezheri şunu söylemiştir: "Bu mâna, Arapça'da şuyü bulmuş olan bir mânadır. 
Çünkü, senin e (hükmettim..) ifâden, mâna bakımından muhkem yaptım, 


yanlıştan korudum, sağlamlaştırdı m) yerine geçmektedir. Böylece mâna, aslına 
döndürülmüş oldu. kur'ân'ın muhkem olmasının mânası ise, O'nun, kendisine 
herhangi bir bozukluğun ânz olmasından, yol bulmasından korunmuş ve 
muhkem kılınmış olmasıdır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "âyetleri muhkem kılınım) 
buyurmuştur. 

4- İhtiva ettiği hüküm ve hikmetler sebebiyle, Kur'ân'ın hikmeti söylediği, 
hikmeti dile getirdiğinin söylenrnesidir. Binâenaleyh, bu yorum itibariyle, 
"Hakim" olarak vasfedilmiştir. 

b) Buradaile kastedilen Kur'ân'dan başka bir şeydir ki, bu da peygamberlere 
indirilen kitapların hepsinin kendisinden aktarılmış olduğu "Levh-i Mahfüz"dur. 
Cenâb-ı Hak burada, bu kıssaları, orada, Levh-i 


Mahfüz'da yazılmış olan şeylerden olmak üzere indirdiğini haber vermiştir. 105 
Hz. Âdem İle Hz. İsa Arasındaki Benzerlik 


"Muhakkak ki İsa'nın hâli de, Allah katında, Âdem'in hâl! gibidir. Allah onu 
(Âdem'i) topraktan yarattı. Sonra ona "ol!" dedi, o da oluverir." (Âl-i İmran. 59). 
Müfessirter, bu âyetin, Necrân heyeti Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında 
bulunuyorken nazil olduğunda ittifak etmişlerdir. Hristiyanların ileri sürmüş 
oldukları şüphelerden bir tanesi de, şöyle demeleriydi: 

"Ey Muhammed, sen Hz. İsa'nın beşerden bir babası olmadığını kabul ettin.. O 
zaman da, onun babasının Allah olması gerekir!" 

"Âdem'in, muhakkak ki ne babası, ne de annesi vardı... Bunun için de, 

onun Allah'ın oğlu olması gerekmemişti... Hz. İsa için söylenecek söz de bunun 
gibidir.." İşte, sözün neticesi budur. 

Yine, Allahu Teâlâ'nın Hz. Âdem'i topraktan yaratması caiz olunca, Hz. İsa'yı da 
Meryem (a.s)'in kanından yaratmış olması niçin caiz olmasın? Bu, akla daha 
yakındır. Çünkü, ana rahminde birikmiş kan damlasından bir canlının doğması, 
onun kuru topraktan meydana gelmesinden akla daha yakın görünmektedir. İşte, 


sözün özü budur. Sonra, burada birkaç mesele vardır: [106] 
Birinci Mesele 


buyruğunun anlamı, "Onun durumu ve hâli, Âdem'in hâli gibidir" şeklindedir. 
Bunun bir benzeri de i âyetidir. Yani, "Müttaküere va'adolunan cennetin sıfatı..." 


(Ra'd, 35)demektir. HOZ] 


İkinci Mesele 


"Allah onu (Âdem'i) topraktan yaratti" buyruğu kelimesinin sılası ve sıfatı 
değildir. Fakat, "Hz. Âdem'in durumu" tefsir etmek üzere 

gelmiş, müste'nef bir haberdir. Zeccâc şöyle demiştir: Bu, senin, herhangi bir 
yönden ona benzediğini kastederek söylediğin"Senin durumun, Zeyd'in durumu 
gibidir" tabiri gibidir. Sonra da, Zeyd'in durumunu haber verip "şunu, şunu 


yaptı.." dersin. [108] 


Üçüncü Mesele 


Bil ki akıl, insan için, bir ilk babanın bulunmasının gerekli olduğunu 
göstermektedir; aksi takdirde her 

çocuktan önce bir babanın bulunması, ama bu babaların kendisine râci' olacağı 
bir ilk babanın olması gerekirdi ki, bu imkânsızdır. Kur'ân-ı Kerim, bu ilk 
babanın, bu âyet-i kerimede olduğu gibi, Hz. Âdem olduğuna delâlet etmekte ve; 
"Ey insanlar, sizi tek bir nefisten yaratan, ondan da yine onun zevcesini vücüda 
getiren Rabb'tnizden ittikâ ediniz" (Nisa. i) ve 'Sizi bir tek nefisten yaratan ve 


bundan da eşini yaratan O'dur" (Araf, 189) buyurmaktadır. [109] 
Hz. Âdem'in Topraktan Yaratılması ve Bunun Hikmetleri 


Sonra, Allahu Teâlâ Hz. Adem'in yaratılışının keyfiyyeti hususunda birçok vecih 
zikretmiştir: 

a) O, bu âyette de belirtildiği gibi, topraktan yaratılmıştır. 

b) O, sudan yaratılmıştır. Allahu Teâlâ, "O, sudan bir beşer yaratıp da, onu soy 
sop haline getirendir" (Furkan, 54) buyurmuştur. 

c) O, çamurdan yaratılmıştır. "Ki O, yarattığı her şeyi güzel yapan, insanı 
yaratmaya da çamurdan başlayandır. Sonra O, bunun zürriyetini hakîr bir sudan 
meydana gelen nutfeden yapmıştır" (Secde, 7-e). 

d) O, çamurdan elde edilmiş bir hülâsadan, özden yaratılmıştır. Allahu Teâlâ 
şöyle buyurmuştur: "Andoisun, biz İnsanı çamurdan (süzülmüş) bir hülâsadan 
yarattık. Sonra onu, sarp ve sağlam bir karargâhta bir nutfe yaptık" 

(Mû'minun, 12-13). 

e) O, cıvık bir çamurdan yaratılmıştır. Allahu Teâlâ, "Andolsun ki biz onları, 
cıvık bir çamurdan yarattık" (Sa«ât. n> buyurmuştur. 


f) O, salsâl'dan, kuru bir çamurdan yaratılmıştır. "Andolsun, biz insanı kuru bir 
çamurdan, süretlenmiş bir balçıktan yarattık" (Hicr, 26) buyrulmuştur. 

g) İnsan, "acele"den yaratılmıştır. "İnsanlar aceleden yaratılmıştır" (Enbiya, 37). 
1) Allahu Teâlâ şöyle buyurmuştur: "Andolsun ki biz insanı, bir meşakkat içinde 
yarattık" <Beied, 4). 

Hükemâ şöyle demiştir. Âdem'in topraktan yaratılması, birçok sebepten 
dolayıdır: 

1- Mütevazi olsun diye. 

2- Örtücü ve bağışlayıcı olsun diye... 

3- Toprağa çok bağlı olsun diye.. Çünkü Hz. Âdem, yeryüzündekilere halife 
olmak için yaratılmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki, ben, yeryüzünde 
bir halife yaratacağım" (Bakara. 30) buyurmuştur. 

4- Allahu Teâlâ kudretini izhâr etmek istedi ve bundan dolayı, cisimlerin en çok 
ışık saçanı olan ateşten şeytanları yaratarak, onları dalâletin karanlıklarına 
müptelâ kıldı; cisimlerin en latifi olan havadan melekleri yaratarak, onlara son 
derece büyük güç ve kuvvet verdi; cisimlerin en kesifi olan topraktan Adem 
(a.s)'i yarattı, sonra ona muhabbet, marifet, nör ve hidâyet verdi; deniz sularının 
dalgalarından gökleri yaratıp, onu havaya asılı bıraktı.. İşte bütün bunları, 
bunların yaratılışı, Allahu Teâlâ'nın hiçbir şeye ihtiyacı olmaksızın müdebbir ve 
hiçbir şeye başvurmaksızın da hâlık olduğuna apaçık bir delil ve burhan olsun 
diye yaratmıştır. 

5- İnsan, şehvet, gazab ve ihtiras ateşini söndürsün diye topraktan yaratılmıştır. 
Çünkü bu tür ateşler, ancak toprak ile söner. O'nun sudan yaratılışı 

ise, kendisinde, eşyanın şekilleri tecelli edebilecek bir saflık ve arılıkta olsun 
diyedir. 

Sonra, Allahu Teâlâ, yoğun olan latif olanla karışıp da, çamur haline gelsin diye, 
suyla toprağı birbirine katmıştır. Bu, "Ben muhakkak çamurdan bir insan 
yaratıcıyım" (Sad. 7) âyetinin ifâde ettiği husustur. 

Hak Teâlâ dördüncü mertebede, "Andolsun, biz insanı çamurdan (süzülmüş) bir 
sülâleden yarattık" (Mü'mfcmn, 12) buyurmuştur. Buradaki sülâle kelimesi, ism- 
i meful manasındadır. Çünkü "sülâle", çamurun cüzlerinin en latif ve iyi 
kısmından süzülüp, alınmış olandır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, altıncı mertebede, insan için şu üç nevi sıfatı zikretmiştir: 

a) O, salsâldandır. Salsâl: Hareket ettirildiği zaman içinden ses veren çömlek 
gibi, çın çın ses çıkaran kuru şey demektir. 

b) Hame'dendir. Hame, bir müddet su cinde kalıp, rengi siyahlaşan şey demektir. 
c) Kokusu değişmiş olandır. Nitekim Cenâb-ı Allah, "İşte yiyeceğine, içeceğine 


bak, henüz bozulmamıştır" (Bakara, 259) buyurmuştur. 
Hz. Âdem'in yaratılışıyla ilgili zikredilmiş olan âyetlerin arasını te'lif etmek için 


söylenebilecek olan sözün hepsi budur. H10] 
Âdem'in Yaratılması, Ona "Ol!" Emri Verilmesinden Önce Görünüyor? 


Âyette bir problem vardır ki, o da şudur: Allahu Teâlâ, "Allah onu (Âdem'i) 
topraktan yarattı. Sonra ona 

"ol!" dedi, o da oluverir" buyurmuştur. Bu ifâde, Hz. Adem'in yaratılmasının, 
Allahu Teâlâ'nın ona söylemiş olduğuözünden önce olmasını gerektirir. Bu ise, 
caiz değildir. 

Âlimler buna birçok şekilde cevap vermişlerdir: 

1- Ebü Müslim şöyle demiştir: "Biz, "halk" kelimesinin takdir ve tesviye 
mânasına geldiğini ve mânasının, Allah'ın onun meydana geleceği keyfiyeti 
bilmesi ve bunu, belli ve mahsüs bir biçimde meydana getirmeyi murad etmesi 
anlamına geldiğini beyân etmiştik.. Bütün bunlar, ezelden ebede kadar mevcut 
olan bir öncelik olarak, Hz. Âdem'in yaratılışından önce bulunurlar. Allahu 
Teâlâ'nın"ol!" sözü ise, O'nun Hz. Âdem'i varlık âlemine sokmasından 

ibarettir. Böylece Hz. Âdem'in yaratılışının sözünden önce olduğu sabit olmuş 
olur." 

2- Bu, Kâdi'nin istinat etmiş olduğu cevaptır. Buna göre, Allahu Teâlâ, Hz. 
Adem'i çamurdan yaratmış, sonra da ona"ol!" demiş.yani ona can vermiştir. 
Nitekim Allahu teâlâ, "Sonra onu başka bir yaratılışla İnşâ ettik" (Müminun, 
I4)buyurmuştur. Eğer, âyetteki sözünün mansüb zamirinin kelimesine râci 
olduğu; Hz. Âdem'in de toprak halindeyken henüz mevcut olmadığı söylenirse, 
Kâdi buna şöyle diyerek cevap vermiştir: "Bilâkis, o sırada o mevcut idi. Ama, 
ona can verilmesi daha sonra idi. Canın kendisi ise, Adem'in kendisi değildir." 
Bu cevap zayıftır, çünkü Âdem (a.s) sırf belli bir şekle göre şekillenmiş olan 
cisimlerden ibaret değildir. Bilâkis, o, hususi ve kendisine has olan başka bir 
kimlikten ibarettir. Bu da, dengeli bir mizaç veya nefstir... Söz, buradan "nefs" 
nedir konusuna geçer ki, şüphe yok ki bu da en gızli-kapalı mes'elelerden 
birisidir. 

Buradaki doğru cevap, şöyle denilmesidir: Hz. Âdem'in heykeli, yakın bir 
zamanda Hz. Âdem olacak bir durumda bulunduğu için, Allah onu, ileride 
meydana gelecek olan, olmuşcasına adlandırması kabilinden, "Âdem" diye 
isimlendirmiştir. 

3- Âyet-t kerimedeki ona "oli" dedi o da oluverir'/ sözü, bu hadisenin, önceki 


hadiseden sonra olduğunu gösterir. Nitekim, , "Sonra "(Sonra da, iman 
edenlerden olmaktır...)" (Beled, ^âyetinde de böyledir. 

Mesela birisi, "Zeyd'e bu gün bin (dirhem, dinar) verdim, sonra, ona dün ikibin 
(dirhem, dinar) verdim.." derse, onun bundan maksadı, "Ona bu gün bin dirhem 
verdim; sonra ben size haber veriyorum ki, ben ona dün ikibin dirhem 
vermiştim.." demek olur. "Allah onu (Âdem'i) topraktan yarattı" buyruğu da 
böyledir. Bunun mânası şudur: "Allah onu, tam ve noksansız bir yaratılışla 
yarattı.. Sonra Allah size, "Ben onu, ona JS* "ol!" demek suretiyle yarattım..." 


diye haber veriyor.." w] 
Beşinci Mesele 


Âyetteki diğer bir müşkil de şudur: Ayette "Sonra ona "oll" dedi o da oluverdi" 
denilmesi gerektiği hâlde, Atlahu Teâlâ niçin böyle demedi de, o da oluverir" 
buyurdu? 

Cevap: Bu sözün te'vili şudur: Buradaki, ifâdesi, mânâsındadır. Yani, "Ey 
Muhammed, bil ki, Rabb'inin kendisine "ol!" dediği şey, mutlaka otur, nitekim 


oldu da." H2] 


"Hak, Rabb'İndendir. Öyleyse sen, şüphecilerden olma!' (Âl-i İmran, 60). 
Bu âyetle ilgili bazı meseleler vadır: 013] 


Birinci Mesele 


Ferrâ ve Zeccâc şöyle demişlerdir: "Buradaki kelimesi, mahzüf bir mübtedânın 
haberi olup, mânâsı da, "İsa'nın sana haber verdiğimiz kıssası"; veya"İsa'nın 
durumuyla ilgili bu haber, haktır" şeklindedir. Bu bilindiği için, mübtedâ hazfedil 
mistir. 

Ebü Ubeyde, "Bu, önceki sözün bitmesinden sonra gelen bir "müste'nef" 
(başlangıç) kelimedir. Haberi ise, kelimesidir. Bu "Hak, Allah'tandır; bâtıl ise, 
şeytandandır" demen gibidir" demiştir. 

Diğer alimler İse kelimesi, mahzüf bir fiilin faili makammdadır" demişlerdir. 
Yani"Sana hak geldi" demektir. 

Yine bu kelimenin, (mukadder) sıfat (ism-i fail) ile merfü olduğu da 
söylenmiştir. Bu durumda ifâdede bir takdim ve tehir bulunur. Bunun takdiri ise 


"Hak, senin Rabb'inden olduğu halde, sakın... olma" şeklindedir. U14 


İkinci Mesele 


ŞuPne etmek demektir. İbnu'l-Enbari, bu kelimenin, koyunu ve deveyi 
sağdığında, Arapların söylemiş olduğu "Deveyi ve koyunu sağdım" ifâdesinden 
alınmıştır. Buna göre şüphe eden kimse, şüphesi sebebiyle, sağılması sırasında 
sütün hızlanması gibi, bir mücadeleyi hızlandırıp cezbeder, mücadeleye 
sebebiyyet verir. Nitekim, bir kimse birisiyle mücadele edip çekiştiğinde denilir. 
Buna göre sanki o kişi, ötekinin 


"Şükr, daha İazla nimeti celbeder" denilmiş olması da bundandır. H15] 
"Sakın Şüphe Etme" Demenin Mânası 


Âyette geçenkelimesi hakkında iki açıklama yapılmıştır: " 

a) Ebu Müslim şöyle demektedir: "Bundan murad, hristiyan ve yahudilerin 
dediği değil, Hz. İsa'nın sana indirmiş ve bildirmiş olduğum şu haberidir" 
şeklindedir. Çünkü hristiyanlar, "Hz. Meryem bir ilâh doğurdu" demişler; 
yahudiler de Hz. Meryem'e iftira edip, bu çocuğu, Hz. İsa'yı Marangoz Yusuf'a 
nisbet etmişlerdir. Bunun üzerine de Allah Teâlâ, Kur'ân'da, Hz. İsa ile ilgili 
olarak indirdiği o şeyin hak ve hakikat olduğunu beyan ederek, bu hususta şüphe 
etmeyi yasaklamıştır. 

Âyet-i kerimede geçen kelimesi, şek ve şüphe manasında olan M kelimesinin, 
babından ism-i failidir," 

b) Bu tabirden murad, "Bu meselenin izahı konusunda hak olan şey, bizim 
zikrettiğimiz darb-ı meseldir. Bu da, Hz. Âdem (a.s)'in kıssasıdır. Çünkü bu 
meseleyi izah etmek için, bu hadiseye (yani Hz. Âdem kıssasına) sarılmaktan 


daha güçlü bir beyân ve burhan bulunmamaktadır. D16] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Öyleyse sen, şüphecilerden olma!" buyruğu, âyet-i kerimenin 
zahirine göre, Hz. Peygamber'e yapılmış bir hitaptır. 

Bu da, âyet-i kerimenin zahirine göre, Hz. Muhammed'in kendisine indirilen 
şeyin doğruluğu hususunda şüpheye düşmüş olmasını gerektirir ki, bu caiz 
değildir. Âlimler bunun cevâbı konuşunda ihtilâfa düşmüşlerdir. Onlardan 
bazıları şöyle demişlerdir: Bu hitabın zahiri her ne kadar Hz. Muhammed'e 


yöneltilmiş ise de, mâna bakımından ümmetine yapılmıştır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak bir başka âyet-i kerimede, "Ey peygamber, kadınlarınızı boşadtgımz 


zaman..." (Talâk, 1) buyurmuştur. H7 Bazıları da bunun sadece Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e bir hitâb olduğunu söylemişlerdir. Buna göre mâna, "Yakini ve kat'i 
inancına ve önceden olduğu üzere şüphe etmeme halini sürdürmeye devam et!" 


şeklindedir. (18) 
Hristiyanlara Mübahele Teklifi 


"Sana (bu) ilim geldikten sonra, kim seninle onun hakkında çekişirse, de ki: 
"Gelin, oğullarımızı ve oğullarınızı; kadınlarımızı ve kadınlarınızı, kendimiz ve 
kendinizi çağıralım, sonra, duâ edelim de, Allah'ın lanetini yalanalartn üstüne 
salalım..." (Âl-i imran, 61). 

Bil ki Allahu Teâlâ bu sürenin başında, hristiyanların (Hz. Meryem'in)' Allah'ın 
zevcesi, Hz. İsa'nın da O'nun oğlu olduğu şeklindeki iddialarının yanlış ve 
bozukluğuna delâlet eden birçok kat'i deliller zikretmiş; bunun peşinden de tam 
ve kusursuz araştırma yoluyla onların bütün şüphelerine cevap olacak 
açıklamaları getirmiş ve sözünü, onların sözlerinin bozukluğunu kesinkes ortaya 
koyacak ve nihayete erdirecek şu nükteyle sona erdirmiştir: Hz. Adem'in, beşer 
olan bir baba ve annesinin olmamasından, O'nun Allah'ın oğlu gerekmediğine 
göre, Hz. İsa'nın, beşer olan bir babasının olmamasından da O'nun Allah'ın oğlu 
olması gerekmez... Allah bu tür şeylerden yüce ve münezzehtir... Hz. Âdem'in 
topraktan yaratılmış olması, aklın almayacağı bir şey olmadığına göre, Hz. 
İsa'nın da, annesinin rahminde bir araya gelmiş ve toplanmış kandan yaratılmış 
olması da, aynı şekilde imkânsız görülecek bir durum olmaz.. Âdil olup, hakkı 
tedkik eden ve araştıran herkes, bu izahın son derece açık olduğunu anlar. İşte bu 
sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, "Bu açık seçik delillerden, net ve berrak 
cevaplardan sonra kim kalkar da seninle mücadele ederse, onlarla konuşmayı kes 
ve onlara inatçılara yapılacak şekilde muamele et.. Bu muamele de, senin onları 
"mülâane" (karşılıklı lânetleşme)'ye çağırmandır" buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hak, müteakiben de, 

"De ki: Gelin, oğullarımızı ve oğullarınızı; kadınlarımızı ve kadınlarınızı ve 
kendimiz ve kendinizi çağıralım, sonra, duâ edelim de, Allah'ın lanetini 
yalancıların üstüne salalım..." buyurmuştur. Sonra burada birkaç mesele vardır: 


[119] 


Râzi'nin Bir Hristıyan Bilgin İle Münakaşası 


Ben Harzem'de iken bana, kendi dini konusunda çok bilgili ve derin alim 
olduğunu iddia eden bir hristiyanın gelmiş olduğu haber verildi.. Bunun üzerine 
ben kalkıp onun yanına giderek söze başladım. 

O bana, "Hz. Muhammed'in peygamberliğinin delili nedir?" deyince, ben de 
ona Hz. Musa ve Hz. İsa ile diğer bütün peygamberlerin elinde mu'cizeler 
zuhur etmiş olduğu bize nakledildiği gibi, Hz. Muhammed (s.a.s)'in elinde de 
mu'cizeler zuhur etmiş olduğu bize nakledilmiştir. Bu durumda biz, eğer tevatürü 
reddetsek veya onu kabul edip, ama "Mu'cize peygamberin doğruluğuna delâlet 
etmez" desek, bu durumda diğer peygamberlerin nübüvveti de bâtıl olur. Eğer, 
tevatürün doğruluğunu kabul edip mu'cizenin de peygamberin doğruluğuna 
delâlet ettiğini ikrar ve tasdik eder; sonra bu iki durumun Hz. Muhammed için de 
söz konusu olduğunu söylersek, delilde eşitliğin bulunması durumunda, 
medlulde de mutlaka eşitlik ve müsavat bulunacağı zaruretinden dolayı, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in de nübüvvetini kesinlikle itiraf edip kabul etmek vacip 
olur..." dedim. Bunun üzerine hristiyan, "Ben Hz. İsa'nın bir peygamber 
olduğunu söylemiyorum; bilakis ben onun bir ilâh olduğunu söylüyorum" 
deyince, ben de ona şunları delil getirdim: 

A- "Peygamberlik konusunda söz edebilmek için, mutlaka önceden ilâhın tanınıp 
bilinmesi gerekir. Senin söylemiş olduğun bu şey bâtıl ve asılsızdır. Bunun böyle 
olduğuna şu hususda delâlet eder: İlâh, zâtı gereği vâcibu'l-vücüd (varlığı 
zorunlu) olan bir "varlık"tan ibarettir. Binâenaleyh, ilâhtn bir cisim, uzayda bir 
yer işgal eden bir varlık ve bir araz olmaması gerekir.. Halbuki İsa, yok iken 
yaratılan; sizin iddianıza göre, diriyken öldürülen; başlangıçta çocuk; daha sonra 
gelişip serpilen, daha sonra da delikanlı olan, yeyip içen, def-i hacette bulunan, 
uyuyup sonra da uyanan cismani bir beşer olan şu şahıstan ibarettir! Aklın 
bedâhetiyle, sonradan meydana gelen (muhdes)in kadim; muhtaç olanın, gani, 
müstağni; mümkin bir varlık olanın vâcibu'l-vücüd ve değişenin de, daim ve 
değişmez olamayacağı hakikati zihinlerde yerleşmiş ve sübut bulmuş bir 
gerçektir. 

B- Sizler, yahudilerin, Hz. İsa'yı yakalayıp çarmıha gerdiklerini, O'nu çarmıh 
üzerinde diri olarak bıraktıklarını, kaburgalarını paramparça ettiklerini; O'nun 
ise, onlardan kaçıp saklanma hususunda çareler aradığını ve onlar O'na bu 
şekilde işkenceler yaparken, O'nun çok şiddetli çığlıklar atmış olduğunu kabul 
ve itiraf ediyorsunuz.. İmdi eğer o bir ilâh olmuş olsaydı veya ilâh O'na hulul 
etmiş, girmiş olsaydı veyahut da onda, ilâhtan bir cüz bulunmuş olsaydı, o 


kendisini onlara karşı müdafâa eder ve hatta onları adamakıllı imha ederdi. Bu 
durumda, onların yapmış olduğu bu muameleden dolayı çığlıklar atmaya ve 
onların elinden kaçıp kurtulmak için çareler ve yollar aramaya ne ihtiyaç var? 
Allah'a yemin ederim ki, ben son derece hayret ediyorum! Aklı olan bir kimse, 
bu sözü nasıl söyleyebilir ve bu sözün doğruluğuna nasıl inanabilir? Aklın 
bedaheti de, neredeyse bu görüşün yanlışlığına şehâdet etmektedir. 

C- İlahın, ya müşahede edilen şu cismani şahıs olduğu yahut ilâhın tamamiyle 
bu cisme hulul ettiği, veyahut da ilâhın bir cüzünün ona hulul ettiği söylenebilir.. 
Bu her üç kısım da bâtıldır. 

Birincisi bâtıldır, çünkü âlemin ilâhı o cisim olsa ve yahudiler de onu öldürmüş 
olsa, bu yahudilerin âlemin ilâhını öldürmüş olduğuna hükmetmek olurdu. Bu 
durumda âlem, nasıl ilansız kalabilir. Sonra, insanların en alçağı ve en rezili 
yahudilerdir; binâenaleyh, yahudilerin öldürmüş olduğu o ilâh, son derece âciz 
bir ilâh olmuş olur. 

İkincisi de bâtıldır, çünkü ilâh ne cisim, ne de araz olmadığı için, onun cisme 
hulul edip girmesi de imkânsız olur. Eğer ilâh cisim olsa, bu durumda ilâhın bir 
başka cisme hulul etmiş olması, ilâhın cüzlerinin o cismin cüzlerine karışmış 
olmasından ibaret olur. Bu da, o ilâhın cüzlerinin o ilâhtan ayrılabilmesini iktiza 
eder. Eğer ilâh bir araz olursa, bu durumda da bir mahalle, bir yere muhtaç olur. 
Böylece de ilâh başka bir şeye muhtaç olmuş olur ki, bütün bunlar İse zayıf ve 
tutarsız şeylerdir. 

Üçüncüsü de imkânsızdır, çünkü ulühiyyetin tahakkuku hususunda o cüze itibar 
edilmiş olsaydı, o cüzün ilâhtan ayrılması hâlinde, ilâhın ilâh olarak kalmaması 
gerekirdi. Eğer, ulühiyyetin tahakkuku konusunda o cüze itibar edilmemiş 
olursa, bu durumda o, ilâhtan bir cüz olmuş olmaz. 

Böylece, mezkur her üç kısmın da fasit olmuş olduğu sabit ve bu sebeple, 
hristiyanların görüşü de, bâtıl ve temelsiz olmuş olur. 

D- Hz. İsa (a.s)'nın Allah'a ibâdet edip O'na itaat hususunda son derece istekli 
olmuş olduğu, tevâtüren sabittir. Eğer, Hz. İsa ilâh olmuş olsaydı, bu imkânsız 
olurdu. Çünkü ifân, kendisine ibâdet etmez. İşte bütün bunlar son derece acık- 
seçik izahlar olup, hristiyanların görüşlerinin yanlışlığına apaçık bir biçimde 
delâlet ederler." 

Sonra o hristiyana, "Hz. İsa'nın bir ilâh olduğuna delâlet eden şey nedir?" 
dediğimde, o, "Ölüleri diriltip, anadan doğma körler ile alacalı hastaları 
iyileştirmesi gibi hususların, elinde zuhur edip meydana gelmesidir. Bu gibi 
hususlar ise, ancak bir ilah kudretiyle meydana gelebilecek şeylerdir..." dedi. 
Bunun üzerine ben kendisine, "Delilin bulunmamasından, medlulün de 


bulunmamasının gerekmediğini kabul edip etmediğini" sordum. "Eğer kabul 
etmezsen, bu, ezelde âlemin bulunmamasından, yaratıcının da bulunmadığını 
söylemen anlamına gelir.. Eğer, "delilin bulunmamasından medlulün de 
bulunmaması gerekmez" kaidesini kabul edersen, bu durumda ben derim ki 
ilâhın, Hz. İsa'nın bedenine girmesini mümkün gördüğüne göre, o halde ilâhın, 
benim, senin, her canlı, her cansız ve her bitkinin bedenine hulul etmediğini 
nereden ve nasıl biliyorsun?" dedim. O, "Aralarındaki fark açıktır. Çünkü ben, 
bu hululün meydana geldiğine karar verdim.. Çünkü, o acayip ve şaşırtıcı şeyler 
Hz. İsa'nın elinde zuhur etmiştir. Halbuki, bu tür fiiller ne senin, ne de benim 
elimde zuhur etmez.. Böylece de, böyle bir hululün benimle senin hakkında söz 
konusu olamayacağını anlamış oluruz" dedi. Bunun üzerine ben kendisine, "İşte 
şu anda, benim, "delilin bulunmamasından, medlulün de bulunmaması 
gerekmez" şeklindeki sözümün mânâsını anlamadığını gösterdin. Çünkü, o 
mu'cizelerin zuhur etmesi, İlâhın Hz. İsa'nın bedenine hulul ettiğine delâlet eder. 
Bu mu'cizelerin senden ve benden zuhur etmemesinde ise, ancak bu delilin 
bulunmaması söz konusudur. Binâenaleyh, delilin bulunmamasıdan medlulün 
bulunmaması gerekmediği sabit olunca, o tür harikulade şeylerin senden ve 
benden sudur etmemesinden, hululün, benim, senin, köpek, kedi, fare... hakkında 
mümkün olmaması gerekmez" dedim.. Sonra sözüme devamla, "Allah'ın zâtının, 
köpeğin ve sineğin bedenine girebileceği hükmüne kail olan, götüren bir 
mezhebin, son derece adi ve bozuk olduğunu..." söyledim. 

E- Sonra, sopanın yılana dönüşmesi, ölünün diriitilmesinden aklen daha uzak ve 
zor bir ihtimaldir. Çünkü, ölünün bedeni ile dirinin bedeni arasındaki münasebet 
ve benzerlik, sopayla ejderhanın bedeni arasındaki münasebetten daha fazladır. 
Binâenaleyh, sopanın ejderhaya dönüşmesinden Hz. Musa'nın bir ilâh veya 
ilâhın oğlu olması gerekmediğine göre, ölüleri diriltmenin ulühiyyete delâlet 
etmemesi, daha uygun ve evlâ olan bir haldir. İşte bunu söylediğim an, 


hristiyanın dili tutuldu, söyleyecek birşey bulamadı.. Allah en iyi bilendir. H20] 
İkinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Necrân hristiyanlarına deliller 
getirip, sonra onlar da cehalet ve tanımamalarında ısrar edince, Hz. Peygamber 
(s.a.s), onlara "Eğer getirdiğim delilleri kabul etmezseniz, şunu biliniz ki Cenâb-ı 
Hak bana, sizinle lânetleşmemi emretmiştir" dedi. Bunun üzerine onlar, "Ey 
Ebu'l-Kâsım! Hele bir dur da, arkadaşlarımızın yanına varıp, bu hususu aramızda 
konuştuktan sonra, tekrar sana gelelim.." dediler. Gidip arkadaşlarıyla 


görüştüklerinde kraldan sonra gelen ve içlerinde söz sahibi olan kimseye: "Ey 
Abdu'I-Mesih, söyle bakalım ne dersin?" dediler. Bunun üzerine o, "Ey hristiyan 
topluluğu, Allah'a yemin ederim ki, siz Hz. Muhammed'in gönderilmiş bir 
peygamber olduğunu anladınız. Yine O'nun, sizin sahibiniz (Hz. İsa )hakkında 
hak olan sözü ve görüşü getirdiğine de yemin ederim. Yine Allah'a yemin ederim 
ki, herhangi bir peygamberfe iânetleşmeye giren topluluğun ne yaşlısı sağ kalır, 
ne çocukları büyür (hepsi mahvolur). Yine yemin ederim ki, eğer siz bu işe 
girişirseniz, sizin soyunuz ve nesliniz kurur ve tükenir: Ama, bundan kaçınır, 
dininiz üzre yaşamaya devam eder ve bulunduğunuz hali sürdürmeye devam 
ederseniz, o adamla (Hz. Muhammed) anlaşın ve memleketlerinize geri 
dönün!.." dedi. 

Bu esnada, Hz. Peygamber (s.a.s) de, üzerinde siyah kıldan bir örtü, futa olduğu 
halde evinden dışarı çıkmıştı.. Hz. Hüseyn'i kucağına almış, Hz. Hasan'ı elinden 
tutmuş, Hz. Fatma Hz. Peygamberin, Hz. Ali de Hz. Fatıma'nın peşindeydi... Hz. 
Peygamber şöyle diyordu: "Ben duâ ettiğim zaman, siz amin! deyiniz." Bunun 
üzerine Necrân'in piskoposa, "Ey hristiyanlar, ben karşımda öylesine yüzler 
görüyorum ki, onlar Allah'tan, bir dağı yerinden oynatıp yok etmesini isteseler, 
muhakkak ki Allah o dağı yerinden götürür. Binâenaleyh, lanetleşmeyin, aksi 
halde helak olur, yok olursunuz.. Ve yeryüzünde, kıyamete kadar tek bir 
hristiyan kalmaz.." dedi. Hristiyanlar sonra, "Ey Ebu'l-Kasım, biz seninle 
lânetleşmemeye ve dinin hususunda sana müdahale etmemeye karar verdik.." 
dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Lanetleşmediğinize göre müslüman olunuz... 
Böylece de, müslümanlarm lehine olan, sizin lehinize, aleyhlerine olan da sizin 
aleyhinize olur.." deyince, onlar bunu kabul etmediler, direttiler. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber, "En kısa zamanda sizinle savaşıp, işinizi bitireceğim" deyince, 
onlar, "Bizim, Araplarla savaşacak gücümüz yok.. Fakat sana, bini saferr bini de 
recep ayında olmak üzere, ikibin takım elbise ile, demirden yapılmış normal otuz 
zırh vermek üzere bizimle savaşmaman ve bizi dinimizde serbest bırakman 
konusunda seninle anlaşma yapmak istiyoruz..." Bunun üzerine Hz. Peygamber 
onlarla, bu şartlar altında anlaşma yaptı ve şöyle dedi: "Canımı kudret eifnde 
tutan Allah'a 

yemin ederim ki, helak o Necrânlılara öylesine yaklaşmıştı ki... Eğer onlar 
lanetleşmeye girmiş olsalardı, maymunlar ve domuzlar haline getirilecekler, bu 
vadi ateş olup onları yakacak ve Allah Necrân ve halkmm kökünü kurutacaktı.. 
Ağaçların tepelerinde kuşları bite... Bir yıla kalmayacak bütün hristiyanlar helak 
olacaklardı..." Yine Hz. Peygamber (s.a.s)'in siyah futa içinde evinden çıkıp, Hz. 
Hasan geldiğinde onu, o futanın içine soktuğu; Hz, Hüseyin, Hz. Fatıma ve Hz. 


Ali (r.a) geldiklerinde de, aynı şekilde onları da futanın içine soktuğu; daha sonra 
da "Ey ehl-i beyt, Allah sizden her türlü kirigidermek ve sizi tertemiz yapmak 
diler" (Ahzâb.33)âyetini okuduğu rivayet edilmiştir. Bil ki bu rivayet, gerek 
tefsir gerekse hadis âlimleri arasında, sıhhati konusunda âdeta üzerinde ittifak 


edilmiş gibidir. HZH 
Üçüncü Mesele 


ifâdesindeki "nüve" zamiri, Hz. İsa'ya râcidir. Bunun, bir önceki âyetteki "hak" 
kelimesine râci olduğu da söylenmiştir. Buna göre mânâ, "Hz. İsa'nın Allah'ın 
kulu ve peygamberi olduğu hususundaki bilgi sana geldikten sonra Rabb'inden 
olan bu hak hususunda kim seninle mücadele ederse..." şeklindedir. Buradaki 
ilimden maksat, ilmin bizzat kendisi değildir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
kalbindeki ilmin, buna bir tesiri yoktur. Aksine buradaki ilimden maksat, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in akli ve vahy ve tenzil yoluyla kendisine ulaşan nakfi 
delillerden zikrettikleridir. Hak Teâlâ'nın, ifâdesinin aslıseklindedir. Çünkü bu 
kelime "ulüv" masdarından ve "tefâ'ül" babındandır. Yâ harfine zamme ağır 
görüldüğü için, zamme hazfedilmiş, daha sonra da ictimâ-i sâkineynden dolayı, 
yâ harfi de hazfedilmiştir. Bu kelimenin asıl mânâsı, "yüce ve yüksek olmak" 
demektir. Buna göre "yüksek oldu" manasındadır. Fakat çok kullanıldığı için, her 
gelen varlık için "geldi" manasında kullanılmaya başlanmış ve gibi 


kullanılmıştır. [122] 


Dördüncü Mesele 


Bu âyet-i kerime Hz. Hasan ile Hz. Hüseyin'in, Hz. Peygamber (s.a.s)'in oğulları 
gibi olduğuna delâlet etmektedir. Hz. Peygamber (s.a.s), oğulları çağırmayı teklif 
etti ve Hasan ile Hüseyin'i çağırdı. Binâenaleyh Hz. Hasan ile Hz. Hüseyin'in 
onun iki oğlu gibi olması gerekir. Bunu güçlendiren bir başka delil de En'am 
süresindeki, "Onun zürriyetinden de Davud'u, Süleyman'ı, Eyyüb'u, Yusuf u, 
Musa'yı ve Harun'u hidâyete kuvuşturduk. Biz, muhsinleri (iyilik edenleri) işte 
böyle mükafaatlandmrız. Zekeriyya'ya, Yahya'ya ve İsa'ya da (böyle hidayet 
verdik)" (avam, 84-85) âyetidir. Malumdur ki Hz. İsa (a.s), babadan dolayı değil 
de anadan dolayı Hz. İbrahim (a.s)'in soyundan sayılmıştır. Böylece kızdan olan 
torunun da bazan oğul diye adlandırıtdığı sabit olmuş olur. Allah en iyi bilendir. 


[123] 


Bazı Şiilerin Hz. Ali'yi Enbiyadan Üstün Saymasının Reddi 


Rey şehri'nde, Mahmud İbn Hasan el-Humusi isminde bir adam vardı. Bu, isnâ 
aşeriyye (Şia) mezhebi muallimlerinden olup Hz. Ali (k.v)'nin, Hz. Muhammed 
(s.a.s) dışındaki bütün peygamberlerden daha üstün olduğunu iddia ediyor ve 
şöyle diyordu: 

"Bunun delili, âyetteki "Kendimiz ve kendinizi çağıralım" ifadesidir. Çünkü 
"Kendimiz" kelimesinden maksat, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bizzat kendisi 
değildir. Çünkü insan kendi kendini çağırmaz. Aksine bu tabirden murad, Hz. 
Peygamberin kendisinden başkasıdır. Âlimler o başkasının, Hz. Ali (r.a) olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Binâenaleyh âyet, Hz. Ali'nin, Hz. Peygamberin 
kendisi gibi olduğuna delalet etmektedir. Bu tabirin Hz. Peygamberin nefsinin, 
bizzat Hz. Ali'nin nefsini ifâde etmiş olması mümkün değildir. Bundan dolayı 
bundan murad, bu nefsin (kendisinin), onun kendisi gibi olmasıdır. Bu da, iki 
nefis arasında her yönden eşitliğin olmasını gerektirir. Fakat, deliller Hz. 
Peygamber'in bir peygamber, Hz. Ali'nin ise böyle olmadığına delâlet ettiği ve 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in Hz. Ali (r.a)'den daha üstün olduğuna da icmâ 
bulunduğu için, gerek peygamberlik, gerek üstünlük hususunda, bu umumi 
hükümle amel edilmemiştir. Bu iki husus dışındaki hususlarda ise bu umümi 
hükümle amel edilmiştir. Sonra icmâ Hz. Muhammed (s.a.s)'in, diğer 
peygamberlerden efdal olduğuna delâlet etmektedir. Binâenaleyh Hz. Ali'nin de 
diğer peygamberlerden efdal olması gerekir. İşte bu, bu âyetin zahiri mânası ile 
yapılan istidlal şeklidir. Âyetle bu şekilde istidlal etmeyi, bizim görüşümüzü 
kabul eden ve reddedenlerin kabul ettikleri şu hadis de te'yid eder. Hz. 
Peygamber (s.a.s), 

"İlminde Hz. Âdem'e, taatında Hz. Nuh'a, dostluğunda Hz. İbrahim'e, heybetinde 
Hz. Musa'ya, saflığında Hz. İsa'ya (benzer birisine) bakmak isteyen Ali İbn Ebİ 
Tâlib'e baksın" buyurmuştur. Bu hadis, her peygamberde ayrı ayrı bulunan 
hasletlerin Hz. Ali'de toplanmış olduğunu gösterir. Bu da, Hz. Ali'nin, Hz. 
Muhammed (s.a.s) dışındaki peygamberlerden efdal olduğuna delalet eder." 
Diğer Şiiler önceden de şimdi de bu âyetle, Hz. Ali'nin -delillerin tahsis ettiği 
özellikler dışında- Hz. Muhammed (s.a.s) gibi olduğuna İstidlal etmişlerdir. Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in nefsi, bütün sahabeden efdaldir. Binâenaleyh Hz. Ali'nin 
nefsinin (Kendisinin) de sahabeden efdal olması gerekir. Şia'nın bu husustaki 
görüşü, bundan ibarettir. 

Buna şöyle cevap verilir: Müslümanlar arasında, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, Hz. 


Ali'den daha faziletli olduğu hususunda bir icmâ bulunduğu gibi, Hz. 
Muhammed (s.a.s) zuhur etmezden önce peygamber olanların, peygamber 
olmayanlardan efdal oldukları hususunda da b., icmâ vardır. Yine müslümanlar, 
Hz. Ali (r.a)'nin peygamber olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. Binâenaleyh 
âyetin zahirinin, Hz. Muhammed (s.a.s) hakkında husüsi bir hüküm ifâde ettiği 
gibi, diğer peygamberler hakkında da husüsi bir hüküm ifâde ettiğini kesin 


olarak söylemek gerekir. (124) 
İbtihal Kelimesinin Mânası 


Âyetteki sözü "karşılıklı lanetleşelim" manasındadir. Nitekim her iki babdan 
olan şekli aynı manaya gelerek, (Topluluk birbiriyle savaştı) (Karşılıklı arkadaş 
oldular) denilir. Ayetteki "ibtihâl" (lanetleşme) ile ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

1- İbtihâl, lanet olsun olmasın, çok gayretli bir şekilde dua etmek mana-sındadır. 
Çünkü ancak duada çok gayret gösterildiği zaman denilir. 

2- Bu kelime, Arapların "Allah'ın laneti üzerine olsun" manasında söyledikleri â 
tabirinden alınmıştır. Bunun aslı da, "lanet" manasına gelen bir şeye 
dayanmaktadır. Çünkü "lanet", uzaklaştırmak ve kovmak manasındadır. 
Allah bir kimseye lanet edip, onu rahmetinden uzaklaştırdığı zaman denilir. Bu 
senin, birisi birisini ihmai ettiği zaman söylediğin "O, onu ihmal etti" sözünden 
alınmıştır. Memesine memelik bağlanmadan koğulup sürülmüş adam gibi, 
başıboş sahraya bırakılmış deve için denilir. Bu kelimenin mânasının izahı 
şudur: "Behl", gönderip başıboş bırakma manasına alındığında, sanki Allah bir 
kimseyi salıverdiği zaman, onu başıboş bırakmış ve onu kendisine havale etmiş 
gibi olur. Allah'ın kendisine havale ettiği kişi hiç şüphesiz helak olur. 
Binâenaleyh bir kimse ile mübâhele eden (lanetleşen) kişi, "eğer iş öyle ise 
Allah'ın laneti üzerime olsun" der. Yine o insan, "Allah beni bana bıraksın. Allah 
beni kendi güç ve kuvvetime terketsin." Yani "Kendi vekilliğinden ve 
muhafazasından uzak tutsun", yani "memelerinde memelik takılmamış, 
isteyen herkesin sağıp sütünü alabileceği ve kendisini koruyamayacak olan 
salıverilmiş deve gibi, muhafazasından uzak tutsun" der. Yine, yanında sopa 
bulunmayan insana da denilir ki bu, "Yanında kendisini müdafaa edeceği bir şeyi 
bulunmayan adam" manasınadır. 

Birinci görüş daha uygundur. Çünkü âyetteki p ifâdesinin mânâsı, "sonra 
gayretle dua edip, lanetin yalancıların üzerine olmasını temenni edelim" şeklinde 
olur. 

İkinci görüşe göre bu ifâdenin mânâsı, "sonra lanetleşelim ve Allah'ın lanetinin 


yalancılar üzere olmasını isteyelim" şeklinde olur ki bu bir tekrardır. (25) 
İndirilen Azapta Çocukların İmhasının İzahı 


Geriye âyet hakkında şu dört soru kalır: 

1- Çocuklar, küçük oldukları zaman, onlara ilâhi azabın inmesi caiz olmaz. 
Halbuki ilgili hadiste Hz. Peygamber (s.a.s)'in, mübâheleye daha çocuk olan Hz. 
Hasan ile Hz. Hüseyin'i de soktuğu haber verilmiştir. Bunun faydası (manası) 
nedir? 

Cevap: Âdetullah, bir kavme kökünü kurutma cezası geldiği zaman, onların 
içinde çocuklar ve kadınların da imha edilmeleri şeklinde cereyan etmiştir. 
Böylece bu, o kavmin mükellefleri için bir ceza olurken, çocuklar için bir ikâb 
olmamakta, aksine onlarm ölüm ve elemleri kavim için bir ölüm ve elem yerine 
geçmektedir. Malumdur ki, insanın çocuklarına ve ailesine karşı aşın derecede 
şefkati vardır. Çoğu kez insan, kendini çoluk çocuğuna feda edip, onlara bir 
kalkan olur. Durum böyle olunca, Hz. Peygamber s.a.s), çocuklarını ve 
ailelerini beraberinde getirmiş ve, hasmı davalarından vazgeçirme hususunda bu 
daha tesirli, hasmı korkutmada daha güçlü ve gerçeğin kendi tarafında olduğuna 


daha kuvvetli delil olsun diye, onlara da böyle yapmalarını emretmiştir. 120) 
Bu Hadisenin Nübüvvete Delâleti 


2- Bu hâdise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetinin doğruluğuna delâleı eder 
mi? 

Cevap: Bu hâdise, şu iki bakımdan Hz. Muhammed (s.a.s)'in, peygamberliğinin 
sıhhatine delâlet etmektedir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), onları azabın gelmesiyle korkutmuştur. Eğer Hz. 
Peygamber buna iyice güvenmeseydı. bu âdeta kendi kendini yalanlama 
hususunda bir çaba sarfetme olurdu. Çünkü hristiyanların mübâheleye 
yanaşmaları, sonra da azabın inmemesi durumunda, bu, haber verdiği 

hususlarda yalancı olduğunun ortaya çıkması olurdu. Halbuki Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, en akıllı İnsan olduğu malumdur. Binâenaleyh O'nun, yalan olduğunu 
ortaya çıkarabilecek bir işi yapması uygun olmaz. O, bu hususta ısrar ettiğine 
göre, azabın onların başına geleceğine son derece güvendiği için ısrar ettiğini 
anlamaktayız. 

b) Bu hristiyanlar mübâheleye yanaşmamışlardır. Tevrat ve İncil'de Hz. 
Peygamberin peygamberliğine delâlet eden şeyleri onlar bitmemiş olsalardı, 


onunla mübâhele etmekten (lanetleşmekten) geri durmazlardı. 

Buna göre eğer, "Onlar şüphe ediyorlardı; bu sebeple de, Hz, Muhammed'in 
sözünde sadık olması, böylece de zikredilen azabın başlarına gelmesinden 
korkmuş oldukları için, O'nunla lanetteşmeye girişmeyi terketmiş olduklarının 
söylenmesi niçin caiz olmasın?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu, iki yönden reddedilir: 

a) Onlar, Hz. Muhammed ile muaraza ve münazaa yapabilmek için maddi 
manevi bütün imkanlarını seferber ediyorlardı Eğer şüphe içinde olsalardı, bunu 
yapmazlardı. 

b) Bu bhristiyanlardan, onların şöyle dedikleri nakledilmiştir: "O, vallahi, 
Tevrat'ta ve İncil'de müjdelenmiş olan peygamberdir. Eğer siz onunla 
lanetteştrseniz, sizin kökünüz kurur." Binâenaleyh, bu ifâde, onların 
lanetleşmekten kaçınmalarının sebebinin, Hz. Muhammed'in Allah katından 
gönderilmiş bir peygamber olduğunu bilmeleri olduğunu açıkça göstermektedir. 
3- Kâfirlerden bir kısmı, Hz. Peygamber (s.a.s)'le lanetleşmeye girmemişler 
miydi? Nitekim onlar şöyle demişlerdi: "Ey Allah, eğerbur senin katından gelme 
bir hak ise, hemen bizim üstümüze gökten taş yağdır..." (Enaı. 32). Ama sonra, 
kesin olarak onların üzerine azab inmemişti... Burada da böyledir. Yine, onların 
başına bir azabın gelmiş olduğunu kabul etmemiz halinde bu, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Sen onların içlerinde ikenr Allah onları azâblandıncı değildir..." (Enfâi, 33) 
âyetiyle çelişik olur. 

Cevap: Hükmü hususi olan âyet, hükmü umumi olan âyetten önce gelir. 
Binâenaleyh, Hz. Peygamber (s.a.s) bu surede, açıkça belirterek azabın ineceğini 
haber verdiğine göre, durumun bu şekilde olduğuna inanmak gerekir.. 

4- Bu âyetin peşisıra gelen, "İşte bu, elbette en doğru bir haberin beyânıdır" (âh 
imran, 62) buyruğu, bu âyet ile ilgili midir, değil midir? 

Cevap: Ebü Müslim şöyle demiştir: "Bu kısım, öncesiyle irtibatlıdır. Buna göre 
"yalancılar..." (Awimran,6i(kelimesinde vakfetmek caiz değildir. Bu durumda 
âyetin takdiri,) "İşte bu, en doğru bir haberin beyânı olduğu için, Allah'ın lanetini 
yalancıların üzerine salalım.." şeklinde olur. Bu takdire göre, nin hakkı, 
harekesinin meftüh olmasıdır. Fakat 'deki lamdan dolayı kesreli olmuştur. 
Nitekimi is"Muhakkak ki o gün onların Rabb'i, onlardan hakkıyla haberdardır" 
(Adiyâi, n) âyetinde de böyledir." Diğer alimler ise, "Söz "yalancılar üzerine" 
ifadesiyle tamamlanmaktadır. Bundan sonra gelen ifâde, öncesiyle alâkası 


olmayan müstakil bir cümledir" demişlerdir. Allah en iyi bilendir. 027] 


"İşte bu, elbette en doğru bir haberin beyânıdır. Allah'tan başka hiçbir tanrı 


yoktur. Allah hiç şüphesiz yegâne galtbtir. Mutlak hüküm ve hikmet sahibidir. 
Eğer yine yüz çevirirlerse Allah, o fesatçıları elbette hakkıyle 

bilendir" (Âli İmran, 62-63). 

Bu âyetle ilgili bazı meseleler vardır: [128] 


Birinci Mesele 


Âyetteki "bu.." kelimesi, daha önce zikredilmiş olan delillere ve lanetleşmeye 
davete işarettir "En doğru bir haberin beyânıdır" buyruğuna gelince, buradaki 
kelimesi, dine irşâd eden, hakka götüren ve kurtuluşu talep etmeyi emreden 
hususları içine alan sözlerin mecmüudur. Binâenaleyh, Allahu Teâlâ, emrine tam 
bir güven üzre olsun diye. peygamberine indirmiş olduğu şeylerin apaçık hak 
olduğunu beyân etmiştir. Bu durumda, âyetteki hitâb her ne kadar Hz. 


Peygamber'e ise de, bundan murad herkestir. 1129) 
İkinci Mesele 


sözündeki hüve zamiriyle ilgili iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu zamir fasi ve te'kid zamiridir.. Buna göre, 'nin haberi ifadesidir. 

Eğer, "Fas! zamirinin başına te'kid lamının gelmesi nasıl caiz olur?" denilirse, 
biz deriz ki: Bu lamın, haberin başına gelmesi caiz olduğuna göre, fasi zamirinin 
başına gelmesi daha güzel olur. Çünkü bu lâm, mübtedâya haberden daha yakın 
olup, lamın gelmesinde aslolan da, onun mübtedânın başına gelmesidir.. 

b) Bu hüve zamiri mübtedâ olup el-kasas kelimesi onun haberi, işbu mübtedâ ve 


haberden meydana gelen cümle denin haberidir. 130) 
Üçüncü Mesele 


lafzında he harfi, aslına uygun harekeli şeklinde veyahut da sükün ileeklinde 
okunmuştur. Çünkü lâm harfi'nin bir cüz'ü olmuş, böylece de 1 (kenar) kelimesi 


gibi, tahfif edilmiş, sükün ile okunmuştur. H3 
Kıssa Kelimesi Hakkında Bilgi 


"Falanca hikâyeyi anlattı - anlatıyor - anlatmak, hikâyet etmek" denilir. Bu 
kelimenin esas mânası, bir izi takib etmektir.. Bir kimse bir başkasının izini takib 


ettiğinde denilir. Allahu Teâlâ'nın 'Kız kardeşine dedi ki: Onun izini takib et" 
(Kasas, n) ifâdesi de böyledir. Haberleri peşpeşe getirdiği ve kelâmı peşi peşine 
eklediği İçin, kıssa anlatan kimseye de denilmiştir. İştekelimesinin manası, 
"peşipeşine gelen mânaları ihtiva eden haber" demektir. 

Cenâb-ı Hak sonra "Allah'tan başka hiçbir tanrı yoktur" buyurmuştur. Bu, 
nefyin, olumsuz mânânın te'kid ve vurgulanmasını ifâde eder. Çünkü sen, 
"Benim yanımda, insanlardan birisi vardır" dediğinde, bu cümle senin yanında 
bir kimse olduğunu gösterir. Fakat, Benim yanımda, insanlardan hiç kimse 
bulunmamaktadır" dediğin zaman bu, senin yanında onlardan bir kimsenin 
bulunmadığını ifâde eder. Senin yanında onlardan birisi bulunmayınca, onlardan 
hiç kimsenin bulunmaması haydi haydi evlâdır. Böylece, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Allah'tan başka hiçbir tanrı yoktur" buyruğu, Hak ve Vâhid olan, Bir olan Allah 
(Subhanehü ve Teâlâ)'dan başka bir Tanrı'nın bulunmadığı hususunda çok 
kuvvetli bir mâna ifâde ettiği ortaya çıkmış olur. 

Cenâb-ı Hak "Allah, hiç şüphesiz yegâne gâlib-tir. Mutlak hüküm ve hikmet 
sahibidir O" buyurmuştur. Bu cümlede hristiyanların şüpheleri hususunda verilen 
cevaplara İşaret vardır. Bu böyledir. Çünkü onlar şu iki şeye dayanmışlardır: 

a) Hz. İsa, ölüleri diriltmeye, anadan doğma körler ile alacalı hastaları 
iyileştirmeye muktedir olmuştur. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki şöyle demek 
istemiştir: "Bu kadar kudret, ulühiyyet için yeterli değildir. Bilâkis, ilâh olanın, 
kendisine karşı konulamayan ve engellenemeyen bir aziz ve gâlib varltk olması 
gerekir. Halkubi sizler Hz. İsa'nın böyle birisi olmadığını kabul ve itiraf 
ediyorsunuz. Hem siz bunu nasıl iddia edebilirsiniz ki; çünkü sizler, yahudilerin 
Hz. İsa'yı öldürdüğünü söylüyorsunuz." 

b) Hristiyanlar, Hz. İsa'nın gaybtan ve benzeri şeylerden haber verdiğini, böylece 
de bir ilâh olması gerektiğini söylüyorlardı.. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki şöyle 
demek istemiştir: "Bu kadarcık ilim, ulühiyyet konusunda yeterli değildir. 
Bilâkis, ilâh olanın hakim, yani bütün malumatı ve bütün işlerin neticelerinin 
nereye varacağını bilen birisi olması gerekir." İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, 
hristiyanların bu iki şüphesine cevap vermeye bir işaret olsun diye, bu iki vasfi, 
yani "el-aziz, el-haktm" kelimelerini zikretmiştir.I Bu âyetin bir benzeri de, 
Cenâb-ı Hakk'ın bu sürenin başlarında zikretmiş olduğu, "Rahimlerde sizi 
dilediği gibi şekillendiren Odur. Ondan başka hiçbir Tanrı yoktur. O, mutlak 
galiptir, yegâne hüküm ve hikmet sahibidir" (â1-1 tmran, 6) âyetidir. 

Cenâb-ı Hak sonra "Eğer yine yüz çevirirlerse, muhakkak Allah o fesatçıları 
hakkıyla bilendir" buyurmuştur. Bunun mânâsı şudur: "Eğer onlar, Hz. İsa 
(a.s)'nın aziz, gâlib, hakim ve işlerin neticesinin nereye varacağını bilmemesine 


karşılık, Allah'ın bir olması, aziz, gâlib, bütün makdürâta kadir, hakim ve işlerin 
neticesini ve nereye varacağını bilmesi gibi kendilerine anlatmış olduğun 
şeylerden yüz çevirirlerse bil ki, onların sırf dönüp yüz çevirmeleri, ancak 
inatlarından dolayıdır. Binâenaleyh, onlarla konuşmayı kes ve onların işini 
Allah'a havale et!.. Çünkü Allah, fesat çıkaranların fesadını bilen, kalblerdeki 
bozuk gaye ve maksatlara muttali olan ve onları bunlar sebebiyle 


cezalandırmaya muktedir olandır.." [132] 
Ehl-i Kitap İle Diyalog 


"De ki: Ey Ehl-i Kitap! Hepiniz, bizimle sizin aranızda müsavi olan bir kelimeye 
gelin" (yani) "Allah'tan başkasına tapmayalım, O'na hiçbir şeyi eş tutmayalım; 
Allah'tan başka birbirimizi rab edinmeyelim." Ama, yine 

yüz çevirirlerse deyin ki: "Şâhid olun, biz muhakkak ki müslüman olanlarız" 
(Âl-i imran, 64). 

Bil ki, Hz. Peygamber (s.a.s) Necrân hristiyanlarına çeşitli deliller getirmiş, 
bilahare onlar ayrılmışlar, daha sonra da onları mübaheleye davet etmişti. Fakat 
onlar mübahelenin neticesinden korkarak buna yanaşmayıp, cizye ödemek 
suretiyle müslümanlara boyun eğmeyi kabul etmişlerdi. Hz. Peygamber (s.a.s), 
onların iman etmeleri hususunda son derece istekli olunca, Allahu Teâlâ sanki 
şöyle demek istemiştir: Ey Muhammed, bu konuşma üslûbunu bırak; akl-ı selim 
ve temiz fitrat sahibi olan herkesin, mücâdeleyi bırakma esası üzerine kurulmuş 
insaflı bir söz olduğuna şehadette bulunacağı bir başka metod ve üslüba geç ve, 
"Ey Ehl-i Kitap! Hepiniz, bizimle sizin aranızda müsavi olan bir kelimeye gelin: 
"Allah'tan başkasına tapmayalım..." de!.? Yani, "İfâde etmede birbirimize karşı 
insaflı olduğumuz, kimimizin kimine zulmetmeye meyletmediği bir kelimeye, 
(bir esasa) geliniz ki, bu da, "Ancak Allah'a tapmamız ve Ona hiçbir şeyi şirk 
koşmamamız" dır" demektir. İşte bu sözden murad budur. Şimdi lafızların 
tefsirine geçefim. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey Ehl-i Kitap!" tabiri hakkında şu üç görüş zikredilmiştir: 

a) Bu ifâdedeki "Kftâb ehli" nden murad, Necrân hristiyanlarıdır. 

b) Bundan maksat, Medine yahudileridir. 

c) Bu ifâde, her iki topluluğu da içine almaktadır. Bunun her iki grup hakkında 
nazil olduğuna şu husus da delâlet etmektedir: 

1- Lafzın zahiri, iki topluluğa da şamildir. 

2- Âyet-i kerimenin sebeb-i nüzulü hakkında rivayet edilen şu husustur: 
Yahudiler Hz. Peygamber'e şöyle demişti: "Hristiyanların Hz. İsa'yı Rab 


" 


edinmeleri gibi, bizim de, sadece seni Rab edinmemizi istiyorsun!... 
Hhstiyanlar da, "Ey Muhammedi Sen, yahudilerin Uzeyr (a.s) hakkında söylemiş 
oldukları şeyi senin hakkında söylememizi istiyorsun" demişlerdi. İşte bunun 
üzerine Cenâb-ı Hak da bu âyeti indirdi. Bana göre, doğruya en yakın olan, bu 
ifâdeyi Necrân hristiyanlarına hamletmektir. Çünkü biz, Hz. Peygamber'in önce 
onlara deliller getirdiğini, sonra da onlarla "mübâhele" istediğini; ama bu sırada 
insaflı olup mücadeleyi ve onlart ilzam ederek susturmayı arzulamayı terke 
dayanan söze geçtiğini açıklamıştık. Bunun böyle olduğuna, Hz. Peygamberin 
burada onlara, Hak Teâlâ'nın, "Ey kitap ehli!" sözüyle hitap etmesi de delâlet 
etmektedir. Bu isim, isimlerin en güzellerinden ve lakabların da en 
mükemmellerinden birisidir. Çünkü Cenâb-ı Hak onları, Ehl-i Kitap addetmiştir. 
Bunun bir benzeri de, Kur'ân'ı hıfzetmiş olan kimselere, "Ey, Allah'ın kitabının 
taşıyıcıları, (hâmilleri)"; müfessire de, "Ey Allah'ın kelâmının müfessiri!" 
denilmiş olmasıdır. Bu lakab, bunu söyleyenin, muhatabı yüceltme ve onun 
kalbini hoş tutmak hususunda ileri derecede bir mânayt kastettiğine delâlet eder. 
Bu ancak, insanın, hasmıyfa mücadele ettiği sırada, münakaşa ve çekişme 
yolunu bırakıp, insaf ve hakkaniyet yolunu tuttuğu zaman söylenilir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Celiniz" emrine gelince, bundan murad, her ne kadar bir 
yerden başka bir yere geçmek söz konusu olmasa dahi, çağırılmış oldukları şeyi 
belirlemeleri ve onu incelemeye yönelmeleridir. Çünkü bu lafzın aslı lafzından 
alınmıştır. Bu kelime de, alçak bir yerden yüksek olan başka bir yere yükselmek 
anlamını ifâde eder. Sonra, bu kelime çok kullanıldığı için, kendisine çağırılan 
şeye ve yere yönelme ve teveccüh etmeyi isteme mânâsına delâlet eder olmuştur. 
Cenâb-ı Hakk'ın, tabirinin mânası, "ifâde etmede birbirimize insafsız 
davranmamızın söz konusu olmadığı; hiç kimsenin birbirine zulmetme meylinin 
bahis mevzu olamıyacağı bir kelimeye geliniz!" demektir. 

kelimesi, adalet ve insaf demektir. Bu böyledir, çünkü "insafın hakikati, bir şeyin 
yarısını vermek, ortalamak demektir. Çünkü aklen vâcib olan, kişinin hem 
kendine, hem de başkasına zulmetmeyi terketmesidir. Bu da 

ancak, yarıyı vermekle, ortalamakla, ortayı gözetmekle mümkün olur. 
Binâenaleyh, kişi insaflı olur da zulmü bırakarak yarıyı o kişiye verirse, böylece 
kendisiyle başkası arasında eşit davranmış, böylece denge kurulmuş olur. Kişi 
zulmedip, başkasına verdiğinden daha fazlasını kendisine aldığı zaman, denge 
bozulur. Eşitlik, adalet ve insafın gereklerinden olduğu için, adetâ adaletin 
kendisi sayılmıştır. 

Zeccâc, âyetteki t'j-- (müsavi) kelimesinin, "kelime" lâfzının sıfat) olduğunu 
söylemiştir. Cenâb-ı Allah bununla, "müsavi olan kelime" mânasını murad 


etmiştir. Buna göre Hak Teâlâ'nın, tabiri "Âdil, dosdoğru ve aynı olan bir 
kelimeye gelin. Binâenaleyh o kelimeye gerek siz, gerek biz iman ettiğimiz 
zaman, eşitlik ve istikâmet üzere olmuş oluruz" demektir. 

Sonra Cenâb-ı AllahAllah'tan başkasına tapmayalım" buyurmuştur. Bu hususta 


iki mesele vardır: 331 
Birinci Mesele 


Bu tabirin başındaki edatının dâhil olduğu cümlenin mahalli hususunda şu iki 
görüş vardır: 

a) Bu, mukadder bir (O,) mübtedâsının haberi 

olarak merfüdur. Buna göre sanki birisi "O kelime nedir?" demiş de, cevaben "O, 
Allah'tan başkasına tapmamamızdır" denilmiştir. 

b) Bu cümlenin mahalli, âyetteki "kelime" lafzından bedel olarak mecrürdur. 


[134] 


Hristiyanlann Müşrik Sayılmalarına Sebep 


Allah Teâla bu âyette şu üç şeyi zikretmiştir. 

1- "Allah'tan başkasına tapmayalım"; 

2- "Ona hiçbir şeyi eş tutmayalım"; 

3- "Allah 'i bırakıp da, birbirimizi Rab edinmeyelim ". 

Allah Teâlâ, özellikle bu üç şeyi zikretmiştir, çünkü hristiyanlar bu üç işi bir 
arada olarak yapıyorlardı: Onlar, Allah'tan başkasına, yani Mesih İsa (a.s)'ya 
ibâdet etmişler ve Allah'a onu eş tutmuşlardır. Bu böyledir, çünkü onlar, "Allah 
şu üç şeydir: Baba, oğul ve Ruhu'l-kudüs" demişler, böylece de kadim ve eşit üç 
varlığın mevcut olduğunu söylemişlerdir. Biz onların, üç kadim varlık olduğunu 
söylediklerini ifâde ediyoruz, çünkü onlar şöyle demişlerdir: "Kelime" uknumu 
Mesih'in beşerilik vasfına (nâsüt); Rühü'l-Kudüs uknumu (şahsı) da, Meryem'in 
beşerilik vasfına (nâsüt) bürünmüştür. Şayet bu iki uknum, müstakil iki zât 
olmasaydı, Baba'nın zâtından ayrılıp İsa ve Meryem'in beşerilik vasfına 
bürünmeleri caiz olmazdı. Onlar, müstakil üç ayrı zâtın varlığını kabul etmekle, 
muhakkak ki müşrik olmuşlardır. 

Onların, Allah'ı bırakarak âlimlerini ve zâhidlerini Rab edinmiş olduklarına 


şunlar da delâlet eder: (35) 


Rab Edinmenin Mânâsı Nedir? 


a) Onlar, helâl ve haram kılma konusunda âlimlerine ve zahidlerine itaat 
ediyorlardı. 

b) Onlar, âlimlerine secdeye kapanıyorlardı. 

c) Ebu Müslim şöyle demiştir: "Onların mezhebine göre riyâzat ve mücâhede 
konusunda kâmil olan herkeste, ona lâhüt (ilahilik vasfı)'nın hulul ettiğinin eseri 
görülür; böylece de o kimse, ölüleri diriltebilir. Körleri ve alacalı hastaları 
iyileştirebilir. Onlar, böyle olan kimseye her ne kadar Rab demeseler bile, ne de 
olsa o kişi hakkında rubübiyyet mânâsının tahakkuk ettiğini kabul ediyorlardı. 

d) Onlar, günahlar konusunda âlimlerine itaat ediyorlardı. Rubübiyyetin mânâsı 
da ancak budur. 

Bunun bir benzeri de, "Hevâ (Ve hevesini) kendisine tanrı edinmiş kimseyi 
gördün mü?.." (Câsiye. 23) âyetidir. Böylece hristiyanların bu üç şeyi birden 
yaptıkları sabit olmuş olur. Bu üç şeyin bâtıl olduğu, akıl sahiplerince üzerinde 
ittifak edilmiş olan bir husus gibidir. Bu böyledir, çünkü Hz. İsa (a.s)'dan önce 
kendisine ibâdet edilen sadece Allah Teâlâ idi. Binâenaleyh durumun, Hz. İsa'nın 
zuhurundan sonra da aynı şekilde devam etmesi gerekir. Yine Allah'a ortak 
koşma da herkesin ittifakıyla bâtıldır. Hem, yaratıcı ve bütün nimetlerin mün'imi 
Cenâb-i Allah olduğu için, helâl, haram, inkıyâd ve tâat hususunda, onların âlim 
ve zahidlerine değil, sadece Allah'a yönelmek gerekir. İşte bu üç durumun izahı 
böyledir. 

Daha sonra Hak TeâlâAma, yine yüz çevirirlerse deyin ki: "Şâhid olun, biz 
muhakkak ki müslüman olanlarız" buyurmuştur. Bu ifâde, "Eğer onlar kendi 
dinlerinde diretirlerse, siz "Biz muhakkak ki müslüman olanlarız" deyiniz, yani, 
kendinizin bu din üzere olduğunuzu ortaya koyun, fakat sizden başkalarını bu 


dine çekme kaydında olmayınız" demektir. [136] 
Hz. İbrahim'in Yahudi ve Hristiyanlıkla Münasebeti 


"Ey Ehl-t Kitap, İbrahim hakkında niçin çekişip duruyorsunuz? (Halbuki) Tevrat 
da, İndi de ancak ondan sonra indirilmiştir, (buna da) aklınız ermiyor mu?" (Âl-i 
Imran, 65). 

Bil ki yahudiler de hristiyanlar da "İbrahim bizim dinimizde idi" diyorlardı. 
Allah Teâlâ da onların bu iddialarının, Tevrat ve İncil'in Hz. İbrahim'den sonra 
indirildiğini belirterek bâtıl olduğunu ve bu sebeple de onun yahudi veya 
hristiyan olmasının düşünülemeyeceğini açıklamıştır. 


Eğer, "Bu durum siz müslümanlar için de söz konusudur. Çünkü siz de, 
İbrahim'in İslâm dini üzere olduğunu iddia ediyorsunuz. Halbuki İslâm da, Hz. 
İbrahim'den uzun zaman sonra indirilmiştir. Eğer siz bu sözünüzden 
maksadınızın, Hz. İbrahim'in, dinin usulü (inanç) bakımından şu anda 
müslümanların üzerinde olduğu mezheb üzere oluşunu söylemek ise, biz deriz 
ki: Yahudilerin, "İbrahim bir yahüdi idi" şeklindeki sözlerinden maksatlarının da, 
onun yahudilerin üzerinde .oldukları din üzere oluşunu söylemek; hristiyanların 
da, "İbrahim bir hristiyan idi" şeklindeki sözlerinden maksatlarının, onun 
hristiyanların takib etmiş oldukları din üzere oluşunu söylemek olması; 
binâenaleyh Kur'ân'ın Hz. İbrahim'den sonra nazil olması, onun müslüman 
sayılmasına nasıl ters düşmüyor ise, bu izaha göre Tevrat ve İncil'in Hz. 
İbrahim'den sonra nazil oluşları, onun bir yahudi ve bir hristiyan olmasına ters 
düşmeyeceğinin söylenmesi niçin caiz olmasın?" denilir ise, şöyle cevap verilir: 
Kur'ân-ı Kerim, Hz. İbrahim'in bir Hanif (tevhid inancında) ve müslüman 
olduğunu haber vermiştir. Tevrat ve İncil'de ise, onun bir yahudi veya hristiyan 
olduğu yer almamıştır. Binâenaleyh fark ortaya çıkmaktadır. Sonra biz şöyle de 
deriz: Hristiyanların, Hz. İbrahim'in dini üzere olmadıkları açıktır. Çünkü Hz. İsa 
(a.s), Hz. İbrahim zamanında mevcut değildi, dolayısıyla da, Hz. İsa'ya ibâdet, 
Hz. İbrahim devrinde kesinlikle meşru değil idi/ Bundan dolayı, Hz. 

İsa'ya ibâdete yönelmek, şüphe yok ki, Hz. İbrahim'in dinine uymaz. 
Yahudilerin, Hz. İbrahim'in dini üzere olmayışları da böyledir. Çünkü Hak 
Teâlâ'nın, Hz. Musa (a.s) gelmezden önce de insanlara bazı mükellefiyetlerinin 
bulunduğunda herhangi bir şüphe yoktur. Yine bu mükellefiyetleri insanlara, 
yine bir insanın ulaştırmış olduğunda da şüphe yoktur. Hiç şüphesiz ilâhi 
teklifleri insanlara ulaştıranın mu'cizelerle te'yid edilmiş olması gerekir. Aksi 
halde insanların, onun getirdiği bu teklifleri kabul etmeleri vâcib olmaz. Bu 
durumda Hz. İsa'dan önce nice peygamberler gelmiş ve onların belli şeriatları 
olmuştur. Bu sebeple, Hz. Musa (a.s), peygamber olarak gelince, bu durumda 
onun, ya o şeriatları iyice yerleştirip uygulamak için geldiği, yahut da yeni bir 
şeriat getirdiği söylenebilir. Eğer Hz. Musa, kendinden önceki şeriatları 
uygulamak için gelmiş ise, o şeriatların sahibi değil, aksine kendinden 
öncekilerin şeriatlarını uygulayan bir fakih gibi olur. Yahudiler ise bunu kabul 
etmezler. Eğer Hz. Musa yeni bir şeriat getirmiş ise, kendinden önceki şeriatları 
neshettiğini söylemiş olur. Böylece bütün peygamberlerin şeriatlarında neshin 
olabileceği hükmü mutlaka yer almıştır. Yahudiler ise neshi hiç kabul etmezler. 
Bu sebeple yahudilerin, Hz. İbrahim'in dininde olmadıkları sabit olmuş olur. 
Binâenaleyh yahudi ve hristiyanların, Hz. İbrahim'in bir yahudi veya bir 


hristiyan olduğu iddiaları geçersiz olmuş olur. Âyetten kastedilen işte budur. 
Allah en iyi bilendir. H37İ 


"İşte siz onlarsınız ki hakkında (biraz) bilginiz olan hususta (haydi) çekiştiniz 
(diyelim. Ya) hiç bilginiz olmayanlar hakkında hâlâ niçin çekişip duruyorsunuz? 
Halbuki Allah bilir, siz bilmezsiniz. İbrahim ne bir yahudi ne de bir hristtyandı. 
Fakat o, Allah'ı bir tanıyan dosdoğru bir müsiümandı. O, müşriklerden de 
değildi. Gerçekte İbrahim'e insanlardan en yakın olan, herhalde ona tabi 
olanlarla, şu peygamber ve iman edenlerdir. Allah o iman edenlerin 
yardimcısıdır" (Âl-r İmran, 66-68). 


Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: [138] 
Birinci Mesele 


Âsim, Hamza ve Kisâi, med ve hemze ile şeklinde; Nâfi ile Ebü Amr, hemzesiz 
ve medsiz olarak, fakat sakin elifi gösterecek şekilde; İbn Kesir ise hemzeli fakat 
medsiz olarak vezninde şeklinde; İbn Âmir de hemzesiz fakat med ileşeklinde 
okumuşlardır. Hemze ve meddi belirterek okuyanlar kelimeleri aslı üzere 
okumuşlardır. Çünkü bu tafız, birisi diğeri de olan iki ayrı kelimedir. Bu ifâdeyi 
medsiz ve hemzesiz okuyanlar ise, kelimenin aslını bozmamak suretiyle, tahfif 


(kolaylık otsun) diye böyle okumuşlardır. H39] 
İkinci Mesele 


Âlimler lafzının aslının ne olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Buna göre nin 
bir tenbih edatı, asıl kelimenin de (sizler) olduğu veya bu ifâdenin aslının (sizler 
mi) şeklinde olduğu, Arapların (suyu akıttım) şeklindeki kullanışları gibi, birinci 
hemzenin he harfine dönüşmüş olduğu söylenmiştir. Âyetteki kelimesi, kesre 
üzere mebnidir. Bunun aslı ise şeklidir. Başına tenbih hâ'sı gelmiştir. Bu, hem 
med ile, hem de medsiz okunur. 

Buna göre şayet, "Âyetteki lafzındaki fö (sizler) lafzının haberi nedir?" denilir 
ise, biz deriz ki: Bu hususta şu üç görüş ileri sürülmüştür: 

a) Keşşaf sahibi şöyle der: "Bu lafzın başındaki hâ, tenbih için getirilmiştir 
kelimesi mübteda, kelimesi onun haberidirsözü ise, birinci cümleyi açıklayan 
müste'nef bir cümledir. Buna göre mâna şöyledir: "Sizler o ahmak şahıslarsınız. 
Sizin ahmaklığınız ve kıt akıllılığınızın delili şudur: Siz, haydi diyelim ki 


hakkında biraz bilginiz olan hususta çekişiyorsunuz. Ya daha niçin, hiç bilginiz 
olmayan hususlarda çekişiyorsunuz?" 

b) Buradaki (sizler) kelimesi mübtedamânasında olan kelimesi ise onun haberi, 
bu kelimeden sonra gelen cümle de sıla cümlesidir. 

c) kelimesi mübteda kelimesi atf-ı beyân, , cümlesi ise haber olup, takdir 


şöyledir: "Sizler, ey şu kimseler, ... çekiştiniz..." (140) 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "Bilginiz olan hususta çekiştiniz" buyruğundan murad şudur: Onlar 
Tevrat ve İncil'in şeriatlarının, Kur'ân'ın şeriatına muhalif olduğunu sanıp, bunu 
iddia etmişlerdir. Binâenaleyh ontara, "Hakkında bilginiz olmayan hususlarda 
nasıl çekişiyorsunuz? Hakkında bilginiz olmayan bu husus da Hz. İbrahim'in 
şeriatının, Hz. Muhammed'in şeriatına muhalif olduğunu iddia etmenizdir" 
denilmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Allah'ın, "İşte sizler onlarsınız ki hakkında bilginiz olan hususta 
çekiştiniz..." buyruğunun şu mânaya olması da muhtemeldir: Allah Teâlâ onları 
gerçek manada "ilim" ile tavsif etmemiştir. Ancak şu mânayı murad etmiştir: 
"Sizler, bildiğinizi iddia ettiğiniz hususlarda onunla çekişmeyi mümkün görüp 
uygun kabul ettiniz. O halde, hakkında kesinlikle bilginiz olmayan hususlarda 
onunla çekişebiliyorsunuz. "Sonra Hak Teâlâ bu hususu "Halbuki Allah, bu 
şeriatların birbirlerine uyup uymadıklarını bilir siz, bu durumların nasıl olduğunu 
bilemezsiniz" diyerek ortaya koymuştur. 

Sonra Cenâb-ı Allah, bu hususu daha açık izah ederek "İbrahim ne bir yahudi, ne 
de bir hristiyandı" buyurmuş ve onları Hz. İbrahim'in kendi dinlerinden olduğu 
iddialarında yalanlamıştır. 

Daha sonra "Fakat O, Allah'ı bir tanıyan dosdoğru bir müslümandı" buyurmuştur 
ki, âyetteki "Hanif" kelimesinin ne demek olduğu Bakara süresi'nde geçmişti 
(Bakara, 135). 

Daha sonra da "O, müşriklerden de değildi" buyurmuştur. Bu, Hz. İsa'nın ilâh 
olduğunu söyledikleri için hristiyanların. teşbih inancına kail oldukları için 
yahudilerin müşrik olduklarına bir tarizdir. - 

Eğer, "Siz, Hz. İbrahim'in İslâm dini üzere olduğunu söylemekle, onun inanç 
veya ahkâm (usül veya furü) bakımından İslâm dini üzere olduğunu mu 
kastediyorsunuz? Eğer birincisini kastediyorsanız, bu sadece İslâm dinine 
mahsus bir durum değildir. Biz de bu mânada, Hz. İbrahim'in yahudi dininde 
yani, Hz. Musa'nın getirdiği din üzere olduğunu veya hristiyanların dini üzerine 


yani Hz. İsa'nın getirdiği hristıyanlık dini üzere olduğunu söyleyebiliriz. Çünkü 
usül (itikad) bakımından, peygamberlerin dinlerinin farklı olması caiz değildir. 
Eğer siz bu sözünüzle, Hz. İbrahim'in furü (ahkâm) bakımından İslâm dini 
üzerinde olduğunu kastediyorsanız, bu durumda Hz. Muhammed'in yeni bir 
şeriat üzere olmayıp, başka bir peygamberin getirdiği şeriatın uygulayıcısı 
olması gerekir Yine kesin olarak bilinen bir husus da şudur ki: Kur'ân'a göre 
ibâdet etmek, Hz. İbrahim (a.s) zamanında yok idi. Mesela, m üsl umanlar m 
namazında Kur'ân okuma meşru ve şart olduğu halde, Hz. İbrahim'in şeriatındaki 
namazda meşru değildir" denilir ise, biz deriz ki: 

Bu sözden maksadın, Hz. İbrahim'in usül (itikad) bakımından İslâm dini üzere 
olması olabilir. Bundan kastedilen ise, Hz. İbrahim'in itikad bakımından, 
zamanımızdaki yahudi ve hristiyanlartn inançlarına uymadığını belirtmektir. 
Bundan Hz. İbrahim'in furü (ahkâm) bakımından İslâm dininde oluşunu 
kastetmek de murad edilmiş olabilir. Bu böyledir. Çünkü Allahu Teâlâ o furü 
ahkâmı, Hz. Musa'nın şeriatıyla neshetmiştir. Sonra Hz. Muhammed (s.a.s) 
zamanında da, Hz. Musa'nın şeriatı, Hz. İbrahim zamanında mevcut olan şeriatı 
neshetmiştir. Bu izaha göre Hz. Muhammed (s.a.s) de şeriat sahibi olmuş olur. 
Sonra Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatının çoğu, Hz. İbrahim'in şeriatına uygun 
olup, pek azında muhalefet söz konusu olunca, bu az miktardaki muhalefet, 
uygunluk ve muvafakatin bulunmasına zarar vermez. 

Sonra Cenâb-ı Hak, 

"Gerçekte, İbrahim'e insanlardan en yakın olan, herhalde ona tâbi olanlarla şu 
peygamber ve iman edenlerdir" buyurmuş ve bu ifâdede, şu iki grup insandan 
bahsetmiştir: 

a) Hz. İbrahim'e daha Önce tâbi olmuş olan kimseler. 

b) Hz. Muhammed ve diğer mü'minler. 

Sonra Cenâb-ı Hak "Allah, o iman edenlerin yardımasıdır" buyurmuştur. Yani, 
"Yardımı, desteği, muvaffak kılması, onları yüceltmesi ve onlara ikramda 


bulunmasıyla onların yardımcısı..." demektir. H41] 
Ehl-i Kitap, Müslümanları Saptırmak İster 


"Ehl-i Kitab'tan bir zümre arzu etti ki, sizi bir şaşırtsalar.. Halbuki onlar 
kendilerinden başkasını şaşırtıp osapıtamazlar da, (bunun) farkına bile 
varamazlar" (Âl-i Imran, 69). 

Bil ki, Allahu Teâlâ, Hak'tan sapmanın ve hüccetleri kabul etmemenin, ehl-i 
kitabın vazgeçmedikleri bir yol olduğunu beyân edince onların bu kadarla 


yetinmeyip, aksine Hz. Muhammed (s.a.s) kendisinin peygamber olduğunu iddia 
ettiği halde, Hz. Musa ve Hz. İsa'nın peygamberliğini de kabul ediyor" 
şeklindeki sözleriyle, ona iman eden kimselerin kalbine şüpheler atıp, onları 
haktan saptırma hususunda ellerinden gelen her şeyi yaptıklarını da açıklamıştır. 
Yine Hz. Musa (a.s), Tevrât'da şeriatının sona ermeyeceğini haber vermiştir. 
Yine, (yahudilere göre) neshin varlığını kabul emek, "bedâ" neticesine götürür. 
Bundan yani âyetten maksat, mü'minleri, yahudilerin sözüne kanmamaları 
hususunda uyarmaktır. Bu ifâdenin bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın Bakara 
süresindeki, "Ehl-i kitaptan bir çoğu, Hak kendilerine besbelli olduktan sonra, 
içlerindeki hasedden ötürü, sizi imanınızdan sonra küfre döndürmek hevesine 
düştü" (Bakara, 109) âyetiyle, "Onlar, kendilerinin inkâr ettikleri gibi sizin de 
küfredip onlarla beraber olmanızı arzu ettiler" (Nisa, 89) âyetidir. 

Bil ki buradaki, harf-i cerri bâziyyet ifade eder. Burada Cenâb-ı Hak ancak 
onların bir kısmını zikretmiş, bu hükmü onların hepsine teşmil etmemiştir. 
Çünkü onların içinde, iman etmiş olanlar da bulunmaktaydı. Allahu Teâlâ iman 
edenleri, "İçlerinde mutedil ve insaf sahibi olan bir zümre de vardır" (Maide, 66) 
ve "Ehl-i kitab'm içinde kaim olan bir ümmet vardır ki, onlar gecenin saatlerinde 
secdeye kapanarak, Allah'ın âyetlerini okurlar" (Ali imran, 113) diyerek medhü 
sena etmiştir. 

Bu âyetin Muâz, Ammâr İbn Yasir ve Huzeyfe hakkında nazil olduğu 
söylenmiştir. Çünkü, yahudiler bu şahısları kendi dinlerine davet etmişlerdi. 
Cenâb-ı Hak, "sizi saptırmak..." buyurmayıp da "Keşke sizi bir saphrsalar" 
buyurmuştur. Çünkü ji edatı, temenni içindir. Zira, senin "keşke şöyle olsaydı'I 
sözün, bir temenni ifâde etmektedir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Onlardan her biri arzu eder ki, keşke bin yıl yaşatılsa.." (Bakara, 96) âyetidir. 
Hak Teâlâ sonra, "Halbuki onlar, kendilerinden başkasını şaşırtıp sapıtamazlar" 
buyurmuştur ki, bu da birtakım mânalara muhtemeldir: 

a) Başkalarını saptırmaya yönelmiş olmalarından dolayı ilahi cezaya müstehak 
olmaları sebebiyle, onların kendi nefislerini helak etmeleri... Bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın tıpkı, "Onlar bize zulmetmemişler, ama kendi kendilerine 
zulmetmişlerdi" (Bakara, 57), "Onlar muhakkak ki, kendi yüklerini ve, o 
yükleriyle beraber daha nice yükleri de bizzat yüklenip taşıyacaklar..." (Ankebut, 
13) ve "Çünkü onlar kıyamet gününde kendilerinin günah yüklerini eksiksiz 
taşıdıktan başka, saptırdıkları bilgisiz kimselerin veballerinden bir kısmını da 
yükleneceklerdir. Dikkat et ki, onların yüklenecekleri bu yükler ne kötüdür" 
(Nam, 25) âyetleri gibidir. 

b) Onların kendilerini hidâyet ve hak bilgisinin haricinde bırakmaları.. Çünkü, 


hidâyetten uzaklaşan kimse, "sapıtmış" diye vasfedilir. 

c) Onlar, mü'minleri saptırmak için ellerinden geleni yapıp, sonra mü'minler de 
onlara iltifat etmeyince, onların eli boşa çıkmış, bundan bir netice alamayarak 
hüsrana uğramışlardır. Çünkü onlar birşeye inanmışlar, daha sonra durum onların 
tasavvur ettiklerinin aksine ortaya çıkmıştır. 

Daha sonra Hak TeâlâBunun) farkına bile varamazlar," Yani, "Bunun mü'minlere 


değil, kendilerine zarar verdiğini bilemezler" buyurmuştur. [42] 
Ehl-i Kitap, Hz. Peygamberi Bile Bile İnkâr Ediyor 


"Ehl-i kitap, kendiniz görüp bilip dururken, Allah'ın âyetlerini niçin inkâr 
ediyorsunuz?" (Âl-i İmran. 70). 

Bil ki, Allahu Teâiâ, Tevrât'da Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine delâlet 
eden delillerin farkında olmayan taifenin durumunu beyân edince, onların bu 
delilleri bilen kısmı olan âlimlerinin de hâlini beyân ederek, "Ey ehl-i kitap, 
Allah'm âyetlerini niçin inkâr ediyorsunuz?" buyurmuştur. Bu hitapda birkaç 


mesele vardır: H43] 


Birinci Mesele 


Âyetteki (niçin?) suâlinin aslı 'dır. Çünkü buradaki istifham için gelmiş olan 'dır. 
Başına lâm harfi gelmiş olduğu için, hafiflik olsun diye daki elif düşmüştür. Bir 
de, harf-i cer, bu eliften bir bedel gibi olmuştur. Ayrıca 

o, kelimenin sonunda gelmiştir ki deki fetha da buna delâlet etmektedir. Cenâb-ı 
Hakk'ın "Birbirlerine ne hakkında sorup duruyorlar?" (Nebe. ve "öu mü/deyi 
neye Mnâen yapıyorsunuz?" (Hicr. 54), sualleri de böyledir. Bu harfler üzerinde 


vakfetmeki şeklinde, hâ harfi ile yapılır. [144] 
İkinci Mesele 


Ayetteki "Allah'ın âyetlerini" lafzıyla ilgili birkaç görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bundan murad, Tevrat ve İncil'de varid olmuş olan âyetlerdir. 
Buna göre, bu lafız hakkında birkaç ihtimal bulunmaktadır: 

a) Bunlar, bu iki kitapta bulunan, Hz. Muhammed (s.a.s) ile ilgili müjdelerdir. 
b) Bunlar, bu iki kitapta bulunan, Hz. İbrahim'in müslüman bir Hanîf olduğu 
hususundaki ifâdelerdir. 


c) Bunlar, bu kitaplarda, gerçek dinin İslâm olduğunu gösteren ifâdelerdir. 

Bil ki, bu açıklamalara ihtimâli olan bu görüşe göre diyebiliriz kL "âyetleri inkâr 
etmek" ifâdesinin iki mânaya gelmesi muhtemeldir. 

a) Onlar, Tevrat'ı değil, bilâkis Tevrat'ın delâlet etmiş olduğu şeyi inkâr 
ediyorlardı. Buna göre, mecaz yoluyla, delilin ismi medlule itlâk edilmiştir. 

b) Onlar, Tevrat'ın bizzat kendisini inkâr ediyorlardı, çünkü onlar, Tevrat'ı tahrif 
ediyor ve Tevrat'ta, Hz. Muhammed'in peygamberliğine delâlet eden bu gibi 
âyetlerin mevcudiyetini inkâr ediyorlardı. 

Hak Teâlâ'nın buyruğunun, bu izaha göre mânası şudur: "Ontar, müslümanların 
ve avam tabakalarının yanında bulunduklarında, Tevrat ve İncil'in, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine delâlet eden âyetleri ihtiva ettiğini inkâr 
ediyorlar; sonra birbirleriyle başbaşa kaldıklarında ise, Hz. Muhammed'in 
peygamberliğinin doğruluğuna şehâdet ediyorlardı. Bunun bir benzeri de, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendiniz şahidler olduğunuz halde, (niçin) onda bir eğrilik 
aramaya yelteniyorsunuz..." (â1-1 Imran, 99) âyetidir. Bil ki, âyeti bu anlayışa 
göre tefsir etmek, bu âyetin gaybden bir haber vermeyi ihtiva ettiğine delâlet 
eder. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) onlara, kendi içlerinde gizleyip de aksini 
haber verdikleri şeyi bildirmiştir. Şüphesiz, gaybden haber vermek bir 
mu'cizedir. 

İkinci görüş: Bu âyetlerden murad, Kur'ân-ı Kerim'dırsözünün manası da şudur: 
"Siz, Kur'ân'ın bir mu'cize olduğunu avam insanlar yanında inkâr ediyor, ama 
sonra kalbleriniz ve akıllarınızla, onun bir mu'cize olduğuna şehâdet 
ediyorsunuz..." 

Üçüncü görüş: Bu âyetlerden murad, Hz. Muhammed (s.a.sj'in elinde zuhur 
eden bütün mu'cizelerdir. Bu görüşe görebuyruğunun mânası şudur: Siz, diğer 
peygamberlerin elinde zuhur eden mu'cizelerin, onların doğruluklarına delâlet 
ettiğini kabul ediyorsunuz... Zira mu'cize, Cenâb-ı Hak tarafından tasdik edilme 
yerine geçer. O halde siz, mu'cizelerin, bu açıdan diğer peygamberlerin sıdkına 
delâlet ettiğine şehadette bulununca, bunun Hz. Muhammed hakkında da söz 
konusu olduğuna da şehadette bulunmuş oluyorsunuz. Binâenaleyh, Hz. 
Muhammed'in nübüvvet ve risâletini inkâr etmekte ısrar etmeniz, mu'cizelerin, 
diğer peygamberlerin doğruluklarına delâlet etme konusunda hak ve gerçek 


olduklarını itiraf etmenizle çelişmekte, tezâd teşkil etmektedir. 1143) 


"Ey Ehl-i Kitap, niçin hakkı bâtıl ile karıştırıyor, gerçeği gizliyorsunuz? Halbuki 
siz, bunu biliyorsunuz..." (Âl-i İmran, 71). 
Bil ki, yahudi âlimlerinin tutmuş olduğu iki yol bulunmaktaydı: 


a) Onlar, kalbleriyle Hz. Muhammed'in Allah katından görevlendirilmiş bir hak 
peygamber olduğunu bildikleri halde, O'nun peygamberliğini inkâr ediyorlardı. 
Allahu Teâlâ birinci âyette, onları bu davranış şeklinden nehyetmiştir. 

b) Onlar, şüpheler meydana getirmek, delil ve beyyinâtı da gizlemek hususunda 
çalışıp çabalıyorlardı. Allah Teâlâ bu ikinci âyette de, onları bu davranıştan 
nehyetmiştir. Buna göre birinci davranış şekli, azgınlık ve sapıklık makamıdır; 
ikinci makam ise, başkalarını azdırma ve saptırma makamıdır. 


Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: [146] 
Birinci Mesele 


kelimesi, şeddeli olarak şeklinde de okunmuştur. Yahya İbn Vessâb, bu kelimeyi, 
bâ harfinin Oo fethasıyla şeklinde okumuştur. Yani, "Niçin, hakka bâtılı 
giydiriyorsunuz?" şeklinde... Bu, Hz. Peygamber'in şu hadisi gibidir"... Yalanın 
iki elbisesini giyen kimse gibidir." Şair de şöyle demiştir "O, mecd ü şeref ile 
ridâlanıp, onu izârgibi kuşandığında..." BEYA! 


İkinci Mesele 


Bil ki, hakkı gizlemeye gayret eden kimse için bu hususta şu iki yolun dışında 
başka bir yol yoktur, 

a) Ya, bâtıla götüren bir şüphe atmak, 

b) Veyahut da, hakka delâlet eden delili gizlemek.. Âyetteki, "Niçin hakkı bâtıl 
ile karıştırıyorsunuz?" kısmı birincisine; "ve gerçeği gizliyorsunuz" kısmı ise, 
ikincisine işarettir. 

Hakkı bâtıl ile karıştırma, burada birkaç mânaya gelmektedir: 

1- Tevrat'ı tahrif etmek... Onlar, münezzel, vahyedilmiş âyetleri, muharref ve 
uydurma şeylerle karıştırıyorlardı. Bu görüş, Hasan el-Basri ve İbn Zeyd'den 
rivayet edilmiştir. 

2- Onlar, insanları şüphelendirmek için, günün başlangıcında müslüman 
olduklarını söyleyip, günün nihâyetinde de İslâm'dan rücü etmek hususunda 
aralarında anlaşmışlardı.. Bu görüş de, İbn Abbas ve Katâde'den rivayet 
edilmiştir. 

3- Tevrat'da, hem Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğine delâlet eden müjde, 
sıfat ve vasıfların bulunması, hem de bunun zıddını vehmettiren şeylerin 
bulunmasıdır. Binâenaleyh bu, muhkem ve müteşabih gibi olmuştur.. Böylece 
onlar, tıpkı müşebbihe'den çoğunun yaptığı gibi, bu iki tür şeyden birisini 


diğerine karıştırmak suretiyle, zayıf inançlı olanlara meseleyi tersyüz 
göstermeye uğraşıyorlardı. Bu, Kadr'nin görüşüdür. 

Onlar, Hz Muhammed (s.a.s)'in, Hz. Musa'nın hak olduğunu itiraf ettiğini ve 
sonra "Tevrat'ın da Hz. Musa (a.s)'nın şerlatının neshedilmediğine delâlet ettiğini 
söylüyorlardı. Bütün bunlar ortaya şüphe atmaktır. 

Hak Teâlâ'nın, Gerçeğigizliyorsunuz" ifâdesinden murad şudur: Tevrat'ta Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine delâlet eden mevcut âyetlerle istidlalde 
bulunmak tefekkür ve teemmüle muhtaçtır. Zamanımızdaki bid'at ehlinin, 
muhakkik âlimlerin delillerinin, kendilerine tâbi 

olan avamdan kişilere ulaşmaması için ellerinden geleni yapmaları gibi, yahudi 
âlimleri de bu istidlalin tamamlanacağı o lafızları gizleme hususunda gayret sarf 
ediyor I ardı. 

Hak Teâlâ'nın "Halbuki siz, bunu biliyorsunuz" buyruğu ile ilgili şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Sizler, bunu inâd ve hasedinizden dolayı yaptığınızı biliyorsunuz. 

b) Cehalet ve hurafe erbabı değil, ilim ve marifet erbabı olan sizler bunu 
biliyorsunuz. 


c) Bu gibi işleri yapanlara verilecek cezanın büyük olduğunu biliyorsunuz. (43) 
Üçüncü Mesele 


Kâdi, "Hak Teâlâ'nın, "Niçin Hakkı bâtıl ile karışftnyor, gerçeği gizliyorsunuz?" 
ve "Mçin inkâr ediyorsunuz?" sualleri, bu işlerin kullara âit füller olduğunu 
gösterir. Çünkü Allah Teâlâ'nın bu fiilleri kullarda yaratıp, sonra da "niçin 
yaptınız?" demesi caiz değildir" demiştir. 

Kâdi'nin bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: Fiil bir sebebe dayanır. 
Binâenaleyh o sebebin eğer bir muhdis (meydana getiren) olmadan 
kendiliğinden meydana geldiğini kabut edecek olur isek hiçbir yaratıcı 
olmadığını söylemiş oluruz. Yok eğer o sebebi icâd edip meydana getirenin 
kulun kendisi olduğunu kabul edersek bu durumda kul diğer bir irâdeye muhtaç 
olmuş olur. Eğer o sebebin icâd edip yaratıcısının Allah olduğunu söylersek, 
aleyhimize söylediğiniz şey, sizin aleyhinize de söz konusu olur. Allah en iyi 


bilendir. H49] 


Yahudi Taktiklerinden: Önce İnanıp Sonra İslâm'dan Caymak 


"Ehl-i Kitap'tan bir güruh (şöyle) dedi: "Mü'minlere indirilen (Kur'ân'a) 


gündüzün evvelinde inanın, gündüzün sonunda ise inkâr edin. Olur ki (onlar 
dinlerinden) dönerler" (Âl-i imran, 72). 

Bil ki, Allah Teâlâ, hakkı bâtıl ile karıştıran yahudilerden bahsedince, bunun 
peşisıra onların karıştırmalarının bir şeklini anlatmıştır. İşte bu şekil, bu âyette 
bahsedilen husustur. 


Bu âyette ilgili birkaç mesele vardır: [50] 
Birinci Mesele 


Onların birbirlerine, "Mü'minlere indirilen (Kur'ân'a) gündüzün evvelinde 
İnanın.." demeleri ile ilgilidir. Bu sözden maksat, indirilenin tamamı olabileceği 
gibi, indirilen âyetlerin bir kısmı da olabilir. 

Birinci ihtimale göre şu izahlar yapılmıştır: 

a) Yahudi ve hristiyanlar, İslâm'ın doğruluğu meselesinde, zayıf itikatle 
müslümanları şüpheye düşürmek için hilelere başvurmuşlardı. Bu da, 
yahudilerin Hz. Muhammed (s.a.s)'e indirilen şeriatı, bazı zamanlarda kabul 
etmeyi, bazan da inanmayı müteakip onu tekzib etmeyi, yalanlamayı izhar 
etmeleridir. Çünkü insanlar, (zayıf müslümanlar) onların bu yalanlamalarını 
görünce, "Bu tekzib, haset ve inattan dolayı değildir; aksi hâlde böyle olsaydı, 
onlar ta başında onu tasdik etmezlerdi.. Bu tekzib haset ve inattan dolayı 
yapılmadığına göre, bunun, Ehl-i Kitabın Hz. Muhammed'in durumunu iyice 
düşünerek, değerlendirdikleri O'nun nübüvvetinin delillerini iyice araştırmaları, 
böylece de bu tam tefekkür ve eksiksiz incelemelerinden sonra, O'nun bir yalancı 
olduğu ortaya çıktığı için yapılmış olması gerekir..." derler. Böylece bu yol, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetinin sıhhati konusunda müslümanların 
zayıfları yönünden bir şüphe sebebi olmuş olur. Hayber yahudilerinin 
âlimlerinden oniki kişinin bu metod üzerinde ittifak ettikleri de söylenmiştir 
sözünün mânası, "Biz şüpheyi onların kafalarına attığımızda, belki 
Muhammed'in taraftarları O'nun dininden bu yola dönerler ve vazgeçerler" 
demektir. 

b) Âyetin mânasının şöyle olmasıdır: "Yahudilerin ve hristiyanların âlimleri 
birbirlerine şöyle demişlerdir: Ehl-i Kitâp'tan din kardeşlerinizle başbaşa 
kaldığınız zaman dininizde sebat etmeniz şartıyla, münafıklık yapıp mü'minlere 
uyduğunuzu gösterin. Çünkü böylece mü'minler bir kararsızlık içine düşerler ve 
zaman içerisinde sizler de onlara karşı münafıklığı sürdürürsünüz. Böylece 
durumları zayıflayıp dinleri yok olup gider ve onlar yine sizin dininize dönmüş 
olurlar." Bu, Ebu Müslim el-İsfehâni'nin görüşüdür. Bunun böyle olduğuna şu iki 


husus da delalet eder: 

1- Cenâb-ı Hak, "Hakikaten imân edip küfre sapanlar, sonra yine iman edip 
küfre dönenler..." (Nisa. 137)buyurup, bunun peşinden de "Münafıkları 
müjdele..." (Nisa. 13e» buyurmuştur ki, bu "Onlar imân edenlere kavuştukları 
zaman "inandık" derler. Şeytanlanyla başbaşa kalınca ise, "emin olun, biz sizinle 
beraberiz. Biz ancak istihza ediyoruz" derler" (Bakara, 14) âyeti gibidir. 

2- Allah Teâlâ, bu âyetin peşinden "Dininize tâbi olandan başkasına 
inanmayınız" buyurmuştur. Bu ifâde, onların üzerinde oldukları dinden başka bir 
dine girmekten nehyedildiklerine delâlet eder. Böylece de "gündüzün evvelinde 
inanın" ifâdesi, nifakı emretme olmuş olur. 

c) Esamm şöyle der: "Yahudiler birbirlerine, "Eğer Muhammed'i her getirdiği 
şeyde yalanlarsanız, sizin câhilleriniz yalancı olduğunuzu anlarlar. Çünkü O'nun 
getirdiği şeylerin pek çoğu haktır. Fakat O'nun getirdiği şeylerin bir kısmını 
kabul edip, bir kısmını inkâr ederseniz, câhil halk sizin onu yalanlamanızın, 
inadınızdan dolayı değil, adaletinizden dolayı olduğunu zanneder, böylece de 
sözlerinizi kabul ederler" demişlerdir." 

İkinci ihtimal, "Mü'minlere indirilene gündüzün evvelinde inanın, gündüzün 
sonunda ise inkâr edin" âyetinin, Allah'ın indirdiği Kur'ân âyetlerinin bir kısmı 
ile ilgili olmasıdır. Bu görüşü savunan âlimler, bunun kıble meselesi ile ilgili 
olduğunu söylemiş ve bu hususta şu iki izahı zikretmişlerdir: 

a) İbn Abbas, âyet-i kerimedeki "gündüzün ewelinde"n maksadın, sabah namazı; 
"sonunda"n maksadın da öğlen namazı olduğunu söylemiştir ki, bunun izahı 
şudur: Hz. Peygamber (s.a.s), Medine'ye geldikten sonra Beyt-i Makdis'e doğru 
namaz kılmaya başladı. Yahudiler bu durumdan son derece memnun olarak, 
bunun devam etmesini arzu ettiler. Allah Teâlâ'nın, Hz. Peygamberi, kıble olarak 
Ka'be'ye çevirmesi, bir öğle namazı esnasında oldu. Bunun üzerine Ka'b İbn 
Eşref ve başkaları "Mü'minlere indirilene gündüzün evvelinde inanın, gündüzün 
sonunda ise inkâr edin." Yani,*Muhammed'in yönetip sabah namazını kıldığı 
kıbleye inanın. Çünkü bu, haktır. Yönelip öğle namazını kıldığı kıbleyi ise inkâr 
edin" demişlerdir ki âyette bahsedilen inkâr ettikleri "gündüzün sonu" işte budur. 
b) Kıble Ka'be'ye çevrilince, bu yahidilere zor ve ağır geldi. Bundan dolayı 
birbirlerine, "Gündüzün evvelinde Ka'be'ye doğru namaz kılın, gündüzün 
sonunda da bu kıbleyi inkâr ederek, Beyt-i Makdis'e doğru namaz kılın. Böylece 
o müslümanlar: "Ehl-i Kitap İlim sahibi insanlardır. Eğer onlar bu kıblenin bâtıl 
olduğunu anlamasalardı, bunu bırakıp Beyt-i Makdis'e dönmezlerdi" derler 


ve o kıblelerini bırakıp Beyt-i Makdis'e dönerler" diyorlardı. HSI 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ'nın, o yahudilerin bu hile üzerinde ittifak edişlerini haber vermiş 
olmasının şu faydaları vardır: 

1- Bu hile, onların kendi içlerinde sır tuttukları, hiçbir yabancının bilmediği bir 
oyun idi. Hz. Peygamber (s.a.s) bunu haber verince, bu gaybtan bir haber verme 
olmuştur. Binâenaleyh bir mu'cizedir. 

2- Allah Teâlâ, mü'minleri, yahudilerin böyle bir hile üzerinde 
anlaştıklarından haberdar ettiği için, bu hilenin mü'minlenn kalplerinde hiçbir 
tesiri olmamıştır. Eğer böyle bir bildirme olmasaydı, bu hile, iman ve itikadları 
henüz zayıf olan bazı kimselerin kalplerinde etkili olabilirdi. 

3- Yahudiler, bu hileleri ortaya çıkarılarak rezil ve rüsvay edildiği için, bu, bir 


nev'i onları bu gibi hile ve oyunlara yeltenmekten caydırma olmuştur. [152] 
Üçüncü Meslele 


Âyette geçen "veche'n nehâr", "gündüzün evveli" manasınadır. Arapça'da 
"vech", "herşeyin insana bakan tarafı ve yüzü" mânâstndadır. Çünkü insanın 
baktığı şeyde ilk karşılaştığı budur. Nitekim elbisenin görünen tarafına da 
"yechü's-sevb" denilir. Sa'leb, İbnü'l-A'rabVnin, "gündüzün evveli" manasına 
"Ona gündüzün evvelinde geldim" dediğini rivayet etmiştir. Rebî İbn Ziyad da 
şiir olarak şöyle demiştir: 

"Kim Mâlikin öldürülmesinden sevinç duyar isef kadınlarımıza gündüzün 
evvelinde gelsin." [53] 


"Ve dininize tâbi olandan başkasına inanmayın. (Habibim onlara) de ki: " 
Şüphesiz hidayet Allah'ın hidâyetidir."(O güruh şöyle derler:) "Size verilenin 
benzerinin başka birisine de verildiğine veya o (müslümanlann) Rabb'iniz 
indinde size karşı hüccetler getireceğine (inanmayın)." De ki: "Lütf-u inayet 
muhakkak ki Allah'ın elindedir. Onu dilediğine verir. 

Allah, rahmeti bol olan ve her şeyi hakkıyla bilendir. O, rahmetini dilediğine has 
kılar. Allah, büyük lütuf sahibidir" (Âl-i İmran, 73-74). 

Müfessirler, âyetin başındaki ifâdenin, yahudilerin sözünün sonu olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Bu hususta şu iki İzah yapılmıştır: 

a) Mânâ, "Tevrat'ın ahkâmını kabul etmeyen hiçbir peygamberi kabul etmeyin. 
Tevrat'ın herhangi bir hükmünü değiştiren peygamberleri de kabul etmeyin" 
şeklindedir. İşte bu, yahudilerin bugüne kadar sürdürdükleri tutumlarıdır. Bu 


izaha göre, âyettekTâbi olana" ifâdesindeki lâm harfi, zaide olur. Çünkü, meselâ 
(falancayı tasdik ettim) denilir, ama denilmez. Bu lâm harfinin zaide olması 
caizdir. Bu, tıpkı * (Nemi, 72) âyeti gibidir ki bu (ensenize binmek üzeredir) 
mâna-sındadır. 

b) Allah Teâlâ, bu âyetten Önce, "gündüzün evvelinde inanın, gündüzün 
sonunda inkâr edin" sözünü zikretmiş, daha sonra bu âyette ise, "ve dininize tâbi 
olandan başkasına inanmayın.." yani, "ancak dininize tabi olanlar için böyle bir 
imânı gösterin" sözünü getirmiştir. Sanki onlar şöyle demişlerdir: "Meseleleri 
tersyüz etmekten maksadımız ancak, dinde size uyanların dininiz üzere devam 
etmelerini temin etmektir." Buna göre, "Ancak dininize tâbi olanlar için böyle bir 
imam gösterin" ifâdesi "Herkesin gayesi, kendine tabi ve taraftar olanları, 
taraftar olarak muhafaza etmektir" mânâsındadır. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "De ki: "Şüphesiz hidayet Allah'ın hidâyetidir" 
buyurmuştur. İbn Abbas (ra), bu tabirin "Din, Allah'ın dinidir" mânasına 
geldiğini söylemiştir. Bunun bir benzeri de Bakara süresindeki "De ki, şüphesiz 
hidâyet Allah'ın hidâyetidir" (Bakara, 120) âyet-i kerimesidir. 

Bil ki bu sözün, Cenâb-ı Hakk'ın o yahudilerden naklettiği şeye, nasıl bir cevap 
teşkil ettiğini mutlaka izah etmek gerekir. Biz deriz ki: Birinci izaha göre, -ki bu 
onların kendi dinlerinden başka bir din olmadığını söylemiş olmalarıdır-bu söz, 
şu cihetten onlara cevap teşkil edebilir: Onların tabi oldukları yolun din olması, 
Allah'ın emredip bildirmesi ve ona uyulmasını emretmesi ile olmuştur. Durum 
böyle olunca, Cenâb-ı Hak bundan sonra başka bir dini emredip, insanları ona 
sevkedince ve o dine uymayı gerekli kılınca, bu dinin peygamberi her nekadar 
önceki dine uymasa da, kendisine uyulması gereken bir peygamber olmuş olur. 
Çünkü bu din de, Cenâb-ı Hakk'ın hükmü ve hidâyeti ile bir din olmuştur. Bu din 
Cenâb-ı Hakk'ın hükmüyle olunca, bu dine uymak gerekir. Bunun bir benzeri de, 
Hak Teâlâ'nın, onların görüşlerine bir cevap olarak, "Onları, üzerinde durdukları 
kıblelerinden çeviren nedir?" diyecekler. De ki: 'Doğu da Allah'ındır, batı da" 
(Bakara, 142) buyurmasıdır. İkinci izaha göreyse mâna, "Hidâyet, şüphesiz 
ancak Allah'ın hidâyetidir. Ben size işte bunu getirdim.. Dolayısıyla, bu hidâyeti 
def etme konusundaki bu zayıf tedbir ve tuzağınızın (müslümanlara hiçbir 
zararı), size de hiçbir faydası olmayacaktır" şeklindedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, O güruh şöyle derler): "Size verilenin benzerinin başka 
birisine de verildiğine veya o (müslümanların Rabb'imiz katında size karşı 
hüccetler getireceğine (inanmayın)" buyurmuştur. 

Bil ki bu âyet, zor ve müşkil olan âyetlerdendir. Buna göre biz deriz ki, bu ifâde 
ya Allah'ın sözü cümlesindendir, veyahut da yahudilerin sözü cümlesinden olup, 


onların, "Ve, dininize tâbi olandan başkasına inanmayın" şeklindeki sözlerinin 
bir tetimmesi (devamı)dır. Bu iki ihtimalden her birini benimsemiş olan 
müfessirler bulunmaktadır. 

Birinci ihtimal: Bu ihtimal hakkında birkaç vecih bulunmaktadır: 

a) İbn Kesir, istifham olmak üzere, elif harfini çekerek, şeklinde; diğer kıraat 
imamları ise, elifin fethası, medsiz ve de istifham mânâsını kas-tetmeksizin jijİ 
Ol şeklinde okumuşlardır. Eğer İbn Kesir'in kıraatini alacak olursak, bu durumda 
bunun mânası açıktır. Çünkü buradaki istifham "tevbih" kınama ve azarlama için 
getirilmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Mal ve oğullar sahibi olmuş diye, karşısında 
âyetlerimiz okunduğu zaman o, "evvelkilerin masalları" demiştir" (Kalem, 14- 
15) âyetleri gibidir. Buna göre mâna, "Size verilmiş olan şeriatın benzeri bir 
başkasına da verildiği için mi, ona tâbi olmayı kabul etmiyorlar?" şeklindedir. 
Sonra, ihtisar gayesiyle bu sorunun cevâbı hazfedil m iştir ki, böylesi hazifler 
çokça yapılmaktadır. Nitekim bir kimse, birisine çokça ihsan ve lütufta 
bulunduktan sonra, önün işlemiş olduğu hataları sayıp döküp bundan dolayı onu 
uzun uzadıya kınadıktan sonra, "Sana olan ihsanımın azlığından mı? Seni 
küçümsediğini için mi?" der. Bunun mânası şudur: "Bunun için mi sen, bu 
yaptıklarını yaptın?" Şunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Yoksa o, âhiretten 
korkarak, Rabb'inin rahmetini umarak, gecenin saatlerinde secdeye kapanır, 
kıyamda durur bir halde tâat ve ibâdet eden kimse (gibi) midir?" (zümer. 9) 
âyetidir. Bu izah şekli, Mücâhid ve İsa İbn Ömer'den rivayet edilmiştir. 

deki elifi kasr ederek okuyan kimsenin kıraatine gelince, bu âyeti yine istifham 
mânasına hamletmek mümkün olur. Nitekim, "Onları uyarsan da uyarmasan da 
onlara birdir" (Bakara, 6) âyet-i kerimesi hem med ile, hem de kasr ile 
okunmuştur. Aynı şekilde"Ma/ ve oğullar sahibi olmuş diye" (Kaiem, u) âyeti de, 
hem med, hem de kasr ile okunmuştur. Şair İmriu'l-Kays da şöyle demiştir: 
"Mahalleden aksam mı ayrılıyorsun, yoksa sabah erkenden mi? Neyin var, niye 
beklemedin (beklemiyorsun?)" 

Yani "Mahalleden akşam mı ayrılıyorsun?" demek istemiştir. Böylece istifham 
elifi hazfedilmiştir. Bu kıraatin istifham mânâsına ihtimali olunca, âyetin takdiri, 
bizim birinci kıraat hususunda yapmış olduğumuz açıklamanın aynısı olur. 

b) O yahudiler kendi taraftarlarına, "sizin dininize tâbi olanlardan başka hiç 
kimseyi tasdik edip inanmayın!" dediklerinde, Allahu Teâlâ peygamberi Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e bu iddiadaki yahudilere şöyle demesini emretmiştir: 
"Hidâyet, ancak Allah'ın hidâyetidir. O halde, size verilen hidâyetin aynısının 
sizin dışınızda kalan bir kimseye verilmesini veyahut da, eğer sizler bunu 
onlardan kabul etmezseniz, o müslümanların bununla Rabb'inizin katında sizinle 


münakaşa edip hüccet getirmelerini yadırgamayınız!" Bu ikinci açıklamaya 
göre söylenebilecek en son söz şudur: Bu izah "Binâenaleyh yadırgayıp inkâr 
etmeyiniz.." sözünün takdir edilmesini gerektirir. Çünkü bu sözün takdir 
edilmesine, Hak Teâlâ'nın, "Hidayet ancak Allah'ın hidâyetidir" buyruğu delâlet 
etmektedir. Zira, hidâyet ancak Allah'ın hidâyeti olunca, Allah o hidâyeti, 
kullarından dilediği kimseye verecektir. Böyle olunca da, onu inkâr etmemek 
gerekir. Semüd kavmine gelince: 

c) Hidayet; açıklama yapmaya, beyan etmeye verilen bir isimdir. Bu Hak 
Teâlâ'nın 

Biz onlara doğru olan yolu gösterip açıkladık, ama onlar körlüğü hidayete tercih 
ettf/er" (FussHet, 17)âyetindeki mâna gibidir. Buna göre Muhakkak ki, hidayet.." 
kelimesi müb4 "Allah'ın hidâyeti" sözü ondan bedel; ifâdesi de, başına harfi 
getirilerek mübtedânın haberidir. Buna göre âyetin takdiri manası: "Ya 
Muhammed, sen şöyle de: "Hiç şüphesiz Allah'ın beyânı, size verilmiş olan 
şeyin mislinin, başka hiç kimseye verilmemesi -ki o da dinlerin en üstünü olan 
İslâm dinidir- ve, o yahudilerin âhirette, Rabb'inizin huzurunda sizinle 
cedelleşmemeleridir. 

Çünkü, âhirette sizin hakka isabet etmiş olduğunuzu, kendilerinin ise sapıtmış 
olduklarını iyice bilmiş olacaklardır" de!" Bu tev'ilde, sadece bir y harfinin 
takdir edilmesi gerekir ki, bu caizdir. Bu, Hak Teâlâ'nın 

d) kelimesi isimdir; lafzı ondan bedel kısmı da onun haberidir. Buna göre 
kelamın takdiri: "Muhakkak ki Allah'ın hidâyeti, size verilen şeyin aynısının bir 
başkasına verilmesidir" şeklindedir. Bu te'vile göre Hak Teâlâ'nın ifadesinde, 
mutlaka bir takdir yapmak gerekir. Buna göre takdir, "Onlar, sizinle Rabb'inizin 
katında cedelleşip hüccet getirirler de, böylece Rabb'iniz onların aleyhine olarak 
sizin lehinize hükmetmiş olur" şeklinde olur. Buna göre mana, "Hidâyet, sizi 
kendisine hidâyet etmiş olduğum İslâm dinidir. Binâenaleyh, bu din hususunda 
kim benim huzurumda sizinle hüccetleşmeye kalkışırsa, onun aleyhine, sizin de 
lehinize olmak üzere hükmederim" şeklindedir. Hak Teâlâ'nın ifadesi, takdirin bu 
şekilde yapılacağını gösterir. Çünkü, Allah'ın, müslümanların Rabb'i olduğuna 
dair hüküm vermiş olması, O'nun o müslümantardan razı olduğuna delâlet eder. 
Bu da, Allahın o müslümanların lehine hükmedip, aleyhlerine 
hükmetmeyeceğini ihsas eder. 

İkinci ihtimal: Hak Teâlâ'mn, "Size verilenin benzerinin başka birisine de 
verildiğine.." ifâdesi, yahudilerin sözlerinin bir tetimmesi (devamı) olmasıdır. 
Buna göre bu âyette bir takdim ve tehirin bulunması söz konusudur. Buna göre 
kelamın takdiri, "Size verilmiş olan şeyin bir mislinin sizden başka birisine 


verileceği veya onlar, Rabb'inizin katında sizinle cedelleşeceği için, dininize tâbi 
olandan başkasını tasdik etmeyiniz, inanmayınız.. (Ey Habibim) "hidâyet, ancak 
Allah'ın hidâyetidir. Lutf-u inayet, Allah'ın elindedir," de!" şeklindedir. Yani 
yahudiler şöyle demek istemişlerdir; "Sizin dininizde olanlar hariç, size verilen 
şeyin bir benzerinin bir başkasına da verilebileceğine dair inanç ve düşüncenizi 
izhâr etmeyin.. Size verilmiş olan ilahi kitabın bir mislinin de müslümanlara 
verildiğine dair olan tasdikinizi gizleyip, onu, müslümanların sebatını arttırmasın 
ve müşriklerin bu müslüman olmalarına yol açmasın diye, müslüman ve 
müşriklere değil sadece kendi dindaşlarınıza söyleyin." 

Hak Teâlâ'nın, "Veya o, Rabb'iniz indinde size karşı hüccetler getireceklerine..." 
buyruğuna gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesine atıftır. O'nunsözündeki vâv 
harfinin mercii, âyet-i kerimede geçen ta lafzıdır. Çünkü Jr* mâna bakımından 
cemidir. Buna göre mâna "Müslümanların, Kıyamet günü size karşı hüccet 
getirip Allah huzurunda size galip gelebileceklerine dair sırrınızı, sizin 
dışınızdakilere söylemeyin" şeklinde olur. Bana göre bu şekilde yapılan tefsir 
zayıftır. 

a) Yahudilerin, Hz. Muhammed (s.a.s)'in dinini kabul etme hususunda kendi 
dindaşlarını kollayıp gözetme istekleri, onların, kendi tâbi ve taraftarları 
olmayanları kollayıp gözetme isteklerinden daha fazla ve daha ileridir. 
Binâenaleyh, onların birbirlerine, kendi dinlerinde olanların yanında, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in dininin doğruluğuna delâlet eden o delilleri kabul ve itiraf 
edip, yabancıların yantndaysa böyle bir şeyden kaçınmaları nasıl uygun olabilir? 
Bu, son derece uzak bir ihtimaldir. 

b) Bu takdire göre, âyet-i kerimenin nazmı bozulur ve onda, fasih kimselerin 
sözlerine uygun düşmeyen bir takdim ve tehir bulunmuş olur. 

c) Bu takdire .göre, mutlaka bir( hazf söz konusudur. Çünkü takdir, "De ki: 
Hidayet, ancak Allah'ın hidâ- 

yeti ve lutüf da, Allah'ın elindedir" şeklinde olur. Buna göre, Hak Teâlâ'nınü? 
ifâdesinin başındaki mukadder J* ifadesi hazfedilmiş olur. 

d) Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu tek bir sözün iki cüzü arasında nasıl yer 
alabilmiştir? Hiç şüphesiz bu, doğru ve düzgün bir söz olmaktan, son derece 
uzak bir kelâmdır. 

Kaffâl şöyte demektedir: HakTeâlâ'mn, buyruğunun buraya kadar yahudilerden 
yapılmış olan nakillerin sona ermesiyle, nebisine söylemesini emretmiş olduğu 
bir kelâm olması muhtemeldir. Çünkü Cenâb-ı Hak burada, yahudilerin bâtıl bir 
sözünü nakledince, hiç şüphesiz, buna hak bir söz ile mukabelede bulunmasını, 
sonra da o yahudilerin sözlerinin geri kalanını tamamlamaya avdet etmesini, 


peygamberine öğretmiştir. Bu, bir müslümanın bir kâfirden, içinde küfür bulunan 
bir söz nakletmesi ve o küfür kelimesini söyleyeceği sırada "Allah'a iman ettim" 
veya, Allah'tan başka Tanrı yoktur" veyahut da "Allah bundan yüce ve 
münezzehtir" deyip, sonra da, naklini ve sözünü tamamlamaya dönmesi gibidir. 
Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın buyruğu, bu kabil bir şey olmuş olur. Daha sonra 
Hak Teâlâifâdesine kadarki yahudilerin sözünün tamamını zikretmiş, sonra da 
Hz. Muhammed (s.a.s)'e, bu konuda onlarla mücadele edip, onların görüşlerinin 
bâtıl olduğu hususuna onların dikkatlerini çekmesini emrederek, O'na şöyle 
demiştir: "De ki: "lütf-u inayet, muhakkak ki Allah'ın elindedir. Onu dilediğine 
verir. Allah, rahmeti bol olan ve herşeyi hakkıyla bilendir. O, dilediğine 
rahmetini has kılar. Allah, en büyük fazl sahibidir." 

e) kelimesi, tasdik anlamına geldiğinde lâm harf-i cerriyle kullanılmaz. Meselâ, 
"Zeyd için tasdik ettim" denilmeyip, aksine "Zeyd'i tasdik ettim" denilir. 
Binâenaleyh, âyet-i kerimede, i "Ancak, sizin dininize tabi olanlara inanın, onları 
tasdik edin" denilmesi gerekirdi. Bu takdire göre de.Hak Teâlâ'nın, ifâdesindeki 
lamın hazfedil meşine; O'nun ifâdesinin başına da, bâ harf-i cerrinin veya onun 
yerine peçecek bir şeyin takdir edilmesine ihtiyaç duyulur. Çünkü âyetin takdiri 
"Size verilmiş olanın bir mislinin bir başkasına da verilmiş olması sebebiyle, 
sizin dininize tâbi olanlardan başkasını tasdik etmeyiniz, inanmayınız..." 
şeklinde olur. Böylece de, bu şekildeki bir tefsirde hazf, takdir, nazım bozukluğu 
ve mânanın kötü olması bir araya gelmiş olur. 

Ebü Ali el-Farisi "Âyetin başındaki İman kelimesini, ikrar mânasına hamletmek 
uzak bir ihtimal değildir" demiştir. Böylece mana, "size verilen şeyin bir mislinin 
başka birisine verilmiş olduğunu, sadece sizin dininize tâbi olmuş olan kimselere 
ikrar ediniz.." şeklinde olur. Ebü Ali'nin yapmış olduğu bu takdire 
göreifâdesindeki lâm harfi zâid olmaz. Ama, her halükârda bâ harf-i cerrinin 
veya onun yerine geçecek başka bir harfin takdir edilmesi gerekir. İşte, bu âyetin 
tefsiri hususunda söylenmiş olan şeylerin özeti budur. Allah, ne murad ettiğini en 
iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "De ki: "Lütf-u inayet muhakkak ki Allah'ın elindedir. 
Onu dilediğine verir. Allah, rahmeti bol olan ve her şeyi hakkıyla bilendir. O, 
rahmetini dilediğine has kılar. Allah, büyük fazl sahibidir" buyurmuştur. 

Bil ki, Allahu Teâlâ yahudilerden şu iki şeyi nakletmiştir: 

a) İslâm'ın sıhhati konusunda müslümanların kafasında şüphe meydana getirmek 
için, onların, gündüzün başında iman edip, günün sonunda da inkâra saptıkları.. 
Cenâb-ı Hak, yahudilerin bu tür hilelerine, diyerek cevap vermiştir ki, bunun 
mânası, "Allah'ın hidâyetinin kemâli ve beyânının kuvveti yanında, böylesi zayıf 


bir şüphenin hiç bir gücü ve etkisi söz konusu olamaz" şeklindedir. [154] 
Fadl Kelimesinin Mânası 


b) Allahu Teâlâ yahudilerin kendilerine verilmiş olan kitap, hikmet ve 
nübüvvetin bir mislinin veya aynısının başka bir kimseye verilmesini kabul 
etmeyerek, bunu yadırgadıklarını nakletmiştir. Cenâb-ı Hak, onların bu tür 
tuzaklarına da, "De ki: "Lütf-u inayet muhakkak ki Allah'ın elindedir. Onu, 
dilediğine verir" buyruğu ile cevap vermiştir. 

Bu sözde geçen fadl kelimesinden murad, peygamberliktir. Arapça'da "fadl" 
kelimesi, fazlalık anlamına gelir. Kelimenin genel olarak kullanıldığı yer ise, 
"lütf-u ihsanın fazlalığı..." anlamıdır. Hayır olan hasletlerde, başkalarından fazla 
ve üstün olan kimseye, "fâdıl" denilir. Daha sonraysa "fadl" kelimesi, failinin 
(Onu yapanın) başkasına ihsan etmeyi düşünmüş olduğu her çeşit menfâat 
hakkında daha fazla kullanılır olmuştur. Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın elindedir" 
buyruğunun mânâsı, "O, fadlın sahibi olup, ona kadir ve muktedir olandır" 
demektir. O'nun, "onu dilediğine verir" sözü ise, "8u fadl, O'nun dilemesine bağlı 
olan bir | ütuftur" mânasına gelir. 8u da, peygamberliğin, müstehak olma 
sebebiyle değil, lütufta bulunma ile meydana gelip tahakkuk ettiğine delâlet eder. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, bu nübüvveti, failinin (Allah'ın) yaptp yapmamakta muhtar 
olduğu fadl kabilinden kılmıştır. Buna göre bu, müstehak olan kimse hakkında, 
ancak mecazi bir şekilde kullanılabilir. Allah'ın, "Allah, rahmeti bol olan ve her 
şeyi hakkıyla bilendir" ifâdesi de bu mânayı te'kid etmektedir. Çünkü, Cenâb-ı 
Hakk'ın rahmetinin bol olması, O'nun kudretinin mükemmelliğine, O'nun "âlim" 
olması da, O'nun ilminin mükemmelliğine delâlet eder. Böylece, O'nun 
kudretinin bu derece mükemmelliğinden dolayı, dilediği kuluna dilediğini 
lütfetmesi uygun olduğu gibi, ilminin mükemmel olmasından dolayı da, O'nun 
fiillerinin ancak hikmet ve doğruluk üzere olması uygun olmuştur. 

Cenâb-ı Hak daha sonra "O, rahmetini dilediğine has kılar. Allah, büyük faz! 
sahibidir" buyurmuştur. Bu ifâde, bir önceki sözü âdeta te'kid etmiş gibidir. Bu 
âyet ile, önceki ifâde arasındaki fark şudur: Fadl, fazlalık ve ziyâde demektir. 
Sonra bu fazlalık, kendisine ilâvede bulunulan şeyin cinsindendir. Bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, "Lütf-u inayet, muhakkak ki Allah'ın elindedir" buyruğu ile, 
kendisinin, onlara verdiği yüce makamların bir mislini de, kullarından bazısına 
verebileceğini, hatta aynı cinsten daha fazlasını bile verebileceğini beyân etmiş, 
sonra da, "O, rahmetini dilediğine has kılar" buyurmuştur. Allah Teâlâ'ya nisbet 
edilen rahmet, bu fazldan daha üstün bir şeydir. Çünkü bu rahmet-i ilâhiyye şeref 


ve mertebesinin yüceliği bakımından, o (yahudilere) vermiş olduğu şeyin 
cinsinden olmayan bir mertebeye ulaşabilir. Hatta onlara verdiği şey ile 
mukayese edilemiyecek kadar yüce ve üstün olabilir. 

Bu iki âyetin toplamından şu netice ortaya çıkar: Allah Teâlâ'nın, kullarını aziz 
edip, onlara ikramda bulunmasının mertebeleri sonsuzdur. O'nun in'âmtnı 

ve ikramını muayyen mertebelere ve şahıslara has kabul etmek, Allah'ın kudret 


ve hikmetinin kemâlini bilmemek demektir. L55] 
Yahudilerin Emanete Hıyanet Etmeleri 


"Ehl-i Kitap'tan öyle kimseler vardır ki kendisine bir kantar (altın) emânet etsen, 
onu sana eksiksiz öder. Yine onlardan öyle kimseler vardır ktc ona bir dinar 
(altın) versen, sen üzerinde ısrar ile durmadıkça, onu sana Ödemez. Bunun 
sebebi şudur: Onlar, "Ümmiler hakkında bizim mes'uUyetlmiz yoktur" 
demişlerdir. Onlar, Allah'a karşı, bildikleri halde, yalan söylerler. Hayır, kim 
ahdini yerine getirir ve ittikâ ederse, şüphesiz 

Allah müttaklleri sever" (Al-i İmran, 75-76). 

Bil ki bu âyet-i kerime önceki âyet ile iki bakımdan irtibatlıdır: 

a) Cenâb-ı Hak, önceki âyette yahudilerin kendilerine, bir benzeri başka hiçbir 
kimseye verilmemiş olan dini mertebe ve makamlar verilmiş olduğunu iddia 
ettiklerini nakletmiş, daha sonra da, emânete hıyanet etmenin bütün dinlerce 
çirkin oduğu halde, onların emânete hıyanette ısrarlı olduklarını açıklamıştır ki, 
bu da onların yalancı olduklarını göstermiştir. 

b) Allah Teâlâ, bir önceki âyette yahudilerin, "Dininize tâbi olandan başkasına 
inanmayın" şeklindeki sözleri gibi, dinlerle ilgili kötü hallerini nakledince, bu 
âyette de, onların insanlarla ahş-verişlerindeki kötü hallerinin bazısını 
anlatmıştır. Bu da onların, hıyanet, zulüm ve az olsun çok olsun insanların 
mallarını elde etmeye ısrar etmeleridir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmakladır: 156) 
Birinci Mesele 


Âyet, onların ehl-i emânet ve ehl-i hıyanet olarak iki kısım olduklarını gösterir. 
Bu hususta şu izahlar yapılmıştır; 

a) Onların ehl-i emânet olanları, müslüman olanlarıdır. Yahudilik üzere devam 
edenleri ise, hıyanette ısrarlı olanlarıdır. Çünkü onların inançlarına göre, kendi 
dinlerinde olmayan kimseleri öldürüp onların mallarını almaları helâldir. Bu 


âyetin bir benzeri de, "Hepsi bir değildirler. Ehi-t kitap İçinde, (hakkı) ayakta 
tutan bir cemaat vardır. Onlar gece saatlerinde secdeye kapanarak Allah'ın 
âyetlerini okurlar" (âm Imran, 113) âyeti ile, "İçlerinde iman edenler vardır. 
(Fakat) onların pek çoğu fasıktırlar" (âm imran, 110) âyetidir. 

b) Ehl-i kitaptan emânet ehli olanlar hristiyanlar, hıyanet ehli olanlar ise 
yahudilerdir. Bunun delili ise, bizim de söylemiş olduğumuz gibi yahudilerin 
kendi dinlerinden olmayanların öldürülmesini ve hangi yolla olursa olsun, 
onların mallarını ele geçirmelerini helâl saymalarıdır. 

c) İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Birisi, Abdullah İbn Selâma emânet olarak 
binikiyüz ukiyye altın bırakmıştı. Abdullah o emaneti sahibine vermişti. Bir 
başkası da yahudi Finhas İbn Âzürâ'ya bir dinar emânet vermişti. Fakat o bu 
emanete hıyanet edip bunu vermedi. İşte bunun üzerine, bu âyet-i kerime nazil 


oldu." H57] 


İkinci Mesele 


Arapça'da na u denilmesi gibi, (Ona falan hususta güvendim" denilir. Buradaki 
bâ harfi, emâneti yapıştırmak ve bitiştirmekharf-i cerri de emânete hakim kılmak 
rnanasındadır. Buna göre, bir kimseye birşey güvenilip emânet edildiği zaman, o 
kimseye olan yakınlığı ve onu koruyup gözetme münasebetinden dolayı, emânet 
edilen o şey âdeta o şahsa yapıştırılmış ve bitiştirilmiş gibi olur. Yine bu mal 
emanet edilen kimse, bu emânete hâkim olmuş ve adetâ onu ele geçirmiş bir 
kimse gibi olur. İşte bu sebepten dolayı, bu mânâyı her iki şekilde ifâde etmek de 
güzel olmuştur (Sana, bir dinar emânet ettim) sözünün, "Bu hususta sana 
güvendim" mânasındal (Sana, onu emânet ettim) sözünün ise "Seni, ona emin ve 


muhafız kıldım" mânasında olduğu söylenmiştir. [158] 
Kıntar Kelimesinin Mânası 


Âyette "kıntar" ve "dinar" lafızlarının zikredilmesinden murad, çok sayıda veya 
az sayıda maldır. Yani "Ehl-i kitap içinde, kendilerine çok sayıda para ve mal 
emanet edildiği halde emâneti yerine getiren son derece güvenilir kişiler 
bulunduğu gibi, yine onların içinde, kendilerine az miktarda mal emânet edilse 
bile hıyanet etmekten çekinmeyen son derece hain kişiler de vardır. Bu âyetin bir 
benzeri de, "Eğer bir zevceyi bırakıp da yerine başka bfr zevce almak isterseniz, 
öbürüne kantar kantar (mehir) vermiş olsanız bile içinden bir şey almayın" (Nisa, 


20) âyetidir. Bu izaha göre, bu âyetteki "kantar"ın ne kadar olduğunu izaha gerek 
yoktur. Fakat âlimler bu hususta şunları söylemişlerdir: 

1- Kantar (Kıntâr), binikiyüz ukiyyelik bir ölçüdür. Çünkü âyet, Kureyş'ten bir 
adamın, binikiyüz ukye altınını Abdullah fon Selam (r.a)'a emânet bırakıp, onun 
da hıyanet etmeden bu malı sahibine iade ettiği için nazil olmuştur. Binâenaleyh 
bu hadise, "kıntâr"ın bu miktarı ifâde ettiğini göstermektedir. 

2- Abdullah İbn Abbas (r.a)'dan. "kıntar"ın, bir öküz derisi dolusu mal mânâsına 
olduğu rivayet edilmiştir. 

3- "Kıntâr"ın, bir milyon dinar veya bir milyon dirhem manasına geldiği de 
söylenmiştir. Bu husustaki izah, daha Önce (Âl-i İmran, 14. âyetin tefsirinde) 


geçmişti. 059] 
Dördüncü Mesele 


Hamza ve Ebü Bekr'in rivayetine göre Âsim, hâ harfinin sükünu ile kelimeyi, 
«aji şeklinde okumuşlardır. Bu kıraat, Ebü Amr'dan da rivayet edilmiştir. 

Zeccac: "Ebü Arar'ın râvisi, hemzenin sükünu ile şeklindeki kıraatinde yanıldığı 
gibi, burada da yanılmıştır. Çünkü Ebü Amr, bunu harekenin "ihtilası" ile kıraat 
eder" demiştir. Zeccâc bu okunuşun yanlışlığına şöyle diyerek delil getirmiştir: 
"Ceza (cevap), hâ zamiri değildir. Şart'ın cevabı, bu zamirden önceki kelimedir. 
Buradaki hâ, bir zamir olan isimdir. İsimler ise, vasıl halinde meczüm olmazlar." 
Ferrâ da: "Bazı Araplar, makabli harekeli olduğu zaman zamiri cezmedip, 
meselâ"Onu, şiddetli bir şekilde dövdüm" derler. Araplar nitekim gibi 
kelimelerde mimi sakin okuyorlar. Hatbuki bunların asılları* şeklinde merfudur" 
demiş ve şu beyti söylemiştir: Ali "Ne bir rahatlık ve bolluk, ne de bir tokluk 
olmadığını görünce.. kelimesi, hâ harfinin harekesi, hazfedilmiş yâ harfinin 
yerine kesre ile yetinilerek, "ihtilas" ile okunduğu gibi, tam kesre İle de 
okunmuştur ki asıl olan da budur. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Yine onlardan öyle kimseler vardır kir ona bir dinar 
(altın) versen, sen üzerinde ısrar ile durmadıkta, onu sana ödemez" buyurmuştur. 


Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: H60] 
Birinci Mesele 
Âyette geçen lafzı hakkında şu iki izah yapılmıştır: 


1- Bazı âlimler bunu hakiki manasıyla almışlardır. 
Süddi şöyle demiştir: "Bu, "bizzat onun yanında dikilip ondan ayrılmadıkça..." 


manasındadır. Buna göre âyet, "O, yanıbaşında dikilip durduğun müddetçe, 
kendisine verdiğin şeyi itiraf edip kabul eder. Fakat işi ihmal edip geriye bırakır 
ve ertelersen inkâr eder" demektir. 

2- Bazı âlimler de bu lafzı mecazi manada almış ve şu izahları yapmışlardır: 

a) İbn Abbas (r.a), bu ifâdeden maksadın, ısrar etmek, çekişmek, davalaşmak ve 
istemek mânâları olduğunu söylemiştir. İbn Kuteybe "Bu kelimenin aslı şuna 
dayanır: Birşeyi ısrarla isteyip peşine düşen kimse, o şey için kâim (ayakta) 
olmuş olur. Onun peşini bırakan kimse ise, adetâ ona aldırmamış, oturup kalmış 
olur. Bunun delili, (Ali imran, yani, 'Allah'ın emrine göre çalışıp, hiç ondan 
çıkmayan bir ümmet" âyetidir. Sonra bir işin peşini bırakmayan herkes için, 
bizzat ayakta bulunma söz konusu olmasa da, onun peşini bırakmadı denilir" 
demiştir. Ebu AH el-Fârisi de, Arapça'da "kıyam" (ayakta durma) kelimesinin, 
devam ve sebat manasına geldiğini söylemiştir ki biz bunu, (Bakara, 3) âyetinin 
tefsirinde zikrettik iLa "Dimdik ayakta duran bir din" (Enam, ici) âyeti de 
böyledir. Bu, "devam eden, mensüh olmayan sabit bir din" demektir. Buna göre 
âyetteki ifadesi, "Emanet ettiğin bu malı ondan geri istemeye ısrarla devam 


etmedikçe..." mânâsındadır. 061] 


İkinci Mesele 

Âyetteki "dinar" ve "kıntâr" kelimelerinin muhtevasına, para ve mal olarak 
verilen emânet ve borçlar girer. Çünkü insan, başkasına emânet verdiği şeylerde, 
yaptığı alış-verişlerde ve verdiği borçlarda güvenir. Âyetle, bunlardan herhangi 
birinin bilhassa belirtildiğine dair bir husus yoktur. İbn Abbas'dan ise, bunu alış- 
verişe hamlettiği ve "onlardan, bir kantarlık altın mukabili alış-veriş yaptığın 
zaman, karşılığını sana verenler olduğu gibi, yine onlardan bir dinarlık alış-veriş 
yaptığında, karşılığını sana vermeyecek olanlar da vardır" diye mânâ verdiği 
nakledilmiştir. Yine biz, bu âyet-i kerimenin, Abdullah İbn Selâma büyük 
miktarda bir mal, Finhâs İbn Âzürâ'ya azıcık bir mal emanet eden kişiler 
hakkında nazil olduğunu, Finhâs yahudisinin az mala hıyanet etmesine rağmen, 
Abdullah İbn Selâm'ın ise emâneti yerine verdiğini nakletmiştik. Böylece bu 


ifâdenin, bütün kısımlara muhtemel olduğu sabit olmuş olur. [162] 
Yahudilerin, Yahudi Olmayanların Matlarını Mubah Saymaları 


Cenâb-ı Allah daha sonra"Bunun sebebi şudur: On/ar, "ümmiler hakkında bizim 
mes'üUyetimtz yoktur" buyurmuştur. Bunun mânâsı şudur: "Onların bu helâl 
görmesi ve hiyânet etmeleri, onları, N"Arapların, elimize geçirdiğimiz mallan 
hususunda bize bir mesuliyet terettüb etmez" demiş olmaları sebebiyledir." 


Burada birkaç mesele vardır: (163) 
Birinci Mesele 


Âlimler, yahudilerin bu tür helâla inanmalarının sebebi hususunda şunları 
zikretmişlerdir: 

a) Onlar, dinleri konusunda çok mutaassıb idiler; işte bundan dolayıdır ki, bizim 
dinimizde olmayanların öldürülmesi ve ne şekilde olursa olsun, mallarının 
alınması helâldir" diyorlardı. Bir hadis-i şerifte, bu âyet nazil olduğu zaman, Hz. 
Peygamberin, 

"Allah'ın düşmanları (yahudiler) yalan söylüyor. Cahtifyyedekİ her şey, benim 
İki ayağım altındadır (hükümsüzdür). Ancak, emânet müstesna. Emânet, ister 
itaatkâr olsun, ister günahkâr olsun, sahibine verilmelidir" H64] dediği rivayet 
edilmiştir. 

b) Yahudiler, "Biz Allah'ın oğullan ve sevgilileriyiz" (Maide, ta); bizim 


dışımızda kalan insanlar ise, bizim kölelerimizdir. Biz kölelerimizin mallarını 
yediğimiz zaman hiç kimse bundan dolayı bizi sorgulayamaz" diyorlardı. 

c) Yahudiler bu sözü, mutlak mânâda olmak üzere, kendi dinlerine tâbi olmayan 
herkes hakkında söylemiyor, aksine Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman etmiş olan 
Araplar hakkında söylüyorlardı. Yahudilerin câhiliyyede bir takım insanlarla 
alış-veriş ettikleri, bu insanlar müslüman olunca, yahudilere vermiş oldukları 
malları istediklerinde, yahudilerin "Sizin bizde herhangi bir hakkınız yoktur. 
Çünkü sizler dininizi terkettiniz" dedikleri rivayet edilmiştir. 

Ben derim ki, yahudilerin inançlarına göre, bir bâtıl dinden bâtıl diğerr dine 
giren kimselerin mürted hükmünde olması muhtemel ve caizdir. Binâenaleyh 
onlar, Arapların kâfir olduklarına inansalar bile, ancak ne var ki yahudiler 
İslâm'ın bir küfür olduğuna inandıkları için, müslüman olan o Arapların mürted 


olduklarına hükmetmişlerdir. (165) 
İkinci Mesele 


"Bize mes't yoktur" sözlerinden maksat, isteme ve vermeye zorlama hak ve 
kudretlerinin olmadığıdır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "edenlere karşı bir yol yoktur" 
(Tevbe, 91), "Allah, kâürlere, mü'minlerin aleyhinde asla bir yol 
bahsetmeyecektir" (Nisa, 141) ve "Kim kendisine yapılan zulmün ardından 
hakkını alırsa, işte bunlar aleyhinde bir yol yoktur. O yol ancak, insanlara 


zulmedenlere karşıdır" (Şüra. 41-42) buyurmuştur. [166] 


Üçüncü Mesele 
Ayette geçen "ümmi" 
olan" demektir. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in yazı yazmadığı için "ümmr diye adlandirildiği 
söylenmiştir. Bu böyledir, çünkü fö bir şeyin aslı ve temeli demektir. 
Binâenaleyh, yazt yazamayan birisi, aslolan yazı yazamama işini sürdürmüştür 
demektir. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Ümmü'l-Kurâ" "Beldelerin anası, aslı..." olan 
Mekke'ye nisbet edilmesi sebebiyle bu ümmi vasfını almış olduğu da 
söylenmiştir. 

Sonra Hak Teâlâ, 

a) Onlar, kendi dinlerinde olmayan kimselere hıyanet edilebileceği hükmünün 
Tevrat'ta zikredildiğini söylemişlerdir ki onlar bu konuda yalan söylüyorlardı ve 


kelimesinin mânâsı "(ana, asıl, kök, anne...)'ye mensüb 


bu hususta yalancı olduklarını da biliyorlardı. Böyle olan kimselerin hıyanetleri 
daha büyük, suçları daha ağır olur. 

b) Onlar, hıyanetin haram olduğunu biliyorlardı. 

c) Onlar, hıyanet edene herhangi bir günahın olmadığına inanıyorlardı. Sonra 
Hak Teâlâ, "Hayır, kim 

ahdini yerine getirir ve ittikâ ederse, şüphesiz Allah muttakileri sever" 
buyurmuştur. 

Bil ki buradaki (Hayır) kelimesi hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu, sırf kendisinden önceki kısmı, yani yahudilerin "Ümmilerin bize karşı bir 
yolu yoktur" şeklindeki sözlerini nefyetmek ve reddetmek için getirilmiştir. İşte 
Cenâb-ı Allah, onların bu sözlerini reddetmek için, "Hayır onların aleyhine bir 
yol (mesuliyet) vardır" demiştir. Bu, Zeccâc'ın tercihi olan 

görüştür. Zeccâc şöyle der: "Bana göre bu âyetteki vakf-ı tam kelimesi üzerinde 
yapılır. Ondan sonra gelen cümle, bir müste'nef (yeni) cümledir. 

b) kelimesi, kendisinden sonra yeni bir söze başlamak için getirilmiştir. Çünkü o 
yahudüerin "yaptıklarımızdan dolayı bize mesuliyet gelmez" şeklindeki sözleri, 
"Biz Allah'ın sevgilileriyiz" şeklindeki sözlerinin yerine geçer. Böylece Hak 
Teâlâ, kendisinin sevdiği kimselerin ahde vefa gösteren ve muttaki olan kimseler 
olup, başkaları olmadığını açıklamıştır. Bu izaha göre kelimesi üzerinde vakıf 
yapmak güzel olmaz. 

Âyetteki "Kim ahdini yerinegetfrfrse" ifâdesindeki, "ahdi yerine getirme" ile 
ilgili izahımız daha önce geçmişti. Bu ifâdenin sonundaki "nüve" zamirinin, bir 
önceki âyetteki, lafzındaki "Allah" lafzına râci olması caizdir. Bu zamir, 
buradaki (kim) lafzına da râci olabilir. Çünkü "and" masdardır, failine de, 
mefülüne de muzaf olabilir. Bu hususta şu iki sual vârid olmuştur: 

Birinci sual: Zamir'in, "ahd'in faili olan kelimesine râci olması durumunda, ehl-i 
kitabın ahidlerini yerine getirip hıyaneti bırakmaları halinde, Allah'ın sevgisini 
kazanmaları muhtemeldir. (Buna ne denilir?) 

Cevap: Bu böyledir. Çünkü onlar, ahidlerini yerine getirdiklerinde, herşeyden 
önce en büyük ahidlerini yerine getirmiş olurlar. Bu da, Allah'ın onların 
kitaplarında, Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman etmeleri hususunda aldığı ahiddir. 
Eğer onlar, hıyaneti bırakma konusunda Allah'tan ittikâ edip sakınmış olsalardı, 
Allah'a yalan nisbet etmeyi ve Tevrat'ı tahrif etmeyi bırakmada da O'ndan ittikâ 
ederlerdi (Halbuki bunu yapmamışlardır). 

İkinci sual: Cevap cümlesinde, şart cümlesine râci olacak zamir nerededir? 
Cevap: "Muttakiler" kelimesinin umümi oluşu bu zamirin yerine tutmuştur. 

Bil ki bu âyet, ahde vefa işinin önemli bir iş olduğuna delâlet eder. Çünkü taatlar 


şu iki şeye, yani Allah'ın emrine saygı ve O'nun mahlukattna şefkata inhisar 
eder. Binâenaleyh ahde vefa, her ikisini de içine alır Çünkü ahde vefa, insanların 
menfaatinin sebebidir ki bu Allah'ın mahlükatına şefkatli olmak yerine geçer. 
Ahde vefâ'yı Cenâb-ı Hak emretmiş olduğu için, onu yerine getirme, Allah'ın 
emirlerine ta'zim edip saygı göstermek demek olur. Böylece ahde vefanın, tâatin 
her iki çeşidini içine aldığı sabit olur. Ahde vefa, başkası hakkında olabileceği 
gibi, insanın kendisi hakkında da olabilir. Çünkü kendi ahdini ve sözünü yerine 
getiren kimse, tâatleri yapmış,haramları terketmiş olur. Zira bu durumda, nefis 
sevap elde edeceği için, kurtuluşa ve fevze ermiş, Cenâb-ı Hakk'ın ikâbından 


uzaklaşmış olur. (167) 


"Gerçekten, Allah'a olan ahtdleiini ve yeminlerini az bir fiyata satanlar (yok mu), 
işte onlar için ahtrette hiçbir nasib yoktur. Allah kıyamet günü onlarla konuşmaz, 
onların yüzlerine bakmaz ve onları temize çıkarmaz. 

Onlar için pek acıklı bir âzab vardır" (Âli İmran, 77). 

Bil ki bu âyetin, kendinden önceki âyetle irtibatı birkaç yöndendir: 

a) Allah Teâlâ, yahudilerin diğer insanların malları hususunda hâin olduklarını 
beyân ettiği İçin ve hem sonra insanların mallarına hıyanet etmenin ancak yalan 
yeminlerle yürüyeceği malum olduğu için, bunun peşisıra yalan yemine yeltenen 
kimselere va'id-i ilâhi'yi ifâde eden bu âyet-i kerimeyi getirmiştir. 

b) Allah Teâlâ, o yahudilerin Allah'a karşı, bile bile yalan söylediklerini 
nakettiği için ve Allah'ın her mükelleften, Allah'a karşı yalan söylememek ve 
Allah'ın dinine hıyanet etmemek hususunda ahd almış olduğunda şüphe olmadığı 
için, bunun peşisıra, işte bu ilâhi va'id'i zikretmiştir. 

c) Allah Teâlâ, bir önceki âyette, onların insanların malları hususundaki 
hıyanetlerini; sonra bu âyette ise, Allah'a verdikleri sözler ile ahidler 
hususundaki hıyanetlerini ve yalan yere yemin ettikleri zaman kullandıkları 
Allah'ın isimlerine saygr gösterme hususundaki hıyanetlerini anlatmıştır. Bazı 
âlimler şöyle demişlerdir: "Bu âyet, yalan yere yemini nehyetme hususunda 
gelmiş, müstakil ye yeni bir sözdür. Çünkü âyetin mânâsı umümidir ve bunun, 
yalan yere yemin etmeye yeltenen birçok kimse hakkında nâzit olmuş olduğunu 
gösteren birçok rivayet vardır. Durum böyle olunca, bu vaidin, sadece yahudilere 
has olmayıp, yalan yemin işini yapan herkes için umümi bir hüküm olduğuna 


inanmak gerekir. 1168) 


Âl-i İmran 77. Ayetin İniş Sebebi 


Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: [169] 
Birinci Mesele 


Âyetin sebeb-i nüzulü ile ilgili rivayetler değişiktir. Bazı rivayetler, bunu, 
Allah'ın daha önceki âyetlerde hallerini ortaya koyduğu yahudilere has kılarken, 
bazıları da başka kimselere âit saymıştır. 

Birinci Ihtimal'in iki şekli vardır: 

1- İklime şöyle demiştir: "Bu âyet, yahudilerin âlimleri hakkında nazil olmuştur. 
Onlar, Allahu Teâlâ'nın Hz. Muhammed'in peygamberliğiyle ilgili olarak 
Tevrat'ta emretmek suretiyle kendilerinden almış olduğu ahdi gizlemişler, 
elleriyle Tevrat'ta olmayan şeyleri oraya yazmışlar ve rüşveti elden kaçırmamak 
için de, onun Allah katından olduğuna yemin etmişlerdi. Bu görüşte olanlar, 
Cenâb-ı Hakk'ın Bakara süresindeki, "Emirlerimi yerine getirin, ben de size karşı 
olan ahdimi yapayım" (Bakara, «) âyetiyle istidlal etmişlerdir. 

2- Bu âyet, yahudi âlimlerinin, "Ümmiler hakkında bize mes'ultyet yoktur" 
şeklindeki iddiaları hakkında nazil olmuştur. Onlar, bu konuda elleriyle bir kitap 
yazmışlar ve onun, Allah katından olduğuna dair yemin etmişlerdir. Bu, Hasan 
el-Basrt'nin görüşüdür. 

İkinci ihtimalde, birkaç izah şekli mevcuttur: 

1- Âyet-i kerime, Eş'as İbn Kays ile, bir arazi parçası hakkında kendisiyle 
davalaşan bir kimse hakkında nazil olmuştur. Onlar, davalaşmak üzere Hz. 
Peygamberin yanına geldiklerinde, Hz. Peygamber adama, "Delilini getir" 
deyince adam, "Benim bir hüccetim yok" der. Bunun üzerine Eş'as'a, "Sana da 
yemin etmek gerekir" deyince, Eş'as yemin etmeye niyetlenir ki, bunun üzerine 
Allahu Teâlâ bu âyet-i kerimeyi inzal buyurur. Böylece Eş'as, yemin etmekten 
vazgeçer, söz konusu olan arazı parçasını hasmına bırakarak, gerçeği itiraf eder. 
Bu, İbn Cüreyc'in görüşüdür. 

2- Mücahfd şunu söylemiştir: "Bu âyet-i kerime, malına rağbeti artırmak için 
yalan yere yemin etmiş olan bir adam hakkında nazil olmuştur." 

3- Bu âyet-i kerime, Abdan ile İmri'u'l-Kays hakkında nazil olmuştur. Onlar, bir 
arazi hususunda davalaşmak üzere Hz. Peygamberin yanına gelmişlerdi. Bunun 
üzerine, İmri'u'l-Kays'ın yemin etmesi gerekince o, "Yarına kadar bana mühlet 
ver" dedi. Sonra, ertesi gün geldiğinde arazinin o (adamın) olduğunu kabul etti. 
Doğruya en yakın olanı, âyetin mânasını hepsine namletmektir. 

Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın, "Gerçekten, Allah'a olan ahidlerini ve yeminlerini 
satanlar" ifâdesine, Allahu Teâlâ'nın emrettiği, haklarında deliller getirdiği, 


peygamberlerden alınmış olan ahidler ve kişinin kendisini yapmakla sorumlu 
tuttuğu şeyler dahil olur. Çünkü bütün bunlar, vefa gösterilmesi gereken Allah'ın 
ahidlerindendir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 'İçlerinden kimi de Allah'a şöyle söz 
vermişti: "Eğer bize lütf-u kereminden ihsan ederse, andolsun, zekâtımızı 
vereceğiz, muhakkak ki salihlerden olacağız" (Tevt», 75); "Ahdi yerine getirin. 
Çünkü ahtdden sorulur" (isra,34), "Adağını yerine getirirler, vefa gösterirler" 
(insan. 7) ve "Müminler içinde, Allah'a verdikleri sözde sadâkat gösteren nice 
adamlar vardır" (Ahzab, 23) buyurmuştur. Biz, "eş-şirâ" il jiM kelimesinin 
mânasını, (Bakara. 1e> âyetinin tefsirinde açıklamıştık. Bu böyledir, çünkü 
müşteri bir şeyi alırken, başka bir şeyi de verir. Alınan ve verilen şeylerden her 
biri, diğerinin bedeli ve değeri olur. Yeminlere gelince, onun durumu bellidir. 
Yemin, insanın va'ad, va'id, inkâr veya isbât gibi hususlara dair herhangibir 


haberini te'kid edip kuvvetlendirdiği bir sözdür. [170] 
Allah'a Verdikleri Ahdi Bozanları Bekleyen Beş Nevi Ceza 


Cenâb-ı Hak daha sonra, "İşte onlar için, âhirette hiçbir nasib yoktur. Allah 
kıyamet günü onlarla konuşmaz, onlara bakmaz ve onları temize çıkarmaz. 
Onlar için pek acıklı birazab vardır" buyurmuştur. Bil ki, Allahu Teâlâ, Allahu 
Teâlâ'nın ahdini ve yeminleri az bir fiyata satmaktan ibaret bu şart üzerine, beş 
çeşit karşılık ve ceza bina etmiştir. Bunlardan dördü, bu kimselerin sevaptan 
mahrum oluşlarının beyanı hakkındadır. Beşincisi ise, bu kimselerin azabın en 
şiddetlisine duçar olacaklarını beyan etmektedir. Sevaptan mahrum olmalarına 
gelince bil ki, sevap, tazim ile yanyana bulunan, halis ve katıksız bir menfaatten 
ibarettir. 

b) Bu cezaların birincisi, "İşte onlar için âhirette hiçbir nasib yoktur" cümlesidir. 
Bu, onların âhiret menfaatlarından mahrum olacaklarına işarettir. Bunun 
peşinden gelen diğer üç ceza, "Allah kıyamet günü onlarla konuşmaz, 

onların yüzlerine bakmaz ve onları temize çıkarmaz" ifâdeleridir. Bunlar, o 
kimselerin tazım ve izzet-ü ikramdan mahrum kalacaklarına bir işarettir. 
Beşincisi ise, "Onlar için pek acıklı bir azap vardır" ifadesidir ki bu da, azaba 
işarettir. Sen bu tertibi anladığına göre, şimdi de bu beş şeyin herbirini 
açıklamaya geçelim: 

Birincisi, "İşte onlar için ankette hiçbir nasib yoktur" buyruğudur. Bunun 
mânası, "Onların âhiretteki hayır ve nimetlerden hiçbir nasibi ve payı yoktur" 
demektir. Bil ki, bu umumi hüküm, ümmetin icma'ı ile, tevbe edilmemiş olması 
şartıyla mukayyettir. Çünkü insan bundan tevbe ederse, icmâ ile kabul edildiğine 


göre, bu ilâhi tehdit ve va'id o kimseden sakıt olur. Bizim mezhebimize göre bu, 
aynı zamanda afv-ı ilahi'nin bulunmaması şartıyla mukayyettir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, "Şüphesiz Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. Ondan başkasını 


dileyeceği kimseler için bağışlar" (Nisa, «) buyurmuştur. u7 


Allah Teâlâ'nm, Mücrimlerle Konuşmaması ve Onların Yüzlerine 
Bakmaması 


İkincisi, "Allah onlarla konuşmaz" ifadesidir. Bu ifâdede bir sual bulunmaktadır. 
Bu da şudur: Allahu Teâlâ, "Hepsine yapmış oldukları şeyleri muhakkak ki 
soracağız" <Hicr, 93) ve "Kendilerine (peygamber) gönderilenlere de muhakkak 
soracağız, onlara gönderilmiş olan (peygamberlere de muhakkak soracağız" 
(Araf, 6) buyurmuştur. O halde, bu âyet ile şu iki âyet arasını nasıl cem 
edebiliriz? 

Bunun cevabı olarak Kaffâl şöyle demiştir: "Bu ifâdelerin hepsinden kastedilen, 
Allahu Teâlâ'nm gazabının şiddetini beyan etmektir. Çünkü, bir kimse bir 
başkasını dünyada iken kendisiyle konuşmaktan men ettiği zaman, muhakkak ki 
bu men etme işi, Allahu Teâlâ'nm o kimseye gazabı sebebiyledir. Yine bir kimse, 
bir başkasına öfkelenip kızdığında ona, "Seninle konuşmayacağım!" der ve 
bazan da gözüne görünmemesini emrederek," Falancanın yüzünü görmeyeyim!" 
der. O adamın adt geçtiğinde, ona kızgın olan kimse, onu hayır ile yâd etmez. 
Böylece, bu tabirlerin, gazabın şiddetini ortaya koymak için söylenilmiş birer 
kinaye olduğu ortaya çıkmış, anlaşılmış olur. Biz, gazabından Allah'a sığınırız. 
Bu, doğru bir cevaptır. 

Bazı âlimler de şöyle demiştir: Cenâb-ı Hakk'ın, arada bir elçi bulunmaksızın, 
sözünü kendi dostlarına duyurmasının, ancak kendi dostlarına mahsus bir 
yüceltme, bir şereflendirme olması da uzak bir ihtimaldir. Halbuki Cenâb-ı 
Hakk'ın, o kâfir ve ağır günahkârlarla konuşması, onları hesaba çekmesi ise, 
meleklerin konuşması aracılığıyla olur. 

Bazı âlimler de, bu âyetin mânasının, "Allahu Teâlâ, onları sevindirecek ve 
onlara herhangi bir fayda temin edecek herhangi bir kelâm ite söyleyip 
konuşmaz" şeklinde olduğunu söylemişlerdir ki, itimâda şayan olan cevap 
ilkidir. 

Üçüncüsü, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve onların yüzlerine bakmaz" ifadesidir. Bundan 
murad, "Allah onlara lütf-u insanıyla nazar etmez" demektir. Nitekim, denilir ki, 
bu ifâdenin mânası, "Falanca, falancaya değer vermez ve ona ihsanda bulunmaz" 
demektir. Bu mecazi mananın sebebi şudur: Bir insana değer veren bir kimse, 


ona iltifat ederVe bakışlarını sürekli ona yöneltir. İşte bu sebepten dolayı, her ne 
kadar orada hakiki manada bir bakış söz konusu olmasa dahi, Allah'ın nazar 
etmesi, değer vermesi ve kuluna lütuf ve ikramda bulunması mânasına gelir. Bu 
bakmanın, bizzat görme mânasına gelmesi caiz değildir. Çünkü Allahu Teâlâ 
onları gördüğü gibi, başkalarını da görür. Yine, bu bakmadan muradın, bir şeyi 
görmek için, görülecek şeye doğru yüzü çevirmek olması da caiz değildir. Çünkü 
bu şekilde görmek, ancak cisim olan şeylere mahsustur. Rabb'imiz ise, bir cisim 
olmaktan yüce ve münezzehtir. 

Aksi görüşte olanlar ise, bu âyet ileharf-i cerriyle beraber kullanılan Joj 
kelimesinin, rü'yet manasını ifâde etmediğine; aksi halde bu âyete göre, Allahu 
Teâlâ'nın onları görmemesi gerekeceğine istidlal etmişler, bunun ise bâtıl 
olacağını söylemişlerdir. 

Dördüncüsü, Hak Teâlâ'nın, "Ve onları temize çıkarmaz" ifadesidir. Bu ifâde 
hakkında da şu tefsirler yapılmıştır: 

a) "Allah, bağışlamak suretiyle onları günahlarının kirlerinden temizlenir, aksine 
onlara ceza verir, azâb eder." 

b) "Allahu Teâlâ, kendi temiz dostlarını medh-ü sena edip övdüğü gibi, onları 
asla medh-ü sena etmez. Şahidi tezkiye edenin bu tezkiyesi, o şahidi bir bakıma 
medhetme gibidir.7 

Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın kullarını tezkiyesi, bazan meleklerin lisanıyla tahakkuk 
eder. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Melekler de her bir kapıdan onların yanma 
sokulacaklar.., "Sabrettiğiniz şeylere mukabil sizlere selâm... Dünya evinin en 
güzel sonucudur bu!" (diyecekler)" (Rad, 23-24); "Bunları melekler karşılayarak, 
"Bu, size va'adolunan gününüzdür" (derler)" (Enbiya, 103.) ve "Biz, dünya 
hayatında da, âhirette de sizin dostlanmzız... (Fusiltet,3 1 )buyurmuştur. 

Bu medh bazan da, doğrudan doğruya olur. Bunun dünyadaki oluş şekli, "Tevbe 
edenler, ibâdet edenler, hamd edenler, seyahat edenler... (yok mu?).." (Tevbe, 
112) âyetinde ifâde edildiği gibi; âhirette oluş şekli de, "Çok merhametli olan 
Hab'den bir selâm vardır..." (Yâsin, 56) âyetinde ifâde edildiği gibidir. 

Beşincisi, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar için pek acıklı bir azâb vardır" buyruğudur. 
Bil ki, Allahu Teâlâ, onların sevap ve mükâfaattan mahrum olduklarını beyân 
edince, onların elim ve çok şiddetli bir azaba duçar olacaklarını da beyân 


buyurmuştur. 1172] 
Bazı Yahudilerin Dillerini Eğip Bükerek Sözleri Tahrif Etmeleri 


"Ehl-i kltap'tan Öyle bir Ûrka vardır ki, Kitap hakkında dillerini eğip bükerler; 


siz onu Kitaptan sanasmız diye.:. Halbuki o. Kitaptan değildir ve "O, Allah 
katındandır" derler. Halbuki o, Allah katından değildir. 

Allah'a karşı, bile bile, yalan söylerler" (Âli imran, 78). 

Bil ki bu âyet, bir önceki âyetin, kesinlikle yahudiler hakkında nazil olduğunu 
gösterir. Çünkü bu âyet, yahudiler hakkında nazil olmuş olup bir önceki âyete 
atfedil mistir. İşte bu atıf, önceki âyetin de yahudiler hakkında nazil olmuş 
olmasını gerektirir. Bil ki, âyette geçen, "eğerler.." kelimesinin masdarı olan, 
kelimesi, bir şeyi büküp, onu dümdüz ve dosdoğru olmaktan çıkararak 
eğriltmektir. Nitekim, "elini bükdüm"; bir şey sapıp eğrildiğinde, inhiraf 
ettiğinde,; "Falanca, bana karşı olan tavrını (tamamiyle) değiştirdi"; bir kimse 
dilini, sözünü eğip büktüğü zaman, bir kimse, bir başkasına karşt olan normal 
davranışını, aksi istikamette değiştirdiği zaman, "sözünü, su şeye karşı eğdi 
büktü" ve bir kimse, birisini fikrinden vazgeçirdiğinde, denilir. Hadis-i şerifte 
şöyle varid olmuştur "Borcunu ödemeye kadir olanın, borcunu sürüncemede 
bırakması zulümdür" HZ] 

Hak Teâlâ da, 'Dinerini eğerek, bükerek, dine de saldırarak, "râinâ" derler" (Nisa, 
46) buyurmuştur. 

Kelimenin lügavi manasını bu şekilde kavradığında, bu ifâdenin tefsiri 
hususunda şu açıklamaların yapıldığını söyleyebiliriz: 

a) Kaffâl (r.htabirinin mânasının, "Onlar, kelimeye yöneliyorlar, o kelimenin 
irabını, mânayı değiştirecek bir biçimde tahrif ediyorlardı. Bu durum, Arapların 
lisanında çokça görülen bir durumdur.. Aynı şeyin İbranice'de de yapılmış olması 
uzak bir ihtimal değildir. Onlar bu işi, Tevrat'ta Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetine delâlet eden âyetlerde yaptıkları için, işte bundan dolayı Cenâb-ı 
Hak, "Dillerin! eğip büküyorlar" tabiriyle bu durumu kastetmiştir" şeklinde 
olduğunu söylemiştir ki, bu son derece güzel bir açıklamadır. 

b) İbn Abbas (r.a)'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Allah'ın, kıyamet gününde 
kendileriyle konuşmadığı ve kendilerine rahmet nazarıyla bakmadığı kimseler, 
içinde, Hz. Muhammed'in sıfatlarını bozdukları bir kitap yazıp, onu Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in sıfatlarının bulunduğu (gerçek) kitaba karıştırmışlar, sonra 
da, "O, Allah katındandır" demişlerdir. 

Sen bunu anlayınca, biz deriz ki: Dili eğip bükmek, avurtları şişirerek, çok 
yaldızlı laflar ederek ve mübalâğa ederek dili eğip büküp konuşmaktır ki bu da, 
zemmedilmiş kötü bir durumdur. Böylece Allahu Teâlâ, onların yazıp 
uydurdukları bu kitabı okumalarını, onları kınayıp ayıplamak için, "dili eğip 
bükmek" diye ifâde etmiş; buna "okumak" kelimesini ıtlak etmemiştir. Araplar, 
aynı şey hakkında, medh ve zem lâfızlarını bir birinden ayırarak, meselâ medh 


hususunda"Çok fasin v beliğ bir hatip", zemm hususunda da "Laf ebesi ve çok 
geveze bir hatip" derler. 

Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Ehl-i Kitap'tan Öyle bir fırka vardırki Kitap 
hakkında dillerini eğip bükerler" buyruğundan murad, onların, uydurdukları bâtıl 
kitabı okumalarıdır ki, Allahu Teâlâ bu hususu, "Elleriyle kitabı yazıp da, "Bu, 
Allah katındandır" diyenlerin vay haline..." (Bakara. 79) âyetinde beyan etmiştir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak "Halbuki o, Kttap'tan değildir" buyurmuştur. Yani, "O, 
Allah katından indirilmiş hak bir kitap değildir." Burada geriye şu iki soru 
kalmıştır: 

Birinci soru: Hak Teâlâ'nın, "Onu zannetmeniz için..' 
zamirinin mercii nedir? 

Cevap: Bu mansüb zamirin mercii, Cenâb-ı Hakk'ın, "Dillerini eğip bükerler" 
sözünün delâlet ettiği şeydir ki, bu da tahrif edilip uydurulandır. ZA 


ifâde-sindeki "nüve" 


Tevrat'ın Tahrifi Daha Ziyade Mânadadır 


İkinci soru: Tevrat, insanlar arasında bu kadar meşhur olduğu halde, o nasıl 
tahrif edilebilmiştir? 

Cevap: Belki de bu iş, onu tahrif etme hususunda ittifak edebilecek küçük bir 
topluluktan sadır olmuştur. Sonra bu topluluk, o muharref olan kısmı, avam ve 
câhil olan halka sunmuşlardır. Bu izaha göre tahrif bu şekilde mümkün olmuştur. 
Bana göre ise, âyetin tefsiri hususunda daha isabetli olan bir başka izah da şudur: 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine delâlet eden âyetler hususunda, kalbin 
iyice düşünüp tefekkürde bulunmasına ihtiyaç vardır. Yahudiler, aklı karıştıran 
bu soruları ve insan düşüncesini karartan bu itirazları halka sunuyorlardı. 
Böylece bu deliller, dinleyenlerin nazarında, karışık görünüyordu ve şöyle 
diyorlardı: Allah'ın bu âyetlerden muradı, sizin değil bizim söylediğimiz 
manadır. İşte onların âyette bahsedilen, tahriflerinden ve dillerini eğip 
bükmelerinden maksad budur. Bu, tıpkı zamanımızda yapılan şu işe benzer: 
Hakka, doğruya isabet eden bir kimse Allah'ın kitabından bir âyeti delil 
getirdiğinde, haksız olan ona çeşitli şüpheler ve sorular sunar ve "Allah'ın o 
âyetten muradı, senin zikrettiğin mâna değildir" der. İşte burada da böyledir. 
Sonra Hak Teâlâ, "Ve "" Allah batındandır" derler" buyurmuştur. Bil ki bazı 
âlimler, "Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz onu kitaptan sanasmız diye... Halbuki o, kitaptan 
değildir" buyruğu ile, "ve "O, Allah kanadandır" derler. Halbuki o, Allah 
katından değildir" buyruğu arasında mânâ bakımından bir fark yoktur. Fakat 
bunu, te'kid için farklı iki lafızla tekrar etmiştir" demişlerdir. 


Muhakkik âlimler ise, bu iki ifâdenin farklı mânâlara geldiğini; çünkü kitapta 
olmayan herşeyin Allah katından olmadığı söylenemez. Zira şer'i hükümler 
bazan kitap, bazan sünnet, bazan icma, bazan da kıyasla sabit olur ki, bunların 
hepsi de Allah katındandır. Buna göre "Siz onu kitaptan sanasmız diye... Halbuki 
o kitaptan değildir" ifâdesi, hususi bir nefiydir. Sonra bu hususi mânadaki nefye, 
Allah, umumi bir nefyi atfederek "ve, "O, Allah kadındandır" derler. Halbuki o, 
Allah katından değildir" buyurmuştur. 

Yine bu âyetteki "Kitap'tan maksadın, Tevrat; onların "Bu, Allah katındandır" 
dedikleri şeyden muradın da, Eş'iyâ, Ermiya ve Habakük gibi diğer 
peygamberlerin kitaplarında yer almış olan hükümler olması da mümkündür. 
Çünkü yahudiler, bu tahrif işini Allah'a nisbet etme hususunda da şaşkın hareket 
ediyorlardı. Yahudiler, tecrübesiz, toy, Tevrat'tan habersiz, ahmak bir topluluk 
buldukları zaman, bu uydurdukları şeyleri Tevrat'tanmış gibi söylüyorlardı. 
Fakat akıllı ve zeki bir toplulukla karşılaştıklarında bunların, Hz. Musa'dan sonra 
gelmiş olan peygamberlerin kitaplarında yer aldığını iddia ediyorlardı. 

Cübbâi ve Ka'bi, bu âyeti, kulun fiillerini Allah'ın yaratmadığına delil getirerek 
"Eğer tahrif ve yalan söyleyerek dili eğip bükmeyi Allah yaratmış olsaydı, 
yahudiler "Bu Allah katındandır" şeklindeki sözlerinde doğru; Cenâb-ı Allah da 
"Halbuki o, Allah katından değildir" sözünde (hâşâ) yalancı olmuş olurdu. 
Çünkü o zaman onlar, Allah katından olanı Allah'a nisbet etmiş, Allah ise kendi 
katından olan şeyin kendi katından olmadığını söylemiş olur. Yahudileri, Allah 
Teâlâ'dan daha doğru sözlü kabul edecek bir topluluk için, zillet olarak bu yeter" 
demişlerdir. Halbuki hiç kimse yahudilerin "O, Allah katındandır" şeklindeki 
sözlerinden muradın, onun Allah'ın kelâmı ve kitabı olduğunu söyleyemez. 
Çünkü biz bunu, bu manada kabul ettiğimizde, âyetteki "Siz onu Kitaptan 
sanasınız diye... Halbuki o, Kitaptan değildir" ifadesi ile, "ve, "O, Allah 
katındandır" derler. Halbuki o, Allah katından değildir" ifâdesi arasında bir fark 
kalmaz. Aralarında bir fark olmayınca da, bunların birbirlerine atfedilmesi 
uygun düşmez. 

Ka'bi bu itiraza şu iki tarzda cevap vermiştir: 

a) Mahluk'un Hâlık indinden oluşu, emredilmiş şeyin onu emredenden 
olmasından daha kuvvetlidir. Sözü en kuvvetli manasına hamletmek daha 
evlâdır. 

b) "Halbuki o, Allah katından değildir" ifâdesi, o şeylerin Allah katından 
olmasını mutlak manada nefyeder. Bu ise, o şeylerin Allah katından olmasını 
belirli bu cihetten nefyeder. Binâenaleyh o şeylerin, ne yaratılış ne de hüküm 
bakımından Allah katından olmaması gerekir. 


Buna şöyle cevap verilir: "Cübbâi'nin, "ve "O, Allah katındandır" derler" âyetini 
"Allah'ın kelâmı" mânasında alır ise, bu bir (lüzumsuz) tekrar olur" şeklindeki 
iddiasının cevabı bizim şu sözümüzdür: "Halbuki, o kitaptan değildk" âyeti, "O, 
kitapta yer almamıştır" mânasındadır. Bu, o söylenen şeyin, Allah'ın peygamber 
diliyle veya bir başka yolla sabit olan hükmü olmasına mani 

değildir. Allah Teâlâ, "Halbuki, o Allah katından değildir" dediğine göre, onun 
Allah'ın bir hükmü olmadığı ortaya çıkmış olur. Bu izaha göre, böyle bir tekrar 
söz konusu olmaz. 

Ka'bi'nin yaptığı iki izahtan birincisinin cevabı da şöyledir: Cevabın mutlaka, 
suâle uygun olması gerekir. O yahudiler, kendilerinin zikredip yaptıkları 
şeylerin, Allah'ın yaratması olduğunu iddia etmemişlerdir. Aksine onlar bunun, 
Allahın hükmü olduğunu ve kitabında yer aldığını iddia ediyorlardı. 
Binâenaleyh, Hak Teâlâ'nın, "Halbuki o, Allah katından değildir" buyruğunun 
başka bir şeye değil, işte bu mânaya râci olması gerekir.. Yaptığımız bu izahla 
da, Ka'bi'nin ikinci izah olarak söylemiş olduğu şeyin, fasit olduğu ortaya çıkar. 
Allah, en iyisini bilendir. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Allah'a karşı bile bile yalan söylerler" buyurmuştur. Bunun 
mânası, "Onlar bile bile böyle bir yalana yöneliyorlar" şeklindedir. 

Bil ki, bu âyette kastedilen tahriften murad, eğer Tevrat'ın lâfızlarını ve bu 
lafızların irâblarını değiştirmek olursa, buna cüret edenlerin, yalan üzerinde 
ittifak etmeleri mümkün olabilecek küçük bir grup olması gerekir. Yok eğer 
bundan maksat, istidlal yollarına şek ve şüpheler atmak suretiyle, Hz. 
Muhammed'in nübüvvetine delâlet eden o (apaçık) delilleri karıştırıp teşviş 
etmek olursa, büyük kalabalıkların bu hususta mutabakata varmış olmaları uzak 


bir ihtimal sayılmaz. (1735) 


"Hiçbir İnsanın, Allah kendisine kitabı, hükmü ve peygamberliği verdikten sonra 
diğer insanlara "Allah'dan başka bana da kul olun" demesi yakışık almaz. Fakat 
o, "öğretmekte ve okuyup okutmakta olduğunuz kitap sayesinde Rabbaniler 
olun" (der.) O, sizin melekleri ve peygamberleri tanrılar edinmenizi de 
emretmez. Hiç size, siz müslüman olduktan sonra, kâfirliği emreder mi?" (Âl-i 
Imran, 79-80). 

Bil ki, Allah Teâtâ, ehl-i kitap âlimlerinin âdetinin tahrif ve tebdil etmek 
olduğunu beyân edince, bunun peşisıra onların tahrif etmiş olduğu şeylerden 
birinin de, İsa (a.s)'nın ilâhlık iddia ettiğini ve kavmine, kendisine ibâdet 
etmelerini emrettiği iddiaları olduğunu zikretmiştir. Bundan dolayı Cenâb-ı 
Allah, "Hiçbir insanın şöyle şöyle demesi yakışık almaz" buyurmuştur. Bu âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: (170) 
Âl-i İmran 79. Âyetin Nüzul Sebebi 


Bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç rivayet vardır: 

a) İbn Abbas (ra) şunu söylemiştir: "Yahudiler, "Üzeyir Allah'ın oğludur"; 
hristiyanlar da "Mesih, Allah'ın oğludur" dedikleri için bu âyet nazil olmuştur. 

b) Denildiğine göre, yahudilerden Ebü Râfi el-Kurazi, ve hristiyanlardan da 
Necran heyetinin reisi, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Sana ibâdet etmemizi ve seni 
bir rab edinmemizi mi istiyorsun?" demişler, bunun üzerine de Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Allah'tan başkasına tapmaktan veya Allah'tan başkasına ibâdet etmeyi 
emretmekten Allah'a sığınırız. Allah Teâlâ, beni böyle bir iş için göndermedi ve 
bana böyle birşeyi emretmedi" demiş ve bu âyet nazil olmuştur. 

c) Bir adam Hz. Peygamber'e şöyle demişti: "Ey Allah'ın resulü, biz sana 
birbirimize selam verdiğimiz gibi selam veriyoruz. Sana secde ederek (selam 
verelim) mi?" Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Hiç bir kimsenin, 
Allah'tan başka bir varlığa secde etmesi doğru değildir. Fakat siz 
peygamberinize izzet-ü ikramda bulunun ve herkese hakkını vermeyi bilin" 
buyurmuştur. 

d) Yahudiler, kendilerinin elde ettiği fazilet ve makamlara hiç kimsenin 
ulaşamayacağını iddia edince, Allah Teâlâ onlara şöyle demiştir: "Eğer durum 
sizin dediğiniz gibi olsaydı, sizlerin, insanları köle ve hizmetçi yapmaya 
uğraşmamanız, aksine insanlara Allah'a itaat edip, O'nun tekliflerine boyun 
eğmelerini emretmeniz gerekirdi. Bu durumda da, insanları Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in nübüvvetini tasdik etmeye teşvik etmeniz gerekirdi. Çünkü Hz. 
Muhammed'in elinde mu'cizelerin zuhur etmesi, böyle yapmanızı gerektirir." Bu, 
âyetin lafzının ihtimal tanıdığı bir izahtır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra diğer 
insanlara "Allah'ı bırakıp da bana kul olun" demesi..." ifâdesi, tıpkı "Onlar, 
Allah'ı bırakıp bilginlerini ve rahiblerinf tanrı edindiler" (Tevbe, 31) âyeti 


gibidir. HZ 
Kitap ve Nübüvvet Verilen Peygamber İnsanları Kul Edinmez 


Âlimler, âyetteki, Oo "Hiçbir insanın, Allah kendisine kitabı, hükmü ve 
peygamberliği verdikten sonra diğer insanlara "Allah'dan başka bana da kal 
olun" demesi yakışık almaz" sözünden ne murad edildiği hususunda ihtilaf etmiş 
ve şu izahları yapmışlardır: 


1- Esâmm, bunun, "Eğer o peygamberler böyle söylemeye yelten sele rdi, Allah 
onları bundan men ederdi" manastnda olduğunu ve buna Cenâb-ı Allah'ın, "Eğer 
(peygamber) bazı sözleri bize karşı kendiliğinden uydurmuş olsaydı, elbette onu 
sağ elimizle (kudretimizle) yakalayıverirdtk" (Hakka, 44-45) ve "Andolsun ki 
sen onlara nerdeyse biraz meyledecektin, O takdirde İse biz hayatın da ölümün 
de katmerli (acısını) sana tattıracakhk" (Isra, 74-75) âyetlerinin delâlet ettiğini 
söylemiştir. 

2- Peygamberler, yanısıra ulühiyet ve rubübiyet iddiası güzel düşmeyen sıfatlarla 
mevsufturlar: Meselâ, Allah Teâlâ onlara kitap vermiş ve vahyetmiştir. Bu ise, 
ancak temiz nefisler ve güzel ruhlar için olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah, 
peygamberliğini nereye vereceğini çok iyi bilendir" (Enam. im* 'Celâlim hakkı 
için, biz onları, bilerek, âlemlere üstün kıldık" (Duhân, 32) ve "Allah, hem 
meleklerden, hem de insanlardan peygamberler seçer" (Hacc, 75) buyurmuştur. 
Temiz olan nefislerden, böyle bir iddianın çıkması imkansızdır. 

Yine peygamberlik vermek, peygamber olacakların ilmini kemâle erdirdikten 
sonra olur. Bu ise, böyle bir iddiada bulunmaya mani olur. Hülâsa insanın biri 
nazari, diğeri ameli (teorik ve pratik) iki kuvveti vardır. Nazari kuvveti, ilim ve 
gerçek bilgiler ile kemâle ermedikçe; ameli kuvveti de kötü huylardan iyice 
temizlenmedikçe insanın nefsi, vahyi ve nübüvveti almaya müsait olmaz. Nazari 
ve ameli kuvvette meydana gelecek böyle bir mükemmellik, bu gibi söz ve 
itikadların peygamberlerden sadır olmasına mânı olur. 

3- Allah Teâlâ, bu gibi iddialarda bulunmayacağını bildiği kullarını nübüvvet ve 
risaletle şereflendirir. 

4- Peygamber olan kimse, Allah'ın hükümlerini, Allah adına söylediğini iddia 
ediyor ve iddiasında doğru olduğuna hüccet getiriyor. Binâenaleyh o, eğer 
insanlara kendisine ibadet etmelerini emreder ise, bu durumda gösterdiği 
mu'cize, O'nun sadık olduğuna delâlet etmez ki bu caiz değildir. 

Bil ki âyetteki "Hiçbir insanın" ifâdesinden maksad, "Bu sözü onun söylemesi 
haram olur" mânası değildir. Çünkü böyle birşey söylemek, bütün mahlükat için 
haramdır. Âyetin zahiri, bunun, Allah'ın o kimseye kitap, hikmet ve nübüvveti 
vermesi sebebiyle olmadığına delâlet eder. Yine bundan maksad, bir haram 
kılma olsaydı, şüphesiz ki bu, hristiyanların bunu Hz. İsa için iddia etmiş 
olmalarında onları yalanlama manasına gelmezdi. Çünkü bir başkasının birşey 
yaptığını iddia eden kimseye, "Onun bunu yapması helâl değildir" denilmesi, o 
kimseyi iddiası hususunda bir yalanlama olmaz. Cenâb-ı Hak bununla, Hz. İsa 
(a.s)'nın, onlara "Allah'tan başka, beni ilah edininiz" dediğini iddia ettiklerini 
anlatmıştır. Binâenaleyh bundan murad, bizim söylediğimiz mânadır. Bunun bir 


benzeri de, "Allah'ın evlâd edinmesi olacak şey değil" (Meryem, 36) âyetidir. 
Bunu, bir çocuğun olması halini kendi zâtından nefyetme yoluyla söylemiştir; 
tanrım ve nehyetme üslübunda değil.. HakTeâlâ'nın, "Bir peygamberin emânete 
hainlik etmesi yakışık almaz..." (Ah Imran, 1cı> buyruğu da böyledir. Bundan 


murad da "nefy" dir, nehy değil!.. Allah en iyi bilendir. HZ8] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah kendisine Kitabı, hükmü ve peygamberliği verdikten 
sonra..." beyanı, son derece güzel tertib edilmiş olan üç şeye işarettir. Bu 
böyledir, çünkü semavi kitaplar önce nazil olur; sonra da peygamberin aklında o 
kitabı anlama melekesi meydana gelir. İşte hasıl olan bu melekeye Cenâb-ı Hak, 
"hüküm" kelimesiyle işaret etmiştir. Çünkü dilciler ve müfessirler, "hüküm"ün 
ilim mânasında olduğu hususunda müttefiktirler. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Henüz 
çocuk iken, ona hükmü verdik" (Meryem, 13) yani, "ilim ve anlayış verdik" 
buyurmaktadır. Sonra, peygamber o kitabı anladığı zaman, onu halka tebliğ 
eder.. İşte buna da "nübüvvet, peygamberlik" sözüyle işaret edilmiştir. Bu ne 
güzel bir tertiptir!.. 

Cenâb-ı Hak sonra, "... sonra (da) insanlara, "Allah'ı bırakıp da, bana kul 
olunuz"demesi (yakışık almaz)" buyurmuştur. Bu ifâde hakkında iki mesele 


vardır; HZ9] 


" 


Birinci Mesele 


Zahir olan kıraat, lâm harfinin nasbıyla olmak üzere, şeklinde okunmasıdır. Ebü 
Amr'ın bunu, ref ile şeklinde okuduğu da rivayet edilmiştir. 

Nasb ile okunduğu zaman, kelâmın takdiri, "Peygamberlik, böyle bir söz 
söyleme ile birarada bulunmaz, bağdaşmaz" şeklinde olur. Bu durumda nasb 
eden âmil, sözünün başındakinasb edatıdır. Bu, Jj "Sonra da demesi..." 
manasında olarak, "Allah'ın ona vermesi" ifâdesine atfedilmiştir. Ref ile 
okuyanlar, bu ifâdenin bir "cümle-t isti'nâfiyye" olduğunu düşünerek, böyle 


okumuşlardır. [180] 
İkinci Mesele 


Vahidi, İbnAbbas(r.a)'ın Hak Teâlâ'nın, "Bana kul olunuz..." sözündeki kelimesi 


Müzeyne Kabilesinin bir lehçesi olup, onlar (kullar, köleler) yerine, kelimesini 
kullanmaktadırlar" dediğini nakleder 
Sonra Cenâb-ı Hak, "(Fakat o), rabbaniler olun der" buyurmuştur. Bu hususta da 


iki mesele vardır: HSH 
Birinci Mesele 


Âyet-i kerimede bir hazf bulunmaktadır. Buna göre kelâmın takdiri, "Fakat 
onlara, "Rabbaniler olunuz!" der" şeklindedir. 

Binâenaleyh burada, ifâdede kendisine delâlet eden bir şey, (karine) bulunduğu 
zaman, Arapların yapmış oldukları hazf uygulaması gereğincekelimesinden 
iştikak etmiş olan kelimesi hazfedilmiştir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Yüzleri simsiyah olanlara gelince, "İmanınızdan sonra inkâr ettiniz, 
öyle mi?" (Aı-t imran. 106) âyetidir. Yani, "Onlara böyle denilir" demektir. 


(182| 
İkinci Mesele 


Alimler,kelimesinin ne demek olduğu hususunda, şu görüşler ileri sürmüşlerdir: 
Rabbâni Tabirinin Mânası a) Sibeveyh şöyle demektedir: "O'nu biliyor, O'na 
itâata devam ediyor" mânasında olmak üzere, Rabb'a mensub, O'na ait, 
demektir. Nitekim birisi Allah'ı tanımaya ve O'na itaat etmeye yöneldiği zaman, 
"ilahi adam" denilir. "Rab" kelimesine elif ve nünun ilâve edilmesi, bu sıfatın 
kemâline işaret etmek içindir. Nitekim bir kimse, saçları çok ve gür olursa ; 
sakalı uzun olursa boynu kalın ve güçlü olmakla vasfedildiği zaman Araplar, 
derler. Onlar, saça nisbet ettiklerinde ; boyna nisbet ettikleri zaman, sakala 
nisbet etkikleri zaman da, derler. 

b) Müberred, kelimesinin, ilim erbabı mânasına geldiğini, Onlardan her birine 
denildiğini, Rabbani'nin ise, insanlara ilim öğretip, onları eğiten ve onların 
durumlarıyla ilgilenen kimse mânasına geldiğini; elif- nün harfinin ise mübalağa 
için getirildiğini; nitekim Arapların bu mübalağayı ifâde 

için (suya iyice kanmış), (çok susamış), (çok doymuş) ve (çırılçıplak) 
dediklerini; sonra kelimesine nisbet yâ'sının eklendiğini; nitekimve jtâj 
denildiğini" söylemiştir." 

Vahidi şöyle demektedir: "Sibeveyh'in görüşüne göre Rabbani, "Rabb'ini bilip, 
O'na itaat eden" manasında olmak üzere Rabb'e mensup mânasına alınmıştır. 
Müberred'in görüşüne göreyse, kelime "terbiye etmek, yetiştirmek" manasından 


iştikak ettirilmiştir." 

c) İbn Zeyd ise şöyle demektedir: "Rabbani, insanları eğitip yetiştiren, 

demektir. Buna göre, o kelimesi, ümmetin idareci ve âlimleri anlamına 
gelmektedir." İbn Zeyd, bu görüşünü Cenâb-ı Hakk'ın, O 

"Rabbanilerin, onları nehyetmeleri gerekmez miydi?" (Mâide. 63) âyetinde de 
zikretmiştir. Yani, "İdareciler ve âlimler." Bunlar, kendilerine itaat olunan iki 
zümredirler. Bu izaha göre âyetin takdiri, "Ben sizi, bana kullar olmaya davet 
etmiyorum; ancak ben sizi, Allah'ın emrini uygulama ve O'na itaat etmeniz 
suretiyle, melikler ve âlimler olmaya davet ediyorum" şeklinde olur. 

Kaffat (r.h) ise şöyle demektedir: "İdarecinin, Rabbani diye isimlendirilmesi de 
muhtemeldir. Çünkü idareciye de, âdeta bir rab gibi itaat edilir. İşte bu mânada 
olmak üzere, idareciye "Rabbani" denilmiş olur." 

d) Ebü Ubeyde: "Bu kelimenin Arapça olmadığını, aksine İbranice veya 
Süryanice olduğunu sanıyorum... İster Arapça, ister Süryanice olsun, şurası bir 
gerçek ki bu kelime, öğrenen, öğrendiğiyle amel eden ve hayır yollarını 
başkalarına öğretmekle meşgul olan bir insanı göstermektedir" demiştir. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Öğretmekte ve okuyup okutmakta olduğunuz kitap 


sayesinde..." buyurmuştur. Bu ifâde hakkında birkaç mesele vardır: 183) 
Birinci Mesele 


ifâdesinde iki kıraat bulunmaktadır: 

a) İlim kökünden olmak üzere "Biliyorsunuz" şeklinde okunmuştur ki bu, 
Abdullah İbn Kesir, Ebü Anv ve Nâff'nin 

kıraatidir. 

b) Ta'lim, öğretme kökünden alınarak, şeklinde okunmuştur ki, bu da yedi kıraat 
imamlarından geriye kalanların okuyuşudur. Her iki okuyuş 

şekli de doğrudur. Çünkü bu kimseler, "kitâb"ı kendileri için öğrenip, ayrıca 
başkalarına da öğretiyorlardı. Ebü Amr, kendi kıraatinin daha tercihe şayan 
olduğuna şu iki delili H84 getirmiştir: 

1- Cenâb-ı Hak, bu âyette, buyurmuş, şeddeli olarak dememiştir. 

2- Bu fiili şeddeli okumak, iki mef'ul almasını gerektirir. Halbuki burada tek 
mef'ui vardır. Bunu şeddeli okuyanlar, ikinci mef'ul'ün hazf edildiğini ve bunun, 
veyahut da "insanlara veya sizden başkasına öğretmekte olduğunuz kitap 
sayesinde..." takdirinde olduğunu, çünkü Arapça'da mef'ulü binlerin genellikle 
hazfedildiğini söylemişler, sonra da bunu şeddeli okumanın daha evlâ olduğuna 
şu iki delili getirmişlerdir: 


1- Ta'lim, ilmi de içine alır. Fakat ilim talimi içine almaz. O halde bu fiili ta'lim 
vezninde şeddeli okumak daha evlâdır. 

2- Rabbani olanlar, ilimle iktifa etmezler. Öğrendikleri ilimlerine, Allah rızası 
için ta'limi (başkasına öğretmeyi) da katarlar. Baksana Cenâb-ı Hak, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e bunu emretmiş ve "(İnsanları) Rabb'İntn yoluna hikmetle, 
güzel öğütle davet et" (Nam. i25) buyurmuştur. Mürre İbn Şürâhil'in "Alkame, 


lAn! 


insanlara Kur'ân'ı öğreten rabbanilerden idi" şeklindeki sözü de delâlet 
etmektedir. HS5] 


İkinci Mesele 


İbnü Cinni, "Muhteseb 'inde, Ebü Hayve'nin, tâ harfinin zammesi, dâl'in sükünu 
ve râ'nın kesresi ile 

kelimeyi şeklinde okuduğunu naklederek şöyle demiştir: "Bu şekildeki kıraatin, 
(öğrendi) veyahut da (öğretti) fiilinden nakledilmiş olması gerekir. (okudu), ve 
başkasına okuttu) fiilleri de böyledir. Araplar genellikle hem hem de fiillerini 


kullanmışlardır. İşte bunun masdarı, "tedris" şeklinde gelmiştir. (186) 
Üçüncü Mesele 


Her iki kıraata göre de, bu ifâdelerin başında bulunan lafzı, mâ'i masdariyye 
olup, başında bulunduğu cümleyi müfred hükmüne çıkarır. Buna göre takdir, 
"Kitabı bilen ve öğreten kimseler olmanız ve kitabı tedris etmeniz sebebiyle 
rabbaniler olunuz" şeklindedir. Bu, kelimesinin aynısı "Onların şugünlerine 
kavuşmayı unutmaları gibi, bugün biz de onları unutacağız (terkedeceğiz)" 
(Arâf, 51) âyetindekidir. 

Sözün özü şudur: İlim, ta'lim ve tedris, sahibinin rabbani olmasını gerektiren 
şeylerdir. Sebep, şüphe yok ki müsebbebden (neticeden) başkadır. Binâenaleyh 
bu durum, bir kimsenin rabbani olmasının, âlim, mu'allim ve tedriste devamlı bir 
kimse olmasından farklı birşey olmasını gerektirir. Bu da, ancak o kimsenin 
Allah rızası için öğrenmiş, öğretmiş ve tedrisatta bulunmuş olmasıyla mümkün 
olur. Velhasıl onu bütün bu işlere sevkeden, Allah rızasını elde etme gayesi; her 
türlü kötü fiilden vazgeçiren de Allah'ın cezasından sakınma isteğidir. 
Peygamberin, insanlara bunu emrettiği sabit olunca, insanlara kendisine kulluğu 
emretmiş olmasının imkansızlığı sabit olur. Her iki kıraatin de neticesi aynı 
mânaya varır. Çünkü Peygamber, bütün gayret ve çabası, ruhları ve kalbleri 
halktan çevirip Hakk'a yöneltmek olan kişidir. Böyle bir insanın, akılları Hakk'a 


taattan çevirip, kendisine itaata yöneltmesi nasıl mümkün olur. Bu durumda, 
peygamberlerden her birinin, başkalarına kendisine ibâdeti emretmesinin 


İmkansız olduğu ortaya çıkmış olur, HSH 
Dördüncü Mesele 


Âyet, ilmin, ta'limin ve tedrisin, insanın rabbâni olmasının sebebi olduğunu 
gösterir. Binâenaleyh kim bundan başka bir gaye ile öğretim ve eğitim işiyle 
meşgul olursa, onun gayretleri boşa gitmiş ve işi neticesiz olmuş olur. Bu, 
zahiren güzel görünen bir ağaç dikip, meyvesinden istifade edemeyen bir 
kimsenin durumuna benzer. İşte bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), "Faydasız 


ilimden ve huşu duymayan kalpten Allah'a sığınırız"L1 88) buyurmuştur. 
Sonra Hak Teâlâ, "O, sizin melekleri ve peygamberleri tanrı edinmenizi de 


emretmez" buyurmuştur. Bu hususta da birkaç mesele vardır: [189] 
Birinci Mesele 


Âsim, Hamza ve İbn Âmir, râ harfinin nasbıyla diğer kıraat imamları da, râ 
harfinin refiyle seklinde okumuşlardır. Nasb ile okunmasına gelince, bu 
kelimenin, ifâdesine atfedilmiş olmasından dolayıdır. Bu hususta şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu ifâdenin başındaki edatının, ziyade kabul edilmesi... Buna göre mâna, 
"Allah'ın kendisine kitap, hüküm ve nübüvvet vermiş olduğu hiçbir kimsenin, 
ınsanlara, "Allah'tan başka bana da kulluk edin" demesi ve, size, "Melekleri ve 
peygamberleri rab edininiz" şeklinde emretmesi yakışık almaz, uygun değildir" 
şeklinde olur. Nitekim sen, "Ben Zeyd'e ikramda bulunayım da, sonra o beni 
hakir kılsın, benimle alay etsin... Bu olacak şey değil!.." dersin. 

b) Bu ifâdenin başındaki, edatının zâid olmamasıdır. Buna göre mâna, "Hz. 
Peygamber (s.a.s), Kureyş'i, meleklere ibadet etmekten; yahudi ve hristiyanları 
da, Hz. Uzeyr ve Hz. İsa'ya ibadet etmekten nehyetmiştir. Bunun üzerine onlar, 
"Sen, bizim seni mi rab edinmemizi istiyorsun?" dediklerinde onlarafHiçbir 
beşerin, Allah kendisini peygamber olarak gönderdikten sonra, halkı meleklere 
ve diğer peygamberlere tapınmaktan nehyederken, kendine kul olmaya 
çağırması uygun olmaz denilmiştir" şeklinde olur. Bu ifâdeyi, müste'nef bir 
cümle olarak merfü okumanın izahını yapmaya gerek bile yoktur. Çünkü bu 
ifâde, sözün manası tamamlandıktan ve sona erdikten sonra gelmiştir. Bunun 


kendinden önceki ifâdeyle bir münasebeti bulunmadığına, İbn Mesüd'un, "Ve, 
size asla emretmez" şeklindeki kıraati de delâlet etmektedir. 1190) 


İkinci Mesele 


Zeccac, bu ifâdenin, "Allah size emretmez;"İbn Cüreyc ise, "Hz. Muhammed 
size emretmez" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu fiilin failinin, diğer 
peygamberler olduğu ve mânanın, "Tıpkı Kureyş'in yaptığı gibi, peygamberler, 
melekleri rab edinmenizi asla emretmezler..." şeklinde olduğu da söylenmiştir. 


091] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak bu âyette özellikle melekleri ve peygamberleri zikretmiştir. 
Çünkü, ehl-i kitaptan, Allah'tan başkasına ibâdet etmekle vasfedilenlerin,ancak 
meleklere, Hz. İsa'ya ve Hz. Uzeyr ( a.s )'e ibadet etmiş oldukları nakledilmiştir. 
İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, bu "melekler ve peygamberler" kısmını 
hassaten zikretmiştir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Hiç size, siz müslüman olduktan sonra, kâfirliği emreder 


mi?" buyurmuştur. Burada birkaç mesele vardır: [192] 
Birinci Mesele 


ifâdesinin başındaki hemze, istifham-ı inkarı manasındadır. Yani, "O, bunu 
emretmez. Bunu yapmaz" şekfindedir. 193) 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi, Hak Teâlâ'nın, buyruğunun, muhatabların müslümanlar 
olduklarına delil olduğunu, bunların da, Hz. Peygamber (s.a.s) den, kendisine 


secde etmek için izin isteyenler olduğunu söylemiştir. [194] 
Üçüncü Mesele 


Cübbaî, "Âyet, Allah'ı inkâr etmek, O'nu bilmemek; Allah'a iman etmek ise, 
O'nu tanımaktır" diyenlerin 


görüşünün yanlışlığına delâlet etmektedir. Çünkü Allahu Teâlâ böylesi 
kimselerin küfrüne hükmetmiştir ki, bu hüküm O'nun, "O size küfrü emreder 
mi?" ifadesidir. Sonra da, o kimselerin Allah'ı tanıdıklarını belirtmiştir ki, buna 
da Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra o, kalksın da insanlara, "Allah'tan başka bana da kul 
olunuz" desin!... (Bu olacak şey değil!)" sözü delâlet etmektedir. Bu ifâdenin 
zahiri, onların Allah'ı tanıdıklarını gösterir. Binâenaleyh, burada Allah'ı 
tanımanın yanında küfür de bulunduğuna göre, işte bu durum imanın, O'nu 
tanımak; küfrün de O'nu tanımamak olduğuna delâlet eder" demiştir. 

Buna şöyle cevap veririz: Biz, "Allah'ı İnkâr etmek, O'nu bilmemektir" 
şeklindeki osözümüzle, sadece O'nun mevcudiyetini bilmeme mânasını 
kastetmiyoruz. Aksine bu ifâdemizle, O'nun zâtını, selbi ve nisbi sıfatlarını, 
tapınılma, mabudiyyet hususunda O'nun bir ortağının bulunmadığını bilmemeyi 
kastediyoruz. İşte kişi bunu bilmeyince, O'nun sıfatlarının bir kısmını da 


bilmemiş olur. (195) 


Diğer Peygamberlerin Hz. Muhammed'in Nübüvvetini İkrar Etmeleri 


"Allah, peygamberlerden, "Andotsun ki size kitap ve hikmet verdim. Sonra da 
size nezdinizdekl (o kitap ve hikmeti) tasdik eden bir peygamber gelecektir. Ona 
mutlaka iman ve yardım edeceksiniz" diye mlsak (ahd) aldığı zaman, "İkrar 
ettiniz mi ve uhdenize bu ağır yükümü alıp kabul eylediniz mi?" dedi. Onlar, 
"İkrar ettik" dediler. (Allah da): 'Öyleyse şâhid olun, ben de sizinle beraber 
şahidlik edenlerdenim" dedi. Artık kim 

bundan sonra yüz çevirirse, işte o gibiler fâsıklann taa kendileridir" (Âli İmran, 
81-82). 

Bil ki bu âyetlerden maksad, ehl-i kitap için bir mazeret olmadığını belirtip 
onların inadlarını ortaya koymak için, Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetine 
delâlet eden ve onlarca malum olan şeyleri sayıp dökmektir. Allah Teâlâ'nın bu 
âyette bahsettiği husus da, bunlardan birisidir. Hak Teâlâ, kitap ve hikmet verdiği 
o peygamberlerden, kendilerine her ne zaman verilmiş olan kitabı tasdik eden bir 
peygamber gelse, onu tasdik edip ona yardımcı olmaları hususunda söz (misak) 
almıştır. Cenâb-ı Hak, peygamberlerin bunu kabul ettiğini haber vermiş ve bunu 
kabul etmeyenlerin fasıklardan olacağına hükmetmiştir ki işte âyetten maksat 
budur. Velhasıl Allah Teâlâ, bütün peygamberlere yanlarında olan kitabı tasdik 
edici olarak gelen her peygambere inanmalarını vâcib kılmıştır. Fakat bu tek 
mukaddimeye, ikinci bir mukaddime eklenmediği müddetçe, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in peygamberliğini isbat için kifayet etmez. Bu ikinci mukaddime de, Hz. 


Peygamber (s.a.s)'İn, onların kitaplarını tasdik edici olarak gelen bir peygamber 
olması şartıdır. Bu durumda birisi şöyle diyebilir: "Bu, birşeyi kişinin kendi 
hakkında kabullenmesidir. Çünkü bu, Hz Muhammed'in peygamber olduğunu 
kendisinin söylemesidir." Buna, "Hz. Muhammed (s.a.s)'in, bir peygamber 
olmasından murad, elinde mu'cizelerin zuhur etmiş olmasıdır. Binânealeyh böyle 
bir sual söz konusu olmaz" diye cevap verilir. Allah en iyisini bilendir. Biz, 
şimdi tekrar âyetin lafızlarını tefsir etmeye dönelim: 

Cenâb-ı Allah'ın,"Allah, peygamberlerden... misak aldığı zaman..." ifâdesi 
hakkında İbn Cerir et-Taberi "Bu, "Ey ehl-i kitap, Allah'ın peygamberlerden ahd 
ve söz aldığı zamanı hatırlayın" manasındadır" demiştir. 

Zeccâc ise, bu ifâdenin, "Ey Muhammed Kur'ân'da Allah'ın peygamberlerden 
ahd almış olduğunu hatırla" mânasında olduğunu söylemiştir. 

Âyetteki "Peygamberlerin misâkı" tabirine gelince, bil ki masdarlann failine de 
mefulüne de muzaf olması caizdir. Binâenaleyh bu tabirden murad, Allah'ın 
bizzat peygamberlerin kendilerinden aldığı ahid olabileceği gibi, peygamberleri 
için başkalarından aldığı ahid de olabilir. İşte bundan dolayı müfessirler, bu 
âyetin tefsirinde ihtilaf ederek her iki şekilde de mâna vermişlerdir. 

Birinci şekil, Allah Teâlâ'nın birbirlerini tasdik etme hususunda 
peygamberlerden söz almasıdır. Bu, Sa'fd İbn Cübeyr, Hasan el-Basri ve 
Tâvus'un (Allah onlara rahmet etsin) görüşüdür. 

Buradaki misak ve ahdin, Hz. Peygamber (s.a.s)'e mahsus olarak diğer 
peygamberlerden alınmış olduğu da söylenmiştir. Bu, Hz. Ali, İbn Abbas, 
Katâde ve Süddi'den (Allah onlardan razı olsun) rivayet edilmiştir. Bu görüşte 
olanlar, doğruluklarına delil olarak şunları zikretmişlerdir: 

1-Ayetteki, "Allah, peygamberlerden., misak aldığı zaman" buyruğu, bu ahdi 
alanın Allah; ahid alınanların da peygamberler olduğunu gösterir. Âyette 
ümmetlerden bahsedilmemektedir. Binâenaleyh bu ahdin ümmetlerden 
(insanlardan) alındığını söylemek güzel olmaz. Bu delile şu şekillerde cevap 
verilebilir: 

a) Yaptığınız bu izaha göre misak, burada mef'ulüne muzaf olmuş olur. Bizim 
izahımıza göre ise, bu ahid ve misak, fiilin failine nisbet edilmesi gibi, kendisi 
için ahid alınana nisbet edilmiş olur. Şüphesiz ki, bir fiilin failine nisbeti, 
mefulüne nisbetinden daha kuvvetlidir veya en azından eşittir. Bu, tıpkı 
"Allah'ın misâkı ve ahdi" denilmesi gibidir. Buna göre takdir, "Allah'ın, 
peygamberleri için ümmetlerinden aldığı o ahdi hatırlayınız" şeklinde olur. 

b) Bununla, peygamberlerin çocuklarından alınan ahdin kastedilmiş olması da 
mümkündür. Peygamber evladlan, buna göre, İsrailoğullandır. Bu izaha göre 


' 


âyette bir muzaf hazfedil mistir. Bu, tıpkı Bekr İbn Vâil şöyle yaptı. Ma'd İbn 
Adnan böyte yaptı" denilmesi gibidir. Bundan murad, "Onların çocukları ve 
kavimleri şöyle yaptı" manasıdır. 

c) Buradaki "peygamberlerden" murad, ehl-i kitap olabilir. Bu lafız, onlara 
hakaret etmek için kullanılmıştır. Çünkü onlar, "Biz, peygamberliğe Hz. 
Muhammed'den daha lâyıkız. Çünkü biz ehl-i kitabız ve peygamberler bizden 
olur" diyorlardı. 

Kur'ân-ı Kerim'de birçok yerde "nebi" lafzı zikredilmiş ve bununla onların 
ümmetleri kastedilmiştir. Mesela, Cenâb-ı Hak: "Ey Peygamber, kadınları 
boşadıgımz zaman..." (Talak, 1) buyurmuştur. 

2- Şu hadis de bu görüşte olanların lehine delildir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
buyurduğu rivayet edilmiştir: 

' Ben size, bu dini taptaze ve tertemiz olarak getirdim. Bakın, Allah 'a yemin 
ederim ki İmran İbn Musa (a.s) yaşıyor olsaydı bana uymaktan başka bir şey 
yapamazdı." 

3- Hz. Ali (r.a)'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ gerek Hz. Âdem, 
gerekse ondan sonra gelen bütün peygamberlerden, "şayet Hz. Muhammed, 
zamanınızda peygamber olarak gönderilir ve, siz de hayatta olursanız, mutlaka 
ona imân edip, yardım edeceksiniz" diye ahd-ü misâk almıştır. Buradaki 
yardımdan maksadın, bu ahdi dile getirmek olması mümkündür. Allah en iyisini 


bilendir. H26] 
Ahidden Maksad, Enbiyanın Hz. Muhammed'in Geleceğini Bildirmeleridir 


İkinci şekil şudur: Bu âhidden murad, bütün peygamberlerin, ümmetlerinden, 
Hz. Muhammed peygamber olarak gönderildiğinde, O'nu tasdik edip O'na 
yardım etmeleri gerektiği hususunda almış oldukları ahiddir ki bu, çoğu 
âlimlerin görüşüdür. Biz, daha önce, âyetin bu manaya da gelebileceğini 
söylemiştik. Bu görüşte olanlar, doğruluklarına şanları delil getirmişlerdir: 

Birinci hüccet: Ebu Müslim el-İsfehânf'nin söylediği şu izahtır: "Ayetin zahiri, 
Allah'ın ahd aldığı kimselerin, Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak 
gönderildiğinde, O'nu tasdik etmeleri gerektiğini göstermektedir. Halbuki bütün 
peygamberler, Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak gönderildiğinde, vefat 
etmiş idiler. Ölmüş olan kimseler, mükellef tutulamazlar. Kendilerinden misâk 
alınmış olan kimselerin Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak 
gönderildiğinde O'nu tasdik etmeleri vâcib olup, O peygamber olarak 
gönderildiğinde, diğer peygamberlere Hz. Muhammed'e iman etmeyi gerekli ve 


vâcib kılmak da mümkün olmadığına göre, kendilerinden ahd alınanların, 
peygamberlerin bizzat kendileri değil, aksine bunların, o peygamberlerin 
ümmetleri olduğunu anlamış oluruz." EbÜ Müslim sözüne devamla şöyle der: 
"Bizim bu fikrimizi, Allahu Teâlâ'nın, kendilerinden ahd almış olduğu 
kimselerin, Hz. Muhammed'e iman etmemeleri hâlinde fasık olacaklarına 
hükmetmiş olması da te'kid etmektedir. Bu vasıf (fâsık olmak vasfı) 
peygamberlere değil, olsa olsa ancak onların ümmetlerine yakışır." 

Kaffal (r.h), Ebü Müslim'e cevap vererek şöyle demiştir: "Âyetten maksadın, 
"şayet peygamberler hayatta olmuş olsalardı, onların Hz. Muhammed (s.a.s)'ı 
tasdik etmeleri gerekirdi" şeklinde olması niçin caiz olmasın? Bunun bir benzeri 
de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer (faraza) şirk koşmuş , olursan, celâlim hakkı için, 
amellerin boşa gider" (Zümer, 65) âyetidir. Halbuki Allahu Teâlâ, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in kesinlikle müşrik olmayacağını biliyordu. Ancak ne var ki 
bu söz sadece faraza kaydıyla zikredilmiştir. Burada da böyledir. Cenâb-ı Hak, 
"Eğer o peygamber, bizim adımıza bazı sözler uydurmuş olsaydı, muhakkak ki 
onun sağ elini alrverirdik. Sonra da, muhakkak kir onun kalb damarını 
koparırdık" (Hakka, 44-«) buyurmuş; meleklerin sıfatı hakkında da, onların sözle 
kendisinin önüne gecemiyeceklerini ve kendilerine her surette hakim ve kahir 
olan Rab Teâlâ'dan korktuklarını haber vermiş olduğu halde, "Bunlardan 
(meleklerden) kim, "Ben de Ondan başka bir tanrıyım" derse onu cehennemle 
cezalandırırız. Biz, o zalimleri de böyle cezalandıracağız" (Enbiya, 29) 
buyurmuş ve bütün bunları faraza kaydıyla zikretmiştir. İşte burada da böyledir. 
Biz deriz ki, Cenâb-ı Hak peygamberlerin farazi olarak, iman etmemeleri 
takdirinde "fasık" olacaklarını bildirmiştir. Çünkü "fısk" ismi, şirkten daha kötü 
değildir. Halbuki Cenâb-ı Hak, bu şirkten farazi olarak Hz. Muhammed (s.a.s) 
hakkında, "Eğer (bilfarz) şirk koşmuş olursan, celâlim hakkı için amellerin boşa 
gider" (zomer, 65) şeklinde bahsetmiştir. İşte burada da böyledir. 

İkinci hüccet: Bu âyetten maksat, Hz. Muhammed zamanında olan kimselerin 
iman etmeleridir. Misakın bu kimselerden alınmış olması, âyetten elde edilmek 
istenen maksadın meydana gelmesi hususunda, peygamberlerden alınmış olması 
halinden daha beliğ, daha müessir olmuş olur. 

Bu hüccete karşı şu şekilde cevap verilmiştir: Peygamberlerin dereceleri, 
ümmetlerinin derecelerinden daha yüce ve daha şereflidir. Binâenaleyh âyet, 
Allahu Teâlâ'nın, o peygamberlerin hayatta olmaları halinde Hz. Muhammed 
(s.a.s)'e iman etmelerini vacib kıldığına; onların böyle bir iman etmemeleri 
halinde fâsıkfar zümresinden olacaklarını beyan ettiğine delâlet edince, evet eğer 
böyle olunca, onların ümmetlerinin Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman etmeleri haydi 


haydi farz olur. Binâenaleyh, âyette geçen "ahd" sözünü, matlüb olanı elde etme 
hususunda peygamberler için anlamak, bu bakımdan daha isabetli olur. 

Üçüncü hüccet: İbn Abbas'tan rivayet edildiğine göre, Ona, "Abdullah İbn 
Mesüd'un talebeleri Hak Teâlâ'nın bu âyetini, "Hani Allah, kendilerine kitap 
verilmiş olanlann misâkım almıştı" şeklinde 

okuyorlar; biz ise, j "Hani Allah, peygamberlerin misâkmı almıştı" şeklinde 
okuyoruz" denildiğinde o, "Allah, ümmetleri aleyhinde olarak (onlan sorumlu 
tutmak üzere) peygamberlerden ahid almıştır" diye cevap vermiştir. 

Dördüncü hüccet: Bu ikinci şekil, Hak Teâlâ'nın, "Ey İsrailoğullan, size ihsan 
etmiş olduğum bunca nimetlerimi hatırlayın, tavsiyelerimi yerine getirin; ben de 
size karşı olan ahdimi yerine getireyim..." (Bakara, 40) ve "Hani Allah, 
kendilerine kitap verilenlerden, "Onu mutlaka insanlara açıklayacaksınız, onu 
gizlemeyeceksiniz" diye bir misâk almıştı" (Aw imran, 187) âyetleriyle de te'kid 
edilmektedir. Bu mevzuda söylenenlerin hepsi, işte bundan ibarettir. Allah, 
muradını en iyi bilendir. 1097] 


Kelimesindeki Üç Farklı Kıraatin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın"Andolsun ki size kitap ve hikmet verdim" ifâdesine gelince, 
bunda birkaç mesele vardır: H28] 


Birinci Mesele 


Kıraat imamlarının cumhuru, kelimesini, lâm harfinin fethasıyla şeklinde; 
Hamza, lamın kesresiyle şeklinde; Saîd İbn Cübeyr de şeddeli olarak şeklinde 
okumuştur. Fetha ile okumaya gelince bunun iki izah şekli vardır: 

a) ism-i mevsüt, ondan sonra gelen onu sılası; haberi ise, lâfzıdır. Kelâmın 
takdiri ise, "Şüphesiz size vermiş olduğum kitap ve hikmete; yanınızda bulunanı 
tasdik etmek üzere gelmiş olan peygambere, işte bunlara mutlaka iman 
edeceksiniz..." şeklinde olur. Bu takdire göre, edatı, mübtedâ olduğu için 
mahallen merfüdur. Sılasındanedatına râci olacak olan zamir ise, hazfedilmiştir. 
Bunun takdiri ise, şeklindedir. Böylece mevsüle râci olacak olan zamir 
hazfedilmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, Bu mu, Allah'ın peygamber olarak 
gönderdiği?" , âyetindeki hazf gibidir (Yani, şeklindedir). Yapılmış olan bu 
takdire, şu iki soru yöneltilmiştir: 

Birinci soru: edatı mevsüle olduğu zaman, sılaya atfedilen cümlede, râci olacak 
bir zamirin bulunması gerekir. Aksi halde bu atıf doğru olmaz. Baksana, sen 


"Babası kalkan şahıs, sonra Zeyd( gitti" dediğinde, bu ifâde doğru olmaz. 
Halbuki, Hak Teâlâ'nın, fii ifâdesinde mevsüle râci olacak bir zamir 
bulunmamaktadır. 

Biz deriz ki, Ahfeş'e göre, zahir bir ismin zamir yerinejgetirilmesi caizdir. Bunun 
delili ise, Cenâb-ı Hakk'm, "Kim korkar, sabrederse, muhakkak kt Allah tyt 
hareket edenlerin mükâfatını zayi etmez" (Yusuf, »»âyetidir. Cenâb-ı Hak 
burada, "Onun ecrini etmez" dememiştir. Ve yine Cenâb-ı Hak, Sip kir-"'man 
edip de güzel ameller yapanlar yok mu? Biz, muhakkak ki, tyi amel ve hareket 
edenin mükğfaatını zayi etmeyiz" (Kehf, 30) buyurmuş, "Onların ecrini zayi 
etmeyiz" dememiştir. Çünkü, bu iki âyette geçen zahir isimler, zamirin yerine 
geçmişlerdir. İşte burada da böyledir. 

İkinci soru: Hak Teâlâ'nın, ifâdesindeki lâm harfinin getirilmesindeki fayda 
nedir? 

Deriz ki: Bu lâm harfi, ibtidâ (başlangıç) lamıdır. Bu senin,"Muhakkak ki Zeyd, 
Amr'dan daha faziletlidir" demen gibidir. Bu lamın "muksemun aleyh" (kasemin 
konusu) yerine geçecek olan şeyin başına gelmesi güzel olmuştur. Çünkü Cenâb- 
ı Hakk'm, "Hani, Allah peygamberlerden misak almıştı" buyruğu, kasem 
yerindedir. Manası ise, Allah onların (şu konuda) yemin etmelerini istedi..." 
şeklindedir. İşte bu lâm, kasemden dolayı gelmiştir. Bu konunun izahı da işte 
budur. 

b) Bu, Sibeveyh, Mâzlni ve Zeccâc'ın tercihidir. Bu tercihe göre, buradaki şart 
mânası tazammun eden dır. Buna göre takdir, "Şayet size bir kitap ve hikmet 
veririm; sonra da size, yanınızda olanı tasdik eden bir peygamber gelirse, sizler 
ona muhakkak ki iman edersiniz" şeklindedir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, 
buyruğundaki lâm, kasemden dolayt getirilmiş olan lamdır. Ama, edatının 
başındaki lâm hazfedilmese de, mâna değişmez. Bunun bir benzeri de, "Allah'a 
yemin ederim ki, şayet sen yaparsan, ben de yaparım" demendir. Buna göre, 
lafzının zikredilmesi veya zik-redilmemesi sebebiyle mâna değişmez. İşte bu 
âyette de böyledir. Bu izaha göre, edatının mahalli, sebebiyle mansüb; fiilinin 
mahalli de, fiiline atfedilmesi sebebiyle meczumdur. ifâdesi de, şartın cezasıdır. 
Sibeveyh, birinci görüşü, yani nın mevsule olmasını kabul etmez. Çünkü 
Sibeveyh, zahir ismin zamir yerine kaim olacağını kabul etmemektedir. 

'daki lâm harfinin, meksür okunması da, illet lamı olmasından dolayıdır. Buna 
göre sanki, "Allah, onların misaklarını şunun için almıştır: Çünkü, kendisine 
kitap ve hikmet verilenlere böyle bir lütfün tahsis edilmiş olması, diğer 
peygamber ve nebileri tasdik etmelerini gerektirir" denilmek istenmiştir. 

Bu kıraate göre mevsüle olur. Bu izahın tamamını, birinci izahta açıklamıştık. 


Bu kelimenin şeddeyle şeklinde okunmasına gelince, Keşşaf sahibi bu hususta 
şu iki izahı yapmıştır: 

a) Bunun mânası şöyledir: "Size bir kitap ve hikmet verdiğimde ve sonra size o 
kitabı tasdik eden bir peygamber geldiğinde, o peygambere inanıp yardım etmek 
size vâcibtir. 

b) Bu âyetteki, lafzının aslı dır. Üç mim harfinin, yani iki mim ile 'daki mim'e 
ıdğâm edildiği için mim harfine çevrilmiş olan nün'un bir arada bulunuşu ağır 
görülmüş ve bunlardan biri hazfedil m iştir. Böylece bu kelime, olmuştur. Bu, 
"Size verdiğim şeyden dolayı, ona imân edeceksiniz" mânâsındadır. Bu, mânâ 


bakımından Hamza'nın kıraatına yakındır. 1129) 
İkinci Meesele 


Nâfi, tâ'zim için nün ile pfty şeklinde, diğer kıraat imamları da tevhid için 
(müfred olarak) tâ ile, (Ben size verdim) şeklinde okumuşlardır. Nafl'nin delili, 
"Davud'a Zebur verdik" (Nisa, 163> "Henüz çocuk iken ona hikmet verdik" 
(Meryem, 13) ve "O ikisine, apaçık gösteren o kitabı verdik" (Saffat, 11?) 
âyetleridir. Bir de, bu kıraat Allah'ın azametini daha çok belirtmektedir. 
Binâenaleyh dinleyenlerin kalbinde daha fazla heybet uyandırır. Buraya bu mâna 
daha uygun düşer. Diğer kıraat imamlarının delili ise, ç»ty "O kitabı kulu 
(Muhammed'e) indiren Allah'a hamdoisun" (Kehf, 1) ayetidir. 

Bir de, bu okuyuş, âyetin hem öncesine hem de sonrasına daha uygun 
düşmektedir. Çünkü Cenâb-ı Allah bundan önce, "Allah .. aldığı zaman" 
ifâdesini, bundan sonra da "Bu ağır yükümü" kelimesini getirmiştir. Nafi, diğer 
kıraat imamlarının bu görüşlerine, "Fesahat çeşitlerinden birisi de, ifâdeyi 
müfred iken cem'e veya cemi iken müfrede doğru değiştirmektir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "O (kitabı) "Benden başka hiç kimseyi vekil tutmayın" diye 
İsrafloğulian için bir hidayet rehberi) kıldık" buyurmuş, "KILDIK" dediği gibi 


(demekle beraber) "BİZDEN başka" dememiştir. Allah en iyisini bilendir. 1200! 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, peygamberleri gâib yoluyla zikretmiş, daha sonra da "Size... 
verdim" buyurmuştur ki 

bu bir hitaptır ve burada bir hazif vardır. Bunun takdiri, "Allah, peygamberlerden 
ahd alıp, onlara hitap ederek, "Ben size kitap ve hikmet verdim" demiştir" 
şeklindedir. 


Kur'ân'da çok hazif vardır. Bazı âlimle', bu âyet hakkında başka bir takdir yapıp, 
yukarıda nahivcilerden naklettiğimiz külfetlerden kurtararak şöyle demişlerdir: 
"Allah, peygamberlerinden, "size verdiğim kitap ve hikmeti, insanlara tebliğ 
edin" diye ahd almıştı." Bu takdiri yapanlar şöyle demişlerdir: "Fakat burada, 
söz kendisine delâlet ettiği için "tebliğ edin" emri hazfediHniştir. Çünkü kasem 
lamı fiile gelebilir. Bu lâm, fiile delâlet edince, söz daha kısa olsun diye fiil 
hazfedilmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Nezdtnizdekt (o kitap ve hikmeti) 
tasdik eden bir peygamber gelecektir. Ona mutlaka iman ve yardım edeceksiniz" 
buyurmuştur. Bu takdire göre, âyetin nazmı bozulmaz ve öyle zorlanılarak 
yapılan takdirlere de ihtiyaç duyulmaz. Mutlaka bir takdir yapmak gerekiyorsa, 
nazmın güzel ve açık bir şekil aldığı bir takdirin yapılması, o gibi zorlamalara 


girmekten daha evladır. ZON 


Buradan Bütün Peygamberlere Kitap Verildiği Anlaşılıyor, Oysa Böyle 
Değildir 


"Andolsun ki size kitap verdim" ifâdesinde bir müşkil vardır. O da şudur: Bu 
hitap, ya bütün peygamberlere veyahut da onların ümmetleri nedir. Eğer bütün 
peygamberler için yapılmış bir hitap ise, bütün peygamberlere kitap verilmiş 
olduğunu gösterir. Halbuki onların bazılarına kitap verilmiştir. Yok eğer bu hitap 
ümmetlerine ise, bu müşkil daha da büyür. Buna şu İki şekilde cevap veririz: 

a) Bütün peygamberlere kitap verilmesi, her nekadar bazılarına kitap verilmese 
de, onların da diğer peygamberlere verilmiş olan kitaplarla doğruya ulaşmış ve o 
kitaplarla amel etmeye davet etmiş olmaları mânasındadır. 

b) Peygamberlerin (a.s) en faziletlisi, kendilerine kitap verilenlerdir. Binâenaleyh 
onların hepsi de, bu âyette kitap verilmiş olma şerefi İle tavsif edilmişlerdir. 
202 


Beşinci Mesele 


Kitap, indirilen ve okunan şey manasınadır. Hikmet ise, kitapta olmayan geniş 


mükellefiyetler yükleyen vahiy demektir. 203 
Altıncı Mesele 


ifâdesindeki harf-icerri, daki ism-i mevsülünü beyân için gelmiştir. Bu senin şu 


sözün gibidir. "Yanımda gümüşten, iki dânik (1/6 dirhem) vardır." 

Cenâb-ı Allah'ın, "Sonra da size nez-dinizdeki (o kitap ve hikmeti) tasdik eden 
bir peygamber gelecektir" âyeti ile ilgili bazı sorular vardır: 

Birinci soru: Peygamber, peygamberlere değil, ümmetlere geldiği hâlde, bu 
ifâdede 'Sonra siz (peygamberlere) gelecektir" buyurulmasının mânâsı nedir? 
Cevap: Biz bu âyetteki, "Allah, peygamberlerden... ahd aldığı zaman..." 
ifâdesini, peygamberlerin kendilerinden değil de onların ümmetlerinden alınan 
ahid manasında anlarsak, böyle bir soru kendiliğinden kalkar. Eğer biz bu 
ifâdeyi, bizzat peygamberlerin kendilerinden alınan ahid manasında anlarsak, 
âyetteki o resul size gelirse 'sözü, (sizin zamanınızda o resul gelirse) demektir. 


[204] 
Hz. Muhammed'in Önceki Peygamberleri Tasdikinin Mânası 


İkinci soru: Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatı, onların şeriatları ile aynı olmadığı 
halde, Hz. Muhammed onlarla birlikte olanı yani onların şeriatlarını ve ahkâmını 
nasıl tasdik etmiş olabilir? 

Cevap: Biz deriz ki, bu ifâdeden maksat, tevhid, nübüvvet ve dinin asıllarında 
uygunluğun bulunmasıdır. Fakat dinin tafsilatında (ahkamında) bir farklılık olsa 
bile, bu gerçekte bir ihtilaf değildir. Çünkü bütün peygamberler, Hz. Musa (a.s) 
zamanında hak olan şeyin onun şeriatı; Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında hak 
olan şeyin O'nun şeriatı olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu, her nekadar bir 
farklılık zannı uyandtrsa bile, hakikatte bir uygunluk vardır. Yine âyetteki, 
"Sonra da size nezdinizdeki (kitap ve hikmeti) tasdik eden bir peygamber 
gelecektir" buyruğundaki "bir peygamber"den maksat, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'dir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onların nezdindeki şeyi tasdik edici 
olmasından maksat ise, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, vasıflarının ve çeşitli 
durumlarının Tevrat ve İncil'de zikredilmiş olmasıdır. Hz. Peygamberin sıfatlan 
ve halleri, o kitaplarda zikredilenlere uygun olarak tezahür edince, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in bizzat gönderilişi, onların yanındaki bu kitapların bir tasdiki 
olmuştur. İşte Hz. Muhammed (s.a.s)'in, onların nezdindeki kitapları tasdik edici 


olmasından maksad budur. 12091 
Peygamberlerden Alınan Misakın Mahiyeti 


Üçüncü soru: Netice olarak, Allah Teâlâ, bütün peygamberlerden, nezd(erindeki 
kitabı tasdik edici olarak gelen her peygambere iman etmeleri hususunda söz 


almıştır. Binâenaleyh bu "misâk" ne demektir? 

Cevap: Bu "misâk'"ın, o peygamberlerin akıllarında, Allah'ın emrine inkiyad 
etmenin vâcib olduğuna delalet eden delillerin yer almış olması mânasına 
gelmesi muhtemeldir. Böyle bir peygamber geldiğinde, ancak kendisinin 
doğruluğunu gösteren mu'cizeler elinde zuhur ettiği zaman bir peygamber olmuş 
olur. O, diğer peygamberlere, Allah'ın, insanlara kendisine imân etmelerini 
emrettiğini haber verdiği zaman, onlar işte o esnada o peygambere de inanmanın 
vacib olduğunu anlamış olurlar. Binâenaleyh böyle delillerin o peygamberlerin 
aklında yer almış olması, onlardan "misâk" alma gibidir. 

Yine bu "misâk"tan muradın şöyle olması da muhtemeldir: Allah Teâlâ, o 
peygamberin sıfatlarını, daha önceki peygamberlerin kitaplarında tafsılatıyla 
belirtmiştir. O peygamberin hâli, önceki kitaplarda yazılı olanlara aynen uyduğu 
zaman, O'na inanmak vâcib olur. Bundan dolayı âyetteki "Sonra da size, 
nezdinizdeki (o kitap ve hikmeti) tasdik eden bir peygamber gelecektir" ifâdesi 
her iki mânâya da delâlet eder. Birincisine, âyetteki "bir peygamber" lafzı, 
ikincisine de, "Nezdinizdekini tasdik edin" sözü delâlet eder. 

Allah Teâlâ'nın, "Ona mutlaka imân ve yardım edeceksiniz" ifâdesinin mânası 
açıktır. Çünkü Allah Teâlâ önce o peygambere inanmayı, ikinci olarak da ona 
yardım etmeye gayreti emretmiştir. Bu ifâdenin başındaki lâm, kasem lamıdır. 
Sanki, "Allah'a yemin ederim ki, ona inanacaksınız..." denilmiştir. 

Sonra Hak Teâlâ, ("(Allah) "ikrar ettiniz mi?" dedi" buyurmuştur. Bu ifâde ile 


ilgili birkaç mesele vardır: [206] 
Birinci Mesele 


Alfahu Teâlâ'nın, ifâdesini, "Allah, peygamberlerden ahd aldı" mânâsında tefsir 
edersek, "İkrar ettiniz mi?" ifâdesi, "Allah, peygamberlerine, "Ona iman etmeyi 
ve yardımda bulunmayı kabul ettiniz mi?" dedi" mânasında olur. Yok eğer bu 
ifâdeyi "Cenâb-ı Hak, peygamberlerinden, ümmetlerinden ahd almaları 
hususunda ahd-u misâk almıştır" mânâsında tefsir edersek "İkrar ettiniz mi?" 
ifâdesinin mânası, "Her peygamber, ümmetine "ikrar ettiniz mi?" der" şeklinde 
olur. Çünkü Allah Teâlâ, her nekadar bu ahdi 

peygamberler ümmetlerinden almışlar ise de, kendisine nisbet etmiştir. Bu İkrar 
isteme peygamberlerden sudur etmiş ise de, Allah Teâlâ onu kendisine nisbet 
etmiştir. Bundan maksat şudur: Peygamberler bu işi tahakkuk ettirme ve te'kid 
etme hususunda büyük çaba sarfetmişler, sadece ümmetlerinden söz (ahd) alma 
ile yetinmemiş, onlardan sözlü ikrar da istemiş ve bu hususu şâhid tutarak te'kid 


etmişlerdir. [207] 
İkinci Mesele 


"İkrar", ifal babında olup bunun aslı, "Birşey yerinde durup, orada karar kılarak, 
oradan ayrılmadığı zaman söylenilen tabirinden alınmıştır. Birisi bir şeyi kendi 
aleyhine itiraf edip kabul ettiğinde ona mukırr denir. 

Hak Teâlâ'nın, "Ve uhdenize bu ağır yükümü ahp kabul eylediniz mi?" 
buyruğuna gelince, buradaki "alma", kabul etme manasınadır. Kur'ân-ı Kerim'de, 
birçok yerde ' (aldı) kelimesi, kabul etti mânasında kullanılmıştır. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Ondan bir fidye alınmaz" (Bakara, 48) yani kabul edilmez, ve 
"Sadakaları alır" (Tevbe, 104jyani "kabul eder" buyurmuştur. Âyetteki "Isr", 
yaptığı bir işten dolayı insana gelen zorluk demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ey 
Rabb'imiz, bizden evvelki (ümmetlere) yüklediğin gibi üstümüze bir ısr (yük) 
yükleme" (Bakara, 286) buyurmuştur. Nitekim "ahd" da, bu ağırlık mânasından 
ötürü "Isr" diye ifâde edilmiştir. Keşşaf sahibi şöyle der: "Ahd, bağlanıp sağlama 
alınan şeylerden olduğu için "Isr" diye adlandırılmıştır. Pazubend'e de "Isâr" 
denilmesi, bu mânâdan dolayıdır. Ayetteki bu kelime, 1sjs* şeklinde de 


okunmuştur. Bu kıraatin, mânasında kullanılmış olması caizdir. [208] 
Şahitliğin Bu Âyetteki Mânası 


Sonra Allah Teâlâ, "Onlar "ikrar ettik" dediler" buyurmuştur. Buradaki, 
"Öyleyse şahit olun" ifâdesinin çeşitli tefsirleri yapılmıştır: 

1- "Öyleyse birbirinize ikrar ile şahid olun. Ben de sizin ikrarınıza ve birbirinizi 
şâhid tutmanıza şahidlik edenlerdenim." Bu, bu işi onlara pekiştirmek ve onların 
Allah'ın şahadeti ile birbiftenne şahid oluşlarını hatırlayıp bildiklerinde böyle bir 
şahadetten rucü etmekten onları sakındırmak manasına gelir. 

2- "Öyleyse şâhid olun" emri, meleklere yönelik bir hitabtır. 

3- "Öyleyseşâhid olun" emri "Herkes kendisini, kendisi aleyhine bir şâhid 

kıtsın" mânâsındadır. Bunun bir benzeri de, "Onları kendilerine şahid tutmuş ve 
"Ben, sizin Rabb'iniz değil miyim? (demişti.) Onlar da "Evet, (kendi aleyhimize) 
şahid olduk" demişlerdi" (Araf, 172) âyetidir. Bu, "mübalağa" 

babındandır. 

4- Bu, "Bilmeme hususunda hickimsenin iteri sürecek mazereti kalmasın diye bu 
misakı, âlim câhil herkese açıklayınız" mânâsındadır. "Şâhid", dâvanın 
doğruluğunu ortaya koyan kimse demektir. 


5- Bu ifâde, "Size ikrar ettirdiğim bu misakı, iyice belleyin ve bu hususta bir şeyi 
görüp gözeten bir kimse gibi olun" mânâsındadır. 

6- Biz, misâk'ın ümmetlerden alınmış olduğunu kabul edersek, bu durumda bu 
ifâde, peygamberlere, ümmetlerine şâhid olmalarını emreden bir hitab olmuş 
olur. 

Hak Teâlâ'nın"Ben de sizinle beraber şâhidük edenlerdenim (dedi)" buyruğu bir 
te'kid ve mecbur tuttuğu şeyi takviyedir. Bunun diğer bir faydası da şudur: Allah 
Teâlâ, her nekadar burada başkasını şahid tutmuş ise de, böyle bir şâhid tutmaya 
kendisinin ihtiyacı yoktur. Çünkü Allah Teâlâ'ya hiç birşey gizli kapaklı kalmaz. 
Ancak bir maslahattan ötürü onları birbirlerine şahid tutmuştur. Çünkü Allah 
Teâlâ, sırları ve gizli şeylerin en gizlisini bilir. 

Cenâb-ı Hak(bunun peşisıra diğer te'kidli bir ifâde daha getirip "Artık kim 
bundan sonra yüz çevirirse, işte o gibiler fasıklann taa kendileridir" buyurmuştur. 
Yani, "Geçen bunca delilden sonra kim o peygambere iman ve yardım etmekten 
yüz çevirirse, fasıklardan olur" demektir. Fasıklar için olan ilâhi va'idler 
malumdur. Âyetteki, "Artık kim bundan sonra yüz çevirirse..." ifâdesi, şart 
cümlesidir. Şart ve ceza cümlesinde kullanılan mâzi fiiller, muzari fiil 


manasındadırlar. Allah en iyi bilendir. 1209) 
İslâm Cansız Kâinatın Bile Tâbi Olduğu Dindir 


"Şimdi onlar Allah'ın dininden başkasını mı arıyorlar? Halbuki göklerde ve 
yerde ne varsa (hepsi) ister istemez O'na boyun eğmiştir. Nihayet Ona 
döndürülecekler" (Al-i İmran, 83). 

Bil ki Allah Teâlâ, bir önceki âyette, Hz. Muhammed'e iman etmeyi, geçmiş 
bütün peygamber ve ümmetlere gerekli ve meşru kıldığı bir hükmü olduğunu 
beyân edince, bunu istemeyen ve kabul etmeyen herkesin Allah'ın dininden 
başka bir din istemiş olacağını açıklamış ve "Şimdi onlar Allah'ın dininden 
başkasını mı arıyorlar?" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 


[210] 
Birinci Mesele 


Âsım'ın râvisi Hafs, bu âyetteki fiilleri, şu iki sebepten ötürü yâ harfi ile ve 
şeklinde okumuştur: 

a) Bu fiillerin faillerinin, bir önceki âyette geçen "fasıklar" olduğunu göstermek 
için... 


b) Allah Teâlâ, yahudi ve hristiyanların Hz. Muhammed'e imân etmelerinin 
gerekli olduğunu ortaya koymak için, bir önceki âyette misâk aldığını 
anlatmıştır. Yahudi ve hristiyanlar inkârlarında ısrar edince, onların bu hallerini 
yadırgayarak, "Şimdi onlar Allah'ın dininden başkasını mı arıyorlar?" 
buyurmuştur. Ebü Amr, yahudi ve diğer kâfirlere bir hitap olarak, ilk fiili üjfeS 
"arıyor musunuz?" şeklinde ' Halbuki göklerde ve yerde ne varsa (hepsi) ister 
istemez Ona boyun eğmiştir" ifâdesinde zikredilmiş olan bütün mahlukata râci 
olsun diye ikinci füli de üyrj. şeklinde okumuştur. 

Diğer kıraat imamları ise, bu iki fiili muhatab sigası ile ve "arıyor (musunuz?)" 
ve "döndürüleceksiniz" şeklinde okumuşlardır. Çünkü bu âyetten önce gelen 
"İkrar ettiniz mi?" "alıp kabul eylediniz mi?" ifâdeleri, muhatab sigasıyla 
gelmiştir. Ve yine müstüman, kâfir ve herkese, "Göklerde ve yerde ne varsa 
hepsinin Allah'a teslim olduğunu ve sizin dönüşünüzün de O'na olacağını bilip 
dururken, Allah'ın dininden başkasını mı arayıp duruyorsunuz?" denilmesi de 
uzak bir ihtimal değildir. Bu Hak Teâlâ'nın tıpkı, "Karşınızda Allah'ın âyetleri 
okunup dururken ve O'nun peygamberi de içinizde tken, siz Allah'ı nasıl inkâr 


edersiniz?" (Ah liman. 101) âyeti gibidir. LHI 
İkinci Mesele 


Bu ifâdenin başındaki hemze, istifham içindir. Bu istifhamdan maksat, onların 
yaptıklarını yadırgamak 

(istifhâm-ı inkârı) veyahut da onların yaptıklarını sadece belirtmek (istifhâm-ı 
takriridir. Bu istifham edatının esasen yeri öy£ lafzıdır. Bunun takdiri ise, 
"Allah'ın dininden başkasını isterler mi?" şeklindedir. Çünkü istifham ancak, fiil 
ve hadiseler hakkında olur. Ama ne var ki, Cenâb-ı Hak, mef'ül olan ifâdesini, 
fiili olan Oji£ kelimesinden önce getirmiştir. Çünkü bu, hemzenin mânâsı olan 
inkâr etme ve yadırgamanın, bâtıl bir mabuda yönelmiş olması itibariyle daha 
mühimdir. Bu ifâdenin başında bulunan fâ harfi ise, cümleyi cümleye atfetmek 
için getirilmiştir. Bu hususta da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Takdir, öyt"İşte bunlar, fâsıkların ta kendileridirler; ve onlar yine, Allah'ın 
dininden başkasını isterler" şeklindedir. Bil ki, şayet denilmiş olsaydı, yine caiz 
olurdu. Ancak ne var ki, fâ harfinin getirilmiş olmasında, bunun ifâde ettiğinden 
daha fazla bir mana vardır. Sanki şöyle denilmiştir: "Bu kadar beliğ te'kidlerle 
te'kid edilmiş olan bu misakın alınışından sonra mı, siz hâla Allah'ın dininden 


başka bir din arıyorsunuz?" [212] 


Üçüncü Mesele 


Rivayet edildiğine göre ehl-i kitaptan iki grup, Hz.İbrahim (a.s)'in dini 
hususundaihtilâf edince, hükümleşmek üzere Hz. Peygamber'in yanına geldiler. 
Bu iki gruptan her biri, Hz. İbrahim'in kendilerine daha yakın olduğunu iddia 
ediyorlardı. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Her iki grup da, Hz. 
İbrahim'in dininden uzaktır" dedi. Buna karşılık onlar, "Biz senin hükmünü 
kabul etmiyor ve dinini de alıp benimsemiyoruz" deyince, işte bu âyet nazil oldu. 
Bence, bu âyeti bu sebebe hamletmek uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu durumda 
âyetin, mâkabliyle (öncesiyle) ilgisi kalmaz. Halbuki, istifhâm-ı inkari, bu 
cümlenin kendisinden öncesiyle irtibatlı olmasını gerektirir. Binaenaleyh, âyetin 
izah şekli şudur: Bu misak onların kitaplarında zikredilmiş olduğu için, onlar da 
bunu bildikleri için , Hz. Peygamberin peygamberlik davasında doğru ve sadık 
olduğunu da biliyorlardı. Binaenaleyh, inkârların yegâne sebebi olarak geriye, 
sadece düşmanlık ve haset kalmaktadır. Bundan dolayı onlar, hasedi kendisini 
inkâra götüren İblis gibi olmuşlardır. Allahu Teâlâ onlara, böyle oldukları zaman, 
Allah'ın dininden başka bir din, Allah'tan başka da bir mabud aramış olacaklarını 
bildirdi.. Sonra da, Allah'a karşı inatlaşmanın ve O'nun hükmünden yüz 
çevirmenin, akıllı kimselere yakışmayan şeylerden olduğunu beyân ederek, 
"Halbuki göklerde ve yerde ne varsa (hepsi) ister istemez O'na boyun eğmiştir. 
Nihayet Ona döndürülecekler" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili- iki mesele vardır: 


(213) 
İslâm'ın Bu Âyetteki Mânası 


İslâm, teslim olma, boyun eğme ve itaat etme anlamına gelir. Bunu anladığın 
zaman bil ki, göklerde ve yerde bulunan bütün varlıkların itaat etmesinin 

birçok izah şekli vardır: 

1- Bu bence en sahih olan izahtır. Allahu Teâlâ'nın dışındaki bütün varlıklar, zâtı 
bakımından mümkün varlıklardır. Zâtı bakımından mümkün olan her varlık, 
ancak Allah'ın var etmesiyle var, yok etmesiyle de yok olur. O zaman, Allah'ın 
dışında bulunan her şey, varlık ve yokluk taraflarından, Allah'ın celâline boyun 
eğmiş ve O'na itaat etmiştir. İşte, boyun eğip inkıyâd etmenin nihayeti de budur. 
Sonra, bu izahta başka bir incelik daha vardır ki, o da şudur: "O'na boyun 
eğmiştir" ifâdesi, bir hasr ifâde eder. Yani, "Göklerde ve yerde bulunan herşey ve 
herkes, başkasına değil, sadece ve sadece O'na boyun eğmiştir" demektir. 
Binâenaleyh bu âyet, vâcibu't-vücüd'un tek olduğunu ve ister akıl, ister nefis, 


ister ruh, ister cisim, ister cevher, ister araz, ister fail, isterse fiil olsun, O'nun 
dışındaki herşeyin ancak Allah'ın var etmesiyle vücüd bulacağını ve O'nun yok 
etmesiyle de yok olacağını ifâde etmektedir. Bu mânaya delâlet etme hususunda, 
bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Göklerde ve yerde bulunan herkes, ister 
istemez Allah'a secde eder" (Ra'd, ıs) âyetiyle, "Hiçbir şey hariç olmamak üzere, 
hepsi O'nu hamd ile teşbih eder" (isra. 44) âyetidir. 

2- Allah'ın irade buyurduğu hususta, hiçkimsenin O'na karşı koyması mümkün 
değildir. Varlıklar, Allah'ın muradını ya isteyerek veyahut da istemedikleri halde, 
kabul etmek zorundadırlar. Meselâ sâlih müslümanlar, dine taalluk eden 
meselelerde Allah'a isteyerek; tabiatlarına ters düşen hastalık, fakirlik, ölüm ve 
benzeri şeyler hususunda da O'na istemeyerek (kerhen) inkiyâd ederler. Kâfirlere 
gelince onlar, her halükârda, Allah'a kerhen inkiyâd ederler. Çünkü onlar, din ile 
alâkalı olan hususlarda Allah'a boyun eğmezler; dini olmayan diğer hususlarda 
ise, O'na kerhen teslim olurlar. Çünkü onların, Allah'ın kaza ve kaderini 
savuşturmaları mümkün değildir. 

3- Müslümanlar, isteyerek; kâfirler ise, Ölümleri esnasında kerhen ve 
istemeyerek Allah'a boyun eğmişlerdir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Fakat, hışmımın 
gördükleri zaman, imanları fayda verecek değildi" (Mümm, 85) buyurmuştur. 

4- Bütün varlıklar, Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun ki onlara, gökleri ve yeri kimin 
yarattığını sorarsan, muhakkak ki, "Allah" derler" (Lokman, 25) âyetinin 
delaletiyle, O'nun uluhiyyetine isteyerek; O'nun tekliflerine ve elem ve kederleri 
yaratıp vermesine de istemeyerek boyun eğmektedirler. 

5- Bütün varlıkların boyun eğmesi, misak alındığı sırada meydana gelmiştir ki 
bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani Rabb'in ÂAdemoğullanndan, onların sırtlarından 
züniyetlerini çıkarıp kendilerini neft/erine şahit tutmuş, "Ben sizin Rabb'fniz 
değil miyim?" demişti" (Araf, 172)âyetinin İfâde ettiği husustur. 

6- Hasan el-Basri, "İsteyerek boyun eğmek, gökteki (meleklere) 
mahsustur. Yerdektlere gelince, bunların bir kısmı isteyerek, bir kısmı da kerhen 
İnkiyâd ederler" demiştir. Ben de derim ki, Cenâb-ı Hak Subhânehu, bu hususu, 
gökleri ve yeri yaratması konusunda zikretmiştir ki, bu da, "Sonra da ona ve 
yeryüzüne, "ikiniz de ister İstemez gelin" buyurdu" (Fusilet, 11) âyetinde 
bahsedilmiş olan husustur. Bu konuda, insanı hayranlıklar içinde bırakan birçok 
sırlar bulunmaktadır. 

Hak Teâlâ'nın, öy "Nihayet O'na döndürülecekler" ilâdesine gelince, bundan 
maksad da şudur: "Dünyada Allah'a muhalefet eden herkesin dönüşü, Allah'a 
olacaktır." Bundan maksat, "Allah'dan başka hiç kimsenin bir zarar ve fayda 
veremeyeceği yere varacaktır..." demektir ki bu, hak dine muhalefet eden 


kimselere karşı yapılmış büyük bir tehdittir. [214] 
İkinci Mesele 


Vahidî (r.h) şöyle demektedir: kelimesi, in kiyâd etmek manasına gelir. Nitekim 
bir kimse bir 

başkasına boyun eğip inkiyâd ettiğinde jlai bir kimse, başka birisinin emriyle 
çekip gittiği zaman "Muhakkak ki -onun emrini dinledi, O'na itaat etti" ve bir 
kimse birisine muvafakat edip uyduğunda da "Muhakkak ki ona uydu, 
muvafakat etti" denilmektedir." İbnu's-Sikkit şöyle der: denilir. Âyet-i 
kerimedeki ifâdeleri, hal mahallinde gelmiş olan birer mefül-i mutlak oldukları 
için mansüb olmuşlardır. İfâdenin takdiri ise, şeklindedir. Bu, senin tıpkı zsk 
"Bana koşarak geldi" demen gibidir. 

Halbuki, denilmez.. Ama, "Bana konuşarak geldi" denilir. Çünkü, kelâmın 


kendisi gelmez... Allah en iyi bilendir. 215) 


"De ki: Allah'a İman ettik. Bize indüene, İbrahim'e İsmail'e, İshâk'a, Yakub'a ve 
oğullarına indirilenlere, Musa'ya, İsa'ya ve peygamberlere Rab Taâlâ'dan 
verilenlere de (iman ettik). Onlardan hiç biri arasında fark 

gözetmeyiz. Biz Ona teslim olmuşlarız" (Âli İmran, 84). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki âyet-i kerimede, yanlarında olanı tasdik etme 
konusunda diğer peygamberlerden misak aldığını beyan edince, bu âyette de, 
Hz. Muhammed'in sıfatlarından birisinin, onların yanında bulunan Tevrat'ı tasdik 
etmesi olduğunu açıklamış ve, Ve ki: "Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, 
İsmail'e... indirilene iman ettik..." buyurmuştur. Bu âyetle ilgili bazı meseleler 


vardır; 2216) 


Birinci Mesele 


ifâdesindeki zamir müfred, (iman ettik) ifâdesindeki zamir de cemidir. Bu 
hususta bazı izahlar bulunmaktadır: 

a) Allahu Teâlâ, Hz. Muhammed'e hitab ettiği zaman, ancak tekil lafızlarla hitab 
etmiş ve O'na, kavmine hitab ettiğinde, hükümdarların ve büyük şahısların 
konuşması gibi, tazim ve ululuk ifâde eden bir üslübla, cemi lafzını kullanarak 
hitab etmesini öğretmiştir. 

b) Allahu Teâlâ önce söz, Allah'ın bu emirlerini insanlara tebliğ edecek olanın o 


peygamber olduğunu göstersin diye, ona müfred bir lafızla hitab etmiş, sonra, bu 
sözü söylediği zaman ashabının ona muvafakat edeceğine bir dikkat çekmek 
üzere, "iman ettik" tabirini kullanmıştır. 

c) Allahu Teâlâ, bununla, Hz. Peygamber'in onların yanında olan kitabı tasdik 
edici olduğu zuhur etsin diye, sözünün ifâde etmiş olduğu emri yerine getirme 
hususunda, O'nun şahsına hitab etmiştir. Sonra bu mükellefiyetin sadece O'na 
has olmayıp, bilakis bütün mü'minler için bir görev olduğuna dikkat çekmek 
için, &' (iman ettik) tabirini kullanmıştır. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Müminler de, 
onların her biri de Allah'a, O'nun meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine iman 
etti. "O'nun peygamberlerinden hiçbiri arasında ayıran yapmayız..." (Bakara, 


285) buyurmuştur. 217) 
İkinci Mesele 


Allah'a iman, peygamberlere imandan önce zikredilmiştir; çünkü Allah'a iman, 
peygamberliğe imanın aslıdır. İkinci mertebede, O'na indirilmiş olana iman 
zikredilmiştir. Çünkü diğer peygamberlere nazil olan kitaptan onların ümmetleri 
tahrif ve tebdil etmiştir, bu kitapların durumtarını bilmek de, ancak Hz. 
Muhammed'e inzal edilmiş olana iman etmekle mümkündür. Binaenaleyh, Hz. 
Muhammed'e indirilen Kur'ân, diğer peygamberlere indirilen için bir asıl olmuş 
olur. İşte bundan dolayı Hz. Muhammed'e indirileni diğerlerinden önce 
saymıştır. Üçüncü mertebede, ehl-i kitabın, varlıklarını kabul ve itiraf ettiği, ama 
nübüvvetleri hususunda ihtilaf etmiş olduğu bazı peygamberler zikredilmiştir. 
Âyetteki, (torunlar) kelimesiyle kastedilenler, Cenâb-ı Hakk'ın Araf 160. 


âyetinde, oniki boyunu zikretmiş olduğu, Yakub (a.s)'un torunlarıdır. 218) 
Hz. Peygamberin, Diğer Enbiyayı Tasdikindeki Hikmetler 


Allahu Teâlâ, birçok sebeplerden dolayı, her peygamberin nübüvvetini kabul ve 
tasdik etmeyi vacib kılmıştır. 

a) Hz. Peygamber'in, bütün peygamberleri doğrulayıcı olduğunu isbat etmek.. 
Çünkü bu şart, misakın alınmasında gözönünde bulundurulmuştu. 

b) Ehl-i kitabın görüşlerinin birbirleriyle çeliştiğine dikkat çekmek.. Bu 
böyledir, çünkü onlar ancak, elinde bir mu'cize zuhur ettiği için tasdik ettikleri 
bir peygamberi doğruluyor ve tasdik ediyorlardı. Bu ise, elinde bir mu'cize zuhur 
eden herkesin bir peygamber olmasını iktizâ eder. Buna göre, elinde mu'cize 
zuhur etmiş olanların bir kısmını tasdik edip, bir kısmını yalanlamak bir 


çelişkidir. Bilâkis yapılması gereken gerçek şey, hepsini tasdik edip, hepsinin 
nübüvvetini kabul etmektir. 

c) Cenâb-ı Hak bu âyetten önce, "Şimdi onlar, Allah m dininden başkasını mı 
arıyorlar? Halbuki, göklerde ve yerde ne varsa, (hepsi) ister istemez O'na boyun 
eğmiştir" (Ali İmran. 83) buyurmuştur. Bu, onların peygamberlerin bazısını 
yalanlamada ısrar etmelerinin, Allah'ın dininden yüz çevirmek ve Allah ile 
münazaaya girmek olduğuna dikkat çekmektir. İşte burada da, ehl-i kitabı 
nitelemiş olduğu, hüküm ve mükellefiyetlerde Allah ile münazaaya girme 
hâlinin O'ndan ve O'nun ümmetinden zail olması için, bütün peygamberlerin 
nübüvvetine iman hususunu açıklamıştır. 

d) Allahu Teâlâ birinci âyette, bütün peygamberlerden, kendilerinden.gelen her 
peygambere iman etsinler diye misak aldığını bildirmiştir. Bu âyette ise, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'den kendisinden önce geçmiş olan her peygamberi tasdik 
etsin diye ahid almıştır; ama kendisinden sonra gelecek peygamberleri (tasdik 
etmesi hususunda) bir misak almadığını zikretmiştir. Binâenaleyh bu âyet bu 
bakımdan, Hz. Peygamber'den sonra bir peygamber olmayacağı hususuna kesin 
olarak delâlet etmiş olur. 

İmdi eğer fiili bu âyette niçin isti'lâ ifâde eden harf-i cerriyle, önceki âyette de 
bir intiha ifâde eden harf-i cerriyle müteaddi kılınmıştır?" denilirse, biz deriz ki, 
her iki mânanın da bulunmasından dolayıdır. Çünkü vahiy yukardan aşağı iner 
ve peygamberlere ulaşır. İşte bundan dolayı, bazan bir mana ile, bazan da diğer 
mâna ile kullanılmıştır. 

Yine şu da söylenilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) hakkında (üzerimize) tabiri 
kullanılmıştır; çünkü vahiy, O'nun üzerine nazil olmaktadır. Ümmet hakkında 
(bize...) kelimesi kullanılmıştır, çünkü vahiy, Hz. Peygamber'den nihayet onlara 
varıp ulaşmaktadır". Bu açıklama, bir zorlamadır. Şu âyetlere bakmıyor musun? 
"Sana İndirilene" (Bakara, ; "Sana kitabı indirdik" (Nisa, 105) ve iman edenlere 


indirilmiş olana iman ediniz..." (âli İmran, 72). [219] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, daha önce geçmiş ve şeriatları neshedilmiş olan bu peygamberlere 
imanın nasıl olacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu İhtilâfın aslı şudur: 
Onların şeriatları neshedildiğine göre, peygamberlikleri de neshedilmiş olmaz 
mı? Buna, "Neshedilmiş olur" diyenler şöyle derler: "Biz onların daha önce nebi 
ve resul olduklarına inanırız, ama şu anda onların nebi ve resul olduklarına 
inanmayız." "Onların şeriatlarının neshedilmiş olması, peygamberliklerinin de 


neshedilmiş olmasını gerektirmez" diyenler ise, "Onların şu anda da nebi ve 


resul olduklarına inanırız" derler. Bu noktaya dikkat etmen gerekir. [220] 
Peygamberler Arasında Ayırım Yapmamak Gerekir 


Âyet-i kerimedeki "Onlardan hiçbiri arasında tork gözetmeyiz' tabiri hakkında 
birkaç İzah bulunmaktadır: 

a) Esamin şöyle demiştir: Fark gözetme bazan, onları birbirinden üstün 
görmeyle; bazan-da, Allah'a itaat hususunda aynı yol üzere olmadıklarını 
söylemek suretiyle olur. Bundan murad şudur: Biz onların hepsinin, Allah'a 
davet ve Allah'ın mükellefiyetlerine inkiyâd hususunda aynı din üzere 
olduklarını kabul ediyoruz. 

b) Bazı âlimler şöyle demiştir: "Onlardan hiçbiri arasında fark gözetmeyiz" 
ifâdesinden murad, yahudi ve hristiyanların farklı farklı inanmaları gibi, biz 
onların bir kısmını bırakıp, bir kısmına iman etmek suretiyle, "onlardan hiçbiri 
arasında fark gözetmeyiz" anlamıdır. 

c) Ebü Müslim, bu ifâdeden muradın, "Biz onların üzerinde icmâ ve ittifak 
ettikleri şeyleri parçalamayız, bölmeyiz" mânası olduğunu söylemiştir. Bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Hepiniz, toptan sımsıkı Allah'ın ipine sarılın, parçalanıp 
ayrılmayın..." (Ali İmran, 103) âyeti gibidir. Cenâb-ı Hak bir kavmi kınayıp, 
parçalanıp ayrılmakla vasfetmiş ve şöyle buyurmuştur: "Andolsun ki, 
aranızdaki bağlar parça parça olmuştur. (Fayda) umduklarınızın hepsi sizleri 
bırakıp gitmiştir" (Enam, 94). 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz O'na teslim olmuşlarız" ifâdesine gelince, bunda birkaç 
izah şekli bulunmaktadır: 

a) Bizim bu peygamberlerin nübüvvetini ikrar ve kabul edişimiz ancak, Allahu 
Teâlâ'nın emrine inkiyâd ettiğimiz, O'nun emrine ve hükmüne teslim olduğumuz 
içindir. Bu ifâde de, O'nun durumunun, Cenâb-ı Hakk'ın kendilerine, "Şimdi 
onlar Allah'ın dininden başkasını mı arıyorlar? Halbuki göklerde ve yerde ne 
varsa, (hepsi) ister istemez Ona boyun eğmiştir" (Aw imran, 83) ifadesiyle 
hitabta bulunduğu kimselerin durumundan farklı olduğuna bir dikkat çekme 
vardır. 

b) Ebü Müslim şöyle demiştir: tabirinin mânası, "Allah'ın emrine razı olmak ve 
O'na muhalefet etmemek suretiyle O'nun emirlerine teslim olan, inkiyâd 
edenleriz" demektir ki, bu Allah'a iman eden kimselerin vasfıdır. Bunlar da barış 
ve teslimiyetten yana olan kimselerdir. Kâfirler ise, Allah'a harb ilan etmiş 
kimseler diye vasfedilirler. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah'a ve Resulüne harb 


açanların cezası..." (Made, 33) buyurmuştur. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz O'na teslim olmuşlarız" sözü hasr ifâde eder. 

Buna göre ifâdenin takdiri, "riya, gösteriş ve mal talep etmek gibi başka bir 
maksadımız olmaksızın, sırf Allah rızası için biz teslim olduk, inkiyâd ettik.." 
şeklindedir. Bu ifâde, kâfirlerin hallerinin bunun aksi olduğuna dikkat 
çekmektedir. Çünkü onlar böyle yapmaz; aksine ancak gösteriş, riya ve mal elde 


etmek için bunları yapar ve bu sözü söylerler.. Allah en iyi bilendir. [221] 


"Kim İslâm'dan başka bir din ararsa, bu ondan asla kabul edilmeyecek ve o 
kimse, âhfrette en büyük zarara uğrayanlardan olacaktır" (Âl-i Imran. 85). 

Bil ki, Allahu Teâlâ önceki âyetin sonunda "Biz Ona teslim olmuşlarız" 
buyurmuş, bunun peşinden de bu âyette, dinin sadece İslâm dini olduğunu, 
İslâm'ın dışındaki hiçbir dinin Allah katında makbul olmadığını, çünkü makbul 
olan amelin, Allahu Teâlâ'nın kendisinden ve failinden râz.\ olup, kendisine 
sevap verdiği amel olduğunu beyân etmiştir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı 
Hak, "Allah ancak, muttaki olanlardan kabul buyurur" (MSide, 27) buyurmuştur. 
Daha sonra Hak Teâlâ, İslâm dininin dışındaki dinlere mensup hiç kimsenin 
dininin, Allah katında makbul olmadığı gibi, aynı zamanda o kimsenin âhirette 
hüsrana uğrayanlardan olacağını açıklamıştır. Âhirette hüsrana uğramak, 
sevaptan mahrum, cezaya da duçar olmakla gerçekleşir. Bu hüsran ifâdesine 
kişinin dünyada iken yapamadığı salih amellere karşı duymuş olduğu üzüntü ve 
keder ile, yine dünyada iken kendi bâtıl dinini yerleştirme hususunda katlandığı 
çile ve meşakkatler de dâhildir. Bil ki bu âyetin zahiri, imanın İslâm olduğuna 
delâlet eder. Çünkü, eğer iman İslâm'dan ayrı olsaydı, Cenâb-ı Hak, "Kim 
İslâm'dan başka bir din ararsa, bu ondan asla kabul edilmeyecektir" buyurduğu 
için, o imanın makbul olmaması gerekirdi. Ancak ne var ki, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Bedeviler, "iman ettik" dediler; de ki, "siz iman etmediniz ama, İslâm olduk 
deyin..." (Hocurat. ^âyetinin zahiri İslâm'ın iman'dan başka bir şey olduğunu 
gösterir. Bu iki âyet, birinci âyeti örf-i şer'iye, ikinci âyeti de vaz-ı lügaviye 
hamletmekle uzlaştırılabilir. 1222) 
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[27] Allah'ı, varlıklara hulul eden her yerde mevcut, her dilde konuşan bir insan 
şeklinde tasavvur eden sapık mezhepler (Ç). 
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[49] Bu kelime kitapta şeklinde ise de daha önce şeklinde geçtiği için ve manaya 
bu daha uygun düştüğü için bunu tercih ettik (Ç). 


[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
327. 

[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
328. 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
329. 

[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
331. 

[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
333. 

[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
334. 

[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
337. 

[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
338. 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 





[69] Bu bir darb-ı meseldir. Yani, "Damlaya damlaya göl olur" (Ç). 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


: 6/326- 


6/327- 


6/328- 


6/329. 
6/329. 
6/329. 
6/330. 
6/330. 
6/330- 


6/331. 
6/332. 
6/332. 
6/332. 
6/332- 


6/333- 


6/335. 
6/335. 
6/336- 


6/337- 


[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
339. 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları 


: 6/338- 


: 6/339. 


[72] Benzeri bir hadis için bkz Buhâri, Fezâil'ül-Ashab, 13; Müslim, Fezâilü's- 


Sahâbe, 48, (4/1879). 

[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
340. 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
342. 

[77] Buhâri, İman, 37. 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
344. 

[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[81] Bu imparator, M.S. 14-37 arasında hüküm süren Tiberius olmalı (Ç). 





: 6/339- 


: 6/341. 
: 6/341. 
: 6/341- 


: 6/342- 


: 6/344. 
: 6/344. 


[82] Batılılara göre. Tiberius'dan sonraki imparatorun adı Câligula olup 37-41 


arasında tahtta kalıp öldürülmüştür. (Ç). 


[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


346. 


[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





[88] Bu manada bazı hadisler için bkz. Tirmizi, Fiten, 54, 62 (4/506.515). 


[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


351. 


[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


354. 


[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





6/345- 


6/346. 
6/347. 
6/347. 
6/347. 


6/347- 


6/352- 


6/354. 
6/355. 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/355. 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/356. 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/356. 
[96] Mütevatir kıraatler arasında tercih veya tafdilde bulunmak doğru değildir; 


zira hepsi de sabittir. Müfessirimizin kasdı da bu değildir. Anlaşılan o, mâna 
bakımından, böyle bir değerlendirme yapmaktadır (Ç). 


[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/356. 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/356. 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/356- 


357. 

L100] Fahruddin 
6/357. 

L101] Fahruddin 
6/357. 

[102] Fahruddin 
6/357. 

[103] Fahruddin 
6/358. 

L104] Fahruddin 
6/358. 

(1031 Fahruddin 
6/358-359. 
(106) Fahruddin 
6/359-360. 
1107) Fahruddin 
6/360. 

(1081 Fahruddin 
6/360. 

11091 Fahruddin 
6/360. 

L110] Fahruddin 
6/360-362. 
L] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


6/362-363. 


(1121 Fahruddin 
6/363. 
1131 Fahruddin 
6/364. 


(1141 Fahruddin 
6/364. 


(1151 Fahruddin 
6/364. 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





[N16] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


6/365. 
(117) 


[118] Fahruddin 
6/365. 

[119] Fahruddin 
6/366-367. 
1120) Fahruddin 
6/367-369. 
(21) Fahruddin 
6/370-371. 
(122) Fahruddin 
6/371. 

1123) Fahruddin 
6/371-372. 
(124) Fahruddin 
6/372-373. 
(125) Fahruddin 
6/373-374. 
(126) Fahruddin 
6/374. 

1127) Fahruddin 
6/374-376. 


Başlangıçta Hz. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Peygambere httab edilmişken, 
"kadınlarınız" cemi zamiri, ümmetin kasdedildiğini gösterir (ç). 


Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
peşinden gelen 
Akçağ 


Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


[128] Fahruddin 
6/376. 

[129] Fahruddin 
6/376. 

[130] Fahruddin 
6/377. 

(131) Fahruddin 
6/377. 

[132] Fahruddin 
6/377-378. 

[33] Fahruddin 
6/379-381. 

[134] Fahruddin 
6/381. 

(135) Fahruddin 
6/381-382. 

[136] Fahruddin 
6/382. 

1137) Fahruddin 
6/383-384. 

[138] Fahruddin 
6/384-385. 

[39] Fahruddin 
6/385. 

[140] Fahruddin 
6/385. 

(141) Fahruddin 
6/386-387. 

[142] Fahruddin 
6/387-389. 

[143] Fahruddin 
6/389. 

[144] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


6/389-390. 
(1431 Fahruddin 
6/390-391. 
[146] Fahruddin 
6/391. 

(147) Fahruddin 
6/392. 

[148] Fahruddin 
6/392-393. 
11491 Fahruddin 
6/393. 

[150] Fahruddin 
6/393-394. 
(1511 Fahruddin 
6/394-395. 
(1521 Fahruddin 
6/396. 

11531 Fahruddin 
6/396. 

(194) Fahruddin 
6/396-402. 
(551 Fahruddin 
6/402-404. 
(156) Fahruddin 
6/404. 

(57) Fahruddin 
6/405. 

11581 Fahruddin 
6/405. 

11591 Fahruddin 
6/405-406. 
(160) Fahruddin 
6/406. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


(161) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


6/407. 


[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


6/407. 


[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


6/408. 


[164] Benzeri bir hadis için bkz Tirmizt, 


(4/433). 

(165) Fahruddin 
6/408. 

(166) Fahruddin 
6/409. 

(167) Fahruddin 
6/409-410. 

(168) Fahruddin 
6/411. 

(169) Fahruddin 
6/412. 

1170) Fahruddin 
6/412-413. 

O71] Fahruddin 
6/413-414. 

1172) Fahruddin 
6/414-416. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Sünen, Büyü, 39 (3/565); 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 
Vesâya, S 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


[173] (Benzeri hadis için bkz. Buhiri, istikraz, 12-13; Nesai, büyü, 100 (7/316- 


317). 


[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


6/416-418. 


[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


6/418-420. 


[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


6/420-421. 


[O77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 


Mefâtihu’l-Gayb, 


Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 





Mefâtihu’l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


6/421-422. 

[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/422-493. 
1179) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/423. 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/423-424. 
(181) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/424. 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/424. 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/424-425. 

[1184] İbarenin tercümesi böyledir. Fakat kıraat imamının kendi kıraati hakkında 
delil getirip rüçhaniyet iddia etmesini garipsedik. Pek rastladığımız bir hadise 
değildir. Zira on kıraatin herbiri mütevatir olup aralarında tercih söz konusu 
değildir. Bunun zühul olduğunu zannediyoruz ve menşeini bilmiyoruz, 
muhtemelen Ebü Amr'ın ifadesinin gayesi; Arapçada ilade ettiği mana 
yönünden bu mânanın daha zahir olduğunu kasdetmektir. (ç). 

(185) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/425-426. 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/426. 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/426-427. 

[188] Müslim, zikir, 73 (4/2088); İbn Mâce, Mukaddime, 23 (1/92) (uzunca bir 
hadisten...?. 

(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/427. 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/427-428. 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
6/428. 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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Yahudilere Zillet ve Meskenet Damgası Vurulması 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 


Yahudiler, Cedlerinin Yaptıkları Suçlardan Sorumlu 
Olabilir mi? 

"Kendilerine apaçık deliller gelmiş, o peygamberin şüphesiz bir hak olduğuna 
şahitlik de etmişler iken, imanlarının peşinden küfre sapan bir kavmi Allah nasıl 
hidâyete erdirir? Allah zâlim bir topluluğu hidâyete 

erdirmez. Muhakkak ki Allah'ın, meleklerin, bütün insanların laneti onların 
üzerine olsun!.. İşte böylelertnin cezası.. Onlar, cehennemin içinde ebedi 
kalıcıdırlar. Onlardan ne azâb hafifletilir, ne de onlara bir mühlet 


verilir.. Ancak bundan sonra tevbe edenler ve hallerini düzeltenler müstesna. 
Çünkü Allah çok affedici ve çok merhametlidir" (Âl-i imran, 86-89). 

Bil ki Allah Teâlâ, İslam ve iman işinin önemini "Kim İslam'dan başka bir din 
ararsa, bu ondan asla kabul edilmeyecek ve o kimse, âhirette en büyük zarara 
uğrayanlardan olacaktır" buyruğu ile ortaya koyunca, bu önemi, İslam dinine 
girmeyen kimselere vereceği cezayı belirterek te'kid etmiş ve "İmanlarının 
peşinden küfte sapan bir kavmi Allah nasıl hidayete erdirir?" buyurmuştur. Bu 


tabirle ilgili birkaç mesele vardır: H 
Âyetinin Nüzul Sebebi 


Bu âyetin sebeb-i nüzulü hususunda şu görüşler ileri sürülmüştür: 

1-" İbn Abbas (r-a) şöyle demiştir: "Bu âyet, önce inanıp da sonra irtidâd ederek 
kaçıp Mekkelilere sığınarak, Hz. Peygamber'in başına zamanın belâlarının 
gelmesini beklemeye başlayan on kişilik bir topluluk hakkında nazil olmuştur. 
Cenâb-ı Hak onlar hakkında, işte bu âyeti indirmiştir. Onların içinde tevbe 
edenler bulunduğu için, bu tevbe etmiş olan kimseleri 'Bundan sonra tevbe 
edenler müstesna..." ifadesiyle istisna etmiştir. 

2- Yine İbn Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bu âyet, Kurayza, Nadir ve 
onların dininde olan yahudiler hakkında nazil olmuştur ki, onlar, Hz. 
Muhammed (s.a.s) peygamber olarak gönderilmeden önce, ona inanıp, 
nübüvvetine şehadette bulunduktan sonra O'nu inkâr etmişlerdir. O, bizzat 
peygamber olarak gönderilip, onlara apaçık delil ve mu'cizeler getirince, sırf 
haset ve kıskançlıklarından dolayı, O'nu inkâr etmişlerdir." 

3- Bu âyet, Hars İbn Süveyd hakkında nazil olmuştur. Hars, ensârdan bir kimse 
idi. Mürted olduğuna pişman olunca, kavmine "Benim tevbem kabul olunur 
mu?" diye Hz. Peygamber'e sormaları için haber yollar.. Kardeşi ona, hakkında 
âyet nazil olduğunu bildirince, bunun üzerine o da kalkıp Medine'ye gelerek, Hz. 
Peygamber'in huzurunda tevbe eder. Hz. Peygamber de onun tevbesini kabul 
eder. 

Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Bu âyetler hakkında âlimler, şu iki görüşü beyân 
etmişlerdir: Bazıları, Hak Teâlâ'nın Âl-i İmran 85-90. âyetlerinin aynı olay 
hakkında nazil olduğunu; bazıları da, kıssanın başlangıcının Âl-i İmran 91. âyeti 
olduğunu söylemişlerdir. Sonra bu iki izaha göre de, burada şu iki görüş söz 
konusudur: 

a) Bu âyetler, Ehl-i kitap hakkındadır. 

b) Bu âyet, daha önce de açıkladığımız gibi, iman edip de, sonra İslam'dan 


dönen bir topluluk hakkındadır. 2 
İkinci Mesele 


Âlimler, HakTeâlâ'nın, "İmanlarının peşinden küfte sapan bir kavmi Allah nasıl 
hidâyete erdirir?" ifâdesinin tefsiri hakkında ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden 
olarak Mu'tezile: "Çünkü bizim temel kaidelerimiz, Allahu Teâlâ'nın, bildirme, 
deliller koyma ve lütuf fiillerini ihsan etme mânasında olmak üzere, bütün 
insanları dine sevkettiğine şehadette bulunmaktadır. Çünkü yukardaki hususlar 
herkesi içine almış olsaydı, kâfirle, sapmış olan kimseler mazur olurlardı. Sonra 
Cenâb-ı Hak, o kâfirleri hidâyete erdirmediğine dair hüküm vermiştir. 
Binâenaleyh, hidâyet lafzını, deliller getirip ortaya koyma manasının dışında 
başka bir biçimde tefsir etmek gerekir" demiş ve bu hususta şunları 
zikretmişlerdir: 

a) Bu âyetten maksat, Cenâb-ı Hakk'ın, mü'minlere imanlarına karşılık bir sevap 
olsun diye vermiş olduğu lütuf fiillerini ihsan etmemesidir. Nitekim 

Cenâb-ı Hak, "Bizim uğrumuzda mü'cahede eden/eri, muhakkak ki yollarımıza 
hidâyet ederiz" (Ankebut. 69); "Allah, hidâyete ermiş olanların hidâyetini artırır" 
(Meryem. 77); "Hidâyete ermiş olanların hidayetini arttırmış...." (Muhammed, 
17) ve "Allah, rızasına tabi olanları, onunla selAl-iet yollarına ulaştırır" (Maide. 
16) buyurmuştur. İşte bütün bu âyetler, Allahu Teâlâ'nın, hidâyete ermiş olan 
kimselerin hidâyetlerini bazan arttırabileceğine delâlet etmektedir. 

b) Bu ifâdeden maksadın, Allahu Teâlâ'nın, kâfirleri cennete iletmemesidir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Gerçekten, o inkâr edip kâfir olanlar ve zulmedenler 
(yok mu), Allah onları asla bağışlayacak değildir. Onları cehennemin yolundan 
başka bir yola da iletecek değildir" (nisa, 1ee), ve "(Fakat) İman edip salth amel 
işleyenleri, imanları sebebiyle, Rab Taâlâ, altlarından ırmaklar akan na'im 
cennetlerine erdirir" (Yunus, 9) buyurmuştur. 

c) Bu âyetteki hidâyetten muradın, Allahın o kimselerde marifetullahı 
yaratmasının olması mümkün değildir. Çünkü bu takdirde de marifeti 
yaratmanın Allah'dan olması gerekir. Zira Hak Teâlâ, o kimsede manfetullahı 
(kendisini bilmeyi) yarattığında, o, mü'min olur ve hidayete ermiş olur. Allah, 
marifeti (bilgiyi) o kimsede yaratmadığı zaman ise, o kâfir ve sapık olmuş olur. 
Eğer küfrü Allah yaratmış olsaydı, onlar kâfir olduğu için onları kınaması doğru 
olmaz ve kâfirlerin inkârı kendilerine nisbet edilemezdi. Fakat âyet-i kerime, 
inkâr etmeleri ve küfürde bulunmuş olmaları sebebiyle onların kınandıklarını 
göstermektedir. Binâenaleyh Hak Teâlâ, "İmanlarının peşinden küfre sapan bir 


kavmi Allah nasıl hidâyete erdirir" buyurmuş, küfrü onlara nisbet ederek, bu 
inkârlarından dolayı onları kınamıştır. 

İşte Mu'tezile'nin bu âyetle ilgili izahlarının tamamı bundan ibarettir. 

Ehl-i sünnet âlimleri ise şöyle demişlerdir: "Bu âyetteki "hidâyef'ten maksad, 
Allah'ın insanda marifetullahı yaratmasıdır. Çünkü Allah Teâlâ'nın, mükellefiyet 
yeri olan dünyadaki kanunu (sünnetullah) şu şekilde cereyan eder: Kut, birşey 
yapmaya niyetlenir, Allah Teâlâ da, kulun bu niyetinin peşisıra o şeyi yaratır. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hak bu âyette sanki şöyle demektedir: "Allah, onlar kâfir 
olmaya niyetlenip, onu irâde etmişlerken, onlarda bu marifetutlahı nasıl yaratır!" 


Allan en iyisini bilendir. S1 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "... şâhidlik de etmişlerken.." ifâdesinin izahı konusunda iki görüş 
vardır: 

1- Bu cümle, öncesine atıftır; takdiri ise "Onlar imân ettikten ve o peygamberin 
şüphesiz bir hak olduğuna şâhidlik ettikten sonra.." 

şeklindedir. Çünkü fiilin, isim üzerine atfedilmesi caiz değildir. Bu, zahiren her 
nekadar fiilin, isim üzerine atfı gibi görünüyor ise de, mâna itibarıyla fitlin fiile 
atfıdır. 

2- Bu cümlenin başındaki "vâv", burada mahzuf bir (Muhakkak ki) kelimesinin 
bulunması sebebiyle, vâv-ı haliyyedir. Buna göre mana, "Allah, peygamberin 
hak olduğuna şâhidlik etmiş oldukları halde, imandan sonra küfre sapan bir 


topluluğa nasıl hidâyet eder" şeklindedir. 14) 
Dördüncü Mesele 


Âyetin takdiri şöyledir: "Allah, kendilerine apaçık deliller geldikten, 
peygamberin şüphesiz bir hak 

olduğuna şâhidlik ettikten ve böylece de imân ettikten sonra, kâfir olan bir 
topluluğu nasıl hidâyete erdirir" şeklindedir. Buna göre, "Peygamberin hak 
olduğuna şâhid oluşları", "Onların iman etmelerine" atfedilmiştir. Ma'tuf, 
ma'tufun aleyh'ten farklı birşeydir. Binâenaleyh peygamberin hak olduğuna 
şâhidlik etmek, imândan farklı birşey olmuş olur. Buna karşılık şöyle cevap 
verilebilir: Bizim mezhebimize göre, iman kalp ile tasdik etmek manasına gelir. 
Şehâdet ise, dil ile ikrar etmektir. Bundan dolayı bu ikisi birbirinden farklıdır ve 
bu sebeple, âyet işte bu bakımdan imanın, dil ile ikrardan başka birşey olup 


kalpte bulunan bir mâna olduğuna delâlet etmiş olur. [5] 
Beşinci Mesele 


Bil ki Allah Teâtâ, şu üç özellikten sonra meydana gelmiş olması bakımından 
yahudilerin küfrünün daha büyük olduğunu belirtip yadırgamıştır: 

a) İmanlarından, 

b) Hz. Peygamberin hak peygamber oluşuna şâhidliklerinden ve, 

c) Kendilerine apaçık delillerin gelmiş olmasından sonra.. 

Durum böyle olunca, bu küfür, iman basiretten ve şahadeti izhardan sonraki bir 


salahl©l olmuş olur. Binâenaleyh onların bütün bu müsbet şeylerden sonra küfre 
sapmaları en çirkin bir şey olmuş olur. Çünkü bu, bir nevi inâdi ve inkâri 
küfürdür. Bu da, âlim insanın yanılmasının (zellesinin), ocâhillerin 
yanılmalarından daha çirkin olduğunu gösterir. 

Hak Teâlâ'nın, "Allah zâlim bir topluluğu hidâyete erdirmez" buyruğu ile ilgili 
iki soru vardır: 

Birinci soru: Cenâb-ı Hak âyetin başında, "Allah... kütte sapan bir kavmi nasıl 
hidâyete erdirir" buyurmuş; sonunda da "Allah zâlim bir topluluğu hidayete 
erdirmez" buyurmuştur ki bu, lüzumsuz bir tekrardır? 

Cevap: Allah Teâlâ'nın önceki buyruğu, mürtedler hakkındadır. Hak Teâlâ, daha 
sonra bu hükmü hem mürtedlere, hem de.zâten kâfir olanlara teşmil ederken, 
"Allah zâlim bir topluluğu hidâyete erdirmez" buyurmuştur. 

İkinci soru: Allah, bu âyette kâfirleri niçin "zâlimler" diye adlandırmıştır? 
Cevap: Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki şirk en büyük zulümdür" (Lokman, 13) 
buyurmuştur. Bunun sebebi şudur: Kâfir, küfrü sebebiyle kendisini belâ ve ceza 
yerlerine sokunca, kendi kendine zulmetmiş olur. 

Daha sonra Hak Teâlâ, fai"Muhakkak ki Allah 'm. meleklerin ve bütün insanların 
laneti onların üzerine olsun. İşte böylelerinin cezası..." buyurmuştur. Bunun 
mânası şudur: Allah Teâlâ, imândan sonra yeniden inkâr eden kimseleri 
hidâyetinden men edeceğine dair bir hüküm vermiş, sonra da bu işin onları 
sadece hidâyetten mahrum etmeye mahsus olmadığını, bilâkis onları dünyada 
hidâyete erdirme-yeceği gibi, aynı zamanda onlara büyük bir lanet ile lanet 
edeceğini ve âhirette ebedi olarak onlara azâb edeceğini de beyân etmiştir. 

Bil ki, Allah'ın laneti, meleklerin lanetinden başkadır. Çünkü Allah'ın laneti, 
kişiyi cennetinden uzaklaştırıp onun üzerine çeşitti ceza ve azâblan indirmesiyle 
gerçekleşir. Meleklerin laneti ise, sözlü olur. İnsanların laneti de böyledir. Bütün 
bunlar, onların zâlim ve kâfir olmaları sebebiyle Çniara müstehaktır. İşte bu 


sebeple, bunun bir ceza olması da sahih olur. Birada iki soru bulunmaktadır: HI 


Kâfirler Kâfirlere Lanet Etmez İken, Bütün İnsanların Onlara Lanet 
Etmesi Ne Demektir? 


Birinci soru: Zâlime ve kâfire muvafakat eden kimse onlara lanet etmediği 
halde, Cenâb-ı Hak niçin "bütün insanlar"ın zâlimlere lanet ettiğini bildirmiştir. 
Biz deriz ki, bu hususta şu izahlar vardır: 

a) Ebü Müslim, "Her ne kadar ona lanet etmese dahi, lanet etmesi gerekir" 
demiştir. 

b) Âhirette birbirlerine lanet edecekler, demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, " 
(Cehenneme) giren her ümmet kendi arkadaşına lanet edecek" (Arat, 38) ve ' 
Sonra kıyamet gününde birbirinizi inkâr edipf birbirinize lanet edeceksiniz" t, 
25) buyurmuştur. Bu takdire göre, kâfirin kâfire lanet etmesi söz konusudur. 

c) Âyetteki, "İnsanlar" sözünden maksat, sanki mü'minlerdir. Kâfirler ise, insan 
sayılmamış gibidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu üç grubun lanetini zikredince, 
Jo**rı "hepsinin..." buyurmuştur. 

d) Buna göre en doğru olan da şudur ki, bütün mahlukat, bâtıldan yana olup 
inkarcı olan kimselere lanet eder. Ancak ne var ki kişi, kendisinin bâtıldan yana 
ve kâfir olmadığına inanmıştır. Buna göre kâfir lanet edince ve o da Allah 
katında gerçekten kâfir olunca, o bu durumu bilmese bile, kendi kendine lanet 
etmiş olur. 

İkinci soru: Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki zamiri, "lanet" kelimesine râcidir. 
Yani, "Onlar lanetin içinde ebedi kalacakları halde.." demektir. Lanetin içinde 
ebedi kalmak ne demektir? 

Deriz ki, bu hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) Onların lanet içinde ebedi kalışlarının mânası şudur: Kıyamet gününde onlara 
melekler, mü'minler ve kendileriyle beraber ateşte bulunan kimseler lanet 
ederler. Onların hiçbir hâli, bu lanet eden varlıkların lanetinden kurtulamaz. 

b) Lanet içinde ebedi kalmaktan maksat, lanetin cezasının ebediliğidir. Çünkü 
lanet, cezalandırılmayı gerektirir. Binâenaleyh, lanetin cezasının ebediliği 
lanetin ebediliğiyle ifâde edilmiştir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim 
ondan yüz çevirirse, kıyamet günü şüphesiz ki ağır yük(günah) 

yüklenecektir" <râ-hâ, 100) âyetidir. 

c) İbn Abbas, "Cenâb-ı Hakk'ın, ' tabirindeki cehenneme râcidir. Buna göre, 
zamirin mercii zikredilmemiş demektir. Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu ifâdesi, 
kendisinden önceki, "Allah'ın laneti onların üzerine olsun" tabirinden hâl olduğu 


için, mansübtur. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Onlardan ne azâb hafifletilir, ne de onlara bir mühlet 
verilir" buyurmuştur. Bu âyetteki, kelimesi, "mühlet verilir" mânasındadır. Allah 
Teâlâ, "Ona geniş bir zamana kadar mühlet (verin)" (Bakara, 280) buyurmuştur. 
Binâenaleyh bu ifâdenin mânası şudur: "Onların azabı hafifletilmez ve cezaları 
vaktinden başka bir vakte tehir edilmez. İşte mütekellimlerin "Kâfirlere ulaşan 
azab, menfaat şaibelerinden uzak,daimi, kesilmeyen hâlis bir zarardır" şeklindeki 
sözlerinin mânası budur. Bu azabtan Allah'a sığınırız. 

Sonra Cenâb-ı Allah, , "Anca/f bundan sonra tevbe edenler... müstesna..." 
buyurmuştur. Sonra bu tevbenin tek başına yeterli olmadığını, ona amel-i saiih'in 
eklenmesi gerektiğini beyân ederek, "Ve hatterini düzeltenler müstesna" 
buyurmuştur. Bu, "Hakka karşı bâtınların: tefekkür ile; halka karşı da zahirlerini 
ibâdetle ıslâh edip düzeltenler..." demektir. Bu, onların "Biz, daha önce bâtıl 
üzere idik" demeleriyle olur. Böylece onların önceki bâtıl yollarına aldanmtş 
olanlar, ondan dönerler. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü Allah çok bağışlayan ve çok esirgeyendir" 
buyurmuştur. Bununla ilgili olarak şu iki izah vardır: 

a) Allah, dünyada iken yaptığınız kötülükleri örtmek suretiyle gâfür; âhirette de 
affetmek suretiyle rahim olandır. 

b) O, cezayı kaldırdığı için gâfür, sevap verdiği için de rahimdir. Bunun bir 
benzeri de, "O inkâr edenlere, eğer vazgeçerlerse geçmiş günahlarının 
bağışlanacağını söyle" (Enfai, 38) âyetidir. Bu ifâdenin başına, mahzuf şart 
cümlesinin cevabı olduğu için fâ harfi gelmiştir. Bunun takdiri, "Eğer onlar tevbe 


ederlerse, şüphesiz Allah onları bağışlar" şeklindedir. [8] 
İnkârın Artmasının Manası 


"Gerçekten imanlarından sonra küfre girmiş, sonra da küfrünü artırmış olanların 
tevbeleri asla kabul olunmaz. İşte onlar sapıkların taa kendileridir" (Âl-i Imran, 
90). 


Bu âyetle ilgili iki mesele vardır: 21 
Birinci Mesele 
Âlimler, küfrü artıran şey hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu husustaki 


prensip şudur: Mürted, irtidadında devam ve ısrar etmek suretiyle Küfrünü 
artırmış olur. Binâenaleyh ısrar küfür üzerine bir ziyade sayılmıştır. Bazan da, 


Küfrünü artıran kimse, o küfrüne, başka bir hususu da inkâr ederek yeni bir 
küfür katmış olur. Bu ikinci ihtimale göre âlimler şu değişik izahları 
yapmışlardır: 

a) Ehl-i Kitap, Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak gönderilmeden önce, 
O'na inanıyorlardı. O, peygamber olarak gönderilince, O'nu inkâr etmeye 
başlamışlar; daha sonra da her an O'nu ta'n etmeleri, sözlerinde durmamaları, 
mü'minleri fitne ve fesatla yoldan çıkartmaya çalışmaları ve gördükleri her 
mu'cizeyi inkâr etmeleri sebepleriyle küfürlerini artırmışlardır. 

b) Yahudiler, Hz. Musa (a.s)'yı tasdik etmişler, sonra da Hz. İsa'yı ve İncil'i 
kabul etmeyerek kâfir olmuşlar, daha sonra Hz. Muhammed (s.a.s) ile Kur'ân-ı 
Kerim'i de inkâr ederek küfürlerini artırmışlardır. 

c) Âyet, irtidâd edip, Mekke müşriklerine sığınanlar hakkında nazil olmuştur. 
Onların küfürlerini artırmaları, "Biz, Muhammed'in başına, zamanın çeşitli 
belâlarının gelmesini bekleyerek, Mekke'de duracağız" demiş olmalarıdır. 
d) Bu ifâdeden maksad. irtidâd edip, daha sonra da -münafıklık yaparak-İslama 
döndüklerini söyleyen bir topluluktur. Allah Teâlâ, onların bu nifakını "küfür" 


olarak ifâde etmiştir. HOI 
Tevbenin Kabul Edilmemesi Meselesi 


Allah Teâlâ, bir önceki âyette mürtedlerin tevbesini kabul edeceğini, bu âyette 
ise kabul etmeyeceğini 

bildirmiştir ki, bu, şiddetli bir tenakuz gibidir. Yine delil ile sabittir ki, tevbe, 
şartlarına uygun bir şekilde 

yapıldığında şüphesiz makbul olur. İşte bu sebepten dolayı müfessirler, 
(Onlann) tevbeleri asla kabul olunmaz" âyeti hususunda ihtilaf etmiş ve şu 
görüşleri belirtmişlerdir: 

1- Hasan el-Basri, Katâde ve Atâ şöyle demişlerdir: "Bunun sebebi, onların 
ancak ölürken Oo tevbeye  yönelmeleridir. Halbuki Cenâb-ı Hak, 
"Kötülükleri yapıp yapıp da, kendilerine ölüm geldiği zaman, "Ben şimdi 
gerçekten tevbe ettim" diyenlerin tevbesi (makbul) değil" (Nisa. 18) 
buyurmuştur. 

2- Bu tabirin, onların, kalplerinde ihlâs olmadığı halde, dilleriyle tevbe 
etmeleriyle ilgili olması muhtemeldir. 

3- Kâdi, Kaffâl ve İbnu'l-Enbâri şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ önce, imandan 
sonra inkâr edenlerden bahsedip, sonra da böyle kimselerin tevbe etmezlerse 
lanete müstehak kimseler olduklarını beyan buyurunca, bu âyette 


" 


de onların tevbelerinden sonra yeniden inkâr ederlerse, tevbelerinin makbul 
olmayıp adetâ hiç yapılmamış sayılacağını açıklamıştır." Bu görüş, âyete 
diğerlerinden daha uygundur. Çünkü ifâde, "Tevbe edip, hallerini düzeltenler 
müstesna.... Çünkü Allah gafur ve rahimdir. Eğer onlar bu durumda olur da, 
sonra küfürlerini artırırlarsa, onların tevbeleri asla kabul olunmaz" mânâsındadır. 
4- Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Onların tevbeleri asla kabul olunmaz" 
tabiri, onların küfür üzere ötmelerinden kinayedir. Çünkü kâfirlerden tövbesi 
kabul edilmeyenler, küfrü üzere ölenlerdir. Binâenaleyh sanki şöyle 
denilmektedir: "Yapacaklarını yapmış olan yahudi ve mürtedler, küfür üzere ölen 
ve tevbeleri kabul olunmayanların sınıfına giren kimselerdir.” 

5- Belki de murad, onların sadece o ziyâde küfürden tevbe etmiş olmalarıdır. 
Çünkü aslından ötürü tevbe edilmemiş olduğu müddetçe, o ziyâdeden ötürü 
yapılmış olan tevbe makbul olmaz. 

Ben derim ki bütün bu cevaplar, biz Cenâb-ı Hakk'ın, "Gerçekten imanlarından 
sonra küfte girmiş, sonra da küfrünü artırmış olanların..." buyruğunu istiğraka 
değil de, geçmiş olan, mahud olan (bilinen) bir şeye hamlettiğimiz zaman söz 
konusu olur, geçerli olur. Aksi halde, teklif zamanında, irtidâdından ihlaslı olarak 
dosdoğru bir biçimde tevbe eden nice mürted vardır. Kaffâl ve Kâdi'den 
naklettiğimiz cevaba gelince, lafzı biz ister istiğraka, isterse mahud ve bilinen bir 
şeye hamledelim, bu cevap daima aynı kalan, değişmeyen bir cevaptır. 

Hak Teâlâ'nın, "İşte onlar sapıkların ta kendileridir" buyruğu hakkında iki soru 
bulunmaktadır: 

Birinci soru: Cenâb-ı Hakk'ın, İşte onlar sapıkların ta kendileridir" 

buyruğu, onların dışında kalan kimselerin "sapık ve dâl" olmamalarını gerektirir. 
Halbuki durum böyle değildir. Çünkü, ister iman ettikten sonra, isterse aslında 
kâfir olsun, her kâfir bir dâl, bir sapıktır. 

Cevap: Bu, onların sapıklık ve dalâletin zirvesinde ve en ileri derecesinde 
bulunduktan mânasına hamlediılmiştir. 

İkinci soru: Allahu Teâlâ onları ilk önce, küfürlerinde devam etmek ve küfre 
iyice dalıp aşın olmakla vasfetmiştir. Halbuki küfür, dalâlet çeşitlerinin en çirkini 
ve en ileri derecede olanıdır. Vasıf ise, mübalağa için yapılır. Mübalağa ise, bir 
şeyi, hal bakımından daha kuvvetli olan bir şeyle tavsif etmek suretiyle olur; 
yoksa hal bakımından daha zayıf olan bir şeyle tavsif etmekle değil!... 

Cevap: Biz bundan muradın, onların sapıklık ve dalâletin zirvesinde ve en ileri 
derecesinde bulundukları mânası olduğunu daha önce zikretmiştik. Bu izaha 


göre de mübalağa tahakkuk etmiş olur. EAN 


Kafir Kıyamet Günü Dünyadaki Bütün Malları Fidye Vermek İster 


"Muhakkak ki küfredenler ve kâfir olarak ölenler (yok mu?) Yeryüzünü 
dolduracak miktardaki altını dahi (olsa) ve onu fidye olarak verse, onlardan 
hiçbirinin tevbesi makbul olmaz. İşte bu kimseler yok mu, onlar İçin çok acı 
veren bir azâb vardır. Onların hiçbir yardımcısı da yoktur" (Âl-i Imran, 91). 
Şunu bil ki, kâfir üç kısımdır: 

a) Küfründen sahih ve makbul bir biçimde tevbe edenler. Ki bu çeşit kâfiri 
Cenâb-ı Hak, "Ancak bundan sonra tevbe edenler müstesna..." (âli imran, 89) 
buyruğunda belirtmiştir. 

b) Küfründen fasit bir biçimde tevbe eden kâfir ki, bunu da bir önceki âyette 
zikretmiş, onun tevbesinin kesinlikle kabul edilmeyeceğini belirtmiştir (Al-i 
ımran, 90). 

c) Asla tevbe etmeyip, küfrü üzere ölen kâfirler ki bunları da Cenâb-ı Hak, bu 
âyette zikretmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, bu kimseler hakkında şu üç tür tehdidin bulunduğunu haber 
vermiştir: 

Birinci nev': Cenâb-ı Hakk'ın, "Yeryüzünü dolduracak miktardaki altını dahi 
(olsa) ve onu üdye olarak verse, onlardan hiçbirinin tevbesi makbul olmaz" 
ifadesidir. Vahidi, birşeyin dolusunun , o şeyi dolduracak miktar olduğunu 
söylemiştir. Âyet-i kerimedeki kelimesi, tefsiriyye olarak mansüb kılınmıştır. 
Tefsiriyye şu demektir: KelAl-iin hüküm bakımından tam olmasına rağmen, 
kendisinde bir kapalılığın bulunmasıdır. Meselâ Arapların, "Yanımda yirmi 
vardır" demesi gibidir. Buna göre burada sayının miktarı malüm, ama tadâd 
edilen, sayılan şeyler ise mübhemdir. Binâenaleyh sen (bir dirhem) dediğin 
zaman, sayının neye ait olduğunu açıklamış olursun. Yine aynen bunun gibi "O, 
insanların en güzelidir" dediğin zaman, o kimsenin güzel olduğunu bildirmiş, 
ama hangi hususta güzel olduğunu açıklamamış olursun. Ama, (yüz itibariyle) 
veya (iş bakımından) dediğin zaman, bu müphemi açmış olur ve bu kelimeyi de 
tefsiriyye olması sebebiyle mansüb okumuş otursun. Sen bu kelimeyi mansüb 
okuyorsun, çünkü o kelimeyi cer veya ref eden herhangi bir sebep yoktur. Bu 
kelime, kendisini cer veya ref edecek Al-iillerden hâli olunca da mansüb 
kılınmış olur. Çünkü nasb, harekelerin en hafif olanıdır. Böylece de bu kelime, 
Al-iili olmayan bir kelime gibi kabul edilmiş olur. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: 
"A'meş, bu âyette bulunan lafzını, aynı âyette yer alan, kelimesinin bir 
açıklaması ve( ondan bir bedel olarak, ref ile şeklinde okumuştur. Nitekim, 
"Yanımda yirmi can, (kişi) vardır. Bunlar adamlardır" denilmiştir. Burada şu üç 


soru yöneltilmiştir: 

Birinci soru: Bir önceki âyette, fâ harfi gelmeksizin "Asla kabul edilmeyecek" 
şeklinde; bu âyette ise, fâ harfiyle şeklinde niçin getirilmiştir? 

Cevap: Fâ harfinin gelmesi, o kelAl-iın şart ve cezadan geldiğini gösterir. Ama, 
fà harfi getirilmezse, kelAl-iın şart ve cezadan mürekkeb olduğu anlaşılmaz. 
Meselâ sen, "Bana gelenin bir dirhemi vardır" dediğin zaman bu söz, dirhemin, o 
kimsenin gelmesi sebebiyle o kimseye verildiği manasını ifâde etmez. Ama, 
"Bana kim gelirse, ona bir dirhem vardır, bir dirhem verilecektir" dediğinde bu 
söz, dirhemin, o kimsenin gelmesi sebebiyle ona verildiğini ifâde eder. 
Binâenaleyh işte bu âyette fâ harfinin getirilrnesi, fidyenin kabul edilmemesinin, 
o kimsenin küfrü üzere ölmesi şartına bağlandığını ifâde eder. 

İkinci soru: Hak Teâlâ'nın, "Ve onu fidye olarak verse..." buyruğunun başındaki 
vâv'ın mânası nedir? 

Cevap: Âlimler bu hususta şu izahları yapmışlardır: 

a) Zeccâc, bu vâv'ın atf için olduğunu, buna göre takdirin ise şu şekilde 
olduğunu söylemiştir: "O kimse Allah'a, şayet yer dolusu altınla yaklaşmak 
istese, küfrüne karşılık bu ona hiçbir fayda vermez. Yine o kimse, yer dolusu 
altına mukabil, fidye verip Cenâb-ı Hakk'ın azabından kurtulmak istese, bu fidye 
kabul edilmez." Bu, İbnu'l-Enbâri'nin de tercih ettiği görüştür. İbnu'l-Enbari 
şöyle demiştir: "Bu, daha fazla şiddet ve katılık İfâde eder. Çünkü bu fidyenin, 
hiçbir surette kabul edilmeyeceğini açıkça ortaya koyan bir ifâdedir." 

b) Vâv harfi, mücmel ifâdeden sonra, izahı tafsil etmek için getirilmiştir. Bu 
böyledir, çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Yeryüzünü dolduracak miktardaki altını dahi 
(olsa), onlardan hiçbirinin tevbesi makbul olmaz" ifâdesi, birçok mânaya 
muhtemeldir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, kabul edilmeyişin fidye cihetinden 
olduğunu açıkça beyân etmiştir. 

c) Benim hatırıma gelen şu izahtır: Kölelerinden birisine kızan kimseye, kızdığı 
o kölesi bir hediyye sunduğu zaman, kesinlikle efendisi o hediyyeyi kabul 
etmez.. Ama ne var ki, efendisi onun fidyesini (bir bedel) kabu” eder, ama 
efendisi, onun fidyesini de kabul etmediği zaman bu, efendisinin son derece 
kızgın olduğunu gösterir. Mübalağa, ancak o şeyin zirvede bulunan bir 
derecesiyle yapılır. Böylece Allahu Teâlâ, "Velev ki bu, fidye yoluyla olmuş olsa 
dahi, onlardan yeryüzü dolusu altının kabul edilmeyeceğine..." hükmetmiş olur. 
Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, bu yolla o şeyin makbul olmadığına göre diğer yollarla o 


şeyin haydi haydi kabul edilmeyeceğine dikkat çekmesi sebebiyledir. HZ 


Kıyamette Altın Yoktur, Kâfir Bütün Dünya Altınına Sahip Olamaz İken, 


Niçin Bunu Fidye Vermesi Farzolunuyor? 


Üçüncü soru: Kâfirin kıyamet gününde hiçbir şeye sahip ve mâlik olamıyacağı 
bilinen bir husustur. Yine kâfirin, bu kadar miktar altına mâlik olduğunun 
farzedilmesi durumunda bile, âhirette altının kat'i olarak hiçbir fayda 
veremeyeceği malumdur. O halde Cenâb-i Hakk'ın, "Yeryüzünü dolduracak 
miktardaki altını dahi (olsa) ve onu fidye olarak verse, onlardan hiçbirinin 
tevbesi makbul olmaz" buyurmasının faydası nedir? 

Cevap: Bu hususta da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Onlar küfür üzere ölünce, bu durumda onlar dünyada iken yeryüzü dolusu 
altın infâk etseler, Allahu Teâlâ onlardan bunu kabul etmeyecektir. Çünkü 
küfürle beraber yapılan tâat makbul değildir. 

b) Söz, bir faraziye ve varsayım şeklinde vaki olmuştur. Buna göre altın, 
malların en değerlisinden bir kinayedir. Buna göre âyetin mânası şöyledir: "Eğer 
kâfir kıyamet gününde en değerli şeye sahip olsa, sonra da bol bol onu 
bezletmeye ve harcamaya da muktedir olsa yine de bununla kendisini Allah'ın 
azabından kurtarmaktan âciz kalır." 

Özet olarak bundan maksat, onların, kendilerini Allah'ın azabından kurtarmaktan 
ümidi kesmiş olmalarıdır. 

İkinci nev': Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar için çok acı veren bir azâb vardır" 
ifadesidir. Bil ki Cenâb-ı Hak, kâfirin kendisini Allah'ın azabından kurtarmasının 
mümkün olmadığını yn edince, bunun Dn bu azabın vasfını zikretmiş 
ve j buyurmuştu. Yani, piy "acrtıcı, acı verici.. 

Üçüncü nev': Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların hiçbir yardımcısı da yoktur" ifadesidir. 
Bunun mânâsı şudur: Allahu Teâlâ, o kâfirler için fidye vasıtasıyla elim bir 
azabtan kurtuluşun mümkün olmadığını beyan edince, yine yardım görme, şefaat 
ve muavenet yoluyla da onlar için kurtuluşun söz konusu olamayacağını 
açıklamıştır. Âlimlerimiz bu âyeti, şefaatin bulunduğu hususuna bir hüccet 
getirmişlerdir. Bu böyledir, çünkü Allahu Teâlâ, kâfirler hakkında zikretmiş 
olduğu tehdit ve vaidleri, onlar için hiçbir şefaat ve yardımın olmadığını beyân 
ederek bitirmiştir. Binâenaleyh, eğer bu mânâ kâfirden başkası hakkında söz 
konusu olsaydı, bu vaidin küfür mânâsına tahsis edilmesi bâtıl olurdu... Allah, en 


iyi bilendir. L3H 
Sevdiği Şeyleri İnfak Etmenin Önemi 


"Siz, sevdiğiniz şeylerden infâk etmedikçe, asla iyiliğe ulaşmış olamazsınız... 


Her ne infâk ederseniz de, Allah onu hakkıyla bilicidir" (Âl-i İmran, 92). 

Bil ki Hak Teâlâ, infâkın kesin olarak kâfire fayda vermeyeceğini beyan e-dince, 
mü'minlere, âhirette istifâde edecekleri infâkın nasıl olduğunu öğreterek, "Siz, 
sevdiğiniz şeylerden infak etmedikçe, iyiliğe ulaşmış olmazsınız" buyurmuştur. 
Allahu Teâlâ bu âyette, en sevdiği şeylerden infâk eden kimselerin, iyiler (ebrâr) 
cümlesinden olduğunu beyân etmiştir. Sonra Cenâb-ı Hak başka âyetlerde, 
"Muhakkak ki iyiler, Naim cennetinde-dirler" (intıtar. 13); "Şüphe yok ki iyiler, 
kâfur katılmış dolu bir kadehten içerler" (insan, 5); "Şüphesiz ki o iyiler, nimet 
içindedirler. Tahtlar üzerinde temaşa ederler. Öyle ki sen o nimetin güzelliğini 
yüzlerinden anlarsın. Onlara, (kadehi) mühürlü, halis bir şarabtan içirilecek ki 
onun sonu bir misktir. O halde yarışmak İsteyenler bunda yarışsınlar" 
(Mmaftmn. 22-26) ve "Yüzlerinizi doğu ve batı yönüne döndürmeniz iyilik 
değildir" (Bakara. 177) buyurmuştur. Buna göre Cenâb-ı Hak, diğer âyetlerde 
iyilerin sevabının nasıl olacağını tafsilatlı olarak beyân ettiği için, bu âyette, 
sevdiği malı infâk eden kimsenin birr'e, iyiliğe nail olacağını zikretmekle iktifa 
etmiştir. 

Burada başka bir incelik daha vardır. O da şudur: Allahu Teâlâ, "Yüzlerinizi 
doğu ye batı yönüne döndürmeniz, İyilik değildir. Fakat iyilik, Allah'a, âhiret 
gününe, meleklere, kitab'a ve peygamberlere İmân eden, mala olan tutkusuna 
rağmen, akrabaya, yetimlere, yoksullara, yolda kalmışlara, dilenenlere ve, köle 
ve esirler(i kurtarma) uğruna veren; namazı dosdoğru kılan, zekâtı veren, 
ahidleştikleri zaman sözlerini yerine getiren; sıkıntıda, hastalıkta ve savaşın 
kızışhğı anlarda sabreden kimsenin (yaptığıdır). İşte bunlar, sadık olanların ve 
takvaya nail olanların tâ kendileridir" (Bakara. 177) buyurmuş ve bu âyette, 
hayır olan amellerin çoğunu sayıp, onları "birr" (iyilik) diye isimlendirmiştir. Bu 
âyette de, "Siz, sevdiğiniz şeylerden İnfâk etmedikçe, asla iyiliğe ulaşmış 
olmazsınız..." buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Siz bu âyette zikredilmiş olan 
bu hayırların tamamını yapmış olsanız dahi, sevdiğiniz şeylerden infâk 
etmedikçe, birr'in,iyiliğin faziletine nail olamazsınız." Bu, İnsan sevdiği şeyi 
infâk ettiği zaman, bunun onun tâatlarınm en faziletlisi olduğuna delâlet 
etmektedir. Burada bir konu bulunmaktadır ki o da şudur: Bir kimse şöyle 
diyebilir: kelimesi "intihâ-i gaye" ifâde etmektedir. Buna göre ifâdesi, sevdiği 
şeyden infâk eden kimsenin, muhakkak olarak birr'e, iyiliğe nail olmasını 
gerektirir. Birr'e nail olan kimse ise, iyiler için büyük bir sevabın bulunduğuna 
delâlet eden âyetlerin kapsamına dahi! olmuştur. Bu da, diğer tâatları yapmasa 
da, sevmiş olduğu şeyden infâk eden bir kimsenin büyük sevaba nail olmasını 
gerektirir. Bu ise, bâtıl ve yanlıştır.. Bu müşkile şöyle cevap verilir: İnsan sevdiği 


bir şeyi, ancak ondan daha değerli olan bir mahbuba vesile olması için harcar. 
Buna göre, bu İnsanın dünyayı dünyada infâk etmesi, ancak âhiret saadetine 
kesin bir şekilde inandığı zaman mümkündür. Onun âhiret saadetini kabul ve 
itiraf etmesi ise ancak, âlim ve kadir bir yaratıcının varlığına iman edip, 
teklifleri, emirleri ve nehiyleri hususunda O'na itaat ve inkiyâd etmenin 
kendisine vâcib olduğunu kabul etmesiyle mümkündür. Sen iyice düşündüğünde, 
insanın dünya malını dünyada infâk etmesinin ancak, o güzel nitelik ve hasletleri 
dünyada kendisinde topladığı zaman mümkün olabileceğini anlarsın... Şimdi, 


tekrar tefsire dönüyor ve diyoruz ki, âyette birkaç mesele vardır: u4] 
Setef-i Salihin Hoşlandıkları Mallarını İnfâk Ederlerdi 


Selef bir şeyi sevdiklerinde, onu Allah için feda ederlerdi. Rivayet edildiğine 
göre bu âyet-i kerime nazil olduğu 

zaman, Ebu Talha "Ya Resülallah, Medine'de benim duvarla çevrili (bir 
hurmalığım) var. Mallarım içinde 

en çok hoşuma giden odur. Onu Allah yolunda tasadduk edeyim mi?" deyince, 
Allah'ın Resulü, "Çok güzel, çok güzel! Bu, gelir getiren bir maldır; sen onu 
akraban arasında taksim edersen bence daha iyi olur" buyurdular. Bunun üzerine 
Ebu Talha "Ya Resülallah böyle yapacağım" dedi ve onu akrabaları arasında 
taksim etti. Yine rivayet olunduğuna göre Ebü Talha bu bahçesini Hassan İbn 
Sabit ile Ubey İbn Ka'b arasında taksim etmiştir. 

Yine rivayete göre Zeyd İbn Harise (r.a), bu âyet inince, çok sevdiği bir atı Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e getirmiş ve onu Allah yoluna vermiştir. Hz. Peygamber 
(s.a.s), bu atın üzerine (onun oğlu) UsAl-ie (r.a)'yi bindirdi. Zeyd İbn Harise, 
içinde birşeyler hissedip üzülünce, Hz. Peygamber (s.a.s) "Şüphesiz Allah onu 
kabul etti" buyurdu. 

Yine İbn Ömer (r.a) hoşuna giden bir câriye satın alıp azâd etmişti. Kendisine 
"Ona dokunmadan niçin onu azâd ettin?" denildiğinde O, "Siz, sevdiğiniz 
şeylerden infâk etmedikçe, asla iyiliğe ulaşmış olmazsınız..." âyetini okumuştur. 


(15) 
Birr Tabiri Hakkında 


Müfessirler âyette geçen "birr" kelimesinin ne mânaya geldiği hususunda şu iki 
açıklamayı yapmışlardır: 


a) İnsanların, kendisi ile "ebrâr" (iyi kimseler) olacakları, böylece de Cenâb-ı 


Hakk'ın "Şüphesiz ebrâr, naim cennetindedirler" (Mutaffifin, 22) âyetinin 
hükmüne dâhil olacakları şeydir. Buna göre "birr"den murad, insanların yaptığı 
makbul amellerdir. 

b) Bu kelimeden maksad, mükafaat ve cennettir. Buna göre Hak Teâlâ sanki, 
"Siz bu makama, ancak böyle infâk ederek ulaşabilirsiniz" demek istemiştir. 
Birinci görüşü benimseyenlerden bazıları "birr'in takva mânasına geldiğini 
söylemişlerdir. Bunun takva mânasına olduğunu söyleyenler, Hak Teâlâ'nın, 
/Takat bin, Allah'a, âhiret gününe, meleklere, kitab'a ve peygambere İman eden; 
mala olan sevgisine rağmen malını akrabaya, .yetimlere, yoksullara, yolda 
kalmış kimselere, dilenenlere, köle ve esirleri kurtarmaya veren, namazı 
dosdoğru kılanr zekâtı veren, âhidleştikleri zaman sözlerinde duran, sıkıntıda, 
hastalıkta ve savaşın kızıştığı zamanlarda sabır ve metanet gösteren (kimselerin 
binidir.) İşte onlardır sadık olanlar ve işte onlardır müttakiler" (Bakara, 177) 
âyetini deli! getirmişlerdir. Ebü Zerr (r.a), birr kelimesinin "hayır" mânasında 
olduğunu söylemiştir ki, bu öncekine yakın bir mânadır. 

"Birr"in cennet ve mükâfaat mânasına geldiğini söyleyenlerden bazıları, 
âyetteki, tabirinin, "Birre, yani birrin mükğâfaatına nail olamazsınız" demek 
olduğunu; bazıları da bundan muradın, "Allah'ın dostlarına yaptığı iyilik, ikram 
ve ihsanı olduğunu söylemişlerdir. Ki bu (Arapların, "Falanca bana şu iyiliği 
yaptı" ve . "Falancanın bana olan iyiliği hiç kesilmez" şeklindeki sözlerinden 
alınmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak da: "Allah, sizinle din hususunda muharebe 
etmemiş ve Sizi yurtlarınızdan çıkarmamış olanlara İyilik etmekten sizi men 


etmez.." (Mümtehine, 8) buyurmuştur. (Ho) 
Üçüncü Mesele 


Müfessirler, âyetteki, "Sevdiğiniz şeylerden" tabiri hususunda ihtilâf etmişlerdir: 
Bazıları bunun, bizzat mal olduğunu söylemiş ve Cenâb-ı Hakk'ın, "Gerçekten o 
(insan), haym (malı) çok sever" (Âdiyât, 8) âyetini delil getirmişlerdir, Diğer 
bazıları bunun, "Hibe edilecek şeyin çok kıymetli olması" mânasına geldiğini 
söylemişler ve Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendinizin, ancak göz yumarak alabileceğiniz 
pek adi ve bayağı şeyleri infâk etmeye yeltenmeyiniz" (Bakara. 267) âyetini delil 
getirmişlerdir. Bazıları da bunun, kişinin kendisinin muhtaç olduğu şey mânasına 
geldiğini söylemişler ve buna Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendileri de sevdikleri (ve ona 
muhtaç oldukları) halde yemeğini yoksula, yetime ve esire yedirirler..." (insan, aj 
âyetini delil getirmişlerdir ki, bu âyette yer alan "sevdikleri" ifâdesinin 
tefsirlerinden birisi de, "Ona ihtiyaç hissettikleri halde..." şeklindeki tefsirdir. 


Nitekim Cenâb-ı Allah, "Onlar, kendilerinde, fakirlik ve İhtiyaç olsa bile, (o 
muhacirleri) Öz canlarından daha üstün tutarlar" (Haşr, 9) buyurmuş ve Hz. 
Peygamber (s.a.s) de şöyle demiştir: 

"Sadakaların en faziletlisi, sapasağlam, cimri, geçim derdine düşmüş ve 


fakirlikten korkar olduğun halde verdiğin sadakadır." H7] Bu hususta evlâ olan 
şöyle denilmesidir: Bütün bu ihtimaller, fazilet ve mükafaatın çok olması 


hususunda nazar-ı dikkate alınan şeylerdir. u8] 
Bu Âyetten Zekatın Murad Olduğu Görüşü 


Müfessirler, âyette bahsedilen infâk'ın zekât mı, yoksa zekâtın dışında başka bir 
infâk mı olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bunlardan olarak İbn Abbas 
(r.a), Cenâb-ı Hakk'ın bu ketime ile zekâtı kastettiğini, yani "Mallarınızın 
zekâtını vermedikçe, asla iyiliğe ulaşmış olamazsınız" demek istediğini; Hasan 
el-Basri de, müslümanın, Allah'ın rızasını kazanmak gayesiyle malından verdiği 
herşeyin, hatta bir tek hurmanın bile, "Siz, sevdiğiniz şeylerden infak etmedikçe, 
asla iyiliğe ulaşmış olmazsınız" âyeti ile kastedilen şeylere dâhil olduğunu 
söylemiştir. Kâdf birinci görüşü tercih etmiş ve bu hususta şöyle bir istidlalde 
bulunmuştur: Cenâb-ı Hak, mükellefin ebrardan olmasını ve cenneti 
kazanmasını bu infâka bağlamıştır. Bu yapılmadıkça, kul bu makamlara 
ulaşamaz. Bu ise ancak, farz olan infâk (zekat) için söylenebilir. Ben derim ki, 
âyeti zekatın dışındaki bir infâk mânasına tahsis edersek daha iyi olur; çünkü 
âyet en sevgili olan şeyin verilmesi hususuna tahsis edilmiştir. Halbuki, farz olan 
zekatta, en sevimli olan şeyi zekât olarak verme hükmü yoktur. Zira zekât veren 
kimseye malının en kıymetlisini ve en şereflisini vermek vâcib değildir. İşte bu 


sebeple doğru olan, bu âyetin, malı nafile olarak vermeye mahsus olmasıdır. n9] 
Beşinci Mesele 
Vahidi, Mücahid ve Kelbi'den bu âyetin zekât âyetiyle mensûh olduğunu 


nakletmiştir ki bu, son 
derece uzak bir ihtimaldir. Çünkü zekâtı vâcib kılmak Allah rızası için sevimli 


olanı harcama hususundaki teşvike nasıl ters düşer? [20] 


Altıncı Mesele 


Bazıları tabirindeki edatının, tebiz (kısmilik) mânasına geldiğini söylemişler ve 
"Abdullah İbn Mes'ud (r.a) bu âyeti "Sevdiklerinizin bazısını infâk etmedikçe..." 
şeklinde okumuştur. Bunda, malın hepsini infâk etmenin caiz olmadığına bir 
işaret vardır. Hem sonra Cenâb-ı Allah, "Onlar, infâk ettikleri zaman ne israf 
eder, ne de sıkılık yaparlar, ikisi arası orta bir yol tutarlar" (Furkan, 67) 
buyurmuştur" demişlerdir. Diğer âlimler ise bu edatının beyâniyye olduğunu 
söylemişlerdir. 

Hak Teâlâ'nın, "Her ne infak ederseniz Allah onu hakkıyla bilicidir" ifâdesi ile 
ilgili şöyle bir soru vardır: Allah Teâlâ her zaman zaten bilici olduğu halde, niçin 
şart cümlesinin cevabı olarak, "Allah onu hakkıyla bilicidir" buyurulmustur? 
Buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1- Bu tabirde ceza (karşılık verme) mânası vardır. Buna göre âyetin takdiri, "Her 
ne infâk ederseniz -ister az olsun ister çok olsun- o intakınızdan dolay Allah size 
mükafaat verir. Çünkü Allah onu bilir ve o Allah'a gizli kalmaz. Böylece Cenâb-ı 
Allah'ın o infakı bilmesi, "ona sevab vermesi" mânasında bir kinaye kılınmıştır. 
Bu gibi yerlerde, ta'riz (üstü kapalı anlatmak), açıkça ifâde etmekten daha 
beliğdir, 

2- "Allah Teâlâ, ne gaye ile infâk ettiğinizi bilir. Yine Allah, sizi infâka sevkeden 
şeyin ihlas mı yoksa riya mı olduğunu ve sizin malınızın en iyisi ile en güzelini 
mi, yoksa en adisi ile en kötüsünü mü infâk ettiğinizi bilir." 

Bil ki, "Siz ne hayır yaparsanız, Allah onu bilir" (Sakara, 197), ve "Allah, ne 
infâk ettiniz ise veya ne adadınız ise onu bilir" (Bakara, 270) âyetleri de bunun 
benzeridir. Keşşaf sahibi, âyetteki *JS> ja tabirindeki j* edatının, onların infâk 
ettiği şeyi beyân etmek için getirildiğini ve bunun mânasının "Allah, sevdiğiniz 
güzel şeylerden mi, yoksa hoşlanmadığınız kötü şeylerden mi infâk ettiğinizi 


bilir ve ona göre size karşılık verir" şeklinde olduğunu söylemiştir. 2U 


"Tevrat indirilmezden evvel, -İsrail'in kendisine haram kıldığı şeylerin dışında-, 
yiyeceğin her türlüsü İsrailoğullan için helâl idi. De ki: "Eğer sâdık kimseler 
iseniz, Tevrat'ı getirin ve onu okuyun." Artık kim bundan 

sonra Allah'a karşı yalan uydurursa, işte onlar zâlimlerin tâa kendileridir. De ki: 
"Allah doğru söylemiştir. Bundan dolayı hanif olarak İbrahim'in dinine uyun. O, 
müşriklerden değildi" (Âl-i İmran, 93-95). 

Bil ki, bu âyete kadar olan önceki âyetler, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine 
delâlet eden delillerin ortaya konulması ile, bu konuda ehl-i kitabın aleyhine olan 
susturucu burhanların getirilmesi ile ilgili idi. Fakat bu âyet, şüphelerine karşı 
onlara verilen cevaplan bildirmektedir. Çünkü âyetin zahiri Hz. Muhammed 


(s.a.s)'in, İsraitoğuHarına her türlü yiyeceğin helâl olduğunu, daha sonra bazı 
yiyeceklerin haram kılındığını iddia ediyor; yahudiler ise, bu hususta Hz. 
Muhammed ile mücâdele ederek, şu anda haram olan şeylerin kendilerine baştan 


beri haram olduğunu iddia ediyorlardı. 22) 
Bu Âyetin Meshe ve Nübüvvete Delâleti 


Bu hususu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Âyet, şu mânalara da gelebilir: 

1- Yahudiler, Hz. Muhammed (s.a,s)'in şeriatını kabul etmeme hususunda, neshi 
inkâr etme esâsına dayanıyorlardı. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, onların bu 
iddialarını, "İsrail'in kendisine haram kıldığı şeylerin dışında, yiyeceğin her 
türlüsü İsrâiloğullan için helâl idi" buyurarak çürütmüştür. İsrail (Yâkub (a.s)'in, 
kendisine haram kıldığı o şeyler, önceden helâl idi. Sonra onlar hem kendisine, 
hem de soyuna haram kılınmıştır. Böylece bir "nesh" hadisesi meydana gelmiştir. 
Binâenaleyh "nesh" caiz değildir" şeklindeki sözünüz asılsız olmuş olur. Sonra 
yahudiler, bu soru kendilerine yöneltilince, İsrail (Yakub)'in kendisine haram 
kılmış olması sebebiyle Cenâb-ı Hakk'ın haram kılmış olduğu o yiyeceğin haram 
olduğunu inkâr etmişler, aksine bunun tâ Hz. Adem'den bu zamana kadar haram 
olduğunu iddia etmişlerdir. İşte tam bu sırada Hz. Peygamber onlardan Tevrat'ı 
getirmelerini istemiş, çünkü Tevrat'ın bazı yiyeceklerin İsrail (Yakub)'in, 
kendisine haram kılmış olması sebebiyle haram olduğunu göstereceğini 
söylemiştir. Böylece onlar rezif ve kepaze olmaktan korkmuş ve Tevrat'ı 
getirmekten kaçınmışlardır. 

Bu durumda, Hz. Peygamber'in nübüvvetinin delillerini güçlendirecek pekçok 
şey ortaya çıkmıştır. 

a) Bu soru, onlara neshi inkâr etmeleri hususunda yöneltilmiştir ki, böyle bir 
soru gerekli ve kaçınılmazdır; 

b) Onların yalan söylediği, Tevrat'ta olmayan şeyleri bazan Tevrat'a nisbet 
ettikleri, bazan da Tevrat'ta olan şeyleri ikrar etmekten kaçındıkları herkese 
malüm olmuş, ortaya çıkmıştır. 

c) Hz. Peygamber okuma yazma bilmeyen ümmi bir zât idi. Binâenaleyh O'nun, 
semadan inen bir haber olmaksızın, Tevrat'ın ilimlerinden olup kapalı bulunan 
bu meseleyi bilmesi imkânsızdır. İşte bu, âyetin tefsiri ve nazmın açıklanması 
hususunda ilmi ve güzel bir izahtır. 

2- Yahudiler Hz. Muhammed'e "Sen, Hz. İbrahim'in dininde olduğunu iddia 
ediyorsun. Eğer durum böyle olsaydı, bu husus Hz. İbrahim'in dininde haram 
olduğu halde, sen devenin etini ve sütünü nasıl yiyebilirsin?" demişler ve bu 


cümleyi, O'nun peygamberlik iddiasının doğruluğuna zarar veren bir şüphe 
addetmişlerdir. Hz. Peygamber (s.a.s) de, onların bu şüphelerine, bunun Hz. 
İbrahim, İsmail, İshak ve Yakub (a.s)'a helâl olduğunu, ancak ne var ki Yakub'un 
herhangi bir sebepten dolayı onu kendisine haram kıldığını ve bu haramın 
Yakub'un soyu için de devam ettiğini söyleyerek cevap vermiş, yahudiler bunu 
kabul etmeyince de onlara Tevrat'ı getirmelerini emretmiş ve onlardan, devenin 
etinin ve sütünün Hz. İbrahim'e haram kılınmış olduğuna delâlet eden bir âyeti 
Tevrat'tan bulup çıkarmalarını istemişti; onlar da bundan âciz kalarak rezil ve 
kepaze olmuşlardır. İşte bu durumda, onların bu tür şeylerin Hz. İbrahim'e haram 
oduğunu iddia etmeleri hususunda yalan söyledikleri ortaya çıkmış ofdu. 

3- Allahu Teâlâ, "Biz yahudtiere bütün tırnaklıları haram ettik. Sığır ve koyunun 
iç yağlarım da üzerlerine haram kıldık. Bunların sırtlarına ve bağırsaklarına 
yapışan, yahud kemiğe kansan (yağlan) müstesna.,. Bunu onlara, zulümlerinden 
dolayı ceza olarak yaptık. Biz muhakkak ki doğru söyleyenleriz" (Enam, 146) 
âyetini indirip, "Yahudilerden sadır olan bir zulüm sebebiyie, kendilerine helâl 
kılınmış olan temiz ve güzel şeyleri onlara haram ettik..." (Nisa, 160)buyurunca, 
bu âyet Allahu Teâlâ'nın, yahudilere bu şeyleri, onların zulümlerine, haddi 
aşmalarına ve kötü fiillerine karşı verilmiş bir ceza olduğuna ve İsrail'in 
kendisine haram kıldığı tek bir yiyeceğin dışında hiçbir yiyeceğin haram 
olmadığına delâlet etmiştir. 

Böylece bu durum, şu iki bakımdan yahudilere zor gelmiştir: 

a) Bu, o şeylerin, mubah iken haram kılınmış olduklarını gösterir ki bu, neshin 
bulunmasını gerektirir. Halbuki yahudiler "nesh"i kabul etmemektedirler. 

b) Bu, onların kötü fiillerle vasfedilmiş olduklarına delâlet eder. 
Binâenaleyh bu, işte şu iki bakımdan onların aleyhine tahakkuk edince onlar, bu 
şeylerin yeni haram kılınmış olduğunu kabul etmeyip, aslında bu şeylerin 
eskiden beri haram kılınmış olduğunu iddia etmişlerdir. İşte bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s), onlardan, Tevrat'tan sözlerinin doğruluğuna delâlet eden bir 
âyet getirmelerini istemiş, onlar ise böyle bir âyet getiremiyerek böylece rezil-ü 
rüsvay olmuşlardır. İşte bu âyetin tefsiri hususunda söylenebilecek en güzet söz 
budur. Bütün bunlar güzel ve doğrudur. Biz tekrar lafızların tefsirine dönelim... 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Yiyeceğin her türlüsü İsraüoğüüan için helâl idi" buyruğuna 


gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: 123) 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, sözünür yen ilecek her şey veya yiyeceklerin her çeşidi" mânasına 


almıştır. 

Ben de derim ki: Âlimler, başında elif- lam bulunan müfred lafızların umüm 
ifâde edip etmeyecekleri hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

Bir kısım fakih ve edebiyatçı, başında elif-lam bulunan müfred lafzın umüm 
ifâde edeceği görüşünde olup, bu görüşlerine delil olarak da şunları 
zikretmişlerdir: 

a) Allahu Teâlâ bu âyetteki lafzının başına lafzını getirmiştir. 

Eğerlafzı (yiyecek şeyler) lafzının yerine geçmeseydi, bu caiz olmazdı. 

b) Allahu Teâlâ bu ifâdeden, İsrail'in kendisine haram kıldığı şeyi istisna 
etmiştir. İstisna ise, istisna edilmemesi halinde sözün muhtevasına girecek 
şeyleri sözün hükmünün dışında bırakmak için yapılır. Eğer bütün yiyecekler, 
"ta'am" lafzına dahil olmasaydı, bu istisna doğru olmazdı. Onlar bu görüşlerini, 
"Andolsun asra ki muhakkak insan kati bir ziyandadır. Ancak iman edenler... 
müstesna" (Ast, 1-3) âyetiyle de te'kid etmişlerdir. 

Allahu Teâlâ müfred lafzı, cemi lafızları vasıfladığı şeylerle vasfetmiş ve 'Ve 
tomurcukları birbiri Üstüne binmiş uzun boylu hurma ağaçları (yetiştirdik), 
kullara bir nzık olmak üzere" (Kat, 10.11) buyurmuştur. İşte bundan dolayı bu 
görüşte olanlar, Keşşaf sahibi'nin yapmış olduğu takdiri yapmaya gerek 
duymazlar, ihtiyaç hissetmezler. Ama, başında elif-lAl-i bulunan müfred isim 
umüm ifâde etmez diyenler, Keşşaf sahibi'nin yapmış olduğu takdiri yapmaya 


mecbur kalırlar ki biz bu meseleyi usül-ü fıkıhta incelemiştik. 24) 
"Taam" Kelimesinin Manası 


Ta'am kelimesi, yenilen içilen her şeye verilen bir jsimdir Ebü Hanlfe (r.h)'nin 
görüşünde olan bazı kimseler bu lafzın, sadece buğdaya isim olarak verildiğini 
iddia etmişlerdir ki, tefsirini yaptığımız âyet bu görüşün zayıf olduğunu 
göstermektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, burada geçen "ta'am" lafzından, İsrail'in 
kendisine haram kıldığı şeyi istisna etmiştir. Müfessirler de, İsrail'in kendisine 
haram kıldığı o şeyin buğdaydan ve ondan elde edilen şeylerden başka birşey 
olduğu hususunda müttefiktirler. Bu hususu, Cenâb-ı Hakk'm su hakkında 
buyurmuş olduğu, "Onu her kim tatmazsa, o bendendir" (Bakara, 249) âyeti de 
te'kid etmektedir. Yine Cenâb-ı Hak, "Kendilerine kitap verilenlerin yiyeceği 
sizin için helâl olduğu gibi sizin yiyeceğiniz de onlar için helâldir" (Maide, 5) 
buyurmuş, buradaki "sözüyle, onların kestiği şeyleri kastetmiştir. Hz. Aişe 
(r.anha) de, hurma ile suyu kastederek, "Bizim için şu iki "esvedân" (iki siyah 
veya koyu yeşil)dan başka bir taam yoktur" demiştir. 


Bunu iyice kavradığına göre biz deriz ki, âyetin zahiri, bütün yiyeceklerin 
İsrailoğullarına helâl olduğunu göstermektedir. Sonra Kaffâl şöyle demiştir: 
"Meyte (lâşe) bir yiyecek olduğu halde, bize meytenin onlara helâl olduğu 
şeklinde bir haber ulaşmamıştır. Domuz hakkındaki hüküm de böyledir." Kaffâl 
sözünü şöyle sürdürmüştür: "Bunun, Hz. Peygamber (s.a.s)'in zamanında 
yahudilerin, Hz. İbrahim'e vaktiyle haram olduğunu iddia ettikleri yiyeceklere 
hamledilmesi de muhtemeldir." Bu izaha göre "ta'am" lafzındaki elif-lam istiğrak 
için değil, daha önce geçmiş ve bilinen birşey, yani ahd için olur. Bu durumda da 
böyle bir müşkil ortadan kalkmış olur. Hak Teâlâ'nın, "De ki: "Bana 
vahyolunanlar arasında yiyen bir kimsenin yiyeceği içinde, haram edilmiş şey 
olarak, sadece Ölü, dökülen kan, domuz eti mi bulmaktayım..." (En'am, 145) 
âyeti de böyledir. Çünkü Cenâb-ı Hak bu âyeti, yahudilerin sordukları birtakım 
şeyler üzerine indirmiş, böylece, de yahudiler kendilerine haram kılınanların, 
başka şeyler değil, şunlar şunlar olduğunu anlamışlardır. İşte bu âyette de durum 


böyledir. 1291 


Üçüncü Mesele 


Âyette geçen "hill" kelimesi masdardır. Nitekim 'Birşey helâl oldu..." 
denilmektedir. Bu senin, "Hayvan boyun eğdi, itaat etti" ve "Adam çok aziz ve 
kıymetli oldu" demen gibidir. Bu sebepten dolayı, masdar ile vasıflanmada 
müzekker, müennes, müfred, cemi eşittir... Nitekim Cenâb-ı Hak, "O kadınlar da 
onlara helâl değildir" (Mümtahme, 10) buyurmuştur. Bir şeyi masdar ile tavsif 
etmek, mübalağa ifâde eder. İşte burada da, ve aynı mânadadır (Yani helâl 
mâna-sındadır). İbn Abbas da, zemzem hakkında, "O, hill ve mubahtır" demiştir. 
Bunu Süfyan İbn Uyeyne rivayet etmiştir. Süfyan ona "Hill nedir?" diye 
sorduğunda O, "helâl kılınan şey demektir" demiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "İsrail'in kendisine haram kıldığı şeylerin dışında...' 


hakkında birkaç mesele vardır: [26] 


' 


istisnası 


Birinci Mesele 


Âlimler İsrail (Yakub)'in kendisine neyi haram kılmış olduğu hususunda ihtilâf 
etmiş ve şunları söylemişlerdir 

a) İbn Abbas (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Yakub (a.s) çok şiddetli bir hastalığa tutuldu. Bundan dolayı da Allah'ın 
kendisine afiyet vermesi halinde, en sevdiği yiyecek ve içecekleri haram kılmaya 


nezretti. En sevdiği yiyecek deve etir en sevdiği içecek de deve sütü idi." 27] Bu, 
Ebu'l-Âliye, Atâ ve Mukâtil'in görüşüdür. 

b) Hz. Yakub (a.s)'da siyatik vardı. Bundan dolayı o, Allah'ın kendisine şifâ 
vermesi halinde, etin damarlarını yememeye nezretti. 

c) Bazı rivayetlerde, Yakub (a.s)un kendisine haram kıldığı şeyin, hayvanın 
sırtındaki yağlar hariç, iç yağı ve böbrek yağt olduğu belirtilmiştir. Kaffâl (r.a) 
Tevrat'ın tercümesinden şunu nakletmiştir: Yakub (a.s) Harran'dan çıkıp Kenan 
beldesine gelince, Şâir beldesinde bulunan kardeşi isü'ya bir haberci gönderdi. 
Haberci geri döndü ve şöyle dedi: "isü, dörtyüz kişiyle seni karşılayacak." Bunun 
üzerine Yakub (a.s) korktu ve çok üzüldü; namaz kılıp duâ etti ve kardeşine 
hediyeler takdim etti.. Hâdiseyi, meleğin kendisini bir adam suretinde 
karşılamasına kadar olan kısmını anlattı... Bunun üzerine adam suretindeki o 
melek Yakub'a yaklaştı ve parmağını siyatik olan yere koydu. Böylece de o 
hastalık iyileşti, sinir de kurudu. İşte bu sebeple İsrailoğulları, etin damarlarını 


yememektedirler. [28] 
Hz. Allah'dan Başkasının Haram Kılma Yetkisi Olur mu? 


Âyetin zahiri, İsrail'in bunu kendisine haram kıldığına delâlet eder. Burada hatıra 
şöyle bir soru gelmekte- 

dir: Helâl-harAl-i kılma, ancak Allah'ın emriyle sabit olur. Binâenaleyh, daha 
nasıl Hz. Yakub'un haram 

kılması, böyle bir haramlığın meydana gelmesine sebep olabilir? Müfessirler 
buna şu şekilde cevap vermişlerdir: 

1- İnsanın bir şeyi kendisine haram kılmasından dolayı, Allah'ın da o şeyi o 
kimseye haram kılmış olması uzak bir ihtimal değildir. Bakmaz mısın; insan 
hanımını talâk vermek suretiyle; cariyesini de, azâd etmek suretiyle kendisine 
haram kılıyor. Tıpkı bunun gibi Cenâb-ı Hakk'ın, "Sen bir şeyi kendine haram 
kılarsan, ben de onu sana haram kılarım!" demiş olması caizdir. 

2- Yakub (a.s)'un, içtihâdda bulunup, içtihadının onu o şeyin haram olduğu 
neticesine götürmüş olması, böylece de o şeyin haram olduğuna hükmetmiş 
olması caizdir. Biz, şu sebeplerden dolayı peygamberlerin içtihad etmelerinin 


caiz olacağını söylüyoruz: 1221 


Peygamberler de İçtihad Ederler 


a) Hak Teâlâ'mn, "Ey akıl sahipleri, siz ibret alın" (Haşr, 2) âyetidir. 
Peygamberlerin, "akıl sahipleri'nin en başında bulundukları hususunda herhangi 
bir şüphe yoktur. 

b) Cenâb-ı Hak, 'Hüküm çıkaranlar bunu bilirdi" (Nisa, 83) buyurmuş, böylece 
de hüküm istinbât edenleri methetmiştir. Peygamberler bu medhe ve övgüye 
daha layıktırlar.. 

c) Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed'e "Allah sent bağışlasın, niçin onlara İzin 
verdin?..." (Tevbe. 43) demiştir. Eğer peygamberin bu izni bir nassa, âyete 
dayanmış olsaydı, Cenâb-ı Hak, "Niçin onlara izin verdin?" demezdi. Böylece bu 
durum, bu şeyin içtihadla meydana gelmiş olduğuna delâlet etmiş olur. 

d) Taat olan şeylerdeki en büyük pay ve hisse, peygamberlere aittir. Allahu 
Teâlâ'mn hükümlerini içtihad yoluyla istinbât edip ortaya koymak, hiç şüphe yok 
son derece büyük ve meşakkatli olan bir tâattir. Binâenaleyh, içtihad hususunda 
peygamberlerin bir payının bulunması gerekir. Özellikle onların bilgileri daha 
fazla, akılları daha aydınlık, zihinleri daha berrak ve keskin, Allah'ın onlara 
tevfik ve inayeti daha çoktur.. Sonra onlar içtihadlarına dayanarak bir hüküm 
verdiklerinde, bu hüküm hususunda ümmetlerinin onlara muhalefet etmesi 
haram olur. Nitekim icmâ, içtihada dayandığında ona muhalefet etmek de 
haramdır. 

En açık ve belli olan husus şudur ki, İsrail (a.s), bu şeyi kendisine, içtihadıyla 
haram kılmıştır. Çünkü, eğer bu haramlık nass ile olmuş olsaydı, o zaman, 
"Allah'ın İsrail'e haram kıldığı şeylerin dışında..." demesi gerekirdi... Cenâb-ı 
Hak bu haram kılmayı, İsrail'in bizzat kendisine nisbet edince bu, mezkur 
haramlığın onun içtihadıyla meydana gelmiş olduğuna delâlet eder. Bu durum 
tıpkı "İçtihadı onu, bu neticeye götürdü" mânasında olmak üzere, "Şafii at etini 
helâl addediyor, Ebu Hanife ise onu, haram addediyor" denilmesi gibidir. İşte 
burada da böyledir. 

3- Hz. Yakub'un şeriatına göre haram kılmanın, bizim şeriatımızdaki nezr, adakta 
bulunmak gibi olması da muhtemeldir. Nezri yerine getirmemiz vâcib olduğu 
gibi, Yakub (a.s)'un şeriatında da fahrimi (yani kendi kendisine haram kılmayı) 
yerine getirmek vâcib olmuştur. Bil ki, eğer bu olmuşsa, bu sadece onun 
şerlatına tahsis edilmiştir. Ama bizim şeriatımızda böyle bir şey sabit değildir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ey peygamber, Allah'ın sana helâl kıldığı şeyi niçin 
haram kıltyorsun..." (Tahrim. i) buyurmuştur. 

4- EsAl-im şöyle demiştir: "Belki de Yaküb (a.s)'un nefsi, o tür şeyleri yemeye 
meyyal İdi. İşte bunun üzerine pekçok zahidin yaptığı gibi, nefsini ezmek ve 
Allah rızasını elde etmek amacıyla bu şeyleri yemekten imtina etmiştir. Böylece 


bu imtina hali, "tahrim" (haram kılma) ifadesiyle belirtilmiştir. 

5- KelAl-icılardan bir grup, Allah'ın, kuluna "Hükmet, çünkü sen ancak doğru 
hüküm verirsin" demiş olabileceği kanâatindedir. Belki de bu hadise, böyle bir 
şeydir. Kelamcılar bu meselede çok münakaşa etmişlerdir. Biz, bu münâkaşaları 


Usül-ü Fıkıh kitabımızda zikrettik, 130] 
Üçüncü Mesele 


Bu âyetin zahiri, Yakub (a.s)'un kendisine haram kıldığı şeyi, Allah'ın 
İsrailoğullanna da haram kıldığını göstermektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
"Yiyeceğin her türlüsü İsrafloğullan için helâl idi" buyurmuş ve her türlü 
yiyeceğin İsrailoğullanna helâl olduğuna hükmetmiş, sonra da bu hükümden 
Yakub (a.s)'un kendisine haram kıldığı şeyi istisna etmiştir. Binâenaleyh 
istisnanın ifâde ettiği hüküm sebebiyle bu şeyin İsrailoğullanna da haram 
kılınmış olması gerekir. En iyisini Allah bilir. 

Hak Teâlâ'nın, "Tevrat indirilmeden evvel..." ifâdesinin mânası, "Tevrat'ın nazil 
olmasından önce, İsrail'in (Yakub (a.s)'un) kendisine haram kılmış olduğu şeyin 
dışındaki bütün yiyecek çeşitleri İsrailoğullanna helâl idi. Tevrat'tan sonra ise 
böyle bir durum kalmamıştır. Bilâkis Hak Teâlâ onlara, birçok yiyeceği haram 
kılmıştır" şeklindedir. Rivayete göre İsrailoğulları büyük bir günah 
işlediklerinde, Allah Teâlâ onlara ya bir çeşit yiyeceği haram kılıyordu veyahut 
da onları helak etmek ve onlara zarar vermek için bir şeyi musallat ediyordu. 
Bunun delili, Hak Teâlâ'nın, "Yahudilerden (sâdır olan) bir zulüm sebebiyle biz, 
(evvelce) kendileri için helâl kılman temiz ve güzel şeyleri onlara haram kıldık" 
(Nisa, 160) âyetidir. 

Allahu Teâlâ sonra, "De ki: "Eğer samimi kimseler iseniz, Tevrat'ı getirin ve onu 
okuyun" buyurmuştur. Bu, yahudilerin Hz. Muhammed (s.a.s) ile münazaa 
ettiklerine delâlet etmektedir. Bu ya onların bu tür şeylerin Hz. Âdem'den Hz. 
Peygamberin zamanına kadar haram kılınmış olduğunu iddia etmeleri, bu 
sebeple de Hz. Peygamber (s.a.s)'in onları yalanlaması sebebiyledir, veyahut da 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu yiyeceklerin eskiden beri mubah ve helâl olduğunu, 
bunun, İsrail'in kendi nefsine haram kılmış olması sebebiyle haram kılınmış 
olduğunu iddia etmesi, bunun üzerine de onların, bu hususta Hz. Peygamberle 
mücâdele ve münakaşalarını sürdürmeleri; müteakiben de Hz. Peygamber'in ehl- 
i kitap'tan müslüman olanları, resulün sözüne uygun olan bir âyeti Tevrat'tan 
bulup çıkarmaları için Tevrat'ı getirmelerini talep etmiş olması sebebiyledir. Bu 
iki izaha göre de, âyet-i kerimenin tefsiri açıktır. Kıyası kabul etmeyenler bu 


âyete tutunmuştur. Bu böyledir, çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) yahudüerden iddlâ 
t ettikleri hususta Allah'ın kitabı olan (Tevrat'ı) getirmelerini istemiştir. Eğer 
kıyas bir delil olsaydı, Hz. Peygamber'in onlara, "Bu hükmün Tevrat'ta 
bulunmamasından, o hükmün hiç olmaması gerekmez. Çünkü biz onu kıyas ile 
de isbât ederiz" demiş olurdu. Bunların bu hüccetlerine şu şekilde cevap vermek 
mümkündür: Münakaşa ancak, bu hükmün Hz. İbrahim ve diğer peygamberler 
zamanında olup olmadığı hususunda vuku bulmuştur. Bu gibi meseleler de ancak 
nass ile ortaya konulabilir. İşte bu sebepten dolayı Hz. Peygamber (s.a.s) 
onlardan Tevrat'ın bu konudaki nassını istemiştir. 

Sonra Hak Teâlâ, "Kim bundan sonra Allah'a karşı yalan uydurursa" 
buyurmuştur. "İftira," yalan uydurmaktır. Bu kelimenin kökü olan yalan 
söylemek ve iftira etmek demektir. Bu kelimenin aslı, Arapların ifâdesine 
dayanır ki, bu da deriyi kesip parçalamak demektir. Binâenaleyh yalan için 
"iftira" kelimesi de kullanılmıştır. Çünkü yalan söyleyen kimse de, yalanıyla bir 
şeyin doğru olup olmadığını araştırmaksızın, o şey hakkında konuşarak kat'i ve 
kesin bir hüküm verir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani, "Bu haram kılmanın Hz. Yakub 
tarafından olduğuna ve ondan önce haram kılınmış olmadığına dair bir hüccet 
ortaya çıktıktan sonra kim Allah hakkında iftira atarsa, işte onlar Allah'ın 
azabına müstehak olmuş kimselerdir. Çünkü onların küfrü, hem kendileri, hem 
de dinden saptırdıkları kimseler için bir zulümdür" demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "De ki: 'Allah doğru söylemiştir" buyurmuştur. Bu ifâde şu 
mânalara muhtemeldir: 

a) "De ki habibim, Allah, bu çeşit taamın, daha önce kendilerine helâl iken daha 
sonra İsrail'e ve onun soyuna haram kılındığı hususunda doğru söyler." Böylece 
de, neshin mevcudiyeti hakkında hüküm doğru, yahudilerin şüpheleri de bâtıl 
olmuş olur. 

b) "De ki Allah, devenin eti ve sütünün Hz. İbrahim'e helâl olduğu; Yakub onu 
kendine haram kıldığı için İsrailoğullanna da haram olduğu hususunda doğruyu 
söylemektedir." Böylece Hz. Muhammed (s.a.s), devenin eti ve sütünün helâl 
olduğu hususunda fetva verince, O'nun böylece Hz. İbrahim'in dinine göre fetva 
vermiş olduğu sabit olur. 

c) De ki: "Allah, diğer yiyeceklerin İsrailoğullanna helâl olduğu, bunların ise, 
onların kötü fiillerine bir ceza olmak üzere, yahudilere haram olduğu hususunda 
doğru söylemektedir.9 

Cenâb-ı Hak sonra, "Bundan dolayı Hanif olarak İbrahim'in dinine uyun" 
buyurmuştur. Bu, "Hz. Muhammed'in sizi uymaya çağırdığı İbrahim'in dinine 


tabi olunuz" demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, demesi farketmez. Çünkü hal ile sıfat 
aynı manaya gelir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O, müşriklerden değildi" buyurmuştur. Yani, "İbrahim 
onların bazısının güneşe ve aya, Arapların putlara tapmaları; yahudilerin Üzeyr 
(a.s)'in Allah'ın oğlu olduğunu iddia etmeleri ve hristiyanların, Hz. İsa'nın 
Allah'ın oğlu olduğunu iddia etmeleri gibi, Allah'a şirk koşmamış ve O'ndan 
başkasına ibâdet etmemiştir" demektir. Bundan maksad ise, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in inanç ve ahkAl-i bakımından Hz. İbrahim'in dini üzere olduğunu beyân 
etmektir. Ahkam bakımından onun dini üzere oluşu şöyledir: Hz. Muhammed 
(s.a.s), o bahsedilen şeyin helâl olduğu hükmünü bildirince, Hz. İbrahim de onun 
helâl olduğuna hükmetmiş olur. Usül (inanç) bakımından onun dini üzere 
olmasına gelince, Hz. Muhammed s.a.s) sadece tevhide ve Allah'tan başka 
hertürlü ma'buddan uzak kalmaya davet eder. Hz. İbrahim de işte bu inanç üzere 


olmuştur. B1 
Yeryüzünde Bina Edilen İlk Mabed Mekke'dedir 


"Şüphesiz insanlar için konulan ve âlemler için mübarek ve hidâyet olan ilk ev, 
elbette Mekke'de olandır. Orada apaçık alAl-ietler, (ve) İbrahim'in makamı 
vardır. Kim oraya girerse emin olur" (Âi-i Imran, 96-97). 

Bu âyetle, önceki âyetler arasındaki alâka hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bundan murad, yahudilerin, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini 
inkârları (o hususundaki diğer bir şüpheye cevap vermektir. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), kıblesini Ka'be'ye çevirince, yahudiler onun nübüvveti 
hususunda ileri geri konuşmuş ve şöyle demişlerdir: "Beyt-i Makdis Ka'be'den 
daha faziletli ve kıble yapılmaya daha layıktır. Çünkü orası, Ka'be'den önce 
yapılmıştır, Mahşerin olacağı yerdir ve bütün peygamberlerin de kıblesidir. 
Durum böyle olunca, kıblenin Beyt-i Makdis'den Ka'be'ye çevrilmesi bâtıldır." 
İşte Cenâb-ı Hak, yahudilerin bu iddiasına, "Şüphesiz insanlar için konulan... ilk 
ev, elbette Mekke'de olandır" diye cevap vermiş ve Ka'be'nin, Beyt-i Makdis'den 
daha faziletli ve şerefli olduğunu beyân etmiştir. Binâenaleyh Ka'be'yi kıble 
edinmek daha evlâdır. 

b) Bir önceki âyetin gayesi, neshin caiz olup olmadığını açıklamaktır. Çünkü 
Hz. Peygamber (s.a.s), neshin caiz olduğuna, bütün yiyeceklerin İsrailoğullarma 
mubah iken, daha sonra Allah'ın onlardan bazısını haram kıldığını söyleyerek 
delil getirmiştir. Yahudiler ise, bu hususta Hz. Peygamber ile münâkaşa 
etmişlerdir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, neshedildiğini ortaya koyduğu hükümlerin 


en önemlisi kıble meselesidir. İşte bu sebepten ötürü Hak Teâlâ, bu âyette niçin 
kıble olarak Ka'be'ye dönüldüğünü açıklamıştır. Bu sebep de, Ka'be'nin, 
kendisinin dışındaki her yerden daha faziletli olmasıdır. 

c) Allah Teâlâ, bir önceki âyette, "Bundan dolayı Hanif olarak İbrahim'in dinine 
uyun. O, müşriklerden değildi" buyurduğu ve Hz. İbrahim (a.s)'in dininin en 
büyük şiarı hacc ibâdeti olduğu için, bu âyette haccın vâcib oluşunu kendisine 
dayandırmak için, Beytullah'ın faziletini beyân etmiştir. 

d) Yahudi ve hristiyanlardan her biri, kendilerinin İbrahim (a.s)'in dini üzere 
olduklarını iddia etmişlerdir. Bu hususun İzahı, daha önceki âyetlerde 
yapılmıştır. İşte bu sebepten ötürü, Allah Teâlâ Kâ'be'ye haccın Hz. İbrahim'in 
dininden olduğunu söylemek suretiyle onların yalancı olduklarını beyân etmiştir. 
Çünkü yahudi ve hristiyanlar haccetmemekte idiler. İşte bu, onların iddialarında 
yalancı olduklarına delâlet eder. Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır. 


[32] 


Evvel (İlk) Tabirinden Maksat 


Muhakkik âlimler, âyetteki "evvel (ilk)" kelimesinin, "sebkat eden, önce olan 
fert, yani ilk" mânasında olduğunu söylemişlerdir. Buna göre birisi, "Aldığım ilk 
köle hürdür" der ve ilk olarak 'ki köleyi birden satın almış olur ise, İkisi de âzâd 
edilmiş olmaz. Çünkü ilk olan şey, tek bir şey olmalıdır. Sonra bu adam, ikinci 
defada tek bir köle satın almış olsa, bu sözle o da âzâd edilmiş olmaz. Çünkü 
"ilk" olma şartı, O'nun önceden olmuş olmasıdır. Böylece "ewe!"in, ilk olan tek 
şey olduğu sabit olmuş olur. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Hak Teâlâ'nın, "Şüphesiz insanlar için 
konulan... İlk ev, elbette Mekke'de olandır" buyruğu Ka'be'nin Allah'ın yarattığı 
ilk ev veya yeryüzünde ortaya çıkan ilk ev olduğuna delâlet etmez. Aksine 
âyetin zahiri, Ka'be'nin "insanlar için yapılan" ilk ev olduğuna delâlet eder. O 
evin "insanlar için yapılmış" olması, bütün insanlar arasında ortak olmasını 
gerektirir. Diğer evlere gelince, onlardan her biri bir insana aittir. Dolayısı ile, 
evlerden hiçbiri bütün insanlar için konulmuş olmaz. Beytullah'ın, bütün insanlar 
arasında müşterek olması, ancak taat ve ibâdetler için yapılmış olması ve 
insanların kıblesi olması bakımından olabilir. Böylece, "Şüphesiz insanlar için 
konulan... ilk ev, elbette Mekke'de olandır" âyeti, bu evi Allah Teâlâ'nın tâat, 
hayır ve ibâdetler için koyduğuna delâlet eder. Binâenaleyh bu hükme, Ka'be'nin, 
namazların kıblesi, hacc yeri ve ibâdetlerin sevaplarının arttığı bir mahal olması 
hükmü de girer. 

Eğer, "Bu sıfatta Kâ'be'nin ilk oluşu, bir ikincisinin olmasını ifâde eder. Bu da, 
Beyt-i Makdis'in orayı ziyaretin vâcib olması gibi- bazı sıfatlar hususunda 
Beytuflah gibi olmasını gerektirir. Halbuki durumun böyle olmadığı 
bilinmektedir?" denilirse, buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1- Arapça'da "evvel" (ilk) lafzı, ilk meydana gelen şeyi ifâde eden bir isimdir. 
O'nun peşinden, onun gibi bir başka şeyin meydana gelip gelmemesi farketmez. 
Nitekim "Bu, benim Mekke'ye ilk gelişimdir" ve "Bu, benim ilk kazancımdır" 
denilir. Yine birisi "sahip olduğum ilk köle hürdür" dese ve daha sonra bir köleye 
sahip olsa, bundan sonra başka köleye sahip olmasa bile, o ilk kölesi âzâd 
edilmiş sayılır. İşte burada da böyledir. 

2- Âyetteki, "İlk ev "den murad, insanların ibâdet ve tâatları için yapılmış İlk 
evdir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 

"Ancak şu üç mescide gitmek için yük bağlanır (yolculuğa çıkılır): Mescid-i 
Haram, Mescid-iAksâ ve benim şu mescidim" B3] (hadis-i şerifinin de delâlet 
ettiği gibi, ibadet ve taat için yapılmış olma hususunda Beytu'l-Makdis de Kâ'be 


ile müşterektir. İşte Kâ'be'nin insanlar için konulan ilk beyt (ev) olduğunun 
doğruluğuna, bu kadar şey yeter. Fakat Beyt-i Makdis'in, her bakımdan -hatta 
orayı Ziyaret etmenin farz olması bakımından- mutlaka Kâ'be gibi olması 


gerekmez. Allah en iyisini bilendir. B4] 
Kâ'be'nin İlk Bina Edilişi 


Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphesiz insanlar için konulan ve âlemler için mübarek 
ve hidâyet olan İlk ev, elbette Mekke'de olandır" buyruğundan murad, 
Beytuliah'ın inşâ edilme bakımından ilk oluşu olabileceği gibi, mübarek ve 
hidâyet vesilesi olması bakımından ilk oluşu da olabilir. Binâenaleyh müfessirler 
bu âyetin tefsiri hususunda şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir: 

1- "Kâ'be, yapılış ve inşâ ediliş bakımından ilktir." Bu görüşte olanların delilleri 
şunlardır: 

a) Vahidi (r.a) "ei-Basit" adlı eserinde, Mücâhid'den senedli olarak şunu rivayet 
etmiştir: "Allah Teâlâ bu evi yeryüzünde herşeyden önce yaratmıştır." Bir başka 
rivayette de "Allah Teâlâ, yeryüzünü yaratmadan ikibin yıl önce bu beytin 
(Kâ'be'nin) yerini yaratmıştır ki onun temeli en altta bulunan yerin yedinci 
tabakasına kadar uzanır" denilmiştir. Yine Muhammed İbn Ali İbn Hüseyin İbn 
Ali İbn Ebi Tâlib'in, babasından, onun dedesinden, onun da Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: 

"Allah Teâlâ meleklerini gönderip, onlara "Yeryüzünde benim içinr Beyt-i 
Ma'mur gibi bir ev yapın" dedi, Allah Teâlâ, gökteki (meleklerin) Beyt-i Ma 
'mür'u tavaf etmeleri gibi, yeryüzündeki herkesin de o evi (Kâ 'be'yi) tavaf 
etmelerini emretti. Bu iş, Hz. Âdem'in yaratılmasından Önce idi." 

Yine diğer tefsir kitaplarında Abdullah İbn Ömer (r.a), Mücâhid ve Süddi'den şu 
rivayet edilmiştir: "Beytullah, yer ve gök yaratılırken su üzerinde yaratılan ilk 
evdir. Allah Teâlâ onu, yeryüzünü yaratmazdan ikibin yıl Önce yaratmıştır. 
Beytullah, suyun yüzünde bembeyaz bir köpük idi. Sonra yeryüzü o köpüğün 
altından yayılıp meydana geldi." Kaffâl, Tefsir'inde şöyle demektedir: "Hubeyb 
İbn Sabit, İbn Abbas (r.a)'ın şöyie dediğini rivayet etmiştir: "Makam-ı İbrahim'de 
ve Makam-ı İbrahim'in altında bulunan bir kitabede şöyle yazılı olduğu 
görülmüştür: "Ben, Mekke'nin sahibi olan Allah'ım. Mekke'yi, güneşi ve ayı 
yarattığım gün yarattım ve şu iki taşı koyduğum gün onu da harem bölge kıldım. 
Onu, yedi meiâike ile çevreledim." 

b) Hz. Âdem (a.s), yeryüzüne indirilince yalnızlıktan şikâyet etti. Bunun üzerine 
Allah Teâlâ ona, Kâ'be'yi yapıp, onu tavaf etmesini emretti. Hz. Adem'in yapmış 


olduğu bu yapı, Hz, Nuh (a.s) zamanına kadar ayakta kaldı. Cenâb-ı Hak, Tufân'ı 
gönderince, Beytullah aynı yerinin hizasında olmak üzere, yedinci semâya 
kaldırıldı ve melekler, onun yanında ibâdet etmeye -ve hergün bir giren bir daha 
girmemek üzere-, ona yetmişbin melek girmeye başladı. Nüh tufanından sonra 
Kâ'be'nin yeri belirsiz oldu. Bu durum, Allah Teâlâ'nın Hz. Cebrail'i Hz. 
İbrahim'e gönderip, onun yerini ona gösterip, ona o Beytullah'ı yeniden 
yapmasını emredinceye kadar devam etti. Binâenaleyh onun mühendisi Cebrail 
(a.s), ustası İbrahim (a.s), çırağı da Hz. İsmail (a.s) olmuştur. 

Bil ki her iki görüş de, Kâ'be'nin Hz. Âdem (a.s) zamanında mevcud olduğunu 
ifâde etmektedir. Bu, en doğru görüştür. Bunun, en doğru görüş olduğuna şu 
hususlar delâlet etmektedir: 

1- Hak Teâlâ'nın, "İşte bunlar, Allah'ın kendilerine nimet verdikleri 
peygamberlerden, Âdem 'İn zürriyetinden, Nüh ile beraber (gemide) 
taşıdıklarımızdan, İbrahim ile İsmail'in neslinden hidâyete erdirdiğimiz ve 
seçtiğimiz kimselerdendir. Onlara Rahman olan Allah'ın âyetleri okunduğu 
zaman, ağlayarak secdeye kapanırlardı" (Meryem, 59) âyetinin delaletiyle, bütün 
peygamberlerin dininde namaz farz idi. Binâenaleyh bu âyet, bütün 
peygamberlerin secde ettiklerine delâlet etmektedir. Secde yapmak içinse, bir 
kıblenin bulunması gerekir. Eğer Şit, İdris ve Nüh (a.s)'un kıblesi, Kâ'be'den 
başka bir şey olmuş olsaydı, bu durumda Cenâb-ı Hakk'ın, "Şü'pheiz insanlar 
İçin konulan... İlk ev, elbette Mekke'de olandır" sözü yanlış olurdu. Öyleyse, 
önceki peygamberlerin kıblesinin de Kâ'be olduğunu söylemek icab eder. Bu da, 
bu cihetin ebedi olarak şerefli ve mükerrem olduğunu gösterir. 

2- Allahu Teâlâ Mekke'yi "Ümmü'i-Kurâ" (beldelerin anası, (ana kent) diye 
isimlendirmiştir. Bu ifâdenin zahiri, Mekke'nin, var olduğu andan itibaren fazilet 
ve şeref bakımından diğer yerlerden önde gelmesini gerektirir. 

3- Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber Mekke'nin fethi günü irad ettiği 
hutbede şunu söylemiştir: "İyi bilin ki, Allah Mekke'yi, gökleri ve yeri, güneşi ve 
ayı yarattığı gün harem kılmıştır..." Mekke'nin harem bir belde kılınması ise, 
ancak Mekke var olduktan sonra mümkün olabilir. 

4- Sahabe ve Tâbiündan nakletmiş olduğumuz haberler, Mekke'nin, Hz. İbrahim 


zamanından önce mevcut olduğuna delâlet etmektedir. 351 
Kâ'be'nin İlk Bina Edilişini Kabul Etmeyenler 


Şunu bil ki, bunu inkâr eden kimseler, şunlarla istidlal etmişlerdir: 
a) Rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber şöyle demiştir: 


"Allahım, nasıl İbrahim Mekke'yi haram bir belde kılmışsa, ben de Medine'yi 
haram bir belde kılıyorum." Bu ifâdenin zahiri, Mekke'yi Hz. İbrahim'in inşâ 
etmiş olmasını gerektirir. Bir kimse şöyle diyebilir: "Kâ'be'nin Hz. İbrahim'den 
önce mevcut olduğunu, ama haram bir belde olmayıp, Hz. İbrahim tarafından 
haram bir belde kılındığını söylemek de uzak bir ihtimal değildir." 

b) Bu görüşte olanlar Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani İbrahim, o beytin temellerini 
İsmail ile birlikte yükseltiyorlardı" (Bakara, 127) âyetine tutunmuşlardır. Bir 
kimse, "Belki de Beytullah bundan önce mevcut idi; ama sonra yıkıldı. Sonra 
Allahu Teâlâ Hz. İbrahim'e, beytin temellerini yükseltmesini emretti" diyebilir. 
Nitekim bu durum, birçok haberde bildirilmiştir. 

c) Kâdi şöyle demiştir: "Kâ'be, tufan zamanında semâya yükseltilmişti" şeklinde 
söylenilen söz uzak bir ihtimaldir. Çünkü şerefti olan, bu belli cihettir. Cihetin 
ise, semâya kaldırılması mümkün değildir. Baksana, Kâ'be -Allah korusun- 
yıkılmış, taşları, kerestesi ve toprağı başka bir yere taşınmış olsaydı, bu şeylerin 
kesinlikle bir şerefi olmaz; o cihetin şerefi, Kâ'be yıkıldıktan sonra da devam 
ederdi. Her müslümanın da, yine bu cihete doğru teveccüh ederek namaz 
kılması o gerekirdi. Durum böyle olunca, bu duvarların semâya 
yükseltilmesinde bir fayda söz konusu değildir."Bir kimse şöyle diyebilir:"Bu 
cisimler, Altahu Teâlâ'nın onların semâya nakledilmesini emredecek kadar bir 
izzet ve şerefe ulaşınca, ve de, bu cisimlerdeki bu şeref de, onların bu cihette 
bulunmaları sebebiyle olunca, onların semâya nakledilmeleri, bu cihetin son 
derece tazim ve teşrif edildiğine dair delillerin en büyüklerinden olur. İşte bu 
görüş hakkında söylenecek şeylerin hepsi budur. 

2- Bu öncelikten murad bu beytin Kâ'be'nin mübarek olup insanlar için bir 
hidayet vesilesi, rehber olması bakımından ilk beyt oluşudur. Rivayet edildiğine 
göre Hz. Peygamber'e, insanlar için kurulmuş ilk mescid sorulduğu zaman O, 
"Mescid-i Haram, sonra da Beytu'l-Makdis" demiştir. Aralarında kaç senelik bir 
zaman bulunduğu sorulunca da, "Kırk sene" demiştir. Hz. Ali (r.a)'den rivayet 
edildiğine göre, bir adam ona, "Kâ'be, ilk ev midir? diye sorunca o, "Hayır; 
şüphesiz ondan önce başka evler var idi... Fakat Kâ'be, insanlar için konulmuş, 
mübarek olan, kendisinde hidâyet, rahmet ve bereket bulunan ilk evdir. O'nu ilk 
inşâ eden İbrahim'dir. Daha sonra onu, Cürhüm kabilesinden bir grup Arap 
yeniden inşa etmiştir. Sonra o yıkılmış, bunun üzerine onu, İmlik İbn SAl-i İbn 
Nuh'un soyundan gelme krallar olan Amalika taifesi inşa etmişlerdir. Sonra 
Kâ'be yine yıkılmış, bu sefer de onu Kureyşliler inşa etmişlerdir" demiştir. 

Bil ki âyetin, Kâ'be'nin fazilet ve şeref bakımından ilk oluşuna delâlet etmesi, 
şüphe edilmeyecek bir husustur. Çünkü, bu öncelikten bahsetmenin asıl maksadı, 


onun faziletini beyân etmektir. Zira bunun gayesi, onun Beytü'l-Makdis'ten üstün 
olduğunu göstermektir. Bu ise, ancak fazilet ve şeref bakımından önce olmakla 
tamamlanır. Yapılış bakımından önceliğin, bu gayenin tahakkukunda bir tesiri 
yoktur. Fakat, fazilet bakımından önceliğin sabit olması, yapılış bakımından 
önceliğin sübütuna ters değildir. Biz bu hususun da sabit olduğu hususunda da 


deliller zikretmiştik. B®] 
Kâ'benin Efdal Olmasının Sebepleri 


Bu öncelikten muradın fazilet ve şeref bakımından üstünlük olduğu kesinleşince, 
biz burada Beytullah'- 

in faziletli oluşunun çeşitli sebeplerini zikredeceğiz: 

Birinci fazilet: Ümmetler, bu beytin ilk banisinin Halilullâh Hz. İbrahim; 
Beytu'l-Makdis'in banisinin ise, Hz. Süleyman (a.s) olduğunda ittifak etmişlerdir. 
Hz. İbrahim (a.s)'in Hz. Süleyman'dan derece bakımından daha büyük, fazilet 
bakımından daha üstün olduğunda şüphe yoktur. Bu bakımdan Kâ'be'nin Beytu'I- 
Makdis'ten daha şerefli olması gerekir. Bil ki, Allahu Teâlâ Hz. İbrahim (a.s)'e 
Beyti tamir etmesini emretti ve, "Hatırla o zamanı kt biz Beyt'in yerini İbrahim 
e: Bana hiçbir şeyi ortak koşma, beytimi tavaf”denler, kıyam edenler, rükü ve 
secde edenler için iyice temizle" diye merci yapmıştık" (Hacc, 26) buyurdu. Bu 
teklifi tebliğ eden, Cibril (a.s)'dir. İşte bu sebepten dolayı, "Âlemde Kâ'be'den 
daha şerefli bir bina yoktur. Çünkü onun yapılmasını emreden Cenâb-ı Hak; 
plânını çizen Cibril; mimarı Halilullâh, onun çırağı da İsmail (a.s)'dir" 
denilmiştir. 

İkinci fazilet: Makam-ı İbrahim'dir ki burası, Hz. İbrahim'in, ayağını üzerine 
bastığı ve böylece de Allahu Teâlâ'nın, diğer kısımları değil de, Hz. 

İbrahim'in ayağını bastığı kısmı bir çamur gibi yaptığı, böylece de İbrahim 
(a.s)'in ayağının içine gömüldüğü taştır. Bu ise, Allah'tan başka hiç kimsenin 
yapamıyacağı ve sadece peygamberleri için izhâr edeceği şeyler, mu'cizeler 
cümlesindendir. Sonra Hz. İbrahim ayağını kaldırınca, Cenâb-ı Hak taşta, tekrar 
katılaşma ve taş olma özelliğini yaratmıştır. Allahu Teâlâ bu taşı, daima 
muhafaza etmiştir ki, bu da akıllara hayranlık veren ve Allahu Teâlâ'nın o taşta 
izhâr etmiş olduğu apaçık mucizelerdendir. 

Üçüncü fazilet: Şeytanın taşlanmış olduğu yerde birikmiş olan taşların daima az 
olmasıdır. Çünkü binlerce seneden beri, her sene taş atanların sayısı yaklaşık 
olarak altıyüzbine ulaşmasına ve her bir kişi de yetmiş taş atmasına rağmen, 
oraya atılmış olan taşlar bir araya getirilmiş olsa, bir sene zarfında atılmış olan 


taşlar kadar bile olmaz!.. Halbuki şeytanın taşlanmış olduğu bölge ne bir sel 
yatağı, ne de şiddetli rüzgârların estiği bir yerdir.. Haberde de, "Haccı makbul 
olan kimselerin attığı taşlar semâya yükseltilir" şeklinde varid olmuştur. 
Dördüncü fazilet: Kuşların, havada uçarlarken Kâ'be'nin üzerinden geçmeyip, 
bilâkis Kâ'be'nin üzerine yaklaştıklarında oradan sapmalarıdır. 

Beşinci fazilet: Kâ'be'nin civarında, köpek ve ceylân gibi yabani bazı 
hayvanların, birbirine eziyet etmeksizin ve de birbirlerini aramaksızın bir arada 
bulunmalarıdır. Bu, son derece şaşırtıcı bir durumdur. Yine Mekke'de ikAl-iet 
eden herkesin yağma ve baskından emin olmalarıdır ki, bu da Hz. İbrahim'in 
duasının bereketi sebebiyledir Çünkü Hz. İbrahim, "Ya Rabbi, burasını emin bir 
belde yap!" (Bakara, 126> şeklinde duâ etmişti. Cenâb-ı Hak da Mekke'yi 
emniyetle tavsif ederken, "Onlar, çevrelerinde insanlar zorla kapılıp 
götürülürken, orayı emin bir yer yaptığımızı görmediler mi?" (Ankebüt, 67) ve, 
"Onlar, kendilerini açlıktan koruyup doyuran, korkudan emin kılan şu Beytin 
Rabb'ine ibâdet etsinler" (Kureyş, w) buyurmuştur. Bir zâlimin Kâ'be'yi 
tamamen yerle bir edip, Mekke'yi de harap ettiği kesinlikle nakledilmem iştir. 
Beytu'I-Makdis'e gelince orayı Buhtunnasr temelinden yıkmıştır. 

Altıncı fazilet: Fillerden ordu kurmuş olan Ebrehe el-Eşrem, Kâ'be'yi tahrib 
etmek için ordularını ve fillerini Mekke'ye yöneltip, Kureyş de bu orduya karşı 
koymaktan âciz olup, Mekke'den ayrılarak onu Kâ'be ile başbaşa bırakınca, 
Allahu Teâlâ Ebrehe ve ordusunun üzerine bölük bölük kuşlar salıverdi. 
"Ebabil", kuşlar topluluğu demektir. Bunlar, taş taşıyıp, bu taşları Ebrehe ve 
ordusu üzerine atan küçük küçük kuşlar idi. Böylece gerek Ebrehe, gerekse 
askeri, o kadar küçük olmasına rağmen o taşlarla helak olmuşlardı. Böylece bu, 
Kâ'be'nin şerefine delâlet eden bir mu'cize, Hz. Muhammed'in nübüvvetine bir 
irhas (müjdeci) olmuştur. 

İmdi eğer bir kimse, "Bütün bunların, oraya yerleştirilmiş olan ve hiç kimsenin 
bilemediği bir büyü sebebiyle meydana geldiğinin söylenmesi niçin caiz 
olmasın? Çünkü, büyünün nasıl yapıldığı hususu malüm ve meşhurdur" derse, 
biz deriz ki: 

Eğer bu, büyü kabilinden bir şey olmuş olsaydı, hiç şüphesiz bu diğer 
büyülerden farklı bir büyü olmuş olurdu. Çünkü bu kadar uzun bir müddet 
içinde, Kâ'be'nin dışındaki hiçbir şey için, bu kadar uzun bir süre beka (devam 
etme) mümkün olmamıştır. Binâenaleyh bu gibi şeyler bir mü'cizedir, 


peygamberlerden başka hiç kimse de bunu başaramaz. 37) 


Kâ'be'nin Tarıma Müsait Olmayan Yerde Kurulmasının Hikmeti 


Yedinci fazilet: Muhakkak ki Allahu Teâlâ Kâ'be'yi, ziraata elverişli olmayan bir 
vadiye yerleştirmişti. Bunun sebep ve hikmetleriyse şunlardır: 

a) Allahu Teâlâ böylece Harem'inde ikAl-iet edip Beyt'ine hizmet edenlerin, 
sadece kendisine tevekkül etsinler diye, kendisinin dışındaki şeylere karşı 
besledikleri ümidi kesmiştir. 

b) Orada hiç zâlim ve zorba ikamet etmemiştir. Çünkü onlar, sadece dünyanın 
güzelliklerini ve nimetlerini arzularlar. Onlar, dünya nimetlerini orada 
bulamadıkları için de, orasını terkederler. Bundan maksat ise, o bölgeyi, dünyaya 
düşkün olanların pisliğinden temiz tutmaktır. 

c) Allah, hiç kimse oraya ticâret amacıyla yönelmesin, bilâkis bu yöneliş sadece 
ibâdet ve ziyaret amacıyla olsun diye, bu bölgeyi böyle yapmıştır. 

d) Allahu Teâlâ, böylece "fakr"ın, fakirliğin şerefini izhar etmiştir. Çünkü, 
evlerin en şereflisini, dünyadan çok az nasibi olan bir bölgeye yerleştirmiş ve 
sanki şöyle demek istemiştir. "Ben, fakirleri, dünyada emin belde'nin sakin ve 
mukimleri kıldım... İşte bunun gibi, onları, ahirette de emin makamların ehli 
yapacağım. Dünyada, onlar için emniyetli bir beyt, âhirerte de emniyetli bir yurt 
vardır." 

e) Sanki, Cenâb-ı Hak şöyle demiştir: "Kâ'be'yi, bütün dünya nimetlerinden 
uzak olan bir bölgeye yerleştirince, aynen bunun gibi marifetullah Kâ'be'sini de 
dünya muhabbetinden hâli bir kalbde yaratırım." İşte Kâ'be'nin fazileti hakkında 
söylenebilecek olan hususlar bunlardır. Böylece de bu beytin, çeşitli fazilet ve 
menkıbeler hususunda insanlar için kurulmuş ilk beyt (ev) olduğu ortaya çıkar. 
Bunun böyle olduğu zahir olunca da, yahudilerin, "Beytu'l-Makdis, Kabe'den 
daha kıymetli ve şereflidir" şeklindeki sözleri geçersiz olur. Allah en iyi bilendir. 


[38] 
'Bekke" Kelimesinin Mânası 


Cenâb-ı Hak daha sonra, "Elbette Mekke'de olandır" buyurmuştur. Bu hususta 
birkaç mesele vardır: [39] 


Birinci Mesele 
Âyette bulunan lafzından murad, şüphe yok ki, Mekke'dir. Daha sonra âlimler 


bu hususta ihtilâf etmiş, bazıları şöyle demiştir: "Bekke" ve "Mekke" lafızları, 
aynı şeyin iki ismidirler. Çünkü bâ harfiyle mim harfi, mahreç bakımından 


birbirine yakın olan iki harftirler. Bu sebeple bu harflerden herbiri, diğerinin 
yerine kullanılmıştır. Meselâ, "Bu, yapılması gereken bir vuruştur" denildiği 
gibi; "Bu, devamlıdır, daimdir" denildiği gibi, 4Bu devamlıdır" denildiği gibi, 
"Başını dikti, yükseltti" denildiği gibi, da denilmektedir. 

kelimesinin hangi kelimeden iştikak ettiği hususunda iki izah bulunmaktadır: 

a) Bu kelime, birbirini savuşturmak, defetmek anlamına gelen kelimesinden 
türemiştir. Nitekim bir kimse bir başkasını sıkıştırıp uzaklaştırdığında, oy 
insanlar birbirine girip sıkışıklık olduğu zaman denilir. İşte bu sebepten ötürü 
Said İbn Cübeyr, insanlar tavafta birbirini sıkıştırarak izdihama sebebiyet 
verdikleri için, "Mekke'ye, Bekke denilmiştir" demiştir. Bu aynı zamanda, 
Muhammed İbn Ali el- Bakır, Mücâhid, ve Katâde'nin de görüşüdür. Bu 
zâtlardan birisi şöyle demiştir: "Muhammed İbn Ali el- Bakır'ı namaz kılarken 
gördüm. Derken, önünden bir kadın geçiverdi. Kendisini engellemeye 
çalıştığında, Muhammed İbn Ali el-Bakır: "Onu bırak; çünkü Mekke'nin, Bekke 
diye adlandırılmasının sebebi, orada insanların birbirlerini sıkıştırmalarıdır. 
Orada erkek namaz kılarken, kadın onun önünden; kadın namaz kılarken ise 
erkek onun önünden geçebilir.. Burada, bunun bir mahzuru yoktur!" dedi." 
Mekke'ye Bekke denilmiştir. Çünkü Mekke, bütün zalimlerin boynunu kırar. 
Herhangi bir zalim orada bir kötülük düşünürse, onun boynu unufak olur. Kutrub 
şöyle demiştir: "Bir kimse bir kimseyi kınayıp onun gururunu kırdığı zaman, 


Araplar, derler." [40] 
Mekke Kelimesinin Mânası 


"Mekke" kelimesinin iştikakı hususunda da şu açıklamalar yapılmıştır: 

a) Bu şehre, günahları mekk ettiği, yani tamamını giderdiği için Mekke adı 
verilmiştir. 

Bu senin, memede olan sütü iyice emip bitiren süt çocuğu hakkında söylemiş 
oluğun "Süt yavrusu, anasının memesini iyice emdi" ifâdesinden alınmadır. 

b) Orası, dünyanın dört bir tarafından insan cezbettiği ipin bu adı almıştır. 
Nitekim, memedeki sütü iyice, sonuna kadar emdiğinde, denilir. Yine, kemikte 
olan İlikleri iyice emip yediğinde, denilmektedir. 

c) Mekke, suyu az olduğu için, böyle isimlendirilmiştir. Çünkü orasının suyu 
adetâ çekilmiş gibidir. 

Mekke, yeryüzünün göbeğinde yer alır. Kaynaklar ve gözeler Mekke'nin altından 
kaynar. Binâenaleyh yeryüzünün tamamı, Mekke'nin altındaki kaynaktan suyunu 
çeker. 


Bazı âlimler "Mekke" ile "Bekke" kelimelerinin arasında fark olduğunu ileri 
sürerek bir kısmı şöyle demişlerdir: "Bekke, sadece Mescid-i Haram; Mekke ise 
bütün Harem bölgesine verilen addır. Bunun delili şudur: Bekke, kalabalık ve 
itişme manasından türetilmiştir. Bu ise, başka yerlerde değil ancak tavaf 
esnasında Mescid-i Haram'da-olur." Bunların ekserisi ise, "Mekke'nin, hem 
Kâ'be'nin hem de tavaf edilebilen yerlerin adı olduğunu; "Bekke"ninise bu 
bölgenin adı olduğunu söylemiş ve şunu delil getirmişlerdir: Hak Teâlâ'nın, 
"Bekke'de olan (ev)" ifâdesi, o Beyt'in Bekke'nin içinde bulunduğuna delâlet 
eder. Eğer "Bekke", Kâ'be manasında olsaydı, Kâ'be'nin Bekke'nin içinde olması 
imkansız olurdu. Fakat Bekke'yi bu beldenin ismi olarak alırsak, bu söz doğru 


olmuş olur. 141 
Mekke'nin Diğer İsimleri 


Mekke'nin birçok ismi vardır. K affa I (r.h), Tefsir'inde şu isimlerini saymıştır: 
Mekke, Bekke, Ümmü Rahm, 

Küveysâ, Beşâşe, Hatime (kendisini hafife alanları kırıp döken), Ümmü'i-Kurâ. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, 

"Ümmü'l-Kura'yı ve onun etrafindakilerf inzâr edesin..." (şurâ, 7) buyurmuştur. 
Mekke, bütün beldelerin kökü olduğu ve yeryüzü onun altından yayıldığı için 
Ümmü'i-Kurâ (Beldelerin anası) diye adlandırılmıştır. İşte bundan dolayı orası, 


yeryüzünün dörtbir köşesinden gelenler tarafından ziyaret edilir. [42] 
Kâ'be'nin Diğer İsimleri 


Kâ'be'nin de birçok isimleri vardır: 

1- Kâ'be: Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah Kabe'yi o Beyt-i Haram'ı, insanlar İçin 
(ibâdetlerini) yerine getirme (mahalli) kıldı" (Maide, 97) buyurmuştur. 

Kâ'be'nin bu ismi alışının sebebi, bu ismin yükseklik ve şerefe delâlet etmesidir. 
Topuğa, ayak bileği üzerinde bir çıkıntı gibi olup, yükseldiği için "kâb" 
denilmiştir. Memeleri yeni tomurcuklanan kadına da, mömeieri yükseldiği için 
"Kâ'ıb" denilmiştir. Beytullah da, yeryüzünün en şerefli, en eski ve en faziletli 
yeri olduğu için bu ismi almıştır. 

2- Beyt-i Atik (Eski ev). Cenâb-ı Hak, "Sonra o (kurbanların) varacakları son 
yer Beyt-i Atik'dir" (Hacc, 3) ve "O, Beyt-I Atik'i tavaf etsinler" (Hacc, 29) 
buyurmuştur. o Beytullah'a bu ismin veriliş sebebi hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: 


a) Atik, eski demektir. Biz, Beytullah'tin yeryüzünün evlerinin en eskisi 
olduğunu, hatta bazılarına göre Allah'ın onu, gökleri ve yeri yaratmazdan önce 
var ettiğini açıklamıştık. 

b) Allah Teâlâ, NuhTufanıesnasında onu semâya kaldırarak, sular altında 
kalmaktan i'tâk (âzâd edip kurtarmıştır). 

c) Bu kelime, yuvasında güçlenip kuvvetlendiği zaman kuş için söylenen jiUaJi 
Jsfr ifâdesinden alınmıştır. Kâ'be de orayı tahrib etmeye niyetlenen herkesi 
Allah'ın Oo helak edeceği bir güce ulaştığı O için, "Atik" diye 
isimlendirilmiştir. 

d) Allahu Teâlâ onu, beyti herhangi bir kimsenin mülkü olmaktan âzâd etmiştir. 
e) Allah, kendisini ziyaret eden herkesi ateşten âzâd eder, mânasında o, Atik'dir. 
3- el-Mescidu'l-Haram... Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kulunu bir gece Mescid-l 
Haram'dan Mescid-i Aksa'ya kadar götüren Allah'ın şanı çok yücedir" (isrâ, 1) 
buyurmuştur. O'nun "Haram" olmasından ne kastedildiğinin tefsiri, İnşa-Allah 
o âyetin (fırt, d tefsirinde gelecektir. 

Buna eğer bir kimse, "Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphesiz insanlar için konulan İlk ev, 
elbette Mekke'de olandır" buyruğu ile, "Beytimi tavaf edenler için iyice temizle" 
(Hacc, 26) buyruğu nasıl birleştirilebilir? Çünkü Cenâb-ı Hak Kâ'be'yi, bir 
keresinde kendisine, başka bir kere de insanlara nisbet etmiştir" derse, buna 
şöyle cevap verilir: Sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Ev benimdir; ancak onu, 
kendi menfaatim için kurmadım! Çünkü"benim hiçbir şeye ihtiyacım yoktur. 
Ama ben onu, senin duan için bir kıble olsun diye vaz ettim." Allah en iyisini 


bilendir. 431 


Mübarek Kelimesinin Delâleti 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Âlemler için mübarek olup hidayet vesilesi rehber 
olmak üzere..." buyurmuştur. Şunu bil ki, Cenâb-ı Hak bu beyti muhtelif 
faziletlerle vasfetmiştir: 

Birincisi: Burası, insanlar için (ibâdet amacıyla) kurulmuş ilk evdir. Bunun, 
fazilet bakımından ilk olmak manasına geldiğini daha önce söylemiştik. Biz 
buna, şu izahları da ilâve edebiliriz: 

a) Ali (ra) "O, "bereket" sıfatı kendisine tahsis edilmiş ve kendisine giren 
herkesin emin kılınmış olduğu ilk evdir" demiştir. 

b) Hasan el-Basri, "O, yeryüzünün, içinde Allah'a ibâdet edilen ilk mescididir" 
demiştir. 

c) Kutrüb ise, "O, kıble kılınan ilk evdir" demiştir. 


İkincisi: Allah Teâlâ Kâ'be'yi "Mübarek" olmakla vasıflandtrmtşttr. Bu hususta 
iki mesele vardır; 1441 


Birinci Mesele 


"Mübarek" kelimesi, hal olduğu için mansub gelmiştir. Buna göre ifâdenin 
takdiri, "O, mübarek olduğu halde Mekke'de yerleşmiş olan evdir" şeklindedir. 


[45] 
İkinci Mesele 


"Bereket"in iki manası vardır: 

a) Artmak ve çoğalmak; 

b) Devamlı olmak... Allah Teâlâ devamlı, ezelî ve 

ebedî olduğu için "Tebârekellah" denilir. Bereket, içinde su bulunan havuza 
benzer. Deve, göğsünü yere koyup çöktüğünde Jb*3* âlj* denilir. 

Eğer biz "bereket"!, artma ve çoğalma manasına alr isek, Beytullah şu 
bakımlardan mübarek olmuş olur: 

1- Taatlar orada yapıldığında, sevapları daha fazla olur. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s): 

"Mescid-i Haramın, mescidime üstünlüğü, mescidimin diğer mescid-lere 
üstünlüğü gibidir" buyurmuştur. Daha sonra Hz. Peygamber (s.a.s): 

"Bu mescidimde kılman tek namaz, başkalarında kılman bin namazdan daha 


faziletlidir" [46] buyurmuştur. Bu, namaz hakkında böyledir. Hacca gelince, Hz. 
Muhammed (s.a.s): 
söylemeden ve günah işlemeden bacanı tamamlarsa, anasının onu doğurduğu 


Şüngfpi, günahlarından sıyrılmış olur" [4] buyurmuştur. Diğer bir hadiste 


ise"Kabul edilmiş haccın mükafaatı ancak cennettir"l48] buyurmuştur. Mağfiret 
ve rahmeti elde etmekten daha bereketli bir şeyin olmayacağı malumdur. 

2- Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: "Bu bereketin, "Herşeyin mahsulleri orada 
toplanır..." (Kasas. 57) âyetinde zikredilen hususun olması da caizdir. Böylece 
bu, "Etrafına bereket verdiğimiz Mescid-i Aksa'ya..." (isrâ, t) âyetinde ifâde 
edilen husus gibi olur." 

3- Akıllı olanın, zihninde Kâ'be'nin bir nokta gibi, namazlarda ona yönelen 
insanların saflarının da merkezi kuşatan dâireler gibi olduğunu düşünmesi ve 
namaz kılarken bu noktayı kuşatan safların ne kadar çok olduğunu tasavvur 


etmesi gerekir. Böylece hiç şüphesiz, o namaz kılanlar içinde, yüce ruhlu, kutsi 
kalbli, nurâni sırlara sahip ve gönülleri rabbani şahıslar bulunur. Sonra o saf 
ruhlar, marifetullah Kâ'be'sine yönelip, bedenleri de şu maddi Kâ'be'ye yöneldiği 
zaman, o esnada Mescid-i Haram'da bulunan kimseler ruhunun nuru ile, Kâ'be'ye 
böylece yönelmiş olan kimselerin ruhlarının nurlarıyla birleşirler de o ilâhi 
nurlar, o kimsenin kalbinde artar ve o ruhani ışıkların parıltıları, onun gönlünde 
büyür. İşte bu çok büyük bir derya ve şerefli bir makam olup senin dikkatini, 
Kâ'be'nin mübarek olduğu hususuna çeker. 

Fakat biz bu bereketi, "devamlı olma" manasında tefsir edersek, durum yine 
aynıdır. Çünkü Kâ'be'de, tavaf edenler, ziyaretçiler ve namaz kılanlar eksik 
olmaz. Yeryüzü küre şeklindedir. Yeryüzü böyle olunca, her saatin, bir kavim 
için sabah vakti; diğer bir kavim için öğle; üçüncü bir kavim için ikindi; 
dördüncü bir kavim için akşam; beşinci bir kavim için de yatsı vakti olduğunu 
düşünmek mümkündür. Durum böyle olunca, Kâ'be, farz namazlarını edâ etmek 
için, dünyanın her tarafından kimselerin bulunmasından asla ayrı kalmaz. İşte bu 
bakımdan, bir devamlılık söz konusudur. Yine Kâ'be binlerce yıldır aynı hal 
üzere devam etmiştir. Binâenaleyh Kâ'be'nin bu iki bakımdan da "mübarek" 
olduğu sabit olmaktadır. 

Üçüncüsü: Beytutlah'ın üçüncü vasfı, "Alemler için hidayet rehberi" olmasıdır. 


Bununla ilgili iki mesele vardır:l42] 
Birinci Mesele 


Bunun şu manalarda olduğu söylenmiştir: 

a) "O, bütün âlemlerin namazlarında kendisine yöneldikleri kıblesidir " 

b) "Kâ'be, kendisinde bulunan zikrettiğimiz deliller ve anlattığımız harikulade 
halleri sebebi ile, irâde sahibi bir yaratıcının varlığına ve Mz. Muhammed 
(s.a.s)'in nübüvvetinin doğruluğuna bir delildir. Çünkü Hz. Peygamber'in 
nübüvvetine delâlet eden herşey, aynı zamanda bir yaratıcının varlığına, ilmine, 
hikmetine, kudretine, herşeyden müstağni oluşuna ve bütün sıfatlarına delâlet 
eder." 

c) Kâ'be, bütün âlemi cennete hidayet edip götürür. Çünkü farz namazlarını edâ 


eden herkes cennete girmeye hak kazanır. [50] 
İkinci Mesele 


Zeccâc, bunun "Alemler için hidayet sahibi (vesilesi)" manasına geldiğini 


söylemiştir. Yine o, bu ifâdenin "O, Alemler için bir hidayettir" mânasında, 
mahallen merfu olabileceğini de söylemiştir. BU 


Kabe'de Bulunan Aşikâr Deliller 


Cenâb-ı Allah'ın, "Orada apaçık alAl-ietler vardır" beyânı ile ilgili şu iki görüş 
vardır: 

a) Bundan murad, bizim onda bulunduğunu söylediğimiz âyetlerdir. Onlar da, 
korkan kimsenin kendisini orda emniyette hissetmesi, o kadar taş atılmasına 
rağmen, taşların yok olup gitmesi, kuşların onun üzerinden uçmaması, hastanın 
orada şifâ bulmast, ona saygısızlık edenin peşinen cezalandırılması ve orayı 
harab etmeye niyet eden fil ordusunun helak edilmesi gibi hususlardır. İşte 
buradaki "alametler" (âyetler), bu manadadır. Âyette, "âyât" (alAl-ietler) 
kelimesinin beyânı yer almamıştır. 

"Âyetteki, "İbrahim'in makamı (vardır) tabirinin, "apaçıkalâ-metler" tabiriyle bir 
ilgisi yoktur. Buna göre sanki Cenâb-ı Hak şöyle demiştir: "Orada apaçık âyetler 
vardır. Bununla beraber orası, Hz. İbrahim'in makamı, mekânı, seçtiği yer ve 
Allah'a ibâdet ettiği mahallidir. Çünkü bütün bunlar, kendisi ile şeref ve saygı 
kazanılan özelliklerdendir. 

Buradaki ikinci bir görüşe göre âyette geçen "âyât (alametler)" lafzının beyânı 
yer almıştır ve bu da "Makam-) İbrahim" tabiridir. Yani, "O âyetler, makam-ı 
İbrahim'dir" demektir. 

İmdi şayet "Buradaki "âyât" lafzı cemidir, onun tek bir şeyle tefsir edilmesi 
doğru olmaz" denilir ise, buna âlimler şu şekilde cevap verirler: 

a) Makam-ı İbrahim, birçok âyet yerini tutar. Çünkü Allah'ın Resulü (s.a.s) için 
mu'cize olan herşey, yaratıcının varlığına, ilmine, kudretine, irâdesine, hayat 
sahibi oluşuna ve sonradan olan varlıklara benzemekten münezzeh, mukaddes ve 
müstağni olduğuna delâlet eder. Binâenaleyh, "Makam-ı İbrahim", hernekadar 
tek bir şeyse de, onda saydığımız bunca deliller mecvut olduğu için, birçok 
deliller mesabesinde kabul edilmiştir. Bu, tıpkı, "Hakikaten İbrahim (başlı 
başına) bir ümmet İdi Allah'a İtaatkârdı" (Nahl, 120) âyeti gibidir. 

b) Makam-ı İbrahim, birçok âyetleri ihtiva eder. Çünkü sert bir kayada ayağının 
iz bırakması bir âyet, ayağının ona topuğuna kadar gömülmesi bir başka âyet, o 
kayanın bir kısmı yumuşarken diğer kısımlarının sertliğini muhafaza etmesi bir 
diğer âyettir. Çünkü o taşın, sadece Hz. İbrahim'in ayaklarını koyduğu yeri 
yumuşamıştır. Diğer peygamberlerin mü'cizeterinin değil de, yahudi, hristiyan, 
müşrik ve mülhidlerden binlerce yıl bu kadar düşmanlık görmesine rağmen, 


Makam-ı İbrahim'in Hz. İbrahim'e has bir yer olarak muhafaza edilmiş olması 
diğer bir âyettir. Böylece Makam-ı İbrahim'in pek çok âyeti ihtiva ettiği sabit 
olmuştur. 

c) Zeccâc şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim oraya girerse emin olur" 
buyruğu, alAl-ietler (âyetler)in tefsirinin bir parçasıdır. Buna göre sanki orada, 
apaçık âyetler (alAl-ietler) olarak, Makam-ı İbrahim ile oraya girenlerin emin 
olmaları özelliği mevcuttur. CemMsigası bazan iki şey için kullanılabilir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer her ikiniz de Allah'a tevbe ederseniz (ne âlâ. Fakat) 
sizin kalpleriniz kaymıştır" (Tahrim. 4) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 


"İki ve daha yukarısı cemâattir (cemisayılır)" l 52 buyurmuştur. Bazı âlimler, bu 
alametleri şöyle deyip üçe tamamlamışlardır: "Bunlar, İbrahim'in makamı, oraya 
girenlerin emin oluşu ve insanların Allah rızası için oraya hacc yapmalarıdır. Bu 
âyetin devamındaki buyruğunun başında, (o ifâdenin buraya atfını gerektiren) J' 
lafzı kısalık olsun diye hazfedil mistir. Nitekim, "De ki:*Rabb'im adaleti emretti" 
(Kru, 29) âyetinde de böyledir. Bu, "Rabb'im, adaletli olmanızı emretti" 
mânasındadır. 

d) Bu iki âyetin zikredilip, âyetlerin daha çok olduğuna delâlet etmesi için, diğer 
âyetlerin zikredilmemiş olması da caizdir. Sanki şöyle denilmiştir: "Onda apaçık 
birçok âyet vardır: Makam-ı İbrahim, ona girenin emin oluşu ve bunların dışında 
daha birçok âyet." 

e) İbn Abbas, Mücahid ve Ebü Cafer el-Medeni Kuteybe'nin rivayetine göre, bu 
kelimeyi müfred olarak (bir âyet) şeklinde okumuşlardır. 

f) Müberred, "Makam" kelimesi masdar olduğu için, "ve kulakları üzerine..." 
(BaKara. 7) âyetinde de olduğu gibi, cemi olarak getirilmemiştir. Bundan murad, 
Makamiât-ı İbrahim (İbrahim'in makamlarındır. Bunlar ise, Hz. İbrahim (a.s)'in 
yapmış olduğu hacc menâsiki ve kurban ile ilgili işlerdir. Şüphe yok ki bunların 
sayısı çoktur" demiştir. Buna göre, âyetler (alametler)den murad, "Kim Allah'ın 
şeâlrini büyük tanırsa..." (Hacc, 32) âyetinde de buyurulduğu gibi, haccın 


menâsikidir. 1531 
Makam-ı İbrahim Hakkında 


Cenâb-ı Hak daha sonra"İbrahim'in makamı..." buyurmuştur. Bunun hakkında 
birkaç görüş bulunmaktadır: 

a) Kâ'be'nin inşası yükselip, İbrahim (a.s) de yukarıya kadar taş kaldırmaktan 
âciz kalınca, üzerine basıp çıktığı ve ayaklarının içine gömüldüğü taştır. 

b) Hz. İbrahim (a.s) ziyaret için Şam'dan Mekke'ye gelmişti. O, (Şam'daki) 


hanımına dönünceye kadar, Mekke'de hayvanından inmemeye yemin etmişti. 
Mekke'ye vardığında O'na, Hz. İsmail (a.s)in annesi olan o hanımı, 
"Hayvanından in de başını yıkayalım" dedi. Bunun üzerine İsmail (a.s)'in annesi 
o taşı getirdi ve onun sağ tarafına koydu. Hz. İbrahim (a.s), hanımı başının sağ 
tarafını yıkasın diye ayağını taşa bastı. Sonra hanımı bu taşı, onun başının diğer 
tarafını yıkamak için sol tarafına koydu. İşte böylece taşın üzerinde iki ayağının 
da izi kaldı. 

c) Bu, Hz. İbrahim (a.s)'in insanları hacca çağırırken üzerine çıktığı taştır. Kaffl 
(r.h) şöyle elemiştir: "İbrahim (a.s)'in, bütün bu yerlerde aynı taşa basmış olması 
caizdir." 

Haremde İnsanların, Bilhassa Suçluların Eminliğınin Mânası 

Hak Teâlâ sonra, "Kim oraya girerse emin olar" buyurmuştur. Bu âyetin birçok 
benzeri vardır: Meselâ, Cenâb-ı Hak, "Hani biz Beyti insanlar için bir toplantı 
yeri yapmışbk" (Bakara, 125) ve "Onu emin 

bir yer yaptığımızı onlar görmediler mi?" (Ankabut, 67) buyurmuştur. Hz. 
İbrahim de, "Hani İbrahim, "Yâ Rabbi, burasını emin bir belde yap" demişti" 
(Bakara, 126) demiştir. Yine Cenâb-ı Hak, "Ki O, onları açlıktan kurtarıp 
doyurdu ve kendilerini korkudan emin kıldı" (Kurey?. 4) buyurmuştur. Ebü Bekr 
er-Razi şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphesiz insanlar için vaz' olunan ilk 
ev..." âyetinin peşi sıra zikredilen şu âyetler de bütün Harem hakkında söz 
konusu olup, sonra da Cenâb-ı Hak, "Kim oraya girerse emin olur" buyurunca, 
Cenâb-ı Hakk'ın bu tabirden muradının bütün Harem bölgesi olması vâcib olur. 
Âlimler, Harem-i Şerifte adam öldüren kimsenin, yine Harem'de kısas 
edilebileceği hususunda ittifak etmişlerdir. Yine âlimler, Harem-i Şerifin ancak 
nefse sataşma gibi hususlarda emân ifâde ettiği hususunda ittifak etmişlerdir. 
Âlimler arasındaki ihtilâf, Harem-i Şerifin dışında kendisine kısas vâcib olan 
birisinin Harem'e sığınıp iltica etmesi durumunda, Harem'de kendisine kısas 
uygulanıp uygulanmıyacağı hakkındadır. Şafii kısas yapılacağını söylerken, Ebü 
Hanife kısas yapılamayacağını; aksine oradan çıkıncaya kadar onun yeme, içme, 
alışveriş ve konuşmadan men edileceğini; Harem'den çıkınca da kendisine kısas 
uygulanacağı jJçtihadındadır. Bu mesele hakkındaki sözümüz, Hak Teâlâ'nın, 
(Bakara, 125) âyetinin tefsirinde geçmişti. Ebü Hanife (r.a), bu âyetle istidlal 
ederek şöyle demiştir: "Âyetin zahiri Harem'e giren kimsenin emin olacağını 
haber vermektedir. Ancak âyeti zahirine hamletmek mümkün değildir. Çünkü 
bazan insan orada emin olamaz. Bu durumda da âyetin ifâde ettiği mânada bir 
mantıksızlık oluyor. Binâenaleyh bir haber cümlesi olan bu âyeti, emir 
manasında almak gerekir. Bu âyetle, adam öldürmenin dışındaki suçlar hakkında 


amel edilmemiştir. Çünkü suçlardaki zarar, adam öldürmedeki ve Harem-i 
Şerifte işlediği cinayetten ötürü hakedilen zarardan daha hafiftir. Çünkü o kimse, 
Harem-i Şerifin hürmetine saygısızlık etmiştir. Dolayısıyla bu, âyetin zahirine 
göre ortaya çıkan ihtilafa dahil olmuş olur." 

Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın "Emin olur" ifâdesi, oraya bu vasfı vermek içindir. 
Binâenaleyh bu âyetle amel etme hususunda, emniyetin sadece bazı bakımlardan 
bulunması kifayet eder. Biz âyetin, bu mânaya geldiğine karar verdik. Bunu şu 
şekillerde izah ederiz: 

Allah'a yaklaşmak için, ibâdet etmek maksadıyla Harem-i Şerife giren herkes, 
Kıyamet günü cehennemden emin olmuş olur. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), 
"İki Marem'den (Harem-i Şerif ile Mesdd-i Nebi'nin hareminden) birinde ölen 
kimse, kıyamet günü emin olarak diriltirilir'.' 

"Gündüz bir saat Mekke'nin sıcağına sabreden kimseden, cehennem ikiyüz yıllık 
mesafe uzak olur." "Kim, çirkin söz söylemeden ve günah işlemeden haccıni 


tamamlarsa, anasının onu doğurduğu gün gibi günahlardan sıyrılmış olur" BA 
buyurmuştur. 

b) Bundan muradın, Allah Teâlâ'nın insanların kalbine, Mescid-i Haram'a iltica 
eden herkese karşı bir şefkat ve onlardan kötülükleri uzaklaştırma duygusu 
vermesi de olabilir. 

Durum, genel olarak bu şekilde tahakkuk ettiği için, Cenâb-ı Hak mutlak olarak 
bunun böyle olacağını haber vermiştir. Yaptığımız bu izah, Hanefilerin-kinden şu 
iki bakımdan daha evlâdır: 

1- Biz bu izaha göre, haber cümlesini emir mânasında kılmamış olduk. Onlar ise, 
haber cümlesini emir manasında almışlardır. 

2- Allah Teâlâ orasının emin oluşunu, Beytullah'ın faziletini beyân etmek için 
zikretmiştir. Bunun, Beytullah'ın faziletine bir hüccet olabilmesi için, 
yahudilerce bilinen birşey olması gerekir. Allah Teâlâ'nın, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'ın şeriatında bildirdiği o hüküm, Kâ'be'nin faziletini isbat hususunda 
yahudi ve hristiyanlar için bir hüccet olmaz. 

c) Âyetin mânası, "Kaza umresi yılında kim Hz. Peygamber (s.a.s) ile Mekke'ye 
girerse emin olur" şeklinde olabilir. Çünkü Hak Teâlâ, "İnşaallah (hepiniz), 
emniyet içinde mutlaka Mescid-i Haram'a gireceksiniz" (Fetih, 27) 
buyurmuştur. : 

d) Dahhâk şöyle demiştir. "Kim bir hacc yaparsa, daha önce kazandığı 
günahlardan emin olur." 

Bil ki bütün bu cevaplarda sözlerin yolu birdir. Oda, âyetteki "emin olur" 
ifâdesinin, bir emniyetin bulunduğu hususunda bir hüküm bildirmesidir. Bu 


âyetle Al-iel etme hususunda emniyetin sadece bir cihetten bulunmuş olması 
kâfidir. Biz bu ifâdeyi, bu cihetlerden bir kısmına hamlettiğimizde, âyetin 
gereğine göre amel etmiş oluruz. Binâenaleyh geriye, Hanefilerin söylediği 
mânaya âyetin delâleti kalmaz. Bu görüşü kuvvetlendiren hususlardan biri de 
şudur: Âyeti bu cihete hamletmek, kısasın vücubuna delâlet eden nassları tahsis 
etmeye yol açmaz. Bu İfâdeyi Hanefilerin verdiği mânaya hamletmek ise, kısas 
âyetlerini tahsis etme neticesine götürür. Binâenaleyh bizim görüşümüz daha 


evlâdır. Allah en iyisini bilir. L55] 
Haccetmenin Farz Olması 


"Gitme imkânı bulanların, Beytullah'ı haccetmesi, Allah'ın insanlar üzerinde bir 
hakkıdır. Kim küfrederse şüphesiz ki Allah âlemlerden ganidir' (Âl-i İmran, 97). 
Bil ki Cenâb-ı Hak Beytullah'm faziletlerini ve makamını zikredince, bunun 
peşinden haccın farz olduğunu belirtmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


[56] 
Birinci Mesele 


Hamza, Kisâi ve Âsim 'dan rivayetle Hafs, hâ harft nin kesresi ile ; diğer kıraat 
ımamları ise hâinin fethasıyla, şeklinde okumuşlardır. "Hâ'nın fethasıyla okunuş 
Hicaz, kesresi ile okunuşu ise Necid lehçesine göredir ve her ikisi de aynı 
manayadır" denilmiştir. Bu iki okunuşun Arapça'da mutlak olarak caiz olduğu da 
söylenmiştir. Meselâ, ve kelimelerinde olduğu gibi. Hâ harfinin kesresi ile 
olanın, yapılan işin ismi (yani hacc) mânasına; fetha ile olanın ise masdar (yani 
haccetmek) mânasına geldiği de söylenmiştir. Sibeveyh, kesre ile olanın da 


"zikr" ve "ilim" kelimeleri gibi masdar olabileceğini söylemiştir. 57) 
İkinci Mesele 


Âyetteki, "Ona yol bulabilenlerin..." tabiri hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

a) Zeccâc, bu tabirin başındaki kelimesinin mahallinin, yine bu âyetteki 
kelimesinden bedel olarak, mecrur olduğunu, mânasının ise, "Ona bir yol 
bulabilen insanlara..." şeklinde olduğunu söylemiştir. 

b) Ferrâ ise, "Eğer, kelimesini ve sonrasını müste'nef (yeni) bir cümle kabul 
edersen, bu cümle şart cümlesi*olur ve cevabı, önceki kısım kendisine delâlet 


ettiği için hazfedilmiş olur. Bunun takdiri, "Onu haccetmeye bir yol bulursa, o 
kimseye Allah için Beytullah'ı haccetmesi gerekir" şeklindedir" demiştir. 

c) İbnu'i-Enbâri: "Buradaki kelimesinin, kelimesinin bir izahı olarak ref 
mahallinde olması da caizdir. Buna göre sanki "Kendilerine Beytullah'ı Allah 
için haccvacib olan insanlar kimlerdir?" denilmiş ve "Onlar, ona bir yol 


bulabilenlerdir" diye cevap verilmiştir. [58] 


Haccın Farziyyeti İçin Binit ve Azık Bulunması Kâfi midir? 

Ekseri âlimler, "istitâ'a" (güç yetirmejnin mevcut olması için, o insanın yiyecek 
ve bineceğinin bulunmasının şart olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 
Sahabe'den bir kısrm zevat, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Ona (yani hacca) yol 
bulabilme" tabirini, "azık ve binit" diye tefsir ettiğini rivayet etmişlerdir. Kaffâl, 
Cüveybir yoluyla, Dahhak'ın şöyle dediğini nakletmiştir: "Bir insan genç ve 
sıhhatli olur, fakat haccedecek kadar parası bulunmaz ise, o kimsenin haccını 
yapacak para elde edinceye kadar amelelik yapması gerekir." Bunun üzerine 
birisi Dahhâka. "Allah, insanlara Beytullah'a yaya yürüyüp ziyaret etmelerini 
emreder mi?" deyince o, "Bir insanın Mekke'de alacağı bir miras olsa, onu orada 
bırakır mı?" dedi. Adam, "Hayır, diz üstü bile olsa oraya gider" dedi. Bunun 
üzerine Dahhâk, "İşte bunun gibi ona, Beytullah'ı haccetmesi farz olur" dedi. 
İkrime'nin de şöyle dediği rivayet edilmiştir: "İstitâ'e" (haccedebilmek) beden 
sağlığı ile, binecek bir şey bulamadığı zaman, yürüyerek gidebilmektir." Bil ki, 
bedeni sıhhatli olan ve yürümeye gücü bulunan herkes hakkında, binecek birşey 
bulamadığı zaman, "O bu işi yapabilir" denilmesi uygundur. Binâenaleyh bu 
istitâ'a'yı azık ve binit bulabilmek mânasına almak, lafzın zahirini terketmektir. 
Binâenaleyh, böyle bir tahsis için ayrı bir delile ihtiyaç vardır. Bu konuda rivayet 
edilmekte olan haberlere dayanmak mümkün değildir. Çünkü ahâd hadislerden 
dolayı, Kitâb'ın, âyetin zahiri terkedilemez, Hele Muhammed İbn Cerir et-Taberi, 
bu haberlerin ravilerini ta'n etmişken!... Bu haberler bir başka yönden daha ta'n 
edilmiştir, o da şudur: Azık ve binitin bulunmuş olması, hacca istitâa (güç) 
olması için yeterli değildir. Çünkü istita'a'nın bulunabilmesi için, beden sıhhatine 
ve yolun emniyetli oluşuna da bakılmıştır. Bu husustaki hadislerin zahiri ise, 
bunlardan herhangi birinin nazar-ı dikkate alınmadığını gösterir. Binâenaleyh bu 
haberler, işte bu bakımdan da ta'n edilmişlerdir. Bu hususta Cenâb-ı Hakk'ın, " 
(Allah), dinde üzerinize hiçbir güçlük yüklemedt" (Hacc, 78) ve "Allah size 
kolaylık diler, size güçlük murad etmez" (Bakara. 165) âyetlerinin zahiri 


mânalarına dayanmak gerekir. [59] 


Kâfirlerin Fer'i Ahk Al-ila Mükellef Olup Olmadıkları 


Bazı âlimler bu âyeti, kâfirlerin İslAl-i şeriatının ahkAl-iına muhatab olduklarına 
delil getirmişler ve şöyle demişlerdir: "Çünkü "Beytullah'ı haccetmesi Allah 'm 
insanlar üzerinde bir hakkıdır..." âyetinin zahiri, mü'minleri de kâfirleri de içine 
alır. İmânın olmaması, bu umümi mânaya ters düşmez ve onu tahsis etmez (Yani 
mü'minlere has kılmaz). Hz. Muhammed (s.a.s)'e imânın sıhhatinin şartı olan 
Allah'a iman kendisinde bulunmadığı halde, bir dehri de Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
iman etmekle mükelleftir. Yine namazın sıhhatinin şartı olan abdest kendisinde 
bulunmadığı halde, abdestsiz kimse de namaz kılmakla mükelleftir. Binâenaleyh 
şartın olmaması, o kimsenin şarta bağlı olan şeyle mükellef olmasına mani 


değildir. İşte burada da böyledir." Allah en iyisini bilir, [€O] 
İstita*a Kable'i-Fiil İddiası 


Mu'tezile'nin ekserisi, bu âyeti, istitâ'anın (gücün), fiilden önce mevcut olduğuna 
delil getirmiş ve şöyle demişlerdir: "Eğer istita'a fiil ile birlikte (fiilin yapılış 
esnasında) olsaydı, haccetmeyen kimsenin de hacca istita'ası (gücü) olmuş 
olurdu. Hacca güç yetiremeyen kimseyi ise, bu âyette bahsedilen mükellefiyet 
içine almazdı. Böylece de haccetmeyen herkesin, bu âyet sebebiyle hacc yapma 
ile emredilmiş olmamaları gerekirdi ki bu ittifakla bâtıldır. 

Âlimlerimiz Mu'tezile'nin bu görüşüne şöyle cevap vermiştir: "Bu sizin için de 
söz konusudur. Çünkü birşeye kadir olan ya o fiili yapmaya sebep olan şeyler 
bulunmadan o fiili yapmakla emredilmiş olur, veyahut da o sebepler 
bulunduktan sonra o fiil ile emredilmiş olur. Sebepler yok iken o fiil ile 
emredilmiş olmak imkansızdır. Çünkü sebepler bulunmazdan önce fiilin 
bulunması imkansızdır. Binâenaleyh böyle bir şeyi teklif etmek, "teklif-i mâla 
yutak" olur. Fakat o fiilin sebepleri bulunduktan sonra fiil ister istemez meydana 
gelir. Bu durumda da onu emretmenin bir mânası olmaz. Her iki durumda da 
istita'a söz konusu olmayınca, bu âyetteki teklifin hiç kimseye yönelik olmaması 


gerekir. [61] 


Dini Emirleri Sual İle Kurcalamamak 


Rivayet edildiğine göre, bu âyet nazil olunca, "Ya Resûlallah, hacc bize her sene 
mi farzdır?" diye soruldü ve bu soru üç defa tekrar edildi. Hz. Peygamber (s.a.s) 


her üçünde de süküt etti ve dördüncüsünde: 

"Eğer "evet" deseydim, (haccsize her sene) vacib olurdu. Eğer böyle vacib 
olsaydı, yerine getiremezdiniz. Yerine getirmeyince de kâfir olurdunuz. Dikkat 
edin, ben sizi bıraktığım sürece, siz de beni bırakın (Bana birşey sormayın). Size 
birşey emrettiğimde ise, onu elinizden geldiği kadar yapın. Size birşeyi 
nehyettiğimde de ondan vazgeçin. Çünkü sizden önceki ümmetler, 
peygamberlerine çok karşı geldikleri ve ona muhalefet ettikleri için helak 


olmuşlardır"L©2! diye cevap vermiştir. 

Sonra âlimler bu hadisle istidlal ederek, emirlerin şu iki sebepten ötürü tekrar 
(yani o emri tekrar tekrar yerine getirmeyi) ifâde etmeyeceğini söylemişlerdir: 

a) Bu emir hacc hakkında gelmiştir ama tekrarı ifâde etmemiştir. 

b) Sahabe bu emrin tekrarı ifâde edip etmediğini sormuşlardır. Eğer emir sigası 
tekrarı ifâde etmiş olsaydı Arapça'yı bilen bu sahabelerin soru sormaması 


gerekirdi. 163) 
Yedinci Mesele 


Bir şeye yol bulabilmek, o şeye ulaşmaya imkân bulma mânâsındadır. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Fakat bir çıkış yolu var mı?" (Mü'minunl1l) "Geri dönmeye bir 
yol var mı?" (Şura, 44) ve"iyilik edenlere karşı bir yol yoktur" (Tevbe, 91) 
buyurmuştur. Binâenaleyh bu imkanın bulunmasında, beden sağlığı, yırtıcı 
hayvanlardan, düşmanlardan ve yiyecek içecek bulamamaktan ötürü telef olma 
korkusunun bulunmamasına, azık ve biniti karşılayabilecek, bütün borçları 
ödeyip, bütün emânetleri geri vermeye yetecek bir paraya sahip olmaya itibar 
edilir. Eğer o insanın bakmakla yükümlü olduğu birisi varsa, o, haccederken 
onlara yetecek kadar şey bırakamadt&ı müddetçe ona hacc farz olmaz. Bu 


meselenin teferruatı fıkıh kitaplarında anlatılmıştır. Allah en iyisini bilir. 164) 
Hacc Farz Olup da Haccetmeyen in Hükmü 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Kim inkâr ederse, şüphesiz ki Allah âlemlerden ganidir" 
buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili bazı meseleler vardır: 165) 


Birinci Mesele 


Bu âyet hakkında iki görüş vardır: 


1- Bu, tek başına müstakil bir cümledir ve Atlah'ı inkâr eden bütün kâfirler 
hakkında umümi bir va'id-dir. Bu cümlenin, öncesiyle ilgisi yoktur. 

2- "Bu cümle, öncesi ile ilgilidir." Bu görüşte olanlardan bazıları bunun haccı 
terkeden (yerine getirmeyen) kimselerle ilgili olduğunu, bazıları da haccın farz 
olduğuna inanmayan kimselerle ilgili olduğunu söylemişlerdir. Bunun haccı 
yerine getirmeyen kimselerle ilgili olduğunu söyleyenler, bu görüşlerinde âyetin 
zahirine dayanmışlardır. Çünkü bundan önce hacc emri geçmiş ve onun peşisıra 
"Kim inkâr ederse-." tabiri getirilmiştir. Bundan bu küfrün ancak, daha önce 
emredilmiş olan şeyi terketmek olduğu anlaşılır. Sonra, bu görüşte olanlar bu 
görüşlerini bazı haberlerle te'kid etmişlerdir. Hz. Peygamber'den rivayet 
edildiğine göre O, şöyle buyurmuştur: "Kim haccetmeden ölürse, o kimse isterse 
yahudi olarak ölsün, isterse hristiyan!.,. (İslamla alakası yoktur.)" 

Ebü Ümame'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Hz. Peygamber şöyle 
buyurdular: 

"Kim kendisini açık bir ihtiyaç veya alıkoyan bir hastalık yahut da zâlim bir 
hükümdar men etmeksizin, İslam'ın emrettiği haccı ifâ etmeden ölürse, o kimse 


dilediği bir hal üzere, ister yahudi isterse hristiyan olarak Ölsün!"L©61 Said İbn 
Cübeyr'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "İmkânı olduğu halde 
haccetmemiş olan bir komşum ölse, ben onun namazını kılmam!" 

Eğer, "Haccı terketmesi sebebiyle o kişi hakkında küfre hükmetmek nasıl caiz 
olabilir?" denilirse, Kaffâl (r.h) bu soruya şöyle cevap vermiştir: 

"Bundan murad, meselenin önemine dikkat çekmektir. Yani, "küfre girmesi ve 
haccı inkâr eden kimsenin yaptığı şeyi yapması yakındır!" demektir. Bunun bir 
benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın dayanmıştı" (Ahzab, 10j âyetidir. Yani, "Nerdeyse... 
dayanmıştı, dayanmak üzereydi" demektir. Bunun bir başka benzeri ise, Hz. 
Peygamberin, "Kim, kasıtlı olarak bir namazı terkederse, (neredeyse) küfte 
girmiştir"L07! vej"Kim hayiz halinde veya "dübüründen kadını'(na) yaklaşırsa, 
cima ederse, (nerdeyse) küfre girmiştir"l68] hadisleridir. Çoğunluğa gelince 
buntar, bu tehdidi, haccın farziyetine inanmayan kimselere hamledenlerdir. 
Dahhâk şöyle demiştir: "Hacc âyeti nazil olduğu zaman, Hz. Peygamber altı 
dinin müntesibini; müslümanları, hristiyanları, yahudileri, sâbiileri, mecusileri 
ve müşrikleri topladı ve onlara bir nutuk irad ederek şöyle dedi: "Muhakka ki 
Allah, haca size farz kılmıştır; binâenaleyh, haccediniz..." Bunun üzerine, 
müslümanlar buna iman etti; diğer beş inanç mensupları ise, bunu İnkâr ederek: 
"Biz ona inanmıyoruz.. (Kâ'be'ye) doğru yönelerek namaz kılmayız; onu hacc da 
etmeyiz..." dediler. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Kim küfrederse, şüphesiz ki 


Allah, âlemlerden müstağnidir" âyetini inzal etti. 169) 
İkinci Mesele 


Bil ki, ibâdetler konusunda şeriatın teklifleri iki kısımdır: Bir kısmı mâkul 
olduğu halde bunların tafsilâtları anlaşılamaz. Meselâ namaz.. Çünkü 
namazın aslı mâkuldür, anlaşılmaktadır; yani o, Allah'ı ta'zim etmek ve 
ululamaktır. Ama namazın nasıllığına gelince, bu anlaşılamamaktadır. Zekât da 
bunun gibidir; onun esâsı, fakirin ihtiyacını karşılamaktır, ama nasıllığına 
gelince, bu da anlaşılamamaktadır. Orucun aslı da anlaşılmakta, 
kavranılmaktadır ki bu da, nefsi terbiye etmektir. Ama nasıllığı ise 
anlaşılamamaktadır. Aynı şekilde hacc da, bilinen keyfiyetlerde muayyen bir 
yere yapılan seferdir. Bu ibâdetlerin keyfiyyetlerinin hikmeti bilinememekte, 
asılları anlaşılamamaktadır. 

Sen bunu iyice anlayınca deriz ki: Muhakkik âlimler şöyle demişlerdir: 
"Muhakkak ki bu tür ibâdetleri yapmak, kulluğun, boyun eğmenin ve inkiyâdın 
kemâline birinci nev' ibâdetlerden daha fazla delâlet etmektedirler. Bu böyledir, 
çünkü birinci nev' ibâdeti yapmış olan kişinin bu ibâdeti, aklıyla ondaki 
faydalanma şekillerini bildiği için yapmış olması muhtemeldir. Ama ikinci nev' 
ibâdeti yapan kimse ise bu ibâdeti ancak, sırf inkıyâd, itaat ve kulluk gayesiyle 
yapmıştır. İşte bu anlamdan dolayı, bu âyetteki hacc emri çok çeşitli te'kid 
şekillerini ihtiva etmiştir. 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, tabiri. Bunun mânası şudur: Hak subhanehu İlâh, Rabb 
olduğu için kullarına bu tâati yapmayı vacib kılmıştır. Bundan dolayı kulların, - 
ondaki hikmeti bilsinler veya bilmesinler- bu emre boyun eğmeleri vâcibtir. 

b) Cenab-ı Hak önce, "insanlar" kelimesini zikretmiş, daha sonra da, 
/oibulabilen" ifâdesini ondan bedel yapmıştır. Bunda iki çeşit te'kid .maktadır: 

1- Bir şeyden bedei getirmek, muradı ikilemek ve tekrarlamaktır. Bu ise, o şeye 
gösterilen ilginin fazlalığına delâlet etmektedir. 

2- İfâde önce mücmel (genel hatlarıyla) getirilmiş, sonra da açıklanmıştır (tafsil). 
Bu ise, meseleye gösterilen ihtimamın fazlalığını ortaya koymaktadır. 

3- Cenâb-ı Hak bu vücübiyyeti iki ibare ile ifâde buyurmuştur. Birincisi 
ifâdesindeki mülkiyyet lamıdır. İkincisi ise, harf-i cerridir ki, bu harf tabirinde 
vücübiyyet ifâde etmektedir. 

4- Lafzın zahiri, Cenâb-ı Hakk'ın hacc ibadetini, ona gücü yeten herkese vacib 
kılmış olmasını iktizâ eder. Binâenaleyh, tekfifin teşmil ve tamim edilmesi, o 
şeye ne kadar çok ihtimam gösterildiğine delâlet eder. 


5- Cenâb-ı Hak, "Kim haccetmezse.." yerine, "Kim inkâr ederse..." 
buyurmuştur. Bu da, haccı terkeden kimse hakkında şiddetli bir sakındırma ifâde 
etmektedir. 

6- Cenâb-ı Hak, kendisinin bütün âlemlerden müstağni olduğunu zikretmiştir 
ki bu da, ilahi gazaba, kızgınlığa ve kulu yardımsız bırakmaya delâlet eden 
hususlardandır. 

7- Cenâb-ı Hak, "âlemlerden..."buyurmuş, "okâfirden" buyurmamıştır. Çünkü 
bütün âlemlerden müstağni olanın, bu tek insandan ve onun tâatından müstağni 
olmast daha evlâdır. Binâenaleyh bu, Allah'ın gazabına daha çok delâlet 
etmektedir. 

8-AllahuTeâlâ âyetin başında "Allah'ın insanlar üzerinde bir hakkı vardır" 
buyurmuş; böylece bu vâcib kılmanın, sırf ulühiyyetin izzeti ve rubübiyyetin 
kibriyasından dolayı olduğunu, herhangi bir fayda temini veya bir zararı def 
etmek için olmadığını beyân etmiştir. Sonra da bunu, âyetin sonunda, 
"Muhakkak kt Allah, âlemlerden müstağnidir" ifadesiyle te'kid etmiştir. Haccın 
emredildiğinin te'kid edildiğine delâlet eden haberlerden bazıları şunlardır: Hz. 
Peygamber (s.a.s): 

"Haccedemezden önce haccediniz; çünkü Beyt iki kere yıkılmıştır; üçüncüde işe 


(göğe) kaldırılacaktır" [Z0] buyurmuştur. Yine Hz. 
Peygamber'in, "Haccedemizden önce haccediniz; yeryüzü onun tarafına gitmenizi 


(haccetmenizi) engellemeden önce haccediniz" H buyurduğu rivayet edilmiştir. 
Bunun mânası şudur: "Emniyet bulunmadığı için veya başka bir sebeple, Mekke 
toprağında sefer etmeniz size imkânsızlaşmadan önce haccediniz..." İbn 
Mesüd'dan da şu rivayet edilmiştir: 

"Çölde, yiyen her hayvanın mutlaktı helak olacağı bir bitki bitmeden önce, bu 


Beyti haccediniz." Z2] 


"De ki: "Ey Ehl-i Kitap, Allah yaptığınız her şeye şahid olduğu halde, Allah'ın 
âyetlerini niçin inkâr ediyorsunuz? "De ki: "Ey Ehl-i Kitap, kendiniz de şahid 
olduğunuz halde, niçin İman edenleri Allah'ın yolundan, 

onda bir eğrilik aramaya yeltenerek, döndürmeye çalışıyorsunuz? Allah, 
yaptığınız hiçbir şeyden gafil değildir" (Al-i İmran, 98-99) 

Bil ki âyetin, öncesiyle irtibatı hakkında iki izah bulunmaktadır: 

1- En uygun izaha göre Allahu Teâlâ, Hz. Muhammed'in nübüvvetine, Tevrat ve 
İncil'de O'nun geleceğini müjdeleyen âyetlerden deliller getirince, bunun 
peşinden ehl-i kitab'ın şüphelerini zikretmiştir. Birinci şüphe, neshi inkâr 


etmekle ilgili olan şüphedir. Allah Teâlâ buna, "Yakub'un kendisine haram 
kıldığı şeylerden başka, yiyeceğin her türlüsü İsraüoğutlan için haram idi" (âı-i 
imran, 93) âyetiyle cevap vermiştir. İkinci şüphe, Kâ'be, namazda Kâ'be'ye 
yönelmenin gerekliliği ve onu haccetmenin farziyyeti "e 1'gi'i “'an şüphelerdir. 
Allah Teâlâ buna da, "Muhakkak ki insanlar için kurulmuş ilk ev.." (âl-i imran, 
96) âyetiyle cevap vermiştir. Böylece, delil getirme işi tamamlanmış, dalâlet 
sahiplerinin şüphelerine cevap verme işi tam ve mükemmel olmuştur. İşte 
Cenâb-ı Hak bunun peşisıra onlara yumuşak bir sözle hitab ederek, Bu apaçık 
deliller ortaya çıkıp, şüpheleriniz de yok olduktan sonra, niçin hâlâ Allah'ın 
âyetlerini inkâr ediyorsunuz?" demiştir. İşte bu, sözün tertibi ve nazmının 
güzelliği bakımından son derece mükemmeldir. 

2- Allahu Teâlâ, Kâ'be'nin faziletlerini ve onu haccetmenin vâcib olduğunu 
beyân edince ve ehl-i kitap da, bunun gerçek din ve sahih inanç olduğunu 
biliyorlarken onlara, "Bunun hak ve gerçek olduğunu bildikten sonra, "Allah'ın 
âyetlerini niçin inkâr ediyorsunuz?" demiştir. Bil ki, bâtıldan yana olan kimse, ya 
sadece kendisi sapıktır, veyahut da sapık olmasının yanısıra başkalarını da 
saptırıcıdır. Yahudiler ise, her iki sıfatla da mevsüf idiler. Bundan dolayı Allahu 
Teâlâ önce yumuşaklık ve rıfk yoluyla onların birinci sıfatını reddetmiştir. Bu 


âyetle ilgili bazı meseleler vardır: 1731) 


Birinci Mesele 


"Ey Kitap ehil Allah'ın âyetlerini niçin inkâr ediyorsunuz?" ifâde-sindeki "ehl-i 
kitap"tan kimin kastedildiği hususunda âlimler ihtilâf etmişlerdir. Hasan el-Basri, 
"Onlar, ehl-i kitabın, Hz. Peygamberin nübüvvetinin sıhhat ve doğruluğunu bilen 
âlimleridir" demiş, buna da âyetteki, "Kendiniz de şahid olduğunuz halde" 
sözünü delil getirmiştir. Sazı âlimler de şöyle demiştir: "Bilâkis bundan murad, 
ehl-i kitabın tamamıdır. Çünkü onlar, bunu bilmiyor idiyseler de, hüccet onların 
aleyhlerinedir. Buna göre sanki onlar, istidlali terkedip taklide yöneldikleri için, 
bilip de sonra inkâr eden kimse gibi kabul edilmişlerdir." 

Eğer, "Niçin diğer kâfirler değil de özellikle ehl-i kitap zikredilmiştir?" denilirse, 
deriz ki: Bu, iki sebepten dolayıdır: 

1- Biz, Allah Teâlâ'nın, ehl-i kitaba karşı, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
peygamberliğinin doğruluğu hususunda Tevrat ve İncil'den deliller getirdiğini 
sonra da onların bu konudaki şüphelerine cevap verdiğini açıklamıştık. Bu iş 
tamamlanınca Hak Teâlâ onlara, "Ey Ehi-İ Kitap..." diye hitab etmiştir. İşte 
doğru tertip de budur. 

2- Onların, Allah'ın âyetlerini bilmeleri, tevhidi ve nübüvvetin aslını itiraf 
ettikleri ve kitaplarında Hz. Peygamber (s.a.s)'in doğruluğunun şâhidler ile onun 


nübüvvetini müjdeleyen delilleri bildikleri için daha kuvvetlidir. ZA 
İkinci Mesele 


Mut'teztle, Allah Teâlâ'ntn "Allah'ın âyetlerini niçin inkâr ediyorsunuz?" sözünde, 
küfrün onlar tarafından meydana getirildiğine bir delâlet bulunduğunu, bu 
azarlamanın yerinde olması için böyle olması gerektiğini söylemişlerdir. Nitekim 
insanların boylarının uzunluğu veya kısalığından, sağlıklı ve hasta oluşlarından 
dolayı kınanmaları da doğru değildir. Mu'tezile'nin bu görüşüne, ilim ve sebep 


meseleleriyle cevap verilir. 175) 
Üçüncü Mesele 


Buradaki "Allah'ın âyetlerinden murad, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'ın peygamberliği hususunda göstermiş olduğu âyetlerdir. Ehl-i kitabın 
bunları inkârlarından murad ise, bu âyetlerin Hz. Peygamberin nübüvvetine 
delâletini inkâr etmeleridir. 

Cenâb-ı Hak sonra "Allah yaptığınız her şeye şâhid olduğu halde" buyurmuştur. 


Bunun başındaki vâv, vâv-ı hâliyyedir ve bunun mânası şu şekildedir: "Allah 
Teâlâ sizin yaptıklarınıza şâhid olduğu halde ve bundan dolayı sizleri 
cezalandıracağı halde, sizler niçin, Hz. Muhammed'in doğruluğunu gösteren 
Allah âyetlerini inkâr ediyorsunuz. Bu durum, Allah'ın âyetlerini inkâra cür'et 
göstermemenizi gerektirir." 

Sonra Cenâb-ı Hak, onların bu sapıklıklarını yadırgayınca, bunun peşinden zayıf 
müslümanları saptırma gayretlerini yadırgadığını göstererek, "De ki: "Ey Ehl-i 
Kltab, niçin imân edenleri Allah'ın yolundan döndürmeye çalışıyorsunuz?" 
buyurmuştur. Ferra şöyle demiştir'Arapçada (aynı manada olarak), (Onu 
menettim) fiilleri kullanılır." Hasan el- Basri de, buradaki fiili, babından olmak 
üzere te harfinin zammesiyle şeklinde okumuştur. Müfes-sirler şöyle 
demişlerdir: "Ehl-i Kitap'ın, inananları Allah yolundan saptırmak istemeleri, 
zayıf müslümanlann kalplerine şek ve şüphe sokmak suretiyle oluyordu ve onlar 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in sıfatlarının kendi kitaplarında anlatıldığını da inkâr 
ediyorlardı." 

Cenâb-ı Hak, daha sonra "Onda bir eğrilik aramaya yeltenerek" buyurmuştur. 
Aynı harfin kesresiyle, kelimesi, din, söz ve benzeri şeyler gibi gözle 
görülmeyen herşey hakkında doğrudan sapma manasında kullanılır. Görülen 
varlıklardaki eğrilikler İçin, ayn harfinin fethası ile kelimesi kullanılır. Meselâ 
duvar,kanal ve tahta vb. şeylerin eğrilikleri için... İbnü'l-Enbâri, fiili lam harf-i 
cerri ile kullanılmadığı zaman tek meful alır. Meselâ "Mal, ücret ve sevap 
istedim" denilir. 

Âyette ise, "O yol için bir eğrilik arayarak..." denilmek istenmiştir. Sonra, Al-i 
harf-i cerri düşmüştür. Nitekim Araplar, "Sana bir dirhem bağışladım" derler. Bu, 
"Senin için bir dirhem bağışladım" demektir. Bunun bir benzeri de, "Senin için 
bir ceylan avladım" ifadesidir. Şâir de şöyle demiştir: 

"Onların uşakları yönetip geldi ve şöyle bağırdı: Size bir erkek deve kuşu mu, 
yoksa bir eşek mi avlayayım" yani, "Sizin için... avlayayım" demek istemiştir. 
Âyetteki tabirindeki zamiri "yol" "sebil"kelimeşine aittir. Çünkü "sebil", 
kelimesi, hem müennes, hem müzekkerdir. kelimesi ile, eğrilik ve tahrif mânası 


An 


kastedilir. Buna göre bu ifâdenin mânası, "Nesh, Bedâ yalo] delâlet eder" yahut 
"Tevrat'ta Musa'nın şeriatının kıyamete kadar baki olduğu zikredilmiştir" 
şeklindeki sözlerinizle, zayıf müslümanlara karşı ileri sürdüğünüz şüpheler ile, 
Allah'ın yolunu eğriltmek ve tahrif etmek mi istiyorsunuz" şeklindedir. Ayetin 
bir başka izahı daha vardın Oda, kelimesinin hâl sayılmasıdır. Buna göre mâna, 
"Sizler, sapık olarak bunu istiyorsunuz" şeklinde olur. Buna göre sanki onlar, 
kendilerinin Allah'ın dini ve yolu üzere olduklarını iddia ediyorlardı da Hak 


Teâlâ onlara, "Muhakkak ki sizler, sapıtmış olduğunuz halde Allah'ın yolunda 
olma peşindesiniz" demiştir. Bu izaha göre tyfö tabirinde bir lAl-i harf-i cerri 


takdir etmeye gerek kalmaz. CN 
Ehl-i Kitabın Şâhid Olmasının Mânâsı 


Cenâb-ı Hak sonra, "Kendiniz de şâhid olduğunuz halde.." buyurmuştur. Bu 
ifâdenin birkaç türlü izahı vardır: 

a) İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Yani, sizler Tevrat'ta, ondan başkasının kabul 
edilmeyeceği Allah dininin ancak İslAl-i dini olduğuna şahid olduğunuz halde..." 
demektir." 

b) "Sizler, Hz. Muhammed'in peygamberliğine delâlet eden mü'cizelerin zuhur 
ettiğine şâhid olduğunuz halde..." 

c) "Sizler, Allah yolundan saptırmanın doğru olmadığını bildiğiniz halde..." 

d) "Sizler, dininizde olanlarınız arasında sözüne güvenilir ve önemli meselelerde 
şâhidliklerine itimâd edilir, âdil ve şâhidler olduğunuz halde..." Bunlar da 
yahudilerin âlimleridir. Buna göre mana şöyle olur: "Böyle olan bir kimseye, 
bâtıl ve yalan; sapıklık ve saptırmada ısrar etme nasıl yakışır?" 

Hak Teâlâ daha sonra, "Allah, yaptığınız hiçbir şeyden gafil değildir" 
buyurmuştur. Bu ifâdeden murad, vâtddir. Bu, bir insanın, gidişatını 
beğenmediği kölesine, "Senin ne durumda olduğun bana gizli değil. Bilmediğimi 
zannetme!" demesi gibidir. Allah Teâlâ bir önceki âyeti, "Allah yaptığınız her 
şeye şâhiddir" tabiriyle; bu âyeti de, "Allah, yaptığınız hiçbir şeyden gafil 
değildir" tabiriyle bitirmiştir. Çünkü, onlar Hz. Peygamber'in nübüvvetini açıkça 
inkâr ediyorlar, ama müslümanların kalplerine şüphe atma işini açıkça 
yapmıyorlar, aksine bu hususta çok çeşitli hilelere başvuruyorlardı. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, açtkça yaptıkları işler hususunda "Allah şâhiddir"; gizli 
yaptıkları şeyler hususunda ise, "Allah, yaptığınız hiçbir şeyden gafil değildir" 
buyurmuştur. Hak Teâlâ, her iki âyette de, "De ki: Ey Ehl-i Kitap!.." hitabını 
tekrar etmiştir. Çünkü gaye, onları en güzel bir şekilde kınamaktır. Bundan 
dolayı, bu hoş hitabın tekrar etmesi, onları sapma va saptırma hususundaki 
yollarından çevirme konusunda yumuşak davranma gayesine daha uygundur ve 
din hususunda onlara nasihat edip sakındırmaya daha güzel delâlet etmektedir. 


(78) 


"Ey iman edenlerr eğer kendilerine kitap verilenlerden herhangi bir zümreye 
itaat edecek olursanız, onlar sizi bu imanınızdan sonra döndürüp kâfir yaparlar. 


Karşınızda Allah'ın âyetleri okunup dururken ve Onun peygamberi İçinizde iken, 
Allah'ı nasıl inkâr edersiniz? Kim Allah'a sımsıkı tutunursa, muhakkak ki o sırat- 
ı müstakime (dosdoğru yola) hidayet edilmiştir" (Âl-i imran, 100-101). 

Bil ki Allah Teâlâ, birinci âyette, ehl-i kitabın bir zümresini, saptırmak ve 
azdırmaktan sakındırınca, bu âyette de mü'minleri, ehl-i kitabın saptırma ve 
azdırmalarına karşı sakındırmış ve onları ehl-i kitabın sözlerine iltifat etmekten 
menetmiştir. Rivayet edildiğine göre, yahudi olan Şâs İbn Kays, ileri derecede 
bir kâfir, müslumanlara son derece kızgın olan ve hased eden birisi idi. Bir gün, 
Evs ve Hazreclilerin karışık bulunduğu bir ensar grubuna rastladı. Onları 
meclislerinde sohbet ederlerken ve câhiliyye dönemindeki düşmanlıklarının 
İslAl-i'ın bereketi ile tamamen ortadan kalkmış olduğunu gördü. Bu durum o 
yahudinin zoruna gitti. Hemen onların yanına oturarak onlara, daha önce 
aralarında cereyan etmiş olan harbleri hatırlattı ve bu harbler hakkında söylenmiş 
olan bazı şiirleri tekrarladı. Bunun üzerine ensar topluluğu aralarında tartışmaya, 
birbirleriyle atışmaya başladılar ve "Silahlarınıza davranın, silahlarınıza" dediler. 
Durum Hz. Peygamber (s.a.s)'e ulaşınca, O, beraberinde muhacir ve ensardan bir 
grup müslümanla onların yanına geldi ve onlara şöyle didi: "Ben sizin içinizde 
olduğum ve de Allah sizlere, İslAl-i ile ikramda bulunup kalblerinizi uzlaştırmış 
(yakınlaştırmış) olduğu halde, sizler câhiliyye hallerine tekrar dönmek mi 
istiyorsunuz?" dedi. Bunun üzerine onlar, bunun şeytanın bir işi ve o yahudinin 
bir hilesi olduğunu anladılar. Silahlarını atarak birbirleriyle kucaklaştılar ve 
sonra Allah'ın Resulü ile birlikte oradan gittiler. İşte, başlangıcı bundan daha 
kötü, sonu da bundan daha güzel başka bir gün olmamıştır. Allah Teâlâ, bu 
hadise üzerine bu âyeti indirdi. Ayetteki, "Eğer kendilerine kitab verilenlerden 
herhangi bir zümreye itaat edecek olursanız..." buyruğundan muradın, bu hadise 
olması muhtemel olduğu gibi, bundan muradın yahudilerin gayret gösterdikleri 
hertürlü saptırmanın olması da muhtemeldir. Böylece Hak Teâlâ, mü'minler eğer 
onların sözleri karşısında yumuşar ve onların sözlerini kabul edecek olurlar ise, 
bunun onları yavaş yavaş küfre düşüreceğini beyân etmiştir. Küfür ise, hem 
dünya hem de din bakımından helak olmayı ifâde eder. Dünyada helak olma, 
düşmanlıkların ve kızgınlıkların meydana gelmesi, fitnelerin çoğalması ve kan 
dökmeye varan savaşların çıkması sebebiyledir. Din hususunda helak olma ise 
meydandadır. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, ' Karşınızda Allah 'm âyetleri okunup dururken ve O 


nun peygamberi içinizde iken, Allah'ı nasıl inkâr edersiniz?" buyurmuştur. 179) 


Taaccüb ve Hayret İfâdesinin Cenâb-ı Allah Hakkındaki Manası 


Buradaki (Nasıl) kelimesi hayret ifâde eder. Hayret ise ancak, o şeyin sebebini 
bilmeyen kimse için söz konusudur ve bu Allah hakkında imkânsızdır. 

Öyle ise bundan kastedilen, menetme ve tehdid etme mânâsıdır. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), onların arasında hertürlü şüpheyi izâle edip, hertürlü delili 
göstermesi ve onlara peşpeşe Allah'ın âyetlerinin okunması, adetâ onların küfre 
düşmesini engelleyen bir mania gibi olmuştur. Binâenaleyh Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in yanında bulunanlardan küfrün sadır olması, bu bakımdan daha uzak bir 
ihtimaldir. Buna göre, "Eğer kendilerine kttab verilenlerden herhangi bir 
zümreye itaat edecek olursanız, onlar sizi bu imanınızdan sonra döndürüp kâfir 
yaparlar" âyeti, yahudi ve münafıkların en büyük gayelerinin müslümanları 
İslAl-i'dan döndürmek olduğuna dikkat çekmektedir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, 
müslümanları irşâd ederek, onlara vâcib olanın, bu gibi kimselerin sözlerine 
iltifat etmemeleri, aksine bu yahudilerden duydukları her şüpheye karşılık onu 
giderip, onun gerçeğini ortaya koyması için Allah'ın peygamberine dönmeleri 
olduğunu beyân etmiştir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra da, "Kim Allah'a sımsıkı tutunursa, muhakkak ki, 
sırât-ı müstakime hidayet edilmiştir" buyurmuştur. Bundan maksad şudur: Allah 
Teâlâ önce bir va'id zikredince, bunun peşinden bu va'id-i ilâhisini getirmiştir. 
"Kim Allah'a sımsıkı tutiımursa.." tabiri "Kim Allah'ın dinine sımsıkı tutunursa" 
mânasındadır. Bu ifâdenin, mü'minleri, kâfirlerin kötülüklerini savuşturma 
hususunda Allah'a iltica etmeye bir teşvik mânasında olması da caizdir. kelimesi, 
Arapça'da birşeye iyice tutunmak mânasına gelir ve bunun aslı "ismet" 
masdarıdır. "İsmet", Arapça'da korumak ve muhafaza etmek mânasına gelir. 
"Âsım"da, koruyan ve meneden mânasına gelir. Bir kimse kendisini, bir belâya 
düşmekten korumak için bir şeye tutunduğunda denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
Zeliha'nın lisanından naklettiği "And ederim ki, o (Yusurun) nefsinden murad 
istedim de o (kendisini koruyup) namuskârlık gösterdi" (Yusuf. 32) âyeti de bu 
manadadır. Katâde şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak, âyette küfre engel olan iki şey 
zikretmiştir: 

1- Allah'ın âyetleri'nin okunması... 

2- Hz. Peygamber (s.a.s)'in onların arasında bulunması... Hz. Peygamber (s.a.s), 
Allah'ın rahmetine kavuşmuştur. Kitab'ın âyetleri ise ebediyyen bakidir 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki o, sırat-ı müstakime hidayet edilmiştir" 
buyruğuna gelince, âlimlerimiz bu âyeti, kulun fiillerinin Allah tarafından 
yaratıldığına delil getirmişler ve şöyle demişlerdir: "Çünkü onların Allah'a 
tutunmaları, Allah'tan olan bir hidayet kabul edilmiştir. Bu tutunma onların fiili 


ve Allah'tan bir hidayet olunca, bizim görüşümüz tahakkuk eder ve sabit olur." 
Mutezile ise bununla ilgili bazı izahlar yapmışlardır: 

1- Bu hidâyetten murad, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, o (Hitap) ile, rızasına uyarılan 
selAl-iet yollarına hidayet eder" (Mâide. 16) âyetinde de buyurduğu gibi, 
tâatlann yapılmasına bağlı olan lütuf ve ihsanları artırmadır Kaffâl (r.h)'in tercih 
ettiği görüş de budur. 

2- Bu ifâdenin takdiri şöyledir: "Kim Allah'a sımsıkı sarılır ise, çok güzel bir şey 
yapmış olur. Çünkü o bunu yapmak suretiyle, dosdoğru bir yola hidayet 
edilmiştir." 

3- "Kim Allah'a sımsıkı sarıhrsa, o cennetin yoluna hidâyet edilmiş demektir." 
4- Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Muhakkak ki... hidâyet edilmiştir..." tabiri 
"Hidayet onun için, kaçınılmaz bir şekilde hasıl olmuştur." (Allah'a sarıldı mı, işi 
tamamdır, artık kurtulmuş demektir!) mânasındadır. Nitekim sen, "Sen falancaya 
geldiğinde, muhakkak ki kurtuldun demektir!" dersin. Sanki hidâyet meydana 
gelmiş de Cenâb-ı Allah bunu, olmuş olarak haber vermektedir. Çünkü Allah'a 
sımsıkı sarılan kimse, hidâyete ermeyi umar. Nitekim cömert (kerim) bir 


kimsenin yanına giden kimse, onun yanında felaha ermeyi umar. [80] 
Kulun Allah'dan Korkmasının Lüzumu 


"Ey iman edenler, Allah'tan nasıl ittikâ etmek (korkmak) lazımsa öyle korkun. 
Siz, ancak müslüman olarak can veriniz. Hepiniz, toptan sımsıkı Allah'ın ipine 
sanlınız ve parçalanmayınız. Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayınız. Hâni siz 
düşman idiniz de, O, kalblerinizi birleştirmişti. İşte O'nun nimeti sayesinde 
kardeş oldunuz. Yine siz bir ateş çukurunun tam kenarında iken, oradan sizi O 
kurtardı. İşte Allah, hidâyete eresiniz diye âyetlerini size beyân ediyor" (Âl-i 
Imran, 102-103). 

Bil ki Allah Teâlâ bundan önceki âyette, mü'minleri, kâfirlerin saptırmalarına ve 
desiselerine karşı uyarınca, bu âyette de onlara, hertürlü taatın ve bütün 
hayırların toplanıp birleştiği şeyleri emretmiştir. Onlara önce "Allah'tan... İttikâ 
edin.." sözüyle takvayı; "Allah'ın İpine sanlınız" sözüyle Allah'ın dinine sımsıkı 
sarılmayı ve üçüncü olarak da, "Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayınız" 
sözüyle de, Allah'ın nimetlerini anmayı emretmiştir. Bu tertibin hikmeti şudur: 
İnsanın fiilleri mutlaka ya korku veyahut bir arzuya bağlıdır. Korku unsuru, arzu 
(istek) unsurundan daha önce gelir. Çünkü bir zararı savuşturmak, bir menfaati 
elde etmekten daha önce ve önemlidir. Binâenaleyh, "Allah'tan nasıl ttttkâ etmek 
lazımsa, öyle korkun" âyeti, Allah'ın ikâbından korkutmaya bir işarettir. Sonra 


Cenâb-ı Hak bu korkuyu, Allah'ın dinine sarılıp sımsıkı tutunma emrine bir 
vesile saymıştır. Daha sonra arzu unsurunu getirmiştir ki bu, "Allah'ın 
üzerinizdeki nimetini hatırlayın..." âyetinin ifâde ettiği husustur. Buna göre 
Cenâb-ı Allah sanki şöyle demektedir: "Allah'ın cezasından korkmak şunu 
gerektirir, nimetlerinin çokluğu da bunu gerektirir. Binâenaleyh, Allah'ın emrine 
inkıyâd edip, O'nun hükmüne itaat etmenizi gerektirecek olan herşey mevcuttur." 
Böylece zikrettiğimiz bu açıklamalarla, âyette geçen üç hususun çok uygun bir 


şekilde sıralandığı meydana çıkmıştır. Biz tekrar âyetin tefsirine dönelim: [81] 
"Allah'tan Gereği Gibi Korkun" Emrinin Mensuh Olduğu İddiası 


Cenâb-ı Hakk'in, "Allah'tan nasıl ittikâ etmek (korkmak) lazımsa öyle korkun.." 
buyruğuyla ilgili birkaç mesele vardır: [82] 


Birinci Mesele 


Bazı âlimler bu âyetin mensuh olduğunu söylemişlerdir. Bunun sebebi şudur: Ibn 
Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Bu âyet nazil olduğu 
zaman, müslümaniara zor geldi. Çünkü "Nasıl ittikâ etmek lazımsa öyle korkun" 
âyeti, "Allah'a mutlak manada itaat edip, bir an bile olsa, isyan etmemeyi; daima 
şükredip nankörlük etmemeyi ve dâima O'nu anıp, hiç unutmamayı" ifâde eder. 
İnsanların ise buna gücü yetmez. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, bu âyetten sonra 
"O halde gücünüz yettiği kadar Allah'tan İttikâ edin (korkun) " rregabün. 1e) 
âyetini indirmiştir. Böylece o âyet, bu âyetin başını neshetmiş fakat, "Siz, 
ancak müslüman olarak can veriniz" kısmını neshetmemiştir." 

Muhakkik âlimlerin çoğu ise, bu âyetin mensim olduğu görüşünün yanlış 
olduğunu söylemişlerl83] ve buna birkaç bakımdan delil getirmişlerdir: 

1- Mu'az (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) ona "Allah'ın 
kullan üzerindeki hakkının ne olduğunu biliyor musun?" deyince, Mu'az (r.a), 
"Allah ve Resulü daha iyi bilir" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Bu, 


onların Allah'a ibâdet edip. Ona hiçbirşeyf ortakkoşm&malandır" [84] buyurdu. 
Bu hükmün neshedilmesi caiz değildir. S9) 


'deki Mef'ul-ü Mutlak'ın Mânası 


2- âyetinin mânası, "Nasıl ittikâ edilmesi gerekiyor ise, Allah'tan öyle ittikâ 


edin" şeklindedir. Bu ise, hertürlü günahtan uzaklaşmak suretiyle olur. Böyle 
birşeyin neshedilmesi ise caiz değildir. Çünkü böyle bir nesih, bazı günahları 
mubah kılmak demektir. Durum böyle olunca, bu âyet ile "Allah'dan gücünüz 
yettiğince ittikâ edin" (Tegabün, 1e) âyeti aynı mânaya gelir. Çünkü Allah'tan 
gücü yettiğince sakınan kimse, O'ndan ittikâ edilmesi gerektiği şekilde ittikâ 
etmiş sayılır. ifâdesinden muradın, güç yetirile-meyecek olan bir takva olması 
caiz değildir. Çünkü Allah Sübhânehu, insana ancak gücünün yetebileceği 
şeyleri yüklediğini bildirmiştir. Kaldı ki insanın vüs'atı (gücü), takatinin 
altındadır. Bu âyetin bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah uğrunda hakkıyla 
cihâd edin" (Hacc, 78) âyetidir. 

Eğer, "Allah Teâlâ, "Onlar, Allah'ı hakkıyla takdir edemediler" (Enfal-i,9i) 
buyurmamış mıdır?" denilir ise deriz ki: O âyetin tefsirinde de açıklayacağımız 
gibi, bu ifâde Kur'ân'da üç yerde (aram, 91; Hacc, 74vezüm», 67) gelmiştir ve 
hepsi de mü'minler hakkında olmayıp kâfirlerin sıfatı ile ilgilidir. 

"Bundan murad, Allah'a itaat edilmesidir, isyan edilmesi değil.." diyenlerin 
görüşü doğrudur. İnsandan unutma ve yanılma yoluyla sâdır olan kusurlara 
gelince, bunlar bu esâsı zedelemez. Çünkü bu gibi durumlardan mükellef olma 
hali insandan kaldırılmıştır. Allah'a dâima şükredip, hiç nankörlük etmemek de 
böyledir. Çünkü bu, insana, Allah'ın nimetlerini hatırladığı zaman vâcibtir, 
unuttuğu zaman ise bu vâcib değildir. Oâima Allah'ı anıp hiç unutmama da 
böyledir. Çünkü bu ancak dua ve ibâdet esnasında vacibtir. Bütün bunlara ise 
takat getirilebilir. Binâenaleyh onların zannettiği gibi bu âyetin mensuh 
olduğunu söylemenin bir mânası yoktur. 

Musannif (Râzi) (Allah ondan razı olsun) şöyle demiştir: Ben diyorum ki, 
Öncekilerin, görüşlerini iki bakımdan anlatmaları mümkündür: 

1- Ulühiyyetin künhü, kullara malum değildir. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın 
kahrının, kudretinin ve izzetinin kemâlini insanlar bilemez. Bu hususta tam bir 
ilim söz konusu olmayınca, bu ilme uygun bir korku da meydana gelemez. Bu 
sebeple de, Allah'ın şanına yaraşan bir ittikâ da meydana gelmez. 

2- Onlar, aynı anda hem şiddetli hem de hafifletilmiş bir ittikâ ile emrolun- 
muşlar, şiddetli olanı neshedilmiş, hafif olanı kalmıştır. 

Şöyle de denilmiştir. Bu görüş yanlıştır. Çünkü insana vâcib olan, gücü 
yettiğince Allah'tan korkmasıdır. Nesh ise ancak vâcib olan şeyler hakkında 
olup, nefy hakkında değildir. Çünkü nefyin neshedilmesi, insanın men edilmiş 
olması gereken şeyden, bu men edilme halinin kaldırılmasını gerektirir ki, bu 


caiz değildir. 861 


İkinci Mesele 


tabirinin anlamı, "nasıl ittikâ edilmesi gerekiyor ise.." şeklindedir. Buna Cenâb-ı 
Hakk'ın, Kat 't bilgi veren hakikat..." <vâk.a,95)âyeti de delâlet eder. Meselâ 
Arapça'da "O, gerçekten erkek!." denilir. Hz. Peygamber'in, "Ben peygamberim, 
bunda yalan yok; Abdulmuttaltb'tn tonınuyumbeni" hadisi de bu kabildendir. Hz. 
Ali (r.a)'nin de, "Ben, Ali'yim, bunda yatan yok; Abdulmuttalib'in torunuyum 
ben!" dediği rivayet edilmiştir, kelimesi, kelimesinin fiilinin masdarı olması gibi, 
kelimesinin masdarıdır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz, ancak müslümanlar olarak can veriniz" buyruğuna 
gelince; buradaki nehy ölüm hakkında varid olmuştur. Ama bundan maksat, 
İslam üzere yaşamayı emretmektir. Çünkü, ölüm onlara gelinceye kadar İslam 
üzerinde sebat edebilirler ve de İslam üzere oldukları halde ölürlerse, bu 
durumda İslam üzere ölmek, onların ellerinde olan bir şey gibi olmuş olur. Bu 
husustaki izahımız, Cenâb-ı Hakk'm, (Bakara, 132) âyetinin tefsirinde geçmişti. 
Cenâb-ı Hak daha sonra, "Hepiniz, toptan sımsıkı Allah'ın ipine sanlınız" 
buyurmuştur. 

Bil ki Allahu Teâlâ müslümanlara, yasaklanmış şeylerden ittika edip 
sakınmalarını emredince, bütün tâat ve hayırların aslı durumunda olan şeyi, yani 
Allah'ın ipine sımsıkı sarılmayı emretmiştir. Bil ki, ince bir yol üzerinde yürüyen 
herkesin, ayağının kaymasından korkulur. Fakat o kimse bu yolun iki tarafında 
iki ucundan güzel ve sıkı şekilde bağlanmış olan bir ipe sıkıca tutunduğunda, 
korkudan emin olur. Şüphe yok ki Hak yolu, ince bir yoldur. Birçok insanın bu 
yolda ayağı kaymıştır. Ama, Allah'ın delillerine ve apaçık beyânlarına sımsıkı 
tutunan kimseler, bundan emin olmuşlardır. Binâenaleyh buradaki "ip" 
kelimesinden murad, din yolunda hakka, hakikata o vasıta ite ulaşılması 
mümkün olan her şeydir. Bunun pekçok çeşidi vardır. Müfessirlerden her biri de, 
bunlardan birisini zikretmişlerdir. Meselâ İbn Abbas (r.a), "Burada Allah'ın 
ipinden murad, "Ahdimi yerine getirin, ben de size karşı olan ahdimi yerine 
getireyim" (Bakara, 40) âyetinde bahsedilen "ahd"dir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Allah'ın ipine ve insanların ipine, yani ahdine sığınma durumu müstesna" (â1-i 
imrân. 112) buyurmuştur. İşte Cenâb-ı Hak bu âyette "ahd" (ip) diye 
isimlendirmiştir. Çünkü ahd, dilediği herhangi biryere giderken, duyacağı 
korkuyu izâle eder ve böylece, kendisine tutunan kimseden korkunun zail olup 
gittiği bir ip gibi olmuş olur" demiştir. Bunun, Kur'ân olduğu da söylenmiştir. 
Hz. Ali'nin Hz. Peygamber'den rivayet ettiğine göre, Hz. Peygamber, "İyi bilin 
ki, yakında fitne çıkacak" demiştir. Bunun üzerine. "Ondan nasıl kurtulunur?" 


denilince, O, 
"Çıkış yolu, Allah'ın Kitabıdır. O'nda, sizden öncekilerin kıssası; sizden 
sonrakilerin haberi ve aranızdaki meselelerin hükmü ve çözümü mevcuttur. O, 


Allah'ın sağlam ipidir"l[ 87] 'buyurmuştur. İbn Mesüd (r.a), Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Bu Kuran, Allah'ın ipidir" buyurduğunu rtvâ-yet etmiştir. Yine Ebu 
Said el-Hudri (r.a), Hz. Peygamber'in, 

Size önemli iki şey bırakıyorum. Bunlardan birisi, Berna'dan yeryüzüne jzatılmış 


bir ip olan, Allah'ın Kitabı ve benim neslim, yani Ehl-i Beytim.. "[88] buyurduğu 
rivayet edilmiştir. Yine bundan muradın, "Allah'ın dini"; "Allah'a tâat"; 
"Tevbe'de ihlâs" ve Cenâb-ı Hak bu ifâdenin peşinden, "Ve parçalanmayınız" 
buyurduğu için de, "cemâat" olduğu da söylenmiştir. Bütün bu görüşler birbirine 
yaktndır. Meselenin tahkiki, daha önce zikrettiğimiz gibidir. 

Kuyuya inen bir kimse, kuyuya düşmemek için nasıl bir ipe sıkıca tutunuyorsa, 
bunun gibi, Allah'ın Kitabı, O'nun ahdi, dini, tâati ve mü'minlenn cemâatine 
sıkıca tutunma da, kişiyi cehennemin dibine yuvarlanmaktan koruduğu için, işte 
bu Allah'ın ipi gibi addedilmiş ve mü'minlere sımsıkı buna sarılmaları 


emredilmiştir. 189) 
Birlik Olup Tefrikadan Sakınma Emri 


Cenâb-ı Hak daha sonra, "Ve parçalanmayınız "buyurmuştur. Bunda iki mesele 
vardır; 1201 


Birinci Mesele 


Bu ifâdenin açıklanması hususunda birkaç vecih bulunmaktadır: 

a) Cenâb-ı Hak, din hususunda ihtilâf etmekten 

nehyetmiştir. Bu böyledir, çünkü hak ancak tektir. O'nun dışındakiler ise, cehalet 
ve sapıklıktır. Durum böyle olunca, buradaki nehyin din konusunda ihtilâf 
hususunda olması gerekir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Artık hakdan sonra, 
sapıklıktan başka ne kalır?" (Yunus. 32) sözüyle de buna işaret etmiştir. 

b) Cenâb-ı Hak birbirine düşmanlık ve muhâsamadan nehyetmiştir. Çünkü 
Araplar câhiliyye döneminde sürekli harb ediyorlar ve birbirleriyle 
çekişiyorlardı. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak onları bundan nehyetmiştir. 

c) Cenâb-ı Hak ayrılığa sebebiyet verip, aradaki yakınlık ve muhabbeti yok eden 
her şeyden nehyetmiştir. 


Bil ki, Hz. Peygamber'den rivayet edildiğine göre O, şöyle demiştir: 
"Ümmetim yetmiş küsur fırkaya ayrılacaktır. Bunlardan birisi kurtulacak, geriye 
kalan ise, ateşte olacaktır." Bunun üzerine, "Bu kurtulacak olanlar kimlerdir Yâ 


Resülallâh?" denilince. O, "(İslamın) cemâatf' OH buyurdular. Yine bir başka 


rivayette "en büyük topluluk'[22] ; bir başka rivayette de 'Ben vem ashabımın 
üzerinde bulunduğu (yolda yürüyenler)" şeklinde gelmiştir. Bu hususta mâkül 
olan izah şu şekildedir: İhtilâftan nehyedip ittifakın emredilmesi, hakkın ancak 
tek olduğuna delâlet etmektedir. Durum böyle olunca da, kurtulacak olanların tek 


(fırka) olması gerekir. [23] 
İkinci Mesele 


Kıyası kabul etmeyenler bu âyet ile istidlal ederek şöyle demişlerdir: Cenâb-ı 
Hak şer'i hükümler hakkında ya yakını ve kesin deliller getirmiştir denilebilir, 
veyahut da zanni deliller.. Eğer birinci şıkkı kabul edersek, bu hükümler 
hakkında zan ifâde eden kıyâs ile yetinmemiz imkânsız olur. Çünkü, yakin ve 
kat'ilik gerektiren bir hususta zanni delil ile yetinilemez. Eğer ikinci ihtimal söz 
konusu olursa, bu durumda bu zannî olan delillere müracaat etmeyi emretmek, 
ihtilâf ve anlaşmazlıkların vuku bulmasını da tazammun eder. Böylece de, 
ayrılığa düşme ve anlaşmazlığın nehyedilmemiş olmast gerekir. Ancak ne var ki 
bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın, Ve parçalanmayınız" ve "Birbirimizle çekişmeyiniz.." 
(Enui, 46) buyruklarıyla ne hyed il m işlerdir. Bir kimse şöyle diyebilir: "Kıyâs 
ite amel etmeye delâlet eden deliller, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve parçalanmayınız" 
nehyinin umumiliği ile, "Birbirinizle çekişmeyiniz" (En«ı,«) buyruğunun 
umumiliğini tahsis etmektedir" Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayınız" buyurmuştur. 
Şunu bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın kullan üzerindeki nimetleri ya dünyevidir, ya da 
uhrevi... Cenâb-ı Hak bu âyette her ikisini de zikretmiştir. Dünyevi nimetlerle 
ilgili olan ifâdeye gelince bu, "Hani siz düşmanlar idiniz de, O, kalble-rinizi 
birleştirmişti. İşte O'nun nimeti sayesinde kardeş oldunuz" sözüdür. Bu hususta 


birkaç mesele vardır: [94] 
Mü'minlerin Kardeşliği 


Denildiğine göre, bu yahudi Evs ve Hazreçliler arasına fitne atıp bu iki kabileye 
mensup olanlardan her biri arkadaşıyla savaşmayı düşününce, Hz. Peygamber 


onların yanına gelir ve, aralarındaki fitne sükünete kavuşuncaya kadar onları 
yumuşatmaya çalışır. Evs ve Hazreç aynı ana-babadan olan iki kardeş idiler. 
Ama aralarına bir düşmanlık girdi.. Cenâb-ı Hak onu İslAl-i ile söndürünceye 
kadar, aralarındaki savaşlar yüzyirmi sene sürdü... İşte bu âyet-i kerime onlara ve 
onların hallerine işaret etmektedir. Çünkü onlar, İslAl-i'dan önce birbirleriyle 
savaşıyorlar ve birbirlerine buğzediyorlardı. Cenâb-ı Hak onlara İslAl-i ile 
ikramda bulununca, birbirlerine merhamet eden, birbirleri hakkında iyi düşünen 
kardeşler haiine çektiler, Allah rızası için kardee oldular. Bunun bir benzeri de 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Sen yeryüzünde olan her şeyi toptan harcamış olsan, yine de 
onların kalblerini birleştiremezdtn. Fakat Allah onların aralarını bulup 
kaynaştırdı" <Enm, 63) âyetidir. 

Bil ki, yüzü dünyaya dönük olan kimse, insanların pekçoğuna düşman kesilir. 
Yüzü, Allah'ın hizmetine dönük olan kimse de, hiç kimseye düşman olmaz. 
Bunun sebebi ise şudur: O kimse, Hak'tan halka bakar, herkesin, Allah'ın kaza ve 
kader kabzasında esir olduğunu görür, bundan dolayı da hiç kimseye düşmanlık 
beslemez. İşte bu sebepten dolayı, "Arif kişi, emrettiği zaman rıfk ile emreder; 
nasihat eder; ama sert davranmaz ve ayıplamaz.. O, Allah'ın kaderdeki sırrını 


görür" denilmiştir. [95] 
Kardeş (Eh) Kelimesinin Mânası 


Zeccac söyle demiştir: (kardeş) kelimesinin aslı kelimesi olup, bu kelimenin 
anlamı da talep etmektir. Buna "kardeş", maksadı, kardeşinin maksadıyla aynı 
olan kimsedir. (dost, arkadaş) kelimesi ise, iki arkadaştan her birinin, diğerinin 
kalbinde olanı doğrulayıp tasdik etmesi ve ondan hiçbirşeyi gizlememesi 
mânasından alınmıştır." Ebû Hatim ise şöyle demiştir: "Basralılar, kelimesinin 
çoğulu olan kelimesini neseb bakımından "kardeşler"; yine bu kelimenin çoğulu 
olan kelimesini de dostluk ve sadâkat bakımından "kardeşler" hakkında 
kullanırlar." Ebû Hatim, bunun yanlış olduğunu söyler. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
"Muhakkak ki mü'mtnler ancak kardeştirler" (Hucurât, 10) buyurmuş, bununla 
da neseb kardeşliğini kasdetmemiş; öte yandan da "Veyahut kardeşlerinizin 


eylerinde" (Nur. ei) buyurmuş, bununla da neseb kardeşliğini kastetmiştir. [96] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "İşte Onun nimeti sayesinde kardeşler oldunuz" buyruğu, onlar 
arasında İslam'dan sonra cari olan bütün güzel davranış ve muamelelerin 


Allah'ın lütfuyla meydana geldiğine delâlet etmektedir. Çünkü onların kalbinde 
bu vesileyi yaratan Cenâb-ı Hak'tır. Bu sebep ise, Allah'tan meydana gelen ve iyi 
fiilin meydana gelmesine sebep olan bir nitettir. Bu da, fiillerin yaratılması 
konusundaki, Mu'tezile'nin görüşünü iptal eder. Ka'bi şöyle demiştir: "Bu, 
hidâyet, beyân, sakındırma, marifet ve lütuflar ile meydana gelir..." 

Deriz ki: Bütün bunların hepsi, muharebeler ve savaşların bulunduğu, meydana 
geldiği zamanda meydana gelmişti. Binâenaleyh, ülfet ve muhabbetin meydana 
gelmesini iki zamandan birisine tahsis etmek, sizin de zikrettiğiniz gibi, ilâve 
başka bir sebepten dolayı olmuş otur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Yine siz bir ateş çukurunun tam kenarında ikenr oradan sizi 
kurtardı" buyurmuştur. 

Bil ki Cenâb-ı Hak dünyevi nimetten bahsedip onları açıklayınca, bunun 
peşinden uhrevi nimetlerden bahsetmiştir ki, bu nimetler de O'nun bu âyetin 


sonunda beyân etmiş olduğu nimetlerdir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 27 
Birinci Mesele 


Bu tabirin mânası, "Siz nerdeyse, küfrünüz sebebiyle cehennemin eşiğine 
gelmiştiniz" şeklindedir. Çünkü cehennem, içinde ateşin bulunduğu bir çukura 
benzetilmiştir. Böylece, onların, küfürleri sebebiyle cehenneme müstehak 
olmaları, nerdeyse cehenneme düşmeleri ve cehennemin çukuruna girmeleri gibi 
kabul edilmiştir. Böylece Cenâb-ı Hak, "Onlar oraya düşmek üzereyken, onları o 
çukurdan kurtardığını beyân etmiştir." 

Mu'tezile şöyle demiştir: Bunun mânası şudur: Alahu Teâlâ, onlar iman etsinler 
diye, onlara Resulü ve diğer ihsanlar ile lütufta bulunmuştur. Âlimlerimiz ise 
şöyle demişlerdir: "Bütün lütuf filleri, mü'min ile kâfir arasında müşterektir. 
Binâenaleyh, şayet imanın faili ve mucidi kul olmuş olsaydı, o zaman kendisini 
ateşten kurtarmış olan da, kul olmuş olurdu. Halbuki Cenâb-ı Hak, onları ateşten 
kurtaranın kendisi olduğu hükmünü vermiştir. Böylece bu kulların fiillerini 
yaratanın Allah (c.c) olduğuna delâlet etmiş olur. 


"Uçurum Kenarı" Teşbihi Hakkında 


tabiri birşeyın kenarı mânasına gelip, kelimesinin sonundaki elif, elif-i 
maksuredir. Meselâ "Kuyunun kenarı" mânasında, denilir. Bu kelimenin çoğulu, 
(kuyular) şeklinde gelir. Yine bir kimse, bir şeyin tâ ucuna, kenarına kadar 
vardığında, denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğuna gelince, Ezheri şöyle der: "Onu 


halâsa erdirip kurtardım" mânasında olmak üzere, denilir. 

Hak Teâlâ'nın, "Oradan sizi O kurtardı" ifâdesi hakkında bir soru vardır, bu soru 
şudur: Alahu Teâlâ onları içinde bulundukları yerden kurtarmıştır. Only ise, 
uçurumun tam kenarında idiler. Uçurumun kenarı tabiri yani . müzekkerdir. 
Binâenaleyh, daha niçin Cenâb-ı Hak, diyerek zamiri müennes getirmiştir? 
Âlimlerimiz bu hususa şu şekillerde cevap vermişlerdir: 

a) Zamir, (çukur) kelimesine râcidir. Cenâb-ı Hak onları çukurdan kurtarınca, 
sanki onları çukurun kenarından kurtarmış olur. Çünkü çukurun kenarı da, 
çukurdan addedilir. 

b) Zamir, (ateş) kelimesine râcidir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın maksadı onları 
uçurumun kenarından değil, ateşten kurtarmaktır. Bu, Zeccâc'ın görüşüdür. 

c) Hem hem de tabirleri çukurun kenarı mânasına gelir. Binâenaleyh, bu kelime 


hem müzekker, hem de müennes zamirle ifâde edilebilir. [98] 
Üçüncü Mesele 


Şayet onlar küfürleri üzere ölmüş olsalardı, muhakkak ki onlar cehenneme 
düşerlerdi. İşte böylece, kendisinden sonra ateşe düşmeleri beklenen o hayatları, 
çukurun tam kenarında oturmaya benzetilmiştir. Bu ifâdede, (ne kadar uzun 
olursa olsun), hayat müddetinin pek önemli olmadığına dikkat çekmek söz 
konusudur. Çünkü hayat ile, o çukura düşmeyi gerektiren ölüm arasında, bir şey 
ile o şeyin kenarı arasındaki mesafe kadar bir mesafe vardır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "İşte Allah, hidayete eresiniz diye âyetlerini size beyân 
ediyor" buyurmuştur. Bu ifâdenin başındaki kâf harfi mahallen mansübtur. Yani, 
"Allah, yukarda yapmtş olduğu beyânlar gibi, kendileriyle hidayete eresiniz diye, 
size diğer âyetlerini de açıklıyor" demektir. Cübbai, "Ayet, Cenâb-ı Hakk'ın, 
onlardan hidâyete ermelerini istediğine delâlet eder" demiştir. Vahidi, "Basit" 
adlı eserinde buna şu şekilde cevap vermiştir: Bilâkis mâna, "Bir hidâyet ümidi 
üzere olasınız diye..." şeklindedir. 

Ben derim ki, bu cevap zayıftır. Çünkü bu cevaba göre, Allahu Teâlâ'nın 
onlardan böyle bir ümit irade etmiş, murad etmiş olması gerekir. Halbuki bizim 
mezhebimize, anlayışımıza göre, Cenâb-ı Hakk'ın bu ümidi de irâde etmediği 
malum olan bir husustur. Bu hususta doğru cevap, şöyle denilmesidir: kelimesi, 
"teracci" (ümid etmek, dilemek, ummak) içindir. Buna göre mâna, "Biz, ümid 
eden kimsenin fiiline (ummasına) benzeyen bir fiil yaptık..." şeklindedir. Allah, 
en iyi bilendir. 122) 


Emr-i Maruf, Nehy-i Münker'in Lüzumu 


"Sizden öyle bir cemaat bulunmalıdır ki, hayra çağırsınlar, İyiliği emretsinler, 
kötülükten vazgeçirmeye çalışsınlar. İşte bunlar, kurtuluşa erenlerin tâ 
kendileridir. Siz, kendilerine apaçık deliller, âyetler geldikten sonra parçalanıp 
ayrılanlar, ihtilâfa düşenler gibi olmayın! İşte bu kimseler yok mu? onlara büyük 
bir azâb vardır. O günde ntce yüzler vardır, bembeyaz olacak, nice yüzler de 
kapkara kesilecek. Yüzleri simsiyah olanlara gelince, (onlara), "İmanınızdan 
sonra kütre girdiniz öyle mi? İşte, küfretmenize mukabil, tadın azabı!" denilir. 
Yüzleri bembeyaz olanlar ise, Allah 'm rahmeti içindedirler. Onlar bunun içinde 
ebedi kalıcıdırlar. Bunlar, hak olarak sana okuya geldiğimiz Allah'ın âyetleridir. 
Allah hiç kimseye hiçbir haksızlık etmek istemez. Göklerde ve yerde ne varsa, 
hepsi Allah'ındır. Bütün işler, ancak Allah'a döndürülür" (Âl-i İmran, 104-109). 
Şunu bil ki Cenâb-ı Hak, önceki âyetlerde ehl-i kitabı iki şey ile kınamıştır: 

a) Onları küfürlerinden dolayı kınayarak, "Ey ehi-İ kitap, Allah m kitaplarım 
niçin inkâr ediyorsunuz?" (Al-i imran, 96) buyurmuş, daha sonra da onların, 
başkalarını küfre düşürme konusunda faaliyette bulunmalarını tenkid etmiş ve, 
"Ey Ehl-i Kitap, niçin Allah yolundan saptırıyorsunuz?.." (Al-i imran. 99) 
buyurmuştur. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, bu hltabtan, mü'minlere hitabetmeye 
geçip onlara ilk önce takva ve imanı emrederek, "Ey iman edenler, Allah'tan, 
nasıl korkulması gerekiyorsa öylece korkun ve, ancak müsliiman olarak can 
verin... Toptan Allah'ın ipine sanlın" (Am imran. 102-103) buyurmuş, sonra da 
onlara başkalarını iman ve tâata teşvik etmek etme hususunda sa'y-ü gayret 
göstermelerini emretmiş ve, "Sizden öyle bir cemâat bulunmalıdır ki hayra 
çağırsınlar, iyiliği emretsinler..." buyurmuştur. İşte bu, akla muvafık çok güzel 


bir tertiptir. Âyetle ilgili iki mesele vardır; HOOI 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin tefsiri hakkında iki görüş vardır: 

a) Buradaki harf-i cerri, şu iki delilden dolayı teb'iz (kısmilik) ifâde etmez. 
Birinci delil: Allahu Teâlâ, "Siz insanlar için çıkarılmış en hayırlı bir 
ümmetsiniz. İyiliği emreder, kötülükten vazgeçirmeye çalışırsınız" (Ah imran, 
110) âyetinde, bütün ümmete iyiliği emretmeyi, kötülükten sakındırmayı vacib 
kılmıştır. İkinci delil: Her mükellefe ister eli, ister dili, isterse kalbiyle olsun, 
iyiliği emredip kötülükten nehyetmesi vacibtir. Ve yine herkese, kendisinden 
zararı savuşturması vacibtir. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, âyet-i 


kertme'nin mânası şudur: "Siz hayra davet eden, iyiliği emr, kötülüğü nehyeden 
bir topluluk olunuz." Buradaki harf-i cerri, "O halde murdardan, yani putlardan 
kaçının" 30) âyetinde olduğu gibi, tebyin (açıklama) içindir, teb'iz (kısmen) 
manasına değildir. Yine bir insanın bazıları değil, bütün çocukları ve köleleri 
kastedilerek" Falancanın, bir ordu evladı var. Padişahın, bir ordu kölesi var" 
denilir. 

Sonra âlimler, emr-i ma'ruf ve nehy-i münkerin her nekadar bütün ümmet-i 
Muhammed'e vacib ise de, ümmet içinde bunu yerine getiren bir kısım 
bulunduğu zaman, bu mükellefiyetin diğerlerinden düşeceğini belirtmişlerdir. 
Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Allah'ın, "Gere/c hafif, gerek ağırlıklı olarak 
elbirlik (savaşa) çıkın" (Tevbe, 41)âyeti ile "Eğerelbirlik çıkmazsanız, (Allah) 
sizi pek acıklı bir azaba duçar eder" rrevt», 39) âyetidir. Buna göre, buradaki 
emirler umumidir. Sonra bu işe yetecek bir grup mevcut olduğu zaman, bu 
mükellefiyet diğer mü'minlerden düşer. 

b) "Âyetteki , teb'iz (kısmen) manasınadır." Bu görüşte olanlar da şu iki şekilde 
ihtilaf etmişlerdir: 

1- Bu âyetteharf-i cerri'nin getirilmesinin faydası, bir toplum içinde, kadınlar, 
hastalar ve âcizler gibi, tebliğ yapmaya ve ma'rufu emredip 

münkerden nehye gücü yetmeyen kimselerin bulunacağını göstermektir. 

2- Bu mükellefiyet, din âlimleri içindir. Bunun böyle olduğuna şu iki şey delâlet 
eder: 

Birincisi: Bu âyet, üç emri ihtiva etmektedir: Hayra davet, iyiliği emretme ve 
kötülükten sakındırma.. Hayra davetin, hayrın, ma'rufun ve münkerin ne 
olduğunu bilme şartına bağlı olduğu herkesçe malumdur. Çünkü cahil kişi, çoğu 
kez insanları bâtıla davet eder, münkeri emrederken, ma'ruf (iyi) olanı yasaklar. 
Yine çoğu kez o, kendi mezhebindeki hükmü bilir ama başkasının mezhebindeki 
hükmü bilmez. Böylece de başkasını, mezhebinde münker olmayan şeyden 
yasaklamış olur. Yine cahil bazan yumuşak davranması gereken yerde sert, sert 
davranması gereken yerde yumuşak olur ve bazan günahta devamını artıracak 
kimselere nehy-i münker yapar. Böylece bu mükellefiyetin din âlimleri için 
olduğu kesinleşir. Âlimlerin, ümmetin bir kısmını teşki ettiklerinde şüphe yoktur. 
Bunun bir benzeri de '<Ö (mü'mirilerin) her kısmından, din hususunda iyice ilim 
sahibi olmaları için bir takımın bulunması gerekmez miydi..." (Tevbe. 122) 
âyetidir. 

İkincisi: Biz bazı insanların bu mükellefiyeti yerine getirmesi halinde, diğer 
mü'minlerden düşeceği mânasında, bir farz-ı kifâye olduğunda ittifak ettik. 
Durum böyle olunca mana, "Bazınız bu işi yerine getirsin..." şeklinde olur. 


Böylece de bu, hakikatte herkese olmayıp, bazı müslümanlara farz olmuş olur. 
Allah en iyi bilendir. 

Bu hususta bir üçüncü fikir daha olup o da Dehhâk'e ait şu görüştür: Bu âyette 
kastedilenler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabıdır. Çünkü onlar Hz. 
Peygamber'den öğreniyor ve diğer insanlara öğretiyorlardı. Buna göre âyetin 
mânası, "Resulullah'ın sünnetini muhafaza ve dini öğrenme üzerinde ittifak 


etmiş bir ümmet olunuz" şeklindedir. HOL 
İkinci Mesele 


Bu âyet, şu üç mükellefiyeti ihtiva eder; hayra davet, ma'rufu (iyiyi) emretme ve 
münkeri (kötüyü) nehyet- 

me... Bu üç şeyin, aralarında olan atıf vâvlarından ötürü, birbirlerinden farklı 
şeyler olması gerekir. Binâenaleyh biz şöyle deriz: Hayra davetin en faziletlisi, 
Allah'ın zâtını ve sıfatlarını bildirip O'nun mümkin varlıklara benzemekten 
münezzeh olduğuna inanmaya davettir. Biz, Hakk'a davetin, işte bu mânaya 
geldiğini söylüyoruz. Çünkü Cenâb-ı Allah, "Rabb'İnin yoluna hikmet ile davet 
et..." (Naw, 125) ve "De ki: "İşte bu benim yolumdur. Ben ve bana tâbi olanlar, 
Allah'a bir basiret (ilim) üzere davet ediyoruz. (Körü körüne değil...)" (Yusut, 
108) buyurmuştur. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: "Hayra davet, altında şu iki türün 
bulunduğu bir cinstir: 

a) Uygun olan şeyi yapmaya teşviktir ki bu, emr-i ma'ruftur. 

b) Uygun olmayanı bırakmaya bir teşviktir ki bu da nehy-i münkerdir. Böylece 
Cenâb-ı Allah, daha fazla izah etmek için, önce cinsi, sonra onun iki türünü 
zikretmiştir. Emr-i ma'ruf ve nehy-i münker'in şartları kelAl-i kitaplarında 
sayılmıştır. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "İşte banlar, kurtuluşa erenlerin taâ kendileridir" 
buyurmuştur. Bu tabirin izahı daha önce geçmişti. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


bulunmaktadır: H02] 
Söylediğini Yapmayan Kimsenin Emr-i Ma'ruf Yapması 


Bazı âlimler, fâsık (günahkâr) kimsenin emr-i ma'ruf nehy-i münker 
yapamayacağına bu âyeti delil getire- re, "Çünkü âyet, bu işi yapanların 
kurtuluşa erenler-den olduğunu göstermektedir. Halbuki fâsıklar, fela- 

ha erenlerden değildir. Binâenaleyh bilhassa emr-i ma'ruf yapan kimsenin fâsık 


olmaması gerekir" demişlerdir. Bunlara şöyle cevap verilmiştir: "Bu ifâde, tağlib 
(ekseriyeti nazar-ı itibare alma) yoluyla getirilmiştir. Çünkü genelde zahire göre, 
bu işi yapan kimse, ancak kendi hallerini düzelttikten sonra bu işe başlar. Zira 
akıllı insan, kendi işlerini, başkasının işlerinden önce yapar." Sonra fâsıkın bu işi 
yapamayacağını söyleyenler, görüşlerini şu âyetlerle de desteklemişlerdir: "Siz 
insanlara iyiliği emreder de kendinizi unutur musunuz?" (Bakara, 44); "Ey imân 
edenler, yapmayacağınız şeyi niçin söylüyorsunuz. Yapmayacağınız şeyleri 
söylemeniz, Allah katında büyük bir buğzu gerektirir" (Saf. 2-3). Bir de, eğer bu 
caiz olsaydı, bir kadınla zina eden kimsenin, o kadına "niçin yüzünü açıyorsun 
(tesettüre riayet etmiyorsun?)" diye emr-i ma'ruf yapması caiz olurdu. Halbuki 
bunun son derece çirkin olduğu malumdur. Âlimler, fâsıkın emr-i ma'ruf 
yapabileceğini söylemişlerdir. Çünkü ona hem yaptığı kötü işi bırakmak, hem de 
başkalarını o kötü işten uzaklaştırmaya çalışmak vacibtir. Onun, bu vaciblerden 
bir tarafı yapmaması yüzünden, diğerini de yapmaması gerekmez. Yine seleften, 
"Yapmasanız da, hayrı emredin" diye tavsiyeler gelmiştir, Hasan el- Basri'den, 
Mutarraf İbn Abdullah'ın şöyle dediğini duyduğu rivayet edilmiştir: O, "Ben, 
yapmayacağım şeyi söylemem" dedi. Bunun üzerine Hasan el-Basri "Hangimiz 
dediğini yapıyor ki... Şeytan bu söz ile, hiçbirimizin ma'rufu emretmeyip 
münker'den sakındifmamamıza sebep olmayı arzu eder" demiştir. [103] 


İkinci Mesele 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiş- "Emr-i ma'rufve nehy-f 
münker yapan herkes, yeryüzünde Allah 'm. Peygamberin ve Kuran 'm halifesi 
(vekili) olmuş olur." Hz. Ali(r.a)de, "Cihâdın en üstünü, emr-i ma'ruf ve nehy-i 
münkerdir" ve "Kalbi ile bir ma'rufu tanıyamayan ve münkerden nehyetmeyen, 
tepesi üstü gider, alt üst olur" buyurmuştur. Hasan el-Basri, Hz. Ebü Bekir (r.a)'in 
şöyle dediğini rivayet etmiştir:" Ey insanlar, ma'ruf (iyi) olanı tutun ve münker 
(kötü) olandan kaçının ki hayır üzere yaşamış olasınız." Sevri'nin de şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Bir insan komşularınca sevilir ve kardeşleri (dostları) 


tarafından övülür ise, bil ki o dalkavuktur." [104] 
Üçüncü Mesele 
Cenâb-ı Allah, "Eğer mü'mlnlerden iki zümre, birbiriyle döğüşürlerse aralarım 


(bulup) barıştırın. 
Eğer onlardan biri diğerine karşı saldırmaya devam ederse Allah'ın emrine 


dönünceye kadar o saldırganla savaşın" (Hucurat, 9) buyurmuş, arabulmayı 
(sulhu), savaştan Öne almıştır ki işte bu husus, kişinin emr-i ma'ruf ve nehy-i 
münker yaparken, en yumuşak olan üslüptan başlayıp, sonra derece derece daha 
katı ifâdelere doğru çıkmasını gerektirir. Hak Teâlâ'nın, "(O İtaatsiz 
kadınlarınızı) yataklarında yalnız bırakın. (Yine kâr etmezse) onları dövün..." 
(Nu*.34)âyeti de buna delâlet etmektedir. Sonra katı ve sert ifâdelerden netice 
alınmadığında, insana o kötülüğü eliyle, olmazsa diliyfe ortadan kaldırması, o da 
olmaz ise, kalbiyle o işten hoşlanmaması gerekir. 8u hususta insanlar farklı 
farklıdır. 

Daha sonra Atlahu Teâlâ: "Siz, kendilerine apaçık deliller, âyetler geldikten 
sonra, parçalanıp ayrılanlar ve ihtilâfa düşenler gibi olmayın" buyurmuştur. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1105) 
Tefrikadan Sakının 


Bu âyetin, öncesi ile münâsebeti hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

1- Allah Teâlâ önceki âyetlerde, kendisinin, Tevrat ve İncil'de İslAl-i dininin ve 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in 

nübüvvetinin doğruluğuna delâlet eden şeyleri beyân ettiğini zikretmiş, daha 
sonra da Ehl-i kitabın Hz. Muhammed (s.a.s)'e haset ettiklerini ve apaçık olan o 
nasslara çeşitli şekk ve şüpheler atma hususunda hileler yaptıkların belirtmiş, 
sonra da mü'minlere, kendisine iman etmelerini ve kendisine davet etmelerini 
emretmiş, daha sonra bunu, nasslar hususunda çeşitli şüpheler atmak ve o 
nasslann delâletini ortadan kaldıracak fasit te'viller yapmak demek olan ehl-i 
kitabın yapmış olduğu bu tür fiilleri yapmaktan mü'minleri sakındırarak hitAl-ia 
erdirmiş ve, "Ey mü'minier, bu beyymeleri dinlediğiniz zaman, kendilerine 
Tevrat ve İncil'de o apaçık âyetlerin gelmesinden sonra ihtilaf edip ayrılığa 
düşen ehl-i kitap gibi olmayın" buyurmuştur. Bu izaha göre, âyet-i kerime, daha 
önceki âyetlerin bir tamamlayıcısı olmuştur. 

2- Cenâb-ı Hak, emr-İ bil ma'ruf ve nehy-i ani'l-münker yapmayı emredince, bu 
ancak iyiliği emredenin bu teklifi zalimlere ve azgınlara karşı yerine 
getirebilecek bir güçte olmasıyla tamam olur. Buna güç yetirebilmek ise, ancak 
hak ve din bağlıları arasında ülfet ve muhabbetin olması İle mümkün olur. işte 
bu işi yerine getirmekten âciz kalmalarına bir sebep olmaması için, Allah Teâlâ 
mü'minleri ayrılık ve ihtilaftan kesin olarak menetmiştir. Bu izaha göre de âyet, 


sadece önceki âyetin bir tamamlayıcısı olur. [106] 


İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Parçalanıp ayrılanlar ve ihtilafa düşenler.." tavsifinin birkaç 
izah şekli vardır: 

a) Bunun mânası, "parçalanıp ayrılanlar, hevâiarına 

uyup nefislerine itaat edenler ve hasedleri yüzünden ihtilafa düşenler gibi 
olmayın..." şeklindedir. Nitekim iblis, Hz. Adem'e hasedinden dolayı, Allah 
Teâlâ'nın emrini terketmişti. 

b) Bunun mânası, "Parçalanıp ihtilafa düşerek, herbir grubun 
peygamberlerden birkısmını tasdik ederken, diğerlerini tasdik etmeyen, böylece 
de düşmanlık ve tefrika içine düşen kimseler gibi olmayın" demektir. 

c) "Müşebbihe, Kaderiyye ve Haşviyye gibi, fırkalar halinde bölünmeyin" 


demektir. HOZI 


Üçüncü Mesele 


Bazı âlimler, bu iki kelimenin (ihtilaf ve tefrika kelimelerinin) mânasının aynı 
olduğunu, Allah'ın bu 

ikisini, birbirini te'kid için getirdiğini söylemişlerdir. 

Bu iki keiimenin farklı mânalarda geldiğini söyleyenler de vardır. Bu görüşte 
olanlar, şunları söylemişlerdir: 

a) Sizler, düşmanlık yapmak suretiyle parçalanmayın ve dini konularda ihtilaf 
etmeyin. 

b) Nasslardan yanlış manalar çıkararak parçalanıp, sonra herbiriniz kendi görüş 
ve mezhebinin te'yidi için çaba sarfederek ihtilaf etmeyiniz. 

c) Âlimlerden herbiri bir beldede reis olduğu için, bedenleri bakımından ayrı 
oldukları gibi, herbiri kendisinin hak, başkalarının bâtıl üzere olduğunu iddia 
etmeleri sebebiyle ihtilafa düşmeyiniz. Ben derim ki: Sen insaflıca 
düşündüğünde, zamanımız âlimlerinden pek çoğunun, bu hal üzere olduğunu 
görürsün. Ne diyelim, Allah taksiratımızı bağışlayıp bize merhamet buyursun.. 


(108) 
Dördüncü Mesele 
Cenâb-ı Hak, bu âyette buyurup demedi. Çünkü müennes failin fiili, failden önce 


geldiğinde te'nis alametinin hazfedilmesi mümkündür. 
Daha sonra Hak Teâlâ, "İşte bu kimseler yok mu, onlara büyük birazab vardır" 


buyurmuştur. Yani, "Bölünüp parçalananlara, bu tefrikaları sebebiyle âhirette çok 
büyük azap var." Böylece, bu ifâde, mü'minleri bölünüp parçalanmaktan 
menetmiş olur. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "O günde nice yüzler vardır, ağaracak; nice yüzler de 
kapkara kesilecek" buyurmuştur. Bil ki Allah Teâlâ, yahudtlere bazı şeyleri 
emredip, bazı şeyleri de yasaklayınca ve daha sonra da müslümanlara bazı 
şeyleri emredip, bazı şeyleri yasaklayınca, bu emirleri te'kid için, peşisıra âhiret 


hallerini zikretmiştir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır. Şöyle ki: 1102) 
Birinci Mesele 


kelimesinin mansub olması hakkında iki izah şekli vardır: 

a) Bu kelime zarf olduğu için (mefülün fih) mansübtur. Kelamın takdiri ise, "Bu 
günde onlar için büyük bir azâb vardır" şeklindedir. Böyle bir takdirin şu iki 
faydası vardır: 

1- Yani, "İşte o azab, bu gündedir." 

2- O günde, bazı yüzlerin ak, bazılarının da kara olması, bu günün 
hallerindendir. 


b) Bu kelime, mukadder bir "an, hatırla" kelimesiyle mansübtur. M10] 
Kıyamette Yüzleri Ak Veya Kara Çıkanlar 


Bu âyetin benzeri, pekçok âyet yardır. Meselâ söyleyenlerin kıyamet günü 
yüzlerinin kapkara olduğunu göreceksin" (Zümer, 60); "Onların (iyi iş 
yapanların) yüzlerine ne bir toz bulaşır, ne de bir horluk kaplar" (Yunus, 26);' 'O 
gün yüzler vardır; parıl parıl parlayıcıdır. Cüiücüdür, sevinicidir. Ogün bazı 
yüzlerde vardır 

ki, üzerlerini toz toprak bürümüştür" (Abese, 38) "Bazı yüzler vardır, o zaman 
parlaktır. Hablerine bakacaktır. Bazı yüzler de vardır ki, asıktır; onlar ki başına, 
bel kemiklerini kıracak büyük bir belâ gelecek" (Kıyame. 22-25); "Öyle ki sen, o 
nimetin güzelliğini yüzlerinde görürsün" (Mutaffifin. 24) ve "Günahkârlar 
simalanyla tanınacak..." (Rahman,41)âyetleri gibi. 

Sen bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu âyetlerde bahsedilen aklık, 
karalık, toz, toprak ve parlaklık, ter-ü tazelik gibi tabirler hakkında müfessirlertn 
şu iki görüşü vardır: 

a) Aklık, ferah ve süfurdan; siyahtık da gam ve kederden mecazdır. Bu, çokça 
kullanılan bir mecazdır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onlardan birine kız çocuğu 


müjdesi verilince, kendisi pek öfkeli olarak, yüzü mosmor (simsiyah) kesilir" 
(Nam, 58) buyurmuştur. Yine denilir. Yani "bana göre falancanın eli açıktır, 
cömerttir." Hasan İbn Ali (r.a), halifeliği Muâviye'ye teslim edince, ona bazıları, 
"Ey mü'minlerin yüzünü karartan" demişlerdir. Bir şâirin, ak saçları hakkında şu 
beyitleri var: 

"Ey saçlarımın beyazlığı; yüzleri ak ve saçları siyah olanlar yanında benim 
yüzümü kara çıkarttın! Ömrüme yemin ederim ki, gücümün yettiğince, içinde 
benim yüzümün aklığı; senin o lanet olasıca yüzünün de siyahlığı bulunan bir 
karalıkla, seni gözlerimden ve başka gözlerin görmesinden saklayacağım..." 
Araplar, arzusuna ulaşan ve gayesini elde eden kimse hakkında (yüzü ağardı) 
derler. Bunun mânası, sevinme ve neşelenmedir. Yine onlar, bir sürüru tebrik 
ederlerken "Yüzünü ağartan Allah'a hamdolsun" derler. Başına bir kötülük gelen 
kimseye de, "Yüzü tozlandı, rengi kaçtı ve şekli değişti" denilir. Buna göre 
âyetin manası şöyle olur: "Mü'minler Kıyamet gününde, yaptıkları amellerinin 
üzerine gelir. Eğer amelleri, hasenat ise, yüzü ağarır, yani Allah'ın nimetlerine ve 
fazlına sevinir. Eğer amelleri bunun aksine olur da o kâfir kötü amellerinin tek 
tek tesbit edilmiş olduğunu görünce yüzü kararır, yani alabildiğine hüzün ve 
keder duyar. Bu, Ebü Müslim el-İsfehâni'nin görüşüdür. 

b) Bu aklık ve karalık, mü'min ve kâfirlerin yüzlerinde bizzat bulunur. Çünkü bu 
kelimeler, burada hakiki manalarında kullanılmışlardır. Bu kelimelerin hakiki 
manalarında alınmasına mani bir delil de yoktur. Binâenaleyh bunları 

hakiki manalarında almak gerekir. Ben derim ki: Ebü Müslim şöyle diyebilirdi: 
"Bizim verdiğimiz manaya delâlet eden bir delil vardır. Çünkü Cenâb-ı Hak: 
"Ogün yüzler vardır, parıl parıl parlayıcıdır, mütebessim ve sevinçlidir. Ogün 
yine yüzler vardır, üzerlerini toz toprak (bürümüştür), onu bir karanlık ve 
siyahlık kaplayacaktır." (Abese, 38-41) buyurmuş ve "toz toprak vet/karanlık" 
kelimelerini, gülme ve sevinç mukabili olarak zikretmiştir. Eğer bu 
kelimelerden, söylediğimiz mecazi manalar kastedilmemiş olsaydı, bu 
kelimelerin gütme ve sevinç mukabili zikredilmeleri doğru olmazdı. Bundan 
dolayı biz bu kelimelerden maksadın, gam ve keder olduğunu anlıyoruz. Böylece 
bu kelimeler, gülme ve sevincin mukabili olabilmişlerdir. Sonra bu ikinci görüşte 
olanlar, bunun sebebinin şöyle olduğunu söylemişlerdir: Mahşer halkı, bir 
insanın yüzünün ak olduğunu gördüklerinde, onun cennetliklerden olduğunu 
anlarlar ve ona daha fazla saygı duyarlar. Bunun neticesi olarak, o kimse için, şu 
iki bakımdan sevinç meydana gelir: 

1- Said (cennetlik) kimseler, kendisinin saadet ehlinden olduğunu kavminin 
bilmesi ile sevinirler. Nitekim Cenâb-ı Hak, bu durumu şu şekilde haber 


vermiştir: "(Ona): "Gircennete"denildi. (Oda) "Keşke, kavmim, Rabb'tmin beni 
bağışladığını ve ikram edilenlerden kıldığını buselerdi" (dedi)" (Yasin. 26-27) 

2- Onlar bunu bildikleri zaman, ona daha fazla saygı gösterirler. Böylece 
mükellefin yüzünde aklığın gerçek manada meydana gelmesinin, âhirette daha 
fazla sevinmesine sebep olacağı ortaya çıkmış olur. İşte aynı yolla, kâfirin 
yüzünde siyahlık bizzat bulunduğu zaman, bu, onun âhirette daha fazla 
kederlenmesine sebep olur. Âhiretteki aklığın ve karalığın hikmeti budur. Fakat 
dünyadaki hikmetine gelince, mükellef dünyada iken, âhirette böyle birşeyin 
olacağını bilirse, âhirette yüzleri ağaranlardan olup, kara çıkanlardan olmamak 
için, bu, onun taatlara daha fazla rağbet gösterip, haramları bırakmasına sebep 


olur. İşte iki görüşün izahı da budur. HHI 
Üçüncü Mesele 


Âlimlerimiz bu âyeti, mükelleflerin ya mü'min ya kâfir olacağı ve Mü'tezüe'nin 
iddia ettiği gibi bu ikisi arasında bir yerin (menzile beyne'lmenzileteyn) 
bulunmayacağına delil getirmişler ve şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, kıyamet 
ehlini iki kısma ayırmıştır. Onlardan bir kısmının yüzü aktır ve bunlar 
mü'minlerdir. Bir kısmının da yüzü kara olup bunlar kâfirlerdir. Cenâb-ı Hak, 
üçüncü bir kısmı zikretmemiştir. Eğer orada üçüncü bir kısım bulunsaydı, Allahu 
Teâlâ onu zikrederdi." Âlimlerimiz daha sonra, "Bu, Cenâb-ı Hakk'ın: "O gün 
yüzler vardır, parıl parıl parlayıcıdır, güleçtir, sevinçlidir. O gün yine yüzler 
vardır, üzerlerini toz toprak (bürümüştür), onu bir karanlık ve siyahlık 
kaplayacaktır. 

İşte bunlar kâfir ve tacirlerin tâ kendileridir" (Abese, 38-42) âyetiyle de te'kid 
edilmektedir" demişlerdir. Kâdi, buna şöyle cevap vermiştir: "Üçüncü bir kısmın 
zikredilmemesi, onun bulunmadığına delâlet etmez. "O, bu sözünü şöyle açıklar: 
Cenâb-ı Hak burada, "O gün nice yüzler vardır, ağaracak, nice yüzlerde kapkara 
kesilecek" buyurmuş ve "vücüh" (yüzler) kelimesini nekire olarak zikretmiştir. 
Bu, umümr-ifâde etmez, yani bütün yüzleri içine almaz. Yine âyet-i kerimede 
zikredilenler, mü'minler ile, imandan sonra küfre dönenlerdir. Şüphe yok ki, her 
iki kısma dahil olmayan asıl kâfirler cehennem ehlidirler. Fâsıklar (günahkârlar) 
hakkındaki söz de böyledir. 

Şunu bil ki biz, bu âyet-i kerimeyle şu şekilde istidlal ederek deriz ki: "Önceki 
âyetler, ancak tevhid ve nübüvvete imana teşvik ve bunları inkârdan menetme 
hakkındadır. Cenâb-ı Hak o âyetlerin peşisıra bu âyeti getirmiştir. Buna göre, 
âyetin zahiri, yüzün ak olmasının tevhid ile nübüvvete imân edenlerin; yüzün 


kara olmasının da bunları inkâr edenlerin nasibi otduğunu gösterir. Sonra, bu 
âyetin peşine gelen tabirler yüzleri ak olanların cennetlik, kara olanların ise 
cehennemlik olduğuna delâlet etmektedir. Binâenaleyh iki menzil arasında 
üçüncü bir menzilin bulunmaması gerekir. 

Kâdi'nin, "Bu, asi? kâfirin durumu ile bir müşkillik arzeder" iddiasına gelince, 
buna iki şekilde cevap veririz: 

1- Bizim, "Bundan muradın, insan zürriyeti Hz. Âdem'in sulbünden çıkarılıp 
(ahid alındığı zaman), bütün müslüman olanlar olması niçin caiz olmasın?" 
şeklinde cevap vermemizdir. Durum böyle olunca, herkes bu hükme dahil olmuş 
olur. 

2- Allah Teâlâ, bu âyetin sonunda, "İşte küfretmenize mukabil tadın azabı..." 
buyurmuş ve böylece, azabın sebebi olarak imandan sonra olması itibarıyla 
küfrü değil, sırf küfür olması itibarıyla küfrü göstermiştir. Azaba mâruz 
kalmanın sebebi olarak küfür mutlak surette zikredilince, ister imândan sonra 
kâfir olsun, ister asli kâfir olsun, her kâfir bu hükme dahil olmuş olur. Allah en 
iyi bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Yüzleri mosmor (kapkara) olanlara gelince, (onlara), 
"imanınızdan sonra küfre girdiniz öyle mi.?" (denilir)" buyurmuştur. Bu ifâde ile 
ilgili birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci soru: Allah Teâlâ önce, iki kısmı zikrederek, "Ogün nice yüzler vardır, 
ağaracak; nice yüzler de kapkara kesilecek" buyurmuş ve böylece yüzlerin 
aklığını, karalığından önce zikretmişti. Sonra bu iki kısım insana âit 

hükmü belirtirken, önce yüzleri kapkara kesilenlerle ilgili hükmü zikretmiştir. 
Halbuki önceki sıraya göre, yüzleri beyaz olanlarla ilgili hüküm önce 
zikredilmeliydi? 

Buna birkaç bakımdan cevap verebiliriz: 

a) Buradaki vâv harfi bir sıralama ifâde etmeyip, mutlak mânada bir arada oluşu 
ifâde eder. 

b) Yaratmaktan maksad, rahmet ulaştırmaktır, azabı ulaştırmak değil. Nitekim 
Hz. Peygamber (s.a.s) Cenâb-ı Hak'tan naklederek şöyle buyurmuştur: "Ben 
insanları, benden kâr elde etsinler diye yarattım, ben onlardan kâr elde edeyim 
diye değil..." Hal böyle olunca, Cenâb-ı Hak sevaba nail olmuş yüzleri ak 
kimseleri önce zikretmiştir. Çünkü daha şerefli olanı, kıymetsiz olandan önce 
zikretmek daha uygundur. Sonra Cenâb-ı Hak, rahmeti murad edişinin, gazabı 
murad edişinden daha fazla olduğuna dikkat çekmek için yüzleri ak 
olanları zikrederek âyeti bitirmiştir. Nitekim, "Rahmetim gazabımı 
geçmiştir" haö"s- kutsisinde de buna işaret edilmektedir. 


c) Edib olan kimseler, "Sözün başlangıcının ve sonunun, gönüle sürür, kalbe 
ferah verecek bir şekilde olması gerekir" demişlerdir. Şüphe yok ki Allah'ın 
rahmetinin önce zikredilmesi de böyledir. Binâenaleyh önce sevaba nail 
olanların zikredilmesi ve yine onların anlatılmasıyla sözün bitirilmesi 
gerekmiştir. 

İkinci soru: Âyetteki, (gelince) kelimesinin cevabı nerededir? 

Cevap: Onun cevabı mahzuftur. Buna göre kelamın takdiri şöyledir: "Onlara, 
"İmanınızdan sonra küfre girdiniz hâ!" denilir. Söz delâlet ettiği için bu hazif 
güzel olmuştur. Bu nev'i ifâdeler Kur'ân'da pek çoktur. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Melekler de her bir kapıdan onların yanma sokulacaklar, "sizlere selAl-i.." 
(diyecekler)" (Ra'd. 23-24); "Hani İbrahim o Beytin temellerini İsmail ile birlikte 
yükseltiyordu (ve) "Ey Babb'imiz, bizden kabul buyur.." (diyorlardı)" (Bakara, 
127) ve "Günahkârlar, Rab Taala'nm huzurunda, "Ey Rabb'imiz... (derlerken) 
başlarını eğdikleri zaman sen onları bir görsen!.." (Secde, 12) buyurmuştur. 


(112) 


İmandan Sonra 


Üçüncü soru: İmanlarından sonra küfre giren bu kimselerden murad 

kimlerdir? 

Cevap: Müfessirlerin bu hususta birkaç görüşü vardır: 

1- Übey İbn Ka'b (ra) şöyle demiştir: "Bütün insanlar, Cenâb-ı Hakk'ın 
kendilerini Hz. Âdem'in sulbünden çıkardığı zaman iman etmişlerdir. 
Binâenaleyh dünyada iken inkâr eden herkes, imanından sonra küfre girmiş 
olur." Vahidi, el-Basit isimli kitabında bu sözü, Hz. Peygamber (s.a.s)'e varan bir 
senetle rivayet etmiştir. 

2- Bundan murad şudur: "İman etmenizi gerektiren şüyler size ayan beyân 
olduktan sonra inkâr mı ettiniz!" Bu şeyler de, Cenâb-ı Hakk'ın tevhidine ve Hz. 
Peygamberin nübüvvetine ait getirdiği delillerdir. Bu tefsirin sıhhatinin delili ise, 
bu âyetten önce gelen, "Ey ehi-İ kitap, kendiniz (Tevrat ve İncil'de) görüp 
dururken Allah'ın âyetlerini niçin inkâr ediyorsunuz" (Âl-i imran, 70) âyetidir. 
Böylece Cenâb-ı Allah, onları bunca açık âyet ve mu'cizelerden sonra inkâr 
etmelerinden dolayı kınamış ve mü'minlere, "Siz, kendilerine apaçık deliller, 
âyetler geldikten sonra parçalanıp ayrılanlar ve ihtilafa düşenler gibi olmayın" 
(â1-i İmran, 105) buyurmuştur. 

Daha sonra Hak Teâlâ burada, "İmanınızdan sonra küfre girdiniz öyle mi?" 
(denilir)" buyurmuştur. Bunun, makablinin bir izahı olabilmesi için, bizim 


söylediğimiz mânaya hamledilmesi gerekir. Yapılan iki izaha göre de, âyet bütün 
kâfirler hakkında umümi bir ifâde olur. 

Âyetin, kâfirlerin bazılarıyla ilgili (husus) olduğunu söyleyenler ise şu izahları 
yapmışlardır: 

a) İkrime, Esamm ve Zeccâc, bundan muradın ehl-i kitap olduğunu; çünkü 
onların, Hz. Peygamber (s,a.s), peygamber olarak gönderilmezden önce, O'na 
inandıklarını, peygamber olarak gönderilince de O'nu inkâr ettiklerini 
söylemişlerdir. 

b) Kâtâde, bundan muradın, iman ettikten sonra irtidad eden kâfirler olduğunu 
söyler. 

c) Hasan el-Basrt ise, bunların, iman ettikten sonra, nifakları sebebiyle kâfir 
olanlar olduğunu söylemiştir. 

d) Bunların, ümmet-i Muhammed'in bid'at ve hevâ ehli olanları olduğu 
söylenmiştir. 

e) Bunların, Hariciler olduğu söylenmiştir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) onlar 


hakkında "Onlar, okun hedefini delip geçmesi gibi dinden çıkarlar »L115) 
buyurmuştur. Bu son iki izah, son derece uzak ihtimaldir. Çünkü bunlar, bu 
âyetten önceki âyetlere uygun düşmezler. Bir de, bu bir delile dayanmadan tahsis 
yapmadır. Bir diğer husus da, halifeye isyan etme, küfrü gerektirmez. 

Dördüncü soru: Hak Teâlâ'nın, (İnkâr mı ettiniz!) ifâdesinin başındaki istifham 
hemzesinin faydası nedir? 

Cevap: Bü, inkâri bir istifham olup, daha önce geçen, "De ki, "Ey ehl-i kitap, 
Allah ne yaparsanız hepsine hakkıyla şâhid iken, niçin Allah m âyetlerini inkâr 
ediyorsunuz?" De ki: "Ey ehl-i kitap, niçin imân edenleri, Allah yolundan 
döndürmeye çalışıyorsunuz?" (Ah imran, 98-99) âyetlerinin mânasını te'kid 
etmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte küfretmenize mukabil tadın azabı.." buyurmuştur. 
Bu tabirde şu incelikler vardır: 

a) Cenâb-ı Hak şayet bu ifâdeyi getirmeseydi, bu ilâhi va'id iman ettikten sonra 
kâfir olanlara has olurdu. Fakat bu tabir kullanılınca, va'idin hem imân ettikten 
sonra kâfir olanlar, hem de asli kâfirler (hiç imân etmemiş olanlar) için söz 
konusu olduğu sabit olur. 

b) Kâdi şöyle der: "Âyetteki, "İmânınızdan sonra küfre girdiniz öyle mi?" 
ifâdesi, küfrün Allah'tan değil, kuldan olduğuna delâlet eder. Ayetteki, 'İşte 
küfretmenize mukabil tadın azabı..." ifâdesi de böyledir. 

c) Mürcie şöyle demektedir: "Âyet, her türlü azabın, inkârın olması şartına bağlı 
olduğunu gösterir ki bu durum, kâfir olmayan (günahkârlar) için, bir azabın 


olmayacağını gösterir." 

Cenâb-ı Allah sonra, 

"Yüzleri ağaracak olanlar ise, Allah 'in rahmeti içindedirler. Onlar bunun içinde 
ebedi kalıcıdırlar" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili bazı sorular vardır: 

Birinci soru: Âyetteki "Allah'ın rahmeti" ile ne murad edilmiştir? 

Cevap: Ibn Abbas (r.a), bundan maksadın cennet olduğunu söylerken, bazı 
muhakkik alimlerimiz, bunun kulun taati ne kadar çok olsa da, cennete ancak 
Allah'ın rahmetiyle girebileceğine bir işaret olduğunu söylemişlerdir. Biz, nasıl 
böyle söylemeyiz ki, kulu birşeyi yapmaya veya yapmamaya götürecek sebepler 
denk olduğu müddetçe, o kuldan bir filin çıkması imkansız olur. Bu durumda 
da, onu itaata götürecek sebep ağır basmadığı müddetçe, ondan herhangi bir 
taatın sâdır olması imkansız olur. Bu üstünlük ise, ancak Allah'ın o sebebi 
yaratmasıyla olur. Binâenaleyh kuldan bir tâatio sâdır olması, o kul için Allah'tan 
gelen bir nimet olmuş olur. Bu durumda, böyle bir taat, Allah'a bir mükâfaat 
vermesini nasıl gerekli kılabilir? Böylece ceriSete girmenin, bizim hak etmemiz 
sebebiyle değil, ancak Allah'ın lütfü, rahmeti ve keremiyim olduğu ortaya çıkmış 
olur. 

İkinci soru: Âyetteki, "Allah'ın rahmeti İçindedirler" buyruğunun peşisıra, 
"Onlar bunun İçinde ebedi kalıcıdırlar " sözünün getirilmesinin ne mânası 
vardır? 

Cevap: Sanki "Onlar orada nasıl olacaklar?" diye sorulmuş da, "Onlar orada 
ebedi kalacaklar, oradan ayrılmayacaklar ve göçmeyecekler.." diye cevap 
verilmiştir. 

Üçüncü soru: Mü'minler cennette ebedi kalacakları gibi, kâfirler de cehennemde 
ebedidirler. Durum böyle iken, Cenâb-ı Allah, cennetliklerin orada ebedi 
kalacaklarını açıkça belirttiği halde, cehennemliklerin, cehennemde ebedi 
kalacağını belirtmemiştir. Bunun sebebi nedir? 

Cevap: Bütün bunlar, Hak Teâlâ'nın rahmetinin gazabından daha fazla olduğunu 
ihsas ettiren hususlardır. Çünkü Cenâb-ı Hak âyete, rahmetine nail olanlardan 
bahsederek başlamış ve yine bunlardan bahsederek sona erdirmiştir. Cenâb-ı 
Hak, "Allah'ın rahmeti içindedirler" buyurarak, rahmeti kendisine nisbet ettiği 
halde, azabı kendisine nisbet etmemiş ve "tadın azabı..." buyurmuştur. Yine 
Allahu Teâlâ, sevabın ebedi olduğunu açıkça belirtirken, azabın ebedi olduğunu 
burada açıkça belirtmemiştir. Yine O, azabtan bahsedince, bunun sebebi olarak 
onların fiillerini göstermiş ve "İşte, küfretmenize mukabil tadın azabi..." 
buyurmuş; fakat sevaptan bahsederken, onun sebebi olarak kendi rahmetini 
göstermiş ve "(Onlar) Allah'in rahmeti içindedirler." buyurmuştur. Âyetin 


sonunda da, "Allah hiç kinfceye hiçbir haksızlık etmek istemez" buyurmuştur ki, 
işte bu ifâde, neden ikâuı ile tehdid etmediğini gösteren bir ifâdedir. Bütün 
bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın rahmetinin gazabından daha fazla olacağını 
göstermektedir. Ya Erhamer-Râhimin, (merhametlilerin en merhametlisi) 
rahmetinin serinliğinden, gufran ve ihsanın cömertliğinden bizi mahrum etme. 
Sonra Hak Teâlâ, "Bunlar, hak olarak sana okuyageldiğimiz Allah'ın âyetleridir" 
buyurmuştur. Bu ifâdenin başındaki, (Bunlar) kelimesi hakkında iki izah vardır: 
1- Bundan murad, "Saydı&ımız bu âyetler, Allah'ın delilleridir" manasıdır. 
Burada düi (Onlar) ifâdesinin «i* (bunlar) kelimesi yerine getirilmesi caiz 
olmuştur. Çünkü zikredilen bu âyetler, zikredildikten sonra bitmiş ve böylece 
onlar sanki uzaklaşmışlar da kendilerine, (uzak varlığı işaret edilen) kelimesiyle 
işaret 'edilmiştir. 

2- Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, İslAl-i dini hususunda gerekli olan 
herşeyi içine olan bir kitap indirmeyi va'adetmiştir. Binâenaleyh, Hak Teâtâ, bu 
âyetleri indirince, "va'adedilen o âyetler, hak olarak sana okuyageldiğimiz bu 
âyetlerdir" demiştir. Bu mesele hakkında geniş izahımız Bakara süresindeki 
(Bakara.2) âyetinin tefsirinde geçmişti. Buradaki "hak ile" ifâdesi hakkında da 
şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) "İyilikte bulunana ve kötülükte bulunana müstehak oldukları karşılığı verme 
hususunda, hak ve adaletle içice olduğu halde..." 

b) Bu, "Hak mana ile.." demektir. Çünkü okunan şeylerin manaları da hak ve 


gerçektir. (14) 
Allah Hiç Kimseye Zulmetmek İstemez 


Sonra Hak Teâlâ, "Allah hiç kimseye, hiçbir 
haksızlık (zulüm) etmek istemez" buyurmuştur ki bu hususta birkaç mesele 


vardır; H5] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın bu âyette "zulüm" kelimesini kullanması, yerinde olmuştur. 
Çünkü, daha önce şiddetli bir azabtan bahsedilmiştir. Halbuki Cenâb-ı Hak, 
Ekremu I-ekremin (kerimlerin en kerimi)dir. Buna göre sanki O, bu hususta bir 
özür beyân ederek, şöyle demiştir: "Onlar bu azaba, kendi kötü fiilleri sebebiyle 
düşmüşlerdir. Çünkü bütün âlemin nizamı, ancak suçluları cezalandırmakta 
devam eder. Bu tehdid yapılınca, yalancı çıkmamak için, gereğini yapmak 


gerekir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın bu şekilde, bir özür beyân etmesi, rahmet-i 
İlâhiyye tarafının daha galib olduğuna en kuvvetli delillerin başında gelir. Bunun 
bir benzeri ifâde de, kâfirler için söz konusu olan ilâhi tehdidin zikrinden sonra, 
Nebel süresindeki "Çünkü onlar hiçbir hesab beklemiyorlardı ve bizim 
âyetlerimizi alabildiğine yalan sayıyorlardı" (Nebe, 27-28) âyetleridir. Yani, bu 


şiddetli ilâhi tehdid, onların kötü fiilleri yüzünden yapılmıştır. H16] 


Allah'ın Zulmetmediği Hakkında Mu'tezile'nin Görüşü ve Onlara Verilen 
Cevap 


Cübbâi şöyle der: "Bu, âyet-i kerime, Cenâb-ı Hakk'ın, ne kendi fiili olarak, ne 
de kutlarının fiili olarak kabih (kötü ve çirkin) bir fiilin Çıkmasını irâde 
etmediğine ve böyle bir fiil yapmadığına delalet etmektedir. Bunu şu şekilde 
açabiliriz: Zulmün, Alllah'-tan veya kuldan sudur ettiğini farzedelim. Bunun 
kuldan sudur etmesi durumunda, kul ya kendi nefsine zulmetmiş olur ki bu 
günah işlemesi sebebiyle olur; ya da başkasına zulmetmiş olur. İşte zulmün 
kısımları bu üç şeydir. Hak Teâlâ'nın, "Allah hiç kimseye, hiçbir haksızlık 
(zulüm) etmek istemez" buyruğundaki "zulüm" kelimesi, menfi cümlede nekire 
olarak bulunan bir kelimedir. Binâenaleyh, ister Allah'ın kendisinden, ister 
başkasından sudur edecek olsun, Cenâb-ı Hakk'ın hiçbir zulmü murad etmemiş 
olması gerekir. Böylece bu âyetin, Allah Teâlâ'nın zulmün her üç çeşidini de 
murad etmediğine delâlet ettiği sabit olmuş olur. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca, Allah'ın zulmün bu üç çeşidinden hiçbirinin faili olmaması gerekir. Yine 
bundan, Allah'ın asla zulüm işlememesi ve kullarının fiillerinin faili olmaması 
gerekir. Çünkü kulların, gerek kendilerine, gerekse, birbirlerine yaptıkları 
zulümleri de, kulların amelleri cümlesindendir. Biz âyetin, Allah Teâlâ'nın asla 
zulmün fâiii olmadığına delâlet ettiğini söyledik. Çünkü âyet, Allah'ın zulüm 
olacak hiçbir şeyi dilemediğine delâlet etmektedir. Eğer Hak Teâlâ, zulmün 
kısımlarından birinin faili olsaydı, onu irâde etmiş olurdu. Halbuki bunun böyle 
olması batıldır." 
Mutezile devamla şöyle demiştir: "Bu âyetle, Cenâb-ı Hakk'ın, zulmün ve 
kulların fiillerinin yaratıcısı olmadığı ve kulların kötü fiillerini irâde etmediği 
sabit olmuş olur. Çünkü Cenâb-ı Allah, zulmü irade etmemekle kendisini 
övmüştür. Övünme ise, kendisinden o fiilin çıkması ve onu irâde etmesi 
mümkün olduğu zaman yerinde olur. Binâenaleyh bu âyet, Allah Teâlâ'nın zulme 
kadir olduğuna delâlet eder." O zaman sevinerek şöyle dediler: "İşte bu tek bir 
âyet bile, Mu'tezile'nin "adâlef'le ilgili meselelerdeki bütün kaidelerini eksiksiz 


ortaya koyup İzah etmektedir."Mu'tezile sözüne devamla şöyle demiştir: "Cenâb- 
ı Hak, zulmü murad etmediğim ve zulüm yapmayacağını belirtince, bunun 
peşinden, "Göklerde ve yerde n*Varsa, hepsi Allah'ındır. Bütün İşler, ancak 
Allah'a döndürülür " buyurmuştur. Cenâb-ı Hak bu âyeti, şu iki sebepten dolayı 
önceki âyetlerin peşinden getirmiştir: 

a) Allahu Teâlâ, zulmü ve çirkin fiilleri murad etmediğini zikredince, buna, 
"Çirkin fiilin faili, o fiili ya cehlinden, veya acizliğinden veyahut da ona duymuş 
olduğu ihtiyaçtan dolayı yapmıştır. Bütün bunlar ise, Allah hakkında muhaldir. 
Çünkü O, göklerde ve yerde bulunan herşeyin mâlikidir. Bu mâlikiyyet de cehle, 
acziyyete ve ihtiyaca ters düşer” buyurarak istidlal etmiştir. Bu sıfatların Allah 
hakkında düşünülmesi imkânsız olduğuna göre, Allah'ın kabih bir fiilin faili 
olması da imkâ/1sızdır. 

b) Allah Ttfâlâ, zulmü hiçbir şekilde murad etmediğini söyleyince, birisi, "Biz, 
âlemde zulmün olduğunu görüyoruz. O'nun meydana gelişi Allah'ın irâdesi ile 
değfl ise, O'nun irâdesi hilâfınadır. Bu ise Allah'ın zayıf, âciz ve mağlup 
olmasırv gerektirir. Halbuki bunlar imkânsızdır" diyebilir. Bundan dolayı Allah 
Teâlâ buna, "Göklerde ve yerde ne varsa hepsi Allah'ındır" diye cevap vermiştir. 
Bu, "Allah, zâlimleri zorla ve kahren zulümlerinden alıkoymaya kadirdir. Allah 
buna kadir olunca, âciz ve zayıf sayılamaz" manasınadır. Yoksa, Allah Teâlâ, 
onlar böylece sevaba müstehak olsunlar diye, onların kendi istek ve ihtiyarlanyla 
günahı bırakmalarını irâde etmemiştir. Eğer Allah, İnsanları günahı bırakmaya 
zorlamış olsaydı, bu mana bâtıl olurdu, ortada kalmazdı." 

İşte Mu'tezile'nin bu âyet hakkındaki söylediklerinin özeti budur. Onlar, bu 
manadaki sözlerini diğer bir şekilde şöyle ifâde ederler: Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah 
hiç kimseye, hiçbir haksızlık (zulüm) etmek istemez" buyruğundan maksadı, ya 
kendisinin onlara zulmü irâde etmemesi, veyahut da onların birbirlerine zulmünü 
murad etmemesidir. Eğer birinci mânaya alırsanız, bu sizin görüşünüze göre de 
doğru olmaz. Çünkü sizin mezhebinize göre, Allah Teâlâ, günahsız bir kimseye 
de en şiddetli bir şekilde azab etse, zulüm yapmış olmaz, adalet yapmış olur. 
Çünkü zulüm (sizce) başkasının mülkünde tasarruf etmek demektir. Allah Teâlâ 
ise, başkasının değil kendi mülkünde tasarruf etmiş ofur. Binâenaleyh Allah'ın 
zâlim olması imkansız olur. Bu böyle olunca, âyeti "Allah, mahlükata 
zulmetmeyi irâde etmez" manasında almak mümkün olmaz. Yok eğer, âyeti 
ikirçci mânaya, yani "O, kulların birbirlerine zulmünü murad etmez" mânasında 
alırsanız, yine sizin görüşünüze göre bu ifâde tam olmamış olur. Çünkü sizce 
bütün bu gibi zulümler, Allah'ın irâde ve yaratmasıyla olmaktadır. Binâenaleyh 
tizin mezhebinize göre, âyetin doğru bir manaya hamledil meşinin mümkün 


olmadığı ortaya çıkmış olur. HIZ) 
Râzi'nin Mutezile'ye Karşı Cevabı 


Buna şöyle cevap verilir, Bu âyetten muradın, "Allah Teâlâ'nın kullarından 
hiçbirine zulmü murad etmemesi manası olması niçin caiz olmasın?9 
Hasmımızın, "Sizin mezhebinize göre, Allah'ın zulmetmesi imkansızdır. 
Dolayısıyla, zulmetmiyor olmakla övünmesi de imkansızdır" iddiasına karşı biz 
deriz ki ona karşı, şu iki şekilde cevap veririz: 

a) Allah Teâlâ, "Onu ne bir uyuklama tutabilir, ne de bir uyku... (Bakara, 255) 
ve "O, yediriyor, kendisi yedirilmiyor" (En'am. 14) buyurarak kendisini övmüş, 
fakat bu ifâdelerden O'nun uyuyabileceği ve yiyebileceği mânası çıkmamıştır. 
İşte, burada da böyledir. 

b) Allah Teâlâ, eğer azaba müstehak olmayan kimselere azab ederse, bu her ne 
kadar O'nun için bir zulüm sayılmasa da zulme benzer. Bazan, birbirine 
benzeyen şeylerin isimleri, birbiri yerine kullanılabilir. Bu tıpkı, "Kötülüğün 
cezası ona denk bir kötülüktür" (Şura, 4ot âyetinde olduğu gibidir. Bunun 
benzerleri Kur'ân-ı Kerim'de pek çoktur. Bu münazaradaki bütün söz, işte 


bundan ibarettir, HLS] 
Üçüncü Mesele 


Âlimlerimiz, "Göklerde ve yerde ne varsa, hepsi Allah'ındır" âyetini, Cenâb-t 
Allah'ın insanların fiillerinin yaratıcısı olduğuna delil getirmişler ve şöyle 
demişlerdir: "Şüphe yok ki kulların fiilleri de göklerde ve yerde bulunan 
şeylerdendir. Göklerde ve yerde olan herşeyin Allah'ın olması, bu fiillerin de 
Allah'a ait olmasını gerektirir. Bizim, "O fiiller eğer O'nun mahlüku iseler, O'na 
aittir" sözümüz doğrudur. Böylece bu âyet, Allahu Teâlâ'nın, kulların fiillerinin 
yaratıcısı olduğuna delâlet eder." 

Cübbai buna, "Hak Teâlâ'nın ifâdesindeki nisbet, fiil nisbeti değil, mütkiyyet 
nisbetidir. Baksana! Araplar, onun yaptığı şey olduğu manasını değil de onun 
mülkü ve memlükü olduğunu murad ederek "Bu bina, falancanındır" derler. Yine 
âyetten maksat, Allah'ın kendisini ululaması ve uluhiyyetinı medhetmesidir. 
O'nun, çirkin ve fena şeyleri kendisine nisbet ederek övünmesi caiz değildir. 
Yine O'nun, "Göklerde ve yerde bulunanlar" buyruğu göklerin ve yerin içinde 
bulunanlara şamildir. Bunlar ise, cisimlerin sıfatlarından olup, ârâz otan fiillerin 
sıfatlarından değildir" diyerek cevap vermiştir. 


Âlimlerimiz buna, çirkini ve güzeli yapmaya kadir olan kimsenin, güzeli çirkine 
ancak, kalbinde onu o güzel fiili yapmaya davet edecek bir şey bulunduğu 
zaman tercih edeceği delaletiyle, bu nisbetin fiil nisbeti olduğunu söyleyerek 
cevap vermişlerdir. Buna göre bu sebep de, teselsülü önlemek için Allah'ın 
yaratmasıyla meydana gelmiştir. Kulun fiilinin meydana gelmesi hususunda 
müessir olan şey, kudret ve sebebin mecmuu yani (toplamı) olduğu ve, kudret ve 
sebep toplamının da, Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiği sabit olunca, kulun 
fiilinin yaratma ve meydana getirme bakımından sebep fiili vasıtasıyla Allah'a 
dayandığı sabit olmuş olur. Bu münazara hususundaki sözün tamamı, işte budur. 


(119) 
Dördüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Göklerde ve yerde ne varsa hepsi Allah'ındır" buyruğuna 
dayanarak felsefeciler şunu iddia etmişlerdir: Allahu Teâlâ bu âyette, gökte 
olanları yerde olanlardan önce zikretmiştir. Çünkü gökte olan varlıkların halleri, 
yerde olanların durumlarının birer sebebidir. Böylece Cenâb-ı Hak sebebi, 
sonuçtan önce zikretmiştir. Bu da, yerdekilerin bütün durumlarının, göktekilerin 
durumlarına istinâd ettiğine delâlet eder. Göktekilerin durumunun da Allah'ın 
yaratma ve tekvinine dayandığı hususunda herhangi bir şüphe yoktur. İşte bu 


bakımdan da bir cebr lâzım gelir. [120] 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Göklerde ve yerde ne varsa hepsi Allah'ındır. Bütün işler, ancak 
Allah'a döndürülür" 

buyurmuş, bu iki kelAl-im başında da "Allah" lafzını tekrarlamıştır. Bundan 
gaye ise, Cenâb-ı Hakk'ı ululamayı te'kiddir. Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı 
ise, mahlükatın başlangıcının kendisinden olduğu gibi, sonunun da kendisine 
döneceğini beyân etmektir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Göklerde ve yerde ne 
varsa, hepsi Allah'ındır" buyruğu O'nun el-Evvel olduğuna; "Bütün işler, ancak 
Allah'a döndürülür" buyruğu ise, O'nun el-Âhir olduğuna işarettir. Bu da, O'nun 
hüküm, tasarruf ve tedbirinin, insanlarının başlangıcını ve sonunu ihata ettiğine 
ve, bütün sebeplerin kendisine nisbet edilip, bütün ihtiyaçların O'nun katında 


sona erdiğine delalet eder. (121) 


Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Bütün işler, ancak Allah'a döndürülür" buyruğundaki edatı, 
Cenâb-ı Hakk'ın bir mekanda ve bir cihette bulunduğuna delâlet etmez. Bilâkis 
bundan murad, varlıkların, ancak O'nun hükmünün nafiz olduğu ve sadece O'nun 


yargısının hükümran olacağı bir yere varacağı hususudur. [122] 
İyiyi Emr, Kötüyü Men Eden En Hayırlı Ümmet 


"Siz insanlar için çıkarılmış en hayırlı bir ümmetsiniz. İyiliği emreder, 
kötülükten vazgeçirmeye çalışırsınız, Allah'a inanırsınız. Eğer, ehl-i kitâb da 
iman etseydi, kendileri için elbette hayırlı olurdu. İçlerinden iman edenler vardır. 
Ama onların çoğu, fasıktırlar. Onlar size, ezadan başka asla hiçbir zarar 
veremezler. Eğer sizinle savaşırlarsa, size arkalarını dönüp kaçarlar. Sonra 
kendilerfne yardım da edilmez" (Al-i imrân, 110-111). 

Âyetin, kendisinden önceki âyetlerle münasebeti hakkında iki izah şekli vardır: 
1- Allahu Teâlâ mü'minlere bazı şeyleri emredip, bazı şeylerden nehyede-rek, 
onları diretme ve isyan hususunda ehl-i kitab gibi olmaktan sakındırıp, bunun 
peşinden de mü'minlere mükâfaat vereceğini, kâfirleri ise cezalandıracağını 
zikredince, işte bütün bu âyetlerden maksat, mükellef mü'minleri Allah'a inkiyâd 
ve itâata sevketmek ve, onları kendisine isyan etmekten ve diretmekten men 
etmek olmuştur. Sonra Allahu Teâlâ, bunun peşinden, mü'minleri kendisine 
inkiyâd ve itaata sevketmeyi iktiza eden bir başka tabir kullanarak, 'J£* fö i«l 
"Sizler en hayırlı bir ümmetsiniz" buyurmuştur. Buna göre mâna, "Sizler, Levh-i 
Mahfuz'da ümmetlerin en hayırlısı ve en faziletlisi oldunuz. Buna yakışan da, 
sizin bu fazileti zayi etmemeniz, kendinizdeki bu güzel hasletleri yok etmemeniz 
ve size yöneltilen bütün teklifler hususunda inkiyâd ve itaat içinde olmanızdır" 
şeklinde olur. 

2- Allah Teâlâ, günahkârların ne kadar çok bedbaht olduklarını, "Yüzleri 
simsiyah olanlara gelince..." âyetiyle; said kimselerin de ne kadar mesut ve 
mutlu olduklarını da, "Yüzleri ağaranlara gelince..." ifadesiyle belirtince, 
günahkâr ve bedbaht kimselere verilecek cezanın sebebine, "Allah hiç kimseye 
hiçbir haksızlık etmek istemez" buyruğuyla dikkat çekip, onların bu cezaya 
kendi kötü fülleriyle müstehak olduklarını Delirtince, bu âyette de, said 
kimselere verilecek mükâfaatın sebebine, insanlar için çıkanlmış en hayırlı bir 
ümmetsiniz" sözüyle dikkat çekmiştir. Yani, "bu saadetleri, bu mükemmellikleri 
ve bu şerefleri onlar ahirette elde edeceklerdir. Çünkü onlar dünyada iken, 


İnsanlar için çıkanlmış en hayırlı bir ümmet İdiler." Âyetle ilgili birkaç mesele 
vardır; [123] 


Kâne Fiili Hakkımda 


lafzı, nahivde de izah edildiği gibi, bazan tam bir fiil, bazan nakıs bazan da zâid 
otur. Müfessirler, Cenâb-ı Hakk'ın, "idiniz" buyruğunun tefsirinde ihtilâf ederek, 
şu izahları yapmışlardır: 

1- Buradaki (vâki oldu) ve (meydana geldi) manasında 

olmak üzere, tam fiildir. Dolayısıyla bu fiil, bir habere muhtaç değildir. Bunas 
göre manâ ise, "siz en hayırlı ümmet olarak meydana geldiniz, ortaya çıktınız, 
'yaratıldınız" şeklindedir. Bu takdirde ifâdesi, hâl olur. Bu, bir grup müfessirin 
görüşüdür. 

2- Buradaki, fiili, nakıs bir fiildir. Bu hususta bir soru vardır. O da şudur: 'nin 
nakıs kabul edilmesi durumu, onların bu sıfatla mevsüf olduklarını ve onların şu 
anda bu sıfatlarla muttasıf olmadıklarını gösterir. 

Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın, sözü, müphem bırakılarak, bir şeyin geçmiş zamanda 
meydana geldiğini haber vermeden ibarettir. Bu Hak Teâlâ'nın, "Babb'inizden 
mağfiret dileyin. Çünkü O, çok bağışlayladır" (Nuh. 10) ve "Allah çok affeden 
ve çok merhamet edendir" (Nisa, 152) âyetlerinin delaletiyle, arızi bir inkıtaya 
delâlet etmez. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, nin nakıs kabul edilmesi halinde 
müfessirler şu izahlarda bulunmuşlardır: 

a) "Sizler, Allah'ın ilminde en hayırlı ümmet idiniz." 

b) "Sizler, sizden önce gelmiş geçmiş ümmetler içinde, en hayırlı ümmet olarak 
anılıyor idiniz." Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı, "On/ar, kâfirlere karşı çetin ve sert, 
kendi aralarında ise merhametlidirler. Onları, rükü ediciler ve secde ediciler 
olarak görürsün. Onlar Allah'tan lütuf ve rızâ taleb ederler. Secde İzinden olan 
nişanları, yüzlerindedir. İşte onların Tevrat'taki vasıfları budur"(Fetih, 29) 
âyetinde ifâde ettiği gibidir. Buna göre onların kâfirlere karşı şiddetli ve sert 
olmaları, marufu emrederek, münker olan fiillerden nehyetmiş olmalarıdır. 

c) "Sizler, Levh-i Mahfuz'da en hayırlı ümmet olarak tavsif edilmiştiniz." 

d) "Sizler, iman ettiğiniz sürece, insanlar için çıkarılmış en hayırlı ümmet 
olursunuz." 

e) Ebü Müslim, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizler en hayırlı bir ümmetsiniz" buyruğunun, 
O'nun "yüzleri ağaracaklara gelince..." buyruğu ile ilgili olduğunu söylemiş, 
buna göre ifâdenin takdirinin ise şu şekilde olduğunu belirtmiştir: "Onlara, 


cennete girdiklerinde, sizler dünya hayatınızda, en hayırlı ümmet oldunuz. 
Binâenaleyh şu anda, bu sebeple, içinde bulunduğunuz merhamete ve 
yüzlerinizin ak çıkmasına müstehak ve lâyık oldunuz.." denilir. Kıssanın başı ile 
sonu arasına fasılaların girmesi hali, Kur'ân'ın üslubunda daima olagelen bir 
haldir. 

f) Bazı kimseler de, "Eğer AllahuTeâlâ isteseydi, "sizler..." derdi ve böylece de 
bu teşrif, hepimize şAl-iil olurdu. Ama, Cenâb-ı Hakk'ın, buyurması, 
Resülullah'ın ashabından muayyen bir topluluğa tahsis edilmiştir ki, bunlar da 
İslAl-i'da ilk dereceyi alan muhacir ve ensâr ile, onların davrandıkları gibi 
davranan kimselerdir. 

g) "Siz, iman ettiğinizden beri, en hayırlı bir ümmetsiniz..." Bu, onların, var 
olduklarından bu yana bu sıfat ile mevsüf olduklarına dikkat çekmek içindir. 

3- tâ 'nin zâid olmasıdır. Bazı âlimler, Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz en hayırlı bir 
ümmetsiniz" buyruğunun, O'nun tıpkı, 'Hatırlayın, (EKişünün): Vaktiyle siz pek 
az idiniz de, Allah sizi çoğalttı" (Arâf, 86) buyurması; başka yerde ise, "idiniz.." 
yerine fö "sizler" buyurarak), "Hatırlayın: Hâni vaktiyle sizler yeryüzünde 
azhkdmız, güçsüz bırakılmış idiniz..." (Enfâi, 26) buyurması gibi olduğunu 
söylemişlerdir. Buna göre tâ fiilini getirip getirmeme durumu, müsavidir; ama ne 
var ki tâ zikredildiği zaman, durumu tekid eder ve o işin mutlaka meydana 
gelebileceğini belirtir. İbnu'l-Enbari, "Bu görüş, sakat bir görüştür. Çünkü, tâ 
mamulleri arasına girip veya mamullerinden sonra geldiğinde amel etmez; ama 
mamullerinden önce geldiğinde mutlaka amel eder. Meselâ Araplar, "Abdullah 
ayaktadır" ve tâ "Abdullah ayaktadır" derler.. Bu iki misâlde öe, tâ fiilini amel 
ettirmemişlerdir. Ama onlar, "yi amel ettirmeyerek " demezler. Çünkü söze, itinâ 
gösterilecek şeyle başlamak, onların usullerindendir. Amel ettirilmemiş şey ise, 
itinâ ve özen mevkiinde bulunamaz. Yine, haberini nasbettiği için, mevzubahis 
âyetteki "'nin amel ettirilmemesi caiz değildir. Bu fiil haberinde amel edip, onu 
nasbettiğine göre, amel ettirilmemiş kabul edilemez. 

d) Bir başka ihtimal de, 'nin "oldu, dönüştü, haline geldi..." manasında olmasıdır. 
Buna göre, bu ifâdenin takdiri, 

şeklinde olur. Yani, "Marufu emredip, münkerden nehyeden ve Allah'a iman 
edenler olmanız hasebiyle siz, en hayırlı ümmet haline geldiniz, dönüştünüz" 
demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer, ehl-i kftab da iman etseydi kendileri için elbette 
hayırlı olurdu" buyurmuştur. Yani, "Bu hasletleriniz sebebiyle en hayırlı ümmet 
olma vasfını kazandığınız gibi, Ehl-i Kitâb da iman etmiş olsaydı, bu en hayırlı 
olma vasfı, onlar için de söz konusu olurdu" demektir. Allah en iyi bilendir. 


124 
Bu Âyetin İcmâ-ı Ümmet Hakkında Delil Olması 


Âlimlerimiz, icmâ-1 ümmetin bir delil olduğuna bu âyeti delil getirmişlerdir. Bu, 
iki şekilde izah edilebilir: 

a) Hak Teâlâ, 'Musa'nın kavminden bir cemâat vardır ki hakka irşâd ederler ve 
onunla adaleti ifâ ederler" (Araf, 159» buyurmuş; daha sonra bu âyette de, 
"Sizler, en hayırlı ümmetsiniz..." demiştir. Binâenaleyh bu âyetin hükmü 
gereğince bu ümmetin, Hz. Musa'nın kavminden hakka irşâd eden o cemâatten 
daha üstün olması gerekir. Bu ümmet onlardan daha üstün olunca, bu ümmetin 
ancak hak ile hükmetmeleri gerekir. Çünkü bu ümmet hakkında, hak olmayan 
şeye hükmetmeleri caiz olsaydı, bu ümmetin hakka hidâyet eden o ümmetten 
daha üstün olması imkânsız olurdu. Çünkü bâtıla hükmedenin, hakka 
hükmedenden daha hayırlı olması imkânsızdır. Böylece bu ümmetin, ancak hak 
ile hükmettiği sabit olur. Durum böyle olunca da, onların icmâları bir hüccet ve 
delil olmuş olur. 

b) Âyette geçen el-ma'rüf ve et-münker kelimelerinin başındaki elif-lam istiğrak 
ifâde etmektedir. Bu da onların, ma'rüf olan herşeyi emredip münker olan 
herşeyden sakındırmalarını iktiza eder. Onlar bu şekilde oldukları müddetçe, 
şüphesiz onların icmâları da hak ve gerçek olur. Binâenaleyh onların icmâları 
hüccet olur. Bu husustaki uzun izahı, Usul-ü Fıkıh kitabımızda zikretmiştik. 


(125) 
Burada Hitap Has, Hüküm İse Umumidir 


Zeccâc şöyle demiştir: "Siz., en hayırlı bir ümmetsiniz" âyetinin zahiri, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in ashabina bir hitaptır, fakat bütün ümmet-i Muhammed 
hakkında umümi bir ifâdedir. Bunun bir benzeri de, 

"Sizin üzerinize oruç yazıldı" (Bakara, 183) ve "Sizin üzerinize kısas yazıldı" 
(Bakara. 178) âyetleridir. Bütün bunlar, lâfızları bakımından o zamanda mevcut 
olan müslümanlara bir hitaptır. Fakat bunlar, aynı zamanda, bütün müslümanlar 


hakkında umümi bir hitaptır. Bu âyette de böyledir." H26] 
Ümmet Kelimesi Hakkında 


Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: "Ümmet" kelimesinin asıl manası, "aynı şey üzerinde 


ittifak etmiş bir cemaat" demektir. Buna göre ümmet-i Muhammed, Allah'a imân 
etmek ve Hz. Peygamber'in nübüvvetini ikrar etmekle tavsif edilmiş bir 
cemaattir. Bir kimsenin davetinin topladığı herkese, "Onlar O'nun ümmetidir" 
denilir. Ancak ümmet kelimesi tek başına zikredildiğinde, birinci mana anlaşılır. 
Baksana, "Ümmet, şunun üzerinde ittifak etmiştir" denildiğinde, bundan( 
ümmet-i Muhammed anlaşılır. Hz. Peygamber (s.a.s): "Ümmetim, dalâlet üzere 


toplanmaz (dalâlet olan birşeyde ittifak etmez)"L1271 demiştir. Yine Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in, Kıyamet gününde, "Ümmetim, ümmetim..." diyeceği 
rivayet edilmiştir. Binâenaleyh bu gibi yerlerde geçen "ümmet" kelimesinden, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini kabul eden kimseler anlaşılır. Fakat 
O'nun davet ve tebliğinin muhatabı olan diğer insanlar için, "Onlar, ümmet-i 
davettir" denilir. Onlara, ancak bu şekilde "ümmet" ismi verilebilir. 

Cenâb-ı Allah'ın, "İnsanlar için çıkarılmış" tabirinin iki İzahı vardır: 

a) Bu, "Siz, bütün zamanlar boyunca insanlar için çıkarılmış ümmetlerin en 
hayırlısısınız" manasındadır. Buna göre, "İnsanlar için çıkarılmış" tabiri 
"İnsanlar için ortaya çıkarılmış, temeyyüz edip bilinmiş ve onunla başka 
ümmetlerin arası iyice tefrik edilmiş bir ümmet.." manasındadır. 

b) Âyetteki "insanlariçin.." ifâdesi, (idiniz) kelimesine bağlıdır. Bunun takdiri, 
"Siz, insanlar için en hayırlı bir ümmet idiniz" şeklindedir. Bazı insanlar da, 
"çıkarılmış" kelimesi, bir başka kelimeye bağlıdır ve âyetin takdiri, "Siz, insanlar 


için en hayırlı bir ümmetsiniz" şeklindedir. (128) 
En Hayırlı Ümmet Olmanın Sebebi 


Sonra Cenâb-ı Hak, "İyiliği emreder, kötülükten vazgeçirmeye çalışırsınız ve 
Allah'a inanırsınız" buyurmuştur. 

Bil ki bu ifâde, müste'nef (başlıbaşına) bir cümledir. Bunun maksadı ise, o 
hayırlı oluşun sebebini izahtır. Nitekim sen, "Zeyd cömert bir insandır. İnsanlara 
yedirir, giydirir ve onların iyiliğine çalışır" dersin. Sözün özü şudur: Usul-ü 
Fıkıhta, "Bir hükmün, ona uygun bir vasıfla birlikte zikredilmesi, o hükmün o 
vasfa bağlandığına delâlet eder" kaidesi vardır. İşte burada da Cenâb-ı Hak, bu 
ümmetin en hayırlı bir ümmet olduğu hükmünü vermiş, bunun peşinden de o 
taatları yani, emr-i ma'ruf, nehy-i münkeri (iyiliği yayma, kötülükten 
sakındırma) ve imanı zikretmiştir. Binâenaleyh hayırlı ümmet oluş, bu 
ibâdetlerin bulunmasına bağlanmıştır. 


Burada birkaç soru vardır; H29] 


Emr-i Maruf ve Cihadın Önemi 


Birinci Soru: Bu üç sıfat diğer ümmetlerde de bulunduğu halde, emr-i ma'ruf, 
nehy-i münker yapıp, Allah'a imân etmelerinin, bu ümmetin en hayırlı oluşunu 
gerektirişinin sebebi nedir? 

Cevap: Kaffâl şöyle demiştir: "Ümmet-i Muhammed'in, önceki ümmetlerden 
daha üstün olması, emr-i ma'ruf nehy-i münkeri en sağlam bir şekilde 
yapmalarından, yani bu uğurda savaşmalarından dolayıdır. Çünkü ma'rufu 
emretmek, bazan kalb ile, bazan dil ile, bazan da el ile olur ki, bunların en 
kuvvetlisi el ile, yani savaşma suretiyle olandır. Çünkü bu, insanın kendisini 
ölüme atmasıdır. Ma'ruf olan şeylerin en ma'rufu, hak din ile Allah'ın birliğini ve 
Hz. Peygamber'in peygamberliğini tasdik etmektir. En münker olan şey ise, 
Allah'ı inkâr etmektir. Binâenaleyh din uğrunda cihâd etmek, başka insanları en 
büyük menfaat ve ma'rufa ulaştırmak, ve zararların en büyüğünden kurtarmak 
için, insanın kendisinin en büyük zararı, yani bu uğurda Ölmeyi göze almasıdır. 
Bundan dolayı cihâdın, en büyük ibâdet olması gerekir. Bizim dinimizde cihâd 
meselesi, diğer şeriatlardaki cihâd meselesinden daha güçlü ve önemli olduğu 
için, bu, Ümmet-i Muhammed'in diğer ümmetlerden faziletli olmasını gerektiren 
birşey olmuştur. İşte İbn Abbas (r.a)'dan, bu âyetin tefsiri hakkında rivayet edilen 
şu haberin mânası da budur: "Siz, insanlar için çıkarılmış en hayırlı bir 
ümmetsiniz. İnsanlara, "Lâilâhe illallah" (Allah'tan başka tanrı yoktur diye 
şahadet etmelerini ve Allah'ın indirdiği şeyleri ikrar edip kabul etmelerini 
emreder ve bu uğurda onlarla savaşırsınız." Kelime-i tevhid, ma'rufların en 
büyüğü; Allah'ı inkâr ise, münkerlerin en çirkinidir." 

Kaffâl sözüne şöyle devam etmiştir: "Din için savaşmanın faydasını insaflı olan 
hiçbir insan inkâr edemez. Çünkü insanların pek çoğu, alışkanlıkları ve âdetleri 
sebebiyle kendi dinlerini sever, onlara sunduğun deliller üzerinde düşünmeye 
yanaşmazlar. Fakat onlar ölümle korkutularak, hak dine girmeye zorlanırlarsa, 
ona girerler. Zamanla onların kalplerinde, bâtıl dinlen için olan sevgileri zayıflar 
ve hak dine olan sevgi artar, kuvvetlenir. Nihayet bâtıl dininden hak dine; ebedi 
azaba müstahak olmaktan da ebedi mükâfaat ve nimete müstahak olmaya geçer. 


[130] 
Allah'a İman Vasfının Sonra Getirilmesinin Hikmeti 


İkinci Soru: Allah'a iman, mutlaka bütün taatlardan önce bulunması gerekirken, 


âyet-i kerimede niçin emr-i ma'ruf ve nehy-i münker ondan önce zikredilmiştir? 
Cevap: Allah'a iman, Allah'ı kabul eden bütün ümmetlerin müşterek sıfatıdır. 
Allah Teâlâ, ümmet-i Muhammed'i, Allah'ın varlığına inanan diğer ümmetlerden 
üstün kıldığını belirtmiştir. Binâenaleyh bu "en hayırlı bir ümmet" oluşun 
meydana gelmesinde etkili olan hususun, bütün ümmetlerde müşterek olan 
"Allah'a imân" özelliğinin olması imkânsızdır. Bundan dolayı bu hayırlıltğın 
meydana gelmesinde müessir olan husus, ümmet-i Muhammed'in emr-i ma'ruf 
ve nehy-i münker hususunda diğer ümmetlerden daha ileri olmasıdır. Bu 
durumda, bu hayırlı oluşun bulunmasında müessir olan hususiyet, emr-i ma'ruf 
ve nehy-i münker yapmalarıdır. Allah'a iman hususiyeti ise, bu hayırlılıkta 
müessir olan hususiyetin müessir olabilmesinin şartıdır. Çünkü Allah'a iman 
bulunmadıkça, hiçbir taat "hayırlı" olmada bir tesire sâhib olmaz. Böylece, bu en 
hayırlı oluşu gerektiren hususiyetin, Muhammed ümmetinin ma'rufu emredici ve 
münkeri nehyedici olma hususiyetleri olduğu kesinleşmiştir. Onların Allah'a 
imanları bu hususiyetlerinin hayırlı oluşta müessiriyetinin şartıdır. Müessir, esere 
(neticeye), tesir etme şartından daha yakın (ve önemlidir). İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, âyette emr-i ma'ruf ve nehy-i münker yapmayı, imandan önce 
zikretmiştir. 

Üçüncü Soru: Burada, niçin sadece Allah'a iman zikredilmekle yetinilmiş, 
gerekli olduğu halde, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine imân 
zikredilmemiştir? 

Cevap: Allah'a iman, peygamber'e imanı gerektirir. Çünkü Allah'a iman etmek, 
ancak peygamberin doğru söylediğine inanmakla olur. Peygamberin doğru 
söylediğine iman ise, ancak iddiasına uygun mucizeler getirdiği zaman yerinde 
olur. Çünkü mucize, sözün doğruluğunu bildirip kabul etme yerine geçer. Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberlik dâvasına uygun bir şekilde mucizeler izhar 
ettiğini gördüğümüzde, O'na inanmak Allah'a imânın ayrılmaz bir vasfı olmuş 
olur. İşte bu inceliğe dikkat çekmek için, âyette sadece Allah'a iman 
zikredilmiştir. 

Sonra Allah Teâlâ: "Eğer ehl-i kitab da imân etseydi, kendileri için elbette hayırlı 
olurdu" buyurmuştur. Bunun iki izahı vardır: 

1- "Eğer Ehl-i Kitab, bu hayırlıhğın ümmet-i Muhammed için olmasına vesile 
teşkil eden o dine inanmış olsalardı, onlar için de bu hayırlılık söz konusu 
olurdu." Binâenaleyh bu sözün maksadı, ehl-i kitabı, İslAl-i'a girmeye teşviktir. 
2- "Ehl-i Kitab, başkanlık sevgisinden ve avamın kendilerine tabi olmasından 
hoşlandıklarından dolayı, dinlerini İslAl-i dinine tercih etmişlerdir. Eğer onlar 
iman etseler, âhirette elde edecekleri büyük mükâfaatın yanısıra, dünyada iken 


de arzuladıkları riyaset (baş olma arzusu) da kendileri için bulunur ve böylece de 
bu, kendileri için yetindikleri o halden daha hayırlı olurdu." 

Bil ki Alah Teâlâ, bu sözüne, atıf harfi kullanmadan, iki cümle-i ibtidâiyye (yeni 
başlayan cümle) ilâve etmiştir ki bunlardan birisi "İçlerinde iman edenler vardır. 
Ama onların çoğu fâsıktirlar" cümlesi; ikincisi ise, "Onlar size, ezadan başka 
asla hiçbir zarar veremezler" cümlesidir. Keşşaf sahibi: "Bu iki cümle, ehl-i 
kitaptan bahsedilirken, istidrâd olarak zikredilmiştir. Meselâ bir insan, 
"Falancadan bahsetmek gerekir. Çünkü, onun durumu şöyle şöyledir.." der. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Ondan iman edenler vardır" ifâdesini atıfsız 
zikretmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "İçlerinden iman edenler vardır. Ama onların çoğu fâsıktıriar" 
sözü hakkında da şu iki soru vardır: 

Birinci Soru: (mü'minler) kelimesindeki elif-lam, istiğrak mı ifâde eder, yoksa 
(ahd) yani daha önce geçmiş olan ve bilinen kimseleri mi? 

Cevap: Bu efif-lAl-i ahd için olup, bilinen kimseleri ifâde eder. Buna göre 
kasdediienler, yahudilerden Abdullah İbn SelAl-i ile onun etbâı; hristiyanlardan 
da Necaşi ile O'na tâbi olanlardır. 

İkinci Soru: Sıfat, mübalağa ve te'kid için getirilir. Binâenaleyh, kâfiri fâsık 
olarak zikretmede söz konusu olan mübalağa nedir? 

Cevap: Kâfir, dini hususunda bazan âdil, bazan da fasık olur. Bundan ötürü o, 
hiçbir topluluk tarafından kabul edilmez. Müslümanlar onu, kâfir olduğu için 
kabul etmezken; kâfirler de kendi aralarında fasık olduğu için, onu kabul 
etmezler. Buna göre sanki, "Ehl-i kitâb iki kısımdır. Onlardan bir kısmı iman 
eden, bir kısmı da iman etmeyip, dinlerinde fasık olanlardır" denilmiştir. 
Binâenaleyh onlar, hiçbir kimsenin nezdinde, kendilerine tâbi olunması gereken 


kimselerden değildirler. SANI 
Ehi-i Kitaptan Müslümanlara Gelen Sıkıntı ve Eziyetler 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Onlar size, ezadan başka hiçbir zarar veremezler" buyruğuna 
gelince: Bil ki Allah Teâlâ, mü'minleri imânlarında sağlam olmaya ve kâfirlerin 
sözleri ile fiillerine iltifat etmemeye "S/z, ... en hayırlı bir ümmetsiniz" sözü ile 
teşvik edince, onları bu hususta bir başka şekilde daha teşvik etmiştir. O da ehl-i 
kitab'ın, nazar-ı itibara alınmayacak kadar söz ile yapacakları azıcık eziyetleri 
dışında, müslümanlara zarar vermeye kadir olamamalarıdır. Eğer onlar 
müslümanlara karşı savaşsalar, bozguna uğrar, ve yardımsız kalırlardı. Durum 
böyle olunca, onların söz ve fiillerine iltifat etmemek gerekir. Bütün bunlar, 


"Eğer ehl-i kitabtan herhan0 bir zümreye boyun eğecek olursanız..." (Aı-timran, 
100) âyetini izah için getirilmiştir. İşte bu âyetin, yukarısı ile münâsebeti de 
budur. 

Hak Teâlâ'nın, "Onlar size, ezadan başka hiçbir zarar veremezler" buyruğu, "Ehi- 
i kitabın, müslümanlara hiçbir zararı olamaz. Onların yapabilecekleri en ileri şey, 
ya Hz. Peygamber (s.a.s)'e ta'n etmek veyahut "Üzeyir, Allah'ın oğludur. Hz. İsa, 
Allah'ın oğludur. Allah, üçün üçüncüsüdür" gibi inkâr ifâde eden sözler 
söylemek, sizlere dilleriyle eziyet vermek, veyahut da zayıf durumdaki 
müslümanları korkutmak suretiyledir" mânasındadır. Bazı âlimler, sözünün, bir 
istisna-1 munkatı' olduğunu söylemişlerdir ki bu uzak bir ihtimaldir. Çünkü 
zikredilen bütün bu hususlar, müslümanların kalblerine bir kederin düşmesine 
sebebiyet verir. Keder de bir zarardır. Binâenaleyh âyetin takdiri, "Onlar size, 
eziyetten başka bir zarar veremezler" şeklinde olur ki, bir istisnâ-ı muttasıldır. 
Bunun mânası, "Onlar size ancak pek ehemmiyetsiz bir zarar verebilirler" 
şeklinde olur. Âyette "ezâ" kelimesi, "zarar" manasında kullanılmıştır. Ezâ ise, 
"O şeye biraz eza verdim" tabirinden masdardır. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Eğer sizinle savaşırlarsa, size arkalarını dönüp kaçarlar. 
Sonra kendilerine yardım da edilmez" buyurmuştur. Bu, onların, müslümanlara 
karşı savaşmaları halinde hezimete ve hüsrana uğrayacaklarını; hezimetlerinden 
sonra da kesinlikle bir güç ve kuvvetleri olmayacağını haber vermektedir. Bunun 
bir benzeri de "Eğer onlar savaşa hıtuşurlarsa, bu (münafıklar) kendilerine 
yardım da etmezler. Yardım etseler bile, mutlaka arkalarını dönerler. Sonra 
kendilerine de yardım olunmaz" (Haşr, 12); "Kâfirlere de ki: "Yakında mağlub 
olacaksınız ve cehenneme sürüleceksiniz..." (An imran, 12) ve 'yoksa onlar, 
"Biz, intikam almaya kadir bir topluluğuz" mu diyorlar. Yakında o topluluk 
bozulacak ve arkalarını dönüp kaçacaklardır" (Kamer,44-45) âyetleridir. Bütün 
bunlar birer fetih, nusret ve zafer va'adidir. 

Bil ki bu âyet, birçok gaybi haberleri ihtiva etmektedir. Meselâ mü'minlerin, ehl- 
t kitabın zararlarından emin olmaları; mü'minlerle savaşmaları halinde bozguna 
uğrayacakları ve bozguna uğradıktan sonra kuvvet ve saltanatlarının 
kalmayacağı hususları gibi... Bütün bu hususlar, Allah'ın haber verdiği şekilde 
tahakkuk etmiştir. Çünkü yahudiler, yaptıkları her savaşta, neticede bozguna 
uğramışlardır. Yine onlar, savaşa ve başkanlık elde etmeye her uğraşmalarında, 
başarısız kalmışlardır. Bütün bunlar, gaybtan haber vermedir ve binâenaleyh 
birer mucizedir. 

Burada birkaç soru hatıra gelmektedir: 

Birinci soru: Farzet ki yahudiler böyledirler. Fakat hristiyanlar böyle değildirler. 


Hristiyanların böyle olmamaları, âyetlerin doğruluğuna zarar verir? Buna karşı 
biz deriz ki: Bu âyetler, yahudiler hakkındadır ve bunların sebeb-i nüzulleri de 
böyledir. Binâenaleyh bu müşkillik ortadan kalkmaktadır. 

İkinci soru: Âyetteki, fiili, meczüm olmalı değil miydi? Buna karşı biz deriz ki: 
Sözün başlangıcında, ceza cümlesi hükmünden, haber cümlesine dönülerek, 
sanki "Size, onların yardım olunmayacaklarını haber veriyorum" denilmek 
istenmiştir. Bunun faydası şudur: Şayet Hak Teâlâ bu ifâdeyi (şartın cevabı 
olarak) meczüm getirmiş olsaydı, yardım olunmama hali, onların "dönüp 
kaçmaları" gibi, müslümanlara karşı savaşmaları şartına bağlanmış olurdu. Fakat 
bu ifâde cezmedilmeyince, yardım olunmamaları mutlak bir va'id olmuş olur. 
Buna göre sanki Allahu Teâlâ şöyle demiştir: "Size haber vereceğim ve 
müjdeleyeceğim, onların gerisin geriye kaçmalarından sonraki durum ve 
kıssaları, onların artık hiçbir yardım bulamayıp devamlı zillet ve meskenet 
içinde kalacaklarıdır." 

Üçüncü soru: Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, ne üzerine atfedilin iştir? 

Cevap: Bunun atfedildiği şey, şart ve ceza cümlesidir. Sanki şöyle denilmek 
istenmiştir: "Size, onların sizinle savaşmaları halinde bozguna uğrayacaklarını 
haber veriyorum. Sonra size, onların yardım olunmayacaklarını da haber 
veriyorum." Bu cümlenin başındaki y (sonra) lâfzı, sıralamada sonra oluşu ifâde 
etmek için getirilmiştir. Çünkü onların yardımsız bırakılacağının haber verilişi, 


onların dönüp kaçacaklarını haber vermekten daha önemlidir. 132) 
Yahudilere Zillet ve Meskenet Damgası Vurulması 


"Onlar nerede bulunurlarsa bulunsunlar, üzerlerine zillet (damgası) vurulmuştur. 
Ancak Allah'ın ipine ve insanların İpine (ahdine) tutunmaları müstesna... Onlar 
döne dolaşa Allah'ın gazabına uğradılar. Üzerlerine de 

bir miskinlik vuruldu. Bu, Allah'ın âyetlerini inkâr etmeleri ve peygamberlerini 
haksız yere öldürmeleri sebebiyledir. (Yine) bu, isyan etmeleri ve haddi aşmış 
olmaları sebebiyledir" (Âl-i İmran, 112). 

Bil ki Hak Teâlâ, onların müslumanlara karşı savaşmaları halinde yardvnsz 
kalacaklarını ve bozguna uğrayacaklarını beyan edince, aynı zamanda bir zillet 


ve meskenetin vurulacağını da zikretmiştir. Âyetle ilgili birkaç vardır: [133] 
Birinci Mesele 


Biz, bu lâfizların ne mânaya geldiklerini Bakara sûresinde (61. ayetin tefsirinde) 


anlatmıştık. Buna mana, "zillet, birşeyin birşey üzerine basılıp. üzerinde iz 
bırakması gibi, o yahudiler üzerine âdeta basılmış ve iz bırakmıştır" şeklindedir. 
Araplann, "Bu, üzerime vurulmuş, benden birşey (darbe-i lazib) değildir" 


şeklindeki sözleri ve, haraca "daribe de bu manadan dolayıdır. [134] 
İkinci Mesele 


Zillet, zül (değersizlik) demektir. Âyetteki ne kastedildiği hususunda bazı 
tefsirler 

a) Bu, en kuvvetli görüştür. Buna göre murad, onlarla savaşılması, 
öldürülmeleri, mallarının ganimet çoluk çocuklarının esir edilmesi ve 
topraklarına el konulmascr. Sut "Onları, nerede yakalarsanız öldürün" (Bakara, 
191) âyetinde ifade edildiği gibidir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Ancak Allah'ın ipine... tutunmaları müstesna..." 
buyurmuştur ki, Allah'ın ipinden murad, Allah'ın ahdi, koruması 

ve Allah iie mu'minierden olan bir teminattır. Çünkü, böyle bir dufüfndâ 
hükümler ortadan kalkar ve böylece de öldürülmeleri, mallarının ganimet olarak 
alınması ve çoluk-çocuklarının esir edilmesi hükümleri uygulanmaz. 

b) Zillet, cizye mükellefiyeti manasınadır. Çünkü onlara cizye vermeyi mecbur 
etmek, hakareti ve değersizliği ifâde eder. 

c) Bundan murad şudur: "Sen onların içinde, güçlü bir hükümdar ve değer 
verilen bir başkan göremezsin. Aksine onlar her yerde küçümsenen, zelil ve 
değersiz kimselerdir." 

Bil ki âyet-i kerimedeki zilletten muradın, sadece cizye veya sadece değersizlik 
mânası olduğunu söylemek mümkün değildir. Çünkü âyetteki "Ancak Allah'ın 
ipine... tutunmaları müstesna..." istisnası, Allah'ın ipinin mevcud olması halinde, 
bu zilletin söz konusu olmayacağını gösterir. Halbuki cizye, küçük görülme, ve 
değer verilmeme gibi hususlardan hiçbirisi, Allah'ın ipi onlar için mevcut 
olduğunda da zâii olmaz. Binâenaleyh zilleti, sadece cizye verme mecburiyeti 
manasında almak imkansızdır. Bu görüşü destekleyenlerden birisi, bu meseleye 
şöyle cevap vermiştir: "Bu istisna, Istisna-ı munkati'dir." Bu, Muhammed ibn 
Cerir et-Taberi'nin görüşüdür. O sözünü şöyle sürdürmüştür: "Yahudiler üzerine 
zillet damgası vurulmuştu. Binâenaleyh Allah'tan bir ahid üzere bulunsalar da 
bulunmasalar da, onlar bu istisna ile, zillet halinden izzet haline geçemezler. 
Buna göre ifâdesinin takdiri şöyledir: "Fakat onlar bazan Allah'ın ipine (ahdine), 
bazan da insanların ipine sımsıkı tutunurlar." Bil ki bu, zayıftır. Çünkü, istisna 
edatını, "fakat" manasına hamletmek zahirin hilafınadır. Yine biz sözü, bundan 


muradın, "Fakat onlar bazan Allah'ın ipine (ahdine), bazan da insanların ipine 
sımsıkı tutunurlar" olduğuna hamletsek bile, bu durumda da sözün mânası tam 
olmamaktadır. Bundan Ötürü de, kendisinden sakınmak için, bu şeylere sımsıkı 
sarılmalarını gerektiren bir başka şeyin takdir edilmesi gerekir. Takdir etmek ise, 
aslın hilafınadır. Binâenaleyh bu şeylere ancak zaruret olduğu zaman müracaat 
edilir. Burada bu şeylere müracaat için bir zaruret olmadığına göre, bunlara 
başvurmak caiz değildir. Bilâkis burada bir başka izah şekli bulunmaktadır. Bu 
da "zillet" kelimesini, bütün bu manaların hepsine birden, yani öldürülme, esir 
edilme, nesillerin köleleştirilmesi, mallarının alınması, hor ve hakir hale getirme 
ve aşağılanma manalarının hepsine birden hamledilmesidir. Buradaki istisnâ'nın 
mânası, bu hükümlerin tamamının kalmamasıdır. Bu, bazı hükümlerin kafrnaana 
marn dağadr dananda geriye kalacak olan bir kısım hüküm (halter) de, ortarwı 
aariaaaaflan "cizye" ismi ile az bir kısmın alınması, hor, hakir ve aşağak hafahnn 
aanasıdr İşte bu mevzuda söylenecek olan söz budur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin manası, nerede rastlanıhrsa... " demektir. Nitekim, 
"Onu yakaladım” manasında "Falancayı harbte yakaladım" üanfc. Bu aldrnn 


izahı, daha önce (Bakara, 191) âyetinin tefsirinde geçmişti. (135) 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, hakkında birkaç görüş vardr: YiuJtem Tutunacağı "Allah'ın 
İp"rafltzatıi 

1- Ferrâ, "Bu kelamın takdir "Allah'tan olan bir ipe lırlarsa müstesna..." 
şeklindedir" demiş ve bu hususta 

"Beni ipine (tutunmuş) olarak görünce, korkarak yüz çevirdi. Onun ipine 
(tutunmuş olan zek ve afcı gönüller, bir korkak (haline getirt. 

Başkaları bu izaha itiraz ederek şöyle demişlerdir: "Mevsülün sılasının 
bırakılması caiz değildir. Çünkü aslolan mevsuldür. Srfa oe Aono derecededir. 
Binâenaleyh, asıl kendisine delâlet ettiği için, ikına olanın hazfedilmesi caizdir. 
Aslın hazfedilip, ikinci derecede olanın ise caiz değildir. 

2- Bu istisna, mana yoluyla meydana gelmiştir. Çünkü "zillet damgasna 
vurulmasının manası, zillet onlara, onlardan hiç ayrılmayacak 
uzaklaşmayacak biçimde, en kuvvetli bir şekilde yapıştırmaktır. Buna güf sanki 
şöyle denilmiştir: "Zillet onlardan asla ayrılmaz, onlar ancak Allah'tan ve 
insanlardan olan bir ip (ahd) sayesinde kurtulabilirler. 

3- (ip ile) sözündeki bâ harf-i cerrinin, (beraber) manasına olması... Nitekim 
Arapların şu sözünde de böyledir: "Bizimle beraber çık, şunu yapalım." Buna 


göre ifâdenin takdiri, "Ancak, Allah'tan olan bir ip (ahid) ile beraber olursa 
müstesna..." şeklindedir. (1306) 


Dördüncü Mesele 


Allah'ın ipinden murad, Allah'ın ahdidir. Biz yukarıda, ahdin "ip" diye 
isimlendirildiğini, çünkü insanın ahid almazdan önce korktuğunu; bu korkunun 
onun matlübuna ulaşmasına mâni otduğunu; bu ahd tahakkuk ettiğinde, ahid ile 
matlübuna ulaşacağını açıklamıştık. Böylece bu, kendisine tutunan kimsenin 
zarara uğrama endişesinden kurtulacağı bir "ip"e benzemiş olur. 

Eğer, "Allah Teâlâ, Allah'ın ipine, insanların ipini atfetmiştir. Bu İse, başkalığı 
ve muğayereti gerektirir. Bu başkalık nasıl olur?" denilirse, deriz ki: Â-limlerden 
bir kısmı, Allah'ın ipinden muradın, İslAl-i; insanların ipinden muradın ise, ahd 
ve misak, zimmet olduğunu söylemişlerdir. Bu, uzak bir ihtimaldir, Çünkü eğer 
bundan murad bunlar olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın, "(Veyahut da, 
insanlardan bir ipe.,.)" demesi gerekirdi. Bazı kimseler de, buradaki bu iki ipten 
muradın, ahd, zimmet ve emân olduğunu söylemişlerdir. Cenâb-ı Hak bu iki 
ipten bahsetmiştir, çünkü mü'minlerden alınan emân, Allah'ın izniyle alman 
emân demektir. Bu da bana göre zayıf bir ihtimaldir. 

Bu hususta benim görüşüm şudur: Zımminin emânı iki kısımdır: 

a) Allah'ın, hakkında nass getirmiş olduğu emândır ki, bu cizye almaktır. 

b) Halifenin re'yine bırakmış olduğu emân... Buna göre halife, bu hususta 
içtihada dayanarak, bu emânı ağırlaştırabilir, hafifletebilir. İşte buna göre birinci 
emân şekli, "Allah'ın ipi"; ikincisi de, "mü'minlerin ipi" diye adlandırılmışlardır. 
Allah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar döne dolaşa Allah'ın gazabına uğradılar" 
buyurmuştur. Biz bunun mânasının, onların, Allahın gazabı içinde 
kalakaldıklarını, kalmaya devam ettiklerini ve de devamlı kalacakları şeklinde 
olduğunu söylemiştik.kelimesinin aslı, mekân manasına plan (Bir yere dönmek, 
avdet etmek) kelimesinden alınmıştır. "Falanca, şu yere döndü, yerleşti" ve 
"Onu, falanca yere yerleştirdim" tabirleri de bu mânadadır. Buna göre mâna, 
"Onlar, Allah'ın gazabı içinde kalıp, orada konaklayıverdiler" demektir. Senin, " 
"Onların başına gazab indi; onlar o gazaba konakladılar" şeklindeki sözlerin de, 
eş anlamdadır. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Üzerlerine de bir miskinlik vuruldu" buyurmuştur. Ekseri 
âlimler, buradaki "meskenef'i cizye mânasına hamletmişlerdir. Bu, Hasan el- 
Basri'nin görüşüdür ki, o şöyle demiştir: "Çünkü Allahu Teâlâ meskeneti, istisna 


dışı bırakmıştır. Bu da, bu meskenetin onların üzerinde devamlı kaldığına ve 
onlardan hiç ayrılmadığına delâlet eder. Onlardan hiç ayrılmayan şey, cizye'den 
başka bir şey değildir." Diğer âlimler de, buradaki meskenet'ten muradın, zengin 
dahi olsalar, yahudilerin daima fakir durumunda olacakları olduğunu 
söylemişlerdir. Diğer bazı âlimler de, bunun, Allah Teâlâ'nın, yahudilerin 
mallarını müslümanlara birer rızık kılacağını; böylece de yahudilerin yoksul ve 


miskin hale geleceklerini haber vermesi olduğunu söylemişlerdir. u37 
Yahudiler, Cedlerinin Yaptıkları Suçlardan Sorumlu Olabilir mi? 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu ilahî tehdit çeşitlerini zikredince, "Bu, Allah'ın 
âyetlerini inkâr etmeleri ve peygamberlerini haksız yere öldürmeleri 
sebebiyledir" buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Allahu Teâlâ, yahudilere, 
hoşlarına gitmeyecek olan şu üç çeşit cezayı onlara âdeta yapıştırmış ve onların 
ayrılmaz bir vasft haline getirmiştir: 

a) Zillet, 

b) Gazab-ı ilahî, 

c) Meskenet... Daha sonra bu âyette Cenâb-ı Hak, hoşlarına gitmeyen bu üç 
şeyin, niçin onların ayrılmaz bir vasfı olduğunu da, "Bu Allah'ın âyetlerini inkâr 
etmeleri ve peygamberlerini haksız yere öldürmeleri sebebiyledir" diye beyân 
buyurmuştur. Burada hatıra gelebilecek birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci soru: Bu zillet ve meskenet, İslam devletinin kuruluşundan sonra 
yahudilerin ayrılmaz vasfı olmuştur. Halbuki, haksız yere peygamberleri öldüren 
kimseler, Hz. Muhammed (s.a.s)'den asırlar ve devirler önce yaşamış olan 
kimselerdir. Binâenaleyh, buna göre, peygamberleri öldürmek sebebinin 
(illetinin) bulunduğu zamanda, bu illetin neticesi ve cezası olan zillet ve 
meskenet; bu netice ve cezanın bulunduğu zamanda da illet tahakkuk 
etmemişti... İşte, bu bakımdan burada bir müşkillik bulunmaktadır. 

Buna şu şekilde cevap verilir: Hz. Peygamber zamanındaki yahudterden. her ne 
kadar peygamberleri öldürme fiili sudur etmemiş ise de, ancak ne w ki bu 
yahudiler atalarının yapmış olduğu o fiilleri tasvip edip razı olmuşt Çünkü 
onların ataları, peygamberleri öldürmüş; bunlar da ataiannn o Meme razı 
olmuşlardı. Böylece bu fiil, bu çirkin fiil onların ecdadını" bunlar da bu çirkin 
fiiller konusunda atalarını tasvip ettikle' içredilmiştir. 

İkinci soru: Cenâb-ı Hak niçin, "Bu, tiyledir" buyruğunu tekrarlamıştır? Bunun 
tekrar edilmesini Bu tekrarın te'kid için yapıldığını söylemek caiz değik 
müekked (te'kid olunan)den daha kuvvetli bir şeyle yaprinn Halbuki "isyan", 


derece bakımından küfürden daha küfrü isyan ile te'kid etmek caiz değildir. 

Buna şu iki şekilde cevap verebiliriz: 

a) Zillet gazab ve meskenetin illeti,  inkârları ve peygamberleri 
öldürmeleridir. İnkârın ve peygamberleri öldürmenin illeti ise, masiyettir. Bu 
böyledir, çünkü onlar isyanlara ve günahlara dalınca, böylece isyan zulmetleri 
derece derece artmaya, çoğalmaya; iman nuru da derece derece azalmaya 
başlamıştır. Bu durum, aynı şekilde, iman nurunun sönmesi, (ortalığı) küfür 
zulmetinin kaplamasına kadar devam etmiştir. İşte bu duruma da Cenâb-ı Hak, 
"Hayır, bilâkis onların kazanmakta olduktan şeyler onların kalblerinl istila 
etmiştir" (Mutaffmn. 14) buyruğu ile işaret etmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Bu, isyan etmeleri sebebiyledir" ifâdesi, "illetin illeti" ve işaret olmuş olur. 

İşte bundan dolayı muamelât erbabı (fakihler, kanun adamları) şöyle demişlerdir: 
"Mendüb olan şeyleri terketme hastalığına tutulan kimseler, sünnetleri terketme; 
sünnetleri terketme hastalığına tutulan kimseler, farzları terketme; farzları 
terketme hastalığına tutulan kimseler, şeriatı hakir görme hastalığına; şeriatı 
hakir görme hastalığına tutulan kimseler de, küfre düşerler." 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "Bu, Allah 'm âyetlerini inkâr etmeleri... sebebiyledir" 
buyurmakla, önceki yahudileri; "Bu, İsyan etmeleri sebebiyledir" buyruğu ise, 
Hz. Muhammed (s.a.s) zamanındaki yahudileri kastetmiş olması da 
muhtemeldir. Böyle bir izaha göre de, bir tekrar olmuş olmaz. Buna göre Cenâb- 
ı Hak sanki, öncekilerin cezasının sebebini beyân etmiş, sonra da, sonradan 
gelenler öncekilere uydukları için, Cenâb-ı Hakk'ın her iki güruha da vermiş 
olduğu belâ ve sıkıntıların ancak, O'nun adaleti ve hikmeti babından olduğunu 
insanlar anlasın diye, bu sonradan gelenlerin isyan ve düşmanlığının öncekilere 


verilmiş olan cezanın aynısını gerektireceğini beyân etmiştir. [138] 
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[56] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[57] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[58] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
497. 
[59] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[60] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[61] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[62] İbn Mâce, Menâsik, 2 (11/963). 

L63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
499, 

[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[66] Darimi, Menâsik, 2 (11/29). 








6/493- 


6/496. 
6/496. 
6/496- 


6/497. 
6/498. 
6/498. 


6/498- 


6/499. 
6/499. 


[67] Müsned, VI / 421 ("Allah'ın ve Resulünün emânı ondan uzaklaşmıştır" 


şeklinde...). 

[68] Tirmizi, Taharet, 102 (1/243). 

1691 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
501. 

[70] Keşfu'l-Hafa. 1/350. 

[71] "Mesafeler kat edip gelen..." Keşfu'l-Hafa, 1/350. 

[72] Keşfu'l-Hafa, I / 350. 


6/500- 


Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/501-503. 
[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/503- 
504. 

[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/504. 
[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/505. 
[76] Allah'ın -hâşâ- önceden bilmediği birşeyi sonradan anlaması demektir. 
Yahudiler neshi, bir "bedâ" olduğunu ileri sürerek, kabul etmemişlerdir, (ç). 

[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/505- 
506. 
[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/506- 
507. 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/507- 
508. 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/508- 
510. 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/510- 
511. 
[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/511. 
[83] Buhârî, İmân, 37. 

[84] Reddedilen nesh, Selef-i Salihîn devrinden sonraki ıstılahdaki mânası ile 
olan neshtfr. Ibn Abbas hazretlerinin ifadesinde ise nesh bu mânada olmayıp - 


lugattaki nakletme anlamına gelmekte. Umumî mânanın tahsisine gidilip 
daraltıldığını ifade etmektedir (ç). 


[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/511- 
512. 

[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/512- 
513. 

[87] Tirmizi, Fezâilü'l-Kur'ân, 14 (5/172); Dirimi, 2/435. 

[88] Tİrmlzî, Menâkib, 32 (5/663). 

[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/513- 
515. 

[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/515. 
[91] Müsned. 3/145; Dârimt, 2/241 (Benzeri bir hadis.) 








[92] Tbn MAce, fiten, 8 (2/1303). 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/515- 


516. 


[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/516. 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/516- 


517. 


[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/517. 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/517- 


518. 





[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/518- 


519. 





[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 6/519. 
Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


1100) Fahruddin 
6/520-521. 
HOL Fahruddin 
6/521-522. 
(102) Fahruddin 
6/522-523. 
1103) Fahruddin 
6/523. 

1104) Fahruddin 
6/524. 

(105) Fahruddin 
6/524. 

(106) Fahruddin 
6/524-525. 
1107) Fahruddin 
6/525. 

1108) Fahruddin 
6/525-526. 
1109) Fahruddin 
6/526. 

[110] Fahruddin 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 
Yayınları: 


Yayınları: 


6/526. 


O11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/526-528. 


[112] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


6/528-530. 


HI3İ Buhari, Enbiya, 6; Tirmizi, Fiten, 24 (4/481); Müslim, Zekât. 142-144 


(2/740-749). 


[14] Pahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, 


6/530-534. 
U15] Fahruddin 
6/534. 

[16] Fahruddin 
6/534. 

U17] Fahruddin 
6/535-536. 
[118] Fahruddin 
6/536-537. 
[19] Fahruddin 
6/537-538. 
1120) Fahruddin 
6/538. 

[O21] Fahruddin 
6/538. 

(122) Fahruddin 
6/538. 

(123) Fahruddin 
6/539-540. 
(124) Fahruddin 
6/540-542. 
(125) Fahruddin 
6/542. 

(126) Fahruddin 
6/542-543. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ Yayınları: 
Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


Akçağ Yayınları: 


(1271 Keçfu'l-Hafâ, 2/350 (Müsned, Taberâni, İbn Mâce, Hrmizi vb. 


kitaplardan...) 
[128] Fahruddin 
6/543. 

1129) Fahruddin 
6/543-544. 
11301 Fahruddin 
6/544-545 

(1311 Fahruddin 
6/545-547. 
[132] Fahruddin 
6/547-548. 
11331 Fahruddin 
6/549. 

[134] Fahruddin 
6/549. 

1133) Fahruddin 
6/549-551. 
1136) Fahruddin 
6/551. 

1137) Fahruddin 
6/551-553. 
[138] Fahruddin 
6/553-554. 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Er-Râzi, 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Tefsir-i 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Kebir 


Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 
Mefâtihu”l-Gayb, 


Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 





Mefâtihu”l-Gayb, 


Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 
Akçağ 


Akçağ 


Yayınları: 
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Yayınları: 
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Kaim Hamd Fm Mânası 
yetlerini Okumak 


Gece Saatlerinde Allah'ın Â 














Birinci Mesele 





İkinci Mesele 





Birinci Mesele 





'ın Günahkâr Kimseyi Himaye Etmesi 











Allah Dilediğini Af, Dilediğine Azab Eder 
Faizin Yasaklanması 











Birinci Mesele 






İkinci Mesele 











Dördüncü Mesele 


Ecel Gelmedikçe İnsan Ölmez 








Ca 


Birinci Mesele 


İkinci A Mesele 





Birinci Mesele 
İkinci Mesele 








Birin nci m 





İkinci Mesele 
Müminlere Gelen Gam Ü 





er yy 









Düşman Karşısında Kaçanlar Şeytana Uymaktadırlar 


Birinci Mesele 
İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 

Şeytanın Mü'minleri Kandırmasının İzahı 
Şeytanın Kandırdığı Mü minleri Allah Affetmiştir 
Savaşta Ölenler Hakkında "Sefere Çıkmasaydı 


Olmezdi" Demeyin 


Birinci Mesele 
İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 


Bu Ayette Muzari Yerine Mazi Fiil Kullanılmasının 
İzahı 


Kur'ân'la İstişhad Etme Şiire Tercih Edilir 
Altıncı Mesele 

Yedinci Mesele 

Birinci Mesele 

İkinci Mesele 

Birinci Mesele 

İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 


Allah'ın Rahmetinin Dünya Nimetlerinden Daha 
Hayırlı Olmasının Sebebi 


Ehi-i Kitabın Hepsi Aynı Durumda Değildir. 


"Hepsi bir değildirler. Ehl-i Kitabın içinde, kâim bir ümmet vardır ki, gece 
saatlerinde secdeye kapanarak Allah'ın âyetlerini okurlar. Allah'a ve âhtret 
gününe inanırlar, iyiliği emrederler, kötülükten sakındırırlar. Hayır işlerinde de 
birbirleriyle yarışırlar. İşte onlar, salthlerdendtrler. Onlar ne hayır işlerlerse, 
muhakkak ki bundan mahrum bırakılmayacaklardır. Allah, takva sahiplerini 
çokiyi bilendir" (Âl-i Imran, 113-115), 

Âyet hakkında birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "Hepsi bir değildirler" buyruğu hakkında şu iki 
açıklama yapılmıştır: 

a) Hak Teâlâ'nın bu beyanı, tam bir sözdür. O'nun, "Ehl-i kitabın İçinde, kaim bir 
ümmet vardır" sözü, "Hepsi bir değildirler" ifâdesinin beyan ve izahı için, 
müste'nef bir sözdür. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Marufu emredersiniz... "(Aw , 
110)buyruğunun, O'nun, "Siz en hayırh bir ümmetsiniz..." sözünün bir beyânı 
olması gibidir. Buna göre mâna, "Bahisleri geçen Ehl-i Kitâb, aynı değildirler..." 
şeklinde olur. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlardan iman edenler vardır. Onların çoğu 
ise, fasıktır" (âm imran, no) âyetinin bir izahı olmuş olur. Sonra söze yeniden 
başlayarak şöyle buyurmuştur: "Ehl-i kitabın içinde, kâim bir ümmet vardır." Bu 
görüşe göre şu iki ihtimal ortaya çıkar; 

a) Cenâb-ı Hak, "Ehl-i Kitabın içinde, kâim bir ümmet vardır" deyince, sözün 
tamamlanması için, "Onlar içinde, kınanmış ve mezmum ümmetler de vardır" 
denilmesi gerekirdi. Ama ne var ki, Cenâb-ı Hak bu kısmı zikretmemiştir. Çünkü 
Araplar, iki zıddan birisini söyledikleri zaman, diğerini söylemeye lüzum ve 
ihtiyaç hissetmezler. Ama işin hakikati şu ki, iki zıd birlikte öğrenilir. Böylece 
iki zıddan birini zikretmek, müstakil ve tek başına ikisi hakkında bir bilgi ifâde 
etmektedir. İşte bundan dolayı diğer zıddı zikretmemek güzel olmuştur. Nitekim 
şair Ebü Zueyb de şöyle demiştir: 

"Kalbim beni ona (sevgiliye) çağırdı; bense, muhakkak ki itaatkâr bir kişiyim. 
Ama onun, sevgilinin matlübuna irsâd edip etmediğini bilmiyorum." 

Şâir burada mânasını da murad etmiş, ama -&JJ* kelimesini zikrettiği için, Jifi 
kelimesini zikretmem iştir. Bu, Ferrâ ve İbnu'l-Enbâri'nin görüşüdür. 

Zeccâc ise, "Mezmum olanlar da vardır" kısmını takdir etmeye ihtiyaç yoktur. 
Çünkü bu ifade, bundan önceki âyetlerde geçmişti. Binaenaleyh, ikinci kez 
takdir etmeye hacet yoktur" demiştir. Çünkü biz, "iki zıd aynı anda bilinince, o 


iki zıddan birisini zikretmek, diğerini zikretmeye ihtiyaç btrakmaz" demiştik. 
Bu, "Zeyd ve Abdullah, eşit değillerdir; çünkü Zeyd akıllı dindar ve zekidir" 
denildiğinde, "oysaki Abdullah böyle değildir..." cümlesini söylemeye gerek 
kalmaması gibidir. İşte burada da böyledir. Cenâb-i Hakk'ın, "Hepsi bir 
değildirler" buyruğu daha önce zikredilince, bir takdire gerek kalmamıştır. 

b) Hak Teâlâ'nın "Hepsi bir değildirler" sözü, tam bir kelâm değildir. 
Binâenaleyh, bu ifâdede vakf yapmak caiz değildir. Aksine, bu ifâde kendinden 
sonraki cümlelerle de alâkalı olan bir sözdür. Buna göre kelamın takdiri, "Ehl-i 
kitaptan, kaim olan ümmet ile, mezmum olan ümmet aynı değillerdir" şeklinde 
olur. Buna göre, kelimesi ile merfü nin isminden bedel olmuş) olur. Bu, nahiv- 
cilerden, "(Beni pireler yedi)" sözünü tecviz edenlere göre söylenmiş olan bir 
ifâdedir. Bu takdire göre, "mezmum ümmet" takdir edilmesi mutlak surette, 
gerekir. Bu, Ebü Ubeyde'nin tercih ettiği görüştür. Ama ne var ki, ekseri 
nahivciler, bu ve benzeri istimallerin, zayıf bir ifâde olduğu hususunda ittifak 


ettikleri için, bu görüşü kabul etmemişlerdir. Allah en iyi bilendir. [2] 
(Sevaen) Kelimesi Hakkında İzah 


Arapça'da, denilir. Yani, "Falanca falancaya eşit, müsavidir"; "falanca kavim,eşit, 
müsavi..." kelimesi, tesniye ve cem'i olmayan bir masdardır. Bu kelime 


hakkındaki izah, Bakara süresinin 6. âyetinde geçmişti. BI 
Ehi- Kıtap'tan Burada Maksad Kimlerdir? 


Ehl-i Kitap'tan muradın kimler olduğu hususunda iki görüş vardır: 

a) Cumhurun benimsediği görüşe göre, bunlardan murad Hz. Musa ve İsa'ya 
inanan kimselerdir. Rivayet olunduğuna göre, Abdullah İbn Selâm (r.a) ile 
arkadaşları müslüman olunca, yahudilerin bazı ileri gelenleri onlara, "Siz kâfir 
oldunuz ve hüsrana uğradınız" dediler. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, onların 
faziletini beyân etmek için bu âyeti indirmiştir. Şöyle de denilmiştir: Allah Teâlâ 
önceki âyette, ehl-i kitabı mezmüm (kötü) birtakım sıfatlarla tavsif edince, bütün 
ehl-i kitabın aynı olmayıp, içlerinde iyi sıfatlarla ve beğenilen hasletlerle mevsüf 
kimseler bulunduğunu beyân etmek için, bu âyeti zikretmiştir. Sevri şöyle 
demiştir: "Bu âyetin, akşam ile yatsı arasında namaz kılan bir topluluk hakkında 
indiği haberi bana ulaşmıştı." Atâ'nın ise şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bu 
âyet, Hz. İsa (a.s)'nın dininde olup, Hz. Muhammed'i tasdik eden kırk Necranlı, 
otuziki Habeşli ve üç Rum (Bizanslı) hakkında nazil olmuştur." 


b) Âyet-i kerimedeki Ehl-i Kitaptan maksad, bütün din mensuplarından, 
kendilerine kitap verilmiş olan herkestir. Bu izaha göre, müslümanlar da, bu 
ifadenin muhtevasına girmiş olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sonra biz o kitabı 
kutlarımızdan seçtiklerimize miras bıraktık" (F&tır. 32) buyurmuştur. Buna, İbn 
Mes'ud (r.a)'un şu rivayeti de delâlet etmektedir: "Hz. Peygamber (s.a.s) yatsı 
namazını geciktirdi. Sonra cemaat, namazı beklerlerken, evinden mescide 
çıkarak şöyle dedi: 'Dikkat edin. Din mensuplarından sizden başka hiç kimser şu 


anda Allah'ı zikretmiyor" [4 dedi ve bu âyeti okudu. Kaffâ 'r.h) "Şöyle denilmesi 
uzak bir ihtimal değildir: Orada bulunanlar, ehl-i kitap'tan imân etmiş olan bir 
kısım idi. İşte bundan dolayı "Ehl-i kitap'tan, Hz. Muhammed (s.a.s)'e imân 
eden, bu kimselere denk hiç kimse yoktur" denilmiş ve onlar da, ehl-i kitap'tan 
imân etmeyenlerin uykuda olduğu bir saatte yatsı namazını kılmışlardır" 
demiştir. 

Şöyle de denilebilir: Bu tabirden murad, Hz. Muhammed (s.a.s)'e inanan 
herkestir. Allah Teâlâ onları "ehl-i kitap" diye adlandırmıştır. Sanki şöyle 
dkadr "KerKİtennı ehl-i kitap diye adlandıran o kimselerin halleri, o kötü 
hnionür. Fakat Allah'ın "Ehl-i kitap" dediği müslümanların durumları ve halleri 
şöyle şöyledir: Bu ikisi hiç denk olur mu?" Buna göre, bu âyetten maksad, 
"Sizler... en hayırlı bir ümmetsiniz" âyetini te'kid etmek için ehl-i İslâm'ın 
faziletini beyan etmektir. Bu tıpkı, "Mümin olan kimse, imandan çıkmış olan 
kimse gibi midir? Onlar (hiçbir zaman) denk olamazlar" (Secde. 1s) âyetine 


benzer. L3] 
Burada Övülen Kimselerin Haiz Olduğu Sekiz Vasıf 


Sonra bil ki Allah Teâlâ, bu âyette bahsedilen topluluğu sekiz sıfatla 
medhetmiştir: 16) 


Kaim Ümmet Olmanın Mânası 


Birinci sıfat: Onlar, kâim bir ümmettirler. Bu hususta şu görüşler vardır: 

a) Onlar devamlı namaz kılar ve gece saatlerinde Allah'ın âyetlerini okurlar. 
Böylece Cenâb-ı Hak onların teheccüdlerini (gece namazlarını), "gece 
saatlerinde Kur'ân okurlar" diye beyan etmiştir. Bu, "Onlar, gecelerini Rab Taâlâ 
için secde ederek ve kâim (ayakta) olarak geçirirler" <FUrkân, 64); "Şüphe yok 
ki Rabb'inr gecenin üçte ikisinden biraz eksik... ayakta durmakta olduğunu 


biliyor" (Müzzemmü, 20); "Gece kalk... (Müzzemmii. 2jlve "Allah'ın (divanına) 
tam huşu ve tâatla durun" (Bakara, 238) âyetleri gibidir. Bundan muradın, 
namazdaki kıyam olduğuna, âyejteki "Secdeye kapanarak..." ifâdesi delâlet 
etmektedir. Şurası açıktır ki secde, ancak namazda olur. 

b) Onlar, hak dine sarılma hususunda bir rahatsızlık hissetmiyorlar. Bu, "Sen 
üzerinde ayak diretip (ısrarla) durmadıkça..." yani, "devamlı ödemesini 
İsteyerek, peşini bırakmayarak, o hususta ısrarlı olarak durmadıkça..." iM-ümnn. 
75)âyeti gibU dir. HakTeâlâ'nın, "Adaletiayakta tutarak..."(Âi-iimran.i8)âyeti de 
böyledir. 

Ben derim ki: Bu âyet, müslümanın kulluk hakkını yerine getirdiğine; "Adaleti 
ayakta tutarak..." ifâdesi de Allah'ın adalet ve ihsan hususunda rubübiyyet 
hakkını yerine getirdiğine delâlet etmektedir. Böylece Allah'ın lütfü ile, anlaşma 
tamamlanmıştır, Nitekim Allah Teâlâ, "Siz ahdinizi yerine getirin, ben de size 
karşı olan ahdim: yerine getireyim" (Bakara. 40) buyurmuştur. Bu, Hasan el- 
Basri'nin görüşüdür. O, görüşüne Hz. Ömer (r.a)'in şu rivayetini delil getirmiştir: 
"Ya Rasülellah, ehl-i kitaptan bazıları, bizim hoşlanacağımız şeyleri de 
söylüyorlar. Keşke onları yazsak." Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) kızdı ve 
şöyle dedi: "Ey Hattab oğlu Ömer. Yahudilerin şaşırdığı gibi siz de mi 
şaşıracaksınız." Hasan el-Basri, "buradaki mütehewikün"kelimesinin, "şaşıranlar 
ve tereddüt edenler" manasında olduğunu söylemiştir. (Hz. Peygamber (s.a.s) 
sözünü şöyle sürdürmüştür): "İyi biliniz! canım kudret elinde olan Allah'a yemin 
ederim ki, ben size bu dini tertemiz ve arınmış olarak getirdim." Bir başka 
rivayette ise Hz. Heygamber (s.a.s), o söz karşısında şöyle demiştir: "Muhakkak 
ki siz, Tevrat ve İncil'de bulunan hükümlerle amel etmekle mükellef değilsiniz. 
Siz ancak, onlara iman etmek ve onlann ilmini ancak Allah'a havale etmekle 
emrolundunuz ve bu vahiy ile bana sabah akşam indirilene iman etmekle 
mükellef tutuldunuz. Muhammed'in canını elinde tutan Allah'a yemin ederim ki, 
eğer Hz. İbrahim, Hz. Musa ve Hz. İsa benim zamanımda yaşamış olsalardı, 
bana iman eder ve tâbi olurlardı." İşte bu haber, bu din üzere sebat edip başka bir 
dinle ilgilenmemenin vacip olduğuna delâlet eder. İşte bu sebeple hiç şüphesiz 
Cenâb-ı Hak onları, bu âyetle bu şekilde methederek, "Ehl-i kitap içinde kâim bir 
ümmet vardır" buyurmuştur. 

c) tabirinin mânası, "Dosdoğru, âdil, müstakim" demektir. Bu senin, 'Dosdoğru, 
dümdüz oldu" manasında olmak üzere, "Çubuğu doğrulttum, o da doğruldu, 
dümdüz oldu" tabirinden alınmıştır. Bu söz de, Hak Teâlâ'nın, "Siz en hayırlı bfr- 


ümmetsiniz" buyruğunun bir izahı gibidir. MA! 


Gece Saatlerinde Allah'ın Âyetlerini Okumak 


İkinci sıfat: Hak Teâlâ'nın, "Gece saatlerinde, Allah'ın âyetlerini okurlar" 
tavsifidir. Bu ifâde hakkında da birkaç mesele vardır: L8] 


Birinci Mesele 


O’nun (okuyorlar) ve (iman ediyorlar) kelimeleri (ümmet) kelimesinin sıfatı 
olduğu için mahallen merfudurlar. Yani, "kâim, okuyan ve iman eden bK 


topluluk" demektir. 121 


İkinci Mesele 


"Tilâvet", okumak demektir. Kelimenin aslı: "Peşinden getirmek" anlamındadır. 
Buna göre tilâvet sanki, bir lafzı başka bir lafza eklemek, bitiştirmek demektir. 


no] 
Üçüncü Mesele 


Bu ifâdede geçen "Allah'ın âyetleri" tabiriyle bazan, Kur'ân'ın âyetleri; bazan da 
Cenâb-ı Hakk'ın zâtına ve sıfatlarına delâlet eden çeşitli varlıklar murad edilir. 


Burada ise, birinci mâna kastedilmiştir. HU 
Dördüncü Mesele 


Bu kelamda geçen tül "gecenin saatleri" tabirinin Arapçada aslı, vakitler ve 
saatler" demektir. kelimesinin müfredi dır Bu tıpkı "bağırsak" ve sinin müfredi 
dır. Bu tıpkı, "bağırsak" ve (bağırsaklar) kelimeleri gibidir. Veyahut da kelimenin 
müfredi, ilk harfi kesre, ikincisi de sakin olmak üzere, kelimesidir. Tıpkı 
(tulum) ve (tulumlar) kelimesi gibi.. Kaftâl (r.h) şöyle demiştir: "Sanki "teenni" 
kelimesi de bundan alınmıştır. Zira teenni, saatleri ve vakitleri bekleyip 
gözetlemektir." Yine haberde de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, cumaya en son gelen 


bir adama, "Sıkıntı verdin, geç geldin "LiZİyani "vakitleri uzaklaştırdın, 
geciktirdin" dediği rivayet edilmiştir. H3] 


Secde Etmenin Ehemmiyeti 


Üçüncü sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın, 'Onlar secde ederler" tavsifidir. Bu hususta da şu 
izahlar bulunmaktadır: 

a) Bu cümlenin, "okurlar" fiilinden hâl olması muhtemeldir. Buna göre sanki 
onlar, "Tam bir inkiyâd ve huşüya erebilmek için, secdede Kur'ân okuyorlardı. 
Ancak ne var ki Kaftâl (r.h) tefsirinde, bunun caiz olmayacağı hususunda bir 
hadis zikretmiştir. Bu da Hz. Peygamberin şu sözüdür: "Dikkat edin. Ben, rükü 
ve secde yaparken, Kur'ân okumaktan nehyolundum. "H4 

b) Bu cümlenin, müstakil bir söz olması da muhtemeldir. Buna göre mana, 
"Onlar, bazan namazda Allah için olan hertürlü huzü ile, Allah'ın rahmet ve 


fazlını arzu ederek namaz kılıyorlardı" şeklindedir. Bu, tıpkı "Onlar, gecelerini 
Rableri için secde ederek ve kâim (ayakta) olarak geçirirler" (Furkan. 64) ve 
"Yoksa o, âhiretten korkarak, Rabb'inin rahmetini umarak gecenin saatlerinde 
secdeye kapanır ve kıyamda durur bir halde tâat ve ibâdet eden kimse (gibi) 
midir?" (zomer. 9) âyetleri gibidir. Hasan el-Basri de şöyle demiştir: "Onlar 
ayaklarıyla (kıyamda durarak) başlarını, başlarıyla (secde ederek) ayaklarını 
dinlendiriyorlardı. Bu, rahatlığı isteme, yorgunluğu giderme ve arzuyu ortaya 
çıkarma manasınadır." 

c) Bu tabirden maksad, onların namaz kılmaları da olabilir. Allah onları, "gece 
namaz kılma" ile tavsif etmiştir. Namaz; secde, rükü ve teşbih kelimeleriyle de 
ifâde edilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Rükü edenlerle rükü ediniz..." yani "namaz 
kılınız" (Bakara, 43), ve "Haydi akşama girerken, sabaha ererken Allah'ı teşbih 
edin" (Rüm. 17) yani "namaz kılın" buyurmuştur. 

d) Bu tavsifin, "Onlar, Allah için huşu ve huzü duyuyorlardı" manasında olması 
da muhtemeldir. Çünkü Araplar bazan "huşCTyu "secde" kelimesi ile ifâde 
ediyorlardı. Nitekim Hak Teâlâ, "Göklerde ve yerde olan şeyler Allah'a secde 
eder..." (N«hi. 49) yani huşu duyarlar." Bütün bu izahlar Kaffâl (r.h)'a aittir. 
Dördüncü sıfat: "Allah'a veâhiretgününe inanırlar." âyetinin ifâde ettiği sıfattır. 
Bil ki yahudiler de, gece ibâdeti yapıyor ve Tevrat'ı okuyorlardı. Cenâb-ı Hak, 
rnü'minleri teheccüd ve Kur'ân okuma ile medhedince, peşisıra "Allah'a ve 
âhiretgününe inanırlar." vasfını getirmiştir. Biz, Allah'a imanın, bütün 
peygamberlere imanı; âhirete imânın ise günahlardan sakınmayı icap ettirdiğini 
izah etmiştik. Yahudiler ise, Allah'ın bütün peygamberlerini kabul etmiyor ve 
günahlardan sakınmıyorlardı. Binâenaleyh onların mebde' ve me'âda imanları 
söz konusu değildir. Bil ki insanın kemale ermesi hakkı lizatihi (sırf-kendisi için, 
gaye olarak), hayrı ise onunla amel etmek için (vasıta) olarak) tanımasıyla olur. 
En faziletli amel, namaz; en faziletli zikir, Allah'ı zikir ve en faziletli bilgi ise, 
mebde' ve me'âdı bilmektir. Buna göre HakTeâlâ'nın, "Gece saatlerinde secdeye 
kapanarak, Allah'ın âyetlerini okurlar" buyruğu onların yaptıkları sâlih amellere; 
"Allah'a ve âhiret gününe imân ederler" buyruğu ise, onların kalplerinde 
meydana gelen bilgilerin faziletine bir işarettir. Bu ise, onların ameli ve nazari 
kuvvelerindeki mükemmelliklerine işarettir. Bu, insanın en mükemmel hâlidir ki, 
"insanlık derecelerinin sonu, meleklik derecelerinin başlangıcıdır" denilen bir 


mertebedir, Lİ 


İyiliği Yayma, Kötülüğü Önleme 


Beşinci sıfat: "İyiliği emrederler" âyetinin ifâde ettiği sıfattır. 

Altıncı sıfat: "Kötülükten nehyederler.." âyetinin ifade ettiği sıfattır. Bit ki 
İnsanın kemâlinin en ileri derecesi, kişinin tam ve tanrılığın zirvesinde olmasıdır. 
Buna göre insanın kemâli gerek ameli (pratik) gerek nazari kuvveler bakımından 
mükemmel olmasındadır. Bu, daha evvel zikredilmişti. İnsanın ileri bir kemal 
derecesinde olması ise, noksanı olan insanları tamamlama (noksanlarını 
giderme) hususunda say-ü gayret göstermeleridir ve bu, şu iki yolla olur: 

a) Noksanı olan insanları, uygun şeyleri yapmaya irşâd etme ki bu, ma'rufu 
(iyiyi) emirdir. 

b) Onları, uygun olmayan şeyleri yapmaktan nehyetmek ki bu da nehy-i 
münkerdir. İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Onlar ma'rufu emrederler, yani 
Allah'ın birliğini ve Hz. Muhammed (s.a.s)'ın peygamberliğini emrederler. Onlar, 
münkerden nehyederler, yani, Allah'a şirk koşmaktan ve Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in nübüvvetini inkâr etmekten nehyederler." Bil ki, maruf ve münker 
kelimeleri, âyette mutlak olarak zikredilmiştir. Binâenaleyh, delil olmaksızın bu 
lafızları tahsis etmek (sınırlandırmak) caiz değildir. Bundan dolayı bu kelimeler, 


hertürlü ma'ruf ve münkeri içine alır. (6) 


Hayır İşlerinde Yarışma 

Yedinci sıfat: "Hayır işlerinde birbirleriyle yarışırlar..." 
sıfattır. Bu hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) Onlar, ölüm sebebiyle fırsatını kaçıracaklar* endişesiyle hayırlara koşarlar. 

b) Onlar, hiç ağırlık hissetmeden, hayırları seve seve yaparlar. Buna göre şayet, 
"Acelecilik kmanmış birşey değil midir? Hz. Peygamber (s.a.s): "Acele 


âyetinin ifâde ettiği 


şeytandandır, teenni (acele etmeme) ise Rahmandandır"L! 7! 

buyurmuştur. Acele etme ile sürat (yarış) arasında ne fark vardır?" denilir ise, biz 
deriz ki: "Sür'at, bir an önce yapılması gereken şeyi yapmak manasında 
kullanılır. Acele bir an önce yapılması gerekmeyen şeyi yapmak manasında 
kullanılır. Buna göre Müsaraat (yarışma), dini hususlardaki arzunun çok olması 
manasına tahsis edilmiştir. Çünkü birşeyi şiddetle arzu eden kimse, çabuk 
davranmayı gecikmeye tercih eder. Nitekim Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur: 
"Habb'inizin mağfiretine müsaraat ediniz (koşunuz)" (Ah imran, 133). Yine aynı 
şekilde, "Ya Rabbi hoşnud olasın diye, sana yönelerek acele ettim" cra-hâ, 84) 


âyetinin delâleti ile, acele etmek mutlak manada kınanmış değildir. [8] 


Salih Kişilerden Olmaları 


Sekizinci sıfat: "İşte onlar, sâlihlerdendir" âyetinin ifade ettiği sıfattır. Bunun 
manası, "İşte vasfedildikteri bu sıfatlara sahip olanlar yok mu, onlar halleri Allah 
yanında güzel olup, Allah'ın kendilerinden razı olduğu sâlihler cümlesindendir" 
şeklindedir. Bil ki, bu şekilde vasıflanma, medih ve övgünün zirvesidir. Buna, 
Kur'ân da akıl da delâlet eder. 

Kur'ân'ın delâlet edişine gelince bu şöyledir: Cenâb-ı Hak, peygamberlerin 
büyüklerini bu vasıflarla medhederek, Hz. İsmail, Hz. İdris, Hz. Zülkif I (a.s) ve 
diğer peygamberleri zikrettikten sonra, "Onları rahmetimize soktuk. Onlar 
gerçekten sâlihlerdendi" (Enbiya, 86) buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Allah, 
Süleyman (a.s)'dan naklederek, "Rahmetinle beni de sâlih kulların arasına sok" 
(Nemi, 19} buyurmuştur. Aynı şekilde "Şüphesiz Allah, Cebrail ve sâlih 
müminler o (Peygamber (s.a.s)'in) yardımcısıdır" (Tahrim, 4) buyurmuştur. 

Aklın delâlet edişi ise şöyledir: "Salah" (iyi olma), Fesâdtn (kötülüğün) zıddıdır. 
İster akide konusunda, ister fiiller konusunda olsun, olması uygun olmayan 
herşey fesâddır. İşte meydana gelen herşey, olması uygun olan şeyler babından 
olunca, "salah" (iyilik) hali meydana gelmiş demektir. Böylece sâlih olma, en 


mükemmel dereceye delâlet etmektedir. 119) 
Sâlihler Yaptıklarının Karşılığından Mahrum Kalmazlar 


Hak Teâlâ, bu sekiz sıfatı zikredince Onlar ne hayır işlerlerse, muhakkak ki 
bundan mahrum bırakılmayacaklardır. Allah takva sahiplerini çok iyi bilendir" 


buyurmuştur. Bu âyet-i kerime ile ilgili birkaç mesele vardır: 120) 


Nüzul ve Lâfzın Hususiyeti Hükmün Umumiyetine Mani Değildir 


Hamza, Kisai ve Asımın râvisi Hafs, gâib sigasıyla olmak üzere yâ harfiyle, 
şeklinde okumuşlardır. Çünkü söz, mâkabliyle, yani ehl-i kitabın mü'minlerini, 
Kur'ân okumak, namaz kılmak,I iman etmek, emr-i ma'rüf, nehy-i münker 
yapmak, hayırlarda yarışmak ve bildikleri hiçbir şeyi zayi etmeme gibi vasıflarla 
nitelemekle ilgilidir. Bundan maksad ise şudur: Yahudilerin cahilleri Abdullah 
İbn Selam'a, "Hz. fvluhammed'e iman etmekle hüsrana uğradınız" deyince, 
Cenâb-ı Hak, "Aksine, onlar en büyük dereceye nail oldular" buyurdu. Böylece 
bunun gayesi de, o iman edenlerin kalblerınden bu câhillerin sözünün tesirini 
çıkarmak için, o mü'minleri yüceltmektir. Çünkü bu tabir, her ne kadar lâfız 
itibariyle, yukarda bahsi geçen Ehl-i kitabın mü'minlerine râci ise de, illet 
bakımından diğer insanlar da bu ifâdenin muhtevasına dahildirler. 

Diğer kıraat imamları ise, bu ifâdeyi muhâtab sigasıyla olmak üzere tâ harfiyle 
şeklinde okumuşlardır. Buna göre bu, "Ehl-i kitabın mü'minle-rin fiillerinden 
bahsettim" mânasında olmak üzere, mü'minlerin hepsini muhatab alan yeni 
başlayan bir hitaptır. Sonra Cenâb-ı Hak, "Yukarda bahsedilen ehl-i kitabın 
müminleri de sizin cemaatinize dahil olarak ey müminler topluluğu! Ne hayır 
yaparsanız, ondan mahrum bırakılmayacaksınız" buyurmuştur. Bu şekilde kıraat 
etmenin faydası, bu âyetin hükmünün lâfız bakımından bütün mükelleflere şâmil 
olmasını temin etmektir Bu âyetin benzeri âyetlerin de, herhangi bir topluluğa ve 
sınıfa tahsis edilmeksizin, bütün insanlara hitab edici bir biçimde getirilmesi de 
bu durumu kuvvetlendirmektedir. Meselâ, "Siz ne hayır yaparsanız, Allah onu 
bilir" Bakara, 197); "Ne hayır infâk ederseniz, onun karşılığı size tastamam 
verilecektir" sakara, 272) ve "Kendiniz için Önden ne hayır yollarsanız, Allah 
katında onu bulacaksınız" (Bakara, no)âyetleri gibi... Ebü Amr'dan ise, her iki 


kıraatle de okuduğu nakledilmiştir. LH 
İkinci Mesele 


tabirinin mânası, "Onun sevabı ve mükâfaatından mahrum bırakılmayacaksınız" 
demektir. Cenâb-ı Hak, karşılığını vermemeyi, şu iki sebepten dolayı (örtmek, 
karşılığını vermemek, men etmek) kelimesiyle ifâde etmiştir. 

a) Allah Teâlâ mükğâfaat vermeyi "şükr" kelimesiyle ifâde etmiştir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Çünkü Allah, tâatlerin ecrini veren f &) ve hakkıyla bilendir" 
(Bakara, 158) ve "işte onların çalışmaları meşkür (ve makbul) olur" (isra, 19) 


buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, mükâfaat vermeyi şükr olarak adlandırınca, 
vermemeyi de küfr olarak isimlendirmiştir. 

b) Arapça "küfür" kelimesi, örtmek, gizlemek anlamına gelir. Örtmek, gizlemek 
manasına geldiği için, mükâfaat vermemek küfür olarak tavsif edilmiştir. 

Buna göre eğer, ve kelimeleri tek bir mef'ül alırken, meselâ (nimete şükretti) ve 
"Onu gizledi, örttü, nankörlük etti" denilirken, Hak Teâlâ burada niçin 
buyurarak, kelime iki mef'ül almıştır?" denilirse, biz şöyle deriz: Biz burada 
kullanılan "küfr" maddesinin men etmek ve mahrum bırakmak manalarına 
geldiğini beyan etmiştik. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki, "Sizler ondan, mahrum 


bırakılmayacaksınız, onun ecrinden men olunmayacaksınız..." demiş olur. [22] 
Uçüncü Mesele 


"İhbât" (iyi amellerin yani sevapların düşürülmesi) görüşüne kail olup 
"muvazene" yani (sevaplarla günahların 

denk olma) fikrini ileri sürenler bu âyetle istidlal ederek şöyle demişlerdir: 
"Âyetin sarih ifâdesi, kulun fiilinin tesirinin kula mutlaka ulaşması gerektiğine 
delâlet etmektedir. ((Yapılan iyiliğin) kötülükten belli bir miktarı sürmediğini 
kabul ettiğimiz halde, yapılan kötülükle belli bir miktar iyiliğin geçersiz 
olduğunu kabul edersek, bu durumda âyetin mânası fiil düştüğü halde, o şahıstan 
o miktarda bir sevap düşürülmezse (eksiltilmezse), bu âyetin muktezası geçersiz 
olur.) Bu âyetin bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte kim zerre ağırlığınca bir 
hayır yapmışsa onu görecek. Kim de zerre ağırlığınca şer yapmışsa, onu 
görecektir" (znzâi, 7-8) âyetleridir. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Allah takva sahiplerini çok iyi bilendir" buyurmuştur. 
Bunun manası ise şudur: Allah Teâlâ onların mahrum edilmeyeceklerini ve 
kendilerine bir karşılığın mutlaka verileceğini haber verince, bunun delilini 
zikretmiştir, o da şudur: "Mükâfaat ve karşılık vermeme ya unutmadan dolayı 
olur; böylej bir şey ise, Allah hakkında mümkün değildir. Çünkü O, her türlü 
malumatı bilendir. Veyahut da böyle bir şey aczden, cimrilikten ve kendisinin 
ona ihtiyacı olmasından ileri gelir ki, böyle bir şey de imkânsızdır. Çünkü Allah, 
sonradan olan bütün varlıkların ilâhıdır. Binâenaleyh "Allah" lafzı, O'nun 
hakkında acziyyetin, cimriliğin ve muhtaç olma halinin bulunamayacağına 
delâlet eder. O'nun alim vasfı da, O'nun hakkında cehaletin söz konusu 
olamıyacağma delâlet eder. Bütün bu haller Allah hakkında muhal olunca, bir 
karşılık ve mükâfaat vermeme işi de imkansız olur. Çünkü bir şeyin hakkını 
vermemek, ancak saydığımız sebeplerden ileri gelir... Allah en iyi bilendir. Hak 


Teâlâ, müttakiferi bol sevapla müjdelemek ve kendi katında ancak muttaki 
olanların kurtuluş ve başarıya nail olacağına işaret etmek için, her şeyi bildiği 
halde, burada, "Allah takva sahiplerini çok iyi bilir" buyurarak, yalnız 


müttakileri zikretmiştir. [23] 
Kafirlere Malları da, Evlâtları da Fayda Vermez 


"O inkâr edenler yok mu? Onların ne malları ne de evlatları Allah'ın azabını 
önlemekte asi* kendilerine fayda veremeyecektir. İşte bunlar, cehennem 
ehlidirler. Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" (Al-i İmran, 116). 

BI ki AHahu Teâtâ, men' ile teşvik etmenin; va'ad ile vaîdi birlikte zikretmek 
için, bir keresinde, ikâb ve cezalandırılma konusunda kâfirlerin durumunun; bir 
Keresinde de. sevap ve mükâfaat konusunda mü'minlerin halinin nasıl 
bahsetmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hak, Ehl-i kitaptan iman eden kimseleri, önce 
geçmiş olan güzel sıfatlarla niteleyince, bunun peşinden de o kâfirlere atol 
vafcTri getirerek, "O inkâr edenler yok mu? Onların ne mallan, ne de evlatları... 


(ayda veremeyecektir" buyurmuştur. Âyette birkaç mesele vardır: [24] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "O inkâr edenler" tavsifi hakkında şu iki açıklama vardır: 

1 - Bundan murad, kâfirlerin bir kısmıdır. Sonra bu görüşte olanlar, şu izahları 
yapmışlardır: 

d) İbn Abbas şöyle demiştir: Cenâb-ı Hak bu tabirle Kurayza ve Nadir 
kabilelerini kastetmiştir. Çünkü Hz. Peygambere karşı gelme hususunda 
yahudilerin liderlerinin maksatları, sadece maldır. Bunun delili Cenâb-ı Hakk'ın 
Bakara süresindeki, "Âyetlerimi az bir paha ile değişmeyin..." (Bakara. 4i> 
âyetidir. 

b) Bu, Kureyş müşrikleri hakkında nazil olmuştur. Çünkü Ebu Cehil, malı ile 
çok iftihar ediyordu. İşte bundan dolayı hakkında, "Biz, onlardan önce nice 
nesilleri helak ettik ki onlar mal ve gösterişçe daha güzeldiler" (Meryem. 75) ve 
"Öyleyse (durmasın) meclisini davet edip (toplasın). Biz de zebanileri çağırırız" 
(Aiak. 17-18) âyetleri nazil olmuştur. 

c) Bu âyet-i kerime, Ebü Süfyan (r.a) hakkında nazil olmuştur. Çünkü O, Bedir 
ve Uhud savaşlarında, Hz. Muhammad (s.a.s)'e düşmanlıkla müşriklere çokça 
mal verip vardım etmiştir. 

2- Ayet, bütün kâfirler hakkında umümidir. Çünkü onların hepsi, mallarının 


çokluğu ile üstünlük taslıyor, Hz. Peygamber (s.a.s) ve ashabını fakir olduktan 
için ayıplıyorlardı. Onların ortaya attıkları şüphelerden birisi de söyle 
demeleridir: "Eğer Muhammed hak üzere olsaydı, Rabbi onu böyle fakirlik ve 
sıkıntı içinde bırakmazdı." Ve çünkü âyetin lâfzı umümidir ve onu tahsis edip 
(sınırlayacak) herhangibir delil yoktur. Lâfzı umümi manası üzere bırakmak 
gerekir. Birinci görüşte olanlar şöyle diyebilirler: "Allah Teâlâ bu âyetten sonra, 
"Onların tnfâklannm misali" (Atı imnm ur) buyurmuştur. Ayetteki (infâk 
ederler..) ifâdesindeki Cemi zamiri, 'İnkâr edenler..." tabirinden anlaşılan 
kimselere râcidir. Ayetteki" Ojm? kelimesi, kâfirlerin bir kısmına hastır. 


Binâenaleyh bu ifâdenin de, "hâs" olması gerekir. 25) 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, bu âyette bilhassa malları ve çocukları zikretmiştir. Çünkü 
cansızların en faydalısı mallar, canlıların 

en faydalısı ise çocuklardır. Daha sonra Hak Teâlâ, kâfirlerin, âhirette bu iki 
şeyden kesinlikle faydalanamayacaklarını beyân buyurmuştur ki bu, onlann o iki 
şeyin dışındaki şeylerden öncelikle faydalanamayacaklarını gösterir. Bunun bir 
benzeri de, "O günde ne mal fayda verir, ne de oğullar.. Ancak Allah'a tamamen 
setim bir kalp İle gelenler müstesna..." (şüarâ, 88-89); "Hiçbir kimsenin hiçbir 
kimseye hiçbir fayda veremeyeceği bir günden korkun...." (Bakara, 48); "Onlann 
hiçbirinden, yeryüzünü dolduracak (kadar) şeyi fidye verse bile, katiyyen 
makbul olmaz.." (Aı-Mmran,9i)ve "Sizi bizim huzurumuza yaklaştıracak olan, 
ne mallarınız ne de evlatlannızdır..." (seter. 37) âyetleridir. Allah Teâlâ, onların, 
çocuklarından ve mallarından istifâde edemeyeceklerini beyan buyurunca, "İşte 
bunlar cehennem ehlidir.'Onlar, orada ebedi kalıcıdırlar" buyurmuştur. 
Alimlerimiz bu âyeti, günahkar müslümanların cehennemde ebedi 
kalmayacaklarına delil getirmiş ve şöyle demişlerdir: "İşte bunlar cehennem 
ehlidir" âyeti, hasr (sadece) manası ifâde eder. Çünkü "İşte bunlar Zeyd'in 
arkadaşlarıdır, başka kimseler değil" ve "bundan istifâde edenler, işte bunlardır; 
başkaları değil.." denilir. Bu cümle hasr ifade ettiğine göre, cehennemde 


kâfirlerden başka hiç kimsenin ebedi kalmayacağı sabit olmuş olur. 126) 
Kâfirlerin Harcadıkları Mal Boşa Gider 


"Onların bu dünya hayatında İn&k ettikleri şeyin misali, kendilerine zulmeden 
kavmin ekinlerini vurup mahveden kavurucu ve soğuk bir rüzgarın hâli gibidir. 


Onlara Allah zulmetmedi. Fakat kendileri kendilerine zulmediyorlar" (Âl-i 
İmran, 117). 

Bil ki Allahu Teâlâ, kâfirlere mallarının fayda vermeyeceğini beyân edince, 
onlar matlarını bazan çeşitli hayır yollarında harcadıkları için, insanın aklına 
onların bu gibi intaklarından faydalanabilecekleri geliyor. İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, o şüpheyi bu âyetle izale edip, onlar bu infâklarıyla Allah'ın 
rızasını kastetmiş olsalar bile, bundan faydalanamayacaklarını beyân 


buyurmuştur. 21) 

Bu Âyetteki Teşbihin Nevi ve İfâde Ettiği Mâna 
Bu âyetle ilgili bazı meseleler vardır: 

Birinci Mesele 


"Mesel" (misâl) teşbih için çok kullanıldığından dolayı adetâ benzetilen şeyin bir 
alemi gibi olan benzer şey demektir. Netice-i kelâm, soğuk rüzgârın ekinleri yok 
edip helak etmesi gibi, onların küfürleri de intaklarının sevabını yok edip boşa 
çıkarır. 

İmdi şayet, "Bu takdirde onların infâkları, helak olan ekine benzetilmektedir. O 
halde, inffiklan kavurucu ve soğuk bir rüzgâra nasıl benzetilir?" denirse, biz 
deriz ki "Teşbih (benzetme), iki kısımdır: 

1- İki cümlenin cüzleri arasında benzerlik bulunmasa bile, iki cümlenin 
maksatları arastnda bir benzerliğin bulunması; buna, teşbih-i mürekkeb adı 
verilir. 

2- İki cümleden kastedilen şeyler ile, iki cümlenin cüzleri arasında bir 
benzerliğin bulunması... Binâenaleyh biz âyetteki teşbihi, birinci kısım 
benzetmeden sayarsak, böyle bir soru zail otmuş olur. 

Fakat onu ikinci kısım teşbihten kabul edersek, bu hususta şu izahlar yapılabilir: 
a) Bunun takdiri, "küfürlerinin, infâK ettikleri şeyi yok etmede misali, ekini 
helak eden rüzgâr gibidir" şeklindedir. 

b) "Onların intaklarının misâli, rüzgârın helak ettiği şey gibi, yani ekin gibidir." 
e) Belki de Cenâb-ı Hak, "İnfök ettikleri şey..." ifâdesini, onların Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e karşı asker toplamak ve O'na eziyet vermek için yaptıkları 
ıntaklara (harcamalara) işaret için getirmiştir. Bu infâk, onların yaptıkları 
hertürlü hayır ve taatı helak etmiştir. Bu izaha göre herhangibir takdir, takdim 
veya te'hire ihtiyaç duyulmaksızın, teşbih dosdoğru olmaktadır. Bunun manası 


şöyledir: "Onların daha önce yapmış oldukları iyi ve güzel şeyleri boşa çıkarma 
hususunda  intaklarının misali, ekini yok etmede kavurucu ve soğuk bir rüzgâr 
gibidir." Bu izah, burayı yazarken hatırıma gelen bir izahtır. Çünkü onların, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e eziyet için yaptıkları harcamalar, küfrün en büyüğünden ve 


sâlih amelleri boşa çıkarmada en müessir şeylerdendir. [28] 
İnfaktan Burada Murad Olunan Şey 


Alimler, intakın tefsiri hususunda ihtilaf etmiş ve şu iki görüşü ileri 
sürmüşlerdir: 

1- Burada intaktan murad, onların âhirette istifâde etmeyi umdukları bütün 
amelleridir. Allah, bunu infâk diye isimlendirmiştir. Nitekim O, "Şüphesiz ki 
Allah, (kendi yolunda) savaşan ve (bu uğurda öldürüp öldürülen mü'minlerin 
canlarım ve mallarım, karşılığında cennet (vermek) üzere satın almıştır. (Bu), 
Tevrat'ta, İncil'de ve Kur'ân'da O'nun üzerine hak bir vaaddır. Allah kadar ahdine 
vefö eden kimdir? O halde (ey mü'minler) yapmış olduğunuz bu-ahş verişten 
dolayı sevinin..." (Tevbe, m) buyurmuş ve bu işi bir altş-veriş olarak nitelemiştir 
Bu izahın doğruluğuna, "Siz, sevdiğiniz şeylerden Infak etmedikçe, asla iyiliğe 
ermiş olamazsınız.." <âm imren, 92> âyeti ile, ve "Mallarınızı aranızda bâtıl 
(yollar) İle yemeyin" (Nisa, 29) âyet-i kerimesi delâlet eder. Bu âyetlerdeki iyilik 
ve yemeden murad, bütün hayır işleri ve hertürlü faydalanmadır. 

2- En münasib olan, buradaki intaktan muradın, mal intakı olmasıdır. Bunun 
delili ise, bu âyetten Önce gelen, "Onların ne malları ne de evlatları Allah'ın 


azabını önlemekte asla kendilerine fayda veremeyecektir" âyetidir. 129) 
Üçüncü Mesele 


"İnfâk edenlerden" maksad, bütün kâfirler veya bazı kâfirlerdir. Bu hususta iki 
görüş vardır: 

1- Bundan murad, bütün kâfirlerdir. Çünkü hepsinin intakı da ya dünya ya da 
âhiret menfaatından dolayı olur. Eğer bunlar dünyevi menfaattar için yapılmış 
ise, bunun kâfir şöyle dursun, müslüman hakkında da bir faydası yoktur. Eğer 
âhiret menfaati için yapılmış ise, o bundan âhirette de istifade edemez. Çünkü 
inkârı. onun kâfirin bundan istifade etmesine mânidir. Böylece kâfirlerin her 
türtü nfakmın, âhirette bir fayda vermeyeceği sabit olmuş olur. Belki de onlar 
mallarını, marethaneler, ribatlar ve köprüler yapmak, fakir, yetim ve dullara 
iyilik etmek gibi hayır yollarında infâk etmişlerdir. Bu şekilde infâk yapan, 


bunlara karşılık büyük sevaplar umar. Fakat âhirete vardığında, küfrünün bütün 
bu hayırları silip götürdüğünü görür. Böyle bir kâfir, bir ekin ekip de ondan 
büyük verim bekleyen, fakat ortalığı kasıp kavuran bir rüzgârın isabeti ile ekini 
yanan ve bundan dolayı elinde sadece üzüntü ve keder kalan bir kimse gibi olur. 
Bu durum, kâfirlerin mallarını hayır yollarında harcamaları halinde böyledir. 
Ama, "nesela Hz. Peygamber (s.a.s)'e eziyet etme, müslümanları öldürme ve 
beldelerini arap etme gibi iyi bir iş yapıyoruz zannı ile iş yaparken aslında 
isyan yapma hallerine gelince, işte bu durumda birinci durum hakkında 
verdiğimiz hüküm bu durum için daha doğru ve daha kuvvetli olarak vardır. Bu 
âyetin benzeri, "Biz, orüann yaptıktan işlere yöneldik ve onları saçılmış zerreler 
(değersiz şeyler) yaptık " (Fufkan, 23); "Kâfirler şüphe yok ki mallarını, 
(insanları) Allah yolundan alıkoymak için harcarlar. Onlar, o (mallarını) infâk 
edecekler, sonra bu onlara bir yürek acısı olacak.." (Enta, 36) ve O, kâfirlerin 
amelleri çöldeki bir serap gibidir.." (Nur, 39} âyetleridir. Bütün bu âyetler, 
kâfirlerin iyiliklerinin sevap getirmediğine delâlet eder. Bütün bu hususlar, 
"Allah mcak müttakilerin (İyiliklerini) kabul eder" <Mâioe. 27) âyetinde toptan 
ifâde edilmiştir. Bu, en kuvvetli ve en doğru görüştür. 

Bil ki, biz bu âyet-i kerimeyi, kâfirlerin âhirette ellerinin boşa çıkacağı şeklinde 
açıkladık. Yine, bu âyet-i kerimenin, kâfirlerin dünyada ellerinin boşa çıkacağı 
manasıyla tefsir edilmesi de uzak bir ihtimal değildir. Çünkü onlar, asker 
toplayıp ordular kurmak için çok mal hacamışlar, birçok meşakkatlere 
katlanmışlar; sonra da iş onların aleyhine dönmüş, Allah İslâm'ı üstün kılarak 
onu kuvvetlendirmiş, kâfirlerin bu harcamalarından ise, geriye sadece hayal 
kırıklığı ve hüsran kalmıştır. 

2- Bundan murad, kâfirlerin bir kısmının durumunu bildirmektir. Bu görüşe 
göre, âyetin izahı hakkında birkaç görüş bulunmaktadır: 

a) Münafıklar mallarını Allah yolunda harcıyorlar, ama bu "takiyye" yoluyla ve 
m üslü mani ardan korktukları için oluyordu.. Böylece müslümanlara "müdârâ" 
yapıyorlardı. İşte âyet, onlar hakkında nazil olmuştur. 

b) Âyet-i kerime, Bedir gününde, Allah'ın Resulü (s.a.s) aleyhine dayanışma 
içine girdikleri zaman Ebu Süfyân ve yandaşları hakkında nazil olmuştur. 

c) Âyet-i kerime, yahudilerin en adi ve sefil tabakasının, tahrifte bulunmaları 
için kendi âlimlerine harcamada, intakta bulunmaları hakkında nazil olmuştur. 

d) Bundan murad, o (bazı) kâfirlerin, tnfâk ettikleri ve aslında böyle olmadığı 


halde, Allah'a bir yakınlaşma vesilesi olmasını umdukları şeylerdir. [30] 


Dördüncü Mesele 


Âlimler (kavurucu soğuk rüzgâr) kelimesi hakkında ihtilâfa düşerek, birkaç izah 
yapmışlardır: 

a) Müfessirlerin ve dilcilerin ekserisi şunu demiştir:kelimesi, şiddetli soğuğa 
denilir." Bu, İbn Abbas, Katâde ve İbn Zeyd'in görüşüdür. 

b) kelimesi, sıcak ve yakıcı rüzgâra, (âdeta) kaynayan ateşe denilir. Bu, Ebu 
Bekr el-Esamm ve Ebu Bekr İbn el-Enbari'nin tercihidir. İbnu'l-Enbari şöyle 
demiştir: "Ateş, alevlendiği sırada bir ses çıkardığı için JUtt diye 
isimlendirilmiştir. Yine kapının gıcırtısına, denilir. "Şiddetli soğuk, ürkütücü ses 
çıkaran rüzgâr" kelimesi ise meşhurdur, kelimesi ise, sayha, çığlık anlamındadır. 
Nitekim şu âyette de bu anlamdadır: "Derken karısı çığlık atarak geldi" (Zariyat, 
29). İbnu'l-Enbari senediyle İbn Abbas'tan, O'nun ifadesi hakkında "Onda bir 
ateş vardır" dediğini rivayet etmiştir. Her iki görüşe göre de, teşbihten kastedilen 
gaye elde edilmiştir. Çünkü, bu rüzgâr, helak edici soğuk bir rüzgâr da olsa 
birdir, yakıcı ve hararetli bir rüzgâr da olsa birdir. Çünkü her iki durumda da o, 


ekini ve mahsülü yok eder.. Böylece de teşbih yerinde ve doğru olmuş olur. BU 
Beşinci Mesele 


Mu'tezile bu âyet ile, amellerin "ihbâfına istidlal etmiştir. Onlara göre: "Bu 
böyledir, çünkü, nasıl bu rüzgâr o ekinleri yok ediyorsa, bunun gibi küfür de 
yapılmış olan "intakı" yok etmekte, geçersiz kılmaktadır. Bu da ancak biz, "Eğer 
küfür olmasaydı, bu infâk âhirette faydalar temin etmeyi gerektirecekti " 
dediğimizde o doğru olur. O zaman da "ihbât" görüşünü öne sürmek sahihtir." 
Bizim âlimlerimiz buna şöyle diyerek cevap vermişlerdir: "Amel sevabı, ancak 
va'ad hükmünden dolayı gerektirmektedir. Allah'ın va'adi ise, imanın 
bulunmasıyla mukayyettir. Küfür bulunduğundaysa, şart bulunmadığı için şarta 
konu olan şey de bulunamaz.. Çünkü küfür onu, daha önce bulunuyorken izâle 
etmiş, yok etmiştir. "İhbât" görüşünün batıl olduğuna dair deliller Bakara 
süresinin tefsirinde (Ayet. 217) geçmişti. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Kendilerine zulmeden bir kavmin ekinlerini vurup..." 
buyurmuştur. Bu tabir hakkında bir soru bulunmaktadır. Oda: "Niçin "Kavmin 
ekinlerini vurup" demekle yetinilmemiş de, "kendilerine zulmedenler" ifâdesi 
getirilmiştir? Bundaki fayda nedir?" denilrnesidir. 

Deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine zulmedenler" tabirinin tefsiri hususunda 
şu iki izah yapılmıştır: 

a) Onlar Allah'a isyan ettiler, böylece de, kendilerine bir ceza olsun diye, 


ekinlerinin helak olmasına müstehak oldular. Bu ifâdenin zıkredilmesindeki gaye 
de şudur: "Bu, onların infâk ettikleri şeyleri, ortadan tamamen kaybolan, 
kendisinden geriye hiçbir şey kalmayan bir şeye benzetmektir." Kâfir olan 
zâlimlerin ekini ise, külliyen yok olup giden ve kendisinden, ve dünyada ve de 
âhirette hiçbir fayda temin edüemiyen bir ekindir. Müslüman mü'minlerin ekini 
ise, külliyyen kaybolmaz. Çünkü onun ekini görünürde, maddi olarak gitse bile, 
mâna bakımından kaybolmaz. Çünkü Allah Teâlâ, ekinlerinin maddi olarak 
gitmesi sebebiyle onlara arız olan bu üzüntüye mukabil, onların sevabını arttırır. 

b) Bu ifâdeden maksat, onların, ekinlerini ekilmeyecek bir yere ekmiş veyahut 
da ekim zamanının dışında ekmiş olmalarıdır. Çünkü "zulm", bir şeyi uygun 
olmadığı yere koymaktır. Bu açıklamaya göre, “"vech-i teşbih" 
kuvvetlenmektedir. Çünkü ekini yerinde ve zamanında yapmayan kimse, 
mutlaka ziyan eder. Sonra bu ekine soğuk rüzgâr da isabet edince, onu eken 
haydi haydi ziyana uğrar. Burada da böyledir; çünkü kâfirler infâkı yerinde ve 
zamanında yapmayıp, ayrıca da buna küfürlerinin uğursuzluğu isabet edince 
onun ziyankâr olmaması imkânsız olur. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Onlara Allah zulmetmedi Fakat kendileri kendilerine 
zulmediyorlar" buyurmuştur. 

Bu tabirin mânası şudur: "Allahu Teâlâ, onların intaklarını kabul etmemek 
suretiyle onlara zulmetmemiştir. Fakat onlar, bu infâk ve harcamaları, Allah 
katında makbul olmalarına mâni olacak bir biçimde yapmış oldukları için, 
kendilerine“zulmet-mişlerdir." Sâhib-i Keşşaf şöyle demiştir: kelimesi, Fakat 
nefislerine, onlara zulmediyorlar..) anlamında, şedde ile şeklinde okunmuştur. 
deki şan zamirinin düştüğünü kabui ederek, şeklinde oku--nak caiz değildir. 


Çünkü bu, ancak şiirde caiz olur, 21 
Müminlerden Başkasını Sırdaş Edinmeyin 


"Ey iman edenler! Kendilerinizden başkasını sırdaş edinmeyin. Onlar, size 
kötülük yapmakta hiç kusur etmezler, size sıkıntı verecek şeyleri arzu ederler. 
Şüphesiz, onların kin ve buğzlan, ağızlarından taşmış, dışa vurmuştur. 
Göğüslerinde gizledikleri ise, daha büyüktür. Eğer düşünürseniz, biz size 
âyetlerimizi açıkladık" (Au İmren, 118). 

Bil ki Allahu Teâlâ, mü'min ve kâfirlerin hallerini açıklayıp izah edince, bu 
âyette, mü'minleri kâfirlere karışmaktan sakındırmaya başlamıştır. Burada birkaç 


mesele vardır; 1331 


Birinci Mesele 


Âlimler, Allahu Teâlâ'nın, mü'minleri, kendileriyle içti dışlı olmaktan nehyetmiş 
olduğu kimselerin kimler olduğu huşunda ihtilâf edip şu görüşleri ileri 
sürmüşlerdir: 

a) Bunlar, yahudilerdir. Çünkü (Medine'li) müslümanlar, yahudilerle kendileri 
arasında süt kardeşliği ve çeşitli andlaşmalar bulunduğu için her ne kadar din 
konusunda kendilerine muhalefet etseler bile, geçim meselelerinde kendilerinin 
İyiliklerini isterler zannıyle, onlarla müşaverede bulunuyorlar ve onlara yakınlık 
duyuyorlardı. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu âyetle onları bundan 
nehyetmiştir. Bu görüşü benimseyenlerin delili şudur: "Bütün bu âyetler, baştan 
sona kadar yahudilere hitap etmektedir. İşte bunun gibi, bu âyet de böyledir.'1 

b) Bunlar, münafıklardır. Bu böyledir, çünkü mü'minler, münafıkların sözlerinin 
zahirine aldanıyor ve onların doğru söylediklerini zannederek, onlara kendi 
sırlarını ifşa ediyor ve onları, kendi gizli hallerine muttali kılıyorlardı. İşte 
bundan dolayı Allahu Teâlâ onları, bundan men etmiştir. Bu görüş sahiplerinin 
delili ise, Hak Teâlâ'nın, bu âyetten sonra gelen, "Sizinle buluştukları zaman, 
"inandık" derler. Aralarında başbaşa kaldıkları zaman da, size olan kinlerinden 
dolayı parmaklarının ucunu ısırırlar" (â1-1 imran. m» âyetidir. Malumdur ki bu 
hal, yahudilere uygun düşmez. Bilakis bu, münafıkların sıfatıdır. Bunun bir 
benzeri de, Bakara süresindeki, "Onlar iman edenlerle karşılaştıkları zaman, 
"inandık" derler. Şeytanlarıyla başbaşa kaldıklarnndaysar "iyi biliniz ki biz 
sizinle beraberiz. Biz ancak alay ediyoruz" derler" 

(Bakara, 14) âyetidir. 

c) Bundan murad, kâfirlerin bütün nevileridir. Bunun delili de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Kendinizden başkasını" buyurmasıdtr. Böylece Cenâb-ı Hak, mü'minleri, 
mü'minierden başkasını sırdaş edinmekten men etmiştir. Buna göre bu, bütün 
kâfirlerden nehyetmek olmuş ve Cenâb-ı Hak, "Ey İman edenler, benim de 
düşmanım, sizin de düşmanınız olanları dost edinmeyin" (MümteNne, 1) 
buyurmuştur. Bu hususu şu rivayet de tekid etmektedir: Ömer İbnu'l-Hattab 
(r.a)'a şöyle denilmiştir: "Burada, hıfz bakımından kendisinden daha kuvvetli ve 
daha güzel yazı yazan bir kimse, bilinmeyen Hire'li bir hristiyan bulunmaktadır. 
Eğer münâsib bulursan, biz onu kendimize kâtib edineceğiz.." Hz. Ömer bunu 
kabul etmeyerek, "Bu durumda sen, mü'minierden başkasını sırdaş edinmiş 
olursun" dedi ve bu âyeti, müslümanlardan başkalarını dost edinmekten 
nehyetmeye bir delil kabul etti. 

Bazı âlimlerin bu âyetten sonraki kısmın münafıklardan bahsettiğini delil 


getirerek bu görüşü reddetmeleri, âyetin baş tarafının umum ifâde etmesine mâni 
değildir. Çünkü Usül-ü fıkıhta şu kaide bulunmaktadır: Ayetin evveli umum, 
sonu da hususi olursa, âyetin sonunun hususi olması, başının umümi olmasına 


mani değildir. BA 
Bıtane (Sırdaş) Kelimesinin Mânası 


Ebu Hatim, Esmâi'den rivayet ederek şunu söylemiştir: Bir 

kimse, bir kimsenin çok yakın arkadaşı olup, onun işlerinin iç yüzüne vakıf 
olduğu zaman, denilir. Buna göre kendisiyle müfred ve cem'in adlandırılmış 
olduğu bir masdardır Bir kimsenin durumlarına muttali olup iç yüzüne vakfı olan 
kimseler hakkında da denilir. Kelimenin aslı, dış yüzün tersi olan "batn", "karın" 
kelimesidir. Elbisenin asdarına da, denilmesi de bundandır. Netice olarak; kişinin 
kendisine yaklaştırıp, sırdaşı edindiği kimseye denilir. Çünkü bu kimse, ona çok 
yakın olma hususunda, neredeyse onun karnına yakın gibidir, onunla içli dıştı 


olmuş gibidir. B5] 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın koyduğu buyruğu, nefy siyakında nekre olarak gelmiştir. Ki bu 
da, umüm ifâde etmektedir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizden başkaları..." kaydı 


hakkında birkaç mesele vardır: [36] 
Birinci Mesele 


kaydının manası, "m üs I umanlardan başkaları", "Sizin din kardeşlerinizden 
başkası" şeklindedir. lafzını bu mânaya hamletmek güzeldir. Nitekim bir kimse, 
Kardeşlerimize ihsanda, ikramda bulundun" manasını kasdederek, "Bize 
lütfettin, bize ihsanda bulundun" der. Cenâb-ı Hak da, onların atalarının yaptığını 
kastederek, "Haksız yere peygamberleri öldürürler" (â1-1 imran, 21) buyurmuştur. 


[37] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesinde iki ihtimal bulunmaktadır: 

a) Bu kaydın, O'nun, "edinmeyiniz..." ifadesiyle ilgili olmasıdır. Yani, "sizin 
dışınızda hiç kimseyi dost edinmeyiniz" demektir. 

b) Bu ifâdenin, âyette geçen İflas (sırdaş) kelimesinin stfatı olmasıdır. İfâdenin 
takdiri ise, "'Sizin dışınızda olan bir dost, sırdaş edinmeyin"şeklindedir. Buna 
göre şayet'ü ifadesiyle ifâdesi arasında ne fark vardır?" denilirse, biz şöyle deriz: 
Sibeveyh şöyle demiştir: "Araplar, en mühim olanı ve kendilerini daha çok 
ilgilendiren şeyi önce zikrederler. Burada maksat, sırdaş edinme değildir. 
Buradaki maksat, onlardan sırdaş edinme meselesidir. Böylece, "sizin 
dışmızdakileri dost edinmeyiniz" ifâdesi,maksadı anlatmada daha güçlü bir ifade 


olmuş olur. 38) 


Üçüncü Mesele 


Bu ifâdenin başındaki edatının zaid olduğu söylendiği gibi, tebyin için olduğu da 
söylenmiştir ki, bu durumda mâna, "Dininizin münteşibleri dışında kalanlardan 
dost edinmeyiniz..." şeklinde olur. Buna göre eğer, "Bu âyet, mutlak anlamda, 
kâfirlerden dost edinmenin yasak olmasını ifâde eder. Nitekim Cenâb-ı Hak, 


"Sizinle din hususunda muharebe etmemiş, sizi yurtlarınızdan çıkarmamış 
olanlara iyilik yapmanızdan Allah sizi men etmez" (Mumtetıine. 8) ve "Allah 
sizi ancak, sizinle din muharebesi yapmış olanlardan men eder..." (Mümtehine, 
9)buyurmuştur. O halde, bu iki durum nasıl uzlaştınlabilir?" denilirse, biz deriz 
ki: "Hususi olan hükmün, umumi olan hükme tercih edildiği hususunda şüphe 


yoktur..." B9] 


Bu Sırdaşlığı Yasaklamanın Sebepleri 


Bil ki, Allahu Teâlâ mü'minleri, kâfirleri sırdaş edinmekten men edince bu 
yasaklamanın sebeplerini de şöylece beyan buyurmuştur: 
1- Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar size kötülük yapmakta hiç kusur etmezler" 


buyruğudur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 140) 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: Bir kimse bir işte kusur ettiği zaman, denilir. 


Sonra bu kelime, Arapların tazmini olarakl 4H şeklindeki kullanışlarında iki 
mef'ül almıştır ve bunun manası şöyledir: "Senden nasihatimi esirgemedim ve 


sana karşı elimde olan hiçbir imkânı esirgemedim." [42] 
İkinci Mesele 


fesâd ve noksan manasınadır. Nitekim (şairler) "Tek başınıza olduğunuz sürece 
ancak, pazusu eksik bir el gibisiniz" yani" pazusu güçsüz" demişlerdir. Yine, aklı 
noksan olan kimseye, aentlmesı de böyledir. Hak Teâlâ da, "Eğer içinizde onlar 
da (savaşa) çksalardi, size şer ve fesadı artırmaktan başka birşey yapmazlardı 


47) buyurmuştur. 143) 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki "(Onlar) size kötülük yapmakta hiç kusur etmezler' ifâdesi, "Onlar, sizi 
zarara sokmak ve sizin işlerinizi bozmak hususunda olanca gayretlerini 
sarfederler" temektir. Nitekim, "Ona nasihat hususunda elimden geleni yaptım" 


manasında yine şer için de "Ona elimden gelen kötülüğü yaptım"(44| 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki kelimesini, bizim de söylediğimiz gibi, burada iki mef'ül alan fiili 
nasbetmiştir. Bu kelimenin, mef'ul-ü mutlak olduğu için nasbedilmi olduğunuda 
söyleyebilirsin. Çünkü tabirinin manası, “Size kesinlikle kötülük yapamazlar" 
demektrr. 

2- Cenâb-ı Hakk'ın, "Size sıkıntı verecek şeyleri arzu ederler" âcesidir. Bununla 


ilgili bir kaç mesele vardır: (43) 
Birinci Mesele 


"Onu sevdim" manasında tâ denilir. Burada geçen kelimesi, zarar ve zorluğun 
ileri derecesi demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer 
Allah dileseydi, sizi muhakkak zorluğa ve meşakkate sokardı" (Bakara. 220) 


buyurmuştur. 140) 
İkinci Mesele 


Âyetteki lâfzı, mâ-i masdariyyedir. Şuâyette olduğu gibidir: "Size olan bu (azab), 
yeryüzünde haksız yere ttneıfiden ve taşkınlık göstermenizdenditr" (MOmm. 75) 
yani, şımarıklığınız ve taşkınlığınız sebebiyledir. Ve 'Göğe ve onu Wna edene, 
yere ve onu yayıp döşeyene yemin olsun.." yani, onu yapana, onu döşeyene..." 


(Şems, 5-6), LH 
Üçüncü Mesele 


Âyetin takdiri, "Onlar, gerek dininiz, gerekse dünyanız hususunda sizi çok zarara 
sokmayı arzularlar" şeklindedir. [48] 


Dördüncü Mesele 


Vahidi (r.ht, müste'nef bir cümle olduğu için, bu ifâdenin i'rabtan bir mahalli 
olmadığını söylemiştir. Bu ifadenin, Allah lâfzının sıfatı olduğu da ileri 
sürülmüştür ki bu doğru değildir. Çünkü bu lâfız, "size kötülük yapmakta hiç 
kusur etmezler" cümlesiyle tavsif edilmiştir. Eğer, ' 'Size sıkmh verecek şeyleri 
arzu ederler" cümlesi de, o lâfzın sıfatı olmuş olsaydı, o zaman iki sıfatın arasına 


atıf harfinin gelmesi gerekirdi. 149) 
Beşinci Mesele 


Allah'ın "Size kötülük yapmakta hiç kusur etmezler.." buyruğu ile, "Size sıkinn 
verecek şeyleri arzu ederler.." buyruğu arasında, mana bakımından şu farklar 
vardır: 

a) Onlar, dininizi bozmada kusur etmezler. Eğer buna muvaffak olamazfarsa, en 
büyük zararlara düşürmeyi arzu ederler. 

b) Onlar, dünyevi işlerinizi bozmada kusur etmezler. Onlar bunu yapamadıkları 
zaman, sizi zarar ve zorluğa düşürme arzuları yok olmaz. 

c) Onlar, sizin işlerinizi bozmada kusur etmezler. Eğer onlar, başka bir engelden 
dolayı bunu yapamazlarsa, bunu yapma arzusu kalblerinden yine de gitmez. 

3- Allah Teâlâ'nın, "Buguzlan ağızlarından taşmış, dışa vurmuştur" ifadesidir. 


Bununla ilgili olarak da birkaç mesele vardır: [50] 
Birinci Mesele 


en şiddetli kin manasınadır. (en büyük zarar) kelimesine nazaran, (zarar) 


kelimesi nasıl ise, kelimesine nazaran kelimesi de aynıdır. B 
İkinci Mesele 


kelimesi (ağız) kelimesinin cem'idir. Bunun asl kelimesidir. Bunun delili 
ceminin şeklinde gelmesidir. (komşu) kelimesinin cem'i ve (tasma) kelimesinin 
cem'i de şeklinde geldiği gibi, kelimesi de Siyi şeklinde cemi olmaktadır. Bir 
insan güzel söz söylediğinde ağzı geniş olduğu zaman denilir. Binâenaleyh 
(ağız) kelimesinin aslının vezni üzere, olduğu; sonra hafiflik olsun diye hâ 
harfinin hazfedilip, vâvın yerine, her ikisi deşefevi (dudak) harflerinden olduğu 


için mim harfinin getirilmiş olduğu sabit olmaktadır. [52] 
Üçüncü Mesele 
Hak Teâlâ'nın, "Buguzlan ağızlarından taşmış, dışa vurmuştur" buyruğunun, 


münafıklar hakkında olduğunu söylerse, tefsirinde şu iki izah yapılır: 
a) Münafığın, sözünde nifakına delâlet eden ve sevgi ile nasihat hususunda 


samimiyetten uzak olduklarına delâlet eden birşey mutlaka bulunur. Bunun bir 
benzeri de, "Andolsun ki sen onları, sözlerindeki üslübundan tanırsın..." 
(Muhammea. 30) âyetidir. 

b) Katâde şöyle demiştir: "Birbirlerini bu durumdan haberdâr ettikleri için, 
müslümanlann münafık ve kâfir dostlarından buğuz dışa vurur." Fakat bu 
ifâdenin yahudiler hakkında olduğunu söylersek, bu durumda âyetin tefsiri, 
"Onlar, sizin peygamberinizi ve kitabınızı yalanladıklarını açıkça gösterir ve sizi 
cahillik ve ahmaklık ile nitelerler. Birisinin cehalet ve ahmaklıkta ısrar ettiğine 
inanan kimsenin onu sevmesi imkânsız olur ve ona her durumda kesin buğzeder. 
İşte Cenâb-ı Hakk'tn "(Onların) buguzlan ağızlarından taşmış, dışa vurmuştur" 
buyruğundan maksadı budur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Göğüslerindegizledikleri ise, daha büyüktür" buyurmuştur. 
Yani, "Münafığın dilinde tezahür eden kin ve buğz alâmetleri onun kalbinde yer 
eden nefretten; yine onun lisanında zuhur eden kin alâmetleri, onun kalbinde 
bulunan kindarlıktan daha azdır", demektir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, 
mü'minlere, bu sırları ortaya koyup izhar etmesini, onlara olan nimetlerinden 
birisi olduğunu beyân buyurarak, "Eğer düşünürseniz, yani akıl, anlayış ve 
dirayet ehlinden iseniz, biz size âyetlerimizi açıkladık" demiştir. O'nun, ifâdesi, 
"Dost ve düşman olmaya müstehak olan durumları eğer ayırd edebilirseniz" 
şeklinde de tefsir edilmiştir ki, maksat, insanları bu âyeti düşünme ve bu delilleri 
tefekkür etme hususunda aklı kullanmaya teşvik etmektir. Allah en iyi bilendir. 


53) 
Siz Onları Sevseniz de Onlar Sizi Sevmezler 


“İşte siz o kimselersiniz ki, onları seversiniz; halbuki onlar sizi sevmezler. Siz 
Kitabın tamamına inanırsınız, onlar ise sizinle karşılaştıklarında, o "İnandık!" 
derler. Aralarında başbaşa kaldıkları vakit de, size olan kinlerinden dolayı 
parmaklarının uçlarını ısırırlar. De ki: "Ceberin kininizle." Muhakkak ki Allah, 
onların sinelerinde olan herşeyi hakkıyla bilir" (Âl-i knran, 119). 

Bil ki, bu ifâde, mü'minleri münafıklarla içli dışlı olmaktan menetmenin bir 


başka şeklidir. Âyet ile ilgili birkaç mesele vardır: [54] 
Birinci Mesele 


Seyyid es-Serahsi (Allah ona selâmet versin) şöyle demistir: "Âyetin başındaki 
lâfzı, tembih edatıdır. kelimesi mübteda, kelimesi de onun(haberidir. cümlesi 


ise, ism-i işaretten hal olarak nasb mahallindedir. Yine Siy kelimesinin 
manasında olması, cümlesinin onun sılası ve sılasiije birlikte ism-i mevsulün, 
kelimesinin haberi olması da caizdir." Ferrâ ise, " kelimesi haber, cümlesi ise 


ikinci bir haberdir" demiştir. 991 
Bu Sevme ve Sevmemenin Ne Şekillerde Tezahür Ettiği 


Hak Teâlâ, bu âyette üç şey zikretmiştir. Bunlardan herbiri, mü'minin mü'min 
olmayanları kendisine sırdaş edinmesinin caiz olmayacağına delâlet etmektedir: 
a) Âyetteki, "(Siz) Onları seversiniz, halbuki onlar sizi sevmezler" ifâdesi... Bu 
cümlenin izahı hakkında birkaç görüş vardır: 

a) Mufaddal şöyle demiştir: "Âyetteki "Onları seversiniz" ifâdesi, "Siz onlar 
hakkında, en hayırlı şey olan İslâm'ı istersiniz" manasındadır. o 'Halbuki onlar 
sizi sevmezler" tabiri de, "Çünkü onlar, sizin küfür üzere kalmanızı arzu ederler" 
manasındadır. Şüphe yok ki bu, helak olmayı gerektirir.” 

b) "Sizlerle onlar arasındaki süt kardeşliği ve akrabalıktan dolayı, siz onları 
seversiniz. Halbuki onlar, müslüman olmanızdan dolayı sizi sevmezler." 

c) "Siz onları, size karşı "inandık" demeleri sebebiyle seversiniz. Halbuki onlar, 
<tarinde küfürleri iyice yerleşmiş olduğu için sizi sevmezler." 

d) Ebü Bekr el-Esamm şöyle demiştir: "Sizler onları, çeşitli âfet ve sıkıntılara 
düşürmek istememek suretiyle seviyorsunuz. Onlar ise sizi çeşitli belâ ve 
sıkıntılara düşürmek, başınıza her türlü musibetin gelmesini beklemek suretiyle 
sizi sevmezler." 

e) "Siz onları, Peygamber (s.a.s)'i sevdiklerini söyledikleri ve Peygamberi seven 
sevileceği için seversiniz. Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'ı sevdiğiniz, kendilerinin 
ise ona boğzettiklerini bildikleri için sizi sevmezler. Buğzedileni sevene de 
buğzedilmiş <Öjr.r 

f) Sizler onları söversiniz. Yanf onlara karışır, dini sırlarınızı onlara açarsınız. 
Hribuki onlar sizi sevmezler, yani, size aynı şekilde davranmazlar." 

Bil ki yaptığımız bütün bu izahlar, mü'minlerin onları sevmesini, onların da 
auğzetm elerin i gerektiren sebeblere işarettir ki bütün bunlar âyetin muhtevasına 
dâhidir. Allah Teâlâ, mü'minlere, onların kendilerine kin beslediklerini ve onların 
bu buğzetmelerinde haksız olduklarını bildirince, bu husus tabii ve şer'i 
bakımdan, mü'minlerin münafıklara buğzetmesine sebep olmuştur. 

Bunun ikinci sebebi, "Siz kitabın tamamına inanırsınız" Ayetinin ifâde ettiği 


husustur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [56] 


Birinci Mesele 


Âyette bir hazif vardır ve takdiri şu şekildedir: "(Onlar kitaba inanmadıkları 
halde) siz kitabın tamamına inanırsınız." Bu hazif yerinde bir haziftir. Çünkü biz 
iki zıddın birlikte anlaşılacağını söylemiştik. Binâenaleyh iki zıddan birisinin 


zikredilmesi, diğerinin z^redilmesine gerek bırakmaz. BI 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Mak, burada "kitap" kelimesini şu sebeplerden dolayı müfred olarak 
getirmiştir: 

a) Kitap cinsi manasına alınarak.. Bu, Arapların, "insanların elinde dirhem (para) 
çoğaldı" demeleri gibidir. Bundan maksat "paralar, dirhemler"dir. 

b) Masdar ancak, te'vil edilerek cemi sayılır. İşte bu sebepten ötürü "kitap" 
yerine kütüb" denilmez. Eğer birisi böyle der ise, bu da tevessüan caizdir. 


(Normal bir cevaz sayılmaz.) [58] 
Üçüncü Mesele 


Sözün takdiri şöyledir: "Siz, bütün kitaplara imân edersiniz. Onlar ise, buna 
rağmen size buğzederler. Öyle ise, onlar sizin kitabınızın hiçbir şeyine imân 
etmezlerken, daha ne diye onları seviyorsunuz?" Bu ifâdede, "Onlar, sizin hak 
dâvanızda sebatınızdan. kendi batıl davalarında daha katıdırlar" denilerek, 
şiddetti bir tevbih (azar) yapılmıştır. Bunun bir benzeri de. ' Siz elem 
duyuyorsanız, şüphesiz ki onlar da sizin gibi elem duyuyorlar. Halbuki siz. 
Allah'tan onların ümtd etmeyecekleri şeyleri umuyorsunuz" . it) âyetidir. 

t Müslümanların onlarla içli dışlı olmalarının çirkinliğinin üçüncü sebebi de, 
"Onlarsizinle karşılaştıklarında ' 'inandık" derler. Aralarında başbaşa kaldıkları 
vakit de, size olan kinlerinden dolayı parmaklarının uçlarını ısırırlar" (Ar1-i 
imran. 119) âyetinin ifâde ettiği husustur. Bunun manası şudur: Onlar, 
birbirleriyle başbaşa kaldıklannda, mü'minlere karşı düşmanlığın ve kinin en 
ilerisini ortaya korlar. Oyle ki bu şiddet onların, parmaklarının ucunu ısırmaları 
derecesine varır. Bu, tıpkı birimizin gayesini elde edememekten dolayı, iyice 
öfkelenip, alabildiğine hüzünlendiği zaman, parmaklarının ucunu ısırması 
gibidir. Kızan insanların böyle yapması çok rastlanan birşey oduğu için, 
"parmakları ısırma" kızgınlıktan kinaye olan bir tabir halini almıştır. Öyle ki, 
ortada hakiki manada bir ısırma bulunmasa bile, kızan kimseler için, "O, 


öfkesinden parmaklarını ısırıyor" denilmiştir. Müfessirler, "Onlar, mü'minlerin 
birbirleriyle ülfet edip, söz birliği ettikleri ve birbirlerinin aralarını buldukların» 
gördükleri için, bu denli öfkelenmişlerdir" demişlerdir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Deki: "Ceberinkininizle..."buyurmuştur ki bu onlar için, 
ölünceye kadar kinlerinin artmasına yapılan bir bedduadır. Onların kinlerinin 
artmasından murad ise, kinlerinin artmasını gerektiren İslâm'ın daha fazla kuvvet 
buluşu, ve müsfümanların izzet sahibi olmaları ve kendilerinin de zillet ile hizy 
içine düşmeleridir. 

Buna göre, "De kt: "Geberin kininizle..." ifâdesi, kinlerini sürdürmelerini 
emirdir. Müslümana ve İslâm'a kin tutmak ise küfürdür. Binâenaleyh bu, onların 
küfürde devam etmelerini emretme olur ki caiz değildir?" denilir ise, biz deriz 
ki: "Bunun, onların gayzmın artmasını gerektiren şeylerin artması, yani İslâm'ın 
kuvvet bulması manasında bir duâ olduğunu beyân etmiştik. Böylece, bu sual 
sakıt olur. Bir de bu, onlar arzuladıklarına ulaşmazdan önce, ölmelerine duâ 
etmedir. 

Daha sonra da Cenâb-ı Allah, "Muhakkak ki Allah, onların sinelerinde olan 


herşeyi hakkıyla bilir" buyurmuştur ki bununla ilgili birkaç mesele vardır: [59] 


' 


Birinci Mesele 


kelimesinin, müzekkerin nisbeti için konulmuş bir kelime oluşu gibi, kelimesi 
de müennesin nisbeti için konulmuş bir lâfızdır. Buna göre tabirinden murad, 
kalplerde bulunan düşünceler, orada yer eden niyet ve maksatlardır. Bunların 
herbiri, bir hal oldukları için ona nisbet edilmiş ve böylece o hal, kalbin adetâ 
sahibi Binâenaleyh bu tabirin manası, "Allah Teâlâ, sizin kalbinizde bulunan, 


niyetler, ard niyetler ve maksatları bilir" şeklindedir. 160) 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi, bu İfâdenin de (De ki) kelimesinin, mefülü (mekulu'l-kavl) 
olabileceği gibi olmayabileceğini de söylemiştir. Birinci ihtimale gelince, bu 
durumda takdir şöyle olur: "Onlara, kendileriyle başbaşa kaldıklarında kin ve 
hasedlerinden dolayı gizlice parmak uçlarını ısırdıklarını haber ver ve de ki: 
"Allah, sizin aranızda gizlediğiniz şeylerden daha gizlilerini bilir. Bu da, 
göğüslerde sakladıkları şeylerdir. Binâenaleyh siz, sırlarınızın Allah'a gizli 
kalacağını sanmayınız..." 

İkinci ihtimale gelince bu da, bu ifâdenin, sözünün mef'ülü olmamasıdır. Buna 


göre bunun manası şudur: "Ey Muhammed, onlara bunu söyle.. Benim, seni 
onların gizlemiş oldukları şeylere muttali kılmama şaşma. Çünkü ben, bundan 
daha gizlisini bilirim; bu da onların kalplerinde saklayıp da, dilleriyle izhar 
etmedikleri şeylerdir.." Burada herhangi bir sözün söylenmiş olmaması ve Hak 
Teâlâ'nın "Geberin kininizle..." ifâdesinin de, İslâm'ı aziz kılmak ve bu vesileyle 
de onları zelil kılarak o kâfirlerin kin ve hasetlerinden helak olacaklarına dair, 
Allah'ın peygamberine olan va'adini gerçekleştirmek için onun nefsini hoş 
tutmak, ümit ve beşaretini güçlendirmek gayesiyle Hz. Peygamber'e bir emir 
olması da muhtemeldir. Buna göre sanki, Hz. Peygamber'e "Bunu nefsine söyle" 


denilmiştir. Allah en İyi bilendir. L&H 
Mü'minleri Sevindiren İşler Münafıkları Üzer 


"Eğer size bir iyilik dokunursa onlan tasaya düşürür. Şayet size bir fenalık 
gelirse, onunla sevinirler. Eğer sabreder, sakınırsanız onların hileleri size hiçbir 
şekilde zarar veremez. Şüphe yok ki Allah, onlann yaptıkları herşeyi ihata 
edicidir" (Al-i İmran, 120) 

Bil ki bu âyet, münafıkların sıfatlarının bir tetimmesidir. Böylece Cenâb-ı Hak, 
onlarda bulunan kötü sıfatlar ve çirkin fiillerin yanında, mü'minlerin başına 
çeşitli belâ ve sıkıntıların inmesini gözlediklerini beyân etmiştir. Âyette birkaç 


mesele vardır; L62] 
Birinci Mesele 


kelimesinin asıl manası, el ile dokunmaktır. Daha sonra teşbih yoluyla, kişiye 
dokunan, isabet eden her şey (dokunan) diye isimlendirilmiştir. Meselâ 
Arapça'da, "Falancaya yorgunluk ve bitkinlik isabet etti" denilir. Nitekim 
Cenab-ı Hak da, "Bize, hiçbir yorgunluk da dokunmamıştır" (Kat, 38) ve 
"Denizde size bir sıkıntı değdiği zaman..." (isrâ.67) buyurmuştur. Keşşaf sahibi 
şöyle demektedir; "Burada "İsabet etmek" manasındadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Eğer sana bir iyilik isabet ederse bu, onların hoşuna gitmez. Şayet sana bir 
kötülük isabet ederse..." frevbe, 50); "Sana isabet eden her iyilik, Allah'tandır. 
Sana isabet eden her kötülük de, kend/ndendfr" (Nisa, 79) ve insan kendisine şer 
dokundu muf feryadı basandır. Ona hayır dokununca da çok cimridir" (Meâric, 


19-20) 1631 


İkinci Mesele 


Buradaki (iyilik) kelimesinden maksat, muhtelif durumlardaki dünya 
menfaatidir. Meselâ, beden sağlığı, bolluk, bereket, ganimet elde etmek, 
düşmanlara hükümran olmak; dostlar arasında da bir sevgi ve yakınlığın, ülfetin 
bulunmasıdır.kelimesinden murad İse bunun zıddı olan şeylerdir ki, bunlar da 
hastalık, fakirlik, düşman karşısında hezimete ve yenilgiye uğramak, dostlar 
arasında ayrılıkların bulunması, öldürülmek, yağmaya ve baskına uğramak vb. 
şeylerdir. Böylece Allah Teâlâ, onların, müslümanlar için çok çeşitli iyi hal ve 
durumların meydana gelmesinden dolayı üzülüp kederlendiklerini; 
müslümantarın başına gelen muhtelif kötülüklerden dolayı da sevindiklerini de 


beyan buyurmuştur. 164) 
Üçüncü Mesele 


Arapçada (Birşey kötü oldu, kötü oluyor, o şey kötüdür) denilir. kelimesinin 
müennesi kelimesidir. "çirkin oldu, kötü oldu" anlamına gelir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Yaptıkları şey ne çirkindir!" (Maide, 66) âyetin-deki kelimesi de bu anlamdadır. 
(En kötü, en çirkin) kelimesi de, "En iyi, en güzel..." kelimesinin zıddıdır. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Eğer sabrederseniz" buyurmuştur. Yani, "Allah'ın 
tâatine ve, bu uğurda karşılaşacağınız sıkıntı ve hüzünlere sabrederseniz..." 
demektir. "Ve sakınırsanız" yani, "Sizi nehyettiği herşeyden sakınır da, bütün 


işlerinizde Allah'a tevekkül ederseniz.." demektir. [65] 
Siz Sabreder ve İttika Ederseniz Onların Hileleri Size Zarar Vermez 


Cenâb-ı Hak sonra, "Onların hileleri size hiçbir şekilde zarar vermez" 


buyurmuştur. Burada birkaç mesele bulunmaktadır: [66] 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfİ ve Ebü Amr, ya harfinin fethası, dâd harfinin kesresi ve vâv 
harfinin de sükünuyla şeklinde okumuşlardır. Buna göre kelime, "zarar verdi, 
zarar vermek" anlamındaki fiilinden iştikak etmiş olur. Diğer kıraat âlimleri ise, 
dâd ve şeddeli râ harfinin ötresiyle şeklinde okumuşlardır ki, bu durumda fiilin 
aslı (Zarar vermek, sıkıntı vermek) masdarındandır. tabirinin aslı, cezimli olmak 


üzere idi. Râ harfleri birbirine idğam edildi, birinci râ harfinin dammesi dâd 
harfine nakledildi. Son râ harfinin harekesi de, en yakın harekeye, yani dâd 
harfinin dammesine tâbi kılınarak ötre yapıldı. (Böylece ifâde halini aldı). Bazı 
âlimler de burada bir takdim ve tehirin bulunduğunu, buna göre ifâdenin, 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Keşşaf Sahibi ise şunu demiştir: Mufaddal, 


Âsım'dan, râ harfinin fethasıyla şeklinde rivayet etmiştirl©-Zİ 
İkinci Mesele 


kelimesinin manası, insanın, başkasını istenmeyen bir durumla yüzyüze getirmek 
için, hileler, yollar, çareler araştırmasıdır. İbn Abbas, buradaki kelimesini, 


"düşmanlık" diye açıklamıştır. 168) 


Üçüncü Mesele 


kelimesi, masdar olmak üzere mansubtur. "Herhangi bir zarar, hiçbir zarar" 
manasındadır. L62] 


Dördüncü Mesele 


Âyetin manası şöyledir: "Allah'ın emirlerini yerine getirme konusunda sabırlı 
olan ve Allah'ın nehyettiği hususlardan da ittika eden herkes, muhakkak ki 
Allah'ın muhafazasında olur. Bundan dolayı o kimseye, kâfirlerin tuzağı ve 
hilekârlartn hilesi zarar vermez ." 

Bu hususta, sözün tahkiki izahı şudur: Allahu Teâlâ, "Ben cinleri de insanları 
Gar ancak bana kulluk etsinler diye yarattım" (Zâriyât. 56) âyetinde de 
buyurduğu gibi, varlıkları sırf kulluk etsinler diye yaratmıştır. Kul, ubudiyet 
ahdini yerine getirir de, Allah Teâlâ, onu afatlardan ve korkulardan korumada 
rubübiyyet ahdini fazlasıyla yerine getirir (bunu ifa etmemekten münezzehtir). 
İşte bu hususa, Cenâb-ı Hak, "Kim Allah'tan ittika ederse, (Allah) ona bir çıkış 
yeri ihsan eder ve onu hatır-u hayaline gelmeyecek bir cihetten rızıklandırır" 
rralak. 2-3» âyetiyle işaret etmiştir. Bu, Allah'ın o kimseye, her türlü kolaylığı 
vereceğine bir işarettir. Bir filozof: "Haset ettiğin kimseyi rezil etmek 
istediğinde, faziletler kazanmak için çalış" demiştir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Şüphe yok ki Allah onların yaptıkları herşeyi İhata 


edicidir" buyurmuştur. Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: [70] 
Birinci Mesele 


Buradaki fiil, "Allah, onların size düşmanlık olarak yaptıkları şeyi bilir ve 
bundan dolayı onları cezalandırır" manasına gayb sigasıyla (Yaptıkları herşeyi) 
şeklinde okunmuştur. Bu fiil, muhatab sigasıyla (tali olarak) JjUiu U? 
(yaptıklarınızı) şeklinde okunduğunda manası, "Allah, sizin sabır ve takva olarak 
yaptıklarınızı bilir ve ihâtâ eder. Binâenaleyh size, müstahak'olduğunuz şeyleri 


yapar" demek olur. WAN 
İkinci Mesele 


"Muhit" (ihata eden) lâfzının Allah hakkında kullanılışı mecazidir. Çünkü birşeyi 


ihata edip kuşatan, o şeyi her 

tarafından saran demektir ki, bu cisimlere ait bir sıfattır. Fakat Allah Teâlâ, 
herşeyi bilip, bütün mümkinlere kadir olduğu için mecazi olarak herşeyi "muhit" 
sayılması caizdir. "Allah onları arkalarından kuşatıcıdır" (Burüc, 20); "Allah 
kâfirleri kuşatıcıdır" (Bakara, 19); "Onlar, bunu ilmen ihata edemezler" (Tâhâ. 
110) ve "O, onların nezdinde olup biteni kuşatmış, herşeyi sayı ile saymıştır" 


(Cinn, 28» âyetleri de aynı manadadır. [72] 
Üçüncü Mesele 


Allahu Teâlâ, buyurmuş, fakat buyurmamıştır. Çünkü Araplar, daha mühim ve 
daha ilgili şeyi cümle içinde önce zikrederler. Burada maksad, Allah'ın âlim 
olduğunu beyân etmek değil, aksine amellerin Allahın malumu olduğunu ve 
onlara bir karşılık vereceğini beyân etmektir. İşte bu sebeple burada amelleri 


bildiğinden bahsetmiştir. Allah en iyi bilendir. 34 
Uhud Savaşından Önce Hz. Peygamberin Müminlere Savaş Düzeni Vermesi 


"Hani sen, mü'minleri savaşa uygun yerlere yerleştirmek üzere, erkenden 
ailenden ayrılmıştın. Allah semi' ve âltmdir. O zaman içinizden iki zümre nerede 
ise bozuluyordu. Halbuki onların yardımcısı Allah'di. Müminler ancak Allah'a 
tevekkül etsin" (Al-i İmran, 121-122) 

Bil ki Allah Teâlâ, "Eğer sabreder, sakınırsanız onlarin hileleri size hiçbir şekilde 
zarar veremez" buyurunca, bunun peşistra onlar sabredip ittikâ ettiklerinde, ilâhi 
nusret, yardım ve onlardan düşmanın zararlarını gidermedeki ve sabretmedikleri 
takdirde bunun aksini yapmadaki sünnetullahına delâlet eden hususu zikretmiş 
ve "Hanisen, mü'minlerisavaşa uygun yerlere yerleştirmek üzere, erkenden 
ailenden ayrılmıştın..." buyurmuştur. Bu: "Onlar, Uhud gününde savaş için çok 
sayıda kimse idiler. Hz. Peygamber (s.a.s)'in emrine muhalefet edince, hezimete 
uğradılar. Halbuki Bedir günü savaşa yetecek sayıda adamları yoktu ve savaşa 
hazırlıklı da değildiler. Fakat Resülullah (s.a.s)'tn emrine itaat etlikleri için galip 
gelip düşmanlarına üstün oldular" demektir ki, bizim görüşümüzü te'kid eder. 
Burada bir başka izah da şudur: Uhud gününde mü'minlerin kırılmaları münafık 
Abdullah İbn Übeyy'in ordudan ayrılmasıyla vuku bulmuştur. Bu da münafıkları 
sırdaş edinmenin caiz olmayacağına delâlet eder. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; LA 


Birinci Mesele 


Âyetteki "Hanisen, erkenden ailenden ayrılmıştın" buyruğu hakkında şu.üç izah 
yapılmıştır: 

a) Âyetin takdiri, "erkenden ayrıldığın o vakti hatırla..." şeklindedir. 

b) Ebü Müslim şöyle demiştir: "Bu ifâde, atıf vâvı ile, "(Bedir savaşında) 
karşılaşan iki toplulukta sizin için bir ibret vardır. Onlardan biri Allah yolunda 
dögüşüyordu, diğeri ise kâfirdi..." (Ah imran, 13)âyetine atfedilmiştir. Yani Hak 
Teâlâ, şöyle demek istemiştir: "Allah'ın mü'minlere yardım ettiğini bilesiniz 
diye, Allah'ın az olan mü'minlere, sayısı çok kâfirlere karşt yardım etmesinde 
sizin için ibret alınacak pek çok şey vardır. Hz. Peygamber (s.a.s), mü'minleri 
savaşa uygun yerlere yerleştirmek için evinden erkenden çıkışında da onlar için 
böyle ibret vardır." 

c) Bu ifâdenin âmili, lâfzıdır. Takdiri ise "Allah, onların yaptıklarım ve 


erkenden... çıktığın zamanı bilir" şeklindedir. 151) 
Bunun Hangi Savaş Olduğunda Farklı Görüşler 


Âlimler, bu günün hangi gün olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Ekseri âlimler 
"Bu, Uhud günüdür" demişlerdir. İbn Abbas, Süddi, İbn İshâk, Esamm ve Ebu 
Müslim'in görüşü budur. Bunun, Bedir günü olduğu söylenmiştir ki, 

bu Hasan el-Basri'nin fikridir; Ahzâb (Hendek) günü olduğu da ileri sürülmüştür 
ki, bu da Mücahid ve Mukatil'in görüşüdür. Bu günün Uhud günü olduğunu 
söyleyenlerin delilleri şunlardır: 

a) Siyer âlimlerinin ekserisi, bu âyetin Uhud savaşı hakkında nazil olduğunu öne 
sürmüşlerdir. 

b) Hak Teâlâ bu âyetin hemen peşinden, "Andolsun ki Allah size, Bedir'de 
yardım etmişti" (âm imren. 123) buyurmuştur ki, aşikâr olan, bu sözün önceki 
söze atfedilmesidir. Matufun, "matufun aleyh"ten başka olması gerekir. Bunun, 
Hendek günü olduğu görüşüne gelince, ashâb, Ahzâb gününde değil de Uhud 
gününde Hz. Muhammed'e muhalefet etmişlerdir. Binaenaleyh, bu ifâdenin 
Uhud kıssası hakkında olması daha uygundur. Çünkü bu kıssanın 
zikredilmesinden maksat, Hak Teâlâ'nın, "Eğer sabreder ve İttikâ ederseniz, 
onların Meleri size hiçbir şekilde zarar veremez" (ÂM imran, im) âyetini izah 
etmektir. Böylece bu günün Uhud günü olduğu ortaya çıkmıştır. 

c) Müslümanların kırılmaları ve düşmanların baskın çıkması, Ahzâb gününden 


ziyâde, Uhud gününde meydana gelmişti. Çünkü Uhud gününde onlar, sahabenin 
ileri gelenlerinden büyük bir topluluk öldürmüşlerdi. Ahzâb günündeyse böyle 
bir şey olmamıştır. Binaenaleyh âyeti Uhud gününe hamletmek daha evlâ olur. 


[76] 
Uhud Savaşı Konusunda Hz. Peygamber'in İstişare Etmesi 


Rivayet olunduğuna göre müşrikler çarşamba günü Uhud'da karargâh kurdular. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) ashabı ile istişare etti ve daha önce hiç 
çağırmadığı halde Abdullah İbn Übeyy'i çağırıp onunla da istişare etti. O ve 
çoğu ensar, "Ya Resülullah Medine'de kal, onlara doğru çıkma. Biz şimdiye 
kadar hangi düşmana karşı çıktıksa, hezimete uğradık. Fakat hangi düşman 
üzerimize geldiyse, biz de onu hezimete uğrattık. Sen içimizde iken, ya nasıl 
olur? Binâenaleyh onları bırak, eğer orada durur iseler, kötü bir yerde durmuş 
olurlar. Yok eğer üzerimize gelirlerse erkeklerimiz onlarla yüz yüze harbeder, 
kadın ve çocuklarımız onlara taş atarlar. Eğer dönerler ise, umduklarını 
bulamadan pişman olarak geri dönmüş olurlar" dediler. Diğer bazıları da: "Bizi, 
şu köpeklere karşı çıkar da kendilerinden korktuğumuzu zannetmesinler" dediler. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Hüyamda, yanımda bir sığır kesildiğini 
gördüm ve bunu hayra yordum. Kılıcımın ucunda bir gedik gördüm ve bunu da 
bir hezimete yordum. Sanki sağlam bir zırha sokulduğumu gördüm. Bu zırhı da 
Medine diye yordum. Medine'de kalıp, onları kendi haline bırakmaya ne 
dersiniz?" buyurdu. 

Bedir savaşına katılamayan ve Ubud'da Allah'ın kendilerine şehâdeti nasib ettiği 
bir grup müslüman, "Bizi, düşmana karşı çıkar" dediler ve bu hususta sonuna 
kadar ısrar ettiler. Binâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s)'de ümmeti hatırına zırhını 
giydi. O zırhını giyince, ısrar edenler pişman oldular ve "Biz ne kötü yaptık! Hz. 
Peygamber'e vahiy geldiği halde, Ona yol göstermeye kalktık" diye pişman 
oldular da, Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Ya Resulallah, nasıl istiyorsan öyle yap" 
dediler. Hz. Peygamber de, 'Ümmeti hatırına zırhını giyen bir peygambere, 


savaşmadan o zırhı çıkarmak yakışmaz" dedi. WAA 
Hz. Peygamberin Askere Savaş Düzeni Vermesi 
Cuma günü, namazdan sonra çıktı. Cumartesi sabah şevvalin ortasında Uhud'un 


Şi'b bölgesine ulaştılar. Piyade olarak yürüyordu. Ashabını savaş için saf haline 
getirdi. Safları o kadar düzgün yapıyordu ki ileri çıkan bir göğüs gördüğünde 


"geri çekil" diyordu. Uhud vadisinin bir tarafına kondu, kendinin ve askerinin 
sırtını Uhud dağına verdi. Abdullah İbn Cübeyr (c.a)'i okçulara kumandan 
yaparak, "Düşmanın arkamızdan saldırmaması için, bizi oklarınızla koruyun" 
dedi. Okçulara da, 'Burada sağlam durun, düşman sizi görünce dönecektir. Sakın 
dönenleri takip etmeyin ve buradan kesinlikle ayrılmayın" dedi. 

Hz. Peygamber (s.a.s), Abdullah İbn Übeyy münafığının görüşüne muhalefet 
ettiği için bu, onun gücüne gitmiş ve "O, çocukların sözünü tuttu da benimkini 
tutmadı" demişti. Sonra kendi adamlarına da: "Muhammed, düşmanı ancak 
sizinle yenebilir. Ashabına, düşmanın kendilerini görünce hezimete uğrayacağını 
va'ad etti. Binâenaleyh onların düşmanlarını gördüğünüz zaman siz bozulunuz, 
onlar da bozulur ve peşinizden gelir. Böylece iş, Peygamberin dediğinin aksine 
olmuş olur" dedi. İki ordu karşılaşınca Abdullah ibn Übey, üçyüz arkadaşıyla 
kaçınca geriye yediyüz müslüman kaldı. Sonra Hak Tealâ onlara güç verdi, 


böylece onlar müşrikleri bozguna uğrattılar. [78] 
Mü'minler Galip Gelince Okçuların Çoğunun Yerlerinden Ayrılmaları 


Mü'min okçular, müşriklerin bozguna uğradığını görünce ve Allah Teâlâ onları 
böylece müjdelediği için bu hâdisenin Bedir gibi olacağını düşünerek, kaçanların 
peşine düştüler ve arzuladıkları şeyi Allah onlara gösterdikten sonra, 
Peygamberin emrine muhalefet ederek mevzilerini terkettiler. Böylece Allah 
Teâlâ, Peygambere bir daha muhalefet etmesinler ve Bedir günü elde ettikleri 
zaferin Allah'a ve Resûlullah'a itaat etmelerinin bereketiyle olduğunu ve Allah 
Teâlâ'nın onları düşmanla başbaşa bırakması halinde onlara mukavemet 
edemeyeceklerini bilsinler diye, bu gibi hareketlerden onları iyice koparmak 
istedi. Sırf müslümanların Hz. Peygamber'e muhalefetleri yüzünden Cenâb-ı Hak 


müşriklerin kalplerinden korkuyu alıverdi ve tekrar dönüp hücuma geçtiler. r9] 
Müslüman Ordusunun Dağılması 


Müslümanlar Hz. Peygamber (s.a.s)'in etrafından dağıldılar. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Hani siz, durmadan uzaklaşıyor ve hiç kimseye bakmıyordunuz. 
Peygamber ise arkanızdan sizi çağırıyordu" <â1-i imran, 153) buyurmuştur. O 
esnada Hz. Peygamber (s.a.s)'in yüzü yaralandı ve dişi kırıldı. Talha (r.a)'nın Hz. 
Peygamberi korurken kolu kesildi. Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında sadece Hz. 
Ebu Bekir, Hz. Ali, Hz. Abbas, Hz. Talha ve Hz. Sa'd (radyaltahu anhüm) 
kalmıştı. Asker arasında "Muhammed öldürüldü" sesleri yükseldi. Ensar'dan 


künyesi Ebü Süfyan olan birisi Ensara şöyle sesleniyordu: "Allah'ın Resulü işte, 
Allah'ın Resütü işte.." Bunun üzerine muhacir ve Ensar ona doğru geldiler. Bu 
savaşta müslümanlarda yetmiş kişi şehid olmuş, pek çok kişi de yaralanmıştı. 
Bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), "Kardeşini savunan müslümana Allah 
merhamet etsin" buyurdu ve beraberindekilerle birlikte müşriklerin üzerine 
hücum etti. Onları, ölüler ve yaralılar verdirerek uzaklaştırdı." En iyisini Allah 


bilir, 1801 
Bu Kıssadan Çıkan Ders 


Bu kıssanın gayesi şudur: Kâfirler üçbin, müslümanlar ise bin, hatta daha az 
idiler. Sonra Abdullah İbn Übeyy üçyüz kadar adamıyla müslümanlardan 
ayrılınca, Hz. Peygamber (s.a.s) yediyüz kişiyle kaldı. Bundan dolayı Allah 
Teâlâ onlara yardım etti de kâfirleri hezimete uğrattılar. Sonra onlar Hz. 
Peygamber'in emrine muhalefet edip, ganimet elde etme arzusuna düşünce, 
durum aleyhlerine çevrildi de bozguna uğradılar ve olan oldu. Bütün bunlar, Hak 
Teâlâ'nın, "Eğer sabreder ve ittikâ ederseniz, onların hileleri size hiçbir surette 
zarar veremez" (â1-i imran, 120) buyruğu ile, düşmanla yüzyüze gelip ona karşı 
koyanın, Allah'ın kendisine yardım ettiği kimseler; düşmandan yüz çevirip 
kaçanın da, Allah'ın kendisinden yardımını kestiği kimseler olduğu hususunu 


te'kid eder. L&H 
Dördüncü Mesele 


Bir kimseyi bir yere yerleştirip ondurduğunda, denilir. kelimeleri de, konaklama 
yeri anlamına gelir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Savaşa uygun yerler" 
ifâdesinin manası, "savaşma yerleri, savaşma mahalleri" elemektir. Araplar, ve 
kelimelerinin mekân manasında kullanılmaları hususunda sınırı geniş 
tutmuşlardır. HakTeâlâ'nın, "Hak ve doğruluk meclisinde..." (Kamw, 5$) ve 
"Sen makamından kalmadan Önce" (Nemi, 39) âyetleri de böyledir. Yani, "Sen, 
meclisinden ve hüküm yerinden kalkmadan önce..." demektir. Cenâb-ı Hak 
burada, şu iki sebepten dolayı, mekânı, yeri lafzıyla ifade etmek istemiştir. 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) onlara bulundukları yerde kalmalarını ve oradan hiç 
ayrılmamalarını emretmişti. Bir yerde oturan kimse, oradan ayrılmaz. Böylece 
Cenâb-ı Hak, onların orada kalmakta memur olduklarına ve kesinlikle oradan 
ayrılmayacaklarına dikkat çekmek için orasını diye isimlendirmiştir. 

b) Savaşanlar bazan, düşmanla yüzyüze gelinceye kadar belirli mıntıkalarda 


bulunur; gerektiğinde de, savaşmak için oralardan kalkarlar. İşte Cenâb-ı Hak o 


yerleri, bu sebepten dolayı diye adlandırmıştır. [82] 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Hani sen, mü'minleri savaş için uygun yerlere yerleştirmek 
üzere, erkenden ailenden ayrılmıştın" buyruğudur. Rivayet olunduğuna göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s) sabah erkenden Hz. Aişe'nin hanesinden ayrılmış ve yaya 
olarak Uhud'a kadar gitmiştir. Bu, Mücahid ve Vakıdi'nin rivayetidir. Böylece bu 
nass, Hz. Aişe (r.anha)'nin (o sıralarda) Hz. Peygamber'in hanımı olduğuna 
delâlet etmiştir. Yine Cenâb-ı Hak, "Temiz kadınlar temiz erkeklere; temiz 
erkekler de temiz kadınlaradır" (Nür, 26) buyurmuştur. Böylece bu nass, Hz. 
Aişe'nin her türlü çirkin fiillerden tertemiz ve uzak olduğuna delâlet eder. 
Bakmaz mısın? Hz. Nuh'un çocuğu kâfir olunca Cenâb-ı Hak, "O, senin ailenden 
değildir" (Nuh, 46) buyurmuştur. Lüt (a.s)'un karısı da böyledir (TıMn, 10). 
Cenâb-ı Hak daha sonra, "Allah, herşeyi hakkıyla işiten ve hakkıyla bilendir" 
buyurmuştur. Yani, "Allah sizin sözlerinizi hakkıyla duyan, sizin kalplerinizde 
sakladığınız şeyleri ve niyetlerinizi yine hakkıyla bilendir," Biz daha önce, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in bu harp konusunda ashabıyla müşavere ettiğini zikretmiştik. 
Ashabından bazıları O'na, "Medine'de kal!" bazıları da, Medine dışına çık" 
demişlerdi. Onların her bir kısmının böyle söylemelerinde birer maksatları var 
idi. Her bir görüşe de hem taraftar, hem de muhalif olanlar var idi. İşte bunun 
üzerine de Cenâb-ı Hak, "den onların dediklerini bihakkın işiten ve gizlediklerini 
de bihakkın bilenim" buyurdu. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "O zaman içinizden iki zümre, neredeyse bozuluyordu" 


buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: [83] 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın bu beyânında âmil olan kelimenin ne olduğu hususunda şu 
açıklamalar yapılmıştır: 

a) Zeccâc, bunun âmilinin kelimesi olduğunu, mananın da, "Yerleştirmek işi o 
zamanda idi" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

b) Bunun âmilinin, O'nun sözünün olması.. 


c) Bu ifâdenin, sözünden bedel olması da caizdir. [84] 


İkinci Mesele 


Âyette bahsedilen iki taifeden maksat, Ensârdan olan iki kabiledir ki bunlar da, 
Hazreç'ten Benü Seleme ve Evs'ten Benü Harise'dir. Abdullah İbn Ubey 
münafığı ordudan ayrılınca, bu iki grup da İbn Ubeyy'e tabi olmayı 
gönüllerinden geçirmişlerdi. Ama Cenâb-ı Hak onları korudu da, böylece onlar 
Resulullah'ın yanında kaldılar. Alimlerden bazıları şöyle demişlerdir: Allahu 
Teâlâ bu iki cemaatın kim olduğunu açıkça söylemeyip müphem bırakmış ve 
bunu gizli tutmuştur. Binaenaleyh bizim, Allah'ın saklı ve gizli tuttuğu şeyin 


perdesini kaldırmamız caiz olmaz. [85] 
Cenâb-ı Allah'ın Günahkâr Kimseyi Himaye Etmesi Meselesi 


kelimesi, korkmak ve çığlık atmak anlamlarına gelir. Buna göre şayet, "Bir şeye 
kastetmek, azmetmek demektir. Binâenaleyh, âyetin zahiri bu iki taifenin 
korkmaya ve savaşı bırakmaya azmettiklerine delâlet eder. Bu ise masiyettir. O 
halde daha nasıl bu iki cemaat hakkında "Halbuki onların yardımcısı Allah'dı" 
(tatman, 122)denilebilir?" denilirse, buna şöyle cevap verilir: 

kelimesiyle bazan azmetmek, bazan düşünmek, bazan kişinin zihninden bazı 
şeyler geçirmek kastedilir; bazan ise bu kelimeyle, düşmanın gücüne, sayısının 
çokluğuna, teçhizatının mükemmel olduğuna delâlet eden bir mâna murad edilir. 
Çünkü, kendisinden böyle şeyler sadır olan kimsenin, kalbinin zayıflamasına 
sebebiyet veren şey kendisinden sadır olması sebebiyle, korkmayı ve feryâd 
etmeyi aklından geçirmiş olmakla vasfedilmesi doğru olur. Böylece Cenâb-ı 
Hakk'ın, "O zaman içinizden iki zümre, neredeyse bozuluyordu" buyruğu 
onlardan herhangi bir masiyet ve günahın çıkmış olduğuna delâlet etmez. Hem, 
onlardan böyle bir masiyetln sudur ettiği farzedilse bile, bu masiyetin, O'nun, 
"Halbuki onların yardımcısı Allah'dı" buyruğunun delaletiyle, büyük 
günahlardan değil de küçük günahlardan olduğu söylenebilir. Çünkü böyle bir 
şeye kastetmek, eğer büyük günahlardan olsaydı, Allah'ın onların yardımcısı 
olması söz konusu olmazdı. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Halbuki onların yardımcısı Allah'dtr" buyurmuştur. 


Burada birkaç mesele vardır:4. [86] 
Birinci Mesele 


Abdullah İbn Mesud, bu tabiri "Allah onların yardımcısıdır" şeklinde okumuştur. 


Bu, Hak Teâlâ'nın tıpkı "Mü'm/hnterden Mtaft? vuruştuklannda..." (Hucurat, 9) 
buyurması gibidir. [87] 


İkinci Mesele 


Bu tabirin mânası hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bundan murad, bu niyetin, onları Allah'ın dostluğundan çıkarmadığını beyân 
etmektir. 

b) Sanki şöyle denilmek istenmiştir: Allah Teâlâ, onların yardımcısı ve onların 
işlerinin idarecisidir. O halde daha nasıl onlara bu korku ve, Allah Teâlâ'ya 
tevekkül etmeme yakışabilir? 

c) Burada, bu korku ve hezimete uğramanın vuku bulmadığına dikkat çekmek 
söz konusudur. Çünkü Allah Teâlâ, bu iki grubun da dostudur. Böylece, tevfiki 
ve ismetiyle onlara yardım etmiştir. Bundan maksat, Hak subhânehû'nun 
muvaffak kılması ve doğruya iletmesi olmasaydı, hiçkimsenin günahların 
karanlıklarından kurtulamayacağını beyân etmektir. Bu izahın doğruluğuna, 
O'nun, bu sözün hemen peşinden getirmiş olduğu, "Mü'minler ancak Allah'a 
tevekkül etsin" ifâdesi de delâlet etmektedir. 

Buna göre şayet, "Bazı kimselerin, bu âyet nazil olduğunda Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in "Allah'a yemin olsun ki, Allah bize o ikigrubun dostu ve yardımcısı 
olduğunu haber vermişken, o iki gurubun kasdetmiş olduğu şeye bizim 
kastehnemiş olmamız bizi sevindirmedi?" dediğini rivayet etmelerinin manası 
nedir?" denilirse, biz deriz ki: Bunun mânası, Allahu Teâlâ'nın, onları övmesi, 
haklarında, kendisinin onların yardımcısı olduğunu söyleyen bir âyet indirmesi 
ve bu düşüncenin onları Allah'ın oostluğundan çıkarmamış olması sebebiyle 
onlar için meydana gelmiş olan şereften dolayı çok büyük bir sevinç ve neşe 
duymaktır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Mü'minler ancak Allah'a tevekkül etsin" buyurmuştur, 
kelimesi babından bir masdardır. Bu kelime, bir kimse bir işi kendi üzerine 
almayıp, o hususta başkasının yeterliliğine itimad ettiği zaman söylenilen, 
falancaya bıraktı" tabirinden alınmadır. Âyet-i kerime, insanın, kendisine arız 
olan kötülük ve belâları, Allah'a tevekkül ederek savuşturmasının ve bu tevekkül 


ile feryadı, figânı yok etmesi gerektiğine bir işaret vardır. [88] 
Bedirdeki Yardım Takva Sebebiyle Olmuştu 


"Andolsun ki, siz daha zayıf olduğunuz halde Allah size "Bedir"de kati bir zafer 


verdi. Binâenaleyh Allah'tan ittikâ edinr tâ ki şükretmiş olasınız" (Âl-t İmran, 
123). 

Âyetin öncesi ile irtibatı hususunda iki izah vardır: 

a) Allah Teâlâ, Uhud'dan bahsedince peşisıra Bedir savaşı kıssasını getirmiştir. 
Çünkü müslümanlar Bedir günü, alabildiğine fakir ve güçsüz idiler. Kâfirler ise, 
bunun aksine son derece güçlü ve kuvvetli idiler. Daha sonra Allah Teâlâ bu 
müslümanları, müşriklere galip kıldı ve bu, insanın maksad ve gayesine ancak 
Allah'a tevekkül ve O'nun yardımını dilemesiyle ulaşabileceğine delâlet eden en 
kuvvetli delillerden biri oldu. Bu hadiseyi zikretmenin maksadı, "Eğer sabreder 
ve sakınırsanız, onların hileleri size hiçbir şekilde zarar veremez" (ân imran. 
120) ve "Mü'minler ancak Allah'a tevekkül etsin" (ân imran. 122) âyetlerini 
te'kid etmektir. 

b) Allah Teâlâ bu iki cemaatin, nerede ise bozulmak üzere olduğundan bahsetti, 
daha sonra da, "Halbuki onların yardımcısı Allah'di. Mü'minier ancak Allah'a 
tevekkül etsin" yani, "yardımcısı ve destekçisi Allah olan kimselere böyle 
dağılma, korku ve za'af nasıl uygun düşer!" buyurdu. Cenâb-ı Hak, bunu Bedir 
hadisesi ile te'kid etti. Çünkü müslümanlar, o zaman son derece güçsüz idiler. 
Allah Teâlâ onlara yardım ettiği için, gayelerine ulaşmış ve düşmanlarını 
ezmişlerdi. İşte burada da böyledir. Âyetin öncesi ile münâsebetinin izahı budur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [89] 
Bedr Kelimesi Hakkında 


"Bedir" kelimesi hakkında şu görüşler vardır: 

a) "Bedir", bu ismi taşıyan bir adamın sahip olduğu kuyunun ismidir. O kuyu, 
sahibinin adıyla adlandırılmıştır. Bu, Şa'bi'nin görüşüdür. 

b) "Bu kelime, bir kuyunun adıdır. Bu, bir yerin, sahibinin ismi verilmeksizin 
başka bir isimle isimlendirilmesi gibidir." Vahidi ve hocalarının görüşü böyledir. 
Bunlar, Şa'bi'nin görüşünü kabul etmemişlerdir. Bedir, Mekke ile Medine 


arasında bulunan bir su (kuyu)dur. 1201 
İkinci Mesele 


kelimesi, "zelil"in çoğuludur. Vahidi şöyle demiştir: "Fa'tl vezni üzerinde 
bulunan kelimeler sıfat iseler, "zarif" 

kelimesinin "zurefâ"; "kesir" kelimesinin "küserâ" ve "şerik" kelimesinin 
"şürekâ" vezninde cemi olması gibi, fu'alâ vezninde cemilenirler. Fakat Araplar 


muzaaf (şeddeli) olan kelimeleri, fu'alâ vezninde cemilemekten kaçınmışlardır. 
Çünkü onlar eğer, "kaliT'in cemisi olarak halil"in cemisi olarak demiş olsalardı, 
aynı cinsten iki harf bir arada bulunmuş olurdu. Bundan dolayı fu'alâ kalıbını 
bırakıp "ef'ile" kalıbına dönmüşlerdir. Çünkü fa'il vezninin cemilerinden birisi de 
"efile"dir. Meselâ ve kelimelerinde olduğu gibi. Böylece Araplar, "zelil" 
kelimesini Âbl şeklinde cemi yapmışlardır. Keşşaf sahibi, kelimesinin cem-i 
ktllet vezninde olduğunu, Cenâb-ı Hakk'ın da, onların zelil oluşlarının yanısıra 


saytca azlıklarına delâlet etmesi için bu vezni zikrettiğini söylemiştir. BU 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki "Siz daha zayıf olduğunuz halde.." cümlesi "hai"dir. Müslümanlar şu 
sebeplerden dolayı zelil (zayıf) idiler: 
a) Allah Teâlâ, "Halbuki şeref, kuvvet vegâlibiyyet Allah'ındır, peygamberindir 
mirilerindir" (Monâtikün. a> buyurmuştur. Binâenaleyh burada bahsedilen 
zilletin, bu âyetin manasına ters düşmeyecek şekilde tefsir edilmesi gerekir. Bu 
da, kelimenin, "müstümanların sayılarının az olması, hallerinin zayıflığı, silah ve 
mallarının yetersizliği .caüşmana karşı koyacak gücü olmama" ile tefsir 
edilmesidir. Buna göre buradaki zilletin manası, düşmana karşı koyamamadır ki 
bunun zıddı izzettir. İzzet de, şeref, Mijvvet ve gâlibiyyet demektir. 
Müslümanların Bedir'de üçyüz küsur oldukları, sadece r>ir tek süvarilerinin 
bulunduğu, ekserisinin piyade olduğu ve çoğu kez bir grubun tek deve ile idare 
ettikleri; kâfirlerin ise ikibin kadar oldukları, çok silah ve mükemmel 
hazırlıklarının yanısıra yüz civarında süvarileri bulunduğu rivayet edilmiştir. 
b) Belki de bundan murad, sayıları ve silahları az olduğu için, müslümanların, 
müşriklerin|inanç ve iddialarına göre zelil sayılmalarıdır. Bu husus, Cenâb-ı Hak, 
kâfirlerin "En şerefli ve kuvvetli olan, oradan en zelil olanı muhakkak 
çıkaracaktır" , s) dediklerini nakletmesi gibidir. 
c) Sahabe Mekke'de, kâfirlerin bir güç ve servet içinde olduklarını görüyorlardı. 
Bu vakte kadar, kâfirler üzerinde bir hükümranlığın kurulduğu görülmemişti. 
Böylece, onların heybetleri müslümanların kalplerinde varlığını sürdürüyor, 
onların büyük ve kuvvetli sanılması, gönüllerinde yer ediyordu. Bu sebeple 
müslümanlar, onlardan korkuyor ve onlardan çekmiyorlardı. 
Daha sonra Hak Teâlâ, "Resülüyle sebat etme hususunda Allah'tan korkunuz"; 
"Umulur ki, takvanız ile, Allah'ın size nimet olarak vermiş olduğu yardıma 
şükretmiş olursunuz" buyurmuştur. Veyahut da "Cenâb-ı Hak size. kendisine 
şükredeceğiniz bir başka nimeti in'âm eder" şeklindedir. Böylece şükür in'amın 


sebebi olduğu için, Cenâb-ı Hak şükür kelimesini "in'âm etmek" kelimesi 
yerinde kullanmıştır. [192] 


Üçbin Meleğin Yardıma Gelmesi 


"O vakit sen mü'minlere, "İndirilen üçbin melekle Rabb'inizin size imdâd etmesi 
yetmez mi size?" diyordun" 

(Âl-i İmran, 124). 

Bu âyette birkaç mesele vardır: [93] 


Birinci Mesele 


Müfessirler, bu va'adin Bedir gününde mi, yoksa Uhud gününde mi meydana 
geldiği hususunda ihtilâf etmişlerdir. edatının âmilinin izahı dâ, bu iki görüşe 
göre yapılmaktadır. Biz bu va'adin Bedir gününde yapıldığını söylersek, 
ifàdesinin âmili, "Allah size zafer verdi" ifâdesi olur. Buna göre ifâdenin takdiri 
şöyledir: "Sizler zayıf olduğunuz halde, Allah size zafer verdiğinde sen 
mü'minlere... diyordun." Bu va'adin Uhud günü olduğunu söylediğimizde, 
kelimesi, "Hani erkenden yola çıkmıştın..." sözünden ikinci bedel olmuş olur. 


194] 
Melek Gönderme Vaadi Uhud İçin Yapılmıştır 


Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: 

Birinci görüş, bu va'adin tahakkuk ettiği günün Uhud günü olduğunu 
söylemektedir. Bu, İbn Abbas, Kelbi, Vahidi Mukâtil ve Muhammed İbn İshâk'ın 
görüşüdür. Bu görüşün birkaç yönden delili vardır: 

Birinci delil: Bedir gününde Hz. Peygamber'e, bin melek ile yardım olunmuştu. 
Allahu Teâlâ Enfâl süresinde, "Hani siz, Rabb'inizden yardım istiyordunuz da, O 
da: "Muhakkak ki ben size ard arda gelen bin melek ile yardım edeceğim" 
diyerek duanızı kabul buyurmuştu" (EnMi, 9) buyurmuştur. O halde Bedir 
gününde üçbin ve beşbin meleğin indirilmesinden nasıl bahsedilebilir? 

İkinci delil: Kâfirler Bedir günü bin veya bine yakın bir sayıda idiler. 
Müslümanlar ise, bunların üçde biri kadardı. Çünkü müslümanların sayısı, üçyüz 
küsur idi. İşte bunun üzerine Allahu Teâlâ Bedir günü bin melek indirdi. Böylece 
kâfirlerin sayısı, müslümanların sayısı hâriç, meleklerin sayısına denk olmuştu. 


İşte bu nedenle kâfirler bozguna uğradılar. Aynı şekilde Uhud gününde, 
müslümanların sayısı bin, kâfirlertnki ise üçbin idi. Bu günde de, Bedir'de 
olduğu gibi, müslümanlar kâfirlerin üçte biri kadardı. Bundan dolayı Allah Teâlâ 
bu günde, kâfirlerin sayısı, müslümanlar hariç meleklerin sayısına denk olsun 
diye, üçbin melek indirmeyi va'adetti. Böylece bu husus, müslümanların, 
Bedir'de onları hezimete ouğrattıkları gibi, Uhud'da da bozguna 
uğratabileceklerine bir delil olmuş oldu. Sonra bu üçbin melek, o gün 
müslümanların kalplerinin kuvveti artsın ve korkuları şilinsin diye beşbine 
çıkarılmıştır. Bu va'adin Uhud günü olduğunu söylersek, bu mananın meydana 
geleceği malumdur. 

Üçüncü delil: Allahu Teâlâ, "(Düşmanlar da) ansızın üstünüze gelecek olurlarsa, 
Rabb iniz size alemetli beş bin melekle imdâd edecektir" (â1-i Imran, 125> 
buyurmuştur. Bundan murad, "Size düşmanlarınız ansızın geldiklerinde..." 
demektir, Düşmanların müslümanlara ansızın geldiği gün, Uhud günüdür. Ama 
Bedir gününde, düşmanları onlara gelmemiş, aksine onlar (müslümanlar) 


düşmanlarına gitmiştir. [95] 
Uhud Savaşını Kabul Etmekteki Müşkil 


Buna göre şayet, "Hak Teâlâ'nın, "İndirilen üçbin melekle Babb'inizin size imdâd 
etmesi yetişmez mi?" âyetinin Uhud günü hakkında olduğunu söylersek, sonra 
bu yardım da meydana gelmeyince, yalan söylenmiş olur" denilirse buna iki 
şekilde cevap verilir: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın beşbin melek indirmesi, müslümanların ganimetler 
konusunda sabredip ittika etmelerine bağlanmıştır. Sonra birkısım müslümanlar 
da ganimetler hususunda sabr ve ittikâ etmeyip, aksine Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
emrine muhalefet etmişlerdir. Binaenaleyh, şart tahakkuk etmeyince, "meşrut" da 
bulunmaz.. Üçbin melek indirmesi hususuna gelince, Hz. Peygamber (s.a.s) 
bunu, savaş için elverişli mahallere yerleştirdiği ve kendilerine, bu mahallerde 
katıp sebat etmelerini emrettiği mü'minlere va'adetmiştir. İşte bu da, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in onlara, o mahallerde kalmaları şartıyla, bu va'adde 
bulunduğunu gösterir. Onlar bu şarta riayet etmeyince, haliyle meşrut da 
meydana gelmemiştir. 

b) Biz, meleklerin inmediğini kabul etmiyoruz. Vakıdi'nin Mücâhid'den rivayet 
etiğine göre o şöyle elemiştir "Uhud günü melekler geldiler, ama 
savaşmadılar." Yine Hz. Peygamber (s.a.s)'in sancağı Mus'ab İbn Umeyr'e 
verdiği, Mus'ab şehid edilince onu, Mus'ab'ın suretinde olan bir meleğin aldığı, 


bunun üzerine de Hz. Peygamber'in, ileri geç, ya Mus'ab dediği, bunun üzerine 
meleğin, "Ben Mus'ab değilim!" cevabını verdiği, böylece Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in bunun, kendisine yardım eden bir melek olduğunu anladığı., rivayet 
edilmiştir. Yine Sa'd İbn Ebi Vakkas (r a) m şöyle dediği rivayet edilmiştir: "O 
gün ben ok atıyordum; attığım oku bana, beyaz ve güzel yüzlü bir adam geri 
getiriyordu. Ben, onun kim olduğunu bilmiyordum. Bunun üzerine ben onun bir 
melek olduğunu zannettim, (anladım)" Bu hususun izahı hakkında 
söyleyeceğimiz şey, bundan ibarettir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu açıklamaya göre, âyetin kendinden 
önceki âyetlerle münasebet vechi şudur: Allahu Teâlâ Uhud savaşını zikretmiş, 
daha sonra da, "Müminler ancak Allah'a tevekkül etsin" buyurmuştur. Yani, 
tevekküllerinin, sayılarının ve teçhizatlarının çokluğuna değil, yalnız Allah'a 
olması gerekir. Çünkü Allah Teâlâ, zelil bir halde iken, size Bedir'de zafer ihsan 
etmiştir. Tıpkı bunun gibi, Cenâb-ı Hak diğer yerlerde de, savaş meydanlarında 
da bu gibi şeylere kadirdir. Cenâb-ı Hak sözü daha sonra Uhud kıssasına 
getirerek, "O vakit sen müminlere, "indirilen üçbin melekle Rabb'inizin size 


imdâd etmesi yetişmez mi size?" diyordun" buyurmuştur. 126) 
Ekseriyete Göre, Melekler Bedir Günü Gelmiştir 


İkinci görüş: Bu va'adin Bedir günü meydana gelmesidir ki, bu ekseri 
müfessirinin görüşüdür. Bu görüşte olanlar, görüşlerinin doğruluğu hususunda şu 
delilleri getirmişlerdir: 

Birinci hüccet: Allah Teâlâ, "Andolsun ki siz daha zayıf olduğunuz halde, Allah 
size Bedir'de kafi bir zafer verdi" (â1-1 imran. 123), "O vakit sen mü'minlere, ... 
diyordun" (âli imran, 124) ve şöyle şöyle buyurmuştur. Böylece bu ifâdelerin 
zahiri, Allahu Teâlâ'nın onlara, Hz. Peygamber (s.a.s)'in mü'minlere bu sözü 
söylediğinde yardım etmiş olmasını gerektirir ki bu da, Hz. Peygamber'in bu 
sözü Bedir gününde söylemiş olmasını gerektirir. 

İkinci hüccet: Sayının ve teçhizatın azlığı Bedir gününde daha fazla söz 
konusudur. Bu günde, kalplerin takviye edilmesine daha çok ihtiyaç vardır. 
Binâenaleyh bu sözü, Bedir gününe hamletmek daha evlâ olur. 

Üçüncü hüccet: Cenâb-ı Hakk'ın üçbin melek indireceğine dair va'adi, herhangi 
şarta bağlanmamış ofüp mutlaktır. Binaenaleyh, bunun meydana gelmiş olması 
gerekir. Bu ise ancak, Uhud değil, Bedir gününde meydana gelmiştir. Hiç kimse, 
neteklerin indiklerini, fakat savaşmadıklarını söyleyemez. Çünkü va'ad, üçbin 
melekle yardım etmek şeklinde idi. Ve, meleklerin sırf indirilmesiyle de yardım 


tahakkuk etmez; aksine meleklerin bizzat yardım etmesi, destek vermesi gerekir. 
Meleklerin yardımı ise, Uhud gününde değil. Bedir gününde olmuştur. 

Sonra bu görüşte olanlar, birinci görüşte olanların delillerine cevap vermiş ve 
şöyle demişlerdir: 

"Hz. Peygamber (s.a.s)'e, Bedir günü bin melekle yardım edilmiştir". şeklindeki 
birinci delilinize iki bakımdan cevap verilir: 

1 - Allahu Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabını bin melekle desteklemiş, 
sonra onlara ikibtn melek daha göndermiştir. Böylece meleklerin sayısı üçbin 
olmuştur. Sonra buna ikibin melek daha ilâve etmiş ve sayı beşbine ulaşmıştır. 
Hz. Peygamber (s.a.s) ashabına sanki, "Rabbinizin size bin melekle yardım 
etmesi, yetmez mi size?" demiş, onlar da, "Evet, yeter" demiş. Sonra Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Rabb'inizin üçbin melekle yardım etmesi, yetmez mi size?" 
demiş, onlar yine, "Evet, yeter" diye cevap vermişler. Daha sonra Hz. 
Peygamber (s.a.s) onlara, "Eğer sabreder ve m uttaki ferden olursanız, Rabb'iniz 
sizi beşbin melekle destekleyecek" demiştir. Bu, hz. Peygamber (s.a.s)'in 
ashabına söylediği rivayet edilen şu söz gibidir: 

"Cennet ehlinin dörtte biri olmanız sizi sevindirir mi?" Dediler ki: "Evet, 
sevindirir." Bunun üzerine, "Cennet ehlinin üçte biri olmanız sizi sevindirir mi?" 
buyurdu. Dediler ki, "Evet, sevindirir." Bunun üzerine Hz. Peygamber 'Ben sizin, 


cennet ehlinin yansı olmanızı umuyorum" buyurdular."!27| 

2- Bedir savaşına katılanlara, Enfâl süresinde zikredildiği üzere, bin melek ile 
yardım edilmiştir. Sonra müslümanlara, bazı müşriklerin kalabalık bir sayıyla 
Kureyşlilere yardım etmek istediği haberi ulaşınca onlar bundan korkmuşlar ve, 
sayılarının azlığından dolayı bu onlara çok zor gelmişti. Bunun üzerine Cenâb-ı 
Hak, mü'minlere, "Eğer kâürler Kureyşlilere yardımcı olarak gelirlerse, ben de 
size beşbin melekle yardım ederim" va'adinde bulunmuştu. Sonraysa, bu yardım 
Kureyş'e gelmemiş, aksine, Kureyş'in hezimete uğradığı haberi kendilerine 
ulaşınca da gerisin geriye dönmüşlerdi. Bundan dolayı da müslümanların, bine 
ilâve sayıdaki bir yardımla desteklenmesine gerek kalmamıştı. 

"Kâfirler Bedir gününde bin kişiydiler, bunun için de Cenâb-ı Hak bin melek 
indirmişti. Uhud gününde ise üçbin kişi olduklarından, Cenâb-ı Hak üçbin melek 
indirmiştir" şeklindeki ikinci delilinize gelince, buna da şöyle cevap verilir: Bu 
güzel bir "takrib"dir; deliller güzel sevkedilmiştir. Fakat bu, durumun böyle 
olmamasını gerektirmez. Bilakis Cenâb-ı Hak, iradesine göre, sayıyı ister artırır, 
isterse eksiltir. 

"Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer onlar size ansızın gelecek olurlarsa..." (ân imran, 125) 
buyruğuna tutunmak olan üçüncü delile ise şöyle cevap verilir: 


Müşrikler, Hz. Peygamber ve ashabının Kureyş kervanına saldırdığını 
duyduklarında, kalplerindeki kin ve kızgınlık artmış, toplanarak Hz. Peygamber 
ve (ordusunun) üzerine yürümeyi tasarlamışlardı. Sahabe bunu duyunca korkar, 
bunun üzerine de Cenâb-ı Hak onlara, şu haberi verir: "Eğer onlar size ansızın 
gelecek olurlarsa, Rabb 'iniz size beşbin melekle yardım edecektir." İşte bu iki 
görüşün ortaya konulmasında söylenilmiş olanların neticesi bundan ibarettir. 


Allah, kendi muradını en iyi bilendir. [98] 
Gelen Meleklerin Adedi 


Âlimler meleklerin sayısı hakkında ihtilâfa düşmüştür. Meleklerin sayısı 
hakkındaki görüşlerin tesbitini şöyle yapabiliriz: Âlimlerden bazıları, eksik olan 
sayıyı fazla olan sayıya ilâve etmişler ve şöyle demişlerdir: Çünkü üçbin melekte 
yardım etmede bir şart söz konusu değildir. Beşbin melek ile yardım etme ise, 
sabretmeye, muttaki olmaya ve de, kâfirlerin ansızın mü'minlere gelmesine 
bağlanmıştır. Binâenaleyh, bunların başka başka olması gerekir. Bu görüş 
zayıftır. Çünkü beşbin melekle yardım etmenin bir şarta bağlanmış olmasından, 
onun cüz'ü ve kısmı olan üçbin melekle yardım etmenin de aynı şartla meşrut 
olması gerekmez. Bir kısım âlimler ise, eksik olan sayıyı fazla olan sayının 
içinde mütâlâa etmişlerdir. 

Birinci ihtimâlin kabul edilmesi haline gelince: Eğer biz âyet-i kerimeyi Bedir 
kıssasına hamledersek, o takdirde meleklerin sayısı dokuzbin olur. Çünkü 
Cenâb-ı Hak bin, üçbin ve beşbin sayılarını zikretmiştir ki, bunun toplamı 
dokuzbin eder. Eğer âyeti Uhud kıssasına hamledersek, bu takdirde burada bin 
sayısı Zikredilmem iştir. Bilâkis bu kıssa hakkında üçbin ve beşbin sayıları 
zikredilmiştir ki, toplamı sekizbin eder. 

İkinci ihtimalindi bu, eksik olan sayıyı fazla olan sayıya girdirmek idi,-kabul 
edilmesi haline gelince, bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Meleklerin sayısı 
beşbindir. Çünkü onlara bin melekle yardım va'adedilmiştir. Sonra ise buna diğer 
ikibin ilâve edilmiş, böylece onlara üçbin melek ile yardımın va'adedilmiş 
olması gerekmişti. Sonra bu sayıya ikibin daha ilâve edildi, böylece de onlara 
beşbin melekle yardım edileceği va'adedilmiş oldu. 

Biz âlimlerin birinin şöyle dediğini rivayet etmiştik: "Bedir'e katılan 
müsiümanlara Din melek ile yardım edilmiştir." Denildi ki, Kürz İbn Câbir el- 
Muharibi, müşriklere yardım etmeyi isteyince, bu müsiümanlara zor geldi. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber ıs.a.s) onlara, 'Müşriklere yardım gelmesi 
halinde, Rabb'fnizin de stze üçbin ve beşbin melekle yardım etmesi yetmez mi 


stze?" demiştir. Sonraysa müşriklere yardım gelmemiştir. Aynen bunun gibi, 
binin üzerindeki melekler, müsiümanlara yardıma gelmemiştir. İşte bu 
açıklamalar, hepsi de muhtemel olan izahlardır. Allah, muradını en iyi bilendir. 


199] 
Meleklerin Fiilen Savaşıp Savaşmadıkları 


Tefsir ve siyer âlimleri, Allah Teâlâ'nın, Bedir günü melekleri* indirdiği ve 
meleklerin kâfirlerle savaştığı hususunda icmâ etmişlerdir. İbn Abbas (r.a), 
"Melekler, Bedir gününden başka bir günde savaşmamışlardır. Bedir'in dışındaki 
savaşlarda ise, sadece sayı ve destekçi olarak bulunuyorlar; ne savaşıyorlar, ne 
de vuruşuyorlardı." demiştir. Bu görüş aynı zamanda, ekseri âlimlerin görüşüdür. 
Ebu Bekr el-Esamm ise, bu fikri şiddetle reddetmiş ve bunun aleyhine şu 
delilleri getirmiştir: 

Birinci hüccet: Tek melek, bütün yeryüzünü helak edebilir. Meşhur olan şudur 
ki, Cebrail (a.s) kanadını Lüt kavminin dört şehrinin altına sokmuş ve kanadı 
yedinci kat yer tabakasına kadar ulaşmış; sonra da onu göklere kaldırarak altını 
üstüne getirmiştir. Binâenaleyh Cebrail (a.s) Bedir gününde hazır bulunduysa, 
müslümanların kâfirlerle savaşmasına ne gerek var? Sonra, onun hazır 
bulunduğunu kabul etmemiz halinde, diğer melekleri göndermenin faydası ne 
ki? 

İkinci hüccet: Kâfirlerin ileri gelenleri meşhur idiler. Yine, bu meşhur kâfirlerin 
her birinin karşısında da bilinen ve tanınan bir sahabe bulunmaktaydı. Durum 
böyle olunca, o kâfirlerin öldürülmesini kâfirlere isnad etmek imkânsız olur. 
Üçüncü hüccet: Eğer melekler savaşmış olsalardı, onlar ya insanların onları 
gördüğü yerde bulunurlardı, veyahut da insanların görmediği yerde.. Eğer 
insanlar onları görmüşlerse, onları ya insan suretinde görmüşlerdir, veyahut da 
başka bir surette. Birinciyi kabul edersek, bu takdirde Hz. 
Peygamber'inordusundan müşahede edilen miktarın üçbin veya daha fazla 
olması gerekirdi ki, hiçkimse bunu söylememiştir. Birde Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizi 
de onların gözlerinde azaltıyordu" (Enta\. 44) âyetinin aksine olmuş olur. Eğer 
müslümanlar o melekleri, insan suretinde görmemişlerse, o zaman o insanların 
kalplerine çok şiddetli bir korkunun düşmesi gerekirdi. Çünkü, meselâ cinni 
gören kimse çok korkar.. Bu husus ise, kesinlikle nakledilmemiştir. 

İnsanların melekleri görmemiş olması durumunda kelamın takdiri şöyle olur: 
"Melekler savaşıp, düşmanların başlarını koparıp, karınlarını deşip ve kâfirleri 
atlarından düşürdükleri zaman insanlar, bunu yapanlardan hiç kimseyi 


görmedikleri halde, bu fiillerin meydana geldiğini müşahede ediyorlardı. İşte bu 
gibi şeyler, en büyük mucizelerdendir. Bu durumda, böyle bir hali inkâr edenin 
inatçı bir kâfir olması gerekir. Böyle bir inkâr olmadığına göre, bu delilin 
yetersizliği de ortaya çıkar (yani insanların melekleri görmemiş olması ihtimali 
geçersiz olur.) 

Dördüncü hüccet: İnen bu meleklerin, ya kesif veyahut da latif bir cisim 
oldukları söylenebilir. Birinci ihtimale göre onları herkesin görmüş olması ve, 
onları görmenin, başkalarını görmek gibi olması gerekir. Halbuki durumun hiç 
de böyle olmadığı bilinen bir gerçektir, Eğer onlar, mesela hava gibi latif 
cisimler idiyseler, onlarda katılık, sertlik gibi özellikler bulunmaz; böylece 
onların atlara binmiş olmaları da imkânsız olmuş olur. Bütün bunlar ise, sizin de 
kabul ettiğiniz hususlardır. 

Bil ki böyle bir şüphe, ancak Kur'ân'ı ve nübüvveti inkâr eden kimseye yakışır. 
Ama Kur'ân'ı ve peygamberliği kabul eden kimseye, böyle bir şey söylemesi hiç 
mi hiç yakışmaz. Kur'ân nassının bunu belirtmiş olması ve bu hususun, rivayet 
edilmiş olan haberlerde mütevâtir derecesine ulaşmış olması sebebiyle, Ebü Bekr 
el-Esamm'ın bunu inkâr etmemesi gerekirdi. Abdullah İbn Ömer'in şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: Kureyş Uhud'dan döndüğünde meclislerinde başarılarını 
konuşuyor ve şöyle diyorlardı: "Biz Bedir gününde gördüğümüz alaca atları ve 
beyaz adamları Uhud'da görmedik.." Ortaya atılan bu şüpheyi Allah'ın kudretinin 
kemâliyle karşılaştırdığımızda, böyle bir şüpheye yer kalmaz, ortadan kaybolur. 
Çünkü Allah Teâlâ bütün mümkinâta kadir olduğu için, istediğini yapar, her türlü 
ihtiyaçtan münezzeh olduğu için, dilediği her şeye hükmeder. 1100) 


Meleklerin Mü?minlere Yaptıkları Yardımın Şekli 


Alimler, meleklerin yardımının şekli hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları 
onların mü'minlerle birlikte savaştıklarını; bazıları da bu yardımın, onların 
kalplerine kuvvet vererek, onlara muzaffer olacaklarını bildirerek ve kâfirlerin 
kalplerine korku atarak olduğunu söylemişlerdir. Yardım hususunda açık o(an 
husus şudur ki, melekler, kendilerine ihtiyaç hissedildiğinde savaşta bizzat 
orduya katılmışlardır. Savaşta bizzat orduya katılmalarına ihtiyaç kalmaması ve 
mü'minlerin kalplerini güçlendirmek için orada bulunmalarının yeterli olacağını 
söylemek de caizdir. Müfessirlerden pekçoğu meleklerin Bedir'de savaştıklarını; 


diğer savaşlardaysa savaşmadıklarını iddia etmişlerdir. o1] 


Beşinci Mesele 


"Yetmez mi size..?" buyruğu hakkındadır. "Kifâye" rnasdarının manası, ihtiyacı 
gidermek ve işi yerine getirmek demektir. Birisi, bir başkasının ihtiyacını 
giderdiğinde "Ona, o şu işte yetti" denilir. "İmdad" masdarının manası, bir seyi 
peyderpey vermektir. Mufaddal, bu imdadın, takviye ve yardım şeklinde olması 
halinde denildiğini; ek yardım şeklinde olması halinde de denildiğini ve, Hak 
Teâlâ'nın, "denizde ona yardım eder.." (Lokman. 271 buyruğunda da böyle 


olduğunu söylemiştir. [102] 
Altıncı Mesele 


İbn Amir kelimesini, teksir ve mübalağa sigasıyla, zâ harfini şeddeli ve fethalı 
olmak üzere, şeklinde okumuştur. Diğer kıraat imamları ise. zâ harfinin 


fethasıyla . desız olarak şeklinde okumuşlardır ki, bunlar iki kullanıştır. L03] 
Yedinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Kalplerini kuvvetlendirmek, onları sebata teşvik 
edip azimlendirmek ve Allah'ın yardımına güvenlerini artırmak için. meleklerin 
ineceği va'adi ce yapılmıştır. "Size yetmez mi?' ifâdesinin mânası. "Onlara, üçbin 
melekle yapılan yardımın yetmeyeceği zannını reddetmek olup istifhâm-ı 
inkaridir. yani yeteceğini ifâde etmektir " Azlıkları, zayıflıkları ve düşmanlarının 
sayısının çoklukları sebebiyle, onların zaferden ümidi kesmiş kimseler gibi 
olduklarını ihsas ve buna işaret I olumsuzluğu tekid eden jJ) edâtıyla beraber 


gelmiştir. [104] 


Elbette sizsabreder, ittiko ederseniz, onlar da ansızın üstünüze gelecek oiurLlarsj. 
Rabbiniz size nişanlı besbin melekle yardım edecektir (Al-ı liman 12) 


Âyette birkaç mesele vardır: [105] 
Birinci Mesele 


kelimesi, edatımdan sonra gelen ifâde için olumluluk ifâde eder. Yanı mâna 
şudur: 'Bilâkis, bu yardım size yetecektir." Böylece bu kelime, mutlaka 
yeteceğini göstermiştir. Cenâb-ı Hak sonra, "Siz sabreder, ittika ederseniz, 
onlarda ansızın üstünüze gelecek olurlarsa..." buyurmuştur. Yani, "Eğer 


müşrikler, ansızın üstünüze gelecek olurlarsa, Rabb'iniz size, bundan daha fazla 
sayıdaki meleklerle yardım eder. Bu da beşbin melektir." Buna göre beşbin 
meleğin gelmesi, üç şartın tahakkuk etmesine bağlanmıştır: Sabır, takva ve 
kâfirlerin ansızın bastırıvermesi... Bu şartlar bulunmadığı için, meşrut da 


bulunmamıştır. (106) 
İkinci Mesele 


kelimesi, tencere kaynadığında Arapların söylemiş olduğu "Tencere kaynadı" 
tabirinden alınma bir masdardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Nihayet emrimiz gelip 
de finn kaynadığı zaman.” (Hüd, 40) buyurmuştur. Bu kelimenin, tencere 
kaynarken suyun kabarmaya başladığı ilk yere denildiği de söylenmiştir. 
Sonraysa Araplar bu lâfzı, istiare yoluyla, sürat ve hız anlamında kullanmıştır. 
Nitekim "Falanca geldi ve süratle geri döndü" denilir. Fıkıh usülcülerinin, "Emir, 
fevr veya terahi içindir" (Emir derhal veya gecikmeli olarak yapmayı ifâde eder) 
sözleri bu kabildendir. Bunun ifâde etmek istediği mana, "Düşmanın gelişinin 


hızlılığını, isteğini ve süratini" ifâde etmektir. [107] 
“Alâmetli” (Nişanlı) Tabirinin Manası 


İbn Kesir, Ebü Amr ve Âsim, vâv harfinin kesresi ile, kelimeyi şeklinde, yani 
"kendilerini husüsi bir takım alametlerle alametlendirmiş oldukları halde" 
manasında okumuşlardır. Rivayetlerin çoğu, o meleklerin atlarını bir takım 
nişanlarla ala-metlendirdiklerini ifâde eder. Diğer kıraat imamları ise, bu 
kelimeyi, vâv'ın fethası ile şeklinde, yani "Allah veya kendileri tarafından 
alâmetlendirilmiş olarak" manasında okumuşlardır. Buna göre, bu kelimenin 
ifâde ettiği "tesvim" (alâmetlendirme)den ne murad edildiği hususunda şu iki 
görüş vardır: 

a) kelimesi, "bir şeyi başkalarından ayıran ve tanınmasını temin eden alâmet" 
manasınadır. Bunun tefsiri, (Ah iman. 14> âyetinin tefsirinde geçmişti. Bu 
alâmet, düşmanla karşılaşıldığında süvarinin tanınmasını sağlayan şeylerdir. 
Nitekim hadis-i şerifte Hz. Peygamber (s.a.s)'in Bedir günü "Kendinizi 
alâmettendttiniz. Çünkü melekler de kendilerini alâmetiendirdiler" dediği yer 
almıştır. İbn Abbas (ra), "Melekler, kendilerini sarı sarıklar sararak 
alâmetlendirmişler ve atlarını da nişan lam ıslardı. Onlar, alın ve kuyruklarına 
beyaz yünler takılmış alaca atlar üzerinde idiler " demiştir. Hz. Hamza İbn 
Abdulmuttalib (r.a)'in, deve kuşu tüyü takarak; Hz. Ali (r.a)'nin beyaz yün 


takarak; Hz. Zübeyr (a.s)'in sarı sarık sararak; Ebu Bücane (ra)'nin 
kırmızı sarık sararak kendilerini alâmetlendirdikleri rivayet edilmiştir. 

b) Bu kelime, "salıverilmiş" manasınadır ve Arapların otlağa salıverilmiş develer 
tçin kullandıkları "Deveyi saldım" tabirinden alınmıştır. Bu fiilin "tef'il" babında 
denilir. Bu tıpkı senin ve demen gibidir. Bu kelimeyi vâvın kesresi ile 
"müsevvimin" şeklinde okuyanlara göre manası, "melekler, kâfirleri öldürmek ve 
esir etmek için, atlarını onların üzerine salıverdiler" şeklinde olur. 
"Müsevvemin" diye okuyanlara göre ise mana, "Hayvanların otları ve bitkileri 
helak etmesi gibi, Allah Teâlâ da müşrikleri helak etsinler diye, melekleri onların 


üzerine salmıştır" şeklinde olur. [108] 
Bu Yardımın Müminleri Müjdelemek İçin Yapılması 


"Allah bu (yardımı), ancak size bir müjde olsun ve kalpleriniz onunla yatışsın 
diye yaptı. Nusret ancak aziz ve hakim olan Allah'ın yanındadır. (Bir de 
bunu)kâfirlerin Heri gelenlerini kessin, yahut onlan tepesi aşağı getirip de 
emellerine kavuşmayantar olarak gerisin geri dönsünler diye (yaptı)" (Âl-i 
İmran, 126-127). 

Bu âyetteki (Bunu., yaptı) ifâdesindeki zamir masdara râcidir. Hak Teâlâ sanki, 
"Allah bu yardım ve desteği, ancak muzaffer olacağınıza bir müjde yaptı" 
buyurmaktadır. Bir önceki âyetteki (size yardım edecek) buyruğu bu yardıma 
delâlet etmektedir ve yardım bu âyette zamirle ifade edilmiştir. Nitekim Allah 
Teâlâ ' (Kesilirken) üzerlerine Allah 'm ismi anılmayanlardan yemeyin. Çünkü 
bu bir Üsktır" (Enam. 121) buyurmuştur. Bu, "Onu yemek bir fısktır" manasına 
gelir. Buna, "yemeyin" fiili delâlet etmektedir ve bundan dolayı zamirle ifâde 
edilmiştir. Zeccâc, "Bu âyet, "Allah, bu yardımı ancak size bir müjde olsun diye 


zikretmiştir" manasın-dadır" demiştir. "Büşrâ" kelimesi, masdarından bir isimdir. 


Bu kelimenin izahı (Bakara. 85) âyetinin tefsirinde geçmişti. [109] 
Fiilin İsme Atfedilmesinin İzahı 


Allahu Teâlâ daha sonra, "ve Kalpleriniz onunla yatışsın dîye.." buyurmuştur. 
Bununla ilgili bir soru vardır, o da şudur: Âyetteki kelimesi fiil, kelimesi ise 
isimdir. Fiilin isme atfedilmesi güzel kabul edilmez. Binâenaleyh ya "ancak size 
bir müjde ve itminan olsun diye.,.", veyahut da "ancak sizi müjdelemek ve 
kalpleriniz itminan bulmak için..." şeklinde olmast gerekirdi. Öyle ise hiçin 
bunlar bırakılmış ve fiilin isme atfedilmesi yoluna başvurulmuştur? Buna iki 


şekilde cevap verilir: 

1- "İmdâd" kelimesinin zikredilmesinde iki gaye bulunmakta olup bunlardan 
birisi, arzu edilme bakımından diğerinden daha kuvvetlidir. Bu gayelerin 
birincisi, mü'minlerin kalbine neşe vermek, onları neşelendirmektir. Cenâb-ı 
Hakk'ın, "ancak bir müjde olsun diye" buyruğu ile murad edilen budur. İkincisi 
ise, Allah'ın yardım ve muzafferiyetinin onlarla beraber olduğu, bu sebeple de 
savaştan korkmamaları hususunda bir itminan ve güven meydana gelmesidir. 
Esas maksad da, işte budur. İşte, arzu edilme bakımından bu iki durum arasında 
bir farklılığın bulunduğuna dikkat çekmek için Cenâb-ı Hak bu iki ifâdeyi ayrı 
ayrı zikretmiştir. Binaenaleyh bunun bir müjde olması, arzu edilen bir şeydir; 
ama daha güçlü olarak arzu edilen ise, bu itmi'nân ve güvenin meydana 
gelmesidir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, illet bildiren lâm harfini itmi'nân fiilinin 
başına getirerek, "ve., yatışsın, güven bulsun diye,." buyurmuştur. Bunun bir 
benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, ' 'Hem onlara binmeniz için, hem zinet için de 
atları, katıdan, merkepleri yarattı" (Nam. 8) buyruğudur. Esas maksat binmek 
olduğu için, illet bildiren lâm harfi, "binmek" fiilinin başına getirilmiştir. İşte, 
burada da böyledir. 

2- Cevap sadedinde bazıları şöyle demiştir: Buradaki vâv harfi zaiddir. Kelamın 
takdiri ise, "Allah bunu ancak, kalpleriniz onunla yatışsın diye size bir müjde 
yapmıştır" şeklindedir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Nusret ancak Allah'ın yanındadır" buyurmuştur. 
Bundan maksat, mü'minlerin tevekküllerinin meleklere değil ancak Allah'a 
olması gerektiğidir. Bu, kulun imanının ancak, sebebleri bir tarafa bırakıp, 
müsebbibü'l-esbâb olan Allah'a tamamıyla yönelmekle kemâle ereceğine dikkat 
çekmektedir. Allah'ın, "Aziz ve hakim olan" tavsifine gelince, "aziz" kelimesi 
O'nun kudretinin kemâline; "hakim" kelimesi ise O'nun ilminin kemâline işaret 
etmektedir. Binâenaleyh kulların ihtiyaçları Hak Teâlâ'ya gizli kalmaz ve O, 
kulların dualarına icabette acze düşmez. İşte muzafferiyet ancak böyle olan bir 
zat'ın rahmetinden; yardım da ancak böyle olan bir varlığın lütf-u kereminden 
beklenebilir. Hak Teâta daha sonra "Kâfirlerin ileri gelenlerini kessin..." 
buyurmuştur. Bu ifâdenin başındaki lâm harf-i cerri, "Nusret ancak, aziz ve 
hakim olan Allah'ın yanındadır" cümlesine mütealliktir. Buna göre manası, 
"Allah Teâlâ'nın size, melekleri imdada göndererek yardım etmesinden maksadı, 
o mü'minlerin kâfirlerden bir gmbu kesmeleri, yani onları vurup öldürmeleridir. 
Yine bu lâm harf-i ceninin, ifâdesine ma'tuf olduğu da söylenmiştir. Fakat bu 
ifâde, başında atıf vâvı olmaksızın getirilmiştir. Çünkü cümlenin kısımları 
birbirine yakın olduğu zaman atıf harfinin düşürülmesi caizdir. Bu, efendinin 


hizmetkârına, atıf harfini hazfederek, "Sana, benim hizmetimi görmen, bana 
yardım etmen ve hizmetimi yerine getirmen için ikramda bulundum" demesi 
gibidir. Çünkü bu cümlenin kısımları birbirine yakın oldukları için atıf harfi 
düşmüştür. İşte burada da böyledir. Âyetteki kelimesi, bir taife ve cemaat 
manasınadır. Burada "vasat" (orta) kelimesinin değil de "taraf" kelimesinin 
getirilmesi yerinde olmuştur. Zira.birşeyin ortasına ancak onun bir tarafından 
aldıktan sonra ulaşılabilir. Bu, "Kâfirlerden size yakın olanlarla muharebe ed/n" 
(Tevbe, 123) ve "Görmediler mi kt biz yeryüzüne yönelerek onu etrafından 
eksiltiyoruz" (Ra'd,4i) âyetlerine uygundur. 

Sonra Cenâb-ı Allah "yahut onian tepesi aşağı getirir" buyurmuştur, kelimesi 
Arapça'da birşeyi yüz üstü yere vurmaktır. Meselâ "Onu, yüz üstü yere vurdum, 
o da yüz üstü yere çakıldı" denilir. Kelimenin izahı budur, sonra ileride yine izah 
edilecektir. Bundan murad, rezil rüsvay etmek, helak itmek, lanetlemek, 
hezimete uğratmak, kızmak ve zelil kılmaktır. İşte bu kelimenin tefsiri hakkında 
müfessirler, bunları zikretmişlerdir. 

Âyetteki "emellerine kavuşamayanlar" kelimesine gelince, kelimesi, mahrumiyet 
manasınadır. Bu kelime ile "ye's" arasındaki fark şudur: Haybet, ancak birşey 
umulduğunda meydana gelir. Ye's ise, bazan birşeyin olmasını umduktan önce, 


bazan da sonra olur. Bu sebeple "ye's"in zıddı, recâ (ümit), haybet'in zıddı ise 


"zafer" (elde etme)dir. Allah en iyisini bilir, H0] 


'İşten hiçbirşey sana ait değildir. (Allah) ister onların tevbesini kabul eder, ister 
onları azaplandmr. Çünkü onlar zâlimdirler" (Âl-I Imran. 128). UN 


Âli İmran 128. Âyetinin Nüzul Sebebi Hakkında Rivayetler 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 
Birinci Mesele 


Bu âyetin sebeb-i nüzulüne dair iki görüş vardır: 

a) Meşhur olan görüşe göre, bu âyet-i kerime Uhud kıssası hakkında nazil 
olmuştur. Bu görüşte olanlar üç değişik izah üzere ihtilaf etmişlerdir: 

1- Hz. Peygamber (s.a.s), kâfirlere beddua etmek isteyince bu âyet nazil 
olmuştur. Bunu söyleyenler de üç ihtimal zikretmişlerdir: 

Birincisi: Rivayete göre Utbe İbn Ebi Vakkas, Hz. Peygamber (s.a.s)'in başını 
yardı ve dişini kırdı. Bunun üzerine Peygamber (s.a.s)'in yüzünden kanlar 


akmaya başladı. Ebu Huzeyfe'nin kölesi Salim (r.a) ise, bir taraftan Hz. 
Peygamber'in yüzündeki kanları yıkarken, bir taraftan da, "Kendilerini 
yaratıcılarına inanmaya çağıran peygamberlerinin yüzünü kanlara boyayan bir 
kavim nasıl iflah olur!" diyordu. Sonra Hz. Peygamber (s.a.s) o kâfirlere beddua 
etmek isteyince, bu âyet nazil oldu. 

İkincisi: Salim İbn Abdullah'ın babası İbn Ömer (ra.)'den rivayet ettiğine göre, 
Hz. Muhammed s.a.s), müşrik topluluklara lanet ederek şöyle demiştir: 
"Allah'ım Ebu Süfyan'a lanet et; Hars İbn Hişam'a lanet et; Safvan İbn 
Ümeyye'ye lanet et!" İşte bunun üzerine, o âyet nazil olmuştur. Âyetteki "(Allah) 
ister onların tevbesini kabul eder" buyruğunun de gösterdiği gibi, Cenâb-ı Hak 
bu kimselerin tevbesini kabul etmiş ve bunlar çok güzel müslümanlar 
olmuşlardır. 

Üçüncüsü: Bu âyet, Hz. Hamza İbn Abdulmuttalib (r.a) hakkında nazil olmuştur. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), savaş meydanında Hz. Hamza'nın cesedini ve ona 
müşriklerin yaptığı işkenceleri görünce, "Yemin ederim ki ben de onlardan otuz 
kişiye işkence yapacağım" demişti ve bunun üzerine bu âyet nazil oldu. Kaffâl 
(r.h) şöyle demiştir: "Bütün bunlar Uhud savaşında olmuştur. Binaenaleyh âyet, 
hepsi hakkında birden nazil olmuş olup, bütün ihtimallere hamletmek imkansız 
değildir." 

2- Bu âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'in emrine muhaletet eden ve mevzilerini 
terkeden müslüman okçulara lanet etmek istemesi sebebiyle nazil olmuştur. 
Böylece Hak Teâlâ, onu bundan menetmiştir. Bu, İbn Abbas (r.a)'dan rivayet 
edilmiş olan görüştür. 

3- Hz. Peygamber (s.a.s), emrine muhalefet eden, bozguna sebep olan ve 
kendilerine beddua ettiği müslümanlar için istiğfar dilemek istedi de bu âyet 
nazil oldu. İşte bütün bu ihtimal ve izahlar, "Bu âyet, Utıud kıssası hakkında 
nazil olmuştur" şeklindeki görüşümüze dayanmaktadır. 

b) "Âyet-i kerime başka bir hâdise hakkında nazil olmuştur, o da şudur: Hz. 
Peygamber (s.a.s), ashabının seçkinlerinden bir topluluğu, Kur'an öğretmeleri 
için Bi'r-i Ma'üne halkına göndermişti. Âmir İbn Tufeyl, askerleriyle birlikte 
onların üzerine gitti ve onları yakalayıp öldürdü. Hz. Peygamber (s.a.s) buna çok 
üzüldü ve kâfirlere *irk gün beddua etti. İşte âyet, bunun üzerine nazil olmuştur." 
Bu, Mukâtil'in görüşü olup, uzak bir ihtimaldir. Çünkü ekseri âlimler, bu âyet-i 
kerimenin Uhud kıssası hakkında olduğunda ittifak etmişlerdir. Sözün gelişi de 
buna deiâlet eder. Burada sözün başı ve sonuyla ilgisi olmayan bir kıssa 


anlatmak uygun değildir. HIZ) 


Hz. peygamber'in İsmeti Hakkındaki Şüpheye Cevap 


Bu âyetin zahiri, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yapma durumunda olduğu bir iş 
hakkında gelmiş olduğuna delâlet etmektedir. Böylece bu, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'i o davra- nıştan menetmek gibi olmuştur. Bu durumda ortaya şöyle bir 
müşkil çıkmaktadır: Eğer Hz. Peygamber (s.a.s)'in du davranışı Allah'ın emriyle 
olmuşsa, Allah Teâlâ, O'nu bundan nasıl menetmiş olabilir? Eğer bu davranışın 
Allah'ın emri ve izni ite olmadığını söylersek, bu durum Cenâb-ı Hakk'ın, "O 
(Peygamber), kendi hevâ-vü hevesinden söylemez" (Necm, 3) âyetiyle nasıl 
uyuşur? Yine âyet-i kerimeler, peygamberlerin ismetine (günahsız olduklarına) 
delalet etmektedir. Buna göre bu âyette menediimiş olan şey, eğer iyi ise, Allah 
onu niçin menetmiştir? Eğer çirkin ise, onu yapan nasıl mâsüm (ismet sahibi) 
sayılır? 

Bu soruya birkaç şekilde cevap verilebilir: 

1- Bir işten menetmek, menedilen şeyin yapılmış olduğunu göstermez. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Eğer şirk koşarsan, andoisun ki amellerin 
boşa gider" (Zümer, 65) demiştir. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s) hiç şirk 
koşmamışttr. Yine Hak Teâlâ, "Ey Peygamber Allah'tan kork..." (Ahzab, 1> 
buyurmuştur. Bu emir, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Allah'tan korkmadığına delâlet 
etmez. Bunun peşine Cenâb-ı Allah, "Kâfirlere itaat etme" (Ahzab, 1 
buyurmuştur. Bu da, onun kâfirlere itaat ettiğine delâlet etmez. Bu menetmenin 
faydası şudur: Amcası Hz. Hamza'ya öldükten sonra 

işkence edilmesi ve müslümanlann öldürülmesi gibi çok şiddetli hüzün ve büyük 
kzgnklara sebep olabilecek hadiseler meydana gelmişti. Açık olan şudur ki, 
kızgın, insanı uygun ölmayan sta. ve ttütele se-Niteüfeb VM. raSraış görmüş 
olması Hz. Peygamber'"!, yakışmayan söz ve fiillere sevketmesin diye, ismetini 
takviye ve temizliğini te'yid için, Hak Teâlâ O'nu bu âyetle menetmiştir. 

2- Hz. Peygamber (s.a.s), bu işi yapmış olsa bile, bu efdal ve evlâ olanı terketme 
kabilinden olan birşeydir. Bundan dolayı Allah Teâlâ ona, efdal ve evlâ olanı 
seçme yolunu göstermektedir. Bunun bir benzeri de, "Eğer, herhangi bir ceza ile 
karşılık verecek olursanız, ancak size yapılan ukubetin misliyle cezalandırın. 
Sabrederseniz, andolsun ki bu sabredenler için daha hayırlıdır. Sabret. Senin 
sabrın ancak Allandın muvaffak kılmasıyladır)" (Nam, 126) âyetidir. Allah Teâlâ 
sanki "Eğer sen bu zâlimi cezalandıracak isen, misliyle mukabele etmekle yetin" 
demiş, sonra da şöyle devam etmiştir: "Eğer onu serbest bırakırsan bu daha 
evladır." Daha sonra ise, Hz. Peygambere onu bırakmasını kesin olarak 
emrederek, "Sabret senin sabrın ancak Atlandın muvaffak kılmasıyladır)" 


buyurmuştur. 

3- Belki de Hz. Muhammed (s.a.s)'in gönlü onlara lanet okumaya meyledince bu 
hususta Rabb'inden izin istemiş, Cenâb-ı Hak da bu âyette, onu bundan 
nehyetmiştir. Bu açıklamaya göre, buradaki nehiy Hz. Peygamber (s.a.s)'in 


ismetine bir zarar vermez. (113) 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "İşten hiçbir şey sana alı değildir" buyruğu hakkında İki görüş 
vardır: 

1- Bunun manası, "Bu vakıa ve bu hadiseden sana terettüb eden bir şey yoktur" 
şeklindedir. Buna göre müfessirlerden şu açıklamalar nakledilmiştir: 

a) "Vahyettiğim şeylerin dışında, kullarımın maslahatlarından sana bir şey 
terettüp etmez." 

b) "Onları helak etme meselesinde sana terettüp eden herhangi bir şey yoktur. 
Çünkü Allahu Teâlâ onların maslahatlarının ne olduğunu daha iyi bilir ve çoğu 
kez onların tövbelerini kabul eder." 

c) "Allah'ın, onların tevbelerini kabul etmesi veya onlara azâb etmesinde sana 


herhangi bir şey terettüp etmez." [14] 
Hz. Peygamberin Kâfirlere Lanet Etmeyişinin Hikmeti 


2- Bundan murad, nehyin zıddı olan emirdir. Buna göre mana, "Benim emrime 
uygun olması durumu hariç, kullarımın işinden sana terettüp eden bir şey 
yoktur" şeklindedir. Bu Hak Teâtâ'nın, "İyi biliniz ki bütün hüküm Allah'ındır" 
(Enam, 62)ve "Önünde de sonunda da emir Allah'ındır" (Hum, 4» âyetlerinde 
olduğu gibidir. Bu iki görüşe göre de âyetin maksadı, Cenâb-ı Hakk'ın izni ve 
emri olması durumu hariç, Hz. Peygamber (s.a.s)'i her türlü fiil ve sözden men 
etmektir. Bu da, kulluk derecelerinin en mükemmeline iletme ve irşâd etmedir. 
Sonra âlimler Hz. Peygamber'in lanet etmekten men edilmesinin hangi sebepten 
dolayı olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıları, bunun sebebi, "Cenâb-ı 
Hakk'ın çoğu kez bazı kâfirlerin halinden onların tevbe edeceğini biliyor veyahut 
tevbe etmese bile, ne varki Cenâb-ı Hak, o kâfirden müslüman, itaatkâr ve 
müttaki bir çocuğun doğacağını biliyor. Allah'ın rahmetine lâyık olan böyle bir 
kimseye, tevbe etmesine veya böyle bir çocuğun ondan dünyaya gelmesine 
kadar, dünyada mühlet vererek, çeşitli belâları ondan savuşturmastdır. Hz. 
Peygamber bu kimselere helak olmaları için beddua ettiğinde eğer onun duası 


kabul olunursa, böyle bir gaye elden kaçırılmış olurdu. Eğer duası kabul 
olunmazsa, bu Hz. Peygamber'e önem vermemek gibi bir şey olurdu. İşte bu 
mânalardan dolayı Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed (s.a.s)'i lanet etmekten men 
etmiş ve ona, her şeyi Allah'ın ilmine havale etmesini emretmiştir" demişlerdir. 
Bazıları da bunun maksadının, kulluk acziyyetini ortaya koymak ve kulun, 
Allah'ın mülk ve metekütu hakkındaki inceliklere ve sırlara dalmamasını 
tembihtir. Bana göre en güzel olan izah şekli budur ve rubübiyyet, ubüdiyyet 


hakikatine delâlet eden usül bilgisine en uygun olan da budur. U15] 
Dördüncü Mesele 


Ferrâ, Zeccâc ve bunların dışında kalanlar, bu âyet hakkında şu iki hususu 
zikretmişlerdir: 

1- Hak Teâlâ'nın, "(Allah) ister onların tevbesini kabul eder" buyruğu, kendinden 
önceki ifâdelere atıftır. Kelamın takdiri ise, "Kâfirlerin ileri gelenlerini kessin, 
yahut onları tepesi aşağı getirsin, yahut onların tevbesini kabul buyursun veyahut 
da onlara azap etsin" şeklindedir. Buna göre Hak Teâlâ'nın, "İşden hiçbir şey 
sana ait değildir" buyruğu, matuf ile matufun aleyh arasına girmiş olan başka tyr 
söz gibi olur. Bu senin, "Zeyd'i döğdüm -Bunu bil- ve Amr'ı da döğdüm" demen 
gibidir. Bu görüşe göre bu âyet, kendinden önceki ifâdelerle irtibatlıdır. 

2- Buradaki edatı, veyahut da öl manasındadır. Bu senin demen gibidir ki bu, 
veya demektir. Bu ifâdenin manası ise, "Hakkımı verinceye kadar, sen hakkımı 
vermedikçe, peşinden ayrılmayacağım" demektir. Bu izaha göre bu âyetin 
manası şöyle olur: "Allah onların tevbelerini kabul edinceye ve sen de onların bu 
durumundan sevinç duyuncaya kadar; veyahut Allah onlara azap edip de sen de 
onlardan kurtuluncaya kadar sana onların durumundan bir şey terettüb etmez." 


(116) 
Allah'ın Kulda Tevbeyi Yaratması 


Cenâb-ı Hakk'ın, "(Ailan) ister onların tevbesini kabul eder" buyruğu bizim 
alimlerimize göre Cenâb-ı Hakk'ın insanlarda tevbeyi halketmesi diye tefsir 
edilmiştir ki, bu da O'nun, o insanlarda, yapmış oldukları şeye karşı pişmanlık 
hissini ve gelecekte de aynı şeyleri bir daha yapmama hususunda bir azim 
yaratmasından ibarettir. Âlimlerimiz sözlerine şöyle devam etmektedirler: "Bu 
mâna, akli delillerle de te'kid edHmiştir. Çünkü pişmanlık, geçmişte, gelecekteki 
fiillerden bir fiili terketmeyle ilgili bir iradenin bulunmasından ibarettir. Kalpte 


irâdelerin ve isteksizliklerin bulunması, kulun fiiliyle olmaz. Çünkü kulun 
fiilinden önce irade vardır. Eğer irâde etmeler kulun fiili olsaydı, kul o irâdeleri 
yapma hususunda başka bir iradeye muhtaç olurdu; bu durumda da teselsül 
gerekirdi ki, bu da imkansızdır. Böylece biz kalpte istek ve isteksizliğin 
bulunmasının, doğrudan ancak Allah'ın yaratması ve var etmesiyle olduğunu 
anlamış oluruz. Tevbe, pişmanlık duyup aynı şeyi bir daha yapmamaya 
azmetmekten ibaret olup, bunlar da isteme ve istemem” cinsinden bir şey 
olunca, tevbenin kulda ancak Allah'ın yaratmasıyla meydana gelmiş olduğunu 
anlamış oluruz. Böylece bu akli delil, Kur'ân'ın zahirinin, yani, "(Allah) ya 
onların tevbesini kabul eder" ifâdesinin delâletine uygun düşmüş olur. Mutezile 
ise Hak Teâlâ'nın bu ifâdesini, O'nun lütuf fülleri veya tevbeyi kabul etmesi 
şeklinde tefsir etmişlerdir. Hak Teâlâ'nın, "Çünkü onlar zalimdirler" buyruğuna 


gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: (117) 
Birinci Mesele 


Eğer âyetten maksat, Hz. Peygamber'i kâfirlere beddua etmekten men etmek ise, 
bu söz doğrudur. Bu da Cenâb-ı 

Hakk'ın kâfirleri zâlim diye adlandırmış olmasıdır. Çünkü şirk, zulümdür. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki şirk, büyük bir zulümdür" (Lokman, 13) 
buyurmuştur. Yok eğer bu ifâdeden maksat, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, emrine 
muhalefet eden m üsl uman I ara beddua etmekten men etmek ise, ifâde yine 


doğru olur. Çünkü Allah'a asi olan herkes kendisine zulmetmiş demektir. Hs] 
İkinci Mesele 


Bu âyette zikredilen azaptan muradın, öldürmek ve esir almak demek olan, 
dünya azabı olması muhtemel olduğu gibi, bundan muradın âhiret azabı olması 
da muhtemeldir. Her iki takdire göre de bunun ilmi, Allah'a havale edilmiştir. 


[119] 
Üçüncü Mesele 
Hak Teâlâ'nın, "Çünkü onlar zâlimdirler" ifâdesi müstakil bir cümledir. Ancak ne 


var ki, bunun burada zikredilmesinin maksadı, onlara azap etmenin yerimde 
olmasının sebebini açıklamaktır. Buna göre mâna, "Yahud da onları azâplandırır. 


Çünkü, eğer Allah onlara azâb ederse, onlara ancak zâlim oldukları için azâb 
etmiştir." [120] 


Göklerin ve Yerin İdaresi Allah'a Aittir 


"Göklerde ve yerde bulunan her şey Allah'ındır. O, dilediğini bağışlar, dilediğine 
de merhamet eder. Allah çok bağışlayıcı ve çok merhamet edicidir" (Âl-i İmran, 
129). 


Bu hususta iki mesele vardır; HZH 
Birinci Mesele 


Bu ifâdeden maksat, Cenâb-ı Hakk'ın daha önce zikretmiş olduğu, "İşden hiçbir 
şey sana ait değildir" (Aı-ı im'M, 128) ifâdesini te'kid etmektir. Buna göre mana, 
"İş ancak, mülk kendisinin olan kimseye aittir. Göklerin ve yerin mülkü, yalnız 
Allah'a aittir. O halde, göklerde ve yerde bulunan bütün işler Allah'a aittir. İşte 


bu, kesin akli delildir. H22 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, değil de, "Göklerde bulunan her şey ve yerde bulunan her şey" 
buyurmuştur. Çünkü O'nun maksadı, hakikat ve mahiyetlere işaret etmektir. Bu 


sebeple her şey, bu hakikat ve mahiyetin içine dahil olmuştur. 123) 
Allah Dilediğini Af, Dilediğine Azab Eder 


Cenâb-ı Hakk'ın, "O dilediğini bağışlar, dilediğine de merhamet eder" buyruğuna 
gelince, bil ki: Âlimlerimiz bu âyet-i kerime ile, Cenâb-ı Hakk'ın, ulühiyyetinin 
hikmeti gereği bütün kâfir ve âsileri cennete; bütün Allah'a yakın kulları 
(mukarrebün) ve sıddikleri de cehenneme sokabileceği ve bu işler hususunda 
kendisine itiraz edilemiyeceği konusunda istidlal etmişlerdir. Âyetin bu manaya 
delâleti açıktır. Akli delil de bunu te'kid etmektedir. Bu böyledir, çünkü kulun 
fiili irâdeye dayanır. O iradeyi de Allah yaratmıştır. Allah o iradeyi yaratınca, kul 
itaat eder. Allah başka bir irâde yaratınca ise, kul isyan eder. Binaenaleyh kulun 
tâatı da masiyeti de Allah'tandır. Halbuki Allah'ın fiili, kendisine hiçbir şeyi 
kesinlikle vâcib kılmaz; binâenaleyh, tâat sevabı, ma'siyet de ikâbı gerektirmez. 


Aksine bütün bunlar, Allah'ın uluhiyyeti, kahrı ve kudreti'nin hikmeti 
muktezasınca O'ndandır. Böylece bizim yukarıda öne sürdüğümüz, "Şayet Allah 
bütün mukarreb kullara azâb etse, bu güzel olur; bütün firavunlara merhamet 
etse, bu da doğru olur" şeklindeki görüş doğru olur. Bu, "O, dilediğini bağışlar, 
dilediğine de merhamet eder" ifâdesinin zahirinin öcâte eformş olduğu a.fi bvt 
Buna. göte şayet, "AHah' kâfirleri bağışlamıyacağı ve meleklere, peygamberlere 
azap etmeyeceği sabit olan bir husus değil midir?" denilirse, biz deriz ki: Âyetin 
mânası şudur: Allah dilerse yapar. O'na itiraz edilemez. Bu kadar bir ifâde, 
O'nun bunu yapacağını ya da yapmayacağını gerektirmez. Bu söz, son derece 
açık bir sözdür. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak bu ifâdesini, "Allah çok bağışlayıcı ve çok merhamet 
edicidir" sözüyle bitirmiştir ki, bu ifâdenin maksadı şunu açıklamaktır: Bütün 
bunlar, Allah'tan güzel olan şeylerdir. Ancak ne var ki, Cenâb-ı Hakk'ın mağfiret 
ve merhamet tarafı, vücub yolu üzere değil, ama fazi ve ihsan yolu.üzere olmak 


üzere, gâlibtir. HZA 


Faizin Yasaklanması 


"Ey iman edenler, ribâyı öyle kat kat arttırılmış olarak yemeyin. Allah'tan 
korkunuz ki, felaha eresiniz. Ve, kâfirler için hazırlanmış olan ateşten sakının. 
Ve, Allah'a ve Peygamber'e itaat edtn. Umulur ki, merhamet edilirsiniz" (Âl-i 
İmran, 130-132). 

Bil ki, âlimlerden bazıları şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, mü'minlere, din ve 
cihad İle ilgili, kendilerine en uygun olana iletmesiyle alâkalı olarak nimetlerinin 
büyüklüğünü açıklayınca, bunun peşinden emir, nehiy, terğib ve sakındırmayla 
ilgili şeyleri getirmiş ve "Ey İman edenler, ribâyı yemeyin" buyurmuştur. Bu 
takdire göre âyet, bir başlangıç cümlesi olup, makabli (öncesi) ile bir münasebeti 
yok demektir. Kaffâl (r.h), "Müşriklerin, ribâ sebebiyle toplamış oldukları 
malları ordularına harcamış olmaları cihetiyie de âyetin kendinden önceki 
ifâdelerle ilgili olması da muhtemeldir. Böylece bu durum, müslümanlann, mal 
toplayıp *endi ordularına harcayıp, bu suretle kâfirlerden intikam alabilmeleri 
için ribâya yönelmelerine bir sebep ve davet edici olmuştur. İşte bundan dolayı 


Cenâb-ı Hak, hiç şüphesiz müslümanları bundan nehyetmişttr" demiştir. 123) 
Kat Kat Faizin Manası 


Hak Teâlâ'nın, "Kat kat" ifâdesi hakkında iki mesele vardır: 


Birinci Mesele 


Câhiliyye döneminde bir kimsenin bir başkası üzerinde, belirli bir zamana kadar 
yüz dirhem alacağı olduğunda, 

borcun ödenme zamanı gelip de, borçlu kimse o borcu ödeyemediğinde alacaklı 
olan kimse, "Benim için, sen malı artır; ben de sana ödeme mühletini uzatayım" 
derdi. Çoğu kez, bu yüz dirhemi ikiye katlayarak, ikiyüz dirhem yapardı. Daha 
sonra, bu ikinci ödeme zamanı gelince, aynı şeyi yapardı. Bu iş, pekçok kereler 
yapılırdı. Böylece alacaklı olan kimse, o yüz dirheme mukabil, onun kat kat 


fazlasını alırdı. İşte, ütl^ai liUiot "Kat kat" tabirinden murat budur. [126] 
İkinci Mesele 


kelimesi, hâl olduğu için mansübtur. Cenâb-ı Hak daha sonra, Allah'tan 
korkunuz ki, felaha eresiniz" buyurmuştur. Bu nehy nakkında Allah'tan ittikâ 
etmenin vacip olduğunu ve felahın da ittikâya dayandığını bil. Binâenaleyh bir 
kimse ribâ yese ve ittikâ etmese, felah söz konusu olamaz. İşte bu tabir ribânın, 
küçük günahlardan değil, kebâirden olduğu hususunda bir nastır. Cenâb-ı 
Allah'ın, föd ifâdesinin tefsiri, Bakara süresinde (Âyet, 2i) âyetinin tefsirinde 
geçmişti. Yine ribâ ile ilgili sözün tamamı, Bakara süresinde (Âyet, 275-280 
geçmişti. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Ve, kâfirler için hazırlanmış olan ateşten sakının" 


buyurmuştur. Bu hususta da birkaç soru vardır: (1217) 
Âyetle İlgili Bazı Sorular ve Cevaplar 


Birinci soru: Kâfirler için hazırlanan ateş, onların küfürleri miktarınca olur. Bu 
ise, müslüman bir kimsenin, fışkı sebebiyle hakettiğinden daha fazla olur. O 
halde daha nasıl Cenâb-ı Hak, "Ve, kâfirler için hazırlanmış olan ateşten sakının" 
buyurmuştur? 

Cevap: Âyetin takdiri, "Ribânın haram kılındığını inkâr etmekten sakınınız. Aksi 
halde kâfir olursunuz" şeklindedir. [128] 


Cehennem Kâfirler İçin Hazırlanmış İse Mümin Girer mi? 


İkinci soru: Hak Teâlâ'nın, "Kâfirler için hazırlanmıştır" ifâdesinin zahiri, 
cehennemin sadece kâfirler için hazırlanmış olmasını gerektirir. Bu da, 
mü'minlerden hiçkimsenin cehenneme girmeyeceğine kesin olarak hüküm 
vermeyi gerektirir ki, bu hüküm, diğer âyetlerin aksine bir hüküm olur. 

Buna birkaç bakımdan cevap verilir: 

1- Cehennemde, bir kısmı kâfirler, bir kimi da fasıklar için hazırlanmış olan 
çeşitli "dereke" (tabakaların) bulunması uzak bir ihtimal değildir. Buna göre 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Kâfirler için hazırlanmış olan ateş..." tabiri, Cenâb-ı Hakk'ın 
kâfirler için hazırlamış olduğu hususi tabakalara bir işaret olmuş olur ki bu, 
O'nun, kâfirlerin dışındakilere hazırlamış olduğu başka tabakalar bulunmasına 
mâni değildir. 

2- Cehennemin kâfirler için hazırlanmış olması, mü'minlerin oraya girmesine 
mâni değildir. Çünkü, cehennemliklerin ekserisi kâfir olduğu için, cehennemin 
onlar için hazırlanmış olduğunu söylemek uzak bir ihtimal sayılmaz. Nitekim, 
herhangi bir ihtiyacı için üzerine binmiş olduğu bir hayvan hakkında bir kimse, 
"Ben bunu, müşriklerle savaşmak için hazırladım (besliyorum)" derse, o, her ne 
kadar o saatte başka bir gayeyle ona binmiş olsa dahi, bu sözünde doğru 


söylemiş olur. İşte burada da böyledir. [129] 
Kuranın Tamamı Bir Tek Sûre Gibidir 


3- Kur'ân, tek bir sûre gibidir. Binaenaleyh, bu ayet, cehennemin, kâfirler için 
hazırlanmış olduğuna, diğer âyetler de cehennemin hırsızlık yapan, adam 
öldüren, zina eden ve iftira atan kimseler için hazırlandığına delâlet eder. Bunun 
misali, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bir güruh onun içine atılınca, kendilerine bekçiler 
sordular: "Size, azap ile uyaran (resul) gelmedi mi?" (müık, e» âyetidir. Halbuki 
bu, bütün kâfirlere denilmez. Yine Cenâb-ı Hak, "Artık onlar da, o azgınlar da, 
İblis'in orduları da toptan yüz üstü cehenneme atılmışlardır. Orada birbiriyle 
çekişerek şöyle dediler: "Allah'a andolsun ki, gerçekten biz apaçık bir sapıklık 
içindeydik. Çünkü sizi, âlemlerin Rabbiyle aynı seviyede tutuyorduk" (Şuarâ. 
94-98) buyurmuştur. Halbuki bu, onların tamamının sıfatı değildir. Ancak ne var 
ki bu şartlar, diğer sürelerde de zikredilince, burada zikredilen gibi olmuştur. İşte 
bizim zikrettiğimiz konuda da durum aynıdır. Allah en İyi bilendir. 

4- Cenâb-ı Hakk'ın, "kâfirler için hazırlanmıştır" buyruğu, cehennemin kâfirler 
için hazırlandığını tsbât etmektedir. Bu tabir cehennemin sırf kâfirler için 
hazırlanmış olduğunu göstermez. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, cennet hakkında, 
"Müttakiler için hazırlanmıştır" (âh imran. 133) buyruğu gibidir ki, bu ifâde, 


cennete onların dışında kalan çocukların, delilerin ve hurilerin girmeyeceklerine 
delâlet etmez. 

5- Cehennemin, kâfirler için hazırlanmış olmakta vasfedi I meşinden maksat, 
caydırıcılığın ve men etmenin oranını arttırmaktır. Bu böyledir, çünkü, 
kendilerine günahtan sakınmaları söylenilen mü'minler, takvadan ayrıldıkları 
zaman kâfirler için hazırlanmış olan cehenneme sokulacaklarını bildiklerinde ve, 
onların akıllarında da kâfirlerin cezasının azameti yer edince, işte o zaman 
onların günahlardan sakınmaları daha ileri bir seviyede olmuş olur, 8u tıpkı, 
babanın çocuğunu, "Bana isyan edersen, seni vahşi hayvanların bulunduğu yere 
sokarım" diyerek korkutmasına benzer. Bu fâde. oraya, başkalarının 


girmeyeceğine delâlet etmez. H30] 
Cehennem Şimdi Mevcut mudur? 


Üçüncü soru: Âyet, cehennemin şu anda yaratılmış olup olmadığına delâlet eder 
mi? 

Cevap: Evet delâlet eder. Çünkü, Hak Teâlâ'nın, "Hazırlandı' sözü geçmişten 
haber veren bir ifâdedir. Binâenaleyh o şeyin varlık âlemine girmiş olması ve 
mevcut olması gerekir. 

Cenâb-ı Hak sonra, Allah'a ve Peygam-ber'eitâat edin. Umulurki, merhamet 
edilirsiniz" buyurmuştur. HakTeâlâ vâ'idden bahsedince, Kur'ân'da her zamanki 
âdeti üzere, peşisıra va'adini getirmiştir. Muhammed İbn İshâk İbn Yesâr, bu 
âyetin, Hz. Peygamber (s.a.s) Uhud günü müslümanlara emirlerini verdiği 
zaman, ona isyan eden kimselere bir itâb olarak diğini söylemiştir. Mu'tezile, bu 
âyetin, Allah'ın rahmetinin, O'na ve Resulüne itaata bağlı olduğuna delâlet 
ettiğini, bunun umümi bir ifâde olduğunu ve zahirinin de her nangi bir hususta 
Allah ve Resulüne isyan edenlerin ilâhi rahmete ehil olmayacaklarını 


gösterdiğini söylemiştir ki bu "ashab-t va'id"in görüşüne delâlet eder. B31] 
Müttakiler İçin Hazırlanan Cennet 


"Rabb'inizin mağfiretine ve müttaktier için hazırlanmış, eni göklerle yer kadar 
olan cennete koşuşun" (Al-iİmran, 133). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 152) 


Birinci Mesele 


Nâfi ve İbn Amir, başına vav getirmeksizin âyeti şeklinde okumuşlardır ki 
Medine ve Şam mushaflarında da böyledir. Diğer kıraat imamları İse vâv harfi 
ile okumuşlardır ki Mekke ve Irak mushafları ile Hz. Osman'ın mushafında da 
böyledir. Başına vâv getirenler, âyeti kendinden önceki ifâdelere atıf 
saymışlardır. Bunun takdiri, "Allah'a ve Resülullah'a itaat edin ve... cennete 
koşuşun" şeklindedir. Bu ifâdenin başına vâv getirmeyenler ise, bu ifâde ile, 
bundan önceki "Allah'a ve Peygambere itaat edin" sözünü tek bir şey gibi 
saymışlardır. Bu iki ifâde, manaca birbirlerine yakın oldukları için atıf vâvı 


düşürülmüştür, 11331 
İkinci Mesele 


Kisâi'nin (Mü'minün, 61) ve (Mtfmnün, 56) âyetlerinde imâle yaptığı rivayet 
edilmiştir. Bu, medden sonra gelen râ harfi meksür olduğu zaman caizdir. 
Bu durumda râ harfi meftüh olursa imâle yapılmaz. O, aynı şekilde meksür "râ" 


harfinde de imâle yapıyordu. 1341 


Üçüncü Mesele 


Âlimler, bu ifâdede bir hazfin bulunduğunu söylemişlerdir ki buna göre mana, 
"Rabb'inizin mağfiretini icâb ettiren şeylere... koşuşun" şeklindedir. Allah'ın 
mağfiretini gerektiren şeyin, emredilenleri yapıp, yasaklananları terketmek 
olduğunda şüphe yoktur. Binâenaleyh bu, emredilenleri yapmaya, ve nehyedilen 
şeyleri bırakmaya koşmayı emirdir. Usülcülerin pek çoğu, bu âyeti delil 
getirerek, emrin zahirinin fevriliği (hemen yerine getirmeyi) gerektirdiğini ve 
terâhiye (sonraya bırakmaya ve geciktirmeye) mani olduğunu söylemişlerdir ki, 
bunun izahı açıktır. 133) 


Mağfiret'in Buradaki Mânası 


Müfessirlerin "mağfiret" kelimesi hakkında bazı tefsirleri vardır: 

a) İbn Abbas, "Bu, İslâm manasınadır" demiştir ki bunun izahı açıktır. Çünkü 
âyette "mağfiret" kelimesi nekire olarak zikredilmiştir ki bundan murad, son 
derece büyük bir mağfirettir. Böyle olan ise, İslâm ile elde edilen mağfirettir, 

b) Hz. Ali (ra)'nin, bu mağfiretten muradın, farz ibâdetleri yerine getirme 
olduğunu söylediği rivayet edilmiştir. Bunun izahı şöyledir: Bu lâfız mutlaktır, 
dolayısıyla her ibâdeti içine alması gerekir. 

c)"Bundan maksad ihlastır." Bu, Hz. Osman (r.a)'ın görüşüdür. Bunun izahı da 
şöyle olur: Bütün ibâdetlerin maksadı ihlastır. Nitekim Cenâb-ı Hak "Halbuki 
onlar Allah'a, O'nun dininde ihlâs erbabı olarak ibâdetten başka 
birşeyle emrolunmamışlardı..." (Beyyine, 5) buyurmuştur. 

d) Ebul-Âliye, bunun hicret mânasına olduğunu söyledi. 

e) Dahhâk ve Muhammed İbn İshâk, bunun cihâd manasına olduğunu 
söylemişlerdir. Çünkü, (Âi-iimran, 121)âyetinden itibaren altmış âyeti Uhud 
savaşı hakkında nazil olmuştur. Binâenaleyh bütün buradaki emir ve nehiyler, 
cihâd ile ilgili olmuş olurlar. 

f) Sa'id İbn Cübeyr, bunun namazın iftitah tekbiri olduğunu söyledi. 

g) Osman, bunun beş vakit namaz olduğunu söyledi. 

h)İkrime, bunun taatların hepsi mânasına olduğunu söylemiştir. Çünkü br rada 
"mağfiret" lâfzı umümidir, dolayısıyla taatların hepsini içine alır. 

i) Esâmm şöyle demiştir: "Koşuşun" emri, ribâ'dan (faiz) ve günahlardan bir an 
önce tevbe etmeye koşun" demektir. Bu şu şekilde izah edilir: Allah Teâlâ, önce 
ribâyı yasaklamış, sonra da "Rabb'inizin mağfiretine... koşuşun" buyurmuştur. 


İşte bu, bundan muradın, daha önce yasaklanan şeyi terketmeye koşma olduğunu 
gösterir. Evlâ olan, bu ifâdeyi, daha önce de söylendiği gibi vacipleri edâ edip, 
bütün mahzurlu şeylerden tevbe edip uzak durma mânasına hamletmektir. Çünkü 


burada "mağfiret" lafzı umümidir, onu tahsis etmeye imkân yoktur. 130) 
Cennetin Boyutlarından Maksat 


Sonra Hak Teâlâ, mağfiretine koşuşmanın gerektiğini beyân buyurduğu gibi, 
cennetine koşuşmanın (yarışmanın) vacip olduğunu da beyan etmiş ve bu ikisini 
birbirinden ayırmıştır. Çünkü "mağfiret", cezayı kaldırmayı; cennet ise, sevaba 
ulaştırmayı ifâde eder. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, mükellefin bu iki emri 
mutlaka yerine getirmesi gerektiğini belirtmek için, bu âyette her ikisini de 
zikretmiştir. Cennetin eninin gökler kadar olduğunu beyan etmesinden, hakiki 
mânanın kastedilmediği malumdur. Çünkü bizzat gökler, cennetin eni olamazlar. 
O halde bu ifâdeden maksad, "göklerin ve yerin eni gibi..." manasıdır. Bu 
hususta birkaç sual vardır: 

Birinci sual: Cennetin eninin, gökler ve yerin eni gibi olması ne demektir? Bu 
hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a)Bundan murad şudur: Şayet gökler ve yerlerin herbir tabakası, parçalanmayan 
cüzlerden (atomlardan) oluşmuş birer satıh haline getirilse ve hepsi yanyana 
konulup tek bir satıh (tabaka) elde edilse, işte bunun eni, cennetin eni kadar olur. 
Bu, ancak Allah'ın bilebileceği son derece geniş bir mesafedir. 

b) Eni, gökler ve yerin eni gibi olan cennet, bir tek insanın hissesine düşecek 
olan cennettir. Çünkü insan, mal ve mülk hususunda son derece arzuludur. 
Bundan dolayı, her birinin mülkü olan cennetin miktarının bu kadar çok olması 
gerekir. 

c) Ebu Müslim şöyle demektedir: "Bunun bir diğer izahı da şudur: Eğer cennet, 
alış-veriş yoluyla, gökler ve. yer karşılığında satışa çıkarılsa, gökler ve yerler 
ancak cennetin fiatı olabilir. Çünkü sen, birşeyi, başka birşey karşılığında 
sattığında, ve dersin. Böylece bu "arz" (en) kelimesi, arasındaki miktar 
bakımından eşitliğin yerine konulmuş olur. "Kıymet" (değer) kelimesinin manası 
da böyledir. Çünkü bu da, birşeyi başka birşeyle değerlendirme ve karşılaştırma 
manasından alınmıştır. Bu iki şeyden herbiri, diğerinin bir misli ve kıymet) 
olmuş olur. 

d) Maksad, o cennetin alabildiğine geniş olduğunu anlatmaktır. Çünkü bize göre 
yer ile göklerden daha geniş hiçbir şey yoktur. Bunun bir benzeri de, "(Onlar), 
gökler ve yer durdukça orada ebedi kalındırlar" (Rau 107) âyetidir. Çünkü bize 


göre, herşeyin en uzun ömürlüsü gökler ve yerdir. Böylece biz insanlara, 
bildiklerimize uygun şekilde hitap edilmiştir. İşte burada da böyledir. 

İkinci sual: Cenâb-ı Allah, burada özellikle niçin cennetin eninden bahsetmiştir? 
Cevap: Bunun iki izahı vardır: 

a) Eni, bu kadar olan bir şeyin, uzunluğunun daha fazla olacağı açıktır. Bunun 
bir benzeri de "O (döşeklerin) astarlan atlastandır" (Rahman, 54) âyetidir. Altahu 
Teâlâ 

.burada, döşeklerin astarından bahsetmiştir. Astarın, yüzünden daha az kıymetli 
olacağı malumdur. Astarı bu kadar kıymetli olan bir şeyin, ya yüzü nasıl olur! 
İşte burada da böyledir, eni böyle olanın, ya boyu ne 
olur!" 

b) Kaffâl şöyle demektedir: "Buradaki enden maksat, uzunluğun aksi olan en 
değildir. Aksine bu genişlik manasındadır. Nitekim Araplar, i^sjjp Â^ "Geniş bir 
memleket" der. Yine, '&»£ 1Sjp* «4* "Bu, geniş ve büyük bir dâvadır" denilir. 
Bu hususta asıl olan şudur: Eni geniş olan, dar olmaz. Fakat eni dar olan ince 
olur. Böylece en, genişlikten kinaye kılınmıştır." 

Üçüncü sual: Siz, cennetin göklerde olduğunu söylüyorsunuz. O halde cennetin 
eni, nasıl göklerin eni gibi olur? 

Cevap: Buna şu iki bakımdan cevap veririz: 

a) Bizim bu sözümüzden maksadımız, cennetin göklerin üstünde ve Arşın 
altında olduğunu ifade etmektir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), Firdevs 
cennetini anlatırken "Onun tavanı. Rahman in Arşıdır" buyurmuştur. Rivayet 
olunduğuna göre Bizans İmparatorunun elçisi Hz. Peygamber (s.a.s)'e bir soru 
yönelterek, "Sen, eni gökler ve yer kadar olan ve müttakiler için hazırlanmış olan 
bir cennete çağırıyorsun. Öyle ise ya cehennem nerede?" diye sormuştur. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) "Sübhânallah! Gündüz geldiğinde gece nerede!" 
buyurmuştur ki, Allah en iyisini bilir ya, bunun manası şudur: Felekler döndüğü 
zaman âlemin bir tarafında gündüz, diğer tarafında ise gece meydana gelir. Tıpkı 
bunun gibi cennet üst tarafta, cehennem ise alt taraftadır. Enes İbn Malik (r.a)'e, 
cennetin yerde mi gökte mi olduğu sorulduğunda o, "Hangi yer ve gök cenneti 
içine alabilir!" diye cevap verdi. "O halde nerededir?" denildiğinde de o, "cennet 
yedi kat göğün üstünde ve Arş'ın altındadır" dedi. 

b) Cennet ve cehennemin, şu anda yaratılmış olmadıklarını, Allah'ın onları 
kıyamet koptuktan sonra yaratacağını söyleyenler (vardır). Bu takdirde, cennetin 
göklerin yerinde; cehennemin de yeryüzünün yerinde yaratılacak olmaları uzak 
bir ihtimal sayılmaz. Allah en iyi bilendir. 

Hak Teâlâ'nın, "Müttaküer için hazırlanmış" ifâdesinin zahiri, cennet ile 


cehennemin şu anda yaratılmış olduklarına delâlet etmektedir ki bunun zahı daha 
önce geçmişti. 037] 


Allah'ın Övdüğü Faziletli İnsanların Vasıfları 


"Onlar, bollukta ve darlıkta infak eden, öfkelerini yutan ve insanları 
affedenlerdir. Allah iyilik edenleri sever" 

(Âl-i İmran, 134). 

Bil ki Allah Teâlâ, cennetin müttakiler için hazırlanmış olduğunu bildirince, 
ınsanlar o sıfatları kazanıp elde etmek suretiyle cennete ulaşabilsinler diye 


müttakilerin sıfatlarını zikretmiştir. [138] 
Darlık ve Bollukta Allah İçin Harcarlar 


Birinci sıfat: "Olar, bollukta ve darlıkta infâk edenlerdir" ifâdesinin anlattığı 
sıfattır. Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bunun mânası, "Onlar, bollukta, genişlikte ve darlıkta infâkı bırakmazlar" 
demektir. Hulâsa,zenginlik; ise fakirlik manasınadır. Seleften bir zatın çoğu kez 
soğan tasadduk ettiği hikaye edilmiştir. Hz. Aişe (ranha)'nin de, bir üzüm 
tanesini tasadduk ettiği rivayet edilmiştir. 

b) Bu, "Onlar ister sevinç, ister üzüntü; ister darlık, isterse bolluk içinde 
bulunsunlar, insanlara iyilik etmeyi bırakmazlar" manasındadır. 

c) Bunun mânası şudur: "Bu ihsan (iyilik) ve infâk, ister tabiatlarına uygun 
olduğu için onları mesrur etsin, isterse tabiatlarına uygun gelmediği için onları 
üzsün, onlar herhalde infak ederler." Zor ve güç bir taat olduğu için, Hak Teâlâ 
burada önce infaktan bahsetmiştir. Bir de, infak o zamanda, düşmanla cihâd 
etmek ve müslümanların fakirlerini güçlendirmek için kendisine daha çok 


ihtiyaç olduğundan dolayı, taatların en kıymetlisi idi. 1132) 
"Öfkelerini Yutanlar" 


İkinci sıfat: "Öfkelerini yutan(lar)" ifâdesinin anlattığı sıfattır. Bu hususta, iki 
mesele vardır: H40] 


Birinci Mesele 


Bir insan, öfkesini tutup, onu ne bir söz, ne de bir fiil ile göstermediği zaman 
(Gayzını tuttu) denilir. Müberred, bunun mânasının, "Öfke ile dolmasına rağmen 
öfkesini gizleyen ve tutan" şeklinde olduğunu söylemiştir. Nitekim, kırbasını (su 
tulumunu) doldurup, ağzını bağladığı zaman insan, der. Yine, su tulumu iyice 
dolup, daha birşey almayacak hale geldiği zaman, "Falanca, su tulumunu 
bağlayamıyor" denilir. Bir su kanalını, bir kapıyı veya bir yolu tıkayan herşeye, 
denilir. Tıpaya da ve denilir. Yine yeraltından geçen su kanalına ve borusuna da, 
dopdolu su kabı gibi, su ile iyice dolu oldukları için ülkT denilir. Birisi, birisinin 
boğazını tuttuğunda, denilir. Çünkü boğaz, insanın nefesinin dolduğu yerdir. 
Yine deve, geviş getirmeyip karnındakini tuttuğu zaman, denilir. Buna göre, 
âyetteki tabiri, "öfkelerinin neticesini yürütmeyip, onu tutarak, içlerine geri 
çevirenler" manasınadır. Bu vasıf, sabrın ve hilmin çeşitlerinden biridir. Bu tıpkı, 
"(Onlar) Öfkelendikleri zaman, bağışlarlar" (şura, 37) âyetinde olduğu gibidir. 


(141| 
İkinci Mesele 


Hz. Peygamber (ş.a.s) şöyle buyurmuştur: "Öfkesinin gereğini yerine 
getirebilecek güçte olduğu halde öfkesini yutan kimsenin kalbini Allah emniyet 


ve iman ile doldurur." H42] Yine O, ashabına, "Tasadduk ediniz" dedi de, ashab 
altın, gümüş ve yiyeceklerinden tasaddukta bulundular. Bir müslüman da hurma 
kabuğu getirip tasadduk etti. Birisi de Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek, "Sadaka 
olarak verecek hiçbirseyim yok .Ancak ben de şerefimi tasadduk ediyor ve 
aleyhimde konuşanları cezalandırmıyorum" dedi. Bu, adamın kabilesinden bir 
heyet Hz. Peygamber'e geldi. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Sizden bir adam bir 
sadaka verdi ve andolsun ki Allah onu kabul etti. O, şerefini tasadduk etti" 
buyurdu. Yine Hz. Peyamber (s.a.s): "Öfkesini çıkaracak güçte ikenr kim 


öfkesini yutarsa, Allah onu istediği kadar huri İle evlendirir" H43] buyurmuştur. 
Yine Hz. Peygamber (s.a.s): 

"Allah'a şu iki yutkunmadan daha sevgili olan başka bir yutkunma yoktur: 
Sahibinin, sabır ve güzel bir katlanma ile yutkunduğu, acı verici bir (elem 
karşısında) yutkunması ve, sahibinin yutkunmuş olduğu kızgınlık yutkunması..." 
[i44] 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Güf/ü, güreşte galip gelen değildir. Fakat güçlü, 


kızdığı zaman nefsine hakim olabilendir"L145| buyurmuştur. 140) 


İnsanların Kusurlarını Bağışlarlar 


Üçüncü sıfat: "İnsanları atfedenlerdir" tabirinin anlattığı sıfattır. Kaffâl (r.h) 
şöyle demiştir: "Bu ifâdenin, faiz yeme hususunda müşriklerin fiilini kınama ile 
ilgili olması muhtemeldir. Böylece mü'minler faiz yemekten men edilmiş ve güç 
durumda olanlardaki alacaklarını bağışlamaya teşvik edilmişlerdir. 

Nitekim Cenâb-ı Hak, ribâ (faiz) ve borçlanma âyetlerinin peşisıra, "Eğer 
(borçlu) darlık içinde bulunuyorsa, ona geniş bir zamana kadar mühlet (verin). 
(O alacağı), sadaka olarak bağışlamanız İse, sizin İçin dana hayırlıdır" (Bakara, 
280) buyurmuştur. Bunun), Cenâb-ı Hakk'ın, diyet hakkındaki "Fakat kimin 
(hangi katilin) lehinde maktulün kardeşi (velisi) tarafından cüz'i birşey 
affolunursa, (kısas düşer)" (Bakara us) ifâdesi gibi olması da muhtemeldir. 


Yine bu âyetin, müşrikler Hz. Hamza'ya müsle H47 yaptıklarında. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in kızıp da, "Ben de onlara müsle yapacağım" dediğinde ve 
bundan dolayı Hz. Peygambere öfkesini yutmasını, sabırlı olmasını ve söylediği 
şeyi yapmamasını teşvik için inmiş olması da muhtemeldir. Böylece O'nun, bu 
müsleyi yapmaması bir af olmuş olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, bu hâdise hakkında, 
"Eğer herhangi bir ceza ile mukabele edecek olursanız, ancak size reva görülen 
ukubetin misillemesiyle ceza verin. Sabrederseniz, andolsun ki bu sabredenler 
için daha hayırlıdır" (Nahi. 126) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Kul, 
kendisiyle münasebeti kesen akrabalarına süa-yı rahim yapmadıkça, kendisine 
zulmedeni atfetmedikçe ve kendisine vermeyene vermedikçe fazilet sahibi bir 


kimse olamaz"(!43| demiştir. Hz. İsa (a.s)'nın da şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"İyilik, sana iyilik edene iyilik etmen değildir. Bu bir karşılıktır. İyilik, sana 
kötülük edene iyilik etmendir." 

Hak Teâlâ, "Allah iyilik edenleri sever" buyurmuştur. Bil ki bu ifâdedeki 
eliflamın cins için olması ve her ihsan (iyilik) edeni içine alıp, bahsedilen bu 
sıfat sahiplerinin de bunun muhtevasına girmiş olması mümkün olduğu gibi, bu 
eliflamın "and" için olup, âyette vasıflan belirtilen belli kimselere bir işaret 
olması da mümkündür. 

Bil ki başkasına iyilik, ya ona fayda vermek veya ondan zararı gidermek 
suretiyle otur. Ona fayda vermek, âyetteki "Onlar, bollukta ve darlıkta 
infâkleden(7erciir)""kısmı ile ifâde edilmiştir ki buna ilim İnfâk etmek de girer. 
Bu da, câhil insanlara ilim öğretmek ve sapıkları doğru yola çekmekle olur. Yine 
bu ifâdenin İçine, çeşitli hayır ve İbâdet yollarında mal infak etme de girer. 
Başkasından zararı gidermek ya dünyevi olur ki bu, kötülüğe kötülükle karşılık 
vermemekle olur. Âyetteki, "Öfkelerini yutan(lar)" kısmı ile ifâde edilen budur. 


Yahut zararı giderme uhrevi olur ki bu, insanın zimmetinin, âhirette çeşitli 
hesaplardan beri olmasıdır. Bu da, "İnsanları affedenlerdir" tabiri ile kastedilen 
husustur. Binaenaleyh bu âyet, bu bakımdan başkalarına iyilik yapmanın bütün 
yollarını göstermektedir. Bu üç şey, başkasına iyilik etmede müşterek olduğu 
için, Cenâb-ı Hak üçünün sevabını, "Allah iyilik edenleri sever" buyurarak ifâde 
etmiştir. Çünkü Allah'ın, kullarını sevmesi, hertürtü mükâfaat derecelerini içine 


alır, L49] 


"Ve (Onlar) çirkin bir günah işledikleri, yahut nefislerine zulmettikleri vakit 
Allah'ı hatırlayarak, hemen günahlarının bağışlanmasını isteyenlerdir. Cünahları 
Allah'tan başka kim bağışlar! Bir de onlar, işledikleri (günah) üzerinde, bile bile 
ısrar etmeyenlerdir. İşte onların mükafaatı, Rab Taâlâ'dan bir bağışlanma ve 
altından ırmaklar akan cennetlerdir. (Onlar) orada ebedi kalıcıdırlar. (Böyle) 
yapanların mükafaatı ne güzeldir!" (Âl-i İmran, 135-136). 

Bil ki, bu âyetlerin, önceki âyetlerle münasebeti şu iki bakımdandır: 

1- Allah Teâlâ, cennetin müttakiler için hazırlandığını bildirince, müttakiterin iki 
kısma ayrıldığını da beyân etmiştir: Birincisi, tâat ve ibâdete yönelen kimselerdir 
ki Hak Teâlâ onları, bollukta ve darlıkta infâk eden, öfkelerini yutan ve insanları 
affeden kimseler olarak tavsif etmiştir. İkincisi, günah işleyip de sonra tevbekâr 
olanlardır ki, işte bunlar da kısmı ile anlatılan kimselerdir. Allah Teâlâ böylece, 
bu topluluğun da, birincisi gibi, muttakilerden olduğunu beyân etmiştir. Çünkü 
günahkâr, günahından tevbe ettiği zaman, durumu, Allah katında bir makam ile 
ikrama müstehak olmada, hiç günah işlememiş olan kimsenin durumu gibi olur. 
2- Allah Teâlâ, insanı önceki âyette başkalarına iyilik etmeye; bu âyette de 
kendisine iyilik etmeye teşvik etmiştir. Çünkü günahkâr tevbe ettiği zaman, 


kendisine iyilik yapmış olur. Âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: H50) 
Âl-i İmran 135-136 Âyetlerinin Nüzul Sebebi 


İbn Abbas (r.a) şunu rivayet etmiştir: Bu âyet, birisi ensardan, birisi de Sakil 
kabilesinden olan iki adam hakkında nazil olmuştur. Hz. Peygamber (s.a. s), bu 
iki müslümanı birbirlerine kardeş kılmıştı ve bunlar hiç birbirlerinden 
ayrılmıyorlardı. Sakif'li olan, kur'a neticesinde Hz. Peygamber (s.a.s) ile bir 
sefere gitti. Aralarında anlaşma olduğu için ensardan olan, onun ailesine 
bakmayı üzerine aldı ve bunu yerine getirdi. Sonra onu, hanımını öpmeye 
yeltendi. Kadıncağız ellerini yüzüne kapadı. Bunun üzerine adam pişman oldu. 
Sakifli olan Hz. Peygamber (s.a.s) ile seferden dönünce, ensarlı olanı göremedi. 


Ensarlı, tevbe etmek için başını alıp dağlara gitmişti. Hz. Peygamber (s.a.s) 
durumu öğrenince, bu âyet nazil oluncaya kadar bekledi, hiç birşey söylemedi. 

İbn Mes'üd (ra) da şöyle demiştir: "Mü'minler Hz. Peygamber (s.a.s)'e, 
"jsrâiloğulları Allah katında bizden daha kıymetli. Çünkü onlardan biri bir günah 
işlediğinde, günahının keffâreti, evinin eşiğine, (mesela), "Burnunu kes, şöyle 
şöyle yap..." diye yazılması idf." dediler. İşte bunun üzerine Hak Teâlâ, bu âyeti 
indirip, böylece ümmet-i Muhammedin günahlarının keffâretinın tevbe olduğunu 
bildirerek, onların İsrâiloğullanndan daha şerefli olduğunu beyân buyurmuştur. 


(151) 
Fahişe Kelimesinin Mânası 


Âyetteki "fahişe" kelimesi, mahzüf bir kelimenin sıfatıdır. takdiri ise, "çirkin bir 
fiil" şeklindedir. Âlimler, âyetteki "fahişe" (çirkin günah) ile nefse zulmetme 
arasındaki farkı göstermek için şunları söylemişlerdir: 

a) Keşşaf Sahibi şöyle demiştir: "Fahişe, yapılması tamamen çirkin olan bir 
şeydir. Nefse zulüm ise, insanın hesaba çekildiği herhangi bir günahtır." 

b) "Fahişe", büyük günah, nefse zulüm ise küçük günah manasınadır. Küçük 
günahlardan istiğfar etmek, Hz. Peygamber (s,a.s)'in, "günahından dolayı istiğfar 
et" (Muhammed. 19) âyetiyle mağfiret talebinde bulunmakla emrolunmasından 
dolayı, vaciptir. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s)'in istiğfarı küçük günahlar için 
değil efdâl olanı bırakmadan (terk-i evlâ) dolayıdır. 

c) "Fahişe", zina; nefse zulüm ise, öpme, dokunma ve bakmadır. Bu, âyeti İbn 
Abbas'dan rivayet ettiğimiz sebeb-i nüzule göre alanların görüşüne göredir. Bir 
de bunun sebebi şudur: Cenâb-ı Hak zinayı "fahişe" diye adlandırmış ve "Zinaya 


yaklaşmayın. Şüphesiz o, bfr "fahişe"dir" (isra. 32) buyurmuştur. 152] 
Günahtan Sonra Allah'ı Hatırlama 


HakTeâlâ'nın, "Allah'ı hatırlarlar" buyruğu hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

1- Bunun mânası, "Onlar, Allah'ın va'idini veya ikâbını veyahut da Allah'ı 
saymayı ve O'ndan utanmayı gerektiren celâlini hatırlarlar" şeklindedir. Buna 
göre, bu ifâdedeki "Allah" lafzının muzâfı hazf edilmiştir. Buradaki 
"zikir", "nisyan" (unutma)mn zıddıdır. Bu, Dahhâk, Mukâtil ve Vâkidi'nin 
görüşünün ifâde ettiği manadır. Çünkü Dahhâk şöyle demiştir: "Onlar, Allah'a 
karşı en büyük arzedilişi (yani kıyameti) hatırlarlar." Mukâtil ile Vâkidi ise, 
"Onlar, Allah'ın kendilerini hesaba çekeceğini düşünürler" demişlerdir. Bu 


böyledir. Çünkü Cenâb-ı Allah, bu kelimenin peşinden, "Hemen günahlarının 
bağışlanmasını isterler" buyurmuştur ki, bu da, bağışlanma isteyişin, o 
hatırlamanın bir neticesi ve eseri gibi olduğunu gösterir. İstiğfarı gerektiren 
hatırlamanın, ancak Allah'ın ikâbını, nehyini ve va'idini hatırlama olacağı 
malumdur. Bu âyetin bir benzeri de "Takvaya erenler (yok mü?), işte onlara 
şeytandan herhangi bir vesvese iliştiği zaman, İyice düşünürler, bir de bakarsın 
ki onlar (gerçeği) görüp bilmişlerdir" (Arat, 201) âyetidir. 

2- Bu âyetteki "zikir"den murad, Allah'ı medh-ü sena edip, zikretmektir. Çünkü 
Allah'tan bir şey isteyen kimseye, o isteğini ifâde etmeden önce Allah'ı hamd-ü 
sena etmesi gerekir. Burada da, murad onların günahlarının bağışlanmasını 
istemeleri olunca, onlar Önce Allah'ı hamd-ü sena edip, sonra da istiğfara 
yönelmişlerdir. 

Daha sonra Allahü Teâlâ, "Hemen günahlarının bağışlanmasını isterler" 
buyurmuştur. Bundan murad, tevbeyi doğru bir şekilde yapmaktır. Bu da, 
gelecekte o günahın benzerini yapmamaya kesin kararlı olarak, yaptığı işe 
pişman olmaktır. İşte tevbentn hakikati budur. Dil ile istiğfar etmeye gelince, 
bunun günahı silmede bir tesiri yoktur. Fakat töhmeti kaldırmak ve Allah”a 
yöneldiğini ortaya koymak için, insanın dili ile açıktan istiğfar etmesi vaciptir. 
lâfzındaki lâm harf-i cerri, "günahlarından dolayı" manasınadır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Günahları, Allah'tan başka kim bağışlar" buyurmuştur 
ki bundan maksat, kulun, bağışlanmayı ancak Allah'tan isteyebileceğidir. Çünkü 
dünya ve âhirette insanları cezalandırmaya kadir olan Allah'tır. Binâenaleyh o 
günahın cezasını kaldırmaya kadir olan da O'dur. Öyle ise mağfiret ancak O'ndan 
talep edilebilir. 

Sonra Cenâb-ı Allah: "Bir de onlar, işledikleri (günah) üzerinde ısrar 
etmeyenlerdir" buyurmuştur. Bil ki âyetteki "Günahları, Allah'tan başka kim 
bağışlar" buyruğu, ma'tüf ile ma'tüfun aleyh arasına girmiş bir mu'tarıza (ara) 
cümlesidir. Buna göre takdir, "(Onlar) hemen günahlarının bağışlanmasını 
isteyenler ve işledikleri (günah) üzerinde ısrar etmeyenlerdir" şeklindedir. 

Hak Teâlâ'nın, "Bile bile (bildikleri halde)" buyruğu hakkında da şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu ifâde, fiilinin failinden "hal"dir. Takdiri ise, "Onlar, o günahın mahzurlu ve 
haram olduğunu bilip dururken, o günahta ısrar etmezler" şeklindedir. Çünkü bir 
İşin haram olduğunu bilmeyenler bazan mazur sayılabilirler. Fakat haram 
olduğunu bilenler, bile bile yaptıkları o işten dolayı kesinlikle mazur sayılmazlar. 
b) Bu tabirden maksat, akıl, temyiz (iyiyi kötüden ayırma) ve günahlardan 
kaçınabilme imkânı kastedilmiştir. Binaenaleyh, bu ifâde Hz. Peygamber 


(s.a.s)'in, "Üç kimseden kalem (mesuliyet) kaldırılmıştır..."HLO31 hadisinde ifâde 
ettiği şey'gibidir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "İşte onların mükâfaatı, Rab Teâlâ dan bit bağışlanma 
(mağfiret) ve altlarından ırmaklar akan cennetlerdir. (Onlar) orada ebedi 
kalıcıdırlar. (Böyle) yapanların mükâfaatı ne güzeldir!" <âm imren, im) 
buyurmuştur. Bu, şu mânaya gelir: "Elde edilmek istenen (mutlüb) şey ikidir. 
Birincisi, Cenâb-ı Hakk'ın ikâbından emin olmak ki, Allah buna "Rab Taâlâ'dan 
bir bağışlanma" ifadesiyle işaret etmiştir. İkincisi ise, kullara mükâfaat 
vermesidir ki, bu da "Altlarından ırmaklar akan cennetler ki (onlar) orada ebedi 
kabadırlar" buyurmakla göstermiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(Böyle) 
yapanların mükğfaatı negüzeldir!" diyerek, onlar için meydana gelen şeyin bir 
mağfiret olduğunu ve cennetlerin de onların amellerinin bir mükafaatı ve 
karşılığı olduğunu beyân etmiştir. Kâdr şöyle demiştir: "Bu ifâde, "mükâfaat, 
Allah'ın bir lütfudur, insanların amellerine karşı verilmiş bir karşılık değildir" 


diyenlerin görüşünü iptal eder." 154) 


"Gerçekten, sizden evvel nice vak'alar, şeriatlar gelip geçti... Onun için 
Yeryüzünde gezip dolaşın ve (peygamberleri) yalanlayanların akıbetinin nasıl 
olmuş olduğunu görün. Bu, insanlar için bir beyan, müttaküer için bir hidayet ve 
öğüttür" (AM Imran. 137-138). 

Bil ki Allah Teâlâ, taatta bulunanlara ve günahlarından tevbe edenlere 
bağışlamayı ve cenneti va'adedince, bunun peşinden, onları, taatlan yapıp 
günahlardan tevbe etmeye sevkedecek bir hususu zikretmiştir. Bu da, geçmiş 
ümmetlerden itaat veya isyan edenlerin hallerini düşünmektir. İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Allah, "Gerçekten, sizden önce nice vak'alar, şeriatlar gelip geçti..." 


buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 55) 
Birinci Mesele 


Vahidi şöyle demiştir: "Arapça'da masdarının asıl manası "yalnızlık"tır. Meskun 
olmayan yerlere, "hâli" 

denilir. Bu kelime, geçmiş zaman mânasında da kullanılır. Çünkü geçen şey, 
varlık âleminden ayrılıp uzaklaşmış olur. Ümem-i haliye (geçmiş ümmetler) de, 


bu mânadadır, H56] 


Sünnet Kelimesinin Mânası 


"Sünnet", dosdoğru yol ve uyulan örnek demektir. Bu kelimenin iştikakı 
hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

1- Bu kelime, "Suyu peşpeşe dökme" manasında söylenilen (Suyu döktü) 
fiilinden, "fu'letün" vezninde bir kelimedir. "Suyu devamlı dökmek" 
manasınadır. Araplar, dosdoğru olan yolu, dökülen ve devamlı olan suya 
benzetmiştir. Çünkü su devamlı aktığı zaman, tek parça gibi olur. "Sünnet", ism-i 
mef'ül manasında ve "fu'let" veznindedir. 

2- Bu kelime, mızrağın ve bıçağın ucunu bilediğin zaman söylediğin tabirinden 
alınmıştır. Böylece Hz. Peygamber (s.a.s)'e nisbet edilen fiil, "yol kılmış olduğu 
bir şey" manasında "sünnet" diye adlandırılmıştır. 

3) Bu kelimenin, Arapların, deveyi güzel otlattığı zaman söyledikleri ifâdesinden 
alınmıştır. Hz. Peygamber (s.a.s)'in her zaman yaptığı fiit, devamlı yapıp, 


güzelce riayet ettiği için "sünnet" diye adlandırılmıştır. 517) 
İkinci Mesele 


Bu âyetten maksat şudur: "Sizden önce, geçmiş ümmetler hakkında Allah'ın 
sünnetleri vardı." Âlimler Allah'ın sünnetleri hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Müfessirlerin ekseriyeti bundan muradın, Cenâb-ı Hakk'ın, "Yalanlayanların 
akıbetinin nasıl olmuş olduğunu görün" ifâdesinin delaletiyle, helak etme ve 
kökünü kurutma kanunları olduğunu söylerler. Bu böyledir, çünkü onlar, 
dünyaya ve dünya lezzetlerini arzulamaya çok düşkün olmalarından dolayı nebi 
ve resullere muhalefet etmişler, sonra da yok olup giderek, onların dünyada 
herhangi bir izi ve eseri kalmamış; geriye dünyada onlara lanet, âhirette de 
şiddetli bir ceza kalmıştır. Böylece Cenâb-ı Hak, ümmet-i Muham-med'i, onları 
Allah'a ve peygamberlere imana şevketsin ve dünyada riyaset ve makam peşinde 
koşmaktan da yüz çevirsinler diye, geçmiş ümmetlerin hallerini düşünmeye 
teşvik etmiştir. 

Mücahid ise bundan muradın, "Allah'ın gerek kâfir gerekse mü'minler 
hakkındaki değişmez kanunlarıdır. Çünkü dünya, ne mü'mine ne de kâfire kalır. 
Ancak, mü'min için geriye Ölümünden sonra dünyada güzel bir övgü, âhirette de 
bol mükâfaat; kâfir içinse dünyada lanet, âhirette de şiddetli bir azab kalır" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Yalanlayanların akibe-tinin nasıl olmuş olduğunu 
görün" buyurmuştur. Çünkü bu iki kısımdan birinin halini düşünmek, öteki 
kısmın halini bilme konusunda yeterlidir. Yine bundan maksadın, kâfirleri 


küfürlerinden men etmek olduğu da söylenebilir. Bu da ancak, yalanlayıctların 
ve inatçıların hallerini düşünmekle bilinebilir. Bu âyetin bir benzeri de, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Andolsun ki gönderilen kullarımız (resullerimiz) hakkında bizim 
geçmiş bir (va 'adimiz) vardır: Muhakkak onlar, kesin mansur ve muzafferdirler. 
Muhakkak ki bizim ordumuz galip olacaktır" (Saffat. 171-173); "(Güzel) sonuç, 
müttaküerindir" f. 128) ve "Yeryüzüne ancak salih kullarım, mirasçı olur" 


(Enbiya, 105) âyetleridir. [158] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Yeryüzünde gezip dolasın" buyruğundan maksadı, şüphesiz ki 
bunu emretmek değildir. Bilâkis bundan maksat, onların hallerini anlamak ve 
bilmektir. Yeryüzünde yürümeksizin bu bilgi meydana geldiği zaman, maksat 
yine hasıl olmuş olur. Yine, "Daha önce yaşamış olan kavimlerin durumlarını ve 
hallerini müşahede etmenin, onların hallerini dinlemeden daha fazla ve daha 
güçlü tesiri vardır" denilmesi de imkânsız değildir. Nitekim şair: 

"Bizim eserlerimiz bize delâlet etmektedirler. Binâenaleyh senr bizden sonra 


bizim geriye bıraktığımız eserlere bakınız..." demiştir. [159] 
Beyân ve Mev'izanın İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bu, insanlar için bir beyân, müttakiler için bir hidâyet 
ve öğüttür" buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, (bu) ifadesiyle, daha önce geçmiş olan 
emri, nehyi, va'adi, vaidi ve zikretmiş olduğu çeşitli delil ve mu'cizeleri 
kastetmektedir. Burada beyân, hidâyet ve öğüt kelimelerinin aralarındaki farkı 
belirtmek gerekir. Çünkü atf, başkalığı gerektirir. Buna göre biz deriz ki: Bu 
hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) "Beyân", şüphe mevcut iken, onu izâle etmeyi ifâde eden bir delâlettir. 
Binaenaleyh fark, "beyân"ın, hangi mânada olursa olsun, o mânalar hakkında 
umüm ifâde etmesidir. "Hidayet", bir kimseye, sapıklık ve azgınlık yoluna 
uymasın diye, doğruluk yolunu izah etmek demektir. "Öğüt" ise, din hakkında 
uygun olmayan şeylerden men etmeyi ifâde eden bir sözdür, kelâmdır. 
Binâenaleyh, netice olarak diyebiliriz ki beyân, altında iki nev'i bulunan bir 
cinstir: Birincisi, dini hususlarda uygun olan şeyleri yapmaya teşvik eden bir 
kelâmdır ki. bu ^-w ifadesidir. İkincisi ise. dini bakımdan yapılması uygun 
olmayan şeylerden men eden kelâmdır ki, bu da tiâf-y ifadesidir. 

b)Beyân, delâlet etmedir. Hidâyet ise hidayeti kabul etmeye götürme şartını 


taşıyan bir delâlettir. Bu konu, Cenâb-ı Hakk'ın Bakara süresindeki Bakara 


âyetinin tefsirinde geçmişti. [60] 
Dördüncü Mesele 


Âyette, beyân, hidâyet ve mevizenin muttakılere tahsis edilmesinin iki izahı 
vardır: 

a) Bunlardan istifàde edenler, ancak müttakılerdir. Binâenaleyh bu hususlar, 
müttakî olmayanlar için yok gibidir. Bunun benzeri olan âyetler de. Cenabı 
Hakk'ın, "Sen, ancak ondan (kıyametten) korkacak kimselere o tehlikeyi haber 
verensin" «Nâzıat. 45»; "Sen ancak, o zikre uyanı inzâr edeceksin" (Yasm. m ve 
Allah'dan, kullan içinde ancak âlimler korkar" (Fanr. 28) ifâdeleridir. Bu hususun 
zâhı, Cenâb-ı Hakk'ın, (Bakara. 2) âyetinin tefsirinde geçmişti. 

b) Hak Teâlâ'nın, "Bu, insanlar için bir beyândır" buyruğu umumi bir sözdür. 
Müttakiler için bir hidâyet ve öğüttür" buyruğu ise müttakilere tahsis edilmiştir. 
Çünkü arzu edilene fclaştırıcı olması şartıyla delâlet etmeye denilir. Şüphe yok 
ki bu mana ancak müttakiler hakkında bulunmaktadır. Allah doğruyu en iyi 


bilendir L&H 


İnanıyorsanız Elbette Üstünsünüz 


"Gevşemeyin, mahzarı olmayın. Siz, eğer mümin iseniz, en üstün olanlarsınız" 
(Âl-i imran, 139). 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın, daha önce geçen "Gerçekten, sizden evvel nice vak'alar, 
şeriatlar gelip geçti..." (â1-i imran, 137) ifadesiyle, "Bu, insanlar için bir 
beyândır" (Am imran, 138) buyrukları, O'nun "Gevşemeyin, mahzun olmayın" 
(ân imran, 139) buyruğu için bir mukaddime gibidirler. Cenâb-ı Hak sanki şöyle 
demiştir: "Geçmiş milletlerin durumlarını incelediğinizde, her ne kadar bâtıla 
müntesib olan kimseler bazan başarı elde etmiş olsalar bile, işlerinin neticesinin 
güçsüzlük ve gevşekliğe müncer olduğunu; haktan yana olanların devlet ve 
ihtişamının yüce olup bâtıldan yana olanların başarılarının da silindiğini 
anlarsınız. Binâenaleyh, Uhud'da kâfirlerin size karşı bir başarı elde etmeleri, 
sizin kalbinizin zayıflamasına, korkmanıza ve acziyyete düşmenize sebebiyet 
vermesi yakışık almaz. Bilâkis sizin kalbinizin güçlenip kuvvetlenmesi gerekir. 
Çünkü üstünlük ve hakimiyet ancak sizin olacak, güç ve kudret ancak size 
yönelecektir." 

Sonra biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın, hitabı "Cihada karşı gevşeklik göstermeyin 


ve zayıflamayın" demektir. Bu fiilin masdarı olan kelimesinin masdarı, zayıflık, 
güçsüzlük demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, Hz. Zekeriyya'dan naklen "Gerçekten 
ben... Benim kemiklerim zayıfladı, gevşedi" (Meryem, 4) buyurmuştur. 

"(Sizden ölüp yaralananlar hakkında) mahzun olmayın" demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizler, en üstün olanlarsınız" buyruğu hakkında da şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Öldürülme hususunda sizin durumunuz onlardan daha iyidir. Çünkü siz onları 
Bedir gününde; onların sizi Uhud gününde uğratmış oldukları musibetten daha 
şiddetli ve daha elim bir musibete uğratmıştınız. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, 
"Sizer iki katını başlarına getirdiğiniz bir musibet gelip çatmış olduğu için mi, ' 
JBu, nereden (geldi)" dediniz" <â1-i imran. 165) âyeti gibidir. Veya, "Sizin 
savaşınız Allah rızası için; onların savaşı ise şeytan içindir." Veyahut da,"onların 
savaşları bâtıl din, sizinkisi ise hak dini içindir. Bütün bunlar, sizin onlardan 
daha iyi olmanızı gerektirir." 

b) Bundan maksadın, "Siz hüccet, dine sarılma ve güzel neticelere ulaşma 
bakımından daha üstünsünüz" şeklinde olmasıdır. 

c) Mananın, "Sizler, neticede onlara galip gelmeniz ve onlara üstün olmanız 
bakımından en üstünsünüz..." şeklinde olmasıdır. Bu izah, kendisinden önceki 
ifâdeye daha uygundur. Çünkü ashabın, bu gevşeklikten dolayı kalpleri 
kırılmıştı. Onlar, kalplerinde kuvvet, gönüllerinde inşirah ve ferahlık meydana 
getirecek şeylere muhtaç idiler. Böylece Allahu Teâlâ onları, işte bu şekilde 
müjdeledi. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz eğermü'min iseniz" sözü hakkında da şu izahlar 
yapılmıştır: 

a)"Siz, imanınızda devam ettiğiniz müddetçe, en üstünsünüz.." Bu ifâdenin 
maksadı ise, Allahu Teâlâ'nın, onların İslâm'a sımsıkı sarılmalarından dolayı 
derecelerini yükseltmeyi tekeffül ettiğini beyân etmektir. 

b)"Siz, üstünsünüz; o halde, Allah'ın size va'adettiği ve sizi kendisiyle 
müjdelediği galibiyeti tasdik ediyor iseniz, bu müjdeyi bihakkın tasdik ediniz.." 
c) Takdirin, "Gevşemeyin, mahzun olmayın. Siz eğer mü'min iseniz, en üstün 
olanlarsınız. Çünkü Allahu Teâlâ, bu dine yardım edeceğini, onu muzaffer 
kılacağını va'adetmiştir. Eğer siz gerçekten mü'min iseniz, bu halin olduğu gibi 
devam etmeyeceğini; (o devlet ve üstünlüğün müslümanların eline 
geçeceğini ve Müslümanların düşmanlara hükümran olacaklarını bilirsiniz" 


şeklinde olmasıdır. (162) 


"Eğer siz bir yara almış iseniz, o kavim de o kadar yara almış idi. Biz, o günleri 


insanların arasında döndürür dururuz. Bu, Allah'ın iman edenleri bilmesi (ortaya 
çıkarması) ve içinizden şehtdler edinmesi, mü'minleri tertemiz yapıp kâfirleri de 
helak etmesi içindir. Allah zalimleri sevmez" (Âl-i İmran, 140-141). 

Bil ki, bu söz, HakTeâlâ'nın "Gevşemeyin, mahzun olmayın. Siz, eğermü'min 
iseniz, en üstün olanlarsınız" (Aw imran, 139) âyetini tamamlayan bir sözdür. 
Böylece Cenâb-ı Hak, onlara isabet eden bu yara-berenin, onların düşmanla 
cihad etme hususundaki gayret ve çabalarını yok etmemesi gerektiğini beyân 
buyurmuştur. Çünkü, bu yara ve bereler müslümantara isabet ettiği gibi, bundan 
önce de, aynısı onların düşmanlarına da isabet etmişti. Onlar, kendi bâtıl 
inançları ve bunun kötü neticeleri yanında, kendilerine isabet eden yaralanma ve 
ölümlerden dolayı harb konusunda bir gevşeklik izhâr etmemişlerdi. 
Binaenaleyh, elde edeceğiniz güzel netice ve hakka sarılmış olmanız sebebiyle 
böyle bir gevşekliğin size arız olmaması daha evlâdır. Âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; H63] 


Birinci Mesele 


Hamza, KisaiveÂsım'ın ravisi Ebu Bekr, kâf harfinin dammesiyle şeklinde 
okumuşlardır ki, aynı kıraat Cenâb-ı Hakk'tn, "kendilerine yara isabet ettikten 
sonra" (Âi-iimran, 172)âyeti için de geçerlidir. Diğer kıraat imamları ise, her iki 
yerde de kâf harfinin fethasıyla şeklinde okumuşlardır. Onlar şu şekilde ihtilâf 
etmişlerdir: 

a) İkisinin manası da bir olup, "Bolluk, zenginlik, vecd..." ve zayıflık kelimeleri 
iki kullanıştırlar. 

b) Fetha ile okumak Tihâme ile Hicaz'ın; damme ile okumak ise, Necid'in 
okuyuş şeklidir. 

c) Fetha ile okunursa masdar, damme ile okunursa isim olur. 

d) Bu, Ferrâ'ntn görüşüdür. Buna göre fetha ile okunursa, bizzat yaranın kendisi; 
damme ile okunursa, yaranın acısı, sızısı anlamına gelir. 

e) İbn Mıksem, bunların iki ayrı lügat olduğunu, ama ne var ki fethalı okunma- 


smm, bu kelimenin, kelimesinin çoğulu olmasını hatıra getirdiğiniLl©4| 
İkinci Mesele 
Âyet hakkında şu iki izah yapılmıştır: 


a) Size Uhud günü bir yara-bere, acı dokunduysa, Bedir'de de onlara bunlar 
isabet etmişti. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Size, iki katını onların başlarına 


getirdiğiniz bir musibet gelip çatmış olduğu için mi, "Bu nereden (geldi)" 
dediniz" (Ah imran. 165) âyeti gibidir. 

b) Uhud'da sizin başınıza gelen yaralanma ve Öldürülme gibi musibetlerin bir 
misli de, Bedir'de o kâfirlerin başına gelmişti. Çünkü onlardan yirmi küsur 
kimseyle sancakdartarı öldürülmüştü. Pekçoğu da yaralanmıştı. Bütün atlarıysa, 
oklanarak öldürülmüştü. Ve onlar gündüzün evvelinde hezimete uğratılmışlardı. 
Buna göre eğer, "Uhud'da müslümanlann yarası müşriklerinki kadar olmadığı 
halde, niçin Cenâb-ı Hak, "Onun misli kadar bir yara" buyurmuştur?" denilirse 
biz deriz ki, buradaki, kelimesinin, ölülerin sayısıyla değil, sırf bozulma ve 


hezimete uğrama ile tefsir edilmesi gerekir. 163) 
İlahi Hikmet Gâh Zafer, Gâh Mağlubiyet İster 


Cenâb-ı Hak sonra, "diz o günleri insanların arasında döndürür dururuz" 
buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: ktüi kelimesi mübteda, sıfat 


(müşârun ileyh), ifâdesi ise, mütbedânın haberidir. "O günler.." ifâdesinin, [166] 
Birinci Mesele 


kelimesi mübteda ve haber olduğu da söylenebilir. Bu senin, "Bu günlerdir ki, 
her yeniyi eskitirler" demen gibidir. Buna göre Hak Teâlâ'nın "o günler" tabiri 
şaşırtıcı bütün olayların günlerine işarettir. Böylece Cenâb-ı Hak, bu günlerin 
dönüp dolaştığını, bazan insan aleyhine, bazan de lehine olduğunu; harbteki 


muzafferiyetin nöbet nöbet olduğunu beyân etmiştir: (67) 
İkinci Mesele 


Kaffâal şöyle demektedir: kelimesi, bir şeyi bir kimseden başka bir kimseye 
nakletmektir. Nitekim, bir şey elden ele dolaştığında denilir. HakTeâiâ'nın, 
(Hağr. 7) âyeti de böyledir. Yani, "Ta ki sizden sadece zenginler arasında dolaşan 
bir mal (devlet) olmasın" demektir. Yine denilir ki bu, dünyanın, bir toplumdan 
başka bir topluma, ondan da daha başka bir topluma... geçmesi demektir. Yine, 
zaman bir kimsenin lehine çalıştığında denilir. Buna göre, âyetin mânası şudur: 
Dünyanın günleri insanlar arasında dönüp dolaşır. O'nun ne sevinci, ne de tasası 
devamlı değildir. Bir gün, kişinin kendisi için sevinç, düşmanı içinse keder 
meydana gelirken, başka bir gündeyse bunun aksi olur. Dünyanın hiçbir durumu 


daima aynı kalmaz, hiçbir eseri de daima kalıcı olmaz.. 

Bil ki bu elden ele dolaşmadan maksad, Altahu Teâlâ'nın bazan mü'minlere, 
bazan da kâfirlere yardım etmesi değildir. Bu böyledir, çünkü Allah'ın yardımı 
şerefli bir makam ve büyük bir izzettir. Binaenaleyh, bu kâfire lâyık değildir, 
Bilâkis bu elden ele dolaştırmadan maksad, Cenâb-ı Hakk'ın, sıkıntı ve 
meşakkatleri bazan kâfirlere, bazan da mü'minlere çok vermesidir. Bunun 
faydası şunlardır: 

a) Cenâb-ı Hak, şayet, her zaman kâfirlerin sıkıntısını arttırıp, mü'minterin de 
sıkıntısını gidermiş olsaydı, iman etmenin hak, etmemenin ise bâtıl olduğuna 
dair zaruri bir ilim meydana gelmiş olurdu. Eğer bu böyle olsaydı, o zaman da 
teklifin, mükâfaat ve cezanın anlamı kalmazdı. İşte bu sebepten dolayı, şüpheler 
bulunmaya devam etsin ve mükellef de, İslâm dininin gerçek olduğuna delâlet 
eden delilleri inceleyerek bu şüpheleri gidersin, böylece de Allah katındaki 
mükğfaatı büyüsün ve çoğalsın diye, mihnet ve sıkıntıyı bazan iman edenlere, 
bazan da kâfirlere musallat eder. 

b) Mü'min, bazan isyan etmeye yeltenir. Böylece de, Allah'ın o kimseye dünyada 
şiddetli bir meşakkat ve mihnet vermiş olması, onun için Allah Tââlâ katında bir 
terbiye etme olmuş olur. Ama kâfirin sıkıntısını arttırması, Allah Teâlâ'nın ona 
olan gazabı ndand ir. 

c) Dünyanın lezzet ve elemleri devamlı değil, onun muhtelif halleri sonlu ve 
sona ericidir. Devamlı olan saadetler, ancak Ahiret yurdunda tahakkuk eder. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Hak, dirilttikten sonra canlıları öldürür; sıhhat verdikten 
sonra da hasta eder. Cenâb-ı Hakk'ın bu fiilleri güzel ve uygun olunca, O'nun 
sevinci sıkıntıya; kudreti acizliğe dönüştürmesi niçin güzel olmasın? Rivayet 
edildiğine göre Ebü Süfyan Uhud gününde hem dağa tırmanıyor, hem de 
"Nerede İbn Ebi Kebşe (Hz. Peygamber); nerede İbn Ebi Kuhâfe (Hz. Ebu 
Bekir) ve nerede İbnul-Hattâb (Hz. Ömer)?" diyordu. Bunun üzerine Hz. Ömer, 
"Şu, Allah'ın Resulü, şu Ebü Bekir; ben Ömer de işte!" dedi. Buna karşılık Ebü 
Süfyan, "Gün, güne mukabildir. Günler, insanlar arasında dönüp dolaşır. Harb 
(de muzafferiyet), nöbetleşedir" dedi. Buna mukabil, Hz. Ömer, "Hayır, bunlar 
birbirine denk değildir. Bizim ölülerimiz cennette, sizinkiler ise cehennemdedir" 
dedi. Ebü Süfyan da, "Eğer durum sizin iddia ettiğiniz gibiyse, biz muhakkak ki 
umduğumuzu bulamadık ve hüsrana uğradık demektir.." dedi. 

Hak Teâlâ'nın "Bu, Allah'ın ilmini iman edenlere açıklaması içindir" buyruğu 


hakkında birkaç mesele vardır: H6S] 


Birinci Mesele 


lafzındaki lâm harfi, ya kendisinden önce, ya da kendisinden önce takdir edilen 
bir fiile mütealliktir. Kendisinden sonra takdir edilmesi halinde, ifâdenin takdiri, 
"Biz iman edenleri bildirelim, tanıtalım diye bu devlet ve hakimiyetin elden ele 
dolaşmasını yaptık, yarattık" şeklinde olur. Kendisinden önce takdir edilmesi 
halinde ifâdenin takdiri, "Biz şu sebeplerden dolayı, o günleri insanların arasında 
döndürüp durduk: 

a) Allah iman edenleri bildirsin diye... 

b) Sizden şehitler edinmek için.. 

c) Mü'minleri tertemiz yapmak.., 

d) Kâfirleri helak etmek.. 

Bütün bunlar, zamanın döndürüp dolaştırılması için bir sebep ve illet gibidirler. 


[169] 
"Allah Bilsin Diye Şöyle Yaptı" Tabirinin İzahı 


HakTeâlâ'mn, sözünün başındaki vâv harfinin benzerleri Kur'ân-ı Kerim'de pek 
çoktur. Nitekim Cenâb-ı Hak 

"Kesin time erenlerden olması İçin..." (Enâm,75)ve "Bir de, âhirete 
inanmayanların gönülleri ona meyletsin... diye" (En'âm, n3) buyurmuştur. Bu 
kelâmın takdiri ise, "şöyle şöyle olsun... ve bir de Allah bildirsin, tanıtsın diye o 
günleri biz insanlar arasında dönüp dolaştırıyoruz" şeklindedir. Burada, başlarına 
gelmiş olan musibetlerden dolayı onları teselli etmek, onlara, bu vakayı ve bu 
vakadaki durumlarını bildirmek ve bunda, bilmeleri halinde kendilerini mesrur 
edecek çeşitli faydaların mevcut olduğunu bildirmek ve bu döndürüp 
dolaştırmada sadece tek bir maslahatın bulunmadığını ihsas etmek için, ma'tufun 


aleyh hazfedilmiştir. H70] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın "Bu, Allah'ın timim iman edenlere açıklaması... içindir" 
buyruğunun zahiri, Allahu Teâlâ'nın bu döndürüp dolaştırmayı böyle bilgiyi elde 
etmek için yaptığını ihsas ettirmektedir. Halbuki, Allah hakkında böyle bir şeyin 
imkânsız olduğu malümdur. Bir müşkillik arzetme bakımından bu âyetin benzeri 
ifâdeler, "Yoksa siz -Allah içinizden savaşanları belit etmeden- sebat edenleri 
belli etmeden cennete girivereceğinizi mi sandınız?" âm imran, U2), "Andolsun, 
biz onlardan evvelkileri de imtihan ettik. Allah muhakkak ki dosdoğru olanları 


da bilir, elbette yalancı olanları da bilir" (Ankebut, 3), "İki zümreden hangisi ne 
kadar beklediklerini daha iyi hesab edicidir, bilelim diye" (Kem, 12). "Ta ki 
sizden mücahidleri ve sabredenleri bilelim diye..." (Muhammed, 31), "O 
peygambere uyanları... bilelim içindir" (Bakara. 143) ve "Hanginizin daha güzel 
amel edeceğini imtihan etmek için..." (Müik, 2) âyetleridir. Hişam fbn Hakem, 
bu âyetlerin zahirine tutunarak, Allahu Teâlâ'nın, sadece meydana gelirken 
hadiseleri bildiğini iddia etmiş ve bütün bu âyetlerin, Allah Teâlâ'nın, eşya 
meydana gelirken onların meydana gelişlerini bildiğine delâlet ettiğini 
söylemiştir. 

Kelâmcılar buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Akli deliller, Allah Teâlâ'nın 
hadiseleri, vuku bulmadan önce bildiğine delâlet eder. Binâenaleyh Allah'ın 
ilminde bir değişmenin imkansız olacağı sabit olmuştur. Fakat "İlim" 
kelimesinin."malum" (bilinen); "kudret" kelimesinin de "makdür" (güç yetirilen 
kudrete konu olan şey) mânasına kullanılması meşhur bir mecazdır. Meselâ bir 
insanın bildiği şeyler kastedilerek, "Bu, falancanın ilmidir"; yine gücünün yettiği 
şeyler kastedilerek, "Bu, falancanın kudretidir" denilir. Binâenaleyh yukarıda 
zikredilen her âyetin zahiri, Cenâb-ı Hakk'ın ilminin teceddüd ettiğini 
(yenilendiğini ve sanki değiştiğini) hissettirse bile, yenilenen ilmi değil, ilminin 
taalluk ettiği şeylerdir. 

Bunu böylece kavradığın zaman biz deriz ki, bu âyeti tefsir için şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) "İhlaslı olanı münafık olandan, mü'mini de kâfirden ayırıp ortaya koymak 
için..."; 

b) "Allah (dostları) bilsin diye..." Böylece Cenâb-ı Hak bu işi yüceltmek için 
kendisine izafe etmiştir. 

c) "İmtiyazın (aralarında farklılığın) bulunduğunu göstermek için..." Böylece 
"ilim" kelimesi, imtiyazı gösterme manasında kullanılmıştır. Çünkü farklılığın 
olduğuna hükmetme ancak ilimden sonra olur. 

d) "Bu vakıanın onlardan sudur edeceğini bildiği gibi, bizzat sudürunu da bilmek 
ve görmek için..." Çünkü mücâzât ve rmükâfaat, gerçekleşmemiş bilgiye göre 


olmayıp, bizzat tahakkuk eden şeye göre olur. HU 
Dördüncü Mesele 
"İlim" (bilmek) fiili bazan bir mef'ul alır. Meselâ, (Zeyd'i bildim) yani, "Zeyd'in 


kendisini bildim ve tanıdım" denilmesi gibi. Bu fiil,bazan da iki mef'ul alır. 
Meselâ, "Zeyd'i, (cömert tanıdım)" denilmesi gibi. Bu âyette murad edilen, bu 


ikinci şekildir. Fakat âyette ikinci meful hazfedilmiştir ve takdiri şöyledir: 
"Allah, imân edenleri imanlarıyla başkalarından ayrılmış olduklarını bilsin ve 
görsün diye..." Yani, günleri insanlar arasında böyle dolaştırmanın hikmeti, iman 
edenlerin, sabırları ve İslâm'da sebatları ile, imân ettiklerini iddia eden 
münafıklardan ayrılmalarını temin etmedir." Buradaki "ilim" fiilinin, o insanların 
kendilerini bilme manasında, tek meful alan (İlk) kısımdan olması da 
muhtemeldir. Buna göre mâna, "onların düşmanlarına karşı cihadda gösterdikleri 
sabır sebebiyle, Allah imân edenleri tanısın ve görsün diye..." yani, "onların 
bizzat kendilerini tanısın diye.." şeklinde olur. Fakat ne var ki, bu ilmin meydana 
gelmesinin sebebi olan şey, yani "sabrın ortaya çıkması" âyette hazfedilmiştir. 


(172| 
Şehadet Mertebesinin Yüksekliği 


Hak Teâlâ'nın, "ve içinizden şehtdler edinmesi (içindir)" buyruğundan murad, bu 
müdâvele (günleri döndürme)nin ikinci hikmetini zikratmektir. Bu tabirle ilgili 


birkaç mesele vardır: U73] 
Birinci Mesele 


Bu tabirin izahı hususunda şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

1- "Onlardan sâdır olan günah ve itaatsizlikler sebebiyle siz müslümanlardan, 
insanlara karşı şâhidler edinmek 

için..." Çünkü müslümanların, insanlar aleyhine şâhid oluşları yüksek bir makam 
ve yüce bir derecedir. 

2- Bundan maksad. "Allah bir topluluğa, şehidlikle ikramda bulunsun diye..." 
mânâsıdır. Çünkü müslümanlardan bir kısım, Bedir savaşında bulunamamışlardı. 
Onlar, düşmanla karşı karşıya gelmeyi ve kendileri için Bedir gibi bir gün gelip 
de düşmanla savaşıp şehid olmayı istiyorlardı. Hem Kur'ân, şehidlerin yüceliğini 
gösteren ifâdelerle doludur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah yolunda öldürülenleri 
sakın ölüler sanma. Bilakis onlar Rab Taâlâ katında diridirler.. (Cennet 
nimetleriyle) nzıklanıyor-lar" (âh tmran, 169). "Peygamberler ve şühedâ 
gei..ildi..." (Zümer.69) ve "Kim Allah'a ve Peygambere itaat ederse işte onlar, 
Allah 'in kendilerine nimet verdiği peygamberlerle, s iddik tarla, şühedâ ile ve 
sâlthlerle beraberdirler..." (Nisa, 69» buyurmuştur. Binâenaleyh bu makam, 
nübüvvetten sonra gelen üçüncü makamdır. Durum böyle olunca bu, bu 
müdâveleden elde edilmek istenen faydaların birisi de bazı mü'minler için 


şehidlik makamının elde edilmesi olmuş olur. 074 
İkinci Mesele 


Âlimlerimiz bu âyeti, bütün hâdiselerin Allah'ın irâdesi ile olduğuna delil 
getirerek şöyle demişlerdir: "Sizin söylediğinize göre şehâdet makamını, şayet 
kâfirleri mü'minlere musallat kılmaksızın elde etmek mümkün olsaydı "sizden 
şehitler çıkarmak için Allah böyle yaptı" ifâdesinde bildirilen sebep mânâsız 
olurdu. Yok, eğer mümkün olmaz ise, bu durumda, kâfirlerin mü'minleri 
öldürmesi, o şehâdetin ayrılmaz bir parçası olur. Binâenaleyh o şehâdetin kul 
için meydana gelmesi murad-ı İlâhi olması halinde, bu öldürüşün de Allah'ın 
istediği birşey olması gerekir. Yine Hak Teâlâ'nın "ve içinizden şehidler 
edinmesi (içindir)" buyruğu bu şehâdetin Allah'tan olduğunu gösteren bir nasstır. 


Bu da kulların fiillerini Allah'ın yarattığına delâlet eder. U75] 
Sehid Kelimesinin Mânası 


"Şühedâ", "Küremâ" (Kerimler) ve "Zürefâ" (zarifler) vezninde olup, "şehid" 
kelimesinin cem'idir. Müslümanlardan, kâfirlerin silahıyla öldürülenlere "şehid" 
denilir. Bu 

ismin neden verildiği hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 

1- Nadr İbn Şümeyl şöyle demiştir: "Şühedâ, "Bilâkis onlar Rableri katında 
diridirler... (cennet nimetleriyle) rızıklamyorlar" (âm imran, 169) âyetine göre, 
aslında diridir. Binâenaleyh onların ruhları hayatta olup, selâmet yurdu 
cennetlerdedirler. Onların dışındaki ölülerin ruhları ise cennette şâhid (hazır) 
değildirler." 

2- İbnü'l-Enbâri şöyle demiştir: "Allah Teâlâ ve melekler, onların cennetlik 
olduklarına şahadet ederler. Binâenaleyh "şehid" kelimesi, fa'il vezninde olup 
mef'ul (yani şahadet edilen) manasındadır." 

3- Şehitler, Kıyamet gününde peygamberler ve sıddiklarla birlikte bulunacakları 
için "şühedâ" diye adlandırılmışlardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "İnsanlara karşi 
(gerçeğin) şâhidleri olasınız diye..." buyurmuştur. 

4- Onlar, öldürüldükleri anda hemen cennete götürüldükleri için, bu adı 
almışlardır. Bunun delili, kâfirlerin (ruhlarının) ölür ölmez cehenneme 
atılmalarıdır. Nitekim Cenâb-ı Allah, "(Onlar) suda boğuldular ve hemen 
cehenneme atıldılar" (Nuh. 25) buyurmuştur. Burada da, Allah yolunda 
öldürülen o kimselerin, ölür ölmez hemen cennete sokulduklarının söylenmesi 


gerekir. 

Sonra Cenâb-t Hak, "Allah zâlimleri sevmez" buyurmuştur. İbn Abbas (r.a), 
buradaki zalimlerin, "Şüphesiz ki şirk en büyük bir zulümdür" (Lokman. 1s) 
âyetinden dolayı, "müşrikler" manasında olduğunu söylemiştir ki bu ifade âyette 
sebepler arasında zikredilmiş bir cümle-i i'tirâziyye olmuş olur. Bu âyetle ilgili 
şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah, imânda sebat etmeyen ve cihâdda sabır göstermeyenleri sevmez. 

b) Burada, Allah Teâiâ'nın, mü'minlere karşı, kâfirleri bazan güçlendiriyorsa, 
bunun az önce sıralanan hikmet ve faydalardan ötürü olup, kâfirleri sevmesinden 
ileri gelmediğine işaret vardır. 

Sonra Cenâb-ı Allah,"Mü'minleri tertemiz yapıp kâfirleri de helak etmesi 
içindir..." buyurmuştur. Bu, "mü'minleri günahlardan temizleyip, o günahları 
mü'minlerden gidermesi.." demektir. Arapça'da kelimesi, temizlemek; kelimesi 
ise, noksanlık demektir. Mufaddal birşeyin tamamen yok olup, geriye bir izinin 
görünmemesidir. Hak Teâlâ'nın, "Allah ribânm bereketini tamamen giderir" 
(Bakara, zrg buyruğu da bu mânadadır, yani, "kökünü kazır" demektir. Zeccâc, 
âyetin, "Allah Teâlâgünleri müslümantarla kâfirler arasında dönüp dolaşan 
birşey kılmıştır. Binâenaleyh eğer kâfirler galip gelirlerse, maksad-ı ilâhi 
mü'minlerin günahlarını temizlemektir. Yok eğer mü'minler galip gelirler ise, bu 
durumda maksad-ı ilâhi, kâfirlerin kökünü kazıyıp onları yok etmektir. Böylece 
Cenâb-ı Hak, mü'minleri günahlardan temizlemeyi, kâfirleri helak etmeye 
mukabil kılmıştır. Çünkü mü'minleri günahlarını yok etmek suretiyle 
temizlemek, kâfirlerin bizzat kendilerini yok etmenin mukabilidir. Bu, mâna 
bakımından çok latif ve güzel bir mukabeledir. Doğruya en yakın otan şudur: 
Buradaki kâfirlerden maksat, onlardan belli bir kısımdır ki bunlar Uhud günü, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e karşı savaşanlardır. Biz, Hak Teâiâ'nın, bütün kâfirleri 
mahvetmediğini, aksine çoğunun küfrüne devam ettiğini bildiğimiz için, bu 


mânayı verdik. Allah en iyisini bilendir. HZ6] 
Cennet Ucuz Değildir 


"Yoksa siz, Allah içinizden savaşanlarda savaşmayanlan) belli etmeden ve 
sabredenlerde sabretmeyenleri) ayırmadan cennete girivereceğinizi mi sandınız? 
Andolsun ki siz ölümle karşılaşmadan önce onu arzulamıştımz. İşte şimdi onu, 
gözlerinizle bakarak görüyorsunuz!"(Al-imran. 142-143). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak, birinci âyette bu günlerin insanlar arasında döndürülüp 
dolaştırılmasını icab ettiren gerekçelerden ve sebepterdenbahsedince, bu âyette 


bunun esas sebebinin ne olduğunu anlatarak, "Yoksa siz, maşakkatlara 
katlanmadan cennete girivereceğinizi mi sandınız?" buyurmuştur. Ayette birkaç 


mesele vardır; H77] 


Birinci Mesele 


Âyetin başında bulunan pl munkatıa'dır. Bunun ne manaya geldiği Bakara süresi 
108. âyetin tefsirinde geçmişti. Ebu Müslim, ifâdesinin, kınamak için olan harf-i 
istifhamla getirilmiş bir nehiy olduğunu söylemiştir ki bunu kısaca şu şekilde 
anlatabiliriz: "Sizden cihâd vuku bulmadıkça, cennete gireceğinizi 
sanmayınız!.." Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpta, "Elif, lâm, mim. İnsanlar, inandık 
demeleriyle bırakıhve-receklerini, kendilerinin imtihana çekilmeyeceklerini mi 
sandı?" (Ankebut, 1-2) âyeti gibidir. Cenâb-ı Hak, bu söze, Arapların çoğunlukla 
sözlerinde, bizzat fiilde değil de, fiilin kime vâki olduğu hususunda şüpheye 
düştüklerinde kullandıkları »' edatıyla başlamıştır. Mesela, Araplar, iki şahıstan 
birisinin dövüldüğüne kesinlikle inanmamakla beraber, hangisinin dövüldüğünü 
belirlemek için "Zeyd'i mi, yoksa Amr'ı mı dövdün?" derler. Ebü Müslim, 
sözüne devamla şöyle demektedir: "Arapların âdeti, istifhamın bu nev'ini tekid 
için getirmeleridir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, "Gevşemeyin, mahzun olmayın" 
(Al-i imran, 139) deyince, O sanki şöyle demek istemiştir: "Bunun, sizin 
kendisiyle emrolunduğunuz gibi mi olduğunu biliyorsunuz, yoksa cihâd 
etmeksizin, sabr ü metanet göstermeksizin cennete gireceğinizi mi 
sanıyorsunuz?" Cenâb-ı Hak bunu pek uzak bir ihtimal görmüştür, çünkü Cenâb- 
ı Hak bu hadiseden (Uhud) önce cihâdı ve onun sıkıntılarına, meşakkatlerine 
katlanma konusunda sabr göstermeyi farz Kiımış ve cihaddaki, g dini gerekse 
dünyevi muhtelif faydaları beyan etmiştir. Durum böyle olunca, insanr bu tâati 


ihmâl ettiği halde saadet ve cennete nail olması pek uzak bir ihtimakSr." [178] 
İkinci mesele 
Zeccac şöyle demektedir: Falanca yaptı" dendiğinde, buna "yapmadı" diye cevap 


verilir Ama. "Muhakkak ki falanca yaptı..." denildiğinde bunun cevabı, "Henüz 
yapmadı..." şeklindedir. Çünkü, kişi müsbet tarafı edâtıyla tekid edince, hiç 


şüphesiz cevap veren kimse de olumsuz taraftı ile tekid etmiştir." [179] 


Üçüncü Mesele 


olmasıdır (Burada malum, cihaddtr). Buna göre ifâden takdiri, "Yoksa sizden 
cihad sadır olmadığı sürece, cennete gireceğinizi m sanıyorsunuz?" şeklinde 
olur. Bunun izahı şöyledir: Malum hangi durumda bulunuyorsa o haliyle ilim 
maluma taalluk eder. Binâenaleyh ilimle malum arasında böyle bir mutabakat 
bulununca, şüphesiz bu iki kelimeden birisinin diğerinin yerine geçmiş olması 
güzel olmuştur. Bu husustaki sözün tamamı, daha önce geçmiş; 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve sabredenleri belli etmeden" buyruğuna gelince şunu bil ki: 
Hasan el-Basri, bu ifâdeyi cezm ile, HakTeâlâ'ntn, lâfzına atfederek şeklinde 
okumuştur. Bu fiilin nasb ile okunmasına gelince, bu durumda başında bir edatı 
takdir edilerek okunur. Buradaki vâva "vâvu's-sarf" (men etme vâvı) denilir. Bu 
senin tıpkı, "Süt içerek balık yeme!" yani, "ikisini bir arada yapma.." demen 
gibidir. Bunun gibi burada da maksad, cennete girme ile cihada sabredememenin 
bir arada bulunamayan şeyler cümlesinden olmasıdır. Ebü Amr, bu kelimeyi, 
başındaki vâvı, hâliyye vâvı addederek ref ile şeklinde okumuştur. Buna göre 
sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Sizler, sabırlı bir vaziyette cihad 
etmemişken..." 

Bil ki, sözün neticesi şudur: Dünya sevgisi, âhiret mutluluğu ile birlikte 
bulunamaz. Bunlardan birisi arttıkça, diğeri de o nisbette azalır. Bu böyledir, 
çünkü dünya mutluluğu kalbin ancak dünyayı arzu etmesiyle elde edilir. 
Âhiretteki mutluluk ise, ancak kalbin Allah'tan başka her şeyden uzaklaşması ve 
Allah sevgisiyle dopdolu olmasıyla elde edilebilir. Bu iki husus ise birarada 
bulunamayacak şeylerdendir. İşte bu incelik ve sırdan dolayı bu âyette, bu iki 
hususun bir arada bulunamayacağı konusunda şiddetli bir redd ifâdesi yer 
almıştır. Yine, Allah ve âhiret sevgisi, iddia etmekle elde edilemez. O halde, 
Allah'ın dinini ikrar eden herkes sâdıklardan olamaz. Fakat bu konudaki esas 
ölçü, Allah'ın insanlara hem kötü, hem de sevilen şeyleri musallat kılmasıdır. 
Çünkü sevgi, cefâ ile noksanlaşmayan, vefa ile de artmayan sevgidir. Çünkü, 
çeşitli belâlar musallat kılındığında da sevgi devam ediyorsa, işte bu sevginin 
hakiki bir sevgi olduğu ortaya çıkmış olur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, 
"Allah sizi dhadla ve çok şiddetli belâ ve sıkıntılarla imtihan etmeden önce, sırf 
Peygamberi tasdik etmeniz sebebiyle, yoksa cennete gireceğinizi mi sandınız?" 


buyurmuştur. Allah en iyi bilendir. [80] 
Uhud Savaşının Zor Anları 


"Muhammed sadece bir peygamberdir. O'ndan önce daha nice peygamberler 


gelip geçmiştir. Şimdi o ölür, yahut öldürülürse topuklarınız üstünde (geri mi) 
döneceksiniz? Kim iki topuğu üzerinde geri dönerse, elbette Allah'a hiçbir 
şekilde zarar veremez. Allah şükredenlere mükâfaat verecektir"(Âl-i İmran, 
144). 


Burada birkaç mesele vardır: (181) 
Birinci Mesele 


İbn Abbas, Mücâhid ve Oahhâk şöyle demişlerdir: Hz. Peygamber (s.a.s) Uhud'a 
varınca, okçulara dağın eteğinde kalmalarını, durum (müslümanların) ister lehine 
isterse aleyhine olsun, oradan ayrılmamalarını emretti. Okçular orada kalıp, 
müslümanlar kâfirlere hücum edip, onları hizemete uğratıp Hz. Ali kâfirlerin 
sancaktarı olan Talha İbn Ebj Talha'yı öldürüp; Zübeyr ve Mikdâd da müşrikler 
üzerine iyice yüklenip, daha sonra Hz. Peygamber (s.a.s) ashabıyla beraber 
hücuma geçip, Ebu Süfyan'ı yenince, sonra okçulardan bazıları kâfirlerin 
hezimete uğradıklarını görünce hepsi birden ganimet elde etmek için yerlerini 
terkederek savaş meydanına koştular. Halid İbn Velid, kâfirlerin ordusunun sağ 
kanadını teşkil ediyordu. Okçuların yerlerini terkettiklerini görünce 
müslümanların üzerine hücum ederek onları hezimete uğrattı, birliklerini dağıttı 


ve müslümanlara ağır zayiatlar verdirdi. [182] 
Hz. Peygamberin Öldürüldüğü Şayiası 


Abdullah İbn Kumey'e el-Harisî, Allah'ın Resulüne taş atarak, onun mübarek 
dişini kırıp yüzünü yaraladı. Onu öldürmeye yeltendi. Gerek Bedir'de gerekse 
Uhud'da sancaktar olan Mus'ab İbn Umeyr (r.a) Hz. Peygamberi savundu. 
Derken İbn Kumey'e, Mus'ab'ı öldürdü. Allah'ın Resulünü öldürdüğünü sanarak, 
"Muhammed'i öldürdüm!" dedi. O esnada bir kimse, "iyi bilin ki Muhammed 
öldürüldü" diye bağırıyordu. Bu, şeytan idi. Bunun üzerine, insanlar arasında Hz. 
Muhammed'in öldürüldüğü haberi yayıldı. O zaman orada, müslümanlardan 
birisi, "Keşke Abdullah İbn Ubey, Ebu Süfyan'dan bizim için bir emân alsa.." 
dedi. Münafıklardan bir kısmı da, "Şayet o peygamber olsaydı, öldürülmezdi. O 
hatde, kardeşlerinize, dininize dönünüz" dedi. Bunun üzerine Enes İbn Mâlik'in 
amcası, Enes İbn Nadr (r.a), şöyie dedi: "Ey müslüman topluluğu! Eğer Hz. 
Muhammed öldürüldü ise, şüphesiz Muhammed'in Rabbi ölmeyen bir Hayy 
(diri)dir. Allah'ın Resulünden sonra, yaşayıp da ne yapacaksınız? O halde, O'nun 
savaştığı dava uğrunda savaşınız, ve O'nun öldüğü dava uğrunda ölünüz!" Daha 


sonra da: "Allah'ım, onların söylediği şeylerden dolayı, sana özür beyân 
ederim.." dedi, sonra kılıcını çekti, şehid edilinceye kadar savaştı. Derken 
muhacirlerden birisi, kanlar içinde kıvranıp duran bir ensâriye rastlayarak, "Ey 
falanca, Hz. Muhammed'in öldürüldüğünü duydun mu?" deyince, o kimse "Eğer 
o öldürüldüyse, muhakkak ki tebliğini yaptı.. O halde siz, dininiz uğrunda 
savaşın" dedi. 

İbn Kumey'e Hz. Peygamber'in yüzünü yaralayıp, dişini kırınca, O'nu Talha İbn 
Ubeydullah sırtına aldı. Hz. Ebu Bekr, Hz. Ali ve onlarla beraber olan bir 
topluluk ise onu müdâfa ettiler. Sonra Hz. Peygamber nida etmeye başlayarak, 
"Ey Allah'ın kulları, bana geliniz,, banal..." dedi. Bunun üzerine ashabından bir 
grup, derhal O'nun etrafında toplandı. O da onları, bu kaçışlarından dolayı 
kınadı.. Bunun üzerine onlar da, "Ya Resülellah! Babamız annemiz sana feda 
olsun.. Bize, senin öldürüldüğün haberi geldi. Bunun için korku kalblerimizt 
istila etti de, biz de korkup gerisin geriye kaçtık" dediler. Buna göre âyetin 
manası şöyledir: "Muhammed sadece bir peygamberdir. Ondan önce daha nice 
peygamberler gelip geçmiştir." Binaenaleyh, o gelip geçen peygamberler gibi, 
Muhammed de gelip geçecektir. O peygamberlerden sonra onlara tâbi olanlar, 
nasıl onların dinlerine sarılıp kalmışlarsa, sizin de Hz. Muhammed'in gelip 
geçmesinden sonra, O'nun dinine sımsıkı sarılmanız gerekir. Çünkü peygamber 
göndermenin maksadı, risâleti tebliğ ve gerekli olan hücceti getirmektir; yoksa o 


peygamberlerin, kavimleri arasında ebedi olarak bulunmaları değil.. 1183) 
İkinci Mesele 


Ebu Ali şöyle der: "Resul" kelimesi iki manaya gelir: 

a) Bu kelimeyle "mürsel" (gönderilen) manasının murad edilmesi; 

b) Bununla "risalei" manasının murad edilmesi.. Burada bu kelimeyle, Hak 
Teâlâ'nın, "Muhakkak ki sen, gönderilmişlerdensin" (Bakara. 252) âyetinin de 
delaletiyle "mürsel" (gönderilen) manası murad edilmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey 
resul tebliğ et!" (Mâide. 67) âyetindeki "resul" kelimesi feül" vezninde olup, 
bazan bu kaltbla mef'ül manası kastedilebilir. Meselâ ve kelimelerinin binilen 
şey ve sağılan süt hakkında kullanılmaları gibi... "Resul" kelimesi, risâlet 
manasına da gelir. Nitekim şair şöyle demiştir: 

"Andolsun ki, dedikoducular yalan söyledi. Çünkü ben, onların yanında ne bir 
sim ifşa edip söyledim, ne de onlara bir "risale" (mektup) yolladım." Yani 
demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Şimdi o ölür, yahud öldürülürse topuklarınız üstünde (geri 


mi) döneceksiniz" buyurmuştur. Bu ifâdede birkaç mesele vardır: [184] 
Birinci Mesele 


İstifham harfi olan hemze, şart cümlesinin başına gelmiştir. Hakikatteyse, ceza 
cümlesinin başında bulunmaktadır. Buna göre mâna, "Topuklarınız üzere geri mi 
döneceksiniz eğer Muhammed ölür ya da öldürülürse?" şeklindedir. Bunun bir 
benzeri de, Arapların "Zeyd ayakta mı?" demesidir. Sen esasında bu ifâdelerle, 
Zeyd'in ayakta olup olmadığını soruyorsun; ama ne var ki istifham edatı olan 


kelimesini isminin başına getirirsin.. Allah en iyi bilendir. 183) 
İkinci Mesele 


Allahu Teâlâ pekçok âyette, Hz. Peygamber (s.a.s)'in katledilmeyeceğini 
açıklamıştır. Cenâb-ı Allah, "Muhakkak sen de öleceksin, onlar da ölecekler" 


[186] (Zümer.30); "Allah seni insanlardan koruyacaktır" (Mâide,67) ve "... O 
dini her dine galip kılmak için..." (Tevbe.33)buyurmuştur. Binâenaleyh hiç 
kimse, çıkıp, "Allah, Hz. Peygamberin öldürülmeyeceğini bildiği halde niçin 
"yahut öldürülürse.." demiştir?" diyemez. Çünkü buna birkaç şekilde cevap 
verilir: 

a) Şart kaziyyesinin doğru olması, şartın her iki cüzünün de doğruluğunu 
gerektirmez. Meselâ sen, "Eğer beş sayısı, bir çift sayı olsaydı, iki eşit parçaya 
ayrılabilirdi" dersin. Burada şart kaziyyesi doğru olmakla birlikte iki cüzü de 
yalandır. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Eğer (gökle ve yerde) Allah'tan başka tanrılar 
bulunsaydı, onların ikisi de muhakkak harap olurdu" (Enbiya. 22) buyurmuştur. 
Göklerde ve yerde tanrılar olmadığı ve bir harab oluş bulunmadığı halde, bu şart 
cümlesi doğrudur. Burada da böyledir. 

b)Bu, ilzam (susturma) üslubuyla gelmiştir. Çünkü Musa (as.) ölmüş, fakat 
ümmeti O'nun getirdiğinden dönmemiştir. Hristiyanlar İsa (a.s)'nın 
öldürüldüğünü iddia etmişler, fakat O'nun dininden dönmemişlerdir. Burada da 
böyledir. 

c) Peygamberin ölümü, ümmetin O'nun dininden dönmelerini gerektirmez. 
Aynen onun gibi peygamberin katledilmesi de ümmetin o dinden dönmelerini 
icâb ettirmemesi gerekir. Çünkü bu iki durum arasında bir fark yoktur. Bu 
mânaya dönüldüğünde, bundan makşad, dinin doğruluğu hususunda şüpheye 


düşen ve irtidad etmeye yeltenen kimseleri reddetmektir. U87] 


Üçüncü Mesele 


"Topuklarınız üstünde (geri) mi döneceksiniz" tabiri "İman ettikten sonra kâfir 
mi olacaksınız" manasındadtr. Daha önce üzerinde bulunduğu halden dönen 
herkes için (arkasına döndü, geri döndü), (topuğu üstünde geri döndü), ve 
(topukları üstünde gerisin geri döndü) denilir. Bu şöyle olmuştur: Münafıklar 
zayıf inançlı müslümanlara, "Muhammed öldürüldüğüne göre siz de eski (Müze 
ed\\et. Bunvm üzenne ensai<ian baz\\au da" MuUammeü öldütülae de 
Muhammed'in Rabbi öldürülmez. Öyleyse haydin, Muhammed (s.a.s)"ın 
uğrunda çarpıştığı dava uğrunda siz de çarpışın" dediler. Sözün özü şudur: Allah 
Teâlâ Hz. Peygamber'in öldürülmesinin, iki delilden dolayı, O'nun dininde 
bir zayıflığı gerektirmediğini beyan etmiştir: Birincisi, diğer 
peygamberlerin ölümleri ve öldürülmelerine kıyas ile.. İkincisi ise şudur: 
Peygambere, dini tebliğ için ihtiyaç vardır. Bunun dışında O'na ihtiyaç yoktur. 
Bundan dolayı peygamberin öldürülmesinden, dinin bozulup değişmesi 


gerekmez. En iyi, Allah bilir, H88] 
Dördüncü Mesele 


Hiç kimse, "Cenâb-ı Hakk'ın, "Oölür, yahutöldürülürse.." sözü şüphe ifâde eder. 
Bu ise Allah hakkında caiz değildir" diyemez. Çünkü biz diyoruz ki: Bu 
ifâdeden murad, "ister şu, ister bu meydana gelsin, her ikisi de birdir. Bundan 
dolayı dinin zayıflamasında ve dinden dönmeyi gerektirmede bunun hiçbir tesiri 
yoktur" mânâsıdır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Kim iki topuğu üzerinde geri dönerse, elbette Allah'a hiçbir 
şekilde zarar veremez" buyurmuştur. Bundan maksad, tehdidi te'kid etmektir. 
Çünkü aklı başında olan herkes, kâfirlerin küfrünün Allah'a zarar 
veremeyeceğini bilir. Daha doğrusu bu tabirle anlatılmak istenen, böyle bir 
kimsenin ancak kendisine zarar vereceğidir. Bu tıpkı, adamın çocuğuna, 
azarlarken "Bu senin yaptt$ın ister, ne göklere, ne yere zarar verir" demesine 
benzer. Bu ifadesiyle o adam, bu işlerin zararının ancak o çocuğun kendisine 
döneceğini kasteder. İşte burada da durum böyledir. 

Hak Teâlâ bu va'idin peşisıra va'adini (müjdesini) getirerek "Allah, şükredenlere 
mükafaat verecektir" buyurmuştur. Bundan maksad şudur: Bu hezimet sebebiyle, 
bazı müslümanların kalplerinde şüpheler meydana geldiği halde âlim ve kuvvetli 
mü'minlerin kalplerinde şüphe meydana gelmeyip, ontar imanda sebat edip, 


imana sımsıkı sarılabüdikleri için Allah'a şükredince, Cenâb-ı Mak da onları, 
"Allah, şükredenlere mükafaat verecektir" diye medhetmiştir. Muhammed İbn 
Cerir et-Taberi'nin Hz. Ali (r.a)'den rivayet ettiğine göre, o, "Allah'ın bu âyetinde 
bahsedilen şükrederlerden murad, Hz. Ebü Bekir ve onun arkadaşlarıdır" 
demiştir. Hz. Ali'nin, "Ebü Bekir, şükredenlerdendir. O, Allah dostlarındandır" 


dediği de rivayet edilmiştir. Doğruyu en iyi Allah bilir, H89] 
Ecel Gelmedikçe İnsan Ölmez 


"Allah'ın izni olmadıkça hiç bir kimseye ölmek yoktur. O, va'desiyle yazılmış bir 
yazıdır. Kim dünya sevabını dilerse, kendisine ondan veririz. Kim de âhiret 
sevabını isterse, ona da bundan veririz. Biz şükredenleri mükafaatlandıracağız" 
(Âl-i İmran, 145). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 120) 


Birinci Mesele 


Bu âyetin, önceki âyetlerle irtibatı hususunda birkaç izah vardır: 

1- Münafıklar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in öldürüldüğü haberini yaymışlardı. 
Bundan dolayı Allah Teâlâ, hiç bir insanın Allah'ın izni, kaza ve kaderi 
olmaksızın ölmeyeceğini söylemiştir. Binâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
öldürülmesi, ancak Allah'ın takdir ve tayin etmiş olduğu vakitte meydana 
gelebileceği için, vefat etmesi gibidir. O, nasıl evinde ölmüş olsaydı, bu onun 
dininin bozukluğuna delâlet etmeyecek idiyse, aynen bunun gibi, öldürülmesinin 
de dinin fesadını göstermede bir tesiri yoktur. Bundan maksad, münafıkların, 
zayıf müslümanlara, "Muhammed öldüğüne göre, daha önce benimsemiş 
olduğunuz dininize geri dönünüz" şeklindeki sözlerini iptal etmiştir. 

2- Bu ifâdeden muradın, sakınmanın kaderi savuşturamayacağını, hiç kimsenin 
eceli dolmadan ölemeyeceğini, ecel geldiği zaman ölümü hiçbirşeyin 
geri çeviremeyeceğini, binâenaleyh korkunun ve korkaklığın ecele hiçbir 
faydası olmadığını bildirmek suretiyle müsiümanları cihâda teşvik etmektir. 
3-Bu tabirden murad, Allah'ın Hz. Peygamber (s.a.s)'i koruması ve O'nu bu 
korkunç savaştan sağ salim kurtarmasıdır. Çünkü bu hadisede, hertürlü helak 
sebebi var idi. Ancak Cenâb-ı Hak koruyup muhafaza edince O'na hiçbirşey 
zarar verememiştir. Burada ashabın Hz. Peygamber (s.a.s)'i müdâfaada kusur 
ettiklerine bir dikkat çekme vardır. 

4- Allah'ın izni olmadıkça kimse ölemez. O halde, Hz. Peygamber'in ölümü 


haberini yayan kimselerin bu asılsız haberlerinde, Hz. Peygamber'in ölümünü 
gerçekleştiren veyahut küfrün kuvvet bulmasına yardım eden birşey yoktur. 
Aksine Cenâb-ı Hak O'nu, İslâm dini bütün dinlere galip ve üstün gelinceye 
kadar, hayatta bırakmıştır. 

5- Bu ifâdeden maksat, münafıkların sözlerine cevap vermektir. Çünkü sahabe, 
içlerinden bazıları öldürülmüş olduğu halde dönünce, münafıklar, "şayet onlar 
bizim yanımızda yer almış olsalardı, ne ölür ne de öldürülürlerdi" demişlerdir. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, ölümün ve Öldürülmenin ancak Allah'ın izni ve 
ecelin gelip çalmasıyla olduğunu haber vermiştir. Allah doğruyu en iyi bilendir. 


(191) 
Ölüm Allah'ın İzniyle Olur Sözünün Mânası 


Âlimler âyette geçen "izin" kelimesinin tefsiri hakkında ihtilâf etmiş ve şu 
görüşleri belirtmişlerdir: 

a) "Buradaki "izin", emir verme manasınadır." Bu, Ebü Müslim'in görüşüdür. 
Buna göre mâna, "Allah Teâlâ, ölüm meleğine ruhları almasını emreder ve 
herkes bu emir sebebiyle ölür" şeklindedir. 

b) Bu kelimeden maksad, "Bir şeyin (olmasmı) dilediğimiz zaman sözümüz 
ancak ona "ol" dememizden ibarettir. O da hemen oluverir" (Nam, 40) âyetinde 
anlatılan husustur. Buna göre, "ol" emrinden maksad, Allah'ın tekvini, yaratması 
ve var etmesidir. Çünkü Allah'tan başka hiç kimse öldürmeye ve diriltmeye kadir 
olamaz. O halde bu âyetteki "izin"den maksat, "Herkes ancak Allah'ın öldürmesi 
ile ölecek" mânâsıdır. 

c) Buradaki "izirV'den maksadın, salıverme, kendi haline bırakma, katır ve icbar 
ile men etmeyi bırakmaktır. (Yani birşeyi yapmaya müsaade etmektir.) Hak 
Teâlâ'nın, "Allah'ın izni olmadıkça onunla hiç bir kimseye zarar verici 
değillerdir" (Bakara, 102) âyeti de böyle tefsir edilmiştir, yani, "Allah'ın 
salıvermesi olmadıkça..." demektir. Çünkü Allah Teâlâ, onları bundan zorla 
engellemeye kadirdir. Buna göre âyetin mânası, "Hiç bir nefis, Allah'ın, katil ile 
maktul arasından çekilerek onlara müsaade etmedikçe, ölmeyecek şeklinde olur. 
Fakat Cenâb-ı Hak, peygamberini korur ve peygamberi ile gönderdiği dinin 
tebliği onun elinde tamamlansın diye, peygamberinin önüne ve arkasına 
koruyucu ve gözetleyici (melekler) kor. Yine Cenâb-ı Hak, insan için takdir 
ettiği ecel doluncaya kadar, o insan ile ölümü arasından çekilmez. Binâenaleyh 
bundan sonra savaş ve gazvelerinizde, "Hz. Muhammed öldürüldü" diye asılsız 
haber yayanların şayiaları ile hayal kırıklığına uğramayınız." 


d) Buradaki "izin", ilim manasınadır. Buna göre âyet, "Herkes, ancak Allah'ın 
öleceğini bildiği zaman ölür. O vakit gelince, ölüm kaçınılmaz" manasındadır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "(Ümmetlerin) ecelleri geldiği zaman, artık bir saat geri 
de kalamazlar, öne de geçemezler" (Yunus, 49) buyurmuştur. 

e) İbn Abbas(r.a), buradaki "izin" kelimesinin, Allah'ın kaza ve kaderi manasına 
olduğunu söylemiştir Çünkü hiçbirşey, Allah'ın mesi'eti ve irâdesi olmadan 
meydana gelemez. Böylece bu, temsili olarak, sanki, Allah'ın izni olmadan 


kimsenin teşebbüs etmesinin uygun olmadığı bir fiil kılınmıştır. (22) 
Üçüncü Mesele 


Ahfeş ve Zeccâc, bu âyetteki lâm harfinin nefiy manasında olduğunu ve 
takdirinin, "Allah'ın izni olmadan hiç kimse ölmez" şeklinde olduğunu 


söylemişlerdir. 193) 
Öldürülen İnsan da Eceliyle Ölür 


Âyet-i kerime, öldürülen insanların da ecelleriyle öldüğüne ve ecellerin 
değişmesinin imkânsız olduğuna delalet eder, Allahu Teâlâ'nın, "(O) va'desiyle 


yazılmış bir yazı(dır)" buyruğu hakkında birkaç mesele bulunmaktadır: (94) 
Birinci Mesele 


Bu tabir, makablinin delâlet ettiği (mahzüf) bir fiil ile mansubtur. Çünkü 
"Allah'ın izni olmadıkça hiçbir kimseye ölmek yoktur" âyeti, (Allah yazdı) 
sözünün yerine kâim olan bir ifâdedir. Buna! göre kelâmın takdiri, "Allah, 
vadesiyle yazılmış bir yazı olarak yazdı" şeklindedir. Bunun bir benzeri de, * Qi 
"Allah'ın size bir farzı olarak..." (nim?) âyetidir. Çünkü "Analarınız... size haram 
kıhndı.,." (Nisa, 23)âyetinde, bu haremliği yazıp farz kıldığına bir delâlet vardır. 
Kur'ân'daki (Nemi, 68); (Rüm,6); (Rüm. 30) Ve (Bakara, 136) ifâdeleri de 
bunlar gibidir. 1291 


İkinci Mesele 


"Kitab-ı müeccel"den murad, ecelleri yazan kttapdır. Bunun Levh-i Mahfuz 
manasında olduğu da söylenmiştir. Nitekim hadiste, "Allah (kader) kalemine 


"yaz" dedi de, o da kıyamete kadar olacak herşeyi yazdı" diye bildirilmiştir. 

Bil ki, bütün hadiselerin, Allah'ın malâmatı dahilinde olması gerekir. Alemin 
yaratma, rızık verme, ecel, saadet ve şekavet gibi bütün hâdiselerinin mutlaka 
Levh-i Mahfüz'da yazılmış olması gerekir. Binâenaleyh hâdiseler eğer Allah'ın 
ilminin aksine vuku bulacak olursa, ilm-i ilâhi, cehalete, bu kitap da (kader de) 
yalana dönüşmüş olur ki, bunlar imkânsızdır. Durum böyle olunca, herşeyin, 
ancak Allah'ın kaza ve kaderi ile meydana geldiği sabit olmuş olur. Âlimlerden 
birisi, bu manayı, bu ayetin tefsirinde zikrederek, bunu sâdık ve masdük (doğru 
ve doğrulanmış) olan Hz. Peygamber'in şu meşhur hadisi ile te'kid etmiştir: "Hz. 


Adem, Musa'ya hüccet getirerekgâlib geldi."L126) Kâdi şöyle demiştir: "Ecel ve 
rızık Allah'a nisbet edilmiştir. Fakat küfür, fasıklık, iman ve taat, bütün bunlar 
kula nisbet edilmiştir. Allah bu gibi şeyleri takdir ettiğinde, kulun onları tercih 
edeceğini bildiği için takdir etmiştir. Bu da kulu, yerilmekten veya övülmekten 
kurtarmaz." 

Bil ki, mes'elenin müşkil cihetini gözardı etmesi, burada Kâdi'den beklenir. 
Çünkü biz, Allah, kulun kâfir olacağını bilip, bunu Levh-i Mahfuz'a yazdığında, 
kul imân edecek olursa bu, iki zıddı birleştirmek olur. Çünkü onun kâfir 
olacağını bilmek ve kâfir olmayacağı halde onun kâfir olacağını doğru bir haber 
diye bildirmek, iki zıddı birleştirmek olur ki bu imkânsızdır. Meselede susturma 
(ilzam) yeri burası olunca, bu ilzam ile alakası olmayan yabancı kelimelerle 
meseleyi ifâde etmeye kaçma Kâdi'ye nereden fayda verecek? 

Hak Teâlâ, "Kim dünya sevabım dilerse, kendisine ondan veririz. Kim de âhiret 
sevabını isterse, ona da bundan veririz. Biz şükredenleri mükafaatlandıracağız" 
buyurmuştur. 

Bil ki Uhud'da bulunan müslümanlar iki kısım idiler. Bir kısmı dünya 
menfaatini, bir kısmı da âhiret sevabını istiyorlardı. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın bu 
sürede, biraz ileride bahsettiği şekildedir. Dünya için savaşa katılanlar ganimet 
elde etmek ve şöhret kazanmak için katılmışlardı. Bunların mutlaka hezimete 
uğraması gerekiyordu. Din için katılanların ise, mutlaka yenilmemeleri 
gerekiyordu. Sonra Altahu Teâlâ, bu âyette dünyayı isteyenlerin maksadlarının 
bir kısmına ulaşacaklarını, âhireti isteyenlerin de aynı durumda olacaklarını 
beyân etmiştir. Bunu.Hz. Peygamber (s.a.s)*lin 'Ameller niyetlere göredir..." 


U97] hadis-i şerifi izah eder. 

Bil ki bu âyet, bilhassa cihad hakkında ise de, bütün ameller hakkında umumi bir 
ifâdedir. Çünkü sevâb veya ikâba müstehak olmada müessir olan, amellerin 
zahiri değil, maksad ve niyetlerdir. Çünkü karşısında güneş varken öğleyin alnını 
yere koyan kimse, bu secdesi ile Allah'a ibâdet niyetinde olursa, bu İslâm'ın 


temel ibadetlerinden biri olmuş olur. Fakatbununla güneşe secde etmeyi 
kastederse, bu da tam bir küfür olur. Ebü Hureyre (r.a), Allahu Teâiâ'nın kıyamet 
günü, Ailah yolunda savaşan Kimseye, "Niçin savaştın?" diye soracağını, onun 
da, "Yolunda cihâd etmemizi emrettin, ben de savaştım ve öldürüldüm" 
diyeceğini, bunun üzerine Hak Teâlâ'nın "Yalan söylüyorsun! Aksine sen, 
"Falanca iyi savaşçıdır" desinler diye savaştın ve bu da senin için söylendi (artık 
benden alacağın bir mükâfaat kalmadı)" diyeceğini ve sonra onun cehenneme 


atılmasını emredeceğini rivayet emiştir. 098] 
Önceki Peygamberlerle Beraber Mücahede Edenler 


"Nice peygamberlerin yanında birçok âlimler muharebe ettiler ve Allah yolunda 
başlarına gelen (belâlardan) dolayı ne gevşeklik ne zayıflık gösterdiler, ne de 
düşmana boyun eğdiler. Allah sabredenleri sever" (Âl-i İmran, 146) 

Bil ki Allah Teâlâ, müsiümanları terbiye edişinin bir tamamlayıcısı olarak, Uhud 
günü hezimete uğrayanlara "sizden önce geçmiş olan peygamberler ile onların 
ümmetlerinde, sizin için güzel bir örnek vardır. Geçmiş peygamberlere iman 
edenlerin yolu, cihâda sabır ve firâr etmeme olduğuna göre, bu ftrâr ve hezimet 


size nasıl yakışır?" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili bazı meseleler vardır: 192) 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, âyetin başını '^S vezni üzere, hemzeli, şeddesiz ve medli olarak *J& 
şeklinde okumuştur. Diğer kıraat imamları ise, şeddeli olarak ve vezninde 
şeklinde okumuşlardır. Bu, Kureyş lügatine göredir. Cerfr'in şu şiiri, birinci 
lügata (kıraate) göredir: 

"Belâlara mübtelâ olan kendisi bile o/sa, bu engin vadilerde beni görüp gözeten 
nice dostlar vardır." 

Mufaddal da şu şiiri nakletmiştir: 


"Mahallede, akrabalık bağları bulunan nice kimse görürsün..." [200] 
İkinci Mesele 
İbn Kesir, Nflfive Ebü Amr, şeklinde, diğer kıraat imamları ise, şeklinde 


okumuşlardır. Birinci kıraate göre âyetin manası, "Birçok peygamber öldürülmüş 
ve fakat onlardan sonra hayatta kalan mü'minler ise dinlerinde gevşeklik 


göstermemiş, aksine düşmanlara karşı cihâda ve dinlerine yardım etmeye devam 
etmişlerdir. Binâenaleyh, ey ümmet-i Muhammed, sizin de böyle olmanız 
gerekir" şeklinde olur. Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Bu açıklamaya göre vakf, 
Cenâb-ı Hakk'ın, lafzı üzerinde yapılır. O'nun, 'Tanında birçok âlimler..." ifâdesi 
ise, haldir. Yani, "Yanında âlimler bulunduğu halde öldürüldü" demektir. 
Veyahut da mâna, takdim ve tedvire göre olur. Yani, "Nice peygamber vardır ki, 
yanında, öldürülen birçok âlim vardır. Bu denli çok öldürülmelerine rağmen bu 
âlimler zayıflık göstermemişlerdi" demektir. 

Burada yapılacak bir başka izah da şudur: Bu da, mânanın, "nice peygamber 
vardır ki, kendisiyle birlikte ve de kendi dini üzere olan nice âlimler 
öldürülmüştür. Ama, geride kalanlar zayıflamamış ve öldürülen kardeşlerinden 
dolayı da öldürülmeye boyun eğmemiş, aksine cihad etmeye devam etmişlerdir. 
Binâenaleyh, sizin durumunuzun da böyle olması gerekir" şeklinde olmasıdır. 
Âyeti bu şekilde okumanın hücceti şudur: Bu âyeti bu şekilde okumanın 
maksadı, Ümmet-i Muhammed bu hususta kendilerinden öncekilere tâbi 
olsunlar, onlar gibi olsunlar diye, diğer peygamberlerin başına geleni 
nakletmektir. Hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak, "Şimdi o ölür, yahut öldürülürse 
topuklarınız üstünde (geri mi) döneceksiniz?" (âh imran, ıw) buyurmuştur. 
Binâenaleyh burada zikredilen kıtalin, onların savaşması değil, diğer 
peygamberlerin öldürülmesi olması gerekir. Bu ifâdeyi 1** JSti "Onunla beraber 
savaştı" şeklinde okuyanlara göre manâ, "Nice peygamber vardır ki, onunla 
birlikti çok sayıda ashabı savaşmtş, düşmanlarından onlara birçok yara-bere 
isabet etmiş ama onlar hiç gevşememişti. Çünkü onlara isabet edenler, ancak 
Allah yolunda, O'ru tâat, dinini ayakta tutma ve peygamberine yardım etme 
uğrunda isabet etmiştir Binâenaleyh, işte ey ümmet-i Muhammed, sizin de aynen 
böylece davranmanız gerekir" biçimindedir. Bu şekilde okuyanların hücceti de 
şudur: Bu âyetin maksadı, Hz. Peygamber'le beraber bulunanları, savaşa teşvik 
etmektir. Binâenaleyh, burada zikredilen şeyin savaşmak olması gerekir. Yine, 
Said İbn Cübeyr'den, "Savaşta bir peygamberin öldürüldüğünü hiç duymadım" 


dediği rivayet edilmiştir. (201) 


Kelimesinin İzahı 

Vahidi şöyle demektedir: "Âlimler, burada bulunan"nice.." manasında olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir ki, bu tabirden maksad, sıfatları böyle olan 
peygamberlerin sayısının ne kadar çok olduğunu anlatmaktır. Bunun benzeri 
ifâdeler de, "Nice memleket var ki bi/ onları helak ettik" (Hacc, 45) ve "Nice 


memleket var ki, biz onlara mühlet tanıdık" (Hacc.48)âyetleridir. Bu tabirin 
başındaki kâf harfi, istifham için kullanılan "hangisi" kelimesinin başına gelen 
teşbih, benzetme kâfidir. Bu, kelimesindeki kâf harfinin zâ harfine ve Otf deki 
kâfin da 'nin başına gelmesi gibidir. kelimesinde bir teşbih mânası olmadığı 
gibi,bu tabirde de bir teşbih manası yoktur. Nitekim sen, dersin ki, bunun 
mânası, "Benim, falancada şu kadar alacağım var.." demektir. Binâenaleyh, 
burada teşbih manası yoktur. Ancak ne var ki, bu kâf harfi, hazfedilmesi caiz 
olmayan, lâzım olan bir ziyâde ve ilâvedir. Şunu bil ki, tenvin ancak, sadece bu 
harfte, bu şekilde yazılmıştır. Bu kelimenin kullanılması da böyledir; 
binâenaleyh bu tabir, çokluk ifâde etmek için vaz olunmuş olan tek bir kelimedir. 
202 


Rıbbıyyün Kelimesinin Mânası 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: " kelimesi demektir. Bu kelime râ harfinin üç türlü 
harekesiyle okunmuştur ki, fetha ile okunması kaideye göre okuyuştur. Rânın 
damme ve kesre ile okunuşu ise, nisbetin değişmesinden dolayıdır." Vahidi, 
Ferrâ'nın şöyle dediğini nakletmiştir: " kelimesinin mânası, "evvelkiler" 
demektir." Zeccâc ise, bunların, "kalabalık cemaatlar" manasına geldiğini; 
kelimenin müfredinin ise olduğunu söylemiştir. İbn Kuteybe, bu kelimenin 
aslının, cemâat anlamına gelen 1ijJ* kelimesi olduğunu söylemiştir. Sanki bu, 
kelimesine nisbet edilmiş gibi denilmiştir. Ahfeş, "ribbiyyün"un, Rabbe ibâdet 
ettikleri çin bu şekilde isimlendirildiklerini söylemiştir. Sa'leb ise bu konuda 
Ahfeş'i tenkid ederek, kelimesine nisbet edilebilmesi için bunun şeklinde 
söylenmesi gerektiğini söylemiştir. Ahfeş'in görüşünden yana olanlar buna cevap 
vererek şöyle demişlerdir: Araplar, bir şeyi bir şeye nisbet ettiklerinde o şeyin 
harekesini değiştirirler.. Nitekim Basra'ya nisbetle "dehr"e nisbetle 
denilmektedir. İbn Zeyd şöyle demiştir: "Rabbâniyyün", imamlar ve önderlerdir. 
"Ribbuyyün" ise tebaadır; çünkü onlar "efendiye (Rabbe) mensubturlar." 

Bil ki Allahu Teâlâ, "Ribbuyyün" olanları iki çeşit sıfatla medhetmiştir: 

a) Menfi sıfatlarla. 

b) Müsbet sıfatlarla. Cenâb-ı Hakk'tn onları olumsuz sıfatlarla medhi, O'nun 
"Allah yolunda başlarına gelen (belâlardan) dolayı ne gevşeklik, ne zayıflık 
gösterdiler; ne de düşmana boyun eğdiler' buyruğudur. Muhakkak ki bu üç vasıf 
arasında bir fark vardır. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Peygamberin öldürülmesi 
sırasında gevşeklik göstermediler; ondan sonra cihâd etme konusunda zayıflık 
göstermediler; düşmana da boyun eğmediler.. Bu, münafıkların Hz. Peygamberin 


öldürüldüğü haberini yaydıkları sırada müslümanların göstermiş olduğu 
gevşeklik ve güç-kuvvetlerinin kırılması; bu sebeple müşriklerle cihad 
hususunda zayıflık gösterip, münafık Abdullah İbn Ubey'den yardım isteyip, 
onun vasıtasıyla Ebü Süfyân'dan emân dileyecek kadar, kâfirler karşısında boyun 
eğmeleri dolayısıyla onlara bir ta'rizde bulunmadır. Yine, gevşeklik göstermenin, 
onları korkunun istilâ etmesiyle; zayıflık göstermenin, imanlarının zayıflayıp 
kalblerine şek ve şüphelerin arız olmasıyla: "boyun eğme" ifâdesinin de kendi 
dinlerinden düşmanlarının dinlerine geçmekle tefsir edilmesi de muhtemeldir." 

Burada üçüncü bir izah şekli daha vardır ki, bu da şudur: Gevşeklik, kalbe arız 
olan zayıflıktır. Mutlak mânada zayıflık ise, bedendeki kuvvet ve kudretin 
bozulup za'fa uğramasıdır. "Boyun eğme" ise. bu zayıflık ve acziyyeti izhar 
etmektir... İşte bütün bu açıklamalar güzel olup muhtemeldir. Vahidi ise, fe &il/jl 
kelimesinin boyun eğmek anlamına geldiğini, bunun ise, her dilediğini kendisine 
yapması için başkasına boyun eğip itaat etmesi anlamına geldiğini söylemiştir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra,"Allah sabredenleri sever" buyurmuştur. Bunun mânası 
şudur: Allah yolunda meşakkatları sırtlanmaya kim sabreder, feryad ü figan, 
acztyyet ve sabırsızlık izhar etmezse, muhakkak ki Allah, böyie olan bir kimseyi 
sever. Allah'ın kulu sevmesi ise, kula izzet-u ikrâm'da bulunmayı, onu tazim 
etmeyi murad etmesinden; onun için sevap ve cennete hükmetmesinden ibarettir. 


Bu ise, arzu edilen şeylerin zirvesi ve en mükemmelidir. 1203) 
Müminlerin Yaptıkları Duâ 


Sonra Cenâb-ı Hak, bunun peşinden onları müsbet sıfatlarla medhederek şöyle 
buyurmuştur: "İşte onların sözü: "Ey Rabb'imiz, bizim günahlarımızı ve 
işimizdeki taşkınlığımızı bağışla. Ayaklarımıza güç ve sebat ver. Kâfirler 
topluluğuna karşı bize yardım et" demelerinden başka bir şey değildi" (Âl-ı 
ımran, 147). 

Bu âyette iki mesele vardır: [204] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ayaklarımıza güç ve sebat ver" duası kulun fiilini Allah'ın 
yarattığına delâlet eder. Mutezile ise, bunu, lütuf fiillerini ifâ etme, yapma 


mânasına hamletmişlerdir. [205] 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, onların bu durumda duâ etmek ve Cenâb-ı Hakk'ın meded ve 
inayetini talep etmek suretiyle kendilerini sabra sevketmeye ve metanet 
göstermeye kabiliyetli ve ehil olduklarını beyân etmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın bu 
buyruğundan maksadı ise, Ümmet-i Muhammed'in işte bu yolda, bu hususta 
onlara tabi olmasını temin etmektir. Çünkü kendi işlerini başarmak isteyen kimse 
nefsine güvenince, zelil ve hakir olur; Allah'a sığınan ve O'na sarılan kimse ise, 
gayesine ulaşır. Kadi şöyle demektedir: "Bu âyette bahsedilen kimseler, "Ey 
Rabb imiz, bizim günahlarımızı ve işimizdeki taşkınlığımızı bağışla. 
Ayaklarımıza güç ve sebat ver..." duasını önce zikretmişlerdir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak mü'minlere yardım edeceğini kendi uhdesine alıp garanti edince; bu yardım 
işi de gerçekleşmeyip, aksine düşmanın hükümran olma emareleri ortaya 
çıkınca, bu mü'minterden bir günahın ve bir kusurun sadır olduğuna açıkça 
delâlet etmiş olur. İşte bu sebepten dolayı onların, önceden, tevbe ettiklerini ve 
istiğfarda bulunduklarını; Allah'dan yardtm talebinden önce zikretmeleri 
gerekmiştir. Böylece Allah Teâlâ, onların işe, her türlü günahtan tevbe etmekle 
başladıklarını beyan etmiştir ki, bu da onların, "Ey Rabb'imiz, bizim 
günahlarımızı bağışla..." niyazlarıyla kastedilen husustur. Böylece bu ifâdenin 
muhtevasına, ister büyük ister küçük olsun, bütün günahlar girmiş olur. Sonra 
onlar, büyük olmasından ve cezası da büyük olacağından dolayı, daha sonra 
özellikle büyük günahlarını zikretmişlerdir ki, bu da onların "ve işimizdeki 
taşkınlığımızı..." sözlerinden kastedilen husustur. Çünkü, herhangi bir şeyde israf 
etmek, onda aşırı gitmektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "De ki: "Ey kendilerinin 
aleyhinde haddi aşanlar..." (zomer, 53). "O da öldürmede israf etmesin" (isra. 33) 
ve "Yeyin, için, israf etmeyin" (A-raf. 31) buyurmuştur. Yine bir kimse 
harcamasında aşırı gidip israf ettiğinde, "Falanca müsriftir" denilir... Sonra bu 
kimseler, bu tür isteklerini sona erdirdikten sonra Rab Taâlâ'dan, kendilerini 
sâbit-kadem kılmasını istemişlerdir ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın, onların 
kalplerinden korkuyu ye gönüllerinden bozuk düşünceleri kaldırıp yok etmesiyle 
olur. Daha sonra da, Allah'tan kâfir topluluklara karşı yardım etmesini 
istemişlerdir. Çünkü Allah'ın bu nevi yardımında, onları sâbit-kadem 
kılmasından fazla olan bazı şeyler vardır. Bunlar da Cenâb-ı Hakk'ın, o 
kimselerin kalplerine korku salması, onların, yüzlerine gözlerine toz toprak 
dolduran rüzgarlar estirmesi ve bulundukları yerlere sel akıtmak gibi onların 
hezimete uğramalarına sebep olacak semavi veya arzi birtakım hâdiseleri 
yaratmasıdır. Sonra Kâdi şöyle demiştir: "Bu, ister cihad isterse başka hususlarda 


olsun, musibet ve sıkıntılar esnasında dualarla nasıl istekte bulunacakları 
hususunda Allah tarafından yapılan bir terbiyedir. [206] 


O Müminlere Verilen Mükâfaat 


"Allah da onlara hem dünya nimetini, hem de âhiret sevabının güzelliğini verdi. 
Allah ihsanda bulunanları sever" (Âl-i imran. 148). 

Bil ki Allahu Teâlâ, sabır ve duâ hususunda "ribbiyyün"un yolunun ne olduğunu 
beyân edince, onlara buna mukabil gerek dünyada gerekse âhirette ne karşılık 
vereceğini de zikrederek, öj^H vıj* J-**\} V?*!] *&9 ^ p4^ "Allah da onlara 
hem dünya nimetini hem de âhiret sevabının güzelliğini verdi" buyurmuştur. Bu 


hususta birkaç mesele vardır: 12071 
Birinci Mesele 


Bu ifâde, Allah'ın onlara iki şey verdiğini gösterir. Bunlar da dünya nimeti 
(sevâb), Allah'ın yardımı, ganimet, düşmana galebe etme, güzel bir nam, imân 
nuru ile kalplerin ferahlanması, şüphe karanlıklarının giderilmesi, günah ve 
isyanlarının affedilmesidir. Âhiret sevabı ise, şüphesiz cennet ile cennetteki 
faydalar, lezzetler, çeşitli sevinç ve saygılardır. Halbuki bu, şu anda mevcut 
değildir. Binâenaleyh bundan murad, Allahu Teâlâ'nın âhirette bunların olacağını 
onlara kesin bildirmesidir. Cenâb-ı Hakk'ın bunun olacağını bildirmesi, bizzat 
olması yerine geçmiştir. Bu, Allah'ın va'adinde yalancı, adaletinde de zâlim 
olmasının imkânsız oluşu gibidir. Veya Cenâb-ı Hakk'ın "Allah... onlara verdi" 
beyânı, "Allah'ın emri geldi" (Nam, 1yani "gelecek", âyetinde olduğu gibi, 
"Allah onlara verecek" manasına hamledilir. Kâdî şöyle demiştir: "Bu âyetin sırf 
şehidlerle ilgili olması imkânsız değildir. Allah Teâlâ, şehidlerin bazılarının diri 
olup, Rab'leri yanında rızıklandırılmakta olduklarını haber vermiştir. 
Binâenaleyh bu "Ribbiyyün"un durumları da böyle olur. Çünkü Hak Teâlâ, bu 
âyeti indirirken, gök cennetlerinde onlara âhiret mükâfaatının güzelini vermişti." 


(208| 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, onların mükâfaatlarının ne kadar büyük olduğuna dikkat çekmek 
için, "âhiret sevabının güzelliği" 


tabirini kullanmıştır. Çünkü âhiret sevabının hepsi son derece güzeldir. Cenâb-ı 
Hakk'ın "âhiret sevabının güzelliği" tabiri ile bu nev'in en güzeli diye seçtiği 
kısmın ne kadar güzel olacağını artık sen düşün! Allah Teâlâ, dünya sevabını 
(faydasını), azlığından, zararla karışık oluşundan ve sonlu oluşundan ötürü bu 
şekilde tavsif etmemiştir. Kaffâl (r.h), burada güzelliğin, "İnsanlara güzelliği, 
yani, güzel söyleyin" (Bakara, 83) âyetindeki "güzellik" kelimesi gibi olması da 
muhtemeldir. Bundan maksad, sözün güzel olmasını mübalağa ile ifâde etmektir. 
Sanki güzel şeyler, atabildiğine güzel oldukları için, adetâ "güzellik" olmuşlardır. 
Nitekim bir kimse cömertlik ve keremin zirvesine çıktığında, "Falanca (sanki) 


cömertlik ve keremin kendisidir" denilir. Allah en iyi bilendir. 12021 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak, daha önce, "Kim dünya sevabını dilerse, kendisine ondan veririz. 
Kim de âhiret sevabım isterse, 

ona da bundan veririz" buyurmuş ve bu ifâdede "kısmen" oluşu ifâde eden j* 
(teb'iz) edatını zikretmiştir. Bu âyette de "Allah da onlara hem dünya nimetini, 
hem de âhiret sevabının güzelliğini verdi" buyurmuş, fakat bu lâfzı 
kullanmamıştır. Binâenaleyh bu iki ifâde arasındaki fark şudur: Âhiret sevabını 
isteyenler, bu sevaba nail olmak için, kullukla meşgul olmuşlar ve bundan dolayı 
onların kulluktaki dereceleri daha düşük olmuştur. Fakat burada zikredilenler, 
kendilerinde günah ve kusur bulunduğunu itiraf etmişlerdir ki bu, Hak Teâlâ'nın 
"Ey Rabb'imiz bizim günahlarımızı ve işimizdeki taşkınlığımızı bağışla" {âm 
Imran. 147) âyetinde anlatılan husustur. Onlar, tedbirin, yardımın ve zaferin 
sadece RabTaâlâ'dan olabileceğine inanmışlardır ki bu da, "Ayaklarımıza güç ve 
sebat ver. Kâfirler topluluğuna karşı bize yardım et" âyetinde anlatılan husustur. 
Binâenaleyh bunların kulluktaki makamı kemalin zirvesinde olmuş olur. Bu 
sebeple, önceki âyette bahsedilenler sevabın bir kısmını, bunlar ise tamamını 
elde etmişlerdir. Yine onlar Allah'ın mükafaatını istemişler, bunlar ise Allah'ın 
mükğfaatını değil, mevtalarına hizmet etmeyi istemişlerdir. Bundan dolayı, 
Allah'tan başka bütün varlıkların, Allah'ın hizmetine yönelen her insana hizmete 
yöneleceğini bildirmek için, öncekilerin bu sevaptan mahrum edildiği, bunlara 
ise sevabın tamamının verildiği bildirilmiştir. 

Sonra Allah Teâlâ, "Allah insanda bulunanları sever" buyurmuştur. Bu ifâdede, 
bir güzel incelik vardır. Oda, bunların , "Ey Rabb imiz bizim günahlarımızı ve 
işimizdeki taşkınlığımızı bağışla" diyerek, kendilerinin hatalı olduklarını itiraf 
etmiş olmalarıdır. Onlar bu itirafta bulununca, Allah onları "muhsin" (iyilikte 


bulunan) diye adlandırmış ve sanki onlara şöyle demek istemiştir: "Sen hatanı ve 
aczini kabul edip, itiraf edince, kul için Allah'ın huzuruna ulaşmasının ancak 
zillet, meskenet ve acizliğini ortaya koyması ile mümkün olduğunu bilesin diye, 
seni ihsan ile tavsif ediyor ve kendime sevgili bir kul kılıyorum." Yine onlar 
cihâd etmek istediklerinde, Allah'ın dini uğrunda ayaklarını sâbit-kadem 
kılmasını ve düşmana karşı kendilerine yardım etmesini Allah'tan istedikleri için, 
Allah onları "muhsin" diye adlandırmıştır. Bu da kulun, bu güzel fiili 
yapmasının, ancak Allah'ın ona bu güzel fiili nasip edip yardımcı olduğu zaman 
mümkün olacağını gösterir. Hem sonra Cenâb-ı Allah, "İyiliğin mükâfaah ancak 
iyiliktir" (Rahman, eo) ve "İyi tş, güzel amel yapanlara, cennet ve bir de ziyâdesi 
vardır" (Yunus. 26) buyurmuştur. Bütün bunlar, kula o güzel fiili, Allah'ın nasip 
ettiğine ve bütün bunların Allah'tan ve Allah'ın yardımıyla olduğunu bilsin diye 


kulu mükğfaatlandırdığına delâlet eder. [210] 
Kâfirler, Müminleri Dinden Çıkarmak İsterler 


"Ey iman çdenler, eğer inkâr edenlere itaat ederseniz, onlar sizi ökçelerinizin 
üstünde (gerisin geri küfre) çevirirler de büyük zarara uğrayan kimselere 
dönersiniz. Hayır, sizin mevlânız Allah'tır. O, yardım edenlerin en hayırlısıdır" 
(ÂLi imran, 149-150). 

Bil ki bu âyet, önceki âyetin devamı ve tamamlayıcısıdır. Çünkü kâfirler, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in öldürüldüğü haberini asılsız olarak yayıp, münafıklar da 
zayıf inançlı müslümanları kâfir olmaya çağırınca, Hak Teâlâ,.bu âyetle 
müslumanları, o münafıkların sözlerine iltifat etmekten men etmiş ve "Ey iman 
edenler, eğer küftedenlere itaat ederseniz..." buyurmuştur. Bu tabirle ilgili birkaç 


mesele vardır; LHI 


Birinci Mesele 


Bu ifâdede kastedilen kâfirlerin "Ebü Süfyan" olduğu söylenmiştir. Çünkü Ebü 
Süfyan (ra), o gün kâfirlerin büyüğü ve reisi idi. Süddi de, bu ifâdeden 
maksadın, Ebü Süfyan olduğunu, çünkü onun, o zamanda fitne ağacı olduğunu 
söylemiştir. Başka âlimler ise, buradaki "inkâr edenler" tabirinden maksadın, 
Abdullah İbn Übey ve onun münafik arkadaşları olduğunu, bunların zayıf inançlı 
kimselerin kalplerine şüphe sokan ve "şayet Muhammed, Allah'ın peygamberi 
olsaydı, başına böyle birşey gelmezdi. O, diğer insanlar gibi bir insandır. Bazı 
günler lehine, bazı günler aleyhine olur. Binâenaleyh daha önceki dininize 
dönün" diyenler olduğunu söylemişlerdir. Bir ktsım âlimler de bundan muradın 
yahudiler olduğunu, çünkü Medine'de bir grup yahudinin mevcut olduğunu ve 
bunların, özellikle Uhud hâdisesinden sonra müslümanlann kalplerine şüphe 
attıklarını söylemişlerdir. Doğruya en yakın olan, bu ifâdenin bütün kâfirlere 
şamil olmasıdır. Çünkü âyetin lâfzı umümidir, sebebin (sebeb-i nüzulün) hususi 


olması, âyetin umümi manaya gelmesine mâni değildir. 212) 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın "eğer İnkâr edenlere itaat ederseniz..." buyruğu, dedikleri her 
hususta kâfirlere itaat etme mânasına hamledilemez. Aksine bu ifâdeyi tahsis 
(sınırlandırmak) gerekir. Bundan dolayı, bunun "Uhud gününde, size İslâm'ı 
terketmenizi emretmelerinde eğer onlara itaat ederseniz..."; "Eğer siz, onlara 
emrettikleri dalâlet hususunda itaat ederseniz..."; müşavere hususunda veyahut 
da savaşı bırakma hususundaki bu onların "Bizim yanımızda olsalardı ölmez ve 
öldürülmezlerdt..." (Am imran. 156) şeklinde sözleridir, "eğer onlara itaat 
ederseniz..." şekillerinde olabileceği söylenmiştir. 

Sonra Allah Teâlâ,"Onlar sizi ökçelerinizin üstünde çevirirler" yani, "onlar sizi, 
ımanınızdan sonra küfre dönderirler. Çünkü onların küfre davet hususundaki 
sözlerini kabul etmek küfürdür" buyurmuştur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Zarara uğrayan kimselere dönersiniz buyurmuştur. 

Bil ki, lâfız umumi olunca, muhtevasına hem dünya hem de âhiret hüsranının 
girmesi gerekir. Dünya hüsranına gelince, dünyada insanlara en zor gelen şey, 
düşmana boyun eğip, ona tezellül edip, ona muhtaç duruma düşmektir. Âhiret 
hüsranına gelince bu, insanın ebedi olan mükâfaattan mahrum olması ve, ebedi 
ve daimi olan bir cezaya duçar olması demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Hayır, sizin mevtanız, Allah'tır. O, yardım edenlerin en 


hayırlısıdır" buyurmuştur. Bunun mânast, "Sizler, gayelerinize ulaşma hususunda 
onlar size yardım edip desteklesinler diye kâfirlere itaat ediyorsunuz; ama bu bir 
cehalettir. Çünkü onlar âciz ve şaşkın kimselerdir Akıllı olan, yardımı sadece 
Allah'tan talep eder. Çünkü o. size, düşmanınıza karşı yardım eden ve sizden 
düşmanlarınızın hile ve tuzaklarını savuşturan sadece O'dur. Sonra Cenâb-ı Hak 
kendisinin, "yardım edenlerin en hayırlısı" olduğunu beyân buyurmuştur. Eğer 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Hayır, sizin mevtanız Allah'tır. O, yardım edenlerin en 
hayırlısıdır" buyruğu ile O'nun nusreti ve yardımı kastedilmiş olmasaydı, bunun 
peşinden "yardım edenlerin en hayırlısıdır" sözünü getirmesi uygun olmazdı. 
Allah Teâlâ şu sebeplerden dolayı yardım edenlerin en hayırlısı olmuştur: 

a) Allah Teâlâ, istediğin her hususta sana yardım etmeye bir kadir; kendisine, 
senin yalvarıp yakarmanın gizli kalamayacağı bir âlim; cömertlik konusunda 
cimrilik yapmayan bir kerim varlıktır. Kulların, birbirlerine yardım etmeleri 
bütün bu sayılan hususlarda böyle değildir. 

b) Allah Teâlâ sana, hem dünya hem de âhirette yardım eder. Halbuki başkaları 
böyle değildir. 

c) O, sana, sen istemeden ve sen ihtiyacını bilmeden önce yardım eder. Nitekim 
O, "De ki "geceleyin ve gündüzün sizi... kim koruyabilir" (Enbiya, 42) 
buyurmuştur. Halbuki başkaları böyle değildir. 

Bil ki âyetteki "O yardım edenlerin en hayırlısıdır" sözünün zahiri, bundan 
münezzeh olduğu halde Hak Teâlâ'nın diğer yardım eden varlıklar cinsinden 
olmasını gerektirir. Fakat burada söz, "Bu. Ona göre pek kolaydır" (Rum. 27) 


buyruğunda olduğu gibi, insanların örf ve anlayışlarına göre gelmiştir. 213) 
Kâfirlerin Kalplerine Korku Salmanın Mânası 


"Hakkında Allah'ın hiçbir hüccet indirmediği şeyleri Ona eş koştuklarından 
dolayı inkâr edenlerin kalplerine korku salacağız. Onların yurtları cehennemdir. 
Zâlimlerin dönüp varacağı yer ne kötüdür!" (Âl-ı imran. 151). 

Bil ki bu âyet, daha önce geçen âyetlerin devamı ve tamamlayıcısıdır. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, cihâda teşvik ve kâfirlere aldırış etmeme hususunda birçok 
hususlar zikretmiştir. Bunlardan biri de, bu âyette zikredilen, Allah'ın kâfirlerin 
kalplerine korku attt&ı hususudur. Şüphe yok ki bu, müslümanlann kâfirlere 
üstün geleceğini gösteren hususlardandır. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


[214] 


Birinci Mesele 


Âlimler, bu ilahi va'adin sadece Uhud günü için mi olduğu. yoksa bütün 
zamanlar için umumi bir va'ad mi olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 
Müfessirlerden pek çoğu, bunun bu güne, yani Uhud gününe has olduğunu, 
çünkü daha önce geçmiş âyetlerin Uhud savaşı hakkında olduğunu 
söylemişlerdir. Sonra, bu görüşte olan âlimler, Allah Teâlâ'nın Uhud günü 
müşriklerin kalbine korku salısının nasıl olduğu hususunda iki izah yapmışlardır: 
a) Kâfirler, müslümanlara (başlangıçta) üstün gelip onları hezimete uğratınca. 
Hak Teâlâ, kâfirlerin kalplerine bir korku düşürmüş ve onlar müslümanları 
bırakıp, hiç sebep yokken onlardan kaçmışlardır. Hatta rivayet edildiğine göre, 
Ebü Süfyan dağa çıktp, "İbn Ebi Kebşe (Hz. Peygamber) nerede! İbn Ebi Kuhâfe 
(Hz. Ebu Bekir) nerede? İbnu'l-Hattâb nerede?" diye bağırmıştı. Hz. Ömer 
(r.a)'de ona karşılık vermiş ve aralarında sözler geçmiş, ama Ebü Süfyan dağdan 
inip onların yanına varmaya cesaret edememişti. 

b) Kâfirler, Mekke'ye dönerlerken, yolun yarısında, "Biz, hiçbirşey yapmadık. 
Onların pekçoğunu öldürdük ve sonra tam galibken onları bıraktık. Haydi dönüp, 
bunların kökünü tamamen kazıyalım" dediler. Onlar tam bunu kararlaştırırlarken, 
Allah Teâlâ, kalplerine bir korku attı. 

Bu husustaki diğer görüşe göre, bu va'ad sadece Uhud günü ile ilgili olmayıp, 
umümidir. Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Sanki şöyle denilmek istenmektedir: Bu 
hadise, her nekadar sizin için Uhud gününde vuku bulmuş ise de, Allahu Teâlâ, 
kâfirleri ezmek ve dininizi diğer dinlere üstün getirmek için, bundan sonra da 
kâfirlerin kalplerine siz müslümanların korkusunu atacaktır. Allah Teâlâ, bunu 
yapmıştır. Böylece İslâm dini, bütün din ve milletlere üstün gelmiştir." Bu âyetin 
bir benzeri de, Mz. Peygamber (s.a.s)'in, "Bir aylık mesafede iken, (Allah'ın, 


kâfirlere) korkumu vermesiyle yardım o/undum "12151 hadis-i şerifidir. 210) 
İkinci Mesele 


Bu kelimeyi, Kur'ân'ın her yerinde İbn Âmir ve Kisâi, ayn harfinin zammesiyle, 
şeklinde; diğer kıraat imamları ise, aynın sükünu ile, şeklinde okumuşlardır. 
Vahidi, her iki kıraatin de, kullanılan iki lügat (şekil) olduğunu 
söylemiştir. Nitekim denilir kelimesinin masdar, kelimesinin de bu masdardan bir 


isim olması da mümkündür. 2171 


Üçüncü Mesele 


Kalpte meydana gelen korku" manasınadır. Bunun asıl manası, "doldurmak'tır. 
Sel, vadileri ve nehirleri doldurduğunda denilir. Korkuya da, kalbi korkuyla 


doldurduğu için, denilmiştir. 218) 
Dördüncü Mesele 


"İnkâr edenlerin kalplerine korku salacağız" tabirinin zahiri, bu korkunun bütün 
kâfirlerin kalplerine düşmüş olduğunu rtâöe eöci. İşte bundan dcAayı, baza 
âlimler bu âyeti zahiri manası ile almışlardır. Çünkü İslam'a karşı olan herkesin 
katbinae, ya savaşırken veya müslümanlarla tartışırlarken, m üsl uman I ara karşı 
bir tür korku bulunur. 

Hak Teâlâ'nın, "İnkâr edenlerin kalplerine korku salacağız" ifâdesi, kâfirlerin 
kalbine hertürlü korkunun düştüğünü göstermez. Bu ifâde ancak, onların kalbine 
bazı bakımlardan bu korkunun düşmüş olmasını gerektirir. Müfessirlerden bir 
grup, bu korkunun o kâfirlere has olduğu kanaatinde-dirler. 

HakTeâlâ'nın, "Allah a eş koştuklarından dolayı" buyruğuna gelince, bil ki 
buradaki U lâfzı, mâ-i masdariyye olup, manası, "Allah'a şirk koşmaları 
sebebiyle" şeklindedir. Bil ki bunun mâkül bir şekilde izahı şöyledir: Dua, 
çaresiz kalma durumda iken kabule daha yakındır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Yoksa 
çaresiz kalmışa kendisine dua ettiği zaman icabet eden (Allah mı)" (Nemi, 62) 
buyurmuştur. Allah'ın, bir eşi ve benzeri bulunduğuna inanan kimse için, bir 
bunalma hali söz konusu değildir. Çünkü o "Eğer bu tanrı bana yardım etmezse, 
şu diğeri bana yardım eder" der. Eğer onun kalbinde böyle bir bunalma olmazsa, 
ne duası makbul olur, ne de yardım gerçekleşir. Bu olmayınca, onun kalbinde bir 
korku ve dehşetin olması gerekir. Binâenaleyh Allah'a ortak koşmanın, bir 


korkuyu gerektirdiği sabit olmuş olur. 219) 


" 


Sultan Kelimesinin Mânası 


HakTeâlâ'nın, "Hakkında Allah'ın hiç bir hüccet indirmediği şeyleri... ' buyruğu 
hakkında birkaç mesele vardır: [220] 


Birinci Mesele 


Ân" 


Âyette geçen "sultân" kelimesinin manası, hüccet ve delil demektir. Bu 
kelimenin izahı hususunda şu görüşler ileri sürülmüştür: 


a) Bu kelime, kendisiyle kandilin tutuşturulup yandığı "susam yağı" 
kelimesinden türemiştir. Kendileri sayesinde insanlar haklarını elde edebildikleri 
için hükümdarlara ve ümerâya "sultanlar" denilmiştir. 

b) Arapçada "sultan" kelimesi hüccet demektir. Hüccet ve burhan sahibi olduğu 
için hükümdara da "sultân" denilmiştir. 

c) Leys şöyle demiştir: "Sultan" kudret demektir. Çünkü bu kelime binası 
kelimesindendir. Bu izaha göreifâdesinin mânast, "Hükümdarın kuvvet ve 
kudreti" demektir. Bâtılı defedip savaştırmaya kudreti olduğu için "burhân"a 
(akli delile) de "sultân" adı verilmiştir. 

d) İbn Dureyd şöyle demektedir: "Her şeyin sultanı, o şeyin keskinliği demektir. 
Bu kelime "keskin dil, tenkit edici dil" ifadesinden alınmıştır. kelimesi de 


keskinlik ve hiddet anlamındadır. L2H 
Tabirinin Tefsiri 


Hak Teâlâ'nın, "Hakkında Allah'ın hiç bir hüccet indirmediği şeyleri..." 
buyruğu, bu hususta bir hüccetin bulunduğunu, ama ne var ki Cenâb-ı Hakk'ın 
onu indirip izhâr etmediği zannını uyandırırsa buna şöyle cevap verilir: Eğer bu 
böyle olsaydı, Allahu Teâlâ onunla ilgili bir hüccet indirirdi. Allah onunla ilgili 
bir hüccet indirmediğine göre, onun bulunmadığı sabit olur. Bu husustaki netice- 
i kelâm, kelâmcıların söylemiş olduğu şu sözlerdir: Bu, delili olmayan 
şeylerdendir. Binâenaleyh isbâtı caiz değildir. Bazı kelâmcılar biraz daha ileri 
giderek, "Bunun delili yoktur; binâenaleyh yokluğu gerekir" demişlerdir. Bazı 
kelâmcılar da bu yolla, Cenâb-ı Hakk'ın birliğine istidlal edip şöyle demişlerdir: 
"Yaratıcı ancak, "muhdes" varlıkların kendisine muhtaç olmasıyla isbat edilir. Bu 
ihtiyacın giderilmesi, bir yaratıcının isbâi edilmesi için kâfidir. Binaenaleyh 
birden fazla olanı isbât etmenin imkânı yoktur; bu sebeple de onu isbâta 


kalkışmak caiz değildir." 222) 
Üçüncü Mesele 


Bu âyet, taklid'in bozukluğuna delâlet etmektedir. Bu böyledir, çünkü âyet, 
şirkin bir hüccet ve delilinin 

bulunmadığına delâlet eder. Binâenaleyh onun varlığına hükmetmenin bâtıl 
olması gerekir. Bu, ancak, varlığına dair delil bulunmayan şeyin isbât 
edilmesinin bâtıl olduğu söylendiği zaman doğru olur. Binâenaleyh taklidin 
geçerli olduğunu söylemenin fasid olması gerekir. 


Sonra Cenâb-ı Hak, 'Onların yurttan cehennemdir" buyurmuştur. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, müşriklerin dünyadaki hallerini beyân etmiştir; ki bu halleri 
de onların kalplerine korku düşmesidir. Yine onların âhiretteki hallerini de beyan 
etmiştir ki bu da, onların varacakları yerin ve meskenlerinin cehennem 
olduğudur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, 'Zâlimlerin dönüp varacağı yer ne kötüdür!" buyurmuştur. 
Mesva kelimesi, insanın karar kılıp varacağı, yerleşeceği yer, mekân demektir. 
Bu kelime, Arapların tabirlerinden alınmıştır. Mesva kelimesinin çoğulu mesâvi 


"meskenler, barınaklar" şeklinde gelir. [223] 
Allah'ın Zafer Vaadinin Bağlı Olduğu Şartlar 


"Celâlim hakkı İçin: Allah size olan va'adint, -O'nun izni ile onlan 
öldüregeldtğtniz, hatta sevmekte olduğunuz (zafer)i de size gösterdiği zamana 
kadar yerine getirmişti. Sonra siz gevşeklik gösterdiniz, isyan ettiniz, işlerin 
idaresi hususunda çekiştiniz. İçinizden kimi dünyayı istiyor, içinizden Rtmi de 
âhtreti arzuluyordu. Sonra Allah, sizi imtihan etmek İçin sizi onlardan geri 
çevirdi. Allah sizi muhakkak bağışladı da. Zaten Allah mü'minlere bol lütfu 
inayet sahibidir" (Al-i İmran, 152). 

Bil ki, bu âyetin daha önceki âyetlerle münasebeti pekçok bakımdandır: 

a) Hz. Peygamber ve ashabı, Uhud'da başlarına gelen musibetle Medine'ye 
dönünce, ashâbtan bazıları, "Bu, bizim başımıza nederen geldi? Halbuki Allah 
bize yardım edeceğini va'adetmişti..." dediler. İşte bunun üzerine Allah Teâlâ bu 
âyeti inzal etti.. 

b) Ashâbtan bazıları şöyle demişlerdi: "Hz. Peygamber (s.a.s) rüyasında bir koç 
kestiğini görmüştü. Cenâb-ı Hak O'nun rüyasını, Uhud gününde müşriklerin 
sancaktarı olan Talha İbn Osman ile, bundan sonra yine sancaktarlık yapan 
dokuz kişinin öldürülmesiyle gerçekleştirmişti ki, bü Cenâb-ı Hakk'ın 
"Andolsunki, Allah'ın size olan vaadi yerine geldi" buyruğunun manasıdır. 
Cenâb-ı Hak bu ifâdeyle, Resulü Hz. Muhammed (s.a.s)'in rüyasını doğrulayıp 
gerçekleştirmeyi kastetmiştir. 

c) Bu va'adin, Hak Teâlâ'nın, "Evet, siz sabreder, sakınırsanız; onlar da ansızın 
üstünüze gelecek olurlarsa, Rabb iniz size yardım edecektir..." (Ah imran, 125) 
âyetinde zikretmiş olduğu husus olması da caizdir. Ancak ne var ki bu, 
sabretmek ve muttaki olmak şartına bağlanmıştır. 

d) Bu va'din, Cenâb-ı Hakk'ın, "Dinine yardım edenlere elbet Allah da yardım 
edecektir" <Hacc.«) âyetinde belirttiği husus olması da caizdir. Ama ne var ki, 


bu da bir şartla kayıtlanmıştır. 

e) Bu va'adin, "Hakkında Allah'ın hiç bir hüccet indirmediği şeyleri O'na eş 
koştuklarından dolayı, küfre girenlerin kalplerine korku salacağız..." (Aw İmran. 
151) âyetinde belirtilen husus olması da caizdir. 

f) Buradaki va'adtn, Hz. Peygamber (s.a.s)'in okçulara, "Buradan ayrılmayın; 
çünkü biz, siz buradan ayrılmadığınız sürece mutlaka galip geleceğiz" şeklindeki 
sözleri olduğu da söylenmiştir. 

g) Ebü Müslim şöyle demiştir: Cenâb-ı Hak, önceki âyette onlara, kâfirlerin 
kalplerine korku salacağını va'adedince, bu hususu, Uhud vakasında onlara 
yardım va'adini gerçekleştirdiğini hatırlatmakta te'kid etmiştir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, onlara, sabredip muttaki olmaları şartıyla yardım edeceğini va'adedip. onlar 
da bu şarta harfiyyen uyunca, şüphesiz Cenâb-t Hak meşrutu yerine getirmiş, 
onlara yardımını yapmıştı. Vaktâ ki onlar şartı ihlâl ettiler, meşrut olan (yardım 


da) ellerinden kaçtı. 2241 
Okçuların Gevşeyip Yerlerini Bırakmaları 


Âyetin münasebet vecihlerini iyice kavrayınca şunu deriz ki, bu âyette birkaç 
mesele vardır: 
Vahidi (r.h) şöyle demiştir: fiili, iki mef'ül alır. Meselâ sen, "Ben ona olan vaidi 


ve va'adi yerine getirdim" dersin... 225) 
İkinci Mesele 


Uhud vakasında, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Uhud'u arkasına alıp yüzünü 
Medine'ye doğru çevirdiğini, okçuları 

dağın eteğine yerleştirdiğini ve onlara, "Burada kalın; savaş ister bizim lehimize 
isterse aleyhimize olsun, sakın yerinizden ayrılmayın..." şeklinde emir 
verdiğini'zikretmiştik. Müşrikler savaşa yöneldiğinde okçular onlara ok atmaya 
başladılar. Diğer müslümanlar da onlara kılıç darbeleri indiriyordu. Derken, 
müşrikler yenilgiye uğradılar. Müslümanlar da onların kökünü kazımak (hiss) 
için, onları takib ediyorlardı... 

Leys, buradaki kelimesinin "geniş çaplı bir öldürme" anlamına geldiğini; 
binâenaleyh buradaki tabirinin mânasının, "Sizler onları çokça öldürüyordunuz" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. Ebü Ubeyd, Zeccâc ve İbn Kuteybe de şöyle 
demektedir: kelimesi, öldürerek köklerini kazımak manasına gelir. Nitekim, 
soğuk kendilerini öldürdüğü zaman, "Ölmüş çekirgeler" denilir. Her şeyi kasıp 


kavurduğu zaman "kırıp geçiren kıtlık..." denilir. Buna göre tabirinin mânası, 
"öldürerek onların kökünü kazıyordunuz.." şeklinde olur. İştikak âlimleri, bir 
kimse birisini öldürdüğünde, bunu ifâde için lâfzının kullanıldığını 
söylemişlerdir. Çünkü o kimse, öldürmek suretiyle maktulü hissiz ve duyarsız bir 
hale getirmiştir. Bu, bir kimsenin karnı ağrıdığında *%j; başı ağrıdığında da 
denilmesi gibidir. Cenâb-ı Hakk'ın, sözünün mânası, "O'nun ilmiyle..." demektir. 
Buna göre bu tabirin mânası şudur: "Allahu Teâlâ, size muttaki olup tâatına 
sabrü sebat etmeniz şartıyla yardım edeceğini va'adedip, siz de bu şartı tastamam 
yerine getirdiğiniz için, O va'adini gerçekleştirdi ve düşmanlarınıza karşı size 
yardım etti. Ama ne zaman ki şartlara riâyet etmeyip Rabb'inizin emrine isyan 
ettiniz, hiç şüphesiz o zaman o ilahi yardım ve nusret de yok olup gitti, zail oldu. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Derken siz gevşeklik gösterdiniz; sevdiğiniz şeyi size 
gösterdikten sonra isyan ettintzr emr hususunda çekiştiniz" buyruğu hakkında 
birkaç mesele vardır: 1220) 


Birinci Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Hak Teâlâ'nın, "Derken siz gevşeklik gösterdiniz" 
ifâdesi, zahirine göre şart cümlesi gibidir. Bunun mutlaka bir cevabı olması 
gerekir; o halde bunun cevabı nerededir?" 

Bil ki, âlimler bu konuda şu iki yolu izlemişlerdir: 

Birinci yol: Bu ifade, bir şart cümlesi değildir. Aksine, buyruğunun mânası, 
"sizden bir gevşeklik ve emir konusunda bir münakaşa sadır oluncaya kadar, 
muhakkak ki Allah size yardım etmişti" şeklindedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, onların 
müttaki olmaları ve tâatlara sabretmeleri şartıyla, onlara yardım edeceğini 
va'adetmişti. Binâenaleyh, onlar korkup, yılgınlık gösterip ve de isyan edince, 
Allah'ın yardımı sona erdi. Bu görüşe göre, lafzı, (...caya kadar) manasında 
olmak üzere, bir "gaye" ifâde eder. Binâenaleyh, âyetteki, terkibinin manası, 
(caya kadar) veya (yılgınlık gösterdiğiniz zamana, vakte kadar...) şeklinde olur. 
İkinci yol: Cenâb-ı Hakk'ın, ,buyruğunun bir şart cümlesi olmaya elverişli 
olmasıdır. Bu görüşe göre âlimler, bu şartın cevabı hususunda ihtilâf edip şu 
izahları yapmışlardır: 

a) Basralılann görüşü olup, buna göre buradaki şartın cevabı mahzüftur. Buna 
göre kelâmın takdiri ise, "Derken siz gevşeklik gösterip; Allah sevdiğiniz şeyi 
size gösterdikten sonra isyan ederek emr hususunda çekişince, Allah sizden 
yardımını çekti.." şeklinde olur. Hak Teâlâ'nın, "Celâlim hakkı için, Allah size 
olan va'adini yerine getirmişti" buyruğunun mânası, böyle bir cevabın takdir 


edileceğine delâlet ettiği için, bu cevabın hazfi güzel ve yerinde olmuştur. Bu 
nevi âyetler Kur'ân-ı Kerim'de pekcoktur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer 
yeryüzünde bir tünel, veya semâda bir merdiven bulabilir de, onlara bir 
mucizegetirebflirsen" (Enam. 35) buyurmuştur ki bunun cevabı, (bunu yap!) 
emri olup şart, cevabın bu şekilde olacağına delâlet ettiği için hazf edilmiştir. 
Yine O, "Yoksa o, gecenin saatlerinde kıyam edip (namaz kılan) kimse mi?" 
(Zümw, 9) buyurmuştur ki, kelâmın takdiri, "Yoksa, kıyam eden kimse, böyle 
olmayan kimse gibi midir?"şeklindedir. 

b) Kürelilerin görüşü, Ferrfi'nın da tercihi olup buna göre, bu ifâdenin cevabı, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "İsyan ettiniz" sözüdür. Bu ifâdenin başındaki vâv harfi 
zâiddir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Vakta ki ikisi de Allah'ın emrine teslim oldular, 
(İbrahim) onu alnı üzere yıktı. Biz ona... nida ettik" (Satfât, 103-104) 
buyurmuştur. Esasen mâna, vâv harfi olmaksızın "Biz ona... nida ettik." 
şeklindedir. İşte burada da böyledir. Yılgınlık gösterme ve çekişme isyan etmeye 
sebep olunca kelâmın takdiri; "Derken siz gevşeklik gösterip emir hususunda 
çekişince, isyan etmiş oldunuz..." şeklinde olur. Buna göre buradaki vâv harfi 
zâid olmuştur. Bu görüşü destekleyenlerden bazıları, Hak Teâlâ'nın, "Nihayet 
oraya vanp,kapılan açılınca..." (Zümer, 73)âyetinin deliliyle, li sözünün cevabına 
vâv getirmenin, Arapların usülü olduğunu iddia etmişlerdir. Buna göre âyetin 
takdiri, "Nihayet oraya vardıklarında, oranın kapıları açıldı" şeklinde olur. Buna 
göre eğer, "sizin yılgınlık gösterip çekişmeniz bir mâsiyettir. Bundan dolayı biz 
yılgınlık göstermeyi ve çekişmeyi mâsiyetin sebebi kabul eder isek, birşeyin 
yine kendisinin sebebi olması gerekir ki bu fasittir" denilir ise, biz deriz ki: 
"Buradaki isyandan murad, onların o yerden ayrılmalarıdır. Şüphesiz yılgınlık 
gösterme ve çekişme de, onların o yerlerinden çıkmalarını gerektiren şeylerdir. 
Binâenaleyh bunda, birşeyi yine kendisinin sebebi kılma yoktur." Bil ki 
Basralılar, bu cevabı kabul etmezler. Çünkü onların ekolüne göre, buradaki vâv 
harfini "zaide" kabul etmek caiz değildir. 

c) Âyetin takdiri şöyle olabilir: "(Allah) size sevmekte olduğunuz (zaferji 
gösterdikten sonra, siz gevşeklik gösterip isyan edip, emir (işlerin idaresi) 
hususunda çekişerek iki kısma ayrıldınız: Kiminiz dünyayı, kiminiz de âhireti 
istiyordu. "Binâenaleyh bu şartın cevabı, "iki kısma ayrıldınız..." ifadesidir. 
Fakat, âyetteki "içinizden kimi dünyayı istiyor, kimi de âhireti diliyordu" sözü, 
aynı faydayı sağlayıp, aynı manayı ifâde ettiği için, bu cevap sözde hazf 
edilmiştir. Çünkü edatı teb'iz (kısmitik) ifade eder ki bu da böyle bir bölünmeyi 
gösterir. Bu, hatırıma gelen bir ihtimaldir. 

d) Ebü Müslim, "Bu ifâdenin cevabı, âyetteki "Sizi onlardan geri çevirdi" 


kısmıdır ve bunun takdiri, "Sonra siz yılgınlık gösterdiniz... Allah sizi imtihan 
etmek için, sizi onlardan geri çevirdi" şeklindedir. Bu sözün başındaki (sonra) 
kelimesi sanki yok gibidir" demiştir. Ebü Müslim'in bu izahı, son derece uzak 


ihtimaldir. Allah en iyisini bilir, 2271 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, bu âyette üç şey zikretmiştir: 

Birincisi: Feşel (gevşeklik göstermedir ki bu zayıflık manasına gelir. "Fese!" 
kelimesinin, korkaklık manasına geldiği de söylenmiştir ki bu Hak Teâlâ'nın, 
"Çekişmeyin, yoksa zayıflarsınız" (Enfai. 46» âyetinin delaletiyle bâtıldır. Çünkü 
burada bu kelimenin, "yoksa korkarsınız" manasına gelmesi uygun düşmez. 
İkincisi: Emir (işlerini idaresi) hususunda çekişmedir ki bu konuyla ilgili şu iki 
bahis vardır: 

1- Bu çekişmeden murad, şudur: Hz. Peygamber (s.a.s)'in, okçulara yerlerinden 
kesinlikte ayrılmam alarmı emredip, Abdullah İbn Cübeyr (r.a)'i onlara reis tayin 
edip müşrikler ortaya çıkınca, bunlar da onları bozguna uğrayıncaya kadar ok 
yağmuruna tutmuşlardı. Sonra bu okçular, müşriklerin kadınlarının dağa 
tırmanıp -ayaklarındaki halhallar görünecek şekilde- bacaklarının açıldığını 
gördüklerinde, "Ganimet, Ganimet!" dediler. Bunun üzerine reisleri Abdullah 
(r.a), "Allah'ın Resulü bize buradan ayrılmamamızı tembih etti" deyince, onlar 
onu dinlememiş ve ganimet elde etmek için koşup gitmişlerdi. Geride Abdullah 
ile birlikte on kişiden daha az bir grup kalmıştı ki onların hepsini de müşrikler 
öldürmüşlerdi. İşte âyette bahsedilen "çekişme"den maksad budur. 

2- Âyetteki "em/r hususunda" tabiri hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

a) Buradaki "emir", durum, hal ve vaziyet manasınadır. Yani, "İçinde olduğunuz 
durum hakkında..." demektir. 

b) Buradaki "emir", nehyin zıddı olan emirdir.|Buna göre mana, "Sizler, Hz. 
Peygamber'i in, yerinizden ayrılmama emri hususunda çekiştiniz" şeklindedir. 
Üçüncüsü, Sevmekte olduğunuz (zafer)i size gösterdikten sonra isyan etmenizdir 
ki bundan maksat, "Bulunduğunuz yerde durmayıp, orayt terketmek suretiyle 
İsyan ettiniz" manasıdır. 

Geriye, bu âyetle ilgili birkaç soru kalır: 

1- Allah Teâlâ, feşel, yani "gevşeklik gösterme"yi niçin "çekişme ve isyan 
etme"den önce zikretmiştir? 

Cevap: Okçular, kâfirlerin bozguna uğradığını görüp, ganimet elde etme 
sevdasına düşünce, bu arzu yüzünden, gönüllerinde orada durma hususunda bir 


gevşeme meydana geldi. Sonra kendi kendilerine (vicdanlarında), "ganimet elde 
etmek için gidelim mi, gitmeyelim mi?" diye bir çekişme içine düştüler. Daha 
sonra da, ganimet elde etmekle meşgul oldular. 

2- O yerden ayrılmak suretiyle işlenen bu isyan, onlardan sadece bir kısmına ait 
iken, hiçin âyetteki itâb (kınama), umüma yöneltilmiştir? 

Cevap: Bu (isyan ettiniz) hitabı, hernekadar umümi ise de, kendisinden sonra 
onu tahsis eden (sınırlayan) bir ifâde gelmiştir. Bu da, "İçinizden kimidünyayı 
istiyor, içinizden kimi de âhireti diliyordu" sözüdür. 

3- Âyetteki, "arzu ettiğiniz (zafer)i de size gösterdikten sonra... 
mânası nedir? 

Cevap: Bunun maksadı, isyanın büyüklüğüne dikkat çekmektir. Çünkü, Allah 
Teâlâ'nın, va'adini gerçekleştirmek suretiyle kendilerine ikram ettiğini müşahede 
ettiklerinde” odlara böyle bir isyandan kaçınmak gerekirdi. Onlar, böyle bir 
günaha cesaret edip, bunu işleyince, Hak Teâlâ bu ikramını onlardan geri çekmiş 
ve onlara isyanlarının cezasını tattırmıştır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Sonra (Allah) sizi imtihan etmek için, sizi onlardan geri 
çevirdi" buyurmuştur. Bu âyetin tefsiri hususunda, bizim (Ehl-i sünnet) âlimleri 
ile Mu'tezile'nin görüşleri farklıdır. Çünkü Allah'ın onları kâfirlerden geri 
çevirmesi bir günahtır. Binâenaleyh Allah Teâlâ, bu geri çevirme işini kendisine 
nasıl nisbet etmiştir? Bizim âlimlerimize göre müşkilat yoktur. Çünkü 
âlimlerimize göre, hayır da şer de Allah'ın yaratması ve irâdesi iledir. Buna göre 
âlimlerimiz, bu âyetteki "geri çevirme"nin, "Allah Teâlâ müslümanlan 
kâfirlerden geri çevirdi, kalplerine bozgun fikrini attı ve kâfirleri onlara musallat 
kıldı" manasında ofduğunu söylemişlerdir. Bu, mtrtessırtefın 

, bu mananın caiz olmadığını ve bunun caiz olmayacağına akli delillerin de 
delâlet ettiğini söylemiştir. Onlar "Nakti delil, Hakikaten, iki ordu karştiaşüğı 
gün, içinizden geri dönenler (yok mu), onları, yaptıkları bazı şeylerden dolayı 
ancak şeytan kaydırmak istedi..." <Aw taran, 155) âyetidir. Allah Teâlâ, bu 
âyette, onlardan sâdır olan şeyi şeytana nisbet etmiştir. Binâenaleyh bundan 
sonra bu şeyi artık nasıl olur da kendisine izafe edebilir? Akli delil ise şudur: 
Allah Teâlâ, onları bu geri dönmeden dolayı kınamıştır. Allah'ın insanları 
boylarının uzunluğu veya kısalığımdan,hastalıklı veya sıhhatli olmalarından ötürü 
kınaması caiz olmadığı gibi, böyle bir filüden ötürü, bu insanları kınaması da 
caiz değildir" demişlerdir. 

Daha sonra onlar, şu açıklamaları yapmışlardır: 

a) Cübbai şöyle der: "Okçular iki kısma ayrıldılar: Bir kısmı, ganimet elde etmek 
için mevzilerini terketmiş, bir kısmı ise orada kalmıştı. Sonra orada kalanları 


' 


ıfâdesinin 


düşman kuşattı. Eğer yerlerini terkedenler de orada katmış olsalardı, şüphe yok 
ki, düşman onları da hiç faydasız yere öldürecekti. İşte bundan dolayı onların 
orayı terkedip, düşmandan korunabilecekleri bir yere çekilmeleri caizdir. 
Baksana, Hz. Peygamber (s.a.s) ashabından bir grup ile dağa doğru çekilip, 
sırtlarını dağa verip kendilerini muhafazaya almışlar ve böyle yapmakla âsi 
olmamışlardı. Böyle bir geri çekilme caiz olunca, "Allah'ın izni ve emriyle oldu" 
manasında, Hak Teâlâ bu işi kendisine nisbet etmiştir, Daha sonra da Hak Teâlâ, 
"Sizi imtihan etmek için..." buyurmuştur ki, bundan murad şudur: "Allah Teâlâ 
onları o yere döndürüp onlar da orada kendilerini muhafaza altına alınca, orada 
da cihad etmelerini ve geri kalan müslümanlan müdafaa etmelerini emretmiştir. 
Hezimete uğradıktan ve harb meydanında akrabaları ile dostlarının 
öldürüldüğünü gördükten sonra, müslümanların yeniden cihâda yönelmeleri, 
hiç şüphe yok ki en büyük bir imtihan olmuştur." 

Şayet, "Bu izaha göre, Allah'ın kâfirlerden geri çevirdiği müslümanlar, günah 
işlemiş olmazlar. Öyle ise, daha niçin Cenâb-ı Hak, "Allahsizi muhakkak 
bağışladı." buyurmuştur?" denilir ise, biz (Mu'tezile) deriz ki: "Âyet, bu geri 
dönme hususunda mazur olanları da olmayanları da içine almaktadır. Mazur 
olmayanlar, ilk önce bozgunu başlatıp, devam eden ve emre isyan edenlerdir. 
Binâenaleyh Allah'ın, "Sizi onlardan geri çevirdi" ifâdesi, mâzür olanlarla ilgili 
olmuş olur. Çünkü âyet, iki kısma ve iki hükme şâmil olunca, her hüküm ilgili 
olduğu kısma âit olmuş olur. Bu âyetin bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın, " 
(Resülullah) ancak o iki (kişinin) ikincisi idi. Hani onlar mağarada idiler. 
Peygamber o vakit arkadaşı (Ebu Bekir'e), "Tasalanma, Allah hiç şüphe yok ki 
bizimle beraberdir" diyordu. Bunun üzerine Allah onun üzerine sekinesini 
indirdi" rrevt», 40) âyetidir. Burada, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, kendisine 
"Tasalanma..." dediği, Hz. Ebü Bekir (r.a)'dir. Çünkü Hz. EbÜ Bekir (r.a), bu 
sözden önce korkuyordu. Bunu duyunca korkusu dindi ve sakinleşti. Cenâb-ı 
Hak daha sonra, "(Allah) © (peygamberi) görmediğiniz ordularla 
güçlendirmiştir" (Tevbe, 40) buyurmuştur ki bununla da Hz. Ebu Bekir (r.a)'i 
değil, Hz. Peygamber (s.a.s)'i kastetmiştir. Çünkü bunların ikisi birlikte 
zikredilmişlerdir." İşte Cübbâi'nin bu konuda söylediklerinin hepsi budur. 

b) Ebü Müslim el-İsfehâni'nin söylediği şu izahtır: "Hak Teâlâ'nın, "Sizi 
onlardan geri çevirdi" buyruğundan maksad, "Müslümanların isyanlarına ve 
gevşeklik göstermelerine bir ceza olsun diye, kâfirlerin kalplerindeki 
müslümanlardan duydukları korkuyu giderdi" manasıdır. Sonra Cenâb-ı Hak, 
"Sizi imtihan etmek İçin.." buyurmuştur ki bu, "Emrine muhalefet edip, ganimet 
elde etmeye yönelmeniz hususunda, Allah'a dönüp, O'na yönelerek, O'ndan 


mağfiret talep edesiniz diye, bu geri çevirmeyi size bir belâ kıldı" manasınadır. 
Daha sonra Hak Teâlâ onlara, kendilerini affettiğini bildirmiştir." 

c) Ka'bi bu ifâdenin, "sonra size birçok nimetler verip, yükünüzü hafifletmek 
suretiyle sizi imtihan etmek için, Allah Teâlâ hemen yeniden savaşa dönmenizi 
emretmemek suretiyle, sizi onlardan çevirmiştir" manasında olduğunu 
söylemiştir. Bu konuda, onların yaptığı izahlar işte bunlardır. Allah en iyisini 
bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "(Allah) sizi muhakkak bağışladı" buyurmuştur ki bu 
ifâdenin zahiri, onlardan daha önce bir günah sâdır olmasını gerektirir. Kâdi 
şöyle demiştir: "Eğer bu, küçük günahlardan ise, Cenâb-ı Hakk'ın onu tevbe 
edilmeden de affedebileceğini söylemek doğru olur. Eğer bu, büyük günahlardan 
ise, büyük günah sahibi olanların, tevbe etmeden af ve mağfirete 
uğrayamayacaklarına delil bulunduğu için, onların mutlaka tevbe etmiş 
olduklarını kabul etmek gerekir." 

Bil ki bu günah şüphesiz, bir büyük günahtır. Çünkü o okçular, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in nassının (hadisinin) açık manasına muhalefet etmişlerdir. Bu muhalefet, 
müslümanların bozulmasına ve ileri gelen bir çok müslümanın öldürülmesine 
sebeb olmuştur. Bütün bunların, günah-ı kebâir cinsinden olduğu herkesin 
malümudur. Yine Hak Teâlâ'nın, "Kim böyle bir günde o (kâfirlere) arka 
çevirirse..." (Enfai, 16) âyetinin zahiri de, bu işin büyük günah olduğuna delâlet 
eder. Bu son âyetin, Bedir savaşındaki müslümanlara has olduğunu söyleyenlerin 
görüşü zayıftır. Çünkü âyetin lâfzı umümidir ve maksadda da bir farklılık yoktur. 
Binâenaleyh âyeti tahsis etmek (sınırlandırmak) imkânsızdır. Sonra bu âyetin 
zahiri, Hak Teâlâ'nın onlart tevbesiz olarak affettiğini gösterir. Çünkü âyette 
tevbeden bahsedilmemektedir. Binâenaleyh bu, Allah Teâlâ'nın, büyük günah 
sahiplerini de bazan affedebileceğin e bir delildir. Mu'tezile'nin, bunun 
imkânsızlığına dair delilinin cevabı, Bakara süresinin tefsirinde geçmişti. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Zaten Allah mü'minlere bol lütf-u inayet sahibidir" 
buyurmuştur ki, bu ifâde, daha önce geçen ilâhi yardım, ve günahkârları af ile 
ilgilidir. Bu âyet, büyük günah sahibinin mü'min olduğuna delâlet etmektedir. 
Çünkü biz bu günahın, günah-ı kebâirden olduğunu açıklamıştık. Allah Teâlâ bu 
buyruğunda onları "mü'minler" diye adlandırmıştır ki bu, Mu'tezile'nin iddiasının 
aksine, büyük günah sahiplerinin de mü'min olmasını gerektirir. Allah en iyisini 


bilendir. 12281 


Uhud Günü Müslüman Ordusunun Dağılması 


"O vakit siz, boyuna uzaklaşıyor, hiç kimseye dönüp bakmıyordunuz. 
Peygamber İse, arkanızdan sizi çağırıyordu. Bunun üzerine (Allah), sizi keder 
üstüne kederle cezalandırdı. (Bu), ne elinizden gidene, ne de başınıza gelene esef 
etmemeniz içindir. Allah, ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" (Âl-i imran, 153). 
Bu âyet hakkında şu iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Bu âyet de, makabli ite ilgilidir. Bu görüş, göre, şu izahlar 
yapılabilir: 

a) Cenâb-ı Hak sanki şöyle demek istemiştir: "Boyuna uzaklaştığınız o zaman, 
Allah sizi affetti." Çünkü Allah'ın onları affetmesi, mutlaka onların işledikleri bir 
işten dolayıdır. Bu iş de, "boyuna uzaklaşıyordunuz" ifâdesinin anlattığı iştir ki 
bundan maksad, onların mevzilerini bırakıp, o vadide hiç kimseye dönüp 
bakmayacak şekilde bozguna uğramış gibi hareket etmeleridir. 

b) "Siz boyuna uzaklaşırken, Allah sizi onlardan geri çevirdi." 

c) Bunun takdiri, "Siz boyuna uzaklaşırken, Allah sizi imtihan etmek için, sizi 
onlardan geri çevirdi" şeklinde de olabilir. 

İkinci görüş: Bu, öncesi ile herhangi bir ilgisi olmayan bir âyettir. Buna göre 
kelâmın takdiri, "Hatırla o vakti ki siz o zaman boyuna uzaklaşıyordunuz..." 
şeklindedir. 


Âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [229] 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir. "Hasan el-Basri, bu ifâdeyi (hani dağa 
çıkıyordunuz) şeklinde; Ubey İbn Ka'b (Hani vadide uzaklaşıyordunuz) şeklinde, 
Ebü Hayve de, te harfinin fethası ve ayn harfinin şeddesi ile, (merdivene 


tırmandı) fiilinden olarak, (tırmanıyordunuz) şeklinde okumuşlardır.'İ230! 
İkinci Mesele 


masdarı, yeryüzünde gitmek ve uzaklaşmak manasına gelir. (Dağa tırmandı), 
(Yüksek bir yere çıktı) ve, "Mekke'den Medine'ye doğru uzaklaştık" denilir. Ebu 
Muaz en-Nahvi şöyle demiştir: "Vadi, nehir ve boğaz gibi aşağısı ve yukarısı 
olan herşey hakkında bir kimse onun aşağısından yukarılarına çıktığı zaman 
(falanca vadinin yukarılarına çıktı) denilir. Merdiven gibi şeylere tırmanma için 


fiili kullanılır." 2311 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, Hiç kimseye dönüp bakmıyordunuz" buyruğuna gelince, yani, 
"Harbin şiddetinden dolayı hiç kimseye dönüp bakamiyordunuz" demektir. Bu 
tabirin aslı şudur: "Bir şeye dönüp bakmak isteyen kimse oraya doğru boynunu 
veyahut da hayvanın yularını meylettirir hiçbir şeye meylietmeyip çekip gittiği 
zaman ise o kimse için "ona dönüp bakmadı" denilir" şeklindeki kullanıştır. 
Daha sonraysa bu fiil, bir şeye meyletmemek ve iltifat etmemek manasında 
kullanılmıştır. Meselâ, yani, "falanca o şeye dönüp bakmadı, ona aldırış etmedi" 
denilir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Peygamber ise sizi çağırıyordu" buyurmuştur. Yani, 
Hz. Peygamber, yani, "Ey Allah'ın kullan, bana, bana geliniz.. Ben, Allah'ın 
resulüyüm... Kim hücum ederse, muhakkak ki onun için cennet vardır" diyordu. 
Bu ifâdeden muradın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onları kendisine çağırması, 
böylece de onların Hz. Peygamber'in yanında toplanıp ayrılmamaları olması 
muhtemel olduğu gibi, bundan muradın Hz. Peygamber (s.a.s)'in onları 
düşmanla savaşmaya çağırmış olması da muhtemeldir. 

Cenâb-ı Hak sonra, buyurmuştur ki, "Yani sizin arkanızdan" demektir. "Onların 
önünde ve başında geidim" denildiği gibi, "İnsanların peşinde geldim.." de 
denilir. Yine, "Falanca, insanların peşinden, sonunda geldi" denilir. Buna göre 
mana, "Hz. Peygamber (s.a.s) onların arkalarında durmuş olarak onları 
çağırıyordu. Çünkü ashâb, bozguna uğramaları sebebiyle, onun önüne 


geçmişlerdi" şeklinde olur. [232] 
Ganimet Yerine Gam Elde Edilmesi 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Bunun üzerine Allah, sizi keder üstüne kederle cezalandırdı" 


buyruğuna gelince, bu ifâde hakkında birkaç mesele vardır:[233] 
Birinci mesele 


lâfzı, genel olarak hayır hakkında kullanılır. Bu kelimenin şer hakkında 
kullanılması da caizdir. Çünkü bu lâfız, Arapların yani, "Aklı ona döndü" 
tabirinden alınmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Hani biz Beyt'i insanlar İçin bir 
toplantı yeri yapmıştık" (Bakara. 125) buyurmuştur. Evli kadına da 
denilmektedir. Çünkü, onunla cinsi münasebette bulunan erkek o kadına varır, 
ona döner. "Sevap" kelimesinin aslı, ister hayır ister şer olsun, failin fiilinin 


karşılığının onu yapana (faile) dönmesidir. Ama ne var ki örfte bu kelime 
hassaten hayır işler hakkında kullanılmaktadır. Binaenaleyh buradaki "sevap" 
lâfzını, asıl mânasına hamledersek sözümüz doğrudur. Ama bu kelimeyi örfteki 
manasına hamledersek, bu kelime burada tehekküm ve alay üslübunda gelmiş 
olur. Bu, "Adetâ senin selâmın vurmak; azarlaman da kılıçtır" denilmesi gibidir. 
Yani, âyetteki "gam", onların umdukları sevap ve mükâfaat yerine mükâfaat 
olarak gam verildiği bildirilmiştir, Bu, Hak Teâlâ'nın, "Onları elim bir azap ile 


müjdele" (om. 34) buyruğ undaki ne benzer bir durumdur. L34 
İkinci Mesele 


"Keder üstüne kederle" tabirindeki bâ harf-i cerrinin, "mukabele", (bedel, 
karşılık) bâ'sı olması muhtemeldir. Bu, "Bu, buna mukabildir" denilmesi gibidir. 
Yani, "Bu, falancaya bedeldir, mukabildir" demektir. Yine bu bâ harfinin, "ile, 
beraber" mânasında olması da muhtemeldir. Buna göre âyetin takdiri, "Onları 
gam üstüne gam İle cezalandırdı" şeklindedir. Ama birinci mânaya göre ise, bu 
konuda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Zeccâc'ın görüşü olup buna göre mâna şöyle olur: "Siz, peygamberin emrine 
isyan etmeniz sebebiyle, Resule bir gam ve keder tattırınca, Allah Teâlâ da size 
bu gam ve kederi tattırdı." Bu da onların hezimete uğramaları ve dostlarının 
öldürülmesi sebebiyle ortaya çıkan kederdir, gamdır. Buna göre mâna, "Allah 
Teâlâ size, o gamdan dolayı bu gammı vermiştir" şeklinde olur. 

b) Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak bu ifâdeyle, Uhud gününde 
müslümanlarda meydana gelen gammın, Bedir gününde müşrikler hakkında 
meydana gelen gamma bedel olduğunu kastetmiştir ki, O'nun bundan maksadı, 
"sizin kalbinizde dünyaya karşılık herhangi bir meyil ve iltifat 
bırakmamasıdır..." Binâenaleyh, "Dünyanın size yönelmesiyle sevinmeyin; sırt 
çevirmesiyle de mahzun ve mükedder olmayın.." demektir ki, bu Hak Teâlâ'nın, 
"Uhud harbinde, "Elinizden çıkana tasalanmayasmız" (Hadid, 23); Bedir 
harbinde de, "Elinize geçen ile sevinip şımarmayısınız" (Hadid, 23) buyruğunun 
mânâsıdır." 

Kadı, Hasan el-Basri'nin bu açıklamasını tenkid ederek şöyle demiştir: "Uhud 
gününde, onların kederleri, kâfirlerin istilası ve üstün gelmesi sebebiyle olmuştu 
ki, bu bir küfür ve ma'siyettir. O halde daha nasıl, Allah bu gammı kendisine 
nisbet eder?" Kadi'nin bu tenkidine şu şekilde cevap verilebilir: Allah Teâlâ'nın, 
kâfirleri müslümanlara musallat kılmasında, müslümanlar için bir çeşit 
maslahatın bulunduğunu bilmesi sebebiyle böyle yapmış olması uzak bir ihtimal 


değildir. Bu maslahat da, onların, dünyanın kendilerine gülmesiyle 
sevinmemeleri; kendilerine sırt dönmesiyle de üzülmemeleri, böylece de 
kalplerinde Allah'tan başkasıyla meşguliyyet halinin kalmamasıdır. 

c) Hak Teâlâ'nın, ifâdesindeki fail olan zamirin, Hz. Peygamber'e râci olması da 
caizdir. Buna göre mana şöyle olur: "Sahabe (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
yüzünün yaralandığını, dişinin kırıldığını ve amcasının da öldürüldüğünü 
görünce kederlenip mahzun olmuşlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) de, onların, 
ganimet elde etmek için Rab Taâlâya âsi olduklarını; sonra da ganimetten 
mahrum kaldıklarını ve akrabalarının öldürüldüğünü görünce, işte bütün 
bunlardan dolayı gamlanıp kederlen misti. Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, tabirinden 
kasdedilen, bu olmuş olur. 

İkinci takdire göre, ki bu da bâ harf-i cerrinin manasına olmasıdır, mana şöyle 
olur: "gam üstüne gam" veya up "gamla beraber gam..." Bu da mümkün olan bir 
mânadır. Çünkü harf-i çerler birbirlerinin yerine geçebilirler. Meselâ sen, 
"Yapıncaya kadar, başından ayrılmadım" "Yapıncaya kadar, onun yanından 
ayrılmadım" BeniFülân'-ın, yanına vardım'veya "Beni Fulan'ın yanına indim, 


konakladım, vardım" diyebilirsin. [235] 
Müminlere Gelen Gam Üstüne Gam ne Demektir? 


Bil ki buradaki gamlar, çok çeşitli idi: 

a) Düşmanlarının, gerek mallarına gerekse canlarına vermiş olduğu zayiattan 
dolayı meydana gelmiş olan gam. 

b) Diğer mü'minlerin başlarına gelmiş olan bu tür şeylerden dolayı 
gamlanmaları. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s)'in yüzünün yaralanıp dişinin kırılmasından dolayı 
hüzünlenmeleri. 

d) Hz. Peygamber (s.a.s)'in öldürülmüş olduğu şeklinde yayılmış olan asılsız 
haberin sebebiyet verdiği gam. 

e) Kendilerinden sudur eden günah ve o günahın cezasından korkmalarından 
dolayı meydana gelmiş olan gam. 

f) Kendilerine vacip olan tevbenin onlara vermiş olduğu gam... 

Bu böyledir, çünkü onlar o isyanlarından tevbe ettiklerinde tevbeleri, ancak 
hezimeti bırakıp bu yenilgiden sonra tekrar savaşa dönmeleriyle tamam 
olacaktır. Bu da en zor olan şeyler cümlesindendir. Çünkü insan, mağlup 
olduktan sonra kalbi zayıflayıp korkak hale getir. Binâenaleyh, tekrar savaşa 
dönmesi emroiunduğunda, şayet bu emre uyarsa öldürüleceğ:nden korkar; 


yapmazsa küfre düşmekten veyahut da âhiret cezasından korkar... İşte hiç 
şüphesiz bu gam, gamların ve hüzünlerin en ağırı ve en büyüğüdür. Sen bu 
cümleyi iyice kavradığın zaman, bii ki müfessirlerden her biri bu âyeti, bu 
iızahlardan birisiyle tefsir etmiştir.. Biz de bunları aşağıda sayacağız: 

1- Birinci gam, gevşeme ve çekişme sırasında kendilerine isabet eden gamdır. 
İkinci gam ise, bozguna uğradıklarında meydana gelen gamdır. 

2- Birinci gam, ganimetler elde edememekten dolayı meydana gelen gam; ikinci 
gam ise, Ebü Süfyan ile Hafld İbn Velid'in, müslümanların durumuna muttali 
olarak onların üzerine hücum edip, onlardan büyük bir topluluğu öldürmeleriyie 
meydana gelen gamdır. 

3- Birinci gam, Ebu Süfyan ile Halid İbn Velid'in müslümanlara, onları 
öldürmeye yöneldikleri sırada vermiş oldukları üzüntü ve gam. İkinci gam ise, 
müşrikler savaş meydanından ayrıldıkları zaman, geride kalan müslümanların, 
müşriklerin tekrar geriye dönerek hepsini öldürmek istemeleri gibi bir endişeyi 
taşımalarından dolayt meydana gefen gamdır. İşte bu gam, onlara birinci gammı 
unutturacak bir hale geldi. 

4- Birinci gam, müslümanlara, canlan ve mallan sebebiyle ulaşan gam; ikinci 
gam ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in öldürülmesi hakkında yayılmış olan asılsız 
haberden'dolayı onlara ulaşan, arız olan gamdır. 

Bu âyet hakkında bir üçüncü görüş daha vardır ki, Kaffâl (r.h) onu tercih etmiş 
ve şöyle demiştir: "Bize göre Allah Teâlâ, tabiriyle, iki tür gammı kastetme- 
miştir. O, bu ifâdeyle ancak gamların birbirine bitişmesini ve geniş ve kapsamlı 
olmasını murad etmiştir. Yani "Cenâb-ı Hak sizi, pekçok gamlarla cezalandırdı. 
Meselâ kardeşlerinizin ve akrabalarınızın öldürülmesi; müşriklerin dağın 
tepesinden üzerinize, ekseriyetinizin imha edilmesinden emin olmayacağınız 
tarzda hücum etmeleri ve, günah işlemeye yönelmeniz, atılmanız gibi.." 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak sanki şöyle demek istemiştir: "Sizi günaha 
yönelmekten men etmesi ve Allah'ın emrine muhalif olan şeylerle meşgul 
etmekten alıkoyması için, işte bu birbirini izleyen kederlerle cezalandırmıştır." 


[236] 
Üçüncü Mesele 


Allahu Teâlâ'nın onları, gam üstüne gam ile cezâlandırmasının mânası, O'nun 
müslümanlarda kederi yaratması 

demektir. Mu'tezile'ye geünce, bu açıklama onların prensiplerine uygun 
düşmemektedir. Onlar bu nisbetin sebebi hususunda şu izahları yapmışlardır: 


a) Ka'bi şöyle demiştir: "Münafıklar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in öldürüldüğüne 
dair asılsız haber yayıp, Allah Teâlâ da yayılan bu haberin yalan olduğunu beyân 
etmeyince, sanki bu gammı yapanın Allah'ın bizzat kendisi olmuş olur. Bu, - 
yanında o haberin yalan olduğunu bilen birisi olduğu halde- kendisini 
gamlandıran bir haber alan bir adamın durumuna benzer. Yanındaki adam o 
haberin yalan olduğunu bildirmez ve kişiyi bu hususta düşünmeye sevkeder, 
daha sonra ona bunun asılsız olduğunu haber verir ise, bu adam haber verene, 
"Beni kederlendirdin, hüznümü uzattın" der. Halbuki bu adam, onu 
hüzünlendirme ve kederlendirme babında hiçbirşey yapmamış, sadece susup, 
haberin asılsızlığını daha başta iken söylememiştir İşte burada da böyledir. 

b) Gam, hemekadar kulun fiillerinden ise de, onun sebebi Allah'ın fiilidir. Çünkü 
Allah Teâlâ, kullarını, başlarına gelen musibetlerden dolayı kederlenecek şekilde 
yaratmıştır. Kullar, bu kederden dotayı ne övülürler, ne de kınanırlar. 

c) Allah Teâlâ'nın, kulların maslahatlarını gözetmek için. bazı mükelleflerin 
kalbinde kederi yaratmış olması da uzak bir ihtimâl değildir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Esef etmemeniz içindir..." buyurmuştur. Bu hususta iki izah 
şekli vardır: 

a) Bu tabir Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun ki Allah sizi atfetmiştir' (Au imran, ısa) 
ifadesiyle (o irtibatlıdır. Allahu oOTeâlâ sanki şöyle buyurmuştur: 
"Hüzünlenmeyesiniz diye Allah sizin günahlarınızı bağışladı. Çünkü Allah'ın 
affında, bütün gam ve hüzünleri gideren hususiyetler vardır," 

b) Bu ifâdenin başındaki lâm harfi, “ötili (Bunun üzerine sizi cezalandırdı...) 
ifâdesine mütealliktir. Sonra, âlimler bu görüş hakkında değişik izahlar 
zikretmişlerdir: 

1-Zeccâc şöyle demiştir: "Ayetin mânası, "Sizi, Peygamber'e muhalefet 
etmenizden dolayı kendisini gamlandırdığınız için, bu gamınız ganimeti 
kaçırmanızdan ve başınıza hezimet gelip çatmasından dolayı değil de, sadece 
O'na muhalefet etmenizden dolayı olsun diye, hezimet gamıyla cezalandırmıştır. 
Bu böyledir, çünkü günaha yönelme sebebiyle meydana gelen gam, dünyevi 
musibetler sebebiyle meydana gelen gamı unutturur" şeklindedir." 

2- Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Allah, sizin kâfirleri Bedir gününde gamlı ve 
mükedder kılmanıza karşılık, dünya işleri gözünüzde önemsiz olsun, böylece de 
onları elinizden kaçırmanızdan dolayı hüzünlenmeyip; elde ettiğinizden dolayı 
sevinip şımarmayasınız diye, Uhud gününde de sizi gamlı ve mükedder 
yapmıştır." Bu iki izah, bizim, ifâdesindeki bâ harfinin bedel ve karşılık ifâde 
eden bir harf olduğunu kabul etmemiz halinde yapılmıştır. Fakat bu harfin "ile, 
birlikte" manasında olduğunu söylersek âyetin manası "Siz,"Eğer bu yerde 


kalsaydık ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in emrini tutsaydık, ganimeti elden kaçırma 
gamına düşerdik" dediniz. Fakat biliniz ki, siz Hz. Peygamber (s.a.s)'in emrine 
muhalefet edip, ganimet elde etme sevdasına düşünce, herbiri o gamdan kat kat 
daha büyük otan şu büyük gamlara düştünüz. Akıllı olanın, iki zarardan birini 
seçme durumunda kaldığında, daha büyük olan zararı giderme yolunu seçmesi 
gerekir. Bundan dolayı size gam üzerine gam gelişi, ganimeti elden kaçırmadan 
dolayı hüzünlenmenize mani olmuş ve sizi bundan menetmiştir" şeklinde olur. 

Sonra Cenâb-ı Allah onları, dünyada hâsıl olan böyle bir men etme ile bu 
günahtan alıkoyduğu gibi, ganimette bulunan engeller sebebiyle, ondan da men 
etmiş ve "Allah, ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" buyurmuştur. Yani, O, sizin 
bütün amellerinizi, maksadlarınızı ve gayelerinizi bilen, ve onlara eğer hayır ise 
hayır olarak, yok eğer şer ise şer olarak karşılık vermeye kadir olandır. İşte bu 
durum, kulu günaha yönelmekten alıkoyacak şeylerin en büyüklerindendir. Allah 


en iyisini bilir, 2371 
Hezimetten Sonra Allah'ın Müminlere Güvenlik Verip Rahatlatması 


"Sonra o kederin ardından (Allah) üzerinize öyle bir eminlik, öyle bir uyku 
indirdi ki O, içinizden bir cemaatı örtüp buruyordu. Diğer bir cemaat da canları 
sevdasına düşmüştü. Allah'a karşı, câbiliyet zannt gibi, hakka aykırı bir zan 
besliyorlar ve "Bu İşten bize ne?" diyorlardı. De ki: "dütün iş Allah'ındır." Onlar 
sana açıkça söyleyemeyecekleri şeyi içlerinde saklıyorlar ve "Bu İşte elimizde 
bir şey olsaydı, burada Öldürülmezdik" diyorlardı. De ki: "Eğer evlerinizde 
olsaydınız bile, kendilerine öldürülme takdir edilmiş olanlar, yine muhakkak ki 
yatacakları yerlere çıkıp gidecekti. (Allah bunu), göğüslerinizin içindekini 
yoklamak, yüreklerinizdekini temizlemek için (yaptı). Allah, sinelerde olan her 
şeyi hakkıyla bilendir" (Âl-i İrruan, 154) 

Bu âyetin, önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

1- Allah Teâlâ, kâfirlere karşı mü'minlere yardım va'adeclip, bu yardımdan önce 
de, mü'minlerin kalplerinden korkuyu gidermesi gerekince, bu âyette, 
mü'minlere yardım va'adini gerçekleştireceğine bir işaret olsun diye, mü'minlerin 
kalplerinden korkuyu giderdiğini beyân etmiştir. 

2- Hak Teâlâ, önce mü'minlere yardım ettiğini beyân buyurmuş; onlardan 
bazıları isyan edince, kalplerine bir korku salmış, sonra da onlara bir uyku 
vererek, bu korkuyu, imânında sâdık ve dininde sebatlı kimselerin kalbinden 
giderdiğini bildirmiştir. 

Bil ki Uhud günü Hz. Peygamber (s.a.s) ile birlikte bulunanlar iki kısım idi: 


a) Hz. Muhammed (s.a.s)'in, Allah tarafından gönderilmiş hak bir peygamber 
olduğuna, onun kendi hevâ ve arzusuna göre değil, ancak vahiy üzere 
konuştuğuna kesinkes inanan kimseler.., Bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, Hak 
Teâlâ'nın bu dine yardım edeceğini ve bu dini diğer dinlere üstün getireceğini 
işitip inanmış ve bu vak'anın kendilerinin köklerini kazımayacağını kesin olarak 
bilmişlerdi. Böylece, onlar hiç şüphe yok ki güven hissediyorlardı ve bu güven, 
rahatça uyuyabilecekleri bir dereceye varmıştı. Çünkü korku varken uyku 
tutmaz. Uyku tutması, korkunun tamamen kaybolduğuna delâlet eder. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Allah, Uhud kıssasında, bu âyette onlar hakkında, "Sonra 
o kederin ardından (Allah) üzerinize, öyle bir eminlik, Öyle bir uyku indirdi 
ki..." buyurmuş ve Bedir kıssasında da "O vakit Allah, kendi tarafından bir 
enıinlik olmak üzere hatif bir uyku ile sizi buruyordu" (Enfal, m buyurmuştur. 
Uhud kıssasında Hak Teâlâ eminliği, uykudan önce; Bedir kıssasında da uykuyu, 
eminlikten önce zikretmiştir. 

b) İkinci kısım ise Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvveti hususunda şüpheye düşen 
münafıklar idi. Onlar, savaşa, sırf ganimet elde etmek için katılmışlardı. Bunlar, 
ufak bir sıkıntıda hemen feryadı basan çok korkak kimselerdi. Sonra Cenâb-ı 
Hak her iki taifenin durumlarını anlatarak, mü'minler hakkında, "Sonra o kederin 
ardından (Allah) üzerinize, öyle bir eminlik, öyle bir uyku indirdi ki..." 


buyurmuştur. Bu ifâde hakkında bazı meseleler bulunmaktadır!235| 
Birinci Mesele 
Vahidi şöyle demiştir: kelimesi, kelimesi gibi masdardır. Bunun benzeri olan 


diğer masdarlar da, meselâ, "Azamet, ululuk" ve "galebe, üstünlük" gibi 
masdariardır." Cübbâi ise, "(Falanca emin oldu) fiilinin güvenlik manasında 


olarak emn, emene ve emân masdarlan bulunduğunu söylemiştir. [239] 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi(şöyle demiştir: kelimesi, mîm harfinin sükûnuyla şeklinde okunur. 


Çünkü bu siga, kökünden "masdar-ı binâ-i merre" dir. 240 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki kelimesi hakkında şu iki izah söz konusudur: 


1- Bu, fcii (bir uyku) keiimesinden bedeldir. 

2- Mef'utdür. Buna göre, âyetteki Isü kelimesi hakkında şu ihtimaller vardır: 

a) Bu, öne geçmiş bir haldir. Bu, tıpkı senin "Bir adamı binitli olarak gördüm" 
demen gibidir. 

b) Bu kelime, "Emniyet duygusundan dolayı uyudunuz" takdirinde mef'ülün 
lehtir. 

c) Bu kelime, "emniyet hissedenler" manasında (siz) zamirinden haldir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "İçinizden bir topluluğu örtüp buruyordu' buyurmuştur. 


Bununla ilgili olarak iki mesele vardır: [241] 
Müminlerin Uykuya Dalmalarının Sağladığı Faydalar 


Bu cemaatin, imânlarında basîret (şuur) üzere olan mü'minler olduğunu 
söylemiştik. Ebü Talha (r.a) şöyle demiştir: "Biz saf halinde beklerken, 
üzerimize bir ağırlık geldi. Bundan dolayı meselâ birimizin elindeki kılıç 
düşüyor, o onu atıyor, derken tekrar düşüyor, tekrar alıyordu." 

Hz. Zübeyr (r.a)'in de şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Korku iyice arttığında Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in yanında idim. Derken Allah, bize bir uyku verdi ve ben, 
uyuklarken Mu'teb İbn Kuşeyr'in, "Eğer bize bu işten bir şey (bir pay) olsaydı, 
burada öldürülmezdik" dediğini duyuyordum." Abdurrahman İbn Avf (r.a) da, 
"Uhud günü üstümüze bir uyku atıldı" demiştir. İbn Mes'ud (r.a)'un, "Savaşta 
uyumak bir emniyet, namazda uyuklama ise şeytandan olan bir iştir" dediği 
rivayet edilmiştir. Bu böyledir, çünkü savaştaki emniyet, Allah'a son derece 
güvenmeden ve o nisbette de dünyadan yüz çevirmeden dolayı meydana gelir. 
Namazdaki uyuklama ise, Allah'tan son derece uzaklığı gösterir. 

Bil ki bu uyuklamada birçok fayda vardır: 

1- Bu hal, alışılmış bir şekilde (bazı insanları) değil, bütün mü'minleri saran bir 
hal olmuştur. Böylece bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in açık bir mu'cizesi olmuş olur. 
Hiç şüphe yok ki mü'minler, meydana gelen bu yeni mu'cizeyi müşahede 
ettiklerinde, imanları kat kat artıyordu. Böyle olunca da, düşmana karşı savaş 
hususunda istek ve gayretleri ile Allah'ın va'adini gerçekleştireceğine güvenleri 
artıyordu. 

2- Uyku tutmama ve uyuyamama, bıkkınlık ve zayıflığı gerektirir. Uyku ise, 
kuvvet ve neşenin geri gelmesini ve artmasını temin eder. 

3-Kâfirler, müslümanları öldürmekle meşgul olunca, Hak Teâlâ, kıymetli 
arkadaşlarının öldürülmesini görmesinler, böylece de kalplerindeki korku ve 
çekingenlik artmasın diye, sağ kalan müslümanlara bir uyku vermiştir. 


4-Düşmanlar, müslümanları öldürmeye son derece hırslı ve arzulu idiler. 
Binâenaleyh müslümaniann, bu uykuya rağmen, harp meydanında sağ salim 
kalmaları, Allah Teâlâ'nın onları koruyup kolladığına delâlet eden delillerin en 
büyüklerindendir. Bu da müslümantarın kalplerindeki korkuyu siliyor ve Allah'ın 
va'adine güvenlerinin artmasını sağlıyordu. Bazı âlimler buradaki "uyku" 
lafzının, iteri derecede bir emniyet hissini kinaye yollu ifade etmek için 
getirildiğini söylemişlerdir ki bu görüş zayıftır. Çünkü bir lâfzı, hakiki mânasını 
bırakıp mecazi manada kullanmak, ancak hakiki manasını kullanmaya mânı bir 
delil (durum) bulunduğu zaman söz konusu olur. Mezkür fayda ve hikmetleri 


kapsadığı halde bu lâfzın hakiki manası nasıl terkedilebilir? [242] 
İkinci Mesele 


Hamza ve Kisâi, zamiri âyetteki "eminlik" ifâdesine râci kılabilmek için, fiili ta 
ile (o bürür) şeklinde; diğer kıraat imamları ise, zamiri "bir uyku" ifâdesine 
verebilmek için şeklinde okumuşlardır ki bu ikinci şekli Ebu Hatim, Halef ve 
Ebu Ubeyd de tercih etmişlerdir. 

Bil ki "eminlik" ve "uyku" kelimelerinden her biri diğerine delâlet eder. Bundan 
dolayı fiildeki zamiri hangisine versen, güzel olur. Bu, "Şüphesiz o zakkum 
ağacı, günaha düşkün olanın yemeğidir. (O), karınlar içinde, erimiş madenler 
gibi kaynar" (Duhân, 43-45) âyetinde olduğu gibidir. Buradaki fiil şeklinde de 
okunabilir. Her iki okunuşun da caiz olduğunu anladığın zaman biz deriz ki: Ta 
harfi ile olan kıraati güçlendiren, âyette asıl olan lâfzın "eminlik" olması ve 
nuâsen (bir uyku) kelimesinin ondan bedel oluşudur. Zamiri asıl olana vermek 
daha yerindedir. Hem "eminlik" maksüd olan şeydir. Maksüd olan "eminlik" 
bulunduğu zaman, "uyku" da bulunur. Çünkü "eminlik", uykunun sebebidir. Zira 
korkan kişi, nerede ise hiç uyuyamaz. Bu fiili yâ ile okuyanların detili ise şudur: 
Burada müslümanları bürüyen uykudur. Çünkü Araplar, "Bizi uyku bürüdü" 
derler. Nadiren de "Beni, uykudan dolayı bir emniyet bürüdü" derler. Hem bu 
kelime, (Enfai, njâyetinde fiili ile birlikte zikredilmiş ve fiilin hemen arkasından 
gelmiştir. Bu, cümle dizilişinde fiile kelimesinden daha yakındır. O halde, fiili 


müzekker (yani yâ ile) getirmek daha uygundur. 243) 
Sadece Canlarının Derdine Düşen Güruh 


Sonra Cenâb-t Allah, "Bir taife de canlan sevdasına düşmüştü" buyurmuştur. Bu 


ifâde ile ilgili iki mesele vardır; 12441 
Birinci Mesele 


Bu âyette bahsedilenler, Abdullah İbn Übey. Mu'teb İbn Kuşeyr ve taraftarları 
gibi münafıklardır. Bunların bütün endişeleri, canlarını kurtarmaktı. Nitekim 
Arapça'da denilir ki bu, "Benim kastım ve gayem şu şeydir" manâsındadır. Ebü 
Müslim şöyle demektedir: "Arapların korkan kimseye, (O, canı derdine düştü) 
demeleri âdetlerindendir. Bu münafıklar da, öldürülmekten çok korktukları için, 
uykuları kaçmıştı." Şöyle de denilmiştir: Mü'minlerin gaye ve düşünceleri, Hz. 
Peygamber (s.a.s) ile diğer mü'min kardeşleridir. Münafıkların gaye ve 
düşünceleri ise sadece kendi canlandır. Bu hususta sözün özü şudur: İnsan 
birşeyle fazlaca meşgul olup, ona iyice daldığında, onun dışındaki herşeyden 
habersiz kalır. Binâenaleyh insana kendi canı herşeyden daha sevgili olunca, 
canının tehlikeye girdiğini hissettiğinde, canından başka hiçbirşey düşünemez 
olur ki işte Cenâb-ı Allah'ın' "(Onlar) canları sevdasına düşmüştü" tabirinden 
maksad budur. Çünkü korkunun sebeplerinden olan, düşmanın (onların) 
canlarına kastetmesi mevcut idi. Bu korkuyu defedecek olan, Allah'ın ve 
Resulünün va'adine güvenme ise, onlarda mevcut değildi. Çünkü onlar, kalben 
peygambere inanmıyorlardı. İşte bundan dolayı da kalplerindeki korku artıyordu. 


[245] 


İkinci Mesele 


kelimesi mübtedâdtr ve merfüdur. Bunun haberi, cümlesidir. Bu mübtedanın 
haberinin, kısmı olduğu da söylenmiştir. Sonra Allahu Teâlâ bu ikinci güruhu, 


çeşitli sıfatlarla tavsif etmiştir: [246] 
“Zann”ın Buradaki Mânası 


Birinci sıfat: "Allah'a karşı, câhiliyetzannıgibi, hakka aykırı bir zan 
besliyorlardı" âyetinin ifâde ettiği sıfattır. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 
247 


Birinci Mesele 


Burada bahsedilen "zan" hakkında şu iki ihtimal söz konusudur: 

a) Bu en açık manadır. Buna göre, bu zan, onların kendi kendileri, "Eğer 
Muhammed davasında doğru olsaydı, Allah, kâfirleri ona musallat kılmazdı" 
diye düşünmeleridir. Bu, fâsid bir zandır. Fakat Ehl-i Sünnet'in görüşüne göre 
Allah Teâlâ dilediğini yapar, istediği gibi hükmeder, hiç kimsenin Allah'a karşı 
itiraz etmeye hakkı yoktur. Çünkü peygamberlik, Hak Teâlâ'nın, seçkin kullarını 
şereflendirdiği bir elbisedir. AKlen, efendi kölesine bir elbise hediye ederek 
ikramda bulunduğu zaman, ona ikinci bir elbise ile İkramda bulunması vacip 
değildir. Aksine Allah Teâlâ, ulühiyetinin hikmetine göre, peygamberine istediği 
gibi emir ve yasaklarda bulunabilir. 

Allah'ın fiil ve hükümlerinde, kulların maslahatını gözetmesi gerektiği 
görüşünde olan (Mu'tezile'ye) göre, Allah Teâlâ'nın müslümanlart ezecek şekilde 
onlarla kâfirlerin arasından çekilmesinde gizli bir hikmetin ve gözetilen bir | 
inceliğin mevcut olması da uzak bir ihtimal değildir. Çünkü dünya bir imtihan 
yurdudur. İnsanların maslahatlarının ne şekilde olacağı akıllara kapalıdır. Bazan 
kâfirin mü'mini ezmesine sebebiyet verecek şekilde, kâfirle mü'mini başbaşa 
bırakmada bir maslahat ve menfaat bulunabilir. Bazan da menfaat, fakirlik ve 
kötürümlüğün mü'minlere musallat olmasında olur. Kafffll şöyle demiştir: "Eğer 
mü'minin hak üzere olması, bu gibi şeylerin (belâların) yok olmasını 
gerektirseydi, hakkı kabul etmeye insanlar mecbur edilmiş olurlardı. Bu ise, 
"teklif" hikmetine ve "sevâb ile ikâbı haketme" manalarına aykırı bir durumdur. 
Aksine insan, kendisinin haktan yana olduğunu ancak yanındaki deliller ve 


belgeler ile bilebilir. Zorlamaya gelince, bazan batıldan yana olan kimse, haktan 
yana olan kimseyi zorlar; bazan da haktan yana olan, bâtıldan yana olan kimseyi 
zorlar. İşte devleti, gücü ve üstün kuvveti ellerinde bulundurdukları için, o 
kimselerin hak üzere bulunduklarına istidlal etmenin caiz olamayacağını ortaya 
koyma hususunda bu açıklamalar kâfidir. 

b) Bu zan, onların, hertürlü makdürâta (güç yetirilebilecek şeye) kadir ve her 
malümatı bilen bir ilâh ile peygamberlik ve ölümden sonra dirilmeyi inkâr 
etmeleridir. Bundan dolayı onlar, Allahu Teâlâ'nın müslümanları kuvvetlendirip 


onlara yardım edeceğini söyleyen peygambere güvenmemişlerdir. [248] 
İkinci Mesele 


Âyetteki, (hakka aykırı) tabiri masdar hükmündedir; mânası ise, "Onlar Allah 
hakkında zannolunması gereken hak ve doğru zandan başka bir zanda 
bulunuyorlar" şeklindedir. "Cahiliyye kısmı ise bundan bedeldir. İfàdenin bu 
şekilde tertibindeki İncelik ise şudur: Hak olmayan pek çok din ve inanç vardır. 
Bunların en kötüsü ise, cahiliyye insanlarının söyledikleri sözlerdir. Bu sebeple 
Hak Teâlâ önce, onların Allah hakkında gerçek (hak) olmayan bir zanda 
bulunduklarını zikretmiş, sonra da onların hak olmayan din çeşitlerinden en 
bozuk ve en batılını seçtiklerini beyan etmiştir. Bu da, cahiliyye insanlarının 
zannıdır. Nitekim, "Dini, mülhidlerin dinidir" manasında (Falancanın dini hak 


değildir) denilir, 2491 
Üçüncü Mesele 


"Câhiliyye zannı" tabiri hakkında iki görüş vardır: 

1- Bu, tıpkı senin, "Cömert(lik kahramanı) Hatam" ve "Adalet (timsali) Ömer" 
sözlerin gibidir. Buna göre Hak Teâtâ, cahiliyyet inancına has zannı 
kastetmektedir. 

2- Bundan murad, câhiliyye insanının zannıdır. 

Allah Teâlâ'nın, münafıklar hakkında kullandığı ikinci sıfat, "Bu fşfen bize ne?" 
demeleridir. 

Bil ki, "Bu işten bize ne?" ifâdesi, nifak ehlinin tutunduğu şüpheyi 
nakletmektedir. Bu sözün birkaç manaya gelmesi muhtemeldir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), Uhud hadisesi öncesinde Abdullah İbn Übey ile 
müşavere edince, O, Medine'den çıkmama görüşünü beyân etmişti. Daha sonra 
(genç) sahabe-i kiram, müşrikleri şehrin dışında karşılama hususunda ısrar 


edince, Abdullah İbn Übey buna kızdı ve, "Benim sözümü dinlemedi de 
çocuklara uydu" dedi, daha sonra Hazreç kabilesinden çok kişi öldürülüp, 
Abdullah İbn Übey geri dönünce, ona, "Hazrecoğulları öldürüldü" denildi. O da 
bunun üzerine, "Bu işten bize ne?" yani, "Muhammed, ben ona Medine'de kalıp 
oradan çıkmamasını emrettiğim zaman benim sözümü kabul etmedi" dedi. 
Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın münafıklardan nakletmiş olduğu, "Eğer 
bizi dinleselerdi ölmeyeceklerdi" (Ah imran, 168) sözüdür. Bunun manası, 
"Bizim itaat edeceğimiz bir iş mi var!" demektir. Bu, inkâr üslubuyla gelmiş olan 
bir istifhamdır. 

b) Devlet ve güç, düşmanlarının elinde olduğu zaman, ji*SH allp "iş onun 
uhdesinde (elinde)" demek, Arapların adetlerindendir. Buna göre, âyetteki, "Bu 
işten bize ne?" ifâdesinin mânası. "Muhammed'in bize vaadettiği zafer ve 
kudretten bize ne!" şeklindedir. Bu, inkâr üslübu ile varid olan bir istifhamdır. 
Münafıkların bundan maksadı, bununla, bir nusret ve Allah'ın ümmet-i 
Muhammed'i koruyacağı hususundaki vâ'adinde Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
yalancı olduğuna istidlal etmek istemeleridir. Bu da, inkâr yoluyla varid olmuş 
bir istifhamdır. 

c)Bu ifâdenin takdirinin, "Şunlara karşı galibiyetin bizden taraf olabileceğini 
umabilir miyiz?" şeklinde olmasıdır. Bundan maksad ise, cihad konusunda ve 
kâfirlerle savaş hususunda daha sebatlı olmaları için müslümanları sabra teşvik 
etmektir. 

Cenâb-ı Hak sonra bu şüpheye "Deki: "Bütün iş Allah'ındır" sözüyle cevap 


vermiştir. Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: 1250) 
Birinci Mesele 


Ebu Amr, kelimesini, lâm harfinin refi ile şeklinde; diğer kıraat alimleri ise nasb 
ile şeklinde okumuşlardır. 

Refi ile okunması halinde bunun izahı şöyle olur: kelimesi mübteda, kelimesi 
ise onun haberidir. Sonra bu mübteda-haber cümlesi lâfzının haberidir. Nasb ile 
okunmasına gelince; çünkü lafzı te'kid içindir. Bu sebeple (hepsi) kelimesi gibi 
olmuştur. Eğer denilmiş olsaydı, kelimesi sadece mansub olabilirdi. İşte. 


denildiğinde de böyledir. 291 
İkinci Mesele 


Bu cevabın izahı, daha önce açıklamış olduğumuz şu husustur: Biz ehl-i sünnetin 


görüşünü benimsediğimiz zaman, öldürmek, diriltmek, fakir kılmak, zengin 
etmek, mutluluk verme ve sıkıntı verme gibi füllerinden hiçbirisi hakkında 
Allah'a itiraz edilemez. "Kullarının maslahatını gözetmesi gerekir" diyen 
(Mu'tezile'nin) görüşünü benimsersek, şu söylenebilir: Maslahat şekillen gizli 
olup, onların hepsini ancak Allah bilebilir. Binâenaleyh bazan sevinç ve lezzet 
vermede maslahat bulunduğu gibi, bazan da hüzün ve elemleri musallat kılmada 
maslahat bulunabilir. İşte böylece münafıkların buyönden gelen şüpheleri 


giderilir, 12921 
Sonradan Meydana Gelen Bütün İşler Allah'ın Takdiri İledir 


Bizim âlimlerimiz, bu âyet ile, sonradan meydana gelen bütün şeylerin, Allah'ın 
kaza ve kaderi ile olduğuna istidlal etmişlerdir. Bu böyledir: Çünkü münafıklar, 
"Eğer Muhammed tam görüşümüzü ve nasihatimiz» kabul etseydi, bu sıkıntılara 
düşmezdi" demişler ve Attan Teâlâ da onların bu sözüne, "Bütün iş Allah'ındır" 
diye cevap vermişti. Bu cevap ancak, kulların fiillerinin de Allah'ın kaza, kader 
ve meşi'eti ile olması halinde uygun olan bir cevaptır. Çünkü bu fiitter eğer 
Allah'ın meşi'etinin dışında olmuş olsaydı, bu cevap münafıkların şüphesine bir 
cevap olamazdı. Böylece bu âyetin, söylediğimiz şeye delil olduğu sabit 
olmuştur. 

Yine bu âyetin zahiri, "burhân-ı akli" (akli açık delille de uygundur. Çünkü 
mevcut olan şeyler, ya zâtı gereği zaruri (vâcib li-zâtihi), ya da zatı gereği 
mümkin (mümkin li-zâtiht) bir varlıktır. Zatı gereği mümkin olan şeyin varlığı 
yokluğuna, ancak zatı gereği vâcib olana dayanıldığı zaman üstün gelir. 
Binâenaleyh Allah'ın dışındaki bütün varlıkların, O'nun tcâd ve yaratmasına 
dayandıkları ortaya çıkmaktadır. Bu kaide, sadece bazı muhdes (sonradan olma) 
veya sadece bazı mümkin varlıklara has değildir. Bu sebeple, kulların filleri, 
hareketleri ve hareketsizlikleri de bu kaideye dahildir. İşte Allah Teâlâ'nın, 
"Bütün iş Allah'ındır" buyruğu ile kasdettiği budur. Bu, Allah'ın kendisini insaflı 
olmaya muvaffak kıldığı kimse nazarında son derece açık bir sözdür. Hak Teâlâ 
daha sonra "Onlar sana açıkça söyleyemeyecekleri şeyi içlerinde saklıyorlardı" 
buyurmuştur. Bil ki Allah Teâlâ, onların "Bu işten bize ne?" dediklerini 
nakletmiştir ki bu, iki şeye muhtemeldir: Belki de bu sözü söyleyen gerçek 
mü'minterden idi ve onun bundan maksadı da, korkusunu ifâde etmek, 
kurtuluşun ne zaman olacağını ve muzafferiyetin ne zaman gerçekleşeceğini 
sormak idi. Belki de bunu söyleyen, münafıklardan idi. Bu takdirde o bu sözü, 
Hz. Muhammed'in nübüvvetini ve İslâm'ı tenkid etmek için söylemişti. İşte Hak 


Teâlâ bu âyet-i kerimede, bu kimselerin, bu sözü söylemekten maksadlannın bu 
ikinci ihtimal olduğunu beyan etmiştir. Bu t?nbihin faydast ise, Hz. Peygamber 
(sa.s)'in o münafıkların hile ve desiselerine karşı uyanık olmasını temin etmektir. 


[253] 
Razi'nin Mutezili İle Münafık Arasında Bulduğu Benzerlik 


Üçüncü sıfat: Allah Teâlâ'nın münafıklardan naklettiği şeylerin üçüncüsü olan, 
"Bu işte elimizde bir şey olsaydı, burada öldürülmezdik" sözleridir. Burada bir 
müşkil (problem) vardır, o da şudur: Bir kimse, "Bu söz ile, daha önce geçmiş 
olan, "Bu işten bize ne?" ifâdesi arasında ne fark var?" diyebilir. Buna iki şekilde 
cevap verilebilir: 

1- Allah Teâlâ onların, "Bu işten bize ne?" dediklerini nakledince, buna, "Bütün 
iş Allah'ındır" sözü ile cevap vermiştir. Münafıklar, "Şayet bu işte bizim 
elimizde birşey olsaydı, Medine'den çıkmaz ve orada öldürülmezdik." 
Binâenaleyh, bu da gösteriyor ki, sizin iddia ettiğiniz gibi bütün işler Allah'a ait 
değildir" diye, bu cevabı tenkid etmişlerdir. Bu ehl-i sünnet ile Mu'tezile 
arasında cereyan eden münazaraya benzer. Çünkü ehl-i sünnete mensup olan 
kimse, "Tâat ve masiyet, iman ve küfür hususunda, bütün iş Allah'ın elindedir" 
derken, Mu'te2ili olan şahıs, "Hayır, durum böyle değildir. Çünkü insan irâde 
sahibi olup, fiillerinde hürdür. Dilerse iman eder. dilerse kâfir olur" der. Bu izaha 
göre, bu ifâde basit başına bir delil olmaz. Daha doğrusu bundan maksad, Allah 
Teâlâ'nın münafıkların birinci şüphelerine verdiği cevabı tenkid etmektir. 

2- Hak Teâlâ'nın, "Bu işten bize ne?" tabirinden maksad, "Muhammed'in 
va'adettiği yardımdan bize birşey var mı, bize ne?"; "Bu işte elimizde birşey 
olsaydı, burada öldürülmezdik" tabirinden maksad da, Abdullah İbn Übey'in 
söylemiş olduğu, "Şayet Muhammed benim sözümü tutup. Medine'den 
çıkmasaydı, burada öldürülmezdik" sözüdür. 

Hak Teâlâ bu şüpheye üç yönden cevap vermiştir: 

Birinci cevap: "Pe ki: "Eğer evlerinizde olsaydınız bile, kendilerine Öldürülme 
takdir edilmiş olanlar, yine muhakkak ki yatacakları yerlere çıkıp gidecekti" 
âyetidir. Bunun manası şudur: Sakınmak, kaderi savuşturamaz. Tedbir takdire 
karşı koyamaz. Bu sebeple, Allah Teâlâ'nın, öldürülmesini takdir ettiği 
kimselerin, her halükarda öldürülmeleri' kaçınılmaz. Çünkü Allah Teâlâ, onun 
öldürüleceğini haber verdiği halde, o öldürülmez ise, Allah'ın ilmi cehalete 
dönüşmüş olur. Yine biz daha önce, öldürülmenin "mümkin" bir iş olduğunu ve 
bunun Allah'ın yaratmasına dayanması gerektiğini açıklamıştık. Allah Teâlâ onu 


yaratmayacak olsaydı, O'nun kudreti acizliğe dönüşmüş olurdu. Bütün bunlar, 
Allah hakkında düşünülemeyecek şeylerdir. Açıkladığımız gibi, "vâcib" olanın 
meydana gelmesinin kaçınılmaz olduğuna delâlet eden şeylerden birisi de, Allah 
Teâlâ'nın, "kendilerine öldürülme takdir edilmiş olanlar" ifadesidir. Buradaki " 
(Takdir edilmiş) ifâdesi, "vacip" oluşu gösterir. Çünkü Hak Teâlâ'nın, "Size oruç 
farz kılındı" (Bakara. 183) ve "Size kısas tfarzikıhn-dı" (Bakara, 
us)buyruklarındaki v#r fü'i. bu işin yapılmasının vacip (farz) olduğunu ifâde 
etmektedir. Burada ise, bu kelimeyi işin vücübuna hamletmek mümkin değildir. 
Bu sebeple onu, bu işin meydana gelmesinin "vacip" (zorunlu) olduğu manasına 
hamletmek gerekir. İşte bu, Allah Teâlâ'nın, tevfiki ile desteklediği kimse 
nazarında son derece açık bir sözdür. 

Sonra deriz ki: Bu sözün izahı hakkında müfessirlerin iki görüşü vardır: 

a) "Şayet siz, evlerinizde oturup bekleseydiniz bile, Allah'ın, sizlerden 
öldürülmesini takdir ettiği kimseler, yatacakları (yani öldürülüp serilecekleri) 
yerlere çıkarlardı da, Allah'ın meydana geleceğini bildiği şey, yine meydana 
gelirdi." 

b) Münafıklara sanki şöyle denilmiştir: "Şayet siz, evlerinizde oturup cihaddan 
geri kalmış olsaydınız bile, kâfirlerle savaşmaları takdir edilmiş mü'minler yine 
öldürülüp yatacakları yerlere çtkarlar ve sizin geri kalmanız yüzünden, onlar bu 
taattan geri kalmazlardı." 

İkinci cevap: "(Allah bunu) göğüslerinizin İçİndekini yoklamak... için (yaptı)" 
buyruğudur. Bu böyledir. Çünkü münafıklar bu savaşa çıkmanın bir zarar 
olduğunu iddia etmişlerdi. İş onlara kalsaydı onlar savaşa çıkmayacaklardı. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: İddianızın aksine bu savaşın iki 
faydası vardır; Allah'tn emrine uyanları, münafıklardan ayırdetmek bunlardan 
birisidir. Meşhur bir darb-ı meselde, "Fitneleri kötü görmeyin, çünkü onlar 
münafıkları ortaya çıkarır" denilmiştir. "Allah'ın imtihan etmesi"nin izahı daha 


önce birçok kere geçti. [254] 
Allah'ın Hikmeti Mü'minleri Sınamak İster 


Şayet, "Sonra Allah sizi imtihan etmek için, sizi onlardan geri çevirdi" (Aı1-ı 
imran. 152) âyetinde "imtihan" zikredildiği halde, burada ikinci kez "imtihan" 
niçin zikredilmiştir?" denilir ise, deriz ki "Söz uzadığı için, Cenâb-ı Allah bu 
kelimeyi tekrar zikretmiştir. Yine önceki "imtihanın mü'minlerin hezimeti, 
ikincisinin ise diğer haller ve hâdiseler olduğu da söylenmiştir. 

Üçüncü cevap: "Ve yüreklerinizdekini temizlemek için (yaptı)" buyruğudur. Bu 


ifâdenin iki izah şekli vardır: 

a) "Bu Uhud hadisesi, sizin kalplerinizi vesvese ve şüphelerden temizler." 

b) "Bu hadise, sizin günahlarınızın keffâreti otur, böylece sizi günahların ve 
kötülüklerin mesuliyetlerinden arındırır." Cenâb-ı Hak "imtihan ve ibtila" 
kelimelerinin yanısıra "göğüsler (sudur)" kelimesini; "temizlemek ve 
arındırmak" kelimesi ile birlikte ise "kalpler" (yürekler) kelimesini zikretmiştir 


ki, bu hususta bir araştırma gerekir. [255] 
Zâtü's-Sudûr Ne Demektir? 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah göğüslere sahip olanı hakkıyla bilendir" 
buyurmuştur. Bil ki göğüslerin sakladığı şeyler, göğüslerde mevcut olan, sırtar 
ve gizliliklerdir. Zira bunlar, oraya yerleşmiş, ona refakat ve musahabet eden 
şeylerdir. Bir şeyin sahibi ise, onu elde edendir. Allah Teâlâ bunu sırf imtihan 
edişinin, göğüslerde bulunan şeylerin veya diğer şeylerin kendisine gizli 
oluşundan dolayı olmadığını göstermek için zikretmiştir. Çünkü O, bütün herşeyi 
bilendir. O, kullarını ancak, ya sırf utûhiyyetinden dolayı veyahut da kulların 


durumlarını iyileştirmek için imtihan etmektedir. [256] 
Düşman Karşısında Kaçanlar Şeytana Uymaktadırlar 


"Gerçekten iki ordu karşılaştığı gün içinizden geri dönenler (yok mu), onları, 
yaptıkları bazı şeyler yüzünden, ancak şeytan kaydırmak istedi. Andolsun Allah 
(yine de) onları affetti. Çünkü Allah gâtUr ve halimdir" (Âl-i İmran, 155). 

Bil ki bundan murad şudur: "Uhud günü, iki ordu karşılaştığı zaman geri dönen 
ve yerlerinden ayrılarak uzaklaşan kimseleri Allah TeâJâ atfetmiştir." Bu âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: PS7] 
Birinci Mesele 


Uhud günü kimlerin sebat edip, kimlerin yüz çevirdiği hususunda değişik 
haberler vardır. Muhammed İbn İshâk, 

o gün insanların üçte birinin yaralandığını, üçte birinin bozularak yerlerini 
bıraktıklarını, üçte birinin ise sebat ettiklerini zikretmiştir. Âlimler, bozularak 
yerlerini terkeden kimseler hakkında ihtilaf etmişlerdir. Bunlardan birinin 
Medine'ye gelip, Hz. Peygamber (s.a.s)'in öldürüldüğünü haber verdiği 


söylenmiştir ki bu Sa'd İbn Osman'dır. Bu adamdan sonra yine bazt adamların 
geldiği, hanımlarının yanına girdiği ve hanımlarının onlara "Allah'ın Resülü'nün 
yanından mı kaçıyorsunuz?" dedikleri, onların yüzlerine toprak saçtıkları ve 
"İşte ip bükeceği, al (bari kadınlar gibi) ip bük!" dedikleri söylenmiştir. 
Âlimlerden bazısı da şöyle demiştir: "Müslümanlar dağı öte geçmemişlerdir, 
(kaçmamışlardı)." 

Kaffal ise şöyle demiştir: "Genel olarak haberlerin delâlet ettiği husus şudur ki, 
onlardan bir grup geri dönüp uzaklaşmış; bir kısmı Medine'ye girmiş; bir kısmı 
da başka taraflara gitmiştir. Ama, müslümanların çoğu, dağın yanında kalmış ve 
orada toplanmışlardır. Hz. Ömer de bozguna uğrayanlardandı; ama o ilk bozguna 
uğrayanlardan olmayıp, oradan uzaklaşmamış, aksine Hz. Peygamber dağa 
tırmanana kadar orada kalmıştı. Hz. Osman da bunlardandı. O, ensardan Sa'd ve 
Ukbe adındaki iki adamla beraber bozguna uğrayarak kaçmıştı. Çok uzak bir 
yere varıncaya kadar onlar uzaklaşmışlar; müteakiben üç gün sonra da geri 
dönmüşlerdi. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Andolsun ki çok uzak gittiniz!" 
buyurmuştu. Hz. Fatıma, Hz. Ali'ye, "Osman ne yaptı?" diye sorunca, o da Hz. 
Osman'ı tenkid ederek kusurlu görmüştü. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Ya 
Ali, kızkardeşlerin kocaları, birbirlerini sevmek konusunda beni yordular" 
buyurdu. Hz. Peygamber'in yanında kalanlar ise, yedisi ensardan yedisi de 
muhacirlerden olmak üzere ondört kişiydiler. Muhacirden olanlar Hz. Ebü Bekir, 
Hz. Ali, Abdurrahman İbn Avf, Sa'd İbn Ebi Vakkas, Talha İbn U bey d u Hah. 
Ebü Ubeyde İbnu'i-Cerrah ve Zübeyr İbn el-Avvâm (r.anhüm) idiler. Ensardan 
olanlar ise, el-Habbâb İbnu'l-Münzir. Ebu Dücâne, Âsim İbn Sabit, el-Hars İbn 
es-Sımme, Seni İbn Huneyf, Useyd İbn Hudayr ve Sa'd İbn Muâz (r.anhüm) 
idiler. Rivayete göre bunlardan sekiz tanesi, o gün ölünceye kadar savaşmak 
üzere sözleşmişlerdi: Bunlardan üçü muhacirden olup, Hz. Ali, Talha ve Zübeyr 
idiler. Beş tanesi ise ensardan olup bunlar da, Ebu Dücane, el-Hars İbn es- 
Sımme, Habbâb İbnu'l-Münzir, Âsim İbn Sabit ve Sehl İbn Haneyf idiler. 
Bunlardan hiçbiri öldürülmedi. İbn Uyeyne, Hz. Peygamber (s.a.s) ile beraber 
otuz kadar müslümanın yaralandığını, herbirinin gelip Hz. Peygamber'in önünde 
diz çökerek, "yüzüm yüzüne, canım canına feda olsun; ve, ebedi selam ve 


esenlik senin üzerine olsun" dediklerini rivayet etmiştir. [258] 
İkinci Mesele 


"Gerçekten iki ordu karşılaştığı gün içinizden geri dönenler (yok mu?)" buyruğu, 
hassaten mü'minlere, yani Uhud gününde bozguna uğrayıp dağılan mü'minlere 


hitaptır. "Onları ancak şeytan kaydırmak İstedi" ifâdesinin mânası ise, şeytan 
onları zelleye, bu günahı işlemeye sevketmiştir" şeklindedir. ve kelimeleri 
Arapça'da aynı manaya gelir. Allahü Teâlâ, "Derken şeytan onların (ayağım) 
oradan kaydırdı" (Bakara. 36)buyurmuştur. İbn Kuteybe ise şöyle demiştir: 
tabirinin manası, "şeytan onların ayağını kaydırmak istedi" şeklindedir. Nitekim, 
onun acele etmesini istedim mânasında olmak üzere, ve onun iş yapmasını 


istedim manasında, denilir." [259] 
Üçüncü Mesele 


Ka'bi şöyle demiştir: "Bu âyet, günahların Allah'a nisbet edilmeyeceğine delâlet 
eder. Çünkü Allahu Teâlâ, bu 

âyette onları şeytana nisbet etmiştir. Bu, Allahu Teâlâ'nın Musa (a.s)'dan 
naklettiği, "Bu, şeytanın işindendir" (Kasas, 15); Yusuf (a.s)'dan rivayet ettiği, 
"Şeytan benimle kardeşlerimizin arasım bozduktan sonra da..." (Yusuf. 100jve, 
Musa (a.s)'nın arkadaşı Yüşa (a.s)'dan naklettiği, "Bunu baha ancak şeytan 


unutturdu" (Kem. 63) sözleri gibidir. [260] 
Şeytanın Mü'minleri Kandırmasının İzahı 


Hak Teâlâ, şeytanın onların ayaklarını hangi hususta kaydırmak istediğini beyân 
etmedi. Çünkü, affı zikrederken günahın çeşidini belirtmeye gerek yoktur. Ama 
âlimler bundan muradın, ganimete rağbet ederek, cihaddan gevşeklik göstererek 
ve de ihlastan saparak, onların mevzilerini terketmesi olabileceğini 
söylemişlerdir. Bunlardan hangisi olmuş olursa olsun, doğrusu şu ki, Allah Teâlâ 
onları atfetmiştir. Rivayet edildiğine göre Hz. Osman (r.a), Uhud günü bozulup 
dağılmasından dolayı azarlandı da, bunun üzerine o "Bu, gerçi bir hata idi, ama 
ne var ki Allah bunu bağışlamıştır" dedi ve bu âyeti okudu. 

Ayetteki, "Yaptıkları bazı şeyler yüzünden" tabiri ile ilgili iki izah 
bulunmaktadır: 

1- Buradaki bâ harfi, "Kalem ile yazdım" ve "Bıçak ile kestim" sözlerinde 
olduğu gibi, "ilsâk" ifâde etmektedir ve manası da, "onlardan birtakım günahlar 
sadır olmuştu.. Ve bu günahlar sebebiyle de şeytan, onların ayaklarını 
kaydırabilmişti" şeklindedir, Bu takdire göre birkaç vecih söz konusudur: 

a) Zeccâc şöyle demiştir Onlar ne inatlaşarak, ne de dünyaya rağbetlerinden 
dolayı ordudan kaçmış değillerdi. Ancak şeytan onlara, daha önceki birtakım 
günahlarını hatırlatmış, bundan dolayı da onlar, Allah'a ancak onun razı olacağı 


bir hâl üzere ve ihlaslı bir tevbeden sonra kavuşmayı istemişlerdi. İşte, onların 
akıllarına gelen buydu ve bunda da yanılıyorlardı. 

b) Onlar, bu mevzilerini terketmek suretiyle günah işleyince, şeytan bu günahın 
bedbahtlığı sebebiyle onların ayağını kaydırmış ve onları hezimete düşürmüştür. 
Çünkü günah, bir başka günaha götürür; tâat da başka bir tâata sevkeder ve bu 
tâatta da bir lütuf bulunur. 

ce) Onlar, yılgınlık göstermeleri ve birbirleriyle çekişmeleri sebebiyle günah 
işleyince, işte o zaman bu günaha düşmüşlerdi. 

2- Bunun manasını, "Şeytan, yaptıkları bütün şeylerde değil, fakat bazı şeylerde 
onların ayağını kaydırıp günaha düşürmüştü" şeklindedir. Bundan murad, onların 
kâfir olmayıp dinlerini terketmediklerini; aksine bu ayak kaymasının onların 


bazı amellerinde vuku bulduğunu beyân etmektir. [261] 
Şeytanın Kandırdığı Mü minleri Allah Affetmiştir 


AllahuTeâlâ sonra, "Andolsun, AHah (yine de) onları affetti" buyurmuştur. 

Bil ki bu âyet, o zellenin küfür sebebiyle olmadığına delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Muhakkak ki AHah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. Ondan 
başkasını, dileyeceği kimseler için bağışlar" (Nisa. 481 âyetinin delaletiyle, küfrü 
affetmek caiz değildir. Sonra Mu'tezile şöyle demiştir: Bu günah eğer küçük 
günahlardan idiyse, tevbesiz olarak affedilmesi caizdir. Ama, büyük günahlardan 
ise, ancak tevbe ile affedilebilir. Binâenaleyh onların, -her ne kadar âyette 
zikredilmemişse de,- bu aftan önce tevbe etmiş olmaları gerekir. Kadi şöyle 
demiştir: "Doğruya en yakın olan şudur ki, bu günah küçük günahlardan idi. 
Buna iki husus delâlet etmektedir: 

a) Büyük günahlar hakkında neredeyse, "zelle" ifâdesi kullanılmaz. Bu ancak, 
küçük günahlar için kullanılır. 

b) Müslüman okçular, (savaşın başında) müşrikler hezimete uğradıklarında, o 
mevzilerinde durmalarına artık gerek kalmadığını zannettiler ve oradan inerek 
ganimet elde etmeye koştular.. Böyle bir şeyin küçük günahlardan olması uzak 
bir ihtimal değildir. Çünkü böylesi meselelerde içtihada mesağ, cevaz yoktur." 
Bizim âlimlerimizin görüşüne göreyse, küçük ve büyük günahların affı caizdir; 
binâenaleyh bu gibi zorlamalara girmeye gerek yoktur. 

Allah Teâlâ sonra, "Çünkü Allah, gafur ve halimdir" yani, "Tevbe eden ve 
kendisine rücü edeni bağışlar; onu çabucak cezalandırmaz" buyurmuştur. 
Alimlerimiz bu âyeti, o günahın büyük günahlardan olduğuna delil 
getirmişlerdir. Çünkü o günah küçük günahlardan olsaydı, Mu'tezileye göre 


Allah'ın bunu affetmesi gerekirdi. Ve, Allah'ın onu affetmesi vacip olsaydı, 
Allah'ın bundan dolayı medhü sena edilmesi güzel olmazdı. Çünkü, bir insana 
zulmeden kimsenin, 'Onu affetti ve onu bağışladı" şeklinde medhedilmesi güzel 
ve uygun değildir. Bundan dolayı Allah Teâlâ, bu medhi zikredince anlıyoruz ki, 
bu günah büyük günahlardandır. Ve yine, Allah bunu affedince, anlıyoruz ki, 


büyük günah affedilir. Allah en iyi bilendir. 2021 
Savaşta Ölenler Hakkında "Sefere Çıkmasaydı Ölmezdi" Demeyin 


"Ey iman edenler, siz, o kâfir olup da yeryüzünde seyahat ve seferde, yahut 
gazada bulundukları zaman ölen kardeşleri hakkında: "Bizim yanımızda 
olsalardı ölmezler, öldürülmezlerdi" diyenler gibi olmayın. Allah bunu onların 
yüreklerinde bir hasret, iç yarası yaptı. Allah hem diriltir, hem öldürür. Allah ne 
yaparsanız hakkıyla görendir. Andolsun, eğer Allah yolunda öldürülür veya 
ölürseniz, Allah'dan olan bir bağışlama ve merhamet onların toplayacakları 
şeylerden muhakkak daha hayırlıdır. Andolsun, ölseniz de, yahut öldürülseniz 
de, muhakkak ki hepiniz ancak Allah'ın huzuruna toplanacaksınız" (Âl-ı liman, 
156-158). 

Bil ki münafıklar, mü'minlerin kâfirlere karşı savaşmalarını, "Bizim yanımızda 
olsalardı ölmezler, öldürülmezierdi" diyerek ayıplıyorlardı. Daha sonra 
mü'minlerin bir kısmından, cihâd hususunda bir gevşeklik ve yılgınlık zuhur 
edip, Uhud'da meydana gelen hadiseler meydana gelip, Allah da lütfuyla onları 
affedince, bu âyette, hiçbir mü'minin münafıkların sözlerine benzer söz 
söylememesini buyurmuş ve, "Ey iman edenler, cihada çıkmak isteyen 
kimselere, "Eğer cihada çakmasaydınız, ne ölür ne de öldürülürdünüz" demeyin.. 
Çünkü, öldüren de, dirilten de Allah'tır. Hayatta kalmasını takdir ettiği kimseler, 
cihadda öldürülmezler. Ölümünü takdir ettiği kimseler de, savaşmasalar dahi 
hayatta kalamazlar. İşte bu da Allah Teâlâ'nın, "Allah hem diriltir, hem öldürür" 
buyruğu ile kastedilendir. 

Yine cihadda öldürülecekler, cihada çıkmasalar dahi hiç şüphesiz yine 
öleceklerdir. Binaenaleyh, ölmek muhakkak ve mukadder olunca, büyük bir 
sevaba nail olabilmek için cihadda öldürülmeleri, boşuna ve faydasız yere 
öldürülmelerinden daha hayırlı olur. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun, eğer 
Allah yolunda öldürülür veya Ölürseniz, Allah'dan olan bir bağışlama ve 
merhamet, onların toplayacaktan şeylerden (dünyalıklardan) muhakkak daha 
hayırlıdır" âyetiyle kasdedilendir" şeklinde buyurulmuştur. Âyette ilgili birkaç 


mesele vardır: 1263] 


Birinci Mesele 


Âlimler, Hak Teâlâ'nın "O inkâr edenler gibi" buyruğu ile kimlerin kastedildiği 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazıiart, bu ifâdenin mutlak olduğunu, binâenaleyh 
ister münafık olsun isterse olmasın, bu sözü söyleyen herkesin bu sözün 
muhtevasına girebileceğini söylemiştir. Diğer bazıları ise, bunun münafıklara has 
bir ifâde olduğunu, çünkü âyetin başından sonuna kadar onların hallerini 
açıklamaya tahsis edildiğini söylerlerken, diğer bazıları da bu sözün, Abdullah 
İbn Ubey İbn Selül ile Mu'teb İbn Kuşeyr ve diğer arkadaşlarına has olduğunu 
söylemişlerdir. Bu iki görüşe göre âyet, Kerrâmiyye'nin dediği gibi, imanın lisan 
ile ikrardan ibaret olmadığına delâlet eder. Çünkü eğer böyle olsaydı, münafık da 
mü'min sayılırdı. Şayet o mü'min olsaydı, Allah onu kâfir diye adlandırmazdı. 


(264| 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Hak Teâlâ'nın buyruğu "Kardeşlerinden ötürü., 
diyenler" manasınadır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "O kâfirler, imân edenler hakkında 
dedi ki:*Eğer (iman) bir hayır olsaydı, bizden evvel ona koşmazlardı" (Ahkât, n) 
buyruğu gibidir." Bunun izah şekli şöyledir: Onlar, "Bizim yanımızda olsalardı 
ölmezler, öldürülmezierdi" deyince, bu ifâde, onların bu sözü söyledikleri 
esnada, kardeşlerinin ölmüş ve öldürülmüş olduklarına delâlet eder. 
Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundan muradın, onların bu sözü 
kardeşlerinden ötürü" söylemiş olmaları gerekir. Bundan murad, onların, bu sözü 
kardeşleriyle birlikte, yani yan yana ve karşı karşıya söylemiş olmaları değildir. 


[265] 
Üçüncü Mesele 


HakTeâlâ'nın, "kardeşten..." tabirinden muradın, her ne kadar ölenler müslüman 
olsalar dahi, neseb bakımından bir kardeşlik olması muhtemeldir. Bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Âd'e de kardeşleri Hûd'u gönderdik" (Hûd.so) ve, "Semûd'a da, 
kardeşleri Salih'i gönderdik..." (Hüd. Fı)ifàdeleri gibidir. Çünkü bu âyetlerdeki 
kardeşlik, din kardeşliği değil, neseb kardeşliğidir. Belki de müslümanlardan 
ölmüş olan o kimseler, münafıkların akrabaları idiler. İşte bundan dolayı 
münafıklar bu sözü söylemişlerdi. Bu kardeşlikten muradın, dindeki 


müştereklikten dolayı olması da muhtemeldir. Bazı savaşlarda münafıklardan 
bazısının öldürülmüş olmaları, geri kalan münafıkların da bunu söylemiş olması 


muhtemeldir. 1266) 


Dördüncü Mesele 


Münafıklar kendilerinden ayrılarak uzak bir yolculuğa çıkanlara ki Cenâb-ı 
Hakk'ın, "yeryüzünde yürüdüklerinde" ifadesiyle kasdettiği bunlardır-, ve savaşa 
çıkanlara Cenâb-ı Hakk'ın, "yahüdgazada bulunduklarında" kasdettiği kimseler 
bunlardır-öldükleri veya öldürüldükleri zaman, bunun onlara sırf sefere 
çıkmaları ve savaşa katılmaları sebebiyle geldiğini zannediyor ve bunu, insanları 
cihaddan uzaklaştırmak için bir vesile ediniyorlardı. Bu böyledir, çünkü 
insanların yaratılışında hayatı sevme, ölüm ve öldürülmeden hoşlanmama hisleri 
hakimdir. Çünkü bir kimseye, "Eğer yolculuktan ve cihaddan kaçınırsan hayatta 
kalırsın, yaşantın güzel olur; ama eğer bunlardan birini körükörüne seçersen, 
ölürsün veya öldürülürsün" denildiğinde, genel olarak kişinin yaratılışı bundan 
nefret eder ve evinden ayrılmamaya arzu ve iştiyak duyar. Bu da, mü'minleri 
cihaddan uzaklaştırma hususunda münafıkların kurdukları tuzaklardan birisidir. 
Buna göre şayet, "Cenâb-ı Hak, muhtevasında bulunduğu halde, "yeyüzünde 
seyahat etmek" ifâdesinden sonra, "gazaya, savaşa katılmak" sözünü niçin 
zikretmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Çünkü yeryüzünde yürümekten, yolculukta uzaklaşmak kastedilir, yakın 
yolculuk değil; savaşta ise, yolculuğun uzağı ile yakını arasında hiçbir fark 
yoktur. Çünkü Medine'den Uhud dağına yola çıkan kimse, gazi olsa dahi, mesafe 
yakın olduğu için yeryüzünde seyahat etmekle vasfedilemez. İşte savaşın, 


yeryüzünde yürümekten ayrı olarak zikredilmesinin mânası budur. [267] 
Bu Âyette Muzari Yerine Mazi Fiil Kullanılmasının İzahı 


Âyette bir müşkil vardır ki o da Hak Teâlâ'nın, "Kardeşleri hakkında... dediler" 
ifâdesinin geçmiş zamana; "Yeryüzünde seyahat ve seferde bulundukları 
zaman..." ifâdesinin ise gelecek zamana delâlet etmesidir. O halde, bu iki tabir 
nasıl birleştirilebilir? Aksine Cenâb-ı Hak,"Yürüdükleri zaman..." manasında 
olmak üzere demiş olsaydı, bir müşkilât olmazdı. 

Buna şu şekillerde cevap verebiliriz: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Dediler..." buyruğunun anlamı, "derler, diyorlar.." şeklindedir. 
Buna göre sanki, "... inkâr edenler ve, o kardeşlen hakkında şöyle şöyle... 


diyenler gibi olmayın..." denilmiştir. Burada, şu iki faydadan dolayı muzari 
zaman, mazi, geçmiş zamanla ifâde edilmiştir. 

1- Gelecek zamanda olması zaruri olan bir şey, bazan "oldu, oluyor" diye ifâde 
edilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah'ın emri geldi" (Nam, 1) ve "Sen muhakkak 
kir ölüsün" (zomer,30)buyurmuştur. Binâenaleyh bu durum, muzari bir sigayla 
ifade edilmiş olsaydı, bu ifâdede te'kid ve mübalağa anlamı bulunmazdı. Ama, 
mazi lafzıyla ifade edilince bu, onların arkadaşlarına o şüpheyi yerleştirme 
hususunda göstermiş oldukları gayret ve çabaların had noktaya ulaştığına delâlet 
eder. İşte bu gayretten dolayı, gelecekte olacak olan şey, olmuş ve meydana 
gelmiş gibi oldu. 

2- Cenâb-ı Hak, gelecek olanı mazi zaman sigası ile bildirince, bundan maksat, 
bu sözün onlardan sadır olduğunu haber vermek değildir. Aksine bundan maksat, 
bu şüpheyi yerleştirme hususunda onların gösterdikleri faaliyetlerin ne derece 
fazla olduğunu haber vermektir. Bana göre, bu hususta itimat edilecek cevap işte 
budur. Allah en iyisini bilendir. 

b) Bu sözün, geçmiş zamanın hikâyesi şeklinde söylenmiş olmasıdır. Buna göre 
mana, "Onların kardeşleri yeryüzünde seyahat ve sefere çıktıklarında, kâfirler, 
"Onlar yanımızda kalsalardı ne ölür, ne de öldürülürlerdi" diyorlardı, şeklinde 
olur. Binâenaleyh onların böyle dediklerini haber veren kimsenin, mutlaka 
"Dediler.." sığasını kullanması gerekir. İşte bizim, "Bu söz, geçmiş zamanın 


hikâyesi olarak söylenmiştir" sözümüzden murad budur. [268] 
Kur'ân'la İstişhad Etme Şiire Tercih Edilir 


c) Kutrub şöyle demektedir:" ile edatlarının birbirlerinin yerine kullanılmaları 
caizdir." Ben derim ki, Kutrub'un bu sözü güzel bir sözdür. Bu böyledir, çünkü 
biz, bir kelimenin, söyleyeni meçhul bir adamdan nakledilen meçhul hali 
bilinmeyen bir şiir ile isbat edilmesinin caiz olduğunu söylediğimize göre, bunun 
Kur'ân-ı Kerim ile isbat edilmesi haydi haydi doğru ve yerinde olur. Bu konuda 
söylenebilecek en son söz şudur: ül edatı, gelecek zaman için hakiki manada 
kullanılır. Ancak ne var ki, lil He âl, arasındaki şiddetli benzerlikten dolayı, lal 
edatının mecaz yoluyla mazi hakkında kullanılması niçin caiz olmasın? Çoğu 
zaman nahivcileri, Kur'ân'da bulunan lâfızların izahı hususunda şaşakalmış 
vaziyette görüyorum. Onlar, Kur'ân'ın Iğfızlarını izah etme hususunda meçhul bir 
beyitle istişhad ettiklerinde son derece seviniyorlar. Ben onların bu hallerine çok 
şaşıyorum. Çünkü onlar, o lâfzın o meçhul beyitte bulunmasını, onun (o lâfzın) 
sıhhatine delil yaptıklarına göre, herhangibir lâfzın Kur'ân'da yer almasını, o 


lafzın sıhhatine haydi haydi delil saymaları gerekir. 209 


Altıncı Mesele 
"kelimesi" "söyleyen", "rüku eden" ve "secde eden" kelimelerinin çoğulu olan 
ve kelimeleri gibi, kelimesinin çoğuludur. Nakıs fiillerden bunun benzeri olan bir 
fiil de, fülidir. Yine bu kelimenin çoğulunun, (atan) ve (kadı) kelimelerinin 
çoğulu olan ve kelimesi gibi, şeklinde olması da caizdir. Arapça kelimesinin 
manası, düşmana yönelmek, kastetmektir. Nitekim, kelimesinin manası, maksad 


ve gayedir. [270] 
Yedinci Mesele 


Vahidî şöyle demektedir: "Âyette, sözün delâlet ettiği bir hazf vardır. Bunun 
takdiri ise, "Onlar yeryüzünde sefere çıkıp (öldüklerinde, yahud savaşıp da 
öldürüldüklerinde), şayet bizim yanımızda olsalardı ne ölür ne de öldürülürlerdi" 
şeklindedir. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ölmezler ve öldüriilmezlerdi" 
ifâdesi, onların öldüklerini ve öldürüldüklerini gösterir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah bunu onların yüreklerinde bir hasret bir iç 
yarası yaptı" buyurmuştur. Bu hususta da şu iki izah yapılmıştır; 

1- Kelamın takdiri, "Onlar, Allah bu sözü onların kalplerinde bir hasret kılmak 
için bu sözü söylemişlerdir" şeklindedir. Bu tıpkı, "Bana eziyyet etsin diye onu 
terbiye edip büyüttüm ve bana kahredip ezsin diye ona yardım ettim..." 
denilmesi gibidir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Böylece Firavun'un 
adamları, onu buldular ve yitik olarak aldılar. Çünkü o, neticede kendileri için 
bir düşman ve bir tasa olacaktı" (Kasas,et âyetidir. Bunu iyice kavradığın zaman 
biz deriz ki, âlimler bu sözün nasıl, onların kalplerinde hüzün ve hasretin 
meydana gelmesini takip ettiği, izlediği hususunu beyân etme hakkında şu 
izahları yapmışlardır: 

a)Ölenlerin akrabaları "Onlar bizim yanımızda olsalardı ölmezlerdi ve 
öldürülmezlerdi" sözünü duyduklarında, kalplerdeki hasret ve hüzün artıyordu. 
Çünkü onların her biri şöyle inanıyordu: Şayet kendisi, ölen şahsın sefere çıkma 
ve savaşa katılmasını engelleme hususunda daha fazla çaba gösterseydi, o 
ölmeyecekti. O şahıs ancak, bu insanın onu men etmek hususunda kusurlu 
davranması sebebiyle ölmüş veya öldürülmüştür. Böylece bu sözü duyan kimse, 
kendisi nazarında çok kıymetli olan o şahsın ölmesine ve öldürülmesine bizzat 
kendisinin sebebiyet verdiğine inanıyordu. Buna bu şekilde inandığı sürece de, 


hiç şüphesiz hayıflanması ve tehassürü artıyordu. Ama, hayatın ve ölümün ancak 
Allah'ın takdiri ve kazası ile olduğuna inanan müstüman kimsenin kalbinde ise 
böyle bir hayıflanma ve tehassür bulunmaz. Böylece, münafıkların zikretmiş 
olduğu o şüphelerin, onlara hasret ve hayıflanmalarının artmasından başka bir 
şey sağlamadığı ortaya çıkmış olur. 

b) Münafıklar bu şüpheyi kardeşlerinin kalbine attıkları zaman, onlar savaşa ve 
cihada katılmıyor, bundan geri duruyorlardı. Müslümanlar savaş ve cihad ile 
meşgul olup, bu sebeple de büyük ganimetler elde edip, düşmanlarına üstün 
gelerek emniyete ulaşınca, bu sırada savaşa katılmayanlar bir pişmanlık ve 
tehassür içinde kalakalıyorlardı. 

c) Bu hasret (pişmanlık), Allah'ın mücâhidlere alabildiğine ikramda 
bulunduğunu ve onlara yüksek dereceler verdiğini, kendilerini ise alabildiğine 
rezil ve rüsvay edip, lanetleyerek cezalandırdığını görünce, kıyamet günü 
münafıklarda meydana gelecek olan bir pişmanlıktır. 

d) Münafıklar bu şüpheyi, inanç bakımından zayıf müslümanlara ilkâ edip, bu 
hile ve tuzaklarını o zayıf müslümanlar üzerinde tesirli oluşunu ve onların da 
bunu kabul ettiklerini gördükleri zaman, son derece seviniyorlardı. İşte bundan 
dolayı Hak Teâlâ, bu şüpheyi ilkâ etmede yanlış yolda olduklarını 
anladıklarında, yaptıkları bu işin, o münafıkların kalplerinde bir pişmanlığa 
dönüşeceğini söylemektedir. 

e) Onların şüpheleri çoğaltıp, sapıklık telkin etmedeki faaliyetleri, kalplerini 
körleştirir. Bundan dolayı onlar bir şaşkınlığa, pişmanlığa ve gönül darlığına 
düşerler ki işte âyetteki "hasref'ten murad budur. Bu, Hak Teâlâ'nın, "(Allah) 
kimi de sapıklıkta bırakmak dilerse, onun kalbini son derece daraltır, sıkar" 
(Enam, 125) âyetinde ifâde edildiği gibidir. 

f) Onlar, bu şüphelerini müslümanların imanca güçlü olanlarına vermek isteyip, 
onlar da bu gibi şeylere iltifat etmeyince, münafıkların gayretleri boşa çıkmış ve 
tuzakları işe yaramamış oluyordu. İşte bundan dolayı o münafıkların kalplerinde 
bir pişmanlık (hasret) oluyordu. 

2- Âyetteki, buyruğunun başındaki lâm harfi, nehyin delâlet ettiği şeye taalluk 
etmektedir. Bunun takdiri, "Siz onlar gibi olmayınız, ta ki: Sizin kendileri gibi 
olmayışınızı, Allah onların kalplerinde bir pişmanlık ve nedamet pınarı kılsın" 
şeklinde olur. Çünkü söyledikleri ve inandıkları şeylerde onlara muhalefet edip, 
onlara zıd davranmak ian gayza sevkeden şeylerdendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah hem diriltir, hem Öldürür" buyurmuştur. Bu hususta 
da şu iki izah yapılmıştır: 

1- Cenâb-ı Hakk'ın bu sözden maksadı, onların bu şüphelerine karşı verilecek 


cevabın ne olduğunu beyân etmektir. Bunun izahı şöyledir: Dirilten ve öldüren 
ancak Allah'tır. Diriltme ve öldürmede, hiçbirşeyin tesiri yoktur. Çünkü Allah'ın 
ilmi değişmez. Onun hükmü değişmez. O'nun kaza ve kaderi değişmez. O halde, 
evde oturup kalmak, ölmemeye nasıl çare olabilir? 

İmdi eğer, "Allah'ın kaza ve kaderinin değişmeyeceğini söylemek, ölmekten ve 
öldürülmekten sakınma hususunda çalışıp tedbir almanın bir mana ifâde 
etmeyeceğini gösterir: Yine Allah'ın kaza ve kaderinin değişmeyeceğini 
söylemek, âhiret cezasından sakınma hususunda amel etmenin de bir mana ifâde 
etmeyeceğini gösterir. Bu ise, "teklif" (mükellefiyet)'İn lüzumlu oluşuna mânidir. 
Halbuki bu âyetten maksad, cihad ve mükellefiyet işini anlatıp iyice zihinlere 
yerleştirmektir. Böyle bir cevap âhirete yönelik mükellefiyetin düşmesi 
neticesine götürünce, bu sözün sübütu da mükellefiyetin olamayacağı neticesine 
götürür ki bu batıl olur" denilir ise, şöyle cevap verilir: Bize göre teklifin güzeli, 
bir illet ve maslahatı gözetmeye bağlı olmayan tekliftir. Daha doğrusu, bize göre 
Allah dilediğini yapar, istediği hükmü verir." 

2- Bu sözden maksad, münafıkların ortaya attıkları o şüpheye cevap vermek 
değildir. Aksine Allah, mü'minleri, münafıkların sözüne benzer bir söz 
söylemekten nehyedince, Allah'ın, nuru ve furkanı ile, Allah'a ve Allah 
dostlarına itaat edenlerin kalplerini dirilteceğini, münafıklar gibi Allah 
düşmanlarının kalplerini de öldüreceğini murad ederek, "Allah hem diriltir, hem 
öldürür" buyurmuştur. 

Sonra Allah Teâlâ, "Allah, ne yaparsanız hakkıyla görendir" buyurmuştur ki bu 
tabirle ilgili iki mesele vardır; L 


Birinci Mesele 


Bu ifâdeden maksad, insanları mü'minlerin yoluna teşvik ve münafıkların 
yolundan sakındırmaktır. [272] 


İkinci Mesele 


İbn Kesir, Hamza ve Kisâi, gâib sîgasıyla fiili şeklinde okumuşlardır ki bunun 
manası, "Allah, onlar ne yaparlarsa hakkıyla görür" şeklinde olur. Diğer kıraat 
imamları, bu cümleden önceki "Kâfir olanlar... gibi olmayınız" ifâdesi ile, 
bundan sonra gelen, "Andolsun eğer Allah yolunda öldürülür veya ölürseniz" 
âyetine uygun düşsün diye, muhatab sîgası ile (tâ'lı olarak) (ne yaparsanız} 
şeklinde okumuşlardır. 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Andolsun, eğer Allah yolunda öldürülür veya 
ölürseniz, Allah'tan olan bir bağışlama ve merhamet onların toplayacakları 
şeylerden muhakkak daha hayırlıdır" buyurmuştur. 

Bil ki bu ifâde münafıkların şüphelerine karşı verilen ikinci cevaptır ve izahı 
şöyledir: Ölüm mutlaka olacaktır. Ölümden veya öldürülmeden kurtuluş yoktur. 
Bu ölüm veya öWürü'me, AttaVı yo\vınüa^a O'nun wzaswu ialep etme yolunda 
mevCiana gelmesi, bunun dünya ve ölümden sonra kesinlikle istifâde 
edilemeyecek dünya lezzetlerini elde etme yolunda olmasından daha hayırlıdır. 
Çünkü insan cihada yöneldiğinde, gönlü dünyadan sıyrılır ve âhirete yönelir. 
Binâenaleyh bu insan cihadda öldüğünde, sanki düşmanından kurtulup sevdiğine 
kavuşmuş gibi olur. Fakat insan, evinde ölümden korkarak ve dünya mah 
toplamaya arzulu olarak otururken öldüğünde, sanki ma'şukuna ulaşamamış ve 
yabancı bir memlekete atılmış garip bir kimse gibi olur. Birincisi şüphe yok ki 
saadetin zirvesinde, ikincisi de şekâvetin (bahtsızlığın) zirvesinde olmuş olur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 213) 
Birinci Mesele 


Nafı', Hamza ve Kisâi, mim harfinin kesresi ile fa şeklinde; diğer kıraat imamları 
ise, mim'in zammesi ile fa şeklinde okumuşlardır. Birnciler bu kelimeyi, ve 
fiilleri gibi, fiilinden almışlardır. Fiilin bu şeklini Müberred rivayet etmiştir. Bu 
şekil doğru olunca, bu kıraat da doğrudur. Fakat ekseri kıraat imamlarının 


okuyuşuna gelince bu ifâde, fiili gibi, şeklinden alınmıştır. 214 
İkinci Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Âyetteki faâ jdj sözünün başındaki lâm harfi, 
"Allah'a yemin ederim ki, eğer Allah 

yolunda öldürülürseniz..." takdirinde olarak, kasem vâvıdır. Hak Teâlâ'nın, 
buyruğunun başındaki lâm da kasemin cevabı olup, başına geldiği ifâdenin bir 
ceza ve karşılık olduğuna delâlet eder. Bana göre doğru olan, bu lamın, te'kid 
lamı olduğunun söylenmesidir." Buna göre mana şöyle otur: "Eğer sizin, 
seferinizde ve savaşınızda ölmeniz ve öldürülmeniz vacip olmuşsa, aynen bunun 
gibi, sizin mağfireti de elde etmeniz vacip olur. Binâenaleyh, daha niçin bundan 
kaçınıyorsunuz?" Sanki şöyle denilmek istenmektedir: "Şüphesiz ölüm ve 
öldürülme, mutlaka tahakkuk etmesi gerekmez. Sonra, tahakkuk etmesi takdir 
edildiğinde de bunu, muhakkak olarak mağfiretin tahakkuk etmesi izler. Bu 


sebeple aklı olanın bundan kaçınması hiç münasip olur mu?" Z5] 
Üçüncü Mesele 


Asım'ın ravisi Hais, gâib sigasıyla olmak üzere yâ harfiyle "topluyorlar"; diğer 
kıraat imamları ise muhatab sigasıyla olmak üzere tâ harfiyle, "topluyorsunuz" 
şeklinde okumuşlardır. Gâib sigasıyla okunması halinde mana, "Şüphesiz 
Allah'ın mağfireti, o münafıkların biriktireceği, toplayacağı fani dünya malından 
daha hayırlıdır"; muhatab sigasıyla okunması halinde ise mana, "Allah Teâlâ 
sanki mü'minlere hitap edip, onlara "Allah'ın mağfiret sizin dünyada bir araya 


toplayıp yığacağınız mallardan daha hayırlıdır" şeklinde olur. [276] 
Allah'ın Rahmetinin Dünya Nimetlerinden Daha Hayırlı Olmasının Sebebi 


Biz, şu sebeplerden dolayı Allah'ın rahmet ve mağfiretinin dünya nimetlerinden 
daha hayırlı olacağını söyledik: 

a) Mal talep eden kimse, o malı talep etme peşinde yorgunluk içine düşer. 
Yarından önce öleceği için, belki de 

o, o maldan yarın istifâde edemiyecektir. Ama rahmet ve mağfireti talep etmeye 
gelince, kişinin mutlaka ondan istifâde etmesi söz konusudur. Çünkü Allah Teâlâ 
va'adinden dönmez. Nitekim Hak Teâlâ, "Kim zerre ağırlığınca bir hayır yaparsa, 
onun (sevabını) görecektir" (Ziizâi, 7) buyurmuştur. 

b) Farzedelim ki o kimse yarına çıktı. Fakat belki bu mal yarına çıkamayacak. 
Çünkü nice insanlar bir hükümdar olarak sabahlamış, ama bir esir olarak 
akşamlamıştır. Ahiretin hayırları ise, Hak Teâlâ'nın, "Baki olan iyi (amel ve 
hareketler), Rabb'intn nezdinde sevabca daha hayırlıdır" (Kehf, 46) ve "Sizin 
nezdinizdekt tükenir, Allah 'in indindeki ise bakidir" (Nam. 96) âyetlerinin de 
ifâde ettiği gibi, asla sona ermez. 

c) Bu insanın ve o malın yarına çıktığını kabul etsek bile, belki de bir hastalık, 
bir acı, bir elem veya benzeri bir mani onun bu maldan faydalanmasını 
engelleyebilir. Halbuki ahiretin faydaları böyle değildir. 

d) Yarın insanın o maldan istifade edebileceğini farzetsek bile, dünya lezzetleri 
elem ve acılarla karışıktır ve dünya menfaatleri sıkıntılarla doludur. Bu, gizli 
olmayan bir durumdur. Ahiretin menfaatleri ise böyle değildir. 

e) Bu faydaların, yarın sıkıntı ve elemlerden uzak olarak meydana geleceğini 
Kabul etsek bile, ne var ki bunlar devam etmezler ve sürekli olmazlar. Bilâkis 
sonlu ve fânidirler. Dünya lezzeti ne kadar kuvvetli ve mükemmel olursa, onu 


yitirdiği zaman insanın duyacağı üzüntü ve tahassür de o derece şiddetli olur. 
Ahiret menfaatları ise, sona ermekten ve zeval bulmaktan masundurlar. 


f Dünya menfaatleri hissidir. Âhiret menfaatleri ise aklidir. 2//İHissi olan 
değersiz, akli olan ise şerefli ve üstündür. Sen, eşeğin yemekten ve cinsi 
münasebetten duyduğu lezzetin, mukarreb meleklerin ilâhi nurlarla 
aydınlandıklarında duydukları sevince denk olduğunu söyleyebilir misin? İşte bu 
altı husus, dikkatini Hak Teâlâ'nın, "Allah 'tan olan bir rahmet ve mağfiret 
onların toplayacakları şeylerden muhakkak daha hayırlıdır" sözünün 
doğruluğunu gösteren, nihayetsiz izahlara çekmektedir. 

Buna göre şayet, "Sizin topladığınız şeyde, herhangibir hayır olmadığı halde, 
mağfiretin daha nasıl "sizin topladığınız şeylerden" daha hayırlı olduğu 
söylenebilir?" denirse, biz deriz ki: "Onların bu dünyada toplamış oldukları 
şeyler bazan "hayır" sayılan helâl mal kabilinden olur. Hem bu onlann, "Mallar 
hayırlı şeylerdir" demelerine ve böyle inanmalarına karşı söylenen bir ifâdedir. 
Binâenaleyh onların sözüne karşı, "Mağfiret-i ilâhi, sizin hayır sandığınız o 
şeylerden daha hayırlıdır" denilmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Andolsunölsentz de, yahut öldürülseniz de, muhakkak ki 
hepiniz ancak Allah'ın huzuruna toplanacaksınız" buyurmuştur. Bil ki Allah 
Teâlâ, bundan önce mücahitleri Allah'ın mağfiretinde toplanmaya teşvik etmiş; 
bu âyette ise, derecelerini daha da yükselterek Allah'ın huzuruna toplanmaya 
teşvik etmiştir. Rivayet olunduğuna göre Hz. İsa (a.s), bedenleri zayıf düşmüş ve 
yüzleri sararmış bir topluluğa rastladı ve onlarda ibâdet emareleri görerek, "Ne 
elde etmek istiyorsunuz?" dedi. Onlar, "Biz, Allah'ın azabından korkuyoruz" 
dediler. Bunun üzerine Hz. İsa, "O, sizi azabından kurtarmamaktan daha 
kerimdir" (yani, sizi azabından kurtarır) dedi. Daha sonra bir başka cemaata 
rastladı. Onların üzerinde de aynı emare ve işaretleri görerek aynı şeyi onlara da 
sorunca, onlar, "Biz cenneti ve Allah'ın rahmetini istiyoruz" dediler. Bunun 
üzerine Hz. İsa (a.s), "O, size rahmetini esirgemekten daha kerimdir, yani, 
esirgemez" dedi. Daha sonra üçüncü bir topluluğa rastladı. Onların üzerinde 
daha çok kutluk izleri görerek, onlara da aynı soruyu sordu. Onlar, "Biz, bir 
korku veya bir arzumuzdan dolayı değil, O, bizim ilâhımız, biz de onun kulları 
olduğumuz için Allah'a ibâdet ediyoruz" dediler. Bunun üzerine Hz. İsa (a.s), 
"ihlastı olanlar ve gerçek ibâdet edenler sizlersiniz" buyurdu. 

Cenâb-ı Hakk'ın bu âyetteki tertibine bir bak! Çünkü O, ilk âyette, "Allah'tan 
olan bir mağfiret bağışlama..." buyurmuştur ki bu, ikâbından korkarak kendisine 
ibâdet eden kimselere bir işarettir. Sonra, "ve rahmet" buyurmuştur ki bu, 
mükâğfaatını elde etmek için kendisine ibadet eden kimselere işarettir. Daha sonra 


da, âyetin sonunda "Muhakkak ki hepiniz ancak Allah'ın huzuruna 
toplanacaksınız" buyurmuştur ki bu da Allah'a sırf Rab olduğu için ve kulluktan 
dolayı ibâdet eden kimselere işarettir. İşte bu, kulluktaki derecelerin en yükseği 
ve makamların en yücesidir. Baksana, Hak Teâlâ melekleri şereflendirince, 
"Onun huzurundaki o(melek)ler, O'na ibâdet etmekten asla kibirlenmezler.." 
(Enbiya, 19) buyurmuş ve sevap ehlinden mukarrep insanlar için de, "(Onlar), 
kudret sahibi yüce hükümdar (Allah'ın) yanındadırlar" (Kamer, 55» deniş ve 
böylece Allah'a taat ve Allah düşmanlarıyla cihad etme yolunda canlarını ve 
bedenlerini veren o kimselerin, Allah'ın huzurunda toplanacaklarını, Allah'ın 
keremi ile birt Asrine ünsiyet duyacaklarını ve rubübiyyet nurunun 
aydınlığından istifade edeceklerini beyân buyurmuştur ki, bu anlatılması çok 
uzun sürecek bir konudur. Görmek isteyene, bizim söylediğimiz kadarı yol 
gösterir. 

Biz yine tefsire dönelim. Âyette sanki şöyle denilmek istenmiştir: Eğer cihadı 
bırakır, ölümden ve öldürülmeden korkarsanız, dünyanın bu değersiz lezzetleri 
ile kısa bir zaman yaşar ve sonra onları bırakmaya mecbur kalırsınız. Böylece 
onların lezzetleri başkasına, mesuliyet ve hesabı sizin üzerinize kalmış olur. 
Fakat siz dünya lezzet ve tadlarından yüz çevirir, nefsinizi ve malınızı mevlâmz 
için harcarsanız haşriniz (toplanışınız,) Allah huzurunda duruşunuz Allah'ın 
rahmetinin eşiğinde ve lezzetiniz de Allah'ı zikretmede olmuş olur. Binâenaleyh 


bu iki derece ve makamın arası çok uzaktır. [278] 
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Dördüncü Mesele 
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Ahirette Rüsvaylık 


Duaların Kabul Edildiği Müjdesi 
İcabete Vesileler 


İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 


Beşinci Mesele 
Altıncı Mesele 


Üstünlük Erkeklik Veya Kadınlık İle Değil, İyi İşle Olur 
Tabirinin Mânası 
Hicret Edip Allah Yolunda Çile Çekenlerin Mükafaatı 


Kâfirlerin Refah İçinde Yaşaması Sizi Üzmesin 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Müttakilere Mahsus Ziyafet 


Ehi-i Kitaptan Olup İmân Edenler 
Sabır ve Müsabere 


Murabete ne Demektir? 
Allah'ın Huzuruna Toplanmanın Manası 


Bil ki, Hak Teâlânm, "Muhakkak ki hepiniz ancak Allah'ın huzuruna 
toplanacaksınız " âyetinde bir çok incelik vardır: 

a) Allah, Allah'ın huzurunda toplanacaksınız) değil, "Muhakkak ki hepiniz ancak 
Allah'ın huzurunda toplanacaksınız" buyurmuştur. Ki bunun manası, "Bütün 
âlemler, başkasının değil ancak Allah'ın huzurunda toplanacaklardır" şeklindedir. 
Bu da o kıyamet gününde yegane hâkim'in Allah olduğuna ve O'ndan başka 
hiçbir zarar veren veya fayda veren bulunmadığına delâlet eder. Nitekim AHah 
Teâlâ, 'Bugün mülk kimindir? Bir olan, kahhar olan Allah'ındır " (Mü'min, 16) 
ve "Bugün iş Allah'ındır" (infitar, 19) buyurmuştur. 

Hak Teâlâ, "Allah" ismini, isimlerinden biri olarak zikretmiştir ki isimlerinin en 
büyüğüdür ve rahmeti ile kahrının mükemmel olduğunu gösteren bir isimdir. 
Binâenaleyh bu isim, rahmetinin mükemmelliğine delâlet ettiği için va'ad 
çeşitlerinin en büyüğünü, kahrinin mükemmelliğine delâlet ettiği için de va'id 
çeşitlerinin en şiddetlisini ifâde etmektedir. 


c) Cenâb-ı Hak, "Muhakkakki Allah'ın huzuruna..." buyururken, Lafza-ı Celâlin 
başındaki harf-i cerre te'kid lamının getirilmiş olması.... bu, senin dikkatini, 
ilâhlığın bu toplanma ve diriltilmeyi gerektirdiği, iktiza ettiği hususuna 
çekmektedir. 

Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ben onu nemen hemen, herkes neye çalışıyorsa, 
kendisine onunla mukabele edilsin diye gizliyorum..." (Taha. 1) buyurmuştur. 

d) Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi, bu haşrin faili Cenâb-ı Hak olduğu halde, faili 
belirtilmemiş bir fiildir. Burada fail sarahaten açıklanmamıştır; çünkü zâtı yüce 
ve mukaddes olan yüce Allah öyle ulu bir varlıktır ki, akıllar, yaratan ve sonra 
insanları iade ederek diriltecek olanın; inşâ ve iade edenin ancak O yüce Allah 
olduğuna şehâdet etmiştir. Böylesi yerlerde sarahaten bildirmenin terkedilmesi, 
Cenâb-ı Hakk'ın azametine daha fazla delâlet etmektedir. Bunun bir benzeri de 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Denildi ki: "Ey arz, suyunu yut..." (Hüd. 44) ifadesidir. 

e) Cenâb-ı Hak onların hasrolunmasını, onların dışındakine nisbet etmiştir. Bu 
ise.bütün varlıkların kudret kabzasında ve meşlet-i ilahiyenin tesiri hususunda 
çaresiz ve boyun eğmiş olduklarına; ister ölü isterse hayatta olsunlar, 
rubübiyyetin hükümran gücü ve uluhiyyetin de, kibriyâ ve azametinden dışarı 
çıkamama konusunda hepsinin eşit ve müsavi olduğu hususunda aklın dikkatini 
çekmektedir. 

f) Cenâb-ı Hakk'ın, "toplanacaksınız.." buyruğu, herkese yöneltilen bir hitaptır. 
Bu da, bütün âlemlerin haşrolunacağına ve kıyamet meydanıyla adalet sergileri 
üzerinde durdurulacaklarına, o bindâenaleyh, ozâlimle mazlumun, katille 
maktulün bir araya geleceğine, Cenâb-ı Hakk'ın kulları arasında, cevr ve 
zulümden uzak olan adaletiyle hükmedeceğine delâlet etmektedir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Biz kıyamet gününe mahsus adalet terazileri koyacağız" (Enbiya, 
47) buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki hepiniz, ancak Allah'ın 
huzuruna toplanacaksınız" âyetini düşünen ve kendisine tevfik-i ilahi yardım 
eden kimse, zikrettiğimiz bu mânaların bu âyete yerleştirilmiş esrar 
denizlerinden bir damla gibi olduğunu anlar. Kadi, bu âyeti, maktulün ölü 
(meyyit) olmadığına delil getirerek, "Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın "Andolsun, ölseniz 
de, yahutöldüriilseniz de..." ifâdesi, maktulün meyyitin üzerine atfedilmiş 
olmasını gerektirir. Bir şeyin, yine kendisine atfedilmesi imkânsızdır" demiştir. 


u] 
Resûlullah'ın Mü'minlere Olan Şefkati 


"Sen, Allah'tan bir rahmet sayesindedir ki, onlara yumuşak davrandm. Eğer 


kaba, katı yürekli olsaydın, onlar muhakkak ki etrafından dağılıp gitmişlerdi. 
Artık onları bağışla, onların günahlarının affedilmesini dile.. İş hususunda 
onlarla müşavere et. Bir kerre azmettin m! artık Allah'a güvenip dayan. Çünkü 
Allah kendisine güvenip dayananları sever" (Âl-i Imran, 159). 

Bil ki, müslümanlar Uhud gününde bozularak Hz. Peygamber'den 
uzaklaştıklarında, daha sonra geri döndükleri vakit Hz. Peygamber (s.a.s) onlara 
sert ve şiddetli davranmayıp, onlara yumuşak bir biçimde hitap etti, konuştu. 
Sonra Allahu Teâiâ, geçen âyetlerde onları dünyaları ve âhiretleri hususunda 
kendilerine faydalı olan şeylere irşâd edip onları affetmesi de bu şeyler 
cümlesinden olunca, Cenâb-ı Hak "Sen, Allah'tan bir rahmet sayesindedir ki, 
onlara yumuşak davrandım" buyurarak, onları affettiğinden ve onlara karşı sert 
davranmadığından dolayı Hz. Peygamber (s.a.s)'i övmek ve medhetmek 
suretiyle, onun fazl-u ihsanını arttırdı. İnsaflı olan kimse, bunun söz dizisinde 


güzel bir tertip olduğunu bilir. Bu âyetle ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: 21 


Birinci mesele 


Bil ki, Hz. Peygamber'in müslümanlara karşı otan yumuşaklığı, O'nun 
müslümanlara karşı takındığı güzel hlâkından ibarettir. Allahu Teâlâ, "Sana tâbi 
olan mü'minlere kanadını indir" (Şuarâ.z1sj; "Sen kolaylık yolunu tut, iyiliği 
emret Cahillerden yüz çevir" (A'raf, 199); "Hiç şüphesiz sen, büyük bir ahlâk 
üzerindesin" (Katem, 4) ve "Andolsun, size içinizden öyle bir peygamber 
gelmiştir ki, sizin sıkıntıya uğramanız Ona çok ağır ve güç gelir; size çok 
düşkündür. Mü'minlere karşı pek şefkatli, bağışlayıcıdır" (Tevbe, 12a) 
buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de; Allah 'a, bir önderin hilmi ve 
yumuşaklığından daha sevgili olan başka bir hllm yoktur. Yine, Allah a, bir 
önderin cehalet ve ahmaklığından daha sevimsiz gelen başka bir cehalet yoktur" 
buyurmuştur. Binâenaleyh, Hz. Peygamber (s.a.s) bütün âlemlerin imamı 
olduğuna göre, onların en halimi ve en güzel ahlâklısı olması gerekir. 

Rivayet edildiğine göre Hz. Osman'ın hanımı, Hz. Peygamber ile Hz. Ali, 
silahlarını temizlerken, Hz. Peygamber'in yanına geldi ve İbn Affân ne yaptı? İyi 
biliniz, Allah'a yemin olsun ki, siz onu ordunun önünde göremezsiniz..." dedi. 
Bunun üzerine Hz. Ali ona, "Muhakkak ki Osman, zamanı utandırdı, (rezil etti)" 
dedi. Hz. Peygamber ise Hz. Ali'ye, "sus!" dedi. Yine rivayet edildiğine göre Hz. 
Peygamber (s.a.s) o vakit, "Kız kardeşlerin kocaları, sevişmek hususunda beni 
yordular" demiştir. Hz. Osman iki arkadaşıyla beraber Hz. Peygamber'in yanına 
geldiğinde, "Çok uzağa gittiniz!" demekten başka bir şey söylememiştir. 
Sahabeden birisinin de, "Allahu Teâlâ bize olanca ihsanını verdi. Biz müşrikler 
idik.. Eğer Hz. Peygamber bu dini bize toptan getirseydi ve Kur'ân'ı bir defada 
indirseydi, bu mükellefiyetler bize ağır getir, bundan ötürü de İslâm'a 
girmezdik.. Fakat O, bizi bir tek kelimeye davet etti. Biz onu kabul edip, imanın 
tadını anlayınca, O'nun arkasındakileri de, din tamamlanıncaya, şeriat 
mükemmeileşinceye kadar, nfk yoluyla kelime kelime (yavaş yavaş) kabul ettik" 
dediği rivayet edilmiştir. Yine rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s): 

' Ben size karşı ancak, bir baba gibiyim. Sizden birisi def-i hacet için gittiği 
zaman, kıbleye yüzünü ve arkasını dönmesin"i3! buyurmuştur. 

Bil ki, güzel ahlâkın sırrı ikidir: Söyleyenin ve yapanın haline bakmak, itibar 
etmek... Söyleyenin haline bakmaya gelince, bu şundan dolayıdır: Nefislerin 
cevherleri, mahiyet bakımından farklıdır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) 


"Ruhlar, nefisler silahlandırılmış ordulardır"İ4! "İnsanlar, altın ve gümüş 


madenleri gibi, maden madendir"İ5! buyurmuştur. Yine insanların ruhları, 
noksanlık hususunda ahmaklığın, hakirliğin, alçaklığın, kendilerini şehvet ve 
gazabın istila etmesi, mal ve lezzet sevgisinin kendisini bürümesi halinin 
zirvesine ulaştığı gibi kemâl cihetinden de, kudret ve celâlin, azametin zirvesine 
ulaşırlar.. 

Nazari kuvvet (tefekkür) bakımından olana gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın "Nur 
üstüne nurdur" (Nur.35)ve "Ve sana bilmediklerini öğretti. Allah'ın senin 
üzerindeki lüttu, keremi çok büyüktür" (Nisa, 113) buyruklarıyla anlattığı 
gibidir. Amelt kuvvet bakımından olan kemâle gelince bu da, Allah'ın, 
"Muhakkak W sen, büyük bir ahlâk üzerindesin" (Katem, 4) beyanıyla anlattığı 
gibidir. Hz. Peygamber'in ruhu, adeta meleklerin ruhu cinsindendir; bundan 
dolayı şehvetine uymaz, gazaba çağıran şeylere meyletmez, mal ve makam 
sevgisinden etkilenmez.. Çünkü herhangi bir şeyden etkilenen, müessir olandan 
daha zayıf demektir, Binaenaleyh nefis, bu maddi ve hissi olan şeylere meylettiği 
zaman, nefislerin ruhani tarafı cismani taraflarından daha zayıf olmuş olur. Ama 
onlara meyletmeyip iltifat etmediği zaman, ruhani tarafı cismani tarafına üstün 
olmuş olur. İşte bu hususiyetler nazaridir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in mukaddes ve 
münezzeh nefsi, bu hususiyetler bakımından son derece mükemmel ve yüce idi. 
Failin haline bakma bakımından olan güzel ahlaka gelince, Hz. Peygamber 
(s.a.s) bu hususta, "Kim, Allah'ın kadersimnt anlarsa, musibettero kimseye kolay 
gelir " buyurmuştur. Çünkü o kimse, yeryüzünde meydana gelen hadiselerin, 
ilahi sebeplere dayandığını bilir. Bundan dolayı, sakınmanın kaderi 
savuşturmayacağını anlar. Artık arzu ettiği şeyi elinden kaçırdığı zaman 
gazaplanıp kızmaz ve sevdiği bir şeyi elde ettiği zaman da, ona fazla ünsiyet 
duyup sevinmez. Çünkü o, bu cismani varlıklardan daha üstün olan ruhani 
hakikatlere muttalidir. Binaenaleyh, bu dünyanın lezzet ve hoş şeylerinden 
herhangi birisini elde etme hususunda, bu dünyadaki hiç bir kimseyle çekişmeye 
girmez ve dünyanın arzulanan bu şeylerinden herhangi birisini elinden kaçırdığı 
için de, hiç kimseye kızmaz. İnsan böyle olduğu zaman güzel ahlâklı ve 
insanlarla güzel geçimli birisi olur. Hz. Peygamber (s.a.s), güzel ahlâkı 
gerektiren bu sıfatlar konusunda insanların en mükemmeli olunca, güzel ahlâkta 


da mahlükatın en mükemmeli olmuştur. 16) 
Allah'ın Lütfu Hakında 


Âlimlerimiz, "Sen, Allah'tan bir rahmet sayesindedir ki onlara yumuşak 
davrandm" buyruğunu kaza ve kader meselesinde bir hüccet olarak kabul 


etmişlerdir. Bununla istidlal edilme şekli şöyledir: Allah Teâlâ, Hz. 
Peygamber'in insanlara karşı olan güzel ahlâkının, ancak Allah'ın rahmeti 
sebebiyle olduğunu açıklamıştır. Binaenaleyh biz diyoruz ki, Mutezile'ye göre 
Allah'ın rahmeti bütün mükellefler hakkında umumidir. Buna göre Cenâb-ı 
Hakk'ın, Hz. Muhammed'e yaptığı hidayet, da'vet, beyân ve irşadın bir benzerini 
O; İblis, Firavun, Hâmân, Ebü Cehil ve Ebü Leheb'e de yapmıştır. Bu görüşe 
göre, Allah Teâlâ'nm bu hususta mükelleflere yaptığı şeylerin hepsi, temiz 
kulların en temizi ile bedbaht kulların en bedbahtı arasında müşterek olunca, 
güzei ahlâkın ve mükemmel bir gidişatın onların bazılarına tahsis edilmesi, 
Allah'ın rahmeti sebebiyle olmamış olur. 

Bu görüşe göre, Hz. Peygamber'in güzel ahlâkının, Allah'ın rahmeti sebebiyle 
olduğunu söylemek bâtıl ve asılsız olur. Böyle bir izah ise bâtıl olacağına göre, 
kulların bütün fiillerinin, Allah'ın kaza ve kaderiyle olduğunu anlamış oluruz. 
Mu'tezile bunu, daha fazla lütufta bulunmak manasına hamletmektedir. Bu, son 
derece uzak bir ihtimaldir. Çünkü, mümkün olan bütün lütufları bütün 
mükellefler hakkında yapmıştır. Mükellefin, tâatından dolayı hak kazanacağı 
daha fazla lütuf ise, gerçekte Allah'tan değildir; mükellef onu kendisi 
kesbetmiştir. Çünkü o taat yaptığı zaman, bu fazla lütfü hak etmiş olur. Bu 
fazlalığın ona verilmesi vacip olur. Tâat yapmadığı zaman ise bu fazlalığın ona 
verilmesi imkânsız olur. Binaenaleyh bu, kulun kendisinden olup Allah'tan 


olmamış olur. [7] 


deki Ma’nın Zaid Olması Meselesi 


Âlimlerden çoğu, buyruğundaki lâfzının, zâid bir ism-i mevsul olduğunu 
düşünürler. Nitekim . Cenâb-ı Hak, "Az sonra..." (Mü'minım, 40) "Bir ordudur 
ki, işte şurada" (Sâd,n) "Muhalefetleri sebebiyle.." (Nisa, 155) ve "O 
günahlarmdan ötürü..." (Nün, 25) buyurmuştur. Bu görüşte olan âlimler şöyle 
demişlerdir: "Araplar bazan tekid için, gerekli olmayan şeyi söze ilâve 
etmektedirler. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Fakat müjdeci gelip de..." (Yusuf, 96) 
buyurmuş, bununla "geldiğinde" manasını kastederek, bunu o edâtıyla tekid 
etmiştir. Muhakkik âlimler ise şöyle demişlerdir: "Ahkemu'i-Hâkimin olan 
Allah'ın kelâmında mânâsız ve zâid bir lafzın bulunması caiz değildir. Buradaki 
A edatının, teaccüb ifade eden bir istifham mâ'sı olması mümkündür. Bunun 
takdiri, "Allah'tan hangi rahmetle onlara yumuşak davrandm!" şeklindedir. 
Çünkü, onların suçları çok büyük olup, sonra da Hz. Peygamber (s.a.s), sözünde 
bir katılık ve sertlik izhar etmeyince, onlar bunun ancak rabbani bir teyid ve ilahi 
bir tevfik ile olduğunu anladılar. Binaenaleyh bu, bu teyid ve tevfikin 
mükemmelliğine hayret etme makamı olmuş ve "Allah'tan hangi rahmetle onlara 


yumuşak davrandın?" Bence en doğru olanı bu görüştür. 18) 
Bütün Rahmetler Gerçekte Allah'tandır 


Bil ki, bu âyet-i kerime, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetine karşı rahim 
olmasında, Allah'ın rahmetinin âmil olduğuna delâlet etmektedir. Bu âyetin 
hakikatini düşündüğün zaman onun, bütün rahmetlerin, ancak Allah'a ait 
olduğuna delâlet ettiğini anlarsın.. Bunun izahı birkaç yöndendir: 

a) Eğer Allah Teâlâ, kulunun kalbine hayra, rahmete ve lütfa davet eden bir his 
ve istidâd yerleştirmemiş olsaydı, kul bu hususlarda hiçbir şey yapamazdı. Allah 
Teâlâ insanın kalbine davet edici bu sebepleri, duyguları atınca, şüphesiz ki kul 
bu fiilleri yapar. Bu takdire göre, rahmet ancak Allah'tandır. 

b) Allah'ın dışındaki bütün merhametli varlıklar, rahmetine mukabil, ya bir 
cezadan kurtulma şeklinde, veya bir sevabı ve mükâfaatı elde etme şeklinde 
veyahut da güzel bir isim yapma gayesiyle bir karşılık bekler. Böylesi 
beklentilerden uzak bir durum farzetsek bile, bu durumda ondaki sebep de, kendi 
cinsinden olan varlıklara karşı duyulan bir rikkat, acıma ve şefkat duygusu 
olmuş olur. Binaenaleyh, acı içinde kıvranan bir canlı mahlüku gören kimsenin 
kalbi rikkate getir, üzülür; onu elem içinde müşahede etmesinden dolayı acı 


duyar, bundan dolayı da kalbindeki bu rikkati, acıma hissini uzaklaştırmak için, 
o canlıyı bu elemden kurtarır. Eğer onda, bu maksatlardan herhangi bir şey 
bulunmamış olsaydı, ona kesin olarak merhamet etmeyecekti. Ama Cenâb-ı 
Hakk'a gelince, O'nun merhameti hiçbir gayeden ötürü değildir. Binaenaleyh, 
rahmet ancak Allah'a aittir. 

c) Allah'ın dışında merhamet eden her varlık ancak, merhamet ettiği o kimseye 
ya bir mal vermek suretiyle, veyahut da, belâ ve sıkıntı veren şeylerden herhangi 
birisini ondan uzaklaştırmak suretiyle merhamet edebilir. Ama ne var ki, 
merhamet edilen kimse bu maldan, ancak uzuvları salim ve sıhhatli olduğu 
takdirde istifade edebilir. Uzuvların sıhhatli olması ise, ancak Allah'tandır. 
Binaenaleyh, gerçekte rahmet ancak Allah'a aittir. Ama görünürde, Allah'ın 
rahmet etmesine yardım ettiği herkes "rahim" diye isimlendirilmiştir. Nitekim 
Hz.Peygamber (s.a.s),'Merhamet edenlere. Rahman olan Allah merhamet eder..." 
Allahu Teâlâ da, Hz. Peygamber'i vasfederken, "Mü'm'mlere karşı çok şefkatli, 
çok merhamet edicidir (rahimdir)" (Tevbe. 128) buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, 'Eğerkaba, kah yürekli olsaydın, onlar muhakkak ki 
etrafından dağılıp gitmişlerdi" buyurmuştur. 

Bil ki Allah'ın Hz. Muhammed hakkındaki rahmetinin kemâli, Hz. Peygamber'e 
Kabalık ve katılığın kötülüklerini öğretmiş olmasıdır. Bu âyetle ilgili birkaç 


mesele vardır; 19 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Kabalık ve katılık,,kötü ahlakın bir tarafıdır. 
Arapçada, "Kaba oldun - kaba oluyorsun - kaba olmak, kabalaşmak- Sen, kaba 
ve katısın" denilir. Bu kelimenin aslı; öly "korktun" kelimesinden "sakındın" 
kelime, (inen adam) tabirinde olduğu gibi idğam olunur. Bu kelimenin aslı dür. 
Dâd harfi ile olan kelimesi, birşeyi ayırmak manasınadır. tabiri de, "Kavim 
birbirinden ayrıldı" manasınadır. Allah Teâlâ, "Onlar bir ticâret yahut bir oyun 
gördükleri zaman, ona yönelip dağıldılar." (Cuma, ıi)buyurmuştur, "Kitabı 
açtım" ve, "Allah, ağzım (ağzındaki dişleri) dağıtmasın" tabiri de bu köktendir. 

Buna göre eğer, "fazz (kaba) ve katı yürekli arasında ne fark var?" denirse, biz 
deriz ki, fazz, kötü huylu demektir. "Katı yürekli" ise, kalbi hiçbir şeyden 
müteessir olmayan demektir. İnsan bazan kötü huylu ve hiçbir kimseye eziyet 
verici olmadığı halde, diğer insanlar için rikkat ve rahmet de duymayabilir. 


Binaenaleyh bu ikisi arasındaki fark meydandadır. 110) 


Peygamber İnsanları Toplayıcıdır 


Peygamber gönderilmesinden maksad, peygamberin Allah'ın yüklediği 
mükellefiyetleri insanlara tebliğ etmesidir. Bu maksad ise, ancak insanların 
kalpleri o peygambere meylettiği ve gönülleri o peygamberin yanında huzur ve 
sükünet bulduğu zaman tamam olur. Yine bu maksad ancak o peygamber 
merhametli ve kerim olup, onların kusurlarını ve hatalarını bağışlayıp affettiği ve 
onlara herçeşit iyilik, ikram ve şefkati gösterdiği zaman tamam olur. Bu 
sebeplerden dolayı peygamberin, kötü ahlaktan uzak olması gerekir. Böyle olan 
kimsenin de katı yürekli olmaması, aksine zayıflara yardıma meyli, fakirlere 
yardıma yönelişi, insanların kötülüklerini affı ve hatalara karşı müsamahası çok 
olan bir kimse olması gerekir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, "Eğer kaba ve 
katı yürekli olsaydın, onar muhakkak ki etrafından dağılıp gitmişlerdi" 
buyurmuştur. Eğer onlar etrafından dağılsalardı, bi'set ve risâletten 
(peygamberlikten) gözetilen maksad elde edilememiş olurdu. Kaffal (r.h) bu 
âyetin Uhud gazvesi ile ilgili olduğunu ileri sürmüş ve bu âyetin, "Sen, Uhud 
günü hezimete uğrayıp dağıldıktan sonra sana geri döndükleri zaman, Allah'tan 
olan bir rahmet sayesinde, o müslümanlara yumuşak davrandın. Eğer kaba ve 
katı yürekli olsaydın ve bu bozgundan dolayı onlara ağır konuşsaydın, senden 
çekinecekleri ve uğradıkları hezimetten dolayı utanacakları için, etrafından 
dağılıp giderlerdi. Bu ise, düşmanının, senin ve müslümanlar hakkında hiç 


beklemediği birşey olurdu" manasında olduğunu söylemiştir. u1] 


Allah'ın Şefkatinden Fazla Şefkat Olmaz 


Yumuşaklık ve rıfk ancak, Allah'a ait haklardan bir hakkı ihmâle götürmediği 
zaman caizdir. Fakat böyle bir ihmâle götürür ise caiz değildir. Cenâb-ı Allah, 
"Ey Peygamber, kâfirlerle ve münafıklarla savaş, onlara karşı çetin ol" (Tevbe. ? 
3) buyurmuş ve zina haddini (cezasını) uygulama hususunda mü'minlere, 
"Allah'ın dini hususunda (o zina eden erkek ve kadına) acıyacağınız tutmasın" 
(Nur. 2) diye emretmiştir. 

Burada bir diğer incelik daha bulunmaktadır, o da şudur Allah Teâlâ, bu âyette 
Hz. Peygamber (s.a.s)'i sertlikten men ederken, "Onlara karşı çetin ol" (Tevbe, 
73) âyetinde ona sertliği emretmiştir. Buradaki âyette mü'minlere karşı sert 
davranmaktan onu nehyetmiş, diğerinde ise kâfirlere karşı sert olmasını 
emretmiştir. Bu, "Mü'minlere karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı onurlu ve çetin" 
(Mâide, 54) ve "Kâfirlere karşı çetin, kendi aralarında ise merhametlidirler" 
(Fetih, 29) âyetlerinde ifade edildiği gibidir. Bu sözün izahı şöyledir: İfrat da 
tefrit de (yani aşırılıklar) zemmotunmuştur, fazilet bu ikisi ortasında olandadır. 
Bundan dolayı sert davranma bazan emredilmiş, bazan nehyedilmiştir. Bu ancak, 
ifrat ve tefritten uzaklaşmak için olur ve geriye sırat-ı müstakim olan orta yol 
kalır, İşte bu sıradan dolayı Hak Teâlâ, "Böylece siz (Ümmet-i Muhammed'i) 
vasat (mutedil) bir ümmet yaptık" (Bakara, 143) buyurarak, orta yolu 
medhetmiştir. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Artık onları bağışla, günahlarının mağfiretini dile... İş 
hususunda onlarla müşavere et" buyurmuştur. Bil ki Allah Teâtâ, bu âyette üç 
şeyi emretmiştir: 

Birincisi: "Onları bağışla (affet)" emridir. Bununla ilgili birkaç mesele vardır: 


(12) 
Birinci Mesele 


Kulun halinin kemali, ancak Allah'ın ahlakıyla ahlâklanmasındadır. Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Allah'ın ahlâkı ileahlaklanm" demiştir.Sonra Allah 
Teâlâ,önceki âyetlerde müslümanları affettiğini bildirince, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e de, Allah'ın ahlâkı ile ahlâklanma faziletini elde etsin diye, onları 


affetmesini emretmiştir. 113) 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi, âyetin manasının "Senin hakkınla ilgili hususlarda onları affet, 
Allah'ın hakkıyla ilgili hususlarda ise, onların günahlarının mağfiretini dile" 


şeklinde olduğunu söylemiştir. L14) 
Üçüncü Mesele 


Emrin zahiri vücüb (farz oluşu) ifâde eder, "Artık onları bağışla..." buyruğunun 
başındaki fâ harfi, ta'kib (hemen) manasına delâlet eder. Binaenaleyh bu Allah'ın 
Hz. Peygambere derhal affetmesini vacip kıldığını gösterir. Bu da, Cenâb-ı 
Hakk'ın rahmetinin kemâline delâlet eder. Çünkü O, o müslümanları affetmiş ve 
sonra peygamberine de onları derhat affetmesini vacip kılmıştır. Bil ki, "Artık 
onları bağışla" âyeti, Hz. Peygamber (s.a.s)'e affı vacip kılmaktadır. Bu emir 
ümmete döndüğünde, bu onlara vacip olmaz, ancak mendub olur. Nitekim Allah 
Teâlâ, mukarreb (Allah'a çok yakın) insanların günah sayılan işlerinin, ebrâr (iyi 
insantar)ın hasenatı gibi olduğunu bildirmek için, "İnsanların kusurlarını 
affedenler..." (Al-i imran, ıw) buyurmuştur. 

İkincisi: "(Onların) günahlarının mağfiretini dile" emridir. Bu hususta da birkaç 


mesele vardır; LS] 
Bu Âyet Büyük Günahlann Affedilebileceğine Delildir 


Bu âyette, Allah'ın, büyük günah sahiplerini de affedebileceği ne kuvvetli 
bir delâlet vardır. Çünkü muharebe esnasında bozulup kaçmak, "Kim böyle bir 
günde o (düşmana) arka çevirirse, muhakkak ki Allah 'm gazabına uğramıştır" 
(Enfai, 16) âyetinden dolayı, bir büyük günahtır. Binâenaleyh Uhud'da 
müslümahlann hezimete düşmelerinin büyük günahlardan olduğu sabit 
olmaktadır. Hem sonra Allah Teâiâ geçen âyette onları affettiğini beyân etmiş, 
bu âyette de Peygamberine onları affetmesini, sonra da onlar için istiğfarda 
bulunmasını emretmiştir. Bu husus, bizim söylediğimiz şeye delâlet eden 


delillerin en güçlülerindendir. 116) 
İkinci Mesele 
Âyetteki, "(Onların) günahlarının mağfiretini dile.." emri, Hz. Peygamber 


(s.a.s)'e, büyük günah sahipleri için mağfiret talep etmesini emretmektedir. Allah 
Teâlâ, ona mağfiret istemesini emrettiği zaman, onun bu duasıra icabet etmemesi 


caiz olmaz. Bu böyledir, çünkü,kerim olana bu yakışmaz. Bundan dolayı bu âyet, 
Allah Teâlâ'nın, Hz. Peygamberi bu dünyada büyük günah sahiplerine şefaatçi 
kıldığına delâlet etmektedir. Binaenaleyh Hz. Muhammed (s.a.s)'in onlara 


kıyamette şefaat etmesi daha evlâdır. 117) 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, "Andolsun Allah onları affetti" (âh imran, 155) âyetinde beyân 
ettiği gibi, önce onları affetti, sonra da bu âyette, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, onlar 
için ve onlardan dolayı istiğfar etmesini emretti. Sanki ona şöyle denilmekte idi: 
"Ey Muhammed, onlar için istiğfar et, çünkü ben onları sen onlara istiğfar 
etmeden önce bağışladım. Onları bağışla, çünkü ben, sen onları bağışlamadan 
önce, onları bağışladım." Bu Cenâb-ı Allah'ın bu ümmete olan rahmetinin 


kemâline delâlet etmektedir, 1181 
Şüra Kelimesi Hakkında 


Üçüncüsü, "İş hususunda onlarla müşavere et" emridir. Bu ifâde ile ilgili birkaç 
mesele vardır; 191 


Birinci Mesele 

Arapçada, (Onlarla müşavere et, İstişare et), "müşavere", "şivâr" (istişare etmek), 
"meşvere" denilir. "Meşvere eden topluluk" manasında da denilir. "Şüra" 
kelimesi masdardırve "Onlar gizli konuşurlarken" (isrâ, 47) âyetinde olduğu gibi, 
topluluk bu kelime ile tavsif edilmiştir. "Müşavere" kelimesinin, balı yerinden 
aldığın ve çıkarttığın zaman söylediğin sözünden alındığı veya Arapların, bir 
hayvanı teşhir ettiklerinde söyledikleri sözlerinden alındığı söylenmiştir. Bundan 
dolayı hayvanların teşhir edildiği yere de "mişvâr" denir. Sanki teşhir ile onun 
iyisi kötüsü bilinmektedir. Aynı şekilde müşavere ile de, işlerin hayırları ve 


serleri bilinmektedir. [20] 


Şürânın Faydaları 


Allah Teâlâ'mn, Hz. Peygamber (s.a.s)'e müslümanlarla müşavere etmesini 
emretmesinde birçok faydalar bulun- maktadır: 

1- Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlarla müşaveresi,, onlara değer verme ve 
derecelerini yükseltme mânasına gelir. Bu ise, müslümanların Hz. Peygamberi 
çok sevmelerini ve ona ihlasla itaat etmeleri neticesini doğurur. Eğer O, bu 
müşavereyi yapmamış olsaydı, bu onları küçümseme anlamına gelir, böylece 
kötü ahlak ve kabalık olmuş olurdu. 

2- Hz. Peygamber (s.a.s), akılca insanların en mükemmeli o ise de, insanların 
bilgileri sonsuzdur. Binâenaleyh bilhassa dünyevi meselelerde maslahat 
(menfaat) yönlerinden Hz. Peygamber'in aklına gelmeyen bir hususun başka bir 
insanın aklına gelmesi uzak bir ihtimal değildir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Siz dünya işlerinizi daha iyi bilirsiniz, ben de dinişlerinizi daha iyi bilirim" 2H 
buyurmuştur. İşte bundan dolayı, Hz. Peygamber şöyle demiştir: 

3- Hasan el-Basrî ve Süfyan İbn Uyeyne, "Allah Teâlâ bunu ona, sırf başka 
insanlar müşavere yapma hususunda onun yolunca gitsinler ve ümmet-i 
Muhammed için bir sünnet olsun diye emretmiştir" dediler. 

4- Hz. Peygamber (s.a.s) Uhud hadisesinde onlarla müşavere etti, onlar da 
Medine'den çıkma tarafına işaret ettiler. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s) çıkma 
taraftarı değildi. Çıktıkları zaman olan oldu. Binâenaleyh eğer Hz. Peygamber 
(s.a.s), bundan sonra onlarla müşavere yapmayı bıraksaydı, bu durum, onun 
kalbinde onlarla müşavere ettiğinden dolayı bir iz kalmış olduğuna delâlet 
ederdi. Bu sebeple Hak Teâlâ, onun kalbinde bu hadiseden dolayı bir iz kalmış 
olduğuna delâlet etsin diye, bundan sonra ona, onlarla müşavere etmesini 
emretmiştir. 

5- Bu, "İş hususunda, onların re'yinden ve ilminden istifâde etmek için değil, 
fakat akıllarını, anlayışlarını, sana olan sevgilerinin derecesini ve sana itaattaki 
ihlâslarını aniayasın, böylece daha faziletli olan az faziletli olandan senin 
yanında ayırdedilsin ve onlara makamlarının kadr-ü kıymeti açıkça görünsün 
diye, onlarla müşavere et" manasındadır. 

6- Bu, "İş hususunda onlarla müşavere et. Fakat bu, sen onlara muhtaç olduğun 
için değil, aksine iş hususunda onlarla müşavere ettiğin zaman, onlardan herbiri, 
o hadise ve işteki en uygun yönü bulmaya gayret edeceği ve böylece, temiz 
ruhların meydana gelmesinde yardımlaştıkları bir şeyde biribirlerine uygun gelişi 
gibi, onların ruhları da o işteki en uygun şeyin meydana gelmesi hususunda 


biribirlerine mutabık ve muvafık olacağı içindir. Namazlarda cemaat oluştaki ve 
cemaatla namazın tek başına kılınan namazdan daha faziletli oluşundaki sır, işte 
budur. 

7- Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, ümmeti ile müşavere etmesini 
emredince, bu, Allah katında ümmet-i Muhammed'in kadr-ü kıymetinin 
olduğuna delâlet eder. Bu, onların hem Allah katında, hem Hz. Peygamber 
katında, hem de bütün insanlar katında bir değerleri olduğunu gösterir. 

8- Büyük padişah, önemli ve mühim işlerde ancak yanındaki has ve yakın 
adamları ile istişare eder. İşte bunlar bir günah işledikleri zaman, Allah onları 
affetti. Bundan dolayı bazan onların aklına, "Her ne kadar Allah bizi fazlı ile 
affetti ise de, bu günahtan dolayı bizim o büyük derecemiz artık kalmamıştır" 
fikri gelebilir. Binâenaleyh Allah Teâlâ, tevbe ettikten sonra o dereceyi 
noksanlaştırmayıp, aksine daha da artıracağını beyân etmiştir. Bu şöyledir: "Bu 
hadiseden önce Ben (Allah), Resulüme sizinle müşavere etmesini emretmem 
işim. Bu hadiseden sonra ise, kendinizin şimdi öncekinden daha yüce bir 
makamda olduğunuzu anlayasınız diye, ona sizinle müşavere etmesini emrettim. 
Bunun sebebi şudur: Siz, bu hadiseden önce amellerinize ve taallarınıza 
güveniyordunuz. Şimdi ise benim fazlıma ve affıma güveniyorsunuz. Bundan 
dolayı affımtn, amellerinizden daha büyük; keremimin, taatlarınızdan daha çok 
olduğunu anlayasmız diye, şu andaki derecenizin ve makamınızın öncekinden 
daha büyük olması gerekir"Zikredilen ilk üç vecih, daha önce zikredilmiş olan 
izahlardır. Sonrakiler ise, bu mevzuyu yazarken benim aklıma gelen 


şeylerdendir. Murâdını ve kitabının sırlarını en iyi bilen Allah Teâlâ'dır. [22] 
Nass Varid Olmayan Her Hususta Istişare Caiz midir? 


Alimler, hakkında Allah'tan bir vahiy nazil olmuş olan herhangi bir mesele 
hakkında, peygamberin ümmetiyle istişare etmesinin caiz olmayacağı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Çünkü nass varid olduğunda, re'y ve kıyas geçersiz olur. Ama, 
hakkında nass olmayan bütün şeyler hakkında istişare etmek caiz midir değil 
midir? meselesine gelince, Kelbî ve pekçok ulemâ, bu emrin, harblerde 
müşavere etmeye mahsus olduğunu söylemişlerdir. Bunların delili şudur: Âyet-i 
Kerîme'deki ifâdesindeki elif-lâm istiğrak için değildir. Çünkü hakkında vahiy 
inmiş olan hususta müşavere etmenin caiz olamayacağını açıklamıştık. 
Binâenaleyh buradaki elif-lâmı daha önce geçen ve bilinen bir şeye hamletmek 
gerekir. Bu âyette daha önce geçen ve bilinen iş ise, harp ve düşmanla karşı 
karşıya kalma hususundaki işlerdir. Bundan dolayı âyetteki, "Onlarla iş 


hususunda müşavere et" emri bu hususla ilgili olmuş olur. 

Sonra bu görüşte olanlar şöyle dediler: "Bedir günü Habbâb İbn el-Münzir, Hz. 
Peygamber (s.a.s) ile, orduyu suyun yanında konaklatma hususunda istişare 
etmiş, Hz. Peygamber (s.a.s) de onun bu re'yini kabul etmişti. Yine iki Sa'd, yani 
Sa'd İbn Mu'âz (ra) ile Sa'd İbn Ubâde, Hendek muharebesinde, savaşa 
katılmamalarına Karşılık Medine'nin meyvelerinin bir kısmını vererek Gatafan 
Kabilesi ile yapılmak istenen anlaşmayı bırakma görüşünde olduklarını Hz. 
Peygamber'e arzetmişler, Hz. Peygamber (s.a.s) de onların bu görüşlerini kabul 
etmiş, anlaşma sahifesini yırtınıştır." 

Yine âlimlerden bazıları, bu lâfzın umümi olduğunu, hakkında vahiy gelmiş 
hususların bu umümun dışında kaldığını, vahiy gelmemiş konularda âyetin 
hüccet olmaya devam ettiğini söylemişlerdir. Sözün özü şudur; Allah Teâlâ, akıl 
sahiplerine, kıyas yapmalarını emrederek "Ey akıl ve basiret sahipleri ibret alsın" 
(Haşr, 2) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), akıl sahiplerinin efendisidir. Yine 
Cenâb-ı Hak, kıyasla hüküm çıkaranları medhederek, "(Onlar), bunu hüküm 
çıkaranlardan öğrenirlerdi" (Nisa. 83) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), 
insanların en akıllısı ve en zekisi idi. Bu da, onun kendisine vahiy gelmediği 
zaman ictihad etmekle emrolunduğuna delâlet eder. İctihad ise, meseleyi 
tartışmak ve görüşmekle kuvvetlenir. İşte bu sebepten ötürü, Hz. Peygamber 
(s.a.s) de istişare etmekle emrolunmuştu. O, Bedir günü ashabı ile, esirler 
hakkında istişare etmiştir ki, bu dini bir mesele idi. Nassın, kıyas ile tahsis 
edilemeyeceğinin delili şudur: Nass, Hz. Âdem'e secde etme hususunda, bütün 
melekleri içine almıştır. Daha sonra iblis, kıyas yaparak tahsiste bulunmuş ve 
kendisini bunların dışında saymış, "Ben o (Âdem')den hayırlıyım. (Çünkü) beni 
ateşten yarattın, onu çamurdan yarattın" (A"m, 2) demiş ve böylece 
lânetlenenlerden olmuştur. Eğer nassı kıyas ile tahsis etmek caiz olsaydı, iblis 


bundan dolayı lanete müstehak olmazdı. [23] 
Müşavere Emrinden Maksad Farziyyet midir? 


Emrin zahiri vücub ifâde eder. Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın "iş hususunda 
onlarla müşavere et" emri farziyeti gösterir. ŞafiÎî (r.h) bu emri nedb (mendub 
oluş) manasında alarak, "Bu, tıpkı Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Bakire kız 
evlendirilirken kendisinin görüşü de alınır"İ24l hadis-i şerifi gibidir. Fakat 
babası bakire kızı evlenmeye zorladığında bu da caiz olur. Ancak kızın gönlünü 
hoş etmek için onunla istişare etmek daha evlâdır. İşte bu âyette de böyledir" 


demiştir. 125) 
Beşinci Mesele 


Vahidi, "el-Vâsit" adlı tefsirinde Amr İbn Dinar'dan, İbn Abbas'ın şöyle dediğini 
rivayet etmiştir: "Bu âyette, Hz. 

Peygamber (s.a.s)'in, müşavere etmekle emrolunduğu kimseler, Hz. Ebu Bekir 
(r.a) ile Hz. Ömer (r.a)'dir." Bana göre bu hususta bir müşkil vardır. Çünkü bu 
âyette Allah Teâlâ'nın, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, kendileriyle istişare etmesini 
emrettiği kimseler, kendilerini affedip kendileri için mağfiret istemesini emrettiği 
kimselerdir ki bunlar da bozguna uğrayan müslümanlardır. Düşün ki Hz. Ömer 
de bunlardan birisidir. Bu sebeple âyetin muhtevasına girmektedir. Fakat Hz. 
Ebu Bekir (r.a) onlardan değildir. Öyle ise o, nasıl âyetin muhtevasına girebilir. 


Allah en iyi bilendir. 1226) 
Şüradan Sonra Karar ve Tevekkül 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Bir kere azmettin mi artık Allah'a güvenip dayan" 


buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [27] 
Birinci Mesele 


Bu ifâdenin manası şöyledir: İstişare ile kuvvetlenen bir görüş ortaya çıktığında, 
buna itimad etmek vacip değildir; aksine Allah'ın yardımına, tevfikine ve 
korumasına itimad edip dayanmak vacip olur. Bunun maksadı da, kulun bütün 
işlerinde sadece Allah'a itimad edip güvenmesinin şart olduğunu ortaya 


koymaktır. 128) 
İkinci Mesele 


Âyet, tevekkülün, bazı cahillerin söylediği gibi, insanın kendisini ihmal etmesi 
olmadığına delâlet etmektedir. Aksi halde, müşavereyi emretmek, tevekkülü 
emretmeye zıd olurdu. Bilâkis tevekkül, insanın zahiri sebepleri görüp 
gözetmesi; ve fakat bununla beraber o sebeplere kalbiyle istinâd etmeyip, aksine 


Hakk'ın hıfz u emânına, himayesine dayanmasıdır. 1291 


Üçüncü Mesele 


Cabir İbn Zeyd'in, tâ harfinin ötresiyte, "Azmettiğim zaman..." şeklinde okuduğu 
nakledilmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki Resulüne, "Ben azmettim mi, sen 
tevekkül et!..." demiştir. Bu, şu iki sebepten dolayı zayıftır: 

a) Allah'ı "azmetmekle" vasfetmek caiz değildir. Bu azmin, icâb ve ilzam 
manasında olduğu söylenebilir. Buna göre mâna, "Onlarla, iş hususunda 
müşavere et... Ben seni bir şeye mecbur edip, seni ona irşâd ettiğimde bana 
güven.. Artık, bundan sonra hiç kimseyle müşavere etme" şeklinde olur. 

b) Bu kıraati, sahabeden hiç kimse okumamıştır. Dolayısıyla, bu kıraati Kur'ân'a 
ilhak etmek caiz değildir. Allah en iyi bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü Allah, kendisine güvenip dayananları sever" 
buyurmuştur. Bu tabirden maksad, mükellefleri Allah'a yönelme ve Allah'ın 


dışında bulunan bütün şeylerden yüz çevirmeye teşviktir. [30] 
Allah Size Yardım Ederse Sizi Kimse Yenemez 


"Allah size yardım ederse, artık sizi yenecek yoktur. Sizi yardımsız bırakırsa, 
ondan sonra size yardım edebilecek kimdir? Mü'minler, ancak Allah'a güvenip 
dayanmalıdır" (Âl-i Imran. 160). 

Ibn Abbas şöyle demektedir: "Size, Bedir gününde yardım ettiği gibi yardım 
ederse, size hiç kimse galip gelemez. Uhud gününde sizi yardımsız bıraktığı gibi 
yardımsız bırakırsa, size hiç kimse yardım edemez..." Bu âyette birkaç mesele 
vardır; LBH 


Birinci Mesele 


Âyetin maksadının, (insanları) tâate teşvik ve ma'siyetten sakındırmak olduğu 
ileri sürülmüştür. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Hak, daha önce, Allah'a isyan 
etmekten kaçınan kimselere yardım edeceğini beyân buyurmuştur ki bu, "Evet, 
siz sabr-ü sebat eder, sakınırsanız, onlar da ansızın üstünüze gelecek olurlarsa, 
Rabb'fniz size alametti beşbin melekle imdâd edecektir" (ân imran, 125) âyet-i 
kerîmesidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak bu âyette de, kendisine yardım ettiği 
kimseyi hiç kimsenin yenemiyeceğini beyân buyurmuştur. Binâenaleyh, bu iki 
mukaddimenin toplamından ortaya şu netice çıkar: Allah'tan ittikâ eden kimse, 
dünya ve âhiret mutluluğunu elde etmiş olur. Çünkü o, yanında hiçbir 
bedbahtlığın bulunmadığı bir saadeti ve yanında hiçbir zilletin bulunmadığı bir 


izzeti elde etmiş, böylece de kendisine hiç kimsenin galip gelemiyeceği bir 
kimse haline gelmiştir. Ama, isyan eden kimselere gelince, Allah onları 
yardımsız bırakmıştır. Allah'ın yardımsız bıraktığı kimseler ise muhakkak ki, 
yanında hiçbir saadetin bulunmadığı bir bedbahtlığa ve yanında hiç bir izzetin 


bulunmayacağı bir zillete düşmüştür. [32] 
İkinci Mesele 


Alimlerimiz bu âyetle, imanın, ancak Allah'ın yardımı; küfrün de, ancak 
Allah'ın bu yardımını kesmesiyle tahakkuk edeceği hususuna istidlal etmişlerdir 
ki, bunun izahı son derece açıktır. Zira bu, bütün işlerin Allah'a ait olduğuna 


delâlet etmektedir. 1331 
Üçüncü Mesele 


Ubeyd İbn Umeyr, bir kimse bir kimseyi yardımsız ve çaresiz bıraktığında 
Arapların söylemiş olduğu (o tabirinden olmak üzere, âyeti o şeklinde 


okumuştur. 34) 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ondan sonra" tabiri hakkında da iki izah yapılmıştır: 

a) Yani, "Yardımını kestikten sonra.." 

a) Bu senin "Falancadan sonra sana yardım edecek hiç kimse olmadı" demen 
gibidir. Cenâb-ı Hak daha sonra, "Mü'minler, ancak Allah'a güvenip 
dayanmalıdır" buyurmuştur. Yani, "Bütün işin Allah'ın elinde olduğu, O'nun 
kazasını geri çevirip hükmünü men edecek hiçbir şeyin bulunmadığı sabit 
olunca, mü'minin ancak Allah'a tevekkül etmesi gerekir. Cenâb-ı Hakk'm, 
"Mü'minler, ancak Allah'a güvenip dayanmalıdır" buyruğu hasr ifâde etmektedir. 
Yani, "Yalnız Allah'a güvenip dayansın mü'minler; başkasına değil!" demektir. 


[35] 
Peygamber Hıyanet Etmez 


"Bir peygamberin emânete hainlik etmesi? Bu, olur şey değil. Kim, hainlik 
ederse, kıyamet günü hainlik ettiği şeyi(n vebalini) yüklenerek gelir.. Sonra 


herkese, kazandığı şey eksiksiz verilir. Onlar haksızlığa uğratılmazlar..." (Âl-i 
İmran. 161). 

Bil ki, Cenâb-t Hak cihada teşvik hususunu mübalağa ile beyân edince, bunun 
peşinden cihad ile ilgili hükümleri zikretmiştir. Bu hükümlerden bir tanesi de, 
emânete hainlik etmekten mendir. İşte bu âyeti, bu manada zikretmiştir. Âyet 


hakkında birkaç mesele vardır: [36] 
“Gill” Kelimesinim Lügat Manası 


fiilinin masdarı olan kelimesi, hainlik etmek anlamına gelir. Kelimenin aslı, "Bir 
şeyi gizlice almak.." anlamına gelmektedir. Deride, hainlik yaparak bir miktar 
setbıraktıkları zaman Arapçada buna, "Hayvanı kesen ve derisini yüzen kimse 
hainlik yaptı denilmektedir. 

Bu kökten gelen, kelimesi ise, insanın sinesinde saklamış olduğu gizli kin 
anlamına gelir. ise, elbiselerin altına giyilen iç elbiseye verilen isimdir. Yine, 
ağaçların dibinden akan suya da, denilmektedir; çünkü sbu su, ağaçlar tarafından 
gizlenmektedir. Yine, dağılıp gizlendiği zaman, bu deyimiyle ifade edilir. Hz. 
Peygamber (s.a.s) ise şöyle buyurmuştur: "Bir kimseyi bir işe yoüarsak, o kimse 
de o işte herhangi bir hainlik yaparsa, onu boynunda taşıyarak kıyamet gününe 
gelir'İ371 Yöneticilere verilen hediyeler de gütül (hainlik)tir"İ38İ"ffainlik 
etmemiş olan emanetçinin tazminat ödemesi gerekmez" "Ne hainlik vardır, ne de 


çekip almak, çalmak.."1391 Yine, bir kimsedir kimseyi hain olarak bulduğu 
zaman denilir. Bu tıpkı senin, veya demen gibidir. Yani "onu siyah, kara, kömür 


gibi buldum" veya "onu cimri buldum" demektir, 1401 
İkinci Mesele 


İbn Kesir, Âsim ve Ebü Amr, yâ harfinin fethası, gayn harfinin de dammesiyle, 
jfc şeklinde okumuşlardır ki, 

yani, "Peygamberin hıyanet etmesi yakışık almaz.." demektir; diğer yedi kıraat 
imamları ise, yâ harfinin dammesi ve gayn harfinin fethasıyla yi seklinde 


okumuşlardır ki, "Peygambere hainlik edilmesi yakışık almaz" demektir. [41] 
161. Âyetin Nüzul Sebebi 


Âyet-i kerimenin sebeb-i nüzulü hakkında âlimler İhtilâf etmişlerdir ki, bu 


sebeplerden bir kısmı birinci kıraate; diğer bir kısmı da ikinci kıraate muvafık 
düşmektedir. 

Birinci nev'e gelince, bu kısımda şu rivayetler bulunmaktadır: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) savaşların birisinde birtakım ganimetler elde etmiş, 
sonra da, elde ettiği bu ganimetleri bir araya toplamış, ama bazı sebeplerden 
dolayı ganimetlerin taksimi gecikmişti. Bunun üzerine bir topluluk O'na gelerek, 
"Ganimetlerimizi taksim etmiyor musun?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Şayet sizin Vhuddağı kadar altınınız olsa, ondan tek bir dirhemini bile 
alıkoymam. Siz, ganimetlerinize hıyanet ettiğimi mi sanıyorsunuz?" buyurmuş 
ve bunun üzerine HakTeâlâ bu âyeti indirmiştir. 

b) Bu âyet, vahyin tebliği hususunda nazil olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), 
müşriklerin dinlerini kınayan ve ilahlarına hakaret eden ifâdelerin yer aldığı 
Kur'ân âyetlerini onlara okuyordu. Onlar da, ondan bunu yapmamasını isteyince, 
işte bu âyet nazil oldu. 

c) İkrime ve Sa'id İbn Cübeyr şunu rivayet etmeşlerdir: "Âyet, Bedir günü 
(ganimet içinden) kaybolan kırmızı bir kadife hakkında nazil olmuştur. Bu 
kadifeden dolayı bazı câhiller, "Belki de onu peygamber aldı" demişlerdir. Bu 
âyet, işte bundan dolayı nazil olmuştur." 

d) İbn Abbas (r.a)'dan, bir başka yolla şu rivayet edilmiştir: "Ashabın ileri 
gelenleri, Hz. Peygamber (s.a.s)'e ganimet mallarından ilâve birşey vermeyi arzu 
etmişlerdi de, bundan dolayı bu âyet nazil olmuştur." 

e) Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), öncü birlikler göndermiş ve 
onlar bazı ganimetler elde etmişlerdi. Hz. Peygamber (s.a.s) bu ganimetleri 
dağıtmış, fakat öncülere pay ayırmamıştı. Bunun üzerine bu âyet nazil oldu. 

f) Kelbi ve Mukâtil şöyle demişlerdir: "Bu âyet-i kerime, Uhud günü o okçular, 
ganimet elde etme arzusu ile mevzilerini terkedip de, "Biz Allah Resülü'nün, 
"Kim bfrşey alırsa o, onundur" demesinden ve Bedir gününde yaptığı gibi, 
burada da ganimetleri taksim etmemesinden korkuyoruz" dedikleri, bunun 
üzerine de Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Siz, bizim hainlik edip size ganimetten pay 
vermeyeceğimizi mi zannettiniz" demesi üzerine nazil olmuştur. 

Bil ki birinci rivayete göre âyetten murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, kendisi için, 
ganimetten herhangi birşeyi ashabından gizlemekten nehyetmektir. Daha sonraki 
üç rivayete göre ise ondan murad, onu, sahabenin bir kısmına verip, bir kısmına 


vermemek suretiyle ganimette hainlik etmekten nehyetmektir. 142) 


Ammeye Ait Ganimet Malından Birşey Aşırmanın Tehlikesi 


İkinci kıraate uygun olan rivayetlere gelince: Rivayet edildiğine göre Huneyn 
günü, Hevâzin ganimetleri Hz. Peygamber (s.a.s)'in eline geçince, bir adam 
ganimet içinden bir iğneyi gizlice alır. İşte âyet, bunun üzerine nazil olmuştur. 
Bil ki Hz. Peygamber (s.a.s), hainlik yapma işinin ehemmiyetine dikkat çekmiş 
ve onun büyük günahlardan olduğunu belirtmiştir. Sevbân'ın Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den rivayetine göre, "Kimin ruhu, şu üç şeyden uzak olarak bedenini 


terkederse, cennete girer: Kibir, hainlik ve borç "(431 buyurmuştur. 

Abdullah Ibn Amr (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, adı Kerkere olan bir adam, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in mallarına nezaret ediyordu. Bu şahıs öldü. Hz. 
Peygamber (s.a.s) "O, cehennemdedir" buyurdu. Sahabe de, bakmaya 
gittiklerinde adamın üzerinde gizlice almış olduğu bir elbise ve yelek buldular. 
Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurdu: "İpliği ve iğneyi bile yerine veriniz. Çünkü 
onlar kıyamet günü bir utanç, bir ateş ve çok çirkin bir ü olacaktır. 44 

Ruveyfi b. Sabit el-Ensari'nin rivayetine göre Hz. Peygamber (s.a.s): 

“Allah a ve âhtret gününe inanan bir kimsenin, müslümanlann ganimetinden 
olan bir hayvana, zayıf düşürüp de öyle geri verecek şekilde binmesi helâl 
değildir, yine Allah a ve âhiret gününe inanan bir kimsenin bir elbiseyi eskitip de 
öyle geri verecek şekilde giymesi helâl değildir" [45] buyurmuştur. 

Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Selman (r.a) ganimeti 
korumakla vazifelendirdi: Derken ona bir adam gelerek, "Selman, elbisem yırtık 
idi. Ganimetten bir iğne iplik alıp onu diktim. Bana günah var mı?" dedi. Selman 
da, "Herşey, miktarına göredir" dedi. Bunun üzerine adam, elbisesinden o ipliği 
çekip çıkararak, ganimet malının içine kattı. Yine rivayet edildiğine göre bir 
adam, ganimet içinden bir veya iki ayakkabı bağı alıp, "Bunları Hayber günü ben 
ele geçirmiştim" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Cehennemde olan 


bir veya iki ayakkabı' bağı" [46] buyurmuştur. Yine rivayete göre bir adam 
Hayber'de ok atıyordu. Bu adam öldüğü zaman ashab, "Ne mutlu, şehid oldu!" 
dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) ise: "Hayır. Muhammed'in canı elinde olan 
(Allah'a) yemin ederim ki, onun taksim edilmeden Önce ganimetlerden (gizlice) 


almış olduğu o kadife, özerinde bir ateş gibi yanacaktır" [471 buyurmuştur. 

Bil ki, bu nehiyden şu iki durum müstesnadır: 

1- İnsanın ihtiyaç nisbetinde, kendi yiyeceğini ve hayvanın yemini ganimetten 
alması.. Abdullah İbn Ebi Evfâ (r.a), "Huneyn günü bir yiyecek elde ettik. Bir 
adam geliyor, ondan kendisine yetecek kadar alıyor ve gidiyordu" demiştir. Yine 


Selmân (r.a)'ın. Medâin savaşında bir kaç ekmek, biraz peynir ve bir bıçak elde 
ettiği ve o peynirden keserek, "Haydi besmeleyle yeyintz" dediği rivayet 
edilmiştir. 

2- İnsan o aldığı şeye muhtaç olduğu zaman... Bera İbn Azib (r.a)'in, Yemâme 
günü müşriklerden bir adamı vurduğu, o adamın da sırt üstü düştüğü, böylece o 


müşrikin kılıcını alarak onu o kılıçla öldürdüğü rivayet edilmiştir. [48] 
Nübüvvet ile Hainlik ve Hırsızlık Bir Arada Bulunmaz 


Âyetteki fiilini, yâ harfinin fethası ve ğaynın zammesi ile, " O peygambere 
hıyanet etmesi., uygun düşmez" şeklinde okumanın şu iki izahı vardır: 

1- Bundan murad, peygamberlik ile hıyanetin bir arada bulunamayacağıdır. Bu 
böyledir. Çünkü hıyanet, dünyada arın, âhirette de nârın sebebidir. Hıyanete 
istekli olan nefis, son derece alçak bir nefistir. Peygamberlik, insanî mertebelerin 
en yücesidir. Binâenaleyh bu, ancak son derece yüce ve şerefli nefislere yakışır. 
Aynı şahısta bu iki zıt sıfatın bulunması imkansızdır. Binâenaleyh nübüvvet ve 
hiyânetin birlikte bulunamayacağı sabit olmuş olur. Bu âyetin bir benzeri de, 
"Allah'ın evlad edinmesi, olacak şey değil" (Meryem, 36) buyruğudur. Yani 
uluhiyyet ve çocuk edinme bir arada bulunamaz. Âyetteki kelimesindeki lâm'ın, 
lâm-ı menküle olduğunu, bunun takdirinin ise, şeklinde olduğu ve bunun 
"Allah'ın evlâd edinmesi olacak şey değil" (Meryem. 36) âyeti gibi, yani "Allah 
çocuk edinmez" şeklinde olduğu söylenmiştir. 

2- Bu kıraata göre âyetin ikinci izahı şöyledir: Bir grup müslüman, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den kendilerine ganimetten daha fazla hisse vermesini 
istemişlerdi. Şüphe yok ki, eğer Hz. Peygamber bunu yapsaydı, bu bir hıyanet 
olmuş olurdu. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, peygamberini bundan iyice 
uzaklaştırmak için bu âyeti indirmiştir. Bunun bir benzeri de, "Eğer, (faraza 
Allah'a ortak koşacak olursan, yemin.otsun ki amellerin boşa gider" (Zümer.65) 
ve "Eğer (Peygamber), bazı sözleri bizim adımıza kendiliğinden uydurmuş 
olsaydı, elbette onun sağ elini (kuvvetini) alırdık " (Hakk. 44-45) âyetleridir. 
Binâenaleyh, buyruğu "Bu ona helâl olmaz, helâl olmayınca da o, bunu yapmaz" 
demektir. Bunun bir benzeri âyet de, "Onu duyduğunuz zaman, "Bunu söylemek 
bize yakışmaz" demeniz (lâzım) değil miydi" (Nur. ıs) yani, "Bize bunu 
söylememiz helâl olmaz" ifadesidir. 

Bu kıraata göre âyetin izahını iyice anladığında, biz deriz ki: Bu kıraatin birçok 
delilleri vardır: 

a) Bu âyetin sebeb-i nüzulü olarak rivayet edilen haberlerin çoğuna göre, o 


kimseler Hz. Peygamber1! hiyânet etmekle suçlamışlardı. Bundan dolayı Allah 
Teâlâ, bu âyetle bu hususiyetin peygambere yakışmayacağını beyân 
buyurmuştur. 

b) Kur'ân'da bu kabil âyetlerde fiil, failine isnâd edilmiştir. Nitekim "Allah'a her 
hangi bir şeyi ortak tutmamız bizim için (doğru) olmaz" (Yusuf, 38), "O, 
kardeşini tutabilecek değildi" (Yusuf, 76) ve "Allah'ın izniplmadıkça, hiçbir 
kimseye ölmek yoktur" (âı-i imran, 145); "Allah bir kavmi, onlara hidayet 
ettikten sonra... saptıracak değildir" (Tevbe, 5) ve "Allah sizi gaybma muttali 
kılacak değildir" (âl-i imran, 179) âyetlerinde olduğu gibi. "Zeyd'in döğülmesi 
olacak şey değil" denilmesi nâdirdir. Durum böyle olunca bu âyeti de, Kur'ân-ı 
Kerim'de çoğunlukla bulunan kısma katmak gerekir. Bunu, Ebu Ubeyde'nin 
Yunustan rivayet ettiği şu husus da te'kid etmektedir: Yunus, bu kıraati tercih 
ediyor ve "Arapça'da, tâ harfinin zammesi ile "Senin dövülmen olacak şey değil" 
gibi bir kullanış yoktur" diyordu. 

c) Bu kıraat, Ibn Abbas (r.a)'ın tercih ettiği kıraattir. Ona, "Ibn Mes'ud, şeklinde 
okuyor" denilince, o, "Onlar, peygamberi öldürmek istiyorlardı. O halde hiç 
peygamberi hainlikle suçlamaz olurlar mı?" dedi. 

İkinci şekildeki kıraate gelince, ki bu yâ harfinin zammesi ve gayın harfinin 
fethası ile "hıyanet olunması..." şeklinde okunmuştur. Bu kıraatin iki izah şekli 
vardır: 

a) Mana, "Peygambere hiyanet edilmesi olacak şey değildir" şeklindedir. Bil ki 
herkese karşı yapılan hıyanet haram kılınmıştır. Fakat burada bilhassa Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e yapılan hainliğin zikredilmesinde birkaç fayda vardır: 

1- Kendisine karşı suç işlenen kimsenin derecesi daha büyük ve yüksek olunca, 
ona karşı yapılan hâİnlık de o nisbeüe çirkin olur. Hz. Peygamber (s.a.s), 
insanların en üstünüdür. Binâenaleyh ona karşı yapılacak ihanet, en çirkin bir 
ihanet olur. 

2- Vahiy Hz. Peygamber (s.a.s)'e, peyder pey nazil oluyordu. Bu sebeple ona 
karşı hainlik eden kimse hakkında vahiy geliyordu. Bundan dolayı o kimse 
hakkında, ahiret azabının yanı sıra, dünyanın rezil ve rüsvaylığı da söz konusu 
oluyordu. 

3- Müslümanlar o zaman çok fakir İdiler. Bu sebeple, o zamanda yapılan bu 
hainlik son derece çirkin oluyordu. 

b) Kelime kökündendir. Yani, "Hainliğe nisbet edilme" manasında, bu, 
anlamındadır. Müberred şöyle demiştir: "Araplar, "Onu kâfir sayıp, küfre nisbet 
ettin" manasında diyorlar." Utbi ise, "Şayet maksad bu olsaydı, tıpkı "fıska 
nisbet etme" manasında "günaha nisbet etme"manasında ve "küfre nisbet etme" 


manasında denildiği gibi, burada da denilmesi gerekirdi. Evlâ olan, bu ifâdenin 
tıpkı, "Onu cimri buldum" ve "Onu çok siyah buldum" mânasında, ve denilmesi 
gibi, "Onu hâin buldum" manasında olmak üzere islitl fiilinden olduğunu 
söylemektir" demiştir. Keşşaf sahibi de şöyle demiştir: Bu izah şekline göre, bu 
kıraatin manası, birinci kıraatin manasına yakındır. Çünkü bu kıraatin bu 
manasına göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hâin bulunması doğru değildir. Çünkü o, 
ancak hâin olması halinde, hain olarak bulunur (öyle olmayınca demek ki hain 
değildir). 1491 


Dördüncü Mesele 


Biz, "gulül" kelimesinin hıyanet manasına olduğunu söyledik. Ancak bu kelime 
örfte ve kullanılışta ganimet 

malında yapılan hıyanetlere has olmuştur. Bununla beraber ganimet dışındaki 
hıyanetler hakkında da kullanıldığı olur. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s): "Size 
hıyanetlerin en büyüğünü haber vereyim mi? Aralarında bir ev ve arazi bulunan 
fkf adamdan biri, arkadaşının hissesinden bir çakıl taşı kadar yeri alsa, onu yedi 


kat yer olarak boynuna dolamış olur"İ50! buyurmuştur. Bu te'vile göre, âyet "Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in hertürlü hainlikten uzak olduğunu" ifade eder. Kâfirler, 
peygamberlik iddiasından vazgeçmesi için, bu uğurda büyük mallar harcamaya 
hazır oldukları halde o mallara dönüp bakmazken, hainin o Hazretten uzak 
olduğunu söylemeyip ne yapacağız! Bu durumda olan ve kendisine yedi kat gök 
ötesinden gelen vahiy için Allah'ın emin bir kulu olan kimsenin, insanlara 


hainlik yapacağı nasıl düşünülebilir? [51] 
Hıyanet Edip Mal Çalan, Kıyamette Onu Yüklenerek Gelir 


Hak Teâlâ sonra, "Kim hainlik ederse, kıyamet günü hainlik ettiği şeyin 
(vebalini) yüklenerek gelir" buyurmuştur. Bu hususta iki izah şekli vardır: 

1- Bu, ekseri müfessirlerin görüşü olup, âyeti zahirine hamletmektir. Bu âyetin 
bir benzeri de, zekâtı vermeyen kimse hakkında olan şu âyettir: "Ogün, ki bunlar, 
üzerlerinde (yakılacak) cehennem ateşinin içinde kızdırılacak da, o kimselerin 
alınları, böğürleri ve sırtlan bunlarla dağlanacak. "İşte bu, nefisleriniz için 
toplayıp sakladıklarınız! Artık tadın (bunların acısını)" (denilecek)" (Tevt», 35). 
Buna Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu hadisi de delâlet etmektedir: 

"Kıyamet günü hiçbirinizi boynunda böğüren bir deve veya böğüren bir sığır 


veya meleyen bir koyun taşır vaziyette gelip ' Ta Muhammedi Ya Muhammedi" 
diye bana seslendiğini görmeyeyim! Ben (0 zaman ona): "Allah'tan gelecek azap 
hususunda sana asla faydalı olamam. Zaten ben sana (bunu) tebliğ etmiştim" 
derim"İ521, 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "O şey cehennemin dibinde o 
kimseye gösterilir ve ona "Oraya in ve onu al" denir. O da oraya iner 
cehennemin dibine ulaştığında, onu yüklenir ama, bu kabul edilmez." Muhakkik 
âlimler, "Bunun manası şudur: "O adam, boynunda hiyanetle aldığı şeyi taşır 
vaziyette kıyamet günü geldiğinde, rezil ve rüsvaylığı artar" demişlerdir. 

2- "Bu tabirden maksad, onun zahiri manası değildir. Aksine bundan maksad, 
temsil ve tasvir yolu ile va'idi şiddetlendirmektir. Bunun bir benzeri de, 
"Evladım, yapılan iyi veya kötü iş, bir hardal tanesi ağırlığında olsa dahi, bir 
kaya içinde, yahut göklerde veya yerin içinde olsa bile, Allah onu meydana 
çıkarır" (Lokman, 1e> âyetidir. Bu âyetten maksad, zahiri mananın kendisi 
değildir. Aksine bundan maksad, Allah Teâlâ'mn ilminden ve muhafazasından, 
yerdeki ve gökteki bir zerrenin bile hariç kalmayacağını göstermektir. Burada da 
aynı şekilde bu âyetten maksad, tehdidin şiddetini ifade etmektir." Bu görüşte 
olanlar iki vecih zikretmişlerdir: 

a) Ebu Müslim, "Bundan murad şudur: Allah Teâlâ, bu hainliği onun aleyhine 
tesbit eder ve kıyamet günü bundan dolayı onu-azarlayıp cezalandırır. Çünkü 
hiçbir sır, Allah'a gizli kalmaz" demiştir. 

b) Ebul-Kâsım el-Ka'bi şöyle demiştir: "Bundan murad o insanın, bu hainliği ile, 
bu şeyi yüklenen kimsenin meşhur oluşu gibi meşhur olacağını (teşhir 
edileceğini) ifade etmektir." Bil ki bu, muhtemel bir izahtır. Fakat Kur'ân ilminde 
itibar edilen asıl prensip, Kur'ân lâfızlarının hakiki manalarına hamledilmesinin 
gerektiğidir. Ancak buna mani bir delil bulunursa bu müstesna.. Burada âyetin, 
zahiri manasına göre alınmasına bir mani yoktur. Binâenaleyh zahiri mananın 
alınması gerekir. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Sonra herkese kazandığı şey eksiksiz verilir" 
buyurmuştur. Bu tabir ile ilgili iki sual bulunmaktadır: 

Birinci sual: Bu ifadenin, öncesine uygun düşmesi için "Sonra ona kazandığı 
tastamam verilir" şeklinde olması gerekmez miydi? 

Cevap: Bu şekilde umümi ifâdenin kullanılmasının faydası şudur: Hainlik yapan, 
kıyamette herkesi hayır olsun şer olsun, ameline göre cezalandıran bir zâtın 
olduğunu bilirse, kazandıkları ne kadar çok olursa olsun, onların dışında 
kalamayacağını anlar. 

İkinci sual: Mu'tezile, kulun kendi fiilinin faili (yaratıcısı) olduğu görüşünde ve 


fasıklar için de va'idin olduğu iddialarında bu âyete tutunmuştur. Birincisine 
gelince, çünkü Allah Teâlâ bu âyette, kutun kesbine karşılık cezalandırılacağını 
veya mükafaatlandırılacağtnı ifâde etmektedir. Binâenaleyh eğer kulun kesbi, 
Allah'ın fiili olsaydı, Allah kulu, o kulda yarattığı şeyden dolayı cezalandırmış 
olurdu. İkincisine gelince çünkü Hak Teâlâ, kasden adam öldüren hakkında, 
"Onun cezası cehennemdir" (Nisa, 93) buyurmuştur. Bu âyette de, her fiil 
sahibinin fiilinin cezasının ona ulaşacağını bildirmiştir. Binâenaleyh her iki 
âyetin toplamından, fasıklar (günahkarlar) için ilahi tehdidin kesin olduğu 
neticesi çıkmaktadır. 

Cevap: Kulun fiili ile ilgili sualin cevabı şöyledir: Bu, "ilim meselesi" ile tezad 
teşkil etmektedir. Va'id meselesi ile ilgili suâle gelince, bu umumi ifâde, tevbe 
etme hali ile tahsis edilmiştir. Tıpkı bunun gibi, aff-ı ilâhiye delâlet eden 
âyetlerden ötürü, affedilme halinde de bu umümi ifâdenin tahsis edilmesi 
(sınırlandırılması) gerekir. 

Sonra Hak Teâlâ, "Onlar, haksızlığa uğratılmazlar" buyurmuştur. Kâdi şöyle 
demiştir: "Bu ifâde, Allah'ın fiillerinde zulmün olabileceğini gösterir. Bu da, 
Cenâb-ı Hakk'ın eksik mükafaat veya fazla ceza vermesiyle olur. Bu ise, Cebriye 
mezhebinde olanların, "Allah'ın yaptığı herşey adalet ve hikmettir. Çünkü O, 
herşeyin mâlikidir" şeklindeki inançlarının aksine bir görüş beyân ettiğimiz 
zaman mümkün olur." Buna şöyle cevap verilir: Cenâb-ı Hakk'ın 
zulmetmeyeceğini söylemek, O'nun fiillerinde zâlim olabileceğini göstermez. 
Nitekim, "Onu ne bir uyuklama tutabilir, ne de bir uyku" (Bakara, 255) âyeti de, 


Allah hakkında uyku ve uyuklamanın mümkin olacağını göstermez. [53] 


"Allah'ın rızasına tâbi olan kimse, Allah'ın hışmına uğrayan gibi midir? Onun 
durağı cehennemdir. O, ne kötü dönüş yeridir' (Âl-i İmran, 162). 

Bil ki Allah Teâlâ, "Sonra herkese kazandığı şey eksiksiz verilir " buyurunca, 
bunun peşisıra bu cümlenin tafsilatını getirmiş, itaatkâr olanların mükafaatı ile 
günahkâr olanların cezasını beyân etmiş ve buyurmuştur. Bu âyetle ilgili bazı 


meseleler vardır: LBA 
Birinci Mesele 


Müfessirlerin, bu hususta çeşitli izahları vardır: 

1-"Ganimette hainlik yapmama hususunda, Allah'ın rızasına tabi olan kimse, 
hainlik yaparak Allah'ın hışmına uğrayan kimse gibi olur mu?" Bu, Kelbi ve 
Dehhâk'ın görüşüdür. 


2-"İman etmek ve O'na taatla ibâdet etmek suretiyle Allah'ın rızasına tâbi olan 
kimse, Allah'ı inkâr etmek ve O'na karşı günah işlemek suretiyle O'nun hışmına 
uğrayan (gazabına uğrayan) kimse gibi olur mu?" 

3-"Allah'ın rızasına tabi olan muhacirler, Allah'ın hışmına uğrayan münafıklar 
gibi olur mu?" 

4- Zeccâc şöyle demiştir: (o "Müşrikler, müslümanlara hücum edince, Hz. 
Peygamber (s.a.s) de müslümanları, müşriklere hücum etmeye çağırdı. Bazısı bu 
çağrıya uydu, bazısı uymadı. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Allah'ın rızasına tâbi 
olan kimse ki bunlar, Allah'ın emrine uyan kimselerdir, "Allah'ın hışmına 
uğrayan gibi olur mu?" ki bunlar da, Cenâb-ı Hakk'ın sözünü kabul etmeyen 
kimselerdir. 

Kadi şöyle demiştir: "Bütün bu izahlar doğrudur. Lâfzı, bunlardan birisine 
hasretmek caiz değildir. Çünkü lâfız umumi bir lâfızdır; bu sebeple de bütün 
bunları >çine alması gerekir. Çünkü tâatte bulunan herkes, Hak Teâlâ'nın, 
"Allah'ın rızasma tâbi olan kimse" buyruğunun muradına; nefsine ve şehvetine 
uyan herkes de, O'nun, Allah'ın hışmına uğrayan gibi midir?" sözünün 
muhtevasına girmektedir. Bu babta söylenebilecek sözün özü şudur: "Âyet, 
muayyen bir hadise hakkında nazil olmuştur. Ancak ne var ki sen, sebebin hususi 


olmasının, hükmün umumiliğine mâni olmayacağını biliyorsun." 155) 
İkinci Mesele 
HakTeâlâ'nın, "Allah'ın rızasına tabi olan kimse.." buyruğundaki hemze, inkâr 


ifâde etmekte olup, fâ harfi de bir mahzüfa atf için getirilmiştir. Kelâmın takdiri 
ise, "İttikâedip, böylece de Allah'ın rızâsına tâbi olan.. gibi midir?" (elbette onun 


gibi değildir) şeklindedir. [56] 
Üçüncü Mesele 


HakTeâlâ'nın, ifâdesi, "Allah'ın gazabına uğradı, onu sırtlandı" anlamındadır. Biz 


bu hususu, Bakara süresi 61. âyetin tefsirinde açıklamıştık. [57] 
Dördüncü Mesele 


Âsım'dan rivayet edilen iki rivayetin birinde o, râ harfinin dammesiyle; diğer 
kıraat imamları ise, râ harfinin kesresiyle şeklinde okumuşlardır ki, bu iki kalıt) 


da, "hoşnut oldu" fiilindenmasdardırlar. Bu ifâdenin damme ile okunması gibi; 


kesreyle okunması da "zannetmek" kelimesi gibidir. [58] 
Beşinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Onun durağı cehennemdir" buyruğu, kendisinden önceki 
ifâdelerle ilgilidir. Kelâmın takdiri ise, "Allah'ın hışmına uğrayıp da, varacağıyer 
de cehennem olan kimse gibi olur mu?" şeklindedir. Cenâb-ı Hakk'ın, "O, ne 
kötü dönüş yeridir!" buyruğu kendisinden öncesiyle alâkalı olmayıp, yeni 
başlayan bir sözdür. Cenâb-ı Hak sanki, cehennemi zikrettiği için, bunun 


peşinden onun vasfını getirmiş gibidir. 159) 
Altıncı Mesele 


Bu âyetin bir benzeri de, "Yoksa kötülükleri kazananlar, kendilerini, iman edip 
de iyi amel (ve hareketlerde bulunanlar gibi mi yapacağız, dirim ve ölümleri bir 
mi olacak sandı(lar)?" (Casiye, 21), "Öyle ya, mü'min olan kimse, imandan hariç 
kişi gibi midir? Onlar, müsavi olmazlar" (Secde, ıaj ve "Yoksa biz, iman edip de 
güzel güzel amel edenleri yeryüzünde fesad çıkaranlar gibi mt tutacağız? Yahud, 
müttaküeri doğru yoldan sapanlar gibi mt sayacağız?" âyetleridir. (Mutezile) 
topluluğu bu âyet ile, Allah Teâlâ'nın itaatkârları cehenneme, günahkârları da 
cennete sokmasının caiz olmadığı hususunda istidlal etmiş ve şöyle demişlerdir: 
"Allah Teâlâ bunu, istib'âd (tuhaf görme, imkansız görme) yoluyla zikretmiştir. 
Bu şayet, aklen imkânsız olmasaydı, aksi halde bu tuhaf görme hoş ve güzel 
olmazdı." Kaffâl bunu te'kid ederek şöyle demiştir: "Hikmet-i ilâhiyyede 
günahkârın muhsin ile müsavi tutulması caiz değildir. Çünkü böyle bir durumda, 


günahlara teşvik, onu mubah kılma ve tâatleri de terk söz konusudur. 160) 
İnsanların Birbirinden Farklı Olmaları 

Onlar ise Allah katında derece derecedir. Allah, ne yapıyorlarsa hakkıyla 
görücüdür" (Âl-i İmran, 163), 

Cenâb-ı Hak sonra "Onlar ise Allah katında derece derecedir" buyurmuştur. Bu 


hususta birkaç mesele vardır: 161) 


Birinci Mesele 


Kelâmın takdiri, "Onlar için, Allah katında dereceler vardır" şeklindedir. Ama ne 
var ki bu hazf, yerinde ve güzel olmuştur. Çünkü onların amellerinin farklı 
oluşu, onları, zatları bakımından da farklı farklı kılmıştır. Böylece bu mecazi 
ifâde, hakiki ifâdeden daha beliğ olmuştur. Feylezoflar şöyle demiştir: Beşeri 
nefisler, mahiyyetleri ve hakikatleri itibariyle farklı farklıdırlar. Binaenaleyh 
bunların bir kısmı zeki, bir kısmı ahmak, bir kısmı nurlarla aydınlanmış, bir 
kısmı da karanlıklarla bulanmış, bir kısmt hayırlı, bir kısmı ise faydadan uzak ve 
hayırsızdır. Bu vasıfların farklı farklı oluşu, bedeni mizaçların farklılığından 
değil, aksine nefislerin mahiyetlerinin farklılığından ileri gelmektedir. 

İşte bundan dolayıdır ki, Hz. Peygamber (s.a.s), "İnsanlar, altın ve gümüş 


madenleri gibi, maden madendirler"162İ ve yine o, "Ruhlar, teçhiz edilmiş 


ordulardırlar"163! buyurmuştur. Durum böyle olunca, insanların farklı farklı 
derecelerde bulundukları kesinleşmiş olur; yoksa, 'Onlar için bazı dereceler 


vardır" demek değil... L64] 
İkinci Mesele 


Âyet-i kerimenin başındaki zamiri,. (âl-ı imran, 162) sözündeki, kelimesine 
râcidir. Çünkü lâfzı, mana bakımından cemidir. İşte bundan dolayı, bu zamirin 
lâfzına râci olması doğru olmuştur. Bunun bir benzeri de, "Öyle ya, mümin olan 
kimse, imandan hariç kişi gibi olur mu? (onlar) müsavi olmazlar" (Secde. 18) 
âyetidir. Çünkü, Hak Teâlâ'nın, ifâdesi, cemi sigasında olup, fail olan vâvın 


mercii lafzıdır. 1951 
Derecelerin İyiler Veya Kötüler Hakkında Olduğu 


Hak Teâlâ'nın, "Onlar" sözü, daha önce bahsi geçen kimselere râcidir. Daha önce 
zikri geçenler ise, Allah'ın rızâsına tâbi olanlar ile, Allah'ın hışmına uğramış 
olanlardır. Binâenaleyh bu zamirin ilk geçene, ikincisine veya her ikisine birden 
ait olmast muhtemeldir, İşte bu üç ihtimalin dışında başka bir ihtimal yoktur. 

a) Bu zamirin, ilk geçen ifâdeye râci olması hali.. Bu ifâdenin takdiri ise, 
"Allah'ın rızasına tâbi olanların hepsi aynı mıdır. Hayır, aksine onlar, Allah 
katında, amellerine göre derece derecedirler" şeklindedir. Zamirin ilk geçen 
ifadeye râci olup, bunun daha evlâ olduğuna şunlar delâlet eder: 

1- Örfte çoğunlukla "derece" mükafaat ehli için; "dereke" de ikâb ehli için 


kullanılır. 

2- Hak Teâlâ, kendi hışmına uğrayanları, "Onların durağı cehennemdir. O, ne 
kötü dönüş yeridir" diyerek tavsif etmiştir. Binâenaleyh O'nun, "Onlar, derece 
derecedir" sözünün, Allah'ın rızâsına tabi olanlarla ilgili olması gerekir. 

3- o Kur'ân'ın. genel âdeti, mükafaat ve rahmete dair olan şeyleri, Allah'ın 
kendisine nisbet etmesi, ikâba dair olan şeyleri ise Allah'ın kendisine nisbet 
etmemesidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Rabb'iniz kendi üzerine, rahmeti yazdı" 
(En'am, 54); "Size kısas yazıldı (farz kılındı)" (Bakara, ıra) ve "Size oruç yazıldı 
(farz ktlimdı)" (Bakara. 183) buyurmuştur. Cenâb-ı Hak bu dereceleri, 'Onlar İse 
Allah katında derece derecedir" diyerek kendisine izâle edince, bunların sevap 
ehline âit sıfatlardan olduğunu anlıyoruz. 

4- Bu, "Baksana, biz onların kimini kiminden nasıl üstün kıldık. Elbette âhtret 
derece bakımından daha büyüktür, üstün küma bakımından da daha büyüktür" 
(isra, 2i)âyetiyle de te'kid edilmiştir. 

b) Bu zamirin, "Allah'ın hışmına uğrayanlar" sözüne âit olması... Bunun delili 
de, zamirin, kendisine en yakın mercie âit olma kâidesidir. Bu, Hasan el- 
Basri'nin görüşüdür. O şöyle demiştir: "Bu ifâdeden maksad, cehennemliklerin 
azap basamaklarındaki farklılıklarıdır. Bu, Hak Teâlâ'nın "Herkesin, yaptıktan 
şeylere göre dereceleri vardır" (En-âm) âyetinde olduğu gibidir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in de "Muhakkak ki cehennemde, ince ateş tabakaları olduğa gibi, yoğun, 
kalın ince ateş tabakaları da bulunmaktadır. Ve ben, Ebu Tâlib'in, cehennemin bu 
ince ateş tabakasında olacağını ümid ediyorum"ye, cehennemliklerden azabı en 
hafif kimse, kendisine iki ateş ayakkabı giydirilmiş olan ve onların hararetinden 
beyni kaynayan kimsedir. O, "Ey Rabb 'im, benim çektiğim bü azabı çeken hiç 
başka kimse var mı?" diye feryad eder"1©61 hadis-i şeriflerinde olduğu gibidir. 

c) Bu ifâdenin, her ikisine birden râci olmasıdır. Bu böyledir, çünkü gerek sevap 
ehlinin, gerekse ikâb ehlinin dereceleri kendi amellerinin farklılığına binaen 
farklıdır. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Kim zerre ağırlığınca bir hayır yaparsa, onu 
görecektir. Kim de zerre ağırlığınca bir kötülük yaparsa, onu görecektir" (zıizâi, 
ıs) buyurmuştur. Günah ve tâat fiilleri hususunda insanların mertebeleri farklı 
farklı olunca, ikâb ve sevabın dereceleri hususunda da mertebelerinin farklı 


olması gerekir. 167) 
Dördüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Allah katında" tabiri, "Allah'ın hükmü ve ilminde" demektir. Bu, 
"Şu mesele, Şafii nezdinde şöyle, Ebü Hanife nezdindeyse böyledir.." denilmesi 


gibidir. İşte böylece de, Müşebbihe'nin, "Onun huzurunda bulunan kimseler 
İbâdet etmekten asla kibirlenmezler" (Enbiya, ısjve "Kudret sahibi, mülkü çok 
yüce olanın yanındadırlar" (Kamer, 55) âyetlerini delil getirmelerinin yanlışlığı 
ortaya çıkar. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Allah, ne yapıyorlarsa hakkıyla görücüdür" buyurmuştur. 
Bundan maksad şudur: Allah Teâlâ herkese amelinin miktarına göre karşılık 
vereceğini belirtip, bu husus da O'nun, kulların bütün fiillerini zandan, şek ve 
şüpheden hali, uzak ve detaylı bir biçimde bitmesiyle tamam olunca, ounun 
peşinden, bu manayı te'kid etmek için her şeyi bildiği açıklamasını getirmiştir. 
Bu ise O'nun, "Allah, ne yapıyorlarsa hakkıyla görücüdür" ifadesidir. Megazi 
sahibi olan Muhammed Ibn İshâk, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bir peygamberin hainlik 
etmesi! (Bu) olacak şey değil!" (Aı-1 imran) âyetinin izahı hususunda başka bir 
vecih zikrederek şöyle demiştir. "Bu ifadenin manası şu şekildedir: 
Peygamberin, insanlara olan arzusundan veya onlardan korkmasından dolayı, 
Allah'ın onlara tebliğ edilmesi için gönderdiği şeyi insanlardan gizlemesi olacak 
şey değil!.. Sonra Allahu Teâlâ, "Allah'ın rızasına tabi olan kimse.." Yani, 
"Allah'ın rızasını insanların rızasına tercih eden ve insanların gazabı ve hışmı 
yerine Allah'ın hışmını hesaba katan kimse", "Allah'ın hışmına uğrayıp..." da, 
"Allah'ın değil de insanların hışmını ve gazabını hesaba katan ve insanların 
rızâsını Allah'ın rızasına tercih eden kimse gibi midir?" buyurmuştur. 

Bu izaha göre, buradaki âyetlerin münasebeti şu şekildedir: "Allah Teâlâ, "Artık 
onları bağışla, Allah'tan, günahlarının bağışlanmasını iste. İş hususunda onlarla 
müşavere et.." (Ah imran, 159) buyurunca, bunun, ancak dine uygun olduğu 
zaman muteber olduğunu, ama dinin hilâfına olduğu zaman caiz olmadığını; 
binâenaleyh Allah'ın rızâsına tâbi olup Allah'a itaat eden kimseyle, insanların 
rızâsına tebaiyyet sunan kimse arasında bir müsavat ve eşitliğin mümkün 
olamıyacağını beyan etmiştir." İbn İshâk'ın zikrettiği bu mâna da muhtemeldir. 
Çünkü biz, "gulül"ün gizlice hainlik etmek manastndan ibaret olduğunu, ganimet 
hususunda hainlik etmek manasına tahsis edilmesinin ise, daha sonra ortaya 


çıkmış bir örf ve kullanış olduğunu beyân etmiştik. 168) 


"Andolsun ki mü'minler daha evvel apaçık ve kati bir sapıklık içinde 
bulunuyorlarken, içlerinden ve kendilerinden onlara âyetlerini okuyan, onları 
tertemiz yapan, onlara kitap ve hikmeti öğreten bir peygamber göndermiş olduğu 
için, onlara büyük bir lütufta bulunmuştur" (Âl-i İmran, 164). 
Bil ki bu âyet, birkaç yönden öncesiyle münasebet halindedir: 
1- Allah Teâlâ, Hz. Peygamber't gulül ve hainlik yapmakla suçlayan kimsenin 


hatasını beyan edince, bunu bu âyette de tekid etmiştir. Bu böyledir, çünkü bu 
peygamber onların memleketlerinde ve aralarında büyüyüp gelişti. Ömrü 
boyunca, O'ndan doğruluk, güvenilirlik, Allah'a davet ve dünyaya itibâr 
etmemeden başka şey zuhur etmedi. Öyleyse, böyle olan bir zatın hıyanet etmesi 
nasıl yakışabilir? 

2- Allah Teâlâ, Hz. Peygamber'i hainlik ve gulül yapmaya nisbet etme 
hususunda onların hatalarını beyan edince, bundan sonra (adetâ) şöyle demiştir: 
Ben o peygamber hakkında, sadece, onun hainlik ve hıyanetten uzak olduğunu 
açıklamakla iktifa etmeyip yetinmiyor, hatta şöyle diyorum: Onun sizin aranızda 
bulunması, size olan nimetlerimin en büyüklerindendir. Çünkü O, sizi bâtıl 
yoldan uzaklaştırıp temizliyor ve size, dininiz ve dünyanız hususunda faydalı 
ilimler öğretiyor. Binaenaleyh, böyle bir zatı, hainlik yapmakla itham etmek 
kimin aklına gelebilir? 

3- Cenâb-ı Hak adeta şöyle diyor: "O sizden, sizin hemşehrilerinizden ve 
akrabalarınızdan birisidir. Sizler ise, önemsiz ve değersiz kişilersiniz.. 
Binaenaleyh, Allah Teâlâ onu üstün meziyyet, fazilet ve ihsanlarla şereflendirip, 
bütün âlemlerden üstün kılınca, sizin aranızda bulunması sebebiyle, bu sizin için 
de büyük bir şeref olmuştur. Binaenaleyh O'nu kınamanız ve onu çirkin işlerle 
ilgili göstermeniz, akla uygun bir şey değildir.." 

4- Hz. Peygamber (s.a.s), Cenâb-ı Hakk'ın kendisi vesilesiyle kullarına ikram ve 
ihsanda bulunacak kadar yüce bir mertebe ve makamda bulununca, her akıllı 
kimsenin gücünün son noktasına kadar ona yardım etmesi gerekir. Binaenaleyh, 
ey mü'minler, sizin onun düşmanlarıyla savaşmanız; elinizle, dilinizle, kılıç ve 
mızraklarınızla onun yanında olmanız gerekir. Bu âyetin maksadı, müslümanları, 
kâfirlerle cihad etmeye yeniden teşvik etmektir. Âyetle ilgili birkaç mesele 
vardır; 1691 


Menn Kelimesinin Mânaları 


Vahidi (r.h) şöyle demektedir: Arapça'da, jü' masdarının birçok manası vardır: 

a) "Gökten inen şey" manasına ki bu, Hak Teâlâ'nın, Ve size, kudret helvasıyla 
bıldırcın kuşu indirmiştik" (Bakara, 57) âyetinde belirtilen husustur. 

b) "Birisine verdiğin şeyi onun başına kakma, minnet etme..." Bu Hak Teâlâ'nın, 
"Sadakalarınızı, başa kakmak ve incitmek suretiyle heder etmeyin" (Bakara. 
264) âyetinde belirtilen husustur. 

c) "Kesmek manası.." Buda, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar için kesiksiz bir mükâfaat 
vardır" (Tin, 6) ve "Senin için muhakkak ve muhakkak tükenmeyen bir mükâfaat 


vardır" (Kalem. a) âyetlerinde belirtilen hususlardır. 

d) "Kendisinden bir karşılık talep etmeyeceğin kimseye inam ve ihsanda 
bulunmak.." Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bu, bizim bağışımızdır. 

Artık ister hesapsız ver, ister tut.." (Saa, 39) ve "Az bir şey verip karşılığında çok 
şey isteme (Müessir,ejâyetlerindeki husustur; Allah'ın sıfatlan arasında bulunan 
lâfzının manası da "Bir karşılık talep etmeksizin garazsız ve ivazsız ihsan eden, 
ilk baştan veren" demektir. HakTeâlâ'nın, buyruğunun manası, "Bu peygamberi 


göndermek suretiyle, onlara lütfetti, ihsanda bulundu" demektir. [70] 
Hz. Peygamber Yalnız Müslümanlar Değil Bütün İnsanlar için Nimettir 


Hz. Peygamber'in peygamber olarak gönderilmesi bütün âlemlere bir lütuf ve bir 
ihsandır. Bu böyledir, çünkü O'nun için peygamber olarak gönderilmesiyle 
tahakkuk eden lütfün şekli, O'nun, o insanları Allahın azabından halas 
edipkurtaracak ve onları ilahî mükâfaata ulaştıracak şeye davet edici olmasıdır 
ki, bu bütün âlemleri içine alan bir husustur. Çünkü O, bütün âlemlere 
peygamber olarak gönderilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Biz seni ancak bütün 
insanlara peygamber olarak gönderdik" (Sebe, 28) buyurmuştur. Ama ne var ki, 
bu lütuftan sadece müslüman olanlar istifade edince, işte bundan dolayı Cenâb-ı 
Hak bu lütfü sadece mü'minlere tahsis etmiştir. 

Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, herkes için bir hidâyet olduğu halde 
"Müttakiler için bir hidâyet rehberidir" {Bakara, 2) buyurmasıdır. Nitekim 
Cenâb-ı Hak "İnsanlar için bir hidâyet rehberi" {Bakara, 185) ve "Sen ancak, 


ondan korkanlar için bir uyarıcı ve korkutucusun" (Naziat, 45) buyurmuştur. [Z1] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki, Hz. Muhammed'i peygamber olarak göndermek, Allah'ın insanlara bir 
lütfudur. Peygamberden yararlanma ne kadar çok olursa, peygamberlerin 
peygamber olarak gönderilmesindeki in'âm ve ihsanın nev'i de o nisbette çok 
olur. Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olarak gönderilmesi şu iki hususu 
ihtiva etmektedir. 

a) Bizzat peygamber olarak gönderilmenin kendisinden elde edilen faydalar. 

b) Bizzat Hz. Muhammed'de bulunup da, O'ndan başkasında bulunmayan 
özellikler sebebiyle elde edilen menfaat ve faydalar. 

Bizzat peygamber olarak gönderilmenin kendisinden elde edilen faydalar, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Peygamberleri müjdeciler ve azâb habercileri olarak 


(gönderdik). Ta ki peygamberlerden sonra insanların Allah'a karşı bir bahaneleri 
kalmasın.. (nisb. 165) âyetinde belirtmiş olduğu hususlardır. Ebu Abdillah el 
Halfmi şöyle demiştir: Peygamberlerin gönderilmesinden istifade sekti, ancak 
dini hususlarda olur ki, bunlar da şu hususlar olabilir: 

a) İnsanlar eksik, anlayışı az ve dirayetsiz olarak yaratılmışlardır. Halbuki 
peygamberler, onlara çeşitli deliller getirmişler ve bunları çok güzel bir şekilde 
izah etmişlerdir. Onların kalbine her ne zaman bir şek ve şüphe gelmiş ise, onlar 
bunları izâle ederek cevaplandırmışlardır. 

b) İnsanlar, her ne kadar Mevlâlarına hizmet etmelerinin vacip olduğunu bilseler 
dahi, o hizmetin ne şekilde ifa-edileceğin i bilmiyorladı. İşte peygamber olan 
kimse, insanlar hizmet ederken yanlışa düşmekten ve gerekli olmayan şeyleri 
yapmaktan emin olsunlar diye, o hizmetin keyfiyyetini açıklayıp şerhetmişlerdir. 
c) İnsanlar tembellik, gaflet, gevşeklik ve usanç üzere yaratılmışlardır. Halbuki 
peygamber onlara, teşvik eden ve sakındıran çeşitli şeyler getirir. Öyle ki, her ne 
zaman onlara bir tembellik ve gevşeklik arız olsa, O onları tâata teşvik edip bu 
hususta ısteklendirır. 

d) İnsanların akıllarının nurları, gözlerinin nurları yerine geçer. Gözlerin 
nurundan istifâde etmek, ancak güneşin nurlarının parlamasıyla tam ve 
mükemmel olur. Peygamberin nuru ise, akli ve ilahi olup, âdeta güneşin 
doğuşuna benzer.. Dolayısıyla, insanların akılları, onun aklının nuruyla güç 
kazanır ve peygamber zuhur etmeden önce kendilerine kapalı olan gayb 
pırıltıları, bu sefer onlara zuhur eder ki, işte bu, bizzat peygamber olarak 


gönderilmenin faydalarına hakiki olarak bir işarettir. [72] 
Hz. Peygamberin Mekke'den Zuhurundaki Faydalar 


Hz. Muhammed (s.a.s)'de bulunan sıfatlar sebebiyle elde edilen faydalar pekçok 
olup, Allah Teâlâ onları işte bu âyette zikretmiştir ki, bunun ilki de, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Kendilerinden" ifadesidir. Bil ki, Peygamberin onlardan olmasından 
elde edilen faydalar şunlardır: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) onların beldelerinde doğmuş ve onların içinde 
büyümüştü. Onlar, O'nun bütün hallerini biliyor ve bütün fiil ve sözlerine muttali 
bulunuyorlardı. Onlar, onun ömrünün başından sonuna kadar O'ndan sadece 
doğruluk ve iffeti, dünyaya iltifat etmemeyi, yalandan uzak durmayı ve devamlı 
olarak sıdk ve doğruluğu müşahede edip görmüşlerdi. Ömrünün başından sonuna 
kadar halleri devamlı doğru söylemek, emânet ehli olmak, hıyanet ve yalandan 
uzak olmak gibi hususlar olduğu bilinen bir kimse, sonra kalkıp, böylesi bir 


meselede yalan çeşitlerinin en çirkini olacak olan nübüvvet ve risâlet iddiasında 
bulunursa, herkes zann-ı galibi ile o şahsın bu iddiada sâdık olduğuna, doğru 
söylediğine hükmeder. 

b)Yine onlar, Hz. Muhammed'in hiç kimsenin talebesi olmadığını, herhangi bir 
kitap okumadığını, hiçbir alıştırma ve tekrar yapmadığını ve kırk yaşı bitinceye 
kadar, nübüvvet ve risâletten kesinlikle bahsetmediğini; kırk yaşından sonra 
risâlet iddiasında bulunduğunu ve lisanında, hiçbir kimsenin lisanında zuhur 
etmemiş olan bir ilmin zuhur ettiğini; daha sonra, kitaplarında bulunduğu gibi, 
geçmiş ümmetlerin kıssalarını ve önceki peygamberlerin durumlarını anlattığını 
biliyorlardı. Binâenaleyh, akl-t selimi olan herkes bunun, ancak semavi bir vahiy 
ve ilahi bir İlhamla ortaya çıktığını anlar. 

c) Hz. Muhammed (s.a.s) nübüvvet meselesini ortaya attıktan sonra, bu davadan 
vazgeçmesi için onlar O'na pekçok mal sunmuş, keza hanımlar teklif etmişlerdi. 
Ama, O bunlardan hiçbirine iltifat etmemiş, aksine fakirlikle yetinmiş, sıkıntılara 
katlanmıştır. Peygamberlik meselesi yoluna girip, O'nun durumu iyileşip, 
beldeler fethedip, çok çok ganimetler elde edince de, O, dünyadan uzak kalma 
ve Allah'a davet etme şeklinde yolunu, yaşantısını değiştirmemiştir. Halbuki 
yalan söyleyen kimse, dünyayı elde etmek için yalan söyler. Onu bulup da bir 
elde etti mi, ondan iyice istifâde eder, alabildiğine ona dalar.. Binaenaleyh, Hz. 
Muhammed bu hususlara dair herhangi bir şey yapmayınca, O'nun doğru ve 
sadık olduğu anlaşılır. 

d) O'nun getirdiği Kitapta tevhidin, tenzihin, adaletin, nübüvvetin izahı, âhiret 
hayatının isbatı, ibâdetlerin açıklanması ve tâatlerin izah ve yorumu 
bulunmaktadır. İnsanın kemâlinin, hak ve hakikati lizatihi, hayrı ise amel etmek 
için hayrı bilmede bulunduğu herkesçe malumdur. O'nun kitabı, ancak bu iki 
hususu anlatmak ve ortaya koymak için gelince, her akıllı insan onun söylemiş 
olduğu hususlarda doğru, sadık ve sözüne güvenilir olduğunu anlar, bilir. 

e) Hz. Peygamber'in bisetinden önce, Arapların dini, putlara tapmak demek olan 
dinlerin en rezili; ahlâkları da, çapulculuk, yağmalama, adam öldürme ve bayağı, 
iğrenç şeyleri yemekten ibaret idi. Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed'i peygamber 
olarak gönderince, Allah o Arapları peygamberin gönderilmesinin bereketiyle, 
derecelerin en âdisi olan o derecelerden ilim, zühd, ibâdet ve dünya ve 
lezzetlerine iltifat etmeme hususunda ümmetlerin en faziletlisi ve üstünü 
olacakları bir hale nakletmiş, yüceltmiştir. Bunun, nimetlerin en büyüğü olduğu 
hususunda şüphe yoktur. 

Bütün bunları iyice kavradığın zaman biz deriz ki, Hz. Muhammed (s.a.s) onlar 
arasında doğmuş ve onların içinde büyümüştü. Onlar, bütün bu halleri müşahede 


etmiş ve bütün bu delillere muttali olmuşlardı. Binaenaleyh, bütün bu halleri 
müşahede ettikleri için, onların iman etmeleri, bu durumlara muttali olmayan 
kimselerin iman etmelerinden daha kolay olmuştur. İşte bütün bu manalardan 
dolayı, Hz. Muhammed'in onlardan bir peygamber olarak gönderilmiş olması 
sebebiyle , Allah onlara lütfunu bildirmiş ve "İçlerinden (kendilerinden) bir 
peygamber göndermişti" buyurmuştur. Bunda başka bir minnet ve lütuf şekli 
daha vardır. Çünkü Hz. Muhammed'in peygamber olarak gönderilmesi, Araplar 
için bir şeref ve övünç vesilesi olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Şüphe yok ki o, 
senin için de, kavmin için de bir şereftir" (zuhmf, 44) buyurmuştur. Bu böyledir, 
çünkü Hz. İbrahim (a.s.) ile iftihar etme hususu, Araplar, yahudiler ve 
hristiyanlar arasında müşterek idi. Sonra yahüdüer ve hristiyanlar, Hz.Musâ ve 
Hz.İsâ, Tevrat ve İncil ile de iftihar ediyorlardı. Arapların ise bunlara mukabil 
övünecekleri şeyleri yoktu. İşte Cenâb-t Hak, Hz. Muhammed (s.a.s.)'i, 
peygamber olarak gönderip Kur'ân'ı da onlara indirince, Arapların bundan dolayı 
kazandıkları şeref, diğer bütün ümmetlerin şerefinden üstün olmuş oldu. İşte İşte 
Cenâb-ı Hakk'ın, "İçlerinden ve kendilerinden" ifâdesindeki mana ve incelikler 
bunlardır. 

Cenâb-ı Allah, bundan sonra, "Onlara âyetlerini okuyan, onları tertemiz yapan, 
onlara kitap ve hikmeti Öğreten../” buyurmuştur. Bil ki, insanın kâmil bir hale 
ulaşması şu iki husus ile gerçekleşir: Hakkı sırf hak olduğu için bilmek ve amel 
etmek için de hayrt bilip tanımak.. Başka bir tabirle bu şu demektir: İnsan 
nefsinin iki kuvveti vardır: Kuvve-i nazariyye (tefekkür kuvveti, akıl kuvveti..) 
ve kuvve-i ameliyye (iş yapabilme kuvveti). Hak Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, 
her iki kuvvet hususunda da insanları kemâle erdirmeye bir sebep olması için, 
Kur'ân-ı Kerim'i indirmiştir. Buna göre Allah Teâlâ'nın, "Onlara âyetlerini 
okuyan..." sözü, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bu vahyi Allah katından insanlara 
ulaştırmakla görevli olduğuna; "Onları tertemiz yapan" sözü, ilâhi bilgileri elde 
etmek suretiyle kuvve-i nazariyyeyi kemâle erdirici olduğuna ve "kitap" sözü de, 
tefsir etme bilgisine işaret etmektedir. Bir diğer ifâde ile, "kitap" kelimesi 
şeriatın Zahirine, "hikmet" kelimesi de, şeriatın güzelliklerine, sırlarına, 
hikmetlerine ve faydalarına işarettir. Hak Teâlâ sonra, bu nimeti kemâle erdiren 
şeyi beyân etmiştir. O da şudur: O Araplar daha önce açık bir sapıklık 
içindeydiler. Çünkü mihnetten sonra nimet gelince, onun tesiri daha büyük olur. 
Nimet, ilim ve bildirme şeklinde olunca ve bunlar cehalet ve dinden uzak oluşun 
hemen peşinden gelince, bu nimetin kıymeti daha büyük olmuş olur. Bunun bir 
benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Seni, sapmış olarak bulup da, hidayete erdirmedt 


mi?" (duha, 7), âyetidir. 731 


Size Gelenin İki Misli Düşmanlarınızın Başına Gelmişti 


"Size, onların başına iki mislini getirdiğiniz bir musibet gelip çattığı zaman, "Bu, 
nereden (geldi)?" mi dediniz? De ki, "O, sizin kendinizdendir," Şüphesiz ki 
Allah herşeye hakkıyla kadirdir" (Âl-ı Imran, 165). 

Bil ki, Allahu Teâlâ münafıkların, O'nu hainlik ve hıyanete nisbet etmek 
suretiyle, Hz. Peygamberi ta'n ve tenkid ettiklerini haber verince, onlardan, bu 
âyette başka bir şüphe daha nakletmiştir ki, bu da onların, "Şayet O, Allah 
katından bir elçi ve peygamber olsaydı, O'nun ordusu Uhud gününde kâfirler 
karşısında hezimete uğramazdı" sözleridir ki onların, "Bu, nereden (geldi)? 
sözlerinden maksad bu idi. Allah Teâlâ buna, "De ki "O, sizin kendinizdendir" 
sözüyle cevap vermiştir. Yani, "Bu hezimet ancak, sizin isyanınızın uğursuzluğu 
sebebiyle meydana gelmiştir." Âyetin kendisinden öncesiyle münasebet vechinin 
izahı, işte budur. 


Âyette birkaç mesele vardır: [74] 
Birinci Mesele 


"Size.., bir musibet gelip çattığı zaman" âyetinin takriri ve tefsiri. Bundan 
murad, Uhud hadisesidir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların başına iki mislini 
getirdiniz.." ifâdesi hakkında iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu, ekseri alimlerin görüşü olup, buna göre bunun manası, "Bedir günü, 
onların başına iki mislini getirdiniz" şeklinde olur. Bu böyledir, çünkü müşrikler 
Uhud gününde yetmiş müslüman öldürmüş, müslümanlar ise, Bedir gününde 
onlardan yetmiş kişiyi öldürmüş, bir o kadar da esir almışlardı. 

b) Müslümanlar kâfirleri Bedir gününde hezimete uğratmıştı; Uhud savaşının 
başında da, aynı şekilde onlan hezimete uğratmışlardı. Ama sonraysa, isyan edip 
emre riâyet etmeyince, müşrikler ontan hezimete uğratmıştı.. Böylece 
müslümanlar müşrikleri iki kere, müşrikler de müslümanları bir kere hezimete 
uğratmış oldu. Zeccâc'ın tercihi de budur. Vahidi ise bu izah şeklini tenkid 
ederek şöyle demiştir: "Nasıl müslümanlar Bedir gününde müşriklere acı 
tatırmış iseler, aynen bunun gibi müşrikler de Uhud gününde onlara acı 
tattırmıştı. Ama onlar, müslümanlan kat'i hezimete uğratamamışlardı. Uhud 
gününe gelince, müslümanlar başlangıçta müşrikleri hezimete uğratmış, 


sonraysa iş tersine dönmüştür." 175) 


İkinci Mesele 


"Siz, onların başına iki mislini getirdiniz" tabirindeki fayda, dünya işlerinin tek 
bir nizam üzre kalmayacağı hususunda bir uyarıdır. Yani, "Sizler onları iki kere 
hezimete uğratınca, onların sizi bir kere hezimete uğratmasını niye tuhaf 
görüyorsunuz?" demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Bu, nereden (geldi)? mi dediniz" ifâdesindeyse iki mesele 
vardır; [Z6] 


Bâtıl Yolda Olan Kâfirler Neden Müslümanları Yenerler? 


Onların hayrete düşmelerinin sebebi, onların "Biz, Hak din olan İslâm'a yardım 
ediyoruz ve Allah'ın Resulü de bizimle beraberdir. Halbuki onlarsa, Allah'a şirk 
koşma ve küfür demek olan bir dine yardım ediyorlar. Binâenaleyh, onlar bize 
karşı nasıl muzaffer kılınabilirler, galib gelirler" demeleridir. 

Bil ki Allah Teâlâ onların bu şüphesine şu iki şekilde cevap vermiştir: 

a) Bu suâli naklederken zikretmiş olduğu, "Siz onların basma iki mislini 
getirdiniz" ifadesidir. Yani, "Dünyanın hali hep aynı kalmaz. Siz, onların başına 
bu musibetin iki mislini getirdiğinizde, o halde daha bunu (Uhud'daki geçici 
hezimeti) nasıl tuhaf görüyor, imkânsız addediyorsunuz?" demektir. 

b) Hak Teâlâ'nın, "De ki "O, sizin kendinizdendir" buyruğudur. Bu hususta 


birkaç mesele vardır: [77] 
Birinci Mesele 


Bu cevap, iki şekilde izah edilebilir: 

a) "Siz bu musibete, isyan etmeniz, emre itaat etmemeniz sebebiyle duçar 
oldunuz..." Bu böyledir, zira onlar Hz. Peygamber'e pekçok hususta isyan 
etmişlerdi: 

1- Hz. Peygamber (s.a.s), "Bizim yararımıza ve lehimize olan, Medine'nin dışına 
çıkmayıp, bilâkis burada kalmamızdır" dediği halde, onların Hz. Peygamber'in 
sözünü dinlemeyip, "İlle de çıkalım!" demişlerdi. Binaenaleyh, kendisine 
muhalefet ettiklerini görünce O, Uhud'a doğru yöneldi. 

2- Allah Teâlâ'nın nakletmiş olduğu gevşeklik ve yılgınlıklarıdır. 

3- Aralarında ortaya çıkan niza ve çekişme... 

4- Bulundukları mevzileri terkedip, birliklerini dağıtmalarıdır. 

5- Onların, ganimet elde etmekle meşgul olarak, düşmanla savaşmak 


konusunda, Hz. Muhammed'in sözünü tutmamalarıdır. Bütün bunlar ise, günah 
ve masiyettir. Halbuki Cenâb-ı Hak onlara, isyan ve günah işlememeleri halinde 
Zafer va'adetmişti. Nitekim şöyle buyurmuştur: "Evet siz sabreder, sakınırsanız, 
onlar da ansızın üstünüze gelecek olurlarsa, Rabb'iniz size alametti beşbin 
melekle yardım edecektir" (âh imran, 125). Binâenaleyh, şart bulunmayınca, 
muhakkak ki meşrut da tahakkuk etmez. 

b) Hz. Ali (r.a)'nin söylemiş olduğu şu husustur: "Bedir gününde Cibril-i Emin, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek şöyle dedi: "Ey Muhammed, hiç şüphe yok ki 
Cenâb-ı Hak, kavminin (ashabının), esirlerden fidye almak hususunda yapmış 
olduğu hareket tarzını hoş görmedi ve ashabını şu iki şey arasında muhayyer 
bıraktı: Esirleri alıp boyunlarını vuracaklar veyahut esirlerden fidye alacaklar, 
fakat onların sayısınca kendilerinden şehid alınmasına razı olacaklar. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber bunu kavmine hatırlatınca, onlar şöyle dediler: "Biz 
kabilelerimizden ve kardeşlerimizden fidye alıyoruz, bununla düşmanla savaş 
konusunda güç kuvvet kazanıyoruz; bizden, onların sayısınca şehit düşmesine de 
razıyız." Böylece, Uhud gününde, Bedir'deki esirler sayısınca yetmiş kişi 
öldürülmüş oldu ki, bu HakTeâlâ'ntn, "Deki "O, sizin kendinizdendir" 
buyruğunun manasıdır. Yani, "Fidye almanız ve öldürülmeyi seçmeniz 


sebebiyle..." demektir. [78] 
Mutezilenin Âyeti Delil Getirmesi ve Onlara Cevap 


Mutezile, "De ki "O, sizin kendinizdendir" beyanını delil getirip, kulların 
fiillerini Allah'ın yaratmadığına şu şekillerde istidlal etmiştir; 

a) Bunun, Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiğinin ve 

bunda kulun kudretinin herhangi bir tesirinin bulunmadığının farzedilmesi 
halinde, Cenâb-t Hakk'ın, "O, sizin kendinizdendir" ifâdesi yalan olmuş olur. 

b) Sahabe, Allah'ın kâfiri mü'mine musallat ve üstün kılması hususunda 
şaşırmış, bunun üzerine de Atlah Teâlâ da, "Sizin fiilinizin kötülüğü sebebiyle 
böylesi kötü bir duruma düştünüz" diyerek, onların bu hayret ve şaşkınlıklarını 
izale etmiştir. Binâenaleyh, kultann fiillerini Allah yaratmış olsaydı, bu cevap 
doğru olmazdı. 

c) Topluluk, demiştir; yani, "Bu nereden geldi?" diye sormuşlardır. Bu da 
hadisenin sebebini öğrenmek arzusunu gösterir. Eğer, "muhdis" (bu fiilleri 
meydana getiren) kul olmasaydı, cevap soruya mutabık olmazdı. 

Cevap: Mutezile'nin bütün bu görüşlerine, "Bu, kulun fiillerini Allah'ın 
yarattığına delâlet eden âyetlerle çelişir" diyerek cevap verilir. 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki Allah, her şeye hakkıyla kadirdir" 
buyurmuştur. Yani Allah, emrine muhalefet edip isyan ettiğinizde, sizi 
düşmanınızla başbaşa bırakmaya kadir olduğu gibi, sebat ve sabretmeniz halinde 
de, size yardım etmeye de kadir ve muktedirdir" demektir. Alimlerimiz, bu 
ifâdeyle, kulun fiilini Allah'ın yarattığına istidlal ederek şöyle demişlerdir: 
"Şüphesiz kulun fiili de "bir şeydir." Binaenaleyh, o şeyi Allah yaratmış ve ona 
kadir olmuş demektir. Allah onu yaratmaya kadir olduğunda, kul da onu icad 
edip yaratsaydı, o zaman Allah Teâlâ'nın onu icad edip yaratmaya kadir olması 
imkansız olurdu. Çünkü, kul onu icad edip yaratınca, o fiilin Allah tarafından 
yaratılması imkânsız olur. Zira, var olan bir şeyi yeniden icad etmek imkânsızdır. 
Binâenaleyh, kulun fiilinin halikı olması, böyle bir imkânsızlığa yol açınca, 


kulun, fiilinin halikı olmaması gerekir. Allah en iyisini bilendir. [79] 
Allah İmtihan Etmekle Münafıkları Açığa Çıkarır 


"İki ordu karşılaştığı gün size gelen musibet Allah'ın izniyle idi. (Bu, Allah'ın) 
mü'minleri ve münafıkları bilmesi (ayırd etmesi) içindi. Onlara, 'Velin, Allah 
yolunda muharebe edin, yahut müdafaa yapın" denildi onlar, "Biz muharebeyi 
bilseydik, elbette arkanızdan gelirdik" dediler. Onlar, o gün imandan ziyâde 
küfre yakın idiler. Ağızlarıyla, kalplerinde olmayanı söylüyorlardı. Onların 
gizlediğini, Allah pek iyi bilmektedir" (Âl-i İmran, 166-167). 

Bil ki bu âyet, daha önce geçen "Size, onların başına iki mislini getirdiğiniz bir 
musibet gelip çattığı zaman..." (An imran. 165) âyetine bağlıdır. Hak Teâlâ 
önceki âyette, bu musibetin günahları sebebi ile onların başına geldiğini ve 
bunun onların kendileri yüzünden olduğunu zikretti. Bu âyette de, bu belânın 
onların başına gelişinin bir başka sebebini belirtmiştir, o da mü'mini münafıktan 


ayırdetmektir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 1801 
Birinci Mesele 


Âyetteki "İki ordu karşılaştığı gün..." tabirinden murad, Uhud günüdür. İki 
ordudan birisi, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ashabı olan İslâm ordusu; diğeri de Ebü 


Süfyan komutasındaki müşrik ordusudur. 181) 


İkinci Mesele 


Âyetteki "Allah'ın izniyle idi" hakkında birkaç izah şekli vardır: 

1- "Allah'ın izni", mü'minler ile kâfirleri tamamen kendi hallerine bırakıp 
mü'minlere yardımı terketmekten ibaret olup, buradaki "izin" kelimesi, mecazi 
olarak, müslümanlarla kâfirleri başbaşa bırakma manasına kullanılmıştır. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, müslümanları sınamak için, onları kâfirlere karşı korumamıştır. 
Çünkü birşeye izin vermek, izin verilen kimseyi o şeyi murad etmekten geri 
çevirmez. Müdafaayı bırakmak, iznin ayrılmaz bir parçası olunca, "izin" lâfzı 
mecazi olarak müdafaayı ve korumayı bırakma manasında kullanılmıştır. 

2- "Allah'ın izniyle idi" buyruğu, "Allah'ın ilmi ile idi, (bilgisi dahilinde idi)" 
demektir. Bu tıpkı, "Allah'tan bir izin vermedir" yani, "bir bildiridir" (Tevbe 
)"Sana bildirdik, bizden hiçbir şahit yoktur" (Fussüet, at, ve "O zaman, Allah'a 
karşı bir harbe (girmiş olduğunuzu) bilin" (Bakara. 279)âyetlerinde olduğu 
gibidir. Bu âyetlerde geçen "izin" kelimeleri, "bilme" manasınadır. Vahidi, bu 
görüşü tenkid ederek şöyle demiştir: "Ayet, mü'minleri, başlarına gelen 
musibetten ötürü teselli etmektedir. Teselli ise, ancak bilmeye dayanır. Çünkü 
Allah'ın ilmi, "O'nun timi dışında, hiçbir dişi gebe kalmaz ve doğurmaz" t, 47) 
âyetinin de delâlet ettiği gibi, bütün malumat hakkında umümidir. 

3- "İzin"den murad, "Sonra Allah, sizi imtihan etmek için, sizi onlardan geri 
çevirdi" (Al-i imran, 152) âyetinin de delâlet ettiği gibi, "emir" manasıdır. Buna 
göre ifâdenin manası, "Allah Teâlâ muharebeyi emredip, sonra o muharebe de 
böyle bir bozguna müncer olunca, mecazi olarak "bu Allah'ın emriyle oldu" 
denilebilir" şeklindedir. 

4- İbn Abbas (r.a)dan nakledilen şu görüştür: Âyetteki "izirV'den murad, 
Allah'ın bu husustaki kaza ve kaderi, hükmüdür. Bu görüş daha uygundur. 
Çünkü âyet, başlarına gelen musibetten dolayı mü'minleri teselli etmektedir. 
Teselli ise ancak, "Bu, Allah'ın kazası ve kaderi ile olmuştur" denilerek 
yapılabilir. Böylece onlar da Allah'ın kazasına rıza göstermiş olurlar. 

Sonra Allah Teâlâ, "(Bu, Allah'ın) mü'minleri bilmesi ve münafıkları bilmesi 
içindi" buyurmuştur. Bu, "Mü'minleri münafıklardan ayırdetmesi" manasınadır. 


Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 182) 
Münâfık Kelimesinin Mânâsı 


Vahidi şöyle demektedir: "Bir insan iman ettiğini ifâde edip, iman etmemiş 
oluşunu kalbinde gizlediğinde, "Adam münâfıklık yaptı, o münafıktır" denilir. 
Buna göre "nifak", İslâm döneminde ortaya çıkmış bir isim olup, hangi kökten 
türemiş olduğu hususunda ihtilaf edilerek, şu görüşler ileri sürülmüştür: 


a) Ebü Ubeyde şöyle demiştir: "Bu kelime, Arapların "tarta faresi yuvası" 
mânasına kullandıkları /jfjjl *^*ü tabirinderA alınmıştır. Çünkü tarla faresi ve 
köstebeğin yuvasının iki ağzı vardır, birisine tW>AiH; diğerine de TüiÜ/ denilir. 
Tarla faresi, bu kapıların hangisinden yakalan il maya çalışılsa, diğerinden çıkar 
kaçar. İşte bundan dolayı münafık da böyle isimlendirilmiştir. Çünkü o, kendisi 
için iki çıkış yolu koymuştur; birisi İslâm olduğunu ifâde etmesi, diğeri de kâfir 
olduğunu saklamasıdır. Bu ikisinden, hangisi hususunda onu yakalamak istersen, 
o diğerinden çıkıp kurtulur." 

b) İbnu'i-Enbâri ise, "münafık" kelimesinin, "tünel" manasına gelen 
kelimesinden olduğunu, bunun, "insanın tünelde kendisini gizlediği gibi, 
münafık da İslâm ile kendisini saklar" manasında olduğunu söylemiştir. 

c) Bu ifâde, tarta faresi yuvası anlamına gelen, kelimesinden alınmıştır. Takat bu, 
Ebü Ubeyde'nin zikrettiği şekilde değil. Bu şu şekildedir: "Nâfika", tarla 
faresinin toprağın altında kazıp yaptığı bir odadır. Sonra tarla faresi bu odanın 
toprağın üstüne çıkış yerini ince bir toprakta örter. Böylece bir şüpheye 
düştüğünde, o ince toprağı başıyla iter ve çıkıp kaçar. İşte bundan ötürü 
münafığa da "münafık" denmiştir. Çünkü o, içinde küfrünü saklar. Sen onu 


eşelediğinde, kendisinden o küfrü atar ve İslâm'a sarılmış görünür. 183) 
İkinci Mesele 


Âyetteki "mü'minleri bilmesi" ifadesinin zahiri, Allah Teâlâ'nın, bu hususta bir 
bilgi edinmek için, o musibete 

izin verdiğini ihsas ettirir. Bu da, Allah'ın ilminin durmadan yenilendiğini 
düşündürür ki, Allah'ın ilmi hakkında böyle birşey düşünülemez. Binâenaleyh 
âyetteki "bilme"den maksad, zaten Allah tarafından bilinmekte olan şeylerdir. Bu 
ifâdelerin takdiri, "mü'min münafıktan ayrılıp iyice belli olsun diye, Allah o 
musibete izin vermiştir" şeklindedir. Bunun ne manaya geldiği ise, daha önce 


geçen (benzeri) âyetlerde izah edilmiştir. Allah n iyi bilendir. 184) 
Üçüncü Mesele 


Âyette bir hazif olup takdiri, "mü'minlerin imanını ve münafıkların nifakını 
bilmesi (göstermesi) içindir" şeklindedir. Şuna göre eğer, "Allah Teâlâ niçin 
şeklinde değil de, şeklinde demiştir?" denilirse, biz deriz ki: "İsim, mananın 
te'kidine; onun yerine kullanılacak fiil ise mananın teceddüdüne (tekrar tekrar o 
fiilin işlendiğine) delâlet eder. Buna göre âyetteki, "mü'minleri" kelimesi onların 


imanlarında bir istikrar bulup, devamlı olduklarına delâlet eder; nifak yapanlar.. 
" ifâdesi ise, onların o anda nifaka uygun şeyler yaptıklarına delâlet eder." 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlara, "Gelin, Allah yolunda muharebe edin, yahut 
müdafaa yapm" denildiğinde" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele 
vardır: 1851 


Birinci Mesele 


Bu sözü söyleyenin, kim olduğu hususunda şu iki izah vardır: 

a) Esamm, onları (böyle söyleyerek) savaşa davet edenin Hz. Peygamber (s.a.s) 
olduğunu söylemiştir. 

b) Abdullah İbn Übeyy İbn Selül münafığının, askeriyle Uhud'a doğru hareket 
ederken, "Biz kendimizi niçin savaşın içine atalım?" deyip, geri döndükleri 
rivayet edilmiştir. Bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s) ile birlikte savaşa çıkmış olan 
bin Kişinin İçinde idiler ve üçyüz kişiydiler. Bunun üzerine onlara, Ebü Câbir 
İbn Abdullah el-Ensâri künyesiyie anılan Abdullah b. Amr İbn Haram (ra), 
"Düşmanın karşısında Peygamberinizi ve milletinizi tek başına bırakıp gittiğiniz 
için, size Allah'ı hatırlatırım!" demiştir. İşte âyetteki "Onlara., denildi" 


ifâdesinden murad, Abdullah (r.a)'ın bu sözüdür. 186) 
Bu Âyetle "Müdafaa'nın Mânası 


"Allah yolunda muharebe edin, yahut müdafaa yapm" emrinden murad, "Eğer 
kalbinizde din ve İslâm sevgisi bulunuyorsa, din ve İslâm için savaşın; yok eğer 
böyle değilse kendinizi, ailenizi ve malınızı müdafaa etmek için savaşın" yani 
"ya dinin adamlarından, yahut dünyanın adamlarından olunuz" manasıdır. Süddi 
ve İbn Cüreyc, bunun "Bizimle birlikte savaşmıyorsanız bile, karartınızla (sayı 
çokluğu ile) bizi düşmanlara karşı müdafaa edin. Çünkü sayı çokluğu, heybetli 


ve azametli görünüşün sebeplerinden biridir. İlk izah, daha uygundur. 1871 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Allah yolunda muharebe edin, yahut müdafaa yapın" emri, 
onların dini yöndeki arzularını, dünyevi arzularından öne aldıklarını açıkça 
göstermektedir ki bu da, müslümanitn, her işinde dinini dünyasına takdim etmesi 


gerektiğine delâlet eder. [88] 


Âyetteki Kıtalden Maksad 


Sonra Allahu Teâlâ, 'Onlar, ''Biz muharebe bilseydik, elbette arkanızdan gelirdik 
" dediler. Onlar, o gün imândan ziyade küfte yakın idiler" buyurmuştur ki bu 
münafıkların verdikleri cevabı ifade etmektedir. Bu hususta da şu iki izah 
yapılmıştır: 

1- Bundan murad, "Bu iki ordu kesinlikle savaşmayacaklar, işte biz bundan 
dolayı geri döndük" manasıdır. 

2- Bunun manası, "Biz, savaş denebilecek bir işin olduğunu bilseydik, sizin 
peşinizden gelirdik, yani bunu yapmak isteyenlerin yaptıkları vuruşmaya savaş 
denmez. Buna, olsa olsa, "insanın kendini tehlikeye atması" denilir" şeklindedir. 
Çünkü Abdullah münafığı, Medine'de kalıp Uhud'a çıkılmaması görüşünde idi. 
Bil ki bu sözden murad, birinci mana olursa, bu söz fasit olur. Çünkü dünya 
işlerinde "zannetme", bilme manasında kullanılır. Halbuki o günde savaşın 
olacağı emareleri apaçık ve ortada idi. Bu şekilde cevap veren o münafığa "O 
zaman, harpte kılıcını çekmiş birisini gördüğünde, onunla vuruşmaya 
yeltenmemen gerekir. Çünkü sen, onun savaşıp savaşmayacağını kesin 
bilmiyorsun" denilir. Dünyevi diğer işlerde de hüküm aynıdır. Halbuki aksine 
hak Olan, muharebe emareleri zuhur ettiğinde, cihadın vacip 
olacağıdır. Müşrüklerin Uhud eteklerine kadar Medine'ye yaklaşmış 
olmalarından daha kuvvetli bir ernâre olamaz. Binâenaleyh münafığın bu 
şekildeki cevabı, alabildiğine âdi ve alçak olduğuna, ve bu cevaptan 
maksatlarının ya işi karıştırıp örtbas etme, ya da istihza etme olduğuna delâlet 
eder. Münafığın bu cevaptan maksadının, İkinci İzahtaki mana olması da bâtıldır. 
Çünkü Allah Teâlâ, müslümanlara yardım edip, ilâhi nusretlni göndereceğini 
va'adedince, onların böyle bir savaşa çıkmaları, kendilerini tehlikeye atma 
olmaz. 1891 


Onlar O Gün İmandan Ziyade Küfre Yakın İdiler 


Daha sonra Hak Teâlâ, münafıkların bu cevabı verdikleri esnadaki hallerini 
beyân ederek, "Onlar, o gün imandan ziyâde küfre yakındılar" buyurmuştur. Bu 


cümle ile ilgili birkaç mesele vardır: 190) 
Birinci Mesele 


Bu ifâde hakkında şu iki mana verilmiştir: 

1- "Onlar, bu Uhud hadisesinden önce, kendilerinin mü'min olduklarını izhâr 
ediyorlardı ve küfürlerini gösteren 

bir emare de zuhur etmiyordu. Fakat ne zaman ki, mü'minlerin ordusundan 
ayrılıp döndüler, işte o zaman, kendilerinin mü'min zannedilmeleri halinden 
iyice uzaklaştılar. Bil ki onların, müslümanlara destek olmamaları müslüman 
olmadıklarını göstermez. 

Yine onların, "Biz, muharebe bilseydik, elbette arkanızdan gelirdik" demiş 
olmaları da, müslüman olmadıklarına delâlet eder. Çünkü biz bu sözün, ya 
müslümanlarla alay etmeye, ya da Hz. Peygamber (s.a.s)'in sözüne güvensizliğe 
delâlet ettiğini beyan etmiştik. Bunun her ikisi de küfürdür. 

2- Bundan murad, "Onlar, imân ehlinden ziyâde kâfirlere yardım etmeye daha 
yakın idiler" manasıdır. Çünkü onların, çekip gitmek suretiyle müslümanlann 


sayısını ve karartısını azaltmaları, müşrikleri destekleme manasına gelir. [91] 
İkinci Mesele 


Âlimlerin pek çoğu, "Bu, Allah tarafından o münafıkların kâfir olduğu 
hususunda bir nasstır" demişlerdir. Hasan el-Basri, "Allah Teâlâ, "daha yakındır" 
dediğinde, bu onların müşrik olduklarını yakinen ortaya kor. Bu, HakTeâlâ'nın, " 
(Yüzbin hatta daha fazla)" (Saftat, wjâyetinde olduğu gibidir. Binâenaleyh bu 
ziyâde oluşta herhangtbir şüphe yoktur. Yine mükellef ya mü'mindir, ya da 
kâfirdir. Binâenaleyh âyet, daha yakın oluşu gösterince, bu onlarda küfrün 
olduğunu gösterir" demiştir. Vahidi, "el-Basit" adlı eserinde şöyle der: "Bu âyet, 
kelime-i tevhid getiren kimsenin küfre nisbet edilemiyeceğine, ve mutlak olarak 
onun kâfir olduğunun söylenemeyeceğine delildir. Çünkü Allah Teâlâ, onlar 
"Lâilâhe illallah, Muhammedur-resülullah" (Allah'tan başka ilah yoktur, 
Muhammed Allah'ın resulüdür) dedikleri için, gerçekte kâfir olmalarına rağmen, 


mutlak olarak kâfir olduklarını söylememiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, Oo "Ağızlarıyla, kalplerinde olmayanı söylüyorlardı" 
buyurmuştur. Bu ifâde, "Onların dilleri ve sözleri, kalplerinde olana terstir. 
Onlar, her nekadar dilleriyle iman ettiklerini söyleseler de, kalplerinde küfrü 
saklamaktadırlar" manasındadır. 

Hak Teâlâ sonra da, "Allah, onların gizlediğini pek iyi bilmektedir" buyurmuştur. 
Buna göre eğer, "Bilinen birşey, iki bilen tarafından bilindiğinde, onlardan biri 
onu diğerinden daha iyi biliyor olamaz. Binâenaleyh âyetteki, "Allah daha iyi 
bilendir" ifâdesi ne manaya gelir?" denilir ise, biz deriz ki; Bundan maksad, 
Allah Teâlâ'nın, o durumların detayını, hiç kimsenin bilemeyeceği bir şekilde 


bitmesidir. [92] 
Münafıkların, Müminleri Moral Yönünden Bozguna Sevketmeleri 


"Kendileri (evlerinde) oturdukları halde, kardeşlerine, "Eğer bizi dinieselerdi 
öldürülmezlerdi" diyen o adamlara de ki "Haydi öyle ise, ölümü kendi 
nefislerinizden geri çevirin, eğer sâdık kimseierseniz..." (Âl-i İmran, 168). 

Bil ki Allah Teâlâ, "Biz muharebe bilseydik, elbette arkanızdan gelirdik" 
dediklerini naklettiği kimselerin, oturup kaldıkları ve geri kalışlarına hüccet 
getirdikleri gibi, başkalarını da geri koymaya çalışıp, bunun için de delil 
getirdiklerini anlatmıştır. Binâenaleyh Allah Teâlâ o kimselerin, kardeşlerine, 
"Harbe katılanlar bizim sözümüzü dinleselerdi, öldürülmezlerdi" dediklerini ve 
böylece, kâfirlere karşı savaşta Hz. Peygamber (s.a.s)'e uymak niyetinde olanları 
ölümle korkuttuklarını nakletmiştir. Çünkü onlar, Uhud'da müslümanların başına 
gelen ölümleri biliyorlardı. İnsanların hayatı sevmelerinin, tabiatlarının gereği 
olduğu malumdur. Binâenaleyh böyle bir ölüm şüphesinin, onların kalplerine 
düşmesi, şeytanın verdiği bir vesvese gibi olur. 8u âyetle ilgili birkaç mesele 
vardır; 1931 


Birinci Mesele 


Âyetin başındaki kelimesinin, cümle içindeki mahalli hususunda şu görüşler 
söylenmiştir: 

a) Bu ifâde sözünden bedel olarak mansubtur. 

b) ifâdesindeki cemi failden bedel olarak merfüdur. 

c) Mahzüf bir mübtedanın haberi olarak merîudur ve takdiri "Onlar şöyle şöyle 
olanlardır" şeklindedir. 


d) Zemm yerinde olarak zemme delâlet eden mahzuf bir fiille mansubdur, [94] 
İkinci Mesele 


Müfessirler, bu âyetteki "diyenler"den muradın, Abdullah İbn Ubeyy ve onun 
taraftarları olduğunu söylemişlerdir. Esamm, bunun caiz olmayacağını 
söyleyerek şöyle demiştir: "Abdullah İbn Ubeyy, Uhud günü Hz. Peygamber'le 
beraber cihada çıkmıştı. Bu söz ise savaşa katılmayanlar hakkındadır. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, "Kendi (evlerinde) oturdukları halde, kardeşlerine... eğer oturma 
hususunda bizi dinleselerdi, öldürülmezlerdi" buyurmuştur ki, bu söz savaşa 
çıkanlar ile, bundan sonra onları cihaddan çevirme konusunda bir şüphe 
meydana getirmek için, cihada çıkmaya niyetli ve azimli olan kimseler için, 


cihada katılmayanların cihaddan sonra söylemiş oldukları bir sözdür." [95] 
Üçüncü Mesele 


ifâdesinin manası, "yani, kardeşleri için dediler" demektir. Bu kardeşliğin, neseb 
bakımından; veyahut da aynı memleketten olma veyahut Hz. Peygamber'e 
düşman olma, ya da putlara ibâdet etme hususundaki müştereklik sebebiyle 
meydana gelmiş olan kardeşlik olduğuna dair izah daha önce geçmişti. Allah en 


iyisini bilendir. [96] 
Dördüncü Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın, "Ve oturdular" ifâdesinin başındaki 
vav, haliyye vâvıdır. Bu 

oturup kalmanın manası, cihâda katılmama, cihada karşı oturup kalma demektir. 
Yani, "Uhud'da öldürülenler, bizim oturduğumuz gibi otursalar, bizim yaptığımız 
gibi de yapsalardı, kurtulurlar ve öldürülmezlerdi." Sonra Cenâb-ı Hak buna, 
"Deki: "Haydi öyle ise, ölümü kendi nefislerinizden geri çevirin, eğer sâdık 


kimselerseniz!" diyerek cevap vermiştir. [97] 
"Ölümü Kendinizden Uzaklaştırın!" Emrinin Mânası 


Eğer, "Aradaki fark açık olmasına rağmen, bu şekilde istidlal etmenin manası 
nedir? Öldürülmekten sakınmak mümkündür, ama ölümden sakınmak kesinlikle 


mümkün değildir" denilirse, cevaben deriz ki: 

Allah Teâlâ'nın zikretmiş olduğu bu delil, ancak biz kaza ve kadere inanıp, onu 
itiraf ettiğimiz zaman söz konusu olur. Bu böyledir, çünkü biz var olan her şeyin, 
ancak Allah'ın kaza ve kaderiyle meydana geldiğini söylediğimiz zaman, bir 
kâfirin bir müslümanı ancak Allah'ın kaza ve kaderiyle öldürebileceğini itiraf 
etmiş oluruz. Bu durumda da, öldürülme ile ölüm arasında geriye herhangi bir 
fark kalmaz. İşte bundan dolayı, böyle bir istidlal doğru olur. Ama biz, kulun 
fiilinin Allah'ın takdiri ve kazasıyla olmadığına hükmettiğimiz zaman, ölümle 
öldürülme arasındaki fark, sizin bahsetmiş olduğunuz, şekil bakımından açık ve 
zahir olur. Bu da, Allah Teâlâ'nın bahsetmiş olduğu delilin bozukluğu neticesine 
götürür. Böyle bir neticeye ulaştıranın ise bâtıl olacağı herkesin malümuö.uv. 
Binâenaleyh, bu âyetin bütün her şeyin Allah'ın kaza ve kaderiyle meydana 
geldiğine delâlet ettiği sabit olmuş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer sadık kimselerseniz" buyruğuna gelince, yani "Eğer siz 
kötülüklerden sakınma, gayelere nail olma ile meşgul olmanız hususunda sadık, 


doğru kimseler iseniz..." demektir. [98] 
Allah Yolunda Öldürülenler Ölü Değildir 


"Allah yolunda öldürülenleri sakın ölü sanma. Bilakis onlar, Bableri katında 
diridirler, Allah'ın lütf-u inayetinden kendilerine verdiği şeyler ile sevinerek, 
nzıklanırlar. Arkalarından henüz onlara katılamayanları da: "Onlara hiç korku 
yoktur. Onlar mahzun da olacak değillerdir" diye müjde vermek isterler" (Al-i 
imran. 169-170). 

Bil ki münafıklar, Uhud gününde cihada çıkanlar hakkında söyledikleri gibi, 
"Cihad öldürülmeye yol açar, öldürülmek ise hoş bir şey değildir. Binaenaleyh, 
cihaddan sakınmak gerekir" demek suretiyle, savaşa katılma hususunda arzulu 
olanları geri bırakınca, Allahu Teâlâ onların, "Cihâd, öldürülmeye yol açar" 
sözlerinin, ölümün Allahın kaza ve kaderiyle meydana geldiği gibi, 
öldürülmenin de ancak Allah'ın kaza ve kaderiyle meydana geleceğini bildirerek, 
bu sözlerinin bâtıl olduğunu beyan buyurmuştur. Binaenaleyh, Allah'ın 
öldürülmesini takdir ettiği kimsenin, ondan sakınması mümkün değildir. 
Öldürülmesini takdir etmediği kimselerin de, öldürülme endişeleri olmamalıdır. 
Sonra Cenâb-ı Hak onların o şüphesine bu âyette, başka bir cevapla cevap 
vererek şöyle demiştir: "Biz Allah yolunda öldürülmenin istenmeyen bir şey 
olduğunu kabul etmiyoruz. Hem bu nasıl söylenebilir ki? Çünkü Allah, yolunda 
öldürülen kimseyi, ölümünü müteakip diriltir, ona hususi olarak bir yakınlık ve 


ikram dereceleri ihsan eder, yine ona çeşitli rızıkların en üstününü verip onu 
sevinç ve sürür derecelerinin en yücesine ulaştırır. Binaenaleyh, hangi akıllı bu 
şekilde öldürülmenin kötü olduğunu söyleyebilir? Ayetin, kendisinden önceki 


âyetlerle münasebeti, işte budur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [99] 
Birinci Mesele 


Bu âyet, Bedir ve Uhud şehidleri hakkında nazil olmuştur. Çünkü bu âyet nazil 
olduğunda, bu iki meşhur günde öldürülenlerin dışında başka bir şehid yok idi. 
Münafıklar da, m üs I uman I ardan bu iki günde öldürülenler gibi 
öldürülmesinler diye, mücahidleri cihaddan uzaklaştırmak, nefret ettirmek 
istiyorlardı. Halbuki Allahu Teâlâ, müslümanları bu iki günde cihad edip 
öldürülen kimselere benzemeye, onlar gibi olmaya davet etsin diye, bu iki günde 
öldürülenlerin fazilet ve mertebelerini beyan etmiştir. Sözün özü şudur: Cihadt 
terkeden kimse, dünya nimetlerine bazan ulaşır, bazan da ulaşamaz. Ulaştığının 
farzedilmesi halinde bile, bu dünya nimetleri önemsiz ve geçicidir. Savaşa 
yönelen kimseler ise, kesinlikle âhiret nimetlerine nail olur. Bu nimet büyük bir 
nimettir. Büyüklüğünün yanında da, devamlı ve ebedîdir. Durum böyle olunca, 
cihada katılmanın, onu bırakıp katılmamaktan daha efdal olduğu ortaya çıkmış 
olur, [400 


İkinci Mesele 


Bil ki âyetin zahiri, Allah yolunda öldürülenler o kimselerin diri olduklarına 
delâlet etmektedir. Bu "diri olma" ile, ya hakîki mana veya mecazî mana murad 
edilmiştir. Bundan hakiki mananın murad edilmesi halinde onlar ya âhirette diri 
olacaklar, yahut da şu anda diridirler. Şu anda diri olmalarının murad edilmesi 
halinde, bundan murad ya ruhani, yahut da cismani bir hayatı kabul (isbat) 
etmektir. İşte bu âyet hakkında zikredilmesi mümkün olan derli toplu mana 
bunlardır. HOL 


Mutezileye Göre Şehitlerin Diriliği Ahirettedir 


Birinci ihtimal: Âyeti, "Onlar âhirette diri olacaklar" şeklinde tefsir etmektir ki, 
bu görüşü Mutezile kelâmcılanndan bir grup benimsemiştir. Meselâ, Ebu Kasım 
el-Kabi bunlardandır. O, şöyle demektedir: "Çünkü Allah'ın kendilerinden 


bahsetmiş' olduğu o münafıklar, "Muhammed'in arkadaşları, kendilerini ölüme 
atıyorlar. Böylece de öldürülüyorlar, böylece de hayatlarını tam yaşayamayarak 
herhangi bir hayra da ulaşamıyorlar" diyorlardı. Onlar bunu, öldükten sonra 
dirilmeyi ve âhiret hallerini inkâr ettikleri için söylüyorlardı. Böylece Cenâb-ı 
Hak onları tekzib etmiş, bu âyeti ile de, Allah yolunda öldürülen o kimselerin 
diriltileceklerini, nzıklandınlacaklarım ve kendilerine çeşitli ferah, neşe ve 


mutlulukların ulaştırılacağını beyan buyurmuştur. [102] 
Mutezilenin Bu Fikrinin Yanlışlığının Delilleri 


Bil ki, Kabînin bu görüşü bize göre yanlıştır. Bunun böyle olduğunun delilleri 
ise şunlardır: 

Birinci hüccet? Hak Teâlâ'nın, "Bilâkis onlar, diridirler" ifâdesinin zahiri onların, 
bu âyet nazil olduğu zaman diri olduklarını gösterir. Binaenaleyh bundan sonra 
âyeti, onların "âhirette dirilecekleri" manasına hamletmek, âyetin zahirini 
terketmek demektir. 

İkinci hüccet: Rahmet, fadl ve ihsan tarafının azâb ve ceza tarafından daha 
müreccah olduğu hususunda hiçbir şüphe yoktur. Allahu Teâlâ, azâb görecek 
kimseler hakkında, onlara azâb etmek için kıyametten önce onlart dirilttiğini 
belirtmiştir. Çünkü O, "Suda boğuldular. Ardından da bir ateşe atıldılar" (Nüh, 
25) buyurmuştur ki, ifâdesinin başındaki fâ harfi, takibiyye harfidir. Onlara azâb 
etme, hayat şartına bağlanmıştır. Yine Cenâb-ı Hak, "Onlar, sabah aksam ateşe 
arzolunacaklar (ateşe karşı tutulacaklar)" (Garrr, 45) buyurmuştur. Cenâb-ı Hak 
kıyametten önce, kendilerine azâb etmek için, azâb edeceği kimseleri diriltince, 
O'nun kendilerine ihsanda bulunup mükâfaat vermek için, mükâfaatı haketmiş 
kimseleri kıyametten önce diriltmesi daha evlâ otur. 

Üçüncü hüccet: Şayet Cenâb-ı Hak, "Onları, cennette öldükten sonra dirilteceği 
zaman diri yapacağını" kastetmiş olsaydı, O, Hz. Peygamber'e, Hz. 
Peygamber'in bütün mü'minlerin böyle olacağını bilmesine rağmen, "sakın 
sar.ma" demezdi. Ama biz bunu, kabir mükâfaatı manasına hamlettiğimizde, 
Cenâb-ı Hakk'ın resulüne "sakın sanma" demesi güzel ve yerinde olur. Çünkü 
belki de Peygamber, Allahu Teâlâ'nın, kendisine itaat edip ihlaslı olanları böyle 
bir şerefle teşrif edeceğini bilmiyordu. Halbuki Allahu Teâlâ onları, kendilerine 
mükâfaatı arı m ulaştırmak için, kıyametten önce diriltir. 

Buna göre şayet, "Hz. Peygamber (s.a.s), her ne kadar onların, Öldükten sonra 
diriltilme sırasında Rableri katında diriltileceklerini bilse bile, ama ne var ki O, 
onların cennetliklerden olacaklarını bilmeyebilirdi. Binâenaleyh, Allahu 


Teâlâ'nın peygamberini, onların dirilecekleri ve mükâfaat ve sürürlara gark 
olacaklarını belirtmek suretiyle müjdelemiş olması caizdir" denilirse, biz deriz 
ki: 

Hak Teâiâ'nın, "Sakın saramı" ifâdesi, ölümü içine almaktadır. Çünkü Hak Teâlâ, 
"Allah yolunda öldürülenleri, sakın ölüler sanma" buyurmuştur. Binaenaleyh, 
böyle bir zannı ortadan kaldıracak şey, onların şu anda diri olmalarıdır. Çünkü 
burada, onların kıyamette diri olacakları hususunda bir şüphe yoktur. Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Sevinerek, rızıklanırlar...' ifâdesi mübtedânın haberidir. Bu, sanma ile 
uzaktan ve yakından herhangi bir alâkası yoktur. Böylece bu soru kendiliğinden 
ortadan kalkmış olur. 

Dördüncü hüccet: Cenâb-ı Hak, "Arkalarından henüz kendilerine katılmayanları 
da., diye müjde vermek isterler" buyurmuştur. Onlara katılmayanların, mutlaka 
dünyada bulunmaları gerekir. Binâenaleyh, onların dünyada bulunan kimseleri 
müjdelemek istemelerinin, mutlaka kıyametin kopmasından önce olması gerekir. 
Müjdelemek işi ise, mutlaka bir hayat ve dirilikle mümkün olabilir. Binaenaleyh 
bu da, onların kıyametten önce diri olduklarına delâlet etmektedir. Bu 
istidlalimiz hakkında, ileride zikredilecek olan başka bir mesele gelecektir. 
Beşinci hüccet: İbn Abbas (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şehidlerin sıfatı 
hakkında şöyle dediğini söylemiştir: "Şehidlerin ruhları, yeşil kuşların 
içlerindedir. Bu kuşlar cennet nehirlerinin kenarlarına konar, cennet 
meyvelerinden yer, istedikleri yerlerde gezer dolaşır ve arşın altında, altından 
kandillere sığınırlar. Şehidler, meskenlerinin, yiyecek ve içeceklerinin güzelliğini 
ve hoşluğunu görünce, şöyle derler: "Keşke kavmimiz, cihâd konusunda arzulu 
ve İstekli olmaları İçin, bizim içinde bulunduğumuz nimetleri ve Allah'ın bize 
nasıl muamele ettiğini bilseler!" Bunun üzerine Cenâb-ı hak, "Kardeşlerinize, 
ben sizin namınıza haber verir ve onlara arzunuzu ulaştırırım" deyince, onlar 
buna son derece sevinirler ve mutlu olurlar. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, bu 
âyeti indirdi." 

Abdullah İbn Mesüd (r.a)'a bu âyet hakkında sorulduğunda o şöyle dedi: Onu biz 
de sorduk, bunun üzerine bize şöyle denildi: "Şehidler, yeşil bir kubbe altında, 
cennet kapısında bir nehir kenanndadırlar." Başka bir rivayete göre ise, yeşil bir 
bahçe içindedirler. 

Câbir İbn Abdullah'dan Hz. Peygamberin şöyle dediği rivayet edilmiştir: '7yi bil 
ki, Vhud gününde başına gelenden ötürü, Allah 'm, babanı dirilterek, ' 'Ey 
Abdullah İbn Amr, sana ne yapmamı istersin?" dediğini, bunun üzerine 
Abdullah'ın da, "Ya Rabb'i, beni dünyaya göndermeni ve senin uğrunda yeniden 
öldürülmeyi arzu ediyorum" dediğini sana müjdeliyorum..." Bu konudaki 


rivayetler, nerdeyse tevatür derecesine varmıştır. Binâenaleyh, bu nasıl inkâr 
edilebilir? 

Kâbı, bu rivayetleri tenkid ederek şöyle demiştir: "Bu caiz değildir; çünkü ruhlar 
nimetlenmezler. Nimetlenecek olan, kendisinde ruh bulunduğu zaman, ancak 
bedendir, ruh değildir. Bedene nisbetle ruhun yeri, bedenin kuvveti 
durumundadır. Yine, rivayet edilen haberin zahiri, bu ruhların kuşların 
kursaklarında bulunmasın» gerektirir. Yine bu haberin zahiri, o ruhların cennet 
nehirlerinin kenarında bulunmalarını., cennetin meyvelerinden yemelerini ve 
istedikleri yerlerde gezip dolaşmalarını gerektirir. Bu ise, onların kuşların 
kursaklarında bulunması keyfiyyetine ters düşer." 

Buna şu şekilde cevap verilir: Birinci tenkidiniz, ruhun cisimle kaim olan bir 
araz olduğu görüşüne bina edilmiştir. Biz durumun böyle olmadığını beyân 
edeceğiz. İkinci tenkidinize gelince, bu da kabul edilemez. Çünkü, bu gibi 
kelimelerden maksad. çeşitti rahatlık ve sürürların bulunmasını; hiçbir korku ve 
âfetin mevcut olmamasını kinaye yoluyla anlatmaktır. Bu ihtimal hakkında 


sözün özü budur. L103 
Şehidlerin Şimdi Diri Olmaları 


İkinci ihtimal, bundan maksat, şehidlerin şu anda diri olmalarıdır. Bu görüşte 
olanlardan bazıları, bu hayat sahibi olmanın, ruh için olduğunu söylemişlerdir. 
Bazıları da bu hayat sahibi olmanın, beden için olduğunu söylemişlerdir. Bu 
konuya girmeden önce, bir mukaddime yapmak gerekir. Bu mukaddime de 
şudur: İnsan şu bünyeden ibaret değildir. Bunun böyle olduğunun delili şu iki 
husustur: 

a) Bu bünyenin cüzleri, bir erime, çözülme ve değişime uğrama içindedirler. 
Halbuki insan denince, ömrünün başından sonuna kadar aynı kalan bir varlık 
hatıra gelir. Devamlı kalan, değişime uğrayandan başkadır. Bizim bu 
söylediğimizi şu husus da te'kid eder: İnsan bazan gürbüz olur, bazan da zayıflar. 
İşin başında bedeni küçüktür; sonraysa büyür ve gelişir. Şüphe yok ki her insan, 
ruhunda, kendisinin ömrünün başından sonuna kadar tek bir şey olduğunu 
hisseder. Böylece de, bizim söylediğimiz şey doğru olur. 

b) İnsan, bazan, bütün uzuv ve cüzlerinden gafil, bihaber olduğu halde, kendi 
varlığını hisseder, bilir. Bilinen bilinmeyenden başkadır. Binaenaleyh, bu iki 
izahla da, ruhun hissedilen bu bedenden başka bir şey olduğu ortaya çıkar. Daha 
sonra bunun, ateşin kömüre, yağın susama ve gülsuyunun da güle sirayet etmesi 
gibi, bu bedene sirayet etmesi gibi hususi bir madde olması da muhtemeldir. 


Yine ruhun, kendi kendine kaim bir cevher olması, ne cisim, ne de cisime dahil 
bulunmaması da muhtemeldir. Bu her iki görüşe göre de, beden öldüğü zaman 
bu şeyin ondan diri olarak ayrılması uzak bir ihtimal olmaz. Biz, onu Allah'ın 
öldürdüğünü söylesek de Cenâb-ı Hak ona yeniden hayat verir. 

Bu izaha göre de, bu âyette olduğu gibi, kabirdeki mükâfaat hakkındaki şüpheler 
tamamen zail olur. Keza, "Suda boğuldular. Ardından da bir ateşe atıldılar" ınüh, 
25) buyruğunda da belirtildiği gibi, kabir azabı ile ilgili bütün şüpheler de 
ortadan kalkmış olur. Böylece de, bizim anlattıklarımızla, bu meselede bir 
imkânsızlığın olmadığı ortaya çıkmış oldu. Âyetin zahiri de buna delâlet 
etmektedir. Binâenaleyh, bu kanâate varmak gerekir. Bizim söylediğimiz bu 


hususu Kur'ân, hadis ve akıl da teyid etmektedir. [104] 
Ölümden Sonra Ruh Hayatının Devamına Dair Âyetler 


Kur'ân'dan delillere gelince, bunlar pekçok âyettir; 

a) "Ey itminâne ermiş olan ruh! Dön Rabb'ine, sen O'ndan razı, O da senden 
razı olarak.. Haydi git kullarımın içine, gir cennetime..." (Fecr. 27-30) âyetidir. 
Cenâb-ı Hakk'ın "Dön Rabb'ine" emrinden maksadın ölüm olduğunda şüphe 
yoktur. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Haydi gir kullarımın içine" buyurmuştur ki, 
bu kelimenin başındaki fâ harfi, böyle bir hayatın, ölümün akabinde olacağına 
delâlet etmektedir ki, bu da bizim söylediğimize delâlet eder. 

b) "Nihayet herhangi birinize ölüm geldi mi, elçilerimiz o hiçbir şeyi eksik 
yapmaksızın onun ruhunu alırlar" (Enam. 61) buyurmuştur ki, bu da bedenin 
ölümüdür. Bu ifâdenin peşinden Cenâb-ı Hak, "Sonra bunlar, Hak olan 
mevlâlanna, Allah'a döndürülmüşlerdir" (Enam, 62) buyurmuştur. Binâenaleyh 
Cenâb-ı Hakk'ın, "döndürülmüşlerdir" buyruğundaki vâv harfinin (zamirin) 
mercii, ruhlardır. Bu, ancak kendine ve zâtına mahsus bir hayat ile olabilir. 
Böylece bu, onun (ruhun) bedenin ölümünden sonra da devam ettiğine delâlet 
etmiştir. 

c) Hak Teâlâ'nın, "Şimdi, eğer o, mukarreblerden ise, (onun nasibi) artık rahatlık, 
güzel rızık ve Nâim cennetidir" âyetidir, "Artık rahatlık" kelimesinin başındaki 
takibiyye fası, rahatlığın, güzel rızkın ve Naim cennetinin ölümün peşinden 


tahakkuk edeceğine delâlet eder. 1105) 
Ölümden Sonra Ruh Hayatının Devamına Dair Hadisler 


Bu hususun hadisten delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kim ölürse, onun 


kıyameti kopmuştur" şeklindeki hadisidir. Bu ifâdenin, başındaki fâ da, 
takibiyye fası olup, herkesin kıyametinin ölümünden sonra olacağına delâlet 
etmektedir. Büyük kıyamete gelince bu, Allah'ın katında malum olan bir 
zamanda vuku bulacaktır. Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Kabir, cennet 


bahçelerinden bir bahçe; veyahut da cehennem çukurlarından bir çukurdur"[406] 
buyurmuştur. 

Yine Hz. Peygamber (s.a,s)'in Bedir gününde, şehid edilen kimselere seslenerek, 
"Siz de Rabb'inizin va'adettiginigerçek olarak buldunuz mu?" (Arat. 44) dediği; 
bunun üzerine de kendisine, "Ya Resûlallah, onlar ölüdürler. Binâenaleyh sen 
onlara nasıl seslenebiliyorsun?" denildiğinde O'nun, "Onlar, sizden daha iyi 
duyarlar" dediği, veyahut da bu anlamda bazı ifâdeler söylediği rivayet 
edilmiştir. Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'ın velileri Ölmezler; ama onlar, bir 
evden (dünya) başka bir eve (âhiret) nakledilirler" buyurmuştur. Bütün bunlar, 
nefislerin (ruhların), bedenlerin ölümünden sonra da devam ettiklerine, 


yaşadıklarına delâlet eder. [107] 
Öldükten Sonra Rûh Hayatının Devamına Dair Akli Deliller 


Akli delillere gelince, bunlar birkaç tanedir: 

a) Uyku zamanı beden zayıflar. Bedenin zayıflaması ise ruhun zayıflamasını 
gerektirmez. Bilâkis uyku esnasında ruh kuvvetlenir ve çeşitli halleri müşahade 
edip bazt gayblara muttali olur. Bedenin zayıflaması ruhun zayıflamasını 
gerektirmeyince, bu durum beden öldükten sonra ruhun ölmediği şeklindeki 
zannımızı kuvvetlendirir. 

b) Fikirlerin çokluğu, dimağın kurumasına bir sebeptir. O'nun kuruması ise, 
ölüme sebebiyet verir. Bu fikirler, nefsin ilâhi bilgilerle kemâle ermesinin 
sebebidir. Bu, ruhun son derece kemâle ermesidir. Binâenaleyh ruhun kemâle 
ermesine vesile olan şey, ,ıynı zamanda bedenin noksanlaşmasına bir sebeb 
teşkil etmektedir. Bu da, ruhun bedenin ölümü ile ölmediği şeklindeki zannımızı 
kuvvetlendirmektedir. 

c) Ruhun halleri, bedenin hallerinden farklıdır. Çünkü ruh, ilâhi marifet ile 
sevinir ve güzelleşir. Bunun böyle olduğunun delili, "Haberiniz olsun ki kalpier 
ancak zikrullah ile yatışır, rahatlar" (Rad, 28) âyetidir. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
"Ben Rabb'imin yanında geceliyorum. O, bana yedirip İçirir" [408] buyurmuştur. 
Bu yiyip içmenin, marifetullah, muhabbetullah ve gayb âlemlerinin nurları ile 
nurlanmaktan ibaret olduğunda bir şüphe yoktur. Biz de insanların, bir 


hükümdara hizmet ettiği, bir makamı ele geçirdiği, veyahut da sevgilisine 
kavuştuğu için ileri derecede bir sevinç hissettiklerinde, yemeyi içmeyi unutup, 
yemeye içmeye davet edildiklerinde, kalplerinde ona karşı aşın bir nefret 
duyduklarını görüyoruz. Marifetutlaha iyice dalmış otan arifler, kendilerinde 
böyle bir nurun parıldadığını ve böyle bir sırrın kendilerine açıldığını 
hissettiklerinde, açlık ve susuzluğu kesinlikle duymazlar. Velhasıl ruhani 
saadetler, bedeni saadetlere âdeta zıttır. Bütün bu hususlar, ruhun bağımsız olup 
bedenle bir alakası olmadığına galib bir zan ile hükmetmeyi gerektirir. Bu böyle 
olunca, bedenin ölümü ite ruhun da ölmemesi gerekir. Bu noktada, ikna edici bu 
deliller kifayet etsin. 

Bil ki bu kaide iyice yerleştiğinde, kabir mükâfaatı ve azabı hakkında Kur'ân'da 
bulunan âyetlerin delâletine dair şüphe ve müşkilatlar ortadan kalkar. Bu kaideyi 
böylece kavradığın zaman biz deriz ki: Bazı müfessirler, şehidlerin ruhlarının, 
kıyamete kadar Arş'ın altında her gece rükü ve secde ederek, diri olarak 
kalacaklarını söylemişlerdir. Bunun delili, Hz. Muhammed (s.a.s)'in şu hadis-i 
şerifidir: 

"Kul, şeddede iken uyuyup kaldığı zaman, Allah Jeâlâ onunla meleklerine karşı 
övünür ve "Şu kuluma bakınız. Onun ruhu benim yanımda, bedeni de benim 
hizmetimde.. "der. 

Bil ki Hak Teâlâ, ' Bilâkis onlar, Rableri katında diridirler" âyeti de, bu gerçeğe 
delâlet etmektedir. "katında" lafzı bu âyette zikredildiği gibi, "O'nun katındaki 
(melekler). Ona ibâdet etmekten asla kibirlenmezler ve yorulmazlar" (Enbiya. 
19) âyetinde de meleklerden bahsedilirken zikredilmiştir. Allah katında 
bulunmalarından dolayı melekler için hasıl olan saadeti anladığın zaman, yine 
Allah katında bulunmalarından dolayı şehidler için de böyle bir saadetin 
olacağını anlarsın. İşte bütün bunlar, akla âhiret marifetinin kapılarını açan 
izahlardır. HOSI 


Şehidlerin Bedenleriyle Mükâfaatlandırılmalarında Mevcut Müşkilat 


Üçüncü İhtimal, bu âyetin tefsiri hususundaki bu ihtimal, bu hayatın bedenler 
için söz konusu olduğunu söyleyenlerin görüşüdür. Bu görüşü benimseyenler de 
kendi aralarında ihtilaf etmişler ve bazıları şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, 
şehidlerin bedenlerini göklere, Arş'ın altındaki kandillere doğru yükseltip onlara 
çeşitli ikram ve saadetler vermiştir." Bazıları da, "Cenâb-ı Hak, bu bedenleri 
yeryüzünde bırakmış ve onları orada dirilterek bu saadetleri onlara vermiştir" 
demişlerdir. 


Bazı âlimler bu görüşü tenkid ederek şöyle demişlerdir: "Biz bu şehidlerin 
bedenlerini kurtların kuşların yediğini görüyoruz. Bu durumda, yâ Hak Teâlâ'nın, 
o bedenleri o yırtıcı hayvanların karınlarında diriltip, onlara oralarda bu 
mükafaatları ulaştırdığı söylenir; yahut da yırtıcı hayvanların karınlarındaki bu 
parçaların, oralardan ayrıldıktan sonra Allah Teâlâ'nın onları yeniden biraraya 
getirip birleştirerek hayat verip mükafaatlarını verdiği söylenebilir ki bütün 
bunlar uzak ihtimallerdir. Bir de biz, bazan öldürülen bir insanın cesedinin 
bozulup çürüyünceye ve ondan cerahat ve irin akıncaya kadar günlerce öyle 
kaldığını görüyoruz. Binâenaleyh biz onun canlı, çeşitli nimetlerden istifade 
eden, akıllı ve bilgili bir varlık olduğunu mümkin görürsek, saçma sapan 
konuşmuş oluruz. 

Dördüncü İhtimal: Âyetin tefsirinde bir izah da şöyle dememizdir: Onların diri 
olmalarından maksad, onlarda hayatın bizzat bulunması değildir. Aksine bundan 
maksad, bazı mecazi manalardır. Bunu şu şekillerde açıklayabiliriz; 

1- Esâmm el-Belhi şöyle demiştir: "Ölen, dini bakımdan çok önemli bir kişi 
olup, kıyamet günü akıbeti de sevinç, mutluluk ve izzet-u ikram olunca, onun 
için, "O diridir, ölmemiştir" denilebilir. Nitekim kendisine hiç faydası olmayan 
ve kendisinden hiç kimsenin istifâde edemediği câhil bir kimse hakkında da, "O 
ölüdür, diri değildir" denilir. Yine bu, ahmak kimse için "O bir eşektir"; eziyet 
veren kimse hakkında da "O bir canavar" denilmesi gibidir. Rivayet olunduğuna 
göre Abdulmelik İbn Mervan, Zühri ile tanışıp, onun anlayışını ve ilmi 
seviyesini farkedince ona, "Senin gibilerini halef bırakan kimseler ölmez" 
demiştir. Özet olarak, insan ölüp geride güzel bir övgü ve güzel bir nam bıraktığı 
zaman, onun hakkında mecazi olarak, şüphe yok ki "O ölmedi, diridir" denilir." 
2- Bazıları, bu mecazi mananın "Onların bedenleri kabirlerinde bozulmadan 
kalır ve toprağın altında kesinlikle çürümez" şeklinde olduğunu söylemiş ve 
rivayet olunan şu hadiseyi buna delil getirmişlerdir: Muaviye (r.a), şehidlerin 
kabirlerinin bulunduğu yerde bir su kaynağı bulmak istedi ve "Kimin bu yerde 
bir ölüsü varsa, onu buradan çıkarsın" diye ilân edilmesini emretti. Câbir der ki: 
"Bunun üzerine, biz oraya gidip ölülerimizi, bedenleri hala ter-ü taze olduğu 
halde çıkardık. Hatta onlardan birinin parmağına toprağı eşeleyen bel takılınca 
parmaktan kan damladı." 

3- Onların diri olmalarından maksad, ölenlerin yıkandığı şekilde onların 
yıkanılmamalarıdır. Bu âvet hakkında söylerülemerin “amam işte buduv. 


MaNükatm sırlarını en iyi bilen Allah'tır. 1110) 


Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Âyetteki "Sakın ima" ifâdesi, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e veya herkese bir hitaptır. 

Bu ifâde şeklinde de okunmuştur ki, bu okuyuşa göre şu manalar verilmiştir: a) 
Allah'ın Resulü sanmasın..."; b) "Hiçbir sanan sanmasın.."; c) "Allah yolunda 
canlarını verenler, kendilerini ölüler sanmasınlar." Bu kelime sin harfinin 
fethasıyla okunmuştur. İbn Âmir, şeddeli olarak şeklinde okurken; diğer kıraat 


imamları, şeddesiz olarak şeklinde okumuşlardır. LL) 
Dördüncü Mesele 


Âyetteki "Bilakis onlar... dirfdjrler buyruğu hakkında Vahidi, "Bu kelâmın 
takdiri, 'Bilâkis onlar diridirler" şeklindedir" demiştir. Keşşaf sahibi "Aksine 
onları diriler san" manasında olmak üzere bu kelimenin mansub olarak şeklinde 
de okunduğunu söylemiştir. Ben derim ki, Zeccâc şöyle diyor: "Eğer bu kelime 
mansub olarak şeklinde okunacak olsaydı, o zaman, "aksine onları diriler san, 
zannet!" manasında olması caiz olurdu." Ebü Ali el-Farisi, bu hususu tenkid 
ederek şöyle der: "Bu caiz değildir, çünkü bu, şüpheye düşmeyi emretmektir. 
Şüpheyi emretmek ise, Allah için caiz değildir. "Hisbân" masdarını ilim 
manasına almak, onunla tefsir etmek caiz değildir. Çünkü, dilcilerden hiçbiri 
bunu söylememiştir." Zeccâc, el-Farisi'ye cevap vererek şöyle diyebilir: 
"Hisbân" şekk değil, zan demektir. O halde daha niçin, "Allah'ın zannı 
emretmesi caiz değildir" demediniz? İçtihad edilen bütün hususlarda Allah'ın 
mükellef tutması da, ancak zan ile değil midir?" 

Ben derim ki, Zeccâc ile Ebü Ali el-Farisi arasında cereyan eden bu münazara, 
bu ifâdenin nasb ile şeklinde okunmayacağına delâlet eder. Hatta Zeccâc, bunun 
Arapçada bir izah tarzının bulunduğunu iddia ederken, el-Farisi bu hususta ona 
karşı gelmektedir. İ'rabda bir izah şekli, bir vechi bulunan her bir tarzda okumak 


(kıraat etmek) caiz değildir. H12 
"Allah İndinde" Tabirinin Manası 


Hak Teâtâ'nm, "Rableri katında" buyruğu hakkında da şu izahlar bulunmaktadır: 
a) "Onlara, Allah'tan başka hiç kimsenin ne bir fayda, ne de bir zarar 
veremiyeceği bir yerdedir.." demektir. 

b) "Onlar, Rableri katında dindirler.." Yani Oo "Onlar, Rablerinin ilmine ve 
hükmüne göre diridirler." Bu, "Bu mesele Şafii nezdinde, ona göre böyledir. Ebü 


Hanife nezdinde, ona göre ise, bunun aksinedir" denilmesi gibidir. 

okelimesi, yakınlık ve ikramda bulunma manasındadır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Onun katındaki (melekler), O'na ibâdet etmekten asla kibirlenmezler.." 
(Enbiya,i9S)ve "Rabb'in katında olanlar..." (Fussitet,38) âyetlerinde olduğu 
gibidir. H431 


Şehidlerin Rızıklandırılmaları 


Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın lütf-u inayetinden kendilerine verdiği şeyler ile 
sevinerek nzıklamrlar" cümlesine gelince, bil ki kelamcılar şöyle demişlerdir: 
"Sevap, saygt ile beraber bulunan katıksız ve devamlı olan bir menfaattir. Buna 
göre âyetteki, "rızıklamrlar" kelimesi, bu menfaata işarettir; "sevinerek" ifâdesi, 
bu saygı sebebi ile meydana gelen sevince işarettir." Hökemâ (feytosoflar) ise 
söyle demişlerdir: "Kutsi ruhların cevherleri, ilâhi nurlar ile aydınlandığı zaman 
iki bakımdan sevinç duyarlar: 

a) Bu ruhların zatlarının, kutsi cilalar ve ilâhi marifetler ile parlaması, 
aydınlanması ve ışık saçar hale gelmesi bakımından; 

b) Onların, nur pınarına ve rahmet ile azamet kaynağına bakar hale gelmeleri 
bakımından..." Onlar şöyle devam etmişlerdir: "Ruhların, bu ikinci bakımdan 
duydukları neş'e ve sevinç, birincisinden duyduklarından daha ileri ve 
mükemmeldir. Binâenaleyh âyetteki "rızıklamrlar" kelimesi birinci dereceye, 
"sevinerek" kelimesi de ikinci dereceye işarettir. İşte Cenâb-ı Hak bundan 
dolayı, "Allah'ın lütf-u inayetinden kendilerine verdiği şeyler İle sevinerek..." 
buyurmuştur. Yani onların bu sevinçleri rtzık sebebi ile değil, rızkın kendilerine 
verilmesi sebebiyledir. Çünkü rızık ile meşgul olan, kendisi ile meşgul olmuş 
olur. Fakat kendisine nzık verilmesine bakan kimse, rızkı veren ile meşgul olmuş 


olur. Hakkı, başka bir sebepten ötürü isteyen kimse, Hak'tan mahrum olur." [114] 
Şehidlerin, Mücahidleri Müjdelemeleri 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Arkalarından henüz onlara katılmayanlar hakkında da, 
"Onlara hiç bir korku yoktur. Onlar mahzun da olacak değillerdir" diye müjde 
vermek isterler" buyurmuştur. 

Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesi, O'nun sözünden bedel olmak üzere, mahallen 
mecrurdur. Kelâmın takdiri ise, "Arkalarından henüz onlara katılmayan 
kimselere de, bir korku ve bir hüzün olmadığı müjdesini verirler" şeklindedir. 


Âyette birkaç mesele vardır: U15] 
Birinci Mesele 


İstibşâr, müjdeleme ile tahakkuk eden sürür ve sevinç demektir. "İstif âl" babının 
aslı, fiili talep etmek ifâde eder. Binâenaleyh, müjde veren kimse, sürürü talep 


edip de, müjde ve beşaret ile onu bulan kimse demektir. 1116) 
İkinci Mesele 


Bil ki şehidlerin kıyamet gününden önce diri olduklarım kabul eden kimseler, bu 
âyeti başka şekillerde de açıklamışlardır: 

a) Şöyle denilmesidir: "Şehidisr birbirlerine, "Biz falanca falanca kardeşlerimizi 
kâfirlerle savaşanlar safında bıraktık.. Binaenaleyh, eğer Allah dilerse onlar 
şehid edilirler, böylece de bizim elde ettiğimiz rızık ve ikramı onlar da*elde 
etmiş olurlar" derler. İşte bu, Cenâb-ı Hakk'ın 'Arkalarından henüz onlara 
katılmayanlara da... müjde verme/t isterler" âyetinden kastedilen de budur. 

b) Şöyle de denilebilir: "Kıyamet koptuktan sonra şehidler, cennete 
girdiklerinde, Allah'ın fazlından, kendilerine verdiği şeylerle sevinir, ve 
rızıklanırlar. Hak Teâlâ'nın, "Arkalarından henüz katılmayanlar" sözüyle 
kastedilen de, şehidlerin derecesinde olmayan mü'min kardeşleridir. Çünkü, 
şehidler diğer mü'minlerden önce cennete girerler. Bunun delili ise, "Allah, 
savaşanlara oturanların üstünde daha büyük bir ecir vermiştir. Kendinden 
derece/er, mağfiret ve rahmet vermiştir. Allah çok bağışlayın ve çok 
merhametlidir" (Nisa. 95-96) âyetidir. Böylece onlar, mü'minlerin varacakları 
yeri, onlar için hazırlanmış olan nimetleri görmeleri ve kendileriyle bir araya 
gelmeyi umdukları için sevinirler ve bu sebeple de gözleri aydın olur, gönülleri 
hoş olur." Bu, Ebü Müslim el-İsfehani ile ez-Zeccâc'ın tercihidir. 

Bil ki birinci te'vil, ikincisinden daha kuvvetlidir. Çünkü ikincisinin neticesi, 
cennette bir araya gelmeleri sebebiyle, mü'minlerin birbirleriyle sevinç 
duymalarına dayanır. Bu ise, bütün mü'minleri içine alan bir husustur. 
Binaenaleyh, bunu şehidlere tahsis etmenin manası yoktur. Hem yine o şehidler, 
arkalarından henüz kendilerine katılmamış kimselerle sevinç duyup 
neşelenecekleri gibi, kendilerinden önce cennete giren kimseler vesilesiyle de, 
aynı şekilde sevinç duyarlar. Çünkü peygamberlerin ve sıddiklerin dereceleri, 
şehidlerin derecelerinin üzerindedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "İşte onlar, Allah'ın 
kendilerine nimetler verdiği peygamberlerle, sıddiklerle, şehidlerle, iyi kullarla 


beraberdirler" (Nisa, 69) buyurmuştur. Bu takdire göre, tahsis yapmada herhangi 
bir fayda yoktur. Ama, âyeti birinci anlayışa göre tefsir edersek, bu takdirde, bu 
özelliği mücahidlere tahsis etmede en büyük fayda elde edilmiş olur. 


Binaenaleyh, bu daha evlâdır. Allah en iyisini bilendir. Hz) 
Üçüncü Mesele 


(korku), gelecekte vaki olabilecek bir kötülüğün beklenmesinden ötürü hissedilir. 
Hüzün ise, geçmişte mevcut 

olan birtakım menfaatların elden kaçırılması sebebiyle hissedilir. Böylece, Hak 
Subhânehu ve Teâlâ, ilerde kıyametin hallerine dair gelecek şeyler hususunda 
onlar için bir korkunun söz konusu olmadığını ve dünya nimetlerinden kaçırıp 
elde edemedikleri şeyler hususunda da onlar için bir hüznün ve kederin söz 


konusu olmadığını beyan etmiştir. L118) 
Şehidlerin İlahi Lütuf Sebebiyle Sevinmeleri 


"Onlar, Allah'tan olan bir nimetle, (hatta) daha fazlasıyla ve Allah'ın, müminlerin 
mükâfaatını zayi etmeyeceği müfdesliyle de sevinirler" (Al-i imran, 171). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır; H19] 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ onların, daha önce zikredildiği üzere, kendilerine (katılmayan 
kimselerle sevinç duyduklarını 

beyan buyurduğu gibi, onların nimetlerden rızıklanmaları sebebiyle de, 
kendilerinden, nefislerinden dolayı sevinç duyduklarını beyan buyurmuştur. 
Cenâb-ı Hak, "sevinirler" kelimesini tekrar getirmiştir. Çünkü birinci sevinç, 
arkalarından henüz kendilerine katılmayan kimselerin hallerinden dolayı; ikinci 
seviç ise, hassaten kendi durumlarından dolayı olmuştur. 

Buna göre şayet, "Onların, kendi hallerinin durumlarından dolayı sevindikleri 
zikredilmemiş miydi? Halbuki "ferah", "istibşâr" kelimesinin ifâde ettiği manayı 
ifâde eder..." denilirse, biz deriz ki: 

Bunun cevabı şu iki şekilde verilir: 

a) "İstibşâr"ın ifade ettiği ferahlık, en mükemmel seviyededir. Binaenaleyh, 
burada bir tekrar bulunmuş olmaz. 


b) "Ferah" ile murad edilen, o anda meydana gelen şeylerden duyulan sevinçtir. 
Halbuki, "istibşar"dan murad onların, âhirette kendileri için büyük bir nimetin 


tahakkuk edeceğini bilmeleriyle duyulan sevinçtir. (120) 
İkinci Mesele 


"Allah'tan olan bir nimetle, (hatta) daha fazlasıyla.." ifâdesine gelince, "nimet", 
amellerin karşılığında elde edilen mükâfaattır. "Fazl" ise, ilâveten yapılan ihsan 
ve lütuftur, L2H 


Üçüncü Mesele 


Âyet, onların, Kardeşlerinin mutluluğundan duydukları sevincin, kendi 
saadetlerinden duydukları sevinçten daha mükemmel ve fazla olduğuna delâlet 
eder. Çünkü, ilk önce zikredilen sevinç, kardeşlerinin durumlarından dolayı 
hissolunan sevinçtir. Bu da insanın, kardeşlerinin ve kendisine bağlı olanlarının 
durumlarının iyi olmasından dolayı duyacağı sevincin, kendi durumlarının iyi 
olmasından ötürü hissedeceği ferahlık ve sevinçten daha mükemmel ve tam 


olması gerektiğine dair Allah Teâlâ tarafından dikkat çekmedir. 1122) 
Allah Mü'minlerin Ecrini Zayi Etmez 


Cenâb-ı Hak sonra, "Ve Allah'ın, mü'minlerin mükâfaatını zayi etmeyeceği..." 


buyurmuştur ki, bu hususta birkaç mesele vardır: [123] 
Birinci Mesele 


Kisai, elif harfinin kesresiyle, müste'nef (başlayan) bir cümle olarak "Ve, 
muhakkak ki Allah.."; diğer kıraat imamları da, elifin fethasıyla, manasında 
olmak üzere, şeklinde okumuşlardır ki, bu ikinci kıraate göre âyetin takdiri, 
şeklindedir. Birinci kıraat daha tam ve daha mükemmeldir. Çünkü bu kıraata 
göre istibşâr, sadece Allah'ın rahmeti ve fazlı ile olmuş otur. İkinci kıraata 
göreyse, "istibşâr-sevinme", Allah'ın rahmeti, fazlı ve mükâfaat elde etmekten 
dolayı olmuş olur. Şüphe yok ki, birinci makam daha mükemmeldir. Çünkü 
kulun, Allah'ın bizzat kendisini, O'nun rızasını elde etmekle meşgul olması, 


amelinin ücretini istemekle meşgul olmasından daha tam ve mükemmeldir. 1124) 


İkinci Mesele 


Bu âyetin maksadı, daha önce geçmiş olan Oo şehidlere sevap ve büyük bir 
sürürün ulaştırılmasının, sadece onlara 

mahsus bir hüküm olmadığını; aksine her mü'minin bir miktar sevap ve ücrete 
müstehak olacağını beyan etmektir. Çünkü Allah Teâlâ mü'min kimseye, 


hakettiği mükâfaat ve ücretini ulaştırır, onu kesinlikle boşa çıkarmaz. 1125) 
Üçüncü Mesele 


Bize göre âyet, Cenâb-ı Hakk'ın, "eht-i şataftan fasık olan kimseleri affedeceğine 
delâlet etmektedir. Çünkü o kimse imanı sebebiyle cennete girmeye müstehak 
olmuştur.Binaenaleyh, eğer o şahıs fasık olması sebebiyle cehennemde ebedi ve 
muhalled kalmış olsaydı, o kimseye imanının mükâfaatı ulaştırılmamış olurdu 
ki, bu durumda da Allah mü'min kimselerin iman etme ücretlerini zayi etmiş 


olurdu. Bu ise, âyetin ifâde ettiğinin aksine olan bir şeydir. (126) 
Yaralı Durumda Bile, Hz. Peygamberin Savaş Çağrısına Uyanlar 


"Kendilerine yara isabet ettikten sonra, yine Allah'ın ve Peygamberin davetine 
İcabet edenler, (hele) içlerinde iyilik yapanlar ve müttaki olanlar için pek büyük 
bir mükâfaat vardır" (Âl-i İmran, 172). 

Bil ki Allah Teâlâ, biri "Hamrâu'l-Esed", diğeri de "Bedru's-Suğra" diye bilinen 
iki savaştan dolayı mü'minleri medhetmiştir ki, bunların ikisi de Uhud savaşıyla 
irtibatlıdır. Hamrâu'i-Esed gazvesine gelince, insaallah anlatacağımız üzere, bu 


âyette kastedilen işte budur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1127) 
Birinci Mesele 


Ayetin başındaki kelimesinin terkibdeki yeri hususunda şu görüşler ileri 
sürülmüştür: 

a) Zeccdc'ın görüşü olup, buna göre bu kelime mahallen merfü bir mübteda olup, 
haberi ise, "(hele) içlerinde iyilik yapanlar ve müttaki olanlar için pek büyük bir 
mükâfaat vardır" ifadesidir. 

b) Bu ifâde, mahallen mecrür olup, Âl-i İmran 171 âyetinin sonundaki 


kelimesinin sıfatıdır. 


c) Bu ifâdenin, medihten dolayı mahallen mansüb olmasıdır. 1128) 
Âl-i İmran 172 Âyetinin Nüzul Sebebi 


Âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şu iki rivayet ileri sürülmuştur: 

a) En doğru olan bu rivayete göre, Ebu Süfyan ve arkadaşları, Uhud'dan dönüp 
Revhâ denilen yere vardıkları zaman pişman olarak şöyle demişlerdir: "Biz 
onların pekçoğunu öldürdük. Onlardan geriye pek az kimse kaldı.. O halde ne 
diye biz onların yakasını bıraktık?... Aksine, bizim yapmamız gereken, geriye 
dönüp onların kökünü kazımaktır.." Böylece onlar, geri dönmeye niyettendiler. 
Bu haber Hz. Peygamber (s.a.s)'e ulaşınca, kâfirleri korkutmak ve onlara, gerek 
kendisinin gerekse ashabının son derece güçlü olduğunu göstermek istedi. 
Bunun üzerine O, ashabını Ebu Süfyan'ı takibe çıkmaya teşvik etti. Ve şöyle 
dedi: "Ben-şu anda ancak, savaşta benimle beraber olanlarla takibe çıkmayı 
istiyorum..." Böylece Hz. Resul (s.a.s) ashabından bir toplulukla, Kureyş'i takibe 
çıktı. Rivayete göre bu topluluğun sayısı yetmiş kişi kadardı. Müslümanlar, 
Medine'ye üç mil mesafede olan Hamrâu'I-Esed mevkiine varınca, Allah Teâlâ 
müşriklerin kalbine bir korku saldı da, böylece müşrikler dağıldılar. Rivayet 
edildiğine göre, ashabın içinde, birbirlerini birer saat süreyle omuzlarında 
taşıyan kimseler vardı; bütün bunlar, yaralarının çok ve ağır olmasındandı. Yine 
onların içinde, birer saat süreyle birbirlerine dayanarak yürüyen kimseler de 
vardı.. 

b) Ebu Bekr el-Esamm şöyle demiştir: "Bu âyet, Uhud gününde nazil olmuştur. 
Ashâb, bozguna uğradıktan sonra, Hz. Peygamber'in yanına dönünce, Hz. 
Peygamber müslümanları, takib konusunda müşriklere karşı teşvik etti, Zaten 
Hz. Hamza (r.a)'nın mübarek na'şına müsle (işkence) yapılmış olduğunu 
gördükten sonra onlar da "müsle" yapmaya niyetliydiler, ama Hz. Peygamber 
onları bundan men etmişti. Derken Allahu Teâlâ müşriklerin kalbine korku 
salmış, böylece dağılıp gitmişlerdi. Hz. Peygamber, Uhud'da şehid olanların 
cenaze namazını kılmış ve onları, kanlarıyla defnetmişti. Alimlerin rivayet 
ettiğine göre Safiyye, kardeşi Hamza'nın durumunu görmek için geldiğinde, Hz. 
Peygamber (s.a.s) Zübeyr'e, "Onu bırakma da, kardeşine yapılmış olan 
"müsle"den dolayı feryâd ü figan etmesin" demiş, bunun üzerine Safiyye de, 
"Ona ne yapıldığına dair haber bana geldi. Bu, Allah'a itaat etmenin yanında 
önemsiz bir şeydir" deyince de, Hz. Peygamber Zübeyr'e, "Ona müsaade et de, 
kardeşine baksın" demiştir. Safiyye de, "Hayır!" dedi ve Hz. Hamza için 


Allah'tan mağfiret talebinde bulundu. Yine kocası, babası, kardeşi ve oğlu 
öldürülmüş bir kadın gelip de, Hz. Peygamber'in hayatta olduğunu görünce, 
"Artık bundan sonra hiçbir musibetin önemi yoktur!" dedi.. Âyetin sebeb-i 
nüzulü hakkında söylenenler, işte bunlardır. Bu rivayetlerin ekserisi, birinci 


görüş üzeredirler. [129] 
Üçüncü Mesele 


Âyette geçen, "icabet etti.." manasındadır. HakTeâlâ'nın, "Bana icabet etsinler" 
(Bakara, ise) emri de böyledir, 'nin bizzat İcabet etmek; | fiilinin de "icabet 
etmeyi istemek" nânasında olduğu söylenmiştir. Çünkü "is-tif'âl" vezninde 
aslolan, fiili talep etmek mânâsıdır. Buna göre mana, "Kendilerine çok ağır 
yaraların isabet etmesinden sonra bile, onlar icabet edip, emirleri konusunda 
Allah'a ve Resulüne itaat etmişlerdir..." şeklinde olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "(Hele) içlerinde iyilik yapanlar ve muttaki olanlar için pek 


büyük bir mükâfaat vardır" buyruğu hakkında iki mesele vardır: 1130) 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın bu beyânı hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

a) Hak Teâlâ'nın, "iyilik yapmak..." ifâdesinin içine, emredilenlerin tamamını 
tutmak; "muttaki olmak.." sözünün muhtevasına da, bütün menhiyyâttan 
kaçınmak dahildir. Bu iki husus yerine getirildiği zaman mükellef, büyük bir 
mükâfaata müstehak olur. 

b) "Onlar, o vakitte Allah'ın Resulüne itaat hususunda ihsanda bulunup icabet 
etmiş; Allah'ın Resulünden geri kalma hususunda Allah'tan ittikâ etmişlerdir." 
Bu Allah'ın Resulüne icabet etmelerinin vacip olduğunu gösterir. 

c) "Onlar, Allah'ın Resulüne göstermiş oldukları tâat konusunda ihsanda 
bulunup, bundan sonra herhangi bir menhiyyatı irtikâb etmekten de kaçınmış, 


sakınmışlardır." 1131) 
İkinci Mesele 


Keşşaf Sahibi, bu âyetteki harfi cerrinin "tebyin" için olduğunu söylemiştir. 
Çünkü ihsanda bulunup ittika ederek Allah ve Resulüne icabet edenler, onların 


bir kısmı olmayıp hepsidir. 1321 


"Onlar öyle kimselerdir ki, insanlar kendilerine, "insanlar size karşı ordu 
hazırladılar, o halde onlardan korkun" deyince, bu onların imanını artırdı ve 
"Allah bize yeter. O, ne güzel vekildtr" dediler. Bunun üzerine kendilerine hiç bir 
fenalık dokunmadan Allah'dan bir nimet ve lütuf ile geri geldiler. Ve, Allah'ın 
rızasına da uymuş bulundular. Allah, çok büyük lütfü inayet sahibidir" (Al-i 
imren, 173-174). 


Âyette birkaç mesele vardır: 1133) 
Uhud'un Ertesi Senesinde iki Taraf Arasında Savaş Vaadi 


Bu âyet, Bedr-i Suğra (Küçük Bedir) savaşı hakkında nazil olmuştur. İbn Abbas 
şunu demiştir: Ebu Süfyân, Medine'- den Mekke'ye dönmeye niyetlenince şöyle 
nida etti: "Ey Muhammed, buluşma vaktimiz Bedr-i Suğra mevsimi (vaktidir). 
İstersen o mevsimde savaşırız." Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ömer 
(r.a)'e, "De kf: "İnşallah bu aramızda böyle kararlaştırılmış olsun" dedi. Buluşma 
zamanı gelince Ebu Süfyan, kavmi ile birlikte harekete geçerek, Merru Zahran 
denilen yere gelip konakladı. Fakat Cenâb-ı Allah, kalbine bir korku verdi. 
Böylece geri dönme fikrine düştü. Derken, umreden dönen Nu'aym İbn Mes'ud 
el-Eşca'i ile karşılaştı ve ona, "Ey Nu'aym, ben Hz. Muhammed ile, Bedr-i Suğra 
vaktinde savaşma hususunda sözleşmiştim. Fakat bu sene, kıtlık senesidir. Bize, 
her halükarda ağaçlarda hayvanlarımızı yayacağımız ve süt içeceğimiz bir 
senede, (savaşmamız) uygun düş jr. Bunun için geri dönmek istiyorum. Fakat 
Muhammed çıkar da, ben çıkmamış olu s im, bundan dolayı onun cüreti artar. 


Binâenaleyh sen Medine'ye git ve onları benden sana on deve var" dedi. 1134) 
Hz. Peygamberin ve Mü'mirilerin Şecaatleri 


Bunun üzerine Nu'aym gitti ve müslümanları savaşa hazırlanırlarken buldu. 
Onlara, "Bu, doğru değil. Onlar sizin diyarınıza geldikleri halde, sizden 
birçoğunu öldürmüşlerdi. Eğer siz onların diyarına savaşmaya giderseniz, 
hiçbiriniz geri dönemezsiniz" dedi. Onun bu sözleri, bazı müslümanlara tesir etti. 
Hz. Peygamber (s.a.s), bunu anlayınca, "Muhammed'in cam elinde olan Allah'a 
yemin ederim ki tek başıma da olsam onlara karşı gideceğim " buyurdu ve 
içlerinde İbn Mes'ud (r.a)'un da bulunduğu yetmiş kadar sahabe ile çıktılar. Bedr- 
i Suğra'ya kadar vardılar. Bu, Kinine kabilesine âit bir su idi. Burası, Arapların 
her yıl sekiz gün süreyle toplanıp alış-veriş yaptıkları bir pazar yeri idi. Hz. 


Peygamber (s.a.s) ve ashabı, burada müşriklerden hiç kimseye rastlamadılar. 
Burada, pazar vaktine rastladılar ve yanlarında nafakaları ile ticaret malları 
bulunmaktaydı. Katık ve kuru üzüm alıp sattılar ve bir dirheme karşılık iki 
dirhem kâr ettiler. Sonra salim ve kârlı olarak Medine'ye döndüler. Ebu Süfyan 
Mekke'ye dönmüştü. Mekkeliler onun ordusuna, "ceyşüş-sevik" (çorbacılar) 
adını verdiler ve "Siz, (savaşmaya değil), çorba içmeye çıkmışsınız" dediler. İşte 


bu âyetin sebeb-i nüzulü ile ilgili söz budur. 1135) 
İkinci Mesele 


Âyetin başındaki kelimesinin cümle içindeki yeri hakkında şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) (171. âyetin sonundaki) "mü'minin" lâfzının sıfatı olup, diri mahallen 
mecrurdur ve takdiri:"insanların kendilerine... dedikleri mü'minlerin ecirlerini 
Allah zayi etmez" şeklindedir. 

b) (172. âyetteki) ifâdesinden bedeldir. 


c) Mübteda olup, mahallen merfudur, haberi ise, cümlesidir. 1136) 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın ifâdesi ile murad edilenler, daha önce bahsedilmiş olan kimseler 
olup, bunlar da Allah ve Resulüne icabet edenlerdir. 1137) 


Bu Âyetin Nüzul Sebebi Olarak Öne Sürülen Başka Görüşler 


Hak Teâlâ'nın, "İnsanlar, kendilerine... dedi" ifâdesi hakkında şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Buradaki, "insanlar"dan maksad, sebeb-i nüzulde de bahsettiğimiz gibi, 
Nu'aym İbn Mes'ud el-Eşca'Tdir. Tek kişiye, "insanlar" denebilir. Çünkü bir kişi 
bir söz söylediği zaman ve onun aynı sözü söyleyip, o söze razı olan taraftarları 
olduğu zaman, bu söz ve-fiili hepsine nisbet etmek yerinde olur. Nitekim Cenâb- 
ı Hak, "Hani siz bir kişi öldürmüştünüz ve onun (katili) hakkında birbirinizle 
atışmiştınız.." (Bakara, 72); ve "Hani siz, "Ey Musa, Allah'ı açıkça görmedikçe 
sana katiyyen imân etmeyiz" demiştiniz..." (Bakara,55)buyurmuştur. Halbuki bu 
işi yapanlar, onların kendileri değil, atalarıdır. Fakat, onlar atalarına uyup, bu 
işlerinde onları tasvib etmek suretiyle uydukları için, bu fiil onlara nisbet 


edilmiştir. Burada da, bü sözün o tek kişinin sözüne razı olan bir cemaata nisbet 
edilmiş olması caizdir. 

b) İbn Abbas ile Muhammed İbn İshak'ın görüşüdür. Buna göre (o Abdu'l-Kays 
kabilesinden bir topluluk Ebu Süfyan'a rastladılar. Ebu Süfyan onları, 
müslümanları korkutmak için araya soktu ve buna karşılık kendilerine bir ücret 
vermeye söz verdi" demiştir. 

c) Süddi şöyle demiştir; "Bunlar, münafıklardır. Müslümanlar, Ebu Süfyan'a 
verdikleri sözlerinden dolayı, Bedr-i Suğra'ya hareket etmek için 
hazırlanırlarken, münafıklar, "Onlar daha önce sizin diyarınıza gelip savaştıkları 
halde, çoğunuzu öldürdüler. Eğer siz, onların diyarına gidecek olursanız, 


hiçbiriniz geri dönemezsiniz" demişlerdir. 1138) 
Dördüncü Mesele 


Ayetteki,"İnsanlar size karşı ordu hazırladılar" ifâdesindeki, "insanlar "dan 
murad, Ebu Süfyan, ordusu ve komutanlarıdır. sözü, "size karşı büyük bir 
topluluk topladılar" demektir. Bu cümlede mef'ul hazfedilmiştir. Çünkü Araplar, 
orduya (topluluk) derler ve bu kelimeyi şeklinde cemi yaparlar. Âyetteki 


kelimesi "onlardan korkun" demektir, L391 
Kâfirlerin Aleyhteki Sözlerinin Müminlerin Cesaretini Artırması 


Daha sonra Cen&b-ı Allah, sözü dinledikleri zaman müslümanların, buna iltifat 
edip, bir kıymet vermediklerini haber vererek "Bu, onların imanını artırdı" 


buyurmuştur. Bu ilahi buyrukla ilgili birkaç mesete vardır: 1140) 
"İman Artırma" Tabirinden Maksat 


Hak Teâlâ'nın, "Bu onların imânını artırdı" buyruğundaki, "bu" zamirinin, neye 
râcî olduğu hususunda şu 

iki görüş vardır: 

a) Bu, onların korkutmalarına râcidir. 

b) Bu, onların söyledikleri sözlerin kendisine râcidir ve takdiri, "Bu söz, onların 
imanını artırdı" şeklindedir. İmanın artırma işinin, bunlara nisbet edilmesi 
yerinde ve güzeldir. Çünkü imandaki bu artış, o sözleri dinlerken tahakkuk ettiği 
için, bu artışın o söze ve o sözü söyleyene nisbet edilmesi güzel olmuştur. Bunun 


bir benzeri de, "Fakat benim davetim, (imandan) kaçmalarından başka bfrşeyi 
artırmadı" (nüh, 6) ve "Fakat onlara bir korkutucu (peygamber) gelince bu, 


ancak onların uzaklaşmalarını artırdı" (FAtır. 42) âyetleridir. Mall 
İkinci Mesele 


İmandaki artıştan maksad şudur: Onlar, korkutmak için söylenen bu sözleri 
dinlediklerinde buna iltifat etmemiş, 

aksine kalplerinde, kâfirlerle savaşma ve ister ağır ister hafif olsun emir ve 
yasaklarında peygambere itaat hususunda kuvvetli bir azim meydana gelmiştir. 
Çünkü içlerinde ağır yaralı kimseler vardı ve bunlar tedaviye muhtaçtılar. 
Onların kalplerinde de, Allah'ın düşmanlara karşı kendilerine yardım edeceğine 
ve bu savaşta onları destekleyip kuvvetlendireceğine bir güven meydana gelmişti 


ki "Bu, onların imanını artırdı" ifâdesinin anlattığı budur. [142] 
Üçüncü Mesele 


"İmân, tasdik değil, aksine taatlardan ibarettir. Taatlar ise, artıp eksilmeyi kabul 
eder" diyenler, bu âyeti delil getirmişlerdir. Çünkü Allah Teâlâ, burada imanda 
artış olabileceğini açıkça belirtmiştir. Bu görüşte olmayanlar ise, şöyle 
demişlerdir: "Bahsedilen artış, imanın mertebelerinde ve alâmetlerindeki artıştır. 


Binâenaleyh mecazî olarak imanda artış olduğunu söylemek doğrudur." 11431) 
Dördüncü Mesele 


Bu hâdise, bütün herşeyin, Allah'ın kaza ve kaderi ile olduğuna apaçık delâlet 
etmektedir. Çünkü müslümanlar Uhud'da müşrikler tarafından hezimete 
uğratılmışlardı. Örten, iki düşmandan birisi, diğeri tarafından yenildiğinde, galip 
olan tarafın kalbinde bir kuvvet ve bir hükümranlık duygusu, mağlup olan tarafın 
kalbinde ise bir kırıklık ve güçsüzlük duygusu meydana gelir. Halbuki Hak 
Teâlâ, bu durumu ters çevirmiş ve galip olan müşriklerin kalplerine korku ile 
endişe, mağlup durumda olan müslumanların kalbine de, kuvvet, izzet-i nefis ile 
serttik vermiştir. Bu da, bütün sebep ve tesirlerin Allah'tan olduğunu 
göstermektedir. Bu sebepler kalplerde meydana geldiğinde, fiiller de onlara 


uygun şekilde gerçekleşir, H44 


(Hasbünallah) Tabirinin Mânası 


Sonra Hak Teâlâ, "Ve, "Allah bize yeter. O ne güzel vekildir" dediler" 
buyurmuştur. Bundan murad şudur: Onların kalplerinde imanları arttıkça, onlar 
bu artışa uygun olanı ortaya koyarak, "Allah bize yeter, o ne güzel vekildir!" 
demişlerdir. İbnu'l-Enbâri, "Hasbünallah" tabirinin "Allah bize kâfidir" demek 
olduğunu söylemiştir. Bunun bir benzeri de İmriu'l-Kays'ın şu şiiridir: "Sana 
zenginlik olarak yeyip içmek kâfidir." Ayetteki "vekil" kelimesi ile ilgili şu 
görüşler vardır: 

a) Vekil, "kefil" demektir. Şâir şöyle demiştir: 

"Ebu Ervâ'yı hatırladım ve sanki geçmiş işleri geri çevirmeye vekilmişim gibi 
geceledim" yani şair, "Sanki ben geçmiş işleri geri çevirmeye kefilmişim gibi..." 
demek istemiştir. 

b) Ferrâ, "vekil" kelimesinin kâfi (yeten) anlamında olduğunu söylemiştir. Bu 
sözün doğruluğuna delil, fit, kelimesinin başında bulunduğu cümlenin, 
kendinden önceki cümleye uygun olmasıdır. Meselâ sen, Allah nzıklandırıyor. O, 
ne güzel bir rızık vericidir" ve "Bizi, Allah yarattı. O, ne güzel yaratıcıdır" 
dersin. Bu, "Bizi Allah yarattı, O ne güzel bir rızık vericidir" sözünden daha 
güzeldir. Bu âyette de böyledir. Buna göre âyetin takdiri, "Allah bize kâfidir. O, 
ne güzel kâfidir" şeklindedir. 

c) "Vekil", fa'ıl vezninde olup, ism-i mef'ul manasınadır. Buna göre, buradaki 
"vekil", "mevkülun ileyh" (kendisi vekil kılınmış olan) manasınadır. Kâfi ve 
kefil olana, "vekil" denilmesi caizdir. Çünkü kâfi olan da, işe vekil kılınmış olur; 
kefil olan da.. 

Sonra Hak Teâlâ, "Allah'tan bir nimet ve lütuf ile geri geldiler" buyurmuştur. Bu 
böyledir. Çünkü Hz. Peyamber (s.a.s), savaş için çıkmıştı. Buna göre mana, 
"Onlar çıktılar ve geri döndüler" şeklindedir. Binaenaleyh âyette, "çıkma" 
hususu hazfedilmiştir. Çünkü "gerigeldiler" sözü ona delâlet etmektedir. Bu 
tıpkı, "Asanı denize vur" diye vahyettik. Derhal (deniz) yarıldı" (Şu'm,63)âyeti 
gibidir. Yani, Hz. Musa asasını vurdu, deniz de yarıldı. Hak Teâlâ'nın, "Allah'tan 
bir nimet ve fazl üe" ifâdesine gelince, Mücahid ve Süddi, buradaki nimetin, 
afiyet (belasız olarak dönme) ve "fazf'ın da ticaret olduğunu söylemişlerdir. 
Âyetteki "ntmet"Wn dünya menfaatlarınt. "fazi'm da âhiret sevabını ifâde ettiği 
söylenmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, buyruğu bütün müfessirlere göre, "Onlara hiçbir, fenalık, yani bir 
öldürülme ve yaralanma, dokunmamıştır. Onlar, Resülullah'a itaat hususunda, 
Allah'ın rızasına da uymuş bulundular. Allah çok büyük lütf-u inayet sahibidir, 


yaptıkları işlerde, muvaffak kılarak onlara lütufta bulunmuştur" manasındadır. 
Bu ifâdede, savaşa katılmayanların gönüllerine bir pişmanlık verme ve savaşa 
gidenlerin elde ettikleri şeylerden kendilerini mahrum ettikleri için hata 
ettiklerini ortaya koyma vardır. Onların, "Bu, bir savaş mı ki Allah onlara, savaş 
mükafaatı vermiş ve onlardan razı olmuştur" dedikleri de rivayet edilmiştir. 

Bil ki siyer ve İslâm tarihi âlimleri bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Mesela Vâkidi, 
önceki âyetin Hamrâ-ul-Esed hâdisesine, ikincisinin de Bedr-i Suğra hâdisesi ile 
ilgili olduğu kanaatindedir. Bu âlimlerden, her iki âyetin de Bedr-i Suğrâ 
hâdisesi ile ilgili olduğunu söyleyenler de vardır. İlk görüş daha uygundur. 
Çünkü Hak Teâlâ'nın, "Kendilerine yara isabet ettikten sonra" (Âw imran. itzj 
buyruğu, bu yaralanmanın sanki yakın bir zamanda olduğuna delâlet etmektedir. 
Binaenaleyh bundaki medih, yara onlara dokunduğu zaman düşmana karşı 
çıkmalarına mukabil medihten daha çoktur. 

Diğer görüş de muhtemeldir. Bu görüşe göre "yaralanma" (karh), hezimet 
manasında alınmalıdır. Binaenaleyh sanki, "Bozguna uğrayıp da sonra tevbe 
ederek amellerini iyileştiren, diğer işlerinde Allah'tan korkan, daha sonra da 
sevap almaya azmederek ve kendilerine çok sayıda ordularla gelseler bile 
düşman karşısında ayrılıp yılgınlık göstermeyecek şekilde kendilerini düşmanla 
karşılaşmaya alıştırarak Allah'a icabet eden ve Allah'a tevekkül edip, bir kâfi ve 
yardımcı olarak Allah'tan razı olan kimseler için, bu hezimetleri de kendilerini 
Allah'tan alıkoymaksızın büyük bir ücret vardır. Çünkü onlar tevbe etmişlerdir" 


denmektedir. Allah en iyi bilendir. 1145) 
Bu Ayette "Şeytan"dan Murad Olan İns Şeytanı 


"İşte O, ancak (Sizi) kendi dostlarından korkutmakta olan şeytandır. Öyle İse siz, 
onlardan korkmayın, benden korkun, eğer mii'minlerseniz..." (Al-i İmran176). 

Bil ki âyetteki "Şeytan" kelimesi, "Sizi geri koymak isteyen ancak o şeytandır 
manasında olmak üzere, lâfzının haberidir. kısmı da müste'nef bir cümle olup, 
şeytanın geri koyusunu açıklamak için getirilmiştir veya "Şeytan" lâfzı, ism-i 
işaretin sıfatı, cümlesi ise, ism-i işaret olan Mkelimesinin haberidir. Buradaki 
şeytandan murad, (Ebu Süfyan'a rastlayan) o topluluktur. Bunun Nu'âym İbn 
Mes'ud olduğu da söylenmiştir. Nu'aym kâfirlikte ileri gidip azdığı için, "şeytan" 
diye ifâde edilmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nın "İnsan ve cin şeytanları.,." (Enam, 112) 
âyetinde belirtildiği gibidir. Bunun şeytanın kendisi olup, müslümanları 


vesveseleriyle korkuttuğu da söylenmiştir. (146) 


Fiilinin Kullanılışı Hakkında 


HakTeâlâ'nın, "Kendidostlarından korkutmakta olan..." ifâdesi ile ilgili şöyle bir 
soru vardır: Allah'ın kendilerine "şeytan" dediği kimseler, mü'minleri 
korkutuyorlar. O halde, "Kendi dostlarından korkutmakta olan şeytan..." ne 
demektir? Müfessirier bu hususta şu üç görüşü belirtmişlerdir: 

1-Bu ifâdenin takdiri, "O şeytan sizi, kendi dostlarıyla korkutur" şeklindedir. Bu 
takdirdeki hem ikinci mef'ul olan "sizi" kelimesi, hem de harf-i cerr 
hazfedilmiştir. İkinci mef'ülün hazfine misal, Hak Teâlâ'nın, "Onun için 
korkarsan, onu denize bırak" (Kasas. /) âyetidir. Yani, "onun hakkında 
Firavun'dan korkarsan." demektir. Harf-i cerrin hazfine misal ise, "Çetin 
azabıinzâr edesin diye..." Ke:2)yani "çetin azab ile inzâr edesin diye.." âyeti ile 
"Okavuşma gününe inzâretmek için, yani, o kavuşma günü ile inzâr etmek 
için..." (Mümin, 15) âyetidir. Bu, Ferra, Zeccâc ve Ebu Ali'nin görüşü olup, 
bunlar görüşlerine, Ubey İbn Ka'b (r.a)'ın bu âyeti, şeklindeki kıraatini delil 
getirmişlerdir. 

2) Bu, Zeyd'i Amr'dan korkuttum" diyen kimsenin sözü gibidir. Buna göre âyetin 
takdiri, "sizi dostlarından korkutan" şeklindedir. Binâenaleyh burada sadece 
birinci mef'ul hazfedil mistir. Bu, senin "O kavme mallan verdim" demen gibidir. 
İbnu'-Enbâri, bu görüşün, delili olmayan bir harf-i cerrin hazfedildiğini 
söyleyenlerin görüşünden evlâ olduğunu, (Kent, 2) yani ve (Mü'mm. 15) yani 
takdirinde olduğunu, bu fiilin harf-i cersiz olarak iki mef'ul alabildiğini ve 
meselâ, "Zeyd savaştan korktu" ve "Onu savaştan korkuttum" denilebildtöini, 
buna ten Mvt'ud (r.a)'un Ayeti f6j*i şeklindeki kıraatinin de delalet ettiğini 
söylemiştir. 

3- Ayetin manası şöyledir: "Şeytan, müşriklere karşı savaştan geri dursunlar 
diye, münafık dostlarını korkutur." Buna göre bu tabir "Şeytan, kendisine itaat 
edip emrini tutan dostlarını korkutur. Fakat Allah dostlarına gelince, onlar 
bunları korkutmak istediklerinde Allah dostları korkmaz, şeytanın muradına 
boyun eğmezler" manasındadır. Bu, Hasan el-Basri ile Süddi'nin görüşüdür. 
Binâenaleyh birinci görüşte iki hazif; ikinci görüşte bir hazif bulunup, üçüncü 
görüşte ise herhangibir hazif yoktur. Âyette geçen "Şeytan dostlarından" maksad, 
müşrikler ve kâfirlerdir. 

Âyetteki, "Öyle ise siz onlardan korkmayın" ifâdesindeki ^â (onlar) zamirinin 
mercii, ilk iki görüşe göre şeytanın dostlarına, üçüncü görüşe göre ise, "İnsanlar 
size karşı ordu hazırladılar" (Âi-iimran i173)âyetindeki "insanlara" râcidir. Buna 
göre mana, "Onlardan korkup da, savaşa gitmemeztik etmeyin ve çekinmeyin" 


şeklindedir. 
Âyetteki, "Benden korkun" yani, "Peygamberimle birlikte cihada çıkın ve her 
emrine koşun. "Eğer mü'minlerseniz..." yani, "iman, Allah'ın korkusunu 


insanların korkusuna tercih edip üstün tutmanızı gerektirir" demektir. 147 
İnkâra Koşanlar Seni Üzmesin 


"O küfte koşuşanlar sent mahzun etmesin. Çünkü onlar Allah'a hiçbir zarar 
veremezler, Allah, onlara âhirette bir nasib vermemeyi murad eder. Onlar için 
pek büyük bir azab vardır" (Al-i İmran, 176). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (148) 
Birinci Mesele 


Nâfi, yâ harfinin zammesi, ze harfinin kesresi ile kelimeyi şeklinde okumuştur. 
Nâfi, (Enbiya, 103) âyeti dışında, bu kelimeyi Kur'ân'ın her yerinde bu şekilde 
okur. Enbiya süresindeki âyette ise, yânın fethası ve ze'nin zammesiyle şeklinde 
okur. Diğer kıraat imamları ise, Kur'ân'ın her yerinde yânın fethası ve ze harfinin 
zammesiyle okumuşlardır. Ezheri,"fasih olan imamların çoğunun okuduğu 
şekilde, fiili vezninde okumaktır" demiştir. Nfifl'nin delili, bu fiilin iki şekilde 


de kullanılabilmesi ve denilebilmesidir. 1149) 
176. Âyetin Nüzul Sebebi 


Âlimler, âyetin sebeb-i nüzulü hakkında ihtilaf edip, şu görüşleri beyan 
etmişlerdir: 

1- Bu âyet, Kureyş kâfirleri hakkında nazil olmuştur. Allah, Peygamberi Hz. 
Muhammed'i onların şerrinden emin kılmıştır. Buna göre mana, "Seninle 
savaşmak için, ordular toplayarak küfürde yarışanlar, seni mahzun etmesin. 
Çünkü onlar, bu hareketleriyle Allah'a değil, sadece kendilerine zarar verirler" 
şeklindedir. Bunu, onların Peygabere ve mü'min ashabına hiçbir şekilde zarar 
veremeyecekleri manasına anlamak gerekir. Bu ifâde, bu şekilde anlaşıldığında, 
mutlaka belli bir zarara hamledilmesi gerekir. Çünkü bundan sonra onların, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e birtakım zararlar verdikleri meşhurdur. Evlâ olan, bunun: 
."Kâfirlerin ordular toplamaktan maksatlarının, bu dini yok etmek ve bu şeriatı 
silmektir. Onların bu maksatları hiçbir zaman tahakkuk etmeyecek, aksine kendi 


işleri bozulacak, güçleri gidecek, senin işin yücelip, ismin duyulacak" manasına 
hamledil-mesidir. 

2- Bu âyet, münafıklar hakkında nazil olmuştur. Onların küfre koşuşup yarışları 
da, mü'minleri Uhud hadisesi ile korkutmaları ve ilâhi yardım ile muzafferiyetten 
ümitsiz bırakmaya gayret etmeleridir. Veyahut da onların, "Muhammed, mülk 
peşinde koşuyor. Bundan dolayı durum bazan lehine, bazan aleyhine oluyor. 
Eğer o, Allah'tan bir peygamber olsaydı, hiç mağlup olmazdı" demeleridir. Bu 
da, müslümanları (nerede ise) İslâm'a karşı soğutuyordu ve Hz. Peygamber 
(s.a.s) bundan dolayı üzülüyordu. 

3- Bazı âlimler de şöyle demişlerdir: "Bir kısım kâfirler, müslüman olmuşlar, 
fakat Kureyş'ten çekindikleri için sonra irtidad etmiş (İslâm'dan geri çıkmışlardı. 
İşte bundan dolayı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in gönlüne bir üzüntü düşmüştü. 
Çünkü O, onların bu irtidadları ile kendisine bir zarar verebileceklerini 
sanıyordu. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, onların mürted olmalarının, O'na 
bir zarar veremeyeceğini beyan buyurmuştur." 

Kâdi şöyle der: "Bu izah, şunlarla da güçlendirilebilir: 

a) Küfür üzere devam eden kimse için, "küfre koşuyor" denilemez. Fakat bu 
ifâde ile, imandan sonra kâfir olan kimse tavsif edilir. 

b) Allah Teâlâ'nın, 'Allah, onlara âhtrette bir nasib vermemeyi murad eder" 
buyruğu ancak daha önce iman etmiş olan kimseler için uygun düşer. 
Binâenaleyh bu iman bir nasib gerektirmiş ama, sonra irtidad sebebi ile boşa 
gitmiştir. 

c) Hüzün, ancak arzu edilen birşeyi elde edememeden dolayı olur. Hz. 
Peygamber (s.a.s), onların imân etmelerinden istifade etmeye muktedir olup, 
sonra onlar kâfir oldukları için, ümmetinin sayısının çoğalmamış olmasından 
ötürü hüzünlenmiştir. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, O'nu bundan emin kılmış 
ve kendisinin durumunun değişmemesi konusunda onların iman etmeleriyle 
etmemelerinin müsavi olduğunu bildirmiştir." 

4-Bunlardan murad, dünya malı elde etmek için, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
Tevrat'ta bahsedilen sıfatlarını saklayan, Ka'b İbn Eşref ve taraftarları gibi 
yahudi ileri gelenleridir. Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Âyeti, Hak Teâlâ'nın, "Ey 
Peygamber, kalpleriyle inanmadıklan halde ağızlarıyla "inandık" diyen 
(münafıklarla yahudüerden o küfür içinde (olabildiğine) koşuşanlar seni mahzun 
etmesin" (Mâıde. 4i) âyetinin de delâleti ile, bütün kâfir sınıfları manasına 
hamletmek uzak bir ihtimal değildir. Buna göre âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'İn 


hüznünün, bütün bu kâfirlerden dolayı olduğuna delâlet eder. 1150) 


Kâfirin Küfründen Üzülmek Neden Yasaklanıyor? 


Bu âyetle ilgili şöyle bir soru var: Kâfirin küfründen ve günahkârın günahından 
dolayı hüzün duymak, bir taattır. Binâenaleyh Allah Teâlâ, taattan nasıl 
nehyeder? Buna iki şekilde cevap verilir: 

1- Hz. Peygamber (s.a.s), kavminin küfründen dolayı, 

kendine zarar verecek kadar ileri ve aşırı derecede hüzünleniyordu. Cenâb-ı 
Allah bundan dolayı O'nu, bu üzüntüde aşırı gitmekten nehyetmiştir. Cenâb-t 
Hakk'ın, "O halde (Habibtm), nefsin onlara karşı üzüntülerle (tükenip) gitmesin" 
(Fâtır, s> âyetine baksana. 

2- Bunun manası, "Onlar, sana zarar verecekler ve aleyhine çalışacaklar diye, 
seni üzmesinler" şeklindedir. Hak Teâlâ'nın, "Çünkü onlar Allah'a hiçbir zarar 
veremezler" buyruğuna bakmaz mısın? Yani, "onlar, kâfirlikte yarışmakla, 
kendilerinden başkasına zarar veremezler. Onun vebali, kesinlikle başkasına 
olmaz" demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü onlar Allah'a hiçbir zarar veremezler" buyurmuştur 
ki, "Onlar Hz. Muhammed'e ve ashabına hiçbir şekilde zarar veremeyecekler" 
demektir. Atâ, "Allah Teâlâ bu ifâde ile, "Onlar Allah dostlarına hiçbir yönden 


zarar veremezler" demek istemektedir" demiştir. (151) 
Küfür Allah'ın İradesiyle Olup Mu'tezile Yanlış Yoldadır 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Allah, onlara âhirette bir nasib vermemeyi murad eder" 
buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili bazı meseleler vardır: [152] 


Birinci Mesele 


Bu âyet-i kerime, Mu'tezile'nin aleyhine bir âyet olup, hayır ve şerrin Allah'ın 
iradesi ile olduğu hususunda kat'i bir delildir. Kadi, bu âyetteki Ilmurad 
etmemden kastın, Allah'ın haber vermesi ve bu şekilde hükmetmesi olduğunu 
söylemiştir. Bil ki, bu söz şu iki bakımdan zayıftır: 

a) Öncelikle bu, âyetin zahiri manasını bırakmadır. 

b) İşin Kâdi'nin söylediği gibi olduğu farzedilse bile, Allah'ın haber verip, 
hükmettiği şeyin aksini yapmak imkansızdır. Binâenaleyh müşkil aynen devam 
etmektedir. [153] 


İkinci Mesele 


Mu'tezile, "Cenâb-ı Hakk'ın irâdesi ademe (yokluğa) taalluk etmez"; âlimlerimiz 
ise, "Bu, caizdir" demişlerdir. 

Âyet, âlimlerimizin görüşünün doğruluğuna delâlet etmektedir. Çünkü Allahu 
Teâlâ, "Allah, onlara âhirette bir nasib vermemeyi murad eder" buyurmuş ve 
kendi irâdesinin ademe (yokluğa) da taalluk ettiğini göstermiştir. Mu'tezile, bu 
âyetin manasının, "Allah Teâlâ, onu murad etmedi" şeklinde olduğunu ve bunun, 
"(Allah) sizin için zorluğu dilemez" (Bakara, 1ssj âyeti gibi olduğunu 


söylemişlerdir. Biz deriz ki: "Bu, âyetin zahiri manasından kaçıştır." 1154) 
Üçüncü Mesele 


Âyet, nefyde (olumsuz ifâdede) bulunan nekire kelimelerin umüm (genel mana) 
ifâde ettiğine delâlet etmektedir. Çünkü bu kelimeler umüm ifâde etmeseydi, 
kâfirleri bu ifâde ile tehdid etmek mümkün olmazdı. 

Daha sonra da Cenâb-ı Allah, "Onlar için pek büyük bir azab vardır" 
buyurmuştur. Bu, başlıbaşına bir cümle olup, "Allah Teâlâ, onlar için kesinlikle 
âhiret faydalarını düşünmediği gibi, onlar için âhiret zararlarından büyük bir 


hisse bulunduğunu beyân etmektedir" manasınadır. (155) 
İnkârı Satın Alanlar Allah'a Zarar Veremezler 


"İmana karşılık küfrü satın alanlar, Allah'a hiçbir zarar veremezler. Onlar için 
elem veren bir azap vardtr" (Âl-i İmran. 177) 

Bil ki, eğer biz bundan önceki âyetin münafıklar ile yahudiler hakkında 
olduğunu söylersek, bu âyetin de mürtedler hakkında olduğunu söyleriz. Aynı 
şekilde birinci âyetin mürtedler hakkında, bu âyetin de yahudiler hakkında 
olduğunu söylemek de uzak bir ihtimal sayılmaz. Yahudilerin imana karşılık 
küfrü satın almalarının manası şudur: Onlar, Hz. Peygamber (s.a.5)'i, henüz 
peygamber olarak gönderi I mezden önce de biliyor, O'na inanıyor ve 
düşmanlarına karşı O'na yardım edeceklerini söylüyorlardı. Fakat bizzat 
peygamber olarak gönderilince, O'nu inkâr edip, önceki hallerini bıraktılar ve 
böylece sanki imanı verip, karşılığında küfrü satın alan kimseler gibi oldular. Bu, 
birşey satın alan kimsenin, ona karşılık satana bir bedel vermesi gibidir. 

Bu âyeti münafıklara hamletmek de uzak bir ihtimal değildir. Çünkü münafıklar, 
mü'minlerin yanında iken iman ettiklerini söylüyorlar, şeytan gibi olan reisleri ile 


başbaşa kaldıklarında, kâfir olup, imanı bırakıyorlardı. Böylece onlar sanki 
küfrü, imân mukabilinde satın almış oluyorlardı. 

Bil ki Cenâb-ı Hak birinci âyette, "O küfre koşuşanlar.. Allah'a hiçbir zarar 
veremezler"; bu âyette ise, ' İmana karşılık küfrü satın alanlar, Allah a hiçbir 
zarar veremezler " buyurmuştur. Bu tekrarın şöyle birçok faydası vardır: 

a) İmana karşılık küfrü satın alanların, ilk önce kâfir olduklarında şüphe yoktur. 
Onlar sonra iman etmiş, daha sonra yine kâfir olmuşlardır. Bu durum, onların 
çok dönek, zayıf görüşlü ve az sebatlı olduklarını gösterir. Bu karakterdeki 
insanlardan korkulmaz, bunların bir heybeti yoktur ve bunlar kesinlikle kimseye 
zarar veremezler. 

b) Din işi, işlerin en önemli ve en büyüğüdür. Böyle bir şeyde, insan onu yapıp 
yapmamaya, ancak iyice düşünüp taşındıktan sonra yönelir. Halbuki bu insanlar, 
böyle mühim bir meselede, en zayıf sebepler ve en tutarsız gerekçelerle, 
yapmaya veya yapmamaya yöneliyorlar. Bu durum ise, onların kıt akıllı ve 
ahmak olduklarını gösterir. Bu gibilere, akıllılar iltifat edip değer vermezler. 

c) Onların pek çoğu din meselesinde, herhangi bir şüpheden dolayı değil, aksine 
hasedlerinden ve dünyevi makamlar hususunda mücâdelelerinden dolayı seninle 
çekişirler. Ufacık dünyevi bir menfaat karşılığında, büyük âhiret mutluluğunu 
verecek kadar, aklı (az) olan kimse, alabildiğine ahmak demektir. Bu gibi 
insanlar, başkasına zarar veremezler. Bu iki âyetin tekrarındaki fayda ve manalar, 


işte bunlardır. Ne murad ettiğini Allah daha iyi bilir. 1156) 
Kâfirlere Verilen Mühlet Onlar İçin Hayırlı Değildir 


"O kâfir olanlar, kendilerine mühlet tanımamızı sakın kendileri için hayırlı 
sanmasınlar. Onlara mühlet tanımamız, ancak günahlarını artırmaları İçindir. 
Onlara hor ve hakir edici bir azap vardır" (Al-i İmran. 178). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabını savaştan geri bırakmak için 
Medine'ye gidenlerden bahsetmişti. Onlar, bazı müslümanları ancak Uhud'da 
öldürülen (müslümanlar gibi öldürülmekle korkuttukları için, geri 
bırakabilmişlerdir. Halbuki Hak Teâlâ, bu şeytanların sözlerini, hiçbir mü'minin 
kabul edip değer vermeyeceğini ve mü'min'in vazifesinin ancak Allah'ın lütfü ile 
fazlına itimad etmek olduğunu beyân etmişti. Daha sonra ise bu âyette savaşa 
katılmayanların Oo geride (o kalmalarının, Uhud'da Oo şehid edilenlerin 
öldürülmelerinden daha hayırlı olmadığını açıklamıştır. Çünkü bu geri kalış, 
dünyada bir hor ve hakir oluşa, kıyamette de devamlı bir azaba sebep olmuştur. 
Uhud'da şehid edilenlerin Öldürülüşü ise, hem dünyada güzel bir övgüye, hem 


de âhirette bol mükafaata vesile olmuştur. Binâenaleyh müslümanları savaştan 
geri bırakmak isteyenlerin, dünya hayatına teşvik edip, şehid olmaktan 
soğutmalarını, ancak cahil olanlar kabul eder. Âyetin, kendinden önceki âyetlerle 


irtibatının izahı işte budur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 1157) 
Birinci Mesele 


İbn Kesir ve Ebu Amr, Kur'ân'da dört yerde, yani (Al-i İmran.17B); (ÂN 
İmran,180) (Al-i imran, 188)ve (Al-i imran, ise) âyetlerinde tâ ile (Ah km, 155) 
âyetinde ise bâ harfinin zammesi ile kıraat etmişlerdir. Nâfi ve İbn Âmir, son 
âyet hariç, bu kelimeleri yâ ile, sonuncusunu ise tâ ile okumuşlardır. Hamza ise 
hepsini tâ ile okumuştur. Kıraat imamlarının bu kelimenin sin harfini üstün veya 
kesire okuyuştaki ihtilaflarını, Bakara süresi'nde belirtmiştik. Bu kelimeyi yâ ile 
okuyanlar, kelimesini fiil; sözünü ise fail kabul etmişlerdir. Bu fiil, iki mef'ul 
veyajki mefulün yerini tutan bir mef'ul alır. Mesela, (Zannettim) fiili ve "Zeyd'in 
gittiğini sandım"; ile "Amr'ın kalktığını sandım" cümlelerinde olduğu gibi. 

Buna göre, âyetteki "Kendilerine mühlet tanımamızı kendileri için hayırlı..." 
buyruğu, fiilin iki mef ulunun yerini tutan bir cümledir. Bunun bir benzeri de 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Yoksa onların çoğunu, hakikaten (söz) dinlerler mi 
sanıyorsun?" (Furkân, 44) âyetidir. Bu fiili tâ ile okuyan Hamza'nın kıraatine 
göre, bu hususta söylenenlerin en güzeli, Zeccâc'ın şu izahıdır: Âyetteki (Kâfir 
olanlar) kısmı birinci mef'ul (Kendilerine mühlet tanımamız) kısmı ise, birinci 
mef'ulden,bedel (kendileri için hayırlı) sözü ise ikinci mef'ul olup, âyetin 
takdiri, "Ey Muhammed, kâfir olanların mühletini kendileri için hayırlı sanma" 
şeklinde olur. Fiil ile beraber olandı lafzının mef'ulden bedel kılınmasının misali 
Hani Allah size iki taifeden birinin misali, "Hani Allah size iki taifeden birinin 
muhakkak sizin olduğunu va'dediyordu" (Enfai, 7)âyetidir, Buradaki fö ip "Sizin 


olduğunu.,." kısmı, "İki taifeden birini" sözünden bedeldir. [158] 
İkinci Mesele 


Uîi lâfzındaki U kelimesinin şu iki şeyden biri olması muhtemeldir: 

a) Âl' manasıdır; Buna göre takdir, mühlet verdiğimiz o şey.." şeklindedir. Fiilin 
sonundaki zamiri hazfedilmiştir. Çünkü ism-i mevsüle râci olan zamir bazan 
hazf edilebilir. Bu senin, "Gördüğüm, Zeyd'dir" demen gibidir. 

b) kelimesi, kendinden sonraki kısımla birlikte masdar manasındadır. Takdiri, 


"Onlara mühlet vermemi..." şeklindedir. 11591) 
Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, lâfzının, mâ-i masdariyye olduğunu söylemistir. Eğer böyle 
olsaydı, yazı ilmine göre hakkı ayrı olarak yazılması idi. Fakat Mushaf-ı 
Osman'da bitişik olarak yazılmıştır. Bütün mushafların, Mushaf-ı Osman'ın 
hattına uyması vaciptir. Bu âyetteki lâfzının da bitişik olması gerekir. Çünkü 


buradaki birinci daki mâ'nın aksine, mâ-i kâffedir. [160] 
Dördüncü Mesele 


uzatıyor ve geri bırakıyoruz" manasınadır. İmlâ, mühlet vermek ve tehir etmek 
demektir. Vahidi (r.h), Bu kelime, zamanın bir dilimi (müddeti) manasına gelen 
kelimesinden iştikak etmiştir. Meselâ, "Bir müddet mühlet verdim" denilir. Bu 
masdarların hepsi aynı manadadır. Esmi'i de, "Meselâ, zaman uzadığında 
"Zaman ona uzadı" denilir; birisi için mühlet uzatıldığında "O, ona mühlet verdi" 
denilir" demiştir. Ebu Ubeyde, "Geniş ve uzun yer manasında olan kelimesi ile, 


gece ve gündüz manasında olan kelimesi de bu köktendir" demiştir. 1161) 


Âyetin Kadere Delâteti 


Âlimlerimiz, bu âyeti kaza ve kader meselesinde, pek çok yönden delil 
getirmişlerdir: 

1- Bu mühlet verme, zamanı uzatmadan ibarettir. Şüphe yok ki bu da Hak 
Teâlâ'nın fiillerindendir. Âyet, bu mühlet verişin, bir hayır olmadığını açıkça 
beyân etmektedir. Bu da, Allah Teâlâ'nın hayr ile şerrin yaratıcısı olduğuna 
delâlet etmektedir. 

2- Hak Teâlâ, bu mühlet verişten maksadın, onların günahlarını, azgınlıklarını ve 
haddi aşmalarını artırmaları olduğunu açıkça beyân etmektedir. Bu da, küfrün ve 
isyanın da Allah'ın irâdesi ile olduğunu gösterir. Cenâb-ı Allah, bu hususu daha 
sonra, "Onlara hor ve hakir edici bir azab vardır" yani, "Biz onlara, günahlarını 
artırsınlar ve onlar için hor-hâkir kılıcı bir azap olsun diye mühlet verdik" 
buyruğu ile te'kid etmiştir. 

3-Cenâb-ı Hak, onlar için olan mühlet verişte onlara bir hayır olmadığını 
bildirmiştir. Çünkü onlar, ancak devamlı isyan ve azgınlıklarını artırırlar. Bu 
hayrın mevcut olması ile birlikte, Allah'ın haber verdiği şeyin aksini yapmak, iki 
zıd şeyi bağdaştırmak olur ki, bu imkânsızdır. Onlar, bu mühlet tanımanın 
yapışıra ve bununla mükellef olmalarının yanısıra, hayra ve taata kadir 
olmasalardı, mühtet verişin kendisinde, Mu'tezile'nin görüşünün bâtıl olmasının 


bulunması gerekirdi. [162] 
Mu'tezile'nin İtirazı 


Mu'tezile şöyle demektedir: 

Birinci yönden âyetin delil getirilişine gelince, bu âyet "Bu mühlet verme hayırlı 
değildir" manasına gelmez. Âyetten murad, "Bu mühlet veriş, "Onlann.şehidlerin 
Uhud günü Ölmeleri gibi, ölmelerinden daha hayırlı değildir" şeklindedir. Çünkü 
buradaki bu âyetler, daha önceki âyetlerde de izah edildiği gibi, Uhud hâdisesi ve 
münafıkların mü'minleri cihaddan geri koymaları hakkındadır. Binâenaleyh 
Cenâb-t Hak, kâfirlerin bu dünyada bir müddet daha yaşatıl maların in ve 
kendilerine mühlet tanınmasının, şehidler gibi ölmelerinden onlar için daha 
hayırlı olmadığını beyân etmektir. Bu mühlet tanıyışın, o ölümden daha hayırlı 
olmadığını söylemek, bu mühlet verişin kendisinin hayırlı olmamasını 
gerektirmez. 

İkinci yönden âyetin delil getirilişine gelince, "Bu âyetten maksad, o mühlet 
verişin, kâfirlerin küfre ve iâsıklığa daha fazla dalmaları için olduğunu beyân 


etmek değildir. Bunun delili ise, "Ben, cinleri de, insanları da ancak bana kulluk 
etsinler tüye yarattım" (Zâriyat, 56) âyeti iie, "Biz, hiç bir peygamberi, Allah'ın 
izniyle kendilerine İtaat olunmasından başka bir hikmetle göndermedik" (Nisa, 
64) âyetidir. Aksine,âyet birkaç manaya muhtemeldir: 
a) Âyetteki lâm harf-i ceninin, âkibet (tâ ki...) manasına alınmasıdır. Bu tıpkı, 
"Firavun'un adamları, sonunda kendilerine bir düşman ve bir deri olsun diye onu 
yitik olarak bulup aldılar" (Kasas, e). "Andolsun ki, biz cinler ve insanlardan bir 
çoğunu cehennem için yaratmışızdır" (Araf, 179) ve "Onlar, işin sonunda, Allah 
yolundan saptırmak için Allah'a eşler koştular" (İbrahim, ao) âyetlerindeki lâm 
harf-i çerleri gibidir. Halbuki müşrikler, saptırmak için değil, hidayete erdiklerini 
zannederek şirk koşmuşlardır. Yine "Benim sana va'z-ü nasihatim, neticesi bu 
olduğuna göre, sanki ancak fâsıktıkta devamını sağlamak için olmuş" denilir. 
b) Bu sözde, bir takdim-tehir vardır. Buna göre takdir, "Kâfirler, bizim 
kendilerine mühlet verişimizin, günahlarını artırmaları için olduğunu 
sanmasınlar. Biz onlara ancak kendilerine bir hayır olsun diye mühlet tanıdık" 
şeklindedir. 
c) Allah Teâlâ, onların bu mühlet esnasında ancak isyan ve azgınlıkta 
devamlarını artıracaklarını bildiği halde, onlara mühlet verince, bu durum, sanki 
bu maksaddan ötürü mühlet tanıyanın fiiline benzemiş olur. Müşabehet (birşeyi 
benzediği şey ile fâde etmek), güzel mecazi ifâde sebeplerinden birisidir. 
d) O muarızlara (ehl-i sünnete) karşı sorduğumuz şu sorudur: Âyetteki 
"günahlarını artırmaları için..." ifâdesinin lâm'ı, ümmetin icmâ'ına göre garaz 
(için) manasına değildir. Fakat ehl-i sünnetin görüşüne gelince, onlar Allah'ın 
fiillerini birtakım maksadlara (garazlara) bağlamayı tercih ediyorlar. Fakat biz, 
Allah'ın fiillerinin, yorgunluk ve elem verme gibi maksadlara bağlanamayacağını 
söylüyoruz. Hatta bize göre Allah Teâlâ, bir fiili, ancak ihsan (iyilik) maksadıyla 
yapar. Durum böyle olunca, bu lamın bir ta'lil ve garaz (için) manasına 
hamledilemeyeceğinde bir cmâ bulunmuş olur. Bu durumda da, sizin delil olarak 
ileri sürdüğünüz hususlar sakıt olur. Bundan sonra, "Ya, bu lamın manası nedir?" 
diyenin sözüne iltifat edilmez. Çünkü istidlal eden kimse, bu istidlalini lamın, 
ta'lil (için) manasına oluşuna bina etmiştir. Binâenaleyh lâm'ın ta'lil manasına 
olduğu bâtıl olunca, onun istidlali de sakıt olur. 
Üçüncü yönden delil getirişleri ki bu, Allah'ın bunda bir hayır olmadığını haber 
vermesi ve bilmesi meselesidir. Bu da, sununla tezâd teşkil eder: Eğer kul bir 
fiilden men edilmişse, şüphesiz Allah onu men etmiş olur. Bu durumda da, 
Allah'ın ihtiyar sahibi değil, mücib olması gerekir ki bu da icmâ ile bâtıldır." 
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Mutezileye Karşı Ehl-i Sünnetin Cevabı 


Mut'tezile'nin Birinci iddiasına şöyle cevap verilir: "O kâfir olanlar, kendilerine 
mühlet tanımamızı, sakm kendileri için hayırlı sanmasınlar" âyeti, bu mühlet 
tanıyışın kendisinde hayır olmadığı manasınadır, yoksa bunun başka bir şeyden 
dolayı hayır olmadığı manasında değildir. Çünkü mübalağa sigası ancak bir râcih 
(tercih edilen) ve mercüh (tercih edilmeyen) söz konusu olduğu zaman 
zikredilebilir. Allah Teâlâ burada, bu iki şeyden sadece birini zikrettiğine göre, 
anlıyoruz ki bu ifâde, o mühlet verişin başka bir şeyden dolayı hayır olmadığını 
göstermek için değil, hiç bir hayır olmadığını beyân etmek içindir. 

Mu'tezile'nin İkinci iddiasına gelince ki bu onların, "Ben, cinleri de, insanları da 
ancak bana kulluk etsinler diye yarattım" fzârtyat, 56) ve "Biz hiçbir 
peygamberi, Allah'ın izniyle kendilerine itaat olunmasından başka bir hikmetle 
göndermedik" (Nisa. 64) âyetlerine tutunmalarıdır. Bunun cevabı şöyledir: 
"Bizim delil olarak getirdiğimiz âyet "has" (hususi manalı) bir âyettir, sizin 
zikrettiğiniz âyet ise "âmm" (umümi manalı) bir âyettir. Hâs olan âyet, delâleti 
umumi olan âyetten öncedir." 

Mu'tezile'nin Üçüncü iddiasına, yani buradaki lâm harfini "âkibet" manasına 
almalarına gelince, bu, âyetin zahirini bir tarafa bırakmak demektir. Hem şu akli 
delil de onların görüşünü bâtıl kılar: Çünkü Allah Teâlâ, o kâfirlerin azgınlık ve 
isyan ile mevsüf olduklarını kesin olarak bilince, bu mutlaka böyle olur. Çünkü 
Allah'ın bildiği şeyin, bildiği şekilde tahakkuk etmesi vacip, etmemesi ise 
imkânsızdır. İmkânsız olan bir şeyi irâde etmek de imkânsızdır. Binâenaleyh, 
Allah Teâlâ'nın onların imân etmelerini murad etmesi imkansız, azgınlık ve 
isyanlarının artmasını murad etmesi ise vacip olur. Bu durumda da "artırmaları 
için" ifâdesindeki lâm harf-i cerri-nin ta'lil için getirildiği ve bunun lâm-ı âkibet 
olamayacağı sabit olur. 

Mut'tezile'nin âyette bir takdim-tehir olduğu şeklindeki dördüncü iddialarına ise 
şu üç şekilde cevap verilir: 

a) Âyette bir takdim-tehir olduğunu iddia etmek, âyetin zahirini terketmektir. 

b) Vahidi (r.h) şöyle der: "Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesindeki lâfzını kesreti 
olarak ifâdesindeki lâfzını da fethalı olarak şeklinde okunması halinde ancak 
yerinde olur. Halbuki böyle bir kıraat yoktur." 

c) Biz kesin akli delil ile, Cenâb-ı Hakk'ın bu mühlet verişten muradının, imanın 
değil de tuğyanın bulunması olması gerektiğini beyân etmiştik. Bundan dolayı 
âyette bir takdim-tehir bulunduğunu söylemek, hem âyetin zahirini bırakmak, 


hem de kesin akli delilin hilâfına olan bir şeyi gerekli görmek olur. 

Mut'tezile'nin, âyetteki lâm harf-i cerrinin ta'lil manasına alınamayacağı 
şeklindeki beşinci iddialarına da şöyle cevap veririz: Bize göre Allah'ın fiillerini, 
kullardan sudur edecek bir gaye sebebi ile olduğunu söylemek imkansızdır. 
Fakat Cenâb-ı Hakk'ın, bir fiili ondan başka bir şey meydana gelsin diye 
yapması imkansız değildir. Hem Allah Teâlâ'nın, "Onlara mühlet tanımamız, 
ancak günahlarım artırmaları içindir" buyruğu, bu mühlet tanıyıştan maksadın, 
onlara hayrı ulaştırmak ve onlara iyilikte bulunmak olmadığı hususunda açık bir 
delildir. Halbuki Mu'tezite bunun aksini söylüyor. Binâenaleyh bu âyet, işte bu 
bakımdan, Mu'tezile aleyhine bir hüccettir. 

Mu'tezile'nin, "Bu, Allah'ın fiilleri ile çelişki teşkil eder" şeklindeki altıncı 
iddialarına da şu şekilde cevap veririz: Sonradan olan varlıkların yaratılışında 
kudret-i ilâhiyyenin tesiri, Allah'ın o şeyin olmayacağını bilmesinden önce gelir. 
Binâenaleyh ilm-i İlâhinin, kudret-i ilâhiyyeye mani olması mümkin değildir. 
Fakat kula gelince, kulun kendi fiilini meydana getirmede kudretinin tesiri, 
Allah'ın, kulun yapmak istediği o fiilin meydana gelmeyeceğini bilmesinden 
sonradır. Binâenaleyh Allah'ın bu bilgisi, kulun o fiili yapmasına mâni olur. Bu 


âyetle ilgili münâkaşanın hepsi bundan ibarettir. 1164) 
Altıncı Mesele 


Âlimlerimiz, kâfirler hakkında dini nimetlerden herhangi birisini vermenin 
Cenâb-ı Allah için bir mecburiyet olmadığı konusunda ittifak etmişlerdir. Allah 
Teâlâ'nın, kâfirlere dünyevi nimetlerden vermesi gerekli olup olmadığı 
meselesinde âlimlerimiz farklı görüşlere sahiptirler. Bunun Allah'a gerekli 
olmadığını söyleyenler, işte bu âyeti delil getirmiş ve şöyle demişlerdir: "Bu 
âyet, Cenâb-ı Hakk'ın bu dünyada kâfirin ömrünü uzatmasını ve onu çeşitli 
muradlanna ulaştırmasının bir nimet olmadığına delâlet eder. Çünkü Allah Teâlâ, 
bunlardan hiçbirinin o kâfir için hayır olmadığını açıkça bildirmektedir. Bunun 
böyle olduğunu akıl da gösterir. Zira birisine zehirli bir hurma tatlısı ikram eden 
kimsenin, bu ikramı bir nimet verme sayılamaz. Bundan dolayı, Allah'ın kâfire 
dünyevi nimetler vermesinin maksadı, âhiret cezasını (artırma) olunca, 
bunlardan hiçbiri gerçekte nimet olamaz. Allah Teâlâ'nın, kâfirlere birçok 
nimetler verdiğini ifâde eden âyetlere gelince, bütün bu âyetler, o şeylerin 
zahiren nimet oluşuna hamledilmiştir. Bu âyet ile, o gibi âyetlerin arası ancak, "o 
nimetler zahiren nimet olup, gerçekte bir belâ ve gazab sebebidirler" denilerek 


bulunur. Allah en iyi bilendir. 1165) 


Allah İyiyi Kötüyü Ayırd Etmek İçin İmtihan Eder 


"Allah mü'mfnleri, sizin üzerinde bulunduğunuz (şu halde) bırakacak değildir. 
Nihayet pis olanı temiz olandan ayıracaktır. Allah size gaybi bildirecek değildir, 
fakat Allah, peygamberlerinden dilediğini seçer. Binâenaleyh siz Allah'a ve 
peygamberlerine inanın. Eğer inanır ve ittikâ ederseniz, size çok büyük 
birmükâfaat var" (Al-i imran, 179). 

Bil ki bu âyet Uhud hadisesi ile ilgili âyetlerin en son kısmıdır. Allah Teâlâ, o 
hadisede meydana gelen ölüm, bozgun, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ağır yaralı 
oldukları halde, ashabını düşmanı takibe davet edişi, daha sonra onları Ebu 
Süfyan'a verilen sözü yerine getirmek için Bedr-i Suğra'ya gitmeye çağırışı ve 
bütün bunların mü'min ile münafığın birbirinden ayırdedilmesine bir delil oluşu 
gibi durumları haber vermiştir. Çünkü münafıklar korkmuşlar, geri dönmüşler ve 
müslümanlardan çok kişinin ölüşünü dillerine dolamış, daha sonra da savaşa 
katılmadıkları gibi, mü'minleri tekrar cihada gitmekten alıkoymaya 
uğraşmışlardır. İste bunun üzerine Allah Teâlâ, sizi münarıklarla birlikte ve 
onları siz ehl-i imandan olduklarını iddia eder vaziyette bırakmasının, hikmetine 
uygun düşmeyeceğini, aksine, mü'min ile münafık birbirinden ayırdedilebilsin 
diye bu hâdiseleri meydana getirmesinin hikmeti gereği olduğunu haber 
vermiştir ki işte âyetin, önceki âyetlerle irtibatı budur. Bu âyetle ilgili birkaç 


mesele bulunmaktadır; 11661 
179. Âyette Kıraat Farkı ve Her Bir Kıraatin Hücceti 


Hamza ve Kisfli, şeddeli olarak şeklinde okumuşlardır ki Kur'ân'ın her yerinde 
bu fiili bu şekilde okumuşlardır. 

Diğer kıraat imamları ise, birinci yâ'nın fethası, mim harfinin kesresi ve ikinci 
yâ'nın sükünu ile ve şeddesiz olarak şeklinde okumuşlardır. Vahidi (r.h), fiilin her 
iki şeklinin de kullanıldığını, meselâ o şeyin, bir kısmını bir kısmından 
ayirdettim" ve "Ben onu iyice ayırdettim" "Onu temyiz edip, iyice ayırdettim" 
denildiğini, "Kim, herhangi bir yoldan, eziyet veren bir şeyi giderir ise, bu onun 
için bir sadakadır"L16©7İ hadis-i şerifindeki kelimenin de aynı kökten olduğunu 
söylemiştir. 

Bu fiili, şeklinde okuyanların delili, fiilin sülâsisinin hem lâftz bakımından daha 
hafif olması, hem de sülâsi mezid sığasının manasını ifâde etmesidir. Onlar, 
"Binâenaleyh bu şekilde okumak daha evladır" demişlerdir. Ebu Zeyd, Ebu 


Amr'ın şöyle dediğini nakletmiştir: "Bu fiili şeddeli okumak "kesret (çokluk)" 
manasından dolayıdır. Fakat birşeyin bir şeyden ayırdedilmesinde, şeddesiz 
olarak fiili kullanılır. Nitekim Cenâb-ı Hak da burada, "Nihayet pis olanı temiz 
olandan ayıracaktır" buyurmuş ve iki şey zikretmiştir. Bu bazı dilcilerin, "fark" 
ile "tefrik" kelimeleri hakkında söyledikleri husus gibidir. Yine Cenâb-ı Hak, 
"Bugün sfzayn/m"(Yâsin. 59) buyurmuştur ki, bu fiilin mutavaat sigasıdır." Fiili 
şeddeli okuyanların delili ise şudur: Şeddeli okuyuş, teksir (çokluk) ve mübalağa 
manâsından dolayıdır. Mü'min ve münafıkların sayısı çoktur. Binâenaleyh bu 
fiili burada şeddeli okumak daha evlâdır. Âyette "tayyib" (temiz) ve habis (pis) 
lâfızları, her nekadar müfred olarak getirilmiş ise de, bunlardan "cins" manası 
kastedilmiştir. Bundan dolayı, bu kelimelerden kastedilen bir mü'min ile bir 


münafık değil, bütün mü'min ve münafıklardır. 1168) 
Mü'minle Münafığın Nasıl Ayırd Edildiği 


Biz âyetin manasının, "Ey mü'minler, Allah, pis olan temiz olandan, yani 
münafık mü'minden ayrılıncaya kadar, sizi, üzerinde olduğunuz halde, yani 
mü'min ile münafığın birbirine karışık olması ve benzeri haller üzere bırakacak 
değildir" şeklinde olduğunu söyledik. Âlimler, mü'min ile münafığın nasıl 
ayırdedildiği hususunda ihtilâf etmiş ve şu görüşleri serdetmişlerdir: 

a) Bu, Allah'ın, çeşitli sıkıntı, musibet ve ölümler verip, onları bozguna 
uğratmasıyla olmuştur. Binâenaleyh mü'min olan, Allah'a imana ve Resülullah'ı 
tasdika bunlardan sonra da devam etmiş, münafık ise nifak ve küfrünü ortaya 
koymuştur. 

b) Hak Teâlâ, mü'minlere yardım edeceğini ve kâfirleri zelil kılacağını 
va'adetmiştir. Binâenaleyh İslâm kuvvet bulunca, İslâm'ın devleti yücelmiş, 
küfür ve kâfirler ise zelil ve perişan olmuşlar ve böylece de bu ayrılma 
gerçekleşmiştir. 

c) Buna delâlet eden emare ve ipuçlarının bulunmasıdır. Meselâ müslümanlar 
İslâm'ın güç ve kuvvet bulmasıyla sevinirler, münafıklar ise bundan gam ve 


keder duyarlar. 1169) 
Bu Ayırd Etme Kati Değil de Zanni Kalır 
Burada şöyle bir soru vardır: Bu ayırma işi, iyice ortaya çıkarsa, münafıkların 


küfrü de ortaya çıkmış olur. Münafıkların küfrünün ortaya çıkması ise, onların 
münafık olarak kalmalarına mânidir. Eğer bu ayırdetme işi, iyice açık olmaz ise, 


o zaman da Allah'ın bu va'adi gerçekleşmemiş olur? Buna şöyle cevap veririz: 
Bu, kati bir ayrılışı değil de, zanni bir ayrılışı ifade etmesi bakımından tahakkuk 
etmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, 'Allah sizegaybı bildirecek değildir" buyurmuştur ki, 
Subhânehü ve Teâlâ, bu ayırma işini yapacağını bildirmiş ve daha sonra bu 
buyruğu ile, bu ayırma işinin, Allah'ın sizi gaybına muttali kılıp da "falan 
münafıktır, falan da mü'mindir; falan cennetlik, falan da cehennemliktir" 
diyebileceğiniz bir şekilde olmayacağını beyan etmiştir. Çünkü Sünnetullah, 
Allah'ın cahit insanları gaybına muttali kılmamak üzere cereyan etmektedir. 
Hatta sizin için bu ayırma işini bilmenin tek yolu, yukarıda zikrettiğimiz, mü'min 
ile münafığın ayrılmasını sağlayan çeşitli belâ ve musibetlere uğramak gibi 
imtihanlardır. Fakat bunu gayba muttali olma yotuyla bilmek, ancak 
peygamberlerin özelfiklerindendir. 

İşte bu sebepten ötürü Cenâb-ı Hak, "Fakat Allah, peygamberlerinden dilediğini 
seçer" buyurmuştur. Bu, "Allah peygamberlerinden dilediğini seçer ve sadece 
onlara, "şunlar mü'min, şunlar da münafıktır" şeklinde insanları tanıma bilgisini 
verir" manasındadır. Bu cümlenin şu manada olması da muhtemeldir: "Allah 
Teâlâ, peygamberlerinden dilediğini seçer ve böylece insanları, ellerindeki 
şeriatlarla imtihan eder. İmtihan neticesinde de bu iki grup birbirinden ayrılmış 
olur." 

Bu âyet şu manaya da gelebilir: "Allah sizin hepinizi, peygamberin bildiği 
miktarda, gaybı bilen kimseler kılmamıştır ki sizler peygamberlerden müstağni 
olasınız. Aksine O, kullarından dilediğine peygamberliği verir, sonra diğer 
insanları o peygamberlere itaatla mükellef kılar." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Öyleyse siz Allah'a ve peygamberlerine inanın" 
demiştir. Bu emirden maksad şudur: Münafıklar, Uhud'da meydana gelen o arzu 
edilmeyen hâdiseler sebebiyle, Hz. Muhammed (s.a.s)'ın peygamberliğine ta'n 
etmişlerdi. İşte bunun üzerine Allah Teâlâ, bu hâdiselerde habis (pis) olan 
münafığın, tayyib (temiz) olan mü'minden ayrılması gibi birtakım faydaların 
bulunduğunu beyan buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, münafıkların ileri sürdükleri 
şüphelerine bu şekilde cevap verince, "Öyleyse Allah'a ve peygamberlerine 
inanın" demiştir. Bu, "Bütün deliller, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine 
delâlet edip, O'nun nübüvvetini ta'n hususunda ileri sürdüğünüz o şüpheye de biz 
cevap verince, geriye size, sadece Allah'a ve peygamberlerine iman etmek 
kalmıştır" demektir. Allah Teâlâ, şu incelikten ötürü "peygamberine" değil de, 
"peygamberlerine" demiştir: Kişiyi, peygamberlerden birisinin peygamberliğini 
ikrar ve itirafa götüren yol sadece mu'cizedir ki bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'de de 


vardır. Bundan dolayı, peygamberlerden her birinin peygamberliğini kabul 
etmek gerekir. İşte bu nükteden ötürü Hak Teâlâ, "Peygamberlerine.," 
buyurmuştur. Bundan maksad, bütün peygamberlerin nübüvvetini isbât etmenin 
yolunun tek olduğuna dikkat çekmektir. Binâenaleyh onlardan herhangi birinin 
peygamber olduğunu kabul eden kimsenin, hepsinin peygamberliğini kabul 
etmesi gerekir. Cenâb-ı Allah, insanlara bunu emredince, peşisıra mükafaat 
va'adini getirerek, "Eğer inanır ve ittika ederseniz, size çok büyük bir mükafaat 


var" buyurmuştur ki bunun ne demek olduğu açıktır. 1170) 


Hakkı Verilmeyen Mallar Ateş Olup Âhirette Sahibinin Boynuna 
Dolanacak 


"Allah'ın fazl-u (kereminden) kendilerine verdiğinde cimrilik edenler, sakın 
bunun kendileri için bir hayır olduğunu sanmasınlar, aksine bu onlar için bir 
serdir. Onların cimrilik ettikleri şeyler, kıyamet günü boyunlarına dolanacaktır. 
Göklerin ve yerin mirası Allah'ındır. Allah, ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" 
(Âl-i İmran. 180). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki âyetlerde cihad uğrunda canların harcanmasına iyice 
teşvik edince, bu âyette de cihad uğrunda mal hacamaya teşvik etmeye 
başlayarak, Allah yotunda malını harcamak istemeyip cimrilik edenler için 
şiddetli vaTdinin söz konusu olduğunu bildirmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 
vardır; H7 


Birinci Mesele 


Hamza bu kelimeyi, tâ ile şeklinde; diğer kıraat imamları ise, yâ harfi ile 
şeklinde okumuşlardır. 

Zeccâc, "Hamza'nın kıraatına göre mana, "Cimrilik edenlerin cimriliklerinin 
onlar için hayırlı olacağını sanma.." şeklindedir. Buna göre, "Cimrilik edenler.." 
sözü delâlet ettiği için, "cimrilikleri" ifâdesi hazfedilmiştir. Yâ ile okuyanların 
kıraatine göre ise şu iki izah yapılabilir: 

a) Bu fiilin, faili olan zamirin mercii ya Allah Resulü veya herhangibir kimsedir. 
Buna göre âyetin manası, "Allah'ın Resulü veya herhangibir kimse, cimrilik 
edenlerin cimriliğinin onlar için hayır olacağını sanmasın" şeklindedir. 

b) Bu fiilin faili, "cimrilik edenler"dir. Buna göre, âyette mef'ül hazfedilmiş 
olup, takdiri, "cimrilik edenler cimriliklerinin kendileri için hayırlı olduğunu 
sanmasınlar" şeklindedir. "Cimrilik edenler" ifâdesi kendisine delâlet ettiği için, 


mef'ül hazfedile-bitmiştir. Bu, bir insanın "Kim yalan söylerse, o onun için bir 
şer olur, yani onun yalanı bir şer olur" sözü gibidir. Şu şiirler de bunun gibidir: 
"Akılsız, bir şeyden nehyolunduğu zaman, ona dogrugider" yani o sefeh'e, 
akılsızlığa doğru gider. Ferra da şu beyti nakletmiştir: 

"Onlar padişahlardır. Pödişahogullan da onlardır. O (mülkü) alanlar ve ilk 
efendilerdir." Ferrâ bu şiirdeki (onu) lâfzı ile, "mülkü" manasını kastetmiştir. 


Fakat daha önce meliklerden bahsedildiği için, bunu açıkça söylememiştir. 1172) 


İkinci Mesele 

Bu kendileri için bir hayır..." ifâdesindeki hüve zamirine, Basralılar "zamir-i 
fasıl", Küfeliler ise "zamir-ilmâd" adını vermişlerdir. Çünkü daha önce, "cimrilik 
edenler" ifâdesinin zikredilmesi, sanki cimriliğin zikredilmesi gibidir. Buna göre 
âdeta, "Cimrilik edenler, bu cimriliklerini kendileri için bir hayır sanmasınlar" 
denilmektedir. Bu hususta sözün özü şudur: Hem mübtedânın hem de haberin bir 
hakikati vardır. Mübtedanın hakikatinin, haberin hakikati ile tavsif edilmesi, 
mübtedânın ve haberin hakikatinden farklı bir şeydir. Binâenaleyh bu tavsif, her 
iki şeyin kendisinden fazla bir mana olunca o tavsife delâlet eden üçüncü bir 


sığanın olması gerekir ki bu da "hüve" (o) kelimesidir. 1173) 
Üçüncü Mesele 


Bit ki âyet, herhangibir hayır ve menfaat hususunda cimrilik etmenin 
kınandığına delâlet etmektedir. Bu hayır mai da olabilir, bir ilim de olabilir. 
Birinci görüşe göre, bu va'id malda cimrilik yapmadan ötürüdür. Buna göre 
âyetin manası, "O cimrilik edenler, cimriliklerinin kendileri için hayırlı olduğunu 
sanmasınlar. Aksine bu onlar için bir serdir. Çünkü onların cimriliğinin cezası, 
kendi aleyhlerine olacaktır" şeklindedir. Bu da Hak Teâlâ'nın, "Onların cimrilik 
ettikleri şeyler, kıyamet günü boyunlarına dolanacaktır" buyruğu İle kasdedilen 
husustur. Hem bu mallar onların yanında da kalmayacaktır ki bu da, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Göklerin ve yerin mirası Allah'ındır" buyruğu ile kasdedilen husustur. 
İkinci görüşe göre bu cimrilikten murad, ilimde yapılan cimriliktir. Çünkü 
yahudiler, Hz. Muhammed (s.a.s)'in Tevrattaki sıfatlarını gizliyorlardı. 
Binâenaleyh bu gizleyiş bir cimriliktir. Meselâ, "Falanca ilminde cimrilik 
yapıyor" denilir. İlmin, Allah'ın bir lütfü olduğunda şüphe yoktur, Cenâb-ı Hak, " 
(Allah) sana (evvelce) bilmediklerini öğretti. Allah m senin üzerindeki lütf-u 
inayeti çok büyüktür" (Nisa 113) buyurmuştur. Hem sonra Cenâb-ı Allah, Tevrat 


ve İncil'de olan şeyleri yahudi ve hristiyanlara öğretip bildirmiştir. Bundan 
dolayı onlar, bu iki kitapta bulunan Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamber olarak 
gönderileceği müjdesini gizleyince, bu bir cimrilik olmuş olur. 

Bil ki birinci görüş daha uygundur. Bunun evlâ olduğuna şu iki husus da delâlet 
eder: 

a) Allah Teâlâ, "Onların cimrilik ettikleri şeyler, kıyamet günü boyunlarına 
dolanacaktır " buyurmuştur. Biz buradaki cimriliği, ilimde yapılan cimrilik 
olarak alırsak, âyeti tefsir ederken mecazi manayı vermeye mecbur oluruz. Fakat 
onu malda yapılan cimrilik olarak alırsak, mecazi mana vermeye mecbur 
olmayız. Bundan dolayı birinci görüş daha evlâ olur. 

b) Âyeti, maldaki cimrilik manasında alırsak, bu, malı cihadda harcama 
hususunda bir teşvik olmuş olur ve böylece de, âyetin kendinden önceki âyetlerle 
ilgisi güzel bir şekilde kurulmuş olur. Fakat biz onu, yahudilerin Tevrat'taki 
şeyleri gizlemeleri manasına alırsak, bu ilgi kopmuş olur veya zorlanarak bir ilgi 


kurulabilir. Binaenaleyh birinci görüş daha evlâ olur. 1174) 
Cimriliğin Tarifi ve Hududu 


Âlimlerin ekserisi, cimriliğin, farz ve vacip olan şeyi vermemekten ibaret 
olduğunu ve nafile olanı vermemenin cimrilik olmadığı kanaatindedirler. Onlar 
bu görüşlerine delil olarak şunları getirmişlerdir: 

1- Bu âyet, cimrilik hakkında çok şiddetti bir tehdid ifâde etmektedir. Böyle 
şiddetli bir va'id ise ancak vacip olanı yapmamaya uygundur. 

2- Allah Teâlâ, cimriliği kınamış ve ayıplamıştır. Halbuki nafile olan birşeyi 
(sadakayı) vermeyen kimsenin kınanması ve ayıplanması caiz değildir. 

3- Allah Teâlâ, dâima lütuf ve ihsanda bulunur. Çünkü onun lütfedebileceği 
şeylerin sınırı yoktur. Varlık alemine çıkan herşey sonludur. Binâenaleyh, şüphe 
yok ki Cenâb-ı Hak, her an lütfetmemektedir. Eğer lütfetmemek cimrilik olsaydı, 
Cenâb-ı Hakk'ın dajcimriMkle tavsif edilmesi gerekirdi ki O, bundan 
münezzehtir. 


4- Hz. Peygamber (s.a.s), "Cimrilikten daha ileri hangi hastalık vardır?" 175) 
buyurmuştur. Nafile olan bir şeyi yapmayanın, "cimri" diye tavsif edilemiyeceği 
malumdur. 

5- Lütfü terkeden, şayet cimri sayılsaydı, çok malı olan insanın, ancak bütün 
malını vermek suretiyle cimri olmaktan kurtulabilmesi gerekirdi. 

6- Cenâb-ı Hak, "Kendilerine rızık olarak verdiğimizden (Allah yolunda) 
harcarlar" (Bakara, 3>buyurmuştur ki bu âyetteki j». harf-i cerh teb'iz 


(kısmiyyet) manasınadır. Binâenaleyh bu ifâdeden maksad, Allah'ın kendilerine 
rızık olarak verdiği şeylerden "bir kısmım" infâk eden kimseler otur. Daha sonra 
Cenâb-ı Hak bu kimselerin sıfatları hakkında, "İşte onlar, Rablerinden (gelen) 
hidayetin tam üzerindedirler" (Bakara, 5) buyurmuş ve onların hidayete erip, 
felaha kavuştuklarını bildirmiştir. Eğer nafile olanı yapmayan kimse, kınanmış 
bir cimri sayılsaydı, böyle denilmezdi. Bundan dolayı bu âyet ile, cimriliğin 
"vacip olanı yapmamak ve vermemek" manasına olduğu ortaya çıkmaktadır. 
Fakat vacip olan infâklar pek çoktur: 

a) İnsanın hem kendisi, hem de bakmakla mükellef olduğu kimseler için 
yapacağı harcamalar. 

b) Zekata giren infâklar. 

c) Müslümanların, canlarına ve mallarına kasteden bir düşmanı defetmek 
mecburiyetinde kaldıklarında, düşmanı savuşturabilecek müslümanlara mallarını 
infâk etmeleri vacibtir. Çünkü bu, insanın, kendisinden bir zararı savuşturması 
gibidir. 

d) Bir müslüman çok muhtaç olduğunda, diğer müslümanların, ona hayatını 
sürdürecek kadar mat vermeleri vaciptir. İşte bütün bu infâk çeşitleri, vacip 
intaklardan olup, onu yerine getirmemek cimrilik babından sayıltr. Allah en iyi 
bilendir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "Onların cimrilik ettikleri şeyler, kıyamet günü 
boyunlarına dolanacaktır" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele 


bulunmaktadır; LL761 
Birinci Mesele 


Bu va'id'in tefsiri hususunda bazı vecihler bulunmaktadır: 

1- Bu ifâdeyi zahiri manasına hamletmek. O da şu şekilde olur: Allah Teâlâ, 
onlara azablanna sebep olacak bir tasma takar. Denildi ki, Allah Teâlâ bu 
mallarını, boyunlarına dolanmış olan tasmalar gibi yılanlar şekline sokacaktır. 
Bu yılanların, onların bedenlerinin diğer yerlerine de sarılması mümkündür. Bu 
malların, boyunlarında bir yılan gibi olması, önce zekatı ödemenin lüzumunu 
kabul edip, sonra da onu ödememelerinden ötürüdür. Yılanların, bedenlerinin 
diğer yerlerini sarması ise, mallarını sımsıkı tutup ayırmak istememeleri 
yüzündendir. Böylece bu yılanlar onların mallarının yerine geçmiş olur. Sanki 
onlar, o yılanları iyice kucaklamışlar ve kendilerine iyice bitiştirmişlerdir. 
Bunun, onların boyunlarına dolanmış ateşten bir tasma olması da mümkündür. 
Bunun bir benzeri de, "O gün o mallan, cehennem ateşinin içinde, onların 


üzerinde kızdırlacak ve bunlarla onların alınları, böğürleri ve sırtlan 
dağlanacak" (Tevbe. 35) âyetidir. İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Verilmeyen o zekatlar, onların boyunlarında, onları sokan ve onlara 
"Ben, dünyada iken cimrilik edip vermediğin zekatım" diyen, başında iki siyah 
benek bulunan, tasma şeklinde bir yılan haline getirilir." 

2- "Boyunlanna dolanacaktır" buyruğunun tefsiri hakkında Mücâhid: "Onlar, 
kıyamet günü, cimrilik ettiği o zekatı vermekle mükellef kılınacaklar" demiştir. 
Bunun bir misali de İbn Abbas (r.a)'ın, Bakara 184. âyeti, "Mükellef olanlara 
fidye gerekir" şeklinde okuyuşudur. Müfessirler, bu kıraatin, "mükellef olup da 
ona güç yetiremeyenler..." manasında olduğunu söylemişlerdir. Buna 
göre,buyruğu da, "Onlar, vermedikleri zekatı, yapamayacakları bir zamanda 
vermekle emrolunurlar ki, bu, "Bunu yapabileceğiniz zaman yapmalı değil 
miydiniz?" manasında bir azarlama olur. 

3- Bu tabirin manası, "Onlar bunun günahını âhtrette kabullenecekler" 
şeklindedir. Bu, temsili bir mana olup, aslında bir tasma söz konusu değildir. 
Meselâ, "Falan, falancanın boynunda bir tasma gibidir" denilir. Araplar, birşeyin 
birisinin boynunda olduğunu söylemekle, o şeyin gerekliliği manasını te'kid 
ederler. Meselâ, "Bu işi senin boynuna sardım, bu işi sana gerdanlık yaptım" 
deyişleri de bu manadadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Herkesin amelini kendi 
boynuna doladık" (i$ra, 13) buyurmuştur. 

4- Âyette geçen cimriliği, ilimde yapılan cimrilik manasına alırsak, "boyunlarına 
dolanacaktır" tabiri, "Allah Teâlâ, onların boyunlarına ateşten bir tasma takar" 
manasında olur. NitekimHz. Peygamber (s.a.s) de,"Bir kimseye bildiği birşey 
sorulur da o da onu gizlerse, Allah, kıyamet günü ona ateşten bir gem vurur" 


1177) buyurmuştur ki bunun manası, "Onlar, bu gem ile ağızlarından ve 
dillerinden azab olunurlar" demektir. Çünkü onlar ağızları ve dilleri ile, hakkı 
gösteren şeyleri söylememişlerdir. 

Bil ki bu cimriliği, Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetinin delillerini gizleme 
manasında almak da uzak bir ihtimal değildir. Çünkü yahudi ve bristiyanfar, 
Kur'an'da "cimri" olarak tavsif edilip kınanmışlardır. Nitekim Cenâb-ı Hak 
onlardan bahsederken, "Yoksa onların, mülkten bir hisseleri mi var? Eğer öyle 
olsaydı. insanlara çekirdek zan kadar birşeyi bile vermezlerdi" (Nisa saı ve 
"Onlar, hem cimrilik yapar, hvm de insanlara cimriliği emrederler" (Nisa. 37) 
buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak. tefsir ettiğimiz âyetin hemen peşisıra, 
"Gerçekten Allah fakirdir, biz zenginiz" diyenlerin sözünü yemin olsun ki Allah 
işitmiştir' ' <Âl-.imran,i8i) buyurmuştur ki bu söz yahudilere aittir. Âyetin, hem 
ilimde cimrilik, hem de malda cimrilik hakkında olup. bu tehdidin, her ikisi için 


olması da uzak bir ihtimal değildir. 1178) 
İkinci Mesele 


Mu'tezile, bu âyetin günahkârların ilâhi tehdidin muhatabı olduklarına kesinlikle 
delâlet ettiğini söylemektedirler. 

Çünkü bu vazifeleri (zekatları) yerine getirmekle mükellef 

olup da, bunlar uhdesinden düşmemiş olan kimseler, hem Hz. Peygamberi hem 
de İslâm şeriatını tasdik eden kimselerdir. Hak Teâlâ'nın, "Aksine bu, onlar için 
bir serdir beyanı, onların sevaptan mahrum edilecekleri ve cehenneme 
girecekleri neticesine götürür. Onların cimrilik ettikleri şeyler, kıyamet günü 
boyunlarına dolanacaktır" buyruğu ise, çok net bir ilâhi va'İddir. Bil ki bu 
konudaki sözümüz Bakara suresinde geçmişti. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Göklerin ve yerin mirası Allah'ındır" buyurmuştur. Bu 
ifâde şu iki şekilde izah edilmiştir: 

a) Yerdeki ve göktekilerin. miras yoluyla sahip oldukları mallar ve diğer şeyler. 
Allah'a aittir. Binâenaleyh onların, Allah'ın mülkü ile. Allah'a karşı cimrilik edip. 
onun yolunda infâk etmemeye haklan yoktur Bunun bir benzeri de. "Si/j, 
kendisinde vekil kıldığımız (maUar)dan (Allah yolunda) infâk edin" (Hadio. 7f 
âyetidir. 

b) Ekseri müfessirlere âit olan görüşe göre bu ifâdeden murad, yerdeki ve 
göktekilerin helak olup, neticede bütün mülkün Allah'tan başka bir maliki 
olmayacak tarzda geriye kalacağıdır. Bu "veraset" manasına gelen bir tabirdir. 
Çünkü insanlar. Mümkün kendilerinin olduğunu iddia etmişlerdi. Hepsi ölüp, 
geride hiç kimse ayınca. sanki o mülklerin varisi Allah olmuştur. Bu âyetin esas 
ifâde etmek stediği şudur; Allah'tan başka bütün mâliklerin mülkü bâtıl olur. 
Böylece bu, bir miras gibi olur. İbnül-Enbâri şöyle demektedir: "Daha evvel 
onda ortak iken, sonra tek kaldığında, "falan, falancanın ilmine vâris oldu" 
denilir. Nitekim Allah Teâlâ da. Süleyman Davud'a mirasçı oldu" (Nemi. iel 
buyurmuştur ki bu, daha önce Davud fa.s) mülkte Süleyman (as) ile ortak ve ona 
âmir iken, daha sonra bu ;ste Hz. Süleyman (a.s)'ın tek kaldığı manasınadır. 
Allah Teâlâ daha sonra "Allah, ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" 
buyurmuştur. İbn Kesir ve Ebu Amr, buradaki fiili, failinin "cimrilik 
edenler"olması için, gâibsigasıyla ve yâ harfi ile Onların yaptıklarını..." seklinde 
okumuşlardır. Bu kıraata göre mana. "Allah, onların zekatlarını vermediklerini 
ve onları bundan ötürü cezalandırır" şeklinde olur Diğer kıraat imamları ise, itab 
sigası ile ve tâ harfi ile okumuşlardır. Çünkü bundan önceki, "Eğer inanır ttikö 


ederseniz, size çok büyük bir mükat'aat var" buyruğu da muhatab skjasıyladır. 
Bu kiraata göre mana. "Allah, sizin yaptıklarınızı bilir ve onlara karşılık = z 

mükafaatlandırır" şeklinde olur. Bu fiilin gâib sigasıyla okunması, muhatab 
sigasıyla okunmasından daha evladır. Çünkü Keşşaf sahibi, "iltifat" üslubu ile, 


ya'lı b olarak) okumak, va'idi ifâde etmede daha beliğdir. 1179) 
Yahudilerin İleri Sürdüğü Şüphelerden:" Allah Fakir, Biz Zenginiz" 


Gerçekten, Allah fakirdir, biz zenginiz" diyenlerin sözünü, yemin olsun ki lah 
isitmiştir. Söyledikleri (o sözü), peygamberleri haksız yere Öldürmelehyle 'ilikte 
yazacağız ve (o Tadın, o yaktcı azabı" diyeceğiz. Bu, ellerinizin yapıp takdim 
ettiği şeyin karşılığıdır. Şüphesiz kt Allah, kullarına karşı zulümkâr değildir" 
(Âl-i İmran, 181-182). 

Bil ki âyetin, önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu iki izah yapılabilir: 

a) Hak Teâlâ, önceki âyetlerinde Allah yolunda canlarını ve mallarını harcamayı 
insanlara emredip bunu iyice belirtince, bundan sonra yahudilerin, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini ta'n etmelerindeki şüphelerini nakletmeye 
başlamıştır. 

Birinci şüphe şudur: Allah Teâlâ, kendi yolunda malların harcanmasını 
emredince, kâfirler "Allah, istediği şeyi elde etmek için şayet infak etmemizi 
isterse, fakir ve âciz olmuş olur. Çünkü başkasından mal isteyen kimse fakirdir. 
Fakirlik Allah hakkında düşünülemeyeceğine göre, O'nun, kutlarından mal talep 
etmesi de düşünülemez. Bu da, Muhammed'in Allah'a böyle bir talep nisbet etme 
konusunda yalancı olduğunu gösterir" dediler. 

b) Hz. Musa (a.5)'nın ümmeti, mal infak ederek Allah'a yaklaşmak istediklerinde 
gökten bir ateş inip o malı yakıyordu. Bundan dolayı Hz. Muhammed (s.a.s) de, 
onlardan Allah yolunda matlarını harcamalarını isteyince, "Sen peygamber olsan 
bu maksadla mal istemezsin. Çünkü Allah Teâlâ fakir değildir ki, dinini ıslah 
hususunda bize muhtaç olsun. Hatta sen peygamber olsan, bizim mallarımızı, 
gökten bir ateşin inip onu yakması için İstersin. Bunu böyle yapmadığına göre, 
senin peygamber olmadığını anladık" demişlerdi. İşte âyetin bir ilgisi de budur. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır; 1180! 
Birinci Mesele 


Bil ki akıllı olan kimsenin, "Allah fakirdir, biz ise zenginiz" demesi çok uzak bir 
ihtimaldir. Aksine insan böyle bir sözü ancak ya istihza, ya da itzâm yoluyla 


söyler. Rivayetlerin pek çoğu bu sözün sadece yahudilerden çıktığını gösterir. 
Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s), Beni Kaynuka yahudilerine, 
İslâm'a, namaza, zekata ve Allah için güzel bir borç vermeye davet eden bir 
mektup yazıp, bunu Hz. Ebu Bekir'le gönderince, Yahudi Fenhas, "Demek ki 
Allah fakir ki bizden borç para istiyor" dedi. Bunun üzerine Hz. Ebu Bekir ona 
bir tokat atarak, "Eğer aramızda bir anlaşma olmasaydı, boynunu uçururdum" 
dedi. Binâenaleyh Hz. Ebu Bekir onu, Hz. Peygambere şikayet edip, Fenhas da 
söylediği sözü inkâr edince, işte bu âyet Hz. Ebu Bekir'i doğrulamak için indi. 
Bazı âlimler de, "Allah, "Kimdir ki Allah'a güzel bir borç versin de, (Allah) onu 
kat kat, çok çok artırsın" (Bakara, 245) âyetini indirince, Yahudiler "Biz, 
Muhammed'in ilâhının bizden borç istediğini görüyoruz, demek ki biz zenginiz 
O fakir. Bir taraftan faizi (ribayı) bize yasaklarken, öbür taraftan bize faiz 
veriyor" dediler. Bu sözleriyle âyetini kasdediyorlardı. 

Bil ki âyette bu sözü kimin söylediği açıkça belirtilmemiştir. Fakat âlimler, bu 
sözün yahudilere âit olduğunu söyleyip, bu hususta şu delilleri getirmişlerdir: 

a) Hak Teâlâ, onların, kendisinin cimri olduğunu kastederek, "Şüphesiz Allah'ın 
eli sıkıdır" (Maoe. 64i dediklerini nakletmiştir. Bu cehalet, burada zikredilen 
cehalete uygundur. 

b) Hadiste, Hz. Ebu Bekir hadisesinde de naklettiğimiz gibi, onların bu şekilde 
konuştukları vârid olmuştur. 

c) Teşbih (Allah'ı varlıklara benzetmek), yahudilerin genel karakteridir. Teşbih 
inancına taraftar olanların, Allah'ın her şeye gücünün yeteceği esasını kabul 
etmeleri mümkün değildir. Bu kimseler böyle bir esası kabul etmeyince, Allah'ın 
fakir değil de zengin olduğunu açıklayamazlar. 

d) Hz. Musa (a.s), onlardan düşmanlara karşı cihad için kendisine uymalarını 
isteyince onlar "Sen Babb'inle beraber git ve ikiniz beraber savaşın. Biz burada 
oturup bekliyoruz" (Mâide, 24) dediler. Bunun üzerine Hz. Musa, onlardan 
nefisleriyle cihad etmelerini isteyince, "Tanrı herşeye kadir olduğuna göre, 
O'nun bizim cihadımıza ne ihtiyacı var?" dediler. Burada da böyle olmuştur. Hz. 
Muhammed (s.a.s), onlardan mallarını infak ederek cihad etmelerini isteyince, 
onlar, "Allah zengin olduğuna göre, O'nun bizim mallarımıza ne ihtiyacı var?" 
dediler. Böylece âlimlerin, her nekadar başka cahil kimselerin de bu sözü 
söylemeleri ihtimali varsa da, bu şüpheyi yahudilere isnâd etmeleri uygun 
olmuştur. Görünen odur ki, o yahudiler bu sözü. Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetini tenkid maksadıyla söylemişlerdir. Yani, "Eğer Hz. Muhammed. 
Tanrının kullarından mal istediği hususunda doğru olsaydı, şüphesiz o Tanrı fakir 
olmuş olurdu. Bu imkansız olduğuna göre, Hz. Muhammed'in bu sözünde 


yalancı olduğu sabit olmuştur" demek istediler. Veyahut da o yahudiler bu sözü, 
istihza ve alay etme için söylemişlerdir. Aklı olan birisinin bu sözü, inanarak 


söylemesi gerçekten uzak bir ihtimaldir. 1181) 
İkinci Mesele 


Bu âyet, Cenâb-ı Hakk'ın, bütün sözleri duyduğunun delilidir. Bunun bir benzeri 
de, "Zevci hakkında seninle çekişen ve Allah'a şikayet etmekte olan kadının 


sözünü Allah elbette işitti" (Mücâdele, 1) âyetidir. 1182) 
Üçüncü Mesele 


Âyetin zahiri, bu sözü söyleyenlerin bir topluluk olduğunu gösterir. Çünkü, 
Allah Teâlâ âyette "... diyenlerin" buyurmuştur ki bunun zahiri, bu sözü bir 
topluluğun söylediğine delâlet eder. Fakat bu sözü, yahudi Fenhas'ın söylediğini 
ifâde eden rivayet ise, Fenhas'tan başkasının bu sözü söylemediğini gösterir. 
Kur'ân, bu sözü bir topluluğun söylediğini ifâde ettiğine göre, bunun bu şekilde 
olduğuna kesin hükmetmek gerekir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak,"Söyledikleri (o sözü),... yazacağız" buyurmuştur. Bu 


tabirle ilgili olarak da birkaç mesele vardır: 1183) 
Birinci Mesele 


Hamza bu fiili, meçhul olarak yâ ile "yazılacak" şeklinde ve sözünü de, bunun 
nâib-i faili olacak şekilde lâm'ın ref'i ile diye okumuştur. Diğer kıraat imamları 
ise fiili nün ile,bu kelimeyi de lâm'ın fethası ile okumuşlar ve bu yazma işini 
Allah'a vermişlerdir. Keşşaf sahibi, Hasan el-Basri ile A'reç'in bu fiili yâ ile ve 
"kati" kelimesini buna nâib-i fail yaparak ve şeklinde de okuduklarını 
söylemiştir. 1184) 


Söylediklerini Yazacağız" Tabirinin Açıklanması 


"Yazılacaktır" manasmdaki ktraata göre, bu ifâde bir va'id olup şu manalara 
gelir: 

a) Bu sözün, onların aleyhine yazılmasından murad, bunu onlara isbat etmek, 
boşa çıkarmamak ve bir kenara atmamak demektir. Çünkü insanlar bir şeyi zaif 


olmayacak, unutulmayacak ve değişmeyecek bir biçimde tesbit etmek 
istediklerinde, onu yazarlar, Allah Teâlâ da, burada yazma işini "böyle bir hükmü 
onlara verme" manasında mecazi olarak kullanmıştır 

b) "Biz, onların dediklerini, kıyamet günü amel defterlerinde bunu okusunlar 
diye, amellerinin yazıldığı kitaplara yazarız." 

c) Bana göre burada şöyle bir diğer ihtimal daha vardır: "İnsanlar, kıyamet 
gününde, bu yahudilerin işi ne kadar yokuşa sürdüklerini, cahil olduklarını ve 
ellerinden geldiği kadar Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini ta'n etme 
hususunda ne kadar çalışıp çabaladıklarım bilsinler diye, Kur'ân'da onların bu 


cehaletlerini yazacağız" demektir. (185) 
Yahudilerin Peygamberleri Öldürmeleri 


Daha sonra Hak Teâlâ, "Peyşamberleri naksız yere öldürmelerini" buyurmuştur. 
Bu, "Onların peygamberleri haksız yere öldürmelerini de yazacağız" 


takdirindedir. Bu ifâde hakkında da iki mesele vardır; 86] 
Birinci Mesele 


Onların peygamberleri öldürmelerinin, Allah'ı fakir olarak tavsif etmeleri ile 
birlikte zikredilmesinin faydası, onların cahilliklerinin sadece o vakte has 
olmadığını, aksine eskiden beri cehalet ve ahmaklıkta ısrarlı olduklarını ortaya 


koymaktır. 1187) 


İkinci Mesele 


Peygamberleri öldürme işinin bu yahudilere nisbet edilişinde şu iki vecih vardır: 

1- "Biz onların söyledikleri sözü ve alalarının yaptıktan işi yazıyoruz. Böylece 
her iki grubu da lâyık oldukları şekilde cezalandıracağız." Bu, "Hanisiz birisini 
öldürmüştünüz..." (Bakara,72)yani, "atalarınız onu öldürmüştü..."; ' 'Hani sizi. 
Firavun hanedanından kurtarmıştık" (Bakara. 49) ve ' 'Hani sizin için denizi 
yarmtştık..." (Bakara,50)âyetlerinde olduğu gibidir. Bütün bu âyetlerde 
bahsedilenler onlar değil, onların atalarıdır. Buna göre âyet, "Hem onların, hem 
de atalarının fiil ve sözleri tesbit ediliyor" manasını ifâde etmektedir. 

2- Bu, "Onların, kendi kendilerine (içlerinde) söyledikten sözleri, aleyhlerine 
yazacağız." Yine onların, atalarının peygamberleri öldürmelerine razı olup, bunu 


tasvip etmelerini de yazacağız" demektir. Şa'bi'den rivayet edildiğine göre bir 
adam, onun yanında Hz. Osman (r.a)'dan bahsetmiş ve öldürülüşünün yerinde 
olduğunu söylemiş. Bunun üzerine Şâ'bi, "Sen de onun kanında ortak oldun" 
demiş, ve "De ki "Size benden evvel de nice peygamberler, apaçık deliller ve mu 
cizelerle beraber, o istediğiniz şeyi de elbette getirmişti. O halde onları niçin 
öldürdünüz" (Âi-ümran. 183) âyetini okumuştur. Bu öldürme ile kendilerinin 
arasında yaklaşık yediyüz yıl olmasına rağmen âyet öldürmeyi onlara nisbet 
etmiştir. 

Sonra Cenâb-t Hak, "Tadın, o yakıcı azabı" diyeceğiz" demiştir. Bu tabirle ilgili 


birkaç mesele vardır: [188] 
Birinci Mesele 


Hamza fiili meçhul olarak, kelimesini merfû olarak, fiilini de yâ ile okumuştur. 
Diğer kıraat imamları ise bu iki fiili nün harfi ile, ve şeklinde okumuşlardır. 


[189] 
İkinci Mesele 


Bu tabirden maksad, Allah Teâlâ'nın, bu sözü söyleyene, "Müslümanlara kederi 
tattırdığın gibi, sen de şu yakıcı cehennemin azabını tat" diyerek, ondan intikam 
alacağını belirtmektir. "Harik" muhrik (yakıcı) manasınadır. Bu "elim" 


kelimesinin, mü'lim (elem verici) manasına gelmesi gibidir. 1190) 
Üçüncü Mesele 


Bu sözün, ona ölürken, haşr esnasında veyahut de kitabı okunurken söylenmesi 
muhtemel olduğu gibi, aslında böyle bir söz söylenmediği halde, bunun ilâhi 


va'idin söz konusu oluşundan bir kinaye olması da muhtemeldir. L191) 
Yahudilerin İddialarının Reddi 


Birisi şöyle diyebilir: o "Onlar şu soruyu sormuşlardı: Başkasından mal 
isteyen, fakir ve muhtaçtır. Buna göre şayet Allah, kullarından mal istiyor ise, o 
fakir demektir ki bu Allah için düşünülemez. Binâenaleyh Allah'ın kullarından 
mat istemediği söylenmelidir. Bu da, Muhammed'in nübüvvet iddiasında doğru 


olduğu inancını cerheder (yaralar)." İşte yahudilerin ileri sürdükleri şüphe budur. 
Bunun cevabı nerededir? Buna cevap vermeksizin, böyle bir şüpheyi ileri 
sürmeye dair bir ilâhi tehdid getirilmesi ne kadar yerindedir? 

Biz deriz ki: Bu mesele, ehl-i sünnet âlimlerine göre ele alırsak şöyle deriz: 
Allah dilediğini yapar, istediğine hükmeder. Binâenaleyh kendisi zenginlerin en 
zengini olmasına rağmen, O'nun kullarına mal infak etmelerini emretmesi uzak 
bir ihtimal sayılmaz. 

Meseleyi Mu'tezile'nin, "Allah, kullarının maslahatını gözetir" prensibine göre 
ele alırsak, bu mükellefiyetle kullara yönelik, şu gibi çeşitli faydaların bulunmuş 
olması da uzak bir ihtimal değildir. 

a) Mal infâk etmek, mat sevgisinin kalbten silinmesine sebep olur ki bu, en 
büyük menfaatlerden biridir. Çünkü kul öldüğünde, geride mal bıraktığı için 
kalbinde mal sevgisi kalırsa, ruhunun bu ayrılıktan dolayı elem duymasına sebep 
olur. 

b) Mal infakı sebebi ile ebedi ve kalıcı menfaatlar elde edilir. 

c) Bu infak sayesinde kalp, masivallah (Allah dışındaki şeylerin) sevgisinden 
boşalmış olur. Kalpte, masivallah'ın sevgisi azaldığı oranda Allah sevgisi 
güçlenir ki işte bu, bütün mutlulukların başıdır. Bütün bu hususları Allah Teâtâ, 
Kur'ân-ı Kerim'de tekrar tekrar beyân buyurmuştur. Nitekim O, "Geriye kalacak 
iyi (amel ve hareketler) ise, Habb'inin nezdinde sevabca daha hayırlıdır..." (Kem, 
46); "Halbuki âhiret daha hayırlı, daha süreklidir" (A'ift. 17); "Allah'ın rızası fse 
daha büyüktür" (Tevbe, 72) ve, "Onlar işte yalnız bununla sevinsinler. Bu 
onların toplayıp durduklarından daha hayırlıdır" (Yunus, se) buyurmuştur. Bütün 
bu vecihler, geniş ve güzelce zikredildikten sonra, böyle şüpheler ileri sürmek, 
sırf işi yokuşa sürme ve hakkı kabul etmemedir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, 
bu şüpheyi zikredince, peşisıra tehdidini getirmekte yetinmiştir. 

Daha sonra Allahu Teâlâ, 'Bu, ellerinizin yapıp takdim ettiği şeyin karşılığıdır. 
Şüphesiz ki Allah, kullarına karşı zulümkâr değildir" buyurmuştur. Bu ifâde ile 


ilgili olarak da birkaç mesele vardır: 1192) 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, o şiddetli va'idi (tehdidi) zikredince, "Bu, ellerinizin yapıp takdim 
ettiği şeyin karşılığıdır" diyerek onun sebebini de zikretmiştir. Bu, "O yakıcı 
azab, sizin yaptıklarınızın cezasıdır. Çünkü siz Allah'ı fakirlikle nitelendirip, 
peygamberleri öldürme cüretkârlığını gösterdiniz. Binâenaleyh bu ceza bir 


zulüm değil, sırf adalettir" demektir. 1193) 


İkinci Mesele 


Cübbâ'i şöyle demiştir: "Âyet, onlara ceza vermenin, bu günahların onlardan 
sâdır olmaması halinde bir zulüm olacağına delâlet eder. Âyet Cebriye'nin, 
"Allah, çocuklara ve mükelleflere suçsuz yere ve günahsız oldukları halde azab 
edebilir" şeklindeki görüşlerinin bâtıl olduğuna da delâlet eder. Yine bu âyet, 
kulun, kendi fiilinin yaratıcısı olduğunu da gösterir. Aksi halde zulüm söz 
konusu olur." Cübbâi'nin bu görüşlerine, "Sizin bu söyledikleriniz, defalarca ve 
zaman zaman izah ettiğimiz gibi, "dâive ilim" meselesiyle çelişki teşkil eder" 
diye cevap veririz. 1194) 


Üçüncü Mesele 


Birisi, "Rabb'in, kullarına zulümkâr (çok zulmeden) değildir" (Fussitet. 46) 
âyeti, Cenâb-ı Hakk'ın, (çok zâlim) olmadığını gösterir. Bir sıfatın olmadığını 
söylemek, o sıfatın aslının bulunduğu vehmini verir. Bu da zulmün aslının 
(Allah'ta) bulunduğu manasına gelir" diyebilir. Kâdi buna şu şekilde cevap 
vermiştir: Cenâb-ı Hakk'ın kullarına yapacağı tehdidinde bulunduğu o azap, eğer 
bir zulüm otursa, bu zaten büyük olur. Böylece Cenâb-ı Hak, var olması halinde 
o zulmü, olabilecek büyüklüğü ile nefyetmiştir. Bu da, onların günahsız olmaları 
halinde onlara ceza vermenin zulüm olacağı şeklindeki görüşümüzü te'kid eder. 
195 


Dördüncü Mesele 


Bil ki bu âyetteki "ellerinizin" kelimesi mecazi manada getirilmiştir. Çünkü 
aslında fail olan, eller değil, insandır. 

Fakat el, iş yapmanın âleti olduğu için, fiilleri mecazi olarak ele isnad etmek 
yerinde ve güzeldir. Sonra Allah Teâlâ, âyette bu kelimeyi, "Ellerinizin yapıp 
takdim ettiği şey..." diye cemi olarak getirmiştir. Bir başka âyette de, tesniye 
olarak, "Bu, iki elinin yapıp takdim ettiği şey sebebiyledir" (Hacc. 10) şeklinde 
getirmiştir ki bütün bunlar dilde meşhur olan ve güzel karşılanan kullanışlardır. 


(196) 


Ateşin Yiyip Yakacağı Kurban 


"Hakikaten, Allah, hiçbir peygambere, o (gökten inecek) bir ateşin yiyeceği bir 
kurban getirinceye kadar, imân etmememizi emretti" diyen (yahudilere) de ki: 
"Size, benden evvel nice peygamberler apaçık deliller ve mu'cizelerle beraber, o 
dediğinizi de elbette getirmişti. O halde, sadıklar iseniz, onları niçin öldürdünüz" 
(Âl-i Imran, 183). 

Bil ki bu âyet, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini ta'n etmek üzere 
kâfirlerin ileri sürdükleri ikinci şüphedir. Bunun izahı şu şekildedir: Onlar, 
"Allah, (gökten inecek) bir ateşin yiyeceği bir kurban getirmedikçe hiçbir 
peygambere imân etmememizi emretti. Ey Muhammed sen ise, böyle yapmadın. 
Binâenaleyh senin, peygamberlerden biri olmaman gerekir" demişlerdi. Âyetin, 
önceki âyetlerle münasebeti işte bu husustur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (197) 
Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Bu âyet, Ka'b İbn el-Eşref, Ka'b İbn Esed, Malik 
İbn es-Sayf, Vehb İbn Yahuza, 

Zeyd İbn Tâbüb, Fenhâs İbn Âzürâ ve benzerleri hakkında nazil olmuştur. Onlar, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'e gelerek "Ey Muhammed, Allah'ın peygamberi olduğunu 
ve Allah'ın sana bir kitap indirdiğini iddia ediyorsun. Halbuki Allah bize 
Tevrat'ta, hiçbir peygambere, ateşin yiyeceği bir kurban getirmedikçe, imân 
etmememizi emretti. O ateşin hafif bir sesi olur ve gökten iner. Eğer sen bize bu 
ateşi getirirsen, seni tasdik ederiz" dedikleri zaman, işte bu âyet-i kerime nazil 
olmuştur. Atâ şöyle demiştir: "İsrailoğulları Allah için kurban kesiyor, onun iç 
yağları ile etinin en güzel yerlerini alıp, bunları tavanı açık bir evin ortasına 
koyuyorlardı. Peygamberleri evin içinde durup, Rabb'isine dua ediyordu. 
İsrailoğulları da dışarıda, evin etrafında bekteşiyorlardı. Derken gökten hafif bir 
sesi olan, dumansız beyaz bir ateş iniyor ve o kurbanı yakıp bitiriyordu." 

Bil ki âlimlerin, yahudilerin bu iddiaları hakkında şu iki görüşü vardır: 

1- Birincisi Süddi'nin görüşüdür. Bu görüşe göre, böyle bir şart Tevrat'ta vardır. 
Fakat şartlı olarak vardır. Bu da şudur: Cenâb-ı Hak Tevrat'ta, "Size peygamber 
olduğunu iddia eden birisi gelince, Mesih ve Muhammed hâriç, size bir ateşin 
yiyip bitireceği bir kurban getirmedikçe ona inanmayın. Fakat Mesih İsa ile 
Muhammed geldiklerinde, onlan hemen tasdik edin. Çünkü onlar, ateşin yiyip 
bitireceği bir kurban olmadan gelirler" buyurmuştur. Süddi sözüne devamla, "Bu 
âdet Hz. İsa (a.s) gönderi I inceye kadar devam etmiştir. Allah Teâlâ, Hz. İsa'yı 
peygamber olarak gönderince, bu sona ermiştir" demiştir. 


2- Böyle bir şart iddiası, Tevrat'a bir iftiradır. Bunun bir iftira olduğunu şunlar da 
gösterir: 

a) Bu gerçek olsaydı, bütün peygamberlerin mu'cizesi, böyle bir kurban olurdu. 
Halbuki işin böyle olmadığı malumdur. Çünkü Hz. Musa (a.s)'nın Firavuna karşı 
mu'cizeleri, bu kurbanın dışında birtakım şeylerdi. 

b) Böyle bir ateşin gökten inip, kurbanı yemesi bir mu'cizedir. Binâenaleyh 
gerek bu, gerek diğer mu'cizeler birbirine denktir. Bundan dolayı, bilhassa bu 
mu'cizenin olmasında ve ille de bunun istenmesinde bir mana yoktur. Aksine, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in elinde çok açık mu'cizeler zuhur edince, bu kurban 
mu'cizesi bulunsa da bulunmasa da O'nun peygamber olduğuna kesinkes 
hükmetmek gerekir. 

c) Tevrat'ta ya, "Peygamberliğini iddia eden birisi, hertürlü mu'cizeyi getirse 
bile, bu kurban mu'cizesini göstermedikçe, ona inanmayın" diye bir hüküm, 
veyahut da "Peygamberliğini iddia eden kimseden mu'cize istenilir. İster bu 
mu'cize, gökten ateş getirme mu'cizesi, isterse başka birşey olsun..." şeklinde bir 
hüküm vardır denilebilir. Birincisi söylenemez, çünkü ona göre, diğer mu'cizeleri 
getirmek, o kimsenin peygamberlik iddiasında doğru olduğuna delâlet etmez. Bu 
mu'cizelere ta'n etmek eğer mümkin ise, o zaman o kurban mu'cizesine ta'n 
etmek de mümkindir. İkincisine gelince, bu doğruluğun o muayyen kurban 
mu'cizesinin zuhuruna değil, mutlak olarak (o (herhangi)bir Oo mu'cizenin 
zuhuruna bağlanmasını gerektirir. Binâenaleyh, sadece bu kurban mu'cizesini 
isteyip, ona itibar etmek abes ve lağiv olur. Bizim söylediğimiz bu hususlarla, 


böyle bir şüphenin sakıt olduğu ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. 1198) 
İkinci Mesele 


kelimesinin cümledeki yeri hakkında da şu görüşler ileri sürülmüştür: 

a) Zeccâc, bu kelimenin, kelimesinin sıfatı olup mahallen mecrur olduğunu ve 
kelâmın "Senin Rabb'in, şöyle şöyle diyen kutlarına karşı zulümkâr değildir" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. 

b) Takdirin "Gerçekten Allah fakirdir..." diyenlerin sözünü ve "Hakikaten 
Allah., iman etmememizi emretti..." diyenlerin sözünü, andolsun ki Allah 
işitmiştir" şeklinde olması... 

c) Bunun, mahzuf bir mübtedânın haberi olması sebebiyle merfu olması. Takdiri, 


"Onlar, böyle söyleyenlerdir" şeklindedir. (199) 


Üçüncü Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demektedir: "Kurban, kendisi vesilesiyle Allah'a yaklaşılan bir 
iyiliktir. Bunun aslı (yaklaştı) fiilinden bir masdardır. Bu, "küfran", "rüchân" ve 
"hüsran" masdarlart gibidir. Daha sonra bu kelime ile, Allah'a yaklaşma vesilesi 
olan şeyin bizzat kendisi adlandırılmıştır. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Ka'b İbn 


Ucre'ye "£y Kâ'ö/ oruç kalkandır, namaz da kurban (Allah yaklaşma vestlesi)dir" 


[200] sözü de bu manadadır. Yani, "O namaz ile Allah'a yaklaşılır ve hacetler 
hususunda Allah'tan yardımı istenir" demektir. 

Bil ki,(Allah Teâlâ, yahudilerin bu ikinci şüphesine cevap vererek,"De ki, "Size, 
benden evvel nice peygamberler apaçık deliller ve mu'cizelerie beraber, o 
dediğinizi de elbette getirmişti. O halde sâdık iseniz, onları niçin Öldürdünüz?" 


buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 1201) 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, bu delillerle onların bu mu'cizeyi, hakka ulaşmak maksadıyla 
değil, aksine işi yokuşa sürmek ve haksız yere diretmek için istediklerini beyân 
buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü o yahudilerin ataları, Hz. Zekeriyya, Hz. İsa ve 
Hz. Yahya gibi önceki peygamberlerden de bu mu'cizeyi istemişlerdi, onlar da 
bunu göstermişlerdi. Fakat sonra onlar, Hz. Zekeriyya ve Hz. Yahya'yı öldürmek 
için ellerinden gelen gayreti sarfetmişler; Hz. İsa'yı da öldürdüklerini iddia 
etmişlerdir. Bu da, o yahudilerin, işi sarpa sardırmak ve haksızlıkta diretmek 
için, o peygamberlerden bu mu'cizeyi istediklerine delâlet eder. Çünkü eğer 
böyle olmasaydı, onlar, o peygamberleri öldürmeye çalışmazlardı. Daha sonraki 
yahudiler, atalarının yaptıkları o fiillere razı olmuşlar ve onları her yaptıkları işte 
tasvib etmişlerdir ki bu da, onların Hz. Muhammed (s.a.s)den, böyle bir 
mu'cizeyi isteme hususunda haksızlıkta diretenler olmalarını gerektirir. Onların 
bu mu'cizeyi hakka ulaşmak maksadıyla değil de, haksızlıkta diretmek için 
istemiş oldukları sabit olunca, Allah'ın hikmetinde, onlara bu mu'cizeyi vererek 
icabet etmesi vacip değildir. Hele bu mu'cizeden başka, Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
birçok mu'cize verilmişken!.. İşte bu, onların ileri sürdükleri o şüpheye yeterli 
bir cevaptır. [202] 


İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, bu âyette şeklinde değil de, buyurmuştur. Çünkü müennesin fiili, 


kendinden önce geldiğinde müzekker sigasıyla olabilir. (Cemi otan isim) önce 
geldiğinde fiili müennes yerine müzekker de getirilebilir. 1203) 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "O dediğinizi..."sözünden maksad, yahudilerin Peygamber (s.a.s)'den 
istedikleri şeydir ki bu da, ateşin yiyip bitirdiği kurban mu'cizesidir. 

Bil ki Allah Teâlâ, "Peygamberlerin benden önce o dediğinizi size 
getirmişlerdi..." buyurmayıp, "Size, benden evvel nice peygamberler apaçık 
deliller ve mucizelerle beraber, o dediğinizi de elbette getirmişti" buyurmuştur. 
Bunun faydası şudur: Yahudiler "Allah Teâlâ, nübüvveti tasdik etmeyi, (gökten 
inen) bir ateşin yiyip bitirdiği bir kurban'ın zuhuruna bağlamıştır" demişlerdir. 
Binâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s) onlara: "Önceki peygamberler, bu kurbanı 
getirmişlerdir" demiş olsaydt, bu kadar bir İfâde ite, onların peygamberliklerini 
itiraf etmek gerekmezdi. Çünkü bu kurbanı getirmenin nübüvvetin mucibi değil,. 
şartı olması ihtimali vardır. Şart ise, bulunmadığında, meşrutun bulunmaması 
gerektiği, bulunduğunda ise meşrutun bulunmasının gerekmediği şeydir. 
Binaenaleyh eğer bu kadarla yetinilmiş olsaydı, bu ilzamın varid olmayacağı 
sabit olurdu. Ama Cenâb-ı Hak, "De ki, size, benden evvel nice peygamberler 
apaçık deliller ve mu cizelerle beraber, o dediğinizi de elbette getirmiştir" 
buyurunca, bu ilzam (kabule mecbur bırakma) söz konusu olmuş olur. Çünkü o 
peygamberler, mu'cizeler ve deliller getirince, kendilerini tasdiki gerektiren şeyi 
de getirmiş olmuşlardır. Onlar bu kurban mucizesini getirince, şartı da getirmiş 
olmuşlardır. Bu ikisi getirilince de, onların peygamberliğini kabul etmek vacip 
olur. Binâenaleyh peygamberin "Onlar size mu'cize ve açık deliller 
getirmişlerdi" şeklindeki ifâdesi olmasaydı, onlara böyle bir ilzam yapılmamış 


olurdu. Allah en iyi bilendir. 12041 
Onlar Yalnız Seni Değil Önceki Peygamberleri de Yalanladılar 


"Onlar seni yalan sayarlarsa, senden evvel o apaçık mucizeleri, sahifeleri ve nur 
verici kitabı getiren peygamberler de yalanlanmalardı. Her can ölümü tadıcıdır. 
Ücretleriniz kıyamet günü muhakkak tastamam verilecektir. Kim ateşten 
uzaklaştırılıp cennete sokulursa artık o, muhakkak kurtuluşa ermiş olur. Dünya 
hayatı bir aldanma metâmdan başka birşey değildir" (Âl-i İmran, 184-185). 
Âyette, "Onlar seni yalan sayarlarsa..." ifâdesi hakkında şu izahlar yapılmıştır: 
1-Eğer onlar seni, "önceki peygamberler, bu yahudtlere (gökten inen) bir ateşin 


yediği bir kurban getirmişti de, onlar o peygamberleri öldürmüşlerdi" sözünde 
yalanlarlarsa, bil ki senden önce Nuh, Hüd, Salih, İbrahim, Şuayfb ve benzeri 
nice peygamberler de yalanlanmalardı. 

2- Bu ifâdeden murad şudur: "Eğer onlar, nübüvvetin ve şeriatın aslında 
(kendisinde) seni tekzib ederlerse, bil ki senden önce nice peygamberler aynı 
şekilde tekzib edilmişlerdir." Belki de en münasib olan görüş budur. Çünkü 
Allah Teâlâ. hangi hususta yalanlandığını belirtmemiştir. Bir de onların, 
nübüvvetin kendisini yalanlamaları, tekzibin en büyüğüdür. Bir diğer husus da, 
onların nübüvveti tekzib etmelerine bu delil ve mu'cizeleri tekzib etmeleri de 
dahildir. Bu âyetin getirilmesinden maksad, Hz. Peygamber (s.a.s)'i teselli etmek 
ve bu tekzibin peygamberler içinde sadece ona has, mahsus olmadığını, aksine o 
peygamberlerin de, kendilerinde mucize zuhur etmesi ve kendilerine kitap 
indirilmesi hususlarında onun gibi olmalarına rağmen, bütün kâfirlerin 
durumunun, her peygamberi tekzib edip ta'n etmek şeklinde olduğunu beyân 
etmektir. Buna rağmen onlar peygamberliklerini yerine getirmede, o 
kavimlerinden kendilerine gelen şeylere sabredip, müşriklerin eziyetlerine 
katlanmışlardır. Binaenaleyh, "Ey Peygamber, böyle olmada onları örnek al ve 
onların yoluna gir." Bu, Peygamber (s.a.s) için bir tesellidir. Çünkü bir belâ 


umümi olduğunda, kolay ve hafif gelir. 1205) 
Zebur Kelimesinin Mânası 


Âyette geçen beyyinat, hüccetler ve mu'cizeler demektir. "Zübür" kelimesi ise, 
kitaplar demek olup, "Zebur" kelimesinin cem'idir, "Mezbür" (yazılmış) 
manasına olan Zebur, mektup (yazılmış) manasına gelen kitap manasınadır. 
Meselâ, "kitabı yazdım" manasında denilir. Buna göre her kitap, Zebur demektir. 
Zeccdc, "Zebür"un, hikmetli kitap manasına geldiğini söylemiştir. Zeccâc'ın bu 
görüşüne göre, âyete uygun olan, buradaki "zebur" kelimesinin, "menetmek" 
manasına olan "zebr" kökünden olmasıdır. Meselâ birisini, batı! bir şeyden 
menettiğin zaman J^rjll &j'j dersin. Kitap da, hakkın hilafına hususlardan 
meneden şeyler Kendisinde bulunduğu için "Zebur" diye adlandırılmıştır. İşte 
Davüd (a.s)'a verilen Zebur da, içinde men eden şeyler ve mev'izeler çok 
bulunduğu için bu adı almıştır. İbn Abbas, te'kid gayesiyle bâ harf-i cerrini 
tekrarlayarak şeklinde okumuştur. Âyetteki "münir" kelimesi, "açıkladım, izah 
ettim" manasındaki (O şeyi aydınlattım) sökünden alınmıştır. Bu âyetle ilgili iki 


mesele vardır; L206] 


Semavi Kitaplar içinde Yalnız Kur'ân Mucizedir 


Âyette yeralan, "beyyinâf'tan murad, mu'cizelerdir. Allah Teâlâ, bunun peşine 
"zebür" ve "kitap" kelimelerini de 

atfetmiştir ki bu, onların mucizelerinin kitaplarından başka olduğunu söylemeyi 
gerektirir ki bu da, diğer peygamberlerin getirdikleri kitapların kendileri için bir 
mu'cize olmadığına delâlet eder. Binâenaleyh, Tevrat, İncil, Zebür ve diğer 
peygamberlerin sâhifelerinden hiçbiri mu'cize değildir. Fakat Kur'ân başlıbaşına 
bir kitap ve bir mu'cizedir ki, bu da Hz. Muhammed (s.a.s)'in 


hususiyetlerindendir. [207] 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, "Nur verici kitap" vasfını.böyle olan her kitap, "Zebur" (kitap) 
olmasına rağmen, "zübür" (sahifeler, 

kitaplar) kelimesi üzerine atfetmiştir. Bu, yerinde ve güzel bir atıftır. Çünkü nur 
verici kitap (Kitab-u Münir), kitapların en şereflisi ve en güzelidir. Binâenaleyh 
bu atıf yerindedir. Bu, tıpkı Hak Teâlâ'nın, "Hatırla o zamanı ki biz 
peygamberlerden misaklanm almıştık. Sen-den de, Nuh'dan da.. ."(Ahzab,7)ve 
"Kfm Allah'a, meleklerine, peygamberlerine, Cebrail'e, Mikail'e düşman 
olursa..."(Bakara, 9«) âyetlerinde olduğu gibidir. Kitab-u Münir'in (Kur'ân'ın), 
daha şerefli oluşu ya bütün şeriatları ihtiva etmesinden veyahut da kıyamete 
kadar sürecek olmasındandır. Bu âyette geçen Zübür (kitaplar) ifâdesi ile, diğer 
peygamberlere verilen sâhifelerin, 'Kitab-u Münir" İfâdesi ile, Tevrat, Zebur ve 
İncil'in kastedilmiş olması da muhtemeldir. 

Hak Teâlâı Her can ölümü tadındır" buyurmuştur. Bil ki bu âyetten maksad, 
Peygamber (s.a.s)'i daha fazla teselli edip, kalbindeki hüznü iyice silmektir. Bu, 
şu iki yönden böyledir: 

a) Herşeyin neticesi ölümdür. Bu gam ve kederler de gidecek, onlardan hiçbirşey 
geriye kalmayacaktır. Hüzünlerin durumu bu olduğuna göre, akıllı olan ona 
iltifat etmez. 

b) Bu dünya yurdundan sonra, iyilerin kötülerden ayrılacağı ve herkese, 
yaptığının karşılığının tastamam verileceği bir âhiret yurdu vardır. İşte bu iki 
hakikatten herbiri, insanların kalplerinde, hüzün ve kederleri silebilecek ileri bir 


kuvvettedir. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [208] 


Birinci Mesele 


"Her can (nefs) ölümü tadıcıdır" cümlesi ile ilgili şöyle bir soru vardır: Allah 
Teâlâ, kendisini "Nefs" diye adlandırmış ve "Benim nefsimde olan herşeyfsen 
bilirsin, ben (İsa) ise senin nefsinde olanı bilmem" (Mâide, 116) buyurmuştur. 
Hem nefis ile zât aynı şeydir. Buna göre, bütün cansızlara da "nefis" denir. 
Binâenaleyh ölümün, cansız varlıkları da içine alması gerekir. Yine Cenâb-ı Hak, 
"Allah'ın diledikleri müstesna, göklerde ve yerde kim varsa düşüp ölecektir" 
(Zümer. 68) buyurmuştur ki bu âyet de, müstesna olanların ölmeyeceklerini 
göstermektedir. Halbuki ölümün umumi oluşu, herkesin, hatta cennet ve 
cehennemde olanların ölmelerini gerektirir. Çünkü hepsi "her nefis" tabirine 
dahildir. 

Buna şöyle cevap verilir: Bu âyetten maksad, Hak Teâlâ'nın, bunun peşisıra 
gelen, "Kim ateşten uzaklaştırılıp cennete sokulursa artık o, muhakkak 
kurtulmuş olur" ifâdesinin de delil oluşu ile, bu dünyadaki mükellefler 
(insanlar)dır. Çünkü bu âyette ifâde edilen husus, onlar için söz konusudur. Bir 
de, umumi bir lâftz, tahsis edildikten (sınırlandırıldıktan) sonra da hüccet olur. 


[209] 
İkinci Mesele 


"Zâikatun" kelimesi "zevk" masdarından ism-i faildir. İsm-i fail, bir isme muzâf 
olup, kendisi ile mazi manası murad edildiğinde, muzafun ileyhin ancak mecrur 
olması caiz olur. Bu senin tıpkı, "Zeyd, dün Amr'i dövdü" demen gibidir. Eğer 
ism-i fail ile şimdiki zaman veya istikbal manası murad edilir ise, muzâfun 
ileyhin hem mecrur, hem de mansub olması caizdir. Meselâ sen, "O, yarın Zeyd'i 
dövecek" ve * "O, yarın Zeyd'i dövecek" dersin. Nitekim Allah Teâlâ, 'Onlar, 
O'nun zararını giderebiliri midirler?" (Zümer, 38) buyurmuştur. Buradaki 
kelimesi, ""Kâşifât" kelimesi istikbal manasında olduğu için, fethalı ve kesreli 
olarak iki şekilde okunmuştur. Rivayet edildiğine göre Hasan el-Basri bu âyeti, 
tenvin ile ve "mevt" kelimesini mansub olarak şeklinde okumuştur ki aslolan 
budur. A'meş ise, tenvinşiz ve nasb ile şeklinde okumuştur. Bu, onun şu sözü 
gibidir: "Allah'ı ancak çok az zikreder." Bu hususta, daha uzun izah Nisa 


süresindeki (Nisa, 97) âyetinin tefsirinde inşaallah gelecek. 1210) 
Ölüm Hakkında Feytosoflann İzahı 


Feylesoflar, ölümün, bu cismâni hayatta vacip olduğunu (mutlaka meydana 


geleceğini) iddia etmişlerdir. Çünkü bu cismâni hayat, ancak tabii rutubet ve 
tabii hararetle olur. Sonra bu tabii (garizi) hararet, tabii rutubetin çözülmesine 
tesir eder. Bu durum, asıl rutubet yok oluncaya kadar devam eder. Neticede tabii 
hararet de söner ve böylece ölüm meydana gelir. İşte bu izaha göre, ölüm, bu 
cismâni hayatta mecburi olarak bulunur. Onlar sözlerine devamla şöyle 
demişlerdir: "Hak Teâlâ'nın, "Her ne/s ölümü tadındır" âyeti, bedenlerin ölmesi 
ile nefislerin ölmeyeceğine delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, nefisleri "ölümü 
tadıcı" kılmıştır. Tadanın, tadma esnasında, mutlaka baki olması gerekir. Buna 
göre âyetin manası, 

Her nefis (ruh), bedeninin ölümünü tadacaktır" şeklinde olur. Bu da, nefsin, 
bedenden başka birşey olduğuna ve bedenle birlikte ölmeyeceğine delâlet eder. 
Yine 

nefis" kelimesi, bütün cisimler için kullanılan bir tabirdir. Bu ifâdede, ölüm 
Zaruretinin cismâni hayata mahsus olduğuna bir dikkat çekiş vardır. Fakat sırf 
ruhi olan varlıklar, söyle değillerdir." Rivayetlerde bunun aksi vârid olmuştur. 
Çünkü İbn Abbas (r.a)'ın, Yeryüzünde bulunan herşey fânidir" (Rahman, 26) 
âyeti nazil olunca, meleklerin, Yeryüzündekiler öldü" dediklerini; "Her nefis 


ölümü tadıcıdır" âyeti nazil olunca da, "Biz de öldük" dedikleri" dediği rivayet 
edilmiştir. 211) 


Tam Ücret ve Sırf Azap Ancak Âhirettedir 


Hak Teâlâ'nın, "Her nefis ölümü tadıcıdır" buyruğu, öldürülen kimseye de 
"meyyit" denilebileceğine delâlet eder. Fakat besmele ile kesilen hayvana, örfün 
(ona başka isim) tahsis etmesi sebebi ile, "meyyit" denmez. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Ücretleriniz kıyamet günü mtaüaka tastamam verilecektir" 
demiştir ve mükellefe tam ecir ve sevabın ancak .amet günü ulaşacağını beyan 
etmiştir. Çünkü mükellefe dünyada iken ulaşan her -«enfaat ve fayda gamlarla, 
kederlerle sona erme ve elden çıkma korkuları ile ruianmıştır. Tam ecir ve 
mükemmel sevap, mükellefe ancak kıyamet günü ulaşır. Zra orada gamsız 
sevinçler, korkusuz emniyetler, elemsiz lezzetler, sona erme endişesi 
bulunmayan mutluluklar vardır. Azab için de bu durum aynıdır. Çünkü sCnyada, 
hiç lezzet tarafı olmayan bir keder yoktur. Aksine azaplar ve kederler, aratlar ve 
hafiflemelerle içicedir, karışıktır. Katıksız ve devamlı elem ve azab da ancak 


vamette olacaktır. Biz ondan Allah'a sığınırız. 1212) 


Dünya ve Âhiret Mukayesesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Wm ateşten uzaklaştırılıp cennete sokulursa artık o, 
muhakkak muradına ermiş olur" buyurmuştur. fiili, uzaklaşmak, bir tarafa 
çekilmek manasınadır. Bu fiil lâfzının iki kere söylenmesiyle meydana gelmiştir 
ki, birşeyi süratlice yerinden bir tarafa çekmek demektir. Bu da insanın dünyada 
olduğu müddetçe, sanki ateş içinde İmiş gibi olduğuna bir dikkat çekmedir. 
Çünkü dünyanın âfetleri çok, belâları şiddetlidir. İşte bundan dolayı Hz. 


Peygamber (s.a.s) "Dünya, mü'minin hapishanesidir"İ2İ3İdemiştir. Bil ki 
insanın, ilâhi azabtan kurtulması ile ilâhi mükafaatı elde etmeden öte hiçbir 
maksad ve gayesi yoktur. Böylece Cenâb-ı Hak bu iki maksada ulaşan kimsenin, 
en büyük maksadı ve kendisinden sonra başka bir matlubun söz konusu olmadığı 
bir gayeyi elde etmiş olacağını beyân etmiştir. Yine Hz. Muhammed (s.a.s)'in, 


"Cennette bir kırbaçtık yer, dünyâ ve dünyadaki herşeyen daha hayırlıdır"İ2141 
buyurduğu ve peşine "Kim ateşten uzaklaştırılıp cennete sokulursa artık o, 
muhakkak muradına ermiş olur" âyetini okuduğu rivayet edilmiştir. Yine Hz. 
Peygamber (s.a.s): "Kim cehennemden uzaklaştırılıp, cennete konulmayı arzu 
ederse, Allah'a ve âhiret gününe imân etmiş olarak ölüm ona gelsin ve insanların 


kendisine vermesini arzu ettiği şeyleri insanlara versin" 215] buyurmuştur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Dünya hayatı bir aldanma metâmdan başka birşey 
değildir" buyurmuştur. "Gurur" (aldanma) kefimesi, senin "Falancayı iyice 
aldattım" sözünden masdardır. Allah Teâlâ dünyayı, müşterinin alması için, 
süslenerek güzel gösterilen, bozukluğu ve adiliği sonradan ortaya çıkan mala 
benzetmiştir. Aldatan ve garür olan, şeytandır. Sâ'id İbn Cübeyr'den bu âyetin, 
dünyayı âhirete tercih edenler hakkında olduğu, fakat bu meta ile âhireti isteyen 
(onu Allah yolunda sarfeden) kimseler için ise, "Bu ne güzel bir mal" dediği 


rivayet edilmiştir. Allah en iyisini bilendir. 1216) 
Dünyanın Aldatıcılığı 


Bil ki dünyanın aldatıcılığı ve fesadı pek çok yöndendir: 

a) İnsanın bütün arzulan yerine gelse bile, ömrü kısa olduğu, dünyaya itimad az 
olduğu ve ondan istifade edip edemeyeceğini tam bilemediği için, onun keder ve 
üzüntüleri, sevincinden daha fazladır. 

b) İnsan, dünyevi isteklerini ne kadar elde ederse, o nisbette dünyaya olan arzusu 
artar. Dünyaya olan hırsı ve arzusu çoğaldıkça da, bu hırstan dolayı, kalbinde 
duyacağı üzüntü ve elemi daha şiddetli olur. Çünkü insan, maksadını elde 


edince, nefsinin teskin olacağını sanır. Halbuki durum hiç de böyle değildir. 
Aksine onun arzu ve hırsı gittikçe artar. 

c) İnsan, dünyada elde ettiği mal nisbetinde, mutlulukların ve hayırların en 
büyüğü olan âhiret mutluluğundan mahrum kalır. Bu üç hususu iyice anladığında 
dünyanın bir aldanma metâl olduğunu ve mü'minlerin emiri Hz. Ali İbn Ebi 
Talib (r.a)'in tavsif ettiği gibi olduğunu anlamış olursun. Çünkü O, "Dünyanın 
dokunması yumuşak, fakat zehiri öldürücüdür" demiştir. Birisi de, "Dünyanın dış 


görünüşü, sevinçlerin bineği, içi ise serlerin bineğidir" demiştir. [217] 
Mal ve Can Hususunda İmtihan 


"Andolsun ki mallarınız ve canlarınız hususunda imtihan olunacaksınız. Sizden 
evvel kendilerine kitap verilenlerden ve şirk koşanlardan bir çok eziyet 
duyacaksınız. Eğer sabreder ve ittika ederseniz, işte bu, azmedtlmest gereken 
işlerdendir" (Âl-i imran, 186). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, "Her nefis ölümü tadıcıdır" diye 
teselli edince, bu âyet ile de O'nu daha çok teselli etmiş ve kâfirlerin, Uhud günü 
kendisine ve ashabına yaptıkları eziyetten sonra, ileride de canlan ve malları 
hususunda, mümkün olan her türlü yolla eziyet edeceklerini bildirmiştir. Bu 
bildirmeden maksad, onların gönüllerine sabrı yerleştirip, sabırsızlık 
göstermelerini engellemektir. Bu böyledir, çünkü insan, başına gelecek belâyı 
bilemediği zaman, o belâ kendisine geldiğinde, bu onun için daha zor olur. Fakat 
o böyle bir betanın gelebileceğini bildiğinde, o belâ geldiği zaman, bu ona fazla 
zor gelmez. 

Hak Teâlâ'nın, "Andolsım ki mallarınız ve canlarınız hususunda imtihan 


olunacaksınız" ifâdesi ile ilgili birkaç mesele vardır: 1218) 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.h), bu cümlenin başındaki lam harfinin, kasem lamı olduğunu; fiilin 
sonundaki "nün"un ise te'kld için 

getirildiğini; hem vâv hem de nün sakin olduğu için, vâv'ın zammelendiğini; 
kelimenin sonunun ictimâ-i sakineynden ötürü kesrelenmediğini; çünkü bunun 
cemi vâvı olduğunu, bundan dolayı makablinin harekesi olan zamme ile 
harekelen meşinin vacip olduğunu ve *J9oaii 'jj^' (Banara, 1ej âyetinin bunun bir 


benzeri olduğunu söylemiştir. 1219) 


Allah'ın İmtihan Etmesinin Mânası 


Âyetteki kelimesi "imtihan olunacak,deneneçeksiniz" manasınadır. Halbuki 
Allah hakkında, "dene- 

me" fiilinin kullanılamayacağı, herkesin malumudur. Çünkü deneme, İyinin 
kötüden aytrdedilip bilinmesi için, bilgi edinme gayesiyle yapılır. Fakat bu 
kelimenin Hak Teâlâ hakkında kullanılışı, "O. kuluna, denenen ve imtihan edilen 


kimseye yapılan muamele gibi bir muamele yapar" manasındadır. [220] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler bu denemenin ne ile olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bazıları, 
"Bundan murad, o müsiümanlann 

başına gelen zorluk, fakirlik, kâfirler eliyle gelen ölüm, yaralama ve bozgundur. 
Yine onlar, cihadda sabra yapışmaları emredilme İle de denenmişlerdir" 
demişlerdir. Hasan el-Basrî işe, bundan maksadın, namaz, zekat ve cihad gibi 
bedenî ve mâlî olan, meşakkat); ve güç mükellefiyetler olduğunu söylemiştir. 
Kâdi, "ifâdenin zahiri, her iki hususa da muhtemeldir. Binâenaleyh âyeti her iki 
manada birden anlamak imkansız değildir" demiştir. 

HakTeâlâ'nın, "Sizden evvel kendilerine kitap verilenlerden ve şirk koşanlardan 
bir çok ezfyet duyacaksınız" buyruğundan murad, yahudi, hristiyan ve 
müşriklerce, müslümanlara karşı yapılan her türlü eziyettir. Çünkü ehl-i kitap, 
"Üzeyir Allah'ın oğludur"; "laâ, Allah'ın oğlu ve üçün üçüncüsüdür" diyor ve 
ellerinden gelen her şey ile, Hz. Muhammed (s.a.s)'e ta'n ediyorlardı. Ka'b İbn 
Eşref, onu hicvetmiş ve insanları ona muhalefet etmeye teşvik etmiştir. 
Müşrikler ise, insanları Hz. Muhammed (s.a.s)'e inanmamaya teşvik etmiş, 
onunla savaşmak için ordular toplamış ve müslümanları ona yardım etmekten 
alıkoymaya uğraşmışlardır. Binâenaleyh âyeti, bütün bunlara hamletmek gerekir. 
Çünkü ifâdeyi bunlardan bir kısmına vermek, diğerlerine vermekten daha evlâ 
değildir. 

Allah Teâlâ, daha sonra bu iki şeye atfen "Eğer sabreder ve ittfkâ ederseniz, işte 
bu, azmedümesi gereken işlerdendir" buyurmuştur. Bu ifâde hakkında da birkaç 
mesele vardır; 1221] 


Birinci Mesele 


Müfessirler şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ebu Bekir'i, yahudi 
Fenhâs'a yardım istemek için göndermişti. Fenhas da, "Rabb'in, bizim kendisine 
yardım etmemize muhtaç oldu" deyince, Ebu Bekir (r.a), onu kılıçla vurmak 
istedi. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s) gönderirken ona, "Bana dönüp gelinceye 
kadar, hiçbir şeyi zorla alma" demişti. Hz. Ebu Bekir bunu hatırlayınca, kendine 


hâkim olup vurmadı ve bunun üzerine bu âyet nazil oldu." 1222) 
İkinci Mesele 


Âyetin iki açıklaması vardır: 

a) Bundan murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, caniarı ve mallarına gelen belâlar ile 
eziyetlere katlanma ve karşı koymama hususlarına sabırla üstün gelmeyi 
emretmedir. Allah Teâlâ bunu, muhalif olanların dine girmesini daha fazla 
sağlayacağı için emretmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ona yumuşak söz söyleyin. 
Olur ki nasihat dinler, yahut (Allah'tan) korkar" (tim. 44); "İman edenlere söyle, 
Allah'ın günlerini ümid etmeyenleri bağışlasınlar" yani "onlara karşı sabretsin ve 
intikamı bıraksınlar" (Casiye, 14); "Onlar, boş ve kötü söze rastladıktan zaman, 
şerefli olarak geçip giderler" (purkan, 72)"O halde, azim sahibi peygamberlerin 
sabrettiği gibi sen de sabret" (Ahkai, 35) ve ''Sen (kötülüğü) en güzel bir şekilde 
savuştur. O zaman, seninle arasında düşmanlık bulunan kimse bile,sanki yakın 
bir dost gibi olur" (Fussiiet, 34) buyurmuştur. 


Vahidi (r.h), bunun Seyf âyetil2231 inmezden önce böyle olduğunu söylemiştir. 
Kaffal (r.h) ise şöyle demektedir: "Bana göre bu âyet mensuh değildir. Çünkü 
âyetin zahiri, Uhud kıssasından sonra nazil olduğunu göstermektedir ve manası 
"Mü'minler, müşriklerin ve Ehl-i Kitab'ın Resulullah'a eziyet veren sözlerine 
karşı sabretmek ve onlara mudara yapmakla emredilmişlerdir" şeklindedir. 
Savaşı emretmek, bütün bu işlere sabırla mukabeleyi emretmeye ters düşmez." 
Bil ki Vâhidİ'nin sözü zayıftır; kuvvetli görüş, Kaffal'inkidir, 

b) Bu sabır ve ittikadan murad, kâfirlerle mücahede ve muharebe etmeye ve 
onları reddetme hususunda sabretmeleridir. Böylece onlar, cihadın sıkıntılarına 
karşı sabretmekle ve yahudi Fenhas'ın hareketini reddetmede kâfirlere müdârâ 
etmekten ve reddini açıklamaytp süküt etmekten kaçınma hususunda Hz. Ebu 


Bekir (r.a) gibi davranmakla emrolunmuşlardır. [224] 


Üçüncü Mesele 


Sabır, hoş olmayan şeylere tahammül etmekten; takva da gerekmeyen şeylerden 
sakınmaktan İbarettir. Bundan 

dolayı Cenâb-ı Hak önce sabrı zikretti, sonra bunun peşisıra takvayı getirdi. 
Çünkü insan, ancak gerekmeyen şeylerden geri durmak için sabra yönelir. Bunun 
şu şekilde bir diğer izahı daha vardır. Sabırdan murad şudur: Kötülüğe kötülükle 
karşılık vermek, kötülüklerin artmasına sebebiyet verir. Bundan dolayı Allah 
Teâlâ, dünya zararlarını azaltmak için sabrı, âhiret zararlarını azaltmak için de 
takvayı emretti. Âyet. bu izaha göre, dünya ve âhiret âdabını içinde 


toplamaktadır. 1225) 
Dördüncü Mesele 


Âyetteki, "İşte bu, azmediimesi gereken işlerdendir" buyruğu kendisinde 
doğruluğun zuhur ettiğinde şüphe olmayan en doğru tedbirlerdendir" demektir. 
Bu da her akıllının, kendisine azmetmesi ve kesin olarak yapması gereken 
şeydir. "Azm", sanki hazm (ihtiyatlı ve sebatlı olma) cümlesindendir. Bunun aslı, 
adamın şeklindeki sözüne dayanır ki bu, "onu, terketmen caiz olmayacak bir 
şekilde hiç şüphesiz sana mecbur kıldım" manasınadır. Neticesi güzel olan, 
doğruluğu bilinen her iş, azmediimesi gereken işlerdendir. Çünkü bunlar, insanın 
terketmesine ruhsat verilmemiş olan şeylerdendir. Bu ifâde, şöyle bir diğer 
manaya da gelebilir: Bu, size, kendisini alıp yapmanız mecbur edilen 


şeylerdendir. Yani onu yapmaya mecbursunuz. Allah en iyisini bilendir. [226] 
Ehl-i Kitaptan Alınan Misak 


"Hant Allah, kendilerine kitap verilenlerden, "Onu, mutlaka insanlara açıklayıp 
anlatacaksınız ve onu gizlemiyeceksiniz" diye misâk (söz) almıştı. Onlar ise onu 
sırtlarının arkasına attılar ve onunla az bir menfaat satın aldılar. Satın aldıktan o 
şey ne kötü..." (Âl-i İmran. 187). 

Bil ki bu âyetin daha önceki âyetlerle münasebeti hakkında şu iki izah vardır: 
1-Allah Teâlâ, yahudilerin, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine ta'n eden 
şüphelerini bildirip, onlara gerekli cevabı verdikten sonra, peşisıra bu bu âyeti 
getirmiştir. Çünkü Hak Teâlâ, Tevrat ve İncil'de, Hz. Musa ve Hz. İsa (a.s)'nın 
ümmetlerine, Hz. Muhammed'in şeriatının, nübüvvetinin ve risâletinin 
doğruluğuna dair yer alan delilleri açıklayıp anlatmalarını vacip kılmıştı. Bu 
âyetten murad, onların bu haline taaccüb edip şaşmayı ifade etmektir. Sanki 
şöyle denilmektedir: "Kitabınız, Hz. Muhammed'in nübüvvetinin ve dininin 


doğruluğuna detâlet eden delilleri ortaya koymanın size vacip olduğunu 
gösterdiği ve bunu emrettiği halde, O'nun nübüvvetine ve dinine ta'n etmeniz hiç 
size yakışır mı?" 

2- Allah Teâlâ önceki âyette, Hz. Muhammed (s.a.s)'e ehl-i kitabın eziyetlerine 
katlanmasını vacip kılıp onların kendisine eziyetlerinden birisinin de Tevrat ve 
İncil'de kendisinin nübüvvetine delâlet eden delilleri saklamaları olunca ve onlar 
bu delilleri tahrif edip, onlara yanlış tefsirler yapınca, Hak Teâlâ bunun da 
sabredilmesi gereken işlerden olduğunu bildirmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç 
mesele vardır: [227] 


Birinci Mesele 


İbn Kesir, Ebu Bekr, Âsim ve Ebü Amr, iki fiilin de fail zamirini ehl-i kitaba râci 
kılmak için gaib sigasıyla ve şeklinde okumuşlardır. Diğer kıraat imamları ise bu 
iki fiili, misak vaktindeki hitaba binâen, muhatab sigâsı ile tsflı olarak 
okumuşlardır. Yani Cenâb-ı Hak onlara "Sizler onu mutlaka insanlara açıklayıp 
anlatacaksınız ve onugizlemiyeceksiniz" diye hitap etmiştir. Bunun bir benzeri 
de, (Banara. B3i âyetidir. Bu âyetteki OjX*S V "Allah'tan başkasına ibâdet 
etmezsiniz" kelimesi, hem bu şekilde hem yâ ile "Allah'tan başkasına ibâdet 
etmezler" şeklinde okunmuştur. Yine, (isra,4)âyeti de bunun bir 
benzeridir."Mutlaka fesat çıkaracaksınız" kelimesi, "(Onlar, mutlaka fesat 


çıkaracaklar)" şeklinde de okunmuştur.) [228] 
İkinci Mesele 


Bu misâkın nasıl alınmış olduğu hususundaki izahımız önceki âyetin tefsirinde 
geçmişti. Bu böyledir, çünkü peygamberler, bütün mükellefiyetler ile ilgili 
deliller getirmiş ve ümmetlerini o delilleri kabul etmeye mecbur bırakmışlardır. 
Binaenaleyh Hak Teâlâ, o İsrailoğullanndan, peygamberlerinin lisanında 
ifâdesini bulan bir ahid almıştı. İşte misak almaktan murad. peygamberlerin 
yaptığı bu te'kid ve ilzamdır. Sâ'id İbn Cübeyr'den şu rivayet edilmiştir: "İbn 
Abbas (r.a)'a, "Abdullah İbn Abbas'ın arkadaşları (talebeleri) "Hant Allah, 
peygamberlerden misâk amh..."(ÂiHİmran, si)seklinde okuyorlar" ne dersiniz?" 
dedim. O da: "Allah bu ahdi peygamberlerden, kavimlerine karşı bir hüccet 
olsun diye almıştı" dedi. Bil ki, âyette istenen bu açıklama emri, şüphe yok ki 
ehl-i kitabın ulemasına mahsustur. Zira kitapta bulunanı bilenler onlardır. 


Vallahu A'lem, [2291 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Onu mutlaka insanlara açıklayıp anlatacaksmız ve onu 
gizlemtyeceksiniz" âyetindeki, "onu" 

zamirleri neyi ifâde etmektedir? Bu hususta iki görüş vardır: 

a) Sâid İbn Cübeyr ve Süddı bu zamirlerin Hz. Muhammed (s.a.s)'i ifâde ettiğini 
söylemişlerdir ki buna göre zamirler, daha önce ismen geçmemiş, fakat bilinen 
birşeye ait olmuş olur. 

b) Hasan el-Basri ve Katâde, bu zamirlerin âyetteki ifadesindeki "kitab"a râcT 
olduğunu söylemişlerdir. Yani, "Biz onlardan, Tevrat ve İncil'de Hz. 
Muhammed'ın hak peygamber olduğunu gösteren delilleri insanlara 


açıklamalarına dair söz aldık" demektir. [230] 
Kaseme Delâlet Eden Lâm 


kelimesindeki lâm harfi, yeminin cevabına gelen lâm-ı te'kiddir ve bu ifâdenin 
takdiri, "Allah, onu açıklamaları için onlardan yemin etmelerini istedi" 
şeklindedir. 1231) 


Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, şeklinde değil de şeklinde söylemiştir. Zira bu ifâdenin başındaki 
vav, atıf vâvı değil, vâv-ı haliyyedir. Buna göre manası, "sizler onu 
gizlemeksizin insanlara açıklayıp anlatırsınız" şeklinde olur. 

Binâenaleyh eğer: "Açıklamak zaten gizlemenin zıddıdır. Cenâb-ı Hak 
açıklamayı emrettiğine göre, bu emretmek aynı zamanda gizlemeyi 
nehyetmektir. Öyle ise ayrıca gizlemeyi nehyetmenin ne manası var?" denilir ise, 
biz deriz ki: Açıklamadan murad, Tevrat ve İncil'de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
hak nebi olduğuna delâlet eden o âyetleri zikretmektir. Gizlemekten 
nehyetmenin manası ise, bu âyetlere yanlış manalar verip, arasına onları bozacak 


şüpheler sokmamalarıdır. [232] 


Bildiği Gerçeği Gizlemenin Vebali 


Bil ki, bu âyet zahiren, her nekadar yahudi ve hristiyanlarla ilgili ise de, 
müslümanların da bunun muhtevasına girmesi uzak bir ihtimal değildir. Çünkü 
müslümanlar da Ehl-i Kur'-ân'dır. Kur'ân ise, Allah'ın kitaplarının en şereflisidir. 
Anlatıldığına göre Haccâc, Hasan el-Basri'ye haber gönderip, "Senden bana 
ulaşan şeyler nedir?" dedi. Bunun üzerine Hasan el-Basri, "Benden sana ulaşan 
herşeyi ben söylemedim ve söylediğim her şey de sana ulaşmamıştır" dedi. 
Haccac da, "Sen "Nifak zabt-u rabt altına alınmış idi, fakat umümileşti ve 
kılıcını kuşandı" demişsin" deyince, Hasan el-Basri "evet" cevabını verdi. 
Haccâc "Bundan hoşlanmadığımızı bildiğin halde, seni bunu söylemeye zorlayan 
nedir?" dedi. Hasan el-Basri de, "Çünkü Hak Teâlâ, ehl-i kitap'tan, o kitabı 
insanlara açıklasınlar ve gizlemesinler diye söz almıştı" dedi. 

Katâde de, "söylenilip açıklanmayan ilim, harcanmayan hazine gibidir; ifâde 
edilmeyen hikmet, yeyip içmeyen bir heykel gibidir" demiştir. O şöyle de derdi: 
"Konuşan âlime ve dikkatli dinleyiciye nu muttu... Şu bir ilim öğrenmiş onu bol 
bol veriyor, öbürü de hayrı dinleyip, onu ezberliyor." Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Kim bir bilgiyi ona ehil olan kimseden gizlerse, ateşten bir gem ile gemlenir" 
buyurmuştur. Hz. Ali (r.a)'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ, 
âlimleri, öğretip öğretmedikleri hususunda muaheze etmeden, cahilleri öğrenip 
öğrenmedikleri için muaheze etmez." 

Sonra Cenâb-ı Hak, Onlar ise onu sırtlarının arkasına attılar ve onunla az bir 
menfaat satın aldılar. Satın aldıkları o şey ne kötü..." buyurmuştur. Bu ifâdeden 
murad şudur: "Onlar ona riayet etmediler ve önemsemediler." Bir şeyi sırt 
arkasına atmak, uzaklaştırmak ve önem verip hesaba katmamak manasınadır. 
Bunun zıddı ise, onu gözünün önüne dikmek ve iki gözünün arasına koymaktır. 
"Onunla az bir menfaat satın aldılar" tabiri, "Onlar, dünyevi bir menfaata 
ulaşmak gayesi ile gerçeği gizlediler" manasındadır. Binâenaleyh, zalimlere 
müsamaha göstermek ve onların gönüllerini hoş etmek, veya bir menfaat elde 
etmek, veya bir sakınma ve korkudan dolayı, veyahut da bildiği şey hususunda 
cimrilik etmek gibi fâsid bir gaye sebebi ile gerçeği insanlara açıklamayan ve 
ondan herhangi birşeyi gizleyen herkes, bu âyetin ifâde ettiği tehdide dahit olur. 
[233] 


"Yaptıkları İle sevinen ve yapmadıkları şeylerle Övülmelerini arzu eden 
kimselerin, azabtan kurtulacak bir yerde bulunacaklarını sakm sanma, onlara pek 
acıklı bir azab vardır. Göklerin ve yerin mülkü Allah'a aittir. Allah her şeye 
hakkıyla kadirdir" (Âl-i İmran, 188-189). 

Bit ki bu, müşriklerden gelecek olan çok eziyetlere dahil olan şeyler 


cümlesindendir. Cenâb-ı Allah, o eziyetlerden birisinin de, müşriklerin zayıf 
müslümanlara karşı yaptıkları her türlü habaset ve karıştırmadan dolayı 
sevinmeleri ve aynı zamanda da iyifik, takva, doğruluk ve diyanet ehli 
kimselermiş gibi övülmeyi arzu etmeleri olduğunu beyân etmiştir. Şüphe yok ki 
insan, bu gibi şeyleri müşahede etmekten dolayı eziyet duyar, rahatsız otur. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, bunlara sabırla göğüs 
germeyi emretmiş ve o müşrikler için söz konusu olan şiddetli va'idi bildirmiştir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [234] 
Birinci Mesele 


Hamza, Asım ve Kisâi, baştaki fiili ve fiilim muhatab sîgası ile tâ'lı olarak-, İbn 
Kesir, Nâfi, Ebu Amr ve İbn Âmir ise gâib sigası ile yâ'lı olarak okumuşlardır. 
Birinci kıraate göre iki ihtimal vardır: 

a) Her iki fiili de bâ harfinin fethası ile okumak. 

b) Her ikisini de bâ harfinin zammesiyle okumak. Bâ harfinin fethası ile 
okuyana göre, bu iki fiil "Ey Muhammed, veya ey dinleyen! Sanma ki..." 
manasındadır. Bâ harfinin zammesi ile okuyana göre ise, bunlar "Ey mü'minler! 
siz sanmayın ki..." şeklinde, hitap.mü'minleredir ve (sevinenleri)kısmı birinci 
mef'ul, Kurtulacak bir yerde" kısmı da ikinci mef uldür. Âyetteki, sözü, birinci 
fiilin te'kididir.Söz uzadığı için, fiilin burada tekrar getirilmesi güzel ve 
yerindedir. Nitekim sen, "Sakın sanma, Zeyd sana gelip, şöyle şöyle dediği 
zaman doğru olduğunu sakın sanma" dersin. 

İkinci kıraata, yani bu iki fiili yâ ile okuma şekline gelince, bunda da iki ihtimal 
söz konusudur: 

1- Her ikisinde de bâ harfinin fethası ve zammesi ile okumak... Bu durumda fail, 
Hz. Peygamber (s.a.s) olmaktadır. (Yani Resul onların... olacaklarını 
zannetmesin.) Diğer kısımlar bildiğin gibidir. 

2- Birincisinde bâ harfini fetha ile, ikinci fiilde ise zamme ile okumak.. Bu Ebü 
Amr'ın kıraatidir. Ona göre, "Sevinenler" kısmı faildir ve iki mef'ulden birisi 
zikredilmem iştir. Sonra Cenâb-ı Allah, bâ'nın zammesi ile fiili "Onlar 
sanmasınlar" şeklinde tekrar etmiştir. Bunun sonundaki zamiri fiilin faili olarak 
ref mahallindedirve bunun birinci mef'ülü hazfedilmiştir. İfâdenin takdiri ise: 
"Şu sevinenler, kendilerini, azabtan kurtulacak bir yerde olacaklarını 


sanmasınlar" şeklindedir. 1235) 


Yaptıklarından Hep Hoşlanıp Kendilerine Olmayan Vasıflarla Övülmekten 


Hoşlananlar 


Bil ki Allah Teâlâ o kavmin, yaptıkları şeylere sevinen ve yapmadıkları şeylerle 
övülmeyi arzu eden kimseler olduğunu bildirmiştir. Müfessirler bu hususta 
şunları söylemişlerdir: 

a) O yahudiler, Tevrat'ın âyetlerini tahrif ediyor, onları yanlış şekillerde tefsir 
edip, bunu bilmeyenlere hoş göstermeye gayret ediyor ve bu yaptıkları işlerden 
sevinç duyuyorlardı. Sonra da kendilerinin din, diyanet, iffet, sadakat sahibi, 
yalandan uzak kimselermiş gibi övülmelerini arzu ediyorlardı. Bu, İbn Abbas 
(r.aa)ın görüşüdür. Sen insaflıca düşünürsen, çoğu insanların bu durumda 
olduklarını görürsün. Çünkü onlar, dünyevi menfaatları elde etmek için her 
hileye başvuruyor ve gayelerine ulaşmaları sebebiyle seviniyorlar. Daha sonra 
da, iffetli, sadakatli ve dindar kimseler olarak övülmelerini arzuluyorlar. 

b) Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s), yahudilerden Tevrat'ta 
bulunan bir hususu sormuş, onlar da gerçeği gizlemiş, onun aksini haber verip, 
ona Kendilerinin doğru söylediklerini ifâde etmişler, bu tersyüz edişleri sebebi 
ile sevinmişler ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bundan dolayı kendilerini medh-ü 
sena etmesini istemişlerdi. Bu âyetle Cenâb-ı Allah, peygamberini işte bu sırra 
muttali Kılmıştı. Buna göre mana, "O yahudiler, yaptıkları o tersyüz ediş ile 
seviniyor ve senin, Kendilerini doğru ve vefalı kimseler diye övmeni 
bekliyorlar" şeklindedir. 

c) Onlar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in hak peygamber olduğuna delâlet eden -assları 
gizlemelerinden dolayı seviniyor ve aslında tabi olmadıkları halde, Hz. 
İbrahim'in dinine tâbi olmakla övülmelerini arzu ediyorlardı. Çünkü onlar Hz. 
İbrahim'in yahudi olduğunu ve kendilerinin de O'nun dini üzere olduklarını iddia 
ediyorlardı. 

d) Bu âyet münafıklar hakkında nazil olmuştur. Çünkü onlar, müslümanlara karşı 
iman ettiklerini münafıkça ifâde etmelerinden dolayı seviniyorlardı. Çünkü onlar 
böylece, dünyevi menfaatlerini elde edebiliyorlardı. Daha sonra da, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, kalplerinde olmayan imanları ile kendilerini övmesini 
bekliyorlardı. 

e) Ebu Sâd el-Hudri (r.a) şöyle demiştir: "Bu âyet, bir savaşa Hz. Peygamber 
(s.a.s) ile birlikte çıkmayan ve savaşa katılmadıkları için sevinen bir grup 
münafık hakkında nazil olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) savaştan dönünce, ona 
mazeret beyân etmişler, O da onların mazeretlerini kabul etmiş, daha sonra da 
O'nun müslüman mücahidleri müdh-ü sena edişi gibi, kendilerini de medh-ü 
sena etmesini ummuşlardı." 


f Bundan maksad, yahudilerin, Tevratta Hz. Muhammed (s.a.s)'i kabul 
etmelerine ve O'nun nübüvvet ile dinine inanmaya dâir kendilerinden alınmış 
olan misâkı (ahdi) gizlemiş olmalarıdır. Sonra onlar, bu gizlemelerinden ve 
Allah'ın emirlerinden yüz çevirmelerinden dolayı sevinmişler, hem de Allah'ın 
evlatları ve. sevgili kullan olduklarını iddia ederek, "Sayılı günler dışında 
cehennem bize katiyyen dokunmayacak" (Bakara, bo) demişlerdir. 

Bil ki evlâ olan, âyeti bu manaların hepsine birden hamletmektir. Çünkü hepsi 
ortak bir noktada birleşirler ki bu da, insanoğlunun uygunsuz bir fiili yapıp, 
ondan dolayı sevinmesi, sonra da insanlardan, kendisini gidişatı düzgün, yolu 
müstakim, zâhid, kendisini Allah'ın yoluna adamış bir kimse gibi tavsif 


etmelerini beklemesidir. [236] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın ijfl W» "Yaptıkları ile.." ifâdesi hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

a) Ferrâ "Bu ifâde, "Yaptıkları şeyler ile..." manasınadır. Bu, "Sizden bunu 
getiren, yani yapan o iki kişi..." (Nisa, 16) ve "Andolsun ki sen acâib bir şey 
getirdin, yani yaptın" (Meryem, 27) âyetlerinde olduğu gibidir” dedi. Keşşaf 
sahibi, fiillerinin "yapmak" manasına kullanıldığını, nitekim Cenâb-ı Hakk'ın da, 
"Hiç şüphesiz Onun vaadi gelecektir, yani yapılacaktır" (Meryem, eu ve 
"Andolsun ki sen acâib bir şey getirdin, yani yaptın" (Meryem, 28) buyurduğunu 
ve Übeyy (r.a)'in de âyeti "Yaptıkları şeylerle sevinenler.." şeklinde kıraatinin de 
buna delâlet ettiğini söylemiştir. 

b) Bu kelime, "verdikleri şeylerle" manasında şeklinde de okunmuştur. Hz. Ali 
(r.a)'nin, bunu "kendilerine verilen şeylere" manasında şeklinde okuduğu rivayet 
edilmiştir. [237] 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki ifâdesi, "azaptan Kurtulacak bir yerde" manasınadır. Bu, Arapların, 
birisi bir şeyden kurtulduğunda söyledikleri tabirinden alınmıştır. Ferra, bunun 
"azaptan uzak" manasında olduğunu söylemiştir. Çünkü "fevz" masdarı, hoş 
gelmeyen şeylerden uzak olma manasınadır. 'Cennete sokulursa artık o muradına 
ermiş olur" (A1-i imran. tes) âyetinde de bu hususu zikretmiştir. 

Cenâb-t Hak daha sonra bu hususu, "Onlara pek acıklı bir azab vardır" buyruğu 
ile pekiştirmiştir. Şüphe yok ki bu âyet, Allah, Hz. Peygambere eziyetlerine karşı 
sabretmesini emrettiği kâfir ve münafıklar hakkında nazil olmuştur. 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Göklerin ve yerin mü/kü Allah'a aittir. Allah herseye 
hakkıyla kadirdir" buyurmuştur. Bu âyet, "gökler ve yer kendisine âit olan zat 
tarafından, onlar için çok acıklı bir azab vardır. O halde, kendilerine azab edecek 
olan, herşeye gftlib ve kadir Allah'tan, kurtulabileceklerini nasıl ümid ederler?" 
demektir, [238] 


Tefekkürün Önemi 


"Gerçekten gökler ile yerin yaratılışında ve gece ile gündüzün peşpeşe gelişinde, 
temiz akıl sahipleri için elbette deliller vardır" (Âl-i İmran, 190), 1239) 


Resülullah'ın Derin Tefekkürü ve İbâdeti 


Bil ki Kur'ân-ı Kerim'in maksadı, kalbleri ve ruhları yaratıklarla meşgul 
olmaktan kurtarıp yaratıcıyı bilme deryasında garkolmaya götürmektir. 
Hükümleri izah ve bâtıl ehlinin şüphelerine cevap verme hususunda epeyce söz 
edilince, Kur'ân, tevhid, ulühiyet, Allah'ın kibriya ve celâlini anlatan âyetleri 
zikrederek yeniden kalpleri nurtandırmaya yönelerek bu hususu zikretti. 

Ibn Ömer (r.a) şöyle demiştir: "Hz. Aişe'ye. "Allah'ın Resulünden gördüğün en 
şaşırtıcı ve hayret verici şeyi bana söyle" dedim de, o hemen ağlamaya başlayıp, 
epeyce ağladıktan sonra, "O'nun hangi işi hayranlık ve hayret verici değildi ki! 
Meselâ O, benim sıram olan bir gece bana geldi ve yatağa girdi, hatta bana iyice 
sokuldu. Sonra bana, "Ey Âfşe, bu gece Rabb'İme ibâdet etmeme izin verir 
misin?" dedi. Ben de, "Ya Resulallah! senin, Allah'a iyice yaklaşmanı ve 
isteğinin yerine gelmesini ben de arzu ederim. Sana müsâade ediyorum" dedim. 
Bunun üzerine o, odadaki su kabına gitti, ondan az bir su ile abdest alıp namaza 
durdu ve Kur'ân'dan bir parça okudu. Derken ağlamaya başladı. Sonra ellerini 
kaldırıp yine ağladı. Hatta göz yaşlarının yeri ıslattığım gördüm. Bilâl, sabah 
namazı vaktinin girdiğini O'na haber vermek için geldiğinde O'nu ağlar buldu ve 
"Ya Resulallah, Cenâb-ı Hak gelmiş-geçmiş bütün günahlarını affetmiş olduğu 
halde sen de mi ağlıyorsun?" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Ey 
Bilal şükreden bir kul olmayayım mı?" dedi. Daha sonrada: "Allah, bu gece 
âyetini indirmiş olduğu halde, nasıl ağlamayayım" dedi ve "Bu âyeti okuyup da, 
bunun üzerinde düşünmeyen kimseye yazıklar olsun" öiye ilâve etti." Yine Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in: "Bu âyeti İki çenesi arasında telaffuz edip de, üzerinde 
düşünmeyen kimseye yazıklar olsun" dediği rivayet edilmiştir. Hz. Ali (r.a)'nin, 
"Hz. Peygamber, gece namaza kalktığı zaman dişlerini misvaklar, sonra 


gökyüzüne bakarak, "Gerçekten gökler ile yerin yaratılışında..," derdi" dediği 
rivayet edilmiştir. 

Hikâye edildiğine göre İsrailoğullarından bir adam, Cenâb-ı Allah'a otuz yıl 
ibâdet ettiği zaman, bir bulut ona devamlı gölge yapardı. Fakat onlardan bir genç 
bu kadar müddet Allah'a ibâdet ettiği halde, onu böyle bir bulut gölgelememişti. 
Bunun üzerine annesi ona, "Belki de, bu müddet içerisinde senden bir ihmal 
sâdır olmuştur" deyince o genç, "Böyle birşey hatırlamıyorum" dedi. Annesi, 
"Belki de gökyüzüne bakışlarının birinde bundan ibret almadın" deyince o, 


"Evet" dedi. Bunun üzerine Kadın: "İşte başına gelen bundandır" dedi. 1240) 


Bakara Süresindeki Benzer Âyetle Mukayese 


Bil ki Allahu Teâla, bu âyeti Bakara süresinde zikrettiği gibi, burada da 
zikretmiş, Bakara süresinde "Akleden bir kavim için âyetler vardır" (Bakara. Is) 
buyruğu ile; bu surede ise "Temiz akıl sahipleri için elbette âyetler vardır" ifâdesi 
ite bitirmiştir. Hak Teâiâ, Bakara süresinde bu üç delilin yanısıra toplamı sekize 
varan beş delil daha zikretmiştir. Burada ise şu üç delili zikretmekle yetinmiştir 
ki bunlar gökler, yer ve gece ile gündüzdür. Buna göre üç soru vardır: 

Birinci soru: İki sürede aynı âyeti aynı lâfızla tekrar etmenin faydası nedir? 
İkinci soru: Allah Teâlâ, niçin bu sürede üç delili zikretmekle yetinmiş, diğer beş 
delili getirmemiştir? 

Üçüncü soru: Cenâb-ı Hak, niçin orada, "akleden bir kavim İçin.." buyurmuş, 
burada da "temiz akıl sahipleri için..." buyurmuştur. 

Kur'ân-ı Kerim'in sırlarını en iyi bilen Allah'tır. Fakat ben derim ki: Basiret 
gözünün siyahı, gözün siyahı gibidir. Gözün siyahı, bir anda iki ayrı şeye 
bakamayıp, gözbebeği ancak tek şeye yöneldiğinde, o esnada onu başka bir şeye 
doğru da çevirmek imkansız olduğu gibi, insan basiret gözünün gözbebeği olan 
aklını, akledilecek birşeyi düşünmeye yönelttiğinde, o esnada o kimsenin, basiret 
gözünün gözbebeği olan aklını akledilebilecek başka bir şeye doğru da çevirmesi 
imkansızdır. İşte buna göre akıl, akledilebilecek farklı şeylerle ne kadar meşgul 
olursa, o şeyleri kavramaktan mahrum oluşu o nisbette çok olur. İşte bundan 
dolayı, Allah yoluna girmiş kimsenin, işin başında mutlaka delilleri çoğaltması 
gerekir. Fakat kalbi marifetullah nuru ile nurlandığında, o delillerle uğraşması, 
kalbinin marifetullaha garkolmasına âdeta bir perde olur. Binaenaleyh Allah 
yoluna giren insan, işin başında delillerin çoğaltılmasını ister. Marifetullah nuru 
onun kalbine düştüğü zaman, delilleri azaltmadan yana olur. Öyle ki kalbinin 
Allah'tan başka bir şeyle uğraşmasından ötürü meydana gelen zulmetler 
(karanlıklar) yok olup gidince, orada marifetullah'ın nurları mükemmel olarak 
tecelli etmiş olur. İşte Cenâb-ı Hak bu hususa,' Haydi pabuçlarını çıkar. Çünkü 
sen mukaddes Tuvâ vâdisindesin" <T«hâ, 12) buyruğu ile işaret etmiştir. 
Buradaki pabuçlar aklın, kendileri sayesinde marifetullaha ulaşabildikleri bir çift 
mukaddime demektir. Akıl, marifetullaha ulaşınca onları çıkarması emredilir ve 
sanki ona "Sen, iki ayağını vahdaniyyetin kutsiyyet vadisine basmak istiyorsun. 
O halde artık delillerle uğraşmayı bırak" denilir. 

Sen bu prensibi iyice anladığın zaman, bil ki Cenâb-ı Hak, Bakara suresinde 
sekiz çeşit delil zikretmiş, bu sürede ise onlardan sadece üçünü getirmiştir. Bu, 


şuna dikkat çekmek içindir: Arif, arif olduktan sonra medlulün (delillerin 
gösterdiği varlığın) bilgisine iyice dalmak için, delillere daha az iltifat etmesi 
gerekir. Binâenaleyh işte bu sürede üç delilin zikredilip, diğerlerinin 
zikredilmemesini maksadı, biraz önce söylediğimiz hususa dikkat çekmektir. 
Sonra Cenâb-ı Hak bu âyette, semavi delilleri zikretmiş, arzı (yeryüzüne âit) 
olan diğer beş delili getirmemiştir. Zira semavi dediler daha güçlü, daha açık, 
onlardaki dikkat çekici durumlar daha çok ve kalbin o delillerden Allah'ın 
azamet ve kibriyasına geçişi daha kuvvetlidir. Hak Teâlâ, Bakara süresindeki 
âyetini, 'akleden bir topluluk için,,"; buradaki âyetini ise "temiz akü sahipleri 
için..." ifâdeleri ile bitirmiştir. Zira aklın bir zahiri, bir de lübbü (özü) vardır. İşin 
başında ona akıl denir. Hali mükemmelleştiğinde ona "lüb" denir. Bu da 
söylediğimiz hususu kuvvetlendirir. İşte kalbime doğan ve aklıma gelen manalar 
bunlardır. Allah, azim, kerim ve hakim olan kelâmı Kur'ân'ının sırlarını en iyi 
bilendir. 2411 


Kulluğun Kemâli 


"Onlar, ayakta iken. otururken, yanlan üstünde (yatar)ken Allah'ı anarlar ve 
gökler ile yerin yaratılışı hakkında inceden inceye düşünürler. "Ey Rabb'imiz, 
sen bunları boşuna yaratmadın. Sen (bundan) münezzehsin. Bizi ateşin 
azabından koru. Ey Rabb'imiz, gerçekten sen kimi o ateşe sokarsan şüphesiz onu 
hor ve hakir edersin. Zâlimlerin hiçbir yardımcıları yoktur" (Âl-i tmran. 191- 
192). 

Bil ki Allah Teâlâ, rubübiyyetini anlatan utühtyyet, kudret ve hikmetinin delilleri 
olan şeyleri zikredince, bunun peşisıra ubudiyyet (kulluk) ile ilgili hususları 
zikretmiştir. Ubudiyyet üç çeşittir. Kalb ile tasdik, dil ile ikrar, azalarla amel ve 
ibâdet... Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ı anarlar " buyruğu, dil ile yapılan 
kulluğa; "ayakta İken, otururken, yanlan üstünde (Yatar)ken" sözü azalarla 
yapılan kulluğa; "gökler İle yerin yaratılışı hakkında inceden inceye düşünürler" 
buyruğu da kalbin, fikrin ve ruhun kutluğuna bir işarettir. İnsan işte, ancak 
bunların toplamıdır. Dil, zikre; azalar şükre; kalb de tefekküre daldığında, işte bu 
şekilde olan kul, her şeyi ile ubudiyyete garkolmuş olur. Bundan dolayı Önceki 
âyet, rubübiyyetin kemâline, bu âyet ise ubudiyyetin (kulluğun) kemaline delâlet 
etmektedir. Bu, ruhları mahlükattan kurtarıp Halika doğru çekmesi; sırları 
aldanış yurdu dünyadan alıp, affedici hükümdara doğru nakletmede, ne güzel bir 


tertiptir. Biz deriz ki: Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [242] 


Zikrin Çeşitleri 


Müfessirlertn bu âyetle ilgili iki görüşten vardır: 

1- Bundan murad, insanın devamlı olarak Rabb'ini zikret- mesidir. Çünkü 
insanın durumları bu üç şekilden ibarettir. Sonra Cenâb-ı Hak. insanları bu üç 
durum ile tavsif edince, bu onların devamlı zikredip, kesinlikle ondan 
ayrılmamalarının gerektiğine bir delil olur. 

2- Bu âyette bahsedilen zikirden murad, namazdır. Buna göre âyetin manası, 
"Onlar ayakta olarak, eğer buna güçleri yetmiyorsa oturarak, eğer buna da 
güçleri yetmiyorsa, yanları üstü yatarak namaz kılarlar" şeklindedir. Bu da, onlar 
hangi halde olurlarsa olsunlar namazı terkedemezler manasına gelir. Âyete 
birinci görüşe göre mana vermek daha evladır. Çünkü pek çok âyet, Allah'ı 
zikretmenin, hatırlayıp anmanın faziletini ifâde etmektedir. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s): "Kim cennet bahçelerinde, serbestçe yiyip içmek isterse, 


Allah'ı çokça zikretsin" buyurmuştur. 1243) 
İkinci Mesele 


Bu zikirden murad, dil ile yapılan zikir olabileceği gibi, kalb ile yapılan zikir de 
olabilir. En mükemmel olan mana, her ikisi ile birlikte yapılan zikrin murad 


edilmiş olmasıdır. 1244) 
Yatan Hastanın Namazı 


Şafif (r.h) "Hasta, yatarak namaz kıldığı zaman, bir yanına yatarak namaz 
kılması gerekir" demiş; Ebu Hanffe (r.h) ise, "Aksine o sırtüstü yatarak namaz 
kılar. O, bir hafiflik hissettiğinde, oturarak kılar" demiştir. İmam Şâf*i(r.h)'nin 
delili, bu âyetin zahiri manasıdır ki, Allah Teâlâ, yanları üstünde iken 
zikredenleri medhetmiştir. Binâenaleyh bu şekil daha uygundur. 

Bil ki burada tıbbi bir incelik vardır. O da şudur: Tıbbi konularda sabit olduğuna 
göre insan, sırtüstü yattığında bu, o kimsenin, en mükemmel derecede 
düşünmesine mânidir. Fakat yan üstü yatış, buna mâni olmaz. İşte bu âyette de 
düşünme ve tefekkür murad edilmektedir. Bir de yan üstü yatma, uykuya iyice 
dalmaya manidir. Binâenaleyh bu şekil daha evladır. Çünkü bu uyanık olmaya ve 


Allah'ı zikretmekle meşgul olmaya daha uygundur. [245] 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki, "Yanlan üstünde" tabiri kendinden önceki kelimelere atfedildiği için 
hal" olarak mansubtur. Sanki "ayakta olduğu halde, otur-auğu halde ve yan 


yattığı halde" denilmektedir. 1246) 
Allah'ın Zatını Değil Mahlukatını Düşünebiliriz 


Bil ki Allah Teâlâ, onların zikrettiğini bildirip, zikrinde ancak tefekkürle 
tamamlanacağı sabit olunca, bundan sonra "Vegöklerle yerin yaratılışı hakkında 
inceden inceye düşünürler buyurmuştur. Bu ifâde hakkında da birkaç mesele 


bulunmaktadır; [247] 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, insanları kendisini zikretmeye teşvik etmiştir. İş tefekküre 
dayanınca, Allah, zâtını tefekküre değil göklerin ve yerin hallerini tefekküre 
teşvik etmiştir. Bu âyet doğrultusunda, Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Yaratılmışlar 


üzerinde tefekkür edin, fakat Yaratan üzerinde tefekkür etmeyin"İ248) 
buyurmuştur. Bunun sebebi şudur: Yaratılmışlar ile yaratana istidlalin mümâselet 
vasfı üzere olması mümkin değildir, ancak muhalefet vasfı üzere olması 
mümkindir. (Yani mahlukların özellikleri tesbit edilip Allah'ın bu sıfatlardan 
münezzeh olduğu sonucu çıkarılır.) Bundan dolayı biz bu mahsüsat (madde) 
aleminin hadis (sonradan) otuşu ile, Yaratıcının kıdemine (ebedi ve ezeli 
oluşuna); madde âleminin kemiyet, keyfiyet ve şekilleri ile de yaratıcının 
kemiyet, keyfiyet ve şekilden beri olduğuna istidlal ederiz. Yine Hz. Peygamber 


(s.a.s)'in, "Kendini tanıyan, Eabb'ini de tanır"12491 hadisi, "Kendisinin sonradan 
olduğunu bilen, Rabb'inin kadim olduğunu; kendisinin "mümkin" bir varlık 
olduğunu anlayan, Rabb'inin vâcibu'l-vücud olduğunu ve kendisinin muhtaç 
olduğunu idrâk eden, Rabb'inin herşeyden müstağni olduğunu anlar" 
manasındadır. 

Binâenaleyh, mahlükât hakkında tefekkürde bulunmak, işte bu bakımdan 
mümkündür. Fakat Cenâb-ı Hakk'ın zâtı hakkında tefekkür etmek kesinlikle 
mümkün değildir. İşte bundan dolayı O'nun hakikati ancak selbi (olumsuz) 
sıfatlarla düşünülebilir. Bu sebeple "Allah, cevher, araz, mürekkep ve müellef bir 
varlık değildir. O, bir cihette bulunmaz. O'nun husüsi zâtı bu olumsuz şeylerden 


başkadır. O'nun husüsi zâtım bilmenin imkânı yoktur. Böylece akıl, bu noktada 
âdeta şaşar, dehşete ve hayrete düşer" deriz. Bu sebeple Hz. Peygamber (s.a.s), 
Allah hakkında tefekkür etmemizi yasaklamış, mahlükât üzerinde tefekkür 
etmemizi emretmiştir. İşte bu incelikten ötürü, Allah Teâlâ, bu âyetlerde 
kendisini zikretmemizi emretmiş; tefekkürden bahsedince ise, kendisi hakkında 


değil, mahlükâtı hakkında tefekkür etmeyi emretmiştir. 1250) 
İkinci Mesele 


Bil ki, husüsi hakikati ile kendisini bilmek mümkin olmayan bir varlığı, ancak 
eserleri ve fiilleri ile bilmek mümkin olur. Binâenaleyh onun fiilleri şerefli ve 
yüce olduğu zaman, aklın o failin mükemmelliğini bilişi de o nisbette 
mükemmel olur. İşte bu sebepten ötürü, câhil bir insanın Kur'ân hakkındaki 
inancı büyüktür. Fakat onun inancı taklidi ve icmali bir imandır. Ama, Cenâb-ı 
Hakk'ın her âyetindeki şaşırtıcı sırlara ve lâtif inceliklere muttali olan muhakkik 


bir müfessirin Kur'ân'ın büyüklüğü hakkındaki inancı daha mükemmeldir. [251] 
Tevhidin Afakî ve Enfüsî (Objektif ve Sübjektif) Delilleri 


Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Tevhidin delilleri iki kısma 
hasredilmiştir: 

a) Âfâki deliller, (insanın dışındaki deliller). 

b) Enfüsi (insanın kendindeki) deliller.,, Âfâki delillerin, daha yüce ve daha 
büyük olduğunda şüphe yoktur. Nitekim Allah Teâlâ, "Göklerin ve yerin 
yaratılışı, insanların yaratılışından elbette daha büyüktür (Mümin. 57) 
buyurmuştur. Durum böyle olunca, Cenâb-ı Hak bu âyette göklerin ve yerin 
yaratılması hususunda tefekkürü emretmiştir. Çünkü onlardaki deliller daha 
dikkate değer ve daha büyüktür. Biz nasıl böyle demiyelim; zira insan, şayet bir 
ağacın en küçük yaprağına baktığında, o yaprakta ortasında uzanan bir damar 
görür. Daha sonra o ana damardan, her iki tarafa doğru pek çok damarcıkların 
ayrıldığını ve onlardan da daha ince nice damarcıkların ayrıldığını görür. Öyle ki 
bunlardan gözün göremiyeceği incelikte diğer nice damarlar ayrılmaktadır. Bu 
durumda insan, Yaratıcı'nın bu yaprağı, böyle yaratmış olmasında yüce 
hikmetleri ve şaşırtıcı sırları bulunduğunu ve O'nun bu yaprakta, yerin 
derinliklerinden gıdasını çekebileceği bir kuvvet yarattığını, sonra bu gıdanın 
parçalarının, o yaprağın her damarında, Âziz ve Alim Allah'ın takdiri ile eşit 
dağıldığını görür, anlar. İnsan, şayet o yaprağın nasıl yaratıldığını ve onun 


icâdındaki ve ondaki gıda alma ve büyüme kuvvetlerinin ona verilişindeki 
tedbirin nasıl olduğunu anlamak istese, bundan âciz kalır. 

Binâenaleyh insan, aklının o küçük yaprağın nasıl yaratıldığını anlamaktan âciz 
olduğunu görünce, o yaprağı, içinde güneşin, ayın ve yıldızların yer aldığı 
göklere; keza içinde denizlerin, dağların, madenlerin, bitkilerin ve canlıların yer 
aldığı yeryüzüne kıyas ettiğinde, göklere ve yere nisbetle bu yaprağın yok 
mesabesinde olduğunu anlar. Böylece de aklının bu küçücük şeyi bile 
anlamaktan âciz kaldığını gördüğünde, göklerin ve yerin yaratılışındaki 
hayranlık uyandıran ilahi hikmetlere tam manasıyla vakıf olmanın kendisi için 
mümkün olmadığını anlar. O, bu parlak akli delil ile, aklının ve anlayışının bunu 
ihata edemeyeceğini anlayınca, Yaratıcı'nın, vasfedenlerin O'na verdikleri 
vasıflarının ve bilginlerin bilgilerinin O'nu kuşatmasından çok çok yüce ve 
büyük olduğunu itiraf eder. Hatta Allah'ın yarattığı her şeyde, O'nu bilmeye bir 
yol olmasa da, Allah'ın yüce hikmetlerinin ve büyük sırlarının olduğunu kabul 
eder. İşte bu noktada o insan, "Sübhâneke" "Ya Rabbi sen münezzeh ve yücesin" 
der. Bundan murad, insanın teşbih (sübhânallah), tehlil (lâilahe illallah), tahmid 


(elhamdülillah) ve ta'zim ile uğraşmasıdır. 12521 
İbadetin En Mükemmeli Tefekkürle Yapılanıdır 


Daha sonra kul bu noktada dua ile de iştigal ederek, "Bizi ateşin azabından koru" 
der. Hz. Peygamber (s.a.ş)'in: 

"Adamın birisi yatağında sırtüstü yatarken, başını gökyüzüne çevirip, yıldızlara 
ve göğe bakarak "şehAdet ederim ki senin bir Rabbin ve bir yaratıcın var. 
Attanım, bent bağışla" derse, Allah Teâlâ ona (rahmetle) nazar eder ve onu 
bağışlar" dediği rivayet edilmiştir. O, "Tefekkürgibi ibâdet yoktur" demiştir. 
"Tefekkür, gafleti giderir ve suyun ekin yetiştirmesi gibi, kalbe Allah korkusunu 
çeker" denilmiştir. Hz. Peygamber (ş.a.s)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Benim, Hz. Yunus İbn Mettâ'dan üstün olduğumu söylemeyin. Çünkü onun için 
hergün, bütün yeryüzündeki insanların amelleri kadar (sevap göğe) 
yükseltilirdi." Âlimler bu âmelin, marifetullah hususundaki tefekkür ameti 
olduğunu söylemişler, "Çünkü hiçbir kimse azaları ile, bütün yeryüzündektler 


kadar amel edemez" demişlerdir. [253] 
İmanda Tahkikin Önemi Taklidin Geçersizliği 


Âyet, sıddikların en yüce mertebesinin, Allah'ın zâtının ve sıfatlarının delilleri 


üzerinde tefekkür etme mertebesi olduğuna, taklidin geçersiz, nazar-ı dikkate 
alınmayan ve kıymet verilmeyen bir şey olduğuna delâlet etmektedir. 
Bil ki, Allah Teâlâ, zikrullaha ve tefekküre devamlı olan o salih kullarının beş 


çeşit dua ettiklerini hikaye etmiştir. [254] 
O Salih Kulların Duaları 


Birinci çeşit: "Ey Rabb'lmiz, Sen bunları boşuna yaratmadın. Sen (bundan) 
münezzehsin. Bizi ateşin azabından koru" buyruğudur. Bu ifâde ile ilgili birkaç 
mesele vardır: [255] 


Birinci Mesele 


Âyette bir takdir vardır ve bu hususta iki görüş vardır: Vahidi (r.h) bu takdirin, ... 
"Onlar "Ey Rabbimiz derler" şeklinde olduğunu; Keşşaf sahibi, ise bu ifâdenin 
hâl mahallinde olup, "Onlar,"Ey Rabb'imiz "diyerek tefekkür ederler.." şeklinde 


olduğunu söylemiştir. 1256) 
İkinci Mesele 


Âyetteki "Sen, bunları boşuna yaratmadın" ifadesindeki "bunları" kelimesi, 
mahlukâta işaret etmektedir ve "Sen, bu hayranlık veren mahlükatı boşuna 
yaratmadın" demektir. Bu ifâdedeki iJa "bunlar" kelimesi, bir çeşit saygıyı 
gösterir. Bu tıpkt "Gerçekten bu Kuran en doğru olana hidayet eder" (brt,9) 


âyetinde olduğır gibidir. 2571 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki, kelimesinin mansub oluşu ile ilgili birkaç ihtimal bulunmaktadır: 

a) O, mahzuf bir masdann sıfatıdır ve"bâtıl bir yaratılışla (yaratmadın)" 
takdirindedir. 

b) Başındaki harf-i cerhazfedildiği için mansubtur ve takdiri "bâtıl bir gaye 
sebebiyle" veya "bâtıl için" şeklindedir. 

c) Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Bu kelimenin i-ü» kelimesinden "hal" olması 
mümkündür," 1258) 


Allah Teâla'nın Fiillerinin Hikmeti Olması Şart Mıdır? 


Mu'tezile "Allah Teâlâ her yaptığını, ancak ya kullarına ihsan gayesiyle, veyahut 
da bir hikmete mebni olarak yapar. Bundan murad, kulların maslahatını 
gözetmektir" demiştir. Onlar, bu görüşlerine bu âyeti delil getirmişler ve "Çünkü, 
eğer Allahu Teâlâ gökleri ve yeri bir gaye için yaratmamış olsaydı, bu sefer 
onları boş yere yaratmış olurdu ki, bu ise âyetin ifâdesine zıddır. Cebriyye'nin 
"Allahu Teâlâ gökleri ve yeri yaratmak suretiyle, kullarının ekserisinden zulüm 
ve bâtıl olan şeylerin sadır olmasını ve onların, yerlerin ve göklerin yaratıcısını 
inkâr etmelerini irâde etmiş, dilemiştir" şeklindeki görüşü ise, bu âyete ters 
düşmektedir. Halbuki, âyetteki "Sen (bandan) münezzehsin" ifâdesi, Allahu 
Teâlâ'yı, gökleri ve yeri bâtıl, boş yere yaratmaktan ve çirkin olan bütün 
şeylerden tenzih etmeyi ifâde etmektedir" demişlerdir. 

Vahidi, bu şüpheye cevap olabilecek olan şu sözü söylemiştir: "Bâtıl", 
kendisinde hiçbir kuvvet, sağlamlık ve beka bulunmayan, yok otucu ve zeval 
bulacak olan bir şeyden ibarettir. Halbuki, göklerin ve yerin yaratılışı, sağlam ve 
muhkem bir yaratıştır. Cenâb-ı Hakk'ın, "O Rahman'm yaratışında hiçbir 
nizamsızlık görmezsin. İşte gözünü çevir, hiçbir çatlak görecek misin?" (MOk, 
3) ve "Üstünüze sağlam sağlam yedi (gök) bina ettik" (Net», Aâyetlerine bakmaz 
mısın? İşte, Cenâb-ı Hakk'ın "Ey Babb'imiz, sen bunları boşuna yaratmadın" 
buyruğundan murad budur; yoksa Mu'tezile'nin zikretmiş olduğu mâna değil... 


[259] 
Mu'tezile'nin İddiası 


Buna göre eğer, "Bu izah tarzı birçok yönden reddedilmektedir: 

a) Eğer "bâtıl"dan murad, gevşek ve yok olucu olan bir şey olsaydı, bu durumda 
âyetteki "Sen (bundan) münezzehsin" ifâdesi, Allah'ı bu gibi şeyleri yaratmaktan 
tenzih etme olurdu. Malumdur ki, bu bâtıldır. 

b) "Biz bu sözü, söylediğimiz mânaya hamlettiğimiz zaman ancak, "Bizi ateşin 
azabından koru" sözünü bu ifâdeyle birleştirmek güzel olmuştur. Çünkü âyetin 
manası şu şekilde olmaktadır: "Sen bunları boş yere ve hikmetsiz olarak 
yaratmadın.. Aksine, büyük bir hikmet üzere yarattın. Bu da onları, senin tâatınla 
meşgul olan ve sana karşı günah işlemekten sakınan mükellefler için meskenler, 
sığınaklar yapmandır. Binaenaleyh, sen bizi ateşin azabından koru. Çünkü ateş, 
isyan edip itaat etmeyen kimselerin cezasıdır." Böylece sabit oluyor ki biz, "Sen 
bunlan boşuna yaratmadın" âyetini zikrettiğimiz şekilde tefsir edersek, âyetteki 


bu nazm ve sıralama güzel olmaktadır. Fakat biz bu âyeti, "Muhakkak ki sen 
bunları muhkem (sapasağlam), yapıst ve terkibi sağlam olarak yarattın" şeklinde 
tefsir edersek, bu takdirde bu sıralama güzel olmaz. 

c) Allah Teâlâ, bu hususu başka âyetlerde de zikredip, "Ogöğü, o yeri ve 
bunların arasında bulunan şeyleri biz boşuna yaratmadık. Bu, o küfredenlerin 
zannıdir " (Sad, 27). "Biz göğü de, yeri de, ikisinin arasında bulunan şeyleri de 
oyuncuların işi) olarak yaratmadık. Biz bunları, ancak hak ile yarattık" (Dunân, 
38-39) ve "Va sizi ancak boş yere yarattığımızı ve sizin hakikaten bize 
döndürülmeyeceğinizi mi sandınız? Mülk, ancak kendi hakkı olan Allah çok 
yücedir" (MCminun, yani,"Melik ve Hak olan Allah, fiilinin abes ve anlamsız 
olmasından münezzehtir" buyurmuştur. O'nun fiilinin abes ve anlamsız olması 
imkânsız olunca, bâtıl ve boş yere olması öncelikle imkânsızdır" denilirse buna 


şöyle cevap verilir: [260] 
Ehl-i Sünnetin Mu'tezile'ye Cevabı 


Bil ki, aklın bedaheti, varlığın ya zâtı gereği vacip, ya da zâtı gereği mümkin 
olduğuna; yine, zâtı gereği mümkin olan her varlığın, var edilmesindeki tercih 
iradesi hususunda, zâtı gereği vacip olan bir varlığa varıp dayanması gerektiğine 
şehâdet etmektedir. Bu kaziyyede, bu mümkin'in kulların fiillerine mugayir 


şeylere mahsus olması söz konusu değildir.L261 Bilâkis bu kaziyye, umûma 
şamil olarak, aklın sıhhatine şehâdet ettiği bir kaziyyedir. Durum böyle olunca, 
hayır ve şerrin Allah'ın kaza ve kaderiyle olması gerekir. Hayır ve şer Allah'ın 
kazasıyla otunca da, bu âyetten muradın, Allah'ın fiillerini, kulların faydalarına 
bağlamak (böylece ta'lil etmek) imkânsızdır. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki, âyetin manasının, Vahidi'den naklettiğimiz 
şey olması niçin caiz olmasın! Vahidi'nin, "Şayet böyle olsaydı, âyetteki "Sen 
(bundan) münezzehsin" ifâdesi, Allah Teâlâ'yi. sağlam ve dayanıklı olmayan bir 
şeyi yapmaktan bir tenzih olurdu; bu ise, yanlış ve doğru değildir" sözüne 
gelince, biz deriz ki: "Bu âyetten muradın, "Ey Rabb'imiz, sen bunları gevşek ve 
terkibi bozuk olarak yaratmadın. Aksine, sağlam ve muhkem olarak yarattın" 
manası olması ve "Sen (bundan) münezzehsin" ifâdesinin de, "Muhakkak ki sen, 
her ne kadar gökleri ve yeri sağlam, muhkem ve kalıcı olarak yarattıysan da, 
bunlara muhtaç olmaktan ve bunlardan istifâde etmekten münezzehsin.." 
manasında olması niçin caiz olmasın?.. Buna göre, "Sen (bundan) münezzehsin" 
ifâdesinin mânası budur. 

Vahidt'nin İkinci olarak söylemiş olduğu, "Biz bu âyeti söylediğimiz şekilde 


tefsir edersek, ancak o zaman bu ifâdeyle, "Bizi ateşin azabından koru" ifâdesini 
bağdaştırmak yerinde olmuş olur" sözüne gelince, biz deriz ki: Bunu kabul 
etmiyoruz. Aksine âyetteki nazm ve tertip, kul "Sen (bundan) münezzehsin 
"dediğinde, Allah'ın bütün mâsivallah'tan müstağni olduğunu itiraf etmiş olursa 
yerinde ve güzel olmuş olur. Buna göre o kul, Allah'ı gani olarak vasfettiğinde, 
kendisinin âciz, dünyada ve âhirette Allah'a muhtaç bir kul olduğunu, "Bizi 
ateşin azabından koru" diyerek itiraf etmiş olur. Âyetin nazmının güzelliğindeki 
bu izah, sizin söylediğinizden daha güzel değilse bile, ondan aşağı da kalmaz.. 

Allah Teâlâ'ntn fiillerinin, abes, bâtıl ve oyun olarak vasfedilmekten münezzeh 
olduğuna delâlet eden zikrettiğimiz diğer âyetlere gelince, onların gerektirdiği 
manayı biz de kabul ediyoruz. Şüphe yok ki Allah'ın bütün fiilleri hikmetli olup. 
doğrudur. Çünkü Allah Teâlâ, ancak kendi milkinde ve mülkünde mutasarrıftır. 
Bu sebeple O'nun bütün hükümleri mutlak olarak doğrudur. Bu münazara 


hakkında söylenen şeyler işte bundan ibarettir. Allah en iyi bilendir. [262] 
Her Varlıkta Özel Bir Kuvvet Bulunmadığı 


İslâm feylosoffarı bu âyeti, Allahu Teâlâ'nın bu felekleri, yıldızları yarattığı; 
onlardan her birine hususi kuvvetler yerleştirdiği; onları, hareketlerinden ve 
birbirleriyle irtibat-Buiunup Oo larından bu âlemin maslahat ve bu yeryüzü 
mıntıkası sakinlerinin menfaatlerinin meydana gelecek bir şekilde yerleştirdiği 
hususuna delil getirmişler ve şöyle demişlerdir: "Çünkü onlar şayet böyle olmuş 
olmasalardı, boş yere yaratılmış olurlardı. Bu ise, âyetin manasını reddeder 
mahiyettedir. Onlara göre biri çıkıp da şöyle diyemez: "Bunların faydası, onlar 
vasıtasıyla muhtar olan bir Yaratıcı ve Hâlık'ın varlığına istidlal etmektir. Bu 
böyledir, çünkü bu hava ve su kürelerinden her biri, bu anlamda, felekler ve 
yıldızlarla müşterektir. Binâenaleyh, bu durumda, onların özellikle bir felek, bir 
güneş ve bir ay olmasının herhangi bir manası kalmamış olur. O zaman da bu, 
bâttl olmuş olur. Bu ise, âyetin hilâfınadır" diyemezi' 

Kelâmcılar buna şöyle diyerek cevap vermişlerdir: "Bu manada, onların hakikat 
yoluyla değil de, âdetin cereyanına göre birer sebep olmaları niçin yeterli 
olmasın?" 12631 


Sübhaneke Lâfzının Mânası 


Cenâb-ı Hakk'ın, vardır: "Sen (bundan) münezzehsin" ifadesiyle ilgili iki mesele 


vardır.2641 


Birinci Mesele 


Bu, akılların, göklerin ve yerin yaratılışındaki, Allah'ın hikmetinin eserlerini 
ihata etmekten âciz olduğunu bir ikrar ve tasdiktir. Yani, insanlar bu büyük 
büyük cisimler üzerinde düşündükleri zaman, ancak şu kadarını anlayabilirler: 
Bunları yaratan, bâtıl ve boş yere yaratmamış, aksine, her ne kadar akıllar tam 
olarak bilgisini ihata edemese de, yüce hikmetler ve büyük, engin sırlardan ötürü 
yaratmıştır. [265] 


Buradaki Dualarm izahı 


Bundan maksat, Allah'ın, kullarına nasıl duâ edeceklerini öğretmesidir. Bu şu 
şekildedir: Dua etmek isteyen kim senin, âyette de olduğu gibi, önce Allah 
Teâlâ'ya sena etmesi, daha sonra talebi zikretmesi gerekir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Bizi ateşin azabından koru "duasına gelince, bil ki, Allah 
Teâlâ bu ihlâs sahibi kullarının lisânlarının Zikrullâh'a; bedenlerinin Allah'a tâate 
ve kalplerinin de Allah'ın azametinin delillerini tefekküre dalmış olduğunu 
anlatınca, onların bu tâatlerin yanısıra, Allah Teâlâ'dan kendilerini ateşin 
azabından kurtarmasını da zikretmiştir. Eğer Allah Teâlâ'nın onlara azâb etmesi 
yerinde ve uygun olmayacak olsaydı, bu duâ anlamsız olurdu. Binâenaleyh, eğer 
Mu'tezile önceki âyetin kendileri için bir hüccet olduğunu zannediyorsa bilsinler 
ki, bu âyet-i kerimenin sonu da, Allah'tan olan hiçbir şeye çirkin denilemeyeceği 
hususunda bizim lehimize bir hüccet ve delildir. Bu niyaz ve tazarrünun bir 
benzeri de, Cenâb-ı Allah'ın Hz. İbrahim'den hikâye ettiği şu yakarıştır: "Ceza 
gününde kusurlarımı bağışlayacağını umduğum da O'dur" (Şuarft, 82). 

İkinci çeşit: Cenâb-ı Allah'ın onlardan naklettiği şu duadır: "Ey Rabb'imiz, 
gerçekten sen kimi o ateşe sokarsan, şüphesiz onu hor ve hakir edersin. 
Zâlimlerin hiçbir yardımcıları yoktur" Bu ifâdeyle ilgili birkaç mesele 


bulunmaktadır: 12661 
Birinci Mesele 


Bil ki onlar, Rablerinden, kendilerini cehennem azabından kurtarmasını 
istedikleri zaman, bunun peşisıra, isteme 


makamı çok büyük olsun diye, bu ikâbın büyüklüğüne ve şıadetine delâlet eden 
şeyi, yani bu azabın hor ve hakir kılıcı, alçaltıcı bir azap olduğunu 
zikretmişlerdir. Çünkü, Rabb'inden birşeyi yapmasını veya yapmamasını isteyen 
kimse, bu istediği şeyin büyüklüğünü ve önemini (kuvvetini) açıkladığı zaman, 
onu bu duaya sevkeden şey daha mükemmel ve talebindeki ihlâsı daha yoğun 
olmuş olur. Duâ ise, ancak ihlâs ile yapıldığı zaman n pstecâb olup, kabule 
mazhar olur. İşte bu, Allah'ın, kullarına nasıl duâ edeceklerini öğretmesidir. 


(267) 
İkinci Mesele 


Vahidi şöyle demiştir: kelimesi lügatte, birbirine yakın olan birçok manaya 
gelmektedir." Zeccâc, i tabirinin manasının, "Allah, düşmanı rahmetinden 
uzaklaştırsın" şeklinde olduğunu söylerken; başka âlimler bunun, "Allah onu 
alçaltsın, hor kılsın" anlamında olduğunu söylemişleraır. Şemir İbn Hamdeveyh, 
bunun mânası, "Allah onu rezil ve rüsvay etsin" şeklindedir. Kur'ân-ı Kerim'de 
"Beni misafirlerim içinde küçük düşürmeyin" iHhö,7S)buyurmuştur" demiştir. 
Mufaddal, *fo fojrl tabiri, "Allah onu helak etti, etsin" anlamındadır, demiştir. 
İbnu'l-Enbari, kelimesi Arapça'da telef olmak, hüccetsiz kalmak, veyahut da bir 
belâya düşmek suretiyle helak ve yok olmak manasındadır" demiştir. Bütün 
bunlar birbirine yakın olan manalardır. Sonra Keşşaf sahibi ise şöyle demiştir: 
"Âyetteki, ifâdesi, "Onu, son derece hor ve hakir kıldın" anlamındadır. Bu, 
söylenen şu ifâdeye benzemektedir: "Falancayı geçen, gerçekten iyi geçmiştir" 


ve "Falancadan öğrenen gerçekten iyi Öğrenmiştir." [268] 
Büyük Günah Hakkında Mv’tezile’nin İddiası 


Mu'tezile, bu âyetin "ehl-i salâf'tan büyük günah işleyenlerin mü'min 
olmadıklarına delâlet ettiğini, çünkü büyük günah işleyenler cehenneme 
girdiklerinde, bu âyetin delâletine göre, Allah'ın onları hor ve hakir kılacağını; 
mü'min kimsenin ise, "O gün Allah peygamberini ve iman edip onunla beraber 
olanları rüsvay etmeyecek.." (Tahnm, 8) âyetinin de gösterdiği gibi, hor ve hakir 
olmayacağını; binaenaleyh, bu iki âyete göre, büyük günah işleyenin mü'min 
olmaması gerektiğini söylemiştir. 

Mut'tezile'nin bu görüşüne şu şekilde cevap verebiliriz: Hak Teâlâ'nın, "O giın 
Allah peygamberini ve iman edip onunla beraber olanları rüsvay etmeyecek..." 
(Tahrim, a) âyeti, hor ve hakirliğin mutlak manada bulunmamasını gerektirmez. 


Bu ifâde ancak, hor ve hakir olmanın, (onların) Hz. Peygamberle birlikte 
olmaları halinde bulunmamasını iktizâ eder. Bu bulunmayış, başka bir zamanda 
bulunabilmesi ihtimalinden dolayı, hor ve hakirliğin bir nebze bulunmasına ters 
düşmez. Bana göre en doğru cevap işte budur. 

Vahidi, Kitâbu'l-Basit inde, bizim söylediğimiz cevaptan başka bu mevzuda üç 
çeşit cevap daha zikretmiştir: 

a)Said İbnü'l-Müseyyeb, es-Sevrive Katâde'den, Allahu Teâlâ'nın "Cerçekteu sen 
kimi o ateşe sokarsan, şüphesiz onu hor ve hakir edersin" ifâdesinin ebedi olarak 
cehenneme girecek olan kimseler hakkında olduğu nakledilmiştir. Bana göre bu 
cevap zayıftır, çünkü Mu'tezüe'ye göre cehenneme girecek olan her fâsık, oraya 
ebedi kalmak üzere girer. Binâenaleyh, bu açıklama onlara karşı bir cevap 
olmaz. 

b) Cehenneme giren kimse, neticede oradan çıksa bile, oraya girdiği anda 
(sadece) hor ve hakir kılınmıştır. Bu açıklama da bana göre zayıftır. Çünkü 
istidlal konusu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ogün Allah, peygamberini ve Iman edip 
onunla beraber olanları rüsvay etmeyecek.. (Tatırim, e) ifâdesi., mutlak manada 
mü'minlerin hor ve hakir olmayacaklarına delâlet etmektedir. Bu âyet ise (Ah 
imran. 192), cehenneme giren herkes için, bir hor ve hakirliğin bulunacağına 
delâlet etmektedir. Binaenaleyh, bu iki âyetin hükmüne göre, cehenneme 
girenlerden mü'min olanla kâfir olan arasında farklı bir durum bulunmaktadır. 

c) tabiri şu iki manaya muhtemeldir: 

1- Hor ve hakir kılmak, helak etmek. 

2- Utandırmak, küçük düşürmek. Meselâ bir kimse utandığında, bir kimse 
birisine, onu mahcüb edecek ve utandıracak bir iş yaptığında da, "Başkası onu 
küçük düşürdü, utandırdı" denilir. 

Bil ki, bu cevabın neticesi şudur: Bu lâfız, utandırma ile helak etme manaları 
arasında müşterek bir lâfızdır. Müşterek lafzı ise, müsbet ve menfi taraflarda, her 
iki manasına birden hamletmek mümkün değildir. Durum böyle olunca Hak 
Teâlâ'nın, "O gün Allah peygamberini ve iman edip onunla beraber olanları 
rüsvay etmeyecek..." rrahrtm, 8) ifadesiyle nefyedilmiş olanın, O'nun "Gerçekten 
sen kimi o ateşe sokarsan, şüphesiz onu hor ve hakir edersin" (An imrân. 192) 
ifâdesinde isbât edilmiş olandan başka olması caizdir. Buna göre de, böyle bir 
istidlal sakıt olur. 

Ancak ne var ki böyle bir cevap, "ihzâ" lafzı bu iki mana arasında müşterek 
olduğu zaman geçerli olur. Ama bu lâfız, aynı manayı ifâde eden bir lâfız olup, 
Vahidinin de zikretmiş olduğu o iki mana aynı cinsin kapsamı altında bulunan iki 
tür bulununca böyle bir cevap sakıt olmuş olur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "O gün 


Allah peygamberini ve iman edip onunla beraber olanları rüsvay etmeyecek..." 
(Tahrim. 8) ifâdesi, cinsi nefyetmekte; "Şüphesiz onu hor ve hakir edersin" (Ah 
imran, 1921 ifâdesi de nev'i isbât etmektedir. Bu durumda bu iki ifâde arasında 


bir aykırılık meydana gelmiş olur. [269] 
Bûyük Günah İşleyen Hakkında Mürci’enin İddiası 


Mürcie bu âyetle, büyük günah işleyenlerin hor ve hakîr edilmeyecekleri 
hususunda kat'i hüküm vermişlerdir. (Onlara göre) cehenneme giren herkes, hor 
ve hakîr olur.Binâenaleyh, büyük günah işleyenlerin cehenneme girmeyecekleri 
hususunda katî hüküm vermek gerekir. Biz, büyük günah sahibinin hor ve hakir 
kılınmayacağım söyledik, zira büyük günah işleyen kimse mü'mindir; mü'min 
ise, hor ve hakir-kılınmaz. Biz, büyük günah işleyenin mü'min olduğunu 
söyledik, zira Cenâb-ı Hak, "Eğer müminlerden iki zümre birbiriyle döğüşürlerse 
aralarını (bulup) barıştırın. Eğer onlardan biri diğerine karşı hâlâ tecâvüz 
ediyorsa, siz, tecâvüz edenle Allah'ın emrine dönünceye kadar savaşın.." 
(Hucurat, 9) buyurmuş, tecâvüz ve taşkınlık yapan bu kimseyi bu halinde bile 
mü'min diye adlandırmıştır. Halbuki, tecavüz ve taşkınlık yapma”, icmâ ile 
büyük günahlardandır. Yine Cenâb-ı Hak, "Ey iman edenler, öldürülen kimseler 
hakkında kısas yapmanız hükmedildi" (Bakara, 178) buyurmuş, haksız yere 
kasten adam öldüreni mü'min diye tavsif etmiştir. Böylece, büyük günah 
işleyenin mü'min olduğu sabit olmuş olur. 

Biz mü'min kimsenin, hor ve hakir kılınmayacağım söyledik, zira Allah, "O gün 
Allah peygamberini ve iman edip onunla beraber olanları rüsvay etmeyecek..." 
(âı-i imran, 8) ve "Kıyametgünü bizi utandırma" (Ah imran. im)buyurmuştur. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Nihayet Rab'teri onlara icabet etti." (Au imren, 195) 
buyurmuştur. Bu icabet, Allah Teâlâ'nın, mü'minteri hor ve hakir kılmayacağına 
delâlet etmektedir. Binâenaleyh, bizim yaptığımız bu açıklamalarla, büyük 
günah işleyen kimsenin cehennem ateşiyle hor ve hakir kılınmayacağı sabit 
olmuş olur. Biz, cehenneme giren herkesin, Hak Teâlâ'nın, "Gerçekten sen kimi 
o ateşe sokarsan, şüphesiz onu hor ve hakir edersin" (ân imran, 192) âyetine 
binaen, hor ve hakir olacağını söyledik. Böylece bu iki mukaddimeden, büyük 
günah sahibinin cehenneme girmeyeceğine dair kesin bir hüküm ortaya çıkmış 
olur. 

Mürcie'nin bu görüşüne verilecek olan cevap, daha önce geçmiş olan 
söylediğimiz şu husustur; Hak Teâlâ'nın, "Ogün Allah peygamberini ve iman 
edip onunla beraber olanları rüsvay etmeyecek..." rftMm, 8)buyruğu, hor ve 


hakir olmanın mutlak manada (hiç) bulunmayacağına delâlet etmez. Aksine bu, 
onların Hz. Peygamber'le beraber bulunmaları halinde hor ve hakir 
kanmayacaklarına delâlet eder ki, bu da, bir başka zamanda hor ve hakir 


kılınmanın söz konusu olmasına ters düşmez. 1270) 
Beşinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Gerçekten sen kimi o ateşe sokarsan şüphesiz onu hor ve hakir 
edersin" (Ah imran, 192) ifâdesi, birkaç yerde tahsis edilmiş olan umümi bir 
ifâdedir. 

a) Hak Teâlâ'nın, "Sizden hiçbiriniz müstesna olmamak üzere, mutlaka oraya 
uğrayacaktır. Bu, Rabb'inin kati olarak üzerine aldığı bir şeydir. Sonra takvaya 
erenleri kurtaracağız" (Meryem, 72-73) âyeti, her mü'minin cehenneme bir kere 
uğrayacağına, sevap ehlinin hor ve hakir kılınmaktan kurtarılacaklarına delâlet 
etmektedir. 

b) Cehennemin bekçileri olan melekler, cehennemdedirler. Onlar da hor ve hakir 
edilmekten korunmuşlardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "(O ateşin) üzerinde iri 


gövdeli, sert tabiatlı melekler vardtr" (Tahrim, 6) buyurmuştur. 1271) 
Altıncı Mesele 


İslâm feylesofları, bu âyet ile, ruhani azabın cismani (bedeni) azaptan daha 
şiddetli ve kuvvetli olduğuna istidlal ederek şöyle demişlerdir: "Çünkü âyet, 
cehennem azabından sonra hor ve hakir edilme ile tehdide delâlet etmektedir. 
Hor ve hakir edilme ise, utandırmaktan, küçük düşürmekten ibarettir. Bu utanma 
ise vicdani bir azaptır. Binâenaleyh, şayet ruhani azap cismani ve maddi azaptan 
daha güçlü olmasaydı, cehennem ateşiyle azap gören kimseyi, hor ve hakir 


kılınma ile utandırılma azajaıyla tehdit etmek yerinde ve uygun olmazdı. 1272) 
Fasıkların Cehennemde Daimi Kalacaklarına Dair Mw'tezile İddiası 


Mutezile bu âyet ile, cehenneme giren fasıklann oradan çıkamayacaklarına, 
aksine orada ebedi olarak bırakılacaklarına dair istidlalde bulunarak şöyle 
demektedir: "Hızy", helak olmak demektir. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Gerçekten sen kimi o ateşe sokarsan, şüphesiz onu hor ve hakir edersin" 
âyetindeki, "Şüphesiz onu hor ve hakir edersin" buyruğunun manası, "şüphesiz 


sen onu helak edersin, ettin" demektir. Şayet onlar, cehennemden çıkıp cennete 
girecek olsalardı, cehennemden çıkan herkesin helak olmaması gerekirdi. 
Mut'tezile'nin bu görüşüne de şöyle cevap veririz. Biz, hor ve hakir kılmayı helak 
etme manasına almıyor, aksine onu hor ve hakir kılıp, utandırma anlamına 


alıyoruz. Bu durumda da, sizin görüşünüz zail olmuş olur. [273] 
Âhirette Şefaat Meselesi Hakkında Mutezileye Cevap 


Cenâb-ı Hakk'ın, "filmlerin hiç bir yardımcıları yoktur" buyruğuna gelince, 
bunda iki mesele vardır: L274 


Birinci Mesele 


Mu'tezile, bu âyetle o fasıklara şefaat edilmeyeceği hususunda istidlal 
etmişlerdir. Bu böyledir, çünkü şefaat bir nevi yardım demektir. Cinsi nefyetmek 
ise, nev'i nefyetmeyi gerektirir. Mu'tezile'nin bu görüşüne birçok yönden cevap 
verebiliriz: 

1- Kur'ân-ı Kerim, zalimin, mutlak manada kâfir olduğuna delâlet etmektedir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kâfirler zalimlerin ta kendileridir" (Bakara, 2M) 
buyurmuştur. Bu manayı Cenâb-ı Hakk'ın, kâfirlerin şefaat ve yardımcılarının 
bulunmamasını kendilerine tahsis etmiş olmalarını nakletmesi de tekid 
etmektedir. 

Çünkü kâfirler, "Artık bizim İçin ne bir şefaatçi vardır, ne de candan bir dost!.. 
100-101) demişlerdir. 

2- Şefaat eden kimsenin de, ancak Allah'ın izni ile şefaat etmesi mümkün olur. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onun izni olmadıkça, katında şefaat edecek kimmiş?.." 
Çakara, 255) buyurmuştur. Durum böyle olunca, şefaat eden kimse, ancak 
kendisine izin verildikten sonra başkasına yardım edebilir. Kendisine izin 
verildiğinde de, gerçek manada O'nun şefaatinin bir manası kalmaz. Bu durumda 
da affın, ancak Allah Teâlâ tarafından olabileceği hususu ve o şefaatin hadd-i 
zatında bir tesirinin olmadığı ve hükmün ancak Allah'a ait olduğu ortaya çıkmış 
olur. 

İmdi Cenâb-ı Hakk'ın 'Zâlimlerin hiçbir yardımcıları yoktur" âyeti, hükmün 
ancak Allah'a ait olduğunu ifâde eder. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Gözünüzü açın ki 
bütün hüküm O'nundur"(Enâm.62)ve "Ogün emir, yalnız Allah 'indir" (infitar. 
19) buyurmuştur. Bu açıklamaya göre, bu hükmü zâlimlere tahsis etmenin 
herhangi bir anlamı yoktur denilemez; zira biz bunun da bir manasının 


bulunduğunu söylüyoruz. Çünkü Cenâb-ı Hak bu dünyada mü'min ve muttaki 
olan kimselere, (âhirette) mükâfaat elde edeceklerini ve cehennem azabından 
kurtulacaklarını va' adet mistir. Kıyamet gününde mü'minlerin böyle bir delili 
vardır. Fasıklara gelince, onların böyle bir delili yoktur. Binaenaleyh, 
"yardımcıların bulunmaması.." hükmünü, mutlak anlamda onlara tahsis etmek 
doğru ve yerinde olur. 

3- Bu âyet, umumi hüküm ifâde etmektedir. Şefaatin bulunduğunu ifâde eden 
nasslar ise, hususidir. Hâs ise umümi olandan önce gelir. Allah en iyi bilendir. 


(275) 
İkinci Mesele 


Mutezile, fâstk kimselerin cehennemden çıkamıyacaklan hususunda istidlalde 
bulunarak şöyle demişlerdir: "Şâvet fâsık cehennem ateşinden çıkacak olsaydı, 
onu oradan çıkaracak kimse, ona yardım etmiş olurdu. Halbuki âyet, cehenneme 
giren fasıkın asta bir yardımcısının olmadığına delâlet etmektedir." 

Cevap: Onların bu açıklamaları, Bakara süresinde de belirttiğimiz gibi. Cenâb-ı 


Hakk'ın affedeceğine delâlet eden âyetlerle çelişki teşkil eder. 1276) 
Mü'minlerin Üçüncü Duaları 


Üçüncü duaları Cenâb-ı Hakk'ın şu âyetidir: "Ey Rabb'fmiz, muhakkak ki biz, 
"Rabb'inlze iman edin" diye imana çağıran münadiyi İşittik de hemen iman 
ettik!. Ey Habb'fmiz, artık bizim günahlarımızı bağışla. Kusurlarımızı ört, 


canımızı da iyilerle beraber al.." (Âl-i imran, 193). [277] 


İmana Çağıran Münadi 
Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Bu âyette sözü edilen "münadi"nin ne ve kim olduğu hususunda iki görüş vardır: 
a) Hz. Muhammed (s.a.s)'dir. Bu görüş, ekseriyetin görüşüdür. Bunun delili ise, 
"Rabb'inin yoluna davet ef"(Nahi, 125) "Ve Allah'a, O'nun izniyle bir davetçt." 
(AhzâB,46)ve "Ben, Allah'a da'vet ediyorum" (yusut. 106) âyetleridir. 

b) Kur'â-ı Kerim'dir. Bu görüşte olanlar şöyle demektedirler: Allahu Teâlâ, 
insanların mü'minlerinden bunu nakletmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, cinlerin 
mü'minlerinden de, "Biz, hayranlık veren birKur'ân dinledik ki o, Hakk'a ve 
doğruya götürüyor. Bundan dolayı biz de ona iman ettik" (cin. 1-2) dediklerini 
nakletmişti. Bu görüşte olanlar, sözlerine devamla şöyle demektedirler: "Âyeti 
bu şekilde tefsir etmenin daha uygun olduğunun delili şudur: Çünkü herkes, Hz. 
Muhammed (s.a.s) ile karşılaşamaz. Ama Kur'ân'ı herkes dinlemiş ve anlamıştır. 
Buradaki "münadT'nin (fail olarak) Kur'ân olması her ne kadar mecazi bir mana 
ise de, bu meşhur ve maruf bir mecazdır. Çünkü Kur'ân, doğru olanı ihtiva edip, 
Allah Teâlâ da onu buna muvaffak kıldığında, onu tefekkür eden herkes hidâyete 
ulaşınca, böylece o Kur'ân-ı Kerim âdeta insanları kendisine çağırmış ve 
kendisinde bulunan çeşitli delillerle nida etmiş olur. Nitekim cehennem hakkında 
da, "Yüz çeviren, arka dönen kimseyi çağırır" (Mearic. i7)denilmiştir. Çünkü o 
kimselerin varacağı yer, orasıdır. Fasih ve şair kimseler de, zamanı "çağıran ve 
nasihat eden bir şey" olarak vasfetmişlerdir ki, onların bundan maksatları, zaman 
içinde vaki değişen hallere işaret etmektir. Nitekim şair şöyle demiştir: 


"Ey ölüyü kabre koyan kimse.. Zaman sana seslendi, ama sen duymadın." [278] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "İmana çağırıyor" sözü hakkında birkaç izah bulunmaktadır: 

a) Bu kelimenin, başında bulunan lâm, manasındadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Sonra, nehyolundukları o şeye dönmekfe/er" (Mûcaöeie, 8); "Sonra dar 
dediklerine dönenler (yok mu?)" (Mücadele, 3) "Çünkü Rabb'i kendisine 
vahyetmişttr" (Ziizâi,5)ve "Bizi buna hidâyet eden Allah'a hamdolsun" (Ârâf. 
43) şeklinde buyurmuştur. Yine, "Onu falan şeye çağırdı, davet etti"; "Onu, falan 
şeye teşvik etti" "Onu falan şeye çağırdı" ve "Onu, yola iletti" denilir. Bu iki 


harfin birbirlerinin yerine kullanılmalarının sebebi, hem "intihâ-i gaye", hem de 
ihtisas manasının birlikte bulunması sebebiyledir. 

b) Ebu Ubeyde, "Âyette bir takdim ve tehir bulunmaktadır. Yani, "İman ediniz 
diye nida eden bir iman davetçisi duyduk" şeklindedir. Bu, "Bize, şöyle şöyle 
nida eden, emirin nidâcısı geldi..." denilmesi gibidir. 

c) Bu lâm, "iHet", "mef'ülün leh" lamıdır. Buna göre mana, "insanlar iman etsin 
için, etsin diye nidada bulunan bir münadi duyduk", yani, "O çağıran, bu 
maksattan dolayı çağırıyor" şeklinde olur. Baksana Cenâb-ı Hak, buyurmuştur, 
yani, "İnsanlar imân etsin diye" demektir. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Biz hiçbir 
peygamberi, Allah'ın izniyle kendisine itaat edilmesinden başka bir hikmetle ilk" 


(Nisa, 64) ifâdesi gibidir. 12791 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Çağıran birdavetçiyi işittik" buyruğunun bir benzeri de, senin 
"Şöyle diyen bir adam işittim" ve "Konuşan Zeyd'i duydum" demen gibidir. 
Burada kelimeleri fiilin mef'ülü olmuş, duyulan şey ise hazfedtlmiştir. Çünkü sen 
onu, duyulan şeyle vasfedip, o duyulan şeyi onun bir hali kılınca, bu durum seni 
o şeyi zikretmekten müstağni kılmıştır. Bir de, vasfın veya hâlin mutlaka 
zikredilmesi gerekmez. Yine, "Falancanın sözünü veya kavlini işittim" denilir. 
280 


Dördüncü Mesele 


Burada bir soru bulunmaktadır ki, o da şudur: "Nida eden ile, onun nida etmesini 
bir arada zikretmenin manası nedir? Cevap: Nidanın önce mutlak olarak 
zikredilip, daha sonra da iman ile kayıtlanarak zikredilmesi, nida eden kimsenin 
şanını tazim etmek içindir. Zira, imana davet eden münadiden daha büyük bir 
davetçi yoktur. Bunun bir benzen de senin, "İslâm'a ileten bir rehbere uğradım" 
demendir Bu böyledir, çünkü münâdi mutlak olarak zikredildiğinde, hatıra, harbe 
veya yanan bir şeyi söndürmeye yahut bir belâya duçar olmuş bir kimseye 
yardım etmeye veyahut da başa gelmiş bazı felâketlere çare olmaya çağıran bir 
münadi gelebilir. "Hidâyet eden" de böyledir. Bu isim bazen bir yol kılavuzuna, 
bazan da doğru görüşe sevkedip götüren kimseye ıtlak edilir. Binâenaleyh, sen 
"İmana çağıran", "İslâm'a hidâyet eden" dediğin zaman, çağıranın ve hidâyet 


edenin şanını yüceltmiş, onu tazim etmiş olursun. [281] 


Beşinci Mesele 


Ayetteki ( ifâdesinde bir hazif veya bir takdir vardır. Mahzuf olanın takdiri "imân 
ediniz" şeklinde; mukadder olanın takdiri ise "imân ediniz diye" şeklindedir. 
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Müminlerin Dördüncü Duaları 


AllahuTeâtâ bundan sonra onların, "Ey Rabb'imiz, artık bizim günahlarımızı 
bağışla, kusurlarımızı ört, canımızı da iyilerle beraber ai.." diye dua ettiklerini 


nakletmiştir. Bu ifâde ile itgili birkaç mesele vardır: 1283) 
Birinci Mesele 


Bil ki onlar, böyle dua etmek suretiyle Hak Teâlâ'dan şu üç şeyi istemişlerdir: 

a) Günahlarının bağışlanması. 

b) Kusurlarının örtülmesi. 

c) Canlarının iyilerle beraber alınması... "Gufran", örtmek ve üstünü kapamak 
demektir. "Tekfir" de üstünü kapamak manasınadır. Nitekim yani, "silahla 
örtnmüş, kaplanmış (tam teçhizatlı) bir adam" denilir. "Küfür" de bu 
manadadır. Nitekim Lebid, "Karanlığı yıldızlan örtmüş olan bir gecede..." 
demiştir. 

Bunu iyice anladığın zaman deriz ki: "Mağfiret","tekfir" lügat bakımından aynı 
manaya gelirler. Fakat ve müfessirler bu hususta şunları söylemişlerdir: 

a) Bu iki kelime ile aynı mana kastedilmiş olup, ikincisi te'kid için getirilmiştir. 
Çünkü duada ısrarlı olup, iyice dua etmek menduptur. 

b) Birincisi ile daha önce yapılmış olan günahların, ikincisi ile ise bundan sonre 
işlenecek günahların affı kastedilmiştir. 

c) "Gufran" (günahların bağışlanması) ile, tevbe ile affolunacak günahlar; 
"tekfir" (kusurların örtülmesi) ile de büyük taatların silip götüreceği günahlar 
kastedilmiştir. 

d) Birincisi ile insanın, bir masiyet ve günah olduğunu bile bile yaptığı şeyler; 


ikincisi ile de, bir günah olduğunu bilmeden yaptığı şeyler kastedilmiştir. [284] 


Ebrar (İyilerle) Beraber Vefat Etmenin Mânası 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Canimiz/ da iyilerle (ebrâr Üe) birlikte al" âyeti ile ilgili şu iki 
izah vardır: 

a) Ebrâr, "berr" veyahut da "bârr" (iyi, itaatkâr) kelimelerinin cem'idir. Bu, tıpkı 
rab-erbâb ve sâhib-ashâb kelimeleri gibidir. 

b) Kaffal, bu "birlikte" olmanın tefsiri hususunda şu iki izahı zikretmiştir: 

1- Onların canlarının ebrâr ile birlikte alınması, kıyamet günü o ebrârın 
mertebesinde olabilmeleri için, aynı amelleri yapmış olarak ölmeleridir. Nitekim 
insan bazan, "Bu meselede ben Şafil ite beraberim" der ve bununla, o inançta 
onun gibi olduğunu kasteder. 

2-"Falanca, bağış hususunda, binlerce lira verenlerle birliktedir" denilir. Bu, "O, 
bin lira vermede, onlarla beraberdir" demektir. Bir üçüncü mana da, bundan 
muradın, onların, ebrârın (iyi kimselerin) taraftarları ve peşinden gidenler içinde 
yer almaları olmasıdır. Hak Teâlâ'nın, "İşte onlar Allah'ın nimet verdiği 
peygamberlerle, sıddiklarla, şehidlerle ve iyi insanlarla beraberdirler" (Nisa, 


69)âyeti de bu manadadır. 1285) 
Allah Dilerse Tevbe Etmeyen Kulu da Affeder 


Âlimlerimiz bu âyeti, yani "Ey Rabb'imiz artık bizim günahlarımızı bağışla.." 
buyruğunu, tevbe edilmeksizin de Allah Teâlâ'nın günahları affedebileceğine 
delil getirmişlerdir. Bu âyet şu iki bakımdan delil olarak getirilmiştir: 

a) Onlar, günahlarının bağışlanmasını istemişlerdir. Bu ifâdede, onların tevbe 
ettiklerini gösteren herhangi birşey bulunmamaktadır. Binâenaleyh, bu, onların 
mutlak olarak bağışlanmayı istediklerine delâlet eder. Hem sonra Hak Teâlâ, 
onların bu dualarını kabu etmiştir. Zira O, âyetin devamında, "Nihayet Rab'leri, 
onların dualarına icabet etti.." (Ân imran, 195) buyurmuştur. İşte bu ifâde, Allah 
Teâlâ*nın, bazan tevbe edilmeden de günahları affedeceği hususunda açık bir 
nasstır. 

b) Allah Teâlâ, onların, imân ettiklerini haber verip, "Ey Rabb'imtz artık bizim 
günahlarımızı bağışla... dediklerini nakletmiştir. Buradaki lâfzının başındaki fâ 
harfi, fâ-i cezâiyyedir İşte bu da, sırf imanın Allah'tan bağış talep etmeye bir 
sebep teşkil ettiğinin delilidir. Sonra Allah Teâlâ, "Nihayet Rab'leri, onların 
dualarına icabet etti" (Aı-1 imrar,, 195) buyruğu ile, onların bu dualarını kabul 
eniğini belirtmiştir. Binâenaleyh bu âyet, mücerred imânın bağışlanma Vesilesi 
olabileceğine delâlet eder. Bu, onları affedip hiç cehenneme sokmamakK sureti ile 
taa baştan olabileceği gibi, onları cehenneme sokup bir müddet azab ettikten 


sonra bağışlayıp oradan çıkarma suretiyle de olabilir. İşte âyetin, bu iki 
bakımdan da affın söz konusu oluşuna delâleti böylece sabit olur. 1286) 


Hz. Peygamberin Günahkârlar Hakkında Şefaati 


Âlimlerimiz bu âyet ile, Hz. Muhammed (s.a.s)'in büyük günah sahipleri 
hakkındaki şefaatinin kıyamet günü kabul edileceğine istidlal etmişlerdir. Çünkü 
bu âyet, o mü'min-lerin Allah'tan, tevbe kaytt ve şartına bağlamaksızın mutlak 
olarak, günahlarının bağışlanmasını talep ettiklerini göstermektedir. Hak Teâlâ 
da onların isteklerini kabul etmiş ve onlara taleplerini vermiştir. Binâenaleyh, 
Allah Teâlâ, günahların bağışlanması hususunda mü'minlerin şefaatini kabul 
ettiğine göre, bu hususta Hz. Peygamber (s.a.s)'in şefaatini öncelikle kabul eder. 


[287] 
Mü'minlerin Dördüncü Duaları 


Dördüncü çeşit duaları, Hak Teâlâ'nın onlardan naklettiği şu ifâdedir: "Ey 
Rabb'imiz, peygamberlerine bizim için va'adettiğin şeyleri bize ver. Kıyamet 
günü bizi rüsvay etme. Şüphe yok ki sen asla sözünden caymazsm" (Âl-i Imran, 
194). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [288] 
Birinci Mesele 


Âyetteki, buyruğunda, mahzuf bir muzaf vardır. Bu mahzufun ne olduğunda şu 
iki izah yapılmıştır: 

a) İfâdenin takdiri, "Peygamberlerinin dilleri üzere, bize va'adettiğin şeyleri bize 
ver" şeklindedir. 

b) "Peygamberlerini tasdik etmemizden dolayı, bize va'adettiğin şeyleri ver" 
şeklindedir. Hazfedilen muzafın bunlar olduğunun delili, âyetin, imâna davet 
eden münâdinin yani resulün veyahut da tasdik etme manasına olan ifâdesinin 


peşisıra getirilmiş olmasıdır. 1289) 
Kesin Olan Şeyi Dua ile İstemenin Manası 


Burada şöyle bir soru söz konusudur: "Allah'ın, va'adinden dönmesi imkânsızdır. 


O halde imkansız olduğunu bildikleri birşeyi, daha niçin duaları ile 
istemişlerdir? Buna birkaç yönden cevap verilir: 

1- Onların bu duadan maksadları, bir şeyin yapılmasını istemek olmayıp, 
kendilerinin Allah'a karşı huzü, zillet ve ubüdiyyetlerini ortaya koymaktır. Biz, 
olacağını kesin bildiğimiz birçok şey için de dua etmekle emrolunduk. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "O (peygamber), "Ya Râb, sen hak ile hükmet" dedi" (Enbiya, 112) 
ve "O halde tevbe edenleri ve yoluna tâbi olanlan bağışla" (Mümin, 7) 
buyurmuştur. 

2- Allah'ın va'adi, bizatihi ümmetin bütün fertlerini İçine almaz, aksine onları 
vasıflarına göre içine alır. Çünkü Cenâb-ı Allah, müttakilere mükafaat, fâsıklara 
da ikâb va'adetmiştir. Böylece O'nun "Bizim için va'adettiğin şeyleri bize ver" 
ifâdesi, "Bizi, va'adettiğin mükâfaata layık kılacak amellere muvaffak kıl, 
ikâbına ve hızyine müstahak olacağımız amellerden koru" manasına gelir. Buna 
göre âyetten maksad, Allah'tan taatine muvaffak kılmasını ve günahlardan 
korumasını istemektir. 

3- Allah Teâlâ mü'minlere bu dünyada yardım edip, düşmanlarını kahredeceğini 
va'adetm iştir. İşte bundan ötürü onlar, bu va'adin hemen verilmesini talep 


etmişlerdir. Bu manaya göre bir müşkil kalmaz.12901 
Uhrevi Mükafaat İstihkakla Değil Allah'ın Va”adiyle Olur 


Âyet, onların âhiret menfaatlerini, müstehak oldukları iddiasıyla değil, Allah 
va'adetmiş olduğu için talep ettiklerine de- lâlet etmektedir. Çünkü Onlar, "Ey 
Rabb'imiz, peygamberlerine bizim için vâ adettiğin şeyleri bize ver" diye dua 
etmişler ve sözlerinin sonunda "Şüphe yok ki sen, asla va'adinden caymazsın" 
demişlerdir. Bu da, âhiret menfaat ve sevaplarının verilmesini gerektiren şeyin, 


bir hak etme değil de vâ'ad-i ilâhi olduğuna delâlet etmektedir. 1291) 
Dördüncü Mesele 


Burada, bir başka soru da şudur: Sevap bulunduğunda, hiç şüphe yok ki ikâbın 
söz konusu olmaması gerekir. Buna göre, "Peygamberlerine bizim için 
va'adettiğin şeyleri bize ver" ifâdesi, sevabı talep etmedir. Sevap talep edildikten 
sonra, ikâb olunmama nasıl istenir? Halbuki onlar, mükâfaat istediklerinden 
sonra "Kıyamet günü rüsvay etme" demişlerdir. Aksine eğer onlar önce Allah'tan 
İkâb etmemesini, sonra da kendilerine sevap vermesini isteselerdi, söz daha 
doğru ve yerinde olmuş olurdu. 


Buna da şu iki şekilde cevap verilir: 

1- Sevabın şartı, saygı ve surür ile birlikte bulunan bir menfaat olmasıdır. Buna 
göre, âyetteki "Peygamberlerine bizim için va'adettiğin şeyleri bize ver" 
dileğinden murad, menfaatler; "bizi rüsvay etme" dileğinden murad da ta'zim 
(saygı)dır. 

2- Biz, bu âyetten maksadın, Cenâb-ı Allah'tan taatına muvaffak kılıp, 
günahlardan korumasını istemek olduğunu beyân etmiştik. İşte bu manaya göre, 
âyetin münasebeti ve nazmı yerinde ve güzeldir. Sanki şöyle denilmektedir: 
"Bizi taatlanna muvaffak kıl. Onlara muvaffak kıldığın zaman da, onları boşa 
çıkaracak ve bizi rüsvaylık ile helake düşürecek şeylerden koru." Netice-i kelâm 
şu denilmek isteniyor: "Bizi, taatına muvaffak kıl. Çünkü biz, senin taatlarına 
ancak tevfikin ve yardımınla muvaffak olabiliriz. Sen, bizi onları yapmaya 
muvaffak kılıp, biz de onları sürdürmeye muvaffak olursak, buna ancak senin 
tevfikinie kadir olmuşuzdur." Bu, kulun herhangi bir ameli, herhangi bir fiili, 
herhangi bir işi ve hareketi ancak Allah'ın yardım ve tevfiki ile yapabileceğine 
işarettir. [292] 


Âhirette Rüsvaylık 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kıyamet günü bizi rüsvay etme" niyazı, "Allah'tan onlara, hiç 
hesaba katmadıkları şeyler zuhur edecek" (zumer, 47) âyetine benzer. Çünkü 
insan, çoğu kez kendisinin doğru bir inanç ve Sâlih bir amel üzere olduğunu 
zanneder; kıyamet günü ise, itikadının bir sapıklık, amelinin de bir günah olduğu 
ortaya çıkar. İşte o zaman, büyük bir utanç, tam bir pişmanlık ve alabildiğine 
şiddetli bir üzüntü meydana gelir. Hem sonra İslâm feylosofları: "İşte bu, rûhâni 
azabın taa kendisidir ve bu azap cismâni azaptan daha şiddetlidir. Buna delâlet 
eden hususlardan birisi, Hak Teâlâ'nın, bu mü'min kullarından, bu duaları ile 
birçok şey talep ettiklerini nakletmesidir. Onların ilk isteği, cismâni azaptan 
kurtulmaktır ki bu, "Bizi ateşin azabından koru" duasıdır; son isteği de ruhani 
azaptan kurtulmaktır ki bu da, "Kıyametgünü bizi rüsvay etme" duasıdır. Bu 
durum, rühâni azabın, cismâni azaptan daha şiddetli olduğuna delâlet 


etmektedir" demişlerdir. 12931 
Duaların Kabul Edildiği Müjdesi 


"Nihayet Rab'leri onlara şöyle icabet etti: "İçinizden gerek erkek, gerek kadın ki 
birbirinizden gelmestnizdir- (hayırlı) bir iş yapanın amelini ben muhakkak ki 


boşa çıkarmayacağım. İşte hicret edenlerin,yurtlanndan çıkarılanların, benim 
yolumda işkenceye, hakarete, ziyana uğrayanların, muharebe edenlerin ve 
öldürülenlerin de andolsun günahlarını örteceğim ve andolsun, Allah katından 
bir mükaâfaat olmak üzere, onları altından ırmaklar akan cennetlere de 
sokacağım. Güzel mükâfaat ise, Allah'ın katındadır" (Âl-i imran, 195). 

Bil ki Cenâb-ı Hak onlar hakkında, onların, Cenâb-ı Hakk'ın "Gerçekte, göklerin 
ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün birbiri ardınca gelişinde, temiz akıl 
sahipleri İçin elbette ibret verici deliller vardır" (âm imran, 190) âyeti olan deiil 
ile Allah'ı tanıdıklarını nakledip, yine onların, "Onlar ayakta iken, otururken ve 
yanlan üstünde iken Allah'ı hatırlayıp anarlar" (âh imran. gayetinin ifâde ettiği 
zikrullaha ve "Gökler ile yerin yaratılışı hakkında inceden inceye düşünürler" 
(âh imran, i9i) âyetinin beyân ettiği tefekküre devam ettiklerini anlatıp, sonra 
onların, "Ey Kabb'imiz, sen bunları boşuna yaratmadın" (Ahimran, indiye Allah'ı 
sena ettiklerini açıklayarak, bu hamd-ü senadan sonra "Bizi ateşin azabından 
koru... Şüphe yok ki sen asla sözünden caymazsm" (âihimran. 191-194)diye dua 
ettiklerini beyân edince, bu âyet-i kerimede de onların dualarına icabet ettiğini 
bildirerek, "Nihayet Rableri onlara icabet etti.." demiştir. Bu ifâde ile ilgili birkaç 
mesele vardır; 1294] 


İcabete Vesileler 


Bu âyette, duaya icabet etmenin bu şeylere bağlı olduğuna bir tenbih ve işaret 
bulunmaktadır. Bu şartların meydana gelmesi pek güç olduğu için, duasına 


icabet edilenler de pek az ve nâdirdir. 12951 

İkinci Mesele 

Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Arapçada, aynı manada (Ona icabet etti) denilir. 
Nitekim şâir şöyle demiştir: "Bir kimse "Ey çağrılara icabet eden kişi" diye duâ 
etti, fakat bu esnada hiçbir kimse ona icabet etmedi cevap vermedi." Cenâb-ı 


Hak da, "Ey iman edenler, Allah'a ve Peygambere icabet ediniz" (Enfal, 24) 
buyurmuştur. 1296) 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki | ifâdesi, fethalı olarak şeklinde de okunmuştur ki bunun takdiri, (boşa 


çıkarmayayım diye..J şeklindedir. Yine bu ifâde, başına bir (dedi) fiili takdir 
edilerek kesre ile şeklinde okunmuştur. Buradaki fiil, şeddeli olarak şeklinde de 
okunmuştur. [297] 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki ifâdesindeki harf-i cerrin, "O halde murdardan, yani putlardan kaçının" 
30)âyetinde de olduğu gibi min-i beyâniyye olduğu veya, "İster erkek, ister 
kadın olsun, hayırlı bir iş yapan hiçbirinizin amelini boşa çıkarmam" manasında, 


olumsuzluğu te'kid için otduğu söylenmiştir. [298] 
Beşinci Mesele 


Bil ki bu âyetten murad, amelin bizzat kendisini zayi etmek değildir. Çünkü 
ameller, meydana geldikleri zaman yok olur, fanı olurlar.. Bilâkis bundan murad 
Allah'ın, amellerin mükâfaatını zayi etmemesidir. Zayi etmek ise, mükâfaat 
vermemeden ibarettir. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesi, olumsuzu 
nefyetmek için olur ki, bu netice olarak müsbet bir mana ifâde eder. Böylece 
âyetin manası, "Bütün amellerinizin mükâfaatını size ulaştıracağım" demektir. 
Bizim bu söylediğimiz sübut bulunca, âyet, mü'minlerden hiç kimsenin 
cehennemde ebedi olarak kalmayacaklarına delâlet etmiş olur. Bunun delili ise 
şudur: Mü'min olan kimse, imanı sebebiyle bir sevaba; isyan etmiş olması 
sebebiyle de bir ikâba müstehak olur. Binâenaleyh, bu âyetin hükmüne göre 
sevap ve ikabın mü'mine ulaşması gerekir. İkisinin bir arada bulunması ise 
imkânsızdır. Bundan dolayı, o kimseye ya önce sevap verilir, daha sonra da 
ikâba duçar olur, ki bunun böyle olması icmâ ile bâtıl ve geçersizdir; veyahut da 
önce ikâba duçar edilir, sonra da mükâfaatı kendisine verilir, ki işte elde edilmek 


istenen netice de budur.. 1299 
Altıncı Mesele 


Müfessirlerin çoğunluğu, âyeti, "Allahu Teâlâ onların dualarını kabul etmiş; 
çünkü onları, amellerine ve tâatla-rına göre mükâfaatlandırmış ve amellerinin 
mükâfaatım onlara ulaştırmıştır" şeklinde tefsir etmiştir. 

Buna göre eğer, "Mü'minler Cenâb-ı Hak'tan, önce günahlarının bağışlanmasını, 
ikinci olarak da kendilerine mükâfaat verilmesini talep etmişlerdir. Buna göre 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ben muhakkak ki, iş yapanın amelini boşa çıkarmayacağım" 
buyruğu Cenâb-ı Hak tarafından, sevap verme konusunda mü'minlere icabet 
ederek, dualarını kabul ettiğini gösterir. İmdi, günahlarının bağışlanmasını kabul 
ettiğini nereden anlayabiliriz?" denilirse biz deriz ki: 

Azâb etmemekten, sevabın bulunması gerekmez. Ancak, mükâfaatın 
bulunmasından, cezanın düşmesi gerekir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, "Ben 
muhakkak ki, iş yapanın amelini boşa çıkarmayacağım" sözü, O'nun, her iki 
konuda da onların dualarını kabul ettiğini göstermektedir. 

Bana göre âyet hakkında bir başka açıklama da şu olabilir: Hak Teâlâ'nın, "Ben 
muhakkak ki, iş yapanın amelini boşa çıkarmayacağım" vâ'adi, "Ben dualarınızı 
zayi etmem!" demektir. Duaları zayi etmemek, onları kabul etmekten ibarettir. 
Binâenaleyh bu ifâdeden murad, "Sizin isteyip arzu ettiğiniz her hususta, 


dualarınıza bir icabet bulunur" şeklinde olur. 1300) 
Üstünlük Erkeklik Veya Kadınlık İle Değil, İyi İşle Olur 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Gerek erkekgerek kadın olsun" buyruğunun manası, "Her iki 
tür de eşit olarak, Allah'a itâata sımsıkı sarıldıklarında, dualarının kabul edilerek 
kendilerine mükâfaat vermek hususunda, erkekle kadın arasında bir fark yoktur" 
şeklindedir. Bu da, çalışanların diğer sıfatlarına bakılmaksızın, din konusunda 
üstünlük ve faziletin iyi amellere göre olacağını gösterir. Çünkü, onların bir 
kısmının erkek bir kısmının dişi veya soylu ya da soylu olmayan bir nesepten 
olmalarının din konusunda herhangi bir tesiri bulunamaz. Bunun bir benzeri de 
Cenâb-ı Hakk'in, "İş ne sizin kuruntularınızla, ne de ehl-i kitabın kuruntulanyla 
olmaz. Kim bir kötülük yaparsa, onunla cezalanır..." (Nisa, 123)âyetidir. Rivayet 
olunduğuna göre Ümmü Seleme, "Ey Allah'ın Resulü! Ben, hicret konusunda 
Allah'ın sadece erkeklerden bahsedip kadınlardan bahsetmediğini duyuyorum" 


dediği zaman, işte yukardaki âyet nazil olmuştur. 1301) 
Tabirinin Mânası 


ifâdesine gelince, bu hususta da şu izahlar yapılmıştır ki, en güzeli bu ifâdenin 
başındaki (o harf-t cerrinin kef manasına olduğunun söylen-mesidir. Yani, 
"Tâatlerinize mukabil mükâfaat; günahlarınıza mukabil de bir cezanın verilmesi 
hususunda, birbirinize benzersiniz" demektir. Kaffâl (r.h) bu ifâdenin. Arapların, 
"Benim huyum ve gidişatım üzeredir" manasında olmak üzere, "Falanca 
bendendir" tabirinden alındığını söylemiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "İşte kim 


ondan içerse benden değil kim onu tutmazsa artık o bendendir" (Bakara. 249} 


buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Bizi aldatan, bizden değildir"13021 ve 
"Bize karsı silah çeken bizden değildir" buyurmuştur. Buna göre Cenâb-ı 
Hakk'ın, tabirinin manası, "Tâate mukabil sevaba, isyana mukabil ikâba müs- 
tehak olma hususunda sizin bir kısmınız bir kısmına benzer, birbirinize 
benzersiniz. Binâenaleyh, bu hususta bir farklılığın bulunması nasıl mümkün 


olabilir?" şeklinde olur. [303] 
Hicret Edip Allah Yolunda Çile Çekenlerin Mükafaatı 


Sonra Cenab-ı Hak,"İşte hicret edenlerin, yurtlarından çıkarılanların, benim 
yolumda işkenceye, hakarete, ziyana uğrayanların, muharebe edenlerin ve 
öldürülenlerin de, andolsun günahlarını örteceğim ve andolsun, Allah katından 
bir mükaâfaat olmak üzere, onları altından ırmaklar akan cennetlere de 


sokacağım"1304! buyurmuştur. 

Allahu Teâlâ'nın, buyruğundan murad, "Allah'ın Resulüne hizmet uğrunda, 
vatanlarından göç etmeyi seçenler" demektir. buyruğundan murad da, kâfirlerin 
zorla çıkardıkları mü'minlerdir. Şüphe yok ki, öncekilerin dereceleri daha 
üstündür. Çünkü onlar Hz. Peygamber'e hizmet etmeyi tercih etmiş, o hizmete de 
gönülden bir bağlılıkla devam etmişlerdir. Binâenaleyh onlar daha üstündürler. 
Hak Teâlâ'mn, ifâdesinin manası ise, "Benim için, benim uğruma işkenceye... 
uğrayanlar" demektir. 

"Muharebe ettiler ve öldürüldüler" buy'urulmuştur; çünkü muharebe, 
öldürülmeden önce bulunur. Nafl; Asim ve Ebu Âmr, önce elifle olmak üzere 
tjAtâj peşinden de, şeddesiz olarak şeklinde okumuşlardır ki bunun manası, 
"Onlar o peygamberle, öldürülünceye kadar savaşmışlardı" şeklinde olur. İbn 
Kesir ve İbn Âmir, önce sjtiüj sonra da şeddeli olarak şeklinde okumuşlardır, 
Şeddeli olarak okumanın, mübalağa ve çokça öldürüldüklerini ifâde için olduğu 
söylenmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nın "Onlar için bütün kapılar tastamam açılmıştır" 
(Sad, M) âyetinde olduğu gibidir. Hasan el-Basri'den de, şeddeli olarak 
okumanın ",..ve kesip doğrandılar" anlamında olduğu rivayet edilmiştir. Hamza 
ve Kisai, önce elifsiz olarak sonra da elifle 'jtfü şeklinde okumuşlardır ki, bu 
hususta da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Buradaki vâv harfi, "Secde et rüküya var" (dı-i imran. 43) âyetinde de olduğu 
gibi, tertip ifâde etmez. 

b) Bu, Arapların, öldürülme emareleri belli olduğunda veya kişinin kavmi ve 


kabileleri öldürüldüğünde söylemiş oldukları "Ka'be'nin Rabb'ine andolsun ki, 
öldürüldük! (biçildik)" demeleri gibidir. 

c) edatı takdir edilir. Yani "Muharebe ederek, savaşarak öldürüldüler" demektir. 
Allah Teâlâ sonra, bunu yapana şu üç şeyi va'adetmiştir: 

a) Kusurları silip, günahları bağışlamak.. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun 
günahlarını örteceğim" âyetinin ifadesidir ki, bu mü'minlerin "Ey Rabb'imiz, 
artık bizim günahlarımızı bağışla, kusurlarımızı ört..." (Ah imran, 193) diyerek 
istemiş oldukları şeydir. 

b) Onlara büyük mükâfaat vermektir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve onları, altından 
ırmaklar akan cennetlere de sokacağım" âyetinin ifadesidir. Bu, mü'minlerin "Ey 
Rabb'imiz, peygamberlerine bizim için va'adettiğin şeyleri bize ver" (âm imrân, 
194» diyerek istemiş oldukları şeydir. 

c) Bu sevabın ta'zim ve ululamaya mazhar olmuş büyük bir sevap olmasıdır. Bu 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah katından" ifadesidir ki, bu da o mü'minlerin "Kıyamet 
günü bizi rüsvay etme" folimran,i94)diyerek istemiş oldukları şeydir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, azameti sonsuz olan azim bir varlıktır. Büyük hükümdar 
hizmetkârına, "Sana, katımdan bir elbise giydireceğim" dediği zaman bu ifâde, o 
elbisenin son derece kıymetli ve değerli olduğunu gösterir. Hak Teâlâ'nın 
"mükâfaat olmak üzere" ifâdesi, te'kid için getirilmiş olan mefül-ü mutlaktır. 
Buna göre kelamın takdiri ise, şeklindedir. Bu da, "Muhakkak ki ben onları, 
Allah katından bir sevap verme veya bir mükâfaatlandırma olarak 
mükâfaatlandıracağım" demektir. Çünkü Hak Teâlâ'nın, ifâdeleri, manasındadır. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Güzel mükâfaat ise, Allah'ın katındadır" buyurmuştur 
ki bu, bu sevabın çok kıymetli bir sevap olduğunu te'kid etmek için getirilmiştir. 
Çünkü Allah Teâlâ, güç yetirilen her şeye kadir, her şeyi bilen, bir şeye muhtaç 
olmaktan müstağni olunca, O, hiç şüphesiz, cömertliğin ve ihsanın doruk 
noktasında bulunmuş olur. Böylece güzel mükâfaat da, O'nun katında olmuş 
olur. Cafer es-Sadık'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Kime bir şey güç gelir de, 
o kimse beş defa (Ey Rabb'imiz) derse, Allah o kimseyi korkuttuğu şeyden 
kurtarır ve ona istediği şeyi verir.." Daha sonra da o bu âyeti okuyarak şöyle 
demiştir: "Çünkü Allah Teâlâ, o mü'minlerin beş kere (Ey Rabb'imiz) dediklerini 


nakletmiş, daha sonra da onların dualarını kabul ettiğini haber vermiştir." 1305) 
Kâfirlerin Refah İçinde Yaşaması Sizi Üzmesin 


"İnkâr edenlerin diyar diyar dönüp dolaşması, sakm seni aldatmasın. Bur azıcık 
bir metadır. Sonunda varıp sığınacakları yer cehennemdir. O, ne kötü yataktır!" 


(Âl-i imran, 196-197) 

Bil ki Allahu Teâlâ, mü'minlere büyük bir mükâfaat vaadedip, onlar da dünyada 
son derece fakr-u zaruret içinde kalıp kâfirler de nimetler içinde yüzünce Allah 
Teâlâ bu âyette onları teselli edecek ve onlara bu sıkıntıya karşı sabretme gücü 
verecek şeyleri zikrederek "sakın seni aldatmasın" buyurmuştur. Bu hususta 


birkaç mesele vardır:. 306 
Birinci Mesele 


Biz, kelimesinin, senin, birisinin bir şeyi zahirde güzel bulup da daha sonra o 
şeyi araştırıp tetkik ettiğinde onu, arzuladığının aksine bir durumda bulunca 
söylemiş olduğun "Adamı aldattım" tabirindeki fiilin masdarı olduğunu 
söylemiştik. O zaman aldanan adam, "O işin zahiri beni aldattı" der. Yani, "Ben 
o işi denemeden, tecrübe etmeden kabul ettim" demektir. Araplar, kumaş topu 
dağılıp, daha sonra tekrar kazanıldığında, "Onu, ilk haline getirdim" derler. 


[307] 
İkinci Mesele 


"Sakın seni aldatmasın" tabirindeki muhatabın kim olduğu hakkında iki görüş 
bulunmaktadır: 

a) Bu, Hz. Muhammed (s.a.s)'dir. Ama murad, O'nun ümmetidir. Katâde 
şöyle demiştir: "Allah'a andolsun ki kâfirler, Allah Hz. Peygamber'tn canını 
alıncaya kadar, Hz. Peygamber'i aldatamadılar." Buna göre hitap her ne kadar 
Hz. Peygamber'e ise de, bundan murad O'ndan başkasıdır. Şöyle denilmesi de 
mümkündür: Hz. Peygamber'in buna aldanmayışının sebebi, bu âyetlerin ona 
peşipeşine gelmesidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer sana sebat vermiş 
olmasaydık, andolsun ki, sen onlara (belki) biraz meyledecektin" (isra, 74) 
buyurmuştur. Bunun bir benzeri de, "Sakın kâfirlerle beraber olma.." (Hüd.42): 
"Sakın müşriklerden olma" (Yunus. 105) ve "Artık o yalanlayanları tanıma" 
(Kalem. 8). 

b) Bu. bunu işiten bütün mükelleflere bir hitabtır. Sanki şöyle denilmiştir: "Ey 


dinleyen kimse, (bu durum) seni aldatmasın!" [308] 


Üçüncü Mesele 


"İnkâr edenlerin diyar diyar dönüp dolaşması..." ifâdesinin izaht hususunda iki 
görüş bulunmaktadır: 

a) Bu âyet, ticâret edip o ticaretten istifâde eden müşrikler hakkında nazil 
olmuştur. Bazı mü'minler, "Gördüğümüz kadarıyla Allah düşmanları mal mülk 
içindeler. Bizler ise açlıktan ve sıkıntıdan helak oluyoruz" deyince, bu âyet nazil 
olmuştur. 

b) Ferrâ şöyle demektedir: "Yahudiler, yeryüzünde ticaret için dolaşıyor mal 
kazanıyorlardı. Âyet, bundan dolayı nazil oldu. Buna göre, "İnkâr edenlerin 
diyar diyar dönüp dolaşması..." ifâdesi ile kastedilen, onların ticaret ve kâr için 
yaptıkları çeşitti faaliyetleridir. Yani, "Ey mü'minter topluluğu, sizter korku 
içinde ve mahsurken, onların kendilerini emniyette hissedip, beldelerde 
istedikleri gibi dolaşmaları sizi aldatmasın. Çünkü bu az bir zaman devam 
edecek, sonra onlar en şiddetli azaba gireceklerdir" denilmektedir." 

Daha sonra Hak Teâlâ, "(Bu) azıcık bir metadır" buyurmuştur. 8u ifâdenin 
takdirinin, "Onların diyar diyar dönüp dolaşmaları, azıcık bir metadır" şeklinde 
.-dugu söylenmiştir. Ferrâ ise bu takdirin, "Bu, azıcık birfaidedir" şeklinde 
olduğunu söylemiştir. Zeccâc da bu takdirin, kazanç ve o ticaret, az bir faidedir" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. Allah Teâlâ ru faydalanmayı, az olarak 
Vasfetmiştir, çünkü dünya nimetleri âfetler ve samanlıklarla karışıktır. Sonra bu 
dünya metâı, netice olarak, sona erici ve fanidir. meta ezelden şu ana kadar yok 
iken, ve de yine ezelden ebede kadar yok olacak ton, daha nasıl az olmaz ki! 
O'nun, (metanın) meydana geldiği zamanı, ezel ve ebed aemek olan geçmiş ve 
gelecekle karşılaştırdığın zaman, bu meta az olarak telendirilmekten dahi az olur. 
Cenâb-ı Hak sonra, "Sonunda varıp sığınacakları yer cehennem buyurmuştur. 
Yani, "Bu dünya metâı azlığına rağmen, ebedi olarak cehenneme düşmeye 
sebebiyet vermektedir" demektir. Az nimet büyük bir zarara sebebiyyet verince, 
bu bir nimet sayılmaz. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Onlara fırsat verişimiz, ancak 
günahlarını artırmaları içindir" (Ah imran. Itb) ve "Ben onlara mühlet veririm. 
Benim kahrım çetindir" (Araf. 183)âyetlerinde olduğu gibidir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "O ne kötü yataktır" buyurmuştur. kelimesi, "yatak" 
anlamına gelmektedir. Bunun çok kötü bir yatak olduğuna delil ise, Hak 
Teâlâ'nın "Onların üstlerinde ateşten tabakalar, altlarında (ateşten) tabakalar 
vardır" (Zümer. 1e) âyetidir. Binâenaleyh onlar, ateş tabakaları arasındadırlar. 


Üstlerinde ise, kılıflar olup, ateş yerler ve ateş içerler. 309 


Müttakilere Mahsus Ziyafet 


'Fakat Rab'lerinden ittikâ edenler (yok mu), onlar için kendileri orada ebedi 
kalmak, Rab'leri katından verilecek nice ziyafetlere konmak üzere, altlarından 
ırmaklar akan cennetler vardır. Allah'ın nezdinde olan şeyler, iyiler için daha 
hayırlıdır" (Âl-i İmran. 198). 

Bil ki Allah Teâlâ, vâ'id ifâde eden âyeti zikredince peşisıra ikramını va'adettiği 
âyetini getirmiştir. Bu âyette geçen "nüzul" kelimesi, misafir için hazırlanan şey 
(ziyafet ve ikram) demektir. Hak Teâlâ'nın "Fakat Rab'lerinden ittikâ edenler" 
buyruğu, bütün taatları yapmayı içine alır. Çünkü "takva" mefhumuna, 
nehyeditenlerden ve emredilenleri yapmamaktan kaçınma girer. Bazı âlimlerimiz 
bu âyetle, ru'yetuilah'ın (âhirette Cenâb-ı Allah'ın görülmesinin) olabileceğine 
istidlal etmişlerdir. Çünkü bütün cennet bir ziyafet ve ikram olduğuna göre, 
ikramın en büyüğü olsun diye, ru'yetuflah'ın da bulunması gerekir. Bunun bir 
benzeri de. "Hakikaten, imân edip sâlih amellerde bulunanların konakları rirdevs 
cennetleridir" (KeM. 107) âyetidir. 

Âyetteki "NüzÜlen" kelimesi, "cennütün" kelimesinden hâl otarak mansubtur. 
Çünkü "cennâtün" lâfzı sıfat ite tahsis edilmiştir. Bunun âmili ise, lâfzındaki lâm 
harf-i cemdir (yani zarf-ı müstekardır). "Nüzülen" kelimesinin, te'kid manasına 
geten mef'ulü mutlak olması da caizdir. Çünkü onların cennetlerde ebedi 
kalışları, onların orada konaklamaları veya ağırlanmaları manasınadır. Ferrâ bu 
kelimenin, bir tefsi-riyye (temyiz) olarak mansub olduğunu söylemiştir. Nitekim 
sen, O bir hibe, bir satış ve bir sadaka olarak senindir" dersin. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah nezdindeki" devamlı ve çok nimetler, 
günahkârların alıp sattıkları o yok olucu az mallardan "İyiler (ebrâr) için daha 
hayırlıdır" buyurmuştur. Mesleme İbn Muhârib ile Â'meş, zâ harfinin sükünu ile 
kelimeyi M ji şeklinde; Yezid İbn Ka'ka'a da,âyetin başını şeddeli olarak 


seklinde okumuşlardır. [340] 
Ehl-i Kitaptan Olup İmân Edenler 


"Gerçekten ehl-i kitap içinde Allah'a, size indirilen (kitaba) ve kendilerine 
indirilmiş olan kitaba, Allah'a büyük saygı gösteren (kimse)ler olarak inananlar 
var Onlar Allah'ın âyetlerini az bir pahaya satmazlar. İşte onlar için, Rablert 
katında ecirleri var. Muhakkak ki Allah hesabını pek çabuk görendir. Ey imân 
edenler, sabredin, sabır yarışı yapın, nöbet beklesin ve Allah 'tan tttika edin 
(korkun). Umulur ki felah bulursunuz" (Âl-i İmran. 199-200). 

Bil ki Allah Teâlâ, daha önce kâfirlerin halinin, sonunda cehenneme varmak 
olduğunu belirtmesinin yanısıra, mü'minterin hâlini de bildirince bu âyette, ehl-i 


kitap'tan, muttakiler sınıfına girenlerin bulunduğunu beyân buyurarak, 
"Gerçekten etıl-i kitap içinde... inananlar var" buyurmuştur. 

Âlimler bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında ihtilaf etmişlerdir. Meselâ İbn Abbas, 
Câbir ve Katâde "Bu âyet Habeş Necâşi'sı hakkında nazil olmuştur. O ölüp, Hz. 
Peygamber (s.a.s) (gıyabında) canâze namazını kıldığı zaman, münafıklar: 
"Muhammed, hiç görmediği bir hristiyan için cenaze namazı kılıyor" demişlerdi. 
İbn Cüreyc ve İbn Zeyd ise, bu âyetin Abdullah İbn Selâm (r.a) ve arkadaşları 
hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir. e Âyetin, Necranlılardan kırk, 
Habeşlilerden otuziki ve Rumlardan (Bizanslılardan) hrıstiyanken müslüman 
olan sekiz kişi hakkında nazil olduğu da söylenmiştir. Mücâhid bu âyet-i 
kerimenin bütün ehl-i kitap hakkında nazil olduğunu söylemiştir ki en uygun 
görüş budur. Zira Cenâb-ı Hak, kâfirlerin varacakları yerlerinin cehennem 
olduğunu bildirince, ehl-i kitaptan imân edenlerin varacakları yerlerinin cennet 
olduğunu beyân buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ, ehl-i kitaptan imân edenleri bazı sıfatlarla tavsif etmiştir: 
Birincisi, Allah'a iman; 

İkincisi, Cenâb-ı Allah'ın Hz. Muhammed (s.a.s)'e indirdiği (kitaba) iman; 
Üçüncüsü, Allah Teâlâ'nın, Hz. Muhammed (s.a.s)'den önceki peygamberlere 
indirdiği kitaplara imân; 

Dördüncüsü, Allah'a büyük saygı göstermeleri -ki bunu ifade eden lâfzı, fiilinin 
failinden haldir. Çünkü bu fiil, cemi makamındadır. 

Beşincisi, Hz. Peygamberin peygamber oluşunu ve peygamberliğinin 
doğruluğunu gizleyen ehl-i kitabın yaptığı gibi, Allah'ın âyetlerini az bir pahaya 
satmamalarıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak onları, İşte onlar için Rab leri katında ecirleri vardır. 
Muhakkak ki Allah, hesabını pek çabuk görendir" diye anlatmıştır. Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Serİ'ul-hisab" oluşu, O'nun herşeyi bilmesi ve böylece herkes için 


sevap ve cezanın ne kadar olduğunu bilmesi manasınadır. [311] 
Sabır ve Müsabere 


Cenâb-ı Hak, "Ey imân edenler sabredin, sabır yansı yapın, nöbet beklesin ve 
Allah'tan İttikâ edin. Umulur ki felah bulursunuz" buyurmuştur. Bil ki Allah 
Teâlâ, bu surede, gerek usûl (inanç), gerekse fürû (ahkam)a dâir pek çok 
hakikatten bahsedince, ki usûl, tevhid, adalet, nübüvvet ve âhiret meselelerinin 
izahı ile ilgili olan konular; fürü da hacc, cihâd ve benzeri mükellefiyet ve 
ahkâmla ilgili şeylerdir-, bütün âdabı içine alan bu âyetle bitirmiştir. Bu böyledir, 


çünkü insanın iki hali vardır: 

a) Sırf kendini ilgilendiren; 

b) Kendisi ile başkaları arasında müşterek olan şeyler. Birincisinde sabrın 
bulunması, ikincisinde de müsabere (karşılıklı sabır ve tahammül gösterme)'nin 
bulunması gerekir. Sabrın birkaç çeşidi vardır: 

1- Tevhid, adalet, nübüvvet ve âhiretle ilgili bilgileri elde etmek için, istidlal ve 
tefekkür meşakkati ile muhaliflerin şüphelerine cevap vermek için istinbatta 
bulunma meşakkatine sabretmek. 

2- Farz ve nafile ibadetleri edâ etmenin sıkıntı ve zorluklarına sabretmek. 

3- Yasaklardan (haramlardan) kaçınmanın sıkıntılarına sabretmek. 

4- Hastalık, fakirlik, kıtlık ve korku gibi, dünyevi musibet ve âfetlere karşı 
sabretmek.. Âyetteki, "sabredin" emrinin muhtevasına işte bütün bu kısımlar 
girer. Bu ilk üç kısmın da muhtevasına sayısız çeşitler girer. 

"Müsabere" ise, kişinin kendisi ile başkası arasında müşterek olan sıkıntılara 
katlanmaktan ibarettir. Bunun içine aile, komşular ve akrabalardan kötü ahlaklı 
olanlara tahammül etme ile, sana kötülük yapanlardan intikam almaya 
yeltenmeme hususu girer. Nitekim Cenâb-f Hak, "Cahillerden yüz çevir" (Arat. 
199) ve "Onlar boş ve kötü lakırdıya rastladıkları vakit, şerefli olarak (yüz 
çevirip) geçerler" (Furkan, m buyurmuştur. Yine "Müsâbere"nin içine, insanın 
başkasını kendi nefsine tercih etmesi de girer. Nitekim Cenâb-ı Hak, "(Onlar) 
kendilerinde fakr-u ihtiyaç olsa bile, o (din kardeşlerini) öz canlarından daha 
üstün tutarlar" (Haşr, 9) buyurmuştur. Yine ona, sana zulmedip haksızlık edenleri 
affetmen de girer. Nitekim Hak Teâlâ, 

Atfetmeniz, takvaya daha yakın (ve uygun)dur" (Bakara. 237) buyurmuştur. Yine 
ona, mârufu (iyi şeyi) emir ve tavsiye edip, münkeri (kötülüğü) nehyetmek de 
girer. Çünkü emr-i ma'ruf ve nehy-i münker yapana çoğu kez, zararlar gelir. Yine 
buna, cihad da dahildir. Çünkü cihad, canı tehlikeye atmaktır. Yine bu 
müsâbereye, bâtıl ehline karşı sabredip, onların şüphelerini giderme ve cevap 
vermeye gayret etmek ve bu bâtıl şeyleri onların kalplerinden silme çabası da 
girer. Binâenaleyh Hak Teâlâ'nın, "Sabredin" emrinin, insanın sırf kendisini 
ilgilendiren hususlara sabrı; Sabır yansı yap)n" buyruğunun ise, insan ile diğer 


insanlar arasındaki müşterek her şeye sabrı içine aldığı sabit olur. 1312) 
Murabete ne Demektir? 


Bil ki insan, her nekadar sabr ve müsâbere ile mükellef tutulmuş olsa da, insanı 
bunların zıddını yapmaya sevkedecek olan kötü huylar da vardır. Bunlar şehvet, 


gazab ve ihtirasdır. İnsan, ömrü boyu bunlarla mücâdele edip, bunları zapt-ı rapt 
altına almakla meşgul olmadığı sürece, sabretmesi ve müsâberede bulunması 
mümkün olmaz. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, 'jtyjj "nöbet beklesin" 
buyurmuştur. Bu gayret, fiillerden bir fiil olup, insanın her fiilinin de mutlaka bir 
sebebi ve maksadı olduğu için, insanın bu gayretinde de bir maksadının ve 
sebebinin olması gerekir ki, bu felahı ve kurtuluşu elde etmek için, Allah'tan 
itikâ etmek (korkmaktır.) Bu sebeple Cenâb-ı Hak, "ve Allah'tan ttttkâ edin, 
umulur ki felah bulursunuz" buyurmuştur. Bu hususta sözün Özü şudur: Fiillerin 
kaynağı kuvvelerdir Cenâb-ı Hak, bundan dolayı sabrı ve müsâbereyi (sabır 
yansını) emretmiştir ki bu güzel fiilleri yapıp, kötü fiilleri işlemekten 
kaçınmadan ibarettir. Fiiller, kuvvelerde*-sâdtr olduğu için, Cenâb-ı Hak bundan 
sonra, kötü fiillerin kaynağt o kuvveler-e savaşmayı emretmiştir ki nöbet 
bekleşmekten (murabata)dan murad budur. Date sonra Cenâb-ı Hak bu 
kuvveleri, kabih ve kötü şeyleri yapmaktan alıkoyan şeyi de zikretmiştir ki bu 
Allah'tan ittikâ etmek (korkmak)tır. Sonra da, Allah'tan ittikâ etme. diğer kuvvet 
ve ahlâklara tercih edilmesini gerektiren şeyi zikretmiştir ki bu da felâ<- 
(kurtuluş)tur. Böylece sürenin sonundaki bu âyetin, ruhani birtakım sırların ve 
hükümlerin hazinelerini içine aldığı; kısa olmasına rağmen, surede daha önce 
zikredilen usül ve fürü ilimlerinin âdeta bir tamamlayıcısı olduğu ortaya 
çıkmaktadr Benim söyleyebileceklerim bundan ibarettir. 

Şimdi, müfessirlerin söylediklerini zikredelim: Hasan el-Basri şöyle demişti- 
"Dininizden ötürü sabredin. Fakirlik ve açlık sebebi ile onu bırakmayı 
Düşmanlarınıza karşı sabır göstermede yarışın ve Uhud'da meydana gele' 
bozgundan ötürü yılgınlık göstermeyin." Ferra, "Peygamberinizle birlikte 
sabredin Düşmanlarınıza karşı sabır yarışında bulunun. Sizden daha sabırlı 
kimseler -bulunması uygun düşmez" demiştir Esam ise, "Bu sürede Allah'ın 
mükellefiyetle çok olduğu için, Allah Teala onlara, bu mükellefiyetlere karşı 
sabırlı olmalanr emretmiştir. Yine bu sürede cihada çokça teşvik ettiği için de, 
düşmanlarına karş sabırla dayanıp diretmeyi emretmiştir" demiştir. 

Hak Teâlâ'nın "nöbet beklesin" emri ile ilgili iki görüş vardır: 

1- Bu, o kimselerin atlarını hudutlardaki nöbet yerlerine, karakollara 
bağlamalarından ibarettir. Onlar atlarını, hasım tarafların her biri, diğeriyle 
savaşa hazır olacak bir şekilde atlannı bağlarlar ve beklerler. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "ve (dhad için) bağlanıp beslenen atlar hazırlayın ki bununla, Allah'ın 
düşmanlarını ve sizin düşmanlarınızı korkutasımz" (Enfâi. oo) buyurmuştur. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den: "Allah yolunda kim bir gün bir gece hudut nöbeti tutarsa, 
bir ay ihtiyacı dışında devamlı namaz kılan ve bozmadan oruç tutan kimsenin 


(İbâdeti) gibi ibâdet etmiş olur"İ313) dediği rivayet edilmiştir. 

2- Murâbata, bir namazdan sonra diğer namazı beklemek manasına gelir. Bunun 
böyle olduğuna şu iki husus da delâlet etmektedir: 

a) Ebu Seleme İbn Abdurrahman'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s) zamanında, murâbata yapılan (hudut nöbeti beklenen ve 
kendisi için hususi atlar hazırlanan) bir savaş yoktu. Binâenaleyh bu âyet ancak, 
bir namazı kıldıktan sonra diğer namazı bekleme hakkında nazil olmuştur." 

b) Ebu Hureyre (r.a)'nin, namazdan sonra diğer namazı beklemeden bahsedip, 
sonra üç kere, "Dikkat edin, ribât işte budur!" dediği rivayet edilmiştir. 

Bil ki bu lâfzı, zikredilen bu manaların hepsine birden hamletmek mümkündür. 
"Ribâfın kökü bağlamak manasına olan "rabt" etmektendir. Nitekim bir şeye 
sabreden kimseye, <ü* Ui JaJj "Kalbini ona bağladı" denilir. Başkaları, bu 
kelimenin "devam ve sebat etme" demek olduğunu söylemişlerdir ki bu mana, 
bizim söylediğimiz sabretme ve kalbi bir şeye bağlama manası ile alakalıdır. 
Sonra bu sebat ve devam, cihâd için olabileceği gibi, namaz için de olabilir. 
Allah en iyi bilendir. 

(Allah kendisinden razı olsun, İmâm Fahruddin Râzi şöyle demiştir:| "Bu 
sürenin tefsiri, Allah'ın fazlı ve ihsanı ile Hicri 595 senesi Rebiu'l-âhir ayının ilk 


perşembesinde tamamlandı." [314] 
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NİSA SURESİ 


Nisa Süresinin Hedefi Hakkında 


"Ey İnsanlar, sizi bir tek kişiden yaratan Rabb'inizden ittikâ edin (çekinin)...” ( 
Nisa. 1). 

Bil ki bu süre, pekçok çeşit mükellefiyeti ihtiva etmektedir. Bu böyledir, çünkü 
Allahu Teâlâ, bu sürenin başında insanlara, kadınlara, çocuklara ve yetimlere 
şefkat etmelerini, onlara acımalarını, onların haklarını kendilerine vermelerini ve 
onlar için mallarını muhafaza etmelerini emretmiştir. İşte bu mânayla da süre son 
bulmuştur ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Senden fetva isterier. De ki: "Allah, 
kelalenin (babası ve çocuğu olmayanın) mirası hakkındaki hükmü şöylece 
açıklar..." (Nisa, 176) âyetinin belirttiği husustur. Cenâb-ı Hak bu sürede, başka 
mükellefiyetlerden de bahsetmiştir ki bunlar temizliği, namaz kılmayı ve 
müşriklerle savaşmayı emretmesidir. Bu mükellefiyetler insanlara zor ve ağır 
geldiği için onlara meşakkatli olunca, hiç şüphesiz, bu zor mükellefiyetleri 
yüklenmenin gerekçesini zikrederek bu süreye başlamıştır ki, bu da bizi yaratan 
Rabb'imizden ve bizi var eden ilahımızdan ittikâ etmektir. İşte bunun için Cenâb- 
ı Hak, "Eyİnsanlar, sizi yaratan Babb'inizden ittikâ edin (çekinin)..." 


buyurmuştur. Âyette birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey insanlar..." buyruğu hakkında Vahidi, İbn Abbas'tan şunu 
rivayet etmiştir: "Bu hitap, Mekkelileredir." Müfessir usulcüler; bu hitabın bütün 
mükelleflere olduğu hususunda ittifak etmişlerdir ki, bu şu sebeplerden dolayı en 
doğru olan görüştür: 

a) Bu âyette geçen "insanlar" kelimesi, başına eliflâm gelmiş olan bir çoğul 
lâfızdır. Binaenaleyh bu lâfız istiğrak (şümul ve umüm) ifâde eder. 

b) Allah Teâlâ "ittika ediniz" emrini, O'nun, insanları tek bir nefisten yaratmış 
olmasına bağlamıştır ki bu illet, bütün mükelleflerin Hz. Adem'den yaratılmış 
olmaları sebebiyle, o mükellefleri de içine alır. İllet âmm olunca, hüküm de âmm 
olur. 

c) İttikâ etmekle mükellef tutulma, sadece Mekkelilere ait değildir, Aksine, 
bütün insanlar hakkında umumi bir hüküm ifâde eder. lâfzı herkesi içine 
aldığına, "ittika etmek" emri yine herkes için âmm olduğuna ve bu mükellefiyet 


illeti de, ki bu onların tek bir nefisten yaratılmış olmasıdır, herkes hakkında 
umümi olduğuna göre, bu hitabın Mekkelilere tahsis edildiğini söylemek, son 
derece uzak bir ihtimaldir. İbn Abbas'ın delili, Hak Teâlâ'nın "Kendisiyle 
birbirinize dileklerde bulunduğunuz Aliah'dan ve akrabalık (bağlânnı 
kırmak)dan sakının" (Nisa. —ı) buyruğunun Araplara mahsus olmasıdır. Çünkü 
"Allah aşkına" ve "akrabalık hakkı için" birşey istemek, Araplara mahsus bir 
Örftür ki, meselâ onlar, "Senden, Allah ve akrabalık hakkı içün istiyorum.." ve 
"Senden Allah ve akrabalık hakkı içün talep ve rica ediyorum" derlerdi. Durum 
böyle olunca, Cenâb-ı Hakk'ın "Kendisiyle birbirinize dileklerde bulunduğunuz 
Aliah'dan ve akrabalık (bağlarını kırmak)dan sakının..." âyeti, Araplara mahsus 
otmuş olur. Bu sebeple de, âyetin baş kısmı olan "Ey insanlar..." hitabı, Araplara 
tahsis edilmiş olur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, âyetin evvelinde, "Rabb'inizden 
itükâ ediniz" ve bundan sonraki, "Kendisiyle birbirinize dileklerde 
bulunduğunuz Aliah'dan ve akrabalık (bağlarım kırmakfdan sakının" ifâdesi, 
aynı muhataba müteveccih olarak gelmişlerdir. İbn Abbas'ın bu görüşüne de şu 
şekilde cevap vermek mümkündür: Usül-ü fıkıhta, âyetin sonunun hususi olması, 
baş kısmının umumi olmasına mani olmaz şeklinde bir kaide bulunmaktadır. 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın "Ey insanlar..." hitabı, bütün insanları içine alan 
âmm bir lâfız; O'nun, "Kendisiyle birbirinize dileklerde bulunduğunuz Aliah'dan 
ve akrabalık (bağlarını kırmak)dan sakının" buyruğu da Araplara mahsus olmuş 


olabilir. İZİ 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak Kur'ân-ı Kerim'de iki süreye, "Ey insanlar, Rabb'inizden ittikâ 
ediniz" hitabı ile başlamıştır. Bunlardan birisi bu süredir ki, iş bu süre, Kur'ân'ın 
ilk yarısının dördüncü süresidir. İkincisi ise Hacc süresidir ki, bu süre de, 
Kur'ân'ın ikinci yansının dördünce süresidir. Sonra Cenâb-ı Hak, bu sürede 
"ittikâ ediniz" emrini, mebde'in, yaratılışın başlangıcını bilmeye delâlet eden 
hususa bağlamıştır ki bu, kendisinin insanları tek bir nefisten yaratmış olmasıdır. 
Bu da Yaratıcı'nın kudretinin, ilminin, hikmet ve celâlinin mükemmel olduğunu 
gösterir. Hacc süresindeki "ittikâ ediniz" emrini de, meâd, âhiret bilgisinin 
kemâline delâlet eden şeye bağlamıştır ki, bu da Hak Teâlâ'nın "Çünkü o saatin 
(kıyametin) zelzelesi müthiş bir şeydir" (Hacc 1) ifadesidir. Böylece Cenâb-t 
Hak, bu iki sürenin evvelini "mebde"' ve "meâd" bilgilerine bir delil yapmıştır. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Mebde'e delâlet eden süreyi "meâd"a delâlet eden süreden 


önce getirmiştir. Bu konu pekçok sırları ihtiva etmektedir. BI 


Takva (Allah'ı Sayma) İle İnsanların Bir Babadan Yaratılmalarının İlgisi 


Bil ki Allah Teâlâ bize ittikâ etmemizi emretmiş, bunun peşinden de , bizi tek 
bir kişiden yarattığını zikretmiştir ki bu, ittikâ ediniz emrinin, O'nun bizi tek bir 
nefisten yaratmış olmasına bağlandığını hissettirmektedir. Binâenaleyh, bu 
hüküm ile o vasıf arasındaki münasebeti izah etmek gerekir. Buna göre biz deriz 
ki, "Allah Teâlâ bizi tek bir nefisten yarattı "şeklindeki sözümüz, şu iki kaydı 
ihtiva etmektedir: 

a) Allah Teâlâ'nın bizi yaratmış olması. 

b) Bu yaratmanın keyfiyyeti ki, bu keyfiyyet de, Allah Teâlâ'nın bizi sadece tek 
bir insandan yaratmış olmasıdır. Bu iki kayıttan herbirinin, takvâ'nın vacip 
oluşunda tesiri söz konusudur. 

Birinci kayıt, ki bu, Allah Teâlâ'nın bizi yaratmasıdır. Şüphe yok ki Allah 
Teâlâ'nın bizi yaratması, O'nun mükellefiyetlerine bağlanmamızın ve emir ve 
nehiylerine boyun eğmemizin farz olmasının gerekçesi ve sebebidir. Bunu şu 
şekilde izah edebiliriz: 

a) Allah Teâlâ, bizim yaratıcımız ve zât ve sıfatlarımızın var edicisi olunca, biz 
O'nun kulu, O da bizim Mevtamız olur. O'nun bizim Rabb'imiz olması ise, 
emirlerinin kullan tarafından yerine getirilmesini; bizim O'nun kulu olmamız da, 
Rabb'e, Mücid ve Hâlık'a inkıyâd ve boyun eğmemizi gerektirir. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın bizi yaratması, en büyük nimet ve nihayetsiz bir lütuftur. 
Çünkü sen yoktun, O seni var etti; sen ölüydün, O seni hayata kavuşturdu; sen 
acizdin, O sana güç ve kudret verdi ve sen câhildin, O sana öğretti... Nitekim Hz. 
İbrahim, "Ki O, beni yaratan ve bana doğru yolu gösterendir" (Şuara, 78) 
demiştir. Nimetlerin hepsi Cenâb-ı Hak katından olunca, kuluna, huşu ve 
inkiyâdını izhâr edip, inâd ve isyanı terkederek, o nimetlere mukabelede 
bulunması gerekir ki, işte bu husus, Cenâb-ı Hakk'ın "Nasıl oluyor da, Allah'ı 
inkâr ediyorsunuz? Halbuki siz ölü idiniz de, O sizi diriltti..." (Bakara, 28) 
âyetinde kastedilen husustur. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın bizim yaratıcımız, Halikımız, İlâh ve Rabb'imiz olduğu sabit 
ve kat'i olunca, bizim de O'na kullukla meşgul olmamız ve nehyettiği bütün 
şeylerden ittikâ ederek kaçınmamız gerekir. Yine, yaptığımız bu fiillerden 
hiçbirisinin, bir sevabı icâb ettirmemesi gerekir. Çünkü bu tâatlerin, geçmiş 
nimetlerin mukabilinde yapılmış olması vacip olunca, bunların bir mükâfaatt 
gerektirmesi imkânsız olur. Çünkü, hak edene hak ettiğini vermek, başka bir şeyi 
gerektirmez. Bu, kutun tâatleri doğrudan, kendiliğinden yapmış olduğunu kabul 


etmemiz halinde böyledir.L4 Bu nasıl olur, bu imkânsızdır. Çünkü tâatleri 
yapmak, ancak Allahu Teâlâ onları yapmaya kudret verdiği ve o tâatleri 
yapmaya götüren sebepleri yarattığı zaman mümkün olabilir. Bu kudret ve 
sebepler bulunduğu zaman bunların hepsi birden, kuldan tâatlerin sadır olmasına 
vesile olur. Durum böyle olunca da, kulun yapmış olduğu o tâatler de, Allah 
Teâlâ'nın kuluna lütfetmiş olduğu bir in'âm olur. Mevlâ, kuluna nimetler tahsis 
edince, bu nimetler, kula başka bir in'âmda bulunmasını (yani kulun yaptığı bu 
tâatlere mukabil yeniden mükâfaatlar vermesini) gerektirmez. Bu da, Allah 
Teâlâ'nın bizim yaratıcımız olmasının O'nun kulu olmamızı ve yasakladığı bütün 
şeylerden kaçınmamızı gerektirdiğini izah etmeye bir işarettir. 

İkinci kayıt, ki bu, Allah Teâlâ'nın bizi tek bir kişiden yaratmasının, kendisine 
tâatlerde bulunup, günahlardan sakınmamızı gerektirmesidir. Bunun izahı da şu 
şekilde yapılabilir: 

a) Bütün insan tiplerini, tek bir insandan yaratmak, kudretin ne kadar mükemmel 
olduğuna en ileri derecede bir delildir. Çünkü bu yaratma işi, tabiat ve özelliğe 
göre olmuş olsaydı, tek bir insandan meydana gelen ancak sıfatlarda aynı ve, 
yaratılış ve karakter bakımından birbirine benzer şeyler olurdu. Biz ise insan 
tipleri arasında beyaz, siyah, kızılderili, esmer, güzel, çirkin, uzun veya kısa 
tipler görünce, bu durum onları yaratıp var edenin mücib bir illet (sebep) ve 
müessir bir tabiat değil, hür ve irâde sahibi bir Fâil-i Muhtar olduğunu gösterir. 
İşte bu incelik, âlemin müdebbirinin her türlü mümkinata kadir, her türlü 
malümatı bilen; âlim bir Fâil-i Muhtar (irade ve ihtiyarı olan bir fail) olduğuna 
delâlet edince, bu durumda O'nun tekliflerine, emir ve yasaklarına inkıyâd 
etmemiz gerekir. Böylece, Hak Teâlâ'nın "Rabb'inizden ittikâ ediniz.." emrinin 
"SİZİ bir tek nefisten yarattı" buyruğuyla olan irtibatı son derece güzel ve 


yerinde olur. BI 
Akrabalığın Önemi 


b) Allah Teâlâ "ittikâ ediniz" emrini zikredince, bunun peşinden yetimlere. 
kadınlara ve güçsüzlere iyilikte bulunmak emrini getirmiştir. Bütün insanların 
tek bir nefisten yaratılmış olmasının, bu ihsanda ve lütufta bulunma emrinde bir 
payı bulunmaktadır. Bu böyledir, çünkü akrabalar arasında mutlaka, muhabbet 
ve sevgiyi artıracak olan bir nevi münasebet ve bir arada bulunma söz 
konusudur. İşte bu sebepten dolayı insan, akraba ve ecdadının 
medhedilmesinden sevinir, onların kınanmasından ise kederlenir. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Fatıma benim bir parçamdır. Ona eziyet veren şey, bana 


eziyyet verir"l6] buyurmuştur. Durum böyle olunca, bu iyilikte bulunma emrinin 
manası, bunun, insanların birbirlerine karşı şefkatlerinin artmasına vesile 
olmasıdır. 

c) İnsanlar, herkesin aynı atadan gelme olduğunu bildiklerinde, birbirlerine karşı 
öğünüp kibirlenmeyi bırakıp, tevazu ve güzel bir davranış gösterirler. 

d) Bu, âhiret alemine delâlet eder. Çünkü Allah Teâlâ, tek bir şahsın sulbünden 
farklı sıfatları olan insanlar meydana getirmeye ve tek bir damla nutfeden, 
terkibi harika ve sureti de son derece güzel olan bir insanı var etmeye muktedir 
olunca, O'nun ölüleri diriltmesi, ba's-ü neşr etmesi ve hesaba çekmesi nasıl 
imkânsız bir ihtimal sayılabilir? İşte bu bakımdan âyet, âhiret hayatına da delâlet 
etmektedir. Nitekim Cenâb-t Hak, "Kötülük edenleri, yaptıklarına mukabil 
cezalandırması, güze! hareket edenleri de daha güzeliyle mükâfaatlandırması 
için.." (Nem.si)buyurmuştur. 

e) Esamm: "Bunun manası şudur: İnsanların tek bir nefisten yaratılmış 
olmalarının gerektiği hususunda, akli bir delil bulunmamaktadır. Aksine bu 
husus, ancak nakli delillerle bilinebilir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) herhangi 
bir kitabı okumamış ve herhangi bir hocadan da ders almamış olan bir ümmi idi. 
Binaenaleyh Hz. Peygamber, bu hususun böyle olduğunu haber verince bu, 
gaybden bir haber vermek olur ki, böylece de bu bir mucize olmuş olur. Netice 
olarak, Hak Teâlâ'mn "Sizi yarattı" buyruğu, Allah Teâlâ'mn birliğini bilmemize; 
O'nun "Tek bir nefisten.." sözü de, nübüvveti bilip tanımamıza bir delildir" 
demiştir. 

Buna göre eğer, "Bu kadar çok insanın hepsinin, o küçücük tek bir nefisten 
yaratılması nasıl mümkün olabilir?" denilirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ bununla 
neyi murad ettiğini beyân etmiştir. Çünkü Hz. Adem'in zevcesi, O'nun bir 
parçasından yaratılmış, sonra onların çocukları onların her ikisinin nutfesinden 
meydana gelmiş, daha sonra da bu iş daima böyle olduğu için, insanların 


hepsinin yaratılmasını Hz. Âdem'e nisbet etmek caiz olmuştur. 1 
Dördüncü Mesele 


Müslümanlar, buradaki tek bir nefisten muradın, Hz. Adem olduğu hususunda 
ittifak etmişlerdir. Ancak ne var ki, kelimesinden dolayı (yani semâNnüennes 
olduğundan) onun sıfatı da müennes kılınmıştır. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Tertemiz bir canı, bir can karşılığı olmaksızın öldürdün ha!.." , 74) 
âyetidir. Şair de, Baban halife.. Onu, bir başka halife doğurmuştu. Sen de bu 
kemale halefsin" demiştir. Dilciler, buradaki müennesliğin kelimesinin lâfzının 


nazar-ı itibara alınmasından ileri geldiğini söylemişlerdir. [8] 
Hz. Âdem'in Eşinin Yaratılması 


"Ondan da onun zevcesini yarattı" (Nis. 1). 


Bu hususta birkaç mesele vardır: [9] 
Birinci Mesele 


Buradaki kelimesinden murad, Havva (aleyhimesselâm)'dır. Hz. Havva'nın Hz. 
Âdem'den yaratıldığı hususunda iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu, ekseri âlimlerin kabul ettiği görüştür. Buna göre, Allah Teâlâ 
Hz. Adem'i yaratınca, O'nu bir sure uyuttu. Sonra da, O'nun sol kaburgalarının 
birinden Hz. Havva'yı yarattı. Hz. Adem uyandığında onu gördü, ona meyledip, 
onunla ünsiyyet kurdu. Çünkü o, Hz. Adem'in bedeninin bir parçasından 
yarattlmıştı.NÂlirnler bu görüşlerine Hz. Peyç-amber'in, "Kadın eğri bir kaburga 
kemiğinden yaratılmıştır. Eğer onu düzeltmeye kalkışırsan onu kırarsın. Onu eğri 


olarak bırakırsan ondan istifâde edersin. "L-190| 

İkinci görüş: Bu, Ebu Müslim el-İsfehâni'nin görüşüdür. Buna göre Hak Teâlâ'- 
nın, buyruğundan murad, "Onun çişinden, ani insan cinsinden, onun zevcesini 
yarattı" manasıdır. Bu, HakTeâtâ'nın "Allah sizin için, kendinizden zevceler 
yaptı" (Nah. 72), "Allah, onlara kendilerinden bir peygamber gönderdiği için.." 
(Âw imran, 164) ve "Andolsun, sfze kendinizden Öyle bir peygamber gelmiştir 
ki..." (Tevbe, 128) âyetlerinde olduğu gibidir. Kâdi birinci görüşün daha kuvvetli 
olduğunu söylemiştir. Çünkü ancak bu durumda, âyetteki "Sizi bir tek candan 
yarattı" ifâdesi, yerinde olmuş olur. Zira, şayet Hz. Havva da yoktan yaratılmış 
olsaydı, o zaman insan soyu bir candan değil iki candan (nefisten) yaratılmış 
olurlardı. 

Kâdi'nin bu görüşüne şu şekilde cevap verilir. "Âyetteki "bir kişiden" sözünün 
başındaki "min", ibtidâ-i gaye içindir. Yaratmanın ve yoktan varetmenin 
başlangıcı, bu tek can olan Hz. Adem olunca, "sizi bir tek candan yarattı" 
denilmesi yerinde olur. Yine Cenâb-t Hakk'ın, Hz. Adem'i topraktan yaratmaya 
kadir olduğu sabit olduğuna göre, Hz. Havva'yı da topraktan yaratmaya kadirdir. 
Durum böyle olunca, Hz. Havva'yı, Hz. Adem'in bir kaburgasından yaratmasının 


manası nedir?" ELLİ 


Hz. Adem (a.s)'ın Yaratılması 


İbn Abbas (r.a) şöyle demektedir: Hz. Adem'e, "Adem" ismi verilmiştir. Zira 
Allah Teâlâ onu, yeryüzünün kızıl, siyah güzel ve çirkin topraklarından 
yaratmıştır. İşte bu sebepten ötürü, onun çocukları arasında kızıl derili, siyah 
derili, güzel ve çirkin olanlar vardır. Onun hanımı da "Havva" diye 
adlandırılmıştır. Çünkü o Hz. Adem'in kaburgalarının birinden yaratılmıştır. 
Demek ki o, canlı (hayy) olan bir şeyden yaratılmış ve ona nisbetle de "Havva" 


diye adlandırılmıştır. H2] 
Yoktan Yaratma Meselesi 


Bir grup tabiatct, bu âyetle istidlal ederek şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ'nin 
"Sizi bir tek candan yarattı.." buyruğu bütün insanların tek bir nefisten 
yaratıldığın) gösterir. O'nun, "Ondan da onun zevcesini yarattı" sözü de, eşinin o 
nefisten yaratıldığına delâlet eder. Cenâb-ı Allah, daha sonra Hz. Adem 
hakkında, "Onu topraktan yarattı" (Am İmran, 59) buyurmuştur. Binâenaleyh bu, 
Hz. Adem'in de topraktan yaratıldığına delâlet eder. Allah Teâlâ, insanlar 
hakkında ise, "sizi ondan (topraktan) yarattık" çv&h&, ss) demiştir. Bütün bu 
âyetler, sonradan olan bir şeyin, önceden olan bir maddeden yaratıldığına ve 
herhangi birşeyin sırf ademden (yokluktan) yaratılmasının imkânsız olduğuna 
delâlet etmektedir." 

Kelâmcılar, onlara şöyle diyerek cevap vermişlerdir: "Birşeyi birşeyden 
yaratmak (halketmek) aklen imkânsızdır. Çünkü yaratılmış olan bu şey, eğer 
kendinden önce mevcut olan o şeyin aynt olursa, bu bir yaratma olmaz. Bu bir 
yaratma olmayınca da, başka birşeyden yaratılmış olması da imkânsız olur. Şayet 
biz, bu yaratılan şeyin kendinden önce mevcut olan o şeyden başka bir varlık 
olduğunu söylersek, bu durumda yaratılan ve sonradan meydana gelen bu şey, 
sırf yokluktan meydana gelmiş ve bulunmuş olur. Böylece, birşeyin başka 
birşeyden yaratılmasının aklen imkansız olduğu sabit olur. Bu âyetteki harf-i 
cerri, ibtidâ-i gaye manasınadır. Bu, şu demektir: Bu şeylerin, şeylerden 
meydana gelişinin başlangıcı, bir zaruretten ötürü değil, sadece öyle vâki olduğu 
içindir." H3] 


Dördüncü Mesele 


Keşşaf, sahibi, ism-i fail lâfzı ile, âyetin şeklinde de okunduğunu söylemiştir. 


Bu, mahzuf bir mübtedânın haberi olup, takdiri, "O, yaratandır.." şeklindedir. 


[14] 


"... Ve o ikisinden birçok erkekler ve kadınlar türetip yayan (Rabb'iniz'den ittikâ 
edin). Kendisi adına birbirinize dileklerde bulunduğunuz Allah'tan ve akrabalık 
(bağlarım kesmekten) sakının. Çünkü Allah sizin üzerinizde tam bir gözeticidir" 
(Nisa. 1). 

Cenâb-ı Allah'ın, "İkisinden birçok erkekler ve kadınlar türetip yayan (Allah)" 
buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: u5] 


İnsanların Bir Ana-Babadan Çoğalmaları 


Vahidî, Cenâb-ı Hakk'ın buyruğu ile dağıtıp, yayma manasını murad ettiğini 
söylemiştir. İbnul-Muzaffer Bir ise şöyle dernektedir: (bess) senin eşyayı 
dağıtmandır. Mesela, "Atları.hücum içindağıtıp yaydı" "Avcı, köpeklerini salıp 
dağıttı" "Allah, mahlükatı yarattı ve onları yeryüzüne dağıttı" ve birisi halıları 
yaydığında, Jai cJS "halıları yaydım" denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak da, 
"Vayilıp serilmiş saçaklı halılar..." (Gâşiye, 16) buyurmuştur." Ferrâ ve Zeccâc, 
bazı Arapların, füli"Allah mahlükatı dağıttı" şeklinde kullandıklarını 


söylemişlerdir. L6] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, İkisinden erkekleri ve kadınları türetip yaydı" buyurmamıştır. 
Çünkü bu ifâde, bütün erkek ve kadınların bizzat o ikisinden yaratılmış 
olmalarını gerektirir ki bu imkânsızdır. İşte bundan ötürü Allah Teâlâ bu ifâde 
şeklini bırakıp, "İkisinden birçok erkekler ve kadınlar türetip yaydı" 
buyurmuştur. İmdi, "Cenâb-ı Hak niçin, "ikisinden birçok erkekler ve birçok 
kadınlar.." dememiş ve niçin çokluğu kadınlara değil de erkeklere tahsis 
etmiştir?" denilir ise. biz deriz ki: Allah bilir ya, bunun sebebi şudur: Erkeklerin 
şöhretli oluşları daha fazladır. Binâenaleyh onların çoklukları daha çok görülür. 
İşte bundan ötürü, çok oluş bilhassa onlara tahsis edilmiştir. İşte bu durum âdeta, 
erkeklere yakışanın şöhret, ortaya çıkma ve görünme olduğuna; kadınlara 
yakışanın da gizlenmek ve sesini çıkarmayıp adının sanının anıimaması 


olduğuna bir dikkat çekmedir. u7 


Üçüncü Mesele 


Bütün beşeriyyetin zerreler halinde olduğunu ve Hz. Adem'in sulbünde 
bulunduğunu söyleyenler, âyetteki, "İkisinden birçok erkekler ve kadınlar türetip 
yaydı" buyruğunu zahiri manasına hamletmişler; böyle söylemeyenter ise, bu 
ifâdeden maksadın, "Onların çocuklarının onlardan türeyip çoğalması ve onların 
çocuklarından da yeni nesil ve toplulukların türeyip meydana gelmesi olduğunu 
söylemişlerdir ki, bu durumda bütün insanların, Hz. Adem ve Havva'nın evlatları 
oluşları mecazen olmuş olur. 

Cenâb-ı Hakkın, "Kendisi adına birbirinize dilekierde bulunduğunuz Allah'tan ve 
akrabalık (bağlarını kesmekten) sakının, çünkü Allah sizin üzerinizde tam bir 


gözeticidir" buyruğu ile ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: us] 
Birinci Mesele 


Asım, Hamza ve Kisai, şeddesiz olarak diğer kıraat imamları ise, şeddeli olarak 
şeklinde (o okumuşlardır. Şeddeli okuyanlar, filin aslının olduğunu 
düşünmüşlerdir. Böyle tâ harfi, her ikisi de dil harflerinden olduğu, ön dişlerin 
dibinden çıktığı ve "hems" sıfatında müşrek oldukları için, sın harfine idğâm 
edilmiştir. Şeddesiz olarak okuyanlar, mahreçleri ve sıfatları aynı olan iki harf 
yanyana geldiği için, OjJftl-Ti kelimesindeki tâ harflerinden birini hazfetmişler, 
böylece, birinciler idğam yoluyla kelimede i'lâl yaptıkları gibi, bunlar da hazf 
ederek 1'lâl yapmışlardır. Bu böyledir, çünkü mahreç ve sıfatları aynı olan harfler 
bir kelimede bulunduklar) zaman bazan hazf, bazan da idğam ile hafifletilirler. 


(19) 
Kelimesinde Hamza'nın Kıraatini Tenkide Cür'et Edenler 


Sadece Hamza, mim harfinin cerriyle olmak üzere şeklinde okumuştur. Kaffâl 
(r.h) bu kıraatin, yedi kıraat imamının dışında Mücâhid ve başkalarından da 
rivayet edildiğini söylemiştir. Diğer kıraat imamlarının hepsi bu kelimeyi mim 
harfinin nasbıyta şeklinde okumuşlardır. Keşşaf sahibi: "Bu kelime üç harekeyle 
ve şeklinde okunmuştur Pekçok nahivci, Hamza'nın kıraatinin yanlış olduğu 
görüşünde birleşerek şöyle demişlerdir: "Çünkü bu okuyuş, zahir bir ismin 
mecrür bir zamire atfedilmesin) iktiza eder ki, bu caiz değildir. Onlar bunun caiz 
olmadığına delil olarak şunlarla istidlal etmişlerdir: 

a)Ebu Ali el-Farisi şöyle demektedir: Mecrür zamir, harf demektir. Binaenaleyh, 


zahir bir ismin ona atfedilmemesi gerekir. Biz, mecrür zamirin şu sebeplerden 
dolayı harf gibi olduğunu söyledik: 

1-Bu zamir, tenvinin kelimeden ayrılmayışı gibi, kelimeden ayrılmaz. Bu 
böyledir, çünkü ** ve Ik kelimelerindeki hâ ve kâf harflerinin, harf-i çerden 
kesinlikle ayrılmadığını görürsün. Böylece bu, âdeta bir tenvin gibi olmuş olur. 
2- Nahivciler, tercih edilen görüşe göre muzâf olan münâdadan, müfred olan 
münâdadan tenvini hazfetmeleri gibi, nida edatı olan yâ harfini hazfederler. 
Müfrea münâdadan tenvini hazfetmeleri, meselâ onların, j»^ U demeleri gibidir. 
Böylece mecrür zamir, işte bu bakımdan tenvine benzemiş olur. Bu sebeple de, 
mecrür zamirin tenvin harfi gibi olduğu sabit olmuş olur. Netice itibariyle de, 
zahir ismin mecrür zamire atfedilmemesi gerekir. Çünkü matuf ile matufun 
aleyh'in arasında bir benzerliğin bulunması, atfın şartlarındandır. Binaenaleyh 
burada bir benzerlik bulunmadığına göre, atfın caiz olmaması gerekir. 

b) Ali İbn İsâ şöyle demektedir: Nahivciler, zahir ismin merfü zamir üzerine 
atfedilmesin! de uygun görmemişlerdir. Binâenaleyh, "Sen ve Zeyd git!" ve "Ben 
ve Zeyd gittim" denilmesi caiz değildir. Bilâkis nahivciler, demektedirler. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, Artık sen Rabb inle beraber git! Böylece ikiniz harbedin" 
(Maide. 24) buyurmuştur. Halbuki merfü zamir, bazan ayrılabilir. Binaenaleyh, 
zahir ismin, bazan ayrılabilmesi-sebebiyle mecrür zamirden daha kuvvetli olan 
merfü zamire atfedilmesi caiz olmadığına göre, asla ayrılmayan mecrür zamire 
atfedilmesi haydi haydi caiz olmaz. 

c) Ebu Osman el-Mazini de şöyle demektedir: "Matuf ile matufun aleyh 
müşterektirler. Birincisini, ikincisini birincisine atfetmenin caiz olması halinde, 
ancak ikincisine atfetmek caiz olur. Halbuki burada böyle bir mâna mevcut 
değildir. Çünkü senin, şeklinde söylemen caiz olmadığı gibi, demen de caiz 


değildir." 1201 
Hamza'nın Kıraatinin Sabit Olduğu 


Bil ki bu izahlar, kelimelerin kullanışlarında lisanda gelmiş olan rivayetleri 
reddetme hususunda pek kuvvetli görüşler değillerdir. Bu böyledir, çünkü 
Hamza, yedi kıraat imamından birisidir. Herhalde o, bu kıraati kendiliğinden bu 
şekilde okumamıştır. Aksine o bunu Allah'ın Resulünden rivayet etmiştir ki, bu 
da bu okuyuş şeklinin doğru olduğuna kesinkes hüküm vermeyi gerektirir. 
Kıyas, nakle karşı koyamaz, onun karşısında duramaz. Hele hele, örümceğin 
yuvasından daha zayıf olan bu gibi kıyaslar.. Hem bu kıraatin, şu iki türlü izahı 
da yapılabilir: 


a) Bu, harf-i cerrin tekrar edilmesinin takdir edilmesi itibariyle böyie 
okunmuştur. Sanki, denilmek istenmiştir. 

b) Bu kullanış, şiirde de gelmektedir. Nitekim Sibeveyh bu manada olmaK üzere 
şunu söylemiştir: 

"Bugün sen, muhakkak ki bizi hicvederek ve kınayarak sabahladın. Artık çek 
git! Sana ve günlere artık hayret etmiyoruz..." 

Yine Sibeveyh, 'Biz, bilezik takar, gibi kılıçlarımızı kuşanırız; onlarla topuk 


arasında iser geniş vadiler, derin uçurumlar vardır" demiştir. [21] 


Kuranın Kullanmasına Bakmayıp Şiir Şevahidi Arayan Nahivcilerin 
Tenkidi 


Şu nahivcilere şaşarım; zira onlar bu kullanış şekillerinin, bilinmeyen şu iki 
beyitle isbat edilmesini güzel görürler de, Kur'ân ilminde selef ulemâsının 
büyüklerinden otan Hamza ve Mücâhid'in kıraati ile isbât edilmesini uygun 
bulmazlar. Zeccfic da, Hamza'nın bu kıraatinin mâna bakımından bozuk 
olduğuna, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Atalarınızın adını anarak yemin etmeyiniz" 


122) hadisiyle istidlal etmiştir. Binâenaleyh âyetteki lâfzını, ifâdesindeki zamire 
atfettiğin zaman bu atf, "akrabalar adiyle" de yemin edilebileceğini gösterir. 
Zeccâc'ın bu görüşüne de şu şekilde cevap verilebilir: "Bu, onların câhiliyye 
döneminde yapmış oldukları bir fiili nakletmektir. Halbuki, geçmişte onların bu 
fiili yaptıklarını nakletmek, gelecekte onu yasaklamaya ters düşmez. Yine Hz. 
Peygamber'in hadisi, yalnız ecdad adına yemin etmeyi yasaklamaktadır. Halbuki 
burada durum böyle değildir. Aksine o kimse önce Allah'a yemin etmiş, daha 
sonra da bu yeminine, akrabalara yemini eklemiştir ki, bu durum bu hadisin 
manasına da ters düşmez. Mecrür olarak şeklinde okunan kıraate göre 


söylenecek sözün özü, işte budur!23| 
Diğer Kıraatlerin İzahı 


Bu kelimeyi nasb ile okuma hususunda da şu iki izah söz konusudur: 

a) Ebu Ali el-Farisi ile Ali İbn İsa'nın tercih ettiği görüşe göre bu ifâdesinin 
mahalline atfedil m iştir. (Çünkü .ifâdesi, gayri sarih mef'ül olduğu için mahallen 
mansübtur). Nitekim şâir de, "Binâenaleyh, biz dağ değiliz, demir de değiliz!..." 
demiştir. 

b) Ekseri müfessirlerin görüşüne göre âyetin takdiri, "Akrabalardan, yani onlarla 


münasebeti kesmekten sakının..." şeklindedir. Bu Mücâhid, Katâde, Süddi, 
Dahhâk, İbn Zeyd, Ferrâ ve Zeccâc'ın görüşüdür. Bu izaha göre bu lâfiz, âl' 
lâfzına atfedilmesi sebebiyle mansübtur. Yani, "Allah'dan ve akrabalardan 
sakının" demektir. Bu da, akrabaların haklarından sakının, onları ziyaret ediniz 
ve onlardan kopmaymız, demektir. Vahidi (r.h), bu kelimenin "iğrâ" (teşvik ve 
tahrik) sebebiyle mansüb olabileceğini söylemiştir. Yani, "Akrabaları koruyun 
gözetin ve onları ziyaret edin" demektir. Bu, senin tıpkı "Aslandan sakın, 
aslandan sakın!..." demen gibidir. Vahidi'nin bu açıklaması, sıta-i rahimde 
bulunmamanın haram, onları ziyaret etmenin vacip olduğuna delâlet etmektedir. 
Merfü olarak okumaya gelince, Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Merfü olarak 
okunmasına göre kelimesi mübtedâ olup, haberi de mahzüftur. Buna göre sanki 
şöyle denilmiştir: "Akrabalar da sakınılması gereken şeyler cümlesindendir" 
veya "Akrabalar da,.kendileriyle istekte bulunulan şeyler cümlesindendir" 


manasında olmak üzere, "Akrabalar da böyledir..." 24) 
Allah ve Rab Vasıflarının Delâleten Hakkında Güzel Bir İzah 


Allahu Teâlâ önce, "Rabb'inizden sakının" demiş, sonrada "Allah'tan sakının" 
buyurmuştur. Bu tekrar hakkında 

da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, emri tekid ederek, ona teşvik etmektir. Bu, senin bir kimseye "Acele et, 
acele et!" demen gibidir. Buna göre senin bu ifâden, "Acele et!" ifâdesinden 
daha beliğ olur. 

b) Cenâb-ı Hak ilk hitabında insanları yaratması ve diğer şeylerle onlara in'âm 
ve ihsanda bulunduğu için; ikincisinde ise, kendisi adıyla karşılıklı olarak 
istenildiği için, insanların birbirlerinden istedikleri şeyler tıususunda takvayı 
emretmiştir. 

c) Cenâb-ı Hak birinci hitapta, "Rabb'inizden"; ikincisinde ise, "Allah'tan ittikâ 
ediniz" buyurmuştur. "Rabb" terbiye ve ihsana delâlet eden bir lâfızdır. "İlah" 
ise, O'nun hakimiyetine ve heybetine delâlet eden bir lâfızdır. Binaenaleyh, 
birincisinde terğib ve teşvike,ikincisinde de terhib ve sakındırmaya binaen, 
insanlara sakınmalarını emretmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Korku ve ümid ile 
Rab'lerine duâ ederler" <secde, 16) ve "Umarak ve korkarak bize duâ ederler" 
(Enbiya. 90) buyurmuştur. Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: O, seni 
büyütmüş, sana ihsanda bulunmuştur. Binaenaleyh, O'na muhalefet etmekten 


sakın; çünkü O, ikâbı şiddetli, azamet ve heybeti yüce olandır. 123) 


Dördüncü Mesele 


Bil ki Allah ve akrabalar adına istemenin şu şekilde olduğu söylenmiştir: Kişinin 
kendisiyle, başkasından bir şey istemekle söz konusu olan muradını te'kid ve 
takviye ettiği; ondan hakkını alacağını veya onun yardımını ve desteğini talep 
ederken onun şefkatli ve merhametli olmasını temin etmek istediği ifâdeler 
kabilinden olmak üzere "Allah aşkına senden istiyorum" "Allah aşkına, sana 
halimi arzediyorum" "Allah'ın adına sana yemin ediyorum" denilmektedir. 
Hamza'nın kıraati mana bakımından açık olup, âyetin takdiri, "Kendisi ve 
akrabalar adına birbirinizden bir şeyler istediğiniz Allah'dan korkun..." 
şeklindedir. Çünkü, Arapların âdeti ve örfü, akrabayı zikrederek başkasının 
şefkatli olmasını talep etmektir. Meselâ onlar, "Allah ve akraba aşkına senden 
istiyorum" demektedirler. Çoğu kez onlar yalnız akrabayı zikrederek, "Akraban 
aşkına senden istiyorum" derlerdi. Yine müşrikler Hz. Peygamber'e mektup 
yazarak, "Allah ve akraban aşkına, bize falan ve falancaları elçi olarak 
göndermemeni istiyoruz..." demişlerdir. Bu kelimeyi mansüb okumanın anlamı 
da bu manaya gelir ki takdiri, "Allah'tan ve akrabalardan sakının, ittikâ edin" 
şeklindedir. 

Kâdi şöyle demektedir: "İşte bu durum, bazan aynı lâfızla pekçok farklı mânanın 
kastedilebileceğine delâlet eden şeylerden birisidir. Çünkü Allah'tan sakınmanın 
manası, akrabalardan ittikâ etmenin manasından başkadır. Allah'tan ittikâ etmek, 
O'nun tâatine yaptşıp, günahlardan kaçınma ile olur. Akrabalardan ittikâ etmek 
ise, onları ziyaret etmek, onlara iyilikte bulunup, ihsan ve ikramda bulunmakla 
olur." Kadi'nin bu görüşüne şöyle cevap verilebilir: Cenâb-ı Hak belki de bu lafzı 


iki kere tekrar etmiştir. Bu takdire göre de, bu problem ortadan kalkmış olur. [26] 
Rahim (Akrabakk) Kelimesinin Mânası 


Bazı âlimler, (1^"jJı kelimesinin, nimet manasına olan kelimesinden geldiğini 
söylemişler, bu görüşlerine de Hz. Peygamberin şu hadisini delil olarak 
getirmişlerdir: O şöyle buyurmuştur: "Allahu Teâlâ şöyle buyurur: "Ben, 
Rahmanım; o ise "Rahim" dir. Onun ismini kendi ismimden çıkarttım, türettim." 


[27] Bu teşbihin münasebet noktası, bu halin bulunmasından dolayı, insanların 
birbirlerine karşı merhametli olmasıdır. Bazıları da bu ismin bulunmasıyla 
in'âmda bulunmanın tahakkuk ettiği kelimesinden müştak olduğunu ve bunun 
asıl olduğunu söylemişlerdir. Diğer bazıları da, bu iki kelimenin her biri 
başlıbaşına bir asıldır; bu gibi şeylerde tartışmak *se, birbirine yakın neticeler 


verir, 281 
Altıncı Mesele 


Âyet, Allah aşkına bir şey istemenin caiz olduğuna delâlet etmektedir. 
Mücahid, İbn Ömer'den Hz. Peygamber 

(s.a.s)'ın "Kim sizden Allah hakkı için bir şey isterse, ona veriniz"İZ9İdediğini 
rivayet etmiştir. Berâ İbn Azıb'den de şöyle dediği rivayet edilmiştir: Allah'ın 
Resulü bize yedi şeyi emretmiştir ki, bunlardan bir tanesi de "vemini yerine 


getirmek"tir. [30] 
Sıla-i Rahm'in Önemi 


HakTeâlâí'mn, "akrabalar" sözü, akrabanın hakkının büyük ve saygıya değer 
olduğuna ve sıtâ-i rahmi kesmemeyi tekîd ettiğine delâlet eder. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Demek, idareyi ve hakimiyeti ele alırsanız hem yeryüzünde fesad 
çıkaracak, akrabalık münasebetlerinizi bile parçalayıp keseceksiniz, öyle mi?" 
(Muhammed, 22): "Onlar bir mü'min hakkında ne bir yemin (buradaki 
kelimesinin akrabalık bağı olduğu söylenmiştir) ne de bir vecibe, hak hukuk 
gözetmezler" (Tevbe, 10ji "Rabb'in, "Kendisinden başkasına kulluk etmeyin ve 
ana ve babaya da iyi muamele edin" diye hükmetti" (isrâ,23)ve "Allah'a ibâdet 
edin, O'na hiçbir şeyi eş koşmayın. Anaya babaya, akrabaya, yetimlere, 
yoksullara... iyilik edin" (Nisa, 36) buyurmuştur. Abdurrahman İbn Avf'tan Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allahu Teâlâ şöyle buyurur: 
"Ben, Bamânım; o ise "Rahim"dir. O'nun ismini kendi ismimden çıkardım. Kim 
o ilgiyi devam ettirirse, ben de ona olan ihtimamımı devam ettiririm. Kim 
akrabasıyla münasebetini keserse, ben de onunla olan münasebetimi keserim". 
B1 

Ebu Hureyre'den Hz. Peygamber'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: 

Kendisiyle Allah'a itaat edilip de, sevabı akrabayı ziyaret etmenin sevabından 
daha çabuk verilen hiçbir şey yoktur. Yine, kendisiyle Allah'a isyan edilip de, 
ikâbı haddi aşma ve yalan yemin etmenin ikâbmdan daha çabuk verilen hiçbir 


amel de yoktur." [B2] 

Enes'den de, Hz. Peyagamber (s.a.s)'in, şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Muhakkak ki, sadaka ve süa-i rahim sebebiyle Allah, ömrü uzatır; yine onlar 
sebebiyle Allah sû-i hatimeden korur, ve onlar vesilesiyle sakınılan ve 


istenmeyen şeyleri defeder." [B3] 
YineHz. Peygamber(s.a.s): "Sadakanmen üstünü, kâşth olan akrabana 


verdiğindir" BA buyurmuştur. Buradaki, kelimesinin, düşman manasına geldiği 
söylenmiştir. Böylece kitap ve sünnetin delaletiyle sıla-i rahmin vacip olduğu ve 


onun vesilesiyle mükâfaata nail olunacağı sabit olmuş olur. B5] 
Kölelerin Hürriyete Kavuşma Sebebi Olarak Akrabalık 


Sonra, Ebu Hanife (r.h)'nin mezhebinde olanlar, bu kaideye şu iki meseleyi de 
dayandırmışlardır: 

a) Bir kimse kardeşi, kızkardeşi; amcası teyzesi gibi akrabalarına köle ve cariye 
olarak mâlik olursa, onlar hemen âzâd edilir. Çünkü mülkiyyet devam edecek 
olsa, icmâ sebebiyle, onların kendisine hizmet etmesini istemek helâldir. Ancak 
ne var ki, onların kendisine hizmet etmesini istemek, sıla-i rahmi inkıtaya 
uğratacak bir vahşettir. Bu ise, bu asla binâen, haramdır. Binâenaleyh, 
mülkiyyetin devam etmemesi gerekir. 

b) Yakın akrabaya (nikâhı yakın olan akrabaya) yapılan bağıştan rücü olunmaz. 
Çünkü bu hibeden rücü, sıla-i rahmi inkıtaya uğratmaya sebebiyet veren bir 
vahşettir. Binaenaleyh, bunun caiz olmaması gerekir. Bu iki mesele hakkındaki 
söz, hilâfiyyat kitaplarında geçmektedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak bu âyeti, bir vâ'ad bir vaid; bir terğib ve bir terhib olacak bir 
cümle ile bitirerek "Çünkü Allah sizin üzerinizde tam bir gözeticidir" 
buyurmuştur, kelimesi, "Senin bütün fiillerini gözetleyen, muhafaza eden" 
anlamına gelmektedir. Sıfatı ve vasfı böyle olan kimseden sakınılması ve ondan 
bir şeyler umulması gerekir. Böylece Cenâb-ı Hak, kendisinin sırları ve en gizli 
olan şeyleri bildiğini beyân etmiş olmaktadır. O, böyle olunca da kişinin, yaptığı 


ve yapamadığı her şey hususunda (O'ndan) sakınması ve korkması gerekir. [36] 
Bu Sürede Farz Kılınan Bazı Mükellefiyetler 


"Yetimlere mallarını verin. Temizi murdara değişmeyin. Onların mallarını kendi 
mallarınıza (katarak) yemeyin. Çünkü bu, muhakkak ki büyük bir günahtır" 
(Nisa, 2). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak bu sûreye, kuluna, Allahu Teâlâ'nın emir ve tekliflerine 
boyun eğmesinin, O'nun gazabına sebebiyet verecek şeylerden de sakınmasının 
farz olduğuna delâlet eden hususları zikrederek başlayınca, bundan sonra da 


kısım kısım mükellefiyetleri açıklamaya başlamıştır. [B7] 
Yetimin Hakkını Gözetmek 


Birinci çeşit teklif: Bu, yetimlerin mallarıyla ilgili olan tekliftir ki, işte bu âyetin 
konusu da budur. Allah Teâlâ, önceki âyette sıia-i rahmi tavsiye buyurduğu gibi, 
bu âyette de yetimlerin haklarına riâyeti tavsiye etmiştir. Çünkü yetimler, 
kendilerinin işlerini görecek bir kefil ve üzerlerine titreyecek bir hâmî 
bulunmayan bir hale düşmüşlerdir. Böylece onların durumları, ya anne ve babası 
veyahut da yakın akrabası olması sebebiyle, kendilerinin başını okşayan ve 
onlara şefkat edecek birileri bulunan kimselerin hallerinden ayrılmıştır. Böylece 
de Cenâb-ı Hak, "Yetimlere mallarını verin" buyurmuştur. Âyette birkaç mesele 


vardır; L38] 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Yetim, babaları ölmüş, böylece de babalarından 
ayrı kalmış kimselerdir. Binâenaleyh, yetimliğin manası, tek kalmak demektir." 
Nitekim, "(tek kalmış kum tanesi(?) ve "Eşsiz İnci" denilmektedir. İnsanlarda 
yetimliğin baba tarafından; hayvanlarda yetimliğin ise, ana tarafından olduğu 
söylenmiştir." Keşşaf sahibi sözüne devamla şöyle demektedir: "Esasen bu isim, 
babalardan ayrılık devam ettiği için, büyüğe de küçüğe de verilir. Ancak ne var 
ki örfde bu isim, henüz buluğa ermemiş kimselere tahsis edilmiştir. Böyle bir 
kimse, işlerini görme hususunda, kendisine kefalet eden bir kefile ve işlerini 
yerine getiren bir kayyime muhtaç olmayacak bir duruma gelince, o kimseye 
artık yetim denilmez. Kureyş, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Ebu Talib in yetimi" 
diyorlardı. Onların bu sözü, ya kıyastan ötürü, veyahut da Hz. Peygamber'in 
kadr-ü kıymetini düşürmek için, O'nun amcasının evinde büyüyen bir çocuk iken 
üzerinde bulunduğu hali anlatmak içindir. Hz. Peygamber'in, "Bulüğa erdikten 


sonra yetimlik yoktur" B9] ifadesi, kelimenin kullanılışını değil, şer'i durumu 
öğretmektedir. Yani, kişi bulûğa erdiği zaman, ona küçük çocuğun hükümleri 
tatbik edilmez. 

Ebu Bekr er-Razi, "Ahkâmu'l-Kur'ân"ında, dedesinin İbn Abbas'a, "yetim ne 
demektir? Yetimlik ne zaman sona erer?" diye bir mektup yazdığını, İbn 
Abbas'ın da ona, "Onun rüşdü ve rüşde erdiği görüldüğü zaman, onun yetimliği 
sona erer" şeklinde cevap verdiğini nakletmiştir. Rivayetlerin birinde de şu yer 


almaktadır: "Bir kimse, sakalını tutsa dahi, henüz onun yetimliği sona ermez." 
Böylece İbn Abbas, o kimsenin rüşdü görülmediği zaman, buluğa erdikten sonra 
bile o kimseye yetim sıfatının verilebileceğini haber vermiştir. Ebu Bekr şöyle 
demektedir: "Kocasından ayrılan kadına "yetim" denebilir." Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s), buyurmuştur. Yani, "Kocasız kalan yetim kadın İle nikahı 


hususunda müşaverede bulunulur.."İ4Ö| Buradaki kadından, baliğa olduğu halde 
izin istenmiştir (Yani, bâliğa olduğu halde yetim vasfı ona verilebilmiştir). 
Nitekim şâir: 

"Muhakkak ki kabirler, bekârları, yetim ve dul olan kadınlarla nikahlıyor." 

Şu söylediklerimizden çıkan netice; "yetim" vasfının, lügat bakımından hem 
küçük hem de büyük yaşta kimseler için, örfte ise sadece küçük yaştakiler için 


kullanıldığıdır. (41 


Yetim Kelimesinin Cemi Hakkında 

Burada şöyle bir soru vardır: "Yetim" kelimesi, nasıl "yetâmâ" 
yapılmıştır. Halbuki yetim, fan 

veznindedir ve fail vezninde olan kelimeler, ve (hasta, hastalar; ölü ölüler; yaralı 
yaralılar) kelimelerinde olduğu gibi, vezni üzere cemilenir. Keşşaf sahibi, bu 
hususta şu iki izahın yapıldığını söylemiştir: 

a) Şöyle denilebilir: "Yetim" önce şeklinde; daha sonra da vezninde şeklinde 
cemilenmiştir. Nitekim "esir", "esrâ" (esirler) ve "esârâ" "üsârâ" (esirler) 
kelimesinde olduğu gibi... 

b) Şöyle de denilebilir: "Yetim" kelimesinin çoğulu "yetâim"dir. Çünkü "yetim", 
sahip ve fâris (atlj) gibi isimlerdendir. Sonra "yetâim" kelimesi, "yetâmâ" şekline 
dönüşmüştür.Kaffâl (r.h), bu kelimenin "nedim", "nedâmâ" (pişman olanlar) 


kelimesi gibi, "yetim" "yetâmâ" şeklinde; "şerif", "eşraf" kelimesi gibi de, 


şeklinde cemi 


"yefim" - "eytâm" şeklinde cemilenebileceğini söylemiştir. 142) 


Yetimin Mâlı Kaç Yaşında Verilir? 

Burada ikinci bir soru da şudur: Biz, "yetim" isminin, küçük yaşta olanlara 
verilebileceğini söyledik. Binaenaleyh ona, yetim sayıldığı müddetçe malını 
kendisine teslim etmek caiz olmaz. O, malı kendisine verilecek kadar büyüyünce 
de ona yetim denmez. Öyle ise Cenâb-ı Hak niçin, 'yetimlere mallarını verin" 
buyurmuştur? Bu soruya şu iki şekilde cevap verilir: 


1- "Buradaki yetimden murad, buluğa ermiş ve büyümüş kimselerdir" deriz. 
Sonra verdiğimiz bu manayı şu iki bakımdan izah ederiz: 

a) Hak Teâlâ, onları bu kelimenin lügat manasına göre 
adlandırmıştır. 

b) Allah, her nekadar o anda yetim olmasalar bile, yetimlik çağını henüz geçmiş 
oldukları için onları "yetim" diye adlandırmıştır. Bu, Allah Teâlâ'nın "Büyücüler, 
derhal secde ediciler olarak yere kapandılar" (Şuara, 46) âyetinde olduğu gibidir. 
Yani, "Secde etmezden önce büyücü olan o kimseler..." demektir. Yine Cenâb-ı 
Hak, "İddetlerini bitirdiler m/, artık onları ya tutun..." (Bakara.231)âyetinde, 
iddetin bitimine yaklaşma halini, "iddetin bitimi" diye ifâde etmiştir. Bu âyetteki 
yetimlerden muradın, buluğa ermiş kimseler olduğuna, "Artık onlara mallarını 
teslim ettiğiniz zaman, karşılarında şahid bulundurun" (Nisa, 6) âyeti de delâlet 
etmektedir. Bulüğdan önce şahid bulundurmak yerinde olmayıp, ancak bulüğdan 
sonra doğru olur. 

2- Buradaki "yetim" kelimesi ile küçüklerin kastedilmiş olduğunu söyleyebiliriz. 
Bu manaya göre de âyeti şu iki şekilde izah ederiz: 

a) Âyetteki "verin" kelimesi, bir emirdir. Emirler, geleceği de içine alırlar. 
Binâenaleyh bunun manası, "şu anda yetim olan o çocuklara, bu sıfatları 
gittikten sonra onlara mallarını verin" şeklinde olur. Bu izaha göre bir çelişki söz 
konusu olmaz. 

b) Bu, "Yetimlere, yetimlikleri döneminde nafaka ve giyimlerini karşılayacak 
nisbette ihtiyaçları kadar şeyi verin" demektir. Bu mananın sağladığı fayda 
şudur: Onlar küçük iken, onlara mallardan harcamanın caiz olmayacağı 
sanılabilir. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, bu emirle bunun mübahlığım beyan 
etmiş olur. Fakat bu manaya göre de şu problem ortaya çıkar: Eğer bu ifâdeden 
maksad bu olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hak, "mallarından" (bir kısmını) verin" 
derdi. Allah, onlara bütün mallarını vermeyi emrettiğine göre, bu mana düşer. 


[43] 


" 


yetim" diye 


Yetimin Malı Hakkındaki Âyetin Nüzul Sebebi 


Ebu Bekir er-Râzi, Ahkâmu'I-Kur'ân'ında, Hasan el-Basrinin şöyle dediğini 
nakletmiştir: "Yetimlerin malları hakkında bu âyet nazil olunca, ashâb, onların 
mallarını kendi mallarıyla birlikte tutmayı uygun görmemiş ve onları kendi 
mallarından ayırmışlardı. Onlar bu hususu Hz. Peygamber (s.a.s)'e şikayet ve 
arzedince Cenâb-ı Hak, "Bir de sana yetimleri sorarlar. De ki: "Onları yararlı ve 
iyi bir hale getirmek hayırlıdır. Şayet kendileri İle bir arada yaşarsanız, 


onlar sizin kardeşlerimizdir..." (Bakara. 220) âyetini indirmiştir. Ebu Bekir er- 
Râzi şöyle demiştir: "Ben, bunun râvinin bir hatası olduğunu sanıyorum. Çünkü 
bu âyetten maksad, yetimlere bulüğa erdikten sonra matlarını vermektir. Râvi 
bunu başka bir âyetle karıştırmıştır." 

Sa'id İbn Cübeyr, İbn Abbas (r.a)dan şöyle dediğini rivayet etmiştir:'Cenâb-ı 
Hak, "Yetim, erginlik çağına erinceye kadar malına yaklaşmayın, ancak bunun 
en iyi bir suretle olanı müstesna..." (Isra.34)ve "Gerçekten, yetimlerin mallarını 
haksız olarak yiyenler.." (Nisa, 10)âyetlerini indirince, uhdesinde yetim bulunan 
herkes varıp yetimin yiyeceğini kendi yiyeceğinden, içeceğini de kendi 
içeceğinden ayırmışlardı. Ama bu durum, yetimlere çok güç ve zor gelmişti. 
Böylece yetimler bu durumu Hz. Peygamber (s.a.s)'e anlatınca, Hak Teâlâ, "Bir 
de sana yetimleri sorarlar. De ki: "Onları yararlı ve iyi bir hale getirmek 
hayırlıdır. Şayet kendileri ile bir arada yaşarsanız, onlar sizin kardeşlerimizdir.." 
(Bakara. 220) âyetini indirdi. Böylece de ashâb, bu durumda onların 
yiyeceklerini kendi yiyeceklerine, içeceklerini de kendi içeceklerine 
karıştırdılar." 

Müfessirier bu hususta doğru olanın şu olduğunu söylemişlerdir: Bu âyet, 
yanında yetim ve zengin bir yeğeni olan Gatafan kabilesinden bir kimse 
hakkında nazil olmuştur. Çocuk bulüğa erince malını istemiş, amcası ise malını 
vermemişti. Bunun üzerine her ikisi de Hz. Peygamber'e müracaat etmişlerdi. 
İşte bunun üzerine de bu âyet-i kerime nazil oldu. Amcası bu âyeti işitince, 
"Allah'a ve peygambere itaat ettik. Büyük günah işlemekten Allah'a sığınırız" 
demiş ve malını ona teslim etmiş; Hz. Peygamberde: "Kim, nefsinin cim- 
liğiriden korunur ve bu şekilde Rabb isine itaat ederse, o yurduna (yani 
cennetine) konar" buyurur. Çocuk malını teslim alınca, onu Allah yolunda infak 
etmiş, Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Mükâfaatsabitoldur günah ise kaldı" 
buyurmuştur. Bunun üzerine orada bulunanlar, "Ya Resülallah, andolsun ki 
mükafaatın sabit olduğunu anladık, fakat şu çocuk malını Allah yolunda infâk 
ettiği halde, geriye günah ve mesuliyet nasıl kalır?" deyince O, "çocuğun 
mükafaatı sabit oldu, fakat babasmdaki mesuliyet ve günah devam ediyor" 


buyurmuştur. [44] 
Beşinci Mesele 
Ebu Bekir er-Râzî bu âyeti, yirmibeş yaşından sonra sefih (aklı kıt) olanın "hacr" 


altına alınamayacağına hüccet getirmiş ve şöyle demiştir: Çünkü, âyetteki 
"yetimlere mallarını verin " emri, mutlak bir emir olup, sefih olanı da içine ahır. 


İster rüşdü görülsün, isterse görülmesin, âlimler bu yaştan önce rüşdün 
görülmesinin, malın ona verilmesinin vacip olmasında şart olduğuna ittifak 
ettikleri için, yirmibeş yaşından öncesi için bu âyetle amel edilmemiştir. Bu 
ittifak, yirmibeş yaşından sonrası için yoktur. Binâenaleyh âyetin emrini, bu 
yaştan sonrası için zahiri manasına göre almak gerekir. 

Âlimlerimiz (Şafii fakihleri), ona şu şekilde cevap vermişlerdir: Bu âyet, 
âmmdır. Çünkü Allah Teâlâ bu âyette yetimlerden genel olarak bahsetmiştir. 
Daha sonra yetimler, "Yetimleri deneyin" (Nisa, e> ve "Mallarınızı sefihlere 
(akılsızlara) vermeyin.." (Nisa. 5) âyetleri ile daha iyi anlatılmışlardır. Allah 
Teâlâ bu iki âyetle yetimler aklı kıt olduklarında, onlara mallarını vermeyi haram 
kılmış (ve böylece umümi hükmü, tahsis etmiştir). Hâs olan âyetin âmm olan 
âyetten önce geleceğinde şüphe yoktur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Temizi, murdara değişmeyin" buyurmuştur. Bu ifâde ile 


ilgili birkaç mesele vardır: [45] 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, âyetteki "değişmeyin" sözünün "değiştirmeyi istemeyin" 
manasında olduğunu; "tebebddül" masdarının, "istibdat" manasına 
kullanılmasının pek nâdir olmadığını, nitekim isti'cal (acele etmesini istemek) 
manasına, "ta'accül" kelimesinin ve isti'hâr (gecikmesini istemek) manasına, 
"te'ahhur" kelimesinin kullanıldığını söylemiştir. Vahidi (r.h) de, birisi birşeyi 


birşeyin yerine aldığı zaman, denildiğini söylemiştir. [46] 
"Kötüyü İyiye Değişmeyin" Buyruğu Ne Demettir? 


Âyette bahsedilen değişmenin nasıl olduğu hususunda şu izahlar yapılmıştır: 
Birinci izah: Ferrâ ve Zeccâc şöyle demektedir: "Size haram olan yetim 
mallarını, helâl kazançlarınız ve Allah'ın 

yeryüzüne saçılmış rızıklarından sizin için mubah kılınmış helâl mallarınızla 
değiştirip de, o haramı helâl yerine yemeyiniz." 

İkinci izah: "Kötü, murdar olan işi, yani yetimlerin mallarını (kendi mallarından) 
ayırma işini, onları koruyup muhafaza etmek demek olan güzel ve temiz işle 
değiştirmeyin." Bu, ekseri âlimlerin görüşüdür. Çünkü yetimlere velayet eden 
kimseler, onun malının iyisini alıp, yerine kendisinin daha kötü mallarını 
koyuyor, kendi kötü malını, yetimin iyi malı ile; kendi zayıf malını, yetimin 
semiz malı ile değiştiriyorlardı. Keşşaf sahibi bu açıklamayı tenkid ederek, "Bu 


şekilde yapma, bir tebeddül (değişme) değil, tebati (değiştirmedir. Ancak o 
kimsenin kendi arkadaşlarından birine cemile olsun diye, yetimin parasıyla onun 
zayıf malını, semiz mal yerine alması (değiştirmesi) müstesna" demiştir. 

Üçüncü izah: Bu tebeddülün manası şudur: Onlar, daha sonra yerine koymak 
üzere yetimin malını yiyorlardı. Bunda da iyiyi kötü ile değiştirme oluyordu. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Onların mallarım kendi matta-larmıza (katarak) yemeyin" 
buyurmuştur. Bu ifadenin iki izah şekli vardır: 

a) Bunun manası, "infâk ederken onların mallarını kendi mallarınıza katmayınız; 
sonra, kendisinden faydalanmanın helalliği hususunda kendi mallarınızla onların 
mallarını birbirinden ayıramazsınız.." şeklindedir. 

b) Âyetteki edatının (harfi ceninin), (ile) manasında olmasıdır. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Allah'a giden yolda benim yardımcılarım kim?" (âı-i imran, 52) 
buyurmuştur; yani Allah'la beraber" demektir. Ancak birinci görüş daha 
doğrudur. 

Şunu bil ki, Allahu Teâlâ burada her ne kadar "yemek" işini zikretmişse de, 
bundan murad çalıştırmak, tasarrufta bulunmaktır. Çünkü, yetimin malını yemek 
nasıl haram ise, bunun gibi bu mallan yok edecek olan diğer tasarruflar da haram 
kılınmıştır. Bunun delili ise, malda yenilmesi uygun olmayan şeylerin 
bulunmasıdır. Böylece, yemek fiilinden muradın, tasarrufta bulunmak olduğu 
sübut bulmuş olur. Cenâb-ı Hak burada yemek fiilini zikretmiştir, çünkü 
tasarrufun büyük bir kısmı yemek için yapılır. 

Eğer, "Cenâb-ı Hak önceki ifâdede haksız yere yetimlerin mallarını yemeyi 
haram kılınca, buna o malların tek başına ve başka mallarla beraber yenilmesinin 
haramlığı da dahil olmuştur. O halde, o malların, kendi mallarıyla yenilmesinin 
tekrar yasaklanmasının manası nedir?" denilirse, deriz ki: 

Çünkü veliler, Allah'ın kendilerini nzıklandırmış olduğu helâl malları sebebiyle, 
yetimlerin mallarına muhtaç olmadıkları halde, bununla beraber yine de onlar 
yetimlerin mallarına göz dikiyorlardı. Bu sebeple de bu kabahat daha 


çirkin.oluyor ve daha fazla kınama gerekiyordu. 147) 
Hüb Kelimesinin İzahı 


Allah Teâlâ bundan sonra, yetimlerin mallarını, hangi haram cihetten olursa 
olsun, yemenin büyük bir günah olduğunu bildirmiş ve şöyle buyurmuştur: 
"Çünkü bu, muhakkak ki büyük bir günahtır." Vahidi (r.h.) şöyle demiştir: 
Buradaki kinayeli ifâde, yemek fiiline râcidir. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın "yemeyin" buyruğu, yemeye; "günâh" kelimesi de, büyük günaha delâlet 


etmektedir. Nitekim Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Eyyüb'un annesini 
boşaman günahtır (Ey Ebu Eyyûb)."148] "Bunun gibi, ve ifâdeleri de, isim ve 
masdarda üç okuyuş şeklidirler. Ferra şöyle demiştir: şeklindeki okuyuş 
Hicazlıların, şeklindeki okuyuş da Temimtilerindir. Her ikisinin manası da, 
(günah)tır." Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Rabbim, tevbemi kabul 
buyur;günahımı ise yıka, ant'.' [49]K eşşaf sahibi, kelimeleri tıpkı (söz, ifâde, 
görüş) kelimeleri gibidir" demiştir. Kaffâl ise, "kelimenin aslı, acı ve eziyyet 
duymak anlamına gelen kelimesinden gelmektedir. Binâenaleyh, kelimesi, 
irtikâb edenin, kendisinden bir acı duyacağı şeyi irtikâb edip yapmasına denilir" 
demiştir. Basralılar ise şunu söylemiştir: "Hâ harfinin fethasıyla olmak üzsere 
kelimesi masdar, hâ harfinin ötresiyle kelimesi de isimdir. kelimesi ise, "binâ-i 
merre" dir. Sonra bu kullanışlar, ras)' (kelâm, söz, ifâde) kelimesinde olduğu gibi 
birbirine karışmıştır. Çünkü, kelimesi bir isim iken, sonra, as "Muhakkak ki ona 
öyle bir söz söyledim ki..." denildiğinde aynı kelime bu sefer masdar olmuştur." 
Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Hasan el-Basri bu kelimeyi şeklinde okumuştur. 


Yine bu kelime, şeklinde de okunmuştur. [50] 
Kist, İksat Kelimelerinin İzahı 


"Eğer yetimler hakkında adaleti yerine getiremeyeceğinizden korkarsamz..." 
(Nisa, 3). 

Şunu bil ki bu, Cenâb-t Hakk'ın bu sürenin başında zikretmiş olduğu hükümlerin 
ikinci nev'idir: Bu da, nikâhlar hakkındaki hükümdür. Bu âyette birkaç mesele 


bulunmaktadır: ELİ 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demiştir: kelimesi, adaleti yerine getirmek manasındadır. Bir 
kimse âdil olduğu zaman, denilir. Cenâb-t Hak da şöyle buyurmuştur: olun, 
Allah âdil olanları sever" (Hucurât, 9). Aynı kökten gelen kelimesi ise, âdil ve 
insaflı olmak demektir. Bununla ilgili olarak da Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: 
"Adaleti titizlikle ayakta tutan kimseler olunuz.." (nis, 135). Zeccâc şunu 
söylemiştir: "Gerek kelimesinin, gerekse kelimesinin aslı, pay ve nasib anlamına 
gelen kelimesinden gelmektedir. Araplar, "zulmetti ve haksızlık yaptı" 
anlamında dedikleri zaman, bununla şunu demek isterler:* Arkadaşına düşen pay 
ve nasib hususunda, ona zulmetti." Görmez misin ki Araplar, payına ve hissesine 


mukabil onu yendim, ait ettim anlamında olmak üzere demektedirler. İşte 
böylece kelimesi, "zulmetti, haksızlık yaptı, yendi galip geldi" gibi manalarda 
kullanılmaya başlamıştır. Yine Araplar dedikleri zaman, onların bundan muradı, 
o kimsenin adalet ve hakkaniyet sahibi olduğudur. Böylece kelimesi bir kimse, 
sözünde, filinde ve yemininde insaflı davranıp hakkını verdi, âdil oldu 


anlamlarında kullanılan fiili gibi kullanılmaya başlanmıştır. [52] 
Ayetinin Nûzül Sebebi 


Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "Adâlet gerine getirememekten korkarsanız.." buyruğu 
bir şart; "Sizin için helâl olan kadınlardan., nikâh edin" sözü de şartın cezası ve 
karşılığıdır. Bu ceza ve karşılığın bu şarta nasıl taalluk ettiğinin mutlaka 
açıklanması gerekmektedir. Müfessirlerin bu konuda birkaç izah şekli 
bulunmaktadır: 

a) Urve'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Aişe (r.anha)'ye, "Eğer 
yetimler hakkında adaleti yerinegetiremfyeceğinizden korkarsanız.." âyetinin 
manası nedir? diye sorunca, o şöyle dedi: "Yeğenim! bu yetim kızdır.. O, 
velîsinin evinde bulunur, velisi onun malına ve güzelliğine kapılır. Ancak ne var 
ki, en düşük bir mehirle onu kendine nikahlamak ister. Sonra onu kendine 
nikahlayınca, onu kendisine karşı müdafaa edecek ve kötülüğünü ondan 
savuşturacak bir kimsenin bulunmadığını bildiği için, ona adî bir şekilde 
davranır. İşte bunun için Cenâb-ı Hak, "Eğer, nikahladığınız zaman yetimlere 
zulmetmekten korkarsanız, onların dışında size helâl olan kadınlardan 
nikahlayınız" buyurmuştur. Hz. Aişe sözüne devamla şöyle demiştir: Sonra 
insanlar, bu âyetin peşinden, yetimler hakkında Hz. Peygamber'den fetva 
istediler. Bunun üzerine de Cenâb-ı Hak, "Senden kadınlar hakkında fetva 
isterler. De ki: "Onlara dair fetvayı Allah veriyor: Kitapta yetim kadınlar 
hakkında size okunan..." (Nisa, 127) âyetini inzal buyurmuştur. Buradaki, 
"kitapta, yetim kadınlar hakkında size okunan..." ifâdesinden murad, bu âyetteki 
"Eğer yetimler hakkında adaleti yerine getiremiyeceğinizden korkarsanız" <A1-» 
ımran, 3) ifadesidir." 

b) Yetimler hakkında olan ve onların malını yemenin büyük günah olduğunu 
ifâde eden önceki âyet nâzit olunca, yetimlerin velileri, yetimlerin haklarında 
adaleti terk-etmeleri sebebiyle kendilerine bir günahın isabet etmesinden 
korktular, bu sebeple de onları velayetlerine almaktan kaçındılar. Bazan onlardan 
bir kimsenin nikâhı altında on veya daha fazla kadın bulunuyor, onlarsa oniartn 
haklarını yerine getiremiyor, aralarında adaleti yerine gevremiyorlardı. Bundan 


dolayı onlara, "Eğer yetimlerin haklarında adaleti yerine getirememekten 
korkup, onlara veli olmaktan çekmiyorsanız, aynı şekilde bütün kadınlara da âdil 
davranmamaktan korkun ve hanımların sayısını azaltın. Çünkü, onun bir 
benzerini işlerken, bir günahtan sakınan veya ondan tevbe eden kimse, hiç 
sakınmamış gibidir" denilmiştir. 

c) Onlar, yetimleri velayetlerine almaktan sakınıyorlardı. İşte bundan dolayı 
onlara şöyle denilmiştir: "Yetimler hakkında korkuyorsanız, zinadan da sakının. 
Öyleyse, kadınlardan size helâl olanları nikahlayın ve haram olan kadınların 
etrafında dolaşmayın." 

d) İkrime'den rivayet edildiğine göre o, şöyle demiştir: Bir adamın yanında hem 
hanımları, hem de yetimler bulunurdu. Kendi malını hanımlarına harcayıp, hiç 
malt kalmayarak muhtaç duruma düşünce, bu sefer hanımlarına yetimlerin 
mallarını harcamaya başlar. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Zevceler çok 
olduğu zaman, eğer yetimler hakkında adaleti yerine getiremiyeceğinizden 
korkars&nız, biliniz ki bu korkunun yok olması için, dörtten fazla kadın 
nikahlamanız size haram kılınmıştır. Dört kadının hukukuna riâyet edememekten 
de korkarsanızr o zaman bir kadın katidir" buyurmuştur. Allahu Teâlâ burada 
fazla tarafı, yani dördü; eksik tarafı, yani biri zikretmiştir. Böylece de, bu iki sayı 
arasındaki sayılara dikkati çekmiş ve adeta, "Eğer dörtten korkarsanız üç; üçten 
korkarsanız iki; ikiden korkarsanız bir hanım size yeter" demiştir. Bu, en uygun 
görüştür. Buna göre Allah Teâlâ, çok kadınla evlenmesi halinde daha fazla 
harcamada bulunmak zorunda kalacağından, bu sebeple de yetimin malına el 
uzatması muhtemel olacağından, veliyi çok kadınla evlenmekten sakındırmıştır. 


[53] 


"Sizin için helâl olan (diğer) kadınlardan ikişer, üçer, dörder olmak üzere nikâh 
edin. Şayet adalet yapamıyacagıntzdan korkarsanız, o zaman bir (tane ile) yahut 
mâlik olduğunuz câriye (ile yetinin). Bu, sizin için eğrilip sapmamanıza daha 
yakındır" (Nisa, 3). 


Bu âyetle ilgili birçok mesele vardır: [54] 
Evlenmenin Hükmü: Farz Veya Mendub Olup Olmadığı 


Ashâb-ı Zahir (âyet-i kerimenin zahirine tutunanlar), nikâhın vacip olduğunu 
söylemişler ve bu âyete tutunmuşlardır. Onlara göre bu böyledir, çünkü "nikâh 
edin" sözü bir emirdir. Emrin zahiri ise vücüb ifâde eder. İmam-ı Şafii ise, 
nikâhın vacip olmadığının beyân edilmesi hususunda Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizden 


kim hür ve müslüman kadınları nikâhla alacak bir bolluğa güç yeüremezse, o 
halde sağ ellerinizin mâlik olduğu mü'min cariyelerinizden (alsın). Allah sizin 
imanınızı çok iyi bilendir. Birbirinizden meydana gelmişsinizdir. O halde, 
fuhuşta bulunmayan, gizli dostlar da edinmeyen namuslu kadınlar olmak üzere, 
onları sahiplerinin izniyle, kendinize nikahlayın. Mehirlerini de, güzellikle 
onlara verin. Onlar evlendikten sonra bir fuhuş irtikâb etti mi, o zaman onlara 
hür kadınlar üzerindeki cezanın yarısı (verilir). Bu, içinizden sıkıntıya 
düşmekten korkanlar içindir. Sabretmeniz ise sizin için daha hayırlıdır" 
(Nisâ..25) âyetine tutunmuştur. Böylece Cenâb-ı Hak, bu durumda evlenmeyi 
terketmenin, onu yapmaktan daha hayırlı olduğuna hükmetmiştir. Bu, nikâhın 


vacip ve farz olması bir tarafa, rrtendüb bile olmadığına delâlet eder. [55] 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, "Size helâl olan şey..." buyurmuş, "Size helâl olan kimse..." 
buyurmamıştır. Bunun birçok sebebi vardır: 

a) Allah Teâlâ, bununla cinsi kastetmiştir. Meselâ sen, "Yanında ne var?" dediğin 
zaman, muhatabın "Bir adam veya bir kadın" der. Bu sorunun manası, "Yanında 
olan şey, yanında bulunan hakikat nedir?" demektir. 

b) kelimesiyle onun sılası, masdar takdirinde olup, buna göre ifâdenin takdiri, 
"Kadınlardan helâl olanları nikahlayın" şeklindedir. 

c) ve kelimeleri, çoğu kez birbirlerinin yerine kullanılırlar. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Semâya ve onu bina edene yemin olsun" (şems, s) ve "Ve siz de, benim 
taptığıma tapıcılar değilsiniz" (Kmim, s> buyurmuştur. Ebu Amr İbnu'l-Ala şunu 
söylemiştir: "Gök gürültüsünün kendisini teşbih ettiği o varlığı (Allah'ı) tenzih 
ederim.." Cenâb-ı Allah da. "Onlardan, karnı üzere yürüyen vardır" (Nür, ) 
buyurmuştur. 

d) Allah Teâlâ, kadınları gayr-i âkiller mertebesine indirmek için yi zikretmiştir 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Ancak ne var ki zevcelerine yahut sağ ellerinin sahip olduğu 
(cariyelerine) karşı (olan durumları) müstesna... (Müminun, 6) âyeti de bu 


kabildendir. 1961 
Üçüncü Mesele 
Vahidi ve Keşşaf sahibi şöyle demişlerdir: "Âyetteki "Sizin için hoş olanlar.." 


ıfâdesinin manası "Size helâl olan kadınlardan" şeklindedir. Çünkü kadınlardan, 
nikahı haram ofanlar vardır. Onlar da, "Size anneleriniz, kızlarınız.... hararr. 


kılındı" (Nisa, 23) âyetinde zikredilen kadınlardır. Bence bu görüşü bir tetkik 
edip düşünmek lâzım. Çünkü biz, âyetteki "Nikâh edin" ifâdesinin, mübahhk 
ifâde eden bir emir olduğunu açıklamıştık. Binaenaleyh, eğer ifâdesinden murad. 
"Sizin için helâl olan kadınlar" manası olsaydı, âyet "Nikâhı size mubah olanlar 
nikâh etmenizi size mubah kıldım" cümlesi yerinde olurdu. Bu ise, âyeti bir 
mana ifâde etmekten çıkarır. Aynı şekilde, onların söylediği manaya 
hamletmemiz durumunda âyet mücmel olur. Çünkü, âyette helâllik ve 
mübahlığın sebepler zikredilmeyince âyet mücmel olmuş olur. Ama biz âyetteki 
*->Ü? U ifâdesini, nefsir hoşlandığı ve kalbin meylettiği kadınlar manasına 
alırsak, bu durumda âyet umum' olup, tahsis edilebilir. Usülü fıkıhta sabit olan 
bir kaideye göre, icmal ile tahsis durumu arasında bir tearuz meydana gelirse, 
mücmelliği kaldırmak evlâdır. Çünkü tahsis edilmiş olan âmm ifâde, tahsis 
edildiği yerin dışında da hüccettir. Mücmel ifâde ise kesinlikle hüccet olamaz. 


RYA 
Sayı Sıfatlarının Gayr-ı Munsarif Olması 


Dördüncü kaide: "İkişer, üçer, dörder" ifâdesine gelince, bunun manası, "iki iki, 
üç üç, dört dört" demektir. Bu kelimeler gayr-i munsariftirler Bunların gayr-i 
munsarif olmalarının izahı ise iki şekildedir: 

a) Bunlarda iki husus bir araya gelmiştir ki bunlar da "idi" ile "vasf'tır. İdi 
(muadil olma), senin bir kelimeyi zikredip onunla başka bir kelimeyi murad 
etmendir. Nitekim sen, dersin, bununla ve kastedersin. Burada da böyledir; sen 
de (ikişer) sözünle "iki iki" mânasını kastedersin; böylece de kelimesi, ma'dûl 
bir kelime olmuş olur. Bu kelimenin sıfat olmasına gelince; bunun delili, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "ikişer, üçer, dörder kanatlı.. ."(Fatır. “âyetidir. Bu âyette geçen 
kelimesinin bir vasıf olduğunda şüphe yoktur. 

b) Bu kelimelerde iki udül söz konusudur. Çünkü, yukarda beyan ettiğimiz gibi 
bunlar asıllarından değiştirilmiş (ma'dül)tir; aynı zamanda da tekrardan udül 
edilmiş, tekrar yapılmamıştır. Çünkü sen meselâ kelimesiyle, sadece "iki" veya 
"iki iki" manasını kastedersin. Sen, "Bana iki veya üç kişi geldi" dediğin zaman, 
bundan maksadın, sadece bu sayıdaki kimsenin geldiğini söylemektir. Ama, 
"Bana topluluk ikişer ikişer geldi" dediğin zaman, onların geliş şekillerinin iki 
iki olduğunu ifâde etmiş olursun. Binaenaleyh, bu lâfızlarda, iki çeşit sayının 
meydana geldiği sabit olmaktadır. Öyleyse bu lâfızların gayr-i munsarıf olmaları 
gerekir. Çünkü bir isimde, iki sebep beraber bulunduğunda, bu durum o ismin 
gayr-i munsarif olmasını gerektirir. Zira bu kelime, bu sebeple her iki tarafın da 


yerine geçer, böylece de fiile benzediği için gayr-i munsarif olur. Aynı şekilde 
onda iki yönden bir udül meydana gelirse, yine gayr-i munsarif olması gerekir. 


Allah en iyi bilendir. 81 
Evlenmede Kölelerin Durumu 


Muhakkik âlimler, "Hoşunuza giden kadınlarlı size helâl olan kadınları 
nikahlayın" ifâdesinin kölelere şâmil olmadığını söylemişlerdir. Çünkü, buradaki 
hitap ancak bir kadın hoşuna gittiği zaman, onu nikâhlayabilen bir insanadır. 
Köle ise böyle değildir, çünkü o, efendisinin izni olmadan evlenemez. Buna 
Kur'ân-ı Kerim ve hadisler delâlet etmektedir.jKur'ân'dan delil Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Allah şöyle bir mesel irad etti: "Hiçbir şeye gücü yermeyen memlük bir kul..." 
(Nahi, 75) âyetidir. Bu âyetteki "Hiçbir şeye gücü yetmeyen" ifâdesi kölenin 
evlenme hususunda bağımsız olmasını nefyeder. Hadisten delile gelince, bu Hz. 
Peygamber'in şu sözüdür: "Hangi köle, efendisinin izni olmaksızın evlenir- 


se, O Zina etmiş olur'b2İ Binâenaleyh zikrettiğimiz bu delillerle, bu âyetteki 
hitaba kölelerin dahil olmadığı sabit olmaktadır. 

Bu mukaddimeyi anladığın zaman biz deriz ki: Fakihlerin çoğu, dört kadınla 
evlenmenin, köleler için değil, hür erkekler için meşru olduğu görüşüne 
varmışlardır. İmam Mâlik âyetin zahiri manasına tutunarak, "köle için de, dört 
kadınla evlenmesi helâldir" demiştir. Bu görüşe karşı, itimada şayan cevap 
şudur: İmam Şafii, zikrettiğimiz hususun dışında diğer iki yönden daha, bu 
âyetin hür erkeklerle ilgili olduğuna delil getirmiştir: 

1- Allah Teâlâ bu ifâdeden sonra, "Şayet adalet yapamayacağınızdan endişe 
ederseniz, o zaman bir (tane ile)r yahut mâlik olduğunuz (cariyeler) ile yetinin" 
buyurmuştur ki, bu ancak hür erkekler için söz konusudur. 

2- Allah Teâlâ, "E£er (kadın mihrinden) birazını gönül hoşluğu İle size 
bağışlamış olursa, onu da afiyetle yiyin" (nm, 4) buyurmuştur. Halbuki köle, 
hanımının mibrinden gönül hoşluğu ile bağışladığı şeyi yiyemez, çünkü o 
bağışlanan, efendisine âit olur. İmam Malik, "İki müstakil umüm? ifâde 
(peşpeşe) geldiğinde ve bunlardan ikincisine bir kayıt-şart dahil olduğunda bu, 
şartın önceki umümi ifâdeye de dâhil olmasını gerektirmez" demiştir. İmam Şaflf 
buna, "Bu âyetlerdeki hitaplar, bir sıra üzere gelmiştir. Binaenaleyh bazılarının 
hür erkeklere hâs olduğu anlaşılınca, hepsinin hür erkeklere âit olduğu da 
anlaşılmış olur" diyerek cevap vermiştir. 

Bazı fakihler, âyetin zahiri manasının köleleri de içine aldığını söylemişler, fakat 
bu umumi manayı kıyas ile (hür erkeklere) tahsis etmişler ve şöyle demişlerdir: 


"Köle oluşun, talak ve iddet bekleme meselelerinde olduğu gibi, nikahın 
haklarını eksik yapmada da bir tesiri bulunduğunda ittifak ettik. Evlenilecek 
kadınların sayısı meselesi de, nikah hukukundan olduğuna göre, köle için, hür 
erkeklere meşru olan sayının yansının söz konusu olması gerekir." Birinci cevap 


daha uygun ve daha güçlü... Allah en iyisini bitir. 160) 


Sayısı Mahdut Olmayacak Miktarda Kadınla Evlenmeyi Mubah iddia 
Edenler 


Başıboş bir güruh, istenildiği kadar sayıda kadınla evlenmenin caiz olduğu 
görüşüne varmışlar ve Kur'ân ile Hadis'ten buna delil getirmişlerdir. Onlar, 
Kur'ân'dan delil olarak, şu üç bakımdan bu âyete tutunmuşlardır: 

1- "Sizin için helâl olan kadınlardan... nikah edin" emri mutlak olarak bütün 
sayıları içine alır. Çünkü içinden istisna yapılamayacak hiçbir sayı yoktur. 
İstisnanın hükmü ise, eğer istisna olmamış olsaydı ifâdenin hükmüne dahil 
olacak olanı hükmün dışında bırakmaktır. 

2- Âyetteki "ikişer, üçer, dörder olmak üzere" ifâdesi, bu umumi manayı tahsis 
edip (sınırlandıramaz). Çünkü bazı sayıları bilhassa zikretmek, o hükmün diğer 
sayılarda da bulunmasını nefyetmez. Aksine biz şöyle deriz: Bu sayıların 
zikredilmesi, günah ve yasağın mutlak olarak kaldırıldığına delâlet eder. Meselâ 
insan, çocuğuna "Dilediğini yap, ister çarşıya, ister şehre, ister bahçeye git" 
dediğinde, bu, serbestliği tamamen o çocuğun kendisine verdiğinin ve ondan 
mes'uliyet ile yasağı tamamen kaldırdığının mutlak ifâdesi olur, yoksa bu, sadece 
saydığı o yerler için izin verdiği manasına gelmez. Aksine saydığı ve saymadığı 
herşeye bir izin manasına gelir. Bu âyette de böyledir. Bir de, bütün sayıları 
saymak güçtür. Bundan dolayı, Sizin için helâl olan kadınlardan nikah edin" 
sözünden sonra, Allah Teâlâ sadece bazı sayıları zikredince, bu bütün sayılar için 
iznin bulunduğuna bir işaret olmuştur. 

3- Atıf vâvı, mutlak cem' (toplama, bir arada bulunma) manasım ifâde eder. 
Binaenaleyh âyetteki "ikişerveüçervedörder"tabiri, bütün bunların toplamının 
helâl olduğunu ifâde eder. Bu da toplam olarak dokuz eder. Hatta doğrusu 
toplam onsekiz eder. Çünkü "ikişer" lâfzı, sadece ikiden ibaret değil, aynı 
zamanda iki iki demektir. "Üçer" ve lâfızlarında da durum aynıdır." 

Bu iddiada olanların, hadisten delilleri iki bakımdandır: 

1- Hz. Peygamber (s.a.s)'in, dokuz hanımla evli iken vefat ettiği tevatürle sabittir. 
Hem sonra Cenâb-ı Hak, "Ona uyun" (Araf, 15e) diye bize, peygambere 
uymamızı emretmiştir. Emrin en hafifi de mübahlığı ifâde etmesidir. 


2- İnsanın sünneti, yolu ve gidişatıdır. Dörtten fazla hanımla evlenmek Hz. 
Peygamberin yolu olduğuna göre, bu aynı zamanda O'nun bir sünnetidir. Sonra 


O, "Benim sünnetimden yüz çeviren, benden (ümmetimden) değildir"!0L! 
buyurmuştur. Bu hadisin zahiri, dörtten fazla kadınla evlenmeyi terkeden 


kimseyi kınamayı, en azından bunun caiz olduğunu söylemeyi gerektirir. 162) 
Mezkur İddianın Reddedilmesi 


Bil ki, fakihler hasrı isbât ederlerken iki şeye dayanmaktadırlar: 

a) Haber.. Rivayet edildiğine göre, Gıylân müsiüman olduğu zaman, uhdesinde 
on tane hanımı bulunuyordu. Bunun üzerine Hz. Peygamber ona, 
"Hanımlarından dördünü nikâhında tut geriye kalanları da ayır, boşa" buyurdu. 
Yine rivayet edildiğine göre, Nevfel İbn Muâviye müsiüman olduğu zaman, 
uhdesinde beş tane hanım bulunuyordu. Bunun üzerine Hz. Peygamber ona, 
"Dördünü nikâhında tut birisini boşa" buyurdular. 

Şunu bil ki, bu usül şu iki bakımdan zayıftır: 

1- Kur'ân-ı Kerim, bu haber ile hasrın tahakkuk etmediğine delâlet edince, bu, 
Kur'ân-ı Kerim'i haber-i vâhid ile neshetmek olur ki, bu ise caiz değildir. 

2- Bu haber, bir durum hakkındadır. Belki de Hz. Peygamber (s.a.s) o kimseye, 
dört hanımı nikâhında tutmasını, diğerlerinden ise ayrılmasını emretmiştir; 
çünkü dört hanımla diğerlerini bir arada tutmak, neseb veya emzirme sebebiyle 
caiz değildir. Özetle, bu haber hakkında bu ihtimal daima söz konusudur; 
binaenaleyh, böylesi haberlerle Kur'ân'ı neshetmek mümkün değildir. 

b) Bu, belli başlı merkezlerdeki fakihlerin dörtten fazla kadın almanın caiz 
olmadığı hususunda icmâ etmiş olmalarıdır ki kendisine itimad edilen görüş de 
budur. Burada iki sual söz konusudur: 

1- İcmâ ne nesheder, ne de nesholunur. O halde nasıl olur da bu âyeti icmâ 
neshetmiştir denilebilir? 

2- Ümmet içinde nâdir de olsa dörtten fazla kadınla evlenmenin haram 
olmadığını söyleyenler bulunmaktadır. Binâenaleyh icmâ, az sayıda da olsa bazı 
kimselerin muhalefet etmesi ile vaki olmamış olur? 

Birinci soruya şöyle cevap verilir: İcmâ, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında, bunu 
nesheden bir hükmün bulunduğunu ortaya koymaktadır. İkinci soruya da şöyle 
cevap verilir: Bu icmâ'ya, ehl-i bid'at'ın muhalefetine itibar edilmez. 

Eğer, "Hal sizin dediğiniz gibi olsaydı, o zaman en uygun olan "ikişer veya üçer 
veya dörder" denilmesi olurdu. O halde niçin, âyette atıf harfi olarak jl (veya) 
değil de "ve" getirilmiştir?" denilir ise deriz ki: Şayet Cenâb-ı Hak, j' lâfzını 


kullansaydı bu, bunun ancak bu kısımlardan sadece biri hakkında caiz olmasını 
ve, "onlardan bir kısmı iki kadınla, diğer bir kısmı üç kadınla evlenir, bir diğer 
kısmı da dört kadınla evlenir" manasında olmak üzere, müslümanlara bu 
kısımları beraberce yapmanın caiz olmamasını gerektirirdi. Cenâb-ı Hak, bu 
ifâdeyi vâv harfi ile birbirine atfedince, bu durum herkesin bu hallerden herhangi 
birini tercih edebilmesinin caiz olduğunu ifâde etmiştir. Bunun bir benzeri de, bir 
kimsenin bir topluluğa, "Bin dirhem olan şu parayı ikişer ikişer ve üçer üçer ve 
dörder dörder bölüşün" demesidir. Onun, bu sözünden maksadı, o gruptakilerden 
bir kısmının ikişer dirhem almalarının, diğer bir kısmının üçer dirhem 
almalarının ve üçüncü bir kısmın da dörder dirhem almalarının caiz olduğunu 
anlatmaktır. İşte bu âyette de edatının zikredilmeyip "vâv" harf-i atfının 


zikredilmesinin faydası, söylediğimiz bu husustur. Allah en iyi bilendir. 163) 
Yedinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, kelimeleri, "hoş olan, helâl olan "ifâdesinden "hal" olarak 
mahallen mansubtur. Buna göre mana, "sizler bu sayılarca, yani ikişer ikişer, 
üçer üçer ve dörder dörder olmak üzere size helâl olan (hoşunuza giden) 
kadınlardan nikahlayınız" şeklindedir. 

Hak Teâlâ'nın, "Şayet adalet yapamayacağınızdan endişe ederseniz, o zaman bir 
(tane ile), yahut mâlik olduğunuz (cariyeler) ile (yetinin)" emriyle ilgili olarak 


birkaç mesele vardır: [64] 
Adalet Yapılamazsa Erkek Bir Tek Kadınla Evlenir 


Bunun manası şöyledir: "Eğer bu sayıdan fazlasında adalet edememekten 
korktuğunuz gibi, bu sayıdaki hanımlar arasında da adaletli davranamamaktan 
endişe ederseniz, tek bir hanımla veya cariyelerle yetininiz." Böylece Cenâb-ı 
Hak, suhulet ve kolaylık bakımından, tek hanım ile, sayısını tahdid etmediği 
cariyelerin birbirine denk olduğunu beyân etmiştir. Ömrüme yemin ederim ki, 
cariyelerin sorumlulukları daha az ve yükleri de mehirli (hür) hanımların 
yüklerinden daha azdır. Onlara ister az, ister çok ver; aralarındaki taksimatta 
(onlarla yatmada) ister eşit davran, ister davranma; onlara ister azil yap, ister 


yapma, sana bundan dolayı bir sorumluluk ve günah gerekmez. 165) 


İkinci Mesele 


Ayetteki lâfzı, tâ harfinin fethası ile şeklinde okunmuştur. Buna göre mana şöyle 
olur: "O zaman bir tane ile yetinin, veya bir kadını seçin, birden çok kadınla 
evlenmeyi terkedin. Çünkü bütün işler adaletle dönüp, dolaşır. Adaleti 
hangisinde bulursanız, onu yapın." Yine bu ketime, merfu olarak 5^ j» şeklinde 
de okunmuştur. Buna göre manası, "O takdirde bir tanesi yeter, veya, size bir hür 


kadın yahut sahip olduğunuz cariyeler kâfidir" şeklinde olur. [66] 
Şafii'ye Göre Nafile İbadetle Meşguliyet Evlenmekten Efdaldir 


İmam Şafii (r.h), nafile ibâdetlerle meşgul olmanın, evlenmekten daha faziletli 
olduğu görüşünü açıklarken bu âyeti delil getirmiştir. Bu böyledir. Çünkü Hak 
Teâlâ, bu âyet-i kerimede, insanları tek kadınla evlenme ile câriye edinme 
arasında muhayyer bırakmıştır. İki şey arasında muhayyer bırakma, o işte arzu 
edilen hikmet bakımından o ikisinin eşit olduğunu hissettirmektir. Bu tıpkı, bir 
doktorun "Elma veya nâr ye" demesine benzer. Bu ifâde, maksadın tam yerine 
gelmesi hususunda, bu iki meyveden herbirinin diğerinin yerini alabileceğini 
bildirmektedir. 

Nasıl Âyet-i kerime'nin bu eşit oluşa delâlet ettiği gibi akıl da aynı şekilde buna 
delâlet etmektedir. Çünkü evlilikten maksad sükunet bulmak, birlikte yaşamak, 
dini ve evin işlerini koruma altına almaktır. Bütün bunlar, her iki şekilde de hâsıl 
olur. Yine bir kadının câriye olup, sonra efendisinin onu azâd ederek onunla 
evlendiğini farzedersek, bu durumda evlenme ile câriye edinmenin birbirine eşit 
olduğu apaçık ortaya çıkar. Bu âyet-i kerime ile evlenme ve câriye edinmenin 
birbirine eşit olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Nafile ibâdetlerle meşgul 
olmanın, câriye edinmekten daha faziletli olduğunda icmâ etmiştik. Binaenaleyh 
nafile ibâdetlerle meşgul olmanın, nikahlan maktan da faziletli olması gerekir. 
Çünkü eşit iki şeyden birisinden üstün olanın, diğerinden de üstün olması 
gerekir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Bu, sizin için eğilip sapmamanıza daha yakındır" 


buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: L67] 
Birinci Mesele 


Âyetteki kelimesi en yakın (akrab) manasınadır ve ifâde "Bu, sapmamanıza 
daha yakındır, daha uygundur" takdirindedir. Söz kendisine delâlet ettiği için, bu 


ifâdedeki harf-i cerrinin hazfedilmesi güzel olmuştur. 168) 
Tabirinin Tefsiri Hakkında 


Âyetteki tabirinin tefsirinde birkaç vecih bulunmaktadır: 

a) Bu, "zulmetmemenize ve (haktan) sapmamanıza.." manasındadır. 
Müfessirlerin ekserisince tercih edilen görüş de budur. Bu mâna merfü bir hadis 
olarak rivayet edilmiştir. Çünkü Hz. Aişe (r. anha), Hz. Peygamber (s.a.s)'ı 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Bu, sizin için eğilip sapmamanıza daha yakındır" ifâdesi 
hakkında, "zulmetmemenize..."; başka bir rivayette de "sapmamanıza daha 
yakındır" dediğini rivayet etmiştir. Vahidi (r.h), bu iki lâfzın da rivayet edildiğini 
söylemiştir. e kelimesinin aslı, omeyletmektir. Nitekim, terazinin kefesi 
meylettiğinde zulmettiğinde "Hakim hükmünde zulmetti" denilir. Çünkü hakim 
zulmettiği zaman, haktan meyletmiş, sapmış olur. Nitekim, Ebu Talib hakkında 
şâirler şöyle demişlerdir: 

"Bir taneyi dahi eksiltmeyen bir adalet terazisi ve doğruluk tarttsıyla, haksızlık 
etmeksizin, onu tartı..." 

Rivayet olunduğuna göre bir hakim bir bedevinin aleyhine hükmetmiş de, bunun 
üzerine bedevi,hakime "Bana zulüm mü ediyorsun?" demiştir. Yine pay 
arttığında yine ben, hissede bir arttırma yaptığımda, denilir. Pay arttığı zaman, 
(terazinin) dengesinin bozulacağı herkesçe malumdur. Böylece kelimenin 
iştikakı hakkındaki bu açıklamalar, bu lâfzın aslının meyletmek manası olduğuna 
delâlet etmiştir. Sonra örf gereği bu kelime, haksızlık yapmak ve zulmetmeye 
meyletme manasında kullanılmıştır. Ekseri âlimin taraftar olduğu bu görüşün 
izahı hakkındaki sözümüz bundan ibarettir. 

b) Bazı âlimler, bu tabirin manasının, "muhtaç olmamanıza daha yakındır" 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Nitekim, fakir kimse mânasında Jite J*-j 
denilmektedir. Bu böyledir, çünkü bir kimsenin çoluk çocuğu az olduğu zaman, 
harcaması da az olur. Harcaması az olduğu zaman da, başkasına muhtaç olmaz. 
c) Şafii (r.h)'den, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bu sizin için eğilip sapmamanıza daha 
yakındır" tabirinin manasının, "Bu, çoluk çocuğunuzun çoğalmamasına daha 
yakındır" şeklinde olduğunu söylediği nakledilmiştir. Ebu Bekr er-Razi, 
Ahkâmu'l-Kur'ân'ında şöyle demektedir: "Âlimler, Şafii'nin bu hususta şu üç 
yönden yanıldığını söylemişlerdir: 

1- Selef ile, bu âyetin tefsirini rivayet eden herkes arasında, bu âyetin manasının, 
"Meyletmemenize ve zulmetmemenize daha yakındır" şeklinde olduğu 
hususunda bir ihtilâf yoktur. 


2- Bu, lügat bakımından da yanlıştır. Çünkü âyetin metni, "Bu, çoğalmamanıza 
daha yakındır" şeklinde olsaydı, o zaman Şafii'nin söylediği doğru olabilirdi. 
Ama âyetteki, lâfzını, manasına almak, lügat bakımından bir hatadır. 

d) Allah Teâlâ tek bir hanımı, veya mülk-i yemin ile cariyeyi, aile içinde 
kadınlar mesabesinde zikretmiştir. Bir kimsenin, istediği sayıda mülk-i yemini 
ve cariyesi olacağı hususunda bir ihtilâf yoktur. Böylece biz, bu tabirden 
maksadın, çoluk çocuğun çokluğu olmadığını anlamış olduk. Bu meseleyi 
eleştirme hususunda Nazm sahibi el-Cürcani dördüncü bir görüş daha 
zikretmiştir ki, bu da şudur; Allah Teâlâ âyetin evvelinde, ' 'Şayet, adalet 
yapamayacağınızdan korkarsanız, o zaman bir (tane ile yetinin)" buyurmuş, ama, 
"fakir olmaktan korkarsanız.." dememiştir. Binaenaleyh, cevabın da bu şarta 
atfedilmesi, (ona göre olması) gerekir. Bu şartın cevabı ise, ancak adaletin zıddı 
olan bir şey ile olur ki, bu da çoluk çocuğun çokluğu değil, "zulüm" ve "cevr" 
dir. 

Ben derim ki: Birinci soru, son derece tutuK ve bozuktur. Çünkü Şafii (r.h)'den, 
müfessirlerin, âyetin manasının "zulmetmemenize, cevretmemenize.." şeklinde 
olduğu görüşleri hakkında bir tenkid nakledilmemiştir. Ancak ne var ki o, bu 
hususta başka bir izahta bulunmuştur. Usulü fıkıhta şöyle bir kaide yer 
almaktadır: Önceki âlimler, âyetin tefsiri hususunda bir izahta bulundukları 
zaman, onların bu izahları daha sonra gelen âlimleri, o ayetin tefsiri hususunda 
başka bir izahta bulunmalarına mani değildir.. Eğer bu caiz olmasaydı, o zaman, 
daha sonra gelen âlimlerin, Allah'ın kelâmını tefsir hususunda istinbât ettikleri, 
ortaya koydukları o ince manalar, merdüd ve bâtıl olmuş olurdu. Bunun böyle 
olduğunu ise, ancak aciz bir mukallidin söyleyebileceği malumdur. Ebu Bekr er- 
Razi'ye, Şafii'nin ileri sürmüş olduğu bu manayı, sahabe ve tabiündan hiç 
kimsenin söylememiş olduğunu kim haber vermiştir? Biz bunu nasıl” 
söylemiyelim ki? Çünkü Tavus İbn Keysân'ın, Hak Teâlâ'nın bu âyetini, "Bu 
çoğalmamanıza daha yakındır" şeklinde okuduğu meşhurdur. Önceki âlimlerin 
bunu bir kıraat kabul ettikleri sabit olunca, kıraati bir tefsir addetmeleri, haydi 
haydi uygun olur. İşte yapılan bu izahla, bu tenkid hususunda Ebu Bekr er- 
Razi'nin ne kadar bilgisiz olduğu ortaya çıkmıştır. 

İkinci soruya gelince, biz deriz ki: Sen bu lâfzın iştikakını Müberred'den 
naklettin. Fakat sen, müçtehid ve önde gelen âlimlerin başlarını tenkid etme 
hırsından, cehaletinden ve bilgisizliğinin şiddetinden ötürü, Müberred'in 
zikretmiş olduğu bu tenkidin yerinde olmadığını bilemedin. Bunun yanlışlığı 
pekçok yönden izah edilebilir: 

1- Hisse artıp çoğaldığında, denilir. Bu mana, meyletmek manasına yakın bir 


manadır. Çünkü o şey fazlalaştığında onu arzu etme cihetleri ve isteme 
gerekçeleri çoğalmış olur. Durum böyle olunca da âyetin manası, "Bu, 
çoğalmamanıza daha yakındır" şeklinde olur. Çünkü sizler çoğalmadığınız 
zaman, insan zulüm ve haksızlığa düşmez. Çünkü zulüm, çoğalıp insanların 
birbirine karışmasıyla olur. İşte bu şekildeki açıklamayla, bu tefsir cumhurun 
tercih etmiş olduğu ilk tefsire yakın bir tefsir olmuş olur. 

2- Bir kimse, dediği zaman, ona, "Bunun manası ne demektir?" denildiğinde 
onun, "Bunun manası, boyu uzun, izzet ve ikramı çok" demesi yerinde ve güzel 
olur. Bundan murad, ifâdesinin tefsirinin, onun boyunun uzun olması değildir. 
Bilâkis o kimsenin bu sözünden maksadı, sadece bu manadır. Bu şekildeki ifâde 
şeklini, beyân alimleri bir şeyi kinaye ve ta'riz yoluyla açıklama diye 
isimlendirmektedir. Bunun neticesi tek bir metoda varıp dayanır ki bu da, bir 
şeye, onun ayrılmaz unsurlarını (levazımını) zikrederek işaret etmektir. Burada, 
ailenin kalabalık olması, haktan meyletmeyi ve çevri gerektirir. Binaenaleyh, 
Şafii (r.h) ailenin kalabalık olmasını, haktan meyletme ve cevr'den kinaye kabul 
etmiştir. Zira ailenin kalabalık olması, her halükârda zulüm ve haktan 
meyletmeden ayrılmaz. Böylece Şafii bu manayı mutabakat yoluyla değil, aksine 
kinaye ve istilzam suretiyle tefsir kabul etmiştir. Bu ise Allah'ın kitabında 
meşhur ve bilinen bir usüldür. Şafii, Arapça'nın bütün söz üslüplarını iyice 
kavramış olduğu için, bu sözü bu şekilde zikretmesi yerinde ve güzeldir. Ebu 
Bekr er-Razi'ye gelince, o bilgisi yetersiz ve Arapçanm ifâde özelliklerini 
bilmekten uzak olunca, muhakkak ki bu sebeple bu husustaki en güzel ifâde 
tarzını bilememiştir. 

3- Keşşaf sahibi'nin zikretmiş olduğu şu husustur: "Bu tefsir, senin föyi "Adam, 
çoluk çocuğunu baktı, onları bakıyor, bakımını üstleniyor" tabirinden alınmadır. 
Bu, bir kimse çoluk çocuğuna harcamada bulunduğu zaman demeleri gibidir. 
Çünkü çoluk çocuğu çok olan kimsenin, onlara bakması lâzımdır. Bunda da, 
takva, helâl kazanç ve temiz rızık sınırlarına riâyet etmeyi güçleştiren durumlar 
söz konusudur." Böylece bu yapılan izahlarla, müslümanların imamlarından Şafii 
(r.h)'nin zikrettiği şeyin son derece güzel ve yerinde olduğu; bu konudaki 
tenkidin ise ancak bilgisizlik ve cehaletten kaynaklandığı sabit olmuş olur. 
Üçüncü soruya gelince ki, buda "Ailenin kalabalık olması, kadın hür ya da Köle 
olması bakımından bir farklılık arzetmez" şeklindeydi, buna da şu iki yönden 
cevap verebiliriz: 

a) Kaffal (r.h)'in ileri sürmüş olduğu şu husustur: Cariyeler çok olduğu zaman, 
efendilerinin onlara kazanç sağlamak için çalışmayı teklif etme hakkı vardır. 
Cariyeler kazanç temin edince de, hem kendilerine hem de efendilerine 


harcamada bulunurlar. Böylece de aile, yani çoluk çocuk yükü azalmış olur. Ama 
hanımlar hür olduğunda, durum böyle olmaz. 

b) Evin kadını cariye olduğunda, efendisi de onlara harcamada 
bulunamadığında, onları satarak onların sıkıntısından kurtulur. Ama, kadınlar 
hür olduğu zaman, onlara mutlaka harcamada bulunması gerekir. Örf, koca 
hanımını nikâhında tuttuğu müddetçe, hanımın ondan mihrini isteyemeyeceğine 
delâlet etmektedir. Ama, kadını boşamaya uğraştığında, hanımı ondan mihrini 
ister, böylece de koca bir sıkıntıya düşmüş olur. 

Dördüncü soruya gelince, ki bu Nazm sahibi el-Cürcani'nin zikretmiş otduğu 
husustur; buna da şu iki bakımdan cevap verebiliriz: 

a) Kâdi'nin söylemiş olduğu şu husustur: "Şafii'nin öne sürdüğü mana, daha 
tercihe şayandır. Çünkü, tabiri zulüm ve cevr manasına hamledilirse, bu bir 
tekrar otur. Çünkü bu mâna, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer yetimler hakkında adaleti 
yerine getiremiyeceğinizden korkarsanız" ifâdesinden anlaşılmaktadır. Ama biz 
bu kelimeyi, Şafii'nin ileri sürdüğü mânaya hamledersek, burada herhangi bir 
tekrar söz konusu olmaz. Binâenaleyh, bu mâna daha yerindedir." 

b) Şöyle de diyebiliriz: Farzedelim ki durum sizin söylediğiniz gibi olsun.. 
Ancak biz, Şafii'nin zikretmiş olduğu mananın, incelendiği zaman ilk tefsire râci 
olduğunu da beyân etmiştik. Ancak ne var ki bu, kinaye ve tâ'riz yoluyla 
anlatılmıştır. Durum böyle olunca, böyle bir soru ortadan kalkmış oiur. İşte bu 
mevzüdaki konunun tamamı bundan ibarettir. Muvaffakiyet ancak Allah'tandır. 


İkinci Hüküm: "Kadınlara Mehir Veriniz"1©9! 


"(Aldığınız) kadınların mehirlehni yürekten isteyerek ve (Allah'ın) bir 
atiyyesiolarak verin. Bununla beraber ondan birazını gönül hoşluğu ile size 
bağışlamış olurlarsa, onu da içinize sine sine yeyin" (Nisa, 4) 

Âyette birkaç mesele vardır: [70] 


Kadınlara Mehirlerini Veriniz 


Cenâb-ı Hakk'ın, 'Kadınlara., veriniz" emrinin kime hitap olduğu hususunda iki 
görüş vardır: 

a) Bu, hilab kadınların velilerinedir. Bu böyledir, çünkü cahiliyye döneminde 
Araplar, kadınlara mehirlerinden hiçbirşey vermiyorlardı. İşte bundan dolayı, 
kızı olan kimseye derlerdi ki, bunun manası şudur: "Sen, onun mihri olarak bir 
deve alır; onu develerine katarsın, böylece de malın çoğalır, büyür" İbnu'l-A'râbî 
ise, bu ifâdede geçen (nafice) kelimesinin manasının, "Bir kimse kızını kocaya 


verdiği zaman almış olduğu ücret, (başlık parası, olduğunu söylemiştir. Böylece 
Cenâb-ı Hak bunu yasaklamış, onu sahibine vermeyi emretmiştir. Bu, Kelbi ve 
Ebu Salih'in görüşü olup, Ferrâ ile İbn Kuteybe'nin tercihidir. 

b) Bu hitap, kocalaradır. Onlar, kadınlara mehirlerini vermekle 
emrolunmuşlardır. Bu da Alkame, Nehai, Katâde'nin görüşü olup, Zeccâc'm da 
tercihidir. Zeccac şöyte demiştir: "Burada velilerden bahsedilmemiştir. Bu 


ıfâdeden önceki ifâdeler de, nikâh eden, evlenen kocalara bir hitaptır." ANI 
İkinci Mesele 


Kaffâl(r.h) şöyle demektedir: "Bu ifâdedeki iyi "veriniz" ifâdesinden maksat, 
vermektir. Bundan muradın, "üstlenmek, iltizam etmek, emri kabul etmek" 
olması da muhtemeldir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kendi elleriyle cizye verecekleri 
zamana kadar..." (Tevbe, 29) buyurmuştur. Bunun manası, "O cizyeyi tazmin 
edip, üstlenecekleri zamana kadar"dır. Binaenaleyh, birinci izaha göre bu 
ifâdeden maksat, sanki "onlar hanımları için belirledikleri o mehirleri vermekle 
emrolunmuşlardır" şeklindedir. İkinci takdire göre ise murad, "İster belirlenmiş 
olsun, isterse belirlenmemiş olsun, kadınların tereleri ancak bir bedel 
mukabilinde mubah olur" demektir. Ancak, Hz. Peygamber'e has bir hüküm 
olan, kendisini O'na hibe etmiş olan kadınların durumu müstesna..." Kaffal (r.h) 
sözünü şöyle sürdürür: "Bu sözün her iki manayı da ihtiva etmesi caizdir." Allah 


en iyi bilendir. 221 
Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, tabirinin manasının, "onların mehirleri" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. Şureyh hadisine göreyse, İbn Abbas kadınlara mehir verilmesine 
hükmetmiş, bu kelimeyi, tabirinin tahfifli şekli olarak şadın fethâsı, dalın da 
sükür kelimesinin çoğulu olarak da, şadın ötresi, dalınca sükunuyla şeklinde 
kumuştur. Yine bu kelime, kelimesinin, Oo şeklinde de söylenmesi gibi, 

kelimesinin müsakkal (dâl harfinin ötreli olarak okunması) şekliyle olmak 
üzere, sâd ve dâl harflerinin dammesiyle müfred olarak şeklinde de okunmuştur. 
Vahidi, harflerinin bu tertip üzere dizilmiş olmasının, kemâl ve sıhhat manalarına 
delâlet için olduğunu; işte bu sebeple de, nikâh kendisiyle tam ve mükemmel 


olduğu için, mihrin de ve diye isimlendirildiğini söylemiştir. 731 


Nihle'nin Mânası 


Âyetteki, kelimesinin ne olduğu hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 
a) İbn Abbas, Katâde, İbn Cüreyc ve İbn Zeyd bunun manasının, " 
bir hak olarak.." "Cat olduğunu 

söylemişlerdir. Onlar, kelimesini kelimesiyle tefsir etmişlerdir, çünkü 
Arapça'da, kelimesi din, inanç, şeriat, yol ve mezhep anlamlarına gelmektedir. 
Meselâ, bir kimse bir şeyi din olarak kabul ettiğinde,; yine "dini, mezhebil 1 
manasında "onun mezhebi şudur" denilir. Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi, 
yani "Onlara mehillerini verin. Çünkü bu, bir nihledir, yani bir din, bir şeriat ve 
bir mezheptir. Din ve mezhep olan şeyler ise, farz olan şeylerdir" demektir. 

b) Kelbi, bu kelimenin manasının, "bir bağış ve hibe olarak..." şeklinde 
olduğunu söylemiştir. Nitekim, "Falancaya bir şey hibe ettim, bağışladım, 
bağışlıyorum, bağışlamak ve hibe etmek" denilir. Kaffâf (r.h) da şöyle 
demektedir: "Bu kelimenin aslı, bir şeyi kendisine ait olmayan bir kimseye 
nisbet etmektir. Nitekim, denilir. Yani, "Bu, gerçek söyleyenine nisbet edilmeyen 
bir şiirdir" demektir. O yine sen bir şeyi iddia ederek onu kendine nisbet ettiğin 
zaman, "Onu kendime mal ettim" dersin. Bu görüşe göre, mehir kimin tarafından 
yapılmış bir bağıştır? Bu hususta iki ihtimaf bulunmaktadır: 

Bu, kocanın yaptığı bir bağıştır. Bu böyledir, çünkü koca mehre karşılık hiçbi 
şey elde edemez. Çünkü nikahtan sonra kadına malik olma hususunda kadının 
ferci, nikâhtan önceki gibidir. Binaenaleyh koca ona mihrini vermiş, fakat ondan, 
o mihre karşılık, elde edeceği bir bedel alamamıştır. Buna göre bu mihir, 
karşılığında herhangibir bedel olmayan bir bağış, hibe manasında olmuş olur. 
Kocanın, nikâh akdiyle o kadından hak ettiği, elde ettiği şey mülkiyyet değil, 
onun mübahlığını elde etmek, te'min etmektir. Başka âlimler ise şöyle 
demektedirler: "Allah, şehveti giderme ve çocuk doğurma gibi nikâhın temin 
ettiği menfaatleri, karı-koca arasında müşterek bir husus kabul etmiş, daha sonra 
da kocaya hanımına mihir vermesini emretmiştir ki, böylece bu, doğrudan 
doğruya Allah'tan bir bağış olmuş olur." 

c) Ebu Ubeyde şöyle demiştir: "Âyetteki ib*j tabiri, "gönül hoşluğu ile.." 
demektir. Çünkü Arapça'da bu kelime, bir karşılık almaksızın bağışta bulunma 
manasına gelir. Nitekim, bir adamın oğluna malından birşeyler vermesi de bu 
kelimeyle ifâde edilir. Bir karşılık beklemeksizin verilen şey, ancak gönül 
hoşluğu ile verilir. Binaenaleyh Allah Teâlâ, kadınlardan birşey istemeksizin ve 
onlarla çekişmeksizin mihirlerini vermeyi emretmektedir. Çünkü davalaşma 


arz kılınmış 


yoluyla alınan şeye, bağış (nihle) denilemez." [74] 


Beşinci Mesele 


Biz, "nihle" kelimesini "din" manasına alırsak, âyetteki bu kelimenin mansub 
olmasının iki izah şekli vardır: 

a) Kelime mef'ülün lehtir. Buna göre âyetin manası, "O kadınlara mihirlerini, 
dinin bir hükmü olarak veriniz" şeklinde olur. 

b) Kelime, "mehirler" lâfzından haldir. Yani, "şer'i ve farz bir hüküm olması 
Allah'tan bir din olarak.." demektir. "Nihle" kelimesini bağış manasına alırsak, 
kelimenin mansub olmasını izah hususunda yine iki izah şekli söz konusudur: 

a) Kelime, masdar (mefül-ü mutlak) olduğu için mansubtur. Çünkü "nihle" 
kelimesi de, "itâ" kelimesi de vermek manasınadır. Buna göre sanki, "kadınlara, 
mehirlerini gönül hoşluğu ile veriniz" denmektedir. 

b) Kelime, hat olduğu için mansubtur. Kelimenin, hal sayılmasına göre de şu iki 
ihtimal bulunmaktadır: 

1- Bu, âyetle kendilerine hitab olunan muhataplardan haldir. Yani, "Onlara 
mehirlerini, bağışlayan ve gönül hoşluğu ile veren kimseler olarak veriniz" 
demektir. 

2- Bu, âyetteki ifâdesinden haldir. Yani, "gönül hoşluğu ile verilmiş bir bağış 


olarak mehirleri..." demektir. 2291 
Halvet-i Sahiha Mehri Vacip Kılar mı? 


Ebu Hanife (r.h), halvet-i sahihanın mehrin verilmesini vacip kıldığını 
söylemiştir. Şafii (r.h) ise, bunun aksi görüştedir. Ebu Hanife, görüşünün 
doğruluğuna bu âyeti delil getirmiştir. Bu böyledir, çünkü bu âyet mutlak olarak 
(bir şarta bağlı olmaksızın) mihrin tastamam verilmesini gerektiriyor. Bir 
dokunma (cinsi münasebet) ve halvet-i sahiha bulunmadığı durumlarda, bu 
âyetle amel edilmemiştir. Fakat bu ikisinden biri bulunduğunda, âyetin 
muktezasına göre amel etmek (mehri vermek) gerekir. 

Bizim (Şafii) âlimlerimiz, âyetin umümi olduğunu, "Eğer, onlara bir mehir 
belirlemiş olduğunuz baldef kendileriyle cinsi münasebette bulunmadan o 
kadınları boşarsanız..." (Bakara, 237) âyetinin ise, bu durumdaki kadınlara 
sadece mihrin yarısının verileceğine delâlet ettiğini ve binâenaleyh hususi 
olduğunu; husüsi âyetin, umumi âyetten önce nazar-ı itibara alınacağını 


söylemişlerdir. [76] 


Kadın Mehrinden Vazgeçip Kocasına Bağışlayabilir 


Cenâb-ı Allah'ın, "Bununla beraber ondan birazını gönül hoşluğu ile size 
bağışlamış olurlarsa, onu da içinize sine sine yeytn" buyruğuna gelince, bil ki 
Allahu Teâlâ erkeklere, kadınların mıhırterin'ı vermeyi emredince, bunun 
peşinden kadının mehirden vazgeçip onu kocasına bağışlamasının caiz olduğunu 
da zikretmiştir. Bundan maksat, kadının gönül hoşluğu ile mehri terketmesi 
halinde dahi, erkeğin onun mehrini vermesi gerektiği zannına kapılmamasıdır. 


Âyette ilgili birkaç mesele vardır: EFi 
Birinci Mesele 


kelimesi, temyiz olması cihetiyle mansûbtur. Buna göre mâna ve takdir, "Eğer 
onların nefisleri, gönül hoşluğu ile sizin için mehrin bir kısmından vazgeçerse..." 
şeklinde olur. Ama âyet-i kerimede fiilin faili "nefisler..." kelimesi, bizzat 
fiilindeki nûn harfi olmuş, böylece de "nefs" kelimesi temyiz olarak getirilmiştir. 
Nitekim Araplar,"Sen, yüz cihetinden güzelsin" derler. Aslında güzel olmak 
fiilinin faiti yüz kelimesidir. Ama, güzel olmak işi yüzün sahibine nibet edilince 
kelimesi, fiilden dolayı temyiz olarak ifâde edilmiştir. Bunun bir benzeri de, 
"Onunla gözüm aydın oldu" ve "Onun yüzünden göğsüm daraldı" denilmesidir. 


(Aslında bu cümleler-deki failler, ve kelimeleridir.) 281 
İkinci Mesele 


Âyet-i kerimede kelimesi müfred olarak getirilmiştir. Çünkü bundan maksad, 
fiilin konumunu beyân etmektir. 

Bu beyân ise, müfred kelimeyle de elde edilir. Bunun bir misâli de, "yirmi 
dirhem" ifadesidir (yani, denilmemiştir). Ferrâ, "Şayet kelimeler çoğul getirilmiş 
olsaydı daha doğru olurdu. Nitekim Cenâb-ı Hak, : "(Yaptıkları) işler 
bakımından en çok ziyana uğrayanları size haber vereyim mi?" (Kehf. 103) 


buyurmuştur. [79] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ondan" ifâdesindeki teb'îz için değil, tam aksine beyân 
içindir. Buna göre mana, "Mihir olan o cinsten herhangi bir şeyden..." demektir. 


Nitekim Cenâb-ı Hak, "O halde murdardan, putlardan kaçının" (Hacc. 30) 
buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü kadın mihrin hepsini gönül hoşluğu ile 


bağışlasa, kocasının o mihri tamamen alması helâldir. [80] 
Dördüncü Mesele 


Bu ifâdenin zamirinin mercii, mihirter veya o şeydir. Bu tıpkı, 'Ve ki: "Size 
bundan, yani arzu ettiğiniz o şeylerden daha hayırlısını haber vereyim mi?" (A1-i 
İmran, 15) âyetinde olduğu gibidir. Rivayet olunduğuna göre Ru'be, cildi beyaz 
lekeler kaplamışcasına, onda beyaz, beyaz siyah karışımı taktadır" dediğinde 
ona, bu şiirdeki ifâdesindeki zamir eğer "hutüt" lâfzına râci ise, yok"sevâd' ve 
"belak" kelimelerine râci ise, demeliydin" denilince o, "Ben bu şekil ile, "Sanki 
şunun gibi..." demek istedim" demiştir. Burada yapılabilecek bir başka izah da 
şudur: Âyetteki "sadakat" kelimesi "sadak" (mihir) manasınadır. Çünkü sen 
"kadınlara, mihrini veriniz" desen, bununla da maksad ifâde edilmiş olur. 
Üçüncü bir izah da şudur: Zamirin müzekker olarak getirilmesinin faydast, 
zamiri o mihrin bir kısmına râci kılmaktır. Bunun gayesi ise, kadınları mihrin bir 


kısmını bağışlamaya teşviktir. BU 
Beşinci Mesele 


Âyetin manası şu şekildedir: "Eğer onlar, onlarla geçimsizliğiniz veya huysuzluk 
yapmanız bunun sebebi olmaksızın, mihirlerinden bir kısmını gönül hoşluğu ile 
size bağışlarlarsa, onu yeyin ve harcayın." Âyette bu konuda bu yolun darlığına 
ve ihtiyatlı davranmanın gerektiğine dâir bir delil (işaret) vardır. Çünkü uenâb-ı 
Allah, şartı gönül hoşluğunun olmasına bağlayarak, "gönül hoşluğu ile size 
bağışlamış olurlarsa.." buyurmuş, fakat "eğer size hibe eder ve cömert 
davranırlarsa.." dememiştir. Bu, burada o kadının bizzat kendisinin o bağışladığı 


şeyden gönül hoşluğu ile ayrıldığını bildirmedir. [82] 
Tabirinin İzahı 


ve kelimeleri, "Yemek hoşuna gitti ve afiyetle yendi" tabirinden alınmış iki 
sıfattır. Bu, yemek boğazdan yağ gibi akıp, külfetsiz yendiğinde denilir. yiyenin 
hoşuna giden şey; kelimesinin de, neticesinden memnun kalınan manasına 
olduğu söylenmiştir. Yine bunun, boğazdan kolayca akıp giden şey ve boğazdan 


midenin girişinekadar olan kısma (yemek borusuna), yemekler içinde kolayca 
akıp gittiği için, denildiği de söylenmiştir. Vahidi, dilcilerin bazısından 
kelimesinin, uyuzu katran sürerek tedavi etmek manasına olan masdarına 
dayandığı görüşünü nakletmiştir ki buna göre bu kelime, uyuzdan şifâ bulma 
manasınadır. Müfessirler, âyetin manasının "Onlar, mihirlerini kocalarına gönül 
hoşluğu içerisinde hibe edip bağışladıklarında, kocalarına bundan dolayı, 
dünyada da âhirette de bir soruşturma ve kovuşturma (mesuliyet) yoktur" 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Özet olarak diyebiliriz ki bu ifâde, helâl 
kılmak, mubah oluşu ve o hususta herhangi bir mesuliyetin olmadığını iyice 


belirtmekten ibarettir, 1831 
Yedinci Mesele 


Âyetteki kelimeleri mahzuf bir mef'ül-ü mutlakın sıfatıdırlar. Yani bu, "O 
bağışlananı kemâl-i afiyetle yiyin" takdirindedir. Yahut da bunlar, "Onu yeyiniz" 
ifâdesindeki "onu" zamirinden haldir ve takdiri, "O, afiyet olduğu halde, onu 
yeyiniz" şeklindedir. Bazan âyetteki kelimesinin sonunda vakıf yapılıp (durulup), 
daha sonra ifadeleriyle, bir duâ veya sanki denilmiş gibi, mefülü mutlak yerine 
geçen iki sıfat olarak başlanılır. 


[84] 
Nisa 4 Âyetinin İhtiva Etliği Fıkhi Ahkâm 


Bu âyet pek çok hükme delâlet eder: 

a) Mihir, kadının hakkıdır. Kadının velisinin bunda bir hakkı yoktur. 

b) Kadın, mihrini bocasına bağışlayabilir, kocası da bunu kabul edebilir. Çünkü 
âyetteki "Onu da içinize sine sine yeyin" ifâdesi, her iki manaya da delâlet 
etmektedir. 

c) Kadın, mihrini eline almadan ("kabz"dan) önce de bağışlayabilir. Çünkü Allah 
Teâlâ, iki durumu birbirinden ayırdetmemiştir 

Burada şöyle bir mesele vardır: Hak Teâlâ'nın, "Onu da içinize sine sine yeyin" 
emri, mihrin bir mal (ayn) olması durumunu içine alır. Ama mihrin bir borç 
olması haline şamil değildir. Çünkü zimmette (uhdesinde borcu) olan şey için 
"Onu da içinize sine sine yeyin" denilemez. 

Bu meseleye karşı biz deriz ki: Âyetteki "Onu da içinize sine sine yeyin" 
buyruğundan maksad, bizzat yemek değil, aksine bu hususta tasarrufta 
bulunmanın mubah oluşudur. Âyette bizzat "yeyin" lafzı zikredilmiştir. Çünkü 


mal elde etmenin en büyük gayesi, yeyip içmektir. Bunun bir benzeri de, 
"Gerçekten yetimlerin mallarını haksız (ve haram) olarak yiyenler..." (Nisa, 10)ve 


"Aranızda mallarınızı haksız yollarla yemeyin" (Bakara, 188) âyetleridir. [85] 
Mihrînî Hibe Eden Kadın Hibesinden Rûcû Edebilir 


Âlimlerden bazıları, "Kadın mihrini önce bağışlar, sonra da onu geri isterse, 
onun bunu gönül hoşluğu ile bağışlamadığı anlaşılmış olur" demişlerdir. 
Şâ'bi'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir. "Bir kadın, kocasılle beraber, kocasına 
bağışlamış olduğu şeyi geriye istediği için Kadı Şureyh'e başvurmuşlar. Kadı 
Şureyh kocaya "Onu kadına geri ver" hükmünü verince, adam "Allah Teâla, 
"Birazımgönü! hoşluğu ile size bağışlamış olurlarsa..." buyurmamış mıdır?" 
dedi. Bunun üzerine Kadı, "Eğer kadın bunu gönül hoşluğu ile bağışlamış 
olsaydı, bundan caymazdı" demiştir. Yine Kâdı'nın "Ben, kadının hibe edişini 
bozuyorum, erkeklerin hibe edişini bozmuyorum. Çünkü kadınlar aldatılırlar" 
dediği de rivayet edilmiştir. 

Anlatıldığına göre, Ebu Mu'ayt soyundan bir adama hanımı, mihri olan bir dinarı 
bağışlar. Bir ay sonra adam, onu boşar. Bunun üzerine kadın onu Halife 
Abdulmelik İbn Mervân'a şikayet eder. Adam da, "O, bana bu mihri gönül 
rızasıyla bağışlamıştı" der. Abdulmelik, "Âyette bu ifâdeden daha sonra, "Eğer 
bir zevceyi bırakıp da yerine başka bir zevce almak isterseniz, öbürüne yüklerle 
(mehir) vermiş olsanız biler içinden hiçbirşey almayın" (Nisa, 20) âyeti 
gelmektedir, ona mihrini geri ver" der. 

Hz. Ömer (r.a)'in, kadılarına (hâkimlerine) şu şekilde mektup yazdığı rivayet 
edilmiştir: "Kadınlar bir arzu ve bir korkusundan dolayı mihirlerini bağışlarlar. 
Hangi kadın mihrini bağışlar, sonra da bundan vazgeçmek isterse, bu onun 


hakkıdır." Allah en iyisini bilir. 186) 
Üçüncü Hüküm: Sefihlere Mallarında Tasarruf Yetkisi Vermeyin 


"Allah'ın sizi başına diktiği mallarınızı beyinsizlere vermeyin. Kendilerine, 
bunlardan yedirin, giydirin ve onlara güzel söz söyleyin" (Nisa, 5). 

Bil ki bu, bu sürede zikredilen hükümlerin üçüncü çeşididir. 

Bil ki bu âyetin, önceki âyetlerle ilgisi şu şekildedir: Sanki Cenâb-ı Mak şöyle 
demektedir: "Ben, yetimlere mallarını, kadınlara da mihirlerini vermenizi 
emrettim. Bunu, onlar âkil baliğ, ve mallarını koruyabilecek bir halde oldukları 
zaman size emrediyorum. Fakat onlar akıllı veya bâtiğ olmazlarsa, veyahut da 


âkil-baliğ olduktan halde, müsrif bir sefih olurlarsa, onlara bu halleri zail 
oluncaya kadar mallarını vermeyip, elinizde tutunuz. Bütün bunlardan maksad 
ise, zayıf ve âciz kimselerin mallarını koruma hususundaki ihtiyattır." Bu âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: [87] 
Birinci Mesele 


Âyetin izahı hakkında iki görüş vardır: Birinci görüş: Bu âyet, velilere bir 
hitaptır. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki, "Ey veliler, velayetiniz altında bulunan ve 
sefih olan kimselere mallarını vermeyiniz" demiştir. Bunun velilere bir hitap 
olduğunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın "Kendilerine, bunlardan yedirin, giydirin" 
ifadesidir. Yine bu görüşe göre, bizim de izah ettiğimiz gibi, âyetin kendisinden 
öncesiyle ilgisi yerinde ve güzel olur. 

Buna göre şayet, "Bu izaha göre, "sefihlere mallarını vermeyiniz" denilmesi 
gerekirdi. O halde ne diye "mallarınızı vermeyiniz" denilmiştir?" denilirse, biz 
deriz ki: 

Bunun cevabı konusunda şu iki açıktama yapılmıştır: 

a) Allahu Teâlâ. malı onlara (velilere), mâlik oldukları için değil, sadece onda 
tasarrufta bulunabilmeleri itibariyle nisbet etmiştir. Nisbetin yerinde ve güzel 
olabilmesi için, en ufak bir sebebin bulunması kâfidir. 

b) Böyle bir nisbet, nev' birliği, şahıs birliği yerine konulmak suretiyle yerinde 
ve güzel olmuştur. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun, size 
kendinizden öyle bir peygamber gelmiştir ki..." (Tevbe, 128): "O halde sağ 
ellerinizin mâlik olduğu mü'min cariyelerinizden..." (Nisa. 25);".... Nefislerinizi 
öldürün.." (Bakara, 54) ve "Sonra sizler, yine onlarsınız ki kendilerinizi 
öldürüyorsunuz..." (Bakara, 85) ifâdeleridir. Onlardan hiç kimsenin kendini 
öldürmediği malumdur; onlar ancak birbirlerini öldürmüşlerdir. Binâenaleyh 
hepsi aynı türden olmuşlardır. İşte burada da böyledir, çünkü mal, insan türünün 
kendisinden faydalanıp kendisine muhtaç olduğu bir şeydir. İşte bu tür 
birliğinden dolayı, sefihlerin mallarının, velilerine nisbet edilmesi yerinde ve 
uygundur. 

İkinci görüş: Bu âyet, babalara hitaptır. Böylece Cenâb-ı Hak o babaları, 
çocukları sef?h olup, kendi başlarına mallarını koruyamayarak onu ıslâh 
edemeyince, mallarının tamamını veya bir kısmını onlara vermeyi nehyetmiştir. 
Çünkü böylesi durumda malları onlara vermede tfsâd söz konusudur. Bu izaha 
göre, malların onlara (babalara) nisbet edilmesi, mecazi manada değil, hakiki 
manada olmuş olur. Bu görüşe göre âyetten kastedilen, zayi etmeme ve 


tüketmeme hususunda, matı korumaya ve çalışıp çabalamaya teşvik etmektir. Bu 
da, onların bütün mallarını yememeleri ve tüketmemeleri gerektiğine delâlet 
etmektedir. Kişi ölümün yaklaştığını hissedince, vereseleri için, malını muhafaza 
edecek bir güvenilir, emin kişiye malını vasiyyet etmesi gerekir. 

Biz, iki sebepten dolayı birinci görüşün daha müreccah olduğunu söylüyoruz: 

a) Nehyin zahirinin "tahrim" ifâde etmesi, bu tercihin delillerinden birisidir. 
Ümmet-i Muhammed, bir kimsenin malından istediği kadarını küçük çocukları 
ile kadınlarına hibe etmesinin haram olmayacağı hususunda ittifak etmişlerdir. 
Yine ümmet-i Muhammed, velinin, sefihlere mallarını vermesinin haram olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Durum böyle olunca, âyeti ikinci görüşe değit, 
birinci görüşe hamletmek vacip olur. Allah en iyi bilendir. 

b) Allahu Teâlâ âyetin sonunda, "Ve onlara güzel söz söyleyin" buyurmuştur. 
Böyle bir vasiyyetin yetimlere yapılmasının daha uygun Hüçeceğinde şüphe 
yoktur. Çünkü kişi, tabiatının muktezası olarak, çocuklarına haliyle müşfiktir. 
Bınaenaleyn, onlara ancak maruf ve güzel olan şeyleri söyler. Böyle bir 
vasiyyete ancak, yabancı yetimler için gerek duyulur. Ayeti her iki görüşe 
hamletmek de imkânsız değildir. Kadi, buna hamletmenin uzak bir ihtimal 
olduğunu, çünkü bunun (Uü'J*' "Mallarınız" ifâdesini aynı anda hem hakiki, hem 
de mecazi manaya hamletmeyi gerektireceğini söylemiştir. Kadi'nin bu 
görüşüne, "Hak Teâlâ'nın "mallarınızı..." sözü, o malların onlara, tasarrufu 
mümkin kılacak bir tahsisle tahsis olmasını ifâde etmektedir. Sonra bu tahsis, 
hem kendisinin mülkü olan mallarda, hem de yetim çocuğun mülkü olan malda 
söz konusudur. Ancak ne var ki velinin, çocuğun malında tasarruf etmesi gerekir. 
İşte böyte bir farklılık, Cenâb-t Hakk'ın "mallarınızı..." sözünden anlaşılan 
mefhumun dışına çıkan bir mefhümda bulunmaktadır. Durum böyfe olunca, bu 
lâfzı, -lâfzın her ikisi arasında müşterek bir manayı ifâde etmiş olması 
bakımından- hem hakiki, hem de mecazi manaya hamletmenin uzak bir ihtimal 


olmadığım" söyleyerek cevap vermek mümkündür. [88] 
Sefihlerden Maksad Kimlerdir? 


Âlimler, âyet-i kerimedeki süfeha (beyinsizler) tabiriyle neyin murad edildiği 
hakkında şu görüşleri zikretmişlerdir: 
a) Mücahid ile Ceveybir'in Dahhak'tan rivayetine göre, buradaki "süfehâ" 
kelimesinin ister karılar, ister anneler, 
isterse kızlar olsun, kadınlardır. Bu, İbn Ömer'in mezhebidir. Bunun böyle 
olduğuna Ebu Umâme'nin Hz. Peygamber'den rivayet etmiij oldutju şu hadis de 


delâlet etmektedir: 

"İyi biliniz ki, ateş ancak sefihler için yaratılmıştır." Hz. Peygamber bunu üç 
kere söyleyip (O, sonra şöyle devam etti): 'İyi biliniz ki sefihler, kocasına itaat 
eden kadın hariç kadınlardır." 

Buna göre eğer, "Sefihlerden murad kadınlar olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın, 
(garib, yabancı, el) kelimesinin çoğulu ve geldiği gibi; kelimesinin çoğulu 
olarak da veya demesi gerekirdi" denilirse, Zeccâc bu soruya, (fakir kadın) 
kelimesinin çoğulunun (fakirler) şeklinde gelmesi caiz olduğu gibi, kelimesinin 
çoğulunun da şeklinde gelmesi caizdir" diyerek cevap vermiştir. 

b) Zühri ve İbn Zeyd, buradaki süfehâ kelimesiyle, çocukların sefih olanlarının, 
kastedildiğini ve "Senin geçimini temin eden malını sefih çocuğuna verme. Zira 
o o malı ifsâd eder" dendiğini söylemişlerdir. 

c) İbn Abbas, Hasan el-Basri, Katâde ve Said İbn Cübeyr'in görüşüne göre, 
âyette geçen süfehâ lafzından, hem kadınlar hem de çocuklar kastedilmiştir. 
Bunlar şöyle demektedirler: "Bir kimse hem hanımının, hem de çocuğunun sefih 
ve ifsadçı olduğunu anlarsa, onlardan hiçbirini malına hükümran kılması uygun 
düşmez. Çünkü onlar, bu malı ifsâd ederler, yok ederler." 

d)Âyetteki süfehâ kelimesinden murad,malı muhafaza edecek kadar aklı ve izanı 
olmayan herkestir. Böylece bu lâfzın muhtevasına kadınlar, çocuklar, yetimler ve 
böyle olan herkes dahil olmaktadır. Bu görüş daha uygundur; çünkü delil 
olmaksızın tahsis etmek caiz olmaz. Biz Bakara süresinde sefihliğin, akıl 
yetmezliği olduğunu söylemiştik. İşte bundan dolayı fâsık kimseye de sefih 
denilmiştir, çünkü onun ilim ehli ve dindar kimseler nezdinde bir ağırlığı ve 
saygınlığı yoktur. Aklı noksan olan kimse de, aklının yetmezliğinden dolayı işte 


sefih diye adlandırılmıştır. 9) 
Üçüncü Mesele 
Bu kimseler hakkında kullanılan sefihlik, zem ve kınama ifâde eden bir sıfat 


değildir. Bu, Altahu Teâtâ'ya isyan manasını ifâde etmez. Onlar, sadece 
akıllarının azlığı, malı muhafaza etme hususunda temyiz kabiliyetlerinin 


yetersizliğinden dolayı "sefih" diye adlandırılmışlardır. [90] 
Malın Ehemmiyeti Neden İleri Gelir? 


Allah Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'in pekçok yerinde mükelleflere, mallarını muhafaza 
etmelerini emretmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "İsraf ile saçıp savurma. Çünkü 


saçıp savuranlar, şeytanların kardeşleri olmuşlardır" (isrâ. 26-27)r "Elini 
boynuna bağlı olarak asma. Onu, tamamiyleaçma.. (Ne çok eli açık, ne de eli sıkı 
olma). Sonra kınanmış ve pişman bir halde oturup katırsın" (isra.29) ve "Onlar ki 
harcadıktan zaman ne israf, ne de eti sıkılık yapmazlar." (Furkan, 67) 
buyurmuştur. CenâtH Hak, müdâyene âyetinde de (Bakara. 282-263) malı 
muhafaza etmeye teşvik etmiştir. Çünkü bu âyetlerde borcu yazmayı, akde 
şahidler tutmayı, (sefer esnasında da) rehin almayı emretmiştir. Akıl da bunu 
teyid etmektedir. Çünkü insanın, gönlü müsterih ve hoş olmadığı sürece, dünya 
ve âhiret menfaatlerini elde etmesi mümkün değildir. İnsanın gönlü de ancak mal 
vasıtasıyla hoş ve müsterih olabilir. Çünkü menfaatleri temin, zararları 
savuşturmak ancak mal sayesinde mümkün olabilir. Binaenaleyh, kim bu 
maksatla dünyayı talep ederse, dünya o kimse hakkında, âhiret saadetini 
kazanmaya yardım eden vesilelerin en büyüğü olmuş olur. Ama kim de o 
dünyanın bizzat kendisini, onu isterse, o zaman dünya, âhiret mutluluğunu elde 


etmekten uzaklaştıran sebeplerin en büyüklerinden olur. BU 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, İ "Sizi başına diktigi..." tabirinin manası, "sizin geçiminiz ve 
hayatınızı sürdürmeniz, ancak bu mal ile mümkün olabilir" şeklindedir. 

Binaenaleyh mal, ayakta durabilmenin ve müstakil olarak yaşayabilmenin sebebi 
olunca, Cenâb-ı Hak onu, mübalağa yoluyla, "müsebbeb" (netice)'in ismini 
"sebeb"e ıtlak ederek diye adlandırmıştır. Yani "Bu mal, sizin ayakta 
durabilmenizin ve hayatınızı sürdürebilmenizin bizzat kendisidir" demektir. Nafi 
ve İbn Amir, bu ifâdeyi şeklinde okumuşlardır. Bazan denilmektedir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Dimdik ayakta duran birdtne, İbrahim'in dinine.” (En-am.iei) 
buyurmuştur. Abdullah İbn Ömer ise, vâv ile olmak üzere şeklinde okumuştur. 
ifâdesinin anlamı ise, "Kendisiyle ayakta durulan şey" demektir. Bu, senin 


kendisiyle mâlik olunulan şeye, demen gibidir. [92] 
İsraf Edenin Hacrolunup Olunmayacağı 


Şafii (r-h), bulûğa eren bir kimse, malını saçıp savurup onu. ıfsad ettiğinde, o 
kimsenin hacr altına alınabileceğini; Ebu Hanife (r.h) ise, bu kimsenin hacr" 
altına alınamayacağını" söylemişlerdir. Şafii'nin delili şudur: Bu kimse sefihtir. 
Sefihin de hacr altına alınması gerekir. Biz onun sefih olduğunu söyledik; çünkü 
Arapçada sefih, "ağırlığı az olan kimse" demektir. Malını gereksiz yere saçıp 


savurarak onu telef eden kimsenin, insanların kalbinde bir ağırlığı.yeri ve 
saygınlığı yoktur. Böylece o kimse, insanlara göre ağırlığı olmayan bir kimse 
olmuştur. Binâenaleyh, o kimsenin sefih diye adlandırılması gerekir. Bu sabit 
olunca böyle bir kimsenin Cenâb-ı Hakk'ın, "Mallarınızı beyinsizlere (sefihlere) 
vermeyin..." âyetinin muhtevasına girmesi gerekir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Kendilerine bunlardan yedilin, giydirin ve onlara güzel söz 
söyleyin" buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hak, sefihe mal vermeyi yasaklayınca, bundan sonra şu üç şeyi 
anlatmıştır: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, emridir. Bunun manası, "Onlara harcayın, infâk edin" 
demektir. Kulların rızık vermesinin manası, vazijelikimsenin, vakti gelince rızık 
ile alâkalı vazifede bulunmasıdır. Nitekim, denilir. Yani, bu fiili onlara icra etti, 
uyguladı demektir. Cenâb-ı Hak, âyet-i kerimede velilere sefihlerin mallarının 
"bir kısmım" onlara rızık olarak vermelerini buyurmamış, yani demeyip 
buyurmuştur. Böylece Cenâb-ı Hak onlara, sefihlerin mallarında ticaret yapmak 
ve onları verimli hale getirmek; böylece de onların rızıklarını asıl maldan, 
sermayeden değil, kârdan temin etmeleri suretiyle, mallarını geçimlerine vesile 
kılmalarını mretmiştir. 

b)Cenâb-ı Hakk'ın, Onlarıgiydirin..."buyruğudur. Bundan maksad açıktır 

c) Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve onlara güzel söz söyleyin ' buyruğudur. Allahu Teâlâ 
bunu emretmiştir, çünkü güzel söz kalplere tesir eder, böylece de sefihliğin 
(manevi ezikliğini) izâle etmiştir. Ama güzel olmayan söz ise, sefihin bu halini 


ve eksikliğini fazlalaştırır. [93] 
Kavl-i Maruf Ne Demektir? 


Müfessirler, buradaki "güzel söz"ün ne demek olduğu hususunda, şu 
açıklamaları yapmışlardır: 

a) Ibn Cüreyc ve Mücahid, bunun iyilik yapmak ve ziyarette bulunmak gibi, 
güzel va'ad olduğunu söylemişlerdir. İbn Abbas da, bunun, bir kimsenin "Şu 
ticaret yolculuğunda kar elde edersem, lâyık olduğun her şeyi sana yaparım; eğer 
savaşlarda ganimet elde edersen, sana (da) veririm..." demesi gibi olduğunu 
söylemiştir. 

b) İbn Zeyd, bunun duâ olduğunu söylemiştir. Meselâ bir kimsenin, "Allah bize 
ve sana afiyet versin! Allah, senin hakkında bunu mübarek kılsın.." demesi 
gibi... Netice olarak, söz ve amele dair, gönüllerin kendisinde huzur bulup 
sevdiği, muhabbet duyduğu her şey "iyi"; gönüllerin hoşlanmadığı, yadırgadığı 


ve nefret ettiği her şey de, "münker- kötü, çirkin"dir. 

c) Zeccac şöyle demektedir: "Bu tabirin manası, "Onları yedirmeniz ve 
giydirmenizin yanısıra onlara ilim ve amele taalluk eden dini hususları da 
öğretin" şeklindedir." 

d) Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: "İyi söz, kendisine velayet edilen çocuk olursa, 
velinin ona, malın onun kendi malı olduğunu, kendisinin o malın sadece 
bekçiliğini yaptığını, yetimin çocukluk devresi bitince malını ona vereceğini o 
yetime anlatmasıdır. Bunun bir benzeri de, "O halde yetime gelince, (onu sakın) 
hırpalama" (Duhâ, 9) âyetidir. Bu, "Köleye yaptığın gibi, o yetime de ezici 
muamelede bulunma" demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Şayet Rabb'İnden umduğun 
rahmeti arayarak onlardan sarf-ı nazar edersen, kendilerine yumuşak söz söyle!" 
(isrâ. 28) âyeti de böyledir. Eğer kendisine velayet edilen kimse sefih olursa, veli 
ona va'z-ü nasihatta bulunup, onu namaza teşvik eder; malını saçıp savurmadan 
israftan men eder, ve ona malt saçıp savurmanın neticesinin fakirlik ve halktan 
dilenme olduğunu anlatır, ve benzeri şeyler söyler. İşte bu izah, naklettiğimiz 


diğer izahlardan daha güzeldir. [94] 
Yetimlere Mallarının Teslim Edileceği Çağ 


"Yetimleri, nikah (çağma) erdikleri zamana kadar, (gözetip) deneyin. O vakit 
kendilerinde bir akü ve salah gördünüz mü mallarım onlara teslim edin. 
Büyüyecekler diye bunları israf ile tez elden yemeyin. Kim zengin iser kaçınsın 
(o mala tenezzül etmesin). Kim de fakir ise, örfe göre (ondan biraz) yesin. Artık 
onlara mallarını teslim ettiğiniz vakit karşılarında şâhid bulundurun. Hesap 
sorvcü olarak Allah yeter" (Nisa, 6). 

Bil ki Allah Teâlâ daha önce, "Yetimlere mallarını veriniz" diye, yetimlere 
mallarını vermeyi emredince, bu âyetle de, onlara mallarının ne zaman 
verileceğini beyân buyurmuş, bu âyeti zikretmiş ve bu âyette, onlara mallarını 
vermeyi şu iki şarta bağlamıştır: 

a) Nikah çağına ermeleri... 

b) Kendilerinde bir akıt ve salah (iyi hal) görülmesi... Yetimlerde, mallarının 
kendilerine verilebilmesi için mutlaka bu iki sıfatın bulunması gerekir. Bu âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: 31 
Birinci Mesele 


Ebu Hanife (r.h) şöyle demiştir: "Akıllı ve temyiz (iyiyi kötüden ayırma) gücü 


bulunan çocuğun, velisinin izni ile yapacağı tasarrufları sahihtir." İmam Şafii 
£r.h), bunun sahih olmadığını söylemiştir. Ebu Hanife, görüşüne bu âyeti delil 
getirmiştir. Çünkü, "Yetimleri, nikah (çağına) erdikleri zamana kadar, (gözetip) 
deneyin" âyeti, bu denemenin ancak buluğ çağından önce olmasını gerektirir. Bu 
deneme ve imtihandan murad, o yetimin alış-verişe uygun bir tasarruf halinin 
olup olmadığını denemektir. Bu deneme ise ona, alış-veriş hususunda müsaade 
edildiği zaman mümkün olur. Bu şey, bizzat bir deneme olmasa bile, içinden 
istisna yapılabilmesinin de delâlet ettiği gibi, denemenin içindedir. Mesela "Alış- 
veriş müstesna, yetimleri deneyiniz" denilebilir. İstisnanın hükmü ise, istisna 
bulunmadığı zaman, müstesnanın hükmüne girecek şeyleri, hükmün dışında 
bırakmaktır. Binâenaleyh âyetteki "Yetimleri., deneyin" ifâdesinin, velilere, 
buluğ çağına gelmeden önce o yetimlere alış-veriş hususunda müsâade 
etmelerine dair bir emir olur ki, bu da onların tasarruflarının (alış-verişlerinin) 
sahih sayılmasını gerektirir. 

Şafii (r.h), Ebu Hanife (r.h)'nin görüşüne şöyle diyerek cevap vermiştir: "Hak 
Teâlâ'nın, "Yetimleri., deneyin" emrinden murad, yetimlere, küçük iken alış-veriş 
(tasarruf) izninin verilmesi değildir. Bunun delili, bu ifâdeden sonra, "O vakit 
kendilerinde bir akıl ve salah (iyi hal) gördünüz mü, mallarını kendilerine teslim 
edin" buyurulmuş olmasıdır. Cenâb-ı Allah, onlara mallarını, ancak bulüğa 
ermelerinden ve kendilerinde bir rüşd görülmesinden sonra verilmesini 
emretmiştir. Bu âyetin gereği olarak, yetimlere küçükken mallarını vermenin 
caiz olmadığı sabit olunca, küçük iken tasarruflarının da caiz olmaması gerekir. 
Çünkü bu iki durum arasında bir fark bulunduğunu hiç kimse söylememektedir. 
Binaenaleyh, anlattığımız gibi, bu âyetin Şafii'nin görüşüne delil olduğu sabit 
olmuş olur. Hanefilerin delil olarak ileri sürdükleri şeyin cevabı şudur: Âyette 
bahsedilen denemeden maksad, o yetimin, iyiyi kötüyü birbirinden ayırdetmede 
bir anlayışının ve gücünün olup olmadığı hususunda aklını denemek ve 
durumunu iyice ortaya çıkarmaktır. Bu da velinin, çocuğun yanında alıp-satması, 
sonra da çocuktan bu alış-verişin durumunu, kârlı mı zararlı mı olduğunu 
açıklamasını istemesidir. Şüphe yok ki, bu kadarcık birşeyle de deneme ve 
ımtihan gerçekleşmiş olur. Yine farzet ki biz o velinin, alıp-satması için o yetime 
birşeyler verebileceğini kabul ediyoruz. Fakat niçin bu kadar bir şeyin de onun 
alış-verişin in doğruluğuna delâlet ettiğini söylüyorsun? Aksine o kimse alış- 
veriş yapıp, bununla aklı denendiğinde, veli onun alış-verişini tamamlar. İşte bu 


da muhtemeldir. Allah en iyisini bilendir. L26] 


Mükellefiyet Buluğla Başlar, Buluğun Alametleri 


"Nikah çağına ermek"ten maksad, "Sizden olan çocuklar bulüğ çağına ulaştığı 
zaman..." (Nür. 59» âyetinde zikredilen ihtilâm çağıdır ki, bu bütün fakihlere 
göre, mevcut olduğunda sahibine sorumluluk terettüb eden, hadlerin (cezaların) 
ve hükümlerin gerekli olduğu erkeklik çağına ulaşmaktan ibarettir. Âyette 
"ihtilâm", "nikah çağına ermek" diye ifâde edilmiştir. Çünkü "ihtilâm", cinsi 
münasebette atma suretiyle çıkan suyun (meninin) inmesidir. 

Bil ki bulüğa ermiş olmanın beş alameti vardır. Bunların üçü, kadın ve erkek 
arasında müşterektir. Bu üçü ihtilâm, belli bir yaşa gelme ve kasıklarda sert 
kılların bitmesidir. Bunların ikisi ise sadece kadınlara ait olup, hayız ve hâmile 


olabilmedir. 2H 
Rüşd (Aklın Emesi) Ne Demektir? 


buyruğundaki "inâs" ile "rüşd"ün ne demek olduğunu mutlaka açıklamak 
gerekir. Buradaki kelimesi "anladınız" demektir. Bunun, "gördünüz" manasında 
olduğu da söylenmiştir. Arapça'da "inâs" kelimesinin asıl manası, "gözle 
görmek"tir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Tur dağı tarafında bir ateş gördü" (Kasas. 29) 
âyeti de böyledir. "Rüşd" kelimesine gelince, bunun, onun malının salaht (iyiliği) 
ile ilgili olmayan bir rüşd olmadığı malumdur. Aksine bununla şunun murad 
edilmiş olması gerekir: O da, o yetimin malının kiymetini bildiğinin, 
kendisinden bir israfın sâdır olmayacağının ve başkasının onu aldatamayacağının 
bilinmesidir. Sonra âlimler, buna dini bakımdan olan iyi hâlin (salâhın) ilâve 
edilip edilmeyeceği konusunda ihtilaf etmişlerdir. İmam Şafii (r.h)'ye göre, bu da 
gerekir. Ebu Hanife (r.h)'ye göre ise, dini bakımdan salah'a, bunda itibar edilmez. 
Birinci görüş daha evladır ve ona bir çok şey delâlet etmektedir: 

a) Lügatciler, "Rüşd, hayrı elde etmek, (bulmaktır)" demişlerdir. Dini bakımdan 
müfsid olan ise, hayrı bulmuş olmaz. 

b) "Rüşd" kelimesi, "ayy" kelimesinin zıddıdır. Cenâb-ı Hak, "Hakikat rüşd ile 
gayy apaçık meydana çıkmıştır" (Bakara, 256) buyurmuştur. Gayy, dalâlet ve 
fesâd manasınadır. Hak Teâlâ, "Adem, Rabbine karşı geldi ve şaşıp kaldı 
(saptı)." (Tâ-m, 121) buyurmuş, âsi olanı "gavi" (sapan) diye ifâde etmiştir. Bu, 
rüşdün ancak dinde sâtih (iyi) olma ile gerçekleşeceğine delâlet eder. 

c) Cenâb-ı Allah, "Firavun'un işi reşid değildi" (MM, 97) demiş ve Firavun'un 
rüşd sahibi olmadığını göstermiştir. Çünkü o, dini bakımdan iyi olan şeyleri 
gözetmezdi. En iyisini Allah bilir. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki: Bu ihtilâfın özü şudur: İmam Şafii (r.h), 


fasıka (günahkâra) "hacr" uygulanacağı görüşündedir, Ebu Hanife (r.h) ise bu 
görüşte değildir. [98] 


Dördüncü Mesele 


Âlimler, kişi reşid olmadan bulüğa erdiğinde, kendisine malının verilemiyeceği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Sonra Ebu Hanife'ye göre, o yirmibeş yaşına 
varıncaya kadar malı kendisine verilmez. Bu yaşa gelince, o ne olursa olsun ona 
malı verilir. Ebu Hanife şundan dolayı bu yaşı nazar-ı itibara almıştır: Ona göre 
erkeğin bulüğ çağı onsekiz yaşıdır. Bu yaşa Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Yedi 


yaşma geldiklerinde çocuklara, namaz kılmalarını emredin"1291 hadis-i 
şerifinden ötürü, insanın hallerinin değişmesinde (dönüm noktası) olan bu yedi 
yaş da, bu onsekize ilâve edilince, yirmibeş yaşında insanın hallerinin 
değişebilene çağı tamamlanmış olur. Bu durumda da, ister rüşdü görülsün ister 
görülmesin malı o yetime teslim edilir. Şafii (r.h) ise, rüşdü görülmediği 
müddetçe o kimseye kesinlikle malının verilmeyeceği görüşündedir. Bu aynı 
zamanda İmam Ebu Yusuf ile İmam Muhammed (r.h)'in de görüşüdür. 

Ebu Bekir er-Râzi, bu âyeti Ebu Hanife'nin tahine delil getirerek şöyle 
demektedir: "Rüşd, mücmel olarak akıl manasına gelir. Allah bu lafzı nekire 
olarak getirip, bir miktar da olsa bir rüşdü varsa, aklı bir miktar eriyorsa onunla 
yetinmiş, rüşdün diğer şartlarını aramamıştır. Binaenaleyh âyetin zahiri, akıl 
oulununca, âyetteki rüşd şartının da bulunacağını gösterir. Böytece de malının 
ona verilebilmesi gerekir. Fakat yirmibeş yaşın altında olanlar için, âyet-i kerime 
ile amel olunmamıştır. Yirmibeş yaşın üstündekiler hakkında, âyetin ifâde ettiği 
hükme göre amel etmek gerekir." 

Ebu Bekir er-Râzi'nin (el-Cessâs'ın) bu görüşüne şu şekilde cevap verilir: Hak 
Teâlâ, "Verim/eri., deneyin" buyurmuştur. Bundan muradın, onları mallarını 
korumadaki faydalarla ilgili hususlarda deneme olduğunda şüphe yoktur. Daha 
sonra Cenâb-ı Hak, "O vakit kendilerine, bir rüşd (bir akü ve iyi hal) gördünüz 
mü, mallarını onlara teslim edin" buyurmuştur. Bu emirden muradın, "Eğer siz 
onlarda, mallarını koruma ve faydalarını anlama hususunda bir rüşd görürseniz" 
şeklinde olması gerekir. Çünkü âyetten bu mana kastedilmemiş olursa, nazım 
(sıra) bozulur ve âyetin parçalarının birbiriyle ilgisi kalmaz. Bu sabit olunca, 
âyette muteber olan şartın malın faydalarını gözetme hususundaki rüşdün 
mevcudiyeti olduğunu anlamış oluruz. Böylece de, Ebu Bekir er-Râzi'nin 
istidlali düşer. Hatta bu âyet onun aleyhine bir delil olur. Çünkü o, malın 
faydalarını gözetmeyi, o malın yetime verebilmesinin bir şartı saymıştır. 


Yirmibeş yaşından sonra da bu şart bulunmayınca, malın ona verilmesinin caiz 
olmaması gerekir. Kıyâs-ı celi de, bu nass (âyet) ile istidlali kuvvetlendirir. 
Çünkü çocuk, malın nasıl korunacağına ve ondan nasıl istifâde edileceğine 
götüren bir akildan mahrum olduğundan, malı ona verilmemiştir. Bu hal, genç ve 
ihtiyar kimsede de bulununca, o da bir çocuk hükmünde olmuş olur. Böylece de, 
"Böylesi bir insan yirmibeş yaşına geldiğinde rüşdü (aklı ve salâhı) görülmese 
bile, malı kendisine verilir" diyenlerin görüşlerinin bir izah yolunun olmadığı 


sabit olmuş olur. [100] 
Beşinci Mesele 


Kişi reşid olarak bulüğa erer, sonra durumu değişir sefih olursa, Şafii'ye göre bu 
kimseye "hacr" konulur (tasarruf yetkisi elinden alınır); Ebu Hanife'ye göre ise 
"hacr" konulmaz. Bu mesele, (Nisa. 5) âyetinin tefsirinde geçmiştir. Kıyas-ı celi 
de buna delâlet eder. Çünkü bu âyet, kişi reşid olmadan bulüğa erdiğinde, 
malının kendisine veriilemiyeceğine delâlet etmektedir. O kimseye malı, ancak 
mal zayi olmasın, ihtiyaç duyacağı bir gün için korunmuş olarak kalsın diye 
verilmemiştir. Bu durum, sonradan olan sefihlikte de mevcuttur. Binâenaleyh 


ona da itibar edilmesi gerekir. Allah en iyisini bilendir. HOH 
Altıncı Mesele 


Keşşaf sahibi, âyetteki "rüşd" kelimesinin nekire olarak getirilmesinin 
faydasının, nazar-ı dikkate alınan şeyin, tasarruf ve ticaretteki rüşd olduğuna 
veyahut da tam bir rüşd hali gözetilmesin diye, bir tür rüşdün bulunup, onun 


izlerinin görünmesine İtibar edileceğine dikkat çekmektir. [102] 
Yedinci Mesele 


Keşşaf sahibi, İbn Mes'ud (r.a)'un, "hissettiniz' manasında, kelimeyi şeklinde 
okuduğunu ve bir şâirin de "Kadınlar onu farkettiler; ancak ona, büyüklenerek 
ve kibirlenerek, gözlerinin ucuyla bakıyorlar" dediğini söylemiştir. Rüşd 
kelimesi iki fetha ile ve iki zamme ile ve şekillerinde de okunmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Mallarını onlara teslim edin" demiştir. Bundan murad, 
bulüğ ve rüşde ermenin görülmesi demek olan o iki şart tahakkuk ettiğinde 
onlara mallarının verilmesinin gerektiğidir. Allah Teâlâ, bu iki şartın yanısıra 


aklın kemâlini (tam olmasını) zikretmem iştir. Çünkü rüşde ermenin anlaşılması 
ancak akıllı olduğunu görmekle olur. Zira rüşd, akıldan daha fazla olan bir 
haldir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Büyüyecekler diye, bunlanisrafüe tez elden yemeyin" 
buyurmuştur. Bu, "Onlar büyüyecekler diye, müsrifler ve tez elden yiyenler 
olarak..." veyahut da "büyüyecekler diye, israf etmeniz ve tez elden yemeniz 
için..." manasınadır. Yani sizler, o mallan harcama hususunda ifrata varıyor ve 
"Biz, yetimler büyüyüp de o malları elimizden çekip almazdan önce, istediğimiz 
gibi onu harcarız" dersiniz. 

Sonra Allah Teâlâ, durumu yetimlere vasi (veli) olanın zengin ve fakir oluşuna 
göre ayırarak, "Kim zengin ise, kaçınsın (o mala tenezzül) etmesin" 
buyurmuştur. Vahidi (r.h): "Birisi birşeyden kaçınıp onu bıraktığında, denilir" 
demiştir. Keşşaf sahibi, fiili, fiilinden daha beliğdir. Sanki Cenâb-ı Hak, bunu 


kullanmakla daha ileri derecede bir kaçınmayı emretmiştir" demiştir. [103] 
Fakir Olan Vasî, Yetim Malından Makul Bir Tarzda Faydalanabilir 


Sonra Cenâb-ı Hak, j "Kim de fakir olursa, örfe göre (ondan biraz) yesin" 
buyurmuştur. Âlimler vasi'nin, yetimin malından istifâde edip edemeyeceği] 
konusunda ihtilâf etmişlerdir. Bu hususta şu görüşler vardır: 

1- "Vasi, yetimin malından ihtiyacı ntsbetinde ve onun için yaptığı işin ücreti 
kadar alabilir." 8u görüşte olanlar görüşlerine birçok delil getirmişlerdir: 

a) Ayetteki "Bunları israf ile tez elden yemeyin" cümlesi, yetimin vasisinin 
ihtiyacı nisbetinde o maldan yiyebileceğini ihs&s ettirmektedir. 

b) Allah Teâlâ, "Kim zengin ise, kaçınsın, (o mala tenezzül etmesin). Kim de 
fakir ise, örfe göre (ondan biraz) yesin" buyurmuştur. Binâenaleyh âyetteki "Kim 
zengin İse, kaçınsın, (o mala tenezzül etmesin)" cülmesinden maksad, zengin 
olan vasiyi kendine âit maldan nehyetmek olmayıp, aksine onu yetimin malından 
faydalanmaktan nehyetmedir. Durum böyle olunca, âyetteki "K/m de fakir isef 
örfe göre (ondan biraz) yesin" ifâdesinin, ihtiyacı nisbetinde yetimin malından 
istifâde etmesi hususunda, vasi için bir müsaade olması gerekir. 

c) Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki yetimlerin mallarını haksız olarak yiyenler. 
(Nisa. 10) ifâdesi, yetimin malının bazen zulüm yoluyla, bazen de zulüm 
olmaksızın yenildiğine bir delildir. Eğer bu böyle olmasaydı, o zaman Cenâb-ı 
Hakk'ın "Muhakkak ki, yetimlerin mallarım haksız olarak yiyenler.." (Nisa, 10) 
ıfâdesinin bir manası olmazdı. Bu da, muhtaç durumda olan vasinin ma'ruf ve 
makul bir şekilde yetimin malından yiyebileceğini gösterir. 


d) Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet edilen şu husustur: Bir adam, Hz. 
Peygamber'e gelerek, "Himayem altında bir yetim bulunmaktadır. Onun 
malından yiyebilir miyim?" deyince, Hz. Peygamber, "Bir mal yıgmaksızın ve 
kendi malını da onun malıyla (onun malını ileri sürmeksizin himaye etmeksizin, 
mâruf ölçüler içinde yiyebilirsin" buyurdu. Bunun üzerine adam, "Onu dövebilir 
miyim?" deyince de, Hz. Peygamber, "Çocuğunu dövdüğün şeyler yüzünden 
dövebilirsin" buyurdu. 

e) Ömer İbnu'l-Hattâb (r.a)'ın, Ammâr, İbn Mes'üd ve Osman İbn Hanif'e 

yazmış olduğu şu husustur: "Allah'ın selâmı üzerinize olsun. İmdi bundan sonra 
size her gün olmak üzere bir koyun ayırdım ki, bunun yarısı Ammar'ın, dörtte 
biri Abdullah İbn MesÜd'un ve dörtte biri de Osman İbn Hanif'indir. İyi biliniz 
ki ben, hem kendimi hem de sizi Allah'ın malı karşısında yetimin malına velayet 
eden kimsenin yerine ve mertebesine koydum. Zengin olan iffetli olsun (tenezzül 
etmesin); fakir olan ise, maruf ölçüler içinde yesin içsin." İbn Abbas'tan rivayet 
olunduğuna göre, bir yetimin velisi İbn Abbas'a "Onun (yetimin) devesinin 
sütünden içebilir miyim?" dediğinde, İbn Abbas şöyle der: "Eğer yittiği zaman 
onu arıyorsan; su içme gölünü (su sızdırmasın diye) onarır sıvarsan; uyuz olduğu 
zaman tedavi edersen ve susadığında da ona su verirsen, nesline zarar vermeden 
ve sağmak konusunda aşırı gitmeksizin onun sütünden iç..." 

Yine İbn Abbas'tan "Velinin eli, yetimlerin eliyle beraberdir; binâenaleyh vasi 
maruf ölçüler içinde yesin içsin; ama bir sarık ya da daha ufak bir şeye gelince, 
onu giymesin!..." dediği rivayet edilmiştir. 

1) Vasi, sabinin (yetim çocuğun) işlerini ıslâh etmeyi, ifa etmeyi tekeffül edince, 
zekâtı alıp onu biriktiren zekât memuruna kıyasla, yaptığı işe oranla yetimin 
malından yiyebilir. Zira zekât memuruna, bu zekâttan muayyen bir hisse 
ayrılmıştır. İşte b rada da böyledir. 8u görüşün izahı budur. 

2- Vasi, ihtiyacı nisbetinde yetimin malından borç alabilir. Sonra eli bolluğa 
vardığında, aldığı borcu öder. Eğer ölür de ödeyemezse, kendisine herhangi bir 
şey terettüb etmez. Bu, Sâid İbn Cübeyr, Mücâhid ve Ebu'l-Aliye'nin görüşüdür. 
İbn Abbas'tan yapılan rivayetlerin ekserisi de böyledir. İlim ehlinden bazıları, bu 
borcu altın, gümüş vb. temel ve ana mallara tahsis etmişlerdir. Ama hayvanların 
sütlerinden istifade etmek, kölelerini istihdam etmek ve hayvanlara binmek gibi 
hususlara gelince, mala zarar vermediği müddetçe, vasinin bunlardan istifade 
etmesi mubahtır. Bu, Ebul-Altye ve bazılarının görüşüdür. Bunlar şöyle istidlal 
etmişlerdir: "Altahu Teâlâ, "Artık onlara mallarım teslim ettiğiniz vakit." 
buyurmuş, yetimlerin malları hakkında, o malların yetimlere verilmesine 
hükmetmiştir." 


3- Ebu Bekr er-Razi şöyle demektedir: "(Hanefi) âlimlerimizin mezhebinden 
bildiğimiz husus şudur: Vasi, ister zengin olsun isterse fakir, ne borç alabilir, ne 
de doğrudan doğruya onların mallarından istifâde edebilir. er-Razi bu görüşü 
hususunda birçok âyetle istidlal etmiştir: 

a) "Yetimlere mallarını verin. Temizi murdarla değişmeyin. Onların mallarını 
kendi mallarınıza (katarak) yemeyin. Çünkü bu, muhakkak ki büyük bir 
günahtır" (Nisa, 2). 

b) "Muhakkak ki, yetimlerin mallarını haksız olarak yiyenler, karınlarına ancak 
bir ateş yemiş olurlar. Onlar çılgın bir ateşe gireceklerdir" (Nisa, 10». 

c) ".... bir de yetimlere karşı adaleti ayakta tutmanız..." (Nisa, 127). 

d) "Aranızda mallarınızı haksız sebeplerle yemeyin.." (Bakara, ise). er-Razi 
sözüne devamla şöyle der: "Bu âyetler muhkem olup, vasi ister zengin ister fakir 
olsun, yetimin malının ona memnu ve yasak olduğunu göstermektedir. Halbuki, 
Cenâb-ı Hakk'ın "Kim de fakir olursa, örfe göre (ondan biraz) yesin" ifâdesi 
müteşabih bir ifade olup, çeşitli manalara muhtemeldir. Binâenaleyh bu ifâde 
müteşabih olduğu için, muhkem âyetlere havale edilmesi gerekir." 

Bana göre, bu âyetler er-Razi (el-Cessâs)'nin benimsediği görüşün delili 
değillerdir. Delil olarak getirmiş olduğu, "Yetimlere mallarını verin..." ifâdesi 
"âmm" bir ifâdedir. Bizim ele aldığımız bu âyet ise hâsdır. Hâs ise, âmm'dan 
önce gelir. Yine onun delil olarak ileri sürdüğü, "muhakkak ki, yetimlerin 
mallarını haksız olarak yiyenler..." (Nisa, 1o)âyeti, vasinin, yetimin malından 
maruf ölçüler içinde yemesinin zulüm olmasının sabit olması halinde, bu 
meseleyi içine alır. Münakaşa ise, zaten bu husustadır. Bu cevap, onun delil 
olarak ileri sürmüş olduğu "Aranızda mallarınızı haksız sebeplerle yemeyin..." 
(Bakara, ise) deliline de bir cevaptır. Cenâb-ı Hakk'ın "... bir de yetimlere karşı 
adaleti ayakta tutun" (Nisa. 127) buyruğuna gelince bu, ancak yemenin "adalet" 
ile olmamasının sabit olması durumunda münakaşa konusu olan şeye şamildir. 
Münakaşa ise zaten bu husustadır. Böylece Cessâs'ın bu konudaki sözünün 


yerinde olmadığı ve bozuk olduğu ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. [104] 
Yetime Malı Teslim Edilirken Şahit Tutun 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Artık onlara mallarını teslim ettiğiniz vakit, karşılarında 
şahid bulundurun" buyurmuştur. Bil ki ümmet, vasînin, yetim bulûğa erince, 
malını ona teslim ettiği zaman, şu sebeplerden dolayı, evlâ ve ihtiyatlı olanın, 
malını ona verdiğine dair şahid tutması olduğu hususunda ittifak etmişlerdir: 

a) Yetimin aleyhine, malını aldığı hususunda bir delil ve şahid bulununca, 


kendisine ait olmayan şeyin kendisine ait olduğunu iddia etmekten son derece 
uzak otur. 

b) Yetim, yalan bir iddiaya yöneldiğinde, vasi, malını ona verdiği hususunda 
ikâme etmiş olduğu delilini getirir. 

c) Şahid bulundurma hususu, vasinin emânete riâyet eden tertemiz, dürüst 
olduğunu ortaya koyar. Bunun bir benzeri de, Hz. Peygamber'in 'Kim bir yitik 


bulursa, adil iki şahid bulundursun; onu sakın inkâr etmesin, saklamasın" HOS] 
şeklindeki hadisidir. O, kişinin emânet ehli olduğunu göstermesi ve kendisinden 
töhmeti gidermesi için, şahidler bulundurmasını emretmiştir. Böylece zikretmiş 
olduğumuz icmâ ve akli deliller ile, ihtiyatlı olanın şahid getirmek olduğu sabit 
olmuş olur. Âlimler, yetim bulüğa erdikten sonra o yetime malını verdiğini iddia 
etmesi durumunda, vasinin bu sözünün tasdik edilip edilmeyeceği hususunda 
ihtilâf etmişlerdir. Vasinin, "Yetim küçük iken ona harcamada bulundum" 
demesinin tasdik edilip edilmeyeceği de ihtilaflıdır. İmam-ı Mâlik ve İmam-ı 
Şafii "Bu söz tasdik edilmez" demişlerdir. Ebu Hanife ve arkadaşları ise, 
"Vasinin bu sözü doğru kabul edilir" demişlerdir. Şafii bu âyetle istidlal etmiştir. 
Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın Karşılarında şahid bulundurun" ifadesi, bir emirdir. 


Emrin zahiri ise, vücub ifâde etmektedir, L106] 
Vasi Yetim Münasebetlerinde İmamların Anlayışları 


Şafii şöyle demektedir: "Yetimin malına velayet ve gözcülük eden kimse, yetim 
cihetinden mütemed, emin kimse değildir. Bu kimse, ancak şeriat cihetinden 
emin kabul edilmiştir." Ebu Bekr er-Razi ise, bu görüşü akılsızca tenkid etmiş ve 
şöyle demiştir: "Eğer onun söylemiş olduğu şey tasdik edilmemenin sebebi ve 
illeti olsaydı, o zaman, kâdinin (hakimin) yetime "sana verdim..." dediğinde 
tasdik edilmemesi gerekirdi; çünkü yetim cihetinden onun da mutemed 
olmaması gerekir. Yine ona, babası için, çocuğu bulüğa erdikten sonra "Malını 
sana verdim" demesi halinde tasdik edilmeyeceğini söylemesi gerekir; çünkü 
çocuk onu da mutemed yapmamıştır. Yine Şafii'ye, yetimler bulüğa erdikten 
sonra vasiler birbirlerini tasdik ederek, yetimin malının telef olduğunu 
söylediklerinde, "vasilere malı tazmin etmelerinin gerektiğini söylemesi gerekir. 
Çünkü o vasi, yetim kendisini mutemed yapmaksızın onun malını alıkoymuştur" 
demiştir. 

er-Razi'ye (el-Cessas'a) şöyle denilir: "Senin bu sözün, gerçekten fıkhı 
manalardan çok uzaktır. Şafii'nin görüşünü, getirmiş olduğun kâdi meselesiyle 
nakzetmen, akıldan uzak bir iştir. Zira kâdi hakimdir, hüküm verendir; 


binâenaleyh, hükmünün geçerli olabilmesi için töhmetten beri olması gerekir. 
Eğer böyle olmasaydı, kâdi'nin, aleyhine hükmetmiş olduğu herkes, o kâdinin 
yalan söylediğini, haktan meylettiğini veya birilerine yaranmaya çalıştığını ileri 
sürebilirdi. Bu durumda da kâdi, başka bir kadıya muhtaç olurdu, böylece de 
teselsül gerekirdi. Böyle bir mananın, yetimin vasisi için söz konusu olmadığı 
herkesin malümudur. 

Verdiğin baba misâline gelince, şu iki sebepten dolayı aradaki fark açık ve 
zahirdir: 

1- Babanın şefkat ve merhameti, yabancı birinin şefkatinden daha tam ve 
mükemmeldir. Baba hakkındaki töhmetin azlığından, yabancı birisi hakkında da 
töhmetin az olması gerekmez. 

2- Yetimler bulüğa erdikten sonra vasilerin, malın zayi olduğu hususunda 
birbirlerini teyid etmeleri durumuna gelince, biz deriz ki: Eğer veli, kusurundan 
dolayı malın yok olduğunu ikrar ederse, bu durumda (haliyle) malı tazmin 
etmesi gerekir. Ama o malın kendi kusuru olmaksızın helak olduğunu bildirirse, 
bu durumda sözünün kabul olunması gerekir. Aksi halde bu, insanların vesayeti 
kabul etmelerine mani olur. Böylece de, son derece mühim olan bu iş hususunda 
büyük bir eksiklik ve halel meydana gelmiş olur. 

Ama, bulüğa erdikten sonra yetimin malını kendisine verdiği hususunda şahid 
tutmasına gelince, işte bu durum böyle bir kötü neticeye müncer olmaz, 
sebebiyet vermez. Binaenaleyh, iki durum arasındaki fark ortaya çıkmış olur. Şu 
husus da böyle bir farkın mevcudiyetini kuvvetlendirmektedir: Allah Tealâ, bu 
âyetten önce, yetimde, vasi hakkında bir töhmeti gerektiren şeye delâlet eden 
hususu da zikretmiştir ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Büyüyecekler diye bunları 
israf ile tez elden yemeyin" buyruğudur. İşte bu ifâde, âdetin, velilerin yetim ve 
çocuklara zulme meyletme şeklinde cereyan ettiğine delâlet etmektedir. Bu 
durumda âyet, yetim velisi hakkında töhmeti gerektiren şeylerin bulunduğuna 


delâlet etmektedir. HOZI 
Vasi, Yetime Malını Teslim Ettiğinde Şahit Çağırır 


Bundan sonra Cenâb-ı Hak, "Artık onara mallarını teslim ettiğiniz vakit 
karsılarında şahid bulundurun" buyurmuştur. Bu da, bundan maksadın, çocuk 
tarafını gözetmek olduğunu hissettirir. Zira, malı yetime verme iddiası ancak 
şahid huzurunda mümkün olunca, bu durum o kimsenin zulmüne, cimriliğine, 
hasisliğine ve malı noksan olarak vermesine mani olur. Durum böyle olunca, 
Hak Teâlâ'nın "Şahid bulundurun" emrinin, zahiren vücüb ifâde ettiği gibi, aynı 


şekilde karine ve durumların da vücübu gerektirdiğini anlamış oluruz. 

Sonra bu Razi (el-Cessas) şöyle demektedir: "Vasinin bu konuda, şahidsiz olarak 
kabul edileceğine, vasinin, hak ettiği zamanda onu yetime teslim edinceye kadar 
o malı korumakla ve emânet biçiminde o malı elinde tutmakla emrolunmuş 
olduğu hususunda bütün âlimlerin ittifak etmiş olmaları da delâlet etmektedir. 
Binâenaleyh bu mesele, bırakılmış olan emânetler veya yapılmış ortaklıklar 
mesabesindedir. İşte bundan dolayı, emaneti geri verenin, bunu vermesinin 
tasdik edilip doğrulanması gibi, o vasinin sözünün de tasdik edilmesi gerekir." 
Bu durumda el-Cessas'a şöyle denilir: "Bu meseleyle bırakılan emanetler 
meselesi arasındaki farkı, Şafif (r.h) zikretmişti. Senin bu farka yaptığın itirazın 
yanlış olduğu daha önce geçmişti. Hem senin âdet ve tutumun, tasavvur etmiş 
olduğun yanlış kıyastan dolayı, Allah'ın kitabına İltifat etmemektir; böyle bir 
anlayış, senin hakkında müsellem ve kabul edilmiş bir hal olsa da bu hususta 


sana katılmak gerekmez. Muvaffakiyyet ancak Allah'tandır. [108] 
Esma-yi Hüsnadan el-Hasîbin Mânası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Hesap sorucu olarak Allah yeter" buyurmuştur. İbnü'l- 
Enbari ve el-Ezherî şöyle demektedirler: "Âyetteki "hasîb" lâfzının "muhâsib" 
manasına gelmesi muhtemel olduğu gibi, kâfi (yeter) manasına olması da 
muhtemeldir. Arapların, bir insana tehdid için demeleri birinciye misaldir ki 
bunun manası, "Allah o kimseyi, işlediği zulümden ötürü muhasebe eder" 
şeklindedir. Bizim, buradaki "hasîb" kelimesinin, "muhâsib" manasına olduğunu 
söylememizin bir benzeri de, kelimesinin, (içme arkadaşı) manasına geldiğini 
söylememizdir. Arapların, yani "Allah sana yeter" şeklindeki sözleri de ikincinin 
misalidir. 

Bil ki bu ifâde, yetimlere velayet eden kimseler için uır tehaid ve yetimin malı 
hususunda helâl olmayan şeylere niyetlenmesinler veya yapmasınlar ve malt 
yetime verinceye kadar, emâneti tam olarak yerine getirsinler diye, Atlan 
Teâlâ'nın işin zahirine olduğu gibi bâtınına da vakıf olduğunu bildirme manasına 
gelir. "Hasib" kelimesini ister "muhâsib", ister "kâfi" (yeter) manasına alalım, bu 
incelik mevcuttur. Bil ki, "Allah yeter" "Rabbin yeter" âyetlerindeki bâ harf-i 


cerri, Kur'ân'ın her yerinde zâiddir.109] Vahidi de Zeccâc'ın bu görüşte 
olduğunu nakletmiştir. Ayetteki "hasiben" kelimesi hal olarak mansubtur, yani 


"Allah, muhasib olarak kâfi olarak yeter" demektir. 010] 


Dördüncü Hüküm: Miras Payları 


"Ana ve baba ile yakın akrabaların bıraktıklarından erkeklere ve yine ana ve 
baba ile yakın akrabaların bıraktıklarından kadınlara, -azından da, çoğundan da 
farz kılınmış birer nasib olarak, hisseler vardır" (Nisa, 7). 

Bil ki bu sürede bahsedilen hükümlerin dördüncü çeşidi, miras ve ferâizle 


ilgilidir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: HH 
Miras Hakkındaki Âyetlerin Nüzul Sebebi 


İbn Abbas (r.a), âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şöyle demiştir: "Evs İbn Sabit el- 
Ensâri, geriye üç kız ve bir hanım bırakarak ölmüştü. Vasileri olan 
amcaoğullarından Süveyd ve Ailece isminde iki adam gelip, Evs'in malına el 
koymuşlardı. Bunun üzerine Evs'in hanımı Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelip, 
durumu ona arzederek, vast olan bu iki kişinin, ne kendisine ne de kızlarına 
hiçbir mal vermediklerini söylemişti. Hz. Peygamber (s.a.s) de ona, "Haydi 
evine git, ben Allah'ın senin bu işin hususunda ne buyuracağına bakayım" 
demişti. İşte bunun üzerine Hz. Peygamber'e bu âyet nazil oldu ve erkeklerin de, 
kadınların da mirastan paylan olduğunu bildirdi. Fakat Hak Teâlâ, bu âyette 
payların ne kadar olduğunu beyân etmedi. Bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s) 
o iki vasiye haber göndererek, "Evs'in malından hiçbir şeye dokunmayınız" dedi. 
Daha sonra Allah Teâlâ'nın, "Allah size, evlatlarınız hakkında (...) emreder" 
(Nisa. 11-12) âyetleri nazil oldu ve böylece kocanın ve kadının hisselerinin 
miktart belirtildi. Bunun üzerine Allah'ın Resulü, o iki vasi'ye Evs'in hanımına 
mirastan sekizde bir hisse verip, kızların hisselerini ellerinde tutmalarını emretti. 
Daha sonra da Hz, Peygamber (s.a.s) onlara, kızların hisselerini de kızlara 
vermelerini bildirdi. O iki vasi de, onların hisselerini kendilerine verdi." İşte 


âyetin sebeb-i nüzulü ile ilgili söz bundan ibarettir. HIZ) 
Miras Ahkamına Alıştırmada Tedric 


Cahiliyye insanları, kadınlara ve çocuklara miras vermezler ve "Mızraklanyla 
vuruşmayan, yurdunu müdafâa edemeyen ve ganimet elde edemeyen 
kimseler.vâris olamazlar" derlerdi. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, vâris 
olmanın erkeklere has olmayıp, erkeklerle kadınlar arasında ortak bir husus 
olduğunu beyân buyurmuş, bu âyette sadece bu kadarını zikredip, bundan sonra 
tafsilatını bildirmiştir. Cahiliyye insanının, çocukları ve kadınları değil de, 


yetişkin erkekleri vâris sayma şeklinde bir örfleri olduğu için, Cenâb-ı Hakk'ın, 
onları tedricen bu örflerinden, başka bir şeye geçirmesi imkânsız değildir. Çünkü 
örf ve âdetlerden vazgeçmek, insan tabiatına ağır ve güç gelir. Binâenaleyh bu 
geçirme bir defada olursa, bunun güçlüğü kalpte artar. Ama bu tedricen olursa, 
kolaylaşır. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, hükmü önce mücmel olarak (kısaca) 


zikretmiş, peşinden tafsilatını getirmiştir. u13] 


Zevi’l-erham Kısmından Olan Akrabaların Mirastaki Durumu 


Ebu Bekir er-Râzî, bu âyeti zevi'l-erham'hl H4] da vâris olacağına delil 
getirerek şöyle demiştir: "Çünkü halalar, teyzeler, dayılar ve kızların çocukları 
akrabalardandır. Binâenaleyh bunların da "Ana ve baba ile yakın akrabaların 
bıraktıklarından erkeklere ve yine ana ve baba İle yakut arkabalann 
bıraktıklarından kadınlara, -azından da, çoğundan da-, farz kılınmış birer nasib 
olarak, hisseler vardır" âyetinin hükmüne dâhil olmaları gerekir. Bu konuda 
söylenecek son söz şudur: Bahsedilen "hisse"nin miktarı bu âyette 
belirtilmemiştir. Fakat biz, bunların da herhangibir hisseye müstehak olduklarını 
bu âyetle isbat ediyoruz. Bunların hisselerinin miktarını ise, diğer delillerden 
çıkartıyoruz." 

Âlimlerimiz (Şafiiler), Ebu Bekir er-Râzi el-Cessâs'ın bu görüşüne, şu iki şekilde 
cevap vermişlerdir: 

1- Allah Teâlâ, âyetin sonunda, "Farz kılınmış birer nasib olarak" buyurmuştur ki 
bu, "takdir edilmiş, belirlenmiş bir hisse.." demektir. Zevi'l-erhâm'ın, 
belirlenmiş bir hisseleri olmadığı icmâ ile sabittir. Binâenaleyh bu yakın 
akrabaların, âyetin hükmüne dahil olmadıkları sabit olmuş olur. 

2-Bu âyet, yakın akrabalara aittir. Binâenaleyh siz niçin zevi'l-erham'ın, yakın 
akrabalardan olduğunu söylüyorsunuz? Sözün özü şudur: Ayetteki "Yakın 
akrabalardan" murad, ya başka her bir şeyden daha yakın olanlardır, yahut da 
herşeyden daha yakın olanlardır. Birincisi bâtıldır. Çünkü bu, insanların pek 
çoğunun, âyetin hükmüne dâhil olmasını gerektirir. Çünkü her insanın, 
başkasına, ya yakın veya uzak bir sebepten ötürü neseb birliği (hısımlığı) vardır 
ki uzak sebep, Hz. Adem'in soyundan olmaktır. Binâenaleyh insanın, ölen 
kimseye, çocuğundan daha yakın olması gerekir ki bu durumda, bütün insanların 
bu âyetin hükmüne girmeleri gerekir. Bu ise bâtıldır. 

Bu ihtimal bâtıl olunca, nassı (âyet-i kerimeyi) ikinci ihtimâle hamletmek 
gerekir ki, bu ikinci ihtimal, âyetteki en yakın akrabadan muradın ölen kimseye, 
insanların en yakın olanının olmasıdır. Bu da ancak, ebeveyn ile ölenin 


çocuklarıdır. Böylece bu nassın muhtevasına zevi'l-erhâm'ın giremeyeceği sabit 
olmuş olur. Âyetteki "en yakın akraba" ifâdesini ebeveyn mânasına hamledersek, 
"burada tekrar yapılmış olduğu söylenmiş olur" şeklinde bir şey de söylenemez. 
Zira biz, "en yakın akraba" tabirinin altında iki türü bulunan bir cins olduğunu 
söylüyoruz. Bu iki tür ise, ebeveyn ile çocuklardır. Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, 
önce ebeveyni, daha sonra da en yakın akrabayı zikretmiş olduğu sabit olmuş 
olur. Buna göre de mâna, O'nun, önce türü sonra da cinsi zikretmesi şeklinde 


olur. Böylece de herhangi bir tekrarın yapılmış olması gerekmez. Hs] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "nasîb, hisse" lâfzının mansûb olması hususunda şu görüşler 
beyân edilmiştir: 

a) Bu kelime, "ihtisâs"tan dolayı mansûbtur. Yani "Ben farz kılınmış, katî ve 
vacip olan bir payı kastediyorum" demektir. 

b) Bu kelimenin, mefûlü mutlak olmaktan dolayı nasbedilmiş olması da caizdir. 
Çünkü C-ai (nasîb, hisse, pay) kelimesi masdar manasında bir isimdir. Buna göre 
sanki (vacip bir taksimat olarak..) denilmek istenmiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın 
tıpkı, "Allah'tan birer farizadır" (Nisa, nıyani, "farz kılınmış bir paydır" âyeti 


gibidir. H16] 
Farz İle Vacip Tabirlerinin Manası 


"Farz" kelimesinin asıl manası, (ağaç üzerindeki) çentiktir. Bundan dolayı, 
yayın tam ortasındaki çentiğe de "farz" denir. Fal okları üzerindeki çentiklere de 
"farz" denir. Bunun kendisini başkalarından ayıran bir alameti vardır. Su taksim 
kabındaki işaretlere de denilir. Bu işaretler sayesinde, her hak sahibi, su hakkının 
miktarını bilir. İşte, "farz" kelimesinin Arapça'daki asıl manası budur. Ebu 
Hanlfe'nin talebeleri "farz" kelimesini, vacip oluşu kat'i delil ile bilinen şeye; 
"vacip" kelimesini de, vacip oluşu zanni delil ile bilinen şeye tahsis ederek şöyle 
demişlerdir: "Çünkü farz, kesmek ve çentik atmaktan ibarettir. Vacip ise, 
düşmekten ibarettir. Meselâ güneş düştüğünde (battığında) yine duvar 
yıkıldığında ve birşeyin düşüşü duyulduğunda "(Bir düşme duydum") denilir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Van/an üstü düşüp (öldükleri) vakit..." (Hacc. 36) 
buyurmuştur. Binâenaleyh "farz" kelimesinin, kesmek ve çentik atmaktan, 
"vücüb'un ise süküttan (düşmekten) ibaret olduğu ortaya çıkmaktadır. Çentik 
atmanın ve kesmenin tesiri, düşmenin tesirinden şüphesiz daha kuvvetli ve daha 


ileridir. İşte bu sebeple, Ebu Hanife'nin talebeleri "farz" kelimesini, vacip oluşu 
kat'i delil ile bilinen; "vacip" kelimesini ise vücübiyyeti zanni delil ile bilinen 
şeye tahsis etmişlerdir. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki: Hanefilerin yaptıkları bu izah, kendilerinin 
aleyhine olmak üzere, âyetin zevi'l-erhâmı mirasçı kılmak, icmâ-ı ümmet ile, 
kat'i delille bilinen şeylerden değildir. Binâenaleyh zevi'l-erhamı mirasçı kılmak 
farz olmaz. Halbuki âyet, ancak farz kılınmış mirası içine alır. Binâenaleyh bu 
âyetin zevi'l-erhâmı içine almadığına kesinkes hükmetmek gerekir. Allah en iyi 


bilendir. HZ] 


"Miras taksim olunurken, akraba, yetimler ve yoksullar hazır bulunursa, 
kendilerini ondan (bir şey vererek) rızıklandmn ve onlara güzel sözler söyleyin" 
(Nisa, 8). 

Âyette birkaç mesele vardır: M18] 


Taksim Sırasında Orada Bulunan Akrabalara da Birşeyler Verin 


Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Miras taksim olunurken, hazır bulunursa" ifâdesinde, 
bu taksimatın ne olduğunun izahı bulunmamaktadır. İşte bu sebepten dolayı 
müfessirler bu âyet hakkında pekçok görüş beyân etmişlerdir: 

Birinci görüş: Allah Teâlâ bundan önceki âyette, mirastaki payları hususunda 
kadınların da erkekler gibi olduğunu zikredip, akraba arasından varis olan ve 
olmayanlar ile, taksimat zamanında orada hazır bulunup da varis olmayan 
kimseleri ve bu kimseler mirastan tamamen mahrum edildiklerinde, bu durumun 
onlara ağır geleceğini bildirince, hiç şüphesiz güzel bir edeb ve güzel bir 
muamele gerçekleşsin diye, taksimat esnasında bu kimselere de bir şeyler 
verilmesini emretmiştir. Sonra, bu görüşü ileri sürenler de kendi aralarında ihtilâf 
etmişlerdir. Meselâ bunlardan bazıları bu verme işinin vacip olduğunu ileri 


sürerlerken, bazıları da bunun mendub olduğunu söylemişlerdir. (119) 
Akrabaya Birşeyler Vermenin Vacip Olduğunu Söyleyenler 


Vacip olduğuna taraftar olanlar da birçok şekilde ihtilâf etmişlerdir: 

a) Onlardan bir kısmı şöyle demektedir: "Mirasa konan kimsenin, eğer bulüğa 
ermiş ise, vereceği kimseyi memnun edecek kadar orada hazır bulunanlara 
birşeyler vermesi gerekir. Eğer bu kimse bulüğa ermemiş ise, onun velisinin o 


maldan orada hazır bulunanlara'birşeyler vermesi vacip olur." Bazıları da şöyle 
demişlerdir: "Eğer mirasa konan kimse bulüğa ermişse, o maldan birşeyler 
vermesi ona vaciptir. Bulüğa ermemiş ise, velisinin, onlara özür beyân ederek 
şöyle demesi gerekir: "Ben bu malın sahibi değilim. Bu mal, kendilerine terettüb 
eden şeyleri akledemiyecek kadar küçük olan şu aciz kimselerindir. Bülüğa 
erdiklerinde onlar sizin haklarınızı bilirler..." İşte âyette bahsi geçen "güzel söz" 
ifâdesinden murad budur. 

b)Hasan el-Basri ve en-Nehai şöyle demektedirler: "Bu birazcık verme işi, 
eşyanın taksimatıyla ilgili bir husustur. Ama arazi, köle, vb. şeylerin taksimatına 
gelince, mirasa konan kimse, meselâ onlara, "Varın gidin; Allah hakkınızda 
hayırlar ihsan etsin" demesi gibi, güzel sözler söyler." 

c) Alimler şöyle demişlerdir: "Verilmesi vacip olan miktar, az bir şeydir. Sunun 
miktarının tayin edilmediği icmâ ile sabittir." 

d) Bu verme işinin vacip olmasının kabul edilmesi halinde, bu âyet mensüh olur. 
Atâ'nın rivayetine göre İbn Abbas şöyle demektedir: "8u âyet, miras âyetiyle 
mensühtur." Bu, Said İbnu'I-Müseyyeb ve Dahhâk'ın da görüşüdür. İkrime'nin 
rivayetine göreyse İbn Abbas, âyetin mensüh değil muhkem olduğunu 
söylemiştir ki bu da, Ebu Musa el-Eş'âri. İbrahim en-Nehai, Şa'bi, Zühri, 
Mücahid, Hasan el-Basri ve Said İbn Cübeyr'in görüşüdür. Bu zatlar, taksimat 
esnasında orada bulunan kimselere miras malından bir şeyler verilmesi 
taraftarıdırlar. Rivayet olunduğuna göre, Hz. Aişe hayatta iken, Abdullah İbn 
Abdurrahman İbn Ebi Bekr es-Sıddik, babasının mirasını taksim etti ve orada 
bulunan hiç kimseyi miras dışı bırakmaksızın herkese bir şeyler verdi, sonra da 
bu âyeti okudu. İşte bütün bunların hepsi, bu hükmün vacip olduğunu 


söyleyenlerin görüşünün tafsilatıdır. [120] 
Bir Şeyler Vermenin Mendub Olduğunu Söyleyenler 


Bazıları da bu hükmün farz ve vacip olmadığını, mendûb ve müstehâb olarak 
sübût bulduğunu söylemişlerdir. Bu mendûb oluş da ancak, mirasa konan 
kimselerin bulûğa ermeleri halinde tahakkuk eder. Onlar baliğ olmamışlarsa, 
güzel söz söylemeden başka bir hüküm söz konusu değildir. İşte bu görüş, 
cumhur-u fukahânın benimsediği görüştür. Bunlar şu şekilde istidlal etmişlerdir: 
"Eğer bu kimseler için muayyen bir hak olmuş olsaydı, diğer haklarda olduğu 
gibi, muhakkak ki Cenâb-ı Hak, bu payın miktarını beyân ederdi. Böyle bir 
beyânda bulunmadığına göre, biz bu hükmün vacip olmadığını anlamış oluruz. 
Bir de şayet bu hüküm vacip olmuş olsaydı, fakir ve yoksul kimseler, bunun 


miktarının ne kadar olduğu hususunda aşırı özen gösterecekleri için, bu miktarın 
ne kadar olduğunun anlatılıp nakledilmesini gerektiren sebepler de o kadar çok 
olmuş olurdu. Böyle olunca da, muhakkak ki bu, tevatür yoluyla nakledilmiş 
olurdu. Durum böyle olmayınca, biz bu hükmün vacip olmadığını anlamış 


oluyoruz. NDAN 


Bu Taksimattan Maksad Vasiyyettir 


İkinci görüş: Âyette bahsedilen taksimattan murad, vasiyyettir. Akrabadan varis 
olmayan kimseler ile, yetimler ve yoksul kimseler orada hazır bulunduklarında, 
Allah Teâlâ, ölen kimsenin onlar için bir pay ayırmasını ve bununla beraber, 
onlara o zaman güzel söz de söylemesini emretmiştir. Böylece bu durum, o 
kimselere o anda ve gelecekte bir neşe ve sevincin gelmesine vesile olmuştur. 
Birinci görüş daha uygundur. Çünkü, mirastan bahsedilmiş, ama vasiyyet 
mevzu-bahis olmamıştır. Bu görüşün daha uygun olduğunun söylenmesi de 
mümkündür. Çünkü önce geçen âyet, vasiyyet hakkındadır. 

Üçüncü görüş: Bu âyette geçen, "akraba" kelimesinden maksat, varis olan 
kimseler; 'yetimler ve yoksullar' kelimesinden maksat ise, varis olmayan 
kimselerdir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, 'Kendilerini ondan (birşey vererek) rtzıklandmn ve 
onlara güzel sözler söyleyin" buyurmuştur. Buna göre O'nun "Kendilerini 
nztklandmn" buyruğu, vâris olan akrabalar ile; "... ve onlara güzel sözler 
söyleyin" buyruğu ise, varis olmayan yetim ve yoksul kimselerle ilgilidir. Bu 
görüş, Sâid İbn Cübeyr'den nakledilmiştir. 221 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın emrindeki zamiri, ebeveyn ve 
en yakın akrabanın miras olarak bıraktığı şeylere racidir." Vahidi ise bu zamirin, 
mirasa ait olduğunu söylemektedir. Bu izaha göreyse zamir, âyette geçen 
(taksimat) kelimesinin lafzına, manasına raci olmuş olur. Bu Cenâb-ı Hakk'ın 
tıpkı "Nihayet onu kardeşinin kabından çıkardı" (Yusut 76) ifâdesi gibidir. 
Âyette geçmekte olan (su tası) kelimesi müzekker bir kelimedir. ateşindeki 
zamiri, bu kelimeye raci olamaz. Ancak ne var ki, kelimesi ile (maşraba, su 
içme kabı) manası kastedilmiştir. Böylece de müen-nes zamir lâfza değil, 
manaya raci olmuş olur. Bu izaha göre, âyette geçen (taksimat) lâfzı ile, (taksim 
edilen şey) manası kastedilmiştir. Çünkü rızık, taksimatın bizzat kendisinden 


değil, ancak taksim edilen şeylerden olur. (123) 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak âyet-i kerimede yetimleri yoksullardan önce zikretmiştir. Çünkü 
yetimlerin acziyyeti daha fazla ve ihtiyaçları daha çoktur. Bu sebeple sadakaları 
onlara vermek, ecir ve sevap bakımından daha faziletli ve üstün olmuş olur. 


(124) 
Dördüncü Mesele 


En uygun olan, âyette geçen "güzel sözler" ifâdesinden muradın, verdiği 
hediyyeye sözlü bir başa kakma ve eziyyetin eklenmemesi olduğunun 
söylenmesidir. Veyahut da bundan muradın, (verdiği kimselere) daha fazlasını 


va'adetmek; bir şey vermediği kimselere ise, özür beyân etmesidir... 125) 


"Arkalarında aciz ve küçük evlatlar bıraktıkları takdirde onlara karşı endişe 
edenler, saygı İle korksunlar, Allah'tan sakınsınlar, sözü dosdoğru söylesinler" 
(Nisa. 9). 

Âyette birkaç mesele vardır: [126] 


Peşlerinden Zayıf ve Güçsüz Zürriyet Bırakacak Olanlar 


Cenâb-ı Hakk'ın, bir şart cümlesi olan "Arkalarında âciz ve küçük evlatlar 
bıraktıkları takdirde onlara karşı endişe edenler" ifâdesi, O'nun "o kimseler ki." 
Sözünün sılası ve sıfatıdır. Buna göre mâna,"Nitelikleri, aciz ve küçük evlâtlar 
bırakmaları halinde onlar hakkında endişe etmek olan kimseler, korksunlar..." 
şeklinde olur. Haklarında korku duyulan kimseler ise burada zikredilmemiştir. 


Müfessirlerin bu husustaki görüşlerini ilerde zikredeceğiz. 027] 
İkinci Mesele 


Muhakkak ki, Cenâb-ı Hakk'm "Arkalarında âciz ve küçük evlâtlar bıraktıkları 
takdirde onlara karşı endişe edenler.." ifâdesi, aciz ve küçük kimseler için daima 
ihtiyatlı olmayı gerektirir. Müfessirlerin bu husustaki görüşleri de şunlardır: 

Birinci görüş: Bu, hasta olan kimsenin yanında oturup da, ona şöyle diyen 


kimselere bir hitaptır: "Senin evlâtların, yarın âhirette Allah'dan sana gelecek 
herhangi bir şeyi (ukubeti) defedemezler. O halde gel malını, falanca falanca 
kimselere vasiyyet et." Bu kimseler, malından vereselerine hiçbir şey 
kalmayıncaya kadar, ölmek üzere olan o kimseye, kendisine varis olmayan 
kimselere vasiyyette bulunmasını devamlı olarak telkin ederler. İşte bu sebeple 
onlara şöyle denilir: "Evlâtlarınızın, malsız olarak acziyyet ve açlık içinde 
kalmalarını arzulamadığınız gibi, Allah'tan korkunuz da, hastayı, aciz ve zayıf 
olan çocuklarını onun malından mahrum etmeye sevketmeyin.." Sözün neticesi 
şudur: "Sen, böyle bir şeyin sana yapılmasına razı olmazsın. Binâenaleyh, 
müslüman kardeşine de böyle bir şeyin yapılmasına razı olma!.." Enes (r.a)'den 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in: "Kul, kendisi için arzuladığı şeyi, kardeşi için de sevip 
arzulamadıkça gerçek mü 'mfn 

olamaz"l128) dediği rivayet edilmiştir. 

İkinci görüş: Hubeyb İbn Ebi Sabit şöyle demektedir: "Miksem'e bu âyet 
hakkında sordum da, o da şöyle dedi: "Burda bahsedilen, ölmek üzere olan ve 
akrabası olmayan kimseler lehine mal vasiyyet etmek isteyen kimsedir." İşte 
bunun üzerine yanındakiler ölmek üzere olan kimse vasiyyet etmeyi arzu 
etmekle beraber, ona "Allah'tan kork, malını çocuklarına bırak!." derler. Birinci 
görüşe göre âyet, ölmek üzere olanın yanında bulunan kimseleri, o şahsı vasiyyet 
etmeye teşvik etmekten sakındırma anlamına hamledil mistir. İkinci görüşe 
göreyse âyet, orada bulunan kimseleri vasiyyete mani olmaktan nehyetme 
anlamına alınmıştır. Birinci görüş daha uygundur. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Arkalarında aciz ve küçük evlâtlar bıraktıktan takdirde onlar hakkında endişe 
edenler.." buyruğu, birinci tefsire daha müsait ve ona daha yakındır. 

Üçüncü görüş: Bu âyetin, ölmek üzere olan kimselere bir hitap olması ve 
maksadının ise, kendisine varis olan kimselerin, ölmek üzere olan kimsenin 
ölümünden sonra aç-susuz kalmamaları için çokça vasiyyet etmekten nehyetmek 
olması da muhtemeldir. Sonra bu âyet, şayet vasiyyet üçde bir oranında takdir 
edilmezden önce nazil olmuşsa, bundan maksad, geriye kalan malın vasiyyete 
boğulmamasıdır. Eğer bu âyet, vasiyyetin üçde bir azami nisbetinde takdir 
edilmesinden sonra nazil olmuş ise, o zaman bundan maksad, yine üçde bir 
nisbetinde vasiyyet edilmesi, hatta çocukları hakkında endişe duyarsa daha azını 
vasiyyet etmesi olur. Pekçok sahabeden, işte bu sebepten dolayı, üçde birden azı 
vasiyyet ettikleri rivayet edilmiştir. Onlar şöyle diyorlardı: Beşte bir, dörtte 
birden; dörtte bir, üçte birden daha azdır. Sa'd'dan gelen haber de bunu 
göstermektedir, ki bu da Hz. Peygamber'in şu hadisidir:"(Vasiyyet) üçde birdir. 
Üçde bir de çoktur. Sana varis olanları zengin olarak bırakman, onları insanlara 


" 


el-avuç açacak şekilde fakir ve muhtaç olarak bırakmandan daha hayırlıdır. 
(129) 

Dördüncü görüş: Bu, yetimin velilerine bir emirdir. Buna göre, Cenâb-ı Hak 
sanki şöyle demek istemiştir: "Ölümünden sonra çocukları için endişelenen 
kimse, himayesinde olan ve başkasının çocuğu olan âciz ve yetim kimselerin 
malını zayi etmekten korksun..." Bu izaha göre, âyetten maksat, Hak Subhânehu 
ve Teâlâ'nın insanları mallarını muhafaza etmeye teşvik etmesi ve o kimsenin, 
kendisini malını korumaya adamasını istemesidir. Bu hususta ihtiyatlı olmak, 
geriye çocuklar ve mal bırakması halinde, başkalarının, çocuklarına ve onlara 
bırakmış olduğu mallara iyi davranmalarını istemesi gibidir. Kfldi, bu mananın 
yetimler hakkında varid olan âyetlerden daha önce ve sonra geçen âyetlerden 
anlaşılan manaya daha uygun olduğunu söylemiştir. Böylece Cenâb-ı Hak, 
insanları yetimlerin malını korumaya davet ederken, son olarak onların 
dikkatlerini kendilerine ve ölümünden sonra hallerini düşündüğü zürriyetlerinin 
durumunu düşünmeye yöneltmektedir. Hiç şüphesiz bu, bu gayenin yerine 


getirilmesindeki sebep ve illetlerin en güçlülerindendir. [130] 
Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Ayetteki kelimesi, (sarhoşlar) kelimesi gibi ve 
şeklinde okunmuştur." Vahidî, Hamza'nın bu kelimeyi, her iki kelimede de, 
imâle ile okuduğunu söylemiştir, paha sonra kelimesinin imâle ile okunmasının 
sebebini açıklarken şöyle der: vezninde olan ve kelimelerinde olduğu gibi, 
başında kesreli istila harflerinden birisi bulunan kelimede imâle yerinde ve güzel 
olur. Bu böyledir, çünkü okuyuş esnasında dil istîla harfiyle yükselir, sonra kesre 
ile iner. Binaenaleyh, ses aynı tonda çıksın diye, kesreden sonra tefhim (kalın 
okuyarak) dilin yükseltilmemesi müstehâb olur. kelimesinde yapılan imâle de 
güzeldir. Zira sen böylece, *İÂ* ifâdesindeki afacstm. 

Hak daha sonra, "Allah'tan sakınsınlar, söylesinler" buyurmuştur. Bu cümleler 
önceki ifâdelerin bir takriri r. Buna göre Cenâb-ı Hak, sanki şöyle demek 
İstemiştir: "Daha önce geçen şeyler hususunda Allah'tan korkun. Bu hususta 
ihtiyatlı olan onlar başkalarını bir İşe, bir fiile sevketmek istediklerinde, onların 
sözü dosdoğru söylemeleridir." den maksat, sözün âdil ve doğru olanıdır. 

Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Vasilerin kavl-i sedidi, yetimlere eziyyet 
etmemek ve kendi çocuklarıyla müsamaha ve hoşgörü ile konuştukları gibi, 
onlarla da aynen öyle konuşmalarıdır; onlara hitap ettikleri zaman, "Evladım, 
oğlum" demeleridir. Yanında oturanların, hastaya karşı güzel sözleri ise şudur: 


"Eğer vasiyyet etmek istiyorsan, vasiyyetinde aşırı gitme, çoluk çocuğunu 
mağdur etme..." Bu tıpkı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Sa'd'a söylediği söz gibidir. 
Varislerin, miras taksimatı sırasında orada bulunan ve varis olmayan kimselere 
karşı güzel sözleri ise, onlara nazik söz söylemeleri ve onlara ikram ve izzette 


bulunmalarıdır. H3 


"Muhakkak ki yetimlerin mallarını haksız (ve haram) olarak yiyenler karınlarına 
ancak bir ateş yemiş olurlar. Onlar çılgın bir ateşe gireceklerdir" (Nisa, 10). 


(132| 
Yetim Malı Yemek, Ateş Yemek Gibidir 


Bil ki, Allahu Teâlâ haksız olarak yetim malını yeme konusundaki tehdit ve 
vaidini tekid etmiştir. Bu âyetlerde, böyle yapan kimseye karşı yapılmış olan 
tehditler peşpeşe sıralanmıştır. Meselâ bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın, "Temizi 
murdarla değişmeyin. Onların mallarını kendi mallarınıza (katarak) yemeyin. 
Çünkü bu, muhakkak ki büyük bir günahtır" (Nisa, 2); "Arkalarında âciz ve 
küçük evlatlar bıraktıktan takdirde, onlara karşı endişe edenler.." (nh», 9) 
âyetleridir. Bundan sonra Cenâb-ı Hak, bu âyeti yetimlerin mallarını yiyen 
kimseleri tehdid için, müstakil olarak zikretmiştir ki bütün bunlar, Allah'ın 
yetimlere olan rahmetidir. Çünkü yetimler, son derece âciz ve güçsüz 
olduklarından ötürü, Allah tarafından bu denli yardım ve ikrama müstehak 
olmuşlardır. Bu tehdid, Cenâb-ı Hakk'ın rahmetinin genişliğine ve afvı ile 
fazlının çokluğuna ne kadar fazla delâlet etmektedir! Zira yetimler, güçsüzlükte 
had noktaya ulaşınca, Allah'ın onlara inayeti de had noktaya varmıştır. 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [133] 
Birinci Mesele 


Bu âyet, yetim malının bazan haksız yere olmaksızın yenilebileceğine delâlet 
etmektedir. Eğer böyle olmasaydı, 

âyetin "zulüm (haksız olarak)" ifadesi ile tahsis edilmesinin bir manası olmazdı. 
Bu ise, daha önce de söylediğimiz gibi, muhtaç olan veli ve vasîlerin maruf bir 


şekilde yetimin malından yiyebilmeleridir. [134] 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın "karınlarına ancak bir ateş yemiş olurlar" buyruğu ile ilgili iki 
görüş vardır: 

Birinci görüş: Bu ifâde, zahiri (hakiki) manasına göre alınır. Süddi şöyle 
demiştir: "Bir insan, yetimin malını haksız olarak yediği zaman, kıyamet günü 
ağzından, kulaklarından ve gözlerinden cehennem ateşinin alevleri çıktığı halde 
diriltilir. Onu gören herkes, onun yetim malı yediğini anlar." Ebu Sa'id el-Hudri 
(r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Miraca götürüldüğüm gece, dudakları deve dudakları gibi olan bir grup insan 
gördüm. Onlar için, dudaklarından tutan, sonra a'j ağızlarına ateşten bir kaya 
koyan kimseler vazifelendtrilmiştf. Bu kayalar, onların altlarından çıkıyordu. 
Bunun üzerine, "Ey Cebrail, bunlar kimler?" dediğimde, O: "Bunlar, yetimlerin 
mallarını baksız olarak yiyen kimselerdir" dedi" 

İkinci görüş: Bu, mecazi bir ifâdedir. Bundan murad şudur: Yetim malı yemek, 
cehenneme götürmesi ve cehennemi gerektirmesi bakımından sanki ateşi yeme 
gibidir. Bazan biribirinin mülazımı (gereği) olan iki şeyden birinin ismi, diğerine 
verilebilir. Bu tıpkı, Allah Teâlâ'nın, "Kötülüğün karşılığı ona denk bir 
kötülüktür" (Şüra, 40) âyetinde olduğu gibidir. Kâdi, bu görüşün, birinciden daha 
evla olduğunu söylemiştir. Zira âyetteki, "Muhakkak ki yetimlerin mallarını 
haksız (ve haram) olarak yiyenler, karınlarına ancak bir ateş yemiş olurlar" 
ifâdesinde, bunların herbirine işaret vardır. Binâenaleyh bunu zikredilen mecazi 


manaya hamletmek daha evladır. 133) 
Âyetteki Te'kid Üslubu 


Birisi şöyle diyebilir: "Yeme, ancak karna olur. O halde, âyette, "karınlarına" 
denilmesinin faydası nedir?" Buna 

şu şekilde cevap verebiliriz: Bu, Allah Teâlâ'nın, "Onlar ağızlan ile, kalplerinde 
olmayan şeyleri söylüyorlardı" (Âi-ilmran. 167) âyetinde olduğu gibidir. Halbuki 
söz, ancak ağızla söylenir. Yine Cenâb-ı Allah, "Fakat sinelerin içindeki kalpler 
kör olur" (Hacc, 46) buyurmuştur. Halbuki kalp, zaten sinede olu). Yine Cenâb-ı 
Hak, "İki kanadıyla uçan hiçbir kuş yok ki..." (Enam. 38) buyurmuştur. Halbuki 
uçma, zaten kanat ile olur. Bütün bunlardan maksat te'kid ve kuvvetlice ifâde 


etmedir, 436] 


Dördüncü Mesele 


Allah Teâlâ, âyette her nekadar yemeyi zikretmiş ise de, bundan maksat hertürlü 
yiyip bitirme ve harcamadır. Zira yetimin zararı, malının yenilmesi veya başka 
bir yolla bitirilmesi ile değişmez. Cenâb-ı Hak, âyette sadece yemeyi zikretmiş 
ve bununla, şu sebeplerden ötürü hertürlü bitirme yollarını kastetmiştir. 

a) O zamanlar, yetimlerin malları genel olarak etleri yenilen ve sütleri içilen 
hayvanlardı. Binaenaleyh âyet, onların âdetine göre ifâde edilmiştir. 

b) Malını, ister hayır ister şer olsun, her türlü yönde israf eden kimseler 
hakkında, "O, malını yedi" denilmesi âdettir. 


c) Yeme, yapılan işlerde gözetilen en büyük gayedir. u37 
Beşinci Mesele 


Mu'tezile şöyle demektedir: "Âyet, ister müslüman olsun ister olmasın, bu işi 
yapan herkesin, tehdid edildiğini gösterir, zira Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki 
yetimlerin mallarını haksız (ve haram) olarak yiyenler..." sözü, herkese şamil 
olan umümi bir ifâdedir. Bu da, iiâhi tehdidin kesin olduğuna delâlet etmektedir. 
Âyette, "Onlar çılgın bir ateşe gireceklerdir" buyruğu, onların tevbesiz olarak 
ölmeleri halinde, kesin olarak bu çılgın ateşe gireceklerini gösterir. Bunun 
cevabını, Bakara süresinde enine boyuna zikretmiştik. Sonra biz, "Bu ilâhi 
tehdidin, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kâfirler zulmedenlerin taa kendileridir" (Bakara, 
254) âyetinden dolayı, kâfirlere mahsus olduğu niçin söylenemesin?" diyoruz. 
Sonra Mu'tezile şöyle der: "Bu tehdide, yetimin malından az bir şey yemenin 
dâhil olması caiz değildir. Çünkü ilâhi tehdid, bu yeme ile birlikte tevbenin, 
olmaması şartına bağlanmıştır Halbuki bu günahtan, daha büyük olacak bir taat 
yoktur. Durum böyle olunca, bu tehdide dâhil olduğu kesin söylenen kimsenin, 
kendisinin büyük bir günah işleyip, buna tevbe etmeyen kimse olması gerekir. 
Bu sebeple hiç şüphesiz, yetimin malından ne kadar yenilirse, ona çok 
denileceğinin araştırılması gerekir. Buna göre Ebu Ali el-Cübbai bu miktarın beş 
dirhem olduğunu söylemiştir. Zira bu miktar, zekâtı vermeyen kimseler 
hakkındaki "kenz âyeti" (Tevt», 3*35) âyetlerinde kendisine ilahi tehdidin 
terettüp ettiği miktardır." Kâdi'nin zikrettiği görüşün tamamı işte budur. 

Kadi'ye şöyle denilebilir: "Sen şu iki sebepten dolayı âyetin umümi ifâdesinin 
zahirine muhalefette bulundun: 

a) Buraya tevbe etmeme şartını ilâve ettin. 

b) Yine sen buraya, bu kimsenin bütüğa ermemesi kaydını ekledin. Bu ilâveler 
caiz olunca, bizim bu konuya affetmeme şartını ilâve etmemiz niye caiz 
olmasın?" Bu konuda söylenebilecek en son söz şudur: Biz, affın bulunduğuna 


delâlet eden bir delil bulamadık.. Ancak, ne var ki bunu da şu iki yönden 
cevaplayabiliriz: 

1- Biz, affın delillerinin bulunmadığını kabul etmiyoruz; bilâkis Bakara 
süresinde de açıkladığımız gibi, bu deliller pek çoktur. 

2- Farzedelim ki siz bu delilleri bulamadınız. Fakat delilleri bulamamak, cnların 
olmadığı hususunda kesinlik ifâde etmez, bilâkis, bulunma ihtimali söz konusu 
olur. O takdirde de bu âyete tutunma, kesinlik ve katiyyet ifâde etme dâiresinden 


çıkar. Allah en iyi bilendir. H38] 
Altıncı Mesele 


Allah Teâlâ, zekâtını vermeyenler hakkında, bedenlerinin dağlanacağı tehdidini 
zikrederek, 'Ogün bunlar, üzerlerinde (yakılacak) cehennem ateşinin içinde 
kızdırılacak da o kimselerin alınları, böğürleri ve sırtları bunlarla dağlanacak" 
(Tevbe, 35) buyurmuştur. Allahu Teâlâ, yetim malını yiyen kimse için de, 
karnının ateşle doldurulacağı tehdidinde bulunmuştur. Şüphe yok ki bu tehdid 
daha şiddetlidir. Bunun sebebi şudur: Zekat mevzuunda, fakir kimse nisab 
miktarı rrı«la mâlik değildir. Aksine mâlik ve zengin olanın, malından belli bir 
miktara o fakiri mâlik kılması gerekmektedir. Yetimin malını yeme meselesine 
gelince, yetim bu mala sahip ve mâliktir. Bundan dolayı velinin, yetime malını 
vermemesi daha çirkin bir fiildir. Binâenaleyh bu husustaki tehdid, daha şiddetli 
olmuştur. Bir de fakir bazan büyük olur ve bu sebeple de mal kazanabilir. Yetim 
ise, küçüklüğü ve güçsüzlüğünden dolayı âcizdir. Bundan dolayı yetimin malını 
telef edip bitirme hususundaki va'id daha şiddetli olmuştur. 

Sonra Hak Teâlâ, "Onlar çılgın bir ateşe gireceklerdir" buyurmuştur. Âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: 1139) 


Birinci Mesele 


Âsım'ın râvisi Ebu Bekir ile İbn Âmir, âyeti meçhul sigasında, yâ harfinin 
zammesi ile şekünde okumuşlardır ki bu:"Onlar, cehenneme girdirileceklerdir" 
manasındadır. Diğer kıraat imamları ise yâ harfinin fethasıyla okumuşlardır. Ebu 
Zeyd, bu kelimenin "Adam ateşe girdi, giriyor, girmek " "O, ateşe giricidir"; 
"Giren kavim" şeklinde kullanıldığını söylemiştir. Hak Teâlâ da, "Cehenneme 
girecek olan kimse müstesna" (sâffat, 163); "Ona girip (yanmaya) daha lâyık 
olanlar" (Meryem, 70) ve "Cehenneme onlar girecekler" (Sâd, 56) buyurmuştur. 
Ferrâ şöyle demiştir: yakacağın ismidir. Buna da denir. Bu kelimeyi sâd harfinin 
kesresi ile okuduğunda şeklinde uzatırsın; fetha ile okuduğunda ise uzatmadan 
şekhnde okursun. Fiildeki yâ harfini zamme ile okuyanlar, onu Arapların "Allah 
onu, ateşin sıcağına iyice soktu" tabirinden almışlardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Biz, onu ateşe sokacağız" (Nisa, 30) ve "Onu cehenneme sokacağım" 
(Müdaessir. 26) buyurmuştur. Keşşaf sahibi, bu fiilin, yâ harfinin zammesi ile ve 
İâmı şeddesiz okuyarak, şeklinde ve yine yânın zammesi, lâm'ın şeddesi ile 


şeklinde okunduğunu söylemiştir. 1140) 
İkinci Mesele 


yanan ateş demektir. Nitekim bu manada, "Ateşi yaktım, onu iyice tutuşturdum " 
"O iyice tutuşmuştur ve iyice yanandır" denilir. kelimesi kelimesinden dönmedir. 
Nitekim "kınalı el” Nitekim tabiri de ifâdesinden dönmedir. Cenâb-ı Hak, bu 
kelimeyi şeklinde nekire olarak getirmiştir. Zira bundan murad, şiddetinin 
derecesini Allah'tan başka hiç kimsenin bilmediği bir ateş olduğunu 


göstermektir. PESU 


Üçüncü Mesele 


Rivayet olunduğuna göre bu âyet nazil olunca, ifâde etliği hüküm insanlara ağır 
geldi ve bundan dolayı Müslümanlar yetimlerle birlikte yaşamaktan tamamen 
uzaklaştılar. Bu durum yetimlere zor geldi. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Şayet kendileriyle birarada yaşarsanız, onlar sizin kardeşinizdif..." (Bakara, 
220) âyeti nazil oldu. Bazı cahiller, bu âyetin o âyetle mensüh olduğunu 
söylemişlerdir ki bu, gerçekten uzak bir görüştür. Çünkü bu âyet, insanları 
yetimlere zulmetmekten men etme konusundadır. Binâenaleyh bu mensüh 


olamaz. Aksine bundan maksat, yetimlerin mallarını (kendi mallarına katmak) 
eğer zulüm yoluyla olur ise, bunun en büyük günahlardan biri olduğunu 
bildirmektir. Nitekim bu âyette de böyledir. Eğer bu katma işi, terbiye etme ve 
iyilikte bulunma yoluyla olursa, bu da en büyük iyiliklerden biri olmuş olur. 
Nitekim bu hususta, "Şayet kendileriyle btrarada yaşarsanız, onlar sizin 
kardeşintzdir..." (Bakara, 220) âyetinde ifâde edilmiştir. Allah en iyi bilendir. 


(142| 
Varislerin Miras Payları 


"Allah size, evlatlarınız hakkında tavsiye eder ki: Erkeğe, iki dişinin payı miktarı 
vardır. Fakat onlar, ikiden fazla kadınlar ise, ölünün bıraktığının üçte ikisi 
onlarındır. (Dişi evlat) tek ise, o zaman bunun yansı onundur. (Ölenin) çocuğu 
varsa, ana ve babadan herbirine terikenin altıda biri (verilir). Çocuğu 
bulunmayıp da kendisine ana ve babası mirasçı olduysa, (malın) üçte biri 
arasınındır. (Erkek, dişi) kardeşleri varsa, o vakit altıda biri anasınmdır. (Fakat 
bütün bunlar, ölenin) yapacağı vasiyyetten veya borçtan sonradır. 
Siz,babalarınızdan ve oğullarınızdan hangisinin, size fâidece daha yakın 
olduğunu bilmezsiniz. (Bunlar), Allah'tan birer farizadır. Şüphesiz ki Allah 


hakkıyla bilicidir, yegâne hüküm ve hikmet sahibidir" (Nisa, 11). 1043] 
Cahiliye Döneminde Miras 

Bu âyetle ilgili birçok mesele bulunmaktadır: 

Birinci Mesele 


Bil ki cahiliyye halkı, şu iki şey sebebiyle birbirlerine varis oluyorlardı : 

a) Neseb, 

b) Muahede, sözleşme... 

Neseb cihetinden birbirlerine varis olmalarına gelince onlar, ne küçük çocuklara, 
ne de kadınlara miras vermiyorlardı. Onlar ancak, at üzerinde savaşan ve 
ganimet elde eden erkek akrabaları mirasa mâlik kılıyorlardı. Sözleşme 
cihetinden birbirlerine varis olmalarına gelince, bu da şu iki şekilde tahakkuk 
ediyordu: 

1- Anlaşma: Cahiliyyede bir kimse, bir başkasına "Kanım, kanın; canım, senin 
canın.. Sen bana, ben de sana varis olurum... Sen beni kollarsın, ben de seni.." 


derdi. Onlar bu şekilde bir akid yaptıklarında, onlardan hangisi diğerinden önce 
ölürse, sağ kalan için, ölünün malından daha önce şart koşulmuş olan şey 
tahakkuk ederdi.. 

2- Evlat edinme... Araplardan herhangi bir kimse, başkasının oğlunu evlat 
ediniyordu. Böylece bu çocuk babasına değil de, o kimseye nisbet ediliyor ve o 
kimseye varis oluyordu. Bu evlat edinme de anlaşma çeşitlerinden birisiydi. 

Hak Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'i peygamber olarak gönderince O, ilk başlarda 
Arapları cahiliyyedeki adetleri üzere bırakarak, onlara dokunmadı. Alimlerden 
şöyle diyenler de vardır: Aksine, Cenâb-ı Hak onları bu âdetleri üzere bıraktı da, 
'Her biri için baba ve ananın, yakın hısımların terikelerinden de varisler yaptık" 
(Nisa, 33) buyurdu ki, bundan maksat da neseb cihetinden birbirlerine varis 
olmalarıdır. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(Akd ile) yeminlerinizin bağladığı 
kimselere de hisselerini verin" (Nisa. 33) buyurmuştur ki bundan murad da, 
anlaşma sebebiyle birbirlerine varis olmalarıdır. Birinci görüşte olanlar, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "(Akd ile) yeminlerinizin bağladığı kimselere de hisselerini verin" 
(Nisa, 33) tabirinden muradın, maldan hisse, pay olmadığını, aksine bundan 
muradın "onlara yardım, nasihat ve güzel muameleye dair (o hisselerini, 
paylarını verin" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Cahiliyye dönemindeki 


Arapların birbirlerine varis olma sebeplerinin izahı işte budur. [aa] 
İslâm'da Veraset Sebepleri 


İslâm'daki, insanların birbirlerine varis olma sebeplerine gelince: Biz, İslâm'ın 
ilk yıllarında, anlaşma ve evlat edinme yoluyla insanların birbirlerine varis otma 
yolunu benimsediğini zikretmiştik.. Ayrıca buna şu iki hususu da ilâve etmiştik: 
a) Hicret. Buna göre hicret eden kimse, her ne kadar (neseb cihetinden) yabancı 
olsa dahi, diğer muhacir ile çok sıkı münasebet ve ilişki içine girdiği için ona 
varis oluyor, akrabası olsa dahi, muhacirden başkası ona varis olamıyordu. 

b) Kardeşlik (muâhât..) Hz. Peygamber (s.a.s), ashâbdan her iki kişi arasında bir 
kardeşlik tesis etmişti. Böylece bu da, onların birbirlerine varis olmalarına sebep 
teşkil etmişti. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Hısımlar, Allah'ın kitabınca birbirine 
daha yakındırlar..." (En, zsâyetiyle, bütün bu varis olma sebeplerini neshetmiştir. 
İslâm dininin üzerine bina edildiği veraset sebepleri ise, üçtür: a) Neseb, b) 


Nikâh, e) Velâ... 1451 


İkinci Mesele 


Ata şunu rivayet etmiştir: "Sa'd İbn Rebi şehit edildi ve geriye iki kızını, 
hanımını ve kardeşini bıraktı. Kardeşi 

malın tamamını alınca, Sa'd'ın hanımı Hz. Peygamber'e gelerek, "Ya Resülallah, 
şu iki kız Sa'd'ın kızlarıdır. Sa'd şehit edildi; kızların amcası ise, onların mallarını 
aldı" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Dön, umulur ki Allah bu 
hususta hükmedecektir" dedi. Bir müddet sonra kadın geldi ve ağlamaya başladı. 
İşte böylece bu âyet-i kerime nazil oldu. Bunun üzerine de Allah'ın Resulü, o iki 
kiZm amcasını çağırdı ve "Sa'd'tn iki kızına üçte iki, annelerine ise sekizde bir 
mal ver, geriye katan ise senindir" buyurdu. İşte İslâm'da taksim edilen ilk miras 


budur. H46] 


Üçüncü Mesele 


Bu âyetin kendinden önceki âyetlerle münasebeti konusunda şu iki açıklama 
yapılmıştır: 

1- Allah Teâlâ yetimlerin malları hakkındaki hükmünü ve bu hususta velilere 
terettüp eden mükellefiyetleri beyân edince, bu yetimin veraset yoluyla mala 
nasıl mâlik ve sahip olacağını da beyân buyurmuştur. Bu ise ancak, miras 
hükümlerinin tamamının izah edilmesiyle mümkün olmuştur. 

2- Allah Teâlâ miras hükümlerini, "Ana ve baba ile yakın akrabaların 
bıraktıklarından erkeklere farz kılınmış bir nasib, hisse vardır" (Nisa. 7) 
ifâdesinde kısaca beyân edince, bu mücmel ifâdenin peşinden de şu tafsilata yer 


vererek, "Allah size, evlatlarınız hakkında tavsiye eder ki:.." (Nisa, 11) 
buyurmuştur H4 


Dördüncü Mesele 


Kaffâl şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu şu demektir: "Allahu Teâlâ 
size, ölümünüzden sonra, sizi evlâtlarınızın haklarını tastamam yerine getirmeye 
vesile olan bir söz söylüyor..." Buradaki (tavsiye etmek) kelimesinin astı, 
ulaştırmak anlamındadır. Bir kimse bir şeye ulaştığı zaman, yine bir kimse bir 
kimseyi bir şeye ulaştırdığında, denilir. Meselâ, denildiğinde bunun manası "O, 
beni kendisini bilmem gereken şeyi bilmeye ve anlamaya iletti, götürdü" 
şeklinde olur. kelimesi de böyledir; ancak ne var ki, mübalağa ifade etmek için 
kullanılır." Zeccâc, buradaki "size tavsiye eder.." cümlesinin manasının, "Allah 
size farz kılıyor" şeklinde olduğunu; zira Cenâb-ı Hakk'ın yapmış olduğu 
tavsiyenin farz anlamına geleceğini; bunun delilinin ise, "(Kısas ve zina gibi 


şeylerden dolayı meşru) bir hak olmadıkça, Allah 'm haram ettiği cana kıymayın. 
İşte Allah size. aklınızı başınıza alasınız diye bunları emretti" (Enam. 1sı> 
buyruğu olduğunu; bunun ise bize farz olduğunda herhangi bir şüphe 
bulunmadığını söylemiştir. 

Buna göre şayet, ""Arapça'da, "Seni şu şeye tavsiye ediyorum" şeklinde bir 
kullanış yoktur. O halde nasıl olup da Cenâb-ı Hak burada, buyurmuştur?" 
denilirse, biz deriz ki: 

Vasiyyet, bir söz olunca, hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak, '/Allah size tavsiye eder.." 
ifâdesinden sonra müste'nef bir haber zikretmiş ve "Erkeğe, iki dişinin payı 
miktarı vardır" buyurmuştur. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "İman edip 
de iyi amelde bulunan o kimselere Allah hem mağfiret, hem büyük mükafaat 
va'adetmiştir" (Fetih, 29)âyetidir. Yani, "Allah şöyle demiştir: "Onlar için bir 
mağfiret vardır..." demektir. Çünkü va'ad, söylemek anlamına gelir. [148] 


Çocukların Miras Payları 


Bil ki, Allah Teâlâ önce çocukların mirastaki payını zikretmiştir. Allah, 
insanın çocuğuna olan ilgi ve alâkası, beşeri ilgi ve alâkaların en 
kuvvetlisi olduğu için, böyle yapmıştır. İşte bu sebepten dolayı Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Fatıma benden bir parçadır" buyurmuştur. İşte bu sebeple 
Allah Teâlâ çocukların mirastaki paylarını önce zikretmiştir. 

Bil ki, çocukların bir yalnız başlarına bulunma durumları; bir de ebeveynleriyle 
birlikte bulunma durumları söz konusudur. Yalnız başlarına bulunma durumları 
üçtür. Bu böyledir, zira ölen kimse, geride ya hem erkek hem dişi; ya sadece dişi, 


veyahut da sadece erkek evlat bırakır. [149] 
Erkek ve Kız Evladın Beraber Bulunma Hali 


Birinci kısım: Ölen kimsenin geride, hem erkek hem de dişi evlat bırakması 
halidir. Altah Teâlâ bu husustaki hükmünü, hiç şüphesiz "Erkeğe, İki dişinin payı 
miktarı vardır" cümtesiyle beyan buyurmuştur. 

Bil ki bu ifâde, pekçok hükmü ortaya koymaktadır: 

a) Ölen kimse, geride bir erkek ve bir kız çocuğu bıraktığı zaman, erkeğin 
mirastaki payı 2 (iki), dişininki ise 1 (bir)'dir. 

b) Varis olacak kimseler, üç (3) ve daha fazla sayıdaki erkek ile üç (3) ve daha 
fazla sayıdaki dişi ise, her erkeğin hissesi iki, her dişinin hissesi ise birdir. 

c) Çocuklarla beraber, ana-baba ve zevceler gibi başka varisler de bulunursa, 


bunlar kendi hisselerini alırlar, paylar alındıktan sonra geriye kalan mal, erkeğin 
payı 2 (iki) olmak üzere, evlatlar arasında taksim edilir. Böylece Cenâb-ı Hakk'tn 
"Erkeğe. iki dişinin payı miktarı vardır" âyetinin bu pekçok hükmü ifâde ettiği 
sabit olmuş olur 20! 


Yalnız Kız Evlatların Bulunması Durumu 


İkinci kısım: Ölen kimsenin geride sadece dişi evlat bırakması hali.. Allah Teâlâ 
dişi evlâdın, ikiden fazla olması halinde, hisselerinin üçte iki olduğunu; tek 
olmas halinde ise, bu hissenin yarım olduğunu beyân buyurmuştur. Ancak ne var 
ki Cenâb-Hak, iki kızın hükmünü, sarih bir ifâde ile beyân buyurmamıştır. 
Âlimler, İki kızın paylarının ne olacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. İbn 
Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Üç kız ve daha fazlasının hissesi, üçte 
ikidir. İki kızın hissesi ise, yarıdır.' İbn Abbas, bu hükmüne Cenâb-ı Hakk'ın şu 
buyruğunu delil getirmiştir: "Fakat onlar, ikiden fazla dişiler ise, ölünün 
bıraktığının üçte ikisi onlarındır" (Nisa, n) Arapça'da kelimesi, şart koşmayı 
ifâde etmektedir. Bu da, üçte iki hissenin alınabilmesinin. dişilerin sayısının üç 
ve daha fazla olması sayısına bağlandığını gösterir ki, bu da iki kıza üçte iki pay 
verilmesine manidir." 

Buna birkaç bakımdan cevap verilebilir: 

Birinci şekil: Bu söz, İbn Abbas'ın aleyhinedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "(Dişi evlat) 
tek ise, o zaman bunun yansı onundur" (nis. N) buyurmuş, yarım hissenin 
tahakkukunu, dişi evladın bir olması şartına bağlamıştır. Bu ise, iki dişi için, pay 
olarak yarım hissenin tahakkuk etmesini engeller. Binaenaleyh, bu sözün doğru 
olması halinde bu, İbn Abbas'ın görüşünü iptal eder. 

İkinci şekil: Biz, kelimesinin vasıf, nitelik yok olduğunda hükmün yokluğuna 
delâlet ettiğini kabul etmiyoruz. Bunun böyle olduğuna şu da delâlet eder: Eğer 
durum böyle olsaydı, bu iki âyet arasında bir tenakuzun bulunması gerekirdi. 
Zira "icmâ", iki kızın hissesinin ya yarım, veyahut da üçte iki olduğuna delâlet 
etmektedir. kelimesinin şart koşmayı ifâde ettiğini kabul etmemiz halinde, bu iki 
hükmün de yanlış olduğunu söylemek gerekir. Böylece, bu kelimenin şart 
mânasını ifâde ettiği şeklinde hüküm vermenin yanlış ve bâtıl bir neticeye 
götürdüğü sabit olmuş olur. Binaenaleyh, böyle bir hüküm asılsız olmuş olur. Bir 
de Cenâb-ı Hak, "... ve eğer bir yazıcı da bulamadınızsa, o vakit (borçludan) 
alınmış rehinler (yeter)..." (Bakara. 283) ve 'Eğer kâfirlerin size fenalık 
yapacağından endişe ederseniz, namazdan kısaltmanızda size bir vebal yoktur" 
(Nisa, 101) buyurmuştur. Halbuki bu kelimenin, bu âyetlerde şart koşma 


manasını ifâde etmesi imkânsızdır. 

Üçüncü şekil: Âyette, bir takdimve tehir söz konusudur. Kelâmın takdiri ise 
şöyledir: "Eğer dişiler iki ve daha fazla olurlarsa, onlar için (mirastan) üçte iki 
pay vardır." İşte, İbn Abbas'ın deliline karşı vereceğimiz cevap budur. Ümmetin 
diğer âlimleri ise, iki dişinin hissesinin üçte iki olduğunda ittifak ederek şöyle 
demişlerdir: "Biz bu hükmün böyle olduğunu, birçok şeyden ötürü anlıyoruz: 

1- Ebu Müslim el-İsfehani şöyle demektedir: "Biz bunu Hak Teâlâ'nın "Erkeğe, 
iki dişinin payı miktarı vardır" buyruğundan anlamaktayız. Bu böyledir zira, bir 
kimse ölse ve geride bir oğul ve bir ktz bıraksa, bu durumda, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" hükmünden dolayı, oğulun mirastaki 
hissesinin üçte iki olması gerekir. Erkeğin payı iki dişinin payı olduğuna ve 
burada erkeğin payının üçte iki olduğuna göre hiç şüphe yok ki, iki dişinin 
mirastaki payının da üçte iki olması gerekir." 

2- Ebu Bekr er-Razi şöyle demektedir: "Bir kimse ölür, geride de bir oğul ve bir 
kız bırakırsa, bu durumda kızın mirastaki hissesi, Hak Teâlâ'nın "Erkeğe, iki 
dişinin payı miktarı vardır" buyruğunun delaletiyle üçte birdir. Bir kızın hissesi, 
bir erkekle beraber bulunduğunda üçte bir olduğuna göre, bu kızın mirastaki 
payının başka bir dişiyle beraber üçte bir olması daha evlâ olur. Çünkü erkek, 
dişiden daha güçlüdür. 

3- Cenâb-ı Hakk'ın "Erkeğe, İki dişinin payı miktarı vardır" âyeti, iki dişinin 
mirastaki payının, bir dişinin mirastaki payından daha fazla olduğunu ifâde 
etmektedir. Aksi halde, erkeğin payının bir dişinin payı kadar olması gerekir ki, 
bu da âyetin hilâfına bir durumdur. İki dişinin payının, bir dişinin payından daha 
fazla olduğu sabit olunca, biz deriz ki, bunun da üçte iki olması gerekir. Çünkü 
arada herhangi bir fark bulunduğunu söyleyen yoktur. 

4- Biz, bu âyetin nüzul sebebinde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Sa'd İbn Rebi'in iki 
kızına, üçte iki verdiğini zikretmiştik. Bu da, bizim söylediğimiz görüşe delâlet 
etmektedir. 

5- Allah Teâlâ bu âyette, bir kız ile üç ve üçün üzerinde otan kızların mirastaki 
paytarını beyân buyurmuş, iki kıza dair hükmü ise beyân etmemiştir. Yine Altah 
Teâlâ kız kardeşlerin mirastaki paylarının ne olduğunu belirtmek için de, "Eğer 
evladı (ve babası) olmayan bir erkek ölür, onun (ana baba bir veya sadece baba 
bir) bir tek kız kardeşi kalırsa, terikesinin yansı onundur.(...) Eğer kız kardeş iki 
İse, oğlar kardeşinin bıraktığının üçte ikisini alırlar" (Nisa. 176) buyurmuştur. 
Burada Cenâb-Hak, bir ve iki kız kardeşin mirastaki hükmünü belirtmiş, ikiden 
fazla kız kardeşin mirastaki hükmünü zikretmemiştir. Böylece bu iki âyetten her 
biri, bir yönden mücmeı bir yönden de mübeyyen olmuş olur. Buna göre biz 


deriz ki, iki kız kardeşin hisses: üçte iki olunca, iki kız evladın hissesinin bu 
olması daha uygundur. Çünkü bu iki kız evlat, ölen kimseye iki kız kardeşten 
daha yakındır. Üç ve üçten fazla kızlarır hissesi üçte ikiden fazla olmadığına 
göre, üç ve üçten fazla kız kardeşlerin mirastak-paylarının da bundan fazla 
olmaması gerekir. Zira kız evladı, ölen kimseye daha yakır olunca, daha zayıfı 
daha güçlü olana üstün kabul etmek imkânsız olur. Bu konuda zikredilmiş 
görüşlerin tamamı işte budur. Bunlardan ilk üçü, âyetten istinbât edilmiş, 


dördüncüsü sünnetten, beşincisi ise "kıyas-ı celi 1511 den alınmıştır. (52) 
Varislerin Yalnız Erkek Evlatlar Olması Durumu 


Üçüncü kısım: Ölen kimsenin, geride sadece erkek evlat bırakması hali. Buna 
göre biz deriz ki, tek bir oğul mirasta yalnız başına bulunduğunda, malın 
tamamım alır. Bunun izahı pekçok bakımdandır: 

1-Cenâb-ı Hakk'ın "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" buyruğunun delâleti 
itibariyle. Zira bu ifâde, erkeğin mirastaki payının, iki dişinin mirastaki payı 
miktarı olduğuna delâlet etmektedir. Daha sonra Cenâb-ı Hak kızlar hakkında da, 
"(Dişi evlât) tek İse, o zaman bunun yansı onundur" buyurmuştur. Böylece bu iki 
âyetin toplamından, mirasta yalnız başına kalan bir oğulun hissesinin malın 
tamamı olması neticesi ortaya çıkar. 

2- Biz bunun böyle olduğunu sünnetten de anlıyoruz. Bu da, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Paylar dağıtıldıktan sonra geriye kalan miktar, en yakın erkek asabeye 


verilir." H53] Oğulun, erkek asabe olduğunda bir münakaşa yoktur. Oğul, 
hisselerden sonra geriye kalan malın tamamını alınca, hisse bulunmaması 
halinde de malın tamamını alması gerekir. 

3- Ölüye en yakın asabe, oğuldur. Oğulun mirastaki payının muayyen ve mahdut 
olmadığı icmâ ile sabittir. Bu yalnız oğulla beraber, mirastaki hissesi âyette 
belirlenmiş bir kimse (sahib-i farz) bulunmayınca, onun muayyen bir miktar 
alması, geriye kalanı almasından daha evlâ değildir. Binaenaleyh, bu oğulun 
malın tamamını alması gerekir. 

İmdi şayet, "İki dişinin hissesi üçte ikidir; binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Erkeğe, tki dişinin payı miktarı vardır" buyruğu, erkeğin mirastaki payının 
mutlak olarak üçte bir olmasını gerektirir. Bu ise onun, malın tamamını almasına 
mani olur.." denilirse, biz deriz ki: 

Bundan maksat, erkek evladın diğer mirasçılarla beraber bulunması halidir; 
yoksa yalnız başına kalması hali değildir. Buna, şu iki husus da delâlet 
etmektedir: 


a) Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah size, evlatlarınız hakkında şöyle tavsiye (emr) eder..." 
buyruğu çocukların mevcut olmasını gerektirir. O'nun, "Erkeğe, iki dişinin payı 
miktarı vardır" buyruğu da, miras taksimi durumunda erkek ve dişi evlatların 
bulunmasını gerektirir. 

b) Allah Teâlâ bunun peşinden, çocuğun yalnız olma halini de zikretmiştir. 
Bütün bu anlatılanlar bir kimse ölüp, geride tek bir oğul bırakması durumunda 
söz konusudur. Ama, bir knmse ölüp geride, mala hak kazanma cihetinden 
müşterek olan pek çok oğullar bıraktığında, aralarında herhangi rüçhaniyyet 
durumu söz konusu değildir. Binacaleyh miras malının onlar arasında eşit olarak 
taksim edilmesi gerekir. Allah en iyi bilendir. 


Âyetle ilgili olarak geriye iki soru kalmıştır: 154 
Mirasta Kadının Hissesinin Daha Az Olmasının Hikmeti 


Birinci soru: "Hiç şüphesiz, şu sebeplerden dolayı kadın erkekten daha âcizdir: 
a) Kadın dışarı çıkmaktan ve ortada gözükmekten âcizdir. Zira onun kocası ve 
atabaları, bunu ona yasaklar. 

b) Aklı kıt, aldanması ve yanılması çoktur. 

c) Erkeklerle karıştığında, töhmet altına girer. Kadının acziyyetinin daha fazla 
olduğu sabit olduğuna göre, mirastaki hissesinin de daha çok olması gerekir. 
Daha çok olmasa bile, en azından erkeğinkine eşit olması gerekir. Binaenaleyh 
Cenâb-ı Hakk'ın, kadına mirastan erkeğin payının yarısını vermesindeki hikmet 
nedir?" 

Bu soruya şu şekillerde cevap verilir: 

1- Kadının harcaması daha azdır. Çünkü kocası, onun için harcar. Erkeğin 
harcaması ise daha çoktur. Çünkü erkek, hanımı için de harcar. Harcaması ve 
masrafı daha çok olan, mala daha muhtaçtır. 

2- Erkek, yaratılış, akıl ve meselâ kadılık (hakimlikjjmamet (devlet başkanlığı) 
yetkisinin kendisine verilmesi gibi dini mertebeler bakımından kadından daha 
üstün durumdadır. Keza kadının şahitliği, erkeğin şahitliğinin yarısı kadardır. Bu 
durumda olan Kimseye, daha tazla verilmesi gerekir. 

3- Kadının aklı az, (arzuları) çoktur. Kadınaçok mal verildiğinde, fesat büyür. 
Nitekim Şâir: "Boş zaman, gençlik ve bolluk içinde olmak, kişiye çok zararlıdır" 
demiştir. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Çünkü insan muhakkak kendini ihtiyaçtan 
vareste gördü diye azar' âk, 6-7) buyurmuştur. Erkeğin durumu ise böyle 
değildir. 

4- Erkek, aklının tam oluşu sebebi ile, malını hanlar yaptırma, çaresizlerin güzel 


övgüyü, âhirette de bol sevabı kazandıracak şeylere harcar. Bunu ancak erkek 
yapabilir. Çünkü erkek, insanlara daha fazta karışıp içli-dışlı olur. Kadının, 
insanlara ihtilatı ise azdır. Binaenaleyh kadın buna muktedir olamaz. 

5- Rivayet olunduğuna göre Cafer-i Sadık'a bu mesele sorulunca o şöyle 
demiştir: "Hz. Havva bir avuç buğday alıp onu yedi. Sonra bir avuç daha atıp 
onu gizledi. Daha sonra bir başka avuç aldı ve onu Hz. Adem'e verdi. Hz. 
Havva, kendi payını erkeğin payının iki katı kılınca, Allah Teâlâ durumu 
aleyhine çevirdi de, kadının (mirastan) hissesini, erkeğin hissesinin yarısı kıldı." 


[155] 
Buyurulup Başka Şekilde Bildirilmeyişinin Hikmeti 


İkinci soru: Cenâb-ı Allah niçin "iki dişi için bir erkeğin payı miktarı vardır" 
veya "Bir dişi için, erkeğin payının yarısı miktarı vardır" demedi? 

Buna birkaç yönden cevap verilir: 

a) Erkek, kadından daha üstün olduğu için, Cenâb-ı Hak erkeği kadından önce 
zikretmiştir. Nitekim erkeğin payını da, kadının payının iki katı kılmıştır. 

b) Hak Teâlâ'nın, 'Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" buyruğu, erkeğin 
üstünlüğüne mutabakatL190); dişinin noksanlığına ise iltizâm suretiyle delâlet 
etmektedir. Eğer Allah, sizin dediğiniz gibi demiş olsaydı, o zaman o ifâde 
dişinin noksanlığına mutabıkı olarak, erkeğin üstünlüğüne ise iltizâm? olarak 
delâlet etmiş olurdu. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, faziletleri teşhir etmedeki sa'y- 
ü gayretin, rezillikleri teşhir etmedeki sa'y-ü gayrete tercih edildiğine dikkat 
çekmek için birinci yolu tercih etmiştir. Nitekim O, "Eğer iyilik ederseniz, 
kendinize tyilfk etmiş olursunuz. Eğer kötülük ederseniz, (yine) kendinize etmiş 
olursunuz" (isra, i)buyurmuş ve iyilik etmeyi iki kere, kötülük etmeyi ise bir kere 
zikretmiştir. 

c) Cahiliyye Arapları kadınları değil de sadece erkekleri mirasçı kılıyorlardı. İşte 
bu âyetin sebeb-i nüzulü budur. Bundan dolayı şöyle denilmiştir: "Erkeğin 
mirastaki payının, kadının payının iki katı olması ona yeter. Binaenaleyh erkeğin 
kadını mirastan tamamen mahrum etmeyi arzulaması uygun değildir." Allah en 


iyi bilendir. HSH 
Veled (Çocuk) Kelimesinin Manası 


Veled (çocuk) kelimesinin, hakiki manada adamın sulbünden olan çocuğa 


isim olarak verildiğinde şüphe 

yoktur. Yine bu kelimenin oğulun çocuğu (torun) hakkında da kullanıldığında 
şüphe yoktur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Yâ Beni Âdeme" buyurmuştur. Yine Hak 
Teâlâ Hz. Peygamber (s.a.s) zamanındaki yahudilere de "Ey Beni İsrail 
(İsrâiloğullan)" demiştir. Fakat konumuz, "veled" lafzının, oğulun çocuğuna 
(toruna) mecazi olarak mı hakiki olarak mı verildiği hususundadır. 

Buna göre, eğer biz bunun mecazi olduğunu söylersek, şöyle deriz: Usül-u 
fıkıhta "tek bir lâfzın aynı anda hem hakiki, hem de mecazi manada 
kullanılmasının caiz olmadığı" kaidesi vardır. Bu durumda Allah Teâlâ'nın, 
"Allah size, evlatlarınız hakkında şöyle tavsiye (emr) eder..." buyruğu ile, hem 
sulbten olan çocuğu, hem de oğulun çocuğunu (torunu) murad etmiş olması 
imkansızdır. 

Bil ki bu müşkili gidermenin yolu şöyle demektir: "Biz, oğulun çocuğunun 
hükmünü bu âyetten değil, aksine sünnet (hadis) ve kıyastan elde ediyoruz. 
Fakat bu hükmü bu âyetten almak istersek şöyle deriz: Hem sulbten olan çocuk, 
hem de oğulun çocuğu bu âyetle aynı anda murad edilmemiştir. Bu böyledir, Zira 
oğulun çocukları (torunlar), mirasa ancak şu iki durumun birinde müstehak 
olurlar: 

a) Sulbten olan çocuk hiç mevcut olmaz ise... 

b) Sulbten olan çocuk mirasın tamamını alamıyorsa... Bu durumda onlar 
(torunlar), kalan mirası paylaşırlar. Fakat oğulun çocuğunun, sulbten olan 
çocukların birlikte hak sahibi olmaları gibi, sulbten olan çocuklarla birlikte ortak 
olarak hak sahibi olmalarına gelince, iş böyle olmaz. Buna göre de bu âyetin, 
sulbten olan çocuk ile oğlun çocuklarına (torunlara) delâlet etmesinden, tek bir 
lâfiz ile, o lâfzın aynı anda hem hakikî hem de mecazi manasının murad edilmiş 
olması gerekmez. Zira bu tek lâfız ile sulbten olan çocuk murad edildiğinde 
oğulun çocuğu; oğulun çocuğu murad edildiğinde ise sulbten olan çocuk murad 
edilmiş olmaz. 

Velhasıl diyebiliriz ki, bu âyet, bazan sülbten otan çocuğa, bazan da oğulun 
çocuğuna hitap olmuş olur. Bu iki durumun her birinde de tek bir şey murad 
edilmiş olur. Fakat biz "veled" isminin, hem sülbten olan çocuğa, hem de oğulun 
çocuğuna verilmesinin, hakiki manada olduğunu söylersek, bu durumda 
kelimeyi bu iki mana arasında müşterek kabul edersek, yine aynı müşkilat ortaya 
çıkmış olur. Zira müşterek bir lâfzın, aynı anda iki manasını ifâde etmek için 
kullanılamayıp, aksine onu bu iki manaya uygun (mütevatı) kılmanın gerektiği 
sabit olmuştur. Mesela insan ve ata nisbetle "hayvan" (canlı) kelimesinin 
kullanılışı gibi... Bunun doğruluğuna "Kendi sulbünüzden (gelmiş) oğullarınızın 


hanımları..." (Nisa,23)âyeti de delâlet etmektedir. Âlimler, bu ifâdeye sülbten 
olan oğul ile oğulun oğlunun (torunların) girdiği hususunda ittifak etmişlerdir. 
Böylece biz "ibn (oğul)" kelimesinin hem sülbten olan çocuğa hem de toruna 
nisbetle uygun bir manaya geldiğini anlamış olduk. İşte bu izaha göre müşkilat 
giderilmiş olur. 

Bil ki "ibn" (oğul) kelimesinin oğulun oğlunu (torunu) içine alıp almadığı 
hususundaki bu bahis, "eb" (baba) ve "ümm" (anne) kelimelerinin dedeleri ve 
nineleri içine alıp almadığı hususunda da aynen söz konusudur. Şüphesiz ki bu 
kelimeler de Hak Teâlâ'nın, "Senin tanrına ve babaların İbrahim'in, İsmail'in, 
İshâk'ın bir tek tanrısı olan Allah'a İbadet edeceğiz" (Bakara, 133)âyetinin 
delâlet ettiği gibi, onları kapsamaktadır. Bu içine alma işinin hakiki manada 
olmadığı daha zahirdir. Zira sahabe, dede ile ilgili Kur'ân'da zikredilen bir 
hükmün bulunmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. Eğer "eb" (baba) kelimesi, 
hakiki manada olarak dedeyi ifâde etmiş olsaydı, sahabenin bu şekilde ittifakı 


doğru olmazdı. Allah en iyi bilendir. H58] 
Mirasa Mani Haller 


Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah size, evlatlarınız hakkında şöyle tavsiye (emr) 
eder: "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır-' buyruğunun umümi manasının, şu 
dört durum ile tahsis edilmiş olduğu söylenmiştir: 

a) Hür ve köle birbirine varis olamaz. 

b) Kasten katil olan kimse vâris olamaz. 

c) İki ayrı dine mensup olanlar birbirine vâris olamazlar. Bu, ümmetin kabul 
ettiği ve meşhur derecesine ulaşan bir haberdir. Bu haberden şu iki fer'i hüküm 


de çıkar: (159) 


Mirasta Din Ayrılığı 


Birinci hüküm: Âlimlerimiz, kâfirin müslümana vâris olamayacağı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Müslümanın kâfire vâris olması meselesine gelince, çoğu 
âlimlerimiz bunun da kâfire vâris olamayacağı kanaatindedirler. Bazı âlimler ise 
vâris olabileceğini söylemişlerdir. Meselâ Şâ'bi şöyle der: "Mu'aviye bu şekilde 
hüküm verdi ve bunu (valisi) Ziyad'a yazdı. Bunun üzerine Ziyad, bunu Kâdi 
Şüreyh'e gönderdi ve bu şekilde hükmetmesini emretti. Daha önce Kadi Şüreyh 
müslüman kâfire vâris olamaz diye hüküm veriyordu. Ziyad, Şüreyh'e bunu 
emredince, Şüreyh buna uygun hüküm verip, "mü'minlerin emiri (devlet 


başkanı) da bu şekilde hükmediyor! dedi. 

Birinci görüşte olanların delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, jjU Ja! ifiljaj ^ "İki ayrı 
dinden olanlar, birbirine vâris olamazlar"İ160| hadiâ-i şerifinin umumi manada 
oluşudur. İkinci görüşte olanların delili ise, rivayet edilen şu husustur: Mu'âz 
(r.a) Yemen'de iken kendisine bir yahudinin ölüp, geride müslüman bir 
kardeşinin kaldığını söylediler. Bunun üzerine Mu'âz (r.a), Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den, *">G*A Aafü ^j ^ijt "İslâm arttım, eksiltmez" HEH dediğini duydum" 
dedi. Sonra bu görüşte olanlar bunu şöyle diyerek kuvvetlendirmişlerdir: "Hak 
Teâlâ'nın, "Allah size, evlatlarınız hakkında tavsiye eder ki: "Erkeğe, iki dişinin 
payı miktarı vardır" âyetinin zahiri manası, kâfirin müslümana, müslümanın da 
kâfire vâris olmasını gerektirir. Fakat biz bu âyetin zahirini, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in "İki ayrı dinden olanlar, birbirine vâris olamazlar" hadis-i şerifi ile 
tahsis eder (sınırlarız). Çünkü bu hadis, âyetten daha hususidir. Husüsi (hâs) olan 
delil, umumi olan delilden önce nazar-ı itibara alınır. Yine Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ırı "İslâm arttırır, eksiltmez" ifâdesi, "İki ayrı dinden olanlar, birbirine 
vâris olamazlar" hadisinden daha husüsidir. Binâenaleyh bu hadisin, ona takdim 
edilmesi gerekir. Hatta bu tahsis daha evladır. Zira bu hadisin zahiri, âyetin 
umümi manası ile kuvvet kazanmaktadır. Birinci hadis ise böyle değildir. Buna 
cevap olarak söylenecek son söz şudur: Hz. Peygamber (s.a.s)'in "İslâm arttırır, 
eksiltmez" hadisi, mirasta bir nass sayılmaz. Binaenaleyh bunu başka durumlara 


hamletmek gerekir." LL62] 
Mürted Olanın Durumu 


İkinci hüküm: Müslüman, irtidâd edip sonra ölür ya da öldürülürse, irtidad 
süresince kazandığı mala vâris olunamayacağı, bilâkis bu malın Beytü'i-male 
(devlet hazinesine) verileceği hususunda âlimler ittifak etmişlerdir. Onun 
müslüman iken kazandığı mala gelince, bu hususta iki görüş vardır: Şafii, "O 
mala vâris olunamaz, aksine Beytü'l-male kalır" demiştir. Ebu Hanife ise, "Ona, 
müslüman olan varisleri varis olabilir" demiştir. Şafii'nin delili şudur: "Biz Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in "İki ayrı dinden olanlar birbirine vâris olamazlar" sözünü, 
Cenâb-ı Hakk'ın "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" âyetinin umümi 
manasına tercih etme hususunda ittifak ettik. Mürted ve onun müslüman vârisi, 
iki ayrı dinden olmuş olur. Binâenaleyh bunların birbirine varis olmamaları 
gerekir. 

Buna göre şayet, "mürtedin mala mâlik oluşu, müslümanlığmın sona erişi ita zail 


olmuş ve bu mülkiyet kendisine vâris olan kimselere intikal etmiştir. Bu 
durumda da, müslüman kâfire değil müslümana vâris olmuş olur" denilir ise biz 
deriz ki Müslüman şayet mürtede varis olmuş olsaydı, ona ya mürted hayatta 
iken, yahut da öldükten sonra varis olmuş olurdu. Birincisi bâtıldır ve 
müslümanın bu durumda o mallarda tasarrufta bulunması helâl olmazdı. Çünkü 
Cenâb-ı Allah, "Ancak zevceleri veya sağ ellerinin mâlik olduğu (cariyeleri) 
müstesna... "{Müminun, 6) buyurmuştur. Bu. icmâ ile de bâtıldır. İkincisi de 
bâtıldır. Çünkü mürted, ölürken kâfir olarak ölmüştür. Binaenaleyh bu durum, iki 
ayrı dinden olan kimselerin birbirine vâris olması neticesine götürür ki bu da 
hadisin aksine bir şey olur. 

Burada geriye ancak şöyle demek kalır: "O müslüman, o mürtede, mürtedin 
müslüman olduğu son âna dayanarak, ölümünden sonra ona varis olmuştur. 
Fakat buna dayanmaya hükmetmek de bâtıldır. Zira mürted hayatta iken, 
mülkiyet bulunmadığına göre, eğer bu mülkiyet o kimsenin ölümünden sonra, 
hayatta iken bulunduğu şekilde mevcut olmuş olsaydı, o zaman geçmiş zamanda 
tasarruf yapılmış olurdu ki bu da aklın bedaheti ile bâtıldır. Eğer bu istinad, 
tebyin ile tefsir edilecek olsa, söz yine vârisin, mürted hayatta iken mürtede vâris 
olması neticesine varır ki biz bunun bâtıl olduğunu bildirmiştik. Allah en iyi 


bilendir. H63] 


Peygamber Miras Bırakmış mıdır? 


d) Âyetin tahsis edilmiş olduğu şekillerden birisi de, müçtehidlerin ekserisinin 
görüşü olan, peygamberlere vâris olunamayacağıdır. Şiiler bunu kabui 
etmemişlerdir. Rivayet olunduğuna göre Hz. Fatıma (r.anha) miras isteyip, ashab 
ona o mirası vermeyince, ashab Hz. Peygamber (s.a.s)'in: "Biz peygamberler 
topluluğuna vâris olunmaz (ölümümüzden sonra) geriye ne bırakırsak, o, 


(ümmet için) sadakadır" [164] hadisine tutunmuşlardır. Bunun üzerine Hz. 
Fatıma (r.anha) da Hak Teâlâ'nın "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" 
âyetinin umümi manasına tutunmuş ve sanki Kur'ân'ın umümi manasının, haber-t 
vâhid ile tahsis edilemiyeceğine işaret etmiştir. 

Sonra Şıi'iler şöyle demişlerdir: "Kur'ân'ın umumiliğinin haber-i vâhid ile tahsis 
edilmesi caiz olsa bile burada böyle bir tahsis caiz değildir. Bunu şu üç şekilde 
izah ederiz: 

1- Bu hüküm, Atlah Teâlâ'nın Hz. Zekeriyyâ'dan naklen: "Ki o bana mirasçı 
olsun. Ya'kub hanedanına da mirasçı olsun" (Meryem, 7)âyeti ile, "Süleyman 
Davud'a mirasçı oldu" (Nemi, 16) âyetinin hilâfınadır. Bunu, onların ilim ve 


dinine vâris olma manasına hamletmek mümkün değildir. Zira bu hakiki manada 
bir veraset olmayıp, yeni bir kesb (kazanç elde ediş) olur. Hakiki manada vâris 
olmak, ancak malda olur. 

2- Bu meseleleri bilmeye muhtaç olan, ancak Hz. Fatıma, Hz. AH ve Hz. Abbas 
(ranhüm)'dır. Bunlar ise zâhid, âlim ve dindar kimselerin en önde 
gelenlerindendir Hz. Ebu Bekir (r.a) in bu meseleyi bilmeye hiç ihtiyacı yoktu. 
Zira o, Hz. Peygamber'e vâris olacağını düşünen kimselerden değildi. O halde 
bu meseleyi bilmeye ihtiyacı olmayan kimseye bunu tebliğ edip, bu meseleyi 
bilmesi daha fazla gerekenlere tebliğ etmemesi Hz. Peygambere nasıl yakışır? 

3- Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "(Ölümümüzden sonra) geriye ne bırakırsak" ifâdesi 
"Vâris olunmayız" ifâdesinin sılası da olabilir. Buna göre ifâdenin takdiri, 
"Geride sadaka olarak bıraktığımız şeye, işte buna vâris olunmaz" şeklindedir. 
Buna göre eğer, "Böyle bir takdir yapılması halinde, bu hükümde peygamber 
için bir hususiyet kalmaz" (Zira diğer insanların da sadaka olarak bıraktıktan 
şeyler paylaşılmaz) denilirse, biz deriz ki: "Aksine peygamberlerin bir şeyi 
tasadduk etmeye niyetlenmeleri halinde, sırf niyetleri sebebiyle, o şeyin onların 
mülkiyetlerinden çıkması ve o şeye, onlardan hiç kimsenin vâris olamayacağı 
ihtimalinden ötürü, bu hususiyet mevcuttur. İşte böyle bir mana, 
peygamberlerden başkası için söz konusu değildir." 

Şiilerin bu görüşüne şöyle cevap verilir: Hz. Fatıma (r.anha), bu münazaradan 
sonra Hz. Ebu Bekr'in hükmüne razı olmuş ve Hz. Ebu Bekr'in kail olduğu 
hükmün doğruluğu hususunda icmâ meydana gelmiştir. Binaenaleyh böyle bir 


soru ortadan kalkar. Allah en iyi bilendir. 1165) 
Sekizinci Mesele 


Bu âyetle ilgili meselelerden birisi de, âyetteki "Erkece, iki dişinin payı mtktan 
vardır" ifâdesi, "Onlardan erkeğe..." manasındadır. Âyet-i kerimeden (Onlardan) 
ifâdesi, anlaşıldığı için hazf edilmiştir. Bu tıpkı senin Yağın iki ölçeği, bir 
dirhemedir" sözün gibidir. Allah en iyisini bilendir. H66] 


Varisler Arasında Kadınların İkiden Fazla Olmaları 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Fakat onlar ikiden fozla kadınlar ise, ölünün bıraktığının üçte 
ikisi onlarındır" buyruğunun manası, "Eğer , kızlar veya kız çocuklar, hepsi 
kadın olur, içlerinde oğlan bulunmaz ise..." şeklindedir. Hak Teâlâ'nın "İkiden 
fazla" lâfzının, fiilinin ikinci haberi veya (kadınlar) lâfzının sıfatı olması caizdir. 


Bu, "Kadınlar ikiden fazla olurlarsa.." demektir. Burada birkaç soru vardır: 
Birinci Soru: Âyetteki, "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" buyruğu 
çocuklardan iki kızın hissesini beyân etmek için değil de, erkeğin hissesini beyân 
etmek için söylenmiş bir sözdür. O halde, Hak Teâiâ'nın 'Fakat onlar ikiden fazla 
kadınlar ise..." ifâdesi, kadınların hissesini beyân etmek için getirilmiş olduğu 
halde, bununla erkeğin hissesini murad etmiş olması, nasıl güzel ve yerinde 
olur? 

Buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1- Biz, "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" beyanının iki dişinin hissesinin 
üçte iki nisbetinde olduğuna delâlet ettiğini açıklamıştık. Binaenaleyh Cenâb-ı 
Hak, iki dişinin mirastaki payının ne kadar olduğunu gösteren şeyi beyân edince, 
daha sonra, "Onlar, sayıları üçten fazla olan bir kadınlar topluluğu olurlarsa, 
bunların mirastaki payları, İki dişinin payı olan üçte iki nisbetindedir" manasında 
olmak üzere, "Fakat onlar ikiden fazla kadınlar iseler, ölünün bıraktığının üçte 
ikisi onlarındır" buyurmuş ve böylece üç veya üçten daha fazla kadının (kızın) 
mirastaki hükmünün, herhangibir fark olmaksızın iki dişinin (kızın) hükmü gibi 
olduğunu bildirmiştir. Binaenaleyh bu atfın yerinde olduğu sabit olur. 

2- İki dişinin hükmü daha önce geçmişti. Bundan dolayı, atfın yerinde yapılmış 
olduğu hususunda bu kadar söz yeter. 

İkinci toru: Âyette geçen fiilinin, tam bir fiil sayılarak ve ifâde-lerindeki 
zamirlerin birer müphem zamir; vekelimelerinin ise, o zamirleri açıklayan birer 
ifâde olmaları doğru olur mu? 

Cevap: Keşşaf sahibi bunun uzak bir ihtimal olmadığını söylemiştir. 

Üçüncü soru: Âyette geçen kelimesi cemidir. Cemi'nin (çoğulun) en azı ise üçtür. 
Binaenaleyh "nisa" kelimesinin, ikiden fazla kadının bulunması manasına olması 
gerekir. O halde, Cenâb-ı Hakk'ın bu kelimeyi "ikiden fazla" diye kayıtlamasının 
manası nedir? 

Cevap: Cemi'nin en aztnın iki olduğunu söyleyenlerin delilleri, bu âyettir. 
Cemi'nin üç ve daha fazlasını ifâde ettiğini söyleyenler ise, "ikiden fazla" 
ifâdesinin te'kid için olduğunu söylemişlerdir. Bu tıpkı, "karınlarına ancak bir 
ateş yemiş olurlar" (Nisa. 10) ve "İki Tanrı edinmeyin. O, ancak bir Tanrıdır" 
(Nam, sı) âyetlerinde olduğu gibi. 

Hak Teâiâ'nın, "(Dişi evlat) tek iser o zaman bunun yarısı onundur" buyruğuna 
gelince biz deriz ki: Nâfi, kelimesini merfü (ötreli) olarak; diğer kıraat imamları 
ise mansüb (fethalı) olarak okumuşlardır. Merfü okuyanlar buradaki fiilini tam 
fiil saymışlardır. Tercih edilen okuyuş mansüb olarak okumaktır. Çünkü bu 
ifâdeden önce geçen ibaresindeki fiilinin mansüb bir haberi vardır. Âyetin 


takdiri, "Eğer vâris olanlar, sadece kadınlar olurlarsa..." şeklindedir. İşte bu 
ibarede de aynıdır ve bunun takdiri, "Eğer geride bırakılan tek bir kadın olursa" 
şeklindedir. Zeyd İbn Ali, "nısf" kelimesini, nün harfinin zammesi ile, şeklinde 


okumuştur. (67) 
Mirasta Ana-Babanın Herbirinin Hissesi Altıda Birdir 


HakTeâlâ, Ölenin varsa, ana ve babadan herbfrfne terikenin altıda biri (verilir)" 
buyurmuştur. 

Bil ki Allahu Teâlâ çocukların miras paylarının nasıl olduğunu zikredince, bunun 
peşisıra ana-babanın mirastaki hissesini zikretmiştir. Bu ifâde ile ilgili birkaç 


mesele vardır: H68] 


Birinci Mesele 


Hasan el-Basr! ile Nu'âym İbn Ebü Meyser, kelimeyi sükün ile şeklinde 
okumuşlardır. Bunlar ve kelimelerini de böyle okumuşlardır. [169] 


İkinci Mesele 


Bil ki ana-babanın üç hali vardır: Birinci hal: Ana-baba ile birlikte, ölenin bir 
çocuğunun da bulunması ki bu âyette anlatılan bu haldir; oğlan ve kız için, 
"çocuk" (veled) kelimesinin kullanıldığı hususunda bir münakaşa yoktur. 
Binaenaleyh bu birinci halin, şu üç şekilde olması mümkündür: 

a) Ana-baba ile birlikte, ölenin bir veya daha fazla erkek çocuğunun geriye 
kalmış olması... İşte bu durumda ana-babadan herbirinin payı altıda birdir. 

b) Ana-baba ile birlikte, ölenin iki veya daha fazla kız çocuğunun geriye kalmış 
olması... Bu durumda hüküm yine aynıdır. 

c) Ana-baba ile birlikte, ölenin geriye tek kızının kalmış olması hali... Bu 
durumda, kızın mirastaki payı, malın yarısı, bu âyete göre de, ananın payı altıda 
bir, babanın payı altıda birdir. Geriye kalan altıda bir ise, asabe olması sebebi ile 
yine babaya aittir. Burada birkaç soru vardır: 

Birinci soru: Ebeveynin insan üzerindeki hakkının, çocuğunun hakkından daha 
büyük olduğu hususunda şüphe yoktur. Ana-babanın hakkı o dereceye ulaşmıştır 
ki. Cenâb-ı Hak, onlara itaati kendine boyun eğme ile birlikte zikrederek, 
"Rabb'in, Kendinden başkasına kulluk etmeyin, ana ve babaya iyi muamele 


edin" diye hükmetti ' (fora, 23) buyurmuştur. Durum böyle olunca, Allah 
Teâlâ'nın, çocuklara mirasta ana-babadan daha fazla pay vermesindeki sebep 
nedir? Buna şöyle cevap MriHr: Bu son derece güzel ve hikmetlidir. Zira ana- 
babanın geriye pek az ömrü çalmıştır. Binaenaleyh bunların mala ihtiyaçları 
azdır. Fakat çocuklar, daha küçük loştadırlar ve mala ihtiyaçları daha fazladır. 
Binâenaleyh aradaki fark açıktır. 

İkinci soru: Hak Teâlâ'nın, "Onun ana-babasma..' 
râcidir? 

Cevap: Bu, merci'i zikredilmeyen bir zamirdir. Bu, "ölenin ana-babas 
manasınadır. 

Üçüncü soru: Âyette geçen "ebeveyn" ile kim'murad edilmiştir? 

Cevap: Bunlar ana ile babadır. Anne için, aslında kelimesinin kullanılması 
gerekir. Binaenaleyh "ebeveyn" kelimesi, (baba) ve (anne) kelimelerinin 
tesnyesdıv. 

Dördüncü soru: Bu âyetin tahlili (iğrabı) nasıldır? 

Cevap: Âyetteki "onlardan herbiri" ifâdesi, âmil olan lâm harf-* cerrinin tekrarı 
ile, "ana-babadan" ifâdesinden bedeldir. Böyle bir bede yapmanın faydası şudur: 
Eğer, "Ana-babası için altıda bir pay var" denilmiş olsayd.. bunun zahirinden her 
ikisinin müşterek olarak altıda bir alacakları anlaşılırdı. Buna göre 
şayet,"denilmeli değil miydi?" denilir ise, biz deriz ki: "Çünkü mücmel bir 
ifâdeden sonra, bedel yapıp o ifâdeyi iyice açmada bir te'kid ve kuvvetle ifâde 
etme vardır." Âyetteki kelimesi mübtedâ, ifâdesi ise, onun haberidir. Bedel de, 


sözündeki "O" zamiri, kime 


izah için mübtedâ ile haber arasına girmiştir. [170] 
Yalnız Ana-Babanın Varis Olması Hâli 


Allah Teâlâ, "Çocuğu bulunmayıp da kendisine ana ve babası mirasa olduysa, 
(malın) üçte biri anasmmdır" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: 


O71] 
Birinci Mesele 


Bil ki bu, ana-babanın ikinci halidir ki bu da, ana-baba ile birlikte, ölenin hiç 
çocuğunun bulunmaması ve ebeveynden başka hiçbir varisin olmamasıdır. 
Âyetteki, "Kendisine ana ve babası varis olduysa" ifâdesinden kastedilen bu 
haldir. Bu durumda ananın mirastaki payı üçte bir olup, nass (ayet) ile açıkça 
belirlenmiş hissesidir. Geriye kalan mal ise babaya aittir. Bu böyledir. Çünkü 


" 


Hak Teâlâ'nın, "Kendisine ana ve babası varis olduysa..." ifâdesinin zahiri, 
ölenin ana ve babasından başka varisinin olmadığını ihsas ettirmektedir. Durum 
böyle olunca, malın tamamı ana-babaya kalır. Binâenaleyh ananın mirastaki 
hissesi üçte bir olunca, geriye kalan üçte ikinin de babaya kalmış olması gerekir. 
İşte bu durumda, ana-baba arasında taksim edilen mal, evlatlar arasında taksim 
edildiği şekilde, erkeğe, dişinin hissesinin iki misli düşmüş olur. 

Bu söylediğimiz husustan, şu iki fer'i mesele kaynaklanır: 

a) Daha önceki âyet, babanın ayetle belirlenen payının altıda bir olduğuna 
delâlet etmektedir. Bu halde ise baba üçte iki almıştır. Fakat baba, o önceki 


durumda altıda biri ashab-ı ferâizden Z2] olması sebebi ile, malın yarısını da 


asabel!751 olması sebebiyle almaktadır. 

b) Babanın bu halde, asabe olması sebebi ile malın yansını alacağı sabit olunca, 
tek başına olduğu zaman (annenin hayatta olmaması durumunda) da malın 
tamamını alması gerekir. Zira asabenin özelliği, tek başına kalmış olduğu zaman, 
bütün mala varis olmasıdır. Bütün bunlar, ölenin ebeveynin dışında bir varisi 
bulunmadığı zaman söz konusudur. Fakat ölen kimseye, ebeveyni, eşlerden birisi 
ile birlikte mirasçı olduğunda, bu durumda, sahabenin ekserisi, (meselâ) kocanın 
kendi hissesini alıp, sonra kalan malın üçte birini kadının annesine, geri katan 
malı da kadının babasına vereceği görüşünü benimsemişlerdir. İbn Abbas (r.a) da 
şöyle demektedir: "Eşe, mirastaki (belirlenen) payı, ölenin annesine malın üçte 
biri, kalanı da ölenin babasına verilir." İbn Abbas (r.a) sözüne devamla, "Geriye 
kalan malın üçte birinin kime verileceği hususunu Kur'ân'da bulamadım" 
demiştir. İbn Sirin'in, ölenin karısı ve ana-babası arasındaki miras taksimatı 
hususunda İbn Abbas (r.a)'a muvafakat ettiği, ve fakat karı ölüp geriye kocası 
kalmışsa onunla ana-babası arasındaki miras taksimatı hususunda ona muhalefet 
ettiği rivayet edilmiştir. Zira bu durum, iki erkeğin hissesinin, bir dişi (kadın) 
için olması neticesine götürür. Fakat ölenin karısı ile ilgili taksimat, bu neticeye 
götürmez. 

(Sahabenin) cumhurunun delilleri şunlardır: 

1- Mirastaki kaide şudur: "Her ne zaman ana-baba bir erkek ve kız evlatlar 
birlikte mevcut olursa, erkek için iki dişinin (kıztn) hissesi kadar pay vardır. 
Baksana kız ile birlikte bulunan erkek evladın durumu da böyledir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, "Allah size, evlatlarınız hakkında şunu tavsiye (emr) eder ki: 
"Erkeğe, Ski dişinin payı miktarı vardır" buyurmuştur. Yine kızkardeşle birlikte 
bulunan erkek kardeşin durumu da böyledir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer (yine 
aynı şartlarla varis olanlar) erkek ve dişi kardeşler ise, o zaman erkek için, 
dişinin iki hissesi vardır" (Nisa, 176) buyurmuştur. Baba ile birlikte (sağ olarak) 


bulunan ananın durumu da böyledir. Çünkü biz, ana-babanın dışında mirasçı 
olmadığı zaman annenin payının üçte bir, babanın ise üçte iki olduğunu beyân 
etmiştik. Bu sabit olunca biz deriz ki, eş (kan veya koca) mirastaki hissesini 
alınca, geriye kalan malın ebeveyn arasında erkeğe, kadının iki misli olarak, 
(ikili birli) kalması vacip olur. 

2- Ebeveyn, aralarında mal bulunan iki ortağa benzerler, Binaenaleyh, o maldan 
bir şey alındı mı, geriye kalan mal ebeveyn arasında ilk hak edilişe göre devam 
eder. 

3- Eş, hissesini, yakınlık itibariyle değil, nikâh akdine göre alır. Bu yönüyle de 
bu mesele, geriye kalanın taksimatı hususunda vasiyyete benzemiş olur. 

4- Kadın (ölüp), geriye kocasını ve ana-babasını bıraktığında, bu durumda 
kocanın mirastaki payı, maltn yarısıdır. Binaenaleyh, şayet biz üçte biri anaya, 
altıda biri de babaya verirsek, bu durumda kadının payı, iki erkeğin payı kadar 
olmuş olur. Ki bu da, "Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" âyetinin aksinedir. 
Bil ki ilk üç delilin neticesi, âyetin umumiliğini kıyas ile tahsis etmeye müncer 
olur. Dördüncü delile gelince, bu da iki umümdan birisini diğeriyle tahsis 


etmektir. L74] 
İkinci Mesele 


Hamza ve Kisai, hemzenin ve mim harfinin kesresiyle şeklinde okumuşlar ve 
bunun kesre okunabilmesi için kendisinden önce meksür bir harfin veya yâ 
harfinin bulun masını şart koşmuşlardır. 

Birinci duruma gelince bu, Cenâb-ı Hakk'ın,"Annelerinizin karınlarında" 
(Zümer.6): ikinci duruma gelince, bu da "Ana merkezle lerine... bir peygamber" 
(Kasas, 59) âyetlerinde olduğu gibidir. Bu şartlar bulunmadığı zaman, pi 
kelimesi sadece damme okunur. Meselâ, Cenâb-ı Hakk'in. "Meryem'in oğlunu 
da, anasını da bir âyet kıldık" (Mü'minun. so>âyetinde olduğu gibi. Diğer kıraat 
imamları ise, hemzeyi her durumda damme ile okumuşlardır. Meksür 
okuyanların yapmış oldukları izah şudur: Zeccâc şöyle demektedir. "Araplar, 
Cenâb-ı Hakk'ın *ifü ifâdesinde, kesreden sonra damme ile okumayı ağır ve zor 
bulmuşlardır. Bu böyledir, zira lâm harfi il lâfzına iyice bitiştiği için, bunların 
hepsi sanki tek bir kelime gibi olmuştur. Arapçada, fâel-fülinin kesre, ayne'l- 
fiilinin dammesiyle şeklinde bir kelime yoktur. İşte bundan dolayı muhakkak ki, 
ayne'l-fiilinin dammesı kesreye dönüştürülmüştür." Hemzeyi damme ile 
okuyanların izahı ise, şöyledir: Bu, hemzeyi asit üzere kullanmaktır. Bundan, 
şeklinde bir kullanış ortaya çıkmaz. Zira, *i&» kelimesindeki lâm harfi, ayrı bir 


harf hükmündedir. Allah en iyisini bilendir. [175] 
Varislerin Anne İle Kardeşler Olması 


Cenâb-ı Hakk'ın, "(Ölenin erkek dişi) kardeşleri varsa, o vakit altıda biri 
ananındır" buyruğuna gelince, bil ki bu ebeveynin hallerinden üçüncü haldir ki, 
ebeveyn ile beraber erkek ve kız kardeşlerin bulunması durumudur. Âyetle ilgili 


birkaç.mesele vardır: H76] 


Birinci Mesele 


Âlimler, tek bir kız kardeşin, anneyi üçte birden alttda bire "hacb"l1771 
edemiyeceği, (indiremiyeceği) hususunda ittifak etmişlerdir. Yine âlimler, üç kız 
kardeşin (anneyi) üçte birden hacbedeceği hususunda ittifak etmişler, ama iki kız 
kardeşin hacbedip edemiyeceği hususunda ihtilâf etmişlerdir. Sahabenin ekserisi, 
üç kız kardeş bulunması halinde olduğu gibi, iki kız kardeşin de hacbedeceği 
kanaatindedirler. İbn Abbas ise, bir kız kardeşte olduğu gibi, bu iki kız kardeşin 
de hacbedemiyeceği görüşündedir. İbn Abbas in delili şudur: Bu âyet bu hacbin, 
kardeşlerin bulunması şartına bağlanmış olduğuna delâlet etmektedir. j^-v lâfzı 
cemi bir lâfızdır. Usülü fıkıhta sabit olduğuna göre, cem'in en azı üçtür. 
Binaenaleyh üç kardeş bulunmadığı zaman, hacbin şartı da bulunmamış olur. 
Binaenaleyh bu durumda hacbin bulunmaması gerekir. Rivayet olunduğuna göre 
İbn Abbas Hz. Osman'a şöyle demiştir: "İki kardeş neye göre anneyi üçte birden 
altıda bire indirger, hacbeder? Halbuki Cenâb-ı Hak, "(Ölenin erkek, dişi) 
kardeşlen varsa..." buyurmuştur. Halbuki, Arapça'da iki kardeş, (cemi olarak) 
kardeşler değillerdir." Bunun üzerine Hz. Osman, "Ben, benden önce verilmiş ve 
ülkenin bütün beldelerine yayılmış bir hükmü geri çeviremem" demiştir. 

Bil ki bu anlatılan durumda, cem'in en az sayısının üç olduğuna delâlet 
bulunmaktadır. Zira İbn Abbas, meseleyi Hz. Osman'la beraber müzakere etmiş; 
Hz. Osman ise, İbn Abbas'ın vardığı hükmü yadırgamamıştır. Oysa ki her ikisi 
de halis Arap, ve din alimlerindendir. Binaenaleyh onların ittifakları bu hususta 


bir delil olmuştur. H78] 
Cem'in En Az Miktarı "İki" Adedi midir? 


Bil ki, cem'in en az sayıst hakkında âlimler şu iki görüşü beyân etmişlerdir: 


a) Cem'in en az sayısı ikidir. Bu, Kadi Ebu Bekr el-Bakıllani (r.h)'nin görüşüdür. 
Bu görüşte olanların delilleri şunlardir; 

1- Cenâb-ı Hak, "Hakikaten sizin kalpleriniz kaymıştır" 4) buyurmuştur. 
Halbuki, bir insanın birden fazla kalbi olmaz. 

2-HakTeâlâ, "Fakat onlar, ikiden fazla kadınlar ise..." (Nisa, n) buyurmuştur. 
Cenâb-ı Hakk'ın, burada "ikiden fazla.'I lafzıyla kayıtlaması, ancak, tL-J 
kelimesinin iki sayısına elverişli, onu içine alması halinde güzel olur. 

3- Arapların, "iki ve ikinin üzerinde sayı, cemâattir (cemâat hükmündedir)" 
sözüdür. 

Bu görüşü benimseyenler, âyetin zahirinin, iki kardeş ile de ananın 
hacbedilmesini gerektirdiğini iddia etmişlerdir. Ancak, usülü fıkıhta 
benimsediğimiz husus, cem'in en az sayısının üç olduğudur. Bu takdire göre 
âyetin zahiri, anantn iki kardeş bulunduğunda hacbedilmesini gerektirmez. Bunu 
gerektiren ise, ancak ve ancak kıyastır. Bunu izah ederken şunu deriz: İki kız 
kardeş, hacbetmeyi gerektirirler. Durum böyle olduğuna göre, iki erkek kardeşin 
de hacbetmeleri vacip olur. Biz iki kız kardeşin hacbettiklerini söyledik, zira 
Cenâb-ı Hakk'm, miras mevzuunda iki kadını üç kadın yerine koyduğunu 
görmekteyiz.. Baksana, iki kız ile üç kızın mirastaki paylan, üçte ikidir. Yine, 
ana bir iki kız kardeş ile, üç kız kardeşin hissesi üçte birdir. İşte bu inceleme, 
hacbin üç kız kardeşin varlığı ile tahakkuk ettiğ gibi, iki kız kardeş ile de 
tahakkuk etmesini gerektirir. Böylece, iki kız kardeşin de hacbettikleri sabit 
olmuş olur. 

Bu durum, iki kız kardeş hakkında söz konusu olunca, aynı durumun iki erkek 
kardeş hakkında da bulunması gerekir. Hiç kimse, bunlar arasında bir fark 
bulunduğunu söylememektedir. Binaenaleyh işte bu, bu mevzuda söylenmesi 
mümkün olan görüşlerin en güzelidir. Yalnız burada bir müşkil ortaya 
çıkmaktadır: Payların oranını tayin etmede kıyası tatbik etmek güç bir şeydir. 
Çünkü bu pay oranlarının manası ve niçin böyle olduğu akılla anlaşılamaz. 
Binaenaleyh bu, cihet-i camia (müşterek bir nokta) olmaksızın, sırf bir teşbih 
olmuş olur. Şöyle de denilebilir: Bu hususta kıyasa değil de, aksine "istikra" 
(inceleme ve araştırma) metoduna temessük edilir. Zira çokluk, umumi oluşun 
alâmeti ve belirtisidir. Ancak ne var ki. bu metod da son derece zayıftır. Allah en 
iyisini bilendir. Bil ki bu husus, tabiinin, İbn Abbas'tn görüşünün sakıt olduğu 
hususunda ittifak etmiş olmaları İle de güç kazanmıştır. Usulü fıkıhta en sahih 
görüş, ihtilâfın hemen peşinden meydana gelen icmâ'nın bir hüccet ve delil 


olduğudur. Allah en iyi bilendir. H79] 


İkinci Mesele 


Kardeşler, anneyi üçte birden altıda bire hacbettiklerinde, onlar mirasta 
kesinlikle herhangi bir varis olamazlar; aksine geriye kalan malın tamamını baba 
alır ki, bu da beş tane altıda birdir. Baba altıda birini ashâb-ı farz olarak; geriye 
kalanını ise, asabe olması sebebiyle alır. İbn Abbas ise, kardeşlerin, anneyi 
hacbettikleri altıda bir miktarı alacaklarını, geriye kalanın ise babaya ait 
olacağını söylemiştir. İbn Abbas'ın delili şudur: "İstikra (araştırma, tetkik) varis 
olamayan kimselerin hacbedemiyeceklerine delâlet etmektedir. Bu kardeşler 
hacbettiklerine göre, vâris olmaları gerekir." Cumhurun delili ise şudur: 
"Kardeşler bulunmadığı zaman, mal ebeveynin mülkü olur; bulundukları zaman 
ise, Allah Teâlâ onların vasfının, anneyi üçte birden altıda 

bire hacbetmek olduğunu zikretmiştir. Kardeşlerin hacbedici olmalarından, 
onların varis olmaları neticesi çıkmaz. Binaenaleyh, bu hacb işi tahakkuk 
ettikten sonra malın, hacb'den önce de olduğu gibi, ebeveynin mülkü olarak 


kalması gerekir." Allah en iyisini bilendir. [180] 
Mirasın Taksimi Vasiyyet İle Borçlar Verildikten Sonradır 


Cenâb-ı Hak, "(Fakat bütün bunlar, Ölenin) yapacağı vasiyyetten veya borçtan 
sonradır" buyurmuştur. 
Vasiyyet meseleleri, bu âyetin son kısmında ele alınmıştır. Burada birkaç mesele 


vardır: HSL 


Birinci Mesele 


Allah Teâlâ çocukların ve ebeveynin mirastaki paylarını ele alınca, "(Fakat bütün 
bunlar, ölenin) yapacağı vasiyetten ve borçtan sonradır" buyurmuştur. Yani "Bu 
hisseler, hak sahiplerine, geriye bırakılan mal, ölenin yaptığı vasiyyet ve 
borçlardan fazla olduğu zaman ancak hak sahiplerine verilir. Bu böyledir, zira 
ölünün geriye bıraktığı maldan ilk ödenecek şey onun borcudur. Öyle ki borç, 
ölen kimsenin bütün malını kuşatırsa, o malda varislerin hiçbir hakkı olmaz. 
Ama ölen kimsenin borcu olmaz, veya olur da bu borç ödenir, bundan sonra 
geriye de bir miktar mal kalırsa, bu durumda bakılır: Eğer ölen kimse bir 
vasiyyette bulunmuşsa, vasiyyeti de geriye kalan malın üçte birinden yerine 


getirilir, en sonunda kalan mal, Allah'ın belirttiği şekilde taksim edilir. [182] 


İkinci Mesele 


Ali İbn Ebi Talib (ra)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Sizler (Kur'ân-ı 
Kerim'de) vasiyyeti borç ifâdesinden önceokuyorsunuz. Halbuki, Hz. Peygamber 
(s.a.s) borcu vasiyyetten önce yerine getirirdi." Hz. Ali (r.a)'nin bu sözünden 
maksadı, takdimin sadece lâfızda ve okumada olduğudur. O'nun maksadı, âyet-i 
kerimenin, hüküm bakımından vasiyyetin borca takdim edilmesini gerektirdiği 


şeklinde değildir. Çünkü j1 edatı, kesinlikle "tertip" ifâde etmez, H83] 
Âyette Vasiyyetin Borçtan Önce Zikredilmesinin Hikmeti 


Vasiyyetin lâfız bakımından, borçtan önce zikredilmesinin hikmetini şu iki 
şekilde açıklayabiliriz: 

a) Vasiyyet, karşılıksız olarak alınan bir maldır. Binaenaleyh, bunun verine 
getirilmesi, varis olan kimselere çok güç gelir. Bu sebeple de onun edası ihmâl 
edilebilir. Borç ise böyle değildir; çünkü varislerin gönülleri onu yerine 
getirmekle tatmin olur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, vasiyyeti yerine 
getirme hususuna teşvik ve onu edâ etmeye sevketmek için, vasiyyeti borçtan 
önce zikretmiştir. Daha sonra bu teşvikini, ödenmesinin vacip olması konusunda 
vasiyyetle borcun ödenmesinin aynı, yani birbirine eşit olduğu hususuna dikkat 
çekmek için, "vasiyyet" kelimesinin başına edatını getirerek, bu teşviki te'kid 
etmiştir. 

b) Varis olan kimselerin payları borçtan sonraya bırakıldığı gibi, vasiyyet 
sonraya da bırakılabilir. Baksana, ölen kimse malının üçte birini vasiyyet ettiği 
zaman, vereselerin hisseleri, bu üçte birin kendisine vasiyyet edilen şahsa 
tesliminden sonra muteber olur. Böylece Cenâb-ı Hak, bize, vereselerin 
hisselerinin borçtan sonra muteber olacağı gibi, vasiyyetten sonra da muteber 
olacağını bildirmek için, borç ile vasiyyeti birlikte zikretmiştir. 

Cenâb-ı Hak, borç ile vasiyyet arasında, başka bir cihetten daha ayrım yapmıştır 
ki, o da şudur: Malın bir kısmı telef olduğunda, gerek kendisine vasiyyet 
edilenlerin, gerekse ölüye varis otan kimselerin hisselerinde bir eksilme 
meydana gelir. Halbuki borç böyle değildir. Zira malın bir kısmı heiâk olsa dahi, 
geriye kalan maldan borç tastamam ödenir. Eğer borç, geriye kalan bütün malı 
kaplarsa, hem kendisine vasiyyet edilenin, hem de varislerin bütün hakları yok 
olur. Binaenaleyh vasiyyet, bir yönden verasete, diğer bir yönden de borca 
benzemiş olur. Vasiyyetin verasete benzemesi yönüne gelince, bu biraz önce 


bizim, "Miras malından herhangibir şey helak olduğunda, gerek kendisine 
vasiyyet edilenlerin, gerekse varislerin hisselerinde bir eksilme meydana gelir" 
şeklinde zikretmiş olduğumuz husustur. 

Vasiyyetin borca benzemesi ise, "Varis olan kimselerin hisselerinin, ölen 
kimsenin borcunun ödenmesinden sonra muteber olması gibi, vasiyyetten sonra 


da muteber olduğu" hususudur. Allah en iyisini bilendir. 184) 


Bu Âyette "Ve" Değil de "Veya" Edâtının Kullanılışının Sebebi 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Buradaki (veya..) edatının manası nedir" " 
yerine "ve" kullanılarak (fakat bü- 

tün bunlar, ölenin) yapacağı vasiyyetten ve borçtan sonra- dır denilmeli değil 
miydi?" Buna şu iki yönden cevap verebiliriz: 

a) edatı mübahhk (ibaha) ifâde eder. Bu birisinin "İster Hasan'la isterse İbn Şirin 
ile görüş" demesi gibidir ki bunun manası, bunlardan her birinin sohbetlerinde 
bulunmaya layık kimseler olmasıdır. Bu sebeple, sen Hasan'la da oturmuş 
olursan isabet etmiş olursun, İbnSirin ile de oturmuş olursan isabet etmiş 
olursun, her ikisiyle beraber oturursan da isabet etmiş olursun... Ama bir kimse, 
"Şu iki adamla beraber otur" dese, sen onlardan biriyle beraber oturup diğeriyle 
oturmasan, emre uymuş olmazsın. İşte burada da böyledir. Şayet Cenâb-ı Hak, 
"Vasiyyetten ve borçtan sonra" demiş olsaydı, o zaman her Ölen kimsenin 
malında, bu iki durumun mutlaka bulunması gerekirdi. Halbuki, bunun böyle 
olmadığı herkesçe malümdur. Ama Cenâb-ı Hak bunu, j* (veya) edâtıyla 
zikredince, mâna "Eğer bunlardan birisi (vasiyyet veya borç) bulunursa, miras 
taksimatı bundan sonra yapılır. İkisinin bulunması hali de böyledir" şeklinde 
olur. 

b) edatı, olumsuzluk ifâde eden bir kelimenin başına geldiğinde, (ve) edatının 
mânasını ifâde eder. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Onlardan hiçbir günahkâra ve 
hiçbir nanköre boyun eğme..." (insan,24) ve"Onlara, sığır ve koyunun iç 
yağlarını da haram kıldık. Bunların sırtlarına ve bağırsaklarına yapışan ve 
kemiğe karışanlar müstesna.." (En'âm, 146) âyetlerinde olduğu gibidir. Böylece 
edatı, bu âyetlerde (ve) manasına gelmiş olur. Hak Teâlâ'nın, "Yapacağı 
vasiyyetten veya borçtan sonradır" buyruğu istisna manasında olunca, O sanki, 
"O zaman bir vasiyyet ve bir borcun buluması durumu müstesna..." demek 
istemiştir. Böylece de maksat, "Bu ikisinin tastamam ifasından sonra..." şeklinde 


olmuş olur. 183) 


veya" 


Dördüncü Mesele 


Âsım'ın ravisi Ebu Bekr ile İbn Kesir ve İbn Âmir, bu fiili, meçhul sigasıyla 
olmak üzere, sâd harfinin fethasıyla, 

ıfejt ; Nâfi, EbÜ Amr, Hamza ve Kisâi de vasiyyet eden kimseye nisbetle 
(malüm sigasıyla olmak üzere) sâd harfinin kesresiyle şeklinde okumuşlardır ki, 
bu ikinci okunuş Cenâb-ı Hakk'ın, "Çocuğu varsa, terikeden..." buyruğunun 
delaletiyle, tercih edilen okuyuştur. 

Hak Teâlâ,"Siz, babalarınızdan ve oğullarınızdan hangisinin, size faidece daha 
yakın olduğunu bilmezsiniz. (Bunlar), Allah tan birer farizadır. Şüphesiz ki 


Allah hakkıyla bilendir. Yegâne hüküm ve hikmet sahibidir" buyurmuştur. (80) 
Babalarınızla Oğullarınızdan Hangisinin Size Yakın Olduğunu Bilemezsiniz 


Bil ki, "Siz, babalarınızdan ve oğullarınızdan hangisinin, size faidece daha yakın 
olduğunu bilmezsiniz" buyruğu varisler ve onların hisselerinin anlatıldığı ifâde 
ile, "(Bunlar), Allah'tan birer farizadır" buyruğu arasına girmiş bir muteriza, 
(ara) cümlesidir. İtirâziyye cümlesinin vazifesi, arasına girmiş olduğu iki 
cümleyi te'kid etmektir. İmdi biz deriz ki: Cenâb-ı Hak, çocukların ve ebeveynin 
mirastaki paylarını belirtip; bu hisseler farklı olup, akıl bu takdir edilen 
hisselerin ne kadar olacağını bilemeyip, insanın hatırına, "bu taksimat başka bir 
şekilde olsaydı, daha faydalı ve daha uygun olurdu..." şeklinde düşünceler gelip; 
özellikle Arapların mirastaki taksimleri bu şekilde olup, onlar güçlü kuvvetli 
erkeklere mirastan pay verdikleri halde çocukları, kadınları ve zayıf kimseleri 
mirastan mahrum bırakınca, Cenâb-ı Hak şöyle diyerek bu şüpheleri ortadan 
kaldırmıştır: "Sizler, akıllarınizin, (hangi şeylerin) sizin menfaatinize olduğunu 
ihata edemez, tam anlayamaz; binaenaleyh, çoğu kez sır zarar olduğu halde, bir 
şeyin sizin menfaatinize olduğunu; sırf menfaatinize olan şeyi de mahzâ zarar 
zannedersiniz. Ama, Hakim ve Rahim otan Allah, bütün gaiblen ve neticelerini 
bilen Zât'tır." Buna göre sanki şöyle denilmiştir: "Ey insanlar, miras paylarını, 
akıllarınızın güzel gördüğü miktarlarla takdir etmeyi bırakın da Allah'ın sizin 
için takdir etmiş olduğu şu paylar hususunda O'nun emrine itaat ediniz." 

İmdi Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz, babalarınızdan ve oğullarınızdan hangisinin, size 
faildece daha yakın olduğunu bilmezsiniz" buyruğu, insan tabiatının, mirasın 
varislere taksimatı hususunda temayül ettiği şeyleri terketmeye; O'nun, "(Bunlar) 
Allah'tan birer farizadır" buyruğu ise, şeriatın takdir edip hükmettiği bu taksimatı 
kabul etmenin farz olduğuna bir işarettir. Âlimler, Cenâb-ı Hakk'ın "Onlardan 


" 


hangisinin, size faidece daha yakın olduğu... 
izah hususunda şu görüşleri belirtmişlerdir: 
1-Bundan maksat, "Onlardan hangisinin, âhirette size faidece daha yakın 
olduğu..." şeklindedir. İbn Abbas şöyle demektedir: "Allah sizi birbirinize 
şefaatçi kılar. Binaenaleyh, ey oğullar ve babalar! Sizin hanginiz Allah'a daha 
çok itaat ediyorsa, cennette en yüksek derece onun olur. Eğer cennette, babanın 
derecesi çocuğunun derecesinden daha yüksek olursa, gözü aydın olsun diye, 
babasının isteği üzerine Allah, onun çocuğunu babasının yanına yükseltir. Ama, 
çocuğun derecesi babasınınkinden daha yüksek olursa, Allah o çocuğun anne- 
babasını onun yanma yükseltir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, "Siz, 
babalarınızdan ve oğullarınızdan hangisinin size faidece daha yakın olduğunu 
bilmezsiniz" buyurmuştur. Çünkü, baba ve evlâddan biri, kendisinin cennetteki 
istifâdesinin, babasıyla mı veyahut da evladıyla mı daha fazla olacağını bilemez. 
2- Bu ifâdeden maksat, "Birbirlerine harcamada bulunmak, birbirlerini eğitmek 
ve birbirlerini kötülüklerden korumak ve müdafaa etmek gibi yapılması gerekli 
olan hususlarda, onların dünyada iken, Oo birbirlerinden nasıl istifâde 
edeceklerini" bilememeleridir. 

3- Bu ifâdeden maksat, oğulun babadan, babanın oğuldan önce ölerek böylece de 
hangisinin diğerine varis olacağının bilinmemesidir. 

Hak Teâlâ'nın "(Bunlar), Allah'tan birer farizadır" buyruğu, te'kid için gelmiş 
olan bir mefülü mutlaktır. Yani, "Allah bunu bir farz olarak takdir etmiştir. 
Muhakkak ki Allah hakkıyla bilen, yegâne hüküm ve hikmet sahibidir" demektir. 
Buna göre mana, "Allah'ın mirası bu şekilde taksim etmesi, sizin gönüllerinizin 
meylettiği taksimattan daha evlâ ve hayırlıdır. Çünkü O, bütün malümatı 
bilendir. Böylece de O, miras taksimatındaki sizin lehinize ve aleyhinize olan 
hususları en iyi bilendir. Yine O Hakimdir; bu sebeple de ancak, en güzel ve en 
yararlı şeyleri emreder. İşte durum böyle olunca, O'nun mirası bu şekilde 
taksimatı, sizin murad edip gönlünüzden geçirdiğiniz taksimat şeklinden daha 
hayırlı ve evlâdır..." şeklinde olur. Bu ifâde, O'nun meleklere "Ben, sizin 
bilmediğiniz şeyleri bilirim..." (Bakara, 30) demesi gibidir. 

Buna göre şayet, "Allah şu anda da böyle olduğu halde, niçin "Muhakkak ki 
Allah hakkıyla bilen yegâne hüküm ve hikmet sahibi idi" demiştir?" denilirse, 
biz deriz ki: 

Halil şöyle demiştir: "Bu lâfizlarla, Allah hakkında bir haber vermek, O'nun 
hakkında hâl ve istikbal ifâde eden lâfızlarla haber vermek gibidir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, zaman mefhumunun içinde bulunmaktan münezzehtir." Sibeveyh 
ise, "Bir topluluk bir ilim, bir hikmet, bir fazilet ve bir ihsan görüp müşahede 


ifâdesinden ne murad edildiğini 


edince, taaccüb ederler de, bunun üzerine onlara, "Şüphesiz Allah daha önce 
böyle olduğu gibi O, daima da bu sıfatlarla muttasıfttr..." denilir" demiştir. 187) 


Varislerin Sıralanmasındaki Hikmet 


"Zevcelerinizin çocuğu yoksa, terikeslnin yansı sizindir. Eğer onların çocuğu 
varsa, size terikesinden (düşecek hisse) dörtte birdir. (Fakat bu da) onların 
edecekleri vastyyet ve borçtan sonradır. Eğer çocuğunuz yoksa bıraktığınızdan 
dörtte biri onlarındır. Şayet çocuğunuz varsa, terikenizden sekizde biriedeceğiniz 
vasiyyet ve borçtan sonra- yine onlarındır" (Nisa, 12). 

Bil ki, Allahu Teâlâ bu âyetlerde, veresenin taksimatını en güzel biçimde 
zikretmiştir. Bu böyledir, zira varis olan, ölen kimse ile ya doğrudan ya da 
dolaylı olarak ilgili olur. Eğer, varis olan kimsenin ölen kimse ile ilgisi doğrudan 
olursa, bu ilginin sebebi ya neseb olur, veya zevciyyet (evlilik) hali olmuş olur. 
Böylece bu durumda şu üç kısım meydana gelmiş olur: 

a) Bu ilgilerin en üstünü, neseb cihetinden doğrudan meydana gelmiş olan ilgidir 
ki, bu da birbirinden meydana gelme, doğma yakınlığıdır. Bu yakınlığa, çocuklar 
ve ebeveyn dahildir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, bu kısma ait hükmü en 
önce zikretmiştir. 

b) Evlilik cihetinden doğrudan meydana gelen münasebet ve ilgi. Bu kısım, 
üstünlük bakımından, birincisinden sonra gelmektedir. Birinci kısım ilgi, zati; 
ikincisi ise arızidir. Zati olan, arızi olandan daha üstündür. İşte bu ikinci kısım, 
şu anda tefsirini yapmakta olduğumuz âyette kastedilen kısımdır. 

c) Dolaylı olarak meydana gelen ilgi ve münasebet ki, bu ilgi ve münasebete 
"kelâle" denilmiştir. 

İşte bu üçüncü kısım, şu sebeplerden dolayı, ilk iki kısımdan sonra gelmiştir: 

1- Çocuklar, ebeveyn, karı ve koca için, mirastan tamamiyle düşmek söz konusu 
değildir. Ama "kelâle"ye gelince onlar için bazan, tamamiyle mirastan düşmek 
söz konusu olabilir. 

2- İlk iki kısımdan her birinin ölen kimseyle olan nisbet ve ilgisi, doğrudan 
(zati)dir. Kelâlenin nisbeti ise dolaylıdır. Doğrudan sabit olan (zati) şey, dolaylı 
sabit olandan (arızi) daha üstündür. 

3- İnsanın ebeveyn, çocuklar, karı veya koca ile olan ilişkileri, "kelâle" ife olan 
ilişkilerinden daha tam ve mükemmeldir. İçli-dışlılığın çok olduğu yerde, ülfet 
ve şefkatin mevcudiyyeti hissedilmektedir. Bu ise, onlarla ilgili hallere gerekli 
alâka ve ihtimamı göstermeyi icap ettirir. İşte bu üç sebep ve benzeri 
sebeplerden dolayı Cenâb-ı Hak, "kelâle"nin mirasını, ilk iki kısmın miras 


hükümlerinden sonra zikretmiştir. Bu ne güzel bir tertib ve aklın kanunlarıyla ne 


güzel bir uyumdur! Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [188] 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, neseb yönünden olan ilgide erkeğin mirastaki payını, iki dişinin 
payı kadar kılınca; tıpkı bunun gibi, sebebî yönden olan ilgide de, erkeğin 
payının iki dişinin payı kadar olduğuna hükmetmiştir. Bil ki bir ve birden fazla 
kişi, dörtte bir ve sekizde birde eşit olup, bu eşten veya başkasından olan çocuk 
da, bunları yarımdan dertte bire veya dörtte birden sekizde bire indirmede eşittir. 
Bil ki çocuğun erkek ve kız olmasında fark olmadığı gibi, oğulun, oğulun 


oğlunun, kızın ve oğulun kızının arasında da herhangi bir fark yoktur. 1189) 
Ölümden Sonra Karı-Kocalık Münasebeti Hakkında 


Şafii (r.h), kocanın (öldükten sonra) karısını yıkamasının caiz olduğunu; Ebu 
Hanife (r.h) ise, caiz olmadığını söylemistir. Şafii'nin delili şudur: "Bu kadın, 
ölümünden sonra da onun karışıdır. Dolayısı ile onun, o kadının cenazesini 
yıkaması helaldir. Bu kadının, hâlâ onun hanımı olduğunun delili, Hak Teâlâ'nın, 
"Zevcelerinizin çocuğu yoksa, terikesinin yansı sizindir" buyruğudur. Cenâb-ı 
Hak o kadını, ölürken malının yarısının kocasına ait olduğunu söylerken "zevce" 
diye ifâde etmiştir. Kadın öldüğünde malının yarısı kocasmadır. Binaenaleyh 
öldükten sonra da o kadının, onun zevcesi sayılması gerekir. Bu sabit olunca, 
kocanın o kadınını yıkamasının helâl olması gerekir. Zira evlilik olmazdan önce 
erkeğin o kadını yıkaması helâl değildir. Fakat evlilik tahakkuk edince, erkeğin 


kadını yıkaması helâl olur. Deveran, 20] apaçık illiyyetin (sebep oluşun) 
delilidir." 

Ebu Hanife'nin delili ise şudur: "O kadın, (ölünce) artık onun hanımı sayılmaz. 
Dolayısf ile onun onu yıkaması helâl olmaz." Ebu Hanife, "O kadın, onun 
hanımı sayılmaz" hükmünü şu şekilde açıklamıştır: "Eğer o, o adamın hanımt 
sayılsaydı, onun ölümünden sonra o kocanın, "ancak zevceleri müstesna.," 
(MO'minün, 6) âyetinden dolayı, o kadınla cinsi münasebette bulunması helâl 
olurdu. Helal olmadığı sabit olduğuna göre, onu yıkayamaması da gerekir. Zira 
bu yıkama helâl olsaydı, ya o kadına bakmasının helâl olmasıyla sabit olurdu ki 
bu Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Zevcenden başka diğer kadınlardan gözünü yum" 
hadisinden dolayı bâtıldır. Yahut da bakma helâl olmaksızın (bakmaksızın) 


yıkamasının helâl olması sabit olur ki bu da icma ile bâtıldır." 

Ebu Hanife'nin görüşüne şöyle cevap verilir: Arada zevciyyetin bulunup 
bulunmadığı hususunda iki delil çatışınca, bir tercih yapmak gerekir. Buna göre 
biz deriz ki: "Eğer o, onun hanımı sayılmasaydı, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Zevcelerinizin, çocuğu yoksa, terikesinin yarısı sizindir" buyruğu mecaz olurdu. 
Eğer o kocanın, o (ölmüş olan) hanımı ile cinsi münasebette bulunması helâl 
olmadığı halde, karısı sayılır ise, o zaman bir tahsis (sınırlama) gerekir. Usül-ü 
fıkıhta, tahsis yapmanın daha evlâ olduğunu zikretmiştik. Binaenaleyh, tercih 
bizden yanadır. Hem nasıl olmasın ki biz birçok şekil ve misalde, cinsi 
münasebette bulunmak helâl olmadığı halde, arada kan-kocalık halinin 
bulunduğunu biliyoruz. Meselâ kadının hayız ve nifaslı olduğu zamanlar, 
ramazan ayı gündüzleri, farz olan hac ve namazı eda ederken, şüphe ile cinsi 
münasebette bulunmadan ötürü iddet zamanlarında olduğu gibi. Hem biz, 
hilâfiyyât kitaplarında, birçok menfaat ihtiva etmesinden dolayı, cinsi 
münasebette bulunmanın helal oluşunun, delillerin aksine sabit olduğunu beyân 
etmiştik. Ölüm olduktan sonra, bu menfaatlerden geriye kalan yoktur. 
Binaenaleyh iş, aslolan haramlığa dönüşmüş olur. Yıkamanın helalliğine gelince, 
kadının ölümünden sonra, kocasının onu yıkayabileceğini söylemek, birçok 
menfaatin kaynağıdır. Bundan dolayı bu helalliğin devam ettiğine hükmetmek 


gerekir. Allah en iyisini bilir. H®H 
Üçüncü Mesele 


Âyette, erkeklerin kadınlardan üstün olduğuna delil olan hususlar vardır. Çünkü 
Allah Teâlâ, bu âyette erkeklerden bahsederken, onlara hitap ederek; kadınlardan 
bahsederken ise onları gaib sigalar ile zikrederek bahsetmiştir. Yine Hak Teâlâ 
bu âyette yedi kez erkeklere hitap etmiş, kadınları isa gâib sigalar ile bundan 
daha az zikretmiştir. Bu durum, erkeklerin kadınlardan üstün sayılmasına delâlet 
eder. Bu inceliğe riayet eden Allah ne güzeldir. Çünkü o, mirastaki paylar 
bakımından erkekleri kadınlara üstün kılmış ve bu incelikle de onların 


kadınlardan üstün olduğuna dikkat çekmiştir. (192) 


Cenâb-ı Hak: "Eğer (öten) erkek veya kadının mirasçısı evladı ve ana-babası 
olmayıp başka yakınları ise o zaman bir erkek veya bir kız kardeşi varsa, her 
birine altıda bir düşer. Eğer onlar bundan çok iseler, o zaman onlar (ölünün) 
etmiş olduğu vasiyet ve borçtan sonra kalan üçte birde ortaktırlar. Zarar verici 
olmamalıdır. (Bunlar), Allah 'tan birer vasiyyetttr. Allah alim ve halimdir" (Nisa. 


12) buyurmuştur. 
Bil ki bu âyet, varislerden üçüncü kısmın varis oluş şeklini açıklamaktadır. 
Bunlar "kelâle" olup, ölen kimseye dolaylı olarak nisbet edilen kimselerdir. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [193] 
Mirasta Kelâlenin Manası Hakkında Görüşler 


Ashab, "kelâle"nin ne olduğunu ortaya koyma hususunda pek çok söz 
söylemiştir. Hz. Ebu Bekir es-Sıddîk (r.a), "kelâle"nin, ötenin ebeveyni ile 
çocukları dışındaki akrabalarından ibaret olduğu görüşünü tercih etmiştir ki 
muhtar ve doğru görüş budur. Hz. Ömer (r.a) ise "kelâle"nin, ölenin çocukları 
dışındaki akrabaları olduğunu söylemiştir. Rivayet olunduğuna göre Hz. Ömer, 
Hz. Ebu Bekir'in görüşünü tenkit ederek şöyle dermiş: "3en, "kelâle"nin çocuğu 
olmayan kimse olduğu görüşündeyim. Kelâle"nin, Ölenin babası ile çocukları 
dışında kalanlar olduğunu söyleyen Ebu Bekr'e muhalefet etmiş olmaktan 
utanıyorum." Bu hususta Hz. Ömer'den gelen bir başka rivayete göre, o bu 
meselede tevakkuf etmiş (fikir bildirmemiş) ve şöyle demiştir: "Üç şey var ki 
Hz, Peygamber (s.a.s)'in onları açıklaması, bizim için dünya ve dünyadaki 
herşeyden daha sevimli idi. Bunlar kelâle, hilâfet ve ribâ (faiz) konularıdır. 


(Fakat açıklamadı.)" (194| 
Hz. Ebu Bekir'in Görüşünün Delilleri 


Hz. Ebu Bekr Sıddik (r.a)'in görüşünün doğruluğuna şunlar delâlet eder: Birinci 
delil: "Kelâlâ" lâfzının iştikakına tutunmak. Bu hususta şu izahlar vardır: 

a) Aralarındaki akrabalık uzak olduğu zaman, "Falanca ile falanca arasındaki 
akrabalık uzaktır"; yine bir kimse, diğer bir kimseden uzaklaştığında "Falanca 
falancaya nisbet edildi, sonra o ondan 

uzaklaştı" denilir. Binâenaleyh uzak akrabalık, işte bu yönden "kelâle" 
kelimesiyle ifâde edilmiştir. 

b) Yine bir kimse aciz kalıp güç ve kuvveti gittiğinde denilir. Daha sonra bu 
kelimeyi Araplar, neseb bakımından olmayan akrabalığı ifâde etmek için, istiare 
(mecaz) olarak kullanmışlardır. Bu böyledir, çünkü bu nevi akrabalığın dolaylı 
olarak meydana gelmiş olduğunu beyân etmiştik. Bu sebeple bu çeşit akrabalıkta 
bir nevi zayıflık bulunmaktadır. Binâenaleyh bu izahla, ebeveynin "kelâle" 
mefhumuna girmesinin uzak bir ihtimal olduğu ortaya çıkmaktadır. Çünkü 
ebeveynin ölene akrabalığı doğrudan doğruyadır. 


c) "Kelâle" lâfzı, asıl lügatta "ihata etmek (kuşatmak) manasına gelir. Başın 
etrafını sardığı için taca da "iklil" denilmiştir. İçine dahil olan herşeyi kuşattığı 
için "küll" kelimesi de böyledir. Bulutlar her tarafı sardığında denilir. Bunu iyice 
anladığında biz deriz ki: Ölenin babası ve çocukları dışındaki akrabaları "kelâle" 
diye adlandırılmışlardır. Çünkü onlar insanın etrafını kuşatan bir dârie ve başını 
kuşatan bir tâç gibidirler. Halbuki doğumdan dolayı olan (neseb) yakınlığı böyle 
değildir. Çünkü bunda, insanlar birbirinden dallanır budaklanır ve birbirinden 
türemiş olur. Bu, tek bir kökten çoğalan bir tek şey gibidir. İşte bundan dolayı 
şâir: 

'Ebâ an ceddin birbirini takip ederek fasılasız gelen bir sülâle, İç içe borulardan 
(kamışlardan) meydana gelmiş olan bir mızrak gibidir, (çok sağlamdır)" demiştir. 
Fakat doğumdan dolayı olan akrabalığın dışındaki kız kardeşlik, erkek kardeşlik, 
amcalık ve halalık gibi diğer akrabalıklara gelince, bunların nesebierinin, 
kendisine nisbet edildikleri kimse ile bir ilgisi ve ihatası vardır. Binaenaleyh 
bütün bu iştikakla (türemeyle) ilgili izahlar sayesinde, "kelâle"nin, ölenin 
ebeveyni ile çocukları dışındaki akrabalarından ibaret olduğu sabit olur. 

İkinci delil: Allah Teâtâ "kelâle" lafzını, Kur'ân'ın hiçbir yerinde zikretmeyip 
ancak bu sürede iki defa zikretmiştir: Birincisi bu âyette, ikincisi ise bu sürenin 
sonundaki: "Deki "Allah "kelâle" hakkındaki hükmü (şöyle) açıklar: Eğer evladı 
olmayan bir erkek ölür ve bir tek kız kardeşi kalırsa, terikesinin yarısı onundur" 
(Nisa 176) âyetinde.. Hz. Ömer (r.a) bu âyeti "kelâle"nin, sadece çocuğu 
bulunmayan kimse olduğuna delil getirerek şöyle demiştir: "Burada "kelâle"nin 
tefsiri olarak zikredilen, onun çocuğunun bulunmayışıdır." Biz de diyoruz ki: Bu 
âyet "kelâle"nin, geride babası ve çocuğu olmayan kimse olduğuna delâlet 
etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ ölenin kelâle olması halinde, erkek ve kız 
kardeşlerinin ona varis olmasına hükmetmiştir. Erkek ve kız kardeşlerin, ölenin 
ebeveyninin sağ olması hafinde vâris olamayacaklarında şüphe yoktur. 
Binaenaleyh öten kimsenin ebeveyninin sağ olması halinde, kelâle sayılmaması 
gerekir. 

Üçüncü delil: Allah Teâlâ, geçen âyetlerde ölenin çocuğunun ve ebeveyninin 
mirastaki hükmünü zikretti. Daha sonra bunun peşisıra "kelâle"nin hükmünü 
getirmiştir ki, işte bu sıralama, "kelâle"nin ölenin ebeveyni ve çocukları 
dışındaki akrabaları olmasını gerektirir. 

Dördüncü delil: Ferezdak'ın şu beytidir: 

"Sizler, mülkün ambar ve depolarına o "kelâle" olarak değil. Menâfin iki 
oğlundan: Abd-i şems ve Haşim'den varis oldunuz." 

Bu beyit, Arapların mülke, kelâle olarak vâris olmadıklarına, aksine bu mülkü 


babalarından aldıklarına delâlet etmektedir. Bu ise babanın "kelâle" ifâdesine 
dahil olmamasını gerektirir. Allah en iyi bilendir. [195] 


İkinci Mesele 


"Kelâle", bazan vâris olanların, bazan da vâris olunanların vasfı kılınır. 
Binâenaleyh biz bu kelimeyi vâris olanların vasfı kabul edersek, bununla ölenin 
çocukları ve ebeveyni dışında kalan akrabalar murad edilmiş olur. Biz bu 
kelimeyi, kendisine vâris otunan kimsenin vasfı kabul edersek, yine ölenin 
ebeveyni ve çocukları dışında kalan vârisler kastedilmiş olur. Bu kelimenin 
vârisler hakkında kullanılmasının delili, Hz, Cabfr (r.a)'in rivayet ettiği şu 
hadistir: O şöyle demiştir: "Ölümden döndüğüm bir hastalığa tutuldum. Hz. 
Peygamber (s.a.s) bana geldi. Ben de "Ya ResülaUah, ben ancak kendisine 
"kelâle"nin varis olacağı bir adamım" dedim..." Câbir (r.a) bu sözü ile babasının 
ve çocuğunun mevcut olmadığını ifâde etmek istemiştir. Fakat bu kelimenin 
kendisine vâris olunanlar hakkında kullanılışının delili, Ferezdak'tan 
naklettiğimiz beyittir. Bu beytin manası, "Siz bu mülkü, amcalarınızdan değil 
aksine babalarınızdan aldınız" şeklindedir. Böylece Ferezdak burada, "amcalar" ) 
"kelâle" diye ifâde etmiştir. Amcalar ise bu beyitte vâris olan değil, vâris olunan 
durumundadır. Buna göre biz deriz ki: Bu âyetteki "kelâle"den murad, geride 
ebeveyni ve çocuğu kalmayan ölüdür. Çünkü bu vasıf, kendisinin çocuğu veya 
babası bulunup bulunmaması sebebi ile hali değişmeyen vâris hakkında olmayıp, 


ancak vâris olunan ölü hakkında söz konusudur. H26] 
Üçüncü Mesele 


Arapça'da,, (kelâle adam), kadın) ve (kelâle topluluk) denilir. Bu kelime ve 
(delâlet, vekâlet) lâfızları gibi bir masdar olduğu için, tesniye ve cemisi yoktur 
(ve aynı zamanda müzekker ve müennesi müsavidir). 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, biz bu kelimeyi ister varis olanın, 
isterse kendisine varis olunanın sıfatı kabul edelim, bu kelime (kelâle sahibi, 
kelâleli) anlamına gelir. Nitekim bir kimse (yakınlık sahibi) manasını kastederek, 
(falanca bana yakınlığı olanlardandır) der. Keşşaf sahibi, bu "kelâle" lâfzının, 
ahmak hakkında kullanılan (ne yaptığını bilmeyen) ve (ne konuştuğunu 


bilmeyen) kelimeleri gibi, bir sıfat olmasının da caiz olduğunu söylemiştir. (217) 


Bu Âyetteki İ'rab Farklarına Göre Muhtemel Manalar 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesinde şu iki ihtimal bulunmaktadır: 

a) Bu kelimenin, (Adam ona varis oldu, ona varis oluyor) tabirinden alınmış 
olması.. Bu takdirde âyette geçen, (erkek) kelimesi, kendisine varis olunan 
olmuş olur. "Kelâle" lâfzının mansub olması hakkında da şu izahlar yapılmıştır: 
1- Hal olduğu için, kelime mansubtur. Buna göre kelamın takdiri, "O adam, 
"kelâle" olarak kendisine varis olunursa..." şeklinde olur. Bu durumda "kelâle" 
kelimesi, hâl mevkiinde bulunan masdar (mef'ülü mutlak) olmuş olur ki, takdiri 
"kendisine nesebi uzak olanların varis olduğu bir adam olursa.,," şeklinde olur. 
2- ifâdesinin lâfzının sıfatı olup; lâfzının ise, fiilinin haberi olması durumu.. 
Buna göre kelamın takdiri, "Eğer kendisine varis olunan adam kelâle olursa..." 
şeklinde olur. 

3- lâfzının mef'ülün leh olması. Buna göre kelâmın takdiri, "kelâle olduğu için 
kendisine varis olunan bir adam olursa.." şeklinde olur. 

b) ifâdesinin, (miras bıraktı, miras bırakıyor) tabirinden alınmış olmasıdır. Bu 
durumda adam mirası bırakanın bizzat kendisi olmuş olur. Buna göre de lâfzının 


mansub oluşu, yukardaki izahlara göre olmuş olur. [98] 
Beşinci Mesele 


Hasan el-Basrî ile Ebü Recâ el-Utâridi, bu fiili ma'ûm sîgasıyla olmak üzere ve 
babtarından öjji (miras bırakıyor, bırakır) ve (miras bırakıyor, bırakır) şeklinde 
okumuşlardır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "... ve onun erkek veya kız kardeşi bulunursa, bu kardeşlerden 
her birinin (hakkı) altıda birdir" buyruğuna gelince, bu hususta iki mesele vardır: 


[199] 
Birinci Mesele 


Burada hatıra bir soru gelmektedir ki, o da şudur: "Allah Teâlâ, "Eğer mirası 
alman erkek veya kadın kelâle olur.." buyurmuş, daha sonra da, "ve onun erkek 
kardeşi bulunursa" buyurarak, erkeğe racî olan bir zamir iJj getirmiş, fakat 
kadına raci bir zamir zikretmemiştir. Bunun sebebi ne olabilir?" 

Cevap: Ferrâ şöyle demiştir: "Bu caizdir. Zira, aynı manada birbirine denk iki 
şey edâtıyla getirildiği zaman bu tefsirin (zamirin), bunlardan istenilen herhangi 
birisine isnâd edilmesi ile, her ikisine birden isnâd edilmesi caizdir. Meselâ sen, 


"Kimin bir erkek veya bir kız kardeşi varsa, onu ziyaret etsin" dediğin i.aman. 
buradaki zamir âiyrl erkek kardeşe, aynı zamanda kız kardeşe veya “1 /tli dediğin 
zaman kız kardeşe; aynt zamanda erkek kardeşe; dediğin zaman da her ikisine 
birden raci olur (yani zamir müzekker tesniye olduğu halde, kız kardeşe de şamil 


olur). 1200) 
İkinci Mesele 


Müfessirler burada geçen (erkek kardeş) ve (kız kardeş) kelimelerinden 
kastedilenin, ana bir erkek ve kız kardeş olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 
Sa'd İbn Ebi Vakkas da, bu âyeti, "Ve onun, ana bir erkek veya kız kardeşi 
bulunursa" şeklinde okurdu. Âlimler bu mananın kastedildiğine hükmetmişlerdir, 
Zira Cenâb-ı Hak bu sürenin sonunda, "De kt, Allah, babası ve çocuğu 
olmayanın mirası hakkındaki hükmü (şöylece) açıklar..." (Nisa. 176) buyurmuş, 
iki kız kardeşin mirastaki payının üçte iki; kardeşlerin payının ise malın tamamı 
olduğunu; burada ise, erkek ve kız kardeşlerin mirastaki paylarının üçte bir 
olduğunu açıklamıştır. Binâenaleyh, burada kastedilen erkek ve kız kardeşlerin, 
(Nisa. 176) âyetinde kastedilen erkek ve kız kardeşlerden başka olması gerekir. 
Bu sebeple buradakiler sadece ana bir erkek ve kız kardeşler; (Nisa, 176) 
âyetindekiler ise, ana-baba bir veya baba bir erkek ve kız kardeşlerdir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, Eser onlar bundan çok iseler, o zaman onlar,... üçte birde 
ortaktırlar" buyurmuş, böylece, her ne şekilde olurlarsa olsunlar, onların 
mirastaki paylarının üçte birden fazla olamıyacağtnı beyân buyurmuştur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(Ölünün) etmiş olduğu vasiyyet ve borçtan sonra..." 


buyurmuştur. Bu âyetle ilgili olarak da birkaç mesele vardır: 201) 
Vasiyyetin Hükmü 


Bu âyetin zahiri, malın tamamıyla, arzu edilen bir kısmının vasiyyet edilmesinin 
cevazını gerektirir. Nafi'İn İbn Ömer den rivayet ettiği şu hadis de, bu âyete 
uygun düşen hadislerden birisidir. İbn Ömer'e göre Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Vasiyyet edecek malı bulunan müslüman kişiye, vasiyyeti yanında yazılı 


bulunmadıkça, iki gece yatması muhakkak surette caiz değildir. [202] 
buyurmuştur. İşte bu hadis de, vasiyyetin istenildiği bir biçimde, mutlak manada 
yapılabileceğine delâlet etmektedir. Ancak biz deriz ki, bu umumi ifâdeler şu iki 
yönden tahsis edilmiştir: 


1-Vasiyyetin miktarının belirli olmasından dolayı... Zira, malın tamamını 
vasiyyet etmek, Kur'ân ve sünnetin delaletiyle caiz değildir. Kur'ân'dan olan 
delâlete gelince, bunlar, mücmel ve mufassal olarak mirasa delâlet eden âyetler. 
Mücmel olan âyete gelince, bu Cenâb-t Hakk'tn, "Ana ve baba ile yakm 
akrabaların bıraktıklarından, erkeklere hisseler vardır" (Nisa, 7) âyetidir. Malın 
tamamını vasiyyet etmenin, bu nassın neshedilmesini iktizâ edeceği malumdur. 
Mufassal olanına gelince, bunlar miras âyetleridir. Meselâ bu, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Allah size, evlatlarınız hakkında erkeğe, iki dişinin payı miktarı olduğunu... 
tavsiye eder" (Nisa, n) âyeti bunlardandır. Yine buna Hak Teâlâ'nın, "Arkalarında 
âciz ve küçük evlatlar bıraktıkları takdirde onlar hakkında endişe edenler, saygı 
İle korksunlar.." (Nisa, 9) âyeti de delâlet etmektedir. Sünnetten olan delâlete 
gelince bu, bu konuda meşhur olan Hz. Peygamjpr'in su hadisidir "(Haim) Üçte 
btrlnf (vasiyet edebilirsin). Hatta üçtebir bile çok. Çünkü zengin olarak 
bırakman, hiç şüphesiz onları insanlara el avuç açar vaziyette muhtaç 


bırakmandan daha hayırlıdır, "[203] 

Bil ki bu hadis pekçok hükme delâlet etmektedir: 

a) Malın üçtebirinden çoğunda vasiyyet etmek caiz değildir. 

b) Evlâ olan, vasiyyetin, Hz. Peygamberin "üçte bir de çoktur" buyurmasından 
ötürü, üçte birden noksan olmasıdır. 

c) Ölen kimse geride az miktarda mal bırakır, kendisine varis olan kimseler de 
fakir olurlarsa, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Vârislerini zengin olarak bırakman, hiç 
şüphesiz onları insanlara el avuç açar vaziyyette muhtaç bırakmandan daha 


hayırlıdır" [204 ifâdesinden dolayı, herhangi bir şey vasiyyet etmemesi daha 
efdâl ve uygundur. 

d) Bu ifâdede, ölen kimsenin varisleri olmadığı zaman, malın tamamının 
vasiyyet edilebileceğine bir delâlet bulunmaktadır. Çünkü, malın 
tamamının vasiyyet edilmesinin men edilmesi, varislerden ötürüdür. 
Binaenaleyh varisler olmadığı zaman, malın tamamının vasiyyet edilebilmesi 
gerekir. 

2- Bu, âyetin umumiliğinin, kendisine vasiyyet edilen kimse hakkında tahsis 
edilmiş olmasıdır. Bu böyledir, zira ölen kimsenin kendisine varis olan kimselere 
vasiyyet etmesi caiz değildir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)"İyi biliniz ki, varis 
olana vasiyyet edilmez!" buyurmuştur. [205] 


Hacc ve Zekât Borcu Olarak Ölenin Terikesinden Bunlar Ayrılır 


Şafii (r.h) şöyle demektedir: Bir kimse, zekâtını ve haccınt tehir edip, böylece de 
ölse, zekât ve hacc bedelinin bıraktığı maldan yerine getirilmesi vacip olur. Ebu 
Hanife (r.h) ise, "vacip değildir" demiştir. Şafli'nin delili şudur: "Farz olan zekât 
ile farz olan hacc, bir borçtur. Binânealeyh işte bu âyetten dolayı o borcun 
terikeden ödenmesi vacip olur. Biz, zekât ve haccın bir borç olduğunu söyledik, 
çünkü (borç) kelimesinin lügavi manası buna delâlet etmektedir. Şeriat da bunu 
gösterir, ji's kelimesinin lügavi manası, inkıyâd edilmeyi gerektiren durumdan 
ibarettir. Meşhur duâfarda da, "Ey (insanların) boyunlarının kendisine inkıyad 
edip boyun eğdiği zât.." denilmektedir. 

Şeriatın da buna delâlet etmesine gelince, Has'amiyye, Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
babasının üzerinde bulunan (hayattayken yapamadığı) haccın durumunu sorunca, 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Söyle bakalım ne dersin? Babamn bir borcu olsa da, sen 
onu ödeşen, bu kifayet eder mi?" Bunun üzerine o, "evet" deyince, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Allah'ın borcu, ödenmeye daha lâyıktır" buyurdu. Bunların 
bir borç olduğu sabit olunca Cenâb-ı Hakk'ın, "(ölünün) etmiş olduğu vasiyyet 
ve borçtan sonra..." buyurmasından dolayı, miras taksimatından önce ele 
alınmaları gerekir. Ebu Bekr er-Razi: "Âyette zikredilen borç herhangi (mutlak) 
bir borçtur. Hz. Peygamber (s.a.s) ise haccı, "Allah İçin bir borç" diye tavsif 
etmiştir; mutlak olan şey ise mukayyede şamil olmaz" demiştir. 

Biz deriz ki, bu son derece zayıf bir sözdür. Bunun bir borç olduğu sabit olup, 
âyetin hükmüne göre de borçların, miras taksiminden önce ele alınacağı sabit 
olunca, hiç şüphesiz maksadın hasıl olması gerekir. Mutlak ve mukayyet sözü 
manasız bir kelâm olup, bu neticeye bir zarar vermez. Allah en iyisini bilendir. 


[206] 
Vasiyyette Zarara Yol Açma Şekilleri 


Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın "Zarar verici olmaksızın' kaydı hal olmak üzere 
mansubtur. Yani, "(Vasiyyet eden) vereselerine zarar vermeksizin, vasiyyet 
olunan bir vasiyyetten sonra..." demektir. 

Bil ki, vasiyyette zarar verme işi şu şekilde olabilir: 

a) Vasiyyet eden kimsenin, malının üçte birinden fazlasını vasiyyet etmesidir. 

b) Malının hepsini veya bir kısmını bir yabancıya vermesi. 

c) Miras malını vereselere vermemek için, kendisinin, gerçekte olmayan bir 
borcunun olduğunu ikrar etmesi.. 

d) Başkasında olan alacağını tastamam aldığını ve o alacağın kendisine ulaştığını 
söylemesi. 


e) Malını ucuz bir değere satması, veyahut da pahalı olarak bir şey alması. İşte 
bütün bunlar, malın vereselerin eline geçmemesi için ileri sürülmüş, yapılmıştır. 
f) Malının üçte birini Allah rızası için değil, vereselerin mirastaki haklarını 
noksanlaştırma maksadıyla noksanlaştırmasıdır. Vasiyyette zarar verme şeklinin 
izahı işte budur. 

Şunu bil ki âlimler, evlâ olanın, kişinin malının üçte birinden daha azını vasiyyet 
etmesi olduğunu söylemişlerdir. Ali şöyle demiştir: "Ölenin, malının beşte birini 
vasiyyet etmesi, dörtte birinden; dörtte birini vasiyyet etmesi de, üçte birini 
vasiyyet etmesinden bence daha makbuldür." Nehâi de şöyle demektedir: 
"Allah'ın Resulü, vasiyyet etmeden irtihâl etmiştir. Hz. Ebu Bekir ise vasiyyet 
ederek vefat etmişti Buna göre, bir kimse vasiyyet ederse, bu güzel ve yerinde 
olur. Eğer vasiyye: etmezse, bu da güzel ve yerinde olur. 

Bil ki insana yakışan, geride bıraktığı malın miktarı ile, kendisine varis olan 
kimseleri nazar-ı dikkate alıp, sonra da vasiyyetini buna göre yapmasıdır. Buna 
göre eğer malı az, kendisine varis olan kimseler de çok ise, vasiyyet etmez. Eğer 
malı çok ise, malına ve ölümünden sonra, kendisine varis olan kimselerin 
sayısının az veya çok olmasına göre vasiyyet etmesidir. Allah en iyi bilendir. 


[207] 
Vasiyyette Varislere Zarar Vermek Günahtır 


İkrime, İbn Abbas'ın vasiyyette zarar vermenin büyük günahlardan olduğunu 
söylediğini nakletmiştir. Bil ki bunun böyle olduğuna Kur'ân-ı Kerim, sünnet ve 
aklî deliller de delâlet etmektedir. Kur'ân'dan delile gelince bu 

Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte bunlar Allah'ın sınırlandır. Kim Allah'a ve peygamberine 
itaa: ederse..." (Nisa. 19) âyetidir. İbn Abbas, "Kim, vasiyyet konusunda Allah'a 
ve peygamberine itaat ederse; kim de vasiyyet hususunda Allah'a ve 
peygamberine isyan ederse..." (Nisa, 14) demiştir. Sünnetten delile gelince, bu 
İkrime'nin İbn Abbas tan rivayet ettiği şu hadistir: Buna göre, Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Vasiyyette zarar vermek büyük günahlardandır" demiştir. Şehr İbn 
Havşeb'den rivayet edildiğine göre Ebu Hüreyre, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
dediğini rivayet etmiştir: 

"Muhakkak ki bir kimse, yetmiş sene cennetliklerin ameliyle amel eder de, 
vasiyyetinde zulmeder (haddi aşar)sa, yapmış olduğu amellerin en şerlisiyle işine 
son verilir. Böylece cehenneme girer. Yine bir (başka) kimse de, yetmiş sene 
cehennemliklerin ameliyle amel eder de, vasiyyetinde âdil olur (haddi aşmaz)sa, 
yapmış olduğu amellerin en hayırlısıyla işine nihayet verilir de böylece cennete 


girmiş olur. "[208] 


Yine Hz. Peygamber (s.a.s), Kim, Allah 'm farz kılmış olduğu bir mirası kesmek, 
engellemek isterse, Allahu Teâlâ da, o kimsenin cennetten olan (cennetten elde 
edeceği) mirası keser, men eder' buyurmuştur. Vasiyyette (belirlenen miktardan) 
fazla yapılmasının, mirastan kesme ve engelleme olduğu malumdur. Bu 
meselenin akli delili de, ölüme yaklaşıldığı bir sırada, Allah'ın emrine muhalefet 
etmenin, Allah'a karşı çok fazla cüretkâr olduğuna ve O'nun tekliflerine inkıyâd 
edip boyun eğmekten kaçınma ve buna karşı koyma olduğuna delâlet eder ki, bu 
da büyük günahların en büyüklerindendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(Bunlar), Allah'tan birer vasiyyetnr" buyurmuştur. Bu 
âyetle ilgili olarak şu iki soru söz konusudur: 

Birinci soru: Cenâb-ı Hakk'ın, sözü niçin mansübtur? Cevap: Buna birkaç 
yönden cevap verilir: 

a) Bu kelime, te'kid için gelmiş olan bir mefülün mutlak olup, takdiri "Allah 
bunu size iyice vasiyyet ediyor" şeklindedir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı "Allah'tan 
kesin birer farizadır" ifâdesi gibidir. 

b) Bu ifâdenin, O'nun "Zarar vermeksizin" ifadesiyle nasbedilmiş olmasıdır. 
Yani "Allah'ın vasiyyeti, vasiyyetin üçte birden fazla olmaması hususunda zarar 
vermeksizin.." demektir. 

c) Takdirin şöyle olmasıdır: "Bu, çocuklara ve ölen kimsenin, vasiyyetinde Heri 
gitmek suretiyle çocuklarını başkalarına el-avuç açacak bir şekilde muhtaç ve 
yoksul bırakmaması hususunda Allah tarafından bir vasiyyet olmak üzere.." Bu 
izahı Hasan el-Basri'nin izafetle şeklinde okuması da destekler. 

İkinci soru: Cenâb-ı Hak niçin önceki âyetin sonunu "Allah'tan bir fariza olarak" 
(Nisa, ti) buyurarak; bu âyetin sonuna ise, "Allah'tan bir vasiyyet olmak üzere" 
diye bitirmiştir? 

Cevap: "Farz" lâfzı, "vasiyyet" lâfzından daha güçlü ve daha kuvvetlidir. Bu 
sebeple Cenâb-ı Hak, evlatların miraslarının izahını, kelimesiyle; "kelâle"nin 
mirasını ise, "vasiyyet" sözüyle bitirmiştir. Bu, bütün bunlar her ne kadar riâyet 
edilmesi gereken bir husus ise de, ancak ne var ki, çocukların hallerine riâyet 
etmeyi ifâde eden birinci kısmı gözetmenin daha münasip olduğuna delâlet 
etmek için, ifâde bu şekilde geçmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. 
Yani "Allah, vasiyyetinde zâlim veya âdil olanları bihakkın bilir, zâlim olanların 
cezasını derhal verme konusunda aceleci olmayıp, haiimdir" demektir ki, bu bir 


tehdit anlamındadır. Allah en iyi bilendir. [209] 


"İşte bunlar Allah'ın sınırlarıdır. Kim Allah'a ve Resulüne itaat ederse, (Allah) 


onu altından ırmaklar akan cennetlere sokar ki onlar orada ebedi kalıcıdırlar. Bu, 
en büyük bir kurtuluş (ve saadettir). Kim de Allah'a ve peygamberine isyan 
ederse ve Allah m sınırlarını çiğneyip geçerse (Allah) onu da içinde dâimi kalıcı 
olmak üzere cehenneme sokar. Onun için hor ve hakir edici bir azab vardır" 
(Nisa, 13-14). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 210) 


Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, miras paylarını açıkladıktan sonra, insanları kendisine itaata teşvik 
ve kendisine isyandan korkutmak için, va'ad ve va'idini zikrederek "İşte bunlar 
Allah'ın sınırlandır..." buyurmuştur. Bu ifâde hakkında iki bahis vardır: 

Birinci bahis: Âyetteki dili (İşte bunlar) lâfzı neye işaret etmektedir? Bu hususta 
şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

1- "Mirastaki "hallere" işarettir." 

2- "Yetimlerin malları, nikâhın hükümleri ve mirasın halleri gibi sürenin 
başından buraya kadar zikredilen bütün hükümlere işarettir." Bu görüş, 
Esamm'ındır. Birinci görüşün delili, zamirlerin, zikredilen şeyler arasında 
kendisine en yakın olana râci olması kâidesidir. İkinci görüşün delili şudur: 
Zamirin en yakına râci olması kaidesi, daha uzaktakine râci olmasına bir mani 


bulunmadığı zaman geçerlidir. Mani yoksa, zamir hepsine râci olabilir. 214 
Allah'ın Hudutları Ne Demektir? 


İkinci bahis: "Allah'ın sınırlan"ndan murad, Allah'ın zikredip açıkladığı ölçü ve 
miktarlardır. Birşeyin hududu (sınırı), kendisi ile başka şeylerden ayrıldığı 


taraftır, 2121 


"Hudüdu'd-dâr" (evin sınırları) ifâdesi de bu manadadır. Birşeyin hakikatine 
delâlet eden söz de, "o şeyin haddi (sınırı)" diye adlandırılır. Çünkü o söz, ifâde 
ettiği hükmün içine başkasının girmesine mâni olur. "Başkası" ise, o sözün 


dışında kalan herşeydir.İ2151 
İkinci Mesele 


Bazı âlimler, Hak Teâlâ'nın 'Kim Allah'a ve Resulüne itaat ederse.." sözü ile, 
"Kim de Allah'a ve Peygamberine 

isyan ederse..." ifâdesinin, bu sürede bahsedilen mükellefiyetlerde Allah'a itaat 
veya isyan eden kimseler hakkında olduğunu söylemişlerdir. Muhakkik âlimler 
ise, bu tabirlerin, hem bu mükellefiyetler, hem de diğer mükellefiyetlerde Allah'a 
itaat veya isyan eden kimselere şamil olan, umümi ifâdeler olduğunu 
söylemişlerdir. Bu böyledir, çünkü âyetteki "kim" lâfzı umümidir. Binaenaleyh 


bunların, herkesi içine alması gerekir. Bu mevzuda söylenecek son söz şudur: Bu 
umümi ifâdeler, her nekadar belli birtakım mükellefiyetlerden sonra getirilmişler 
ise de, bu kadarcık şey bu umümi ifâdelerin tahsis edilip (sınırlandırılmasını) 
gerektirmez. Baksana, baba, bazan çocuğuna yönetip, onu belli bir iş hususunda 
azarlar, sonra da "Bana karşı gelip âsi olmaktan sakın!", der. Babanın bu 
sözünden maksadı, çocuğunu bütün işlerde kendisine karşı gelmekten men 


etmektir. İşte burada da böyledir. Allah en iyi bilendir. 2141 
Üçüncü Mesele 


Nafi ve İbn Âmir, âyette aynı olan iki yerde de, kelimeyi nün ile, "Biz onu, 
cennetlere sokarız" ye "Biz onu, cehenneme sokarız" şeklinde; diğer kıraat 
ımamları ise, yâ harfi ile şeklinde okumuşlardır. Birinci kıraat, "iltifat" üslübuna 
göredir. Bu, tıpkı Hak Teâlâ'nın önce, "Hayır, sizin yârınız, yardımcınız Allah'tır" 
(ÂLI imran, 150) buyurup, sonra da "Biz, korku salacağız... ” (Al-i İmran 150) 


buyurması gibidir. İkinci okuyuşun sebebi ise açıktır. [215] 
Dördüncü Mesele 


Burada hatıra şöyle bir soru gelmektedir: Hak Teâlâ'nın, "(Allah) onu ... 
cennetlere, sokar" buyruğundaki zamir müfred olup bir şahsa uygundur. Cenâb-ı 
Hakk'ın bundan sonra gelen, "Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" sözü ise, birden 
fazla sayıda kimse için uygun olan bir ifâdedir. Binaenaleyh bu iki ifâdenin arası 
nasıl bulunur? 

Cevap: Âyetteki, "kim Allah'a ve Resulüne itaat ederse.." kısmındaki "kim" 
(men) lâfzı, lâfız olarak müfred, mana olarak cemidir. İşte bu sebepten ötürü, bu 


iki şekil doğru ve yerinde olmuştur. 210) 
Beşinci Mesele 


Âyette geçen ve . kelimeleri, fiillerindeki hüve zamirinden "hal" olarak 
mansübtur. Bunun manası "içinde daimi kaltet olacakları bir şekilde Allah onu 


cehenneme sokar" şeklindedir. LH 


Altıncı Mesele 


Mutezile şöyle demektedir." Bu âyet, eht-i salâttan (namaz kılanlardan) fasık 
(günahkâr) olanların cehennemde ebedi bırakılacaklarına delâlet etmektedir. Zira 
âyetteki "Kim de Allah'a ve Peygamberine isyan ederse ve Allah'ın sınırlarını 
çiğneyip geçerse ..." sözü ya daha önce zikredilen mirâsla ilgili hükümleri 
çiğneyen kimseler hakkındadır veyahut da bu ifâdeye hem miras, hem de başka 
hükümler dâhildir. Her iki takdire göre de, bu tehdide miras hükümlerini 
çiğneyen kimselerin girmesi gerekir. Bu ise, ister ehl-i salat (namazlı), ister 
namazsız olsun, haddi aşan (Allah'ın hükümlerini çiğneyen) herkes hakkında 
umümi bir ifâdedir. Binâenaleyh bu âyet, ilâhi tehdidin kesin olduğuna ve bunun 
da cehennemde ebedi kalma olduğuna delâlet etmektedir. Bu va'idin, AJlah'ın 
sınırlarını (hükümlerini) aşan kimselere mahsus olduğu ve bunun ise ancak kâfir 
hakkında söz konusu olabileceği, zira kâfirin, Allah'ın bütün sınırlarını çiğneyip 
aşan kimse olduğu söylenemez. Çünkü biz diyoruz ki : Bu, şu iki yönden kabul 
edilemez: 

a) Biz, bu âyeti şayet Allah'ın bütün hududlarını (ahkamını) çiğneyip geçme 
manasında alırsak, âyet bir mana ifâde etmemiş olur. Zira Allah Teâlâ, Yahudilik, 
Hristiyanfık ve Mecusilikten insanları nehyetmiştir. Binâenaleyh Allah'ın bütün 
sınırlarını çiğneyip geçmek, bu nehyedilen şeylerin hepsini bırakmaktır. Bunların 
hepsini bırakmak ise, ancak Yahudilik, Hristiyanlık ve Mecusiliği aynı anda 
yapmış olmakla olur. Bu ise imkansızdır. Binâenaleyh Allah'ın bütün hudutlarını 
çiğnemenin imkânsız olduğu sabit olur. Bu sebeple, eğer âyetten kastedilen mana 
bu olmuş olsaydı, âyet bir mana ifâde etmemiş olurdu. Böylece buradaki Allah'ın 
sınırlarını çiğnemeden murad edilenin, O'ntın hududlarından (hükümlerinden) 
herhangibirini çiğneyip aşma olduğunu anlıyoruz. 

b) Bu âyet mirasın taksimatı ile ilgili âyetlerin peşisıra gelmiştir. Bundan dolayı 
âyetteki "ve Allah'ın sınırlarını çiğneyip geçerse ..." sözünden kastedilen, bu 
âyetlerdeki hudüdullahı çiğneyip geçmedir. İşte bu takdire göre de böyle bir söz 
söylenemez." Mu'tezile'nin sözünün sonu budur. 

Biz bu meseleyi, Bakara süresinde iyice ele aldık. Burada o meselenin bir 
kısmını tekrar etmekte zarar olmaz. Biz diyoruz ki: Âyetteki va'idin, tevbe 
edilmeme hali ile ilgili olduğu hususunda ittifak ettik. Zira (şer'i) deliller, tevbe 
edilmesi halinde, geriye bu tehdidden birşey kalmayacağına delâlet etmektedir. 
Yine bunun, Allah tarafından affedilmeme şartına bağlı olması da mümkündür. 
Çünkü affın olduğuna dâir bir delilin bulunması durumunda, geriye böyle bir 
azabın kalması imkansız olur. Halbuki biz, Allah'ın affedeceğine dâir nice 
deliller zikrettik. Hem sonra biz, bu umümi hükmün kâfirlere mahsus olduğunu 
söylüyoruz. Şu iki şey de bunun böyle olduğuna delâlet etmektedir: 


a) Biz, size " (kim) kelimesinin, "şart cümlesi içinde, umümi mana ifâde 
ettiğine dâir deliliniz nedir?" desek, siz " Bunun delili, bu kelimeden istisna 
yapılabilmesidir. İstisna, istisna yapılmaması halinde kendisine dâhil olabilecek 
hükümleri o sözden (kelimeden) çıkarmadır" dersiniz. Binâenaleyh biz deriz ki: 
"Eğer deliliniz doğru ise bu Hak Teâlâ'nın, " Kim de Allah'a ve Peygamberine 
isyan ederse..." sözünün, sadece kâfirler hakkında olduğunu gösterir. Çünkü 
bütün isyan (ve günahların) bu ifâdeden istisna edilmesi ve (mesela) "Küfür ve 
fasıkhk (günah) müstesna, kim Allah'a ve Resulüne isyan ederse..." denilmesi 
doğru otur. İstisnanın hükmü, istisna yapılmaması halinde, içine dahil olabilecek 
şeyleri o sözün dışında bırakmaktır. Binâenaleyh işte bu durum, Hak Teâlâ'nın 
"Kim de Allah'a ve Peygamberine isyan ederse ..." ifâdesinin, bütün isyan ve 
kötülük çeşitleri hakkında olmasını gerektirir. Bu ise, ancak kâfir için söz 
konusudur. 

Hasmımızın, "İsyanların hepsini birden yapmak imkansızdır. Zira (mesela) hem 
Yahudiliği, hem de Hristiyanlığı aynı anda yapmak imkansızdır" şeklindeki 
görüşüne karşı biz deriz ki: Akli veya şer'i bir tahsis edici (sınırlayıcı) delilin 
bulunması durumu hariç, lafızların zahiri umümi mana ifâde eder. Yapılan bu 
izaha göre, onların ileri sürdükleri şeyler sakıt olur, bizim söylediklerimiz kuvvet 
bulur. 

b) Bu âyetin kâfirlere has olduğunun izahının ikinci şekli şudur: Hak Teâlâ'nın 
"Kim de,Allah'a ve Resulüne isyan ederse ..." buyruğu, bu kimsenin günahın 
faili olduğunu gösterir. O'nun, "ve Allah'ın sınırlarını çiğneyip geçerse..." 
buyruğundan da şayet, önceki ifâdenin anlattığı şey kastedilmiş olursa, o zaman 
(lüzumsuz) bir tekrar olur ki bu aslolanın hilafına birşeydir. Binâenaleyh bu 
ikinci sözü, "küfür" manasına almak gerekir. 

Hasmımızın, "Biz bu âyeti, miras hususundaki ahkâmı (hudüdullahı) çiğneme 
manasına hamlediyoruz " şeklindeki iddiasına gelince, biz deriz ki: Farzet ki bu 
böyledir. Fakat ne var ki, bizim zikrettiğimiz soru bu sözle sakıt olur. Çünkü 
miras hududunu (ahkâmını) çiğneyip geçmek, bazan bu mükellefiyet ve 
hükümlerin hak ve kabulü vacip olduğuna inanmak, fakat onları yerine 
getirmemek, bazan da bunların hikmetli ve doğru olmadığına inanmak suretiyle 
olur ki işte bu ikinci şekil, Allah'ın hududunu (ahkâmını) çiğnemede zirvedir. 
Birinci şekle gelince, o kimseler için de, "Allah'ın hududunu çiğneyip geçti" 
denilebilir. Fakat bu durumda, bahsettiğimiz gibi, âyette bir tekrar söz konusu 
olmuş olur. Bundan dolayı bu tehdidin (va'idin), Allah Teâlâ'nın buradaki 
âyetlerde zikrettiği miras hükümlerine razı olmayan kâfire mahsus olduğunu 
anlamış oluruz. Bu âyete has bahisler, işte bunlardan ibarettir. Geriye kalan 


suallerin izahı Bakara süresinde geçmişti. Allah en iyi bilendir. [218] 
Fuhuş Yapan Kadınların Cezası 


"Kadınlarınızdan tiıhşu irtikab edenlere karşı içinizden dört şahid getirin. Eğer 
şehâdet ederlerse, o kadınları ölüm alıp götürünceye kadar, yahut Allah onlara 
bir yol açmcaya kadar, kendilerini evlerde alıkoyun" (Nisa. 15). 

Bit ki Allah Teâlâ, geçen âyetlerde kadınlara iyilik etmeyi, onlara güzel 
davranmayı ve bu hususlarla ilgili şeyleri emredince, bunun peşisıra onların 
fuhuşta bulunmalarına karşı sert hükmünü getirmiştir. Gerçekte bu hüküm, 
onlara bir ihsan ve ahiretleri ile ilgili olarak onları bir görüp gözetmedir. Yine 
bunda şöyle diğer bir fayda daha bulunmaktadır: Allah'ın erkeklere, kadınlara 
ihsanda bulunmalarını emretmesini, onlara şer'i cezaların tatbik edilmemesine 
bir sebep kılınmamalıdır. (Onlar için cezaların terkedilmesi), onların çeşitli bela 
ve kötülüklere düşmesine bir sebep olur. Bu hükümde üçüncü bir fayda daha 
vardır. O da, Allah Teâlâ'nın, mahlukatından hakkını tastamam alması gibi, o 
erkeklerden de hakkını taslamam alacağını; O'nun hükümlerinde bir 
müsamahanın bulunmadığını, kendisiyle herhangi bir fert arasında herhangi bir 
yakınlık ve karabet bulunmadığını, şeriatının medar ve dayanağının adalet ve her 
konuda ifrat ve tefritten sakınma olduğunu beyândır. İşte bu sebeple Cenâb-ı 
Hak, "Kadınlarınızdan fuhşu irtikâb edenlere karşı.." buyurmuştur. Âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: [219] 
Birinci Mesele 


Âyet-i kerimedeki kelimesi, kelimesinin cem'idir. Arapların, bu lâfzın 
cemisinde çok çeşitli kullanışları vardır: ve EbuBekrİbnel-Enbâri şöyle 
demektedir: "Araplar cansız varlıkların cem'i hakkında, canlıların çem'i hakkında 
ise ^"^J1 kelimesini kullanırlar. Bu, meselâ, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'ın sizi 
basma diktiği mallarınızı..." (Nisa.5)âyetinde olduğu gibidir." Yine Cenâb-ı Hak, 
âyetlerinde ve buyurmuştur. Aradaki fark şudur: Cansızların cemisi, müfred bir 
şey gibidir. Ama, canlıların cemisi böyle değildir, aksine onlardan her biri, 
kendisinin dışında kalanlardan birtakım özellik ve niteliklerle ayrılmamışlardır. 
İşte fark budur. Araplardan, bu iki husus arasında bir fark görmeyip de bunları şu 
şekilde kullananlar vardır: "Durumları şöyle şöyle olan Hinde'fer ne yaptı?" ve 
"Durumları şöyte şöyle olan elbiseleri ne yaptın?" Birinci görüş, tercih edilen 


görüştür. [220] 
Fahişe (Hayasızlık) Hakkında 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin manası, "Onlar o fuhşu işlerler" demektir. Meselâ, 
"Sen onu yaptın" manastnda "Sen çirkin bir iş yaptın" denilir. 

Nitekim Cenâb-ı Hak, "Andolsun sen, acaib bir şey yapmışsın" (Meryem, 27) 
Andolsun siz pek Çirkin bir yaptiniZ.." (Meryem, 89) buyurmuştur. Cenâb-ı 
Hakk'ın, fuhuş işlemeyi bu şekilde ifâde etmesinde bir incelik vardır ki o da 
şudur: Cenâb-ı Hak, mükellefi bu günahı işlemekten nehyedince O, o mükellefe 
bunu yapma konusunda yardımcı olmaz, aksine mükellef, sanki o işe 
kendiliğinden gitmiş ve onu, sırf karakteri gereği seçip tercih etmiştir. İşte bu 
incelikten dolayı "Muhakkak ki o, o fuhuşa geldi ve ona yöneldi, gitti.." denilir. 
Ancak ne var ki bu incelik, Mu'tezile'nin görüşü benimsendiğinde tamam olur. 
İbn Mesüd bu ifâdeyi, şeklinde okumuştur. kelimesi çirkin fiil manasına gelip, 
dilcilere göre, (akıbet) lâfzı gibi masdardır. Meselâ bir kimse, çirkin bir söz 
söyleyip veya çirkin bir fiil yaptığında, ve ifâdesi kullanılır. Âlimler, âyette 
geçen "fahişe" kelimesinin, zina olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Birçok 
çirkin fiilden daha fazla çirkin ve kabih olduğu için, zinaya "fahişe" ismi ıtlak 
edilmiştir. 

Buna göre şayet, "Küfür (kâfir olmak) ve adam öldürmek, zinadan dal* çirkin ve 
kabahatli bir fiildir. Halbuki, bu fiiller "fahişe" ismiyle adlandırılmamışlardır " 
denilirse, biz deriz ki: 

Bunun sebebi şudur: İnsanın bedenini idare eden kuvvetler üçtür: Kuvve-i 
natıka, kuvve-i gadabiyye ve kuvve-i şeheviyye... Kuvve-i natıkanın (düşünme 
kuvvetinin) bozulması, küfür, bidat ve bu ikisine benzeyen şeylerdir. Kuvve-i 
gadabiyyenin bozulması ise, adam öldürmek, kızmak ve benzeri şeylerdir, 
Kuvye-i şeheviyyenin bozulması ise, zina, livata, sürtüklük, zamparalık ve 
bunlara benzeyen şeylerdir. Bu üç kuvvetin en âdisi ve alçak olanı, şehevi 
kuvvetin fesada uğramasıdır. 

Binâenaleyh, onun fesada uğraması, hiç şüphesiz en adi bir fesat nev'i olmuş 
olur. İşte bu sebepten dolayı bu işe, hassaten "fahişe" ismi ıtlak edilmiştir. Allah 


ne murad ettiğini en iyi bilendir. [221] 
Zina işleyenlerin Cezası 


Hak Teâlâ'nın, "Kadınlarınızdan ûıhşu irtikâb edenlere karşı" sözüyle neyin 


murad edildiği hususunda şu iki görüş beyân edilmiştir: 

Birinci görüş: Bundan, zina murad edilmiştir. Bu böyledir. 

Çünkü bir kadın zinaya nisbet edildiğinde, zina işlediğine dair müslüman dört 
erkeği şahid olarak getirmediği müddetçe, hiç kimse o kadına dokunamaz. 
Şahidler, o kadının aleyhine şehâdet ettikleri zaman, o kadın herhangi bir yerde 
ölünceye, veyahut da Allah onlara bir yol açıncaya kadar tutulur. Bu görüş, 
cumhür-ı müfessirinin görüşüdür. 222 

Zina Cezası Hakkında Ebu Müslim'in İzahı 


İkinci görüş ki bu Ebu Müslim el-İsfehani'nin tercih ettiği görüştür. Buna göre, 
Cenâb-ı Hakkın, "Kadınlarınızdan fuhşa trttkâb edenlere karşı..." sözüyle sürtük 
ve ahlâksız, ki bunların cezası ölünceye dek bir yerde hapsol un malarıdır; O'nun 
"Sizlerden fuhşu irtikâb edenlerden her ikisini de..." (Nisa, 16) sözüyle de livata 
yapanlar kastedilmişlerdir ki, bunların cezası da, söz ve fiil ile eziyyet 
edilmeleridir. Nur suresinde zikredilen âyet ile (Âyet 2) kastedilen ise, erkek ile 
kadın arasında meydana gelen zina fiilidir ki, bunun cezası da, bakire olanlar için 
sopa; evli olanlar için ise, recm'dir. Ebu Müslim bu konuda şu delilleri ileri 
sürmüştür: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "Kadınlarınızdan fuhşu irtikâb edenlere karşı..." sözü, 
kadınlara; "sizlerden fuhşu irtikâb edenlerden her ikisini de ..." (nis*. 16) ifâdesi 
ise. erkeklere tahsis edilmiş olup, onlarla ilgilidir. Zira, Hak Teâlâ'nın, "O İki 
erkek' ifâdesi, tesniye müzekker bir ifadedir. 

Buna göre şayet, ifadesiyle (Nisa, 1ej hem erkek, hem de kadının kastedilmiş 
olması; ama ne var ki, tağlib'den dolayı müzekker lâfzın kullanılması niçin caiz 
değildir?" denilirse, biz deriz ki, eğer bu böyle olsaydı, Cenâb-ı Hak bu ifadeden 
önce kadınlarla ilgili olan ifâdeyi müstakil olarak zikretmezdi. Binâenaleyh O, 
kadınları başlı başına ele alıp, bundan sonra da, "Sizlerden fuhşu irtikâb 
edenlerden her ikisini de..." (Nisa. 16) buyurunca, bu ihtimal artık söz konusu 
olmaz. 

b) Böyle bir izah ve takdir yapıldığında, ilgili âyetlerden herhangi birisinde 
"nesh"in cereyan ettiğini söylemeye de gerek kalmaz. Aksine, bu âyetlerden 
herbirinin hükmü cari ve yürürlükte olmuş olur. Ama sizin belirttiğiniz 
açıklamaya göre, bu âyetlerde "nesh" in cereyan ettiğini kabul etmek gerekir. 
Böylece, bu görüş daha evlâ olur. 

c) Sizin zikretmiş olduğunuz açıklamaya göre, Cenâb-ı Hakk'ın "Kadınlarınızdan 
fuhşu irtikâb edenlere karşı..." ifâdesi, zina ile ilgili olmuş olur. O'nun, 


"Sizlerden fuhşu irtikâb edenlerden her ikisini de ..." (nm. 16)sözü de zina 
hakkında olmuş olur. Böylece bu. durum, aynı mevzuda aynı şeyin tekrar 
edilmesi neticesine götürür ki, bu da hoş bir şey değildir. Ama bizim yaptığımız 
izaha göre, böyle bir netice ortaya çıkmaz. Binâenaleyh, bizim görüşümüz daha 
uygun ve evlâ olur. 

d) Bu âyetin zina hakkında nazil olduğunu söyleyenler, Hak Teâlâ'nın "yahut 
Allah onlara bir yol gösterinceye kadar" ifâdesini, recm, sopa atma ve sürgün 
etmek ile tefsir etmişlerdir ki, bu doğru değildir. Çünkü bütün bunlar kadınların 
lehine değil, aleyhine olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kazandığı kendi faidestne, 
yaptığı (şer) kendi zarannadır" (Bakara, 286) buyurmuştur. Ama biz, Cenâb-ı 
Hakk'ın "yahut Allah onlara bir yol gösterinceye kadar" sözünü, Allah'ın, o 
kadınlara şehvetlerini nikâh yoluyla evlenmek suretiyle ogidermelerini 
kolaylaştırme:! diye tefsir ediyoruz. Sonra Ebu Müslim sözüne devamla şöyle 
demektedir: "Bizim söylediğimiz görüşlerin doğruluğuna delâlet eden 
hususlardan birisi de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Erkek erkek ile (cinsi) 
münasebet kurduğunda, onların her ikisi de zinakârdırlar. Kadın da kadın ile 


' 


münasebet kurarsa, onların da her ikisi zinakârdırlar" hadisidir. [223] 
Diğer Alimlerin Ebu Müslim'in İddiasını Tenkitleri 


Alimler, Ebu Müslim'in görüşünü iptal etme hususunda Oo şunlarla ihticâc 
etmişlerdir: 

a) Bu, önceki müfessirlerden hiç kimsenin söylemediği bir görüştür; 
binâenaleyh, bu görüş bâtıldır. 

b) Hadis-i Şerifte, Hz.Peygamber (s.a.s)'in "İşte Allah onlara bir yol gösterdi: 
Evli veya dul olanlar recm edilir; bakireler iser sopalanır"|224] dediği rivayet 
edilmiştir. Bu da bu âyetin, zina eden kadınlar hakkında nazil olduğunu gösterir. 
c) Sahabe, "Livata"nın hükümleri hususunda ihtilâf etmişler ve onlardan hiçbiri 
bu âyete de tutunmam ıslardır. Onların, bu hükme delâlet eden bir nassa çok 
şiddetli ihtiyaçları olmasına rağmen, bu âyete temessük etmemeleri, bu âyetin, 
"livata" hakkında olmadığına delâlet eden delillerin en kuvvettilerindendir. 
Birinciye şöyle cevap verilir: Böyle bir icmâ kabul edilmez. Çünkü, andolsun ki, 
bu görüşü büyük müfessirlerden olan Mücahid beyan etmiştir. Bir de biz usülü 
fıkıhta, âyetten, öncekilerin zikretmemiş olduğu yeni bir görüş çıkarmanın caiz 
olduğunu beyan etmiştik. 

İkinciye cevap: Bu, Kur'ân'ın haber-i vahid İle neshedilmesini gerektirir ki, bu 
caiz değildir. 


Üçüncüye cevap: Sahabenin gayesi "lüti" olan kimseye ceza tatbik edilip 
edilmeyeceğini tetkik ve tahkik idi. Halbuki bu âyette menfi ve veya müsbet 


yönae bir delâlet bulunmamaktadır. İşte bundan dolayı sahabe, bu âyete 
başvurmamıştır2291 


Cumhura Göre Bu Âyetin Hükmü Mensühtur 


Cumhur-u müfessirin, bu âyetin mensüh olduğunu iddia etmişlerdir. Ebu Müslim 
ise, bu âyetin mensüh olmadığın söylemiştir. Müfessirler bu görüşlerini 
kendilerinin şu kaidelerine dayandırmışlardır: Bu âyet, zinanın hükmünü beyân 
hakkındadır. Bu âyetin hükmünün devam etmediği malümdur. Binaenaleyh âyet 
mensühtur. Sonra bu fikri benimseyenler de, kendi aralarında şu iki şekilde 
ihtilâf etmişlerdir: 

1- Bu âyet, şu hadis ile neshedilmiştir Ubade İbn es-Sâmit, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: "(Hükümlerinizi) benden alm, benden 
alın. Muhakkak ki Allah onlara bir yol açtı: "Bekâr bekâr iler dul veya evli de 
dul veya evli ile zina yaptığında, bekar sopalanıp sürgün edilir; dul veya evli de 


sopalanır ve recmedlİlfr."İ2201 Sonra bu hadis de, Hak Teâlâ'nın "Zina eden 
kadınla, zina eden erkekten her birine yüzer değnek vurun" (Nur, z) âyeti ile 
neshedilmiş olur. Bu izaha göre, bazan Kur'ân'ın sünnet ile, bazan da sünnetin 
Kur'ân ile neshedildiği sabit olmuş olur. Şafii'nin görüşü böyle değildir. Şafii'ye 
göre, bunlar birbiriyle nesholunmazlar. 

2- Bu âyet, celde âyeti (Nur, 2) ile neshedilmiştir. 

Bil ki Ebu Bekir er-Râzi (el-Cessâs), İmâm Şafii'yi tenkide çok istekli olduğu 
için şöyle demiştir: "Birinci görüş daha evlâdır. Zira celde âyeti, Hz. 
Peygamber'in "(Hükümlerinizi) benden alm, benden alın..." ifâdesinden önce 
inmiş olsaydı, Resüluliah'ın böyle söylemesinin bir manası olmazdı. Binâenaleyh 
Hz. Peygamber'in "(Hükümlerinizi) benden alm..." ifâdesinin, celde âyetinden 
(NOr, 2) önce olması gerekir. Bu takdire göre de habs âyeti (Nisa. ibj bu hadisle; 
bu hadis de celde âyeti ile neshedilmiş olur. Böylece Kur'ân ve sünnetin 
herbirinin diğeri ile bazan neshedilebildiği sabit olmuş olur." 

Bil ki, Râzi el-Cessâs'm görüşü şu İki bakımdan zayıftır: 

a) Ebü Süleyman el-Hattabi'nin, "Meâlimü's-Sünen" adlı eserinde zikrettiği şu 
husustur: "Ne bu âyette, ne de bu hadiste nesh kesinlikle söz konusu değildir. 
Zira Hak Teâlâ'nın, "O kadınları Ölüm alıp götürünceye kadar, yahut Allah 
onlara bir yolgösterinceye kadar, kendilerini evlerde alıkoyun" ifâdesi, o 
kadınların evlerde tutulmalarının, Allah'ın onlara bir yol açmasına kadar 


süreceğine delâlet etmektedir. 

Binâenaleyh âyette geçen "yol" kelimesi, mücmel (net olmayan) bir ifâdedir. Hz. 
Peygamber (s.a.s), "(Hükümlerinizi) benden aim.. Dul veya ev/f recmedüir, 
bekâr ise sopalanıp sürgün edilir" buyurunca, bu hadis, o âyeti neshetmemiş 
aksine tefsir etmiş olur. Ve yine bu hadis, Cenâb-ı Allah'ın, "Zina eden kadınla, 
zina eden erkekten her birine yüzer değnek vurun" (Nür, 2) âyetinin umümi 
manasını tahsis etmiş (sınırlandırmış) olur. Bu hadis-i şerifin, şu iki âyetten biri 
için beyân, diğeri için de muhassis (tahsis edici) olduğunu kabul etmedin, 
zincirleme neshin olduğunu söylemekten daha evlâ olduğu malumdur. Hem nasıl 
olur ki habs âyeti (Nisa, 15) kesinlikle mücmel bir âyettir. Bu âyette geçen 
"yol"un nasıl olduğuna delâlet eden herhangibir şey yoktur. Binâenaleyh bu 
âyetin bir mübeyyininin (açıklayıcısının) bulunması gerekir. Celde âyeti (Nür, 2) 
ise tahsis edilmiştir. Mutlaka onun da bir tahsis edicisinin olması gerekir. Bu 
sebeple biz bu hadisi, habs âyetinin mübeyyini, celde âyetinin de muhassisi 
kabul ediyoruz." Fakat Ebu Hanife taraftarlarına göre, bunda üç cihetten nesh 
bulunmuştur. Birisi şudur: Habs âyeti, recmin delilleri ile neshedilmiştir. Böylece 


söylediğimiz şeyin, şüphe götürmez bir gerçek olduğu ortaya çıkmış olur. [227] 
Ebu Bekr er-Razi'nin Sözünü Red Hususunun İkinci Yönü Şudur 


b) Sen celde âyetinin, Hz. Peygamber'in "(Hükümlerinizi) benden alın..." 
hadisinden önce nazil olmuş olmasının mümkün olmadığını söylüyorsun. Niçin 
bu âyetin o hadisten sonra olması gerektiğini söylüyorsun Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in bu âyet nazil olunca böyle demiş olduğunu söylemek niçin caiz 
olmasın? Bunun izahı şöyledir: "Cenâb-ı Hakkın, "Zina eden kadınla zina eden 
erkekten her birine yüzer değnek vurun" (Nür, 2) âyeti, müslüman dul hakkında, 
icmâ ile tahsis edilmiş olur. Halbuki tahsis eden delilin, tahsis gören umümi 
ifâdeden sonra gelmesi bir karışıklığa sebebiyet vereceği için, sana ve 
Mu'tezile'nin ekserisine göre caiz değildir. Durum böyle olunca, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in bu sözü, Hak Teâlâ'nın "Zina eden kadınla, zina eden erkekten her 
birine yüzer değnek vurun" (Nür. 2) âyeti indiği zaman söylemiş olduğu sabit 
olmuş olur. Bu izaha göre de senin, "Hadis, celde âyetinden önce söylenmiştir" 
şeklindeki sözün düşmüş olur. Bütün bunlar habs âyetinin, zina eden kadınlar 
hakkında nazil olduğunu söyleyenlerin görüşüne dayanan izahlardır. 
Binaenaleyh bu görüşe göre, bu âyetin mensuh oluşunun delil ile sabit olmadığı 
ortaya çıkmış olur. Ebu Müslim el-Isfehâni'nin görüşüne göre, âyetin zahiri 
manası neshedilmemiştir. Allah en iyi bilendir. [228] 


Beşinci Mesele 


Bu âyetin zina hakkında nazil olduğunu söyleyenlere şu sorular yöneltilir: 
Birinci soru: Âyetteki "kadınlarınızdan" ifâdesi ile ne mu-rad edilmiştir? 

Cevap: Bu hususta şu izahlar yapılır: 

a) Bundan murad, "zevcelerinizden" manasıdır. Bu tıpkı, "Kadınlarından, zıhâr 
yaparak ayrılmak İsteyenler..." (Mucide, 3) ve "Kendileri ile (zifafa) girdiğiniz 
kadınlarınızdan olan..." (Nisa, 23} âyetlerinde olduğu gibidir. 

b)Bundan murad, hür olan kadınlardır. Bu tıpkı, "Erkeklerinizden iki de şâhid 
tutan.." (Sakara. 282) buyruğundaki (erkekler) kelimesinde olduğu gibidir. 
Bunda-maksad, cariyeler İçin (zinadan dolayı) bir cezanın olmadığını beyân 
etmektir. 

c) Bu, mü'min kadınlar manasınadır. 

d) Bu "bekâr değil dul olan kadınlar" demektir. 

İkinci soru: Âyetteki, "Kendilerini evlerde alıkoyun" emrinin manası nedir? 
Cevap: Bu, "Onları, evlerinizde devamlı hapsediniz" demektir. Bunun hikmeti 
şudur: Kadın, zinaya ancak dışarı çıkıp orada burada dolaştığı zaman düşer. 
Fakat onlar evlerde tutulduklarında zinaya imkân bulamazlar. O kadın bu hal 
üzere tutulduğu sürece, iffeti yeniden kendisine dönüp, zinadan o nisbette 
uzaklaşmış olur. 

Üçüncü soru: Âyetteki, "Ölüm (onları) alıp götürünceye kadar.." tabirinin manası 
nedir? Halbuki mevt (ölüm) ve teveffi (öldürmek) aynı manadadır. Binaenaleyh 
bu ifâde, "Onları ölüm öldürünceye kadar..." manasına gelmiş olur. 

Cevap: Bu tabirle, "Ölüm meleği, onların canını alıncaya kadar..." manası 
kastedilmiş olabilir. Bu tıpkı, "Meleklerin canlarını aldığı kimseler.." (Naw.28)ve 
"Deki: "Size müvekkel (vazifeli) ötem ölüm meleği canınızı alacak" (Secde, n) 
âyetlerinde ifâde edildiği gibidir. Veyahut da bunun manası, "ölüm onları 
yakalayıp, canlarını tastamam alıncaya kadar..." şeklindedir. 

Dördüncü soru: Siz, Allah Teâlâ'nın "Yahut Allah onlara bir yolgösterinceye 
kadar..." ifâdesini, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "işte Allah onlara bir yol gösterdi.. 
Bekâr sopalanır. Evli ve dul ise recmolunur" hadis-i şerifi ile tefsir ediyorsunuz 
ki bu uzak bir izahtır. Çünkü bu yol, onların lehjne değil aleyhinedir. Zira recm, 
hiç şüphe yok ki, onları hapsetmekten daha sert ve katı bir cezadır? 

Cevap: Hz. Peygamber (s.a.s), âyette geçen "bir yol" ifâdesini böyle tefsir 
ederek, "(Hükümlerinizi) benden alın. İşte Allah o (kadınlara) bir yol gösterdi: 
Dul veya evlinin, dul veya evli ile zinasının cezası, yüz değnek ve taşla 


recmolunmalandır. Bekârın bekâr ile zinasının cezası ise yüz değnek ve bir yıl 
sürgündür" buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), "bir yol"u bu şekilde 
açıklayınca, bunun doğruluğuna kesin inanmak gerekir. Hem sonra bunun, dil 
bakımından da şöyle bir izahı yapılabilir: İster ağır ister hafif olsun, birşeyden 


kurtulan kimse için, o şey bir yoldur. 229) 


"Sizlerden fuhşu frtfkâb edenlerin her fkfsfne de eziyet edin. Eğer tevbe edip, 
(hallerini) düzeltirlerse, artık onlardan elinizi çekin. Çünkü Allah tevvâb ve 
rahimdir" (Nisa, 16). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [230] 


Birinci Mesele 


İbn Kesir, bu kelimeyi nûn harfinin şeddesi ile, ve şeklinde; diğer kıraat 
imamları ise, şeddesiz olarak okumuşlardır. Ebu Amr, İbn Kesir'e dJuliî (Kasas, 
32) şeklindeki okuyuşunda muvafakat etmiştir. Şeddeli okuyuşun izahı 
hususunda İbn Miksem şöyle demiştir: İbn Kesir, bu nünları şu iki sebepten 
ötürü şeddeli okumuştur: 

a) Mebni isimler ile mu'reb isimlerin tesniyelerini birbirinden ayırmak için.. 

b) ve kelimeleri zal harfine dayanmaktadır. Bundan dolayı, Araplar bu 
kelimelerin tesniyelerinin nünuna, aynı cinsten bir başka nün daha ekleyerek, bu 
kelimeleri güçlendirmek istemişlerdir. Başkaları da şöyle demiştir: Bu kelimeleri 
şeddeli okuyuşun sebebi şudur: Bunların sonundaki nün, tesniye nünu değildir. 
Dolayısı ile İbn Kesir, bu nün ile tesniye nünu birleştirmek istemiştir. Arapların, 
bunun başına elif-lâm ziyâde ettikleri gibi, te'kid için sonuna da nün getirdikleri 
söylenmiştir. Ebu Amr'in, ta'viz işini i s m-i mevsullere değil de, ism-i işaretlere 
tahsis etmesi, öyle anlaşılıyor ki, hazfin ism-i işaretler için elzem olduğunu 
düşünmekten ileri gelmiş olmalıdır. Binaenaleyh ism-i işaretlerin, bedele (ivaz'a) 


hak kazanma derecesi daha ileridir.. L3H 
Bu Âyetin Zina Hakkında Olduğunu Söyleyenler 


Önceki âyetin zina edenler hakkında olduğunu söyleyenler, bu âyetin de zina 
edenler hakkında olduğunu söylemişlerdir. Böylece onlar, bu tekrarın sebebi ve 
faydasının ne olduğu nususunda ihtilâf ederek, şu görüşleri söylemişlerdir: 

1- Allah Teâlâ'nın, "kadınlarınızdan fuhşu irtikâb edenler.." (Nisa, 15) âyeti, 


zinâkâr kadınlar; "Sizlerden fuhşu irtikâb edenler.." (Nisa,ıe)âyeti ise zinâkâr 
erkekler hakkındadır. Sonra Cenâb-ı Hak, evlerde alıkonma hükmünü kadınlara, 
eziyet edilme hükmünü de erkeklere tahsis etmiştir ki bunun sebebi şudur: Kadın 
zinaya, ancak dışarı çıkıp orada burada dolaştığı zaman düşer. Fakat evde 
alıkonulduğunda, bu günahı kesilir. Erkeğe gelince, onu evde alıkoymak 
mümkün değildir. Çünkü erkeğin, geçimini temin etme, işlerini düzeltme ve 
çoluk çocuğunun rızkını temin için dışarı çıkması gerekir. Bundan dolayı zina 
eden kadına evde alıkonulma, zina eden erkeğe de eziyet olunma cezası 
verilmiştir. Erkek tevbe edip döndüğünde, artık ona eziyet edilmez. Şöyle de 
denebilir: Eziyet, erkek ve kadına uygulanan müşterek bir cezadır. Hapsotunma 
ise, kadınlara has bir cezadır. Binâenaleyh zinâkar kadın ve erkekten ikisi de 
pişman olup tevbe ettiğinde, onlardan "eziyet olunma" cezası kaldırılır. Fakat 
kadının hapsolunma cezası devam eder. İşte bu, söylenen görüşlerin en güzelidir 
2- Süddi şöylu demiştir: "Bu âyetle kastedilen, kadın ve erkeklerden bekâr 
olanlar; önceki âyetle kastedilen ise evli veya dul olanlardır. Buna göre iki âyet 
arasındaki fark ortaya çıkmaktadır." 8u görüştekiler, "bu izaha şunlar delâlet 
eder" demişlerdir: 

a) Allah Teâlâ, 'Kadınlarınızdan fiıhşu İrtikab edenler.." (Nisa. ıs> buyuru 
kadınları kocalara ntsbet etmiştir. 

b) Cenâb-ı Hak onları "Nisa" (kadınlar) diye tavsif etmiştir ki bu, evli ve 
kadınlara daha uygun düşer. 

c) Eziyet etmek, evde hapsolunmaktan daha hafif bir cezadır. En hafif ceza ise. 
zina eden dul ve evliye değil, zina eden bekaradır. 

d) Hasan el-Basri şöyle demektedir: "Bu âyet, önceki âyetten daha önce nâzil 
olmuştur ve bunun takdiri şu şekildedir: "Kadın ve erkeklerinizden fuhşu irtikâb 
edenlere eziyet edin. Eğer onlar tevbe eder ve hallerini düzeltirlerse, artık 
onlardan elinizi çekin." Daha sonra Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerini evlerde 
alıkoyun" (Nisa, s.) âyeti nazil olmuştur. Bu, "Eğer onlar tevbe etmez ve bu 
çirkin fiilde ısrar ederlerse, onların gerçek durumlarını anlayıncaya kadar, onları 
evlerde alıkoyun" demektir. Bu görüş, bana göre son derece uzak bir ihtimaldir. 
Zira bu, bu âyetlerdeki tertibin bozulmasın» gerektirir. 

e) Ebu Müslim'den, önceki âyetin sürtük kadınlar hakkında nazil olduğunu; 
berikinin ise, lütiler hakkında nazil olduğunu izah etmiştik ki, bunun izahı daha 
önce geçmişti. 

f) Bundan murad şudur: Allah Teâlâ, önceki âyette zina hadisesineşehâdeteden 
kimselerin mutlaka dört tane olması gerektiğini beyan buyurmuştur. Böylece bu 
âyette ise, "Onların iki şahit olmaları halinde, onlara öziyyet edin, onları devlet 


başkanının ve hâkimin huzuruna götürülme ve kendilerine ceza tatbik edilme ile 
korkutun" şeklinde bir hüküm beyân etmiştir. [232] 


Söz Konusu Eziyet Etmenin Nasıl Olacağı 


Âlimler, bu eziyyetin mutlaka dil ile sıkıntı vermek şeklindeki bu da azarlama ve 
ayıplamadır gerçekleştirileceği hususunda ittifak etmişlerdir. Meselâ şöyle 
denilir: "Yaptığınız bu iş, ne kadar kötüdür. Siz, kendinizi Allah'ın ceza ve 
gazabına duçar kıldınız. Ve yine siz kendinizden adalet, liyâkat ve ehliyetini 
uzaklaştırıp, şehâdet etme hakkını yitirdiniz..." Âlimler, bu eziyyete, dövmenin 
de dahil olup olmayacağı hususunda ihtilâf etmişlerdir. İbn Abbas'tan, onların 
pabuçlarla dövüleceği rivayet edilmiştir. Birinci görüş daha uygundur, çünkü 
passın medlulü (manası) onlara sadece eziyyet etmedir. Bu ise, sadece dil ile 
yapılan eziyyet ile tahakkuk etmektedir. Âyet-i Kerime'de, dövmeye delâlet eden 
bir husus da yoktur. Bundan dolayı, bu görüşe varmak doğru değildir. 

Hak Teâlâ daha sonra, 'Eğer tevbe edip, (hallerini) düzeltirlerse, artık onlardan 
elinizi çekin" buyurmuştur. Bu, "onlara eziyyet etmeyi bırakın" manasındadır. 
Cenâb-ı Hak daha sonra da, "Çünkü Allah tevvâb ve rahimdir" (Nisa. 16) 
buyurmuştur. "Tevvâb" kelimesi, "kulu, günahı sebebiyle kendisine tevbe ettiği 
zaman, kuluna ihsan ve mağfiret ile muamele eden" demektir. ifâdesinin izahı 


daha önce geçmişti. [233] 


"Allah katında (makbul olan) tevbe, kötülüğü ancak cahillik sebebiyle 
yapacakların, sonra da çarçabuk (vazgeçip) tevbe edecek olanların (tevbesi)dir. 
İşte Allah'ın, tevbelerini kabul edeceği kimseler bunlardır. Allah hakkıyla 


bilendir, tam bir hüküm ve hikmet sahibidir" (Nisa. 17). 2341 
Tevbe Hakkındaki Bu Âyetin Daha Öncesi İle Münasebeti 


Bil ki, Allah Teâlâ Önceki âyette, fuhuş irtikâb edenler, tevbe edip hallerini 
iyileştirdiklerinde, onlardan eziyyetin kalkacağını zikredip, mutlak manada da 
kendisinin Tevvâb ve Rahim olduğunu haber verince, bundan sonra tevbenin ne 
zaman yapılacağını, şartını zikretmiş, insanları, günahda ısrar ettikleri bir sırada 
kendilerine ölüm gelmeden önce, onları hemencecik tevbe etmeye teşvik 
etmiştir; zira ölüm esnasında yapacaktan tevbe onlara fayda vermeyecektir. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [235] 


Birinci Mesele 


Tevbenin mana ve mahiyyetini Bakara süresinde, Cenâb-ı Hakk'ın "(Allah da) 
tevbelertnizi kabul etmişti. Çünkü Or tevbeleri çok kabul edenin, çok merhamet 
edenin ta kendisidir" (Bakara, m) âyetinin tefsirinde zikretmiştik. 

Kâdi, bu âyetle Cenâb-ı Hakk'ın tevbeleri kabul etmesinin vacip olduğuna şu iki 
bakımdan aklen istidL. ol m iştir; 

a) Âyet-i kerimede geçen , kelimesi, vücüb ifâde eder. Buna göre Cenâb-ı 
Hakk'ın, 'Allah katında (makbul olan) tevbe... "tabiri, Cenâb-ı Hakk'ın tevbeleri 
kabul etmesinin aklen vacip olduğuna delâlet etmektedir. 

b) Şayet biz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah katında (makbul olan) tevbe..." buyruğunu 
sırf O'nun tevbeleri kabul etmesi manasına hamledersek, o zaman bu sözle 'İşte 
Allah'ın tevbelerini kabul edeceği kimseler bunlardır" kısmı arasında herhangi 
bir fark kalmaz. Zira bu da, Cenâb-ı Hakk'ın tevheleri bilfiil kabul ettiğini haber 
vermektedir. Ama biz önceki ifâdeyi, tevbeleri kabul etmesinin vacip olmasına; 
bu ifâdeyi de, tevbeleri bilfiil kabul ettiği manasına alırsak, böylece bu iki âyet 
arasındaki fark ortaya çıkar ve herhangi bir tekrar da meydana gelmemiş olur. 


(236) 
Allah Teâlâ Hakkında Vacip Olan Şey Yoktur 


Bil ki, "Vücüb alâ'llah" (Bir şeyin Allah'a vacip olduğuna) hükmetmek bâtıldır. 
Bunun böyle olduğunun birçok delili vardır: 

Birinci delil: Vacip olarak üstlenilmiş olan şey yapılmadığı, yerine 
getirilmediğinde, zemmedilmeyi ve kınanmayı gerektirir. Bu lâzım olma 
keyfiyetinin Cenâb-ı Allah hakkındaki sübütu ya imkânsız olur veyahut da 
olmaz.. Birincisi bâtıldır. Zira, vacip olanı terketmek, bu zemmi gerektirip, bu 
zemmin ve kınanmanın da Allah hakkında sübütu, varlığı imkânsız olunca, 
vacibi yerine getirmeyisin Allah hakkında sübütunun, varlığının imkânsız olması 
gerekir. Bu yerine getirmeyisin Allah hakkında sübütu aklen imkânsız olunca, 
ilin (vwücübiyyetin) sübütu vacip olmuş olur. Bu durumda da Allah Teâlâ, fâil-i 
muhtar değil de, zâtı gereği mücib (mücib-i bizzat) olmuş oiur. Bu ise bâtıldır. 
Ama, zemme müstehak olmanın Allah hakkında imkânsız olmayışına gelince, 
mümkün olan her şeyin meydana geleceğini farzetmekten, onun imkânsız olması 
gerekmez. Bu durumda da, ilâhın, ilâh olmasıyla birlikte, zemme müstehak 
olmakla vasfedilebileceği sonucu çıkar ki bu, hiçbir akıllının söylemeyeceği 'bir 


muhaldir. Bu iki kısım bâtıl olunca, "vücüb alâ'llah" (bir şeyin Allah'a vacip 
olduğu)na hükmetmenin bâtıl olduğu sabit olur. 

İkinci delil: Tevbe'yi yapıp yapmamaya nisbetle kulun kadir olması, ya eşit olur, 
veya eşit olmaz. Eğer bu kudret eşit olursa, tevbe'yi yapmak yapmamaya, ancak 
bir müreccih sebebiyle üstün gelebilir. Sonra bu müreccih, bir ihdas ve icad eden 
tarafından meydana gelmezse, o zaman Yaratıcı'nın yokluğu gerekir. Eğer bu 
müreccih kul tarafından meydana gelirse, taksim tekrar döner (başa dönülmüş 
olur). Eğer bu müreccih Allah tarafından meydana gelmişse, bu durumda kul 
tevbe etmeye, ancak Allah'ın yardımı ve güç-kuwet vermesiyle yönelebilmiştir. 
Bu sebeple kulun tevbesi, Allah tarafından kuluna bir in'âm olmuş olur. Allah'ın 
kuluna in'âmda bulunması, ona yeniden in'âm ve ihsanda bulunmasını 
gerektirmez. İşte bu sebeple, kuldan tevbenin sudur etmesi, Allah'a o tevbeyi 
kabul etmesinin vacip olmasını gerektirmez. Ama, kulun kadir olması, bir şeyi 
(tevbeyi) yapıp yapmamaya elverişli olmazsa, işte bu durumda da "cebr" 
kaçınılmaz olur. Böyle olunca da, "vücüb alâ'llah"a hükmetmek, apaçık bâtıl ve 
fasit olmuş olur. 

Üçüncü delil: Tevbe, geçmişe (yapılan işe) pişman olup, gelecekte onu bir daha 
yapmamaya kesinkes karar vermekten ibarettir. Pişman olmak ve karar vermek 
ise, istemek ve istememek kabilindendir. İsteyip istememek ise, kulun ihtiyarı ile 
meydana geimez. Aksi halde kul, bunları meydana getirme hususunda başka bir 
"irade"ye muhtaç olur; böylece de "teselsül" gerekmiş olur. Durum böyle olunca 
da, bu pişmanlığın ve karar vermenin meydana gelip vücüd bulması, sırf Allah'ın 
yaratmasıyla olur. Allah'ın bir şeyi yapması, kendisine başka bir şeyi meydana 
getirmesini vacip kılmaz. İşte böylece de "vücüb alâ'llah"a hükmetmenin bâtıl ve 
yanlış olduğu sabit olmuş olur. 

Dördüncü delil: Mu'tezile'nin görüşüne göre tevbe, kulun ihtiyarıyla meydana 
gelen bir fiildir. Binaenaleyh, eğer bu, "vücüb alâ'llarTım illeti sayılırsa, o zaman 
kulun fiili Allah'ın zat ve sıfatlarında müessir olmuş olur ki, bu hiçbir akıllı 
kimsenin söyleyeceği bir şey değildir. 

Mu'tezile'nin istidlal ettikleri hususa vereceğimiz cevap da şudur: Allah Teâtâ 
mü'minlerin tevbesini kabul edeceğini vaadetmiştir. Allah bir şeyi va'adedip, 
vaadinden cayması da muhal olunca, işte bu bir nevi "vücüb"a benzemiş olur. 
İşte bu açıklamaya göre, lafza-i Celâle'nin başına ^ kelimesinin getirilmesi doğru 
ve yerinde olmuş olur. Bu sebepte de, Hak Teâlâ'nın "Allah katında (makbul 
olan) tevbe..." buyruğu ile O'nun, "İşte Allah'ın, tevbelerint kabul edeceği 
kimseler bunlardır" buyruğu arasındaki fark ortaya çıkmış olur. 

Eğer, "Allah Teâlâ ievbenin kabulünden haber verip, Allahu Teâlâ'nın 


vukuundan haber verdiği her şeyin meydana gelmesi de vacip olunca, o zaman 
sizin, Allah'ın fâil-i muhtar olmadığını kabul etmeniz gerekir" denilirse, biz deriz 
ki: 

Bir şeyin meydana geldiğini haber vermek, o şeyin hasıl olmasına bağlıdır. 
Meydana gelme de, onu meydana getirene tâbidir. Tâbi olan (ikinci derecede 
bulunan), "asi" olanı değiştiremez. Bu sebeple O, bu meydana getirme 
hususunda Fail-i Muhtar otmuş olur. Ama siz ise, tevbenin tevbe olması 
bakımından meydana gelişinin, o tevbeyi kabul etmenin Allah'a vacip olması 


hususunda müessir olduğuna hükmediyorsunuz. Bunu ise, hiç kimse söylemez. 
Böylece fark, ortaya çıkmış olur. [237] 


Bilmeyerek Günah İşleyenlerin Tevbesi Makbuldur 


Allahu Teâlâ bu tevbenln kabulünü iki şarta bağlamıştır: Bunlardan biri, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Kötülüğü ancak cahillik sebebiyle yapacakların. buyruğudur. Bu ifâde 
hakkında da şu iki soru vardır: 

a) Günah olduğunu bilmeden bir kimse bir günah işlerse, o kimse herhangi bir 
cezaya müstehak olmaz. Çünkü bilmeden işlenen şeylerin günahı ve cezası, bu 
ümmetten kaldırılmıştır. İşte bundan dolayı, bilmeden günah işleyen kimselerin, 
tevbe etmelerine ihtiyaç yoktur. 

b) Âyette geçen kelimesi, hasr içindir. Binâenaleyh, âyetin zahiri günah 
olduğunu bilerek bir kötülüğü yapmaya yeltenen kimselerin, tevbelerinin kabut 
edilmemesini gerektirir. Halbuki bu ise, icmâ ile bâtıl ve geçersizdir. [238] 


Bilmeyerek Yapılan Günah, Sorumluluğa Yol Açar mı? 


Birinci soruya cevap: Yahudi, yahudiliği, onun bir günah olduğunu bilmediği 
halde seçmiş, tercih etmiştir. Ama ne var ki o, bundan dolayı bir cezaya 
müstehaktır. 1239! 


Bilerek Günah İşleyenlerin Tevbesi Makbul Olmaz mı? 


İkinci soruya cevap: Günah olduğunu bilmemekle beraber, bir günah işleyen 
kimsenin durumu, günah olduğunu bilerek onu işleyen kimsenin durumundan 
daha hafiftir. Hal böyle olunca vücûb olma hali, bir va'ad ve kerem vücûbu 
olmak üzere, hiç şüphesiz birinci kısımdaki kimselerin tevbelerinin kabulüne 


tahsis edilmiştir. İkinci kısımdakilerin günahları daha ağır olunca, hiç şüphesiz ki 
Cenâb-ı Hak, tevbelerinin kabul edilmesi hususunda böyle bir te'kide yer 
vermemiştir. Böylece bu âyet, işte bu yönden de tevbeleri kabul etmenin Allah'a 


vacip olmadığına delâlet etmiş olur. [240] 
Tevbenin Kabulünün İlk Şartı Cehalet 


Bu iki soruya verdiğimiz cevapları iyice anladıysan, şimdi biz, bu ifâdede yer 
alan "cahillik" kelimesinin tefsiri hususunda müfessirlerin zikretmiş olduğu 
görüşlere geçebiliriz. 

Birinci görüş: Müfessirler şöyle demektedirler: Allah'a isyan eden herkes, câhil; 
yaptığı o fiil ise, cehalet diye adlandırılır. Nitekim Cenâb-ı Hak, Hz. Yusuf'tan 
bahsederken, ".. Onlara meyleder, câhillerden olurum" (Yusuf, 33» 
buyurmuştur. Yine O, Hz. Yusuf (a.s)'tan naklederek, Yusuf'un, kardeşlerine "Siz 
(henüz) cahil kimseler iken Yusuf a ve kardeşine neler yapağınızı biliyor 
musunuz?" dedi" (Yusuf, 89) dediğini buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak, "(Allah 
da şöyle) buyurdu: "Ey Nuh, o katiyyen senin âüenden değildir. Çünkü o(nun 
işlediği) salth olmayan bir iştir. O halde bilgin olmadığı btrşeyi benden isteme. 
Seni câhillerden olmaktan bihakkın men ederim" (Hüd, 46) ve "Allah size 
muhakkak bir inek boğazlamanızı emrediyor" demişti de, onlar, "Bizi eğlence mi 
ediniyorsun?" demişti. Musa da, "Ben cahillerden olmaktan Allah'a sığınırım" 
demişti" (Bakara, 67) buyurmuştur. Bazan, efendi kölesine, kölesinin yaptığı bir 
işten dolayı onu kınarken, "Ey câhil, niye şöyle şöyle yaptın?" der. Rabb'ine 
isyan eden kimseye câhil denilmesinin sebebi şudur: Şayet bu kimse, kendisinde 
mükâfaat ve cezanın ne olduğu hususundaki bilgisini kullanmış olsaydı, bu 
günahı işlemez, ona yeltenemezdi. Binâenaleyh, o bu ilmini kullanmayınca, 
sanki hiç ilmi yokmuş gibi olur. İşte bu sebepten dolayı da, Rabb'ine isyan eden 
kimseye câhil denilir. Bu izaha göre, insanın yaptığı şeyin, günah olduğunu 
bilerek veya bilmeyerek işlediği her masiyyet ve günah cehalet mefhumuna 
dahildir. 

İkinci görüş: İnsanın, yaptığı şeyin günah olduğunu bildiği halde, onun cezasının 
miktarının ne kadar olacağını bilmeyerek işlemiş olduğu günahlardır. Nitekim 
biz insanın, neticesinde meydana gelecek olan belâ ve musibetterin miktarını 
bilmediği halde, yaptjět şeyin, yapılmaması gereken bir şey olduğunu bilerek o 
günahı yapmaya yellenip, onu yaptığında bu kimseye, mecazi olarak, "O, ne 
yaptığını bilmiyor" denildiğini biliyoruz. 

Üçüncü görüş: Bundan murad, insanın, günah olduğunu bilmeyerek ve fakat 


onun bir günah olduğunu bilmesinin mümkün olması şartıyla bir günah 
işlemesidir. Buna göre o kimse de, cezaya müstehak olur. İşte bu sebepten dolayı 
biz, yahudinin, yahudiliğin bir günah olduğunu bilmemekle beraber, onun bir 
günah ve masiyyet olduğunu bilebilmesinin mümkün olması sebebiyle, bir 
cezaya müstehak olacağı hususunda ittifak ettik. İşte bu, bir cezaya müstehak 
olmanın sübütu hususunda yeterli derecede bir izahtır. Uyuyan ve yanılan kimse, 
bizim bu söylediğimizin dışında kalır. Çünkü bunlardan her biri de, (yapmaları 
halinde) çirkin bir fiil yapmışlardır, ancak bunların onun çirkin (kabih) olduğunu 
bilmeleri mümkün değildir. Bu görüş, cehalet lâfzının ilk iki görüşte mecazi; bu 
görüşte ise hakiki manaya hamledilmiş olması bakımından, diğerlerine râcih ve 
üstün bir görüştür. Ama ne var ki bu görüşe göre, âyetin ifâde ettiği hükme 
ancak, yaptığının kötü ve günah olduğunu bilmeyerek onu irtikâb eden kimseler 
dahil olur. Bu kabih fiili kasten işleyenler İse, âyetin ifâde ettiği hükme dahil 
olmayıp, bu kimselerin durumu, ancak kıyas yoluyla bilinir ki, bu kıyas * da 
şudur: Yaptığının ne olduğunu bilmeden yapan bu câhile tevbe etmek vacip 
olunca, kasten bir kabahatte bulunan bir kimsenin tevbe etmesi, haydi haydi 
vacip olur. Tevbenin şartlarından birinci şart hakkında söyleyeceklerimiz bundan 


ibarettir, L4H 


Tevbenin Kabulünün İkinci Şartı: Çabucak Dönüş Yapma 


Tevbenin ikinci şartına gelince ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra da çarçabuk 
(vazgeçip) tevbe edecek" buyruğudur. Alimler bu yakınlıktan maksadın, ölüm 
zamanının gelip çatması ile, ölüm korkularının bizzat müşahede ve aynelyakin 
görülmesi olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Allah Teâlâ bu müddeti. şu 
sebeplerden dolayı yakın olarak adlandırmıştır: 

a) Ecel, gelmekte olandır. Her gelmekte olan ise, yakındır. 

b) İnsanın ömür müddetinin, her ne kadar insana uzun gelse dahi, kısa ve yakın 
olduğuna dikkat çekmek.. Çünkü, İnsanın ömür müddeti, ezel ve ebed tarafından 
kuşatılmıştır. Buna göre senin ömrün, bu iki tarafa nisbetle taksim edilip 
bölündüğünde, adeta yok gibi olur. 

c) İnsan her an ölüm olayının başına gelmesini bekler. Durumu bu olan bir şey 
de, muhakkak ki yakın olarak vasfedilir. 

Buna göre "Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesindeki kelimesi hangi manayı ifâde ediyor?" 
denilirse, buna şöyle cevap verilir: 

Bu, "ibtidâ-i gaye" manasını ifâde etmektedir. Yan?, "Onun tevbeye başlaması 
günahta ısrar edenler zümresine dahil olmaması için, hemen günahın peşinde 


başlar" demektir. Günah işledikten hemen sonra ve de ölüm gelmeden önce değil 
de, günah işlemesinden çok zaman sonra tevbe eden kimselere gelince bunlar, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah katında (makbul olan) tevbe.. ve "İşte Allah'ın, 
tevbelerini kabul edeceği kimseler bunlardır" buyruklarıyla, tevbelerini kabul 
etmeyi zatına bir lütuf vücübu kabul etmekle mükerrem kıldığı kulların dışında 
kalmış olur. Tevbeleri yukardaki şekilde meydana gelmeyen kimselerin ise 
Cenâb-ı Hakk'ın, Olur ki Allah onların tevbelerini kabul eder" Tevbe, 102) 
buyruğundaki (olur ki. umulur ki, belki..) kelimesiyle tevbelerinin kabulü 
va'adedilen kimselerden olması. kendisine kâfidir. Şüphe yok ki, bu iki derece 
arasındaki fark apaçık olup herkesçe bilinir. 

ifâdesindeki edatının "teb'iz" için olduğu da söylenmiştir. Yani, "Onlar yakın bir 
zaman içinde tevbe ederler" demektir. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki, isyanın 
meydana geldiği zaman ile, ölümün gelip çattığı zaman arasındaki müddeti, 
"yakın zaman" olarak adlandırmıştır. Bu sebeple insan, bu arada kalan zaman 
dilimlerinin herhangi bir diliminde tevbe ederse, bu yakın bir zamanda tevbe 
etmiş olur. Aksi halde o, uzak bir zamanda tevbe eden olmuş olur. 

Bil ki Allah Teâlâ, bu iki şartı zikredince, "İşte Allah'ın, tevbelerini kabul 
edeceği kimseler bunlardır" buyurmuştur. 

İmdi eğer "Cenâb-ı Hakk'ın "Allah kahnda (makbul olan) tevbe..." buyurduktan 
sonra, "İşte Allah'ın, tevbelerini kabul edeceği kimseler bunlardır" sözünün 
faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki bu hususta iki açıklama yapılmaktadır: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Allah katında (makbulolan) tevbe...." sözü, tevbeleri kabul 
etmenin Allah'a, "mecbursun, yapacaksın" anlamında bir vücüb değil de, O'nun 
keremi, ihsanı ve fazlı gereği bir vücüb olduğunu bildirmektir. O'nun "İşte 
Allah'ın, tevbelerini kabul edeceği kimseler bunlardır" buyruğu ise, O'nun 
tevbeyi kabul edeceğini haber vermektir. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesi, "Bilmeyerek bir günah işleyip de, sonra da 
hemencecik ondan tevbe edip, o günahta ısrar etmeyi terkederek, istiğfarda 
bulunan kimseler hakkında, tevbe etmeye iletmek, ona irşâd etmek ve bu tevbe 
hususunda tevbe edenlere yardım etmek, ancak Allah'adır..." anlamındadır. Daha 
sonra da Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani, "Durumu böyle olan bu kul, tevbe 
ettiğinde, Allah onun tevbesini kabul eder" demektir. Buna göre birinci ifadeyle, 
tevbeye muvaffak kılması; ikinci ifâdeyle de, yapılan tevbeyi kabul etmesi 
kastedilmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah hakkıyla bilendir, tam bir hüküm ve hikmet 
sahibidir" buyurmuştur. Yani, "Allah kulun şehveti, gazabı ve cehaleti kendisini 
istila edip bürüdüğü için bu masiyeti irtikâb etmiş olduğunu bilir; kulun vasfı bu 


olup, sonra da en yakın zamanda bu günahından tevbe ettiğinde, keremi ve lütfü 


gereği, o kimsenin tevbesini kabul etmesi hususunda hakim'dir" demektir. 242 


"(Yoksa makbul olan o tevbe), kötülükleri yapıp yapıp da, onlardan (yan! Böyle 
yapanlardan) her hangi birine ta Ölüm gelince: "Ben şimdi hakikaten tevbe 
ettim" diyenlerin tevbesi değil... Kendileri kâfir olarak öleceklerin (tevbesi) de 
değil. Onlar (öyle işte), biz onlar için pek acıklı bir azâb hazıriamışızdır" (Nisa, 
18). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, makbul olan tevbenin şartlarını zikredince, bunun peşinden 
makbul olmayan tevbenin izahını yapmıştır. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


[243] 
Ölüm Gelip Çatınca Yapılan Tevbe Makbul Değildir 


Âyet-i Kerime, kendisine ölüm gelip çatan ve ölümün dehşetini müşahede eden 
kimselerin tevbelerinin makbul olmayacağına delâlet etmektedir. Bu mesele şu 
iki konuyu ihtiva etmektedir: 

Birinci konu: Durumunu belirttiğimiz kimselerin tevbelerii-nin makbul 
olmadığına şunlar delâlet etmektedir: 

a) Bu âyet ki bu, bu neticeyi verme hususunda açık ve sarihtir. 

b) Cenâb-ı Makk'ın, "Ama hışmımızı gördükleri zaman, imanları fayda verecek 
değildi." (Mü'mm, 85) buyruğudur. 

c) Cenâb-ı Hak, Firavun'un sıfatı hakkında "Nihayet su onu boğmaya başlayınca 
(şöyle) dedi: "İnandım. Hakikat İsrâiloğullannın iman ettiğinden başka Tanrı 
yokmuş. Ben de müsiümanlardanım." Şimdi mi (iman ediyorsun)? Halbuki sen 
bundan evvel (ömrün boyunca) isyan etmiştin..." (Yufcus, 90-91) buyurmuş, 
Cenâb-ı Hakk'ın azabını müşahede ettiği sırada yapmış olduğu tevbeyi kabul 
etmemiştir. Şayet Firavun bu imanı, o andan bir lahza önce yapmış olsaydı, 
muhakkak ki makbul olurdu. 

d) Hak Teâlâ'nın, "Nihayet onlardan her birine ölüm gelip çatınca, (tekrar tekrar 
şöye) diyecektir: "Rabb'im, bent (dünyaya) geri gönder. Ta ki ben, zayi ettiğim 
(ömrüm) mukabilinde, iyi amelde bulunayım." Hayır, onun söylediği bu söz, boş 
lâftan ibarettir" çm'mmn, 99-100) âyetidir. 

e) Cenâb-ı Hak, "Herhangi birinize ölüm gelip de, "Ey Rabb'im, beni yakın bir 
müddete kadargeciktirseydin de, sadaka verip dursaydım, iyi kimselerden 
olsaydım" demesinden evvel size nzık olarak verdiğimizden harcayın. Halbuki 
Allah, hiçbir kimseyi, eceli gelince, asla geri bırakmaz..." (Münafikün, 10-11) 


buyurmuştur. Böylece Cenâb-ı Hak bu âyetlerde, Ölüm gelip çattığı zaman 
yapılmış olan tevbenin kabul edilmeyeceğini beyân buyurmuştur. 
f) Ebu Eyyüb, Hz. Peygamber, (s.a.s)'den "Muhakkak ki Cenâb-ı Hak, canı 


boğazına dayanmadıkça, kulunun tevbesini kabul eder"İ244) dediğini rivayet 
etmiştir. Atâ'dan Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Ölümden iki deve sağımlığı bir 
zaman önce tevbe etmiş bile olsa.." dediği rivayet edilmiştir. Hasan el-Basri'den 
de şu rivayet edilmiştir: "İblis yeryüzüne indirildiğinde, "Senin izzetine yemin 
ederim ki âdemoğlunun ruhu bedeninde olduğu müddetçe onun peşini 
bırakmam" deyince, Cenâb-ı Hak, "Ben de İzzetime yemin ederim ki, 
âdemoğlunun canı boğazına dayanmadığı müddetçe tevbe kapısını ona 
kapamayacağım" buyurdu. 

Bil ki Hak Teâlâ'nın, "Herhangi birine ta ölüm ge-lince..." ifâdesi, "ölümün 
inmesinin ve yaklaşmasının alâmetleri gelince" demektir. Bu tıpkı, "Sizden 
birine ölüm gelip çattığı zaman, vasiyette bulun(manız) farz kılındı..." (Bakara, 


180)âyeti gibidir. 2491 


" 


Ölümün Yaklaşması Tevbenin Kabulünü önlemez 


İkinci konu: Muhakkik âlimler şöyle demişlerdir: "Ölümün yaklaşması, tevbenin 
kabulüne mani değildir. Aksine tevbenin kabulüne manı olan, meydana 
geldiklerinde, zaruri olarak Allah'ın bilinmesinin tahakkuk ettiği hallerin bizzat 
görülmesidir. Biz ölümün yaklaşmasının, tevbenin kabulüne mani olmadığını şu 
sebeplerden ötürü söyledik: 

a) Meselâ, İsrâiloğulları ve Hz. Eyyüb (a.s)'un çocukları gibi toplulukları Hak 
Teâlâ öldürüp sonra diriltmiş; bu diriltmeden sonra da onları mükellef tutmuştur. 
Bu durum, Ölümü müşahede etmenin, mükellef kılmaya zarar vermediğine 
delâlet etmektedir. 

b) Ölmek üzere olan kimsenin karşılaştığı sıkıntılar, "kulunç" girdiğinde 
meydana gelen zorluklar ile kadınların doğum sırasında çektiği sancılar 
esnasında çekilen sıkıntılar gibidir veya bundan biraz daha ileridir. 
Binâenaleyh bu sıkıntılar, mükellefiyetin devamına mani olmadığına göre, 
ölüm esnasındaki sıkıntılar da aynı hükümde olur. 

c) Ölmek üzere olan kimsenin ızdırabf arttığında, kulun bunalması çok şiddetli 
olur ki bu, Hak Teâlâ'nın, "Darda kalana kendisine duâ ettiği zaman icabet eden 
mi...?" (nemi, 62)âyetinde beyân ettiği husustur. Binâenaleyh o esnada elemlerin 
artmasının tevbenin kabulüne bir sebep olması, kabul edilmemesine bir sebep 
olmasından daha evladır. 


Böylece bu izahlar ile, ölümün yaklaşmasının ve ölümün elemleri ile 
sıkıntılarının artmasının, tevbenin kabulüne mani olamayacağı sabit olmaktadır. 
Biz deriz ki: Tevbenin kabulüne mâni olan şudur: ölmek üzere olan insan, 
birtakım haller ve dehşetler müşahede ettiğinde, bunları müşahede ederken, 
zaruri (kesin) olarak Allah'ı tanıyıp inanır. Her nezaman insan zaruri olarak 
Allah'ı tanırsa, ondan mükellefiyet sakıt olur. Baksana, âhirettekilerin bilgileri 
zaruri olduğu için, her nekadar orada bir ölüm ve bir ceza olmasa da, onlardan 
teklif sakıt olmuştur. Çünkü haşr ve hesâb esnasında ve cehenneme girmezden 
önce onların yaptıkları tevbeter makbul olmaz. 

Bil ki burada derin bir usül meselesi vardır: Çünkü kıyamettekiler, kendilerinin 
ölümlerinden sonra diri olduklarını görürler. Yine onlar, büyük bir ateşi 
(cehennemi) ve çeşitli dehşetengiz şeyleri müşahede ederler. Bütün bunlar, 
Allah'ı bilmenin, zaruri bir ilim olmasını gerektirmez. Çünkü yokluktan sonra 
hayatın meydana geldiğini bilmek ve bunun bir faile muhtaç olduğuna inanmak, 
çoğu Mu'tezili âlime göre nazari (teorik) bir ilimdir. Bu ilmin, zaruri bir ilim 
sayılmasına göre, bu diriltmenin Allah'tan başkası tarafından olmadığını bilmek, 
hiç şüphesiz nazari bir ilimdir. O büyük ateşi yaratanın ancak Allah Teâlâ 
olduğunu bilme ise istidlali bir ilimdir. Binâenaleyh âhirettekilerin, âhiretin 
dehşetli hallerini görmelerinden dolayı, Allah'ı ilm-i zaruri ile tanıdıkları nasıl 
iddia edilebilir? Sonra farzet ki durum böyledir. Binâenaleyh daha niçin, "Allah'ı 
bilme zaruri olduğu zaman bu, mükellefiyetin sıhhatine mani olur" dediniz? Zira 
kul, mükâfaat veren ve cezalandıran bir tanrının varlığını zaruri olarak bilmesine 
rağmen, O tanrının kerim olduğunu ve insanların taatının O'na bir faydası, 
günahlarının da bir zararı olmayacağını bildiği için, bazan günaha yönelebilir. 
Durum böyle olunca, siz niçin "Bu, teklifin sakıt olmasını gerektirir" dediniz? 
Hem sonra şu Mu'tezile'nin dediği, "Teklif (mükellefiyet) yurdu dünyada Allah'ı 
bilmenin nazari bir bilgi olması gerekir. Eğer bu ilim zaruri olursa, mükellefiyet 
sakıt olur" şeklindeki sözleri, zayıf bir sözdür. Çünkü kalbinde Allah'ı bilme 
hususunda bir bilgi bulunan kimsenin, kalbinde bu bilginin zıddı başka birşeyi 
de bulundurabileceği söylenir ise, bu bir ilim değil "zan" olur. Eğer o kimsenin 
kalbinde, bunun zıddını bulundurması mümkün görülmez ise, başka bir ilmin 
bundan daha güçlü ve kuvvetli olması imkânsız olur. Bu takdire göre, geriye ilm- 
i zaruri ile ilm-i nazari arasında hiçbir fark kalmaz. Böylece, Mu'tezile'nin 
söylediği bütün bu görüşlerin zayıf ve güçsüz ifâdeler olduğu, Hak Teâlâ'nın 
istediğini yaptığı ve istediği şeye hükmettiği sabit olmuş olur. Binâenaleyh 
Cenâb-ı Allah, bazan fazlı İle tevbeleri kabul edeceğini va'adetmiş, bazan ise 
adaleti ile tevbeleri kabul etmeyeceğini haber vermiştir. İşleri yönetme O'nun 


hakkıdır. Bundan dolayı O, makbul olanı merdüd, merdüd olanı da makbul kılar. 
Zira O, "Yapacağından mesul olmaz, fakat onlar (insanlar) mes'ül olurlar" 


(Enbiya, 23) buyurmuştur. [246] 
Tevbesi Kabul Veya Reddedildiği Bildirilmeyen Kısım 


Allah Teâlâ, iki kısım tevbeden bahsetmiştir. Birinci kısım hakkında "Allah 
katında (makbul olan) tevbe, kötülüğü ancak cehalet sebebiyle yapacakların 
tevbesidir..." (Nisa, 17) buyurmuştur. Bu ifâde, bunların tevbelerinin kabulünün 
gerekli olduğunu iş'âr etmektedir. Hak Teâlâ ikinci kısım tevbe hakkında ise, " 
(Yoksa makbul olan o tevbe), kötülükleri yapanların (tevbesi) değildir..." (Nisa, 
1s) buyurmuştur ki bu ifâde de, Allah'ın böylesi kimselerin tevbesini kabul 
etmeyeceğini kesin olarak göstermektedir. Binâenaleyh geriye, akli taksimata 
göre, bu iki kısım arasında üçüncü bir kısmın daha bulunması kalmaktadır ki bu 
üçüncü kısım, Allah Teâlâ'nın, tevbelerini ne kabul edeceğini, ne de 
reddedeceğini kesin olarak belirtmediği kimselerdir. Bu sebeple birinci kısım, 
bilmeden bir kötülük (günah) işleyenler; ikinci kısım da, ancak dehşetengiz 
şeyleri müşahede ettiklerinde tevbe edenler olunca, bu iki kısım arasında kalan, 
ortadaki kısmın, bir günahı bilerek işleyip, ama sonra tevbe eden kimseler 
olmbŞ! gerekir. Allah Teâlâ, işte bu kimselerin tevbelerini kabul veya 
reddedeceğini bildirmemiş, aksine onları meşietine (dilemesine) bırakmıştır. 
Nitekim O. bunları bağışlamayı da meşiet-i ilâhiyesine bırakarak, "(Allah), 
(şirkten) başka günahı dilediği kimseler için bağışlar" (Nisa, 48) buyurmuştur. 
[247] 


Üçüncü Mesele 


Allahu Teâlâ, ölüm emare ve alâmetlerinin göründüğü sırada tevbe edenlerin 
tevbesinin makbul olmayacağını beyân buyurunca, "Kendileri kâfir olarak 
Öleceklerin (tevbesi) de değil..." demiştir. Bu hususta şu iki izah vardır: 

a) Bu, "ölümleri yaklaşan kımsefer..." manasrrra'tfr ki bu da, işlenilen 
günahlardan dolayı ölüm esnasında yapılan tevbelerin kabul edilemiyeceği gibi, 
aynı esnadaki imanın da makbul olmayacağı manasına gelir. 

b) Bundan murad şudur: Kâfirler küfürleri üzere öldüklerinde, âhirette tevbe 


ederlerse, tevbeleri kabul olunmaz. [248] 


Vaidiyyel2 9! Fırkasının İddiası Ve Onlara Verilen Cevap 


Va'Miyye fırkası, kendi inançlarının doğruluğuna, bu âyeti şu iki bakımdan delil 
getirmişlerdir: 

1- Onlar şöyle derler: "Allah Teâlâ, "(Yoksa makbul olan tevbe), kötülükleri 
yapıp yapıp da, onlardan (yani böyle yapanlardan) herhangi birine tâ ölüm 
gelince: "Ben şimdi hakikaten tevbe ettim" diyenlerin tevbest değil. Kendisi 
kâfir olarak öleceklerin (tevbesi de) değil" buyurup, "kötülük yapanları, "kâfir 
olarak ölenler"e atfetmiştir. Ma'tuf (atfedilen), ma'tufun aleyhten (üzerine 
atfedilenden) başkadır. Binaenaleyh birinci grubun kâfir olmadıkları sabit olmuş 
olur. Hak Teâlâ, daha sonra bunların hepsi hakkında, "Biz onlar İçin pek acıklı 
bir azab hazırlamışızdır" buyurmuştur. Bu da, bu va'tdin hem kâfirleri hem de 
fâsıklart (günahkâr mü'minleri) içine almasını gerektirir. 

2- Allah Teâlâ, âhiretin korkunç halleri müşahede edildiği zaman, onların 
yapacağı tövbelerin kabul edilmeyeceğini haber vermiştir. Bundan dolayı 
tevbenin hiç yapılmaması durumunda onları bağışlar ise, bu haber verişin bir 
manası kalmaz." 

Bunlara şöyle cevap verilir: Biz, Bakara süresinde "kim bir kötülük (günah) 
kazanır da suçu kendisini çepeçevre kuşatırsa, onlar cehennemliktirler..." 
(Bakara, sı> âyetini tefsir ederken, Va'idiyye'nin bütün umümi inançlarını 
birlikte zikretmiş ve tutundukları bu şeylere birçok yönden cevap vermiştik. Bu 
umümi inançları ile ilgili cevaplan yeniden zikretmeye gerek yok. 

Hem sonra biz diyoruz ki: Zamirin, daha önce zikredilen şeylerden, kendisine en 
yakın olanına râci olması gerekir. Hak Teâlâ'nın, "Onlar ifin.. İşte biz onlar için 
pek acıklı btrazâb hazırlamışızdır" buyruğuna en yakın olan, "Kendileri kâfir 
olarak ölenler..." buyruğudur. Binâenaleyh, âyetteki "Biz onlar için pek acıklı bir 
azab hazırlamışızdır" ifâdesinin, sırf kâfirler hakkında olması niçin caiz olmasın? 
Bu hususta sözün özü şudur: Allah Teâlâ, ancak âhiretin dehşetengiz hallerini 
müşahede ettiklerinde, tevbeye yönelenlerin tevbelerinin kabul edilmeyeceğini 
haber verip, daha sonra kâfirlerden bahsetmiştir. Binâenaleyh bu gibi kimselerin 
ölürken iman edişlerinin de makbul olmadığını beyân buyurmuştur. Hiç şüphesiz 
kâfir, Allah katında, fiil bakımından daha kabih (çirkin) ve derece bakımından 
daha düşüktür. Bundan dolayı en fazla hor ve hakir kılınışın, kâfire has kılınması 
gerekir. Binâenaleyh âyetteki, "Biz onlar için pek acıktı bir azap hazırlamışadır" 
buyruğunun, onlara kâfir oluşları sebebi ile daha fazla ceza ve zilletin verildiğini 
beyân etmek için, kâfirlerle ilgili bir ifâde olması caizdir. 

Va'idiyye'nin dayandığı ikinci yöne gelince bunun cevabı şöyledir: Allah Teâlâ, 


kıyametin korkunç halleri göründüğünde tevbelerin kabul olmayacağını haber 
vermiştir. Tevbe olmayınca, orada hem cezalandırma, hem de affetme söz 
konusu olabilir. Bu ise, bir çeşit korkutmadır. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Şüphesiz ki 
Allah, kendisine eş tanınmasını affetmez. Ondan başkasını dileyeceği kimseler 
için bağışlar" (Nisa, 48 âyetinde olduğu gibidir. Bu "hitap deliline" tutunmadır. 
Mu'tezile ise bunu kabul etmemektedir. Allah en iyi bilendir. [250] 


Beşinci Mesele 


Allah Teâlâ, ölüm esnasında görülen dehşetli hallere binâen "tevbe edenler"e, 
"kâfirler"! atfetmiştir. Ma'tuf, ma'tüfun aleyhten başkadır. Bu da ehl-i salattan 
olan fâsıkların (günahkârların) kâfir olmamalarını gerektirir. Yine bununla, 
Haricilerin "Fâsık, kâfirdir" şeklindeki sözleri bâtıl olmuş olur. Bununla 
münafıkların murad edilmiş olduğunu söylemek mümkün değildir. Zira doğru 
olan görüş, münafığın kâfir saytlmasidır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah şehâdet 
eder ki münafıklar hiç şüphesiz yalancıdırlar" (MMNcfin, 1) buyurmuştur. Allah 


en iyi bilendir. PSH 
Altıncı Mesele 


Âyetteki kelimesi, "biz hazırladık ve âmâde kıldık" manasına gelir. Bunun bir 
benzeri de, cehennem ateşi 

hakkındaki, "O (ateş) kâfirler için hazırlanmıştır" <Bakara.24) âyetidir. 
Alimlerimiz bu âyeti, cehennemin şu anda yaratılmış bulunduğuna delil 
getirmişlerdir. Çünkü "acıkh (elim) bir azab", ancak cehennemin ateşi ve 
soğuğudur. Âyetteki "Hazırlamışızdır" ifâdesi, geçmişten haber vermektedir. Bu 
da cehennemin yaratılmış olduğuna, bu bakımdan da delâlet eder. Allah en iyi 


bilendir. 12221 


Kadınlara Zorla Mirasçı Olmayınız 


"Ey iman edenler, kadınlara zorla mirasçı olmanız ve onları kendilerine 
verdiğiniz (mehir)den birazını giderip (ele geçirmek) için, zorlamanız size helâl 
olamaz. Ancak arayı açacak bir fuhşu irtikab etmiş olmaları müstesna... Onlarla 
iyi geçinin. Eğer kendilerinden hoşlanmıyorsanız, olabilir ki birşey sizin 
hoşunuza gitmez de Allah onda birçok hayır takdir etmiş bulunur" (Nisa, 19) 


Bil ki, Cenâb-ı Hak tevbe'yi vasfettikten sonra, tekrar kadınlarla itgili hükümleri 
beyan etmeye başladı. Yine şunu da bit ki cahitiyye Arapları kadınlara çok çeşitli 
eziyetler ediyor ve onlara çok çeşitli zulümler yapıyorlardı. İşte bu sebeple 
Cenâb-ı Hak onları yaptıkları bu işlerden, bu âyetlerde nehyetmiştir. 

Kadınlara yapılan zulüm ve eziyyetin birinci nev'i, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey iman 
edenler, kadınlara zorla mirasçı olmanız size helâl olmaz.." buyruğudur. 


Bu hususta iki mesele vardır: 2931 
Mezkür Hükme Dair Âyetin Nüzül Sebebi 


Âyetin nüzul sebebiyle ilgili olarak şu iki görüş beyân edilmistir: Birinci görüş: 
Cahitiyye döneminde bir adam ölüp, geride hanımı da kaldığı zaman, o adamın o 
kadından olmayan oğlu veya adamın akrabalarından bazıları gelir, kadının 
üzerine elbisesini atar ve şöyle derdi: "O adamın malına varis olduğum gibi, 
karısına da varis oldum." Böylece bu sözü söyleyen kimse, o kadın üzerinde, 
hem kadının kendisinden hem de diğer insanlardan daha fazla hak sahibi olmuş 
olurdu. Bu sebeple de isterse o kadınla, ölen kimsenin vermiş olduğu ilk mihif 
hariç, herhangi bir mihir vermeden evlenir; isterse o kadını, başka birisiyle 
evlendirir, kadının mihrini alır, o mihirden de kadına hiçbir şey vermezdi. İşte 
bunun üzerine Ailah Teâlâ bu âyeti indirip, bunun ve herhangi bir kimsenin ölen 
kişinin hanımına bu yolla varis olmasının haram olduğunu beyân buyurmuştur. 
Bu görüşe göre Cenâb-ı Hakk'ın, "kadınlara mirasçı olmanız.." ifadesiyle 
kastedilen, kadınların bizzat kendileri ve kocalarının ölümünden ötürü onların 
kendilerine varis olunamayacağı hususudur. 

İkinci görüş: Bu verasetin, kadının malıyla ilgili olmasıdır. Bu böyledir, zira 
ölünün varislerinin, kadın ölünceye ve onlar onun malına varis oluncaya kadar, o 
kadını evlenmekten men etme hakları vardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, 
"Onlar istemedikleri halde, sizin onların mallarına varis olmanız helâl olmaz" 


buyurdu. [254] 
İkinci Mesele 


Hamza ve Kisâi, kâf harfinin dammesiyle olmak üzere. gerek bu âyette gerekse 
(Tevt», 53) ve (Ahkât, 15) âyetlerinde Asım ile İbn Amir (Ahkâf, 15) âyetinde 
zamme ile; diğer yerlerde fetha ile ve Nafi, İbn Kesir ve Ebu Amr bütün yerlerde 
fetha ile olmak üzere la '/ şeklinde okumuşlardır. Kisâi, bu iki kullanılışın da 
aynı manaya geldiğini; Ferrâ ise, fetha ile okunduğunda ikrah (zorlama), damme 


ile okunduğunda ise, meşakkat manasına geldiğini söylemişlerdir. Yine Ferra, 
yapılmaya zorlanılan şeyi ifâde için, fetha ile kişinin kendisinden olan şeyi ifâde 
için de damme ile lâfzının kullanıldığını söylemiştir. 

İkinci nev": HakTeâlâ'nın, "Ve onları, kendilerine verdiğimiz (mehir)den birazını 


giderip (ele geçirmek) için..." sözüdür. Bu hususta da birkaç mesele vardır: [255] 
Birinci Mesele 


buyruğunun 1'râbtaki yeri hususunda şu iki görüş vardır: 

a) Kendinden önce başında ül bulunan lâfza atfedildiği için, mahallen 
mansübtur. Kelamın takdiri ise, "Kadınlara zorla mirasçı olmanız ve onları 
zorlamanız size helâl olmaz" şeklindedir. Abdullah İbn Mesüd da bu şekilde 
okumuştur. 

b) Bu, daha önce geçen söze atfen, meczümdur. Takdiri de, "Onlara (bu şekilde) 


varis olmayın ve (onları) kocadan men etmeyin" şeklinde olur. [256] 
İkinci Mesele 


kelimesinin manası, "men etmek'tir. Nitekim karşı konulamayan hastalığa da 
denilir. Bu husus-taki inceleme, Hak Teâtâ'nın, "Kadınların, artık kendilerini 
kocalarına nikâh etmelerine mani olmayın" (Bakara. 232) âyetinin tefsirinde 


geçmişti. [257] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak, "onlarızorlamayınız.." ifadesiyle kimlere hitap etmiştir? Bu 
hususta üç görüş vardır: 

a) Cahiliyyede bir kimse hanımından hoşlanmıyor ve ondan 

ayrılmayı istiyor; bu sebeple ona kötü muamele yapıyor, kadın mihrini fidye 
olarak verip de canını kurtarıncaya kadar ona baskı yapıyordu.. Bu görüş, ekseri 
müfessir-lerin tercih ettiği görüştür. Buna göre Cenâb-ı Hak, "Sizin onlarla 
zorlama yoluyla evlenmeniz helâl olmaz. Ve yine, onlarla evlendikten sonra, 
onlara mihir olarak verdiğiniz şeylerin bir kısmını geri versinler diye, onları 
engellemeniz ve hapsetmeniz helâl olmaz" buyurmuştur. 

b) Bu, cahiliyye insanlarının yaptığı gibi, kadını istediği ve dilediği kimselerle 
evlenmekten men etmeyi terketmeleri için, varis olan kimselere hitaptır. Buna 


göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine verdiğiniz (mihir)den birazını giderip (ele 
geçirmek) için..." sözünün manası ise şudur: Onlar, ölen kimsenin kadınını 
engelliyor ve hapsediyorlardı. Maksatları ise, kadının, Ölen kimsenin mirasından 
almış olduğu şeyi geri vermesini temin etmektir. 

c) Bu, velilere bir hitap olup, onları kadınları engellemekten bir nehiydir. 

d) Bu, kocalara bir hitaptır. Çünkü onlar cahiliyye döneminde kadını boşuyor ve 
kendisinden bir şeyler koparmak amacıyla, onun başkasıyla evlenmesine mani 
oluyor, onları zorluyorlardı. 

e) Bu, umumi olarak herkese bir hitaptır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ancak arayı açacak bir fuhşu trtikâb etmfş olmaları 


müstesna.." istisnasıyla ilgili birkaç mesele vardır: [258] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "arayı açacak bir fuhuş" ifadesiyle ilgili şu iki açıklama vardır: 

a) Bu, "Kadının geçimsizliği, insanlara karşı kötü huyluluğu, kocasına ve 
yakınlarına eziyyet etmesidir." Buna göre mana, "Kadınlardan bir kötü 
muamelenin olması durumu müstesna.. Bu durumda ey erkekler, sizler 
kadınlardan "hull" (fidye karşılığı boşanma) istemekte mazursunuz.." şeklinde 
olur. Bunun böyle olduğuna, Ubey Ibn Ka'b'ın "Size karşı, haddi aşmış olmaları 
müstesna.." şeklindeki kıraati de delâlet eder. 

b) Bu ifâde ile, onların zina yapmaları kastedilmiştir. Bu, Hasan el-Basri ve Ebû 


Kılibe ve Süddf'nin görüşüdür. [259] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, yi istisnası hangi şeyden istisna edilmiştir? Bu hususta da şu 
izahlar yapılmıştır: 

1- Bu, ahz-i emval (mal alma)dan yapılmış bir istisnadır. Yani, "Erkeğin, fidye 
versin diye hanımını zarara sokmak için engellemesi helâl değildir. Ancak o 
kadının zina etmesi durumu hariç (o zaman helâl olur)" demektir. Bu görüşte 
olanların bir kısmı bu hükmün devam edip nesholunmadığını, bir kısmı da bunun 
celde âyetiyle (Nûr, 2) mensûh olduğunu söylemişlerdir. 

2- Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "kendilerini evlerde alıkoyun" (Nisâ. 15) âyetinde geçen 
engelleme ve tutmadan istisnadır. Bu Ebü Müslim'in görüşü olup, o bu âyetin 
mensüh olmadığını iddia etmiştir. 

3- Bu istisnanın, HakTeâlâ'nın, "onları zoriamayınız" buyruğundan bir istisna 


olması da mümkündür. Çünkü kelimesi, hapsetmek anlamındadır. Binâenaleyh, 
bu kelimenin manasına, o kadınları evlerde hapsetme hususu da dahildir. 
Böylece veliler ve kocalar, o kadınları evlerde hapsetmekten nehyedilmiş olurlar. 
O kadınların, arayı açacak bir fuhuş irtikâb etmiş olmaları durumu müstesna... 
Bu durumda, hem velilerin hem de kocaların, onlan evlerinde hapsetmeleri helâl 


olur, [260] 


Üçüncü Mesele 


Nâfi ve Ebu Amr, bu âyeti şeklinde; Kur'ân'da geçtiği bütün yerlerde yâ harfinin 
fethasıyla şeklinde okumuşlardır. Onlar şöyle demişlerdir: ifâdesinde, o âyetlerin 
ortaya konulup beyân edilme gayesi bulunmaktadır.ifâdesinde ise, bu fuhşun 
ortaya çıkarılma maksadı yoktur." İbn Kesir ve Âsım'ın ravisi Ebü Bekr, her iki 
ifâdeyi de fetha ile; diğerleri ise, kesre ile okumuşlardır. Fethâ ile okuyanlar, 
bunu iki şekilde izah etmişlerdir: 

a) "Fahişe" ve "âyât" kelimeleri, hakikatte fail durumunda değillerdir. Onları 
ortaya koyup beyân eden, ancak Allah Teâlâ'dır. 

b) Fuhuş ortaya çıkar; eğer dört şahit o fuhşun yapıldığına şahitlik ederse, o 
zaman o fuhuş, ortaya konulmuş ve beyân olunmuş olur. Âyetlere gelince, her 
halükârda Cenâb-ı Hak, onları beyân ettiği için "mübeyyen" (beyan olunmuş) 
olurlar. Bu kelimeleri kesre ile okuyanların izahı ise şudur: Âyetler, ortaya çıkıp 
zuhur ettiklerinde, beyân etme ve açıklamanın birer sebebi olurlar. Âyetler 
açıklama ve beyânın birer sebebi olunca da, açıklamanın onlara isnâd edilmesi 
(bu kelimelerin fail durumuna geçmeleri) caiz olur. Nitekim putlar, sapıklığın bir 
sebebi oldukları için, Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabb'im, çünkü onlar insaflardan 
birçoğunu baştan çıkardılar" (ibrahim, 36! buyruğunda saptırmanın onlara isnâd 


edilmesi yerinde ve güzel olmuştur. [261] 
Kadınlarla İlgili Hükümlerin Üçüncü Nev'i 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlarla iyi geç inin "buyruğudur. Cahiliy-yedekiler, kadınlara 
kötü muamele yapıyorlardı. İşte bunun üzerine onlara, "Onlarla iyi geçinin" 
denilmiştir. Zeccâc, bunun, geceleme (hanımlara ayrı ayrı gece tahsisatı) ile 
onlara yapılan harcama konusunda âdil olmak ve güzel söz söylemek olduğunu 


söylemiştir. [262] 


Hoşlanmadığınız Bir Evlilikte Allah Çok Hayır Yaratabilir 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer kendilerinden hoşlanmıyorsanız, olabilir ki bir 
şey sizin hoşunuza gitmez de, Allah onda birçok hayır takdir etmiş bulunur" 
buyurmuştur. Yani, "Onlarla iyi geçinmeyi ve onların kocası olmayı istemez de, 
onlardan ayrılmayı tercih ederseniz, biliniz ki, olabilir ki bir şey sizin hoşunuza 
gitmez de, Allah onda birçok hayır takdir etmiş olabilir. Bu âyette bulunan *i 
"onda" kelimesindeki zamirin neye râci olduğu hususunda şu İki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu, "Eğer onlarla beraber yaşamayı istemezseniz, onları güzel bir şekilde 
tutun, alıkoyun. Olabilir ki, onlarla beraber yaşamanızda birçok hayır 
bulunabilir" demektir. Bu görüşte olanlar, buradaki. ^J-SST Vjj- ifâdesini bazan 
dünyaya gelecek bir çocuk ile tefsir etmişlerdir. Böylece o istememezlik 
(kerahet) muhabbete, nefret de arzuya dönüşmüş olur. Onlar bazan da bu ifâdeyi 
şu şekilde tefsir etmişlerdir: "Erkek onunla birlikte yaşamayı istemediği halde, 
sonra o buna rağmen, Allah'ın mükâfaatını elde etmek için bu sıkıntıya katlanır, 
o kadına harcamada bulunur, istemediği halde ona iyilikte bulunursa, âhirette bol 
sevaba, dünyada ise güzel bir övgüye müstehak olmuş olur. 

b) Mananın şöyle olmasıdır: "Eğer siz onlarla beraber yaşamayı istemez, 
onlardan ayrılma hususunda arzulu olursanız, Cenâb-ı Hak bg ayrılıkta o 
kadınlar için birçok hayırlar meydana getirir. Bu da, o kadının kocasından 
kurtulup, ondan daha hayırlı olan bir koca bulması ile tahakkuk eder. Bu âyetin 
bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer (kan-koca) birbirinden ayrılacak olurlarsa, 
Allah her birini fazlü keremiyle ihtiyaçtan müstağni kılar.." (Nisa, 130) âyetidir. 
Bu görüş, Ebu Bekr el-Esamm'ın görüşüdür. Kadı ise şöyle demektedir: "Bu 
görüş, uzak bir ihtimaldir. Çünkü Cenâb-ı Hak, söyledikleriyle (kocayı) 
hammıyla sürekli yaşamaya teşvik etmiştir. Binâenaleyh, daha nasıl O, bununla 


onların ayrılmasını murâd etmiş olabilir?" 1263) 
Kadınlarla İlgili Hükümlerin Dördüncü Nevi 


"Eğer bir zevceyi bırakıp da yerine başka bir zevce almak isterseniz, öbürüne 
yüklerle vermiş olsanız bile, içinden bir şey almayın. Bir iftira ve açık bir günah 
olarak alır mısınız onu? Onu nasıl alırsınız ki, birbirinize karılıp katıldınız? 
Onlar sizden kuvvetli bir teminat da aldılar..." (N'sâ, 20-21). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [264] 


Âyetin Nüzul Sebebi 


Allahu Teâlâ, önceki âyette, kadınların arayı açacak bir fuhuş işlemeleri halinde 
onlara zarar verme hususunda müsaade edince, bu âyette de fuhuş işleme halinin 
dışında onlara zarar vermenin haram olduğunu beyân buyurarak, "Eğer bir 
zevceyi bırakıp da yerine başka bir zevce almak isterseniz" buyurmuştur. 
Rivayet olunduğuna göre, câhiliyyede bir kimse başka bir kadınla evlenmeyi 
arzu ettiğinde, bizzat kendi hanımına fuhuş iftirası atardı. Böylece kocası o 
kadını, yeni evlenmek istediği kadınla evlenme masrafını karşılamak için, ona 
daha önce mihir olarak verdiği şeyi fidye olarak geri vermeye (kadını "hull" 
yapmaya) zorlardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Eğer bir zevceyi bırakıp da 
yerine başka bir zevce almak isterseniz... "buyurmuştur. Bu âyette geçen "kıntar" 
kelimesinden maksat, çok miktarda mal olup, bu kelimenin tefsiri, Cenâb-ı 
Hakk'ın "yığın yığın biriktirilmiş altın ve gümüş..." (Al-i imrân 14) âyetinin 
izahında geçmiştir. [265] 


İkinci Mesele 


Âlimler, bu âyetin "mihr"deki fiatların (mihr'in miktarının) artabileceğine delâlet 
ettiğini söylemişlerdir. Rivayet olunduğuna göre Hz. Ömer (r.a) minberde iken, 
"Dikkat ediniz. Kadınların mihirlerini yüksek tutmayın" demiş, bunun üzerine 
bir kadın ayağa kalkarak, "Ey İbnu I-Hattâb, Allah bize veriyor, sen ise mani 
oluyorsun.." diyerek bu âyeti okumuş. Bunun üzerine Hz. Ömer, "Herkes 
Ömer'den daha fakih!" demiş ve mihrin ftatlarının artırılmasının uygun 
olmayacağı görüşünden vazgeçmiştir. Bana göre âyette, "mibr"in fiatlarının 
artabileceğine dair bir delâlet bulİt.Tnarrıaktadır. Zira, Cenâb-ı Hakk'ın "Öbürüne 
yüklerle vermiş olsanız bile" tabiri, O'nun, "Eğer oralarda (gökte ve yerde) Allah 
'tan başka tanrılar olsaydı, onların ikisi de muhakkak ki harap olup gitmişti" 
(Enbiya, 22) buyruğunun, Allah'dan başka ilâhların bulunduğuna delâlet 
etmediği gibi, kadınlara mihr olarak çok mal verilebileceğine delâlet etmez. 
Netice ofarak diyebiliriz ki, bir şeyi başka bir şeyin şartı yapmaktan, o şartın 
haddi zatında tahakkuk etmiş olması gerekmez. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
"Kimin bir yakını öldürülürsef öldürülenin ailesi, iki şeyi (diyet veya kısas) 
tercih etme arasında muhayyerdirler"!206! buyurmuştur. Hz. Peygamber'in bu 
hadis-i şerifinden öldürmenin caiz olduğu neticesi çıkmaz. Bazan bir kimse, 
"şayet ilâh cisim olsaydı, muhdes olurdu" der. Bu, doğru bir sözdür. Ama bundan 


"İlâh gerçek bir cisimdir" şeklinde bir hüküm çıkarmamız gerekmez. 267 
Üçüncü Mesele 


Bu âyete, erkeğin kadına mihir vermesi durumu da, vermemesi durumu da 
dahildir. Bu böyledir, çünkü erkek 

nikâh akdini, Allah'ın belirttiği şekilde, bu "mibr"e karşılık yapmıştır. 
Binâenaleyh, o erkeğin bu "mihr"i bizzat vermesiyle vermemesi durumu 


arasında bir fark yoktur. [268] 
Halvet-i Sahiha Mihir Vermeyi Gerektirir 


Ebu Bekr er-Razi el-Cessâs, bu âyetle "halvet-i sahiha"nm mihrj 
gerektirdiğine istidlal ederek şöyle demektedir: "Çünkü Allah Teâlâ, kocayı 
kadının mihrinden her hangi bir şeyi almaktan men etmiştir. Bu men' mutlaktır. 
"Halvet-i sahiha" olmadan önce, âyetle amel edilmemiştir Binâenaleyh, halvet-i 
sahihadan sonra bu âyetle amel edilmesi gerekir." O, sözüne devamla şöyle 
demektedir: "Bunun, Hak Teâlâ'ntn "Eğer siz onları kendilerine temas etmeden 
önce bosar, (fakat daha evvelden) onlara bir mihir tayin etmiş bulunursanız, o 
halde tayin ettiğiniz mthrin yansı onlarındır" (Bakara, 237) âyetiyle tahsis 
edilmiş olduğunun söylenmesi de caiz değildir. Zira, Sahabe dokunmanın tefsiri 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Meselâ Hz. AH ve Hz. Ömer, bundan muradın 
"halvet-i sahiha" olduğunu söylerlerken, Abdullah İbn Mesüd, bunun cima 
olduğunu söylemiştir. Bu, hakkında ihtilâf edilnn bir husus olunca; bunun, bu 
âyetin umumiliğinden ötürü tahsis edilmiş olduğunu kabul etmek de imkânsız 
olur." 

Cevap: Burada zikredilen âyet, Cenâb-ı Hakk'ın "Birbirinize karılıp katılmış 
iken, onu nasıl alırsınız ki?" buyruğunun delaletiyle, cimâ'dan sonraki durumla 
tahsis edilmiştir. Çükü "onların birbirlerine karılıp katılmaları", müfessirlerin 
ekserisine göre, "cimâ"dır. Bunun doğru olduğuna dair, ileride deliller 


getireceğiz. 1269) 





Kötü Muamele Eden Koca, Ayrılırken Karısının Mihrini Eksiltemez 


Kötü muamele, ya koca yahut da kan tarafından yapılır. Buna göre, eğer bu kötü 
muamele kocadan ise; o kocanın, karısının mihrinden herhangibir şey alması 


mekruh olur. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer bir zevceyi bırakıp da yerine başka bir 
zevce almak isterseniz, öbürüne yüklerle (mihir) vermiş olsanız bile, içinden 
birşey almayın" hitabı, geçimsizliğin kocadan olması durumunda, o kocanın 
karısının mihrinden herhangi bir şey almaktan nehyedilmiş oiduğu hususunda 
sarih bir âyettir. Sonra, eğer karıyla koca arasında "hüll" (fidye karşılığında 
kocanın kadını boşaması) akdi meydana gelmişse, tıpkı cuma namazı çin ezan 
vaktinde alış-veriş yapmanın yasaklanmış olması; yapılması halinde bu 
alışverişin geçerli olup bir mülkiyyet ifâde etmesi gibi, koca "hulf'un bedelini 
alabilir. Ama geçimsizlik kadından olursa, bu durumda kocanın, "hull" bedelini 


alması helâl olur. Çünkü Cenâb-ı Hak, ".. ve onları kendilerine verdiğiniz 
(mihir)den birazını giderip (elegeçirmek) için, zorlamanız helâl olmaz..." (Nisa. 
19) buyurmuştur. 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Nasıl olur da bir iftira ve açık bir günah olarak onu 


alırsınız!" buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: [270] 
Birinci Mesele 


Arapça'da "bühtan" kelimesi, bir kimsenin büyüklenerek, arkadaşının yüzüne 
söylemiş olduğu yalandır. Kelimenin asıl manası, bir kimse şaşakaldığında 
Arapların söylemiş olduğu tabirine dayanmaktadır. Buna göre "bühtan", 
cesametinden dolayı insanın şaşakaldığı bir yalandır. Sonra, butlanından dolayı 
şaşakalınan her bâtıl, bühtan diye isimlendirilmiştir. "Onda olmayan bir şeyi 
kardeşinin yüzüne karşı söylediğinde ona bühtanda bulunmuş olursun." hadisi de 


bu köktendir. L7H 
İkinci Mesele 


Âyetteki "bühtan" kelimesi niçin mansub kılınmıştır? Bu hususta şu ihtimaller 
vardır: 

a) Zeccâc, bu kelimenin "hal" makamında kullanılmış bir 

mefül-ü mutlak olduğunu söylemiştir. Buna göre mana, "siz o malı, bühtan edici 
ve günaha girici olarak mı alırsınız?" şeklinde olur. 

b) Keşşaf sahibi ise şöyle demektedir: "Bu kelimenin her nekadar hakikatta bir 
sebep olmasa da, mefül-ü leh olduğu için mansub olmuş olması da muhtemeldir. 
Bu, tıpkı senin "korktuğu için savaştan geri durdu" sözünde olduğu gibidir. 

c) Bu kelime, başındaki harf-i cerr hazfedilmiş olduğu için mansub kılınmıştır ve 
bu, (bühtan ile) takdirindedir. 


d) Burada bir hazif vardır ve takdiri, "O malı bir bühtan ve bir günah olarak 
alıyorsunuz" şeklindedir. (272) 


Mihirden Bir Şey Almanın "Bühtan" Diye Tavsif Edilmesinin Sebebi 


Bu malın alınışına, "bühtan" denilmesi hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 
1-Allah Teâla, bu mihrin verilmesini farz kılmıştır. Binaenaleyh kim onun geri 
verilmesini isterse, sanki "Bu farz değildir" demiş olur ve bundan dolayı bu bir 
bühtan olmuş 

olur. 

2- Koca, nikah akdi yapılırken, o mihri o kadına teslim edip, ondan geriye birşey 
almayacağına garanti vermiştir. Binâenaleyh koca o malı geri alınca, ilk verdiği 
söz bir bühtan olmuş olur. 

3- Biz, "câhiliyye Araplarıntn, hanımlarını boşamak istediklerinde, onlara iftira 
etmeleri adetlerindendi. Bundan dolayı kadın, kocasının böyle birşey 
yapmasından Korkup, kocasının verdiği mihri geri verme karşılığında, kendisini 
(nikahını) kocasından almak (hulll yapmak) istiyordu" dedik. İş genel olarak bu 
şekilde cereyan ettiği için, sanki karı kocadan herbiri, diğeri gibi sayılmıştır. 

4- Allah Teâlâ, önceki âyette "Onları, kendilerine verdiğiniz (mehir)den birazını 
giderip (ele geçirmek) için zorlamaymız. Ancak arayı açacak bir fuhşu irtikâb 
etmiş 

malan müstesna" (Nisa, 19) buyurmuştur. Müslümanın zahiri hali, onun Allah'ın 
*rrine muhalefet etmeyeceğini gösterir, Binâenaleyh böyle bir koca, hanımının - 
Tinden bir kısmını geri aldığında, onun bu alışı, hanımının apaçık bir fuhuş 
işlemiş buğunu ihsas ettirir. Gerçekte böyle bir şey olmadığı ve kocanın bu 
hareketinin 3e aslında böyle birşey olmadığı halde kadının fuhuş yaptığı 
manasına gelmesi ift«ımından, kocanın bu mal alışını bir bühtan (iftira) olarak 
isimlendirmek doğru olur. 

Bu hususta bir başka izah da şöyledir: Kocanın bu malı alışı, kadının zatını bir 
tenkid ve onun malını haksız bir alıştır. Bundan dolayı bu hareket, bir yönden bir 
bühtan, bir yönden de bir zulümdür. Binaenaleyh büyük günahlardan biri olmuş 
otur. 

5- Bühtan ve açık bir günahın ilahi cezası onlarca bilinmektedir. Buna göre Hak 
Teâlâ'nın, "Nasıl olur da bir iftira olarak onu alırsınız!" buyruğunun manası, 
"Bühtanın (iftiranın) cezasını alır mısınız?" şeklindedir. Bu tıpkı, "Gerçekten, 
yetimlerin mallarını haksız olarak yiyenler, karınlarına ancak bir ateş yemiş 


olurlar" (Nisa, 10) âyetinde olduğu gibidir. 1273) 


Dördüncü Mesele 


HakTeâlâ'nın, "Nasıl olur da onu alırsınız!" buyruğunun başındaki istifham, 
"Böyle şey olmaz" manasında 
istifham-ı inkâri olup, "Şer'an ve aklen kabih (kötü ve çirkin) olduğu ortada iken, 


siz böyle bir şeyi nasıl olur da yaparsınız!" demektir. [274] 
Koca, Verdiği Mehri Kısmen de Olsa Geri Alamaz 


Cenâb-ı Hak daha sonra, Onu nasıl alarsmız ki, birbirinize :arılıp katıldınız? 
Onlar sizden kuvvetli bir teminat da aldılar" buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ bu men edişin sebebi olarak şunları zikretmiştir: 

1- Bu malı (mibri) geri alma, zımnen kadının açık bir fuhşa nisbet edilmesi 
manasını taşır. Binaenaleyh bu bir bühtan olmuş olur. Bühtan ise, büyük 
günahların belli başlılanndandır. 

2- Bu, apaçık bir günahtır. Zira bu mal, o kadının hakkıdır. Binâenaleyh kim, bu 
zorlama ve şiddet gösterme yoluyla -ki bu bir zulümdür- kadının malını almaya 
uğraşırsa -ki bu da ikinci bir zulümdür - ve kadını güç durumda bırakırsa, hiç 
şüphesiz böylece bir zulümle diğer bir zulme yot arayan bu kimsenin bu hareketi 
apaçık bir günah olmuş olur. 

3- Hak Teâlâ'nın, "Onu nasıl alırsınız ki, birbirinize karılıp katıldınız" âyetiyle 


beyân ettiği husus... 275) 

İfdâ Tabirinin İzahı 

Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Burada geçen "genişlik" manasına gelen masdarındandır. Nitekim Araplar, bir 
yer geniş olduğu zaman, fiilini söylerler. Leys de, "Birisi birisine ulaştığında, 
denilir ki, bu "O, onun bosluğunda ve sahasında oldu" manasınadır" demiştir. 
Müfessirler, bu âyetteki "ifdâ"nın ne manaya geldiği hususunda şu iki görüşü 
zikrederler: 

a) Buradaki "ifdâ", cima (cinsi münasebetken kinayedir. Bu, İbni Abbas, 
Mücâhid ve Süddi'nin görüşü olup, Zeccâc ve İbn Kuteybe'nin de tercihidir. Bu, 


aynı zamanda İmam Şafii'nin görüşüdür, Çünkü Şafii'ye göre, koca, hanımıyla 
hiç cinsi münasebette bulunmazdan önce onu boşarsa, aralarında bir halvet-i 
sahiha (tam bir başbaşa kalma) olsa dahi, koca mihrtn yansını alabilir. 

b) "İfdâ", hanımıyla cinsi münasebette bulunmasa bile, kocanın onunla halvet-i 
sahihada kalması manasınadır. Kelbi, "ifdâ, ister cinsi münasebette bulunsun, 
ister bulunmasın, kocanın hanımıyla birlikte bir örtü (yorgan-yatak) içinde 
bulunmalarıdır" der. Bu, Ferrâ'nın tercihi olup, Ebu Hanife(r.h)'nin de görüşüdür. 
Çünkü halvet-i sahiha, mehrin verilmesini gerektirir. 

Bil ki birinci görüş daha evlâdır. Buna şunlar da delâlet eder: 

1- Leys, tabirinin, falanca adam, "falanca kadının boşluğunda ve sahasında oldu" 
manasına geldiğini söylemiştir. Bunun, hakiki manada ancak cima esnasında 
bulunacağı herkesin malumudur. Fakat cinsi münasebet (cima) bulunmadığı 
zaman, bu mana bulunmaz. 

2-Allah Teâla, bunu taaccüb sadedinde zikredip, "Onu nasıl alırsınız ki, 
birbirinize karılıp katıldınız!" buyurmuştur. Taaccüb ise, ancak bu ifdâ (karılıp 
katılma) ülfet ve muhabbetin meydana gelmesinde kuvvetli bir sebep olduğu 
zaman, tam ve yerinde olur. Bu kuvvetli sebep, sırf başbaşa kalmak değil, 
aksine cimâdır. Binaenaleyh "ifdâ" kelimesini, cima manasına almak gerekir. 

3- Okadına "ifdâ" yapmanın, mutlaka kendisinde son bulacağı bir iş ile tefsir 
edilmesi gerekir. Çünkü harf-i cerri, intihâ-i gaye manasınadır. Fakat karı-koca 
arasındaki halvet-i sahiha böyle değildir. Zira sırf halvette, koca ile karıdan 
birinin fiili diğerine ulaşmış olmaz. Binâenaleyh âyetteki "Birbirinize karılıp 
katıldınız" ifâdesini, sırf halvet manasına almak imkânsızdır. Buna göre şayet, 
"Onlar bir örtü altında birbirleriyle sarmaş dolaş olduklarında, hiç şüphe yok ki 
aralarında bir ifdâ (karılıp katılma) meydana gelmiş olur. Binâenaleyh bunun 
yetmesi gerekir. Halbuki siz böyle demiyorsunuz" denilir ise, biz deriz ki: 
Burada hüküm veren olan iki kişidir. Birisi, mihrin ancak cima ile; diğeri ise sırf 
halvet ile olacağını söylüyor. Halbuki ümmet arasında, sarmaş dolaş olma sebebi 
ile mihrin gerekeceğini söyleyen hiç kimse yoktur. 

Binaenaleyh bu görüş icmâ ile bâtıf olmuş olur. Bu durumda, âyetteki ifdâ 
(karılıp katılma) kelimesinin tefsiri hususunda geriye şu ikisinden birini 
söylemek kalır: Bu, ya cimâ veya halvet-i sahiha manasınadır. Açıkladığımız 
sebeplerden dolayı, bunun, "halvet" manasına olduğunu söylemek bâtıldır. 
Geriye, bundan muradın "cimâ" (cinsi münasebet) olması kalır. 

4- Halvet olmadan, mehir kesinleşmez. Halbuki şeriat, mehrin kesinleşmesini 
karı ile kocanın birbirine "ifdâ"sına bağlamıştır. Âyetteki "ifdâ" ile, halvet mi 
cimâ mı murad edildiği meselesi karışıktır (net ve açık değildir). Bir meselede 


bir şüphe meydana geldiğinde, onu evvelki hali üzere bırakmak gerekir ki bu da, 
mehrin kesinleşmemesidir. İşte bütün bu izahlar ile Şafii'nin mezhebinin daha 


tercihe şayan olduğu ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. [276] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Onu nasıl alırsınız ki birbirinize karılıp katıldınız" buyruğu bir 
taaccüb (hayret) ifadesidir. Yani, 

"Hangi sebep ve şeyden dolayı böyle yapıyorsunuz!" Çünkü o kadın, kendisini 
sana adamış, kendisini senin için ve istifâden için sunmuş ve aranızda tam bir 
ülfet (yakınlık) ve sevgi meydana gelmiştir. Aklı olan kimseye, o hanımına 
gönül hoşluğu ite verdiği mihirden, kendisine birşeyleri geri vermesini istemesi 
nasıl uygun düşer? Bu, hiç şüphe yok ki fıtratı bozulmamış ve dürüst kimselere 
kesinlikle uygun değildir" demektir. 

Allah Teâlâ'nın, bu mehri geri istemeyi men edişinin sebebi olarak zikrettiği 
şeylerden dördüncüsü, "Onlar sizden kuvvetli bir teminat da aldılar" âyetiyle 
beyân ettiği husustur. Bu âyetteki "kuvvetli bir teminat" hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Süddi, İkrime ve Ferrâ söyle demişlerdir: "Bu, insanların "Bu kadını seninle, 
Allah'ın erkeklerden kadınlar için aldığı, ya o kadını maruf (iyi) bir şekilde tutma 
veya güzel bir şekilde salıverme şeklindeki ahdi üzere evlendiriyorum" 
demelerindeki (teminattır). Halbuki erkek, hanımını mehri geri vermeye mecbur 
ettiğinde, hanımını güzel bir şekilde değil, ona kötülük ederek salıvermiş olacağı 
herkesçe malumdur. 

b) İbn Abbas (r.a) ve Mücahid, kuvvetli teminatın, mihre dayandırılmış nikah 
akdi olduğunu ve bunun kendisi ile, kadınların ferçlerinin helâlliğinin teminine 
çalışıldığı bir kelime jsöz) olduğunu söylemişlerdir. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Kadınlar hakkında Allah'tan korkun. Çünkü siz onları Allah'ın birer 
emâneti olarak aldınız ve Allah 'm kelimesi (sözü) ile onların ferçlerini 


kendinize helâl kıldınız"I277| demiştir. 

c) Hak Teâlâ'nın "Onlar sizden kuvvetli bir teminat da aldılar" buyruğu, "Onlar 
sizden, birbirinize karılıp katılmanız sebebi ile, kuvvetli bir teminat aldılar" 
demektir. Cenâb-ı Hak bu ahdi (teminatı), çok kıymetli ve önemli olduğu için, 
"kuvvetli" diye tavsif etmiştir. Âlimler şöyle derler: "Yirmi günlük beraberlik, 
akrabalık sayılır. Artık karı koca arasında meydana gelen birlik ve imtizaçtaki 


yakınlık derecesini varın düşünün." 278) 
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[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


326 


[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
21 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


328 


[54] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
51 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[56] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





330 


[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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L59] Darimi, Nikah, 40 (2/152). 


1601 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


332 
[61] Buhâri, Nikah, 1; Müslim, Nikah, 5 (2/1020). 


[62] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


333 


[63] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


334 


[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1691 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





7/324 
7/324- 


7/325- 


7/326 
7/327 
7/327- 


7/329 
7/329 
7/329- 


7/330 
7/330- 


7/331- 


7/332- 


7/333- 


7/334 
7/334 
7/335 
71/335 
7/335 
7/335- 
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[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
340 

[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
343 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
(91 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
344 

[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
346 

[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
348 

[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
349 

[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
350 

[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 











Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


7/339 
7/339- 


7/340 
7/340 
7/341 
7/342 
7/342 
7/342- 


7/343 
7/343 
7/343 
7/343- 


7/344 
7/344 
7/344 
7/345 
7/345- 


7/346 
7/346- 


7/348- 


7/349 
7/349 
7/349- 


7/350 


[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 7/351 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 7/352 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 7/352- 
353 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 7/353 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 7/354 
[99] Benzeri bir hadis için bkz: Tirmizi, Salât, 299 (2/259). 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71354-355 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71355-356 
[102] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71356 
[103] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/356 
[104] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/356-359 

L05] Ebu Davud, Lukâta, 9 (2/136); İbn Mace, LuKata, 2 (2/837) 

[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/359-360 
[107] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/360-361 
[108] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

7/361 

[109] Zaid demekten maksad: "Bu harf olmasa da mananın aslı mevcuttur" 
demektir. Yoksa bu kelimenin tamamen manasız, fazladan olduğu manasına 
gelmez. Nitekim, zaid denilen kelimelerin tâli derecedeki manaları, diğer 
alimlerce de kabul.edilir. Bunların mutlaka ihtiva ettikleri belagat incelikleri 
vardır. Onun içindir ki bazı bilginler "zaid" yerine "tezyin gayesiyle getirilmiştir" 
demeyi tercih ederler. Yanlış anlaşılmaya yol açabileceği düşüncesiyle bazı 
âlimler de Kur'ân-ı Kerim'deki herhangi bir kelime hakkında "zaid" demeyi 
mahzurlu sayarlar (ç). 

[10] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











71361-362 

L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71362-363 
[12] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71363 
H3İ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

7/363 

L114] Zevi'l-Erhâm: Mirastan belli bir serimi olmayan ve mirası asabeden olmak 
sıfatıyla da alamayan, hala. davı. tevze aibi diâer akrabalardır (ç) 

U15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71364 
[16] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/365 
(1171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihv’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/365 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/366 
(1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71366 
[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71366-367 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71367 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71367-368 
[123] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71368 
[124] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/368 
[25] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/368 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/369 














[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/369 

L128]Buharı, İman, 7; Müslim. İman, 71 (1/67). 

(129) Buhâri, Vesâya, 2. 

[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71369-371 
L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/371 
[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71372 
[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71372 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71372 
L35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71372-373 
(136) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/373 
[137] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71373-374 
[138] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71374 
L39) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/375 
[140] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/375 
HAL Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71375-376 
[142] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71376 
[143] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71376-377 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








71377-378 

[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/378 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71378 
[147] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/378 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71379 
[149] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71379 
(150) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/380 

USI] Kıyas-ı Celi: Açık, anlaşılır "kıyas" demektir. Bu, hakkında nass 
bulunmayan bir meselenin hükmünü aralarında ortak illet bulunması sebebiyle, 
hakkında nass bulunan bir meselenin hükmüne bağlamaktır 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/380-382 

L53İBuhâri, Ferâiz. 5; Müslim, Ferâiz, 1. 

L154] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71382-383 

(55) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/383-384 

L56] Mutabakat: Bir kelimenin, vaz' olunduğu (başlangıçta konulduğu) manaya 
delâlet etmesidir İltizâmı delâlet: Bir kelimenin vaz' olunduğu mananın lazımı 
(neticesi, gereği) olan manaya delâlet etmesidir Meselâ, "insan" kelimesinin 
"bilebilen ve yazabilen bir varlığa"delâlet etmesi gibi.. 

L57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71384-385 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71385-386 
(1591 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/386 

1160) Ebu Davüd, Ferâiz, 10 (8/126); Tirmizi, Feraiz, 16 (4/424). 











L61] Ebu Davud. Feraiz, 10 (3/126). 

[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71386-387 

[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71387-388 

L164] Buhâri. Humus, 1, Ferâiz, 3; Müslim, Cihad, 49-56 (3/1377-1383). 
1165) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/388-389 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71389 
[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/389-391 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/391 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/391 
[170] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71391-392 
HU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/392 

L172] Ashâb-ı Ferâız: Mirastaki payları, âyetle belirlenmiş olan vârisler. 


[173] Asabe: Ashab-ı ferdiz ite beraber bulundukları halde, onların 
sehimlerinden artakalan mirasa müstehak 

olan ve ashab-ı ferâiz bulunmadığı takdirde mirasın tamamını alan yakın 
akrabalardır (ç). 

[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71392-394 
U75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/394 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/394 


U77] Hacb, Muayyen bir şahsın mirastan sehmini, diğer bir şahsın varlığından 
dolayı, tamamen veya kısmen men etmek (vermemek)tir (ç). 








[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/395 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71395-396 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71396-397 
U81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71397 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71397 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71397 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71397-398 
L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71398-399 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/399 
[187] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71399-401 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/401-402 
1189) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71402-403 

L90] Deveran. Mantıkta bir şeyin illet (sebep) olabilecek başka bir şeye 
dayanmasıdır (ç). 

HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/1403-404 
(1921 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71404 
(193) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/404 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

















71405 

U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/405-406 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71407 
L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/407 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71407-408 
L99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/408 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/408 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/408-409 

[202] Buhari, Vesâyâ. 1. 

[203] Buhâri, Nafakât, 1. 

[204] Buhâri, Nafakât, 1. 

[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71409-410 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/410-411 
[207] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/1411-412 

[208] Ebu Davud, Vasâya, 2 (3/113) (kısmen). 

[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/412-413 
[210] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/414 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/414 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/414 














[213] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/414-415. 
[214] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/415. 
[215] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/415. 
[216] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/415. 
[217] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/415. 

[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/416-417 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/418 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/418-419 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/419 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/419-420 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/420-421 

[224] Müslim, Hudüd, 13 (3/1316). 

[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/42 1-422 

[226] Müslim. Hudûd, 13 (111/1316). 

[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/422-423 
[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/423 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/423-425 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














7/425 

[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/425 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
717/425-427 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/427 
[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71427 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/428 
[236] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/428 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/1428-430 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/430 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/430 
[240] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/430 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/43 1-432 
[242] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71432-433 
[243] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/434 

[244] Tirmizi, Da'avât. 99 (5/548); İbn Mâce, Zühd, 30 (2/1420). 

[245] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71434-435 
[246] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/435-437 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














71437 

[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/437 

[249] Bk. Bakara, 81. âyetin tefsin. 

[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/437-438 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/439 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/439 
[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/439-440 
[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/440 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/440-441 
[256] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/441 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/441 
[258] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71441-442 
[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/442 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71442 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/442-443 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/443 
[263] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/443-444 
[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








7/444 

[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/444-445 

[266] Ebu Davud, Diyât, 4 (4/172); Müsned. 6/365. 

[267] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/445 
[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/445 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/445-446 
[270] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/446 
[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/446 
[272] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/447 
[273] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/447-448 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/448 
[275] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/448 
[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/448-450 

[277] Müslim, Hacc, 147 (2/889) (Veda Haccı hutbesinden,..) 

[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/450-451 
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Nisa Suresi 2.Bölüm 


Kadınlarla İlgili Beşinci Hüküm 

Birinci Mesele 

Nikahın Cinsi Münasebet Olduğu Şeklindeki İzah 
"Nikâh Cinsi Münasebet Değil, Yapılan Akiddir" İzahı 


Üvey Anneleriyle Daha Önce Nikahlanmış Olanlar 
Nikahlarını Bozmazlar 


Dördüncü Mesele 
Beşinci Mesele 
Kadınlarla İlgili Altıncı Hüküm 


Nikâh Kıyılması Haram Olan Ondört Sınıf İnsan 
Birinci Mesele 


Ana ve Kızla Evlenmenin Mahzuru 
Haram Kılınanların Nevileri 

1- Anneler 

Birinci Mesele 

İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
2- Kızlar 


Kişinin Kızı İle Evlenmesinin Haramlığı 
İkinci Mesele 

3- Kız Kardeşler 

Kız Kardeşle Evlenmenin Haramlığı 
4-5- Halalar ve Teyzeler 

6-7- Yeğenler 





ye w 


Kayınvali delerle Evlenmenin Haramlığı 











Birinci Mesele 
İkinci Mesele 








Birinci Mesele 


Evlenn ede \ f inir i 











Cenab-ı Allah'a Hiç Birşey Vacip Değildir 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 
Kadınlarla İlgili Beşinci Hüküm 


'Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin. Ancak daha önce geçenler 
müstesna... Şüphe yok ki o bir hayasızlık, (Allah'ın) hışmına (bir sebep) ve kötü 
bir yoldur " (Nisa, 22). 


Bu âyetle ilgili meseleler vardır: H 
Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a) ve müfessirlerin ekserisi şöyle demişlerdir: "Câhiliyye devri 
insanları, babalarının hanımları ile evlenirlerdi. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu 


âyetle onları bu işten nehyetti." L2] 
Nikahın Cinsi Münasebet Olduğu Şeklindeki İzah 


Ebu Hanife (r.h) "Bir kimsenin, babasının zina ettiği bir kadınla evlenmesi 
haramdır" derken, Şafiî (r.h) ise, "haram değildir" demiştir. Ebu Hanife bu âyetle 
istidlal ederek şöyle demektedir: "Çünkü Allah Teâlâ insanı, babasının 
nikahladığı bir kadını nikâhlamaktan nehyetmiştir. Nikâh, cinsî münasebetten 
ibarettir. Binâenaleyh bu âyet, insanı, babasının cinsi münasebette bulunduğu 
kadını nikâhlamaktan nehyetmiştir. Biz, şu sebeplerden dolayı nikâhın cinsi 
münasebette bulunmaktan ibaret olduğunu söyledik: 

1- Cenâb-ı Hak, "Yine erkek, zevcesini (üçüncü defa olarak) boşarsa ondan 
sonra kadın, kendinden başka bir kocayı nikâhlamadıkça ona helâl olmaz" 
(Bakara, 230) buyurmuş, böylece bu nikâhı karıya nisbet etmiştir. Halbuki karıya 
nisbet edilen nikâh akid değil cinsî münasebette bulunmaktır. Çünkü insanın, 
bizzat kendi zevcesiyle evlenmesi mümkün değildir. Çünkü hâsıt-ı tahsil 
imkânsızdır. Bir de, bu âyette nikâr ile kastedilen nikah akdi olsaydı, o zaman 
sırf akid ile (üç talâk ile boşanan kadın ilk kocasına) helâl olması gerekirdi. 
Böyle olmadığına göre, biz bu âyette nikâhlar kastedilenin, nikâh akdi 
olmadığını anlamış oluruz. Böylece de bunun, "cins* münasebef'te bulunmak 


olduğu açık bir biçimde ortaya çıkar. Çünkü, aralarında br fark bulunduğunu hiç 
kimse söylememektedir. 

2- Hak Teâlâ, yetimleri nikâha erdikleri zamana kadar deneyin..." (nm. e 
buyurmuştur. Burada "nikâh" sözünden kastedilen, nikâh akdi değif cinsi 
münasebettir. Zira, "akid" yapma ehliyeti devamlı olarak mevcuttur. 

3- Cenâb-ı Hak, "zina eden erkek, zina eden veya müşrik olan kadından 
başkasını nikahlamaz.." (Nür,3 )buyurmuştur. Binaenaleyh, eğer buradaki "nikâh" 
sözünden maksad nikah akdi olsaydı, o zaman yalan söylenmiş olması gerekirdi. 
4-Hz. Peygamber (s.a.s) "Elininikahlayan (eliyle kendini tatmin eden) melundur" 


BI buyurmuştur. Hz. Peygamber'in bu hadisindeki "nikâh" sözüyle, nikâh akdi 
değil, aksine cinsi münasebette bulunma, yani elle tatmin olma kastedilmiştir. 
Bütün bu anlatılanlarla, "nikâhın cinsi münasebette bulunmaktan ibaret olduğu 
sabit olmuş olur O zaman da Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun manasının, 
"Babalarınızın cinsi münasebette bulunduğu o kadınları nikahlamayın" şeklinde 
olması gerekir ki, bu durumda bu ifâdeye hem nikahladığı hem de zinada 
bulunduğu kadınlar dahil olmuş olur." Nikâh lâfzı, cinsi münasebette bulunmak 
manasına geldiği gibi, akid yapmak manasına da gelir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"İçinizden bekarları evlendiriniz.." (Nür,32), "Sizin için helâl olan (diğer) 
kadınlardan nikâh edin" (Nisa,3) ve "Mü'min kadmr-ları nikahlayıp da..." Hz. 
Peygamberde, "Ben nikâhtan dünyaya geldim; zinadan doğmadım" 
buyurmuşlardır. O halde, artık niçin nikâh lâfzını cinsi münasebette bulunmaya 
hamletmek, nikâh akdi yapmaya hamletmekten daha evlâ olur" denilebilsin? 
Hanefiler, bu soruya şu üç şekilde cevap vermişlerdir: 

a) Kerhi'nin şu görüşü: "Nikâh lâfzı, "cinsi münasebette bulunma" anlamında 
hakikat; "akid yapma" manasında ise mecaz ifâde eder. Zira, Arapça'da nikâh 
lafzı, "eklemek, ilâve etmekten ibarettir. Bu mâna ise akidde değil, cinsi 
münasebette söz konusudur. Böylece "nikâh" lâfzı, cinsi münasebette bulunmak 
manasında hakikat ifâde etmiş olur. Daha sonra akid yapmak, bu isimle, nikâh 
kelimesiyle adlandırılmıştır. Çünkü nikâh akdi, cinsi münasebette bulunmanın 
bir sebebi olunca, böylece müsebbebin ismi sebebe verilmiş olur. Bu tıpkı şuna 
benzer: "Akika", doğarken çocuğun başında bulunan saçlara verilen bir isimdir. 
Daha sonra, bu saçlar tıraş edilirken, kesilen koyun da "akika" diye 
isimlendirilmiştir. İşte burada da böyledir." Bil ki, Kerhi'nin görüşüne göre tek 
bir lâfzı, aynı mana kastedilerek, hem hakiki hem de mecazi manada kullanmak 
caiz değildir. Binaenaleyh, hiç şüphesiz Kerhi, bu âyetten anlaşılanın "cinsi 
münasebette bulunma"nın hükmü olduğunu, akdin hükmünün ise bu âyetten 
anlaşılmadığını; aksine başka bir yoldan ve başka bir delilden elde edildiğini 


söylüyordu. 

b) Bazı alimler, müşterek bir lâfzın, iki mâna hakkında birden kullanılabileceğini 
söylemişlerdir. Bu görüşte olanlar şöyle demektedirler: Zikredilen âyetler, nikâh 
lâfzının, hem cinsi münasebette bulunmak, hem de nikâh akdi yapmak 
manasında beraberce kullanıldığına delâlet etmektedir. Buna göre Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin" buyruğu nikâh 
lâfzını, ifâde ettiği her iki manaya da hamledebilmek için, hem cinsi 
münasebette bulunmaktan, hem de nikâh akdi yapmaktan bir nehy olmuş olur, 

c) Bu, "Müşterek lâfzın, ifâde ettiği her iki mâna hakkında da kullanılması caiz 
değildir" diyenlerin görüşüdür. Onlar sözlerini şu şekilde sürdürmüşlerdir: 
Zikredilen deliller ile nikâh lâfzının, Kur'ân-ı Kerim'de bazan "cinsi münasebette 
bulunmak", bazan da "nikâh akdi yapmak" manasında kullanılmış olduğu ortaya 
çıkar. Bu lâfzın hem müşterek bir lâfız, hem de mecaz olduğunu söylemek ise, 
aslolanın hilâfınadır. Binaenaleyh bu kelimeyi, müştereklik ve mecaz manası 
bertaraf olsun diye, müştereklikle mecaz arasında ortak olan bir noktada hakikat 
kabul etmek gerekir ki, işte bu nokta da eklemek, katmak, ilâve etmek manasıdır. 
Durum böyle olunca, Cenâb-ı Hakk'ın, "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla 
evlenmeyin" buyruğu, bu iki kısım arasında müşterek olan bu "eklemek, 
katmak" manasından bir neyh olmuş olur. İki kısım arasında müşterek bir 
manadan nehyetmek ise, hiç şüphesiz, o iki kısmın her birinden bir nehy olmuş 
olur. Zira evlendirmekten nehyetmek, hem nikâh akdinden, hem de cinsi 
münasebette bulunmaktan beraberce nehyetmek olur. Bu sorunun açıklanması 


hususunda söylenilmesi mümkün olanların tamamı bundan ibarettir. [4] 
"Nikâh Cinsî Münasebet Değil, Yapılan Akiddir" İzahı 


Hanefilerin bu görüşüne şu şekillerde cevap verilebilir: 

1- Biz, nikâh kelimesinin, cinsi münasebette bulunmak anlamına geldiğini kabul 
etmiyoruz. Hanefilerin, bu konuda tutunmuş oldukları bütün deliller şu şeylerle 
çelişmektedir: 


a) Hz. Peygamber (s.a.s), "Nikâh benim sünnetimdir"b! buyurmuştur. Şüphe 
yok ki, cinsi münasebette bulunmak, cinsi münasebette bulunmak itibariyle, 
O'nun bir sünneti değildir. Aksi halde, zina yoluyla cinsi münasebette 
bulunmanın da Hz. Peygamberin bir sünneti olması gerekirdi. Nikâhın bir sünnet 
olduğu, cinsi münasebette bulunmanın ise bir sünnet olmadığı sabit olunca, 
nikâhın cinsi münasebette bulunmaktan ibaret olmadığı sabit olmuş olur. Hz. 


Peyamber'in, "Evleniniz, çoğahnız.."L6] emrine temessük etmek de böyledir. 
Eğer, cinsî münasebette bulunmak "nikâh" lafzıyla isimlendirilmiş olsaydı, bu 
mutlak manada cinsî münasebette bulunmak hususunda bir müsaade olmuş 
olurdu. Cenâb-ı Hakk'ın, "İçinizden bekârları evlendirin" (Nur, 32) ve "Sizin için 
helâl olan (diğer) kadınlardan nikâh edin" (Nisa, 3) ifadeleriyle ihticâc etmek de 
böyledir. 

"Deliller arasında bir çelişki meydana geldiğinde, tercih bizimledir" denilemez. 
Zira biz, cinsi münasebette bulunmanın hakiki manada "nikâh" lafzıyla 
adlandırılmış olduğunu söylemiş olsaydık, o zaman delillerimize mecazın da 
girmiş olması gerekirdi. Mecaz ile tahsis etmek arasında her ne zaman bir tearuz 
meydana gelirse, tahsisi tercih ve iltizâm etmek evlâ olur. 

Çünkü biz şöyle diyoruz: "Nikâh lâfzının akid manasında kullanılabileceği 
görüşüne siz de yardımcı oluyorsunuz. Zira şayet biz, "nikâh lâfzı cinsi 
münasebette bulunmak manasında hakikat ifâde eder" dersek, o zaman zikretmiş 
olduğumuz âyetlerde tahsisin bulunması gerekir. Yine, içinde nikâh lâfzının 
geçmiş olduğu âyetlerde bu lâfzın akid manasında mecazi olarak kullanılmış 
olduğuna hükmetmek gerekir. Ama, bu âyetlerdeki nikâh lafzının cinsi 
münasebette bulunmak manasına geldiğini söylersek, o zaman tahsis etmiş 
olmamız gerekmez. Binâenaleyh, sizin hükmünüz, hem mecazın hem de tahsisin 
aynı anda bulunmasını; bizim hükmümüz ise sadece mecazı gerektirir. Bundan 
dolayı bizim görüşümüz daha evlâdır. 

b) Nikâh lâfzının cinsi münasebette bulunmak manasında hakikat olmadığına 
delâlet eden delillerden birisi de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Ben nikâhtan 
dünyaya geldim, zinadan doğmadım" şeklindeki sözüdür. Böylece Hz. 
Peygamber, kendisinin zinadan değil de, nikâhtan dünyaya geldiğini beyân 
etmiştir. Bu ise, zinanın bir nikâh olmadığını; aksine onun sadece cinsi 
münasebette bulunmak olmasını gerektirir. Bu ise, cinsi münasebette 
bulunmanın bir nikah olmamasını iktizâ eder. 

c) Bir kimse zinadan olan çocuklar hakkında, Onlar nikâh yoluyla meydana 
gelen çocuklar değillerdir" diye yemin etse, yemininde "hânis" olmaz (yemini 
doğru olmuş olurdu). Eğer cinsi münasebette bulunmak bir nikâh olmuş olsaydı, 
o zaman o kimsenin yemini yerinde olmuş olmazdı. İşte bu da, cinsi münasebette 
bulunmanın hakiki mânada olmak üzere "nikâh" lafzıyla isimlendirilmeyeceğine 
apaçık bir delildir. 

2- Biz, cinsi münasebette bulunmanın "nikâh" lafzıyla adlandırılmış olduğunu 
kabul ediyoruz. Ama ne var ki, nikâh akdi yapmak da bu lâfızla adlandırılmıştır. 
O zaman daha niçin âyeti, sizin ileri sürmüş olduğunuz şeylere hamletmek, 


bizimkilere hamletmekten daha evlâ oluyor? 

Kerhi'nin zikretmiş olduğu şeye gelince, bu son derece zayıf ve yetersizdir. Bunu 
iki şekilde izah edebiliriz: 

Birinci şekil: Cinsi münasebette bulunmak, nikâh akdi yapmanın bir neticesi 
(müsebbebi)dir. Müsebbebin isminin, mecazi olarak sebep yerinde kullanılması 
uygun ve güzel olduğu gibi; sebebin isminin de, mecazi olarak, müsebbebe 
verilmesi yerinde ve güzeldir. Nikâh lâfzının, cinsi münasebette bulunmanın bir 
ismi; sonra da bu ismin, cinsi münasebette bulunmanın sebebi olduğu için, nikâh 
akdi yapmaya ıtlak edilmiş olduğunun söylenmesi muhtemel olduğu gibi, aynı 
şekilde nikâh lafzının, nikâh akdi yapmanın bir ismi, sonra da bu ismin, -cinsi 
münasebette bulunmak nikâh akdinin bir neticesi olduğu için- cinsi münasebette 
bulunmaya ıtlak edilmiş olduğunun söylenmesi de muhtemeldir. O halde daha 
niçin, onlardan biri diğerinden evlâ olsun? (Böyle bir evleviyyetten 
bahsedilecekse), bizim zikretmiş olduğumuz ihtimal daha evlâdır. Zira sebebin 
müsebbebi gerektirmesi; müsebbebin muayyen sebebini istilzam etmesinden 
daha evlâdır. Çünkü bir hakikatin meydana gelebilmesi için, birçok sebebin 
bulunması imkânsız değildir. Meselâ bu, "mülk" lâfzı gibidir.. Zira bu mülkiyyet 
alışveriş, hibe, vasiyyet ve veraset yoluyla meydana gelmiş olabilir. Bir 
mülâzemetin bulunmasının, mecazın meydana gelebilmesinin şartı olduğu 
hususunda hiçbir şüphe yoktur. Böylece "nikâh" lâfzının, nikâh akdi yapmada 
hakikat; "cinsi münasebette bulunmak" manasında mecaz olduğuna 
hükmetmenin, aksini söylemekten daha evlâ olduğu ortaya çıkmış olur. 

İkinci şekil: "Nikâh" lâfzı, şayet cinsi münasebette bulunmada hakikat; nikâh 
akdi yapmada mecaz olsaydı, -ki usülü fıkıhta, bir lâfzın aynı anda hem hakiki 
hem de mecazi mânada kul lanı lamıyacağı hükmü yer almıştır- bu durumda 
âyetin, nikâh akdi yapma hükmüne delâlet etmemesi gerekir. Bunu her ne kadar 
Kerhi benimseyip ileri sürmüşse de, ancak ne var ki bu. kat'i delil ile bertaraf 
edilmiştir. Bu böyledir, çünkü müfessirler, bu âyetin nüzul sebebinin, 
cahiliyyedekilerin babalarının hanımlarıyla evlenmeleri olduğu hususunda icmâ 
etmişlerdir. Müslümanlar da, bu âyetin nüzul sebebinin bu âyetin hükmüne dahil 
olması gerektiği hususunda icmâ etmişler; daha doğrusu, bu sebeb-i nüzul 
dışındaki durumların bu âyetin hükmü altına girip girmeyeceği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Sebeb-i nüzulün bu âyetin hükmüne dahil olmasına gelince, bu, 
ümmet arasında üzerinde icmâ edilen bir husustur. Müfessirlerin temâıyla, bu 
âyetin nüzul sebebinin, cima değil de akd-i nikâh olduğu; müslümanların 
ıcmâıyla da mutlaka sebeb-i nüzulün murad edilmesi gerektiği sabit olunca, 
böylece icmâ yoluyla, bu âyette nikâh akdinden nehyin murad edilmiş olduğu 


sabit olmuş olur. Buna göre Kerhi'nin görüşü bu kat'idelilin zıddına ve hilâfına 
varid olmuş olur ki, bundan dolayı da kesin olarak bozuk olup, merdüddur. 
Onların, "Biz nikâh lâfzını, her iki manasına da hamlederiz" şeklinde 
zikrettikleri hususa gelince, biz diyoruz ki: Bu da yanlış ve temelsizdir. Biz, fıkıh 
usülünde bunun niçin yanlış olduğunu beyân etmiştik. 

Üçüncü şekil: Bu konuda zikredilmiş görüşlerin en güzeli olmakla beraber o da 
zayıftır. Çünkü, cima esnasında söz konusu olan birleşme, bedenlerin 
birleşmesinden ve birbirine yapışmasından ibarettir. Nikâh akdinde meydana 
gelen birleşme ise, böyle değildir. Zira nikâh akdinde söz konusu olan icâb ve 
kabul, kalıcı olmayan sözlerdirler. Binâenaleyh birleşme, karşılaşma ve birbirine 
yapışma mânaları bu sesler hakkında imkânsız olur. Hal böyle olunca da, cima 
ile akid arasında bir mâna ortaklığı bulunmamaktadır ki, nikâh lâfzı onda hakikat 
ifâde eder denilsin. Bu bâtıl olunca geriye ancak "nikâh lâfzı, cima ile akid 
arasında müşterektir; yine nikâh lâfzı, onlardan birinde hakikat ifâde etmektedir, 
diğerinde de mecaz..." denilmesi kalır ki, o zaman da söz daha önce zikredilmiş 
olan iki veçhe intikâl etmiş olur. İşte bu konuda söylenebilecek özet söz bundan 
ibarettir. 

3- "Nikâh" kelimesinin "cima" manasına geldiğini kabul ettik.. Müfessirler 
lâfzının akıllı olmayan varlıklar hakkında hakikat ifâde ettiği hususunda icmâ 
ettikleri halde, siz niçin Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesinden muradın, "nikahlanan" 
olduğunu söylediniz? Şayet bundan burada murad, "nikahlanan" (kadın) olmuş 
olsaydı, mecaz gerekirdi. Bu ise, aslın hilâfınadır. Daha doğrusu Arapça 
konuşanlar, ism-i mevsülünün, kendisinden sonra gelen cümle ile birlikte, bir 
masdar takdirinde olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Buna göre âyetin takdiri, 
şeklinde olur. Buna göre bu ifâdeden murad, "Babalarınızın nikahı gibi bir nikâh 
yapmayınız. Çünkü atalarınızın nikahları velisiz ve şahidsiz, muvakkat (Zamanla 
sınırlı) ve zorlama yoluyla idi" şeklinde bir nehiy olmuş olur. Binaenaleyh Hak 
Teâlâ, bu âyet ile onları bu şekilde nikâh yapmaktan nehyetmiş oldu. Bu görüş, 
âyetin tefsiri sadedinde Muhammed İbn Cerir et-Taberi'den nakledilmiştir. 

4- Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundan muradın, "Nikahlanan (kadın)" olduğunu 
kabul ettik. Buna göre kelâmın takdiri, şeklinde olur. Fakat, "babalarınızın 
nikahladığı kimseler" İfâdesi, başına "küllü" (bütün) ve "ba'zı" lâfızlarının 
gelmesi sahih olması ve binâenaleyh "sizler, babalarınızın nikahladığı kimselerin 
bütününü nikahlamayın" ve "Sizler, babalarınızın nikahladığı kimselerin bir 
kısmını (bazısını) nikahlamayın" denilebilmesinin sahih ve uygun olmasının da 
delâlet ettiği gibi, umüm ifâde etmesi bakımından sarih ve net değildir. Şayet bu 
umümi hüküm ifâde etme bakımından sarih olsaydı, bunun başına "küllü" 


(bütün, hepsi) kelimesinin getirilmesi bir tekrar, bazı (bir kısmı) kelimesinin 
getirilmesi de bir noksanlık olurdu. Bunun böyle olmadığı ise malumdur. 
Böylece Hak Teâlâ'nın, "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin" 
buyruğunun, umümi bir hüküm ifâde etmediği sabit olmuş olur. Bu umümi bir 
hüküm ifâde etmeyince, tartışma mevzuumuzu da ilgilendirmez. 

"Bu, umümi bir hüküm ifâde etmiyor ise, onu kısımlardan birisine hamletmek, 
diğer kısımlara hamletmekten daha evlâ olmaz. Çünkü o zaman bu ifâde, birşey 
anlaşılmayan mücmel bir söz olmuş olur. Aslolan ise, bunun böyle olmamasıdır" 
denilemez. Çünkü biz diyoruz ki: Bunun umümi bir hüküm ifâde etmemesi 
halinde, bir kısma hamledifmesinin diğer kısımlara hamledilmesinden daha evla 
olmayacağını kabul etmiyoruz. Bu böyledir. Zira müfessirler, bu âyetin sebeb-i 
nüzulünün, babaların hanımları ile evlenme olduğu hususunda icmâ etmişlerdir. 
Bundan dolayı âyetin hükmünü, bu kısma hamletmek daha evlâ olmuştur. Bu 
değerlendirmeye göre, âyetin mücmel olması ve tartışma mevzuu olan meseleyi 
ilgilendirmesi gerekmez. 

5- Kabul edelim ki bu nehiy, tartışma mevzuu olan meseleyi içine alıyor. Fakat 
siz niçin "Bu âyet, haram oluşu ifâde ediyor" dediniz? Nehyin kısımlarından pek 
çoğu haramlığı değil aksine tenzihi (mekruhu, sakındırmayı) ifâde etmiyor mu! 
O halde siz niçin, "muhakkak ki durum böyle değildir" dediniz? Bu konuda 
söylenecek son söz şudur: Bu, aslın hilâfına olan bir durumdur. Fakat bir delil, 
kendisine delâlet ettiği zaman, ona başvurmak gerekir. Biz inşaaltah bu nikahın 
ne manaya geldiğinin delillerini zikredeceğiz. 

6- Farzet ki sizin zikrettiğiniz şeyler, bu nikahın fesadına (bozukluğuna) delalet 
etsin. Fakat burada bu nikahın doğruluğuna da delâlet eden deliller 
bulunmaktadır. Bunlar da birkaç tanedir: 

Birinci delil: Bu nikâh, akdolunmuştur (kıyılmıştır), binaenaleyh sahih olması 
gerekir. Bunun akdolunmuş bir nikah oluşunun açıklaması, onun, Ebu Hanife 
(r.h)'ye göre, bu âyetle nehyolunmuş olmasıdır. Onun mezhebine göre, birşeyden 
nehyetmek, haddizatında o şeyin mün'akid (akdolunmuş, önceden geçerli) 
olduğuna delâlet eder. Fâsid alış-veriş ve Kurban bayramının ifk günü tutulan 
oruç meselesinde, Ebu Hanlfe'nin mezhebinin benimsediği esas görüş budur. 
Binâenaleyh bu iki mukaddimenin toplamından, bu nikah'ın Ebu Hanife'nin 
benimsediği bu kaideye göre, mün'akid olması gerekir. Bu durumda böyle bir 
nikahın mün'akid olduğunu söylemek sabit olunca, onun sahih olduğunu da 
söylemek gerekmektedir. Çünkü bu iki durum arasında bir fark olduğunu 
söyleyen kimse yoktur. İşte bu açıklama, bu nikâhın sıhhati konusunda, onlara 
ilzam (kendi delilini onlara karşı kullanma) yoluyla yöneltilmiş güzel bir izahtır. 


İkinci delil: Hak Teâlâ'nın, "İman etmedikçe müşrik kadınları nikahlamayınız..." 
(Bakara, 221) âyetinin ifâde ettiği umümi hüküm, müşrik kadınları 
nikahlamaktan nehyetmekte ve nehyi bir gayeye (bir zamana) kadar 
uzatmaktadır ki bu da o kadınların iman etmeleridir. Bir gayeye (müddete) kadar 
uzatılan hüküm, o gaye tahakkuk ettiği zaman sona erer. Bu sebeple onları 
nikahlamayı men eden hükmün, onlar iman edince sona ermesi gerekir. Bu 
yasaklama sona erince, onları nikahlamanın caiz olacağı hükmü ortaya çıkar. İşte 
bu da, mutlak manada o kadınları nikahlamanın caiz olmasını gerektirir. Şüphe 
yok ki bu umumiliğe, babanın zina yoluyla cinsi münasebette bulunduğu 
kadınlar ile diğer kadınlar dahildir. Bu konuda söylenecek son söz şudur: 

Âyetin bu umümi hükmünün bazı kısımlarına bir tahsis (sınırlama) girmiş olup 
tahsise maruz kalmayan sahada bu genel hüküm geçerli olmakta devam eder. 
Biz, aynı şekilde nikahla ilgili şu umümi hükümlerin hepsi ile istidlal ederiz: 
"İçinizden bekarları evlendirin" (Nur,32), ve "Sizin için helâl olan (diğer) 
kadınlardan nikâh edin" (Nisa, 3) âyetleri gibi. 

Aynı şekilde "Onların dışındakiler ise size helâl kılındı' (Nisa. 24) âyetine de 
tutunuruz. 

Bir kimse şöyle diyemez: "Bu âyetteki "Onların dışındakiler" ifâ-desindeki 
zamir, (ism-i mevsul, yani ilgi zamiri), daha önce anılan kadınlara râcidir. 
"Babalarınızla evlenmiş olan kadınlar.." da, daha önce zikredilmiş olanlar 
cümlesindendir." Bu böyledir. Çünkü zamirin, daha önce zikredilenlerden 
kendisine en yakın olana râci olması gerekir. Burada zamire en yakın olan da 
"Analarınız, kızlarınız... size haram edildi" (Nisa, 23) ifadesidir. Binâenaleyh 
"Onların dışındakiler ise size helâl kılındı" (nm, 24) buyruğu bununla alakalıdır 
ve buna "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlar.." dahil değildir. Biz, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Sfee, dini hayatını beğendiğiniz kimseler gelirse, onu 


evlendiriniz"İ/İ ve "Kızlarınızı, kütüvleri (denkleri) ile evlendiriniz"i3! 
hadislerinin ifâde ettikleri umümi hükümlere de delil olarak tutunuyoruz. 

Bütün bu umümi ifâdeler, tartışma konusu olan meseleyi içine alırlar. 

Bil ki biz, "Usül-ü'l-Fıkth"ta delillerin çokluğu sebebi ile tercih yapmanın caiz 
olduğunu beyân etmiştik. Durum böyle olunca diyoruz ki: Onların görüşüne 
uygun olarak "nikâh kelimesinin "cima" manasında hakikat, nikah akdi 
manasında mecaz olmasının kabul edilmesi halinde, şayet âyeti "akid" anlamına 
hamledersek, tek bir mecaza başvurmuş oluruz. Âyeti nikahın haramlığı 
manasına hamletmemiz halinde de, bu birçok tahisi yapmış olmamız gerekir. 
Böy'ece tarafımızdan yapılan tercih, bu husustaki delillerin çokluğu sebebi ile 
olmuş olur. 


Üçüncü delil, bu mesele hakkındaki Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu meşhur 


hadisidir. "Haram, helâli haram kılmaz'[?] Bu konuda (muhalifle-rimizce) 
söylenebilecek son söz şudur: "Bir damla içki, bir bardak suya düşse, o zaman 
haram (içki) helâl olan o suyu haram kılmış olur. Yahut evli bir kadın (kocasının 
nikâhı altında olmayan) öteki kadınlarla karışıp da ayırdedilemezse, bu durumda 
da onların haramhğı, onu da haram hale getirir." Ancak biz şunu diyoruz: Bazı 
durumlarda bu (umumi) hükme tahsisin girmiş olması, onunla istidlal edilmesine 
mâni değildir. 

Dördüncü delil, kıyas yoluyla şöyle dememizdir: Nikahın caiz oluşunu 
gerektiren illet mevcuttur. İcmâ'ya konu olan şey ile tartışmaya konu olan şey 
arasındaki fark açıktır. Binaenaleyh nikahın caiz olduğunu söylemek gerekir. 
Nikahın caiz olmasını gerektiren şey, bu kadının nikâhını üzerinde ittifak edilen 
şartlar bulunduğu zaman, diğer kadınların nikahına kıyas etmektir. Diğer 
kadınların evlenmelerinde faydalar varsa, bu kadının evlenmesinde de vardır. 
Aradaki fark ise şudur: Şeriat, nikah sebebiyle meydana gelmiş olan bağı devam 
ettirmek amacı ile bu haramlığı (yani babanın karısının oğula haram olduğuna) 
hükmetmiştir. Malumdur ki zina böyle bir mahremiyet meydana getirmeye lâyık 
değildir. 

Birinci makamın açıklaması: Bir kimse bir kadın ile evlense, eğer o gelinin 
yanına kayın pederi veya üvey oğlu, kocanın yanına da kayınvalidesi ve 
karısından taraf üvey kızı girmezse bu durumda kadın, evde hapsedilmiş bir 
insan durumunda olur ve kan ile koca evlilikteki birçok menfaattan istifâde 
edemezler. Eğer biz bu girişe izin verir de onun haramlığına hükmetmez isek, 
bazan olur ki onların gözü birbirlerine kayar da, aralarında bir meyil ve istek 
meydana gelebilir. Şayet koca kayınvalidesi veya üvey kızı ile evlenirse, karısı 
ile annesi veya karısı ile kızı arasında şiddetli bir nefret meydana gelir. Çünkü 
akrabalardan gelecek olan eziyyet, tesir bakımından daha kuvvetli, elem ve 
acılar bakımından daha şiddetlidir. Aralarında şiddetli bir nefretin hasıl olması 
sebebi ile de talak ve ayrılık meydana gelir. Fakat kayınvalide ve üvey kızla 
evlenme yasaklanırsa, mahremiyet hükmü verilirse, bütün arzu ve ümitler kesilir, 
şehvet zabt-u rabt altına alınmış olur. Böylece de bu zararlar meydana gelmez. 
Binâenaleyh karı ile koca arasındaki nikah, böylesi bozukluklardan uzak ve 
salim olmuş olur. Bu anlattıklarımız ile, şeriatın bu mahremiyete 
hükmetmesindeki maksadın, karı-koca arasında meydana gelen bağı 
sağlamlaştırmaya çalışmak olduğu ortaya çıkar. Şeriatın bunun haramlığına 
hükmetmesindeki maksad, bu bağı devam ettirmek olup, nikah sırasında 
meydana gelen bu münasebetin devamının matlub olduğu da malum olunca, 


şeriatın, bu mahremiyetin mevcudiyetine hükmetmesinin de münasib ve yerinde 
olduğu anlaşılır. Buna karşılık zina sırasında meydana gelen alaka ve bağın 
devamı arzulanmaz. Bundan dolayı da şeriatin, bu durumda böyle bir 
mahremiyeti kabul etmesi münasip olmamıştır. 

Bu, iki durum arasındaki farkı son derece münasip ve makbul bir şekilde 
gösteren bir izahtır. Bu izah şekli, mesele hakkında İmam Muhammed İbn Hasan 
ile yaptığı münazara sırasında İmam Şafii (r.h)'nin söylediği şu sözden 
(mülhemdir): "Bir cima var ki, sen onunla medholunursun. Bir cima da var ki, 
onun sebebi ile recm olunursun. Bu ikisi nasıl birbirine benzeyebilir?" Biz 
mesele hakkında şimdilik bu kadar sözle yetinelim. 

Bil ki meseleyi böyle derinlemesine ele almamızın sebebi şudur: Ebu Bekir er- 
Razi (el Cessas), bu meseleyi eserlerinde uzun uzun sözkonusu yapmıştır. Fakat 
işi bu kadar uzatması, ancak dolaşık cümleler ve bozuk açıklamalarla sözü 
uzatması ile olmuştur. Sonra, iş İmam Şafii hakkında konuşmaya gelince, edebte 
kusur etmiş, haddi aşmış, düşüncesizliğe dalmış, delillerini ortaya koyamamış ve 
hüccetlerini gösterememiştir. Üstelik kendi görüşünü destekleyecek hiçbir fayda 
ve hasımlarına hiçbir zarar veremeyecek olan saçma sapan sözlerle dolu birçok 
eserini yazdıktan sonra, kendi mezhebinde olanların ilimlerinin çok, onlara 
muhalefet edenlerin ilimlerinin ise az olduğunu ileri sürmek gibi şiddetli bir 
tenkid ve büyük bir böbürlenme ortaya koymuştur. Ener o ilim ehli olsaydı, 
kendi gürüşunü desteklemeye çalışmak için sarfettiği sözlerden dolayı pişman 
olup haline ağlar ve marifet ehlinden (bilenlerden), delilleri öğrenirdi. Her kim 
bizim ve onun kitabına bakar da insaflı davranırsa, şunu anlar ki: Biz ondan bir 
boncuk aldık, sonra bu boncuğu iyice netleştirip berrak hale koyarak bir inci 
haline getirdik. Sonra ona usül kaidelerine dayanan ve fıkhın kurallarına uygun 
olan güzel cevaplar verdik. Biz, Allah Teâlâ'dan hüsn-ü hatime (güzel son) ve 


tevfiki ile yardımının devamını niyaz ederiz. no] 
Üvey Anneleriyle Daha Önce Nikahlanmış Olanlar Nikahlarını Bozmazlar 


Müfessirter, ayetteki "Ancak daha önce geçenler müstesna.. ' istisnası hakkında 
birkaç izah şekli zikretmişlerdir: 1- En güzel izah şekli, "Hallül-Akd" kitabının 
müellifi es-Seyyid'in şu izahıdır: "Bu, mana yoluyla yapılmış bir istisnadır. 
Çünkü "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin. Ancak daha önce 
geçenler müstesna.." âyeti, tahrim âyetinden (Nisa, 23) 'den önce nazil olmuştur. 
Binâenaleyh daha önce olanlar affolunmuştur." 


2-Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Buradaki istisna, şâirin Onların, kılıçlarının... 


olmasından başka bir ayıpları yoktur" sözündeki "kılıçlarının., olmasından 
başka..." kısmının istisna edilişine benzer. Yani, "Daha önce geçenleri 
nikahlamanız mümkün olursa onları nikahlayınız. Çünkü size, ondan başkası 
helât olmaz" demektir. Bu mana mümkün değildir. Çünkü âyetten maksad, bu tür 
nikahı haram kılıp, onun mübahlığına götürecek bütün yolları kapama hususunda 
bir te'kid ve mübalağadır. Nitekim, {bir şeyin imkansızlığını göstermek 
için)"Zift, beyaz oluncaya kadar" "Deve, iğne deliğinden geçinceye kadar.." gibi 
tabirler kullanılır. 

3- Bu, bir istisnâ-i munkati'dır. Çünkü maziyi muzâriden müstesna kılmak caiz 
değildir. Buna göre mana şöyle olur: "Fakat daha önce geçen yok mu, muhakkak 
ki Allah onu atfetmiştir." 

4- Bu âyetteki kelimesi, "sonra" manasınadır. Bu Cenâb-ı Hakk'ın (Duhan, 56) 
âyetinde olduğu gibidir. Bu, "Onlar âhirette, birinci ölümden sonra (başka) ölüm 
tatmayacaklardır" manasındadır. 

5- Âlimlerden biri şöyle demiştir: Bunun manası, "Ancak daha önce geçenler 
müstesna. Çünkü siz bunu sürdürüyorsunuz" şeklindedir. Bunlar şöyle 
demişlerdir: Hz. Peygamber (s.a.s), bu durumda olanları nikahlan üzere tutmuş, 
daha sonra onlardan boşanmalarını emretmiştir. Hz. Peygamber bunu, onları bu 
kötü adetten tedricen kurtarmak için yapmıştır. Bunun yanlış olduğu da söylendi. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), bu durumdaki hiç kimseyi, câhiliyye döneminden 
kalmış olsa bile, babasının hanımı ile nikahlı bırakmamıştır. Berâ (r.a)'nm rivayet 
ettiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), Ebu Bürde (r.a)'yi, babasının hanımı ile 


evlenmiş bir adamı öldürüp malını alması için yollamıştı. HU 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın o ii| ifâdesindeki zamir neye râcidir? Bu hususta şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu, nehyedilmeden önceki nikâh mefhumuna râcidir. Allahu Teâlâ, onlara 
haram kılmış olduğu bu şeyin, onların gönüllerinde çirkin kabul edilip, onlarca 
da bu işin gazabı gerektirecek bir şey olduğunu bildirmiştir. Araplar, bir 
kimsenin, babasının hanımından olan çocuğuna Js& (gazaba uğramış) 
diyorlardı. Bu böyledir, zira babanın hanımı, anneye benzer. Anneleri 
nikahlamak ise, Araplarca en çirkin füllerdendir. Binâenaleyh bu nikah, böyle 
olan bir şeye benzeyince, Araplarca da çirkin görülen bir husus olmuştur. İşte bu 
sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, bu nikâhın devamlı olarak çirkin ve de daima 
gazab sebebi olduğunu beyân etmiştir. 


b) Bu zamir, nehyedildikten sonra yapılmış olan nikâh mefhumuna râcidir. 
Böylece Allahu Teâlâ bu nikâhın, İslâmi dönemde bir hayasızlık ve Allah'ın 
hışmına bir sebep olduğunu beyân buyurmuştur. Hak Teâlâ, bu işin kendi 
hükmünde ve ilminde böyle vasfedilmiş olduğunu beyân etmek için de 


buyurmuştur. 12] 
Beşinci Mesele 


Allah Teâlâ bu nikâh hadisesini şu üç şeyle tavsif ederek nitelemiştir: 

a) Bu, bir hayasızlıktır. Cenâb-ı Hak bu nikâhı bir "hayasızlık" diye vasfetmiştir, 
zira biz babanın hanımının anne demek olduğunu beyân etmiştik. Binâenaleyh, 
onunla cima yapmak en büyük hayasızlık olmuş olur. 

b) Bunun, Allah'ın hışmına bir sebep olmasıdır. Bu ise, sahibinin irtikâb etmiş 
olduğu çirkin bir fiil sebebiyle meydana gelen bir ilgisizliğe ve aldırışsızlığa 
mukabil yapılan bir buğzdan ibarettir. Kul hakkındaki bu buğzun Allah'tan 
olması, o kulun son derece rezil rüsvay edildiğine, hüsrana uğratıldığına delâlet 
eder. 

c) Hak Teâlâ'nm, "Ve, ne kötü bir yoldur!" ifadesidir. Leys, şöyle demektedir: 
fiili, lâzım bir fiil olup, faili ise, gizli zamirdir. kelimesi ise, failin bir tefsiri ve 
temyizi olmak üzere (o mansubtur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ontetr ne güze! 
arkadaştırlar!" (Nisa, 69) buyurmuştur. 

Bil ki "kubh" (çirkinlik)un mertebeleri üçtür: 

1- Aklen kabih olan, 

2- Şer'an kabih olan, 

3- Örf cihetiyle kabih olan.. 

Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın "Şüphe yok ki o, bir hayasızlıktır" buyruğu, bu 
nikâh türünün aklen kabih, O'nun "(Allah'ın) hışmına (birsebep)" ifâdesi, bunun 
şer'an kabih ve Onun "Ne kötü bir yoldur!" buyruğu da bunun örf ve adetçe 
kabih olduğuna işarettir. Bir şey hakkında her ne zaman bütün bu nitelikler bir 
araya gelirse, muhakkak ki o şey kabihliğin son haddine varmış demektir. Allah 


en iyi bilendir. H3 
Kadınlarla İlgili Altıncı Hüküm 
"Analarınız, kızlarınız, kız kardeşleriniz, halalarınız, teyzeleriniz, birader kızları, 


kız kardeşin kızları, sizi emziren (süt) analarınız, süt kız kardeşleriniz, 
karılarınızın anaları, kendileriyle (zifafa) girdiğiniz karılarınızdan olup 


himayelerinizde bulunan üvey kızlarınız (la evlenmeniz) size haram edildi. Eğer 
onlarla (üvey kızlarınızın analarıyla) zifafa girmemişseniz, (onlarla 
evlenmenizde) size bir günah yoktur. Yine, kendi sulbünüzden olan oğullarınızın 
kanlarıyla (evlenmeniz) ve iki kız kardeşi birlikte almanız da (aynı şekilde 
haram edildi). Ancak, daha önce geçen geçmiştir. Çünkü Allah, çok bağışlayan 


ve çok merhamet edendir" (Nisa, 23). H 
Nikâh Kıyılması Haram Olan Ondört Sınıf İnsan 


Bil ki Allahu Teâlâ ondört sınıf kadının haram olduğunu, bu âyet-i kerimeyle 
beyân etmiştir: 

Bunlardan yedisi neseb cihetinden haram olup şunlardır: Anneler, kızlar, kız 
kardeşler, halalar, teyzeler, erkek kardeşin kızları ve kız kardeşin kızları.. 

Diğer yedisi ise, neseb cihetinden değildir. Bunlar süt anneler, süt kız kardeşler, 
karıların anaları, zifafa girmiş oldukları karılarının başka kocadan olan kızları, 
oğulların ve babaların hanımları -Ancak ne var ki, oğulların hanımlarının haram 
oluşu burada, babaların hanımlarının haram oluşu bir önceki âyette 
zikredilmiştir- ve iki kız kardeşi aynı anda nikâhı altında bulundurmak.. Âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: (13) 
Birinci Mesele 


Kerhi, bu âyetin mücmel olduğu kanaatine vararak şöyle demektedir: "Bu âyette, 
haram kılma işi annelere, kızlara.. nisbet edilmiştir. Haramlığın zâtlara nisbet 
edilmesisızdır. Bunun ancak fiillere nisbet edilmesi mümkündür.Bu fiil ise, 
zikredil m e m iştir. Binâenaleyh bu haramlt&ın anneler, kızlar., hakkında 
düşünülemeyen bazı fiillere nisbet edilmesi, bazılarına nisbet edilmemesinden 
evlâ değildir. Binâenaleyh âyet işte bu bakımdan mücmeldir." 

Kerhi'nin bu görüşüne şu iki bakımdan cevap verebiliriz: 

a) Hak Teâlâ'nm "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin" (Nisa.22 
ifâdesinin daha önce zikredilmiş olması, O'nun "Size analarınız... haram kilindi 
(Nisa. 23) ifâdesinden kastedilenin, onların nikâhlarının haram kılınmış 
olduğuna delâlet eder. 

b) Bundan muradın, onları nikahlamanın haram olduğu, Hz. Muhammed'in 
getirmiş olduğu dinden zaruri olarak bilinen bir husustur. 

Bu hususta temel kaide şudur: Haramlık ve helâllik, zâtlara nisbet edildiklerinde 
bundan örfte onlardan matlub olan fiillerin haramtığı kastedilir. Buna göre 


meselâ. "Size leş ve kan haram kılındı.." (Maide, 3) denildiğinde herkes bundan 
muradın onları yemenin haram kılınmış olduğunu anlar. Yine, "Analarına, 
kızlarınız., size haram kılındı" denildiğinde de, herkes bundan murad onlarla 
evlenmenin haram olduğudur. (Zira örfe göre o hayvanların etlerini yemek, 
kadınları ise nikahlamak fiilleri sözkonusudur.) Yine Hz. Peygamber (s.a.s), 


"Müslüman bir kimsenin kanı, ancak üç sebepten biri için helâl olur" H6] 
buyurunca, herkes bundan müslüman bir kimsenin kanım akıtmanın haram 
olduğunu anlar. Bu şeyler zarurî olarak bilinen birer husus olunca. bu hususta 
birtakım şüpheler izhâr etmek, bedihî olan şeyleri ta'n etme yerine geçer ve 
böylece bu sofistliğe benzer bir hâl olur. Bu sebeple de son derece yanlış ve 
bozuk bir durum ortaya çıkar. Allah en iyi bilendir. 

Evet, bana göre bu hususta daha başka bazı yönlerden de işi ele almak gerekir 

1- Hak Teâlâ'nm, buyruğu faili zikredilmeyen (meçhul) bir fiildir. Binâenaleyh 
burada, bu nikâhı haram kılanın Allah olduğu hususunda açık bir izah 
bulunmamaktadır. Bu belli olmayınca, âyet başka bir şey ifâde etmez. Bu, ancak 
icmâ ile bilinebilir. Binâenaleyh bu âyet tek başına herhangi bir hüküm ifâde 
etmeyip, bununla beraber bunun böyle olduğu hususunda icmâ edilmiş olması 
gerekir. 

2- Hak Teâlâ'nın "Size... haram kılındı" buyruğu, bu haramhğın ebedi olduğu 
hususunda bir nass değildir. Zira, âyette bahsedilen bu miktar haramhğın, hem 
ebedi haramlığa hem d.e geçici olarak haramlığa taksim edilmesi mümkündür. 
Buna göre, Cenâb-ı Hak sanki bazan, "Anneleriniz, kızlarınız... size sadece falan 
vakte kadar haram kılınmıştır"; bazan da "Anneleriniz, kızlarınız., size ebedi 
olarak haram kılınmıştır1' demiş olur. Âyette zikredilen miktar haramlık bu İki 
kısma taksim edilmeye elverişli olunca, bu miktar bu haramlığın ebedi olduğu 
hususunda bir nass olmaz. Binâenaleyh, ebedi haram kılınış, âyetin zahirinden 
değil, aksine ayrı bir delilden elde edilmiş ve anlaşılmış olur. 

3-Hak Teâlâ'nın, "Analarınız... size haram edildi" buyruğu şifahi bir hitaptır. 
Binâenaleyh bu, orada bulunan kimselere tahsis edilmiş olur. Böylece bu haram 
kılınışın herkes hakkında olması, ancak ayrı bir delilden anlaşılabilir. 

4- Cenâb-ı Hakk'ın, bu haram kılınışın, geçmiş zamanda olduğunu haber veren 
bir ifâdedir. Binâenaleyh bu ifâdenin zahiri, şimdiki ve gelecek zamanlan içine 
almaz. Bu da, ancak ayrı bir delil ile bilinebilir. 

5- HakTeâlâ'nın, buyruğunun zahiri, Cenâb-ı Hakk'ın, herkese bütün anne ve 
kızları haram kılmış olmasını gerektirir. Halbuki, bunun böyle olmadığı 
malumdur. Bilâkis bundan maksad, Allah Teâlâ'nın "cem'i cem' ile mukabele 
etmesi"dir. Binâenaleyh bu da, ferdin ferd ile mukabeie edilmesini gerektirir. İşte 


bu da Allah Teâlâ'nın, herkese kendi annesiyle kendi kızını haram kılmış 
olmasını iktizâ eder. Bu açıklamada da, âyetin zahirinden bir nevi ayrılma söz 
konusudur. 

6- Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun zahiri, bu haramlıktan önce bir helâlliğin 
bulunmasını gerektirir. Çünkü, eğer bu devamlı olarak haram diye vasfedilmiş 
olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın "haram kılındı" ifâdesi, zâten haram olan bir 
şeyi haram kılmış olurdu. Böylece bu, mevcut olan bir şeyi icâd etme olurdu ki, 
bu da imkânsızdır..Binâenaleyh, Hak Teâlâ'ntn "haram kılındı" ifâdesinden 
maksadın, bu haramlığı yeniden haram kılma olmadığı kesinleşmiş olur; böylece 
zikredilmiş olan müşkil ortaya çıkmaz.. Bilakis bu ifâdeden maksat, bu haram 
kılmanın meydana geldiğini bildirmektir. İşte bütün bu yaptığımız izahlar ite, 
âyetin zahirinin tek başına, gayenin elde edilmesi hususunda yeterli olmadığı 


ortaya çıkmış olur. Allah en iyisini bilendir. Uz 
Ana ve Kızla Evlenmenin Mahzuru 


Bil ki, annelerin ve kızların haram oluşu, Hz. Adem devrinden bu zamana kadar 
var olan bir şeydir. İlâhi din- (erin hiçbirinde, bunlarla evlenmenin helâl olduğu 
hükmü bulunmamaktadır. Sadece, Mecusîlerin peygamberi olan Zerdüşt, 
bunların nikâhının helâl olduğuna hükmetmiştir. Ancak ne var ki müslümanların 
ekserisi, onun yalancı olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Kız kardeşlerle 
evlenmeye gelince; bunun Hz. Adem zamanında mubah olduğu nakledilmiştir. 
Allah Teâlâ, zaruret sebebiyle bu evliliği mubah kılmıştı. 

Bazı âlimlerin bunu kabul etmeyerek şöyle dediklerini de biliyorum: "Allah 
Teâlâ, Hz. Adem'in oğulları evlensinler diye cennetten huriler gönderiyordu." Bu 
görüş akıldan uzaktır. Çünkü Hz. Adem'in oğullarının hanımları ile kızlarının 
kocaları cennetliklerden olursa, bu durumda bu nesil sadece Hz. Adem'in 
çocuklarının nesli olmaz. Halbuki bu, icmâ ile bâtıldır. 

Âlimler, bu haram otusun sebebini şu şekilde açıklamışlardır: Cinsi münasebette 
bulunmak kadını zelil kılıp, onu hakir bur duruma düşürmektir. Çünkü insan, 
bunu söylemekten bile haya öder. Bu işi ancak, hiç kimsenin bulunmadığı uygun 
yerlerde yapar. Sövmenin pekçok çeşidi de ancak, bu fiili ifâde eden kelimelerin 
söylenmesiyle olur. Durum böyle olunca, annelerin bundan korunması gerekir. 
Çünkü annenin çocuğuna olan lütuf ve in'âmı, in'âm ve ihsan çeşitlerinin en 
büyüğüdür. Binâenaleyh annenin, bu tür bir zelil kılmadan korunmuş ve mâsun 
olması gerekir. Kız da, insanın bir parçası ve kısmı mesabesindedir. Nitekim Mz. 


Peygamber (s.a.s), "Fatıma, benden bir parçadır" H8] buyurmuştur. Binaenaleyh, 


onun da böyle bir zelil kılmadan korunmuş olması gerekir. Çünkü, insanın kendi 
kızıyla cinsi münasebette bulunması da onu zelil, hor-hakir kılması yerine geçer. 
Geriye kalanlar hakkındaki hüküm de böyledir. Allah en iyi bilendir. Biz şimdi 


konunun tafsilatına geçiyor ve şöyle diyoruz: Ho) 
Haram Kılınanların Nevileri 


1- Anneler 


Haram kılınanların birinci nev'i annelerdir. Bu hususta birkaç mesele vardır: 120) 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demektedir: (anneler) kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Bu 
kelime ise aslında şeklindedir. Bu şekilde müfredinde bulunan hâ harfi 
düşürülmüştür. Nitekim şair: "Annem Handef, babam da İlyas'tır" demiştir. Bu 
kelime bazan, hâ harfi olmaksızın şeklinde cem' edilir. Bu kelime genel olarak, 
insanların dışındaki canlılar hakkında kullanılır. Nitekim (çoban) Ra'i şöyle 
demiştir: ve Muharrik kabilelerinin en asil dişi develeri, o yavruların analarıdır." 
(Veya, "O yavnılann anaları, Münzir ve Muharrik kabilelerinin en asil dişi 
develeridir); onları dötleyen erkek develer ise, erkek ve damızlık develerin en 


kuvvetli olanlarıdır." H 
İkinci Mesele 


İster kadın ister erkek vasıtalarla, gerek baban gerek anan tarafından -bir veya 
daha fazla batınla- doğurmak suretiyle nesebinin ulaştığı her kadın senin 


annendir.122İ Sonra burada incelenecek bir husus bulunmaktadır ki, o da şudur: 
Ümm lâfzı, muhakkak ki asli anneyi ifâde etme bakımından hakikattir. Ama bu 
kelime, nineleri ifâde etme hususunda ya hakikat olur veya mecaz olur. Eğer bu 
lâfız, asli anneler ile nineler hakkında hakikat olursa, bu durumda bu lâfiz, ya ilk 
vaz'olunduğu anda her ikisine mutabık olan bir lâfız olmuş olur veya müşterek 
olur. Eğer bu lâfız her ikisine de uygun bir lâfız olursa, -ki ben bununla ümm 
lâfzının, asli anne ile diğer nineler arasında müşterek olan bir nokta( 
mukabilinde vaz' edilmiş olduğunu kastediyorumT bu takdirde Cenâb-ı Hakk'ın, 
föty fiŞ* cUJA "Analarınız., size haram kılındı" buyruğu, asli anne ile, bütün 


ninelerin haram kılınması hususunda bir nass olur. Ama, ümm lâfzı asli anne ile 
nineler hakkında müşterek olursa bu, iki şey arasında müşterek olan lâfzın, o 
ikisi hakkında aynı anda kullanılıp kullanılamlyacağı meselesine dayanır. Buna 
göre, bunu uygun gören kimse, burada bu lâfzı her iki manaya da hamleder. Bu 
durumda da, ninelerin nikâhının haram kılınışı nassa, âyete dayanmış olur. 
Bunun caiz olmadığını söyleyenlerin ise, bunu izah hususunda şu iki izah şekli 
bulunmaktadır: 

a) Şüphe yok ki ümm lafzıyla burada, asli anneler kastedilmiştir. Binaenaleyh, 
asli annelerin nikâhının haram oluşu, işte bu vecihten, bu âyetten anlaşılmış olur. 
Ama ninelerin nikâhının haram oluşu ise, bu husus bu âyetten anlaşılmayıp, 
aksine icmâ'dan elde edilmiştir. 

b) Allah Teâlâ bu âyeti, her seferinde bir başka manayı kastederek, iki defa irad 
etmiştir. Ama biz ümm lâfzının asli anneyi ifâde etmede hakikat, nineleri ifâde 
etmede ise mecaz olduğunu söylersek, bu durumda tek bir lafzın aynı anda hem 
hakiki hem de mecazi manada kul lanı lam Iyacağı sabit olur. O zaman da ümm 
lâfzının, asli anne ile nineleri ifâdede hakikat olması halinde zikretmiş 


olduğumuz o iki izah şekli tekrar ortaya çıkar. [23] 
Üçüncü Mesele 


Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Bir kimse annesiyle evlenip, onunla cinsi münasebette 
bulunduğunda, bu kimseye zina cezası tatbik edilir." Ebu Hanife (r.h) ise, 
"Gerekmez.." demiştir. Şafii'nin delili şudur: "Burada bir nikâhın bulunup 
bulunmaması aynıdır.Binaenaleyh, bu cinsi münasebet sırf zina olur. Böylece de 
bu kimseye Hak Teâlâ'r -"Zina eden kadınla zina eden erkekten her birine yüzer 
değnek vurun" iuc* z âyetinden dolayı zina cezasının uygulanması gerekir. Biz, 
bu nikâhın olmasının veya olmamasının bir farkı olmadığını söyledik. Zira Allah 
Teâlâ, "Analarınız., size harar kılındı" buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın bu âyetten 
maksadının, anneler ile nikâh n haram kılınmış olduğu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
getirdiği dinden zaruri olara< anlaşılan bir husustur. Bu sabit olunca biz deriz ki: 
Mevcut olan, ancak "icab" ve "kabul" sigalandır. Binâenaleyh eğer bu nikah akdi 
meydana gelmiş olursa, bu durumda bunun ya hakikaten meydana gelmiş olduğu 
veya şeriatın hükmüne göre meydana gelmiş olduğu söylenebilir. Birincisi 
batıldır. Çünkü "icab" ve "kabul sığaları, birer sözdürler. Söz ise, devam etmeyen 
bir arazdır. Kabul ancak icabtar sonra bulunur. Halbuki mevcut (bulunan) ile 
ma'düm (olmayan) arasında bir akdir bulunması imkansızdır. İkincisi de batıldır. 
Çünkü şeriat, bu âyette bu akdin kesir olarak bâtıl olduğunu beyân etmiştir. Bu 


akdin, şeriata göre kesin olarak bâtıl olması ile birlikte, daha nasıl bunun şer'ân 
meydana geldiğini söylemek mümkün olur? İşte böylece bu akdin bulunup 
bulunmamasının farksız olduğu sabit olmuş olur. Bu sabit olunca, diğer teferruat 


ve açıklamalar, geçen şekilde olur. [24] 


2- Kızlar 


Haram kılınanların ikinci nevi kızlardır. Bu hususta da iki mesele vardır: 1291 
Kişinin Kızı İle Evlenmesinin Haramlığı 


Erkekler veya kadınlar yoluyla, bir veya birkaç derece. doğum sebebi ile nesebi 
sana ulaşan her dişi senin kızındır. Oğulun kızı, kızın kızı, hakiki olarak mı, 
mecazi olarak mı onun kızı sayılır? Bu husustaki söz, anneler için 


söylediğimiz sözün aynısıdır. 126) 
İkinci Mesele 


Şafii (r.h) zina yoluyla doğan kız çocuğun, zina eden erkeğe haram olmayacağını 
söylerken, İmam Ebu Hanife, bunun haram olduğunu söylemiştir. Şafii'nin delili 
şudur: Bu kız, onun kızı sayılmaz. Binâenaleyh bunun haram kılınmaması 
gerekir. Biz, şu sebeplerden ötürü bu kızın, onun kızı sayılamayacağına 
hükmettik: 

a) Ebu Hanife, bu kızın ya hakiki manada onun kızı olduğunu söylemiş olması 
gerekir ki bu, o kızın o erkeğin menisinden (tohumundan) meydana gelmiş 
olmasıdır. veyahut da şeriatın bu nesebin sabit olduğuna hükmetmesine 
dayandırarak bunu söylemiş olması gerekir. Birincisi, Ebü Hanife'nin mezhebine 
göre hem "tarc" cihetinden, hem de "aks" cihetinden bâtıldır. Tard cihetinden 
bâtıl oluşu şöyledir; Bir kimse, bakire bir câriye satın alıp onunla münasebette 
bulunup, onu evinde tutarken, câriye bir çocuk doğursa, bu çocuğun o adamın 
menisinden olmuş olacağı malumdur. Fakat Ebu Hanife der ki: "Bu çocuğun 
nesebi ondan sabit olmaz, meğer ki kendisi onu ilhak edip nesebine katsın." Eğer 
sebep, o çocuğun adamın menisinden meydana gelmiş olması ise, bu sebep 
nesebin sabit olması hususunda o adamın "Bu, bendendir" deyip dememesine 
dayanmaz. 

Bunun "aks" yönünden bâtıl oluşu ise şöyledir: "Doğudan bir adam, batıdan bir 


kadınla evlenseler ve bir çocuk olsa, bu durumda Ebu Hanife, o çocuğun o 
adamın suyundan yaratılmış olmadığını kesin bildiği halde, çocuğun o adamın 
nesebinden olduğunu kabul eder. Böylece Ebu Hanife'nin görüşüne göre, bir 
çocuğun bir adamın menisinden yaratılmış olmasının, nesebin tesbitine bir sebep 
kılınmasının hem "tard", hem de "aks" yönünden bâtıl olduğu sabit olur. 

Fakat biz nesebin, ancak şeriatın hükmüne göre sabit olacağını söylersek, bu 
durumda bütün müslümanlar, zinadan doğan çocuğun bir nesebi olmadığı 
hususunda ittifak etmişlerdir. Eğer bu çocuk, zina eden kimseye nisbet edilir 
(onun nesebinden sayılır) ise, kâdı'mn bu nisbet edişe mâni olması gerekir, 
Böylece o çocuğun nesebinin, zina eden erkeğe ne hakiki manada ne de şer'i 
hükme binâen nisbet edilmesinin mümkün olmadığı sabit olmuş olur. 

b)Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Çocuk, (doğduğu) yatağa aittir. Zina edenin ise 


hiçbir hakkı yoktur, (Neseb iddia edemez) "İ27İ hadis-i şerifi delil getirilir. 
Binâenaleyh "Çocuk (doğduğu) yatağa aittir" ifâdesi, nesebin çocuğun doğduğu 
yatağa hasredilmesini gerektirir. 

c) Eğer o veled-i zina, onun kızı sayılsaydı miras alırdı. Çünkü Hak Teâlâ, 
"Erkeğe, iki dişinin payı miktarı vardır" (Nisa, 11) buyurmuştur. Ayrıca "icbar 
hakkı" doğardı. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) "Kızlarınızı denkleriyie 
evlendiriniz"İ28! buyurmuştur. Yine bu adam üzerine, o kızın nafakası ve 
büyütülmesi vacip olurdu. Yine o kız ile başbaşa kalabilmesi gerekirdi. 
Bunlardan hiç biri söz konusu olmadığına göre biz bunun, o adamın kızı 
sayılmayacağını anlamış oluruz. Bunun, o adamın kızı olmadığı sabit olunca, 
onun o kızla evlenmesinin helâl olması gerekir. Çünkü onunla evlenememesi, ya 
onun kendi kızı sayılması, veyahut de zinanın hurmet-i müsaharayı (evlilikten 
doğan haramtığt) gerektirmiş olması sebebiyledir. Bu hasr (sınırlama), icmâ ile 
sabittir. Onun, o adamın kızı sayılması, zikrettiğimiz yönlerden dolayı bâtıldır. 
Zina sebebiyle meydana gelen hurmet-i musâhara da bâtıldır, nitekim bunun 
izahı daha önce geçmişti. Binâenaleyh o kızın, zina eden o adama haram 


olmaması sabit olmuş olur. Allah en iyi bilendir. 1221 
3- Kız Kardeşler 
Kız Kardeşle Evlenmenin Haramlığı 


Haram kılınanların üçüncü nev'i de, kız kardeşlerdir. Buna, ana-baba bir kız 
kardeşler, baba bir kız kardeşler ve ana bir kız kardeşler girmektedir. [30] 


4-5- Halalar ve Teyzeler 


Haram kılınanların dördüncü ve beşinci nev'ileri ise, halalar ve teyzelerdir. 
Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Senin nesebinin, kendisine varıp dayandığı her 
erkeğin kız kardeşi senin halandır. Bazan hala, anne cihetinden de olur ki bu, 
annenin babasın -kız kardeşidir. Senin nesebinin doğum yoluyla kendisine 
vardığı her dişinin kız kardeşi de senin teyzendir. Bazan teyze, baba cihetinden 


de olur ki bu, babanın annesinin kız kardeşidir. B1 
6-7- Yeğenler 
Yeğenlerle Evlenmenin Haramlığı 


Haram kılınanların altıncı ve yedinci nev'ileri, erkek kardeş ile kız kardeşin 
kızlarıdır (yeğenlerdir). Erkek ve kız kardeşlerin kızları ile ilgili hüküm, insanın 
kendi sulbünden gelen (öz) kızları hakkındaki hüküm gibidir. 

İşte bu yedi kısım, neseb ve rahimler bakımından, âyetle haram kılınmışlardır 
Müfessirler şöyle derler: "Allah'ın, neseb ve rahim (sülb) bakımından nikahını 
haram kıldığı her kadının haramlığı ebedi olup, hiçbir şekilde helâl olmaz. 
Nikahları helal olup da, sonra ârizi bir sebeple haram olan kadınlar, âyetin 


devamında zikredilenlerdir!32| 
8-9- Süt Ana ve Süt Kız Kardeş 
Süt Emmeden Dolayı Olan Mahremiyet 


Haram kılınanların sekizinci ve dokuzuncu nevileri, Hak Teâlâ'nın "Sizi emziren 
(süt) analarınız ve süt kız kardeşleriniz..." âyeti ile ifâde ettikleridir. 


Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 531 
Birinci Mesele 
Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak, süt analarını da. nikahları haram 


olduğu için "analar" diye adlandırmıştır Nitekim O, yine aynı haramlıktan 
dolayı, "(Peygamberin) hanımları da, mü'minlerin analarıdır" (Ahzab. 6) 


âyetinde, ezvâc-ı tâhiratı "mü'minlerin anneleri" diye tavsif etmiştir." [34] 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, bu âyette süt analarının ve süt kız kardeşlerinin nikah lan masının 
haram olduğunu açıkça belirtmiştir. Fakat bu haramlık sırf bunlara has değildir. 
Zira Hz. Peygamber (s.a.s), "Neseb bakımından haram olanlar, süt cihetinden de 


haram olurlar" [35] buyurmuştur. Biz bu âyetlerin delaletiyle durumun böyle 
olduğunu biliyoruz. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Hak emzireni anne, emeni de 
kız kardeş diye adlandırmıştır. Böylece Cenâb-ı Hak bununla, kendisinin süt 
emmeyi de "neseb" yerine koyduğuna dikkat çekmiştir. Bu böyledir, çünkü 
Cenâb-ı Hak, neseb sebebiyle yedi kimsenin nikahlanmasın! haram kılmıştır. 
Bunlardan ikisi, doğum sebebiyle haram kılınanlardır ki anneler ile kızlardır. 
Bunlardan beşi de kardeşlik münasebetiyle haram kılınanlardır ki kız kardeşler, 
halalar, teyzeler, erkek kardeşin kızları ve kız kardeşin kızlarıdır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, süt emzirmenin durumunu izaha başlayınca, geri kalanlara 
dikkat çekmek için, bu iki kısımdan tek bir şekil zikretmiştir. Böylece, doğum 
sebebiyle meydana gelen akrabalıktan anneleri (süt anneleri); kardeşlik yoluyla 
meydana gelen akrabalık kısmından da kardeşleri (süt kız kardeşleri) zikretmiş 
oldu. Böylece de O, şu İki kısımdan iki misali zikrederek, süt emmenin 
durumunun "neseb"deki durum gibi olduğuna tenbihte bulunmuştur. Daha sonra 
Hz. Peygamber (s.a.s), Cenâb-ı Hakk'ın bu beyânını, "Neseb bakımından haram 


olanlar, süt cihetinden de haram olurlar" BS] sözüyle te'kid etmiştir. İşte böylece 
hadisin sarih ifâdesinin, âyetin mefhumuna mutabık ve uygun olduğu anlaşılır ki, 


bu da çok ince bir açıklamadır. B7 
Süt Emme Sebebiyle Haram Olanlar 


"İnsanın süt anası, onu emziren kadındır. Aynı şekilde bu süt emzirene, ister 
neseb cihetinden olsun, ister süt emme cihetinden olsun, "anne" olarak nisbet 
edilen her kadın da yine o insanın süt anası sayılır." Babanın durumu da anne 
gibidir. Sen, annenin ve babanın durumunu anladığın zaman, aynı yolla kızla 
ilgili durumu da anlarsın. 

Süt kız kardeşlere gelince, bunlar üç çeşittir: Birincisi, ana-baba bir süt kız 
kardeşindir. Bu, senin babanın nikahında iken, ister seninle birlikte, isterse 
senden önce veya sonraki kardeşinle emzirmiş olsun, annenin emzirmiş olduğu 


yabancı küçük çocuktur. İkincisi, baba bir süt kızkardeşindir. Bu da, senin 
babanın nikahında iken, babanın (annen olmayan) hanımının emzirmiş olduğu 
kız kardeştir. Üçüncüsü, ana bir kız kardeşindir. Bu ise, başka bir adamın 
nikahında iken, annenin emzirmiş olduğu kız kardeştir. Bunu iyice kavradığında, 
süt teyzelerini, süt halalarını, süt kızkardeşinin kızlarını ve süt kardeşlerinin 


kızlarını tanıman kolaylaşır. [38] 
Dördüncü Mesele 


Şafii (r.h) şöyle demektedir: "Süt (Redâ'a) sebebi ile nikahin haramlığı, emmenin 
beş defa olması şadına bağlıdır. 

Ebu Hanife (r.h) ise, bu haramlığın meydana gelmesi için tek bir emmenin 
yeterli olduğunu söylemiştir. Bu mesele, Bakara süresinde (233. âyette) geçmişti. 
Ebu Bekr er-Râzi el-Cessâs, bu âyeti delil getirerek şöyle demektedir: "Allah 
Teâlâ, süt anneliği ve süt kızkardeşliğini, emme (redâ'a) işine bağlamıştır. Bu fiil 
meydana geldiğinde, süt ite ilgili hükmün terettüb etmesi gerekir." Cessâs, daha 
sonra, Hak Teâlâ'nın "Sizi emziren (süt) analarınız., "buyruğu, "sizeveren vesizi 
giydiren, analarınız" sözü gibidir. İşte bu, süt annelik ve süt kızkardeşlik 
sıfatının, süt emme fiilinden önce olmasını gerektirir. Aksine Cenâb-ı Hak, şayet 
"sizi emziren kadınlar sizin annelerinizdir" buyurmuş olsaydı senin maksadın 
hasıl olmuş olurdu?" diyerek kendi kendine sorar ve yine kendisi şöyle cevap 
verir: "Redâ'a (süt emzirme), o kadına "annelik" ismini kazandıran şeydir. 
Binaenaleyh bu isim, süt emmenin bulunmasına dayanınca, hüküm de ona 
dayanır. "Sizi giydiren, analarıntzdır" sözü ise böyle değildir. Çünkü "annelik" 
ismi, giydirme ile elde edilemez." Cessâs sözüne devamla, "Âyetten bunun 
anlaşıldığına, rivayet edilen şu husus da delâlet eder: "Bir adam İbn Ömer (r.a)'e 
gelerek, İbn Zübeyr bir defa ve iki defa emmenin bir mahzuru olmadığını 
söyledi", der. Bunun üzerine İbn Ömer (r.a), "Allah'ın hükmü, İbn Zübeyr'ın 
hükmünden daha hayırlıdır. Çünkü Allah, "Süt kız kardeşleriniz.." buyurmuştur" 
demiştir. İbn Ömer, "âyetin zahirinden az bir emme ile de bu haramlığın 
meydana geleceğini anlamıştır" demiştir. Bil ki bu cevap son derece bozuktur. 
Onun, "Annelik ismi, süt emme (emzirme)'den dolayı meydana gelmiştir" 
görüşüne gelince, biz deriz ki: Münakaşa konusu zaten budur. Çünkü bana göre. 
süt annesi olma işi, ancak beş kere emme ile gerçekleşir. Sana göre ise bu, sırf 
emme ile olur. Sen, bu kaideni isbat için bu âyete futundun. Sen bu âyeti, o 
kaidene delil olarak getirdiğinde, delili medlul (delâlet ettiği şeyle) isbat etmiş 
olursun ki bu devr-i fasittir ve geçersizdir. İbn Ömer'in, sırf bir emme ile süt 


haramlığının meydana geleceğini âyetten anlamış olması, İbn Zübeyr'in anladığı 
mana ile çelişir. Halbuki bunların ikisi de fakih sahabelerden ve Arapçayı iyi 
bilenlerdendir. O halde daha nasıl, onlardan birisinin anlayışı delil kabul ediliyor, 
diğerininki ise hasmının görüşüne delil kabul edilmiyor. Kalbleri kör eden şu 
taassub olmasaydı, bu cevabın zayıflığı kapalı kalmazdı. Sonra Cessâs, 
mezhebini isbat için, hadislere ve kıyasa da tutunmuştur. Ahkamu'I-Kur'ân 
(Kur'ân'ın Hükümleri) konusunda konuşan kimselerin, ancak âyetten çıkardığı 
şeyleri zikretmesi gerekir. Bunun dışındaki delillerin yeri ise ancak fıkıh 


kitaplarıdır. 139) 
10- Kayınvalideler 
Kayınvalidelerle Evlenmenin Haramlığı 


Haram kılınanların onuncu nev'i, “Karılarınızın anaları... 'âyeti ile ifâde 


edilenlerdir. Bu âyetle ilgili iki mesele vardır: 140) 
Birinci Mesele 


Bu ifâdeye, benzerini neseb anneliği (o hususunda zikrettiğimiz gibi, 
hanımların öz anneleri ile birlikte, annesi ve babası cihetinden olan bütün büyük 


anneleri (nineleri) de girer. ja 
İkinci Mesele 


Sahabe ve Tabiînden ekserisinin görüşü şudur: "Bir kadıla evlenen bir kimseye, 
evlendiği kadınla ister zifafa girsin ister girmesin, o kadının annesi haram otur." 
Sahabeden bir topluluk da şunu belirtmiştir: Üvey kızın annesi, üvey kız ile cinsi 
münasebette bulunulduğunda o kimseye nasıl haram oluyorsa, kızıyla cinsi 
münasebette bulunulduğunda o kızın annesi de o kimseye haram otur. Bu Hz. 
Ali, Zeyd, İbn Ömer, İbnu'z-Zübeyr ve Cabir'in görüşü olup, İbn Abbas'tan 
rivayet edilen görüşlerin de en açık ve belirgin olanıdır. Bunla/ın delilleri şudur: 
Allah Teâlâ önce iki hüküm zikretmiştir ki bu, O'nun "kankınnızm anaları ve 
himayelerinizde bulunan üvey kızlarınız.. " ifâdeleridir. Daha sonra bir şart ileri 
sürmüştür ki, o da O'nun, "Kendileriyle (zifafa)girdiğiniz karınızdan olup.." 
ifadesidir. Binaenaleyh bu şartın her iki hükümde de muteber bir şart olması 


gerekir. 

Birincilerin delili ise şudur: Cenâb-ı Hakk'ın, "Kanlarınızın anaları" sözü, başlı 
başına müstakil bir cümledir. Bu şartın onunla ilgili olduğuna bir delil yoktur. 
Binâenaleyh bu hükmün, umumiliği üzerine bırakılması gerekir. 

Biz, şu sebeplerden dolayı bu şartın onunla ilgili olmadığını söyledik: 

a) Şartın, mutlaka kendinden önce geçen bir şeye talik edilmesi, bağlanması 
gerekir. Binâenaleyh bu şartı iki cümlenin birisine bağlayıp talik ettik mi, onu 
diğer cümleye de talik etmeye gerek kalmaz. Binâenaleyh, o şartı diğer cümleye 
talik etmek, delil bulunmaksızın zahiri terketmek olur ki, bu caiz değildir. 

b) Bu cümlenin umumiliği malumdur, Şartın onunla ilgili olması ise, ihtimâl 
dahilindedir. Zira, şartın sadece son cümleye tahsis edilmiş olması caiz olduğu 
gibi, aynı şekilde her iki cümleye birden ait olması da caizdir. Bu şartın iki 
cümleye birden ait olduğuna hükmetmek şüpheli bir tahsis ediciden dolayı, 
umumi olan bir ifâdenin zahirini terketmek olur ki, bu da caiz değildir. 

c) Bu şartın ilk cümleye ait olması halinde, ya o cümleye hasredilmiş olur 
veyahut da hem ona, hem de ikinci cümleye talik edilmiş olur. Birinci ihtimal 
geçersizdir, çünkü bu takdirde mutlak olarak üvey kızların haram olduğuna 
hükmetmek gerekir ki, bu ise icmâ ile bâtıldır. İkinci ihtimal de geçersizdir, 
çünkü bu takdirde de âyetin nazmı. "Hanımlarınızın, yan! kendileriyle zifafa 
girdiğiniz kadınlarınızın anneleri..." şeklinde olur. Bu durumda sözündeki harf-i 
cerriyle beyâniyye manası murad edilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ve, kendileriyle (zifafa) girdiğiniz kanlarınızdan olup 
da himayelerinizde bulunan üvey kızlarınız.." buyurmuş olur ki, bu durumda 
buradaki harf-i cem, "ibtidâ-ı gaye" için olmuş olur. Bu tıpkı, "Hz. Peygamber'in 
kızları. Hatice'dendir" denilmesi gibi olur. İşte bu durumda da müşterek bir İâfzı 
her iki manasında kullanmak gerekir ki, bu da caiz değildir. Buna şu şekilde 
cevap vermek mümkündür: "Âyetteki edatı, ittisal (birleşme) ifâde eder. Bu 
Cenâb-ı Hakk'ın, tıpkı "Münafik erkekler de, münafık kadınlar da birbirinin 
parçasıdırlar" (re,67) buyruğu gibidir. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Benim oyun ve 
eğlence ile hiçbir ilgim yoktur. Oyun ve eğlencenin de benimle hiçbir ilgisi 
yoktur"142] buyurmuştur. Mutlak mânada ittisal ise, hem kadınlarda, hem de 
üvey kızlarda bulunmaktadır. 

d) Amr İbn Şuayb'ın, babasından, onun da dedesinden, dedesinin de Hz. 
Peygamber'den rivayet ettiğine Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

'Bir adam bir kadınla evlendiğinde, o adamın, evlendiği karttım annesini, kızıyla 
zifafa girsin ya da girmesin, nikahlaması helâl olmaz. Ama bir adam bir kadının 
annesiyle evlenir de, onunla zifafa girmeden onu boşarsa, bu adam tsterse 


kadının kızıyla evlenebilir.[43] Muhammed İbn Cerir et-Taberi, bu hadisin 
sıhhatine ta'n etmiştir. Abdullah İbn Mesüd Küfe'de iken, kendisine dokunmadan 
önce kızını boşadığı zaman bu kimsenin, o kızın annesiyle evlenebileceğine dair 
fetva veriyordu. Derken, Medine'ye gitti ve Medine'deki ulemânın, kendisinin 
vermiş olduğu fetvanın aksi olan bir fetva üzerinde ittifak etmiş olduklarını 
gördü. Küfeye dönünce, evine girmeden, daha önce hakkında fetva vermiş 
olduğu adama gitti, kapısını çalarak ona, o kadını boşamasını söyledi. 

Katâde, Said İbnul-Müseyyeb'ten Zeyd İbn Sabitin şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: "Bir adam, cinsi temastan Önce hanımını boşar ve onun annesiyle 
evlenmek isterse, bu durumda bakılır: Eğer o adam hanımını cinsi temastan önce 
boşamışsa, o kadının annesiyle evlenir. Eğer o kadın ölmüşse, annesiyle 
evlenemez. Bil ki Zeyd ibn Sabit, haram olma hususunda ölümle boşama 
arasında fark görmüştür. Çünkü duhülden önce boşamaya, duhüle dair şer'i 
hükümlerden hiçbiri taalluk etmez. Baksana, böylesi kadına iddet bile gerekmez. 
Ölüm ise, iddetin vacip olması meselesinde duhül hükmünde olunca, hiç 


şüphesiz Cenâb-ı Hak bu ölümü, haram kılmanın bir sebebi kabul etmiştir. [44] 
11-Üvey Kızlar 
Himayenizdeki Üvey Kızlarınızın Haremliği 


Haram kılınanların onbirinci nevisi, Cenâb-ı Hakk'ın şu ifadesidir: "Kendileriyle 
(zifafa) girdiğiniz karılarınızdan olup himayelerinizde bulunan üvey kızlannız(la 
evlenmeniz) size haram edildi. Eğer onlarla (üvey kızlarınızın analanyla) zifafa 
girmemişseniz, (onlarla evlenmenizde) size bir günah yoktur" (Nisa, 23). 


Bu ifâde hakkında birkaç mesele vardır: [45] 


Rebaib Kelimesinin İzahı 


kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Bu kelime ise, bir kimsenin hanımının 
başkasından olan kızı anlamına gelip, kelime manası "terbiye edilmiş" demektir. 
Çünkü bu kızı terbiye eden o adamdir. Meselâ, "Falancayı terbiye ettim-onu 
terbiye ediyorum" tabiri ile tabiri aynı manadadır' kelimesi de, (himaye, 
koruma) kelimesinin çoğuludur. Bu kelime iki şekilde kullanılmaktadır: İbnus- 
Sikkit bu kelimenin, fetha ve kesre ile olmak üzere, ve "Bir kimsenin himâyesi" 
şeklinde kullanıldığını söylemektedir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, tabirinden 
maksat, "Sizin terbiye ve himayenizde olan" demektir. Birisi bir kimsenin 
terbiye ve himayesinde olduğu zaman, "Falanca, falancanın terbiye ve 
himâyesindedir" denilir. Burada söz konusu olan istiarenin sebebi şudur: Bir 
çocuğu terbiye eden kimse, onu kucağına oturtur. Böylece bu kucağına oturma 
işi, bir bakıma onu terbiye etmeden ibaret olmuş olur. Nitekim Arapça'da, 
"Falanca, falancanın terbiye ve himâ-yesindendir" denilmektedir. Buradaki 
kelimesinin aslı, "bağır, yan" anlamına gelmiş olan kelimesine dayanmaktadır. 
Ebu Ubeyde, tabirinin anlamının, "evlerinizde.." şeklinde olduğunu söylemiştir. 


[46] 
Evde Bulunmayan Üvey Kızla Evlenmenin Hükmü 


Malik İbn Evs İbn el-Hidsân, Hz. Ali (r.a)'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Üvey kız kocanın himayesinde olmaz, başka bir beldede bulunur, sonra bu koca 
da, annesiyle cinsi temasta bulunduktan sonra ayrıhrsa. o adamın o üvey kızla 
evlenmesi caiz olur." Hz. Ali (r.a)'nin bu görüşüne şu şekilde delil getirdiği 
nakledilmiştir: "Cenâb-ı Hak, "Himayelerinizde bulunan üvey kızlarınız..." 
buyurmuş, o kızın onun "rabibe" (üvey kızı) olmasını, onun himayesinde olması 
şartına bağlamıştır. Binâenaleyh, mevzübahs bu kız onun himaye ve terbiyesinde 
olmadığına göre, şart tahakkuk etmemiştir. Bu sebeple haramlılığın söz konusu 
olmaması gerekir." Bu, güzel bir istidlal şeklidir. 

Diğer âlimlere gelince, onlar da şöyle demektedirler: "Bir kimse bir kadınla cinsi 
münasebette bulunduğu zaman, ister o erkeğin himayesinde olsun isterse 
olmasın, o kadının kızı o erkeğe haram olur. Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Eğer onlarla (üvey kızların analanyla) zifafa girmemişseniz, (onlarla 
evlenmenizde) size bir günah yoktur" buyruğudur. O, bu ifâdede, günahın 
olmamasını, sadece duhülün bulunmaması şartına bağlamıştır. Bu da, günahın 


olabilmesini gerektiren şeyin, sadece duhül olduğu sonucunu verir. 

Birinci görüşün deliline şöyle cevap verilir: "Genel ve daha gâlıb olan durum 
şudur: Bir adamın hanımının, başka kocadan olan kızı, genellikle o adamin 
himayesinde olur. İşte âyetteki ifâde de, bu şekilde umümi bir mana ifâde 
etmektedir. Yoksa, âyetteki "himayelerinizde bulunan" kaydı, bu haramlığın 


meydana gelebilmesinin şartı değildir. 141) 
Hurmet-i Musahere 


Ebu Bekr er-Razi el-Cessâs, zinanın "hurmet-i müsâhere"yi gerektirdiğini 
isbât etmek için, Cenâb-ı Hakk'ın "Kendileriyle (zifafa) girdiğiniz karınızdan 
olup himayelerinizde bulunan üvey kızlarınız..." buyruğuyla istidlalde bulunarak 
şöyle demektedir: "Duhül bihâ, -"O kadınla cinsi münasebette bulunmak"- 
mutlak anlamda cimâ'ya verilen bir addır. Bu cinsi münasebette bulunmanın 
nikâh yoluyla ya da zina vasıtasıyla olması farketmez. Böylece bu, annesi ile 
yapılan zinanın, bu zinayı yapana kızının nikahının haram olmasını 
gerektirdiğine delâlet etmiş olur. 

Bu istidlal son derece zayıftır. Zira bu âyet, şu iki delilden ötürü, nikahlı olan 
hanımlar hakkındadır: 

1- Bu âyet, sadece adamın kendisiyle henüz cinsi temasta bulunmadığı hanımı 
hakkındadır. Halbuki onun zina ettiği kadın böyle değildir. Binaenaleyh, adamın 
zina ettiği kadının, âyetin hükmüne girmesi imkânsızdır. Birinci cümlemizi şu iki 
şekilde izah edebiliriz: 

a) Hak Teâtâ'nın "Kendileriyle (zifafa) girdiğiniz kanlarınızdan..." buyruğu, 
onun adamın hanımlarından sayılmasının, kendisi ile cinsi münasebette 
bulunmasından önce olmasını gerektirir. 

b) Allah Teâlâ, onların hanımlarını, "kendileri ile zifafa girilmiş" ve 
"girilmemiş" diye ikiye ayırmıştır. Bunun delili, "Eğer onlarla zifafa 
girmemişseniz" âyetidir. Onların hanımları, bu iki kısma taksim edilince, kadının 
onun hanımlarından biri olmasının, onunla cinsi temasta bulunması ile alakalı 
olmadığını anlarız. Zina edilen kadının böyle olmamasının izahı ise şöyledir: 
İster kendisi ile zifafa girilmiş ister girilmemiş olsun kadın, nikah sebebi ile o 
adamın hanımlarından olmuş olur. Zinada ise, kendisi ile cinsi temasta 
bulunmadan önce o kadıntn, o erkeğin hanımlarından (kadınlarından) olmasını 
gerektiren herhangi birşey mevcut değildir. Binaenaleyh adamın zina ettiği 
kadının, âyetin hükmüne dâhil olmadığı ortaya çıkmaktadır. 

2- Bir insan, "Falancanın kadınlarına..." diye vasiyyette bulunsa, o falancanın 


zina ettiği kadın, vasiyyete dâhil olmaz. Yine birisi, "Falancanın kadınları 
üzerine..." diye yemin etse, bu zâniye kadın sebebi ile ne yeminini sürdürmüş ne 
de yeminini bozmuş olur. Böylece bu istidlalin zaytf olduğu ortaya çıkmış olur. 


148) 
12- Gelinler 
Gelinlerle Evlenmenin Haramlığt 


Haram kılınanlarınonikinci nev'i, HakTeâlâ'nın, "Yine kendi sulbünüzden olan 
oğullarınızın kanlarıyla..." âyeti ile ifâde ettiği kimselerdir. Bu hususta birkaç 


mesele vardır; 149] 
Birinci Mesele 


Şafii (r.h), bir kimsenin oğlunun câriyesiyle evlenmesinin caiz olmayacağını 
söylerken, Ebu Hanife (r.h) bunun caiz olduğunu belirtmiştir. Şafii bu hususta 
şöyle istidlal eder: "Oğulun cariyesi karısı sayılır. Oğulun karısı ise babaya 
haramdır." Birinci mukaddimeyi, "halile" kelimesinin manasını izah ederek 
ortaya koyuyor ve şöyle diyoruz: "Halile", fa'ile veznindedir. Bu sebeple kelime 
ya ism-i fail ya da ism-i mef'ul manasındadır. Mef'ul manasına oluşunun şu iki 
izahı yapılır: 

a) Bu kelime, "mubah" manasına lâfzından alınmıştır. Buna göre "harfle", helal 
kılınmış, mubah manasınadır. Cariyenin böyle olduğunda şüphe yoktur. 
Binâenaleyh cariyenin, oğulun nafilesi sayılması gerekir. 

b) Bu kelime, "hulul" lâfzından alınmıştır. Buna göre "halife", bir şeyin hulul 
etme (girme) mahalli manasına gelir. Şüphe yok ki câriye de, sahibinin kendisine 
hulul ettiği yerdir. Binâenaleyh câriye, o oğulun halilesi olmuş olur. 

Bu kelimeyi ism-i fail manasına aldığımızda da şu iki izah yapılabilir: 

a) Her birinin diğerine aşırı ilgisinden dolayı, sanki bunlar (karı ile koca) bir 
elbiseye, bir çarşafa ve bir yere hulul etmişlerdir. Şüphe yok ki, câriye de 
böyledir. 

b) Karı ile kocadan herbiri, aralarındaki muhabbet ve ülfetin şiddetinden ötürü, 
adetâ diğerinin kalbine ve ruhuna hulul etmiş(girmiş)lerdir. Böylece bu 
zikrettiklerimizin tamamı ile, oğulun cariyesinin, onun nafilelerinden sayılması 
ortaya çıkar. İkinci mukaddimeye gelince bu da, oğulun hanımının, "Kendi 
sulbünüzden olan oğullarınızın kanlan..." âyetinden dolayı, babaya haram 


olmasıdır. "Dilciler, "Bir kimsenin "halilesi", onun hanımıdır" diyorlar" 
denilemez. Çünkü biz diyoruz ki, şu 

beyân ettik. Sizin naklettiğiniz söze iltifat olunmaz. Hem nasıl iltifat olunsun ki 
bu olumsuz bir şehâdettir. Zira biz, "nafile" lâfzının, adamın hanımını içine 
aldığını kabul ediyoruz. Fakat bunu, hem zevceyi hem de cariyeyi içine alan bir 
\âta kabvrt ediyoruz. Buna göre, "Bu ifâde cariyeye şamil değildir" diyenlerin 


görüşü, menfiliğe bir şehâdettir ki buna iltifat olunmaz. [50] 
Evladın Sulbden Olup Evlatlık Kurumunun Bulunmayışı 


Hak Teâlâ'nın "Kendi sulbünüzden olan" ifâdesi, evlat edinmeyi dışta 
bırakmak için getirilmiştir. İslâm'ın ilk yıllarında, evlatlık, oğul mesabesinde idi. 
Bir kimseye, kendi sulbünden olmadığı müddetçe, evlatlığının hanımı haram 
olmaz. Zira Hz. Peygamber (s.a.s) Zeyneb binti Cahş el-Esedi'yi nikahlamıştır. 
Bu da, Abudulmuttalib'in kızı Ümeyye'nin kızıdır. Zeyneb, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in halasının kızı idi. Hz. Peygamber (s.a.s), Zeyneb'i Zeyd İbn Harise 
(r.a)'nin karısı olup onun onu boşamasından sonra nikahlayınca, müşrikler, "O, 
oğlunun karısı ile evlendi" demişlerdir. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, 
"Evlatlıklarınızı da (öz) ogullannız (gibi) tanımadı" (Ahzab. a) âyetini indirdi ve 
"Tâkf oğulluklarının kendilerinden ilişkilerini kestikleri zevcelerini (atmada), 


mü'minier üzerine günah olmasın" (Ahzab, 37) buyurdu. [5 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Kendi sulbünüzden olan oğllanmzın kanlan..." ifâdesinin zahiri, 
süt oğullarının hanımlarını içine almaz. Fakat Cenâb-ı Hak, haram kılınanların 
sayıldığı âyetlerin sonunda, "Onların dışındakiler size helâl kılındı" (Nisa, 24) 
buyurunca, bu iki ifâdenin zahirinden, süt oğullarının hanımları ile evlenmenin 
helâl olduğu çıkar. Fakat Hz. Peygamber (s.a.s), "Neseb yönünden haram 
olanlar, süt emme (rada'a) yoluyla da haram olurlar" buyurmuştur. Binaenaleyh 
bu hadis, süt oğulların hanımları ile de evlenmenin haram olduğunu ifâde 
etmektedir. Zira, "Onların dışındakiler size helâl kılındı" (Nisa, 24>âyeti hem süt 
emme, hem de emmeme halini içine alır. Bundan dolayı, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in "Neseb yönünden haram olanlar, süt emme (r&da'a) yoluyla da haram 
olurlar" ifâdesi, âyetten daha husüsi bir ifadedir. Böylece âlimler, âyetin umümi 
manasını haber-t vâhid ile tahsis etmiş (sınırlandırmış)lardır. Allah en iyi 


bilendir. 221 


Dördüncü Mesele 


Âlimler, babanın hanımı ile evlenmenin haramlığı sırf nikah akdi ile olduğu gibi, 
oğulun hanımı ile evlenmenin de sırf nikah akdi ile olacağı hususunda ittifak 
etmişlerdir. Bu böyledir, zira âyetin umümi ifâdesi, ister kendileriyle zifafa 
girilmiş olsun, ister olmasın, oğulun hanımlarını içine alır. Fakat "İbni Abbas'a, 
"Kendi sulbünüzden olan oğullarınızın hanımları.." âyeti hakkında "Allah Teâlâ, 
bu hükmün, oğulun, kendisi ile cinsi münasebette bulunduğu hanımlarına has 
olup olmadığını beyân buyurmamıştır" diye sorulduğunda, o şöyle demiştir: 
Allah'ın müphem bıraktığı şeyi siz de müphem bırakın" şeklindeki rivayete 
gelince, İbn Abbas m söylediği müphemlikten maksadı, âyetin mücmel ve 
müteşabih olması değildir. Aksine bu müphemlikten maksadı, ebediyyen haram 
oluşu göstermesidir. Görmüyor musun ki İbn Abbas, neseb cihetinden haram 
olan yedi kısım kadın hakkında da, "Onlar da müphemlerdendir. Yani, "nikahları 
ebediyyen haram olan kadınlardandır" demiştir. İşte burada da böyledir. Allah en 


iyi bilendir. 1931 
Torunlarla Evlenmenin Haramlığı 
Âlimler, bu âyetin, torunun hanımının da dedeye haram olmasını gerektirdiği 


hususunda ittifak etmişlerdir. Bu da, toruna "O, dedenin sulbündendir" 
deneceğine delâlet eder. Bunda da, torunun doğum yoluyla dedeye nisbet edilmiş 


olduğuna bir delâlet vardır. [54] 

13- İki Kız Kardeşi Bir Nikah Altmda Bulundurma 

İki Kız Kardeşle Aynı Anda Evli Bulunma 

Haram kılınanlardan onüçüncü nev'i, Hak Teâlâ'nın, "Ve iki kız kardeşi birlikte 


almanız da (aynı şekilde haram edildi). Ancak daha önce geçen geçmiştir. Çünkü 
Aüah çok bağışlayan ve çok merhamet edendir" âyeti ile ifâde ettiğidir. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [55] 


Birinci Mesele 


Âyetteki, "İki kız kardeşi birlikte almanız' cümlesi ref mahallindedir. Çünkü 
âyetin takdiri, "Size analarınız, kızlarınız... ve iki kız kardeşi birlikte almanız 
haram kılındı" şeklindedir. 

İki kız kardeşi birlikte almak, şu üç şekilde olabilir: 

a) Her ikisini birden nikahlamak. 

b) Cariye olarak, her ikisine birden sahip olmak. 


e) Birisine nikahlı olarak, diğerine cariye olarak sahip olmak. [56] 
İkinci Mesele 


İki kız kardeşi aynı anda nikahlı olarak almak ise şu iki şekilde olabilir: 

1- İkisine aynı anda nikah kıymak. Bu durumda hüküm şöyle olabilir: Ya cem' 
(ikisini birlikte) tutma, veya ta'yin (birini belirleme), yahut muhayyerlik (birini 
seçmece serbest olma), yahut da bu nikahlan iptal... Cem' bu âyetin hükmüne 
göre bâtıld -Âlimler de böyle demişlerdir. Fakat bu, Ebu Hanife'nin prensibine 
göre bir müşkül arzeder. Çünkü hürmet (haram oluş), Ebu Hanife'nin görüşüne 
göre nikahın iptalim gerektirmez. Baksana, Ebu Hanife'ye göre, üç talakı bir 
defada vermek haramdr. Fakat yapılırsa geçerlidir. Bir dirhemi, iki dirheme 
satmayı nehyetmek, böyle bi alışverişin geçerli olmasına mani değildir. Bütün 
fâsid alışverişlerde hüküm aynıdır. Böylece nehy (yasaklama ve haram kılma) 
sebebi ile, bir şeyin fesadına istidlal etmenin, Ebu Hanife'ye göre doğru 
olmayacağı sabit olur. 

İmdi şayet Hanefiler, "Aynı şey sizin için de söylenebilir. Zira hayız esnasında* 
boşama ve cima yapılabilen temizlik esnasında boşama yasak kılınmıştır. Fakat 
boy e bir boşama olursa geçerli olur" derlerse, deriz ki: Bu iki misal arasında, 
çok ince bir fark vardır. Biz onu, "Hilafiyyât" adlı kitabımızda zikrettik. 
Öğrenmek isteyen oraya baksın. Binâenaleyh cem'in (iki kız kardeşi aynı anda 
nikahtı bulundurmanın) bâtıl olduğu ortaya çıkmıştır. "Ta'yin" de bâtıldır. Çünkü 
tercih eden olmadan, tercih (müreccihsiz tercih) bâtıldır. Muhayyerlik de 
böyledir, zira tahytre hükmetmek, nikâh akdinin bulunmasını ve tayin edecek 
zamana kadar onun bekâsını gerektirir. Biz bunun bâttl olduğunu daha önce izah 
etmiştik. Geriye iki akdin de birlikte fasit olduğuna hükmetmek kalır. 

2- Bir kimsenin, onlardan biriyle daha önce, diğeriyle de daha sonra evlenmesi 
halidir. Bu durumda, ikincisinin nikâhının bâtıl olduğuna hükmedilir. Zira "def 
etmek (ikinci evliliğe mâni olmak), ref etmekten (yani birinci kız kardeşin 
nikâhını ibtal etmekten) daha kolaydır." 


Cariye edinmek veya birisini nikahlayıp diğerini satın almak suretiyle iki kız 
kardeşin arasını cem etmeye gelince, bu hususta sahabe ihtilâf etmiştir. Buna 
göre Hz. Ali, Hz. Ömer, İbn Mesüd, Zeyd İbn Sabit ve İbn Ömer, aralarını cem 
etmenin caiz olmayacağını söylerlerken, diğerleri ise bunu caiz görmüşlerdir. 
Birinci görüştekiler, kendi görüşlerine şu şekilde delil getirmişlerdir: Âyetin 
zahiri, iki kız kardeşin mutlak manada cem edilememesini gerektirir. 
Binâenaleyh, bu ikisinin arasını cem etmenin bütün durumlarda haram olması 
gerekir. 

Hz. Osman'ın ise şöyle dediği rivayet edilmiştir: Bunu, bir âyet helâl, bir âyet de 
haram kabul etmiştir. Helâl kılmak daha evlâdır. Helâlliği gerektiren âyet, Hak 
Teâlâ'nın, "Sağ ellerinizin mâlik olduğu kadınlar (cariyeler) müstesna, diğer 
bütün kocalı kadınlar (da size haram kilindi) (Nisa, 24) ve "Zevcelerine, yahut 
sağ ellerinin mâlik olduğu (cariyelerine) karşı (olan durumları) 
müstesna../'(Muminun.6)âyetleridir. 

Biz buna iki yönden cevap veririz: 

1- Bu âyetler, iki kız kardeşi nikahta birleştirmenin haram olduğuna da delâlet 
etmektedir. Çünkü müslümanlar, cimânın helâl olması durumunda dahi, iki kız 
kardeşi aynı anda nikahlamanın caiz olmadığında icmâ etmişlerdir. Bu sebeple 
biz diyoruz ki, "Şayet iki kız kardeşi, cariye olarak cem'etmek caiz olsaydı, Hak 
Teâlâ'nın, "Onlar (öyle mü minlerdir ki), ırzlarını koruyanlardır. Zevcelerine, 
yahut sağ ellerinin mâlik olduğu (cariyelerine) karşı (olan durumları) müstesna.." 
(Mümmun,&«)âyetinden ötürü, cima hususunda da aralarını cem'etmek caiz 
olurdu. Fakat mülk edinilmeleri hususunda iki kız kardeşi cem'etmek caiz 
değildir. Böylece bu âyet-i kerimenin, iki kız kardeşi câriye olarak birlikte 
almanın haram olduğuna delâlet edişinin, bunun caiz oluşuna delâlet edişinden 
daha uygun olduğu ortaya çıkmış otur. 

2- Biz, bu âyetin cem'e delâlet ettiğini kabul etsek bile, tercihin bunun haram 
sayılması tarafında olacağını söylüyoruz. Bunun böyle olduğuna şunlar da 
delâlet etmektedir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), "Haram ile helal bir arada bulunduklarında, mutlaka 


haram helâla ağır basar" SZ] buyurmuştur. 

b) İhtiyattı olanın, bu işi yapmamak olduğunda şüphe yoktur. Binaenaleyh bunu 
yapmamak gerekir. Zira Hz. Peygamber {s.a.s): "Sana şüphe veren şeyi bırak, 
şüphe vermeyene geç"[58] buyurmuştur. 

c) Aslında kadınların ırzları haramlık üzere bina edilmiştir. Bunun delili şudur: 
Nikah akdinin şartlarına uygun olup olmadığında emareler denk olduğunda, 
akdin bulunmadığına (haramlığa) hükmetmek gerekir. Bir de nikah, büyük 


menfaatleri ihtiva eder. Eğer bu nikah zelil kılma ve zarar verme cihetlerinden 
büsbütün uzak olsaydı, o zaman bu nikahın anneler hakkında da meşru olması 
gerekirdi. Zira onlara menfaat ulaştırmak, "Ana ve babaya iyi muamele edin" 
(fare, 23) âyetinden dolayı, menduptur. Bu haram olduğuna göre, biz bu nikahın 
zarar verme ve zelil kılmayı da ihtiva ettiğini anlamış oluyoruz. Durum böyle 
olunca da nikahta aslolan, haramlık olur. Helallik ise, arızi (sonradan olan) 
sebeplerle sabit olmuştur. Bunun böyle olduğu sabit olunca, tercihin haramlık 
tarafında olduğu ortaya çıkar. Bu, bu konuda Hz. Ali (r.a)'nin görüşünün izahıdır. 
Fakat biz fukaha arasında meşhur olan görüşü ele aldığımızda -ki bu, iki kız 
kardeşe cariye olarak birlikte sahip olmak caizdir görüşüdür;- bu durumda insan 
bunlardan birisi ile cinsi münasebette bulunduğunda, diğeri haram olur. Bu 
haramlık, birincisinin satma, bağışlama, azad etme, mükatebe kılma veya 
başkası ile evlendirme gibi bir sebeple mülkiyeti zail oluncaya kadar devam 


eder, 159] 


Üçüncü Mesele 


İmam Şafii (r.h) şöyle demektedir: "Bâ'in talak ile (üç talakla) boşanan 
kızkardeşin iddeti bitmeden, diğer kız caiz olmayacağını söylemiştir. Şafii'nin 
delili şudur: "Bu durumda cem' söz konusu olmadığına göre, buna bir engelin 
bulunmaması gerekir. Biz, bu durumda cem' yapılmış olmayacağını söyledik. 
Çünkü boşanan kadının, kendisi ile cinsi münasebette bulunmak caiz olmayacağı 
ve cinsi münasebette bulunulması halinde o kimseye zina haddinin uygulanacağı 
delili ile, nikahı yoktur. Biz "cem' olmadığına göre, herhangibir engelin 
bulunmaması gerekir" dedik, zira Cenâb-ı Hak, haram kılınan kadınları 
saydıktan sonra, "Onların dışındakiler size helâl kılındı" (Nisa. 24) buyurmuştur. 
İki kızkardeşin arasını cem' etme durumu müstesna, bütün bu 
engellerin bulunmadığında herhangibir şüphe yoktur. Binaenaleyh delil ile 
cem'in olmadığı sabit olunca, bu nikahın caiz olduğunu söylemek gerekir. 

İmdi şayet, "İddetin vacip olması ve nafakanın gerekmesi gibi hususların da 
delâleti ile, bazı yönlerden nikah devam etmektedir" denilir ise, biz deriz ki: 
"Nikahın tek bir hakikati vardır. Bu tek hakikat da onun aynı anda hem mevcut 
olmasına, hem de yok olmasına engeldir. Şayet bu hakikat ikiye bölünebilse ve 
birisi mevcut, birisi gayr-ı mevcut olabilseydi, o zaman bu doğru olurdu. Fakat 
bu tek hakikat, bölünmeyi kabul etmeyince, böyle bir görüş fasit olmuş olur. 
İddetin vacip olması ve nafakanın gerekmesi meselesine gelince bil ki, eğer 
nikah olmuş olsaydı, o kadın hapsedilebilir (tutulabilirdi). Bu da onu nikahtan 


dolayı engellemeye erkeğin hakkı olduğu neticesini vermez. Çünkü ikinci 
mukaddimenin, kendisini istisna etmek netice vermez. Buna göre nikah zail 
olduktan sonra, hapsetme hakkını başka bir yolla isbat etmek, bir nebze makul 
bir harekettir. Ama nikahın olmadığına hükmedilmesi halinde, nikahın devam 
ettiğine hükmetmek, aklın kabul edemeyeceği şeylerdendir. Şer'i hükümleri, akla 
uygun olarak çıkarmak, onları aklın bedaheti ile bâtıl olduğu bilinen şeylere 


hamletmekten daha evladır. [60] 
Dördüncü Mesele 


Şafii (r.h), "nikahında iki kız kardeş bulunan bir kafir, müslüman olduğunda, 
bunlardan dilediğini tercih edip, diğerini bırakır" der. Ebu Hanffe (r.h) ise şöyle 
demektedir: "Eğer bu kimse, o iki kız kardeş ile aynı anda evlenmiş ise, o 
adamla o kız kardeşlerin arası ayrılır (nikahları iptal edilir). Eğer onlardan biri ile 
daha önce, diğeri ile ise daha sonra evlenmiş ise, birincisini tercih eder, 
ikincisinden ayrılır." Ebu Bekir er-Râzi, Ebu Hanffe'nin bu görüşüne, Hak 
Teâlâ'nın "İki kız kardeşi birlikte almanız da (aynı şekilde haram kılınmıştır)" 
ifâdesini delil getirerek şöyle der: "Bu umümi olan bir hitaptır. Binaenaleyh hem 
mü'mini, hem de kâfiri içine alır. Bunun kâfiri içine aldığı sabit olunca nikâhın 
fasit olması gerekir. Çünkü nehy, fesada delâlet etmektedir." Buna göre Ebu Bekr 
er-Râzi'ye şöyle denebilir: "Sen bu istidlalini, kâfirlerin, şeriatın fürüu ile 
muhatab oldukları esâsı ile, nehyin fesada delâlet ettiği esasına dayadın. Halbuki 
Ebu Hanife bu iki esastan hiçbirine kail değildir. 

İmdi eğer Ebu Bekr er-Razi, "Bu sizin görüşünüze göre de doğrudur; 
binaenaleyh, böyle bir istidlal size de gerekir" derse, biz deriz ki: "Bizim, 
"kâfirler şeriatın fürüuna muhatabtırlar" sözümüzle, onların dünya hükümleri 
hususunda sorumlu olduklarını kabul etmiyoruz. Çünkü bir kimse, devamlı kâfir 
olduğu müddetçe, onu İslâm'ın fürüu ile mükellef tutmak mümkün olmaz. Ama 
müslüman olunca, ondan geçmişe dair ne kadar İslami ahkâm varsa, hepsi icmâ 
ile sakıt olur. Bizim bu sözden maksadımız, âhiret ile ilgili hükümlerdir. Kâfir 
bir kimse İslâm'a girmediği için ceza göreceği gibi, İslâm'ın fürüunu yapmaması 
sebebiyle de ceza görür. Bunu iyice kavradığında biz deriz ki; biz, kâfir velisiz 
ve şahidsiz evlense veya bir kadınla cebren evlense, müslüman olduktan sonra o 
nikâhın o kişi hakkında devam ettiğine dair icmâ ettik. Böylece, şeriatın fürüu ile 
muhatab olmanın, dünyevi hükümler bakımından, kâfir hakkında herhangi bir 
tesirinin bulunmadığı ortaya çıkmış ve sabit olmuş olur. Şafii'nin delili şudur: 
Feyrüz ed-Deylemi, sekiz kadınla evliyken müslüman oldu. Bunun üzerine Hz. 


Peygamber (s.a.s), "Dördünü tercih et, diğerlerini birak" [61] buyurarak, Feyruz'u 
o kadınlar hakkında muhayyer bıraktı. Bu ise, sizin zikretmiş olduğunuz tertibe 


aykırı değildir. Allah en iyisini bilendir. 1021 
Beşinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Ancak, daha önce geçen geçmiştir" buyruğu hakkında meşhur 
olan bir müşkilât bulunmaktadır. Bu da âyetin takdirinin "Size anneleriniz, ve şu, 
şu., ve şu, (şu anda) haram kılındı. Ancak daha önce geçen geçmiştir" şeklinde 
olmasıdır. Bu ise, mazi olan bir ifâdenin, gelecek zamana ait bir ifâdeden istisna 
edilmesini gerektirir ki, bu caiz değildir. Bu müşkilâtın cevabı, Cenâb-ı Hakk'ın. 
'Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin. Ancak, daha önce geçen 
geçmiştir" (nim, 22) ifâdesi hakkında zikredilmiş olan açıklamalarla verilmişti. 
Manası ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Çünkü Allah, çok bağışlayan ve çok merhamet 


edendir delaletiyle, "Daha önce geçmiş olanlar bağışlanmıştır" şeklindedir. [63] 


Haram kılınanların beşinci nev'i, Cenâb-ı Hakk'ın: 

"(Harb esiri olarak) sağ etlerinizin mâlik olduğu kadınlar müstesna olmak üzre. 
diğer kocalı kadınlarda evlenmeniz de size haram edildi). (Bu haram kılmalar), 
üzerinize Allah'ın farzı olarak (yazılmıştır). Onlardan başkası tsef namuslu ve 
zinaya sapmayarak, mallarınızla ara(yıp nikâhla)manız üzere size helâl edildi. O 
halde onlardan hangisiyle faydalandıysanız, ücretlerini takdir edildiği şekil üzere 
verin. O mehrin mikdannı tayin ettikten sonra aranızda gönül hoşluğu ile 
uyuştuğunuz şey hakkında size bir günah yoktur. Şüphesiz kt Allah, hakkıyla 


bilendir, mutlak hüküm ve hikmet sahibidir" (Nisa. 24) âyetidir. (04! 
Bu hususta birkaç mesele vardır: 


"Muhsan" Kelimesinin Mânası 


kelimesi Arapça'da, muhafaza etmek, korumak, engel olmak anlamlarına gelir. 
kelimesi de böyledir. Nitekim "muhafazalı, muhkem; içindekileri koruyan şehir" 
ve "Sağlam, iyi koruyan zırh" yani, "sahibini yaralanmaktan, yara-bereden 
koruyan, engel olan zırh" tabirleri kullanılmaktadır. Cenâb-ı Hak da, "Biz ona, 
sizin için, sizi savaşınızın şiddetinden korumak için giyecek (zırh) sanatını 
öğrettik" (Enbiya, so) buyurmuştur ki, mânası "sizi koruması ve muhafaza 
etmesi için..." demektir. kelimesi ise, kendisine, içindekilere kötülük yapmayı 


isteyenleri men edip engellediği için, muhkem, sağlam ve koruyan yer, mekân 
(kale) anlamına getir. Hâ harfinin kesresiyle olmak üzere kelimesi, sahibi yok 
olmaktan koruduğu için, erkek at anlamına gelir. Hâ harfinin fethasıyla olmak 
üzere kelimesi, tercini haramdan koruyup men ettiği için, iffetli ve namuslu 
kadınlar hakkında kullanılmaktadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Namusunu muhkem 
bir kale gibi muhafaza eden İmrân kızı Meryem'i de..." rrahrım, 12) 
buyurmuştur. 

Bil ki, kelimesi, Kur'ân-ı Kerim'de birkaç anlamda kullanılmıştır: 

a)Hürriyet.. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Namuslu ve hür kadınlara iftira atan..." 
(Nür,4) buyurmuştur. Baksana bir kimse, hür olmayan birisine iftira atsa, ona 
(had cezası olan) seksen değnek vurulmaz. Hak Teâlâ'nın, 'O vakit (cariyelerin) 
üzerlerine, hür kadınlar üzerindeki cezanın yarısı vardır" ve "Sizden kim hür ve 
miislüman kadınları nikahla alacak bir bolluğa güç yetiremezse.." (Nisa. 25) 
âyetleri de böyledir. 

b) İffet ve namusluluk.. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Fuhuşta bulunmayan, gizli 
dostlar da edinmeyen namuslu kadınlar olmak üzere.." (Nisa, 25); "Namuslu 
olup, zinaya sapmamış ve gizli dostlar da edinmemiş (insanlar) halinde.." 
(Mawe, 5) ve "İrzını (bir kale gibi) koruyan o iffetli kızı da..(Enbiya. 91) 
buyurmuştur. 

c) İslâm, müslüman olmak.. HakTeâlâ'nın, "Onlarevlendiklerinde..." 25) buyruğu 
da bu manadadır. Çünkü bu ifâdenin manalarından birisinin de, Onlar müslüman 
olduklarında..." şeklinde olduğu söylenmiştir. 

d) Kadının evlenmesi.. Nitekim bir kadının kocası olduğu zaman, denilir. Hak 
Teâlâ'nın, "(Harb esiri olarak) sağ ellerinizin malik olduğu kadınlar müstesna 
olmak üzere, diğer kocalı kadınlarca evlenmeniz de size haram edildi)" 
buyruğundaki muhsanat kelimesi, "evli ve kocalı kadınlar" demektir. Bu 
tabirden, evli kadınların murad edildiğinin delili ise şudur: Allah Teâlâ bu sözü 
bir önceki âyette haram kılınanlarla ilgili söze atfetmiştir. Binâenaleyh, bu 
ifâdede geçen muhsanat lâfzının, bir haram oluşa sebep olması gerekir. Bu 
kelimenin mânalarından olan "hürriyet", "iffet" ve "müslüman olma'"nın, 
haramlık konusunda bir tesir ve payının olmadığı herkesçe malümdur. 
Binaenaleyh, bundan muradın, "evli kadınlar" olması gerekir. Çünkü, kadının 
kocasının bulunması, o kadının başkasına haram olmasında müessirdir. 

Bil ki, şu dört vecih, kelimenin dildeki asli manasında müşterektirler ki, bu mâna 
da, "men etmek, korumak, engellemek"dir. Bu böyledir, zira biz ihsan 
kelimesinin manasının, men etmekten ibaret olduğunu zikretmiştik. Buna göre 
meselâ hürriyet. İnsanı, başkasının hükmünün kendisine nüfuz etmesine karşı 


koruyan bir sebeptir İffet, insanın, uygun olmayan şeyleri yapmasına mani olan 
bir sebeptir. İslâm da. nefsin ve şehvetin davet etmiş olduğu pekçok şeye karşı 
koruyan bir hususiyyettir. Koca da, karısını pek çok şeye karşı korur. Karı da, 
kocasını zinaya düşmekten korur, muhafaza eder. İşte bu sebepten dolayı Hz. 
Peygamber "Her kim evlenirse o, dininin üçte ikisini muhafaza altına almış olur" 
buyurmuştur. İşte böylece bütün bu vecihlerin hepsi, lügat manasına varıp 


dayanmıştır. Allah en iyi bilendir. 1605) 
İkinci Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Kıraat âlimleri, lâfzının okunuşu hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Buna göre onlar bu âyetteki hariç, Kur'ân'ın tamamında bu kelimeyi 
sâd harfinin hem kesresi, hem de fethasıyia okumuşlardır. Çünkü onlar bu âyette; 
bu harfin fethâ ile "muhsenat" şeklinde okunacağı hususunda ittifak etmişlerdir 
Binâenaleyh, kim bu kelimeyi kesre ile okumuş ise, fili kadınlara 
hamletmişlerdir. Yani, "İşte şu işler sebebiyle onlar müslüman oldular; iffetli 
olmayı tercih ettiler; evlenip kendilerini korudular" demektir. Bunu fetha ile 
okuyanlar fiili başkasına hamletmişlerdir. Yani, "Onları kocaları korudu.." 


demektir. Allah en iyi bilendir, 166) 
Zinakâr Zımminin Cezası 


Şafii (r.h), dul veya evli olan zimminin, zina etmesi halinde recm edileceğini 
söylerken, Ebu Hanife (r.h) ise recmolunmayacağını beyân etmiştir. Şafii'nin 
delili şudur: Zina hadisesi, ihsan (evlilik) ile beraber bulunmuştur. Bu ise, zina 
edenin canının mubah olmasının illetidir. Binâenaleyh, onun kanını akıtmanın 
mubah olması gerekir. Bu sabit olunca, "kanının mubah olması" işinin, recm 
yoluyla gerçekleştirilmesi gerekir. Bizim "Zina hadisesi evlilik ile beraber 
gerçekleşmiştir" şeklindeki sözümüze gelince, bu şu iki hususun isbât edilmesine 
dayanmaktadır: 

a) Zina hadisesinin meydana gelmiş olması ve bu hususta hiç bir şüphenin 
bulunmaması.. 

b) Evliliğin meydana gelmiş olması ve bulunması. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, 
buyruğu, muhsanat kelimesinden kastedilenin evli kaololar olduğuna delâlet 
eder. Bu kadın da evlidir, o halde o da "muhsana"dır. Böylece bu zinanın "ihsân- 
(evlilik)" ile birlikte meydana gelmiş olduğu sabit olmuş olur. Biz, ihsan ile 
birlikte yapılan zinanın, bu fiili yapan kimsenin kanının mubah oluşunun illeti 


olduğunu söyledik. Zira Hz. Peygamber (s.a.s), "Müslüman bir kimsenin kanı, 
ancak şu üç şeyden birisi sebebiyle helâl olur. Bunlardan birisi, ihsân'dan sonra 
zina tapmaktır" buyurmuş, ihsan (evlilik)dan sonra yapılan zinayı, müslüman 
kimse lakkında, onun kanını akıtmanın mubah olmasının illeti kılmıştır. Buna 
göre, bu lükmün mahalli (tatbik alanı) müslümandır. İllet ise, evlilikten sonra sırf 
zina yapmış olmaktır. Bunun delili ise, sadece illet manasını ifâde etmek için 
getirilmiş olan lâm harfidir. Bu konuda söylenecek en son söz şudur: Bu, 
müslüman hakkındaki hükümdür. Zira, ihsân'dan sonra zina yapmak, kanın 
akıtılmasının mubah oluşunun illetidir. Ancak ne var ki, onun müstüfrtan olması 
hükmün mahallidir. Hükmün mahallinin hususi oluşu, bu hükmün, mahallinin 
dışına taşmasına mani değildir. Aksi halde kıyas, tamamen bâtıl ve geçersiz olur. 
İtlet ise, illet ifâde eden lamın başına gelmiş olduğu husustur. Bu da, ihsân'dan 
sonra Zinanın mahiyetidir. Bu mahiyet, evli zımmi hakkında tahakkuk edince, 
onun hakkında kanının mubah oluşunun da tahakkuk etmesi gerekir. Böylece 
evli zımminin kanının mubah olduğu sabit olmuş olur. 

Sonra bu noktaya getirilen meselede şu iki yol söz konusudur: İstersek du kadar 
açıklamayla yetiniriz. Çünkü biz, zımminin kanının mubah olduğunu iddia 
ediyoruz. Karşı taraf ise, bunu kabul etmiyor; binaenaleyh, (yaptığımız izahlarla) 
bu kimsenin Kanının mubah olduğu del i İlendirilmiş oldu. Veyahut da şöyle 
deriz: Zımminin kanının müoah olduğu sabit olunca, bunun recm yoluyla olması 
gerekir. Çünkü, bu ikisi arasında bir fark olduğunu söyleyen yoktur. 

İmdi şayet, "Sizin söyledikleriniz, eğer zımminin "muhsan" olduğuna delâlet 
ediyorsa, burada onun "muhsan" olmadığına delâlet eden bir husus vardır ki o 
da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Allah'a şirk koşan kimse "muhsan" değildir" 
sözüdür" denilirse, biz de deriz ki: 

Bizim zikretmiş olduğumuz delillerle zımmi'nin muhsan; sizin zikretmiş 
olduğunuz şu haberle de, onun "muhsan" olmadığı sabit olmuştur. Biz deriz ki o, 
"evli kadın" manasında "muhsan", kendisine iftirada bulunan kimseye iftira 
cezası tatbik edilmez manasında "muhsan" değildir. Buna göre Hz. Peygamber'in 
"Allah'a şirk koşan kimse, "muhsan" değildir" hadisini, "yaptığı zinadan dolayı 
kendisine had cefası tatbik edilmez" manasına değil, "ona iftira atan kimseye 
iftira cezası, haddi uygulanmaz" anlamına hamletmek gerekir. Çünkü Hz. 
Peygamber bu kimseyi şirk ile vasfetmiştir ki, şirk bir cinayettir. Cinayetin 
peşinden zikredilenin ise, mutlaka bir ceza denilebilecek bir şey olması gerekir. 
Bizim, "Ona iftira atan kimseye, iftira cezâst uygulanmaz" şeklindeki 
hükmümüz, bir ceza olmaya elverişli ve müsaittir. Ama, "Ona zina cezası 
uygulanmaz" şeklindeki hükmümüz, o kimse için bir ceza olmaya elverişli bir 


hüküm değildir. Binâenaleyh, Hz. Peygamber'in, "Allah'a şirk koşan kimse, 
'muhsan" değildir" buyurmasından maksat, bizim zikretmiş olduğumuz husustur. 
Allah en iyi bilendir. L6H 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Diğer kocalı kadmlar.." buyruğu hakkında şu iki görüş vardır: 
Birinci görüş: Bundan murad, "evli kadınlaradır. Böyle olması halinde'Cenâb-ı 
Hakk'ın, "(Harb esiri olarak) sağ ellerinizin mâlik olduğu kadınlar müstesna..." 
sözü hakkında şu iki izah yapılır: 

a) Kadın evli olduğunda, kocasından başkasına haram olur. Ancak, o kadın bir 
kimsenin mülkü (cariyesi) olursa, bu durumda o kadın, kendisine mâlik olan 
kimseye helâl olur. 

b) Bu âyette zikredilen "milk-i yemin"den murad, nikâh mülkiyetidir. Buna göre 
mana, "kocası olan kadınlar size haramdır. Ancak, kocaları ile kendileri arasında, 
boşanmak suretiyle "beynünet-i kübrâ" meydana geldiğinde, siz onlara yeni bir 
nikahla mâlik olabilirsiniz" şeklinde olmuş olur. Bu âyetin maksadı, insanları 
zinadan men etmek ve yeni bir nikah bulunmaksızın veya eğer kadın memlüke 
ise, milk-i yemin olmaksızın, onlarla cinsi temasta bulunmaktan men etmektir. 
Cenâb-ı Hak bunu "milk-i yemin" ile ifâde etmiştir, çünkü milk-i yeminlik, hem 
nikâh ile evlenilen kadınlar, hem de mülk olarak sahip olunan kadınlar hakkında 
söz konusudur. 

İkinci görüş: Âyetteki kelimesiyle kastedilenler, hür kadınlardır. Bunun delili ise, 
bu âyetten sonra gelen, Cenâb-ı Hakk'ın "Sizden kim hür ve müslüman kadınları 
nikâhla alacak bir bolluğa güç yetişttremezse, o halde sağ ellerinizin malik 
olduğu mü'min cariyelerinizden (alsın)" (m 25) buyruğudur. Cenâb-ı Hak 
burada, "muhsanâf'dan bahsetmiş, daha sonra df "Sizden kim hür ve müslüman 
kadınları nikâhla alacak bir bolluğa güç yettştiremezse" (Nisa, 25) buyurmuştur. 
Böylece buradaki "muhsanat" ile kastedilen şey, orada kastedilenin aynısı olmuş 
olur. Orada "muhsanat" ile kastedilen hür kadınlar olduğuna göre, burada da 
bunlar kastedilmiştir. 

Bu manaya alınması halinde, Hak Teâlâ'nin,"(Harb esiri olarak) sağ ellerinizin 
malik olduğu kadınlar müstesna..." istisnası hakkında şu iki izah yapılabilir: 

a) Bu ifâdeden maksat, "Allah'ın sizin için mülk kılmış olduğu sayı müstesna ki, 
bu sayı da dörttür" şeklinde olur. Buna göre de mana, "Allah'ın size mülk kılmış 
olduğu şu hür dört kadın hariç, bütün hür kadınlar size haram kılınmış olur" 
şeklindedir. 


b) Hür kadınlar size haram kılınmıştır. Ancak Allah'ın, sizin kendilerine malik 
olduğunuzu belirttikleri hariç. Bu mâlik olma işi de, veli. şahitler ve dinde 
muteber olan diğer şartlar bulunduğunda tahakkuk eder. Binaenaleyh Cenâb-ı 
Hakk'ın, "(Harb esiri olarak) sağ ellerinizin malik olduğu kadınlar müstesna..." 
İfâdesinin tefsiri hususunda söylenen birinci görüş, tercih edilen görüştür. Bunun 
böyle olduğuna O'nun, "Ki onlar ırzlarını koruyanlardır. Şu var ki zevcelerine, 
yahut sağ ellerinin mâlik olduklarına karşı müstesna" (Mü'minun, s-6) âyeti de 
delâlet etmektedir. Allah milk-i yemini, zevceler ve cariyeler hakkında bulunan, 
sabit olan mülkten ibaret kılmıştır. Binâenaleyh, burada da bu manaya alınması 
gerekir. Zna Allah'ın kelâmını, yine O'nun ketâmıyla tefsir etmek doğruluk ve 


isabet derecesi en fazla olan tefsir şeklidir. Allah en iyi bilendir. [6S] 
Esir Edilen Gayr-i Müslimlerin Nikahlarının Durumu 


Âlimler, eşlerden birinin diğerinden önce esir alınıp, Dâr-ı İslâm'a getirildiğinde 
bu eşler arasında bir ayrılığın meydana geleceği husuf ada ittifak etmişlerdir. 
Ama ikisinin aynı anda beraberce esir alınmaları durumuna gelince, Şafii (r.h), 
"Orada evlilikleri sona erer; eğer kocasından hamile ise çocuğunu doğurmak 
veya hayız olmak suretiyle "istibrâ"da bulunarak, kendisine mâlik olan kimseye 
helâl olur" demektedir. Ebu Hanife (r.h) ise, karı-kocalığın orada ortadan 
kalkmayacağını söyler. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: Hak Teâlâ'nın, "Diğer kocalı kadınlar.,." tabiri, kocası 
olan kadınların haram olmasını gerektirmektedir. Daha sonra Cenâbs Hakk'ın, " 
(Harb esiri olarak) sağ ellerinizin malik olduğu kadınlar müstesna.." ifâdesi ise, 
mülkiyyetin meydana gelmesi sebebiyle haramlığın kalkıp, bunun yerini 
helâlliğin almasını gerektirir. Ebu Bekr er-Razi şöyle demektedir: "Eğer bu 
ayrılık, sırf mülkiyetin meydana gelmesiyle olmuş olsaydı, o zaman bu ayrılığın, 
cariyenin satın alınması, hibe olarak kabul edilmesi ve miras olunmasıyıa da 
meydana gelmiş olması gerekirdi. Halbuki bunun böyle olmadığı malumdur." er- 
Razi el-Cessâs'a şöyle denebilir: "Sanki sen, tahsis edildikten sonra âmm olan 
ifâdenin, geriye kalanlar hakkında bir hüccet olduğunu duymadın öyle mı!" Hem 
yine, esir alınırken meydana gelen husus, onlar hakkında mülkiyet hakkının 
ihdas edilmesidir. Halbuki alışverişte ise, mülkiyyetin bir şahıstan başka bir 
şahısa intikâli söz konusudur. Binâenaleyh, birincisi daha kuvvetlidir. Böylece 


fark ortaya çıkmış olur. 169) 


Nikahlanmış Cariye Satılabilir mi? 


Hz. Ali, Hz. ömer ve Abdurrahman İbn Avf'ın görüşüne göre, nikahlanmış bir 
cariye satıldığı zaman, o boşanmış olmaz. Bugün, fukahanın icmâı da bu 
şekildedir. Ubey İbn İbn Ka'b, İbn Mesüd, İbn Abbas, Cabir ve Enes (r.a) ise, 
nikahlı cariye satıldığında onun boş olacağı görüşündedirler. Cumhurun delili 
şudur: Âişe (r.anha), Berire'yi satın alıp onu azad ettiğinde, evli olan bu Berire'yi 
Hz. Peygamber (s.a.s) muhayyer bırakmıştır. Eğer alışveriş ile talâk vaki olmuş 
olsaydı, bu muhayyer bırakmanın bir anlamı olmazdı. AÂlimlerden Berire 
hadisesi hakkında, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Cariyenin satılması, onun 
talâkıdır" buyurduğunu da söyleyenler vardır. Ubeyy fbn Ka'b ile İbn Mesüd'un 
delili ise Hak Teâlâ'nın, "(Harb esiri olarak) sağ ellerinizin mâlik olduğu kadınlar 
müstesna olmak üzere.." buyruğundaki istisnanın umüm olmasıdır. Bunun 
cevabının neticesi de, Kur'ân'ın umüm ifâdesinin haber-i vahidle tahsis edilmesi 
meselesine dayanır. Allah en iyisini bilendir. 

Sonra Allah Teâlâ, bu haram kılınan kadınlar bahsini "Üzerinize Allah'ın farzı 
olarak (yazılmıştır)" diyerek bitirmiştir. Bu hususta şu iki izah vardır: 

a) Bu, fiilinin lâfzından olmayan te'kidi bir meful-ü mutlaktır. Zira Allah 
Teâlâ'nın "Size haram kılındı." (Nisa, 23) ifâdesi, yazma manasına da delâlet 
eder. Buna göre, bu kelamın takdiri "Daha önce zikredilmiş olan nikaht haram 
kadınların haramlığı, Allah'ın bir farzı (yazısı) olarak farz kılındı (yazıldı)" 
şeklindedir. Mef'ul-ü mutlakın, fiilinin lâfzından başka bir lâfiz üzere gelişinin 
misalleri çoktur. Bunun bir misali, "Sen dağlan görür, yerlerinde durur sanırsın. 
Halbuki onlar, bulutların geçip gidişi gibi geçer giderler. (Bu), Allah'ın sanatıdır" 
(Nemi, 88) âyetindeki gibidir. 

b) Zeccâc şöyle demiştir: "Bu (kitab) kelimesinin, (mahzuf) emrin mef'ülü 
olarak mansub olması caizdir. Bu durumda ifâdedeki (üzerinize) kısmı, o emrin 
açıklayıcısı otur ve mana "Allah'ın kitabına yapışın" şeklinde olur. 

Sonra Hak Teâlâ, "Onlardan başkası ise size helâl edildi " buyurmuştur. Bu 


hususta birkaç mesele vardır: [70] 
Birinci Mesele 


Hamza, Klsâî veÂsım'ın râvisi Hafs, bu fiili daha önceki "Size haram kılındı" 
(Nisa, 23) âyetine atfetmek için, meçhul olarak şeklinde; diğer kıraat imamları 
ise, sözüne atfetmek için, malum siga ile (Allah helâf kıldı) şeklinde 
okumuşlardır. Bu ikinci okuyuşun takdiri şu şekilde olur: "Allah, size bu şeylerin 


haramlığını yazdı ve bunların dışındakileri size helâl kıldı." FAN 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Onlardan başkası ise size helâl edildi" buyruğunun zahiri, burada 
zikredilen kadınların dışında 

kalan kadınların nikâhının helâl olduğunu gösterir. Fakat deliller, bunların 
dışında kalan bazı kadınların da nikahının haram olduğuna delâlet etmektedir. 


Şimdi biz onları zikredeceğiz: 221 
Kuranın Genel Hükmünün Haber-i Vahidle Tahsis Edilmesine İtiraz 


Birinci kısım: Bir kadın, halası ve teyzesi ile aynı anda bir adamın nikâhında 
bulundurulamaz. Nitekim Hz.Peygamber (s.a.s), "Kadın teyzesi ve halasının 


üzerine nikah edilemez (alınamaz)"l751 buyurmuştur. Bu "meşhur" ve 
"müstefiz" bir hadistir. Bu hadisin, tevatür derecesine ulaştığı da çok kez 
söylenmiştir. 

Hariciler "Bu, bir haber-i vahiddir. Kur'ân'ın umumi manadaki âyetini, haber-i 
vahid ite tahsis etmek caiz değildir" diye iddia etmişler ve görüşlerine şöyle 
deliller getirmişlerdir: 

a) Âyetin umumi manası, metni kesin ve delâleti (manası) zahir (açık) olandır. 
Haber-i vahidin ise metni zanni ve delâleti zahirdir. Binaenaleyh haber-i vâhid, 
Kur'ân'ın (ayetin) umümi manasından daha zayıf olmuş olur. Bu sebeple haber-i 
vahidi, Kur'ân'ın umumiliğine tercih etmek, daha zayıf olanı daha güçlü olana 
takdim etmek olur ki bu caiz değildir. 

b) Meşhur hadislerden biri de Muâz (r.a)'ın hadisidir. O, haber-i vahidin şu iki 
bakımdan Kur'ân'ın umümi manasına takdim edilmesini engellemiştir: 

Birincisi: Hz. Peygamber (s.a.s) ona, "Ne ile hüküm verirsin?" dediğinde O, 
"Allah'in kitabı ile..." cevabını vermiştir. Resülullah, "Ya onda bulamazsan..?" 
dediğinde, Muaz (r.a) "Allah'ın Resulünün sünneti ile..." cevabını vermiş ve 
Allah'ın kitabına sarılmayı, Resulullah'ın sünnetine sarılmadan önce zikretmiştir. 
İşte bu da, sünnetin Kurân'a takdim edilmesine manidir. 

İkincisi: Hz. Peygamber (s.a.s), ona "Ya onda bulamazsan?." dediğinde. O, 
"Allah'ın Resulünün sünneti ile..." cevabını vermiş ve sünnete sarılmayı, şart 
manasına olan JI (Eğer bulamazsan) kelimesi ile, o şeyin Kur'ân'da 
bulunmaması şartına bağlamıştır. Şarta bağlı olan şey, şart bulunmadığı zaman 
söz konusu olmaz. 

c)Bir meşhur hadis de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Size benden bir hadis rivayet 


edildiğinde, onu Allah'ın kitabına arzedip (ölçün). Eğer ona uygun düşerse, o 


hadisi kabul edin. Aksi halde reddedin" [7# hadis-i şerifidir. Bu hadis de, haber-i 
vahidin ancak Allah'ın kitabına uygun düştüğü zaman kabul edilebileceğini 
gösterir. Binâenaleyh halalar ve teyzelerle ilgili hadis, Kur'ân âyetinin zahirine 
muhalif olduğuna göre, kabul edilmemelidir. 

d) Hak Teâlâ'nın, "Omardan başkası ise, size helâl kıtındı" buyruğu, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in "Kadın, teyzesi ve halasının üzerine nfkah edilemez, 
(alınamaz)" hadisi ite mukayese edildiğinde, şu üç şeyden biri söz konusu olur: 
Birincisi, âyetin bu hadisten sonra nazil olduğunun söylenmesidir. Bu durumda 
âyet, hadisi neshetmiş olur. Çünkü hâs bir ifâdeden sonra gelen umümi bir 
ifâdenin, hâs (hususi manadaki) ifâdeyi neshedeceği sabittir. 

İkincisi, bu hadisin âyetten sonra söylenmiş olmasıdır. Bu da, Kur'ân'ın haber-i 
vâhid ile neshedilmiş olmasını gerektirir ki caiz değildir. 

Üçüncüsü, her ikisinin de aynı anda söylenmiş olmasıdır ki bu durumda âyet, tek 
başına müteşabih olmuş olur. Böylece de hüccet getirilecek yer, hem âyet hem de 
hadis olur. Masum olan bir peygamberin, hücceti iyice ortaya koymaya gayret 
etmeyip de, şüpheyi ortaya koymaya gayret etmesi uygun düşmez. Binâenaleyh 
Allah'ın Resulüne, bu âyeti, ancak bu hadisle birlikte duyurması ve ümmetine bu 
âyeti ancak bu hadisle birlikte tebliğ etmelerini vacip kılması gerekirdi. Durum 
şayet böyle olsaydı, o zaman bu hadisin âyet kadar meşhur olması gerekirdi. 
Durum böyle olmadığına göre, bu kısmın da bozuk olduğunu anlarız. 

e) Bu hadisin sahih olduğu kesin olarak tesbit edilse bile, âyeti delil getirmek, 
hadisi delil getirmekten daha tercihe şayandır. Bunu da şu iki şekilde izah 
edebiliriz: 

Birincisi: Hak Teâlâ'nın, "Size haram kılındı" (Nisa, 23) buyruğu haram oluşu 
gösteren açık bir nass (âyet) olduğu gibi, "Onlardan başkası ise, size helâl 
kılındı" (Nisa. 24) âyeti de, helâl oluşu göstermede sarih bir nastır. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Kadm, teyzesi ve halasının üzerine nikahlanmaz 
(alınmaz)" sözü ise, açık bir nass (delil) değildir. Çünkü bu sözün zahiri, bir 
haber cümlesidir. Haber cümlesini, emir ve nehiy manasında almak mecazidir. 
Hem sonra bu durumda, nehiy lâfzının haramlığa delâlet etmesi, "Helâl kılındı" 
ifadesinin, mübahlığa delâlet etmesinden daha zayıftır. 

İkincisi, Hak Teâlâ'nın, "Onlardan başkası ise, size helâl kılındı" sözü, bu 
âyetlerde sayılan kadınların dışında kalanların nikahının helâlliğini ifâde etmede 
sarih bir sözdür. Hz. Peygamber'in "Kadın, teyzesi ve halasının üzerine 
nikahlanmaz (alınmaz)" buyurması herkes hakkında sarih değildir. Aksine bunun 
daha önce geçmiş olan "mahud" (bilinen) şeylerle ilgili olması daha açıktır. 


f) Allah Teâlâ bu âyetlerde, haram olan kadınların nevilerini açıklamış ve onları 
onbeş nevi olarak zikretmiş, sonra da bu eksiksiz izah ve tam açıklamadan sonra, 
"Onlardan başkası ise, size helâl edildi" buyurmuştur. Eğer bu helâllik daha önce 
zikredilenlerin dışında kalanlar hakkında olmasaydı, bu mükemmel izah bir 
abesle iştigal ve boş söz olurdu ki, bu da hakimler hakimi olan Allah kelâmına 


yakışmazdı. Bu konudaki çeşitli sorular işte bundan ibarettir. 175) 
Mezkâür İtirazın Çürütülmesi 


Bunlara şu şekillerde cevap verilir: 

Birincisi: Hasan et-Basri ve Ebu Berter el-Esamm'ın söylemiş olduğu şu 
husustur; "Allah Teâlâ'ntn, "Onlardan başkası ise, size helâl edildi" buyruğu, 
devamlı bir helâlliğin bulunduğunu ifâde etmez." Bu görüş, bu konuda bana göre 
en doğru olan görüştür. Bunun delili ise şudur; Hak Teâlâ'nın, "Onlardan başkası 
İse, size helâl edildi" sözü, yukarda zikredilenlerden hariç olanların helâl 
olduklarını haber veren bir ifâdedir. Bu ifâdede, yukarda zikredilenlerin dışında 
kalanların helâliıklarınin devamlı olup olmadığı hususu açıklanmamıştır. Bunun 
devamlılık ifâde etmediğinin delili ise şudur: Bu mefhumun, hem ebediliğe 
(devamlı oluşa) hem de ebedi olmamaya taksim edilebilmesidir. Bu sebeple 
bazan "Onlardan başkası ise, size ebedi olarak helâl kılındı" denilirken; bazan 
da, "Onlardan başkası ise, size falanca vakte kadar helâl kılındı" denilir. Şayet 
Hak Teâlâ'nın, "Onlardan başkası ise, size helâl kılındı" buyruğu, açıkça bunun 
ebedi olarak helâl olduğuna delâlet etseydi, böyle bir taksim mümkün olmazdı. 
Bir de, Cenâb-ı Hakk'ın bu sözü ancak daha önce zikredilen kadınların 
dışındakilerin helâl kılındığını ifade etmektedir. Akıl açıkça, "helâl kılmanın", 
"ebedi olarak helâl kılma" ve "belli bir zaman için helâl kılma"dan daha umümi 
olduğuna şehâdet etmektedir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın bu buyruğu 
ancak, daha önce zikredilenlerin dışındaki kadınların bu vakitte helâl olduklarını 
gösterir. Onların diğer vakitlerde helâllıklarının sabit oluşuna gelince, âyetin 
lâfzı ne müsbet ne de menfi manada bundan bahsetmemektedir. Daha önce 
zikredilenlerin dışındaki kadınların şu anda helâl oldukları sabit ve bilinen bir 
husustur. Bundan sonra, onlardan bir kısmı hakkında haramlık hükmünün söz 
konusu olması ise, bu nassı ne tahsis ne de nesheder. İşte bu son derece ma'kul 
ye yerinde olan güzel bir izahtır. 

İşte bu yolla biz yine diyoruz ki, Hak Teâlâ'nın "Size analarınız... haram kılındı" 
(Nisa,23)âyeti, devamlı olarak haramlığı gösteren bir nass değildir. Çünkü biz bu 


devamlılığı, âyetin bu lâfzından değil, Hz. Muhammed (s.a.s)'in dininden tevatür 
yoluyla öğrendik. Bu konuda itimâda şayan cevap işte budur. 

İkincisi: Biz, bir kadın ile, halası ve teyzesinin aynı nikah altında 
bulundurulmasının haram oluşunun âyette zikredilmemiş olduğu görüşünü kabul 
etmiyoruz. Bunu şu iki şekilde izah ederiz: 

a) Allah Teâlâ. iki kız kardeşin birlikte alınmasını haram kılmıştır. Bunların iki 
kız kardeş oluşları, bu haramlığı gerektiren bir husustur. Çünkü kız kardeşlik, 
yakın olan bir akrabalıktır. Yakın akrabalığa fazla ilgi, şefkat ve ikram uygun 
düşer. Kız kardeşlerden birinin, diğerinin kuması olması çok büyük bir nefret ve 
soğukluğu gerektirir. Bu iki durum arasında, büyük bir nefret vardır. Böylece, 
kumalardan birinin diğerinin kız kardeşi olmasının, aynı anda bir nikah altında 
bulundurulmalarının haram oluşu hükmüne münasib ve uygun olduğu sabit olur. 
Usül-ü Fıkıh'ta şu husus yer almıştır: Bir hükmün, kendisine uygun bir vasıfla 
zikredilmesi, lâfız bakımından o hükmün, o vasfa bağlanmış olduğuna delâlet 
eder. Bu sebeple Allah Teâtâ'nıh, "Ve iki kız kardeşi birlikte almanız (da haram 
kilindi)" (Nisa, 23) buyruğu, yakın akrabalığın, (yakın akraba olan kadınları) bir 
nikah altında bulundurmaya mani olduğuna delâlet eder. Bu yakın akrabalık, 
kadın ile halaları ve teyzeleri arasında da vardır. Binâenaleyh iki kız kardeş 
hakkındaki bu hüküm, delâlet yoluyla, hala ve teyzeler hakkında da söz 
konusudur. Hatta bu hükmün, halalar ve teyzeler hakkında olması daha evlâdır. 
Zira hala ve teyze, erkek ve kız kardeşlerin kızlarının (yeğenlerinin) anneleri 
mesâbesindedirler. Bu kızlar ise, hala ve teyzelerin çocukları mesâbesindedirler. 
Bu akrabalığın zarar vermemeyi gerektirmesi, kız kardeşlikten dolayı olan 
akrabalığın, zarar vermemeyi gerektirmesinden daha kuvvetlidir. Bundan dolayı, 
Hak Teâlâ'nın "Ve İki kız kardeşi birlikte almanız (da haram kılındı)" (Nisa. 23) 
âyeti, hala ve teyzelerin, yeğenleri ile aynı nikah altında bulundurulmalarına 
öncelikle mâni olur. 

b) Cenâb-ı Hak, hanımların anneleri ile evlenmenin haram olduğunu açıkça 
belirterek, "Ve karılarınızın anaları da (size haram kılındı)" (Nisa, 23) 
buyurmuştur. "Anne" (Ümm) lâfzı, bazan hala ve teyze için de kullanılır. Halaya, 
"anne" denilebildiğinin delili şudur: Allah Teâlâ, Hz. Ya'kub (a.s)'un çocuklarını 
anlatırken "(Onlar), "Senin Tanrına ve babaların İbrahim'in, İsmail'in ve İshâk'ın 
bir tek Tanrısı olan Allah'a ibadet edeceğizr> (dediler)" (Bakara. 133) buyurmuş 
ve amca olduğu halde Hz. İsmail hakkında "baba" kelimesini kullanmıştır. 
Amcaya "baba" denilince, halaya da "anne" denilebilmesi gerekir. Teyzeye 
"anne" denilmesine gelince, buna da Hak Teâlâ'nın, "O, ebeveynini tahtının 
üstüne çıkarıp oturttu" (Yusuf. 100) âyetidir. Buradaki ebeveynden murad, Hz. 


Yusufun babası ile teyzesidir. Çünkü o esnada onun annesi ölmüş idi. 
Binaenaleyh söylediğimiz bu şeylerle, halaya ve teyzeye de bazan "anne" 
denilebildiği sabit olur. Bundan dolayı âyetteki, £*JU«j ölfilj "Ve kanlarınızın 
anaları.." tabiri, bazı bakımlardan kadının halasına ve teyzesine şamil olur. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki, Hak Teâlâ'nın "Onlardan başkası ise, size 
helâl edildi" buyruğu ile ister açıkça, isterse celi veya kapalı bir delâletle 
zikredilmiş olsunlar, bu ifâdeyle, nikâhlarının haram olduğu zikredilmiş olan 
kadınlar kastedilmiştir. Durum böyle olunca halalar ve teyzeler, zikredilmiş 
kadınların dışında kalmazlar. 

Üçüncüsü: Haricilerin üçüncü şüphelerine cevap olarak deriz ki: Hak Teâlâ'nın, 
'Onlardan başkası İse, size helâl edildi" buyruğu 'âmm (genel) bir ifâdedir. Hz. 
Peygamber'in "Kadın, teyzesi ve halasının üzerine nikahlanmaz" hadisi ise, hâs 
(özel) bir ifâdedir. Hâs olan ise, 'âmm olandan önce gelir. Sonra, burada iki yol 
bulunmaktadır: Bazen biz, "Bu hadis, şöhret bakımından tevatür derecesine 
ulaşmıştır. Kur'ân'ın umumi hükümlerini mütevâtir hadisle tahsis etmek caizdir" 
diyoruz. Bana göre bu izah, hak olan bir hususta inatlaşma ve diretme gibidir. 
Çünkü bu hadis, zamanımızda meşhur derecesine varmışsa da, ancak ne var ki 
aslında ahâd rivayetlere dayanınca, ahâd hadisler babında ve kısmında olmaktan 
çıkmamıştır. Biz bazen de söyle deriz: Kur'ân'ın umumi hükmünün, haber-i 
vahidle tahsis edilmesi caizdir. Bunun izahı, usül kitaplarında zikredilmiştir. Bu 
konuda söylenebilecek sözün tamamı işte budur. Bize göre cevap konusunda 
kendisine İtimad edilecek olan birinci görüştür. 

İkinci kısım: Bu genel hükme dahil olan tahsisli hususlardan biri şudur: Üç 
talakla boşanmış olan kadın helâl değildir. Ancak ne var ki bu tahsis, Cenab-ı 
Hakk'ın, Tne erkek, zevcesini (üçüncü deta olarak) boşarsa, ondan sonra kadın 
kendinden başka bir erkeğe nikahlanıp varıncaya kadar ona (0 birinci kocasına) 
helâl olmaz" (Bakara, 230) âyetiyle sabit olmuştur. 

Üçüncü kısım: İddet bekleyenleri nikahlamak da haramdır. Bunun delili ise, 
Cenâb-ı Hakk'ın "Boşanmış kadınlar, kendi kendilerine üç hayız (ve temizlenme) 
müddeti beklerler" (Bakara, 228) âyetidir. 

Dördüncü kısım: Hür bir kadınla evli olan kimsenin, câriye ile evlenmesi caiz 
değildir. 8u, ittifakla böyledir. Şafii'ye göreyse, hür kadın ile evlenmeye maddi 
gücü olan kimsenin, cariyeyi nikahlaması caiz değildir. Bu tahsisin delili de 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizden kim hür ve müslüman kadınları nikahla alacak bir 
bolluğa güç yetiştiremezse, o halde sağ ellerinizin mâlik olduğu mü'min 
cariyelerden (alsın)" (Nisa, 25) âyetidir. Bu âyetin bu neticeye delâlet ettiğinin 
izahı ilerde gelecektir. 


Beşinci kısım: Dört kadınla evli olan bir kimsenin, beşincisini alması haramdır. 
Bunun delili ise Cenâb-ı Hakk'ın, "... İkişer, üçer, dörder olmak üzere..." (Nisa. 
3) âyetidir. 

Altıncı kısım: Kendisiyle liân (karşılıklı lânetleşme) yapılan kadındır. Bunun 
delili de Hz. Peyamber(s.a.s)'in, "Birbirleriyle lanetleşmiş olan kan ve kocalar, 


ebedi olarak bir araya gelemezler"L76| hadisidir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Namuslu ve zinaya sapmayarak, mallarınızla arafyıp 


nikâhla)manız..." buyruğu hakkında birkaç mesele vardır: WI 
Birinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, kelimesinin 1'rabtaki yeri hakkında şu iki görüş vardır: 
a) Bu kelime ifâdesindeki lâfzını mahallinden bedel olmak üzere, merfudur. 
Buna göre ibarenin takdiri, "Onlardan başkası size helâl kılındı ve... aramanız 
size helâl kılındı" şeklindedir. Bu, bu fiili elifin dammesiyle meçhul sigasıyla 
şeklinde okuyanlara göredir. Bu fiili elifin fethasıyla malüm sigasıyla 
okuyanlara göreyse, kelimesinin mahalli mansubtur. 
b) Bu ifâdenin mahalli, her iki kıraate göre de, kendisinden harfi cerrin 
hazfedilmiş olması sebebiyle, mansubtur. Buna göre sanki, "aramanız için, 
aramanız konusunda" denilmiştir. Buna göre kelamın takdiri, "(Mallarınız ile 
evlenmeyi talep etmek istediğiniz için, bunların dışında kalanlar, işte size,helâl 
kılındı)" şeklindedir. Hak Teâlâ'nın, lâfızları birer hal olup, "zinaya sapmaksızın 
namuskâr davranarak" şeklindedir. Buna göre O'nun, j.;.fl^Jy ifâdesi, "zinadan 
sakınarak" ifâdesi de, "zina etmeyerek." anlamlarını ifâde eder. Binaenaleyh bu, 
te'kid için yapılmış bir tekrardır. Leys şöyle demektedir: kelimeleri, fücur ve 
günaha dalmak manalarını ifâde eder. Kelimenin Arapca'daki aslı, "dökmek" 
anlamını ihtiva eden, kelimesidir. Meselâ, "Akan, dökülen gözyaşları" 
denilmektedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "veya dökülen kan" (Enam. 145) 
buyurmaktadır. Yine, "Falanca, çokça kan dökendir (zalimdir)" denilir, yani, 
(Çok kan akıtıcı, zalim) demektir. Zina da, "sifâh" diye adlandırılmıştır, çünkü 
zina yapan kimsenin maksadı, sadece menisini akıtmaktır. 
Buna göre şayet, " fiilinin mefülü nerededir?" denilirse, biz deriz ki: Bunun 
takdiri şeklinde olup, "size, bunların dışında-kileri aramanız helâl kılındı" 
anlamındadır. Kendinden önceki ifadeler buna delâlet ettiği için mefûl 


hazfedilmiştir. Allah en iyi bilendir. ZS] 


Mehrin En Az Miktarı 


Ebu Hanife (r.h), "Mehir on dirhemden daha az olamaz" derken, Şafii (r.h) 
bunun herhangi biı ölçüsünün 

bulunmadığım, az veya çok olabileceğini söyler. Ebu Hanife bu âyetle istidlal 
ederek şöyle der: "Bu böyledir, çünkü Allah Teâlâ bu helâlliği bir kayda 
bağlamıştır ki bu kayıt da, erkeklerin o kadınları, kendi malları vasıtasıyla talep 
etmeleri, elde etmeye çalışmalarıdır. Halbuki bir-iki dirhem, "mallar" olarak 
adlandırılamaz. Binaenaleyh, bu bir-iki dirhemin mehir olmaması gerekir, Buna 
göre şayet, "Yanında on dirhem bulunan bir kimse hakkında, "Onun yanında 
mallar vardır" denilemez. Halbuki, bu on dirhemin mehir olabileceğini tecviz 
ediyorsunuz.." denilirse biz deriz ki: 

"Bu âyetin zahiri, on dirhemin mehir olmaya yetmemesini gerektirir. Ancak ne 
var ki biz, bu işin olabileceğine icmâ delâlet ettiği için, verdiğimiz bu hükümde 
âyetin zahiriyle amel etmeyi bıraktık." Böylece Ebu Hanife, on dirhemden daha 
az olan miktar hakkında, âyetin zahirine tutunmuştur. 

Bil ki bu istidlal tutarsızdır. Çünkü âyet, (o kadınları) mallarla talep etmenin, 
arayıp bulmanın caiz olduğuna delâlet etmektedir. Halbuki âyette, (o kadınları) 
mal olmayan şeylerle talep etmenin caiz olmayacağına dair ancak "mefhumu 
muhalefet" yoluyla bir delâlet vardır. Halbuki siz, "mefhumu muhalefet"! kabul 
etmiyorsunuz. Sonra biz deriz ki: Mİhrin az veya çok herhangi bir ölçüsü 
bulunmadığına şu deliller de delâlet etmektedir: 

Birinci hüccet, bu âyetle istidlal etmektir. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hakk'ın 
"mallarınızla..." tabiri cem'e cem' ile mukabele etmektir. Cem'in cemi ile 
mukabelesi ise, ferdin ferde taksim edilmesini, dağıtılmasını gerektirir. Bu da, 
kadınlarla evlenmeyi arzulayan, talep eden herkesin, mal denebilecek bir şeyler 
bulabileceğini gerektirmektedir. Azlık ve çokluk, hem bu hakikatte hem de bu 
isimde eşittir. Binaenaleyh bu âyetten, bir ölçüye bağlı olmaksızın mal 
denebilecek herhangi bir şey vasıtasıyla kadınlarla evlenmeyi talep edebilme 
hükmünün çıkması gerekir.. 

İkinci hüccet: HakTeâlâ'nın, "Eğer siz onları kendilerine temas etmeden önce 
boşar, (fakat daha evvelden) onlara bir mehir tayin etmiş bulunursanız, o halde 
tayin ettiğiniz mehrin yansı onlarındır" (Bakara, 237) âyetine tutunmaktır. Bu 
âyet, mehrin yarısının, konuşulandan yani mehr-i müsammâ'dan düşmesini 
gerektirir. Bu da şunu ifâde eder: Bu nikâh akdi, tâ baştan bir dirhem mehre göre 
yapılmış olsaydı, (kadının boşanması halinde) o erkeğin ancak bir dirhemin 
yarısını vermesi gerekirdi. Halbuki siz, böyle demiyorsunuz.. 


Üçüncü hüccet, ilgili hadislerdir. 

a) Rivayet edildiğine göre, mehir olarak iki pabuç karşılığında evlenen bir kadın 
Hz. Peygamber'in yanına getirildiğinde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in (ona), "Sen, 
mehirolarak buiki pabuca razı oldun (mu?)" deyince kadın "evet" dedi, Hz. 


Peygamber de bu evliliği onayladı. 121 Bu olayın zahiri, bu iki pabucun 
kıymetinin on dirhemden daha az olabileceğini ifâde etmektedir. Zira, ancak iki 
pabuç karşılığı evienebilen bu erkek ve kadının fakir olmaları gerekir. Böylesi 
insanların pabuçlarının kıymeti de, son derece azdır.. 

b) Cabir (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)“den şöyle elediğini rivayet etmiştir: "Her 
kim evlenmek için, bir kadına bir avuç un veya kavut veyahut da yiyecek 


verirse, muhakkak ki o erkek helâl olarak onu almış o/ur."[80] 
c) Vâhibe ile ilgili olarak rivayet edilen şu hadistir: Hz. Peygamber (s.a.s) onunla 
evlenmek isteyen kimseye, "Bir demir yüzük dahi olsa, ara bul, (kadını 


birakma)" [1] buyurmuştur. Halbuki demir yüzük ise on dirhem değerinde 
değildir. L82] 


Mehir Mal Yerine Menfaat Sağlama Şeklinde Olabilir mi? 


Ebu Hanife (r.h) şöyle demiştir: "Bir kimse bir kadınla, (ona) Kur'ân'dan bir 
sûreyi öğretme mukabilinde evlense, bu öğretme mehir sayılmayıp, evlendiği 
kadın için "mehr-i misil" gerekir." Ebu Hanife daha sonra şöyle der: "Bir kimse, 
kendisine bir sene hizmet etme mukabilinde bir kadınla evlenirse, bu durumda 
bakılır: Evlenecek erkek hür ise, o kadın için "mehr-i misil" vermesi gerekir. 
Eğer köle ise, o zaman o kadına bir yıl hizmet eder." Şafii (r.h) ise, bunun mehir 
olmasını caiz görür. Ebu Hanife bu görüşüne delil olarak şunları ileri sürmüştür: 
a) Mevzubahs âyet.. Çünkü Cenâb-ı Hak, helâlliğin olabilmesi hususunda, 
(onları) mal vasıtasıyla talep etme, arama şartını koşmuştur. Mal ise, menfaatlere 
değil, âyâna (ayni şeylere) verilen bir isimdir. 

b) Cenâb-ı Hak, 'Bununla beraber eğer ondan birazını gönül hoşluğu ile size 
bağışlamış olurlarsa, onu da içinize sine sine yeyin" (Nisa. i)buyurmuştur. Bu 
durum ise, âyân'a ait bir sıfattır. 

Şafii, Ebu Hanife'nin birinci istidlaline şu şekilde cevap vermiştir: Âyet, 
kadınlarla evlenmeyi mal vasıtasıyla talep etmenin caiz olduğuna delâlet eder. 
Burada, kadınlarla evlenmeyi maldan başka bir şeyle aramanın caiz olup 
olmadığı hususunda bir beyan yoktur. İkinciye de şöyle cevap vermiştir: 
"Vermek" lâfzı, âyânı (eşya) içine aldığı gibi, üstlenilen menfeâtleri de içine 


alır." Üçüncüye de şöyle cevap vermiştir: "Bu hitap, genel duruma göre 
yapılmıştır." Daha sonra Şafii (r.h), menfaatin de mehir olabileceğine şu 
bakımlardan istidlalde bulunmuştur: 

Birinci hüccet: Cenâb-ı Hak, Hz. Şuayb kıssasında, "(O zat Musa'ya) dedi ki: 
"Ben iki kızımdan birini -sen bana sekiz yıl işçilik etmek üzere- sana 
nikâhlamayı arzu ediyorum..." (Kasas, 27) buyurmuş ve böylece menfaatlerin de 
mehir olabileceğini beyan buyurmuştur. Bizden önceki ümmetlerin şeriatlarında 
aslolan. o hükmü nesh eden bir nasih bulununcaya kadar o hükmün devam 
etmesidir. 

İkinci hüccet: Bir kadın kendisini hibe ettiğinde, onunla evlenmek isteyen erkek 
(mehir olarak vermeye) bir şey bulamazsa, Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Kuran dan Bir şeyler biliyor musun?" Adam, "Falanca süreyi biliyorum." 
deyince, Hz. Peygamber "o kadını, Kur'ân'dan bttdfğtn o süreye mukabil 


seninle evlendirdim."İ831 Allah en iyi bilendir. 94 
Dördüncü Mesele 


Ebu Bekr er-Razi şöyle demiştir: "Ayet, cariyenin azâd edilmesinin onun mehri 
sayılamıyacağına delâlet etmektedir. Çünkü âyet, mehrin mal olmasını gerektirir. 
Hz. Peygamber'in Safiyye'yi azâd edip, bu azâd etmeyi onun mehri sayması 


hadisesine gelince, bu Allah'ın Resulüne has olan fiiller cümlesindendir. [85] 
Beşinci Mesele 


Hak Teâlâ'mn, tabiri hakkında da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bundan murad, onların nikah akdi yapmış olmaları sebebiyle, böyle namuslu 
olmalarıdır. 

b) Buradaki bu namusluluğun, Hak Teâlâ'nın, "Onlardan başkası ise, size helâl 
edildi..." buyruğunda zikredilen helâllik hususunda bir şart olmasıdır. Birinci 
mana daha uygundur. Çünkü birinci manaya göre, âyetin hem umumiliği devam 
etmiş otur, hem de mânası malüm olmuş olur. İkinci manaya göreyse âyet 
mücmel olur. Çünkü burada zikredilen lâfzı, mübeyyen değildir. Mücmele talik 
edilen şey ise mücmel olur. Binaenaleyh âyeti malum ve mübeyyen olan bir 
manaya hamletmek, mücmel olan bir manaya hamletmekten daha evladır. 

Hak Teâlâ'nın,"O halde onlardan hangisiyle faydalandtysanız, ücretlerini takdir 


edildiği şekilde verin" buyruğuna gelince, bunda birkaç mesele vardır: 186) 


Birinci Mesele 


Arapça'da, "istimta", faydalanmak manasındadtr. Kendisinden faydalanılan 
herşeye de meta' denir. Mesela, "Adam, çocuğundan faydalandı" denilir. Yine 
gençken ölenler hakkında, "Gençliğinden faydalanamadı" denilir. 

Cenâb-ı Hak da, "Ey Rabb'imiz, kimimiz kimimizden fayda gördük" (Enam. 
128), "Siz bütün zevklernizi dünya hayatınızda bitirdiniz ve bunlardan istifâde 
ettiniz" (Ahkâf, 20) yani, onlardan peşin olarak faydalandınız ve "Siz de 
kısmetinizce faydalanmak istediniz.." (Tevbe, 69) buyurmuştur. Buna göre 
âyetteki, "O halde onlardan hangisiyle faydalandıysanız..." tabiri hakkında şu iki 
açıktama yapılmıştır: 

a) "Nikahlı hanımlarınızdan, cinsi münasebet veya yaptığınız akit gibi 
hususlarda kendilerinden istifade ettiklerinize, bundan ötürü ücretlerini ver-intz." 
Sonra Cenâb-ı Hak bir karışıklık olmadığı için, I* lâfzına râci olacak zamiri (<u£ 
lafzını) getirmemiştir. Bu, tıpkı "İşte bu, şüphesiz ki azmolunacak işlerdendir" 
âyetinde olduğu gibidir. Cenâb-ı Hak bu âyette de lâfzını düşürmüştür. 

b) (Onların dışındakiler) (Nisa, 24) âyetindeki lâfzı, "kadınlar" manasınadır. Bu 
âyetteki j& (onlardan) ifâdesindeki j^ harf-i cerri de teb'iz (bir kısmı) 
manasınadır. Binâenaleyh yine bu âyetteki lâfzındaki zamir ism-i mevsülüne 
râcidir. Çünkü o, lâfız olarak müfred sayılır. Ayetteki, "ücretlerini verin" 
buyruğundaki zamirler de, bu U ism-i mevsülünün manasına râcidirler. Çünkü o, 
mana bakımından da cemi'dir. Ayetteki "ücretlerini" tabiri, "mehirlerini" 
manasınadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sizden kim hür ve müsiüman kadınları 
nikahla alacak bir bolluğa güç yetiremezse, o halde mü'mtn cariyelerinizden 
alsın., ücretlerini de güzellikle onlara versin" (Nisa, 25» buyurmuştur. Bu 
âyetteki "ücretler" de, mehirler manasınadır. Tefsir ettiğimiz âyetteki "ücretler" 
de aynı manadadır. Cenâb-ı Allah bir diğer âyette de, "sizin onları nikahla 
almanızda, ücretlerini verdiğiniz takdirde, üzerinize bir günah yoktur" 
(Mumtehine, 10) buyurmuştur. Hak Teâlâ mehri, "ücret" diye ifâde etmiştir. 
Çünkü bu, nikahtan elde edilen menfaatlerin bedelidir. Bu, maddi şeylerin bedeli 
değildir. Nitekim evin ve hayvanın sağladığı menfaatlerin bedeli de, "ücret" diye 


adlandırılır. [SZ] 
İkinci Mesele 


Şafii, "Halvet-i sahiha, mehri gerektirmez" derken, Ebu Hanife bunun mehri 


gerektireceğini söylemiştir. Şafii 

görüşüne bu âyeti delil getirmiştir. Zira "O halde onlardan hangisiyle 
faydaiandıysanız, ücretlerini takdir edildiği şekil üzere verin" âyeti, o kadınlara 
mehirlerini vermenin vacip oluşunun, onlardan faydalanma sebebiyle olduğunu 
ihsas ettirmektedir. Eğer halvet-i sahiha, mehrin verilmesini gerektirseydi, o 
zaman zahiri durum, halvet-i sahihamn o kadınlardan faydalanmadan önce 
bulunmasını gerektirirdi. Bu durumda da mehir, onlardan istifâde etmeden önce 
gerekmiş olurdu. Mehrin, onlardan istifâde etmeden önce gerekmesi ise, o 
mehrin onlardan faydalanması şartına bağlı olmasına engeldir. Halbuki âyet, 
mehrin vacip olmasının onlardan faydalanma şartına bağlı olduğunu 
göstermektedir. Binâenaleyh halvet-i sahihamn mehri gerektirmeyeceği sabit 


olmuştur. [88] 


Bu Ayetten Muta Nikahına Cevaz Arayanlar 


Bu âyetin tefsiri hakkında iki görüş vardır: Birinci görüş: Ümmet-i 
Muhammed'in âlimlerinin ekserisinin görüşüdür. Buna göre âyetteki, 
"mallarınızla arayıp (nikahlamanız) için..." ifâdesinden maksad, "o kadınları 
nikah yoluyla ve mal (mehir) vererek talebetmeniz için..." manasıdır. Hak 
Teâlâ'nın, "O halde onlardan hangisiyle faydalandtysanız, ücretlerini takdir 
edildiği şekilde verin" buyruğu ise şu manayadır: Bir kimse, o kadınlarla cinsi 
münasebette bulunarak, onlardan istifade ederse, onlara mehirlerini eksiksiz 
verir. Onlardan sırf nikah akdi yaparak istifade etmiş olur (onlarla cinsi 
münasebette bulunmazsa), mehrin yarısını verir. 

İkinci görüş: Bu âyet ile Mut'a hükmü kastedilmiştir. Mut'a, bir kimsenin bir 
kadını belli bir mal (ve para) ile belirti bir zamana kadar kiralayıp onunla cinsi 
münasebette bulunabilmesinden ibarettir. Âlimlerimiz mut'a nikahının İslâm'ın 
ilk yıllarında mubah olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Rivayet edildiğine 
göre Hz. Peygamber (s.a.s), umre yaparken Mekke'ye geldiğinde, Mekke'nin 
kadınları süslenip püslendiler. Bunun üzerine Ashab, bakire kızların mehillerinin 
(yüksekliğinden) şikayet edince, Hz. Peygamber (s.a.s), "Bu kadınlardan istifade 
ediniz (muta yapınız)"82] dedi. 

Âlimler, bu hükmün neshedilmiş olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Ümmetin büyük bir çoğunluğu, bu hükmün mensuh olduğu görüşündedirler. 
Ümmet-i Muhammed'den bir topluluk ise, mut'a'nın eskiden olduğu gibi 
mübahlığınm devam ettiğini, mensuh olmadığını söylemişlerdir. Bu ikinci görüş, 
İbn Abbas (r.a) ve İmran İbn el-Husayn (r.a)'dan rivayet edilmiştir. 

Bu hususta İbn Abbas (r.a)'dan üç rivayet bulunmaktadır: 

Birincisi, bunun mutlak olarak mübahltğını ifâde etmektedir. Amâre şöyle 
demiştir: "İbn Abbas'a, "o zina mıdır, nikah mıdır?" diye mut'a'yı sorduğumda o, 
"mut'a ne zinadır, ne de nikahtır" deyince, ben: "Ya nedir?" dedim. Bunun 
üzerine bana "Bu, Hak Teâlâ'nın da buyurduğu gibi muta'dır (Bir 
faydalanmadır)" dedi. Ben, "mut'a'nın iddeti var mıdır?" diye sordum o, "Evet 
onun iddeti bir hayızdır" dedi. Ben, "mut'a nikahı ile evlenenler, birbirlerine 
mirasçı olabilirler mi?" dedim, "hayır" cevabını verdi: 

İkincisi: İnsanlar İbn Abbas'ın mut'a hakkındaki fetvası hakkında şiirler 
söylemeye başlayınca, İbn Abbas (r.a) şöyle dedi: "Hay Allah kahredesiceler! 
Ben, mut'a'nın mutlak olarak (kayıtsız-şartsız) mubah olduğuna fetva vermedim. 
Fakat ben dedim ki: "Nasıl muzdar (çaresiz) olana domuz eti ve akan kan helâl 
oluyor ise. aynı şekilde çaresiz kalana mut'a da helâldir." 


Üçüncüsü: İbn Abbas, mut'a ile ilgili bu âyetin mensuh olduğunu söylemiştir. 
Atâ el-Horasâni, İbn Abbas'tan bu ifâde hakkında şu sözü rivayet etmiştir. Bu 
âyet, "Ey Peygamber, kadınları boşayacağınız vakit, iddetlerine doğru 
boşayınız.." <Taiak. i) âyeti ile neshedilmiştir. Yine İbn Abbas m ölürken, 
"Allah'ım, mut'a ve sarf hakkındaki görüşümden ötürü sana tevbe ediyorum" 
dediği rivayet edilmiştir. 

İmrân İbn Husayn ise şöyle demiştir: "Allah'ın kitabında mut'a hakkındaki âyet 
nazil oldu. Fakat ondan sonra onu nesheden herhangibir âyet nazil olmadı. Hz. 
Peygamber (s.a,s) de mut'a'yı bize emretti ve biz ondan istifade ettik, ölünceye 
kadar da bizi bundan menetmedi. Daha sonra adamın birisi, kafasına göre 
dilediğini söyledi (yani bunun haram olduğunu ileri sürdü)." 

Mü'minlerin emiri Hz. Ali'ye gelince, şiiler, ondan mut'a'yı mubah gördüğü 
görüşünü rivayet etmektedirler. Muhammed İbn Cerir et-Taberi de tefsirinde Hz. 
Ali'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Eğer Ömer insanları mut'a'dan 
nehyetmeseydi, şakiler (azgın insanlar) müstesna, kimse zina etmezdi." 
Muhammed İbn el-Hanefiyye adı ile meşhur olan Muhammed İbn Ali'nin rivayet 
ettiğine göre Hz. Ali (r.a), mut'a'nın caiz olduğuna fetva vermekte olan İbn 
Abbas'a rastlar ve "muhakkak ki Hz. Peygamber (s.a.s), mut'a nikahından ve ehli 
eşşek eti yemekten nehyetti" der. İşte rivayetlere taalluk eden şeyler bunlardan 
ibarettir. Âlimlerin çoğu mut'a'nın haram olduğuna bir çok delil ile istidlal 


etmişlerdir: [90] 
Mut'a'nın Haram Olduğunu Söyleyen Cumhurun Delilleri 


Birinci delil: Hak Teâlâ'nın, "(Öyle mü'minler) ki onlar ırzlarım koruyanlardır. 
Şu var ki zevcelerine, yahut sağ ellerinin malik olduğu (cariyelerine) karşı (olan 
durumları) müstesna..." (Mümmün, 5-6) âyetinden dolayı, cinsi münasebetin 
ancak zevce veya cariye ile yapılması helâldir. Mut'a ile nikahlanan bu kadının 
ne bir cariye ne de zevce olmadığı hususunda hiçbir şüphe yoktur. Bunun böyte 
olduğuna şunlar da delâlet eder: 

a) Şayet bu kadın zevce sayılmış olsaydı, Hak Teâlâ'nın, "Zevcelerinizin terike- 
sinin yansı sizindir" (Nisa, i2>âyetinden dolayı, adam ile onun birbirine vâris 
ol.naları söz konusu olurdu. Bu ikisi arasında bir tevarüsün bulunmadığına ise 
ittifak edilmiştir. 

b) Yine o kadın bir zevce sayılsaydı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Çocuk, 
(doğduğu) yatağa aittir" hadisinden ötürü, ondan doğacak çocuğun nesebinin 
sabit olması gerekirdi. Üzerinde ittifak edilen görüş ise, bu çocuğun nesebinin 


sübüt bulmadığıdır. 

c) Yine Cenâb-ı Hakk'ın, "İçinizden ölenlerin (geride) bıraktıkları zevceler kendi 
kendilerine dört ay on gün (iddet) beklerler" (Bakara, 234) âyetinden ötürü, 
mut'a ile alınan o kadının da iddet beklemesi gerekirdi. Bil ki bu delil güzel ve 
yerindedir. 

İkinci delil: Hz. Ömer (r.a), rivayet edildiğine göre hutbesinde şöyle demiştir: 
"Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında iki türlü mut'a vardı. Ben bunları 
yasaklıyorum. Bunlara karşılık ceza vereceğim." O, bu sözü sahabenin toplu 
olduğu bir yerde söylemiş ve hiç kimse onu yadırgamamış, karşı çıkmamıştır. Bu 
hâdisede durum şöyledir. Ya "onlar mut'a'nın haram olduğunu bildikleri halde 
seslerini çıkarmadılar. Ya da onlar, mut'a'nın mubah olduğunu bildikleri halde, 
Hz. Ömer'e yaranmak için seslerini çıkartmadılar" den ilebilir.'Veyahut da "o 
sahabeler, onlar mut'a'nın ne haram olduğunu, ne de mubah olduğunu 
biliyorlardı. Bundan dolayı, bu hususta herhangi bir görüşe sahip olmadıkları 
için seslerini çıkarmadılar" denilebilir. Tercihe şayan olan, birinci ihtimaldir. 
İkinci ihtimal ise hem Hz. Ömer'in hem de sahabenin tekfirini gerektirir. Çünkü 
her kim, Hz. Peygamber (s.a.s)'in mut'a'yı mubah kıldığını bile bile, onu 
nesheden bir hüküm bulunmadığı halde, "Bu haramdır ve yasaktır" derse, o 
Allah'ı inkâr etmiş olur. Yine her kim, hatalı ve kâfir olduğunu bildiği halde, bir 
kimsenin o sözünü tasdik ederse kâfir olur. Bu ise, ümmetin tekfirini gerektirir 
ve Du da Hak Teâlâ'nın, "Siz en hayırlı bir ümmetsiniz.." (an imren, 110) 
âyetinin 2iddınadır. 

Üçüncü ihtimale gelince ki, sahabenin, mut'a'nm ne mubah ne de haram 
olduğunu bilmedikleri için seslerini çıkarmamış olmaları ihtimalidir, bu da 
asılsızdır. Çünkü mut'a, mubah sayılması halinde nikah gibi olur. İnsanların, 
nikah ve mut'a'dan herbirinin durumunu bilmeye olan ihtiyacı, herkesi içine ajan 
bir ihtiyaçtır. Bu durumda olan bir meselenin ise gizli kalması imkânsızdır. 
Aksine bu konudaki bilginin meşhur olması gerekir. Nasıl herkes nikahın mubah 
olduğunu ve bu mübahlığın neshedilmemiş olduğunu biliyor idiyse, mut'a 
meselesi hakkında da durumun aynt olması gerekir. Bu iki kısım bâtıl olunca, 
sahabenin ancak, mut'anın İslâm'da mensuh olduğunu bildikleri için, Hz. Ömer'e 
karşı çıkmamış oldukları sabit olur. 

Buna göre eğer, "sizin söylediğiniz bu şey, rivayet edilen şu haber ile bâtıl olur: 
Hz. Ömer, "Bir kadın ile belli bir zaman için evlenen (mut'a yapan) bir adam 
getirilirse, onu mutlaka recmederim" demiştir. Şüphe yok ki, her nekadar sahabe, 
o bunu söylediği zaman karşı çıkmamışlarsa da, mut'a yapanı recmetmek 
(taşlayarak Öldürmek) caiz değildir. Binâenaleyh bu, sahabenin bâtıl bir sözü 


duydukları zaman ses çıkarmadıklarına delâlet eder" denirse, biz deriz ki: Belki 
de Hz. Ömer bunu, bir tehdid, zecr ve bir siyaset olsun diye söylemiştir. Faydalı 
olacağı zaman, bu gibi siyasetler halife için caizdir. Baksana, Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Kim bizden zekâtını esirgerse, biz ondan hem zekâtını hem de malının 


yansını alırız"(2 11 buyurmuştur. Fakat zekâtını vermeyen kimseden, malının 
yarısını atmak caiz değildir. Hz. Peygamber, bu işi iyice yasaklamak için böyle 
söylemiştir. Hz. Ömer'in sözü de böyledir. Allah en iyi bilendir. 

Üçüncü delil: İmam Malik, Zühri'den; Zühii'de Muhammed İbn Ali'nin iki oğlu 
olan Abdullah ve Hasan'dan; bunlar da babalarından; babaları da Hz. Ali'den 
rivayet ettiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), kadınları mut'a nikahı ile almaktan 
ve ehli eşeklerin etini yemekten nehyetmiştir. Rebi' İbn Sebüre el-Cühenf, 
babasının şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Erken vakitte Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
rastladım. O, makam-ı İbrahim ile rükn arasında, ayakta ve sırtını Ka'be'ye 
dayamış olarak şöyle diyordu: 

"Ey insanlar, size bu kadınlardan istifade etmenizi (mut'a yapmanızı) 
söylemiştim. Dikkat edin, Allah Teâlâ mut'ayı, kıyamete kadar size haram 
kılmıştır. Binâenaleyh kimin yanında onlardan (mut'a ile aldığı) birisi varsa, onu 


salıversin. Onlara verdiğiniz şeyden hiçbirseyi de geri almayınız. "221 Hz. 


Peygamber (s.a.s)'den, "Kadınları mut'a nikahıyla almak haramdır"İ9öİdediği 
rivayet edilmiştir. Bu üç hadisi Vahidi, el-Bâsit adlı eserinde zikretmiştir. 
Nikah'ın "istimta"' (faydalanma) diye ifâde edilemeyeceği açıktır. Zira biz, 
"istimta"'nın, lezzet alma manasına geldiğini beyân etmiştik. Halbuki sırf nikahta 


bu mana yoktur. [94] 
Mut'anın Mubah Olduğunu İleri Sürenler 


Mut'a nikahının mubah olduğunu söyleyenler ise, şu delilleri getirmişlerdir: 
Birinci delil: Onların, Cenâb-ı Hakk'ın "Namuslu ve zinaya sapmayarak, 
mallarınızla arayıp (nikahlamanız) size helâl edildi. O halde onlardan hangisiyle 
faydalandıysanız, ücretlerini takdir edildiği şekil üzere verin" ayetine 
tutunmalarıdır. Bu âyetle istidlal etmenin iki yolu vardır: 

Birincisi, şöyle dememizdir: Mut'a nikahı bu âyetin hükmüne dâhildir. Zira 
âyetteki mallarınızla arayıp (nikahlamanız)" buyruğu, mal ile hem devamlı 
olarak bir kadından istifâde etmek isteyen kimseyi, hem de geçici olarak belirli 
bir müddet için istifade etmek isteyen kimseyi içine alır. Bu iki kısımdan herbiri 
bu ifâdeye dahil olduğuna göre, Hak Teâlâ'nın "Onlardan başkası ise, 


mallarınızla arayıp (nikahlamanız) size helâl edildi" buyruğu, her iki kısmın da 
helâl olmasını gerektirir. Bu da, mut'a nikahının helâlliğini gösterir. 

İkincisi ise şöyle dememizdir: Bu âyet, mut'a nikahının açıklamasına hastır. 
Bunu birkaç yönden izah ederiz: 

a) Rivayet olunduğuna göre, Ubeyy İbn Ka'b bu âyeti, "O halde onlardan 
hangisiyle belit bir vakte kadar t&ydalandıysaniz ücretlerini verin' şeklinde 
okumuştur. İbn Abbas (r.a)'ın kıraati de böyledir. Ümmet-i Muhammed, bu iki 
şahabının kıraatlerini yadırgamamıştır. Binâenaleyh bu, bu kıraatin doğruluğu 
hususunda ümmetin bir icmâsıdır. Bunun izahı, tıpkı sizin Hz. Ömer (ra) 
hakkında yaptığınız izah gibidir. Hz. Ömer, mut'ayı yasaklayınca, sahabe sesini 
çıkarmamıştır. Binaenaleyh bu, bizim söylediğimiz görüş hususunda bir icmâ 
olmuştur. İşte burada da böyledir. Bu kıraatin sıhhati icmâ ile sabit olduğuna 
göre, elde edilmek istenen netice sabit olur. 

b) Âyette zikredilen, sırf mal ile talep etmek, araştırmaktır. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak o kadınlara, kendilerinden istifâde edildikten sonra, ücretlerinin verilmesini 
emretmiştir. Bu da, sırf mal ile talep etmenin, onlarla cinsi münasebette 
bulunmayı tecviz ettiğine delâlet eder. Sırf mal ile talep etmek ise, ancak mut'a 
nikâhında olur. Mutlak nikâha gelince, buradaki helallik ancak akid, veli ve 
şahidlerle meydana gelir. Sırf mal ile talepte bulunmak, helalliği ifâde etmez. 
Böylece bu durum da, bu âyetin sırf mut'a nikahına tahsis edildiğine delâlet eder. 
c) Cenâb-ı Hak bu âyette, sırf faydalanmadan dolayı ücret vermeyi vacip 
kılmıştır. Faydalanma ise, lezzet almaktan ve istifade etmekten ibarettir. Nikâhta 
ise, ücretleri vermek, kesinlikle faydalanmadan ötürü vacip olmamıştır. Aksine, 
yapılan nikâhtan ötürü vacip olur. Baksana, sırf nikâh akdi yapmaktan dolayı 
mehrin yarısı gerekmektedir. Böylece nikâhın, bir faydalanma diye 
adlandınlamayacağı açıktır. Çünkü biz, faydalanmanın lezzet alma olduğunu 
beyân etmiştik. Halbuki sırf nikâh böyle değildir. 

d) Şayet biz bu âyeti nikâh hükmüne hamledersek. aynı sürede nikâh hükmünün 
izahı tekrarlanmış olur. Çünkü Cenâb-ı Hak bu sürenin başlarında, "Sizin için 
helâl olan (diğer) kadınlardan ikişer, üçer, dörder olmak üzere nikah edin..." 
(Nisa, 3) buyurmuş, daha sonra da, "kadınların mehirlerini yürekten isteyerek 
verin" (Nisa. 4) demiştir. Ama biz bu âyeti, mut'a nikâhının izahına hamledersek, 
bu yeni bir hüküm olmuş olur. Binaenaleyh, âyeti buna hamletmek daha evlâdır. 
Allah en İyisini bilendir. 

Mut'a nikahının caiz olduğuna dair İkinci delil: Ümmet-i Muhammed, mut'a 
nikâhının İslâm'ın ilk yıllarında caiz olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu 
hususta ümmet arasında herhangi bir ihtilaf yoktur. İhtilâf sadece, bunu nesheden 


bir şeyin vâki olup olmadığı hususundadır. Bu sebeple biz diyoruz ki, eğer bu 
hükmü nesheden bir şey mevcut olsaydı, bu nesheden şey ya tevatür yoluyla 
veyahut da ahâd haberlerle bilinmiş oturdu. Eğer tevatür yoluyla bilinmiş olsaydı 
o zaman Ali İbn Ebi Talib, Abdullah İbn Abbas ve İmrân İbn Husayn, Hz. 
Muhammed'in dininde tevatürle sabit olan bir şeyi kabul etmemiş olurlardı ki, bu 
da onların (haşa) kâfir sayılmalarını gerektirir. Bu ise kesinlikle bâtıldır. Neshin 
ahâd haberlerle sabit olması hali de bâtıldır. Çünkü mut'a nikahının mubah 
olduğu icmâ ve tevatür yoluyla bilinince, bu nikâhın sübutu kesinlikle malüm 
olmuş olur; binâenaleyh biz bu hükmü haber-i vahidle neshedersek, o zaman 
zanni olan bir şeyi, kesinleşmiş olan bir şeyin hükmünü neshedici kılmış oluruz 
ki, bu da bâtıldır. 

Mut'a nikahının caiz olduğunu söyleyenler, sözlerine devamla şöyle derler: 
"Pekçok rivayet, böyle bir nâsihin bulunduğuna hükmetmenin yanlış olduğuna 
delâlet eder. Meselâ bu rivayetlerden birisi şudur: Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber 
gününde ehli eşeklerin etini yemekten ve muta nikahından insanları 
nehyetmiştir. Yine rivayetlerden pekçoğu O'nun, Veda haccında ve Mekke'nin 
fethi gününde, mut'a nikahını mubah kıldığım göstermektedir. Halbuki bu iki 
gün de, Hayber gününden sonradır. Bu da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Hayber 
gününde mut'a nikahını neshettiğine delâlet eden rivayetlerin bozukluğunu 
gösterir. Çünkü nâsih olan nassın, mensühtan önce bulunması imkânsızdır. 
Birkaç defa helâl kılma ve neshetme olmuştur diyenlerin görüşü de zayıftır. 
Çünkü, rivayetler arasındaki çelişkiyi kaldırmak isteyenler hariç, meseleyi ele 
alıp değerlendiren âlimlerden hiç kimse bunu söylememiştir." 

Üçüncü delil: Rivayet olunduğuna göre Hz. Ömer (r.a), minberdeyken şöyle 
demiştir: "İki mut'a, Allah'ın Resulü zamanında meşru idi. Ama ben onları 
yasaklıyorum. Bunlar, hacc mut'ası ile nikâh mut'asıdır." İşte bu rivayet, Hz. 
Ömer tarafından, Allah'ın Resulü zamanında mut'a nikâhının bulunduğuna dair 
kesin bir delildir. Hz. Ömer'in "Ben onları yasaklıyorum" ifâdesi, Hz. 
Peygamber'in onu neshetmeyip, bunu neshedenin sadece Hz. Ömer olduğuna 
delâlet eder. Bu sabit olunca biz deriz ki, işte bu söz, Hz. Resul zamanında 
mut'anın helâl olduğuna; Resülullah'ın onu neshetmediğine; bunu neshedenin ise 
sadece Hz. Ömer olduğuna delâlet eder. Bu da sabit olunca, mut'a nikâhının 
mensüh olmaması gerekir. Çünkü. Allah'ın Resulü zamanında bulunup da O'nun 
neshetmediği bir şeyin, Hz. Ömer'in neshetmesiyle mensüh olması imkânsız 
olur. İşte bu, İmrân İbn el-Husaynın şöyle diyerek istidlal ettiği hüccettir: 
"Allahu Teâlâ, mut'a hakkında bir âyet indirmiş ve o âyeti başka bir âyetle de 
neshetmemiştir. Allah'ın Resulü de bize mut'a nikâhı yapmamızı meşru kılmış ve 


onu bize yasaklamamıştır. -Hz. Ömer'in yasaklamasını kastederek- sonra bir 
adam kalkmış, istediği biçimde hüküm vermiş!" İşte, mut'a nikahının caiz 


olduğunu söyleyenlerin delillerinin tamamı budur. 25) 
Mut'anın Mubah Olduğunu Söyleyenlere Cevap 


Onlann birinci deliline şöyle diyerek cevap verebiliriz: Bu âyetin, mut'a nikâhına 
da şamil olduğunu şü üç yönden açıklayabiliriz: 

a) Cenâb-ı Hak, "Analarınız., size haram edüdi..." (Nisa, 23) buyruğunda, 
ilkönce nikahı haram olanlardan bahsetmiş, müteakip âyette de "Onlardan 
başkası ise, size helâl edildi" (Nisa. 24) buyurmuştur. Böylece, buradaki bu helâl 
kılma ile oradaki o haram kılmadan murad edilenin aynısı kastedilmiş olur. 
Ancak ne var ki, oradaki haram kılma ile murad edilen, (haram kılınanların) 
nikâhıdır. Binaenaleyh, buradaki helâl kılma ile murad edilenin de nikâh olması 
gerekir. 

b) Allah Teâlâ, "namuskâr bir biçimde" buyurmuştur. "Namuskâr davranmak" 
ise, ancak sahih bir nikâhta söz konusu olur. 

c) O "Zinaya sapmamış olarak..." buyurmuş, zinayı sifâh (dökmek) diye 
adlandırmıştır. Zira, zina edenin bu zinadaki maksadı, sırf menisini akıtmaktır. 
O, bu zina hadisesinde, çocuk ve nikâhın temin ettiği diğer fayda ve maslahatları 
istememektedir. Mut'a'dan ise, sadece meniyi akıtmak kastedilir. Böylece bu da 
bir sifâh (dökmek, zina yapmak) olmuş olur. 

Bu, EbuBekrer-Razi'nin yapmış olduğu izahlardır. Ebu Bekrer-Razi'nin("a" 
şıkkında) zikrettiği şey şudur: Buna göre Allah Teâlâ sanki, insanlara cinsi 
münasebette bulunmaları haram olan kadın gruplarını zikretmiş, daha sonra da, 
"onlardan başkası ise, size helâl edildi" (Nisa, 24) buyurmuştur ki bu, "nikâhın 
haram olduğu belirtilenlerin dışında kalanlarla cinsi münasebette bulunmak size 
helâl kılınmıştır" demektir. Binâenaleyh bu sözün neresi yanlıştır? O'nun ("b" 
maddesinde) söylediği söz ise "Namuskâr davranmak", ancak sahih bir nikâhta 
olur..." şeklindedir. Ama o, bunun delilini zikretmem iştir. Onun ("c" 
maddesinde) zikrettiği, "Zina, "sifâh" diye adlandırılmıştır. Çünkü bundan, 
sadece meniyi akıtmak kastedilmiştir. Halbuki mut'a böyle değildir. Çünkü 
mut'a'dan maksat, Allah tarafından müsaade edilmek ve izin verilmek suretiyle 
meniyi akıtmaktır..." şeklindedir. Eğer siz, "mut'a nikahı haram kılınmıştır" 
derseniz, biz deriz ki, bu, konunun başına dönmedir. O halde daha niçin siz 
"durum bu şekildedir" dediniz? Böylece Ebu Bekr er-Razi'nin sözünün gevşek 
bir söz olduğu ortaya çıkmış olur. 


Bu konuda itimâda şayan olan cevap, şöyle dememizdir: "Biz, mut'a nikâhının 
(başlangıçta) mubah olduğunu inkâr etmiyoruz. Bizim söylediğimiz sadece, o 
nikâhın mensüh olduğudur." Bu takdire göre, şayet âyet mut'a nikâhının meşru 
olduğuna delâlet ederse, bu bizim maksadımıza zarar vermez. Bu, aynı zamanda 
onların (mut'a nikahtnın caiz olduğunu söyleyenlerin) Ubeyy İbn Ka'b ve İbn 
Abbas'ın kıraatine sarılmalarına bir cevaptır. Zira, sahih olmaları halinde bu 
kıraatler, sadece mut'a nikahının meşru olduğuna delâlet ederler. Halbuki biz, bu 
konuda münakaşa etmiyoruz. Bizim söylediğimiz şey, bu hükmün mensüh 
olduğudur. Sizin getirmiş olduğunuz deliller, bizim verdiğimiz hükmü 
savuşturamaz. 

Onların, "Nasih, ya mütevâtir ya da ahâd yolla olurdu..." şeklindeki görüşlerine 
de şöyle cevap veririz: Belki de ashabın bir kısmı onu duymuş da daha sonra 
unutmuştur... Daha sonra Hz. Ömer (r.a) büyük bir kalabalığın içinde bunu 
hatırlatınca, ashâb onu hatırlamış, Hz. Ömer'in bu konudaki sıdkını anlamış ve 
O'nun bu husustaki sözüne karşı çıkmamışlardır. 

Mut'a nikâhının caiz olduğunu söyleyenlerin, "Ömer, mut'a nikâhının nehyini 
kendisine nisbet etmiştir" şeklindeki sözlerine de şu şekilde cevap veririz: "Biz 
daha önce şu açıklamada bulunmuştuk: Şayet, Ömer'in bu sözünden maksadı, 
"Muta Hz. Muhammed'in şeriatında mubahtır, ama buna rağmen ben onu 
yasaklıyorum" şeklinde olsaydı, o zaman hem Hz. Ömer'in, hem de O'nunla 
muharebe etmeyen ve bu hususta O'nunla tartışmayan herkesin kâfir sayılması 
gerekirdi. Bu da, Hz. Ömer'le muharebe etmediği ve onun sözünü reddetmediği 
için Emiru'l-mü'mininin (Hz. Ali'nin) kâfir sayılması neticesine götürür ki bütün 
bunlar bâtıl ve geçersizdir. 

Binaenaleyh geriye sadece şöyle denilmesi kalmaktadır: Hz. Ömer'in bu 
sözünden maksadı, "Mut'a nikahı Hz. Peygamber zamanında mubah idi. Ancak 
ne var ki Resülullah'ın onu neshettiğini bildiğim için ben onu yasaklıyorum" 
şeklindedir. Bu takdire göre bu söz, elde etmek istediğimiz netice hususunda 
bizim delilimiz olur. Atlah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ücretlerini takdir edildiği şekil üzre verin" 
buyurmuştur ki bu, "onlara ücret ve mehirierini vermek bir farz, yerine 
getirilmesi gereken bir iş ve vecibedir" demektir. 

Keşşaf sahibi, Cenâb-ı Hakk'ın "takdir edildiği şekil üzre" ifâdesi hakkında şu üç 
izahı yapmıştır: 

a) (farz kılınmış) manasında olmak üzere, "ücretlerini, mehirlerini..." 
kelimesinden haldir. 

b) Bu kelime, "vermek" yerinde kullanılmış bir kelimedir. Çünkü (onlara 


ücretlerini) vermek farz kılınmıştır. 

c) Bu kelime, te'kid için gelmiş olan bir mefül-i mutlaktır. Yani, "Bu size, 
öylesine farz kılındı ki.." demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Omehrin miktarını tayin ettikten sonra aranızda gönül 
hoşluğu ile uyuştuğunuz şey hakkında size bir günah yoktur. Şüphesiz ki Allah, 
hakkıyla bilicidir, mutlak hüküm ve hikmet sahibidir" buyurmuştur. 


Bu hususta birkaç mesele vardır: [96] 
Birinci Mesele 


Bir önceki âyeti, nikâh hükmü ile İlgili düşünenler şöyle demektedirler: Cenâb-ı 
Hakk'ın bu buyruğundan maksadı şudur: Mehir, belirli bir miktar olarak tayin 
edilince, kadının o mehirden bir kısmını indirmesi veya mehrin tamamından 
vazgeçmesi hususunda bir güçlük yoktur... Buna göre, âyette bahsedilen 
"aranızda gönül hoşluğu ile uyuştuğunuz şey..." ifâdesinden maksat, mehrin 
miktarında bir indirim yapmak veya o mehrin tamamından vazgeçmek olur. Bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Bununla beraber eğer ondan birazım gönül hoşluğu İle 
size bağışlamış olurlarsa, onu da içinize sine sine yeyin" (Nisa, 4) ve "Kendileri 
vazgeçmiş olurlarsa, yahud nikâh düğümü elinde bulunan kimse bağışlarsa 
müstesna..." (Bakara, 237) âyetlerinin ifâde ettiği hüküm gibidir. Zeccac bu 
tabirin manasının, "kadının, kocasına mehrini bağışlamasında veya kocasının, 
cinsi münasebette bulunmadan karısını boşaması halinde, mehrin tamamını 
kadına bağışlamasında size bir günah yoktur.." şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Bir önceki âyeti mut'a'nın beyânına hamledenlere gelince, onlar da şöyle 
demektedirler: Cenâb-ı Hakk'ın bu âyetten maksadı şudur: Mut'a'nın müddeti 
sona erince, erkeğin kesinlikle kadınla hiçbir münasebeti kalmaz. Bu durumda 
erkek kadına, "Günleri arttır, ücretini artırayım" derse, kadın bu hususta 
muhayyerdir. Bunu isterse yapar, isterse yapmaz. İşte Cenâb-ı Hakk'ın, "O 
mehrin miktarını tayin ettikten sonra aranızda gönül hoşluğu ile uyuştuğunuz şey 
hakkında size bir günah yoktur" buyruğundan maksat budur. Yani, "Daha önce 


belirlenmiş olan ücret ve müddet sona erdikten sonra.." demektir. [97] 
İkinci Mesele 
Ebu Hanife (r.h) şöyle demektedir: "Mehre ilâvede bulunmak caizdir. Bu ilâve, 


erkek evlendiği kadınla cinsî 
münasebette bulunur veya erkek ölürse söz konusudur.. Ama erkek kadını, cinsî 


münasebette bulunmadan boşarsa, bu ilâve bâtıl olur ve o kadına, akid anında 
belirlenmiş olan mehrin yansını vermek gerekir." Şafii (r.h) ise şöyle demektedir: 
"Mehre ziyade yapmak, hibede bulunmak gibidir. Eğer erkek içinden gelerek, o 
hibeyi kadına verirse, kadın kabz yoluyla o hibeye mâlik olur; eğer hibeyi 
vermezse hibe bâtıl olur, geçersiz olur." Ebu Bekr er-Razi, Ebu Hanife'nin bu 
görüşünü isbat için bu âyetle istidlal ederek şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "O 
mehrin miktarını tayin ettikten sonra aranızda gönül hoşluğu ile uyuştuğunuz şey 
hakkında size bir günah yoktur" buyruğu ilâve ve noksanlık taraflarında 
kendisiyle karşılıklı rızâ ve gönül hoşluğunun meydana geldiği şeyi içine alır. 
Böylece bu, umumi olması sebebiyle, mehre ilâvede bulunmanın caiz olduğuna 
delâlet etmektedir. Hatta bu âyet, noksanlaştırmadan daha ziyâde, ilâvede 
bulunma hükmüne hastır. Zira Cenâb-ı Hak bunu, her ikisinin karşılıklı rızalarına 
bağlamıştır. Halbuki, mihrin tamamından vazgeçmek ya da biraz indirimde 
bulunmak, (bunlar kadının hakkı olduğu için) kocanın rızasının olmasına ihtiyaç 
kalmaz. Halbuki mehre ilâvede bulunmak ise, kocanın onu kabul etmesi halinde 
ancak doğru olur. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak bu hükmü, karşılıklı olarak her 
ikisinin birden rızalarına talik edip bağlayınca, bu, bundan muradın ilâvede 
bulunmak olduğuna delâlet eder." 

Ebu Bekr er-Razi el-Cessas'ın bu izahına şu şekilde cevap verilebilir: Bu 
ilâvenin, Zeccâc'ın zikretmiş olduğu şu hükümden ibaret olması niçin caiz 
olmasın? Zeccâc'ın hükmü şudur: Koca, hanımını cinsi münasebette bulunmadan 
boşarsa, bu durumda kadın, isterse hakkı olan "mehr-i müsemmâ"nın yarısından 
vazgeçer; isterse koca da mehrin tamamını ona verebilir. Bu duruma göre koca, 
kadına, vermesi gerekli olan miktardan fazlasını vermiş olur. Hem bize göre, 
onun bir hibe olma durumu müstesna, bu ilâvede bir günah bulunmamaktadır. 
Bu ilâvenin bâtıl olduğuna dair kati delil şudur: Bu ilave, eğer asl'a iltihak, 
katılmış olursa, o zaman bu ilâve, ya ilk akdin devam etmesiyle birlikte bir ilâve 
olmuş olur, veyahut da ilk akid sona erdikten sonra bu ilâve yapılmış olur. 
Birincisi bâtıldır, çünkü nikah akdi ilk miktara göre tahakkuk edince, bu 
durumda şayet o nikah akdi, ikinci miktara göre yeniden tahakkuk ederse bu, 
akid sübüt bulduktan sonra onu yeniden meydana getirme olur ki bu "hâsılı 
tahsil" etmeyi gerektirir ki, bu da imkânsızdır. İkincisi de bâtıldır, zira ilâvede 
bulunulduğu sırada birinci akdin hükmünün kalkmadığı hususunda İcmâ 
edilmiştir. Böylece onların söyledikleri görüşün bozuk olduğu sabit olmuş olur. 
Sonra Allahu Teâlâ, bu âyetlerde pekçok mükellefiyetlerden, haram ve helâl 
kılmalardan bahsedince, kendisinin, bütün malümatı bilen.hiçbir şey asla ve 
katiyyetle kendisine gizli kalmayan bir alim olduğunu; hükümlerini, hikmete 


uygun bir biçimde vaz eden bir hakim olduğunu beyân buyurmuştur ki, bu da 
O'nun emirlerine teslim olmayı, hükümlerine inkiyâd edip boyun eğmeyi 
gerektirir. Allah en iyisini bilendir. 281 


Meşru Kılınan Yedinci Husus: Câriye İle Evlenme 


"Sizden kim hür ve müslümân kadınları nikâhta alacak bir bolluğa güç 
yetiremezse, o halde sağ ellerinizin mâlik olduğu mü'min cariyelerinizden 
(alsın). Allah sizin imanınızı çok iyi bilendir. Kiminiz kiminizden (hasıl 
olmuşsunuzdur. O halde fuhuşta bulunmayan, gizli dostlar da 
edinmeyennamuslu kadınlar olmak üzere- onları, sahiplerinin izniyle, kendinize 
nikahlayın. Ücretlerini de güzellikle onlara verin. Onlar evlendikten sonra bir 
fuhuş irtikâb ettiler mi, o vakit üzerlerine hür kadınlar üzerindeki cezanın yarısı 
(verilir. Cariyeleri almak hususundaki) bu (müsaade) içinizden sıkmaya 
düşmekten (zinaya sapmaktan) korkanlar içindir. Sabretmeniz İset sizin için daha 
hayırlıdır. Allah hakkıyla bağışlayıcıdır, çok merhametlidir" (Nisa, 25). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, kimlerin nikâhının helâl olup, kimlerin nikahının helâl 
olmadığını beyân buyurunca, bu nikâhın kimler hakkında ne zaman ve ne şekilde 
helâl olacağını da beyan ederek, "Sizden kim hür ve müslümân kadınları nikahla 
alacak bir bolluğa güç yetiremezse..." buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele 


vardır; 199] 


Birinci Mesele 


Kisai, bu âyette geçen lâfızlarını, sâd harfinin kesresiyle şeklinde; diğer imamlar 
ise, sâdın fet-hasıyla şeklinde okumuşlardır. Fetha okuyanlara göre manası, 
"kocalı kadınlar"; kesre okuyanlara göre manası, "iffetli ve hür kadınlar" 


demektir. Allah en iyi bilendir. H00] 
"Tavl" Kelimesinin Manası 


Tavl kelimesi, fadl "fazlalık, bolluk, zenginlik, nimet, iyilik" anlamlarına gelir. 
İyilikte bulunmak, faziletli olmak anlarr- larına gelen Jjîull kelimesi de böyledir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, Zİ't-tâvl "fazl sahibi.. " (Mü'min, 3j buyurmuştur. Yine 
bir şeyi elde etti manasında, denilir. Bu tıpkı, "Falancanın eli açıktır" denilmesi 
gibidir. Tavl kelimesinin aslı, kısanın aksi olan tül kelimesinden gelmektedir. 


Zira bir şey uzun oldu mu, tıpkı kısa olması halinde kendisinde bir kusur ve 
noksanlığın bulunması gibi, onda bir mükemmellik ve fazlalık bulunduğunu 
gösterir. Aynı şekilde zenginlik de tavi diye adlandırılmıştır, çünkü zenginlik 
sebebiyle insan, tıpkı uzun böyle olan kimsenin, kısa boylu olanın alamıyacağı 
şeyleri alması gibi, fakirin elde edemiyeceği şeyleri elde edebilmektedir. 

Sen bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Âyette geçen tav! kelimesinin 
manası "kudref'tir. Bu kelimenin mansüb olması ise, kelimesinin mef'ülü olması 
sebebiyledir. kelimesi de "kudrefin, kelimesinin mef'ülü olduğu için, mahallen 
mansübtur. 

İmdi şayet, "İstitâet, kudret demektir. Âyette geçen tavi kelimesi de kudret 
manasınadır. Buna göre âyetin takdiri,""Sizden kim hür ve müslüman kadınlan 
nikahlama kudretine kadir olamazsa..." şeklinde olur. O halde kudretin tekrâr 
edilmesinin mânası ve faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Durum senin söylediğin gibidir. Ancak ne var ki evlâ olan, manânın "Sizden 
kim, hür ve müslüman kadınlarla evlenmeye tam manasıyla güç yetlremezse.." 
şeklinde (mefül-i mutlak durumunda) olmasıdır İşte bu izaha göre, söz konusu 


olan müşkil zail olmuş olur. Lügatle ilgili açıklamalar işte bundan ibarettir. HOL 
Âyet Hakkında Yapılan Tefsirler 


Müfessirlerin yapmış olduğu izahlar şunlardır: 
a) "Kim hür kadınlarla evlenmesine imkân veren bir mal varlığına ve 
zenginliğine muktedir olmazsa, bir cariye ile evlensin." 
b) Âyetteki "nikah" sözü, "cinsi münasebette bulunma" manasına tefsir edilir 
Buna göre mana, "sizden kim, hür kadınlarla cinsi münasebette bulunmaya mân 
bakımdan kadir değilse, bir cariye ile evlensin" şeklinde olur. Mananın böyle 
olmas halinde, nikahı altında hür kadın bulunmayan herkesin, cariye ile 
evlenmesi caizdir Bu açıklama, Ebu Hanife'nin mezhebine uygundur. Çünkü 
onun mezhebine göre nikahı altında hür kadın bulunan kimsenin, ister hür 
kadınla evlenmeye muktedir olsur ister olmasın, câriye ile evlenmesi caiz 
değildir. 
c) Bunun manası, hür kadınla yetinmektir. Bu durumda erkeğin, ister nikahı 
artında hür kadın bulunsun, isterse bulunmasın, cariye ile evlenebilir. Bütün bu 
la" 


izahlar yapılabilir. Zira, âyette geçen "istita'a" (güç yetirme) bütün bu izahlara 
muhtemildir. L02] 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki "Sizden kim muhsenâti nikahla alacak bir bolluğa güç yetiştiremezse..." 
buyruğunda geçen "muhsenat" 

lâfzından murad, hür kadınlardır. Bunun böyle olduğuna, Allahu Teâlâ'nın 
"muhsenat" ile evlenmek imkansız olduğunda, câriye ile evlen ilebileceğini 
bildirmesi de delâlet eder. Binâenaleyh buradaki "muhsenat" lâfzı ile 
kastedilenin, cariyenin zıddı gibi olanlar olması gerekir. Bu kelimeyi sâd harfinin 
fethası ile "muhsenat" şeklinde okuyanlara göre, hür kadınların muhsenat olarak 
adlandırılmalarının sebebi, onların, hür olmaları sayesinde cariyelerin teşebbüs 
edecekleri hallerden korunmuş olmalarıdır. Çünkü zahir olan odur ki cariyeler 
dışarıya çokça çıkar, şuraya buraya girip çıkar, önemsenmez, değer verilmez. 
Hür kadın ise, bütün bu noksanlardan korunmuştur. Fakat kelimeyi sâd harfinin 
kesresi ile "muhsinât" şeklinde okuyanlara göre mana şöyledir: Onlar, 


kendilerini hür olmaları sebebi ile koruyanlardır. 103) 
İmam Şafi'nin Tefsirine Göre Cariye İle Evlenmenin Şartları 


Şafii (r.h)'nin görüşü şudur: Allah Teâlâ, cariyelerle evlenme hususunda üç 
şart belirtmiştir. Bunlardan ikisi evlenen erkek, üçüncüsü ise evlenilen kadın 
hakkındadır. Evlenende bulunması gereken şartlardan birincisi,onun hür kadınla 
evlenebileceği mehri bulamamasıdır ki bu,Hak Teâlâ'nın, "Sizden kim hür ve 
müslüman kadınları nikahla alacak bir bolluğa güç yetiremezse..." âyetiyle beyan 
ettiği husustur. Bir bolluğa güç yetirememenin manası ise, hür kadını 
nikahlayabileceği bir malın (mehrin) olmamasıdır. İmdi şayet, "Bir kimse cariye 
ile evlenebiliyorsa, fakir bir hür kadınla da evlenebilir. Binaenaleyh aradaki fark 
nereden geliyor?" denilirse, biz deriz ki: Cariyeler hakkındaki örf, onlar 
efendilerinin hizmeti ile meşgul oldukları için, mehir ve nafakalarının az olması 
şeklindedir. Binaenaleyh aradaki fark zahirdir. 

Evlenende bulunması gereken şartlardan ikincisi, bu âyetin sonlarına doğru 
gelen, "(Cariyelerialma hususundaki) bu (müsâade), içinizden sıkıntıya 
düşmekten (zinaya sapmaktan) korkanlar içindir" ifadesidir. Bu, "Bekârlık 
canına tak eden kimse içindir" manasınadır. 

Evlenilecek kadında bulunması gereken üçüncü şart ise, bu cariyenin kâfir değil 
mü'min olmasıdır. Zira cariye kâfir olduğu zaman şu iki bakımdan yani kölelik 
ve küfür bakımından eksik olmuş olur. Şüphe yok ki doğacak çocuk, hür olma 
veya köle olma bakımından annesine tâbidir. Bu durumda çocuk, bir köle olarak 
kâfir annesinin mülküne bağlanmış olur ve böylece o çocukta hem köle hem de 


kâfirin mülkü olma gibi iki noksanlık bulunmuş olur. İşte bu üç şart, câriye ile 
evlenilebilmede Şafii'ce itibâr edilen şartlardır. [104] 


İmam Ebû Hanlfe'ye Göre Cariye İle Evlenmenin Şartları 


Ebu Hanife (r.h)'ye gelince, o şöyle der: "Nikahı altında hür kadın bulunan 
kimsenin, cariye ile evlenmesi caiz değildir. Fakat nikahı altında bir hür kadın 
bulunmayan kimsenin, hür kadınla evlenmeye ister gücü olsun ister olmasın, 
cariye ile evlenmesi caizdir." 

Şafii, görüşüne bu âyeti delil getirmiştir. Bunu şu iki şekilde izah edebiliriz: 

a) Allah Teâlâ, önce hür kadınlarla evlenmeye mali gücün bulunmaması şartını 
zikretmiş, peşisıra cariye ile evlenilebileceği hükmünü getirmiştir. Bu vasıf 
(şart), bu hükme uygundur. Çünkü insan, bazan cima etmeye muhtaçtır. Hür 
kadının geçiminin ve mehrinin çok olması yüzünden, insan hür kadınla 
(nikahlanıp) cima edemediği zaman, cariye ile evlenmesine müsaade edilmesi 
gerekir. Bu sabit olunca biz deriz ki: Hüküm, kendisine münasip bir vasfın 
(şartın) peşisıra zikredildiğinde, bu durum, o hükmün o vasfa bağlı olduğuna 
delâlet eder. Bu sabit olunca da biz deriz ki: Şayet cariye ile evlenme, hür 
kadının mehrine sahip olma veya olmama durumlarında caiz olsaydı, mehre güç 
yetirememenin kesinlikle bu hüküm üzerinde bir tesiri olmaması gerekirdi. Fakat 
biz, âyetin delâlet ettiği şeyin, bu hükümde bir tesiri olduğunu beyân etmiştik. 
Binaenaleyh insanın, hür kadınla evlenebilecek mali kudretinin bulunması 
halinde, cariye ile evlenemeyeceği sabit olur. 

b) Biz, bu âyetle mefhum-u muhalifi yoluyla şu şekilde de istidlal edebiliriz: Bir 
şeyin özellikle zikredilmesi, hükmün, onun dışında kalanlardan nefyedildiğine 
delâlet eder. Bunun delili şudur: Bir kimse, "şu ölü yahudi, hiçbirşey göremez" 
dediğinde, bu söze herkes güler ve "Yahudi olmasa da görmez. O halde, bunu 
"ölü yahudi" diye kayıtlamanın ne manası var" der. Bundan dolayı, örfü bilen 
kimselerin, bu sözü kabih görüp, kabihliği (manasızlığı) bu illete bağladıklarını 
görünce, dili iyi bilenlerin, bir hükmü bir sıfatla kayıtlamanın, o hükmün 
kayıtlanan (şart koşulan) şey dışında bulunmamasını gerektireceğinde ittifak 
ettiklerini anlamış oluruz. 

Ebu Bekr er-Râzi el-Cessâs şöyle demektedir: "Bu durumun, mübahlığa tahsis 
edilmesi, o şeyin dışında kalanların yasak olduğunu göstermez. Bu, Cenâb-ı 
Allah'ın, "Evladlannızı fakirlik korkusuyla öldürmeyin" (isrâ, 3i) âyetinde ifade 
edilen husus gibidir. Bu âyette, bu korkunun zail olması durumunda, evladların 
öldürülebileceğine bir delâlet yoktur. Yine bu, "Bibâyı (faizi), Öyle kat kat 


artırılmış olarak yemeyin" <am imran, i») âyetinde ifâde edilen hususa benzer. 
Bu âyette, "kat kat olmaması halinde" faizin yenebileceğini gösteren birşey 
yoktur." 

er-Razi el-Cessâs'a şöyle cevap verilir. "Lâfzın zahiri manası bunu 
gerektirmektedir. Ancak detil-i munfasıla (başka bir delile) dayanılarak, bu 
âyetlerin zahiri manalarına göre amel edilmemiştir. Bu tıpkı, sana göre emrirr 
zahirinin vücüb (farziyyet) ifâde edip, delil-i munfasıldan Ötürü, pek çok yerde 
emrin zahirine göre amel edilmemesi gibidir. 

Âyete delil olarak tutunma hususunda güzel bir soru da, söylediğimiz şu sözdür: 
Âyette geçen "nikah"tan maksadın, "cinsi münasebette bulunma" manası olması 
niçin caiz olmasın? Binaenaleyh âyetin manası, "sizden kim hür kadınlarla cinsi 
münasebette bulunmaya (mali bakımdan) muktedir olamazsa..." şeklinde olur. 
Buna göre de, nikahı altında hür bir kadın olmayan kimselerin, cariyelerle 
evlenmeleri caiz olur. Böyle olması halinde de, âyet Ebu Hanife lehine bir hüccet 
olur. 

Bu suale şöyle cevap verilir: "Müfessirlerin çoğu, âyetteki "tavlen" (bolluk-güç) 
kelimesini, "zenginlik" diye tefsir etmişlerdir. Zengin olmamanın ise, cinsi 
münasebete kadir olmamada değil, nikah akdi yapamamada tesiri vardır." 

Ebu Bekir er-Râzi, görüşünün doğruluğuna umumi manadaki şu gibi âyetlerle 
istidlal etmiştir: "Hak Teâlâ, "Sizin için helâl olan kadınlardan... nikah edin" 
(nim,3)j. "İçinizden bekârları evlendirin.."Nur.32); "Onlardan başkası size helal 
kılmdı" (Nisa, 24) ve "Kendilerine sizden evvel kitab verilenlerden yine hür ve 
iffetli kadınlar da (size helâldir)" (Maide. 5) buyurmuştur. Bu son âyet, ehl-i 
kitaptan olan cariyeleri de içine alır. Bunda geçen "muhsenâf'tan maksad, iffetli 
kadınlardır." 

Cessâs'ın bu görüşüne şöyle cevap verilir: "Bizim delil getirdiğimiz âyet 
"hâss"tır. Hâs olan âyet, âmm (genel) manalı olan âyete tercih edilir. Bir de bu 
âyet, nikahı altında hür kadın bulunanlara hastır. Bu tahsis daraltma, çocuğu 
kölelikten korumak için yapılmıştır ki bu husus münakaşa konusunda da söz 


konusudur. LL031 


Beşinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Sizden kim hür ve müslüman kadınları nikâhla alacak bir 
bolluğa güç yetiştiremezse..." buyruğunun zahiri, iman etmenin hür kadınlar 
hakkında muteber olmasını gerektirir. Buna göre bir kimse, ehl-i kitaptan hür bir 
kadınla evlenmeye kadir olup, ama müslüman hür bir kadınla evlenmeye mali 


yönden muktedir olamazsa, bu kimsenin cariye ile evlenmesi caiz olur. Alimlerin 
ekserisinin görüşü, hür kadınlar hakkında iman mefhumunun zikredilmesi 
mendüb ve müstehâb olan bir husustur. Çünkü, rızkın ve geçim vasıtalarının 
azlığı ve çokluğu hususunda, ehl-i kitaptan olan hür kadınla, mü'min hür kadın 


arasında herhangi bir fark yoktur. [106] 
Ehl-i Kitap Kadınla Evlenmenin Hükmü 


Bazı alimler şöyle demektedirler: Ehl-i kitaptan olan kadınlarla evlenmek, 
kesinlikle caiz değildir. Onlar bu 

âyetlerle istidlal ederek şöyle demişlerdir: Allah Teâlâ, müslüman hür kadınla 
evlenmek inkânsız hale geldiğinde, bu kimsenin müslüman bir cariyeyle 
evlenebilmesinin taayyün ettiğini beyân buyurmuştur. Eğer kitabi olan hür 
kadınla evlenmek caiz olsaydı, o zaman hür müslüman kadınla 
evlenilemediğinde, müslüman cariye ile evlenmek taayyün etmemiş olurdu. Bu 
ise, âyetin delâletini ortadan kaldırmaktadır. Sonra bu görüşte olanlar, âyetin bu 
delâletini, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'a eş tanıyan kadınlarla, onlar imana gelinceye 
kadar evlenmeyin" (Bakara. 221) buyruğu ile de te'kid etmişlerdir. Biz de bu 
âyeti (Bakara, 221) tefsir ederken, pekçok delile dayanarak ehl-i kitabın 


kadınlarının müşrik olduğunu beyân etmiştik. [107] 
Âyet, Zaruret Olmadıkça Cariye İle Evlenmeden Sakındırır 


Âyet-i kertme, cariyelerle evlenmekten sakınmaya ve zaruret olmadıkça, böyle 
bir nikâh yapmanın caiz olmaya- cağına delâlet etmektedir. Bunun sebebi 
şunlardır: 

a) Çocuk, kölelik ve hürlük bakımından anneye tâbidir. Binâenaleyh anne köle 
olunca, çocuk da köle olarak ona bağlanmış olur. Bu ise hem o insana, hem de 
çocuğuna bir nakısa getirir. 

b) Cariye, dışarıya çıkmayı, ötede beride gezmeyi ve erkeklerle içli-dtşlı olmayı 
kimi kez adet edinmiştir. Böylece de, son derece utanmaz ve arsız olur. Çoğu kez 
günaha dalmayı, azmayı adet edinir. Bütün bunlar ise, kocalar hakkında bir 
zarardır. 

c) Cariye üzerinde efendinin hakkı, kocanın hakkından daha büyüktür. Bu gibi 
zevceler, hür kadının sırf kocasına ait olması gibi, kocalarına ait olamazlar. Çoğu 
kez kocası kendisine ciddi olarak ihtiyaç hisseder, ama buna bir imkân bulamaz. 
Çünkü karısının efendisi, köle olmast hasebiyle onu engelleyerek mani olur. 


d) Efendi, o cariyeyi bazan başkasından satın alır. Binaenaleyh, "cariyenin 
satılması onun talakıdır" görüşünü savunanlara göre, bu câriye, ister kocası 
istesin isterse istemesin, boş olmuş olur. Bu görüşte olmayanlara göre de, ikinci 
efendisi onunla ve çocuğuyla yolculuğa çıkabilir. Bu ise, (kocaya) zarar veren en 
büyük şeylerdendir. 

e) Cariyenin mehri, efendisinin mülküdür. Binaenaleyh o cariye, hür kadının 
aksine, ne kocasına mehrini bağışlayabilir, ne de o mehrinden tamamiyle 
vazgeçebilir. İşte bu sebeplerden dolayı Cenâb-ı Hak, bir ruhsat olması durumu 
müstesna, cariyelerle evlenmeye müsaade etmemiştir. Allah en iyisini bilendir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "O halde sağ ellerinizin mâlik olduğu mümin cariyelerinizden 


(alsm..)" buyruğuyla ilgili birkaç mesele vardır: [108] 
Birinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, "O halde sağ ellerinizin mâlik olduğu..." tabiri şu demektir: "Yani 
o kimse, sağ ellerinin mâlik olduğu cariyeyle evlensin.." İbn Abbas, "Cenâb-ı 
Hakk bu tabirle, kişinin kızkardeşinin cariyesini kastetmiştir. Çünkü bir 


kimsenin kendi cariyesiyle evlenmesi caiz değildir" demiştir. 1102) 
İkinci Mesele 


kelimesi, kelimesinin çoğulu olup; memlüke "mülk edinilmiş cariyeler" 
demektir. Köle için de, kelimesi kullanılır. Hz. Peygmber (s.a.s)'den de, "Sizden 
hiç biriniz, benim kölem, kulam demesin; ama, benim yiğidim, gencecik kızım 
desşn"LL1 0) dediği rivayet edilmiştir. Yine, yeni yetişen cariyeye çocuğa da ismi 
verilir. Cariye de, ister genç olsun isterse ihtiyar olsun, diye isimlendirilir. Çünkü 
cariye de, büyüklere gösterilen saygı gibi bir saygı görmeme hususunda, genç 


gibidir. HH 
Evlenecek Cariyenin Müslüman Olmasının Şart Olup Olmadığı 


Hak Teâlâ'mn, "mü'min cariyelerinizden (alsın)" tabiri cariye ile evlenmenin, 
onun mü'min bir kadın olmasıyla kayıtlandığına delâlet eder. Binaenaleyh, koca 
ister hür ister köle olsun, onun kitabi bir cariye ile evlenmesi caiz 

olmaz. Bu Mücâhid, Said, Hasan cfi-Basri, İmam-ı Mâlik ve İmâm-ı Şafii'nin 
görüşüdür. Ebu Hanife ise, kitabi bir cariye ile evlenmenin caiz olduğunu 


söylemiştir. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: Hak Teâlâ'nın, "mü'min cariyelerinizden (alsın)" 
ifadesi, cariye ile evlenebilmenin onun mü'min olmasıyla kayıtlanmış olduğunu 
gösterir. Bu da, hür kadınla mali yönden evlenebilme meselesinde zikretmiş 
olduğumuz o iki sebepten dolayı, mü'min olmayan cariyelerle 
evlenilemiyeceğini gösterir. Hem yine Cenâb-ı Hak, "Allah'a eş tanıyan 
kadınlarla, onlar imana gelinceye kadar evlenmeyin" (Bakara, 221) buyurmuştur. 
Ebu Hanife (r.h)'niri delili ise, nass ve kıyas iledir. Nasstan deliline gelince bu, 
hür kadınla, mali yönden evlenilebilmesi hususunda, tutunduğumuzu 
söylediğimiz umumi ifâdelerdir ki, bunların en kuvvetlisi, Hak Teâlâ'nın, 
"Kendilerine sizden evvel kitap verilenlerden yine hür ve iffetli kadınlar dahi..." 
(Maide. 5) âyetidir. Kıyastan delili ise şudur: Biz, hür olan ehl-i kitap kadınları 
ile nikâhlanmanın mubah olduğu hususunda ittifak ettik. Kitabi olan cariyeler de 
mubahtır. Binaenaleyh, bir kimse kitabi olan cariyelerle evlenirse, bunun caiz 
olması gerekir. 

Ebu Hanife'nin gene! ifâdelere tutunmasına şu şekilde cevap veririz: Bizim 
delillerimiz hâstır. Bmaenaleyh, hâs (özel) olan deliller 'âmm olan ifâdelerden 
önce gelir, tercih edilir. 

Kıyastan deliline de şu şekilde cevap veririz: Şafii şöyle der: Bir kimse kitabi 
hür kadınla evlenirse, bu durumda tek bir noksanlık meydana gelir. Ama, kitabi 
cariyeyle evlenirse, bu durumda da köle olma ve küfür gibi iki çeşit noksanlık 
meydana gelmiş olur. Böylece bu iki durum arasındaki fark ortaya çıkmış olur. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah sizin imanınızı çok iyi bilendir" buyurmuştur. 
Zeccâc bunun manasının, "(ey insanlar) iman hususunda-zâhire göre amel edin. 
Zira, sizler işlerin zahirleri ile mükellefsiniz. Sırları ve hakikatları bilmeyi, Allah 
üstlenmiştir" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Kiminiz kiminizden (hasıl olmuşsunuzdur:" buyurmuştur. 
Bu hususta da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Hepiniz Adem'in çocuklarısınız. Binaenaleyh, zaruret esnasında cariyelerle 
evlenmeye karşı olan taassub ve kibiriniz, size mani olmasın. 

b) İman konusunda hepiniz müştereksiniz. İman, faziletlerin en büyüğüdür. En 
büyük fazilette ortaklık tahakkuk edince, bunun dışında kalan farklılıklara iltifat 
edilmez. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Mü'min erkekler de, mü'min 
kadınlar da birbirinin velileridir" (Tevbe. 7t) ve "Şüphesiz ki sizin Allah 
nezdinde en şerefliniz takvaca en ileride olamnızdır" (Hucurat. ta) âyetleridir. 
Zeccâc, bu ikinci şıkkın daha münasip olduğunu söylemiştir. Çünkü mü'min 
kadınlar daha önce zikredilmişti. Veya, "İslâm şerefiyle şereflenmek, diğer 


sıfatlardan daha üstündür." Bu, Şafii (r,h)'nin "iman, cariyelerle evlenebilmenin 
şartıdır" sözünü kuvvetlendirir. 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu kelimeleri zikretmesinin hikmeti şudur: Araplar, 
kendi soy soplarıyla iftihar ediyorlardı. Böylece Cenâb-ı Hak bu kefimeleri 
zikrederek, kendisinin bu şeylere bakmadığını ve kiymet vermediğini 
bildirmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in de,"Üç şey vardır ki, bunlar câhiliyye 
tutumundandırlar: İnsanlann nesebleri hakkında ta nda bulunup ileri geri 
konuşmak; soy sop ile iftihar etmek ve yağmurun yağmasını yıldızlara 


bağlamak.. İnsanlar bu üç şeyi, İslâmiyet döneminde de terketmemişlerdir" H2] 
dediği rivayet edilmiştir. Câhiliyyedekiler, İbnu'l-Hecin'İ ta'n ediyorlardı. 
Böylece Cenâb-ı Hak, onları câhiliyye huyundan men etmek için böyle 
buyurmuştur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu nikahın nasıl olacağını buyurarak, "O halde, onları, 
sahiplerinin izniyle, kendinize nikahlayın" demiştir. Bu hususta iki mesele 


vardır; H3] 


Birinci Mesele 


Âlimler, efendisinin izni olmadan cariye ile evlenmenin gecorsiz olacağı 
hususunda ittifak etmişlerdir: Bu hükmün böyle olduğuna hem Kur'ân-ı Kerim, 
hem de kıyas delâlet etmektedir. Kur'ân'dan olan delil işte bu âyettir. Çünkü 
Cenâb-ı Hakk'ın, "O halde, onları, sahiplerinin izniyle, kendinize nikahlayın" 
buyruğu, nikâh vacip olmasa darn müsaadenin, nikâhın caiz olmasının bir şartı 


olmasını iktiza etmektedir. Bu, tıpkı Hz. Peygamber'in "Her kim selem HA 
yaparsa, bunu malûm bir ölçek, malum bir tartı ile malum bir zamana kadar 


yapsın"L 15 lifadesi gibidir. Selem yapmak vacip değildir. Ancak ne var ki, bir 
kimse selem akdi yapmak isterse, bu şartları tastamam yerine getirmesi gerekir. 
Nikah da, her ne kadar vacip değilse de, bir kimse cariye ile evlenmek 
istediğinde, onunla ancak efendisinin müsaadesiyle evlenmesi gerekir. 

Kıyastan delil ise şudur: Câriye, efendisinin mülküdür. Cariye evlendikten sonra, 
onun daha önce sağlamış olduğu menfaatlerin pek çoğunu, artık efendisine temin 
edemez. Binaenaleyh bu evliliğin, ancak efendisinin izniyle olması gerekir. Bil 
ki, Kur'ân'ın ifâdesi cariyelere hastır. Kölelere gelince, onlar hakkında bu hüküm 
hadis ile sabittir. Cabir'den rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), 


Efendisinin izni olmadan evlenen köle zinakardır”L! 10) buyurmuştur. U17] 


Evlenmede Velinin İzninin Şart Olup Olmaması 


Şafii (r.h), "Buluğa ermiş akıllı bir kadının nikâhı, velisinin izni olmaksızın sahih 
olmaz" derken, Ebu Hanife (r.h) "Bu, sahih olur" der. Şafii bu âyetle istidlal 
etmiştir ki, buistidlalin izahı şudur: Hak Teâlâ'nın, buyruğundaki zamirleri, 
cariyelere aittir. Cariye, kölelik vasfıyla tavsif edilmiş bir kişidir. Kölelik vasfi, 
(şartlara bağlı olarak) zail olan bir sıfattır. Halbuki, zail olan sıfatlarla tavsif 
edilmiş olan zâta işaret etmek, o sıfatlara işaret etmeyi kapsamaz. Baksana bir 
kimse, "şu genç ile konuşmayacağım.." diye yemin etse de, o genç ihtiyarlasa, 
sonra da onunla konuşsa, o kimse yeminini bozmuş olur. Binaenaleyh, yok olup 
giden arızi bir sıfatla tavsif edilmiş bir zâta işaret etmenin, o arızi sıfatlar zail 
olduktan sonra da devam ettiği sabit olmuş olur. Bu sabit olunca biz deriz ki, 
Hak Teâlâ'nın, "O halde onları, sahiplerinin izniyle, kendinize nikahlayın" 
ifâdesi, cariyelere bir işarettir. Binaenaleyh bu işaretin, kölelik vasfının onlardan 
zail olup, hürriyetlerini kazanmaları durumunda da devam etmesi gerekir. 
Durum böyle olunca, biz deriz ki: Misâlimizdeki akıl-baliğ hür kadının nikâhının 
caiz olması, velisinin iznine dayanır. Bu, bu misâlde sabit olunca, bu hükmün, 
bunlar arasında herhangi bir farkın bulunduğunu söyleyenin bulunmayacağı 
zaruretine binâen, diğer durumlarda da sabit olması gerekir. 

Ebu Bekr er Razi, bu âyetle, bu meselede Şafii'nin görüşünün fasid olduğuna 
istidlal ederek şöyle demektedir: Şafii'nin mezhebine göre, nikâh akdinde 
kadının söz hakkı yoktur. Buna göre de, kadının, cariyesini evlendirmesi caiz 
değildir, Bilakis, onun mezhebine göre bu kadının cariyesini evlendirme 
hususunda başkasını vekil tayin etmesi gerekir. Halbuki bu âyet, bu görüşü iptal 
etmektedir. Çünkü bu âyetin zahiri, efendisinin jzninin bulunmasıyla 
yetinilebileceğine delâlet etmektedir. Binaenaleyh kim "bu kâfi değildir" derse, 
âyetin zahirini terketmiş olur. 

Cessâs'ın bu görüşüne, şu bakımlardan cevap veririz: 

a) Âyette geçen "izin" ifâdesinden maksat, rızadır. Bize göre, efendinin rızâsının 
mutlaka alınması gerekir. Ama bunun yeterli olduğu hususunda âyette herhangi 
bir delil yoktur. 

b) Âyette geçen ehlihinne, yani "onların sahipleri" tabiri, onları evlendirmeye 
kadir olan kimselerden ibarettir. Bu da, eğer o cariyenin efendisi (sahibi) erkek 
ise, mevlâdır (yani adamın kendisidir); veyahut da o cariyenin efendisi kadın 
ise,, kadın olan efendinin tayin ettiği velidir. 

c) Farzet ki "ehl" kelimesi "mevlâ"dan ibarettir. Ancak ne var ki, bu ifâde hem 
erkekleri hem de dişileri içine alan umumi bir ifâdedir. Kadının kendi kendini 


evlendiremiyeceğine delâlet eden deliller ise hâstır. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Kendi kendini evlendiren kadın, (âhirdir) zinakârdır" demiştir. Böylece 
bu hadis ile, kadının, kendi kendini evlendirme hususunda bir söz hakkının 
olmadığı ortaya çıkmış olur. Binaenaleyh, arada herhangi bir farkın bulunduğunu 
söyleyen birisinin olmaması sebebiyle, kadının, cariyesini evlendirme hususunda 
da bir söz hakkının bulunmaması gerekir. Allah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ücretlerini de, Örfe göre onlara verin" buyurmuştur. 


Bu hususta iki mesele vardır: H$] 
Cariyenin Mehirleri 


Âyetin tefsiri hakkında şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Âyette geçen "ücretler" sözünden mjjrad, onların me- hirleridir. Bu izaha göre 
âyet, onlarla evlenildiğinde, mehir ister belirtilsin isterse belirtilmesin, mehrin 
vacip olduğuna delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, mehri vacip kılma hususunda, 
onu belirleyenle belirlemeyen arasında bir fark gözetmemiştir. Cenâb-ı Hakk'ın 
"mehr-j misl"i murad ettiğine, O'nun "örfe göre" tabiri de delâlet etmektedir. Bu 
husus içtihada, keza örfteki ve gelenekteki zann-ı galibe dayandırılan şeyler 
hakkında mutlak bir ifâdedir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Onların maruf bir 
şekilde yiyeceği, giyeceği; çocuk kendisinin olan (babaya) aittir" (Bakara, 233) 
tabiri gibidir. 

b) Kâdi şöyle demektedir: "Onların ücretleri" tabirinden murad, onların 
nafakalarıdır." Bu sözü söyleyen, bunun birincisinden daha münasip olduğunu, 
çünkü mehrin belirlenmiş bir şey olduğunu, bu konuda marufun (örfün) şart 
koşulmasının bir manasının bulunmadığını söyleyerek şöyle devam etmiştir: 
Cenâb-ı Hak sanki, onun câriye olmasının, tıpkı hür kadın hakkında olduğu gibi, 
örfe göre mevlâsı ile cariye ayrıldığında, onun nafakasının vacip olması ve o 
nafakanın yeterli olmasında bir zararı olmayacağını beyân buyurmuştur. Sonra, 
Kâdi sözüne devamla şunu da belirtmiştir: "Lâfız, her ne kadar bizim 
zikrettiğimiz şeye muhtemel ise de, müfessir-lerin ekserisi bu (ücretleri) tabirini, 
"onların mehirleri"; örfe göre tabirini de "istendiği zaman geciktirmeksizin ve 
tam olarak, güzel bir şekilde mehirlerini cariyelere verme, ulaştırma" manasına 


hamletmişlerdir. (119) 
İkinci Mesele 


Ebu Bekr er-Razi (el-Cessâs). Ahkâmu'I-Kur'ân'ında, bazı Mâlik? âlimlerinin 


evlenmede mehri alma hakkının 

cariyeye ait olup,"'cariyeyi ücret mukabilinde başkasının işinde çalıştırma 
durumunda, bu ücrete cariyenin değil de efendisinin hak sahibi olduğunu 
söylediklerini nakletmiştir. Bunlar, mehir hususunda bu âyetle istidlal etmişlerdir 
ki, o da "ücretlerini onlara verin" buyruğudur. Cumhür-u ulemaya gelince bunlar, 
cariyenin mehrinin efendisine ait olduğu hususunda, hem nass hem de kıyasla 
istidlalde bulunmuşlardır. Nassdan delil, Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah şöyle bir mesel 
irâd etti: "Hiçbir şeye gücü yetmeyen memlük bir kul..." <nbh, 75) tabiridir ki, 
bu ifâde "memlükün" bir şeye mâlik olmasını kesintikle nefyetmektedir. 
Kıyastan delil ise şudur: Mehir, fercten temin edilen menfaatlerin karşılığı olarak 
vacip kılınmıştır. Bu menfaatler, efendinin mülküdür. Nikah kaydıyla o cariyeyi 
kocasına helâl kılan, efendisidir. Binâenaleyh, kocanın istifade edeceği o 
menfaatların bedeline hak kazanan, efendinin bizzat kendisi olması gerekir. 
Mâlikilerin bu âyetle istidlal etmelerine şu şekilde cevap verebiliriz: 

a) Âyette geçen "ücretleri" lâfzını, "nafakaları" manasına alırsak, soru tamamiyle 
ortadan kalkar. 

b) Allah Teâlâ, onlardan istifâdenin karşılığı olduğu için, mehri onlara nisbet 
ederek, "onların mehirteri" buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlara., verin" 
emrinde, mehrin onların mülkü olmasını gerektiren herhangi bir açıklama 
yoktur. Ancak ne var ki, Hz. Peygamber (s.a.s), "Köle ve kölenin elindeki her 


şey, onan efendisinindir"L!20| buyurmuştur. Böylece, onların mehri de 
efendilerinin mülkü olmuş olur. Allah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Fuhuşta bulunmayan, gizli dostlar da edinmeyen 
namuslu kadınlar olmak üzere..." buyurmuştur. 


Bu hususta iki mesele vardır; İZLİ 
Fahişe ve Metresle Yaşamak Haramdır 


İbn Abbas, âyette geçen lâfzının, "iffetli kadın- lar" olarak manasına geldiğini 
söylemiştir ki bu, Hak Teâlâ- nın, "O halde onları, sahiplerinin izniyle, kendinize 
nikahlayın" sözünden hâldir. Binaenaleyh, bu ifâdenin zahiri, zinâkar cariyelerin 
nikahının haram olmasını gerektirir. Âlimler, zinakâr cariyelerin nikahının caiz 
olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir ki, biz bu hususu, "Zina eden erkek; 
zina eden veya müşrik olan kadından başkasını nikahlamaz.."(uw.z)âyetini tefsir 
ederken açıklayacağız. Ekseri âlimler, bu nikahın caiz olacağı kanaatindedirler. 
Buna göre bu âyet, mendüb ve müstehab olma anlamına hamledilmiş olur. Hak 
Teâlâ'nın, oUJLA Jş> buyruğunun manası. "zinaetmeyenler.." anlamındadır. 


Cenâb-ı Hakk'ın, OLJbM CJİİJtüi *ij buyruğundaki JÜs/ kelimesi, tıpkı 'nün, O/" 
(yaşıt, aynı yaşta) kelimesinin çoğulu olması gibi, Oİ»J' kelimesinin çoğuludur. 
Bu kelime ise, seninle bir ve beraber olan kimse anlamına gelmektedir. Böyle bir 
kimse ise, gizli ve aşikâr her durumda, seninle beraber olandır. Müfessirlerin 
ekserisi ise, "müsafih - zinakâr" olan kadının, kendisim istediği erkeğe kiralayan; 
dost edinen kadının ise, muayyen birisini dost edinen kadın olduğunu 
söylemişlerdir. Câhiliyyedekiler, bu iki kısım arasında bir fark görüyor, dostu 
olan kadınlara, zinakâr hükmünü vermiyorlardı. İkisi arasında gözetilen bu fark. 
onlarca muteber addolununca, muhakkak ki Cenâb-ı Hak bu iki kısımdan her 
birin ayrı ayrı zikretmiş, böylece ikisinin de haram olduğunu nass ile belirtmiştir. 
Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "Rabbfim ancak hayasızlıkları,, 


onların açığını da gizlisini de... haram etmiştir" (Araf, 33) âyetidir. [122] 
İkinci Mesele 


Kâdî şöyle demektedir: "Bu âyet, cariyelerin nikâhı hususunda iman 
mefhumunu şart koşmayan kimselerin 

istidlal ettiği delillerden birisidir. Çünkü bu şart olmuş olsaydı, onların 
namuskâr, iffetli olmaları da şart olurdu. Halbuki bu, bir şart değildir." Kadi'nin 
bu görüşüne şöyle cevap verilir: Bu ifâde, ifâdesine değil de, Cenâb-t Hakk'ın 
ifâdesine matuftur, onunla ilgilidir. Şüphesiz ki bütün bunlar vacibtir. Böylece 
biz şu hususta vacibin bulunmamasından, kendinden önceki şeylerde de vacibin 


olmamasının gerekmediğini anlamış oluruz. Allah en iyi bilendir. 023] 
Cariyenin Cezası, Hürlerin Yarısı Nisbelindedir. 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar evlendikten sonra bir fuhuş irtîkâb ettiler mi, o 
vakit üzerlerine hür kadınlar üzerindeki cezanın yansı (verilir)" buyurmuştur. Bu 


hususta birkaç mesele vardır: 024] 
Birinci Mesele 


Hamza, Kisai ve Asımın ravisi Ebu Bekr elifin fethasıyla diğer kıraat imamları 
ise, elifin dammesiyle şeklinde okumuşlardır. Meftuh okuyanlara göre bu 
kelimenin manası, "Onlar müslüman olurlarsa..." şeklindedir. Hz. Ömer, İbn 
Mesüd, Şa'bi ve en-Nehai ve Süddi de böyle demişlerdir. Damme ile okuyanlara 


göreyse bu kelimenin manası, "onlar kocaları vesilesiyle korunduklarında.." 
şeklindedir. İbn Abbas, Said İbn Cübeyr, Hasan el-Basri ve Mücahid de böyle 
söylemektedir. Âlimlerden birinci açıklamayı tenkid edip de şöyle diyenler 
vardır: Allah Teâlâ, "mümin cariyelerinizden..." tabirinde, cariyeleri iman ile 
vasfetmiştir. Önce "mü'min cariyeleriniz.." denilip de, daha sonra da, "onlar 
iman ettiklerinde onların halleri şöyle şöyledir..." denilmiş olması uzak bir 
ihtimaldir. 

Buna şu şekilde cevap vermek mümkündür: Allah Teâlâ şu iki hükmü 
zikretmiştir: 

a) Cariyelerle evlenilmesi halinde, Cenâb-ı Hak bu hususta onlar hakkında, 
"mü'min cariyelerinizden..." tabiriyle, imana itibar etmiştir. 

b) Cenâb-ı Hak, o cariyelerin fuhş yapmaları halinde, onlara terettüb eden 
hükmü belirtmiş ve onların iman etmeleri halini de yine bu hükümde zikretmiştir 


ki bu da, (fetha okuyanlara göre) "iman ettiklerinde..." ifadesidir. 125) 
İkinci Mesele 


Âyette büyük bir müşkil vardır. O da şudur: Hak Teâlâ'nın "O vakit, üzerlerine, 
muhsenât üzerindeki cezanın yarısı (düşer)" buyruğundaki "muhsenât" lâfzı ile 
kastedilen ya evli hür kadınlardır, ya da bekâr hür kadınlardır. Bu kadınlara 
"muhsenât" denilmesinin sebebi, hür oluşlarıdır. Bu lâfızla birincilerin murad 
edilmiş olması müşkildir. Çünkü evli ve hür kadınlar zina ettiği zaman, 
recmolunmaları gerekir. Binaenaleyh bu durum, cariyelerin zina etmeleri halinde 
cezalarının recmin yarısı olmasını gerektirir. Bunun bâtıl olacağı herkesin 
malumudur. İkincilerin yani hür ve bekar kadınların murad edilmiş olmasına 
gelince, onların cezasının yansı elli değnektir. Bu kadar ceza, ister evli olsun 
ister evli olmasın zina eden cariyeler hakkında zaten vacibtir. Binaenaleyh bu 
hüküm, cariyelerden sadece zinanın sadır olmasına bağlanmış olur. Halbuki 
âyetin zahiri bu cezanın, muhsan (evli) olma ve zina etmiş olma şartına bağlı 
olmasını gerektirir. Çünkü, 'Onlar evlendfkten (muhsan olduktan) sonra bir fuhuş 
İrtikab ederlerse..." âyeti, bir şartın bulunmasından sonra ikinci bir şartın daha 
bulunmasını ifade eder. Binaenaleyh bu da, hükmün bu iki şarta açıkça 
bağlanmış olmasını gerektirir. İşte âyetteki büyük müşkil budur. 

Buna şöyle cevap verilir: Biz "muhsenât" ile ikincilerin kastedilmiş olmasını 
tercih ediyoruz. Çünkü âyetteki, "Onlar evlendikten (muhsan olduktan) sonra..." 
sözünden murad, cariyelerin zina ettiklerinde cezalarının elli değnek olabilmesi 
için, bu muhsan oluşun şart kılınması değildir. Aksine bunun manası, "evli iken 


yapılması halinde zinanın cezası sertleşir. Mesela şu câriye, evli iken zina ederse 
bunun cezası elli değnektir, daha fazla değildir. Eğer o, evlenmeden önce zina 
yaparsa, bu ceza (elli değnek) onun için daha uygundur" şeklindedir. Bu mana, 
âyetten anlaşılan şeyin yerini tutar. Zira, kölelikten ötürü bu cezanın 
hafifletilmesi gerektiği için, cezanın artırılmasına sebep olan şey mevcut 
olduğunda, bu kadar cezanın o şiddetlendirme sebebi bulunmadığı zaman olması 


daha uygun olur. Allah en iyi bilendir. 1126) 
Haricilerin Recm Cezasının İnkarlarına Cevap 


Hariciler, recmin olmadığı hususunda ittifak etmiş ve bu âyetle şu şekilde istidlal 
etmişlerdir: "Allah Teâlâ cariyelere hür ve evli kadınlar için söz konusu olan zina 
cezasının yarısını gerekli (vacip) kılmıştır. Binaenaleyh şayet hür ve evli 
kadınlara recm cezası gerekseydi, cariyelere vacip olan ceza recmin yansı olurdu 
ki bu bâtıldır. Böylece evli ve hür kadınlara gereken zina cezasının sadece celde 
(değnek) olduğu sabit olur." Hâricilerin bu görüşüne cevabımız, bir önceki 
meselede verdiğimiz cevabın aynısıdır. Bu hususta geniş açıklama, Nür 
süresinde "Zina eden kadınla zina eden erkekten her birine yüzer değnek vurun" 


(Nur.2)âyetinin tefsirinde zikredilecektir. (127) 
Dördüncü Mesele 


Bil kj fakihler, bu âyeti, her nekadar kendisinde bu ceza vacip olmayan işler 
mevcud ise de, had cezası dışında, 
kölenin hükmünün hür insanın hükmünden noksan olduğu hususunda bir temel 


kabul etmişlerdir. Allah en iyi bilendir. H28] 
Anet (Meşakkat) Kelimesinin Manası 


Sonra Cenâb-t Hak, "(Cariyeleri alma hususundaki) bu (müsaade), içinizden 
sıkıntıya düşmekten (zinaya sapmaktan) korkanlar içindir" buyurmuştur. 
Âlimler, bu ifâdenin cariyelerle evlenme hususunda olduğunda ihtilaf 
etmemişlerdir. Buna göre Allah Teâlâ sanki, "sağ ellerinizin sahip olduğu 
mü'min kızlar (cariyeler) ile evlenme işi, sizden zinaya düşmekten korkanlar 
içindir" demiştir. Âyette geçen, "Anet" kelimesi, çok şiddetli ve büyüK bir zarar 
demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, yetimlerle karışıp kaynaşmaya ruhsat verdiği 


âyette,"Allah (yetimlerin) salâhına çalışanlarla, fesad ve fenalık yapanları bilir. 
Eğer Allah düeseydi, sizi muhakkak zahmete (zarara) sokardı" (Bakara. 220) 
yani "işi zorlaştırır, böylece de yemeğinizi yetimlerin yemeğinden ayırmanızı 
vacip kılardı ve size bundan dolayı büyük zararlar dokunurdu" buyurmuştur. 
Yine Cenâb-ı Allah,"(O kâfirler) size sıkıntı verecek şeyleri arzu ederler. 
Gerçekten onların kin ve buğzlan ağızlarından (taşıp) meydana vurmuştur" (A1- 
imran, ıi)yani, "onlar sizin çetin bir zarara düşmenizi arzularlar" buyurmuştur. 
Müfessirlerin bu hususta şu iki görüşleri vardır: 

1- Çok şiddetli şehvet hissi ve cinsi münasebette bulunma arzusu, çoğu kez 
insanı zinaya sevkeder. Böylece insan, dünyada zina cezasına, âhirette de büyük 
bir azaba müstehak olur ki işte "anet" budur. 

2- Bu şiddetli şehvet hissi ve cinsi münasebette bulunma arzusu, insanı bazan 
şiddetli hastalıklara götürür. Meselâ, kadınlarda bu duygu, rahmin boğulup 
daralmasına, erkeklerde de kasık ve sırt ağrılarına sebebiyet verir. Alimlerin 
çoğu, 'anet kelimesine birinci manay vermişlerdir. Çünkü Kur'ân'm beyanına bu 
daha uygundur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Sabretmeniz ise sizin için daha hayırlıdır" buyurmuştur. Bu 


hususta iki mesele vardır; H29] 
Birinci Mesele 


Bundan murad şudur: Cariyelerle evlenmek, şu üç şartın, yani hür kadınlarla 
evlenmeye gücü olmama, ileri derecede şehevi arzunun bulunması ve cariyenin 
mü'min olmasışartlarının bulunmasına bağlıdır. Cariyelerle evlenilmesi halinde 
meydana gelebilecek zararlardan ötürü, bunlarla evlenilmemesi daha evlâdır. 


[130] 
İkinci Mesele 


Ebu Hanife (r.h)'nin mezhebine göre, nikahla meşgul olup (evlenmek), nafile 
namazlarla meşgul olmaktan efdaldir. Eğer Hanefilerin mezhebi, "İster hür 
kadınla evlenme olsun, ister cariye ile evlenme olsun, mutlak evlenme ile 
meşgul olmak nafile namazla meşgul olmaktan daha efdaldir" şeklinde olsaydı, 
bu âyet onların görüşlerinin batılh&ı hakkında sarih bir nass olurdu. Eğer onlar, 
"Biz cariye ile evlenmeyi nafile namazla meşgul olmaya tercih etmiyoruz" 
derlerse, bu istidlalleri düşer. Fakat bu tafsilâtı (ayrıntı), onların hiç bir kitabında 
görmedim. Allah en iyi bilendir. 


Sonra Hak Teâlâ âyeti "Allah gafur ve rahimdir" ifadesiyle bitirmiştir. Bu ifâde, 
Cenâb-ı Allah'ın "evlâ olan cariyelerle evlenilmemesidir" hükmünü te'kid 
gibidir. Yani, her nekadar önceki sözden bir yasak oluş manası çıkıyorsa da, 
Allah Teâlâ, sizin bu tür evliliğe ihtiyacınızdan dolayı bunu mubah kılmıştır. 
Binaenaleyh bu mubah kılış, Allah'ın rahmeti ve mağfireti babındandır. Allah en 


iyi bilendir. HBH 


"Allah size, açıkça bildirmek, sizi sizden evvelkilerin yollarına hidayet etmek ve 
sizin tevbelerihizi kabul etmek ister. Allah alim ve hakimdir" (Nisa, 26). 


Bu âyetle ilgili meseleler bulunmaktadır: [132] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Size, açıkça bildirmek..." buyruğundaki lam hakkında şu iki 
açıklama yapılmıştır: 

a) Alimler, «iöjl (istedim) ve (emrettim) fiilleriyle beraber kullanıldığında, bu 
lamın bazan" " yerine geçebileceğini ve meselâ, "Gitmeni istedim" "Gitmeni 
irâde ettim, istedim" "Sana, kalkmanı emrettim" ve "Sana, kalkmanı, (dikilmeni) 
emrettim" denildiğini; Cenâb-ı Hakk'ın da, "Allah'ın nurunu söndürmek 
istiyorlar" (Tevbe, 32) buyurduğunu; bunun da, anlamında olduğunu ve "...ve 
biz (kendimizi) kainahnRabb'ine teslim etmemizle emrolunmuşuzdur" (En'âm, 
71) şeklinde buyurduğunu söylemişlerdir. 

b) Âyette, bir hazf bulunduğunu söylememizdir. Buna göre takdir, "Allah Teâlâ, 
size dininizi ve şeriatınızı iyice beyân edip açıklamak için bu âyetleri indirmek 
ister, murad eder" şeklindedir. Alimlerin misâl olarak getirmiş oldukları diğer 
âyetlerde de hüküm aynıdır. Meselâ buna göre,(levbe, 32)âyetinin 
takdiri,"Allah'ın nurunu söndürmek için, hileler yapmak ve inatlaşmak isterler, 
irâde ederler..." (Enam,7i)âyetinin takdiri ise, "ve biz, (kendimizi) alemlerin 
Rabb'ine teslim etmemiz için, emrolunduğumuzla emrolunmu-şuzdur..." 


şeklindedir. 1133) 
İkinci Mesele 


Bazı müfesstrler, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah size, açıkça bildirmek, siztstzden 
evvelkilerin yollarına hidâyet etmek...ister" âyetinde geçen iki ifâdenin 


manasının da aynı şey olduğunu; tekrarın, te'kid için yapıldığını söylemişlerdir 
ki, bu zayıftır. Gerçek olan, Hak Teâlâ'nın, "size, açıkça bildirmek..." ifâdesinden 
şunun kastedilmiş olmasıdır: Allah Teâlâ bize bu tekliflerin) beyân etmiş ve o 


tekliflerde helâli haramdan; güzeli çirkinden ayırmıştır. U34 
"Eski Ümmetlerin Yollarına Götürmek" Ne Demektir? 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Sizi sizden evvelkilerin yollarına hidayet etmek... 
"buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili olarak da şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bu, Allah Teâlâ'nın önceki âyetlerde bize haram ve helâl olduğunu beyân 
ettiği bütün kadınlarla ilgili hükmün, bütün şeriat ve dinlerde aynı olduğuna bir 
delildir. 

b) Allah Teâlâ'nın maksadı bu değildir. Aksine O'nun muradı, "Evvelkilere 
beyân buyurduğu gibi sizi, faydanıza olan şeyleri size açıklama hususunda sizi 
sizden öncekilerin yollarına iletmektir..." şeklindedir. Çünkü şeriatlar ve 
mükellefiyetler aslında farklı iseler de, maslahat ve menfaat konusunda 
müttefiktirler. 

Bu tabirle ilgili bir üçüncü görüş de şudur: Bunun manası, "Batıldan kaçınıp 
hakka ittiba edesiniz diye Cenâb-ı Hak sizi, sizden önceki hak ehlinden olan 


kimselerin yoluna iletir..." şeklindedir. 035] 
Kulda Tövbe Etmeyi Kim Yaratır? 


Sonra Cenâb-ı Hak, p&Şi- *Jjk) "vesizin tevbelerinizi kabul etmek..." 
buyurmuştur. Kâdi şöyle demektedir: Bunun manası şudur: Allahu Teâlâ bizden, 
bizzat tâat olan şeyleri isteyerek, şüphesiz onları iyice beyân edip, bütün 
şüpheleri onlardan giderdiği gibi, aynı şekilde bizim kusur ve eksikliklerimiz 
olduğu için, tevbelerimizi kabul etmeyi istemiştir. Çünkü mükellef, bazan itaat 
edip böylece sevaba hak kazanır; bazan da günah işler, böylece de günah ve 
isyanları tevbe ile telâfi etmeye ihtiyaç duyar. 

Bil ki bu âyette müşkillik arzeden bir husus vardır ki o da şudur: Hak gerçek, ya 
ehl-İ sünnetin dediği gibi "kulun fiilini Allah yaratmıştır" şeklinde olur veya 
Mu'tezile'nin dediği gibi, "kulun fiilini Allah yaratmamıştır" şeklinde olur. Âyet, 
her iki görüşe göre de bir müşkillik arzeder. Birinci görüşe göre müşkillik 
arzetmesi şöyledir: Bu görüşe göre, Allah'ın irade ettiği her şey tahakkuk eder, 
meydana gelir. Binaenaleyh Cenâb-ı Mak bizim tövbelerimizi kabul etmek 
istedimi, bunun hepimiz için gerçekleşmesi gerekir. Halbuki bunun böyle 


olmadığ malumdur. İkinci görüşe göre de müşkillik arzetmesi şöyledir: Allah 
Teâlâ, bizim kendi ihtiyacımız ve filimizle tevbe etmemizi dilemektedir. 
Halbuki O'nun, "vesizin tevbelerinizi kabul etmek.." sözünün zahiri, tevbe fiilini 
bizde yaratanın Allah Teâlâ olduğunu ve bu tevbemizin işte böylece meydana 
geldiğini ihsas ettirmektedir. Binaenaleyh bu âyet her iki görüşe göre de bir 
müşkillik arzetmektedir. 

Bu müşkilliğe şu şekilde cevap verebiliriz: Allah Teâlâ'nın, "ve sizin 
tevbelerinizi kabul etmek,.” buyruğu tevbeyi bizde yaratanın Allahu Teâlâ 
olduğu hususunda açık bir ifâdedir. Akıl da bunu teyit etmektedir. Çünkü tevbe, 
geçmişte yapılmış olan bir fiile duyulan nedametten, gelecekte aynı fiili bir daha 
yapmama şeklindeki azm ve karardan ibarettir. Pişmanlık ve azmetmek iradi 
şeylerdendir. İradi olan şeylerin ise yeniden irâde edilmesi mümkün değildir. 
Aksi halde teselsül gerekir. O halde irâdenin, insanın kendi fiili olması mümkün 
değildir. Böylece bu pişmanlık ve azmetme işinin, ancak Allah'ın yaratmasıyla 
tahakkuk edebileceklerini anlarız. Bu sebeple bu akli delil de, Kur'ân'ın zahirinin 
ihsas ettiği şeyin doğru olduğuna delâlet etmektedir ki, bu ihsas edilen şey, bizim 
tevbelerimizi kabul edenin Allah Teâlâ olduğudur. 

O'nun, "Eğer Allah bizim tevbelerimizi kabul ederse, bu tevbe zâten tahakkuk 
eder..." şeklindeki sözüne mukabil biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın, "ve sizin 
tevbelerinizi kabul etmek.." sözü, ümmete bir hitaptır. Allahu Teâlâ, önceki 
âyetlerde zikredilen annelerin, kızların nikah edilmesi ve yasaklanan diğer şeyler 
hakkında ümmetin tevbesini kabul etmiştir. Böylece bu tevbe, onlar için hasıl 
olmuş, meydana gelmiştir. Yaptığımız bu izah ile söz konusu olan müşkil 
bertaraf edilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuş olup bunun manası "Allah sizin 
durumlarınızı iyice bilen, sizin hakkınızda yaptığı bütün işlerde hikmet sahibi 


olan ve size hükümler verendir." demektir. 1301 

Şehvet ve Hırslarına Uyanlar Müslümanları Saptırmak İsterler 

Daha sonra Cenâb-ı Hak: 

"(Evet), Allah sizin tevbelerinizi kabul etmek ister. Şehvetlerine uyanlar İser 


sizin büyük bir meyi ile sapmanızı dilerler" (Nisa, 27). 
Âyetle ilgili iki mesele vardır: H571 


Birinci Mesele 


Denildiğine göre mecüsiler, kız kardeş ve erkek kardeşle, yeğenlerle 
(kızkardeşin kızlarıyla) evlenmeyi helât görüyorlardı. Cenâb-ı Hak bunların 
nikâhlanmasınt haram kılınca, onlar şöyle dediler: "Sizler, hala ve teyze 
kızlarının nikahını helâl kabul ediyorsunuz. Hala ve teyzelerin nikahı ise size 
haramdır. Binaenaleyh, yeğenleri (erkek ve kız kardeşlerin kızlarını) da 


nikahlayın..." İşte bunun üzerine bu âyet-i kerime nazil oldu. [38] 
İkinci Mesele 


Mu'tezile şöyle demektedir: Allah Teâlâ'nın "Allah sizin tevbelerinizi kabul 
etmek ister" buyruğu, Allah Teâlâ'nın,herkesin tevbesini ve itâatta bulunmasını 
irade ettiğine delâlet etmektedir. Alimlerimiz bunun imkânsız olduğunu 
söylemektedirler. Çünkü Allah Teâlâ, fasıkın tevbe etmeyeceğini bilmektedir. 
Halbuki fâsıkın tevbe etmesiyle, Allah'ın onun tevbe etmeyeceğini bilmesi, 
birbirine zıt iki husustur. Allah Teâlâ'nın ilminin zeval bulması imkânsızdır. İki 
zıddan birinin vacip olmasıyla beraber, diğer zıddın murad edilmiş olması, 
muhal olduğu bilinen bir şeyi irâde etmektir ki, bu da muhaldir. Hem Cenâb-ı 
Hak herkesin tevbe etmesini isterken, şeytan da sizin büyük bir meyi ile 
sapmanızı isteyip, sonra Allah'ın murad ettiği değil de, şeytanın murad ettiği 
tahakkuk edince, bu durumda Allah'ın mülkünde şeytanın nüfuzu, Allah'ın kendi 
mülkündeki nüfuzundan daha geçerli ve daha tam olmuş olur ki, bu imkânsızdır. 
Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, sizin tevbelerinizi kabul etmek ister" 
buyruğunun, bu tevbenin kendileri için tahakkuk etmiş olduğu belirli bir topluma 


bir hitap olduğu sabit olmuş olur. 1139) 
Allah, Mü'minlerin Yükünü Hafifletmek İster 
Sonra Cenâb-ı Hak, 


"Allah, sizden hafifletmek ister, insan da zayıf olarak yaratılmıştır" (Nisa, 
28).buyurmuştur. 


Bu âyet-i kerimede birkaç mesele vardır: [140] 
Birinci Mesele 


Bu âyette geçen "hafifletme" ile ilgili iki açıklama yapılmıştır: 
a) Bundan murad, zaruret esnasında, cariyelerle evlenmenin mubah kılınmış 


olmasıdır. Bu, Mücahid ve Mukâtil'in görüşüdür: 

b) Diğer alimler de şöyle demişlerdir: Bu, şeriatın bütün hükümleri ile 
kendisinden bize bir lütuf olmak üzere, bize müyesser kılıp kolaylaştırdığı ve 
İsrailoğullarına ağırlaştırdığı gibi, bize ağırlaştırmamış olduğu bütün teklifleri 
hakkında umüm ifâde eden bir tabirdir. 

Bunun benzeri olan âyetler ise şunlardır: 

1- "Onların ağır yüklerini, sırtlarında olan zincirleri indiriyor O..." (Araf, 157). 
2- "Allah size kolaylık diler, size güçlük istemez" (Bakara, -1ss). 

3- "Din hususunda üzerinize hiçbir güçlük de yüklemedi" (Hacc. 78). Hz. 
Peygamber (s.a.s) de,"Ben size, kolaylaştırıcı ve müsamahakâr olan Haniflik 


(tevhid) dinini getirdim" buyurmuştur. HHH 
İkinci Mesele 


Kadi şöyle demektedir: Bu âyet, kulun fiilini Allah'ın yaratmadığına delâlet eder. 
Çünkü eğer böyle olsaydı, mesela Cenâb-ı Hak kâfir bir kimsede hem küfrü 
yaratacak, sonrada ona, "küfretme (kafir olma)" diyecek!... Böyle bir şey, 
hükümleri oağırlaştırma şekillerinin en büyüğüdür. Yine onda imanı 
yaratmayacak, kulun da o imanı yaratmaya kudreti olmayacak, sonra da o kula 
"iman et!" diyecek!... Bu da, hükümleri ağırlaştırma şekillerinin en büyüğüdür. 
Yine bu ifâde, "teklif-i mâla yutak"ın da olmayacağına delâlet etmektedir. Çünkü 


bu da, ağırlaştırma şekillerinin en büyüğüdür. [142] 
İlim ve Dâî 


Cevap: Kâdi'nin bu açıklaması, ilim ve dâi, keza bizim zikretmiş olduğumuz 


delillerin 143) ekserisiyle reddolunup çürüttür. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Zaten insan zayıf olarak yaratümıştir" buyurmuştur. Bu 
sözün manası şudur:. "Allah Teâlâ, insanın zayıf olması sebebiyle, tekliflerini 
hafifletmiş, ağırlaştırmamıştır...." Doğruya en yakın olanı ise, bu âyette 
bahsedilen zayıflığın, beden zayıflığına değil, aksine şehvet ve lezzetlere 
meyletmeye çağıran sebeplerin, âmillerin çokluğu... anlamına hamledilmesidir. 
Böylece bu açıklama insanın bunun aksine katlanabilme hususunda zayıf 
olduğunu bir izah gibi olmuştur. Biz bu izahın daha uygun olduğunu söyledik, 
zira yaratılış ve kuvvet bakımından zayıf olan kimsenin, Allah Teâlâ, tâata 
götüren sebeplerini kuvvetlendirdiğinde, bu kimse kuvvetli bir kimse, yaratılış, 


alet ve edavat bakımından kuvvetli olan kimsenin, tâata davet eden sebeplen 
zayıf olduğunda, bu kimse de zayıf bir kimse hükmünde olur. Binaenaleyh, bu 
konuda tesir, sebeplerin zaytf ve kuvvetli olmasındadır, yoksa bedenin zayıf ve 
kuvvetti olmasında değil... Bütün bu açıklamalar Kadi'nin sözleridir ki, bunlar 
güzel sözlerdir. Ancak ne var ki o, kendi ana kuratını da ihlâl etmiştir. Zira Kâdi, 
fiilin meydana gelip gelmemesi hususunda müessir olanın, sebebin kuvvetli veya 
zayıf olması olduğunu kabul edip ve şöyle bir düşündüğünde, bu sebebin 
kuvvetli veya zayıf oluşunun da mutlaka bir sebebi olması gerektiğini anlar. 
Binaenaleyh eğer bu, kuldan olan, başka bir sebepten dolayı olmuşsa bu, 
teselsülü gerektirir. Eğer, bütün bunlar Allah tarafından ise -ki bu ister istemez 
kabul edilecek bir gerçektir- hak ortaya çıkar ve Mu'tezile'nin iddiası tamamiyle 


geçersiz olur. Allah en iyi bilendir. H44 
Üçüncü Mesele 


İbn Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Nisa süresinde sekiz âyet 
vardır ki, bunlar, bu ümmet için, üzerine güneş doğup batan her şeyden daha 
hayırlıdır. Bu âyetler şunlardır: ' 'Allah size, açıkça bildirmek ister.. Allah 
tevbelerinizi kabul etmek ister... Allah sizden hafifletmek ister... Eğer yasak 
edildiğiniz büyük günahlardan kaçınırsanız, sizin öbür günahlarınızı örter" (Nisa. 
31); "Şüphesiz ki Allah, zerre kadar haksızlık etmez" (Nisa, ); "Şüphesiz ki 
Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz, fakat bundan başkasını, dilediği 
kimse için bağışlar" (Nisa. ab): "Kim bir kötülük yapar, yahut nefsine zulmeder 
de, sonra Allah'tan mağfiret isterse, Allah 'm tevvab ve rahim olduğunu görür" 
(Nisa. No) ve "Eğer şükreder, iman ederseniz, Allah sizi niye azaba uğratsın..." 
(Nisa, 147). 

Bu kitabın müellifi olan Muhammed er-Razi (kendisine, Allah hüsn-i hatimeler 
ihsan etsin) şöyle der: "Allah'ım! yâ ekreme'l-ekremin, yâ erhame'r-râhimin.. Sen 
lütfunla, rahmetinle bizleri o âyetlerin müjdesine dahil olan kullardan eyle.. 


(Amin). HA5] 
Sekizinci Mükellefiyet: Gayr-ı Meşru Yollarla Mal Yemeyin 


Bu sürede zikredilen mükellefiyetlerin Sekizinci nev'i de, Cenâb-ı Hakk'ın şu 
âyetidir: "Ey iman edenler, birbirinizin mallarını haram sebeplerle yemeyin. 
Sizden karşılıklı bir rızâdan (doğan) bir ticâret olması müstesna.. Kendilerinizi 
öldürmeyin. Şüphe yok ki, Allah size çok merhamet edicidir. Kim haddi aşarak 


ve haksızlık ederek bunu yaparsa, biz onu ateşe sokacağız. Bu da, Allah'a göre 
pek kolaydır" (Nisa. 29-30). 

Bu âyetlerin daha önceki âyetlerle münasebeti hakkında şu iki izah yapılabilir; 

a) Allah Teâlâ, evlenme sebebiyle nefisler hakkında nasıl tasarrufta 
bulunulacağını beyan edince, bundan sonra mallar hakkında nasıl tasarrufta 
bulunulacağını zikretmiştir. 

b) Kâdi şöyle demektedir: Allah Teâlâ mallar ile evlenmeyi talep etmeden 
bahsederek, mehir ve nafakaların tastamam verilmesini emredince, bundan sonra 
da, mallarda nasıl tasarruf edileceğini beyan buyurarak, (illiyi "Ey iman edenler, 
birbirinizi*-mallarını haram sebeplerle yemeyin" buyurmuştur. Bu âyet hakkında 


birkaç mesele vardır: [146] 
Birinci Mesele 


Mal kazanmaktan en büyük maksat onları yemek olduğu için, her ne kadar batıl 
bir şekilde meydana gelen diğer 

tasarruflar da haram kılınmış ise de, Allah Teâlâ burada özellikle yemeden 
bahsetmiştir. Bunun bir benzeri de Hak Teâlâ'nın, "Muhakkak ki yetimlerin 


mallarım haksız olarak yiyenler, sırf ateş yerler" (Nisa, 10) âyetidir. NE ZA! 
İkinci Mesele 


Alimler, "bâtıl" kelimesinin tefsiri konusunda şu iki açıklamayı yapmışlardır: 

a) Bu, ribâ, gasb, hırsızlık, hainlik, yalancı şahitlik, yalan yere yemin ederek mal 
elde etmek ve hak olan şeyi inkâr etmek gibi şeriatta helâl olmayan her şeye 
verilmiş olan bir isimdir. Bana göre âyeti bu manaya hamletmek, onun mücmel 
olmasını iktizâ eder. Çünkü bu durumda âyetin takdiri, "Aranızda 
bulundurduğunuz malları meşru olmayan bir yolla yemeyiniz" şeklinde olur. 
Burada meşru olan yollar genişçe izah edilmediği için, muhakkak ki âyet 
mücmel olmuş olur. 

b) İbn Abbas ve Hasan el-Basrı (r.a)'den rivayet edilen şu husustur: "Bâttl, bir 
kimsenin malından karşılıksız olarak alınan her şeydir." Bu izaha göreyse âyet 
mücmel olmaz. Ancak ne var ki bazı âlimler şöyle diyerek âyetin mensüh 
olduğunu söylemişlerdir: "Bu âyet nazil olunca, insanlar başkasının yanında 
herhangi bir şey yemekten kaçındılar, böyle bir şey onlara zor geldi. Bunun 
üzerine Cenâb-ı Hak bu âyeti, Nur süresindeki, "Kendi evlerinizden ... 
yemenizde size bir günah yoktur" (Nur, ei) âyetiyle neshetmiştir. 


Öte yandan âyetin zahiri, "bâtıl" kelimesini zikrettiğimiz şekilde 
açıkladığımızda, sadaka ve hibeleri de haram kılmış olur. 

Bunun bir nesh değil, sadece bir tahsis olduğu da söylenebilir. İşte bu sebepten 
dolayı Şa'bi, Alkame'den; o da İbn Mesüd'dan rivayet ettiğine göre İbn Mesüd, 
"Bu âyet muhkem olup neshedilmemiştir. Kıyamete kadar da 


nesholunmayacaktır" demiştir. 148 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'mn, "Birbirinizin matlarını haram sebeplerle yemeyin" buyruğunun 
muhtevasına, hem başkasının malını, hem de kendi malını bâtıl yolla yemehin 
hükmü girmektedir. Çünkü O'nun, "mallarınızı..." tabirine bu iki kısım da dahil 
olmaktadır. Bu tabir Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Kendilerinizi öldürmeyin" hitabı 
gibidir. Bu ifâde de, hem başkasını hem de insanın kendisini bâtıl ve haksız bir 
yere öldürmeyi yasaklamış olduğunu gösterir. Kişinin kendi malını bâtıl bir yolla 
yemesi, o malını Allah'a isyan etmenin söz konusu olduğu yerlerde yemesi, 
bitirmesidir. Başkasının malını bâtıl ve haksız bir yolla yemesini ise, daha önce 


zikretmiştik.. H49] 


Ticaret Gibi Karşılıklı Rıza Olmaksızın Mallarınızı Yemeyin 


Sonra Cenâb-ı Hak "Sizden karşılıklı bir rızadan (doğan) bir ticaret olması 


müstesna.. buyurmuştur. Bu ifâde hakkında birkaç mesele vardır: [150] 
Birinci Mesele 


Asım, Hamza ve Kisâi, nasb ile olmak üzere diğer kıraat imamları ise ref ile 
olmak üzere, şeklinde okumuşlardır. Bu kelimeyi mansüb okuyanlar, nakıs kabul 
ederek böyle okumuşlardır. Buna göre âyetin takdiri, şeklinde olur. Merfü 
okuyanlar ise, fiilini tam kabul ederek okumuşlardır ki, bu durumda kelamın 
takdiri şeklinde olur. Vahidi, tercihe şayan olanın ref olduğunu söylemiştir. Zira 
mansüb okuyanlar, kelimesine râci bir zamir takdir ederek, bu kelamın 
takdirinin, şeklinde olduğunu söylerler. Halbuki, "ızmâr kable'z-zikr" (mercii 
zikredilmeyen bir zamir takdir etmek) her ne kadar caiz ise de, kuvvetli bir 


kullanış değildir. HSH 


İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın buradaki ifâdesi hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu, istisnâ-i munkatı'dır. Çünkü "Sizden karşılıklı bir rızadan (doğan; ticaret" 
mefhümu, "malı bâtıl bir yolla yeme" cinsinden bir şey değildir. Buna göre 
buradaki edatı, "fakat..." manasındadır. Buna göre mana, "Lâkin o malı, 
karşılıklı bir rızâdan doğan ticâret ile yemek helâldir" şeklindedir. 

b) Bazı alimler, buradaki istisnanın istisnâ-t muttasıl olduğunu ve bir şey takdir 
ederek, bu ifâdenin takdirinin şöyle olduğunu söylemişlerdir: "Ribâ vesaire gibi 
karşılıklı rızânız dahi bulunsa, aranızda mallarınızı bâtıl yollarla yemeyiniz. 
Ancak bunun, karşılıklı bir rızaya dayanan bir ticaret olması hali müstesna..." 

Bil ki, ticaretten elde edilen mallar nasıl helâl ise, hibe, vasiyyet, veraset, sadaka, 
mehir ve cinayetlerin "erş"lerini (uzuvların diyeti) almak gibi yollarla elde edilen 
mallar da helâl olur. Zira ticaretin dışında, mülk edinmenin pekçok sebebi vardır. 
Buna göre şayet, "buradaki istisna, istisnâ-i munkatı'dir" dersek, ortada herhangi 
bir müşkitat kalmaz. Çünkü Allahu Teâlâ bu âyette mülk edinmenin tek bir 
sebebini zikretmiş, ne menfi ne de müsbet olarak diğer sebepleri zikretmemiştir. 
Ama buradaki istisnanın istisnâ-i muttasıl oMuğunu söylersek, bu, ticaretin 
dışında kalan kazanç yollarının helâllik ifade etmeyeceği hususunda bir hüküm 
olmuş olur. Böyle olması halinde de mutlaka ya nesh, ya da tahsis bulunması 


gerekir. [52] 


Üçüncü Mesele 


Şafii (r.h), "Muamelât hususundaki nehyler "butlana" (o muamelenin bâtıl 
olduğuna delâlet eder" derken, Ebü Hanife {r.h) ise "buna delâlet etmez" 
demektedir. Şafii, kendi görüşünün doğruluğuna şunları delil getirmiştir: 

a) Bütün mallar, Allah'ın mülküdür. Binaenaleyh O, kullarının bazısına, bazı 
tasarruflarda bulunma müsaadesi verdiğinde, bu müsaade tıpkı şunun gibi olur: 
Bir kimse, bazı tasarruflarda bulunmak üzere birisini vekil tayin etse, sonra bu 
vekil, müvekkilinin sözünün aksine tasarruflarda bulunsa, bunlar icma ile 
geçersiz sayılır. Mecazi manada mâlik olan bir kimsenin sözünün aksine yapılan 
tasarruflar geçersiz sayıldığına göre, hakiki manada mâlik olan Cenâb-ı Hakk'ın 
sözünün aksine yapılan tasarrufların haydi haydi geçersiz sayılması gerekir. 

b) Bu fasit tasarruflar, yasaklanan ve haram ktlınan şeylerin varlık âlemine 
girmelerini ya gerektirmiş olurlar ya da olmazlar. Eğer gerektiriri erse, o zaman 
fâsıt tasarruflara kıyas ile bu tasarrufların bâtıl olduğuna hükmetmek gerekir. 


Burada cihet-i câmi'a (müşterek nokta), nehyin menşe'inin varlık âlemine 
girmemesi hususunda sa'yu gayret göstermektir. Eğer ikinci ihtimal söz konusu 
olursa, geçerli ve sahih tasarruflara kıyas ile onun sıhhatine hükmetmek gerekir. 
Buradaki cihet-i câmi'a ise, bu tasarrufun, ifsaddan hâli bir tasarruf olmasıdır. 
Binâenaleyh her iki durumda da, tasarrufun tahakkuk etmiş olmasının gerektiği 
sabit olur. Sahih olmayan ve bâtıl olmayan bir tasarrufun olduğunu söylemek 
ımkansızdır, 

c) "Bir dirhemi iki dirheme satmayın" hadisi, "Hür insanı köle karşılığında 
satmayın (değiştirmeyin)" hadisi gibidir. Bu lâfzi bir nehiy olmakla beraber 
şeriatı neshettiği gibi, birincisi de böyledir. Bu, şeriatı nesh olunca, bir hüküm 


ifâde etmiş olması bâtıl olur. Allah en iyi bilendir. 53) 
Alışverişte Görme Muhayyerliği ve Meclis Muhayyerliği 


Ebu Hanife (r.h) şöyle demiştir: "Sırf bedele dayalı akitlerde, meclis 
muhayyerliği sabit değildir." Şafii (r.h) ise, bunun sabit olduğunu söyler. Ebu 
Hanife görüşüne nasslarla delil getirmiştir: 

a) Delillerden biri, bu âyettir. Zira Hak Teâlâ'nın, "Sizden karşılıklı bir rızâdan 
(doğan) bir ticaret olması müstesna..." buyruğunun zahiri manası, karşılıklı rıza 
bulunması halinde, bu ticaretin helâl olduğunu gösterir; isterse o (ticaretin 
yapıldığı) meclisten (yerden) ayrılma olsun, isterse olmasın.. 

b) Hak Teâlâ'nın, "Ahidleri(nizl) yerine getiriniz" (Maide, i) âyeti... Cenâb-ı Hak 
bu emri ile her ahid yapana, yaptığı ahde bağlı kalmayı gerekli kılmıştır. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s), "Gönül ması olmadan, müslüman bir kişinin malı 


(diğerine) helal olmaz"L154| demiştir. Bey' (alış-veriş) akdi yapılmak sureti ile 
ticarette gönül rızası temin edilmiştir. Binaenaleyh ticarette helalliğin bulunması 
gerekir. 

d) Hz. Peygamber (s.a.s), "Kim bir yiyecek satın alırsa, onu eline almadan 


(teslim almadan) satmasın" H55] buyurmuş ve o yiyeceğin ancak teslim 
alındıktan sonra satılabileceğini bildirmiştir. 

e) Hz. Peygamber (s.a.s)'in ortada ölçek bulunmadığı müddetçe, yiyeceklerin 
alınıp satılmasını yasakladığı, ortada bir ölçek bulunduğu zaman onların alınıp 
satılmasını mubah kıldığı ve bunun için o meclisten (alıntp-satılma yapılan o 


yerden) ayrılmayı şart koşmadığı rivayet edilmiştir." 456] 
f) Hz. Peygamber (s.a.s) "Bir çocuk, babasının hakkını ancak, onu köle olarak 
bulur, onu satın alır ve azâd ederse ödemiş olur" buyurmuştur. Alimler, çocuk 


babasını köle olarak satın alır almaz, o babanın hürriyetine kavuşmuş olacağı 
hususunda ittifak etmişlerdir. Bu da malik oluşun, sırf alış-veriş akdi ile 
tahakkuk edeceğini gösterir. 

Bil ki Şafii bu nassların umümi manalarını kabul etmekte, fakat şöyle 
demektedir: "Siz, muhaddislerin,zayıf olduğu hususunda ittifak ettikleri bir 
hadise dayanarak, müşterinin görmeden satın aldığı .şeylerde görme 
muhayyerliğinin olduğunu söylediniz. Biz ise, hadis âlimlerinin ittifakla kabul 
ettiği bir hadise dayanarak, meclis muhayyerliğinin olduğunu söylüyoruz. Bu 
hadis, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Alan da satan da, (o alışveriş yaptıkları 


meclisten, yerden) ayrılmadıkça muhayyerdirler (vazgeçebilirler)" 57) 
hadisidir. 

Ebu Hanife'nin arkadaşlarının bu hadisi te'vil edişleri ve o te'villere karşı verilen 
cevaplar hilâfiyyât kitaplarında zikredilmiştir. Allah en iyi bitendir. H58] 


İntihar Haramdır 


Allah Teâlâ, "Kendilerinizi öldürmeyin. Şüphe yok ki Allah size çok merhamet 
edicidir" buyurmuştur. 

Alimler, bu buyruğun insanların biribirini öldürmesini yasakladığı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Cenâb-ı Hak "kendilerinizi" demiştir, çünkü Hz. Peygamber 
(s.a.s) "Mü'minler, tek bir can gibidir" demiştir. Bir de Araplar, içlerinden 
bazıları öldürüldüğünde "Ka'be'nin Rabb'ine yemin olsun ki öldürüldük" derler. 
Çünkü bazılarının Öldürülmesi, diğerlerinin de öldürülmesi gibidir. 

Alimler âyetteki hitabın, insanların kendi kendilerini öldürmeleri hususunda bir 
nehiy olup olmadığında ihtilaf etmişler ve bazıları bunu kabul etmeyerek şöyle 
demişlerdir: "Mü'min bir kimsenin, imanı olduğu halde intihar etmesinin 
yasaklanması caiz değildir. Çünkü mü'min kimse,-kendini öldürmemeye 
mecburdur. Zira onu dünyada iken bu işi yapmaktan caydıracak şeyler mevcuttur 
ki bunlar, şiddetli bir acı ve büyük bir kınamadır. Onu uhrevi bakımdan da bu 
işten caydıracak şeyler mevcuttur ki, bu da büyük bir azaba müstehak olmadır. 
Caydırıcı sebepler açıkça bulununca, o mü'minin bu işi yapması imkansız olur. 
Durum böyle olunca da, ona intiharı yasaklamanın bir manası olmazdı. 8u 
nehyin, Hinduların inandığı gibi, ancak kendi kendini öldürmeyi din edinen 
kimseler hakkında olması mümkündür. Böyle bir şey ise mü'minden sâdır 
olmaz." 

Buna şu şekilde cevap verilebilir: Mü'min bir kimseye, Allah ve âhirete inandığı 
halde, kendisini öldürmenin daha kolay geleceği keder ve eziyetler gelebilir. İşte 


bu sebepten ötürü, pek çok müslümanın intihar ettiğini görüyoruz. Durum böyle 
olunca, bu nehyin bir faydası olur. 

Yine burada şöyle diğer bir ihtimal daha vardır: "Adam öldürmek, irtidâd etmek 
ve evli iken zina etmek gibi sebeplerden dolayı öldürülmeye müstehak 
olacağınız işler yapmayın" denilmek istenmiştir. Sonra Cenâb-ı Hak, kendisinin 
kullarına acıyıp merhamet ettiği için, onlara, meşakkat ve sıkıntıları gerektirecek 
şeyleri yasakladığını beyân etmiştir. Şu da denilmiştir: Allah Teâlâ, İsrai loğ 
utlarına, onlar için bir tevbe ve hatalarından bir kurtuluş vesilesi olsun diye, 
kendilerini öldürmelerini emretmiştir. 

Ey ümmet-i Muhammed, Hak Teâlâ size merhamet ettiği için, sizi bu çetin 
mükellefiyetlerle sorumlu tutmamıştır. 

Daha sona Cenâb-ı Allah, "Kim haddi aşarak ve haksızlık ederek bunu yaparsa, 
biz onu ateşe sokacağız. Bu da Allah'a göre pek kolaydır" buyurmuştur. Bil ki bu 


ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: H59] 
Birinci Mesele 


Alimler, HakTeâlâ'nın "Kim.... bunu yaparsa" sözünde, "bunu" kelimesi ile neye 
işaret edilmiş olduğu hususunda şu şekilde ihtilaf etmişlerdir: 

a) Atâ, "Bu, haram olan cana kıyma hususunda hâs bir ifâdedir. Çünkü zamirin, 
daha önce zikredilen şeylerden kendisine en yakın olana râci olması gerekir" 
demiştir. 

b) Zeccâc, "Bu ifâde, hem öldürmeye hem de bâtıl (gayr-ı meşru) yol ile 
başkasının malını yemeye işaret etmektedir. Çünkü bu iki husus aynı âyette 
zikrolunmuştur" demiştir. 

c) İbn Abbas (r.a), "Bu ifâde, Tâ sürenin başından buraya kadar Cenâb-ı Hakkin 


yasaklamış olduğu herşeye işarettir" demiştir. 1160) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın, "Kim haddi aşarak ve haksızlık ederek bunu yaparsa..." 
buyurmasının sebebi önceki ifâdede, 

ınsanların birbirini öldürmesinin söz konusu edilmiş olmasıdır. Bazan bu 
öldürme, mesela kısasta olduğu gibi, hak (meşru) olur. Burada önce geçen 
kısımda mal olmaktan bahsotunmuştur. Bazan bu da, meselâ diyet ve benzeri 
şeylerde olduğu gibi hak (meşru) olur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu 


va'idde haksız ve haddi aşmış olmayı şart koşmuştur. (oL) 
Kebire İşleyenlerin Ebedi Azab Görmeyecekleri 


Mu'tezile "Bu âyet ehl-i salat hakkında kesin bir ilâhi tehdidin bulunduğuna 
delâlet etmektedir" der ve şöyle devam eder: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz onu ateşe 
sokacağız" ifâdesi, her ne kadar cehennemde ebedi olarak bırakmaya delâlet 
etmese dahi, fasıklar hakkında ilahi bir tehdidin bulunduğunu kesinlikle 
söyleyen herkes, onların cehennemde ebedi bırakılacaklarına hükmetmiştir. 
Binaenaleyh bu iki hususun birisinin bulunmasından, diğerinin de bulunması 
gerekir. Çünkü, bu iki durum arasında bir fark bulunduğunu söyleyen hiç kimse 
yoktur." 

Mu tezile'nin bu görüşüyle ilgili olarak, birçok yerde tafsilatlı cevaplar 
vermiştik. Ancak ne var ki burada da şunu söylemek isteriz: Bu ifâde kâfirlere 
tahsis edilmiştir. Zira Cenâb-ı Hak, "Kim haddi aşarak ve haksızlık ederek 
bunu yaparsa..." buyurmuştur. Tekrardan kurtulmak için, haddi aşmakla 
haksızlık etmek arasında mutlaka bir farkın bulunduğunu söylemek gerekir. 
Binaenaleyh zulüm, Allah'ın tekliflerini tecavüze niyetlenen herkesin yaptığına 
ad olarak verilen şeydir. Şüphe yok ki, böyle olan bir kimse de kâfir olur. Şu da 
söylenemez: /Ulah Teâlâ onları imanla vasfederek, "Ey İman edenler..." demedi 
mi? O halde, daha nasıl bunlarla kâfirler kastedildi demek mümkün olur? Çünkü 
biz şöyle diyoruz: Sizin mezhebinize göre bu flahi tehdidin muhtevasına giren 
herkes, kesinlikle mü'min değildir. Binaenaleyh bu görüşünüze göre sizin şöyle 
demeniz gerekir: "Onlar mü'mindiler... sonra bu fiilleri irtikâb edince, iman vasfı 
üzere devam edemediler." Sizin bu sözü söylemeniz mutlaka gerekince, 
dediğinizi söylediğinizi izah sadedinde, bizim söylediğimiz niçin doğru olmasın? 
Allah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak âyeti sona erdirerek, Bu da, Allah'a göre pek kolaydır" 
buyurmuştur. Bil ki mümkin olan her şey, Allah'ın kudretine nisbetle müsavidir. 
Bu durumda, bazı fiillerin O'na bazılarından daha kolay olduğunu söylemek 
imkânsız olur. Aksine âyetteki bu hitab, aramızda bilinen üslüb üzere nazil 
olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, 'Bu, (yani diriltme ilk yaratmadan) Ona göre 
daha kolaydır" (Hüm, 27) buyruğunda olduğu gibidir. Ya da bunun manası, iyice 
tehdit etmektir ki, bu da şu demektir: Hiç kimse bundan kaçıp kurtulamaz ve hiç 


kimse de O'na karşı gelemez. H62] 


"Eğer onehyedüdiğiniz büyük günahlardan kaçınırsanız, sizin (öbür) 


kabahatlerinizi örteriz ve sizi şerefli bir mevkie sokarız" (Nisa, 81). 
Bil ki, Cenâb-ı Hak önce bu tehdidini zikredince, bunun peşinden de, bununla 
ilgili tafsilatı getirerek bu âyeti zikretmiştir. Bu âyet hakkında birkaç mesele 


vardır; H463] 
Kebairden Olan Günahlar 


Alimlerden bazıları şöyle demiştir: Bütün günahlar ve isyanlar, kebâirdir. Said 
İbn Cübeyr, İbn Abbas'ın şöyle 

dediğini rivayet etmiştir: "Kendisiyle Altah'a İsyan edilen her şey, büyük 
günahtır. Her kim bunlardan bir şey yaparsa Allah'a istiğfar etsin. Çünkü Allah 
Teâlâ, İslâm'dan dönüp mürted olan, O'nun bir farzını inkâr eden veya kadere 
inanmayan kimseler hariç, bu ümmetten hiç kimseyi ebedi olarak ateşte 
bırakmayacaktır." Bil ki bü söz, birkaç bakımdan zayıftır: 

Birinci hüccet, bu âyettir. Çünkü, bütün günahlar kebâir olsaydı, kebairden 
uzaklaşmakla örtülen diğer günahlar ile, kebâir olan günahlar arasında ayırım 
yapmak doğru olmazdı. 

İkinci hüccet: Hak Teâlâ'nın, "Küçük, büyük her şey yazılıdır" (Kamer, 53) ve 
"Küçük büyük hiç bir şey bırakmayıp onları saymış..." (Kehf, 49) âyetleridir. 
Üçüncü hüccet: Hz. Peygamber (s.a.s), büyük günahların hangileri olduğunu tam 
manasıyla açıklamıştır. Meselâ, "Şunlar büyük günahtır: Allah'a şirk koşmak, 
yemin-| gamüs, (yalan yere yemin), anne-babaya isyan etmek ve cana kıymak..." 


L164] demesi gibi. Hz. Peygamber'in bu ifâdesi de, kebâir olmayan günahların 
bulunduğuna delâlet etmektedir. 

Dördüncü hüccet: Cenâb-ı Hakk'ın, "Küfrü, fasıklığı, İsyanı size çirkin gösterdi" 
(Hucurat, 7) âyetidir. Bu, menhiyyatın üç kısım olduğu hususunda açık ve sarih 
bir ifâdedir: 

a) Küfür, 

b) Fısk, 

c) İsyan... 

Atfın sahih olabilmesi için, mutlaka fısk ile isyan arasında bir farkın bulunması 
gerekir. Bu ise ancak, küçük günahlar ile büyük günahlar arasında zikretmiş 
olduğumuz farktır. Buna göre kebâir olan günahlar, fısk; küçük günahlar ise 


isyandır. 165) 


Kebâir Hakkında İbn Abbas'ın İzahının Değerlendirilmesi 


İbn Abbas, şu iki şekilde görüşüne delil getirmiştir: 

1- Kendisine isyan edilen zât'ın nimetleri çoktur. 

2- Kendisine isyan edilen zâtın tebcil edilmesi gerekir. Buna göre birincisini ele 
aldığımızda, hiç şüphesiz Allah'ın nimetlerinin sonsuz olduğunu görürüz. 
Nitekim O, "Allah 'm nimetini birer birer saysanız (bu, ne mümkin? Onu) icmal 
suretiyle bile sayamazsınız..." (Nahi, ıbj buyurmuştur. 

İkincisini ele aldığımızda, Cenâb-ı Hakk'ın mevcudatın en yücesi ve en büyüğü 
olduğunu görürüz. Bu iki takdire göre de, O'na isyan etmenin son derece büyük 
olması gerekir. Böylece her günahın büyük günah olduğu sabit olur. İbn Abbas'ın 
bu görüşüne şu iki şekilde cevap verebiliriz: 

a) O'nun, mevcudatın en yücesi ve en şereflisi olması gibi, bunun yanında yine 
O, Erhamu'r-râhimin (merhamet edenlerin en merhametlisi), ekremu'l-ekremin 
(ikram edenlerin en cömerdi) ve itaat edenlerin taatlerinden, günah işleyenlerin 
günahlarından müstağni olanların en müstağnisidir. Bütün bunlar, günahın hafif 
olmasını gerektirir. 

b) Farzet ki günah olarak, her günah büyüktür. Fakat bazısı bazısından daha 


büyüktür. Bu da aralarında bir farkın olmasını gerektirir. 1160) 
Kebâir Ayırımı Yapanlar, Onları Tayin Etmede İhtilafları 


Günahların, büyük ve küçük diye iki kısma ayrıldığı sabit olunca, bunun böyle 
olduğunu söyleyenler de iki kısma ayrılmışlardır: Bir kısmı "Büyük günah, nefsi 
ve zatı bakımından küçük günahtan ayrılır" derken, diğer kısmı, bu ayrılışın 
günahların zatları (asılları) bakımından olmayıp, günahı işleyenlerin durumları 
bakımından siduğunu söyler. Biz bu iki görüşün herbirini biraz açıklamaya 
çalışalım: 

Birinci görüş: Bu görüşü benimseyenler de kendi içlerinde çok ihtilaf 
etmişlerdir. Biz, o ihtilafların bir kısmına işaret edelim: 

1- İbn Ab bas (r.a) şöyle demektedir: "Haram olan bir canı öldürme, muhsan 
(namuslu) bir kadına iftira atma, zina, faiz, yetim malı yeme ve İslâm 
ordusundan kaçma gibi Kur'ân'da ilahi tehdidle zikredilen herşey büyük 
günahtır." 

2- İbn Mes'ud (r.a) "Nisa süresini açın, Allah'ın orada otuzüç âyette nehyettiği 
herşey büyük günahtır" demiş ve şöyle ilave etmiştir: "Bunun delili, 'Eğer yasak 
edildiğiniz büyük günahkardan kaçınırsanız..." (Nisa, 31) âyetidir. 

3- Bir kısım alimler de: "Kasden yapılan herşey büyük günahtır" demişlerdir. 


167 
Kebâir Hakkında Görüşlerin Eleştirilmesi 


Bütün bu görüşler zayıftır. Birincisinin zayıflığı şudur: Her günahın mutlaka 
dünyada zemme, âhirette de ikâba konu olması gerekir. Binaenaleyh "Kur'ân'da 
ilâhi tehdid (va'id) ile gelen herşey büyük günahtır" görüşü, her günahın, büyük 
günah 

olmasını gerektirir ki biz bunun batıl olduğunu göstermiştik. 

İkinci görüşün zayıflığı şudur: Zira Allah Teâlâ, Nisa süresinin dışındaki 
sürelerde de pek çok büyük günahtan bahsetmiştir. Binaenaleyh büyük günahları 
bu surede zikredilenlere tahsis etmenin manası yoktur. 

Üçüncü görüş de zayıftır. Çünkü eğer bu görüşte olanlar "kast? yapılan" sözü ile, 
"yaptığından haberdar olarak" manasını kastetmişlerse, bunun durumu Cenâb-ı 
Hakk'ın nehyettiği şeyin durumu gibi olmaz. Bundan dolayı bu görüşe göre de 
her günahın büyük günah olması gerekir ki biz bunun batıl olduğunu 
belirtmiştik. Eğer bunlar "kast?" sözü ile, "yaptığının bir günah olduğunu bile 
bile günah işleme" manasını kastediyorlarsa, yahudi ve hristiyanların Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i inkâr ettikleri malumdur. Halbuki onlar bunun bir masiyet 
olduğunu bilmezler. Fakat bu büyük bir inkâr ve günahtır. Binaenaleyh bu üç 
görüş de bâtıldır. Allame el-Gazali (r.h) "İhyü-u'l-Ulum" kitabının "Müntehebât" 
bölümünde büyük ve küçük günahların farkı konusunda uzun bir kısım ayırarak 
şöyle demiştir: "Bütün bunfar, büyük günahların küçük günahlardan zatı ve 


mahiyeti bakımından ayrıldığını söyleyenlerin görüşüdür." [168] 
Kebâir Hakkında Mutezile Görüşünün Tenkidi 


İkinci görüş ki bu, "büyük günahlar, günahı işleyenlerin durumları bakımından, 
küçük günahlardan ayrılır" diyenlerin görüşüdür. Bunlar şöyle derler: "Her taatin 
bir mükafaat karşılığı vardır. Aynı şekilde her günahın da bir ceza karşılığı 
vardır. Mesela insan bir taatta bulunup taatı sebebiyle bir mükafaata müstehak 
olur; daha sonra da bir günah işleyip bu günahı sebebiyle bir cezayı hakeder ise, 
taatin mükafaatı ile günahın cezası arasındaki durum, aklî taksimata göre üç 
şekilde olabilir: 

a) İkisi birbirine eşit olur. Bu, her nekadar aklen ihtimal dahilinde ise de, nakli 
delil böyle bir durumun olmayacağına delâlet etmektedir. Zira Cenâb-ı Hak, " 
(Onlardan) bir takım cennette, bir takım da cehennemdedir" (Şüra. 7) 


buyurmuştur. Faraza sevabı ve günahı tam denk bir mükellef bulunsaydı, onun 
ne cennette ne de cehennemde olmaması gerekirdi. 

b) Bu kimsenin taatının mükafaatımn, günahının cezasından daha fazla olması 
durumu... Bu durumda onun mükafaatından cezası kadar kısım düşer ve geriye 
bir parça mükafaatı kalmış olur. İşte bu günah, küçük günah olup, bunun 
mükafaattan düşülmesine de "tekfir" (günahın örtülmesi) denilir. 

c) Bu insanın günahının cezasının, taatinin mükafaatından daha fazla olması 
durumu... Bu durumda da günahın cezasından, mükafaat kadar kısım düşülür ve 
geriye cezanın bir kısmı kalır. İşte bu günah da kebire (büyük günah) olup, bu 
düşme ihbât (amelin boşa gitmesi) diye adlandırılmıştır. İşte bu izah ile, büyük 
ve küçük günahın farkı ortaya çıkmış olur. Bu, Mu'tezile'nin ekserisinin 
görüşüdür. 

Bil ki bu görüş, bizce hepsi batıl olan birtakım usullere (prensiplere) 
dayanmıştır: 

a) Bu, "Taatın bir mükafaatı, günahın da bir cezayı mutlaka gerektirdiği" 
prensibine dayınır ki bu prensip bâtıldır. Çünkü biz tefsir'in pek çok yerinde 
filin kuldan sâdır olmasının, ancak Cenâb-ı Hakk'ın o kulda, bu fiili gerektiren 
bir sebep yarattığında olabileceğini beyân etmiştik. Her nezaman böyle olursa 
taatın, mükafaatı; mâsiyetin de cezayı gerektirmesi imkansız olur. 

b) Farzedelim ki durum böyle. Fakat biz aklın açıkça gösterdiği gibi, bir kimse 
yetmiş yıl Allah'ı birlemek, takdis ve tenzih etmek ve Allah'a hizmet ve taatts 
bulunmakla meşgul olsa, hiç şüphesiz bu kulun, bu uzun müddet içinde, buncf 
taatlardan elde edeceği mükafaatların toplamının, bir damla içki içen kimsenin 
cezasından daha çok olduğunu anlarız. Ancak ne var ki ümmet-i Muhammed bir 
damla da olsa içki içmenin büyük günahlardan olduğu hususunda ittifak etmiştir. 
Eğer Mu'tezile bu görüşlerinde diretip "Hayır, bu bir damla içkinin cezası yetmiş 
yıllık tevhid ve ibadetlerin mükafaatından daha fazladır" derlerse, kendi kaide 
ve düsturlarını geçersiz kılmış olurlar. Çünkü onlar, bu gibi meseleleri "hüsün ve 
kubuhun (iyilik ve kötülüğün) akla göre olduğu" prensibine dayandırırlar. Bu 
kadarcık günahın cezasını, o kadar çok taatın mükafaatından daha fazla sayan 
kimsenin zalim olduğu akıllarda yer eden gerçeklerdendir. Binaenaleyh eğer 
onlar, bu konuda aklın vereceği hükmü defetmeye çalışırlarsa, hiç şüphesiz kendi 
aleyhlerine olarak, "Birşeyin hasen (iyi-hayır) ve kabih (kötü-şer) olduğuna akıl 
karar verir" şeklindeki prensiplerini iptal etmiş olurlar. Bu durumda da, kendi 
aleyhlerine olarak bütün prensipleri geçersiz olur. 

c) Allah'ın nimetleri sayısız olup, bunlar kulun taatlarından önce de mevcuttur. 
Bu önce olan nimetler, o taatları gerektirmektedir. Binaenaleyh taat olan şeyleri 


edâ etmek, önceden gelmiş olan nimetlere karşılık vacip olan şeyleri edâ olmuş 
olur. Bu gibi taatlar, artık istikbalde başka bir şey (mükafaatı) gerektiremezler. 
Durum böyle olunca, hiçbir taatin bir mükafaat gerektirmemesi icap eder. Böyle 
olunca da işlenen her günahın cezası, işleyen kimsenin mükafaatından fazla 
olmuş olur. Bu durumda da her günahın, büyük günah olması gerekir ki bu da 
bâtıldır. 

d) Bu görüş, "ihbât" prensibine dayanır. Biz, bu görüşün iptali hususunda Bakara 
süresinde pek çok izahlar yaptık. Binaenaleyh Mu'tezite'nin, büyük ve küçük 
günah arasındaki fark konusunda ileri sürdüğü bütün bu şeylerin bâtıl olduğu 


sabit olur. Muvaffakiyyet Allah'tanır. [169] 
Kebairin Mûbhem Bırakılmasının Dayandığı Hikmet 


Alimler, Allah Teâlâ'nın büyük günahları küçük günahlardan tek tek ayırıp 
ayırmadığı hususunda ihtilaf etmişler ve ekserisi şöyte demişlerdir: "Allah Teâlâ 
büyük günahları küçük günahlardan tek tek ayırmamıştır. Zira O, bu âyette 
büyük günahlardan kaçınmanın küçük günahların affınt gerektireceğini beyan 
etmiştir. Binaenaleyh kul, muyayyen olan falan falan günahların büyük olduğunu 
bildiğinde, onlardan sakındığı takdirde küçük günahlarının bağışlanacağını 
anlamış olur. Böylece bu da, onu bir nevi küçük günahları işlemeye teşvik olmuş 
olur. Halbuki kabîh (kötü) şeylere teşvik, genel olarak uygun düşmez. Fakat 
Cenâb-ı Allah büyük günahları küçük günahlardan ayırmayıp; kul da günahlar 
içinde küçük günah tanımayıp, yapacağı her günahın büyük olabileceği 
kanaatinde olursa, bu durum onun küçük günahları işlemesine de engel teşkil 
etmiş olur." Bu görüşteki alimler sözlerine devamla şöyle derler; "Namazlar 
içerisinde "orta namazın", Ramazan geceleri içerisinde "Kadir gecesinin", Cuma 
gününün saatleri içerisinde "icabet (duaların kabul) saatinin" ve bütün ömür 
içerisinde "ölüm vaktinin" gizlenmesi de, İslâm şeriatinde bunun benzeri olan 
misallerdir. Netice olarak diyebiliriz ki: Bu kaide, Allah Teâlâ'nın hiçbir günahın 
küçük olduğunu ve büyük günahların neler olduğunu beyan etmemesini 
gerektirir. Çünkü büyük günahları beyan etmesi halinde, diğerleri küçük günah 
olmuş olur. Bu durumda da küçük günahlar bilinmiş olur. 

Fakat Cenâb-ı Hakk, bazı günahların büyük olduğunu belirtebilir. 

Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s) "Neleri büyük günah 
sayıyorsunuz?" dediğinde, ashabı "Allah ve Resûlullah daha iyi bilir" dediler. 
Bunun üzerine O: "Allah'a şirk koşmak, öldürülmesi haram elan inşam 
öldürmek, ana-babaya isyan etmek, ordudan kaçmak, büyü yapmak, yetim malı 


yemek, yalan söylemek, faiz yemek, iffetli ve namuslu kadınlara iftira atmaktır" 


[170] buyurmuştur. 

Abdullah İbn Ömer (r.a)'in bu hadisi zikrederken, "Beytu'l-Haram'a (Mescid-i 
rlaram'a) sığınan kimsenin kantnı (öldürülmesini) helâl görme ve içki içmeyi de 
bunlara ilave ettiği; İbn Mes'ud (r.a)'un da, bunlara, Allah'ın rahmetini ummayı, 
Allah'ın rahmetinden ümid kesmeyi ve Allah'ın ikâbından emin olmayı eklediği 
rivayet edilmiştir. Yine İbn Abbas (r.a)'dan, büyük günahların yedi tane olduğu 
rivayetinin yanısıra bunların sayısını yetmişe veya yediyüze ulaştırdığına dair 


rivayetler de vardır. Allah en iyi bilendir. BUAN! 
Mw’tezile’den Kabi’nin Kebair Hakkındaki İddiasına Cevap 


Ebu'l-Kâsım el-Kabî bu âyete dayanarak, büyük günah işleyenler hakkında va'îd- 
i ilahinin bulunduğuna kesin hükmedip şöyle demiştir: "Allah Teâlâ bu âyetle, 
va'idi hakkındaki şüpheleri gidermiştir. Çünkü o büyük günahları zikrettikten 
sonra, onlardan kaçınanların küçük günahlarını bağışlayacağını bildirmiştir. Bu 
da insanların büyük günahlardan kaçınmadıkları zaman, küçük günahlarının 
affedilmeyeceğine delâlet etmektedir. Eğer Cenâb-ı Hakk'ın, tevbesiz olarak 
onların büyük ve küçük günahlarını bağışlaması caiz olsaydı, bu âyet doğru 
olmazdı. 

Bizim (Ehl-i Sünnet) âlimlerimiz Kâbi'ye şöyle cevaplar vermişlerdir: 

Birincisi: Sizin, ey Mutezililer bu âyetle istidlaliniz, ister istemez şu iki şekilden 
biri ile olacaktır: Ya diyeceksiniz ki "Cenâb-ı Allah büyük günahlardan 
kaçınılması halinde öteki günahları affedeceğini bildirdiğine göre, büyük 
günahlardan kaçınıtmaması halinde öteki günahları affetmemesi vacip olmuştur. 
Zira bir şeyi zikretmek, onun dışında kalanların o hükmün dışında tutulduğu 
manasına gelir." Böyle demeniz batıldır; zira Mu'tezile'ye göre bu prensip 
geçersizdir, bize göre ise, sadece zayıf zanni bir delâlet taşır. Yahut ey 
Mu'teziliter şöyle diyeceksiniz: "İn" şart edatı ile bir şeyin şart koşulması 
halinde, o şeyin yokluğu halinde koşulan şart da yok olur." Amma bu da zayıf 
bir görüştür. Nitekim şu âyet-i kerimeler de onun zayıflığını gösterir. 

a) Ona kulluk ediyorsanız, Allah'a şükredin" (Bakara, 172). Şükür, ister insan 
Allah'a kulluk (ibadet) etsin ister etmesin vâcibtir. 

b) "Eğer (İiW) birbirinize emin olmuş-sanız (güvenmtşseniz), kendisine inanılan 
(borçlu), emâmentini tastamam ödesin" (Banara. 283) Halbuki emâneti ödemek, 
ister emâneti veren ona güvensin ister güvenmesin, vaciptir. 

c) "Eğer iki erkek bulunmazsa, bir erkekle iki kadım (sahid tutun?" (Bakara. 


282). Halbuki iki erkek bulunsun bulunmasın, bir erkek ve iki kadını şahid 
tutmak caizdir. 

d) bir yazıct butamadıysanız, o zaman (borçludan) alınmış rehineler (yeter)" 
(Bakara,283). Halbuki borç veren, bunu yazacak -bir katip bulsa da bulmasa da, 
rehin alması meşrudur. 

e) "Eğer kendileri iffetli olmak isterlerse, cariyelerinizi ftıhşa zorlamayın" (Nür, 
33). Halbuki fuhşa zorlamak, onlar iffetli olmayı isteseler de istemeseler de 
haramdır. 

f) 'Eğer yetim kızlar hakkında, adaleti yerine getiremiyeceğinizden korkarsanız, 
sizin için hela! olan kadınlardan nikah edin..." (Nisa, 3). Halbuki nikah, böyle bir 
korku bulunsa da bulunmasa da caizdir. 

g) "Eğer kâfirlerin size fenalık yapmasından endişe ederseniz, (seferde) namazı 
kısaltmanızda bir vebal yoktur" (Nisa, 101). Halbuki bu korku olsun olmasın, 
seferde namaz kısaltabilir. 

h) "Eğer (o evladlar) ikiden fazla kadın iseler, ölünün terikesinin üçte ikisi 
onlarındır" (Nisa. m Halbuki üçte iki, üç kızın hakkı olduğu gibi, iki kızın da 
hakkıdır. 

i) "Eğer kan ile koca aralarının açılmasından endişeye düşerlerse, o vakit erkeğin 
ailesinden bir hakem gönderin..." (Nisa, 35). Halbuki bu, ister böyle bir korku 
olsun ister olmasın, caizdir. 

k) "Eğer (o hakemler) bunları barıştırmak isterlerse, Allah onları muvaffak 
öuyurur" (Nisa, 35). Halbuki onlar istemeseler de, Allah onları buna muvaffak 
kılabilir. 

I) "Eğer (kan-koca) birbirinden ayrılacak olurlarsa, Allah her birini fazi-u 
keremiyle ihtiyaçtan vareste kılar" (Nisa, 130). Halbuki bu ayrılık olmadan da, 
Allah onları zenginleştirebilir. Bu konuda, bu gibi âyetler çoktur. Böylece şart 
edatıyla, şarta bağlanan bir hükmün, o şart olmadığı zaman yokluğunun 
gerekmiyeceği sabit olmuş olur. Şaşılacak şey: Kadi Abdulcebbâr, Usul-u 
Fıkıh'ta, "Birşeye öl edatıyla şart koşulduğunda o şeyin olmaması ötekinin de 
bulunmayacağı manasına gelmez" dediği halde sonra o kalkıp "Tefsir"de 
Ka'bi'nin bu âyetle bu şekilde istidlal etmesini güzel görmüştür. Bu da gösteriyor 
ki bir kimsenin kendi mezhebini (görüşünü) aşırı sevmesi, bazan onu uygun 
olmayan durumlara düşürüyor. 

2- Ebu Müslim el-İsfehâni şöyle demiştir: "Bu âyet, nikâhı haram olanlarla 
evlenmeyi, kadınların evlenmelerine mani olmayı, yetim malını almayı ve 
benzeri şeyleri nehyeden âyetlerin peşisıra gelmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hak, 
"Size yasakladığımız o büyük günahlardan kaçınırsanız, daha önce bu hususlarda 


işlemiş olduğunuz günahları bağışlarız" demek istemiştir. Bu mana da muhtemel 
olduğuna göre, âyette Mu'tezİle'nin verdiği manayı vermek kesinlik ifade 
etmez." Kâdi, bu izahı şu iki bakımdan tenkid etmiştir: 

a) Âyetteki, "Eğer nehyedildiğiniz büyük günahlardan kaçınırsanız..."sözü 
umümibrr ifâdedir. Binaenaleyh bu ifadeyi, önceden zikredilmiş şeylere 
hasretmek caiz değildir. 

b) el-İsfehâni'nin, "İnsanların istikbalde bu gibi haramlardan kaçınmaları sebebi 
ile, geçmişteki günahlarının bağışlanması" görüşü de, uzak bir ihtimaldir. Çünkü 
insanların durumu ancak şu iki şeyden biri olur: 

a) Ya onlar geçmiş bütün günahlarından tevbe etmişlerdir ve binaenaleyh 
tevbeleri, büyük günah işlemelerinden dolayı olan cezaları silip süpürmüştür. 
b)Ya da onlar geçmiş günahlarına tevbe etmemişlerdir. Öyle ise büyük 
günahlardan kaçınmak, o geçmiş günahların affını nasıl gerektirir." Kâdi'nin 
tefsirindeki sözü budur. 

Kâdi'nin birinci itirazına şu şekilde cevap verilir: Biz, Cenâb-ı Allah'ın "Eğer 
nehyedildiğiniz büyük günahlardan kaçınırsanız..." buyruğunun önceki 
günahların affedileceği manasına kesin olarak hamletmeyip bunun da muhtemel 
olduğunu söylüyoruz. Ortada böyle bir ihtimal söz konusu iken, âyeti 
Mut'tezile'nin zikrettiği manaya hamletmek kesinlik ifâde etmez. 

Kâdi'nin ikinci itirazına da şu şekilde cevap verilir: Senin, "Büyük günahlardan 
kaçınmak, o geçmiş günahların affını nasıl gerektirir?" şeklindeki sözün, bu 
kısmın bozukluğuna istidlal edilemeyen bir sualdir. Bu kadar sözle, bizim 
söylediğimiz ihtimal bâtıl olmaz. Binaenaleyh böyle bir ihtimal mevcut iken ise, 
sizin istidlaliniz bâtıl olur. Allah en iyi bilendir. 

3- Biz, onlara bütün istediklerini versek bile, âyet hakkında şundan fazlasını 
söyleyemeyiz: Büyük günahlardan kaçınmayan kimsenin, küçük günahları 
affedilmez. Bu durumda bu, va'id-i ilahiyi ifâde etme hususunda umumi bir âyet 
olur. Umumi olarak va'idi ifade eden âyetler az değildir. Binaenaleyh diğer 
umumi âyetlerle ilgili olarak verdiğimiz cevap, Mutezilenin bu âyetle istidlal 
edişine de bir cevaptır. Bundan dolayı âyetin, bu konuda fazladan hususi bir 
mana ifade ettiğini bilmiyorum. Hal böyle olunca, Ka'bi'nin, "Allah bu âyetle bu 
meseledeki şüpheleri gidermiştir" şeklindeki sözünün bir manası kalmaz. 

4- Bu büyük günahların içinde, bazan birine nisbetle daha büyük, bir diğerine 
nisbetle ise daha küçük olanlar vardır. Küçük günahlar arasındaki durum da 
böyledir. Fakat mutlak olarak büyük olduğuna hükmedilen günah, sadece 
küfürdür. Bu sabit olduğuna göre, Hak Teâlâ'nın, "Eğer nehyedildiğiniz 
büyük günahlardan kaçınırsanız... âyeti ile küfrün murad edilmiş olması niçin 


caiz olmasın? Çünkü küfrün pek çok çeşidi vardır: Allah'ı, peygamberlerini, 
âhiret gününü ve Allah'ın kanunlarını inkâr ve küfür gibi. Binaenaleyh bu âyetin 
maksadı, "küfürden sakınan herkesin, küfür dışındaki günahları affedilir" 
şeklinde olur. İşte bu ihtimal, ' 'Şüphesiz ki Allah kendisine şirk koşulmasını 
affetmez. Ondan başkasını ise, dileyeceği kimseler için affedebilir" (Nisa, 
(âyetinin açık manasına da tıpattp uyan bir manadır. Bu mana muhtemel hatta 


açık olunca, onların istidlalleri tamamen düşer. Muvaffakiyyet Allah'tandır. 172) 
Cenab-ı Allah'a Hiç Birşey Vacip Değildir 


Mutezile, büyük günahlardan sakınıtdığında, küçük günahların 
bağışlanmasının vacip olacağını söylerken, biz "Allah'a hiçbirşey vacip değildir. 
Aksine O'nun yaptığı bir lütuf ve ihsandır" diyoruz. Bu meselenin delilleri daha 
önce geçmişti. 

Cenâb-ı Allah daha sonra "ve sizi şerefli bir mevkie dahil ederiz" demiştir. 
Cenâb-ı Hakk'ın bu buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: (73) 


Birinci Mesele 


Âsım'ın râvisi Mufaddal, her iki fiili de gaib sigasıyla yâ ile, (örter ve sizi sokar) 
şeklinde; diğer kıraat imamları ise, va'ad-i ilahiyi ifâde eden bu cümleyi yeni bir 
cümle sayarak, nün ile (örteriz ve sizi sokarız) şeklinde okumuşlardır. İmam 
Nâfi, mim harfinin fethası ile şeklinde okumuştur. O, Hacc süresi (59. âyetteki) 
kelimeyi de aynı şekilde okurken, diğer kıraat imamları bu kelimeleri, mim'in 
ötresi ile şeklinde okumuşlar. Ama hepsi de, İsra 82. âyetteki aynı kelimeyi, mim 
harfinin zammesi ile okumuşlardır. Bu kelimeyi mim'in fethasıyla okuyanlar, 
girme yeri (yani ism-i mekan manasını) almışlar; zamme ile okuyanlar ise, 
'sokmak" manasında masdar olarak almışlardır. Masdar sayılısına göre bu, 
"Allah sizi şerefli bir yerleştirme ile yerleştirir" takdirindedir. Bu girdirişi 
"şerefli" olarak tavsif etmek şu manadadır: Bu yerleştirme, haklarında Allah 
Teâlâ'nın, "O, yüzleri üstü cehenneme (sürülüp) toplanacaklar (yok mu?)" 


(Furkan, 34) buyurduğu kimselerin aksine, ikram ile beraber olacaktır. 074] 
İkinci Mesele 


Sırf büyük günahlardan kaçınmak, cennete girmeyi icap ettirmez. Aksine bunun 


yanısıra, mutlaka taatta da bulunulması gerekir. Binaenaleyh âyetin takdiri, 
"Bütün farzları yerine getirir ve bütün büyük günahlardan sakınırsanız, sizin 
diğer bütün küçük günahlarınızı bağışlar ve sizi cennete sokarız" şeklinde olur. 
İşte bu, cennete girmeyi gerektiren sebeplerden birisidir. Bir tek sebebin 
bulunmayışı, neticenin (müsebbebin) de olmamasını gerektirmeyeceği herkesin 
malumudur. Burada bir başka sebep daha vardır ki işte asıl ve kuvvetli olan odur. 
O da, Allah Teâlâ'nın fazlı, keremi ve rahmetidir. Nitekim O, "De ki: "Ancak 
Allah m tazl(-u keremi) ve rahmetiyle, işte yalnız bunlarla sevinsinler..." (Yunus, 


58) buyurmuştur. Allah en iyisini bilir, HZ5] 
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Teâlâ'nın değil, kendisinin yarattığını iddia ederler. Ehl-ı Sünnet buna mukabil, 














onların da kabul ettiği ilm-i ilahi meselesini öne sürerler. "Siz de Cenâb-ı 
Hakk'ın, her şeyi bildiği gibi, dalalete düşecek birinin bu halini de ezelde 
bildiğini kabul ediyor, fakat bunun o şahsın dalalete düşmesinin sebebi 
olmadığını ifâde ediyorsunuz. Doğru amma, Cenâb-n Allah'ın ilmi taalluk ettiği 
gibi, iradesi de kula taalluk eder. Her iki sıfatın taalluk etmesi ayrı durumdadır. 
Diğer taraftan Mu'tezile. kulun ihtiyari fiillerinin kendisi tarafından yaratıldığını 
ileri sürmekle beraber kulun Öyle değil de böyle yapmasının bir sebebi olması 
gerektiği üzerinde ister istemez dururlar. Ehl-i Sünnete göre müreccih Allah 
Teâlâ olup, bu Mur'tezililer, kulun fiillerini etkileyen unsura "dâi" derler. Bu da 
kulun tam serbest olmadığının bir ifâdesi olup, "alemde olan her şey ancak 
Allah'ın iradesinin taalluk etmesiyle meydana gelebilir." O'nun dilemediği 
olmaz" diyen Ehl-i Sünnet'in fikrinin doğruluğu oriaya çıkar. Razi ilim ve dâi 
meselesiyle böylece onların fikrindeki tutarsızlığı göstermek istiyor (ç). 
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7/534-535 
(153) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/535 

154) Keşfu'l-Hafâ, 2/371. 








LL55] Buhâri, Büyü, 54; Müslim, Büyü, 29 (111/1159) 

156) İbn Mâce, Ticaret, 37 (2/750) 

L57] Buhâri, Büyü, 43; Müslim, Büyü, 45 (111/1164). 

L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71536-537 
U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71537-538 
[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/538 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/538 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/538-539 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/539 

[164] Buhâri, Edeb, 6; Nesâi, Tahrim, 3 (VII/89). 

1165) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/540 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/540-541 
[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/541 
[168] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71541-542 
1169) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71542-543 

[170] Buhâri, Şehâdât. 10; Müsned, 5/413). 

[O71] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71544 
[172] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71545-548 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71548 

















[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
7/548 
U75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
71548 
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Bu Ayetin Başlıca Şer'i delilleri Bildirmesi 














Olamaz 





Allah'ın E Emri IN Farklıdır 
yy Emrini enn AT emd aki Faydalar 








Sâlihler 

"Allah'ın, kiminizi kiminizden üstün kılmaya vesile yaptığı şeyleri temenni 
etmeyin. Erkeklerin, kendi kazandıklarından bir payı vardır. Kadınların da, kendi 
kazandıklarından bir payı vardır. Allah'tan, lütftınu isteyiniz. Şüphesiz ki Allah 


herşeyi hakkıyla bilendir"(Nisa, 32).LLİ 


Bil ki, bu âyetin kendinden önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu iki izah 
yapılmaktadır: 

a) Katta I (r.h) şöyle demektedir: "Allah Teâlâ önceki âyette insanları, bâtıl 
yollarla hem kendi hem de başkasının malını yemekten ve adam öldürmekten 
nehyedince, bu âyette de onlara, bu menhiyyatt terketmeyi onlara kolaylaştıracak 
şeyi emretmiştir ki, bu da herkesin, Allah'ın kendisine ayırdığı nasibe rıza 
gösterip, razı olmasıdır. Çünkü insan buna rıza göstermezse, hasede düşer; 
hasede düştü mü, muhakkak ki başkasının malını haram yolla alma ve adam 
öldürme gibi gayr-i meşru yollara sapar. Ama Allah'ın takdir ettiğine razı olursa, 
onun, canlar ve mallar hususunda zulme sapması mümkün olabilir " 

b) Bâtıl yollarla mal edinmek ve adam öldürmek, uzuvların yapmış olduğu 
fillerdir. İnsanın dışı kötü fiillerden temizlensin diye, önce bunları bırakmakla 
emrolunmuştur ki, bu şeriattır. Bundan sonra, bâtını yaşantısı da kötü huylardan 
temiz olsun diye, hasedden dolayı, kalbiyle başkalarının canlarına ve mallarına 
saldırmayı bırakması emredilmiştir ki, işte bu da tarikattır Âyetle ilgili birkaç 


mesele vardır; İZİ 
Temeninin Mahiyeti 


Bize göre "temenni", olmayacağı bilinen veya zannedilen bir şeyi istemekten 
ibarettir. İşte bundan dolayı biz diyoruz ki: Cenâb-ı Hak şayet, iman 
etmeyeceğini bile bile. Kâfirin iman etmesini istemiş olsaydı, temennide 
bulunmuş olurdu. Mutezile de, "Temenni, bir kimsenin, "keşke şu şey şu şekilde 
bulunsa, tahakkuk etse; keşke şu şey, şu şekilde meydana gelmese..." demektir. 
Âyet insanı "keşke şöyle olsaydı, keşke böyle olmayaydı!" demekten uzak 
tutmak ister" der. Fakat bu uzak bir ihtimaldir. Zira, mücerret lafzın bir manası 
olmadığı zaman, artık temenni olmaz. Aksine, mutlaka bu lafzın manasının 
araştırılması gerekir. Halbuki, temenninin manası bizim de belirttiğimiz gibi 


olmayacağı bilinen veya zannedilen şeyi talep etmekten ibarettir. BI 


Mutluluk Dereceleri 


Bil ki mutluluk dereceleri, ya ruhi, ya bedeni veyahut da harici olurlar. Ruhi 
mutluluklara gelince, bunlar iki çeşittir: 

Ruhani Mutluluklar Herşeyin Örnek Şekli Olan Sıfat İledir 

Birincisi: Nazari kuvvetle ilgili olandır ki, bu tam bir zekamükemmel bir anlayış, 
kemmiyyet ve keyfiyyet bakımından, başkasının bilgilerinden fazla olan bilgidir. 
İkincisi, ameli kuvvetle ilgili olandır ki, bu da hareketsiz olma ile yolunu şaşırıp 
taşkınlık arasında olan iffet ile, hiddet ile korkaklık arasında olan şecaat ve 
aptallık ile bozgunculuk arasında orta bir yer olan ameli hikmeti kullanmaktır, 
İşte bütün bu hallerin hepsinin toplamı, adaleti meydana getirir. 

Bedeni mutluluklara gelince, bunlar sıhhat, güzellik, zevk ve güzellik içinde 
uzun bir ömür yaşamaktır 

Harici mutluluklar ise, bir kimsenin sâlih evladlarının, akrabalarının, dostlarının 
ve yardımcılarının çok olması: eksiksiz bir yetki sahibi olması; sözünün nafiz, 
ınsanlar tarafından sevilen, onlar arasında güzel bir şekilde yâd edilen ve sözü 
tutulan bir kişi olmasıdır. İşte bu, bütün mutluluklara bir işarettir ki, bunların bir 
kısmı fıtri olup, kesbin bunlarda bir tesiri söz konusu değildir; bir kısmı ise 
kesbidir, sonradan kazanılır. Bu kesbi olan yok mu, insan bunu iyice 
düşündüğünde, bunu da sırf Allah'ın bir bağışı ve atiyyesi olarak görür. Çünkü 
sebeplerde, engelleri ortadan kaldırmada ve gerektirici sebepleri meydana 
getirmede bir tercih bulunmamaktadır. Aksi halde, say ve gayretin sebebi 
müşterek olmuş olur. Mutlulukları elde etmek ve matluba ulaşmak ise ortak 
olmamış olurdu. İşte Cenâb-ı Hakkın, kendileriyle insanların bir kısmını diğer 


bir kısmını üstün kıldığı mutlulukların çeşitleri bunlardır. [4] 
Üçüncü Mesele 


İnsan, çeşitti faziletlerin diğer bir insanda bulunduğunu müşahede edip, 
kendisini bu faziletlerin hepsinden ya da büyük bir kısmından mahrum görünce, 
bu durumda kalben kederlenir, zihni karışır, sonra da kendisinde şu iki hal 
meydana gelir: 

a) Bu kimse, o mutlulukların o insandan zail olmasını temenni eder. 

b) Ya da, bunu temennî etmez de, onunki kadar bir mutluluğun kendisi için de 
bulunmasını temennî eder. Bunlardan birinci hal, mezmûm ve kötü olan bir 
haseddir. Zira, âlemin müdebbiri ve yaratıcısı olan Allah'ın ilk gayesi, kullarına 
ihsanda bulunup onlara cömert davranarak, adeta sağanak halindeki yağmurlar 


gibi, onlaraikram ve ihsanlarını dökmesidir. Binaenaleyh, kim bunun zail 
olmasıni isterse, o kimse sanki Cenâb-ı Hakk'ın âlemi yaratıp mükellef varlıkları 
halketmesindeki ilk maksadı hususunda Allah'a itiraz etmiş olur. Yine çoğu kez o 
kimse, kendisinin bu nimetlere o insandan daha lâyık olduğuna inanır. Ki bu da, 
Allah'a bir itiraz ve O'nun hikmetini bir ta'n olur. Bütün 

bunlar ise insanı küfre ve bid'at karanlıklarına düşüren, kalbinden iman nurunu 
silip süpüren şeylerdendir. Hased, dini bakımdan bir fesada sebep olduğu gibi, 
dünyevi bakımdan da fesadın sebebidir. Çünkü bu durum sevgiyi, muhabbeti, 
dostluğu sona erdirir ve bütün bu halleri, onların zıddına dönüştürür. İşte bu 
sebeplerden dolayı, Cenâb-ı Hak kullarını bundan nehyederek, "Allah'ın, 
kiminizi kiminizden üstün kılmaya vesile yaphğı şeyleri temenni etmeyin" 
buyurmuştur. 

Bil ki bu hasedi nehyetmenin sebebi, dinlerin temel kaidelerinin farklılığına göre 
farklılık arzetmektedir. Ehl-i Sünnet ve'I-Cemaât mezhebine göre Cenâb-ı Hak, 
"Ne dilerse, hakkıyla yapandır" (Burüc, 16); "O, yapacağından mesul tutulmaz, 
takat insanlar mesul olurlar" (Enbiya. 23) Binaenaleyh, O'nun yaptıklarına itiraz 
edilemez, O'nunla münakaşa etmeye hiçkimsenin takati yetmez, her şey O'nun 
yaratmasıdır; yapmasının nedeni-niçini yoktur. Neden, niçin diye sorulam Bu 
böyle olunca, bütün kilukâl kapıları tıkanmış ve itiraz yollan merdüddur 
Mutezile mezhebine göre, itiraz yollan da kapanmıştır. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
"Allâmu'i-guyüb" (gaybleri hakkıyla bilen)dir. Binaenaleyh O, mahlukatınin 
yararına otan bütün faydalı şeyleri ve hükümlerdeki incelikleri eksiksiz bilendir. 
İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, ' Eğer Allah (bütün) kullarına (aynı seviyede) 
bol rızık verseydi, yeryüzünde muhakkak ki taşkınlık ederler, azarlardı' 1Sürâ, 
27» buyurmuştu. Bu her iki izaha göre de. mutlaka her insanın Allah'ın kaza ve 
kaderine razı olması gerekir İşte bundan ötürü, bir hadis-ı kudside şöyle 
buyurulmuştur: 

"Kim benim kaza ve kaderime teslim olur, belâlarıma sabreder ve nimetlerime 
de şükrederse, onu sıddik olarak kaydederim. Kıyamet gününde onu, sıddiklerle 
beraber hasrederim. Kim de benim kaza ve kaderime rıza göstermez, belâlarıma 
sabretmez ve nimetlerime de şükretmezse, o kimse benden başka bir Rab 
arasın.." İşte, o nimetlerin o kimseden zail olmasını temenni eden kimse 
hakkında söylenebilecek söz bundan ibarettir. İbn Sirin'in Ebu Hureyre (r.a)'den 
rivayet etmiş olduğu şu hadis de bunu teyid etmektedir. Ebu Hureyrel nin 
rivayetine göre Hz. Peygamber; "Birkimse, (din) kardeşinin talip olduğu kıza 
talip olmaz (olmasın); kardeşinin pazarlığı üzerine pazarlık yapmaz (yapmasın); 
bir kadın da, yerine geçmek için, kız kardeşinin boşanmasını istemez. Çünkü ona 


rızık veren Allah'tır" buyurmuştur. 

Bütün bunlardan maksat, hasedden iyice sakındırmaktır. Ama bu nimetlerin 
kardeşinden zail olmasını istemez, aksine bir o kadar da kendisinin olmasını 
isteyen bir kimse olursa, bunu caiz gören âlimler bulunmaktadır. Ancak, 
muhakkik âlimler bunun da caiz olmadığını söylemişlerdir. Çünkü o nimet, çoğu 
kez dini bakımdan o kimse hakkında bir mefsedet, dünyevi bakımdan da bir 
zarar olur. 

işte bu sebepten dolayı muhakkik âlimler, "Bir kimsenin: "Allah'ım, bana 
falancanın evi gibi bir ev; falancanın karısı gibi bir karı nasib et" demesi caiz 
olmaz, aksine "Allah'ım, bana dinim, dünyâm, âhiretim ve maişetim konusunda 
hakkımda uygun olan şeyleri ver" demesi gerekir" demişlerdir. 

İnsan çoğu kez düşündüğünde, kullarına bir öğretme olsun diye, Cenâb-ı Hakk'ın 
Kur'ân-ı Kerim'de zikretmiş olduğu, "Ey Habbimız, bize dünyada da iyi hal ver, 
âhirette de iyi hal ver ve bizi o ateş azabından koru" ıBaKara, 201) şeklindeki 
duadan daha güzelini bulamaz. 

Katâde, Hasan el-Basri'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hiç kimse, mal 
temennisinde bulunmasın.. Sa'lebe hakkında olduğu gibi, belki de onun helaki o 
maldandır..." İşte Cenâb-ı Hakk'ın bu âyette "Allah'tan fazlını isteyin" 


ifadesinden kastedilen de budur. Pİ 
Ayetinin Nüzul Sebebi 


Âlimler, bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şunları zikretmislerdir: 

a) Mücahid'in rivayetine göre Ümmü Seleme "Ya Resül-allah, erkekler savaşa 
katılıp savaşıyor, biz ise savaşmıyoruz. Onların mirastaki paylarıysa bizimkinin 
iki katı. Keşke biz de erkek olsaydık!" deyince, bu âyet-i kerime nazil olmuştur. 
b) Süddi sovle demektedir: Mirasla ilgili âyetler nazil olunca, erkekler: "Cenâb-ı 
Hakk'm, miras hususunda bizi üstün kıldığı gibi âhirette de bizi kadınlardan 
üstün kılmasını umuyoruz"; kadınlar ise, "Biz de, miras hususunda olduğu gibi, 
bizim günahımızın da erkeklerin günahının yarısı kadarı olmasını arzularız" 
deyince, bu âyet nazil oldu. 

c) Allah Teâlâ, erkeklerin mirastaki payını iki dişinin payı kadar yapınca, 
kadınlar: "Biz daha muhtacız, çünkü biz zayıf bünyeli varlıklarız. Erkeklerse, 
geçimlerini elde etme hususunda daha güçlüler" dediler. Bunun üzerine bu âyet-i 
kerime nazil oldu. 

d) Bir kadın Hz. Peygamber'e gelerek, "Erkeklerin ve kadınların Aliah'ı birdir. 
Sen. hem bize hem de onlara gönderilmiş bir peygambersin. Babamız Adem, 


annemiz ise Havva'dır. O halde Allah Teâlâ'nın erkeklerden bahsedip, bizden 
bahsetmemesinin sebebi nedir?" deyince, o zaman işte bu âyet-i kerime nazil 
oldu. Yine bu kadın, "Erkekler, cihad etmekle bizi geçtiler. Binâenaleyh bizim ne 
yapmamız gerekir?" deyince, Hz. Peygamber 

"Sizden, hamile olan bir kadına, oruç tutan ve namaz kılan kimsenin mükâfaatı 
kadar bir mükâfaat vardır. Doğum sancıları ona ac! verdiği zaman, Cenâb-ı Hakk 
'm o kadına vereceği ecri ve mükâfaatı hiç kimse bilemez.. Bu kadın çocuğunu 
emzirdiği zaman, çocuğunun memesinden her emmesine mukabil, o kadına bir 


cam diriltmenin mükâfaatı kadar mükâfaat vardır buyurmuştur. [6] 
Erkek ve Kadının Birbirine Karşı Durumu 


Daha sonra Hak Teâlâ, Erkeklerin, kendi kazandıklarından bir payı vardır. 
Kadınların da, kendi kazandıklarından bir payı vardır" buyurmuştur. 

Bil ki bu âyetle hem dünya, hem âhiret, hem de her ikisiyle ilgili olan hususların 
kastedilmiş olması mümkündür. 

Birinci ihtimal hakkında şu izahlar yapılabilir: 

a) Bundan murad, "Her fırkaya, kazanmış olduğu dünya nimetlerinden bir pay 
vardır. Binaenaleyh, Allah'ın kendisine ayırıp verdiği şeye razı olması gerekir" 
şeklindedir. 

b) "Mirastan tayin edilen her pay, Allah'ın hükmüne göredir. Binaenaleyh, 
kişinin buna razı olması ve itiraz etmemesi gerekir." Bu görüşe göre burada 
geçen tabiri, elde etme ve sahip olmak manasındadır. 

ce) Cahiliyye çağındaki insanlar, kadınlara ve çocuklara mirastan pay 
vermiyorlardı. Böylece Cenâb-ı Hak bu âyet ile, bunun geçersiz olduğunu 
belirterek, erkek olsun dışı olsun, küçük olsun büyük olsun herkesin muayyen 
bir payı olduğunu beyân etmiştir. 

İkinci ihtimalle ilgili olarak da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bundan murad şudur: Herkesin elde edeceği muayyen bir sevap miktarı 
vardır ki, buna Allah'ın keremi ve lütfuyta müstehak olur. Binâenaleyh, bunun 
aksini temenni etmeyiniz..." 

b) Herkesin, yapmış olduğu tâatlara mukabil bir mükafaatı vardır. Binaenaleyh 
onu, kötü olan hased sebebiyle zayi etmemesi gerekir. Ki bu, "Sana ait olanı 
muhafaza et, zayi etme; başkasına ait olanı da temenni etme!" demektir. 

c) Erkeklerin kazandıklarından bir hisseleri bulunmaktadır ki bu, onların 
kadınların nafakalarını temin etmelerine vesiledir. Cenâb-ı Hak, kadınların 
namus ve ferçlerini muhafaza etmeyi, kocalarına itaat etmeyi ve aş-ekmek 


pişirme, giyecekleri muhafaza etme ve geçimi kolaylaştırma gibi evle ilgili işleri 
yapmalarını murad ederek, "Kadınlar için de, kazandıkları şeyden bir hisse 
vardır" buyurmuştur. Bu manaya göre "nasib", sevap ve mükâfaat anlamındadır. 
Üçüncü ihtimale gelince, âyetten bu manaların tamamı kastedilmiştir. Çünkü 
âyetin lafızları bu manaları kapsamakta olup, bu manalar arasında herhangi bir 
tezat bulunmamaktadır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'tan, fazlını isteyiniz" buyurmuştur. Bu hususla ilgili 


olarak da birkaç mesele vardır: WA 
Birinci Mesele 


İbn Kesir ve Kisai, bu kelimenin istemek fiilinden bir emir ve kendisinden önce 
vâv veya fâ harfinin bulunması şartıyla, hemzesiz olarak şeklinde; diğer kıraat 
imamları ise, Kur'ân'ın her yerinde olmak üzere şeklinde okumuşlardır. 

Birinci okuyuşa göre, hemzenin harekesi sin harfine verilmiş, vasi elifine lüzum 
görülmeyerek hazfedilmiştir. İkinci okuyuşa göre bu kelime, aslı üzere 
okunmuştur. Kıraat imamları, kelimesi emr-i gâib olduğu için, bunun hemzeli 


okunacağı hususunda ittifak etmişlerdir. [8] 
İkinci Mesele 


Ebu Ali el-Farisi, "Ebu'l-Hasen'e göre, Cenâb-ı Hakk'ın aJuss 'ja kelimesi ikinci 
mef'üt yerinde; Sibeveyh'in görüşüne göreyse, hazfedilmiş olan ikinci mef'ülün 
sıfatı yerine gelmiş bir ifâdedir. Buna göre sanki. "Allah'tan, O'nun fazlından 


olan nimetini isteyiniz" denilmiştir" demiştir [9] 
Allah'tan Belli Bir Şey Yerine Lutfunu İstemeli 


Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'tan, fazlını isteyiniz" buyruğu, insanın talep ve 
dualarında muayyen bir biçimde bir şey 

Mah'tan Belır Şey Yeme Lutfunu istemeli istemesinin caiz olmayacağına; ancak, 
Allah'ın lütfundan, 

mutlak bir biçimde dini ve dünyası hakkında, kendi salahına vesile olacak şeyleri 
isteyebileceğine bir tenbihte bulunma ve dikkat çekmedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak. "Şüphesiz ki Allah, herşeyi hakkıyla bilendir" buyurmuştur 
ki, bu şu demektir: Allahu Teâlâ, isteyenlerin menfaatine olan şeyleri 


bilmektedir. Binaenaleyh, bir talepte bulunan, isteğini kısaca belirtsin, dua 
ederken, istediğini tayin ederek istemekten sakınsın.. Çünkü bu çoğu kez, sırt bir 


mefsedet ve sırf bir zarar olur. Allah en iyi bilendir. no] 

"(Erkek ve dişiden) her biri için, baba ve ananın, en yakın akrabaların 
tehkelerinden de varisler yaptık. (Akd ile) yeminlerinizin bağladığı kimselere 
dahi hisselerini verin. Allah, her şeyin üstünde şahiddir" (Nisfi . 33) 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: EN 
Birinci Mesele 


Bil ki âyeti, bu âyette yer alan "ana-baba" ve "en yakın akraba" tabirlerini, "varis 
olanlar" diye tefsir etmek mümkün olduğu gibi. yine bu tabirleri, "kendilerine 
varis olunanlar" diye tefsir etmek de mümkündür. 

Birincisine göre, Cenâb-ı Hakk'ın. ' (Erkek ve dişiden) her biri için baba ve 
anamı: en yakın akrabaların tenkelehnden de yaptık" buyruğunu, "bunlardan her 
irinı onun terikesinde varis kıldık" şeklinde toisır edebiliriz. Buna göre sanki, "O 
varis olanlar kimdir?" denildiğinde, "Onlar, ana-baba ne er vakın akrabalardır." 
denilmek istenmiştir. Bu izaha göre. mutlaka Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesinde vakf 
yapmak, durmak lâzımdır. 

İkincisine göreyse, şu iki izah yapılabilir: 

a) Bu ifadede bir takdim-tehirin bulunduğunu söytemek.. Buna göre ifâdenin 
takdiri, "Ana-baba ve en yakın 

akrabaların geride bırakmış olduğu her şey için biz, mevâli yani varisler yalattık" 
şeklinde olur. 

Bu iki izaha göre de fiili, iki mef'ul almaz, çünkü kermesi, (yarattık) manasına 
gelmektedir. 

b) Kelamın takdirinin, "Varisler olarak yarattığımız her kavmin, ana-babasının 
ve en yakın akrabaların bırakmış oldukları terikeden bir hissesi vardır" 
şeklindedir. Buna göre tabiri mevsüfu hazfedilmiş bir sıfat, kelimesine râci 
olacak olan zamir ise hazfedilmiş olur. Yapılan takdire göre haber durumunda 
olan kelimesi de âyette hazfedilmiş olur. Bu izaha göre de, fiili iki mef'ul almış 
olur. Bu izahta fazla takdir yapıldığı için, ilk iki İzah bundan daha uygun ve 


evlâdır. H2] 


Mevla Kelimesinden Manaları 


kelimesi, pekçok manaya gelen müşterek bir lâfız- dır: 

a) Azâd eden.. Çünkü bu şahıs, o köleyi azâd etme nimetinin velisidir. İşte bu 
sebepten dolayı o şahsa, "Nimetin mevtası, efendisi" adı verilmiştir. 

b) Azâd edilmiş köle.. Çünkü, mevlâsının ona olan velayeti, ona olan in'âmına 
Mtişmiş, beraber bulunmuştur. Bu tıpkı, alacaklı olan bir kimsenin, hakkının 
peşine düşmesi v* onu tak etmesi kendisine vazife olduğu için 'pif- (garım); 
borcu ödemesi kendisine gerekli olduğu için borçluya da yine (garım) denilmesi 
gibidir. 

c) Bu kelime, (müttefik, anlaşmalı) anlamındadır. Çünkü, anlaşma yapan bir 
kimse, işini yapılmış olan yemin akdine göre takip eder. 

d) Amcaoğlu.. Çünkü aralarında bulunan akrabalık sebebiyle o onu, yardım 
isteğiyle takip eder, izler.. 

e) Mevla, veli mânasına gelir. Çünkü o onu, yardım etmek isteğiyle takip eder, 
izler. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki Allah iman edenlerin velisidir. 
Kâfitlere gelince, onların velisi yoktur" (Muhammed, buyurmuştur. 

f) Asabe.. İşte bu âyette murad edilen mâna budur. Çünkü bu âyete, bu manadan 
başkası uygun düşmez. Bunu, Ebü Salih'in Ebu Hureyre'den rivayet ettiği şu 
hadis de te'kid etmektedir. Hz. Peygamber (s.a.s), Ben mü'mintere, 
(kendilerinden) daha yakınım. Onlardan kim ölür ve geriye mal bırakır ise, 
bıraktığı mal vârislerinedfr. Kim (de) öldükten sonra bir borç bırakır İse, o 
borcunun kefili benim." 

Yine, Hz. Peygamber, "Bu malı taksim edin. Geriye kalan paylar, erkek 
"asabe"lerin birincisi içindir. buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "(Akd ile) yeminlerinizin bağladığı kimselere dahi 


hisselerini verin" buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: L13) 


Birinci Mesele 


Asım, Hamza ve Kisâi, bu fiili elifsiz ve şeddesiz olarak şeklinde; diğer kıraat 
imamları ise elifli ve şeddesiz 

olarak şeklinde okumuşlardır. (akdetti) şeklindeki kıraata göre, akit fiili tek bir 
kişiye nisbet edilmiştir. Tercihe şayan mâna ise wüilp (akitleşti) şeklidir. Çünkü 
"mufâ'ale" babı, iki tarafın da yemin akdi yapmış olduğuna delâlet eder. H4] 


İkinci Mesele 


Âyetteki "eymân" kelimesi, "yemîn"in çoğuludur. "Yemin" kelimesi "sağ el" 
manasına olabileceği gibi, 

"kasem (yemin etmek)" manasına da olabilir. Eğer bu kelimeden maksad sağ el 
manası olursa, burada şu üç mecazi mana kastedilmiş olabilir: 

a) Akitleşme işi, âyetin zahirine göre, ellere nisbet edilmiştir. Aslında ise 
akıtteşme, anlaşan ve yeminleşen iki tarafa nisbet edilir. Bu mecazi kullanışın 
sebebi şudur: İki taraf, satış esnasında satışın kesinleştiğini belirtmek için 
karşılıklı olarak ellerini birbirlerine vururlar ve ahidlerine sarılıp vefa 
göstereceklerine dair biribirinin elini tutarlar. 

b) Kelamın takdiri, "Yeminleri sebebi ile ellerinizin akitleştiği, bağlandığı 
kimselere.." şeklindedir. Bu takdire göre muzaf hazfedilmiş ve muzâfun ileyh 
onun yerine kâim olmuştur. Sözden anlaşıldığı için, bu hazif yerinde ve güzeldir. 
c) Âyetin takdiri "Yeminlerinizin kendileri ile akidleştiği kimseler." şeklindedir. 
Fakat bu takdire göre de, sıla cümlesinde ism-i mevsüle râci olacak zamir 
hazfedil-miştir. 

Bütün bu takdirler, "yemin" kelimesini "el" manasına aldığımız zaman söz 
konusudur. Fakat bu kelimeyi 'yemin etmek" manasına alırsak, bu durumda 
akidleşme, âyetin zahirine göre "yeminleşme" manasına olur. Bu mana da 
yerinde ve güzeldir. Çünkü akidleşme, yemin etme sebebiyle (yoluyla) olunca, 
böylece bu nisbet yerinde ve güzel olur. Diğer mecazlar hakkında söylenecek söz 


de, geçenler gibidir. (5) 
Akide Varisi Olma Hükmünün Mahsus Olması 


Âlimlerden bazıları, bu âyetin mensüh olduğunu söylerken, bazıları da mensüh 
olmadığını söylemişlerdir. Bunun mensuh olduğunu söyleyenler, âyeti şu 


manalardan biri ile tefsir etmişlerdir: 

a) Âyetteki, "(Akd üe) yeminlerinizin bağladığı kimselere" tabirinden murad, 
cahi-liyye döneminde anlaşma yapılmış kimselerdir. Zira cahiliyye döneminde 
birisi birisi ile anlaşma yapar ve "Benim kanım senin kanın; barışım, senin 
barışın; savaşım, senin savaşındır. Sen bana varissin, ben de sana; sen benim 
diyetimi öde, ben de senin" derlerdi. Bu şekilde anlaşma yapanların, 
biribirlerinin mirasından altıda bir hakları olurdu. İşte bu husus Hak Teâlâ'nın 
"hısımlar, Allah'ın kitabmca, birbirine daha yakındırlar:" "Allah size tavsiye ve 
emreder ki.." (Nisa, 11) âyetleriyle neshedilmiştir. 

b) Cahiliyye insanlarından biri, yabancı birisini evlâd edinirdi. Bunlara 
(evlatlıklar) denilir ve onlar, bu sebeple varis olurlardı. Daha sonra bu husus 
neshedilmiştir. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s), ashabından iki kişi arasında "kardeşlik" akdi 
yapıyordu. İşte böyle kardeş olma da, birbirlerine varis olma sebebi idi. Bil ki 
her üç izaha göre de, yapılan anlaşma, "hisselerini verin" ifadesinden dolayı, 
bunların biribirlerine varis olmalarına sebep oluyordu. Cenâb-t Allah, daha sonra 
şu yukarıda yazdığımız âyetlerle bunu neshetmiştir. 

Bu âyetin mensuh olmadığını söyleyenler ise, âyetin tefsiri hususunda şu 
görüşleri zikretmişlerdir: 

a) Âyetin takdiri şu şekildedir: "Ana-baba ve akrabaların bıraktığı ve kendilerini 
yeminlerinizin bağladığı kimselerin bıraktığı her şey için vârisler vardır, O 
vârislere hisselerini verin." Yani "Mevâli ve vereselere hisselerini verin." Bu 
manaya göre, "'((Akd ile) yeminlerinizin bağladığı kimselere., "tabiri, "ana ve 
babanın ve en yakın akrabaların..." tabirine atfedilmiştir. Binâenaleyh mana, 
"yeminlerinizin bağladığı kimselerin bıraktığı şeyler için, vâris vardır. O vâris 
buna daha lâyıktır" şeklinde olur. Allah Teâlâ buna göre vârisi, "mevlâ" diye 
ifâde etmiştir ki bu da "malı, anlaştığınız kimseye vermeyin; aksine mevâli ve 
vârislere verin" demektir. Bu izaha göre âyet mensuh değildir. Bu, Ebu Ali el- 
Cübbâi'nin yaptığı te'vildir. 

b) Bu ifadeden maksad, kan ile kocadır. Zira nikah da "akid" diye 
adlandırılmıştır. Nitekim Cenâb-ı Allah, "(İddet sona erinceye kadar) 
nikah akdi yapmaya azmetmeyin" (Bakara. 235) buyurmuştur. Binaenaleyh 
Allah Teâlâ ebeveyni ve akrabaları zikretmiş, onların yanısıra karı-kocayı 
zikretmiştir. Bunun bir benzeri de miras âyetidir. Zira Hak Teâlâ, çocuğun ve 
ana-babanın mirasını açıklarken, karı ile kocanın mirasını da zikretmiştir. Buna 
göre âyette nesh söz konusu değildir. Bu da, Ebü Müslim el-İsfehâni'nin 
görüşüdür. 


c) Bu tabirden maksad, "yelâ" H6] sebebi ile meydana gelen mirastır. Buna göre 
de, nesh söz konusu değildir. 

d) Bu tabirden murad, adamın müttefikleri olup, "(onlara) hisselerini verin" 
âyeöndeki hisseden maksat da, akrabalar arasındaki yardımlaşma, nasihat etme, 
dayanışma ve samimiyetle biribiriyle içli-dışlı olmaktır. Binaenaleyh bunlardan 
maksad, biribirine varis olma değildir. Bu takdire göre de, nesh söz konusu 
değildir. 

e) Bu âyet, Hz. Ebu Bekir (r.a) ile oğlu Abdurrahman (r.a) hakkında nazil 
olmuştur. Çünkü Hz. Ebu Bekir (f.a), oğluna infak etmemeye ve malından ona 
hiçbir şey vermemeye yemin etmişti. Abdurrahman (r.a) müslüman olunca, 
Cenâb-ı Allah, Hz. Ebu Bekr'e ona payı kadar miras bırakmayı emretmiştir. 
Buna göre de, âyette nesh yoktur. 

f) Esamin şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, ölenin yanı başında bulunanlara, daha 
önce de zikredildiği gibi, bir pay ayrılmasını emrettiği gibi, bir bağış ve hediye 
olarak az bir şey ayrılmasını da emretmiştir." Bütün bunlar muhtemel ve güzel 


izahlardır. Ne murad etmiş olduğunu en iyi Allah bilir. BWA! 
Dördüncü Mmesele 


Hak Teâlâ'nın, "(Akd ile) yeminleri- nizin bağladığı kimseler" sözünün mübtedâ, 
"... onlara dahi hisselerini verin" kısmının da haber olduğunu söyleyenler şöyle 
demişlerdir: "Bu sözün başındaki kelimesi şart manasını tazammun ettiği için, 
muhakkak ki haberinin başına fâ harfi gelmiştir. Onun haberi de, "Onlara dahi 
hisselerini verin... "ifadesidir, kelimesinin, tıpkı senin "Zeyd yok mu, ona vur!" 


sözünde olduğu gibi, mansüb olması caizdir. (18) 


Beşinci Mesele 

Cumhür-u fukahâ, daha aşağı olan "mevlâ"mn, daha yukarda olana varis 
olamıyacağını söylerlerken,Tahavi, Hasan İbn Ziyâd'ın, varis olabileceğini 
söylediğini nakletmiştir.Zira İbn Abbas'ın rivayetine göre, bir kimse kölesini 
azâd etmiş ve azâd eden bu adam sonra ölmüş, geride de, bu azâdlısından başka 
hiç kimse kalmamıştı. Bunun üzerine Allah'ın Resulü, ölen o efendinin mirasını, 
azâdlısı olan o adama vermişti. Bir de, bu Hak Teâlâ'ntn, "(Akd ile) 
yeminlerinizin bağladığı kimselere dahi hisselerini verin" buyruğunun 
muhtevasına dahildir. 


Hasan İbn Ziyad'ın bu hadise tutunmasına şöyle cevap verebiliriz: Belki de, mal 
beytu'i-mâle olduğu için; Hz. Peygamber (s.a.s) onu, ihtiyacı ve fakirliğinden 
dolayı o delikanlıya vermiştir. Çünkü bu mal, vârisi olmayan bir maldır. Bu 


malın hükmü, fakirlere sarfedilmesidir. La 
Altıncı Mesele 


Şafii ve Mâlik (r.h), "Bir kimse bir adamın elinde müslüman olup, o adam da 
ona velayet edip onunla akid yapsa; sonra da ölse, ölen bu kimsenin de, 
müslüman olan bu kimseden başka varisi olmasa, bu kimse ona varis olamaz; 
bilakis onun mirası müslümanlara aittir" derlerken, Ebu Hanife(r.h) ise, bu 
adamın ona varis olacağını söyler. Şafii'nin delili şudur: Biz, âyetin manasının, 
"Ebeveyn, yakın akraba ve yeminlerinizin akid He bağladığı kimselerin bırakmış 
o öuğu teriketor için menafiler aüsler) yaptik bunlar da asabeterdir" şeklinde 
olduğunu beyân etmiştik. Sonra bu asabeter, ya hâs olurlar ki, bunlar 
vereselerdir; veya 'âmm olurlar ki, bunlar da müslüman cemaatidir. Binaenaleyh, 
bu malın hâs asabeler bulunmadığı zaman 'âmm asabelere sarfedilmesi gerekir. 
Ebu Bekir er-Râzi, kendi görüşüne şu şekilde delil getirmiştir: "Âyet, insanın 
velayet ettiği ve anlaşma yaptığı kimselere miras verilebileceğini ifâde 
etmektedir. Daha sonra Allah Teâlâ bunu, "Hısımlar, Allah'ın kitabmca, birbirine 
daha yakındır " (Enfai. 75) âyetleriyle neshetmiştir. bu nesh, akrabalar 
bulunduğu zaman söz konusudur. Ölenin akrabası yok ise, bu hüküm olduğu gibi 
kalır." Onun bu görüşüne şöyle cevap veririz, "biz, âyette anlaşma yapılmış 
kimsenin varis olacağını gösteren bir şey olmadığını, aksine âyetin bu kimselerin 
vâris olmayacaklarına delâlet ettiğini ve böyle bir neshin bulunduğunu 
söylemenin yanlışlığını beyân etmiştik." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Allah, her şeyin üs-nlnde şahiddir" buyurmuştur ki bu 
ifade, itaatkârlar hakkında bir vaad, isyankârlar hakkında İse bir va'iddir. 
Âyetteki "şehid" lâfzı şâhid ve müşâhid demektir. Bunun getirilmesinden 
maksad ise, ya Allah'ın bütün cüz'tyyatı ve külliyatı bildiğini ifâde etmektir; ya 
da O'nun kıyamet günü, bütün mahlukata, dünyada iken yapmış oldukları şeyler 
hususunda şahidlik edeceğini ifâde etmektir. Birinci manaya göre "şehid", bilen; 


ikinci manaya göre ise "haber veren" manasındadır. 120) 
Koca Ailenin Reisidir 


"Erkekler kadınlar üzerine hâkimdirler. Çünkü Allah onlardan bazısın 


(erkekleri), bazısından (kadınlardan) üstün kılmıştır. Çünkü onlar (erkekler) 
mallarından fnfak ederler. İyi kadınlar itaatli olanlardır. Allah kendilerini nası 
koruduysa onlar da öylece mahremiyeti koruyanlardır..  Şerlerinden, 
serkeşliklerinden korktuğunuz kadınlara gelince, onlara (önce) öğüt verin. 
(Vazgeçmezlerse) kendilerini yataklarında yalnız bırakın. (Yine kâr etmezse) 
dövün. Size İtaat ederlerse aleyhlerinde bir yol aramayın. Çünkü Allah çok 


yücedir, çok büyüktür" (Nisa, 34). RU 


Erkeğin Mirastaki Üstünlüğü, Kadının İnfak ve Mehir Üstünlüğü İle 
Dengelenmiştir 


Bil ki Allah Teâlâ, "Allah'ın, kiminizi kiminizden üstün kılmaya vesile yaptığı 
şeyleri temenni etmeyin" (Nisa, 32) buyurup, biz de bu âyetin sebeb-i 
nüzulünün, kadınların, Hak Teâlâ'mn erkekleri kendilerine miras hususunda 
üstün kılması konusunda ilerkjeri konuşmaları olduğundan bahsedince, bundan 
dolayı Allah Teâtâ bu âyette, her nekadar birbirlerinden istifade hususunda 
kadın-erkek müsâvi olsalar da, erkekler kadınlara hakim oldukları için, erkekleri 
mirasta kadınlara üstün kıldığını, bundan dolayı erkeklere, kadınların mihirlerini 
vermelerini ve onların geçimlerini temin etmelerini emrettiğini bu âyette 
zikretmiştir. Böylece iki taraftan birinde olan üstünlük, diğer tarafın üstünlüğü 
ile denk olmuş olur. Binaenaleyh sanki arada herhangi bir üstünlük yok gibidir. 
İşte âyetin, kendinden öncekilerle münasebetinin izahı budur. Âyetle ilgili birkaç 


mesele vardır: 221 
Erkeğin Hekimliğine Dair Hükmün Nüzul Sebebi 


"Kavvâm", işi bi-hakkın yapan kimse demektir. Kadının işlerini hakkıyla yerine 
şetirip, onu korumaya itinâ gösteren kimse için de, denilir. İbn Abbas (r.a), bu 
âyetin Muhammed İbn Seleme'nin kızı ile ensârın ileri 

gelenlerinden biri olan kocası Sa'd b. Rebi' hakkında nazil olduğunu söylemiştir. 
Zira Sa'd ona bir tokat atmış, o-da kocasının yatağını hemen terkederek, 
kocasının tokadının izi yüzünde olarak Hz. Peygamber (s.a.s)'e getip, kocasının 
kendisini tokatladığını şikayet etmiştir. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) 
"Ondan kısas iste" dedi, so/ıra da, "sabret, (vahiy) bekliyorum" dedi. İşte bunun 
üzerine, "Erkekler kadınlar üzerine hâkimdirler..." âyeti nazil olmuştur. Bu, 
"Erkekler kadınları terbiye etme ve onlara müdahale etme hususunda 
hakimdirler" demektir. Böylece Cenâb-ı Hak sanki erkeği, karısı üzerinde bir reis 
ve hükmü geçen birisi kabul etmiştir. Bu âyet nazil olunca Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Biz birşey istedik, Allah da birşey istedi. Allah'ın istediği daha 
hayırlıdır" buyurdu. Böylece Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber (s.a.s)'tn söylediği 
kısas hükmünü kaldırmış oldu. Daha sonra o, erkeklerin kadınlara hakim 
olduğunu ve erkeklerin emrinin onlar yanında geçerli olması gerektiğini 


belirtince, bunun şu iki sebepten dolayı olduğunu beyân buyurmuştur: [23] 


Erkeği Kadından İleri Kılan Sebepler 


Birinci Sebep: Cenâb-ı Hakk'ın, "Çünkü Allah onlardan bazısını (erkekleri), 
bazısından (kadınlardan) üstün kılmıştır" buyruğu ile belirttiği husustur. Bil ki 
erkekler pekçok yönden kadınlardan üstündür. Bunların bir kısmı hakiki sıfatlar, 
bir kısmı ise şer'i hükümlerdir. Hakiki sıfatlara gelince, bil ki hakiki üstünlüğün 
neticesi şu iki şeye dayanır: 

a) Bilgi (ilim), 

b) Kudret (güç-kuvvet).. 

Erkeklerin akıllarının ve bilgilerinin daha çok olduğu hususunda şüphe yoktur. 
Yine erkeklerin güç ve meşakkatli işlere karşi kuvvetlerinin daha fazla olduğu 
hususunda da şüphe yoktur. İşte bu iki sebepten ötürü akıl, sebat, kuvvet, genel 
manada yazı yazma, binicilik ile atıcılık, peygamberler ile alimlerin erkeklerden 
oluşu, gerek büyük gerek küçük imametin (namaz imamlığı ve devlet 
başkanlığının) erkeklere verilmiş olması; cihad, ezan, hutbe, itikaf, had ile kısas 
hususlarındaki şahadet -ki bu sayılanlar alimlerce ittifakla kabul edilmiştir-, Şafii 
(r.h)'ye göre evlilik, mirastaki hissenin fazlalığı, mirrista asabe oluş, gerek kasten 
gerekse hataen adam öldürmede diyeti yüklenme, kasame, nikahta velayet, talak, 
ric'at (talaktan dönüş), birden çok kadınla evlenebifme ve doğan çocukların 
erkeklere nisbet edilmesi hususlarında, erkeklerin kadınlardan üstünlüğü söz 
konusudur. Bütün bunlar, erkeklerin kadınlardan üstün olduğuna delâlet eder. 
İkinci sebep: Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve çünkü onlar (erkekler) mallarından İnfâk 
ederler" buyruğu ile belirttiği husustur. Bu, "Erkekler, kadınlara mehir verip, 
onların nafakalarını (geçimlerini) temin ettikleri için daha üstündürler" demektir. 
Sonra Allah Teâlâ kadınları iki kısma ayırıp, sâlih olanları İyi kadınlar itaatli 
olanlardır. Allah kendilerini nasıl koruduysa onlarda öylece mahremiyeti 


koruyanlardır" diye tavsif etmiştir. Bu ifâde ile ilgili bazı meseleler var: [24] 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "İbn Mesud (r.a) âyeti şeklinde okumuştur." BS] 


Kadının Kocasına İtaatı ve Onun Nasıl Koruyacağı 


a) "Kânitâtün", Allah'a itaat edenler; "hâfizâtün" ise, kocalarının haklarını yerli 
yerince yerine getirenler demektir. 
Allah kendi hakkının ifâsını önce zikretmiş, sonra da buna Kocanın hakkının 


yerine getirilmesini eklemiştir. 

b) Kadının durumu, ya kocası bulunduğu zaman, veyahut da kocasının yanında 
olmadığı zaman nazar-ı dikkate alınır. Kocası yanında iken kadının durumunu 
"kânitât" (itaatkâr)" diye tavsif etmiştir. "Kunüt" kelimesinin asıl manası, 
devamlı itaattir. Buna göre mana, "Onlar, kocalarının hakkını hakkıyla yerine 
getirirler"şeklinde olur. Her nekadar bu ifâde zahiren bir haber ise de, bundan 
kadınların kocalarına itaat etmelerinin ztmnen emredildtği anlaşılır. 

Bil ki kadın, ancak kocasına itaat ettiği zaman "sâliha" olabilir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, "Salih (iyi) kadınlar, itaatli olanlardır" buyurmuştur ki cemi kelimenin 
başında elif-lâm, "istiğrak" ifâde eder. Bu da her sâliha kadının, kocasına itaat 
etmesi gerektiğini gösterir. 

Vahidi (r.h) ise: "Kunüt, taat manasınadır. Bu kelime, hem Allah'a itaate, hem de 
kocalara itaate şamil olan umümi bir ifâdedir." 

Kocast yanında değilken kadının durumunu da Cenâb-ı Hak, "(Onlar), göze 
görünmeyeni koruyanlardır" diye anlatmıştır. Bil ki "gayb", şahadetin 
(görünenin) 

zıddıdır. Bundan o kadınların, kocaları yok iken de kendilerini saklayıp 
korudukları mânası çıkar. Bu koruma şu manalara gelir: 

a) Kadın, zina etmesi sebebi ite kocasına bir utanç ve çocuğuna da başkasının 
nutfesinden (menisinden) meydana gelme (veled-i zina olma) gibi bir ar 
bulaşmasın diye, kendisini zinadan korur. 

b) Kadın kocasının malını, zayi olmaktan korur. 

c) Kadın, kocasının evini uygun olmayan şeylerden ve kimselerden korur. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in "Kadınların en hayırlısı kendisine baktığında seni mesrur 
eden, emrettiğinde sana itaat eden, yanında bulunmadığın zaman, malını ve 


kendisine emanet ettiğin namusunu koruyandır"[26] buyurup, bu âyeti okuduğu 
rivayet edilmiştir. 27) 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesindeki hakkında şu İki izah yapılmıştır: 

1- Bu kelime, (ki o) manasına ism-i mevsul olup, kendisine râci olacak zamir 
hazfedilmiştir. Bunun takdiri, "Allah'ın onlar için koruduğu şey sebebi ile..." 
şeklindedir. Buna göre mana, "Allah'ın, erkeklere kadınlar hakkında âdil 
olmalarını, onları iyi bir şekilde tutmalarını ve onlara mehirlerini vermelerini 
emrederek, kocaları üzerindeki haklarını muhafaza etmesine karşılık, kadınların 
da kocalarının haklarını muhafaza etmeleri gerekir" şeklindedir. Binâenaleyh 


âyetteki tabiri, sanki "Bu, şuna karşılıktır" yani "Bu, şunun mukabilindedir" 
denilmesi gibidir. 

2- Bu U lafzı, mâ-i masdariyyedir ve takdiri, "Allah'ın muhafazası sebebi İle..." 
şeklindedir. Böyle olması halinde de şu iki izah söz konusudur: 

a) "Onlar, Allah'ın kendilerini muhafaza etmesi sebebi ite, gaybta da kendilerini 
korurlar." Yani, "Allah'ın yardım ve muvaffakiyyeti olmadan, onların kendilerini 
korumaları kolay olmaz." Bu, masdarın failine izafesi babındandır. 

b) "Kadın, Allah'ın hudüdlarını (hükümlerini) ve emirlerini muhafaza edip riayet 
etmesi sebebi ile, Allah da kendisini korur. Allah onu koruduğu için de, kadın 
kendisini gaybta da muhafaza edebilir. Zira kadın, Allah'ın mükellef tuttuğu 
şeylere gayret etmese ve Allah'ın emirlerini muhafaza edip tutma hususunda say- 
u gayret göstermeseydi, kocasına itaat edemezdi." Bu izaha göre de bu, masdarın 


mefülüne muzaaf olması babından olmuş olur. 128) 
"İtaatsiz Serkeş Kadınlar" 


Bil ki Allah Teâlâ "sâliha kadınlardan" bahsettikten sonra, sâliha olmayanları söz 
konusu ederek, "Şerlerinden, serkeşliklerinden korktuğunuz kadınlara gelince... 
buyurmuştur. 

Bil ki 4"havf" (korkma), istikbalde kötü bir şeyin olacağı zannedildiği zaman, 
kalpte meydana gelen bir halden ibarettir. Şafii (r.h), "serkeşlik (geçimsizlik), 
bazan söz ile. bazan da fiil ile olur. Meselâ söz ile olması, (daha önce) kendisini 
çağırdığında E'endim, buyur" diyen; kendisine seslendiğinde sözünü dinleyen bir 
tavırda iken, sonradan değişmesidir. Fiil ile olan ise, daha önce yanına girdiğinde 
ayağa kalkıp, enirine koşarken ve kendisini istediğinde güler yüzle yatağına 
gelirken, sonra birdenbire odeğişivermesidir. İşte bunlar, o kadının 
geçimsizliğinin (nüşüzunun) ve syâr ettiğinin emareleridir. Bu durumda onun 
geçimsizliği anlaşılır. Bu gibi şeylerin anaya çıkışı, geçimsizlik (serkeşlik) 
endişesi duyurur" der. Nüşüz, kocaya isyan ve ona baş kaldırmadır. Bu 
kelimenin aslı, birşey yükseldiğinde Arapların şey yükseldi) demelerine dayanır. 


Yüksek yer için (yüksek oldu) fiftnin kullanılması da bu manadadır. 29) 
İtaatsiz Kadına Yapılacak Muamele 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlara (önce) ögut verin. (Vazgeçmezlerse) kendilerini 
yataklarında yalnız bırakın. (Yine kâr zset dövün" buyurmuştur. Bu ifâde ile 


ilgili birkaç mesele vardır: [30] 
Birinci Mesele 


Şafii (r.h) şöyle der: "Onlara öğüt, "Allah'tan kork, benim sende hakkım var. Bu 
tutumundan vazgeç. Bana itaat etmenin farz olduğunu bil" ve benzen sözlerle 
olur. Bu öğütlerin yeterli olması umulduğu için, erkek kadını bu noktada 
dövmez. Eğer kadın serkeşliğinde ısrar ederse, o zaman onu yatağında 
terkeder. Buna. onunla konuşmama da dahildir. Erkek onunla konuşmamayı 
üç günden daha fazla sürdürmez. Erkek onu yatağında yalnız bıraktığı zaman, 
eğer kadın kocasını seviyorsa, bu durum ona güç gelir ve böylece geçimsizliği 
bırakır. Yok eğer kocasına kızıyor ve buğzediyor ise, bu yalnız bırakma kadının 
işine gelir. Bu da kadının nüşûzunun (serkeşliğinin) had noktada olduğunun bir 
delilidir." 

Alimler arasında, kadını yatağında terketmeyi, "Onunla cinsî münasebette 
bulunmama" manasında alanlar vardır. Çünkü terketmenin, "yataklarında" yalnız 
bırakma şeklinde ifade edilişi bunu gösterir. Yatakta yalnız bırakılma noktasında 
kadın hâlâ geçimsizlik-ederse, kocası onu dövebilir. Şafii (r.h), dövmenin mubah 
olduğunu. ancak dövmemenin daha efdal olduğunu söylemiştir. 

Hz. Ömer (r.a)'in, "Ey Kureyşliler, erkeklerimiz kadınlarına hâkimdi- Medine'ye 
geldiğimizde, onların kadınlarının erkeklerine hâkim olduğunu gördük. 
Kadınlarımız onların kadınları ile içli-dışlı oldular. Bundan dolayı da 
kocalarınal/arşı serkeşlik edip baş kaldırdılar. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e gelip, "Kadınlar, kocalarına baş kaldırıyorlar" dedim. O da, kadınları 
dövmeye müsaade etti. Derken Hz. Peygamber'in hanımlarının odalarının 
etrafında, kocalarından şikayet eden birçok kadın görünmeye başladı. Bunun 
üzerine Hz.( Peygamber (s.a.s), "Yemin olsun ki bütün gece Muhammed 
ailesinin etrafında, herbiri kocasını şikayet eden, yetmiş kadın dönüp dolaştı. 
Halbuki sizler, o kadınlarını dövenlerin, hayırlılarınız olduğunu 

göremezsiniz" <6> buyurdu ki bu, "Hanımlarını dövenler, dövmeyenlerden daha 
hayırlı değillerdir" demektir. 

Şafii (r.h) şöyle der: "Bu hadis, kadınları dövmemenin daha evlâ olduğuna 
delâlet eder. Fakat kocası kadını dövdüğünde, bu dövmenin, kadının bedeninin 
ayrı ayrı yerlerine vurulmak, peşpeşe aynı yere vurmak ve güzellik mahalli olan 
yüze vurmaktan sakınmak şeklinde olup, ölümüne sebebiyet verecek şekilde 
olmaması ve kırk vuruştan az olması gerekir." Bazı alimlerimiz bu dövmenin, 
köle hakkında tam bir ceza olacağı için yirmi vuruştan az olması gerektiğini; 


bazıları da, bu dövmenin, bükülmüş bir bez veya el ile olacağını, kamçı ve sopa 
ile olmaması gerektiğini söylemişlerdir. 

Netice olarak bu konuda, işi alabildiğine hafif tutmak gerekir. Ben de derim ki: 
Allah Teâlâ, önce öğüt, sonra yatakta yalnız bırakma, daha sonra da dövmeyi 
zikretti. Bu da bunların en hafifi ile maksad yerine geldiği zaman, onunla 
yetinmenin vacip olup, en zor yola baş vurmamak gerektiği hususunda açık bir 


dikkat çekmedir. Allah en iyi bilendir. BH 
Ayette Zikredilen Sıraya Uymanın Matlup Olup Olmadığı 


Alimlerimiz ihtilaf edip bazıları, "Bu âyetin hükmü, (zikredilen şeylerin) 
tertibine göredir. Zira ifâdenin zahiri her nekadar üçünün de birlikte yapılacağını 
gösterse bile, âyetten anlaşılan bunlar arasında bir sıraya riayet etmeyi 
göstermektedir. Mü'minlerin emiri Hz. Ali (r.a) şöyle demektedir: "Adam, 
hanımına önce sözle nasihat eder. Eğer vazgeçerse, erkeğin daha ileri gitmesine 
yol yoktur. Eğer kadın huysuzluğunda diretirse, erkek onu yatağında yalnız 
bırakır. Eğer yine diretirse onu döver. Dövme de kâr etmez ise, iki taraf 
hakemlerini gönderir" demişlerdir. 

Diğer bazı alimlerimiz de, "Bu tertip, geçimsizlikten endişe duyulduğu zaman 
gözetilir. Fakat geçimsizlik iyice su yüzüne çıkınca, bu üç şeyi birlikte yapmada 
bir beis yoktur" demişlerdir. Mezhepte muhtar olan kavle göre erkeğin, 
geçimsizlikten endişe duyduğunda, kadına öğüt verme hakkı vardır. Fakat bu 
durumda erkek onu yatağında yalnız bırakabilir mi? Bu kesin değildir. Amma 
geçimsizlik başgösterdiğinde koca kadına nasihat edebildiği gibi, isterse onu 


yatağında yalnız bırakıp dövebilir de. [B2] 
Âyetin İlahî Vasıflarıyla Bitmesindeki Hikmet 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Yani onlar bu terbiye etme esnasında 
geçimsizliklerinden vazgeçip, itaat ederterse, işi yokuşa sürmek ve eziyet etmek 
maksadıyla onlan dövmeye ve onları yataklarında yalnız bırakmaya bir yol 
aramayınız. Çünkü Allah çok yücedir, çok büyüktür" buyurmuştur. Allah'ın 
yüceliği, cihet bakımından değil ve büyüklüğü cüsse bakımından değildir. 
Aksine O, bütün mümkinât hakkında kudretinin mükemmel ve meşietinin geçerli 
olması bakımından yüce ve büyüktür.Allah Teâlâ'nın âyetin sonunda bu iki 
sıfatını getirmesi, son derece yerindedir. Bu, şu bakımlardan yerinde ve güzeldir: 
a) Bu ifâdenin maksadı, kocaları hanımlarına zulmetmeleri konusunda tehdid 


etmektir. Bunun manası, "Her nekadar kadınlar sizin zulmünüzü defetme 
hususunda zayıf, haklarını alma hususunda âciz iseler de, Allah Teâlâ yüce, 
kahir, büyük ve kadirdir. Onların haklarını sizden alır ve onlar için adaletini icra 
eder. Binaenaleyh onlardan daha güçlü kuvvetli ve derece bakımından daha 
yüksek olmanız sebebi ile aldanmayınız" şeklindedir. 

b) Onlar size itaat ettiklerinde, daha güçtü ve kuvvetli olduğunuz için, onlara 
zulmetmeyiniz. Çünkü Allah da sizden yüce ve herşeyden büyüktür. O, hak 
olmayan şeylerle mükellef tutmaktan münezzeh ve bendir. 

c) Allah Teâlâ yüce ve büyük olmasına rağmen, sizi ancak gücünüzün yeteceği 
şeylerle mükellef tutuyor. İşte siz de aynı şekilde, o kadınları, sizi sevmekle 
mükellef tutmayınız. Çünkü onlar buna güç yetiremezler. 

d) Allah, yüce ve büyük olmasına rağmen, isyankâr kimseyi, tevbe ettiği zaman, 
sorumlu tutmuyor ve hatta onu bağışlıyor. Binaenaleyh kadın geçimsizliğine 
pişman olup bu huyundan vazgeçtiğinde, sizler onun tevbesini kabul 
edip onu cezalandırmamaya daha lâyıksınız. 

e) Allah Teâlâ, yüce ve büyük olmasına rağmen, kulların zahiri halleri ile 
yetiniyor ve onların içlerindekini ortaya dökmüyor. Binâenaleyh kadınların 
zahiri halleri ile yetinip, onların kalplerindeki sevgi ve buğzu araştırmamanız 


sizin için daha uygun bir davranıştır. B3] 
Geçinemeyen Eşler İçin Birer Hakem Tayin Edilmesi 


"Eğer karı-kocanm arasının açılmasından endişeye düşerseniz, o zaman erkeğin 
ailesinden bir hakem ve kadının ailesinden bir hakem gönderin. Bunlar 
barıştırmayı isterlerse, Allah onları aralarında (uyuşmaya) muvaffak buyurur. 


Şüphesiz Allah alim ve habirdir" (Nisa, 35). BA 


Allah Teâlâ, kadının geçimsizliği karşısında kocanın önce ona öğüt verip, sonra 
onu yatağında yalnız bırakacağını, daha sonra ise onu dövebileceğin! zikredince, 
bu dövmeden sonra ancak mazlumun hakkını zalimden alabilecek kimselerin 
hakemliğine başvurulacağını beyan ederek "Eğer karı-kocanın arasının 


açılmasından endişeye düşerseniz..." buyurmuştur. 31 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a), bu âyette geçen Oo (korkarsanız) keli- meşinin, "bilirseniz" 
manasına olduğunu; bir önceki âyette geçen "Şerlerinden, serkeşliklerinden 
korktuğunuz kadınlar..." buyruğundaki (korktuğunuz) kelimesinin ise 
"zannettiğiniz" manasına olduğunu söylemiştir. Bu iki ifâde arasındaki fark 
şudur: "Başlangıçta koca, geçimsizlik emareleri sezer. İşte o zaman bir korku 
(zan) hâsıl olur. Fakat öğüt verip , kadını yatağında yalnız bıraktıktan ve onu 
dövdükten sonra, o yine geçimsizliğinde ısrar ettiği zaman, artık onun geçimsiz 
olduğu kesin bir bilgi olmuş olur. Bundan dolayı, sonraki âyetteki "korkuyu", 
"bilme" manasına hamletmek gerekir. Zeccâc, bu görüşü şöyle diyerek tenkid 
etmiştir: "Buradaki "korkarsanız" tabiri "(ortada) bir hatanın olduğunu iyice 
anlarsanız" manasınadır. 

Çünkü biz, gerçek manada bir şikâkın (aralarının açılmasının) olduğunu 
anlarsak, iki hakem göndermeye ihtiyaç hissetmeyiz." 

Diğer müfessirler Zeccâc'ın bu görüşüne cevap vererek şöyle demişlerdir: 
Şikakın bulunması her nekadar malum ise de, bu şikâkın şundan veya bundan 
olduğu bilinemez. Binaenaleyh bu hususu anlamak için hakeme ihtiyaç vardır. 
Şöyle de denebilir: O esnada bir şikakın (ayrılığın) olduğu malumdur. Bundan 
korkulmaz. Fakat endişe, bu ayrılığın devam edip etmeyeceği hususundadır. 
Binaenaleyh hakem göndermenin faydası, o anda mevcut olan ayrılığı gidermek 
değildir. Çünkü bu imkânsızdır. Aksine bunun faydası, o ayrılığın istikbalde 


sürmesine mani olmaktır, LBE] 
İkinci Mesele 


Âyette geçen "şikâk" kelimesinin iki manası vardır: 

a) Kari ile kocadan herbiri diğerinin zoruna gidecek, ağırına gidecek şeyler 
yapar. 

b) Eşlerden herbiri düşmanlık ve ayrılık sebebi ile ayrı taraflarda olmuşlardır. 


[37] 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "aralarınınaçılması" ifâdesi, takdirindedir. Fakat masçlar zarfa muzaaf 
olmuştur. Mas-darların zarfa muzaaf oluşu, masdarın ifade ettiği şey, zarfın ifâde 
ettiği zamanda meydana geldiği için caizdir. Nitekim gününün orucu, çok 
hoşuma gider" denilmesi gibi. Cenâb-ı Allah da, "Hayır, (işiniz) gece ve gündüz 


hilekarlığıdır" (Sebel 33) demiştir. [38] 
Ayetteki “Hakem Tayin Edin” Emrinin Muatabı 


Âyetteki "Bir hakem gönderin" buyruğu ile kime hitap edilmektedir? Bu hususta 
ihtilaf vardır: Bazıları, bu hitabın devlet başkanı (imam) veya onun tarafından 
yetkili kılman birisine olduğunu, zira şer'i hükümlerin yürütülmesinin "imânV'a 
âit olduğunu söylerlerken; diğer bazıları da, bu hitabın, ümmet-i Muhammed'in 
bütün salihlerine olduğunu söylemişlerdir. Zira âyetteki "Eğer... endişeye 
düşerseniz" ifâdesi, bütün topluma hitaptır. Bunu cemiyetin bir kısmına 
hamledip, diğerlerine hamletmemek uygun değildir. Binaenaleyh hitabı herkese 
hamletmek gerekir. Buna göre, "Eğer., endişeye düşerseniz..." ifâdesinin, bütün 
mü'miniere bir hitap olması gerekir. Allah Teâlâ, bundan sonra "... bir hakem 
gönderin" buyurduğuna göre, bunun da aynı şekilde, ümmetin her ferdi için bir 
emir olması gerekir. Böylece ister bir imam (devlet başkanı, halife) bulunsun, 
ister bulunmasın, ümmetin sâlih (iyi) fertlerinin, hem kocanın hem de kadınının 
ailesinden sulh için birer hakem göndermeleri gerekir. Hem bu, zararı defetme 


kabilinden birşeydir. Binaenaleyh bu vazife herkese düşer. B9] 
Hakemlerin Davranışı 


Kan ile koca arasına bir ayrılık girdi mi, bu ayrılık ya her ikisi tarafından, ya 
sadece koca tarafından, ya sadece kadın tarafından olur veya kim tarafından 
olduğu bilinemez. Eğer kadın tarafından olmuşsa, buna "nüşûz" denir ki bunun 
hükmü demin geçmişti. Erkek tarafından olur ise, bu durumda bakılır, eğer 
erkek, ba$ka bir kadınla evlenme veya cariye edinme gibi meşru olan (helal) bir 
iş yaptığı {için oluyorsa), kadına bunun meşru bir iş olduğu ve bu ihtilaftan 
vazgeçmesi gerektiği anlatılır. Kadın bunu kabul ederse ne âla; aksi halde bu da 
"nüşûz" (serkeşlik) sayılır. Yok eğer bu ayrılığın sebebi, koca tarafından yapılan 
bir zulüm (haksızlık) olur ise, hakemler gereken şeyi emrederler. Eğer ayrılık her 


ikisi tarafından otur veya kim tarafından olduğu belirsiz olursa, yine dediğimiz 
gibi, (hakim gerekeni yapar). [40] 


Altıncı Mesele 


Şafii (r.h), şöyle demektedir: Müstehab olan, hakimin, iki âdil kimseyi gönderip 
onları hakem tayin etmesidir. Evlâ olan da, bu iki hakemden birisinin erkek, 
diğerinin de kadının tarafından olmasıdır. Çünkü onların akrabaları, onların 
durumlarını yabancı olanlardan daha iyi bilir ve sulh olmayı daha fazla isterler. 
Bu hakemlerin yabancılardan olması da caizdir. Hakemlerin temin ettiği fayda, 
erkeğin nikahı devam ettirme veya ayrılmak arzusunda olup olmadığını anlamak 
için, bu iki hakemin bir araya .gelerek durumu gözden geçirmeleridir ki onlar 


daha sonra, talâk ya da hul' yapma konusunda en hayırlı olanı yaparlar 41 
Yedinci Mesele 


Erkeğin hakeminin boşama; kadının hakeminin de kadının malından fidye 
karşılığı o kadını boşatması hususlarında, tarafların, karı-kocanın izni olmadan 
onlar namına herhangi birşey yapmaları caiz midir? 

Şafii'nin bu hususta iki görüşü vardır: 

a) Caizdir. İmam Mâlik ve İshâk da bu hükmü vermişlerdir. 

b) Caiz değildir. Bu da, aynı zamanda Ebu Hanife'nin görüşüdür. Bu görüşe göre 
bu, diğer vekaletler gibi bir vekâlettir (Müvekkilin izni olmadan vekil bir şey 
yapamaz). Şafii (r.h). Hz. Ali'nin*hadisini zikretmiştir. Bu hadis de, İbn Sirin'in 
Ubeyde'den rivayet etmiş olduğu şu hadistir: Her birinin yanında bazı kimseler 
bulunduğu halde, bir erkek ve bir kadın Hz. Ali'nin yanına gelmişlerdi. Bunun 
üzerine Hz. Ali onlara, biri erkeğin bin de kadının akrabasından olmak üzere, 
birer hakem göndermelerini emretti. Sonra da hakemlere, "Vazifenizin ne 
olduğunu biliyorsunuz, değil mi?" dedi ve sözünü şöyle sürdürdü: "Eğer, birlikte 
yaşayabilecekleri kanaatine varırsanız, o zaman onları birleştiriri- Ama sizde 
ayrılacakları kanaati haşıl olursa, o takdirde onları ayırın!.." Bunun üzerine 
kadın, "lehime ve aleyhime olan şeyler hususunda, Allah'ın Kitabına razıyım" 
dedi. Erkek de, "Ayrılmaya gelince, hayır" deyince, Hz. Ali "Allah'a yemin 
ederim ki, kadının ikrar ettiği şeyi ikrar etmedikçe yatan söyledin.." dedi. 

Şafii (r.h) şöyle dedi: "Bu hadiste her iki görüş için de delil vardır. 

Birinci görüşün delili şudur: Hz. Ali, hakemleri karı-kocanın rızası olmadan 
gönderip onlara, "Eğer onları birleştirmeyi uygun görürseniz, birleştirmeniz 


' 


gerekir" dedi. "Gerekir..' 
gösterir... 

İkinci görüşün delili ae şudur: Koca razı olmayınca, Hz. Ali durmuştur. Hz. 
Ali'nin "Yalan söyledin.." sözünün manası, "kadının yaptığını yapmadığın için 
davanda âdü olmadın" demektir. Bazı âlimler, birinci görüş için şu şekilde de 
istidlal etmişlerdir: "Allah, onları "hakem" diye adlandırdı. Hakem ise hâkim 
demektir. Cenâb-ı Hak, onları hâkim kabul edince, muhakkak ki onlara hüküm 
verme yetkisi vermiştir." Yine âlimlerden ikinci görüş için şu şekilde istidlal 
edenler de vardır: "Allah Teâlâ iki hakemi zikredince, onlara sadece "ıslâh 
etmek", "düzeltmek" işini nisbet etmiştir. İşte bu, ıstâh etmenin dışında kalan 


sözü en aşağı, bunun hakemler için caiz olduğunu 


şeylerin, onlara ntsbet edilmemesini gerektirir. [42] 
Sekizinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer onların arasının açılmasından endişeye düşerseniz... 
"ifâdesi, "Eğer karı-kocanın arasının 

açılmasından endişeye düşerseniz" demektir. Her ne kadar âyet-i kerime'de karı- 
kocadan bahsedilmemişse de, onlara delâlet edecek husus zikredilmiştir ki, o da 


"erkekler ve kadınlar"dan bahsedilmesidir. [43] 


Onlar İsterlerse Allah Onları Uzlaştınr 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bunlar barıştırmak isterlerse, Allah onları aralarında 
(uyuşmaya) muvaffak buyurur" buyurmuştur. 


Bu hususta iki mesele vardır; [44] 
Birinci Mesele 


"Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer isterlerse.." ifadesiyle kimlerin murad edildiği 
hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) "O iki hakem, aralarını bulmayı ve ıslâh etmeyi isterlerse, Allah o iki hakemi, 
aralarında uyuşmaya muvaffak kılar. Böylece de onlar, en hayırlı kararda ittifak 
etmiş olurlar..." demektir. 

b) "O iki hakem ıslah etmeyi isterlerse, Allah karı ile kocayı aralarında 


uyuşmaya muvaffak kılar." 

c) "Eğer karı-koca ıslahı isterlerse, Allah karı-koca arasını uzlaştınr.." demektir 
d) "Eğer karı-koca ıslâhı, anlaşmayı İsterlerse, Allah o iki hakemin arasını, bir 
hükme varma hususunda uzlaştırır da, böylece onlar en uygun olanı yaparlar." 


Lâfzın bütün mânalara muhtemel olduğu hususunda bir şüphe yoktur. 145) 
İkinci Mesele 


"Tevfik" kelimesinin aslı, muvafakattir. Muvafakat da, herhangi bir iş hakkında 
müsâvaat ve dengeyi gözetmektir. O halde, "tevfik" tahakkuk ettiği zaman, tâat 
olan bir fiilin o vesileyle meydana geldiği bir lütuftur. Binaenaleyh âyet, bütün 
maksat ve gayelerin, ancak Atlah'in tevfikt ile olabileceğine delâlet etmektedir. 
Buna göre mana, "Eğer iki hakemin niyeti, onların aralarını bulmak ise, Allah 
karı ile kocayı, aralarında uzlaşmaya muvaffak kılar" şeklinde olur. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Şüphesiz Allah, alim ve habir-dir" buyurmuştur. 
Bundan maksat, hak olana muhalif bir yola girmek konusunda, hem karı-koca, 


hem de hakemler için bir tehdittir. [46] 
Dokuzuncu Mükellefiyet: Şirk Koşmayıp Halka İyilik Etmek 


Bu sûrede zikredilen mükellefiyetlerin dokuzuncu nev'i, Hak Teâlâ'nın şu 
âyetidir: 

"Allah'a ibâdet edin, ona hiç bir şeyi şirk koşmayın. Anaya, babaya, akrabaya, 
yetimlere, yoksullara, yakm komşuya, uzak komşuya, yanınızdaki arkadaşa, 
yolda kalmışa, sağ ellerinizin mâlik olduğu kimselere iyilik edin. Allah, kendini 
beğenen ve daima böbürlenen kimseyi sevmez" (Nisa. 36) 

Bil ki Allahu Teâlâ, karı-kocadan herbirini, birbirleriyle güzel geçinmeye ve 
aralarındaki düşmanlık ve sertliği gidermeye teşvik edip buna irşad edince, bu 
âyette de diğer güzel huylara irşâd etmiş ve on çeşit güzel huydan bahsetmiştir. 


[47 
Allah'a Kulluk 
Birinci çeşit güzel huy: Hak Teâlâ'nın, emridir. İbn Abbas, "Bunun manası, "Onu 


birleyiniz, tevhid ediniz"dir" demiştir. 
Bil ki ibâdet, sırf Allah onu emrettiği için, bir şeyi yapma ya da yapmamadan 


ibarettir. İşte bu tarifin içine, kalbin ve azaların bütün amelleri dahil olmaktadır. 
Binaenaleyh, bunu tevhid anlamına tahsis etmenin gereği yoktur. İbâdet 
hakkındaki esas sözümüz. Cenâb-ı Hakk'ın Bakara 21. âyetinin tefsirinde 


geçmişti. 148) 
Şirkten Sakınma 


ikinci çeşit güzel huy: Cenâb-ı Hakk'ın, "Ona hiç bir şeyi şirk koşmayın 
buyruğudur. Bu böyledir, çünkü Cenâb Hak,'.'Allah'a ibâdet edin" ifadesiyle 
ibâdeti emredince, "Ona hiç bir şeyi şirk koşmayın" nehyi ile de, ibâdetlerde 
ihlâslı olmayı emretmiştir. Çünkü. Allah'tan başkasına ibâdet eden kimse, ıhiâslı 
olmak şöyle dursun, müşrik olur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak. "Halbuki 
onlar ancak, O nun dininde ihlâs erbabı ve nuıvahhidler olarak ibadet 


etmelerinden.. başka bir şeyle emrolunmamışlardi" (eyyme s) buyurmuştur. 149) 
Ana-Babaya Güzel Muamele 


Üçüncü çeşit güzel huy: Cenâb-ı Hakk'ın, "Anaya, babaya iyilik edin.." emridir. 
Alimler, burada bir mahzufun bulunduğu hususunda ittifak etmişlerdir ki, bunun 
takdiri, "Anaya-babaya gayet güzel bir şekilde davranınız" şeklindedir. Bu ifade, 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı buyruğu gibidir. Yani "Boyunlarını vurun" demektir. Bu 
fiil, duruma göre hem ila, hem de bâ harfi cerri ile kutlanılır. Nitekim 
"Falancaya, ona iyilik ettim" denilir. Şair Kuseyyir de, 

"Bize ister kötü davran, isterse iyi davran. (O sevgili) bizim nazarımızda 
kınanmış ve bize kızıp hiddetlenmiş olsa da, kendisine kızılmış değildir" 
demiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de pekçok yerde ana-babaya itaat etme 
mecburiyyetini, kendisine itaat ve tevhid etme (birleme) ile birlikte 
zikretmektedir: 

a) Bu âyette, 

b) "Rabb'in, Kendinden başkasına kulluk etmeyin. Ana ve babaya iyi muamele 
edin" diye hükmetti" <isra. 23). 

c) "... Bana ve ana-babana şükret. Dönüşün ancak banadır.." (Lokman, uj Ana- 
babanın haklarının çok büyük olduğuna, onlara iyilikte bulunup itaat etmenin 
vacip olduğuna delil olarak bu yeter.. "'Onlara "öf" bile deme. Onları azarlama. 
Onlara çok güzel (ve tatlı) söz söyle" (isra.23)ve "Biz insana, ana ve babasına 
iyilik etmesini tavsiye ettik.." (Ahkâi. ts) âyetleri de, onlara itaat etmenin vacip 


olduğuna delâlet etmektedir. Cenâb-ı Hak, kâfir olan ana-baba hakkında da, 
"Eğer onlar, sence ilimde (yeri) olmadık (mevcut olmayan) herhangi bir şeyi 
bana eş tutman üzerinde sem zorletriarsâ kendilerine itaat etme. Onlarla dünyada 
iyi geçin" (lokman, 1sj buyur-muştur. Hz. Peygamber (s.a.s)'den de, Büyük 
günahların en büyüğü, Allah a şirk koşmak, ana-babaya asi olmak ve yemin-i 
ganuts (yolan olduğunu bile bile yemin) etmektir"[50] dediği rivayet edilmiştir 
Ebu Said el-Hudri (r.a)'den de şu rivayet edilmiştir: Bir adam, Yemen'den kalkıp 
Hz. Peygamber'e gelerek cihada katılmak için müsaade istedi. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s). "Yemende kimsen var mı?" deyince, adam. "Anam- 
babam var' dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Anan ve baban sana müsaade 
ettiler mi? diye sorunca, adam "hayfr" dedi. Hz. Peygamber bu cevap üzerine, 
"o halde dön, onlardan izin iste. Müsaade ederlerse savaşa katıl, cihad et. Aksi 
halde, onların sözüne itaat et.-" buyurdu. 

Ana-babaya iyilikte, ihsanda bulunmak; onlara hizmet etmek, onlara bağırıp 
çağırmamak, onlara sert konuşmamak, onların istek ve arzularını tahakkuk 
ettirmek için, say ü gayret etmek, kudreti nisbetinde onların nafakalarını temin 
etmek, onlara silâh çekmemek ve öldürmemektir. 

Ebu Bekr er-Razi el-Cessâs şöyle demektedir: "Onu öldürmemesi halinde, 
babasının kendisini öldüreceğinden korkar da buna mecbur kalırsa, bu durumda 
onun babasını öldürmesi caizdir. Çünkü o bunu yapmazsa, başkasına kendisini 
öldürme imkânı vermiş olur ki, bu caiz değildir, Rivayet edildiğine göre Hz. 
Peygamber, Hanzata İbn Ebu Amir er-Rahib i. müşrik olan babasını öldürmekten 


nehyetmiştir. BU 
Akrabaya İyilik 


Dördüncü çeşit güzel huy, Cenab-ı Hakk'ın "ve akrabaya. iyilik edin" ifadesidir. 
Bu ifâde de, Cenâb-ı Hakkın bu sürenin başında, "... akrabalık (bağlarını 
kirmak)tan sakının..." (Nisa, i)buyruğu ile de belirttiği gibi, sıla-i rahimde 
bulunmayı emirdir. 

Ancak ne var ki doğum akrabalığı, en yakın akrabalığı ifade edip, başkasında 
bulunmayan bazı özellikleri de taşıyınca, hiç şüphesiz ki Cenâb-ı Hak bu 
akrabalığı, diğer akrabalık çeşitlerini zikrederken onlardan ayırmış, böylece bu 
âyette önce doğum akrabalığını zikretmiş, peşinden de sıla-i rahim akrabalığını 


getirmiştir. [52] 


Yetimlere İyi Davranma 


Beşinci çeşit güzel huy, Cenâb-ı ve yetimlere.. iyilik edin" emridir. 

Bil ki, yetimde şu iki çeşit acziyyet bulunmaktadır: Bunlardan birincisi, onun 
küçük dbnası,ikincisi ise, infak edeninin bulunmaması.. Durumu böyle olan bir 
kimsenin son derece âciz ve acınmaya müstehak olduğu hususunda hiç bir şüphe 
yoktur. İbn "Kişi onlara nfk ile muamele edip acır, onları güzelce terbiye eder ve 
onların okşar.. Eğer onların vasisi ise, onların malını iyice korusun..."demektedir. 


[53] 
Yoksullara İyilik 


Artına çeşit güzel huy, Cenâb-ı Hakk'ın ve yoksullara iyilik edin" emridir. 

Bil ki miskîn, her ne kadar malı yok ise de, ne de olsa yaşının büyük olması 
Mhntnylı. durumunu başkasına arzedebilir, böylece de faydasına olanı temin, 
zararına da savuşturabilir. Halbuki yetimin böyle bir gücü bulunmamaktadır. İşte 
bu dolayı Cenâb-ı Hak, yetimi miskinden önce zikretmiştir. Miskine, yoksula 
etmek ise, ihtiyacını karşılayacak biçimde ona bir şeyler vermek veyahut da onu 
güzel bir biçimde geri çevirmek şeklinde olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "İsteyeni 


sakın azarlayıp kovma" (Duha, 10) buyurmuştur. [54] 
Yakın Komşuya İyilik 


Yedinci çeşit güzel huy, Hak Teâlâ'nınve yakın komşuya iyilik edin..." emridir. 
Bu tabirin, "yakın komşu"; tabirinin ise, "uzak komşu" manalarına geldiği 
söylenmiştir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), "Komşusunun kötülüklerinden 
emin olmadığı kimse, cennete giremez. İyi biliniz ki, yakm komşular kırk 


evdir.."[55] buyurmuştur. Zührî de şöyle demektedir: "Bu, kırk ev sağa, kırk ev 
sola, kırk ev öne, kırk ev de arkaya göredir." 

Ebu Hureyre'den rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber'e, "Ya Resulellah, 
falanca kadın gündüz oruç tutuyor, gece namaz kılıyor. Ama, diliyle komşusuna 
eziyet ediyor, onlara musallat oluyor" denilince, Hz. Peyamber (s.a.s), "Onda 
hiçbir hayır yoktur; o, cehennemliktir"İOlbuyurmuştur. 

Rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

"Muhammed'in canını kudret elinde tutan Allah'a yemin ederim ki, komşunun 
hakkını ancak Allah'ın lütfuna mazhar olan kimseler yerine getirebilir. Böylesi 


kimseler İse pek azdır. Komşu hakkı ne demektir bitir misiniz? Sen, (komşun) 
fakir düştüğünde, onun ihtiyacını giderirsin, borç istediğinde, sen ona borç 
verirsin; kendisine bir hayır isabet edince, onu tebrik edersin; şer isabet 
ettiğindeyse taziye eder (ve teselli edersin); hasta otursa onu ziyaret eder, Ölürse 
cenazesini kaldırırsın.." 

Diğer bazı alimler tabiriyle nesebi yakın olan akrabalar; 3 ifadesiyle de, akraba 
olmayan komşular kastedilmiştir" demişlerdir. Bu kelime, ihtisastan dolayı 
mansüb olarak, "Komşuya, yani yakın olan komşuya iyilik edin" şeklinde 
okunmuştur. Bu, hakkının büyük olduğuna dikkat çekmek için, "(Beş vakit) 
namaza, hele hele orta namaza (ikindiye) devam ediniz" (Bakara, 238) âyetinde 
olduğu gibidir. Çünkü, burada iki gerekçe, komşuluk ve akrabalık gerekçesi bir 


arada bulunmaktadır. L5 


Uzak Komşuya da İyilik; Cünub Kelimesinin Mânası 

Sekizinci çeşit güzel huy, Hak Teâlâ'nın ".. ve uzak komşuya.. İyilik edin" 
emridir.(Bunun tefsirini yukarda zikretmiştik. Vahidi şöyle demektedir: 
"kelimesi, vezninde bir sıfat olup, kelimenin aslı, yakınlığın zıddı olan uzaklığı 
ifade eden kelimesidir. Meselâ, çoluk-cocuğundan uzak olan kimse için, yakınlık 
bakımından sana uzak olan kimse içinse, denilmektedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
buyurmuştur. "Beni ve çoluk çocuğumu (putlara tapmaktan) uzaklaştır" 
(ibrahim, 35) buyurmuştur. Birbirlerinden uzak olduğu için, iki tarafa 
denilmektedir. Yıkanmadığı sürece, taharet ve mescidlerde bulunmaktan uzak 
olduğu için, cimâdan dolayı meydana gelen büyük abdestsizliğe de cünüplük 
denilmesi de bundandır. Yine, birbirlerinden uzak olduğu için iki yana, böğüre 
de denilmektedir. Mufaddal, Asım'dan, cimin fethası ve nün harfinin sükunuyla 
olmak üzere, kıraatini rivayet etmiştir. Ki, bu şu iki manaya gelebilir: 

a) Bu kelimeyle taraf, manası murad edilmiştir ki, buna göre takdir, şeklindedir; 
buna göre, mana anlaşıldığı için, muzâf olan kelimesi hazfedilmiştir. 

b) Bunun, mübalağa ifade eden bir sıfat olmasıdır. Nitekim, "Falanca, serâpâ 


kerem, serâpâ cömertliktir" denilir. SS] 
Yanınızdaki Arkadaşa İyilik 
Dokuzuncu çeşit güzel huy, Cenâb-ı Hakk'ın, ve yanınızdaki arkadaşa... iyilik 


edin" emridir. Bu, ya yolculukta bir arkadaş, ya kapı komşu, ya öğrenim ve 
meslek arkadaşı, veyahut da bir mecliste, bir mescidde veya başka br yerde 


kendisi ile en az müddet beraber oturduğunuz kimsedir. Bu durumda sana düsen, 
bu arkadaşlık hakkını gözetip onu unutmaman ve bunu, o arkadaşına iyilik akımı 
için bir vesile saymandır. Bu ifadenin, "insanın hanımı" manasına geldiği de 


söylenmiştir. Çünkü sen hanımınla birlikte olur ve onunla yanyana yatarsın. [59] 
Yolcuya İyilik 


Onuncu çeşit güzel huy, âyetteki "Yolda kalmış" ifâdesinin anlat-fefr husustur. 
"Yolda kalmış", memleketinden ayrılmış olan yolcu demektir. Bunun misafir, 


manasına olduğu da söylenmiştir. 160) 
Köle ve Hizmetçilere İyilik 


Onbirinci çeşit güzel huy, âyetteki, "Sağ ellerinizin mâlik olduğu kimselere 
(câriye ve kölelere)" ifâdesinin anlattığı husustur. Bil ki kölelere iyi davranmak, 
büyük bir taattır. Hz. Ömer (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in, tüm bir hizmetçi 
(köle) satın alır da huyu huyuna uymaz iser onu satsın ve huyu huyuna uyan 
birisini alsın. Çünkü insanların (değişik) huylan vardır. Allah'ın kullanna azab 
etmeyiniz" 0°) buyurduğunu rivayet etmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bu 
sözünün sonunda "Namaz ve sağ ellerinizin sahib olduğu kimseler (köleler) 
hakkında sizi uyarınm" dediği rivayet edilmiştir. 

Yine rivayet olunduğuna göre, Medine'de bir adam kölesini dövüyor, köle de 
"Allah'a sığınıyorum" diyordu. Hz. Peygamber (s.a.s) bunu duyuyordu. Adam 
kölesini çokça dövünce, bu köle Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanına vardı ve: 
"Allah'ın Resulüne sığınıyorum" dedi. Bunun üzerine sahibi onu dövmeyi 
bıraktı. Hz. Peygamber (s.a.s)de: "Allah a sığınan kurtarılmaya daha lâyıktır" 
dedi. Bunun üzerine adam, "Ya ResulieJlah, bu köle Allah rızası için artık 
hürdür" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s), "Muhammed'in cam kudret elinde olan 
Allah'a yemin ederim ki, eğer böyle söylemeseydin, yüzünü cehennemin alevi 
alazlardı (yakardı)" demiştir. 

Bil ki kölelere şu şekillerde iyilik yapılır: 

a) Onlara, güçlerinin yetmeyeceği işleri yüklememek suretiyle.. 

b) Onlara, kırıcı sözlerle eziyet etmeyip, güzel davranmakla.. 

c) Onlara, ihtiyaçları olan yiyecek ve giyeceği vermekle.. Cahiliyye insanları, 
köle ve cariyelerine kötü davranıyorlar ve meselâ, cariyelerine zina yapmalarını 
teklif ediyorlardı. Bu, onların zina yoluyla, bedenleri ile para kazanmaları idi. 
Bazı alimler, âyetteki bu ifadeden maksadın, insanın elinin altındaki bütün 


canlılar olduğunu söylemişlerdir. Bunların hepsine, uygun şekilde iyi davranmak 
büyük bir taattir. Bil ki buradaki "eymân" (sağ eller) kelimesi, te'kid için 
zikredilmiştir. Bu, "Ayağın yürüdü, elin tuttu" denilmesi gibidir. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de, "Aldığı şeyin sorumluluğu ele düşer" [6 demiştir. Cenâb-ı Hak da, 
"Ellerinizin işleyip yaptıklarından" buyurmuştur. 

Allah Teâlâ, bu çeşit huyları sayınca, "Allah kendini beğenen ve daima 
böbürlenen kimseyi sevmez" buyurmuştur. "Muhtâl", kendini beğenen ve 
kibirlenen demektir. İbn Abbas (r.a): "Cenâb-ı Hak, muhtâl sözü ile, hiç 
kimsenin hakkını vermeyen ve kendini beğenen kimseleri kastetmiştir" der. 
Zeccâc da, *'Cenâb-ı Hak burada, "muhtardan bahsetmiştir. Zira muhtâl, fakir 
olan akrabalarına burun büküp onlara kötü davranır, düşkün komşularına 
tenezzül etmeyip onlara iyi davranmaz" demiştir. Biz, bu kelimenin iştikakını, 
Al-i İmran, 14. âyetin tefsirinde zikretmiştik. "Fahr" kelimesi, büyüklenmek 
manasınadır. Fahur ise, büyüklenmek ve övünmek için menkibelerini 
(iyiliklerini) sayıp döken kimse demektir. İbn Abbas (r.a), bu kelimenin "Allah'ın 
kendisine verdiği çeşitli nimetler ile, diğer insanlara karşı övünen kimse" 
manasına olduğunu söylemiştir. Allah Teâlâ, bu âyette bu iki vasfı bilhassa 
zemm için kullanmıştır. Çünkü muhtâl, kibirlenen demektir. Kibirlenen de, 
haklara çok az riâyet eder. Sonra bunun peşisıra, gösteriş ve kahramanlık 
duygusu ile değil sırf Allah rızası için haklara riayet edilsin diye fahur olanları 


zemmetmiştir. [62] 
Cimri Olup, Cimriliği Tavsiye Edenlerin Âkibeti 


Onlar, hem cimrilik yapan, hem de insanlara cimriliği emreden ve Allah'ın tütf-u 
İnayetinden kendilerine verdiği şeyleri gizleyenlerdir. Biz o kâfirlere hor ve 
hakir edici bir azab hazırladık" (Nisa. 37). 


Bu âyette ilgili birkaç mesele vardır: [63] 
Buhl Kelimesinin Kıraati ve Manaları 


Hamza ve Kisâi, gerek bu âyette, gerekse Hadid sûre- sinde, kelimeyi bâ ve hâ 
harflerinin fethası ile, şek- rı mı ilmin tinde okumuşlardır ki bu, Ensâr'ın 
kullanışıdır. Diğer kıraat imamları ise, kelimeyi bâ ve hâ harfinin zammesi ile 


okumuşlardır ki bu da güzel bir kullanıştır. 164) 


İkinci Mesele 


"Onlar, hem cimrilik yapan.." sözü, "Kendini beğenen ve daima böbürlenen 
kimse.. " sözünden bedeldir. Buna göre mana, "Allah, kendini öeğenen ve daima 
böbürlenen kimseyi ve cimrilik edenleri sevmez" şeklindedir. Veya bu ifâde, 
"zemm" manasından ötürü mahallen mansubtur. Keza bunun yine " zemm"den 
ötürü merfü olması veya haberi mahzuf olan bir mübtedâ olması da caizdir. Buna 
göre sanki şöyle denilmektedir "Cimrilik edenler ve şöyle şöyle yapanlar, her 


türlü kınamaya müstehak-srtar." 165) 
Üçüncü Mesele 


Vahidi, bu kelimenin şu dört şekilde kullanıldığını söylemiştir: "Kufi" 
vezninde "buhl" şeklinde; "kerem" vezninde "behal" şeklinde; "fakr" vezninde 
"bani" ve 'buhl" şeklinde.. 

Müberred, bu kelimenin Arapça'da, "İyi davranmamak", şeri'atta ise "Yapması 


gereken şeyi yapmamak" manasına olduğunu söylemiştir. L66] 


Dördüncü Mesele 


İbn Abbas (r.a), "Bu âyette bahsedilenler, yahudilerclir. Çünkü onlar, Tevrat'ta 
Hz. Muhammed ve sıfatları hakkında bulunan şeyleri itiraf etme hususunda 
cimrilik edip, milletlerine de bunları gizli tutmayı emretmişlerdir. Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Allah'ın lütt'-1 inayetinden kendilerine verdiği şeyleri gizleyenlerdir" 
ifâdesi, "Kitaplarında, Hz. Muhammed'in sıfatlan hakkındaki bilgiyi gizleyenler" 
manasına; "Biz, o kâfirlere hor ve hakir edici bir azab hazırladık" buyruğu da, 
"Biz âhirette, o yahudiler için hor ve hakir kılıcı bir azab hazırladık" 
manasınadır" demiştir. Bu görüşü destekleyenler. I "Âyetin sonunda "Kâfirler"'in 
zikredilişi, âyetin baş tarafı ile de kâfirlerin kastedilmiş olduğunu 
göstermektedir" diyerek istidlal etmişlerdir. 

Diğer alimler ise; "Bundan murad, malda yapılan cimriliktir. Çünkü Allah Teâlâ 
'bu tabiri, mal hususunda insanların haklarına riayet etmeyi vacip kıldığı âyetin 
peşisıra zikretmiştir. Çünkü Allah Teâlâ, "Ana-babaya, akrabaya, yetimlere, 
yoksullara, yakın komşuya, uzak komşuya, yanınızdaki arkadaşa, yolda kalmışa 
ve sağ ellerinizin mâlik olduğu kimselere iyilik edin..-" (Nisa, 36) buyurmuştur. 
Bu kimselere, ancak mal ile iyilik yapılacağı herkesin malumudur. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, bu iyiliği yapmaktan kaçınanları kınayarak, "Allah, 
kendisini beğenen ve dâima böbürlenen kimseyi sevmez" buyurup, bu ifadeye, 
"Onlar, hem cimrilik yapan, hem de insanlara cimriliği emredenlerdir..." 
ifadesini atfedip bağlamıştır. Binâenaleyh söz konusu olan cimriliğin, âyetin 
yukarısı ile ilgili bir cimrilik olması gerekir ki bu da, ancak mal konusundaki 
cimriliktir. 

Bu hususta şöyle üçüncü bir görüş daha vardır: Bu, hem ilim ve din hususunda, 
hem de mal hususundaki cimriliği içine alan umümi bir ifâdedir. Çünkü buradaki 
lafız âmm olup, bütün bu çeşit cimrilikler kınanmıştır. Binaenaleyh buradaki 


"cimrilik etme" lafzının, bunların hepsini içine alması gerekir. L67] 
Beşinci Mesele 


Allahu Teâlâ bu âyette, kınanmış hallerden üç tanesini zikretmiştir ki bunlardan 
birincisi, insanın cimri olması olup, bu, Cenâb-ı Hakk'ın"c/mr/Hfc 
edenler..."ifadesiyle kastedilendir. İkincisi, onların bu cimriliği başkalarına da 
emretmeleridir ki bu durum, cimriliği sevmenin en uç noktasını gösterir. Bu da 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Hem de insanlara cimriliği emrederler" ifadesiyle 
kastedilendir. Üçüncüsü de Cenâb-ıHakk'ın, "ve Allah'ın lütf-u kereminden 


kendilerine verdiği şeyleri gizlerler" buyruğudur ki, bu da onların, zengin 
olmalarına rağmen fakir olduklarını, bolluk içinde olmalarına rağmen sıkıntı 
içinde bulunduklarını ve yapabilme kudretleri bulunmasına rağmen acz içinde 
bulundukları zannını uyandırmalarıdır. Sonra bu gizleme işi, mesela Allah'tan 
şikayet etmeyi, O'nun ka2a ve kaderine razı olmamayı izhar etmesi gibi, bazan 
küfrü gerektirecek bir tarzda tahakkuk eder. İşte bu da, küfür noktasına varıp 
dayanır. Bu sebepten dolayı Cenâb-ıHak, "Biz o kâfirlere hor ve hakir edici bir 
azab hazırladık" buyurmuştur. Âyetin yahudilere tahsis edimiş olduğunu 
söyleyenlere göre, onların bu konudaki sözleri açıktır. Çünkü İslâm dinini ve Hz. 
Muhammed'in peygamberliğini ketm eden herkes kâfirdir. Yine, burada geçen 
kâfirden maksadtn dini ve şeriatı inkâr eden değil, nimetleri inkâr eden kimse 


olması aa mümkündür, 1081 
Gösteriş İçin İnfak Edenleri, Allah Sevmez 


'Allah a ve âhiret gününe inanmadıkları halde mallarını insanlara gösteriş için 
kanayanları (da Allah sevmez). Şeytan kime arkadaş olursa, o ne kötü bir 
arkadaştır!" (Nisa, 38). 

Bu âyet hakkında bazı meseleler bulunmaktadır: 169) 


Birinci Mesele 


Sen eğer istersen, bu âyetteki ism-i mevsülünü, bir önceki âyetteki üzerine 
atfedersin; istersen ' O kâfirlere hor ve hakir edici bir azab hazırladık" sözündeki 


"kâfirlere" atfederek mahallen mecrur kabul edersin. [Z0] 
İkinci Mesele 


Vahidi şöyle demiştir: "Bu âyet-i kerime, münafıklar hakkında nazil olmuştur." 
Burada "riya (gösteriş)" kelimesi geçtiği için, bu, kabule şayan olan bir izahtır. 
Çünkü riya, bir çeşit nifaktır. 

Bu âyetin. Hz. Peygamber (s.a.s)'e düşmanlık yolunda maf harcayan Mekke 
müşrikleri hakkında nazil olduğu da söylenmiştir. 

Şöyle demek daha uygundur: Cenâb-ı Allah, müslümanlara, muhtaçlara ihsanda 
bulunmayı emredince, bunu yapmayanların iki kısma ayrıldığını beyan etmiştir: 
Birinci kıçım mal infak olmoıro hir unnplmpupn rİmrilorHir ORunlar "Onlar 


hfim rimrilik yapan, hem de insanlara cimriliği emredenlerdir" âyetinde kınanan 
kimselerdir. İkinci kısım ise, matlarını ibadet maksadıyla değil de riya ve 
gösteriş olsun diye infak edenlerdir. İşte bunlar da kınanmıştır. Bu iki kısmın 
yaptığı iş bâtıl olunca, geriye sadece birinci kısım kalır ki o da, malı iyilik 
(ihsan) niyetiyle infâk etmektir. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Şeytan kime arkadaş olursa o ne kötü bir arkadaştır" 
buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Demek ki şeytan, bu fiilleri yapan 
kimselerin arkadaşıdır.." Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Kim, o Rahmanı hatırlamaktan 
yüz çevirirse, biz ona şeytanı musallat ederiz. O zaman o, onun bir arkadaşı olur" 
(zuhrut, 36) âyeti gibidir. Ayrıca Allah Teâlâ, onun çok kötü bir arkadaş 
olduğunu beyan etmiştir. Çünkü şeytan onu naim, (cennet) evinden saptırmakta, 
cehennemin çılgın ateşine sürüklemektedir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "İnsanlardan 
kimi Allah hakkında bir bilgisi olmaksızın münakaşa eder durur ve her azgın 
şeytanın ardına düşer. (Öyle şeytan ki) aleyhinde şu hüküm yazılmıştır: "Kim 
bunu dost edinirse şüphesiz bu, onu saptırır ve onu alevli ateşin azabına götürür" 
(Hacc, w) âyetinde beyan buyurduğu gibidir. Sonra Hak Teâlâ, onları kınamış ve 
imanı terketme hususundaki kötü seçimlerini açıklamak üzere şöyle 
buyurmuştur: 

"Allah'a ve âhiretgününe iman edip de, Allah'ın kendilerine verdiğinden 
harcamış olsalardı, onlara ne zararı olacakh ki? Allah onları çok iyi bilendir" 
(Nisa, 39). 

Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: AN 


Birinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, "Onlara ne zararı olacaktı ki?" buyruğu inkâr manasında istifham 
ifadesidir, sözünün tek bir isim olması da caizdir. Buna göre mana 

"Onların aleyhlerine hangi şey var?" şeklinde olur. Yine 'i 'nın.." anlamında; li 
'nın da tek başına isim olması da caizdir. Buna göre de mana "Şayet iman 


etselerdi, aleyhlerine terettüp eden şey neydi ki?" şeklinde olur. [72] 
Taklidi İman Hakkında 


İmanın taklîd yoluyla sahîh olacağını öne sürenler bu âyet ile istidlal ederek 
şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın, 

"şayet iman etmiş olsalardı, onlara ne zararı olacaktı ki?" buyruğu iman 
getirmenin son derece kolay olduğunu ihsas etmektedir. Şayet (iman etme 


konusunda) istidlalde bulunmak muteber olsaydı, o zaman iman getirmek çok 
zor olurdu. Çünkü biz, istidlal yolunu tutanların, ömürlerini bu işe harcadıkları 
halde, bu istidlallerini tamamlayamadıklarını görmekteyiz. İşte bu da, iman 
mevzuunda taklidin kâfi olduğuna delâlet etmektedir." 

Kelamctlar buna şu şekilde cevap vermiştir: "Zorluk tafsilattadır; icmali ve genel 
bir şekilde delillere gelince, bu delillere ulaşmak kolaydır.." Şunu bil ki, bu 


mevzu çok derin bir konudur. [73] 
Üçüncü Mesele 


Mu'tezile'nin önde gelen alimleri bu âyetle istidlal etmişler ve onu, kendi 
görüşlerine misal olarak getirmişlerdir. 

Meselâ Cübbaî şöyle demiştir: "Eğer onlar iman etmeye olmasalardı, Allah 
Teâlâ'nın bunu söylemesi caiz olmazdı. Nitekim, ateşte azab gören kimseye, 
"Oradan çıksalar da cennete gitselerdi, onlara ne zararı olacaktı ki?" denilir. Yine 
aynı şekilde, yemeye gücü yetmeyen bir kimse için de "Yese ne zararı olurdu 
ki?" denilmez.." 

Ka'bi şöyle demiştir: "Allah'ın, onda küfrü ihdas edip de, sonra "Şayet iman 
etseydi, bunun ona ne zararı olacaktı?" demesi caiz olmaz. Yine aynı şekilde, 
hasta ettiği bir kimseye, "hasta olmasaydı ne olurdu?"; bir kadına, "erkek olsaydı 
ne olurdu?", çirkin olan bir şey içinde, "güzel olsaydı ne olurdu?" denilmesi caiz 
olmaz. Nasıl böyle sözleri aklı başında bir kimsenin söylemesi uygun değilse, 
aynı şekilde Allah'ın söylemesi de uygun ve yerinde değildir. Böylece, "Bu iş, 
başkası hakkında çirkin ise de, Allah tarafından güzeldir; çünkü mülk O'nundur, 
O'nun mülküdür" şeklindeki söz de bâtıl ve geçersiz olmuş olur." Kâdi Abdu'l- 
Cebbâr ise şöyle demiştir: "Aklı başında olan bir kimse vekiline ticâret metâıda 
tasarrufta bulunmasını emredip, sonra da onu, kurtulmaya imkân bulamayacak 
bir biçimde engelleyip hapsetse, peşinden de ona: "Ticaret mallarında tasarrufta 
bulunup iş yapsaydın, sana bunun ne zararı olurdu ki?" dese, böyle bir şey uygun 
ve doğru olmazdı. Böyle bir sözü söyleyen kimse kıt akıllı ve sefih olunca, bu 
durum böyle bir şeyin Allah hakkında da caiz olmadığına delâlet etmiştir." İşte, 
zikrettikleri misâllerin tamamı budur. 

Bil ki medh ve zemm, sevab ve ikâb usülüne tutunmak, Mu'tezile'nin en çok 


kullandığı bir yoldur. Onların, ilim ve din [74]meseleleriyle çelişmeleri de, aynı 
şekilde çoktur. Binâenaleyh, tekrarlamaya gerek yoktur. 

Sonra Cenâb-ı Hak "Allah onları çok iyi bitendir" buyurmaktadır. Bunun manası 
şudur: "Riyaya yönelmek, ancak gizli olup, açık olmaz. Bundan dolayı Cenâb-ı 


Hak, kendisinin, işlerin zahirini bildiği gibi, bâtınlarını da bildiğini beyan etti. 
Binaenaleyh insan buna inandığında, bu inancı onu nifak, riyakârlık ve gösteriş 


sebepleri gibi kalbin kötü fiillerinden reddeden ve alıkoyan bir husus olur. 5 
Allah Zerre Kadar Zulmetmez 


"Şüphesiz ki Allah, zerre kadar haksızlık etmez. (O zerre miktarı şey) bir iyilik 
olursa, onu(n sevabını) kat kat artırır. Kendi katından pek büyük bir mükâfat 
verir" (Nisa, 40). 

Bil ki bu âyetin, "Allah'a ve âhfretgününe iman edip de, Allah'ın kendilerine 
verdiğinden harcamış olsalardı, onlara ne zararı olacaktı ki?" <Nisa,39)âyetiyle 
irtibatı şu şekildedir: Allah Teâtâ sanki, "Cenâb-ı Hak, bu durumda olan 
kimseye, zerre miktarı zulmetmez. (Zerre miktarı) bir iyilik olursa, onu kat kat 
arttırır" buyurmuş ve bununla insanları, iman ve tâate teşvik etmiştir. 

Bil ki bu âyet, üç şeyin va'adini ihtiva etmektedir. Birincisi, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Şüphesiz ki Allah zerre kadar haksızlık etmez" sözünün ifâde ettiği şeydir. Bu 


ifâdeyle ilgili bazı meseleler vardır; 201 
Birinci Mesele 


Arapça alimlerine göre zerre, küçük kırmızı karınca demektir. İbn Abbas'tan 
rivayet edildiğine göre o, elini 

toprağa sokup çıkarttı, sonra da eline üfleyip şöyle dedi: 

"İşte şu uçuşan tozların her biri zerredir." kelimesi (ağırlık) kelimesinden gelip 
vezninde bir isimdir. "Şunun ölçüsü, miktarı şudur" manasında olmak üzere, 
tabiri, "mikdarı zerre mikdarınca olan şey" anlamına gelir. 

Bit ki, bu âyetten murad şudur: "Allah Teâlâ, az ya da çok, kesinlikle 
zulmetmez." Fakat burada söz, insanların, en küçüğü ve en azı ifade ederken 
kullanmış oldukları üslub üzere gelmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki Allah, 
insanlara hiç bir şekilde zulmetmez" (Yunus, 44) buyruğu da buna delâlet 


etmektedir. LH 
İkinci Mesele 


Mutezile şöyle demiştir: Bu âyet Cenâb-ı Hakk'ın, kulların fiillerinin yaratıcısı 
olmadığına delâlet etmektedir. Çünkü, kultartn birbirlerine zulmetmeleri de, bu 


ameller cümlesin- dendir. Şayet bu zulmün mucidi Allah olsaydı, o takdirde 
zâlim Allah olmuş olurdu. Yine, şayet Allah zâlimde zulmü yaratıp, bu zâlimin 
de, zulmü, olmadığı zaman elde etmeye; meydana geldikten sonra da onu 
savuşturmaya bir gücü ve kudreti yoksa, sonra da Cenâb-ı Hakk'ın, durumu ve 
vasfı böyle olan bir kimseye, "Niye zulmettin?" deyip onu cezalanciırsa, işte bu, 
zulmün ta kendisi olurdu. Âyet-i kerime ise, Allah eâlâ'nın zulümden münezzeh 
olduğuna delâlet etmektedir. 

Buna cevap: Bu, daha önce de çokça geçtiği üzere, "ilim" ve "sebepler" 
meselesiyle çelişmektedir. Biz daha önce, her ne kadar çok ve büyük olsa da, 
Mutezile mezhebinin istidlallerinin, neticede tek bir şeye râci olduğunu söyledik. 
Bu da, medih ve zemm, sevab ve ikâb meselesine tutunmaktır. Bu meseleye 


yöneltilecek sual muayyen ve bellidir. Bu da, onun ilim ve "dâi [z8] 
meseleleriyle çelişmesidir. Onlar ne zaman bu istidlali tekrarlarsa, biz de bu suâli 


tekrarlarız. 721 
Cenabı-ı Allah Zulmetmeye Kadir midir 


Mu'tezile şöyle demektedir: Âyet-i kerime, o kulun, zulme kâdir olduğuna 
delâlet etmektedir. Çünkü o, onu terk ettiği için medholunmaktadır. Çirkin bir 
fiili terketmekle medh- olunan bir kimsenin, ancak onu yapmaya muktedir 
olması halinde, bunu terketmekle rnedholunması doğru ve yerinde olur. 
Görmüyor musun? Yatalak olan bir kimsenin, geceleri hırsızlık yapmamakla 
medhedilmesi doğru ve yerinde değildir. 

Buna cevap: Cenâb-ı Hak, kendisini hiçbir uyuklama ve uykunun tutmaması 
sebebiyle zatını methetmiştir. Bundan, Allah Teâlâ'yi uyuklama ve uyku 
tutmasının doğru olması gerekmez. Aynı şekilde Cenâb-ı Hak kendisini, 
bakışların idrâk edememesi ile de Zatını medhetmiştir.Mu'tezile'ye göre bu, 
bakışların Cenâb-t Hakk'ı idrak edebileceğine, görebileceğine delâlet 


etmemektedir. L80] 
Dördüncü Mesele 


Mu'tezile şöyle demektedir: Bu âyet-i kerime, tâatından dolayı, kulun sevaba 
müstehak olduğuna ve şayet Allah 

Teâlâ onun sevabını vermezse, o zaman O'nun zâlim olacağına delâlet 
etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ bu âyette, amellerine mukabil kula sevab 


vermemiş olsaydı, onlara zulmetmiş olacağını beyan etmiştir ki, bu ise ancak 
onlar amellerine mukabil sevaba müstehak olmaları halinde doğru ve yerinde 
olur. 

Buna cevap: Allah Teâlâ, insanlara, bu amellere mukabil sevap va'adetmiştir. 
Binaenaleyh, eğer Allah Teâlâ insanlara, bu amellerine karşılık bir sevap 
vermeyecek olsaydı, bu bir zulüm şeklinde meydana gelmiş olurdu. İşte, bundan 
dolayı da buna zulüm ismi ıtlak edilmiştir. Allah Teâlâ'dan zulmürvsadır 
olmasının imkânsız olmasına şu da delâlet etmektedir; Zulüm, sizin anlayışınıza 
göre, cehaletten ve muhtaç olmaktan ileri gelir. Halbuki bu iki şey, Allah 
hakkında muhaldir. Muhal olanın gerektirdiği şeyler de muhaldir. Muhal ise, 
gayr-ı makdurdur (yani kudret muhale taalluk etmez). Keza zulüm, başkasının 
malında tasarrufta bulunmaktan ibarettir. Halbuki Cenâb-ı Hak, ancak kendi 
mülkünde tasarrufta bulunmaktadır. Binaenaleyh, O'nun zâlim olması 
imkânsızdır. Ve yine zâlim olan, ilâh olamaz. Bir şey ancak, onun ayrılmaz ve 
gerekli unsurları sahih ve tam olduğu zaman tam ve sahih olabilir. Bundan 
dolayı, eğer zulmün Cenâb-ı Hak'tan sadır olması sahih ve yerinde olsaydı, 
O'nun Hanlığının zeval bulması da doğru olurdu. Ve eğer durum böyle olsaydı, 
O'nun ilâhlığı, zevali caiz olan bir ilâhlık olurdu. Bu durumda da, kendisinde 
ilâhlık sıfatının meydana gelebilmesi için, bir tahsis ediciye ve bir faite muhtaç 


olurdu ki, böyle bir şey Allah hakkında imkânsızdır. BI 
Beşinci Mesele 


Mu'tezile "Bir damla içkinin cezası, yüz senelik iman ve ibâdetin sevabını 
giderir" demiştir. Bizim âlimlerimiz ise, "Bu, bâtıldır. Çünkü biz zaruri olarak 
biliyoruz ki, bu uzun seneler müddetince yapılan bütün bu büyük tâatlerin 
sevabı, şu bir damla içkinin cezasından daha fazladır. Binaenaleyh bu büyük 
sevabı, bu kadarcık günahın cezasıyla düşürmek bir zulümdür. Ve bu da bu âyet-i 
kertme ile nefyedilmiş, böyle bir zulmün bulunmadığı açıklanmıştır" demişlerdir. 


[82] 
İhbat (Günahların Sevapların Silmesi) İddasını Reddi 


Cübbai, "Büyük günahın cezası, bütün tâatlerin sevabını geçersiz kılar (ihbât). 
Öte yandan ise, bu tâatler sebebiyle, bu cezadan hiçbir şey eksilmez" derken; 
oğtu Ebu Haşim, Bilakis, bu tâatler sebebiyle, bu ceza da eksilir, düşer" demiştir. 
Onların bu görüş ve sözleri, ihbâtın bâtıl olduğunu ortaya koyma hususunda, ehl- 


i sünnet âlimlerimiz için kuvvetli bir delil olmuştur. Çünkü biz diyoruz ki: Eğer 
bu sevap boşa çıkmış olsaydı, kendisi kadar bir cezayı da ya geçersiz kılmış olur 
veya geçersiz kılmamış olurdu. Her iki ihtimal de bâtıldır. Öyleyse ihbât 
nazariyyesi de bâtıldır. Bizim "Sevab ile günahtan herbirinin diğeriyle geçersiz 
kılınamıyacağını" söylememizin sebebi şudur: Çünkü, bunlardan birinin 
bulunmayışının sebebi diğerinin bulunması olsaydı ve eğer iki yokluk da birlikte 
bulunmuş olsaydı, iki varlık da birlikte bulunmuş olurdu. Çünkü zarureten biz 
biliyoruz 

ki, illet zaruri olarak malül ile birlikte bulunur. Bu ise, muhaldir. Biz dedik ki. 
"Ma'siyetin tâat ile geçersiz olması caiz olmamakla beraber, tâatin de ma'siyet ile 
geçersiz olması caiz değildir." Çünkü kul, ne bir sevap elde etme hususunda, ne 
de bir ikâbı def etme hususunda, bu tâatlerden yararlanamaz; bu ise bir 
zulümdür. Bu da Hak Teâlâ'nın, "Şüphesiz ki Allah, zerre kadar haksızlık etmez" 
âyetine ters düşer. Bu iki kısım bâtıl olunca Mutezilenin iddia ettiği "ihbât" 


görüşünün bâtıl olduğu sabit olur. [83] 
Günahkar Mü’min Sonrasında Cennete Gider 


Alimlerimiz bu âyete tutunarak, günahkâr mü'minlerin, cehennemden çıkıp 
cennete gireceklerine istidlal etmiş ve şöyle demişlerdir: "Yüz sene kulluk 
toprağına alnını koymaya devam edip, Cenâb-ı Hakk'ın celâl ve ikram sıfatlan ile 
mevsüf olduğunu ikrar ederek, O'nun birliği ile tevhidine imana devam eden 
kimsenin, hiç şüphe yok ki sevabı, bir yudum içkinin cezasından, mükafaat 
olarak daha büyüktür. Kıyamet günü, içki içen getirilip, bu günahın cezası o 
büyük mükafaatından düşürüldüğünde, yine bu kimse için büyük mükafaat kalır. 
Binaenaleyh, bu kadarcık bir ceza sebebiyle insan cehenneme atıldığında, eğer 
orada ebedi kalacak olsa, bir zulüm olur ki bu bâtıldır. Bundan dolayı böyle bir 
kimsenin sonunda cehennemden çıkarılıp cennete gönderileceğine kesin 
hükmetmek gerekir. 

Âyetin ihtiva ettiği va'adlerden ikincisi Cenâb-ı Allah'ın, ' (Zerre miktarı şey), bir 
iyilik olursa, onun sevabım (Allah) kat kat artırır" sözünün ifâde ettiği şeydir. Bu 


cümle ile ilgili birkaç mesele vardır; [84] 
Birinci Mesele 


Nâfi ve İbn Kesir, kıraati buradaki fiilini tam bir fiil kabul ederek, "hasene" 
kelimesini merfû olarak şeklinde okumuştur ki bunun manası, "Eğer bir hasene 


olur, meydana gelirse.." şeklinde olur. Diğer kıraatler ise, bu fiili bir nakıs fiil 
kabul ederek, "hasene"kelimesini mansüb olarak, şeklinde okumuşlardır ki buna 
göre mana, "Eğer o zerre miktarı şey bir iyilik otursa.." şeklindedir. İbn Kesir ve 
İbn Âmir, elifstz ve şeddeli olarak tef'il babı üzere.;ai şeklinde; diğer imamlar ise 


elifli ve şeddesiz olarak, müfâ'ale babı üzere, şeklinde okumuşlardır. [85] 
Ayetteki Tek’ü Kelimesinin Sonunda Nuh'un Düşmesi 


Âyetteki İAi fiili, fiilindendir. Aslı olup, cezmden ötürü sondaki ötüre 
düşmüştür. Hem nün, hem de vav harfleri sakin olduğu için, (içtimâ-i 
sakineynden dolayı) vâv düşmüş ve kelime şeklinde kalmıştır. Daha sonra, sakin 
olduğu için, nün harfi de düşmüş ve kelime olmuştur. Nün, harf-i ünlere benzer. 
Harf-i linler kelime sonunda bulundukları zaman, cezmden dolayı düşerler. Bu 
tıpkı senin, demen gibidir. Bu, (bilmiyorum) demektir. Kur'ân'da bu kelime, 
hem nünun hazfi ile, hem de nünu hazfedilmemiş olarak gelmiştir. Hazfi, bu 
âyette olduğu gibidir. Nünun hazfedilmemiş olarak gelişine misal İse, Cenâb-ı 


Hakk'ın, 'Eğerzengin veya fakir olursa" (Nisa, 135) âyetidir. [86] 
Amellerin Mükafatının Kat Kat Artırılması 


Cenâb-ı Allah, "Ştçumu tu zerre kadar haksızlık (zulüm) etmez" buyruğu ile, 
kendisinin, insanlara kesinlikle haksızlık etmeyeceğini beyân ettiği gibi, yine 
aynı âyetle onlara hak etliklerinden fazla mükâfaat vereceğini de beyân 
buyurmuştur. Bil ki âyette bahsedilen kat kat artırarak vermeden maksad, 
müddet ve zaman bakımından artırma değildir. Çünkü mükâfaatın zamanı 
sonsuzdur. Sonsuz olanı, kat kat artırmış olarak vermek ise imkânsızdır. Aksine 
Cenâb-ı Allah'ın 6u buyruk ile muradı, o mükâfaatı miktar bakımından kat kat 
artırmaktır. Meselâ kişi, taatı sebebi ile on dereceleik mükâfaata hak kazanır 
ama, Allah onu yirmi, otuz ve daha ileri derecelere çıkarabilir. İbn Mes'ud 
(r.a)'un şöyle dediği rivayet olunmuştur: "Kıyamet günü bir kul getirilir ve bir 
münâdi, gelmiş geçmiş bütün insanların huzurunda şöyle nida eder: "Bu, falan 
oğlu falandır. Bunda hakkı olan gelsin hakkını alsın." Sonra o kula, "Şu 
insanlara, haklarını ver" denir. Bunun üzerine o adam, "Ya Rabbi, dünya hayatı 
gitmişken, nasıl vereyim?" der. Cenâb-ı Hak da meleklerine 'Onun sâlih 
(tyi'hayırlı) amellerine bakın ve o insanlara haklarını onlardan verin" der. Eğer 
amellerinden geriye zerre kadar bir mükâfaat kalırsa, Allah Teâlâ, o kulu için, o 
mükâfaatı kat kat artırır ve onu fazlı ile cennete sokar. Bunun Allah'ın 


kitabındaki şahidi ise, "(O zerre miktarı şey), bir iyilik olursa, (Allah) onun 
sevabını kat kat artırır" âyetidir. 

Hasan Basrf de şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "(O zerre miktarı şey) bir 
iyilik olursa, (Allah) onun sevabını kat kat artırır" şeklindeki ifâdesi, "Bir iyiliğe 
mukabil, yüzbin iyilik (sevab) vardır" demesinden, âlimlere göre daha 
sevimlidir. Çünkü bu ikinci sözde miktar bellidir. Birincisinde ise, o kat kat 
vermenin miktarını ancak Allah bilir. Bu tıpkı Hak Teâlâ'nın, Kadir gecesi 
hakkındaki, "O, bin aydan daha hayırlıdır" (Kadr, 3) âyeti gibidir." 

Ebu Osman en-Nehdi, "Ebu Hureyre'nin "Allah Teâlâ, mü'min kulunun bir 
hasenesine (iyiliğine) karşılık, bir milyon iyilik sevabı verir" dediği bana ulaştı. 
Derken Cenâb-ı Allah hacc (veya umre) için Mekke'ye gitmeyi bana nasib etti ve 
orada onunla karşılaşıp, "Bana, mü'min kulunun bir iyiliğine karşılık, Allah'ın bir 
milyon iyilik sevabı vereceğini söylediğini duydum" dedim. Ebu Hureyre de, 
"Ben böyle söylemedim, ancak "iyilikler, iki milyona kadar katlanır" dedim" 
dedi ve sonra da bu âyeti okuyarak, "Allah Teâlâ, burada "pek büyük bir 
mükâfaat" buyurduğuna göre, onun miktarını kim bilebilir" dedi" demiştir. 

Bu âyetin ihtiva ettiği va'adlerden üçüncüsü, "Kendi katından pek büyük bir 
mükğdfaat verir" sözünün ifade ettiği husustur. Bu beyan ile ilgili iki mesele 


vardır; LSZ 


Birinci Mesele 


kelimesi, "indinde, yanında" manasınadır. Fakat "indinde" kelimesinden daha 
geniş manalıdır. Mesela adam bir başka beldede malı olduğu zaman, 
"Yanımda bir mal var" der. Fakat yanında olmayan mal için "Elimde, yanımda 


bir mal var" denmez. 1881 
İkinci Mesele 


Bil ki bu ifâde ile Hak Teâlâ'nın, "(O zerre miktarı şey), iyilik olursa, onun 
sevabını kat kat artırır" ifadesi arasında mutlaka bir fark vardır. Bu husustaki 
hakiki bilgi Allah'a aittir. Fakat benim hatırıma şu geliyor: Bu kat kat artırma, o 
iyiliğin cinsinden olur. Cenâb-ı Hakk'ın vereceği o pek büyük mükâfaat ise, o 
iyiliğin cinsinden olmaz. 

Görünen odur ki, bu kat kat verme işi, cennette verileceği va'adedilen lezzetler 
ve nimetlerden olur. Fakat Cenâbı Hakk'ın kendi katından vereceği o pek büyük 
mükğdfaat ise, Allah'ı görme ve muhabbetullah ile marifetullaha gark olma 


esnasında duyulacak olan lezzettir. Allahu Teâlâ, bu çeşit lezzeti kendi katına 
ayırmıştır. Çünkü bu çeşit gıbta edilecek lezzet, mutluluk, güzellik ve kemal 
çeşitleri, bedeni amellerle elde edilemeyip, bilakis Allah Teâlâ'nın, kutsi nefis 
cevherine yerleştirmiş olduğu işrâk, safa ve nur gibi şeylerle elde edilir. Kısaca 
işte bu kat kat artırma cismâni-bedeni saadete; "pek büyük mükâfaat" ise ruhani 


saadete işarettir. [89] 
Hz. Peygamberin Ümmeti Hakkında Şahitlik Etmesi 


"Her ümmetten birer şahit ve onların üzerine de (Habibim) seni bir şâhid olarak 
getirdiğimiz zaman, halleri nice olur? İnkâr edenler ve Peygambere âsi olanlar, o 
gün, "yerle bir edilselerdi de keşke Allah'dan gelen bir sözü gizlememiş 
olsalardı" temennisinde bulunurlar" (Nisa, 41-42). 

Bu âyetlerin, Önceki âyetlerle irtibatı şöyledir: Allah Teâlâ, âhirette hiç kimseye 
zulmedilmeyeceğim ve iyi kimseyi, iyiliklerine karşılık mükâfatlandırıp, ona 
hakettiğin-den fazlasını vereceğini beyan edince bu âyetlerde de, günahkâra 
karşı olan hücceti daha müessir, günahkârı azarlayışı daha büyük ve o 
günahkârın pişmanlığı daha fazla olsun; Allah'ın Peygamberinin getirdiğini 
kabul edip, ona itaat eden kimsenin sevinci de daha büyük olsun diye, bütün 
bunların, Allah Teâlâ'nın insanlara bir hüccet (delil) olarak gönderdiği 
peygamberlerin şahadeti ile yapılacağını beyan etmiştir. Böylece bu ifâde Allah 
Teâlâ'ntn, haklarında "Şüphesiz ki Allah zerre kadar haksızlık etmez" (Nisa. 40) 
buyurduğu kâfirler için bir tehdit ve haklarında, "(O zerre miktarı şey), bir iyilik 
olursa, onun (sevabını) kat kat artırır" (Nisa, ) buyurmuş olduğu itaatkâr kullar 


için de bir va'ad olmuş olur. Bu âyet hakkında iki mesele vardır: [90] 
Birinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Abdullah İbn Mes'ûd (r.a)'a, 
"Bana Kur an oku" der. O şöyle anlatır: " YaResulallah, Kur'an'ı bana öğreten 
sana m1?" dedim, Bunun üzerine "O Kur'an'ı başkasından dinlemeyi (daha çok) 


seviyorum" 2 dedi." İbn Mes'ud, anlatmaya şöyle devam eder: "Bunun üzerine 
Nisa süresinin başından itibaren okumaya başladım. Bu âyete gelince, 
Resülultah ağladı. Ben de okumayı kestim." 

Süddi'nin anlattığına göre, "Kıyamet günü, Ümmet-i Muhammed, peygamberler 
için, tebliğde bulunduklarına dâir, Hz.Peygamber de, Ümmet-i Muhammed için, 


kendisini tasdik ettiklerine dâir şahitlik yapacaklardır. İşte bundan dolayı Cenâb- 
ı Allah, Böylece (Ey ümmet-i Muhammed),insanlara karşı şâhidler olasınız, bu 
peygamber de size tam bir şâhid olsun diye, sizi vasat (mutedil âdil) bir ümmet 
yaptık" (Bakara, 143) buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak, Hz. İsa'nın "Ben içlerinde 
bulunduğum müddetçe (ümmetim) üzerinde bir sahid idim" (Mâide, 17) dediğini 
nakletmiştir!22| 


İkinci Mesele 


Endişe ile beklenen bir şey hakkında "şöyle şöyle olduğu zaman; falanca şunu 
yaptığı zaman; şu vakit geldiği zaman senin halin nice olacak?" demeleri 
Arapların âdetidir. Buna göre âyetin manası şöyledir: "Allah Teâlâ her ümmete, 
kendi peygamberlerini şâhid tuttuğunda ve seni (Hz. Muhammed'i) de, bu 
ümmete şâhid olarak getirdiğinde, sizler kıyamet günü hakkında ne dersiniz? " 
Cenâb-ı Hak, burada Hz. Peygamberin kendilerini müşahede ettiği, hallerini 
iyice bildiği ve Kur'an'a muhatap olan kavmini kastetmiştir. Hem sonra her asrın 
insanları, hallerini müşahede etmiş oldukları diğer insanlara şahadette 
bulunacaklardır. İşte Hz. İsa, bu itibarla, "Ben içlerinde bulunduğum müddetçe, 
(ümmetim) üzerine bir şâhid idim" (Mâide. 117) demiştir. Sonra Cenâb-ı Hak o 
günü anlatarak, "İnkâr edenler ve peygambere âsi olanlar, o gün. "yerle bir 
edilselerdi de keşke Allah'tan gelen bir sözü gizlememiş olsalardı" temennisinde 


bulunurlar" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [93] 
Kafirlerin Şeriatın Feri Ahkamı ile Mükellefiyetleri 


Âyetteki "İnkâr edenler ve peygambere âsi olanlar" ifâdesi, Hz. Peygambere âsi 
ofup karşı gelmenin, küfürden farklı olmasını gerektirmektedir. Çünkü bir şeyin, 
yine kendisi atfedilmesi caiz değildir. Binâenaleyh Hz.Peygambere isyântn, 
küfrün dışındaki diğer günahlar manasına hamle- dilmesi gerekir. Bu sabit 
olunca biz deriz ki, "Bu âyet, kâfirlerin İslâm'ın ahkâmından sorumlu 
tutulacaklarına ve kıyamet günü, küfürlerinin yantsıra bu günahlarından ötürü de 
cezalandırılacaklarına delâlet etmektedir. Çünkü bu günahlarının bunda bir tesiri 
olmamış olsaydı, onların masiyetlerinin (isyanlarının) burada zikredilmesinin bir 


manası olmazdı. 1941 


İkinci Mesele 


İbn Kesir, Âsim ve Ebu Amr. kelimeyi meçhul sigâ üzere, tâ harfinin ötresi ve 
sin harfinin fethası ile şeklinde okumuşlardır. Nâfi ve İbn Âmir ise, bunu 
(dümdüz oldu) manasında olmak üzere, tâ harfinin fethası ve sin harfinin şeddesi 
ile şeklinde okumuşlardır. Bunda ikinci tâ harfi, kendisine yakın olan sin harfine 
idgâm edilmiştir. Bu kıraatte iki şeddenin yan yana bulunması kötü karşılanmaz. 
Çünkü Kur'an-ı Kerim'de bunun pek çok benzeri vardır. Mesela (Nemi. 47); 
(Yunus, 24) ve (enam, 126) âyetlerinde olduğu gibi. Bu kıraatta bir mecaz söz 
konusudur. Bu da "dümdüz etme" fiilinin, yeryüzüne isnâd edilmesidir. Hamza 
ve Kisâi ise bu kelimeyi, İmâm-ı Nâfi'nin idğâm ettiği tâ harfini hazfederek, 
birinci tâ'nın ve şeddesiz sin'in fethası ile şeklinde okumuştur. Çünkü bunun 
sebebi idğam olduğu gibi hazf de olabilir. 221 


“Yerle Bir Edilme”nin Manası 


"Yerle bir edilselerdi..." tabirinin tefsiri hakkında âlimler üç izah yapmışlardır: " 
a) Bu, "Keşke onlar yere gömülseler de, ölülerin yerle dümdüz edilmeleri gibi, 
kendileri de yerle bir edilselerdi" manasındadır. 

b) Bu, "Onlar, ölümden sonra yeniden diriltilmemiş olmayı ve yerle bir edilmiş 
olmayı temenni edecekler" manasındadır. 

c) Kıyamet günü hayvanlar toprak olurlar. Bunun üzerine bu kâfirler de, "Ah, ae 
olurdu ben de toprak olaydım!" (Nebe,«) âyetinde ifâde edildiği gibi, o 


hayvanların durumunda olmayı arzu ederler. 126) 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki, "Allah'tan gelen bir sözü gizlememiş olsalardı..." ifâdesinin tefsiri 
hakkında müfessirlerin iki görüşü vardır: 

1- Bu, kendinden önceki cümle ile irtibatlıdır. 

2- Bu, müstakil yeni bir cümledir. Bu ifâdeyi, kendinden önceki cümle ile 
irtibatlı sayarsak, şu iki manaya gelir: 

a) İbn Abbas (r.a)'ın söylediği mana:"Onlar arzu ederler ki, keşke yeryüzü 
(toprak) onların üzerine kapansa da, Hz.Muhammed'in peygamberliğini 
gizlemeyip, onu inkâr etmeyerek münafıklık yapmasalardı." Bu manaya göre, 
âyette bahsedilen "gizleme", onların (yahudilerin), (Tevrat'ta bahsedildiği 
halde), Hz.Muhammed'in peygamberliğini gizlemeleri manasınadır. 


b) Müşrikler Kıyamet günü, Allah Teâlâ'nın müslümanları bağışlayıp, şirki 


bağışlamadığını gördükleri zaman, 'Geliniz, dünyada iken yaptığımızı inkâr 
edelim" derler ve Allah Teâlâ kendilerini bağışlar ümidi ile, "Rabbimiz Allah 
adına yemin ederiz ki biz müşrik değildik" diye yemin ederler. O zaman onların 
ağızları mühürlenir, elleri konuşur ve ayaklar* işledikleri günahlar hususunda 
şâhidlik eder. İşte o vakit onlar, toprak olmayı ve Allah'tan hiçbir sözü 
gizlememiş olmayı dilerler. 

3- Bu söz, müstakil yeni bir cümledir. Çünkü onların yaptıkları şeyler, Allah 


katında malümdur. Binâenaleyh onu nasıl gizleyebilirler? [97] 
Kafirler ahrette Yalanla Kurtulurlar mı? 


Buna göre eğer, "Bu âyet ile,Cenâb-ı Hakk'ın "Rabbimiz olan Allah'a and ederiz 
ki, biz eş tutanlardan değiliz" (Enam, 23)âyeti nasıl telif edilebilir?" denilirse, 
buna şu yönlerden cevâp verilebilir: 

a) Kıyametin toplantı yerleri ve durakları pek çoktur. Bir yer var ki, onlar orada 
asla konuşamazlar. İşte bu yeri, Cenâb-ı Hakk'ın 'Artık bir fısıltıdan başka bir 
şey işitmezsin" rrâhâ, 10e) âyeti ifâde etmektedir. Bir yer de var ki onlar orada 
konuşabilirler. Bu yer de, Hak Teâlâ'nın "Biz hiçbir yaramazlık yapmazdık" 
(Nani, 28) ve "Rabbimiz olan Allah'a and ederiz ki, biz eş tutanlardan değiliz" 
(En'âm, 23» âyetlerinin bildirdiği husustur. Böylece onlar, bazı yerlerde yalan 
söylerler, bazı yerlerde de, küfre saptıklarını itiraf ederek, dünyaya dönme 
isteğinde bulunurlar ki bu da onların "Ah bize ne olurdu, (dünyaya) bir geri 
döndürülseydik, Rabbimiztn âyetlerini yalan saymasaydık" (Enam, 27) 
şeklindeki sözleridir. Bu durakların en sonuncusunda ise, onların ağızlan 
mühürlenir de böylece onların elleri, ayaklan ve derileri konuşmaya başlar. Biz, 
bu günün rüsvaylığından Allah'a sığınırız. 

b) Bu gizleme işi bilfiil tahakkuk etmeyip, yukarda da izah ettiğimiz gibi, 
onların temennileri kapsamındadır. 

c) Onlar, bizzat gizlemeye niyetlenmediler. Bunu ancak, vehmettikleri biçimde 
haber verdiler. Buna göre ifâdenin takdiri şu olur: "Allah'a yemin olsun ki, şu 
anda durum bize zahir oluncaya kadar, biz kendi kanaatimizce müşrik değil, 
bilakis zannımızca hak üzere idik." Bu mesele hakkındaki bizim esas 


açıklamalarımız, Atlah müsaade ederse, En'âm süresinde gelecektir. [98] 
Nisa Süresindeki Onuncu Mükellefiyet: Sarhoş İken Namaz Kılınmaz 


Bu sûrede zikredilen mükellefiyetlerin onuncu nevi, Cenâb-ı Hakk'ın şu âyetidir: 


"Ey iman edenler, siz sarhoşken, ne söylediğinizi biilnceye ve cünüb iken de 
yolcu olmanız müstesna, gusül edinceye kadar namaza yaklaşmayın. Eğer hasta 
olur veya bir sefer üzerinde bulunursanız, yahud sizden birisi ayak yolundan 
(tuvaletten) gelirse, yahud da kadınlara dokunup da bir su bulamazsanız, o 
zaman temiz bir toprağa teyemmüm edin; yüzlerinize ve ellerinize sürün. 
Şüphesiz Allah çok affedici, çok bağışlayıcıdır" (Nısâ, 43). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1991 
Nisa, 43, Ayetteki Nüzul Sebebi 


Alimler, âyetin nüzul sebebi hakkında şu iki açıklamayı yapmışlardır: 

1) İçki henüz mubah iken, Abdurrahman İbn Avf, sahabenin ileri gelenlerinden 
bir cemaata bir ziyafet verdi. Bu vesileyle onlar yeyip içtiler. Onlar bu işi 
bıraktıklarında, akşam namazının vakti gelmişti. Bunun üzerine onlar, içlerinden 
birisini, kendilerine namaz kıldırması için öne sürüp imam yaptılar. İmam da, 
zammı süre olarak Kâfirün süresini okurken, "...Sizin taptıklarınıza ben taparım, 
sizlerde benim taptıklarıma tapıcılarsmız" şeklinde okudu. Bunun üzerine de bu 
âyet-i kerime nazil oldu. Artık onlar, bu âyet nazil olduktan sonra namaz 
vakitlerinde içki içmiyorlardı. Yatsı namazını kıldıkları zaman içki içiyorlardı. 
Böylece de, sabah vaktine girmeden, sarhoşluk halleri zail oluyor, neticede de ne 
söylediklerini bilir hale geliyorlardı. Daha sonra da, her halükârda içkinin kesin 
olarak haramlığını ifâde eden Mâide süresindeki âyet-i kerime (Âyet, 90) nazil 
oldu. Hz. Ömer (r.a)'den rivayet olunduğuna göre, (Nisa 43) âyetinin nazil 
olduğu kendisine ulaştığı zaman O, "Ey Allah'ım, içki akıllara ve mallara zarar 
veriyor. Bu sebeple, bu husustaki kesin emrini indir" demişti. İşte sabahleyin 
ashaba, içkinin kesin olarak haramlığını ifâde eden (Mâioe 90) âyetinin nazil 
olduğu haberi ulaşır. 

2) İbn Abbas, bu âyet-i kerimenin, içki haram kılınmazdan önce içki içip, sonra 
da peygamberle birlikte namaz kılmak için mescide gelen sahabenin önde 
gelenlerinden bir cemaat hakkında nazil olduğunu ve böylece, bu âyet ile Allah 


Teâlâ'nın onları içki içmekten nehyettiğini söylemiştir. [100] 
Bu Ayette Namaz (Salat) Hakkında Mevcut Olan Ahkam 
Âyet-i kerimede geçen (namaz) kelimesinden ne murad edildiği hususunda da şu 


iki görüş beyan edilmiştir: 
a) Buna göre, bu kelimeyle "mescid" kastedilmiştir. Bu, İbn Abbas, İbn Mes'ûd 


ve Hasan el-Basri'nin görüşüdür 

ki, Şafii de bu görüşü benimsemiştir. 

Bil ki (namaz) lafzının mescid hakkında kullanılması, ihtimâl dahilindedir. 
Bunun böyle olduğuna, şu iki husus da delâlet eder: 

1) Bu, muzâfın hazfedilmesi kabilindendir. Buna göre ifadenin takdiri, "namaz 
yerine yaklaşmayın" şeklinde olur. Muzâfın hazfedilmesi ise, yaygın ve bilinen 
bir mecazdır. 

2)HakTeâlâ'nın, "...manastırlar, kiliseler, havralar" (Hacc, 40» âyetinde geçen 
lafzıyla, namaz kılınan yerler, mescidler kastedilmiştir. Böylece, kendisiyle 
mescid manası murad edilerek. kelimesinin kullanılmasının caiz olduğu ortaya 
çıkmış olur. 

b) Ekseri ulemânın görüşü de şudur: Buna göre, bu âyette geçen kelimesiyle, 
bizzat namazın kendisi kastedilmiştir. Buna göre kelamın takdiri, "Sarhoş 
olduğunuz halde namaz kılmayınız..." şeklinde olur. 

Bu ihtilâfın yararı, şer'i bir hükümde ortaya çıkar ki, o da şudur: "a" şıkkının 
kabul edilmesi halinde mâna, "Mescidden geçme mecburiyetinde olanlar 
müstesna, sarhoşken, cünübken mescidden geçmeyin" şeklinde olur. Bu manaya 
göre, yapılan bu istisna, cünüb kimsenin mescidden geçmesinin caiz 
olabileceğine delâlet etmiş 

olur ki, bu Şafii'nin görüşüdür, "b" şıkkının kabul edilmesine göre manâ, 
"Sarhoşken namaza yaklaşmayın ve yolcu olmanız müstesna, cünüb iken de 
namaza yaklaşmayın" şeklinde olur. Buna göre, tabirinden yolcu murad 
edilmiştir. Böylece bu istisna da, cünüb kimsenin su bulamadığı zaman, o haliyle 
namaz kılabileceğine delâlet etmiş olur. Şafti âlimleri, birinci ihtimalin tercihe 
daha şayan olduğunu söylemişlerdir. Bunun böyle olduğuna şu hususlar da 
delâlet etmektedir: 

a) Cenâb-ı Hak, "... namaza yaklaşmayın " buyurmuştur. "Yaklaşmak" ve 
"uzaklaşmak" manaları, hakikat yoluyfa, bizzat namaz hakkında doğru olmazlar. 
Bu manalar ancak "mescid" hakkında doğru olabilirler. 

b) Biz, eğer bu kelimeyi söylediğimiz manaya hamledersek, bu takdirde istisna 
sahih olur. Ama biz onu sizin söylediğiniz manaya hamledersek, bu takdirde 
istisna sahih olmaz. Çünkü, müsafir olmadığı halde, şiddetli bir hastalık 
sebebiyle su bulamayan bir kimsenin, teyemmüm ile namaz kılması caizdir. 
Durum böyle olunca, âyeti bizim dediğimiz manaya hamletmek daha evlâ olur. 
e) Biz, kelimesini, "cünüb olan yolcu" manasına hamledersek, eğer bu kimse su 
bulursa, onun namaza yaklaşması kesin olarak caiz olmaz. O takdirde de, âyet- 
i oOkerimedeki o istisnayı (o hazfetmek Oo gerekecektir. Su bulamaması 


durumundaysa, namaza, ancak teyemmüm ile yaklaşması caiz olur. Bu durumda 
da, âyetteki bu şartı izmâr etmek gerekecekti. Ama bizim 
söylediğimizi benimsememiz durumunda, biz âyetteki herhangi bir şeyi 
hazfetmek zorunda kalmayız. Binâenaleyh, bizim görüşümüz daha uygundur. 

d) Allah Teâlâ, yolculuğun ve suyun bulunmaması halinin hükmünü, bundan 
sonra da teyemmümü zikretmiştir. Binâenaleyh, bunu, bu âyetten sonraki bir 
âyette zikredilen bir hükme hamletmek caiz olmaz. Bunu teyid eden bir başka 
husus da şudur; Kıraat âlimleri ifâdesinde vakfedip, sonra da, ifadesiyle 
başlamayı müstehab saymışlardır. Çünkü, bu ikincisi başka bir hükümdür. Ama, 
âyeti bizim zikretmiş olduğumuz manaya hamledersek, bu takdirde bu ek 
açıklamalara gerek duymayız. Binâenaleyh, bizim görüşümüz daha evlâdır. 
İkinci görüşü dektekleyenler şöyle diyebilirler: Hak Teâlâ'nın, "... söylediğinizi 
büinceye kadar" buyruğu, O'nun "namaza yaklaşmayın" ifâdesinden bizzat 
namazın <endisinin kastedildiğine delâlet etmektedir. Çünkü mescid hakkında, 
sarhoşluğu sndan men edecek meşru bir söz bulunmamaktadır. Ama namazda, 
sarhoşluğu Dndan men edecek hususi sözler bulunmaktadır. Binâenaleyh, âyeti 
bu manaya lamletmek daha evlâdır. 

Birinci görüşte olanlar, şu şekilde cevap verebilirler: Zahiri duruma göre insan, 
nescide ancak namaz için gider. Binâenaleyh namaza halel getiren şeyler, 
mescide gitmeye mani olan şeyler gibidir. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ bunu 


zikretmiştir. HOL 


“Sekr” ve “Sükara” Kelimesinin Manası 


Vahidi (r.h) şöyle der:" kelimesi, (sarhoş) kelimesinin çoğuludur. Fa'lâne 


vezninde olan her sıfatın "Sekt" ve "Sükârâ" Kaimesinin Manası cem'i, "küsâtâ" 
ve "kesâlâ" (tembeller) gibi, fu'âlâ ve fa'âlâ vezninde getir. Arapça'da "sekr" 
kelimesinin asıl manası, yolu tıkamaktır. "Su bendini tıkadı" tabiri de, bu 
manadadır. Göz şaşırıp kaldığında, ' "Onun gözü iyi şaştı ' denilir. Cenâb-ı Hakk 
in, "Gözlerimiz (bir sarhoş gözü gibi) döndürülmüş..." (Hicr, ısıyani "örtüldü de, 
onun görme nuru nüfuz etmez oldu ve eşyayı olduğu gibi göremez oldu" 
âyetindeki kelime de aynı manadadır. "Sekrü'l-mâi" ifadesi de böyledir. Bu, suyu 
tekrar akış yönüne döndürmektir. İçkiden dolayı sarhoş olmak ise, insanın 
sarhoşluktan önceki ayık hâlinden kesilmesidir. Dolayısıyla onun görüşü, ayık 
hâlindeki görüşünün geçerli oluşu gibi olmaz. Bunu iyice kavradığında biz deriz 


ki: Âyette geçen "sükârâ" lafzı hakkında şu iki açıklama yapılmıştır: 
a) Şundan murad, içkiden dolayı olan sarhoşluktur ki bu, ayık olmanın zıddıdır. 


Bu, Sahabe ve Tabiin'in cumhurunun görüşüdür. 

b) Bu, Dahhâk'ın görüşü olup; buna göre bu ifadeden maksad, içki sarhoşluğu 
değil uyku sarhoşluğu (sersemliği)dir. "Sarhoşluk" kelimesi, uyku hakkında da 
kullanılır. Binâenaleyh âyetteki kelime, bu manaya da muhtemeldir. Deliller de 
bunu gösterir. Dolayısıyla bu manayı tercih etmek gerekir. Lafzın, bu manaya da 
muhtemel olduğunu şu iki bakımdan da izah edebiliriz: 

1) Daha önce de söylediğimiz gibi, Arapça'da "sekr" lafzı, yolu tıkamak 
manasındadır. Hiç şüphe yok ki insan, uyku esnasında, insanın nefes alıp verdiği 
yollar, yoğun buharlarla dolar. Böylece de o yollar, bunlarla tıkanmış olur da, 
onun gören ve işiten kuvveti bedeninin dıştna çıkamaz. 

2) Ferezdak şöyle demiştir: 

" Gece boyunca yürümesinden anlaşılıyor ki konakladığın her menzilde uyku, 
ona (adeta) bir içki takdim etmiştir." Lafzın bu manaya da gelebileceği sabit 
olunca, biz deriz ki: Deliller de bunu göstermektedir. Bunun izahı şu 
yönlerdendir: 

a) Hak Teâlâ'nm, "Siz sekr halinde iken, ne dediğinizi büinceye kadar namaza 
yaklaşmayın" âyetinin zahiri, Allah'ın, bu kimselerin ne dediklerini bilmedikleri 
zaman namaza yaklaşmalarını men etmiş olduğunu gösterir. Böyle bir insanı, 
mükellef tutmak akten ve naklen imkansızdır. Bunun aklen imkansızlığı şu 
bakımdandır: Bu insanı mükellef tutmak, teklifi mmâla yutak (güç 
yetirilemeyecek şeyle mükellef tutmak) manasına oelir. Bunun naklen 
imkansızlığı ise şu bakımdandır: Hz. Peygamber (s.a.s): 

"Kalem üç kişiden kaldırılmıştır (yani bunların lehine ve aleyhine birşey 
yazılmaz): Bulüğa erinceye kadar çocuktan; İyileşinceye kadar deliden ve 


uyanmcaya kadar uyuyandan "LLO2 buyurmuştur. Şüphe yok ki sarhoş, deli 
gibidir. Binâenaleyh o anda mükellefiyetin ondan da kalkmış olması gerekir. 

b)Hz. Peygamber(s.a.s): "Sizden birisini namazda İken uyku bastırdığında, 
uykusu geçinceye kadar uyusun. Çünkü o, uyuklaya uyuklaya namaz kılarsa, 


belki istiğfar ediyorum diye, kendi kendine söver" [103] buyurmuştur. İşte 
Dahhâk in görüşünün izahı böyledir. Bil ki doğru olan birinci görüştür. Bunun 
böyle olduğuna şu iki şey de delâlet eder: 

a) "Sekr" (sarhoşluk) lafzı, içkiden dolayı olan sarhoşluğu mecaz değil, hakikat 
olarak ifâde eder. Kelimelerde aslolan "hakikat" manasıdır. Fakat bu lafzı aşk, 
gazab, korku veya uykudan dolayı meydana gelen sarhoşluğa hamletmek mecaz 
olup bu da ancak kayıtlı olarak (yanineden dolayı olduğu belirtilerek) kullanılır. 
Mesela Cenâb-ı Hak, "Ölüm sarhoşluğu, gerçek olarak geldi" (Kat, 19) ve 
"İnsanları sarhoş görürsün. Halbuki onlar sarhoş değildirler" (Hacc. 2) 


buyurmuştur. 

b) Bütün müfessirler bu âyetin içki içme hakkında olduğunda ittifak etmişlerdir. 
Usül-ü fıkıhta, "Bir âyet, muayyen bir hâdise hakkında ve belli bir sebepten 
ötürü nazil olmuş ise, o sebeb-i nüzulün o âyet ile murad edilmemiş olması 
imkânsızdır" kaidesi yer almıştır. Dahhâk'ın, "Bu âyetteki nehiy, içkiden olan 
sarhoşluğa nasıl şamil olabilir?" şeklindeki görüşüne gelince, biz deriz ki: 
"Çünkü o adam uyurken ve hiçbir şey anlamazken, bu nehiy onu nasıl içine 
alır?" denilir. Sonra buna şu şekilde cevap verilir: Bu âyetten maksad, namaz 
kendilerine vacip iken, anlayışı ihlal eden, sarhoşluğa götüren içki içmekten 
insanları men etmektir. Böylece bu lafız, sarhoşluk halinde namaz kılmayı men 
etmeden uzaklaşmıştır. Halbuki ondan maksad, namaz vaktinde sarhoşluğa yol 
açacak şekilde içmekten nehyetmektir. Dahhâk'ın tutunduğu hadise gelince, bu 


da, âyette zikredilen sarhoşluğun uyku olduğuna delâlet etmez." [104] 
Bu Ayetin Mensuh Olduğunu Söyleyenler 


Bazı âlimler, bu âyetin Mâide süresindeki 90. âyetle neshe- dildiğini 
söylemişlerdir. Ben derim ki: Ancak şöyle denilmesi Bu ÂyrinMereuh Olduğunu 
Söyleyeni halinde, burada neshin cereyan ettiği söylenebilir: "Sarhoşluk halinde 
namaza yaklaşmama ile ilgili nehiy, kişinin ne dediğini bilir hâle gelmesine 
kadar uzatılmıştır. Bir noktaya kadar uzatılan hükmün ise, o noktaya varıldığı 
zaman sona ermesi gerekir. Binâenaleyh bu, kişi ne dediğini bilir hale 
geldiğinde, sarhoş olmakla beraber, namaza yaklaşmasının caiz olmasını iktizâ 
eder. Halbuki Allahu Teâlâ, Mâide süresindeki âyetiyle içkiyi haram kılınca, bu 
olabilirlik hükmünü kaldırmıştır. Böylece Madie süresindeki âyetin, bu âyetin 
delâlet ettiği şeylerin bir kısmını neshetmiş olduğu sabit olur. Işte, burada söz 
konusu edilen neshin izahı komusunda hatırıma gelen budur." 

Buna da şu şekilde cevap verilebilir: Biz, bu nehyin neticesinin, namaza 
yaklaşıldığında sarhoşluğu gerektiren içki içmeye varıp dayandığını beyân 
etmiştik. Bir şeyin husüsen zikredilmesi, zayıf bir zan yoluyla olması durumu 
hariç, onun dışında kalanlardan hükmün nefyedilmiş olduğuna delâlet etmez. 


İşte böyle olan bir durum da nesh sayılmaz. [105] 
Beşinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Bu kelime, sîn harfinin fetha- sıyla (helak olanlar) 
ve {aç kimseler) kelimelerinde olduğu gibi, cemi bir kelime olmak üzere, 


şeklinde de okunmuştur. Daha sonra Cenâb-ı Hak, ve cünüb iken de yolcu 
olmanız müstesna" Oo buyurmuştur. Hak o Teâlâ'nın ifâdesi, O'nun 
1"sizlersarhoşken.." ifâdesine atıfır. ifâdesinin başındaki vâv ise, hâl vâvıdır. 
Buna göre bu ifâdelerin takdiri, "Sarhoş ve cünüb olduğunuz hâlde, namaza 
yaklaşmayın" şeklinde olur. Ç-âr kelimesi, müfredi ve cem'i, müzekkeri ve 
rmüennesi müsavi olan bir kelimedir. Çünkü bu kelime, masdar olan 
"uzaklaşmak, cünüb olmak" masdannın yerine geçen bir isimdir. Halbuki biz, 
"cenabet" kelimesinin asit mânasının "uzaklaşmak, uzaklık" olduğunu; yine 
temizleninceye kadar namazdan, mescidlerden ve Kur'an okumaktan uzaklaştığı 
için, kendisinin gusletmesi gereken, vâcib olan kimseye de cünüb denildiğini 
sfrylemiştik. Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur ki, biz bu ifâdeyle ilgili 
olarak şu iki görüşün bulunduğunu beyan etmiştik: 

a) Buradaki kelimeleriyle mescidlerden geçmek, mescidlerden geçen manası 
kastedilmiştir. 

b) Bu tabirle müsafirler, yolcular kastedilmiştir. Ve biz yine, bu ikisinden 


birisinin diğerine nasıl tercih edildiğini de açıklamıştık. [106] 
Abdest İmkânı Olmayınca Teyemmüm 


Cenâb-ı Hak, 

"Eğer hasta olur veya bir sefer üzerinde bulunursanız, yahud sizden birisi ayak 
yolundan (tuvaletten) gelirse, yahud kadınlara dokunup da bir su bulamazsanız, 
o zaman temiz bir toprağa teyemmüm edin; yüzlerinize ve ellerinize sürün. 
Şüphesiz Allah çok affedici, çok bağışlayıcıdır" (Nisa, 43) buyurmuştur. 

Bil ki, Cenâb-ı Hak bu buyruğunda şu dört çeşit insandan bahsetmiştir: 

a) Hastalar, 

b) Yolcular, 

c) Tuvaletten gelenler, 

d) Kadınlara dokunanlar... 

İlk iki kısım olan hastalık ve yolculuk, insanı teyemmüm etmeye zorlar. Son iki 
kısım ise, su bulunduğu zaman su ile temizlenmeyi, su olmadığı zaman ise 
teyemmüm etmeyi iktizâ eder. Biz bu kısımlardan herbirine ait hükmü ele 


alacağız. uo7] 
Hastalık Sebebiyle Teyemmüm 


Birinci Sebep, ki bu hastalık halidir. Bil ki, hastalık üç şekilde olur: 


1) Çiçek hastalığı ve çok büyük çıbanlarda olduğu gibi, su kullanması halinde, 
kişinin kesinlikle ölmesi durumunda olması. 

2) Su kullanmakla ölmezse de çok fazla elem ve ızdırap duyması hali. 

3) Kişinin ölümden ve şiddetli acı duymaktan bir endişesi olmaksızın suyu 
kullanması halinde bedeninde bir kusur ve ayba sebebiyet verecek bir şeyin, bir 
izin kalmasından endişelenmesi hali. İşte bu sebeple fukahâ, ilk iki kısım söz 
konusu olduğunda teyemmüm etmeyi caiz görmüşler, üçüncüsünde ise, 
bunu caiz görmemişlerdir. Hasan elBasri, suyun bulunmaması durumu 
müstesna, bunların hiçbirinde teyemmümün caiz olmadığını iddia etmiş ve 
şunları buna delil getirmiştir. Ayetin sonunda, "... bir su bulamazsanız" 
buyurulmuş olmasının da gösterdiği gibi, hastanın teyemmüm etmesinin 
cevazını, suyun bulunmaması haline bağlamıştır. Teyemmümün muteber 
olmasının şartı bu olunca, bu şart bulunmadığı zaman teyemmümün de caiz 
olması gerekir. Bu, aynı zamanda İbn Abbas'ın görüşüdür. O, şöyle derdi: "Allah 
Teâlâ eğer diieseydi, hastayı bundan daha şiddetli ve zor bir şeyle imtihan 
ederdi." 

Fukâhanın delili ise şudur: Allah Teâlâ, su bulamadığı zaman hastanın 
teyemmüm etmesine müsaade etmiştir. Bunda, su bulunduğu zaman, teyemmüm 
etmenin yasaklanmış olduğuna dair bir delil yoktur. Hem sünnet, bunun caiz 
olduğuna delâlet etmektedir. Sahabenin birisi hakkında rivayet edilen şu haber 
de, bunu teyid etmektedir: O sahabe cünüb olmuştu; bedenindeyse büyük bir 
yarası vardı. Birilerine bu durumu sorunca onlar gusletmesi gerektiğini 
söylediler. O da gusledince oluverdi. Hz. Peygamber (s.a.s) bunu duyunca "Allah 
onların canım alsın, onu öldürdüler" dedi. İşte bu da bizim söylediğimiz şeyin 


caiz olduğuna delâlet etmektedir. L08] 
Yolculuk Sebebiyle Teyemmüm 


İkinci Sebep, yolculuktur. Âyet, yoicu olan kimsenin, yolculuğu ister uzun ister 


kısa olsun, su .bulamadığı zaman teyemmüm edeceğini gösterir. [109] 
Tabiî İhtiyaçtan Sonra... 


Üçüncü Sebep, insanın tuvaletten (def-i hacetten) gelmesidir. Âyette geçen, 
insanın def-i hacet (tuvalet ihtiyacı) için rahatça oturabileceği çukur bir yerdir ki, 
bu kelimenin cem'i, şeklindedir. İnsan tuvalet ihtiyacı olduğunda, kendisini 
başkasının göremeyeceği bir yer arar. Sonra def-i hacet, bir şeyin, bulunduğu 


yerine nisbetle isimlendirilmesi gibi, bu isimle adlandırılmıştır. 110 


Cinsel Temastan Sonra Teyemmüm 


Dördüncü Sebep, kadınlara dokunmaktır. Bu hususta birkaç mesele vardtr: m11] 
Birinci Mesele 


Hamza ve Kisâi, kelimeyi "lems" masdarından olmak üzere, elifsiz olarak , 
(dokundunuz) şeklinde; diğer 


kıraat imamları ise, müfâ'ale babından olarak, şeklinde okumuşlardır. (112) 
İkinci Mesele 


Müfessirler, bu âyette geçen "dokunma"dan ne kastedildiği hususunda ihtilâf 
edip, şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir: 

a) Bundan murad, cima (cinsi münâsebettir. Bu, İbn Abbas (r.a), Hasan el-Basri, 
Mücâhid, Katâde ve Ebu Hanife (r.h)'nin görüşüdür. Çünkü kadına el ile 
dokunmak abdesti bozmaz. 

b) Bundan maksad, ister cinsi münasebet esnasında, ister başka bir şekilde 
olsun, kadın ile erkeğin derilerinin biribirine dokunmasıdır. Bu İbn Mes'üd, İbn 
Ömer, Şa'bi, Nehâ'i ve Şâflİ (r.h)'nin görüşüdür. 

Bil ki bu, birinci görüşten daha tercihe şayandır. Çünkü bu âyetin iki kıraatinden 
biri "yahud da kadınlara dokunduğunuz zaman"şeklindedir. "Lems" (dokunma) 
kelimesinin, hakiki manası el ile dokunmaktır. Bu kelimeyi, cima manasına 
almak mecazdır. Halbuki sözlerde aslolan, sözü hakiki manasına almaktır. İkinci 
kıraat ise, "lems" kelimesinin mufâ'ale babtndan gelen, (karşılıklı birbirinize 
dokunduğunuz zaman) şeklindedir. Bu stga da, hakikat olarak cima manasına 
gelmez. İki mütevâtir kıraatten anlaşılan manalar arasında bir çelişki (tezad) 
meydana gelmesin diye, bunu da hakiki manasına hamletmek gerekir. Bu kelime 
ile, cima (cinsi münâsebet) manasının kastedildiğini söyleyenler, şu şekilde delil 
getirmişlerdir: Gerek "tems", gerekse "mess" kelimeleri, Kur'an-ı Kerim'de cima 
manasında kullanılmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak "Eğer siz onları kendilerine 
dokunmadan önceöoşarsaniz..."(Bakara,237)vezthar âyetinde, ' '(Onların) 
birbiriyle temas etmezden önce, bir köle azâd etmeleri (lâzımdır)" (Mücâdele. 3} 
buyurmuştur. İbn Abbas (r.a), Allah hayy, kerim, nezih olduğu için kinayeli 


olarak (nezih bir şekilde) cinsi münasebeti, "lems" (dokunma) diye ifâde 
etmiştir. Yine hades (abdestsizlik haH) de iki çeşittir: Küçük olan, ki bu âyetteki 
"Sizden birisi ayak yolundan (tuvaletten)gelirse" ifadesi ile anlatılan husustur. 
Binaenaleyh şayet, Hak Teâlâ'nın "Yahut da kadınlara dokunursanız" tabirini de, 
küçük hades manasına alırsak, âyette büyük hades (cünüblük hali) zikredilmemiş 
olur. Bundan dolayı bu ikinci ifadeyi, büyük hadese (cünüblük haline, cinsi 
münasebete) hamletmek gerekir. 

Bil ki bu görüştekilerin yaptıkları bütün bu izahlar, bir delil olmaksızın lafzın 
zahiri manasını bırakmaktan ileri geçemezler. Bundan ötürü bunun caiz 
olmaması gerekir. Hem, cünüblükle ilgili hüküm "ve cünüb iken de..." ifadesinde 
geçmişti. Bundan dolayı eğer biz bu sonraki ifadeyi de cünüblük manasına 


alırsak, bir tekrar olmuş olur. (113) 
Üçüncü Mesele 


Ehl-i Zahir (Zahiriler) âyetteki "Yahut da kadınlara dokunur- sanız" ifâdesinin 
zahirine dayanarak, sadece dokunan (erkeğin) abdestinin bozulacağını, 
dokunulan kadının abdestinin ise bozulmayacağını söylemişlerdir. Şafii (r.h) de 
hem dokunanın, hem dokunulanın abdestinin bozulacağını söylemiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ, bu dört sebebi zikretmesini müteakip birsu bulamazsanız" 


buyurmuştur. Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: (14) 
Teyemmüm, Ancak Su Arayıp Bulamadıktan Sonra Yapılır 


Şafii (r.h), "Bir kimse, namaz vakti girdiğinde su arasa ve fakat bulamayıp 
teyemmüm ederek namaz kılsa, daha sonra bir sonraki namazın vakti girse, suyu 
yeniden araması gerekir" derken; Ebu Hanife (r.h), bunun gerekmediğini 
söylemiştir. Şafii'nin delili, Hak Teâlâ'nın, "bir su bulamazsanız" ifadesidir. "Su 
bulamama" tabiri suyun daha önce aranmış olduğunu ihsas ettirmektedir. 
Binaenaleyh her teyemmümden (namazdan) Önce su aramak gerekir. İmdi şayet 
"bulma" tabirimiz, önceden bir araştırmanın olduğunu ihsas ettirmez. Nitekim 
Cenâbı Hak, "(O), seni (çocukluğunda) kaybolmuş bulup da, yolunu doğrultmadı 
mı? Seni bir fakir olarak bulup da, zengin kılmadı mı?" (Duhâ, 7-8); "Biz onların 
çoğunda ahde (vefa) bulamadık" (Arat, 102) ve "Biz, onda bir azim bulamadık" 
crahâ. 115) buyurmuştur. Zira araştırma, talep etme, Allah hakkında 
düşünülemez denirse, biz de deriz ki: Her nekadar Allah'ın talep edip araştırması 
düşünülemez ise de, Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed (s.a.s)'i, kavmine uygun 


olmayacak bir şekilde, onların arasından çekip çıkarınca, sanki onu aramış gibi 
olur. Yine O, mükelleflere itaat etmelerini emredip sonra o mükellefler bu 
hususta kusur edince, sanki Allah onlardan birşey istemiş ve istediğini 
bulamamış gibi olmuş olur. Binaenaleyh "bulma" lafzı işte bu âyetlerde, 


söylediğimiz manada kullanılmıştır. Mis] 
Su Az Olduğundan Abdest İle Teyemmüm Birlikte Yapılır mı? 


Alimler, bir kimsenin su bulduğu halde, kendisi veya öldürülmemesi gereken bir 
hayvanın susuzluğundan ötürü, 

o suya ihtiyacı olursa, bu kimsenin teyemmüm edebileceği hususunda ittifak 
etmişlerdir. Fakat o, abdeste yetmeyecek bir su bulduğunda, o suyu kullanmayı 
ve teyemmümü birleştirip birleştiremiyeceği hususunda İmam Şafii, âyetin 
zahirine tutunarak, ikisini birlikte yapmasının vacip olduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "O zaman temiz bir toprağa teyemmüm edin" demiştir. 


Bu hususta da birkaç mesele vardır: (116) 
Birinci Mesele 


Arapça'da teyemmüm, "kastetmek, niyetlenmek" manasındadır. Nitekim, "Ona 
niyetlendim" manasında, 
denilir. "Sa'id" lâfzı ise, ism-i fail manasına gelen, "fa'il" vezninde bir kelimedir. 


Zeccâc, "İster toprak, ister başka birşey olsun, sa'id, yeryüzü demektir" der. U17] 
İlinci Mesele 


Ebu Hanife (r.h) şöyle demektedir: "Biz, üzerinde toprak bulunmayan bir kaya 
düşünelim. Teyemmüm eden kimse, elini o kayaya vurup teyemmüm etse, bu 
yeterli olur" derken; İmam Şafii (r.h), "Mutlaka teyemmüm edenin eline toprağın 
(tozun) bulaşması gerekir" demiştir. Ebu Hanife, bu âyetin zahirî manasını delil 
getirerek 

şöyle der: "Teyemmüm kastetmek, niyetlenmek demektir. "Sa'id" ise, 
yeryüzünde olan şey demektir. Buna göre Hak Teâlâ'nın bu buyruğunun manası, 
"Bir yeryüzü parçasına niyetlenin, yönelin" şeklindedir. Binaenaleyh o kayaya 
eli vurmanın yeterli olması gerekir." 

Şafii ise, görüşüne şu iki şekilde delil getirmiştir: 


a) Buradaki âyet, mutlaktır. Maide süresindeki âyet ise mukayyed olup, o da 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Binaenaleyh, ondan yüzlerinize ve etlerinize sürün" (Matde, 
e) âyetidir. Buradaki edatı, ba'zıyyet ifâde eder ki, (bu mana), üzennde toprak 
olmayan kaya parçasında söz konusu olmaz. Buna göre şayet jf edatı, ıbtidâ-i 
gaye içindir" denilirse, buna karşılık Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bic 
kimsenin, "Falancanın başına yağdan, sudan ve topraktan sürdüm" şeklindeki 
sözünden, Araplardan hiç kimse başka bir mana anlamayıp, sadece ba'ziyyet 
manası anlar. Hakkı kabul etmek, münakaşa edip diretmekten daha yeğdir." 

b) Vahidi (r.h)'nin zikretmiş olduğu şu husustur: "Allah Teâlâ, bu âyette toprağın 
temiz olmasını gerekli kılmıştır. Temiz olan toprak ise Cenâb-ı Hakk'tn, "Güzel 
memleketin nebatı ise, Rabb'İnin izniyle (bol ve güzel) çıkar"(atw, 58) âyetinin 
delaletiyle münbit (bitiren), nebatın çıkmasına elverişli olan topraktır. 
Binaenaleyh, bitirmeyen toprağın (temiz, güzel) olmaması gerekir. Buna göre 
Cenâb-ı Hakk'ın, 

O zaman temiz bir toprağa teyemmüm edin" buyruğu sadece toprak ile 
teyemmüm etmeyi emretmek olur. Emrin zahiri ise, vücub ifâde eder. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın "Temiz bir toprağa "ifâdesi, teyemmümün temiz bir toprakla 
yapılmasını ifade eden bir emirdir. Temiz toprak ise, kendisinde tuz bulunmayan, 
(çorak olmayan) yer, toprak demektir. Halbuki böyle bir toprak ile de teyemmüm 
etmek, icmâ ile caizdir. Binaenaleyh, (ihtiyatlı olana sarılmak) kaidesinden 
dolayı, "temiz toprak" tabirini buna hamletmek gerekir. Bahusus, Hz.” 
Peygamber (s.a.s), temizlik sıfatını toprağa tahsis ederek, '"Yeryüzü bana 


mescid; toprağı da temiz kılınmıştır" 118)ve "toprak, su bulamadığı zaman, 
müşlümanm temizleyicisidir" U19 buyurmuştur. [120] 


Üçüncü Mesele 


'yüzlerinize ve ellerinize sürün" emri, pek çok müfessire göre, yüz ve bileklere 
kadar iki ele hamledilmiştir. Halbuki fakîhlerin ekserisine göre, elleri dirseklere 
kadar meshetmiştir. Fukahanın delili şudur: ÂJI kelimesi, bu uzvun, koltuk 
altlarına kadar olan kısmını içine alır. Ancak ne var ki biz, icmânın delaletiyle, 
bundan, kolun dirseklere kadar olan kısmını anladık ve aldık. Binaenaleyh, lafız, 
bu uzvun geri kalan kısmını da içine almaya devam etmektedir. Daha sonra 
Cenâb-ı Hak, âyet-i kerimeyi Ot "Şüphesiz ki Allah, çok affedici, çok 
bağışlayıcıdır" buyurarak sonuçlandırmıştır ki bu, O'nun, ruhsat verip 
kolaylaştırmasından kinaye olan bir ifâdedir. Zira âdeti, günahkârları affetmek 


olan bir kimsenin, âciz kimselere .ruhsatlar tanıması daha evlâdır. [021] 
"Ehl-i Kitap Sizi Saptırmak İster" 


"Kendilerine kitaptan bir nasib verilmiş olanlara bakmadın mı? Onlar sapıklığı 
satın alıyorlar ve sizin de yoldan çıkmanızı istiyorlar. Allah, sizin düşmanlarınızı 
çok iyi bilendir. Gerçek bir.dost olarak Allah kâfidir, hakikî bir yardımcı olarak 
da Allah kâfidir" {Nisa, 44-45). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, bu sûrenin başından buraya kadar pek çok çeşitli 
mükellefiyetler ve şer'i hükümlerden bahsedince, burada, bu hükümlerin izahını 
keserek, din düşmanlarının hallerini ve daha önceki ümmetlerin kıssalarını 
anlatmaya geçmiştir. Çünkü ilmin bir çeşidini sürdürmek, insanın ruhuna 
yorgunluk ve usanç veren, zihni bulandıran hususlardandır. Ama, ilmin bir 
dalından diğer bir dalına geçmek ise, zihni gayrete getirir ve zekayı-düşünceyi 
güçlendirir. 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (22) 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın tabirinin manası, "Senin ilmin, onları tanımaya ulaşmadı mı?" 
şeklindedir. Biz, bu hususta söylenmesi gereken şeyleri, Cenâb-ı Hakk'ın 

(Bakara, 25e) âyetini tefsir ederken söylemiştik. Netice olarak diyebiliriz ki 
ilm-i yakin, rü'yete (görmeye) benzemektedir. Binaenaleyh "görme"yi, bu çeşit 


İlimden (ilm-i yakinden) bir istiare kılmak caiz ve yerindedir. 23) 
Kitaptan Nasip Verilenleri Yahudilerdir 


"Kendilerine kitaptan bir nasib verilmiş olanlara. " tabirinden kastedilen, 
Yahudiler Bunun böyle olduğuna şunlar da delâlet etmektedir: 

a) Hak Teâlâ'nın bu âyetten sonra zikrettiği "Yahudi olanlardan kimileri de..." 
(Nisa, 46) ifâdesi, işte bu âyetle ilgilidir. 

b) İbn Abbas bu âyetin, münafıkların reisi Abdullah İbn Ubey ile onun 
kavminin yanına gelerek, onların İslâm'a girmelerine engel olan iki yahudi âlimi 
hakkında nazil olduğunu rivayet etmiştir. 

c) Yahudilerin düşmanlığı, Kur'ân'ın âyetinin de gösterdiği gibi, hristiyanların 
düşmanlığından daha şiddetli ve fazladır. Binaenaleyh bu manayı, yahudilere 


hamletmek daha uygundur. [124] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak onlara, "kendilerine, kitabın ilmi verilenler..." dememiş; aksine, 
"kendilerine kitaptan bir nasib verilmiş olanlar" buyurmuştur. Zira onlar 
Tevrat'tan Hz. Musa'nın nübüvvetini öğrenmişler, ama Hz. Muhammed'in 
nübüvvetini bilip, tanıyıp kabul etmemişlerdir. Ama, Abdullah İbn Selâm gibi 
müslüman olup her ikisinin nübüvvetini de bilip itiraf eden, tanıyan kimseleri 
Cenâb-ı Hak, yanlarında kitabın ilmi bulunmakla vasfederek, "De ki: "Benimle 
sizin aranızda şahid olarak Allah yeter ve (bunu) yanlarında kitap timi 


bulunanlar dahi (bilirler)" (Rad, 43) buyurmuştur. Allah en iyi bilendir. H25] 
Dördüncü Mesele 


Bil ki, Cenâb-ı Hak o yahudileri hem sapmak, hem de saptırmak ile vasfetmiştir. 
"Sapmak" ile vasfetmesine gelince bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Sapıklığı satın 
alıyorlar" buyruğunun beyan ettiği husustur. Bu hususta, şu izahlar yapılmıştır: 
a) Zeccâc şöyle demektedir: "Yahudiler, buna karşılık rüşvet almak ve reisliği 
ele geçirmek İçin, Hz. Peygamberi tekzib etmeyi tercih etmişlerdir ki işte bu 
tercih, âyette "satın atryorlar" tabiriyle beyân edilmiştir. Zira, bir şeyi satın alan 
kimse, onu tercih ediyor demektir." 

b) Âyette bir takdir söz konusudur ki, buna göre kelamın takdiri, "Onlar, hidayet 
mukabilinde dalâleti satın alıyorlar" şeklindedir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, tıpkı 
"Onlar o kimselerdir ki, hidayeti bırakıp sapıklığı satın almışlardır" (Bakara, 1e> 
âyeti gibidir. Yani "Onlar, hidayet mukabilinde dalâleti satın alıyorlar" demektir. 
Halbuki Zeccâc'ın görüşüne göre âyette bir takdir bulunmamaktadır. 

c) Bu âyet ile, yahudilerin avam tabakası kastedilmiştir. Çünkü onlar, âlimlerine 
mal veriyor, onlardan yahudiliği desteklemelerini ve körü körüne ona bağlanıp 
kalmalarını istiyorlardı. Böylece de onlar, mallarıyla şüphe ve dalâleti sattn almış 
kimseler durumuna geçiyorlardı. Bu durumda da bir takdir yapılmaz. Ancak, 
evlâ olanı, bu âyetin onların âlimleri hakkında nazil olmuş olmasıdır. 

Cenâb-ı Hak onları "sapmak" ile vasfedince, bundan sonra da onları "saptırmak" 
ile tavsif ederek, sizin de yoldan çıkmanızı istiyorlar" buyurmuştur. Yani, "Onlar, 
müslümanlıktan çıksın, ayrılsınlar diye, mü'minleri saptırmaya ve onları şüpheler 
içinde bırakmaya yol arıyorlardı" demektir. Bu iki şeyi, yani sapmak ve 
saptırmayı beraberce yapan kimseden daha kötü ve âdi bir kimseyi de 


bulamazsın.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah sizin düşmanlarınızı çok iyi bilendir" 
buyurmuştur. Yani, "Hak Teâlâ (subhânehu), onların kalblerinde ve sinelerinde 
olan düşmanlığın ve öfkenin iç yüzünü ve künhünü en iyi bilendir" demektir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Gerçek bir dost olarak Allah kâfidir, hakiki bir 
yardımcı olarak da Allah kâfidir" buyurmuştur. Bu, şu demektir: "Allah Teâlâ 
yahudilerin müslümanlara olan düşmanlığının şiddetini beyân edince, 
kendisinin, müslümanların velisi ve yardımcısı olduğunu da bildirmiştir. Velisi 
ve yardımcısı Allah olan kimseye ise, insanların düşmanlığı asla zarar veremez. 
Bu ifâdeyle ilgili birkaç sual bulunmaktadır: 

Birinci sual: "Allah'ın kuluna olan velayeti, kuluna yardım etmesinden ibarettir. 
Binaenaleyh, velayetinin zikredilmesinden sonra, yardımcı olduğunu da, ayrıca 
zikretmek bir tekrar olur." 

Cevap: Veli, bir şeyde tasarruf eden demektir. Bir şeyde tasarruf edenin ise, o 
şeyin yardımcısı olması gerekmez. Böylece, bir tekrar durumu ortadan kalkmış 
olur. 

İkinci sual: "Cenâb-ı Hak niçin, dememiştir? Hak Teâlâ'-nın... buyruğunu 
yeniden zikretmesinin manası nedir?" 

Cevap: Bu gibi yerlerde tekrar, kalbe son derece tesir eder ve çok etkili olur. 
Üçüncü sual: Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesindeki bâ harfinin getirilmesinin faydası 
nedir? 

Cevap: Alimler bu husuta şu izahları yapmışlardır: 

a) denilmiş olsaydı, fiil failine bitişmiş oturdu. Sonra buraya bâ harf-i cerri, 
Allah'ın kâfi gelmesi ve yetmesinin, derece ve makam itibariyle başkalarının kâfi 
gelmesi ve yetmesi gibi olmadığını bildirmek için getirilmiştir. 

b)İbnu's-Sirâc kelamın takdirinin, "Senin, Allah'ın veliliği de yetinmen kâfidir, 
yeter" şeklinde olduğunu; kelimesi zikredildiği için bunun, (yetinmek) delâlet 
ettiğini, zira bu ikinci kelimenin de 'nın lafzından olduğunu ve bunun, "Kim 
yalan söylerse, (bu yalanı) onun için bir şer olur" ifâden gibi olduğunu, yani "Bu 
yalanı onun için bir şer olur.." demek olduğunu; fiil kendisine delâlet ettiği için 
senin bu kelimeyi takdir edebileceğini" söylemiştir. 

c) Benim hatırıma gelen şu husustur: "Bâ harf-i cerri aslında "ilsâk" içindir. Bu 
manadaki bâ harfi de ancak, kendisiyle tesiri arasında herhangi bir bağ, 
münasebet bulunmayan müessir hakkında güzel ve yerinde olur. Eğer, denilmiş 
olsaydı bu, Cenâb-ı Hakk'ın bu yetmenin faili olduğuna delâlet ederdi. Ancak ne 
var ki bu, Ateh Teâlâ'nın bunu vasıtalı ya da vasıtasız olarak yaptığına delâlet 
etmezdi. aenaleyh, bâ harf-i cerri zikredilince bu, Allahu Teâlâ'nın bunu, 


vasıtasız olarak yaptığına delâlet eder. Öyle ki O, böylesi bir gaye ve neticeyi 
meydana getirmeyi, taçfcimsenin aracılığı olmaksızın, doğrudan doğruya ve 
re'sen tekeffül eder. Bu, Hakk'ın tıpkı "Biz ona, şah damarından daha yakınız" 


(Kat. 16) buyruğu 26] 
Kitabı Tahrif Eden Yahudiler 


"Yahudi olanlardan kimileri, kelimeleri, konuldukları yerlerinden değiştirirler, 
dillerini eğip bükerek, dine de saldırarak derler ki: "(Sözünü zahiren) dinledik. 
(Takat kalbimizle) isyan ettik. İşit, işitmez olası, Hâinâ!" Eğer onlar: "Dinledik, 
taat ettik, İşit ve bizi gözet" deselerdi, kendileri İçin elbet daha hayırlı ve daha 
oğru olurdu. Fakat Allah, kendi küfürleri yüzünden onlan rahmetinden ovmuştur. 
Artık onlar, birazı müstesna olmak üzere, iman etmezler" Nisa, 46). 


Bil ki, Allahu Teâlâ onların dalâleti satın aldıklarını nakledince, daha sonra bu 
dalâletin, sapıklığın nasıl olduğunu açıklamıştır. Buna göre dalâlet, şu 
hususlardır: 

1) Onlar kelimeleri, "konuldukları yerlerinden değiştirirler..." Bu tabir hakkında 


birkaç mesele vardır: (127) 
Birinci Mesele 


kelimesinin müteallakı hakkında birkaç izah şekli bulunmaktadır: 

a) "Kendilerine kitaptan bir nasib verilmiş olanlar"ın beyânı, açıklaması 
olmasıdır. Buna göre takdir: "Yahudi olanlardan kendilerine kitaptan bir nasib 
verilenlere bakmadın mı?" şeklindedir. 

b)Bu ifâdenin, HakTeâlâ'nın "yardımcı olarak.." sözüne taalluk etmesidir. Buna 
göre takdir, "Allah, yahudilere karşı yardımcı olarak yeteri" şeklindedir. Bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Âyetlerimizi yalanlayan kavmine karşı biz ona yardım 
ettik" (Enbiya, 77) âyeti gibidir. 

c) Bunun, mahzüf bir mübtedanın haberi; (değiştirirler) kelimesinin ise, o 
mübtedânın sıfatı olmasıdır. Buna göre takdir, "Yahudilerden kelimeleri tahrif 
eden bir topluluk bulunmaktadır" şeklindedir. Böylece, mevsüf hazfedilmiş, 
sıfatı da onun yerine kaim olmuştur. 

d) Cenâb-ı Hak, "Kendilerine kitaptan bir nasib verilmiş olanlara bakmadın mı? 
Onlar sapıklığı satın alıyorlar." (Nisa. 43) buyurunca, bu ifâde şu iki yönden 
mücmel kalmıştır. Buna göre sanki, "Kendilerine kitaptan bir nasib verilmiş 


olanlar kimlerdendir?" denilmiş; buna cevap verilerek, "yahudilerden..." 
denilmiştir; sonra da, "Onlar sapıklığı nasıl satın alıyorlar?" diye sorulmuş; bu 


soruya da cevap verilerek, "kelimeleri tahrif ederek..." denilmiştir." 1028] 
İkinci Mesele 


Birisi şöyle diyebilir: "Çoğul sîgalar, (cemaat teviliyle) müennestir. Binaenaleyh 
denilmesi gerekirdi." 

Cevap: Vahidî şöyle demektedir: "Bu lâfız, harf sayısı, müfredinin harflerinden 
daha az olan bir cemidir. Böyle olan her ceminin müzekker kabul edilmesi de 
caizdir." Şöyle de denilebilir: "Cemilerin, (cemâat teviliyle) müennes olmaları 
hakikî değil, lafzî bir durumdur. Binaenaleyh, bu gibi tcem ilerde müzekkerlik ve 
müenneslik müsavi olup, ikisi de caizdir. Yine bu ifade şeklinde de okunmuştur. 


[129] 
Terrat'ın Tahrifinin Ne Şekilde Olduğu? 


Âyette bahsedilen tahrifatın nasıl yapıldığı hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Onlar, meselâ Tevrat'taki (orta boylu) kelimesini kaldırıp, bunun yerine (uzun 
boylu Adem) ifâdesini; (recmetmek) kelimesini kaldırıp, bunun yerine de, (ceza, 
hadd) kelimesini koymaları gibi, bir lafzı diğer bir lafızla değiştiriyorlardı. 
Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Artık, elleriyle kitabı (Tevrat'ı yalan 
yanlış) yazıp da, sonra.. "Bu, Allah katındandır" diyenlerin vay haline!.." 
(Bakara, 79) buyruğudur. 

Buna göre şayet, "Harfleri ve kelimeleri, doğuda ve batıda, meşhur ve tevatür 
derecesine ulaşmış bir kitapta bu tahrif yapılabilir mi?" denilirse, biz deriz ki: 
Belki de şöyle denilmek istenmiştir: "O zaman yahudiler az idiler. Kitabı bilip 
tanıyan ulemâ da son derece az idi. İşte bu sebepten dolayı onlar, böyle bir tahrifi 
yapabilmişlerdir." 

b) Bu tahriften maksat, tıpkı zamanımızda ehl-i bid'atin, kendi mezheplerine 
uymayan âyetler hakkında yaptıkları gibi, ortaya birtakım şüpheler atmak, yanlış 
ve sapık yorumlar yapmak ve lafzı, kelime oyunlarıyla, hak ve gerçek olan 
manasından bâtıl manaya çevirmektir. İşte bu en doğru olan görüştür. 

c) Onlar, Hz. Peygamberin yanına varıyor, O'na bir şey soruyorlar, O da, 
kendisiyle amel edip alsınlar diye sorularına cevap veriyor; ama, O'nun yanından 


çıkar çıkmaz O'nun sözünü değiştiriyorlardı. 130) 


Dördüncü Mesele 


Aliah Teâlâ burada "yerlerinden"; Maide süresindeyse, "Yerlerine konulduktan 
sonra" (Maide.41) buyurmuştur. Bu iki ifâde arasındaki fark şudur: Biz âyette 
geçen "tahrif etmek, değiştirmek" tabirini, bâtıl olan( yorum ve tefsirler diye 
açıklarsak, bu durumda Cenâb-ı Hakk'ın, "kelimeleri, konuldukları yerlerinden 
değiştirirler" buyruğunun manası, "onlar, o nasslar hakkında fasit ve bozuk 
teviller zikrediyorlar" şeklinde olur ki, âyetin bu ifâdesinde, onların bu lafızları, 
kitaptan çıkardıkları beyân edilmemiş olur, Ama, Mâide süresinde zikredilen 
âyete gelince bu, onların bu iki işi birlikte yaptıklarına, böylece de onların, hem 
o fasit tevilleri yaptıklarına, hem de lâfızları kitaptan çıkardıklarına delâlet eder. 
Buna göre, HakTeâlâ'nın "Kelimeleri tahrif ederler" beyanı, bu batıl tevile; 
"konuldukları yerlerinden" buyruğu da, o lafızları kitaptan çıkardıklarına bir 
işaret olmuş olur. 

2) Onların sapıklıklarının ikinci çeşidini de Cenâb-ı Hak, "dinledik, isyan ettik" 
diyerek beyân etmiştir ki, bu hususta da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), onlara birşey emredince, onlar zahiren "dinledik" 
diyorlar, kendi kendilerine kaldıklarında ise, "..isyan ettik" diyorlardı. 

b) Onlar, Hz. Peygambere muhalefetlerini açıktan yapmak ve onun emirlerini 
küçümsemek için, "işittik ve isyan ettik" şeklindeki sözlerini açıktan 
söylüyorlardı. 

3) Onların sapıklıklarının üçüncü çeşidini de Cenâb-ı Hak, onların "işit İşitmez 
olası" sözünü nakletmekte bildirmiştir. 

Bil ki bu, iki manaya gelen bir ifade olup, hem medih manasına, hem de horlama 
ve kınama manasına muhtemeldir. Bunun medih manasında oluşu, bundan 
"Dinle, ey nahoş bir söz dinletilmeyecek İnsan.." manasının kastedilmesinden 
dolayıdır. Bunun kınama ve zemm manasında oluşu da şu yönlerden olur: 

a) Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'e "dinle" diyorlar, içlerinden ise "dinlemez 
olasıca!" diyorlar. Buna göre, âyetteki tabirinin manası, "işitmeyen" şeklinde 
olur. Çünkü dinleyen, dinletilen; dinletilen de dinleyen demektir. 

b) Bu ifâdenin manası, "Ey sözü dinlenmez olan ve çağırdığı şeye icabet 
edilmeyen" şeklindedir ki, bu "Ey kendisine muvafık bir cevap dinletilmeyen ve 
sanki hiçbirşey duyurmamış olan" demektir. 

c) "Dinle, ey razı olduğu bir söz dinletilmeyecek adam!" Her ne zaman böyle 
olursa, insan karşısındakini dinlemekten nefret ettiği için, onu dinlemez. Bu 
söylediklerimiz ile, bu ifâdenin hem zemm, hem de medih manasına gelebileceği 


sabit olur. Fakat o yahudiler, bunu sırf kınama ve zemmetme maksadıyla 
söylüyorlardı. 

4) Onların sapıklıklarının dördüncü çeşidini AllahuTeâfâ, "(Onlar), dillerini 
eğerek, bükerek ve dine de saldırarak, "Râinâ"(derler)" ifâdesi ile anlatmıştır. 
"Râinâ" kelimesinin tefsirini, Bakara 104 âyetini tefsir ederken zikretmiştik. 
Bununla ilgili şu vecihler vardır: 

a) Bu, yahudilerin kendi aralarında, alay ve istihza için çokça kullandıkları bir 
kelimedir. İşte bundan ötürü müslümanlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'e o kelime ile 
hitab etmekten nehyolundular. 

b) Bu kelime, "Sözümüze kulak ver, bizi dinle ve anla" manasınadır. Bu ise, 
kendileri ile peygamberlere hitab ederken kullanılmaması gereken 
cümlelerdendir. Aksine peygamberlere, ta'zim ve saygı ifade eden cümlelerle 
hitab olunur. 

c) Onlar bu kelimeyi kullanıyor ve zahiren Hz. Peygamberin, sözlerine kulak 
vermesini istiyorlarmış zannını uyandırıyor ama bununla kendi dillerindeki bir 
sövme ifâdesini kastediyorlardı. 

d) Onlar, dillerini eğip büküyorlar ve böylece "Râinâ" (Bize bak) ifâdesi, "râinâ" 
(bizim çobanımız) şekline dönüşüyordu. Onlar, bununla "Sen bizim 
koyunlarımızı güden bir çobansın" demek istiyorlardı. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"dillerini, eğip bükerek" tabiri hakkında Vahidi şöyle demiştir: "Buradaki 
"Leyyen" kelimesinin asit dir. Çünkü bu kelime (Eğdim) fiilindendir. Fakat 
kendisinden önce sakin bir harf bulunduğu için, buradaki vâv harfi yâ'ya idğam 
edilmiştir. 

"Tayy" kelimesi de böyledir. Bu kelimenin şu şekilde birkaç izahı vardır; 
Birincisi: Ferrâ, "O yahudiler "râinâ" kelimesini kullanıyor ve bununla kınama 
manasını kastediyorlardı ki, dili eğip bükmek işte budur. Yine onlar "gayra 
musma" deyip, bununla da, "Ey işitmez olası!" manasını kastediyorlardı ki bu da 
"leyy" (dili eğip bükmek)dir" demiştir. 

İkincisi: Onlar, içlerinde sakladıkları o kınamayı, dilleri ile, münafikça 
gösterdikleri ta'zim ve saygı ile karıştırıyorlardı. 

Üçüncüsü: Belki de onlar, böyle davranmakla bir başkası ile alay eden 
kimselerin âdeti gibi, bu sözü istihza ederek söylerken avurtlarını ve dillerini 
eğip büküyorlardı. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak onların, dine saldırıp onu tenkid etmek için bu gibi 
şeyleri yaptıklarını beyân buyurmuştur. Çünkü onlar, arkadaşlarına, "Biz ona 
sövüyoruz, ama anlamıyor. Eğer o bir peygamber olsaydı bunu mutlaka anlardı" 
diyorlardı. Bundan dolayı Allah Teâlâ, onların bu durumunu ortaya çıkarmış ve 


peygamberine, onların kalblerinde yatan o pisliği haber vermiştir. İşte bu sebeple 
de onların Hz. Peygamber'in nübüvvetine karşı tenkid ve saldırıları, O'nun 
peygamberliğine kesin delâlet eden bir delil haline geldi. Çünkü gaybtan haber 
vermek bir mucizedir. 

Buna göre şayet, "yahudilerin o tahriflerinden ve "Dinledik ve isyan ettik" 
demelerinden sonra, iki manaya da gelen o sözü nasıl söylemişlerdir?" denilirse, 
buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1) Biz, müfessirlerin bazılarının şöyle dediğini naklettik: "O yahudiler, "isyan 
ettik" şeklindeki sözlerini açıktan söylemiyor, fakat kendi kendilerine 
söylüyorlardı." 

2) Farzet ki onlar bu sözü de açıktan söylüyorlardı. Fakat bütün kâfirler, Hz. 
Peygambere olan inkâr ve isyanlarını açıktan söylüyor, fakat sövüp saymalarını 
yüzüne karşı yapamıyorlardı. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer onlar, "Dinledik, itaat ettik. İşit ve btzigözet" 
deselerdi kendileri için elbette daha hayırlı ve daha doğru olurdu" demiştir. Bu, 
şu manayadır: "Eğer onlar, "Dinledik ve isyan ettik" yerine, senin doğru 
söylediğini bildikleri ve deliller ite beyyineleri tekrar tekrar ortaya koyduğunu 
gördükleri için "Dinledik, itaat ettik" deselerdi; "İşit ey işitmez olası.." yerine, 
"işit" deselerdi; ve "râinâ" yerine, "bizi gözet" yani, "Dediğimizi dinle ve senden 
istifade edip anlamamız için bizi gözet" deselerdi, işte bu, Allah katında onlar 
için daha hayırlı, daha doğru ve daha âdil olurdu kelimesi, "daha âdil ve daha 
doğru" demektir. "Dosdoğru mızrak" manasınaü "O şeyin eğriliğini giderdim, o 
da dosdoğru oldu" manasına denilir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Fakat Allah, kendi küfürleri yüzünden onları rahmetinden 
kovmuştur" buyurmuştur ki bundan maksad, Allah'ın onlara, inkârları sebebi ile 


lanet etmiş olmasıdır. 31) 
Yahudilerden İslâm'a Gireceklerin Pek Az Olduğu 


Daha sonra Allah Teâlâ, "Artık onlar, birazı müstesna olmak üzere, imân 
etmezler" buyurmuştur ki bu ifâde ile ilgili şu İki açıklama yapılmıştır: 

Birinci görüş: Bu ifâdedeki, (birazı) lâfzı, kavmin sıfatı olup, takdiri, "Onlardan 
ancak az sayıda kimseler iman eder" şeklindedir. Sonra bu takdiri yapanlardan 
bazıları, bu pek az kimse ile, Abdullah İbn Selâm ve arkadaşları (gibi müslüman 
olanların) kastedilmiş olduğunu söylemişlerdir. Bu sayısı az topluluğun, Cenâb-ı 
Allah'ın ileride imân edeceklerini bildiği kimseler olduğu da söylenmiştir. 

İkinci görüş: Âyetteki "kalil" (biraz, az) kelimesi imânın sıfatı olup, ifâdenin 


takdiri "Onlar, ancak pek az imân ederler" şeklindedir. Zira 

"Onlar, ancak pek az imân ederler" şeklindedir. Zira onlar Allah'a, Tevrat'a ve 
Hz. Musa'ya iman etmişler, ama diğer peygamberleri inkâr etmişlerdir. Ebu Ali 
el-Fârisi, şöyle diyerek bu görüşü birinciye tercih etmiştir: "Kafil" lafzı, 
müfrettir. Eğer bununla bir çok insan (kavim) kastedilmiş olsaydı, tıpkı Hak 
Teâtâ'nın, "Şüphesiz ki bunlar azar azar bir cemaattir" 54) âyetinde olduğu gibi, 
cemi gelirdi. 

Ebu Ali'ye şu şekilde cevap vermek mümkündür: "Fa'il siğası bazan kendisi ile 
cemi manası kastedildiği halde müfret gelir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onlar ne iyi 
arkadaştır" (Nisa, 69) ve "(O gün) hiçbir dost, hiçbir dostu sormayacak. Onlar 
birbirine gösterilir" (Mearic, 10-11) buyurmuştur. Bu âyette, bu ikisinin 
"Onlar..." diye cemi olarak tekrar zikredilmiş olmaları, her biri ile çok kimsenin 
murad edilmiş olduğuna delâlet etmektedir. 


"Ey kendilerine kftap verilenler, yanınızdaki (kitapları) tasdik edici (doğrulayıcı) 
olmak üzere indirdiğimiz (Kur'ân'a), biz bir takım yüzleri silip belirsiz ederek 
enselerine çevirmezden, yahut ashab-ı sebte (cumartesi yaranma) ettiğimiz lanet 
gibi kendilerini lânetlemezden Önce imân edin. Allah'ın emri yerine gelecektir" 
(Nisa, 47). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 52) 


Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, yahudilerin çeşitli hile ve eziyetlerini naklettikten sonra, onlara 
ıman etmelerini emretmiş ve 

bu emrinin peşisıra, imân etmemeleri halinde vaki olacak olan şiddetli bir azabı 
bildirmiştir. Birisi şöyle diyebilir: "Onların imanlarının, istidlal? (delillere 
dayanan) bir iman olabilmesi için,Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
peygamberliğinin doğruluğuna delâlet eden deliller üzerinde düşünüp tefekkür 
etmelerini emretmesi gerekirdi. Allah Teâlâ onlara, direkt iman etmeyi 
emredince, sanki taklidi olarak imân etmelerini emretmiş gibi oldu?" 

Buna şöyle cevap veririz: Âyetteki hitab, ehl-i kitaba hastır. Bu ise, bütün 
Tevrat'ı bilen kimselerin sıfatıdır. Baksana Allah Teâlâ, daha önce geçen 44. 
âyette, "Kendilerine kitaptan birnasib verilmiş olanlara baksana!.." buyurmuş, 
"kendilerine kitap verilenlere bakmadın mı?" dememiştir. Çünkü onlar, 
Tevrat'taki herşeyi bilmiyorlardı. Fakat bu âyette, "Ey kendilerine kitap 
verilenler..." dediğine göre, bu hitabın Tevrat'ı bilen kimselere ât olduğunu 


anlarız. Böyle otan herkes, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin delillerini 
bilir. Zira Tevrat, o delilleri ihtiva etmektedir. İşte bu sebeple Allah Teâlâ, 
"Yanınızdaki (kitapları) tasdik edici (doğrulayıcı) olmak üzere.." yani "Tevrat'ta, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine delâlet eden âyetleri tasdik edici 
olarak.." demiştir. Bu bilgi onlarda bulunduğuna göre, onlarınki sırf inadına bir 
inkâr olmuş olur. İşte bundan ötürü, Cenâb-ı Hakk'ın, onlara Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e imân etmelerini kesin kes emretmiş olması ve bunun peşisıra bununla 


ilgili o şiddetli azabı zikretmesi şüphesiz yerinde ve güzel olmuştur. [133] 


“Tams” Tabirinin Manası 


kelimesinin manası silmek, götürmek, izini imha etmek demektir. Araplar 
sahrayı nitelerken, "O, izleri, alâmetleri yok edip silendir" derler. Yine yoldan bir 
iz, emare kalmadığı zaman, denilir. Allah yok edip, silip götürdüğünde de, 
"Muhakkak ki Allah, onun gözünü silip götürdü, kör etti" denilir. Yine rüzgâr, izi 
silip götürdüğünde de,; yine, kitabın (yazılarını) sildiğim zaman denilir. Âlimler, 
âyette zikredilen silmenin keyfiyyeti hakkında şu iki görüşü zikretmişlerdir: 

a) Lafzı, hakiki manastna hamletmek ki, bu, gerçek anlamda, yüzleri silip 
dümdüz etmektir. 

b) Lâfzı, mecazi manasına hamletmektir. 

Birinci görüş: Yüzleri silmeden maksat, onun hatlarını silip, dümdüz etmektir. 
Çünkü yüz, kendisinde yer alan duyu organları sebebiyle, diğer uzuvlardan 
ayrılır. Binaenaleyh, bu duyu organları silinip dümdüz edildiğinde, işte bu 
"tams" olur. Hak Teâlâ'nın, "enselerine çevirmezden" tabirinin manası, yüzleri 
ense tarafına çevirmedir. İşte Cenâb-ı Hak bunu, onda yaratılışı çirkinleştirme, 
acı ve işkence verme ve rezil-rüsvay etmek gibi hususiyetler bulunduğu için, bir 
ceza kılmıştır. Çünkü böyle olunca, insanın keder ve hasreti çoğalır. Muhakkak 
ki bu tehdit, ileride delillerini de zikredeceğimiz gibi Kıyamet gününe 
mahsustur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Ama kitabı arkasından verilen kimse..." (inşikâk, 
10) tabiri de bunu ortaya koymaktadır. Çünkü yüzler ense tarafına 
döndürüldüğünde, onlara kitapları arka tarafından verilir. Çünkü kitabı anlayacak 
ve onu diliyle okuyacak uzuvlar yani gözler ve ağızlar o taraftadır. 

İkinci görüş: Buradaki, (silmek) kelimesinden mecazi mananın murad 
edilmesidir. Alimler bu hususta şu görüşleri zikretmişlerdir: 

a) Hasan el-Basri ye göre bu tabirden murad, "Biz o yüzleri hidayetten çevirip, 
böylece onları gerisin geriye, yani dalâletlerine döndürürüz" demektir ki, bundan 
maksat, o yüzlerin çok çeşitli mahrumiyyet, terkedilmişlik ve dalâlet 
karanlıklarına atılacağını beyan etmektir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Ey iman edenler, sizi size hayat verecek şeylere davet ettiği zaman, Allah 'a ve 
Resulüne icabet edin. Bilin ki, şüphesiz Allah kist ile kalbi arasına girer." 
(Entaı, 24) âyetidir. Bu husustaki sözün hakikati şudur: İnsan, yaratılışının 
başlangıcında bu duyular (mahsüsat) âlemine alışır. Sonra, tefekkür ve kulluk 
esnasında, o, adetâ mahsüsat âleminden düşünme (ma'külât) âlemine yolculuk 
eder. Derken o, mâkülât alemini, arkasından da mahsüsat âlemini unutur. Buna 
göre terkedilmiş olan kimse, önünden arkasına döndürülmüş kimsedir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak onları vasfederken, "başlan eğik olarak" (Secde, 32) buyurmuştur. 


b) "Silmek" ifadesiyle, çevirmek ve değiştirmek; "yüzler" *yr$ ifadesiyle de, 
onların reislerinin ve önderlerinin kastedilmesi de muhtemeldir. Buna göre 
mana, "Biz onların şan ve şerefli durumlarını değiştirmezden, onlardan şanı 
şerefi, ikbâli çekip almazdan ve onlara zilleti, aşağılanmayı ve gerisin geriye 
döndürülmeyi bir elbise gibi giydirmezden önce.." şeklindedir. 

c) Abdurrahman İbn Zeyd: "Bu ilahi tehdit yahudilerin başına gelmiş ve bu olay 
olmuş bitmiştir" der ve bunu da, Kurayza ve Nadir kabilelerinin Şam'a 
sürülmeleriyle te'vii eder. Buna göre, İlk başlangıçta oradan geldikleri gibi, Şam 
topraklarındaki Ezriât ve Eriha'ya döndüklerinde, Allah onların yüzlerini 
arkalarına çevirmiştir. Bu te'vile göre yüzlerin "tams"ı, silinmesi şu iki manaya 
gelir: 

1) Onların suretlerini çirkinleştirmek. Nitekim, "Allah onun yüzünü 
çirkinleştirdi.çirkinleştirsin!" tabiri gibi "Allah onun suratını çirkinleş-tirsin" 
denilir. 

2) Arapların beldelerinden onların izlerini silip süpürmek ve hallerinden bir iz 
bırakmamak, mahvetmek.. 

Eğer, "Allah Teâlâ onları, ikinci görüşe göre, yüzleri silmekle tehdit etmiştir. 
Binaenaleyh, bu durumda bir müşkil söz konusu değildir. Ama biz bunu, birinci 
görüşe göre tefsir edersek, -ki bu, bu tabiri zahirine hamletmektir- bunun cevabı 
olarak da şunlar söylenebilir: 

1) Allah Teâlâ, bu tehdidi bizzat "tams"den ibaret kılmamıştır. Bilakis O bu 
tehdidi tams veya lanet etmeden birisi olarak belirtmiştir. Çünkü O, "yahut 
ashab-ı sebte ettiğimiz lanet gibi kendilerini lanetlemezden önce..." 
buyurmuştur. Şüphesiz ki Allah, bu iki tehditten birisini tahakkuk ettirmiştir ki, 
bu da lanetlemektir. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın, "yahut kendilerini lanetlemezden 
önce.." ifâdesinin zahiri, "mesh" (çevimek, şeklini değiştirmek) değildir. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın, "iman edin" buyruğu bütün ömürleri müddetince onlara 
yöneltilmiş bir mükellefiyettir. Binaenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, "biz bir takım 
yüzleri silip belirsiz ederek..," âyetinin ifâde ettiği hususun, âhirette tahakkuk 
etmesi gerekir. Buna göre kelamın takdiri, "Yüzlerinizi, kendisinde dümdüz 
edeceğimiz zaman gelmeden önce iman ediniz, ki bu zaman ölümden sonraki 
zamandır.." şeklindedir. 

3) Biz Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey kendilerine kitap verilenler." buyruğunun, onların 
bütün âlimlerine bir hitab olduğunu beyan etmiştik. Binaenaleyh, bu "tams" 
tehdidi, âlimlerden hiçbirinin iman etmemesi şartına bağlanmıştır. 
Halbuki, bu şart 

bulunmamıştır, çünkü Abdullah İbn Selâm ve onun ashabından büyük bir 


kalabalık iman etmişlerdir. Binaenaleyh, şart bulunmadığı için, meşrut da 
bulunmamıştır. Rivayete göre bu âyet nazil olunca, Abdullah İbn Selam, kendi 
adamları ve akrabaları gelmezden önce, Hz. Peygamber'e gelerek müslüman 
olmuş ve şöyle demiştir: "Ey Allah'ın Resulü, yüzüm enseme çevrilmeden önce 
sana yetişebileceğimi sanmıyordum." 

4) Allah Teâlâ, "yüzlerinizi çevirmezden önce" dememiş, bilakis "birtakım 
yüzleri silip belirsiz ederek..." buyurmuştur. Halbuki bize göre Kıyamet 
kopmazdan önce, yahudilerle ilgili bir "tams" veya "mesh"in olması gerekir. 
Cenâb-ı Hakk'ın bu tabirinden muradın, bizzat o günkü yahudilerin yüzlerinin 
silinip belirsiz hale getirilmesi değil, aksine onların soyundan gelen nesillerden 
olan kimselerin yüzlerinin silinip belirsiz hale getirileceğine, Cenâb-ı Hakk'ın 
"yahut kendilerini lanetiemezden önce.." buyruğu da delâlet etmektedir. Böylece, 
Cenâb-ı Hak onları gâib zamiriyle zikretmiştir. Eğer, bizzat o günkü muhataplar 
kastedilmiş olsaydı, onları muhatap zamiriyle (faul ji "ya da sizi ianetlemezden 
önce şeklinde") zikrederdi. Âyeti, "iltifat" üslübuna hamletmek caiz ise de, 


ancak bizim zikrettiğimiz husus daha açıktır. 434) 
İnatçı Yahudilerin Lanetlenmesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Yahut ashâb-ı sebt'e ettiğimiz lanet gibi kendilerini de 
ianetlemezden önce.." buyurmuştur. Mukâtil ve bazıları, bu âyete, "Atalarına da 
yaptığımız gibi, onları maymun haline getirmeden önce..." manasını 
vermişlerdir. Muhakkik alimlerin ekserisi ise, âyeti, bilinen lanet anlamına 
hamletmenin daha kuvvetli olacağını belirtip şöyle demişlerdir: Görmüyor 
musun? Cenâb-ı Hak, "De ki: "Allah katında bfr ceza olmak bakımından bundan 
daha kötüsünü size haber vereyim mi? Allah'ın lanet edip gazabına uğrattığı, 
içlerinden maymunlar, domuzlar yaptığı kimselerle..." (Maide,) buyurmuş; işte 
bu âyetinde lanet ile, onları domuz ve maymun haline getirmeyi birbirinden 
ayırmıştır. Burada birkaç soru vardır: 

Birinci soru: Cenâb-t Hakk'tn, "Yahut onlan ianetlemezden önce" ifâdesindeki 
zamir, kime râcidir? 

Cevap: Eğer efendileri, reisleri kastedilirse, o efendilere; (eğer bu kastedilmez”) 
bu o yuzienn sahiplerine" râcidir. Çünkü takdir, "Rir kavmin yücuhunu silip 
belirsiz hale getirmezden önce.." seklindedir. Veyfbu zamir iltifat yoluyla 
"kendilerine kitap verilenlere râcidir. dolay( tahakkuk edecek "ah tehdıdden (va 
ıdden) önce olmuştur. Binaenaleyh, her ikisinin ayn, şey olmas, gerekir. 

Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın bu va'idden sonra onlara lanet etmesi, onları hor ve 


hakir kılmada daha tesirlidir. Binaenaleyh bu, bu hususta doğru olabilir. 

Üçüncü soru: Hak Teâlâ'nın, "Ey kendilerine kitap verilenler.." İfâdesi, şifahi bir 
hitabtır. Halbuki, "Yahut kendilerini lanetlemezden önce.." ifâdesi ise, gıyabi bir 
hitabtır. Binaenaleyh bu iki ifâde birbiri ile nasıl birleştirilebilir? 

Cevap: Bazı alimler^bunun "iltifat" sanatı olduğunu söylemişlerdir Bu tıpkı, "Siz 
de gemilerde bulunduğunuz ve o (gemi)ler onlan (yani sizi) güzel bir hava ile, 
akar gibi götürdükleri zaman.." (Yum 22) âyetinde olduğu gibidir. Bazı alimler 
de şöyle demişlerdir: "Bu, onların soyundan gelen tekzib edenler (peygamberi 
yalanlayanlar) hakkında da bir va'id olduğuna dikkat çekmedir." Bana göre, 
burada diğer bir ihtimal de şudur: Lanet, kovmak ve uzaklaştırmaktır. Uzak ofan 
da ancak gâib sigasıyla anlatılır. Cenâb-ı Hak onlara lanet edince, onları gâib 
ıfâdelerle zikretmiştir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Allah'ın emri yerine gelecektir" buyurmuştur. Bu 


hususta iki mesele vardır: H35] 
Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a) şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın yapmak istediği şeyi 
yapması imkânsız değildir" manasında olmak üzere, "O'nun hükmünü geriye 
çevirebilecek ve O'nun emrini bozan hiç bir varlık yoktur" manasını murad 
etmiştir. Bu senin olmasında hiç şüphe etmediğinşey hakkında, her nekadar o şey 
henüz yapılmamış ise de, "Bu iş tamam, oldu bitti" demen gibidir. Allah Teâlâ 
geçmiş peygamberler için olan "Her nezaman onlara, kavimlerine bir azabın 
indirileceğini haber vermiş ise, hiç şüphesiz o azab olmuştur" şeklindeki 
sünnetullahı haber vermek için de, (oldu) tabirini kullanmıştır. Öuna göre oniara 
sanki şöyle denilmektedir: "Sizler, Allah'ın geçmiş ümmetler hakkındaki 
va'idlerinin kesin olarak tahakkuk ettiğini biliyorsunuz. Öyle ise şimdi siz de 


sakının ve bu va'id hususunda uyanık olun." Allah en iyi bilendir. 430) 
İkinci Mesele 


Cübbâi bu âyete dayanarak, Allah'ın kelâmının muhdes (mahlük) olduğunu iddia 
edip şöyle demiştir: "Ayetteki, 'Allah'ın emri yerine gelecektir, (gelmiştir)" 
ifâdesi, emrinin yerine gelmiş olduğunu gösterir. "Yaratılmış", "yapılmış" ve 
"yerine gelmiş (işlenmiş)" aynı şeydir. Binaenaleyh bu ifade, Allah'ın emrinin 
yaratılmış olduğunu gösterir." Bu, son derece düşük bir iddiadır. Çünkü 
Arapça'da "emir", durum, yol ve fiil manalarına gelir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 


"Firavun'un emri (İşi), hiç de düzgün değildi" (Hüd. 97) buyurmuştur. Bu âyette 
de aynt manayadır. 137) 


"Şüphesiz ki Allah, (insanın), kendisine eş tanımasını bağışlamaz. O (günah)tan 
başkasını, dileyeceği kimseler için yarlığar. Kim Allah'a şirk koşarsa, muhakkak 


pek büyük bir günah işleyerek iftira etmiş olur" (Nisa. 48). [38] 


Bil ki Allah Teâlâ, yahudileri inkârlarından dolayı tehdid ve bu tehdidin mutlaka 
vuku bulacağını beyan edince, aynı tehdidin küfre has olan şeylerden olduğunu 
da bildirmiştir. Küfrün (inkârın) dışındaki diğer günahlara gelince, bunların 
durumu böyle olmayıp, Cenâb-ı Hak onları bazan affedebilir İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Allah "Şüphesiz ki Allah, (insanın), kendisine şirk koşmasını 
bağışlamaz. O (günah)tan başkasını, dileyeceği kimseler için affeder" 


buyurmuştur. Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: [139] 
Yahudiler Müşrik Denilebilir 


Bu âyet şeriata göre yahudilerin "müşrik" diye adlandırılabile- çeklerine delâlet 
etmektedir. Şu iki husus da buna delildir: 

a) Âyet, şirkin dışında kalan günahların bağışlanacağını göstermektedir. 
Binaenaleyh yahudilik, şayet şirkten başka birşey olsaydı, o zaman yahudilerin 
de, bu âyetin ifade ettiği hükme göre, bağışlanması gerekirdi. Halbuki 
yahudilerin bağışlanmayacağı icma ile sabittir. Binaenaleyh bu da, yahudiliğin 
şirke dahil olduğuna delalet etmektedir. 

b) Bu âyetin, kendinden önceki âyetle ilgisi, ancak o âyetin yahudilere karşı bir 
va'îdi ihtiva etmiş olması bakımındandır. Eğer yahudilik, "şirk" isminin altına 
girmemiş olsaydı, durum böyle olmazdı. İmdi eğer, "Allah "o İmân edenler ve 
yahudilerr ve sâbttler ve hristiyanlar ve mecûsller ve Allah'a şirk koşanlar (yok 
mu?).." (Hacc, 17) buyurmuş ve "müşrikleri, "yahudiler" üzerine atfetmiştir. Bu 
da onların birbirinden farklı olmalarını gerektirir?" denilir ise, biz de deriz ki: 
"Bu farklı oluş, lügat manası bakımındandır. Bunların aynı oluşu ise, şer'i mana 
bakırnındandır. Aradaki tenakuzu gidermek için, bizim söylediğimiz manayı 
almak gerekir. Bu mukaddime, böylece sabit olunca, biz deriz ki: Şafii(r.h) bir 
müslümanın, zımmiye mukabil kısas edilemeyeceğini söylerken, Ebu Hanife, 
kısas edilebileceğini söylemiştir. Şafii'nin delili şudur: Zımmi, söylediğimiz 
sebeplerden ötürü müşriktir. Müşrik olanın ise kanı helâldir (öldürülebilir). 


Çünkü Cenâb-ı Hak, "Müşrikleri öldürünüz" (Tevbe, 5) buyurmuştur. Bundan 
dolayı, zikrettiğimiz sebeplerden ötürü, zımminin kanı helâldir. Kanı helâl olanı 
öldürene kısas gerekmez. Binaenaleyh onu öldürmenin yasaklanması, menhi 
(yasaklanan kişi) hakkında bu delile İstinaden ameli terketmeyi gerektirmez. 
Dolayısıyla zımmiyi öldüren müslümandan kısasın düşmesi hususunda, bu delil 


ile amel etmek gerekir. [140] 
Allah Şirk Dışında Bütün Günahları Affeder 


Âyet, Allah Teâlâ'nm, büyük günah sahibini affedeceğine dair, biz ehl-i sünnetin 
en kuvvetli delillerinden biridir. Bil ki Allah Şirk Dışjnda Bütün Günahları bu 
âyetten, birkaç bakımdan delil çıkarılmıştır: 

a) Âyetteki, "şüphesiz ki Allah, kendisine şirk koşulmasını 

bağışlamaz" buyruğu, "Allah, şirki bir lütuf yoluyla bağışlamaz" manasındadır. 
Çünkü müşrik, şirkinden tevbe ettiği zaman, Cenâb-ı Hakk'ın onu vücub yoluyla 
"mecburi olarak) affetmesinin söz konusu olmadığı icmâ ile sabittir. Binaenaleyh 
Cenâb-ı Hakk'ın "Allah şirki bağışlamaz" sözü, "şirki, lütuf yoluyla bağışlamaz" 
manasında olursa, Allah'ın "O (günah)tan başkasını., affeder" sözünün de, şirkin 
dışında kalan günahları, lütuf yoluyla bağışlayacağı manasına gelmesi gerekir. 
İşte böylece olumlu ve olumsuz hükümler, aynı manada gelmiş olurlar. Baksana, 
bir kimse şayet, "Falanca, hiç kimseye lütfederek vermez, fazla fazla verir" dese, 
bu sözden, o kimsenin lütfederek verdiği anlaşılır. Hatta o kimse bu sözü biraz 
daha açık olarak "O, hiç kimseye, lütuf suretinde hiçbirşey vermez. Ancak vücub 
suretiyle (mecburi olarak) daha fazlasını verir" dese, her akıllı insan, bu sözün 
bozukluğuna hükmeder. İşte böylece Cenâb-ı Hakkin, şirk dışındaki günahları, 
dilediği kimseler için bir lütuf olarak bağışlayacağı sabit olmuş olur. Bu sabit 
olunca da biz deriz ki: O zaman bu âyetten kastedilenlerin, tevbe etmemiş olan 
büyük günah sahipleri olması gerekir. Zira Mu'tezİle'ye göre, tevbe edildikten 
sonra hem küçük, hem büyük günahların bağışlanması aklen vacibtir. 
Binaenaleyh âyeti bu manaya hamletmek mümkün değildir. Bu da sabit olunca, 
geriye âyeti, ancak tevbe edilmemiş büyük günahların bağışlanması manasına 
hamletme yolu kalmıştır ki zaten elde etmek istediğimiz netice de budur. 

b) Allah, nehyedilen şeyleri "şirk" ve "şirkin dışındakiler" diye iki kısma 
ayırmıştır. Şirk dışındaki günahlara, tevbe edilmemiş büyük günahlar, tevbesi 
yapılmamış büyük günah ve bütün küçük günahlar dâhildir. Cenâb-ı Hak, şirkin 
bağışlanmayacağını, onun dışındakilerin ise affed ilebileceğin i kesin olarak 
bildirmiştir. Fakat bağışlama hususundaki bu kesin hüküm, dilediği kimseler 


hakkında söz konusudur. Binaenaleyh âyetin takdiri, "Allah şirkin dışında kalan 
günahları, ancak dilediği kimseler için affeder" şeklinde olur. Âyet, şirk 
dışındaki günahların bağlanabileceğine delalet edince, tevbe edilmemiş büyük 
günahların da bağışlanabileceği anlaşılır. 

c) Hak Teâlâ, "dileyeceği kimseler için" buyurup, bu bağışlamayı, kendi meşiet 
ve iradesine bağlamıştır. Halbuki tevbesi yapılan büyük günahlar ile bütün küçük 
günahların bağışlanacağı kesin olup, Allah'ın meşietine bağlanmamıştır. 
Binaenaleyh bu âyette bahsedilen bağışlanmanın, tevbesi yapılmamış olan büyük 
günahların bağışlanması olması gerekir ki zaten elde etmek istediğimiz netice de 
budur. Mu'tezile, bu son izaha şu şekilde itiraz etmiştir: "Bağışlama işinin, 
Allah'ın meşi'etine bağlanması, onun vacip (mutlaka yapılması gereken bir şey) 
olmasına ters düşmez. Baksana, Cenâb-ı Hak bu âyetten sonra, "Öyle değil. 
Allah kimi di/erse, onu temize çıkarır.." (Nisa, 49) buyurmuştur. Sonra biz, Allah 
Teâlâ'nın, ancak temize çıkartılmaya (tezkiyeye) ehil olan kimseleri, tezkiye 
edeceğini biliyoruz. Aksi halde bu âyet yalan olur. Yalan ise Altah hakkında 
muhaldir. İşte mevzubahis âyette de böyiedir." 

Bil ki Mu'tezile'nin, bu delillere, va'idi ifâde eden umümi âyetler ile karşı 
çıkmadan başka, nazar-ı dikkate alınacak bir sözleri yoktur. Biz de, onların 
karşısına vaad ifâde eden umumi âyetlerle çıkarız. Bu husustaki izahlarımız, 
Bakara süresinde (81 âyetin) tefsirinde, enine boyuna ele alınmış ve ortaya 
konulmuştu. Bunları, burada tekrar etmenin oir faydası yok. Vahidi, "Kitabu'l- 
Basif'inde, senedli olarak, İbn Ömer (r.a)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Biz, 
Resülullah zamanında, içimizden birisi, büyük günah işlemiş olarak öldüğünde, 
onun cehennemliklerden olduğuna şehadet ediyor (inanıyor)duk. Bu âyet nazil 
olunca, bundan kaçındık." İbn Abbas (r.a)da: "Ben, müşrik olarak yapılan hiçbir 
amelin fayda vermediği gibi, tevhid ile birlikte, hiçbir günahın zarar 
vermeyeceğini umuyorum" demiştir. İbn Abbas (r.a), bu sözü Hz. Ömer (r.a)'in 
yanında söylemiş, o da buna karşı çıkmamıştır. Yine merfu olarak, Hz. 
Peygamber (s.a.sj'in şöyle dediği rivayet edildi: damgası ile damgalanın ve o 


imanı ikrar edin. LİLİ 
İkinci Mesele 


İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Uhud günü, Hz. Vahşi (r.a) 
Hz. Hamza'yı öldürmüştü. Müşrikler Hz. Hamza'yı öldürürse, kendisini azâd 
edeceklerine söz vermişlerdi. Fakat onlar sözlerinde durmadılar. İşte bundan 
ötürü Hz. Vahşi ve arkadaşları yaptıklarına pişman olup, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, 


günahlarını ve İslâm'a girmelerine ancak Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, Allah'ın 
yanında başka bir tanrıya tapmazlar, Allah'ın haram kıldığı cana, haksız yere 
kıymazlar..." (Furkan, 68) âyetine mâni olduğunu yazarak, biz bu âyette 
bahsedilen herşeyi irtikab ettik demişlerdir. İşte bunun üzerine, "Ancak tevbe ve 
iman edip, salih ameller işleyenler müstesna..." (Furkan, 70) âyeti nazil oldu, 
Onlar bunun üzerine de, "Bu, yerine getiremeyeceğimizden korktuğumuz ağır 
bir şarttır" dediler. O zaman da, "Şüphesiz ki Allah, kendisine şirk 
koşulmasını bağışlamaz. O (günah)tan başkasını. dileyecekkimseler için 
affeder" (Nisa, 48) âyeti nazil oldu. Onlar bu defa da, "Biz, Cenâb-ı Hakk'ın 
dilediği kimselerden olmamaktan krkuyoruz" deyince de, "De ki: "Ey kendi 
aleyhlerine (günahada) haddi aşanlar, Allah'ın rahmetinden ümidinizi kesmeyin. 
Çünkü Allah, bütün günahları affeder. Şüphesiz ki O, gafur ve rahimdir" r. 53) 
âyeti nazil oldu. İşte böylece onlar, o zaman İslâm'a girdiler." 

Kâdi Abdülcebbâr, bu rivayeti tenkid ederek şöyle demiştir: "İman etmek isteyen 
kimsenin, bu kadar bahane ileri sürmesi caiz değildir. Bir de, Hak Teâlâ'nın, 
"Çünkü Allah, bütün günahları affeder" (Zümer. 53) buyruğu mutlak manada 
anlaşılacak olsa bu, insanları, işlemekte oldukları (günahta) sebata ve devama bir 
teşvik olur." 

Buna şöyle cevap verilir: Şöyle denilmesi uzak bir ihtimal değildir: "Onlar Hz. 
Hamza'yı öldürmenin ve Hz. Peygamber (s.a.s)'e bu derece eziyet etmenin, son 
derece büyük bir günah olduğunu gördüler de, kalblerine, bu günahlarının 
affedilip affedilemeyeceği korkusu düştü. İşte bundan dolayı da tekrar tekrar 
bahane ileri sürdüler. Kâdi'nin, "Bu, çirkin ve kötü fiili teşvik manasına gelir" 
şeklindeki görüşüne gelince, bu ancak onun kendi mezhebine (Mu'tezile'ye) göre 
doğru olur. Fakat bizim, "Hak Teâlâ, dilediğini yapar" şeklindeki inancımıza 
göre ise, bu sual düşer. Allah en iyi bilendir. 

Sonra Hak Teâlâ, "Kfrn Allah'a şirk koşarsa, muhakkak pek büyük bir günah 
işleyerek iftira etmiş olur" buyurmuştur. Bu, "Affedilmeyecek bir günah 
uydurmuş" demektir. Arapça'da, birisi bir yalan uydurduğu zaman, denilir. 


"İftira" kelimesi "kesmek" manasına olan. masdarındandır. H42] 
İnsanın Değil, Allah'ın Tezkiyesi Önemlidir 


"Kendilerini tezkiye eden (temize çıkaranlara bakmadın mı? Öyle değil, Allah 
kimi dilerse onu temize çıkarır. Onlar hurma çekirdeğinin ince ipliği kadar bile 
haksızlık görmezler. Bak, Allah'a karşı nasıl olmadık yalan düzüyorlar? Bu, 
apaçık bir günah olarak yeter" 


(Nisa, 49-50). 

Bil ki Cenâb-t Hak, yahudileri "Şüphesiz ki Allah, kendisine şirk koşulmasını 
bağışlamaz..." (nim, 48) sözüyle tehdit edince, o zaman onlar şöyle dediler: "Biz 
müşrik değiliz, bilâkis biz, Allah'ın en hâs kullarıyız." Nitekim Cenâb-ı Hak 
onların, "Biz, Allah'ın oğullan ve sevgileriyiz" (Maiöe,)"Bize cehennem, sayılı 
(mahdud) günlerden fazla katiyyen dokunmayacak" (Bakar», eo) ve "Yahudi 
veya hristiyan olanlardan başkası asla cennete girmeyecek" (Bakara. 1j 
dediklerini nakletrniştir. Onlardan bazıları da, "muhakkak ki bizim atalarımız 
peygamber idiler, binaenaleyh bize şefaat ederler" diyorlardı. 

İbn Abbas (ra)'dan rivayet edildiğine göre, yahudilerden bir topluluk, 
çocukların» Hz. Peygamber (s.a.s)'e getirirler ve şöyle derler: "Ey Muhammed, 
bunların boyunlarında bir günah var mı?" Hz. Peygamber, "Hayır" deyince de, 
"Vallahi, biz de bu çocuklar gibi (günahsızız). Gece işlediğimiz günahlar, 
gündüz; gündüz işlediğimiz günahlar da gece b'tzöen silinir" dediler. Velhasıl bu 
topluluk, kendilerini tezkiye etmede çok ileri gitmişlerdi. Bundan dolayı Cenâb-ı 
Allah bu âyette, Wnsawn kendi kendini tezkiye etmesine (temize çıkarmasına) 
değil, ancak Allah'ın onu tezkiye etmesine itibar edileceğini beyan etmiştir. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 043] 
Hz Peygamberi Kendisini Tezkiyesi 


Buradaki "tezkiye", insanın kendi kendisini medhetmesin- den ibarettir. "Adil bir 
kimsenin şahidi tezkiye etmesi..." manasında tabiri de bu köktendir. Nitekim 
Allah Teâlâ da, "Binaenaleyh kendinizi temize çıkarmayın. O (Allah), fttika eden 
kimseyi çok iyi bilir" (Necm, 32) buyurmuştur. Çünkü tezkiye, takva ile bir 
husustur. Takva ise, insanın batınında bulunan bir sıfattır ve onun gerçekten olup 
olmadığını ancak Allah bilir. Binaenaleyh hiç şüphe yok ki ancak Allah'ın 
tezkiye etmesi doğru olur. Bundan dolayı da Allah Teâlâ, "öyle değil, Allah kimi 
dilerse, onu temize çıkanr" demiştir. 

Eğer, "Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'a yemin olsun ki, ben gökte de emin 
(olarak), yerde de emin (olarak bilinir)im" U44İdememiş midir?" denirse, biz 
deriz ki: "Hz. Peygamber (s.a.s) bu sözü, münafıklar ona, "Ganimet taksiminde 
adaletli ol" dedikleri zaman söylemiştir. Bir de Hak Teâlâ, Hz. Peygamberi, 
mucizelerin delâleti ile tezkiye edince, onun kendi kendini tezkiye etmesi, 


başkalarının aksine caiz olmuştur. Lias] 


Kuldaki İmanı Yaratan Allah'dır 


Âyetteki "öyle değil, Allah kimi dilerse onu temize çıkarır" buyruğu, imanın, 
Allah'ın yaratmasıile meydana geldiğine defâlet eder. Çünkü tezkiye ve 
temizliğin en şereflisi imanın kendisidir. Allah Teâlâ, dilediğini tezkiye edenin 
kendisi olduğunu zikredince bu. mü'minlerin imanının ancak Allah'ın yaratması 


ile meydana geldiğini gösterir. [146] 
İnsana Azıcık da Olsa Zulmedilmez 


Âyetteki, "Onlar, hurma çekirdeğinin ince ipliği kadar bile haksızlık görmezler" 
ifadesi, "şüphesiz ki 

Allah, zerre kadar haksızlık etmez" (Nisa, 40) âyeti gibidir. Bunun manası ya, 
"kendilerini tezkiye edenler, bu tezkiyelerine mukabil hiçbir zulme uğramaksızın 
hak ettikleri ceza ile cezalandırılırlar" şeklinde; ya da, "Allah'ın kendilerini 
tezkiye ettiği kimseler yok mu, işte onlara Allah taatlanna karşılık sevap verir ve 
sevaplarını hiç eksiltmez" şeklindedir. Buradaki "fetil" kelimesi, senin iki 
parmak arasında yuvarlamış olduğun kire verilen isim olup, ism-i mefül 
manasında olmak üzere, fail vezninde gelmiştir. İbnu's-Sikkft'ten şu rivayet 
edilmiştir: "Fetil, çekirdeğin yangındaki iplikçiktir. "Nakir" kelimesi ise, 
çekirdeğin üstündeki noktadır. "Kıtmir" kelimesi de, çekirdeğin üzerindeki ince 
zardır. İşte taunların hepsi, önemsiz ve değersiz şeyleri ifade etmek için 
kullanılan birer mesel olmuşlardır." Binaenaleyh bu âyetin manası, "Onlar, az ya 
da çok, hiçbir şekilde zulme uğratılmazlar" şeklindedir. 

Sonra Hak Teâlâ, "Bak, Allah'a karşı nasıl olmadık yalan düzüyorlar" 


buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili iki mesele vardır: [47] 
Birinci Mesele 


Bu, onların Allah hakkındaki iftiralarından dolayı, Hz. Peygamberi hayrete 
sevketmek için getirilmiş bir ifadedir. 

Bu iftira ise, o yahudilerin kendilerini tezkiye edip, bu hususta Allah'a karşı 
iftirada bulunmalarıdır ki, bu da "onların, "Biz, Allah m oğullan ve 
sevgilileriyiz" (Maide, "Yahudi veya hrish'yan olanlardan başkası asla cennete 
girmeyecek" (Bakara, n i) ve "Gündüz işlediğimiz günahlar, gece affolunur" 


şeklindeki sözleridir. H48] 


İkinci Mesele 


Bizim görüşümüz şudur: Bir şey hakkında verilen haber, o şeyin hilafına ise, 
yalan olur. Bunu söyleyen kimse, 

bunun böyle olduğunu bilsin, ya da bilmesin, değişmez. 

Câhız ise, "Onun yalan olmasının şartı, onun işin hakikatinin tersine olduğunun 
bilinmesidir" demiştir. Bu âyet, bizim için bir delildir, çünkü onlar, kendilerinin 
temiz olduklarına inanıyor ve kendilerini tezkiye ediyorlardı. Daha sonra, onlar 
kendilerinin temiz olduğunu söyleyip kendilerini tezkiye edince, bu hususta 
Allah onları yalanlamıştır ki, bu da bizim söylediğimiz şeye delâlet etmektedir. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Bu apaçık bir günah olarak yeter" buyurmuştur. Arapça'da, 
medh ya da zemm cihetinden tazim ifade etmek için "ona yetti" denilir. Medh 
cihetinden kullanışa gelince bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Gerçek bir dost olarak Allah 
yeter; hakiki bir yardıma olarak da Allah kâfidir" (Nisa, 45) buyruğunda olduğu 
gibidir. Zemm hususundaki kullanılışa gelince, bu da, bu âyetteki kullanılıştır. 


ifadesi ise, temyiz olduğu için man-subtur. 1149) 
Yahudilerin, Müşrikleri Mü'minlere Tercih Etmeleri 


"Bakmadın mı şu kendilerine kitaptan biraz nasib verilenlere? Kendileri ve 
taguta inanıyorlar, diğer küfredenler için de: "Bunlar iman edenlerden daha 
doğru bir yoldadır" diyorlar. Bunlarf Allah'ın kendilerine lanet ettiği kimselerdir. 
Allah kime lanet ederse, artık ona, hakiki hiçbir yardımcı bulamazsın" (Nisa, 51- 
52). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, yahudilerin başka bir tuzak ve hilekârlıklarını nakletmiştir 
ki, o da şudur: Yahudiler, puta tapanları mü'minlere tercih ediyorlardı. Halbuki 
onların, bunun batıl olduğunu bildiklerinde hiçbir şüphe yoktur. Binaenaleyh, 
onların bu sözü söylemeye cür'et etmeleri, sırf inat ve taassuptan dolayıdır. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [150] 
Birinci Mesele 


Rivayet olunduğuna göre yahudi olan Huyey İbn Ahtab ile, Ka'b İbnu'l-Eşref, bir 
grup yahudi ile Hz. Muhammed (s.a.s)'e karşı savaşmak için Kureyş ile anlaşma 
yapmak üzere çıkıp Mekke'ye gelmişlerdi. Bunun üzerine Kureyş, "Siz ehl-i 
kitapsınız. Siz, Muhammed'e bizden daha yakınsınız; binaenaleyh, biz sizin 


hilenizden emin olamayız. Bu sebeple, kalblerimizin mutmain olması için, 
ilahlarımıza (putlarımıza) secde edin" demişlerdi. Onlar da bu isteği yerine 
getirmişlerdi ki, işte yahudilerin "cibt"e ve "tağuf'a iman etmeleri budur. Çünkü 
onlar, putlara secde etmişlerdi. Bunun üzerine Ebu Süfyan, "biz mi daha doğru 
yoldayız, yoksa Muhammed mi?" deyince, Kâ'b, "Muhammed ne söylüyor?" 
dedi. Bunun üzerine Kureyş, "Bir olan Allah'a ibadet etmeyi emrediyor, putlara 
tapmaktan nehyediyor ve ecdadının dinini bırakarak, araya ayrılık ve 
ikilik"sokuyor" dedi. Bu cevaba karşılık Kâ'b, "Sizin dininiz nedir, 
(anlatırmısınız?)" deyince Kureyş, Biz, Beytullah'ın sahibiyiz; hanlara su verir, 
müsafire ikram eder ve esirleri azâd ederiz" deyip benzeri şeyleri sayıp döktüler. 
Bunun üzerine Kâ'b: "Siz daha doğru yoldasınız" demiştir ki, işte yahudilerin, 
kâfir olanlara (Kureyş'e), "bunlar iman edenlerden daha doğru yoldadır" 


demelerinden murad edilen budur. HSH 
Cibt Ve Tağutlu Manası 


Alimler, "Clbt" ve "TâğuV'un ne olduğu hususunda ihtilaf etmişler ve bu hususta 
şu görüşleri nakletmişlerdir 

1) Dilciler, "Allah'tan başka, kendisine tapılan her şey "cibt" ve "tâğuV'tur" 
demişler, sonra bunların ekserisi, 

"cibf'in, kendi lafzından iştikak etmemiş olduğunu iddia etmişlerdir. Kaffâl, 
dilcilerin bir kısmından, "cibt" kelimesinin olduğunu, daha sonra sin harfinin tâ 
harfine tebdil edildiğini nakletmiştir. kelimesinin lügat anlamı ise, "adi, değersiz 
ve pis olan şey" demektir. 

"Tâğüt" kelimesine gelince, bu kelime "tuğyan" masdarından alınmıştır. 
"Tuğyan" ise, günah ve isyanda çok ileri giderek haddi aşmaktır. Binaenaleyh, 
büyük günah işlemeye davet eden herkese, bu isim, yani "tağut" ismi verilmiştir. 
Daha sonra dilciler, bu ismin kullanılışı hakkında sahayı biraz daha genişleterek, 
bu kelimeyi cansızlara (cemâdâta) da ıtlak etmişlerdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Beni de, ogulianmı da putlara tapmaktan uzak fut. Rabb'im, çünkü onlar 
insanlardan bir çoğuna baştan çıkardılar" (ibrahim, 35-36) buyurmuş, böylece , 
cemâdât olmalarına rağmen, saptırma işini putlara nisbet etmiştir. 

2) Keşşaf sahibi: "Cibt, putlar ile, Allah'ın dışında kendisine ibadet edilen her 
şey; "tâğut" ise, şeytandır" demiştir. 

3) Cibt, putlar; tâğüt ise, putların tercümanlarıdır. Bu tercümanlar, insanlara o 
putlar hakkında yalanlar nakleder ve böylece o insanları o yalanlar ile saptırır, 
idtâl ederler. Bu görüş, İbn Abbas'tan nakledilmiştir. 


4) Ali İbn Ebi Talha; İbn Abbas'ın cibt'in kâhin; tâğüt'un ise sihirbazlar 
olduğunu söylediğini rivayet etmiştir. 

5) Kelbi, bu âyette geçen "cibt"in, Huyey İbn Ahtab; tâğüt'un ise, Kâ'b İbnu'l- 
Eşref olduğunu; yahudilerin bu iki kimseye müracaat ettiklerini belirtip "işte bu 
sebeple bunlar insanları saptırma ve azdırma hususunda çaba sarfettikleri için, 
bu isimle adlandırılmışlardır" demiştir. 

6) Cibt ve tâğut, Kureyş'in iki putunun ismidir. Bunlar, Kureyş'i hoşnut etmek 
için yahudilerin kendilerine secde etmiş oldukları iki puttur. 

Netice olarak diyebiliriz ki, bu husustaki görüşler pek çoktur. Ama, bu iki kelime 
şer ve fesad hususunda doruk noktaya ulaşmış herkese alem, özel ad olarak 
konulmuş lâfızlardır. 

Sonra Cenâb-ı Hak "İşte onlar, Allah 'm kendilerine lanet ettiği kimselerdir. 
Allah kime lanet ederse, artık ona, hakiki hiçbir yardıma bulamazsın" (Nisa. 52) 
buyurmuş, kendisi tarafından onlara lanet edildiğini beyan buyurmuştur. Lanet 
ise, Allah'ın yardımı keserek rahmetinden uzaklaştırması demektir ki, bu da 
Allah'ın mü'minlere olan yakınlığının zıddıdır. Bundan sonra da Cenâb-t Hak, 
Allah'ın lanet ettiği bir kimseye, hiçbir kimsenin yardım edemiyeceğini beyan 
buyurmuştur. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "... Hepside, Allah'ın rahmetinden 
kovulmuş olarak... Nerede ele geçirilirlerse yakalanır ve öldürülürler de 
öldürülürler..." (Ahzfib, ei) âyetinde olduğu gibidir. İşte bu lanet, mevcut ve 
tahakkuk eden lanettir. Ahiretteki lanete gelince, bu daha büyüktür. Bu da, "o 
günde hiç kimsenin hiç kimseye fayda verememesi ve emrin yalnız Allah'a 
mahsus olması" ile tahakkuk edecek olan bir lanettir. Bu ifadede, "Zıddın, zıd 
üzerine hamledilmesi kabilinden", Allah'ın Resulüne yardım, mü'minlere de 
takviye ve teyid va'adi bulunmaktadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, önceki âyetlerde 
de, "Gerçek bir dost olarak Allah yeter; hakiki bir yardımcı olarak da Allah 
kâüdir.." (Nisa. 45) buyurmuştur. 

Bil ki bu yahudi topluluğu, bu denli şiddetli olan bir laneti hak etmişlerdi. Çünkü 
onların, puta tapanları, Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman edenlere tercih etme ve 
onları üstün tutma hususundaki sözleri bir büyüklenme (mükabere), hakka karşı 
bilerek diretme yerine geçmiştir. Çünkü, Allah'tan başkasına ibâdet eden 
kimsenin durumu, Allah'tan başkasına tapmaya razı olmayan kimsenin 
durumundan nasıl üstün olabilir? Dini, tamamiyle Yaratan'a hizmete yönelmek, 
dünyadan yüz çevirip ahirete teveccüh etmek olan bir kimsenin durumu, bütün 
bu hususlarda, tamamiyle aksini yapan kimsenin durumundan artık nasıl olur da 


daha aşağı ve düşük olabilir? Allah en İyi bilendir. H921 


Cimrilik ve Hasedin Kötülüğü 


'ToJtea onların, mülkten bir hissesi mi var? Fakat öyle olsaydı, insanlara 
çekirdek kadar birşey bile vermezlerdi" 

(Nisa, 53). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak önceki âyette yahudileri şiddetli bir cehaletle vasfetmiştir ki, 
bu da onları "Puta tapanların, Allah'a ibadet edenlerden daha üstün olduğuna 
inanmalarıdır." Bu âyette de onları, cimrilik ve haset etmekle vasfetmiştir. 
Cimrilik, bir kimsenin, Allah'ın kendisine vermiş olduğu nimetlerden hiç 
kimseye hiçbir şey vermemesidir. Hased ise, insanın, Allah'ın başka kimselere 
hiçbir nimet vermemesini temenni etmesidir. Binaenaleyh, cimrilik ile hased 
kendisinde bulunduğu kimselerde, Allah'ın başkalarına nimet vermemesini 
isteme hususunda müşterektirler. Buna göre cimri olan kimse, kendinde olan 
nimeti başkalarına vermez; hased eden kimse de, Allah'ın, başka kullarına hiçbir 
nimet vermemesini ister. Cenâb-ı Hak o âyeti bu âyetten önce getirmiştir; çünkü 
insanın, "kuwet-i âlime" (bilme kuvveti) ve "kuwet-i âmile" (yapma kuvveti) 
diye iki kuvveti vardır. Kuvvet-i âlime'nin kemâli, ilim; noksanlığı ise, cehalettir. 
Kuvvet-i âmile'nin kemâli, güzel ahlâk; noksanlığı ise, kötü ahlâktır. Noksanlık 
itibariyle kötü ahlâkın en şiddetlisi de, cimrilik ile haseddir. Çünkü bunlar, 
Allah'ın kullarına birçok zararın dönüp gelmesinin menseldirler. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Cenâb-ı Hak şu iki sebepten dolayı 
yahudileri, cimrilik ve hased ile nitelendirmeden önce, cehaletle vasfetmiştir: 

a) Kuvvet-i nazariyye, şeref ve derece bakımından, kuvvet-i ameliyye'den önce 
gelip, ameli kuvvetin temelidir. Bu sebeple, kuvvet-i nazariyyenin 
açıklanmasının, kuvvet-i ameliyyenin durumunun açıklanmasından önce gelmesi 
gerekmiştir. 

b) Cimriliğin ve hasedin sebebi, cehalettir. Sebep, müsebbebten (neticeden) önce 
olur. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak, cimrilik ve hasedden önce cehaleti 
zikretmiştir. Biz, cehaleti cimrilik ve hased sebebi olarak zikrettik. 

Cimriliğe gelince, bu şundan dolayı böyledir: Malı harcamak, nefsin tezkiyesinin 
(temizlenmesinin) ve âhirette mutluluğu elde etmenin sebebidir. Malı 
harcamamak ise, dünya malının insanın elinde birikmesinin sebebidir. 
Binaenaleyh cimrilik, seni dünyaya bağlayıp, âhiretten alıkor. Cömertlik ise, seni 
âhirete davet edip, dünyadan 

aiıkor. Dünyayı âhlrete tercih etmek ise, sırf cehaletten dolayı olur. Hasede 
gelince, bu şundan dolayı böyledir: Hanlık, nimet ve lütuiları kullara ulaştırıp, 
onlara ihsanda bulunmaktan ibarettir. Binaenaleyh bunu hoş görmeyen, sanki 


Allah'ı, hanlıktan azletmek istemiştir. Bu ise, sırf cehaletten neş'et eder. 
Binaenaleyh cimrilik ve hasedin asıl sebebinin, cehalet olduğu sabit olmuş olur. 
Cenâb-t Hak önce cehaleti zikredince, peşinden müsebbeb (netice) de sebebin 
peşine zikredilmiş olsun diye, cimrilik ve hasedi zikretmiştir. İşte bu âyetin 
önceki âyetlerle irtibatının izahı budur. Bu âyetle ilgili birtakım meseleler 
bulunmaktadır; H53] 


Edatı Hakkında İzahat 


Buradaki, fi (yoksa) lafzı hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bazı kimseler bundaki mim'in "sıla" olup, (Onlar için mi) takdirinde olduğunu 
söylemişlerdir. Çünkü oedatından önce bir istifham (soru) geçmediği zaman, 
bundaki mim harfi "sıla" olur. 

b) Bu, em-i muttasıladır. Bu âyette daha önce mana bakımından bir istifham 
geçmişti. Zira Allah Teâlâ, o mel'un yâhudilerin, Kureyş müşriklerine o "sizler, 
mü'minlerden daha doğru yoldasınız" dediklerini nakledince, bu ifâde üzerine, 
"Yoksa onların mülkten bir hissesi mi var?" ifâdesini atfetmiştir. Buna göre sanki 
Cenâb-ı Hak, "Buna mı şaşılır, yoksa kendileri için bir mülk bulunması ve son 
derece cimri olmaları durumunda, o yâhudilerin o müşriklere "Onların mülkten 
bir hissesi var" demelerine mi şaşılır?" demek istemiştir. 

c) Bu, em-i munkatı'a olup kendisinden önceki ifâdelerle ilgisi yoktur. Buna göre 
sanki, kendisinden önceki söz tamamlanınca, "Belki de onların, mülkten bir 
hissesi vardır" buyurmuştur. Buna göre fi lafzının başındaki istifham hemzesi, 
istifhâm-ı inkârı olup, "Onlar için mülkten hiçbir hisse yoktur" demektir. Bu 


izah, en doğru izahtır. [154] 
Yahudilerin Mülk Hırsı 


Alimler bu ifadede geçen "mülk" hakkında da şu izahları yapmışlardır: 

1) Yahudiler, "Biz, mülke (hükmetmeye) ve nübüvvete dahajâyıkız. Binaenaleyh 
biz, Araplara nasıl tâbi oluruz?" diyorlardı. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak bu 
âyetle, onların bu görüşlerini iptal etmiştir. 

2) Yahudiler, hükümranlığın (mülkün), kıyamete doğru yeniden ellerine 
geçeceğini iddia ediyorlardı. İddialarına göre içlerinden bir yahudi çıkacak, 
mülklerini ve devletlerini yeniden kuracak ve insanları kendi dinlerine davet 
edecekti- Böylece Allah Teâlâ onları bu âyetle yalanlamıştır. 

3) Buradaki mülkten maksad, temlik (mal sahibi etme)dir. Yani, "Eğer mâlik 


kılmak onların elinde olsaydı, onlar muhakkak o nübüvveti sana vermezlerdi. 
Yine eğer mal mülk sahibi etme gücü onların elinde olsaydı, onlar bu hususta 
son derece cimri olurlardı. Binaenaleyh onlar yapmaya ve yapmamaya nasıl 
kadir olabilirler?" Ebu Bekir el-Esamm şöyle demiştir: "Onların bağlan, 
bahçeleri ve birçok malları vardı. Son derece güçlü ve karşı konulamaz bir 
durumda idiler. Daha sonra fakirlere karşı son derece cimri oldular. İşte bundan 


dolayı bu âyet nazil oldu." (155) 
Mülkün Manası 


Allah Teâlâ, onlarır cimriliklerini, onlar için mülkün meydana gelmesine 
bir mani olarak kabul etmiştir. Bu da, mülkün ve cimriliğin bir arada 
bulunamıyacağına delâlet etmektedir. Bunun akli yönden izahı da şöyle 
yapılabilir: Başkasına boyun eğmek, İizâtihi hoş karşılanmayan bir durumdur. 
Halbuki insan, karşılığında istediği ve arzuladığı bir şeyi elde etmediği sürece 
sıkıntılara katlanmaz. İhtiyaçlar, insanları çepeçevre kuşatmıştır. Binaenaleyh bir 
kimse, bir başkasına iyilik yaptığında, kendisine iyilik yapılan kimsenin o mal 
hususundaki isteği, iyilik edilen kimsenin, kendisine iyilik edene boyun eğip, 
ona itaatkâr davranmasına sebep olur. İşte bundan dolayı, "yapılan iyilik, hür 
kimseleri kul-köle eder" denilmiştir. Binaenaleyh, böyle bir iyilik bulunmadığı 
zaman, insanın yaratılışında bulunan başkasına itaat etmeme, nefret duygusu, o 
vakit engellenmemiş, karşt konulmamış, bastırılmamış olur. Böylece de, kesin 
olarak bir inkıyâd meydana gelmez. Bu sebeple de, mülk ile cimriliğin bir arada 
bulunamıyacağı sabit olmuş olur. 

Ayrıca, mülk üç kısımdır: 

a) Sadece, zahire malik ve hükümran olmak. Bu, meliklerin (padişahların) 
mülküdür. 

b) Sadece bâtına mâlik ve hükümran olmak. Bu da, âlimlerin mülküdür. 

c) Hem zahire, hem de bâtına hükümran olmak. Bu ise, peygamberler (a.s)'in 
mülküdür. Cömertlik, mülkün ayrılmaz bir parçası olunca, şu huyların herbirinin, 
insanların kendilerine uymalarının ve emirlerine sımsıkı sarılabitmelerinin 
sebebi olması için peygamoerlerin son derece cömert, keremli, merhametli ve 
şefkatli olmalan gerekir. Bütün bu sıfatların en mükemmeli, Hz. Muhammed 


(s.a.s)'de bulunmaktadır. (156) 


Edatı Hakkında 


Sibeveyh şöyle demektedir: "Fiillerde amel etmesi bakımından üto edatı, 
isimlerde amel eden (zannedi yorum, zannederim) yerindedir. Bunu şu şekilde 
izah edebiliriz: "Zannetmek" fiili, kelâmın başında bulunursa, nasb- eder; başka 
birşey olmaz. Bu meselâ senin, "Zeyd'in ayakta olduğunu zannediyorum" demen 
gibidir. Eğer bu fil, kelâmın ortasında bulunursa, onu amel ettirmek ya da 
ettirmemek caizdir. Bu da, senin "Öyle sanıyorum ki, Zeyd ayaktadır" demen 
gibidir. İstersen, (Zeyd'in ayakta olduğunu zannedi-yorumida diyebilirsin. Eğer, 
fiil kelâmın sonunda bulunursa, en güzel olanı onu amel ettirmemektir. Meselâ, 
"Zannediyorum Zeyd gidicidir" demen gibi. Bu anlattıklarımızın sebebi şudur: 
ve (bildi) (zannetti, sandı) vb. fiiller, amel bakımından zayıftırlar. Çünkü bu 
fiiller, mamullerinde müessir olamazlar. Binaenaleyh, bu fiiller mamullerinden 
önce zikredildiğinde, bu onların özellikle ve hassaten kastedildiklerine delâlet 
eder. Böylece de, mamullerine tesir etme bakımından kuvvetli olmuş olurlar. Bu 
filler mamullerinden sonra getirildiklerinde, bu durum onların bizzat 
kastedilmediklehne delâlet eder; bundan dolayı da amel edemezler. Bu fiil 
mamullerinin ortasında bulunduğunda, bu durumda, ne her yönden bizatihi 
kastedilmiş olurlar, ne de her yönden ihmâl edilmiş olurlar. Bilakis, bu iki durum 
arasında orta bir durumda bulunmuş olurlar. Binaenaleyh, hiç şüphesiz (bu 
durumda) bu fiilleri hem amel ettirmek, hem de amel ettirmemek caiz olmuş 
olur. 

Mamullerinin ortasında bulunduğunda amel ettirmek, mamullerinden sonra 
geldiğindeyse, amel ettirmemek daha güzeldir. 

İşte sen bunu iyice anladığında biz deriz ki, öâl kelimesi de aynı tertib üzeredir. 
Eğer öne geçerse, fiili nasbeder. Mesela sen, ait "O halde, sana ikram ederim.." 
dersin. Eğer ortada bulunur veya en sonda bulunursa, o zaman amel 
ettirilmemesi caizdir. Mesela sen, dersin, böylece de bu edatı, bu iki halde amel 
ettirmemiş olursun. Sen bu mukaddimeyi iyice anladığında, bil ki Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Fakat Öyle olsaydı, insanlara çekirdeğin arkasındaki minik bir 
tomurcuğu bile vermezlerdi" ifâdesinde kelimesi fiilden önce gelmiş, ama (amel 
etmesi gerekirken) amel etmemiştir. İşte âlimler, bu amel etmeme hususunda şu 
izahları yapmışlardır: 

a) Bu ifadede bir takdim-tehir vardır. Buna göre kelâmın takdiri, şeklindedir. 

b) Bu edatın, fâ ile fiilin arasında bulunduğu için, ortada bulunmuş olması ve 
böylece de, tıpkı ortada bulunması ya da sonda bulunması durumunda olduğu 
gibi, amel ettirilmemiş olmasının takdir edilmesi caiz olmuş olur. Bu edatın vâv 
ile kullanılması halinde de durum böyledir: Meselâ Hak Teâlâ'nın, "O takdirde, 
kendileri de senin arkandan pek az kalacaklardır" (fan, 76) ifâdesinde olduğu 


gibidir. 
c) Ibn Mes'üd, amet ettirerek, yani mansub olarak şeklinde okumuştur. 57) 


Beşinci Mesele 


Dilciler, kelimesinin, çekirdeğin üstünde bulunan bir nokta olduğunu ve hurma 
filizinin de o noktadan yarılıp çıktığını söylemişlerdir. 8u kelimenin aslı nakr 
kelimesinden olup, fail veznindedir. Kendisinde bir oyuk bulunan oduna da, 
oyulduğu içinadı verilir. "Nakr" kelimesi ise, taşa ve başka şeylere "minkar" ile 
vurmaktır. Minkar balta gibi, kendisiyle taşların parçalanıp varıldığı bir demir 
(keski, murç vb. şeyler)'dir. Gagasıyla vurup besinini yardığı için, kuşun 
gagasına minkar isminin verilmesi de bundandır. Burada nakir kelimesinin 
zikredilmesi bir temsil olup, maksad onların son derece cimri olduklarını 


anlatmaktır. L58] 


"Yoksa, onlar Allah'ın fazl-u kereminden insanlara verdiği şeylere karşı hasedmi 
ediyorlar? Biz, gerçekten İbrahim hanedanına da kitap ve hikmet vermişizdir. 
Onlara büyük bir mülk de bahşettik. İşte onlardan kimi O'na iman etti, kimi de 
ondan yüz çevirdi. (Onlara) çılgın bir ateş olarak cehennem yeter" (Nisa. 54-56). 


Bu âyetlerle ilgili olarak birkaç mesele vardır: 59) 
Birinci Mesele 


Kelâmın başında bulunan edatı, munkatı'a olup, bu ifâdenin takdiri, "daha 


doğrusu insanlara hased ediyorlar" şeklindedir. [160] 
İkinci Mesele 


Burada geçen kelimesiyle kimlerin murad edildiği hususunda da şu iki görüş 
vardır: 

Birinci görüş: Bu, İbn Abbas ile ekseri ulemânın görüşü olup, bu görüşe göre bu 
kelimeyle Hz. Muhammed (s.a.s) kastedilmiştir. Çünkü Hz. Muhammed'de, 
büyük bir kalabalıkta ancak ayrı ayrı bulunabilen pekçok hayır hasletleri 
bulunduğu halde, kendisi tek ferd olduğu için, cemi olan nâs (insanlar) kelimesi, 
onun hakkında kullanılmıştır. "Falanca, tek başına bir ümmettir" denilmesi de bu 
anlamdadır ki, yani "O, bir ümmetin yerini tutar" demektir. 


Nitekim Cenâb-ı Hak da, "Muhakkak ki ibrahim, bir ümmetti; Allah'a 
İtaatkârdı..." (Nam. 120) buyurmuştur. 

İkinci görüş: Burada bu kelimeden maksat, Hz. Peygamber (s.a.s) ve O'nun 
yanında bulunan mü'minlerdir. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Nâs lafzı 
çoğuldur. Binaenaleyh, bu kelimeyi cemi manaya hamletmek, müfred manaya 
hamletmekten daha evlâdır. 

Bil ki, burada belli bir kısım insanı kastederek, nâs lafzını zikretmek muhakkak 
ki güzel olmuştur. Çünkü yaratılmaktan maksat, kulluğu yerine getirmektir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ben, cinleri de İnsanları da, sırf bana kulluk etsinler diye 
yarattım" (Zartyât, 56) buyurmuştur. Binaenaleyh, bu gayeyi yerine getirenler 
ancak Hz. Muhammed (s.a.s) ve O'nun dinindeki kimseler olunca, sanki O ve 
O'nun ashabı, bütün insanların tamamı gibi olmuş olur. İşte bundan dolayı nâs 
lafzını mutlak olarak kullanıp, alettayin, yani bu kelimeyle onları kastetmek 


yerinde ve uygun olmuştur. (61) 
Kıskanılan İlahi Lutuf 


Alimler, kendisi sebebiyle insanlara hased edilen "fazl-u keremin tefsiri 
hususunda, iki görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

Birinci görüş: Bu, gerek dini, gerekse dünyevi hususlarda, kendisi sebebi ile 
nübüvvetin ve ikramın meydana geldiği fazl-ı ilâhidir. 

İkinci görüş: Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in dokuz tane hanımı oluşuna hased 
etmişlerdir. 

Bil ki hased, ancak bir fazilet (üstünlük ve fazlalık) bulunduğu zaman söz 
konusu olur. Binaenaleyh her nezaman insan daha tam ve daha mükemmel bir 
fazilete ve üstünlüğe sahip olursa, ona hased edenlerin hasedi de o nisbette fazla 
olur. Dini bakımdan en büyük makamın, nübüvvet makamı olduğu malumdur. 
Yine Cenâb-ı Hakk'ın, bunu Hz. Peygamber (s.a.s)'e verip, bu nübüvvete hergün 
gittikçe artan daha güçlü bir devlet, daha büyük bir şevket ve daha çok yardımcı 
nasib etmiş olduğu da malumdur. Bütün bunlar da, büyük bir hasedi icab ettiren 
şeylerdendir. Fakat Hz. Peygamber (s.a.s)'in hanımlarının çokluğu sebebi ile 
hased edilmesine gelince, bu önce zikrettiğimiz şeylere nisbetle, önemsiz bir şey 
gibidir. Binaenaleyh âyette geçen fazl-ı ilahi'yi bu manaya almak mümkün 
değildir. Aksine burada geçen "fazl", "Allah'ın kuluna in'âm ettiği her şey" 
manasında alınır ise, bunun içine bu ikinci mana da girer. Fakat bu kelimeyi, sırf 
bu ikinci manaya almak, gerçekten uzak bir ihtimal olur. 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e çok nimetler vermiş olmasının, 


yahudi-lerin hasedine sebep olduğunu beyan edince, bu hasedi giderecek olan 
hususu da beyan ederek: "Nitekim biz, İbrahim hanedanına da kitap ve hikmet 
vermişizdir. Onlara büyük bir mülk de bahşettik" buyurmuştur ki bunun manası 
şudur: "İbrahim'in soyunda da hem peygamberliği, hem de mülkü (hükümranlığa 
devleti) kendinde birleştiren pekçok kimseler vardı. Halbuki siz ey yahudiler, 
buna ne şaşmış, ne de haset etmiştiniz. Öyle ise niçin Hz. Muhammed'in 
durumuna şaşıyor ve haset ediyorsunuz?" 

Bil ki bu ifâdedeki "kitap", şeriatın zahiri hükümlerine; "hikmet" ise, hakikatin 
sırlarına bir işarettir ki işte ilmin kemâli, bu ikisiyledir. Âyette bahsedilen "mülk- 
ü azim" de, kudretteki mükemmelliği ifade eder. Böylece hakiki kemâlatın, 
ancak ilim ve kudretle olacağı sabit olmuş olur. Binaenaleyh bu âyet, Cenâb-ı 
Allah'ın, o peygamberlere, insanlara uygun olan en mükemmel kemâli nasib 
etmiş olduğuna dikkat çekmektedir. Bu, o peygamberler hakkında uzak görüleö- 
bir ihtimal olmadığına göre, Hz. Muhammed (s.a.s) hakkında da tuhaf görülecek 
birşey olamaz. 

Şu izah da yapılmıştır: O yahudiler, Hz. Muhammed (s.a.s) sayısını fazla 
görünce, onlara, "Hz. Davüd (a.s)'un, yüz; Hz. Süleyman (a.s)'ın ise üçyüzü 
mehirli (nikahlı), yediyüzü de cariye olmak üzere, bin hanımı varken, niçin Hz. 
Muhammed'e dokuz hanımı çok görüyorsunuz?" denilmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "İşte onlardan kimtona imân etti, kimi de ondan yüz çevirdi" 
buyurmuştur. Alimler buradaki (Ona) zamirinin kimi ifâde ettiği hususunda 
ihtilaf edip, bazıları bunun, Hz. Muhammed (s.a.s)'e râci olduğunu söylemiştir ki 
o zaman bunun manası, "Kendilerine kitaptan bir nasib verilen o yahudilerden 
bir kısmı Hz. Muhammed'e iman etti, bir kısmı da küfrüne ve inkârına devam 
etti" şeklinde olur. Bazı âlimler de bu zamirin, daha önceki peygamberlere râci 
otduğunu söylemişlerdir ki buna göre de mana: "O peygamberlere nübüvvet ve 
hükümranlık nasib edilmesinin yanısıra, ümmetlerin onlara karşı adeti, bir 
kısmının o peygamberlere iman etmesi, bir kısmının da küfründe ısrar etmesi 
şeklinde cereyan etmiştir. Binaenaleyh Ya Muhammed, bu topluluğun, üzerinde 
bulunduğu şu hale şaşma. Çünkü bütün peygamberlere karşı, ümmetlerinin 
durumu da böyle idi" şeklinde otur. Bu, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, o kavimden 
gelen kötülüklere karşı daha sabırlı olsun diye, Allah'tan olan bir teselli olur. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(Onlara) çılgın bir ateş olarak cehennem yeter" 
demiştir. Bu, "Gelmiş geçmiş o kâfirlere, azâb olarak cehennem yeter" demektir. 
"Sair", "iyice alevlendirilmiş ateş" demektir ki bu manada, ve (Ateşi 


tutuşturdum) denilir. (062) 


Kâfirlerin Derilerinin, Yandıkça Değiştirilmesi 


"Âyetlerimizi inkâr edenleri muhakkak bir ateşe atacağız. Derileri piştikçe, azabı 
tadıp durmaları İçin, o derileri başka derilerle değiştireceğiz. Şüphesiz ki Allah 
aziz ve hakimdir" (Nisa. 56| bil ki Allah Teâlâ, ehl-i kitapdan bu belli grup 
(yahudiler) hakkındaki va'idini zikrettikten sonra, bütün kâfirleri içine alan 
va'idini beyan ederek, "Âyetlerimizi inkâr edenleri muhakkak bir ateşe atacağız" 


buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgiti birkaç mesele bulunmaktadır: 1163) 
Birinci Mesele 


Buradaki "âyetlerimiz" ifâdesine, Allah'ın varlığına, fiillerine, sıfatlarına, 
isimlerine, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine delâlet eden (delil olan) 
herşey girer. 

Onların âyetler hususunda kâfir oluşları, sadece âyetleri inkâr etme şeklinde 
değil, aksine şu gibi pek çok yönden olmuştur: 

a) Onlar, o âyetlerin, âyet olduğunu inkâr etmişlerdir. 

b) Onlar, o âyetlere kulak asmamış ve onlar üzerinde düşünmemişlerdir. 

c) Onlar, âyetler hakkında birtakım şek ve şüpheler ortaya atmışlardır. 

d) Onları iyice bilmelerine rağmen, onları inat ve hasedteri yüzünden inkâr 
etmişlerdir. Fakat küfrün tarifi ve hakikatine gelince, biz bu konuyu, Bakara 


süresinin (6. âyetinin) tefsirinde zikretmiştik, H6 
İkinci Mesele 


Sibeveyh şöyle demektedir: tehdid ve va'id için kulla- nılan bir kelimedir. 
Meselâ, "Yapacağım", denilir. Sin harfi de bunun yerine kullanılır. Mesela, 

"Onu, cehenneme sokacağım" (Müddessir, 2e) âyetinde olduğu gibi." Bu kelime, 
bazan va'ad için de kullanılır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Rabbin sana (bol lütuflar) 
yerecek, sen de razı (ve hoşnud) olacaksın" (Duna, 5) ve "Sizin için Rabb'imden 
mağfiret talebinde bulunacağım" (Yusuf,98)buyurmuştur. Hz. Yakub (a.s)'un, bu 
son âyette bahsedilen mağfiret talebinde, duanın kabulünü sağlamak için, bunu 
seher vaktine ertelediği söylenmiştir. Netice olarak diyebiliriz ki: "Sin ve sevfe 
kelimeleri, gelecek zamanı ifâde için (fiili muzarinin başında) kullanılan 


edatlardır. H65] 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki, ifâdesi, "onları cehenneme sokarız" ma- nastndadır. Fakat bu kelimede, 
girdirmenin ötesinde fazladan bir mana vardır. Çünkü bu ifade, "Onları ateşte 
kebâb ederim" deme gibidir. Nitekim "kızarmış koyun eti" manasında denilir. 
Allah Teâlâ daha sonra, 

"Derileri piştikçe, azabı tadıp durmaları için, o derileri başka derilerle 
değiştireceğiz" buyurmuştur. Bu hususta şu iki soru söz konusudur: 

Birinci soru: Allah Teâlâ, onları ebedi olarak cehennemde canlı tutmaya kadir 
olmasına rağmen, niçin onları, kendilerine cehennemde çok şiddetli elem ve 
acılar ulaştığı halde, pişmeyen ve yanmayan bedenler kılmamıştır. O zaman 
onların derilerini, başka derilerle değiştirmeye gerek kalmazdı? 

Cevap: Allah Teâlâ, yaptıklarından dolayı hesaba çekilmez. Hatta biz şunu da 
diyebiliiz: Allah Teâlâ, onları cehenneme sokmadan da, onların bedenlerine bu 
büyük elem ve acıları ulaştırmaya da kadirdir. Ne var ki onları, cehenneme 


sokacaktır. 66] 


Günah İşlemeyen Derileri Azaplandırma Meselesi 


İkinci soru: İsyan eden (insanların) derileri, yanıp kül olduğunda, eğer Cenâb-ı 
Allah, onların yerine başka deriler yaratıp, onlara azab ediyorsa, bu, isyan 
etmemiş varlığa azab etme olur ki, bu da caiz değildir? 

Cevap: Buna da pek çok yönden cevap verilir: 

1) Pişmenin, pişen şeyden başka kabul edilmesidir. Bu durumda zât aynı kalır, 
değişen ise sıfatı olmuş olur. Zât aynı olunca, azab da, ancak isyan eden kimseye 
ulaşmış olur. Bu takdire göre, âyette bahsedilen başkalık (başka derilerden 
maksat, sıfattaki başkalık olmuş olur. 

2) Azab gören, insanın kendisidir. Derisi ise, kendisinin mahiyyetinden bir cüz 
olmayıp, aksine o insana yapışmış bulunan ve onun zâtına ilâve olan bir şey 
gibidir. Binaenaleyh Cenâb-ı Hak, derileri yenileyip, bu yeni deriler de azabın 
insana ulaşmasına bir sebep ve vesile olunca, işte bu da ancak, isyan edeni 
azaplandırma olur. 

3) Âyet-i kerimede bahsedilen derilerden maksat, onların elbiseleridir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Elbiseleri katrandandır" (ibrahim, 50) buyurmuştur. Binaenaleyh, 
derileri yenilemek, onların (bu katrandan olan) elbiselerini yenileme demektir. 
Kâdi, bu son görüşü tenkid ederek şöyle demiştir: "Bu, âyet-i kerimenin zahirini 
terketmektir. Hem katrandan olan elbiseler, pişme ile tavsif edilemezler. Bunlar 


ancak, yanma ile vasf edilebilirler." 

4) Şöyle denilmesi de mümkündür: Bu, o azabın sürekli olacağından ve hiç 
kesilmeyeceğinden bir kinayedir. Nitekim, kendisi devamlılıkla vasf edilmek 
istenen kimseye, "Her ne zaman bir işin sonuna vardığında, o yeniden başlamış; 
ve her ne zaman o işin sonuna ulaşmışsa, mutlaka yeni baştan başlamış 
demektir" denilmektedir. İşte Cenâb-ı Hakk'ın, "derileri piştikçe, o derileri başka 
derilerle değiştireceğiz" ifâdesi de böyledir. Yani, "Onlar her ne zaman 
piştiklerini, yandıklarını ve yok olma noktasına vardıklarını zannettiklerinde, o 
vakit şu anda meydana geldiklerini ve var olduklarını zannedecekleri bir 
biçimde, onlara yeni bir hayat kuvveti veririz" demektir. Böylece de, âyet-i 
kerimenin maksadı, onların göreceği azabın devamlı olduğunu ve sona 
ermeyeceğini beyan etmek olmuş olur. 

5) Süddi de şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, kâfirin derisini onun etiyle değiştirir, 
böylece de onun etinden başka bir deri meydana getirir." Süddi'nin bu görüşü 
uzak bir ihtimaldir. Çünkü, kâfirin eti sınırlı ve sonludur, binaenaleyh mutlaka 
bitip tükenmesi gerekir. Onun eti bitip tükendiğinde, deriyi değiştirmek 
konusunda başka bir yola ihtiyaç hasıl otur. Halbuki bu yol, her şeyden önce, 
âyette zikredilmemiştir. Allah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Azabı tadıp durmaları için" buyurmuştur. Bu ifadeyle 
ilgili olarak da şu iki soru bulunmaktadır: 

Birinci soru: Hak Teâlâ'nın, 'Azabı tadtp durmaları için" sözü, "Bu azabı 
tatmanın, onlar için devamlı olması ve sona ermesi için..." anlamındadır. Bu, 
senin tıpkı kuvvetli ve şerefli olan bir kimseye demen gibidir. Yani, "Allah senin 
izzetini devam ettirsin ve onu artırsın" demektir. Ve yine bu sözden murad, 
"Onlar bu yeni durum ile de (yeni deriyle de) azabı tatmaları için.." şeklindedir; 
çünkü zaten onlar o azabı tadıyor ve o azâb onlar için devam ediyor. 

İkinci soru: İnsan bir azâbtan cüz'i bir şey taddığında. "Falanca azabı taddı" 
denilir. Halbuki Cenâb-ı Hak onları, azabın en şiddetlisi içinde bulunmakla 
vasfetmiştir. Binaenaleyh, bu ifâdelerden sonra, daha nasıl "Onlar bu azabı 
tadıyorlar" denilebilmiştir? 

Cevap: Âyet-i kerimede, "tadma" tabirinin zikredilmesinden maksat, kendisine 
herhangi bir noksanlığın arız olmaması ve bu yanma sebebinin yok olmaması 
bakımından, tadan kimsenin taddığı şeyi hissetmesi gibi, onların da her 
halükârda, o azabı hissedeceklerini haber vermedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki Allah, aziz ve hakimdir" buyurmuştur ki, 
buradaki "azız" vasfından maksat, "kadir ve gâlib olan"; "hakim" vasfından 
maksad da, "ancak doğruyu yapan..." zât kastedilmiştir. Bu iki kelimenin burada 


zikredilmiş olması, son derece güzeldir. Zira insanın kalbine, "İnsanın bu ateş 
içinde ebedi olarak kalabilmesi nasıl mümkün olabiiir?" şeklinde hayreti mücib 
bir sual gelebilir.. İşte bu durumda o kimseye sanki, "Allah Teâlâ'nın böyle bir 
şey yapması şaşılacak bir şey değildir. Çünkü O, bütün mümkinâta kadir ve gâlib 
olandır. Binaenaleyh, ateşin tabiatını izâle etmeye kadirdir.." denilmiştir. 

Yine insanın hatırına "O, kerim ve rahim'dir; binaenaleyh, O'nun rahmetine, bu 
zayıf kula bu denli azâb etmek nasıl uygun düşer?" sorusu gelebilir. İşte bu 
durumda da o kimseye, "O, rahim olduğu gibi, hakim'dir de. Hikmeti, bunu 
gerektirir" denilir. Zira âlemin nizamı, ancak âsi ve günhkârları tehdit etmekle 
devam edebilir. Binaenaleyh, O'nun sözünün yalan olmadığının ortaya çıkması 
için, O'ndan sâdır olan bu tehdidin mutlaka tahakkuk etmesi gerekir. Böylece, bu 
iki kelimenin burada zikredilmiş olmasının, son derece güzel ve yerinde 


bulunduğu sabit olmuş olur. (167) 


"İman edip de güzel amel işleyenleri ise, içinde ebedi kalmak üzere, altından 
ırmaklar akan cennetlere sokacağız. Orada, temizlenmiş zevceler onlarındır. 


Onları, koyu bir gölgeye sokacağız" (Nisa, 57). [168] 


Bil ki, Kur'ân-ı Kerim'de âdetullah, genel olarak, va'ad ile va'idin peşpeşe 
zikredilmesi şeklinde cereyan etmektedir. Bu âyetle ilgili olarak da iki mesele 


bulunmaktadır; [169] 
Birinci Mesele 


Bu âyet, îmanın amelden başka olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, ameli imana atfetmiştir. 

Ma'tuf, ma'tüfun aieyh'den başkadır. Kâdi: "Her nezaman "iman" lafzı tek başına 
zikreditirse, bu ifâdeye amel de dahil olur. Yine her nezaman, iman ile birlikte 
amel de zikredilirse iman, "tasdik" anlamına gelir.." demiştir. Bu, uzak bir 
ihtimaldir. Zira aslolan, müşterek olma ile başkalığın olmamasıdır. Eğer durum 
böyle olmuş olsaydı, Kurl ân, mana ifâde etmekten çıkardı. Belki de, Kur'ân-ı 
Kerim'de dinlediğimiz bu lâfızlardan her birinin, bizim bildiğimizin dışında 
başka bir manası vardır. İşte Cenâb-ı Hakk'ın muradı, bizim anlayabildiğimiz 
mana olmayıp öteki manadır. Bu, müşterek olma ile tek başına olmanın eşit 
olması ihtimali görüşüne göredir. Ama, mananın aslı üzerine devam etmesi ile 
değişmesi ihtimalinin eşit olması görüşüne göre ise; hayır!.. Çünkü bu durumda 


şöyle denilmesi muhtemeldir; "Bu lafızlar, Hz. Peygamber zamanında, şu anda 
anladığımız manadan başka olan bir mana için kullanılmaktaydılar. Ama sonra, 
bu lafızlar şu anda anladığımız manalarda kullanılır oldular." Böylece, bu iki 
takdire göre de Kur'ân-ı Kerim'in, bir hüccet olmaktan çıkacağı sabit olmuş olur. 
Müşterekliğin ve mana değişmesinin aslın hilafına olduğu sabit olunca, Kâdi'nin 


görüşü bertaraf olmuş olur. 1170) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, kendisine itaatta bulunanların mükâfaatını beyan etme hususunda 
şunları zikretmiştir: 

a) Onları, altlarından ırmaklar akan cennetlere sokacağını belirtmiştir. Zeccâc, 
"Altlarından., akar" ifâdesinden maksat, "Altlarından nehirlerin suları akar" 
şeklindedir" demiştir. Bil ki, eğer "nehir" kelimesi, suyun aktığı yerin ismi kabul 
edilirse, o zaman durum, Zeccâc'ın dediği gibi olur. Ama biz bunu örfe göre, o 
akan suyun ismi kabul edersek, böyle bir takdire gerek kalmaz. 

b) Allah Teâlâ bu mükğfaatı, ebedilik ve devamlılıkla vasfetmiştir. Bu şekildeki 
tavsifte, Cehm İbn Safvan'ın görüşünün reddi bulunmaktadır. Çünkü Cehm, 
cennet nimetleriyle cehennem azabının sonlu olduğunu, sona ereceklerini 
söylemektedir. Hem, sonra Allah Teâlâ, "hulüd" (uzun süre kalma) ilâdesinin 
yanında, "ebedilik" kel i meşin i de zikretmiştir. "Hulüd" (süresizlik, daimilik), 
ebedilikten ibaret olsaydı, o zaman bir tekrar yapılmış olurdu ki, bu da caiz 
değildir. Böylece bu, "hulüd"un, "ebedilik"ten ibaret olmadığına, bilakis onun 
sonlu olup olmadığını beyan etmeksizin, uzun bir müddet beklemekten ibaret 
olduğuna delâlet etmektedir. Bu temel kaide sabit olunca, bu durumda 
Mut'tezile'nin, Hak Teâlâ'nın, "Kim bir mü'minl kasden öldürürse cezası, içinde 
ebedi kalıcı olmak üzere, cehennemdir.." (Nisa. 93) buyruğu ile, büyük günah 
sahibinin cehennemde ebedi olarak kalacağı hususunda istidlalde bulunmaları 
geçersiz ve bâtıl olur. Çünkü biz bu âyetin delaletiyle, "hulüd"un, devamlılık 
değil, uzun süre kalmak manasını ifâde ettiğini bildirmiştik. 

c) "Orada, onlara tertemiz eşler vardır." Bundan murad, o zevcelerin hayızdan, 
nifasdan ve her türlü dünyevi pislikten temizlenmiş olmalarıdır. Bunun bir 
benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın Bakara süresindeki 25. âyetidir. Bu konuyla ilgili 
nükte ve incelikleri, o âyetin tefsirinde zikretmiştik. 

d)HakTeâlâ, "Onları koyu bir gölgeye sokacağız" buyurmuş-tur. 

Vahidi, bu ifâdenin sonunda gelen Jife kelimesinin, bir iş, oluş ifâde etmediğini, 
böylece öc bu kelimenin fail veya meful mânasına geldiğinin 


söylenemiyeceğini, aksine Jfe kelimesini niteleme hususunda bir mübalağa ifade 
edeceğini söylemiştir. Bu, Arapların, "simsiyah karanlık bir gece" demeleri 
gibidir. 

Bil ki Arap ülkeleri, son derece sıcaktır. Binaenaleyh gölge, onlara göre, rahatlık 
vesile ve sebeplerinin en büyüklerindendir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak 
bu ifadeyi, rahatlıktan bir kinaye kılmıştır. Nitekim, Hz. Peygamber (s.a.s), 
Hükümdar Allah'ın yeryüzündeki gölgesidir" U7 İbuyurmuştur. Gölge, 
rahatlıktan ibaret olunca, jik kelimesi de, iyice rahat olmayı ifade eden bir kinaye 
olmuş olur. Gönlümün kendisine meylettiği şey budur. 

İşte bu açıklama ile, şöyle diyen kimsenin sorusu bertaraf edilmiş olur:-Cennette, 
sıcaklığı ile eziyyet veren bir güneş yoktur. Binaenaleyh, o cenneti "koyu gölge" 
ile tavsif etmenin faydası nedir? Hem yine biz dünyada, kendisinde devamlı 
gölge bulunan ve güneşin ışınlarının kendisine ulaşamadığı, nüfuz edemediği 
yerlerin havasının bozuk, kokmuş ve eziyyet verici olduğunu görüyoruz. 
Binaenaleyh, cenneti bu şekilde vasfetmenin manası nedir?" Bizim özetle vermiş 


olduğumuz bu izahat ile bu tür şüpheler bertaraf olur. [172] 
Emanetleri Ehline Verme Borcu 


"Şüphesiz ki Allah, emanetleri ehline vermenizi insanlar arasında hükmettiğiniz 
zaman adaletle hükmetmenizi emreder. Allah bununla size, gerçekten ne güzel 
Öğüt veriyor! Şüphe yok ki Allah, hakkıyla işitici, hakkıyla görücüdür" (Nisa. 
58). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, kâfirlerin bazı hallerini şerhedip, onun vaidini ve cezasını 
açıklayınca, tekrar teklifleri zikretmeye yöneldi; ve yine Cenâb-ı Hak, ehl-i 
kitabın (yahudilerin), kâfir olan Kureyş'e "Sizler, iman edenlerden daha doğru 
yoldasınız" diyerek, hakkı gizlediklerini nakledince, bu âyette mü'minlere, bütün 
işlerde yani ister mezhep ve din işlerinde, isterse dünya ve muamelat 
hususlarında oisun, emanetlerine riayet edip bihakkın eda etmelerini emretmiştir. 
Yine Cenâb-ı Hak, bir önceki âyette, iman edip sâlih amel işleyenler için büyük 
bir mükâfaattn bulunduğunu zikredip emânete riayet de salih amellerin en başta 
gelenlerinden biri olunca, işte muhakkak ki Cenâb-ı Hak bu âyette onu 


emretmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır (173) 


Kabe'nin Anahtarları Kimde Olduğu? 


Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s), Mekke'nin fethi günü 
Mekke'ye girince, Osman İbn Talha İbn Abdüddâr, Mekke'nin kapısını kilitledi. 
Ka'be'nin hizmetçisi ise, Ka'be'nin kapısında bulunuyordu. Derken, 

Osman İbn Talha, Ka'be'nin damına çıktı've anahtarı hizmetçiye vermekten 
kaçınarak: "O'nun Allah'ın Resulü olduğunu bilsem, O'nu Ka'be'ye girmekten 
men etmem" dedi. Bunun üzerine Ali İbn Ebi Talib (r.a), onun bileğini bükerek, 
ondan anahtarı aldı ve kapıyı açtı. Böylece de Allah'ın Resulü içeri girerek iki 
rekât namaz kıldı. Ka'be'nin içinden çıkınca, Hz. Abbas, Hz. Peygamber'den 
Ka'be'nin anahtarını kendisine vermesini ve böylece de, hem hacılara su 
dağıtma, hem de Ka'be'nin hizmetçiliğini bir arada yapmayı istedi. İşte bunun 
üzerine de, buâyet-i kerime nâzit oldu. Böylece Allah'ın Resulü, Hz. Ali'ye, 
anahtarı Osman'a vermesini ve özür beyan etmesini emretti. Bunun üzerine 
Osman, Hz. Ali'ye: "Zorladın, eziyyet ettin; şimdi de yumuşak davranarak 
yanfma geldin!..." deyince, Hz. Ali, "Andolsun ki Allah senin hakkında âyet 
indirdi" dedi ve ona, bu âyeti okudu. Bunun üzerine de Osman, "Allah'tan başka 
ilâh olmadığına ve Hz. Muhammed'in Allah'ın Resulü olduğuna şehâdet ederim" 
diyerek kelime-i şehâdet getirdi. Derken, tam o esnada Cibril gelerek, Allah'ın 
Resulüne, "Ka'be hizmetçiliğinin, devamlı olarak Osman'ın neslinde kalacağını" 
bildirdi. Bu, Said İbn Müseyyeb ile Muhammed İbn İshâk'ın görüşüdür. 

Ebu Revk de şöyle demektedir: "Allah'ın Resulü, Osman İbn Talha İbn 
Abdüddâr'a "Ka'be'nin anahtarını bana ver!" deyince Osman, "Allah'ın emânetini 
al, tut!" dedi. Hz. Peygamber onu almak isteyince, Osman elini yumdu. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), ikinci kez: "Allah'a ve abiretgününe iman 
ediyorsan, Ka'be'nin anahtarım bana ver!" dedi. Bunun üzerine Osman, "Allah'ın 
emanetini tut, al" dedi. Hz. Peygamber onu almak isteyince, bu sefer elini yine 
kapadı. Hz. Peygamber, isteğini üçüncü kez söyleyince, Osman üçüncüsünde 
"Allah'ın emanetini tut, al" dedi ve anahtarı Hz. Peygamber (s.a.s)'e verdi. Bunun 
üzerine Hz. peygamber (s.a.s), yanında Kâ'be'nin anahtarı olarak tavaf etmeye 
başladı ve anahtarı Hz. Abbas'a vermek istedi. Sonra da, "Ey Osman, Abbas'ın 
da, seninle birlikte bunda bir pay olmak üzere, anahtarı tut al!" deyince, Allah'u 
Teâlâ bu âyeti nazil etti. Bunun üzerine Hz. Peygamber, Osman'a "Bu anahtar, 
ebedi ve devamlı olarak sende kalsın, al! Onu, zâlim olanların dışında, hiç kimse 
senden zorla çekip alamaz" dedi. Daha sonra Osman hicret etti, anahtarı da 
kardeşi Şeybe'ye verdi. Ve bu anahtar bugün, Şeybe'nin neslinden gelenlerin 


elindedir. ZA 


Emanete Riayetin Şümülü 


Bil ki bu âyetin, böyle bir hadise sırasında nazil olması, âyetin bu hadiseye tahsis 
edilmesini gerektirmez. Aksine 

âyetin ifade ettiği hükme, her türlü emanet çeşidi dahildir. Bil ki, insanın 
muamelesi, ya Rabbiyle, ya diğer kullar ile, veyahut da kendisiyledir. Bu üç 
kısmın tamamında da, emanete riayet etmek gerekir. 

İnsanın, Rabbine karşı olan emanete riayet etmesine getince bu, emredilenleri 
yapmada ve nehyedilenleri de bırakmada söz konusu olur ki, işte bu, sahili 
olmayan bir deryadır. İbn Mes'üd, "Her şeyde emanete riayet etmek lazımdır. 
Abdestte, cünüblükte, namazda, zekâtta, oruçta vb. şeylerde..." demiştir. İbn 
Ömer (r.a) de şöyle demektedir: "Allahu Teâlâ, insanın avret mahallini yarattı ve, 
"Bu, yanında gizlediğin bir emanettir. Binâenaleyh, meşru olan hakkı müstesna, 
onu koru!" dedi. Bi ki bu, çok geniş bir mevzudur. Binâenaleyh dilin emaneti, 
onu yalan, giybet, dedfcodu, küfür, bid'at, çirkin söz vb. şeylerde 
kullanmamaktır. Gözün emaneti, onu harama bakmakta kulllanmamaktır. 
Kulağın emaneti, onu boş ve yasak, çirkin, yalan, vb. şeyleri dinlemekte 
kullanmamaktır. Diğer uzuvlar hakkındaki hüküm de böyledir. 

İkinci kısma gelince bu, diğer insanlara karşı olan emanete riayet etmedir ki, bu 
kısma, emanet bırakılan şeyleri geri verme; ölçü ve tartıda eksiltmeyi terketme; 
insanların ayıplarını yüzlerine vurmama; yöneticilerin, halkına karşı; âlimlerin 
de, onları bâtıl taassublara seyketmeme, aksine onları, hem dünya hem de 
ahiretleri hususunda, kendilerine faydası dokunacak birtakım amel ve itikatlara 
irşad edip sevketmeleri suretiyle, avama karşı adil olmaları; yahudileri, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini gizlemekten nehyetme ve onları, kâfir olan 
Kureyş'e, " Sizin, üzerinde bulunduğunuz inanç, Muhammed'in dininden daha 
efdaldir" demelerini yasaklama; Hz. Peygamber'in Osman İbn Talha'ya anahtarı 
kendisine vermesini emretmesi; kadının, fercini ve namusunu muhafaza etmek 
suretiyle, kocasının emanetine riayet etmesi; başkasından olan bir çocuğu, 
kocasına nisbet etmemesi ve iddetinin sonra erdiğini haber vermesi gibi hususlar 
da dahildir. 

Üçüncü kısma gelince; bu insanın, kendisine karşı olan emanete riayet etmesi 
olup, insanın kendisi için, ancak gerek dini gerekse dünyevi hususlarda daha 
faydalı ve daha uygun olanı tercih etmesi; şehveti ve öfkesi sebebiyle, âhiretine 
zarar verecek şeylere yeftenmemesidir. İşte bundan dolayı, Hz. Peygamber 


(s.a.s): "Hepiniz çobansınız; Ve hepfniz, güttüklerinizden sorumlusunuz" 075] 
buyurmuştur. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın "Şüphesiz ( Allah, emanetleri ehline 


vermenfzf... emreder" buyruğuna bütün bunlar dahildir. [176] 


Emanetin Ehemmiyeti 


Allah Teâlâ, hiç şüphe yok ki, emanete riayet etme işini, Kur'an-ı Kerim'in pek 
çok yerinde yücelterek, "Biz emanet! göklere, yere ve dağlara arz (ve teklif) 
ettik de, onlar bunu yüklenmekten çekindiler, bundan endişeye düştüler, insan 
bunu sırtına yüklendi" (Ahzâb, 721) "Ki onlar, emanetlerine ve ahidlerine 
riayetkardırlar" (Müminun, 8) ve "...Siz, bile bile, kendi emânetlerinize hainlik 
etmeyiniz" (Enfai. 27) buyurmuştur. 

Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Emanete riayet etmeyenin imanı yoktur" 


H 77 buyurmuştur. 

Meyrnün İbn Mehran da şöyle demiştir: "Üç şey vardır ki, iyi kimseye karşı da 
kötü kimseye karşı da eda edilir, yerine getirilir: Emanet, verilen söz (ahd) ve 
sıla-i rahim..." 

Kâdi ise şöyle demiştir: "Emanet" kelimesi, her ne kadar bütün emanetleri içine 
atırsa da, ancak ne var ki Altahu Telâlâ bu âyette, "Şüphesiz ki Allah, emanetleri 
ehline vermenizi... emreder" buyurmuştur. Binâenaleyh, bu "emanef'ten 
muradın, mal cinsinden olan şeyler olması gerekir; çünkü, başkasına verilmesi 


mümkün olan şey budur. [178] 
Üçüncü Mesele 


kelimesi, ism-i mef'ül (emanet edilen şey) manasında bir masdardır. İşte bundan 
dolayt çoğul yapılmıştır. Çünkü bodurumda halis bir isim kılınmıştır. Keşşaf 


sahibi, "Bu kelime, müfred olarak sökünde de okunmuştur" demiştir. 179) 
Dördüncü Mesele 


Ebu Bekr er-Razi şöyle demiştir: "Emanet bırakılan şeyler de, âyetin ifade ettiği 
emanetlere dahildir ve bunlar, sahibi istediği zaman geri iade edilmeleri gerekir." 
Ekseri âlimler, emanetlerin (bir zarar ve ziyana uğradıklarında), tazmin 
edilmeyeceği görüşündedirler. Seleften bazılarından ise, bunların tazmin 
edilmesi gerektiği görüşünde oldukları rivayeti gelmiştir. Şa'bi, Hz. Enes (r.a)'in 
şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Bir adam benden, bir ticaret eşyasını götürmemi 
rica etti. Derken o eşya, elbiselerimin arasında kaybolup gitti. Bunun üzerine Hz. 
Ömer (r.a), bunu bana tazmin ettirdi (ödetti)." Hz. Enes (r.a)'in şöyle dediği de 


rivayet edilmiştir: "Yanımda bir adamın alttbin dirhem emaneti vardı. Derken 
bunlar kaybolup gitti. Bunun üzerine, Hz. Ömer "O para ile birlikte, senin de 
birşeytn kaybolup gitti mi?" deyince, ben "Hayır" dedim. Hz. Ömer de, o parayı 
bana tazmin ettirdi (ödetti)." 

Meşhur olan, (ekseri alimlerin) görüşünün delili şudur: Amr İbn Şu'ayb, 
babasının şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) "Ne çobana 
(zayi ettiği hayvanlardan dolayı), ne de em&net edilen kimseye (zayi ettiği 


emanetten dolayı), tazmin etme (ödetme) yoktur" [180] buyurmuştur. 
Hz. Omer'in tatbikatına gelince bu, kendisine emanet bırakılan kimsenin, tazmini 


gerektirecek bir işi, itiraf edip kabullenmesine hamledilmiştir. HSH 
Beşinci Mesele 


Şafii (r.h), "Ariyetler (iğreti ve geçici olarak emanet alınan şeyler), eğer helak 
olursa, tazmin edilir" derken; Ebu Hanife (r.h), "Bunlar tazmin edilmez" 
demiştir. 

Şafii'nin delili, "Şüphesiz ki Allah, emanetleri ehline vermenizi ... emreder" 
âyetidir. Emrin, zahiri vücüb (farz oluşu) ifade eder. Ariyetler, kaybolup zayi 
olursa, onları aynısı ile geri vermek imkânsızdır. Onların tazminatını vermek ise, 
mana itibariyle vermek demektir. Böylece âyet, tazminin gerektiğine delalet 
etmektedir. 

Bu âyetin hüküm bakımından bir benzeri de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu 
hadisidir: "Aldığı şeyi, yerine geri verinceye kadar (muhafaza etmesi) el 


üzerinde bir haktır." H82] 

Bu konuda söylenecek son söz şudur: Bu âyet, emanet bırakılan şeyler 
hakkındadır. Fakat umümi ifadeler, tahsis edildikten sonra da delildirler. Hem 
sonra biz, "Müstâm'ın yani satılması için emanet bırakılan malın, (zayi olması 
halinde) onun tazmini (ödenmesi) gerektiği; emanet bırakılan malın ise, tazmini 
gerekmediği hususunda ittifak ettik. Ariyet (iğreti ve emanet alınan şeyler) ise, 
bu ikisi arası bir yerdedir. Binâenaleyh biz deriz ki: Ariyet olan ile müstâm 
arasında daha çok benzerlik vardır. Çünkü ariyetin hilâfına olarak, bunlardan 
herbirini, yabancı olan biri, kendi menfaati için almıştır. Emanet edilen şahıs ise 
emanet sahibinin menfaati için almıştır. Binâenaleyh, ariyet olarak altnan mal ile, 
müstâm (satılmak üzere alınan) mal arasındaki benzerlik, daha tamdır. Böylece 
ariyet olarak alınan mal ile emanet bırakılan mal arasındaki fark ortaya çıkmış 
olur. 


Ebu Hanife'nin delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Emanet edilen kimseye (zayi 


ettiği emanetten dolayı) tazmin etme yoktur" (83 hadis-i şerifidir. 
Biz diyoruz ki: "Bu hadis, müstâm ve ariyet hakkındadır. Bizim delilimiz, 


Kur'an'ın zahiri (açık âyeti)dir ve o daha güçlü bir delildir." [184] 
Adaletle Hükmetmenin Farziyyeti 


Cenâb-ı Hak, "İnsanlar arasında hükmettiğiniz zaman adaletle hükmetmenizi 
(emreder). Allah bununla size, ne güzel Öğüt veriyor! Şüphe yok ki Allah, 
hakkıyla işitici, hakkıyla görücüdür" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç 
mesele vardır: H85] 


Birinci Mesele 


Bil ki emanet, başkasının sende bir hakkt bulunup, senin de o hakkı sahibine 
vermenden ibarettir. İşte emanet budur. Adaletle hükmetmek ise, bir insanın 
başkası üzerinde bir hakkı olup, senin de, üzerinde hak bulunan kimseye, o hakkı 
sahibine vermesine hükmetmenden ibarettir. Menfaatlan ceib, zararları defetme 
hususunda doğru olan sıralama, önce insanın kendisinden başlaması, sonra 
başkası ile meşgul olması şeklinde olunca, bundan dolayı Cenâb-ı Hak Önce 
emanetle ilgili işi zikretmiş, daha sonra da adaletle hükmetmeyi getirmiştir. Bu 
ne güzel bir tertib! Çünkü Kur'an'ın inceliklerinin çoğu, bağ ve sıralamalar içine 


yerleştirilmiştir. HG 
İkinci Mesele 


Alimler, hakim olan kimsenin, adaletle hükmetmesi gerektiği hususunda 
icma etmişlerdir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "İnsanlar arasında hükmettiğiniz zaman 
adaletle hükmetmenizi... " buyurmuştur. Yani "Allah size, insanlar arasında 
hükmettiğinizde, adaletle hükmetmenizi emreder" demektir. Niketim Cenâb-ı 
Allah, "Şüphesiz ki Allah, adaleti ve iyiliği emreder" (Nam, 90); "Söz 
söylediğiniz zaman, (leh veya aleyhine söyleyeceğiniz kimse) akrabanız dahi 
olsa, adaleti gözetin" (Enam, 152)ve "Ey Dâvud, biz seni yeryüzünde bir halife 
yaptık. O halde insanlar arasında hak ve adaletle hükmet" (Sâd, 26) buyurmuştur. 
Enes (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Bu ümmet, söylediğinde doğru söylediği, hükmettiğinde adaletle hükmettiği ve 


merhamet istendiğinde merhamet ettiği müddetçe, hayırlı olmaya devam eder." 
Riyavet edildiğine göre, Hasan el-Basri: "Allah, hakimleri üç yönden, yani hevâ- 
vü heveslerine uymama, kendisini hesaba katıp insanları hesaba katmama ve 
âyetlerini para ile satmama yönlerinden hesaba çeker" demiş, sonra da "Ey 
Davud, biz seni yeryüzünde bir halife yaptık. O halde insanlar arasında hak (ve 
adaletle) hükmet hevâ-vü hevesine tabi olma... "(Sadi 26) ve "Şüphesiz Tevrat'ı 
biz indirdik. Onda bir hidayet ve bir nur vardır. Peygamberler onunla 
hükmederler. Benim âyetlerimi az bir pahaya satmayın"(Mâide. 44) âyetlerini 
okumuştur. 

Zulmün kötü olduğunu ifade eden âyetler de, adaletin vacip olduğunu gösteren 
delillerdendir. Allah Teâlâ, ' O zulmedenleri ve eşlerini bir araya toplayın ve 
cehennem yoluna götürün" (Sâffat, 22) buyurmuştur. 

Hz. Peygamber (s.a.s) de "Kıyamet günü bir münâdi, "zalimler nerede, 
zalimlerin yardımcıları nerede?" diye nida eder. Bunun üzerine onların hepsi bir 
araya toplanır. Hatta o zalimler için bir kalem açan veya onlar için bir hokka 
hazırlayanlar bile toplanır. Böylece onlar bir araya getirilir ve ateşe atılırlar" 
demiştir. Yine Cenâb-t Hak, "O zalimlerin yapacaklarından Allah'ı gafil 
zannetme sakın" (ibrahim, 42) ve "İşte zulümleri yüzünden çökmüş, ıpıssız 
kalmış evleri!" (Nemi. 52) buyurmuştur. 

Eğer, "Zulümden maksad, dünyevi bir menfaat elde etmektir" denilir ise, buna 
Cenâb-ı Hak, "Biz, (bol) geçimi ile şımarmış nice memleketi helak ettik! İşte 
kendilerinden sonra ancak pek az kimselerin konabildiği (harab) meskenleri 


(bütün onlara) biz varis olmuşuzdur" (Kasas. 58) diyerek cevap vermiştir. (87) 
Hakimin Tarafsızlığının Alametleri 


Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Hâkimin, beş hususta taraflar arasında eşit davranması 
gerekir: Hakimin TarafsfzfeğmınMamederi" 

a) Yanlarına gitmede, 

b) Beraber oturmada. 

c) Onlara yönelme ve dönme hususunda. 

d) Onları dinlemede. 

e) Onlar hakkında hüküm vermede..." 

Şafii daha sonra şöyle devam eder: "Hakim, kalbi temayülü bakımından değil de, 
fiil ve davranışları hususunda taraflar arasında eşit davranmaktan sorumludur. 
Binâenaleyh şayet hakim kalben, iki taraftan birine meyleder ve onun delilinin, 
diğerininkine üstün gelmesini arzu ederse, bundan dolayı hesaba çekilmez. 


Çünkü bundan sakınması mümkün değildir. Hakimin, taraftardan birine delil 
telkin edip anlatması ve şahide nasıl şehadet edeceğini telkin etmesi uygun 
düşmez. Zira bu, diğer tarafa zarar verebilir. Yine hakimin, iddia edene, nasıl 
iddia ve yemin edeceğini; aleyhine dava açılmış olana ise, neleri inkâr ve neleri 
ikrar etmesi gerektiğini; şahidlere şehadet etmelerini veya etmemelerini telkin 
etmesi de uygun düşmez. Yine hakimin, taraflardan birini misafir edip, diğerini 
etmemesi de yakışık almaz. Çünkü bu, diğerinin kalbini kırar. Yine hakimin, 
biribiri ile davacı oldukları sürece taraflardan birisinin veya her ikisinin davetine 
icabet etmesi de uygun düşmez. Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber 
(s.a.s), diğeri olmadan, taraflardan birine ikramda bulunmazdı." 

Bu husustaki sözün tamamı fıkıh kitaplarında ele alınmıştır. Bu hususta sözün 
özü şudur: Hakimin, verdiği hükümden maksadı hakkı hak sahibine ulaştırıp, 
buna başka bir maksadı karıştırmamasıdır ki, işte Hak Teâlâ'nın "O, insanlar 
arasında hükmettiğiniz zaman, adaletle hükmetmenizi (emreder)" âyetinden 


murad budur. H88] 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "İnsanlar arasında hükmettiğiniz zaman adaletle hükmehnenizt 
emreder" buyruğu, bütün insanların hüküm koyma yetkisi bulunmadığı, aksine 
bunun bazı insanlara ait bir hususiyet olduğu konusunda âdeta sarih bir ifade 
gibidir. Sonra âyet, insanın hangi yolla hükmetme mevkiinde olacağı hususunda 
mücmel bırakılmıştır. Diğer deliller, ümmet için büyük bir imamın (halife, devlet 
reisi) olması gerektiğine ve bunun beldelere, şehirlere kadi tayin edecek yetkili 
kimse olduğuna delalet edince, bu deliller, bu âyette mücmel bırakılan hususun 
adeta bir izahı olmuşlardır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah bununla size, ne güzel öğüt veriyor!" buyurmuştur. 
Yani, "Cenâb-ı Hakk'ın size, kendisiyle va'z u nasihatia bulunduğu şey ne 
güzeldir!" veya, "Cenâb-ı Hakk'ın, kendisiyle size va'z u nasihatta bulunduğu o 
şey ne güzeldir!" demektir. Medhe tahsis edilip övülen şey (mahsüs bi'l-medh) 
hazfedilmiştir. Yani, "Kendisiyle size va'z u nasihat ettiği şey ne güzeldir.. ki o 
da şudur:" demektir. Bu da, emanetleri eda etme ve adaletle hükmetme emridir. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphe yok ki Allah, hakkıyla tşitici, hakkıyla görücüdür" 
buyurmuştur. Yani, "Allah'ın emri ve va'z u nasihatıyla amel ediniz. Çünkü 
Allah, duyulan ve görülen şeyleri en iyi bilip, sizden sudur eden şeye göre sizin 
karşılığınızı verecek olandır" demektir. Bu ifadedeki bir başka incelik de şudur: 
Allah Teâlâ bu âyette, adaletle hükmetmeyi ve emanetleri yerine getirmeyi 


emredince, "Şüphe yok ki Allah, hakkıyla işitid, hakkıyla görücüdür" 
buyurmuştur. Yani, bu "Adaletle hükmettiğin zaman O, duyulabilen her şeyi 
duyandır. Senin bu hükmünü de duyar; emaneti yerine getirdiğinde de O, 
görülebilen her şeyi görendir; bunu da görür!" demektir. Hiç şüphesiz bu da, itaat 
eden kimse için vaad sebeplerinin; isyan eden kimse için vaid ve tehdit 
sebeplerinin en büyüğüdür ki, işte bu hususa Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'a, 
onu sanki görüyormuşçasına ibadet et. Eğer sen O'nu göremiyorsan da, şüphe 


yok ki O seni mutlaka görmektedir 1182) ifadesiyle işaret etmiştir. 

Buradaki bir başka incelik de şudur: Kulun, her ne zaman ihtiyacı fazla ve 
şiddetli olursa, Allah'ın inayet ve yardımı da o nisbette tam ve mükemmel otur. 
Allah, kullarının faydasına olan şeyleri, kâdi ve valilerin hükümlerine havale 
etmiştir. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, onlarm hükmetmelerine ve 
yargılamalarına, son derece ihtimam göstermiştir. Çünkü O, gafil olmaktan, 
yanılmadan ve görülen ve işitilen şeyleri farklı görüp farklı işitmekten 
münezzehtir. Ancak ne var ki biz, bu farklılığın bulunduğunu bir an için 
farzetsek, o zaman gaflet ve unutmadan sakınılması gereken en ilk yer ve zaman, 
vali ve kâdilerin hüküm verdikleri zaman olur. Binâenaleyh bu hükmetme 
zamanına son derece fazla İlgi ve İhtimam gösterilince, şüphe yok ki Cenâb-ı 
Hak bu âyetin sonunda "Şüphe yok ki Allah, hakkıyla tşltici, hakkıyla 
görücüdür" buyurmuştur. 


Bunlar baş kısmına uygun düşen ne güzel ifadelerdir. 190) 
Allah'a, Resulüne ve Ulü'l-emr'e İtaat 


"Ey iman edenler, Allah'a itaat edin. Peygambere ve sizden olan emir sahiplerine 
de itaat edin. Şayet bir şey hakkında çekişirseniz, onu Allah'a ve peygambere 
götürün, eğer Allah'a ve ahiret gününe inanıyorsanız... Bu, hem hayırlı, hem de 
netice bakımından daha güzeldir" (Nisa. 59). 

Bil ki Allahu Teâlâ, idarecilere ve valilere, idare ettikleri kimseler hakkında adil 
olmalarını emredince, idare edilenlere de idare eden kimselere itaat etmelerini 
emrederek, "Ey iman edenler, Allah'a İtaat edin" buyurmuştur. İşte bundan 
dolayı Hz. Ali (r.a), "İmamın, Allah'ın indirdiği ile hükmetmesi ve emanetleri 
yerine getirmesi vacibtir. O, bunu yaptı mı, halkın da onu dinleyip, itaat etmesi 


vacip olur" demiştir. 091] 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


Emin ve İradesinin Farkı Olması 


Mu'tezile, "Taat, Allah'ın iradesine uymaktır" derken; bizim âlimlerimiz, "Taat, 
Allah'ın iradesine değil, emrine 

uymaktır" demişlerdir. Bizim delilimiz şudur; Allah'ın emrine uymanın taat 
olduğu hususunda bir münakaşa 

yoktur. Münakaşa sadece, emredilen şeyin Cenâb-ı Hakk'ın muradı olup 
olmamasının vacib olduğu hususundadır. Binâenaleyh biz, emredilen şeyin, 
bazan Cenâb-ı Hakk'ın muradı olmayacağı hususunda delil getirdiğimizde, işte o 
zaman taatın, O'nun iradesine uymaktan ibaret olmadığı sabit olmuş olur. Biz, 
"Allah, bazan irade etmediği şeyi de emreder" diyoruz. Zira, Allah'ın ilmi ve 
haberi, Ebu Leheb'in kesinlikle iman etmeyeceğine ta'alluk etmişlerdi. Bu ilim 
ve haberin, sona erip cehalete dönüşmesi imkânsızdır. Halbuki (Ebu Leheb 
gibilerden) imanın sâdır olması, bu ilim ve habere ters düşer. İki zıddın bir arada 
bulunması ise imkânsızdır. Böylece, Ebu Leheb'ten imanın sudur etmesi 
imkânsız olmuş olur. Allah Teâlâ, bütün halleri bilendir. Binâenaleyh, bunun 
imkânsız olduğunu da bilir. Bir şeyin imkânsız olduğunu bilen, o şeyi irade etmiş 
olamaz. Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın,Ebu Leheb'iniman etmesini murad 
etmemiş olduğu sabit olur. Halbuki ona, iman etmesini de emretmiştir. 
Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın irade etmeksizin, bir şeyi emretmesi sabit olmuş 
olur. Bu sabit olunca, Allah Teâlâ'ya itaat etmenin, Allah'ın iradesine muvafakat 
etmekten değil, O'nun emrine muvafakat etmekten ibaret olduğu hususunda kati 
hüküm vermek gerekir. Mu'tezile ise, Cenâb-ı Hakk'ın iradesine uymaya taat adı 
verildiği hususuna şairin şu beytini delil getirmişlerdir: 

"Göğsü kin ve gayzla dolup taşmış olan birçok kimse vardır ki benim için ölümü 
temenni etmiş, ama bunu yerine getirememiştir." 

Şair bu beytinde taat) temenniye bağlamıştır ki, temenni de irade cinsindendir. 
Buna şu şekilde cevap verilebilir: Azıcık aklı olan bir kimse, bizim zikrettiğimiz 
bu kati delile böyle bir bozuk hüccet ile karşı çıkılmasının uygun ve yerinde 


olmayacağını bilir. [192] 
Bu Ayetin Başlıca Şer’i delilleri Bildirmesi 


Bil ki bu âyet, usûl-ü fıkıh ilminin ekseri kaidesini ihtiva eden çok yüce bir 
âyettir. Bu böyledir, zira fukaha, şeriatın aslının dört olduğunu; bunların da 
Kitap, sünnet, icmâ ve kıyas olduğunu söylemişlerdir. Bu âyet de, aynı sıraya 
göre bu dört aslın varlığının izahını ihtiva etmektedir. Kitap ve sünnete, Cenâb-t 


Hak "Ey iman edenler, Allah'a itaat edin,Peygambere... itaat edin" sözüyle işaret 
etmiştir. 

Buna göre, "Resule itaat, Allah'a itaat değil midir? O halde bu atfın manası 
nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Kâdi şöyle demiştir: "Bu iki delili beyan etmenin faydası şudur: Buna göre 
Kitap, Allah'ın emrine delalet etmektedir; sonra biz bundan, Allah'ın Resulünün 
emrini de anlarız... Sünnet ise, Allah'ın Resulünün emrine delalet eder. Sonra biz 
bundan, Allah'ın emrini de anlarız... Binâenaleyh, şu zikrettiklerimizle, Hak 
Teâlâ'nın "Allah'a itaat edin. Peygambere... itaat edin" buyruğunun kitap ve 


sünnete tâbi olmanın vücubuna delalet ettiği sabit olmuş olur." 1125) 
Ulu’l-emre İtaat Emirinin İcmanın Delili Olması 


Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, "ve sizden olan emir sahiplerine de..." ifadesi, bize göre, 
icmâ-i ümmetin hüccet olduğuna delalet etmektedir. Bunun delili ise şudur: 
Allah Teâlâ, bu âyette "emir sahiplerine" itaat etmeyi kesin kes emretmiştir. 
Allah'ın, kendisine itaat etmeyi kesin ve kati olarak emrettiği kimsenin, hatadan 
mâsun (korunmuş) olması gerekir. Çünkü, o kimsenin hatadan masun olmaması 
ve hata edebileceğinin takdir ve farz edilmesi durumunda, Allah ona tabi olmayı 
emretmiş olur. Bu durumda ise bu, o hatayı işlemeyi emretmek olur. Halbuki 
hata, hata olduğu için yasaklanmıştır. Bu ise, aynı işte emir ve nehyin aynı 
değerlendirme ile birleşmesi neticesine götürür ki bu, imkânsızdır. Böylece 
Allah Teâlâ'nın, "emir sahipleri"ne kesin olarak itaat etmeyi emrettiği ve Allah'ın 
kendisine kati olarak itaat etmeyi emrettiği kimsenin de hatadan uzak olması 
gerektiği sabit olmuş olur. Binâenaleyh, bu âyette zikredilen "emir sahipleri"nin 
mutlaka masum olmaları gerektiği, kati olarak sabit olmuş olur. 

Sonra biz şöyle deriz: Bu masum kimse, ya ümmetin hepsidir veya bir kısmıdır. 
Bir kısmı olması caiz değildir. Çünkü biz, Allah Teâlâ'nın bu âyette "emir 
sahipleri"ne itaat etmeyi vacib kıldığını beyan etmiştik. Halbuki, onlara itaat 
etmeyi kesin olarak vacib kılmak, bizim onları tanımamız, yanlarına girip 
çıkabilmemiz ve onlardan istifade edebilmemiz şartına bağlanmıştır. Halbuki 
biz, zorunlu olarak, zamanımızda masum imamı tanımaktan, onun yanma girip 
çıkmaktan ve onlardan din ve ilim hususunda istifade etmekten aciz olduğumuzu 
biliyoruz. Durum böyle olunca biz, Allah'ın, mü'min kimselere, itaat etmeyi 
emrettiği o masum kimsenin bu ümmetin bir kısmı ve bu ümmetin kısımlarından 
bir kısım olmadığını anlamış olduk. Bu ihtimal geçersiz olunca, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Ve emir sahiplerine" ifadesiyle kastetmiş olduğu o masum (korunmuş) kimsenin 


bu ümmetten "ehlü'l hal ve'l-akd" (ehl-i icmâ) olan kimseler olması gerekir ki, 
bu da icmâ-i ümmetin bir hüccet olduğuna kesin olarak hükmetmeyi gerektirir. 


[194] 
Ulü'l-emrin Alimler Değil de İdareciler Olduğu İtirazı 


Buna göre şayet denilirse ki: "Müfessirler, "emir sahipleri" ifadesi hakkında, 
sizin söylediğiniz açıklamaların dışında şu açıklamaları da yapmışlardır: 

a) "Emir sahiplerinden maksad, hulefâ-i râşiclindir. 

b) Seriyye komutanlarıdır... Said İbn Cübeyr, b'u âyetin Abdullah İbn Huzflfe es- 
Sehmi hakkında nazil olduğunu söylemiştir. Çünkü Hz. Peygamber onu, 
komutan olarak bir seriyyenin başında yollamıştı. 

İbn Abbas'tan bu âyetin, Halid İbn Velid hakkında nazil olduğu rivayet 
edilmiştir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) onu, içinde Ammar İbn Yâsir'in de 
bulunduğu bir seriyyenin komutanı olarak sefere yollamıştı.Derken bu sefer 
sırasında, Ammar ile Halid İbn Velid arasında, bir hususta bir ihtilâf meydana 
gelmişti. İşte bunun üzerine bu âyet nazil olarak, "emir sahiplerine" itaat etmeyi 
emretmiştir. 

c) Bundan murad, şer'i hükümler konusunda fetva veren ve insanlara dinlerini 
Döreten âlimlerdir. Bu, Sa'lebi'nin İbn Abbas'tan yapmış olduğu bir rivayet olup 
aynı samanda Hasan el-Basri, Mücahid ve Dahhâk'ın da görüşüdür. 

d) Rafızilerden, bundan muradın "masum imamlar" olduğu da nakledilmiştir. 

Bu âyetin tefsiri hususunda ümmetin âlimlerinin görüşleri, bu izahlara 
hasredilmiş Mup, sizin desteklediğiniz görüş de bunların dışında kalınca, bu 
görüşünüz ümmetin cmâiyle bâtıl olur. 

İkinci Soru: Diyoruz ki, bu âyette bahsedilen "emir sahipleri" ifadesini, 
idareciler sultanlar manasına hamletmek, sizin zikrettiğinizden daha evladır. 
Bunun evla oluşunun delilleri ise şunlardır: 

a) Emir ve sultanlar veya onların emirleri halk üzerinde etkilidir. Binâenaleyh, 
işte hakikatte "emir sahipleri" olanlar bunlardır. Ama icmâ ehline gelince, 
onların, halk üzerinde etkili olan emir ve yetkileri bulunmamaktadır. 
Binâenaleyh, "emir sahipleri" lafzını, idareciler ve sultanlar manasına 
hamletmek evla olur. 

b) Âyetin başı ve sonu, bizim söylediğimiz hususa daha uygun düşmektedir. 
Âyetin başında Allah Teâlâ, hakimlere emaneti yerine getirmelerini ve adaleti 
gözetmelerini emretmiştir. Âyetin sonunda da müşkil ve problem arzeden 
meseleleri, Kitab ve Sünnet'e vurmayı emretmiştir. Böyle yapmak ise, icmâ 


ehline değil, yöneticilere yakışır. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s), yöneticilere itaat etmeye alabildiğine teşvik ederek, 
"Bana itaat eden, Allah'a itaat etmiş olur. Emİrime (kumandanıma) itaat eden 
ce, bana itaat etmiş olur. Bana isyan eden, Allah'a isyan etmiş olur. Emirİme 


isyan eden de, bana isyan etmiş olur" 195) buyurmuştur. Zikrettiğimiz istidlale 


karşı, zikredilmesi mümkün olan sorular işte bunlardır. [196] 
Râzi'nin Bu İtiraza Karşı Cevabı 


Bu sorulara şu şekilde cevap verilir: Sahabe ve Tabiînden bir cemaatin, Hak 
Teâlâ'ntn, 'Ve sizden olan emir sahiplerine de... "sözünü, "alimler" anlamına 
hamletmiş olduklarında hiçbir şüphe yoktur. Binâenaleyh biz, bundan murad, 
"Ehl-i hail ve'l-akd" kimselerden olan alimlerdir." dediğimizde, bu görüş, 
ümmetin görüşlerinin dışında olan bir görüş olmaz. Aksine bu, onların 
görüşlerinden birisini tercih ve o görüşü kesin bir delille tashih olmuş olur. İşte 
böylece, birinci sual bertaraf edilmiş olur. 

Onların ikinci soruları da bertaraf edilmiştir, zira onların ileri sürdüğü izahlar, 
zayıf ve tutarsız izahlardır. Halbuki, bizim zikrettiğimiz ise, kesin bir akli 
delildir. Binâenaleyh, bizim görüşümüz daha evlâdır. Hem biz, o görüşlere, 
onlardan daha kuvvetli olan diğer şu görüşlerle de karşı çıkabiliriz: 

1) Ümmet, idare edilenlerin, delil ile hak ve doğru olduğu bilinen hususlarda, 
idareci ve sultanlarına itaat etmelerinin vâcib olduğu hususunda icmâ etmiştir. 
Bu delil ise, kitap ve sünnetten başka bir şey değildir. Binâenaleyh bu, kitap ve 
sünnete, Allah ve Resülullah'a itaat etmenin dışında, onlardan ayrı bir kısım 
değildir. Bilakis, onun içinde olan bir şeydir. Nitekim, karının kocasına; 
çocuğun, ebeveynine; talebenin hocasına itaat etmelerinin vâcib oluşu da, 
Allah'a ve Resülullah'a itaat etmenin içinde bulunmaktadır. Ama biz bunu, icmâ 
manasına hamlettiğimizde, bu kısım onun içine girmiş olmaz. Çünkü, icmâ 
bazan, kitap ve sünnette kendisine delalet bulunmayan bir hükme delalet eder. 
Binâenaleyh, bu durumda bu kısmın ilk iki kısımdan ayrı bir kısım olarak kabul 
edilmesi mümkündür ki, evlâ olan da budur. 

2) Âyeti, "yöneticilere itaat..." manasına hamletmek, âyete bir şart ilave etmeyi 
iktizâ eder. Çünkü yöneticilere itaat, ancak, onlar haklı ve hakkın yanında 
bulundukları zaman vâcib olur. Ama biz bu ifadeyi, "icmâ" manasına 
hamlettiğimizde, âyete herhangi bir şart girdirilmemiş olur. Binâenaleyh, bu evlâ 
olur. 

3) Cenâb-ı Hakk'ın daha sonra, "Eğer bir şey hakkında çekişirseniz, onu Allah'a 


götürün" buyurmuş olması, hükmü bu çekişmenin hükmüne muhalif olan, daha 
önce yapılmış olan bir icmânın bulunmasını ihsas eder. 

4) Allah'a ve ResüluHah'a itaat etmek, kesinlikle vâcibtir. Bize göre, icmâ ehline 
itaat etmek de, kesin olarak vâcibtir. Ama, yönetici ve sultanlara itaat etmek, 
kesin olarak vâcib değildir. Hatta, onların çoğu hükümleri haramdır. Çünkü 
onlar, zulüm ile emrederler. Sadece az olan durumlarda onların hükümlerine 
boyun eğmek, zayıf bir zanna göre vâcib olur. Binâenaleyh, âyetteki "emir 
sahipleri" ifadesini "icmâ (ehli)" manasına hamletmek daha uygun ve yerinde 
olur. Çünkü Cenâb-ı Hak, Resulü ve "emir sahipleri"ni tek bir ifade bütünlüğü 
içinde zikretmiştir ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a İtaat edin. Peygambere ve 
sizden olan emir sahiplerine de itaat edin" buyruğudur. Binâenaleyh, burada 
Resulün hemen peşinden zikredilen, "emir sahipleri" ifadesini, "hatadan masum 
kimse" manasına hamletmek, onu facir ve fasık kimseler anlamına hamletmekten 
daha evlâdır. 

5) Yöneticilerin ve sultanların işleri, alimlerin fetvalarına dayanmaktadır. Bu 
sebeple alimler, gerçekte yöneticilerin amirleri olmuş olur. Binâenaleyh, "emir 
sahipleri" lafzını (ictihad ehli) ulemâya hamletmek daha uygun ve evlâ olmuş 


olur, H97] 


Ulü'l-emr, "Masum İmamlar" Değildir 


Bu âyeti, Rafızilerin ileri sürdüğü gibi, "masum imamlar" manasına hamletmek, 
şu sebeplerden dolayı son derece geçersiz bir iddiadır: 

a) Biz daha önce, "onlara itaat etmenin, onları tanıma ve onların yanına girip 
çıkabilme şartına bağlı olduğunu" zikretmiştik. Binâenaleyh, şayet Allah onları 
tanımadan önce onlara itaat etmemizi bize vâcib kılmış olsaydı, bu "teklif-i mâla 
yutak" oturdu. Yine Cenâb-ı Hak, onları ve onların görüşlerini tanıdığımız 
zaman onlara itaat etmeyi bize vâcib kılmış olsaydı, bu vâcib kılma, bir şarta 
bağlanmış olurdu. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a itaat edin. Peygambere ve 
sizden olan emir sahipleri'ne de itaat edin... buyruğunun zahiri, bir şarta bağlılığı 
değil, mutlaklığı gerektirmektedir. Hem bu âyette, bu ihtimali bertaraf eden 
bir husus da bulunmaktadır. Çünkü Cenâb-ı Hak, tek bir ifade bütünlüğü içinde, 
Resule ve emir sahiplerine itaat etmeyi emretmiştir ki bu da, "Peygambere ve 
sizden olan emir sahiplerine de itaat edin" sözüdür. Halbuki tek bir sözün aynı 
anda hem mutlak, hem de meşrut olması caiz değildir. Binâenaleyh bu ifade, 
Resul hakkında mutlak olunca, bunun "emir sahipleri" hakkında da mutlak 
olması gerekir. 


b) Aliah Teâlâ. ulü'l-emre yani "emir sahipleri" ne itaat etmeyi emretmiştir. 
"Emir sahipleri" tabiri çoğul bir ifadedir. Halbuki Rafızilere göre, bir zamanda 
sadece bir imam bulunur. Cemi bir kelimeyi müfred manasına hamletmek ise, 
zahirin aksine bir harekettir. 

c) Allah Teâlâ, "Eğerbfrşey hakkında çekişirseniz, onu Allah'a ve Peygambere 
götürün" buyurmuştur. Eğer "emir sahipleri"nöern murad, imam-ı masum olmuş 
olsaydı, "Eğer bir şey hakkında çekişirseniz, onu "imama götürün" denilmesi 
gerekirdi. Binâenaleyh doğru olanın, âyeti bizim söylediğimiz şekilde tefsir 


etmek olduğu sabit olur. 198] 
Bu Ayetin Kıyasın Delili Olması 


Bil ki âyetteki "Eğer bir şey hakkında çekişirseniz, onu Allah'a ve peygambere 
götürün... "emri, bizegöre kıyasın bir hüccet olduğuna delalet eder. Bunun delili 
şudur: Hak Teâlâ'nın, " Eğer bir şey hakkında çekişirseniz" ifadesinden murad, 
ya "Eğer hükmü kitap veya sünnet veya icmâda belirtilmiş birşey hakkında 
ihtilâf ederseniz..." şeklindedir; ya da, "Eğer hükmü bu üç şeyde belirtilmemiş 
birşey hakkında ihtilâf ederseniz..." şeklindedir. Birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü 
bu takdirde insanın, o hükme uyması vâcibtir. Binâenaleyh o, Hak Teâlâ'nın 
"Allah'a itaat edin. Peygambere ve sizden olan emir sahiplerine de itaat edin" 
buyruğunun şumül ine dahil olmuş olur ki, bu durumda da, "Eğer bir şey 
hakkında çekişirseniz, onu Allah'a ve peygambere götürün" emri, kendinden 
önceki ifadenin aynen tekrarı olur. Bu ise caiz değildir. 

Bu ihtimal bâtıl olunca, geriye sadece ikinci ihtimal kalır ki, bu da, "Eğer hükmü 
kitap, sünnet ve icmâda bulunmayan bir şey hakkında çekişirseniz..." manasının 
kastedilmiş olmasıdır. Durum böyle olunca Hak Teâlâ'nın, "Onu, Allah'a ve 
peygambere götürün" emrinden murad, o şeyin hükmünü, kitap ve sünnetin 
nasslarından taleb edip araştırma olmaz. Binâenaleyh bundan muradın, onun 
hükmünü, kendisine benzeyen hadiseler hakkında belirlenmiş hükümlere vurmak 
olur ki, bu da kıyastır. Binâenaleyh âyetin, ktyas yapmayı da emre delalet ettiği 


sabit olur. H99] 


Âyeti Yanlış Anlayanlara Cevap 


Eğer, "Âyetteki, "Onu Allah'a ve peygambere götürün" emri ile, "onun bilgisini 
(ilmini) Allah'a bırakın ve o hususta susup, ona değinmeyin" manasının 
kastedilmiş olması niçin caiz olmasın?" ve yine, bundan muradın, "Hakkında 


ancak nass ile hüküm verilebilecek şeylerden hakkında nass bulunmayanları, 
hakkında nass bulunanlara vurarak hüküm çıkarın" manası olması niçin caiz 
olmasın?" Yine bundan muradın, "O hükümleri, berâet-i asliyyeye vurun "t29) 
manası olması niçin caiz olmasın?" denilir ise, biz deriz ki: Birinci mana kabul 
edilmez. Çünkü bu âyet, Allah Teâlâ'nın vakıa ve hadiseleri iki kısma ayırdığını 


göstermektedir:1200| 

a) Hükmü hakkında nass olanlar... 

b) Hükmü hakkında nass olmayanlar... 

Sonra Cenâb-ı Hak, birinci kısım hakkında, o nasslara itaati ve boyun eğmeyi, 
ikinci kısım hakkında da, onları Allah ve Resulüne götürmeyi emretmiştir. 
Halbuki bu "götürme" ite, "susma ve onun bilgisini Allah'a bırakma" manasının 
kastedilmiş olması caiz değildir. Çünkü hadise, çoğu kez buna tahammül etmez, 
aksine mutlaka o hususta, olumlu veya olumsuz, kavga ve çekişmeyi sona 
erdirmek gerekir. Bu böyle olunca, "Allah'a götürme" ifadesini, o hadise 
hakkında hiç birşey söylememe manasında anlamak imkansız olur. İşte bu cevap 
ile, üçüncü sorunun (mananın) yanlışlığı da ortaya çıkar. 

İkinci soruya (manaya) gelince, buna da şöyle cevap verilir: Berâet-i asliyye, 
aklın hükmüne göre, malumdur. Binâenaleyh hadiseyi, berâet-i asliyyeye 
götürmek, hiçbir yönden, "Allah'a götürme" olmaz. Fakat hadisenin hükmünü, 
hakkında nass bulunan hükümlere vurup kıyas ettiğimizde, bu, hadiseyi Allah'ın 
hükümlerine vurma olur. Binâenaleyh âyeti, bu manada anlamak daha evlâdır. 


[201] 
Beşinci Mesele 


Âyet, Kitap ve Sünnetin, mutlaka kıyastan önce olacaklarına delalet etmektedir. 
Bundan dolayı kıyastan 

ötürü, kitap ve sünnetle amel etmeyi bırakmak caiz olmadığı gibi, kıyas ister celi 
(açık), ister haft (kapalı) olsun, nass ister bu kıyastan önce tahsis edilmiş ister 
edilmemiş olsun, kitap ve sünnetin kıyas ile tahsis edilmesi de kesinlikle caiz 
değildir. Bunun delili şudur: Biz, Hak Teâlâ'nın, "Allah'a itaat edin, peygambere 
de..." ifadesinin, kitap ve sünnete itaati emir manasında olduğunu beyan 
etmiştik. Bu, mutlak bir emirdir. Bundan dolayı ister bu ikisine muaraza eden 
veya onları tahsis eden bir kıyas bulunsun, ister bulunmasın, Kitap ve sünnete 
uymanın vâcib olduğu sabit olmuştur. Bunu, şu hususlar da te'kid eder: 

1) Crf (Eğer) kelimesi, pek çok kimseye göre, şart manasındadır. Bunu şart 
manasında kabul edenlere göre, Hak Teâlâ'nın "Eğer (İH) bir şey hakkında 


çekişirseniz, onu Allah'a ve Peygambere götürün" âyeti, kıyasa ancak asıllar 
(yani kitap, sünnet ve icmâ) bulunmadığı zaman vurulacağı hususunda, açık bir 
ifadedir. 

2) Allah Teâlâ, kıyası, üç şer'i asıldan sonra zikretmiştir ki bu, kıyas İle amel 
etmenin, bu üç asıldan sonra geleceğini ihsas ettirmektedir. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s) de, Muaz hadisesinde, bu sıralamaya riayet ederek, 
içtihad etmeyi kitaptan sonraya bırakmış ve içtihadı, "Ya bulamazsan ?" ifadesi 
ile, kitap ve sünnette hadisenin hükmünü bulamama şartına bağlamıştır. 

4) Allah Teâlâ, meleklere, Hz. Adem'e secde etmeyi emretmiştir. Çünkü O, 
"Hâni meleklere, "Adem'e secde edin" demiştik de, iblisten başkası hemen secde 
etmişlerdi" (Bakara. 34) buyurmuştur. Sonra iblis, bu nassı (emri) tamamen 
reddetmemiş, aksine kıyas yaparak kendisini bu umümi emir dışında kabul 
etmiştir. Onun kıyası da, "(Çünkü) bent ateşten yarattın, onu çamurdan yarattın" 
(Araf, 12) şeklindeki sözüdür. Sonra alimler, iblisin böylece, kıyasını nassa 
takdim ettiği ve bundan dolayı lanetlenmiş olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 
$u da, nassı kıyas ile tahsis etmenin, kıyası nassa takdim etme manasına gelir ki 
caiz değildir. 

5) Kur'ân'ın metni kesindir. Çünkü o tevatürle rivayet edilmiştir. Halbuki kıyas 
böyle olmayıp, her yönden zannidir. Kesin olan, zanni olana tercih edilir. 

6) Cenâb-ı Hak, "Kim Allah'ın indirdiği (ahkâm) ile hükmetmezse, onlar 
zalimlerin tâ kendileridir" (Maide,45) buyurmuştur. Binâenaleyh biz, Kur'ân'ın 
âyetinin umumi manasının, o hadiseyi içine aldığını görüp, sonra da ona göre 
hükmetmeyip, kıyasla hükmedersek, o zaman bu âyetin ifade ettiği umümi 
hükmün (zalim olma hükmünün) içine dahil olunmuş olur. 

7) Cenâb-ı Hak, "Ey iman edenler, Allah'ın ve Resulünün huzurunda öne 
geçmeyin" (Hucurat. i) buyurmuştur. Kur'an'ın bu umümi ifadesine rağmen, biz 
âyetin hükmünü tahsis eden bir kıyası öne alırsak, o zaman Allah'ın ve 
Resulünün önüne geçmiş oluruz. 

8) Allah Teâlâ, "Müşrikler diyecekler ki: "E&er Allah dileseydi ne biz, ne 
atalarımız (Allah'a) eş koşmazdık.19 De ki: "...Siz (kuru) bir zandan başka 
(birşeye) uymuyorsunuz "(Enam, 148) buyurmuş ve zanna uymayı, kâfirlerin 
sıfatlarından ve onları kınamayı gerektiren kuvvetli sebeplerden biri saymıştır. 
Binâenaleyh bu âyet, kıyas ile amel etmenin kesinlikle caiz olmamasını 
gerektirir. Bu âyet ile amel edilmemiştir. Zira biz, (tefsir etmekte olduğumuz) 
âyetin, kıyas ile amel edilebileceğini gösterdiğini açıklamıştık. Fakat bu âyet, 
bunun üç şer'T asıl'da o hususta bir hüküm bulunmadığı zaman olacağına delalet 
etmektedir. Binâenaleyh o hususta bir nass bulunduğunda, aslı üzere kalması 


(nassta olduğu şekilde) kalması gerekir. 

9) Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir 

"Benden bir hadis rivayet edildiği zaman, onu Allah'ın kitabına vurun (kıyas 
edin). Eğer ona uygun olursa, kabul edin. Aksi takdirde onu atın." Şüphe yok ki 
hadis, kıyastan daha kuvvetlidir. Binâenaleyh Kur'ân'a uymayan hadis kabul 
edilmediğine göre, Kur'ân'a uymayan kıyas haydi laydi kabul edilmez. 

10) Kur'ân, ne önünden ne ardından, bâtıl gelip yaklaşamayan Allah kelamı ve 
Hakim, Hamid Allah'ın bir tenzilidir. Kıyas ise, zayıf olan insanın aklını 


karıştırır. [202] 
Altıncı Mesele 


Halbuki akl-ı selim olan herkes, birincisinin uymaya ve tâbi olmaya daha lâyık 
ve daha kuvvetli olduğunu anlar. 

Bu âyet, şu dört şer'i aslın, yani Kitap, Sünnet, İcmâ ve Kıyas'ın dışında kalan 
şeylerin bâtıi ve merdüd olduğuna delalet etmektedir. Bu böyledir. Zira Cenâb-ı 
Hak, hadiseleri ikiye ayırmıştır: 

a) Hükümleri hakkında nass bulunanlar olup O, bu naslara uymayı emretmiştir. 
Bu da O'nun, "Ey iman edenler, Allah'a itaat edin. Peygambere ve sizden olan 
emir sahiplerine de itaat edin" emridir. 

b) Haklarında nass bulunmayıp, onlar için içtihad edilmesini emrettiği hadiseler.. 
Bu içtihad emri de, "Eğer bir şey hakkında çekişirseniz, onu Allah'a ve 
peygambere görürün" emridir. Binâenaleyh bu iki kısım dışında bir şey 
olmadığına ve Allah Teâlâ da, bunların her biri ile ilgili belli emirler verdiğine 
göre, bu, mükellefin dört şer'i aslın dışında hiçbir şeye sarılmaması gerektiğine 
delalet etmektedir. Bu sabit olunca biz deriz ki: Ebu Hanife (r.h)'nin ileri sürdüğü 
"istihsan" [203] ve keza Mâlik (r.h)'in ileri sürdüğü "istislah" [ZOA tabirleri ile, 
eğer bu dört şeyden biri kastediliyorsa, bu, sözü ters yüz etmektir ki bunun bir 
faydası yoktur. Yok eğer bunlarla, dört şer'i esasdan başka birşey kasteditiyorsa, 
söylediğimiz gibi, âyetin bunların bâtıl olduğuna delalet etmesi sebebiyle, böyle 


şeyleri söylemek kesinlikle bâtıl olur. 1205] 


Emir sigasının Vücup İfade Edip Etmemesi 


" 


Fakihlerden ekserisi, âyetteki "Allah'a itaatedin. Peygambere de..." ifadesinin, 
emrin zahiri manasının delâlet ettiğini gösterdiğini iddia etmişlerdir. Kelâmcılar 


buna karşı çıkarak şöyle demişlerdir: "Hak Teâlâ'nın, 

"Allah'a itaat edin" buyruğu vâcib kılmaya, ancak emir vücüb için olursa delalet 
eder." Bu, delilin medlule muhtaç olmasını gerektirir ki bu da bâtıldır. Fakihler 
buna şu iki şekilde cevap verebilirler: 

1) Belli hadiseler hakkında gelen emirler, mendüb oluşu gösterir. Binâenaleyh, 
Cenâb-ı Hakk'ın "itaat edin" buyruğunun manası, şayet, "emredilenleri yerine 
getirmek mendubtur" şeklinde olsaydı, bu durumda bu âyetin herhangi bir mana 
ve faydası olmazdı. Çünkü sırf mendub oluş, o emirlerden de anlaşılmıştır. 
Binâenaleyh, bu âyeti "vücub" u, farziyyeti ifade etme manasına hamletmek 
gerekir. Hatta şöyle de denebilir: O emirler, o emredilen şeylerin yapılmasının, 
yapamamasından daha evlâ olduğuna delalet etmektedirler. Bu âyet ise, o 
emredilen 

30) İstihsân: Kitap, sünnet ve icmâdaki kuvvetli bir ctelil sebebi ile kıyası celiyi 
(açık kıyası) bırakıp, kıyas-ı hafiye geçmektir. 

31) İstislah: İslamın maksadlarına uygun olup, hakkında muteber veya ilga 
edilmiş Özel bir delil bulun-mavan maslahatları göz önünde bulundurmaya 
denilip Maliki mezhebine ait bir tabirdir (ç). 

şeyleri bırakmamaya delalet etmektedir. Binâenaleyh, böylece geriye bu âyetin 
de bir mana ve faydası kalmış olur. 

2) Allah Teâtâ bu âyeti, "Eğer Allah'a ve ahiret gününe inanıyorsanız" buyurarak 
bitirmiştir ki, bu kısım bir tehdit ifade etmektedir. Bu sebeple, bu sözün Cenâb-ı 
Hakk'ın ""onu Allah'a götürün" emrine tahsis edilme ihtimali mevcut olduğu 
gibi, bunun Cenâb-ı Hakk'ın her iki buyruğu, yani hem "Allah'a itaat edin" hem 
de "onu Allah'a götürün" emirleriyle ilgili olma ihtimali mevcuttur. Şüphe yok 
ki, ihtiyat da bundadır. Biz tehdit ifade eden bu buyruğun her iki cümle ile de 
alâkalı olduğuna hükmedersek, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a ftaatedin" 
emri, vücübu gerektirmiş olur. Böylece bu âyetin, emrin zahirinin vücub ifade 
ettiğine delâlet ettiği sabit olmuş olur. Bunun, şeriatta nazar-ı dikkate alınan bir 


temel kaide olduğu hususunda bir şüphe yoktur!200| 
Hz. Peygambere Tabi Olması Hakkında 


Bil ki, Hz. Peygamber (s.a.s)'den nakledilen, ya O'nun sözü veya O'nun fiilidir. 
Nakledilenin, O'nun sözü olması halinde, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a itaat edin. 
Peygambere de İtaat edin" buyruğundan dolayı, O'nun sözüne itaat etmek vacib 
olur. Bunun fiil olmasına gelince, delilin tahsis etmiş olduğu durumlar müstesna, 
O'nun fiiline uymak, ümmete vacibtir. Zira biz, Hak Teâlâ'nm "itaat edin" sözü 


vesilesiyle Allah'ın emirlerinin vücub ifade ettiğini açıklamıştık. Sonra Cenâb-ı 
Hak, bir başka âyette Hz. Muhammed'i tavsif edip "o halde ona uyun" (Enam, 
153) buyurmuştur ki, bu bir emirdir. Binâenaleyh, bunun da vücub ifade etmesi 
gerekir. Bu sebeple, Hz. Peygamber'e ittiba etmenin de vacib olduğu sabit olmuş 
olur. Uymak ise, başkası o fiili işlediği için, o başkasının yaptığı fiilin benzerini 
yapmaktan ibarettir. Bu sebeple Cenâb-ı Hakk'tn "Allah'a itaat etin" sözünün, 
bütün fiilleri hususunda Hz. Peygamber'e uymayı gerektirdiği ve "Peygambere 
de itaat edin" sözünün de, bütün sözlerinde Hz. Peygamber'e uymayı gerektirdiği 
sabit olmuş olur. Bu iki hususun da, şeriatta nazar-ı dikkate alınan iki asıl, iki 


temel olduğunda hiç bir şüphe yoktur. [207] 
Dokuzuncu Mesele 


Bil ki, emrin zahiri, her ne kadar vaad olunuşunda bir tekrarı ve fevriliği, (hemen 
yapmayı) ifade etmese bile, şeri'at örfünde, bu manalara delalet etmektedir. 
Bunun delilleri şunlardır: 

a) Hak Teâla'nın "Allah'a itaat edin" emrinden, hangi vakit olursa olsun, bir 
istisna yapmak doğru olur. İstisnanın hükmü ise, yapılmaması halinde, hükmüne 
dahit olacak olan şeyleri dışta bırakmak, istisna etmektir. Binâenaleyh, Cenâb-ı 
Hakk'ın "Allah'a itaat edin" buyruğunun bütün vakitleri içine alması gerekir ki, 
bu bir tekrarı, tekrar da hemen yapmayı gerektirir. 

b) Eğer, âyet bunu ifade etmeseydi, mücmel olurdu. Çünkü, hususi vakit ve 
hususi durumlar âyette zikredilmemiştir. Ama biz bu ifadeyi "umüm" manaya 
hamlettiğimizde, o vakit âyet mübeyyen olur. Allah'ın kelamını mübeyyen 
olacağı bir manaya hamletmek, onu mücmel ve meçhul olacağı bir manaya 
hamletmekten evlâ ve daha uygundur. Bu konuda söylenecek son söz şudur: 8u 
ifade, tahsis edilmiştir; tahsis ise, ifadeyi mücmel bırakmaktan daha hayırlıdır. 

c) Hak Teâlâ, "Allah'a itaat edin" buyurmuş, taat lafzını da kendisine nisbet 
etmiştir ki, bu bizim O'na, bizim O'nun kulu, O'nun da bizim ilahımız olması 
halinde ancak itaat etmemizin vacib olmasını gerektirir. İşte bu izahla da, itaat 
etmenin vacib olmasının kaynağının, "ubudiyyet" ve "rubübiyyet" olduğu sabit 
olmuş olur ki, bu da kıyamete kadar, bütün mükelleflerin itaat etmelerinin 
vücubunun devamlı olmasını gerektirir. İşte bu da, şeriatta muteber olan bir asıl 


ve temel bir kaidedir. [208] 


Onuncu Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Allah'a itaat edin" buyurmuş, bu emri müstakil olarak 
zikretmiştir. Daha sonra da, "Peygambere 

ve sizden olan emir sahiplerine de itaat edin" buyurmuştur. 

İşte bu, Allah tarafından, şu terbiye ve edebi bir öğretmedir. İnsanlar, Cenâb-ı 
Hakk'ın ismiyle, başkasının ismini bir arada zikretmemelidirler. Ama, durum 
insanlarla ilgili olunca, Cenâb-ı Hakk'ın, "Peygambere ve sizden olan emir 
sahiplerine de itaat edin" buyruğunun da delalet ettiği gibi, bu caizdir. İşte bu da, 
böyle bir terbiyeyi talim etmek, öğretmektir. İşte bundan ötürü, rivayet 
olunduğuna göre bir kimse, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında konuşup, "Kim, 
Allah'a ve Resule itaat ederse, doğruya ulaşmış olur; kim de ikisine isyan ederse, 
azmış ve sapıtmış olur" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s) "Sen ne kötü hatipsin. 
"Kim Allah'a isyan eder ve Resulüne asi olursa.." demeli değil miydim?" 


1209 veya, bu manaya gelen bir söz söyledi. Bu konuda sözün özü şudur: Cenâbı 
Hakk'ı, aynı lâfız içinde başkasıyla birlikte zikretmek, aralarında bir tür ilgi ve 
benzerliğin bulunduğu zannını uyandırır ki, Cenâb-ı Hak böylesi şeylerden 


münezzehtir. 1210] 


Ulü”l-emr Kaydının İcma'a ve Ondan Dallanan Meselelere Delaleti 


Biz, Hak Teâlâ'nın "Sizden olan emir sahiplerine de" ifadesinin, icmâ'ın bir deli) 
olduğuna delalet ettiğini söyle- 

mistik. Binâenaleyh, yine biz diyoruz ki, bu ifade bu asla delalet ettiği gibi, 
ıcmâ'dan doğan birçok fer'i meselelere de delalet etmektedir. Bunların bir 


kısmını zikredelim: PH 
İcma Ehli Sadece Fakihler Olup, Diğer Alimler Değildir 


Birinci Fer": Bize göre icmâ ancak, kitap ve sünnetin nasslarından Allah'ın 
hükümlerini istinbat edebilecek (çıkarabilecek) ulemânın görüşüyle tahakkuk 
eder ki, işte bunlar usul-ü fıkıh kitaplarında "ehlü'l-hal ve'l-akd" diye 
adlandırılan kimselerdir. Biz deriz ki, âyet de buna delalet etmektedir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, "emir sahipleri"ne itaat etmeyi vacib kılmıştır. Şeriatta, emretme 
ve nehyetme yetkisi, ancak bu sınıf ulemâ için söz konusudur. Zira, nasslardan 
nasıl hüküm istinbat edileceğini bilmeyen kelamcının emrine veya nehyine itibar 
edilmez. Kur'an ve hadisten hüküm istinbat edebilecek güçte bulunan müfessir 
ve muhaddis de böyledir. Böylece bu da, bizim söylediğimiz bu hususa delâlet 


etmiştir. Binâenaleyh, âyet-i kerime, "emir sahipleri"nin icmâ'sının bir hüccet 
olduğuna delalet edince, âyetin, icma'ın sırf bu sınıf ulemânın sözüyle tahakkuk 
edip mün'akid olacağına delalet ettiğini anladık. Âyetin, avamdan olan kimsenin 
bu hükme dahil olmadığına delalet etmesi ise zahirdir. Zira, avamın "emir 


sahipleri" olmadıkları, belli bir husustur. 212) 
İhtilaftan Hemen Sonra Hastl Olan İcma 


İkinci Fer': Alimler, ihtilâfın hemen peşinden meydana gelen icmâ'nın bir hüccet 
olup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. En doğru görüş, bunun bir hüccet 
olduğudur. Bunun delili ise, işte bu âyettir. Çünkü biz, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Peygambere ve sizden olan emir sahiplerine de itaat edin" emrinin, bu ümmetin 
"ehlü'l-hal ve'l-akd" olanlarına itaat etmenin vacip olmasını gerektirdiğini beyan 
etmiştik. Buna, hem ihtilâftan sonra tahakkuk eden icmâ, hem de böyle olmayan 


icmâ dahildir. Binâenaleyh, hepsinin bir hüccet ve delil olması gerekir. [213] 


İcmada Asrın Sona Ermesi Şart Değildir 


Üçüncü Fer": Alimler, icmâ yapılabilmesi için, bir asırdaki alimlerin son 
bulmalarının şart olup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. En doğru olan 
görüş, bunun şart olmadığıdır. Bunun delili ise, işte bu âyettir. Zira bu âyet, icmâ 
eden kimselere itaat etmenin vacib olduğuna delalet etmektedir. İşte buna, asrın 


sona ermesi ve ermemesi de dahildir. 2141 
Muteber İcma, Mü'minlerin İcma'ıdır 


Dördüncü Fer': Âyet, nazar-ı dikkate alınan icmâ'nın, mü'min kimselerin icmâ'ı 
olacağına delalet etmektedir. Zira, Cenâb-ı Hak âyetin başında, "Ey iman 
edenler" buyurmuş, sonra da, "ve sizden olan emir sahiplerine de" demiştir. 
Böylece bu, nazar-ı dikkate alınan icmâ'ın, mü'min kimselerin yaptığı icmâ 
olduğuna delalet etmiş olur. İmanlarında şüphe ©dilen diğer fırkaların yapmış 


olduğu icmâ'ya ise itibar edilmez 215) 
Bu Ayetin Kıyastan Dallanan Meselelere Delalet Etmesi 


Biz, Cenâb-ı Hakk'ın 'Eğer bir şey hakkında çekişirseniz, onu Allah'a ve 
peygamberine götürün" ifadesinin, kıyas ile amel etmenin sahih olduğuna delalet 
ettiğini söylemiştik. Binâenaleyh, şimdi de diyoruz ki; Bu âyet, bu temel 
deliledelalet ettiği gibi, kıyasdan elde edilen birçok fürü meselelerine de delâlet 
etmektedir. Şimdi biz bunlardan bazılarını zikredelim: 

Birinci fer': Biz, Cenâb-ı Hakk'ın "onu Allah'a götürün" emrinin manasının, "onu 
Allah'ın, hükmünü beyan ettiği bir hadiseye kıyaslayın, vurun" şeklinde 
olduğunu söylemiştik. Bundan muradın da mutlaka, "onu, kendisine benzeyen 
bir hadiseye kıyaslayın, vurun" şeklinde olması gerekir. Çünkü, "onu 
götürmek"ten 

murad, "onu, kendisine, hem şekil hem de sıfat bakımından muhalif olan bir 
hadise kıyaslayın, vurun" şeklinde olsaydı, bu durumda onu, bazı hadiselere 
kıyas etmek, geriye .kalan diğer bazı hadiselere kıyas etmekten daha evlâ 
olmazdı. İşte bu durumda da kıyas imkansız olurdu. Böylece bundan muradın, 
mutlaka onu, hem şekil hem 

de sıfat bakımından kendisine benzeyen bir hadiseye kıyas etmek olduğunu 
anlamış olduk. Bizim söylediğimiz bu manayı haber ve rivayetler de teyid 


etmektedir. Bu konudaki habere gelince bu şudur: Ashab, Hz. Peygambere, 
oruçlu kimsenin öpmesinin durumu hakkında soru sorunca, Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Söyle bakalım 

mazmaza" yapsaydın ne olurdu?" dedi. Yani, Hz. Peygamber, "mazmaza, yeme 
içmenin başlangıcıdır" demek istemiştir. Bunun gibi öpme de, cimâ'nm bir 
mukaddimesidir. Mazmaza orucu bozmadığı gibi, öpme de orucu bozmaz. 

Yine, el-Husa'miye, Hz. Peygamber (s.a.s)'e hacc hakkında sorunca, O "söyle 
bakalım, babanın bir borcu olsaydı, sen de onu ödeseydin, bu kifayet eder 
miydi?" dedi. Bunun üzerine kadın, "Evet" deyince, Hz. Peygamber "Allah'ın 
dini yerine getirilmeye daha lâyıktır" buyurdular. 

Bu konudaki rivayete gelince: Hz. Ömer (r.a)'in, "Birbirine benzer şeyleri tanı ve 
kendi re'yinle durumları birbirine kıyasla" dediği rivayet edilmiştir. Böylece bu 
âyet, haber ve bu rivayetin delaletlerine dair zikrettiğimiz şeylerin tamamı, 
Cenâb-ı Hakk'ın, âjSji emrinin, bir şeyi benzerine kıyas etmeyi emretmek 
olduğuna delalet etmiş olur. Bu sabit olunca, hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak, hem 
şekil hem de- sıfat bakımından birbirine benzemeyi, nass bulunmayan yerdeki 
hükmün, nass bulunan yerdeki hükme benzer olduğuna bir delil kdbul etmiştir 
ki, buna Şafii (r.h), "kıyasu'l-eşbah" (birbirine benzeyenleri kıyaslamak); 
fukahanın ekserisi ise, "kıyasu't-tard" (teşmil etmek suretiyle kıyas) adını 
vermişlerdir. İşte bu âyet, bunun 

doğruluğuna delalet etmektedir. Çünkü, Hak Teâlâ'nın," Onu irca edin, götürün" 
emrinden maksadın, "onu benzerine kıyas edin" şeklinde olduğu delil ile sabit 
olunca, kıyas mevzuunda kendisine itimat edilen temel kaidenin, "sırf benzeme" 
olduğunu anlamış oluruz. Bu, uzun bir mevzudur. Bizim amacımız ise, 
âyetlerden meselelerin nasıl istinbat edileceğini beyan etmektir. Ama, bu 


husustaki uzun açıklamalar, diğer kitaplarda zikredilmiştir. 216) 
Kıyas Yapmak İçin Kuran ve Sünnette Hüküm Bulunmamalıdır 
İkinci Fer" Bu âyet, bir mesele hakkında kıyas ile istidlalde bulunabilmenin 


şartının, o mesele hakkında kitap ve sünnette herhangi bir nassın bulunmaması 
olduğuna delalet etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer bir şey hakkında 


çekişirseniz, onu ... götürün" ifadesi, böyle bir şartı ihsas ettirmektedir. [217] 
Kitap, Sünnet ve İcmada Hüküm Bulunmazsa Kıyas Yapılır 


Üçüncü Ferl: Âyet, bir mesele hakkında kitap, sünnet ve icmâ'da bir nass 


bulunmadığı zaman, orada, her ne şekilde olursa olsun, kıyasın 
kullanılabileceğine delâlet etmektedir. İşte bununla, keffaretler, hadler ve 
bunların dışında kalan diğer hususlar hakkında kıyasın isti'mal edilmeyeceğini 
söyleyenlerin görüşü bâtıl olmuş olur. Zira, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer bt şey 
hakkında çekişirseniz..." buyruğu, hakkında herhangi bir nass bulunmayan her 
hadiseyi içine almaktadır. [218] 


Kıyas Nassa Bina Edilir, Kıyasla Sabit Olan Hükme Dayanmaz 


Dördüncü Fer': Âyet, bir mesele hakkında kıyas ile hüküm vermek isteyen 
kimsenin, mutlaka o hükmü, hakkında nass ile hüküm sabit olmuş olan bir 
meseleye kıyas etmesi gerektiğine delâlet eder. Yoksa meseleyi, hakkındaki 
hükmün kıyas ile sabit olduğu bir meseleye kıyaslaması caiz değildir. Çünkü 
Cenâb-ı Hakk'ın, "onu Allah'a ve peygambere götürün" emrinin zahiri, o 
meseleyi, Allah'ın ve Resülullah 'in nassıyla sabit olan bir hükme kıyaslamanın 


vacib olduğunu ihsas etmektedir. [219] 
Kıyas Yapmakta Önce Âyet, Sonra Hadîse Bakılır 


Beşinci Fer': Âyet, hükmü, Kur'ân âyetiyle sabit olan bir asia kıyas etme ile, 
hükmü, sünnet ile sabit olan bir asla kıyas etmek birbiriyle çeliştiğinde Kur'an'a 
kıyas etmenin, habere kıyas etmekten önce geleceğine delâlet etmektedir. Zira, 
Cenab-ı Hak, "Allah'a itaat edin. Ve .Peygambere itaat edin" buyruğu ile "onu, 
Allah'a ve peygamberine götürün" emrinde de, kitabı sünnetten, Allah'ı da 
peygamberinden önce zikretmiştir. Muaz hadisinde de böyledir/ 

Altıncı Fer': Âyet, biri, Allah'ın kitabındaki bir işaret ve ima ile, diğeri ise 
Allah'ın Resulünün haberlerinden bir haberin ima ve işaretiyle desteklenen iki 
kıyas birbiriyle taaruz ettiğinde, birincinin ikincisine takdim edileceğine delâlet 
etmektedir. Yani bu da, beşinci fer'de zikrettiğimiz gibidir. İşte usüle dair bütün 
bu meseleleri, iki saatten az bir zaman içinde bu âyetten istinbat ettim, çıkardım. 
Belki de insan, fikrini iyice kullandığında, usul-i fıkıh meselelerinin ekserisini 


bu âyetten istinbat etmesi mümkün olacaktır. [220] 
Onüçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, kaydı demektir. kelimesi, çoğul bir kelimedir. Bu kelimenin 


müfredi ise, kaide dışı olarak ji kelimesidir. Bu, tıpkı (kadınlar), (develer) ve 
(atlar) kelimeleri gibidir. Bütün bunlar, kendi lafzından müfredi olmayan cemi 


isimlerdir. L2H 


Ondördüncü Mesele 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer çekişirseniz..." ifadesi- nin manası hakkında. Zeccac, 
"İhtilâf edip, her grup, "Söz, benim sözümdür" derseniz" demiştir. Âyette geçen 
ifâdesi, cezbetmek, çekip almak manasında olan £j£lt kelimesinden türemiştir. 
Buna göre "çekişmek", taraflardan herbirinin, kendi görüşünü doğrulayan bir 
hüccete doğru cezbolunmalarından veyahut da, kendi görüşünü, onu ifsat eden 
şeylerden çekip alma çaba ve gayretinden ibarettir. 

Daha sonra Cenâb-t Hak, "eğer Allah'a veahiretgününe inanıyorsanız" 


buyurmuştur. Bu hususta da iki mesele vardır. [222] 
Birinci Mesele 


Bu tehdidin, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a İtaat edin. Peygambere itaat edin 
"emriyle, kezaO'nun "onu Allah'a ve peygambere götürün" emriyle alakalı 


olması muhtemeldir. Allah en iyi bilendir. [223] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Eğer Allah'a ve ahiret gününe inanıyorsanız..." ifadesinin zahiri, 
Allah ve Resulüne itaat 

etmeyen kimselerin mü'min olmamasını gerektirir. Bu da, günahkâr kimsenin 
imandan çıkmış olmasını gerektirir; ancak ne var ki bu ifade tehdide 
hamledilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bu, hem hayırlı hem de netice bakımından daha 
güzeldir" buyurmuştur. Yani, "Bu âyette size emretmiş olduğum o şey, sizin için 
daha hayırlı ve netice bakımından da daha güzeldir" demektir. Çünkü "te'vil", 
"bir şeyin kendisine döndüğü yer, onun mercii" ve "neticesi" manasından 


ibarettir, [224 


"Sana indirilene de, senden önce İndirilmiş olanlara da iman etmiş olduklarını 
yalan yere iddia edenlere bakmadın mı? Onlar, onu inkar etmekle emrolunduklan 


AYA 


halde, yine "tâğüf'un huzurunda muhakeme olunmalarını 
İsterler. Şeytan da onları, uzak bir sapıklıkla iyice saptırmak ister. Onlara, 
"Allah'ın indirdiğine ve peygambere gelin" denilince, münafıkların, senden 


çekindikçe çekindiklerini görürsün" (Nisd, 60-61). 12291 


Bil ki, Cenâb-ı Hak bundan önceki âyette bütün mükelleflere, Allah'a itaat 
etmelerini, Resulüne itaat etmelerini vacib kılınca, bu âyette de, münafıklar ile 
kalblerinde "hastalık" bulunan kimselerin Allah'ın Resulüne itaat etmediklerini, 
O'nun hükmüne razı olmadıklarını; O'ndan başkasının hükmünü istediklerini 


zikretmiştir. Bu âyette birkaç mesele vardır: 1220) 
“Za”m” Kelimesi Hakkında 


şekilleri, iki kullanıştır. Bu iki kullanış da çoğunlukla, ancak gerçekleşmemiş söz 
hakkında kullanıl-"Za'm" Ktaesi Httndı maktadır. Leys "Araplar, birşey hakkında 
şüphelenip, doğru mu yanlış mı olduğunu bilemedikleri zaman "Falanca iddia 
ediyor ki.." derler. Hak Teâlâ'nın, "Kendi boş zu'mlarınca, "şu Allah'ın" dediler" 
(En'am, 136) âyetinde de böyledir. Bu, "Yalan sözleri ile.." demektir" demiştir. 
Esma'?, "Araplar, yağlı olup olmadığını bilmedikleri koyuna derler" demiştir. 
İbnü'l-Arabi ise, bu kelimenin, doğru olduğu bilinen şey için de 
kullanılabileceğini söylemiş ve Ümeyye İbn Sait'in şu beytini söylemiştir: 

' 'Ben sizin için kefilim ki, Habb 'iniz, size yapmış olduğu va 'adini mutlaka 
yerine -getirecektir..." 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki: Bu âyetteki "za'm" kelimesi ile, yalan söz 


manası murad edilmiştir. Çünkü münafıklar hakkında nazil olmuştur. [227] 


Nisa 60-61.Ayetlerinde Nüzul Sebebi: 
Hz.Peygamberin Hükmüne Razı Olmayan Münafığı Hz. Ömer Tarafından 
Öldürülmesi 


Alimler, bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şu rivayetleri zikretmişlerdir:: 

Birinci Rivayet: Pek çok müfessir şöyle der: Münafıkiardan birisi, yahudilerden 
birisi ile münakaşa edip çekişti. 

Bunun üzerine yahudi, "Aramızda Ebu'l-Kasım Muhammed hakem olsun" 
demiş; münafık ise, "Hayır, Ka'b İbn Eşref olsun " demiş. Bunun sebebi şudur: 
Hz. Peygamber (s.a.s), hakka göre hüküm verir, rüşvete iltifat etmezdi. Ka'b İbn 


Eşref ise, son derece rüşvet düşkünü birisi idi ve bu davada yahudi haklı, 
münafık haksız idi. İşte bundan dolayı yahudi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in; münafık 
ise Ka'b İbn Eşrefin huzurunda muhakeme olunmayı istedi. Yahudi kendi 
teklifinde ısrar edince, ikisi birden Allah'ın Resulünün yanına gittiler. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, yahudinin lehine, münafığın aleyhine karar verdi. Bunun 
üzerine münafık, "Bu hükme razı olmuyorum. Ebu Bekr'e gidelim" dedi. Hz. 
Ebu Bekir de yahudinin lehine hükmedince, münafık yine bu hükme razı 
olmayarak, "Aramızda Ömer karar versin" dedi. Böylece Hz. Ömer'e vardılar. 
Yahudi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ve Hz. Ebu Bekir (r.a)'in münafığın aleyhine 
karar verdiklerini, ama münafığın onların hükmüne razı olmadığını söyleyince, 
Hz. Ömer (r.a) münafiğa, "Durum böyle mi?" diye sordu. Münafık, "Evet" 
deyince, Hz. Ömer (r.a), "Hele durun, bir ihtiyacım var. İçeri gireyim ve o 
ihtiyacımı göreyim, yanınıza geleceğim" dedi. Evine girip, kılıcını alarak 
yanlarına çıktı. Çıkar çıkmaz da münafığın boynunu vurdu, münafık da öldü. 
Yahudtye gelince o kaçtı. Münafığın akrabaları gidip Hz. Ömer (r.a)'i, 
Hz.Peygamber (s.a.s)'e şikayet ettiler. Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ömer (r.a)'e 
hadiseyi sorunca, o, "Ya Resülallah, o senin verdiğin hükmü kabul etmemişti" 
dedi. O anda Cebrail (a.s) gelerek, "Ömer, föruktur. Zira o, hak fle bâtılı 
birbirinden ayırmıştır" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ömer'e 
"Sen, föruksun" dedi. İşte bu rivayete göre, âyet-i kerimede bahsedilen "tâğut", 


Ka'b İbn Eşref yahud isidir. 228) 
Nadir ve Kurayza Yahudileri Arasındaki Eşitsizlik 


İkinci Rivayet: Yahudilerden bir grup müslüman olmuştu. Fakat onlardan bazısı 
münafık idi. Cahiliye çağında Kureyza ve Nadir Kabilelerinin hareket tarzı şöyle 
idi: Kureyzadan birisi Nadirli birisini öldürdüğü zaman, öldüren hem kısas 
ediliyor, hem de onun akrabalarından yüz "vesak"(ölçek) hurma alınıyordu. 
Fakat Nadirii birisi Kureyzadan birisini öldürdüğünde, ona kısas uygulanmıyor, 
sadece altmış vesak hurma veriliyordu. Çünkü Nadiroğulları daha şerefli kabul 
ediliyordu. Bunlar Evs Kabilesinin müttefikleri, Kureyza ise Hazreç Kabilesinin 
müttefikleri idiler. Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye hicret edince, Nadir 
Kabilesinden birisi, bir Kureyzalıyı öldürdü. Derken taraflar bu hususta 
hasımlaştılar ve Nadiroğutlart "Bize ktsas uygulanamaz. Bize düşen daha önce 
de anlaştığımız gibi altmış ölçek hurmayı diyet olarak vermektir" dediler. 
HazreçMler "Fakat bu, cahiliyye hükmüdür. Biz-siz bugün kardeşiz. Dinimiz bir, 
aramızda bir üstünlük yok" dediler. Nadiroğulları bunu kabul etmediler. 


İçlerindeki münafıklar, "Kâhin Ebu Burde et-Eslemi'ye gidelim" dediler. 
Müslüman (yahudiler de), "Hayır, Allah'ın Resulüne gidelim" dediler. 
Münafıklar diretince, aralarında hüküm vermesi için, Kâhin el-Eslemİ'ye gittiler. 
İşte bunun üzerine Cenâb-ı Allah bu âyeti indirdi. Hz. Peygamber (s.a.s), Kâhin 
Ebu Burde'yi İslâm'a davet etti. O da, bunu kabul edip müslüman oldu. Bu, 
Süddi'nin sözüdür. Buna göre, âyette geçen "tâğut" kâhin olan el-Eslemi'dir. 
Üçüncü Rivayet: Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Bir müslümanın, münafıkların 
birinde bir alacağı vardı. Fakat münafık, o müslümanı daha önce cahiliyye 
döneminde hükmüne başvurdukları bir putun huzuruna gitmeye davet etti. O 
putun yanında, puttan geldiğini iddia ettiği birtakım asılsız şeyleri nakleden bir 
adam vardı." Bu rivayete göre, âyette geçen "tâğut"tan maksad, işte, asılsız 
şeyleri söyleyen bu adamdır. 

Dördüncü Rivayet: Cahiliyye insanları, putların hükümlerine başvururlardı. 
Onların bu husustaki usulleri şöyle idi: Putun huzurunda fal oklarını çekiyorlar 
ve çektikleri okun üzerinde ne yazıyorsa onu yapıyorlardı. Buna göre de, âyette 
geçen tağut, o puttur. 

Bil ki müfessirler bu âyetin, münafıklardan birisi hakkında nazil olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Sonra Ebu Müslim şöyle demiştir: "Bu âyetin 
zahiri, daha önce yahudi iken, münafıkça müslüman olan bir ehl-i kitap hakkında 
olduğuna delalet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ'nın, "Sana indirilene de, senden 
önce indirilmiş olanlara da iman etmiş olduklarını yalan yere iddia edenler..." 


ifadesi ancak bu durumda olan bir münafiğa uyar." 2221 
Hz. Peygamberin Hükmünden Kaçıp Tağula Başvuranların kafirliği 


Bu ifadeden murad şudur: Bazı kimseler, ehl-i tuğyandan (azgın kimselerden) 
bazısı huzurunda muhakeme olmayı istemiş, Hz, Muhammed (s.a.s)'in 
huzurunda muhakeme olmayı istememişlerdir. Kâdi şöyle demiştir: "Tâğutlann 
huzurunda muhakeme olmanın bir küfür gibi; Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
hükmüne razı olmamanın ise bir küfü* olması gerekir. Buna şunlar delalet eder: 
a) Allah Teâtâ, 'Onlar onu inkâr etmekle emrolunduklan halde, yine de tâgutun 
huzurunda muhakeme olunmalarını İsterler" buyurmuş ve tâğutun huzurunda 
muhakeme olunmayı, ona iman saymıştır. Halbuki nasıl tâğutu inkâr etme 
Allah'a iman manasına geliyorsa, tâğuta iman etmenin de Allah'ı inkâr manasına 
geleceğinde şüphe yoktur. 

b) Hak Teâlâ, "Öyle değil Habbtne andolsun ki onlar, aralarında kimi oraya, kimi 
buraya çektikleri şeylerde seni hakem yapıp, sonra da verdiğin hükümden 


yürekleri hiç bir sıkmtı duymadan, tam bir teslimiyetle teslim olmadıkça iman 
etmiş olmazlar" (nis4,65) buyurmuştur. Bu, Allah'ın Resülü'nün hükmüne razı 
olmayanların kâfir sayılacakları hususunda bir nasstır. 

c) Cenâb-ı Hak, "Artık Onun emrinden uzaklaşıp gidenler, kendilerini bir fitne 
(belâ) çarpmasından, yahut (ankette) onlara pek acıklı bir azab çatmasından 
çekinsinier" (Nür, 63) buyurmuştur. Bu âyet, Hz. Peygambere muhalefet 
etmenin, büyük bir günah olduğuna delalet ediyor. Bütün bu âyetlerde, Allah'ın 
ve peygamberin herhangi bir emrini reddeden kimsenin, bu reddi ister şüphesi 
yönünden, isterse inadı yönünden olsun, İslâm'dan çıkmış olacağı hususunda 
deliller vardır ki bu durum da, sahabe-i kiramın, zekatını vermeyenlerin mürted 
olduklarına, öldürülmeleri gerektiğine ve çocuklarının esir edileceklerine dair 


verdikleri hükmün doğru olduğunu gösterir. [230] 
Dördüncü Mesele 


Mu'tezi le şöyle demiştir: "Hak Teâlâ'nın "Şeytan da on/an, uzak bir sapıklıkla 
iyice saptırmak ister" buyruğu, kâfirin küfrünün, ne Allah'ın yaratması, ne de 
irade-i ilahiyyesi ile olmadığına delalet eder. Bunu şu bakımlardan açıklarız: 

a) Allah Teâlâ, şayet kâfirde küfrü yaratmış ve irade etmiş olsaydı, şeytanın bu 
hususta daha ne tesiri olurdu? Şeytanın bu hususta bir tesiri yoksa, ya niçin onu 
kınamış ve zemmetmiştir? 

b) Hak Teâlâ, bu sapıklığı irade etmesi sebebi ile şeytanı zemmetmiştir. 
Binâenaleyh eğer Cenâb-ı Hak, bu sapıklığı murat etmiş olsaydı, zemmedilmeye 
kendisi daha lâyık olmuş olurdu. Çünkü bir şeyi ayıplayıp, sonra da onu kendisi 
yapan herkes, kınanmaya daha lâyıktır. Nitekim Cenâb-ı Hak, yapmayacağınız 
şeyi söylemeniz, Allah katında çok büyük bir buğza sebep olur" (saf, 3) 
buyurmuştur. 

c) Cenâtn Allah'ın, (tefsir ettiğimiz) âyetin başındaki ifadesi, o münafıkların, 
inkâr etmeleri emrolundukları tâğutun huzurunda muhakeme olunmayı 
istemelerinden Ötürü duyulması gereken hayreti ifade hususunda sarih bir 
sözdür. Eğer bu muhakemeleşme, Allah'ın yaratmasıyla olmuş olsaydı, bu hayret 
olmazdı. Çünkü bu durumda. O'na "Onlar bunu, senin onlarda bu fiili 
yaratmandan ve onlar için murad etmenden dolayı yapmışlardır" denilirdi. Hatta 
o zaman, Cenâb-ı Hakk'ın bu hayretine hayret etmek daha uygun olurdu. Çünkü 
kim, onlarda bunu yaratıp, sonra da kalkıp onların bunu yapmış olmalarına 
şaşarsa, bu şaşmaya hayret etmek daha uygun olur. 

Bil ki Mu'tezile'nin bu istidlalinin özü, "medh veya zemm metoduna" tutunmaya 


dayanır ki sen bizim, bu metodu ilim ve dâi prensipleri ile çeliştiğini ortaya 


koyarak reddettiğimizi daha önce öğrenmiş idin. 251) 
Münafıkların, Resükıllah'ın Hükmünden Kaçmaları 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlara, "Allah'ın indirdiğine ve peygambere gelin" 
denilince, münaûklann, senden çekindikçe (o çekindiklerini (o görürsün" 


buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili iki mesele vardır: [232] 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ önceki âyette, münafıkları "tağufun huzurunda mahkemeleşmeye 
olan eyi ve isteklerini beyan buyurmuş, bu âyetle de onların, Allah'ın Resulünün 
huzurunda 

davalaşmadan nefret ettiklerini beyan etmiştir. Müfessirler şöyle demişlerdir: O 
münafıklar ancak, zalim oldukları, peygamberin rüşvet almayacağını ve acı da 
olsa kesin hüküm vereceğini bildikleri için, Hz. Peygamber'in hükmünden yüz 
çevirmişlerdir. Bu yüz çevirmenin, o münafıkların din hususunda düşman 


olmalarından ötürü olduğu da ileri sürülmüştür. [233] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifâdesinin manası, "onlar senden yüz çevirirler" demektir. Bu 
ifadede mef'ül-ü mutlak olan kelime, tekid ve mübalağa için getirilmiştir. Sanki, 
"... hem de nasıl yüz çevirişle yüz çevirirler! ..." denmek istenmiştir. 

Daha önce yapmış oldukları (günahlar) yüzünden onlara bir belâ gelip çattığı 
zaman (halleri) nice olur? Sonra onlar, 'Biz iyilikten ve ara bulmaktan başka bir 
şey arzu etmedik" diye, Allah'a andederek, sana geleceklerdir. İşte bunlar... 

Allah öyle kimselerin kalblerinde olanı bilir. Artık onlardan yüz çevir, onlara 
öğüt ver ve onlara, kendileri hakkında çok etkili söz söyle" (Nlsâ, 62-63). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 234) 
Nisa 62 Ayetinin Makabil İle Münasebeti 


Bil ki, bu âyetin kendisinden öncesiyle alâkası hususunda şu iki açıklama 
yapılmıştır: 


Birinci Açıklama: HakTeâlâ'nın 'Vaha Önce yapmış oldukları (günahlar) 
yüzünden onlara bir belâ gelip çattığı zaman, (halleri) nice olur?" kısmı, araya 
girmiş bir ifadedir. Bu ifadeden önceki âyetin, bundan sonraki kısım ile 
münasebeti şu şekildedir: "Onlara, "Allah'ın indirdiğine ve peygambere gelin" 
denilince, münafıkların, senden çekindikçe çekindiklerini görürsün" sonra onlar, 
"Biz tyilikten ve ara bulmaktan başka bir şey arzu etmedik" diye, Allah'a 
andederek, sana geleceklerdir" (Nisa, 62) .Yani, "O münafıklar işin başında 
senden iyice yüz çevirir, sonra da sana gelerek, "Bu yüz çevirmekle ancak iyilik 
ve ara bulmayı murad ettiklerine dair, yalan yere Allah'a yemin ederler" 
demektir. İşte bu izaha göre, ifadeler arasında münasebet kurulmaktadır. "Daha 
önce yapmış olduktan (günahlar) yüzünden' ifadesi ise, araya girmiş başka bir 
söz gibidir ki buna, "cümle-i ttiraziyye" adı verilir. Bu, şairin tıpkı: 

"Kendisine ulaşmış olduğum seksen yaş (seksen ki, ben ona ulaştım), kulağımı 
bir tercümana muhtaç hale getirdi" demesi gibidir. Şairin ifadesi, araya girmiş bir 
cümle-i İtiraziyyedir. Ancak ne var ki, bu cümle-i itiraziyyenin şartı, bu beytte 
de olduğu gibi, bazı yönlerden esas ifade ile alakalı olmasıdır. Çünkü If&t (ki 
ben ona ulaştım) sözü, muhataba bir dua ve onunla konuşurken ona bir taltiftir. 
Âyet de böyledir. Çünkü âyetin başı ve sonu, münafıkların kötülüklerini, 
rüsvaylıklarını, her türlü hile ve tuzaklarını açıklamaktadır. Çünkü âyet, Allah 
Teâlâ'nın, âyetin başinda kendisine küfretmeleri emrolunmuşken "tâğuf'un 
huzurunda muhakeme olmayı istediklerini; kendisine itaat etmeleri 
emrolunmuşken, Allah'ın Resulünden yüz çevirdiklerini anlattığını haber 
vermektedir. Bundan sonra da, bu kötü amelleri sebebiyle, gerek dünya gerekse 
ahiret hususunda başlarına gelecek hallerin şiddetine delâlet eden şeyi 
zikrederek, "Daha Önce yapmış oldukları (günahlar) yüzünden onlara bir belâ 
gelip çattığı zaman, (halleri) nice olur?" buyurmuştur. Yani, "Başlarına gelen o 
sıkıntı ve musibetin hali ve durumu.nice olur?" demektir. İşte; bu görüşün izahı 
budur ki, bu Hasan el-Basıi'nin görüşü olup, müleahhirün ulemâsından da el- 
Vahidi'nin tercih ettiği görüştür. 

İkinci Açıklama: Bu ifade, kendinden önceki ifadeyle alâkalı olup (cümle-i 
itiraziyye değildir). Bu görüş şöyle izah edilebilir: Allah Teâlâ önceki âyette, o 
münafıkların "tâğufun huzurunda muhakeme edilmeyi isteyip, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den iyice kaçtıklarını nakledince, işte bu, o münafıkların, Resülullah'ın 
huzurunda olmaktan ve O'na yaklaşmaktan ne denli nefret ettiklerine delalet 
etmiştir. İşte binâenaleyh, Cenâb-t Hak bu hususu zikredince, "Daha önce 
yapmış olduktan (günahlar) yüzünden onlara bir belâ gelip çattığı zaman, 
(halleri) nice olur?" buyurmuştur. Yani, "Emin oldukları zaman, o münafıkların 


Hz. Peygamberin huzurunda bulunmaktan nefret etmeleri bu şekilde olunca, 
onlar kendisi sebebiyle senden çekinip korkacakları bir suç işleyip, sonra da, 
ister istemez sana gelerek, "Biz bu kabahatimizle, ancak bir hayır ve bir 
maslahatı kastetmiştik" deyip, yalan yere Allah'a and ettikleri zaman, o gam ve 
kederin doruğuna ulaştıkları andaki halleri ya nice olur?" demektir. Bu ifadenin 
maksadı ise, "oniar ister yüzyüze ister gıyabında, ister uzak ister yakın olsunlar, 
Hz. Peygamber'e karşı kaiblerindeki nefretin had noktaya vardığını" beyan 
etmektir. Sonra Cenâb-ı Hak bu manayı, "İşte bunlar... Allah öyle kimselerin 
kalplerinde olanı bilir" buyruğuyla da te'kid etmiştir. Bu şu demektir: Bir kimse, 
bir şey hususunda mübalağa etmek istediğinde, "Bu, ancak Allah'ın bilebileceği 
bir şeydir. Yani, o şey çok ve güçlü olduğu için, onu ancak Allah bilir" der. 

Sonra Cenâb-ı Hak, Resulüne, o münafıkların ne denli bir buğzu olduğunu ve 
kendisine karşı da sınırsız bir düşmanlık ve nefretlerinin bulunduğunu bildirince, 
O'na, o münafıklara karşı nasıl davranacağını öğreterek, "Artık onlardan yüz 
çevir, onlara öğüt ver ve onlara, kendileri hakkında çok etkileyici söz söyle" 
buyurmuştur. İşte bu ifade, bizim açıkladığımız gibi, kendinden önceki ifadeyle, 
bu hususta herhangi bir hazf ve takdire ihtiyaç olmaksızın, güze! bir münasebet 
içinde bulunmuş olur. Tefsir kitaplarını mütâlâa eden herkes, gerek öncekilerin 
gerekse sonrakilerin, bu münasebeti kurabilmek için nasıl çırpındıklarını görür 


ve anlar. Allah en iyi bilendir. [235] 
İkinci Mesele 


Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın "Onlara bir belâ gelip çattığında" buyruğunun tefsiri 
hususunda şunları zikretmişlerdir: 

a) Bundan murad, Hz. Ömer (r.aj'in, onların, Resulün hükmüne razı olmadığını 
söyleyen arkadaşlarını öldürmesidir. İşte bunun üzerine o münafığın arkadaşları, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek, Hz. Ömer'den onun kanını talep etmişler ve Hz. 
Peygamber'den başkasının hükmüne müracaat etmekle ancak iyilik ve maslahat 
diledikleri hususunda yemin etmişlerdir. Bu, Zeccac'ın tercih ettiği görüştür. 

b) Ebu Ali el-Cübbai ise şöyle demektedir: Burada bahsedilen bu "musibet, 
belâ"dan maksat, Allah Teâiâ'nın, Hz. Peygamber'e o münafıkları savaşlarda 
yanına 

almamasını ve onları elinden geldiğince zelil kılarak huzurundan kovmasını 
emretmesidir ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun, egermünaâklarvekâlblerindebir 
hastalık bulunanlar, şehirde kötü haber yayanlar vazgeçmezlerse, mutlaka seni 
onlara musallat ederiz. Sonra orada senfnle ancak az bir zaman komşuluk 


edebilirler. Hepsi de Allah 'm rahmetinden kovulmuş olarak... nerede ele 
geçtrütrlerse yakalanırlar; onlar ve öldürüldükçe Öldürülürler" (Ahzab, e&6i) ve 
"...de ki, "Bundan sonra benimle birlikte kat'iyyen ve ebedi olarak çıkamazsınız" 
rrevt». 83) âyetlerinin ifade etmiş olduğu husustur. 

Özet olarak diyebiliriz ki bu gibi âyetler, onlar için çok büyük bir zillet ve tahkiri 
gerektirir. Bu sebeple de âyetlerde zikredilen hususlar, onların başına gelen 
musibetler arasında sayılmıştır. Bu musibetler onlara, münafık oldukları için 
gelip çatmıştır. Cenâb-ı Hakk'ın "Sonra sana geldiler (gelecekler)" buyruğu ile 
de, "O musibet gelip çattığında, onlar yemin eder ve "Kâfirlerle dönüp 
dolaşmakla ancak bir iyilik ve maslahat kastetmiştik" diyerek mazerette 
bulunurlar. Halbuki onlar, bu konuda yalan söylüyorlardı... Zira onlar, içlerinde, 
açıkladıktannın aksini gizliyorlardı... Onlar bununla, bir salah olan ihsan ve 
iyiliği kastetmemişlerdi... 

c) Ebu Müslim el-isfehani de şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, o münafıkların 
"tâğuf'un hükmüne rağbet edip, Resül'ün hükmünden hoşlanmadıklarını haber 
verince, başlarına pek yakında, onları O'na sığınmaya, O'na iman ettiklerini 
açıklamaya ve maksatlarının sadece iyilik edip ara bulmak olduğuna yemin 
etmeye zorlayacak birtakım musibetlerin gelip çatacağı haberini, Peygamberine 
müjdelemiştir." Ebu Müslim sözüne öevamte şöyle dw. "B« kimseyi bir şey ile 
korkutup ya da müjdelediklerinde, "şu şu şu olduğunda, ya senin halin nasıl 
olur?" demek, Arapların Örflerinden birisidir." Bunun misali, Çenâb-ı Hakk'ın, 
"Her ünimetten birer şahid getirdiğimiz zaman (onların halleri) nice olur?" (Nisa, 
41) ve "Onları hiçbir şüphe olmayan bir günde topladığımız zaman, artık halleri 
nice olur?" (âh imran, 25) âyetleridir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, Resulüne, o münafıklardan böyle şeyler sâdır olduğunda, 


onlardan yüz çevirip onlara vaa'z u nasihat etmesini emretmiştir. [236] 
Ayette Geçen İhsan ve Tevfik’in Tevsiri 


Âyet-i kerimedeki "ihsan (iyilik)" ve tevfik (ara bulma)nın tefsiri hususunda da 
şu açıklamalar yapılmıştır: 

a) Bu tabirlerin manası, "Biz, Peygamberden başkasının hükmüne başvurmakla 
ancak, hasımlarımıza iyilik ve aramızdaki uyum ve ittifakın devam etmesini 
dilemiştik. Peygamberden başkasının hükmüne müracaat etmemiz, hasımlarımız 
için bir iyilik olmuştur. Zira, onlar Hz. Peygamber'in huzurunda olsalardı, 
meramlarını anlatabilmek için seslerini yükseltmeye ve O'nun hükmüne karşı 
diretmeye güç yetiremezlerdi. İşte, binâen- 


aleyh, Peygamber'den başka birinin hükmüne .başvurmamız, hasımlarımız için 
bir İyilik olmuştur" şeklindedir. 

b) Bunun manası şöyledir: "Biz, Hz. Ömer'in hükmüne müracaat ederken, onun 
ancak adaletle hükmedip, onunla hasmının arasını bularak, arkadaşımıza iyilikte 
bulunacağını düşünmüştük. Aklımıza, O'nun da Resülullah'ın hükmettiği gibi 
hükmedeceği gelmemişti." 

c) Mana şöyledir: "Ey Allah'ın Resulü, biz senden başkasının hükmüne ancak 
şunun için müracaat ettik: Sen, acı da olsa, kesin ve gerçek hükmü verirsin. 
Halbuki senden başkaları, hasımların aralarını bulmaya çalışır; aralarında bir 
uyuşma ve uzlaşma meydana gelinceye kadar, taraflardan her birine, diğerine 
iyilik etmesini ve isteklerini, asgari müşterek bir noktada birleştirmelerini 
emreder..." . 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Bunun manası, "Onların kalblerindeki 
ntfâkı, kfn ve gayzı, düşmanlığı ancak Allah bilir" şeklindedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak. "Artık onlardan yüz çevir, onlara Öğüt ver ve onlara, 
kendileri hakkında çok etkili söz söyle" buyurmuştur. Bil ki Cenâb-ı Hak, 
Resulüne (s.'a.s), onlara şu üç şekilde muamele etmesini emretmiştir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Artık onlardan yüz çevir" buyruğudur ki, bu da şu İki şeyi 
anlatmaktadır: 

1) Hz. Peygamber'in, onların mazeretlerini kabul etmeyip onların bu özür beyan 
etmelerine aldanmamasıdir. Çünkü, başkasının özrünü kabul etmeyerek, ona 
kızmaya devam eden bir kimse, "O, ondan yüz çevirdi, ona iltifat etmedi" 
şeklinde vasfedilir. 

2) Busöz, Hz. Peygamber'e şöyle denilmiş olması yerine geçmektedir: 
"Onlardan yüz çevirmekle yetin, onların gizliliklerini ortaya dökme. Onların 
içlerinde bulunan şeylerin künhünü bildiğini onlara gösterme. Çünkü bir kimse, 
düşmanının sırlarını ortaya koyup, ona, kalbinde bulunan her şeyi bildiğini izhar 
ederse, bu durum çoğu kez o kimseyi, onun düşmanlığını izhar etmesine 
aldırmamaya teşvik eder ve cesaretlendirir; böylece de o kimsenin şerri artar. 
Ancak ne var ki o kimseyi bulunduğu hal üzere bırakırsa, o kimse bir korku ve 
endişe içinde kalakalır, böylece de şerri ve kötülüğü azalır. 

b) Hak Teâlâ "onlara ö'güf ver" buyurmuştur. Bu ifadeden maksat, Hz. 
Peygamber'in onları nifak, hile, tuzak, hased, yalan vb. şeylerden men etmesi ve 
onlan ahiret cezasıyla korkutmasıdır. Nitekim Cenâb-t Hak, "Rabbintn yoluna 
hikmetle, güzel Öğütle davet et..."(Nahi, 125) buyurmuştur. 

c) Hak Teâlâ, "ve onlara, kendileri hakkında çok etkili söz söyle" buyurmuştur. 


Bu İfadeyle- ilgili olarak da iki mesele vardır: 12371 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, ifâdesi hakkındu şu izahlar yapıl- m ıştır: 

1) Âyette bir takdim-tehir bulunmaktadır. Bunun takdiri ise, "onlara, nefislerinde 
etkili olan, kaiblerinde de müessir olan, kendisi sebebiyle devamlı gamlanıp 
kederlenecekleri ve kendisinden alabildiğine korku duyup hissedecekleri bir söz 
söyle" şeklindedir. 

2) Takdirin şöyle olmasıdır: "Onların kötü nefisleri ve nifaka bürünmüş 
kalplerinin vasfı ve sıfatı hususunda, beliğ ve etkili bir söz söyle ve şöyle de: 
"Allah, kalplerinizdekini bilir. Onu gizlemeye çalışmanız size hiçbir fayda 
vermez. Binaenaleyh, kalbinizi nifaktan temizleyiniz. Aksi halde Cenâb-ı Hak, 
açıktan açığa müşrik olanların başına getirmiş olduğu belâ ve musibetlerin daha 
katı ve daha ağırını sizin başınıza getirir.." 

3) "Onlara, onlarla başbaşa kaldığında, yanlarında başka kimse yok iken nasihat 
et. Çünkü, herkesin yanında yapılan nasihat bir ta'n ve ayıplama olup, gizlice 


yapılan nasihat ise mahzâ nasihat olur. [238] 
İkinci Mesele 


Bu âyet hakkında iki görüş bululnmaktadır: 

a) Öğüt vermeden murad, ahiret cezasıyla korkutmaktır. Beliğ sözden murad ise, 
dünya cezasıyla korkutarak, onlara şöyle denümesidir: Kalblerinizdekİ nifak ve 
hilekârlıklar, Allah katında malumdur. Sizinle diğer kâfirler arasında herhangi 
bir fark yoktur; Allah, imanı izhar ettiğiniz için, kılıcı (öldürülme hükmünü) 
sizden kaldırmıştır. Binâenaleyh, bu kötü fiillerinize devam ederseniz, hepinizin 
küfürde devam ettiği ortaya çıkmış olur. Bu durumda da size kılıç gerekir. 

b) Buradaki "beliğ söz", "öğüfün sıfatıdır. Böylece Cenâb-ı Hak önce öğüt 
vermeyi, sonra da bu öğüdün beliğ bir söz ile olmasını emretmiştir. Beliğ söz ise, 
sözün beliğ, uzun, lafızları ve manaları güzel; terğib, terhib, sakındırıp 
korkutma, mükâfaat ve ceza...'yi ihtiva eden bir söz olmasıdır. Söz, böyle olduğu 
zaman kalbe oturur; ama kısa, lafızları bozuk, manaları da az olursa, kalbe asla 


tesir etmez. 1239) 


Biz htç bir Peygamberi Allah'ın İzniyle kendisine itaat edilmesinden başka bir 
hikmetle göndermedik. Onlar kendilerine zulmettikleri zaman sana gelip de 
Allah'dan mağfiret dileselerdi ve onlar için Peygamber de mağfiret isteseydi, 


elbette Allah'ı tevvâb ve rahim bulacaklardı" (Nisa. 64). [240] 


Bil ki Allah Teâlâ, Peygamberine itaat etmeyi "Peygambere ve sizden olan emir 
sahiplerine itaat edin" (Nisa, 59) diyerek emredip, sonra da bazı münafıkların 
Peygamberin değil de tağutun hükmüne başvurduklarını nakledince ve bu yot iie 
bu metodun çirkinliğini ve bozukluğunu beyan edince, bu âyet ite yeniden 
insanları peygambere ttaata teşvik ederek, "Biz hiçbir Peygamberi, Allah'ın 
izniyle kendisine itaat edilmesinden başka bir hikmetle göndermedik" 


buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [241] 
Birinci Mesele 


Zeccâc, buradaki harf-i cerrinin zâid olduğunu ve bunun takdirinin "Biz hiçbir 
peygamber göndermedik şeklinde olduğunu söylemiştir. Bunun takdirinin: "Bu 
cins peygamberlerden ancak şunu şunu gönderdim..." şeklinde olması da 


mümkündür. Bu takdire göre, mübalağa manası daha tam olur. 242 
Peygamberleren İtaat Konusunda el-Cübbai’ye Red 


Ebu Ali el-Cübbaî âyetin, "Ben gönderdiğim her peygamberin itaat 
olunmasını ve tasdik edilmesini murad ettim. Yoksa onu, kendisine isyan edilsin 
diye göndermedim" manasında olduğunu söyleyerek, sonra şunu ilave 

eder: "Bu, Cebriyye'nin görüşünün bâtıl olduğunu gösterir. Çünkü onlar "Allah 
Teâlâ, peygamberleri, kendilerine isyan edilsin, karşı çıkıtsın diye göndermiştir" 
derler. Peygambere isyan eden kimselerin, küfür üzere devam edeceği 
malumdur. Allah Teâlâ, Cebriyye'nin yalan söylediğini bu âyette açıkça 
göstermiştir. Binâenaleyh onların görüşlerinin batıl olduğuna 1 Kur'ân'da başka 
birşey bulunmasaydı bile, sadece bu âyet yeterdi. Onların görüşüne göre, 
peygamberlerin hem itaat hem de isyan olunmaları için gönderilmiş olmaları 
gerekir. Böylece bu ifade, insanların peygamberlere isyan etmelerinin Allah'ın 
muradı olmadığına, O'nun, peygamberler hakkında sadece itaat olunmalarını 
murad ettiğine delalet etmektedir." 

Bil ki bu istidlal son derece zayıftır. Bu, şu şekillerde açıklanır: 

a) Hak Teâlâ'nın, "kendisine itaat edilmesinden başka bir hikmetle (değtl)" 
buyruğunun manasının gerçekleşmesi hususunda, onlara tek bir vakit, tek bir 
kişinin itaat etmiş olması yeter. Bütün insanların, her zaman o peygamberlere 


itaat etmeleri, bu ifadenin manasının doğru olmasının şartı değildir. Binâenaleyh 
biz bunun neticesine göre şöyle deriz: Allah Teâlâ'nın peygamber olarak 
gönderdiği herkese, bazı insanlar bazı zamanlarda itaat etmişlerdir; meğer ki 
şöyle denilsin: "Bir şey hakkındaki hükmün bildirilmiş olması, başka şeylerin o 
hükme dahil olmadığı manasına gelir." Fakat Cübbai bunu kabul etmez. 
Binâenaleyh bu problem, her türlü takdire göre sakıt olur. 

b) Bu ifadeden muradın, "Her kâfir mutlaka ölürken, o peygamberi tasdik eder" 
şeklinde olması niçin caiz olmasın? Bu, tıpkı "Ehl-i kitaptan hiç biri müstesna 
olmaksızın, ölümlerinden evvel mutlaka, o (İsa'ya) iman edecekler" (Nisa, 159) 
âyetinde anlatıldığı gibidir. Yahut da bu, kıyamet günü herkesin peygamberlere 
iman edecekleri manasına hamledilir. Müsbet tarafta zikredilen bir vasfın 
gerçekleşmesi için, onun bazı durumlarda ve bazı şekillerde gerçekleşmesinin 


kifayet edeceği herkesin malumudur [243] 

c) Taat mevcut iken, taatın mevcut olmadığı bilgisine sahip olmak, biribirine zıt 
şeylerdir. İki zıt bir arada bulunamaz. Bu bilginin yokluğu imkânsızdır. 
Binâenaleyh taatın varlığı da imkânsız olur. Allah bütün malumatı bilir. Bundan 
dolayı O, taatın olup olmayacağını da bilir. Bir şeyin meydana gelmesinin 
imkânsız olduğunu bilen, onu murad etmiş olamaz. Binâenaleyh bu kesin aklî 
delil ile, Allah Telâla'nın, kâfirin İtaatini dilemiş olması imkânsız olur. Bu 
sebeple, bu âyeti şu şekilde te'vil etmek gerekir: "Bu ifadeden maksad, Cenâb-ı 
Hakk'ın iradesi değil, emridir. Buna göre âyetin takdiri, "Biz hiç bir peygamber 
göndermedik ki, insanlara ona itaat etmeleri emri verilmiş olmasın" şeklinde olur 


ki, buna göre de problem kalmaz. [244] 
Kulları İtaat ve İsyanı Allah?ın İradesi İledir 


Alimlerimiz, "Âyet, hayır ile şerrin, küfür ile imanın ve taat ile isyanın ancak 
Allah'ın iradesi ile olabileceğine delalet etmektedir" demişlerdir. Bunun deliji, 
âyetteki "Allah'ın izniyle kendisine itaat edilmesi" ifadesidir. Buradaki "izin" ile, 
emir ve teklif manalarının murad edilmiş olması mümkün değildir. Çünkü bir 
kimsenin'peygamber olması demek, Allah'ın kendisine itaat olunmasını emrettiği 
kimse olması demektir. Eğer âyetteki "izin"den murad, emir ve teklif olmuş 
olsaydı, o zaman âyetin takdiri, "Kendisini peygamber olarak gönderdiğimiz 
kimselere itaata, bizim iznimiz olmadan izin vermedik" şeklinde olurdu ki, bu, 
çirkin bir tekrardır. Binâenaleyh âyetteki "izin" kelimesini, muvaffak kılmak ve 
yardım etmek manalarına' hamletmek gerekir. Bu izaha göre ise âyetin takdiri: 
"Biz her peygamberi, ancak bizim yardım ve muvaffak kılmamızla kendisine 


itaat olunsun diye gönderdik" şeklinde olur ki, bu da Hak Teâlâ'nın, herkesin 
peygambere itaatini istemediği, aksine bunu, muvaffak kılıp yardım ettiği 
kimselerden istediği hususunda açık bir ifadedir. O kimseler de mü'minlerdir. 
Fakat Cenâb-ı Hakk'ın tevfik ve yardımından mahrum kalanlara gelince, Allah 
onlardan bunu istememiştir. Binâenaleyh bu âyetin, bizim görüşümüzün 


doğruluğunu gösteren en güçlü delillerden biri olduğu sabit olur. [245] 
Dördüncü Mesele 


Bu âyet, her resulün mutlaka, uyulacak ve tâbi olunacak bir şeriatının 
bulunduğuna delalet etmektedir. Zira o. kendinden öncekilerin şeriatına davet 
eden birisi olsaydı, gerçekte itaat olunan kendisi değil, aksine o şeriatı getirmiş 
olan peygamber olurdu. Halbuki Allah Teâlâ, her "resûl"ün itaat olunacağını 


belirtmiştir. L246] 


Peygamberlerin Günahtan Masum Olmaları 


Âyet, bütün peygamberlerin günah ve isyandan masum olduklarına delalet 
etmektedir. Çünkü âyet, onlara mutlak olarak itaat edilmesi gerektiğine 
delalet etmektedir. Binâenaleyh eğer peygamberler bir günah işleyecek 
olsalardı, o hususta da onlara uymamız gerekirdi. Böylece de, o günahı işlemek 
bize 

de vacib olurdu. Halbuki o işin bir günah oluşu, yapmamızın haram olmasını 
gerektirir. Bu durumda aynı şeyin hem vacib hem de haram olduğunu söyleme 
gerekir ki bu, imkânsızdır. 

İmdi eğer, "Siz Cübbal'nin sözüne itiraz ederken, Hak Teâlâ'nın "Kendisine itaat 
edilmesinden başka bir hikmetle (değil)" ifadesinin, umumi manada olmadığını 
söylediniz. Öyle ise daha nasıl, bu meselede bunun umumi manada oluşuna 
tutunuyorsunuz? Zira sizin istidlaliniz, ancak bu ifadenin umumi manada 
olduğunu söylemekle mümkün olur" denilirse, biz deriz ki: Lafzın zahiri, umumi 
manada olduğu zannını uyandırır. Ancak biz o meselede, bu umumiliği, Cenâb-ı 
Hakk'ın kâfirin imanını irade etmesinin imkânsız olduğu hususunda zikrettiğimiz 
kesin akli delilden ötürü terkettik. İşte âyetin umumi manasına ters olan bu kesin 
akli delilden ötürü, âyetin zahirini, umumi manasından çıkardık. Bu meselede 
ise, peygamberlerin ismetini zedelemeye götürecek kesin akli bir delil yoktur. 


İşte bu ikisi arasındaki fark böylece ortaya çıkmış olur. 247 


Peygamberin Mü'minler İçin İstiğfarı 


Hak, "Onlar kendilerine zulmettikleri zaman sana gelip de Allah'dan mağfiret 
dileselerdi ve on/ar /fin peygamber de mağfiret isteseydi, elbette Allah'ı tevvâb 
ve rahim bulacaklardı" buyurmuştur. Bu âyette ilgili birkaç mesele 


bulunmaktadır: 12481 
Nisa 65 Ayetinin Nuzul Sebebi 


Âyetin sebeb-i nüzütü hakkında şu iki izah zikredilmiştir: 

1) Bundan murad, daha önce bahsedilmiş olan münâfiklardır. Buna göre âyet, 
"şayet o münafıklar, tâğutun hükmüne başvurup, peygamberin hükmünden 
kaçmak o suretiyle kendilerine (o zulmettiklerinde, peygambere gelerek 
yaptıklarından pişman olduklarını izhâr ve tevbe edip, peygamberin kendileri 
için mağfiret talep etmesini isteselerdi ve onlar tevbe ettiklerinde peygamber de 
Allah'tan onlar için af dtleseydi, onlar hiç şüphesiz Allah Teâlâ'yt, tevbeleri çok 
bağışlayan ve pek merhametli bulurlardı" manasındadtr. 

2) Ebu Bekir el-Esamm şöyle demiştir: "Bir grup münafık, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e tuzak kurmak için anlaşmışlar, sonra da bu maksadlartnı gerçekleştirmek 
için yanına varmışlardı. O anda Cebrail (a.s) gelerek, durumu Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e haber vermişti. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Hiç şüphesiz bir 
topluluk, yapamayacakları bir işe niyetlenerek buraya gelmişlerdir. Onlar kalkıp, 
Allah'tan bağışlanmalarım talep etsfnlerve ben de onların bağışlanmasını taleb 
edeyim" dedi. O da, "kalkmıyor musunuz?" dedi, ama hiç kimse kalkmadı. 
Bunun üzerine o, "Ey falan kalk" diyerek, oniki kişinin adını saydı. Onlarda 
kalkarak, "Biz, söylediğin şeye niyetlenmiştik. Böylece kendimize zulmettiğimiz 
için Allah'a tevbe ediyoruz. Sen de bizim için mağfiret talep et" deyince, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Derhal çıkınız. İşin başında ben mağfiret dilemeye daha 
yakın idim. Allah Teâlâ da tevbenizi kabul etmeye daha yakın idi. Yanımdan 


çıkınız" dedi. [249] 


Resulullah’m, O Günahkara İçin İstiğfarının Önemi 


Birisi şöyle diyebilir: "Eğer onlar Allah'tan mağfiret isteyip, dürüst bir şekilde 
tevbe etselerdi onların tevbeleri makbul olmaz mıydı? Binaenaleyh Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in mağfiret talep etmesini, onların istiğfar etmeleri şartına 


bağlamanın faydası nedir?" Biz, buna şu şekillerde cevap veririz: 

a) Tağütun huzurunda muhakeme olmayı istemek, hem Allah'ın hükmüne karşı 
çıkmak, hem de Resülullah'a edebsizlik ve O'nun kalbine bir keder sokmaktır. 
Günahı bu şekilde olan herkesin, ondan dolayı başkasına özür beyan etmesi 
gerekir. İşte 

bu sebepten ötürü, Cenâb-ı Hak, o münafıklara, Hz. Peygamber'den kendileri 
için mağfiret istemesini talep etmelerini vâcib kılmıştır. 

b) Münafıklar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hükmüne razı olmayınca, onların 
inadları ortaya çıkmıştır. Binaenaleyh onlar tevbe ettikterinde, bu inadlarını 
giderecek şeyi yapmaları gerekir. Bu da, onların ancak Allah'ın Resulüne 
giderek, O'ndan, bağışlanmaları için Allah'tan mağfiret taleb etmesini istemeleri 
ile mümkün olur. 

c) Belki de onlar, tevbe ettikleri zaman, eksik tevbe ederler. Ama onların 
tevbelerine, Allah'ın Resulünün istiğfarı da eklenince, o zaman o, kabule 


müstehak olur. Allah en iyi bilendir. 1250) 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah, peygamberini yüceltmek için, "Onlar için peygamber de mağfiret 
isteseydi" demiş, ama "sen, onlar 

için mağfiret isteseydin" dememiştir. Çünkü onlar, o peygambere geldiklerinde, 
Allah'ın, kendisine peygamberliğini verdiği, vahyi ile ikramda bulunduğu ve 
O'nu, kendisi ile mahlükatı arasında bir elçi kıldığı kimseye gelmişlerdir. Bu 
vasıfta olan kimsenin şefaatini Allah geri çevirmez. Binaenaleyh muhatab 


lâfızdan, gâib lâfza geçmenin faydası (hikmeti) budur. 251 
Tevbe Edenin Tevbesi Kabul Edilir 


Âyet, Allah Teâlâ'nın tevbe edenin tevbesini kabul edeceğine kesin 
olarak delâlet etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, önce istiğfardan bahsedip, 
sonrada, "Elbette Allah'ı tevvâb ve rahim bulacaklardı" buyurmuştur. Bu cevap, 
söze uygun düşmüştür. "Tevvâb" ve "Rahim"den murad, "onların tevbelerini 
kabul eden ve yakarışlarına merhamet eden" ise, onların istiğfarları 


reddolunmaz. 12921 


Resulullahın Hakemliğini Kabul Etmeyen, Mü'min Olamaz 


"Öyle değil, Rabb'ine yemin osun ki, onlar aralarında çıkan meselelerde seni 
hakem yapıp, sonra da verdiğin hükümden yürekleri hiçbir sıkıntı duymadan tam 
bir teslimiyetle teslim olmadıkça, imân etmiş olmazlar" (Nisa, 65) 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [253] 
Bu Ayetin (Nisa 65) Nüzül Sebebi 


Âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şu iki görüş vardır: 

a) Bu, Atâ, Mücâhid ve Şa'bi'nin görüşü olup, buna göre âyet, daha önce 
bahsedilmiş olan, yahudi ile münafık arasında geçen hâdise hakkında nazil 
olmuştur. Binaenaleyh bu, makabli ile ilgisi bulunan bir âyettir. Bence *de 
tercihe şayan görüş budur. 

b) Bu âyet, yeni bir söz başlangıcı olup, başka bir hâdise hakkında nazil 
olmuştur ki o da şudur: Urve b. Zübeyr (r.a)'den rivayet edildiğine göre, 
Ensâr'dan bir adam kendisi ile, hurmalığını suladığı bir su hususunda 
nizalaşmıştı. Bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), Zübeyr'e, "Kendi toprağını 
sula. Sonra suyu, komşunun toprağına sal" demiştir. Bunun üzerine ensârdan 
olan adam, "O, halanın oğlu olduğu için böyle hükmettin" deyince, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in yüzünün rengi değişti ve sonra Zübeyr'e, "(Bahçeni) sula. 
Sonra da ağaçların köklerine (veya bahçenin duvarlarına) varıncaya kadar da 
suyu salma" dedil254| 

Bil ki bu hususta hüküm şudur: Kimin arazisi, vadiye (suya) daha yakın olursa, 
suyu çevirmede onun önceliği olup, tarlasını tamamen sulamak hakkıdır. İşte 
bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), Zübeyr (r.a)e müsamahalı bir şekilde 
sulamasını söylemişti. Zübeyr'in hasmı su-i edebde bulunup, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in müsamahalı emrini lâyıkt ile değerlendiremedi. İşte bu sebeple de, Hz. 
Peygamber (s.a.s), Zübeyr'e, sulama hakkını tastamam kullanmasını emretti. 


Hasmı ise bunu bir kayırma zannettil255] 
Buyruğundaki ‘nın İzahı 


Hak Teâlâ'nın, "Öyle değil Rabb'ine yemin olsun ki.." ifâdesindeki, (V) hakkında 
iki görüş vardır: Su Buyruğunda) 11 'im izah 

a) Bu, "Rabb'ine yemin olsun ki.." man ası nd ad ir. Bu, tıpkı "İşte Rabb'ine 
andolsun ki, 


onların topuna soracağız..."(Mer, 92)âyetinde olduğu gibidir. Buna göre, zaide 
olup, yemin manasım te'kid için gelmiştir. Bu tıpkı, Sil (Hadid.29) âyetindeki, 
nın, bilmeleri gerektiğini te'kid için getirilmiş olması gibidir. Âyetteki "iman 
etmiş olmazlar" ifâdesi ise, kasemin cevabıdır. 

b) Buradaki, V zaide olmayıp, bir manası vardır. Buna göre Vahidi şunları 
söylemiştir: 

1) Bu kelime, daha önce bahsedilmiş olan bir şeyin nefyini ve reddini ifâde eder. 
Bunun takdiri, "onlar senin hükmüne muhalefet edip dururlarken, iş, iman 
ettiklerini iddia ettikleri gibi değildir" şeklindedir. Cenâb-ı Hak, bunun peşine, 
kasem ile yeni bir söze başlayarak, "Rabb'ine yemin olsun ki, onlar seni hakem 
yapmadıkça, iman etmiş olmazlar" demiştir. 

2) Bu daha sonra gelecek nefyi te'kid etmek için getirilmiştir. Zira bu nefiy, hem 
sözün başında, hem de sonunda getirildiğinde, son derece güzel ve te'kidü olur. 


(256) 
Şicar ve Teslim Kelimelerinin İzahı 


Bir şey dallanıp budaklanıp, birbirine karıştığında, denilir. Bir kimse, birisi ile 
münakaşa ettiğinde,o esnadaki sözler birbirine karıştığı için, (onunla münakaşa 
atti) denilir. Yine birbirine girdiği için "hevdeç"in tahtalarına ve çıtalarına da 
denilir. Ebu Müslim el-İsfehâni şöyle demiştir: "Bana göre bu kelime, ağacın 
dallarının birbirine girmesi (iltifâfı'ş-şecerl) manasından alınmıştır. Çünkü 
ağacın dallan birbirine girer." 

Âyette geçen "harec" kelimesi, darlık (sıkıntı) manastndadır. Vahidi şöyle 
demiştir: "Nerede ise yanına varılamayacak kadar dalları birbirine karışmış 
ağaca, "harec" denir. Bunun cem'i, dır." 

Âyette geçen "teslim" kelimesi, tef'il babından masdardır. Birisi bağışlanıp, 
başına bir musibet gelmediğinde, (filanca salim oldu); yine birşey münakaşasız 
olarak bir kimsenin hakkı olduğunda "Bu şey, falancaya aittir" denilir. Bu 
kelimeyi şeddeleyip, dediğinde, bu "O, onu ona teslim etti, ona has kıldı" 
manasında olur. İşte kelimenin Arapça'daki asıl manası bunlardır. "TesünTin 
bütün değişik manaları, bu asıl mana ile irtibatlıdır. Buna göre Arapların sözleri, 
"Ona sulh-u selâmette olması için duâ etti. (Selâm verdi)" "O, ona emâneti 
teslim etti" sözleri, "Ona emâneti hiç itiraz etmeden verdi"; "Ona teslim oldu 
sözleri, "Onun hükmüne razı oldu", "O, Falancaya, şu hususta teslim oldu" 
sözleri, "O, ona o hususta itiraz etmedi";"İşini Allah'a havale etti" sözlerij'O 
hususta kendisinin bir katkısı ve tesiri olmadığını, tesir eden ve yaratıcı olanın, 


eşi ve benzeri olmayan tek Allah olduğunu bildi" manasında "işini Allah'a 
havale etti" manasındadır. 2971 


Peygamberin Hükmüne Razı Olmayan Mü'min Olamaz 


Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi, o münafıkların ancak şu şartlar bulunursa iman 
sıfatını kaza- nabilecekleri hususunda, Allah tarafından bir yemindir: 

Birinci şart: "Onlaratalarında çıkan meselelerde seni hakem yapmadıkça" 
âyetinin ifade ettiği şarttır. Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hükmüne razı olmayan 
kimsenin mü'min olamayacağına delâlet etmektedir. 

Bit ki, "Allah'ı, ancak ma'süm bir peygamberin irşadı ile bilmek mümkün olur" 
görüşünü izah etmek için, bu âyete sarılanlar şöyle derler: "Çünkü "Onlar 
aralarında çıkan meselelerde seni hakem yapmadıkça., iman etmiş olmazlar" 
ifâdesi ancak, ihtilaf ettikleri her hususta Hz. Peygamberin hükmünden medet 
ummaları halinde imanın onlar için tahakkuk edeceği hususunda açık bir sözdür. 
Halbuki biz, ehl-i ilmin, Allah'ın sıfatlan konusunda ihtilaf ettiklerini görüyoruz. 
Mesela kimi Mu'attıla, kimi Müşebbihe, kimi Kaderiyye, kimi Cebriyye. 
Binaenaleyh bu âyetin hükmüne göre, iman, ancak peygamberin hükmü, irşadı 
ve hidayeti ile meydana gelir. Alimler bunu şöyle açıklamışlardır: İnsanların 
çoğu nakıs olup, gerçekleri tam olarak anlayamazlar. Halbuki ma'sum (ismet 
sahibi) peygamberlerin aklı, tam ve aydınlatıcıdır. Bundan dolayı peygamberin 
nurunun aydınlığı, ümmetinin akıllan ile birleşince, ümmetinin aklı güçlenir, 
noksan iken tam, zayıf iken kuvvetli olmuş olur. Böylece de onlar, ilâhi sırlara 
vâkıf olabilirler. Bunu şu husus da te'kid eder: Resulullah zamanında yaşayanlar, 
kesin olarak inanıyorlardı ve imanları ile marifetleri tamdı. Zaman bakımından 
ondan uzak düşenler ise, ihtilafa düşmüşlerdir. Bütün bu bâtıl mezhebier, sahabe 
ve tabiin devirlerinden sonra ortaya çıkmıştır. Bundan dolayı, durumun bizim 
söylediğimiz gibi olduğu sabit olur. Bu âyetin nasıl delil getirildiğini, 
Muhammed İbn Abdulkerim eş-Şehristâni'nin kitaplarında şu şekilde gördüm: 
Ona, "Senin, zikrettiğin bu istidlali sen aklından çıkardın. İnsanların çoğunun 
aktı noksan olduğuna göre, belki de senin bu istidlalin, aklının 
noksanlığındandır. Bu ihtimal her zaman mevcut olunca, hem görüşünün, hem 
de bu istidlalinin doğruluğu hususunda şüphe etmek gerekir. Birde, nübüvvet 
bilgisi, marifetullahadayanır. Binaenaleyh marifetul-lah da nübüvvet bilgisine 
dayanmış olsaydı devr-i fasit olmuş olurdu ki bu.imkânsızdır. 

İkinci şart: "Sonra da verdiğin hükümden yürekleri hiçbir sıkıntı duymadıkça..." 
âyetinin ifâde ettiği husustur. Zeccâc, "Bu "Onların kalbleri, senin 


hükümlerinden darlık (sıkıntı) duymadıkça..." manasındadır" demiştir. 

Bil ki Hz. Peygamber (s.a.s)'in hükmüne razı olan kimse, bazan kalben samimi 
olarak değil de, zahiren razı olmuş olur. Cenâb-ı Hak, bu âyette, Peygamberin 
hükmüne kalben ve samimi olarak razı olunması gerektiğini beyan buyurmuştur. 
Bil ki kalbin bir şeye temayülü veya ondan nefret etmesi, insanın elinde olmayan 
bir şeydir. Binaenaleyh âyetten bu mana kastedilmem iştir. Aksine bundan 
maksed, insanın kalbinde, Peygamberin verdiği hükmün hak ve doğru olduğu 
hususunda kesin ve yakini bir inancın bulunmasıdır. 

Üçüncü şart: "Tam bir teslimiyetle testim olmadıkça.." âyetinin ifade ettiği 
husustur. Bil ki kalbi ile, peygamberin hükmünün hak ve doğru olduğunu bilen 
kimse, bazan onu kabul etmemede inâd eder veyahut da onu kabul etmek için bir 
müddet bekleyebilir. Bundan dolayı Allah Teâlâ, böyle yakini bir imanın kalbte 
bulunması gerektiği gibi, zahiri tam bir teslimiyetin de bulunması gerektiğini 
bildirmiştir. Buna göre, Hak Teâlâ'nın "Sonra da verdiğin hükümden yürekleri 
hiçbir sıkıntı duymadan..." sözü ile bâtıni ve kalbi bir inkiyad, "tam bir 
teslimiyetle tesiim olmadıkça,.." sözü ile de zahiri bir inkiyâd kastedilmiştir. 


Altah en iyi bilendir. 1298) 


" 


Peygamberler Hüküm ve Fetfalarında Hata Yapmazlar 


Âyet, peygamberlerin, gerek fetva, gerek hükümlerinde hatâdan ma'süm 
olduklarına delâlet etmektedir. Çünkü 

Allah Teâlâ, onların hükümlerine boyun eğmeyi vacib kılmış ve bunu 
pekiştirerek, onlara hem zahiren, hem de bâtınen inkiyad edilmesi gerektiğini 
bildirmiştir. İşte bu durum, onlardan herhangidir hatanın sudur etmeyeceğini 
gösterir. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Hay Allah afiyetini versin, neden izin verdin 
onlara.." (Teybe” 43) âyetinin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Bedir esirleri ile ilgili 
fetvasının; "Ey Peygamber, Allah'ın sana hela! kıldığı şeyi niçin haram 
ediyorsun?" (Tahrim. i) âyetinin ve "(Peygamber) yüzünü ekşitip, çevirdi" 
(Abese, i» âyetinin, bu kitabda özetlediğimiz manalara geldiğine delâlet eder. 


(259) 
Altıncı Mesele 
Fakihlerden bazıları, âyetteki, "Sonra da verdiğin hükümden yürekleri hiçbir 


sıkıntı duymadan..." buyruğuna tutunarak, emrin zahirinin vücübu (farziyyeti) 
gösterdiğine istidlal etmişlerdir ki bu şekildeki bir istidlal zayıftır. Çünkü hüküm, 


ilzam etmek (gerekli ve mecbur kılmak) demektir. Bunun zaten vücüb ifâde 
ettiğinde bir münakaşa yoktur. [260] 


Nass, Kıyas İle Tehsis Edilemez 


Âyetin zahiri, nassın kıyas ile tahsis edilem iveceği ne delâlet etmektedir. Çünkü 
bu, insanın, mutlak olarak Allah'ın ve Resulünün hükmüne tabi olması ve'onların 
hükmünden başkasına başvurmaması gerektiğine delâlet eder. Bu âyette 
zikredilen böyle bir te'kid, mükellefiyetlerin pek azında zikredilir. Bu da, Kur'ân 
ve Hadis'in umumiliğinin, kıyasın hükmüne takdim edilmesini gerektirir. Hak 
Teâlâ'nın, "Sonra da verdiğin hükümden yürekleri hiçbir sıkıntı duymadan..." 
ifadesi de bunu ihsas ettirmektedir. Çünkü hatıra nassın manasının aksine bir 
kıyas geldiğinde, insanın yüreğinde bir darlık (harec) hissedilir. Böylece Cenâb-ı 
Hak, insanın imanının, o harece itibar etmemesi ve nassa tam olarak teslim 
olmasından sonra, kâmil olacağını beyân buyurmuştur. İşte bu söz insaflı 


kimselere göre, çok kuvvetli ve güzel bir sözdür. [261] 
Sekizinci Mesele 


Mutezile şöyle demiştir: "Eğer taat ve isyan (iman ve küfür), Allah'ın kaza ve 
kaderi ile olmuş olsaydı, bir tenakuz söz konusu olurdu. Çünkü Hz. Peygamber, 
birisine "falan ca, falan işi yapamaz" diye hükmettiğinde, bütün mükelleflerin o 
hükme razı olmaları gerekir. Çünkü O, peygamberin hükmüdür. Peygamberin 
hükmüne razı olmak da, bu âyetin delâleti ite vâcibtir. Sonra o adam kalkıp o işi 
Hz, Peygamber'in hükmünün aksine olarak yapsa, bütün isyanların Allah'ın kaza 
ve kaderi ile olması takdirinde, o fiil de Allah'ın kaza ve kaderi ile olmuş olurdu. 
Allah'ın kaza ve kaderine razı olmak vâcibtir. Binaenaleyh mükellefin, o fiile 
razı olması gecekir. Çünkü o, Allah'ın takdir ettiği bir fiildir. Bundan dolayı bu, 
insanların birşeyi aynı anda hem yapmaya, hem de yapmamaya razı olmalarını 
gerektirir ki böyle birşey imkansızdır." 

Buna şöyle cevap verilir: Peygamberin hükmünden maksad, şer'i fetvalarıdır. 
Allah'ın kaza ve kaderinden maksad ise, onun yaratması ve var etmesidir ki bu 
ikisi birbirinden farklı şeylerdir. Binaenaleyh ikisini bir arada bulundurmak, 


tenakuza götürmez. [262] 


"Hakîkaten biz onlara, "kendinizi öldürün, yahud yurtlannzdan çıkın" dtye 


hükmetseydik içlerinden pek azı müstesna, bunu yapmazlardı. Onlar Öğüt 
verildikleri şeyleri hakkıyla yapsalardı, bu, kendileri için elbet hem daha hayırlı, 
hem de (imanlarını) daha kökleştirid olurdu. O zaman biz de onlara taradmızdan 
pek büyük bir mükâfaat verirdik. Ve onları elbet doğru yola iletirdik" (Nisa. 66- 


68). 12031 


Bil ki bu âyet, daha önce geçen, münafıklarla ilgili ve onları samimiyete, 
münafıklığı bırakmaya teşvik eden âyetlerle irtibatlıdır. Buna göre mana, "şayet 
onlara, biribirlerini Öldürmeleri ve yurtlarından çıkmaları gibi çok ağır 
mükellefiyetler teklif etseydik, bu onlara zor gelir ve pek azı müstesna, onlar 
bunu yapmazlardı. O zaman da, onların küfür ve inadlan ortaya çıkardı. 
Binaenaleyh, tarafımızdan kullarımıza bir rahmet olarak bunu yapmayıp, aksine 
onlara kolay işleri yüklemekle yetindiğimize göre, ontar o kolay işleri 
samimiyetle kabul edip, her iki dünyanın da hayrını elde edebilmeleri için, inad 
ve isyanı terketmeleri gerekir" şeklinde otur Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


(264| 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi, İbn Amir ve Kisai, deki nünun ve j deki vâvın zammesiyle, 
şeklinde okumuşlardır ki, bunun sebebi, kelimelerindeki zammeyi vâv ile nüna 
vermektir. Âsim ile Hamza, ictimâ-i sâkineynden dolayı, gerek nün harfini, 
gerekse vâv harfini kesre ile okurlarken; Ebu Amr, nün harfini kesre ile, vâv 
harfini zamme ile okumuştur. Zeccâc, "Ebu Amr'ın, bir rivayet varsa müstesna, 
böyle okumak suretiyle, özellikle bu iki harfi birbirinden niçin ayırdığını 
bilemiyorum.." demiştir. Zeccâc'ın dışındakiler ise "Nünu kesre okumasına 
gelince, ictimâ-i sâkineynden dolayı kesre okumak asıl olduğu için, bunu böyle 
okumuştur; vâvı zamme ile okuması ise, vâv harfi, zamir olan vâva benzediği 
için, yerinde ve güzel olmuştur" demişlerdir. Kıraat âlimlerinin ekserisi 
"Delâletisatın a/dı/ar" (Bakara, 16)ve "..üstünlüğü unufmayın.." (Bakara. 237) 
âyetlerin-deki zamir olan vâvın, zamme ile okunacağı hususunda ittifak 


etmişlerdir. [265] 
Menfi (Olumsuz) Cümlede İstisna Hakkında 


"Bunu yapmazlardı" ifâdesindeki mef'ül zamiri, hem öldürmeye, hem de 


çıkmaya râcidir. Bu böyledir,) çünkü çeşitleri her ne kadar farklı farklı olsa da, 
filler aynı cinstir. Kıraat âlimleri Cenâb-ı Hakk'ın"pek azı müstesna" ifadesini 
farklı şekillerde okumuşlardır. Meselâ, İbn Amir nasb ile şeklinde okumuştur ki, 
bu şekilde okuma hem Şamlıların hem de Enes İbn Malik' m mushafında 
bulunmaktadır. Diğer kıraat imamları ise bu kelimeyi şeklinde okumuşlardır. 
Mansüb okuyanlar, nefyi (kelâm-ı gayr-i mücebi) isbâta, kelâm-ı mücebe 
kıyaslayarak okumuşlardır. Mesela senin, "Bana hiçbir kimse gelmedi" ifâden, 
tıpkı "kavim bana geldi" ifadende olduğu gibi, tam bir ifadedir. Binaenaleyh, 
"müstesna, kelâm-ı mücebte mansub olduğuna göre, nefiy de de böyledir. Bu iki 
hususun müşterek noktası ise, müstesnanın, söz tamamlandıktan sonra gelmiş 
olan bir fazlalık, bir ifade olmasıdır. 

Merfü okuyanlara gelince, bunun sebebi de müstesnanın, "Bunu yapmazlardı" 
ifâdesindeki vâv'dan bedel olmasıdır. Olumsuzdan (gayri mücebten) yapılan her 
müstesnada böyledir. Meselâ senin, Zeyd'i (bir kimse) lafzından bedel yaparak, 
"Bana, Zeyd'den başka hiç kimse gelmedi" ifâdesinde kelimesini merfü okuman 
gibi. Böylece.. dan sonra gelen kelimenin i'rabı, dan önce bulunan kelimenin 
i'rabı gibi olur. Nasb ve cer halleri de böyledir. Bu, senin mesela, i "Zeyd'den 
başka hiç kimseyi görmedim" ve "Zeyd hariç hiç kimseye uğramadım" demen 
gibidir. Ebu Ali el-Farisi, merfü okuyuşun, kaideye daha çok uyduğunu 
söylemiştir. Zira "Zeyd hariç, hiç kimse gelmedi" ve "Bana Zeyd hariç hiç kimse 
gelmedi" ifâdelerinin manası aynıdır. Nahivciter, şeklindeki sözlerinin merfü 
okunacağı hususunda ittifak -ettiklerine göre, onların," sözlerinin de, bir önceki 


ifâdeleri gibi olması gerekir. [266] 
Mü’minlerin Fedakarlık Gerektiğine Tutumları 


* Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki (onlar) zamirinin kimleri ifade ettiği 
hususunda iki görüş bulunmalıdır. 

1) Bu, İbn Abbas ve Mücâhid'in görüşüdür. Buna göre zamir, münafiklara 
işaretNder. Çünkü Allahu Teâfâ, İsrail-, oğullarına kendi nefislerini 
öldürmelerini; muhacirlere de yurtlarından çıkmalarını farz kılmıştı. Bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak,. "Eğer biz bu münafıklara, kendilerini öldürmeyi ve 
yurtlarından çıkmayı tarz kılmış olsaydık, bunu ancak onlardan pek azı, oda riya 
ve süm'a (desinler) için yapardı. Ve o zaman, bu iş onlara ağır gelir, böylece de 
küfürleri meydana çıkardı. Biz bunları yapmayıp, aksine onları kolay şeylerden 
sorumlu tutunca, artık onlar nifakı terkedip, ihlâslı bir biçimde imam kabul 
etsinler..." demiştir. Bu aynı zamanda Ebu Bekr el-Esamm ve Ebu Bekr el- 


Kaffal'ın da tercih ettiği görüştür. 

2) Bundan murad şudur: "Allah Teâlâ, eğer o insanlara, yukarda bahsolunan 
şeyleri farz kılmış olsaydı, onlardan pek azı bunu yaparlardı." Bu takdire göre, 
bu sözün muhtevasına mü'min de münafık da dahil olmaktadır. 

Cenâbn Hakk'ın, "Onlar Öğüt verildikleri şeyleri hakkıyla yapsalardı" 
ifadesindeki, fiilinin zamiri (fail vâvi) ise, münafıklara râcidir. Âyetin başının 
umümi, sonunun ise hususi olması uzak bir ihtimal değildir. Bu izaha göre, 
âyette geçen "pek azı..." kelimesiyle, mü'minlerin kastedilmiş olması gerekir. 
Rivayet olunduğuna göre Sabit İbn Kays İbn Şemmas, bir yahudi ile münazara 
ederken, yahudi şöyle der: "Musa, bize kendimizi öldürmemizi emretti, biz de 
bunu kabul ettik... Muhammed size savaşmayı emretse, siz bundan 
hoşlanmazsınız..." Bunun üzerine Sabit İbn Kays, "Hadi canım sende! Şayet Hz. 
Muhammed bana, kendimi Öldürmemi emretse, ben bunu yaparım..." deyince, 
bunun üzerine bu âyet nazil olur. Rivayet olunduğuna göre İbn Meşud da aynı 
sözü söyje-yince bu âyet nazil oldu; bunun üzerine Hz. Peygamber "Canım 
kudret elinde bulunan Allah'a yemin ederim ki, ümmetimden öyle yiğitler vardır 
ki, iman onların kalblerinde, kazıklar gibi çakılmış olan dağlardan daha 
sağlamdır" buyurur. Ömer İbnu'l-Hattab (r.a)'ın da, "Allah'a yemin olsun ki, 
şayet Rabb'imtz, kendimizi öldürmemizi bize emratseydi, muhakkak ki biz bunu 
yapardık. Bize bunu emretmeyen Allah'a hamd-ü senalar olsun" dediği rivayet 


edilmiştir. 12071 
Allah'ın Emri İradesinden Farklıdır 


Ebu Ali el-Cübâi şöyle demekledir Âyet, Allah Teâlâ'nın, insanlara, kendilerine 
güç ve ağır gelecek şeyleri teklif etmeyeceğine delâlet etmektedir. Binaenaleyh, 
onları tâkat- ları yetmeyecek şeylerle mükellef tutmaması daha evlâ olur." Ebu 
Ali el-Cübbaıye. "Bu söz, senin aleyhine olmak üzere de söylenebilecek bir 
sözdür. Zira âyetin zahiri, Allah Teâlâ'hın, insanları zor şeylerle mükellef 
tutmayacağına delâlet etmektedir. Çünkü Allah, onları böylesi şeylerle mükellef 
tutmuş olsaydı, o insanlar bunları yapamazlardı. Yapamayınca da azaba duçar 
olurlardı. Ama Allah Teâlâ, Ebu Cehil ve Ebu Leheb'in iman etmeyeceklerini ve 
onların böyle bir tekliften,, devamlı bir azabtan başka hiçbir şey elde 
edemiyeceklerini de biliyordu. Ama buna rağmen O,"onları mükellef tutmuştur. 
Binaenaleyh, senin buna mukabil cevap olarak kabul ettiğin her şey, senin 
zikrettiğin şeylere karşj bizim cevabımızı teşkil etmektedir 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar öğüt verildikleri şeyleri hakkıyla yapsalardı, bu, 


kendileri için elbet hem daha hayırlı, hem de (imanlarını) daha kökleştirici 
olurdu. O zaman biz de onlara tarafımızdan pek büyük bir mükâfaat verirdik ve 
onları elbet doğru yola iletirdik" buyurmuştur. 

Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar öğüt verildikleri şeyleri hakkıyla yapsalardı..." 
ifadesi, "şayet onlar mükellef tutulup emrolundukları şeyi yapsalardı..." 
demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, mükellef tutup emretmesi, âyette bir va'z olarak 
isimlendirilmiştir. Çünkü Allah'ın tekliflerinde hem vaad hem va'id, hem teşvik 
hem korkutma, hem de hem mükâfaat hem ukübat bulunmaktadır. Böyle olan 
her şey ise, bir va'z olarak isimlendirmektedir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, o 
insanların bu mükellefiyetleri üstlenmeleri halinde, kendileri için çok çeşitli 


faydaların tahakkuk edeceğini beyan buyurmuştur: [268] 
Allah'ın Emrini Tutmalarındaki Faydalar 


Birinci çeşit fayda: Hak Teâlâ'ntn, "kendileri için elbet daha hayırlı olurdu" 
âyetinin ifade ettiği husustur. Bu sözün manasının, "Onlar için, hem âhiret hem 
de dünya hayrı tahakkuk ederdi..." şeklinde olması muhtemel olduğu gibi, bu 
ifadede yer alan kelimesinden, bir mübalağa ve tercih etme manasının 
kastedilmesi de muhtemeldir. Bu da, "bu onlar için, başkasından daha çok 
menfaatli ve daha çok üstün olurdu.." demektir. Çünkü "hayr" lafzı, her iki 


manaya da gelebilir. [269] 
Amelin imanı Kökleştirmesi 


İkinci çeşit fayda: Hak Teâlâ'nın, "hem de (imanlarını) daha kökieştirid olurda" 
âyetinin ifade ettiği manadır. Bunun izahı hususunda da şunlar söylenebilir: 

a) Bundan murad, "Bu, onların imanlarında sebat ve devam etmelerini daha fazla 
temin eder" şeklindedir. Çünkü tâat, bu gibi şeylere götürür. Bir vakitte yapılan 
taatin temin ettiği manevî fayda, kişiyi, o iman üzere devam etmeye sevkeder. 

b) "Bu, daha sağlam ve daha kalıcıdır... Çünkü bu haktır, gerçektir, hak, sabit ve 
baki olan; bâtıl ise, yok olup, zail olandır" demektir. 

c) İnsan, önce hayrı elde etmek ister. Bunu elde ettiği zaman, insan, bu elde 
edilen şeyin devamlı ve kalıcı olmasını arzular. İşte bu izaha göre, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Bu, kendileri için elbet hem daha hayırlı.." ifâdesi, birinci duruma; 
O'nun, "hem de (imanlarını) daha kökleşttrki olurdu" ifadesi ise, ikinci duruma 
bir işaret olmuş olur. 

Üçüncü çeşit fayda: Cenâb-ı Hakk'ın, "O zaman biz de onlara tarafımızdan 


A 


pek büyük bir mükâfaat verirdik.." âyetinin ifade ettiği husustur. Bil ki Allah 
Teâlâ, imandaki İhlasın, münafıkların arzuladıkları nifaktan daha hayırlı ve daha 
çok sebat ve bekası bulunduğunu beyan edince, bunun bizatihi bir hayır olduğu 
gibi, peşinden pek büyük hayırların da meydana geleceğini beyan buyurmuştur 
ki, bu hayırlar da, pek büyük ücretler ve pek büyük mükâfaatlardır. 

Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Âyette geçen lafzı, bir mukadder suâlin 
cevabıdır. Buna göre sanki "O hayır ve sağlamlaştırmadan neler meydana 
gelmektedir?" diye sorulmuş da, cevab olarak da, "onlara, katımızdan büyük 
mükâfaatlar veririz" denilmiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendi kahndan pek 


büyük bir mükâfat verir" (Nisa. 40) âyeti gibidir." [270] 
Buradaki Mükâfaatın Büyüklüğüne Dair Unsurlar 


Diyorum ki: Cenâb-ı Hak, bu âyet-i kerimede, her biri bu mükdfaatın 
büyüklüğüne delâlet eden pekçok karineyi bir arada zikretmiştir: 

1) Cenâb-ı Hak, kendisini azamet ve yücelik ifade eden sığalarla zikretmiştir ki, 
bunlar (ona verirdik) ve (tarafımızdan) ifadeleridir. Bu mükğâfaatlan veren hikmet 
sahibi yüce Allah, kendisini, bir bağış ve lütuf va'adettiğinde azamete delâlet 
eden bir lâfızla zikredildiğinde, bu durum, bu atıyye ve mükâfaatın da 
büyüklüğüne delâlet etmektedir. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın, "tarafımızdan" ifadesi.. Tahsis ifade eden bu terkib, 
mübalağaya delâlet etmektedir. Hak Teâlâ'nın, "ve kendisine nezdimizden bir 
ilim öğretmiştik" (Kehf, 65) ifadesinde de olduğu gibi... 

3) Cenâb-ı Hak, bu mükâfaatı "büyük" olarak vasfetmiştir. Büyüklerin en 
büyüğü olan (Cenab-ı Hakk'ın) büyüklükle tavsif etmiş olduğu bir şeyin, 
mutlaka büyüklüğün zirvesinde bulunması gerekir. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
"Orada (cennette), hiçbir gözün görmediği, hiçbir kulağın işitmediği ve hiçbir 
beşerin hatırına dahi gelmeyen şeyler (nimetler) bulunmakta-dir" 271 
buyurmuşken, bu mükafaat daha nastl büyük olmasın?" 

4) Cenâb-ı Hakk'ın, "ve onlan elbet doğru yola iletirdik" buyruğudur. Bu 
ifadenin tefsiri hakkında iki görüş bulunmaktadır: 

a) Burada geçen "sırât-ı müstakim"den murad, "hak din"dir. Bunun bir benzeri 
de, Cenâb-ı Hakk'ın "Şüphesiz, muhakkak ki sen, doğru bir yolun rehberliğini 
yapıyorsun..." (Şüra. 52) âyetidir. 
b) Buradaki "sırât-ı müstakim", kıyamet meydanından (cennete giden) yoldur. 
Bu böyledir, çünkü Allahu Teâlâ bu ifadeyi, sevab ve mükâfaattan sonra 
zikretmiştir. Gerçek din ise, sevab ve mükdâfaattan önce gelir. Kıyamet 


meydanından cennete giden yol olan sırât'a ise, ancak mükafaat hak edildikten 
sonra ihtiyaç duyulur. Binaenaleyh, buradaki "sırât-ı müstakim" ifadesini bu 


manaya hamletmek daha uygun ve evlâdır. 272) 
Allah'ın, Nimetine Erdirdiği Kimseler 


"Kim Allah'a ve peygambere itaat ederse, işte onlar, Allah'ın kendilerine 
nimetler vermiş olduğu peygamberlerle, sıddiklerle, şehidlerle ve iyi kullarla 
beraberdirler. Onlar ne iyi arkadaşhrlar! Bu, Allah'tan bir lütuftur. Hakkıyla bilici 
olarak Allah katidir" (Nisa, 69-70). 

Bil ki Cenâb-ıHak, "Ey İman edenler, Allah'a itaat edin.. Peygambere... de itaat 
edin..." (Nisa.59)ifadesiyle, Allah'a ve Hz. Peygambere itaat etmeyi emredip: 
sonra, Tağut'un yanında davalaşıp Hz. Peygamber'den yüz çevirenlerin yolunun 
yalan ve sahtekârlık olduğunu gösterip; daha sonra da, bir kez daha Hz, 
Peygamber e itaat etmeyi emrederek, "Biz hiçbir peygamberi, Allah'ın izniyle 
kendisine itaat edilmesinden başka bir hikmeUe göndermedik" (Nisa. 63) 
buyurup, "..bu kendileri için muhakkak hem daha hayırlı, hem de (imanlarını) 
daha kökieştirid olurdu" (Nisa. 66} ifadesiyle de bu itâat'ı tergib ve teşvik 
edince, Allah'a itaat, Resulüne itaat emrini, bu âyette bir kez daha te'kid etmiş ve 
"kim Allah'a ve peygambere itaat ederse, işte onlar, Allah m kendilerine nimetler 
vermiş olduğu peygamberlerle, sıddiklerle. şehtdlerle ve iyi kullarla 
beraberdirler. Onlar ne iyi arkadaştırlar..." buyurmuştur. Burada birkaç mesele 


vardır; 12751 
Nisa, 70 Ayetinin Nüzül Sebebi 


Alimler bu âyet-i kerime'nin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç açıktama 
zikretmişlerdir: 

a) Bir grup müfessirin riyayet ettiğine göre, Hz. Peygamberin kölesi (mevlâ) 
olan Sevban, Hz. Peygamber! çok seviyor ve O'ndan ayrılmaya hiç 
dayanamıyordu. Bir gün, yüzü değişmiş, bedeni incelmiş, zayıflamış ve yüzünü 
hüzün bürümüş olduğu halde Hz. Peygamberin yanına gelir. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s) ona halini sorunca, o şöyle der: "Ey Allah'ın Resulü, benim 
şundan başka hiçbir derdim yok: Seni görmediğim zaman özlüyor, seninle 
karşılaşıncaya kadar büyük bir yalnızlık duyuyorum... Derken âhireti hatırlıyor, 
bu sefer de seni orada görememekten korkuyorum... Çünkü ben, cennete 
girdirilsem bile, sen peygamberlerin derece ve makamlarında olacaksın, bense 


kulların derece ve makamlarında; binaenaleyh, seni göremiyeceğim. Eğer 
cennete girdirilmezsim, o zaman da seni asla göremiyeceğim...11 Bunun üzerine, 
bu âyet-i kerime nazil oldu. 

b) Süddi şöyle demiştir: "Ensardan bir grup insan, "Ya Resülellah, sen cennetin 
en üst (makamında) oturursun; biz ise seni özleriz... Ne yaparız o zaman?.." 
deyince, bu âyet-i kerime nazil olur. 

c) Mukâtil şöyle demiştir: "Bu âyet-i kerime, Hz. Peygamber'e "Ya Resülellah, 
biz senin yanından ayrılıp çoluk-çocuğumuzun yanına varınca, seni özlüyoruz. 
Yanına dönünceye kadar hiçbir şey bize fayda vermiyor. Sonra, senin cennetteki 
derece ve makamını düşündük, binaenaleyh, şayet cennete girersek, biz seni 
nasıl görebileceğiz?" diyen Ensâr'dan bir kimse hakktnda nazil olmuştur. Onun 
bu sorusu üzerine Cenâb-ı Hak, bu âyeti indirmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s) vefat 
edince, O'nun, kendisine ait bir bahçede bulunduğu sırada, Ensar gelip Hz. 
Peygamberin vefat ettiğini ona haber verdi. Bunun üzerine o "Allah'ım, O'nunla 
tekrar karşılaşıncaya kadar ondan başka hiçbir şey görmemem için gözlerimi kör 
et!.." dedi ve olduğu 

yerde hemen kör oldu. Hz. Peygamber'i şiddetti bir sevgiyle sevdiği için, Cenâb- 
ı Hak onu, cennette Hz. Peygamberin yanma koyar." 

d) Hasan el-Basri şöyle der: "Mü'minler, Hz. Peygamber'e şöyle dediler "Biz, 
seninle ancak dünyada müşerref oluyoruz. Âhiret hayatı başladığındaysa, sen ilk 
dereceye yükseltileceksin..." Bunun üzerine, Hz. Peygamber (s.a.s) hüzünlendi; 
mü'minler de hüzünlendiler... Bundan dolayı bu âyel-i kerime nazil oldu. 
Muhakkik âlimler şöyle demişlerdir: "Bu rivayetlerin sahih olduğunu inkâr 
etmiyoruz. Fakat, âyetin sebeb-i nüzulünün, bundan daha büyük bir şey olması 
gerekir: Bu da, tâata teşvik ve ona isteklendirmedir. Çünkü sen biliyorsun ki, 
sebebin hususiliği, lafzın umumiliğini zedelemez. Binaenaleyh, bu âyet, bütün 
mükellefler hakkında şu umumi hükmü ifade eder: Allah'a itaat, Resulüne itaat 
eden herkes, hiç şüphesiz, Allah katında üstün dereceler ve çok şerefli 


mertebeler elde eder, 12741 
Allah ve Resulüne İtaatın Sırrı 


Âyetteki, "kim Allah'a ve Peygam- bere İtaat ederse.." buyruğunun zahiri, tek bir 
itaat ile yetinmeyi gerektirir. Zira sübuti meselelerde, sıfata delâlet eden lâfızla 
amel etme hususunda, söz konusu şeyin sadece bir defa meydana gelmesi 
yeterlidir. Kâdi şöyle demiştir: "Bu âyetin, zahirinin dışında bir manaya 
hamledilmesi, yani buradaki taatin, emredilen şeyleri yapıp, yasaklanmış bütün 


şeyleri terketmek manasına alınması ve o mânaya hamledilmesi gerekir. Çünkü 
biz bunun manasını tek bir tâat anlamına hamledersek, bu hükmün içine fâsıklar 
ve kâfirler de dahil olur. Çünkü onlar da tek bir taat İşlemiş olurlar." Bu hususta 
bence, bir diğer vecih daha bulunup o da şudur: Usül-ü fıkıhta sabittir ki: Bir 
sıfatın peşisıra zikredilen hüküm, bu hükmün o sıfat sebebiyle meydana 
geldiğini iş'âr eder. Bu sabit olunca, biz deriz ki: Âyetteki "Kim Allah a ve 
peygambere itaat ederse..." ifâdesi, "Kim, Allah'a ilah olduğu için itaat ederse..." 
demektir. Allah'a, ilah olduğu İçin itaat, Allah'ı bilmek ve O'nun celalini, 
izzetini, kibriyasını ve samediyyetini ikrar etmek demektir. Binaenaleyh bu âyet, 
iki büyük ve önemli âhiret haline işaret etmektedir: 

1) Kıyamet günü, bütün saadetlerin kaynağı, ruhun, marifetullah nurları ile 
parlamasıdır. Kimin kalbinde bu nurlar daha çok, ve daha duru İse, cisimler 
aleminin sevgisi ile bulanmaktan uzak oluşu daha tam ise, saadete ve kurtuluşa 
ermeye daha yakındır. 

2) Allah Teâlâ, bir önceki âyette, itaatkâr kullara büyük ecir, bol sevab ve sırat-ı 
müstakime hidayet va'adinde bulundu. Sonra bu âyette, onların, Allah'ın 
kendilerine in'amda bulunmuş olduğu peygamberler, sıddikler, şehidler ve 
salihlerle birlikte olacaklarını va'adetti. Bu, sonra gelen ve işi mühürleyen 
va'addir. Bunun öncekinden daha şerefli ve yüce olması gerekir. Malumdur ki bu 
kimselerin, o kimselerle birlikte olması, onlarla aynı derecede olmaları 
manasında değildir. Çünkü bu imkansızdır. Binaenaleyh bunun şu manada 
olması gerekir; Nakıs ruhlar, dünyada iken, kâmil ruhlarla olan alakalarını, 
şiddetli sevgi vasıtası iie artırdıklarında ve tam yaptıklarında, bu âlemden ayrılıp 
âhiret alemine ulaştıkları zaman, orada bu ruhani alakalar devam eder. Sonra o 
sâf ve duru ruhlar, onların karşısında cilalı aynalar gibi olurlar. Adeta ışıklar bu 
aynaların birinden diğerine akseder ve aksedişler sebebiyle de onların nurları son 
derece güçlü olur. Bu ruhlar hakkında söylenecek söz de aynıdır. Çünkü bunlar, 
Allah'tan başka varlıkların sevgi tozlarından, mücahede cilası ile temizlenir ve 
parlatılır ki Allah'a ve peygambere itaat ile kastedilen budur, ve sonra bedenin 
perdesi kalkar ise, onlar üzerine Allah'ın celâl nurları doğar. Sonra bu nurlar 
birinden diğerine akseder ve bu ruhani alakalar sebebi ile eksik (nakıs) ruhlar, 
kâmil olur (olgunlaşır). İşte aklıma gelen ihtimal, budur. Kur'ân'ın sırlarını Allah 


daha iyi bilir, 12291 


Dereceleri Farklı Olanların Cennette Beraberliği 


Allah'a ve peygambere itaat eden kimselerin, peygamberfer ve sıddikler ile 


beraber olmalarından murad, hepsinin bir derecede bulunmaları değildir. Çünkü 
bu, fâzıl (üstün) olan ile mefdül (daha az üstün olan) arasında, derece 
bakımından eşitliği gerektirir; bu da mümkün değildir. Aksine bundan murad 
onların, cennette yerleri uzak olsa da, birbirlerini görebilecekleri şekilde 
bulunmalarıdır. Çünkü perde kalktığı zaman, onlar birbirlerini görürler ve ziyaret 
veya karşılaşmayı istedikleri zaman, buna kadir olurlar. İşte bu beraberlikten 


murad, budur. [276] 
Makbul Olan Dört Zümre 


Bil ki Allah Teâlâ önce peygamberleri, sonra üç vasfın sahiplerini zikretti: 
Stddîkler, şehidler ve sâlihler. Alimler, peygamberlerin stddîkler, şehidler ve 
sâlihlerden başka olduğu hususunda ittifak etmişler, ama bu üç sıfat hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. Bazıları, "bu sıfattarın hepsi, tek bir mevsufa (ihsana) âid olur. 
Bunlar, birbirine girmiş (beraber bulunan) sıfatlardır. Bundan dolayı bir insanın 
hem sıddik (tam tasdik eden), hem şehid, hem de sâlih olması imkansız değildir" 
demişler; diğer alimler ise, "Bu vasıflardan herbiri ile, bir kısım insan 
kastedilmiştir" demişlerdir. Bu ikinci görüş, -doğruya daha yakındır. Çünkü 
ma'tüfun (atfedilenin), ma'tufun aleyhten ayrı bir şey oması gerekir. Nasıl 
"Peygamberler", ondan sonra zikredilenlerden başka ise, aynı şekilde 
"sıddikler"in de, ondan sonra zikredilenlerden başka ve ayrı olması gerekir. 
Diğer sıfatlar (şehidler - salihler) hakkında söylenecek söz de aynıdır. Biz şimdi 


bu üç sıfatın manasını araştıralım: 277| 
Sıddikler 


Birinci sıfat: Sıddik, sıdkı (doğruluğu) âdet edinmiş olan kimsenin ismidir. Bir 
fiil bir insanın âdeti olur ve o insan bu fiili ifade eden kelimeyle tavsif edilir ise, 
o vasıf fiil vezni üzere gelir. Mesela sikkir (çok içen, sarhoş); şirrib (çok içen); 
himmir (çok şarap içen) denilir. Sıdk, mü'minin şerefli ve üstün sıfatlarından 
birisidir. Sıdk, (doğruluk) fazilet olarak yeter. Çünkü iman tasdikten 
(doğrulamaktan) ibarettir. Kizb (yalan) da, zemm (kötülenme) sebebi olarak 
yeter. Çünkü küfür de tekzibten (yalanlamadan) başka birşey değildir. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki: Müfessirlerin, "Stddik" hakkında çeşitli 
tarifleri vardır: 

1) Her kim, şekke düşmeksizin herhangibir dini tasdik eder (doğrular) ise, o 
sıddiktir. Bunun delili, "Allah'a ve peyamberlerine iman edenler (yok muT)r 


onlar sıddiklerdir" (Hadid, 19) âyetidir. 

2) Bir topluluk şöyle demiştir: "Sıddikler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabının 
efdal olanlarıdır." 

3) Sıddik, Hz. Peygamber (s.a.s)'i ilk önce tasdik etmiş ve böylece, bu hususta 


diğer insanlara öncü olmuş kimsenin ismidir. [278] 
Hz. Ebu Bekrin Sıddikiyyeti 


Durum böyle olunca, Hz. Ebu Bekir es-Sıddik (r.a), insanlar içinde bu vasfa en 
layık kimse olur. Bunun izahı şöyledir: Oj Hz. Peygamber (s.a.s)'i tasdikte 
öncüdür. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "İslâm'ı her kime arzettiysem, mutlaka 
o duraklamıştır; Ebu Bekir müstesna, çünkü o, hiçtereddüt etmedi" dediği 
meşhurdur. Bu hadis, Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ebu Bekir'i İslam'ı davet ettiği 
zaman, onun hiç duraklamaksızın bunu kabul ettiğine delâlet etmektedir. Biz, 
onun müslüman oluşunun, başkalarından sonra olduğunu düşünür isek, "Hz. 
Peygamber, ona İslâm'ı arzetmekte gecikmek suretiyle, hata etmiştir" dememiz 
gerekir. Bu ise, Hz. Ebu Bekir için değil, aksine Hz. Peygamber (s.a.s) için bir 
zemm sebebi olur. Bunu söylemek ise küfürdür. Bu kusuru Hz. Peygambere 
nisbet etmek yanlış olduğuna göre anlıyoruz ki, Hz. Peygamber (s.a.s) Hz. Ebu 
Bekir'e İslâm'ı arzetmede kusurlu davranmamıştır ve hadis-i şerif de, Hz. Ebu 
Bekir (ra)'in hiç duraksamadan İslâm'ı kabul ettiğine delâlet etmektedir. 
Binaenaleyh bu iki durumun toplamından, Hz. Ebu Bekr'in, ilk müslüman olan 
kimse olduğu neticesi ortaya çıkar. 

Onun, bu hususta diğer insanlara öncü ve örnek oluşunun izahı da şöyledir: 
Çünkü, Hz. AH (ra)'nin, Hz. Ebu Bekir'den daha önce müslüman olduğunu 
söylesek bile, hiçbir akıllı insan, Hz. Ali'nin müstüman olduğu yaşta, bir örnek 
teşkil etmeyeceği konusunda şüphe etmez. Çünkü Hz. Ali o zaman, henüz küçük 
bir çocuk idi ve Hz. 

Peygamber (s.a.s)'in terbiyesi altında idi. Öte yandan o, Hz. Peygamber'in son 
derece yakın akrabası idi. Hz. Ebu Bekir (r.a) ise, akrabalık bakımından, Hz. 
Peygambere fazla yakın değildi. Böyle olan bir kimsenin imanı, başka insanların 
İslâm'a yönelmelerine bir sebep olur. Çünkü alimlerimiz, Hz. Ebu Bekir (c.a)'in 
iman etmesinden kısa bir zaman sonra, Hz. Osman (r.a), Talha, Zübeyr, Sa'd İbn 
Ebi Vakkas ve Osman İbn Maz'ün (r.anhüm)'u da İslâm'a getirdiği ve onların 
böylece müslüman oldukları hususunda ittifak etmişlerdir. Binaenaleyh, Hz. Ebu 
Bekir'in müslüman olması, bu büyük zatların ona uymasına vesile olmuştur. 
Böylece, bütün bu anlattığımız şeylerle, Hz. Ebu Bekir'in İslâm'a ilk giren kimse 


olduğu sabit olmuştur. Yine, O'nun İslâm'a girişinin, sahabenin en önde gelen 
simalarının İslâm'a girme konusunda O'na tâbi olmalarına vesile ve sebep olduğu 
ortaya çıkmıştır. Binaenaleyh, ümmet içinde bu sıfata en lâyık kimsenin, Hz. 


Ebu Bekir olduğu sübut bulmuş olur. 12721 
Hz. Ebu Bekir'in Ümmetin Efdali Olması 


Sen bunları iyice anladığın zaman biz deriz ki: Zikrettiğimiz bu açıklamalar, Hz. 
Ebu Bekir'in, Mz. Peygamber'den sonra ümmetin en faziletlisi ve üstünü 
olmasını gerektirir. Bu iki yönden izah edilebilir: 

a) Hiç şüphesiz O'nun müslüman oluşu, başkasından daha önce olunca, 
sevabının da daha ileri olması gerekir. Çünkü, Hz. Peygamber (s.a.s), "Her kim 
güzel bir adet ihdas ederse, o kimseye onun eçriyle, kıyamete kadar onunla amel 


edecek kimselerin mükâfatı da vardır" [280] buyurmuştur. 

O müslüman olduktan sonra, Allah yolunda cihad etmiştir. Onun bu cihadı, Hz. 
Osman, Talha, Zübeyr, Sa'd İbn Ebi Vakkas, Osman İbn Maz'un ve Hz. Ali (r.a) 
gibi büyük sahabenin müslüman olmalarına vesile olmuştur. 

Hz. Ali ise, Uhud ve Hendek savaşlarında kâfirleri öldürmek için cihad etmişti; 
ama Hz. Ebu Bekr'in cihadı, sahabelerin gözdeleri olan böylesi kimselerin 
müslüman olmasına vesile olurken, Hz. Ali'nin cihadı kâfirleri öldürmeye sebep 
olmuştur. Şüphesiz birincisi daha faziletlidir. 

Ve yine Hz. Ebu Bekir, İslâm'ın başlangıcında, Hz. Peygamber'in son derece 
zayıf olduğu bir sırada cihad etmiştir. Hz. Ali ise, ancak Uhud ve Hendek 
savaşlarında cihada katılabilmiştir. Oysa ki İslâmiyet, bu günlerde güçlü idi. 
Malümdur ki, zayıf olunan zamanda yapılan cihad, güçlü olunan zamanda 
yapılan cihaddan daha efdaldir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, 'İçinizde 
fetihten evvel harcayan ve muharebe eden kimseler, (diğerleriyle) bir olmaz. 
Onlar derece itibariyle (o fetihten) sonra harcayan ve muharebe edenlerden daha 
yüksektirler.." (Hadid, 10) buyurmuş, böylece de, zayıf olduğu sırada İslâm'a 
yapılan yardımın sevabının, güçlü olduğu sırada yapılan yardımın sevabından 
daha büyük olduğunu açıklamıştır. 

Böylece zikrettiğimiz şeylerin hepsinden, bu sıddik vasfına en lâyık kimsenin 
Hz. Ebu Bekir olduğu ortaya çıkar. İşte bundan dolayı müslümanlar, bu lakabı 
Hz. Ebu Bekir'e verme konusunda icmâ etmişlerdir; ancak bu (lâkaba) itibar 
etmeyip onu kabul etmeyenler müstesna.. "Sıddik" kelimesini, zikretmiş 
olduğumuz şeylerle tefsir etmek de, fazilet ve ilim bakımından nübüvvetten 
sonra, bu vasıftan, yani insanın sıddik olmasından başka bir mertebenin 


olmadığına delâlet eder. Delil buna delâlet ettiği gibi, Kur'ân'ın lafzı da buna 
delâlet eder. Çünkü hangi âyette, sıddik ismiyle "nebi" kelimesi beraber 
zikredilse, bu iki isim arasına herhangibir şey girmemiştir. Meselâ Cenâb-ı Hak, 
İsmail (a.s)'i vasfederken, "Çünkü or va'a-dinde sadıktı" (Meryem, 54); İdris 
(a.s)'i tavsif ederken, "Çünkü o, sıdkı bütün bir peygamberdi" (Meryem,4nve bu 
âyette de,. "..peygamberlerle, sıddiklerie.." buyurmuştur. Yani, "Sen, siddikiyyet 
mertebesinden terakki eder, yükselirsen nübüvvet mertebesine yükselirsin; 
nübüvvet mertebesinden inersen, sıddikiyyei mertebesine varırsın... Bu iki 
mertebe arasında başka bir mertebe bulunmamaktadır" demektir. 

Cenâb-ı Hak başka bir âyet-i kerimede, "Sıdkıgetirene ve onu tasdik edenlere..." 
(zümer, 33) buyurmuş, bu iki vasfı birbirinden ayırmamıştır. Deliller, bu ikisi 
arasında başka bir kimsenin bulunmadığına delâlet ettiği gibi, Allah Teâlâ da en 
hayırlı ümmet olarak vasfedilmiş olan bu ümmeti, Hz. Peygamber'den sonra Hz. 
Ebu Bekir'i icmâ ile halife seçmeye; O (ra) vefat ettiği zaman, onu Hz. 
Peygamber'in hemen yanına defnetmeye muvaffak kılmıştır. Bu ancak 
şundandır: Allah Teâlâ bu âyette, peygamberler ile sıddikler arasında hiçbir şeyi 
zikretmemiştir. Şüphesiz ki, bu ikisi arasındaki vasıta, daha önce zikretmiş 


olduğumuz hususlarda kaldırılmıştır. 281) 
Şehidler ve Şehidliğin Mahiyeti 


İkinci sıfat: Şehâdet... Şehidler hakkında söylenebilecek söz, bu kitabın muhtelif 
yerinde geçmiştir. Bu izahın bir kısmını burada tekrarlamamızda da bir mahzur 
yoktur. İşte bundan dolayı diyoruz ki: Şehâdetin, insanın kâfir bir kimse 
tarafından öldürülmesi şeklinde tarif edilmesi caiz değildir. Buna birçok şey 
delâlet etmektedir: 

1) Bu âyet, şehâdet mertebesinin, dinde büyük bir mertebe olduğunu gösterir. 
Halbuki, insanın kâfir tarafından öldürülmesinde, öyfe pek fazla bir şeref 
bulunmamaktadır. Çünkü böyie bir öldürülme, bazan günahkâr ve Allah katında 
bir mertebesi olmayan bir kimse için de söz konusu olabilir. 

2) Mü'minler bazan, "Allah'ım, bize şehâcleti nasib et!" diye dua ederler. Eğer 
şehâdet, sadece kâfir tarafından öldürülmekten ibaret olsaydı, onlar, Allah'tan bu 
öldürülmeyi istemiş olurlardı. Oysa ki bu caiz değildir. Çünkü, kâfirin onu 
öldürmesini istemek küfürdür., 

3) Allah'dan, küfür olan bir şeyi taleb etmek nasıl caiz olabilir? Rivayet 
edildiğine göreHz. Peygamber, "Karm ağrısından ölen şehiddir; boğularak Ölen 


şehiddir" [282] buyurmuştur. Binaenaleyh, şehâdetin öldürülmekten ibaret 


olmadığını anlamış oluyoruz. Daha doğrusu biz, şöyle diyoruz: "Şehid kelimesi, 
ism-i fail mânasında, "fail" vezninde bir kelimedir. "Şehid", Allah'ın dininin 
doğruluğuna bazan hüccet ve beyân, bazan da kılıç ve mızrak ile şehâdet eden 
kimsedir. Binaenaleyh şehidler, adaletle kaim olup hükmedenlerdir. Bunlar, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah şu hakikati kendinden başka hiçbir Tanrı olmadığını, 
adaleti ayakta tutarak açıkladı. Melekler ve ilim sahipleri de~ " (ah imran. 
inayetinde zikretmiş olduğu kimselerdir. Canını, Allah'ın dinine yardım, O'nun 
dininin hak, onun dışındakilerin ise bâtıl olduğuna şehâdet etmek uğruna feda 
ettiği için, Allah yolunda öidürütenlere "şehtd" denilir. Bir kimse, bu mânada 
Allah'ın şehidlerinden olursa, âhirette de Allah'ın şehidlerinden (şahitlerinden) 
olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Böylece, insanlara karşı (hakikatin)şahidleri 


olasınız diyet sizi örnek bir ümmet yaptık' (BaKara, 143) buyurmuştur. 283) 
Sâlihler 


Üçüncü sıfat: Salih, itikadında ve amelinde iyi, dürüst ofan kimsedir. Çünkü, 
cehalet itikadda bir bozukluk, günah ise amelde bir bozukluktur. Sen sıddik, 
şehid ve salih kelimelerinin tefsirini iyice anladığında, bu sıfatlar arasındaki fark 
anlaşılır. Bu böyledir, çünkü itikadı doğru, işi de mâsiyet değil taat olan herkes 
sâlihtir. Sonra salih bazan, Allah'ın dininin hak, onun dışındaki dinlerin bâtıl 
olduğuna şehâdet ettiği için sâlih olur. Bu şehâdet bazan hüccet ve delil iie bazan 
da kıtıç ile olur. Bazan salih, bu şehadeti yerine getirmiş olma sıfatı ile 
vasfedilmiş olmaz. Böylece şehid olan herkesin sâlih olduğu, ama her salihin 
şehid olmadığı sabit olmuş olur. Buna göre şehid, satih insanların en şereflisidir. 
Hem sonra şehid, bazan sıddik olur, bazan olmaz. Sıddik'in manası, iman etmede 
başkalarından daha önce olan ve imanı başkalarına bir örnek olan kimse 
demektir. Binaenaleyh her sıddik olanın şehid de olacağı, ama her şehidin sıddik 
olamayacağı sabit olur. Böylece mahlukatın en efdallerinin peygamberler, 
onlardan sonra sıddiklar, onlardan sonra sadece şehâdet derecesine sahip 
bulunanlar, onlardan sonra sadece salah derecesine sahip bulunanlar olduğu sabit 
olur. 

Velhasıl meleklerin büyükleri, hak dini Allah'tan alırlar, peygamberler de 


ELİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[6] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
HAİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 
L1] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
L12] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
12 
L3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
13 
HAİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
HSİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
14 








8/5 
8/5-6 
8/6 
8/6 
8/7-8 
8/8-9 
8/9-10 
8/10 
8/10 

: 8/11 
: 8/11 
: 8/11- 


: 8/12- 


: 8/13 
: 8/13- 


(16) Vela: Yakınlık; sahiplik.Efendisinin, köle ve cariyesi ile olan münasebeti ve 


onlar üzerindeki hakkı. 
L7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
15 


L8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


16 


1191 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[20] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[21] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[22] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[23] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[24] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


19 





[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


: 8/14- 


8/15- 


8/16 
8/16 
8/17 
8/17 
8/18 
8/18- 


8/19 


[26] Aynı manada bir hadis için bkz. İbn Mace, Nikah, 5 (1/596). 


[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
20 

[28] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[29] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
22 

[32] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
23 

[33] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
24 

[34] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[36] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
25 

[37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[38] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[40] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
27 

[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
28 

[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
29 

[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 








Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/19- 


8/20 
8/21 
8/21 
8/21- 


8/22- 


8/23- 


8/24 
8/24 
8/24- 


8/25 
8/25 
8/25 
8/26 
8/26 
8/26- 


8/27 
8/27 
8/27- 


8/28 
8/28- 


8/29 
8/29 


[50] Buhari, Edep, 6 (benzeri hadis) 
[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
30 

[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
31 

[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
51 Buhari, Edep, 69 

[56] Müstedrek, 4/126 

[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
32 

[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
33 

[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[61] Keşfu’l-Hafa, 2/69 

[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
34 

[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
37 

[69] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
38 

[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 











[74] Bu ıstılahların açıklaması için Nisa, 28 ayetin tefsirine bkz.(ç) 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/29- 


8/30- 


8/31 
8/31 


8/31- 


8/32- 


8/33 
8/33 


8/33- 


8/35 
8/35 
8/35 
8/35 
8/36 
8/36- 


8/37 
8/37 
8/37- 


8/38 
8/39 


[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


40 


[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


41 
[78] Bunun izahı için Nisa, 28 ayetinin tefsirinie bkz (ç). 


[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


42 


[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


43 


[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


44 


[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


45 


[88] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





46 
[91] Bahari, Tefsir Süre:4,9; Müslim, Müsafirin, 247-248 (1/551) 


[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


47 


[94] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[95] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[96] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





8/39- 


8/40 
8/40- 


8/41 
8/41 
8/41- 


8/42 
8/42- 


8/43 
8/43 
8/43- 


8/44- 


8/45 
8/45 
8/45- 


8/47 
8/46- 


8/47 
8/47 
8/47 
8/48 
8/48- 


49 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/49 
[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/49- 
50 

HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/50- 
52 

[102] İbn Mace, Talak, 15(1/658); Tirmizi, Hudad, 1(4/32) 

[103] Müslim, Müsafiri, 222(1/543) 

[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/52- 
53 

L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/53- 
54 


[106] Yani “namaz vakti içmeyin” diye nehyetmek diğer vakitlere içkinin selbest 
bırakıldığı manasına gelmez, demek istiyor (ç). 


[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/55 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/55- 
56 
L09) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/56 
[10] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/56 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/56 
[12] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/56 
H3İ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/57 
[114] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/57- 
58 
U15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/58 
[116] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/58 
L17] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/58 
(1181 Buhari, Teyemmüm, 1; 

L19] Ebu Davud, Taharet, 137 (1/92) (Benzer hadis) 

[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/59 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/60 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 8/60 





[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


63 


[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


64 


[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


65 


[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


68 


[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


72 


U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


73 


[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[137] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L39) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[140] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


75 


M41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


76 


[142] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


71 





[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


78 
[144] Bahari, Megazi, 61; Müslim, Zekat, 144 (2/742) 


8/61 
8/61 
8/61 
8/61- 


8/63- 


8/64 
8/64- 


8/65 
8/65- 


8/68 
8/68 
8/70- 


8/72- 


8/73 
8/73 
8/74 
8/74 
8/74- 


8/75- 


8/76- 


8/77- 


[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[149] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


80 


(50) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


81 


L52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


82 


L531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


84 


L154] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
USS] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


85 


(156) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


86 





L571 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


86 


L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L59) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


88 


[162] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


89 


[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
(163) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





91 





[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/78 
8/79 
8/79 
8/79 
8/79- 


8/80 
8/80- 


8/81- 


8/83- 


8/84 
8/84- 


8/85- 


8/85- 


8/87 
8/87 
8/87 
8/87- 


8/88- 


8/90 
8/90 
8/90- 


8/91 


[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


93 


[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





O71] Keşfu’I-Hafa, 1/456 


[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


95 


[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


96 





[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


97 
1173) Buhari, Cum’a,1:; 


[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


98 
1177) Keşfw'1-Hafa, 2/349 


[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L79) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[180] İbn Mace, Sadaka 6 (2/802) (Aynı manada) 


L81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


99 
[182] Keşfw1-Hafa, 2/69; Ebu Davud, İcare 54 (3/296) 
[183] Ebu Davud, İcane, 54 (3/296) (Aynı manada bir hadis) 


[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10 


U85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/100 


[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/100 





[187] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/100-101 





[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/91- 


8/93 


8/93 


8/94 


8/94- 


8/95- 


8/96- 


8/97- 


8/98 
8/98 


8/98- 


8/99- 


8/101-102 

11891 Buhari, İman 37; Müslim, İman, 1(1/37-38) 

[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/102-103 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/103-104 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/104 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/104-105 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/105 

L195] Buhari, Ahkam, 1; Cihad, 109 

[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/106-107 
L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/107-108 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/108-109 
U99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/109 


12001 Berâet-i Asliyye: Aksine bir delil bulunmadıkça, kişinin suçsuz oluşu veya 
yine aksine hüküm bulunmadıkça, eşyanın helâl oluşudur (ç). 

[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/109-110 

[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/110-112 

[203] İstisan: Kitap sünnet ve icmadaki kuvvetli bir delil sebebi ile kıyası celıyi 
(açık kıyası) bırakıp, kıyas1-1 hafiye geçmektir 











[204] İstislah: İslamın maksatlarına uygun olup hakkında muteber veya ilga 
edilmiş özel bir delil bulunmaya masalatları göz önünde bulundurmaya denilip 
Maliki Mezepine ait bir tabirdir (ç) 


[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/112 

[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/112-113 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/113 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/113-114 

[209] Buhari, Cihad, 109 (Benzeri hadis); Müslim, Cum'a 48(2/594) 

[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/114 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/114 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/115 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/115 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/115 
[215] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/115-116 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/116-117 
[217] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/117 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/117 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/117 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/117-118 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/118 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/118 

[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/118 
[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/118 
[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/119 
[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/119 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/119-120 
[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/120 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/120-121 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/121-122 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/122-123 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/123 
[233] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/123 
[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/123-124 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/124-125 
[236] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/125-126 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/126-128 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/128 














[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/128 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/129 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/129 
[242] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/129 

[243] 33) Maksad şudur: Bir şeyin varlığını ispat kolay, yokluğunu ispat son 
derece zordur. Mesela: "Dünyada hurma vardır" diyen kimse, bir hurma ağacı 
veya birkaç hurma meyvesini göstermekle iddiasını ispatlar. Fakat "yoktur" 
diyen, karış karış dünyayı dolaştıktan sonra söyleyebilir (ç) 

[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/129-130 
[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/130-131 
[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/131 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/131 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/132 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/132 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/132-133 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/133 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/133 
[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/133 

[254] Buhari Sulh, 12 Ebu Davud, Akdiye, 31 (3/316); Müslim, Fezail, 129 
(4/1830). 








[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/134 
[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/134-135 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/135 
[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/135-137 
[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/137 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/137 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/137 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/137-138 
12631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/138 
[264] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/138-139 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/139 
[266] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/139-140 
[267] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/140-141 
[268] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/141 
[269] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/141 
[270] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/142 

[271] Uhari, Bed'u'I-halk, 8; Müslim, İman, 312 (1/176). 











[272] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/142-143 
[273] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/143-144 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/144-145 
[275] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/145-146 
[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/146 
[277] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/146 
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Bu Namazın Mansuh Veya Peygamberimize Mahsus 
Olduğu Görüşü 

Korku Halinde Namazın Eda Edilişi Şekli 

Bu konuda Vahidi?'nin Hanefilerle Münakaşası 
Namazda Tedbir ve Silah Alma Emri 

Silah Almanın Vecip Olup Olmadığı 

İkinci Mesele 

Üçüncü Mesele 

Gelmesi Kuvvetle Muhtemel Olan Tehlikelerden 
kaçınmanın Farziyeti 

Ayakta, Oturarak ve Yanüstü Zikretmenin Manası 
Namaz Vakitlerinin Bildirildiği Ayetler 

Namaz Vakitlerinde Bulunan Hikmetler 

Düşmanı Takipde Gevşeklik Doğru Değildir 
Hainlere Destek Olmayınız 

Ayetin (Nisa 105-106) Nuzul Sebebi 


İkinci Mesele 


Üçüncü Mesele 
Peygamberimizin İçtihad ve Kıyas .Yapması Hakkında 


meleklerden alırlar. Nitekim Allah Teâlâ, "O (Allah), kendi emri ile, kullarından 
kimi dilerse ona vahy ile melekleri indirir" (Nahi, 2) buyurmuştur. Sıddiklar dini, 
peygamberlerden; şehidler de sıddiklardan alır, öğrenirler. Çünkü biz, sıddiklartn 
başlangıçta dini, peygamberlerden aldığını ve kendinden sonraki kimseler için 
bir örnek olduğunu beyan etmiştik. Salihler de hak dini şehidlerden alır, 
öğrenirler. İşte bu sıralamanın izahı böyledir. Bunu kavradığın zaman, cennete 
girecek her insanın, mutlaka bu sıfat ye vasıflardan birine dâhil olduğunu 


görürsün. EU 


Refik Kelimesinin Mânası 


Sonra Allah Teâlâ, "Onlar ne iyi arkadaştırlar! "buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili 
bazı meseleler bulunmaktadır; İZİ 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, "Bu ifadede bir hayret ettirme manast var- dır. Sanki, "Bunlar ne 


güzel arkadaş!" denilmektedir" demiştir. BI 
İkinci Mesele 


"Rıfk" Arapça'da yumuşak huylutuk ve lütufkâr davranış manasmdadır. Böyle 
davranan kimseye "refik" denilir. İşte kelimenin dildeki manası budur. Daha 


sonra biribirle-rine dayanıp destek oldukları için, arkadaşa "refik" denilmiştir. 14) 
Üçüncü Mesele 


Vahidi şöyle der: "Refik kelimesi âyette, çoğul bir kelime- nin sıfatı olduğu 
halde müfred getirilmiştir. Çünkü Araplar (peygamber), (postacı) ve (arkadaş) 
kelimeferini, hem müfred, hem de çoğul manada kullanıyorlardı. Nitekim Hak 
Teâlâ, "Biz, Alemlerin Rabb'inin Resulüyüz" (Şu'ara, 1ejbuyurmuştur. Bu 
sebeple, bu âyette, "Bunlar ne güzel adam!" denilemez. Kısaca bu, ancak bir 
sıfat olan isim hakkında caiz olur. Fakat bu, - 3ly! (erkek-kadın) gibi sarih bir 
isim olursa caiz olmaz. Zeccâc bunu sarih isimde de caiz görmüş ve bunun 
Sibeveyh'in görüşü olduğunu iddia etmiştir. Yine Hak Teâlâ'nm bu beyanının 
manasının, "Sizi bir çocuk olarak çıkarır" (Mü'mm. 67) âyetinde olduğu gibi, 


"Onların her biri, ne güzel bir arkadaştır!" şeklinde olduğu da söylenmiştir. BI 
Dördüncü Mesele 


Âyetteki "refik" kelimesi, temyiz olduğu için mansubtur. Bunun, hal olmak üzere 
mansub olduğu da söylenmiştir. Yani "Arkadaş olarak, onlardan herbiri tyıdir" 


demektir. [6] 


Beşinci Mesele 


Bil ki Cenâb-ı Hak, Allah'a ve Resulüne itaat eden kimsenin peygamberler, 
sıddiklar, şehidler ve salihlerle beraber olduğunu açıklamış, sonra bunlardan 
hangisi olduğuna pek önem vermeyip, sadece onlarla beraber refik bir arkadaş 
olmanın kâfi geldiğini bildirmiştir, Biz daha önce, "refik" kelimesinin, hazarda 
ve seferde kendisinden istifade edilen kimse manasına olduğunu zikretmiştik. 
Böylece Cenâb-ı Hak, bu itaatkâr kullardan fayda sağlanacağını açıklamıştır. 
Muhakkak ki bunlar onlara, ancak onlardan bir şefkat ve hayır gördükleri zaman 
yaslanır ve güvenirler. Biz defalarca bu arkadaşlığın nasıl olacağını açıklamıştık. 
Fakat meselenin zahiri izahı şöyledir: İnsan bazan başkası ile beraber bulunabilir 
ama onun refiki olmaz. Fakat birisi, yanındaki insana büyük bir şefkat ve ilgi 
gösterirse, o zaman onun refiki olur. Bu izaha göre Cenâb-ı Hak peygamberlerin, 
sıddiklartn, şehidlerin ve salihlerin, o itaatkâr insana olan şiddetli şefkatleri ve 
onu görmeden dolayı duyacakları sevinçten dolayı, onun refikleri ve dostları gibi 


olduklarını beyan etmiştir. HI 
Allah Teâlâ daha sonra, "Bu, Allah'tan bit lütuftur" buyurmuştur. Bu ifade ile 
ilgili meseleleler vardır: 


Taat Allahın Lütfu Olup Cenneti Vecip Kılmaz 


Şüphe yok ki âyetteki (bu) kelimesi, daha önce zikre- dilmiş olan, sevab vesilesi 
sıfatlara işarettir. O vasıfların her birinin, Allah'tan bir İütuf olduğuna 
hükmedilince, bu, sevab 

vermenin Allah'a vacib olmadığına delâlet eder. Birçok şey, akli bakımdan da 
buna delâlet eder: 

a) Taata yapmaya kudret, eğer ancak taatı yapmaya elverişli ise, bu durumda 
kudretin yaratıcısı, taati yerine getirenin kendisidir. Binaenaleyh kendisinin 
yaptığı ful, kendisi için bir sevabt gerektirmez. Yine eğer o kudret, günah 
işlemeye de elverişli ise, taat cihetinin günah cihetine üstün gelmesi, ancak, taata 
götüren bir sebebin yaratılması ile olur. Böylece kudret ve o sebebin toplamı, 
filin (taatın) meydana gelmesini sağlar. Böylece de bu ikisinin yaratıcısı, bu 
taatı aslında yerine getiren kimse olur. Binaenaleyh onun bu fiili, kendisi için bir 
sevabı gerektirmez. 

b) Allah'ın, kullarına olan nimeti sayılamayacak kadar çoktur. Bu nimet ise, 
Allah'a itaat edip şükretmeyi gerektirir. Allah rızası için yapılan taatlar, önceden 
geçmiş olan nimetler karşılığında olunca, o taatların gelecekte herhangi bir 
sevabı gerektirmeleri imkânsız olur. 


c) Vücub, terkedildiği zaman günah işlemiş olmayı, onu istihkakı gerektirir. Bu 
günaha hak kazanma işi ise, Allah'ın ulühiyyetine aykırı bir durumdur. 
Binaenaleyh bu vücubun Allah hakkında düşünülmesi imkânsız olur. Böylece, 
âyetin zahirinin, bütün mükâfaattarın Allah'ın bir fazlı, lütfü olduğuna delâlet 
ettiği gibi, kesin akli delillerin de buna delâlet ettiği sabit olmuş olur. 

Mu'tezile şöyle demektedir: Allah'ın mükâfaat vermesi gerçi vaciptir. Fakat buna 
"fazl" vasfını vermek imkânsız değildir. Zira kulun bu mükâfaata hak kazanması 
da Allah Teâlâ'nın onu yükümlü kılması sebebiyledir. Mükellef kılmak ise, 
başlıbaşma bir lütuftur. Bir de Cenâb-ı Hak, mükellefin tâat olan fiilleri 
yapabilmesi için, o mükellefe akıl ve kudret veren; bütün engel ve maniaları 
ortadan kaldıran, götüren Zât'tır. Böylece bu durum, kendisiyle faydalansın diye, 
başkasına bir elbise hibe eden bir kimsenin durumuna benzer. Bu kimse, o 
elbiseyi satıp, onun parasından faydalandığında, o paranın, "hibe eden kimsenin 


bir lütfü, bir ihsanı" diye nitelendirilmesi caizdir. İşte burada da böyledir. [8] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Bu, Allah'tan birlütuttur" ifâdesi hakkında şu iki ihtimal vardır: 
a) Kelamın takdirinin, "Bu mükâfat yok mu, o Allah'ın bir lütfudur" şeklinde 
olmasıdır. Buna göre âyet-i kerimenin manası, "Bu mükğdfaat, son derece 
mükemmel olduğu için, âdeta Allah'ın bir lütfü olup, bunun dışında kalanların 
hiçbir değeri yoktur" şeklinde olur. 

b) İfâdenin takdirinin, "Bu lütuf, sadece Allah'tandır" olmasıdır. Yani, "Şu âyet-i 
kerimede bahsedilen lütuf ile mükâfaat, sadece Allah'tan olup, başkasından 
değildir" demektir. Birinci ihtimalin daha beliğ olduğunda herhangi bir şüphe 
yoktur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Hakkıyla bilici olarak Allah kafidir" buyurmuştur. Bu 
ifâdenin, Allah'a taat hususunda daha önce geçmiş olan açıklamaları te'kid etme 
hususunda, son derece müessir bir yeri vardır, zira Cenâb-ı Hak bu sözüyle 
kendisine, insanların nasıl tâatta bulunduklarını ve mükâfaat ve lütfün ne şekilde 
olacağını bildiğine dikkat çekmiştir ki, bu da, mükellefi, en mükemmel şekilde 
itaatta bulunup bu hususta kusur etmekten kaçınmaya teşvik eden şeyler 


cümlesindendir. 12! 


Düşmana Karşı Tedbir Emri 


'Ey iman edenler, korunma tedbirinizi alın da, küçük kıtalar halinde harbe çıkın, 
yahut toptan seferber olun" 

(Nisa, 71). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, hem kendisine hem de Resulüne tâatte bulunmaya teşvik 
ettikten sonra, tâatların en zoru ve kendileriyle dini takviye etmenin gerçekleştiği 
şeylerin enbüyügü olduğu için, daha önce zikredilmiş olan cihaddan tekrar 
bahsederek "Ey iman edenler, korunma tedbirinizi alın da.." buyurmuştur. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: LOJ 
Birinci Mesele 


Âyette geçen kelimeleri, tıpkı "iz, eser, alâmet", "misil, denk " kelimelerinde 
olduğu gibi, aynı manaya gelirler. Nitekim, bir kimse korkutan bir şeye karşı 
uyanık olup, ondan sakındığı zaman, denilir. Böylece bu kimse, korunma 
tedbirini, kendisiyle canını koruyup muhafaza ettiği bir aleti saymıştır. Buna 
göre âyet-i kerimenin manası, "Düşmandan sakının, onlara karşı tedbirinizi alın, 
onların size zarar vermesine imkân vermeyin" şeklinde olur. Bu açıklamayı, 
Keşşaf sahibi yapmıştır. Vahidi (r.h), bu hususta şu iki görüşün bulunduğunu 
söylemiştir: 

a) Buradaki, (korunma tedbiri..) kelimesinden maksat, silahtır. Buna göre mana, 
"silahlarınızı alınız.." şeklinde olmuş olur, Silah burada, kelimesiyle ifade 
edilmiştir. Yani, "Silahınızı alınız ve korunuhgz, sakınınız..." demektir. 

b) ifadesinin manası, "düşmanınızdan sakınınız..." demektir. Çünkü, sakınmayı 
emretmek, "silâhı ele alma" emrini ihtiva eder. Çünkü silâhı ele almak, 
düşmandan sakınmak demektir. Bu yorum da birincisi ile aynı kapıya çıkar. 
Binaenaleyh, birinci görüşe göre, silahı ele alma emri sarih ve açık; ikinci görüşe 


göre ise sözürv fehvasından anlaşılmaktadır. LU 
İkinci Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: Cenâb-t Hakk'ın, kendisinden sakınılmasını emrettiği o 
şey, eğer olacaksa, bu sakınma bir fayda vermez; yok eğer olmayacaksa, 
sakınmaya hiç gerek yok... Binaenaleyh, her iki takdire göre de sakınmayı 
emretmek abestir. Hz. Peygamber (s.a.s)'den de, "Takdir edilen şey, mutlaka 


olur; binaenaleyh, onu endişe etmek gereksizdir" H2] dediği rivayet edilmiştir. 
Yine, "Tedbir, kaderin önüne geçemez" de denilmiştir. Buna göre biz deriz ki, 


eğer bu söz doğru olursa, şer'i hükümlerle amel etmenin gerektiğini söylemek 
bâtıl ve yanlış olur. Çünkü bu durumda şu söylenebilir: Eğer insan, Allah'ın kaza 
ve kaderinde said (cennetlik) olan kullardan ise, o takdirde iman etmesine lüzum 
kalmaz. Yok eğer, o şaki olan (cehennemlik) kimselerden ise, kendisine, iman 
edip itâatta bulunması herhangi bir fayda vermez. Bu ise, teklifin hiç olmayacağı 
neticesine götürür. Bu soruya gerçek anlamda şöyle cevap verilebilir: Her şey, 
kadere göre tahakkuk edince, sakınmayı emretme işi de kaderin içine dahil 
olmuş otur. Binaenaleyh, "sakınmada, tedbir almada ne fayda bulunmaktadır?" 
diyen bir kimsenin sözü de, çelişki teşkil eden bir söz olmuş olur. Zira, tedbir 
alıp sakınmak da kaderin bir parçası olunca, o zaman sakınmayı, tedbir almayı 


eleştiren bu sorunun ne faydast olur? 113) 
Nafir ve Sübat Kelimenin İzahı, Seferberlik Emri 


Hak Teâlâ'nın, "Harbe çikm" ifadesidir. İnsanlar, düşmanla savaşmak için 
harekete jgeçip, savaşmak için devlet reisi de. Seferberlik Emri . insanları savaşa 
çıkmaya çağırıp, onları savaşmaya davet ettiğinde, (seferberlik ilan ettiğinde), 
"Devlet reisi, düşmanla savaşmaları için insanları savaşmaya çağırdı, onlar da 
davete icabet edip sefere çıktılar, sefere çıkıyorlar" denilir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Sizden savaşa katılmanız istendiğinde, savaşa katılın, sefere çıkın" 
şeklindeki hadisi de bu anlamdadır Savaşa katılan topluluğa denilir. "Falanca, ne 
kervanda, ne de savaşa katılanlar arasında bulunmaz.." darb-ı meselinde de bu 
anlamdadır. Arap dilcileri şöyle demişlerdir: Bu kelimenin aslı, korkmak, feryâd 
ü figan edip sığınmak anlamına gelen kelimelerinden gelmektedir. Bir kimse bir 
şeye sığındığı zaman, ve yine bir kimse bir şeyden korkup ondan 
hoşlanmadığında,. Buna göre âyetin manası, "düşmanınızla savaşmaya yönetip, 


bu yola başvurunuz" şeklinde olur. (14) 
Dördüncü Mesele 


Bütün dil alimleri, burada geçen, ouJl kelimesinin, "ayrı ayrı cemaatler" 
manasına geldiğini söylemişlerdir ki, bunun müfredi kelimesidir.Bu kelimenin 
aslı ise, "Onu topladım" anlamında olan ifâdesinden gelmektedir. Yine, bir kimse 
bir kimseyi medh-ü sena ettiğinde, "Falancayı övdüm" denilir. Bunun te'vili 
şöyle yapılır: Bu, "Onun iyiliklerini bir araya toplayıp, sayıp dökdü" demektir. 
Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun manası, sizler düşmanla savaşa, ya ayrı 
ayrı birlikler, peşpeşe giden seriyyeler halinde veyahut da topluca, yani tek bir 


alay halinde gidiniz..." şeklinde olur. Şairin şu sözünde murad ettiği mana da 
budur: 

"Topluluklar ve tek tek olarak ona doğru uçtular..." Hak Teâlâ'nın "Fakat 
korkarsamz, o halde, yürüyerek, yahut binekli olarak küm..." (Bakara, 239) 
ifâdesi de böyledir. Yani "Sizler, bu iki halden hangisinde bulunursanız, yine 


namazınızı kılın..." demektir. (15) 


Ağır Davranıp Seferberlikten Geri Duranlar 


"İçinizden (öylesi vardır ki), muhakkak ağır davranacaktır. Eğer size bir musibet 
gelip çatarsa, diyecek ki: "Allah bana hakikaten lütfetti. Çünkü onlarla beraber 
bulunmadım!" Eğer size, Allah'tan bir lütf-u inayet gelirse, sanki sizinle kendisi 
arasında hiçbir tanışıktık olmamış gibi, muhakkak şöyle diyecektir: "Keşke ben 
de onlarla beraber olsaydım dar büyük bir murada (ganimete) ereydim)" (Nisa, 
72-73). 


Bu âyette ilgili birkaç mesele vardır: [6] 
Birinci Mesele 


Bitki bu âyette geçen "içinizden (öylesi vardır ki..)" ifâdesinin, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Ey iman edenler, korunma tedbirinizi alın" (Nisa, n) ifadesiyle zikretmiş olduğu 
mü'minlere râci olması gerekir. Âlimler, ağır davranan kimseler hakkında iki 


görüş beyan ederek, ihtilâf etmişlerdir. UI 


Ağır Davrananların Münafıklar Olduğu 


Birinci görüş: Bunlardan murad, münafıklardır. Çünkü onlar, insanları Hz. 
Peygamber'te bulunmaktan alıkoymaya çalışıyorlardı. Eğer, "Âyetteki, 
"içinizden (öylesi vardır ki) muhakkak ağır davranacaktır" ifadesi,"Ey iman 
edenler, içinizden (öylesi vardır ki), muhakkak ağır davranacaktır" takdirindedir. 
Binaenaleyh bu ağır davranan münafık ise, münafık nasıl olur da, ""içinizden" 
ifadesi ile anlatılan mü'minlerden bir kısım sayılır?" denirse, buna birkaç şekilde 
cevap verilir: 

1) Allah Teâlâ cins, neseb ve içli-dışlı olma (beraber yaşama) bakımlarından 
münafığı, mü'minlerden saymıştır. 

2) Allah Teâlâ onları, zâhiri halleri bakımından mü'minlerden saymıştır. Çünkü 
onlar zahiren iman ehline benzeyenlerdir. 

3) Sanki, "Ey kendisine kitap indirilen.." (Htor.6)âyetinde de olduğu gibi, "Ey, 


(iddialarına ve zanlarına göre) iman etmiş olanlar..." denilmiştir. u8] 
Ağır Davrananların Zayıf Müminler Olma İhtimali 


İkinci görüş: Bu ağır davrananlar, mü'minlerin zayıfları idi. Bu, bir kısım 
müfesstrin görüşüdür. Onlar şöyle demişlerdir: idsu tabiri, (gecikti, ağır 
davrandı) anlamına da gelir. "Buna göre buradaki tef'il vezninin anlamı, bu fiilin 
tekrar tekrar meydana geldiğini ifâde etmektir. Dit alimleri, Arapların, "Ey 
falanca, seni bizden alıkoyan nedir?" dediklerini nakletmişlerdir. Arapların, bu 
fiili bâ harf-i cerriyle kullanmaları da, bu fiilin hadd-i zatında müteaddi 
olmadığına delalet eder. Buna göre âyetin manası, "Onlar içinde, bu gayeye karşt 
ağır davranan ve cihad hususunda gevşek davranıp ağırdan alan kimseler vardır. 
Bunlar, müslümanlar zafere ulaştıkları zaman, ganimete nail olmak için, onlarla 
olmuş olmayı temenni ederler. Ama, müslümanların başına nahoş bir iş 
geldiğinde de, oniarla birlikte bulunmamış olmalarından dolayı sevinirler" 
şeklindedir. Bunlar Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey iman edenler, ne oldunuz ki size: 
"Allah yolunda eibirlikgazaya çıkın" denildiği zaman yere (mıhlanıp) kaldınız!" 
(Tevbe, 38) âyetiyle kastettiği kimselerdir. 

Âyetteki,! ifadesinden muradın, onların ağır davranması olup, başkalarını geri 
durdurma olmadığına delâlet eden hususlardan birisi de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
ganimet elde edildiği zaman onların söylediğini naklettiği "Keşke ben de onlarla 
beraber olsaydım da..." sözleridir. Eğer, bu tabirden maksad, başkalarını geri 


durdurmak olsaydı, bu sözün bir anlamı olmazdı." Kadi bu görüşü tenkid etmiş 
ve şöyle demiştir: "Allah Teâlâ bu ağır davranan veya başkasını alıkoyan 
kimselerin, mü'minlerin başına bir musibet geldiğinde, "Allah bana hakikaten 
lütfetti. Çünkü onlarla beraber bulunmadım" dediklerini ve cihaddan geri 
duruşlarını Allah'ın bir nimeti saydıklarını nakletmiştir. Böyle bir söz, 
mü'minlere değil, ancak münafıklara yakışır. Ve yine mü'minler hakkında, "sanki 
sizinle kendisi, yani peygamber arasında hiçbir tanışıklık olmamış gibi..." 
denilmesi de uygun değildir. Böylece bu ifâdenin mü'minlere hamledilmesinin 
uygun olmadığı, bunun ancak münafıklara hamledilebileceği sabit olmuş olur." 
Kâdi, sonra şöyle demiştir: "Eğer bu ağır davranmak, yere çakılmak manasına 
hamledtlirse münafıklara uygun düşer. Çünkü onlar, cihaddan geri durur, cihad 
hususunda ağır davranır ve cihada katılma hususunda acele etmezler. Eğer bu 
kelimeyi "başkasını geri durdurmak" manasına hamledersek, bu mana yine 
Tiünaftklara uygun düşer. Çünkü onlar mü'minlertn çoğunu, kafalarında 
uyandırdıkları çeşitli şüpheler ile, cihaddan alıkoymaya çalışıyorlardı. 
Binaenaleyh, her iki vasıf da münafıklarda mevcuttur." 

Müfessirlerin çoğu ise, bu kelimeyi "başkasını geri durdurma, alıkoyma" 
manasına hamletmişlerdir. Müfessirlet böylece, Ik? fiillerini birbirinden farklı 
kabul edip, birincisini lâzım, ikincisini ise müteaaddi addetmişlerdir; (sevimli 
oldu) (sevdi) fiillerinde olduğu gibi. Çünkü birinci fiil lazım, ikincisi ise müte- 
addidir. H9] 


İkinci Mesele 


Zeccâc'a göre ifadesindeki kasememey- süldür. Öyle ki bu sözü sen söyleyecek 
olsaydın (Sizden elbette, savaştan alıkoysun diye andetmiş olanlar vardır) 
derdin. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer size bir musibet gelip çatarsa" buyurmuştur. Yani, 
"Size, öldürülme, hezimet ve geçim darlığı gibi bir musibet gelip çatarsa.." 
demektir. Yani, "Ben onlarla beraber olmadığım için, onların başına gelip çatmış 
olan belâ ve musibet bana gelmedi... "Eğer size, Allah'dan bir Jütf-u inayet yani 
bir zafer ve ganimet gelirse, "Sanki sizinle kendisi arasında hiçbir tanışıklık 
olmamış gibi muhakkak şöyle diyecektir: "Keşke ben de onlarla beraber olaydım 
da, büyük bir murada ereydim!" derler,.." buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç 


mesete vardır; L20] 


Birinci Mesele 


İbn Kesir ile Asım'ın ravisl Hafs, zamirin mercii, âyette geçen (tanışıklık) olmak 
üzere, ifadeyi, tâ harfiyle olmak üzere; diğer kıraat alimleri ise, fiil daha önce 
geçtiği için, yâ harfiyle tâ şeklinde okumuşlardır. Vahidi, Kur'ân-ı Kerim'de, bu 
her iki kıraatin de mevcut olduğunu, nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, bir âyetinde "Ey 
insanlar, size Rabbinizden bir öğüd gelmiştir" (Yunus, 57); başka bir âyetinde de, 
k Kime Habbinden bir öğüt gelip de..." (Bakara, 275) buyurduğunu söylemiştir. 
Buna göre fiili müennes getirmek aslolup, fail müennes-i gayr-i hakiki olduğu 
zaman, özellikle fail ile fiil arasına bir fasıla girdiğinde fiili müzekker getirmek 


de güzel ve yerinde olur. [21] 


İkinci Mesele 


Hasan el-Basri, lâm harfinin zammesiyle "derler" şeklinde okumuş, böylece 
zamiri kelimesinin manasına 

râci kılmıştır. Çünkü, ifâdesi, cemi manasındadır. Ancak ne var ki, bu kıraat 
zayıftır. Çünkü, kelimesi, her ne kadar cemi manası ifade ediyorsa da, lâfız 
olarak müfreddir. Bu kelimenin lafız bakımından müfredlik tarafı, "diyecek kir 
"Allah bana hakikaten lütfetti..." ve "Keşke ben de onlarla beraber olaydım da, 


büyük bir murada ereydim!" tercih edilmiştir. 22) 
Burada İtirazi Cümlesinin Girmesinin Güzelliği 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Eğer bu âyet, "Eğer size, Allah'tan bir tütf-u inayet 
gelirse, muhakkak şöyle diyecek- 

Burada itiraz! Keşke ben de onlarla beraber olaydım da, büyük bir murada 
ereydim!" şeklinde olsaydı, âyetin nazmı daha ve daha doğru olurdu; 
binaenaleyh araya niçin, "Sanki sizinle kendisi arasında hiçbir tanışıklık olmamış 
gibi!" ifâdesi gelmiştir?" 

Buna şöyle cevap verilir: Bu, araya giren bir itiraziyye cümlesi olup, son derece 
güzel ve yerindedir. Bunu şu şekilde açıklarız: Cenâb-ı Hak, münafıkların, 
müslümanlara bir belâ geldiğinde onlardan geri kalmış olmaları sebebi ile, son 
derece sevindiklerini; o müslümanlar bir ganimet ve üstünlük elde ettiklerinde 
ise, bu ganimete ortak olamadıkları için son derece üzüldüklerini nakletmiştir. 
Böyle bir işi, insan ancak yabancı ve düşman hakkında yapar. Çünkü birisini 
seven kimse, onun sevinci ile sevinir, kederi ile kederlenir. Fakat insan böyle 


yapmayıp tersini yaptığında, işte bu düşmanlığı ortaya koyma olur. 

Bü mukaddimeyi kavradığında, biz deriz ki: Allah Teâlâ münafıkların, 
müslümanların başına bir belâ geldiği zaman sevindiklerini nakledince, sonra 
müslümanların eline bir nimet ve güç geldiği zaman, onu kaçırmış oldukları için 
üzüldüklerini de nakletmek istedi ve bunu tamamen söylemeden önce, araya " 
Sanki sizinle kendisi arasında hiçbir tanışıklık olmamış gibi-" sözünü koydu. 
Bundan murad, bir hayret ifadesidir. Sanki Allah Teâlâ, "Ey mü'minler, sanki 
sizinle kendi arasında hiçbir tanışıklık, hiçbir ülfet olmamış gibi, şu münafığın 
söylediği söze bakın!" diyor. İşte bu sözden murad, budur. Bu, her nekadar 
itiraziyye cümlesi olarak arada bulunan bir söz ise de, son derece güzel ve 


yerindedir. 23) 
Şehid ve Gazilerin Mükâfatları 


"Artık âhirete karşılık dünya hayatını satacak olanlar, Allah yolunda savaşsınlar. 
Kim Allah yolanda savaşıp da öldürülür veyahut galip gelirse, ona pek büyük bir 
ecir vereceğiz" (Nisa, 74). 

Bil ki Allah Teâlâ, cihaddan geri duranları zemmedince, cihâda teşvike 
yönelerek, ".,. Allah yolunda savaşsınlar" buyurdu. Müfessirler, bu âyetteki, 
"Dünya hayatını satacak olanlar..." tabiri hakkında şu iki izahı yapmışlardır: 

1) Âyetteki, kelimesi, satarlar manasınadır. Nitekim İbnu Müferrağ; 

"Bfr köle sattım. Keşke o köle gittikten sonra ben, başımı alıp gitmiş olsaydım. 
(Çöüere düşseydim)" demiş ve kelimesini köle manasına kelimesini "sattım" 
manasına almıştır. O köleyi sattıktan sonra, pişman olup ölümü temenni ettiğini 
ifade etmiştir. Buna göre âyetin manası, "Dünyayı, âhireti almak için satan 
kimseler, Allah yolunda savaşsınlar" şeklindedir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphesiz 
ki Allah, hak yolunda savaşmakta ve öldürülmekte olan mü'minlerin canlarını ve 
mallarını, karşılığında cenneti vererek satın almıştır... O halde (ey mü'mtnler), 
yapmış olduğunuz bu alışverişten dolayı sevinin" (Tevt», m) âyetinde olduğu 
gibidir. 

2) Âyetteki, kelimesi, "satın alırlar" manasınadır. Bu görüşte olanlar şöyle derler: 
Bu âyetin muhatapları, Uhud savaşından geri durup katılmayan münafıklardır. 
Buna göre âyetin manası; "Dünya hayatını âhirete tercih eden o kimseler 
savaşsınlar..." şeklinde olur. Bu manaya göre, âyette şöyle takdir edilmesi 
gereken bir hazif vardır: "İslâm ve iman gerçekleşmeden önce, İslâm ahkâmının 
gerektirdiği şeylerin meydana gelmesi imkansız olduğu için, (ey münafıklar) 
önce iman edin, sonra da savaşın." 


Bana göre bu âyetle ilgili başka muhtemel manalar da vardır: 

a) İnsan, bu dünya hayatını Allah yolunda harcamak istediğinde, nefsi bu 
hususta cimrilik eder. Dolayısı ile insan, dünya hayatını gönül hoşluğu ile Allah 
yolunda harcayabilmesi için, o insan.dünya hayatını, ahiret saadetine mukabil, 
kendi nefsinden satın alarak (yani onu böylece ikna ederek) harcar. 

b) Allah Teâlâ, insana, savaşmadığı için meydana gelecek zararları bildirerek, 
savaşı emretmiştir. Zira savaşmayan kimse, savaşı, dünya hayatına olan 
arzusundan dolayı terketmiştir. Bu ise âhiret saadetini elden kaçırmaya sebep 
olur. Buna göre sanki o insana, "Savaşla meşgul ol. Fani olan dünyayı, ebedi 
âhiret saadetine tercih etmekten vazgeç" denilmektedir. 

c) Sanki bu ifade ile şöyle deniliyor: "Âhirete bedel dünya hayatını satın alan 
kimseler, âhirette gerçek saadet, imrenilecek nimet ve şeref olduğu halde, 
dünyayı âhirete tercih etmişlerdir. Durum böyle olunca onlar savaşsınlar. Zira 
onlar, dünyada iken de imrenilecek şeyleri ve şerefi ancak savaşarak elde 
edebilirler. Çünkü onlar savaşarak düşmanlarına galib gelip, matlarını ele 
geçirebilirler." İşte benim aklıma gelen manalar bunlardır. Ne murad ettiğini, en 
iyi Allah bilir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Allah yolunda savaşıp da öldürülür veyahut galib 
gelirse, ona pek büyük bir ecir vereceğiz" buyurmuştur ki bu, "Allah yolunda 
savaşan herkese, İster düşman tarafından öldürülmüş olsun, isterse düşmana 
galib gelip (gazı) olsun, büyük mükâfaat vereceğiz" manasındadır. Bu büyük 
mükâfaat, şerefli ve devamlı olan yüce, halis bir menfaattir. Bu iki ihtimalin 
dışında, bir üçüncüsünün olmayacağı herkesçe malumdur. Her iki ihtimalde de 
mükğfaat tahakkuk edeceğine göre, cihaddan daha şerefli bir şey yoktur. Bu da, 
mücahidin, kafasına mutlaka şu iki hususu, yani ya şehid edileceğini, yahut da 
düşmana galip gelip onu ezeceğini iyice yerleştirmesi gerektiğine delâlet eder. 
Çünkü mücahid buna iyice azmettiğinde, düşmandan kaçmaz ve savaştan geri 
durmaz. Fakat bu azim olmadan savaşa katılırsa, çabukça firar eder. İşte Cenâbn 
Hakk'ın, "öldürülür veyahut galib gelirse,." buyruğu ile, iki ihtimali de 
belirtmesinin manası budur!241 


Allah'ın Dinini Yüceltme Ve Müslümanları Kurtarmak İçin Cihad 


"Size ne oluyor ki Allah yolunda ve erkeK kadm ve çocuklardan "Ey Rabbfmiz, 
bizi ahalisi zalim olan şu memleketten (kurtarıp) çıkar. Bize, tarafından bir sahip 
gönder; bize katından bir yardımcı yolla" diyen müstad'aflar uğrunda (düşmanla) 
savaşmıyorsunuz" (Nisa. 75). 


Bil ki bu ifadeden maksad, insanların savaşı terketmelerini bir yadırgamayı ifade 
etmektir. Binâenaleyh bu âyet de, daha önce geçen cihad emrinin bir te'kididir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [25] 
Birinci Mesele 


HakTeâlâ'nın "Size ne oluyor ki savaş- mıyorsunuz?" ifadesi, cihadın farz 
olduğunu gösterir. Bu, "erkek, kadın ve çocuk, müstad'af müslümanların 
durumu, çaresizlikte son dereceye varmış iken, savaşmamanızın bir mazereti 
olamaz" demektir. Bu, hem alabildiğine savaşa teşviki ifade etmekte, hem de 
savaşın farz oluş sebebini beyan etmektedir. Savaşın farz oluşunun sebebi, o 
zayıf mü'minleri kâfirlerin ellerinden kurtarmaktır. Çünkü cihad için toplanmak, 


(kâfirin etinde esir kalanları) kurtarmak demektir. [26] 
İkinci Mesele 


Mutezile, "Âyetteki "Size ne oluyor ki Allah yolunda savaşmıyorsunuz?" 
buyruğu, insanların savaşı bırakmasına karşı bir yadırgama ve onu bırakmaları 
halinde, bir 

mazeret olamayacağını bir açıklamadır. Binâenaleyh kulların fiillerinin yaratıcısı 
eğer Cenâb-ı Allah olsaydı, bu lüzumsuz bir söz olurdu. Çünkü Allah'ın o fiili 
yaratmaması, onu irade ve hükmetmemiş olması, en büyük bir mazeret olurdu" 


demiştir. Bu iddiaya daha önce cevap verilmişti. 21) 
Üçüncü Mesele 


Alimler, "Kadın, erkek ve çocuklardan., müstad'aflar" ifadesinin, kendinden 
önceki bir ifade ile ilgili olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu hususta şu iki 
görüş vardır: 

a) Bu, kendinden önceki, "yolunda" ifadesi üzerine atfedilmiştir. Buna göre 
manası "Size ne oluyor ki Allah yolunda ve müstad'aflar için savaşmıyorsunuz" 
şeklindedir. 

b) Bu, "Allah" lâfzı üzerine atfedilmiştir ve "Allah yolunda ve müstad'aflar 


yolunda..." manasındadır. [28] 


Dördüncü Mesele 


"Kadın, erkek ve çocuklar gibi, müstad'af olanlar"dan maksad, Mekke'de kalıp, 
Medine'ye hicret edemeyen müs- 
lümanlardır. Bunlar, Mekke kâfirlerinden şiddetli eziyetler görüyorlardı. İbn 


Abbas (r.a), "Ben ve annem, kadın ve çocuk müstad'aflardan idik" demiştir. [29] 
Beşinci Mesele 


"Vildan" kelimesi "veled"in cem'idir. kelimeleri gibi, vezni üzere gelen 
benzerikelimelerdir. Keşşaf sahibi, "Âyette geçen "erkek, kadın" ifadesi ile, hür 
erkek ve kadınlar; "çocuklar" ifadesi ile de köle ve cariyeler kastedilmiş olabilir. 
Çünkü köle ve cariyeye "velid", "velide" denilir ki, bu iki kelimenin cem'i 
"vildân" ve "velâid" şeklinde gelir. Fakat burada "vildân" kelimesi, müzekkerleri 
(erkekleri, köleleri) müenneslere (kadınlara, cariyelere) tağlib etme yoluyla, her 
ikisini de ifade etmek için getirilmiştir. Bu, hem nineleri hem de dedeleri ifade 


etmek için, "âbâ" (dedeler) denilmesi; kız ve erkek kardeşleri hakkında "ıhve" 
(erkek kardeşler) denilmesi gibidir" demiştir. Allah en iyi bilendir. [30] 


Burada Çocukların Zikredilmesinin Hikmeti 


ALlah Teâlâ, çocukların babalarını ve annelerini sıkıştırıp zorlamak ve 
çocukların bulundukları durumdan ötürü müşriklere buğz ettirmek için, mükellef 
olmayan çocukların bile müşriklerin zulmünden kurtulamadıklarını bildirip, 
zulümlerini iyice ortaya koymak ve m üstad'afların, günahsız küçük çocukların 
duaları ile Allah'ın rahmetinin inmesini temin etmek gayesi ile, dualarına 
çocuklarını da iştirak ettirdiklerini belirtmek için, âyette "çocukları" da 
zikretmiştir. Nitekim hadiste, yağmur duasına çıkıldığında, çocukların da beraber 
çıkarılması gerektiği ifade edilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, o m üstad'afi arın (acz ve çaresizlik içinde olan müsiü- 
manların) 

"Ey Rabbimiz, bizi ahalisi zalim olan şu memleketten (kurtarıp) çıkar. Bize, 
tarafindan bir sahip gönder; bize katından bir yardımcı yolla" dediklerim 


nakletmiştir. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: BH 


Ahalisi Zalim Şehir 


Alimler, âyette bahsedilen "ahalisi zalim olan memleket" ile, Mekke'nin murad 
edildiği hususunda ittifak etmişlerdir. (O zamanki) Mekke halkının, "zalim" diye 
tavsif edilmelerinin sebebi şu iki şey olabilir: 

a) Onlar müşrik oldukları için... Nitekim Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki şirk, en 
büyük bir zulümdür" (Lokman. 13) buyurmuştur. 

b) Onlar, müslümanlara eziyet edip, her türlü kötülüğü onlara yaptıkları için.. 


[32], 
Terkibi Hakkında 


Birisi "Âyette geçen "karye" kelimesi müennestir ve (ahalisi zalim) ifadesi, 
"karye"nin sıfatıdır. Bundan dolayı, "zalim" kelimesi mecrurdur. Binaenaleyh 
şeklinde söylenmeli idi?" diyebilir. Buna şöyle 

cevap verilir: Nahivciler, bu gibi sıfatlan, ism-i faile benzeyen sıfatlar diye 
adlandırırlar. Bu konuda temel kaide şudur: Sen ikinci cüz'e elif-lâmı 
getirdiğinde, o faili müzekkerlik ve müenneslik bakımından birinci cüz'e göre 
getirirsin. Mesela senin, "Ben, kocası iyi, babası da çok kerim olan bir kadına 
rastladım" ve "Ben, cariyesi güzel olan bir adama rastladım" demen gibi. Ama 
sen etif-lamı son cüz'e getirmezsen, faili müenneslik müzekkerlik bakımından 
ikinci cüz'e göre getirirsin. Bu da, senin Uy "Ben, babası kerim olan bir kadına 
rastladım" demen gibidir. Hak Teâlâ'nın, "Ey Rabb'tmiz, bizi ahalisi zalim olan 
şu memleketten (kurtarıp) çıkar" ifâdesi de bu ikinci şekle göredir. Şayet sen, 
elif-lâmı, âyette geçen kelimesinin başına getirmiş olsaydın, o zaman sen, 
derdin. Âyette geçen kelimesi, mana bakımından ehlin sıfatı olduğu için, terkib 
itibariyle kelimesinin sıfatı olabilmiştir. Çünkü ahali, o beldeye, karye'ye mensub 
olanlar demektir. İşte böyle oluş, bu vasfın sahih olabilmesi için kâfi ve yeterli 
gelmiştir. Bu senin tıpkı, "Ben, babası ayakta olan bir adama uğradım" demen 
gibidir. Bu misalde, ayakta olmak vasfı babaya aittir, ama sen bunu, terkib 
itibariyle"adama..." kelimesinin vasfı yaptın... Bu vasfın sahih olabilmesi için 
bu kadar bir münasebet kâfirdir. Çünkü bir şeye sıfat getirmenin maksadı, o şeyi 
tahsis ve temyiz etmektir. İşte bu maksad da, böyle bir vasıftan elde edilebilir. 


Allah en iyi bilendir. 531 
Beklenenin Hami 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Bi ze, tarafından bir sahip gönder; bize katından bir yardıma 
yolla " ifadesi hakkında da şu iki izah yapılmıştır: 


a) İbn Abbas, "Onlar, mü'minlerden işlerimizi yürütecek, faydamıza olan şeyleri 
yerine getirecek ve bizim için, dinimizi ve şerlatımızı muhafaza edecek bir 
kimseyi bize yönetici yap, idareci yap" manasını kastediyorlar" demiştir. 
Böylece Cenâb-ı Hak, onların dualarına icabet etmiştir; çünkü Hz. Peygamber 
(s.a.s) Mekke'yi fethedince, Attab İbn Esid'i onlara emir tayin etmişti. Buna 
göre, âyet-i kerimede bahsedilen, "veli, hâmi"den maksat, Hz. Peygamber (s.a.s); 
"yardımcı"dan maksat ise Attab İbn Esid olmuşolur. Attab, zayıfları güçlülere, 
düşkün olanları da kudretli olanlara karşı korur, böylece adaleti temin ederdi. 

b) Bu ifadenin maksadı, "Bizim için, katından bir velayet (dostluk) ve nusret 
(yardtm, tevfik-i ilahi) ver, yollalIl demektir Ki, bunun neticesi de, "Sen, bizim 


için veli ve bir yardımcı ol" demektir. [34] 


Mü'minler Allah, Kâfirler Tâğut Uğrunda Savaşırlar 


"İman edenler Allah yolunda harbederlerr inkar edenler ise "tâgüt" yolunda 
savaşırlar. Öyleyse, o şeytanın dostlarıyla dövüşün. Şüphesiz ki, şeytanın 
hilekârlığı zayıftır" (Nisa, 7B). 

Bil ki Allah Teâlâ, cihadın farz olduğunu beyan edince, nazar-ı dikkate alınacak 
olan şeyrn, cihadın sekti değil, bilakis niyet ve maksat olduğunu bildirmiştir. 
İmd? müminler, Allah'ın dinini kuvvetlendirmek ve O'nun kelimesini yüceltmek 
maksadıyla savaşırlar. Kâfirler ise, "tağuf'un yolunda savaşırlar. İşte bu âyet, 
yaptığı her işte Allah'ın rızasını gözetmeyen herkesin, "tağufun yolunda 
olduğuna adeta delalet eder gibidir. Çünkü Allah, bu taksimatı zikredince -ki bu 
taksimata göre savaş ya AMah, veyahut da tâğutun yolunda olur- olur. Allah'dan 
başka her şeyin, "tağut" olması gerekir. Cenâb-ı Hak sonra, Allah yolunda 
savaşan kimselere, şeytanın dostlarıyla savaşmalarını emretmiş, şeytanın 
hilekârlığının çok zayıf olduğunu açıklamıştır. Çünkü Allah, kendi dostlarına; 
şeytan da kendi dostlarına yardım eder. Hiç şüphe yok ki, şeytanın kendi 
dostlarına yardımı, Allah'ın kendi dostlarına yardımından daha zayıftır. Baksana, 
hayır sahibi ve dindar kimselerin güzel adları, onlar bu dünyada son derece fakir 
ve düşkün olsalar bile, yıllar yılı devamlı bir biçimde anılmaya devam eder. 
Halbuki krallar ve zalim kimselerin adları ve şanları, onlar ölünce sona erer. 
Onların adları da, zulümleri de devam etmez. -I&! kelimesi ise, hite ve 
düzenbazlıkla bir durumu, bir işi bozmaya çalışmak, gayret etmek demektir. 
Nitekim bir kimse bir kimseyi, düzenbazlık yaparak zarara sokmak istediğinde 
denilir. HakTeâlâ'nın, "Zayıftır..." ifadesine "nin getirilmesinin faydası, o 
şeytanın hile ve tuzağının zayıf olduğunu te'kid etmek içindir. Yani, şeytanın 


hilesi böyle olunca, zayıflık ve zillet ile vasfedilmiş olur. B5] 
Kâfirlerle Savaşmaktan Allah'dan Çekinircesine Korkanlar 


"Kendilerine, "Ellerinizi çekin, dosdoğru namaz kılın, zekatı verin" denilen 
kimselere bakmaz mısm? Şİmdt onların üzerine muharebe yazılınca, içlerinden 
bir zümre, İnsanlardan, Allah'dan korkar gibi, hatta daha şiddetli bir korku ile 
korkuyorlar. Onlar, "Ey Rabbtmtz, üzerimize muharebeyi niye farz kıldın? Bize, 


yakm bir zamana kadar mühlet vermeli değil miydin?" dediler. De ki: B6] 


"Dünyanın faldesi pek azdır; ahtret ise, sakınanlar için elbet daha hayırlıdır. Siz 
hurma çekirdeğinin ince İpliği kadar (en ufak bir) haksızliğa 


bileuğratılmayacaksınız" (Nisa, 
Bu hususta birkaç mesele vardır: [37] 


Birinci Mesele 


Bu âyetin, müminleri mi münafıktan mı tavsif ettiği hususunda şu iki görüş 
vardır: 


Çekinenlerin Müminler Olması İhtimali 


Birinci görüş: Âyet, mü'minler hakkında nazil olmuştur. Kelbi, bu âyetin 
Abdurrahman İbn Avf, Mikdad, Kudâme İbn Maz'ûn ve Sa'd İbn. Ebî Vakkas 
hakkında nazil olduğunu söylemiştir ki bunlar, Medine'ye hicret etmeden önce, 
Hz. Peygamber'le beraber idiler... Müşriklerden çok şiddetli eziyyetler 
görüyorlardı. Bunu, Allah'ın Resulüne şikâyet ederek, "Onlarla savaşmak için 
bize müsaade et" dediler. 

Bunun üzerine de Allahın Resulü onlara, "Ellerinizi (savaştan) çekin! Zita, 
onlarla savaşmak için henüz bana emir verilmedi. Siz şimdi namaz, zekat gibi 
dinî görevlerinizi- yerine getirmekle meşgul olun" buyurdu. Hz. Peygamber 
(s.a.s) Medine'ye hicret edip, onlar da Bedir'de savaşmakla emrolununca, bazıları 
savaşmak istemedi. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, bu âyeti İnzal buyurdu. 

Bu görüşte olanlar şu şekilde istidlal etmişlerdir: Resülullah'ın, kendilerine 
"savaştan geri durun" deme ihtiyacını hissettiği kimseler, savaşma konusunda 
istekli ve arzulu olan kimselerdir. Savaşa istekli olan kimseler ise, ancak 
mü'minlerdir. Böylece bu, bu âyetin mü'minler hakkında nazil olduğunu gösterir. 
Bu görüşe şu şekilde cevap vermek mümkündür: Münafıklar, "Biz mü'miniz; biz 
kâfirlerle muharebe etmek, savaşmak istiyoruz" diyerek, kendilerinin bu konuda 
arzulu olduklarını ortaya koymuşlardır. Allah onlara, kâfirlerle savaşmalarını 
emredince de, onlar savaşmaktan imtina etmişlerdir. Böylece onlardan, 


söylediklerinin aksi sudur etmiştir. [38] 
Çekinenlerin Münafıklar Olması İhtimali 


İkinci Görüş: Âyet, münafıklar hakkında nazil olmuştur. Bu görüşü savunanıar 
ise şöyle istidlal etmişlerdir: Âyet, kendisinin münafıklar hakkında olduğuna 
delalet etmekte ve o münafıklara özgü birtakım şeyleri kapsamaktadır: 

1) Allah Teâlâ, münafıkları vasfetme hususunda "insanlardan, Allah'dan korkar 


gibi hatta daha şiddetli bir korku İle korkuyorlar" buyurmuştur. Böyle bir vasfin, 
ancak- münafıklara uygun düşeceği malum olan bir husustur. Çünkü, mü'minin 
insanlardan korkmasının, Allah'dan olan korkmasından daha fazla olması caiz 
değildir. 

2) Allah Teâlâ, münafıkların "Ey Habbimiz, üzerimize muharebeyi niye farz 
kıldın?" dediklerini nakletmiştir. Allah'a itirazda bulunmak ise, ancak kâfir ve 
münafıkların sıfatıdır. 

3) Allah Teâlâ, Resulüne, "Dünyam/ı faidest pek azdır; anket ise, sakınanlar için 
elbet daha hayırlıdır" demesini emretmiştir. Bu söz ise, dünya hususundaki 
arzusu ahiret hususundaki arzusundan daha çok olan kimseler için söylenebilir. 


Böyle olmak ise, ancak münafıkların vasfıdır. 139) 
Mezkâür İki İhtimalin Karşılaştırılması 


Birinci görüşte olanlar, ikinci görüşün bu istidlallerine tek bir şeyle cevap 
vermişlerdir: Dünyayı sevmek ve savaşmaktan nefret etmek, insan tabiatının 
ayrılmaz bir vasfıdır. Binâenaleyh, âyette geçen bu haşyet ve korku, bu manaya; 
onların "Ey Rabbimiz, üzerimize muharebeyi niye farz kıldın?" şeklindeki 
sözleri de, Allah'ın farz kılmasını yadırgama manasına değil, teklifini 
hafifletmesini temenni etme manasına hamledilmiştir. Cenâb-ı Hakk'm, "De ki: 
"Dünyanın faidesi pek azdır" ifadesi, onlar bunu yadırgayıp inkâr ettikleri için 
değil, aksine Allah Teâla, bu dünya işini onların kalbinde değersiz gösterecek 
sözü işittirmek için zikredilmiştir. İşte böylece, onların kalblerinden savaşa karşı 
olan nefret ve dünyaya yönelik olan sevgi zail olmuş, güçlü bir kalb ile savaşa 
yönelmişlerdir. İşte bu iki görüşün izahı hususunda söylenenler bundan ibarettir. 
Allah, en iyi bilendir. Âyetin münafıklar hakkında olduğunu söylemek daha 
münasiptir. Çünkü Allah Teâlâ, bu âyetten sonra, "Eğer onlara bir iyilik 
dokunursa: "Bu, Allah katindandır" derler. Şayer onlara bir fenalık dokunursa, 
"Bu, senin yüzündendir" derler" (Nisa, 78) buyurmuştur. Bunun, münafıkların 
sözlerinden olduğunda hiç bir şüphe yoktur. Yazdığımız bu âyet, tefsirini 
yaptığımız âyete (Nisa, 77) atfedilip, ma'tüf olan âyet de münafıklar hakkında 
olunca, ma'tüfun aleyh durumunda olan âyetin (Nisa, 77) münafıklar hakkında 


olması gerekir. 140) 
Teşride Namaz, Zekat, Cihad Sıralamasının Hikmeti 


Âyet, namaz ve zekâtın, cihadın farz kılınışından daha Önce farz kılındıklarına 


delalet etmektedir ki, akla uygun gelen sırada budur. Çünkü namaz, Allah'ın 
emrini ta'zim etmekten; zekât ise, Allah'ın halkına, insanlara karşı duyulan 
şefkatten ibarettir. Şüphe yok ki, namaz ile zekat, cihad- dan önce 


gelmektedirler. 41 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'tan korkar gibi., "tabiri mefülüne muzâf olan bir 
masdardır. 142] 


Deki “Vey,” Ilah'ın Kelamında Şüpe Zannı Uyandırıyor 


O'nun "Hatta daha şiddetli bir korku ile.., ifadesinin zahiri, bir şek ve şüphe 
zannı uyandırır ki bu, "Allâmu'l-guyüb" (gayblern âlimi) olan Allah için 
imkânsızdır. Bunun izahı şu şekillerde yapılmıştır: 

a) Bundan maksat, onların, "Eşitlik veya şiddet sıfatlarından biri üzerinde 
bulundukları" manasında olmak üzere, bu hususu muhataplara müphem 
bırakmaktır. Bu böyledir, çünkü iki korkudan her biri diğerine nisbetle, ya daha 
eksik veya daha fazla, veyahut da onunla müsavi olurlar. Böylece Cenâb-ı Hak, 
bu âyetiyle, onların insanlardan duydukları korkunun, Allah'tan duydukları 
korkudan daha noksan olmadığını; aksine bunun, o korkuya ya eşit veyahut da o 
korkudan daha fazla olduğunu beyan buyurmuştur ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın, bu 
hususta bir şüphesinin bulunmasını gerektirmeyip aksine bu her iki kısımda da, 
bu kimselerin durumunu, muhatablara müphem bırakmış olmasını gerektirir. 

b) Buradaki edatı j (vâv) manasında olup ifadenin takdiri, "onlar, insanlardan 
Allah'tan korkar gibi ve daha da fazla bir korkuyla korkarlar" şeklinde olur. 
Böylece bu iki kısım arasında herhangi bir aykırılık bulunmaz. Çünkü, 
(insanlardan daha fazla korkan kimsede, Allah'a karşı olan korku ve bu korkunun 
fazlası bulunmaktadır. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu yüzbin 
(kimsey)e, hatta daha fazlasına peygamber gönderdik" (Saftat. 147} âyetidir. 
Yani, "Onları gören kimse, işte bu sözü söyler" demektir. Burada da böyledir. 


Allah en iyisini bilendir. 431 
Dünya Hayatını Tatlı Görüp Cihaddan Kaçanlar Aldanıyorlar 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ey Rabbimiz, niçin savaşmayı bize farz kıldın?" 


dediklerini bildirmiştir. 

Bil ki, böyle diyenler eğer mü'minler ise, onlar bunu Allah'a itiraz olsun diye 
değil, bilakis ölümden korkup, dünyayı sevdiklerinden dolayı söylemişlerdir. 
Eğer bunu söyleyenler münafık iseler, onların, savaşı Allah Teâlâ'nın değil de 
Hz. Peygamber'in kendi iddia ve zu'müne göre farz kıldığını söyledikleri 
malumdur. Daha sonra Cenâb-ı Hak, onların, "Bize, yakın bir zamana kadar 
mühlet vermeli değil miydin?" dediklerini nakletmiştir ki bu, onların, kendilerine 
savaşın farz kılınmasını istememelerinin bir illeti gibidir. Yani, "Keşke bizi 
bıraksaydın da, kendi ecelimizle ölseydik" demek istemişlerdir. Daha sonra 
Cenâb-ı Hak, onların bu şüphelerine cevap vererek şöyle buyurmuştur: ' Ve ki: ' 
"Dünyanın faidesi pek azdır; ahiret ise, sakınanlar için elbet daha hayırlıdır." 

Biz, ahiretin daha hayırlı olduğunu şu şekillerde açıklayabiliriz: a\ nnnva 
nimetleri az. ahiret nimetleri ise çoktur. 

b) Dünya nimetleri sonlu, ahiret nimetleri ise devamlıdır. 

c) Dünya nimetleri, keder, üzüntü ve kötülüklere bulaşmıştır; ahiret nimetleri ise, 
her türlü bulanıklıkdan arınmış olup, tertemizdir. 

d) Dünya nimetlerinin (devam edip etmeyeceği) şüphelidir. Çünkü, kendisine 
çok fazla nimet verilmiş olan kimse bile, yarın bunun neticesinin ne olacağını 
bilemez. Hatbuki, ahiret nimetlerinin (devamlı olduğu) katidir. Bütün bu izahlar, 
ahiretin dünyadan üstün olmasını gerektirir. Ancak ne var ki bu daha hayırlı oluş, 
mümin ve muttaki olan kimseler için söz konusudur. İşte bu sebepten dolayı 
Cenâb-ı Hak, "Muttaki olanlar için" şartını zikretmiştir ki, bu da O'nun 
buyruğudur. İşte Hz. Peygamber'in "Dünya mü'mtnin hapishanesi kâfi- 

Win İse cennetidir" şeklindeki ifadesinden kastedilen de budur. Daha sonra 
Cenâb-ı Hak, "Siz hurma çekirdeğinin İnce ipliği kadar (en ufak) haksızlığa bile 


uğratılmazsınız" buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: (44) 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, Hamza ve Kisa. zamir, Hak Teâlâ'nın "Kendilerine. denilen kimselere 
bakmaz mısın?" ifadesindeki Oo (kimseler) lafzına râci olmak üzere, ya ile 
"haksızlığa uğratılmazlar"; diğer kıraat imamları ise, muhatab sigasıyla olmak 
üzere tâ harfiyle "haksızlığa uğratılmazsınız" şeklinde okumuşlardır ki, bu 
okuyuşu, Cenâb-ı Hakk'ın "De ki: "Dünyanın faidesi pek azdır" buyruğu te'yid 


eder. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın "De ki... sözü bir hitabı ifade etmektedir. (291 


İkinci Mesele 


Mutezile şöyle demektedir: "Âyet, insanların, yapmış oldukları taatlerine karşılık 
bir mükâfaata hak kazanmış olduklarına delalet eder. Aksi halde, zulmedilmeme 
tahakkuk etmemiş olur. Her ne kadar Allah Teâlâ'nın zulmetmeyeceğine dair 
kesin bir hüküm versek bile, Allah'u Teâlâ'dan zulmün sadır olabileceğine delalet 
eder. Aksi halde, Cenâb-ı Hakk'ın, "zulmetmemekle" övünmesi doğru olmazdı. 


[46] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Onlar, hurma çekirdeğinin ince ipliği kadar (en ufak bir) 
haksızlığa bile uğramayacaklar" ifadesi, "onların amellerinin mükafaatı, hurma 
çekirdeğinin ipliği kadar bile eksiltilmez" demektir. Âyette geçen kelimesi ise, 
iki parmağın arasında ovalayıp, sonra da attığın şey demektir. Bu husustaki 
açıklamalar daha Önce 


yapılmıştı. [47] 


Ecelin Elinden Kimse Kurtulamaz 


"Nerede olursanız olun, tahkim edilmiş yüksek kalelerde bile bulunsanız, ölüm 
size gelip yetişir. "Eğer onlara bir iyilik dokunursa, "Bu, Allah karındandır" 
derler. Şayet onlara bir fenalık dokunursa, "3u, senin yüzündendir" derler. De 
ki; "Hepsi Allah taraûndandır." Böyle iken o kavme ne oluyor da hiçbir sözü 
anlamaya yanaşmıyorlar?" (Nisa, 78). 

Cenâb-ı Hakk'ın bu âyetinden maksadı, savaşmak farz kılındığında, 
kendilerinden "İnsanlardan Allah'dan korkar gibi, hatta daha şiddetli bir korku 
ile korkuyorlar. Onlar, "Ey Rabbimiz, üzerimize muharebeyi neye yazdın?" 
dediler" (Nisâ,^ diye bahsettiği kimseleri susturmaktır. Buna göre Cenâb-ı Hak, 
"Nerede olursanız olun, ölüm size gelip yetişir" buyurmuş, böylece insanların 
ölümden asla kurtulamıyacaklannı beyan buyurmuştur. Cihad, peşinden ahiret 
mutluluğu gelen bir ölümdür. Binâenaleyh, herkes mutlaka öteceğine göre, 
peşinden ebedi mutluluk gelen bir tarzda ölmesi, böyle olmayan ölümden daha 
evlâ olur. 

Bu âyetin bir benzeri de, "De kt: "Eğer Ölmekten, yahut öldürülmekten 
kaçıyorsanız, kaçışınız size asla fayda vermez. O takdirde bile, ancak çok az 
faidelendtrilirsiniz" (Ahz 16) âyetidir. Arapça'da, kelimesi, köşkler ve kaleler 
anlamına gelmekte olup, asıl anlamında, "zuhur etme, görünme" anlamı 


mevcuttur. Nitekim kadın, güzelliklerini ortaya döküp sergilediğinde denilir. 
Müşey-yede kelimesi ise, "yüksek, yükseltilmiş" anlamındadır. Bu kelime, 
meşide şeklinde de okunmuştur. Keşşaf sahibi bu ifadenin, bir kimse binasını, 
köşkünü yükselttiğinde veya onu kireç ile sıvadığında, deyiminden geldiğini 
söylemiştir. Nu'aym İbn Meysere, bu tabiri kendisini mecazi manada 
yapabileceği bir fiil ile yasfederek, yâ harfinin kesresiyle müşeyyide şeklinde 
okumuştur. Bu, Arapların tıpkı "Şair bir kaside" demeleri gibidir. Halbuki şair 


olan kaside değil, ama onu söyleyendir. [48] 
Hayır da Şer de Allah'tandır 


Cenâb-ı Hakk'ın: "Eğer onlara bir iyilik dokunursa, "Bu, Allah katındandır" 
derler. Şayet onlara bir fenalık dokunursa, "bu, senin yüzündendir" derler. De ki: 
"Hepsi Allah taranndandır." Böyle iken o kavme ne oluyor da, hiçbir sözü 
anlamaya yanaşmıyorlar?" ifadesine gelince... 

Bil ki Cenâb-t Hak, münafıkların cihad hususunda ağır davrandıklarını, ölümden 
korkarak, ahtret mutluluğu hususunda istekli olmadıklarını nakledince, bu âyette 
onların birincisinden daha beter olan bir başka çirkin hasletlerinden bahsetmiştir. 
Âyetin, öncesi ile irtibatı hususunda şu şekilde bir başka izah daha vardır: Bu 
ölümden korkan ve cihada gitmekte ağır davranan kimselerin bir adetleri de, 
cihad edip savaştıkları ve kendilerine bir ganimet ve rahatlık isabet ettiği zaman, 
"Bu, Allah katındandır" demeleri; hoşlanmadıkları birşey isabet, ettiği zaman 
ise, "Bu, Muhammed ile arkadaşlık etmenin uğursuzluğundandir" demeleridir. 


Bu, onların son derece ahmak, cahit ve inat olduklarına delalet eder. [49] 
Bu âyetle ilgili birkaç mesefe bulunmaktadır: 


Hasene ve Seyyienin Tevsiri 


Alimler, bu âyette geçen "hasene" ve "seyyie" hususunda şu izahları 
yapmışlardır: 

1) Müfessirler şöyle demişlerdir: "Medine, Hz. Peygamber (s.a.s) oraya 
geldiğinde nimetlerle dopdolu idi. Yahudilerin inadı ve münafıkların nifakı 
ortaya çıkınca, Allah Teâlâ, bütün önceki ümmetler hakkındaki sünnetullahtnı 
yürüterek, rızıklarınt biraz kıstı. Nitekim O, bunu "Biz hangi memlekete bir 
peygamber gönderdi isek onun halkını, yalvarıp yakarsmlar diye, mutlaka 
fakirlikle, şiddetle, hastalıkla (sıkıp) yakaladık" (Arâf. 94) buyurarak ifade 
etmiştir. İşte bunun üzerine yahudi ve münafıklar, "Bu adamdan daha uğursuz 


birisini görmedik. O geldiğinden beri ürünlerimiz noksanlaştt, fiyatlar yükseldi" 
dediler. Buna göre, âyetteki "Eğer onlara bir hasene (iyilik) dokunursa... "tabiri, 
"Bolluk olur, fiyatlar uygun olur ve çok yağmur yağarsa, "..Bu, Allah 
katındandır" derler" manasına; "Eğer onlara bir seyyie (fenalık) dokunursa..." 
tabiri de, "Kıtlık olur ve fiatlar yükselirse, bu da Muhammed'in 
uğursuzluğundandır" derler" manasınadır. Bu tıpkı, "Fakat onlara hasene gelince, 
"Bu, bizim hakkımızdır" dediler. Eğer kendilerine bir fenalık gelirse, Musa ile 
beraberindekilere uğursuzluk yüklerlerdi" ve Hz. kimseler yüzünden 
uğursuzluğa uğradık" dediler" (Nemi, 47) âyetlerinde ifade edildiği gibidir, 

2) Âyette geçen "hasene"den murad, düşmana galip gelip, ganimet elde etmek; 
"seyyie "den murad ise savaşta öldürülme ve bozguna uğratılmadın Kâdi, 
"Birinci görüş, tercihe daha şayandır. Zira bolluk ve pahalılık ile nimetlerin çok 
ve az oluşunun Allah'a nisbet edilmesi caizdir. Fakat galibiyet ve bozguna 
uğrama gibi şeylerin, Allah'a nisbet edilmesi caiz değildir. Çünkü "seyyie" 
(fenalık), öldürülme ve bozguna uğratılma manasına alındığında, Allah'a nisbet 
edilemez" demiştir. Ben de derim ki: "Bu söz onun mezhebine göre doğrudur. 
Ama bizim mezhebimize göre, bütün bunların hepsi Allah'ın kaza ve kaderine 


dahildirler." 150] 
İkinci Mesele 


Bil ki, bela ve günaha, "seyyie"; nimet ve taata da "hasene" denebilir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Onları hem 

hasenelerle, hem de seyyielerle imtihana çektik ki dönsünler" (A'râf, 168) ve 
"çünkü güzellikler (hasenat), kötülükleri (seyyiatı) giderir" (Hud, 1u) 
buyurmuştur. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki: Âyetteki "Eğer onlara bir hasene dokunursa... 
"tabiri her türlü haseneye şamil olan umumi bir ifade olduğu gibi, "Eğer onlara 
bir seyyie dokunursa..." tabiri de her türlü seyyieyi (kötü ve fena şeyi) içine alan 
umumi bir ifadedir. Cenâb-ı Hak, bunun hemen peşisıra, "De ki: "Hepsi Allah 
taraündandır" buyurmuştur ki işte bu da, bütün iyilik ve kötülüklerin Allah'tan 
olduğu hususunda açık bir sözdür. Bütün taat ve isyanların, bu hasene ve seyyie 
kelimelerinin manasına girdikleri yaptığımız bu izahla sabit olunca, âyet, bütün 
taat ve isyanların Allah'tan (Allah'ın yaratması ile) olduğuna delalet eder; zaten 
elde etmek istediğimiz netice de işte budur. 

Eğer denilirse ki: "Buradaki "hasene" ve "seyyie"den murad, taat ve isyan 
(günah) değildir; nitekim şunlar da bunu gösterir: 


1) Herkes, bu âyetin bolluk ve kıtlık hususunda nazil olduğunda ittifak etmiştir. 
Binâenaleyh âyet, bu iki şeye mahsustur. 

2) Hayır ve taat manası murad edilen "hasene" hakkında (O, bana isabet etti) de- 
nilmeyipBen, onu elde ettim" denir. Arapça'da, "Hayır işledi" manasında "günah 
işledi" manasında da ifadeleri kullanılmaz. Bundan dolayı, eğer maksad sizin 
dediğiniz gibi olsaydı, Cenâb-ı Hakk'ın, demesi gerekirdi. 

3) "Hasene" lafzı, hem "taat", hem de 'menfaat" manasında kullanılabilen 
müşterek bir lafızdır. Halbuki müfessirler, bu âyette bu kelime ile "menfaat" 
manasının kastedilmiş olduğunda ittifak etmişlerdir. Binâenaleyh müşterek bir 
lafzın, aynı anda her iki manasına da gelmesi zaruri olarak caiz olmayacağına 
göre, bununla "taat" manasının murad edilmiş olması imkansızdır." 

Evet, eğer böyle denirse, şöyle cevap verebiliriz: Birinci iddiaya, "Sizler de 
sebebin hususi olmasının, lafzın umumiliğine zara/ vermeyeceğini kabul 
edersiniz" diye cevap veririz. İkinci iddiaya "Arapça'da "Bana, Allah'tan bir 
tevfik ve bir yardım isabet etti" ve "Ona, Allah'tan bir mahrumiyet isabet etti" 
denilebilir. Buradaki tevfik ve yardımdan maksad, yapılan taat; mahrumiyetten 
maksad ise işlenen masiyettir " diyerek cevap veririz. 

Üçüncü iddiaya ise şöyle cevap veririz: Kendisinden istifade edilen herşey, 
hasenedir. Eğer o şeyden, ahirette istifade ediliyorsa, o taattir. Eğer ondan 
dünyada istifade ediliyorsa, o da şu anda bulunan bir saadettir. Binâenaleyh her 
iki kısma nisbetle, müşterek olarak "hasene" kelimesi uygundur. Böylece bu 
iddia da düşer. Binâenaleyh âyetin zahirinin, bizim verdiğimiz manaya delalet 


ettiği sabit olmuş olur. DU 
Mümkin İle Vacib Arasındaki Fark 


Âyetin bu manaya geldiğine, aklın açıkça gösterdiği şu husus da delalet 
etmektedir: Her mevcut, ya vacib li-zatihi, ya da mümkin li-zatihidir. Li-zatihi 
vacib olan bir tek olup, o da Cenâb-ı Allah'tır. Li-zatihi mümkin ise, Allah'dan 
başka erseydin Binâenaleyh mümkin li-zatihi eğer (kendisini meydana getirecek) 
bir -nüessire muhtaç olmaz ise, bu durumda bir yaratıcının varlığına, âlem ve 
âlemin nâdis (sonradan) oluşu ile istidlal edilemez. Böyle bir istidlal mümkün 
olmayınca da, Dtr yaratıcının bulunmadığı neticesi çıkar. Eğer mümkin li-zatihi 
varlık, bir müessire muhtaç ise, bu durumda, Allah'dan başka herşey mümkin li- 
zatihi olduğu için, herşeyin varlığı Allah'a dayandırılır. Bu hüküm, mümkin li- 
zatihinin mülk veya cansız varlık veya bir canlının fiili veyahut da bir bitkinin 
sıfatı olması ile değişmez. Çünkü Ttümkin fi-zatlhi varlığın, vacib li-zatihi'ye 


dayandığı hükmü, mümkin oluşlarını beyan ettiğimize göre, bu hususta hepsi eşit 
olur. İşte bu, gerçeğin, Cenâb-ı Hakk'ın söylediği şey olduğu hususunda, güneş 
yuvarlağından daha açık ve daha net bir delildir. Cenâb-ı Hakk'ın söylediği 
gerçek şudur: "De ki: "Hepsi Allah taraündandır." 

Sonra Allah Teâlâ, "Böyle tken, o kavme neoluyorda, hiçbir sözü anlamaya 
yanaşmıyorlar?" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili : arak da birkaç mesele vardır: 


[52] 
Birinci Mesele 


Son derece net ve açık olarak özetlediğimiz gibi, aklî delil, , Allah'tan başka her 
şeyin, Allah'a dayandığına delalet ettiği için, Cenâb-ı Hak, "Böyle iken o kavme 
ne oluyor da, hiçbir sözü anlamaya yanaşmıyorlar?" buyurmuştur. Bu, adeta 
onların bu kadar net ve açık olmasına rağmen, bu sözün doğruluğunu 
anlayamamalarına taaccüb etme yerine geçer. Mu'tezile, "Hayır, aksine bu âyet 
bizim görüşümüzün doğruluğunu gösterir. Çünkü şayet, anlama ve marifet 
Allah'ın yaratması ile olsaydı, böyle bir taaccübün bir manası kalmazdı. Çünkü o 
zaman, onların bunu anlamamalarının sebebi, Allah'ın o anlayışı yaratmaması ve 
icad etmemesi olurdu ki bu da böyle bir taaccübün bâtıl olması neticesine 
götürür. Böyle bir taaccübün mevcut olması, bunun Allah'ın yaratması ile değil, 
kulun icadı ile olduğuna delalet eder" demiştir. 

Bil ki bu söz, "medh ve zemm" metoduna tutunmaktan başka birşey değildir. Biz 
bunun "ilim meselesi" ile tenakuz (çelişki) teşkil ettiğini daha önce söylemiştik. 


[53] 
İkinci Mesele 


Mu'tezile, "Müfessirler, Hak Teâlâ'nın, "Hiçbir sözü anlamaya yanaşmıyorlar" 
buyruğundan muradın "Onlar 

burada zikredilen bu âyeti anlamıyorlar" şeklinde olduğu ^ hususunda ittifak 
etmişlerdir. Bu da Kur'an'ın muhdes {sonradan olma) diye tavsif edilmesini 
gerektirir. Çünkü âyetteki "hadis" (söz) kelimesi, fa'it vezninde olup, ism-i 
meful manasındadır. Binâenaleyh bu, Kur'an'ın muhdes olduğunu gösterir" 
demiştir. Mu'tezile'nin bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: "Sizin, "Kur'an" 
kelimesi ile kastettiğiniz, ancak şu elimizde bulunan kitaptır. Şu elimizdeki 


kitabın muhdes olduğunda münakaşa etmiyoruz." [54] 


Üçüncü Mesele 


Fıkıh" anlamak demektir. Nitekim, "falancaya fıkıh (anlayış) verilmiş" denilir. 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in İbn Abbas (r.a) için "(Ey Rabbim), onu Kur 'ân "ı tefsir 


etmede fakih (anlayışlı) (55İyani "Ona, bunu anlama kabiliyetini ver" diye dua 
etmesi de bu manadadır. [56] 


İyiliğin Allah'dan, Kötülüğün Nefisten Olması Meselesi 


'Sana isabet eden her iyilik, Allah dandır. Sana isabet eden her fenalık da 
kendindendir. Sent insanlara bir peygamber olarak gönderdik. (Buna) hakkıyla 


şahld olarak Allah yeter" (Nisa, 79). Zİ 
Cübbai'nin Bu Mesele Hakkında İddiası 


Ebu Ali El-Cübbaî şöyle der: "Seyyie" lafzının, bazan belâ ve sıkıntı manasına, 
bazan da günah ve masiyet manasına geldiği sabittir. Sonra Cenâb-ı Hak, bir 
önceki âyette, "Deki: "HepsiAllah'dandır" buyruğu ile, seyyie'yi (fenalığı) 
kendisine nisbet etmiş; bu âyette ise, "Sana isabet eden her fenalık da 
kendindendir" beyant ile, onu kutun kendisine nisbet etmiştir. Binâenaleyh bu iki 
âyetin arasını tevfik edip (bulup), var gibi görülen tenakuzu gidermek lazımdır. 
Belâ ve sıkıntı manasına olan seyyie, Allah'a nisbet edilince, peşpeşe gelen bu 
iki âyet arasındaki zahiri tenakuzun ortadan kalkması için, masiyet manasına 
olan seyyienin de kula nisbet edilmesi gerekir. Muhaliflerimizin bizzat kendileri, 
Kur'ân'ı değiştirmeye girişmiş ve "kendindendir" ifâdesini (fe min ta'sike) "senin 
uğursuzluğun sebebiyledir" şeklinde okumuşlar. Böylece Kur'ân'ı değiştirmişler 
ve Râfizilerin Kur'ânlJda tağyir olduğunu iddia etmeleri gibi bir yola girmişlerdir. 
İmdi eğer, "Allah Teâlâ, bu âyette hasene ite seyyieyi ayırınca, seyyieyi değil de 
taat manasında olan haseneyi kendisine nisbet etmiştir. Halbuki bunların her ikisi 
de size göre kulun fiilidir?" denilir ise, biz deriz kr'Çünkü hasene, her ne kadar 
kulun fiillerinden ise de, kul o fiile, ancak Allah'ın kolaylaştırması ve lütfetmesi 
ile ulaşabilir. Binâenaleyh bu fiilin, Allah'a nisbet edilmesi doğru olur. Kulun 
fiillerinden olan seyyieye gelince, o, Allah'a izafe edilemez. Çünkü Allah Teâlâ 
onu ne yapmış, ne irade etmiş, ne de emretmiş ve ne de teşvik etmiştir. Bundan 
dolayı şüphe yok ki bu seyyienin, her bakından Allah'a nisbeti kesilmiştir." İşte 


bu şahsın (Cübbai'nin) bu konuda bütün söylediği bundan ibarettir. [58] 


Râzi'nin Cübbai'ye Cevabı 


Biz de diyoruz ki: Bu âyet, imanın Allah'ın yaratması ile meydana geldiğine 
delalet etmektedir. Mu'tezile bunu söylemiyor ve binâenaleyh bu âyet onların 
aleyhinde bir hüccet olur. Biz, bu âyetin buna delalet ettiğini söyledik. Çünkü, 
iman da bir hasenedir ve bütün haseneler Allah'dandır. 

Biz, imanın da bir hasene olduğunu söyledik. Çünkü hasene, bütün kabihlik 
(çirkinlik, kötülüklerden uzak bir iyi hal (imrenilecek durum) demektir. Hiç 
şüphesiz ki iman böyledir. Binâenaleyh imanın da hasene sayılması gerekir. 
Çünkü alimler "Allah'a davet edenden, daha güzel sözlü kimdir?" (Fussiiet. 33) 
âyetindeki davetten 

muradın, kelime-i şehadet olduğu hususunda İttifak etmişlerdir ve "Hiç şüphesiz 
Allah adaleti ve ihsanı emreder" Natı!.90)âyetindeki ihsandan muradın "La ilahe 
illallah" sözü olduğu söylenmiştir. Böylece imanın bir hasene olduğu sabit olur. 
Biz, bütün hasenelerin Allah'tan olduğunu söyledik. Çünkü Cenâb-t Hak, "Sana 
isabet eden her iyilik (hesene), Allah'dandır" buyurmuştur. "Sana isabet eden her 
hasene" sözü, bütün haseneleri içine alan umumi bir ifadedir. Sonra Allah Teâlâ, 
bunların her birinin Allah'tan olduğu hükmünü vermiştir. Bu iki mukaddime, 
yani "iman da bir hasenedır" ve "bütün haseneler Allah'dandır" mukaddimeleri 


(öncülleri), kat'i olarak imanın Allah'tan olduğunu gösterir. [59] 
İmanın Allah'dan Olduğunun İzahı 


İmdi eğer, "İmanın Allah'tan olmasından murad, niçin "Allah Teâlâ'nın, kulu 
imana muktedir kılması, imanın bir hasene; zıddı olan küfrün ise kötü olduğunu 
bilmeye muvaffak etmesi..." manası olamasın?" denilir ise, biz deriz ki: Size 
göre, iman ve küfre nisbetle bütün şeriatlar müşterektir. Sonra kul, kendi ihtiyarı 
ite imanı icad eder (var eder) ve bizatihi bu imanda, Allah'ın kudretinin ve 
yardımının bir katkısı yoktur. Buna göre iman, bütün yönlerden Allah'tan 
kesilmiştir (Allah ile bir alakası yoktur). Bu ise, Cenâb-ı Allah'ın "Sana isabet 
eden her iyilik, Allah'dandır" buyruğuna zıddır. Binâenaleyh bu âyetin delaleti 
ite, imanın da Allah'tan olduğu sabit olur. Halbuki hasımlarımız (olan Mu'tezile), 


bunu söylemiyorlar. Böylece bu meselede, âyet onlar aleyhine delil olur. 160) 


İnkârı Yaratanın da Allah Olduğunun İzahı 


Sonra biz, küfrün de Allah'tan olduğunu açıklamak istediğimizde deriz ki: 
Bunun birkaç izahı var: 

1) "İman Allah'dandır" diyen herkes, "küfür Allah'tandır" der. Binâenaleyh 
diğerinin değil de sadece birinin Allah'dan olduğunu söylemek, ümmetin 
ıcmaına terstir. 

2) Kul, eğer küfrü elde etmeye kadir ise, küfrü elde etmeye uygun olan bu kudret 
imanı meydana getirmeye de ya uygundur veya değildir. Eğer bu kudretin, imanı 
meydana getirmeye uygun olduğu söylenirse, o zaman söz, "kulun imanı, 
kendisindendir" neticesine varır. Eğer kudret, imanı meydana getirmeye elverişli 
değil ise, o zaman bir şeye kadir olan, onun zıddına kadir olamamış olur. Bu ise 
onlara (Mu'tezile'ye) göre imkânsızdır. Bir de, bu takdirde kudret, makdürun 
(güç yetirilen şeyin, yani neticenin) mutlaka meydana gelmesini gerektirir. Bu 
da, kulun o şeye kadir olmuş olmasına manidir. Böylece iman kulun kendisinden 
olmayınca, küfrün de ondan olmaması gerekir. 

3) Kul, imanının var edicisi olmayınca, küfrünü meydana getirmiş olmaması 
öncelikle evlâdır. Çünkü birşeyi meydana getirme hususunda bağımsız olan 
kimse, murad ettiği şeyi elde edebilecek kimsedir. Biz, dünyada gördüğümüz her 
akıllı kimsenin, kalbinde meydana gelen şeyin ancak iman, marifet ve hak 
olmasını arzu ettiğini görmekteyiz. Hiçbir akıl sahibi, kalbinde cehalet, sapıklık 
ve yanlış itikadın meydana gelmesini istemez. Kul, ancak gerçek ve gerçeğe 
uygun bilgiyi elde etmek istediği halde, kendi fiillerinin mucidi olunca, kalbinde 
de ancak hakkın (gerçeğin) meydana gelmesi gerekir. Kulun maksadı, matlubu 
ve gayesi olan imanı, o kesin olarak var edip meydana getiremeyince, 
istemediği, elde etmeyi asla kastetmediği, son derece nefret ettiği ve ondan 
nefret edişi, kendi icad ve tekvini ile olmayan cehalet ise, haydi haydi böyledir. 
Netice olarak şunu söyleyebiliriz: İmanın, kulun kudreti ile meydana 
gelmesindeki şüphe, küfrün yine kulun kudreti ile meydana gelmesindeki 
şüpheden daha fazladır. İşte Cenâb-ı Allah, imanın Allah'tan olduğunu beyan 
edince, zikrettiğimiz izahlardan ötürü, küfrü zikretmemiştir. Bu âyetin, bizim 
ımamımızın görüşüne delalet ettiğini açıklama hususunda söylenebilecek sözün 
tamamı budur. 

Cübbai'nin, bu âyetteki "Sana isabet eden her fenalık da kendindendir" 
buyruğunu,görüşüne delil getirmesine karşı, iki yönden cevap verilir: 

1) Allah Teâlâ, İbrahim (a.s)'den naklederek, "Hastalandığım zaman bana şifa 
veren Odur" (Şuarâ.eco) buyurmuştur. Burada İbrahim (a.s), hastalanmayı 
kendisine, şifa vermeyi Hak Teâlâ'ya nisbet etmiştir. Bu, Hak Teâlâ'nm hem 
hastalığın, hem de şifanın yaratıcısı olmasını zedelemez. Aksine Hz. İbrahim 


(a.s), edebe riayet için bu ikisini birbirinden ayırmıştır. İşte burada da böyledir. 
Binâenaleyh AHah Teâlâ hakkında, "Ey göklerin ve yerin müdebbiri" denilirde, 
"Ey kenelerin, bitlerin ve bok böceklerinin müdebbiri..." denilmez. İşte burada 
da böyledir. 

2) Müfessirlerin ekserisi, Hz. İbrahim'in, "Bubenim Rabbim"(Enam,77) sözünü, 
istifham-ı inkâri olarak söylediğini, yani âdeta "Bu muymuş benim Rabb'im!" 
demek istediğini söylemişlerdir. İşte burada da böyledir. Sanki burada şöyle 
denilmektedir: Kulun maksadına uygun olarak meydana gelen imanın, ondan 
değil, Allah'dan olduğunu beyan ettik. Kulun, kendisini istemediği, murad 
etmediği ve asla razı olmadığı küfre gelince, onun kuldan olduğunu söylemek 
akla sığar mı? Çünkü biz, bu âyette geçen "hasene"ye, imanın; "seyyie"ye de 
küfrün dahil olduğunu açıklamıştık. 

Âyetteki "kendindendir" ifadesini, (senin uğursuzluğun sebebiyledir) şeklinde 
okuyan kimsenin kıraati hakkında da deriz ki: Eğer bu âyeti, sahabe ve tabiinden 
bir kimsenin bu şekilde okuduğu doğru ise, bu tenkid edilemez. 

Yok eğer böyle değilse bu takdirde bundan murad şudur: Âyetin istifham-ı inkârı 
olarak geldiğini söyleyen kimse, bu istifhamın inkârı olduğunu açıklamak için 
böyle bir açıklama yapmıştır. Çünkü kötülüğü onlara, bir istifham-ı inkârı 
üslubuyla nisbet edince, bundan maksad kötülüğün onlara nisbet edilemiyeceği 
olur. Binâenaleyh "Bu senin uğursuzluğun sebebiyledir" şeklinde karaateden 
kimse, bunun Kur'ân'ın bir kıraati olduğuna inanarak değil, tam aksine, "Bu bir 
istifham-ı inkâridir" sözümüzü te'yid eden bir tefsir kabilinden olarak böyle ifade 
etmiştir. Bu âyetlerin bütün işlerin Allah'a dayandığına açıkça delâlet ettiğinin 
delillerinden birisi de, Hak Teâlâ'nın bu ifadeden sonra getirdiği, "Seni, insanlara 
bir peygamber olarak gönderdik" buyruğudur. Bu,"Senin görevin, sadece 
peygamberlik vazifesini yapıp tebliğ etmendir ki, sen bunu hakkıyla eksiksiz 
olarak yerine getirdin" demektir. Senin, peygamberliği hakkıyla yerine getirip, 
vahyi insanlara tebtiğ hususunda kusur etmeyip, canla başta çalıştığına, "sahid 
olarak Allah yeter." Hidayetin gerçekleşmesine gelince, bu sana değil Allah'a ait 
bir husustur. Bunun bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın "(Kulların) işinden hiç bir şey 
sana aid değildir" (âm imran, 128) "Hakikaten sen, her sevdiğin kişiyi hidayete 
erdiremezsin. Fakat Allah, dilediği kimseye hidayet eder" (Kasas, 56) âyetleridir. 
Bu âyetle ilgili olarak aklıma gelen şeylerin hepsi bundan ibarettir. Kur'an'ın 


esrarını en iyi bilen Allah'dır. [61] 


Peygambere İtaat, Allah'a İtaat Demektir 


Sonra Allah Teâlâ, bu söylediğimiz şeyi te'kid ederek şöyle buyurmuştur: 

"Kim peygambere itaat ederse, muhakkak Allah'a itaat etmiştir. Kim de yüz 
çevirirse... Zaten seni onların başına bekçi göndermedik" (Nisa, 80). 

Bu, "Kim, o bir peygamber olduğu ve insanlara Allah'ın hükümlerini tebliğ ettiği 
için, Resülullah'a itaat ederse, aslında ancak Allah'a itaat etmiş otur. Bu da 
gerçekte, ancak Allah'ın muvaffak kılmasıyla olur. Kim de yüz çevirirse, zaten 
biz seni onların üzerine bir bekçi olarak göndermedik" demektir. Çünkü Allah 
Teâlâ, kimi hak ve hakikati görmez hale getirir ve hak yoldan saptırırsa, hiç 
kimse onu doğruya irşad edemez. 

Bil ki Allah'ın, kalbini hidayet nuru ile doldurduğu herkes, işin bizim 
söylediğimiz şekilde olduğuna kesinkes hükmeder, inanır. Zira sen, aynı delili, 
aynı mecliste iki ayrı şahsa sunduğun zaman, görürsün ki bu delil, onu 
dinlediğinde onlardan birinin imanına iman katar, diğerinin de küfrüne küfür 
katabilir. Delili seven ve kabul eden kimse, ona olan sevgisini ve doğruluğuna 
olan inancını kalbinden atamayacağı gibi; o delili beğenmeyen kimse de, 
kalbinde o delile karşı olan buğzunu ve onun yanlış olduğu hususundaki 
inancını, kalbinden söküp atmak istese de, buna güç yetiremez. Aradan günfer 
geçtikten sonra bazan, delili seven kimsenin ona buğzeder hale; buğzeden 
kimsenin de onu sever hale geldiğini görürsün. Binâenaleyh, mümkinattan olan 
her şeyin, mutlaka vacibu'l-vücud olan zata varıp dayandığı hususunda, 
zikretmiş olduğumuz o kesin akli delili iyice düşünür, sonra kendi kendine 
zikretmiş olduğumuz bu "istikra" (etraflıca inceleme) metodunu nazar-ı itibara 
alır da daha sonra da herşeyin, Allah'ın kaza ve kaderiyle olduğuna kati olarak 
hükmedemezse, işte bu kendi durumunu, hidayetin ancak Allah'ın yaratması ile 
meydana geldiğine delalet eden en kuvvetli bir delil kabul etsin... Zira bu delili 
bilmesine rağmen, böyle bir etraflı araştırma (istikra) yapmasına rağmen, 
kalbinde böyle bir itikad hasıl olmuyorsa, anlar ki kendisini bu işten alıkoyan 


sadece Allah Teâlâ'dır. Geriye, âyetle ilgili birkaç mesele daha kalmıştır: 162) 
Peygamber Hakkında Korunmuştur 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim peygambere itaat ederse, muhakkak Allah 'a itaat 
etmiştir" buyruğu o resulün bütün emir ve nehiylerde, Allah'tan tebliğ ettiği 
bütün hususlardamasum olduğuna delalet eden en güçlü delillerden birisidir. 

Zira Hz. Peygamber (s.a.s) bunlardan herhangi birinde hata etmiş olsaydı, O'na 
itaat, Allah'a itaat etmek kabilinden olmazdı. Yine, Hz. Peygamber'in bütün 
filleri hususunda da masum olması gerekir. Çünkü Allah Teâlâ, "Ona uyunuz..." 


(Enam. ısalâyetiyle, O'na ittiba etmeyi emretmiştir. O'na uymak, ittiba etmek ise, 
başkası yaptığı için, başkasının yapmış olduğu o fiilin bir mislini yapmaktan 
ibarettir. Binâenaleyh, o fiilin bir mislini yapan kimse, Allah'a "O'na uyunuz" 
emrinden itaat etmiş olur. Binâenaleyh, bütün söz ve fiillerinde, delilin tahsis 
ettiği durum hariç, peygambere inkiyad etmenin Allah'a itaat ve O'nun 


hükümlerine inkiyad etmek olduğu sabit olur. 163) 
İkinci Mesele 


Şafii (r.h), "er-Risale" adlı kitabının "Hz. Peygamber'e itaat farzdır" babında 
şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim peygambere İtaat ederse, muhakkak 
Allah'a itaat etmiştir" ifadesi, abdest, namaz, zekat, oruç, hacc ve diğer 
konularda, Hak Teâlâ'nın kullarını mükellef tuttuğu her teklifin (emrin) 
Kur'an'da bulunduğuna delalet eder. Halbuki bu gibi mükellefiyetler Kur'an'da 
bütün yönleriyle açıklanmamıştır. İşte o zaman, bu mükellefiyetleri ancak Hz. 
Peygamber'in beyan etmesiyle yerine getirebiliriz. Durum böyle olunca, Hz. 
Peygamber'e yapılan itaatin, Allah'a yapılan itaatin aynısı olduğuna hükmetmek 


gerekir." İşte Şafii'nin sözünün manası budur. 164) 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "Kim peygambere itaat ederse, muhakkak Allah'a itaat etmiştir" 
ifadesi, itaatin ancak Allah için 

olacağına delalet eder. Çünkü, Hz. Peygamber'e, peygamber olduğu için 
gönderilmiş olduğu hususlarda itaat etmek, ancak Allah'a itaat etmek olur. 
Binâenaleyh âyet, Atlah'dan başka hiç kimseye itaat edilmeyeceğine delalet 
etmiş olur. 

Mukatil, bu âyet hakkında şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s) "Her kim beni 
severse, muhakkak ki Allah'ı sevmiş olur. Her kim bana itaat ederse, muhakkak 


ki Allah'a İtaat etmiş olur" derdi" 165177. Peygamber'in bu sözü üzerine 
münafıklar şöyle demişlerdir: "O, bizi Allah'tan başkasına tapmaktan nehyettiği 
halde, andolsun ki kendisi şirke yaklaşmış ve hnstiyanların İsa'yı rab edinmeleri 
gibi, bizim de kendisini bir rab edinmemizi istemiştir (ister)..." Bunun üzerine 
Hak Teâlâ bu âyeti indirmiştir. 

Bil ki biz bu âyetin, peygambere mutlak surette kayıtsız şartsız itaat gerektiğine 
delil olmayıp, mutlak itaatin sadece Allah'a yapılacağına delil teşkil ettiğini 


beyan etmiştik. Ama Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim de yüz çevirirse ... Zaten seni, 
onların başına bekçi göndermedik..." ifadesine gelince, bu hususta şu iki 
açıklama yapılmıştır: 

1) Âyette bahsedilen "yüz çevirme"den maksad, kalb ile yapılan yüz çevirmedir. 
Yani, "Ey Muhammed; senin hükümlerin zahire göredir. Ama, bâtına gelince, 
sen onlara temas etme" demektir. 

2) Bu yüz çevirmeden murad, zahiri manada yapılan bir yüz çevirmedir. 
Mananın bu olması halinde, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim de yüz çevirirse ... Zaten 
seni, onların basma bekçi göndermedik..." ifadesi hakkında da şu iki izah 
yapılabilir: 

a) Bu, "Bu yüz çevirmeden dolayı gamlanman ve mahzun olman gerekmez. Zira 
biz seni, insanları günahlardan koruman için göndermedik..." demektir. Bunun 
sebebi ise, Hz.Peygamber (s.a.s)'in insanların küfürleri ve İslam'ı kabul 
etmeyişleri sebebiyle çok fazla üzülmesidir. İşte Cenâb-ı Hak, O'nu bu üzüntüye 
karşı teselli etmek için böyle buyurmuştur. 

b) "Biz seni, o insanları, bu yüz çevirmelerinden men etmekle meşgul olasın 
diye göndermedik. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Dinde zorlama yoktur" (Bakara, 256) 


buyruğu gibidir Sonra bu ayet.Cıhad âyeftyle neşredilmiştir. 166) 


"Başüstüne" Deyip Aleyhte Komplolar Hazırlayan Münafıklar 


"hayhayl" derler. Fakat sentn yanından ayrıldıkları zaman da onlardan bir güruh 
geceleyin senin söyleyegeldiginden başkasını kurarlar. Allah onların gizlice ne 
planlar kurduklarım yazıyor. Onun için sen, onlardan yüz çevir. Allah'a güvenip 
dayan, Allah, vekil olarak yeter" (Nisa, 81). 

Bu, "Sen onlara birşey emrettiğinde onlar yani, "Bizim işimiz gücümüz, taattir" 
derler" manasrndadır. Bu kelimeyi, "Sana tam itaat ettik" manasında otmak üzere 
sekimde mansub okumak da caizdir.Bu, itaatkâr ve söz tutan adamın, birinci 
manada; ikinci manada da demesi gibidir. Sibeveyh, "Fesahat ve belagatine 
güvenilen bazı Araplara "Nasıl sabahladın?" diye sorulduğunda, onların ailp 
dediklerini duydum. Sanki o Arap, tSJA "işim gücüm, Allah'a hamdetmektir" 
demek istemiştir" der. 

Bil ki bu kelimeyi mansub okumak, sadece o fiilin yapıldığını gösterir. Fakat onu 
merfu okumak, taat'ın devamlı ve sürekli olduğuna delalet eder. 

Cenâb-ı Allah, "Fakat senin yanından ayrüdiıkian, yani çıktıkları zaman da, onlar 
bir güruh geceleyin senin söyleye-geldiğinden başkasını kurarlar" buyurmuştur. 


Bu ifade ile ilgili bir kaç mesete vardır: L&H 
Mübbeyet Tabirinin İzahı 


Zeccac şöyle der: "Üzerinde çokça tefekkür edip, faydalı mı zararlı mı diye iyice 
düşündükleri her şey hakkında 

Araplar, derler. Nitekim Cenâb-ı Allah, 'Hani onlar, (Allah'ın) razı olmayacağı 
sözü geceleyin konuşup 

düzerler"(nisa, 10€> buyurmuştur. Bu kelimenin iştikakı hususunda şu iki izah 
vardır: 

a) Bu kelime, "beytutet" (gecelemek) kelimesinden müştaktır. Zira tefekküre en 
elverişli zaman, insanın gece evinde geçirdiği zamandır. İşte o zaman, zihinler 
her türlü şeyden uzak ve daha az meşgul olur. Genel olarak insan, geceleyin 
evinde olur. Yine genel olarak geceleyin daha iyi düşünülür. İşte bundan dolayı, 
üzerinde iyice düşünülen şey (gecelenilen şey) diye ifade edilmiştir. 

b) Bu kelime, "şiirin beyti" ifadesinden iştikak etmiştir. Ahfeş şöyle der: 
"Araplar, şiir söylemek istediklerinde, önce iyice düşünürlerdi. Böylece o şiirin 
kısımları arasında dengeyi kurmak ve manalarını yerleştirmek için iyice 
düşünülmüş olması bakımından, şiirin beytlertine benzeterek, üzerinde iyice 


düşünülen şeye Araplar mübeyyet demişlerdir." 168) 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, bu geceleyin birşeyler kurma işini, münafıklardan bir 
zümreye tahsis etmiştir. Bu şöyle izah edilebilir: 

a) Cenâb-ı Hak. bu kimselerin küfür ve nifaklarında devam edeceklerini bildiği 
için, bunu onlara tahsis etmiştir. Ama nifaktan döneceğini bildiği kimseleri buna 
katmamıştır. 

b)Bu grup münafık, geceleyin bir şeyler kurmak için başkalarını uyandırmaya 
çalışıyorlar, o başkaları ise onları duyuyor, fakat seslerini çıkartmıyor ve 
uykularına devam ediyorlardı. İşte bundan dolayı diğerleri zikredilmem iştir. 


169) 
Ayetteki Bir Kıraat Meselesi 


Ebu Amr ve Hamza, tâ harfini "ti" harfine idğam ederek, şeklinde; diğer kıraat 
imamları ise idgamsız oku- 

muşlardır. İdgam ile okuyanlar için şu iki izah yapılabilir: 

a) Ferra, "Kıraat imamları, harekelerin çokluğu sebebi iletâ harfini 
cezmetmişlerdir. Tâ sakin olunca da tâ, (-k) harfine idgam edilmiştir" demiştir. 
b) Tâ (-t) dal ve tâ harfleri, ağızın aynı bölgesinden çıkarlar. Aralarındaki 
mahreç yakınlığı bakımından, birbirine idgam edilme hususunda bunlar aynı cins 
harf gibi olurlar. Tı'nın "ıtbak" bakımından, tâ harfinden daha İleri olması, bu 
idgamı güzelleştiren bir husustur. Binâenaleyh ses bakımından daha noksan 
olanın, ses bakımından daha fazla olana idgam edilmesi yerinde ve güzel olur. 
Bu iki harfi birbirine idgam etmeden okuyanların, idgamı yapmayışlarının 
sebebi, bu iki harfin, iki ayrı kelimede bulunmaları ve iki ayrı mahreçten çıkmış 


olmalarıdır. Binâenaleyh her ikisini de, olduğu hal üzere bırakmak gerekir. [70] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak, fiili müennes getirerek dememiş, aksine müzekker getirerek 
demiştir. Çünkü, "taife" kelimesinin müennesliği hakiki değildir ve bu kelime, 
ferik (topluluk) ve fevc (bölük) manasınadır. Keşşaf Sahibi: "Bu ifadenin 
manası, "senin söylediğin ve emrettiğin şeyin aksine, veyahut da kendisinin 
dediği ve taatin İhtiva 

ettiği şeyin aksini süsleyip hoş gösterdiler. Çünkü onlar, gönüllerinde kahulü 


değil reddetmeyi, taatı değil isyanı saklamışlardı" şeklindedir" demiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Allah onların gizlice ne plânlar kurduklarını yazıyor" 
buyurmuştur. 

Zeccâc bu hususta şu iki izahı zikretmiştir: 

a) Bunun manası, "Allah, onların gizlice ne planlar kurduklarını, kitabında sana 
indirir (haber verir)" şeklindedir. 

b) "Allah, karşılığını bulmaları için, bunu onların amellerinin ylazıldığı 
sahifelere yazar." 

Sonra Cenâb-ı Hak"Onun için, sen onlardan yüz çevir" buyurmuştur. Bunun 
manası, "onların gizli tuttukları şeyin perdesini yırtma, onları rezil ve rüsvay 
etme ve onları isimleriyle anma" demektir. Allah, İslam'ın güç ve kuvvet 
bulmasına kadar, Hz. Peygamber'e münafıkların durumunu saklı tutmasını 
emretmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onların tutumları hususunda, Allah'a 
güvenip dayan.. Zira, Allah Teâlâ, onların serlerine karşı sana yeter ve onlardan 
intikam alır..." buyurmuştur. "Allah, kendisine güvenip dayanan kimseler için 
vekil olarak yeter." Müfessirler, münafıklardan yüz çevirip onların tutumlarına 
aldırmama emrinin, İslâm'ın ilk yıllarında verildiğini, daha sonraysa bunun, "Ey 
peygamber, kâfirler ve münafıklarla savaş" rrevt 73) âyetiyle neshedildiğini 
söylemişlerdir ki, bu söz, üzerinde düşünülmesi gereken bir sözdür. Çünkü 
münafıkların tutum ve davranışlarına aldırmama emri, mutlak bir emirdir. 
Binâenaleyh bu, bir defaya mahsus olmayı gerektirir. Bu sebeple, bundan sonra 


cihad emrinin verilmesi, onu neshetmiş olmaz. AN 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in Nübüvvetine Kur'ân'ın Delil Olması 


"Onlar hâlâ Kur'an'ı gereği gibi düşünmeyecekler mi? Eğer o, Allah'dan başkası 
tarafından olsaydı, elbet içinde birbirini tutmayan bir çok şey bulurlardı" (Nisa, 
82). 

Allah Teâlâ, münafıkların, çeşitli hile ve tuzaklarını ve bütün bunları, Hz. 
Muhammed'in peygamberlik iddiasında hak ve doğru olduğuna 
inanmadıklarını; bilakis O'nun, yalancı bir müfteri olduğuna inandıkları için 
yapmış olduklarını nakledince, onlara, Hz. Muhammed'in nübüvvetinin sıhhatine 
delalet eden deliller hakkında düşünmelerini ve tefekkür etmelerini emrederek, 
"Onlar hâlâ Kur'ân'ıgereği gibi düşünmeyecekler mi? Eğer o, Allah 'tan başkası 
tavaündan olsaydı, elbet içinde birbirini tatmayan birçok şey bulurlardı" 
buyurmuştur. Böylece Cenâb-ı Hak, Kur'an'ı, Hz. Muhammed'in nübüvvetinin 


doğruluğuna delil getirmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 172) 


Birinci Mesele 


"Tedbir" ve "tedebbür", işlerin netice ve akibetleri hakkında düşünmekten, 
tefekkür etmekten ibarettir. Yine, fasih ifadede, denir. Bunun manası "şayet işin 


başında, sonunun böyle olduğunu bilseydim..." demektir. 173) 
Kur'an İ'caz Vecihleri 


Bil ki, âyetin zahiri, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Muhammed'in peygamberliğinin 
doğruluğuna Kur'an-ı Kerim'i delil getirdiğini göstermektedir. Çünkü, şayet âyet 
bu manaya hamle ditmezse, âyetin kendinden önceki ifadelerle kesinlikle bir 
İlgisi kalmaz. Alimler şöyle demektedirler: Kur'an-ı Kerim, şu üç yönden Hz. 
Muhammed'in nübüvvetinin doğruluğuna delalet etmektedir: 

a) Kur'an'ın fesahati. 

b) Gayba ait haberleri ihtiva etmesi. 

c) Tutarsızlıklardan uzak olması... İşte bu üçüncü husus, bu âyette zikredilmiştir. 


[74] 
Kur'ân'da İhtilaf (Tutarsızlık) Bulunmamasının Manası 


Bu görüşte olanlar, Kur'ân-ı Kerim'in tutarsızlıktan uzak ve beri olduğunu 
açıklamak için de şu üç şeyi zikretmişlerdir: 

1) Ebu Beker el- Esamin şöyle demektedir: "Bu âyet-i kerimenin manası şudur: 
O münafıklar, gizlice ve Hz. Peygamber'in haberi olmaksızın, pek çok hile ve 
tuzaklar kurma hususunda ittifak edip anlaşıyorlardı. Allah Teâlâ ise, Resulünü 
zaman zaman o durumlara muttali kılıp, bunları O'na tafsilatlı bir şekilde haber 
veriyordu. Onlar da bütün bu hususlarda, Peygamber'in doğru söylediğini 
görüyorlardı. İşte bunun üzerine o münafıklara, "Hiç şüphesiz bütün bunlar, 
Allah'ın haber vermesiyle tahakkuk etmeseydi, peygamberin bu hususlardaki 
doğruluğu, sıdkı devam edip gitmez, Hz. Muhammed'in sözünde çok çeşitli 
tutarsızlıklar ve farklılıklar ortaya 

çıkmış olurdu. Böyle bir şey zuhur etmediğine göre, biz bunun, ancak Allah'ın 
bildirmesiyle olduğunu anlamış oluruz." 

2) Bu, kelamcıların ekserisinin benimsediği görüştür. Bu görüşe göre bu 
ifadeden murad şudur: Kur'an, büyük bir kitap olup, pekçok ilim çeşidini ihtiva 
etmektedir. Binâenaleyh şayet bu, Allah'tan başkası tarafından meydana 


getirilmiş bir kitap olsaydı, hiç şüphesiz bunda, birbiriyle çelişen pek çok kelime 
bulunurdu. Çünkü, büyük ve çok kalın bir kitap, böyle olmaktan hâli kalamaz. 
Binâenaleyh, biz bu Kur'ân'da böyle bir şey bulamadığımıza göre, onun, 
Allah'dan başkasının katından olmadığını anlamış oluruz. 

Buna göre şayet, "Cenâb-ı Hakk'ın "Bazı yüzler o gün ter ü tazedir; Bablerine 
bakacaktır" (Kıyam*, 22-23) âyetleri, O'nun "Ona gözler erişemez" (Enam. 103) 
âyetine; cebr ile ilgili âyetleri O'nun kader ile ilgili âyetlerine ve, "İşte Rabbtne 
andoisun ki onlara elbette soracağız" (Hicr. 92) âyeti, "İşte o gün ne insanlara ne 
de cinlere günahları sorulmayacak" (Rahman, 39) âyetine sanki ters gibi değil 
midir?" denilirse biz deriz ki, biz bu tefsir kitabımızda, bunların arasında 
herhangi bir tenakuz (çelişki) ve zıddiyetin katiyyetle bulunmadığını açıkladık. 
3) Kur'ân-ı Kerim'in tutarsızlık ve tenakuzlardan uzak olduğu hususunda ileri 
sürülen görüşlerden üçüncüsü de, Ebu Müslim el-İsfehani'nin zikrettiği şu 
husustur: Buna göre de, bundan murad fesahat mertebesi bakımından bir 
tutarsızlığın olmamasıdır. Öyle ki bütün Kur'ân'da rekik (kusurlu) sayılabilecek 
hiçbir söz bulunmamakta, bilakis ondaki fesahat baştan sona aynı minval üzere 
devam etmektedir. Malumdur ki bir insan son derece beliğ ve fasih olsa bile, 
birçok manaları ihtiva eden uzun bir kitap yazdığı zaman, bir kısmının, bir 
kısmından daha kuvvetli, bir kısmının ise daha zayıf ve düşük olacağı için, 
sözünde birçok farklılıkların bulunması kaçınılmaz olur. İşte Kur'an-ı Kerim 
böyle olmayınca biz, onun Allah katından bir mucize olduğunu anlamış oluruz. 
Kâtff bu hususta bir benzetme yaparak şöyle demiştir: İçimizden birisinin, hiçbir 
harfinde bir eksiklik ve bozukluk meydana gelmeyecek bir şekilde tomar tomar 
yazılar yazması mümkün değildir. Öyle ki eğer biz, böyle tomar tomar yazılmış 
şeylerin, bu gibi eksiklik ve bozukluklardan uzak olduğunu görürsek, işte bu bir 


I'caz sayılır. Bunun gibi, burada da böyledir. 175) 
Kur'an'ın Anlaşılamayacağını Söyleyenlerin Hatası 


Bu âyet-i kerime, onun manasını ancak peygamber ve masum imam bilir 
diyenlerin iddialarının aksine, Kur'ân'ın 

manasının bilinir ve anlaşılır olduğuna delalet etmektedir. Çünkü şayet onların 
dediği gibi olmuş olsaydı, münafıkların Kur'ân'ı düşünerek anlamaları mümkün 
olmaz, Allah Teâlâ'nın bunu onlara emretmesi, Kur'an-ı Kerim'i, Hz. 
Peygamber'in doğruluğu hususunda bir hüccet kılması ve onların Kur'ân'da 
tutarsızlık bulmaktan aciz kalmalarını aleyhlerine hüccet sayması mümkün 
olmazdı. Arapça bilmeyen zenci kâfirlere Arapça olan kitabı ileri sürüp bunu 


anlamalarını onlardan istemek nasıl caiz değilse, aynı şekilde bu da mümkün 
değildir. 20) 


Taklidin Batıl, Takikin Gerekli Olduğu 


Âyet-i Kerime, inceleme ve istidlalde bulunmanın vacib, taklidin ise kötü 
olduğuna delalet eder. Çünkü Allah Teâlâ, münafıklara bu delil ile, 
peygamberinin nübüvvetinin doğruluğuna istidlalde bulunmalarını emretmiştir. 
Binâenaleyh peygamberinin doğruluğunu tesbit için istidlalde bulunma zaruri 
olunca, Allah Teâlâ'nın zat ve sıfatlarını bilme hususunda istidlalde bulunma 


ihtiyacı haydi haydi zaruri olur. LH 
Beşinci Mesele 


Ebu Ali el- Cübbâi şöyle demiştir: "Bu âyet-i kerime, kulların fiillerinin Allah 
tarafından yaratılmadığına delalet 

eder. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer o, Allah'dan başkası tarafından olsaydı, 
elbet içinde birbirini tutmayan bir çok şeyler bulurlardı" ifadesi, kulun Fiillerinin 
ihtilaf ve tutarsızlıklardan hâli olamayacağını gösterir. Tutarsızlık ve farklılık 
aynı şeydir. Kulun fiilleri tutarsızlık ve farklılıklardan uzak olmayıp, Hak 
Teâlâ'nın fiillerinde, "O Rahman'ın yaratışında hiçbir kusur (uyumsuzluk) 
göremezsin" ımüık. 3) âyetinde de ifade edildiği gibi, bir eksiklik ve kusur 
bulunmayınca, kulun fiillerinin Allah'ın yaratması ile olmamış olması gerekir. 
Buna şöyle cevap verilir: Cenâb-ı Hakk'ın "O Rahmanın yaratışında hiçbirkusur 
göremezsin" buyruğunun maksadı, başkalarının aksine, yaratmasının iradesine 
uygun olarak meydana gelmesi hususunda bir noksanlık ve kusurun olmadığını 
bildirmektir. Çünkü başkalarının filleri, her zaman isteğine uygun olarak vâki 


olmaz. 2/81 


Duyduğu Her Haberi Yayma, Münafık Sıfatıdır 


"Onlara eminlik veya korku haberi geldiği zaman, onu her tarafa yayıverirler. 
Halbuki bunu, peygambere veya onlardan emir sahiplerine dönderip (iletmiş) 
olsalardı bunu onlardan "isttnbat" edebilecek olanlar elbette bilirlerdi. Allah'ın 
üzerinizdeki faztt ve rahmeti olmasaydı birazınız müstesna, muhakkak şeytana 
uymuş gitmiştiniz" (Nisa. 83). 


Bil ki Allah Teâlâ bu âyette, münafıkların bir diğer kötü işlerini anlatmıştır. O da 
şudur: Münafıklara ister emniyeti, ister korkuyu gösteren herhangi bir şey 
ulaştığı zaman, onlar bunu yayıyor, ifşa ediyorlardı. Bu ise, şu yönlerden zarara 
sebebiyet veriyordu: 

1) Böyle kargaşa uyandıran asılsız haberler, çok yalandan hâli olmaz. 

2) Gelen haber emniyetle ilgili olduğu zaman, onlar buna pek çok ilavelerde 
bulunuyorlardı. Bu ilaveler bulunmadığı zaman o haber, Hz. Peygamber'in 
doğruluğu hususunda, zayıf mü'minierin kalplerinde bir şüphe uyandırıyordu. 
Çünkü münafıklar bu asılsız haberleri, Hz. Peygamber söyledi diye rivayet 
ediyorlardı. Bu haber korku ile alakalı olunca, bu sebeble zayıf mü'minierin 
kalbinde karışıklıklar meydana geliyor, onlar o zaman şaşkınlık ve endişeye 
düşüyorlardı. Böylece bu asılsız haberler, bu bakımlardan karışıklıklara sebeb 
oluyordu. 

3) Asılsız haberler vermek, iyi bir araştırma ve tam bir incelemeyi gerektiren 
durumların çoğalmasına sebebiyet veriyordu. Bu da birçok sırların ortaya 
dökülmesine yol açıyordu. Böyle bir hal ise, o zaman için Medine'nin yararına 
uygun olmayan bir şey idi. 

4) Müslümanlar ile kâfirler arasında şiddetli bir düşmanlık bulunmakta idi. İki 
taraftan herbiri harb araç gereçleri hazırlıyor ve birbiri aleyhinde fırsat 
kolluyordu. İki taraftan birisi için emniyet vesilesi olan şey, diğer taraf için bir 
korku vesilesi idi. Müslümanlar için emniyet bulunduğu, ordusunun ve savaş 
teçhizatının yeterli bir şekilde bulunduğu haberi gelince, münafıklar bunu hemen 
yayıyor ve bu haber böylece kısa zamanda kâfirlere ulaşıyor. Onlar da, 
müslümaniara ve onların kendilerini istilâ tehlikesine karşı gerekli tedbirleri 
alıyorlardı. Eğer müsiümanlar için korkuyu ifade eden bir haber söz konusu 
olunca, bu haberi abartıyorlar, ona birçok asılsız ilavelerde bulunarak zayıf ve 
yoksul müslümanların kalblerine korku düşürüyorlardı. İşte bu anlatılanlardan, 
bu haber yayma işinin, birçok bakımdan fitne ve belâların menşei ve kaynağı 
olduğu ortaya çıkmış olur. Durum böyle olduğu için de, Allah Teâlâ, bu gibi 
haberleri yaymayı ve onları ifşa etmeyi kınamış ve onları bundan men etmiştir. 
(79) 

Bil ki, "Onu yaydı" manasında ifadeleri iki değişik kullanıştır. 


Ulü'l-emr'den Maksad 


Sonra Cenâb-ı Allah, 
"Halbuki bunu, peygambere veya onlardan emir sahiplerine döndürüp (İletmiş) 


olsalardı, bunu onlardan "istinbat" edebilecek olanlar elbette bilirlerdi" 


buyurmuştur, Bu ifade ile ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 180) 
Birinci Mesele 


"Emir sahipleri" (ulü'l-emr) hakkında iki görüş vardır: 

a) İlim ve görüş sahiplen manasındadır. 

b) Ordu komutanları demektir. 

İkinci görüşte olanlar, kendi görüşlerini birinciye tercih edip şöyle demişlerdir: 
"Çünkü emir sahipleri, insanlara emretme yftkisi olanlardır. İlim ehli ise, böyle 
değildir. Binâenaleyh insanlara emretme yetkisi bulunanlar ise ancak 
komutanlardır." 

Bu görüşe şöyle cevap verilir: Alimler, Allah'ın emir ve yasaklarını bildikleri ve 
başkalarının da onların görüşlerini kabul etmeleri gerektiği için, bu bakımdan, 
"ulü'l-emr" diye isimlendirilmeleri garip karşılanmamalıdır. Buna delâlet eden 
bir başka şey de, Hak Teâlâ'nın "Mü'minlerin hepsinin (topyekün) savaşa 
çıkmaları uygun değildir. O halde (mü'mfnlerden) kimi, din ve şeriat ilimlerini 
iyice öğrenmeleri ve kavmleri savaştan dönüp kendilerine geldikleri zaman, 
sakınsınlar diye onları Allah'ın azabıyla korkutmaları için, (savaşa gitmeyip 
kalmalıdırlar)" âyetidir. Böylece Cenâb-ı Hak, onların korkutmaları ile 
sakınmayı gerekli kılmış ve uyarılan kimselerin, o alimlerin sözlerini kabul 
etmelerini vacib kılmıştır. İşte bundan dolayı "emir sahipleri" (ulü'l-emr) 


tabirinin, alimler hakkında kullanılması caizdir. 81 
İstinbatın Manası 


Arapça'da "istinbat", çıkarıp elde etmek demektir. Nitekim bir fakih, kendi 
içtihad ve anlayışı ile, ifadede kapalı olan bir manayı ortaya çıkardığında, denilir. 
Bunun aslı, eşildiğinde ilk defa kuyudan çıkan su demek olan 

kelimesine dayanır. Nabatlılar da, yeryüzünden su çıkaran bir millet oldukları 


için, böyle isimlendirilmişlerdir. 1921 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "Onlardan istinbat edebilecek olanlar" ifadesi ile ilgili iki görüş vardır 
1) Bunlar, haber yayan o münafıklardır. Buna göre âyetin takdiri şu şekildedir: 


"Şayet, asılsız haber yayan bu münafıklar, emniyyet ve korkuya dair hususu, 
peygambere ve emir sahiplerine havale edip, bu husustaki bilgiyi onlardan almak 
istemiş olsalardı, elbette bu asılsız haberi yayan münafıklar, onu peygamber ve 
emir sahiplerinden öğrenmiş olurlardı." 

2) Bunlar, "emir sahipleri"nden bir gruptur. Buna göre kelamın takdiri, "şayet 
münafıklar bu işi Resül'e ve emir sahiplerine bırakmış olsalardı, hiç şüphesiz 
bunu, emir sahiplerinden istinbatta bulunabilecek olan kimseler bilirlerdi" 
şeklinde olur. 

Bu böyledir, zira emir sahipleri de iki kısımdır: Bunlardan bir kısmı istinbatta 
bulunma gücüne sahiptir, bir kısmıysa böyle değildir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın 
f6* (onlardan) sözü, "emir sahiplerinden, gizli, kapalı husustan bilip ortaya 
çıkaran kimselerden onu öğrenmiş olurdu" anlamını ihtiva etmiş olur. 

İmdi şayet, "Allah'ın, haberleri Hz. Peygamber'e ve emir sahiplerine 
bırakmalarını emrettiği o kimseler, münafıklardır. O halde Cenâb-ı Hak, 
buyruğunda nasıl olmuş da o münafıkları "emir sahipleri" saymıştır?" denilirse, 
biz deriz ki: 

Cenâb-ı Hak,emir sahiplerini, zahire göre o münafıklardan saymıştır. Çünkü 
münafıklar, kendilerinin iman ettiklerini söylüyorlardı. Bunun benzeri olan bir 
başka ifade de, Cenâb-ı Hakk'ın "(Zahiren) sizden öylesi vardır ki, muhakkak 
ağır davranacaktır" (Nisa, 72) ve "(Zahiren) onlardan birazı müstesna olmak 


üzere, bunu yapmazlardı" (Nisa. 66) âyetleridir. Allah en iyi bilendir. 183) 
Bu Ayet Kıyası'ın Şer'i Delil Olduğu Gösterir 


Âyet, kıyasın şer'i bir hüccet olduğunu göstermektedir. Bu böyledir, zira Cenâb-ı 
Hakk'ın "...bunu onlardan "istinbat"... elbette bilirlerdi" ifadesi, emir sahiplerinin 
sıfatıdır. Allah Teâlâ, emniyyet ve korku hususunda 

kendilerine bir haber ulaşan kimselere, onun gerçek mahiyetini öğrenmeleri 
hususunda, emir sahiplerine müracaat etmelerini vacip kılmıştır. Müracaat eden 
bu kimseler, ya o hadise hakkında bir nass bulunduğu veyahut da böyle bir nass 
bulunmadığı halde, onu öğrenmek için emir sahiplerine başvururlar. Birinci 
ihtimal bâtıldır, çünkü bu durumda istinbata mahal kalmaz. Çünkü, bir hadise 
hakkında nass gören bir kimse için, "O, o hükmü istinbat etti, çıkardı" denilmez. 
Böylece, Allah Teâlâ'nın mükellef kimseye, bir hadiseyi, o hadise 
hakkında.hüküm çıkarabilecek kimselere havale etmesini emretmiş olduğu sabit 
olmuş olur. "İstinbat" etmek bir hüccet olmasaydı, Cenâb-ı Hak, mükellef 
kimseye bunu emretmezdi. Binâenaleyh, istinbatın bir hüccet ve delil olduğu 


sabit olmuş olur. Kıyas da, ya bir istinbattır veya ona dahil olan bir şeydir. 
Binâenaleyh, kıyasın da bir hüccet olması gerekir. 

Bu sabit olunca biz deriz ki, âyet şu hususlara delalet etmektedir: 

a) Hadiselerle ilgili hükümlerde, nass ile değil de istinbat ile bilinebilecek olan 
hususlar bulunmaktadır. 

b) İstinbat bir hüccettir. 

c) Avamın, hâdiselerin hükümleri hususunda alimleri izlemeleri vaciptir. 

d) Hz. Peygamber (s.a.s), istinbat etmekle yani hüküm çıkarmakla mükellefdir. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, hükümlerin Resul ve emir sahiplerine bırakılmasını 
emretmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı-Hak, "bunu onlardan "istinbat" edebilecek olanlar elbette 
bilirlerdi" buyurmuş, böylece istinbat işini, Hz. Peygamber'i hariç tutarak, emir 
sahiplerine mahsus kılmamıştır. Bu da, hem Hz. Peygamber'in hem de emir 


sahiplerinin istinbat ile mükellef kılınmış olmalarını gerektirir. 184) 
Kıyasa Delil Olmadığını Söyleyenler 


Eğer, "Biz, Cenâb-t Hakk'ın "onlardan istinbat edebilecek olanlar" tabirinden 
kastedilenlerin, "emir sahiplen" olduğunu kabul etmiyoruz; bilakis bundan 
murad, âyetin tefsirinde de rivayet ettiğimiz görüş üzere, haber yayan 
münafıklardır. "Onlardan istinbat edebilecek olanlar" ile kastedilenin "emir 
sahipleri" olduğunu kabul etsek bile, ne var ki bu âyet-i kerime, harb ve cihad ile 
ilgili hâdiseler hakkında nazil olmuştur. Farzet ki, bu hususta "istinbaf'a 
müracaat etmek caiz olsun. O halde, siz niçin, "istinbata müracaat etmenin şer'i 
meselelerde de caiz olması gerekir" diyorsunuz? Eğer, iki konudan birisi 
diğerine kıyas edilmişse, bu, şer'İ bir kıyası yine şer'i bir kıyasla İsbat etmek olur 
ki, böyle bir şey caiz değildir. Şer'i hükümlerde istinbatın, bu âyetin hükmüne 
dahil olduğunu kabul etsek bile, sen niçin, "kıyasın hüccet olması gerekir" 
cjiyorsun? Bunun izahı şöyledir: "İstinbaf'dan muradın, manası kapalı nasslardan 
veya nasslar topluluğundan hüküm çıkarma olması veyahut da bundan muradın, 
beraet-i asliyye veya çoğu alimin dediği gibi, "Menfaatlarda aslolan mübahlık, 
zararlı şeylerde aslolan ise haramlıktır" şeklindeki akli hükümlerle sabit olan 


kaidelerden hüküm çıkarma olması mümkündür. [85] 
Kıyas Zan İfade Ettiğinden, Delil Olmaz Diyenler 


Biz şer'i kıyasın, âyetin hükmüne dahil olduğunu kabul etsek bile, ne var ki bu 


kıyasın, Allah Teâlâ'nın "Bunu, onlardan istinbat edebilecek olanlar bilirdi" 
âyetinin de delalet ettiği gibi, kesin ilim ifade etmesi şarttır. Bundan dolayı 
Cenab-ı Hak bu âyette, bu istinbattan ilim elde edileceğini haber vermiştir. Böyle 
bir kıyas hususunda münakaşa yoktur' Münakaşa, zan ifade eden kıyasın şerlatta 
bir hüccet sayılıp sayılmayacağı hususundadır denilir ise bunlara şu şekilde 


cevap veririz: [86] 
Kıyas Hakkındaki Bazı Suallere Cevaplar 


Birinci sorunuz, kabul edilemez. Çünkü âyetteki, "İstinbat edebilecek olanlar" 
tabirinden murad, münafıklar olsaydı, şöyle denilmesi daha uygun olurdu: 
"Şayet o münafıklar, o şeyi, Allah'ın Resulüne ve onlardan emir sahiplerine 
havale etselerdi, elbette onu bilirlerdi." Çünkü bu takdirde ifadesinde sarih ismin 
zamire atfedildiği kabul edilmiş olur ki bu da nahoş ve çirkin bir şeydir. 

İkinci sorunuz da, şu iki bakımdan kabul edilemez: 

a) Hak Teâlâ'nm, "Onlara eminlik veya korku haberi geldiği zaman..." buyruğu 
hem harblerle, hem de diğer şer'i hadiselerle ilgili umumi bir ifadedir. Çünkü 
emniyet ve korku, mükellef olunan her hususla söz konusudur. Binâenaleyh 
âyette, emniyet ve korkuyu harb işlerine tahsis etmeyi gerektiren herhangi bir 
şeyin bulunmadığı sabit olur. 

b) Farzet ki iş sizin dediğiniz gibidir. Fakat harb iie ilgili hükümler de şer'i 
kıyasla bilinebilir. Bu caiz olunca, diğer hadiseler hakkında da şer'i kıyasa 
sarılmanın caiz olması gerekir. Zira bu ikisinin arasında bir fark olduğunu 
söyleyen hiç kimse yoktur. Baksana, bir kimse, "Kıyas, alış-veriş meselelerinde 
bir hüccet olup, nikahta bir hüccet değildir" dese, onun bu sözüne itibar edilmez. 
İşte burada da böyledir. 

Âyetteki istinbatı, manası kapalı nasslara veya nass terkiblerine mahsus kılan 
üçüncü suale ise şöyle cevap verilir: Bütün bunlar birer nasstır. Nassa sarılmaya 
ise, istinbat denilemez. Bu soruyu soranın, "Âyetteki istinbatı, beraat-i 
asliyye'den hüküm çıkarma manasına hamletmek niçin caiz olmasın?" şeklindeki 
sorusuna cevaben deriz ki: Bu, bir istinbat değil, birşeyi olduğu hal üzere 
bırakmak demektir. Buna kesinlikle "istinbat" denilemez. 

"İstinbat ancak kendisi ile kesin ilim elde edilir ise caiz olur. Halbuki şer'i kıyas 
kesin ilim ifade etmez?" şeklindeki dördüncü sorunuza da şu iki bakımdan cevap 
veririz: 

a) Bize göre, şer'i kıyas ilim ifade eder. Çünkü kıyasın bir hüccet olduğu sabit 
olduktan sonra, biz kesinlikle şu hükmü veririz: Her ne zaman, Allah'ın 


hükmünün asıl olan şeyde illetinin ne olduğu bizce zann-ı galib ile bilinir, sonra 
yine zann-ı galib ile aynı illetin fer' olan şeyde (kıyas edilecek meselede) de 
bulunduğu bilinir ise, bu durumda, Allah'ın o fer'i meseledeki hükmünün, aslolan 
meseledeki hükmü ile aynı olduğu zannı hasıl olur. İşte böyle bir zan meydana 
gelince de, biz mükellefin bu zannına uygun olarak amel edebileceğine kesin 
karar veririz. Netice olarak diyebiliriz ki: Buradaki zan, hükmün elde edildiği 
metoddadır, fakat hükmün kendisi kesindir ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın "herhangi bir 
hadisede, bu şekilde hasıl olan galib zanntn ne olursa, bil ki o iş hakkında benim 
hükmüm odur" demesi yerine geçer. Zann-ı galib meydana geldiğinde, biz o 
hükmün o hadisede de var olduğuna kesin olarak karar veririz. 

b) Bazan ilim sözü zikredilir, fakat kendisi ile "zan" manası kastedilir. Nitekim 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Bir şeyi güneş gibi (aşikâr) bildiğin zaman, o hususta 
şahidlik et" buyurmuş, şahadetin yapılabilmesi için bilmeyi şart koşmuştur. 
Halbuki biz, ilim değil zann söz konusu olduğu zaman da, o hususta şahidlik 
yapılabileceğinde ittifak ettik. Böylece zanna da bazan "ilim" denebileceği sabit 
olur. Allah en iyi bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'ın üzerinizdeki lütuf ve merhameti olmasaydı, 
birazınız müstesna, muhakkak şeytana uymuş gitmiştiniz" buyurmuştur. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [87] 
Şeytana Uymayan Azınlık Hakkında İhtimaller 


Âyetteki istisnanın zahiri, bu azlığın ne Allah'ın fazlı, ne de rahmeti ile meydana 
gelmediği zannını uyandırmaktadır. Halbuki bunun imkansız olduğu malumdur. 
İşte bundan dolayı müfessirler ihtilaf ederek şu görüşleri ileri sürmüşlerdir: 
Onlardan bir kısmı bu istisnanın, Allah Teâlâ'nın, "Onu her tarafa yayıverirler" 
sözünden; bir kısmı, "Bunu onlardan istinbat edebilecek olanlar elbette 
bilirlerdi" ifadesinden; bir kısmı da, "Allah'ın üzerinizdeki lütuf ve merhameti 
olmasaydı..." ifadesinden olduğunu söylemişlerdir. 

Bil ki bu hususta, bu üçünün dışında başka bir izah yoktur. Çünkü âyet, bu üç 
hükmün haberini ihtiva etmektedir. Binâenaleyh istisnayı bunlardan herhangi 
birinden yapmak doğru olur. Böylece bu görüşlerden herbirinin ihtimal dahilinde 
olduğu sabit olur. 

Birinci görüşe göre kelamın takdiri, "Onlara eminlik veya korku haberi 
geldiğinde, onların pek azı müstesna onlar bunu her tarafa yayıverirler" şeklinde 
olur. Böylece Cenâb-ı Hak, "Onlardan bir güruh, geceleyin senin söylediğinden 
başkasını kurariar" (Nisa, ai) ifadesinde de, bir kısım münafıkları istisna edip, 


bunun dışında tuttuğu gibi, bu âyette de haber yayma işinden, bazı münafıkların 
müstesna olduğunu bildirmiştir. 

İkinci görüşe göre istisna, "Bunu onlardan istinbat edebilecek olanlar elbette 
bilirlerdi" ifadesindendir. Yani, "Onlardan pek azı müstesna, bunu istinbat 
edebilecek olanlardan öğrenirlerdi" demektir. Ferra ve Müberred, "Birinci görüş 
daha evlâdır. Zira istinbat yolu ile bilinebilecek şeyi, onlardan ancak pek azı 
bilebilir. Onların çoğu bunu bilemez. Halbuki istisnayı bu ikinci görüşe göre 
vermek, bunun tersini gerektirir" demişlerdir. 

Zeccâc ise, "Bu, bir yanlıştır. Çünkü buradaki istisnadan murad, ince bir tefekkür 
ve derin bir anlayışla çıkarılan bir şey değildir. Bu, bir haber istinbat etmektir. 
Durum böyle olunca, onların pek çoğu da bunu bilebilir. Ancak, son derece 
ahmak ve cahil olan kimselerdir ki, bunu bilemez" demiştir. Zeccâc'ın bu 
görüşüne şu şekilde cevap vermek mümkündür: "Biz, âyetteki istinbat 
meselesini, sırf, haberleri ve asılsız şeyleri öğrenmek manasına hamlettiğimiz 
zaman Zeccâc'ın bu sözü doğru olur. Ama biz bunu, delillerle de ortaya 
koyduğumuz gibi, bütün hükümler konusunda istinbat manasına hamledersek, 
hak ve gerçek olan şey, Ferrâ ve Müberred'in zikrettiği husus olur. 

Üçüncü görüşe göre bunun, Allah'ın "Allah'ın üzerinizdeki lütuf ve merhameti 
olmasaydı ...flh." buyruğu ile ilgili olmasıdır. İstisnayı, hemen kendisini takib 
eden ve ona bitişen şeye vermek, onu ondan uzak olan şeylere vermekten daha 
evlâ olduğu, bilinen bir husustur. 

Bil ki bu görüş, biz ancak lütuf ve rahmeti, hususi bir mana ile tefsir ettiğimiz 
zaman mümkün ve uygun olur. Bu hususta şu iki izah bulunmaktadır: 

a) Bu, bir grup müfessirin görüşüdür. Buna göre, âyetteki "Allah'ın fazlı ve 
rahmeti" mefhumundan murad, Kur'ân'ı indirip Hz. Muhammed'i peygamber 
olarak göndermektir. Buna göre kelamın takdiri, "Şayet, Hz. Muhammed (s.a.s) 
peygamber olarak gönderilmeyip, Kur'an da inzal buyurulmasaydı, sizden pek 
azınız müstesna şeytana uyar ve Allah'ı inkâr ederdiniz..." şeklinde olur. Çünkü 
Hz. Muhammed'in peygamber olarak gönderilmemiş olması, Kur'ân'ın da 
tndirilmediğinin farzedilmesi halinde bile, bu az olan kimseler ne şeytana uyar,- 
ne de Allah'ı inkâr ederlerdi. Bunlar, mesela Kus İbn Saide, Varaka İbn Nevfel 
ve Zeyd İbn Amr, İbn Nufeyl gibi kimselerdir ki, bunlar Hz. Muhammed 
peygamber olarak görevlendirilmeden önce Allah'a inanmışlardı . 

b) Ebu Müslim'in zikretmiş olduğu şu husustur: "Buna göre bu âyetteki, Allah'ın 
lütuf ve merhametiyle,rahmetiyle kastedilen, münafıkların 'büyük bir murada 
(ganimete) ereydim" (Nisa. 73» sözleriyle kastetmiş oldukları Allah'ın nus-reti 
ve yardımıdır. Böylece Cenâb-ı Hak, peşipeşine zafer ve yardım tahakkuk 


etmemiş olsaydı, sizden pek azı müstesna, bu durumda şeytana tabi 
olup dininizi terkedeceğinizi beyan etmiştir. Bu kimseler, bunun hak olabilmesi 
için dünyada devletin teessüs etmesinin şart olmadığını biten, mü'min kimselerin 
faziletlilerinden ileri görüş sahibi, kuvvetli niyyet ve sağlam iradeye sahip olan 
kimselerdir. Ard arda fetih ve zafer gerçekleştiği için bu onun hak olduğuna; ard 
arda yenilgi ve hezimetler geldiği için de, onun bâtıl olduğuna inanmayıp, aksine 
işin hak veya bâtıl olmasının bir delile dayanmış olduğuna inanan kimselerdir. 


İşte bu, izahların en sahihi ve hakikata da en yakın olanıdır. [88] 
İkinci Mesele 


Âyet, Cenâb-ı Hakk'ın, şeytana tabi olan kimselerden fazlını ve rahmetini 
esirgediğine delâlet etmektedir. Eğer böyle olmasaydı, o şeytana tâbi olunmazdı. 
Bu "Cenâb-ı Hakk'ın din hususunda aslah (yani kulların menfaatlarına en uygun) 
olana uyması vaciptir" diyen Mu'tezile'nin yanlışlığına delâlet eder. Ka'bî buna 
şöyle cevap vermiştir: "Allah'ın fazlı ve rahmeti,herkesi içine alan umumi bir 
ifadedir.Ancak ne var ki bundan mü'minler istifade etmiş, kâfirler edememiştir. 
Böylece "Dinî meselelerde Allah tarafından kâfirler için bir fazl ve rahmet 
tahakkuk etmemiştir" denemesi, saöcce mecazi olarak doğrudur." Buna, "Sözü, 
mecazi manaya hamletmek, aslolanın hilafına bir harekettir" diyerek cevap 


veririz. [89] 


Cihad Emrinin Şümulü 


"Artık Allah yolunda savaş. Sen, kendinden başkasıyla mükellef 
tutulmayacaksın. İman edenleri de teşvik et Olur kt Allah o kâfirlerin savletini 
defeder. Allah satvetce çok çetin, cezalandırma bakımından çok şiddetlidir" 
(Nisa, 84). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki âyetlerde cihadı emredip, buna iyice teşvik edince ve 
münafıkların cihada karşı isteksiz olduklarını, hatta müslümanları cihaddan 
alıkoymak için ellerinden gelen say-ü gayreti gösterdiklerini belirtince, bu âyette 
cihad emrini tekrar ederek, "Artık Allah yolunda savaş" buyurmuştur. Bu buyruk 


ile ilgili birkaç mesele vardır: 120] 


Birinci Mesele 


Âyetteki (Artık savaş) ifadesinin başındaki "fâ", ne ile ilgilidir? Bu hususta şu 
izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, "Kim Allah yolunda vuruşup da öldürülür ise" (Nisa, 74) âyetinin, mana 
bakımından bir cevabıdır. Çünkü bu, "Eğer kurtuluşa ermek istiyorsan, savaş" 
manasına gelir. 

b) Bu "Size ne oluyor ki Allah yolunda düşmanla savaşmıyorsunuz?" (N«sa, 75) 
âyetine râcidir ki, "Binaenaleyh Allah yolunda savaşın" manasına getir. 

Bu, münafıklar hakkında bu âyetlerde zikredilmiş olan kıssalarla ilgilidir. Buna 
göre manası şöyle olur: "O münafıkların huyu, şöyle şöyledir... Öyle ise sen 
onlara değer verme ve onların yaptıklarına aldırış etmeyip, Allah yolunda savaş." 


[91] 


Müslümanların Uhud'un Rövanşı İçin Hacc Mevsiminde Medine'deki 
Faaliyetleri 


Âyet, Allah Teâiâ'nm, Hz. Peygambere insanları Bedr-i Sugra'da savaşa 
çağırmazdan önce tek başına da olsacihad etmesini emrettiğini göstermektedir. 
Ebu Süfyan, Hz. Peygamber (s.a.s) ile Bedr-i Suğra denen yerde tekrar 
karşılaşmak ve savaşmak üzere vaidleşmişti. Bazı kimseler bu savaşa gitmeyi 
kerih görmüşlerdi. İşte bunun üzerine bu âyet nazil oldu. Böylece Hz. 
Peygamber (s.a.s), hiç kimsenin sözüne itibar etmeden, beraberinde yetmiş kişi 
olduğu halde, va'adini yerine getirmek üzere çıktı. Şayet bu yetmiş kişi de 


peygambere tabi olmasalardı, o tek başına da olsa çıkacaktı. [92] 
Üçüncü Mesele 


Âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, insanların en cesuru ve nasıl savaşılacağını en iyi 
bilen olduğunu göstermektedir. 

Çünkü Allah Teâlâ, Hz. Peygamber'de bu sıfatlar bulunduğu için ancak, bunu 
O'na emretmiştir. Zekat vermeyenlerle tek baştna da otsa savaşacağını söylediği 
için, Hz. Ebu Bekir (r.a) bu hususta Hz. Peygamber (s.a.s)'e uymuştur. Herşeyin 
Allah'ın kudretinde olduğunu ve bütün işlerin ancak O'nun kaza ve kaderi ile 
meydana gelip tahakkuk ettiğini bilen herkese, bu şekilde hareket etmek kolay 


gelir. [93] 


Mükellefiyet Ferdîdir 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Sen, kendinden başkasıyla mükellef tutulmayacaksın" 


buyurmuştur. Bu buyrukla ilgili birkaç mesele vardır: [94] 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi "Bu ifade nehy sîgasında meczûm olarak (kendinden başkasını 
mükellef tutma) şeklinde veya nûnlu olarak ve lamın kesresiyle (Biz, senden 


başkasını mükellef tutmayız) şeklinde okunmuştur" demiştir. [95] 
İkinci Mesele 


Vahidî (r.h), ifadesi, meçhul fiilin mefûlü olarak mansub kılınmıştır" demiştir. 


[96] 
Cihad Her Yaştan Mü’mine Bir Vecibedir 


Âyet, savaşmasına başkası tarafından müsaade edilmeyen kimselerin de, 
cihaddan geri davramayacaklarına delalet etmektedir. Buna göre mana, "Sen, 
başkalarının fiillerinden değil, ancak kendi fiilinden muaheze edilirsin. Sen, 
kendi işini yaptığında, başkasına farz olan şeylerden mükellef tutulmazsın" 
şeklinde olur. 

Bil ki cihad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in dışındaki müslümanlar hakkında farz-ı 
kifâyedir. Binaenaleyh insan, o cihadın farz-ı kifaye olduğunu zann-ı galib ile 
bilmezse, ona cihad farz olmaz. Ama peygamber böyle değildir. Çünkü 
peygamber, Allahu Teâlâ'nın, "Allah seni İnsanlardan koruyacaktır" (Maide, 67) 
âyeti ile, buradaki "Olur 

W Allah o kâfirlerin savletini defeder" ifadesinin de delâlet ettiği gibi, yardım ve 
muzafferiyet hususunda ilâhi bir teminat içindedir. Allah Teâlâ hakkında 
Kur'ân'da kullanılan (olur ki, belki) kelimesi, kesinlik ifade eder. Binaenaleyh 
Hz. Peygambere, tek başına da kalsa cihad farzdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "İman edenleri de teşvik et" buyurmuştur. Bu, 
"Peygambere vacib olan hem cihad etmek, hem de insanları cihada teşvik 
etmektir. O, bu iki şeyi yerine getirince, mükellefiyetini yerine getirmiş olur. 
Başka insanların cihad etmemelerinden dolayı, ona bir mes'üliyet yoktur" 
manasındadır. 


Sonra Hak Teâlâ, i "Olur ki Allah o kâfirlerin savletini defeder" buyurmuştur. Bu 
ifade ite ilgili de birkaç mesele vardır; 271 


Allah Hakkında Tabirinin Kullanılmasının İzahı 


mukarebe fiillerinden biridir ki "ummak, ümid etmek, öyle olmasını istemek" 
manalarına gelir. Bu manalar, hakkında düşünülemez. Buna şöyle cevap verilir: 
kelimesi, arzulandırmak manasındadır. Halbuki arzu ettirmede ne bir şekk ne bir 
yakin manası yoktur. Bazı alimler, Allah'ın (ümit vermesinin), kesinlik ifade 


edeceğini söylemişlerdir. [98] 
İkinci Mesele 


men etmek manasınadır kelimesinin asıl manası ise, kötü olan şey demektir.. 
Nitekim "Sana, bu işten bir 

kötülük gelmez" manasında; yine bir şey kötü olarak nitelendiğinde (Bu, ne kötü 
birşeydir!) denilir. Allah Teâlâ da, "Kötü, yani hoş olmayan blrazab İle" (A'raf, 
165) buyurmuştur. Azab, hoş karşılanmayan bir şey olduğu içinbazan, "be's" 
diye ifade edilir. Nitekim Cenâb-I Hak,, a!) "Allah'ın azabına karşı bize kim 
yardım eder?" <Mü;min, 29); "Onlar, bizim azabımızı hissettikleri zaman" 
(Enbiya, 12) ve "Onlar bizim azabımızı gördükleri zaman!" (Mü'min, 84) 
buyurmuştur. Müfessirler, "Olur ki Allah o kâfirlerin savletini defeder" 
buyruğunu tefsir ederken, Allah'ın onların savletini, güç ve kudretlerini kesin 
defettiğini söylemişlerdir. 

Bu durum, (henüz rriüslüman olmamışken) Ebu Sütyan'ın taifesine karşı 
gerçekleşmişti. Bunun üzerine Ebu Süfyan, "Bu sene kıtlık senesidir" demişti. 
Onların yanında erzak olarak sadece "kavut" vardı. Bundan dolayı Ebu Süfyan, 


Hz. Peygamber (s.a.s) ile savaşmak için (Bedr-i Sugrâ'ya) gitmemiştir. [99] 
Nekâl ve Tenkilin İzahı Hakkında 


"Allah satvetce çok çetin, cezalan- dırma bakımından çok şiddetlidir" 
buyurmuştur. Birisini cezalandırıp, yaptığı şeyi tekrar yapmaktan 
vazgeçirdiğinde dersin. Yine birisi, birşeyden korkup çekindiğinde denilir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak "Binaenaleyh onu hem önündekilere, hem ardmdakilere 
ibret verici ceza yaptık" (Bakara,66). Yine Allah Teâlâ, hırsızlığın cezası 


hakkında "Allah'tan İbret verici bir ceza olmak üzere." (Maide, 38) 
buyurmuştur. Bir kimse çekinip yemin etmediği zaman denilir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Âyet, Allah'ın azabının ve cezasının, 
başkasının azab ve cezasından daha şiddetli olduğuna delâlet etmektedir. Bu 
farklılığı izah hususunda, en makbul görüş şudur: Allah'ın dışındakilerin azabı 
devamlı olamaz. Halbuki Allah'ın âhiretteki azabı devamlıdır. Allah'tan 
başkasının azabından Cenâb-ı Hak insanı kurtarabilir. Allah'ın azabından 
kurtarmaya ise, hiç kimsenin gücü yetmez. Allah'tan başkasının azabı, ancak tek 
yönden olabilir.Allah'ın azabı ise, insanın her parçasını, her noktasını, bütün 
ruhunu ve bedenini sarar. 

"Kim güzel bir şefaatle şefaatte bulunursa, ondan kendisine bir hisse vardır. Kim 
de kötü bir şefaatle şefaatte bulunursa ondan kendisine bir pay (günah) vardır. 


Allah, her şeye hakkıyla kadir ve nazırdır"(Nisa. 85). [100] 


(Nisa, 85) Âyetinin Mâkabliyle Münasebeti 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: Hoi 
Birinci Mesele 


Bu âyetin, kendinden önceki âyetle münasebeti hakkında şunlar söylenebilir: 

1) AHah Teâlâ, Hz. Peygamber'e, ümmetini cihada teşvik etmesini emretmiştir. 
Cİhad, güzel ve değerli ibadetlerdendir. Binaenaleyh O'nun, ümmetini cihada 
teşvik etmesi, onları güzel fiil ve taatlara teşvik etme manasına gelir. Bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, bu âyette, güzel şefaatte bulunan kimseye, o şefaatinden 

bir hisse (sevab) verileceğini beyan etmiştir. Bundan maksad ise, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'irv o insanları cihada teşvik ettiği zaman, bundan dolayı onun büyük bir 
mükâfaata müstehak olacağını beyan etmektir. 

2) Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, insanları cihada teşvik etmesini 
emredince, O'nun emrini kabul etmemeleri halinde insanların isyan ve 
diretmelerinden dolayı kendisi için herhangi bir kusur ve ayıbın söz konusu 
olmayacağını bildirmiştir. Sonra bu âyette de, eğer insanlar itaat edip O'nun 
teklifini kabul ederlerse, onlara, bu taatlarından ötürü, pek çok sevabın 
verileceğini beyan etmiştir. Buna göre sanki Cenâb-t Hak, resulüne, "O insanları 
cihada teşvik et. Eğer sözünü kabul etmezlerse, onların isyanından dolayı sen 
kınanmazsın. Yok eğer onlar sana itaat ederler ise, onların taatlarından dolayı en 
büyük mükâfaatı elde edersin" demiştir. Böylece peygamberini, ümmet-i 


Muhammed'i cihada sevketmesi için gayret göstermesi hususunda Allah 
tarafından bir teşvik olur. Bunun sebebi şudur: Onlar, Hz. Peygamaber'e itaat 
ettiklerinde, Hz. Peygamber (s.a.s) büyük mükğfaat elde ediyor; fakat onların 
isyanlarından dolayı kendisine bir günah terettüb etmiyor. Çünkü Hz. Peygamber 
(s.a.s), onları taata teşvik hususunda olanca gayretini sarfetmiş, günaha hiç 
teşvik etmemiştir. İşte bundan dolayı o, onların taatı sebebi ile mükâfaat elde 
etmiş ama isyanları sebebi ile kendisine bir günah terettüb etmemiştir. 

3) Şöyle de denebilir: Hz. Peygamber (s.a.s), insanları savaşa teşvik edip, bu 
hususta bütün gayretini gösterince, bazı münafıklar, diğer bazı münafıkların 
savaşa katılmamaları için, Hz. Peygamber'e gelip şefaatçi oluyorlardı. İşte bunun 
üzerine, Hak Teâlâ, böyle şefaatleri yasaklamış ve şefaatin, ancak Allah'a itaati 
yerine getirmeye bir vesile olduğu zaman güzel ve yerinde olacağını; ama bir 
günaha sebeb olacağı zaman ise bunun haram ve nahoş olacağını beyan etmiştir. 

4) Şu da olabilir: Bazı mü'minler cihada istekli olmakta beraber hazırlıklı değil 
idiler. Bundan dolayı, bunların dışında kalan mü'minler, cihada gitmesi için o 
mü'minlere yardımcı olsun diye, onun nâmına başka bir mü'min nezdinde 
şefaatçi oluyorlardı. Böylece bu şefaat, taatı ifâ hususunda bir gayret olur. İşte 
bundan dolayı Allah Teâlâ, insanları bu şekilde şefaatçi olmaya teşvik etmiştir. 
Yaptığımız bütün bu izahlara göre, âyetin kendinden öncekilerle son derece 


güzel bir münasebeti vardır. [102] 
Şafaatin Manası 


Şefaat, (çift) kelimesinden alınmıştır."Şef", insanın kendisini, ihtiyaç sahibinin 
ihtiyacını giderme hususunda, onunla ortak olacak şekilde, adetâ onun bir yansı 
kılmasıdır. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki: Bu âyette zikredilen "şefaat" hususunda şu 
izahlar yapılmıştır: 

1) Bundan murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, mü'minleri cihada teşvik etmesidir. 
Bu böyledir, çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), mü'minlere savaşmalarını emrediyor 
ve böylece kendisini, cihadla elde edilmek istenen maksadların elde edilmesi 
hususunda onların bir parçası kılıyordu. Bir şeye teşvik etmek ise, tehdid yoluyla 
değil de, yumuşaklık ve nezaketle onu emretmekten ibarettir. Bu da bir nevi 
şefaattir. 

2) Bundan maksad, daha önce de bahsettiğimiz gibi, bazı münafıkların cihada 
katılmasınlar diye diğer bazı münafıklar için, Hz. Peygamber (s.a.s)'den müsaade 
isteyerek şefaatçi olmaları veyahut da bazı mü'minlerin, cihad için ihtiyaçları 


olan teçhizatı elde etme hususunda, (fakir) mü'minler için (zengin) mü'minler 
nezdinde şefaatçi olmalarıdır. 

3) Vahidi, İbn Abbas (r.a)'dan özeti şu olan bir söz nakletmiştir: "Güzel şefaat 
kişinin Allah'a imânına, kâfirlerle savaş sevabını ilave etmesidir. Kötü şefaat ise, 
kişinin inkârına, kâfirleri sevme ve onlara sıkıntı vermeyi bırakma günahını ilave 
etmesidir." 

4) Mukâtil "Allah nezdinde şefaat ancak dua ile olur" der. O, bu görüşüne, 
Ebu'd-Derdâ (r.a)'nın rivayet ettiği şu hadisi delil getirir: Hz. Peygamber (s.a.s): 
müs-tuman kardeşi için, gıyabında duada bulunursa, bu mutlaka kabul edilir ve 
melek o kimseye, "Aynısı senin için de olsun" diye (dua eder)" 


H03 Ibuyurmuştur ki işte âyette bahsedilen nasib (hisse) budur. Kötü şefaata 
gelince, bu da şudur: Rivayete göre yahudiler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanına 
girdiklerinde, "ölüm" manasına gelen "ölüm sizlere olsun" derlerdi. Derken Hz. 
Aişe (r.anhâ), (selama benzetilerek söylenen) bu sözü duydu ve "Ölüm ve lanet 
size otsun. Demek siz, peygambere böyle diyorsunuz!" dedi. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Onların ne dediklerini anladım ve hemen peşinden de ' ve 
aleyküm" (size de olsun) dedim" buyurdu ve peşinden bu âyet nazil oldu. 

5) Hasan el-Basri, Mücahid, Kelbi ve İbn Zeyd şöyle demişlerdir: "Âyette geçen 
şefaattan maksad, insanların kendi aralarında, biribirleri için yapmış oldukları 
şefaattir. Binaenaleyh dinen şefaat edilebilecek şey için yapılan, güzel şefaat; 
caiz olmayacak şey için yapılan şefaat ise, kötü şefaattir." Sonra Hasan el-Basri 
şöyle devam etmiştir: "Kim güzel bir şefaattsfbulunmaya niyetlenirse, o şefaatta 
bulunamasa bile, onun bundan bir mükâfaatı olur. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Kim 
güzel bir şefaatle şefaatte bulunursa.." buyurmuş, "Her kimin şefaati (aracılığı) 
kabul edilirse..." dememiştir. Bu görüş Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Şefaatçi olun, 


ecir kazanın" HOA 


Ben derim ki: Bu şefaatin muttaka cihadla ilgili olması gerekir. Aksi halde 
âyetin, kendinden öncekilerle irtibatı kalmaz. Bu irtibat, ilk iki görüşe göre 
kurulabilir. Fakat son üç tefsire gelince, eğer bunlardan maksad âyetin sadece bu 
manalarda olduğunu söylemek ise, bu bâttldır. Eğer bunun bâtıl olduğu kabul 
edilmez ise, âyetin kendinden önceki âyetlerle irtibatı kesilir. Eğer bundan 
maksad, son üç görüşü, ilk iki görüş meyanında âyetin lafzına dahil etmek ise, 


bu caizdir. Çünkü sebebin hususi oluşu, lâfzın umumiliğine mani olmaz. [105] 


Kifl Kelimesinin İzahı 


Dilciler, "kifl pay ve nasib manasınadır" demişlerdir. Hak Teâlâ'nın, "Size, 
rahmetinden iki m (kat) nasib versin" (Hadid, 28) âyetinde de kelime bu mana- 
dadır. Bu kelime, Araçların, devenin hörgücü üzerine bir çul dolayıp üzerine 
bindiğinde söylediği, sözlerinden alınmıştır. Çünkü Araplar, devenin sırtının 
hepsini değil, sadece bir kısmını kullandıkları için böyle demişlerdir. İbnü'l- 
Muzaffer şöyle der: "Aynısı başkası için hazırlanmadıkça "Bu, falancanın 
hissesidir" denilemez. "Nasib" kelimesi de aynıdır. Eğer bu tek olur ise, sen ona 


"kifl" veya "nasib" diyemezsin." [106] 
Nasib İle Kifl Arasındaki Fark 


Eğer, "Cenâb-ı Hak, güzel şefaat için, "ondan kendisineblrnasib vardır", kötü 
şefaat için ise, "Ondan kendisine bir kifl vardır" buyurmuştur. Farklı olarak bu 
iki lafzın kullanılmasında bir incelik var mıdır?" denilirse, biz deriz ki: "Kifl", 
insanın kendisine itimad edip güvendiği hissenin adıdır. Devenin sırtı, o çul 
vesilesiyle, gelebilecek zararlardan korunduğu; binen kimse de o çul ile, kendi 
bedenini hayvanın sırtının vurmasından, böylece de bir eziyyet ve sıkıntı 
duymaktan koruduğu için, denilmiştir. Yine bir şeyi üstlenmiş, onu uhdesine 
almış olan kimseye denilir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) öl "Ben ve yetime 


kefil olan kimse, şunlar, yani (şu iki parmak gibi yanyanayizdir)." [107] 

Böylece, "kifl" kelimesinin, insanın menfaatine olan şeyleri elde etmek, zararına 
olan şeyteri de savuşturmak hususunda kendisine dayandığı bir pay, hisse 
manasına geldiği sabit olur. Bu sabit olunca, biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın, 
buyruğunun manası, "K/m de kötü bir şefaatle şefaatte bulunursa, o kimse için 
bu şefaatinden, hem dünyevi hem de uhrevi hususta, kendisine azık olacak bir 
hisse, bir pay olur.." şeklinde olur ki, bundan maksat, bunun zıddının 
meydanagalmesvebr. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onları pek acıklı biratab ile 
müjdele" . 21) buyurmuştur. Bundan maksad, hakkın zayi olmasına; bâtılın da 
kuvvet 

bulmasına müncer olan şefaatin, Allah katında büyük bir ikab ve cezaya 


sebebiyet vereceğine dikkatleri çekmektir. (08) 
el-Mukit İsm-i Şerifinin Manası 


Cenâb-ı Hak sonra, 1s-â-"Allah her şeye hakkıyla kadir ve nazırdır" 
buyurmuştur. Bununla ilgili iki mesele vardır: 1109) 


Birinci Mesele 


kelimesiyle ilgili iki görüş vardır: 

1) Bu kelime, "her şeye kadir" anlamına gelmektedir. Bu görüşte olanlar, ez- 
Zübeyr İbn Abdilmuttalib'in şu beytini söylemişlerdir: 

"Kendisine kötülük yapmaya muktedir olduğum halde, bana karşı kin besleyen o 
kimseden nefsimi uzak tuttum, alıkoydum..." 

Bir başkası ise, şu beyitleri söylemiştir: 

"Ah keşke hileydim! Ve, o (amel defteri) açık olarak (bana) yaklaştırılıp; ben de 
çağrılarak hesaba çekildiğimde, ben, (o vakit) fazl-ü keremin lehime mi yoksa 
aleyhime mi olduğunu muhakkak bileceğim.. Çünkü ben, muhakkak hesaba 
kadirim" veya, "Rabbim, hesabı görmeye muktedirdir" (Lisânu'l-Arab, I / 75). 
Nadr İbn Şumeyl de şunu nakletmiştir: 

"Cesur ol, sabırsız ve korkak olma; azimli ol! Muhakkak ki ben, onlara kötü 
gelen şeylere karsı güçlü ve muktedirim." 

2) Mukit kelimesi, "azık" anlamına gelen kelimesinden müştaktır. Arap-çada, bir 
kimse kendisiyle beslenip gıdalanacağı şeyi muhafaza edip koruduğu zaman 
denilir. O şeye, gıdaya ise, küt denilir. Bu da, muhafaza edilen mikdardan fazla 
olmayan (kıt kanaat kâfi gelen) şey demektir. Bu manaya göre mukit kelimesi, 
ihtiyacı kadar veren, gözeten bekçi demektir. Sonra Kaffâl (r.h) şöyle demiştir: 
"Bu iki manadan hangisi olursa olsun, yapılan te'vil ve tefsir doğrudur. Zira 
Allah Teâlâ, kendisi için şefaat edilene verdiği kadar hisse ve payı; şefaat eden 
kimseye de verir. Eğer bu şefaat iyi ise, onun mükğfaatı iyi; eğer kötü ise, onun 
karşılığı da kötüdür. Şefaat edene de verilmesi sebebiyle, şefaat edilenin 
mükâfaatında herhangi bir eksilme meydana gelmez. İkinci manaya göre, Altah 
Teâlâ her şeyin muhafızı olup, onların şahidi ve gözcüsüdür. Bizim hiçbir 
halimiz O'na gizli kalmaz. Binaenaleyh O, şefaat eden kimsenin, hak ya da bâtıl 
meselede şefaat ettiğini bilir. Bütün bunları muhafaza ve kaydedip, herkese bu 


bilgisine göre bir karşılık verir..." (110) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, kendisinin bütün makdürat ve mümkinata kadir oluşunun, kendisi 
için muhdes bir sıfat değil de ezeli bir sıfat olduğuna dikkat çekmek için, As-âi 
"Allah, herşeye hakkıyla kadir ve nazırdır" (Nisa, 85) buyurmuştur. Binaenaleyh, 
Cenâb-ı Hakk'ın, Oü tabiri, şu veya bu zaman ve vakitle kayıtlanmaksızın, o 


şeyin, o vasfın, ezelden ebede kadar olacağına delâlet eder. 

"Bir selam ile selamtandığımz vakit, siz ondan daha güzeli ile selamı alın veya 
onu ayniyle karşılayın.. Şüphesiz ki Allah, her şeyin hesabını hakkıyla alandır" 
(Nisa, 86). 

Âyetin, kendinden önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu izahlar yapılabilir: 
a) Cenâb-ı Hak, mü'minlere cihad etmelerini emredince, onlara, düşmanlarının 
razı olmaları halinde barış yapmalarını emretmiş ve âdeta "Siz de, o sulh ve 
barışa razı olun" demiştir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Bir selam ile 
selamlandığımz vakit siz ondan daha güzeli ile selamı alm veya onu ayniyle 
karşılayın" buyruğu O'nun, "Eğer onlar barışa meylederlerse sen de ona (sulha) 
yanaş" (Eniai.ei) ifadesi gibidir. 

b) Cihad esnasında, dâru'l-harbte ya da dâru'l-harbe yakın bir yerde, bir kimse 
birisine rastlar, ona selam verirdi. Ama o kimse, onun verdiği selama iltifat 
etmezse onu öldürürdü... Ve bazan öldürülen kimsenin müslüman olduğu ortaya 
çıkardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak bunu mü'minlere yasak etti ve onlara, 
kendilerine selam verip izzet ve ikramda bulunan kimselere, aynısıyla ya da daha 
fazlasıyla mukabelede bulunmalarını emretti. Zira o kimse kâfir olursa, ona bir 
çeşit izzet ve ikramda bulunması, o müslümana herhangi bir zarar vermez. Ama 
o kimse müslüman olur da, o da onu öldürürse, işte bu, en büyük zarar ve en 


büyük bozgunculuğa sebebiyyet vermiş olur. un 
Tahiyye Kelimesinin Açıklaması 


kelimesi (selamladı) fiilinin, "tefiletun" vezninde masdarı olup, aslı, is jalı 
(tavsiye etmek) ve lendirmek) kelimeleri gibi,- dür. Araplar, Hak Teâlâ'-nın, 
cehenneme bir atılış" (vakıa, 94) âyetinde de olduğu gibi, dört harfli fiillerde 
veznini, veznine tercih ederler. Böylece, kelimesinin aslının, olduğu, daha sonra 


da, ya harflerini birbirine idgam ettikleri sabit olmuş olur. (112) 
İkinci Mesele 


Bil ki Arapların İslâm'dan önceki âdetleri, birbirleriyle karşılaştıklarında, "Allah 
seni yaşatsın, uzun ömürler versin" şeklindeydi. Bu tabir (hayat, ömür) 

kelimesinden türemiştir. Buna göre biri diğerine, yaşaması, hayatta kalması 
dileğiyle dua etmek için böyle söylemektedir. Binaenaleyh, Araplara göre 
"tahiyye" birbirlerine "Allah seni yaşatsın, uzun'ömürler versin" demelerinden 
ibaret olmuş olur. İslâm döneminde ise, bu tabir "selâm" ifadesiyle değiştirildi. 


Böylece Araplar "tahiyye"'yi selâm'in ismi kabul ettiler. Nitekim Cenâb-ı Hak da, 
"Kendisine kavuşacakları gün onlara edeceği tahiyye (sağlık dileği) selâmdır" 
(Ahzab, 44) buyurmuştur. Namaz kılan kimsenin, "Selamlar, Allah'adır" demesi 
de bu manadadır. Yani, "Belalardan emin olmak, esenlikte olmak Allah'a aittir..." 
demektir. Şairler de bunu söylemektedir. Nitekim Antere, 

"Çok eskilerden kalma bir ev harabesi tarafından selamlandın"; bir başkası da, 


"Selma, bizler seni selamlıyoruz!.. Öyleyse sen de bizi selamla!" demiştir. (13) 
Selam, Herhangi Bir Temenniden Daha Mükemmeldir 


Bil ki, bir başkasına "Sana selam olsun" demesi onun "Allah seni yaşatsın..." 
demesinden daha tam ve mükemmeldir. Bunu birkaç yönden izah edebiliriz: 

a) Diri olan kimse; her türlü âfetten salim olduğunda, muhakkak ki diri ve hayat 
sahibidir. Ama diri olan kimse, daima salim olamaz. Bazan onun hayatı ve 
yaşantısı, âfet ve belâlarla iç içe olur. Binaenaleyh, kişinin "Sana setam olsun..." 
ifadesi, onun "Allah seni yaşatsın" demesinden daha mükemmeldir. 

b) "Selam", Allah'ın isimlerinden birisidir. Binaenaleyh, söze Alalh'ın zikriyle 
veya kullarının esenliğinin devamını istediğine delâlet eden O'nun sıfatlarından 
birisiyle başlamak, o kimsenin, "Allah seni yaşatsın..." demesinden daha 
mükemmel olur. 

c) Bir kimsenin bir başkasına, "Sana selam olsun" demesinde, onu esenlikle 
müjdeleme bulunur... Ama o kimsenin, "Allah seni yaşatsın..." demesi, böyle bir 
mana ifade etmez. Binaenaleyh, birincisi daha mükemmel olur. Kur'ân, hadis ve 
akli deliller de, "selam" lafzının daha faziletli olduğuna delâlet etmektedir. 
Kur'ân'ın delâlet etmesine gelince, bu birkaç yöndendir: 

1) Bil ki Allah Teâlâ, mü'minlere oniki yerde selam vermiş, esenlik dilemiştir. 
Birincisi: Allah Teâlâ, sana sanki ezelde selam vermiş gibidir... Zira, görmez 
misin ki, o kendi zatını vasfederken, "Mülk-ü melekütun yegâne sahibi. Noksanı 
mücib her şeyden pâk ve münezzeh. Selam ve selâmetin tâ kendisi..." (Haşr, 23) 
buyurmuştur. 

İkincisi: O, Nuh (a.s)'a selâm vermiş, bundan sana da bir pay ayırarak, "Denildi 
ki: "Ey Nuh, sana ve maiyyetinde bulunanlardan (gelecek mü'min) ümmetlere 
bizden bir selâm ve bereketlerle in (gemiden)..." (Hüd. 48) buyurmuştur. 
Üçüncüsü: Cenâb-ı Hak, Cibril'in lisanıyla selâm vererek, "Onda melekler ve 
ruh, Rablerinin izniyle, her bir iş için iner de iner. O, tan yeri ağanncaya kadar 
bir selâmdır" (Kadr. 4-5) buyurmuştur. Müfessirler şöyle demektedirler: "Hz. 
Peygamber (s.a.s), ümmetinin, Hz. İsa ve ve Hz. Musa (a.s)'nın ümmetleri gibi 


olmasından endişelenince, Cenâb-ı Hak, "Sundan dolayı üzülme, çünkü ben seni 
dünyadan çıkarsam bile, Cibril'i senin halifen kılacağım. O, her Kadir gecesinde 
ümmetine inecek ve onlara benim selamımı tebliğ edecek" buyurmuştur. 
Dördüncüsü: Cenâb-ı Hak, Musa (a.s)'nın lisanı ile sana (ve ümmetine) selam 
vermiştir. Çünkü O, "Selam, doğruya tâbi olanlara.." rrâhâ, 47)buyurmuştur. Sen, 
hidayete tâbi olduğun zaman, sana Musa'nın selamı ulaşmtş olur. 

Beşincisi: Hz. Muhammed (s.a.s)'in lisanıyla sana selam vermiştir. Nitekim, 
"riamdolsun Allah'a, selam olsun O'nun beğenip seçtiği kullarına..." (Nemi. 59) 
buyurmuştur. Allah, imana hidayet edip sevkettiği herkesi, muhakkak ki beğenip 
seçmiştir, Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sonra biz o kitabı, kullarımızdan 
seçtiklerimize miras bıraktık" (Fat.r, 32) buyurmuştur. 

Altıncısı: Hz. Muhammed (s.a.s)'e bizzat kendi lisanıyla selâm vermesini 
emrederek, "Ayetlerimize iman edenler sana geldiği zaman de ki: "Selam 
sizler.." (Enam, 54) buyurmuştur. 

Yedincisi; Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetine, sana selam vermelerini 
emrederek, "Bir selâm ile selamlandtğınız vakit siz ondan daha güzeli ile selamı 
alın veya onu ayniyle karşılayın" (Nisa, 86) buyurmuştur. 

Sekizincisi: Ölüm meleğinin lisanıyla sana selam vererek, ",. ki bunlar, 
meleklerin pak ve âsüde olarak canlarını alacakları kimselerdir... selam sizlere..." 
(Nahi, 32) buyurmuştur. Bu hususta şöyle bir rivayet bulunmaktadır: "Ölüm 
meleği, müslümanın kulağına, "Cenâb-ı Hak sana selam yolladı ve "Bana icabet 
etsin, çünkü gerek benr gerek cennetler ve gerekse güzel huriler (hür-i 'ıynler) 
sana müştaktırlar" dedi" der. Bu müjdeyi duyan mü'min kimse, ölüm meleğine, 
"Bu müjdeyi verene, tarafımdan bir hediyye vardır. Canımdan daha aziz ve daha 
değerli bir hediyye yoktur... O halde, sana bir hediyye olmak üzere al canımı!.." 
der. 

Dokuzuncusu: Temiz ve temizlenmiş ruhlar tarafından sana selam verilir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer ashab-ı yeminden ise, artık ashab-ı yeminden selam 
sana.." (vakıa, 90-91) buyurmuştur. 

Onuncusu: Cennet bekçilerinin seçkinlerinin lisanıyla selam vererek, "Hablerini 
sayanlar ise, bölük bölük cennete sevk edildi. Nihayet oraya varıp kapılan 
açılınca, bekçiler şöyle dediler: "Selam size! Tertemiz geldiniz! Artık ebedi 
kalmak üzere girin buraya" (Zümer! 73) buyurmuştur. 

Onbirincİsi: Ümmet-i Muhammed cennete girdiğinde, melekler onları ziyaret 
ederek selam verirler. Cenâb-ı Hak, "Melekler de herbir kapıdan onların yanma 
girecekler ve, "sabrettiğiniz şeylere mukabil sizlere selam.. Dünya hayatının ne 
güzel sonucudur bu!" (Rau 23-24) buyurmuştur. 


Onikincisi: Vasıtasız olarak doğrudan doğruya Cenâb-ı Hakk'ın selamıdır. Ki bu 
O'nun, "Kendisine kavuşacaktan gün, onlara edeceği sağlık dileği selamdır.." 
(Ahzâb, 44) ve "Çok merhametli Hab'den bir de selam vardır" (Yâsm. 58) 
âyetleriyte beyan ettiği husustur. İşte bu esnada, herkesin selamı yok'olur. Zira, 
Hâlık'ın nurunun tecellisi karşısında, mahlükat baki kalamaz. 

2) Selamın faziletine delâlet eden Kur'âni delillerden birisi de şudur: Esenlik ve 
ikrama en fazla ihtiyaç duyulan vakitler üçtür. Başlangıç (doğum), ölüm ve 
öldükten sonra dirilme vakitleridir. Allahu Teâlâ Yahya (a.s)'ya ikram edince, 
ona, bu üç vakitte esenlik va'adederek ikramda bulunmuş ve, "Dünyaya 
getirildiği gün de, öleceği gün de, diri olarak kaldırılacağı gün de ona selam 
olsun" (Meryem. tg buyurmuştur. İsa (a.s) da aynısını söyleyerek, "Doğduğum 
gün de, öleceğim gün de, diri olarak kaldırılacağım gün de selam benim 
üzerimedir" (Meryem, 33) buyurmuştur. 

3) Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed (s.â.s)'e yapıfan ta'zim ve saygıyı belirterek, 
"Şüphesiz ki Allah ve melekleri, o peygambere çok salât (ve ta'zim) ederler..." 
(Ahzab. 56) buyurmuştur. Bu âyetin tefsiri hususunda şu rivayet edilmiştir: 
"Yahudiler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanına girdiklerinde, "Ölüm sana!" 
derlerdi... İşte bundan dolayı da, Hz. Peygamber çok üzüiürdü. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hak, Hz. Cebrail (a.s)'i göndererek, "Eğer yahudiler, "ölüm sana!" 
diyorlarsa, ben de, herşeyi kuşatıcı olan celâl sıfatımla "Benden selam olsun 
sana!" diyorum..' buyurdu. İşte bunun üzerine, "Şüphesiz ki Allah ve melekleri, 
o peygambere çok salât (ve tazim) ederler" (Ahzab. 56) âyetini indirdi. Selamtn 
faziletine delâlet eden hadise gelince, bu, Abdullah İbn Selâm m rivayet etmiş 
olduğu şu hadistir: "Allah Resulünün geldiğini duyduğumda, insanların 
oluşturmuş olduğu kalabalığa karıştım. Allah Resulünden duyduğum İnsanlar, 
aranızda selamı yayın... Yemek yedirin, sıla-i rahimde bulunun ve insanlar 
uyurken, siz geceleyin namaz kılın. (Eğer bunları yaparsanız), selam ve esenlikle 


cennete girersiniz" L4İdemesi olmuştur. HS] 
Selamın Faziletine Dair Akli Deliller 


Akli cihetten selamın faziletine delâlet eden hususlar ise pek çoktur: 

a) Ülemâ şöyle demektedir: "Hristiyanların selam şekli, ellerini ağızlarına 
kapamaları; (oyahudilerinki, birbirlerine parmaklarıyla işaret etmeleri; 
Mecusilerinki, başlarını eğmeleri; Araplannki, birbirlerine, "Allah sana ömürler 
versin..."; hükümdarlara ise "İyi sabahlar..." demeleri; müslümanlartnki ise, 
birbirlerine "Allah'ın selamı, rahmeti ve bereketi üzerine olsun" demeleri 


şeklindedir. Müslümanların" bu selam şeklinin, selam çeşitlerinin en şereflisi ve 
en iyisi olduğunda şüphe yoktur. 

b) Selam, her türlü afet ve belalardan emin olmayı ihsas ettirir. Hiç şüphesiz, 
zarardan korunmayı temin etmeye çalışmak, bir menfaat temin etmeye 
çalışmaktan daha evlâdır. 

c) Bir fayda temin etmeyi vaadeden bir kimse, bazan onu hakkıyla yerine 
getirirken, bazan ifa edemez. Ama, zarar vermeyeceğine söz veren bir kimse, 
muhakkak ki sözünü yerine getirir... Selam, işle buna delâlet etmektedir. Böylece 
müslümanların selamının, bütün selam çeşitlerinin en üstünü olduğu sabit olmuş 


olur, H6] 


Üçüncü Mesele 


Bazı şahıslar şöyle demişlerdir: "Herhangi bir eve giren Kimsenin, orada 
bulunanlara selam vermesi vacibtir." 

Onlar, bu görüşlerine delil olarak da şunları zikretmişlerdir: 

a) Cenâb-ı Hak, "Ey iman edenler, kendi evlerinizden başka evlere, 
oradakilerden izin alıp onlara selam vermeden girmeyin..." (Nür, 27) 
buyurmuştur. Hz. Peygamber(s.a.s)de, "...aranızdaselamı yayın..." buyurmuştur 
ki, emir vücub ifade eder. 

b) Bir kimsenin yanına giren kimse, adeta onu arıyor demektir. Yanma girilen 
kimse ise, onun hayır veya şer bir maksatla aradığını bilemez. Onun yanına giren 
kimse, ona "Allah'ın selamı üzerine olsun..." dediğinde, onu esenlik ve emniyetle 
müjdelemiş, böylece onu korkularından emin kılmıştır. Müslümanlardan zararı 
giderip onlara zarar vermemek vacibtir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Müslüman, elfnden ve dilinden müslümanlann bir kötülük görmediği kimsedir 


W7 buyurmuştur. Binâenaleyh, sefam vermenin vacib olması gerekir. 

c) Selam, müslümanlann bir şiarıdır. İslam'ın şeairini (şiarlarını) izhar etmek ise 
vacibtir. 

Meşhur olan görüş ise, selam vermenin vacib değil bir sünnet olduğudur. Bu, İbn 
Abbas ve en-Nehaî'nin görüşüdür. 

Alimler, selamı almanın vacib olduğu hususunda ittifak etmişlerdir ki, onların 
delilleri şunlardır: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, "Bir selam ile selamtandıgınız vakit, siz ondan daha güzeli 
ile selamı alın veya onu ayniyle karşılayın..." (Nisa, 86) âyetidir. 

2) Selamı almamak, bir ihanet (karşıdakini hor ve hakir görmektir. Bu ise bir 


zarardır; zarar vermek ise haramdır. (18) 
Selam Vermenin En Güzel Tarzı 


Selamda, en fazla söylenebilecek sözler, teşehhüdde bu kadarının varld olmuş 
olmasının delaletiyle, "Allah m selamı rahmeti ve bereketleri üzerinize ölsün!" 
denilmesidir. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, "Siz ondan daha güzeli ile selamı alın veya onu ayniyle 
karşılayın" buyurmuştur. 

Alimler, selamın en güzelinin şöyle olduğunu söylemişlerdir: Müslüman bir 
kimse, "Allah'ın selamı üzerinize olsun!" dediğinde, bu selam alınırken, 
"rahmet" sözü de ilave edilerek, "Allah'ın selamı ve rahmeti, sizin de üzerinize 
olsun..." denilmek suretiyle alınır. Eğer, selam veren kimse, ta başta Allah'ın hem 
selamını hem de rahmetini ifade etmişse, bu selamı alan kimse buna "bereket" 
lafzını ekler. Eğer selam veren kimse, başta bu üç şeyi de zikrederse, bu selamı 
alan kimse de, o üç şeyi aynen tekrar eder. 

Rivayet olunduğuna göre bir kimse Hz. Peygamber'e, "Ey Allah'ın Resulü, 
Allah'ın selamı üzerinize olsun!" dediği zaman, Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'ın 
selamı, rahmeti ve bereketi senin iştir Bir başkası O'na de üzerine olsun "diye 
karşılık vermiştir. Bir başkası O'na, Allah'ın selamı ve rahmeti üzerine olsun!" 
dediğinde, Hz. Peygamber yine Allah 'm selamı rahmeti ve bereketi senin 
üzerine de olsun!" cevabını vermiştir. Bir üçüncü şahıs gelerek Hz. Peygamber'e 
"Allah'ın selamı, rahmeti ve bereketi üzerine olsun!" deyince, Hz. Peygamber de 
"Allah'ın selamı rahmeti ve bereketi senin üzerine de olsun!" karşılığını vermişti. 
Bunun üzerine adam, "Ya Resülellah, benim için noksan söyledin!" Hani Allah, 
"Siz ondan daha güzeli ile selamı alm..." buyurmuştu, nerede!" deyince, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Sen bana, söyleyeceğim bir fazlalık bırakmadın; bu sebeple, 


senin söylediklerini sana aynen tekrarladım" buyurmuştur. (119) 
Beşinci Mesele 


Selam veren kimse "selam, üzerine (üzerinize) olsun"; selamı alan da, "selam 
sizin üzerinize de olsun" der. İşte selamda güzel olan tertib budur. 

Bu konuda hatırıma gelen şudur: Selam veren kimse, "Allah'ın selamı üzerinize 
olsun" (selamün aleyküm) dediğinde, Allah'ın ismiyle başlanmış olur. Selamı 
alan da, "Ve aleykümü's-selam" (selam sizin üzerinize de olsun) dediğinde, 
Allah'ın ismi ile sözünü bitirmiş olur. Bu, Hak Teâlâ'nın "O, hem evveldir, hem 


ahirdir" (Hadid, 3) âyetine de uygun düşmüş olur. Hem başlangıç, hem de sonuç 
Allah'ın ismi ile olunca, bu ikisi, arasında kalan şeyin, O'nun isminin bereketiyle, 
makbul olması beklenir. Bu tıpkı, "Gündüzün iki tarafında, gecenin de yakm 
saatlerinde güzelce namaz kıl. Çünkü güzellikler kötülükleri giderir"(hm, 114) 
âyetinde ifade edildiği gibidir. Binâenaleyh ilkin selam veren kimse bu sıraya 
uymayıp "ve aleykümü's selam" dese, sünnete muhalefet etmiş olur. Bu 
durumda, selam alan kimsenin de, yine "ve aleykümü's-selam" demesi uygun 
düşer. Çünkü selam veren birinci şahıs Allah'ın adını başta söylemeyi terkedince, 


ötekisi yani selamı alan, işin sonunda Allah'ı zikirle bitirmeyi terk edemez. [120] 
Selamun Veya es-Selamu Demenin Caiz Olduğu 


Selam veren kimse isterse "selamün aleyküm" der, isterse "es-selamü aleyküm" 
der. Nitekim, Cenâb-ı Hak, Hz. Nuh 'Ya Nuh, bizden bir selam ile, İn" (hû<j, 48) 
dedi; Hz. İbrahim (a.s)'den naklen, "selam 

sana olsun. Senin için Rabbime istiğfar edecegtm" 48); Hz. Lüt (as)'un 
kıssasında, "(o melekler) "selam""demişlerdi, (Hz. İbrahim de) "selam" dedi." 
(Zanyat, 25); Yahya (a.s)'ya "Ona selam olsun" (Meryem. 16) ; Hz. Muharnmed 
(s.a.s)'den naklen de, "De ki: "Hamdolsun Allah'a, selam olsun Onun beğenip 
seçtiği kullarına" (Nemi. 59); meleklerden naklen, "Melekler her bir kapıdan 
onların yanına sokulacak (ve) "sabrettiğiniz şeylere mukabil sizlere selam olsun" 
(Rad, 23-24); kendisinden "Çok merhametli Rablerinden bir se/âm..." 
(Yâsin.58)ve "Deki: "Selam sizlere..." ŞErtam,54)buyurmuştur. Bu kelimeyi 
elif-lamlı olarak es-selamü şeklinde de şu âyetlerde getirmiştir: Hz. Musa 
(a.s)'dan naklen, Artık İsrailoğullarını bizimle gönder. Onlara işkence etme. Biz, 
sana Rabbinden hakiki bir âyet getirdik. Selam doğruya tabi "olanlaradır" (Tih&, 
47) ve Hz. İsa (a.s)'dan naklen "Doğduğum gün de, öteceğim gün de, diri olarak 
kaldırılacağım gün de selam benim üzerimedir" (Meryem, 33) buyurmuştur. 
Böylece her iki şekilde kullanmanın da caiz olduğu sabit olur. Fakat namazdan 
çıkmak için mutlaka “es-selamu aleyküm" şeklinde elif-lamlı getirilmesi 
hususunda alimler ittifak edip, bunun dışında kalan yerlerde, "elif-lamlı m; elif 


lamsız mı getirmek efdaldir?" konusunda ihtilaf etmişlerdir. u21] 
Selâmün Diye Nekire Olarak Söylemeyi Efdal Bulanlar 


Bazıları elif-lâmsız (nekire) olarak kullanmanın efdal olduğunu söylemişlerdir. 
Bunların delilleri şunlardır: 


1) Bu kelime, Kur'an'da daha çok nekire olarak kullanılmıştır. Binâenaleyh 
nekire olarak kullanılması daha efdaldir. 

2) Yukarıda yazdığımız âyetlerde de olduğu gibi, gerek Allah, gerek melekler, 
gerekse mü'minlerce, bu kelime nekire olarak kullanılmıştır. Fakat marife (elif- 
lamlı) Olarak kullanılışı, insanın kendi kendisine selamı için kullanılmıştır. 
Nitekim Hz. Musa (as) "es-selam, doğruya tâbi olanlaradır" (Tâhâ. 47) ve Hz. 
İsa (a.s), "es-selam benim üzerimedir..." ,Meryem. 33) demiştir. 

3) Akla uygun olan şudur: Eliflamlı olan selam kelimesi, ifade ettiği şeyin 
aslına, nekire olan ise ifade ettiği şeye, kemal vasfı ile beraber delalet eder. 


Binâenaleyh nekire oluşu daha evladır. 022] 
Önce Selam Verme Sırası 


Hz. Peygamber (s.a.s): "Sünnet o/an, binitimin yayaya; ata binenin, eşeğe 
binene; küçüğün, büyüğe; az sayıda olanların çok sayıda olanlara, ayakta olanm 
oturana selam vermesidir" H23 İbuyurmuştur. 

Ben derim ki: Birincisinin, şu iki sebebi olabilir: 

a) Binitti olan daha heybetlidir. Binâenaleyh onun selamı, kendisinden 
korkulmasını gidermeyi ifade eder. 

b) Onun tekebbür etme ihtimali daha fazladır. Binâenaleyh bu tekebbürü kırmak 
için, önce onun selam vermesi emredilmiştir. Ayakta olanın oturana selam 
vermesi hususuna gelince, bunun sebebi şudur: Çünkü ayakta olan, oturanın 
yanma gelmektedir. Binâenaleyh gelenin, hayır ile {iyi niyetle) gelmesi gerekir. 


[124] 
Selam Verme Adabı Hakkımda 


Selamda sünnet olan, onu sesli olarak vermektir. Çünkü bu, sevinci ve sevgiyi 
daha fazla kalbe sokar, H251 


Dokuzuncu Mesele 


Selamda sünnet olan, onu yaymak ve her mü'mine vermektir. Çünkü selamı belli 
kimselere tahsis etme, nefret 


doğurur. 1126) 


Onuncu Mesele 


Selam esnasında musafaha etmek, Hz. Peygamber (s.a.s)'in adetidir. Hz. 
Peygamber (s.a.s): 
"İki Müslüman musafaha yaptığında, ağacın yapraklarının döküldüğü gibi, 


günahtan dökülür" H27] 
buyurmuştur. 123) 


Onbirinci Mesele 


Ebu Yusuf, "Bir kimse, bir başkasına "Falancaya benden selam söyle" dediğinde, 


o kimsenin bu selamı iletmesi vacib olur" demiştir. [129] 
Onikinci Mesele 


Bir adamla karşılaştığında, hem o adama, hem de o adama müvekkel olan iki 
meleğe setam vermeyi kastederek, 

"selamün aleyküm" (selam üzerinize olsun) de. Çünkü sen 

onlara selam verdiğinde, o iki melek de senin selamını alırlar. Selamı melek 


tarafından alınan kimse, Allah'ın azabından kurtulur. [130] 
Onüçüncü Mesele 


İçinde kimse bulunmayan bir yere ve eve girdiğinde selam ver. Zira, 

a) Sen, bu durumda, kendi kendine Allah'ın selamını vermiş olursun. 

b) Orada bulunan mü'min cinlere selam vermiş olursun. 

c) Orada bulunan şeytanlardan ve her türlü eziyet verecek şeyden, verdiğin 


selamın bereketi ile, selamette olmayı istemiş olursun. 031] 
Ondördüncü Mesele 


Sünnet olan, gerek selamı verenin, gerekse alanın, temiz öoldukları halde 
selamlaşmalarıdır. Rivayet olduğuna göre birisi, Hz. Peygamber {s.a.s) def-i 
hacette bulunurken Ona selam vermişti. Bunun üzerine, Hz. Peygamber (s.a.s) 


def-i hacetten kalkmış, teyemmüm etmiş ve sonra onun selamını almıştır. [132] 


Onbeşinci Mesele 


İki müslüman birbiri ile karşılaştığında, herbiri kendisinin daha mütevazı 


olduğunu göstermek için, önce selam verme gayretine girmeleri sünnettir. 453) 
Selam Vermenin Caiz Olmadığı Durumlar 


Biz şimdi de, selam verilmesi caiz olmayan, şu sekiz yeri sayalım: Selam 
Vemenin Caiz Olmadı Durumlar 

a) Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s), yahudilerle 
karşılaştığında ilk selam veren kendisi olmazdı. 

Ebu Hanife (r.h)'nin, ne mektup yazmada ne de başka bir durumda onlara selam 
ile başlanamıyacağını söylediği rivayet edilmiştir. Ebu Yusuf'tan da, yahudilere 
selam verilmeyeceği ve onlarla musafaha yapılmayacağı görüşü nakledilmiştir. 
Sen yahudi-lerin yanına varırsan, "selam, hidayete tâbi olanlara olsun" de. Bazı 
alimler gerekirse yahudilere ilk önce sefam verilebileceğine ruhsat vermişlerdir. 
Fakat yahudiler bize selam verdikleri zaman, ekseri âlimler, sadece "ve aleyke" 
"senin de üzerine olsun" denilmesi gerektiğini söylemişlerdir. Bunun aslı şudur: 
Onlar, Hz. Peygamber'in yanına girerken "es-sâmu aleyke" (ölüm sana) 
diyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "ve aleyküm" (sizin de üzerinize...) 
diyordu. İşte sünnet buna göre cereyan etmiştir. 

Sonra burada fer'i bir mesele vardır ki o da şudur: Biz onlara "ve aleykümüs- 
selam" (selam sizin de üzerinize olsun) diye karşılık verdiğimizde, "ve 
rahmetullahi" (ve Allah'ın rahmeti...) ifadesini kullanmamız caiz midir? Hasan 
el-Basri. kâfire, "ve aleykümü's-selam" denilebileceğini, ancak bir mağfiret taleb 
etme manasına gelen, "ve rahmetullahi" ifadesinin söylenemiyeceğini 
belirtmiştir. Şa'bi'ye, bir hristiyana 

"Allah'ın selamı ve ranmeti üzerinize olsun" (ve aleykümüs selamu ve rah m etüt 
I ahi) dediğinde, bu husus hatırtatılınca, "o hristiyan zaten Allah'ın rahmeti 
içinde yaşamıyor mu?" dediği rivayet edilmiştir. 

b) İmam cum'a hutbesini okurken, cemaata gelen kimsenin, insanlar toplanma ile 
meşgul oldukları için, selam vermesi uygun olmaz. Fakat eğer o selam verir ve 
cemaattan bazıları selamını alırsa, bunun da bir mahzuru yoktur. Eğer onlar 
selam işareti yapmakla iktifa etseler, daha iyi olur. 

c) İnsan hamama girip, insanları peştemal sarınmış olarak görür ise, onlara selam 
verir. Eğer içerideki insanlar peştamalsız (çıplak) iseler, onlara selam vermez. 

d) Kur'an okuyan kimseye, selam vermemek daha evlâdır. Çünkü o selamı alırsa, 


kıraatini kesmiş olur. Hadis rivayeti ve ilim müzakeresi ile meşgul olanlar 
hakkındaki hüküm de aynıdır. 

e) Zikrettiğimiz sebebten ötürü, ezan okuyan ve kamet getiren kimseye de selam 
verilmez. 

F)Ebu Yusuf, tavla oynayan, şarkı söyleyen ve güvercin (kuş) uçuran kimselere 
selam verilmeyeceğini söylemiştir. Herhangi bir günah ile meşgul olan herkese 
de selam verilmemesi aynı hükme tabidir. 

g) Def-i hacetteki kimseye de selam verilmez. Zira bir müslüman, Hz. 
Peygamber (s.a.s) def-i hacette iken, ona rastlar ve selam verir. Hz. Peygamber 
(s.a.s), duvarın arkasından kalkar, teyemmüm eder ve sonra adamın selamını 
alıp, 

"Eğer, "Ona selam verdim de, selamımı almadı" demenden çekinmeseydtm 
şimdi senin selamını almazdım. (Bundan sonra) bent bu halde gördüğünde, bana 
selam verme. Eğer selam verirsen, selamını almam" buyurur. 

Bir insan, evine girdiğinde hanımına selam verir. Eğer evinde, yabancı bir kadın 


bulunursa selam vermez. (1341 
Selam Almanın Sekiz Hükmü 


Selamı almanın hükümleri, sekizdir: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın "Bir selam ile selamlandığmiz vakit siz ondan daha güzeli ile 
selamı alın" âyetinden dolayı, 

selamı almak farzdır. Bir de selamı almamak, bir hor ve hakir kılma 
(küçümsemedir. Küçümseme ise bir zarardır ve zarar vermek haramdır. İbn 
Abbas (r.a)'dan, "Bir müslüman topluluğa uğrayan ve onlara selam veren 
kimsenin selamını onlar almazlar ise, Ruhu'l-Kudüs (Cebrail) onlardan ayrılır ve 
o kimsenin selamını melekler alır" dediği rivayet edilmiştir. 

2) Selam almak, farz-ı kifayedir. Selam verilen topluluktan bir kısım insanlar 
selamı aldıklarında, bu farziyet diğerlerinden düşer. Selam verene karşı bir değer 
verme ve İkramı göstermek için, hepsinin bu selamı alması daha evlâdır. 

3) Selamı hemen almak farzdır. Binâenaleyh bir kimse selam almayı geciktirir ve 
zamanı geçerse, zamant geçtikten sonra selamı alsa bile bu, selam alma değil, 
sanki yeni selam verme gibi olur. 

4) Bir kimseye mektupta bir selam geldiğinde, ona da mektupla karşılık vermek 
farzdır. Çünkü Allah tealâ, "Bir selam ile selamlandığınız vakit siz ondan daha 
güzeli Ues selamı alın.." buyurmuştur. 

5) Bir kimse selam verdiğinde, selamı alan kimsenin, "ve aleykümüs-selam" 


demesi farzdır. Fakat Cenâb-ı Hakk'ın "Dahagüzeli ile selamı alın" emrine 
girebilmesi için, buna "ve rahmetullahi ve berekâtuhu" ifadesini eklemek 
sünnettir. Ama selam veren kimse eğer, "es-selâmu aleykum ve rahmetullahi ve 
berekâtuhu" derse, âyetin zahiri, bu selamı alacak kimsenin, "ve aleykümü's- 
selam" demekle iktifa etmesinin caiz olmadığını gösterir. 

6) Ebu Hanife (r.h)'nin, "selamı alan kimsenin, sesini çok yükselterek selamı 
alması doğru değildir" dediği rivayet edilmiştir. 

7) Yabancı bir kadın insana selam verse, selam verilen kimse de onun selamını 
almada bir fitne ve töhmet olmasından korksa, selamı alması vacib değildir. 
Aksine evla olan erkeğin de selam vermemesidir. 

8) Biz, erkeğin de yabancı kadına selam vermeyeceğini söyledik. Zira kadının 
selamı alması vacib değildir. Çünkü erkek zaten yasak olan bir iş yapmıştır. 


Binâenaleyh o işin varlığı yokluğu birdir. 1135) 
Yapılan Hibaden Şahsın Vazgeçmesi Mümkün Müdür? 


Daha Önce de açıkladığımız gibi, selam, ikramda bulunmak- tan bir kinayedir. 
Binâenaleyh her türlü ikram, bu "selam" kelimesinin muhtevasına girer. Bunu 
iyice kavradığında biz deriz ki: Ebu Hanife (r.h), "Bir 

kimse, mahremi olmayan kimseye bağışta bulunsa, o bağışa karşılık bir bağış 
almadıkça, ondan vazgeçebilir. Fakat ona bir karşılık aldığında, ondan dönemez" 
demiştir. Şafii (r.h) ise, o kimsenin çocuğuna verdiği bağıştan (hibeden) 
dönebileceğini, fakat akrabası olmayan birisine yaptığı bağıştan dönemeyeceğini 
söylemiştir. 

Ebu Bekir er-Razi (el-Cessas), Ebu Hanife'nin doğruluğuna, bu âyeti detil 
getirerek şöyle demiştir: "Hak Teâlâ'nın, "Bir selam ile selamlandığınız vakit, siz 
ondan daha güzeli ile selamı alın" âyetinin manasına, birşeyi teslim edip verme 
de girer. Dolayısı İle "birşey teslim edip verme" İfadesine, hibe de girer. Âyetin 
muktezasına göre, daha iyisi ile karşılık verilmediğinde hibeden vazgeçilmesi 
gerekir. Bu gerekli sayılmasa bile, en azından caizdir." İmam Şafii (r.h) şöyle 
demiştir: "Âyetteki emir, mendub oluşu gösterir. Zira hibeye, daha azı ile karşılık 
verildiğinde, her ne kadar âyetin zahiri daha iyisi ile karşılık verilmesi 
gerektiğini ifade ediyor ise de, icmaya göre, ondan vazgeçmek mümkün 
değildir." Şafii böyle deyip sonra buna, Ibrr Abbas ile İbn Ömer'in, Hz. 
Peygamber'den rivayet ettikleri şu hadisi delil getirmişlerdir: O, şöyleb uyur m 
ustur: "Babanın çocuğuna verdiği şeyler hariç, hiç kimsenin yapng, bağıştan 
veya hediye ettiği hibeden dönmesi hela! olmaz," 136) İşte bu hadis, yabancı 


kimseye yapılan hibeden dönmenin haram, babanın evladına yaptığı hibeden 


dönmesinin ise caiz olduğu hususunda bir nasstır. 1317) 
Cenâb-ı Hakk'ın "EI-HasFb" İsminin İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, itil "Şüphesiz ki Allah, her şeyin hesabını hakkıyla 
alandır" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: [138] 


Birinci Mesele 


Bu ifadede yer alan ifadesi hakkında iki görüş bu- lunmaktadır: 

a) Bu, tıpkı yiyen, içen ve oturan manasında olmak üzere, kelimeleri gibi, 
(insanı) yaptıklarından dolayı hesaba çeken, muhasebe eden manasındadır. 

b) Arapların "Bana kâfidir, yeter!" manasında söyledikleri, tabirinde olduğu gibi, 
"yeten, kâfi gelen.." manasındadır. Cenâb-ı Hakk'ın, Bana Allah yeter" (Tevt. 


129) ifâdesi de böyledir. H39] 
İkinci Mesele 


Bu ifadeden maksad, va'id (tehdid)dir. Biz daha önce bir müstümanın, yine 
müslüman bir adama selam verdiğini; sonra bu müslümanın, selam veren o 
adamın halini iyice araştırmayıp, malını almak arzusu ile, (kâfir diye) onu 
öldürdüğünü; Allah Teâlâ'nın da bunu men ederek, "Bir selam ile 
selamlanüığınız vakit, siz ondan daha güzeli ile selamı alın veya onu ayniyle 
karşılayın" yani "onu öldürmeye yeltenmekten kaçınınız" buyurduğunu 
açıklamıştık. 

Sonra Hak Teâlâ, buyurmuştur: Bu, "O, amellerinize mukabil sizi hesaba çeker 
ve amellerinizin karşılığını size vermede katidir. Binâenaleyh bu mükellefiyete 
muhalefet etmekten kaçınınız" demektir. Bu ifade kanın (hayatın) muhafazasına 
ve kan dökmekten men etme hususunda, büyük bir itina gösterildiğine delalet 


eder, 40] 


"Allah, kendisinden başka hiçbir tanrı olmayandır. Hakkında hiçbir şüphe 
olmayan kıyamet gününe, elbette hepinizi toplayacaktır. Allah'dan daha doğru 
sözlü kimdir?" (Nisa. 87). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardir: HH 


Nisa 87 Ayetinin, Daha Önceki Ayetlerle İrtibatı 


Bu âyetin, daha önceki âyetlerle münasebeti hususunda iki izah şekli vardır: 
1) Biz, HakTeâlâ'nın "Bir selam ile selamlandığınız vakit, siz ondan daha güzeli 
ile selamı ata..." âyetinden maksadın, 
müslüman bir kimsenin (kâfir diye) öldürülmemesini temin etmek olduğunu; 
sonra Cenâb-ı Hakk'ın bunu, "Şüphesiz ki Allah herşeyin hesabını hakkıyla 
alandır" buyruğundaki va'id ile te'kid etmiş olduğunu açıklamıştık. Sonra Allah 
Teâlâ bu va'idi de, bu âyet ile iyice te'kid ederek, burada tevhid ile adaletin 
birbirinden ayrılmayan iki şey olduğunu beyan etmiştir. Buna göre âyetteki, 
"Kendinden başka hiçbir tanrı yoktur" sözü tevhide; "Kıyamet günü, elbette 
hepinizi toplayacaktır" sözü ise adalete işarettir. Bu, "Allah, kendinden başka 
a tanrı olmadığını, adaleti ayakta tutarak açıkladı. Melekler ve ilim sahipleri 
." (Ah imran. ıq ve "Şüphe yok ki ben, (evet) ben Allah'ım; benden başka hiç 
tanrı yoktur. Öyleyse bana ibadet et. Beni hatırlamak ve anmak için namaz 
kıl" (ahâ. inayetleri gibidir. Bu ifadeler, tevhide işaret etmektedir. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü kıyamet şüphesiz gelecektir. Onun vaktini, herkes 
yaptığının karşılığını görsün diye, gizliyorum" (Tâhâ, 15) buyurmuştur. Bu, 
adalete işarettir. İşte aynt şekilde bu âyette de, Hak Teâla, kendi hükmüne ve 
hikmetine uygun düşenin, gelmiş geçmiş herkesi Kıyamet meydanında toplamak 
ve böylece mazlumun hakkını zalimden almak olduğunu beyan etmiştir. Şüphe 
yok ki bu, şiddetli bir tehdiddir. 
2) Allah Teâlâ, burada sanki şöyle demektedir: "Kim size selam verir ve uzun 
ömürler dilerse, siz onun selamını kabul edin, ikramda bulunun ve ona zahire 
göre muamele edin. Çünkü batmda olan şeyleri, ancak kendisinden başka tanrı 
olmayan Allah bilebilir. Muhakkak ki insanların gönüllerinde, biribirlerine karşı 


taşıdıkları gerçek niyetler, Kıyamet günü ortaya çıkacaktır. [142] 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir, sözü, ya mübte- danın haberidir, yahut da bir 
itirâziyye cümlesi olup, müb-tedâolan "Allah" lafzının haberi , ifadesidir. Bunun 
başındaki, lâm-ı kasem olup, takdiri, ' "Allah'a yemin olsun ki elbette hepinizi 


toplayacaktır" şeklindedir. 1043] 
Üçüncü Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir "Hak Teâlâ niçin, "Kıyamet gününde)" dememiştir? 
Buna iki şekilde cevap verilir: 

1) Bundan murad, "O sizi, ölümde veya kabirlerinizde Kıyamet gününe kadar 
toplar" demektir. 

2) "O sizi, Kıyamet gününe ulaştırıp toplayacak, sizi o günde bir araya getirmek 


suretiyle, sizinle o günü birbirinize kavuşturacaktır." 144) 
“Kıyamet”in Kelime Manası 


Zeccâc. "Kıyametin, insanların kabirlerinden kalkmaların- dan dolayı "kıyamet" 
diye adlandınldığı söylenebileceği gibi, insanların hesap vermek için kalkmış 
olmalarından ötürü, yine bu isimle adlandırılmış olabileceğinin caiz olduğunu" 
söylemiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Alemlerin Habbi (huzurunda hesap vermek) 
ipin insanların kalkacağı günde..." (Tam. 6) buyurmuştur. Keşşaf sahibi, 
lafızlarının, ' (matlub, maksut) lafızları gibi aynı manada olduğunu söylemiştir. 


(145| 
Beşinci Mesele 


Bil ki, âyetin zahiri, Allah Teâlâ'nın, kıyametin mutlaka olacağına, bunun başlıca 
delilinin ise kendisinin bunu bildirmesi olup onun hak olduğuna delâlet 
etmektedir. Bu böyledir, çünkü usule dair meseleler iki kısımdır: 

a) Nübüvvetin gerçekliğinin anlaşılması, kendisinin gerçekliğinin bilinmesine 
muhtaç olan kısım. 

b) Böyle olmayan bilgi... 

Birincisi, mesela bizim, âlemin, bütün malumatı bilen ve bütün mümkinata kadir 
olan bir yaratıcıya muhtaç olduğunu bilmemiz gibi. Zira biz bunu bilemediğimiz 


müddetçe, bizim, peygamberlerin doğruluğunu bilmemiz mümkün olmaz. 
Binâenaleyh, durumu böyle olan her meselenin, Kur'an ve peygamberlerin 
haberleriyle isbat edilmesi imkânsız olur. Aksi halde "devir" gerekir. 

İkinci kısım ki bu, nübüvvetin sıhhatini bilmenin, kendisinin sıhhatini bilmeye 
dayanmadığı diğer bütün meselelerdir. Binâenaleyh, bütün bunlar Allah'ın 
kelamı 

ve haberleriyle isbat edilmesi mümkün olan hususlardandır. Kıyametin 
kopmasının bu ikinci kısımdan olduğu malumdur. Binâenaleyh hiç şüphesiz, 
kıyametin vuküunun Kur'an ve kelamullah ile isbat edilmesi mümkündür. 
Böylece, kıyametin vukuuna dair Allah'ın haberleriyle istidlal etmenin, sahih bir 


istidlal olduğu sabit olmuş olur. [146] 
Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'tan daha doğru sözlü kimdir?" buyruğu, bir istifham-ı 
inkâri olup, bu ifadeden maksat, Cenâb-ı Hakk'ın doğru sözlü olmasının ve 
O'nun sözlerinde bir yalan ile sözden dönmenin bulunmasının imkânsızlığını 
beyandır. Mu'tezile bunu, kendi usül ve kaidelerine bina ederek şöyle 
demişlerdir: "Allah Teâlâ, yalanın çirkin olduğunu ve kendisinin de bundan 
müstağni olduğunu bilen bir zattır. Böyle olan kimsenin yalan söylemesi 
imkânsızdır. Biz, "Allah Teâlâ'nın, yalanın çirkinliğini ve kendisinin bundan 
müstağni olduğunu bildiğini" söyledik... Çünkü yalan, yalan olduğu için kabihtir. 
Ve, Allah Teâlâ kesinlikle herhangi bir şeye muhtaç değildir. Allah Teâlâ'nın 
bütün malumatı bildiği ise sabittir. Binâenaleyh, O'nun bu iki şeyi de bildiğine 
kesin olarak hükmetmek gerekir. "Böyle olan herkesin yalan söylemesi imkansız 
olur..." hususuna gelince, bu da gayet aşikârdır. Çünkü yalan, bir men etme (sarf) 
ciheti olup, bir çağrı (Qua) ciheti değildir. Binâenaleyh bu yalan, bir ihtiyacı 
karşılamaktan uzak olursa, sırf zarar olarak kalır. H4TIBu sebeple, bunun böyle 
olduğunu bilen herkesten yalanın sadır olması imkânsız olur." 

Bizim alimlerimizin delili de şudur: "Allah eğer yalancı olsaydı, O'nun yalanı da 
kadim olurdu. Eğer O'nun yalanı kadim olsaydı, kadim için yokluk söz konusu 
olmadığından, O'nun yalanının zeval bulması imkansız olurdu. Eğer O'nun 
yalanının kadim olmasının zevali imkansız olsaydı, o zaman O'nun sadık olması 
imkansız oturdu. Zira, iki zıt şeyden birinin bulunması, diğerinin bulunmasına 
mani olur. Binâenaleyh, eğer Cenâb-ı Hak yalancı olsaydı, o takdirde O'nun 
doğru olması imkansız olurdu. Ancak ne var ki, O, yalancı olsaydı, doğru 
söylemesi imkansız olurdu, lakin doğru söylemesi mümteni değildir. Çünkü biz, 


bir şeyi bilen kimsenin, o şey hakkında ona uygun bir hüküm vermesinin 
ımkanksız olmadığını zaruri olarak bilmekteyiz.*») Halbuki bu şeyin doğruluğu 
hakkındaki bilgi, zaruri bir bilgidir. Binâenaleyh, doğru olmak daima mümkün 
olunca, hiç şüphesiz yalanın imkansız olduğu meydana çıkmış olur. Binâenaleyh, 
Allah Teâlâ'nın doğru olduğuna kesinlikle hükmetmenin gerekliliği sabit olmuş 


olur." 1148] 


(149) 
Yedinci Mesele 


Mu tezile bu âyet ile, Allah'ın kelamının muhdes olduğuna istidlal ederek şöyle 
demişlerdir: "Çünkü Allah'u Teâlâ kendi sözünü, hem bu âyette hem de "Allah, 
kelamının en güzelini indirmiştir ki..." (Zümer, 23) âyetinde, olmakla 
vasfetmiştir. -ise, ya hadis (sonradan olan) veya "muhdes" (sonradan meydana 
gelen) anlamındadır." Buna mukabil bizim cevabımız şudur: "Sizler, ancak, 
harfler ve sesten müteşekkil olan kelamın hadis olduğunu söylüyorsunuz. Bunun 
hadis olduğunda bizim de bir ihtilafımız yok. Bizim kadim olduğunu iddia 
ettiğimiz, bu harfler ve seslerin dışında olan bir şeydir. Âyet, hem bizim hem de 
sizin tarafınızdan meydana gelmiş olan bir ittifak ile, işte bu şeyin (böyle olan 
kelamın), hadis olduğuna kat'i olarak delalet etmez. Bunun böyle olduğu, bizce 
açık ve zahirdir. Ama size gelince, sizler harfler ve seslerin dışında kalan bir 
kelamın varlığını kabul etmiyorsunuz. O halde, daha nasıl bu âyetin, Cenâb-ı 


Hakk'ın kelamının hadis olduğuna delalet ettiğini söyleyebiliyorsunuz?" [150] 


"Siz hâlâ niçin münafıklar hakkında Allah onları kazandıktan yüzünden tepesi 
aşağı getirdiği halde iki hizbe bölünüyorsunuz? Allah'ın saptırdığını siz mi doğru 
yola getirmek istiyorsunuz? Allah kimi saptınrsa, artık onun için hiçbir yol 


bulamazsın" (Nisa, 88). 051] 


Bil ki bu, münafıkların durumlarına dair Cenâb-ı Hakk'ın zikretmiş olduğu bir 
başka husustur. Burada birkaç mesele vardır: [152] 


Münafıklardan Ötürü Mü’minlerin Muarız Guruplara Bölünmeleri 
Alimler, bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şunları söyle- mislerdir: 


a) Bu âyet, müslüman olarak Hz. Peygamber'e gelmiş olan bir topluluk hakkında 
nazil olmuştur. Onlar Medine'de Allah'ın dilediği bir süre kadar kaldılar. Sonra 


da "Ya Resülellah, biz çöle gitmek, (yerleşmek) istiyoruz; binâenaleyh, bize bu 
konuda izinver!" dediler. Allah'ın Resulü de onlara müsaade etti. Onlar yola 
çıktıklarında, konaklaya konaklaya gidiyorlardı... Derken, müşriklere yetiştiler... 
Böylece de mü'minler o münafıklar hakkında konuşmaya başladı. Bunun üzerine 
bir grup mü'min, "şayet onlar da bizim gibi müslüman olsaydı, bizimle beraber 
kalır, bizim sabrettiğimiz gibi sabrederlerdi" dediler. Bir grup müslüman ise, 
"onlar müslümandırlar; durumları ortaya çıkıncaya kadar, onların hakkında kâfir 
diyemeyiz" der. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu âyet-i kerimede, onların münafık 
olduklarını beyan eder. 

b) Bu âyet-i kerime, Mekke'de, müslüman olduklarını izhar eden ve 
müslümanlar aleyhinde müşriklere yardım eden bir topluluk hakkında nazil 
olmuştur. Müslümanlar bunlar hakkında ihtilaf etmiş ve aralarında çekişmişler, 
nizalaşmışlardı. Bunun üzerine de bu âyet-i kerime nazil olmuştu. Bu, İbn Abbas 
ve Katâde'nin görüşüdür. 

c) Âyet-i kerime, Uhud günü Hz. Peygamber (s.a.s)'den geri kalan, ayrılan ve 
"eğer biz yaptığınız işi savaş bilseydik, seninle beraber gelirdik" diyen kimseler 
hakkında nazil olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabı, bu kimseler hakkında 
ihtilaf etmiş, bir kısmı "Onlar kâfir oldular", diğer grup ise, "onlar kâfir 
olmadılar" demişti. İşte, bunun üzerine de bu âyet-i kerime nazil olmuştu. Bu, 
Zeyd İbn Sabit'in görüşüdür. 

Alimlerden bazıları bu izahı tenkid ederek, şöyle demiştir: "Âyetin nazmı, buna 
uygun değildir (bu durumu zedelemektedir). Üstelik onlar Mekkeli idiler. Cenâb- 
ı Allah da şöyte buyurmaktadır: "O halde, onlar Allah yolunda hicret edinceye 
kadar içlerinden dostlar edinmeyin" (Nisa. 89). 

d) Âyet-i kerime, irtidad eden ve müslümanların malını alarak Yemameye 
kaçıran bir grup insan hakkında nazil olmuştur. Müslümanlar bunlar hakkında 
ihtilafa düşünce, bu âyet-i kerime nazil olmuştur. Bu, İkrimenin görüşüdür. 

e) Bunlar, gece baskın yapıp, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kölesi Yesar'ı öldüren 
Urneliler dir. 

İbn Zeyd, "Âyet, Hz. Aişe'ye iftira edenler hakkında nazil olmuştur" demiştir. 


(153) 
İkinci Mesele 
Âyetin manası hakkında iki izah bulunmaktadır: 


a) (iki grup) kelimesi, hal olmak üzere mansub kılınmıştır. Bu senin, demen 
gibidir. Yani, "Senin ayağa kalkmanın sebebi nedir? (Ayağa kalkma halinde 


senin için ne vardır?)" demektir. Bu, Sibeveyh'in görüşüdür. 

b) Bu kelime, fiilinin haberi olarak mansubtur. Bu ifadenin takdiri, "Size ne oldu 
da, siz münafıklar hakkında iki grup oldunuz?" şeklindedir. Bu, inkâr gayesiyle 
gelmiş bir istifhamdır ve "Onların küfür ve nifaklarının delilleri apaçık ortada 
iken, bu hususta ihtilâf etmeyip, aksine onların Küfürlerine kat'i olarak 
hükmetmeniz gerekirken, siz rtçm onların kütrü hususunda ihtilâf ediyorsunuz?" 


anlamındadır. L54] 


Üçüncü Mesele 


Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Onlar küfür izhar etseler de, Allah onları 
münafık diye isimlendirmiştir, çünkü onlar, daha önce üzerinde bulundukları 
sıfat İle vasfedilmişlerdir. Âyetteki "iki grup" tabirinden murad, daha önce 
beyan etmiş olduğumuz şu husustur: Bir grup müslüman, o münafıklara 
meylediyor, onları savunuyor ve onları dost biliyor; bir diğer grup ise, onlardan 
uzaklaşıyor ve onlara düşmanca davranıyorlardı. Bundan dolayı müslümanların 
bu hususta bölünmeleri yasaklanıp ondan uzaklaşmak, teberri etmek ve onların 
kâfir olduklarını söylemek suretiyle tek görüş üzere bulunmaları emredilmiştir. 
Allah en iyi bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, onların kâfir olduklarını haber vererek, "Allah onları 
kazandıkları yüzünden tepesi aşağı getirdiği halde..." buyurmuştur. Bu hususta 


birkaç mesele vardır: (155) 
İrkas Tabirinin İzahı 


kelimesi, bir şeyin altını üstüne çevirme anlamına gelir (ters çevirilmiş) 
kelimeleri aynı manaya gelmektedir. Tırnaklı hayvanların terslerine de, reks 
denilir. Çünkü o, (yiyeceğin) kötü bir hâle, yani necaset haline dönmüş şeklidir. 
Yine, bu anlamından dolayı hayvanın pisliğine da denilir. Bu fiilin iki türlü 
kullanılış şekli vardır: Mesela "Onlan altüst çevirdi, onlar da altüst oldular" 
denilir. Yani, "tersyüz oldular, gerisin geriye çevrildiler" demektir. 

Şair Umeyye şöyle demiştir: 

"Tepetaklak kızgın ateşe atıldılar. Çünkü onlar günahkâr idiler ve iftira edip 


yalan söylüyorlardı." (156) 


İkinci Mesele 


Âyetin manası şudur: "Allahu Teâlâ onları, kazanmış oldukları, nifak üzerinde 
iken, ortaya koymuş oldukları, 

irtidâdlarından dolayı, hor ve hakir olmak, esir alınmak ve öldürülmek gibi, 
kâfirlere tatbik edilen hükümlere döndermiş, havale etmiştir... Çünkü münafık, 
zahiren şehadeteyne tutunduğu yani Allah'ın birliğini ve Hz. Muhammed'in 
peygamberliğini kabul ettiği müddetçe onu öldüremeyiz. Ama küfrünü açıkça 
ortaya koyduğu zaman, Allah Teâlâ ona, kâfirlere tatbik etmiş olduğu hükümleri 


tatbik eder, HSZ 
Üçüncü Mesele 


Ubeyy İbn Ka'b ve Abdullah İbn Mesüd, bu ifadeyi şeklinde okumuştur ki, biz 
daha önce fiillerinin aynı manada iki kullanış olduğunu zikretmiştik. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'ın saptırdığım siz mi doğru yola getirmek 
İstiyorsunuz? Allah kimi saptmrsa, artık onun için hiçbir yol bulamazsın" 


buyurmuştur. H53) 
İdlal Hakkında Mu'tezile İddiası ve Cevabı 


Mutezile şöyle demektedir: "Allah'ın saptırması"ndan murad. meşhur izahlardan 
dolayı, Allah'ın o kulda sapıklığı yaratması değildir. Bir de, Cenâb-ı Hak bu 
âyetten önce, "Allah onları kazandıktan yüzünden tepesi aşağı getirmiş ..." 
buyurmuş ve onları, kesb ve fiilleri sebebiyle küfre dönderip imandan 
uzaklaştırdığını beyan etmiştir. Bu durum, onların dalâletlerinin Allah'ın 
yaratmasıyla olduğunu söylemeye manidir." 

İşte buna göre Mu'tezile, ifadesini şu manalara hamletmiştir: 

1) Bundan murad "Allah Teâlâ, onların delâletlerine ve küfürlerine hükmetti" 
demektir. "O, onun delâletine ve küfrüne hükmetti ve bunu bildirdi" manasında, 
denilir. 

2) Bunun manası, "Allah'ın cennet yolundan saptırdığı kimseyi, cennete hidayet 
etmek, götürmek mi istiyorsunuz?" şeklindedir. Çünkü Allah Teâlâ, kıyamet 
günü kâfirlere cennetin yolunu buldurmaz, onları saptırır. 

3) Bu saptırma, Allah'ın onların lütuf ve ikramlarını vermemesi şeklinde tefsir 
edilebilir. 

Bil ki biz, bu kitabın birçok yerinde bu manaların zayıflığını zikrettik. Sonra 
şöyle diyoruz: "Farzet ki, bu manalar doğru olsun. Fakat Allah Teâlâ, onların 


küfür ve dalâletlerini, cennete de giremiyeceklerini haber verdiğine göre, aynı 
müşkil yine söz konusu olur. Çünkü, Allah Teâlâ'nın ilminin cehalete dönüşmesi 
imkânsızdır. İmkânsıza götüren şey de imkânsızdır. 

Bu âyetten muradın, Allah Teâlâ'nın onları dinden saptırması manası olduğuna 
delâlet eden hususlardan birisi de, "Allah kimi saptırırsa, artık onun için hiçbir 
yol bulamazsın" buyruğudur. Mü'minler dünyada, münafıkların iman etmelerini 
arzuluyorlar ve onları imana girdirmek için çareler arıyorlardı. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah kimi saptınrsar artık onun için hiçbir yol bulamazsın" 
buyurmuştur. Binâenaleyh, bunun manasının, "Allah 

Teâlâ onları imandan saptırınca, insanların onları imana girdirmek için bir yol 


bulabilmeleri imkânsızdır" şeklinde olması gerekir. Bu mana açıktır. 152) 
Kâfirler Müminleri Gevşetmek İsterler 


"Onlar, kendileri kâfir oldukları gibi sizin de kâfir olup onlarla beraber olmanızı 
arzu ettiler. O halde, onlar Allah yolunda hicret edinceye kadar, İçlerinden 
dostlar edinmeyin. Eğer yüz çevirirlerse, onları nerede bulursanız yakalayıp, 
tutun ve onları öldürün. Onlardan ne bir dost, ne de bir yardıma edinmeyin" 
(Nisa. 89). 

Bu âyetle ilgili iki mesele vardır: H60] 


Birinci Mesele 


Allah Teâlâ bu âyetten önce, "Allah'ın saptırdığını siz mi doğru yola getirmek 
istiyorsunuz?" buyurup, bu da bir 

inkârı istifham olunca, "Onlar, ey müslümanlar, sizin de kâfir olmanızı temenni 
edecek kadar küfürde ileri gitmişlerdir. Onlar, küfürterindeki taassubda böyle bir 
noktaya geldiklerine göre, o halde siz onların iman etmelerini nasıl 
umabilirsiniz?" demek suretiyle, onların imandan bu derece uzak oluşlarını iyice 


anlatmıştır. 161 
İkinci Mesele 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizin de kendileriyle be- raber olmanızı.." sözü, O'nun zaman 


eşit olurlar" manasına göre, bunu murad etmiş olsaydı, o zaman bu ifade mansub 
olurdu. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, ' Onlar arzu ettiler ki, sen yumuşak davranasm da 


onlar da sana yumuşak davransm (Kalem. 9) âyeti gibidir. Eğe temenninin 
cevabı olmak üzere denilmiş olsaydı, irab bakımından bu da caiz olurdu. 
HakTeâlâ'nın, "O küfredenler arza eder ki, siz silahlarınızdan ve eşyanızdan gafil 
olasınız da üstünüze aniden bir baskın yapsalar" (Nisa, 102) âyeti de böyledir. 
Buna göre âyetteki, "Kendileriyle beraber olmanızı.." ifâdesi, ''küfürde 
kendileriyle beraber olmanızı arzu ederler" demektir. Bundan maksad, "sizler ve 
onlar eşit olasınız" demektir. Ancak ne var ki daha önce bahsolundukları için, 
mana anlaşıldığından dolayı, burada sadece muhatapları zikretmekle 
yetiniimiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ mü'minlere, onların ne derece kâfir olup, küfürde had noktaya 
vardıklarını açıklayınca ve bundan sonra da onların mü'minlerle nasıl karışıp içli 
dışlı olduklarını beyan edince, halde, onlar Allah yolunda hicret edinceye kadar, 
içlerinden dostlar edinmeyin" buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 


[162] 
Kafirler Dost Olmaz 


Âyet, müşrikler, münafıklar ve dinsizlik ile küfürde meşhur kimselerin, 
mün'minierce dost edin ilemeyeceğine delâlet etmektedir. Bu, "Ey iman edenler, 
benim de düşmanım, sizin de düşmanınız olanları, dostlar edinmeyin" 
(Mümtetune, âyetinin umumi manası ile de te'kid edilmiştir. Bunun sebebi şudur: 
Bütün insanlara göre en kıymetli ve en büyük şey dindir. Çünkü din, kendisi 
vasıtası ile Allah'a yaklaşılan ve âhiret saadetinin elde edilmesi istenen şeydir. 
Durum böyle olunca, din sebebi ile meydana gelen düşmanlık da, en büyük 
düşmanlık olur. Bu da böyle olunca, en büyük düşmanlığı gerektiren şeyin 
mevcud olduğu yerde, muhabbet ve dostluğu istemek imkânsız olur. Allah en iyi 


bilendir. H631 


Asr-ı Saadet’te Hicretmek Önemi 


Ebu Bekir er-Razi el-Cessâs: Âyetteki "içlerinden dostlar edinmeyin" ifadesinin 
takdiri, "Onlar müslüman olup, hicret edene kadar, onları dost edinmeyin" 
şeklindedir. Çünkü Allah yolunda hicret etmek, ancak müslüman olduktan sonra 
olur. Binaenaleyh âyet, müstüman olduktan sonra, hicretin farz olduğuna ve 
müslüman olsalar bile, hicret etmedikçe o kimseler ile bizim aramızda dostluğun 
söz konusu olamayacağına delâlet etmektedir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Hicret edecekleri zamana kadar, sizin onlara hiçbir velayetiniz yoktur" 


(Enfai, 72) âyetidir. 

Bil ki bu teklif hicret farz kılındığı zaman gerekli idi. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Ben, müşrikler arasında yaşayan her müslümandan beriyim (uzağım); 
Yine ben, müşrik İle beraber olan her müslümandan da beriyim" buyurmuştur. 
Binaenaleyh hicret, Mekke fetholununcaya kadar farzdı. Hicretin farziyyeti 
daha sonra nesholunmuştur. 

Tâvus'un rivayetine göre İbn Abbas (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Mekke 
fethedil-diği gün" Mekke'nin fethinden sonra artık hicret yoktur, Fakat cthad ve 
niyet vardır"*51) buyurduğunu söylemiştir. 

Hasan el-Basri'clen, âyetin hükmünün dar-ı harbte ikamet edip, dar-ı İslam'a 
hicretin ve orada yerleşmenin farz olduğuna inanan her mü'min için yürürlükte 


olduğunu söylediği rivayet edilmiştir. [164] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki hicret bazan küfür diyarından imân diyarına, bazan da kâfirlere yakışan 
amellerden, müslümaha yakışan amellere geçmek suretiyle olur. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s), 

"Gerçek muhacir, Allah'ın nehyettiği işleri bırakan kimsedir" buyurmuştur. 
Muhakkik alimler, "Allah yolunda hicret, O'nun emirlerini bırakmamaktan ve 
nehyettiği şeyleri bırakmaktan ibarettir" demişlerdir. Bütün bu manalar muteber 
olduğuna göre, Cenâb-ı Allah bunların hepsini kapsayacak umümi bir ifade 
kullanarak, "Allah yolunda hicret edinceye kadar" buyurmuştur. Zira Allah 
Teâlâ, burada, "küfürden hicret edinceye kadar" dememiş, aksine "Allah yolunda 
hicret edinceye kadar" buyurmuştur ki bu ifadeye, hem küfür diyarından hicret 
etme, hem de küfrün alameti sayılan şeyleri bırakma girer. Sonra Cenâb-ı Hak, 
sadece hicret etmeyi zikretmemiş, onun Allah yolunda olması kaydını 
koymuştur. Çünkü çoğu zaman gerek küfür diyarından İslâm diyarına, gerekse 
küfür şiarından İslâm şiarına geçmek, dünyevi maksatlar ile olur. Halbuki hicret 
nazar-ı dikkate alınan şey , onun Allah'ın emri olduğu için yapılmış olmasıdır. 
Daha sonra Cenâb-t Hak, "Eğer yüz çevirirlerse, onları nerede bulursanız 
yakalayın, tutun. Öldürün. Onlardan ne bir dost, ne de bir yardıma edinmeyin..." 
buyurmuştur. Bu, "Eğer onlar hicret etmekten yüz çevirir ve Medine'nin dışında 
kalan beldelerine yapışıp kalırlarsa, gücünüz yeterse onları yakalayın, ister Hill, 
ister Harem bölgesi olsun, nerede bulursanız öldürün ve onlardan hiçbir zaman 
işlerinizi deruhte edecek bir veli, düşmanlara karşı size yardım edecek bir nasir 


edinmeyin" demektir. 1163) 


Anlaşma Yapılmış Gayr-i Müslimler 


"Ancak sizinle aralarında anlaşma bulunan bir kavme iltica edenler, yahud ne 
sizinle ne de kendi kavimleri ile savaşmak (istediklerimden göğüsleri daralıp, 
size gelenler müstesna... Allah düeseydi elbette onları sizin başınıza musallat 
eder de sizinle mutlaka savaşırlardı. Artık onlar sizi bırakıp bir tarafa çekilirler, 
sizinle vuruşmazlar ve size bânş teklifinde bulunurlarsa, Allah onların aleyhine 
sizin için (tecavüze) bir yol bırakmamıştır" (Nisa. 90). 

Bil ki Allah Teâlâ, feu kâfirlerin öldürülmelerini emredince bundan iki kısım 
ınsanı istisna etmiştir. 

Birinci grup, "Sizinle aralarında anlaşma bulunan bir kavme iltica edenler" 


buyruğu ile belirtil mistir. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: H66] 
Birinci Mesele 


Âyetteki, tabiri hakkında iki görüş belirtilmiştir: 

1) Bu, "Onlara varıp katılanlar müstesna" demektir. Buna göre âyetin manası, 
"Aranızda anlaşma bulunan kavimlere varıp sığınanlar da, aynı şekilde sizinle 
anlaşma yapmış ve size sığınmış olurlar" şeklindedir. Kaffal (r.h), "Âyetin 
manasına, Hz. Peygamber (s.a.s)'in huzurunda bulunmaya niyetli olduğu halde, 
bunu gerçekleştiremeyen ve bundan dolayı da buna bir yol buluncaya kadar, 
müslümanlar ile aralarında bir anlaşma bulunan bir kavme iltica edenler de 
girer" demiştir. 

2) Bu, "Onlara İntisab eden, bağlananlar" demektir. Bu görüş zayıftır. Çünkü 
Mekkelilerin pek çoğunun neseb (akrabalık) bakımından, Hz. Peygamber ile 
bağları vardı. Fakat Hz. Peygamber (s.a.s), onlardan kâfir olanların 


öldürülmelerinin helal olduğunu beyan etmiştir. Hon 
İkinci Mesele 


Alimler, müslümanlar ile aralarında anlaşma bulunan kavmin kimler olduğu 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bazı 

alimler, bunların Eşlem Kabilesi mensupları olduğunu 

söylemişlerdir. Çünkü bu kabile ile Hz. Peygamber (s.a.s) arasında bir anlaşma 
vardı. Hz. Peygamber (s.a.s), Mekke fethi için çıktığında, kendisine isyan 
etmemeleri, müslümanlara karşı başkalarına yardım etmeme ve Hilâl İbn 


Uveymir el-Eslemi'ye gelip sığınan herkese, Hilâle tanınan hakların tanınacağı 
hususlarında. Hilâl İle bir anlaşma yapmıştır. İbn Abbas (r.a), müslümanlar ile 
anlaşmalı olan kavmin, Benü Bekir kabilesi olduğunu, Mukâtil ise, Huza'a ve 
Huzeyme kabileleri olduğunu söylemiştir. 

Bil ki bu âyet, ehl-i iman için çok büyük bir müjde taşımaktadır. Çünkü Allah 
Teâlâ, kılıç (öldürülme) hükmünü, müslümanlara iltica eden kâfirlerden 
kaldırdığına göre, muhabbetullah ve muhabbet-i Resülillah sevgisine sığınan 
kimseden azabı haydi haydi kaldırır. Allah en iyi bilendir. 

İkinci grup, ' yahut ne sizinle ne de kendi kavimleri ile savaşmaktan göğüsleri 
daraltp size gelenler müstesna..." ifadesi ile belirtilmiştir. Bu ifade ile ilgili 


birkaç mesele vardır: L168) 


Anlaşmalı Olan Bir Ülkeye Sığınan Suçlar 


' 


Âyetteki, "Yahut size gelenler..." ifâdesinin nin sılası üzerine bir atıf olması 
mümkündür ve bunun 

takdiri "Anlaşmalı olanlara iltica edenler veyahut göğüsleri daralıp da sizinler 
savaşmayanlar müstesna.....(onlarla savaşmayın)" şeklinde olur. Yine bu 
ifâdenin, "kavm'"in sıfatı üzerine bir atıf olması da mümkündür ve bunun takdiri 
"Ancak sizinle aralarında anlaşma bulunan bir kavme, yahut göğüsleri daralan 
bir kavme iltica edip de sizinle savaşmayanlar müstesna" şeklinde olur. Birinci 
izah, şu iki sebepten dolayı daha uygundur: 

1) Allah Teâlâ, "Onları nerede bulursanız yakalayıp tutun ve onları öldürün" 
(Nisa. 89) buyurduktan sonra ancak, "Artık onlar sizi bırakıp bir tarafa çekilirler, 
sizinle vuruşmazlar ve size barış teklifinde bulunurlarsa, Allah onların aleyhine 
sizin için (tecâvüze) bir yol bırakmamışbr" buyurmuştur. Bu, onlara taarruz 
etmemeyi gerektiren şeyin, onların savaşı bırakmaları olduğuna delâlet eder. Bu 
da ancak, birinci manaya göre uygun olur. 

İkinci manaya göre ise, onlara taarruz etmemeyi gerektiren şey, onların 
müslümanlar ile savaşmayı bırakmış olan bir kavme iltica etmeleridir. 

2) Savaşı bırakmış olmalarını, onlara karşı taarruz etmemeyi gerektiren sebep 
kılmak; müslümanlara karşı savaşı terkeden bir kavme iltica etmeyi taarruz 
etmemeye esas sebep kılmaktan daha evlâdır. Çünkü birinci manaya göre, 
onların müslumanlara karşı savaşmamaları, kendilerine taarruz edilmemesine 


yakın (esas) sebep; İkinci manaya göre ise, uzak sebep olur. 1169) 


Burada “Göğüsleri Daralanlar” Kimlerdir? 


Âyetteki, ifadesi, "gönülleri, savaşmaktan daralmış ve binaenaleyh ne sizinle 
savaşmayı çünkü siz müslümansınız-, ne de o kâfirlerle savaşmayı istiyorlar, 
çünkü onlar da kendi akrabaları..." manastndadır. 

Alimler, bu ifadenin i'rab bakımından yeri hususunda İhtilaf etmişler ve birkaç 
görüş zikretmişlerdir: 

1) Bu, başında mahzuf bir -ii (Muhakkak ki) lafzı takdiri ile, hal mevkiindedir. 
Çünkü lafzı, mazi fiili "hal"e yaklaştırır. Baksana onlar, "Muhakkak kjnamaz 
başlamıştır, başlıyor" diyorlar. Yine, *AâP Çdenilir ki bu, Âlâ"Bana, muhakkak 
ki aklı gitmiş (akılsız) olan bir kimse geldi" demektir. Buna göre âyetin takdiri 
"Veya onlar size, muhakkak ki göğüsleri daralmış olarak gelmişlerdir" şeklinde 
olur. 

2) Bu ifade, ikinci haberdir. Cenâb-ı Hak sanki, "veya onlar size gelir" 

demiş, sonrada, buyurarak, onların göğüslerinin daraldığını beyan etmiştir. Bu 
takdire göre Cenâb-ı Hakk'tn, "göğüsleri daraldı" tabiri, O'nun "... size gelenler" 
tabirinden bedeldir. 

3) Âyetin takdirinin, 

"Onlar size, göğüsleri daralmış bir kavim olarak geldiler; veya onlar size, 
göğüsleri daralmış kimseler olarak geldiler" şeklinde olmasıdır. Bu takdire göre 
Cenâb-ı Hakk'ın, "göğüsleridaralmtş olarak" tabirinin mahalli, mansub otur. Zira 
bu ifâde, hâl olduğu için mansub olan bir mevsüfun sıfatıdır. Ne var ki, hâl 
olduğundan ötürü mansub olan meysuf hazfedilmiş, onun yerine sıfatı kaim 
olmuştur. Hak Teâlâ'nın, buyruğunun manası, "Onların göğüsleri, hem size karşı, 
hem de kavimlerine karşı savaşmak hususunda daralmıştır, sıkışmıştır. 
Binaenaleyh onlar, ne sizin aleyhinize ne de sizin lehinizedirler..." demektir. 


[170] 
Üçüncü Mesele 


Alimler, Allah Teâlâ'nın bu âyette istisna ettiği kimselerin, kâfir mi yoksa 
mü'min mi olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Cumhur-u ulemâ, bunların 
kâfirlerden olduğunu söylemişlerdir. Buna göre âyetin manası şöyle otur: "Allah 
Teâlâ, kâfirleri öldürmeyi vâcib kılmıştır. Ancak onlardan, sizinle anlaşması 
olanlar veya size karşı savaşmayanlar müstesna, zira böyle olan kâfirleri 
öldürmek caiz değildir." Bu takdire göre, bir neshin bulunduğuna hükmetmek 
gerekir. Çünkü kâfir, savaşı terketse de öldürülmesi caizdir. Ebu Müslim el- 
İsfehanî şöyle demektedir: "Allah Teâlâ, müslüman olan herkese hicret etmeyi 


vacib kılınca, bir mazereti bulunan kimseleri bu hükümden istisna ederek, 
"iltica edenler., müstesna" buyurmuştur ki bu kimseler, hicret ve yardım etmek 
için, Hz. Peygamber'e gitmeye niyetlenen bir grup mü'mindir. Ancak ne var ki, 
onların yollan üzerinde kâfirler bulunduğu için, onlar bu gayelerini 
gerçekleştirememişlerdir. Zira onlardan korkuyorlardı. Böylece bu mü'minler, 
müslümanlarla anlaşması bulunan bir kavme sığındılar da, böylece o kâfirlerden 
kurtulup (hicret edinceye kadar), müslümanlarla anlaşması bulunan kavmin 
yanında kaldılar. Daha sonra da, Hz. Peygamber'e iltihak edip, ne Hz. 
Peygamber, ne de O'nun ashabı ile savaşmayan kimseleri de istisna etti. Çünkü 
bunlar, onlarla savaşma hususunda Allah'tan korkuyorlardı. Keza bunlar, 
kâfirlerle de savaşmıyorlardı. Zira o kâfirler, bunların yakınları ve akrabası idi. 
Veyahut da bu kimseler, çoluk çocuklarını o kâfirler arasında bıraktıkları için, 
onlarla savaşmaları halinde, onların kendi çoluk çocuklarını öldürmelerinden 
korkuyorlardı. İşte bu iki kıstm müslümanla, -her ne kadar kendilerinden hicret 
ve kâfirlerle savaşmak gibi bir fiil sâdır olmamışsa da- savaşmak helâl olmaz. 


(171| 
Allah Dilerse Kafiri Mü?mine Musaalat Eder 


Cenâb-ı Hak, -'Allah dfleseydi, elbette onları sizin başınıza musallat ederdi" 
buyurmuştur. kelimesi Arapça'da galebe, hakimiyet, hiddet manasına gelen 
kelimesinden alınmıştır. Buna göre bu ifadeden maksat, Allah Teâlâ'nın, 
kendisiyle anlaşma yapılmış olan kimselerin belâ ve sıkıntısını engellemek 
suretiyle, onlara bir minnet ve ikramda bulunmuş olmasıdır. Bunun manası da 
şudur: "Onların sizinle savaşmaktan kaçınmaları, ancak Allah Teâlâ'nın, onların 
kalplerine korku salmasından dolayıdır. Ve şayet Cenâb-ı Hak, müslümanlarla 
savaşma konusunda onların kalblerine güç ve cesaret vermiş olsalardı, 
muhakkak ki onlar müslümanlara belâ kesilirlerdi." 
Alimlerimiz, "Bu tabir, Altah Teâlâ'nın, kâfirleri mü'minlere musallat kılıp, o 
kâfirlerin kalblerine mü'minlere karşı cesaret vermesinin, O'nun hakkında bir 
kubh, çirkin bir fiil sayılamayacağına delâlet etmektedir" demişlerdir. Mu'tezile 
bu görüşe şu iki şekilde cevap vermişlerdir: 
a) Cübbai şöyle demektedir: "Biz, Allah Teâlâ'nın istisna ettiği o topluluğun, 
kâfir değil, mü'min bir topluluk olduğunu beyan etmiştik. Buna göre âyetin 
manası şöyle olur: "Eğer Allah dileseydi, zulmederek kendileriyle savaşmaya 
yeltenmemiz durumunda kendilerini müdafaa etmek için, onların kalblerini 
takviye etmek suretiyle onları size musallat ederdi." 


b) Kelbi şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, dilemesi halinde, (o şeyi) mutlaka 
yapacağını haber vermiştir. Bu da ancak, Allah Teâlâ'nın zulme kadir 
ofabildiğini gösterir; ki bizim mezhebimiz de budur. Ancak ne var ki biz, Allah 
Teâtâ'nın zulmetmeyeceğini söylüyoruz. Âyette, Cenâb-ı Hakk'ın bunu 


dilediğine dair herhangi bir delâlet bulunmamaktadır," [172] 
Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın,"...sizinle mutlaka savaşırlardı" "Eğer Allah dileseydi, onları size 
musallat ederdi ve eğer Allah dileseydi, onlar sizinle mutlaka savaşırlardı" 
takdirinde olmak üzere, ya tekrar edilmek veyahut da bedel yapılmak üzere, şart 
edatının cevabıdır. Keşşaf sahibi bu ifâdenin, şeddesiz olarak (Muhakkak ki sizi 
öldürürlerdi); ve şeddeli olarak da "muhakkak ki sizi parça parça ederlerdi" 
şeklinde okunduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, illi- "Artık omar, sizi bırakıp bir tarata çekilirler, 
sizinle vuruşmazlar ve size barış teklin-nde bulunurlarsa, Allah onların aleyhine 
sizin için (tecâvüze) bh yol bırakmamıştır" buyurmuştur ki bu, "Eğer onlar size 
sataşmaz ve boyun eğip teslim olduklarını bildirirlerse, Cenâb-ı Hak onları 
yakalayıp öldürme hususunda, size müsaade etmez..." demektir. ifâdesi, lâm 
harfinin sükünu ve sin harfinin fetha-sıyla şeklinde de okunmuştur. Müfessirler 
bu âyetin hükmü hususunda ihtilaf etmiş, bazıları bu âyetin kılıç ve cihad âyeti 
olan, "müşrikleri öldürün..." çtevbe, 5) âyetiyle mensüh olduğunu; bazıları ise, 
bunun mensüh olmadığını söylemiştir. Âyette istisna edilen kimselerin 
rnüslümanlar olduğunu söyleyenlere göre, bu ifâde gayet açıktır. Ama, istisna 
edilen kimselerin kâfir olduğunu söyleyenlere gelince, meselâ Esamm: "Âyeti, 
anlaşma yapan kimseler" anlamına alırsak, bunun mensüh olduğu nasıl 


söylenebilir?" demiştir. [073] 
Hem Müslümanlar Hem de Kâfirlerle İyi Olmak İsteyen Münafıklar 


"Diğer bir kısmını da şu halde bulacaksınız: Onlar, hem sizden emin olmak, hem 
kendi kavimlerinden emin olmak isterler. Ne zaman fitneye döndürülürlerse, 
onun İçine baş aşağı atılırlar. Öyle ise onlar sizi bırakıp bir 

tarafa çekilmezler, barışı size bırakmazlar, ellerini çekmezlerse, onları nerede 
bulursanız yakalayıp tutun. Öldürün. İşte sizer onlar hakkında apaçık bir hüccet 
verdik" (Nisa, 91). 

Müfessirler, burada zikredilen kimselerin, Esed ve Gatafan kabilelerinden bir 


topluluk olduğunu söylemişlerdir ki bunlar, Medine'ye geldiklerinde müslüman 
olurlar ve anlaşma yaparlardı. Maksatları ise, müslümanlardan emin olmak idi. 
Kendi kavimlerinin yanına döndükleri ndeyse,, inkâra saparak ahidlerint 
bozarlardı. 3una göre Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu, "Herne zaman kavimleri onları, 
müslümanlaria savaşmaya çağırırsa"' "onlar bu fitne hususunda mağlub ve 
başaşağı gelmiş olarak onun içine düşerler" demek olup, bu da onların hem 
küfürlerinde, hem de müslümanlara ne denli düşman oldukları hususunu beyan 
için yapılmış bir istiaredir. Çünkü, bir şeye tepe üstü düşen kimsenin, o şeyden 
çıkması imkânsız olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Bu, "Onlar sizinle savaşmaya devam 
eder, anlaşmaya yanaşmazlar ve ellerini üzerinizden çekmezlerse, onları nerede 
bulursanız tutup öldürün" demektir. Alimlerin çoğu, "Bu ifade, onlar bizimle 
savaşmaz, anlaşma yapmak isterler ve bize eziyet etmekten ellerini çekerlerse, 
bizim onlarla ne savaşmamızın, ne de onları öldürmemizin caiz olmayacağına 
delalet eder" dermşlevdu. Bu âyelin bir benzeri de, "Allah sizi, sizinle din 
hususunda savaşmamış ve sizi yurtlarınızdan çıkarmamış olanlara İyilik 
etmekten men etmez" (Mumtehine, s> âyetiyle, "Size harb açanlarla, Allah 
yolunda, siz de dövüşün" (Bakara. 190)âyetleridir. Böylece savaş emri, bizimle 
savaşmayan I ara değil, savaşanlara tahsis edilmiş olur. Bil ki bu hüküm, 1)\ 
kelimesiyle şarta bağlanan şeyin, şart bulunmadığı zaman, yok olacağı 
(bulunmayacağı) esasına bina edilmiştir. Biz bu hususu, Hak Teâlâ'nın "Eğer size 
yasaklanan büyük (günahkardan kaçınırsanız" (Nisa. 31) âyetinin tefsirinde 
açıklamıştık. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte size, onlar hakkında apaçık bir hüccet verdik" 
buyurmuştur. Bu âyette geçen "apaçık bir hüccet" tabirinin ne demek olduğu 
hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) "O kimselerin öldürülebileceğine dair, açık ve vazıh bir hüccet, delil ortaya 
çıkmıştır ki, bu da onların düşmanlıklarının apaçık ortaya çıkması, küfür ve 
zulüm 

hususundaki hallerinin ayan beyan belli olması ve müslümanlara zarar 
vermeleridir." 

b) "Allah'u Teâlâ'nın, o kâfirleri öldürme hususunda, müsfümanlara müsaade 


etmesi" anlamındadır. 174) 
Yanlışlıkla Mü'mini Öldürmenin Hükmü 


"Bir mü'mfnin diğer bir mü'mini, yanlışlık eseri olmayarak, öldürmesi yakışmaz. 


Kim bir mü'mini yanlışlıkla öldürürse, mü'min bir köleyi azad etmesi ve (ölenin) 
ailesine teslim edilecek bir diyet vermesi lazımdır. Sadaka olarak bağışlamaları 
müstesna. Eğer (öldürülen), mü'min olmakla beraber, size düşman bir kavimden 
İse, o zaman (öldürenin) mü'min bir köle azad etmesi lazımdır. Şayet 
kendileriyle aranızda andlaşma olan bir kavimden ise, o vakit mirasçılarına bir 
diyet vermek ve bir de mü'min bir köle azad etmek gerekir. oruç tutması icab 
eder. Allah, her şeyi hakkıyla bilendir, gerçek hüküm ve hikmet sahibidir" (Nisa, 
92). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, mü'minlerde kâfirlerle savaşma arzusunu uyandırıp, onları 
buna teşvik edince, daha sonra bu savaşı alakadar eden bazı hususlar 
zikretmiştir. Mesela bunlardan birisi şudur: Allah Teâlâ, kâfirlerle savaşma 
konusunda izin verince, bazen şu kabilden hâdiseler de meydana gelebiliyordu: 
Bir adam birisini kâfir ve harbi zannediyor ve onu öldürüyor; daha sonra da 
onun müslüman olduğu ortaya çıkıyordu. 

İşte Cenâb-ı Hak, bu âyette böyle bir hâdisenin hükmünün ne olacağını 


zikretmiştir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 475) 
Buna Dair Ayetin Nüzul Sebebi 


Alimler, âyetin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç rivayet nak- letmişlerdir: 

Birinci Rivayet: Urve İbnü'z-Zübeyr, şunu nakletmiştin 

Huzeyfe İbnu'l-Yeman (r.a), Uhud Savaşında Hz. Peygamber ile beraberdi. 
Derken müslümanlar bir hata yaparak, Huzeyfe'nin babası Yeman'ı, bir kâfir 
zannederek yakalamış ve kılıçla boynunu uçurmuşlardı. Oysa ki Huzeyfe tam o 
esnada, "O, benim babamdır!" demişti, ama onlar Huzeyfe'nin sözünü, ancak 
babasını öldürdükten sonra anlayabilmişlerdi. Bunun üzerine Huzeyfe, "Allah 
sizi bağışlasın, çünkü Erhamurrahimin'dir" demişti. Hz. Peygamber bu sözü 
duyunca, Huzeyfe'nin kıymeti O'nun nezdinde daha da artmıştı. İşte bunun 
üzerine de bu âyet-i kerime nazil olmuştu. 

İkinci Rivayet: Bu âyet, Ebu'd-Derda hakkında nazil olmuştur. Şöyle ki: Ebu'd- 
Derda (r.a) bir seriyyede bulunuyordu. Derken, ihtiyacın! gidermek için bir yere 
sapmıştı. Tam o zaman koyunları bulunan bir adama rastladı. Kılıcıyla adama 
saldırdığında, adam "La ilahe illallah!" dedi, ama o adamı öldürdü, koyunlarını 
da sürüp götürdü. Derken içinde (bu hadiseden dolayı) bir rahatsızlık duymaya 
başladı. Bunun üzerine hadiseyi Hz.Peygamber'e anlatınca, Hz. Peygamber *Ai 


"Onun kalbini yarsaydm ya [176] (onun kalbini mi yardın!)" dedi. Bu söz 
üzerine Ebu'd-Derda, son derece pişman oldu; derken bu âyet nazil oldu. 


Üçüncü Rivayet: Ayyaş İbn Ebi Rebia, Ebu Cehil'in anne bir kardeşi idi, 
müslüman olup, kavminden korktuğu için Medine'ye hicret etmişti. Bu hadise, 
Hz. Peygamber'in hicretinden önce vuku bulmuştu. Derken Ayyaş'ın annesi, 
dininden dönünceye kadar yeyip içmeye ve herhangi bir çatı altında oturmayıp 
(güneş altında kalmaya) yemin etti. Bunun üzerine Ebu Cehil, beraberinde Hars 
İbn Zeyd İbn Ebi Uneyse olduğu halde Mekke'den çıktı. Ayyaş'ın yanına geldiler 
ve uzun uzun konuştular. Bunun üzerine Ebu Cehil) Hz. Muhammed, sana 
annene iyi davranmanı emretmiyor mu? O halde, üzerinde bulunduğun dini 
taşıyarak dön ve annene iyilik yap!" -dedi. Ayyaş bu teklifi kabul ederek, 
Mekke'ye geri döndü. Mekke'ye yaklaştıklarında, bunlar Ayyaş'ın ellerini ve 
ayaklarını bağladılar. Ebu Cehil, Ayyaş'a yüz sopa vurdu; yüz sopa da Hars 
vurdu. Bunun üzerine Ayyaş, Hars'a "Şu, Ebu Cehil benim kardeşim.. Ya sen 
kimsin ey Hars! Allah'a yemin ederim ki, seni 1ssız bir yerde yakalarsam 
öldüreceğim!" dedi. Rivayet olunduğuna göre Hars, Ayyaş'a, Mekke'ye 
döndüğünde, "Eğer senin tâbi olduğun ilk din hidayet ise, sen onu bırakmış 
durumdasın. Yok eğer sapıklık idiyse, sen şu anda ona girdin.." dedi. Bu söz, 
Ayyaş'a çok tesir etti ve Hars'ı öldüreceğine yemin etti. Ayyaş, annesinin yanına 
vardığında, annesi Ayyaş ilk dinine dönmediği sürece, elinin ayağının 
çözülmeyeceği hususunda yemin etti. O da bunu yaptı (yani döndü). Bundan 
sonra Medine'ye hicret etti... Hars da müslüman olup hicret etmişti... Derken, 
Ayyaş, Hars ile 1ssız bir yerde karşılaştı; Mars'ın müslüman olduğunu da 
bilmiyordu. Derken onu öldürdü. Hars'ın müslüman olduğu haberini alınca, 
yaptığına bin pişman olarak Allah'ın Resulüne geldi ve "Müslüman olduğunu 
bilemeden onu öldürdüm!" dedi. İşte bunun üzerine de bu âyet-i kerime nazil 


oldu. 771 


Tabirinin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesiyle ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) "O mü'min için, kendisine Rabb'inden gelen ve kendi- sinden ahid alan 
hususlar arasında., yoktur" demektir. 

b) "Onun için, hiçbir zaman böyle birşey olamaz, yoktur" demektir. Bundan 
maksad (haksız yere) adam öldürmenin haramlığımn, mükellefiyetin başladığı 


ilk zamandan beri bulunduğunu, sabit olduğunu beyân etmektir. 078] 


Bu Ayetteki İstisnanın İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi hakkında da şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bu istisna, istisnây-ı muttasıl (bitişik istisnadır. Bu görüşü benimseyenler, şu 
izahları yapmışlardır: 

1) Bu istisna, manaya göre yapılmış olan bir istisnadır. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, 
buyruğunun manası, "O, Öldürmelerinden dolayı insanları muaheze eder.Bu 
öldürmenin hatâ eseri olması müstesna..Çünkü Cenâb-ı Hak, bundan dolayı 
kimseyi sorgulamaz" şeklindedir. 

2) Bu istisna, lafzın zahirine göre de doğrudur. Zira mâna, "Hiçbir mü'min hiçbir 
mü'mini, hatâ eseri öldürmesi hariç, kesinlikle öldürmez" şeklindedir. 

Hatâya sebebiyet veren şeyler şunlar olabilir: Öldürdüğü adam üzerinde, 
kâfirlere ait bir alâmet görmesi; veya, onu kâfirlerin ordusu içinde görüp müşrik 
zannetmesi... İşte bu durumda onu hatâen öldürmesi mümkündür. Bunun bir hatâ 
olduğu hususunda bir şüphe yoktur. Çünkü o, kâfir olmadığı halde onu kâfir 
zannetmiştir. 

3) Kelamda bir takdim-tehir bulunmaktadır. Buna göre âyetin takdiri, "Hiçbir 
mü'min, hatâ olması hâli müstesna, bir mü'mini öldürmez" şeklinde olur. Bunun 
bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın evlat edinmesi (hiçbir zaman) olmuş 
değildir" (Meryem, 36) âyetidir. Ki bu, "Allah herhangi bir çocuk edinir olmadı, 
edinmedi" demektir. Çünkü, Cenâb-ı Hakk'a hiçbir şey haram olmaz. Ancak o, 
kendisinden, kendisine yakışmayan şeyleri nefyetmektedir. Yine Cenâb-ı Hak, 
"Ağaçlama bitirici olmadınız, bitiremediğiniz.." (Nemi, eo) buyurmuştur ki, 
bunun manası, "Siz, onları bitirici olmadınız, yetiştirici değildiniz" demektir. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, insanlara ağaç bitirmeyi haram kılmamış; onlardan ancak 
onu bitirme imkân ve kudretini nefyetmiştir. Çünkü, o ağacı bitirmeye kadir 
olan, ancak Allah Teâlâ'dır. 

4) Bu istisnayı, istisnay-ı muttasıl mânasına hamletme durumunda ortaya çıkan 
müşkil, şu şekildedir: Nefyden (olumsuz bir şeyden) yapılan istisna, olumlu olur. 
Bu da, bazı durumlarda mü'min kimselerin öldürülmesinin, (mukayyet değil) 
mutlak anlamda olmasını gerektirir; bu ise imkânsızdır. Ancak ne var ki bu 
müşkillik, nefiyden, olumsuz bir şeyden yapılan istisnanın müsbet (olumlu) 
olduğunu kabut etmemiz durumunda söz konusu olur. Halbuki bu husus, usül 
âlimleri arasında ihtilâf edilen bir meseledir. Doğru olan, bunu 
gerektirmemesidir. Zira istisna, müstesnadan, mahkümun bih (kendisiyle hüküm 
verilen)'in değil de, hükmün sarledilmesini, yani istisna edilmesini, ayrı 
tutulmasını gerektirir. İstisnanın tesiri, sadece hükmü sarfedip ayrı tutmada 
olunca, müstesna, ne menfi ne de müsbet mânada, hakkında herhangi bir hüküm 
verilmemiş vaziyette kalır. Böylece de bu müşkil bertaraf edilmiş olur. Nefiyden 


yapılan istisnanın, müsbet bir mana ifâde etmeyeceğine, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in: "Temizlik olmadan namaz; veli olmadan da nikâh yoktur, olmaz" 


U79]sözü de delâlet etmektedir. Yine, "Erkekler olmadan mülk olmaz; mal 
olmadan da erkekler, adamlar olmaz" denilir. Bütün bu misallerdeki istisna, 
olumsuz ifadeden yapılan istisnanın hükmünün müsbet olmadığını ifade etmez. 
Allah en iyisini bilendir. 

5) Muf'tezile'nin ileri gelenlerinden birisi olan Ebu Haşim şöyle demektedir: 
"Âyetin takdiri şöyledir: "Hiçbir mü'min, bir mü'mini öldürüp de, mü'min olarak 
kalamaz. Ancak, onu hatâ ile öldürmesi durumu müstesna; işte o zaman O, 
mü'min olma vasfını sürdürür." Bundan maksat şudur: Mü'minin mü'mini 
öldürmesi, öldüren kimseyi mü'min olmaktan çıkarır. Bu öldürmenin hata ile 
olması müstesna. Çünkü bu, öldüren kimseyi mü'min olmaktan çıkarmaz. Bil ki, 
Ebu Haşim'in bu sözü (izahı), "fâsıkın mü'min olmadığı" esasına dayanır ki, bu 
bâtıl ve yanlış olan bir esastır. Allah en iyi bilendir. 

6) Bu istisna, (fakat, lâkin) manasında olmak üzere, istisnay-ı münkatı'dır. Bunun 
Kur'ân-ı Kerim'de pekçok benzeri vardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Birbirinizin 
mallarını, naram yollarla yemeyin( Bir ticaret malı olması müstesna " (Hi&a, 
29) "Ufak ufek suçlar hariç, günahın büyüklerinden ve fuhuşlardan kaçının" 
(Neon, 32) ve 

"Onlar orada ne boş bir lâf, ne de günaha sokacak bir şey işitmezler. Yalnız bir 


söz: "Selâm, selâm!.." (Vakıa, 25-26) buyurmuştur. Allah en iyi bilendir. H80] 
Dördüncü Mesele 


kelimesinin niçin mansüb olduğu hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

1) Bu, mef'ülün leh'tir. Buna göre ifâdenin takdiri, "Bir mü'minin bir mü'mini, 
bir hata olduğu için olması durumu müstesna, hiçbir sebeple öldürmesi uygun 
düşmez" şeklindedir. 

2) Bu, haldir; ifadenin takdiri, "Onun bir hata olması hali müstesna, o onu 
kesinlikle öldürmez" şeklindedir. 

3) Bu, mahzüf bir masdartn (mef'ülün mutlak) sıfatıdır. Buna göre kelamın 
takdiri, "Hatâen öldürme olması müstesna" şeklindedir. 

Cenâb-ı Hak.j "Kim b/r mü'mini yanlışlıkla öldürürse, mümin bir köleyi azâd 
etmesi ve (ölenin) ailesine teslim edilecek bir diyet vermesi lazımdır. Sadaka 
olarak bağışlamaları müstesna.." buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; HSL 


Öldürme Çeşitleri: Amd, Hata, Şibh-i Amd 


Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Öldürme üç türlü olur: Kasden, hatâen ve kasde 
benzer bir şekilde (şibh-i amd)... "Kasten öldürme" bir insanın, öldüreceği 
kimseye ister yaralayıcı cinsten olsun isterse olmasın, onu öldüreceğini bildiği 
bir şey ile öldürmeye kasdetmesidir." Bu, Şafii'nin görüşüdür. 

Hatâen öldürme de iki kısımdır: 

a) Öldüren kimsenin, bir kuşa veya bir kâfire niyetlenerek ve nişan alarak attığı 
şeyin, bir müslümana isabet ederek onu öldürmesidir. 

b) Üzerinde bir kâfir alameti görüp, onu müşrik zannederek bir müslümanı 
öldürmektir. Birincisi fiilde hata, ikincisi ise niyette hatadır. 

"Şibh-i amd"e gelince bu, insanın, Öldürdüğü şahsa genelde öldürebileceği 
düşünülmeyen hafif bir sopa ile vurup, bundan dolayı onun ölmesidir. Şafii (r.h), 
"Bu, her nekadar vurma da kasıtlı ve bilerek olsa bile, öldürme hususunda 


hatadır" demiştir. [182] 
İkinci Mesele 


Ebu Hanife, "Ağır birşey vurarak insanı öldürmek, sırf bir kasıt değil, hem hata 
hem de şibh-i amddir. Bu şekilde öldürme âyetin manasına dahil olup, bunda 
hem diyet hem de keffaret vâcibtir, fakat kısas vâcib değildir" demiştir. Şafii (r.h) 
bunun, kendisinden , dolayı kısas gereken sırf kasti bir öldürme olduğunu 
söylemiştir. Bunun bir kasden öldürme olduğuna hem Kur'ân, hem de hadis 
delâlet eder. Bunun Kur'ân'dan delili, Allah Teâlâ'nın, Hz. Musa (a.s)'nın kıpti'yi 
bir yumrukta öldürdüğünü nakletmesidir Sonra bu yumruk vurma, ikinci gün 
diğer bir kıptinin, "Dün bir canı öldürdüğün gibi, (şimdi de) beni mi öldürmek 
istiyorsun?" (Kaaas, 19) demiş olmasının da delâlet ettiği gibi, "öldürme" olarak 
ifade edilmiştir. Halbuki bir önceki gün, Hz. Musa (a.s) sadece bir yumruk 
vurmuştu. Binaenaleyh kıptinin yumruk vurmayı, öldürme olarak ifade ettiği 
sabit olur. Yine Hz. Musa (a.s), "Ya Rabbi, ben onlardan bir cam öldürdüm" 
(Kasas. 33) diyerek, yumruk vuruşunu, bir öldürme olarak adlandırmıştır. 
Müfessirler onun bu sözünden maksadının, o yumruğu vurup kıptiyi öldürmesi 
olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Hem Cenâb-ı Hak da bunu, "Sen bir de 
adam öldürmüştün de, biz seni o gamdan kurtarmıştık ve sent türlü türlü 
belalarla imtihan etmiştik" (Tâha,40)diye beyan etmiştir. Böylece yumruk 
vurmanın, hem diğer kıptinin, hem Hz. Musa'nın, hem de Cenâb-ı Hakk'ın 


ifâdeleri ile, bir öldürme olduğu sabit olur. [183] 
Şibh-i Amd Öldürmenin Cezası 


Bunun hadisten delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Dikkat edin! Kaste benzer 
bir hata ile Öldürülen, kamçı ve sopa İle öldürülendir. Bu çeşit öldürmede, yüz 


deve (diyet) vardır" 1184 hadis-i şerifidir. Hz. Peygamber (s.a.s), bu şekilde 
öldürmeyi de, bir kati (öldürme) olarak ifade etmiştir. Binaenaleyh bu iki delil 
ile, bunun da bir öldürme (kati) olduğu sabit olur. 

Bunun, kasti bir öldürme olduğunda şüphe eden, mantıksızlık etmiş olur. Çünkü 
bir insanın başına değirmen taşı ile vurarak veya onu çarmıha gererek veya onun 
boğazına ip geçirerek boğup öldürse, sonra da, "Onu öldürmek istememiştim" 
dese, ya yalan söylemiş olur veyahut da deli olduğu için böyle demiş olur. 
Bunun kasden düşmanca bir Öldürme olduğunda, hiçbir müslüman münakaşa 
etmez. Böylece bunun kasden ve düşmanca bir öldürme olduğu sabit olur. Bu 
sebeble de, hem nakit hem de akli delil ite böyle bir öldürmeye kısas gerektiği 
anlaşılır. Bunun nakli delili, kısasın farz olduğunu gösteren bütün âyetlerdir. 
Mesela şu âyetler gibi: "Öldürülenler hakkında size kısas farz kilindi..." (Bakara, 
178»; "Biz o (Tevrat'ta), onlar üzerine (şunu) yazdık: Cana can..." (Maka, 45); 
"Kim mazlum olarak Öldürülür ise, biz onun velisine bir selühiyetlvermişizdir" 
(isra.33); "Kötülüğün cezası, ona denk bir kötülüktür" şura, 40 ve "Him size 
saldırır, haddi aşarsa, siz de, aynen onların saldırmaları gibi onlara (Bakara, 
194). 

Bunun akli delili ise şudur: Kısası farz kılmanın gayesi, insanları öldürülmekten 
korumaktır. Allah Teâlâ, "Sizin için kısasta hayat vardır" (Sakara. 179) 
buyurmuştur. Kısası farz kılmaktan maksad insanları öldürülmekten korumak 
olunca, ağır birşey vurularak öldürme de keskin birşey ile öldürme gibi olunca, 
bu iki şekilden biri için caydırıcı bir şeyin meşru kılınmasına duyulan ihtiyaç, 
aynen diğeri için duyulan ihtiyaç gibidir. İnsanın öldürülmesi hususunda, bu iki 
şekil arasında bir fark yoktur. Fark ancak öldürmede kullanılan alettedir. Bu 
aletin nazar-ı dikkate alınmayacağı zaruri ve açık olarak bilinir. Fıkhiyyat'ta şu 
söz Söylenir: Bir kimse şöyle bir dereceye ulaştığında, "Taklidi terkeden 
kimselere göre, tahkikte en ileri noktaya ulaşmış" denilir. 

Hanefiler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Dikkat edin! Kaste benzer bir hata ile 
öldürülen, kamçı ve sopa ile öldürülendir. Bu çeşit öldürmede yüz deve (diyet) 


vardır" Lİ185İhadisini delil getirmişler ve "Bu ister kamçı ile, ister sopa ile, ister 


büyük birşey ile, ister küçük bir şeyle olsun, her türlü öldürmeyi içine alan 
umumi bir ifadedir" demişlerdir. 

Buna şöyle cevap verilir: Hz. Peygamber (s.a.s)'in "birhata ile öldürülen" ifadesi, 
bu öldürmede bir hatanın olduğunu göstermektedir. Halbuki biz, bir İnsanı 
boğarak veya başına değirmen taşı vurarak öldürüp, sonra da "Ben onu öldürmek 
istememiştim" diyen kimsenin, bu sözünde yalancı olduğunu her akıllının açıkça 
anlayacağını beyan etmiştik. Binâenaleyh buradaki vurmayı, kendisinde hata 
vasfının olabilmesi için, küçük bir sopa ile vurma manasına almak gerekir. Allah 


en iyi bilendir. H86] 
Kasden Öldürmede Keffare Cezası 


Ebu Hanife, "Kasten öldürme keffareti gerektirmez" demiştir. İmam Şafii ise, 
"Bunu gerektirir" demiştir. Ebu 

Hanife, bu âyet ile istidlal ederek, "Âyetteki Kim bir mü'mini yanlışlıkla 
öldürürse..." ifadesi, keffaretin vacib 

olmasının şartıdır. Şart bulunmadığı zaman, meşrut (ceza) da bulunmaz" 
demiştir. Ebu Hanife'ye şöyle denir: Allah Teâlâ, "Sizden kim hür ve müslüman 
kadınları nikahla alacak bir bolluğa güç yettremezse, o halde sağ ellerinizin 
malik olduğu mü'min cariyelerden (alsın)" (Nisa,25)buyurmuştur. Size göre ise, 
buradaki "kimgüç yeüremezse" ifadesi, cariye ile evlenebilmenin bir şartı 
değildir. İşte buradaki âyette de böyledir. 

Sonra biz şöyle deriz: "Kasden öldürmede kefaretin vacib olduğuna hem hadis 
hem de kıyas delâlet eder. Bunun hadisden delili, Vâsıla İbn El-Eska nın rivayet 
ettiği şu husustur: Hz. Peygamber (s.a.s)'e, bir mü'mini kasden Öldürmesi sebebi 
ile cehe nemi haketmiş bir arkadaşımız için vardığımızda o şöyle dedi: 

"Onun için bir köle azâd edin. Allah da o kölenin her uzvuna karşılık, onun bir 
uzvunu cehennemden azâd etsin." 

Bunun kıyastan delili ise şudur: Köle azad etmekten maksad, Allah'ın o kimseyi 
cehennemden azad etmesidir. Kasten öldürmede, buna daha çok ihtiyaç duyulur. 
Binâenaleyh kasten öldürmede, ketfareti vacib kılmaya daha çok ihtiyaç var 
demektir. Allah en iyi bilendir. 

Şâfİt(r.h), buna benzer bir kıyas yaparak şöyle ikinci bir delil getirmiştir: 
"Cenâb-ı Hak, ihramlı iken av hayvanı öldürene keffareti vacib ktlınca, biz o 
hayvanı kasten veya hataen öldüren kimseleri, günah işlemiş olma bakımından 
eşit saydık. Mü'min bir insanı öldürmede de durum aynıdır." Bu söz, şöyle 
denilerek de te'kid edilir: Allah Teâlâ orada, kasten öldürenin durumunu açıkça 


belirtmişti. Biz aynı şeyin hataen öldürene de vacib olduğunu söyledik. Allah 
Teâlâ burada da bir mü'mini hataen öldüreni açıkça zikretmiştir. Binâenaleyh 
bizim bu keffareti, cehennemden kurtulabilmesi için, köle azad etmeye daha 
fazla ihtiyacı olduğu için, kasden adam öldürene vacib olduğunu söylememiz 


daha evladır. H8 
Kaffaret Olarak Azap Edilecek Kölenin Evsabı 


İbn Abbas, Hasan el-Basri, Şa'bi ve Nehai, "Ancak namaz kılıp oruç tutabilecek 
yaşta (mükellefiyet çağında) olan bir mü'min köle, keffaret olarak kifayet eder" 
demişlerdir. Şafii, İmam Malik, Evzâi ve Ebu Hanife (r.hümullah) de, 
"Ebeveyninden birisi müslüman olan çocuk köle de kifayet eder" demişlerdir. 
İbn Abbas (r.a)'ın delili bu âyettir. Çünkü Cenâb-ı Hak, mü'min bir köle azad 
etmeyi vacib kılmıştır. Mü'min ise, ancak iman vasfi ile nitelenebilecek kimsedir. 
İman ya tasdik, ya amel veya her ikisidir. Her üç durum da çocukta bulunmaz. 
Dolayısı ile çocuk "mü'min" olmaz. Bu sebeble de, çocuk olan kölenin keffaret 
olarak kifayet etmemesi gerekir. Müçtehid imamların delili ise şudur: Hak 
Teâlâ'nın, "Kim bir mü'mini yan/iş/ık/a öldürürse" ifadesine küçük çocuklar da 
girer. Binâenaleyh âyetteki "mü'min bir köleyi azad etmesi lazımdır" buyruğu da 


aynıdır.Bu sebeble, çocuk kölenin de bu ifadeye dahil olması gerekir. [188] 
Diyet Olarak Ödenecek Develerin Evsafı 


Şafii (r.h).gerek kasten, gerekse kasde benzer (şibh-i amd) ölümlerde diyet, daha 
büyük ve daha ağır olup, üçe bölünmüştür: Otuz tanesi dört yaşına girmiş dişi 
deve, otuz tanesi beş yaşına girmiş dişi deve, kırkı da hamile olan deve... Sırf 
hataen öldürmelerde ise diyet hafif tutulmuştur. Bunun diyeti, yirmi tane iki 
yaşında, yirmi tane üç yaşında dişi deve, yirmi tane üç yaşında erkek deve, yirmi 
tane dört yaşında dişi deve, yirmi tane de beş yaşında dişi devedir. Ebu Hanife 
de, hepsinde diyetin, bu sonraki gibi olduğunu, ancak üç yaşındaki dişi develerin 
yerine, iki yaşında erkek deve verilmesi gerektiğini söylemiştir. 

İmam Şafii'nin delili şudur: Allah Teâlâ Kur'an'da diyeti vacib kılmış, fakat nasıl 
olacağını açıklamamıştır. Binâenaleyh diyetin nasıl olacağını bilme hususunda 
sünnete ve kıyasa başvurduk. Ama sünnette bu hususta bir açıklama bulamadık. 
Kıyasa gelince, bunun sebepleri ve sayılan belirlemede, aklın kurduğu 
münasebetlerin ve yaptığı taklitlerin bir gücü yoktur. Binâenaleyh burada, 
konuyu benzerine kıyas etmeden başka bir çare kalmaz. Biz, diyetin zekatı 


gerektiren sebeblerden daha güçlü bir sebeb ile vacib okluğunu görmekteyiz. 
Yine biz, şeriatın iki yaşındaki erkek develeri zekatın nisabına dahil etmediğini 
görüyoruz. Binâenaleyh bunların diyete de dahil olmamaları gerekir. 

Ebu Hanlfe'nin delili şudur: "Beraat" sabittir. Sabit olan birşeyde aslolan ise, 
onun devam etmesidir. Binâenaleyh beraat-i asliyye devam etmektedir. Beraat-i 
aslryye delilinden, ancak kendisinden daha güçlü bir delil bulunduğu zaman 
dönülür. Bu sebeble biz diyoruz ki, "Birincisi, herkesin ittifak ettiği bir şeydir. 
Fakat buna ilave otan şeye gelince, onun da asli olumsuzluğu üzere devam 
etmesi gerekir." Ebu Hantfe'nin bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: Zimmette, 
diyeti ödeme mükellefiyeti vardır. Var olan birşeyde aslolan, onun devam 
etmesidir. Biz, bu hususta söylenilenlerin çoğunun eda edilmeyeceği hususunda 
bir ittifakın meydana geldiğini gördük. Binâenaleyh bu hususta en az miktarın 
ödenmesi durumunda, bundan daha fazla düşürülmemesi gerekir. Allah en iyi 


bilendir. H89] 
Diyetin Para Olarak Miktarı 


Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Diyet olarak verilmek üzere deve bulunmadığı zaman, 
ya bin dinar, ya da onikibin dirhem ödenmesi vacib (farz)dır." Ebu Hanife ise, 
onbin dirhem verilmesinin farz olduğunu söylemiştir. Şafii'nin delili şudur: Amr 
İbn Şu'ayb, babasından, o da dedesinden naklen şöyle demiştir: "Hz. Peygamber 
(s.a.s) zamanında diyetin kıymeti, sekizyüz dinar veya sekizbin dirhem idi. 
Hz.Ömer (r.a) halife olunca, bir hutbe okuyarak "Develerin fiatları arttı" dedi ve 
bu diyetin, altını olanlar için bin dinar, gümüşü olanlar için de onikibin dirhem 
olarak ödenmesini gerekli gördü. Bizim bu istidlalden çıkaracağımız netice 
şudur: Hz. Ömer bunu bütün ashabın önünde söylemiş ve hiçbir sahabi bunu 
yadırgamamıştır. Binâenaleyh bu bir icma olmuştur. Ebu Hanife'nin delili ise, 
"Cezanın en azını almak daha evladır" şeklindedir. Bunun cevabı daha önce 


geçti. [190] 
Diyet Hakkında Havariç’in İddası 


Ebu Bekr el-Esamm ile Haricîlerin çoğu, demişler ve şu delilleri ileri 
sürmüşlerdir: 

Farz kılınan bir şeyde de mutlaka bu fiilin farz kılındığı bir şahsın mevcud 
olması gerekir. Bu ifadeden önce zikri geçen şahıs ise, katil olan kimsedir. Bu 
şahsı, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim bir mü'mini yanlışlıkla öldürürse buyruğu ortaya 


koymaktadır. Binâenaleyh bu sıra, köle azad etmeyi Cenâb-ı Hakk'ın, başkasına 
değil, ancak katile vacib kıldığını söylemeyi gerektirir. 

2) Bu cinayeti katil işlemiştir. Binâenaleyh makul olan, tazminatın mutlaka telef 
eden kimseye vacib olmasıdır. Netice olarak bu fiil katilden hataen sadır 
olmuştur. Fakat yanlışlıkla işlenen bir fiil, telef edilen şeylerin kıymetleri ve 
uzuvların diyetleri mesabesindedir. Ancak ne var ki bu tazminatlar sadece telef 
eden kimseye vacibtir. İşte bu konuda da böyledir. 

3) Allah Teâlâ bu âyette iki şeyi vacib kılmıştır: Birisi, mü'min bir köle azad 
etmek; diğeri, tam bir diyet vermektir. Köle azad etmenin, cinayeti işleyen 
kimseye vacib olduğu hususunda icma hasıl olmuştur. Âyetin iki yerinde de aynı 
lafzın kullanılmış olmasından dolayı, diyetin de katile vacib olması gerekir. 
4)Âkileden ne bir cinayet, ne de cinayete benzer bir fiil sadır olmuştur. 
Binâenaleyh gerek Kur'an, gerekse hadisler açısından, âkileye herhangi bir şey 
ödemenin vacib olmaması gerekir. 

Bunun Kur'an'dan delilleri şunlardır: Allah Teâlâ, "Hiçbir günahkâr, başkasının 
günahını çekmez" <isra, 15>; "Herkes ancak kendi aleyhine olarak (günah) 
kazanır" (Enam, 164);"(Herkesin) kazandığı (hayır) kendi faidesine, yaptığı (şer 
de) kendizaran-nadır" (Bakara, 286) buyurmuştur. Bunun hadisten delili şudur: 
Rivayet olunduğuna göre Ebu Ramse, oğluyla birlikte Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
yanına gelir. Hz. Peygamber (s.a.s), "Bu kim?" diye sorunca o, "oğlum" der. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, "Ne o senin aleyhine olarak cinayet işleyebilir, ne de sen 
onun aleyhine olarak cinayet işleyebilirsin" buyurmuştur. Bu sözden maksat, 
cinayetin bizzat kendisini anlatmak olmayıp, aksine (nun işleyeceği cinayetin 
çocuğuna, çocuğunun işlediği cinayetin de ona tesir etmeyeceğini beyan 
etmektir. Bütün bunlar, diyeti cinayeti işleyen kimseye vacib kılmanın, başkasına 
vacib kılmaktan daha evlâ olduğuna delâlet etmektedir. 

5) Nasslar, insanın malının masum (yani mukaddes, korunmuş) olduğuna ve 
hiçkimsenin onu alma hakkının olmadığına delalet etmektedir. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "Birbirinizin malların| bâtıl (haram) yollarla yemeyin. Ancak bir ticaret 
olması müstesna" (Nisa, 29) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Her insan, 


kendi kazanana (başkalarından) daha müstehaktırll2 Lİ 
"Müslümamn malının haramlığı kanmm haramlığı gibidir" [192]! Müsiümanm 
malı (başkasına) ancak gönül hoşluğu ile (verilirse) helâl olur" 


M93 İbuyurmuştur. Biz, zekatlar ve tazminatları almada da söylediğimiz gibi, 
Kur'an'ın âyetleri ile alınmasının caiz olduğunu öğrendiğimiz o şeyter hakkında, 
bu umumi manadaki nasslarla amel etmedik. Ama âkıleye diyeti vacib kılmanın 


dayanağı haber-i vahiddir. Halbuki Kur'an'ın umumi manadaki hükümlerini 
haber-i vahid ile tahsis etmek caiz değildir. Çünkü Kur'an ma'lum ve kesindir. 
Haber-i vahid ise zannidir. Zanni olanı, kesin ve malum olan delile takdim etmek 
caiz değildir. Bir de bu, "umumi belva" olan şeyler hakkında varid otmuş bir 
haber-i vahiddir. Binâenaleyh kabul edilmez. Yine bu, şeriatın bütün usul ve 
kaideleri hilafına varid olan bir haber-i vahiddir. Binâenaleyh kabul edilmemesi 
gerekir." 

Fukaha bu hususta haber, eser ve âyet ile istidlal etmişlerdir. Haberden delil 
şudur: Muğire'nin rivayetine göre bir kadın, başka bir kadının karnına vurmuş ve 
o kadın çocuğunu Ölü olarak düşürmüştü. Hz. Peygamber (s.a.s) de vuran 
kadının âkilesinin, o Ölü olarak düşen çocuğun diyetini ödemesi hükmünü 
vermişti. Bunun üzerine Hami İbn Malik ayağa kalkarak, "Biz, yiyip içmeyen, 
bağtrmayan ve doğarken ses çıkarmayan bir kimse için nasıl diyet veririz. Bu 
gibi şeyler bâtıldır" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s), "Bu sözler, cahiliye sözlerine 
benziyor" demiştir. Bunun "eser"den delili ise şudur Hz. Ömer (r.a), Safiye İbn 
Abdulmuttalib'in yeğeni olan Hz. Ali'ye, Saflyye'nin kölesi cinayet işlediği 
zaman o kölenin namına diyetini vermesi, Zübeyr (r.a)'e de Safiye'nin mirasına 
varis olması hükmünü verdi. İşte bu, diyetin sadece âkıleye vacib olduğuna 


delalet etmektedir. Allah en iyisini bilendir. 194 
Kadının Diyeti Hakkında Farklı İçtihadlar 


Fukahanın ekserisi, kadının diyetinin, erkeğin diyetinin yarısı kadar olduğunu 
söylemiştir. Esamm ile İbn Atıyye, kadının diyetinin de erkeğin diyeti kadar 
olduğunu söylemişlerdir. Fukahanın delili şudur: Hz. Ali, Hz. Ömer ve 
İbnMes'ud (r.a) böyle hüküm vermişlerdir. Bir de kadınlar miras ve şahidlik 
hususunda, erkeğin yarısı kadar kabul edilmişlerdir. Binâenaleyh diyette de 
böyledir. Esamm'ın delili, Hak Teâlâ'nın "Kim birmü'mini yanlışlıkla Öldürürse, 
mü'min bir köleyi azad etmesi ve (ölenin) ailesine teslim edilecek bir diyet 
vermesi lazımdır" âyetidir. Alimler, bu âyetin hükmüne hem kadın, hem de 
erkeğin girdiği hususunda ittifak etmişlerdir. Binâenaleyh bunların diyetleri 


hususunda hükmün de aynı olması gerekir. Allah en iyi bilendir. 125) 
Diyet Ödenmesi Üç Seneye Yayılan Taksitlerle Olur 


Alimler, hataen öldürmenin diyetinin hafiflet ildiği ve üç seneye taksim edildiği 
hususunda ittifak etmişlerdir: Üçte biri bir sene; üçte ikisi iki sene; hepsi ise üç 


sene içinde ödenir. Hz. Ömer'in böyle yaptığı meşhur olmuş ve bu hususta, 
seleften hiçkimse ona muhalefet etmemiş, böylece de icma hasıl olmuştur. (190) 


Onuncu Mesele 


Bu diyetten borç ödenmesi, vasiyyetin yerine getirilmesi; geriye kalanın da, 
Allah'ın belirtmiş olduğu paylara göre, varisler arasında taksim edilmesi 
hususunda (diyet ile mai arasında) fark yoktur. Rivayet edildiğine göre, bir 
kadın, kocasının diyetinden payını istemek üzere gelmişti. Hz. Ömer ona, 
"Bundan sana bir şey düştüğünü sanmıyorum. Çünkü diyet ancak, onun " olan 
asabesine verilir. Bunun üzerine sahabeden birisi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
kocasının diyetinden miras olarak hanımına pay vermesini kendisine emrettiği 
hususunda şehadette bulundu. Bunun üzerine de Hz. Ömer, aynı şekilde 
hükmetti. Biz, bu kadar meseleyi zikrettikten sonra, şimdi âyetin tefsirine 


dönüyor ve şöyle diyoruz: L7 
Kölelik ve Hürriyet Hakkında 


Cenâb-ı Hakk'ın, "mü'm/n bit köleyi azâd etmesi" ifadesi Ona bir köle azâd 
etmesi gerekir"(takdirindedir. köleyi "hür" kılmaktır. Hür ise, kurtulmuş ve azad 
olmuş demektir. İnsan, Cenâb-ı Hakk'ın da, "Yerde ne varsa hepstrüsiztn için 
yarattı..." (Bakara29)buyurduğu gibi, yaratılış itibariyle birşeylere malik ve sahip 
olsun diye yaratılmış olunca, bir insan olan (köle)nin, köle olarak kalması insan 
olma vasfını bulandıran ve bu vasfı karıştıran bir sıfat olmuş olur. Binâenaleyh, 
işte bu köleliğin izale edilip kaldırılması, bundan dolayı "tahrir" (hürriyete 
kavuşturma) diye adlandırılmıştır. Yani o insanı, insaniyetini bulandıran o 
olumsuz vasıftan kurtarmak demektir. Arapların, "Falanca işte, bir baş köleye 
maliktir" şeklindeki sözlerinde "baş" kelimesi, kölenin ruh ve bedeninden ibaret 
kılınmış olduğu gibi, bu ifadedeki kelimesi de, onun rüh ve bedeninden ibarettir. 
Âyette bahsedilen mü'min bir köleden maksat, fakihler nezdinde, İslâm'ın hükmü 
üzere olan her köledir. İbn Abbas'a göreyse, keffâret olarak, ancak namaz kılıp 
oruç tutan bir köle kifayet edebilir. Biz bu meseleyi daha evvel açıklamıştık. Hak 
Teâlâ "ve (ölenin) ailesine teslim edilecek bir dtyet vermesi..." buyurmuştur. 
Vahidi şöyle demiştir: kelimesi, İisJl (söz götürmek) kelimesinin "söz götürdü, 
jurnalledi" fiilinden olması gibi, bu da (diyet ödedi) Ündendir Kelimenin aslı ise, 
olup, buradaki vâv harfi hazfolmuştur. Arapça'da 

denilir. Yani, "velisine Ölünün diyetini Ödedi" demektir." Sonra şeriat bu lafzı, 


telef edilen şeyler ile, organ ve uzuvların bedelini ödeme manasına değil de, 
bizzat canın bedelini ödeme manasına tahsis etmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Sadaka olarak bağışlamaları müstesna..." buyurmuştur. 
Bunun aslı, -Cai şeklindedir. Böylece tâ harfi, sâd harfine idğam edilmiştir. 
kelimesinin manası ise vermektir, bağışlamaktır. Nitekim Allah Teâlâ, 
"Hakkımızda ayrıca lütufkârlık da et Zira Allah, lütufkâdan mükâfaatlandmrı" 
(Yusuf, se) buyurmuştur ki mana, "Onların diyeti bağışlamaları ve affedip 
vazgeçmeleri müstesna.." şeklindedir. 

Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Âyetin takdiri, "Onlar, o diyeti tasadduk 
edinceye kadar, ölünün "âkıle"sine diyeti ödemek ve teslim etmek vacibtir. Buna 
göre Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi, zarf olmak üzere mahallen mansubtur. Bunun, 
anlamında olmak üzere, kelimesinden hâl olması da caizdir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, 

"Eğer (öldürülen) mü'min olmakla beraber, size düşman bir kavimden ise, o 
zaman (öldürenin) mü'min bir köle azad etmesi lazımdır" buyurmuştur. Bil ki 
Allah Teâlâ, birinci âyette mü'min bir kimseyi yanlışlıkla öldürenin, bir köle 
azad edip, diyetini de teslim etmesi gerektiğini belirtmiş; bu âyette ise, bize 
(müslümanlara) düşman olan bir kavimden olan mü'min bir kimseyi yanlışlıkla 
öldürenin bir köle azad etmesi gerektiğini bildirip diyetten bahsetmemiştir. Daha 
sonra da, bu öldürülen kimsenin, müslümanlarla kendileri arasında bir anlaşma 
bulunan bir kavimden olması halinde de, yine diyetin vacib olduğunu beyan 
buyurmuştur. Gerek önceki ifadede, gerekse sonraki ifadede diyetten bahsedip, 
bu ifadede diyetten bahsetmemiş olması, böyle olması durumunda, diyetin vacib 
olmadığını gösterir. 

Bu sabit olunca, biz deriz ki, Cenâb-ı Hakk'ın kelimesinden, öldürülen kimsenin, 
ya daru'I-harbte oturanlardan olduğu, veyahut da, neseb bakımından o düşman 
kavimden olduğu manası kastedilmiştir. İkinci mananın murad edilmesi, bâtıldır; 
çünkü, bütün akrabalan kâfir olduğu halde, "Daru'l-İslanTda oturan bir 
müslüman yanlışlıkla öldürüldüğünde, onun katlinden dolayı diyetin vacib 
olduğu hususunda bir icma bulunmaktadır. Bu ikinci kısım bâtıl olunca, bu 
âyetten kastedilenin, birinci izah olduğu ortaya çıkmış olur. 

Buna göre âyetin takdiri şöyle olur: Eğer, yanlışlıkla öldürülen kimse mü'min 
olup daru'l-harbde oturanlardan birisi ise, bu durumda yanlışlıkla öldürülmesi 
sebebiyle vacib olan, sadece köle azad etmektir. Bu durumda diyet vacib olmaz. 
Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Bu âyet, bu manaya delalet ettiği gibi, kıyas da bunu 
takviye eder. Diyetin vacib olmayacağı hususunu şu şekilde İzah edebiliriz: 
"Şayet biz, daru'l-harbte oturan bir müstümanın öldürülmesinden Ötürü diyetin 


vacib olduğu hükmünü verirsek, o zaman daru'I-harbtekilerle savaşmak isteyen 
herkes, oradakilerin müslüman olup olmadıklarını araştırmak zorunda kalır... Bu 
ise, Zor ve güç olan şeylerden olup, insanları savaştan kaçınmaya sevkeder. 
Binâenaleyh evlâ olan, katilinden diyetin düştüğüne hükmetmektir. Çünkü o 
kimse, daru'I-harbte oturmayı tercih etmek suretiyle kendi kanını heder etmiştir, 
zay' etmiştir. 

Keffarete gelince bu, Allah'ın hakkıdır. Çünkü, bu insan öldürülünce, Allah'a 
ibadete devam eden bir insan öldürülmüş demektir. Halbuki kölenin, (köle 
olduğu halde) Allah'a ibadete devam etmesi adeta mümkün değildir. 
Binâenaleyh, bu kimse bir köle azad ettiğinde, bu köleyi, Allah'a ibadete devam 
etmek hususunda öldürülmüş olan o kimsenin yerine getirmiş, yerine dikmiş 
olur. Böylece kıyasın da, diyetin düşmesini, ama keffaretin verilmesini 


gerektirdiği ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir." (198) 
Maktulün Anlaşmalı Bir Ülkeden Olması Durumu 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şayet, kendileriyle aranızda andlaşma olan bir 
kavimden ise, o vaktt mirasçılarına bir dfyet vermek ve bir de mü'min bir köle 


azad etmek gerekir" buyurmuştur. Bu âyette ilgili birkaç mesele vardır: [199] 
Birinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, "Şayet, kendileriyle aranızda andlaşma olan bir kavimden ise..." 
buyruğu ile ilgili iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bundan (yani fiilinin tahtında bulunan zamirinden) murad, 
müslümanlardır. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak önce yanlışlıkla Öldüren bir 
müslümanın durumunu; sonra da, harbîler arasında mukim olup da yanlışlıkla 
öldürülen bir müslümanın durumunu; daha sonra da, müslümanlarla aralarında 
bir andlaşma bulunan kimseler ile, zımmîler arasında yaşayıp da yanlışlıkla 
öldürülen bir müslümanın durumunu zikretmiştir. Bu tertibin güzel olduğunda 
hiçbir şüphe yoktur. Binâenaleyh, bu zamirin merciinin müslüman bir kimse 
kabul edilmesi caiz olmuş olur. Şu söz de bunu tekid etmektedir: Hak Teâlâ'nın, 
ifadesinin, mutlaka daha önce bahsedilmiş olan bir şeye isnâd edilmesi gerekir. 
Daha önce bahsedilen ise, yanlışlıkla öldürülen mü'min kimsedir. Binâenaleyh 
zamiri, mü'min kimseye hamletmek gerekir. 

İkinci görüş: Bundan murad, zımmi'dir. Buna göre ifadenin takdiri, "Eğer o 
öldürülen kimse, sizinle kendileri arasında bir andlaşma bulunan kimselerden 


olursa..." şeklindedir. "Öldürülenin onlardan olması" ise, o kimsenin onların 
dininde ve inançlarında bulunması demektir. Bu görüşte olanlar, birinci görüşü 
aşağıdaki yönlerden tenkid etmişlerdir: 

a) İster daru'l-harbdekilerden, İsterse zımmilerden olsun, yanlışlıkla öldürülen 
bir müslüman, Hak Teâlâ'nın, "Kim bir mü'mini yanlışlıkla öldürürse, mü'min bir 
köle azad etmesi ve (ölenin) ailesine teslim edilecek bir diyet vermesi lazımdır" 
buyruğunun hükmüne dahildir... Binâenaleyh, şayet bu sözden mü'min bir kimse 
kastedilmiş olsaydı bu, bir şeyi yine kendisine atfetmek olurdu ki, böyle bir şey 
caiz değildir. Yanlışlıkla öldürülen mü'minin, daru'l-harbte oturanlardan olması 
böyle değildir. Çünkü Cenâb-ı Hak, böylesi bir kimsenin öldürülmesi halinde, 
diyetin vacib olmadığını beyan etmek için, bunu tekrar etmiştir. Ama bu âyette 
ise hem diyeti, hem de keffareti vacib kılmıştır. Binâenaleyh, bundan murad 
mü'min bir kimse olmuş olsaydı, şüphesiz bu, faydasız bir tekrar olmuş olurdu 
ki, bu da caiz değildir. 

b) Şayet bundan maksat, sizin söylemiş olduğunuz şey olsaydı, o zaman diyet, 
ehline ödenmemiş olurdu. Çünkü onun ailesi kâfir olduğu için, onlar ona varis 
olamazlar. 

c) Hak Teâlâ'nın, "Şayet kendileriyle aranızda andlaşma olan bir kavimden 
ise..." buyruğu onların, hakkında açıklama ve nass bulunmuş olan vasıf 
hususunda o kavimden olmalarını gerektirir. Bu vasıf ise, aralarında bir 
andlaşma bulunmasıdır. 25ın. "onun onlardan olması" tabiri mücmel bir ifade 
olup, hangi hususlarda onlardan olduğu bilinmez... Ama biz bu ifadeyi, "Onun 
bu vasıf hususunda onlardan olması..." manasına hamledersek, buradaki 
mücmellik kalkar... Binâenaleyh bu, daha evla olmuş olur. Âyet, onun andlaşma 
yapmış birisi olması bakımından onlardan olduğuna delalet edince, bu kimsenin 
bir zımmi veyahut da onlar gibi andlaşma yapmış olan birisi olması gerekir. Bu 


görüşlere şu şekilde cevap vermek mümkündür: 1200) 
Maktulün Muahid Veya Zımmi Olmasına Göre Hüküm 


Birinciye Cevap: Allah Teâlâ, önce yanlışlıkla öldürülen mü'min kimsenin 
hükmünü beyan etmiş, daha sonra da, iki kısımdan birisini, yani "daru'I-harbte" 
oturan kimseyi zikretmiştir. Böylece de bunun öldürülmesinde, diyetin vacib 
olmadığını beyan etmiştir. Sonra da ikinci kısmı, yani zımmilerin oturduğu yerde 
mukim olan, yanlışlıkla öldürülen mü'mini zikretmiş; bunun öldürülmesi halinde 
ise, hem diyetin, hem de keffaretin vacib olduğunu beyan etmiştir ki, Cenâb-ı 
Hakk'ın bundan maksadı da, bu kısım ile kendisinden önceki kısım arasındaki 


farkı ortaya koymaktır. 

İkinciye Cevap: Bunun cevabı şudur: Onun ailesi, kendilerine diyeti verilen 
müslüman lard ir. 

Üçüncüye cevap: kelimesi, önceki âyette kelimesiyle tefsir edilmiştir. 

Yani, (Size düşman olan bir kavimde) demektir. İşte burada da böyle olup, 


mananın, başkası değil de bu olması vacibtir. [201] 
Zımmi'nin Diyeti Hakkında Farklı İçtıhadlar 


Bil ki bu incelemenin faydası, şu şer'i meselede ortaya çıkar: Ebu Hanife'nin 
mezhebine göre zımminin diyeti, müslümanın diyeti gibidir. Şâfif (r.h) ise, 
yahudi ve hristiyanlann diyetinin, mecusinin diyetinin üçte biri kadar; mecusinin 
diyetinin ise, müslümanın diyetinin onda birinin üçte ikisi kadar olduğunu 
söylemiştir. 

Ebu Hanife, görüşüne bu âyeti delil getirerek şöyle demiştir: "Hak Teâlâ'mn, 
"Şayet (o öldürülen), kendileri Üe aranızda andlaşma olan bir kavimden ise..." 
buyruğundan, zımmî murad edilmiştir. 

Cenâb-t Hak daha sonra da, "O vakit (onun) mirasçılarına bir diyet vermek 
(gerekir)" buyurup, onlar hakkında tam bir diyet verilmesi gerektiğini beyan 
etmiştir." Biz ise şöyle diyoruz: "Bu âyetin zımmiler hakkında değil, mü'minler 
hakkında olduğunu beyan etmiştik. Böylece Ebu Hanife'nin istidlali düşer. Hem, 
bunun zımmiler hakkında olduğunu kabul etsek bite, âyet onların kastettikleri 
manaya delalet etmez. Çünkü Hak Teâlâ bu âyette, müslüman için diyet vermeyi 
vacib kılmıştır ki bu da, diyet denen şeylerden birinin vacib kılma manasınadır. 
O halde artık Cenâb-ı Hakk'ın zımmiler hakkında vacib kıldığı diyetin, 
müslümanlar hakkında vacib kıldığı diyetin aynısı olduğunu niçin söylediniz? 
Müslümanın diyetinin belli bir miktar, zımminin diyetinin ise başka bir miktar 
olması niçin caiz olmasın? Çünkü diyet, bir can karşılığında ödenen mal 
manasınadır. Binâenaleyh sizin müslüman ve zımmi hakkındaki diyet miktarının 
aynı olduğunu iddia etmeniz, kabul edilemez. Halbuki münakaşa da işte bu 


husustadır. Binâenaleyh böyle bir ihticac düşer. Allah en iyi bilendir. [202] 
İkinci Mesele 
Birisi şöyle diyebilir: Niçin Cenâb-ı Hak, önceki âyette köle azad etmeyi 


diyetten önce zikretmiş, burada ise bu sıray bozmuştur. Çünkü eğer onu aynı sıra 
ile beyan etseydi, iki âyetten birisi hakkında biMenkid söz konusu olurdu. 


Binâenaleyh bu, Hak Teâlâ'mn, "Kapısından secde ederek şirin ve hıtta deyin..." 
(Bakara, 58) âyeti ile bir başka suredeki "Hıtta" deyin, kapısından hepiniz secde 


ederek girin..." (Araf, 1e1) âyeti gibidir. Allah en iyi bilendir. 203) 
Müslümanlarla Anlaşma Yapmış Kimselerin Kim Olduğu? 


Bizim ile kendileri arasında anlaşma bulunan kimselerin kim olduğu hakkında şu 
iki görüş vardır: 

a) İbn Abbas (r.a), bunların ehl-i kitaptan olan zımmiler 

b)Hasan el-Basri ise, kâfirlerden müslümanlarla anlaşma yapmış olan kimseler 
olduğunu söylemişlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Kim bulamazsa, Ailah'dan tevbesinin (kabulü) için, 
bir biri ardınca İki ay oruç tutması icab eder" buyurmuştur. Yani, "Fakir olduğu 
zaman, köle azad etmek yerine, o kimsenin bunu yapması gerekir..." demektir. 
Mesruk, bunun hem keffaret, hem de diyetin karşılığı olduğunu söylemiştir. Bu 
orucu peşipeşine tutmak vacibtir. Hatta bir kimse, orucu bozduran şeylerin hayız 
veya nifas gibi şeyler olması durumu hariç, tek bir dahi orucunu bozmuş olsa, 
yeni baştan tutması vacib olur. Cenâb-ı Hakk'ın My ifadesi, "Geçen şeyden 
(vebalden) dolayı oruç tutmak üzere..." manasına geldiği için, mansub 
kılınmıştır. Buna göre sanki, "Allah'ın tevbelerinizi kabul etmesi için, O'nun size 
vacib kılmış olduğu şeyleri yerine getirin..." denilmek istenmiştir. Yani, 
"Allah'ın, tevbelerinizi kabul etmesi için.." demektir. Bu tıpkı "Ben, serden 


kaçınmak amacıyla böyle yaptım" denilmesi gibidir. [204] 
Yanlışlıkla Adam Öldürmedeki Kusur Ve Mes'uliyet 


Buna göre şayet, "Yanlışlıkla adam öldürmek bir günah değildir. O halde Cenâb- 
ı Hakk'ın, "Allah'tan tevbesinin (kabulü) için..." demesinin sebebi nedir?" 
denilirse, biz deriz ki, bu hususta şu izahlar yapılabilir. 

1) Burada iki çeşit kusur bulunmaktadır: Çünkü zahiri duruma göre şayet o 
kimse, daha fazla ihtiyatlı davranıp tedbirli olsaydı, bu fiil ondan sadır 
olmayacaktı. Baksana, harbi olan bir kâfir zannıyla bir müslümanı öldüren 
kimse, şayet iyice tedbirli olup, durumun gerçek yüzünü anlamak için yeterince 
gayret sarfetmiş olsaydı, zahiri duruma göre o kimse bu hataya düşmeyecekti. 
Yine, bir av hayvanını hedef alıp da, hata ederek, böylece de bir insana (ok vb. 
şeyi) isabet ettiren kimse, şayet ihtiyatlı olmuş olsaydı, o zaman o hedefini ancak 
hiç kimsenin bulunmadığı tarafa doğru çevirecek, böylece de o hataya 


düşmeyecekti... Böylece, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'tan tevbesinin (kabulü) için" 
ifadesi, o kimsenin ihtiyatlı davranma konusunda kusurlu olduğu hususuna bir 
dikkat çekmek olur. 

2) Hak Teâlâ'nın "Allah'tan tevbesinin (kabulü) için..." İfadesi, O'nun, katil olan 
kimseye' köle azad edemediği zaman, oruç tutmasının köle azad etmesi yerine 
geçeceği hususunda izin verip, ona müsaade etmesiyle ilgilidir. Bu böyledir, 
çünkü Allah'u Teâlâ, günahkârı tevbe etmeye muvaffak kıldığı zaman, muhakkak 
ki onun 

manevi ağırlığını, yani günahını hafifletmiş olur. Binâenaleyh hafifletmek, 
tevbenin ayrılmaz bir vasfı olunca, "melzum"un "lâzım" yerinde kullanılması 
kabilinden, hafifletmeyi murad etmek için, tevbe lafzını zikretmiştir. 

3) Mü'min, tesadüfen böyle bir hataya düştüğünde, o pişman olur ve bunun, hiç 
olmamış olmasını temenni eder... İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu nedamet 


ve temenniyi "tevbe" olarak adlandırmıştır. 1205) 
Allah Hakkında "Alimen Hakimâ" Tavsifinin Açıklanması 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah herşeyi hakkıyla bilendir, gerçek hüküm ve 
hikmet sahibidir" buyurmuştur ki bu, "Allah Teâlâ bu kimsenin, bu işi kasten 
yapmadığını bilir ve yanlışlıkla yapmış olduğu bu fil sebebiyle onu muaheze 
etmeme hususunda da "hakim"dir. Çünkü hikmet, insanın ancak seçip, âmmden 
yapmış olduğu şeyler sebebiyle sorgulanmasını gerektirir." 

Bil ki ehl-i sünnet, Allah Teâlâ'nın, işlerinde kulların faydalarını gözetmesi 
gerektiğine inanmadıkları için Allah Teâlâ'nın hakim olmasını, O'nun, işlerin 
neticesini bilen bir Zat-ı Kibriya olması manasına almışlardır. Mu'tezile, bu 
âyetin ehl-i sünnetin bu görüşünü geçersiz kıldığını söyler. Onlara göre, çünkü 
Cenâb-ı Hak burada, "Hakim" lafzını "Alim" lâfzına atfetmiştir. Binaenaleyh, 
"Hakim", "Alim" demek olsaydı, o zaman bu bir şeyi kendi üzerine atfetme 
olurdu ki, bu imkânsızdır. 

Buna şöyle cevap verilebilir: Kur'an'ın "Hakim" lafzının "Alim" lafzına 
atfedilmiş olarak geldiği bütün yerlerde, Hakim lafzından murad, Cenâb-ı 
Hakk'ın fiillerini muhkem yapmış olduğu anlamıdır. Binâenaleyh hükümler ve 
bilgiler, fiilin keyfiyyetine ait hususlardır. Allah en iyi bilendir. 

"Kim bir mü'mini kasten öldürürse, cezası, içinde ebedi kalıcı olmak üzere, 
cehennemdir. Allah ona gazab etmiştir, ona lanet etmiştir ve ona çok büyük bir 
azab hazırlamıştır" (Nisa. 93). 

Bil ki, Allah Teâlâ, yanlışlıkla adam öldürmenin hükmünü zikredince, bundan 


sonra kasten adam Öldürmenin hükmünü beyan etmiştir. Kasten adam 
öldürmenin, kısas ve diyetin vacib olması gibi, pekçok hükümleri vardır. Cenâb-ı 
Hak, bunu Bakara Suresinde "Ey iman edenler, maktuller hakkında size kısas 
yazıldı (farz kılındı)..." (Bakara, t78) şeklinde zikretmiş, muhakkak ki burada da 
bundaki günah ve tehdidi beyan etmekle yetinmiştir. Âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; [206] 


Birinci Mesele 


Vaidiyye [207]bu âyette, şu iki şeye istidlalde bulunmuştur: 

a) Fâsık kimseler ilahi tehdide mutlak surette duçar olacaklardır. 

b) Onlar, ebedi olarak cehennemde kalacaklardır. Bu istidlalin yapılış şekli 
şöyledir: Şart sadedinde getirilen kelimesi, "istiğrak" (kapsamlılık) ifade eder. 
Biz bunu, onların Bakara süresindeki, Hayır, öyle değil, kim bir kötülük kazanır 
da, suçu kendisini çepçevre kuşatırsa, onlar cehennemliktir. Onlar orada, bir 
daha çıkmamak üzere kalıcıdırlar" (Bakara,ci) âyetini tefsrr ederken iyiden iyiye 
ele alarak, buna tafsilâtlı şekilde cevap vermiştik. Vahidi, sünni alimlerin 
(ashabımızın) bu âyet ileri sürülerek yapılan iddiaya cevap verme hususunda 
birçok yollara başvurduklarını iddia etmiş ve şöyle demiştir: "Ben, o cevapların 
hiçbirini kabul etmiyorum. Çünkü onların söyledikleri cevaplar ya bir tahsis, ya 
bir mu'araza, ya bir "izmar"dır. Halbuki âyetin lafzı, bunlardan hiçbirine delalet 
etmemektedir." O, dayanağı olan iki şeyi şöyle ifade etmiştir: 

1) Müfessirler, âyetin bir mü'min öldüren kâfir hakkında nazil olduğunda icma 
etmişlerdir. Sonra Vahidi, bu kıssayı zikretmiştir. 

2) Âyetteki "Cezası cehennemdir" ifadesi, gelecek zaman manasmdadır ve "O, 
cehennem ile cezalandırılacaktır" demektir. Bu bir va'id ve tehdiddir. Vahidi 
daha sonra şöyle der: "Va'id ve tehdidden dönmek bir kerem ve lütuftur. Bizce, 
Allah Teâlâ'nm mü'minlere karşı olan va'idinden dönmesi caizdir." İşte 
Vahidi'nin, başkalarının söylediği cevaplardan daha İyi olduğunu iddia ettiği 
sözünün neticesi budur. 

Ben derim ki: Birinci izah şekli zayıftır. Çünkü fıkıh usulünde, sebebin 
hususiliğine değil, lafzın umumiliğine itibar edildiği şeklinde bir kaide vardır. 
İstiğraka (umumiliğe) delalet eden lafzın bulunduğu sabit olunca, o âyetin 
kâfirler hakkında nazil olmuş olması, bu umumiliğe zarar vermez. Böylece bu 
söz tamamen sakıt olur. Sonra biz deriz ki: Lafzın umumi olması, onun 
zikredilen sıfat ile nitelenmiş bütün katiller hakkında umumi olmasını 
gerektirdiği gibi, aynı şekilde burada âyetin kâfirlere tahsis 


59) Büyük günah işleyen kimse hakkında, cennetlik mi cehennemlik mi olduğu 
konusunda dünyada bir hüküm vermeyen Mürcie fızkasının tam zıddı olan 
fırkaya vaidiyye denir (Şehristani, el-Milel, 1/139). 

edilmesine mani olan bir başka husus daha bulunmaktadır. Bu husus, birkaç 
yönden izah edilebilir: 

1) Allah Teâlâ, mü'miniere kâfirlerle cihad etmelerini emretmiş, sonra onlara 
cihad.ile meşgul oldukları zaman muhtaç oldukları hükmü öğreterek, "Bir 
mü'minin diğer bir mü'mini yanlışlık eseri olmaksızın öldürmesi yakışmaz" 
(Nisa. 92) buyruğu ile söze başlamıştır. 

Cenâb-ı Hak o âyette, üç keffaret şekli zikretmiştir: Daru'l-İslâm'da oturmakta 
olan bir müslümanın öldürülmesinin keffareti, daru'l-harbte oturmakta olan bir 
müslümanın öldürülmesinin keffareti ve zımminin veya müslümanlann andlaşma 
yapmış olduğu kimselerle birlikte bulunan müslümanın öldürülmesinin 
keffareti... 

Sonra Cenâb-ı Hak, bu âyetin peşinden, kasten öldürmenin hükmünü de va'idi ile 
birlikte zikretmiştir. Hataen öldürmenin hükmünün beyanı, müsiümanlara 
mahsus olan bir hükmün beyanı olduğu için, o hataen öldürmenin adeta zıddı 
olan kasden öldürmenin hükmünü beyan etmenin de, yine mü'minlerle ilgili 
olması gerekir. Bu hüküm onlara has olmasa bile, en azından mü'minler bu 
hükme dahildirler. 

2) Allah Teâlâ bu âyetten sonra, "Ey iman edenler, Allah yolunda harbe 
çıkhğmız zaman, (meselelerin iç yüzünü) iyice araştırın. Size (müslümanca) 
selam verene, dünya hayatının menfaatini arayarak, "sen mü'min değilsin" 
demeyin" (niba, 94} buyurmuştur. Müfessirler bu âyetlerin, bir müşrik topluluğa 
rastlayan bir kısım müslümanlar hakkında nazil olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Buna göre, bu müslümanlar. o topluluğa rastladılar, o toplulukta 
bulunanlar müslüman oldular, fakat müslümanlar onları öldürdüler ve onların 
korktukları İçin müslüman olduklarını iddia ettiler. Bu rivayete göre âyet-i 
kerime, mü'minleri, imanlarını .izhar eden kimseleri öldürmekten nehyetmek 
için gelmiştir. Yine bu. âyetler arasında bir uyum ve tenasübün bulunabilmesi 
için, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim bir mü'mini kasden Öldürürse" âyetinin, 
mü'minlerin mü'minleri öldürmesini nehyetme hususunda olmasını gerektirir. 
Zikretmiş olduğumuz bu izahlar ile, bu âyetten önceki ve sonraki ifadelerin, bu 
âyeti kâfirlere tahsis etmeye mani olduğu ortaya çıkar. 

3) Fıkıh usulünde şöyle bir kaide bulunmaktadır: Hükmün, kendisine uygun ve 
münasip bir vasfa dayanması, o vasfın, bu hükmün illeti (sebebi) olduğunu 
gösterir. İşte bu yo! ile biz, "Erkek hırsızla kadın hırsızın ellerini kesin" (Mawe, 


38)âyetinden, el kesmeyi gerektiren şeyin hırsızlık olduğunu ve "Zina eden 
kadınla, zina eden erkekten her birine yüzer değnek vurun" (Nür, 2) âyetinden de 
bu değnek vurmanın sebebinin, zina etmek olduğunu anlarız. İşte aynı şekilde 
burada da, bu va'idi gerektiren şeyin, o kasıttı öldürme işi olması gerekir. Çünkü 
bu vasıf, bu hükme uygundur. Binâenaleyh bu hüküm, bu vasfın (işin) bir 
neticesidir. Durum böyle olunca aynı şekilde, "Bu mana (Vasıf) ne zaman mevcut 
olursa, o hükmün de bulunması gerekir" denilmelidir. Yaptığımız bu açıklama 
ile, muarızımızın, "Bu âyet-i kerime, kâfirler hakkındadır" sözünün bir kıymeti 
kalmaz. 

4) Bu va'idi haketmenin sebebi ve kaynağı, bunun ya küfür, ya da bu belli 
şekildeki öldürme olmasıdır. Eğer bu va'idin sebebi ve kaynağı küfür ise, "küfür 
bu öldürmeden önce mevcut idi" demektir. O zaman da bu öldürmenin, bu va'id 
ve tehdidde bir tesiri yok demektir. Binâenaleyh âyet-i kerime, "K/m bir İnsanı 
öldürmeye kasteder (ve öldürürse), onun cezası, içinde ebedi olarak kalıcı olmak 
üzere, cehennemdir ve Allah ona gazab etmiştir" manasına gelmiş olur. Çünkü 
bu va'idde bir tesiri olmayınca, kasden öldürme, va'idde bir tesiri olmayan "bir 
nefsi öldürme" ve benzeri şeyler yerine geçmiş olur. Bunun yanlış olduğu 
malumdur. Eğer bu va'idin menşe'i bu öldürmenin kasten oluşu ise, o zaman, 
"Her ne zaman böyle bir öldürme olursa, bu va'idin söz konusu olması gerekir" 
denilmelidir ki bu durumda böyle bir sual sakıt olur. Binâenaleyh zikretmiş 
olduğumuz bu açıklamalarla, Vahidinin beğendiği izahın önemli bir şey olmadığı 


ortaya çıkmış olur. [208] 
Vaîdden (Azabdan) Dönmek Faziletin Gereğidir 


Vahidi'nin seçmiş olduğu ikiizah şeklinden ikincisine gelince, bu da son derece 
yanlıştır. Çünkü va'id, bir haber çeşididir. Allah Teâlâ'nın vaadinden dönmesini 
caiz görmek, O'nun yalan söylemesini caiz görmek gibidir ve bu büyük, hatta 
küfre yakın bir hatadır. Çünkü akıllı ve alim insanlar, Cenâb-ı Hakk'ın yalan 
söylemekten münezzeh olduğu hususunda icma etmişlerdir. Bir de Vahidi'nin, 
"Allah'ın (mü'minlere karşı olan) va'idinden dönmesi, bir ikram ve lütuftur" 
demiş olduğu için, Allah'ın va'idi hususunda yalan söylemiş olduğu caiz görülür 
ise, aynı şekilde Allah'ın kâfirler hakkındaki valdinden de dönmesi niçin caiz 
(mümkin) olmasın? Yine ikramda bulunmuş olmak için va'idden de dönmek caiz 
olunca, bir maslahata (faydaya) binaen, kıssa ve haberlerden de, hulf (önceki 
şekilden dönmek) niçin caiz olmasın? Malumdur ki bu kapıyı açmak, Kur'an-ı 
Kerim'i ve şeriatın tamamını tenkit ve ta'n etmeye sebebiyet verir. Böylece 


Vahiİdi'nin yaptığı her iki izahın da muteber olmadığı sabit olur. 

Kaffaf, tefsirinde cevap olmak üzere bir başka izah daha zikretmiş ve şöyle 
demiştir: "Âyet-i kerime, kasıtlı olarak öldürmenin cezasının, âyette zikredilen 
şey olduğuna delâlet eder. Fakat âyet-i kerimede Allah Teâlâ'nın bu cezayı, o 
kimseye ulaştırıp ulaştırmayacağı hususunda bir açıklama bulunmamaktadır. Bir 
kimse kölesine bazan, "Senin cezan, sana şunu şunu yapmamdır. Fakat ben 
bunları yapmıyorum" diyebilir." Kaffâl'ın bu cevabı da zayıftır. Çünkü bu âyet-i 
kerime ile, kasıtlı olarak öldürmenin cezasının âyette zikredilen ceza olduğu 
sabit olmuştur. Diğer âyetler ile de, Hak Teâlâ'nın hakedenlere cezasını 
ulaştıracağı sabit olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kim bir kötülük yaparsa, 
onunla cezalandırılır" (Nisa, 123); "Bugün herkes ne kazandıysa onun karşılığını 
görecek" (Mümin, 17) ve "İşte kfm zerre ağırlığınca bir hayır yaparsa onu(n 
sevabını) görecek. Kim de zerre ağırlığınca şer yaparsa, onun (cezasını)görecek" 
(Ziizai,7-a) buyurmuştur. Hatta Hak Teâlâ bu âyette, onlara bu cezayı mutlaka 
vereceğini gösteren hususu da zikretmiş ve "(Allah) ona çok büyük bir azab 
hazırlamıştır" buyurmuştur. Çünkü bu cezanın, o fiilin cezası oluşunun beyanı, 
"Cezası, içinde ebedi kalıcı olmak üzere, cehennemdir" ifadesi ile yapılmıştır. 
Şayet Allah Teâlâ'nın, "(Allah) ona çok büyük bir azab hazırlamıştır" sözü, bu 
cezanın hakedilmiş olmasından haber verme olsaydı, bir tekrar olmuş olurdu. 
Fakat biz bu ifadeyi, Allah Teâlâ'nın, bu azabı vereceğini haber vermesi 
manasında alırsak, böyle bir tekrar söz konusu olmaz ve bu daha evlâ olur. 

Bil ki biz şunu diyoruz: Bu âyet, iki hususta tahsis edilmiştir: Bunlardan 
birincisi, kasten öldürmenin, kısasta olduğu gibi, bir düşmanlık eseri ile 
olmamasıdır. Çünkü bu durumda âyetteki va'id söz konusu olmaz. İkincisi, 
düşmanlık eseri olan kasıtlı öldürmenin failinin, bundan tevbe etmesidir. Bu 
takdirde de bu va'id, onun için söz konusu olmaz. Bu hükmün iki yerde tahsis 
edilmiş olduğu sabit olunca, biz de bu umumi ifadeyi, Cenâb-ı Hakk'ın, "(Allah) 
o (şirkten) başkasını, dileyeceği kimseler için, bağışlar" (Nisa, 46) âyetinin delili 
ile, affın söz konusu olması ihtimali ile tahsis ederiz. Yine bu âyet, va'idin 
mutlaka yerini bulacağı hususundaki umumi manalı delillerden birisidir. Va'adin 
mutlaka tahakkuk edeceğini gösteren umümi deliller, va'idin mutlaka tahakkuk 
edeceğini gösteren umümi delillerden daha çoktur. Onun, va'idin mutlaka 
olacağını gösteren umümi delilleri tercih edişi ile ilgili açıklamalarına daha önce 
cevap vermiş ve va'adin mutlaka tahakkuk edeceğine dair umumi delillerin daha 
tercihe şayan ve üstün olduğunu beyan etmiştik. Biz bütün bu açıklamaları, 


Bakara suresi, (Bakara, e1) ayetinin tefsirinde zikretmiştik. [209] 


Kasden Öldürenin Tevbesinin Makbul Olup Olmadığı 


İbn Abbas'ın şöyle dediği nakledilmiştir: "Düşmanlıkla kasten öldüren kimsenin 
tevbesi kabul edilmez." Alimlerin çoğu ise, bu kimsenin de tevbesinin kabul 
edilebileceğini söylemişlerdir. Buna birçok şey delâlet eder: 

Birinci delil: Küfür, bu öldürmeden (katillikten) daha büyük 

bir günahtır. Küfrün tevbesi kabul edildiğine göre, katilliğin tevbesi haydi haydi 
kabul edilir. 

İkinci delil, Allahu Teâlâ'nın, Furkân süresi sonundaki şu âyetidir: "Onlar ki 
Allah'ın yanısıra başka bir tanrıya tapmazlar, Allah'ın haram kıldığı cana haksız 
yere kıymazlar ve zina etmezler. Kim bunlardan (birini) yaparsa cezaya çarpar, 
kıyamet günü, onun azabı katmerieşir ve o azabın içinde hor ve hakir olarak 
ebedi bırakılır. 

Ancak (şirkten) tevbe edip, İmana gelen ve iyi amellerde bulunanlar müstesna.." 
(Furkan, 68-70). Bu âyette zikredilen büyük günahlarla beraber, kasten öldürme 
hususunda yapılan tevbe makbul sayıldığına göre, katillik hususundaki tek 
başına tevbenin makbul olması daha evlâ olur. 

Üçüncü delil, Hak Teâlâ'nın, "(Allah) o (şirkten) başkasını dileyeceği kimseler 
için bağışlar" (Nisa, 48) âyetidir. Allah Teâlâ bu âyette, küfrün dışındaki bütün 
günahları bağışlayacağını va' adet m iştir. Binaenaleyh o günahları, tevbeden 
sonra bağışlaması ihtimali daha kuvvetlidir. Allah en iyi bilendir. 1210) 


"Ey imân edenler! Allah yolunda sefere çıktığınız zaman (meselelerin iç yüzünü) 
iyice araştırın. Size (müslümanca) selam verene, dünya hayatının menfaatini 
arayarak, "sen mümin değilsin" demeyin. İşte Allah'ın katında birçok ganimetler 
vardır. Evvelce siz de böyle tkenr Allah size lütfetti. O hâlde (meselelerin iç 
yüzünü) iyice araştırın. Şüphesiz Allah, ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" 
(Niss, 94). 

Bil ki bu âyetin maksadı, mü'minleri öldürmenin haramlığını iyice ortaya 
koymak ve mücahidlert, zayıf bir yorum (düşünce) ile haram olan kanı 
dökmemeleri için, bu hususta tedbirli davranmalarını sıkı sıkı emretmektir. 
Âyetteki bu etkili anlatım bir önceki âyetin, mü'minlere yönelik bir hitap 


olduğuna delâlet eder. Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: B] 
Birinci Mesele 


Hamza ve KisAi, burada ve Hucurat süresinde kelimeyi, "sebat" masdarından 


şeklinde; diğer kıraat imamları ise, "beyân" masdarından, şeklinde okumuş- 
fardır. Her iki kıraatin manası birbirine yakındır. Çünkü birinci şekli tercih eden, 
bunun, ikdam etmenin (hemen acele İle yönelmenin) zıddı bir manaya olduğunu, 
âyetin teenni iie hareket edip, acele etmemeyi ifade ettiğini söylemiş olur; 
kelimenin "beyân" masdarından okunan kıraatini tercih eden de, ihtiyatlı hareket 
etmekten muradın, "iyice araştırmak olduğunu", binaenaleyh bu mananın daha 


beliğ ve etkili olduğunu söyler. [212] 
İkinci Mesele 


Âyette geçen kelimesinden murad, Allah yolunda ticaret için veya cihad için 
sefere çıkmaktır. Bu kelimenin asıl 

manası, el ile vurmaktır. Bunun sefere çıkma (yolculuk) manasında kullanılışı, 
seferdeki hızlı gidişten kinayedir. Çünkü eliyle bir insana vuran kimsenin elinin 
hareketi, bu vuruş esnasında çok hızlıdır. Bundan dolayı, "darb" kelimesi, 
yolculuktaki hızlı gidişten kinaye kılınmıştır. Zeccâc şöyle der: "Âyetteki,tabiri 


"gazaya çıktığınızda ve cihada gittiğinizde..." manasındadır. [213] 
Selam Veren Kimse Hakkında "Mümin Değilsin" Demeyin 


Sonra Allah Teâlâ, "Sfze (müstümanca) selam verene, "sen, mü'min değilsin" 
demeyin" buyurmuştur. Allah Teâlâ bununla, müslümaniara boyun eğen ve 
teslim olmak isteyen kimseleri kastetmiştir. Hak Teâtâ'nın, "Ogün (zalimler) 
Allah'a teslimiyetlerini, yani O'nun emrine teslim olmak İstediklerini 
arzetmişlerdir" (Naw, 87) âyeti de bu manadadır. Âyetteki "selâm" kelimesi elif 
ile okunur ise, iki manaya gefir: 

1) "Selâm"dan murad, müslümanların biribirlerini selamladıkları şeydir. Yani, 
"Sizi, bu selam ile selamlayan kimse hakkında "O, bu selamı ancak kendisini 
korumak maksadıyla söylemiştir" deyip de, malını (ganimet olarak) almak için 
hemen kılıcınızla ona saldırmayın, fakat kendinizi tutup onun izhâr etmiş olduğu 
şeyi, yani selamını kabul edin" demektir. 

2)bu, "sizden ayrılan ve size karşı savaşmayan kimseye, "Sen, mü'min 
(emniyette) değilsin" demeyin" manasındadır. Kelimenin bu manası 
"selâmef'den gelir. Çünkü ayrılıp bir kenara çekilen kimse, selamet istiyor 
demektir. 

Keşşaf sahibi: "Mü'min kelimesi, mim| harfinin Ifethasıyla "mü'men"şeklinde 
de okunmuştur. Bu, "ona emân verdi" manasına gelen tabirindendir. Buna göre 


âyetin manası, "sana emân vermiyoruz" demeyin" şeklinde olur" demiştir 244 
Bu Ayetin (Nisa94) Nüzül Sebebi 


Âyetin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç rivayet vardır: Usame'nin Bir Yahudiyi 
Öldürmesi 

Birinci rivayet: Fedek'li Mlrdâs İbn Nehîyk, müslüman olmuş ve kavminden, 
ondan başka kimse müslüman olmamıştı. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, ûâüb İbn 
Fudâle komutasında gönderdiği bir seriyye, Mirdâs'ın kavmine gitmişti. Bütün 
kavim kaçmış, ama o, müslüman oluşuna güvenerek yerinde kalmıştı. Atlıları 
görünce, koyunlarını dağın bir oyuğuna çekti. Müslüman atlılar oraya ulaşıp 
tekbir getirince, o da tekbir alıp onların yanına indi ve "Lâilâhe illallah 
Muhammedur'Resülullah. es-Selâmu aleykum" dedi. Fakat Usâme İbn Zeyd (r.a) 
onu öldürdü ve koyunlarını sürüp götürdü. Bunu Hz. Peygamber (s.a.s)'e haber 
verdikleri zaman O, çok kızdı ve "Siz onu, yanındaki mala göz diktiğiniz için 
öldürdünüz" dedi. Sonra bu âyeti Usame'ye okudu. Usame de, "Ya Resulellah 
benim için Ailah'a istiğfar et" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) "O, 
"lâilahe illallah" demişken, bu nasıl olur?" dedi. Hz. Usame (ra): "Hz. 
Peygamber bu sözü tekrar edip durdu. Hatta keşke, daha önce müslüman 
olmamış olsaydım da o gün müslüman olmuş olsaydım" diye arzu ettim. Daha 
sonra Hz. Peygamber (s.a.s) benim için istiğfar etti ve "Bir köle azâd et" 


buyurdu" demiştir. [215] 
Bir Mü'mini Öldüren Muhallem'in Durumu 


İkinci rivayet: Katil Muhaüem İbn Cüsame'ye (yolda). Âmir İbn el-Azbat 
rastladı. Âmir onu, İslâm selamı ile selamladı. Muhallem ile Âmir arasında, 
cahiliyye döneminden bir kin vardı. Bundan dolayı Muhallem bir ok atıp onu 
öldürdü. Hz. Peygamber (s.a.s) (bu hadiseye) çok kızdı ve "Allah sana mağfiret 
etmesin" dedi. Bunun üzerinden yedi gün geçmeden Muhallem öldü. 
Müslümanlar onu gömdüler, fakat toprak onu üç kere dışarı attı. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s): "Hiç şüphesiz toprak, ondan daha şerlileri kabul eder. 
Fakat Cenâb-ı Allah (böyle yaparak) size, bu günahın kendi katında ne kadar 
büyük olduğunu göstermek istedi" buyurup onun üzerine taş konulmasını 
emretti. 

Üçüncü rivayet: Usame'nin başına gelen hadisenin bir benzeri de Mikdâd Ibnu!'t- 
Esved'in başına gelmiştir. O, şöyle demişti: "Ya Resulellah, ne buyurursun: Ben 


kâfirlerden birisiyle karşılaşsam, bunun üzerine o benimle vuruşsa ve benim iki 
elimden birisini kılıçla kesse; sonra da bir ağacı kendisine siper edinerek, "Allah 
için müslüman oldum" dese., bundan sonra ben onu öldürebilir miyim?.." Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Onu öldürme!" deyince ben, 'Ey Allah'ın Resulü o benim 
elimi kesti!" dedim. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Onu öldürme; 
eğersen onu öldürürsen, muhakkak ki o, senin onu katletmenden sonraki 
menzilinde, yerinde; sen de, dediği kelimeyi söylemezden önceki menzilesinde 
yerinde otursun' buyurdular. 

Ebi Ubeydeden rivayet edildiğine göre o, şöyle demiştir: Allah'ın Resulü şöyle 
buyurdular: "Sizden bifisi mızrağım adama (kâfire) yöneltip, mızrağın keskin 
demir ucu da adamın boğazının çukuruna dayansa, bunun üzerine de adam, "lâ 
ilahe illallah.." derse, o kişt mızrağı ondan çeksin,." 

Kaffâl (r.h) ise şöyle demiştir: "Bu rivayetler arasında bir çelişki 
bulunmamaktadır. Belki de bu âyet, hâdiselerin hepsi meydana geldiği zaman 
nazil olmuş, böylece de her bir grup, âyetin kendisiye alâkalı olay hakkında nazil 


olduğunu zannetmiş olabilir." Allah en iyi bilendir. [216] 
Zındıkın Tevbesinin Makbul Olması 


Alimler, zındığın tevbesinin kabul edilip edilmeyeceği husu- sunda ihtilaf 
etmişlerdir. Fukaha, tevbesinin kabul oluna cağı görüşünü benimsemiş, bu 
görüşüne de birkaç yönden hüccet getirmiştir: 

a) Bu âyet-i kerimede Allahu Teâlâ, zındık ile zındık olmayanı ayırdetmemiş, 
aksine bunu herkese vacip kılmıştır. 

b) Cenâb-ı Hak, "(Habibim) kafirlere söyle ki, eğer vazgeçerlerse, geçmiş 
(günahları) bağışlanacaktır" (Entâi. 38) buyurmuştur. Bu, bütün kâfir sınıflarıriı 
içine alan umümi bir ifadedir. 

c) Hiç şüphe yok ki zındığa da tevbe etmesi emrolunmuştur ve tevbe şartsız 
olarak kabul edilir. Çünkü Allah Teâlâ, "O, kullarının tevbesini kabul edendir" 
buyurmuştur. Bu, bütün günahları ve bütün mahlükatı içine alan umümi bir 


ifadedir. 2171 


Çocuğun İslam'a Girmesi 


Çocuğun müslüman olması, Ebu Hanife'ye göre kabule şayandır. İmam Şafii ise, 
"Bu, sahih olmaz" demiştir. Ebu Hanife“Bu âyet, çocuğun müslümanlığının 
sahih olduğuna delâlet eder. Çünkü Hak Teâlâ'nın, "Size (müslü- 


manca) selam verene, "sen mti'min değlisin" demeyin" buyruğu hem çocuk 
hakkında, hem de âkil baliğ kimse hakkında umümi bir ifadedir" demiştir. 

İmam Şafii ise: "Eğer çocuğun müslüman olması sahih kabul edilseydi, onun 
mükellef kabul edilmesi gerekirdi. Çünkü şayet bu gerekmeseydi, o zaman bu, o 
çocuğun küfre girmesine bir izin olurdu ki bu caiz değildir. Fakat bu ona vacib 
de değildir. 

Çünkü Hz. Peygamber (s:a.s), kalem (mesuiiyyet) kaldırılmıştır: Baliğ oluncaya 
kadar çocuktan(...)" Z1Sİbuyurmuştur. Allah en iyi bilendir. 249] 


Yahudi ve Hristiyan İslam'a Girme Şekli 


Fakihlerin çoğu şöyle demişlerdir: "Eğer bir yahudi veya bir hristiyan, "Ben 
mü'minim" veya "Ben müsiümanım" dese bu kadarcık bir ifade iie, onun 
müslüman olduğuna hükmedilmez. Çünkü o kendisinin üzerinde bulunduğu 
şeyin İslâm; onun da iman olduğuna inanır. Şayet o kimse, "Lâ ilahe illallah, 
Muhammedun Resülullah" dese, bazılarına göre bunu söyleyenin müslüman 
olduğuna hükmedilmez; çünkü onların içinde, "Muhammed, bütün insanlara 
değil de, Araplara Allah'ın elçisidir" diyenler olduğu gibi, aynı şekilde onlardan, 
"muhakkak ki Muhammed bir hak peygamberdir, fakat bundan sonra da 
peygamber gelecektir" diyenler de bulunmaktadır. Bilakis o kimsenin, kendisinin 
üzerinde bulunduğu dinin bâtıl; müslümaniar arasında mevcut olan dinin ise hak 
din olduğunu itiraf etmesi gerekir. Allah en iyisini bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, ".. dünya men-faatini arayarak.. İşte Allah'ın katında birçok 
ganimetler vardır" buyurmuştur. Ebu Ubeyde şöyle demiştir: "Dünya metâının 
tamamı arazdır, geçpdir." Arapça'da mesela, râ harfinin fethasıyta olmak üzere 
şöyle denilir: "Dünya (metâı), kendisinden itaatkârın da günahkârın da istifade 
edebildiği, elimiz altındaki geçici bir şeydir.". Râ harfinin sükünuyla olmak 
üzere * kelimesi ise, dirhem ve dinarın dışındaki şeyler hakkında kullanılır. 
Dünya metâı, "araz.." olarak isimlendirilmiştir. Çünkü dünya metâı arızi olarak 
ortaya çıkar, sonra da zeval bulur ve baki kalmaz... İşte kelamcılartn, beka 
müddeti az olduğu için, "cevher'e muhalif olan "hadis" leri "araz" diye 
iısimlendirmeleri de bundandır. Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi, "Allah katında çok 
sevab bulunmaktadır" demektir. Böylece Cenâb-ı Hak, dünya metâını "araz" 
olarak isimlendirmek suretiyle, onun hızlı bir biçimde yok olduğuna ve sona 
ermesinin daima yakın olduğuna dikkat çekmiştir. "işte Allah m katında birçok 
ganimetler vardır" ifadesiyle de, "Baki olacak iyi ameller İse, Rabbinin nezdinde 
sevabca da daha hayırlıdır; umutça da daha hayırlı" (Kent, 46) âyetinde de 


olduğu gibi, Allah Teâlâ'nın mükâfaatının daimilik ve beka vasfıyla nitelenmiş 
olduğuna dikkat çekmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Evvelce siz de böyle idiniz..." buyurmuştur. Bu ifade, 
muhatapların, bu selâm veren kimselere teşbih edilmiş olmalarını gerektirir. 
Ancak ifadede, bu benzerliğin hangi hususta meydana geldiği hususunda bir 
açıklama bulunmamaktadır. Bundan dolayı müfessirler, bu konuda birçok 
açıklama zikretmişlerdir: 

1) Bundan murad şudur: "Siz İslâm'a ilk girdiğiniz zaman, ağzınızdan kelime-i 
şehadet işitildiği gibi, kalbinizin söylediğiniz bu şeye uygun olup olmadığı 
hususunda bir ilim elde etmeye bakılmaksızın, kanlarınız ve mallannız 
korunmuştu. Binâenaleyh, sizin de, İslâm'a girenlere size davranıldığı gibi 
davranmanız, sözün zahirine itibar etmeniz ve, "O, öldürüleceği korkusuyla, 
ketime-i şehâdeti söyledi.." dememeniz gerekir." Bu, ekseri mülessirin tercih 
ettiği görüştür ki, bunda bir müşkillik bulunmamaktadır. Çünkü onların, "Bizim 
imanımız, onların imanı gibi değildir; çünkü biz, kendi isteğimizle ve emre 
uyarak iman ettik. Onfarsa kılıç zoruyla iman ettiklerini söylediler. Daha nası! bu 
teremden birisinin diğerine teşbih edilmesi mümkün oiur" deme hakları 
bulunmaktadır? 

2) Said İbn Cübeyr şöyle demektedir: "Bundan murad, "Bu davet edenin, 
imanını kavminden saklayıp gizlediği gibi, siz de imanınızı kavminizden 
saklıyorsunuz. Sonra Allah sizi aziz kılmak suretiyle size lütfetti de, böylece siz 
dininizi izhâr ettiniz.. İşte siz de onlara, bu şekilde muamele ediniz.." demektir." 
Bu ifadede bir müşkil bulunmaktadır. Çünkü imanı gizlemek, onlar hakkında 
umumi değildi. 

3) Mukatil: "Bundan murad şudur: "Siz de hicretten önce kâfirler arasında 
bulunduğunuz zaman, Allah'ın Resulünün ashabından, "Lâ ilahe illallah!" 
kelimesiyle emân dilediğimiz gibi, siz de onlardan aynısını kabul ediniz..." 
Birinci görüş hakkında söz konusu olan müşkillik, bu görüş hakkında da 
variddir. Bana göre, şöyle denilmesi doğruya daha yakındır: "Bir dinden başka 
bir dine geçen kimsede, işin başında, zayıf bir sebepten dolayı, az bir temayül 
bulunur. Sonraysa bu temayül, mükemmelleşip muhkemleşinceye kadar gittikçe 
kuvvet kazanır. Buna göre onlara sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Siz, daha 
işin başındayken, muhakkak ki sizde, birtakım zayıf sebeplerden dolayı İslâm'a 
olan temayülünüz zayıf idi. Sonra Cenâb-ı Hak, bu temayülünüzü 
kuvvetlendirip, küfre karşı olan nefretinizi arttırmak suretiyle size ihsanda 
bulundu. İşte onlar da böyledir; onlarda böyle bir korkudan dolayı İslâm'a karşı 
zayıf bir temayül meydana gelmiştir. Binaenaleyh, onların bu imanını kabul 


ediniz. Zira Allah Teâlâ, onların kalblerinde iman halâvetini kuvvetlendirip, 
göğüslerindeki o arzuyu arttıracaktır." İşte bana göre, bu konuda söylenmesi 
gereken söz budur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah size lütfetti" buyurmuştur. Bu hususta şu iki 
ihtimal bulunmaktadır: 

a) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Evvelce siz de böyle iken.." tabiriyle ilgilidir. Yani, 
"Onların imanının, kalblerinde olan ile değil de, sırf dilleriyle söylediklerinden 
anlaşılması,veyahut da işin başında o iman,zayıf bir sebepten ötürü meydana 
gelmiş olup, daha sonra da, Allah'ın kalblerinizde iman nurunu güçlendirmek ve 
o iman vesilesiyle o imanla amel etme ve o imanı sevme hususunda size yardım 
etmek suretiyle size ihsanda bulunmuş olması hususunda, bu safhalardan 
geçmede sizin imanınız onların imanı gibidir" demektir. 

b) Bu ifadenin, kendinden sonrasıyla bir alâkası olmayıp, kendinden öncekilerle 
ilgili olmasıdır. Bu böyledir, zira seriyyeye katılanlar, "Lâilâhe illallah!" diyen 
kimseyi öldürüp, sonra da Cenâb-ı Hak, onları böylesi davranıştan nehyedip, 
bunun günah olduğunu da beyân edince, "Allah size lütfetti" buyurmuştur. Yani, 
"Bu kötü fiilden ötürü yapmış olduğunuz tevbeyi kabul etmek suretiyle, size 
lütuf ve ihsanda bulunmuştur" demektir. Cenâb-ı Hak, işin aslını araştırmayla 
ilgi emrini tekrarlayarak "O halde iyice araştırın" buyurmuştur. Allah Teâlâ'nın 
araştırmayla ilgili emri tekrarlaması, böylesi bir fiilden iyice kaçınmanın gerekli 
olduğuna delâlet eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz Allah, ne yaparsanız hakkıyla haberdardır" 
buyurmuştur ki, bundan murad, kalbde bulunanın aksini izhar eoMp, (başkalarını 
aldatmaktan) men etmek ve bu hususta tehditte bulunmaktır. 

"Mü'minlerden özür sahibi olmaksızın, (evlerinde) oturanlarla, Allah yolunda 
mallarıyla, canlarıyla clhad edenler bir olamaz. Allah, mallarıyla, canlarıyla 
savaşanlan, derece bakımından oturanlardan çok üstün kılmıştır. (Gerçi) Allah 
hepsine de cenneti va'adetmiştir. (Fakat) Allah, mücahidlere oturanların üstünde 
daha büyük bir mükğfaat va'adetmiştir. Kendinden dereceler, mağfiret ve rahmet 


vermiştir. Allah çok bağışlayıcı, çok merhametlidir" (Nisa, 95-96). [220] 
Bu Âyetin (Nisa, 95) Mâkabliyle Münasebeti 


Bil ki, bu âyetin kendinden önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu izahlar 
yapılabilir: 

a) Daha önce de beyân ettiğimiz gibi, Cenâb-ı Hak, insanları cihada teşvik 
edince, bunun peşinden cihada dair hükümleri beyân buyurmuştur. Buna göre 


cihadın hükümlerinin ilk çeşidi, müslümanlann müslümanları öldürmekten 
sakındırmak, yanlışlıkla, kasıtlı olarak veya "şibh-i amd" suretiyle öldürme 
hallerinde, durumun nasıl olacağını da beyan etmektir. İşte Allah Teâlâ bu 
hükümlerini bildirince, bunun peşinden başka bir hükmünü getirmiştir ki, bu da 
cihad eden kimsenin cihad etmeyene olan üstünlüğünü açıklamaya dair olup, o 
da bu âyettir. 

b) Allah Teâlâ, keiime-i şehâdeti söyleyen kimseleri (inanarak söylemedikleri 
iddiasıyla) öldürmek gibi bir fiilin onlardan sadır olmasından dolayı onları 
azarlayınca, muhtemelen onların kalplerine söyle bir fikir gelecekti: "Böylesi bir 
harama düşmemek için, iyisi mi cihada gitmemeli." İşte bu fikri gidermek için 
Allah, bu âyette mücahidin üstünlüğünü bildirerek bu şüpheyi izale etmiştir. 

c) Allah Teâlâ, kelime-i şehâdet getiren bir kimseyi öldürmek gibi bir fiilin 
onlardan sadır olmasından dolayı onları azarlayıp kınayınca, bunun peşinden 
cihadın faziletini zikretmiştir. Sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Cihad yapan 
herkes, Allah'ın katında büyük bir derece elde etmiş olur. Binaenaleyh, dinde 
büyük bir mevki olan cihad makamına, böylesi yanılmalarla zarar vermemek 
için, bu dereceye nail olan kimseler bu gibi hatalardan sakınsınlar. Allah, en iyi 


bilendir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 221 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "özürsahibi olmaksızın" tabirindeki kelimesi, her üç harekeyle 
de okunmuştur. Mesela, kelimesinin sıfatı olduğu için, merfü okunur. Buna göre 
mana, "Özür sahibi olmayıp oturan kimselerle” cihad edenler bir olmaz.." 
şeklindedir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, ".. ihtiyacı olmayan 
hizmetçiler.." (nar, 31) ifadesidir. Biz, "gazaba ugrayaniannkine değil." (Fatiha, t, 
tabirinin tefsirindekelimesinin marife bir kelimeye sıfat olabileceğini 
anlatmıştık. 

Zeccâc şöyle demektedir: "Bu tabirdeki kelimesinin, istisna cihetiyle de merfü 
olması caizdir. Buna göre mana, "Oturanlarla cihâd edenler bir olmaz. Ancak, 
özrü bulunanlara gelince bunlar, cihâd edenlerle bir olabilirler" şeklinde olur. 
Yani, "Özürleri, kendilerinin cihada çıkmalarına mâni olan kimseler müstesna..." 
demektir." 

Nefyden sonra müstesnanın merfü olması hakkındaki sözümüz, O'nun ayü 
"İçlerinden birazı müstesna olmak üzere..." (Nisa,66)âyetinin tefsirinde geçmişti. 
Nasb ile okunması hususunda da iki izah bulunmaktadır: 

a) Bunun, "oturanlar" kelimesinden müstesna olmasıdır. Buna göre mana, "özrü 


bulunmayanlar hariç, oturanlar., denk olmaz..." şeklindedir. Bu, Ahfeş'in 
tercihidir. 

b) Bu kelimenin, hal olduğu için, mansüb olmasıdır. Buna göre mana, "sıhhatli 
iken oturanlarla cihad edenler bir olmaz.." şeklinde olur. Nitekim sen, jaış dersin. 
Bu, "Zeyd bana, sıhhatli olduğu halde geldi" demektir. Bu ise, Zeccâc ve 
Ferrâ'nın görüşüdür. Bu, Hak Teâlâ'nın "Siz ihramh olduğunuz halde avlanmayı 
helâl saymamak, size okunacak olanlar hariç olmak şartıyla, davarlar size helâl 
edildi" (Maide. 1) âyeti gibidir. Bu kelimenin mecrür okunmasına gelince bu, 
âyette geçen "mü'minler." kelimesinin sıfatı olması münasebetiyledir. İşte bu 
kıraattartn vecihlerinin beyânı budur. 

Sonra buradaki başka bir konu da şudur: Ahfeş istisna yaparak, bu kelimeyi 
mansub okumanın daha uygun olduğunu; zira bundan maksadın, savaşa 
gidemeyen bir topluluğun istisna edilmesi olduğunu söylemiştir. Bu âyet-i 
kerimenin tefsirinde şu rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ cihad edenlerin özürsüz 
olarak cihada katılmayanlardan üstün olduğunu beyân buyurunca, özürlü olan bir 
kısım, Hz. Peygamber'e gelerek, "Bizim halimizi görüyorsun.. Biz de cihada 
katılmayı çok arzuluyoruz. Acaba bizim için bir çare var mı?" dedi. Bunun 
üzerine, "...özür sahibi olmaksızın..." âyeti nazil oldu. Böylece Cenâb-ı Hak 
onları, savaşa özürsüz olarak katılmayanlardan istisna etti. Diğer âlimler de, 
merfü okunmanın daha uygun olduğunu, zira gayr kelimesinde aslolanın, onun 
sıfat olduğu; sıfat olması halinde de istisnadan elde edifmek istenen şeyin, bu 
durumda da elde edileceğini, çünkü her iki halde de, özür sahiplerinin, üstün 
kılındıkları kimselerden mücahidlerin istisna edildiklerini söylemişler, her İki 
takdirde de maksat hasıl olup, gayr kelimesinde aslolan da sıfat olmak olunca, 


merfü okumanın evlâ olacağını belirtmişlerdir. [222] 
Özürlü Olarak Cihada Katılamayanlar Cihad Sevabı Alırlar 


Darar kelimesi ister körlük, ister kötürümlük, isterse hastalık veyahut da 


hazırlıksız olmak sebebiyle olsun, noksanlık anlamına gelir. [223] 
Üçüncü Mesele 


Âyetin ifade ettiği nihai mana şudur: "Sağlam olduğu halde oturarak savaşa 
katılmayanlarla, Allah yolunda cihad edenler bir olmaz..." 

Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın "Özür sahibi olmaksızın.." ifadesinin, özürlü olarak 
oturup geride kalan mü'minierin, cihad edenlerle müsavî olduklarına delâlet edip 


etmediği hususunda İhtilâf etmişlerdir. Bazıları şöyle demişlerdir: Bu, buna 
delâlet etmez. Zira biz, gayr kelimesini sıfat manasına hamleder ve sıfatla 
yapılan tahsisin de, hükmü kendisinin dışında kalanlardan nefyettiğine delâlet 
etmediğini söylersek, böyle bir şey gerekmez. Yine biz, gayr kelimesini istisna 
mânasına alır, nefiyden yapılan istisnanın "isbât" ifade etmediğini söylersek, bu 
yine gerekmez. Ama, biz gayr lafzını istisna manasına alır, nefiyden yapılan 
istisnanın da isbât ifade ettiğini 

söylersek, o zaman eşitliğin bulunduğuna hükmetmek gerekir. Bil ki, özürlü 
kimseler hakkındaki bu eşitlik, bunun başka bir şarta bağlı olduğunu 
söyleyenlere göredir. Nitekim Cenâb-ı Hak bu hususu Tevbe suresinde 
zikretmiştir ki, bu da O'nun "Allah ve Resulü için nasihat etmek şartıyla ne 
zayıflara, ne hastalara, ne de harcayacak bir şey bulamayanlara bir günah 
yoktur" (Tovt, 9i) buyruğudur. 

Bil ki böyle bir eşitliğin bulunduğunu söylemek, uzak bir ihtimal değildir. Hem 
nakli, hem de akli delil bunun böyle olduğuna delâlet eder. Buna delâlet eden 
nakli deliller şunlardır: Hz. Peygamber (s.a.s) savaşlarının birinden dönerken: 
"Andolsun ki siz Medine'de, arkanızda bir topluluk bıraktınız. Yürüdüğünüz her 
yerde, kat ettiğiniz her vadide, onlar mutlaka sizinle beraberdi. İşte onlar, 
özürleri kendilerini engellemiş olan bir topluluktur" <61> buyurmuştur. 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s), "Kul hastalandığı zaman, Allah azze ve celle 
(meleklerine) şöyle der: "iyileşinceye kadarr o kuluma sıhhatli iken yapmakta 
olduğu şeyleri (aynen) yazınız"©© buyurmuştur. Bazı müfessirler, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Sonra onu aşağıların aşağısına çevirdik. Ancak iman edip güzel güzel 
amellerde bulunanlar müstesna.. Çünkü onlar İçin (bitmez) kesilmez mükâfaat 
vardır" nm, âyetinin tefsirinde şunu Zzikretmişlerdir: "İhtiyarlayan bir kimse 
hakkında, Allah Teâlâ onun için, İhtiyarlığından önce yapriuç olduğu iyilikleri, 
eksiksiz olarak aynen yazar." 

Yine bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Mü'mintn niyeti, amelinden hayırlıdır" 
hadisini açıklarlarken, "Ebedi yaşaması hâlinde mü'minin, iman ve salih amele 
devam etmeye niyetli olması, onun için, hayatında yaptığı amellerinden daha 
hayırlı olur" demişlerdir. Bu husustaki akli delil şudur: Bütün taat ve 
ibadetlerden maksad. marifetullah nuru ile kalbleri nurlandırmaktır. Binaenaleyh 
bu hususta cihad edenler ile oturup kalanlar arasında bir eşitlik söz konusu 
olursa, elde edilecek mükâfaatta da eşitlik söz konusu olur. Eğer cihada 
katılmayan kimse, bu nurdan daha fazla istifade edecek olursa, daha büyük 


mükâfaat elde etmiş olur. 224 


Bazen Malın Candan Önce Anılmasının Bazen da Aksinin Sebebi 


Birisi şöyle diyebilir: "Allah Teâlâ, "Şüphesiz ki Allah, müminlerin canlarını ve 
mallarını, kendilerine cenneti vererek satın almıştırbuyurmuş ve canları mallar- 
dan önce zikretmiştir. Tefsir etmekte olduğumuz âyette ise, 

"Mallarıyla, canlarıyla savaşanlar.." ifadesi ile, mallan canlardan önce 
zikretmiştir. Bunun sebebi nedir?" 

Cevap: Nefis (can), maldan daha kıymetlidir. Binaenaleyh satın alan, canı satın 
almaya daha istekli olduğuna dikkat çekmek için, onu önce zikreder. Satan 
kimse ise, canı satma hususunda daha fazla sıkıntıya duçar olduğunu göstermek 
için, onu sonra zikreder ve onun satılıp harcanmasına ancak en son noktada razı 
olur. 

Bil ki Allah Teâlâ mücahidler ile savaştan geri duranların eşit olamayacaklarını 
beyan buyurup, sonra da, bu eşitsizlik fazla veyr noksan olma ihtimali taşıdığı 
için, bunu açıkça belirterek, "Allah mallarıyla, canlarıyla savaşanları, derece 
bakımından oturanlardan çok üstün kılmıştır" buyurmuştur. Âyetteki "derece" 
kelimesinin mansüb oluşu ile ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

a) O, başındaki harf-i cer hazfedildiği için mansubtur ve (bir derece ile) 
takdirindedir. Harf-i cer hazfedilince, fiil kendisine taalluk etmiş ve (mef'ülü 
olarak) onu nasbetmiştir. 

b) Buradaki "derece" kelimesi, "fazilet" manasına olup, bunun takdiri "Allah 
mücahidleri iyice üstün kılmıştır" şeklindedir. Bu 

Zeyd, Amr'a çok çok ikram etti" denilmesi gibidir. Bu kelimenin nekire olarak 
getirilmesinin faydası ise, o derecenin büyüklüğünü ve önemini belirtmek 
içindir. 

c) Bu kelime, temyiz olduğu için mansubtur. 

Sonra Allah Teâlâ, "(Gerçi) Allah hepsine de cenneti vaadetmişttr.." 
buyurmuştur. Bu, "savaşa katılmayanlar ile mücahidlerden herbirine Allah 
hüsnâ'yı (cenneti) va'adetmiştir". demektir. Fakihler şöyle demişlerdir: "Bu 
ifadede, cihadın farz-ı ayn değil, farz-ı kifâye olduğunu gösteren bir delil vardır. 
Zira Cenâb-ı Hak, cenneti mücahidlere va'adettiği gibi, savaştan geri duran 
müslümantara da va'adetmiştir. Şayet cihad farz-ı ayn olsaydı, cihaddan geri 


duranlar, Allah Teâlâ'nın cenneti va'adettiği kimselerden olamazlardı. [225] 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, "(Fakat) Allah, savaşanlara oturanların üstünde daha 
büyük bir mükafaat va'adetmiştir. Kendinden dereceler, mağfiret ve rahmet 
(vermiştir). Allah gafur ve rahimdir" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; 2226) 


Birinci Mesele 


Âyetteki kelimesinin mansub oluşu hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu kelime, âyetteki fiili ile mansubtur. Çünkü bu, Arapların "Onlara tam 
tamına ücret verdi" tabirinde olduğu gibi 

mef'ül-ü mutlaktır. Âyetteki "derecat", "mağfiret" ve "rahmet" kelimeleri, sjr* 
kelimesinden bedeldir. 

b) Bu kelime, temyiz olduğu için mansubtur. "Derecât" ifadesi, atf-ı beyân; 


"mağfiret" ve "rahmet" kelimeleri ise, "derecât" kelimesi üzerine ma'tuftur. [227] 
Derece Kelimesinin Önce Müfred, Sonra Cemi Olmasının Sebebi 


.Birisi şöyle diyebilir; "Allah Teâlâ, "derece" kelimesini önceki ifadede müfred, 
burada ise cemi olarak zikretmiştir? Buna şu şekillerde cevap verilir: 

a) Önceki ifadede geçen "derece" kelimesi ile, sayı bakımından "tek bir derece" 
manası kastedilmeyip, derece cinsi kastedilmiştir. Cins isim olan müfred 
kelimelerin içine, o cinsin pek çok nev'i girer. İşte bu "ecr-i azim" cennetteki 
yüksek makamlar," mağfiret ve rahmettir. 

b) "Mücahid, mazeretinden dolayı savaştan geri kalandan bir derece; sağlam 
olduğu halde savaşa gitmeyenden ise derecelerle üstündür." Bu cevap, "Hak 
Teâlâ'nın, "Özür sahibi olmaksızın.." tabirinin, mücahidlerle, özürlü oldukları 
için savaşa katılmayanlar arasında bir eşitliğin olmasını gerektirmez" dediğimiz 
zaman, ancak o zaman geçerli olabilir. 

c) Allah, mücâhidieri bu dünyada bir derece üstün kılmıştır. Bu da onların 
ganimet elde etmiş olmalarıdır. Ahirette ise onlar cennetin pek çok dereceleri ile, 
fazl-ı ilahi, rahmet-i tlahiyye ve mağfiret-i ilahiyye ile üstün kılınacaklardır. 

d) Cenâb-ı Hak bu ifâdenin başında, "Allah, savaşanlara, oturanların üstünde 
daha büyük bir mükâfaat va'adetmişttr" buyurmuştur. Buradaki "mücahidler" 
kelimesi ile kastedilenlerin, sadece malı ve canı ite cihad edenler olması 
mümkün değildir. Aksi halde bu, önceki ifadenin aynen tekrarı olmuş olur. 
Binaenaleyh bununla kastedilenlerin, kayıtsız şartsız her hususta cihad eden 
kimseler olması gerekir ki bu her husus ile, nefisle, mal ile, kalb ile yapılan 
cihadlar gibi zahiri amelleri kastediyorum. Bu cihad, en şerefli cihad çeşididir. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), "Küçük cihaddan büyük cihada (nefs ile 


mücahedeye) döndük" 1223 Ibuyurmuştur. Bu cihadın neticesi, kalbi Allah'dan 
başka birşeye iltifat etmekten, Allah'a itaata iyice dalmaya çevirmedir. İşte bu 


makam, önceki makamdan daha büyük olduğu için, Cenâb-ı Hak birincinin 


faziletini bir derece, ikincinin faziletini ise pek çok derece kılmıştır. [229] 
Hz. Ebu Bekir Aleyhinde Bir Şia İddası 


Şi'a şöyle demiştir: "Bu âyet, Hz. Ali İbn Ebu Taiib'in, Ebu Bekir'den daha 
faziletli olduğuna delâlet eder Çünkü Hz. Ati daha fazla cihad yapmıştır. 
Binaenaleyh fazilet bakımından farklılığı meydana getiren şey, Hz. Ebu Bekir'in, 
savaşa katılmayanlardan; Hz. Ali'nin katılanlardan olmasıdır. Durum böyle 
olunca, Cenâb-i Hakk'ın, "(Fakat) Allah, savaşanlara, oturanların üstünde daha 
büyük bir mükâfaatva'adetmiştir" ifâdesinden ötürü, Hz. Ali'nin daha faziletli 
olması gerekir." 

Onlara şöyle cevap verilir: Hz. Ali'nin kâfirlere karşı bizzat savaşması, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in bizzat savaşmasından daha fazladır. Binaenaleyh bu âyetin 
hükmüne göre sizin, Hz. Ali'nin Hz. Peygamber'den üstün olduğunu söylemeniz 
gerekir. Bunu ise hiçbir akıllı söylemez. Eğer siz, Mz. Peygamber (s.a.sj'in 
kâfirlere karşı cihadının, Hz. AH'ninkinden daha büyük (fazla) olduğunu, çünkü 
Hz. Peygamber (s.a.s)'ın kâfirlere karşı, deliller ve açıklamaları ortaya koymak 
ve onların şüpheleri ile dalâletlerini gidermek için cihâd ettiğini, bu cihadın ise, 
Hz. Ali'nin cihadından daha mükemmel olduğunu söylerseniz, o zaman biz deriz 
ki, o zaman aynı şeyin, tarafımızdan Hz. Ebu Bekir hakkında da söyleneceğini 
kabul ediniz. Bu böyledir, çünkü Hz. Ebu Bekir (r.a), daha işin başında hemen 
müslüman olunca, diğer insanların da müslüman olmaları hususunda sa'y ü 
gayret göstermiştir. Hatta Osman İbn Aftan, Talha, Zübeyr, Sa'd İbn Ebt Vakkas 
ve Osman İbn Maz'un gibi zevat, onun vasıtasıyla müslüman olmuşlardır. O, 
canı ve malıyla, insanları iman etmeye ve Hz. Muhammed'i müdafaa etmeye 
bütün gücünü sarfederek çalışıyordu. Halbuki Hz. Ali o zaman henüz çocuktu; 
hiç kimse onun sözüyle müslüman olmamış ve Hz. Muhammed (s.a.s)'ı müdafaa 


edememişti. [230] 
Hz. Ebu Bekrin Cihadının Hz. AH'ninkinden Üstünlüğü 


Binâenaleyh Hz. Ebu Bekir'in cihadı, Hz. AH'ninkinden şu iki yönden daha 
üstün olmuş olur: 

a) Hz. Ebu Bekir'in cihadı, işin başında İslâmiyet son derece zayıf iken tahakkuk 
etmiştir. Hz. Ali'nin cihadı ise, Medine'de, savaşlarda zuhur etmiştir ki, İslam ise 
o zaman güçlü ve kuvvetli idi... 


b)Hz.Ebu Bekir'in cihadı, dine davet hususunda olmuştur. o Aşere-i 
Mübeşşere'nin önde gelenlerinin ekserisi ise, onun vasıtasıyla müslüman 
olmuşlardır. Cihadın bu türü ise, Hz. Muhammed'in yoludur, metodudur. Ama, 
Hz. Ali'nin cihadı ise, savaşmak ile tahakkuk etmiştir. Birinci çeşit cihadın ise 


daha fazla olacağında şüphe yoktur. 231 
Cennete Amel İle Girilmesi Hakkında Mw'tezile İddası 


Mu'tezlle şöyle demiştir: "Âyet, cennet nimetlerinin ancak amel ile elde 
edileceklerini göstermektedir. Çünkü amel bakımından farklılık, sevab ve fazilet 
bakımından farklılığı gerektirince işte bu sevabın amel olduğuna delâlet etmiş 
olur. Hem amel, bir sevabı gerektirmeseydi, o zaman bu sevab (hak edilmiş) bir 
ecir değil, bir hibe, bağış olmuş oturdu. Ancak ne var ki Cenâb-ı Hak bu 
mükafaatt, "ecir" olarak adlandırmıştır. Binâenaleyh, bu şekilde hükmetmek bâtıl 
olur. 

Mut'tezile'ye şöyle denebilir: "Amel, lizatihi değil de, Şâri-i Hakim'in o ameli, o 
mükâfaatı gerekli kılmış olması sebebiyle mükâfaatın sebebidir. Evet, böyle 
demek niçin caiz olmasın?" [232] 


Nafile İbadetle Meşgul Olma, Evlenmekten Efdaldir 


Şâfiiler söyle demiştir: "Bu âyet, nafile (ibadetlerle) meşgul olmanın, 
evlenmekten, evlilikle meşgul olmaktan daha olduğuna delalet etmektedir. 
Çünkü biz, Hak Teâlâ', "(Gerçi) Allah hepsine de cenneti va'adetmiştir" buy- 
ruğuna dayanarak cihadın farz-ı kifaye olduğnu açıklamıştık. Şayet cihad farz-t 
ayn olsaydı, o zaman, Allah tarafından cihada katılmayanlara da cennet 
va'adedilmezdi. 

Bu sabit olunca, biz deriz ki, bir grup insan cihadı ifa ettiğinde, cihadın 
farziyyeti diğerlerinden düşer. Binâenaleyh buna rağmen, o diğerleri de bu 
cihada iştirak ederlerse, bu hiç şüphesiz nafile ibadetlerden olmuş olur. Sonra 
Cenâb-ı Hakk'ın, "(fakat) Allah, savaşanlara, oturanların üstünde daha büyük bir 
mükğfaat va'adetmiştir" buyruğu, yaptığı cihad ister farz, isterse mendub olsun, 
bütün mücahidlere şamildir. Halbuki nikâhla meşgul olan kimse, cihaddan geri 
kalmaktadır. Böylece, mendub olan cihadla iştigal etmenin, nikahla iştigal 
etmeden, evlenmeden daha efdal olduğu sabit olmuş olur. Allah en iyi bilendir. 


[233] 


Mü'min Cemaata katılmayıp, Küfür Diyarında kalanların Cezası 


"Öz nefislerinin zalimleri olarak canlarını alacağı kimselere melekler derler ki, 
"Ne işte idiniz?" Onlar: "Biz, yeryüzünde aciz idik" derler. Melekler de: 
*Allah'ın arzı geniş değil miydi? Siz de orada hicvet edeydiniz ya" derler. İşte 
onlar yok mu, onların barınakları cehennemdir. O, ne kötü bir yerdir! 
Erkeklerden, kadınlardan, çocuklardan za'fve acz içinde bırakılıp da, hiçbir 
çareye gücü yetmeyen ve bir yol bulamayanlar müstesna... İşte onlar... Allah'ın 
kendilerini atfedeceğini umabilirler. Allah çok affedici, çok bağışlayıcıdır" - 
(NisA, 97-99). 

Allah Teâlâ cihad yapanların mükafaatlarından bahsedince, bunun peşinden 
cihada katılmayanlar ite, küfür diyarında kalmaya razı olanların cezasını 
zikretmiştir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 234) 
Birinci Mesele 


Ferrâ şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesini, istersen, tıpkı Cenâb-ı 
Hakk'ın, "çünkü bizce birçok inekler birbirine benziyor" (Baka'M, 70) sözünde 
olduğu gibi mâzi kabul eder, böylece başına (muzari kabul edip de) bir tâ (O> 
harfi getirmezsin... Bu durumda âyet, daha önce gelmiş geçmiş ve nesilleri 
tükenmiş muayyen bazı kavimlerin durumlarını haber vermiş olur. jstersen de bu 
kelimeyi, muzari kabul edersin. Buna göre kelamın takdiri, şeklinde olur. Böyle 
olması halinde, âyet bu sıfatı taşıyan herkes hakkında umümi bir ifade olmuş 


olur. 1239) 
Can Alan Allah mıdır Ölüm Meleği midir? 


Bu âyette bahsedilen can alma hususunda İki görüş bulun- maktadır: 

Birinci görüş: Bu, cumhurun görüşü olup, buna göre bu ifadenin manası, 
"Melekler, Ölüm esnasında insanların ruhlarını alırlar" şeklinde olur. 

Buna göre eğer, "Cumhurun bu görüşüne göre, bu ifadeyle, O'nun "Allah 
(Ölenin) ölümü zamanında, ...ruhlarını alır" (Zümer, 42); "...ölümü de dirimi de 
yaratandır" (Müik,2)ve "Allah'ı nasü olup da tnkâr ediyorsunuz? Halbuki siz Ölü 
İken, o sizi diriltti. Sonra sizi yine o öldürecek, tekrar sizi O diriltecek..." 
(Bakara, 28) buyrukianyla, Cenâb-t Hakk'ın: "De ki: "Size müvekkel olan ölüm 


meleği canınızı alacak..."nasıl birleştirilebilir?" denilirse, biz deriz ki: Ölümü 
yaratan, Allah; bu işi yapmakla görevlendirilmiş olan reis, ölüm meleği, 
(Azrail'dir). Diğer melekler ise, Azrail'in yardımcılarıdır. 

İkinci görüş: Bu ifadenin manası, "Onlar, o insanları cehennemde toplarlar" 


demektir. Bu, Hasan el-Basri'nin görüşüdür. 230) 
Ayette Bazı İ’rab Meseleleri 


Bu cum'enin başındaki i edatının haberinin ne olduğu hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Haber, Cenâb-ı Hakk'ı ("Onlar onlara, "ne işte idiniz?" dediler") ifadesidir. 
Söz buna delâlet ettiği, (karine bulunduğu) için, (onlara) ifadesi hazfedil m iştir. 
b) Haber, O'nun, "İşte onlar yok mu, onların barınaktan cehennemdir" 
buyruğudur. Bu takdire göre "onlara., dediler" ifadesi, "Öz nefislerinin zâlimleri 
olarak.." ifâdesinin (1'rab bakımından) işgal ettiği yeri işgal eder; çünkü bu ifade 
de nekireditr... 

c) Haber, hazfedii mistir ki bu da, "helak oldular,, "cümlesidir. Daha sonra 
Cenâb-t Hak bu ifadeyi, "Ne işte idiniz?" dediler" sözüyle açıklamıştır... 
HakTeâlâ'nın, "Öz nefislerinin zalimleri olarak.." sözü hakkında da şu iki mesele 


vardır; 237) 


Birinci Mesele 


Bu ifade, hat olduğu için, nasb mahallinde otup, mana "Onlar nefislerine 
zulmedenlerken melekler onların 

canlarını alırlar" şeklinde olur. Bu kelime, her ne kadar ma'rife bir kelimeye 
muzaf olsa dahi, hakikatte (mahfe) değil, nekiredir. Çünkü mana izafet olmaması 
haline göredir. Buna göre sanki, denilmek istenmiştir. Ancak ne var ki Araplar 
bu gibi durumlarda, bir kolaylık olsun diye, nun harfini hazfederler. İsm-i fail, 
onunla ister hal, isterse istikbal manası murad edilsin, her ne 

kadar lafız bakımından muzaf olsa bile, mana bakımından Dazan ayn olabilir, 
ayrı düşünülebilir (izafet manası olmayabilir). Bu, Cenâb-i. Hakk'ın "Bu, bize 
yağmur verici bir buluttur" (Ahk&ı 24), "Ka'be'ye ulaşmış bir kurbanlık otmak 
üzere.." (Mmde. 95) 'yanını eğip bükerek.." (Hacc, 9) tabirleri gibidir. 


Buralardaki bütün izafetler lafzı olup, manevi değildir. [238] 


İslam Diyarına Hicret Etmeyen Mü'minlerin Vebali 


kelimesiyle, bazan küfür murad edilir. Nitekim Cenâb-» Hak, "Evladım, Allah'a 
şirk koşma. Çünkü şirk elbette büyük bir zulümdür" (Lokman, 13) buyurmuştur. 
Bazan bu kelimeyle günah kastedilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 

"Onlardan kimi, nefsine zulmedendir" (Fatır, 32) buyurmuştur. Bu âyetteki 
öz nefislerine zulmedenler ifadesinden ne murad edildiği hususunda ise şu iki 
görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bununla, küfür diyarında müsfüman otup, orada oturmaya devam ederek, 
İslâm diyarına hicret etmeyen kimseler Kastedilmiştir. 

b) Bu âyet, korktuktan için mü'minlere iman ettiklerini söyleyip, kendi 
kavimlerinin yanına geldiklerinde de kâfir olduklarını ortaya koyan ve 
Medine'ye hicret etmeyen bir grup münafık hakkında nazil olmuştur. İşte bunun 
üzerine Cenâb-ı Hak, bu âyet ite bu gibi kimselerin, münafıkları, küfürleri ve 
hicret etmeyişleri sebebi ile, kendi kendilerine zulmetmiş olduklarını beyan 


etmiştir. [239] 


Meleklerin Onları Sorguya Çekmeleri 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Derler ki: "Ne işte idiniz?" buyruğu ile ilgili olarak da şu 
izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, "Dininizle ilgili meselelerde nerede idiniz?" demektir. 

b) Bu, "Muhammed ile mi, yoksa onun düşmanları ile mi savaşıyordunuz?" 
demektir. 

c) Bu, "Niçin cihadı bırakıp, kâfirlerin diyarında oturmaya razı oldunuz?" 
demektir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, meleklerin, "Ne işte idiniz?" sorusuna cevap olarak 
münafıkların, yeryüzünde acizler (müstaz'aflar) idik" dediklerini beyan etmiştir. 
Aslında cevap olarak onların, "Biz şunda idik veya şunda değildik" demeleri 
gerekirdi" (denilir ise), buna karşı şöyle cevap verilir: "Âyetteki "Ne işte idiniz?" 
ifadesi, hicret edebilecek güçte oldukları halde hicret etmedikleri için, onları dinî 
herhangi bir iyi işte olmamadan dolayı bir tevbih ve azarlamadır. Binâenaleyh 
onlar azarlandıkları hususta özür beyan ederek ve hicret etmeye kadir 
olamadıklarını belirterek, "Biz, yeryüzünde acizler idik" demişlerdi. Melekler ise 
onların ileri sürdükleri mazereti kabul etmeyip, aksine bunu onlarır yüzüne 
vurarak, "Allah'ın yeryüzü geniş değilmiydi? Siz de orada hicret edeydiniz ya!" 
demişlerdir. Melekler bununla, şunu kastetmişlerdir: "Sizler, Mekke'den çıkıp 


dininizi açıkça yerine getireceğiniz beldelere hicret edebilirdiniz. Ama hicret 
edemediğinizden değil, aksine buna kadir olduğunuz halde, kâfirler içinde 
oturup kaldınız." İşte bundan dolayı Çenâb-ı Hak, onlara karşı tehdidini 
(va'idini) göstererek "İşte onlar yok mu. onların barınakları cehennemdir. O, ne 
kötü bir yerdir!" buyurmuştur. Daha sonra o, bu va'idin hükmüne girenlerden bir 
istisna yaparak, 

"Ancak erkeklerden, kadınlardan ve çocuklardan, za'afve acz içinde bırakılıp da 
(müstaz'af olup da), hiçbir çareye gücü yetmeyenler müstesna.." buyurmuştur. 
Bunun bir benzeri de, şâirin şu beytidir: "Yemin olsun ki bana söven bir alçağa 
rastlarım." Ayetteki "güçleri yetmez" ifâdesinin "hal" mahallinde olmast 
mümkündür. Buna göre âyetin manası, "onların, bir çareye ve bir geçime kadir 
olamayışları, ya hastalanmaları, ya da hicretlerine mani bir zorbanın sultası 


altında bulunmalarından dolayt olmuştur." 1240] 
Bu Âyet Üzerine, Cündüb'ün Yola Çıkıp Yolda Vefatı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur ki bu, "Onlar yolu bilmezler ve onlara yol 
gösterecek birisini de bulamazlar" demektir. Rivayet olunduğuna göre Hz. 
Peygamber (s.a.s) bu âyeti Mekke müslümanlarına gönderdiğinde, Cündeb İbn 
Damre (r.a), oğullarına "Beni Medine'ye götürün. Çünkü ben müstaz'aflardan 
değilim ve ben yolu bilmeyen birisi de değilim. Allah'a yemin olsun ki artık bu 
gece Mekke'de gecelemem" dedi. Bunun üzerine oğulları onu bir sedyeye koyup, 
Medine'ye doğru yola çıktılar. Bu zat, çok ihtiyar idi ve yolda öldü. 

Eğer, "Allah Teâlâ niçin, çocukları va'idin hükmüne girenlerden müstesna 
olanların içinde saymıştır? Çünkü bunları istisna etmek, ancak bunların bazı 
bakımlardan, va'ide müstehak olmaları halinde yerinde olur?" denilir ise, biz 
deriz ki: Bu va'id, acizliğin bulunması halinde sakıt olur. Acizlik ise bazan, 
(insanın hicrete) hazırlığı olmaması, bazan da henüz çocuk olması yüzünden 
olur. Binâenaleyh bu sebeple, buradaki "vildan" kelimesi ile çocuklar murad 
edilmiş olursa, bu istisna güzel ve yerinde olmuş olur "Vildan" kelimesi ile, 
Allah ile kendileri arasındaki işlerde, kendilerine yükümlülük bindiği için 
akılları kemale ermiş "mürahik"lerin kastedilmiş olmaları caiz değildir. Yok eğer 
bu kelime ile, baliğ olmuş köle ve cariyeler kastedilmiş ise, o zaman bu soruya 


gerek kalmaz. 241 


Allah in Tevbe Edenleri Affetmesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, o -'İşte onlar, Allah'ın kendilerini affedeceğini 
umabilirler" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili şöyle bir soru var: Bu insanlar, 
hicretten aciz olduklarına, bir şeyden aciz olan, onunla mükellef olmayacağına 
ve onunla mükellef olmayanın, onu yapmadığı zaman bir cezayı 
haketmeyeceğine göre, Cenâb-ı Hak niçin "Allah'ın kendilerini affedeceğini 
umabilirler" buyurmuştur? Halbuki af, ancak günah bulunduğu zaman söz 
konusudur. Hem kelimesi de "ummak", "arzu etmek" manasına gelir. İşte bu 


kelime, onların affedilmelerinin kesin olmadığını gösterir? [242] 
Bu Affın İzahı, Bu Affı Yanlış Yorumlayanlar 


Bunun birinci şıkkına şöyle cevap verilir: "Müstaz'af (aciz), bir çeşit zorluk olsa 
da, o şeyi yapmaya bazan kadir olabilir. Halbuki bulunması halinde ruhsatın söz 
konusu olduğu acizliğin, böyle olmayan acizlikten ayırmak zor ve karışık bir 
meseledir, insan çoğu kez kendisinin hicret etmekten aciz olduğunu zanneder. 
Halbuki aslında böyle değildir. Özellikle vatanını terketme hususunda, bu daha 
belirgin bir şekilde görülür. Çünkü vatanını terketmek, insana güç gelir. İnsanın 
vatanını bırakmaktan fazlasıyla hoşlanmaması, bundan nefret etmesi sebebi ile 
insan bazan öyle olmadığı halde, kendisinin hicret etmekten aciz olduğunu 
zanneder. İşte bu sebepten ötürü, bu noktada affedilmeye daha çok ihtiyaç 
hissedilir. 

Bunun ikinci şıkkına da şöyle cevap verilir Bu soru şöyfe idi: Âyette 
kelimesinin kullanılmasının faydası nedir? Biz deriz ki: Bunun burada 
getirilmesinin faydası, hicret etmemenin, asla caiz olmayan ve taviz verilmemesi 
gereken bir iş olduğunu göstermektir. Hatta öyle ki acizliği apaçık ortada olan 
kimsenin bile, "Umulur ki Allah beni affeder" dediği bu işte, ya böyle 
olmayanların hali nice olur?" demektir. Bu izahı, bu soruya cevap olarak Keşşaf 
sahibi yapmıştır. Fakat evla olan, daha önce söylediğimiz şu izahtır: Vatanını 
terketme hususunda aşırı nefreti olduğu için insan, çoğu kez aslında böyle 
olmadığı halde, vatanını terketmekten aciz olduğunu zanneder, jşte bu sebepten 
ötürü, burada af, katiyyet ifade eden kelimelerle değil, (umulur ki) kelimesi ile 


anlatılmıştır. 243 
Kâne Fiilinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah çok affedici ve çvk bağışlayıcıdır" buyurmuştur. 
Zeccâc, Jls (idi, oldu) fiili ile ilgili şu üç manayı vermiştir: 


1) Cenâb-ı Allah, mahlükatı yaratmazdan önce de, bu sıfatlarla mevsuf idi. 

2) Allah, bütün insanlarda bu sıfatın bulunmasının yanında, kendisinin de böyle 
olduğunu beyan etmektedir. 8u tabirden maksad, bunun, Cenâb-ı Hakk'ın bütün 
mahlükat hakkında icra ettiği bir âdetutlahı olduğunu beyan etmektir. 

3) Şayet Allah Teâlâ, "O, çok affedicice çok yargılayıcıdır" demiş olsaydı, bu 
sadece, kendisinin böyte olduğunu haber verme olurdu. Ama, âyetteki gibi 
söyleyince, bu ifade, bu sıfatların, haber verdiği şekilde gerçekleşeceğini haber 
verme olur. Binâenaleyh bu ifade, Allah'ın doğru olduğuna, sözünün hak 
olduğuna ve yalandan uzak olduğuna daha fazla delalet etmiş olur, Alimlerimiz 
bu âyeti, Cenâb-ı Allah'ın, günahları, tevbe edMmese de bağlayabileceğine delil 
getirerek şöyle demişlerdir: "Şayet burada bir günah söz konusu olmasaydı, o 
zaman bu konuda af ve mağfiretin bulunması imkânsız olurdu. Binâenaleyh 
Cenâb-ı Hak, affedip bağışlayacağını haber verdiğine göre bu, ortada bir günahın 
olduğunu gösterir. Sonra Allah Teâlâ, affedeceğine dair va'adini mutlak (şartsız) 
olarak zikredip, kişinin tevbe etmesi şartına bağlamamıştır. Binâenaleyh bu 


ifade, O'nun, günahları bazan tevbe edilmese de affedeceğine delalet eder. [244] 
Allah Yolunda Hicret Eden, Bolluk Bulur 


"Kim Allah yolunda hicret ederse, yeryüzünde gidecek, barınacak birçok yerler 
ve genişlik bulur. Kim evinden, Allah'a ve O'nun peygamberine muhacir olarak 
çıkar da, sonta kendisine ölüm yetişirse, muhakkak ki ona mükâfaatmı vermek 
Allah üzerine düşmüştür. Allah gafur ve rahimdir" (Nisa. 100). 

Bil ki hicretin bu engeli iki türlüdür: 

a) İnsanın kendi vatanında, bir çeşit rahat ve refahının bulunması... Bundan 
dolayı hicret edecek kimse, "Eğer vatanımı terkedersem sıkıntıya, güçlüğe ve 
geçim darlığına düşerim" der. İşte Cenâb-ı Hak, böyte düşünen kimseye "Kim 
Allah yolunda Meret ederse, yeryüzünde gidecek, barınacak birçok yerler ve 
genişlik bulur" demiştir. İnsana, hoşuna gitmeyen bir şeyi yaptığı zaman, dersin. 
Bu fülden olan "murağam" kelimesi, "toprak" manasına olan, kelimesinden 
iştikak etmiştir. Zira Araplar, (Burnu sürtüldü) diyorlar ve bununla, hoşuna 
gitmeyen bir şeyin, kişinin başına geldiğini kastediyorlar. Zira burun, son derece 
kibri gösteren bir uzuvdur. Toprak ise, son derece zelil oluşu ifade eden bir 
şeydir. Binâenaleyh Araplar bu tabiri zelil olmaktan kinaye kılmışlardır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Meşhur olan âyetteki "murağam''ın, 
onların vatanlarından ayrılıp, yurtlarından çıkmaları sebebi ile meydana gelmiş 
olmasıdır. 


Bana göre bu hususta diğer bir izah şekli de şöyledir: Kim Allah yolunda, Allah 
rızası için bir başka beldeye hicret ederse, o beldede, vatanında kendileriyle 
birlikte yaşadığı düşmanlarının burnunun sürtünmesine sebep olacak hayır ve 
nimetler bulur. Çünkü vatanından ayrılıp, yabancı bir memlekete giden ve orada 
işleri yolunda olan bir kimsenin, bu durumu asıl vatanındaki insanlara ulaştığı 
zaman, onlar, ona karşı kötü davranmış olmalarından dolayı pişman olur ve 
binâenaleyh burunları sürtülmüş olur. "Murağam" kelimesini bu manaya 
hamletmek, yukarıda söylenen manaya hamletmekten doğruya daha yakındır. 
Allah en iyi bilendir. 

Netice olarak sanki şöyle denilmektedir: "Ey insan, sen, "Hicret edersem 
sıkıntıya ve meşakkete düşerim" korkusu ile vatanından ayrılmaktan hiç 
hoşlanmıyordun. Korkma, çünkü bu hicretinde, düşmanlarının burunlarının 
sürtülmesine ve bol geçinmene sebep olacak yüce nimetleri ve büyük makamları 
Cenâb-ı Hak sana verecektir." Cenâb-t Allah âyette, düşmanların burunlarının 
sürtüleceğim gösteren ifadeyi, güzel ve geniş geçimden önce zikretmiştir. Çünkü 
kendi kendine aşırı zulmetmiş olmaları sebebi ile, ailesini ve yurdunu bırakıp 
kaçan kimsenin düşmanlarının burunlarının sürtülmesine sebep olması 
bakımından (kaçtığı yerdeki elde ettiği) malı mülkü ile sevinmesi, bu mülkün 
daha iyi geçimine sebep olmasından ötürü duyacağı sevinçten daha şiddetlidir. 

b) İnsanın hicret etmesine mani olan ikinci sebep, şöyle demesidir: "Eğer ben, şu 
maksadı elde etmek için yurdumdan çıkarsam, onu ya elde edebilirim, ya da 
edemem. Binâenaleyh evlâ olan, elde edip etmeyeceğim şüpheli olan bir şey 
yüzünden, şu mevcut refahımı zayi etmememdir." İşte bundan dolayı Cenâb-ı 
Hak, bu endişeye de, "Kim evinden, Allah 'a ve O nun peygamberine muhacir 
olarak çıkar da, sonra kendisine ölüm yetişirse, muhakkak ki ona mükâCaahm 
vermek Allah'a aittir" diye cevap vermiştir ki bunun manası açıktır. Bu âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: [245] 
Birinci Mesele 


Bazı alimler şöyie demişlerdir; Bundan maksad şudur: "Kim, Allah'a itaata 
niyetlenir, ama sonra onu tamamlayamazsa, Allah, o taatin tamamının 
mükâfaatını takdir edip ona yazar. Bu tıpkı, sıhhatli iken yaptığı taati 
yapamayan, böylece de kendisi için o amelin tamamının mükâfaatı takdir edilip 
yazılan hastanın durumuna benzer. Resülullah'dan işte bu şekilde rivayet 
edilmiştir. 

Diğer bazı alimler ise şöyle demişlerdir; O kimse için, hem niyyetinin mükâfaatı, 


hem de o amelden yapabildiği kadarının mükâfaatı verilir... Ama amelin 
tamamının mükafaatının verilmesi hususuna gelince, bu imkânsızdır. 

Bil ki, birinci görüş daha evladır. Zira Cenâb-ı Hak bu âyeti burada, cihada 
teşvik etme sadedinde zikretmiştir. Bu böyledir, zira hicret arzusuyla sefere çıkan 
kimse, hicretinin mükâfaatım mutlaka elde eder. Teşvikin de, ancak böylesi bir 
manayla yapılacağı herkesin malumudur. Ama, âyetin manasının "O kimseye, 
yaptığı amelin miktarı kadar mükâfaat verilir..." şeklinde olduğunu söylemeye 
gelince, bu mana teşvike uygun bir mana değildir. Çünkü o kişi "herhangi bir iş 
yapan herkesin, yapmış olduğu o miktar amele terettüp eden mükâfaatı elde 
edeceğini" bilir. Bunun böyle olduğuna, Hz.Peygamber (s.a.s)'in, "Herkese, 


ancak niyet ettiği vardır " [246] hadisi de delalet etmektedir. Yine Cündeb İbn 
Damre, onunla ilgili hâdisede de rivayet edildiğine göre, ölümünün yaklaştığını 
hissettiğinde sağ elini sol eline vurmaya başlayarak, "Allah'ım, bu senin için; bu. 
Resulün için... sana Resülü'nün biat ettiği her hususta ben de biat ediyorum" 
dediği ve daha sonra öldüğü rivayet edilmiştir. Cündeb'in bu haberi ashaba 
ulaşınca, onlar "Medine'de ölseydi, daha hayırlı olurdu" dediler. Bunun üzerine 


bu âyet nazil oldu. 12471 
Amel İle Cennete Girmek Konusunda Mu'tezile İddası 


Mutezile şöyle der: "Bu âyeı, ibadetin, Allah'ın mükâfaat vermesini 
gerektirdiğine delalet eder. Çünkü Allah Teâlâ,"Muhakkak ki ona mükâfaatım 
vermek Allah üzerine düşmüştür" buyurmuştur. Bu tabir,üç bakımdan bizim 
görüşümüze delalet eder; 

1) Allah âyette, ğj "düştü" kelimesini kullanmıştır. "Vücub"un hakiki manası da, 
düşmek ve sakıt olmaktır. Nitekim Allah Teâlâ, "(O kurbanlar) yanlan üstü 
düşüp öldükleri vakit..." (Hacc, 36) buyurmuştur. 

2) Allah burada "ecr" (ücret) kelimesini kullanmıştır. "Ecr" ise, hak edilmiş olan 
bir menfaatten ibarettir. Müstahak olunmadan alınan şey için "ücret" denilemez, 
aksine "hibe" denilir. 

3) Âyetteki "Allah'ın üzerine" tabiri vacib oluşu gösterir. Nitekim Hak Teâlâ, 
"Beytuliah'a haccetmeleri Allah'ın insanlar üzerinde bir hakkıdır" buyurmuştur." 


[248] 


Mezkur İddianın Reddi 


Mutezileye şöyle cevap verilir: Biz, bunun Allah'a gerekli (vacib) olduğu 
hususunda ihtilâf etmiyoruz. Fakat bu vacib oluşun, Allah'ın va'adi, ilmi, fazlı ve 
ikramı olması sebebi ile olup, ama bunu yapmaması halinde mâbudiyetten 
çıkacağı bir haketme sebebi ile olmadığını söylüyoruz. Biz bunun delillerini 


daha önce zikretmiştik. [249] 
Üçüncü Mesele 


Bir grup alim bu âyete dayanarak, savaşa giderken ölen gazinin, cihad mükâfaatı 
vacib olduğu gibi, ganimetten 

hissesinin de (ehline) verilmesi gerektiğini söylemişlerdir ki 

bu görüş zayıftır. Çünkü âyetin lafzı, "ücret" ile ilgilidir. Bir de ganimetten paya 
düşeni almak, ancak ganimeti elde etmekle mümkün olur. Çünkü bîr şey, ancak 
elde edildikten sonra ganimet olur. Nitekim Allah Teâlâ, "Bilin ki ganimet olarak 
ele geçirdiğiniz şeylerin beşte biri Allah'a ve Resulüne, akrabalara, yetimlere, 
yoksullara ve yolda kalmışlara aittir" (Enw, 41) buyurmuştur. Altah en iyi 
bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Bu, "Allah, savaşa çıkmayıp oturup kalanların 
günahını bağışlar ve cihadın ücretini tam olarak vererek mücahidiere rahmet 


eder" demektir, [250] 
Seferde Namazı Kısaltma Ruhsatı 


"Yeryüzünde sefere çıktığınız zaman, eğer kâfirlerin size fenalık 
yapmasındanendişe ederseniz, namazları kısaltmanızda size bir vebal yoktur. 
Şüphesiz ki kâfirier, sizin apaçık düşmanınızdır"(Nisa1l01) 

Bil ki mücahidin muhtaç olduğu şeylerden birisi de, korku esnasında ve 
düşmanla savaşırken namazını nasıl eda edeceğini bilmesidir. İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, bu âyette bu hususu zikretmiştir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


[251] 
Birinci Mesele 
Vahidî, bu kelimenin ve lijiail ve (Falanca namazını kısalttı) şeklinde 


kullanıldığını, hepsinin geçerli olduğunu, İbn Abbas (r.a)'ın bu kelimeyi ifâl 
babından '; Zühri'nin ise, tefil babından şeklinde okuduğunu ve bu kıraatlerin, 


kelimenin her üç şekilde de kullanılabileceğine delil olduğunu söylemiştir. 252 
Namaz Kasr Etmenin (Kısaltmanın) Keyfiyeti 


Bilki ayette geçen “kısalmamızda” tabiri bir hafifletmenin olduğunu ihsas 
ettirmektedir. Çünkü bu, kısaltmanın rekatın sayılarında ve adedinde mi, yoksa 
eda edilmesi keyfiyetinde mi olduğu hususunda sarih bir ifade değildir. Bu 


sebeple, âyet hakkında şu iki görüş ileri sürülmüştür: [253] 
Rekat Sayısı Bakımından Kısaltma Olması 


Birinci görüş: Bu, cumhurun görüşü olup, bundan maksat, "Namazın 
rekatlarının adetleri hususunda bir kısaltmadır" şeklindedir. Sonra bu görüşü 
benimseyenler de aralarında ihtilaf ederek şu iki görüşü öne sürmüşlerdir: 

a) Bundan murad, müsafirin namazıdır. Zira, mukim iken dört rekat olarak 
kılınan her namaz, seferde iki rekat olarak kılınır. Buna göre bu kısaltma, öğle, 
ikindi ve yatsı namazları hakkında söz konusudur; ama, akşam ve sabah 
namazları kısaltılamazlar. 

b) Bu âyetle, müsafirin namazı değil, korku namazı kastedilmiştir. Bu, İbn 
Abbas, Ca'bir İbn Abdillah ve bir kısım (sahabenin) görüşüdür. İbn Abbas şöyle 
demektedir: "Allah, Peygamberimiz Muhammed (s.a.s)'in lisanı üzre mukimin 
namazını dört, müsafirin (yolcunun) namazını iki, korku namazını da bir rekat 
olarak farz kıldı." Bu iki görüş de bizim dediğimiz gibi, âyette bahsedilen 
kısaltmadan maksadın, rekat sayılarını azaltma olduğu görüşüne dayanmaktadır. 


[254] 
Rek'atların Eda Keyfiyetinde Kısaltma 


İkinci görüş: Bu, kısaltmanın rekatların eda edilmesi hususunda olduğudur. Buna 
göre namazda, rüku ve sücud yerine ima ve işaretle yetinilir; namazda yürümek 
ve elbiseler kana bulaşmış olduğu zaman da namaz kılmak caiz olur. Bu, savaşın 
şiddetlendiği vakit kılınan namazdır. Bu görüş, İbn Abbas ve Tavüs'tan rivayet 
edilmiştir. Bunlar kendi görüşlerinin doğruluğuna şu şekilde istidlal etmişlerdir: 
Düşmanın fitnesinden korkmak, iki rekatın bütün vasıfları tamamlanarak 
kılındığı zaman da devam eder. Bu ancak, harb iyice şiddetlendiği zaman, korku 
da iyice arttığında olabilir... Bu görüş zayıftır, çünkü şöyle de denilebilir: 


Müsafirin namazının rekatları az olduğu zaman, o yolcu, düşmanının onun 
namaz kıldığını anlayamayacağı bir tarzda eda etmesi de mümkün olur. Ama, 
rekat sayıları çoğalıp süre uzayınca, o kimsenin bu namazını, düşmandan 
habersiz olarak kılması mümkün olmaz. 

Bil ki, bu tabirin muhtemel olduğu manayı izah tarzı, bizim söylediğimiz gibi 
olup şöyledir: Âyette bahsedilen kasr (kısaltma), bir hafifletmeyi ihsas 
ettirmektedir.Hafifletme, rekatların bir kısmını kaldırmak suretiyle olabileceği 
gibi, ima ve işaretin, rüku ve sücud yerine geçmesiyle de mümkün olur. 

Bil ki "kısaltmak" lafzını, rekatların bir kısmını eda etmemek manasına almak 
daha uygundur. Bunun delilleri ise şunlardır: 

a) Ya'la İbn Ümeyye'den rivayet olunduğuna göre, o şöyle demiştir: Ömer 
İbnu'l-Hattab'a, "Biz kendimizi emniyette hissettiğimiz halde namazda nasıl 
kısaltma yaparız? Oysa ki Cenâb-ı Hak, endişe ederseniz, namazları 
kısaltmanızda size bir vebal yoktur" buyurmuştur!" dedim de, o "Senin 
şaşırdığın şeye ben de şaştım. Bunun üzerine Hz. Peygamber'e sordum da 0"Bu, 
Allah'ın size bağışladığı bir.sadakadır. Binâenaleyh, O'nun bağışını kabul edi- 


ntz" 1255 İbuyurdu" dedi. İşte bu, âyette bahsedilen kısaltmanın rekat sayıları 
hakkında bir kısaltma olduğuna ve âyetin onlar tarafından da böyle anlaşıldığına 
delalet eder. 

b) Kısaltma, bir şeyin bir kısmını yapıp, onunla yetinmekten ibarettir. Ama 
başka bir şeyi yapmak, "kasr" (kısaltma) ve iktisar etme diye adlandırılamaz. 
Halbuki, imayı rüku ve sücud yerine ikame etmek; namazda yürümeyi ve 
kanlara boyanmış olduğu halde kanlı elbiselerle namaz kılmayı tecviz etmenin 
hiç biri, bir kısaltma olmayıp, aksine bunların hepsi yeni bazı hükümleri isbat 
etmek ve bir şeyi başka bir şeyin yerine geçirmek, ikame etmektir. Binâenaleyh, 
âyette bahsedilen kısaltmayı, bizim tefsir ettiğimiz şekilde anlamak daha uygun 
ve evla olur. 

c) Hak Teâlâ'nın, ijfcatt ja "namazları.." tabirindeki harf-i cerri ba'zıyyet ifade 
eder. Bu ise, namazın bir kısmıyla yetinmenin caiz olmasını gerektirir. 
Binâenaleyh, bu izahlarla âyette bahsedilen "kısaltma" işini, "rekatların bir 
kısmını kılmama" anlamına tefsir etmenin, onların zikretmiş olduğu "ima ve 
işaret" manasına hamletmekten daha evlâ olduğu sabit olmuş olur. 

d) "Kısaltma" onların örfüne göre, rekatların sayılarını noksanlaştırma anlamına 
tahsis edilmiştir. İşte bu sebeple, Hz. Peygamber (s.a.s) öğle namazını iki rekat 
olarak kıldırınca, Zülyedeyn, "Namaz mı kısaltıldı, yoksa sen mi unuttun?" 
demişti. 

e) "Namazı değiştirme" manasındaki kısaltma, bu âyetten sonra zikredilen âyette 


geçmektedir. Binâenaleyh, bu âyetten maksadın, bir tekrar olmaması için 
namazın rekatlarını eksiltme anlamında bir kısaltma olması gerekir. Allah en iyi 


bilendir. 12201 


Namazı Kısaltma Şafii?ye Göre Ruhsat, Hanefi'ye Göre Azimettir 


Şafii (r.h), "kısaltma bir ruhsattır. Binâenaleyh, mükellef isterse namazı tam 
kılar, isterse kısaltır" derken, Ebu, "Kısaltma farzdır. Binâenaleyh, yolcu olan bir 
kimse, namazını dört rekat olarak kılar, ikinci rekatın başında tahiyyata 
oturmazsa, namazı fasid olur. Eğer ikisi arasında teşehhüd miktarı oturursa 
namazı tam olur. demiştir. Şafii (r.h) görüşüne delil olarak şunları zikretmiştir: 


[257] 
Şafii'nin Delilleri 


Birinci delil: Hak Teâtâ'nın, "namazları kısaltmanızda size bir vebal yoktur" 
buyruğunun zahiri, farz olmamayı ihsas ettirmektedir. Zira, farz olan namazları 
edada "size bir vebal yoktur..." denilemez. Aksine bu lafız ancak, o şeyle 
mükellef olmayı kaldırmak için kullanılır. Ama o şeyi, alettayin farz kılmak 
durumuna gelince, o vakit bu lafız bu hususta kullanılmaz. Ebu Bekr er-Razi el- 
Cessas, Şafii'nin bu görüşüne, "Bu âyette bahsedilen kısaltmadan maksat, 
"Rekatları azaltmak değil, aksine yapılması gereken şeyleri hafifletmektir" 
diyerek cevap vermiştir. Bil ki biz, delile dayanarak, âyeti el-Cessas'ın zikrettiği 
şeye hamletmenin caiz olmadığını beyan etmiştik. Böylece Ebu Bekr er-Razi'nin 
bu şekildeki cevabı sakıt olur. 

Keşşaf sahibi, bu hususta bir başka cevap olarak da şunu zikreder: "İnsanlar 
namazlarını tam olarak kılmaya alışınca, çoğu kez onların gönüllerine, 
kısaltmada sanki bir noksanlığın bulunacağı düşüncesi gelir.,. İşte bunun üzerine 
Cenâb-ı Hak, onların gönüllerini ferahlatmak için, kısaltmada bir günah 
bulunmadığını beyan etmiştir..." Keşşafa şöyle cevap verilebilir: "Böyle bir 
ihtimal onların gönüllerine ancak Şâri-ı Hakim'in onlara, "Bu kısaltma 
konusunda size ruhsat verdim" demesi durumunda gelebilir. Ama o, "Bu 
kısaltmayı size farz kıldım. Onu tamamlamayı size haram kıldım... Ve bunu, 
namazınızı bozan bir şey kabul ettim..." dediğinde, aklı olan hiç kimsenin 
gönlüne bu ihtimal asla gelmez. Binâenaleyh, sizin söylediğiniz bu söz, buraya 
hiç uygun düşmez. 

İkinci delil: Rivayet olunduğuna göre Hz. Aişe (r.anha) şöyle demiştir: "Allah'ın 


Resülüyle beraber Medine'den Mekke'ye yönelmiştim. Mekke'ye geldiğimde, 
"Ya Resülullah babam annem sana kurban olsun! Sen kısalttın ben tamamladım; 
ben oruç tuttum, sen ise tutmadın..." dedim. Bunun üzerine Allah'ın Resulü 
(s.a.s), "Güzel 

yaptın eyAjşe..." dedi ve beni kusurlu bulmadı." Hz. Osman (r.a) da hem tam 
kılıyoT, hem de kısaltıyordu; sahabeden hiç kimse de onun bu hareketini yad 
ırgamam IStI. 

Üçüncü delil: Seferdeki bütün ruhsatlar, kesin ve kati olmak üzere değil, 


"yapılabilirlik" anlamında meşru kılınmıştır. İşte burada da böyledir. [258] 
Hanefilerin Delilleri 


Manefiler ise, birçok hadisle istidlal etmişlerdir. Bunlardan bir tanesi Hz. 
Ömer'in, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiş olmasıdır: "Bu, 
Allah'ın size bağışladığı bir sadakadır. Binâenaleyh, O'nun bağışını kabul 
ediniz..." Emrin zahiri, vücub ifade eder... 

Yine İbn Abbas'tan, "Hz. Peygamber (s.a.s) sefere çıktığı zaman namazlarını iki 
rekat olarak kılardı..." dediği rivayet edilmiştir. 

Hanefilerin bu görüşlerine de şu şekilde cevap verebiliriz: "8u hadisler, 
namazları kısaltmanın meşru ve caiz olduğuna delalet eder. Ancak ne var ki söz, 
"Bundan başkası caiz olur mu?" konusundadır. Kur'an'ın lafzı, başkasının da caiz 
olacağına delâlet edince, buna hükmetmek daha evlâ olur. Allah en iyi bilendir." 


(259| 
Dördüncü Mesele 


Bazıları, "Yolcunun namazı iki rekattır; bu tam bir namaz olup, kısaltma 
yapılmamıştır. Hz. Peygamber (s.a.s) 

Medine'ye geldiğinde sefer namazı iki rekat olarak öylece devam ettirildi, ikamet 
halindeki namaza ise ilave yapılıp (dört rekat kılındı)" demişlerdir. 

Bil ki, âyetin lafzı bu görüşün yanlış olduğunu ortaya koymaktadır. Bu böyledir, 
çünkü âyette bahsedilen "kısaltma"dan maksad, rekatların sayısını hafifletmek, 
azaltmaktır. Eğer iş onların dediği gibi olsaydı, bu kısaltma, seferi namazda 


olmaz, aksine bu mukimin namazına yapılmış bir ziyade olmuş olurdu. [260] 


Zehirlere Göre Seferde Mesafe Anlayışı 


Davud ez-Zahiri ve Zahiriler seferin azının da çoğunun da, bu ruhsatın caiz 
olması hususunda aynı durumda olduğunu iddia etmişlerdir. Cumhur-u fukaha 
ise, seferin mesafesi belli bir mikdara ulaşmadıkça, onun hakkında bu ruhsatın 
hasıl olmayacağını söylemişlerdir. Zahiriler bu âyeti delil getirip ve şöyle 
demişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Yeryüzünde sefere çıktığınız zaman, namazları 
kısaltmanızda size bir vebal yoktur" beyanı, şart ve cezadan mürekkep bir 
cümledir. Şart, yeryüzünde yürümek; şartın cevabı ve cezası da, namazın 
kısaltılmasının caiz olmasıdır. Şart bulununca, bu şart ister uzun bir sefere 
çıkmak, isterse kısa bir sefere çıkmak olsun, cezanın da buna terettüp etmesi 
gerekir." 

Bu konuda söylenebilecek son söz şudur: Bu âyet, insan bir mahalleden bir 
mahalleye, bir evden bir eve geçtiği zaman, söz konusu ruhsatın bulunmasını 
gerektirir. Ancak biz buna şu iki şekilde cevap verilebileceğini söyleriz: 

a)Bir mahalleden bir mahalleye geçmek hakkında eğer yeryüzünde sefer etmek 
tabiri kullanılmıyorsa, bu problem ortadan kalkar. Ama, böyle ifade ediliyorsa, 
bu durumda biz şöyle deriz: "Müslümanlar, bunun itibara alınmayacağı 
hususunda icma etmişlerdir. Binâenaleyh bu icmanın delaletiyle bu âyete gelmiş 
olan bir tahsistir. Umumi ifade, tahsis edildikten sonra da bir hüccettir. 
Binâenaleyh âyetin, ister uzun ister kısa olsun, sefer hususunda muteber ve 
geçerli olmaya devam etmesi gerekir* 

b) Âyetteki, "Yeryüzünde sefere çıktığınız zaman..." tabiri, bu ruhsatın hasıl 
olması için Cenâb-ı Allah'ın yeryüzünde seferi şart kıldığına delalet eder. Eğer 
yeryüzünde yürümek, mutlak manada bir yerden bir yere geçmenin adı olsaydı, 
bu intikal işi, daima mevcut olmuş olurdu. Çünkü insan, ömrü boyunca daima 
evden camiye, camiden çarşıya vb. intikal halindedir... Böyle bir şey daima 
bulunduğuna göre, bunun, o hükmün meydana gelebilmesi için bir şart kılınmış 
olması imkansız olurdu. Allah Teâlâ o hükmün bulunması için, yeryüzünde 
sefere çıkmayı şart kıldığına göre, anlıyoruz ki bu, mutlak manada bir yerden bir 
yere geçmekten farklı bir şey olup, "sefer", "yolculuk" diye isimlendirilen şeydir. 
Malumdur ki "yolculuk" yakın olan için de, uzak olan için de kullanılmaktadır. 
Binâenaleyh biz âyet-i kerime'nin, bu ruhsatın söz konusu olabilmesi için mutlak 


olarak sefere, yolculuğa delalet ettiğini anlıyoruz." Z&H 
Cumhur-u Fukaha'ya Göre Seferde Asgari Mesafe 


Fukahaya gelince onlar şöyle demiştir: Selef, seferin en azının muayyen bir 


mikdar olduğunda icma etmiştir. Bu meselede birçok rivayetin bulunması da 
buna delalet etmektedir: 

1) Hz. Ömer'den rivayet edildiğine göre o, şöyle demiştir: "Namaz, bir tam 
günlük yolculukta kısaltılır..." Zühri ve Evzâi de bu görüşü belirtmişlerdir. 

2) İbn Abbas (r.a), "Sefer, bir gün bir geceyi aşarsa, namaz kısaltılır" demiştir. 

3) Enes İbn Malik, "Seferde mu'teber olan mesafe beş fersahtır" demiştir. 

4) Hasan el-Basri, bunun iki gecelik bir mesafe olduğunu söylemiştir. 

5) Şa'bi, Nehâi ve Said İbn Cübeyr, bunun Küfe'den Medain'e kadar olan mesafe 
olup bunun da üç günlük yol olduğunu söylemişlerdir. Bu, aynı zamanda, Ebu 
Hanife'nin de görüşüdür. Hasan İbn Ziyad, Ebu Hanife'nin, bir kimse iki tam gün 
ile, üçüncü günün ekserisini içine alan bir yere yolculuk yaparsa, onun namazı 
kısaltmasının caiz olduğunu söylediğini rivayet etmiştir. İbn Sumâ'a, Ebu Yusuf 
ve İmam-ı Muhammed'den de aynı şeyi rivayet etmiştir. 

6) İmam Malik ve İmam Şafii, bunun her biri dört fersah olan dört "berid"lik 
mesafe olduğunu söylemiştir. Her fersah ise, Hz. Peygamber'in dedesi olan 
Haşim'in ölçü birimi olan mil ile, üç mildir. Bu mil de, onikibin ayaktan ibaret 
olan, Badiye milinin miktarı kadar olup, dörtbin adım eder. Çünkü üç ayak bir 
adım eder. 

Fukaha şöyle demişlerdir: İnsanların, bu değişik görüşlerde ihtilâf etmeleri, bu 
hükmün mutlak manada sefere bağlı olmadığı hususunda bir icma'nın 
bulunmasına delâlet eder. Zahiriler ise, "Fukahanın, böyle değişik görüşler beyan 
ederek ihtilaf etmeleri, bu meselede, sefer müddetini belirlemek için kuvvetli bir 
delil bulamadıklarını gösterir. Çünkü, eğer bu meselede, delaleti açık olan bir 
delil bulunmuş olsaydı, bu ihtilaf meydana gelmezdi. Diğer sahabenin bu 
meselenin hükmü hususunda susmaları, belki de ancak onlar bu âyetin, hükmün, 
mutlak manada sefere bağlanmış olduğuna delalet ettiğine inanmış oldukları 
içindir. Binâenaleyh bu hüküm, mutlak sefer hakkında, bu âyetin hükmüyle sabit 
olmuş olur. Hüküm Kur'an'ın âyetinde zikredilince, onların bu hususta içtihad ve 
istinbatta bulunmaya ihtiyaçları kalmaz... İşte bundan dolayı, bu meşalede 


susmuşlardır. [262] 


Hanefi ve Şâfiilere Göre Mesafe 


Bil ki Ebu HanJfe'nin taraftarları, sefer müddetini üç gün olarak belirleme 


hususunda, Hz. Peygamber'in "Müsafir (yolcu) üç gün mesh-eder"İZ031 hadisine 
dayanmışlardır. Bu ise, üç gün mesh bulunmadığı zaman, o kimsenin müsafir 
olmamasını gerektirir; müsafir olmayınca da, sefer hususunda meşru olan ruhsat 


bulunmaz. 

İmam Şafii'nin ashabı (r.a) ise, Mücahid ve Atâ İbn Ebi Rabah'ın. İbn Abbas'tan 
rivayet ettikleri şu hadise dayanmışlardır: Hz. Peygamber (s.a.s) "Ey Mekkeliler, 
dört "beriâ"Ük mesafeden daha az, (mesela) Mekke den Astan 'a kadar olan 
mesafeden daha az olan bir yolculuk esnasında namazlarınızı kısaltmayınız" 


buyurmuştur. [264] 


Zahirilerin Cumhura Karşı Cevapları 


Zahiriler ise şöyle demişlerdir: "Buna mukabil olarak söylenecek söz, birkaç 
yöndendir: 

a) Bu, Kur'an'ın umumi ifadesini haber-i vahid ile tahsis etme durumuna göredir. 
Bizce bu, iki sebepten dolayı caiz değildir: 

1) Kur'an ve haber-i vahid, her birinin lafzının hükme delalet etmesi bakımından 
müşterektirler. Kur'an'ın metni kesin ve katidir; haber-i vahidin metni ise, 
zannidir. Binâenaleyh Kur'an'ın delaleti, haber-i vahidin delaletinden daha 
kuvvetlidir. Zayıf olan delili, kuvvetli olan delile tercih etmek ise caiz değildir. 

2) Hadis-i şerifte rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Benden bir hadis rivayet edildiğinde, onu Yüce Allah'ın kitabına vurun. Eğer 
ona muvafakat ederse, onu kabul edin. Eğer ona muhalefet ederse, onu 
reddedin." Bu, Allahın kitabına muhalif olarak gelen her hadisin 
reddolunacağınt gösterir. Binâenaleyh seferle ilgili olan hadis, Kur'an'ın umumi 
ifadesine muhalif olarak geldiğine göre, kabul edilmemesi gerekir. 

b) Bu gibi haberler kabul edilmez, çünkü bunlar, herkesin hükmünü bilmeye 
muhtaç olduğu bir hâdise hakkında gelmiş olan haber-i vahidlerdir. Binâenaleyh, 
bunların kabul edilmemesi gerekir. Biz, bunların hükmünü herkesin bilmeye 
muhtaç olduğunu söyledik, çünkü sahabenin çoğu, çoğu zaman, yolculukta ya da 
savaşta 

idiler., seferde namazı kısaltma ruhsatı belli miktardaki bir yolculuğa mahsus 
olsaydı, ruhsat ifade eden bu sefer miktarını bilme hususundaki ihtiyaç, bütün 
mükelleflere şamil olan umumi bir ihtiyaç olurdu. Eğer durum böyle olsaydı, 
sahabe onu bilir, bilhassa Kur'an'ın zahirinin hilâfına olduğu vakit, onu mütevatir 
olarak naklederdi. Durum böyle olmadığına göre, anlıyoruz ki bu haberler zayıf 
ve merdudduriar. İş böyle olduğu zaman, bunlar sebebiyle Kur'an'ın zahirini 
terketmek nasıl caiz olabilir? 

c) Şâfiilerin ve Hanefilerin delilleri, birbirine karşı ve zıddırlar. Deliller taaruz 
ettiklerinde sakıt olurlar. Binâenaleyh, Kur'ân'm zahirine rücu etmek gerekir. İşte 


bu konudaki sözün tamamı budur." 

Bence, bu konuda söylenecek şey şudur: Öt ve edatları, sadece normal durumda, 
şartın peşinden ceza ve cevap geleceğine delâlet ederler. Ama, bu şartın 
peşinden, bütün vakitlerde ceza ve cevabın gelmesi gerekmez. Bunun delili 
şudur: Bir kimse hanımına "Eğer eve girersen, sen boşsun" veya "Eve 
girdiğinde, sen boşsun" derse ve, kadın da bir kez eve girerse, talâk vâki olur. 
Fakat ikinci kez girdiğinde talâk vâki olmaz. Bu, kelimelerinin, kesinlikle umüm 
ifâde etmediklerini gösterir. Bu sabit olunca, Zahirilerin bu âyetle istidlal 
etmeleri de düşer... Çünkü âyet, yeryüzünde yolculuk etmenin peşinden sadece 
bir kere bu ruhsatın bulunacağını ifade eder. Bizce, sefer uzun olduğu zaman 
durum böyledir. Ama sefer ktsa olduğu zaman, lil kelimesinin ancak 

umum ifade ettiğini söylememiz halinde bu kısa olan sefer de âyetin hükmüne 
dahil olur. Durumun böyle olmadığı sabit olduğuna göre bu istidlal düşer. 8u 
sabit olunca da, müçtehidlerin, sefer hususunda muayyen bir miktarın bulunması 
gerektiğine dair söyledikleri delillerin, Kur'an'ın zahirine aykırı olmadığı ortaya 
çıkar; binâenaleyh bu deliller makbul ve sahihtiler. Allah en iyisini bilendir. 


[265] 
Edatının Müsbet Ve Menfi Cümlelerde Farklı Manaya Gelmesi 


Davud ez-Zahirî ve Zahirîler, namazın kısaltılmasının caiz oluşunun, korku 
haline has olduğunu iddia edip, şu şekilde istidlal etmişlerdir: Allah Teâlâ, bu 
hükmün, korkunun bulunması şartına bağlamış ve "Eğer kâfirlerin size fenalık 
yapmasından endişe ederseniz, namazları kısaltmanızda size bir vebal yoktur" 
buyurmuştur. Bir şarta bağlanan şey, o şart blunmadığı zaman bulunmaz. 
Binâenaleyh emniyet hali bulunduğunda, namazı kısaltmanın caiz olmaması 
gerekir. Zahiriler daha sonra şöyle demişlerdir: "Bir haber-i vahidle bu şartı 
gözardı etmek caiz değildir. Çünkü bu, Kur'an'ın haber-i vahid ile neshedilmesi 
demektir ki bu caiz değildir." Bu itiraz, bir ktsım kimselere kuvvetli görünmüş, 
âyet hakkında zorlamalı ifadeler kullanmak suretiyle, bu tenkidden kurtulmaya 
çalışmışlardır. Bence bunda bir kapalılık yoktur. Çünkü biz, Hak Teâlâ'nın, "Eğer 
yasak edildiğiniz büyük (günahkardan kaçınırsanız..." (N*sâ,3i)âyetini tefsir 
ederken, (Eğer).ve t41 (olduğu zaman) kelimelerinin, şart bulunduğu zaman, 
meşrutun <şart koşulan şeyin) da bulunacağını gösterdiklerini, fakat şart 
olmadığı zaman, meşrutun olmayacağına delalet etmediklerini anlatmış ve 
bunun doğruluğuna pek çok âyet ile istidlal etmiştik. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Âyette ki, "endişe ederseniz... "ifadesi, endişe ve 


korku bulunduğu zaman namazı kısaltma ruhsatının da bulunacağını gerektirir, 
ama korku bulunmadığı zaman bu ruhsatın bulunmayacağını göstermez. Durum 
böyle olunca âyet, emniyet halinin bulunması hususunda menfi veya müsbet bir 
hüküm oelirtmemektedir. Binâenaleyh emniyet halinde bu ruhsatın bulunduğunu 
söylemek, Kur'an'ın bahsetmediği bir hükmü, haber-i vahid ile ortaya koymak 
olur ki bu imkânsız değildir. İmkânsız olan, ancak Kur'an'ın delalet ettiği şeyin 
aksine bir hükmü, haber-t vahide dayanarak söylemektir ki biz bunu 


söylemiyoruz. 1260) 


Yolculukta Korku Olmasa Da Namaz Kısaltıldığına Göre ii Kaydının 
Manası 


Buna göre şayet, "Hem emniyet hali, hem de korku halinde söz konusu olduğuna 
göre, bu hükmü korku ve endişe hali ile kayıtlamanın faydası nedir? " denilir ise, 
biz deriz ki: "Âyet, genel olarak Hz. Peygamber (s.a.s)'in seferleri (yolculukları) 
hakkında nazil olmuştur. Bu seferlerin çoğu .düşman korkusundan uzak ve hali 
değildir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, genel bir durum olması hasebi ile bu 


şartı zikretmiştir." ZEZ 
Namazı Kasretmeden Maksadın imâ İle Kılma Olduğunu Söyleyenler 


Alimlerden bazıları buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Âyette bahsedilen 
"kısaltmadan" maksad, namazda rüku ve secde yerine, imâ ve işaret ile 
yetinmektir ki bu, korku çok şiddetli olduğu zaman kılınan namaz (salat-ı 
havf)dır. 8u namazın, korku zamanına has olduğunda bir şüphe yoktur. Çünkü 
emniyet zamanında bu şekilde namaz kılınamaz. Ama kılınması halinde haram 
da değildir, sahih de değildir." Allah en iyi bilendir. 

Sonra Zahirilere şu da söylenebilir: Ayetin zahiri, namazı kısaltmanın ancak 
kâfirlerin fenalık yapmasından korkulduğu zaman caiz olmasını gerektirir. Fakat 
başka bir sebepten dolayı bir korku bulunduğunda, namazı kısaltmanın caiz 
olmaması gerekir. Eğer Zahiriler bunu kabul ederlerse, tenkidden kurtulurlar. 
Ama bunu kabul etmeleri uzak bir ihtimaldir. Eğer kabul etmezler ise, 
görüşlerinde bir çelişkiye düşmüş olurlar. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Eğer kâfirlerin 
size fenalık yapmasından endişe ederseniz..." buyurmuştur. Bu ifade, hükmün 
şartının, bu belli korku olmasını gerektirir. 

Onlar şöyle diyebilirler: "Mutlak korkunun bu hüküm için yeterli olduğuna 
sahabe ve ümmetin, ya icmâı vardır, ya da yoktur." Eğer böyle bir icma varsa, o 


zaman biz deriz ki: İcmaın delaleti ile Kur'an'ın zahiri manasına muhalefet ettik. 
Bu icma da, kat'i bir delil olup, zanni bir delil ile, ona muhalefet etmek caiz 
değildir. Eğer bu hususta bir icma hasıl olmamış ise, bu soru düşer. Çünkü biz, 
namazın ancak, bu belli korku esnasında kısaltılabileceğini kabul ediyoruz. 


Allah en iyi bilendir. 1208) 
Kâfirlerin Fitnesinin Manası 


Cenâb-ı Hak, "Eğer kâfirlerin size fenalık yapmasından endişe ederseniz..." 
buyurmuştur. Buradaki "fitne" (fenalık) hususunda iki görüş vardır: 

1) Siz, kâfirlerin, bütün namazda rükü ve secdelerinizi tamamlamanız hususunda 
size fırsat vermeyeceklerinden korkarsanız... 

2) Eğer siz, kâfirlerin size düşmanlıkları sebebi ile, fenalık yapmasından 
korkarsanız... Netice olarak her türlü belâ, sıkıntı ve meşakkat bir fitnedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki kafirler, sizin apaçık düşmamnızdır" 
buyurmuştur. Bu, "kâfirler ite sizin arasında meydana gelen bu düşmanlık, 
eskiden beri bulunan bir düşmanlıktır. Şu anda sizler, din hususunda onlara 
muhalif olduğunuzu ortaya koyduğunuz İçin, onların düşmanlığı arttı. 
Düşmanlıkları arttığı için de, sizinle savaşmaya, hatta güçleri yeterse sizi yok 
etmeye niyetlenmiş ve yönelmişlerdir. Binâenaleyh eğer namazlarınız uzarsa, 
çoğu kez onlar sizi öldürmeye fırsat bulmuş olurlar. İşte bundan dolayı, 
namazlarınızı kısaltmanıza ruhsat verdim" demektir. Allah Teâlâ, demeyip 
buyurdu. Çünkü "adüvv" kelimesinin müfredi de, cem'i de birdir. Nitekim Allah 
Teâlâ, "İşte onlar benim muhakkak adüvvümdür. Fakat alemlerin Rabbi böyle 


değil" (Şuam. 77) buyurmuştur. [269] 
Korku Halinde Namaz (Salat-i Havf) 


"Sen de içlerinde bulunup da kendilerine namaz kıldırdığın vakit, onlardan bir 
kısmı seninle birlikte (namaza) dursun ve silahlarını (yanlarına) alsınlar. Bu 
suretle secde ettikleri zaman da arka tarafınızda bulunup (düşmana karşı 
dursunlar). (Bundan sonra) henüz namazını kılmamış olan diğer kısmı gelip 
seninle beraber namazlarını kılsınlar, onlar da ihtiyat tedbirlerini ve silahlarını 
alsınlar. O kâfirler arzu ederler ki siz silahlarınızdan ve eşyanızdan gâül olsanız 
da üzerinize ani bir baskın yapsalar. Eğer size yağmurdan dolayı bir eziyet 

(zorluk) olursa veya hasta olursanız silahlarınızı bırakmanızda, size bir vebal 
yoktur. (Fakat) bütün ihtiyat tedbirlerini alın. Şüphe yok ki Allah, kâfirlere hor 


ve hakir edici bir azab hazırlamıştır. Artık namazı bitirdiğiniz vakit, ayakta, 
otururken veya yanlarınız üzerinde iken Allah'ı anın. Sükun ve emniyet haline 
geldiğiniz vakit ise, namazı dosdoğru kılın. Çünkü namaz mü'minler üzerine, 
vakitleri belli bir farz olmuştur" (Nisa. 102-103). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki âyette namazın adet ve kemmiyet bakımından 
kısaltılması durumunu beyan edince, bu âyette de bu namazın keyfiyyet 


bakımından durumunu beyan buyurmuştur. Burada birkaç mesele vardır: [270] 
Bu Namazın Mansuh Veya Peygamberimize Mahsus Olduğu Görüşü 


Ebu Yusuf ile Hasan İbn Ziyad, korku namazının Hz. Peygamber'e has bir fiil 
olduğunu, başkası için caiz olma- yacağını söylerken; Müzenî bunun, daha evvel 
bir hüküm olarak sabit olduğunu, sonradan neshedildiğini söylemiştir. 

Ebu Yusuf, görüşüne delil olarak şu iki hususu ileri sürmüştür; 

a) Hak Teâlâ'nın, "Sen de içlerinde bulunup da kendilerine namaz kıldırdığın 
vakit..." buyruğunun zahiri, bu namazı kılmanın, içlerinde Hz. Peygamber'in 
bulunması şartına bağlanmış olmasını gerektirir. Çünkü Ürt kelimesi şart 
manasını ifâde eder. 

b) Namazın şeklini değiştirmek, delilin hilâfına bir hareket tarzıdır. Ancak ne 
var ki biz bunu, insanların Hz. Peygamber'in arkasında kılınan namazın faziletini 
elde etmeleri için Hz. Peygamber hakkında caiz gördük. Ama Hz. Peygamber'in 
dışında kalanlar hakkında ise böyle bir mana söz konusu değildir. Çünkü, 
ikincisinin peşinde kılınan namazın fazileti, tıpkı birincisinin peşinde kılınan 
namazın fazileti gibidir. Binâenaleyh, böyle bir durumda namazın şeklini 
değiştirmeye gerek kalmaz. 

Ama, diğer fakihler ise şöyle demişlerdir: Bu hüküm, bu âyetin hükmüne göre 
Hz. Peygamber hakkında sabit olunca, Cenâb-ı Hakk'ın "O halde ona uyun..." 
(En'am, 153) emrinden dolayı onun Peygamberin dışında kalanlar hakkında da 
sabit olması gerekir. Baksana, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların mallarından sadaka al 
ki, bununla kendilerini temizlemiş olasın..." (Tevt». 103) buyruğu, ifade ettiği 
hükmün, kendisinden sonra ümmetinden hiç kimseye değil de, sadece 
Peygambere tahsis edilmiş olmasını gerektirmez. 

Ebu Yusufun lafzına tutunmasına da şu şekilde cevap verebiliriz: Bu ttl mn 
ifade ettiği mana, şart bulunduğu zaman, meşrutun da bulunmasıdır. Ama şart 
bulunmadığı zaman, meşrutun bulunmayacağı hususu kabul edilemez. 

Ebu Yusufun, Peygamberin arkasında kılınan namazın faziletini elde etme 
gerekçesine tutunmasına gelince, bunun, namazın değiştirilmesinin mubah 


olması irin bir illet olması caiz değildir. Çünkü fazileti talep etmenin, farzın 
terkini gerektirmesi caiz değildir. Böylece Ebu Yusufun bu sözü de 


cevaplandırılmış olur. Allah en iyi bilendir. 271 
Korku Halinde Namazın Eda Edilişi Şekli 


Korku namazın kılınış şekilleri şöylece izah edilmiştir. İmam, cemaat ikiye ayırır 
ikiye ayırmış olduğu bu kısımlardan birisinebir rekat namaz kıldırır. Sonra bir 
rekat namaz kılan kimselerin ne yapacakları hususunda şu görüşler 
bulunmaktadır: 

a) bu kısım, bir rekatın sonunda selam verir ve düşmanın karşısına geçerler. 
Diğer kısım gelir, imam onlara ikinci rekat kıldırır ve selam verir. Bu, korku 
namazın imam için iki rekat , cemaat için ise bir rekat olduğunu ileri sürenler 
göredir. Bu görüş İbn Abbas,Cabir İbn Abdullah ve Mücahid”den rivayet 
edilmiştir. 

b)imam, o kısma iki rekat namaz kıldırır ve selam verir. Daha sonra, bu kısım 
düşmanın karşısına geçen; diğer gurup gelir, imam onlara da son iki rekatı 
kıldırır... bu da Hasan el-Basri nin görüşüdür. 

c) imam, ilk kısımla birlikte bir rekat namaz kılar; sonra imam bu kısım diğer 
rekatı kılarak teşehhüde oturup selam verinceye kadar ikinci rekata ayakta 
bekler. Sonra selam veren bu kısım düşmanın karşısına geçer. Daha sonra ikinci 
kısım gelir,ikinci rekatta ayakta bekleyen imamla beraber, bir rekat namaz kılar. 
Sonra imam ikinci kısım ikinci rekatı kılıncaya kadar teşehhüde bekler. Daha 
sonraysa imam onlara selam verdirir. Bu, Sehi İbn Ebi Husme'nin görüşü olur 
İmam Şafii'nin de mezhebidir. 

d) imam, birinci kısma bir rekat namaz kıldırır böylece bu kısımdaki düşmanın 
karşısına geçerler ikinci kısım gelir, imam onlara geriye kalan namazı kıldırır, 
böylece bunlarda düşmanların karşısına geçip giderler. Daha sonra ilk kısım geri 
gelerek, namazlarından geriye kalanı kıraat ile ifa ederek, düşmanın karşısına 
geçerler. Sonra da ikinci kısım geri gelerek geriye kalan namazların kıraatle ifa 
ederek aradaki fark şudur: ilk kısım namazın başına yetişmiştir dolayısıyla 
bunlar imamın arkasında namaz kılanlar hükmündedir. İkinci kısım ise namazın 
başına yetişmemiştir. Mesbuk kaza etti rekatlar hususunda yalnız başına namaz 
kılan gibidir. Bu Abdullah İbn Mesud'un görüşü olur, Ebu Hanife nin de 
mezhebidir. 

Bil ki, korku namazıyla ilgili pek çokrivayet bulunmaktadır. Bekli de Hz. 
Peygamber (s.a.s) bu namazı maslahata göre farklı zamanlarda onlara bu şekilde 


kıldırmıştır. Fukaha arasındaki ihtilaf ise, bu namaz şekillerinde hangisinin daha 


eftal ve ayetin zehirine daha fazla muafık olduğu hususundadır. [272] 
Bu konuda Vahidi’nin Hanefilerle Münakaşası 


Vahidî (r.h), "Âyet, Ebu Hanife'nin aldığı rivayetlere aykırıdır" demiş ve bu 
hususu şu iki yönden izah etmiştir: 

1) Allah Teâlâ,' (Bundan sonra) henüz namazım kılmamış olan diğer kısmı gelip, 
seninle beraber namazlarını kılsınlar..." buyurmuştur. Bu ifade, ilk kısmın, 
ikincisi geldiği zaman, namazını kılmış olduğuna delalet eder. Halbuki, Ebu 
Hanife'ye göre durum böyle değildir. O'na göre ikinci kısım, birinci kısım henüz 
namazda ve namazlarını bitirmemiş iken geliyor... 

2) Hak Teâlâ'nın, "seninle beraber namazlarını kılsınlar" buyruğunun zahiri, 
ikinci kısmın namazının tamamının, imam ile beraber kılındığına delalet 
etmektedir. Çünkü senin mutlak olarak, "imamla birlikte namaz kıldım" 
şeklindeki sözün, senin imama, namazın tamamında yetişip, namazı onunla 
kıldığına delalet eder. Halbuki, Ebu Hanife'nin görüşüne göre durum böyle 
değildir. 

Ebu Hanife'nin ashabı ise şöyle demişlerdir: "Çünkü Allah Teâlâ, "Bu suretle 
secde ettikleri zamanda arka tarafinızda bulunsunlar..." buyurmuştur. İşte bu 
ifade, ilk grubun namazı bitirmediklerine delalet etmektedir. Ne var ki onlar, bir 
rekat namaz kılıyor, sonra gözetlemede olanikinci grubun arkasına geçiyorlar..." 

Vahidî buna şu şekilde cevap vermiştir: "Bu söz, biz hem "secde etme", hem de 
"arkalarınızda olma" ifadelerini aynı kısım için kabul ettiğimizde söz konusudur. 
Halbuki, durum böyte değildir. Âyetin ifade ettiği manalar, her iki kısım 
hakkındadır. Secde, birinci grup için; gözetlemeyi ifade eden, "arkalarında olma" 
ifadesi de ikinci kısma aittir." Allah en iyi bilendir. 

Şimdi biz, âyetin tefsirine dönüyor ve şöyle diyoruz: Cenâb-ı Hak "Sen de 
içlerinde bulunup da, kendilerine namaz kıldırdığın vakit, onlardan bir kısmı 
seninle birlikte (namaza) dursun" buyurmuştur. Yani, "Ey Peygamber, hem 
savaşlarda hem de korktuklarında mü'min-lerle beraber olur, onlara namaz da 
kıldınrsan onları iki kısma ayır. Onlardan bir kısmı seninle beraber namaza 
dursun ve silahlarını da alsınlar... Böylece sen onlara namazlarını kıldır..." 
demektir. "alsınlar" ifadesindeki vav zamiri, ya namaz kılan, veyahut da 
bekleyen gruba racidir. Eğer bu zamirin, namaz kılanlara raci olduğu kabul 
edilirse, bu hususta ulemâ, "Onlar, kılıç ve hançer gibi, kendilerini namazdan 
alıkoymayacak silahlarını alırlar..." demiştir. Bu böyledir, zira böyle davranmak 


hem İhtiyatlı olmaya daha elverişli hem de düşmanın kendilerine saldırmasını 
daha fazla önleyici ve caydırıcıdır. Bu zamirin, namaz kılmayanlara raci olması 
halindeyse, söyleyecek herhangi bir şey yoktur. Bunun, her iki kısma verilen 
silah taşıma emri Ha mümkündür. Çünkü bu, ihtiyatlı olmayı daha çok sağlar. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bu suretle secde ettikleri zaman da, arka tarafınızda 
bulunsunlar..." buyurmuştur. Yani, "Namaz kılmayanlar, sizi gözetlemek için, 
arkanızda bulunsunlar" demektir. Biz, korku namazında imamla beraber kıtınan 
ilk rekatın emniyyet halinde kılınan namaz gibi olduğunu, farklılığın ise, sadece 
ikinci rekatta olabileceğini ve alimlerin bu husustaki görüş ve mezheplerini 
zikretmiştik. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "(Bundan sonra) henüz namazım kılmamış olan diğer 
kısım gelip seninle beraber namazlarını kılsınlar..." buyurmuştur. Biz, bu âyetin 
de Şafii'nin sözünün doğruluğuna delalet ettiğini beyan etmiştik. 

Daha sonra Cenâb-t Hak, "Onlar da İhtiyat tedbirlerini ve silahlarını alsınlar..." 
buyurmuştur. Allah Teâlâ uyanık olmayı, tedbirli olmayt savaşçının 
kullanabileceği bir alet gibi addetmiş, böylece de, o tedbir ile silahtarını, "almak" 
fiilinde birleştirmiş, böylece her ikisini de alınabilen bir şey kabul etmiştir. 
Vahidi (r.h), "Bu tabirde namaz kılarken korkan kimsenin, fikrinin bir kısmını, 
namazın dışındaki şeylerle meşgul edebileceği hususunda bir ruhsat 


bulunmaktadır" demiştir. [273] 
Namazda Tedbir ve Silah Alma Emri 


İmdi eğer, "Cenâb-ı Hak, niçin ilk âyette, sadece "silahlarını" ; burada da, 
"ihtiyat tedbirlerini ve silahlarını" kelimelerini zikretmiştir?" denilirse, biz deriz 
ki; Namazın başında, düşman müslümanların namazda olduklarını pek nadir 
olarak sezebilir; aksine, müslümanlann savaşmak için kıyama durduklarını 
zanneder. Ama ikinci rekatta ise, kâfirler, müslümanların namazda olduklarını, 
daha fazla sezer ve hissederler. İşte bu durumda, onlara saldırmak için fırsat 
kollarlar. Bu sebeple de Cenâb-ı Hak, bu durumda daha fazla tedbir alınması 
gerektiğini belirterek, "onlar da ihtiyat tedbirlerini ve silahlarını alsınlar..." 
buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "O kâfirler arzu ederler kt, siz silahlarınızdan ve eşyanızdan 
gafil olasınız da, saldırarak üzerinize ani bir baskın yapsalar..." buyurmuştur. 

İbn Abbas ve Cabir'den şu rivayet edilmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s), ashabına 
öğlen namazını kıldırmıştı. Müşrikler bunu gördüklerinde, hemen "Biz bunlara 
saldırmadığımız için, ne kadar yanlış bir iş yaptık!" demişler ve müslümanlar 


başka bir namazı eda ederlerken, artık saldırmaya karar vermişlerdi. İşte bunun 
üzerine Allah Teâlâ, nebisini, bu âyet ile onların sırtarına muttali kılmıştır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer size yağmurdan dolayı bir eztyyet (zorluk) 
olursa veya hasta olursanız, silahlarınızı koymanızda, size bir vebal yoktur" 
buyurmuştur. Bu, "Kendisine ya yağmur isabet edip paslanıp körleneceği için; 
yahut kimi silahlar bez veya benzeri şeylerle kaplı olup, su ile ıslandığında onu 
taşıyana ağır geleceğinden; veyahut da, kişi hasta olup, silahını taşımak ona zor 
geleceğinden dolayı, silahı taşıması mümkün olmazsa, işte bu gibi hallerde o 
kimse silahını yere koyabilir" demektir. - 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(Fakat) bütün ihtiyat tedbirlerini alın" buyurmuştur. 
Bu, "Cenâb-ı Hak, mü'minlere, yağmur yağması veya hasta olmaları halinde, 
silahlarını yere bırakmalarına müsaade edince, düşmanlar, müslümanlann 
silahlarını yere bırakmalarını ganimet bilip, onlara saldırma hususunda bir imkân 
ele geçirdikleri için, saldırmaya cür'et edemesinler diye, o müslümanlara ikinci 
kez uyanık olmalarını, korunmalarını ve iyice tedbirli olup sakınmalarını 


emretmiştir" demektir. Bu ifadeyle İlgili birkaç mesele vardır: 274) 
Silah Almanın Vecip Olup Olmadığı 


Cenâb-ı Hakk'ın, âyetin başındaki "silahlarını (yanlarına) alsınlar" sözü bir 
emirdir. Emrin zahiri vücub ifade eder. Binâenaleyh bu, silahlarını yanlarına 
almalarının vacib olmasını gerektirir. Sonra bu husus, bir başka delil ile de güç 
kazanmıştır ki, bu delil Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer size yağmurdan dolayı bir 
eziyyet (zorluk) olursa veya hasta olursanız, silahlarınızı koymanızda, size 
birvebal yoktur" buyruğudur. Cenâb-ı Hak bu buyruğunda, silahları taşımamanın 
günah olmaması halini, bu aynı ayette belirtilen iki duruma tahsis etmiştir ki, işte 
bu, bu iki durumun dışında kalan hallerde silahı taşımama sebebiyle bir 
mes'uliyyet ve günahın bulunmasını gerektirir. 

Bazı alimler, bunların silahlarını almalarının bir sünnet-i müekkede olduğunu 
söylemiştir, ama daha doğru olan, bizim beyan ettiğimiz gibi, bunun vacib 
olduğudur. Sonra bu hususta şart olan, kişinin, mümkün mertebe pis ve necis 
olan bir silahı taşımaması ve mızrağını da safın bir tarafına bırakmasıdır; netice 
olarak silahını, hiçkimsenin bir zarar görmeyeceği biçimde taşıması gerekir. 


[275] 


İkinci Mesele 


"Nazm" sahibi olan Ebu Ali el-Cürcani şöyle demiştir: "Hak Teâlâ'nın "(Fakat) 
bütün ihtiyat tedbirlerini alın" 

buyruğu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in korku namazını, tedbirli ve düşmanın 
tuzağından gafil olmaksızın kılmasının caiz olduğuna delalet etmektedir. 
Kur'an'ın, esasen burada te'kid etmek istediği husus, "İhtiyatlı ve tedbirli olmak" 
keyfiyetidir. Çünkü o günde düşman, Zatu'r-rika denilen yerde bulunup, kıbleye 
yönelik idi. Müslümanlar ise, kıbleyi arkalarına altmışlardı. Onlar, kıbleye her 
döndüklerinde, düşmanlarını arkalarında bırakmış oluyorlardı. İşte bu sebeple 
müslümanların iki kısma ayrılmaları emredilmişti. Bir kısım düşmanla yüz yüze 
iken, diğer kısım peygamberle beraber kıbleye yönelmişlerdi. Ama Hz. 
Peygamber, Asefan ve Batn-ı Nahl'de bulunduğu zaman, ashabını İki kısma 
ayırmamıştı. Çünkü burada, düşmanın sırtı kıbleye doğru, müslümanların yüzü 
ise kıbleye dönük idi. Bu sebeple müslümanlar, namaz kıldıklarında da, düşmanı 
görüyorlardı. Bu sebeple de, sadece secde ederken, gözetlenmeye ve korunmaya 
ihtiyaç hissediyorlardı. Binâenaleyh, hiç şüphesiz birinci saf secde ederken, 
ikinci saf onları bekliyordu. Birinci saf secdeyi yapıp ayağa kalktığında geriye 
çekiliyor, ikinci saf ise öne geçerek secde ediyordu. Böylece de, birinci saf 
ayakta olarak, ikinci saffı gözetliyordu. İşte bu sebeple, bizim de bahsettiğimiz 
gibi, Cenâb-ı Hakk'ın "(Fakat) bütün ihtiyat tedbirlerini alın" emri bütün bu 
vecihlerin caiz olacağına delalet etmektedir. Âyetten muradın, bizim bahsetmiş 
olduğumuz şey olduğunun delili ise şudur: Şayet biz âyeti bu manaya almazsak, 
hem faydasız bir tekrar olacak, hem de Hz. Peygamber (s.a.s)'in Asefan ve Batn- 
ı Nahil'deki tatbikatı, Kur'an nassının hilafına olacak ki, bu caiz değildir. Allah en 


iyi bilendir." 1276) 
Üçüncü Mesele 


Mu'tezile şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, tedbir almayı emret- mistir. İşte bu, kulun 
bir şeyi yapmaya, yapmamaya ve her 

çeşit tedbir almaya kadir olduğuna delalet eder. Ki bu da, 

kulun fiillerinin Allah tarafından yaratılmadığını gösterir. Mu'tezile'nin bu 
görüşüne. de, "sizin bu görüşünüz, ilim ve sebep (dâi) meselesiyle çelişki teşkil 
eder" diyerek cevap veririz. Allah en iyi bilendir. 12771 


Gelmesi Kuvvetle Muhtemel Olan Tehlikelerden kaçınmanın Farziyeti 


Âyet, düşmandan sakınmanın vacib olduğuna delalet eder. 


Binâenaleyh bu da, olması zann-ı galib ile beklenen her türlü zarardan 
sakınmanın vacib olduğuna delâlet eder. İşte bu metodla, hastalıklara ilaç ve el 
ile müdahale etmenin; vebadan ve yıkılmaya yüz tutmuş duvarın altında 
oturmaktan kaçınmanın vacib olduğu ortaya çıkar. Allah, en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphe yok ki Allah, kâfirlere hor ve hakir edici bir 
azab hazırlamıştır" buyurmuştur. Bu ifade hakkında şöyle bir soru yöneitilebilir: 
Allah Teâlâ'nın tedbir almakla ilgili emri, O'nun "şüphe yok ki Allah, kâfirlere 
hor ve hakir edici bfrazab hazırlamıştır" buyruğuna nasıl uygun düşer? 

Cevap: Allah Teâlâ, düşmana karşı tedbir almayı emredince, bu, düşmanın çok 
güçlü kuvvetli olduğu vehmini vermiştir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, 
müslümanlann kalbleri güç kazansın; tedbir almakla ilgili emrin düşmanın güçlü 
ve heybetli olmasından ötürü değil, mü'minlerin kalblerine düşen korkudan 
dolayı olduğunu bilsinler de, böylece kendilerine yardım etmesi ve muvaffak 
kılması hususunda Altah'a yalvarıp yakarsınlar diye, kâfirleri hor hakir 
kılacağını, onları yardımsız bırakacağını ve kesinlikle onlara yardım 
etmeyeceğini haber vererek, bu vehmi izale etmiştir. Bunun bir benzeri de Hak 
Teâlâ'nın, "Ey iman edenler, bir düşman topluluğuna rastladığınız vakit sebat 


edin ve Allah'ı çok anın. Ta ki, umduğunuza kavuşasınız" âyetidir. [278] 
Ayakta, Oturarak ve Yanüstü Zikretmenin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 

"Artık namazı bitirdiğiniz vakit ayakta, otururken veya yanlarınız üzerinde iken, 
Allah'ı anın..." buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili olarak da şu iki açıklama 
yapılmıştır: 

a) "Korku namazını ifa ettiğinizde, bütün hallerde Allah'ı zikretmeye devam 
ediniz... Çünkü, korku ve düşmana karşı tedbir almak gibi içinde bulunduğunuz 
böyle haller, Allah'ı zikre devam etmeye ve O'na yalvarıp yakarmaya uygun 
hallerdir." 

b) Burada bahsedilen "zikir"den murad, namazdır. Yani, "At koşturup kılıç 
sallamakla meşgul iken ayakta olarak; ok atmakla meşgul iken oturarak; çokça 
yaralanıp, böylece de yere düştüğünüzde, yan üstü yatarak namazlarınızı kılınız. 
Siz, harb sona erdiğinde, sükun ve emniyet içinde bulunduğunuzda ise, 
"namazlarınızı dosdoğru kılın ve koşar vaziyette kılmış olduğunuz namazları 
kaza ediniz..." demektir. Bu mana, namaz vakti girdiğinde, koşar vaziyette iken 
savaşan kimseye, namazın farz kılınmış olması; savaşan kimseler emniyet ve 
sükun haline ulaştıklarında da daha önce kılmış oldukları namazı kaza 


etmelerinin gerekli olduğu şeklindeki Şafii'nin görüşüne delaleti açıktır. 

Ancak ne var ki, bu görüşün benimsenmesi halinde bir müşkil ortaya çıkar ki, bu 
da âyetin takdininin, "Namazı bitirdiğinizde, namaz kılın..." şeklinde olmasıdır. 
Halbuki böyle bir şey uzak bir ihtimaldir. Zira, "zikir" lafzını namaz manasına 
almak mecazi bir ifade olup, zaruret olmadıkça da mecaza başvurulmaz. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Sükun ve emniyet haiine geldiğiniz vakit İse, namazı 
dosdoğru küm" buyurmuştur. Bil ki, bu âyetten önce iki hüküm geçmiştir: 

a) Namazın nasıl kısaltılacağı hükmü ki, bu yolcunun namazıdır. 

b) Korku namazı... 

Sonra Cenâb-ı Hakk'ın "Sükun ve emniyet haline geldiğiniz vakit" ifadesi, bu iki 
halin zıddı olan manaya muhtemeldir. Binâenaleyh, bu itminandan muradın, 
insanın yolculuğunun sona ererek mukim olması ve bu manaya göre de takdirin, 
"Mukim olduğunuzda, namazı kısaltmaksızın tam olarak kılın!" şeklinde olması 
muhtemel olduğu gibi; bu itminandan maksadın, insanın kalbinin sürekti endişe 
içinde kalmayıp, aksine korkunun zail olması sebebiyle gönlün sükuna ermesi 
gibi, kalbin de sükuna ereceği şeklinde olması da muhtemeldir. Bu takdire göre 
mana, "korkunuz gittiği zaman, namazınızı bildiğiniz hale göre dosdoğru kılın ve 
onun hal ve şeklinden hiçbir şeyi değiştirmeyin..." şeklinde olur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, namazın kısımlarını iyice açıklayıp, önce yolcunun 
namazını, peşine korku namazını zikredince, bu âyeti "Çünkü namaz, müminler 
üzerine, vakitleri belli bir farz olmuştur" buyruğuyla bitirmiştir. Bu ifadedeki 
"kitap" kelimesi ile "yazılmış şey" manası kasdedilmiştir. Buna göre sanki, için 
bir vakit tayin etti) denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, (Mürselat, njâyeti, *Hi şeklinde 
şeddesiz olarak da okunmuştur. [279] 


Namaz Vakitlerinin Bildirildiği Ayetler 


Bil ki Allah Teâlâ, bu âyette namazların belli vakitler için farz kılındığını beyan 
etmiş, ancak bu vakitleri burada mücmel zikredip başka âyetlerde açıklamıştır. 
Bu âyetlerin sayısı beştir: 

Birincisi: Altah Teâlâ, "Namazlara ve orta namaza devam edin" (Bakara. 238) 
buyurmuştur. Bu ifadedeki "namazlar" kelimesi, (en azından) üç namazın farz 
olduğuna delalet eder; "Ve orta namaza..." ifadesi ise, orta namazın o üç 
namazdan biri olmasına manidir. Aksi takdirde bu, (lüzumsuz) bir tekrar olmuş 
olurdu. Binâenaleyh namazların sayısının üçten fazla olması gerekir. Farz 
namazların dört tane olması caiz değildir. Aksi halde, namazlar içinde "orta" 
sayılacak bir namaz bulunmaz. Binâenaleyh "orta namaz "in bulunabilmesi için, 


bunların sayısının beş tane olması gerekir. Âyet farz namazların beş tane 
olduğuna delalet ettiği gibi vitir namazının farz olmadığına da delalet eder. Aksi 
halde farz namazların sayısı, altıya çıkmış olur ki, bu durumda da "orta namaz" 
bulunamaz. Binâenaleyh âyet, farz namazların beş tane olduğuna delalet edip, 
bunların vakitlerine delalet etmemektedir. 

İkincisi: Hak Teâlâ, "Güneşin (zeval vaktinde) kayması anından, gecenin 
kararmasına kadar güzelce namaz kıl. Sabah namazını da (Öylece eda et)" 
buyurmuştur. Binâenaleyh güneşin zeval vaktinde kaymasından, gecenin 
karanlığının basmasına kadar olan zamanda kılınması gereken farz namaz, öğle 
ve ikindi namazlarıdır. Karanlığın basmasından fecr-i sadığa kadar olan zamanda 
kılınması gereken farz namaz, akşam ile yatsı ve fecir vaktinde kılınacak farz 
namaz ise sabah namazıdır. Bu âyet, öğle ile ikindi namazlarının, tek bir vakti; 
akşam ile yatsı namazlarının da tek bir vakti olduğu zannını vermektedir. 
Üçüncüsü: Hak Teâlâ, Haydi akşama girerken, sabaha ererken Allah 'ı tenzih 
edin (namaz kılın)" (Rum, 17)buyurmuştur. Bundan murad, gündüzün iki ucunda 
olan sabah ve akşam namazıdır. Sonra Cenâb-ı Hak, "Göklerde ve yerde hamd o 
(Allah'a) aiddir. Gündüzün nihayetinde de, öğle vaktine vardığınız zaman da 
(Allah'ı tenzih et namaz kıl)" (Rüm, 1e> buyurmuştur. Bu âyetteki ifadesi ile, 
tamamen geceleyin kılınan yatsı namazı kastedilmiştir; "Öğle vaktine vardığınız 
zaman" ifadesi ile de, tamamen gündüzün kılman öğle namazı kastedilmiştir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "akşama girerken, sabaha ererken..." diyerek, gece kılınan 
namazı gündüz kılınan namazdan önce zikrettiği gibi, "Gündüzün nihayetinde 
de. Öğle vaktine vardığınız zaman da (namaz küm)" diyerek gece kılınan namazı 
gündüz kılınan namazdan önce zikretmiştir. Binâenaleyh böylece bu âyette 
zikredilen namazların sayısı dört olmuştur. İkindi namazına gelince, Cenâb-ı 
Hak onu, şeref ve kiymetini göstermek için, "Asr'a yemin olsun ki..." (Asr, i) 
diye tek olarak zikretmiştir. 

Dördüncüsü: Allah Teâlâ, "Gündüzün iki tarafında, gecenin de yakın saatlerinde 
dosdoğru namaz kıt" (hüö, 1u) buyurmuştur. Ayetteki, "Gündüzün iki tarafı" 
tabiri, sabah namazı ile ikindi namazının farziyyettni gösterir. Çünkü her ne 
kadar sabah namazı gündüzün birinci (başlangıç) tarafı henüz meydana 
gelmeden ve ikindi namazı da gündüzün ikinci (son) tarafı henüz meydana 
gelmeden önce bulunuyor ise de, bu iki namaz, gündüzün iki ucunda yer almış 
gibidir. Ayetteki "gecenin de yakın saatlerinde..." tabiri, akşam ve yatsı 
namazlarının farziyetini gösterir. Bazı alimler bu âyeti, Vitir namazının vacib 
olduğuna delil getirerek şöyle demişlerdir: "Âyette geçen "zülefen" (yakın 
saatler)kelimesi, azından üç sayısını ifade eder. Binâenaleyh âyetteki "gecenin 


' 


yakın saatlerinde..." ifadesi ile tam amel etmiş olmak için, gece kılınan 
namazların sayısının üç olması gerekir. 

Beşincisi: Allah Teâlâ, "Güneş/n doğmasından evvel ve batmasından evvel 
Rabb/n/ hâmd ne teşbih et. Gecenin bir kısım saatlerinde de teşbih et" 
buyurmuştur. Âyetteki "Güneş/n doğmasından evvel ve batmasından evvel" 
tabiri sabah ve ikindi namazlarına işarettir. Bu tıpkı, "Gündüzün İki tarafında, 
gecenin de yakın saatlerinde dosdoğru namaz kıl" (Hûd. 1u) âyeti gibidir. Bir 
önceki âyetteki "Gecen/n bir kısım saatlerinde..." ifadesi de, akşam ve yatsı 
namazlarına işarettir ki bu, "Gecenin de yakın saatlerinde" tabiri gibidir. Vitir 
namazının vacib olduğunu söyleyenler, âyetteki "gecenin de yakın saatlerinde" 
tabirini delil getirdikleri gibi, aynı hususta, "gecenin bir kısım saatlerinde" 
ifadesini de delil getirmişlerdir. Çünkü "gecenin bir kısım saatleri" tabiri, çoğul 
bir lafızdır ve bunun ifade ettiği en az sayı da üçtür. İşte, beş vakit namazın 


vakitlerini gösteren âyetler bunlardan ibarettir. [280] 
Namaz Vakitlerinde Bulunan Hikmetler 


Bil ki farz namazların bu beş vakit ile belirlenmesi aklî bakımdan da son derece 
güzeldir. Bunun izahı şöyledir: Âlemde bulunan herşeyin beş mertebesi vardır: 

a) Meydana gelme ve varlık âlemine girme mertebesi... Bu tıpkı, insanın doğup, 
belli bir zamana kadar büyümesidir. İşte bu müddet, neşv-ü nema (büyüyüp 
gelişme) çağı diye ifade edilir. 

b) Bekleme (durma) safhası... Bu da, o şeyin artıp eksilmeden kemal üzere 
devam ettiği zamandır. İşte buna da gençtik çağı denir. 

c) Olgunluk mertebesi.... Bu ise, insanda birtakım gizli noksanlıkların belirmeye 
başlamasıdır. İşte bu merhaleye de "olgunluk (kühület) çağı" denir. 

d) İhtiyarlık mertebesi... Bu da, ölüp yok oluncaya kadar, insanda çok belirgin 
bir şekilde bazı noksanlıkların meydana çıkmasıdır. Bu merhale de "ihtiyarlık 
çağı" diye ifade edilir. 

e) İnsanın, ölümünden sonra, bir müddet eser ve izlerinin devam edip, Kıyamet 
ile onların da tamamen yok olup kaybolması ve dünyada hiçbir eser ve haberinin 
kalmaması mertebesi... 

İşte bu beş mertebe, ister insan, ister insan dışındaki canlt ve bitki olsun, bu 
alemde meydana gelen her varlık için söz konusudur. Mesela güneş için de, 
doğup batması sebebi ile, bu beş merhale meydana gelir. Çünkü güneş doğarken, 
hali, yeni doğan bir çocuğun hali gibidir. Sonra o, gitgide yükselir, ışıkları 
güçlenir ve gökyüzünün ortasına varıncaya kadar sıcaklığı iyece hissedilir. 


Böylece o, işte bu noktada bir saat kadar yürür ve ufka doğru inmeye başlar. 
İkindiye kadar, hemen hissedileni iyen noksanlıklar belirir. İkindiden itibaren ise, 
bu noksanlıkları iyice belirmeye başlar, hatta hem ışığı hem de ısısı iyice 
zayıflar. Sonra tamamen batana kadar, bu noksanlıklar artar. Battıktan sonra da 
bir müddet, batı ufkunda izleri sürer ki buna "şafak" (gurub) denir. Daha sonra 
bu izler tamamen kaybolur ve güneş, bu alemde hiç bulunmamış gibi olur. Güneş 
için bu beş merhale söz konusu olup, bunlar da sadece Allah'ın yapabileceği 
harikulade şeyler olunca, Cenâb-ı Hak, bu beş halin her birinde ve herbiri için 
bir namaz farz kılmıştır. 

Binâenaleyh güneşin doğmaya başlarken, gecenin o karanlığının zail olup, ışığın 
meydana gelmesi;1 adeta bir ölüm demek olan uykunun gidip, bir yeniden doğuş 
demek olan uyanıklığın meydana gelmesi sebebi ile, gerçekleşen büyük nimete 
bir şükür olsun diye, sabah namazını; güneş gökte iyice yükselip, artık inmeye 
yüz tutunca, Yaratana ve ulvi ve süfli kütlelerin hallerini, birbirine zıt hallerin 
birinden diğerine çevirmeye kadir olana ta'zim için de öğle namazını farz 
kılmıştır. Böylece güneş iyice yükselip en yüksek noktasına vardıktan sonra, 
aşağı doğru inmeye başlayıp, olgunluk çağına, yani kendisinde birtakım gizli 
noksanlıkların belirmeye başlaması merhalesine gelip, sonra da bu olgunluk çağı 
sona erip, ihtiyarlık çağı başlayınca, Allah ikindi namazını farz kılmıştır. İmam 
Şafii'nin, "İkindi namazının ilk vakti, herşeyin gölgesinin iki misli olduğu 
zamandır" demesi, ne kadar güzel ve isabetlidir. Çünkü artık bu vakitten itibaren, 
güneşte apaçık zayıflamalar belirmeye başlar. Baksana, öğle namazının ilk 
vaktinden, ikindi vaktine kadar olan zaman içinde, Şafii'nin görüşüne göre, 
herşeyin gölgesi ancak, kendisinin boyu kadar olur. Daha sonra az bir zamanda, 
gölgeler iki misli olur. Bu da, birşeyin gölgesinin kendisinin boyu kadar olduğu 
zamandan itibaren, güneşin, kendisinde apaçık birtakım noksanlıkların belireceği 
merhaleye girdiğini gösterir. Sonra güneş batınca, onun bu hali, insanın ölümüne 
benzer. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu durumda da akşam namazını farz 
kılmıştır. Daha sonra güneşin battığı yerdeki gurub kaybolup, güneşin izleri iyice 
silinip, dünyada hiçbir izi ve eseri kalmadığı zaman ise, Allah Teâiâ yatsı 
namazının kılınmasını farz kılmıştır. Binâenaleyh bu beş vakit içerisinde beş 
vakit namazın farz kılınmasının, akli kanunlara ve hikmet düsturlarına da uygun 


olduğu sabit olur. Allah, kendi fiillerinin sırlarını en iyi bilendir. [281] 
Düşmanı Takipde Gevşeklik Doğru Değildir 


"(Düşmanınız olan) kavmi aramakta (takip etmekte) gevşek davranmayın. Siz 


acı duyuyorsan şüphesiz ki onlar da sizin duyduğunuz o acı gibi acı duyuyorlar. 
Halbuki siz Allah'dan, onların ümid edemeyecekleri şeyleri 

umuyorsunuz. Allah alim ve hakimdir" (Nisa, 104). 

Bil ki Allah Teâlâ, mücahidlerin bilmeye muhtaç olduktan bazt hükümleri 
zikredince, bir kere daha cihada teşvike dönmüş ve "savaşmak için kâfirleri 
arama hususunda gevşek davranmayın ve acizlik göstermeyin" buyurmuştur. 
Sonra müslümantarın aleyhine bu hususta bir hüccet getirerek, "Siz acı 
duyuyorsanız, şüphesiz ki onlar da sizin duyduğunuz o aa gibi acı duyuyorlar" 
buyurmuştur. Bu tabir "Acı, sizinle onlar arasında ortak bir şeydir. Acı duyma 
korkusu, onların sizinle savaşmalarına mani olmadığına göre, nasıl olur da sizin 
onlara karşı savaşmanıza mani olur!" demektir. 

Cenâb-ı Hak, bu hüccetini iyice ortaya koyma cihetine yönelerek, mü'minlerin 
savaşta müşriklerden daha fazla sabır göstermelerini ve sabır göstermede 
onlardan üstün gelmeleri gerektiğini beyan etmiştir. Çünkü mü'minler, ilahi 
mükâfaat ve cezayı, hasrı ve neşri (yeniden dirilişi) kabul ederler. Müşrikler ise, 
bunlara inanmazlar. Binâenaleyh hasrı ve neşri inkar ettikleri halde, müşrikler 
savaşta gayret gösterip, ciddiyet ortaya koyduklarına göre, ey savaşta kendileri 
için büyük bir mükâfaatm olduğunu, savaşmamaları halinde ise büyük bir 
cezanın söz konusu olduğunu kabul eden miTminler, cihad hususunda daha fazla 
gayret ve ciddiyet göstermeye sizler daha lâyıksınız. İşte Hak Teâlâ'nın "Halbuki 
siz AHah'dan, onların umid edemeyecekleri şeyleri umuyorsunuz" buyruğundan 
maksad budur. Âyette bahsedilen bu ümidden muradın, Allah'ın "Çünkü Allah 
bu (dini), diğer bütün dinlerden üstün kılacaktır" ve "Ey Peygamber sana dar 
senin izinde giden mü'minlere de Allah yeter" (Entai. 64) âyetlerinde va'adettiği 
şeylerin olması da muhtemeldir. 

Bu hususta bir üçüncü mana da şöyle olabilir: "Ey mü'minler, sizler âlim, kadir, 
semi ve basir olan bir ilaha tapıyorsunuz. Binaenaleyh O'ndan sevap ümidi 
etmeniz yerinde ve güzel birşeydir. Müşriklere gelince, onlar cansız putlara 
tapıyorlar. Binaenaleyh onların, putlarından mükâfaat beklemeleri veya putların 
cezasından korkmaJarı doğru olmaz." A'reç, âyeti, hemzenin fethası ile "aElem 
duyduğunuz için gevşek davranmayın" manasında olmak üzere, ül şeklinde 
okumuştur. Buna göre âyetteki, "Çünkü onlar da sizin duyduğunuz o acı gibi acı 
duyuyorlar" ifadesi, ta'lili (sebebi) göstermiş olur. 

Sonra Allah Teâlâ, "Allah alim ve hakimdir" buyurmuştur. Btf, "Allah size 
mükellef tuttuğu” size emrettiği ve nehyettiği herşeyi, sırf gerek dininiz ve gerek 
dünyanız hususunda sizin faydanıza sebep olacağım bildiği için, mükellef 


tutmuş, emretmiş ve nehyetmiştir" manasına gelir. [282] 


Hainlere Destek Olmayınız 


*Hakikaten biz, sana kitabı, Allah'ın sana gösterdiği şey ile insanlar arasında 
hükmetmen için, hak olarak indirdik. Hainlere bir müdafaacı olma ve Allah'dan 
mağfiret iste. Çünkü Allah gatür ve rahimdir" (Nisa. 105-106). 

Âyetin, önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu izahlar yapılabilir: 

1) Allah Teâlâ, münafıkların durumunu iyice anlatıp, sonra da bunun peşine 
cihad işini ve meselâ kâfir zannederek yanlışlıkla bir mü'mini öldürme, yolcu 
namazı ve korku namazı gibi, savaş ile ilgili bazı şer'i hükümleri getirince, sözü 
tekrar münafıklar konusuna döndürerek,-onların( Hz. Peygamber (s.a.s)'i, hak 
hükmü bırakıp, bâttl bir hükme sevketme çabasında olduklarını bildirmiş, 
böylece de Resülü'nü bu işe muttali kılıp, onlara iltifat etmemesini ve bu konuda 
onların sözlerini reddetmesini emretmiştir. 

2) Allah Teâlâ, bu sürede pek çok hüküm beyan edince, bilinen herşeyin, 
Allah'ın indirdiği vahiy ile bilinebildiğim ve milletinin rızasını elde etmek 
maksadı ile, peygamberinin bu hükümlerin hiçbirinden sapam ayacağını beyân 
etmiştir. 

3) Cenâb-ı Hak, kâfirlerle cihad etmeyi emredince, her nekadar emir böyle ise 
de, onlara hainlik etmenin caiz olmayacağını, yapmadıkları bir işin onlara isnâd 
edilemeyeceği ve kâfirin küfrünün, o kâfire müsamahayı mubah kılmayacağını, 
aksine insanın lehine.olsun, aleyhine olsun, Allah'ın indirdiği hüküm ile 
hükmetmenin dinen vâcib olduğunu ve münafık hoşnüd olsun diye, kâfire 


zulmetmenin uygun olamayacağını beyân buyurmuştur. [283] 
Ayetin (Nisa 105-106) Nuzul Sebebi 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 

Müfessirler, bu âyetlerin çoğunun, Tu'me İbn Ubeyrık hakkında nazil olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Sonra bu sebeb-i nüzul hâdisesinin nasıl cereyan 
ettiği hususunda değişik rivayetler vardır: 

1) Tu'me bir zırh çalmıştı. Bu zırh kendisinden istendiği zaman, bu hırsızlığı 
yanudileraen birinin üzerine attı. Onun ile o yahudinin kavmi arasında 
davalaşma iyice kızışınca, Münafık Tu'me'nin sülalesi Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
gelerek, bu dava hususunda kendilerine yardım etmesini ve bu hırsızlık işini 
yahudinin yaptığına hükmetmesini istediler. Hz. Peygamber (s.a.s) de, (onların 
sözüne güvenerek) bunu yapmak isteyince, işte bu âyet nazil oldu. 


2) Birisi, Tu'me'ye bir zırh emânet etti, fakat o anda buna bir şahid yoktu. O 
adam, Tu'me'den zırhı isteyince, Tu'me inkâr etti. 

3) Zırht emanet eden bunu isteyince, Tu'me onu falan yahudinin çaldığını iddia 
etti. 

Bil ki âlimler, "Bu âyet, Tu'me ve sülalesinin münafık olduklarına delâlet eder. 
Böyle olmasaydı onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'den asılsız bir şeye yardım 
etmesini ve bu hırsızlığı, bir yalan ve iftira olarak o yahudiye isnad etmesini 
isteyemezlerdi" demişlerdir. Bunu, "Onlar kendilerinden başkasını saptıvamazlar 
ve sana hiçbir şekilde zarar veremezler" (Nisa, m) âyeti de te'kid eder. Rivayet 
edildiğine göre, Tu'me daha sonra Mekke'ye kaçıp, irtidâd etmiş ve orada 
hırsızlık yapmak için bir duvarı delmiş ve derken o duvar üzerine göçmüş, 


böylece orada ölmüştür. [284] 
İkinci Mesele 


Ebu Afi el-Fârist, şöyle demiştir: "Âyetteki, (Sana gösterdi) kelimesi, ya "Göz 
ile görmek" manasına gelen 

fiilinden veya, iki mefül alan fiilinden, veyahut da"inad" manasına gelen 
filinden başına bir hemze getirilerek yapılmıştır. Birincisindenolması bâtıldır. 
Çünkü bir hadisenin hükmü, göz ile görülen bir şey değildir. İkincisi 

de olmaz. Çünkü bu durumda, bu âyette fiil iki değil, üç mef'ül alması gerekirdi. 
Halbuki burada bu fiiliin iki mef'ül aldığı biliniyor. Bu mef'üllerden birisi 
sana"manasındaki kâf harfidir. Diğeri ise, mukadder mef'üldür. Bunun takdiri, 
"Onu, sana Allah gösterdi" şeklindedir. İlk ikisi bâtıl olunca, geriye sadece 
üçüncüsü kalır. Binaenaleyh bu kelime "inandı" manasına gelen fiilinden elde 


edilmiştir." [285] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki bu bahsettiğimiz şeyler ile, âyetteki tabi- rinin "Allah m sana bildirdiği 
şeylerle.." manasına geldiği 

sabit olur. Cenâb-ı Hak bu bildirmeyi, "gösterme" ile ifade etmiştir. Çünkü 
hertürlü şek ve şüpheden uzak yakini bir bilgi, kuvvet ve açıklık bakımından, 
görme gibidir. Hz. Ömer (ra), "Hiç kimse, "Allah'ın bana gösterdiği ile 
hükmettim" demesin. Çünkü Allah Teâlâ, bu vasfı sadece Peygamberine 
vermiştir. Fakat bizden birisini görmesi (görüşü), ilim değil zan ifade eder" 


demiştir. 286 
Peygamberimizin İçtihad ve Kıyas .Yapması Hakkında 


Bunu iyice anladığında biz deriz ki: Muhakkik âlimler, "Bu âyet, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'ın, ancak vahye ve nassa dayanarak hüküm verdiğine delâlet 
eder" demişlerdir. Bunu da iyice kavradığında biz diyoruz ki: Buna şu iki mesele 
dayanmaktadır: 

1) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, ancak nass ile hükmettiği sabit olunca, onun içtihad 
yapmasının caiz olmayacağı sabit olmuş olur. 

2) Bu âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'in sadece nassa (vahye) dayanarak hüküm 
verdiğini göstermektedir. Allah'ın, "O (Peygambere) uyun)" (Enm, 153) 
âyetinden ötürü de, ümmetinin hâlinin de böyle olması gerekir. Böyle olunca da, 
kıyas ile amel etmenin haram olması gerekir. 

Buna şu şekilde cevap verilir: Kıyasın bir hüccet olduğuna delil bulunduğuna 
göre, kıyas ile amel etmek, gerçekte nass ile amel etmek gibi olur. Çünkü bunun 
takdiri şöyle olur: Sanki Cenâb-ı Hak, "Her ne zaman zann-ı gâlib ile bu iki şey 
arasında bulunan müşterek bir sebepten ötürü, hakkında söz edilmeyen 
meselenin hükmünün, hakkında nass bulunan meselenin hükmü gibi olduğuna 
karar verirsen, bil ki sana yüklediğim mükellefiyet, o zann-ı galibine göre amel 
etmendir" demektedir. Durum böyle olunca, kıyas ile amel etmek, bizzat nass ile 
amel etmek gibi olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Hâinlerebirmiidafaacı olma" buyruğuna gelince, bu hususta 
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[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
189 

[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
190 

[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
192 

[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
193 

[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
194 

[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
196 

[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 








Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/186 
8/186 
8/186- 


8/187- 


8/188 
8/188 
8/188- 


8/189- 


8/190 
8/190 
8/190- 


8/192- 


8/193- 


8/194 
8/194 
8/195 
8/195 
8/195 
8/195 
8/195 
8/195- 


8/196 
8/196 


[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/196-197 

HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/197 

[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/197-198 

(1031 Ebu Davud Vitr, 29 (2/89). 

(1041 Buhari, Zekat, 21; Müslim,Birr, 145 (4/2026) 

L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/198-200 

[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/200 

1071 Keşfu “1-Hafa, 1/206 

[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/200-201 
[109] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/201 
(1101 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/201-202 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/202 
(1121 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/203 
(1131 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/203 

L14] Buhari, İman, 20; Tirmizi, Et'ime, 45 (4/286-287). 

L15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/203-206 

[116] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/206 

017] Keşfu’I-Hafa, 2/210 (Müslim'den — izahı için bkz.); Buhari, İman, 3. 
[118] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/207 

M19] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








8/207-208 

[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/208 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/209 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/209 

(1231 Müslim, Selam, 1 (4/1703). 

[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/210 
(291 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/210 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/210 

H27) Ebu Davud 142 (4/354); İbn Mace 15(2/1220) (Aynı manada bir hadis). 
[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/210 
[129] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/210 
11301 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/210 
[31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/211 
[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/211 
(133) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/211 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/211-212 
U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/212-213 

(1361 Buhari, Hibe, 30; Nasal, Hibe, 2 (6/265). 

(137) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/213-214 

[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/214 
L39) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/214 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/214 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/215 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/215 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/216 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/216 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/216 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/216-217 

[147] (49) Metni böyle tercüme etmekle beraber, mana biraz mubhem 
kaldığından iki ayrı neşirde aynen bulunan aslını iktibas ediyoruz: 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/217 

[149] Mananın bize biraz muğlak geldiği bu kısmın ibaresi şöyledir: (Tefsir-t 
Râzî 10/217). 

(150) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/218 
O51] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/218 
(1521 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/218 
(531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/218-219 














L154] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/219-220 
(35) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/220 
1136) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/220 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/220 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/221 
(159) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/221-222 
1160) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/222 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/222 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/222-223 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/223 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/223-224 
L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/224 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/225 
[167] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/225 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/226 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/226-227 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/227 

U71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/227-228 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/228-229 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/229 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/229-231 
U75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/231-232 

[76] Müslim, İman, 158(1/96). 

L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/232-233 

[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/233 


(1791 (iki ayrı hadisten) Müslim, Taharet, 2(1/204); Ebu Davud, Nikah, 19 
(2/229); Ibn Mace, Nikah, 15 (1/605). 

[180] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/233-235 
L81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/235 
[182] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/235 
[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/235-236 

[184] Ebu Davud, Diyat, 18 (4/185). 

L85] Ebu Davud, Diyat, 18 (4/185). 

[186] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/236-237 
1187) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/237-238 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/238 

(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/238-239 

[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/239 

L91] Müsned, 2/334. 

[192] Müsned, 1/446. 

[193] Keşfi'1-Hafa, 2/371. 

L94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/239-241 
U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/241 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/241 
(197) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/241 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/241-244 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/244 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/244-245 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/245-246 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/246 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/246 
[204] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/247 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/247-248 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











8/248-249 


[207] Büyük günah işleyen kimse hakkında cennetlikmi cehennemlikmi olduğu 
konusunda dünyada bir hüküm vermeye Mürcie fızkasının tam zıddı olan fırkaya 
vaidiye denir (Şehristani, el-Milel, 1/139). 

[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/249-251 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/251-252 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/252-253 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/253 
[212] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/253-254 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/254 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/254-255 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/254-255 
[216] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/255-256 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/256 

[218] Tirmizi, Huddad, 1(4/32). 

[219] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/256 
[220] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/257-259 
[221] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/259-260 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/260-261 











[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/261 
[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/261-262 
[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/262-263 
[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/263-264 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/264 

[228] Kuşfu'1-Hafa, 1/424. 

[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/264 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/265 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/265 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/206 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/206 
[234] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/267 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/267 
[236] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/268 
[237] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/268 
[238] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/268-269 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/269 














[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/269-270 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/270 
[242] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/271 
[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/271 
[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/271-272 
[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/272-273 

[246] Buhar inin ilk Hadisinden 

[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/274 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/274-275 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/275 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/275 
[251] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/275-276 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/276 
[253] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/276 
[254] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/276 

12351 Müslüm, Müüsafirin, 4 (1/478);Ebu Davud, Sefer, 1 (2/3). 

[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/276-278 

[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/278-279 
[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/279 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/279 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/279-280 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/280-281 

[263] İbn Mace, Taharet, 86 (1/183-184). 

[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/281 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/281-283 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/283 
[267] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[269] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[270] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[271] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[272] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/287 
[273] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/288-289 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[275] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[277] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[279] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/292-293 
[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/293-295 
[281] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/295-296 
[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/296-297 
[283] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/298 
[284] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/298-299 
[285] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/299 
[286] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[287] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/299-300 
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İkinci Mesele 


(Kendi İlmiyle) İndirmenin Taşıdığı Nükte 
Allah'ın İlim Sıfatı 

Meleklerin Nübüvvete Şahitliklerinin Manası 
Mü'minlere Gelen Hak Peygamber 


Hristiyanları, Aşırılıktan İstikamete Davet 
Hz. İsa'nın "Allah'ın Kelimesi” Olmasının İzahı 


Ruh Kelimesinin Manaları 

Allah'a ve Resullerine İnanıp Teslisten Vazgeçin 
Birinci Mesele 

İkinci Mesele 

Allah'ın Çocuğu Olamaz 

Vekil Olarak Allah Yeter 

İsa Allah'a Kul Olmaktan Geri Kalmaz 
İstinkaf Kelimesinin Manası 


Hz. İsa Hakkında Necran Hıristyanlarının İddası 
Melaikelerin İnsanlardan Üstün Olup Olmadığı 
Dördüncü Mesele 


Berşinci Mesele 
Altıncı Mesele 
Size Rabbinizden Bir Burhan ve Nur Gelmiştir 


Kelâlenin Mirası 
Birinci Mesele 


Bu,"hainlerden ötürü, günahsız kimselere davacı olma, yani münafıktan Ötürü, 


yahudiye hasım olma"demektir. H] 


İkinciMesele 


Vahidi (r.h), "Senin hasmın, seninle davalaşandır. Bu kelimenin cem'i, "husemâ" 
şeklinde gelir. Bunun aslı, bir- 

şeyin ucu, köşesi, tarafı manasına olan kelimesidir. 

"Hasm", açının bir tarafı, uçlardan birisi demektir. Davadaki iki tarafa da "hasm" 
denilmiştir. Çünkü bunlardan herbiri, hüccet ve dava bakımından iki uçtadırlar, 


ifadesi de, bir bulutun kenarları demektir. [2] 
Hz. Peygamber Günahtan Masup (Korunmuş)tur. 


Peygamberlerin ismet sıfatına sahip olduklarını kabul etmeyenler, "Bu âyet, Hz. 
Peygamber (s.a.s)den birgünahın sudur ettiğini gösteriyor. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), hâin münafıktan ötürü, yahudiye hasım olup o münafığı 
müdâfaa etmeyi istememiş olsaydı, bundan nehyedilmezdi" demişlerdir. Bunlara 
şöyle cevap verilir: Bir şeyi nehyetmek, nehye muhatab olan kimsenin, 
yasaklanan o şeyi yapmış olması manasına gelmez. Hatta 

bir rivayete göre Tu'me'nin sülâlesi, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, onu müdafaa 
etmesini ve o hırsızlık suçunu yahudinin yaptığına hükmetmesini isteyince, Hz 
Peygamber (s.a.s) hüküm vermek için vahyi beklemiş ve bunun üzerine bu âyet 
nazil olmuştur. Âyette geçen bu nehyin maksadı ise, Tu'me'nin yalan söylediğine 
ve yahudinin o hırsızlık suçundan uzak olduğuna” peygamberin dikkatini 


çekmektir. BI 
Mağfiret Emri, Günah İşlediğine Delil Olmaz 


Buna göre eğer, "Böyte bir hatanın Hz. Peygamber (s.a.s)'den sâdır olduğuna, bu 
âyetten sonra gelen, "Allah'tan mağfiret iste" buyruğu delildir. Cenâb-ı Hak, 
Peygamberine mağfiret istemesini emrettiğine göre, bu emir ondan böyte bir 
hatanın sâdır olduğuna delâlet etmektedir?" denirse, buna birkaç şekilde cevap 
verilir: 

1) Belki de, zahiren müslüman göründüğü için, o münafık Tu'me'ye yardım 
etmeye, Hz. Peygamberin gönlü meyletmiştir. İşte bu kadarcık birşeyden dolayı, 
mağfiret istemesi emredilmiştir. Çünkü ebrânn hasenatı (iyilikleri), 
mukarreblerin seyyiatı (kötülükleri) mesabesindedir. 

2) Belki de münafık Tu'me'nin sülalesi, bu hırsızlığı o yahudinin yaptığına ve 
Tu'me'nin bu suçtan beri olduğuna şahidük edip, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 


onların şehadetlerinden şüphelenmesini gerektiren birşey görülmeyince, Hz. 
Peygamber bunu yahudinin yaptığına hükmetmeye yönelmişti. Sonra Cenâb-ı 
Hak, Peygamberini, o şahidlerin yalancı olduklarına muttali kılınca, O, böyle bir 
hükmün verilmesi halinde, bir hata olacağını anlamış, böylece de her ne kadar 
Allah katında mâzür olsa da böyle bir hüküm vermesi halinde, hiç şüphesiz bir 
hata işlemiş olacağı için, buna niyetlenmiş olmasından dolayı Allah'tan mağfiret 
istemiştir. 

3) "Allah'tan mağfiret iste" emrinden murad, "Tu'me'yi müdafaa eden ve onun 
hırsızlık suçundan uzak olduğunu ortaya koymak isteyen, o kimseler için, 


Allah'tan mağfiret iste" şeklinde olabilir. 14) 
Hıyanet Edenlere Yardımcı Olunmaz 


"Kendilerine hainlik etmiş kimselerden yana mücâdele etme. Çünkü Allah 
hainlikte İleri gitmiş günahkârları sevmez" (Nisa. 107). 

Bu âyette geçen, "Kendilerine hainlik etmiş kimseler"öen maksad, Tu'me ile, 
Tume'nin hırsızlık yaptığını bildiği halde ona yardım eden akrabalarıdır. hiyanet 
etti manasınadır. Nitekim, hainlik etti manasına, denilir. Biz bu hususu, Cenâb-ı 
Hakk'ın, (Bakara, 187) âyetini tefsir ederken açıklamıştık. Allah gerek Tu'me, 
gerekse onu müdafaa edenler hakkında, "kendilerine hainlik etmiş kimseler" 
tabirini kutlanmıştır. Çünkü, günah işlemeye yeltenen herkes, kendisim ilahi 
mükâfaata haram kılmış ve kendisini ilâhi cezaya duçar kılmış demektir. Bu 
sebeple, işte bu, kişinin kendisine bir hiyaneti olmuş olur. Bu mânadan dolayı, 
başkasına zulmeden kimse hakkında, "O, kendisine zulmetmiştir..." denilir. 

Bil ki âyette çok şiddetli bir tehdit vardır. Bu böyledir, zira Hz. Peygamber'in 
gönlü, bir nebze dahi olsa Tu'me'nin tarafına meyledip, Tu'me de Allah'ın ilm-i 
ezelisinde fasık olunca, Allah Teâlâ, işte günahkâra bu kadarcık yardım etmeden 
dolayı, peygamberini azarlamıştır. Binaenaleyh, zâlimin zulmünü bilip de, sonra 
bu zulmünde ona yardımcı olan, üstelik bir de onu buna sevk edip, bu hususta 
onu iyice teşvik edenin hali kimbilir nice olur? 

Sonra Cenâb-ı Hak"Çünkü Allah, hainlikte ileri gitmiş günahkârları sevmez" 
buyurmuştur. Müfessirler, "Tu'me, zırhı çalmakla hiyânette bulunup, bu hırsızlığı 
yahudiye mal ederek bir günaha girince, Cenâb-ı Hakk'm, "Çünkü Allah, 
hainlikte ileri gitmiş günahkârları sevmez" buyurduğunu" söylemişlerdir. 

İmdi şayet, "Cenâb-ı Hak, Tu'me'den tek bir hiyânet ve tek bir günah sâdır 
olduğu halde, niçin "hainlikte ileri gitmiş şünahkâr" demiştir?" denilirse, biz 
deriz ki; 


Allah Teâlâ, bu adamın yapısında, birçok günaha ve hıyanete temayülü olduğunu 
biliyordu. Bundan dolayı, o insanın tabiatında bu meylin bulunması sebebiyle, 
mübalağaya delâlet eden bu sığaları kullanmıştır. Nitekim bize nakledilen şu 
husus da buna delâlet eder; "Tu'me, bu hadiseden sonra Mekke'ye kaçarak irtidad 
etmiş ve hırsızlık amacıyla birisinin duvarını delerken, duvar üstüne uçmuş ve 
ölmüştür. Sonu böyle olan bir kimsenin, hain olduğu hususunda şüphe 
duyulmaz. Bir de Tu'me, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, bu hırsızlık suçunu 
kendisinden uzaklaştırıp bunu yahudiye yüklemesini istemiştir. Böyle bir şey, 
Hz. Peygamber'in peygamberliğini iptal eder. Hz. Peygamber'in peygamberliğini 
iptal etmeye çalışan ve Onun, yalan ortaya koymasını, söylemesini isteyen kimse 
muhakkak ki kâfir olmuştur. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, onu, hainlikte ileri 
gitmiş günahkâr olarak nitelömiştir." 

Yine şöyle denilmiştir: Bir adamın bir günah işlediğine muttali olduğun zaman, 
bil ki o günahın başka kardeşleri de vardır. Hz. Ömer (r.a)'den şu rivayet 
edilmiştir: O, bir hırsızın elinin kesilmesini emredince, o hırsızın annesi 
ağlayarak gelir ve, "Bu, onun ilk defa yapmış olduğu bir hırsızlıktır; binaenaleyh 
onu bağışla!" der. Bunun üzerine Hz, Ömer, "Yalan söylüyorsun; Allah, kulunu 
ilk suçuyla muaheze etmez" der. Bil ki, Allah Teâlâ bu tehdidini çokça hain ve 
çok günahkâr olan kimselere tahsis edince, bu, hıyaneti ve günahı az olan 


kimselerin bu tehdidin dışında kaldıklarına delâlet etmiş olur. [5] 
Yapılan İşler İnsanlardan Gizlense de, Allaha Karşı Gizlenmez 


"İnsanlardan gizlerler de. Alfandan gizleyemezler. Halbuki onlar, O'nun razı 
olmayacağı sözü geceleyin konuşup düzdükleri zaman da O, onlarla beraberdi. 
Allah, yapacakları her şeyi kuşatıcıdır" (Nisa. 108). 

kelimesi Arapça'da "gizlenmek" manasına gelir. Nitekim, "Ondan saklandım, 
gizlendim" manasına olmak üzere, denilir. Ve mesela Cenâb-ı Hak da, gece 
(karanlığında)gizlenen..." (Rad. 10)buyurmuştur. Yani (gizlenen...) demektir. 
Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, tabirinin manası, "insanlardan gizlenip saklanıyor, 
Allah'tan ise gizlenmiyorlar.." şeklinde olur. İbn Abbas ise bu âyete, 
"İnsanlardan haya ediyorlar; Allah'tan ise haya etmiyorlar.." şeklinde mana 
vermiştir. Vahidî, "Bu, bir mana olup, tefsir değildir" demiştir. "Zira, insanlardan 
haya etmek, onlardan saklanmayı ve gizlenmeyi icâb ettirir. Ama, haya etmenin, 
gizlenmenin bizzat kendisi olduğunu söylemeye gelince, bu böyle değildir." 
Cenâb-t Hak, "O, onlarla beraberdi" buyurmuştur ki, bu ifadeyle, ilim, kudret ve 
görme bakımından onlarla beraber olduğu murad edilmiştir. İnsanları günahtan 


alıkoymak için, işte bu ifade yeter. O'nun, "O'nun razı olmayacağı sözü 
geceleyin konuşup düzdükleri zaman da.." buyruğuna gelince bu, "onlar bu sözü 
kalelerinde gizliyor ve zihinlerinde ölçüp biçiyor, takdir ediyorlardı.." 
anlamındadır. Biz, kelimesinin ne demek olduğunu, O'nun ".. onlardan bir güruh 
geceleyin., kurarlar, düzerler.." (Nisa, si) âyetinin tefsirinde zikretmiştik. Allah'ın 
hoşnut olmadığı söz ise, Tu'me'nin, 

"Yahudiye, "zırhı o çaldı diye iftira atar ve, benim çalmadığıma dair yemin 
ederim. Böylece de Peygamber, kendi dininde olduğum için benim yeminimi 
kabul eder, yahudinin yeminini kabul etmez" şeklindeki sözüdür. 

İmdi eğer, "Cenâb-ı Hak, aslında kişinin kalbinde ve içinde bulunan bir mana 
olduğu halde, buradaki, "geceleyin akıldan geçirilen, içten kurulan" şeyi niçin 
"söz" olarak adlandırmıştır?" denilirse, biz deriz ki: 

Bize göre hakiki manada söz, kişinin içinde bulunan mana demektir.İşte bu 
görüşe göre, herhangi bir müşkil söz konusu olmaz. Ama, kelam-t nefsi'yi kabul 
etmeyenlere gelince, onların bu müşkile şu şekilde cevap vermeleri mümkündür: 
Tu'me ve onun sülâlesi, geceleyin betki de bir araya gelmiş, nasıl bir tuzak ve 
çare bulacaklarını düşünüp- taşınıp, tertib etmişlerdi.. İşte bu sebepten dolayı da 
Cenâb-ı Hak, onların bu sözlerini, "razı olunmayan ve gezeleyin planlanmış bir 
söz" diye isimlendirmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, onların yapacakları her şeyi kuşatıcıdır" buyruğuna 
gelince, bundan maksad, "onlar bu tuzak ve hilenin keyfiyyetini, her ne kadar 
insanlardan gizleselerde bu durum, Allah'ın ilminde apaçık olması itibariyle, 
onun ilahi bir tehdit olmasıdır. Çünkü Allah Teâlâ, butürrrnalümatı çepeçevre 


kuşatmıştır; o malumattan hiçbir şey O'na saklı ve gizli değildir. 16) 
Haksızların Kıyamette Avukatı Olabilir misiniz? 


öyle kimselersiniz ki dünya hayatı uğrunda, onlardan yana mücadele ettiniz. Ya 
Ktyamet günü onlar hesabına Allah ile kim savaşacak, yahut onlara kim vekil 
olacak" (Nisa. 109). 

Âyetin başındaki U edatı tenbih; "Siz öyle kimselersiniz" ifadesiise mübteda ve 
haberdir, pil (mücadele ettiniz) tabiri dekelimesinin haber olduğunu gösteren ,bir 
cümledir.!Nitekim|sen cömert birisine, "Sen Hatem-i Tâi'sin, malınla cömertlik 
ediyor ve herkesi kendine tercih ediyorsun" dersin, kelimesinin, manasına gelen 
bir ism-i mevsül, tabirinin de bir sıla cümlesi olması mümkündür. Arapça'da 
"cidal", iyice davalaşmaktan ibarettir, jp iyice, tam eğrildiğirrpe,; sanki 
bükülerek kuvvetlendirilmiş olduğu içip, kuvvetli adama kuşların en kuvvetlisi 


olduğu için de "doğan"a denilir. Bu, Zeccâc'ın görüşüdür. Onun dışındakiler 
şöyle demişlerdir: "Cedelleşmeye ve çekişmeye, iki taraftan herbiri hasmını, 
görüşünden caydırmayı ve üzerinde olduğu halden kaydırmayı istediği için, 
"cidal" denilmiştir." 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki: Bu âyet, zahiren müslüman göründükleri 
için, Tu'me ve akrabalarını müdafaa eden bir grup mü'mine hitabdır. Binaenaleyh 
âyetin manası şöyledir. "Farzedin ki siz, bu dünyada Tu'me'yi ve akrabalarını 
müdafaa edip (kurtardınız). Peki ya âhirette Cenâb-ı Hak, onları azabı ile hesaba 
çektiğinde onları kim savunacak?" Abdullah İbn Mes'ud r.a) âyeti,"İşte siz öyle 
kimselersiniz ki, ..ondan yana, yani Tu'me'den yana mücadele ettiniz" şeklinde 
okumuştur. Âyetteki, "Ya kıyamet günü onlar hesabına Allah ile kim 
savaşacak?" tabiri, azarlama ve bunu iyice kafalara yerleştirme manasında bir 
sorudur. 

Sonra Allah Teâlâ, "Yahut onlara kim vekil olacak?" buyurmuştur. Bu ifade, bir 
önceki istifham üzerine ma'tuftur. Vekil, bir şeyi muhafaza ve himaye işi 
kendisine verilmiş olan kimsedir. Binaenaleyh bu âyetin manası şöyle olur: 
"Onlar Allah'ın azabından koruyacak ve himaye edecek kimdir?" 

Bil ki Allah Teâlâ bu husustaki va'idini zikredince, bunun peşisıra onları tevbeye 


davet etmiş ve tevbe için üç çeşit teşvikte bulunmuştur: HI 
Tevbe Eden Bağışlanır 


Bunlardan birincisi şudur: 

"Kim bir kötülük yapar, yahut neGsine zulmeder ve sonro Allah'tan mağfiret 
isterse o, Allah'ı gafur ve rahitn bulacakta-"(Ntea, 110). 

Âyette geçen "kötülükten" murad, başkasını üzen birşeydir. Tu'me'nin zırhı çalıp, 
bu suçu yahudi üzerine atması gibi.. "Nefse zulmetmekken murad ise, yalan yere 
yemin etmek gibi, (zararı) insanın kendisine has olan şeylerdir. Allah Teâlâ, 
zaran başkasına dokunan günahı, "kötülük" kelimesi ile ifade etmiştir. Çünkü bu 
çoğu zaman, zararı başkasına bulaştırmak olur. "Zarar" da, peşin (hazır) olan 
kötülük demektir. Fakat insanın kendisini alâkadar eden günaha gelince, bu çoğu 
zaman peşin (hazır) bir zarar olmaz. Çünkü insan, kendisine zarar vermek 
istemez. 

Bil ki bu âyet, şu iki hükmü göstermektedir: 

a) Tevbe, ister küfür, ister kasten adam Öldürme, isterse mal gasbetme nev'incien 
bir günahtan dolayı olsun, hertürlü günahtan ötürü yapılabilir. Çünkü Hak 
Teâlâ'nın, "Kim bir kötülük yapar, yahud ne&ine (kendisine) zulmederse.." 


ifadesi bütün günahları içine alır. 

b) Âyetin zahiri, sadece istiğfarda bulunmanın yettiğini göstermektedir. Bazı 
alimler, bu mağfiret talebinin, tevbe etme şartına bağlı olduğunu, zira günahta 
ısrar edildiği halde, yapılan istiğfarın fayda vermeyeceğini söylemişlerdir. 
Âyetteki, buyruğunun .manası, "O kimse Allah'ı, kendisi için mağfiret edici ve 
rahmet edici bulur" şeklindedir. Âyetten anlaşıldığından ötürü, "kendisi için" 
(*1) kısmı hazfedilmistir. Çünkü istiğfara teşvik, ancak bu mana ve kayıd murad 


edildiği zaman söz konusu olur. [8] 
Günah, Allah'a Zarar Vermez 


Tevbeye ikinci çeşit teşvik şudur: 

"Kim bir günah kazanırsa, onu ancak kendi aleyhine Kazanmış olur. Allah 
herşeyi büert, tam bir hüküm ve hikmet sahibi olandır" 

Kesb, bir menfaati celbetma veya Dır zararı gidermekten ibarettir. İşte bu 
sebepten ötürü, Cenâb-ı Hakk'ı "kesb" sıfatıyla vasfetmek caiz değildir. Bu 
âyetten maksat, günahkâr kimseleri mağfiret talep etmeye teşvik etmektir. Buna 
göre, Allah Teâlâ, sanki şöyle demek istemiştir: "Yapmış olduğun bu günahın 
zarart, asla bana dönmez.. Çünkü ben, fayda ve zarardan münezzehim. Tevbe ve 
istiğfarının kabul olunması hususunda ümitsizliğe düşme." Allah, kişi tevbeye 
yöneldiğinde, onun kalbinde olanı bihakkın bilen, alîm ve hikmet sahibidir. Yani, 


"O'nun hikmeti ve rahmeti, tevbe edeni affetmesini iktizâ eder" dernektir. [9] 
İslediği Suçu Başkasına Mal Edenin Vebali 


Tevbeye üçüncü çeşit teşvik, şu âyettir: 

"Kim bir hata veya bir günah İşler de sonra onu bir suçsuzun (üstüne) atarsa, 
muhakkak ki o, bir iftirayı ve apaçık bir günahı da sırtına yüklenmiştir" (Nisa, 
112). 

Alimler, bu âyette geçen "hatîe" ve "ism" kelimelerinin ne mana ifade ettiği 
hususunda şu açıklamaları yapmıştır 

a) "Hata", küçük günah; "İsm" kelimesi ise, büyük günahtır. 

b) Hata, başkasını ilgilendirmeyen, sadece yapanı alâkadar eden günahtır. "İsm" 
ise, zulmetmek ve adam öldürmek gibi, başkasını da alâkadar eden günahtır. 

c) Hatâ, ister kasten isterse hatâen olsun, yapılması uygun olmayan şeydir. 
"İsm" ise, kasten yapılan şeydir. Bunun kasden yapılan şey olmasının delili ise, 
Cenâb-ı Hakk'ın, bu âyetten önceki "Kim bir günah kazanırsa, onu ancak kendi 


aleyhine kazanmış olur" (Nisa, m) buyruğudur. Böylece Allah, bir cezaya 
müstehak olmaya sebep olan bir şey olduğunu beyan buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra onu bir suçsuzun (üstüne) atarsa.." ifadesine gelince, 
buradaki *> lafzındaki zamirin neye raci olduğu hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Bu zamir, âyette bahsedilen hatâ, günah kelimelerinden birine raci olup, 
mana, "Sonra zikredilen bu iki şeyden birini, bunlardan beri olan bir kimseye 
atarsa..." şekilnde olur. 

2) Bu zamir, sadece "günah"a racidir. Çünkü bu ifade, zamire daha yakındır. Bu 
tıpkı zamirin, Hak Teâlâ'nın, "Onlar bir ticaret yahut bir oyunr bir eğlence 
gördükleri zaman ona yönetip dağıldılar" (Cuma, n) âyetinde, "ticaret" 
kelimesine raci olması gibi. 

3) Bu zamir, kesbetmeye racidir. Buna göre kelamın takdiri, "Sonra kesbini bir 
suçsuzun (üstüne) atarsa" şeklinde olur. Böylece, âyette geçen masdarı olan 
"kesb"e delâlet etmiş olur. 

4) Zamir, hata lafzının manasına racidir. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki, "Kim bir 
günah işler, sonra da o günahı, onu işlememiş olan birisi üzerine atarsa" şeklinde 
olur. Allah Teâlâ, "Muhakkak ki o, bir iftirayı ve apaçık bir günahı da sırtına 
yüklenmiştir" buyurmuştur. "Bühtan" kardeşinin yapmamış olduğu kötü bir işi 
yapmakla onu ittiham etmendir. Bil ki, iftira ve bühtanda bulunan kimse, hem 
dünyada iyice kınanır, hem de âhirette çetin bir azaba duçar olur. Buna göre 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki o, bir İftirayı yüklenmiştir" buyruğu, bu 
kimsenin bu dünyada ne kadar büyük bir zemme duçar olduğuna; "ve apaçık bir 


günah" tabiri de âhirette büyük bir cezaya duçar olacağına bir işaret olur. 110) 
Saptırmak İsteyenler Yalnız Kendilerine Zarar Verirler 


"Üzerinde Allattın lütf-u inayeti ve rahmeti olmasaydı, onlardan bir güruh 
muhakkak seni dahi şaşırtmayı düşünüp kurmuştu. Aslında onlar kendilerinden 
başkasını saptıramazlar ve sana hiç bir şekilde zarar da veremezler. (Nasıl 
yapabilirler ki) Allah sana kitabı ve hikmeti indirdi ve bilmediklerini sana 
öğretil. Allah'ın senin üzerindeki tütf-u inayeti çok büyüktür" (Nisa, 113). 

Sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur ki, bunun manası, "şayet Allah Teâlâ, nübüvvet 
demek olan fazlı ilâ, ismet demek olan rahmetini sana tahsis etmemiş olsaydı... 
onlardan bir güruh, muhakkak seni dahi şaşırtmayı düşünüp kurmuştu. demektir. 
Çünkü, Tu'me'nin sülâlesi, hırsızın Tu'me olduğunu biliyorlardı. Ama buna 
rağmen onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'den onu savunmasını, onun lehine mücadele 


vermesini, hırsızlık fiilinden onun uzak olduğunu söyleyerek, bu hırsızlık 
hadisesini yahudiye isnâd etmesini istemişlerdi. Buna göre lafzının manası, 
"Onlar, seni yanlış ve bâtıl olan bir hükme düşürmeye yeltenirler.." demektir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak buyurmuştur ki bu, "Onlar, günah, 

haksızlık, yalan ve iftira ile şehadette bulunma hususunda birbirleriyle 
yardımlaşmaları sebebiyle, onlar kendilerinden başkasını saptıramazlar. Onlar bu 
gibi amelleri yapmaya yeltenince, sapıtanlann ameli gibi iş ve amelde bulunan 
kimseler olmuş olurlar " demektir. 

Yüce Allah'ın, "Ve sana hiçbir şekilde zarar da vermezler" buyruğuyla ilgili 
olarak da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Kaffal (r.h): "Onlar, gelecekte sana hiçbir zarar verem ivecekler" şeklindedir" 
demiştir. Böylece Cenâb-ı Hak peygamberine, bu âyetinde, onların O'nu bâtıla 
düşürmek istemelerine mukabil, ismet sıfatını devam ettireceğini ve O'nu 
koruyacağını va'adetmiştir. 

b) "Onlar, her ne kadar seni bâtıla düşürme hususunda sa'y ü gayret gösterseler 
bile, sen bâtıla düşmedin. Zira sen hükmetme işini, durumun zahirine bina ettin. 
Zaten sen, hükümleri zahire göre vermekle emrolundun" demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Nasıl yapabilirler ki Allah sana kitabı ve hikmeti 
indirdi" buyurmuştur. 

Bil ki, şayet biz Cenâb-ı Hakk'in, "Ve sana hiçbir şekilde zarar veremezler" 
buyruğunu, "Allah Teâlâ gelecekte de O'nu korumayı va'adetmiştir" şeklinde 
tefsir edersek, o zaman O'nun, "(Nasıl yapabilirler ki) Allah sana kitabı ve 
hikmeti indirdi" ifâdesi, Cenâb-ı Hakk'ın bu va'adini pekiştirmiş olur. Yani "O, 
sana kitap ve hikmeti indirip, sana, şeriatını insanlara tebliğ etmeni emredince, 
şüphelere ve sapıklığa düşmekten seni korumaması, hikmetine nasıl uygun 
düşer?" demektir. 

Yok eğer biz bu âyeti, "Hz. Peygamber, hükümleri zahire göre verme hususunda 
mazurdur" şeklinde tefsir edersek, o zaman mâna, "O, sana kitabı ve hikmeti 
indirip, o kitapta, şeriatın hükümlerini zahire bina etmeni vacib kılmıştır... 
Binaenaleyh, işleri zahire bina etmen sana nasıl zarar verebilir?" şeklinde olur. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'ın senin üzerindeki lütf-u: inayeti çok büyüktür" 
buyurmuştur. 

Kaffâl (r.h) bu ifâdenin, şu iki manaya gelebileceğini söylemiştir. 

1) Bundan maksad, dinle ilgili olan şeylerdir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, 
"Halbuki kitap nedir, iman nedirr sen bilmezdin" (Süra,52)buyurmuş olduğu 
gibidir. Bu izaha göre âyetin takdiri, "Allah daha Önce sen onlar hakkında hiç bir 
şey bilmezken, sana kitabı ve hikmeti indirmiş, seni bunların sırlarına muttali 


kılmış ve hakikatlarına vâkıf kılmıştır. Binaenaleyh, sana bunları yaptığı gibi, 
sonraki günlerinde de, hiçbir münafık, seni saptırmaya ve ayağını kaydırmaya 
muktedir olamıyacaktır" şeklinde olur. 

2) Bundan maksad, "Allah Teâlâ sana, evvelki ümmetlerin haberleri hususunda 
bilemiyeceğin şeyleri öğretti" demektir. Bunun gibi sana, kendisiyle 
münafıkların çeşitli hile ve tuzaklarından sakınabileceğin onların çok çeşitli hile 
ve tuzaklarını öğretmektedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'ın senin üzerindeki lütf-u inayeti çok büyüktür" 
buyurmuştur ki, işte bu ifade, ilmin, üstünlük ve faziletlerin en şereflisi olduğuna 
delâlet eden delillerin en büyüklerindendir. Çünkü Allahu Teâlâ, insanlara pek az 
ilim vermiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Size az bir ilimden başkası verilmemiştir" 
(iwa, 85) buyurmuştur. Bir şahsın, bütün mahlükatın ilimlerinden olan payı, 
azdır. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Size az bir ilimden başkası verilmemiştir" (isra, 85) 
buyurmuştur. Daha sonra Cenâb-ı Hak bu azı büyük; dünyanın tamamını ise, az 
diye adlandırmıştır: Çünkü Cenâb-ı Hak, "dünyanın faidesi pek azdır" (Nisa, 77) 


buyurmuştur. İşte bu da, ilmin çok şerefli olduğuna delâlet eder. u1 
Hayr Gayesiyle olmaksızın Kulis (Fısıldaşma) Doğru Değildir 


"Onların ftsıldaşmalannm bir çoğunda hayır yoktur. Bir sadaka vermeyi, ya bir 
İyilik yapmayı veya insanların arasını düzeltmeyi emredenler müstesna. Kim 
Allah'ın rızasını arayarak böyle yaparsa. Biz ona çok büyük bir mükâfat 
vereceğiz" (Nisa, 114). 

Bil ki bu, Allah'ın razı olmayacağı sözü "eceleyin Konuşup düzdükleri zaman, 
hakkında fısıidaştıkları şeye bir işarettir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


(12) 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demektedir: kelimesi, Arapça'da, iki kimse arasındaki sır 
anlamına gelir. Nitekim, 

"Adam ile (o fısıldaştım-fısıldaşmakgizli konuşmak" denilmektedir. Yine, 
(Onunla fısıldaştım, gizli konuştum) manasında denilir. kelimesi bazan münacaat 
yerinde olmak üzere masdar olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Herhangi üç kişi 
arasında bir nsıldaşma vaki olduğunda, muhakkak ki O (Allah), bunların 
dördüncüsüdür" (Mücadele. 7) buyurmuştur; bazan da, karşılıklı fısıldaşan 
topluluk ve kavim anlamına gelir. Nitekim Allah Teâlâ, "..Onlar gizli 


" 


konuşurlarken buyurmuştur. n3] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki kelimesinin terkibteki yeri hususunda, nahivciler 
birtakım fikirler beyan etmişlerdir ki, bu görüşler, âyetteki kelimesinin manasına 
bina edilmiştir. Binaenaleyh, eğer biz, âyette geçen kelimesini sır manasına 
alırsak, o zaman kelimesinin mahallinin mansub olması caizdir. Çünkü bu, bir 
şeyi, cinsinden olmayan şeyden istisna etmektir (İstisnâ-i munkati). Binaenaleyh, 
bu istisna mansub olur. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı ".. ancak eziyyet." imran, ni) 
ifâdesinde olduğu gibidir. Cinsinden yapılmayan istisnaları merfu okuyanlara 
göre de, bu kelimenin mahallen merfu olması da caizdir. Bu da, şairin tıpkı, 
"Ceylanlar hariç ve kır develer müstesna..." ifadelerinde olduğu gibidir. 

Ebu Ubeyde, bu tabiri muzâfı hazfedilenler kabilinden kabul ederek şöyle 
demiştir: "Âyetin takdiri, "Sadaka vermeyi emreden kimsenin fısıldaşması 
müstesna olup, bunda hayır vardır.." şeklindedir. Daha sonra buradaki muzaf 
hazfedil m iştir. Bu takdire göre yerini tuttuğu için, takdir edilen ifâdedeki 
(fısıltı) kelimesinin yerinde olmuş olur. 

Bu kelime hakkında şu iki vecih de caizdir: 

a) Bu, âyette geçen "fısıltılarından..." kelimesinden bedel olmak üzere, mahallen 
mecrürdur. Bu, senin tıpkı "Ben Zeyd hariç hiç kimseye rastlamadım" demen 
gibidir. 

b) Bu kelimenin, istisna olmak üzere, mahallen mansub olması da caizdir. Böyle 
olması da, tıpkı senin, "Bana Zeyd hariç hiç kimse gelmedi" demene benzer ki, 
bu da bir cinsi aynı cinsten istisna etmektir (İstisnâ-i muttasıl). 

Ama biz âyette geçen necvâ kelimesini karşılıklı fısıldaşan topluluk manasına 
alırsak, o zaman bu ifade, müstesna olduğu için mansüb olur. Çünkü bu da, aynı 
cinsin aynı cinsten istisnası olmuş olur (İstisnâ-i muttasıl). 

edatının, şu iki sebepten dolayı, mahallen mecrür olması da caizdir. 

1) Bu lâfzı, "çoğunda.." kelimesine tabi kılmandır. Buna göre mana, "Onların 
fısıldaşmaiarımn birçoğunda hayır bulunmamaktadır; sadakayı emredenlerin 
fısıldaşmalan müstesna, {bunda bulunurfşeklinde olur. Bu, senin, "Onlardan bir 
kişi hariç, toplumda hiçbir hayır yoktur" demen gibidir. 

2) Bu kelimeyi, âyette geçen kelimesine tâbi kılmandır. Bu da senin, "Zeyd 
hariç, kavmin hiçbir cemaatinde bir hayır yoktur" demen gibidir. (Bu durumda), 
Zeyd kelimesini istersen kelimesine; istersen, kelimesine tabi kılarsın.. Allah en 


iyi bilendir. HH 


Üçüncü Mesele 


Bu âyet, her ne kadar, o hırsızın (Tu'me) kavminin bir birleriyle fısıldaşmalan 
hakkında nazil olmuş ise de, bu âyetmana bakımından umüm ifâde eden bir 
âyettir. Buna göre mana, "İnsanların, hakkında fisüdaşıp sohbete daldıkları 
sözlerden, sadece hayır işlerine dair olanlar makbuldür" şeklinde olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, hayır işlerinin üç çeşit olduğunu belirtmiştir: 

a) Sadakayı emretmek. 

b) Maruf olan şeyi emretmek. 

c) İnsanların arasını ıslâh etmek... Cenâb-ı Allah sadece bu üç kısmı zikretmiştir; 
zira hayır işi, ya bir menfaat ulaştırmak veya bir zararı gidermek şeklinde olur. 
Hayrı ulaştırmak da, ya maddi hayırlardan olur ki, bu meselâ mal vermektir; işte 
bu hususa Cenâb-ıHak, "Bir sadaka vermeyi emredenler müstesna..." ifadesiyle 
işaret etmiştir. Yahut manevi hayırlardan olur ki bu da, nazari kuvveti ilimlerle; 
ameli kuvveti de, güzel fiillerle mükemmelleştirmekten ibaret olup, her ikisi de 
mârufu emretmekten ibarettir. İşte buna, Cenâb-ı Hak, "...ya da bir iyilik 
yapmayı.." ifadesiyle işaret etmiştir. Zararı gidermeye gelince, bu hususa da, 
Cenâb-ı Allah, veya insanların arasını düzeltmeyi..." ifadesiyle işaret etmiştir. 
Böylece, bütün hayırların bu âyette zikredilmiş olduğu sabit olmuş olur. 
Söylediğimizin doğruluğuna, 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in, emretme veya münkerden sakındırma veyahuf da 
Allah'ı zikretmek gibi hususlar hariç, insanoğlunun bütün sözleri lehine değil 


aleyhinedir" HSİ şeklindeki hadisi de delâlet eder. Süfyan es-Sevri'ye, "Bu ne 
acaip hadis!" denildiğinde o, "Allahu Teâlâ'yı dinlemedin mi! Bak O, "Onların 
üsıldaşma-lannın birçoğunda hayır yoktur" buyurmaktadır. İşte bu hadis, bu 
âyetin söylediğinin aynısını söylemektedir. Allah'ı dinlemedin mi? Zira O, "Asra 
andolsun ki, muhakkak insan ziyandadır. Ancak iman edenlerle güzel amellerde 
bulunanlar, bir de birbirine hakkı ve sabri tavsiye edenler müstesna..." (Ast, 1-3) 
buyurmaktadır. İşte bu hadis, bu âyetin ifade ettiğinin aynısını bildirmektedir" 
dedi. 

Sonra Cenâb-t Hak, "Kim Allah'ın rızâsını arayarak böyle yaparsa, biz ona çok 
büyük bir mükâfaat vereceğiz" buyurmuştur ki, bu "Bu üç çeşit tâat, her ne kadar 
şerefli ve son derece yüce ise de, insan bunları, sırf Allah rızasını talep etmek ve 
O'nun rtzasınt kazanmak için yaptığı zaman bunlardan istifade edebilir. Ama, 
bunları gösteriş ve kahramanlık olsun diye yaparsa, bu durumda hüküm tersine 
döner, bütün bu tâatler en büyük kötülüklerden olmuş olur" demektir. 


İşte bu âyet, zahiri amellerden elde edilmek istenen şeyin, niyetin ihtaslı olup 
olmadığı hususunda kalbin hallerini gözetmek ve sebepleri, Allah rızasının 
dışında kalan maksadlara yönelmekten arındırmak olduğuna delâlet eden 
delillerin en kuvvetlilerindendir. Bu âyetin benzerleri ise, "Halbuki onlar, 
Allah'a, Onun dininde ihlas erbabı olarak., ibadet etmelerinden başka bir şeyle 
emrolunmamışlardı..." (Beyyine, s) ve "Hakikaten insan için, kendi çalıştığından 
başkası yoktur" (Necm, 39) âyetleriyle; Hz. Peygamber (sas)'in, "Muhakkak ki 


ameller, niyetlere göredir. (Onlara göre değerlendirilir)" hadisidir. L6] Burada, 
şu iki soru hatıra gelmektedir: 

Birinci soru: Allah Teâlâ'nın, ifadesindeki itt£ kelimesi niçin mansub 
getirilmiştir? 

Cevap: Çünkü bu kelime, mef'ülün leh'dir. Buna göre mana, "Allah'ın rızasını 
aramak için..." şeklindedir. 

İkinci soru: Cenâb-t Hak niçin, (önce) emreden kimseler müstesna...", daha 
sonra da, "Kim böyle yaparsa.." buyurmuştur? 

Cevap: Allah, hayrı emretmeyi zikretmiştir ki onu failine delil kılsın. Çünkü 
hayrıemr(eden kimse), hayırlılar sınıfına dahil olunca, hayrı bizzat yapan 
kimselerin bu hayırlılar sınıfına girmeleri daha uygun ve evlâ olur. İşte bu 
tabiriyle "Her kim bunu emrederse.." manasının kastedilmiş olması da caizdir. 
Böylece "emr" yerine, "yapmak" sözü kullanılmıştır. Çünkü emretmek de, 


fiillerden bir fiildir. HZ] 
Resulullah'a Muhalefetin Vebali 


"Kim, kendisine doğru yol besbelli olduktan sonra Peygambere muhalefet eder, 
mü'minlerin yolundan başkasına uyup giderse, onu döndüğü o yolda bırakırız. 
(Ahirette de) kendisini cehenneme koyarız. O, ne kötü bir yerdir!" 

(Nisa. 115). 

Bil ki bu âyetin kendinden öncekilerle münasebeti şudur: Rivayet olunduğuna 
göre Tu'me İbn Ubeyrık, Cenâb-ı Hakk'ın kendi sır perdesini yırttığını 
(meselenin içyüzünü ortaya koyduğunu) ve yahudiyi de hırsızlık töhmetinden 
arındırdığını görünce, dinden döndü; Mekke'ye gitti ve hırsızlık gayesiyle 
birisinin duvarını deldi... Derken duvar üzerine yıkıldı ve öldü. İşte bunun 
üzerine bu âyet-i kerime nazil oldu. 

"Şikâk" ve "müşâkaka" kelimelerinin "iki şeyden herbirinin, işin bir şıkkında 
(tarafında) olması" veya "iki şeyden herbirinin, diğerine meşakkat ulaşmasına 
sebep olan bir işin faili olması" manasına geldiklerini, Bakara süresinde 


zikretmiştik. 

Âyetteki, "Kendisine, doğru yol besbelli olduktan sonra.." tabiri "İslâm dininin 
doğru olduğu, delil ile o kimseye besbelli olduktan sonra.-" demektir. Zeccac 
şöyle demiştir: "Çünkü Allah'ın vahyettiği emir ile, ve hırsızlığını ortaya 
koyması ile, bu Tu'me nezdinde, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin 
doğruluğu aşikar olmuştu. Fakat buna rağmen o, Hz. Peygamber (s.a.s)'e düşman 
kesildi, muhalefetini açıkladı ve İslâm'dan döndü. Bu sebeple, Tu'me'nin bu 
hareketi, hidayet kendisine açıklandıktan sonra, muhalefetini ortaya koyması 
oldu. . 

Allah'ın, buyruğu, "Muvahhidlerin dininden başka bir dine tabi olursa." 
demektir. Zira Tu'me, İslâm'ı bırakıp, putperestliğe tabi olmuştur. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Onu döndüğü o yoloe. bırakırız" buyurmuştur. Yani, 
"Onu kendisi için tercih ettiği şey (yo!) ile başbaşa bırakır ve tevekkül ettiği 
şeye, onu havale ederiz" demektir. Bazı âlimler bu âyetin, önlükle de mürtedfer 


hakkında, "Seyf" âyeti HSlile mensüh olduğunu söylemişlerdi! 

Sonra Hak Teâlâ, "Yani, "onu cehenneme sokafonN£ buyurmuştur. Bu ifadenin 
aslı, masdarına dayanır ki, "İyice kızışmış " demektir. Âyetteki) ifadesindeki 
"masir" kelimesi, muşak mansubtur. Busenin, "Falanca tab'itibari it pir 


.falancadan ter boşandı" sözün gibidir. LS 


Bu Ayet İcmaın Delillerinden Biridir 

Rivayet olunduğuna göre İmam "icmâ"nın delil olduğunu gösteren o, Kur'ân'ı 
üçyüz defa okumuş, niha-Şafii'nin bunu delil getirişi şöyle 1- yolunun dışında bir 
yola uymak haramdır. Binaenaleyh mü'rr vacib olması gerekir. Birinci 
mukaddimenin izahı şudur: Alte -muhalefet edip, mü'minlerin yolundan 
başkasına tabi olanlr söz konusu olduğunu" belirtmiştir. Halbuki sadece peyga 
de, böyle bir va'idi gerektirir. Binaenaleyh eğer mü'minle* uymak, böyle bir ilâhi 
tehdidi gerektirmemiş olsaydı, o za herhangi bir tesiri olmayan şeyi, bu va'idi tek 
başına ki, böyle birşey caiz değildir. Bundan dolayı, mü'mini ittiba etmenin 
haram olduğu sabit olur. Bu sabit oll uymanın vacib olması gerekir. Çünkü 
"mü'minlerin "mü'minlerin yolundan başkasına uyma" manasını gör yolundan 
başkasına uymak haram olunca, mü'minlerir olması gerekir. Mü'minlerin yoluna 
uymamak hararr vacib demektir. Çünkü bu iki zıt tarafın (ihtimalin) ;ye, 
Kurân'da, bulduğunda, bulmuştur. 'minlerin uymanın gam bere 

ilâhi'nin lefet etmek aşka bir yola jidde(va'idde) ve katma olurdu başka bir yola 
minlerin yoluna namak" ifadesi,, mü'minlerin amanın da haram m yoluna uymak 


az. 

İmdi şayet, "Biz, mü'minlerin|)yolunauymamar uyma manasına olduğunu kabul 
etmiyoruz. Zir? yolundan başkasına ittiba etmemek imkânsız verilir: "Uymak, 
başkasının yaptığının ' yolundan başkasına rin yoluna, ne de onların ise, buna 
şöyle cevap yapmak" demektir. Mü'min olmayanların işi, mü'minlerin yoluna 
mü'minlerin yoluna uymayan herkes, mü'min olmayanların yaptığını yapmış 
olur. Binaenaleyh bu insanın, onlara uymuş olması gerekir." 

Birisi şöyle diyebilir: "Uymak, başkasının yaptığının benzerini yapmak" değildir. 
Aksi halde şöyle o inilmesi gerekir: "Peygamberler ve melekler, ümmetin her 
ferdi Allah'ın birliğine i andığı gibi, Allah'ın birliğini kabul etmiş olmaları 
bakımından, insanların bazıla a uymuşlardır. Halbuki böyle söylenilemeyeceği 
herkesin malumudur. Aksi r 'İttiba" (uyma), başkası, o fiili yaptığı için, onun 
fiilinin benzerini yapmaktan iba Durum| böyle olunca, kim, mü'minlere 
uymanın gerektiği hususunda bir 'alamadığı için, mü'minlerin yoluna uymayı 
bırakırsa, mü'minlere uymuş olmaz, böylece bu şahıs, mü'minlerden başkasının 
yoluna tabi olmuş olmaz." İşte in aleyhine getirilen güçlü bir sorudur. Bu 
konuda, " adlı eserimizde bahsettiğimiz, birtakım başka incelikler de iyi 


bilendir. [20] 
İkinci Mesele 


Bu âyet, Hz. Muhammed (s.a.s)'in bütün günahlardan masum (ismet sahibi, 
korunmuş) olduğunu göstermektedir. Bunun izahı şöyledir: 

Eğer Peygamberden herhangi bir günah sudur etmiş olsaydı, O'nun, bundan men 
edilmesi caiz olurdu. Başkasını, yaptığı .^Einsan, o başkasına muhalefet etmiş 
olur. Çünkü bunlardan ğu tarafın aksi bir tarafta yer almıştır. Binaenaleyh şayet 
bir günah sâdır olmuş olsaydı, O'na mutlaka muhalefet ,, olurdu. Halbuki O'na 
muhalefet etmek bu âyetle haram Süyö O'ndan bir günahın sâdır olmamış olması 
gerekir. 


bir işten herbiri, Hz. Peygar etmek kılınmıştır. BI] 
Ayet Sünnete Tabi Olanın Gereğini Gösterir 


Bu âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bütün fiilleri hususunda uyulmasının vacib 
olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü ümmetin fiili, Peygamberin fiilinden başka 
olsaydı, o zaman iki taraftan herbirinin, fiil bakımından ayrı taraflarda olmaları 
gerekirdi. Böyle olması halinde de, arada bir muhalefet bulunmuş olurdu 


Halbuki Hz. Peygamber'e muhalefet etmek haram kılınmıştır. Binaenaleyh, Hz 


Peygamber (s.a.s)'e her fiilinde uymanın vacip olduğu ortaya çıkmış olur. [22] 
Mefhum-u Mualif Zanni Degildir 


Mütekaddimîn (Önceki) âlimlerden bazıları "Her müçtehid. kendi usülü 
(prensipleri) hususunda isabet etmiştir. herbirinin inancının, inanılan şeye uygun 
olması manasınolmayıp, hata edenin günah işlemiş olmaması manasınadır" 
demişlerdir. Bu alimler, bu âyeti görüşlerine delil getirerek, şöyle demişlerdt 
Allah Teâlâ, va'idinin gerçekleşmesini, hidayetin apaçık belli olması şartt 
olmadıÖl zaman 507 konusu olmaBu, hidayet belli olmadığı zaman va'id-i 
ilâhinin bulunmamasını gerektirir?" Onlara şöyle cevap verilir: "Bu, mefhum(-u 
muhalife) sarılmadır. Mefhum-u muhalifi delil sayanlara göre, bu zanni bir 
delildir. Halbuki kâfirler için bir va'idin söz konusu olduğuna delâlet eden delil, 
kâfidir. Zira Cenâb-ı Hak, bu âyetten sonra, "Şüphesiz ki Allah, kendisine şirk 
koşulmasını bağışlamaz,.." (Nisa, ne) buyurmuştur. Halbuki zanni delil kât'i 


delile karşı koyamazl23), 
Dinde Takkik ve İsbatın Önemi 


Âyet, dinin ancak delil, tefekkür ve istidlal ile doğruluğunun ortaya 
konulabileceğine delâlet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ, va'idini, hidayetin 
besbelli olmuş olması şartına bağlamıştır. Eğer hidayetin belli oluşu, dinin 
doğruluğu hususunda muteber bir şart olmasaydı, böyle bir şartın faydası 


olmazdı. 1241 
Altıncı Mesele 


Âyet, "hüdâ" (hidayet)'in, ilmin değil delilin ismi olduğunu göstermektedir. 
Çünkü eğer, "hüdâ" (hidayet), ilmin (bilmenin) ismi olsaydı, "hidayetin (doğru 
yolun) besbelli olması" ifadesi, birşeyin, yine kendisine nisbet edilmesi 
kabilinden olurdu ki bu yanlıştır. 

"Şüphesiz kt Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. Ondan başkasını, 
dileyeceği kimse için bağışlar. Kim Allah'a şirk koşarsa, muhakkak ki uzak bir 
sapıklıkla sapmıştır. Onlar O (Allah'ı) bırakırlar da yalnız dişilere taparlar, 
(böylece) o çok inadcı bir şeytandan başkasına tapmış olmazlar. Allah onu 
rahmetinden kovdu. O da (şöyle) dedi: "Celâlin hakkı için, kullarından muayyen 


bir nasib edineceğim, onları behemehal saptıracağım, onları mutlaka olmayacak 
kurunhjlara boğacağım, onlara kat'iyyen emredeceğim de davarların kulaklarını 

yaracaklar, onlara muhakkak emredeceğim de Allah'ın yarattığını 
değiştirecekler." Kim Allah'ı bırakarak şeytanı dost edinirse, şüphesiz açıktan 
açığa büyük bir ziyana düşmüştür. (Şeytan) onlara va'ad eder, onları olmayacak 

kuruntulara düşürür. Şeytanın kendilerine va'ad ettiği şeyler ise aldatmadan 
başka birşey değildir. İşte onlar (böyle). Onların varacakları yer cehennemdir. 
Oradan kaçacak bir yer de bulamayacaklardır. İman edip de sâlih ameller 
yapanlara (gelince), biz onları, altlarından ırmaklar akan cennetlere, içlerinde 
Mebedi kalıcı olarak sokacağız. İşte Allah'ın dosdoğru bir va'adi... Allah'tan 


daha doğru sözlü kim olabilir" (Nisa, 116-122). 25) 
Âyetinin Tekrarındaki Faydalar 


Bit ki bunlardan ilk âyet, bu surede bir kere daha geçmişti. Bu tekrarda şu iki 
fayda vardır: 

Birinci fayda: Kur'ân-ı Kerim'de gerek va'ad, gerekse va'id âyetleri, umümi 
durum itibariyle birbirinden farklıdır. Allah Teâlâ, hiçbir va'id âyetini aynı lafız 
ile iki kere tekrar etmemiştir. Fakat bu âyeti, affına ve mağfiretine delâlet etsin 
diye aynı surede aynı lafız ile iki kere zikretmiştir. Âlimler tekrarın, manayı 
te'kidden başka hiçbir faydası olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. İşte bu da 
Allah Teâlâ'nın va'ad ve rahmet tarafını iyice te'kid ettiğini gösterir ki bu, Cenâb- 
ı Hakk'ın va'adini, va'idin-den üstün tutmuş olduğunun ifadesidir. 

İkinci fayda: Daha önce geçen âyetler, o zırh çalan kimse hakkında nazil 
olmuştur. "Kim, peygambere muhalefet ederse.." (Nisa, «sj âyeti de, bu hırsızın 
mürted olduğu hususunda nazil olmuştur. Binaenaleyh bu âyetin, geçen âyetlerle 
ilgisi ancak şu manada olması halinde güzel olur: "Şayet o hırsız mürted 
olmasaydı, rahmetimden mahrum olmazdı"Ancak ne var ki, o irtidâd edip 
Allah'a şirk koşunca, Allah'ın rahmetinden uzak kalan mahrum bir kişi olmuş 
olur. Allah Teâlâ işte bu hususu, şirkin kendi katında çok büyük bir günah 
olduğunu açıklayarak te'kid etmiş ve, "Kim Allah'a şirk koşarsa, muhakkak ki 
uzak bir sapıklıkla sapmıştır" buyurmuştur. Bu, "Kim Allah'a şirk koşmaz ise, 
onun sapıklığı uzak bir sapıklık olmaz. 

Binaenaleyh böylece de, rahmetimden mahrum olmaz" demektir. İşte bu 
münasebetler, ister tevbe yapılsın, ister yapılmasın, âyetin gösterdiğine göre, şirk 
dışındaki günahların kesinlikle atfedilebileceğine kat'i olacak delalet etmektedir. 
Sonra Hak Teâlâ, şirkin pek büyük boyutlu bir sapıklık olduğunu bildirdikten 


sonra, "Onlar, yalnız dişilere taparlar, (böylece) o çok inada bir şeytandan 
başkasına tapmış olmazlar. Allah o şeytanı rahmetinden kovdu (lanetledi)" 
buyurmuştur. Bu âyette yer alanc Ol lafızları, olumsuz mana ifade ederler. 
Bunun bir benzeri de, "Andolsun ki eht-t kitaptan herbiri, ölümünden evvel, ona 
mutlaka iman edecektir" (Nisa. 159) âyetidir. Âyette yer atan, (çağırırlar, dua 
ederler) kelimesi, "ibadet ederler" manasınadır. Çünkü bir şeye tapan kimse, ona 
muhtaç olduğu zaman, ona dua eder. Bu âyetteki "Yalnız dişilere" tabiri 


hakkında şu izahlar yapılmıştır. 126) 
"Dişilere Tapma''nın Manası 


â) Bundan murad, onların putlarıdır. O müşrikler putlarını, dişi isimleri ile 
adlandırırlardı. Bu, tıpkı onların Lât, Uzza ve bir üçüncüsü olan Menat putları 
gibidir. Lât, "Allah" kelimesinin müennesi, Uzzâ, "Aziz" kelimesinin 
müennesidir. Hasan el-Basri, "Araplardan her kabilenin, kendisine taptığı bir 
putu vardı. Onlar o putlarına, "Falancaoğuliannın dişisi" derlerdi" demiştir. Bu 
izahın doğruluğuna, Hz. Aişe (r.anhâ)'nin, bu ifadeyi "yalnız putlara taparlar" 
şeklindeki kıraati ile, İbn Abbas (r.aj'ın, "Yalnız putlara" şeklindeki kıraati de 
delâlet etmektedir. İbn Abbas'ın bu kıraatindekikelimesi, tıpkı (aslan) 
kelimesinin (aslanlar) şeklinde cemi oluşu gibi kelimesinin çoğuludur. Aslı olan 
bu çoğul kelimedeki zammeli vâv harfi, elife çevrilmiştir. Bu tıpkı, aslı c- olan 
fiilin, âyet-i kerimede şeklinde gelmesi gibidir. Zeccâc, kelimesinin aslının, 
olması, birinci zammenin peşisıra bir zamme getirilmiş olmasının caiz olduğunu 
söylemiştir. 

b) Bu tabir, "Yalnız ölülere taparlar" manasındadır. Ölülerin, "dişiler" diye ifade 
edilmesinin şu iki şekilde izahı yapılabilir: 

1) Ölü, (cansız) şeylerden haber vermek, dişilerden haber verme gibi olur. Bu, 
senin "Şu kadın benim hoşuma gidiyor" dediğin gibi, aynı siga ile "Şu taşlar 
benim hoşuma gidiyor" demen gibidir. 

2) Dişi, erkekten; ölü, diriden daha az değerdedir. İşte bundan dolayı cansız 
varlıklara "dişi" isimler vermişlerdir. 

c) Müşriklerin bir kısmı meleklere tapıyor ve onların Allah'ın kızları olduklarını 
söylüyorlardı. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Ahirete iman etmeyen o insanlar, 
meleklere dişi adı takarlar" (Necm. 27) buyurmuştur ki bu, "yerin, göğün ve bu 
ikisi arasında bulunan herşeyin yaratıcısına, dişi isimler verdikleri cansızları 
ortak koşandan, daha cahil kim olabilir?" demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Halbuki o çok inada şeytandan başkasına tapmış 


olmazlar" buyurmuştur. Müfessirler, bu putların herbirinin içinde, kendilerine 
hizmet (ibadet) eden insanları görüp, onlara konuşan bir şeytan bulunduğunu 
söylerlerken; Zeccâc bu âyetten sonraki, "O da (şöyle) dedi: "Celâlin hakkı için, 
kullarından muayyen bir nasib edineceğim" âyetinin delâleti ile, burada geçen 
şeytanın iblis olduğunu, hiç şüphesiz bu sözü iblisin söylediğini ve o putları 
tapanları görüp konuşanın da yine iblis olması ihtimalinin uzak olmadığını 
söylemiştir. 

Âyette geçen "merid" kelimesi, "taattan iyice uzak olma" manasında, "isyanda 
(azgınlıkta) ileri giden" demektir. Nitekim böylesi kimselere, "marid" ve "merid" 
denilir. 

Yine Zeccâc, üzerinde birşey olmayan dümdüz duvar manasında yaprakları 
tamamen dökülmüş olan ağaç manasında sakal mahalli dümdüz ve parlak olduğu 
için, sakalı çıkmayan kimseye de iyl denildiğini; binaenaleyh taatten iyice uzak 
olan kimseye de, taattan iyice soyunmuş ve taatten kendisine birşey bulaşmamış 


olduğu için "merid" ve "marid" denildiğini söylemiştir. [27] 


Şeytanın Kullardan Nasib Edinmesinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak Allah onu rahmetinden kovdu. O da (şöyle) dedi: 
"Celâlin hakkı için, kullarından muayyen bir nasib edineceğim" buyurmuştur. Bu 


tabirle ilgili iki mesele vardır: 281 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, bu âyetteki ifadeterinin, Allah'ın laneti İle bu kötü söz arasını 
birleştiren, 

"inadcı (merid) şeytan" manasında olmak üzere, birer sıfat olduğunu söylemiştir. 
Bil ki burada şeytan, birtakım şeyleri iddia etmiştir. Bunlardan birincisi, şeytanın 
"Celâlin hakkı için, kullarından muayyen (mefrüd) bir nasib edineceğim" 
sözüdür. Arapça'da fard, kesmek manasınadır. Nehrin bir kenarında olan koya 
da, denilir. Yine yay üzerinde, kirişin bağlandığı çentiğe IAllah'ın mazeret 
yollarını kesmek için, kullarına farz ve mecbur kıldığı şeylere de İiajji denilir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlara bir fariza (mehir) belirlemiş olursanız.." (Bakara. 
237)âyeti de böyledir. Bu, "malınızdan onlar için bir parça kesip ayırırsanız.." 
demektir. 

Bunu iyice anladığına göre biz deriz ki, bu âyetin manası şöyledir: "Allah'ın 
laneti üzerine olasıca şeytan, bu durumda, "Celâlin hakkı için, kullarından 
muayyen bir miktar, bir pay edineceğim" dedi. İşte şeytanın kendisine pay 
edindiği o muayyen miktar, onun izinde gidip, vesveselerine uyan kimselerdir. 
Bu âyetin tefsiri hususunda, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Herbtn kişiden biri Allah'ın, diğerleri de insanların ve İblisin 
(hissesidir)." 

Buna göre eğer, "Gerek nakli gerekse akli delil, şeytanın ordusunun, sayıca 
Allah'ın taraftarlarından daha çok olduğunu göstermektedir. Bu hususta nakli 
delil, Allah Teâlâ'nın, "birazınız müstesna, muhakkak şeytana uyup gittiniz" 
(Nisa, 83); yine Allah Teâlâ'nın, şeytandan hikâye ederek buyurmuş olduğu, 
"..Onun züniyetini birazı müstesna olmak üzere, behemehal kendime 
bendederim" (isra, 62) ve "Dedi: "Senin izzetine andederim ki ben de artık 
onların hepsini muhakkak azdıracağım. İçlerinden ihlâsa erdirilmiş kulların 
müstesna..." (Sâd,82-83)âyetleridir. Hiç şüphe yok ki, ihlâslı olanlar azdırlar. 
Akli delil ise şudur: Fâsıklar ve kâfirler, ihlâslı mü'minlerden sayıca daha 
fazladırlar. Fâsık ve kâfirlerin, iblisin ordusu olduğunda şüphe yoktur. 

Bu böyle olunca biz deriz ki, "Nasib kelimesi, ekseriyeti teşkil eden kısmı içine 


almayıp, aksine daha azını içine aldığı halde, daha niçin şeytan, "O da (şöyle) 
dedi: "Celâlin hakkı için, kullarından muayyen bir nasib edineceğim" demiştir?" 

Cevap: Bu farklılık ancak, beşer türüne göredir. Son derece çok oldukları halde 
melekler zümresi mü'minlere eklendiğinde, çoğunluk, ihlâslı mü'minler için söz 
konusu olur. Hem yine mü'minler, sayıca her ne kadar az iseler de, onlannİAllah 
katındaki makam ve mevkileri son derece büyüktür. Halbuki kâfirler ve fâsıklar, 
her ne kadar sayıca çok iseler de, onlar yok gibidirler, bir hiçtirler. İşte bu 


sebepten dolayı, iblisin taraftarlarına "nasib" ismi ıtlak edilmiştir. [29] 
Saptırma Konusunda Mu'tezile İddiasına Cevap 


İkincisi, şeytanın "onları behemehal haktan saptıracağım" sözüdür. Mu'tezile 
şöyle demiştir: "Bu âyet, bizim usûl ve kaidelerimizden iki büyük esasa delâlet 
etmektedir: 

Birinci esas: "Saptıran, şeytan olup, Allah değildir..." Sözlerine devamla şöyle 
derler: "Biz, âyetin, "saptıranın şeytân olduğuna" delâlet ettiğini söyledik." 
Çünkü şeytan bunu iddia etmiş, Allah Teâlâ da, onu bu hususta tekzîb 
etmemiştir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların hepsini muhakkak 
azdıracağım..."(Sad,82), "...onun zürrtyetini, birazı müstesna olmak üzere 
behemehal kendime bendederim" (bra,62)ve "...andolsun ki, onlar (1 saptırmak) 
İçin senin doğru yolunda oturacağım" 

(Araf, 16) âyetleridir. Hem Cenâb-ı Hak, o şeytanı, onu zemmetme sadedinde, 
"insanları saptıran" diye tavsif etmiştir. İşte bu da, Allah'ın bu saptırma işiyle 
tavsif edilmiş olmasına mânidir. 

İkinci esas: "Ehl-t sünnet, "saptırmak, küfrü ve sapıklığı yaratmaktan ibarettir" 
dedikleri halde, biz saptırmanın, küfür ve sapıklığı yaratmaktan ibaret 
olmadığını söylüyoruz. Bunun delili ise, İblisin, sapıklığı yaratmaya kadir 
olamıyacağı hususunda icma'nın bulunmasının yanında, kendisini "saptırıcı" 
olarak vasfetmiş olmasıdır." 

Mu'tez 'nin bu görüşüne şu şekilde cevap verilir: Bu, İblisin sözüdür. 
Binaenaleyh bir delii olamaz. Hem bu meselede iblisin sözü, cidden kararsızdır. 
Bazen sırf kaderciliğe meyleder. Bu onun, "ben de artık onların hepsini 
muhakkak azdıracağım" (Sâd. 82) ifadesinden anlaşılmaktadır. Bazan mutlak 
cebre temayü! etmektedir. Bu da onun, "Ey Rabbtm, beni azdırmış olduğun 
için..." (Hter. 39) sözünden anlaşılmaktadır. Bazan da bu hususta mütereddit 
olduğunu ortaya koymuştur. Çünkü o, "Ey Rabbimiz, İşte bunlar bizim 
azdırdığıma kimselerdir. Kendimiz nasıl azmışsak, onları da öylece azdırdık" 


(Kasas, 63) demiştir Yani, "o kâfirler, bizim (biz şeytanların) onları azdırdığımızı 
söylemektedirler... O halde, bizi dinden kim uzaklaştırdı?" Binaenaleyh, bütün 


bunların âhirette, Allah'da son bulması gerekir. 30) 
Şeytanın Kuruntularla Oyalaması 


Üçüncüsü: Onun, "Onları mutlaka olmayacak kuruntulara boğacağım.." sözüdür. 
Bil ki, o, insanları saptıracağını iddia edince, "Onları mutlaka olmayacak 
kuruntulara boğacağım" demiştir. Bu da, saptırması hususunda, insanların 
kalblerine kuruntular atmaktan daha kuvvetli bir çaresinin bulunmadığını ihsas 
etmektedir. Kuruntuları arzulamak ise, şu iki şeyi meydana getirir: 

a) Hırs, 

b) Tül-i emel... 

Hırs ve emel ise, birçok kötü ahlakı gerektirirler. Bunlar, insanın özünden 
aynlma-yan iki şeydirler. Hz. Peygamber (s.a.s), "İnsanoğlu ihttyarladıkça, onda 


şu iki şey gençleşir: Hırs ve emeller. BL, buyurmuştur. 

Hırs, dünya ve dinin korkularına binmeyi, onları sırtlanmayı gerektirir. 
Binaenaleyh, insanın bir şeye karşı olan hırsı şiddetlendiğinde, o şeyi bazan, 
ancak Allah'a isyan, insanlara da eziyyet etmek suretiyle elde edebilir. 

Yine, kişi tül-i emel peşinde koştuğunda, âhireti unutup, neredeyse tevbe 
edemeyip, kendisine de va'zü nasihatin hiçbir tesir edemeyeceği bir biçimde 
dünyaya batmış ve gömülmüş olur. Böylece onun kalbi bir taş gibi, hatta taştan 


daha katı bir hale gelir. 132] 
Davarların Kulaklarını Yarma Âdeti 


Dördüncüsü: Şeytanın, "Onlara kattyyen emredeceğim de, davarların kulaklarını 
yaracaklar" sözüdür. "Betk" kelimesi "kesmek" anlamına gelir. Nitekim, "kesen 
kılıç" manasında denilir. kelimesi ise, "parçalamak" demektir. Vahidi (r.h): 
"Burada bahsedilen "tebtik"in manası, müfessirlerin ittifakıyla "Behira" adını 
verdikleri develerin kulaklarını kesmektir. Bu böyledir, zira onlar, deve beş batın 
doğurup, beşincisinde erkek yavru doğurduğunda, o devenin kulağını diliyor ve 
ondan istifade etmeyi kendilerine haram kılıyorlardı" demiştir. Diğer âlimlere 
göre ise, bundan maksat şudur: "Onlar, putlara ibâdette dini bir uygulama olsun 
diye, "en'am" (deve, sığır, ve davar)'ın kulaklarını diliyor; aslında bir küfür ve 


fisk olmasına rağmen, bunu bir ibadet sayıyorlardı. [33] 


Allah'ın Yarattığını Değiştirme 


Beşincisi: Şeytanın, "Onlara muhakkak emredeceğim de, Allah'ın yarattığını 
değiştirecekler" sözüdür. Müfessirler, bu hususta şu iki görüşü öne sürmüşlerdir: 
1) "Allah'ın yarattığını değiştirmekken murad, O'nun dinini değiştirmektir. Bu, 
Said İbn Cübeyr, Said İbnu'l-Müseyyeb, Hasan el-Basri, Dehhâk, Mücâhid, 
Süddi, Nehai ve Katâde'nin görüşüdür. Bu görüşün izahı için şu iki şey 
söylenebilir: 

a) Allah Teâlâ insanları, Adem'in sulbünden (sırtından) zerreler halinde çıkarıp, 
onlan, "kendisinin onların Rabbi olup; onların da kendisine iman ettikleri 
hususunda, kendilerine" şahit tuttuğu gün, onları İslâm dini üzerine yaratmıştır. 
Binaenaleyh, kim (bundan sonra) küfre saparsa, böylece Allah'ın, insanları 
üzerine yarattığı/fıtratı değiştirmiş olur. İşte bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Her 
doğan çocuk (İslâm) Ütratı üzerine doğar, ama onu ebeveyni, ya yahudi yapar, 


ya hristiyan yapar veyahut da mecusi yapar..."L541 şeklindeki hadisinin ifade 
ettiği manadır. 

b) Allah'ın dinini değiştirmekten murad, helali harama, veyahut da haramı helâla 
çevirmektir. 

2) Buradaki "değiştirme", zahire taalluk eden bütün halleri değiştirme anlamına 
alınır. Bu görüşte olanlar, birkaç izah şekli zikretmişlerdir: 

a) Hasan el-Basri şöyle demiştin'Bundan murad, Abdullah İbn Mesüd (r.a)'un, 
Hz. Peygamber'den rivayet ettiği şu hadistir: "Peruk takan ve taktıran; döğme 


yapan ve yaptıran kadınlara Allah lanet etmiştir." 351 Bu böyledir; çünkü kadın, 
bu gibi şeyleri yapmak suretiyle, zinaya yol arar" demiştir. 

b) Enes, Şehr İbn Havşeb, İkrime ve Ebu Salih'ten rivayet edildiğine göre, 
burada, Allah'ın yarattığını değiştirmenin manası hayvanı burmak, kulaklarını 
kesmek ve gözlerini çıkarmak demektir, jşte bundan ötürü Enes, koçları burmayı 
hoş karşılamıyordu. Araplar, içlerinden bir kimsenin deve sayısı bine 
ulaştığında, tohumluk olan devenin gözünü şaşı yapıyorlardı. 

c) İbn Zeyd, bu değiştirmenin, erkeklerin kadın gibi davranmaları olduğunu 
söylemiştir. Ben derim ki, bu görüşe göre âyetin manasına sürtük kadınları da 
sokmak gerekir. Çünkü "tahannüs" (hünsâlık), kadına benzemeye çalışan erkek; 
ise, erkeğe benzemeye çalışan kadın manastndadır. 

d) Zeccâc, bazı kimselerin şöyle dediğini nakletmiştir; "Allah Teâlâ, en'âmı 
(deve, sığır ve davarları), bir kısmına binsinler, bir kısmının da etini-sütünü yesin 


"un 


içsinler diye, insanlar için yaratmıştır. İnsanlar ise onları, "bahire", "şaibe" ve 


"vasile" diye, kendilerine haram kılmışlardır. Yine Cenâb-ı Hak, güneşi, ayı ve 
yıldızları, insanların yararına olarak ve onlardan istifade etsinler diye yaratmış, 
ama müşrikler bu varlıklara taparak, Allah'ın yarattığı şeyleri değiştirmiş 
(gayelerinden saptırmışlardır.) İşte bu konuda müfessirlerin söylediği sözler 
bunlardan ibarettir. 

Bu noktada, âyetten bir mana çıkarma hususunda, aklıma şu şekilde bir başka 
izah daha gelmektedir. Şöyle ki: Bir şeye zarar ve hastalık şu üç şekilde gelir; 
karışma, noksanlaşma ve bâtıl olma (bozulma)... İşte bu nedenle şeytan (Allah 
ona lanet etsin), insanların çoğunuj dini hastalık ve zararlara düşüreceğini iddia 
etmiştir ki bu,onun "Onları mutlaka olmayacak kuruntulara boğacağım" 
sözünden anlaşılmaktadır. Sonra bu hastalığın mutlaka, zikrettiğimiz karışma, 
noksanlaşma ve bozulma gibi bir şekilde olması gerekir. Karışma şekline 
gelince, şeytan buna, "Onları mutlaka olmayacak kuruntulara boğacağım" sözü 
ile işaret etmiştir. Bu böyledir, çünkü kuruntulu kimselerin akl-ı fikri, birtakım 
şehevi ve gazabı istekleri elde etmek için, birçok ince manalar, hileler ve çok 
hassas yollar aramakla meşguldür. İşte bu, birşeyin karışması ile meydana gelen 
ruhi bir hastalıktır. 

Noksanlaşma ife meydana gelen hastalığa, şeytan, "Onları katiyyen 
emredeceğim de davarların kulaklarını yaracaklar" sözü ile işaret etmiştir. Bu 
böyledir, zira havanların kulaklarını dilmek, bir çeşit noksanlaştırmadır. Çünkü 
insanın aklı-fikri dünyayı elde etme peşinde olunca, âhireti istemedeki azmi 
zayıf ve isteği gevşek olur. 

Bozulma ile meydana gelen hastalığa ise, şeytan, "onlara muhakkak 
emredeceğim de Allah'ın yarattığını değiştirecekler" sözü ile işaret etmiştir. 
Çünkü değiştirme, uzun müddet mevcut olan bir sıfatı bozup yok etme demektir. 
Halbuki dünyevi lezzetler peşinde devamlı koşan ve ruhi mutluluklardan yüz 
çeviren kimsenin kalbinde, dünyaya karşı bir istek, âhirete karşı ise bir nefret 
gittikçe artar ve çoğalır. Bu durum, o insanın kalbi tamamen değişinceye kadar 
devam eder. Böylece insan öyle bir noktaya gelir ki artık kalbinde âhiret 
duygusu kesinlikle yer atmaz ve aklından dünya sevgisi hiç çıkmaz. Böylece de 
bütün hareketleri, duruşları, sözleri ve fiilleri hep dünya için olur. İşte bu da 
Allah'ın yarattığı şeyin değiştirilmesini gerektiren bir şeydir. Çünkü insanlar, bu 
maddi aleme bir yolculuk için gelmişlerdir. Aslında onlar ahiret alemine 
yöneliktirler. Fakat ahiret alemini unutup, mutlaka yok olup son bulacak olan, şu 
hissedilen (maddi) alem ile iyice ünsiyet (sevgi) kesbedince, işte bu da, gerçek 
manada bir yaratılışı değiştirme olmuş olur. Bu tıpkı, "Hem kendisi Allah'ı 
unutmuş, hem (Allah) kendilerini kendilerine unutturmuş olanlar gibi olmayın" 


(Haşr, 19) ve "Şüphesiz gözler kör olmaz, fakat (asıl) sinelerin içindeki kalbler 
kör olur" (Hacc, 46) âyetlerinde, ifade edilen husus gibidir. 136) 


Şeytan Tarafında Yer Almanın Tehlikeleri 


Bil ki Cenâb-ı Hak, insanları şeytana uymaktan sakındırmak için, şeytanın 
azdırıp saptırma yollarını, bizzat onun ağzından nakledince, , Allah'ı bırakarak 
şeytanı bir yâr edinirse, şüphesiz açıktan açığa büyük bir ziyana düşmüştür" 
buyurmuştur. Bil ki hiç kimse, Allah'ı bırakıp da şeytanı dost edinmek istemez. 
Fakat insan, şeytanın emirlerini yerine getirip, rahman olan Allah'ın emirlerini 
yapmayınca, sanki şeytanı kendisine dost edinip, Allah'ın himayesini ve 
dostluğunu bırakmış gibi olur. Allah Telâlâ, "Şüphesiz açıktan açığa büyük bir 
ziyana düşmüştür" buyurmuştur; zira Allah'a itaat etmek, zarar ihtimallerinden 
uzak, devamlı ve çok büyük menfaatlar ihtiva eder. Şeytana itaat ise, kederlerle, 
üzüntülerle ve ezici elemlerle karışık ve sonlu olan üç menfaati ihtiva eder. Bu 
iki itaatin aynı olduğunu söylemek, aklen imkansızdır. Binâenaleyh kim şeytanın 
dostluğuna gönül verirse, şeytanın vereceği makam ve mevkilerin çok adi ve 
değersiz oluşları sebebi ile, en şerefli yüce makam ve mevkileri elden kaçırmış 
olur. Hiç şüphe yok ki bu, kesin ve apaçık bir ziyandır. 

Dah? sonra Cenâbn Hak, "(Şeytan) onlara vaad eder, onları olmayacak 
kuruntulara düşürür. Şeytanın kendilerine va adettiği şeyler ise aldatmadan başka 
birşey değildir" buyurmuştur. Bi! ki önceki âyette, şeytanın emrinin esasının, 
insanın kalbine olmayacak kuruntular atmak olduğunu açıklamıştık. Hayvanların 
kulaklarını dilmek ve Allah'ın yarattığı şeyi değiştirmek ise, kalbe atılan bu 
kuruntuların netice ve eserlerindendir. İşte bundan dolayı Hak Teâtâ, o 
kuruntuların bertaraf edilmesindeki esasa dikkat çekmiştir. Bu esas, o 
kuruntuların bir aldatmadan başka bir şey olmadıklarıdır. Aldanma, insanın bir 
şeyi faydalı ve lezzetli sanıp, sonra o şeyin en büyük elem ve zararları taşıdığının 
anlaşılmastdır. Dünyanın her hali böyledir. Binâenaleyh her akıllının, dünyanın 
hiçbir şeyine iltifat etmemesi gerekir. Bunun misali şudur: Şeytan, insanın 
kalbine ömrünün uzun olacağını, dünyadan elde etmek istediği herşeyi elde 
edeceğini ve düşmanlarına hükümran olacağı düşüncelerini atar. Böylece o 
insanın kalbine, dünyanın bir devr-i daim olduğu ve binâenaleyh bugün 
başkasına müyesser olan şeyin ileride kendisine de müyesser olacağı fikri düşer. 
Fakat bütün bunlar bir aldanmadır. Zira insanın ömrü çoğu kez buna yetmez. 
Yetse bile, gayesine ulaşamaz. Ömrü yetip, en güzel bir şekilde gayesine ulaşsa 
bile, mutlaka o kimse ölürken en büyük keder ve pişmanlık içine düşer, Çünkü 


elde edilmek istenen şey ne kadar leziz ve hoş olur ve onunla ülfet ne kadar çok 
ve uzun süre olursa, onların insanı bırakıp ayrılması da o nisbette elemli ve gam 
ile pişmanlığın meydana gelmesinde de o nisbette tesirli olur. İşte böylece 
âyetin, bu konuda temel ve esas olan hususa dikkat çekmiş olduğu ortaya çıkmış 
olur. 

Âyetle ilgili bir başka izah da şudur: Şeytan, insanlara kıyametin ve mesuliyetin 
olmadığını, binâenaleyh dünyevi lezzetleri tastamam tadmak için ellerinden 
geldiğince çalışmaları gerektiğini telkin etmektedir. 

Sonra Allah Teâlâ, "İşte onlar (böyle). Onların varacaktan 

yer cehennemdir" buyurmuştur. Bil ki aldanmanın, insanın zahiren güzel 
bulduğu bir şeyin insan için gerçekleşip, fakat onun iç yüzü ortaya çıkınca büyük 
elem duyacağı bir halden ibaret olduğunu açıklamıştık. Halbuki dünyevi 
lezzetlere iyice gark otup, Allah Teâlâ'ya isyana iyice batmak, her ne kadar o an 
için hoş ve güzel gelse bile, neticesi cehennem azabıdır, gazab-ı ilahidir ve 
rahmet-i ilahiyyeden uzaklaşmadır. Binâenaleyh işte bu durum da, şeytanın 
va'adlerinin bir aldatma olduğuna dair, daha önce geçen delillere bir takviyedir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'Oradan kaçacak bir yer de bulamayacaklardır" 
buyurmuştur. Âyette geçen "mahis", "kaçış ve kurtuluş yeri" demektir. Vahidi 
(r.h), bu tabirin şu İki manaya gelebileceğini söylemiştir: 

1) "Onlar, mutlaka cehenneme gireceklerdir. 

2) Kâfirlerin payı olan, cehennemde ebedi kalmayı ifade eder. Bu, uzak bir mana 
değildir. Çünkü âyetteki, "bulamayacaklar" fiili, daha önce bahsi geçen 
insanlarla ilgilidir ve bunlar haklarında, şeytanın, "Celalin hakkı için, kullarından 
muayyen bir nasib edineceğim" demiş olduğu kimselerdir. Zahir olan şudur ki, 


şeytanın hissesine (nasibine) düşenler, kâfirlerdir: BI 
Mü'minleri Bekleyen Mükâfat 


Hak Teâlâ, vaidini zikredince, bunun peşisıra va'dini getirerekman ed/p de salth 
ameller yapanlara (gelince), biz onları altlarından ırmaklar akan cennetlere, 
içlerinde ebedi kalıcı olarak sokacağız. İşte Allah 'm dosdoğru bir vaadi... 
Allah'dan daha doğru sözlü kim olabilir?" buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ va'adini ifade eden âyetlerin çoğunda, "İçlerinde ebedi kalıcı 
olarak" tabirine yer vermiştir. Eğer "hulüd", ebedi ve devamlı kalma manasında 
olsaydı, bu ifade de gereksiz bir tekrar olmuş olurdu. Halbuki tekrar aslın 
hilafıdır, yani asıl olan, tekrar yapılmamasıdır. Böylece biz, "hulücT'un devamlı 
kalma manasına değil, uzun bir süre kalma manasına geldiğini anlarız. Fakat 


Allah Teâlâ, va'id ile ilgili âyetlerinde "hulüd"u zikretmiş, ebedi kalışı ise, 
sadece kâfirler hakkında kullanmıştır. İşte bu da, günahkâr mü'minlerin cezasının 
sona ereceğine bir delildir. 

Sonra Cenâb-ı Atlan, "İşte Allah'ın dosdoğru bir va'adi" buyurmuştur. Keşşaf 
sahibi şöyle demiştir: "Âyetteki iki kelime de mefut-i mutlaktır. Birincisi, 
"müekkid li-nefsihi" olan mefuH mutlaktır. Sanki lifrj ipj "mutlaka va'ad-etti" 
denilmiştir. "Hak" kelimesi ise, "müekkid li-gayrihi" olan mef'ul-i mutlaktır ve " 
Bu, kesin olarak bir hak oldu" demektir. 

Sonra Allah Teâlâ, "Allah'tan daha doğru sözlü kim olabilir?" demiştir. Bu 
üçüncüsü, beliğ bir te'kiddir. Bu te'kidlerin gayesi, şeytanın kendisine uyanlara, 
yalan va'adler ve asılsız kuruntulara dair söylemiş olduğu şeylere bir karşı 
koymadır. Bir de, kendisinden daha yalancı birisi bulunmayan şeytanın 
sözünden, Allah'ın va'adinin, kabul edilmeye daha lâyık ve tasdik edilmeye daha 
müstehak olduğuna dikkat çekmektir. 

Hamza ve Kisai, o ifadesindeki sâd harfini zâ, harfine işmâm ederek 
okumuşlardır. Kur'an-ı Kerim'de, kendisinden sonra bir dal bulunan bütün sakin 
şadların durumu da böyledir. Mesela, "doğru yol.." (Nam, 9) ve 

"Şimdi sen ne ile emrolunuyorsan apaçık bildir" (Hicr. 94) âyetlerinde olduğu 
gibi... Âyette geçen kelimesi, (dedi) fiilinin masdarıdır. Nitekim, denilir. İbnu's- 


Sikkit kelimelerinin masdar değil, isim olduğunu söylemiştir. [38] 
Felah Temenni İle Değil, Yapılan İşlerle Olur 


"Ne sizin kuruntularınızla, ne de ehl-i kitabın kuruntulanyla (iş olup bitmiş) 
değildir. Kim bir kötülük yaparsa, ondan ötürü cezalandırılır ve o, kendisine 
Allah'tan başka ne bir yâr, ne de bir yardımcı bulamaz" (Nİsâ. 123). 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: BA 
Birinci Mesele 
kelimesi. (arzu, istek, talep) kelimesinden olmak üzere vezninde bir kelimedir. 


Bu lâfizla alâkalı açıklamaların tamamı, Cenâb-ı Hakk'ın, "Şeytan onun dileği 
hakkında file (bir fitne) meydana) atmış olmasın... " (Hacc. 52) âyetinin 


tefsirinde zikredilecektir. 140] 


İkinci Mesele 


bir fiildir ve mutlaka ona isnad edilecek olan bir ismin bulunmasını gerektirir. 
Bu isimle ilgili birkaç vecih vardır: 1) "Yukarıda zikredilmiş olan sevab, ve "Biz 
onları, altlarından ırmaklar akan cennetlere sokacağız" (ula&. 122) âyetindeki 
va'ad, ne sizin kuruntularınızla ne de ehl-i kitabın kuruntulanyla değildir." Yani, 
"Onlar, kuruntularla gerçekleşmez, ancak iman ve amel-i salih ile gerçekleşir, 
kazanılır" demektir. 

2) Dinin vaz', sizin kuruntularınıza göre değildir. 

3) Sevab ve ikab, sizin kuruntularınıza göre değildir. 

Birinci mana daha uygundur. Çünkü, wr4i fiilinin, daha önce zikredilmiş olan bir 
şeye isnadı (dayandırılması), zikredilmemiş olan birşeye dayandırılmasından 


daha münasiptir. 41 
Ayetin Muatabı 


ifadesindeki hitab, kimleredir? Bu hususta iki görüş vardır: 

1) Bu, putperestlere hitabtır. Onların kuruntuları da, ahirette bir haşr ve neşrin 
(yeniden dirilmenin) ve bir sevab ve ikabın olmayacağıdır. Onlar bunların 
olacağını kabul etseler bile, putlarının, Allah yanında kendilerine şefaatçi 
olacağını söylüyorlardı. Ehl-i kitabın kuruntuları ise, "Yahudi veya Hıristiyan 
olanlardan başkası asla cennete girmeyecek" (Bakara, nıj; "Biz Allah'ın oğullan 
ve sevgilileriyiz" (Maide, 18) bize azab etmez ve "Sayılı günlerden (fazla), bize 
kat'iyyen cehennem dokunmayacak" (Bakara, so) demeleridir. 

2) Bu hitab, müslümanlaradır. Onların kuruntuları ise, büyük günah isteseler 
bile, affolunacaklarını zannetmeleridir. Halbuki durum böyle değildir. Çünkü 
Allah Teâlâ, "(Allah) ondan (şirkten) başka günahları, dileyeceği kimseler için 
bağışlar" (Nisa, âyetinde de buyurduğu gibi, dilediğine af ve mağfiret eder. 
Rivayet edildiğine göre müslümanlar ile ehl-i kitap birbirlerine karşı övündüler. 
Ehi-İ kitap dedi ki: "Bizim peygamberimiz sizin peygamberinizden; bizim 
kitabımız sizin kitabınızdan öncedir ve biz Allah'a sizden daha yakınız"; 
müslümanlar da, "Bizim peygamberimiz, hatemü'l-enbiya (peygamberlerin 
sonuncusu), kitabımız da bütün kitapların nasihi" dediler. Bunun üzerine Alfah 
Teâlâ, bu âyeti indirdi. 

Hak Teâlâ sonra, "Kim bir kötülük yaparsa, onunla cezalanır" buyurmuştur. Bu 
ifade hakkında birkaç mesele bulunmaktadır: [42] 


Birinci Mesele 


Mutezile şöyle demiştir: "Bu âyet, Allah Teâlâ'nın hiçbir günahı affetmediğine 
delalet etmektedir. Hiç kimse "Bu, küçük günahlar konusunda bir problem 
çıkarır. Zira onların affedildiği malumdur" diyemez. Böyle bir suale Mutezile şu 
iki şekilde cevap verir: 

a) "Umumi lafız, tahsisten sonra hüccettir. 

b) Küçük günah işleyen kimsenin, taatlarının sevabından, o günahın cezası 
miktarınca düşer. Böylece bu günahın cezası ona ulaşmış olur." 

Bizim alimlerimiz ise "bu konudaki cevaplar, bellibaşlı yönleriyle daha önce 
Hak Teâlâ'nın, (Bakara, si) âyetinin tefsirinde geçmiştir" diyerek cevap 
vermişlerdir. Ancak ne var ki bu âyetin tefsiri ile ilgili olarak burada şu vecihleri 
ilave etmek istiyoruz: 

1) Bu cezadan muradın, insana bu dünyada ulaşan gamlar, kederler, hüzünler, 
elemler ve hastalıklar olması niçin caiz olmasın? Bu hususa hem Kur'an, hem 
dehadisler delalet etmektedir. Kur'an'dan delit, şu âyettir: "Erkek hırsızla, kadın 
hırsızın irtikab ettikleri şeye bir ceza olarak, ellerini kesin" (Maide, 38). Bu 
âyette, elleri kesme, ceza olarak belirtilmiştir. Hadisden bunun delili de şudur: 
Rivayet olunduğuna göre, bu âyet nazil olunca, Hz. Ebu Bekir Sıddık (r.a), 
"Artık bu âyetten sonra kurtuluş nasıl umulur?" demişti. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Ey Ebu Bekir, Allah sana mağfiret etsin. Sen hiç 
hastalanmadın mı, sana hiç sıkıntı isabet etmedi mi? İste cezalandırılmanız 
budur" buyurmuştur. 

Hz. Aişe (ranhâ)'den rivayet edildiğine göre, bir adam bu âyeti okumuş ve 
"Yaptığımız herşey sebebiyle cezalandırılacak olursak mahvolduk gitti..." 
demişti. Onun bu sözü Hz. Peygamber'e ulaşınca, Hz. Peygamber (s.a.s) "Mümin 
dünyada, bedenine isabet eden (hastalıklar) ve kendisine sıkıntı veren şeyler ile 
cezalandırılır" der. 

Ebu Hureyre (r.a)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bu âyet nazil olduğu 
zaman ağladık, hüzünlendik ve dedik ki: "Ya Resülallah, bu âyet-i kerime, bize 
(ümit ışığı) bırakmadı.'I Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a,.s): "Sevinin, 
müjdeler olsun size. Çünkü bu dünyada sizden birinin başına gelen her musibeti, 
Cenâb-ı Hak o kimsenin günahlarına bir keffaret yapar. Hatta ayağına batmış 


olan bir dikeni bile" 143 İbuyurdu. 

2) Farzedelim ki bu ceza onlara Kıyamet günü ulaşsın. Fakat bu cezanın, kulun 
imanının ve taatlarının sevabının eksilmesi şeklinde meydana gelmesi niçin caiz 
olmasın? Kur'an, hadis ve akıl da buna delalet etmektedir. Kur'an'dan buna delil, 
"çünkü iyilikler (hasenat), günahları (seyyiah) giderir" (hüö, n4) âyetidir. 


Hadisten bunun delili de şudur: Kelbi'nin Ebu Salih'den, onun da İbn Abbas 
(r.a)dan rivayet ettiğine göre, İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir:" Bu âyet nazil 
olunca, mü'minlere çok zor geldi. Bunun üzerine dediler ki: "Ya Resülallah, 
hangimiz kötülük yapmadı ki? Bunun cezası nasıl olur, (buna nasıl dayanırız)?" 
Hz. Peygamber (s.a.s) de, 

"Allah Teâlâ taata, on iyilik (sevabı); bir günaha karşılık ise tek bir ceza 
va'adetmiştiv. Binâenaleyh kim yaptığı bir kötülükten dolayı cezalandmhrsa, 
(taatına) karşılık verilen) on sevabından biri eksiltilir ve kendisine geriye dokuz 
sevab kalır. Birleri, onlarına baskın çıkana yazıklar olsun!" buyurmuştur. 

Akli delile gelince bu du şudur: İmanın ve bütün taatlerin sevabı, mutlaka tek bir 
büyük günahın cezasından daha büyüktür. Adalet, çok olandan, az olanın 
miktarınca çıkarılmasını gerektirir. O zaman çok olandan geriye, mutlaka bir 
fazlalık kalır. Böylece de mü'min, bu fazlalık sebebi ile cennete girer. 

3) Bu âyet-i kerime, sadece kâfirler hakkında nazil olmuştur. Söylediğimiz bu 
hususa delalet eden şey, Cenâb-ı Hakk'ın, bu âyetten sonra, "Erkek veya kadın, 
kim mü'min olduğu halde, sallh amellerden (birşey) yaparsa, işte onlar cennete 
girerler" (Nisa. 124» buyurmuş olmasıdır. Yetmiş yıl Allah'a itaat edip de, sonra 
bir damla içki içen mü'min, salih ameller işlemiş olan bir mü'mindir. Bu âyetin 
hükmüne göre, onun mutlaka cennete gireceğini söylemek gerekir. Mu'tezile'nin, 
"O, (böyle yapmakla) mü'min olmaktan çıkmıştır" sözü ise, büyük günah işleyen 
kimselerin de mü'min olabileceklerini gösteren delillerden dolayı, bâtıl ve 
yanlıştır. Nitekim şu âyetler buna delalet etmektedir: "Eğer mü'minlerden iki 
zümre birbiriyle dövüşürlerse aralarını bulup, barıştırın. Eğer onlardan biri 
diğerine karşı hâlâ tecavüz ediyorsa..." (Hucurat,9). Bu âyette, diğer mü'minlere 
saldıran kimse, bu durumuna rağmen mü'min olarak isimlendirilmiştir. "Ey iman 
edenler, öldürülenler hakkında size kısas yazıldı (farz kılındı)" (Bakara, 178). Bu 
âyette kasden ve düşmanlıkla başka bir mü'mini öldüren kimse, mü'min olarak 
ifade edilmiştir. "Ey iman edenler, tam birsıdk-u hulusa malik bir tevbe ile 
Allah'a dönün" (Tahrim, 8). Cenâb-ı Hak, bu kimseye tevbe etmesini emrederken 
de, o kimseyi mü'min olarak isimlendirmiştir. Böylece büyük günah sahibinin 
mü'min olduğu sabit olmuş olur. Büyük günah sahibi mü'min olunca, o zaman 
yüce Allah'ın, "Her kim güzel ameller yaparsa..." (Nisa, 124) ifadesi, büyük 
günah sahibi olan mü'minin cennetliklerden olduğuna bir delil olmuş olur. Bu 
sebeple de Allah'ın "K/m bir kötülük yaparsa, onunla cezalanır" buyruğunun, 
kâfirlere tahsis edilmiş olması gerekir. 

4) Farzedelim ki bu âyet-i kerime, hem mü'minlere hem de kâfirlere şamil olmuş 
olsun... Ancak ne var ki, Cenâb-ı Hakk'ın-"Ondan başkasını dileyeceği kimse 


için bağışlar" (Nisa, ne) âyeti bundan daha hususidir. Halbuki hâs ise, âmm'dan 
öncedir. Bir de, tefsiri tehdit ifade eden âyetlerin genel durumuna göre yapmak, 
va'ad ifade eden âyetlerin genel durumuna göre yapmaktan daha 
uygundur.Çünkü vaade vefa göstermek, bir kerem ve ihsandır. Amma vaidi 


(cezayı) ihmal edip, onu tarize hamletmek de bir cömertlik ve bir ihsandır. [44] 
İkinci Mesele 


Âyet, kâfirlerin şeriatın fer'i hükümlerinden de sorumluolduklarına delalet 
etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, 

"Kim bir kötülük yaparsa..." buyruğu, bütün muharrematı içine almaktadır. 
Binâenaleyh, bu ifadenin hükmüne, kâfirlerden sudur eden ve İslam dininde 
haram kılınmış olan her şey dahildir. Sonra Allah'ın "ondan 6'fürü 
cezalandırılır" buyruğu, bütün bunların cezasının o kâfirlere ulaşacağına delalet 
etmektedir. 

İmdi eğer, "Bu âyette bahsedilen cezanın, o kâfirlere bu dünyada ulaşan keder ve 
üzüntülerden ibaret olması niçin caiz olmasın?" denilirse biz deriz ki: Onlara, bu 
dünyada iken yapmış oldukları iyiliklerin karşılıkları mutlaka ulaşır. Çünkü, bu 
iyiliklerin karşılığını onlara ahirette ulaştırmak imkansızdır. Durum böyle 
olunca, işte bu, o kâfirlerin bu dünyadaki nimetlenmelerinin daha çok ve 
buradaki lezzetlerinin de daha tam olmasını gerektirir. İşte bundan dolayı Hz. 


Peygamber (s.a.s),"Dünya mü'minin hapishanesi kâfirin İse cennetidir' [45] 
buyurmuştur. Hal böyle olunca, "Onların yasaklanmış fiillerinin cezasının, bu 
dünyada onlara ulaşmış olmasını söylemek" imkansız olur. Binâenaleyh, bu 


cezanın onlara ahirette vasıl olacağına hükmetmek gerekir. 146) 
Kulların Filleri Hakkında Mutelize İdası ve Reddi 


Mutezile şöyle demektedir: "Âyet, kulun kendi fiillerinin faili olduğuna delalet 
etmektedir. Yine âyet, kulun kötü amelleriyle, bir cezaya müstehak olduğunu 
ifade eder. Âyet, bu iki şeyin ikisine birden delalet edince, aynı zamanda Allah 
Teâlâ'nın, kulların fiillerinin yaratıcısı olmadığına da delalet etmiş olur. Bu, şu 
iki sebepten ötürü böyledir: 

a) Bu amel, kula ait bir iş olunca, o işin Allah'ın fiili olması imkansız olur. Zira, 
yapılan tek bir şeyin (aynı anda) iki kudret sahibinin fiili olması imkansızdır. 

b) Şayet o amel, Allah'ın yaratmasıyla meydana gelmiş olsaydı, o zaman o kul 


bu işten dolayı, kesinlikle herhangi bir cezaya müstehak olamazdı. Halbuki, 
böyle olması bâtıldır. Zira âyet, kulun, kendi amelinden ötürü bir cezaya 
müstehak olacağına delalet etmektedir." 

Bil kijbu tür görüşlere karşı yapmış olduğumuz istidlâller.bu kitabımızda 
defalarca geçmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "ve o, kendisine Allah'tan başka ne bir yâr, ne de bir 
yardımcı bulamaz" buyurmuştur. Mu'tezile, "Bu âyet, şefaatin bulunmadığına 
delalet etmektedir" der. Buna şu iki şekilde cevap verebiliriz: 

a) Biz, bu âyetin kâfirler hakkında olduğunu söylüyoruz. 

b) Peygamberlerin ve meleklerin, isyankâr kimseler hakkındaki şefaatleri, ancak 
Allah'ın izni ve müsaadesine bağlıdır. Durum böyle olunca, hiç kimsenin Allah 


Subhanehu ve Teâlâ'dan başka, ne bir velisi ve ne de bir yardımcısı olamaz. 147) 
Erkek Veya Kadın Mü'minler Cennete Girerler 


"Erkek veya kadın, salih amellerden (birşey) yaparsa, işte onlar cennete girerler. 
Bir çekirdeğin çukurcuğu kadar bile haksızlığa uğratılmazlar"(Nisa, 124). 
Mesruk: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Kim bir kötülük yaparsa, ondan ötürü onunla 
cezalandırılır" (Nisa. 123) âyeti nazil olunca ehl-i kitap, müslümanlara "Biz ve 
siz aynıyız" dediler. İşte bunun üzerine bu âyet-i kerime, Cenâb-t Hakk'ın "İyilik 
yapan (bir insan) olarak, kendisini Allah 'a teslim eden, İbrahim 'in Allah "ı bir 
tanıyıcı dinine tâbi olan kimseden daha güzel dinli kimdir..." (Nisâ.125) 
ifadesine kadar nazil oldu" demiştir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [48] 
Birinci Mesele 


İbn Kesir ve Âsimin ravisi Ebu Bekr, yâ harfinin dammesi ve hâ harfinin 
fethasıyla olmak üzere, meçhul 

sîgasında "Cennete girdirilirler" şeklinde okurlar. Yine aynı imamlar, Meryem 
(eo.âyet) ile Mü'min <4o.âyet) âyetlerini de böyle okumuşlardır. Diğer kıraat 
imamları ise, bu suredeki bütün bu gibi yerleri, cennete girme fiilini insanlara 
nisbet ederek, yâ harfinin fethası ve hâ harfinin zammesi ile i (girerler) şeklinde 
okumuşlardır. 

Her iki kıraat de güzeldir. Birincisi güzeldir, çünkü daha vecizdir ve "Onları 
cennete sokarım" şeklindeki sözün doğruluğuna delalet eder ve "Haksızlığa 
uğratılmazlar" tabirine de uygun düşer. İkinci kıraat ise, Hak Teâlâ'nın "Siz ve 


zevceleriniz cennete girin" <zuhruf, 70) ve "Selametle girin oraya" (Kâf,34> 


âyetlerine uygun düşer. Allah en iyi bilendir. 149) 
İkinci Mesele 


Alimler şöyle derler: "Âyetteki iki arasındaki fark şudur: Birincisi, min-i 
teb'iziyye (bazı manasına)dir. Buna göre mana, "Kim salih amellerden bazısını 
(birşey) yaparsa" şeklinde olur. Çünkü hiçbir insan, salih amellerin hepsini 
yapamaz. Hatta bundan murad, salih amellerden bir kısmını mü'min olarak 
yapan kimsenin, mükâfaata müstehak olacağıdır."Bil ki bu âyet büyük günah 
sahibinin cehennemde ebedi olarak kalmaycağmı, sonunda cennete geçeceğini 
gösteren delililerin başında yer alır. Bu böyledir, çünkü biz, büyük günah 
sahiplerinin de mü'min olduğunu izah etmiştik. Bu sabit olunca deriz ki: Büyük 
günah sahibi namaz kılar, oruç tutar, haccını yapar ve zekatını verirse, bu âyetin 
hükmüne göre cennete girmesi; günahkârlarla ilgili va'idi ilâhileri gösteren 
âyetlerin hükmüne göre ise, cehenneme girmesi gerekir. Bu durumda ya o, önce 
cennete girer, sonra cehenneme geçer ki bu ihtimal icmaen bâtıldır, ya da önce 
cehenneme girer, sonra cennete geçer ki, işte mecburen kabul edilecek olan 


doğru görüş budur. Allah en iyi bilendir. [50] 
Nakir'in Manası Nedir? 


“Nakir”, hurma çekirdeğinin çukurundaki, hurmanın kendisinden çıkıp bittiği 
noktadır. Buna göre mana, "Onlar, çekirdeğin o noktası kadar bile, amelleri 
hususunda haksızlığa uğratmayacaklardır" şeklinde olur. 

Buna göre şayet, "Başkaları da aynı durumda olduğu halde, Cenâb-t Hak sadece, 
salih kimselerin zulme uğratılmayacağım söylemiştir? Nitekim Cenâb-t Hak, 
(umumi bir hüküm olarak): 

"Rabbin, kullarına zulümkar değildir" (Fussiiet,«) ve "Allah, alemlere hiçbir 
zulüm etmek istemez" (Aı-ı imran. 10e) buyurmuştur" denilir ise, buna şu iki 
şekifde cevap verebiliriz: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Haksızlığa uğratılmazlar" ifadesinde bahsedilenler hem 
günah, hem de saiih amel işlemiş olan kimseler olabilir. 

b) Sevabı noksan olarak verilmeyen herkes, cezasının artırılmamasına daha lâyık 
olur. İşte, insanlar arasındaki hüküm budur. Binâenaleyh Allah Teâlâ bu hükmü, 


insanlar arasında örf haline gelmiş olan şeye uygun olarak anlatmıştır. pu 


Hz. İbrahim'in Yüce Dinine Girmek 


'İyilik yapan (bir insan) olarak, kendini Allah'a teslim eden ve İbrahim'in hantf 
milletine tâbi olan kimseden daha güzel dinli kimdir? Allah İbrahim'i bir dost 
edinmiştir. Göklerde ne var, yerde ne varsa hepsi Allah'ındır. Allah her şeyiö 
kuşatıcıdır"(Nisa, 125-126). 

Bil ki Allah Teâfâ, kurtuluşun ve cenneti elde edişin gerçekleşmesini, insanın 
mü'min olmasına bağlayınca, imanı iyice izah etmiş ve onun şu iki bakımdan 
faziletini beyan buyurmuştur: 

a) İman, Allah'a tam olarak ubudiyyeti, itaati ve inkıyadı ortaya koymayı ifade 
eden bir dindir. 

b) İman, Hz. İbrahim (a.s)'in de, üzerinde olduğu bir dindir. İşte bu iki faziletten 
her biri, İslâm dinine teşvik hususunda, başlıbaşma birer sebeptir. 

Birincisine gelince, bil ki İslâm şu iki şey üzerine bina edilmiştir: 

a) İtikad (inanç), 

b) Amel (ibadet).. Cenâb-ı Hak, itikada bu âyette, "KendiniAllah'a teslim 
eden..." ifadesi ile işaret etmiştir. Bu böyledir. Çünkü İslâm, inkıyad ve 
teslimiyyettir. "Vech" (yüz), insanın en güzel uzvudur. Bundan dolayı insan, 
kalbi ile Rabbini tanır, O'nun rububiyyetini, kendisinin de ubudiyyetini 
(kulluğunu) ikrar ederse, kendisini Allah'a teslim etmiş olur. Cenâb-ı Hak, 
ibadeti de bu âyette, "İyilik yapan (bir insan) ibadete de kasdederek" ile işaret 
etmiştir ki, bu ifadenin içine, iyilik olan her fiili (ibadeti) yapıp, günahları 
terketme girer. Binâenaleyh sen, gerek bu veciz ifade ve gerekse bu ifadenin 
bütün maksad ve gayeleri ihtiva etmiş olduğunu iyice düşün. 

Hem Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendisini Allah'a teslim eden..." sözü, 'hasr" (sadece) 
manasını ifade eder. Buna göre, "kendisini sadece Allah'a teslim eden, Allah'tan 
başkasına teslim etmeyen..." demektir. Bu durum da, mükemmel bir imanın, 
bütün işlerin yaratıcıya havale edilmesi ve insanın kendi gücü ile kuvvetinin bir 
rolü olmadığını bilmesi halinde tahakkuk edeceğine bir dikkat çekmedir. 

Yine bu ifadede, Allah'tan başkasından yardım isteyenlerin yanlış yolda 
olduklarına bir dikkat çekme vardır. Çünkü müşrikler putlardan yardım umuyor 
ve: "Bunlar, Allah yanında bize şefaatçi olacaklardır" diyorlardı. Dehriyyun ve 
Tabiatcılar ise feleklerden, yıldızlardan, tabiattan ve benzeri şeylerden medet 
umarlar. Yahudiler, ahirette kendilerinden azabı defetme hususunda, peygamber 
soyu olduklarını, hristiyanlar ise, Hz. İsa'nın üç itahdan üçüncüsü olduğunu 
söylüyorlardı. Binâenaleyh bütün dinler, Allah'tan başkasından medet 


ummuşlardır. 

Mu'tezile'ye gelince, gerçekte bunlar da özlerini Allah'a teslim etmemişlerdir. 
Çünkü bunlar, mükâfaati gerektiren taatı ve cezayı gerektiren masiyeti, insanın 
kendisinden bilirler. Binâenaleyh onlar, gerçekte sadece kendilerinden ummuşlar 
ve sadece kendilerinden korkmuşlardır. 

Fakat tedbiri, tekvini, icadı ve yaratmayı Hak Subhanehu ve Teâlâ'ya havale 
eden ve O'ndan başka bir varedici ve müessirin olmadığına inanan ehl-i sünnete 
gelince, özlerini Allah'a teslim eden, tamamen Allah'ın fazl-u ikramına güvenen 
ve gözlerini O'ndan başka herşeyden çeviren kimseler, işte bunlardır. 

İkincisine gelince, Hz. Peygamber (s.a.s), insanları Hz. İbrahim (a.s)'in dinine 
çağırmıştır. Binâenaleyh hiç şüphe yok ki, bütün insanlar nezdinde, Hz. İbrahim 
(a.s)'in sadece Allah'a davet ettiği meşhurdur. Nitekim O, "Ben, sizin Allah'a şirk 
koştuğunuz şeylerden kesinlikle uzağım" (En'am, 78) demiştir. Yine o, hiçbir 
feleğe ibadet etmeye, hiçbir yıldıza itaatta bulunmaya, hiçbir puta secde etmeye 
ve tabiattan medet ummaya davet etmemiştir. Aksine O'nun dini, Allah'a davet 
etmek ve Allah'tan başka hiçbir şeye iltifat etmemektir. Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
daveti de, sünnet olmak ve Ka'be'ye doğru namaz kılmak, onu tavaf etmek, 
sa'yda bulunmak, şeytan taşlamak, Arafat'ta vakfe yapmak (ihramdan çıkmak 
için) tıraş olmak gibi işlerde ve "Hant Babbi, İbrahim'i birtakım kelimelerle 
(emirlerle) imtihan etmişti" (Bakara. 124)âyetinde işaret edilen on kelime (emir) 
hususunda, Hz. İbrahim'in dinine yakındır (aynıdır). Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
şeriatının, Hz. İbrahim'in şeriatına yakın olduğu sabit olupi Hz. İbrahim'in 
şeriatının herkesçe makbul olduğu bilinince,çünkü Araplar, Hz. İbrahim'in 
soyundan oldukları ile öğündükleri gibi hiçbir şeyle oğünmezler-, yahudi ve 
hristiyanlar da Hz. İbrahim ile iftihar ederler, bütün bunlar nezdinde, Hz. 
Muhammed'in şeriatının da makbul sayılması gerekir. 

Âyetteki "Hanif kelimesi ile ilgili iki husus vardır: 

1) Bunun, "Tâbi olunan şey"'in hali olması caiz olduğu gibi "tabiolan kimse"n'm 
"ha)"i olması da caizdir. Nitekim sen "Onu binitti iken gördüm" dediğin zaman, 
bu ifadede "binitli olanın, "hem görenin, hem de görülenin "hal"! olması 
mümkündür. 

2) Hanif, "meyleden, sapan" demektir. Buna göre mana, "(İslam'ın dışındaki) 
bütün dinlerden meyleden, sapan" şeklinde olur. Çünkü Hak dinin dışında kalan, 
her din bâtıldır. Doğru olan, bu kelimenin, zahir ve batın herşeyden dönen 
manasına olmasıdır. Bu hususta sözün özü şudur: Bâtıl, her nekadar kendine zıd 
olan başka bir bâtıldan uzak ise de, bazan kendine denk olan diğer bir bâtıla 
yakın olur. Fakat hak, tekdir. Dolayısıyla hak, kendi dışındaki herşeyden 


meyletmiş, uzaklaşmış olur Bu, tıpkı dairenin bütün yaylarından 
(noktalarından), eşit derece uzak olan merkez gibidir: 

Buna göre şayet: "Bu âyetin zahiri, Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatının, Hz. 
İbrahim'in şeriatının aynısı olduğunu ifade eder. Böyle olması halinde de, Hz. 
Muhammed (s.a.s), müstakil bir şeriat sahibi olmamış olur. Halbuki sizler bunu 
söylemiyorsunuz" denilir ise, deriz ki: Hz. Muhammed (s.a.s)'in getirdiği dinin, 
birtakım ilave güzellik ve yeni faydaları ihtiva etmekle birlikte, Hz. İbrahim'in 


dinini de içine almış olması caizdir. [52] 
Allah'ın Hz. İbrahim'i Dost Edinmesi 


Sonra Cenâb-i Hak, "Allah, İbrahim'i bir dost edinmiştir" buyurmuştur. Bu 
âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 
Âyet-i kerimenin, kendinden öncesi (makabli) ile münasebeti hususunda iki 


izah şekli vardır: 1931 
Birinci Mesele 


1) Hz. İbrahim (a.s), din bakımından Allah'ın, kendisini birdost edineceği kadar 
yüksek bir dereceye ulaşınca, O'nun ahlâk ve gidişatının örnek atanması münasip 
olmuştur. 

2) Allah Teâlâ, İbrahim (a.s)'in milletini (dinini) zikredip, onu bir hanif (tevhid) 
dini olarak vasfedince, bunun peşinden "Allah, İbrahim'i bir dost edindi" 
demiştir. Bu, bu şeriatı bilip, bu mükellefiyetleri yerine getirmiş olduğu için, 
Allah'ın onu bir oost edindiğini iş'ar etmektedir. Bunu te'kid eden bir başka şey 
de, "Hani Rabbi, Jira//m 7 birtakım kelimelerle (emirlerle) imtihan edip de, o 
bunları tamamen yerine getirince, "Sent insanlara önder (imam) yapacağım" 
buyurmuş" (Bakara, 124) âyetidir, şte bu da, Allah'ın, Hz. İbrahim'i insanlara 
önder kıldığıına delalet eder... Çünkü Hz. İbrahim, bu emirleri eksiksiz yerine 
getirmiştir. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Âyet, Hz. İbrahim (a.s)'in, o şeriat ile amel etmiş r- 
ması sebebiyle Allah'ın bir dostu olmak gibi yüce bir mevkide bulunduğuna 
delalet edince, bu, bu şeriatla amel eden kimsenin, mutlaka dini bakımdan en 
büyük birmakamı elde edeceğine bir dikkat çekmek olur ki, bu da bu dine büyük 
bir teşvikin ifadesidir. 

İmdi eğer: 'Allah Teâlâ'nın, "Allah, İbrahim'i bir dost edinmiştir" buyruğunun 
âyet içindeki yeri nedir?" denilirse, biz deriz ki: 


Bu, i'rabta mahalli olmayan bir cümle-i itiraziyyedijr. Bunun bir benzeri de, şairin 
şiirinde söylemiş olduğu şu ifadedir: "Hâdiseler ise pekçoktur.." 
Cümle-i itiraziyyenin vazifesi ise, sözü tekid etmektir. Buradaki durum da, 


beyan etmiş olduğumuz gibi, aynı şekildedir. [54] 
Halil Kelimesinin Manası 


Alimler, "Halil" kelimesinin iştikakı hususunda şu izahları yapmışlardır: 

a) İnsanın dostu, isterinin ve sırlarının içine karışan ve evgisi, sevdiği kimsenin 
kalbinin cüzlerine giren kimsedir... Hiç şüphesiz bu, sevginin doruk noktasıdır... 
Denildiğine göre, nâb-ı Allah, Hz. İbrahim'i en yüce eleküt ile en aşağı 
meleküta muttali ktlıp, o da tekrar tekrar kavmini Allah'ı birlemeye davet edip 
onları yıldızlara, aya, güneşe ve putlara tapmaktan men ederek, kendisini ateşe; 
çocuğunu kurban olmaya, malını da misafirlere teslim edince, Allah O'nu 
insanlara imam ver onlara gönderilen bir resul kılmış; O'na, hem hükümdarlığın 
hem de peygamberliğin kendi soyundan olacağı müjdesini vermiştir. İşte bütün 
bu özelliklerden dolayı, Allah onu "Halil" (dost) diye nitelemiştir. Çünkü, 
Allah'ın kulunu sevmesi, ona her türlü fayda ve menfaatleri ulaştırmayı 
istemesinden ibarettir. 

b) "Halil" dostluğunda sana muvafakat eden, uyandır. Ben de derim ki: Hz. 
Peygamber'in,"Allah'ın ahlâkı ile ahlâklarımız" dediği rivayet edilmiştir. 
Binâenaleyh Hz. İbrahim bu konuda, kendinden öncekilerden hiçbir kimsenin 
ulaşamadığı bir makama ulaşınca, hiç şüphesiz Allah Teâlâ bu şerefi sadece ona 
tahsis etmiş gibt pörünmektedir. 

c) Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Halil senin yolunda seninle birlikte hareket 
eden demektir. Bu, kumun üzerindeki yol manasına gelen, kelimesinden 
gelmektedir." Keşşaf 1 bu izahı, doğruya, (b) şıkkından daha yakındır. Veyahut 
da bu dosttuk, Hz. İbrahim'in Allah'a son derece itaatkâr olup, bütün içi ve 
dışıyla Allah'ın hükmünden temerrüd etmeyip O'na isyan etmemesi manasına da 
hamledilebilir. Nitekim Cenâb-ı Allah bunu, "RabbiO'na, "Teslim ol" dediği 
zaman O, "Alemlerin Habbine teslim oldum" demişti" (Bakara. 131) âyetiyle 
haber vermiştir. 

d) "Hain" kendisinin kusur ve eksiğini kapattığını giderdiğin gibi, o da senin 
kusur ve eksiğini örten, giderendir. Bu görüş zayıftır, çünkü İbrahim (a.s) Allah 
ile dostolunca, "O kusuru, eksiği kapatır, örter" denilmesi imkansız olur. İşte 
bundan da anlıyoruz ki, "Halil" kelimesini bu şekilde tefsir etmek mümkün 


değildir. L55] 


Hz. İbrahim'e "Halil" Denilmesinin Sebebi 


Müfessirlere gelince onlar, bu lakabın nüzulü, verilmesi hakkında birkaç izah 
şekli zikretmişlerdir: 

1) Uşaklarının kendisine getirdiği kum un olunca, hanımı "Bu, senin Mısırlı 
dostundandır" der. Bunun üzerine İbrahim (a.s) de, "Hayır, bilakis o, dostum 
olan Allah'tandır" demişti. 

2) Şehr İbn Havşeb şöyle demiştir: Bir melek bir İnsan suretinde yeryüzüne 
inmişti. Yumuşak ve hüzünlü bir ses ile Allah'ın ismini zikredince, İbrahim (a.s): 
"Onu bir kere daha zikret" dedi. Bunun üzerine o melek, "Onu bedava 
zikretmem" dedi. Hz. İbrahim de, "Bütün malım senin olsun..." deyince, bunun 
üzerine melek, birincisinden daha hazin bir sesle Allah'ın ismini andı, zikretti. 
Hz. İbrahim (a.s): "Allah'ın adını üçüncü kez zikret, çocuklarım senin olsun..." 
deyince, melek, "Sana müjdeler olsun, ben bir meleğim; senin malına ve 
çocuklarına ihtiyacım yok... Maksadım sırf seni imtihan etmek idi. Allah'ın 
zikrini duyabilmek için malını ve çocuklarını gözden çıkarınca,-şüphesiz Altah 
seni bir "Halil" edindi" dedi. 

3) Tavus'un İbn Abbas (r.a)'dan rivayet ettiğine göre, Cebrail (a.s) ve melekler, 
Hz. İbrahim'in yanına, güzel yüzlü delikanlılar olarak girdikleri zaman, 
Halilurrahman Hz. İbrahim onları misafir zannederek, onlara besili bir buzağı 
keserek, bunu onlara sundu. "Başında, Allah'ın ismini anmak, sonunda da 
Allah'a hamdetmek şartıyla, buyurun yeyin!" dedi. Bunun üzerine Cebrail (a.s), 
"Sen Allah'ın dostusun, Haliluflah'sın" dedi. Böylece bu vasıf, O'nun hakkında 
indirilmiş oldu... 

Ben derim ki: Bu hususta, şöyle olan bir başka izah şekli daha vardır: Ruhun 
cevheri aydınlık, ışıklı ve yüce olup, cismani lezzetler ve bedeni haller ile de 
irtibatı az olur; sonra böyle mukaddes ve yüce, şerefli cevhere, onun cismani 
bulanıklıklardan temizlenmesini ve parlaklığını artıracak ameller ve kudsi 
marifetler ve ilahi cilalar ile aydınlanmasını ve ışımasını artıracak fikirler de 
eklenirse, işte böyle bir insan kudsiyyet ve temizlik alemine dalar, cismi ve hissi 
bağlardan azade olur. Sonra bu insanın bu şerefli halleri, Allah'tan başka hiçbir 
şey görmeyecek, Allah'tan başka hiçbir şey duymayacak, ancak Allah için 
hareket edecek, ancak Allah için duracak ve ancak Allah için yürüyecek bir hale 
gelecek kadar artar... İşte o zaman, Allah'ın celal nuru, O'nun bütün bedeni 
kuvvetlerine sirayet edip girer ve bu kuvvetlerin cevherlerinin arasına girer, 
kaybolur ve onların mahiyetlerine nüfuz eder... İşte böyleir insan, 


Muhabbetullah, onun bütün kuvvetlerine nüfuz edip girdiği için, gerçekten 
"Halfl" diye vasfedilir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in duasındaki, Allah'ım, kalbime 
bir nur ver; kulağıma bir nur ver, gözlerime bir nur ver ve sinirlerime bir nur 


ver" [56]sözüyle de buna işaret edilmiştir. 
Hristiyanlardan birisi şöyle demiştir: 7) 


Üçüncü Mesele 


"Halil isminin beili bir nsana, onu yüceltmek ve teşrif etmek için verilmesi caiz 
olunca, onu yüceltmek ve 

şereflendirmek gayesiyle, aynı şekilde İsa için de ibn (oğul) isminin kullanılması 
niçin caiz olmasın?" 

Buna söyle cevap verilir: Bu ikisi arasındaki fark şudur: İbrahim (a.s)'in 
Halilutlah oluşu, ileri derecede bir sevgiden ibarettir. Ve bu da, cins birliğini 
gerektirmez. Oğul kelimesine gelince, bu bir cins birliğini gösterir, iş'ar eder. 
Cenâb-t Allah, mümkin varlıklarla aynı cinsten olmaktan ve sonradan meydana 
gelmiş olan varlıklara benzemekten yücedir. 

Sonra Allahu Teâlâ, "Göklerde ne var, yerde ne varsa hepsi Allah'ındır. Allah her 
şeyi kuşatıcıdır" buyurmuştur. 


Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: [58] 
Birinci Mesele 


Âyetin, önceki âyetlerle irtibatı hakkında birkaç izah yapıl mıştır: 

1) Mananın şu şekilde olmasıdır: Cenâb-ı Allah, Hz. İbrahim'i, insanların 
birbirleriyle olan dostukiannda olduğu gibi, herhangi bir hususta ona muhtaç 
olduğu için dost edinmemiştir. Göklerin ve yerin mülkü Allah'ın iken, bu O'nun 
hakkında nasıl düşünülebilir? Ve yine böyle bir zatın, zayıf bir beşere muhtaç 
olması nasıl düşünülebilir? O, Hz. İbrahim'i, ancak sırf lütfü, ihsanı ve keremi 
sebebiyle dost edinmiştir. 

Bir de Hz. İbrahim, kulluk ve ubudiyette tam bir ihlâsa sahip olunca, muhakkak 
ki Allah TeâJâ bu şerefi O'na has kılmıştır. Sözün neticesi, Hz. İbrahim'in 
Halilullah olması, arada sanki bir cins birliği olduğu zannını uyandırır. İşte 
bundan dolayı Allah, bu cins birliği ve benzerlik zannını, bu âyet ile izale 
etmiştir. 

2) Allah Teâlâ, surenin başından buraya kadar birçok emir, nehiy, vaad ve vaîd 


zikretmiştir. İşte burada da, kendisinin sonradan meydana gelen varlıkların ilahı, 
mevcudat ve mümkinatın var edicisi olduğunu beyan etmiştir. İşte böyle olan bir 
zatda, itaat olunan bir hükümdar olur. Binâenaleyh, akıllı olan herkesin o 
Hükümdar'ın buyruklarına boyun eğmesi ve emirleriyle nehiylerine inkıyad 
etmesi gerekir. 

3) Allah Teâlâ, aad ve vaidini zikredip, bunları yerine getirmesi de, bütün kâinat 
ile mümkinata taalluk eden tam bir kudret ve itaatkâr ile isyankâr, iyi (muhsin) 
ile de kötü (musi) nazarında birbirine karışmayacak şekilde, bütün cüz'iyyat ve 
külliyata taalluk eden tam bir ilim olarak iki şeyin bulunmasıyla mümkün 
olunca, kudretinin kemalini, "Göklerde ne var, yerde ne varsa hepsi Allah'ındır" 
sözüyle; ilminin kemalini "Allah her şeyi kuşatıcıdır ' sözüyle göstermiştir. 

4) Allah Teâlâ Hz. İbrahim'i dostu olarak vasfedince, bu halinin yanısıra O'nun, 
kendisinin kulu olduğunu da beyan etmiştir. Bu böyledir, çünkü göklerde ve 
yerde olan her şey Allah'ındır. 

Bu âyet, Allah Teâlâ'nın şu âyetleri kabilindendir: ."Göklerde ve yerde olan 
herkes, hiçbiri müstesna olmamak üzere, o Rahmana mutlaka kul olarak 
gelecektir ' (Maryan. 94) ve "Ne Mesih, ne en yakın melekler, Allah'ın kulu 
olmaktan asla çekinmezler..." (Nisa. 172). Yani, kudret sıfatındaki kemallerine, 
ilim ve hikmet sıfatındaki kuvvetlerine rağmen, melkler Allah'a ibadet etmekten 
geri durmayınca, insan olarak zayıflığına rağmen Hz. İsa (a.s)'nın Allah'a ibadet 
etmekten kaçınması nasıl mümkün olabilir? Burada da böyledir. Yani, göklerde 
ve yerde olan her şey, O'nun teshiri (emri) ve uluhiyyetinin nüfuzu altında, O'nun 
mülkü olunca, "Allah'ın Hz. İbrahim'i dost edinmesi, O'nu Allah'a ibadet 
etmekten kurtarmıştır" denilmesi nasıl makul olabilir? İşte bütün bu izahların 


hepsi güzel ve yerindedir. [59] 


Kullanılmasının İzahı 


Cenâb-ı Hak, "Göklerde ne var, yerde ne varsa..." buyurdu "Göklerde kim var, 
yerde kim varsa.." buyurmamıştır. Çünkü burada, tüm varlık cinsini ifade etmek 
yoluna gitmiştir. Akla uygun olan,bir şey zikredilip, onunla da cins murad 


edildiği zaman,bunun ile zikredilmesidir. 160) 
Allah ın Her Şeyi İhata Etmesinin Manası 


"Allah her şeyi kuşatıcıdır" buyruğunun iki izahı vardır: 

1) Bundan murad, ilim ile ihata etmek, kuşatmaktır. 

2) Bundan murad, kudret ile kuşatmaktır. Nitekim Allah Teâlâ, "Size, henüz güç 
yetiremediğiniz daha diğer (ganimetler de..." (Fetih,21)buyurmuştur. Bu görüşte 
olanlar şöyle demişlerdir: Bir kimse, "AJlah Teâlâ'nın, "Göklerde ne var, yerde 
ne varsa hepsi Allah'ındır" buyruğu, O'nun kudretinin kemaline delalet edince, 
eğer biz, "Allah her şeyi kuşatıcıdır" tabirini de, Allah'ın kudretinin kemali 
manasına hamledersek, burada lüzumsuz bir tekrar yapılmış olur" diyemez. 
Çünkü biz diyoruz ki, âyetteki "Göklerde ne var, yerde ne varsa Allah'ındır" 
buyruğu ancak, Allah Teâlâ'ntn kadir ve göklerdeki ve yerdeki şeylerin maliki 
olduğunu ifade eder; ama göklerde ve yerdeki şeylerin dışında kalan ve 
bunlardan farklı olan hususlarda da Kadir olduğunu ifade etmez. Binâenaleyh, 
Allah Teâlâ, "Allah her şeyi kuşatıcıdır ' buyurunca, bu ifade, bu gökler ve yer 
dışındaki nihayetsiz makdurata (güç yetirilebilecek şeylere) kadir olduğunu ve 
bütün kainat ve mümkinattaki kaza ve kader zincirinin ancak, O'nun icadı, 
tekvini ve ibdaı ile inkitaya erdiğini gösterir... İşte bu sözün açıklaması budur. 
Fakat birinci görüş daha güzeldir: Çünkü biz, uluhiyyetin ve vaad ile vaidi 
yerine getirmenin, ancak kudret ve ilmin birlikte bulunması ve kamil, 
mükemmel manada mevcut olmasıyla tahakkuk edeceğini, binâenaleyh bu 
ikisinin beraber zikredilmesi gerektiğini açıklamıştık... Kudret ilimden önce 
zikredilmiştir, çünkü usul ilminde de sabit olduğu gibi, Allah'ı bilmek, O'nun 
kadir olduğunu bilmektir. Sonra, Allah Teâlâ'nın kadir olduğunun bilinmesinin 
peşinden, O'nun atim olduğu da bilinir. Çünkü bir fiil, meydana gelişiyle bir 
kudrete delalet eder ve kendisinde bulunan sağlamlık ve muhkemlik ite de, ilme 


delalet eder. Şüphe yok ki, birincisi ikincisinden önce gelirl©l! 


Kur'ân Üslübunun Mühim Bir Özelliği 


"Senden kadınlar hakkında fetva isterler. De ki: "Allah onlara dair hükmünü ize 
açıklıyor: Kitapda mallarını vermediğiniz ve kendileriyle evlenmek istediğiniz 
öksüz kadınlar ve zavallı çocuklar hakkında ve öksüzlere karşı adaleti yerine 
getirmeniz hususunda size okunan âyetler, Allah'ın hükmünü açıklamaktadır" 
(Nisa. 127): 

Bil ki, bu kerim kitabın tertibinde Allah Teâlâ'nın âdeti, en güzel bir biçimde 
vaki olmuştur. Bu daşudur: O, herhangi bir hüküm zikrettikten sonra, bunun 
peşinden vaad -vaid, tergib- terhib hususunda birçok âyet zikreder, bunları 
Allah'ın azametine, kudretinin celal ve ululuğuna ve uluhiyyetinin yüceliğine 
delalet eden âyetlerle karıştırır. Daha sonra da, tekrar hükümleri beyan etmeye 
döner. Bu, tertip çeşitlerinin en güzeli ve kalblerde tesir uyandırmaya en elverişli 
olanıdır. Çünkü, meşakkatli şeyleri yapmayı teklif etmek ancak, vaad ve vaid ile 
birlikte bulunduğu zaman kabul edilebilir, kabul mevkiinde bulunur. Vaad ve 
vaid ise kalbe ancak, kendisinden vaad ve vaid sadır olan zatın kemalinin 
nihayetsizliğinin kati olarak bilinmesiyle tesir eder. Binâenaleyh bu tertibin, hak 
dine davete uygun olan tertiblerin en güzeli olduğu ortaya çıkar. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki: Allah Teâlâ bu surenin başında birçok şer'i 
hüküm ve mükellefiyet zikretmiş, bunların peşisıra kâfirlerin ve münafıkların 
hallerinin izahını getirip, bu hususu iyice ortaya koymuştur. Sonra, Allah'ın 
celalinin azametine ve kibriyasının kemaline delalet eden bu âyetleri getirmiştir. 
Bundan sonra yine hükümlerini açıklamaya dönerek, "Senden kadınlar hakkında 
fetva isterler. De kf: "Allah, onlara dair hükmünü size açıklıyor.." buyurmuştur. 


Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 1021 
Fetva Kelimesi Hakkında 


Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "İstifta, fetva istemek manasındadır. Mesela 
Arapça'da "Adamdan, mesele hakkında fetva sordum, oda bana tam 
olarak,fetva,verdi" denilir. Bufülin masdarı ifta olup fetva ve fütya kelimeleri de 
ifta manasınajujllanrlan iki isimdir. Arapça'da, "Rüyasını tabir ettim" manasında 
(falancaya, gördüğü bir rüya hakkında fetva verdim) denilir. Hak Teâlâ da, 
"Yusuf, ey çok doğru sözlü! Yedi besili inek hakkında bize bir fetva ver. 
(Yusuf,46)buyurmuştur. "İfta" kelimesi, müşkil olan bir şeyi açıklığa 
kavuşturmak manasmdadır. Kelimenin aslı, kuvvetlenen ve kemale eren genç 
manasındaki, ^sü' ve kelimesidir. Buna göre kelimenin manası şöyledir:'iSanki 
fetva veren kimsenin açıklaması ile, müşkil olan mesele kuvvet bufür ve güçlü 


kuvvetli olur." 163] 
(Nisa,27) Ayetinin Nüzul Sebebi 


Alimler, âyetin sebeb-i nüzulü hakkında iki şey zikretmişlerdir: 

1) Araplar, bu surenin baş kısmında da açıkladığımız gibi, 

kadınlara ve çocuklara mirastan hiçbir pay vermiyorlardı. İşte bu âyet-i kerime, 
onların da varis kılınması için nazil olmuştur. 

2) Âyet-i kerime, kadınlara mehirlerini tam olarak verme hususunda nazil 
olmuştur. Yetim kız, bir adamın himayesinde bulunur, güzel ve zengin de olursa, 

o adam onunla evlenir ve malını yerdi. Ama yetim kız çirkin ise, adam onunla 
evlenmek isteyen başkalarına mani olur ve kız ölünce de onun malına konardı. 


İşte bundan dolayı Allah Teâlâ bu âyeti indirmiştir. 94 
Hakında Muhtemel Tefasirler 


Bil ki fetva isteme, kadınların kendileri hakkında değil,ancak onların bir halleri 
ve bir sıfatları hakkında olmuştur.Bu halin hangi hal olduğu âyette 
zikredilmemiş, bundan olayı âyet mücmel olmuş ve hakkında fetva 
istenenhususu göstermemiştir. 

Allah Teâlâ'nın, "Size kitapta okunup duran âyetler..." ifadesi hakkında birkaç 
görüş bulunmaktadır: 

1) Buradaki U jsm-i mevsulü, mübteda olduğu için mahallen merfudur. Buna 
göre ifadenin takdiri şöyledir: "De ki: "O kadınlara dair fetvayı Allah size 
veriyor ve kitapta okunan şeyler de size onlar hakkında fetva veriyor. Kitapta 
okunan bu şey şu âyettir:) 'Eğer yetim kızlar hakkında, adaleti yerine 
getiremeyeceğinizden korkarsamz..." (Nisa, 3). 

Sözün özü şudur: Müslümanlar, kadınların pek çok halleri hakkında soru 
sormuşlardı. Bu hallerden, hükmü açıklanmamış olanlar hakkında Allah 
Teâlâ'nın, onlara fetva vereceği zikredilmiş; daha önceki âyetlerde hükmü 
açıklanmış olanlarla ilgili olarak da okunmakta olan o âyetlerin müslumanlara 
fetva verdiği belirtilmiştir. Böylece Kur'an'ın o hükme delalet etmesi, kitap 
tarafından bir fetva verme kabul edilmiştir. Görmüyor musun ki meşhur mecazi 
ifadede, "Bize bu hükmü Allah'ın kitabı açıkladı" denilir. Bu denilebildiği gibi, 
"Allah'ın kitabı bize bu fetvayı verdi" de denilebilir. 

2) Âyetteki "Size okunup duran" ifadesi mübteda, "kitaptır" ifâdesi haberdir ve 
cümle, bir cümle-i mu'tarızadır. Buradaki "Kitap"dan maksad, Levh-i 
Mahfuz'dur. Bu ifadenin gayesi, onlara okunan âyetlerin durumunun yüceliğini 


belirtmek; yetimlerin hakları hususunda adaletli ve insaflı davranmanın, Allah 
katında riayet edilmesi ve gözetilmesi gereken büyük işler cümlesinden 
olacağına ve bunları ihlat edenlerin, Allah'ın yüceltip önemli kıldığı şeyi küçük 
görerek zulmetmiş kimse olacağına dikkat çekmektir. Kur'an'ın yüceltilmesi ne 
dair benzeri bir âyet de şudur: "Şüphesiz o (Kuran), nezdimizdeki ana kitapda 
(olan), çok yüce ve çok kıymetli bir kitaptır" (Zuhruf, 4). 

3) Bu ifade, kasem olduğu için mahallen mecrurdur. Sanki şöyle denilmektedir: 
"De ki: "Allah, o kadınlar hakkında fetva veriyor. Size Kitapta okunup duran 
(âyetlere) yemin olsun ki..." Kasem de, bir ta'zim (yücelik gösteren) ifadedir. 

4) Bu tabir âyetteki, kelimesindeki mecrur zamir üzerine atfedilmiştir. Buna göre 
mana şöyle olur: "De ki: "Allah, o kadınlar ve kitapta, yetim kadınlar (kızlar) 
hakkında okunan şeyler hususunda size fetva veriyor..." 

Zeccâc şöyle demiştir: "Bu izah şekli, lafza ve manaya bakıldığında son derece 
uzak bir ihtimaldir. Lafza nazaran böyledir. Çünkü bu durumda açıkisim, zamir 
üzerine atfedilmiş olur ki bu caiz değildir." Nitekim biz bu hususu (Nisa. i) 
âyetinin tefsirini yaparken açıklamıştık. Manaya nazaran bunun uzak oluşuna 
gelince,çünkü bu görüş, Allah Teâlâ'nın bu meseleler hakkında fetva verdiğini ve 
kitapta okunup duran şeyler hususunda da fetva vermesini gerektirir. Malumdur 
ki burada kastedilen bu değildir. Maksad ancak, Allah Teâlâ'nın, onların sorduğu 
meselelerde fetva vermiş olduğu hususudur. Burada geriye iki soru kalmaktadır: 
Birinci soru: Âyetteki, sözü neye taalluk etmektedir? 

Cevap: Biz deriz ki: Bu ifade, birinci izah şekline göre, fiilinin sılasıdır. "O 
yetim kızlar hakkında size okunup duran" demektir. Diğer izah şekillerine göre 
ise, bu söz, kelimesinden bedeldir. 

İkinci soru: sözündeki izafet, ne çeşit bir izafettir? 

Cevap: Kufeliler şöyle demişlerdir: "Bu, "Yetim kadınlar" mana-sındadır. Buna 
göre sıfat, mevsufuna izafe edilmiştir. Nitekim sen "yevmu'I-cum'a" (cuma günü) 
ve "hakke'l-yakin" (kat'igerçek) dersin." Basralılar ise şöyle demişlerdir: 
"Sıfatın, mevsufuna izafe edilmesi caiz değildir. Binâenaleyh, denilmez. Çünkü 
sıfat ile mevsuf, tek bir şeydir. Bir şeyin kendisine izafe edilmesi imkansızdır." 
Bu izah zayıftır. Çünkü mevsuf bazan, sıfat olmaksızın bulunabilir. Bu da 
mevsuf'un, sıfattan başka bir şey olduğuna delâlet eder. 

Sonra Basralılar, bu görüşlerine bazı hükümler bina edip şöyle demişlerdir: 
"Âyette geçen kadınlar, yetimler değillerdir, yetimlerden başkalarıdır. Bu 
"kadınlardan murad "yetimlerin anneleri" olup, yetim evlatları da kendilerine 
izafe edilmiştir. Âyet-i kerime'nin Ümmü Kuhha hakında inmiş olması da buna 
delalet eder. Çünkü bu hanımın yetimleri vardı." 


Sonra Cenâb-ı Hak, * "Kendileri için yazılmış olanı, kendilerine vermediğiniz 
(kadınlar)..." buyurmuştur. 

İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Hak Teâlâ bununla, o kadınlar için âyette belirlenmiş 
mirası murad etmektedir." Bu izah, âyet-i kerimenin, yetimlerin ve çocukların 
miraslarının verilmesi hakkında nazil olduğunu söyleyenlerin görüşüne göredir. 
Diğer alimlerin görüşüne göre ise, bundan maksad mehirdir. 

Sonra Hak Teâlâ, "ve nikahlamalarını beğenip istemediğiniz (yetimler)" 
buyurmuştur. Ebu Ubeyde şöyle demiştir: "Bu tabir, hem istemek, hem de 
istememek manasına gelebilir. Eğer sen bunu isteme manasında alırsan, o 
takdirde mana "ve kendilerini nikahlamayı istediğiniz.." şeklinde olur. Fakat 
bunu "istememe" manasına hamledersen, o takdirde mana, 've çirkin oldukları 
için nikahlamayı istemediğiniz..." şeklinde olur. 

Ebu Hanife (r.h)'nin ashabı bu âyeti, baba ve dede durumunda olmayan 
kimselerin (akrabaların), yetim kızı evlendirmelerinin oaiz olduğuna detil 
getirmişlerdir. Hanefilerin bu hususta, bu âyetten muradın, "Buluğa erdiklerinde, 
kendilerini (başkalarına) nikahlamayı arzu ettiğiniz..." şeklinde olabileceğine 
dair bir delilleri yoktur. Bizim görüşümüzün doğruluğuna delil ise şu 
rivayettir:*Kudame Ibn Maz'un, kardeşi Osman İbn Maz'un'un kızını Abdullah 
İbn Ömer (r.a) ile evlendirdi. Kıza Muğire İbn Şube de talib olmuştu. Kızın 
annesi de, (Muğire'nin) malının çokluğuna rağbet etmişti. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e geldiler. Kudame, "Ben, onun amcası ve babası tarafından 
tayin edilmiş vasisiyim" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), "O henüz küçüktür ve 
ancak annesinin izniyle evlenebilir" dedi ve o kız ile Abdullah İbn Ömer'in 
arasını ayırdı (nikahlarını iptal etti)." Bir de âyet-i kerimede, velilerin, yetim 
kızları nikahlama arzularını zikirden Öte birşey bulunmamaktadır. Bu durum ise 
bunun caiz olduğuna delalet etmez. 

Hak Teâlâ daha sonra "ve aciz küçük çocuklar hakkında" demiştir. Bu kelime 
mecrur olup, kelimesi üzerine atfedil m iştir. Araplar cahiliyye döneminde 
çocukları ve kadınları mirasçı saymıyorlardı. Onlar, çocukları ve kadınları değil 
de, sadece ağır ve güç işleri yapabilecek yaşa gelmiş olanları varis sayıyorlardı. 
Cenâb-ı Hak sonra, "Bir de yetimlere karşı adaleti ayakta tutmanızı..." 
buyurmuştur. Bu kelime de (mahallen) mecrur olup, "el-mustaz'afin"-in üzerine 
ma'tuftur ve bunun takdiri şöyledir: "Kitapta size okunup duran (âyetler), yetim 
kadınlar, aciz küçük çocuklar ve yetimler için adaleti ayakta tutmanız hususunda 
size fetva vermektedir. Her ne hayır yaparsanız, muhakkak ki Allah onu hakkıyla 
bilicidir." Yani, ona karşı sizin mükâfaatınızı verir ve O'nun katında, yaptığınız 


hiçbirşey boşa gitmez. 165) 


"Eger bir kadın, kocasının nüşüzundan, yahut kendisinden yüz 
çevirmesindenendişe ederse, sulh edip, aralarını düzeltmelerinde ikisine de vebal 
yoktur. Sulh daha hayırlıdır. Zaten nefislere aşın mal sevgisi verilmiştir. Eğer iyi 
geçinir ve ittika ederseniz, şüphesiz ki Allah, yapacağınız her şeyden 


haberdardır" (Nisa, 128). 100) 


Bil ki bu, Allah Teâlâ'nın, kadınlar hakkında daha önce bu surede geçmemiş olan 
hususlarda, vereceğini bildirdiği hükümler cümlesin dendir. Bu âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: [67] 
Birinci Mesele 


Alimlerden-bazısı bu âyetin, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer müşriklerden biri senden 

aman dilerse, ona aman ver.." rrevt». 6) âyetiyle, "Eğer mü'minlerden iki zümre 
birbiriyle dövüşürlerse, aralarını (bulup) barıştırınız" (Hucurat, 9> âyeti gibidir 
demiştir. Burada, lafzı, kendisini, citf- fiilinin tefsir etmiş olduğu bir fiil ile 
merfudur. Biraz önce yazdığımız âyetlerde de durum aynıdır. Allah en iyi 


bilendir. [68] 


Nüşsuz (Serkeşlik) Yapan Eşler Karşıasında Tutum 


Alimlerden bir kısmı, buradaki, cil fiilinin, "bildi", bir kısmı ise, "zannetti" 
manalarına geldiğini söylemişlerdir 

ki, bütün bunlar gereksiz yere âyetin zahirini bırakmaktır. Aksine bu ifâdeden 
maksat, korkunun bizzat kendisidir. Ancak ne var ki bu korku, korkunun 
bulunduğuna delalet eden emareler ortaya çıktığı zaman tahakkuk eder. Buradaki 
o emareler ise, erkeğin hanımına, "sen çirkinsin" veya "sen yaşlısın"; "genç ve 
güzel birisiyle evlenmek istiyorum" şeklinde sözler söylemesidir.kelimesi, 
"koca" anlamına gelmektedir. Bu kelimenin esas anlamı, "efendi, seyyid" 
demektir. Koca da, hanımı için, adeta bir seyyid ve efendi gibi olunca, 

bu isimle İsimlendirilmiştir. Bu kelimenin cem'i dür. Bu kelimeyle ilgili izah 
Cenâb-ı Hakk'ın, Bakara süresindeki "Kocaları, onları geri a/maya 
daha/ayjköriar..."(Bakara,228)âyetinin tefsirinde geçmişti. (geçimsizlik) her İki 
taraftan da olabilir ki bu, taraftardan herbirinin birbirlerinden hoştanmamatanditr. 
8u kelime, yeryüzünde yükselmiş olan, yükselen anlamına gelen jİ3l 


kelimesinden iştikak etmiştir. Kadın hakkında erkeğin geçimsizliği, ondan yüz 
çevirmesi, yüzünü ekşitip dökmesi, cinsi münasebette bulunmaması ve âdab-ı 


muaşerete riayet etmemesidir. 169) 
Nüşüz Hakkındaki Ayettin Nüzul Sebebi 


Müfessirier, âyetin nüzul sebebi hakkında şunlan söylemiş terdir: 

Nüşüz Hattrtakı Âyetin Nüzul Sebebi 

1) Said İbn Cübeyr, İbn Abbas tan bu âyetin Ibn Ebi's-Saib hakkında nazil 
olduğunu rivayet etmiştir ki, bu zatın bir hanımı ve bu hanımından da çocukları 
var idi. Hanımı ihtiyar olduğu için, onu boşamak istedi... Bunun üzerine hanımı, 
"Beni boşama, bırak çocuklarımın işleriyle meşgul olayım ve her ay pek az bir 
geceyi bana ayır..." der. Bunun üzerine koca, "Eğer iş bu şekilde olacaksa, bu 
benim için daha faydalı ve uygun olur" der. 

2) Bu âyet, Şevde bint-i Zem'a kıssası hakkında nazil olmuştur. Buna göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s) onu boşamak isteyinceC77), Şevde, Hz. Peygamber'den 
kendisini boşamamasını, sırasını da Hz. Aişe'ye tahsis etmesini istedi. Hz. 
Peygamber bunu uygun buldu da, onu boşamadı. 

3) Hz. Aişe'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bu âyet, bir erkeğin yanında 
bulunup, erkeğinin de kendisi yerine başkasını almak istediği bir kadın hakkında 
nazil olmuştur. Bunun üzerine kadın, "Beni tut (boşama) ve başkasıyla evlen, 


nafakam ve sıramdan da vazgeçiyorum, sana helal olsun" der. Do] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Nüşüzundan, yahut kendisinden yüz çevirmesinden" 
ifadesindeki "nüşüz" kelimesinden 

murad, söz veya fiil bakımından sert davranmak, veyahut da her ikisini birden 
yapmaktır. 'Traz"dan maksat ise, "Hayır, şer, cedelleşme ve eziyyet vermek gibi" 
hususlardan hiçbirini yapmayıp, sükut içinde bulunmaktır. Çünkü böylesi yüz 
çevirmeler, nefret ve hoşnutsuzluğun bulunduğuna daha fazla delalet etmektedir. 


EU 
Âyetteki Farklı Kıraatlere Göre Manalar 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Sulh edtp aralarını Bu husustaki rivayet İbn Kesirde de yer 


alır. O eseri tahkik edenler, konu ile ilgili olarak şöyle diyorlar; "Hz. 
Resüluilah'ın Hz. Sevde'yi boşamaya kalkması, son derece uzak bir ihtimaldir. 
Nitekim İbn Ke-sir'in serdettiği rivayetlerden, Hz. Peygamber'in böyle bir karar 
vermiş olduğu anlaşılmamaktadır. Sadece İbn Ebi Bizze hadisi vardır ki İbn 
Kesir'in de belirttiği üzere bu rivayet "gartb mürsel"dir (zayıftır)" İlbn Kesir, bu 
ayetin tefsirinde).zeltmelerinde İkisine de vebal yoktur" buyurmuştur. Bu 


ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: Z2] 
Birinci Mesele 


Asım, Hamza ve Klsai, bu babından olmak üzere yâ harfinin dammesi, lamın 
kesresi ve elifin de hazfiyle 

kıraat imamları ise, bu fiili "tefâul" babından olmak üzere yâ ve sâd harflerinin 
fethası, sâd ile lâm arasına bir elif getirip sâd harfini de şeddeleyerek, şeklinde 
okumuşlardır. ifadesinin aslı, şeklinde olup, tâ harfi sakin kılınarak, sâd harfine 
idğam edilmiştir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "nihayet hepsi birbiri 
ardınca oraya girip toplandılar.." (Artf. 38) âyetidir ki, bunun aslıda, dur. Tâ 
harfi sakin kılınmış, sonra da, mahreç yaKinlığından ötürü dâl'a çevrilmiş, dal 
harfi de, diğer dâl harfine idğam edilmiştir. Fiili okumak mümkün olsun diye, 
başına kesre olan bir vasi hemzesi getirilmiş, böylece kelime olmuştur. 

Bu açıklamaları iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu kelimeyi şeklinde 
okuyanların izahı şudur: Çekişme ye muhalefet hakkında, "ıslâh" fiili kullanılır. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kim vasiyyet edenin haksızlığa meylinden yatıud günaha 
gtrece&nden endişe edip de aralarını bulursa.." (Bakara, 182) vearasını 
düzeltmeyi.."(Nisa, m)buyurmuştur. Bu fiili, şeklinde,-ki bu, ekseri kıraat 
alimlerine göre tercih edilen kıraattir,- okuyanlara gelince, onlar şöyle 
demişlerdir: kelimesinin manası, "uyuşmaları" şeklindedir ki, bu mana buraya 
daha uygundur.. 

Abdullah İbn Mes'üd ise, "Eğer anlaşırlarsa, kendilerine bir günah yoktur" 
şeklinde okumuştur. Bu kıraatte, kelimesi, mefül-i mutlak olarak mansub 
kılınmıştır. Her ne kadar aslolan, şeklinde gelmesi ise de, bu şekilde varid 
olmuştur. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Allah sizi yerden ot gibi bitirdi" (Nuh, 
i7)ve "ve yalnız O'na yöne/" (Müzzemmii. âyetlerinde olduğu gibidir. Nitekim 


şair de, "Senin, semiz ve etli yüz hayvan bağışlamandan sonra..." demiştir. 13) 


Eşlerin Sulh Olmasları Daha Hayırlıdır 


Sulh, koca için bir hak olan şey hususunda olur. Kadının kocası üzerindeki hakkı 
ise, ya mihri, ya nafakası veyahut da sırasıdır. İşte bu üçünü, kocası ister kabul 
etsin, isterse etmesin, kadın kocasından talep edebilir. Ama cinsi münasebet 
böyle değildir. Çünkü koca, cinsi münasebette bulunmaya zorlanamaz... 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Bu sulh, kadını, mehrinin tamamını 
veya bir kısmını kocasına vermesinden) veyahut ondan nafaka ve sıra külfetini 
düşürmesinaen ibarettir ki, kadının böyle yapmasından maksadı, kocasının 
kendisini boşamamasını temine çalışmaktır. Binâenaleyh, bu hususta anlaşma 
yapılırsa caizdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Sulh daha hayırlıdır" buyurmuştur. Bu ifadeyle itgiti 


olarak da birkaç mesele vardır: [74] 
Elif-Namlı Müfret İsimler Umumiyet İfade Eder mi? 


Sulh kelimesi, başına harf-i tarif gelmiş olan müfred bir kelimedir. Başında harf- 
i tarif bulunan müfred kelimelerin umum ifade edip etmeyecekjeri hususunda 
ihtilaf edilmiştir. Bizim, usul-i fıkıhta tercih ettiğimiz görüş, bu gibi kelime- lerin 
umum ifade etmedikleridir. Biz bu hususta birçok delil zikrettik. 

Ama böylesi kelimelerin umum ifade ettiğini söylersek, işte o zaman bu 
kelimeyi incelemek gerekir: Burada, daha önce geçmiş olan belli bir hadise 
vardır. Binâenaleyh bu kelimeyi, umumi manaya mı, yoksa o belli bir hadiseye 
mi hamletmek evlâdır? Doğru olan görüş, bunu daha önce geçmiş olan belli bir 
şeye hamletmenin daha evla olduğudur. Zira biz bu kelimeyi, eğer biz bunu 
söylemezsek ifadenin mücmel olacağı ve herhangi bir mana ifade etmeyeceği 
zaruretine binaen ancak o takdirde istiğrak manasına hamlederiz. Ama burada, 
daha önce geçmiş olan belli birşey bulununca, böyle bir mahzur, sakınca ortadan 
kalkmış demektir. Binâenaleyh bu kelimeyi, mahud olana hamletmek gerekir. 
Sen bu mukaddimeyi de iyice anladığın zaman biz deriz ki: Kimi alimler "Sulh 
daha hayırlıdır" buyruğunu, istiğraka (umum manaya); kimi alimler ise bu 
ifadeyi, daha önce geçmiş olan belli ve bilinen şeye hamletmtşlerdir. Yani, 
"Karı-koca arasını sulh etmek, onları birbirlerinden ayırmaktan daha hayırlıdır" 
demektir. Birinci görüşü benimseyenler, bu görüşlerine Ebu Hanife (r.h)'nin da 
dediği gibi, "Yadırganma ve istenmeme karşısında sulhun caiz olması..." 
meselesinde tutunmuşlardır. Ama biz ise, bu lafzın, daha önce geçmiş olan belli 
bir hadiseye hamledilmesinin daha uygun olduğunu beyan ettik. Böylece, onların 


bu şekildeki istidlalleri sakıt olur. Allah en iyi bilendir. 5) 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi, du cümlenin cümle-i itiraziyye olduğunu söylemiştir. Hak 
Teâlâ'nın, "Zaten nefislerinde aşın (mal)sevgisi haz irdir (veri I m iştir)" ifadesi 
de böyledir. Ancak ne var ki bu İfade, elde edilmek istenen neticeyi te'kid eden 


bir itiraziyye cümlesidir. Binâenaleyh maksat meydana gelmiş olur. [76] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak önce, "sulh edip, aralarını düzeltmelerinde ikisine de vebal yoktur" 
buyruğuna yer vermiştir. Binâenaleyh, O'nun (vebal yok) sözü, bu sulhun bir 
ruhsat olduğu zannını uyandırır. Bundaki gaye ise, günahın olmadığını beyan 
etmektir. 

Böylece Allah Teâlâ, bu sulhte bir günah v bir vebal olmadığını beyan ettiği 
gibi,bunda büyük hayır ve menfaatlerin bulunduğunu da göstermiştir. Çünkü kan 
ile koca, btrşey üzerinde anlaştıklarında, bu anlaşma, onların ayrılmalarından 
veya geçimsizlik iie yüz çevirmeyi sürdürmelerinden daha hayırlıdır. 

Allah Teâlâ, "Zaten nefislere aşın mal sevgfst verilmiştir" buyurmuştur. Bil ki, 
kelimesi, cimrilik demek olup, bu âyetin manası, "cimrilik, nefislerin ayrılmaz 
parçası (vasfı) kılınmıştır" yani "nefislere cimrilik damgası vurulmuştur" 
şeklindedir. Sonra bu ifadenin, kadının kendi hissesi ve hakkını verme 
hususunda cimrilik etmesi manasına olabileceği gibi, yüzünün çirkinliği, yaşının 
büyüklüğü ve beraber yaşamaktan bir tad alamama sebeblerine rağmen erkeğin, 
ömrünü o kadınla geçirmek için cimri davranmış olması manasına da olabilir. 


EN 


Kadınlara İyi Davranma, Daha İleri Bir İyiliktir 


Daha sonra Allah Teâlâ, "Eğer fyi geçinir ve itttka ederseniz, şüphesiz ki Allah, 
yapacağınız her şeyden haberdardır" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç izah 
vardır; 

1)Bu, kocalara hitaptır. Yani, "Eğer siz, her ne kadar kendilerinden 
hoşlanmasanız ve mutlaka bir geçimsizliğin, yüz çevirmenin ve eziyet ile 
düşmanlığa götürecek bazı şeylerin olabileceğine inansanız bile, hanımlarınızla 
evliliğinizi sürdürmek sureti ile iyilikte bulunursanız, bilin ki Allah Teâlâ, 
yaptığınız bu iyilik ve mikadan haberdardır ve bundan dolayı sizi 
mükâfaatlandıracaktır" demektir. 


2) Bu, hem kocaya, hem karıya bir hitaptır. Yani, "ikinizden herbiri, diğerine 
yitikte bulunur ve zulümden sakınırsa..." demektir. 

3) Bu, karı ile koca dışındaki insanlara bir hitaptır. Yani, "Onların arasını sulh 
etme hususunda iyi davranır ve onlardan birine daha fazla meyletme (taraf 
tutma) hususunda Allah'dan ittika ederseniz..." demektir. 

Sabır ve Şükür Hakkında Bir Lâtife 

Keşşaf sahibi şunu nakletmiştir: "İmran İbn Hattan el-Harici, insanoğlunun en 
çirkinlerinden idi, hanımı ise en güzel insanlardan biri idi. Hanımı bir gün ona 
baktı ve "Elhamdülillah" dedi. Bunun üzerine kocası, "Ne oldu?" deyince de, 
"Hem Den, hem de sen cennetliklerden olduğumuz için, Allah'a hamdettim. 
Çünkü sana, senim gibi bir kadın nasib oldu ve şükrettin. Bana da senin gibi bir 
adam nasib oldu ve sabrettim. Hiç şüphe yok ki Allah hem şükreden kullarına, 


hem de sabreden <utlanna cennetini vaadetmiştir" demiştir." [78] 
Kadınlar Arasında Adaleti Sağlamak 


"Kadınlar arasında adil olmaya hırs gösterseniz de, asla güç yetiremezsiniz. 
Binâenaleyh (birine) büsbütün meyletmeyin. Yoksa ötekini askıda gibi bırakmış 
olursunuz. Eğer (nefsinizi) ıslah eder, ittika ederseniz, İyice bilin ki Allah da 
gafur ve rahimdir. Eğer (koca ile karı) birbirinden ayrılacak olurlarsa, Allah her 
birini kendi genişliğinden (rahmetinden), ihtiyaçtan vareste kılar. Allah'ın (lûttu) 
geniştir ve O hakimdir" (Nisa, 129-130). 


Bil ki, 'Kadınlar arasında adil olmaya hırs gösterseniz de, asla 
yetiremezsiniz" buyruğu ile ilgili iki görüş vardır: 
1)Bu,"Siz gönlünüzün meyli hususunda, hanımlarınız arasında eşit 


davranamazsınız. Bunu yapamayacağınıza göre, bununla mükellef olmazsınız" 
demektir. Mu'tezile: "Bu âyet, "teklif-i mâla yutak"ın olmadığına, olmasının caiz 
olmayacağına delalet eder" demiştir. 

Biz bu müşkilin, "ilim ve sebepler" konusunda, onların aleyhine olduğunu 
zikretmiştik. 

2) Bu, "Sizler, sözleriniz ve fiilleriniz bakımından, hanımlarınız arasında eşit 
davranamazsınız. Çünkü sevgi bakımından farklılık,.sevginin neticesi olan 
şeylerde de farklılığa sebep olur. Zira sebepsiz olarak veya engelleyici bir 
sebebin bulunması durumunda bir fiilin meydana gelmesi imkansızdır" demektir. 


(791 


Hanımlara Davranışta Hz. Peygamberin Örnek Tutumu 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Binâenaleyh (hanımlarınızdan birine) büsbütün 
meyletmeyin" buyurmuştur. Bu, "Siz, kalbinizdeki temayülde meydana gelen 
farklılıktan nehyedilmediniz. Çünkü bu sizin elinizde değildir. Ancak söz ve 
fiilleriniz bakımından, farklı davranmaktan nehyolundunuz" demektir. Şafii (r.h) 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in, hanımları arasında taksimatta bulunduğunu (nöbete 
riayet ettiğini) ve şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Bu, gücümün yettiği hususta 
yaptığım taksimattır. (Ey Rabbim) sen, gücümün yetmediği şeyi çok iyi biifrstn." 
180J5onra Cenâb-ı Allah, i 'Yoksa ötekini askıda gibi bırakmış olursunuz" 
buyurmuştur. Yani o öteki hanım, tıpkı askıda olan bir şey ne tam yerde, ne de 
tam havada olmadığı gibi, ne tam kocalı, ne de tam kocasız olmuş olur. Ubeyy 
İbn Ka'b (r.a), bu âyeti "Yoksa ötekini, hapsedilmiş gibi bırakmış olursunuz" 
şeklinde okumuştur. Bir hadis-i şerifte de, "Kimin iki hanımı olur da, onlardan 
birisine daha fazla meylederse, o. Kıyamet günü bir tarafı mey! etmiş (felçli) 


olarak gelir' 8 buyurmuştur. 

Rivayete göre Hz. Ömer (r.a), Hz. Peygamber'in hanımlarına bir miktar mal 
gönderdi. Bunun üzerine Hz. Aişe (r.anha), "Ömer, bunu Resüluilah'ın bütün 
zevcelerine mi gönderdi?" diye sorunca, onu getirenler, "Hayır, bunu Hz. 
Peygamber'in Kureyşli hanımlarına gönderdi. Diğerlerine başka şey gönderdi" 
dediler. Hz. Âişe de, malı getirene, "Başını kaldır ve Ömer'e şöyle de: "Allah'ın 
Resulü, gerek mâlı gerek kendisi hususundaki taksimatta, aramızda adil 
davranırdı" dedi. O adam gidip bunu Hz. Ömer'e söyledi. Hz. Ömer de, 
Peygamberin bütün hanımlarına aynı şeyi verdi. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer taksimat hususunda adaletli davranmak sureti İle 
(nefsinizi) ıslah eder ve zulümden sakınırsanız, bilin ki Allah, kalbinizde 
hanımlarınızdan bazısına değil de, diğer bazılarına karşı meydana gelen meyili 
atfedip mağfiret eder" buyurmuştur. Bu ifadenin manasının şöyle olduğu da 
söylenmiştir: "Kalbinizdeki meyilleri düzeltir ve onları tevbe ile onarır (ıslah 
eder) ve gelecekte aynısını yapmaktan çekinir, ittika ederseniz, Allah bundan 
önce meydana gelen bu gibi meyillerden dolayı doğacak günahtan bağışlar." Bu 
mana, doğruya daha yakındır. Çünkü kalbteki meyil ve sevgi bakımından olan 
farklılık, insanın elinde olmayan birşey olunca, bu hususta mağfiret istemeye 


ihtiyaç olmaz. [82] 


Ayrılmanın Cevazı 


Daha sonra Allahu Teâlâ, "Eğer (karı İle koca) birbirinden ayrılacak olurlarsa, 
Allah herbirini, kendi rahmetinden, ihtiyaçtan vareste kılar" buyurmuştur. Bil ki 
Aflah Teâlâ, karı ile kocanın istemeleri halinde, aralarında 

anlaşabileceklerini bildirdiği gibi; ayrılmayı isterlerse, bu âyetle bunun da caiz 
olduğunu beyan buyurmuş ve boşandıktan sonra, herbirini diğerinden müstağni 
kılacağını vaadetmiştir. Veyahut da bunun manası şudur: "Allah Teâlâ, onlardan 
herbirini, ilk eşinden daha hayırlı bir eş ile ve önceki hayatından daha iyi bir 


hayat ile, birbirinden müstağni kılar." 183) 
Allah'ın "EI-Vâsi" İsminin Tefsiri 


Sonra Hak Teâlâ, "Allah'ın (lütfü) geniştir ve O, hakimdir" buyurmuştur ki 
bunun manası şudur: "Allah Teâlâ, karı ile kocadan herbirini, rahmetinin 
genişliğinden ötürü birbirlerinden müstağni kılacağını vaadedince, kendisini 
"Vâsi" (geniş) diye tavsif etmiştir. Allah'ın, bu kelime ile tavsif edilmesi caizdir. 
Çünkü Allah Teâlâ rızkı geniş, fazlı geniş, rahmeti geniş, kudreti geniş ve ilmi 
geniş olandır. Binâenaleyh eğer O, kendisini bir hususta geniş (vâsi') olduğunu 
söylemiş olsaydı, bu genişlik, zikredilen o hususa has olurdu. Fakat Allah, kendi 
genişliğinden bahsedip, bunu belirli bir hususa nisbet etmeyince, bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın her türlü kemalâtta vâsi oluşunu gösterir. 

Bu konunun aklen izahı da şöyledir: Varlıklar, ya vacib li-zatihi, yahut mümkin 
li-zatihidirler. Li-zatihi vacib (vacibu'l-vücud) olan tek bir tane olup Allah'u 
Teâlâ'dır. O'nun dışındaki herşey ise, li-zatihi mümkin olup, ancak vacib li-zatihi 
Allah'ın var etmesi ile varolmuşlardır.Durum böyle olunca, O'nun dışındaki 
herşey, ancak O'nun var etmesi ve yaratması İle var olmuşlardır. İşte bundan 
ötürü, Cenâb-ı Allah'ın ilmi, kudreti, hikmeti, rahmeti, fazlı, cömertliği ve 
keremi geniş olan zat olması gerekir. Âyetteki "hakim" kelimesini fon Abbas 
(ra), "O, hükmünde ve vaz'u nasihatında hakimdir" şeklinde; Kelbi ise, "O, 
kocaya, hanımını iyilikle tutması veyahut da güzellikle salıvermesi şeklindeki 
hükmünde hakimdir" diye tefsir etmiştir. 


"Göklerde ve yerde olan şeyler Allah'ındır. Yemin olsun ki biz, sizden evvel 
kendilerine kitap verilenlere de, size de, "Allah'a saygılı olun" diye tavsiyede 
bulunduk. Eğer kâfir olursanız, şüphesiz ki göklerde ve yerde olan şeyler 
Allah'ındır. Allah gani ve hamîddtr. Göklerde ve yerde olan şeyler Allah'ındır; 
vekil olarak Allah yeter. Eğer o dilerse, ey insanlar, sizi giderir de (yerinize) 
başkalarını getirir. Allah buna hakkıyla kadirdir. Kim dünya mükğfaatını isterse, 


(bilsin ki) dünyanın da âhiretin de mükâfaatı Allah yanındadır. Allah semi ve 
haşirdir"İ84! 
(Nisa. 131-134), [85] 


Bu âyetlerin önceki âyetlerle münasebeti hususunda iki görüş vardır: 

1) Cenâb-ı Allah, kendisinin, kan ile kocadan herbirini kendi genişliğinden 
zengin edeceğini ve kendisinin vâsi olduğunu beyan edince, kendisinin vâsi 
oluşunun bir fiibi "Gökldtefsiri gibi olan şeye işaret buyurarak, "Göklerde ve 
yerde olan şeyler Allah'ındır" buyurmuştur. Yani, böyle olan herkesin, mutlaka 
kudretinin, ilminin, cömertliğinin, fazlının ve rahmetinin geniş olması gerekir. 

2) Allah Teâlâ, yetimlere ve yoksullara adaletle davranmayı ve onlara ihsanda 
bulunmayı emredince, bu şeyleri, kulların amellerine ihtiyacı olduğu için 
emretmediğini, çünkü semâvat ve arzın mâliki olan yüce zâtın, son derece zayıf 
ve kusurlu olan insanın ameline muhtaç olmasının düşünülemiyeceğini; aksine 
bunu, insanların hem dünya hem de âhiretlerinde kendileri için en güzel olan 


şeyi görüp gözetmeleri gayesiyle emretmiş olduğunu beyan buyurmuştur. [86] 
Takva Emri Bütün Ümmetlere Verilmiştir 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bi, sizden evvel kendilerine kitap verilenlere de, size 
de, "Allah'a saygılı olun" diye tavsiyede bulunduk" buyurmuştur. Bu ifadeyle 


ilgili birkaç mesele vardır: [87] 
Birinci Mesele 


Bu âyetten maksat şudur: Allah'tan ittikâ etme emri, bütün ümmetler için umüm 
bir yasa olup, kendisine herhangi nesh ve tebdil arız olmamıştır. Hatta bu, gerek 
evvelkiler, gerekse sonrakiler hakkında, Cenâb-ı Hakk'ın bir vasiyyeti, (emridir). 


[88] 
İkinci Mesele 


Yüce Allah'ın "sizden evvel" tabiriyle ilgili olarak da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu ifadenin başındaki, daha önce geçen "tavsiyedet bulunduk" fiiline taalluk 
etmektedir. Buna göre kelamın takdiri, "Yemin olsun ki biz, kendilerine kitap 
verilenlere sizden önce tavsiye etmiştik" şeklinde olur. 


b) Bu y füline taalluk etmektedir. Yani, "Sizden önce kendilerine kitap 
verilenlere bunu tavsiye ettik" demektir. 

Âyetteki, size de.." sözü, "kendilerine kitap verilenler" sözü üzerine 

atfedilmiştir. Ayetteki "Kitap" kelimesi, cins isim olup, bütün semavi kitapları 


ifade etmektedir. Kitap verilenlerden maksad, yahudi ve hristiyanlardır. 189) 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın buyruğu, tıpkı senin "Sana hayrı emrediyorum" sözün ibidir. 

Kisâl şöyle der: "Arapça'da "Sana şöyle yap diye veya şöyle yapmant tavsiye 
ettim" denilir. Yine "Sana Zeyd'e git diye veya Zeyd'e gitmeni emretmedim mi?" 
denilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Müslümanların ilki olmam emro/undu" 
(£En*mi4)ve "Ben ancak bu şehrin Rabb ine ibadet etmekle emrolundum" (Nemi. 


9i) buyurmuştur. 190) 
Allah'ın "Gani" ve "Hamid" İsimlerinin İzahı 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Eğer kâfir olursanız, şüphesiz ki göklerde ve yerde olan 
şeyler Allah'ındır. Allah gani ve hamiddtr" buyurmuştur. Ayetteki, olursanız" 
sözü "Allah'dan ittika edin..." sözü üzerine atf edilmiştir. Buna göre mana, "Hem 
onlara, hem size takvayı emrettik. Hem onlara hem de size, "eğer kâfir olursanız, 
şüphesiz ki göklerde ve yerde olan şeyler Allah'a aittir" dedik" şeklindedir. 

Bu âyetle ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, onların yaratıcısı, maliki ve onlara her türtü nimeti verendir. 
Binaenaleyh her akıllının, sevabını umarak ve azabından korkarak, O'nun emir 
ve yasaklarına boyun eğmesi gerekir. 

b) Eğer sizler küfrederseniz, göklerde ve yerde kendisine ibadet edip, O'ndan 
korkan bütün mahlükat Allah'ındır. Bununla beraber O, hem mahlukâtından, hem 
de onların yapacakları ibadetlerden müstağnidir. Nimetlerinin çokluğundan ötürü 
hamdotunmaya müstehaktır. Eğer hiç bir rriahtukâtı O'na hamdetmezse, bilesiniz 
ki onlar hamdetseler de, hamdetmeseler de, O, zâtı gereği (aslında) mahmüd 


{hamde lâyık yegâne) varlıktır. BU 
Burada Sözünün Tekrarının Faydası 


Daha sonra Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: "Göklerde ve yerde olan şeyler 


Allah'ındır; vekil olarak Allah yeter." 

Eğer "Cenâb-ı Hakk'ın, "Göklerde ve yerde olan şeyler Allah'ındır" sözünün 
tekrar edilişindeki fayda nedir?" denilir ise, biz de deriz ki: "Cenâb-ı Mevlâ, bu 
âyetlerde şu üç hususu iyice izah edip ortaya koymak için, bu sözü üç kere tekrar 
etmiştir: 

Birinci husus: Allah Teâlâ, "Eğer (kan ile koca) birbirinden ayrılacak olurlarsa, 
Allah herbirini, kendi genişliğinden, ihtiyaçtan vareste kılar" (Nisa, 130) 
buyurmuştur. Bundan murad, Allah'ın çok cömert ve lütf-u ikram sahibi 
olmasıdır. Bundan dolayı Allah Teâlâ, bunun peşisıra "Göklerde ve yerde olan 
şeyler Allah'ındır" demiştir. Bundan maksad, Allah'ın cömertlik ve kereminin 
geniş olduğunu iyice ortaya koymaktır. 

İkinci husus: Hak Teâlâ, "Eğer kâfir olursanız, şüphesiz kt göklerde ve yerde 
olan şeyler Allah'ındır" buyurmuştur. Bundan murad, "Allah Teâlâ itaat edenlerin 
taatından ve günahkârların günahından münezzehtir. O'nun celâli, ne taatlarla 
artar, ne de isyan ve günahlarla noksanlaşır" manasıdır. İşte bundan dolayı, bu 
âyetin sonunda, "Şüphesiz ki göklerde ve yerde olan şeyler Allah'ındır" 
buyurmuştur. Bundan maksad ise, Allah'ın zâtı gereği her şeyden müstağni 
olduğunu (hiçbir şeye muhtaç olmadığını) ortaya koymaktır. 

Üçüncü husus: Allah Teâlâ, "Göklerde ve yerde olan şeyler Allah'ındır; vekil 
olarak Allah yeter. Eğer O dilerse, ey insanlar, sizi giderir de (yerinize) 
başkalarını getirir. Allah buna hakkıyla kadirdir" buyurmuştur. Bu, şu 
manayadır: "Allah hem yoketmeye, hem de varetmeye kadirdir. Dolayısıyla, eğer 
O'na isyan ederseniz, bilin 

ki, sizi tamamen yokedip, ortadan kaldırmaya ve kendisine ibâdet ve ta'zim ile 
meşgul olacak başka bir topluluğu getirmeye kadirdir." Binaenaleyh bu sözün, 
bu âyette yer almasından maksad, Hak Teâlâ'nın herşeye gücünün yettiğini iyice 
ortaya koymaktır. Bu tek bir delil, birçok manaya delâlet edince, kendisi ile, o 
manalardan herbirine istidlal olunsun diye, bunu burada zikretmek güzel ve 
yerinde olmuştur. Sonra Cenâb-ı Hak, bu delili, ikinci manaya istidlal edilsin 
diye, ikinci kez; üçüncü bir manaya istidlal edilsin diye de üçüncü kez 
zikretmiştir. İşte bu tekrar, delili bir defa söylemekten daha güzel ve daha 
uygundur. Çünkü delil zikredilince, hatıra medlulü bilmeyi gerektiren şeyler 
gelir. Binaenaleyh bu medlul ile elde edilen ilim, daha kuvvetli ve daha açık 
olmuş olur. Böylece bu tekrarın» son derece güzel ve mükemmel olduğu ortaya 
çıkmış olur. Hem, sen bu delili üç kez tekrar edip, her defasında da Allah'ın bir 
başka celâl sıfatının isbatını O'na dayandırdığın zaman, zihin Allah'ın gökleri ve 
yeri yaratmasının, çok yüce birtakım esrara ve gayelere delâlet ettiği hususunda 


gafletten uyanır. İşte o zaman da insan, göklerin ve yerin yaratılışında tefekkür 
edip, onların halleri ve sıfatları ile yaratıcının sıfatlarına istidlal etme gayretine 
girer. Bu kerim olan Kur'ân'ın genel ve esas maksadt, akılları ve fehimleri, 
Allah'dan başkası ile meşgul olmaktan kurtarıp, marifetullah'a gark olmaya 
sevketmek olup, bu tekrar da bu gayenin tahakkukunu ifade edip, onu 
kuvvetlendirince, hiç şüphesiz ki bu tekrar son derece güzel ve yerinde olmuştur. 
Cenâb-ı Hak, "Allah buna hakkıyla kadirdir" demiştir. Bu, "Allah Teâlâ, her an 
ve her zaman herşeye kadirdir. Zira O'nun herşeye kadir oluşu, eğer sonradan 
olan birşey olsaydı, sonradan olan bu kudret başka bir kudrete muhtaç olurdu. O 
takdirde de teselsül gerekirdi. 

Sonra Hak Teâlâ, "kim dünyâ mükâfaatını isterse, (bilsin ki) dünyanın da, 
anketin de mükâfaati Allah yanındadır" buyurmuştur. Bu, "Yaptıkları cihad ile, 
sadece ganimet elde etmek isteyenler hatalıdırlar. Çünkü Allah katında, hem 
dünya, hem âhiret mükâfaatı vardır. Bundan dolayı niçin o insan, âhiret 
mükğfaatına oranla, sanki bir hiç gibi olan dünyevi mükğfaatı istemekle yetinir? 
Eğer o, akıllı bir kimse olsaydı, âhiret mükâfaatını isterdi ve kendisine hem bu 
mükâfaat, hem de ona bağlı olarak, dünya mükâfaatı verilirdi" demektir. 

Eğer, "Allah katında, insanın ister böyle bir isteği olsun, ister olmasın, hem 
dünya hem âhiret mükâfaatı olduğu halde, niçin şartın cevabının başına "få" 
gelmiştir?" denilir ise, biz deriz ki: Kelâmın takdiri şöyledir: "Eğer Allah isterse, 
o kimse için, hem dünyanın hem de âhtretin mükâfaatı Allah katındadır." Bu 
takdire göre, cevap (ceza), "Allah'ın irade etmesi" şartına bağlanmıştır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah, semi ve basirdir" buyurmuştur. Yani, Allah 
onlartn sözlerini duyar. Çünkü onlar, cihad yapmakla, ganimet elde etmekten 
başka bir gaye gütmezler. Yine Cenâb-ı Hak onların sadece ganimet elde etmek 
için yaptıkları savaşlarda say'u gayret gösterdiklerini görüp bilir. Bu ifâde, adetâ 
Allah'dan onları, bu gibi işlerden bir men etme manasındadır. [92] 


Âdil Hakim Olma Vazifesi 


"Ey iman edenler, adaleti titizlikle ayakta tutanlar ve Allah için şahidlik edenler 
olun. İsterse kendinizin veya ebeveyninizin ve yakın hısımlarınız aleyhine olsun. 
(İsterse onlar) zengin veya fakir bulunsun. Çünkü Allah ikisine de (sizden) daha 
yakındır. Artık siz, (hakdan) dönerek, hevânıza uymayın. Eğer dilinizi eğip 

büker veya (şahidlikten tamamen) yüz çevirirseniz, şüphe yok ki Allah, 


yaptıklarınızdan hakkıyla haberdardır" (Nisa, 135). [93] 
Bu âyetle ilgili meseleler bulunmaktadır: 


Birinci Mesele 


Âyetin makabli ile münasebeti hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

1) Daha önce kadınlardan, onların geçimsizliklerinden ve onlarla kocaları 
arasındaki sulhten bahsedilince, Cenâb-ı Hak bunların peşinden, hukükullâhı 
ihya için, Allah'ın haklarını bihakkın edâ etme ve şahitlik yapmayla alâkalı 
emrini getirmiştir. Netice olarak sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Eğer nefsinin 
arzularını gerçekleştirmekle meşgul olursan, sen Allah'a değil, nefsine kul-köle 
olmuş olursun... Eğer Allah'ın emirlerini tahakkuk ettirmekle meşgul olursan, bu 
durumda sen, nefsinin değil Allah'ın bir kulu olmuş olursun..." Bu ikincisinin 
daha yüce ve daha şerefti bir makam olduğunda hiç şüphe yoktur. Böylece bu 
âyet, daha önce geçen mükellefiyetleri bir te'kid olmuş otur. 

2) Allah Teâlâ, insanları dünya mükâfaatını isteme hususunda kusurlu 
davranmaktan men edip, onlara âhiret mükâfaatını istemeleri gerektiğini 
emredince, işte bunun peşinden bu âyeti zikretmiş ve insanın mutluluğunun 
mükemmelliğinin, onun sözünün Allah için, fiilinin Allah için, hareketinin Allah 
için ve sükünunun da Allah için olmasında olduğunu beyân etmiştir. Böylece, bu 
şekilde davranan insan, insanlık mertebelerinin en üst noktasıyla meleklerin 
mertebelerinin ilk noktasına varmış kimselerden olur. Ama bu hüküm ters 
çevrildiğindeyse, o kimse, en son gayesi yiyecek bulmak olan hayvanlarla, yine 
en son gayesi canlılara eziyyet vermek olan vahşi hayvanlar gibi olur. 

3) Bu surede, insanlara adaletle davranılması emri, daha önce geçmişti. Nitekim 
Allah, "Eğer yetim kızlar hakkında adaleti yerine getiremiyeceğintzden 
korkarsanız.." (Nisa, 3) buyurmuştu... Yine Cenâb-ı Hak o insanlara, yetimlere 
mallarını verirken şahit tutmalarını da emretmiştir. Bundan sonra da onlara, 
danlarını ve mallarını Altah yolunda harcamalarını teklif etmiştir. Yine bu sürede 
Tu'me İbn Ubeyrik hadisesiyle, sülalesinin yalan söyleyerek kendisini müdafaa 
etme ve haksızlıkla yahudinin aleyhinde şahitlik etme hususunda birleştiklerine 
yer vermiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, biraz önce tefsirini yaptığımız âyetlerde 
de, karı-koca arasında sulhun ikâmesini emretmiştir. Bütöfn bunların, Allah 
tarafından kullarına adaleti buhakkın yerine getirip, herkese, hatta-kendi 
aleyhlerine dahi olsa, Allah için şahidler olmalarıyla ilgili bir emir olduğu 
malumdur. Binaenaleyh bu âyet, bu sürede geçen her çeşit mükellefiyetin bir 


te'kidi gibi olmuş olur. 1241 


İkinci Mesele 


kelimesi lafzının mübalağa sigasıdır. kelimesi ise, adalet demektir. Binaenaleyh 
bu tabir, Allah 

Teâlâ tarafından bütün mükelleflere, gerek adaleti tercih etme, gerekse zulümden 
sakınıp ona meyletme hususunda çok dikkatli davranma-larıyla ilgili bir emirdir. 
Cenâb "Allah için şahidlik edenler" buyurmuştur. Yani, "Şehâdeti yerine 
getirmeyle emrolunduğunuz gibi, şehâdetiniz, kendinizin veya ecdadınızın veya 
akrabanızın aleyhine dahi olsa, onu Altah rızası için bihakkın yerine getirirsiniz" 
-demektir. İnsanın kendi aleyhine şehâdette bulunması, şu iki şekilde izah 
edilmiştir: 

a) Kendisi aleyhine ikrarda bulunması... Çünkü ikrar, bir hakkı yüklenmeyi icab 
ettirmiş olması bakımından, tıpkı şehâdet gibidir. 

b) Bundan murad, "Şehâdet hem kendinizin, hem de akrabanızın aleyhine bir 
ağırlık, yük, vebal olsa bile.." şeklindedir. Bu böyledir; zira kişi, zalim bir sultan 
veya benzeri kişiler gibi kendisine zarar vermeleri beklenen kimselerin aleyhine 


şehadette bulunmuştur. 5) 
Üçüncü Mesele 


Âyette geçen "şahidler" kelimesinin niçin mansub kılındığı hususunda şu üç 
görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bu kelime, kelimesinden hal olduğu için... 

b) emrinin ikinci haberi olduğu için... 

c) lafzının sıfatı olduğu için... [96] 


Adalet Emrinin Şahitlikten Önce Verilmesinin İzahı 


Cenâb-ı Hak, şu sebeplerden dolayı, adaleti bihakkın yerine getirmeyle ilgili 
emrini, şehâdeti yerine getirmeyle ilgili rinden önce zikretmiştir: 

a) İnsanların pek çoğunun âdeti, başkalarına marufu emr- etmektir. Ama iş 
kendilerine varıp dayandığında, marufu kendilerine de emretmeyi bırakırlar. 
Hatta kendilerinden en çirkin bir şey sudur etmiş olsa dahi müsamaha görüp, çok 
güzel bir şeymiş gibi kabul görür. Ama aynı fiil başkalarından sudur ettiğinde 
bu, münakaşa mevzuu olur. Binaenaleyh, Allah Teâlâ bu ayette, bu yolun kötü 
olduğuna dikkat çekmiştir. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak, insanlara ilk önce 
adaleti yerine getirmelerini emretmiş ve güzel yolun, insanın kendisini sıkıştırıp 
muaheze etmesinin, başkalarını sıkıştırıp muaheze etmesinden daha üstün olması 


olduğuna dikkat çekmek için, ikinci kez başkalarının aleyhine şehadette 
bulunmayı emretmiştir. 

b) Adaleti bihakkın yerine getirmek, başkalarından, yani üzerinde hak bulunan 
kimselerden zararı gidermekten ibarettir. Halbuki, kişinin kendi nefsinden zararı 
defetmesi, başkasından defetmesinden önce gelir. 

c) Adaleti bihakkın yerine getirmek bir fiildir. Şehâdet ise, sözdür. Halbuki fiil, 
sözden daha kuvvetlidir. 

İmdi şayet "Allah Teâlâ, "Allah şu hakikati, kendinden başka hiçbir tanrı 
olmadığım, adaleti ayakta tutarak açıkladı.." <aw imran, 1s) buyurmuş, böylece 
bu âyette şehâdeti, adaleti yerine getirmekten önce zikretmiştir. Halbuki, tefsirini 
yapmakta olduğumuz bu âyette ise, adaleti yerine getirmeyi daha önce 
zikretmiştir. Binaenaleyh, aralanndaki fark nedir?" denilirse, biz deriz ki: 
Allah'ın şehâdeti, kendisinin mahlükatın yaratıcısı olmasından; O'nun adaleti 
yerine getirmesi ise, o mahlükat hakkında adaleti ifa edenleri görüp 
gözetmesinden İbarettir. Binaenaleyh, orada <am imran, 1s> şehâdetin, adaleti 1fa 
etmeden önce zikredilmiş olması gerekir. Ama kullar hakkında kullanılan, 
"adaleti bihakkın yerine 

getirmek" buyruğu ise, kulun adaleti görüp gözetmesi ve zulme karşı 
koymasından ibarettir. İnsanın, böyle olmaması halinde, başkası hakkındaki 
şahadetinin makbul olmayacağı malumdur. Binaenaleyh, (ai-ı imran.18) 
ifâdesinde vacib olan, şe-hâdetin adaleti yerine getirmekten önce zikredilmiş 
olması; burada vacib olanın ise, şehadetin, adaleti bihakkın yerine getirmekten 
sonra olması olduğu sabit olmuş olur. Kim bu hususları iyice düşünür, tefekkür 
ederse, bu sırların, ancak bir ilahiteyid ile ulaşılması mümkün olan şeylerden 
olduğunu anlamış olur. Allah en iyi bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(İsterse onlar) zengin veya fakir bulunsun... Çünkü 
Allah, ikisine de (sizden) daha yakındır" buyurmuştur. Yani, "Aleyhine şehâdet 
edilen kimse, ister zengin ister fakir olsun, zenginin rızasını elde etmek veya 
fakire acıma duyguları içinde, sakın şehâdeti gizlemeyin. Zira Allah, onların 
işlerine ve faydalarına olan işlere daha yakındır" demektir. İfadenin aslının 
"Muhakkak ki Allah, ona (onlardan her birine) daha yakındır" şeklinde 
olmasıdır. Çünkü, Cenâb-ı Hakk'ın, tabiri, "eğer bu iki şeyden birisi olursa.." 
manasmdadır. Ancak ne var ki, (âyette) zamir lafza değil, manaya ract olmak 
üzere getirilmiştir. Yani "Allah, fakire de zengine de daha yakındır" demektir. 
Ubeyy İbn Kâ'b ise, "Allah, onlara daha yakındır" şeklinde okumuştur ki, bu 
durumda zamir (ana-babalar) ile (akrabalar) kelimelerine racidir. 

Abdullah İbn Mesüd, fiilini tam bir fiil kabul ederek, "Eğer bir zengin veya bir 


fakir bulunursa, olursa..." şeklinde okumuştur. 

Daha sonra Allah Teâlâ, için, hevânıza tâbi olmayı terkediniz" şeklindedir. Bu 
husustaki sözün özü şudur: Adalet, hevâ'ya uymayı bırakmaktan ibarettir. Kim, 
iki zıd şeyden birisini bırakırsa, muhakkak ki diğerini elde etmiş olur. Buna göre 
âyetin takdiri, "Adil olabilmeniz için, hevânıza uymayın. Yani, âdil olabilmeniz 


için, hevânıza uymayı bırakınız" şeklinde olur. 27) 
Kelimesinin izahı 


Daha sonra Cenâb- Hak, "Eğer dilinizi eğip büker veya (şahidlikten tamamen) 
yüz çevirirseniz, şüphe yok ki Allah, yaptıklarınızdan hakkıyla haberdardır" 
buyurmuştur. 

Âyette iki kıraat bulunmaktadır: Cumhur, iki vâv ile olmak üzere, Amir ve 
Hamza ise, şeklinde okumuşlardır. 

Bu ifadeyi, şeklinde okumanın şu iki izahı yapılabilir: 

a) Bu kelimenin, def etmek ve yüz çevirmek manasına alınmasıdır. Ki bu 
Arapların, birisi bir kimsenin hakkını vermeyip onu oyaladığı zaman, şeklindeki 
sözlerinden alınmıştır. 

b) Bu, kelimenin tahrif edip değiştirmek manasına alınmasıdır ki, bu da 
Arapların, bir kimse bir şeyi büktüğü zaman söylemiş oldukları, Sy tabirinden 
alınmıştır. Bükülen bir şeye benzeterek, bir şey zorlaşıp çıkmaza girdiğinde 
denilmiş olması da bu manadadır. 

Bu ifadeyi şeklinde okumanın da şu iki izahı yapılabilir: 

a) Bir şeye velayet etmek, o şeye yönelip onunla meşgul olmak demektir. Buna 
göre mana, "Eğer ona yönelir, böylece onu tamamlarsanız; veyahut da ondan yüz 
çevirirseniz, şüphe yok ki Allah, yaptıklarınızdan hakkıyla haberdardır" şeklinde 
olur. Böylece Cenâb-ı Hak, iyilikle yönelen iyi kimseye, insanıyla; yüz çeviren 
kötü kimseye de, kötülüğüyle karşılık verendir. Netice olarak diyebiliriz ki: 
"Eğer o şehadeti yerine getirir veya onu yerine getirmekten yüz çevirseniz.." 
anlamındadır. 

b) Ferâ ve Zeccâc o kelimesinin aslının, şeklinde olduğunu, sonra vâvın 
hemzeye çevrildiğini, sonra da hemze de hazfedilip, harekesi kendinden önceki 
sakine verilerek şeklinde olduğunu söylemişlerdir ki, bu mezkür iki izah şeklinin 
en zayıfıdır. Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphe yok ki Allah, yaptıklarınızdan hakkıyla 
haberdardır" buyruğuna gelince, bu günahkârlar için bir tehdit ve va'id; 


mü'minler ve itaatkârlar için ise va'addir. [98] 


İmanda Devam ve Sebat Emri 


"Ey iman edenler, Allah'a, O'nun peygamberine ve gerek o peygamberine âyet 
âyet indirdiği kitaba, gerek daha evvel İndirdiği kitaba iman(da sebat) edin. Kim 
Allah'ı, meleklerini, kitaplarını, peygamberlerini, âhiret gününü inkâr ederek 
kâfir olursa muhakkak ki o, uzak bir sapıklıkla sapıp gitmiştir" 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1991 
Birinci Mesele 


8u âyetin, daha önceki âyetlerle münasebeti hususunda iki görüş 
bulunmaktadır: 

a) Bu ifâde, bir önceki âyetteki, "... adaleti titizlikle ayakta tutanlar olun..." 
ifadesiyle ilgilidir. Çünkü insan, ancak bu âyette zikredilen şeylere imanda sabit 
kadem olduğu zaman adaleti titizlikle ayakta tutabilir. 

b) Allah Teâlâ bu sürede birçok hüküm beyân edince, bunun peşisıra, imanı 


emreden bu âyeti zikretmiştir: 1100) 
İkinci Mesele 


Bil ki Allah'ın, "Ey iman edenler, Allah'a, O'nun peygamberine... iman edin" 
emrinin zahiri, zaten mevcut olana sahip olma emrini vermektedir. Bil ki bu da 
imkansızdır. İşte bu sebepten dolayı müfessirler bu hususta birçok izahlar 
yapmışlardır. Bunların hepsi, iki esas görüşte toplanır: 

1) Âyetteki, "Ey iman edenler..." ifadesinden murad, müslümanlardır. Sonra 
âyetin tefsirinde, bu görüş üzerine şöyle birçok görüşler bina edilmiştir: 

a) Âyetin manası, "Ey iman edenler, imanda devam ve sebat ediniz" şeklindedir. 
Bu mananın neticesi ise şuna vartr: "Ey geçmişte ve şu anda iman edenler! 
Gelecekte deimariedin..." Bunun bir benzeri de, , "Allah'tan başka hiçbirtann 
yoktur.." , 19) âyetidir. Halbuki Hz, Peygamber, bunu zâten biliyordu. 

b) "Ey taklid yoluyla iman edenler, istidlal ve tahkik yoluyla iman edin..." 

c) "Ey mücmel istidlallerle iman edenler, tafsilattı istidlallerle de iman edin..." 
d) "Ey tafsili delillerle Allah'a, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine iman 
edenler, Allah'ın azametinin künhüne aklınızın ulaşamayacağına iman ediniz.. 
Meleklerin halleri, kitapların sırları ve peygamberlerin sıfatları da böyle olup, 
akıllarımız, tafsilatlı bir biçimde onların künhüne ulaşamaz..." 

e) Rivayet edildiğine göre, yahudi âlimlerinden bir grup Hz. Peygamber (s.a.s)'e 


gelip Ey Allah'ın Resulü, biz sana, senin kitabına, Musa'ya. Tevrat'a ve Uzeyr'e 
iman ediyor, bunların dışındaki kitap ve peygamberi inkâr ediyoruz" dediler. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Bilakis, Allah'a, peygamberlerine, 
Muhammed'e, Allah'ın kitabı Kur'an'a ve Ondan Önceki bütün kitaplara iman 
ediniz..." deyince, onlar: "Bunu yapmayız" dediler. Bunun üzerine, bu âyet-i 
kerime nazil oldu ve onların hepsi iman ettiler. 

2) Âyetteki, "Ey iman edenler" hitabının muhatabı, müslümanlar değildir. Âyetin 
tefsirinde, bu görüş üzerine birkaç görüş bina edilmiştir: 

a) Hitap, yahudi ve hristiyanlaradır. Buna göre âyetin manası, "Ey Musa'ya ve 
Tevrat'a; İsa'ya ve İncil'e iman edenler. Muhammed'e veKur'an'adaimanedin..." 
şeklindedir. 

b) Hitap, münafıklaradır. Buna göre âyetin manası, "Ey dili ile iman edenler, 
kalbinizle de iman edin..." şeklindedir. Bu görüş, Cenâb-t Hakk'ın "Kalbleriyle 
inanmadıktan halde, ağızlarıyla "inandık" diyenler..." (Maitte,4i) âyeti ile te'yid 
edilir. 

c) Bu ifade, gündüzün başlangıcında iman edip, sonunda kâfir olan kimselere 
hitaptır ve manası "Ey gündüzün başlangıcında iman edenler, gündüzün sonunda 
da iman edin" şeklindedir. 

d) Bu âyet, müşriklere hitap olup manası, "Ey Lâfa ve Uzza'ya (putlara) iman 
edenler, Allah'a iman ediniz" şeklindedir. Alimlerin çoğu, birinci görüşü tercih 
etmişlerdir. Çünkü "mü'min" kelimesi, mutlak (kayıtsız) olarak kullanıldığında, 


ancak "müslümanlar" manasına gelir. HAN 
Üçüncü Mesele 


İbn Kesir, İbn Amir ve Ebu Amr, âyetteki fiillerini meçhul olarak, ' (indirildi) 
şeklinde; 

diğer kıraat imamları ise, fetha ile ve ma'lum olarak, ve (Allah indirdi) şeklinde 
okumuşlardır. Bunu zammeli olarak okuyanların delili, İnsanlara, kendilerine 
indirilen şeyi beyan edesin" (Nahi. 44) âyetidir. 

Cenâb-ı Hak, bir başka âyette, "Kendilerine kitap vermiş olduğumuz kimseler, O 
(Kur'ân'ın), Rabb'tinden indirilmiş (bir kltap)tolduğunu bilirler" buyurmuştur. 
Bunu fethalı olarak okuyanların delili, "Zikri (Kur'ân'ı) biz indirdik" Hicr. 9) ve 
Biz sana, zikri (Kur'ân'ı) indirdik" (Nahi. 44) âyetleridir. 

Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Her iki kıraat da güzel olmakla beraber, 
zammeli (meçhul) okunuş daha akıcı ve beliğdir. Nitekim Allah Teâlâ, "Denildi 
ki "Ey yeryüzü, suyunu yut (içine çek)" (Hüd. 44) buyurmuş (ve meçhuf siga 


kullanmıştır. ) [102] 
Dördüncü Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, bu âyette dört şeye iman etmeyi emretmistir. Birincisi, 
Allah'a; ikincisi, peygamberine; üçüncüsü, bu peygamberine indirdiği kitaba; 
dördüncüsü de daha önce indirilmiş olan kitaplara iman... 

Hak Teâlâ beş çeşit de küfür zikretmiştir. Birincisi, Allah'ı inkar; ikincisi, 
meleklerini inkâr; üçüncüsü, kitaplarını; dördüncüsü, peygamberlerini; beşincisi 
de, ahireti inkâr... 

Hak Teâlâ daha sonra, "Muhakkak ki, uzak bir sapıklıkla sapıp gitmiştir" 
buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci Soru: İmanın mertebelerinde, niçin peygamber kitaptan önce zikredilmiş, 
küfür hususunda da tersi olarak, kitap peygamberlerden önce gelmiş? 

Cevap: Çünkü Yaratıcının bilgisinden, mutlaka nüzul mertebesinde, kitap, 
peygamberden öncedir; mahlükattan yaratıcıya yükselme mertebesinde ise, 
peygamber kitapdan önce gelir. 

İkinci Soru: Niçin imanın mertebelerinde, Allah'a, Peygamber'e ve kitaplarına 
olmak üzere üç husus; küfrün mertebelerinde de Allah'ı, melekleri, kitapları, 
peygamberleri ve ahireti inkâr olmak üzere beş husus zikredilmiştir? 

Cevap: Allah'a, peygamberlerine ve kitaplarına iman bulununca, hiç şüphe yok 
ki bunlarla birlikte, meleklere ve ahirete iman da bulunmuş olur. Çünkü Allah'a, 
peygamberlerine ve kitaplarına iman ettiğini iddia eden bir kimsenin, melekleri 
ve ahiret gününü inkâr edip, melekler ve ahiret günü ile ilgili âyetleri te'vil 
ederek, başka bir manaya hamlettiğini ileri sürmesi pek nadirdir. İşte böyle bir 
ihtimal söz konusu olduğu için, Cenâb-t Hak, melekleri ve kıyameti inkâr 
edenin, Allah'ı da inkâr etmiş olacağını açıkça belirtmiştir. 

Üçüncü Soru: Onlar, Tevrat'ı ve İncil'i inkâr etmeyip, iman etmiş oldukları halde, 
ehl-i kitaba, nasıl "Gerekse daha evvel indirdiği kitaba iman edin" denilebilir? 
Buna iki şekilde cevap verilir: 

1) Onlar sadece, bu iki kitaba iman ediyorlar ama daha önce indirilmiş olan 
bütün kitaplara iman etmiyorlardt. İşte bundan ötürü, daha önce indirilmiş bütün 
kitaplara iman etmeleri emrolunmuştur. 

2) Onların, önceki kitapların bir kısmını bırakıp, bir kısmına iman etmeleri doğru 
değildir. Çünkü iman yolu,-mucizedir. Mucize, bütün semavi kitaplar için söz 
konusu olunca, onlardan bir kısmına iman etmemek, mucizeyi ta'n etmek olur. 
Mucizeyi ta'n etmek söz konusu olunca, bu mucizeden herhangi birşeyi tasdik 


etmek de imkânsız olur. Cenâb-ı Allah'ın şu âyetinde kastedilen mana da budur: 
"(Onlar), "Kimine inanırız, kimini inkâr ederiz" diyen ve böylece (küfür İle 
iman) arasında bir yol tutmayı isteyenlerdir. İşte onlar, gerçek kâfirlerin taa 
kendileridir" (nis*. 1s0-isi). 

Dördüncü Soru: Allahu Teâlâ niçin "Gerek o peygamberine âyet âyet indirdiği 
kitabargerek daha evvel indir-diği kitaba (iman edin)" buyurmuş ve niçin 
(birinde Jy diğerinde Jjil fiilini kullanmıştır)? 

Cevap: Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Kur'an, yirmi sene gibi bir zaman içinde, 
parça parça inmiştir. Halbuki, kendisinden önceki kitapların durumu böyle 
değildir." 

Ben de derim ki, bu husustaki sözümüz, Cenâb-ı Hakk'ın "O, sana Kitabı hak 
(ve) kendinden evvelkileri (de) tasdik edici olarak (tedricen) indirdi. Bundan 
evvel de, Tevrat ile İncil'i indirmişti..." (Ah imran, 3-4) âyetinin tefsirinde 
geçmişti. 

Beşinci Soru:l Hak Teâlâ'nın, "gerek daha evvel indirdiği kitaba iman edin" 
ifadesindeki "kitap" sözü, müfred bir lafızdır. Binâenaleyh, bundan hangi 
kitaplar kastedilmiştir? 

Cevap: Bu lafız, ism-i cinstir. Dolayısıyla, genel olarak bütün fertlere şamil 
olabilir. 


Umumi manaya da uygundur. [103] 
İmanın Kıymetini Bilmeyip İnkâra Dönenlerin Durumu 


"Muhakkak ki, İman edip de sonra küfre sapanlar, sonra yine iman ederek küfre 
dönenler, sonra da küfürlerinde ileri gidenler (yok mu?) Allah onlara mağfiret 
edecek değildir. Onlara hidayet edecek de değildir. Münafıklara müjdele ki, 
onlara pek acıklı bir azab vardır" (Nisa, 137-138). 


Bu âyetle ilgili meseleler bulunmaktadır: 104) 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, imanı emredip, ona teşvik edince, iman ettikten sonra yeniden 
küfre dönen kimsenin yolunun yanlışlığını beyan edip, böyle buyurmuştur. Bil ki 
bu âyet ile ilgili çeşitli izahlar yapılmıştır: 

1) Bu âyette bahsedilenler, iman ettikten sonra, tekrar tekrar ve defalarca kâfir 
olanlardır. Bu durum, bu gibi insanların kalelerinde imanın yer etmemiş 
olduğunu gösterir. Çünkü eğer onların kalblerinde imanın bir ağırlığı, kıymeti 


olsaydı, onu en ufacık bir sebeple bırakmazlardı. İmanında böyle bir ağırlık 
bulunmayan herkesin zahiri hali, Allah'a geçerli ve sahih bir şekilde iman 
etmemiş olduğunu gösterir ki işte Cenâb-ı Hakk'ın,"A//ah on/ara mağfiret edecek 
değildir" sözünden murad budur. 

Bu âyet, "Eğer o kimse, sahih bir şekilde iman ederse, bu muteber olmaz" 
manasında değildir. Aksine bundan murad, söylediğimiz şekilde, onların iman 
etmelerinin çok uzak ve şaşılacak bir şey olduğunu ifade etmektir. Tevbe eden, 
sonra tövbesinden dönen, sonra yeniden tevbe eden ve yine tevbesinden dönen 
fâsığın (günahkârın) da aynı şekilde, sebat etmesinin nerede ise umulmadığını 
görüyoruz. Çünkü çoğunlukla o, fâsıklığı üzere ölür. Burada da böyledir. 

2) Bazı alimler şöyle demiştir: "Yahudiler Tevrat'a ve Musa (a.s)'ya iman ettiler. 
Sonra Üzeyir (a.s)'e inanmadılar. Daha sonra Oavud (a.s)'a iman edip, İsa (a.s)'yı 
inkâr ettiler ve daha sonra Hz. Muhammed (s.a.s)'in gelişi ite küfürlerini daha da 


artırdılar." HOS] 
Âyet, Böyle Yapan Yahudiler Hakkındadır 


3) Diğer bazı alimler ise şöyle demişlerdir: "Bunlardan murad münafıklardır. 
Buna göre, âyette bahsedilen birinci iman, onların müslüman olduklarını izhar 
etmeleridir. Bundan sonraki küfürleri İse, münafıklıkları ve kalblerinin sözlerine 
uymamasidır. İkinci imanları ise, müslümantardan bir grupla karşılaştıkları her 
zaman, "biz inandık" demeleridir. İkinci küfürleri ise, liderlerinin yanına 
vardıklarında, "biz sizinle beraberiz. Biz o müslümanlarla sadece alay ediyoruz" 
demeleridir. 

Küfürde ileri gitmelerinden maksad ise, müslümanlar hakkında her türlü hile ve 
tuzağı kurma hususundaki say-ü gayretleridir. "İman izhar etmek" (imanlı gibi 
görünmek) bazan, "iman" olarak adlandırılmıştır. Nitekim Cenâb-ı Allah, 
"Müşrik kadınları iman etmedikçe nikahlamayın" (Bakara. 221» buyurmuştur. 
Kaffal (r.h): "Bu âyetten murad, (iman ve küfrün) kaç kere olduğunu anlatmak 
değildir. Aksine bundan murad, onların mütereddid oluşlarını göstermektir. 
Nitekim Allah Teâlâ "Onlar (iman ile küfUr) arasında bocalayan bir sürü 
kararsızlardır. Ne onlara, ne de bunlara (tam olarak katılırlar)" (Ws*. 113) 
buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, müteakiben, "Münafıklara müjdele Ki onlara pek acıklı birazab 
vardır" buyurmuş olması da mananın böyle olduğuna delalet"eder. 

4) Alimlerin bir kısmı da şöyle demiştir: Burada kastedilenler, müslümanları 
şüpheye düşürmek isteyen böylece de, Cenâb-ı Hakk'ın "(Onlar), "iman edenlere 


indirilen (Kur'an'a), günün başında iman edinr sonunda da onu inkâr edin. Olur 
ki (müminler dinlerinden) dönerler" (dediler)" (Ah imran, 72) diye beyan ettiği 
üzere, 

bazan iman etmiş gibi görünen ve bazan İnkârlarını açıkça söyleyen bir grup ehl- 
i kitaptır. 

Âyetteki, ifadesi, "Onlar, İslâm ile istihza ve alay edecek kadar küfürde ileri 
gittiler" demektir. 1106) 


İkinci Mesele 


Âyet, imandan sonra bazan küfrün olabileceğine delalet etmektedir ki, bu da, 
herşeyi insanın ölümü anındaki durumuna bağlayanların (muvâfât ehlinin) 
mezheblehnin yanlışlığını ortaya kor. Bunların görüşüne göre, kişinin 
müslümanlığının sahih olmasının şartı, ölürken müslüman olarak ötmesidir. 
Bunlar, âyetten çıkartılan bu manaya, "Biz bu âyetteki imanı, "iman izhar etme 
(mü'min olarak görünme)" manasına alıyoruz" diyerek cevap vermişlerdir. 


[107] 


Küfür ve İmanın Artıp Eksilmesi 


Âyet, küfrün artıp eksilebileceğine delalet etmektedir. Binâenaleyh imanın da 
aynı şekilde artıp eksilebilmesi 

gerekir. Çünkü bu ikisi, birbirinin zıddıdır. Binâenaleyh birisi farklılığı kabul 
ettiğine göre, diğeri de kabul eder. Bu görüşte olanlar, âyette geçen "küfrün 
artması" hususunu tefsir sadedinde, şu izahları yapmışlardır: 

a) Onlar, küfürleri üzere ölürler. 

b) "Onlar, kâfir iken yaptıkları günahlar sebebi ile, küfürde iyice ileri gittiler." 
Âyetin, bu manaya alınması halinde, kâfir iken işlenen günah, küfürde bir 
ziyadelik olunca, imanlı iken işlenen taatların da imanda bir ziyade olması 
gerekir. 

c) Küfürde ileri gitmeleri, onların "Biz, mü'minlerle sadece alay ediyoruz" 
demelerinden dolayıdır. İşte bu, din ile alay etmenin, küfrün en ileri, en koyu 


derecesi olduğunu gösterir, HOSI 


Bu Âyetteki Affedilmeyisin Açıklanması 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah, onlara mağfiret edec değildir" buyurmuştur. Bu 
âyetle ilgili iki soru vardır: 

1) Bu âyette zikredilen hüküm ya tövbeden önceki hale, veyahut da sonraki hale 
bağlanmıştır. Birinci ihtimal bâtıldır, çünkü tevbeden önceki küfür, mutlak 
manada zikredilmemiştir. Bu durumda bu âyette zikredilen şartlar zayi olmuş 
olur. İkinci ihtimal de bâtıldır; küfür, tevbeden sonra bağışlanır, velev ki bu 
küfür bin kere dahi olmuş olsa... Binâenaleyh, her iki duruma göre de böyle bir 
soru gerekli ve yerinde olmuş olur. 

Bu suale şu şekillerde cevap verebiliriz: 

a) Biz, âyette geçen jt$ lafzını istiğraka (umum mana ifade etmeye) değil, 
aksine daha önce geçmiş olan malum kimselere hamlediyoruz. Binâenaleyh bu 
ifade ile, Allah'ın, küfürleri üzere öleceklerini ve kesinlikle o küfürden tevbe 
etmeyeceklerini bildiği birtakım muayyen kimseler kastedilmiştir. Buna göre 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, onlara mağfiret edecek değildir" buyruğu, bu 
kimselerin küfürleri üzere öleceklerini haber veren bir ifade olmuş olur. Mananın 
bu şekilde verilmesi halinde, böyle bir soru ortadan kalkmış olur. 

b) Bu ifade, genel duruma göre söylenmiş bir ifadedir. Çünkü, sık sık İslam'dan 
küfre geçen herkesin kalbinde, İslam'ın ağırlığı ve azameti yer etmemiş, tesir 
etmemiş demektir. Böyle bir insanın zahiri durumu, onun, izah ettiğimiz şekilde 
küfrü üzere öleceğinin emaresidir. 

c) Bu ifadede zikredilen hüküm, küfürden tevbe etmeme haline bağlıdır. Bu 
takdire göre, âyette bahsedilen sıfatlar zayi olur diyenin sorusuna da, biz şöyle 
cevap veririz: Onların özellikle zikredilmiş olmaları, o kâfirlerin küfürlerinin çok 
fahiş, hıyanetlerinin çok büyük ve Kıyamet günündeki cezalarının da çok 
şiddetli olduğuna delalet eder. Binâenaleyh bu ifade, Cenâb-ı Hakk'ın "Hant biz, 
peygamberlerden tutsaklarını almıştık: Senden de, Nuh'tan da.." , 7) buyruğu 
gibi olmuş olur. Cenâb-ı Hak bu âyette, Hz. Muhammed ile Hz. Nuh'u, 
makamlarının yüceliğini belirtmek için özellikle ve ayrıca zikretmiştir. Bunun 
bir benzeri de, "Kim Allah'a, meleklerine, peygamberlerine, Cebrail'e, Mikail'e 
düşman olursa..." (Bakara. 98) âyetidir. 

2) Hak Teâlâ'nm, ^ jtfj ifadesindeki lam, te'kid için getirilmiş bir lamdır. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, onları mağfiret edecek değildir" sözü, 
te'kidin nefyini ifade eder. Halbuki, böyle bir nefiy bu makama uygun düşmez. 
Buraya uygun düşen, ancak nefyin te'kidtdir. Binâenaleyh, bu konudaki izah 
nasıl olabilir? 

Cevap: Te'kidin nefyi, "tehekküm" (küçümseme) yoluyla zikredildiğinde, 
bundan maksat, nefyi iyice te'kid etmek olur. 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlara hidayet edecek de değildir" buyurmuştur. 
Alimlerimiz bu ifadenin, "Cenâb-ı Hakk'ın kâfirleri imana hidayet etmediğine" 
delalet ettiğini söylemişlerdir. Mu'tezile ise aynı kanaatte değildir. Mutezile, 
alimlerimizin bu görüşüne, "Bu âyetin ifade ettiği mana, Cenâb-ı Hakk'ın "lütuf 
fiillerini artırmayacağı" veyahut da O, onları ahirette "cennete sevketmeyeceği, 
kılavuzlamıyacağı" manalarına hamledilmiştir" diyerek cevap vermişlerdir. 

80) Ta'rizin dokunaklı olanına istihza, acı ve ağır istihzayı hâvi olanına ise 
tehekküm denir <ç). 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Münafıklara müjdele ki, onlara pek acıklı bir azab 
vardır" buyurmuştur. 

Bil ki, bir önceki âyetin münafıklar hakkında olduğunu söyleyenler şöyle 
demişlerdir: Allah Teâlâ, o münafıkların küfürlerini bağışlamıyacağını ve onları 
cennete Mavuzlamıyacağını beyan buyurmuştur. Allah, o münafıkları mükâfaat 
yurdu (cennete) iletmiyeceği gibi, onları ceza çeşitlerinin en büyüğüne duçar 
edeceğini de belirtmiştir ki, işte O'nun "Münafıklara müjdele ki onlara pek acıklı 
bir azab vardır" buyruğundan murad edilen de budur. Hak Teâlâ'nın "Müjdele,.." 
tabiri, tehekküm içindir. Nitekim Araplar, "Senin selamın dayak, senin kınaman 


(itabın) da kılıçtır" demektedirler. [109] 
Müminler Yerine Kâfirleri Dost Edinenler 


"Onlar, mü'minleri bırakıp kâfirleri dost edinenlerdir. İzzeti onların yanında mı 
arıyorlar? Muhakkak ki, bütün izzet ve kudret Allah'ındır" 

(Nisa, 139). 

Bu ifadenin başındaki kelimesi "şöyle şöyle olanları kastediyorum, murad 
ediyorum" manasında olmak üzere, zemm ve kınamadan dolayı mansub; veya 
"onlar, şunlardır" manasında olmak üzere, merfudur. Müfessirier, bu âyette 
geçen "edinenler" ifadesinden muradın münafıklar, "kâfirleri.." ifadesinden 
muradın da yahudiler olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Çünkü münafıklar, 
kâfirleri dost ediniyor ve birbirlerine, "Muhammed'in işi henüz tamamlanmadı, 
ne olup olmayacağı belli değil" diyorlar, müteakiben yahudiler de, bütün güç ve 


kudretin kendilerinde olduğunu söylüyorlardı. (110) 
İzzet Kelimesinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İzzeti insanların yanında mı arıyorlar?" buyurmuştur. 
Vahidi şöyle der: "Arapça'da "izzet", şiddet ve güç demektir. Sert ve kuvvetli 


toprağa denilmiş olması da, bu manadan dolayıdır. Yine, bir kimsenin hastalığı 
ilerleyip şiddetlendiğinde ve nerdeyse helak olacak dereceye geldiğinde yine 
keder ve hüzün şiddetlendiğinde fflj? denilir. Yine, şiddetlendi manasında olmak 
üzere, "Onun şöyle olması, bana zor geldi, şiddetlendi..." denilir. Yine bir şey, o 
hiç bulunmayacak kadar azaldığı zaman denilir; çünkü onu elde etmek 
arzusu”şiddetlenmiştir... Yine, bir kimsenin gücü kuvveti, bir başkası ile 
arttığında, denilir. Sağılması güç olan koyuna da, ismi verilmektedir. Manaları 
birbirine yakın olduğu için kelimesi, şiddet manasından nakledilerek kuvvet 
manasına alınmıştır. Aziz, zelilin aksine kuvvetli, karşı koyan, güçlü demektir. 
Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki münafıklar, yahudilerle birleşmek 
suretiyle güç ve kuvvet arıyorlardı. 

Sonra Cenâb-t Hak, "Muhakkak ki bütün izzet ve kudret Allah'ındır" 
buyurmuştur. Buna göre eğer, "Bu itade Cenâb-ı Hakk'ın, "Halbuki şeref, kuvvet 
ve galibiyet Allah 'indir, peygamberinindir, mü"mirilerindir" (Münafikün, e) 
buyruğuna ztt gibi görünmektedir" denilirse, biz deriz ki: 

Kâmil ve mükemmel kudret, Allah'a aittir. O'nun dışında kalan herkes ise, O'nun 
kudret vermesiyle kadir, O'nun aziz kılmasıyla aziz, izzet sahibi olurlar. 
Binaenaleyh, gerek peygamber gerekse mü'minler için söz konusu olan izzet, 
ancak Allah'ın vermesiyle olmuştur. Bu sebeple durum iyice incelendiğinde, 


bütün izzetin, kudretin Allah'a ait olduğu ortaya çıkmış olur. HU 


"O, size kitapta, "Allah'ın âyetlerine küfredildiğini ve onlarla alay edildiğini 
işittiğiniz zaman, onlar bundan başka bir söze dahncaya kadar yanlarında 
oturmayın. Çünkü o zaman siz de, muhakkak ki onlar gibi (olursunuz)" diyexc 
(bir âyet) indirmiştir. Allah muhakkak ki münafikları da, kâfirleri de 


cehennemde toptan bir araya getirecek olandır"(Nisa, 1401.) HIZ) 


Müfessirler şöyle demişlerdir: Müşrikler meclislerinde, Kur'an'ı dillerine doluyor 
ve onunla alay ediyorlardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Âyetlerimiz 
hakkında (münasebetsizliğe) dalanları gördüğün zaman, onlar Kur'an'dan başka 
bir sözle meşgul oluncaya kadarr kendilerinden yüzfev/r"(Enpam,68)âyetinİ 
indirmiştir. Bu âyet Mekke'de nazil olmuştur. Medine'deki yahudi alimleri de 
tıpkı müşriklerin yaptığı gibi yapıyorlardı. O yahudi alimleriyie oturanlar ve bu 
sözde, onlara muvafakat edenler ise,“münafıklar idi... İste bunun üzerine Allah 
Teâlâ münafıklara hitap ederek, , size kitapta, "Allah'ın âyetlerine küfrediidfğini 
ve onlarla alay edildiğini işittiğiniz zaman..." buyurmuştur. Ki bu ifadenin 
manası "Siz, onların, Allah'ın âyetlerine küfrettiklerini ve onunla istihzada 


bulunduklarını duyduğunuz zaman" şeklindedir. Ancak ne var ki âyette, ifadesi 
"mef'ulün bih sarih" olmuştur; bundan maksat ise, istihzayı işitmektir... Kisai: 
"Bu tıpkı, "Abdullah'ı kınanır olduğu halde duydum" denilmesi gibidir" demiştir. 
Bana göre bu husustaki bir başka izah da şudur: "Siz, Allah'ın âyetlerine 
küfredilip onlarla alay edildiği bir halde, Allah'ın âyetlerini duyduğunuzda..." 
şeklindedir. Bu takdire göre, Klsai'nin söylediğine ihtiyaç kalmaz. "İşte o zaman 
siz, onlar küfür ve istihzadan başka bir söze geçinceye kadar, onlarla beraber 
oturup kalkmayınız..." demektir. 

Cenâb-ı Hak sonra, "Çünkü o zaman siz de, muhakkak ki onlar gibi (olursunuz)" 
buyurmuştur. 

Buna göre mana, "Ey münafıklar, sizler küfür hususunda, tıpkı o yahudi alimleri 


gibisiniz..." şeklinde olur. (115) 
Küfre Rıza Küfür, Günaha Rıza Günahtır 


İlim erbabı şöyle demiştir: Bu, küfre razı olan kimsenin kâfir olacağına ve yine, 
dini yönden hoş olmayan bir münkeri görüp de ona razı olan ve o münkeratı 
yapanların arasına karışan, bilfiil o münkeri yapmasa bile, günah bakımından 
yapanlardan bir farkı olmadığına delalet eder. Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın 
bu buyruğunda, kelimesini zikretmiş olmasıdır. Bu, oturan kimsenin orada 
oturmaya razı olması halinde böyledir. Ama, onların sözlerine (içten) kızıp da, 
korkarak ve takiyye yaparak oturması halinde ise, durum böyle değildir. İşte bu 
incelikten dolayı biz diyoruz ki, yahudilerle oturup kalkan ve Kur'ân'ı ve 
Resülullah'ı ta'n edip eleştiren o münafıklarda, tıpkı o yahudiler gibi kâfirdirler. 
Ama Medine'de bulunup da daha önce Mekke'de iken Kur'ân'ı ta'n eden 
kâfirlerle oturup kalkmış olan müslümanlar ise, imanları üzere devam 
etmişlerdir... Bu iki mesele arasındaki fark şudur: Münafıklar yahudilerle, kendi 
irade ve arzularıyla oturup kalkıyorlardı... Ama müslümanlar ise, zarurete binaen 
kâfirlerle birlikte bulunuyor, oturup kalkıyorlardı... 

Sonra Cenâb-ı Hak, münafıkların, küfür bakımından kâfirler gibi olduklarını 
tahkik ifâde eden edatla belirterek, "Allah muhakkak kt münaüklan da, kâfirleri 
âe cehennemde toptan bir araya getirecek olandır" buyurmuştur. 

O, "Onlar, bu dünyada Allah'ın âyetleriyle istihza etmek hususunda bir araya 
geldikleri gibi, kıyamet gününde de, cehennemin azabında bir araya 
toplanacaklar, bir araya geleceklerdir" manasını kastetmiştir. 

Cenâb-ı Hak, bu ifadede, esasen tenvinle olmak üzere, demek istemiştir. Çünkü 
bu cem işi, Allah'ın onları bir araya getirip cem etmesinden sonra olacaktır. 


Ancak ne var ki tenvin, lafızda bir hafiflik olsun diye hazfedil m iştir. Ama 
hakikatte (mana bakımından) bu kelimede tenvin murad edilmiştir ve vardır. 


(1141 
Münafıkların Mü'minleri Gözetleyip Ona Göre Tavır Almaları 


"Onlar, hep sizi gözetleyip duranlardır. Onun için eğer Allah'dan size bir feth 
nasib olursa: "Biz sizinle beraber değil miydik?" derler. Şayet kâfirlere bir hisse 
düşerse, (o zaman da onlara), "Biz size (yardım ederek) galib gelmenizi temin 
etmedik mi? Sizi mü'minlerden korumadık mı?" derler. Artık Allah, kıyamet 
günü aranızda hükmünü verecektir. Allah, kâfirlere, müminlerin aleyhinde 
olacak bir yol (ve imkanı) asla bahşetmez" 

(Nısâ, 141). 

Bit ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, hep sizi gözetleyip duranlardır" buyruğu, ya 
(Nisa, 139) sözünden bedeldir, yahud, (Nisa. uo) kelimesinin sıfatıdır, veyahut 
da zemmolmak üzere mansubtur. Hak Teâlâ'nın sözü ise, "Onlar, meydana 
gelebilecek hayır ve şerri gözetirler... Bu durumda, eğer sizin yahudilere bir 
üstünlüğünüz söz konusu olursa, onlar size (mü'miniere), "Biz sizinle beraber 
değil miydik?" derler. Yani, "Bize, ganimetten payımıza düşeni veriniz." Eğer 
yahudiler, müslümanlara karşı guiib gelirlerse, onlar, "Biz size (yardım ederek) 


galip gelmenizi temin etmedik mi?" derler" demektir. Hs] 
Tabirinin Tefsiri 


Bir kimse bir kimseye üstün gelip, onu yendiğinde, denilir. Bu tabirin tefsiri 
hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu tabirin, "Biz size galip gelmedik mi ve sizi öldürmek ve esir etmek 
imkanına sahip olmadık mı? Ama buna rağmen, işte bunlardan hiçbirisini 
yapmadık... Onları sizden uzaklaştırmak, onların kalblerini zayıflatacak 
(morallerini bozacak) şeyleri, onlara varmış gibi göstererek ve onların sizlere 
galib gelmelerine önem vermeyerek, sizi müslümanlara karşı korumadık mı? 
Binâenaleyh, elde ettiğiniz şeylerden, ganimetlerden bize düşen payı verin!" 
anlamında olmasıdır. 

b) Bu ifadenin manası şöye olabilir: "Muhakkakk ki bu kâfirler ve yahudiler, 
İslam'a girmeye yeltenmiş, sonra münafıklar, kâfirleri ve yahudileri bundan 
caydırmışlar, onları İslam'dan alabildiğine nefret ettirmişler ve onlara, "Hz. 
Muhammed'in davası gittikçe zayıflayacak, sizinki ise kuvvetlenecektir" hissini 


vermişlerdir. Tesadüfen, o kâfir ve yahudilerin, müslümanlar üzerinde bir 
hükümranlığı söz konusu olduğunda münafiklar, "Biz, İslam'a girmeniz 
hususundaki görüşünüze galip gelip baskın çıkıp da, sizi o İslam'a girmekten 
men etmedik mi? Size, O'nun davası zayıflayacak, sizin davanız ise güç ve 
kuvvet bulacak demedik mi? Binâenaleyh siz, bizim sözümüzün doğruluğunu şu 
anda müşahede ettiğinize göre, elde ettiğiniz ganimetlerden bizim hissemizi 
veriniz..." Netice olarak diyebiliriz ki münafıklar, "Bu faydalı şeylere sizi iletip 
götüren biziz... Binâenaleyh, elde ettiğiniz şeylerden bizim Oo hissemizi de 
verin!.." diyerek, yaptıklarını kâfirlerin başına kakıyorlardı. 

İmdi şayet, "Cenâb-ı Hak niçin, müsiümanların zaferini "feth", kâfirlerin 
başarısını ise, "hisse, nasib" diye adlandırmıştır?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu, mü'minlerin şanını yüceltmek, kâfirlerin hisselerini hakir görüp 
önemsememektir. Çünkü mü'minlerin zaferi, öylesine büyük bir iştir ki, bundan 
Ötürü göklerin kapıları açılmış ve böylece de melekler, Allah'ın dostlarına fethi 
indirmişlerdir. 

Kâfirlerin başarısı ise, değersiz, sona erici ve dünyada zemm, ahirette de cezadan 
başka bir izi ve eseri kalmayan bir nasibtir, hissedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Artık Allah, kıyamet günü, mü'mirüer üe münafiklar 
arasında hükmünü verecektir" buyurmuştur. Buna göre mana, "Allah Teâlâ, bu 
dünyada münafıkların öldürülmesini emretmemiş, aksine onların cezalarını 


ahirete ertelemiştir. H6] 
Allah'ın, Mü'minlere Karşı Kâfirlere Fırsat Vermemesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ailah, kâfirlere, mü'minlerin aleyhinde olacak bir yol 
(ve İmkanı) asla bahşetmez" buyurmuştur. Bu ifadenin izahı hakkında iki görüş 
vardır: 

a) Bu, Hz. Ali ve İbn Abbas (r.a)'ın görüşüdür. Buna göre bu ifadeden murad, 
bunun, İyamet gününde böyle olmasıdır. Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın bu 
ifadeyi, "Artık Allah, kıyamet günü, aranızda hükmünü verecektir" ifadesine 
atfetmiş olmasıdır. 

b) Bundan muradın, bunun dünyada böyle olmasıdır. Ancak ne var ki bu, "delil 
bakımından" olma manasına tahsis edilmiştir. Buna göre mana, "Müslümanların 
delili herkesin deliline galibtir, üstündür... Hiç kimse, hüccet ve delil 
bakımından müslümanları mağlub edemez" şeklindedir. 

c) Bu, delilin tahsis ettiği durumlar hariç, her şey hakkında genel bir hükümdür. 
Şafii (r.h) bu âyete dayanarak birkaç mesele irad etmiştir: 


1) Kâfir, müslümanın malına el koyup, o malı da daru'I-harbte koruduğu zaman, 
o, bu âyetin delaletiyle o malın maliki ve sahibi olamaz. 

2) Kâfir kimse, bu âyetin delaletiyle, müslüman bir köleyi satın alamaz. 

3) Bu âyetin delaletine göre, müslüman, (kısas yoluyla) zımmiye mukabil 


öldürülemez, HZ 
Münafıklar Aldattıklarını Sanırken Asıl Kendileri Aldanırlar 


"Münadkiar, (akıllarınca) Allah'ı aldatmak isterler. Halbuki O, kendi oyunlarını 
başlarına geçirendir. Onlar namaza kalktıkları vakit üşene üşene kalkarlar, 
insanlara gösteriş yaparlar. Allah'ı ancak birazcık anarlar. Onlar, (küft üe iman) 
arasında bocalayan bir sürü kararsızlardır. Ne onlara, ne bunlara (mal olurlar). 
Allah kimi şaşırtırsa, artık ona yol bulamazsın" 

(Nisa, 142-143). 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Münafiklar, (akıllarınca) Allah'ı aldatmak İsterler. Halbuki O, 
kendi oyunlarını başlarına geçirendir" buyruğun-daki "hudVnın tefsiri, Bakara 
süresindeki (Bakara. e> âyetinin tefsirinde geçmişti. 

Zeccâc bu âyetin tefsiri hususunda şöyle demiştir: "Onlar Allah'ı, yani Allah'ın 
Resulünü aldatmak isterler. Yani, Allah'ın Resulünün yüzüne karşı iman 
ettiklerini söyler, ama içlerinde küfürlerini muhafaza ederler. Bu ifade şekli, şu 
âyette olduğu gibidir: "Gerçekte sana biat edenler, ancak Allah'a biat etmiş 
olurlar" (Fetih, 10). 

Allah'ın "O da onlara hud'a yapar" buyruğu, "Onları, yaptıkları tuzaklarına 
karşılık cezalandırır" demektir. İbn Abbas (r.a), "Allah, onlara ahirette hud'a 
yapar. Çünkü orada, mü'minlere verdiği gibi, o münafıklara da bir nur verir. 
Derken onlar sırat köprüsüne geldiklerinde, nurları sönüverir ve karanlık içinde 
kalıverirler. Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların hail bir ateş yakanın hali 
gibidir ki o (ateş), çevresindekileri aydınlatınca Allah ışıklarını giderip, 
kendilerini karanlıklar içinde, görmez kimseler halinde bırakıvermiştir" (Bakara, 


17) âyetidir" demiştir. H8] 


Münafık Üşenerek Namaz Kılar 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar namaza kalktıktan vakit, üşene üşene kalkarlar ' 
buyurmuştur. Yani onlar müslümanlarta birlikte namaza 

kalktıklarında, ağırdan alarak yavaş yavaş kalkarlar. İşte Arapça'da ' kelimesinin 
manası budur. Bu tembelliğin ve üşenmenin sebebi şudur: Onlar namaza, o 


esnada yavaş yavaş kalkıp giderler, kıldıkları namazdan bir sevap ummaz, 
kılmadıkları namazlardan bir ceza beklemezler. İşte bu bakımlardan, onları 
namaz kılmamaya götürecek olan sebep daha kuvvetlidir. Namaz kılmaya 
götüren sebep ise, sadece insanlardan çekinmeleridir. Onları namaz kılmaya 
götüren sebep, her ne zaman böyle olursa, onlardan çıkacak fiil, işte bu şekilde 
üşenme ve gevşeklikle yapılmış olur. 

Keşşaf sahibi, buradaki kelimesinin cem'i olarak, 

kef'in zammesi veya fethasıyla okunduğunu ve bunun tıpkı, (sarhoş) kelimesinn 
cem'inin, sin'in fethası ve zammesi ile şeklinde olması gibi olduğunu söylemiştir. 


(119) 
Münafık Gösteriş Düşkünüdür 


Daha sonra Cenâb-ı Hak,"İnsanlara, gösteriş yaparlar. Allah'ı ancak birazcık 
anarlar" buyurmuştur. Bu, "onlar namaza, dinin emri olduğu için değil, gösteriş 
ve desinler için kalkıp giderler" demektir. 

Eğer, "ru'yet (görmek) masdannın, mufa'ale babındaki "mura'at" şekli ne 
demektir?" denilir ise, biz deriz ki: "Müra'i, insanlara yaptığı işin güzelliğini 


göstermeye çalışır, insanlar da onu görürler." [120] 
Münafık, Allah'ı Çok Az Hatırlar 


Bu ifadedeki, "Allah'ı ancak birazcık anarlar" sözü hakkında şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Burada bahsedilen "Allah'ı anma"dan murad, namazdır. Buna göre ifade, 
"Onlar, çok az namaz kılarlar" demektir. Çünkü her ne zaman, yanlarında 
yabancı birisi (yani bir mü'min) bulunmazsa, namazı kılmazlar. Ama 
mü'minlerin yanında oldukları ve namaz vakti girdiği zaman, namaz kılmamak 
için zorlanırlar ve böylece de müminlerin gözlerinden kaybolurlar. 

b) Bahsedilen, "Allah'ı anma "dan murad şudur: Onlar kıldıkları namazlar 
esnasında, Allah'ı çok az anarlar. İşte bu az olan anmaları da, mesela namazın 
tekbirleri gibi açıktan söylenmesi gereken hususlardır. Fakat namazdaki kıraat ve 
teşbih gibi, gizli (sessiz) okunan şeylere gelince, onlar bunları hiç söylemezler. 

c) Bundan murad şudur: "Onlar ister namaz vakitleri olsun, ister olmasın, bütün 
zamanlarında, Allah'ı nadiren anarlar." 

Keşşaf sahibi, "İşte bu şekilde, müslümanlıktan dem vuran bir çok insanla, 
günler ve geceler boyu arkadaşlık yapıp beraber bulunsan, kendisinden ne bir 


tehtil (lâilahe illallah sözü), ne de bir teşbih duyamazsın. Ancak dünyevi işlerden 
bahsetmek bütün günlerini ve gecelerini alır ve bu sözlerden hiç ayrılmaz. 
Bunlardan birçoğunu işte böyle görürüz" demiştir. 

d) Katâde,"Bu âyette "Ancak birazcık" buyrulmuştur. Çünkü Allah onlann 
anmalarını kabul etmemiştir. Allah'ın kabul etmediği şey, ne kadar çok olursa 


olsun, az; kabul ettiği şey de ne kadar az olursa olsun, çok sayılır." (21) 
Münafık İki Sürü Arasında Bocalayan Şaşkın Koyundur 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar, (kütür ile iman) arasında bocalayan bir sürü 
kararsızlardır. Ne onlara, ne bunlara (mal olurlar). Allah kimi şaşırtırsa, artık ona 


yol bulamazsın" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [122] 


Birinci Mesele 


Buradaki kelimesi, ya (gösteriş yaparlar) tinden veya "Allah'ı ancak birazcık 
anarlar" ifadesinden hâldir. Bunun "zemm"den ötürü mansub olması da 


muhtemeldir, H231 
Münafıktaki Kararasızlığın Tahili 


"Müzebzebin", "şaşkın olarak" demektir. Hakiki manada "müzebzeb", her iki 
tarafa da gidip gelen ve bir tarafta karar kılmayan demektir. Ancak fiilinde, 
wö fiilinde bulunan "bu işi tekrar tekrar yapma" manası yoktur. Binâenaleyh 
manası, "O, her ne zaman bir tarafı tutsa ve yönelse, onu müdafaa eder. 

Bil ki bunun sebebi şudur: Fiil, bir sebebe dayanır. Binâenaleyh fiile götüren 
sebep, dünyevi bir maksad olunca, hareket ve gidip gelme çoğalır. Çünkü bu 
dünyanın menfaatleri ve sebepleri değişkendir ve süratli bir şekilde değişir. Fiil, 
sebebine; sebep de maksada bağlı olup, maksad da çabuk çabuk değişince, 
insanın meyil ve isteğinde de değişikliklerin meydana gelmesi gerekir. Çoğu kez 
sebepler ve maniler birbiriyle çatışır. Bundan dolayı insan, şaşkınlığa ve 
tereddüde düşer. Ama yaptığı işteki gayesi, kalıcı hayır işleri yapmak ve manevi 
saadetleri kazanmak olan bu gayelerin, kalıcı ve değişikliklerden uzak şeyler 
olduğunu bilen kimseye gelince, şüphesiz böylesi insan, daha kararlı ve sebatlı 
olur. İşte bu manadan dolayı, Cenâb-ı Allah mü'minleri. "sebatlı" olarak tavsif 
etmiş ve "Allah, iman edenlere daima sebat ihsan eder" (ibrahim, 27); 
"Haberiniz olsun kt kalbier ancak zikrullah üe mutma'In o/ur"(Rad, 28» ve "Ey 


mutmain nefis..." (Fecr, 27) buyurmuştur H24 
Üçüncü Mesele 


İbn Abbas bu kelimeyi, ikinci "zal"ın kesresi ile şeklinde okumuştur ki, "onlar, 
kalblerini, dinlerini veya 

görüşlerini (iman ile küfür arasında) bocatatanlardır" manasına gelir. Bu, (dalgalı 
ses çıkardı) kelimelerinin aynı manaya gelmeleri gibi, bu da, ile aynı manayadır. 
Abdullah İbn Mes'üd (r.a)'un mushafında bu kelime, şeklinde yer almıştır. Ebu 
Cafer'in.-bu kelimeyi dâl ile, şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir ki, bu sanki şu 
manada olur: "Onlar, kâh şu yolda, kâh öteki yolda olurlar ve tek bir yolda 


durmazlar yol manasında olup, hayvanların yürüdüğü yer demektir. [125] 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki l' İfadesi, "küfür ile iman arasında" veya "kâfirlerle mü'minler arasında" 
manasındadır. 

işareti ile, bir topluluğa işaret edilebilir. Bunun izahı, (Bakara, 68) âyetinin 
tefsirinde geçmişti. Kâfirler ve mü'minlerden, "Onlar mü'minleri bırakıp, 
kâfirleri dost edinenlerdir" (Nisa, 139) âyetinde bahsedilmiştir. Bu iki grup 
insanın bahsi yukarıda geçince, küfür ve imandan da bahsedilmiş gibi oldu. 
Katâde âyetin, "Onlar, ne ihlâslı mü'min, ne de şirklerini açıkça ifade eden 


müşrik olmuşlardır" manasında olduğunu söylemiştir. [126] 
Beşinci Mesele 


Alimlerimiz bu âyeti, dindeki şaşkınlığın da, Allah'ın yaratması ile olduğuna 
delil getirerek şöyle demişlerdir: 

"Âyetteki, "müzebzebin" ifadesi, onları bocalatan ve onları hayret ile şaşkınlıkta 
bırakan bir varlığın olmasını gerektirir. Bu, kulun iradesi ile olmaz. Çünkü 
tereddüd ve şaşkınlık verecek, birbirine zıd sebepler insanın kalbine geldiğinde, 
insan bu tereddüdü gidermeye çalışsa da, buna gücü yetmez. Ama kendine dönse 
ve kendi durumunu iyice düşünse, halinin, bizim söylediğimiz şekilde olduğunu 
anlar. Bu şaşkınlığa düşmesinin mutlaka bir sebebi (faili) olması gerektiği ve 
bunun da kendisi olmadığı sabit olduğuna göre, bunun yaratıcısının Allah Teâlâ 
olduğu sabit olur. Böylece de herşeyin Allah'dan olduğu ortaya çıkar. 

Eğer, "Âyetteki, "Ne onlara, ne bunlara (mal olurlar)" ifadesi, o münafıkları, hem 
mü'minterin hem de tam kâfirlerin yolunu bırakmış olmalarından dolayı 
zemmedilmeleri manasına gelir. Bu ise Allah Teâlâ'nın, onları, kâfirlerin yolunda 
olurlarsa, kınamayacağı manasına gelir ki caiz değildir?" denilir ise, biz deriz ki: 
"Kâfirlerin yolu, her ne kadar kötü ise de, münafıkların yolu daha kötüdür. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Hak, Bakara suresinin başında kâfirleri iki âyette, 
münafıkları ise on küsur âyette kınamıştır. Bu da ancak, münafıkların yolunun 
kâfirlerin kinden daha kötü ve adi olmasından ileri gelmiştir. Binâenaleyh Hak 
Teâlâ münafıkları, küfrü bıraktıkları için değil, fakat küfürden daha adi ve kötü 
bir yola dönmüş oldukları için kınamıştır. Sonra Cenâb-ı Hak, 

"Allah kimi şaşırtırsa, attık ona yol 

bulamazsın" buyurmuştur. Alimlerimiz, bu âyeti kendi görüşlerine şu iki şekilde 
delil getirmişlerdir: 


1) Allah Teâtâ'nın, bu ifadeyi "Onlar (kütür üe iman) arasında bocalayan bir sürü 
kararsızlardır" sözünün peşinden getirmesi, bu bocalatmanın Allah tarafından 
olduğunu gösterir. Aksi halde, bu ifadenin kendinden öncesi ile bir ilgi ve bağı 
kalmaz. 

2) Bu, Allah Teâlâ'nın onları dinden saptırmış olduğu hususunda açık bir 
ifadedir. Mutezile ise şöyle der: "Bu âyette bahsedilen saptırma, Allah'ın, lütuf 
fiillerini o kuldan çekip alması veya o kulun sapıtmış olduğuna hükmetmesi, 
veyahut da o kulu, Kıyamet günü cennetin yolundan saptırması manalarına 


gelir." Mutezilenin bu izahlarına defalarca cevap vermiştik. 027] 
Kâfirleri Dost Edinmeyin 


"Ey iman edenler, mü'minleri bırakıp da kâfirleri dostlar edinmeyin. Kendi 
aleyhinizde, Allah'a apaçık bir hüccet vermek ister misiniz?" 

(Nisa, 144). 

Bil ki Allah Teâlâ, münafıkları, bu iki gruptan hiçbirinde tam karar kılmayıp, kâh 
kâfirlere, kâh müslümaniara katılmakla ta'n edip kınayınca, bu âyette de 
müslümantara, münafıklar gibi davranmayı yasaklamış ve "Ey iman edenler, 
mü'minleri bırakıp da kâfirleri dostlar edinmeyin" buyurmuştur. Bunun sebebi 
şudur: 

1) Medine'deki Ensar'ın yahudi Kureyzaoğulları içinde süt kardeşleri vardı, 
onlarla anlaşmalı idiler ve onlara karşı sevgi duyuyorlardı. İşte bundan dolayı, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Kimi dost edinelim" diye sorunca, O da, "Muhacirleri" 
cevabını verdi. Bu sebeple bu âyet nazil oldu. 

2) Kaffâl(r.h) şöyle demiştir: "Bu, mü'minleri, münafıkları dost edinmekten bir 
yasaklamadır. Sanki Cenâb-ı Hak, "Münafıkların huylarını ve yollarını size 
açıkça anlattım. Binâenaleyh onları dost edinmeyin" demektedir. 

Sonra Allah Teâlâ, "Kendi aleyhinizde Allah'a apaçık bir hüccet vermek ister 
misiniz?" buyurmuştur. Eğer biz bir önceki ifadeyi, Allah Teâlâ'nın, mü'minleri 
kâfirleri dost edinmekten nehyetmesi manasına hamledersek. bu ifade de, 
"Sizler, münafık olduğunuza dair, Allah'a apaçtk bir hüccet vermek mi 
istiyorsunuz?" manasına gelir ki bu da, "Siz, Allah'ın dininin ehli olan Hz. 
Peygamber ve ümmeti için, böyle bir hüccet mi vermek istiyorsunuz?" demektir. 
Yok eğer, ilk âyeti, münafıkları dost edinmekle ilgili kabul edersek, o zaman bu 
ifadenin manası, "münafıkları dost edinmeniz sebebiyle, cezalandırılmanız İçin, 


Allah'a, kendi aleyhinize bir hüccet mi vermek istiyorsunuz" şeklinde olur. (128) 


Münafıklar Cehennemin En Alt Tabakasındadırlar 


"Şüphesiz münafıklar cehennemin en aşağı tabakasmdadırlar. Onlar için 
kesinlikle bir yardımcı bulamazsın" 

(Nisa, 145). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1129) 


Birinci Mesele 


Leys: "Derk, deniz ve benzeri bir şeyin en dip noktası manasınadır" demiştir. 
Buna göre, "derk-i esfel"den 

maksad, cehennemin en dip noktasıdır. Bu kelime aslında, 

"lâhik olma, yetişip kavuşma" manasına gelen, "idrak" kelimesinden türemiştir. 
Yemeğin pişmesi, çocuğun büyümesi manasına gelen, "idraku't-taam" ve 
"İdraku'l-gulam" ifadeleri de bu köktendir. Binâenaleyh "derk", kendisine bir 
başka tabakanın ve katın eklendiği kısımdır. Bu kelimenin zahiri manası, 
cehennemin tabaka tabaka (kat-kat) olduğunu gösterir. Bu da, cehennemin en 
şiddetli tabakasının, en alttaki tabakası olduğunu gösterir. 

Dahhâk, "Birşey üst üste yığıldığında, onun her katına "derece" denir. Birşey alt 
alta (aşağıya doğru) sıralanırsa, onun her katına da "dereke" denilir" demiştir. 


[130] 
İkinci Mesele 


Hamza, Kisâi ve Asımın ravisî Hafs. râ harfinin sükunu ile, bu kelimeyi “yil! 
şeklinde; diğer kıraat imamları ise, 

râ'nın fethası ile şeklinde okumuşlardır. Zeccâc, 

kelimenin bu iki okunuşunun da. (mum) kelimesi gibi, kullanılan iki şekil 
olduğunu, fakat râ'nın fethası ile olan okunuşun, daha çok kullanıldığı için, daha 
tercihe şayan olduğunu söylemiştir. Ebu Hatim ise, şeklindeki kullanılışın cem'- 
inin ii'ji' olduğunu ve bunun, Arapların (At, atlar ve deve, develer) kelimeleri 
gibi olduğunu; kelimesinin cem'injn ise, Sijâi şeklinde olduğunu ve bunun da, 
(fulus, fuluslar), ^ (köpek, köpekler) kelimeleri gibi cemilendiğini söylemiştir. 


[131] 


Üçüncü Mesele 


İbnu'l-Enbâri: "Allah Teâlâ, münafıkların cehennemin en şağı tabakasında 
olduklarını bildirmiş, Firavun hanedanı hakkında ise, "Firavun hanedanını, 
azabın en çetinine sokun" (Mü'min, 46) buyurmuştur. Binâenaleyh bu ikisinden 
hangisi daha çetin bir azab içindedirler? Münafıklar mı, yoksa Firavun'un 
hanedanı mı?" der ve kendi kendine şu cevabı verir: "Muhtemelen cehennem 
azabının en şiddetlisi, "derk-i esfel" (en alt tabakasında) olandır. İşte bu iki grup, 


orada birleşeceklerdir." (132) 
Dördüncü Mesele 


Münafık, kâfirden daha çetin bir azab içinde olacaktır. Çünkü münafık, küfür 
açısından kâfir gibidir ve üstelik bu 

küfrüne, bir küfür çeşidi daha katmıştır. Bu da, İslam ile ve müslümanlar ile 
istihza etmesidir. Bir de onlar, kendilerini müslüman gösterdikleri için, 
müslümanların strlarına muttali olabilmiş ve bunları kâfirlere haber vermişlerdir. 
İşte böylece münafıkların ahirette çekecekleri mihnet ve meşakkatler kat kat 
olmuştur. İşte bütün bu sebeplerden ötürü, Atlah Teâlâ onlara, kâfirlerden daha 
fazla azab verecektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar için kesinlikle bir yardımcı bulamazsın" 
buyurmuştur. Bu, münafıklar için bir tehdiddir.'Alimlerimiz bu âyeti ehl-i salât'ın 
günahkârlarına şefaat edileceğine delil getirerek şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, 
bu tehdidi münafıklara has kılmıştır. Şayet aynı tehdid, münafık olmayanlar 
hakkında da söz konusu olsaydı, bu, nifaktan -sırf bir nifak olduğu için- bir men 
manasına gelmezdi. Bu, "hitap delili" ile yapılan bir istidlal değildir. Aksine 
buradaki istidlalin şekli şudur: Allah Teâtâ bu ifadeyi nifaktan men etme 
sadedinde zikretmiştir. Binâenaleyh eğer bu men nifak bulunmadığı halde 
olsaydı, o zaman bu, nifak sırf nifak olduğu için ondan menl manasında 


olmazdı." H33] 


Münafıkların Kurtulmaları İçin Yapmaları Gereken İşler 


"Ancak tevbe eden: (hallerini) ıslah eden, Allah'a sımsıkı sarılan ve dinlerinde, 
Allah İçin halis olanlar müstesna. İşte (ancak) bunlar mü'minlerle beraberdirler 
ve Allah mü'minlere büyük bir mükâfaat verecektir" (Nisa, 146). 

Bil ki bu âyette münafıklar için çok sert tehdidler bulunmaktadır. Bu böyledir, 
çünkü Allah Teâiâ, onlardan azabı kaldırmak için şu dört şeyi şart koşmuştur: 

a) Tevbe etmeleri... 


b) Hallerini düzeltmeleri... Kötülüklerden vazgeçip hallerini düzeltmek, iyi işlere 
yönelip, onları yapmaktan ibarettir. 

c) Allah'a sımsıkı sarılmak... Bu da, yaptığı tevbe ile halini ıslah etmedeki 
maksadının, günü gün etme gayesi değil, Allah'ın rızasını talep olmasıdır. Çünkü 
onun maksadı, eğer menfaat elde edip, zararı gidermek olur ise, tevbesini ve 
halini ıslahını çabucak bozmuş olur. Fakat onun gayesi, Allah'ın rızasını ve 
ahiret mutluluğunu elde edip, Allah'ın dinine sımsıkı sarılma olduğunda, bu 
yolda sebat eder ve artık yolunu değiştirmez. 

d) İhlas... Bunun sebebi şudur: Allah Teâlâ, onlara önce kötü şeyleri 
bırakmalarını; ikinci olarak da güzel şeyleri (hasenatı) yapmayı; üçüncü olarak 
bu bırakma ve yapmadaki gayelerinin Allah'ın rızasını talep olmasını; dördüncü 
olarak, bu rızayı talep edişlerinin halis olmasını ve bu gayeye, başka bir 
gayenin karışmamasını emretmiştir. Bu dört şart hasıl olunca, Cenâb-ı Hak, "İşte 
(ancak) bunlar mü'minlerle beraberdirler" buyurmuş, ama "İşte (ancak) bunlar 
mü'minlerdir" dememiştir. Daha sonra Hak Teâlâ münafıkların, mü'minlere 
katılmalarını sağlamak için, şeref ve kıymetini göstererek, mü'minlere verdiği 
mükğdfaatı zikretmiş ve "Allah müminlere büyük bir mükâfaat verecektir" 
buyurmuştur. İşte bütün bu karineler, münafığın Allah katındaki durumunun çok 


zor ve çetin olduğuna delalet etmektedir. 134) 
İnanıp Şükredene Allah Azab Etmez 


"Eğer şükreder ve iman ederseniz, Allah size niçin azab etsin ki... Allah şâkir ve 
alimdir" (Nisa, 147) 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 455) 


Birinci Mesele 


Bu ifade, "Allah Teâlâ size, ne iç soğutup ferahlamak, ne fayda elde etmek ve ne 
de bir zararı defetmek için azab etmez? Bütün bunlar, O'nun hakkında 
düşünülemez. Çünkü O, zatı itibarı ile ihtiyaçlardan uzak, faydalan temin ve 
zararları defetme gibi birşeyden münezzehtir" demektir. Bundan kastedilen, 
mükellefleri iyi ameller işlemeye ve kötü amelleri terketmeye teşviktir. 
Binâenaleyh şimdi siz, eğer güzel işler yaptp, kötü işleri terkederseniz, Allah'ın, 


kerim oluşuna rağmen size azab etmesi nasıl uygun düşer. [136] 


İkinci Mesele 


Mu'tezile şöyle demiştir: "Bu âyet, bizim mezhebimize delalet etmektedir. 
Çünkü âyet, Allah Teâlâ'nın, mahlukatı onlara azab etmek ve cezalandırmak için 
yaratmadığına delalet etmektedir. Çünkü âyetteki, "Eğer şükreder ve iman 
ederseniz, Allah size niçin azab etsin ki..." buyruğu, Allah'ın hiç kimseyi, azab 
etmek için yaratmadığı hususunda açık bir hükümdür. Yine âyet-i kerime, şükrün 
ve imanın failinin kul olduğuna, bunların Allah'ın yaratması ile olmadığına 
delalet etmektedir. Aksi halde kelamın takdiri, "Sizde şükrü ve imanı yarattığı 
zaman, Allah niçin size azab etsin ki..." şeklinde olurdu. Malumdur ki bu mana, 
âyetin nazmına uygun değildir." Mu'tezile'nin bu sözlerine verilmiş olan 


cevabımız daha önce geçmişti. L3H 
Büyük Günahın Affedilmesinin Delili 


Alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Bu âyet-i kerime, Allah Teâlâ'ntn, büyük günah 
sahibi olan kimseye azab etmeye (bile)ceğine delalet etmektedir. Çünkü biz bu 
âyetin, şükreden ve iman eden, sonra da içki içmeye ve zinaya yönelen kimse 
hakkında olduğunu farzediyoruz. Bundan ise, "Eğer şükreder ve iman ederseniz, 
Allah size niçin azab etsin ki..." ifadesinin delaleti ile, büyük günah sahibinin 
azaba uğratılmaması gerekir. Mutezile eğer, "Biz, büyük günah sahibinin mü'min 
olduğunu kabul etmiyoruz" derlerse, biz de deriz ki: "Tefsirimizde, büyük günah 


sahibinin de mü'min olduğuna dair birçok izahlar zikrettik." [138] 
Bu Ayette Şürkün İmandan Önce Getirilmesinin Hikmeti 


Âyette, şükrün imandan önce gelmesi hususunda üç izah şekli vardır: 

1) Bu ifadede, bir takdim-te'hir bulunmaktadır. Bu, "Eğer iman eder ve 
şükrederseniz.." demektir. Çünkü iman, diğer bütün taatlardan önce gelir. 

2) Biz, buradaki atıf vavının, tertib (sıra) ifade etmediğini söylersek, böyle bir 
sual ortadan kalkar. 

3) Bunun bir üçüncü izahı da şöyledir: İnsan kendisine baktığında, yaratılışında 
ve düzenlenişinde büyük bir nimetin yatmakta olduğunu görür. Böylece de 
icmalî (genel) bir şükür ite Allah'a şükreder. Sonra kendisine nimet vereni 
tanıma hususundaki araştırmasını tamamlayınca, O'na iman eder ve tafsilatlı bir 
şekilde şükreder. Buna göre o genel şükür, imandan önce bulunmuş olur. Bundan 
dolayı Mak Teâiâ, şükrü imandan önce zikretmiştir. 


Sonra Cenâb-ı Hak,"Allah, şâktr ve alimdir" buyurmuştur. Çünkü Allah Teâlâ, 
onlara şükrü emredince, o şükrün mükafaatını da, istiare yoluyla "şükür" diye 
ifade etmiştir. "Şâkir"(şükredici) kelimesi Allah Teâlâ hakkında "şükrün 
mükafaatını veren" manasına; "alim" olması da, "O bütün cüz'iyyatı (teferruatı, 
detayları) bilir. Binâenaleyh O'ndan, kesin olarak bir hata sâdır" olmaz manasına 
gelir. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, şükredene mükâfaat verir, yüz çevireni de 


cezalandırır, H39] 


Zulme Uğramayan, Alenen Kötü Söz Söylememen 


'Allah kötü sözün alenen söylenmesini sevmez. Ancak zulme uğrayan müstesna. 
Allah semi ve alimdir" 

(Nİsâ. 148). 

Âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [140] 


Birinci Mesele 


Âyetin, daha önceki âyetlerle ilgi ve münasebeti hususunda iki izah şekli vardır: 
1) Allah Teâlâ, münafıkların örtüsünü (sırrını) açıp ifşa 

ederek, onları rezil ve rüsvay edince ve rezil-rüsvay etmek rahîm ve kerîm olan 
bir zata uygun düşmeyince, HakTeâlâ, bu konuda^ mazeretin yerini tutacak olan 
ifadeyi zikrederek, "Allah kötü sözün alenen söylenmesini sevmez. Ancak zulme 
uğrayan müstesna..." buyurmuştur. Yani, "Allah Teâlâ rezil-rüsvaylık ve 
çirkinlikleri açığa vurmayı sevmez. Ancak verdiği zarar büyük, hile ve tuzağı 
fazla olan kimseye karşı olursa, bu müstesna... İşte o zaman, Cenâb-ı Hakk'ın, o 
kimsenin rezillik ve adiliklerini ortaya dökmesi caiz olur. Bundan 

dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), "İnsanlar kendisinden sakınsınlar diye, fasığm 


kötü hasletlerini (herkese) söyleyiniz" U4 buyurmuştur. O münafıklar, 
müslümanlar hakkında çok büyük hile ve tuzak kurmuş, müslümanlara çok 
zulmetmiş ve onların vermiş oldukları zarar çok büyük olmuştur. İşte bu 
manadan ötürü, Allah Teâlâ, onların rezil ve rüsvaylıklarını zikretmiş, sırlarını 
ortaya dökmüştür. 

2) Allah Teâlâ, önceki bir âyette (146.âyette), münafıkların, eğer tevbe eder ve 
ihlaslı olurlarsa, mü'min olacaklarını zikretmiştir. Binâenaleyh muhtemelen 
onlardan bazıları, nifaklarından tevbe etmiş ve tevbelerinde ihlaslı olmuştur. 
Ancak daha sonra bunlar, geçmişteki nifaklarından dolayı, bazı müslümanlar 


tarafmdan kınanmaktan kurtulamamışlardır. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, bu 
âyette, bu yoldan hoşlanmadığını, kötü sözün alenen söylenmesinden razı 
olmadığını, ancak kendisine zulmedip, nifakı üzere devam eden kimse (bu gibi 
sözlerin söylenmesinin) müstesna olduğunu, çünkü o kimsenin bundan 


rahatsızlık duymadığını beyan etmiştir. [142] 
Allah,Kötü Söz Söyleyeni Murad Etmez 


Mu tezile şöyle der: "Bu âyet, Hak Teâlâ'nın, kullarının çirkin fiilleri işlemelerini 
murad etmediğine ve kulların bu fiillerini yaratmadığına delalet etmektedir. 
Çünkü Allah Teâlâ'nın, "sevmesi", "murad etmesi ve istemesi" manasından 
ibarettir. Allah Teâlâ, "Allah kötü sözün alenen söylenmesini sevmez" 
buyruğuna göre, anlıyoruz ki Alfah, bunu murad etmemektedir. Yine aynı 
şekilde eğer Allah, kulların fiillerinin yaratıcısı olmuş olsaydı, onları murad 
etmiş olurdu. Eğer onları murad etmiş olsaydı, sözün kötüsünü alenen söyleme 
fiilini yaratmayı da sevmiş olurdu. Bu ise âyetin ifade ettiğinin aksine bir 
durumdur." Buna şöyle cçvap verilir: "Bizce, "Allah'ın bir şeyi sevmesi", kulun o 
fiiline mukabil sevap vermesi mariasındadır. Bu izaha göre, "Allah Teâlâ o fiili 


murad etti, fakat sevmedi" demek doğru olur. Allah en iyi bilendir. [43] 
Üçüncü Mesele 


İlim erbabı şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, kötü sözü ister açıkça söylensin, 
ister söylenmesin, sevmez. Fakat bu âyette, "alenen söylenmesi" şartını 
zikretmiştir. Çünkü bu sözün meydana gelmiş olan keyfiyeti, bunu gerektirmiştir. 
Bu tıpkı, "Ey iman edenler, Allah yolunda harbe çıktığınız zaman, (işleri) iyiden 
iyiye araştırınız" (Nteâ, m) âyetinde olduğu gibidir. Çünkü hem yolculuk 
halinde,-hem de mukîmlik halinde (meseleleri) iyiden iyiye araştırma vacibtir. 
İşte burada da böyledir. H4 


Dördüncü Mesele 

Ayetteki, "Ancak zulme uğrayan müstesna.." ifadesi ile ilgili olarak iki görüş 
vardır: Çünkü buradaki müstesna, ya istisna-i munkati, ya da istisna-i 
muttasıldır. 

Birinci Görüş: Bu, istisna-i muttasıldır. Bu takdirde, bu ifade iki şekilde izah 


edilir: 

a) Ebu Ubeyde şöyle demiştir: "Bu, muzaf olan kelimenin hazfedilmiş olması 
çeşidinden bir ifadedir. İfadenin takdiri, , "Ancak zulme uğrayan kimsenin 
alenen söylemesi müstesna..." şeklindedir. Buradaki muzaf olan "cehr" kelimesi 
düşürülmüş, muzafun ileyh olan jâ onun yerine geçirilmiştir." 

b) Zeccâc şöyle demiştir: "Burada, "cehr" masdarı, ism-i fail manasında 
kullanılmıştır. Buna göre âyetin takdiri, "Allah, kötü sözü alenen söyleyeni 
(mücahiri) sevmez. Ancak zulme uğrayan müstesna" şeklindedir." 

İkinci Görüş: Bu, istisna-i munkatidır. Buna göre âyetin manası, "Allah Teâlâ, 
kötü sözün alenen söylenmesini sevmez. Fakat zulme uğrayan kimse, kendisine 


yapılan zulmü alenen söyleyebilir" şeklindedir. 145) 
Beşinci Mesele 


Zulme uğrayan kimse ne yapar? Bu konuda birkaç izah vardır: 

1) Katâde ve İbn Abbas şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, başkasının hoşlanmadığı 
şeylerm yüksek sesle söylenmesini sevmez. Ancak zulme uğrayan kimsenin 
böyle yapması müstesna... Çünkü o, kendisine zulmeden kimseye yüksek sesle 
beddua edebilir. 

2) Mücahid: "Ancak mazlumun, kendisine zulmedenin zulmünü açıkça 
söylemesi müstesna..." demiştir. 

3) Gizli ve saklı hallerin açıkça söylenmesi caiz değildir. Çünkü bu, insanların 
gıybete ve şüpheye düşmelerine sebep olabilir. Ama, zalim olan kimse hariç. 
Binâenaleyh, onun hırsızlık yaptığını, gasbettiğini söylemek suretiyle zulmünü 
izhar etmek caizdir. Bu, Esamm'ın görüşüdür. 

4) Hasan el-Basri de, "Kendisine zulmedenden intikam alması müstesna..." 


şeklinde tefsir etmiştir. H46] 
Hz. Ebu Bekr Ve Âyetin Onun Hakkında İnmesi 


Bu âyetin Hz. Ebu Bekir (r.a) hakkında nazil olduğu söylenmiştir. Çünkü bir 
kimse, O'nu defalarca kınamış, tenkid etmiş; buna rağmen O ise, hep susmuştu... 
En sonunda, Hz. Ebu Bekir o adama karşılık verince, Hz. Peygamber kalkar. 
Bunun üzerine, Ebu Bekir: "O, beni tenkid ederken sen oturuyordum Ona 
karşılık verdiği m deyse, sen kalktın" deyince, Hz. Peygamber şu cevabı verir: 
"Muhakkak ki bir melek, senin namına ona cevap veriyordu. Sen ona karşılık 
verdiğin zaman, o melek gitti, onun yerine şeytan geldi... İşte şeytan geldiği 


zaman, artık ben oturmadım, kalktım." İşte bu hadiseden ötürü bu âyet nazil 


otdu. H4 
Altıncı Mesele 


Dahhâk, Zeyd İbn Eşlem ve Said İbn Cübeyr gibi bir grup büyük sahabi, zı 
harfinin fethasıyia şeklinde okumuşlardır ki bu okuyuşa göre bu ifadenin şu iki 
izahı yapılabilir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Allah, kötü sözün alenen söylenmesini sevmez" buyruğu 
müstakil bir cümledir. O'nun, "Ancak, zulmeden müstesna..." sözü ise, yukardaki 
ifadeyle alâkası olmayan bir sözdür. Buna göre kelamın takdiri, "zulmedenler 
hariç; binâenaleyh onları bırakın, söylesinler" şeklindedir. Ferra ve Zeccac: 
"Kendisine zulmeden müstesna... Çünkü o, kendine zulmederek ve haddi aşarak 
alenen kötü söz söylemektedir" demişlerdir. 

b) Buradaki istisnanın, istisna-i muttasıl olmasıdır ve takdiri, "Zulmeden kimse 
müstesna.-. Çünkü onun, kendisinin kötülüğünü açıkça söylemesi caizdir" 
şeklinde olur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah semi ve alimdir" buyurmuştur. Bu, müsaade edilen 
"alenî kötü söz söyleme" hususunda, sınırı aşmadan sakındırmadın Yani "o 
kimse Allah'dan korksun, doğru olandan başkasını söylemesin, kimseye iftira 
etmesin. Çünkü o zaman, Allah'a isyan etmiş olur. Halbuki Allah, onun 
söylediklerini tamamen duyan ve gönlünde sakladıkları şeyleri hakkıyla 


bilendir" demektir, H48] 
Hayır Kavramı 


"Eğer bir hayrı açıklar veya onu gizlerseniz, yahut fenalığı affederseniz, şüphe 
yok ki Allah çok bağışlayladır,, herşeye hakkıyla kadirdir" (Nisa, 149). 

Bil ki, sayısı çok olmasına rağmen hayırlar, bilhassa şu iki noktada toplanırı 

1) Hakka karşı doğru olmak; 

2) Halka karşı güzel ahlâklı olmak... 

Halkı karşı olan hayırlar da bilhassa şu iki noktada toplanmıştır: 

a) Halka faydalı olmak. 

b) Onlardan zararı gidermek... Buna göre âyetteki, "Eğer bir hayrı açıklar veya 
onu gizlerseniz" (yani açıktan veya gizli olarak yaparsanız) buyruğu halka 
faydalı olma hususuna; "yahut fenalığı affederseniz" ifadesi de, onlardan zararı 
giderme hususuna işarettir. Binâenaleyh bütün hayırlar ve iyi işler bu iki ifadenin 


içine girmektedir. [149] 
Kul, Allah'ın Af Vasfı İle Muttasıf Olmalıdır 


Sonra Cenâb-ı Hak, Ift "Şüphe yok ki Allah çok bağışlayıcıdır, her şeye hakkıyla 
kadirdir" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

1) İntikam almaya kadir olduğu halde, Allah her iki tarafı da affeder. 
Binâenaleyh sünnetullaha uymanız (ve sizin de affetmeniz) gerekir. Bu, Hasan 
el-Baari'nin görüşüdür. 

2) Allah Teâlâ, affeden kimseyi affeder ve ona mükâfaat vermeye kadirdir. 

3) Kelbi şöyle der: "Allah Teâlâ, senin günahlarını affetmeye, senin arkadaşını 


affetmenden daha kadirdir." H50] 
Allah İle Resulünün Arasını Ayırmaya Çalışanlar 


"Allah'ı ve peygamberlerini inkâr eden ve Allah ile peygamberlerinin arasını 
ayırmak isteyen, "(Bunlardan) kimine inanırız, ktmini inkâr ederiz" diyen ve 
böylece (kütür ile İman) arasında bir yol tutmayı murad eden kimseler (yok 

mu?) işte onlar gerçek kâfirlerin tâ kendileridir. Biz o kâfirlere hor ve hakir edici 
bir azab hazırladık" 

(Nisa, 150-151). 

Bil ki Allah Teâlâ, münafıkların yollarından ve metodlarından bahsedince, sözü 
yahudi ve hıristiyanların yollarına ve onların biribirleriyle olan muhalefetlerine 
getirerek, bu surenin sonunda, bu hususlarda birçok şeyden bahsetmiştir. 

Onların bâtıl yollarından birincisi, peygamberlerin bir kısmına inanıp, bir 
kısmına inanmamalarıdır. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Allah'ı ve 
peygamberlerini inkâr edenler..." buyurmuştur. Çünkü yahudiler, Hz. Musa ile 
Tevrat'a inanır, Hz. İsa ile İncil'i inkâr ederler. Hristiyanlar ise, Hz. İsa ile İncil'e 
inanır, Hz. Muhammed ile Kur'an'ı inkâr ederler ve "Allah ile peygamberlerinin 
arasını ayırmak isterler..." Yani onlar, Allah'a iman ile peygamberlerine imanı 
biribirinden ayırmak isterler "ve böylece (kütür ile iman) arasında bir yol 
tutmayı murad ederler." Yani, hepsine birden iman ile hepsini birden inkâr arası 
orta bir yol tutmayı isterler. O yol da, peygamberlerin bir kısmına iman edip, bir 
kısmını inkâr etmektir. 

Sonra Allah Teâlâ, "İşte onlar gerçek kâfirlerin taa kendileridir" buyurmuştur. 


Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: HSH 


Birinci Mesele 


Âyetin başındaki haberi hususunda iki görüş vardır: 

a) Onun haberi mahzufdur. Sanki, "İşte böyle olanlar, bütün horluk ve hakirliği 
kendilerinde toplamışlardır" denilmektedir. 

b) Onun haberi, "İşte onlar gerçek kâfirlerin taa kendileridir" ifadesidir. 

Şu iki sebepten ötürü, birinci ihtimal daha güzel ve yerindedir: 

1) Bu, daha beliğdir. Çünkü cevap (haber) hazfedilince, insanın zihnine, (böylesi 
insanlar hakkında) hertürlü kusur, hortuk ve hakirlik gelir. Ama bu açıkça 
belirtilmiş olsaydı, zihin o zaman sadece belirtilen kusurla yetinirdi. 

2) "İşte onlar gerçek kâfirlerin taa kendileridir!" ifadesi, bir âyet başıdır. 
Binâenaleyh daha güzel olan, haber ite mübtedanın ayrı âyetlerde 
bulunmamasıdır. 


Onlar iki sebepten dolayı gerçekten kâfirler idiler: [152] 
Peygamberlerden Birini İnkar Etmek ,Küfre Götürür 


1) Bir insann peygamber olduğunu gösteren delil, ancakmucizedir. 
Peygamberlik hususunda bir delil olduğu zaman o delil nerede varsa, orada 
peygamberliğin de olduğuna kesin inanmak gerekir. Eğer biz, bazt yerlerde bir 
sıdk (peygamberlik iddiasında doğruluk) olmaksızın mucizenin bulunabileceğini 
söylersek, mucize ile bir peygamberin doğruluğuna İstidlal etmek güçleşir ve o 
zaman bütün peygamberleri inkâr etmek gerekir. Binâenaleyh peygamberlerden 
birinin nübüvvetini kabul etmeyen kimsenin, hepsini inkâr etmiş olacağı sabit 
olmaktadır. 

İmdi eğer, "Farzet ki bu, onların bütün peygamberleri inkâr etmiş olmalarını 
gerektirsin. Fakat bazı ilzamlar, bir insana yöneldiği zaman, bu insanın onu 
benimsemesi (kabul ediyor olması) gerekmez. Birisinin kâfir olduğunu söylemek 
başka, küfrü kabul etmek başka birşeydir. Bu insanlar bu küfrü kendileri için 
iltizam etmedikleri (kabul etmedikleri) zaman, binâenaleyh onların kâfir 
oldukları nasıl söylenebilir?" denilirse, biz deriz ki: "Birisini küfür ile suçlamak 
(ilzam etmek), tefekküre ve düşijnmeye ihtiyaç duyulacak kadar gizli olduğu 
zaman, bu husustaki durum, sizin zikrettiğiniz gibidir. Ama ilzam, açık ve vazıh 
olunca, ilzam ile iltizam (küfür ile suçlama ve küfrü itiraf).arasında bir fark 
kalmaz." 

2) Peygamberlerden birini kabul, eğer Allah'a tâat ve hükmüne İnkıyad için ise, 


bütün peygamberleri kabulü gerektirir. Fakat bu, riyaset elde etmek arzusu ile 
ise, o takdirde bütün peygamberleri inkâr manasına gelir. 


Âyetteki ifadesi hakkında iki izah şekli vardır; H53] 
Üçüncü Mesele 


1) Bu "Zeyd senin gerçekten kardeşindir" sözündeki gibi, mansubtur. Buna göre 
takdir: "Ben sana bunu gerçek bir haber olarak haber verdim" şeklinde olur. 

2) İfâdenin takdiri, "İşte bunlar, gerçekten inkâr etmiş olan kâfirlerin taa 
kendileridir" şeklindedir. Vahidi bu görüşü tenkid ederek, 

"küfür hiçbir surette "hak" (gerçekten) olamaz" demiştir. Buna şöyle cevap 
verilir: "Buradaki "hak" kelimesi ile, "kâmil, eksiksiz, tam" manası murad 
edilmiştir. Buna göre bu ifade, "İşte bu kimseler, kâmil, tam, kesin ve gerçekten 


küfre girmiş olan kâfirlerin taa kendileridir" manasındadır. 154) 
İnanıp Amel Edenler, Kurtuluşa Ererler 


Bil ki Hak Teâlâ vaidinin (tehdidinin) peşinden vaadini zikrederek şöyle 
buyurmuştur: "Allah'a ve peygamberlerine iman edip, onlardan birini diğerinden 
ayırmayanlara (gelince), Allah onların mükâfaatını kendilerine verecektir. Allah 
gafur ve rahimdir" 

(Nisa, 152) 

Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: (55) 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ burada, tefrik etmek (arasını ayırmak), iki veya daha fazla şey 
arasında olacağı halde, "onlardan hiçbirinin arasını ayırmayanlar" buyurmuştur. 
Bunun sebebi şudur: kelimesi hem müfred, hem cemi, hem müennes, hem 
müzekker olabilen bir lafızdır. Ayrıca şu iki husus da buna delalet etmektedir: 

a) Burada, istisnanın yapılabilir olması. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey peygamber hanımları, siz kadınlardan herhangi biri gibi 
değilsinizt" (Ahzab.32) âyeti...Bunu anladığına göre, âyetin takdiri, "Onlardan 


ikisinin veya onların arasını ayırmayanlar" şeklinde olur. [156] 


İkinci Mesele 


Alimlerimiz, affın bulunduğu ve ihbatın da olmadığı hususunda bu âyete 
tutunmuşlar ve şöyle demişlerdir: 

Allah Teâlâ, Allah ve resullerine iman eden kimselere, ecirlerini vereceğini 
vaadetmiştir. Bundan anlaşılan ise, Cenâb-ı Hakk'ın o kimselere, imandan ötürü 
ecirlerini vermiş olduğudur. Aksi halde bu âyet, iman etmeye teşvik etmez, buna 
elverişli olmazdı. Bu ise, ihbatın olmayacağına, keza affın ve cehenneme 
sokulduktan sonra oradan çıkarılmaya dair kesinkes hüküm vermeyi gerektirir. 


057] 
Üçüncü Mesele 


Hafs'ın rivayetine göre, Asım, zamir Allah'a raci olmak üzere, fiili yâ harfiyle, 
diğerleri ise nün harfiyle okumuşlardır. Nun ile okumak, şu iki bakımdan daha 
evlâdır: 

a) Bu okuyuş, azamet ifade eder. 

b) Böyle okumak, Cenâb-ı Hakk'ın, Hazırladık..." ifadesine de uygun 


düşmektedir. (53) 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Allah, onların mükâfa iiı kendilerine verecektir" ifadesinin 
manası, "Her ne kadar geri bırakılmış ise de, Allah'ın vermesi mutlaka tahakkuk 
edecektir" şeklindedir. Bundan maksat, vaadi te'kid edip, onun muhakkak 
olacağını bildirmektir; yoksa onun sonraya kalacağı hususu değildir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah gafur ve rahimdir" buyurmuştur. Bundan murad 
şudur: Allah'u Teâlâ onlara, mükâfaat vere (o vaadetmiş, bundan sonra da onlara, 
günahlarından vazgeçip, onları affederek bağışlayacağını 


haber vermiştir. (159) 
Yahudilerin Bozuk Gaye İle Mucizeler İstemeleri 


"Ehl'i kitap, senin, üzerlerine gökten bir kitap indirmeni isterler. Nitekim onlar 
Musa'dan, daha büyüğünü istemişler ve "Allah'ı açıktan bize göster" demişlerdi. 
İşte zulümleri yüzünden onları yıldırım çarpmıştı. Bilahare 

kendilerine bunca açık âyetler ve deliller geldikten sonra da, buzağıyı (Tanrı) 


edinmişlerdi. Nihayet biz, bunları atfetmiştik, diz Musa'ya apaçık bir hüccet 
verdik. Misaka bağlanmaları için: "Tür"u üzerlerine kaldırmış, onlara: "O 
kapıdan, hepiniz secdeye kapanır halde girin" demiş, cumartesi günü hakkında 
da "(Av yaparak) haddi aşmayın (diye) söylemiş, kendilerinden (bu hususlarda) 
ağır teminat almıştık" 


(Nisa, 153-154) H60], 
Gökten Yazılmış Kitap Getirmesini İstemeleri 


Bil ki, yahudilerin cehaletlerinin ikinci çeşididir. Çünkü onlar şöyle demişlerdi: 
"Eğer sen, Allah katından gönderilen bir peygamber isen, tıpkı Musa'nın, 
levhaları getirdiği gibi, sen de bize gökten bir kitap getir..." Onların şöyle talepte 
bulundukları da rivayet edilmiştir: Onlar Hz. Peygamber (s.a.s)'den, kendilerine, 
gökten falancaya ve filancaya, kendisinin Allah'ın resulü olduğuna dair bir kitap 
indirmesini istemişlerdir. Yine, "İnerken, kendisini bizzat görebileceğimiz bir 
kitap indir" şeklinde talepte bulundukları da rivayet edilmiştir. Onlar bu tür 
mucizeleri, Hz. Peygamber"! zor durumda bırakmak için istemişlerdir. Çünkü 
Hz. Peygamber'in mucizeleri daha önce tahakkuk etmiş ve gerçekleşmişti. 


Binâenaleyh fazlasını istemek, işi yokuşa sürmek manasına gelirdi. (61) 
Vaktiyle Mz. Musa'yı Yahudilerin Üzmeleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Nitekim onlar Musa'dan daha büyüğünü istemişler..." 
buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, her ne kadar bu istek Hz. Musa zamanında onların 
ecdadlarından sâdır olmuşsa da (ki bu talepte bulunanlar yetmiş kişiden meydana 
gelen temsilciler (nakibler) idiler), bu istekte bulunmayı Hz. Muhammed (s.a.s) 
zamanında bulunan yahudilere nisbet etmiştir. Çünkü bunlar da onların yolundan 
gidiyor, onların bu tür isteklerini kabulleniyor ve Hz. Muhammed'i güç durumda 
bırakma hususunda, onların adeta aynı tutumunu takınıyorlardı. 

Bil ki bu âyetten maksat, onların huy edinmiş oldukları, peygamberleri zora 
sokma, sıkıntıya duçar etme ve hakkı kabul etmeme gibi huylarını ortaya 
koymaktır. Sanki şöyle denilmek istenmiştir: Hz. Musa'ya gökten bir kitap 
inince, onlar bu kadarıyla yetinmemiş, aksine Hz. Musa'dan, bizzat o kitabın 
inişini görmeyi -istemişlerdi. Bu da, onların kendilerine kitap indirilmesini 
istemelerinin, doğruya ulaşıp hakkı bulmak maksadıyla değil, aksine sırf inadları 
yüzünden olduğunu gösterir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Allah'ı açıktan bize göster" demişlerdi. İste zulümleri 


yüzünden onları yıldırım çarpmıştı" buyurmuştur. Biz bu kıssayı, Bakara 
suresinde anlatmış, tefsir etmiştik. Mutezilenin bu âyet ile ru'yetin olmayacağı 


hususunda istidlal etmesine biz yine orada cevap vermiştik. [162] 
Yahudilerin Buzağıya Tapmaları 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bilahare kendilerine bunca açık âyetler ve deliller 
geldikten sonra da, buzağıyı (Tanrı) edinmişlerdi" buyurmuştur. Bunun manası 
onların alabildiğine cahil olduklarını ve küfürde diretip ısrar ettiklerini beyan 
etmektir. Çünkü onlar, kendilerine Tevrat indirildikten sonra, Allah'ı açıkça 
görme talebiyle yetinmemiş, bilakis buna buzağıya tapma cürmünü de 
katmışlardır ki, işte bu onların, hakkı ve dini talep etmekten son derece uzak 


olduklarına delalet eder, H63] 
Beyyinât (Belgeler)den Maksad 


O'nun, "Bilahare kendilerine, bunca açık âyetler geldikten sonra..." ifadesindeki 
ifadesiyle birçok şey kastedilmiştir: 

Birincisi: Allah Teâlâ, onlara gösterdiği yıldırımı, beyyinât, yani açık deliller 
kılmıştır. Çünkü "saika" her ne kadar tek bir şey olsa dahi, o, Allah'ın kudretine, 
ilmine, kadim olduğuna, cisim ve arazlara benzemediğine ve nübüvvet 
konusunda Hz. Musa (a.s)'nın sıdkına delalet etmiştir. 

İkincisi: "Sâika"yı indirip böylece onları öldürdükten sonra, onları tekrar 
diriltmesidir. 

Üçüncüsü: Onlar, Hz. Musa'nın, Firavun zamanında ortaya koyduğu mucizeleri 
müşahede ettikten sonra da buzağıya tapınışlardır. Bu mucizeler, Hz. Musa'nın 
asası, yed-i beyza, denizin yarılması ve diğer aşikâr mucizelerdir. Buna göre 
âyetin maksadı şudur: "Ey Muhammed! Onlar senden, kendilerine gökyüzünden 
bir kitap indirmeni istiyorlar. Bil ki onlar senden bunu sırf bir inad ve karşı 
koymak olsun diye istemişlerdir. Çünkü Hz. Musa onlara böyle bir kitabı ve 
diğer ezici ve kahir mucizeleri indirmiş; ama sonra onlar inadlaşarak, O'ndan, 
Allah'ı açıkça kendilerine göstermesini istemiş, böylece de buzağıya tapmaya 
yönelmişlerdi. İşte bütün bunlar onların cibilliyetlerinin karşı koyma, inadlaşma 
ve haktan uzaklaşma şeklinde olduğuna delâlet etmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'Biz onların, buzağıya tapmalarından dolayı köklerini 
kazımayıp, bilakis onları affettik ve Musa 'ya da apaçık bir hüccet verdik" 
buyurmuştur. Yani, "Hz. Musa'nın kavmi, her ne kadar karşı koymuş ve 


inadlaşmada ileri gitmişlerse de, biz o Musa'ya yardım ettik ve O'nu 
kuvvetlendirdik. Böylece Musa'nın işi, nübüvvet davası büyüyüp gelişti, hasmı 
ise gücünü ve kuvvetini kaybetti" demektir. İşte bu ifadede, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e, o kâfirlerin, her ne kadar kendisine karşı inad edip direnseler bile, 
sonunda O'nun onlara hükümran olup, onları ezeceğine bir dikkat çekme ve 


işaret etme yoluyla bir müjde vardır, [64] 


Yahudilerin Diğer Saçmalıkları 


Sonra Cenâb-ı Hak, onların diğer cahilliklerini ve bâtıl fikirlerindeki ısrarlarını 
nakletmiştir. Bunların birincisi şudur: Allah Teâlâ, onlardan almış olduğu "ahd" 
sebebiyle, Tûr'u (dağı) onların üzerine kaldırmıştır. Bu hususta da şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Onlar, dinden dönmeyeceklerine dair söz vermişlerdi. Sonra da, bu 
misaklarmdan vazgeçerek dinden dönmeye niyetlenmişlerdi... İşte bunun üzerine 
Allah Teâlâ, korksunlar da, böylece ahidlerini bozmasınlar diye, onların üzerine 
dağı yükseltti. 

b) Onlar Tevrat'ın hükümlerini kabulden kaçındılar da, onu kabullensinler diye, 
Cenâb-ı Hak, onların üzerine dağı kaldırdı. Buna göre âyetin manası, "Dini kabul 
edeceklerine dair söz versinler diye, onların üzerine dağı kaldırdık" şeklinde 
olur. 

c) Onlar, dinden rücû etmeleri halinde, Allah Teâlâ, dilediği herhangi bir azab ile 
kendilerine azab etmesine dair söz vermişler, ahidde bulunmuşlardı. Binâenaleyh 
onlar, dinlerini terk etmeye yeltenince, Allah Teâlâ Tür'u onların üzerine 


(e! 


gölgeledi, yükseltti. İşte Cenâb-ı Hakk'ın, "Misaka bağlanmaları İçin, "Tür"u 
üzerlerine kaldırdık" buyruğundan maksad budur. ues] 


Kapıdan Girişte Emre Aykırı Davranmaları 


Bunlartn ikincisi, Cenâb-ı Hakk'ın, ,onlara, "o kapıdan, hepiniz secdeye kapanır 


halde girin" dedik" ifadesidir. Bunun izahı Bakara suresinde geçmişti. [166] 
Cumartesi Hükmüne Muhalefetleri 


Üçüncüsü ise, O'nun ikû "Cumartesi günü hakkında da, "(Av yaparak) haddi 


aşmayın" (diye) söylemiş, kendilerinden (bu hususlarda) ağır teminat almıştık" 
ifadesidir. 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: HEH 
Birinci Mesele 


O'nun, "Cumartesigünü hakkında da "(Avyaparak) haddi aşmayın" buyruğu ile 
alâkalı şu iki izah yapılmıştır: 

a) O günde, balık avlamak suretiyle haddi aşmayınız. Vahidi şöyle demektedir: 
"Ona zulmetti ve haddi aştı" manasında olarak denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra 
onlar da, haddi aşarak Allah'a söverler" (Enam, 108)âyeti de böyledir. 

b) "Cumartesi günü sağa sola koşmayın, hareket etmeyin..." Buna göre kelimesi, 
sıçramak, seyirtmek ve koşmak manasında olan kelimesinden iştikak etmiş olur 
ki, bundan maksat, onları cumartesi gününde çalışmaktan, iş yapmaktan men 
etmektir. Buna göre sanki onlara Cenâb-ı Hak, "Bu günde yerinizden 
kıpırdamayınız, evlerinizde oturup kalınız... Çünkü ben Rezzak'ım..." demek 


istemiştir. (168) 
İkinci Mesele 


Nâfi, aynın sükünu, dal harfinin de şeddesiyle şeklinde okumuş, manasını murad 
etmiştir. Bu kıraatin delili ise Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun, içinizden cumartesi 
günü hadditaşanları, muhakkak bil-mişsizdir..." (Bakara, 65) âyetidir. Bu âyette 
bizzat bu fiilin "ifteale" babı kullanılmıştır. Sonra mahreçleri yakın olduğu ve bir 
de dal harfinde cehr sıfatı ta harfinden daha fazla olduğu için, ta harfi dal harfine 
idğam edilmiştir. Nahivcilerin pek çoğu, ikincisi idğam edilip, birincisi de harf-i 
lin olmadığı zaman, iki sakin harfi aynı anda bir kelimede kullanmayı hoş 
karşılanmamışlardır. Mesela ttâ ve İjli (canlı hayvan; genç) kelimeleri gibi... Bu 
nahivcilere, "kıraatçiler, med, harekeden bedel olur, diyorlar" denilir. 

Verş, Nftftnin ayn harfinin fethası, dal harfinin de şeddesi ile şeklinde 
okuduğunu rivayet etmiştir. Bu böyledir, zira ta harfi dal harfine idğam 
edildiğinde, tâ harfinin harekesi ayn harfine verilir. Diğer kıraat imamları ise, 
aslı üzere, dal harfinin dammesi, ayn'ın da sükunu ile, şeklinde okumuşlardır. 


[169] 


Üçüncü Mesele 


Kaffal (r.h): "Misak-ı galiz, son derece kuvvetli ahd, misak demektir" demiştir. 
Bu da Tevrat olduğunu iddia ettikleri kitaplarında açıkça yer almaktadır. [170] 


Muhtelif Suçları Sebebiyle Yahudilerin Lanetlenmeleri 


"(Fakat) onların o sağlam sözleri bozmaları, Allah'ın âyetlerini inkâr ederek kâfir 
olmaları, peygamberleri haksız yere öldürmeleri ve, "kalblerimiz perdelidir" 
demeleri sebebtyle(dir ki biz kendilerine lanet ettik). Hayır, Allah 

onların katbleri üzerine, küfürleri yüzünden mühür basmıştır. Artık onlar, birazı 
müstesna olmak üzere, İman etmezler. Bir de onların inkâr ile kâfir olmaları, 
Meryem'in aleyhinde büyük iftira ahp söylemeleri ve "Biz, Allah'ın peygamberi, 
Meryem oğlu Mesih İsa'yı öldürdük" demeleri sebebiyledir. Halbuki onlar onu 
öldürmediler ve asmadılar. Fakat kendilerine (öldürülen ve asılan adam, İsa) gibi 
gösterildi. Hakikaten O'nun hakkında ihtilâfa düşenler de, bu hususta bir şekk 
İçindedirler. Onların buna ait hiçbir bilgileri yoktur, ancak zanna uymaktadırlar. 
Onu yakinen öldürmemişlerdir. Bilakis Allah, O'nu, kendisine yükseltmiştir. 
Allah azız ve hakimdir"(NIsfl, 155-158). 


Bu âyetlerle ilgili birkaç mesele vardır: BUAN! 
Sözüyle İlgili Ahidlerin Bozma Suçu 


O'nun, "(Fakat) onlann o sağlam sözleri bozmaları sebebiyle.." ifadesindeki "bâ" 
harf-i ceninin mütealtakının ne olduğu hususunda şu iki görüş eleri sürülmüştür. 
a) Bunun müteallak, mahzuf olup, takdiri, "Onların, ahidlerini bozmaları, şunu 
ve yapmaları sebebiyle onlara lanet ettik, onlara gazabta bulunduk" şeklindedir. 
Müteallakının hazfedilmiş olması, daha manalıdır. Çünkü hazfedilmesi 
durumunda zihin, hertürlü manayı düşünebilir. Hazfedilen mütcallakın bu çeşit 
kelimeler olduğunun delili ise, "Âyette bahsedilenlerin, zemm sıfatlarından" 
olmasıdır. Böylece bunlar, lanete ve gazaba delalet etmiş olurlar. 

b) Bâ harfinin mütcallakı, "Yahudilerden bir zulüm sebebiyle, biz, (evvelce) 
kendileri için helal kılınmış olan temiz ve güzel şeyleri, üzerlerine haram ettik" 
(Nisa, 160)âyetidir. Bu, Zeccâc'ın görüşüdür. Zeccâc Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Yahudilerden bir zulüm sebebiyle..." âyetinin, "...bozmaları sebebiyle" (Niaâ, 
155) ifadesinden bedel olduğunu iddia etmiştir. 

Bil ki, birinci görüş daha münasiptir. Buna şu iki husus da delâlet etmektedir: 
a)HakTeâlâ'nm, (Fakat) onlann o sağlam sözleri bozmaları sebebiyle.." buyruğu 


ile, ioj "Birzulüm sebebiyle.." (msa,-60)tiaüesı, birbirinden çok uzaktır. 
Binâenaleyh, onları birbirinden bedel kılmak uzak bir ihtimaldir. 

b) Zikredilen o suçlar, hakikaten son derece büyüktür. Çünkü onların Allah'ı 
inkâr edip peygamberleri öldürmeleri ve "kalblerimiz perdelidir" diyerek, 
mükellefiyeti inkar etmeleri son derece büyük günahlardır. Büyük günahlara, 
büyük cezaların verilmesi gayet uygun düşer. Halbuki yenilen bazı şeyleri haram 
kılmak, hafif bir cezadır. Binâenaleyh, bunun o büyük suçlarla alâkalı kılınması, 


yerinde ve uygun değildir. [172] 
İkinci Mesele 


Alimler Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki zaid, yani tezyin için olduğu hususunda 
ittifak etmişlerdir. Buna göre kelamın takdiri, şeklinde olur. Biz bu meseleyi, 


O'nun i (AMimran. 159) âyetinin tefsirinde iyice incelemiştik. [073] 
Peygamberleri Öldürüp Benliklerine Güvenmeleri 


Allah Teâlâ bâ harfini, birkaç şeyin başına getirmiştir: 

a) Ahdi bozmak... 

b) Allah'ın âyetlerini inkâr etmek. Kİ bundan maksat, onların mucizeleri inkâr 
etmeleridir... Biz daha önce, "Herhangi bir resulün herhangi bir mucizesini inkâr 
eden bir kimsenin, bütün peygamberlerin bütün mucizelerini inkâr etmiş 
olacağını" izah etmiştik. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, o yahudiler 
hakkında, "Allah'ın âyetlerini (mucizelerini) inkâr ediyorlar" hükmünü vermiştir. 
c) Haksız yere (zulmen) peygamberleri Öldürmek... Biz bu hususu da Bakara 
sûresinde (Âyet, 61) izah etmiştik. 

d) Onların, "Bizim kalblerimiz perdelidir" demeleridir... Kaffal bu hususta şu iki 
açıklamayı yapmıştır: 

1) «.Alili kelimesi (çerde, örtü, gılaf) kelimesinin çoğuludur. Kelimenin aslı ise, 
lâm harfinin harekesiyle dür. Böylece lâm sakin kılınarak, kelimenin telâfuzu 
kolaylaştırılmıştır. Bu tıpkı tâ ve sin harflerinin sükünuyla (kitaplar) ve 
(peygamberler) denilmesi gibidir. Buna göre mana, "Onlar, bizim kalblerimiz 
gılaflıdır" demişlerdir. Yani, "Bizim kalblerimiz ilim ile dolu olup, binâenaleyh 
bizim, bizde bulunanın dışındaki ilme ihtiyacımız yoktur" demektir. İşte böylece 
onlar, bu-sözleriyle peygamberleri yalanlamışlardır. 

2) wiit kelimesi, t kelimesinin çoğuludur. Bu kelime de, örtüyle örtülüp 
kapanmış demektir. Buna göre mana, "Onlar, "Bizim kalblerimiz örtüler 


içindedir. Binâenaleyh, sizin dediklerinizi anlamaz " demişlerdir" şeklinde olur. 
Bunun benzeri bir ifade de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, "Bizi kendisine da'vet 
edegeldiğin şeyden kalblerimiz örtüler içindedir. Kulaklarımızda bir ağırlık, 
bizimle senin aranda bir perde vardır" dediler" (Fussilet, 5) âyetinde naklettiği 


husustur, HZA 


İnkarcılıkları Sebebiyle Kalblerinin Mühürlenmesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'Hayır, Allah onların kaibleri üzerine, küfürleri 
yüzünden, mühür basmıştır" buyurmuştur. 

Eğer biz, geçen âyeti birinci manaya hamledersek, o zaman bu ifadenin manası, 
"Allah Teâlâ, onların, kalplerinin ilim kapları olduğu iddiasını yalanlamış ve 
kalblehni mühürleyip tıpaladığını; binâenaleyh, tebliğ ile beyânın tesirinin bu 
kalblere ulaşmayacağını beyân etmiştir" şeklinde olur Bu mana, bizim 
mezhebimize uygun düşer. Ama, geçen âyeti ikinci manaya hamledersek, bu 
âyetin manası, "Allah Teâlâ onların kaiblerinin örtüler ve kılıflar içinde 
bulunduğu iddialarının yalan olduğunu beyan etmiştir" şeklinde olur ki, bu da 
Mutezile nin mezhebine uygun düşmektedir. Ancak ne var ki birinci izah şekli 
daha uygun ve Cenâb-ı Hakk'ın, "Hayır, Allah onların kaibleri üzerine, küfürleri 
yüzünden, mühür basmıştır" beyânına da mutabıktır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Artık onlar, birazı müstesna olmak üzere, iman etmezler" 
yani "onlar, sadece Hz. Musa'ya ve Tevrat'a inanırlar" buyurmuştur. Bu, onların 
kendi iddia ve zanlarına göre, onlardan verilen bir haberdir. Yoksa herhangi bir 
peygamberin tek bir mucizesini bile inkâr edenin, hiçbir peygambere iman etmiş 


olamayacağını daha önce beyân etmiştik. 075] 
İnkârları ve Hz. Meryem'e İftira Atmaları 


e) Cenâb-ı Hakk'ın,"Bir de onların inkâr üe kâfir olmaları, Meryem'tn aleyhine 
büyük iftira atıp söylemeleri (sebebi ile)..." ifadesi... Bil ki onlar, Allah'ın 
babasız bir çocuk yaratmaya kadir olduğunu inkâr ettikleri için, Meryem'e zina 
iftirasında bulunmuşlardı. Halbuki Allah'ın, buna kadir olduğunu inkâr eden, 
kâfir olur. Çünkü bununla şöyle demiş olur: "Her doğan çocuk, hiç yoktan değil, 
bir babadan meydana gelmiştir." Bu söz ise, âlemin ve zamanın kadîm olduğuna 
inanmayı ve irade sahibi hür bir Tanrı'ntn varlığına dit uzatmayı gerektirir. Bu 
yahudiler, hiç şüphe yok ki önce Allah'ın, babasız bir çocuk yaratmaya kadir 
olduğunu inkâr etmişler, ikinci olarak da Hz. Meryem'e zina fiili nisbet 


etmişlerdir. Buna göre, Allah'ın, "İnkârları ile kâfir olmaları (sebebi ile)" 
sözüyle, onların kudret-i ilâhiyi inkârları; "Meryem'in aleyhine büyük iftira atıp 
söylemeleri..." ifadesiyle de, Hz. Meryem'e zina nisbet edişleri kastedilmiştir. İki 
şey birbirinden başka olunca, bunarın birbiri üzerine atfedilmesi güzel ve 
yerinde olmuştur. 

Yahudilerin, Hz. Meryem hakkındaki bu iddiaları, büyük bir iftira kabul 
edilmiştir. Zira Hz. İsa (a.s) doğarken, Hz. Meryem'in her türlü kusur ve 
günahtan uzak olduğuna delâlet eden birçok keramet ve mucize zuhur etmiştir. 
Meselâ, "Hurma ağacını kendine doğru silk, üstüne derilip toplanmış taze hurma 
dökülecektir" (Meryem, 26) âyetinde anlatılan husus ve Hz. İsa (a.s)'nın. henüz 
annesinden yeni doğmuş bir çocuk iken konuşması gibi... Binâenaleyh bu 
delillerin her biri, Hz. Meryem'in her türlü şüpheden uzak olduğunu kati olarak 
gösterir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, yahudilerin O'nun hakkındaki 
ta'nlarını "büyük bir iftira" olarak ifade etmiştir. Allah, aynı şekilde münafıkların 
Hz. Aişe (r.anha) hakkındaki ta'nlarını da "Hâşâ, bu, büyük bir iftiradır" (Nur, 
(6)diyerek, "büyük bir iftira" olarak tavsif etmiştir. İşte bu da, Hz. Aişe 
(r.anha)'yi ta'n eden Rafızilerin, Hz. Meryem'e ta'n eden yahudiler gibi 


olduklarını gösterir. 470) 
Hz. İsa'yı Öldürdüklerini İddia Etmeleri 


f) HakTeâlâ'nın ve, "Biz, Allah'ın peygamberi, Meryem oğlu Mesih İsa'yı 
öldürdük" demeleri sebebiyledir" ifadesidir. İşte bu da, onların inkârlarının çok 
büyük olduğuna delâlet eder. Çünkü onlar, "Biz, bunu yaptık" demişlerdir. İşte 
bu söz, onların Hz. İsa'yı öldürmeye istekli olup, bu hususta çalışıp 
çabaladıklarına delâlet eder. Hiç şüphe yok ki bu kadarı bile, büyük bir küfürdür. 
Eğer, "Yahudiler, Hz. İsa'ya inanmıyorlar, O'na düşmandırlar. O'nu bile bile 
öldürmek istemişler ve O'na, "sihirbaz kadının oğlu olan sihirbaz", "zinâkarın 
oğlu" demişlerdir. Binâenaleyh onlar niçin, "Biz, Allah'ın peygamberi Meryem 
oğlu Mesih İsa'yı öldürdük" desinler?" denirse, buna iki şekilde cevap veririz: 

1) Onlar, bunu istihza yollu söylemişlerdir. Nitekim Firavun, Hz. Musa hakkında 
"Size gönderilen (bu) peygamberiniz mutlak delidir" ışuara, 27); Kureyş kâfirleri 
de 

Hz. Muhammed (s.a.s) hakkında, "Ey kendisine zikir (Kur'ân) indirilen, hiç 
şüphesiz ki sen bir delisin" (Hicr, 6) demişlerdir. 

2) Allah Teâlâ'nın, Hz. İsa (a.s)'nın şanının, onların söylediklerinden yüce 
olduğunu belirtmek için, onların sözünü naklederken, kullandıktan kötü ifadeler 


(vasıflar) yerine, güzel vasıflan koymuş olması caizdir. U77 
Hz. İsa'yı Öldürmüş Değildirler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Halbuki onlar, onu öldürmediler ve asmadılar. Fakat 
kendilerine, (öldürülen ve asılan adam İsa) gibi gösterildi" buyurmuştur. Bil ki 
Allah Teâlâ, yahudilerin, Hz. İsa'yı öldürdükleri iddialarını nakledince, bu 
iddialarında yalanlamış ve "Halbuki onlar, O'nu öldürmediler ve asmadılar. Fakat 
kendilerine, (öldürülen ve asılan adam, İsa) glbt gösterildi" buyurmuştur. Bu 
ifade ile ilgili iki sual bulunmaktadır: 

Birinci SuahJÂyetteki, ili (gibi gösterildi) ifadesinin nâib-i faili nedir? Eğer sen 
bunun, "Mesih" olduğunu söylersen, bil ki o, "müşebbeh" (benzetilen) değil, 
"müşebbehün bin" (kendisine benzetileredir. Yok eğer sen, bunun nâib-i failinin, 
öldürülen adam olduğunu söyleyecek olursan, bu nasıl olabilir ki, daha önce 
ondan hiç bahsedilmemiştir? 

Buna şu iki şekilde cevap verilir: 

1) Bunun nâib-i faili, ^ câr-mecrurudur. Bu tıpkı, "Ona öyle gösterildi" 

sözünde olduğu gibidir. Buna göre sanki, "Fakat onlara, bir şüphe geldi" 
denilmiştir. 

2) Bunun nâib-i faili, öldürülen adama râci olan mahzuf y> zamiridir. Çünkü 
âyetteki "Onlar onu öldürmediler" buyruğu, bir başkasının öldürüldüğünü 
göstermektedir. Binâenaleyh öldürülen o başka adam, bu yolla adeta zikredilmiş 
gibidir. Bu sebeple de onun, ili (gibi gösterildi) fiilinin nâib-i faili olması, güzel 
ve yerinde olmuş olur, HZ8] 


"Birinin Benzerinin Yapılması Safsataya Yol Açar" İtirazı 


İkinci Sual: Eğer, "Allah, bir insanın şeklini, bir başkasına verebilir" denilmesi 
caiz olursa, bu safsata (şüphe ve karışıklık) kapısını açar. Çünkü o zaman, biz 
Zeydl gördüğümüzde, "Bel ki de o Zeyd değildir. O, kendisine Zeyd'in şekli 
verilmiş birisidir" denilir. Bu durumda da ne nikâh, ne talâk ve ne de mülkiyet, 
güvenilir bir şey olmaz. Yine bu mütevatir rivayetin de tenkid edilmesi 
neticesine götürür. Çünkü tevatür derecesine ulaşan haberler, en sonunda, elle 
tutulan gözle görülen bir şeye dayanmış olması şartıyla, kesin ilim ifade eder. 
Binâenaleyh bu tür şüphelerin (yanılmaların), gözle görülen şeylerde ele 
olabileceğini söylediğimizde, mütevatir habere de tenkid yönelmiş olur ki, bu 
bütün şerlatı cerhetme kapısını açar. Hiç kimse, "Bu, peygamberlerin zamanına 


mahsustur" diye, buna cevap veremez. Çünkü o zaman deriz ki, "Eğer bu 
söylediğiniz şey doğru olsaydı, hem akli, hem de nakii delil ile bilinirdi. 
Binaenaleyh o akli ve nakli delili bilmeyen herkesin, hissedilen şeylerin (maddi 
şeylerin) kat'i olduğunu söylememesi ve hiçbir mütevatir habere itimad 
etmemesi gerekir. Yine hem zamanımızda, mucize kapısı kapanmış ise de, 
keramet yolları açıkttr." İşte bu durumda, zikredilen ihtimal bütün zamanlar için 
söz konusu olur. Velhasıl bu kapıyı açmak, mütevatir rivayeti kabul etmemeyi 
gerektirir. Bu ise, bütün peygamberlerin, peygamberliğini kabul etmemeye yol 
açar. Binâenaleyh işte bu, usulü (temeli) kabul etmemeye götüren, fer'i bir 
meseledir. Bundan dolayı kabul edilmez? 

Buna şöyle cevap verilir: Bu hususta alimlerin şu gibi değişik izahları vardır: 
Birinci İzah: Kelamcılann çoğu şöyle demişlerdir: "Yahudiler, Hz. İsa (a.s)'yı 
öldürmek istediklerinde, Cenâb-ı Hak, O'nu göğe kaldırdı. Bunun üzerine 
yahudilerin başkanları, halk arasında bir karışıklık çıkmasından korktular ve bir 
adamı yakalayıp öldürdüler, sonra da çarmıha gerdiler. Sonra halka O'nun Mesih 
İsa (a.s) olduğu-imajını verdiler. Halk İsa (a.s)'nın ancak, adını biliyordu. Çünkü 
O, insanların içine fazla karışmazdı. İşte bu izaha göre, o soru zail olmaktadır. 
Buna karşı, "Hristiyanlar, atalarından Hz. İsa'yı ölmüş olarak gördüklerini 
rivayet ettiklerini nakietmişlerdir" de denilemez. Çünkü biz diyoruz ki: 
"Hristiyanlara göre tevatür, yalan üzerinde ittifak etme ihtimali de bulunan, az 


sayıda insandan meydana gelen bir topluluğa dayanır." H79] 


Hz. İsa'yı Öldürmek İsteyenin, Ona Benzetilerek Öldürülmesi 


İkinci İzah: "Allah Teâlâ, Hz. İsa (a.s)'nın şeklini, başka bir insana vermiştir." Bu 
izaha göre de değişik açıklamalar yapılmıştır: 

a) Yahudiler, Hz. İsa (a.s)'nın, arkadaşları (havarileri) ile birlikte falancanın 
evinde olduğunu öğrenince, yahudilerin reisi olan Yahüza, avânesinden Taytâyus 
isminde bir adama, O'nun yanına girip, öldürmek için O'nu o evden çıkarmasını 
emretmişti. Bu adam, Hz. İsa'nın yanına girince, Cenâb-ı Allah Hz. İsa (a.s)'yı, 
evin tavanından göğe yükseltmiş ve Taytfiyus'a, Hz. İsa'nın şeklini vermiş. 
Binâenaleyh yahudiler, onu Hz. İsa zannederek, çarmıha germiş ve 
öldürmüşlerdir. 

b) Yahudiler, Hz. İsa (a.s)'yı takip için bir adam görevlendirdiler. Hz. İsa (a.s) 
dağa çıktı ve oradan göğe yükseltildi. Hak Teâlâ, o gözetleyici adama Hz. İsa'nın 
şeklini verdi ve yahudiler onu, "Ben, İsa değilim" dediği halde, öldürdüler. 

c) Yahudiler, Hz. İsa'yı yakalamayı kafalarına koymuşlardı. Hz. İsa'nın yanında 
on havarisi vardı. Hz. İsa (a.s) onlara, "Kim, kendisine benim suretim verilmesi 
karşılığında, cenneti satın almak ister" dedi. İçlerinden birisi, "Ben..." dedi. İşte 
bunun üzerine, Allah Teâlâ, ona Hz. İsa (a.s)'nın şeklini verdi. O, evden çıkarılıp 
öldürüldü. Hz. İsa (a.s) göğe kaldırıldı. 

d) Hz. İsa 'nın havarilerinden olduğunu iddia eden bir münafik vardı. Bu 
münafık, yahudilere gidip Hz. İsa (a.s)'nın yerini onlara haber verdi. Bu adam, 
yahudilerle birlikte, Hz. İsa'yı yakalamak için içeri girdiklerinde, Altah Teâlâ, 
Hz. İsa'nın şeklini o adama verdi. Böylece bu adam öldürüldü ve çarmıha gerildi. 
İşte bütün bunlar, birbirine zıt olan ve birbirini nakzeden açıklamalardır. İşlerin 


hakikatini en iyi Allah bilir, H80] 
Hristiyanlar Hz. İsa'nın Akibeti Hakkında Kesin Bilgiye Sahip Değildirler 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Hakikaten onun hakkında ihtilafa düşenler de, bu hususta 
bir şekk içindedirler. Onların buna alt hiçbir bilgileri yoktur, ancak zanna 


uymaktadırlar" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili İki mesele vardır: usi] 
Birinci Mesele 
Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, 'Hakikaten onun hakkında ihtilafa düşenlerde..." 


buyruğunda, bu ihtilafa düşenlerin kimler olduğu hakkında şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 


Birinci Görüş: Bunlar, hristiyanlardır. Bu böyledir, çünkü onların hepsi, 
yahudilerin Hz. İsa'yı öldürdükleri hususunda ittifak etmişlerdir. Ancak ne var ki 
hristiyan grupların en büyükleri üçtür: Nestüriyye, Melkâniyye ve Ya'kübiyye... 
(182| 


Nestüriyye Mezhebinin İnancı 


Nestüriyye, Hz. İsa'nın, manevi yönden (lâhüt) değil, maddi (nâsüt) bakımjndan 
çarmıha gerildiğini iddia etmiştir. Feylesofların ekserisi de, bu görüşe yakın 
görüşler rivayet ederek şöyle demişlerdir: Çünkü insanın, sadece beden 
heykelinden ibaret olmayıp, aksine onun bu bedene nisbet edilmiş ya şerefli bir 
cisim veyahut da onun zatında, mücerred ve ruhani bir cevher olup, bu bedende 
faaliyette bulunduğu sabit olmuştur. Binâenaleyh, öldürülme hadisesi sadece bu 
beden heykeli üzerinde tahakkuk etmiştir. Ama hakikatte Hz. İsa (a.s) demek 
olan nefs üzerinde ise, öldürülme hadisesi cereyan etmemiştir. 

"Her insan böyledir, o halde bunu Hz. İsa'ya tahsis etmenin manası nedir?" de 
denilemez. Çünkü biz diyoruz ki: O'nun nefsi, kudsi, ulvi, semavi, ilahi nurlarla 
alabildiğine aydınlanmış ve meleklerin ruhuna iyice yaklaşmıştır. Nefs, her ne 
zaman böyle olursa O'nun, öldürülme ve bedeninin harab edilmesi sebebiyle, 
büyük acılar duyması düşünülemez. Çünkü böylesi bir nefs, bedenin 
zulmetlerinden ayrılıp, göklerin enginliklerine ve celal aleminin nurlarına doğru 
yöneldiğinde, işte orada onun sevinci ve mutluluğu alabildiğine büyür, muazzam 
olur. Bütün bu hallerin her insan için tahakkuk etmediği, hatta Hz. Adem'in 
yaratılışından, Kıyametin zamanına kadar çok az sayıdaki şahıslar için tahakkuk 
ettiği malum olan bir keyfiyettir. İşte bu halin Hz. İsa'ya tahsis edilmesinin 


anlamı budur. H83] 


Melkâniyye Mezhebinin İnancı 

"Öldürme ve haça germe işi, onun lâhütuna ulaşmıştır. Fakat bu, doğrudan 
doğruya olmayıp ihsas ve şuur (hissetme) suretiyle gerçekleşmiştir" denmiştir. 
[184] 

Ya'kûbiyye Mezhebinin İnancı 


Ya'kübiyye ise, "öldürme ve çarmıha germe işi, iki cevherden meydana gelmiş 
tek bir cevher olan Mesih'te meydana gelmiş, vuku bulmuşlardır" demişlerdir. 


İşte bu konuda hristiyan mezheplerinin izahı bundan ibarettir ki, Hak Teâlâ'mn, 
"Hakikaten onun hakkında ihtilafa düşenler de, bu hususta bir şet içindedir" 


buyruğundan da bu kastedilmiştir. 183) 
İhtilafa Düşenlerin Yahudiler Olması 


İkinet Görüş: İhtilafa düşen bu kimseler yahudilerdir. Bu hususta da şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Yahudiler, Hz. İsa'ya benzeyen şahsı öldürünce, bu benzerlik öldürülen şahsın 
sadece yüzünde tahakkuk etmiş, Hz. İsa'nın bedeninin sureti, öldürülen bu şahsın 
bedeninde tahakkuk etmemiştir. Onlar bu şahsı öldürüp onun bedenine 
baktıklarında, "Yüzü, İsa'nın yüzü; ama beden, onun bedeni değil!" dediler. 

b) Süddi şöyle demektedir: Yahudiler Hz. İsa'yı, on tane havarisiyle beraber bir 
evde hapsetmişlerdi... Derken yahudilerden bir adam Hz. İsa'yı çıkarıp öldürmek 
için içeri girdi... İşte tam o sırada Allah, Hz. İsa'nın suretini, giren bu şahsın 
üzerine attı. Hz. İsa ise göğe kaldırıldı. Derken onlar o adamı yakalayıp Hz. İsa 
diye öldürdüler. Daha sonra da, "Eğer bu İsa ise, bizim İçeri giren arkadaşımız 
nerede? Eğer bu arkadaşımız ise, İsa nerede?" demişlerdir ki, işte onların ihtilafı 


da bu şekilde cereyan etmiştir. 480) 
Kıyasla Amel Etmeyi Caiz Saymayanlar Bu Ayeti Delil Sayarlar 


Kıyası delil olarak kabul etmeyenler, bu âyetle istidlal ederek şöyle demişlerdir: 
Kıyas ile amel etmek, zanna 

Zikretmiş olmasının delaletiyle, Allah'ın kitabında kınanmıştır, zemmedilmiştir. 
Baksana, Allah Teâlâ burada, gerek yahudi gerekse hristiyanlan zemmetme 
sadedinde, bununla, zanna tâbi olmakla vasfederek, "Onların buna ait hiç bir 
bilgileri yoktur, ancak zanna uymaktadırlar" buyurmuştur. Yine Cenâb-ı Hak, 
En'âm süresinde kâfirleri kınarken, "Onlar zandan başka bir şeye uymazlar, onlar 
ancak yalan söyleyen kimselerdirler" (En'âm. 116) buyurmuştur. Aynı şekilde 
başka bir âyette de, "Zan ise, muhakkak ki, zan, gerçek karşısmda hiç bir şey 
ifade etmez" (Necm, 28) buyurmuştur. Bütün bunlar, zanna tâN olmanın kötü ve 
mezmum bir şey olduğuna delâlet eder. 

Biz buna şöyle cevap veririz: Biz, kıyas ite amel etmenin, "zanna ittiba etmek 
olduğunu kabul etmiyoruz. Çünkü kat'i delil, kıyas ile amel edilebileceğini 
gösterince kıyastan çıkarılıp elde edilen hüküm zanni değil, malüm ve bilinen bir 
hüküm olur. Bu kıyas mevzuunu anlatmak çok derin bir mevzu olup, ayrı bir 


inceleme konusudur HSZ. 
Hz. İsa Öldürülmedi, Allah O'nu Göğe Kaldırdı 


Cenâb-ı Hak daha sonra,"Onu yakinen öldürmemişlerdir. Bilakis Allah, O'nu, 
kendisine yükseltmiştir" buyurmuştur. Bil ki bu tabir, şu iki manaya 
muhtemeldir: 

a) Yakini olan, öldürmemedir. 

b) Yakini olan, fiilin tahakkuk etmediğidir. Binâenaleyh, birinci ihtimale göre 
mana şöyle olur: Allah Teâlâ, onların, O'nu öldürüp öldürmedikleri hususunda 
şüpheye düştüklerini haber vermiş, daha sonra da Hz. Muharnmed'e, yakini 
olanın, onların O'nu öldüremedikleri haberini vermiştir. 

İkinci takdire göre ise mana, "onlar, O'nu öldürdükleri hususunda şüphe 
etmişlerdir" şeklinde olur. Sonra Cenâb-ı Hak bunu, "Onlar öldürdükleri o şahsı, 
onun Hz. İsa olduğundan emin olmayarak; aksine onu öldürdüklerinde, onun Hz. 
İsa mı değil mi olduğu hususunda şüpheye düşerek öldürmüş olduklarını" haber 
vererek te'kid etmiştir. Birinci ihtimal daha uygundur; çünkü Cenâb-ı Hak bu 
ifadeden sonra, "Bilakis Allah, onu kendisine yükseltmiştir" buyurmuştur ki, 
böyle bir söz ancak, öldürmeme kesin ve yakini bir durum arzettiği zaman doğru 


olur. H88] 
Allah'ın O'nu Göğe Yükseltmesi 


Hak Teâlâ'nın, "Bilakis Allah, onu, kendisine yükseltmiştir" buyruğuna gelince, 
bununla ilgili birkaç mesele vardır: HSI 


Birinci Mesele 


Ebü Amr ve Kisâi, lam harfini ra harfine idğam ederek; diğerleri ise idğamsız 
olarak okumuşlardır. Ebü Amr ile 

Kisâi kıraatinin delili, lamın mahrecinin râ harfine yakın olması ve râ'da bulunan 
tekrir sıfatının, lâmdakinden daha kuvvetli olmasıdır. İşte bundan dolayı, râ 
harfinin lâm harfine idğamı caiz değildir. Çünkü daha noksan olan, kendisinden 
daha fazla ve güçlü olana idğam edilemez... Diğerlerinin delili İse, gerek lâm, 
gerekse râ harfinin ayrı ayrı iki kelimede bulunmasıdır... İşte bu sebeple evlâ 


olan, idğam etmemektir. 190) 


Allah Teala Cihette Olmaktan Münezzehtir 


Müşebbihe, Allah Teâlâ'ya bir cihet nisbet etme hususunda O'nun bu, "Bilakis 
Allah, onu, kendisine yükseltmiştir" âyetini delil getirmişlerdir. 

Buna şöyle cevap veririz: "Buradaki yükseltme ile, kendisinde, Allah'ın 
hükmünün dışındaki hükümlerin peçerli olmadığı bir yere yükseltme murad 
edilmiştir. Bu Cenâb-t Hakk'ın tıpkı, "Halbuki (bütün) işler ancak Allah'a 
döndürülür" (Bakara. 210) âyeti gibidir. Yine Cenâb-ı Hak, "Kim evinden, 
Allah'a ve O'nun peygamberine muhacir olarak çıkıp da..." (Nisa, 100) 
buyurmuştur. Ki hicret ise, Medine'ye yapılıyordu. Hz. İbrahim de, "Ben, dedi, 


doğrusu Rabbime gidiciyim" (Saftat. 99)demiştir. H91] 
Üçüncü Mesele 


Hz. İsa'nın semaya yükseltildiği bu âyetle sabittir. Bu âyetin bir benzeri de, 
Allah'ın, Âl-i İmrân süresindeki, "Şüphesiz ki seni öldürecek olan benim, seni 
kendime yükseltip kaldıracak, seni küfredenlerin içinden tertemiz çıkaracak..." 
(âmimrân,55)âyetidir. Bil ki Allah Teâlâ, bu izah ettiği şeylerin hemen peşinden, 
Hz. İsa'ya pekçok belâ ve sıkıntıların ulaştığını, O'nun da Hz. İsa'yı kendisine 
yükselttiğini zikredince, bu beyân, Hz. İsa'nın kendisine yükseltilmesinin 
mükâfaat bakımından cennetten ve o cennetteki maddi lezzetlerden daha büyük 
olduğuna delalet etmiştir. İşte bu âyet sana, manevi mutluluklar bilgisinin 
kapısını açmaktadır. 

Sonra Cenâb-ı Hak,"Allah, aziz ve hakimdir" buyurmuştur. Buradaki izzetten 
maksat, kudretinin; hikmetten maksat da ilminin kemali ve mükemmelliğidir. 
İşte böylece Cenâb-ı Hak bu buyruğu ile Hz. İsa'nın dünyadan göklere doğru 
yükseltilmesinin, her ne kadar bir beşere imkansız gelse dahi, bunun, kendi 
kudretine ve hikmetine nisbetle imkansız olamayacağına dikkat çekmiştir. 
Bunun bir benzeri de O'nun, "Kulunu, bir gece Mescid-i Haram'dan Mescid-i 
Aksa'ya kadar götüren (Zât-ı eceli ve a'lâ) münezzehtir..." (isrâ, 1) âyetidir. 
Çünkü İsrâ, her nekadar Hz. Muhammed'in kudretine nisbetle imkansız ise de, 
Hak Subhanehu'nun kudretine nisbetle çok kolay ve basittir. [192] 


Ehl-i Kitab'ın Ölmeden Önce Hz. İsa'ya İnanmaları 


"Ehl-İ kitaptan hiçbiri hariç olmamak üzere, ölümünden evvel andolsun, O na 


mutlaka iman edecek, O da kıyamet günü kendileri aleyhine bir şahid olacaktır" 
(Nisa, 159). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, yahudilerin rezaletlerini, hal ve hareketlerinin çirkinliğini 
zikredip, onların Hz. İsa'yı öldürmeyi kafalarına koyduklarını belirtip bu 
maksatlarını elde edemediklerini; Hz. İsa'nın en büyük mertebe ve makamı elde 
etmiş olduğunu açıklayınca, Hz. İsa'ya son derece düşman olan o yahudilerden 
her birinin, ancak O'na iman ettikten sonra dünyadan göçeceklerini beyân 
ederek, "Ehi-İ kitaptan hiçbiri hariç olmamak üzere, ölümünden evvel, andolsun, 
Ona mutlaka iman edecek..." buyurmuştur. 

Bil ki, bu ifadenin başındaki ol nefy (olumsuzluk) yani,manasındadtr. Bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Sizden hiçbiriniz müstesna 

olmamak üzere, mutlaka oraya uğrayacaktır" (Meryem, 71) âyeti gibidir. Buna 
göre kelamın takdiri, "Ehl-i kitaptan herkes. 

Ona mutlaka iman eder" şeklinde olur. Sonra biz, yahudilerin ekserisinin, 
ölürken Hz. İsa'ya iman etmediklerini müşahede ediyoruz. 

İşte biz, buna şu İki şekilde cevap verebiliriz: 

a) Şehr İbn Havşeb'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: Haccac, "Ben bu âyeti 
okuduğumda, bu âyetten ötürü gönlümde bir şey, (bir istifham) kalmıştı. Çünkü 
ben, yahudilerin boynunu vuruyor, ama onlardan böyle bir şey duyamıyordum" 
demişti. Bunun üzerine, ben de, "Yahudiye ölüm gelip çattığında, melekler onun 
yüzüne ve dübürüne vurarak şöyle derler:' 'Ey Allah'ın düşmanı, Hz. İsa sana 
peygamber olarak geldi de, sen onu tekzib ettin." Bunun üzerine ölen o yahudi 
de, "Ben, O'nun Allah'ın kulu olduğuna iman ettim" der. Yine melekler ölmek 
üzere olan hristiyana, "Hz. İsa, sana peygamber olarak geldi, ama sen onun, 
"Allah ve Allah'ın oğlu olduğunu iddia ettin" derler. O hristiyan da, "O'nun, 
Allah'ın kulu olduğuna (şimdi) iman ettim" der. Böylece ehl-i kitap, Hz. İsa'ya 
iman etmiş olurlar, ama onlara bu imanları fayda vermez" dedim. Bunun üzerine 
Haccac doğrulup oturdu ve "Bunu kimden naklettin?" deyince, "Bana, bunu 
Muhammed İbn Ali İbn el-Hanefiyye anlattı" dedim. Haccac da, bir dal ile 
toprağı çizmeye başlayarak, "Yemin olsun ki sen bunu, saf ve temiz bir 
kaynaktan almışsın" dedi. 

İbn Abbas (r.a)'ın, bu âyeti bu şekilde tefsir ettiği ve İkrime'nin ona şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Eğer ehl-i kitap, damdan düşse veya yansa veyahut da yırtıcı 
bir hayvan tarafından yenilse de mi, böyle olur?" İbn Abbas (r.a), "O, bunları 
düşerken, havada iken söyler ve canı çıkmadan ona iman eder" demiştir. Übeyy 
İbn Ka'b'ın 'Onlardan herbiri, ölümlerinden önce İsa'ya iman edecekler" 
manasında olmak üzere şeklindeki kıraati de buna delâlet eder. Çünkü "herbiri" 


kelimesinde de "çoğul" manası vardır. 

Keşşaf sahibi de şöyle der: "Allah'ın, ölümden önce ehl-i kitabın Hz. İsa'ya iman 
edeceklerini haber vermesinde ki mana şudur: "Onlar her ne zaman Hz. İsa'ya 
mutlaka iman etmeleri gerektiğini bilirlerse, Hz. isa'ya imanlarının kendilerine 
fayda vereceği bir zamanda O'na iman etmeleri, kendilerine fayda vermeyeceği 
bir zamanda iman etmelerinden daha evlâdır." 

b) Âyetteki,ifadesi "Hz. İsa'nın ölümünden önce" manasındadır. Buna göre bu 
âyetten murad, "Hz. İsa (ahir zamanda) inerken, mevcut olan bütün ehl-i kitap, 
mutlaka O'na iman ederler" manasıdır. 

Bazt kelamcılar şöyle demişlerdir: "Bu, Hz. İsa'nın gökten yere inmesine mani 
değildir. Ancak ne var ki O, mükellefiyetler dönemi artık bittiği zaman veyahut 
da bilinmiyecek bir şekilde iner. Çünkü, mükellefiyetin devam ettiği zaman ve 
kendisinin Hz. İsa olduğu bilinecek bir şekilde inerse, bir peygamber olarak 
inmiş olur. Halbuki Hz. Muhammed (s.a.s)'den sonra, başka peygamber yoktur. 
Yahut O, bir peygamber olarak inmez ki bu, peygamberler hakkında caiz 
olmayan bir şeydir." İşte böyle bir müşkil bence zayıftır. Çünkü peygamberlerin 
sonu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, peygamber olarak gönderilmesiyle 
noktalanmıştır. Dolayısıyla Hz. Muhammed peygamber olarak gönderildiğinde, 
peygamberlik müessesesi sona ermiş olur. Hz. İsa'nın, dünyaya indikten sonra, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in dinine tâbi olması uzak bir ihtimal sayılmaz. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O da Kıyamet günü kendileri aleyhine birşahid 
olacaktır" buyurmuştur. Denildi ki, Hz. İsa(a.s), yahudilerin kendisini yalanlayıp, 
kendisine ta'n ettiklerine; hristiyanların ise kendisini Allah'a şirk koştuklarına 


şahidlik eder. Aynı şekilde her peygamber, ümmetine karşı şahiddirL!231 
Zulümleri Sebebiyle Yahudilere Bazı Helallerin Haram Kılınması 


"Yahudilerden olan bir zulüm sebebt ile, biz (evvelce) kendileri için helal kılınan 
temiz ve güzel şeyleri onlara haram ettik ve bir de onların bir çok İnsanı Allah 
yolundan alıkoymaları, nehyolunduklan halde ribâ (faiz) almaları ve halkın 
mallarını bâtıl yolla yemeleri sebebi ile (haram kıldık). Onlardan kâfir olanlara, 
pek acı veren bir azab hazırladık"(Nisa, 160-161). 

Bil ki Allah Teâlâ, yahudüerin rezil işlerini ve kâfirlerin çirkin fiillerini 
açıklayınca, bunun peşisıra, onlara hem dünyada hem ahirette, ne kadar şiddetli 
davrandığını anlatmıştır. Cenâb-ı Hakk'ın onlara bu dünyada şiddetli davranması 
şöyle olmuştur: Mak Teâlâ, daha önce kendilerine helal olan leziz ve helal 
şeyleri haram kılmıştır. Nitekim O, bir başka âyette, "Biz yahudüere bütün 


tırnaklı (hayvanları) haram ettik. Sığır ve koyunun iç yağlarını da üzerlerine 
haram kıldık. Bunların sırtlarına veya bağırsaklarına yapışan, yahud kemiğe 
kansan yağlar müstesna... Bunu, onlara zulümlerinden dolayı ceza olarak yaptık. 
Biz elbette sâdıklarız" (En'âm, 146> buyurmuştur. Sonra Cenâb-ı Hak, onlara bu 
kadar şiddetli davranmasını gerektiren ve adeta bunun sebebi olan hususu beyân 
etmiştir. Şöyle ki: 

Bil ki bütün günahlar, şu iki kısımda toplanır: 

a) İnsanlara haksızlık (zulüm) etmek... 

b) Hak dinden yüz çevirmek... Cenâb-ı Hak, mahlukata zulmetmeye, "Birçok 
insanı, Allah yolundan alıkoymaları (sebebi ile)..." ifadesi ile işaret etmiştir. 
Sonra onlar, bununla beraber, mal kazanmaya son derece hırslıdırlar. Bundan 
dolayı bazan, kendilerine yasak olduğu halde faiz ile, bazan da rüşvet yoluyla 
mal elde ederler. Cenâb-ı Hak buna da "Halkın mallarını bâtıl yolla yemeleri 
sebebi ile..." ifadesi ile işaret etmiştir. Bunun bir benzeri de, "(onlar) alabildiğine 
yalanı dinleyenlerve haram yiyenlerdir" (mhöb, 42) âyetidir. İşte bu dört şey, 
Allah'ın onlara hem dünyada hem de ahirette şiddet göstermesine sebep 
olmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, dünyada şiddetli davranması, daha önce de 
bahsedildiği gibi, leziz ve helal şeyleri onlara haram kılmasıdır. Âhirette şiddetli 
davranması ise, ' Onlardan kâfir olanlara, pek acı veren bir azab hazırladık" âyeti 


ile anlatılan husustur. HSH 
İslam'a İman Eden Yahudiler 


Bil ki Allah Teâlâ, kâfirler ile cahil yahudilerin yolunu anlatınca, mü'min 
yahudilerin yolunu da anlatarak şöyle buyurmuştur: 

"Fakat onlardan, ilimde râslh olanlar ve müminler, hem sana İndirilen (Kür'ân'a), 
hem senden evvel indirilen (kitaplara) iman ederler. (Onlar), namazı dosdoğru 
kılanlar, zekatı verenler, Allah'a ve âhiret gününe inananlardır. İşte onlara biz, 
çok büyük bir ecir vereceğiz" 

(Ntsâ, 162). 

Bu âyetle ilgili, meseleler bulunmaktadır: 25) 


Birinci Mesele 
Bil ki burada bahsedilen kimselerden murad, ilimde iyice derinleşmiş ve ilmi 


kökleşmiş olan Abdullah İbn Selâmfrile onun arkadaşlarıdır. Bunlar gerçekte şu 
şekilde istidlal eden kimselerdir: Mukallid, şüpheye düşürülmek istendiğinde 


şüpneye düşer. Ama istidlal ederek birşeye inanan, kesinlikle şüpheye 
düşürülemez. Binaenaleyh âyette bahsedilen "ilimde râsih olanlar" dan maksad, 
istidlal edenler; "mö'm/nier... 'den maksat ise istidlal edenlerden iman edenler 
veyahut da mü'min, muhacir ve ensarditr. Âyette, "Rasihün" kelimesi mübteda, 
"İman edenler" kısmı ise haberdir. 

Âyetteki, "namazı dosdoğru kılanlar, zekatı verenler" ifadeleri hakkında şu üç 
görüş söylenmiştir: 

Birinci Görüş: Hz. Osman (r.a) ile Hz. Aişe (r.anha)'nin, "Mushafta, (imla 
bakımından)bir lahn (hata) vardır o Aranlar onu dillerivle düzeltecekler (doğru 
okuyacaklardır)" dedikleri rivayet edilmiştir. Bil ki bu görüş, son derece uzak bir 
ihtimaldir. Çünkü bu mushaf, Resüluliah (s.a.s)'dan tevatür yolu ile nakledilip 
gelmiştir. Binâenaleyh, onda nasıl bir hata bulunabilir. 

İkinci Görüş: Bu görüş Basralılara ait olup, buna göre, "Namazı dosdoğru 
kılanlar.." ifadesi, namazın faziletini göstermek için, medh üzere mansubtur. 
Basralılar şöyle derler: Mesela sen, "Kerim olan Zeyd'e uğradım" dediğin 
zaman, buradaki "kerim" lâfzını Zeyd'in sıfatı olarak mecrür okursun. Bu lafzı, 
"kastediyorum" kelimesini, takdir ederek (var sayarak ve onun mef'ülü olarak) 
der, mansüb kılarsın. İstersen kerimdir" takdirinde düşünerek, merfu da 
okuyabilirsin. Buna göre, meselâ, denilir ki, bunun takdiri, 

"bana senin kavmin (akrabaların geldi). Yani, yurtlarında yedirip içirenleri 
kastediyorum. Onlar, sıkıntılar gelince de yardımcı olanlardır" şeklindedir. İşte 
âyetin takdiri de, "Yani namazı dosdoğru kılanları kastediyorum. Hem onlar 
zekatlarını da verirler..." şeklindedir." 

Kisâi bunu tenkid eder ve şöyle der: "Herhangi bir ifadeyi medh üzere mansub 
okumak, ancak söz tamamlandıktan sonra mümkün olur. Halbuki burada söz 
henüz tamamlanmamıştır. Çünkü âyetteki "Fakat onlardan, ilimde râsih olanlar.. 
" ifadesinin haberi henüz gelmemiştir vel o ifadenin haberi, İşte onlara biz, çok 
büyük bir ecir vereceğiz1' kısmıdır." 

Kisâi'ye şöyle cevap verilir: Bu ifadenin, "İşte onlara biz, çok büyük bir ecir 
verceğtz" kısmında tamamlandığını kabul etmiyoruz. Çünkü buradaki haberin 
"iman ederler..." kısmı olduğunu açıklamıştık. Hem, mübteda (isim) ile haber 
arasına "medh" sokarak, cümle-i i'tiraziyye yapmak niçin mümkün olmasın ki? 
Bunun imkânsız oluşunun delili nedir? Binaenaleyh Basralıların bu âyet 
hakkındaki görüşü itimada şayandır. 

Üçüncü Görüş: Bu, Kisâi'nin görüşüdür ve buna göre âyetteki "(muki-min)" 
kelimesi âyette geçen "Sana indirilen (Kur'ân'a)" ifadesindeki U ism-i mevsülü 
üzerine atfedilmiştir. Buna göre mana şöyle olur: "Onlar, hem sana indirilen 


(Kur'ân'a), hem senden evvel indirilen (kitaplara) ve namazlarını dosdoğru 
kılanlara iman ederler." Sonra "zekatı verenler.." ifadesi de, (mü'minun) üzerine 
atfedilmiştir. Namazlarını dosdoğru kılanlardan murad, peygamberlerdir. Çünkü 
onlardan herbirinin şeriaitnda namaz mevcuttur. Çünkü Cenâb-ı Hak, Enbiya 
süresinde, bazı peygamberleri zikrettikten sonra, "Kendilerine, hayırlı İşler 
yapmayı ve namaz kılmayı vahyettik..." (Enbiya. 72) buyurmuştur. 

"Namazlarım dosdoğru kılanlardan muradın, Cenâb-ı Hakk'ın "saf sof diye 
tavsif ettiği melekler olduğu da rivayet edilmiştir. Saf saf otan melekler, Allah'ı 
tesbih edenlerdir. Onlar, hiç bıkmadan, gece gündüz Allah'ı teşbih ederler. 
Binaenaleyh âyetteki, "Hem sana indirilen (Kur'ân'a), hem senden evvel indirilen 
(kitaplara) inanırlar" ifadesi ile, meleklerin kitaplara iman etmiş oldukları; 
"namazı dosdoğru kılanlara" (inanırlar)" ifadesi ile de, peygamberlere 
inandıkları anlatılmıştır. 

Dördüncü Görüş: Abdullah İbn Mes'üd'un mushafında, bu kelime vavlı 
olarak,"Namazı kılanlar" şeklinde yer almıştır. Bu, aynı zamanda Malik İbn 


Dinar el-Cühderi ve İsa es-Sakafi'nin de kıraatidir. H26] 
İkinci Mesele 


Bil kt âlimler üç kısımdır: 

1) Allah'ın sadece hükümlerini bilenler. 

2) Allah'ın hem zatını, hem de sıfatlarını bilenler... 

3) Hem Allah'ı, hem de O'nun hükümlerini bilenler.. Birinci kısım, Allah'ın 
hükümlerini, tekliflerini ve kanunlarını bilen alimlerdir. İkinci kısım, Allah'ın 
zâtı ile O'nun hakkında vacip, caiz ve mümteni olan sıfatları bilenlerdir. Üçüncü 
kısım ise, "ilmi ile âmil olanlar" diye anlatılan âlimlerdir ki, alimlerin en 
büyükleri bunlardır. İşte bu üç kısma, Hz. Peygamber (s.a.s), "Alimlerle otur. 


Hikmetli kimselere karış ve büyüklerle arkadaş ol" L97] hadisi ile işaret 
etmiştir. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki: "Allah Teâlâ onları "ilimde kök salan 
kimseler (rasihün)" olarak tavsif etmiş ve bunu izah ederek, öncelikle onların, 
Allah'ın hükümlerini bilip, onlara göre amel ettiklerini beyan etmiştir. Onların, 
Allah'ın hükümlerini bilmeleri, "(Onlar) hem sana indirilen (Kur'ân'a), hem 
senden evvel indirilen (kitaplara) iman ederler" ifadesi ile; bildikleri hükümlerle 
amel etmeleri ise, "namazı dosdoğru kılanlar, zekatı verenlerdir" tabiri ile 
anlatılmıştır. Allah Teâlâ, en şerefli tâat oldukları için, burada özellikle namazı 
kılma ve zekatı vermeden bahsetmiştir. Çünkü namaz, bedeni ibadetlerin en 


şereflisi, zekat da mal ile yapılan ibadetlerin en şereflisidir. Hak Teâlâ onların, 
Allah'ın hükümlerini bilip, onlarla amel ettiklerini anlattıktan sonra, onların 
Allah'ı bildiklerini de beyan etmiştir. En kıymetli bilgi, mebde' ve meâd, (ilk 
yaratılış ve âhiret) bilgisidir. Bundan dolayı mebde' bilgisi âyette, "Allah'a 
inanırlar" sözü ile, meâd (âhiret) bilgisi de, "ve âhiret gününe İnanırlar" sözü ile 
anlatılmıştır. Cenâb-ı Hak, bu üç kısmı izah edince, âyette bahsedilenlerin, 
Allah'ın hükümlerini bilip, onunla amel eden kimseler oldukları ve Allah ile 
âhireti bilip inandıkları ortaya çıkmış olur. Bu ilim ve bilgiler bulununca da, 
onların ilimde kök salmış (rasihün) oldukları anlaşılmış olur. Çünkü insanın 
kemal ve mertebe bakımından, bundan daha yüksek olması mümkün 
değildir.Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu kimselerden, "İşte onlara biz, çok büyük bfr 


ecir vereceğiz" diye bahsetmiştir. [198] 
Nübüvvet İle Mu'cizenin Münâsebeti 


"Nüh'â ve ondan sonraki peygamberlere vahyetttğfmiz ve İbrahim'e, İsmail'e, 
İshâk'a, Ya'kub'a, Onun evladlanna, İsa'ya, Eyyub'a, Yunus'a, Harun'a ve 
Süleyman'a vahyettiğtmtz ve Davud'a Zebur'u verdiğimiz gibi, sana da şüphesiz 
vahyettik. Öyle peygamberler (gönderdik ki), kıssalarını sana anlattık. Yine öyle 
peygamberler (yolladık ki), sana onların kıssalarını haber vermedik. Allah 
Musa'ya da konuştu. (Biz), peygamberleri, müjdeciler ve inzar ediciler olarak 
(gönderdik). Tâ ki peygamberler (geldikten) sonra, insanların Allah'a karşı ileri 
sürebilecekleri bir bahaneleri olmasın. Allah aziz ve hakimdir" 

(Nisa, 163-165). 

Bu âyetle ilgili, birkaç mesele bulunmaktadır: 1199) 


Birinci Mesele 


Bil ki, Allah Teâlâ yahudilerin, Hz. Peygamber (s.a.s)'den,kendilerine 
gökyüzünden (toptan) bir kitap indirmesini istediklerini nakledip, bundan sonra 
da onların bunu, yol göstermesini, hidâyet etmesini istedikleri için değil de, inad 
ve bâtılda ısrar için talep ettiklerini anlatarak, onların birçok rezalet ve çirkin 
fiillerini de nakledip, söz de bu hususa gelip dayanınca, şu anda o şüpheye cevap 
vermeye başlayarak:'Musa ve ondan sonraki peygamberlere vahyetilgimiz gfbt.. 
Sana da şüphesiz vahyettik" buyurmuştur ki, bu ifadenin anlamı şudur: "Sizinle 
biz: Nuh, İbrahim, İsmail ve bu âyette zikredilenlerin tamamının nübüvveti ile, 
Allah Teâlâ'nın onlara vahyettiği hususunda ittifak'ettik. Onların, Allah'ın 


pebileri ve resulleri olduğunu bilmenin yolu, ancak, onların ellerinden 
mü'cizeferin meydana gelmesi, zuhur etmesidir. Onlardan her birinin belirli 
mu'cizeleri vardır. Allah Teâlâ onlardan herbirine, Hz. Musa'ya indirdiği gibi, 
toptan bir kitap da indirmemiştir. Binaenaleyh, onlara tek bir kerede kitap 
indirilmemiş olması, onların nübüvvetlerine zarar vermeyip, aksine 
nübüvvetlerinin isbatı hususunda, ellerinde ve üzerlerinde tek bir çeşit 
mu'cizenin zuhuru kâfi gelince, biz, böyle bir şüphenin yok olduğunu ve 
yahudilerin bu mu'cizeyi istemede ısrar etmelerinin bâtıl olduğunu anlamış 
oluruz. Bu konuda sözün özü şudur; Medlulün isbâtı, delilin sübutuna dayanır. 
Delil tam olup tahakkuk da edince, başka bir delil istemek, fazlasını istemek 
olup, bu konuda inad izhar etmek, işi yokuşa sürmek, faydasız münakaşa olur... 
Halbuki Hak Subhanehü ve Teâlâ, istediğini yapar, dilediği hükmü verir. 
Binaenaleyh, hiç kimsenin O'na, "Niye şu resule şu mu'cizeyi, ötekine de başka 
bir mu'cizeyi verdin?" diye itiraz etme hakkı yoktur. Burada zikredilen cevap, 
Hak Teâlâ'nın, "Biz, dediler, sana kattyyen inanmayız. Ta ki, bizim için su 
yerden bir pınar akıtasın (...)" De ki: "Fe sübhanetlah! Ben (Allah'ın) resulü btr 
beşerden başkası mıyım ki?" (Isra, 90-93) âyetlerinde verilmiş olan cevabın 
aynısı olur. Yani, "Sen peygamberlik iddiasında bulundun. Resulün, mutlaka 
sıdkına delâlet eden bir mu'cizesinin bulunması gerekir. Ki, bu da tahakkuk 
etmiştir. Ama, senden istenen her şeyi gerçekleştirmen, peygamberliğin 
şartlarından değildir." İşte bu, yahudilerin izhar etmiş oldukları şüpheler 
hususunda itimada şayan bir cevap olup, bu âyetten asıl maksad da işte budur. 


[200] 
Vahy Bazen “İlham” Manasında Kullanılır 


Zeccâc, "Vahyetmek, gizlice bildirmek demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
mescidinden kavminin karşısına çıkıp, onlara: "Sabah-ak-şam teşbihte bulunun" 
diye işaret verdi" (Meryem. 11) buyurmuştur. Yani onlara îma ile işaret etmiştir., 
ve yine, Allah Teâlâ, "Hani havarilere: "Bana ve resulüme İman edin" diye 
Ühâm etmiştim..." "Rabb'İn balansına... diye vahyetti (ilham etti)" (Nam. 
ee);"Musa'nın annesine, "onu emzir..." diye vahyettik" <Kasas,7)bu-yurmuştur. 
Bu üç âyette geçen vahy kelimesiyle, ilham etmek manası kastedilmiştir" 


demiştir. [201] 


Üçüncü Mesele 


Alimler şöyle demişlerdir: Allah Teâlâ, bu âyette söze, önce Hz. Nuh'tan 
bahsederek başlamıştır. Çünkü Hz. NÜh, Allah'ın hükümlerini, helâl ve 
haramlarını kendisi vasıtasıyla ilan ettiği ilk peygamberdir. Daha sonra 

Hak Teâlâ, "... ondan sonraki peygamberlere..." buyurmuştur. Daha sonra ise, 
"... meleklerine, peygamberlerine, Cebrail'e, Mİkail'e..." (Bakara, 98) ifadesinde 
olduğu gibi, daha üstün oldukları için, bazı peygamberleri hassaten zikretmiştir. 

Bil ki, bu âyette zikredilen peygamberler, Musa (a.s) hariç, oniki tanedir; Cenâb- 
ı Hak, Hz. Musa'yı bu peygamberlerle beraber zikretmemiştir. Bunun sebebi 
şudur: Çünkü yahudiler, şöyle demişlerdir: "Ey Muhammed, eğer sen peygamber 
(nebi) isen, Musa'nın Tevrat'ı tek bir defada getirmesi gibi, sen de bize semadan 
tek bir seferde bir kitap getir!" Bunun üzerine Aliahu Teâlâ, onların bu şüphesine 
şu şekilde cevap vermiştir: Burada zikredilen oniki peygamberin hepsi, nebi ve 
resuldürler. Ancak ne var ki, onlardan hiçbirine, Tevrat gibi, toptan olarak bir 
kitap verilmemiştir. Âyette, bu peygamberlerin tâdâd edilmesinden murad bu 
olunca, Hz. Musa onlarla beraber zikredilmemiştir. Daha sonra Cenâb-t Hak, 
âyette zikredilen peygamberler bahsini, "ve Davud'a da Zebur'u verdik..." 
ifadesiyle bitirmiştir. Yani, "Sizler, Zebur'un Allah katından olduğunu tasdik 
ediyorsunuz. Sonra Zebur, Tevrat'ın Hz. Musa'ya levhalar içinde bir defada 
indirilmesi gibi, Davud'a levhalar içinde ve bir defada indirilmemiştir" demektir. 
Böylece bu kitabın, Tevrat'ın indirilmiş olduğu şeklin dışında başka bir biçimde 
indirilmiş olmasının, o kitabın Allah'ın katından olduğu gerçeğini 
zedelemeyeceğine delâlet etmiş olur. İşte bu, çok güzel ve güçlü bir İlzamdır. 


[202] 
Zebur’un Manası 


Dilciler şöyle demektedirler: "Zebur, kitap demektir. O halde her kitap bir 
zebürdur. Zebur, "feûl" kalıbında olup, tıpkı "resul", "rekûb" (binmek, binilen); 
"halûb" {bol sütlü ,sütü bol; sağılan .) kelimeleri gibi, mefûl manasındadır. 
Kelimenin aslı, yazdım manasına gelen (yazdım) kelimesidir. Biz, bu husustaki 
açıklamaları, "Ve o apaçık mucizeleri, sahifeleri... getirenler. lAuimran, 1s4) 


âyetinin tefsirinde zikretmiştik. [203] 
Beşinci Hanım 


Hamza. Kur'ân'm her yerinde, zâ harfinin zammesi ile; diğer karaat imamları ise, 
fethayla şeklinde okumuşlardır. Hamza'nın delili şudur: Zubür, aslında masdar 


olup, sonra ism-i mef'ül manasında kullanılmıştır. Bu, Arapların tıpkı, (emirin 
dövdüğü kimse) ve (falancanın dokuduğu şey) sözleri gibidir. Böylece bu 
"zubür" kelimesi, isim olmuştur. Sonra da bu kelime, tıpkı kelimesinin (şehid, 
şahid) şeklinde cemilenmesi gibi, zübur şeklinde cemilenmiştir. Masdar mef'ül 
yerine getirilince, kitap kelimesinin şeklinde cemilenmesi, çoğul olması gibi, 
cemi yapılması caiz olur. Bu manaya göre zobür kitap, zubur kelimesi de kitaplar 
manasınadır. Diğer imamların kıraatine gelince bu daha evladır. Çünkü bu daha 
meşhur olup, bu şekilde kıraat daha fazladır. 

Sonra Allahu Teâlâ, "Öy/e peygamberler (gönderdik ki), kıssalarını sana anlattık. 
Yine öyle peygamberler (yolladık ki), sana onların kıssalarım haber vermedik" 
buyurmuştur. 

Bil ki, burada geçen "Aİ«j kelimesinin mansub oluşu, "Kıssalarını sana anlattık" 
ifadesinin tefsir ettiği mahzüf bir fiilden ötürüdür. Buna göre mana şöyledir: 
"Allahu Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de, bazı peygamberlerin hallerini anlatmış, çoğu 
peygamber ise, tafsılatlı bir şekilde anlatılmamıştır." 

Allahu Teâlâ sonra, "Allah, Musa'ya da konuştu" buyurmuştur. Bundan murad 
ise şudur: Allah, bütün nebi ve resulleri göndermiştir... Ve, sadece de, Hz. Musa 
ile konuşmuştur. Bu şerefin sadece Hz. Musa (a.s)'ya tahsis edilmesinden, diğer 
peygamberlerin nübüvvetini ta'n etmek gerekmez. Aynı şekilde, sadece Musa 
(a.s)'ya Tevrat'ın bir defada indirilmiş olması, Allah Teâlâ'nın kendilerine bu 
şekilde kitap indirmemiş olduğu peygamberlerin ta'n ve tenkid edilmesini de 
gerektirmez. 

İbrahim ve Yahya İbn Vessâb'ın bu ifadeyi, "Musa, Allah ile 

konuştu" şeklinde okudukları rivayet edilmiştir. Bazıları da, ifadesinin anlamı: 
"Allah, Musa'yı mihnet tırnaklan ve fitne pençeleriyle yaraladı.." şeklindedir" 
demişlerdir ki, bu tefsir bâtıldır. 

Sonra Allah Teâlâ, "(Biz), peygamberleri, müjdeciler ve İnzâr ediciler olarak 
(gönderdik). Ta ki peygamberler (geldikten) sonra, insanların Allah'a karşı ileri 
sürebilecekleri bir bahaneleri olmasın. Allah, aziz ve hakimdir" buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [204] 
Birinci Mesele 


Âyetteki kelimesinin mansüb olmasıyla ilgili birkaç izah şekli bulunmaktadır: 

1) Keşşaf sahibi, "En uygun olan vecih, onun medh üzere mansub olmasıdır" 
demiştir. 

2) Bu kelime, daha önce geçmiş olan kelimesinden bedel olmak üzere mansüb 


kılınmıştır.. 
3) Bu ifâdenin takdiri, "Biz onlara, onları peygamber olarak vahyettik..." 
şeklinde olabilir. Bu durumda kelime, hâl olmak üzere mansübtur. Allah, en 


iyisini bilendir, ZOS] 
Peygamberlerin Vazifesi Hakkında Yahudilere Cevap 


Bil ki, bu söz de, yahudilerin şüphesine bir cevaptır. Bu şöyle izah edilir; 
Peygamber göndermekten maksat, insanları, Allah'a kulluk ite meşgul olmaları 
mukabilinde müjdeleyip kulluktan yüz çevirmeleri halinde de, onları uyarmaktır. 
İşte peygamber göndermenin esas maksadı budur. Bumaksat hasıl olunca, gaye 
kemâle ermiş, amaç tamamlanmış olur. Bu esas maksat, bu matlüb ve gayenin 


izahını ihtiva eden kitabın indirilmesiyle (inzal) hasıl olur. 1206) 
Kitabın Parça Parça İndirilmesinin Faydası 


Malumdur ki, bu gayenin durumu, o kitabın levhalar üzerinde yazılı olup 
olmamasıyla, bir defada veyahut da parça parça nazil olmasıyla değişmez. Hatta, 
"Kitabın parça parça, (müneccemen) indirilmesi, insanların menfaatine daha 
elverişlidir" denilirse, bu daha evlâdır. Çünkü kitap bir defada indirilirse, 
mükellefiyetler (bir anda) çoğalmış olur, hep birden mükellefe yöneltilmiş olur 
ki, bu durumda onu kabul edip yapmak insanlara zor ve ağır gelir. İşte bu 
sebepten dolayı, Musa (a.s)'nın kavmi, inadda tsrâr etti ve bu mükellefiyetleri 
kabul etmedi. Ama kitap, peyderpey ve parça parça indirildiği zaman böyle 
olmaz. Aksine, mükellefiyetler azar azar, kısım kısım iner ve o zaman, topluluk 
(daha kolay) inkıyâd ve itaat eder. Bu cevabın özü şudur: Peygamberler 
göndermekten ve kitaplar indirmekten maksat, 1'zâr (özür kapısını kapatmak) ve 
inzâr etmek, korkutmak, sakındırmaktır. Bu maksat, kitap bir defada indirilse de 
indirilmese de tahakkuk eder. Binaenaleyh yahudilerin, kitabın bir defada 
indirilmesini teklif edip istemeleri, yanlış bir tekliftir, Bu, aynı zamanda bu 
şüpheye verilmiş son derece güzel bir cevaptır. 

Sonra Cenâb-ı Hak âyet-i kerimeyi, "Allah, aziz ve hakimdir" sözüyle 
tamamlamıştır. Bu, "O yahudilerin, peygamberden istedikleri şey, Allah'ın 
kudreti için çok kolay bir şeydir. Ama siz ey yahudiler, bunu inadınızdan, inâd 
ederek istediniz. AllahuTeâlâ azizdir... VeO'nun izzeti, işi yokuşa sürenin 
talebine icabet edilmemesini gerektirir. Aynı şekilde O'nun hikmeti, Allah bunu 
yapsa bile, onların bu inadlarında devam edecekferini bildiği için, bunu 


yapmamasını, icabet etmemesini gerektirir. Bu böyledir. Çünkü Allah Teâlâ, Hz. 
Musa'ya bu şerefi vermiş, buna rağmen kavmi, ona karşı kibir, inâd ve ısrarlarını 


sürdürmüşlerdir. Allah en iyi bilendir. LOZ 
Üçüncü Mesele 


Alimlerimiz bu âyeti, Allah Teâlâ'yı bilmenin vacip olmasının, ancak nakil 
yoluyla sabit olduğu hususuna delil getirmişlerve şöyle demişlerdir: Çünkü 
Allah Teâlâ'nın, "ta ki, Peygamberler (geldikten) sonra, insanların Allah 'a karşı 
ileri (o sürebilecekleri bir bahaneleri olmasın.." buyruğu, peygamber 
gönderilmeden önce, tâat ve ibâdetleri terk hususunda, insanların lehine bir 
hüccet ve bir bahane bulunduğuna delâlet etmektedir. Bunun bir benzeri de, "Biz 
btr resul göndermedikçe, (hiçbir kimseye ve kavme) azâb edici değiliz" <isra. 
15) ve "Eğer biz onları daha evvel azab iie helak etmiş olsaydık, muhakkak 
diyeceklerdi ki: "Ey Babb'imiz, bize bir peygambergönderseydin de, şu zillete ve 
rüsvaylığa uğramadan evvel âyetlerine tâbi olsaydık ya!" (Taha, 134) âyetleridir. 


[208] 
Kulun Mazereti Konusunda Mw'telize İddiasına Cevap 


Mutezile şöyle der: "Bu âyet, kulun, Rabb'ine karşı bazen hüccet getirdiğine 
delâlet eder. Ehl-ı sünnetin, "Allah'a 

hiçbir surette itiraz edilmez! O, dilediğini, dilediği şekilde yapar..." şeklinde 
beyan etmiş olduğu görüşü, bir şey 

olmayıp, kıymet ifade etmez. Çünkü, "Ta ki, peygamberler (geldikten) sonra, 
ınsanların Allah'a karşı ileri sürebilecekleri btr bahaneleri olmasın." ifadesi, 
peygamberlerden önce, insanların Allah'a karşı bir hüccet ve delillerinin 
(mazeret kapılarının) olmasını gerektirir ve bu da, ehl-i sünnetin görüşünün 
yanlışlığını ortaya koyar..." 

Buna şöyle cevap verilir: Ayetteki, "Tâ ki, peygamberler (geldikten) sonra, 
insanların Allah 'a karşı ileri sürebilecekleri bir bahaneleri (hüccetleri) 
bulunmasın" ifadesinden murad, "Allah'a karşı insanlar için, sizin "kendi 
aranızdaki hüccete benzeyen bir hüccet ve delil olmasın..." demektir. 

Mu'tezile, bir de şöyle demiştir: Bu ayet, aynı zamanda "teklif-i mâla yutâk''ın 
caiz olmadığına delâlet eder. Çünkü, peygamberler göndermemek, bir mazeret 
olmaya elverişli ve uygun olunca, kudret ve imkânın olmaması bir mazeret 
olmaya haydi haydi elverişli olur..." Bunun cevabı, ilim ile muârazadır. Allah en 


iyi bilendir. [209] 
Vahyin Asıl Şahidi Allah Teâlâ'dır 


"Lâkin Allah, sana indirdiğine şahidlik eder, onu bilerek indirmiştir. Melekler de 
şahidlik ederler. Zaten şahid olarak, Allah yeter" 


(Nisa. 166). 12101 


Birinci Mesele 


Bu âyette iki mesele vardır: 

Bil ki,kelimesiyle söze başlanmaz. Çünkü o, daha önce geçmiş olan sözle ilgili 
bir "istidrâk" için olup, (muayyen bir hususu açıklamak için getirilmiştir). 
Hakkında istidrak yapılan hususla ilgili olarak iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bütün bu âyetler, "Ehl-i kitap, senin, üzerlerine gökten bir kitap indirmeni 
isterler.." (Nisa, 153) âyetindeki hususa bir cevaptır. Onların bu sözü, bu 
Kur'ân'ın, onlara gökten indirilmiş bir kitap olmadığı manasını ihtiva etmektedir. 
Sanki şöyle denilmiştir: "Onlar her ne kadar Kur'ân-ı Kerim'in Hz. Muharnmed 
(s.a.s)'e gökten indirilmiş bir kitap olmadığını iddia ediyorlarsa da, Allah 
Teâlâ, onun, Hz. Muhammed'e semâdan indirilmiş bir kitap olduğuna şehadet 
eder.." 

b) Cenâb-ı Allah, "Sana da şüphesiz vahyettik" buyurunca, yahudiler, "Biz senin 
için buna şehadet etmiyoruz" dediler. Bunun üzerine de O, "lakin Allah sana 


indirdiğine şahidlik eder..." âyetini göndermiştir. [211] 
İkinci Mesele 


Allah'ın bu şahitliği, O'na Kur'ân'ı indirmesi sebebiyle bilinip anlaşılmaktadır. 
Zira Kur'ân lâfız yönünden fesahatta, şeref yönünden manada öyle bir dereceye 
ulaşmıştır ki, gerek öncekiler gerek sonrakiler onun benzerini getirmekten âciz 
kalmışlardır. Böylece bu, bir mucize olmuştur. Mucize izhar etmek ise, 
(peygamberlik) iddiasında bulunanın sâdık ve doğru sözlü olduğu konusunda bir 
şehadet olmuş olur. İşte, Cenâb-ı Hakk'ın şehâdeti ancak, O'nun Kur'ân'ı indirmiş 
olması vasıtasıyla bilinince, O, "Fakat, Allah sana indirdiği ile şahidlik eder." 
buyurmuştur. Yani, "Sana indirmiş olduğu bu Kur'ân vasıtasıyla, peygamberlik 
hususunda senin lehine şehadet eder.." demektir 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, bunu kendi ilmiyle indirmiştir" buyurmuştur. Bunda 
iki mesele bulunmaktadır: 12121 


(Kendi İlmiyle) İndirmenin Taşıdığı Nükte 


Allahu Teâlâ, 'sana indirdiği ile şahidlik eder ki" buyurunca, o bu indirmenin 
sıfatını beyan etmiştir. Bu da, 

Allah'ın onu, tam bir ilim ve bir hikmet-i bâliğa ile indirmiş 

olmasıdır. Böylece, Cenâb-ı Hakk'ın, "O, bunu bilerek (kendi ilmiyle) 
indirmiştir" sözü, şöyle diyen kimsenin sözü yerine geçmiştir: "Kalemle yazdım, 
bıçak ile kestim..." Buna göre buradaki "O, bunu kendi ilmiyle indirmiştir" 
buyruğundan murad, Kur'ân'ı güzelliğin zirvesi ve kemalin de en son derecesiyle 
vasfetmektir. Bu, fazlın ve İlmin mükemmelliği ile meşhur bir adam hakkında, o 
bir kitap tasnif edip, onu yazarken de iyiden iyiye incelemede bulunduğu zaman 
söylenilen, "O bu kitabı ancak, ilminin ve fazlının kemaliyle tasnif edip 
yazmıştır" sözü gibidir. Yani "O adam, bütün ilimlerini, bu kitabın tasnifinde bir 
vasıta edinmiştir" demektir. Bu, bu tasnifin son derece asil ve güzellikle 


vasfedildiğine delalet eder ki, bu âyette de böyledir. Altah en iyi bilendir. L43] 
Allah'ın İlim Sıfatı 


Alimlerimiz şöyle demişlerdir: Bu âyet, Allah Teâlâ'nın bir ilminin olduğuna 
delâlet etmektedir. Çünkü bu âyet, ilmi Allah'a izafe ederek, ilmillah demektedir. 
Eğer Allah'ın ilmi Allah'ın zâtının kendisi olmuş olsaydı, o zaman bir şeyin 


kendi nefsine izafe edilmiş olması gerekirdi. Bu ise muhaldir. [214] 
Meleklerin Nübüvvete Şahitliklerinin Manası 


Sonra Cenâb-ı Hak,"Melekler de şahitlik ederler" buyurmuştur. Hz. 
Muhammed'in peygamber olduğu, meleklerin de onun lehinde şehadet etmesiyle 
de bilinir. Çünkü Hz. Muhammed'in elinden mu'cizenin zuhur etmesi, Allahu 
Teâlâ'nın O'nun nübüvvetine şehadet ettiğine delâlet eder. Allah O'na bu şekilde 
şehadette bulununca, hiç şüphesiz melekler de aynı şekilde buna şehadette 
bulunmuş olurlar. Çünkü Kur'ân-ı Kertm'de meleklerin, söz bakımından Allah'ın 
önüne geçemiyecekleri sabit olmuştur (Enbiya. 37% Buna göre maksat şudur: 
Sanki şöyle denilmiştir: "Ya Muhammed, eğer o yahudiler seni tekzib 


ediyorlarsa, sen onların bu hareketine aldırma.. Çünkü bu hususta, seni hem 
âlemlerin ilahı olan Allah, hem de yedi kat göğün melekleri tasdik ediyorlar. 
Kendisini hem âlemlerin Rabb'inin, hem de arş, kürsi ve yedi kat göğün tüm 
meleklerinin tasdik ettiği bir kimse, o en adi insanların -ki bunlar yahudilerdir- 
tekzibine iltifat etmez. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Hakiki şahid olarak Allah yeter" buyurmuştur ki bu, 
takdirindedir (yani buradaki bâ harfi zâiddir). Benzeri hususta izah, daha önce 
geçmişti. 
"Gerçekten o inkâr eden ve (insanları) Allah yolundan alıkoyanlar, şüphesiz uzak 
bir sapıklıkla sapmışlardır. Gerçekten o inkâr eden ve zulmedenleri Allah asla 
affedecek değildir ve onlan ancak ebedi kalıcı olduktan cehennemin yolum 
hidayet eder. Bu, Allah'a pek kolaydır" 
(Nisa, 167-169). 
Bil ki bu âyette bahsedilen hususlar, daha önce bahsi geçmiş olan yahudilerin 
sıfatlarından bazılarıdır. Bundan maksad, onların hem Hz. Muhammed(s.a.s)'i, 
hem de Kur'ân'ı inkâr ettikleri ve başka insanları Allah'ın yolundan 
alıkoyduklarını ifade etmektir. İnsanları Allah yolundan alıkoymaları da, "Eğer 
Muhammed bir peygamber olsaydı Tevrat'ın Hz. Musa'ya toptan indirilmiş 
olması gibi, kitabını (Kuranı) gökten bir defada getirirdi"; "Allah Teâlâ, 
Tevrat'ta, Hz. Musa'nın şeriatının Oo kıyamete kadar değişmeyeceğini ve 
neshedilmeyeceğini bildirmiştir" ve "peygamberler, ancak Hz. Harun ve Hz 
Davud'un soyundan gelir" gibi sözleri ile insanların kalplerine attıkları 
şüphelerle olmuştur. 
Cenâb-ı Hak,"Şüphesiz derin bir sapıklığa batmışlardır" buyurmuştur. Bu 
böyledir, çünkü en iteri derecedeki sapık, kendisinin hakkı (doğruyu) bulduğuna 
inanmış olarak sapıtan kimsedir. Sonra bu insan, sapıklığını mal ve makam elde 
etme vesilesi yapar ve bütün gayretini, başkalarını da aynı sapıklığa sokmak için 
harcar. İste şüphesiz bu insan, sapıklığın son sınırına dayanmıştır. Cenâb-ı Allah 
bundan dolayı, bu gibi kimseler hakkında, "Şüphesiz (onlar), derin bir sapıklığa 
batmışlardır" buyurmuştur. Allah, onların nasıl sapıtmış olduklarını anlatınca, 
bunun peşisıra onlara yönelik valdini, "Hz. Muhammed'in peygamberliği ile 
ilgili (Tevrat'taki haberleri) gizlemek sureti ile Hz. Muhammed'e ve kalplerine 
şüphe atmak suretiyle cahil halka, "zulmeden ve inkâr eden o insanları Allah asla 
affedecek değildir" diye beyan etmiştir. 
Bil ki biz, eğer âyetteki, "Gerçekten o inkâr eden ve zulmedenler.." ifadesini, 
daha önce zikri geçmiş olan belirli kimseler manasına hamledersek, buradaki 
tehdid için herhangi bir şart takdir etmeye ihtiyaç hissetmeyiz. Çünkü âyetteki 


" 


tehdid ve valdin, Allah'ın küfür üzere öleceğini bildiği birtakım topluluklarla 
ilgili olduğunu söylüyoruz. Yok eğer biz bu ifadenin, bütün umumi kâfirler 
hakkında olduğunu söyler isek, o zaman bu va'id için, tevbe etmemiş olma 
şartını takdir ederiz. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Onları ancak cehennem yoluna hidayet eder (sevkeder)" 
buyurmuş ve daha sonra onlar orada ebedikalıcı olarak" buyurmuştur ki bu, 
"Allah onları kıyamet günü, cennete değil, aksine cehenneme iletir" 
demektir."Bu, Allah'a pek kolaydır." Ayetteki "hâlidin" kelimesi, hal olduğu için 
mansubtur ve bunun âmili ^J "Onları hidayet edecek değildir" ifadesidir. Çünkü 
bu, "onları ebedi olarak cezalandıracağım" demektir. Ayetteki "ebeden" kelimesi 
ise, zarf olduğu için mansub kılınmıştır. "Bu Allah'a pek kolaydır" ifadesi, 
"O'nun için hiçbir şey imkansız değildir, Binaenaleyh sonsuza kadar o kâfirlere 
azabları ve elemleri o kâfirlere bir bir vermeye kadirdir. Fakat bu, başkası için 


imkansızdır. 12151 


Mü'minlere Gelen Hak Peygamber 


"Ey insanlar, hiç şüphesiz, Rabb'İnizden size hak ile bir peygamber gelmiştir. O 
hâlde, kendi hayrınıza olarak (O'na) iman edin. Eğer inkâr edip kâfir olursanız, 
(biliniz ki) göklerde ve yerde olan herşey Allah'ındır. Allah alim ve hakimdir" 
(Nisa, 170). 

Bil ki Allah Teâlâ, yahudilerin (ortaya attıkları) şüpheye birçok bakımdan cevap 
verip, yollarının yanlışlığını açıkladıktan sonra, Hz. Muhammed (s.a.s)'in dinine 
davet eden, o yahudiler ile diğer insanları da içine alan umümi bir tarzda hitap 
buyurarak, "Ey insanlar hiç şüphesiz, Habb'inizden size hak ile bir peygamber 
gelmiştir" buyurmuştur. 

Burada bahsedilen "hak" konusunda iki görüş vardır: 

1) "O, hak ile yani Kur'ân ile geldi" demektir. Kur'ân.birmu'cizedir. Binaenaleyh 
Hz. Peygamber'in Rabb'inden hak ile gelmiş olması gerekir. 

2) "O, Allah'a ibâdete ve Allah'dan başkasından yüz çevirmeye davet ile 
gelmiştir (yani bunu yapmıştır)." Akıl, bunun hak (davet) olduğuna delâlet eder. 
Binaenaleyh bu, Hz. Muhammed'in, Rabb'inden hak ile gelmiş olmasını 
gerektirir. 

Sonra Hak Teâlâ, "O halde kendi hayrınıza olarak, (Ona) imân edin" 
buyurmuştur. Yani, "O halde imân ediniz. Bu imanınız sizin için, içinde 
bulunduğunuz (küfür) halinden elbette hayırlı olur. Yani, "Kâfirlikten daha güzel 


bir sondur" demektir. Yok eğer inkâr eder kâfir olursanız, hiç şüphesiz Allah'ın 
sizin imanlarınıza ihtiyacı yoktur. Çünkü O, göklerin ve yerin mâliki ve halikıdır. 
Böyle olan bir varlık, hiçbirşeye muhtaç olmaz. Bundan murad, şu mana da 
olabilir: "Çünkü göklerde ve yerde olan herşey Allah'ındır. Böyle olan zat, eğer 
inkâr ederseniz, size şiddetli azab indirmeye kadir olur." Yine bu ifadenin, "Eğer 
siz Allah'ı inkâr ederseniz, bilin ki göklerin ve yerin hükümranlığı O'nundur, 
emrine ve hükmüne boyun eğen ve ibâdet eden nice kulları vardır" manasında 
olması da muhtemeldir. 

Sonra Allah Teâlâ, "Allah alim ve hakimdir" buyurmuştur. Yani Altah 
alimdir;'mü'min ve kâfir kullarının amellerinden hiçbiri O'na gizli kalmaz; 
hakimdir; onlardan hiçbirinin amelini boşa çıkarmaz ve mü'min ile kâfiri, 
günahkâr ile iyi kulu birbirine denk tutmaz. Bu, şu âyette ifade edildiği gibidir: 
"Yoksa biz, Sman edip de saiih ameller yapanları yeryüzünde fesad çıkaranlar 


gibi mi sayacağız? Yahut müttakileri tacirlerle bir mi tutacağız?" (sm. 28). 216) 
Hristiyanları, Aşırılıktan İstikamete Davet 


"Ey ehl-i kitap! Dininiz hususunda haddi aşmayın. Allah'a karşı, ancak hak 
(doğru) olan şeyi söyleyin. Meryem oğlu Mesih İsa, Allah'ın sadece peygamberi 
ve kelimesidir. O kelimeyi Meryem'e bırakmıştır. O, Allah taraündan (gelen) bir 
ruhtur. Artık Allah'a ve peygamberlerine tman edin ve "Allah üçtür" demeyin. 
Kendinizin hayrına olarak (bu sözden) vazgeçin. Allah, ancak bir tek tanrıdır. O, 
çocuğu olmaktan münezzehtir. Göklerde ve yerde olan herşey O'nundur. Hakiki 
vekil olarak Allah yeter. Ne Mesih ne de mukarreb melekler, Allah'a ibadet 
etmekten asla kaçınmazlar. Kim Ona kulluk etmekten kaçınır ve kibirlenmek 
isterse, (bilsin kt) Allah onların hepsini huzurunda toplayacaktır. Fakat İman 
edip salih ameller işleyenlere gelince, Allah onlara hem mükâfaatlannı eksiksiz 
ödeyecek, hem de fazl-ı ilahisinden (hakettiklerinin) fazlasını verecektir. Ama 
büyüklenerek ibadetten kaçınan o kimseleri, pek acıklı bir azaba uğratacak, onlar 
Allah'tan başka, kendileri için ne bir dost ne bir yardımcı bulamayacakla rdır" 
(Nisa, 171-173). 

Bil ki Allah Teâlâ, yahudilerin şüphelerini cevaplayınca, bundan sonra bu âyette, 
hristiyanlarla konuşmuştur. Buna göre kelamın takdiri şöyledir. "Ey 
hristiyanlardan olan ehl-i kitap! Dininizde haddi aşmayın; yani, Mesih'e tazimde 
ileri gitmeyin!" Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Allah yahudilerin, Mesih'i ta'n etme 
hususunda ileri gittiklerini nakletmişti. İşte hristiyanlar da, O'na ta'zim ve saygı 
hususunda ileri gidiyorlar. Her iki tarafın maksatları da kınanmış ve 


mezmumdur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, hristiyanlara, "dininiz hususunda 
haddi aşmayın" demiştir. 

O'nun, "Allah'a karşı ancak hak (doğru) olan şeyi söyleyin' buyruğu ise, "Allah'ı, 
insanın bedenine veya ruhuna girip, onlarla birleşmekle vasfetmeyin ve O'nu 
böyle durumlardan tenzih ediniz" demektir. Allah Teâlâ hristiyanları aşırı 
gitmekten men edince, onları hak yola iletmek istemiştir ki, bu da, Meryem'in 


oğlu İsa Mesih'in, Allah'ın resulü ve O'nun kulu olduğu hakikatidir. [217] 
Hz. İsa'nın "Allah'ın Kelimesi" Olmasının İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın, O'nun kelimesidir. O kelimeyi, Meryem 'e bırakmıştır. O, Allah 
tarafndan (gelen) bir ruhtur" ifadesine gelince, bil ki biz, bü âyette,ifadesini, 
O'nun "Ey Meryem, Allah, kendinden bir kelimeyi sana müjdeliyor. Adı İsa, 
(lakabı) Mesih..." (Aı-i imran, 45) âyetini tefsir ederken açıklamıştık. Bu 
ifadenin manası, "Hz. Isa, vasıtasız ve nutfe bulunmadan, Allah'ın emri ve 
kelimesi ile vücud bulmuştur" demektir. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Gerçekten 
Allah katında İsa'nın durumu Adem'in haligibtdir. Allah Onu (Adem'i) topraktan 
yarattı. Sonra Ona, "ol" dedi, O da oluverdi" (Ah İmran, 59) âyetinde bahsettiği 


husus gibidir. L48] 


Ruh Kelimesinin Manaları 


O'nun, "O, Aüah taraflndan (gelen) bir ruhtur" buyruğuna gelince, bu hususta da 
şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bir şeyi, son derece temiz ve nezih olmakta vasfettikleri zaman, insanların 
adeti, "O, bir ruhtur" demek şeklinde cereyan etmektedir. Binâenaleyh Hz. İsa, 
babanın nutfesinden tekevvün etmeyip, Cebrail (a.s)'in üflemesinden meydana 
gelince, haliyle O, "Ruh" olarak vasfedilmiştir. 

"Allah tarafından"sözünden maksat ise, ona bir şeref ve üstünlük kazandırmaktır. 
Bu tıpkı, "Bu, Allah tarafından gönderilen bir nimettir" denilmesi gibidir ki, 
bundan maksat da, o nimetin tam ve kusursuz .şerefli olduğunu beyan etmektir. 
b) Hz. İsa, dini hayatları bakımından, insanların hayat bulmalarının sebebidir. 
Böyle olan herkes, "Ruh" diye vasfedilir. Nitekim Cenâb-ı Hak'da Kur'ân'ı tavsif 
ederken'İşte biz, sana da böylece emrimizden bir ruh bahşettik" (Şürâ, 52) 
buyurmuştur. 

c) "O, Allah tarafından (gelen) bir ruhtur" ifadesinin manası, "O, O'ndan bir 
rahmettir" demektir. Hak Teâlâ'nıp, "bunları kendinden bir ruh ile desteklemiştir" 


(Mücadiie, 22) âyetinin tefsirinde; burada geçen "ruh" kelimesi de, "Alto/1'ton 
olan bir rahmet" şeklinde açıklanmıştı. Hz. Peygamber (s.a.s) de,"Ben, ancak 
(âlemlere) hediye edilmiş bir rahmetim" [219 lbuyurmuştur. Hz. İsa da, dinleri ve 
dünyaları hususunda faydalarına olan şeylere iletip götürmesi cihetiyle, Allah 
tarafından insanlara gönderilmiş bir rahmet olunca, gayet tabil olarak, "O'ndan 
bir ruh" olarak isimlendirilmiştir. 

d) Arapça'da "ruh" kelimesi, üftemek manasına gelir. Çünkü ruh ile rih (rüzgâr), 
birbirlerine yakın olan iki kelimedir. Buna göre "ruh", Hz. Cebrail'in 
üflemesinden ibaret olup, (o'ndan) sözü de, "Cebrail tarafından yapılan bu 
üflemenin, Allah'ın emri ve müsaadesiyle olduğunu gösterir. Binâenaleyh, bu 
üfleme sanki, Allah'tan olmuş olur" demektir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Biz 
bundan dolayı ona ruhumuzdan üfledik" (Tahrim. 13 âyeti gibidir. 

e) Ruh kelimesi, tenvinli (nekire) olup buradaki tenvin ta'zim ifade eder. Buna 
göre mana, "Kudsi, yüce ve şerefli ruhlardan bir ruh" şeklinde olur. O'nun il* 
sözü ise, onu teşrif ve tazim için, o ruhu kendisine izafe etmeyi ifade etmektedir. 


(220) 
Allah'a ve Resullerine İnanıp Teslisten Vazgeçin 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, Artık Allah'a ve peygamberlerine iman edin" 
buyurmuştur ki bu, "İsa, Allah'ın peygamberlerinden birisidir. Binâenaleyh, 
diğer peygamberleri tasdik edip onlara İman ettiğiniz gibi, O'na da iman edin; 
O'nu tannlaştırmayın" demektir. 

Sonra Allah Teâlâ, ve, "Allah üçtür" demeyin. Kendinizin hayrına olarak (bu 
sözden) vazgeçin" buyurmuştur. 

Bu ifadeyle ilgili de, iki mesele vardır: 221 


Birinci Mesele 


Bu ifadenin manası, "Allah (c.c), cevheriyle tek, asılları itibariyle (ekânim) de 
üçtür, demeyiniz" şeklindedir. 

Bil ki, hristiyanların bu husustaki tutum ve görüşleri, cidden meçhul ve kapalıdır. 
Bundan anlaşılan şudur: Onlar, üç sıfatla tavsif edilmiş bir zatın varlığını kabul 
ediyorlar. Ancak ne var ki onlar, bu üç şeye "sıfat" deseler bile, bunlar hakikatte 
birer zâttırlar. Bunun delili şudur: Onlar bu sıfatların bizatihi, hem İsa hem de 
Meryem ile birleşmesini (onlara hulul etmesini) tecviz ediyorlar. Eğer bu, bu 


manaya gelmeseydi, onlar bu sıfatların başka bir varlığa hulul etmesini ve başka 
bir seferde de o varlıktan ayrılmasını caiz görmezlerdi. Binâenaleyh, onlar her ne 
kadar bunları sıfat diye adlandırsalar bile, ancak ne var ki onlar gerçekte, bizatihi 
kendi kendine kaim olan müteaddid zâtlar kabul etmişlerdir ki, bu katıksız bir 
küfürdür. İşte bu manadan dolayı Cenâb-ı Hak, "ve, "Allah üçtür" demeyin... 
Vazgeçin" buyurmuştur. Ama biz "üç" lafzını, "onlar üç sıfat kabul ediyorlar" 
manasına alırsak, bunun kabul edilmemesi mümkün değildir. Biz nasıl böyle 
demiyelim ki! Zira biz, "O kendisinden başka hiçbir ilah bulunmayan, Melik, 
Kuddüs, Selâm, Alim, Hayy, Kadir, Murid vd. olan bir Allah'dır" diyor, bu 
lafızların herbirinden ayrı ayrı manalar anlıyoruz. "Sıfatların teaddüdü"nün 
bundan başka bir manası yoktur. Binâenaleyh, sıfatların teaddüd ettiğini 
söylemek bir küfür olsaydı, o zaman bütün Kur'ân'ın reddi ile, aklın da 
reddedilmesi gerekirdi. Çünkü Allah'u Teâlâ'nm "âlim olmasından anlaşılan 
mananın, O'nun kadir veya hayy olmasından anlaşılan manadan başka olduğunu 


zaruri olarak biliyoruz. 12221 
İkinci Mesele 


O'nun (üçtür) ifadesi, mahzuf bir mübtedânın haberidir. Sonra alimler, bu 
mübtedânın ne olduğu hususunda, şu şekilde ihtilafa düşmüşlerdir: 

1) Bu, bizim zikrettiğimiz husustur ki, Asıllar (ekânim) üçtür", demeyiniz" 
şeklindedir. 

2) Zeccâc şöyle demektedir: "İlahlarımız üçtür" demeyiniz. Bu böyledir, çünkü 
Kur'ân-ı Kerim, hristiyanların, "Allah, Mesih ve Meryem üç ilahtırlar" 


dediklerine delâlet etmektedir.2231 Bunun delili ise, "Allah: "Ey Meryem oğlu 
İsa, insanlara "Allah'ı bırakıp da bent ve anamı iki tanrı edininiz" diyen sen 
misin?" (Mâide, ne> âyetidir. 

3) Ferrâ, "Onlar üçtür, demeyiniz" demiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "üçdür", 
diyecekler" (Kehf,22)sözü gibidir. Bu böyledir, çünkü Hz. İsa ve Meryem'in, bu 
ibarede, Allah ile beraber zikredilmesi, o ikisinin de iki ilah olduğu zannını 
uyandırır. Özet olarak diyebiliriz ki dünyada, hristiyanların mezhebi kadar, 
akıldan daha uzak ve daha bozuk başka bir mezhep görmemekteyiz. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Kendinizin hayrına olarak, (bu sözden) vazgeçin" 
buyurmuştur. Biz, bu ifadedeki kelimesinin niçin mansub kılınmış olduğunu "o 
halde, kendi hayrınıza olarak (O'na) İman edin" (Nisa, 170) âyetinin tefsirinde 


anlatmıştık. [224] 


Allah'ın Çocuğu Olamaz 


Daha sonra Allah Teâlâ "tevhid" i, "Allah, ancak bir tek tanrıdır" buyruğu ile 
te'kid etmiş, sonra kendisini, çocuğu olmak keyfiyetinden de, "O, herhangi bir 
çocuğu bulunmaktan münezzehtir" diyerek tenzih etmiştir. Biz, Allah Teâlâ'nın, 
bir çocuk edinmekten münezzeh olduğunun delillerini hem Âl-i İmran, hem de 
Meryem sürelerinde iyice anlatmış ve izah etmiştik. 

Hasan ci-Basri, hemzenin kesresi, nünun da refi ile şeklinde okumuştur ki, 
manası, "O'nu, çocuğu olmaktan tenzih ederiz" demektir. Bu takdire göre söz, iki 
cümleden meydana gelmiş olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Göklerde ve yerde olan her şey O'nundur" 
buyurmuştur. Bil ki Allah (c.c), kendisini, çocuğu olmaktan tenzih ettiği her 
yerde, kendisinin, göklerde ve yerde bulunan şeylerin Melik'i ve Mâlik'i 
olduğundan bahsetmiştir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, Meryem süresinde de, 
"Göklerde ve yerde olan herkes, müstesna olmamak üzere, o Rahmana (Allah'a) 
mutlaka kul olarak gelecektir" (Meryem, 93) buyurmuştur ki, buna göre bu 
ifadenin manası, "Göklerin ve yerin ve bu ikisinde bulunan şeylerin mâliki olan 
bir kimse, 

64) Hristiyan mezheplerinden bazıları, tarihte Hz. Meryem'i açıkça 
tannlaştırmışlardır. Katoliklik ise ona verdiği sıfatlarla, Kur'ân nazarında 
Meryem'i tanrılaştınrlar ("Tanrının annesi" sıfatı, ona dua edip yalvarmaları, 
onun göğe yükselip hayana olduğunu kabullenmeleri gibi sıfatlar bunu gösterir). 
Fakat Meryem'in tanrılaştırılması başka, onun tesitsin üç unsurundan biri 
sayılması daha başka bir şeydir. Kur'ân'ın, Meryem'i testisin bir unsuru saydığı 
kesinlikle varid değildir. Mâide, 116 âyeti buna delâlet etmez (Bu hususta geniş 
bilgi için bkz.S.Yıldırım, Kur'ân'da Ufühİyyet, ist., 1987, S.350-353). 

İsa ve Meryem'in de mâlikidir. Çünkü, İsa ile Meryem de, göklerde ve yerde 
bulunanlar cümlestndendir. İsa ve Meryem, gerek zât ve gerekse sıfatlan 
bakımından, kendileri dışında kalanlardan daha büyük değillerdir. Binâenaleyh 
O, İsa ve Meryem'den daha büyük olanların Mâliki olunca, İsa ve Meryem'in de 
haydi haydi mâliki olur. İsa ve Meryem, O'nun mülkü, memlükü olunca, daha 
nasıl İsa ve Meryem'in Allah'ın oğlu ve zevcesi oldukları düşünülebilir?" 


şeklindedir. [225] 


Vekil Olarak Allah Yeter 


Sonra Cenâb-ı Allah,"Hakiki vekü olarak Allah yeter" buyurmuştur. Bunun 
manası, "Allah Teâlâ, mahlükatın işlerini deruhte ve sonradan meydana gelmiş 
varlıkları muhafaza etme hususunda kâfi ve yeterlidir. Binâenaleyh, O'nun 
yanında başka bir ilahın bulunduğunu söylemeye ihtiyaç ve gerek yoktur" 
demektir. İşte bu ifade, kelamcıların, "Hak Teâlâ, bütün malümatı bildiğine ve 
bütün makdürata kadir olduğuna göre, O, ilâh olmak bakımından yeter... Biz, 
O'nunla beraber başka bir ilahın bulunduğunu kabul edersek, bu (ikinci) ilâh, 
kendisinde hiçbir fonksiyonun bulunmadığı muattal bir ilâh olmuş olur ki, böyle 
olmak bir noksanlıktır. Nakıs ve eksik olan ise ilâh olamaz?" şeklindeki sözlerine 


bir işaret olmuş olur. [226] 
İsa Allah'a Kul Olmaktan Geri Kalmaz 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ne Mesüı ne de mukarreb melekler, Allah'a ibadet 
etmekten asla kaçınmazlar" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili olarak birkaç mesele 


vardır; 2271 


İstinkaf Kelimesinin Manası 


Zeccâc, tabiri, (büyüklenmeyecek,burun kıvırmayacak..) anlamına gelir. 
Arapça'da bu, parma-İstinkâfğınla yanağındaki göz yaşını silip kuruttuğun vakit 
söylemiş olduğun tabirine dayanmaktadır. Buna göre, lafzının manası, "Asla 
kederlenmeyecek, asla imtina edip kaçınmayacak..." şeklindedir" demiştir. 

Ezheri ise şöyle demektedir: "Münzlri'nin şöyle dediğini duydum: Ebu'j-Abbas'a, 
"istin-kâfin ne demek olduğu sorulduğunda, onun şöyle dediğini duydum: Bu, 
(ennekefu) kelimesinden gelmektedir. Nitekim, "Bu hususta, ona bir sorumluluk 
ve mesüliyyet terettüp etmez" denilir. Buna göre kelimesi, bir kimseye kötü bir 
sözün söylenmesi;kelimesi de, o kimsenin o kötü sözü, kendisinden def etmesi, 


savması, onu kabul etmemesi, anlamlarına gelir. [228] 
Hz. İsa Hakkında Necran Hıristyanlarının İddası 


Rivayet olunduğuna göre Necrân'dan gelen heyet Allah'ın Resulüne şöyle 
demiştir: "Niçin bizim arkadaşımızı... ayıp" Bunun üzerine Hz. Peygamber, 
"Arkadaşınız kimdir?" deyince, onlar, "İsa'dır" dediler. Hz. Peygamber, 

"Ne dedim ki?" deyince de, onlar "Sen O'nun Allah'ın kulu ve elçisi olduğunu 


söylüyorsun" dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "O'nun, Allah'ın kulu 
olması, Wrar ve noksanlık değildir" deyince, işte o zaman bu âyet-i kerime nazil 
oldu. Ben de diyorum ki: Cenâb-ı Hak, Hz. İsa (a.s)'nın Allah'ın kulu olduğuna 
kesin delil getirip, onun Allah'ın oğlu olması caiz olmayınca, işte bundan sonra 
Cenâb-ı Hak, onların şüphelerini hem nakletmeye, hem de bu şüpheleri 
cevaplamaya işaret etmiştir. Bu böyledir, çünkü onların, Hz. İsa'nın Allah'ın oğlu 
olduğunu isbat hususunda ileri sürdükleri delilleri onun gaybden haber vermiş 
olması, ölüleri diriltmesi, hastaları iyileştirmesi gibi harikulade şeyler yapmış 
olmasıdır. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki: "Mesih, bu kadar ilim ve bu kadar 
kudret ile, Allah'ın kulu olmaktan katiyyetle istinkâf edip kaçınmaz. Çünkü 
mukarreb melekler, gerek gaybi bilme ve gerekse kudret bakımından, İsa'dan 
daha üstündürler. Çünkü onlar, Levh-i Mahfuz'a muttalidirler. Ve yine onlardan 
sekiz tanesi, o muazzam büyüklükteki arşı taşımaktadırlar. Sonra melekler, gerek 
ilimleri, gerekse kudretleri bakımından bu kadar mükemmel olmalarına rağmen, 
kesinlikle Allah'a kulluktan kaçınmamış, istinkâf etmemişlerdir. Binâenaleyh, 
daha nasıl olur da Mesih, bu kadar az ilmi ve kudretiyle, Allah'a kulluk 
arzetmekten istinkâf edebilir?" demek istemiştir. Âyeti, bizim zikrettiğimiz bu 
hususa hamlettiğimiz zaman, işte bu âyetler, birbirleriyle son derece mükemmel 
bir tenasüb, bir uyum ve bir benzerlik içinde bulunurlar. Binâenaleyh, âyeti bu 


manaya hamletmek daha uygun olur. [229] 
Melaikelerin İnsanlardan Üstün Olup Olmadığı 


Mu'tezile bu âyetle, meleğin beşerden daha üstün olduğu hususunda istidlalde 
bulunmuştur. Biz, onların bu âyetle istidlalde bulunmalarını, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Hani meleklere: 

"Ademe secde edin" demiştik..." (Bakara, 34)âyetinin tefsirinde zikretmiş ve 
onların bu istidlallerine pekçok yönden cevap vermiştik. Biz, burada da şunu 
diyoruz: Biz, meleklerin, beşerden daha fazla gayba muttali oldukları hususu ile, 
meleklerin, bu âlemde tasarrufta bulunma kudretlerinin beşerinkinden daha fazla 
olduğunu kabul ediyoruz... Hem nasıl böyle olmasın ki? Çünkü Cebrail'in, Lüt 
Kavmi'nin şehirlerini tek bir kanadının tek bir tüyü ile kökünden söküp attığı 
söylenmektedir. 

Bizim tartışmamız ancak, meleklerin taatlerinin mükâfaatının mı, beşerin 
faallerinin sevabının mı daha çok olacağı hususundadır. Bu âyet ise, kesinlikle 
buna delâlet etmemektedir. Çünkü hristiyanlar, gaybden haber verip harikulade 
şeyleri yapmış olması sebebiyle Hz. İsa'nın uluhiyyetini isbata kalkışmışlardır. 


Binâenaleyh, bu âyette, bu şüpheyi iptal etmek için meleklerin zikredilmiş 
olması, meleklerin, ancak gerek ilim gerekse kudret bakımından beşerden daha 
üstün olmaları halinde doğru olur. Biz de, bunun böylelolduğunu|söylüyoruz. 
Ama, bu âyetten maksadın, taatlere verilecek mükâfaatın çokluğu bakımından 
meleklerin Mesih'ten üstün olduğu manasının kasdolunduğunun söylenmesine 
gelince, bu, burayla bir münasebet arzetmeyip, buraya uygun düşmez. Böylece 
bu istidlalin ancak, insanlar niza ve tartışmaktan uzaklaşamadıkları için, 
zihinlerde kuvvet kazanmış olduğu ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. 


[230] 
Dördüncü Mesele 


Âyetle ilgili bir soru vardır ki, o da şudur: Bu âyette geçen "melekler" sözü, 
Mesih sözüne atfedil mistir. Buna göre âyetin takdiri öâyetin takdiri, "Allah'ın 
kulları olmaları hususunda, mukerreb melekler de..." şeklinde olur. Bu ise caiz 
değildir. 

Buna, şu iki şekilde cevap verilir: 

a) Bundan murad, "Mukarreb meleklerden hiçbirisi de..." şeklindedir. 

b) Bu ifadeden maksadın, "Kul olmaktan mukarreb melekler de istinkâf 
etmezler" şeklinde olmasıdır. Böylece icâz üslubuyla ve de, "Allah'ın 
kulu..."ifadesi de delâlet ettiği için (Allah'ın kullan olmaktan) sözü hazfedil-m 


iştir. 231) 
Berşinci Mesele 


Ali İbn Ebi Tâlib (r.a), ism-i tasgir sigasıyla, şeklinde okumuştur. [232] 
Altıncı Mesele 


Hak Teâtâ'nın, "Mukarreb melekler de.." ifadesi, meleklerin tabakalarının, derece 
ve fazilet bakımından birbirinden farklı olduğuna delâlet eder. Buna göre 
meleklerin en büyükleri, meselâ Cebrail, Mikail, İsrafil, Azrail ve Hamele-i 
Arş'tır. Biz, bunların tabakalarını, Bakara süresinde, Hak Teâlâ'nın (Bakara. 30) 
âyetinin tefsirinde açıklamıştık. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Kim O'na kulluk etmekten kaçınır ve kibirlenmek 
isterse, (bilsin ki) Allah, onların hepsini huzurunda toplayacaktır" buyurmuştur. 


Bu, "Kim Allah'a ibadet etmekten istinkâf edip, bu hususta tekebbür ederse, 
bilsin ki Allah onları kendi huzurunda hasredecektir", yani "Allah, Kıyamet 
gününde onları, kendileri için hiçbir şey yapamaz bir vaziyette huzurunda 
toplayacaktır" demektir. 

Bil ki Allah-u Teâlâ, o istinkâf edip büyüklenenleri hasredeceğini söyleyip, ama 
onlara ne yapacağını söylemeyerek, aksine ilk önce itaatkâr mü'minlerin 
mükğfaatın- 

dan bahsedip, 'Fakat iman edip sâlih ameller işleyenlere gelince, Allah onlara 
hem mükğfaatlarmı eksiksiz ödeyecek, hem de fazl-ı ilahisinden (hak 
ettiklerinin) fazlasını verecektir" buyurmuş, sonunda da istinkâf edip tekebbür 
edenlerin cezasına yer vermiş ve, 

"Ama büyüklenerek ibadetten kaçman o kimseleri, pek acıklı bir azaba 
uğratacak, onlar Allah'tan başka, kendileri için ne himaye eden bir dost, ne de bir 
yardımcı bulamayacaklardır" buyurmuştur. Bu ifadenin manası açık otup, hiçbir 
zorluk yoktur. 

Cenâb-ı Hak, mü'minlerin mükâfaatını, istinkâf edip büyüklenenlerin cezasından 
önce zikretmiştir. Çünkü onlar, önce Allah'a itaat edenlerin mükâfaatını görüp, 
bundan sonra da, kendilerinin ikab ve cezalarını görünce, bu oniar için son 


derece şiddetti bir act ve hasret sebebi olmuştur. [233] 
Size Rabbinizden Bir Burhan ve Nur Gelmiştir 


"Ey insanlar, gerçekten size Rabbinizden bir burhan gelmiştir. Size, apaçık bir 
nûr göndermişizdir. İşte Allah'a iman edip de. Ona sarılanlar (yok mu?) Onları, 
kendisinden bir rahmetin ve lûtf-u inayetin içine sokacak ve onları, kendisine 
(giden) dosdoğru bir yola götürecektir" 

(Nisa. 174-175), 

Bil ki Allah Teâlâ, bütün münafık, kâfir, yahudi ve hristiyanların aleyhine 
deliller getirip, onların hertürlü şüphesini cevaplayınca, hitabı umumîleştirerek, 
bütün insanları, Hz. Muhammed (ş.a.s)'in peygamberliğini kabul etmeye davet 
etmiş ve "Ey insanlar, gerçekten size Rabbinizden bir burhan gelmiştir ' 
buyurmuştur. Burhan, Hz. Muhammed (s.a.s)'dir. Allah, bu âyette O'nu, 
"Burhan" diye nitelendirmiştir, çünkü hakkın hak, bâtılın bâtıl olduğunu 
göstermek üzere burhan (delil) ortaya koymak O'nun sanatıdır. Âyette geçen, 
"Nur-u Mübin" (apaçık bir nür) de Kur'ân-ı Kerim'dir. Allah Teâlâ, Kur'ân'ı, 
kalbe iman nurunun düşmesine sebep olduğu için "Nür" diye isimlendirmiştir. 
Cenâb-ı Hak, bütün âlemlerce, Hz. Muhammed (s.a.s)'in bir peygamber, Kur'ân-ı 


Kerim'in de hak bir kitap olduğu iyice anlaşılınca, bundan sonra insanlara, Hz. 
Muhammed'in şerlatına sarılmalarını emredip, buna karşılık onlara mükafaat 
vaadede-rek,"İşte Allah'a iman edip de, O'na sarılanlar yok mu..." buyurmuştur. 
Allah'a imandan maksad, Allah'ın varlığına (zatına), sıfatlarına, fiillerine, 
hükümlerine ve isimlerine imandır. "O 'na sarılmak "tan murad, "imanda 
kendilerini sebat ettirmesi, şeytanın yoldan çıkarmasına karşı kendilerini 
koruması, kendilerini ilahi rahmet ve fazlına girdirmesi ve sırat-ı müstakime 
iletmesi hususlarında Allah'a sarılmaları, güvenmeleridir. Böylece Cenâb-ı Hak, 
onlara şu üç şeyi, yani rahmet, fazi ve hidayetini vaadetmiştir. 

İbn Abbas, buradaki "rahmef'in, cennet; "fazl"ın, Allah'ın onlara, hiçbir gözün 
görmediği ve hiçbir kulağın duymadığı lütuflarda bulunması; "sırat-ı müstakime 
hidayet etmesi"nin de dosdoğru dine hidayet manasına olduğunu söylemiştir. 
Ben derim ki: Rahmet ve fazi, cennette verilecek olan mükafaat ve saygı 
manalarına hamledilmiştir. Fakat bu âyetteki hidayet ile beşer ruhlarında, 
kudsiyet ve kibriyâ âleminin nurlarının tecelli etmesi sayesinde meydana gelen 
saadetler kasdedilmiştir. İşte bu, ruhi bir mutluluktur. Cenâb-ı Hak bunu, ruhi 
mutlulukların, cismâni lezzetlerden daha kıymetli olduğuna dikkat çekmek için, 
ilk ikisinden sonra 


zikretmiştir. [234] 


Kelâlenin Mirası 


"(Habibim) senden fetva isterler. De ki: "Allah, babası ve çocuğu olmayanın 
mirası hakkındaki hükmü (şöyle) açıklar: Eğer, çocuğu olmayan bir erkek 
ölür,geride onun bir tek kızkardeşi kalırsa terikesinin yansı o (kızkardeşfndir). 
Eğer(geride kalan) , erkek kardeş ise, o, çocuksuz ölen kızkardeştnin terikesine 
vâris olur. Eğer (aynı şekilde geride kalanlar), iki kızkardeş ise, erkek kardeşin 
tertkesinin üçte ikisini alırlar. Eğer (aynı şekilde geride kalanlar), erkek ve kız 
kardeşler ise, o zaman erkek için dişinin hissesinin iki kah vardır. Allah size 
şaşırırsınız diye, (hükümlerini) açıklıyor. Allah her şeyi hakkıyla bilendir" 
(NisA, 178). 

Bil ki Allah Teâlâ, sürenin sonu başına uygun düşsün diye, bu sürenin evvelinde 
mallarla ilgili hükümlerden bahsetmiş ve sonunu aynı mevzu ile bitirmiştir. 
Sürenin ortası ise, hak dine ters düşmüş olan fırkalarla tartışmayı ihtiva 
etmektedir. 

Ehl-i ilim şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, "Kelâle" hakkında iki âyet indirmiştir. 
Birincisi, kış mevsiminde inmiştir ve bu sürenin baş kısmında yer alır. Diğeri ise, 


yazın inmiştir ve bu âyettir. Bundan dolayı, bu âyete "sayf (yaz) âyeti" denir. 
"Kelâle"-nin, hem vâris olan, hem de vâris olunan için kullanıldığını daha önce 
anlatmıştık. Binâenaleyh eğer bu kelime, vâris olan için kullanılır ise, "Kelâle", 
ölenin babası ile çocuğu dışındaki mirasçılarıdır. Eğer bu kelime vâris olunan 
için kullanılır ise, "Kelâle", ebeveyninden biri ile hiçbir çocuğu kendisine vâris 
olmayan ölen kimse demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer çocuğu olmayan bir erkek ölür, geride onun bir tek 
kızkardeşi kalırsa, terikesinin yarısı o kızkardeşindir" buyurmuştur. Bu âyetteki 
kelimesi, hemen sonra geten fiilin açıkladığı, aynı kök ve manadaki (mahzuf) bir 
fiilin faili olarak merfü kılınmıştır. Âyetteki ,çocuğu olmayan" ifadesi sıfat 
olduğu için mahallen merfudur. Bunun takdiri, "çocuğu olmayan bir erkek 
ölürse" şeklindedir. 

Bil ki âyetin zahirinde üç kayıt ve şart bulunmaktadır: 

1) Âyetin zahiri' ölenin çocuğu olmaması şartıyla, kızkardeşin, mirasın yarısını 
almasını, ama çocuk bulunduğu zaman, mirasın yarısını almamasını gerektiriyor. 
Halbuki durum böyle değildir. Aksine kızkardeşin, mirasın yansını alabilmesinin 
şartı, ölenin erkek çocuğunun olmamasıdır. Eğer ölen erkeğin kız çocuğu 
bulunursa, o zaman kızkardeş, yine malın yarısını alır. 

2) Âyetin zahiri, ölen kimsenin çocuğu olmaması şartı ile, kızkardeşin, mirasın 
yarısını alacağını gösterir. Halbuki durum böyle değildir. Aksine bunun şartı, 
ölenin ne bir çocuğunun ne de babasının geride kalmamış olmasıdır. Çünkü 
kızkardeş, baba varken, icmâya göre vâris olamaz. 

3) Âyetteki 'Ceride o erkeğin bir kızkardeşi olursa" ifadesinden maksad, ana- 
baba bir veya baba bir kızkardeşiir. Çünkü ana bir kız ve erkek kardeşin, 
mirastaki hükmünü Cenâb-ı Allah, bütün alimlerin ittifak ettikleri gibi, bu 
sürenin başiarında yer alan kelâte âyetinde bildirmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer (geride kalan) erkek kardeş ise, o, çocuksuz ölen 
kızkardeşinin terikesine vâris olur" buyurmuştur. Yani "Erkek kardeş, ölen 
kızkardeşin çocuğu mevcut olmadığı zaman, bütün terikesine vâris olur. Bu, ana- 
baba bir veya baba bir erkek kardeş olur ise böyledir. Ama, ana bir erkek kardeş 
olursa, mirasın tamamını alamaz. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Sir;"Eğer (aynı şekilde geride kalanlar), iki kızkardeş 
ise, erkek kardeşin terikesinin üçte ikisini alırlar. Eğer (aynı şekilde geride 
kalanlar), erkek ve kızkardeşler ise, o zaman erkek için, dişinin hissesinin iki kah 
vardır" buyurmuştur. İşte bu ifade, zikredilen kızkardeşin, ana bir kızkardeş 
olmadığına delâlet eder. 

Rivayet olunduğuna göre, Hz. Ebü Bekir es-Sıddik (r.a), bir hutbesinde şöyle 


demiştir: "Dikkat ediniz, Allah Teâlâ'nın, Nisa süresindeki ferâiz ile ilgili 
âyetlerin ilki, çocuk ve baba hakkındadır. İkincisi ise, zevç, zevce ve ana bir 
kızkardeşler hakkındadır. Cenâb-ı Hakk'ın Nisa süresi'nin sonunda getirdiği âyet 
ise, ana-baba bir kız ve erkek kardeşler hakkındadır. Enfâl süresinin sonundaki 
mirasla ilgili âyet ise, ulül-erhâm hakkındadır. 

Sonra Cenâb-ı Hak,"Allah size, şaşırırsınız diye, (hükümlerini) açıklıyor" 
buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili şu açıklamalar yapılmıştır: 

1) Basralılar, burada bir muzafın mahzüf olduğunu ve bunun takdirinin ise 
"Allah size (hükümlerini) sapmanızı hoş görmediği için, açıklıyor" şeklinde 
olduğunu, ama muzaf olan "kerahet" kelimesinin hazfedildiğini ve bunun tıpkı 
"Köye, yani ahalisine sor" (Yusgi. 82) âyetindeki gibi olduğunu söylemişlerdir. 
2) Küfeliler, bu ifadede nefy harfinin hazfedilmiş olduğunu ve bunun 
takdirinin"şaşırmayasınız, sapıtmayasmızdiye.( Allah size (hükümlerini) 
açıklıyor" şeklinde olduğunu ve bunun tıpkı "Allah gökleri ve yerleri, yıkılırlar 
diye, yani yıkılmasınlar diye, tutmaktadır" (Fat.r. 4i) âyetindeki gibi olduğunu 
söylemişlerdir. 

"Nazm" adlı eserin sahibi el-Cürcâni ise, âyetin, "Allah size, sapıklığı, onun 
sapıklık olduğunu bilesiniz ve ondan kaçmasınız diye açıklıyor" manasında 
olduğunu söylemiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak,"Allah her şeyi hakkıyla bilendir" buyurmuştur. Binâenaleyh 
O'nun açıklamaları gerçek, bildirdikleri doğrudur. 

Bil ki bu sürede, çok dikkate değer bir incelik vardır. O da şudur: Sürenin başı, 
Cenâb-ı Hakk'ın kudretinin mükemmelliğini anlatmaktadır. Çünkü Allah bu 
süreye, "Ey insanlar, sizi bir tek candan yaratan Rabbinize saygılı olun" (Nisa. 1) 
diye başlamıştır. İşte bu ifade, O'nun kudretinin sonsı zluğuna delâlet eder. 
Sürenin sonu ise, Allah'ın ilminin mükemmelliğini anlatmaktadır. Bu da O'nun, 
"Allah her şeyi hakkıyla bilendir" âyetidir. Rubübiyyet, ulühiyyet, celâl ve izzet 
işte bu iki sıfat ile kâimdir. Bu iki sıfattan dolayı, insanların, Allah'ın emir ve 
yasaklarını tutup, bütün mükellefiyetleri kabul etmeleri gerekir. 

Musannif F. Râzi der ki :'*Bu sürenin tefsirini, 595 (hicri) senesinin Cumade'- 


âhire ayının 12. Çarşamba günü tamamladım." [235] 
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[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[43] Buhari, Merda, 2,3 


[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


331 
[45] Müslim, Zuhd, 1 (1V/2272). 


[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


332 


[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[48] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


334 


BL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





337 


[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


338 





[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


339 
[56] Buhari, Deavat, 10; Müslim, Müsafirin, 181 (1/526). 


[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


340 


[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


341 


L60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


342 
[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 
343 








1631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/329 


8/329- 


8/331- 


8/332 
8/333 
8/333 
8/333- 


8/334 
8/335- 


8/337 
8/337- 


8/338- 


8/339- 


8/340- 
8/340- 


8/341 
8/341- 


: 8/342- 


8/343 


[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
344 

L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
346 

[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
1691 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
348 

[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
349 

[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
350 

[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
351 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 











[80] Ebu Davud, Nikah, 38 (2/242); Darimi, Nikah, 25 (2/144). 


[81] Nesai, Nisa, 2 (7/63). 

[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
353 

[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
354 

[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/343- 


8/344- 


8/347 
8/347 
8/347 
8/347- 


8/348 
8/348 
8/348- 


8/349 
8/349- 


8/350 
8/350 
8/350- 


8/351 
8/352 


8/352- 


8/353- 


8/354 
8/355 
8/355 
8/356 


[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


357 


[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


259 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


360 


[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


362 


[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


362 


[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


363 


[99] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





8/356 
8/356 
8/356 
8/356- 


8/357- 


8/359 
8/359- 


8/361- 


8/361 
8/361- 


8/362- 


8/363 


[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/364 


HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/364-365 


[102] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/365 


[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/365-367 


[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/367 


(105) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/367-368 


[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/368-369 





[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/369 

[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/369 
[109] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/369-371 
[10] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/371 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/371-372 
[12] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/372 
H3İ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/173 
(1141 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/173-174 
(1151 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/174-175 
(1161 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/375-376 
(1171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/376 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/377 
(1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/377-378 
[120] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/378 
[21] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/378-379 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/379 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/379 














[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/379 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/380 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/380 
[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/380-381 
[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/381-382 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/382 
[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/382 
L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/383 
[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/383 
(133) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/383 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/384 
(139) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/385 
[136] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/385 
1137) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/385 
[138] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/385-386 
(139) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/386 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/386 

L4] Keşfu'I-Hafa, 1/106. 

[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/387 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/387 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/388 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/388 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/388-389 
L47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/389 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/389 
[149] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/390 
[150] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/390 
USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/391 
(1521 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/391-392 
(153) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/392 
[154] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/392-393 
(159) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/393 
(156) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/393 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/394 

L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/394 
(59) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/394 
[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/394-395 
[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/395 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/395-396 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/396 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/396-397 
L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/397 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/397 
[167] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/397 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/398 
1169) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/398 
[170] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/398 
[O71] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/399 
[172] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/399-400 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/400 














[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/400-401 
L75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/401 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/401-402 
L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/402-403 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/403 
L79) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/403-404 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/404-405 
U81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/405 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/405 
[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/405-406 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/406 
1189) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/406 
[186] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/406 
1187) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/406-407 
[188] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/407 
1189) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/407 
[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/408 

HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/408 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/408 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/409-410 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/411-412 
U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/412 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/412-414 

L197] Muvatta, İlim, 1; Keşfu'I-Hafa, 1/329. 

[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/414-415 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/415 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/415-416 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/416 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/416-417 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/417 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/417-418 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/418 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/419 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

















8/419 

[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/419-420 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/420 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/420 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/421 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/421 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/421-422 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/422 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/422-424 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/424-425 
[217] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/425-426 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/426 

[219] Darimi, Mukaddime, 3 (1/9). 

[220] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/427 
[221] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/428 
[222] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/428 

223) Hristiyan mesheplerinin bazıları tarihte Hz.Meryem'i açıkça 
tanrılaştırmıştır. Katolik ise ona verdiği sıfatlarla Kur'an nazarındaMeryem 
tanrılaştırmıştır ( Tanrının annesi sıfatı ona duaedip yalvarmaları ona göre 
yükselip hayatta olduğunu kabullenmelidir buna gösterir) fakat meryemin 














tanrılaştırılması başka onun üç unsurundan biri sayılır daha başka bir şeydir 
Kur'an meryemin teslisin bir unsuru saydığı kesinlikle varid degildişrr Maide 
116 ayetin buna delalet etmez ( Bu hususta geniş bilgi niçin bkz. Kur'an da 
Ulühiyet, 1987,S.350-353). 

[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/428-429 
[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/429-430 
[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/430 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/430 
[228] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/4730 
[229] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/431 
[230] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/431-432 
[231] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/432 
[232] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/432 
[233] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/432-433 
[234] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/433-434 
[235] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/434-437 
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MÂİDE SÜRESİ 


Bu süre yüzyirmi Ayettir ve Medine'de nazil olmuştur. "Ey iman edenler, 
akidlerinizi (sözlerinizi) yerine getirin. Siz ihramlı olduğunuz halde, avlanmayı 
helal saymamak şartıyla ve size (aşağıda) okunacak olanlar müstesna 
hayvanların (etleri) helal kılındı. Şüphesiz Allah, dilediğine hükmeder" (Mâide, 
1). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [1] 
Akdi Yerine Getirmenin Manası ve Önemi 


Arapça'da (aynı manada olmak üzere)o (Ahdinde durdu) denilir." Âhidlerini 
yerine Akd Yerine Getirmenin Manası ve Öremi getirenler" (Bakara, 177) âyeti 
de böyledir. 

"Akd", birşeyi birşeye çok sıkıca ve sağlamca bağlamak demektir. Buna göre 
"ahd" , ilzam (mecbur kılma); "akd" ise iltizam, yani o mecburiyeti çok sağlam 
bir şekilde kabul etmek demektir. İman, Allah'ın zâtını, sıfatlarını, hükümlerini 
ve fiillerini bilip tanımaktan ibaret olup, bütün mükellefiyet, emir ve yasakları 
hususunda Allah'a inkiyadın bütün mahlükâta vacib oluşu da O'nun 
hükümlerinden birisi olunca, âyette geçen akid, imanın kendisinin 
gerçekleşmesinde nazar-ı itibara alınan şeylerden birisi olmuş olur. İşte bu 
sebeple Cenâb-ı Hak, "Ey iman edenler, akidlerinizi yerine getirin" demiştir. Bu 
"Ey Allah'a inkıyâd ve itaati göstermede, çeşitli akid ve ahidlere iman etmeyi 
kabul etmiş kimseler, o akidlerinizi yerine getiriniz" demektir. Allah Teâlâ, bu 
âyette de olduğu gibi, kullarına olan buyruklarını, "akidler" diye ifade etmiştir. 
Çünkü O, bu akidleri, tıpkı birşeyin birşeye sağlam bir iple bağlanması gibi, 
kullarına bağlamıştır. 

Bil ki Cenâb-ı Allah, bu tekliflerini, hem bu âyette, hem de "Fakat (Allah), 
kalblerinizin akdettiği (azmettiği) yeminler yüzünden sizi hesaba çeker" (Mâide. 
89) âyetinde olduğu gibi, bazan "akidler" diye; bazan da, "Siz bana karşı olan 
ahdinizi yerine getirin, ben de size karşı olan ahdimi yerine getireyim" (Bakara, 
40) ve ' 'Karşılıklı anlaşma yaptığınız zaman, Allah'ın ahdini yerine getirin ve 
yeminlerinizi bozmayın" (Naw, 9i) âyetlerinde olduğu gibi, "ahidler" diye 
adlandırmıştır. Netice olarak diyebiliriz ki Cenâb-ı Hak bu âyette, hem yapmak 
hem de yapmamak açısından mükellef tuttuğu şeylerin yerine getirilmesini 


emretmiştir. [2] 


Bir Nezir Meselesinde Hanefi İle Şafili Arasındaki Fark 


Şafii (r,h) şöyle der: "Bir kimse, bayram günlerinde oruç tutmayı veya çocuğunu 
kesmeyi nezretse, bu nezir hükümsüz olur." Ebü Hanife (r.h) ise, tam aksine bu 
nezrin sahih bir nezir olduğunu söylemiştir, Ebü Hanife'nin delili şudur: Bu 
kimse, oruç tutmaya ve çocuğunu kesmeye nezr etmiştir. Binâenaleyh bu 
kimsenin oruç tutması ve kesmesi gerekir. Bu iki cümleden birincisinin izahı 
şöyledir: Bu kimse bayram gününde oruç tutmaya ve çocuğunu kesmeye 
nezretmiştir. Halbuki bayram günü oruç tutmak, hem oruç tutma, hem de o 
orucun bayram gününde olmasından meydana gelmiş bir mahiyettir. Çocuğu 
kesme de, hem kesme fiilinden, hem de o kesmenin çocuk üzerinde olmasından 
meydana gelmiş bir iştir. Mürekkeb bir işi yapan kimse, o mürekkeb (birleşik 
şeyi) meydana getiren parçalardan her birini yapmış demektir. Binâenaleyh 
bayram günü oruç tutmayı veya çocuğunu kesmeyi kendisine gerekli kılan 
kimse, hiç şüphesiz oruç tutmayı ve kesme işini iltizâm etmiş olur. Bunun böyle 
olduğu sabit olunca biz deriz ki: "Akidlerinizi yerine getirin" (Mâide. 1); "Niçin 
yapmayacağınız şeyleri söylersiniz" (Sat. 2) ve "(onlar), nezirlerini yerine 
getirirler" (inşân, ?) âyetleri ile Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Adağını yerine getir" 
haöls-i şerifinden dolayı, o kimsenin oruç tutması ve kesme işini yerine 
getirmesi gerekir. Velhasıl o kimse, orucunun bayram günü olması ve kesme 
işinin çocuk üzerinde tahakkuk etmesi bakımından, bu nezrini lağv etmiş, 
hükümsüz kılmıştır. Fakat umumi lafız, tahsisten sonra hüccettir. (Binâenaleyh o, 
bayram günleri dışında orucunu tutar ve kesme işini de, kurban olabilecek bir 
hayvan üzerinde ifa eder.) Şafii (r.h)'nin delili şudur: "Bu, günah olan bir işi 
nezretmektir. Dolayısıyla Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Allah'a karşı mâsiyet olan 


bir hususta nezir yapılamaz" Blhadis-i şerifinden ötürü, bu bir lağv (hükümsüz) 


nezir olur." [4] 
Alış-verişte Meclis Myhayyerliği Meselesinde Farklı İçtihatlar 


Ebü Hanife (r.h), alış-verişte meclis muhayyerliğinin olmadığını ileri sürerken, 
İmam Şafii (r.h), bunun olduğunu 

söylemiştir. Ebü Hanife'nin defili şudur: "Alış-veriş yapılıpkesinleşince, âyetteki 
"akidlerinizi yerine getirin" emrinden ötürü, artık onu bozmanın haram olması 
gerekir." Şafii'nin delili ise şudur: O, âyetin bu umümi hükmünü, Hz. Peygamber 


(s.a.s)'in "Alış-veriş yapan iki kişiden her biri, bulunduktan o yerden (meclisten) 
ayrılmadıkları müddetçe, muhayyerdirler (isterlerse, bu altş-verişi feshedip 


bozabilirler)" hadisi ile tahsis etmiştir. [5] 
Üç Talakı Birden Verme Konusunda Farklılık 


Ebü Hanife (r.h), üç talak hakkının hepsini birden kullan- manın haram olduğunu 
söylerken; Şafii (r.h), bunun haram olmadığını söylemiştir. Ebü Hanife'nin delili 
şudur: "Hak Teâlâ'nın "(Farz olan iddet) son buluncaya kadar, nikah akdini 
bağlamaya azmetmeyin..." (Bakara. 235) âyetinden ötürü, nikah da bir akiddir. 
Binâenaleyh, "akidlerinizi yerine getirin" âyetinden ötürü de, o akdi bozmanın 
haram olması gerekir. Bu ifade ile, icmâya dayanılarak, bir talak verme (yani üç 
talaktan birini kullanma) hakkında amel edilmemiştir. Binâenaleyh âyetin 
hükmünün, birden fazla talakta, devam etmesi gerekir. Şafii (r.h), âyetin bu 
umumi hükmünü şu kıyas ile tahsis etmiştir (sınırlamıştır): "Eğer cem (yani üç 
talakı birden vermek) haram olmuş olsaydı, (verilmesi halinde) geçerli olmazdı. 


Halbuki bu geçerlidir. Binâenaleyh, bu haram değildir." [6] 
Yiyecekler Konusunda İnsanların Mükellefiyetleri 


Allah Teâlâ, "Hayvanların (etleri) size helal kılındı" buyurmuştur. Bil ki Allah 
Teâlâ önceki ifade ile, bütün mükelleflere, tekliflerinin hepsini kabul etmelerinin 
gerektiğini iyice beyân edince, külli ve esas kaide mesabesinde olan bu 
hükümden sonra mufassal olarak tekliflerini saymaya başlamış ve önce 
yiyeceklerin helal ile haram olanlarını zikredip, "Hayvanların (etleri) size helsl 


kılındı" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [7] 
“Behimetu’l-En’am” Tabrinin İzahı 


Alimler şöyle demişlerdir: "Aklı olmayan her canlı, "behime"dir. Bu, Arapların, 
birisine bir şey güç geldiğinde söyledikleri ve "yolu kapalı" manasında 
söyledikleri ,sözlerinden alınmıştır. Daha sonra bu isim, karada ve denizde 
yaşayan her dört ayaklı hayvan hakkında kullanılmıştır. Âyette geçen "en'âm", 
deve, sığır ve davar demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "En 'âm 'ı da (Allah sizin 
için) yaratmıştır. Bunlarda sizin için ısıtıcı ve koruyucu maddeler ve nice nice 
faydalar vardır... Atları katırları ve merkebleri de (sizin için) yarattı" (Naw, 5-8) 


" 


buyurmuş ve böylece "en'âm" ile "at, katır ve eşeğin" farklı olduğunu 
belirtmiştir. Yine Cenâb-ı Allah, "Ellerimizin yaptıklarından, kendileri için onca 
enamı yarattığımızı, bu sayede onlara mâlik olmuş bulunduklarını görmüyorlar 
mı? Biz onları, kendilerine itaatkâr kıldık. İşte binecekleri bunlardan ve 
yiyecekleri bunlardandır" (Yasin,71-721 ve "En'âm'dan, yük taşıyacak, 
(tüyünden) döşek yapılacak olanları yaratan da O'dur. Allah'ın size rızık yaptığı 
şeylerden yiyiniz... (Allah) sekiz çift (yarattı): Koyundan bir çift, keçiden bir 
çift, deveden bir çift, sığırdan bir çift" (Enam, 142-144) buyurmuştur. 

Vahidi (r.h); "En'âm" sözüne, tırnaklı hayvanlar girmez. Çünkü bu kelime, 
"yumuşak basma" manasına gelen, tabirinden alınmıştır" demiştir. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki: hakkında, şu sorular sorulmuştur: 

1) "Behime", bir cins; "en'âm" ise "tür"dür. Buna göre, bu tabir tıpkı "Hayvanü'l- 
insan" (insan olan canlı) denilmesi gibidir ki, bu sonra getirilmesi gerekenin, 
önce getirilmesi demektir? 

2) Eğer Allah Teâlâ. "Sizin için en'âm helal kılındı" demiş olsaydı, bu da aynı 
manayı ifade ederdi. Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, bir başka âyetteki föy 
"Karşınızda okunan (hayvanlar) müstesna, en'âm size helal kılındı" <Hacc, mj 
buyruğudur. Binâenaleyh bu âyette, "behime" kelimesinin ilaveten 
getirilmesinde ne fayda vardır? 

3) Allah Teâlâ, "behime" lafzını müfred, "en'âm" lafzını ise cemi olarak 
getirmiştir. Öyle ise bunun faydası nedir? 

Birinci soruya, şu iki şekilde cevap veririz: 

1) Bu ifadede, gerek "behime", gerek "en'âm" kelimeleri ile aynı şey murad 
edilmiştir. Binâenaleyh behime"nin, "en'âm"a izafesi, beyân içindir. Bu tür 
izafet (den, dan) manasındadır. Meselâ (gümüş'den olan yüzük, gümüş yüzük) 
gibi. Binâenaleyh âyetteki bu izafet, "En'âm'dan olan behime* demektir. Veyahut 
da bu izafet, te'kid içindir. Tıpkı bizim O şeyin kendisi, bizzat aynısı" dememiz 
gibi... 

2) "Behime" ile birşey, "en'âm" ile de başka birşey murad edilmiştir. Bu takdirde 
şu iki izah yapılabilir: 

a) "Behimetü'l-en'âm" tabirinden maksad, ceylan, vahşi sığır ve benzeri 
hayvanlardır. Sanki Araplar, geviş getirme ve köpek dişleri olmama bakımından, 
"en'âm'a benzeyen behâim cinsi hayvanları kastetmişlerdir. Böylece "behime" 
kelimesi, aradaki bu benzerlikten ötürü, "en'ân"a muzaf kılınmıştır. 

b) Buradaki "behime"den maksad, "en'âm"ın karnındaki yavrularıdır. Nitekim 
rivayet olunduğuna göre, İbn Abbas (r.a), bir sığır kesilip, karnından bir cenin 
çıkınca, onun kuyruğundan tutarak, "Bu, en'âm'ın behimesidir" demiştir. İbn 


Ömer (r.a)'in de, "Bu, en'âm'ın ceninleridir. En'âm'ın kesilmesi bunun da 
kesilmesi yerine geçer" dediği rivayet edilmiştir. Bil ki bu izah, Imam Şafii 
(r.h)'nin, "Cenin, annesinin kesilmesi ile kesilmiş sayılır" şeklindeki görüşünün 


doğruluğuna delâlet eder. [8] 
Mecuselerin Hayvan Kesmeye İtirazlarına Cevap 


Seneviyye şöyle demişlerdir: "Hayvanları kesmek, onlara eziyet etmek demektir. 
Eziyet verme ise, kabih (kötü) biriştir. Kabih olan işe, Rahim ve Hakim olan ilah 
razı olmaz. Binâenaleyh hayvanları kesmenin, Tanrının hükmü ile helal ve. 
mubah olması imkânsızdır. Bunun doğruluğunu gösteren birşey de şudur: Bu 
hayvanlar, kendilerini müdafaa edemezler. Onlar kendilerine eziyet edene karşı, 
sözle müdafaa da yapamazlar. Eziyet vermek kabihtir. Fakat böylesine âciz ve 
çaresiz varlıklara eziyet etmek daha kabihtir." 

Bil ki bütün müslüman fırkalar (mezhepler), bu şüphe yüzünden birçok değişik 
gruplara ayrılmışlardır. Bu cümleden olarak Mükremiyye (S7)t şöyle demiştir: 
"Biz, hayvanların kesilirken acı duyduğunu kabul etmiyoruz. Cenâb-ı Hak 
onlardan, kesilmenin acısını kaldırmıştır. Bu, zaruri ve mecburi olan şeylerdeki 
diretip sabretme gibidir" 

Mu'tezile ise, "Biz, eziyetin ve acı vermenin, mutlak olarak (kayıtsız-şartsız) 
kabih olduğunu kabul etmiyoruz. Bu ancak daha önce işlenmiş bir cinayete ve 
bir bedele karşılık olmadığı zaman kabih olur. İşte burada Allah Teâlâ, bu 
hayvanlara, âhirette kıymetli karşılıklar verecektir. Binâenaleyh bu kesme, 
zulüm olmaktan çıkar. Sözümüzün doğruluğuna, güzel olduğu akıllarımızca da 
anlaşılan şu husus da delâlet eder: "Sıhhatli olmak için, kan aldırma sıkıntısına 
katlanmak güzeldir. Bundan dolayı, büyük bir menfaat için, bu azıcık sıkıntıya 
katlanmak güzel olunca, kesme ile ilgili durum da aynı olur." 

Ehl-i sünnet de şöyle demiştir: "Hayvanların kesilmesi hususundaki müsaade, 
Allah tarafından, kendi mülkünde yapılmış bir tasarruftur. Bir mal sahibi, kendi 
malında 87) Mükremiyye, Haricilerden bir Koldur. Mükrem İbn Abdullah el-Icli 
tarafından kurulmuştur. Namazı ter-kedenleri kâfir sayarlar (ç). asarrufâtta 
bulunduğu zaman ona itiraz edilmez." Bu konu çok uzundur ve usül ilminde 


anlatılmıştır. Allah en iyi bilendir. [9] 
Üçüncü Mesele 


Bazı kimseler, "Hayvanların (etleri) size helal kılındı" âyetinin mücmel 


olduğunu söylemişlerdir. Çünkü helal 

kılma, ancak fiillere nisbet edilir. Burada ise, zatlara (bizzat layvanlara) nisbet 
edilmiştir. Bundan dolayı bunu zahirine göre almak imkânsızdır. Bu sebeple, 
burada bir fiil takdir etmek gerekir. Halbuki takdir edilecek olan herhangi bir fiil, 
takdir edilmeyecek olanlardan daha tercihe şayan değildir. Binâenaleyh bu "helal 
kılma"dan muradın, o hayvanların derileri veya kemikleri veya yünleri veyahut 
da etlerinden istifade etmek olabileceği gibi, onları yemek suretiyle onlardan 
istifade etmek de olabilir. Şüphesiz ki âyetin lafzı, bütün bunlara muhtemeldir. 
Binâenaleyh âyet bu bakımdan mücmeldir. Ancak Hak Teâlâ'nın, "Enamı da o 
yaratmıştır ki bunlarda sizin için ısıtıcı ve koruyucu maddeler ve nice nice 
menfaatlar vardır. Onlardan yersiniz de..." (Nam,5)âyeti, "Hayvanlarsize helal 
kılındı" buyruğu ile, bu hayvanlardan bütün sayılan bakımlardan, istifade 
edilebileceğine delâlet eder. 

gİI ki Allah Teâlâ, "Hayvanların (etleri) size helal kılındı' buyurunca, bunun 
peşisıra şu iki istisnayı yapmıştır: 

1)"Size (aşağıda) okunacak olanlar müstesna..." Bil ki bu istisnanın zahiri 
manası mücmel(biraz kapalı)dır. Halbuki mücmel bir ifadeyi, mufassal bir 
ifadeden istisna etmek, istisna edilmeyen kısmı da mücmel hale getirir. Fakat 
müfessirler bu istisnadan muradın, bu âyetten sonra gelecek olan, "Ölü, kan, 
domuz eti, Allah dan başkası adına kesilen hayvan, (henüz canı çıkmadan yetişip 
kestikleriniz dışındaki) boğulmuş, vurulmuş, yukarıdan aşağı yuvarlanmış, 
s,üsülmüş (boynuzla veya tosla vurulmuş), vahşi hayvanlarca yaralanmış olup da 
Ölen hayvanlar ve dikili taşlar (putlar) adına kesilen hayvanlar size haram 
kılınmıştır" (Maide, 3) âyetinde sayılan şeyler olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Bunun izahı şöyledir; Hak Teâlâ'nın "Hayvanlar size helal kılındı" 
buyruğu, bu hayvanların bütün bakımlardan insanlara helat olmasını gerektirir. 
İşte bundan dolayı bunu Cenâb-ı Hak, "Bu hayvanlar, eğer ölü, boğulmuş, 
vurulmuş, yukarıdan aşağı yuvarlanmış, susulmuş veya yırtıcı hayvanlarca 
parçalanmış, yahut da Allah'dan başka birisinin adına kesilmiş olurlar ise, işte o 


zaman haramdırlar" diye açıklamıştır. [10] 
İhramlı Olana, Karada Avlanma Yasağı 


2) Hak Teâlâ, "İhramlı olduğunuz halde, avlanmayı helal saymamak şartı ile" 


diye, ikinci istisnayı yapmıştır. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [11] 


Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, "en'âm'ın behimesini" helal kılınca, o hayvanların av olanları ile 
olmayanları arasındaki farkı 

zikretmiştir. Böylece biz, ontardan av olanların ihramsız olduğumuz zaman helal 
olduğunu, onlardan av olmayan diğer hayvanların ise, ihramlı iken de ihramsız 


iken de helal olduklarını anlamış olduk. 02] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "İhramlı olduğunuz durumda... "ifadesi, "hacc ile umreniz 
veyahut da ikisinden birisi sebebi ile 

ihrama girmiş iseniz..." demektir. Tıpkı, "Cünüp oldu ve o cünüptür" denilmesi 
gibi, (Hacc ve Umre için ihrama girdi); ihramlıdır" denilir. kelimesi, hem 
müfred, hem cemidir. Nitekim, denildiği gibi, "İhramlı kavim" de denilir. Cenâb- 
ı Hak da "Eğercünüb olduysanız, temizlenin (gusledin)" . 6) buyurmuştur. 

Bil ki biz,dediğimiz zaman, bu, iki manaya gelir: Birincisi, şu yukarıda 
verdiğimiz (ihrama girme) manasıdır. İkincisi ise, "O adam Harem bölgesine 
girdi" manasıdır. Buna göre, âyetteki pj£ föj ifadesi, her iki manaya da gelir. Bu 
sebeple, hacc veya umre sebebiyle ihrama giren kimsenin avlanması haram 
olduğu gibi, Harem bölgesine girenin de avlanması haramdır. İşte fukahânın 


görüşü budur. (13) 
Üçüncü Mesele 


Bil ki âyetin zahiri, avlanmanın, ihrama giren kimse İçin haram olduğunu 
gösterir. Bu âyetin bir benzeri de, "İhramdan çıktığınız zaman (isterseniz) 
avlanın" (Mâide, 2) âyetidir. Çünkü,(zaman) kelimesi şart manası ifade eder. Bir 
şeye şart ile bağlı olan, o şart bulunmadığı zaman mevcut olmaz. Fakat Cenâb-ı 
Hak, bir başka âyetinde, ihramlı olana haram kılınanın deniz avı değil, sadece 
kara avı olduğunu beyân ederek, 'Deniz avı yapmak ve onu yemek size ve yolcu 
olana bir fayda olmak üzere hela! kılındı. Kara avı ise, ihramlı olduğunuz 
müddetçe haram kılındı" (Mâide, 96) buyurmuştur. Binâenaleyh bu âyet, o 


mutlak manadaki âyetleri açıklar. [14] 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki kelimesi, "Sizin için helal kılındı" ifadesinden "hâl" olarak, mansub 
kılınmıştır. Bu tıpkı senin,"Bu yemek, aşırı gitmeyerek (yemeniz) halinde size 
helaldir" sözün gibidir Ferrâ,"bu ifadenin "Aşırı gitmemek ve haddi aşmamak 
şartıyla bu şey sana helal kılındı" sözün gibi olduğunu" söylemiştir. Buna göre 
âyetin manası, "İhramlı iken, avlanmayı helal görmeniz müstesna, size hayvanlar 


helal kılındı. Çünkü bu size, ihramlı iken helal değildir" şeklinde otur. [15] 
Hüsnün Kaynağı Allah'ın Emridir 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz Allah, dilediğine hükmeder" buyurmuştur ve bu, 
"Allah Teâlâ, bütün hallerde en'âm'ı mubah kılmış, ama avlanılmalannt bazı 
hallerde mubah kılmıştır. Binâenaleyh birisi, hükmü önce tafsil edip, sonra tahsis 
etmenin sebebi nedir? der ise, ona cevaben, "Allah, herşeyin maliki ve 
yaratıcısıdır. Bundan dolayı O'nun hükmüne hiç itiraz edilemez" denir." 
manasındadır. İşte alimlerimizin, "Altah'ın mükellef kılmasının güzet (hasen) 
oluşunun sebebi, rububiyyet ve ubüdiyyetttr" şeklindeki sözlerinin manası budur. 
Yoksa bunun sebebi, Mu'tezile'nin dediği gibi, kulların maslahatına riayet 


değildir. [16] 
Allah'ın Şeâirine Hürmet Ediniz 


"Ey iman edenler, Allah'ın şeâirine, haram olan aya, kurbanlık hediyelere, 
(onlardaki) gerdanlıklara ve Rablerinden hem bir ticaret, hem de bir rıza 
arayarak Beyt-i Haram'a ziyaret niyet edip gelenlere sakın hürmetsizlik etmeyin. 
İhramdan çıktığınız vakit (isterseniz) avlanın. Sizi Mescid-i Haram'dan 
alıkoydular diye bir kavme karşı beslediğiniz kin, sakın sizi haddi aşmaya 
sevketmesin. Birr ve takva hususunda birbirinizie yardımlasın, günah işlemek ve 
haddi aşmak hususunda yardımtaşmaym. Allah'a saygılı olun. Şüphesiz ki Allah, 
cezalandırması şiddetli olandır" 

(Mâide. 2). 

Bil ki Allah Teâlâ, birinci âyette ihramlı olana, avlanmayı haram kılınca, bu 
âyette de, Allah'ın tekliflerine Nemirlerine) muhalefet etmeyi yasaklayarak, aynı 
şeyi te'ktd etmiştir ve "Ey İman edenler, Allah'ın şeâirine hürmetsizlik etmeyin 


(onları helal saymayın)" buyurmuştur. [17] 


Şeâir Kelimesinin Manası 


Bil ki "Şe'âir", cemi bir kelimedir. Çoğu alimler onun, "Şaire" kelimesinin cem'i 
olduğunu söylemişlerdir. İbn Fâris ise bunun müfredinin "şi'are" olduğunu 
söylemiştir. Şaire, müş'ire manasınadır. Müş'ire, "bildiren"; iş'âr ise "bildirmek" 
manasınadır. Binaenaleyh bi-ldiren herşey, iş'ar etmiştir. Birşeye alem kılınan 
veya btrşeyle aiametlendirilen her şeye şaire denilebilir. Mekke'ye gönderilen 
kurbanlık hayvanlar da "şe'âir" diye adlandırılırlar. Çünkü bu hayvanlar, 
kendilerinin kurbanlık olduklarını gösteren alametlerle süslenmişlerdir. 
Müfessirler, âyetteki "şe'âir"den ne kasd edildiği hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Bu hususta iki açıklama yapılmıştır: 

a) Âyetteki, "Allah'ın şe'âirine hürmetsizlik etmeyin (onları helal saymayın)" 
emri, "Allah'ın, kullarına farz ve vacib kıldığı şeylerden ve şe'âirden 
herhangibirini ihlâl etmeyin" demektir. Buna göre, "Allah'ın şe'âiri", bütün 
mükeltefiyetteri içine alan umümi bir tabir olup, muayyen bir şeye tahsis 
edilmemiştir. Hasan el-Basri'nin, "Allah'ın şe'âiri, O'nun dini demektir" 
şeklindeki sözü de, bu görüşe yakın bir sözdür. 

b) "Bundan maksad belli bazı mükellefiyetlerdir." Bu görüşe göre de, şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Bu "İhramlı iken size haram kılınan avı, kendinize helal saymayınız" 
demökKtir. 

2) İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Müşrikler, Kâ'be'yi ziyaret ediyor, oraya 
kurbanlıklar götürüyor, hacc mekânlarına saygılı davranıyor ve kurban 
kesiyorlardı. Müslümanlar, bu işleri değişik yapmak isteyince, Allah Teâlâ bu 
âyeti indirmiştir." 

3) Ferrâ: "Bütün Araplar Safa ile Merve'yi hacctn şe'âirinden (mukaddes 
mekânlarından) kabul etmiyor ve oraların arasında sa'y etmiyorlardı. İşte Allah 
Teâlâ bunun üzerine, "Haccın herhangibir menasikini bırakmayı helal saymayın. 
Bütün menâsiki tastamam ve eksiksiz yapın" demiştir" der. 

4) Bazı alimter de, şe'âirin, kurbanlık olduğu bilinsin diye hörgücüne (keserek) 
işaret yapılmış olan kurbanlık develer olduğunu söylemişlerdir. Bu, Ebü 
Ubeyde'nin de görüşüdür. Ebü Ubeyde: "Bunun delili, "Biz, kurbanlık develeri, 
sizin için Allah'ın şe'âirinden kıldık" (Hacc. 36) âyetidir" demiştir. Bence bu 
görüş zayıftır. Çünkü Hak Teâlâ, "Allah'ın şe'âiri"zikrettikten sonra bunun 
üzerine (ve kurbanlık hediyelere) tabirini atfetmiştir. Halbuki matufun, matufun 
aleyhden başka birşey olması gerekir. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Haram olan aya da... "buyurmuştur. Bu, "Haram olan 
ayda savaşmak sureti ile, o haram aylan helal saymış olmayın" demektir. 


Bil ki âyette geçen "haram ay", Arapların mukaddes kabul edip, savaşmadıkları 
ay demektir. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Gerçekten ayların sayısı, Allah katında 
Allah'ın kitabında onikidir ve bunlardan dördü, haram aylardır" (Tevbe. 36) 
buyurmuştur. İşte bu sebeple haram ayların, zi'l-kade, zi'l-hicce, muharrem ve 
recep olduğu söylenmiştir. Buna göre âyette "haram ay" tabirinin müfred kelime 
cins ifade etmek için kullanılabildiğine göre, bütün bu dört aya bir işaret olması 
caizdir. Yine bununla, sadece recep ayının kastedilmiş olması da mümkündür. 


Çünkü recep ayının haramlığı diğerlerine göre daha fazladır. [18] 
Hedy Kelimesinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'Kurbanlık hedylere de..." buyurmuştur Vahidi: "Hedy, 
Beytullah'a (orada kesilmek üzere) gönderilen deve veya sığır veyahut da 
davardır. Bu kelimenin müfredi, lafzıdır. Bu müfredin şeklinde olduğu 
söylenmiştir. Her ikisinin cem'i de şeklindedir" demiştir. 

Nitekim Şair "Mekke'nin, orada namaz kılanın Rabb'ine ve gerdanlık takılmış 
kurbanlıkların boyunlarına yemin ettim..." demiştir. Bu âyetin bir benzeri de. 
"Ka'be"ye ulaşmış bir hedy (kurbanlık) olarak..." (Maide.95)ve ... "(Onlar) hedy- 


lerin, mahalline ulaşmasına mâni olanlardır" (Fetın, 25) âyetleridir. [19] 
Kelaid Kelimesinin Tefsiri 


Sonra Allah Teâlâ, "(Onlardaki)gerdanlıklara da..." buyurmuştur. Kalâid, 
"kilâde" kelimesinin cem'idir ve kılâde, deve ve onun dışındaki kurbanlıkların 
boynuna bağlanan şeydir ki bu meşhurdur. Bu kelimenin tefsiri hususunda şunlar 
söylenmiştir: 

1) Bundan murad, boynuna gerdanlık (alâmet) takılmış kurbanlıklardır. Bu 
kelime, o hayvanlar kurbanlıkların en kıymetlisi oldukları için, iyice itina 
gösterilmesi içm,(kurbanlıklar) kelimesine atfedilmiştir. Bu tıpkı, "Meleklerine... 
ve Cibrile ve Mikâfle..." (Bakara, 98)denilmesi gibidir. Buna göre sanki, "o 
kurbanlıklardan, özellikle gerdanlık takılmış olanlarına hürmetsizlik etmeyin" 
denilmektedir. 

2) Bu, hedyin (kurbanların) kendisine hürmetsizlik etmekten iyice sakındırmak 
için, hedy şöyle dursun, onların kalâidine (gerdanlıklarına) bile hürmetsizliği 
yasaklama manasınadır. Bu tıpkı, (O mü'min kadınlar), zinetlerini 
göstennesinler" im, Bu âyetinde olduğu gibidir. Cenâb-ı Hak burada, kadınlara 


zinet yerlerini göstermeyi iyice nehyetmek için, zinetini göstermeyi bile 
nehyetmiştir. 

3) Bazı alimler şöyle demişlerdir: Araplar, cahiliye döneminde haram ayların 
dışında, her zaman savaşırlardı. Bu ayların dışında, kime tesadüf edilse, hemen 
tepelenirdi. Fakat eğer o kimse, devesini veya sığırını, Harem-i Şerifin 
ağaçlarının kabuğu ile alâmetlendirmiş ise veya Kâ'be'yi ziyaret için ihrama 
girmiş ise, bu müstesna. İşte o zaman ona kimse sataşmazdı. Bu sebeple Allah 
müslümanların bunu pekiştirmelerini emretmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, demiştir. Yani, "Mescid-iHaram'ı ziyaret niyeti ile 
gelen topluluklara da hürmetsizlik etmeyin" demektir. Abdullah İbn Mes'üd (r.a), 
bunu izafet ile, şaklinde okumuştur. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Rablerinden hem bir ticaret (fazl), hem de bir rızâ 


arayarak..." buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır:120| 


Birinci Mesele 


an 


Humeyd İbn Kays el-A'rec, âyetteki fiili, mü'minlere hitap olmak üzere "tâ" ile 


öye (ararsınız) şeklinde okumuştur. [21] 
İkinci Mesele 


Âyetteki "fazl" ve "rıdvan" (rıza) hakkında iki izah şekli vardır: 

1) Bu, "Hacc yaparken, kendileri için mubah bir ticaret yapmak suretiyle 
Rablerinden bir fazl arayarak..." demektir. Şu âyet de bunun gibidir: 
"Rabbinizden bir fazl aramanızda size bir veba! (günah) yoktur" (Bakara, 198). 
Alimler bu âyetin, müslümanların hacc mevsimi günlerinde yaptıkları ticaret 
hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir. Bu, "Onları ticaret yapmaktan men 
etmeyin. Onlar ancak dünya ve ahiretlerini yoluna koymak için Beytullah'a 
yönelmişlerdir. Onların fazt-ı ilâhiyi istemeleri dünyaları için, rıdvan-ı ilâhiyi 
taleb etmeleri de âhiretleri içindir" demektir. 

İlim ehli şöyle demiştir: Müşrikler, yapmış oldukları hacdan ile, her ne kadar nail 
olamasalar da rıdvan-ı ilâhiyi elde etmeyi kastediyorlardı. Yine onlar hakkında, 
bu yöneliş sebebi ile bir nevi hürmetin meydana gelmesi de uzak ihtimal 
değildir. 

2) Fazl-ı ilahiden murad, sevap; rıdvan-ı ilahiden maksad ise, Allah'ın onlardan 
razı olmasıdır. Bu böyledir, çünkü cahiliye müşrikleri her nekadar fazl-ı ilahi ve 
rıdvana nail olamasalar da, bu fiilleri ile her ikisini istemiş olduklarını 


zannediyorlardı. Binâenaleyh onların zanlarına göre, bu şekilde anlatılması 
caizdir. Nitekim Hak Teâlâ, Hz. Musa'nın Samiri'ye şöyle dediğini nakletmiştir: 
"Üstüne düşüp taptığın tanrına bakr biz onu yakacağız" (Tâtıâ, 97) ve "Tat o 
azabı, çünkü sen, çok ulu ve çok şerefli idin" (Duhan,49)buyurmuştur. (Burada 
maksad "Senin ilah zannettiğin şeye bak" ve "sen kendi iddiana göre çok ulu ve 


çok şerefli idin" demektir.) 1221 
Bu Ayetteki Hükmün Mensuh Olup Olmadığı 


Alimler ihtilaf etmişler ve bir kısmı şöyle demiştir: "Bu âyet mensuhtur. Çünkü 
âyetteki, "Allah'ın şeâtrine ve haram olan aya hürmetsizlik etmeyin" ifadesi, 
haram aylardasavaşın haramlığını gerektirir. Bu ise, "Müşrikleri, nerede 
bulursanız öldürün" rrevbe, 5) âyeti ile neshediimiştir. Âyetteki, "Beyt-i Harama 
ziyaret niyet edip gelenlere hürmetsizlik etmeyin " ifadesi de, müşrikleri 
Beytullah'dan men etmenin haramlığını gerektirir. Bu da, Hak Teâlâ'nın, "Bu 
yıllarından sonra onlar Mesctd-i Harama yaklaşmasınlar" âyeti ile neshediimiştir. 
Bu, fbn Abbas, Mücahid, Hasan Basri ve Katâde gibi pek çok müfessirin tercih 
ettiği görüştür. Şâ'bi "Mâide süresinde, sadece bu âyet neshediimiştir" demiştir. 
Diğer bir grup müfessir ise "Bu âyet mensuh değildir" demişlerdir. Bunların iki 
izah şekli bulunmaktadır: 

a) Allah Teâlâ, bu âyette bize Kâ'be'yi ziyaret niyetiyle gelen müslümanlan 
korkutmamamızı emretmiş ve bize, kurbanlık develeri (o sevkeden 
kimselerin develerine, eğer o kimseler müslüman iseler, el koymamamızı 
emretmiştir. Bunun delili ise, âyetin baş ve son kısmıdır. Âyetin baş kısmı, 
"Allah'ın şe'âirine hürmetsizlik etmeyin" buyruğudur. "Allah'ın şe'âiri" deyimi 
ancak, müslümanların yaptıkları ibadet ve taatlara uygun düşer, kâfiri erin kine 
değil... Âyetin son kısmı, "Rablerinden hem btrfazl, hem de bir rıza arayarak..." 
ifadesidir. Bu da ancak kâfirlere değil, müslü-mantara uygundur. 

b) Ebu Müslim el-İsfehâni şöyle demiştir: "Bu âyet ile kastedilenler, Hz. 
Peygamber (s.a.s) zamanındaki kâfirlerdir. Tevbe süresinin nüzulü ile, 
müşriklerle olan ahtd (anlaşma) sona erince, bu yasak da sona ermiş ve "Bu 
yıllarından sonra onlar Mescid-i Harama yaklaşmasınlar" frevt». 28) âyetinin 
ifade ettiği hükme (yani Kâ'be'den onları men etme hükmüne) bağlanmak 


gerekmiştir. [23] 


İhramdan Çıkınca Avlanma Mubahtır 


Sonra Allah Teâlâ, "İhramdan çıktığınız vakit, (isterseniz) avlanın" 


buyurmuştur. Bununla ilgili birkaç mesele vardır: 24) 
Birinci Mesele 


Bu ifade şeklinde de okumuştur. Nitekim Arapça'da ihramdan çıkan bir kimse 
için denilir .Yine buradaki kelimesi, fâ harfinin kesresi ile,şeklinde de 
okunmuştur. Bunun, cümlenin başında olması halinde hemzenin kesresinden 


bedel olduğu söylenmiştir. [25] 
İkinci Mesele 


Bu ifade "Siz ihramh olduğunuz halde, avlanmayı helal saymamak şartı 
ile...ifadesine bağlıdır. Yani, "Avlanmanın helallığına mani olan şey, ihramiı 
olmak olunca, işte ihram hali ortadan Kalkınca, bu yasağın da kalkması gerekir. 


[26] 
Üçüncü Mesele 


Buradaki "avlanın" emri, zahiren, her ne kadar vacip otuşu gösteriyor ise de 
sadece mubah oluşu ifade etmektedir. HakTeâlâ'nın "Artıko (cuma) namazı 
kılınınca, yeryüzüne dağdın, Allah'ın fazlından arayın" <cuma. iojâyeti de (aynı 
şekilde) mübahlığı gösterir. Bunun bir benzeri de, bir insanın, "Fiatını 
ödemediğin sürece bu eve girme. Fiatını ödersen oraya gir" demesidir. Bu söz, 
"Onun fiatını ödediğin zaman, o eve girmen mubah olur" demektir. Sözün özü 
şudur: Biz, bu âyetteki emrin, başka bir delil sayesinde, vacib oluşu ifade 


etmediğini öğrendik. Allah en iyi bilendir. 271 
Bir Kavme Olan Kininiz Sizi Haksızlığa Sevketmesin 


Sonra Hak Teâlâ şöyle buyurmuştur: "Sizi Mesdd-i Haramdan alıkoydular diye 
bir kavme beslediğiniz kin, sakın stzi haddi aşmaya sevketmesin, Bhrve takva 
hususunda birbirinizle yardımlasın, günah işlemek ve haddi aşmak hususunda 
yardımtaşmayın." 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [28] 


Birinci Mesele 


Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Bu ifade, "Allah'ın şeâirine, haram olan aya, 
kurbanlık hedylere, (onlardaki) gerdan lıklara ve Rablerinden hem bir ticaret, 
hem de bir rıza arayarak Beyt-i Harama niyet edip gelenlere sakın hürmetsizlik 
etmeyin..." buyruğu üzerine atfedilmiştir. Yani, "Sizi Mescid-i Haram'dan men 
ettikleri için, bir kavme olan düşmanlığınız, sizi haddi aşmaya ve böylece de 
onları Mescid-i Haram'dan men etmeye sevketmesin. Çünkü bâtıldan ötürü haddi 
aşmak caiz değildir. Buna göre insanların, düşmanlık ve haddi aşma hususunda 
birbirlerine yardım ederek, bir insan diğerine karşı haddi aştığında, onun da 
misliyle mukabele yaparak haddi aşması doğru değildir. Fakat yapılması 
gereken, iyilik ve takva hususlarında yardımlaşmadır. İşte bu âyetten kastedilen 


budur." 1291 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: fiili, bazan bir mef'ul bazan da iki mef'ul alması 
bakımından, (kazandı) fiili gibidir. Nitekim sen, (Onu kazandı) manasında, (Bir 
günah işledi); ve Sadece onu kazandım)" manasında, Çi (Onu bir günah olarak 
işledim) dersin. Yine Arapça da fitlin, müteaddi olan fiilin başına hemze getirilip 
babına nakledilmesi) ile, iki mefui alır hale getirilir. Mesela "Ona bir günah 
işlettirdim" denilir. Bu, (Ona bir günah kazan dı/dım) sözü gibidir. Nitekim 
Abdullah İbn Mes'ud (ra)'un, yâ harfinin zammesi ile, şekilindeki kıraatt da 
buna göredir. Her jki*kıraate göre de, fiilin birinci mef'ulü muhatab zamiri, 
ikinci mef'ül ise ifadesidir. Binaenaleyh âyetin manası, "Sizi Mescid-i Haram'dan 
men ettiler diye bir topluluğa olan kininiz, size haddi aşma günahını istetmesin 


ve sizi buna sevketmesin" şeklinde olur. [30] 
“Senan” Kelimesinin İzahı 
kelimesi, buğz, kin manasınadır. Arapça'da lafızları kut-n" lanılarak kin^duygusu 


ifade edilir. Yine, munsarif olarak, "Buğzeden erkek" ve "Buğzeden kadın" 
denilmektedir; gayr-i munsarif olarak da, denilir. Çünkü vezni bazan sıfat, bazan 


da masdar olarak kullanılır, BH 


Dördüncü Mesele 


İbn Amir, Âsım'ın ravisi Ebu Bekr ve Nâfi'in ravisi İsmail birinci nünun 
cezmiyle ; diğerleri ise, fethasıyla şeklinde okumuşlardır. Fetha ile okumanın 
masdar olarak bu kelimenin benzerlerinin çokça kullanılmasından dolayı daha 
güzel olduğu söylenebilir. Meselâ, (vurmak), (akmak), (kaynamak, kızgınlık) ve 
(örtmek) kelimeleri gibi. Bu kelime nünun sükünuyla okunduğundaysa, genel 
olarak vasıf, sıfat olarak kullanılmıştır. Vahidi şöyle der: Bu kelimenin masdar 
olarak kullanıldığı yerlerden birisi de, onların, "Onun hakkını inkâr ettim, 
yadırgadım" demeleridir. Ebu Ubeyde'nin görüşüne göreyse, kelime ö£s 
şeklindedir. Nitekim Ebu Ubeyde, Ehvas'a ait şu mısrayı nakletmiştir: "kin sahibi 
olan kimse, onu ayıpiayıp, yaianiasada.." Buna göre, tabiri hemzesiz olarak, 
tahfifle okunmuştur. Arapların tıpkı hemzeyi hazfedip harekesini kendinden 


önceki harfe vererek, (Ben susamışım), (falanca susamıştır) demeleri gibi. B2] 
Beşinci Mesele 


İbn Kesir ve Ebu Amr, şart ve ceza olmak üzere, elifin kesresiyle eğersizi men 
ederlerse"; diğerleri ise elifin fethasıyla, (sizi men etmeleri) 
şeklindeokumuşlardır ki, bu "Sizi, men ettiler diye" demektir. Muhammed İbn 
Cerir et-Taberi, bu ikinci okuyuşun tercih edilen kıraat olduğunu, çünkü onların, 
o müslümanları Mescid-i Haram'dan alıkoymalarının, Mekkelilerin Hudeybiye 
günü Allah'ın Resulü ile ashabını umreden men etmeleri hadisesi olduğunu; bu 
sürenin ise, Hudeybiye'den sonra nazil olduğunu, binâenaleyh bu alıkoymanın, 
hiç şüphesiz bu âyetin nüzulünden önce olması gerektiğini söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'a saygılı olun. Şüphesiz ki Allah cezalandırması 
şiddetli olandır" buyurmuştur. Bu ifadeden maksad, tehdit ve vaiddir. Yani, 
"Allah'a saygılı olun da, O'nun haramlarından herhangi birisini helal saymayın; 
çünkü Allah, hiç kimsenin, cezai and ırma'sına tahammül edemeyeceği derecede 


cezalandırması şiddetli olandır" demektir. [33] 
Yenilmesi Haram Olan Başlıca Onbfr Çeşit Et 


"Ölü, kan, domuz eti, Allah'tan başkası adına boğazlanan -(henüz canı üstünde 
İken yetişip) kestikleriniz müstesna ofmak üzere - boğulmuş, vurulmuş, 
yukardan yuvarlanmış, susulmuş, canavar parçalamış olup da Ölenler, dikili 
taşlar üzerinde boğazlananlar ve fal oklanyla kısmet aramanız size haram 
edilmiştir. Bunlar yoldan çıkıştır. Bugün kâfirler dininizden unıudlarını kestiler. 


Artık onlardan korkmayın, Benden korkun. Bugün sizin dininizi kemal erdirdim, 
üzerinizdeki nimetimi tamamladım ve size din olarak İslam'ı (verip ondan) 
hoşnud oldum. Kim son derece açlık halinde çaresiz kalırsa, günah meyil 
maksadı olmaksızın (haram etlerden yiyebilir). Çünkü Allah gafur ve rahimdir" 
(Mâide. 3). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak, sürenin baş kısmında, "... davarların etleri) size helal 
edildi"buyurmuş, sonra da siz müzminlere okunmakta olan, bazı şeylerin istisna 
tutulduğunu zikretmiştir. İşte burada ise Hak Teâlâ, bu umümi hükümde 


" 


müstesna tutulan şekilleri zikretmiştir ki, bunlar onbir nevidir. 34) 
Leş Eti 


Birincisi: "Meyte"dir. Müşrikler mü'minlere: "sizler, kendi öldürdüğünüzü yiyor, 
ama Allah'ın öldürdüğünü yemiyorsunuz" diyorlardı. Bil ki "meyte"nin 
haramlığı akla da uygundur. Çünkü kan pek latif bir cevherdir. Binâenaleyh 
hayvan kendi kendine öldüğünde, damarlarındaki kan tıkanır kalır ve kokuşup 


bozulur. Bundan dolayı onu yemek, büyük zararlara sebebiyet verir. B5] 
Akan Kan 


İkincisi, "kan"dır. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Onlar bağırsakları kan ile 
dolduruyor ve onu kızartarak misafirlerine ikram ediyorlardı. İşte Allah Teâlâ, 


bunu onlara haram kıldı." [BE] 
Domuz Eti 


Üçüncüsü, domuz etidir. Ehl-i ilim şöyle der: "Gıda, onu yiyen kişinin özünden 
bir parça haline gelir. Binâenaleyh gıdayı alan kimse için gıdalandığı şeyde 
bulunan özelliklerden birtakım huy ve srtatların meydana gelmiş olması ger-ekir. 
Domuz, şehevi şeylere karşı son derece istekli ve arzulu olarak yaratılmıştır. 
Bundan dolayt, aynı özelliklen almasın diye, insana domuz etini yemek haram 
kılınmıştır. Koyun ise, son derece selim bir hayvandır. İşte bundan dolayı, sanki 
koyun bütün kötü huylardan uzak bir varlıktır. Binâenaleyh onun etini yeme 
sebebi ile insanda, insani hallere uymayan yabancı bir özellik teşekkül etmez." 


BTI 


Allah Adı İle Kesilmeyen Hayvan Etleri 


Dördüncüsü, Allah'dan başkası adına kesilen hayvanlardır. Âyette geçen "sesi 
yükselti" manasınadır. İnsan haccda telbiye yaptığında (Lebbeyk... dediğinde), 
denilişi de bu manadadır. Yine çocuk, doğarken ağladığı zaman,tabiri de bu 
köktendir. Müşrik araplar, bir hayvan keserken, "Lât ve Uzza'nın adı ile..." deyip, 


kesiyorlardı. Cenâb^ Allah bunu haram kıldı. BS] 
Boğularak Ölen Hayvan 


Beşincisi, boğularak ölen hayvandır. Nitekim (O, onu boğdu, o da boğuldu) 
denilir. Binâenaleyh boğazı sıkmaktır. Bil ki hayvanın boğulması birkaç şekilde 
olur: 

a)Cahiliyye Arapları, koyunu boğup öldürüyor ve etini yiyorlardı. 

b) Hayvanın, avcının tuzağına düşüp boğulması... 

c) Hayvanın, bir ağacın iki dalı arasına başını sokup, orada boğularak ölmesidir. 
Velhasıl her ne şekilde boğulursa boğulsun, o hayvanı yemek haramdır. Bil ki 
boğulan hayvan, meyte sayılır. Çünkü hayvan Ölüp, kanı akmaz ise, kendi 


kendine ölmüş meyte (İaşe) olmuş olur. L32] 
Darbe İle Vurulup Öldürülen Hayvan Eti 


Altıncısı, birşey vurularak öldürülen hayvandır. Bu, ölünceye kadar dövülen 
hayvan demektir. Nitekim birisi, hayvana ölünceye kadar vurduğunda, (Onu 
vurup öldürdü) denilir. Bunduk ve benzeri birşeyle vurulup hemen ölen hayvan 
da, bu hükümdedir. Çünkü bu, meyte ve boğulan hayvan mesabesindedir. Zira bu 


da ölmüş ve kanı akmamış bir hayvandır. 140] 
Yukarıdan Yuvarlanıp Ölen Hayvanın Eti 


Yedincisi, yukarıdan aşağı yuvarlanarak ölmüş hayvandır. "Mütereddi", neticesi 
ölüm olan bir yere düşmektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "O düştüğü, yani 
cehenneme yuvarlandığı zaman, malı ona fayda vermez" (Leyi, 11) buyurmuştur. 
Arapça'da da Ai "Falanca tepeden (çatıdan) düştü" denilir. Binâenaleyh 
"mütereddi", dağ ve benzeri yüksek bir yerden düşüp ölen demektir. Bu 
hayvanlar da meyte sayılır, çünkü bundan da ölürken kanı akmamıştır. Bu 


ifadenin hükmüne, ok isabet edip de dağdan yuvarlanıp ölen hayvanlar da 
dahildir. Onların eti de haramdır. Çünkü onun, ok sebebi ile mi, yoksa 


yuvarlanma sebebi ile mi öldüğü bilinemez. (41 
Süsülerek ölen Hayvan Eti 


Sekizincisi, süsülerek ölen hayvanlardır. Bu, ölünceye kadar susulmuş hayvan 
demektir. Bu, mesela iki davarın, ikisi de veyahut da sadece birisi ölünceye 
kadar boynuzlaşması ve toslaşmasıdır. Böyle ölen hayvanlar da meyte 
hükmündedir. Çünkü bunlar da kanları akmadan ölmüşlerdir. 

Bil ki bu dört kelimeye, yani "munhanika", "mevküze", "mütereddiye" ve 
"natiha" kelimelerine, (mahzüf) müennes bir meysütun sıfatı olmalarından 
dolayı, tâ-i te'ms dahil olmuştur. O müennes ise,(SUJt (koyun) kelimesidir. 
Sanki bu âyette şöyle denilmektedir: "Size, boğulmuş, vurulmuş davar haram 
kılındı." Davar, insanların çoğunun yediği hayvan olduğu için, özellikte Koyun 
zikredilmiştir. Çünkü sözteT, gertet durumam« eV&enyete göre söylem ve 


bununla umum'(bütün) kastedilir. [42] 
Faîle Veznindeki Sıfatların Özelliği Hakkında 


Buna göre şayet, "Aslı "mentüha" olduğu halde, niçin "natiha" şeklinde 
söylenmiş ve sonuna tâ getirilmiştir? Halbuki bu gibi yerlerde, tâ-i te'nis 
hazfedilir. Bu tıpkı Arapların, Ç jrrt Jf (Kınalanmış el), (Yağlanmış, kokulanmış 
sakal) ve (sürmelenmiş göz) sözleri gibidir?" denilir ise biz deriz ki: "Fa'ile" 
vezninde olan kelimelerden, tâ-i te'nis, kelime kendinden önce geçen bir 
mevsüfa sıfat olduğu zaman hazfedilir. Binâenaleyh eğer mevsuf 
zikredümeksizin sıfat zikredilir ise, o zaman tâ-i te'nis, mevsufun yerine geçmek 
üzere getirilir. Mesela sen, tâ-1 te'nis ile, "Falanca oğullarının katilesini gördüm" 
dersin. Çünkü sen, eğer "katile" kelimesine tâ-i te'nis getirmez isen, o katilin 
erkek mi, kadın mı olduğu bilinmez. İşte bu sebepten ötürü, "natiha" kelimesinin 
sonuna tâ-i te'nis getirilmiştir. Çünkü bu kelime, mahzuf olan müennes bir 


kelimenin, yani "eş-şâtü" kelimesinin sıfatıdır. [43] 
Canavarın Parçaladığı Hayvanı Eti 


Dokuzuncusu :Âyetteki, "canavarparçalamış olup daölenler... (henüz cam 


üstünde iken yetişip) kestikleriniz müstesna..." ifadesi ile anlatılanlardır. 8u ifade 
ile ilgili birkaç mesele vardır: 44 


Birinci Mesele 


kelimesi, azı dişi bulunan, insana ve hayvanlara saldırarak, onları parçalayan 
hayvanlara verilen addır. Meselâ aslan ve onun benzeri hayvanlar gibi... Âyetteki 
bu kelimeyi, sükun ile okumak da caizdir. Nitekim bu, ve şeklinde de kullanılır. 
Ebü Amr'dan gelen bir rivayette, bu kelime bâ harfinin sükünu İle okunmuştur. 
İbn Abbas (r.a), âyeti "Canavarların yediği (parçaladığı)" şeklinde okumuştur. 


[45] 
İkinci Mesele 


Katâde şöyle demiştir: "Cahilivye Arapları, yırtıcı hayvanlar birşeyi yaralayıp 
öldürüp, bir kısmını yediğinde, geriye kalanı yerlerdi. İşte Cenâb-ı Hak, bunu 
yasaklamıştır. Âyette bir hazif vardır ve takdiri şöyledir:"Yırtıcı hayvanın bir 
kısmını yediği hayvan..." Çünkü "yırtıcının yediği" tamamen bitmiş olur. 
Dolayısı ile o şeye bir hüküm taalluk etmez. Hüküm ancak, onun yemeyip geriye 


bıraktığı kısım için gereklidir. [46] 
Tezkiye Kelimesinin Manası 


Arapça'da "zeka", birşeyi "tamamlamak" demektir. Anlayış manasında olan 
"zekâ" da, anlayışı tam olan demektir. (Yaştaki zeka) da böyledir yan i yaşın 
tamam olması manasındadır). Yine, "Yaşlı atların koşması, birbirinin ileri 
geçmesini istemek şeklinde olur" denilir. Yaşın tamam olmasının manası, 
gençliğin bitmesi (tamamlanması)"*demektir. Yaş bundan az veya çok olduğu 
zaman, "O, yaşta kemale (zekaya) ermiştir" denilmez. Yine, ateşi iyice 


alevlendirdiğin zaman denilir. L47] 
İstisnasının İzahı 
Sen bu temel kaideyi iyice kavradığın zaman biz deriz ki: ifadesindeki istisna 


hakkında şu görüşler ileri sürülmüştür. 
Birinci görüş: Bu, Hak Teâlâ'nın, "boğulmuş" sözünden "canavar parçalamış 


olan" sözüne kadar geçen ifadelerin tamamından istisnadır. Bu, Hz. Ali, İbn 
Abbas, Hasan el-Basri ve Katade nın görüşüdür. Buna göre, sen o hayvanda 
hareket eden bir göz, veya hareket eden bir kuyruk veyahutta yere vuran bir ayak 
görür de onu kesmek için yetişebiürsen, kes onu. Çünkü o helaldir. Zira, onda 
hayattan bir nişane ve alâmet olmasaydı, bu haller meydana gelmezdi. 
Binâenaleyh, sen, o hayvanı bu haller üzere bulduğuna göre, bu onda 
hayatiyyetin tamamen bulunduğuna delâlet eder. 

İkinci görüş: Bu istisna, Cenâb-ı Hakk'ın sadece 'canavar parçalamış olan..." 
sözüne hastır. 

Üçüncü görüş: Bu istisna, istisnâ-İ munkatı'dır. Buna göre sanki, "Fakat bu 
sayılanların dışında kestiklerinize gelince, onların etleri helaldir" denilmek 
istenmiştir. 

Dördüncü görüş: Bu, haram kılınan şeylerden değil, haram kılmaktan istisnadır. 
Yani, "Yukarıda sayılanlar size haram kılınmıştır. Ancak, sizin kesmeniz haram 
değildir. Zira bu, size helaldir" demektir. Bu taktire göre de İstisna, istisnâ-i 


munkatı' olur. 148] 
Putlara Kesilen Hayvanların Etleri 


Bu âyette zikredilen, haramlardan onuncusu da, Cenâb-ı Hakk'ın, "...ve, dikiti 
taşlar üzerinde boğazlananlar" ifadesidir. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: 


[49] 
Birinci Mesele 


Ayette yer alan t.Vttn kelimesi hem cemi hem de müfred olmaya muhtemeldir. 
Eğer biz bunun cemi olduğunu söylersek, o takdirde bu kelimenin müfredi 
hakkında şu üç görüş zikredilebilir: 

a) Bu kelimenin müfredi, kelimesidir. Buna göre, bizim şeklindeki sözümüz, 
(eşek, eşekler) sözümüz gibi olur. 

b) Bunun müfredi, kelimesidir. Buna göre bizim dememiz, ve câa* (tavan, 
tavanlar) j (rehin, rehinler) sözümüz gibidir. Bu, İbnu'l-Enbari'nin görüşüdür. 

c) Bu kelimenin müfredi, (alâmet, işaret) kelimesidir. Nitekim Leys, kelimesi, 
kelimesinin cem'idir ki, kelimesi de, bir topluluk, bir kavm için dikilen alâmet 
demektir" demiştir. Ama, biz kelimesinin müfred, cemisinin ise 

kelimesi olduğunu söylersek, bu durumda bizim şeklindeki 

sözümüz (çadır ipi, çadır ipleri...) dememiz gibi olur. Ezheri, "A'şâ, w-aı 


kelimesini müfred kabul ederek, "sakın, sonrasında elde edeceğin bir menfaatten 
dolayı, dikili taşa perestiş etme!.." Ancak, Rabb'in olan Allah'a İbâdet et..." 


demiştir" demektedir. [50] 
“Nüsub” Tabirinden Maksad Putlar Değildir 


Bazı âlimler, bu âyette geçen kelimesinin putlar olduğunu söylemişlerdir ki, bu 
uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu ifade, "Allah'tan başkası adına boğazlanan..." 
ifadesine atfedilmiştir ki, bu, putların adına kesmek demektir. Ma'tûf'un, matufun 
aleyhten başka olması gerekir. Ibn Cüreyc de şöyle demektedir:kelimesi, putlar 
demek değildir. Çünkü asnâm (putlar), şekillendirilmiş ve nakışlanmış taşlardır. 
Âyette bahsedilen cahiliyye çağı Araplarının, Kâ'be'nin etrafına dik/niş oldukları 
taşlardır. Araplar, o taşların yanında puttan için kurbanlar keser, kestikleri o 
hayvanın kanını o taşlara sürer ve o hayvanın etini o taşların üzerine koyarlardı. 
Bunun üzerine müslümanlar, "Ya Resûlallah, cahiliyyedekiler, Beyt'e, kan ile 
tazimde bulunuyorlardı. Binaenaleyh, o Beyt'e saygı göstermeye biz daha layık 
ve müstehakız" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s)bunu yadırgamadı. İşte bunun 
üzerine Cenâb-ı Hak, "Onların ne etleri, ne kanlan hiçbir zaman Allah'a erişmez" 
(Hacc, 37) âyetini indirmiştir. 

Bil ki, gerek ifadesinin başındaki edatı, (gerekse, ifadesinin başındaki, U edatı), 
ref mahalfindedirler. Çünkü bunlar, "Ölü., size haram edilmiştir" cümlesindeki 
kelimesine atfedilmişlerdir. 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın "dikili taşlar üzerinde boğazlanan-lar..." tabiri hakkında 
şu iki İzah yapılmıştır: 

a) "Dikili taşlara" ta'zim inancıyla, ibadet hissiyle kesilenler..." 

b) "Dikili taşlardan ötürü kesilenler..." Çünkü lam ile ala harf-i çerleri (birbirleri 
yerine kullanılabilirler). Nitekim Cenâb-ı Hak, Ui 'Artık sağcılardan selam saha.. 
" (Vak«, 91)buyurmuştur. Yani, "Ondan senin üzerine selam.." demektir. Yine o, 
"Eğer kötülük ederseniz, kendinize kötülük (etmiş olursunuz)" (isrâ. 7) 


buyurmuştur. Yani, demektir. 5 
Fal Okları Çekip Şans Oyunu Oynamak 


Onbirinclsl, Cenâb-ı Hakk'ın, ..ve foloklanyla kısmetara-manız..." ifadesidir. 
Kaffal (r.h) şöyle der: "Cenâb-ı Hak, bu işi de, yenilen şeyler arasında 
zikretmiştir. Çünkü bu, cahiliyyedekilerin icad ettiği ve yenilen şeyler hakkında 
yaptıkları şeye uygun düşen şeylerdendir. Bu böyledir, zira dikili taşlar için 


kesilen kurbanlar, kurbanlıklar, Beyt'in yanında kesiliyordu. Fal oklanyla kısmet 
talep etme işini de, Beyt'in yanında yapıyorlardı. Çünkü onlar da, Beyt'in 
yanında bulunuyorlardı. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: [52] 


Birinci Mesele 


Bu âyet hakkında iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Onlardan birisi yolculuğa çıkmak veya savaşmak yahut ticaret yapmak, ya da 
evlenmek veyahut da önemli herhangi bir iş yapmak istediklerinde, kısmet ve fal 
oku çekiyorlardı. Onlar, bu okların bir kısmına, "Bana, Rabbim emretti"; 
bazısına, "Beni, Rabbim nehyetti" diye yazmışlar, bir kısmını da boş 
bırakmışlardı. Emir yazılı ok çıkarsa, o kişi o işi yapar; nehiy yazılı ok çıkarsa 
yapmazdı... Eğer, boş ok çıkarsa, yeniden ok çekerdi... Fal okları çekmek 
suretiyle kısmet talep etmenin manası ise, o okları çekerek, o işin hayır mı şer mi 
olduğunu öğrenmeyi talep etmektir. 

b) Müerric ve dilcilerin çoğu şöyle demişlerdir: "Buradaki "kısmet arama", 
nehyedilmiş olan bir kumardır."Ezlam" da, kumar okları (fal okları) demektir." 


Birinci görüş, alimlerin çoğunun tercih ettiği görüştür. [53] 
Ezlam Kelimesinin Anlamı 


"Ezlam", fal okları manasına gelir ve müfredi "zelem"dir. Bu, Ahfeş'in 
görüşüdür. Fal okları böyle isimlendirilmiştir. Çünkü bunlar birbiriyle 
denkleştirilmişlerdir. Yine zayıf ve az ilgili olduğu zaman, birisi için denilir. İnce 
ve yapılışı ile boyu çok güzel olduğu zaman, fal oku için denilir. Yine birisi 
oklarını birbirine denk yaptığı zaman, "Oklarını ne güzel düzentemiş!" denilir. 
Sığırın ayaklarına da, güzellik ve incelik bakımından fal oklarına benzediği için, 
"ezlam" denilmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Bunlar fisktir" buyurmuştur. Bu tabir hakkında şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu, sadece "fal okları ile kısmet arama"ya işarettir. 

b) Bu, daha önce geçen, müşriklerin helat ve haram kılışlarının hepsine işarettir. 
"Binaenaleyh kim bu hususta, Allah'a karşı gelerek muhalefette bulunursa kâfir 


olur" demektir, S4 


Tefe'ülün Hükmü 


Eğer, "Birinci görüşe göre, niçin fal okları ile kısmet arama, fısk kabul 
edilmiştir? Hz. Peygamber (s.a.s), tefe'ülü sevmez miydi? Bu da, bir çeşit tefe'ül 
(bir çeşit uğur sayma)dır. Binâenaleyh bu, niçin fasıklık sayılmıştır?" denilir ise, 
biz deriz ki: Vahidi: "Bu, gaybı öğrenmeyi istemek manasına geldiği için haram 
kılınmıştır. Bu ise, Hak Teâlâ'nın, "Hiç kimse yarın ne kazanacağını bilemez" 
(Lokman. 34) ve "Göklerde ve yerdegaybı, Allah'dan başka kimse bilmez" 
(Nemi ,“âyetlerinden dolayı haramdır" demiştir. 

Ebu'd-Derdâ (ra) da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet 
etmiştir:"Kim kehanette bulunur veya fal okları ile kısmet arar veya birşeyi 
kendisini yolculuktan alıkoyacak bir uğursuzluk sayarsa. Kıyamet günü 
cennetteki yüksek dereceleri göremez, "(bb) 

Birisi şöyle diyebilir: "Eğer, bilinen emare ve ipuçlarına dayanarak, zann-ı galibe 
göre hareket etmek, gaybı bilmeyi isteme manasına gelseydi, rüyaları tabir etme 
ilmi de, gayb bilme isteği veyahut küfür sayılırdı. Çünkü bu da, gaybı bilmeyi 
istemek demektir. Yine tefe'üle tutunmak (iyi ve güzel bir şeyi uğurlu saymak) 
da, bir küfür olurdu. Çünkü bu da, gaybı bilmeyi istemek demektir. Yine 
kendisine ilham geldiğini iddia eden ehl-i kerametin de kâfir sayılmaları 
gerekirdi." Malumdur ki bunların böyle olduğunu söylemek yanlıştır. Yine geçen 
iki âyet (Lokman, 34) ve (nemi. 65), ilim (bilme) hakandadırlar. Halbuki fal 
okları İle kısmet arayanların bunu yapmakla kesin bir bilgi değil, zayıf bir zan 
elde ettiklerini kabul ediyoruz. Binâenaleyh fal okları ile kısmet arayanlar, bu iki 
âyetin hükmüne girmezler. 

Birkısım diğer alimler de şöyle demişlerdir: "Onlar o fal oklarını, putlarının 
yanında bulunduruyorlar ve çektikleri okların üzerinde çıkan "yap" veya 
"yapma" emrinin, putlarının irşadı ve yardımı ile olduğuna inanıyorlardı. İşte 
bundan dolayı, fal oku çekmek bir küfür ve fâstklık sayılmıştır." Bence bu, daha 
evlâ ve doğruya daha yakın olan görüştür. 

Cenâb-ı Hak, "Bugün kâfirler dininizden umudlannı kestiler. Artık onlardan 
korkmayın, benden korkun" buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ, geçen kısımda helal ve haram kıldığı hayvanlar) sayınca, o 
sözü "Bunlar, yoldan çıkıştır" diyerek bitirmiştir ki bundan maksad, mükellefleri 
böyle amellerden sakındırmaktır. Sonra Allah Teâlâ, mü'minleri koyduğu 
hükümlere sımsıkı ve mümkün olduğu kadar tam bir şekilde sarılmaya teşvik 
etmiş ve "Bugün kâfirler dininizden umudlannı kestiler. Artık onlardan 
korkmayın" buyurmuştur. Bu, "Müşriklerin, şeriat ve dininiz hususunda size 
muhalefet etmelerinden korkmayınız. Çünkü ben size kahir bir devlet ve büyük 


bir kuvvet nasip ettim. Binâenaleyh onlar, sizin yanınızda zelil ve mağlupturlar. 
Onlar, sizi ezme ve size hükümran olma hususunda ümitsizliğe düşmüşlerdir. 
Durum böyle olunca onlara iltifat etmeyip, Allah'a itaata yönelmeniz ve O'nun 
kanunları ile amel etmeniz gerekir" demektir. 


Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 521 
Birinci Mesele 


Âyetteki, "Bugün kâfirler dininizden umudlannı kestiler" ifadesi hakkında şu iki 
görüş vardır: 

1) Bundan maksad, (bu âyetin nazil olduğu) o aynı gün 

değildir. Binâenaleyh "Onlar o günden bir-iki gün önce ümidsiz değillerdir" 
denilemez. Bu, dilcilerin örfüne göre söylenmiş bir sözdür. Bunun manası 
şöyledir: "Şu anda sizin, artık kâfirlerin yağcılığına ihtiyacınız yoktur. Çünkü 
artık siz, hiçbir düşmanınızın, işinizi zayıflatacak bir ümid ve arzuya 
düşemeyeceği bir durumdasınız. Bunun bir benzeri de insanın, "Ben dün genç 
idim, ama bugün ihtiyarım" demesi gibidir. Bunu söyleyen kimse, "dün" ifadesi 
İle, içinde bulunduğu günden Jbir önceki günü; "bugün" ifadesi ile de içinde 
bulunduğu günü kastetmem iştir. 

2) Bundan maksad, âyetin nazil olduğu gündür. Âyet-bir cum'a günü nazil 
olmuştur. Âyet hicri onuncu yıl, Veda haccının arefe günü ikindi sonrasında nazil 
olmuştu. O esnada Hz. Peygamber (s.a.s), kulağı yarık devesi üzerinde Arafat'da 
vakfe yapıyordu. 

Hak Teâlâ'nın "kâfirler dininizden umudlannı kestUer" buyruğu ile ilgili olarak 
da iki görüş vardır: 

1) Onlar, Cenâb-ı Hak bu şeyleri haram kıldıktan sonra, artık bu habis ve pis 
şeyleri helal kılmanızdan ümidlerini kesmişlerdir. 

2) Onlar, dininizde size galip gelme hususunda ümidsizliğe düşmüşlerdir. 8u 
böyledir, çünkü Cenâb-ı Hak, bu dini diğer dinlere üstün getireceğini 
vaadetmiştir. Bu da Cenâb-ı Allah'ın, 'Çünkü o, bunu diğer bütün dinlerden üstün 
kılacaktır" ssa1,9) âyeti ile beyan ettiği husustur. Böylece Allah o vaad ve 
yardımını gerçekleştirmiş, korkuyu tamamen gidermiş ve kâfirleri, daha Önce 
galip iken mağlup, kahir iken makhür duruma sokmuştur. İşte evlâ olan bu 


görüştür. [56] 


Takiyye Yapmak Gerekir mi? 


Bazı alimler şöyle demişlerdir. "Bu âyet, korku duyulduğunda "takiyye" 
yapılabileceğine delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, bu dinin kanunlarını ve 
onunla açıkça amel etmeyi emretmiş, ama bunu kâfirlere karşı bir korkunun 
bulunmaması şartına bağlamıştır ki, bu korku bulunduğu zaman, açıktan amel 


edilmeyeceğini gösterir." B] 
Şûra ve Meşveret Üzerinde İzahlar 


Sonra Cenâb-ı Hak 'Bugün sizin dininizi kemale erdirdim, üzerinizdeki nimetimi 
tamamladım ve size din olarak İslam'ı (verip ondan) tioşnud oldum" 
buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [58] 
Dinin Bugün Tamamlanması, Öncekine Zarar Verir mi? 


Bu âyetle ilgili bir soru vardır. O da şudur: Âyetteki, "Bugün sizin dininizi 
kemale erdirdim" ifadesi, dinin bundan önce, noksan olması manasına gelir ki 
bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Ömrünün çoğunu üzerinde geçirdiği dinin, nakıs 
bir din olduğunu ve mükemmel dini ancak ömrünün sonunda kısa bir zaman için 
yaşadığı manasına gelir. 

Bil ki müfessirler, böyle bir müşkilden kurtulmak için âyeti şu şekillerde izah 
etmişlerdir: 

a) "Cenâb-ı Hakk'ın, "Sizin dininizi kemale erdirdim" buyruğundan maksat, 
müslümanlardan korkularını izale etmek ve onların düşmanlarına kadir olduğunu 
göstermektir. Bu tıpkı bir padişahın, düşmanını iyice yenip kahrettiği zaman, 
"işte bugün mülkümüz (devletimiz) mükemmel hale geldi" demesi gibidir." Bu 
izah zaytftır. Çünkü o padişahın mülkü, zaten düşmanını yenmeden önce eksik 
idi. 

b) "Bugün, helal ve haramı öğrenme hususunda mükellef olduğunuz şeylerden, 
ihtiyaç hissettiklerinizi size tamamladım." Bu izah da zayıftır. Çünkü Hak Teâlâ, 
o günden önce, müstümanların muhtaç oldukları şer'î kanunları onlara tamamen 
vermemiş ise, bu açıklamanın, ona ihtiyaç duyulduğu zamandan sonra yapılması 
demektir ki caiz olmaz. 

c) Bu, Kartal'ın söylediği ve tercihe şayan olan şu görüştür: "Din, kesinlikle 
nakıs (eksik) olmaz. Aksine o, her zaman kâmil (tam)dır. Yani Allah katından 
inen kanunlar her zaman, o vakit İçin yeterlidir. Fakat Cenâb-ı Hak, dini 
göndermeye başladığı ilk vakitlerde, o gün için mükemmel olan şeyin, sonrası 


için mükemmel olmayacağını ve onda bir uygunluğun kalmayacağını biliyordu. 
İşte bu sebeple, bir hüküm geldikten sonra neshedilmiş veya yok iken gelip dine 
ilave edilmiş. Ama peygamberliğin son zamanlarında Allah Teâlâ şeriatı tam ve 
kâmil hale getirmiş ve onun kıyamete kadar devam etmesine hükmetmiştir. 
Binâenaleyh şeriat-ı İslam, her zaman kâmil olmuş demektir. Ancak 
başlangıçtaki mükemmellik, belli bir zamana kadar olan mükemmelliktir, son 
zamanındaki ise Kıyamete kadar sürecek bir mükemmelliktir. İşte bu sebepten 


ötürü Cenâb-ı Hak, "Bugün stztn dininizi kemâle erdirdtm" buyurmuştur. [59] 
Kıyası Kabul Etmeyenler ve Edenler 


Kıyası kabul etmeyenler, "Âyet, kıyas yapmanın bâtıl olduğuna delâlet 
etmektedir. Çünkü âyet, Allah'ın, bütün hâdiseler hakkında hüküm vermek için 
nass koymuş olduğunu gösterir. Zira eğer, bazı şevlerin hükmü açıklanmamış 
olsaydı, din kemâle ermemiş olurdu. Herşey hakkında nass bulunduğuna göre, 
kıyas eğer o nassa uygun bir şekilde yapılacak ise, bu abes ve manasız bir iş 
olurdu. Eğer nassın hilâfına kıyas yapılacak olursa, bu da bâtıl olur" demişlerdir. 
Kıyası kabul edenler buna şöyle cevap vermişlerdir: "Âyette bahsedilen, dinin 
kemâle erdirilmesinin manası şudur: Allah Teâlâ, herşeyin hükmünü beyan 
etmiştir. Fakat bunların bir kısmını nass ile, bir kısmını da, hükmünün 
bilinmesinin yolunun kıyas yapmak olduğunu belirterek beyan etmiştir. Çünkü 
Allah Teâlâ, hadiseleri iki kısma ayırmıştır: Birincisi, hükümlerini nass ile 
belirttiği hadiseler; ikincisi ise, hükümleri, birinci kısma kıyas edilerek elde 
edilebilecek hadiselerdir. Hak Teâlâ, kıyas yapmayı ve mükelleflerin kıyasa göre 
amel etmelerini emredince, bu bir nevi bütün hükümleri açıklamak gibi 
olmuştur. Durum böyle olunca, işte bu dini kemale erdirme almuş olur." 

Kıyası kabul etmeyenler, buna karşı şöyle demişlerdir: "Hakkında nass olmayan 
bir hadisenin hükmünü, hakkında nass bulunan bir hadisenin hükmüne 
benzetmeyi gerektiren yol, ya kesin delillere dayanır, ya da dayanmaz. Eğer 
birinci ihtimal söz konusu ise, onun doğruluğunda münakaşa edilmez. Çünkü 
biz, yakini (kesin) mukaddimelere (öncüllere) dayandırılan kıyasın, bir hüccet 
olduğunu kabul ediyoruz. Ancak ne var ki böylesi kıyasta isabet eden, bir kişi 
olur, isabet edemeyen ise, ikâba müstehak olur ve kâdinin o husustaki hükmünü 
nakzetmiş olur. Siz ise bunu söylemiyorsunuz. Eğer ikinci ihtimal söz konusu 
ise, bu herkesi, onun Allah'ın dini olup olmadığını tam bilmeksizin, zann-ı galibe 
göre birşeye hükmetmeye muktedir 

ve yetkili kılmak olur. Malumdur ki böyle birşey, dini kemale erdirmek olmaz. 


Aksine bu insanları, zanlar ve bilgisizlikler tehlikesine atmak otur." 

Kıyası kabul edenler de şöyle demişlerdir: "Her müçtehid, zann-ı (galibine) göre 
amel etmekle mükellef kılınınca ve her mükellef de, kendisinin kat'i olarak 
Allah'ın hükmü ile amel ettiğine inanınca, işte o zaman, böyle bir soru ortadan 


kalkar." 160) 


Üçüncü Mesele 


Alimlerimiz şöyie demişlerdir: "Bu âyet, Râfizilerin görüşünün bâtıl olduğuna 
delâlet etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Mak,kâfirlerin, dini değiştirmekten artık ümid 
kestiklerini açıklamış ve bunu da, "Artık onlardan korkmayın, benden korkun" 
beyanı ile te'kid etmiştir. Binâenaleyh Hz. Ali İbn Ebü Talib (r.a)'in imamlığı 
(halifeliği) hususunda, itaat edilmesi vacip olacak şekilde gerek Allah'dan, gerek 
Resülullah tarafından kesin bir nass bulunsaydı, bu nassı gizlemek veya 
değiştirmek isteyen, bu âyete göre, artık bu işten ümidini kesmiş olurdu. O 
zaman da sahabeden hiçbirinin, öyle bir nassı inkâra, değiştirmeye veya 
gizlemeye güç yet i re m e m esi gerekirdi. Ama durum böyle olmayıp, aksine 
böyle bir nassın zikri dahi geçmediğine ve kendisinden ne bir eser, ne bir. haber 
olmadığına göre, biz böyle bir nassın mevcudiyetini iddia etmenin bir yalan 
olduğunu ve de Hz. Ali'nin hilafetine dair bir nassın bulunmadığını anlamış 


oluruz." LEH 


Dördüncü Mesele 


Ashab-ı Âsâr (hadisciler) şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s) bu âyetin 
nüzulünden sonra, ancak seksenbir 

veya sekseniki gün yaşadı ve İslâm dininin ahkâmında bu âyetten sonra 
kesinlikle ne bir ziyade, ne bir nesih, ne de bir değişiklik vaki olmamıştır. 
Böylece bu âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, adetâ vefatının yaklaştığını haber 
verme gibi olmuştur ve bu bir gayptan haber vermedir. Bu da, bir mucizedir. 
Bunu te'kid eden bir husus da rivayet edilen şu husustur! Hz. Peygamber (s.a.s) 
bu âyeti ashaba okuduğu zaman, onlar, Hz. Ebü Bekir (r.a) hariç, son derece 
sevinmiş ve büyük bir sevinç göstermişlerdir. Hz. Ebü Bekir (r.a) ise ağlamış. 
Ona, niçin ağladığı sorutunca, "Bu âyet, Resülullah'ın vefatının yakın olduğuna 
delâlet etmektedir. Çünkü kemâlden sonra zeval bulunur" demiştir. Binâenaleyh 
bu hâdise, bu âyet vesilesi ite, kendisinden başkasının vâkıf olmadığı bir sırra 
(manaya) vâkıf olduğu için, Hz. Ebü Bekir es-Sıddik (ra)'in ilminin 


mükemmelliğine bir delil olur. 1921 
Dinin Mahiyeti 


Alimlerimiz şöyle derler: "Bu âyet, dinin ancak Allah'ın yaratması ve var etmesi 
ile olduğunu göstermektedir.Bunun delili Allah'ın, dinin kemale erdirilmesi işini 
kendisine nisbet ederek, "Bugün sizin dininizi kemâle erdirdim" Duyurmasıdır. 
Dinin Allah tarafından kemâle erdirilmesi ancak, dinin aslı (kendisi) 

de Allah'dan olursa, söz konusudur." 

Bil ki biz, "Din, amel etmekten ibarettir" veya, "Din, ma'rifetten (Allah'ı 
tanımaktan) ibarettir" veyahut da, "Din, inanç, ikrar ve amelin toplamından 
ibarettir" dediğimizde, bunların hepsi aynı manaya getir. Binâenaleyh, bu 
konudaki istidlal açık ve zahirdir. 

Mu'tezileye gelince, onlar bunu, dinin beyan edilmesinin ve hükümlerinin 
açıklanmasının kemale erdirilmesi (iyice yapılması) manasına hamletmişlerdir. 
Şüphe yok ki onların bu manaları, hakikatten mecaza sapmadır. 

Sonra Hak Teâlâ, "Üzerinizdeki nimetimi tamamladım" buyurmuştur ki bu, "Din 
ve şeriatı kemale erdirmek suretiyle, size olan nimetimi tamamladım" demektir. 
Sanki o, şöyle buyurmaktadır: "Bugün sizin dininizi kemale erdirdim ve bu 
kemale erdirme vesilesi ile de size olan nimetimi tamamladım. Çünkü İslam 
nimetinden daha tam ve mükemmel başka bir nimet daha yoktur." 

Bil ki bu âyet-i kerime, imanın yaratıcısının da Allah olduğuna delâlet 
etmektedir. Çünkü biz, İslâm dininin bir nimet olduğunu söylüyoruz. Her nimet, 
ancak Allah'dandır. Binâenaleyh, İslâm dininin de Allah'dan olması gerekir. Biz 
ancak, şu iki sebepten ötürü İslam'ın bir nimet olduğunu söyledik: 

a) Ümmet-i Muhammed'in dilinde meşhur olan şu sözleridir: "İslam nimetinden 
dolayı Allah'a hamdolsun." 

b) Allah Teâlâ bu âyette, "Bugün sizin dininizi kemâle erdirdim ve üzerinizdeki 
nimetimi tamamladım" buyurmuş, böylece buradaki nimeti müphem olarak 
zikretmiştir (hangi nimet olduğunu belirtmemiştir). Bu nimet ile, daha önce 
zikredilen dinin kastedilmiş olduğu açıktır. 

Eğer, "Nimeti tamamlama" ifadesi ile, müslümanlan, düşmanlarına üstün ve 
kahir bir duruma getirmiş olma, ya da bu şeriatı kendisine hiçbir neshin yol 
bulamayacağı bir hale getirmiş olmanın murad edilmiş olması niçin caiz 
olmasın?" denilir ise, biz deriz ki: "Bunlardan birinci ihtimal, zaten Cenâb-ı 
Hakk'ın, 'Bugün kâfirler dininizden umudlannı kestiler" ifadesi ile 
anlaşılmaktadır. Âyetteki bu ifadeyi, aynı manaya hamletmek bir tekrar olmuş 
olur. İkinci ihtimale gelince, İslam dinini ayakta tutma, bir nevi nimetin 


tamamlanması olunca, dinin aslının da muhakkak olarak bir nimet olması 
gerekir. Binâenaleyh İslam dininin bir nimet olduğu sabit olmaktadır. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: "Her nimet Allah'dandır. Bunun delili, "Size ulaşan 
her nimet Allah'dandır" (Na», 53} âyetidir. Bu iki mukaddime sabit olunca, 
İslam dininin de Allah'ın yaratması ve var etmesi ile meydana geldiğine kesin 
olarak hükmetmek gerekir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Stze din olarak islâm'ı (verip ondan) hoşnud oldum" 
buyurmuştur ki bu, "İslam dini, Allah katında beğenilen ve râzi olunan dindir" 
demektir. Bunun böyle olduğunu, "Kim İslam'dan başka bir din ararsa, (bu din) 
ondan asla kabul edilmeyecektir" (A1-1 Imran, 85) âyeti de desteklemektedir. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Kim son derece açlık halinde çaresiz kalırsa, günaha meyil 
maksadı olmaksızın (haram olan etlerden yiyebilir). Çünkü Allah, çok bağışlayla 
ve çok esirgeyicidir" buyurmuştur. 

Bu ifadeler, daha önce zikredilmiş bulunan, Allah'ın haram kıldığı yiyeceklerle 
ilgili ifadelerdendir. Yani, "Bu sayılan şeyler, her ne kadar haram kılınmışlarsa 
da, zaruret halinde helal olurlar" demektir. Cenâb-ı Allah'ın "Bunlar yoldan 
çıkıştır" sözünden buraya kadar geçen sözler ise, bu arada bulunmuş olan 
itiraziyye ifadeleridir. Bundan maksat ise, zikredilmiş olan haram kılmanın 
manasını te'kid etmektir. Çünkü, bu pis şeyleri (habâis) haram kılmak, kâmil 
olan dinin, tam olan nimetin ve Allah katında razı olunan İslam'ın 
cümlesindendir. 

Âyette geçen kelimesinin manası, "Kendisi bulunduğunda leş yemekten 
kaçınılması mümkün olmayan bir zarar, sıkıntı isabet ettiği zaman" demektir. 
kelimesi ise, "açlık" anlamındadır. 

Dilciler şöyle demişlerdir: ve kelimeleri, açlık esnasında karında hiçbir yemeğin 
bulunmamasıdır. Kelimenin aslı, karnın çekilip büzülmesi anlamına gelen, 
kelimesidir. Bu manada olmak üzere "Aç, karnı içeri çekilmiş adam" ve "Aç, 
karnı içeri çekilmiş karı" denilmektedir. Bu kelimelerin çoğulu (karnı aç erkekler 


ve karnı aç kadınlar) şeklinde gelir. [63] 
Mütecanlf Kelimesinin İzahı 


Âyette geçen tabiri, 'günaha kastetmeksizin, âmden günah işlemeyi 
Nistemeksizin" demektir. kelimesinin aslı ise meyletmek anlamına gelen 
kelimesidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sunun/a beraber, kim vasiyyet ienin 
haksızlığa meylinden, yahudgünaha gireceğinden endişe edip de.." (Bakara, 1S2) 
uyurmuştur. Buradaki kelimesi, işte (meylederek) anlamındadır. Buna göre 


ifadesi, "günaha meyletmeksizin, "ona sapmaksızın.." demektir. Buradaki 
kelimesinin, "Ve de, meyietmeksizin (o haram kılınmış şeylerden) alırsa.." 
manasında olmak üzere, mahzuf mukadder bir fiilden hâl olarak nasbedilmesi 
caiz olabileceği gibi, buradaki je& fiili ile de nasbedilmiş olması da 

caizdir. Bu durumda, yukarıda takdir edilmiş olan fiil, "Her kim, bir günaha 
meyletmeksizin çaresiz kalır da (haram kılınmış o şeylerden) alırsa..." şeklinde 
sonraya bırakılmış olur. 

Burada geçen, (günah) kelimesinin manası, Iraklılara göre, o kimsenin açlığını 
gidermenin üzerinde olarak, haz ve lezzet duymak için o şeylerden yemesi; 
Hicazlılara göreyse, o kimsenin, o yolculuğuyla âsi ve günahkâr olmasıdır. Biz, 
bu husustaki izahı Bakara süresinde Alt İ(Bakara. 173) âyetinin tefsirinde iyiden 
iyiye yapmıştık. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Muhakkak ki Allah çok affeden ve ihsanı bol olandır" ifadesi, 
"Muhakkak ki Allah onlan, onların, çaresiz kalıp yemeleri halinde, haram olanı 
yemelerinden dolayı hasıl olan günahlarını bağışlar ve yemeye ihtiyaç 
duydukları bir sırada bu haram kılınmış olan şeyleri, onlara helal kılmış olması 


bakımından da kullarına karşı çok merhametlidir" demektir. [64] 
Temiz Yiyecekler Helal Kılındı 


"Kendilerine neyin helal edildiğini sana sorarlar. De ki: "Bütün iyi ve temiz 
şeyler size helal edilmiştir." Allah'ın size öğrettiğinden öğretip yetiştirdiğiniz 
avcı hayvanların size tuhiverdtklerinden de yeyin ve üzerine besmele çekin. 
Allah'tan korkun. Çünkü Allah, hesabı pek çabuk görendir" 

(Mâide. 4). 

Âyetteki, "Kendilerine neyin helal edildiğini sana sorarlar. De ki: "Bütün iyi ve 
temiz şeyler size helal edilmiştir" cümlesi de, yukarıda zikredilmiş olan yemek 


ve yiyecek şeylerle ilgilidir. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: L65] 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Buradaki sözü "Sana diyorlar, söylüyorlar' 
manasındadır. İşte bundan dolayı 

"kendilerine neyin helal edildiğini..." ifadesi gelmiştir. Sanki şöyle 
denilmektedir: "Onlar sana, "Bizim için ne helal kıtındı?" diyoriar." Ancak ne 
var ki âyette, onların sözü aynen nakledilerek, "Bize ne helâl edildi..." 
denilmemiştir." Bil ki bu görüş zayıftı/. Çünkü, eğer bu, onların sözünü aynen 
nakletmek üslûbunda olsaydı, onlar "onrara ne helâl edildi?" demiş olurlardı- 


Malumdur ki, bu yanlış ve asılsızdır. Çünkü onlar böyle demezler; bilâkis ancak, 
"Bize ne helal edildi?" derler. Doğrusu bu, onlartn sözlerim aynen aktarmak 
olmayıp, bilakis "hâdisenin keyfiyyetini beyân etmektir. [66] 

İkinci Mesele 


Vahidî şöyle demiştir: Eğer sen V*İ* ifadesini bir isim kabul edersen, o takdirde 
o, mübtedâ olarak mahallen 

merfûdur. Haberi de ... "helâl kılındı" cümlesidir. 

Ama sen arzu edersen, U edatını tek başına isim kabul edersin ki, haberi de 'i 
olur. cümlesi ise, 'i edatının sıla cümlesi otur. Çünkü bu ifâde, "kendilerine helal 


kılman şey... nedir?" takdirindedir. L67] 
Üçüncü Mesele 


" 


Cahiliyye dönemindeki Araplar, "Bahira", "Sâibe", "Vasile" ve "Hâm..." adını 
verdikleri etleri temiz ve helal 

olan hayvanları, kendilerine haram kılıyorlardı. Onlar, aslında bu hayvanların 
temiz olduklarına hükmediyorlar, ancak ne var ki, birtakım zayıf şüphelerden 
dolayı onları yemenin haram olduğunu söylüyorlardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı 
Hak, temiz ve leziz olan her şeyin helal olduğunu zikretmiş ve bu âyetini "De ki: 
"Allah'ın kullan için çıkarmış olduğu nimeti, temiz ve hoş rızıklan kim haram 
etmiş?" (A'râf. 32) ve "onlara temiz şeyleri helal, murdar şeyleri de haram 
kılıyor" (Arat. 157)âyetleriyle te'kid etmiştir. 

Bil ki, kelimesi, Arapça'da, lezzetli ve hoş olan anlamına gelmektedir. Kendisine 
müsaade edilen helâl de leziz ve hoş olan şeye teşbih edilerek, "tayyib" olarak 
adlandırılmıştır. Çünkü bu iki şey, zarar vermeme hususunda müşterektirler. 
Binaenaleyh, âyette geçen kelimesiyle, helâl kılınmış olan şeylerin murad 
edilmiş olması mümkün değildir. Aksi halde âyetin takdiri, "De ki: "Size, helal 
kılınmış olan şeyler helal kılındı..." şeklinde olur ki, bunun bozuk ve zayıf, tutuk 
bir ifade olduğu malumdur. Binâenaleyh, âyette geçen olalı kelimesini, leziz olan 
ve arzu edilen şeyler manasına hamletmek gerekir. Böylece âyetin takdiri, "Size, 
leziz ve arzu edilen, iştah uyandıran her yiyecek helal kılınmıştır" şeklinde olur. 
Bil ki, lezzet ve hoşa gitme hususunda ölçü, fıtratı selim ve ahlâkı da güzel olan 
kimselerdir. Çünkü bedevi Araplar, bütün canlıları yemeyi hoş buluyorlardı. Bu 
âyetlerin manası, 'Terde ne varsa hepsini sizin İçin yaratan O'dur" (Bakara, 29) 
âyetiyle de güçlenir. Zira bu âyet, yeryüzünde bulunan her şeyden 
faydalanmanın mümkün olmasını gerektirir. Ancak ne var ki, Cenâb-ı Hak bu 
umumu tahsis ederek, "murdar 


şeyleri de haram kılıyor" (A'râf. 157) buyurmuştur. Allah, pek çok âyetinde, 
leziz ve temiz olan şeylerin mubah olduğu hususunu açıkça belirtmiştir. 
Binâenaleyh bu husus, haram ve helal olan yiyeceklerin bilinmesi konusunda 
kendisine müracaat edilen bir temel olmuş olur. 

Bu yiyeceklerden birisi, at etinin, Şâfli(r.h)'ye göre.mübah olmasıdır. Ebü Hanife 
(r.h) ise, at etinin mubah olmadığını söylemiştir. Şafii (r.h)'nin delili şudur: "At 
eti, leziz ve güzeldir. Bunun böyle olduğu zaruri olarak bilinmektedir. Durum 
böyle olunca, Hak Teâlâ'nın, "Bütün iyi ve temiz şeyler size helal edilmiştir" 


buyruğundan dolayı at etinin helal olması gerekir..." 168) 
Besmelesiz Boğazlamanın Hükmü 


Bunlardan birisi de şudur: Şafii (r.h)'ye göre besmelesiz kesilen hayvanın eti 
mubahtır. Ebü Hanife'ye göre ise haramdır. Şâfli (r.h)'nin delili şudur: Bu, leziz 
ve hoş şeydir... Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, "Bütün iyi ve temiz şeyler size 
helâl edilmiştir" âyetinden ötürü helal olması gerekir, şâfti (r.h)'nin bu iki 
meselede de görüşünün doğruluğuna, bir önceki âyette geçen "tezkiye 
ettikleriniz müstesna olmak üzere" (Mâide, 3) istisnası da delâlet etmektedir. 
Çünkü Allah,"müzekkâ" olma halini istisna etmiştir. Tezkiye (zeka = slTijnin ise 
gerdanlık ile göğüs arasında kalan kısımda olacağı açıklanmıştır. Bu kısım, atta 
da mevcuttur. Bu sebeple, atın da kesilebilenler arasına girmesi ve Hak Teâlâ'nın 
"kestikleriniz müstesna olmak üzere" ifadesinin umumi olmasından dolayı, helal 
olması gerekir. 

Besmelesiz kesilen hayvana gelince, o hayvanda da zekâ (tezkiye) işi tahakkuk 
etmiştir. Çünkü biz, besmelenin unutularak terkedilmesi halinde de, hayvanın 
müzekkâ olduğu hususunda ittifak ettik. İşte bu durum da, Allah'ın bizzat lisan 
ile zikredilmesinin, zekâ işinin mahiyetinden bir cüz olmadığına delâlet eder. 
Durum böyle olunca, besmelesiz tezkiye işi de mümkün olmuş olur. 
Binâenaleyh, tezkiye olduğu durumda biz de sizinle aynı hükmü paylaşıyoruz. 
Tezkiye işi tahakkuk ettiğinde o hayvan, Hak Teâlâ'nın "... tezkiye ettikleriniz 
müstesna olmak üzere" ifadesinin hükmüne girmiş olur. 

Bunlardan birisi de, ehli eşeklerin etinin, İmam-ı Mâlik ile Bişr el-Müreysi ye 
göre mubah olmasıdır. Onlar, işte bu iki âyetle istidlal etmişlerdir. Ancak ne var 
ki biz, bunun haram kılındığı hususunda, Hz. Peygamber (s.a.s)'den Hayber 
gününde O'nun ehli eşeklerin etini haram kıldığına dair habere dayanmaktayız. 
Daha sonra Allah, illi "Allah'ın size öğrettiğinden öğretip yetiştirdiğiniz avcı 
hayvanların size tutuverdikierinden de yeyin" buyurmuştur. Bu ifade hakkında 


birkaç mesele vardır: 169) 
Birinci Besmele 


Bu âyet hakkında iki görüş bulunmaktadır: 

a) Burada bir hazf bulunmakta olup, takdiri şöyledir:Bütün İyi ve temiz şeyler 
ile, Allah'ın size öğrettiğinden öğretip de yetiştirdiğiniz avcı hayvanların size 
tutuverdikleri avlar size helal kılınmıştır." Buna göre takdir edilmiş olan (av) 
kelimesi hazfedil m iştir ki, sonraki kelamın kendisine delâlet etmesiyle, sözde 
murad edilen mana da budur. Sonraki kelam ise, "Onların size tutu- 
verdiklerinden yeyin" ifadesidir. 

b)HakTeâlâ'nın, . "Allah'ın size öğrettiğinden Öğretip yetiştirdiğiniz..." ifadesi 
mübteda, haberinin ise "Size tutüver-diklerinden de yeyin" ifadesi olduğu 
söylenebilir. Bu takdire göre söz, bir hazf ve takdim yapmadan da doğru olabilir. 


(70) 


" 


Cevarih (Avcı Hayvanlar)Tabirinin İzahı 


Âyette geçen "avcı hayvanlar" kelimesi hakkında da şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

a) Bunlar, parçalayıcı'kuşlar ve hayvanlardır. Bu kelimenin müfredi lafzıdır. Bu 
hayvanlara "cevârih" adı verilmiştir. Zira bunlar, "bir iş yapıcıdırlar" (kevâsib); 
çünkü bu kelime, bir iş yapılıp kesbedildiği zaman, Arapların söylemiş olduğu 
"yaptı, işledi..." kelimelerinden alınmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
olup"kötülükleri işleyenler..." (Câsiye. 21), yani "kesbedip kazananlar" ve 
"Gündüzün de ne elde ettiğinizi bilir" (Enl &m, eo) buyurmuştur. Yani, "nekes- 
bettiğinizi..." demektir. 

b) "Cevârih", yaralayan hayvan demektir. Bu görüşte olanlar, bir av hayvanının 
avını yakalayıp da ondan kan akıtmazsa, o hayvanı yemenin helal olmayacağını 


söylemişlerdir (mutlaka yaralayıp kan akıtması gerekir). AN 
Av Hayvanının Köpek Olması Şart Değildir 
İbn Ömer, Dahhâk ve Süddi'nin şöyle dedikleri rivayet edilmiştir: "Köpeklerin 


dışında kalan diğer hayvanların 
avladığı av, yetişilerek kesilmezse, o hayvanı yemek caiz olmaz." Bu zatlar, 


Cenâb-ı Hakk'ın, "öğretip yetiştirerek (baktığınız köpekler)" ifadesine tutunarak, 
"Tahsis, bu hükmün o şeye mahsus olduğuna delâlet eder" demişlerdir. 
Cumhurun iddiası ise şudur: Hak Teâlâ'nın "Öğretip yetiştirdiğiniz ava 
hayvanların..." ifadesine pars, yırtıcı kuşlardan doğan, atmaca ve kartal gibi 
hayvanların avladığı her şey dahildir. 

Leys ise şöyle demektedir: "Mücahide, doğan, şahin, kartal ve pars gibi 
hayvanlar ile, avcı olan diğer yırtıcı kuşlardan sorulduğunda, o "Bütün bunlar 
"cevâ-rih"tir" cevabını vermiştir." 

Cumhur birinci görüşte olanların, Allah'ın "öğretip yetiştirerek (baktığınız 
köpekler)" ifadesine tutunmalarına şu şekilde cevap vermişlerdir: 

1) Âyette geçen (mükellip), avı sahibine yakalayıp tutması için, "cevârih"i 
öğretip yetiştiren kimse demektir. Bu kelimenin "kelb" (köpek) kelimesinden 
iştikak etmesi ise, terbiye etme işinin genelde köpekler üzerinde tahakkuk 
etmesinden ibarettir. Binâenaleyh bu lafız, cinsindeki çokluk ve kesretten dolayı, 
"kelb" kelimesinden iştikak etmiştir. 

2) Her yırtıcı hayvan, "kelb" diye isimlendirilir. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın 'Allah'ım, sen ona köpeklerinden bir köpek musallat et! Bunun üzerine 


de onu arslan yedi" 172 İhadisi de buna delâlet eder. 

3) Bu kelime, alışkanlık manasında olan, "kelb" kelimesinden iştikak etmiştir. 
Nitekim Arapça'da, bir kimse bir şeye çok düşkün olduğu zaman "Aklı ona 
takılıp kaldı" denilir. 

4) Farzet ki, âyette bahsedilen, köpeğin avladığı avın mubah olduğu hususu 
olsun. Ancak ne var ki, özellikle bu hususun zikredilmiş olması bunun dışında 
kalan durumların mübahlığını nefyetmez. Ok atma veya ağ ve tuzak kurmanın 
caizliği de bunu gösterir. Halbuki bunlar da âyette zikredilmiş değillerdir. Allah 


en iyi bilendir. 251 
Avcı Hayvanını Eğitilmesi 


Âyet, "cevârih"le, avcı hayvanlarla avlanmanın, bu hayvanların bu hususta 
terbiye edilmiş olmaları halinde helal olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, "Allah'ın size öğrettiğinden öğretip yetiştirdiğiniz avcı hayvanların 
size tutuverdtkletinden de yeyin..." buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
Adiyy İbn Hatime. "Terbiye edilmiş ve öğretilmiş köpeğini ava salıverip de, 
Allah'ın ismini anarsan, (onun tuttuğu hayvandan) ye!" demiştir. 

Şafii (r.h), köpeğin ancak şu hususlar tahakkuk ettiği zaman öğretilmiş olacağını 
söylemiştir: Onu ava saldığında, giderse; avını yakaladığında, onu tutmakla 


beraber ondan yemezse; onu çağırdığında sahibine icabet ederse; onu isteyip 
yanına çağırdığında, sahibinden kaçmazsa... Binâenaleyh, hayvan bunları 
defalarca yaparsa, o zaman o öğretilmiş, terbiye edilmiş sayılır. 

Şafii (r.h) bu hususta belirli bir sınır çizmemiş, aksine, "sahibi, zann-ı galibince 
"bu öğrendi" dediği zaman, onun öğretilmiş ve terbiye edilmiş olduğuna 
hükmedilir" demiştir. Çünkü bir şey (isim), nass ve temâ ile bitinemeyirıce, o 
hususta örfe başvurmak gerekir. Bu, rivayetlerin en zahirinde (azharu'r-rivâyât) 
de, Ebü Hanife'nin görüşüdür. Hasan el-Basri (r.h), köpeğin tek bir defada da 
muallem, öğretilmiş olacağını söylemiştir. Ebü Hanife'den gelen bir başka 
rivayette de, köpeğin bu işi iki defa tekrar etmesiyle öğretilmiş olacağının 
anlaşılmış olacağı hususu varid olmuştur ki bu aynı zamanda, Ahmed İbn 
Hanbel (r.h)'in görüşüdür. İmam Ebü Yusuf ile İmam Muhammed (r.h)'den, 
köpeğin öğretilmiş olup olmadığının, üç defa denenmesiyle anlaşılacağı rivayeti 


varid olmuştur. Lual 
Beşinci Mesele 


Köpeklere av öğreten kimselere, "kellab" ve "mükellib" denilir. Buna göre 
"mükellib", "av avlamayı öğreten" 

demektir. Bu tıpkı, talim ve terbiyede bulunan kimselere. muallim ve müeddib 
denilmesi gibidir. Keşşaf sahibi, bu kelimenin, şeddesiz olarak ve kâf harfinin de 
sükûnuyla (müklibîn) şeklinde okunduğunu, zira, ifâl kalıbı ile tefîl kalıbının, 


müştereklik arzettiklerini söylemiştir. 15) 
Altıncı Mesele 


kelimesi, "öğrettiniz" kelimesinden hal olarak mansubtur. İmdi şayet, ifadesi 
sebebiyle kendisine ihtiyaç duyulmadığı halde, bu hal cümlesinin getirilmesi 
nedendir?" denilirse, biz deriz ki: Bunun faydası, bu hayvanları terbiye eden 
kimsenin, bu hususta çok derin bilgiye sahip olduğunu; bu hususta tecrübeli 
olduğunu ve öğretme işiyle vasfedilmiş olduğunu belirtmek içindir. "Öğretip 
yetiştirdiğiniz" ifadesi, ikinci hal veya müste'nef (yeni) bir cümledir ki bundan 
maksad, o hayvanları terbiye etmenin şart olduğunu iyice göstermektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Size tutuverdiklerinden de yeyin" buyurmuştur. Bununla 


ilgili iki mesele vardır; ZO] 


Avcı Hayvanın Avı Yaralaması Veya Ondan Yemesi 


Ava giden köpek, terbiye edilmiş olup, avı yakalayıp yaralar ve öldürürse avcı da 
o hayvana yetiştiğinde av ölmüş olur ise, onun eti helaldir. Çünkü o köpeğin 
yaralayışı. o av hayvanını kesme gibidir. Diğer terbiye edilmiş avcı hayvanlar ile 
ok ve mızrak hakkındaki hüküm de böyledir. Fakat 

o köpek, avı yakalayıp, ona çullanarak, yaralamaksızın ağzı ile öldürür ise, bazı 
alimler, o bir mevte (leş) olduğu için yenilemiyeceğini; diğer bazı alimler ise, bu 
durumun âyetteki "size tutuverdiklerinden de yeyin" ifadesinin muhtevasına 
gireceğini söylemişlerdir. Bütün bunlar, o köpek, yakaladığı avdan yememiş 
olduğu zaman söz konusudur. 

Eğer avcı hayvan, yakaladığı avdan yerse, işte alimler bu hususta ihtilaf 
etmişlerdir. İbn Abbas (r.a), Tâvüs, Şa'bi, Atâ ve Süddi'ye göre, bunun yenilmesi 
helâl değildir. Bu, İmam-ı Şafii'nin, konu ile ilgili görüşlerinin en açığıdır. 8u 
görüştekiler şöyle demişlerdir: "Çünkü bu durumda o hayvan, avı kendisi için 
yakalamıştır. Halbuki âyet, avın, hayvan onu sahibi için tuttuğu zaman helâl 
olacağını göstermektedir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Adiyy İbn Hatime söylediği 
şu sözü de, buna delâlet eder: 

"Köpeğini ava saldığın zaman, besmele oku. Eğer yakaladığı ava, onu 
Öldürmeden yetişirsen, onu besmele okuyarak kes. Eğer o ava, köpeğin onu 
öldürüp, henüz onu yememiş olduğu halde yetişir isen, onun etini ye. Çünkü o, o 
avı senin için tutmuştur. Yok eğer o köpek, avladığı şeyden yemiş olduğu halde 


bulur isen, ondan yeme. Çünkü o, o avı kendisi için tutmuştur." A 

Selmân el-Fârisi, Sa'd İbn Ebu Vakkâs. İbn Ömer ve Ebü Hureyre (r.anhüm), 

o köpek avladığından yemiş olsa bile, o etin helal olduğunu söylemişlerdir. Bu, 
İmam-ı Şafii'nin ikinci görüşüdür. 

Alimler, şahinin tuttuğu avdan yemesi halinde, o avın hükmünün ne olacağı 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Buna göre bazıları, şahin ile köpek arasında bu 
bakımdan bir fark olmadığını söylemişlerdir. Binâenaleyh eğer şahin, avladığı 
hayvandan birşey yer ise, o yenilmez. Bu görüş, Hz. Ali (r.a)'den rivayet 
edilmiştir. 

Sa'id İbn Cübeyr, Ebü Hanife ve Müzeni ise, kuşlardan olan avcı hayvanların, 
tuttukları avdan yeyip geriye bıraktıklarının yenilebileceğini, köpeğin yediği 
avından geriye kalanın ise yenilemiyeceğini söylemişlerdir. Onlara göre bu ikisi 
arasındaki fark şudur: Avdan yememe konusunda, döverek terbiye etmek 


mümkündür. Fakat şahini aynı yolla terbiye mümkün değildir. [78] 


Avdan Yeme Meselesi 


Âyetteki, "tutuverdiklerinden" ifadesindeki harf-i cerrinin, hangi manaya geldiği 
hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu, min-i zaidedir (asıl mana yönünden etkisi yoktur) ve 

tıpkı, "Mahsul verdiği zaman, onun mahsulünü yeyfn" (En-am, 14i) âyetindeki j^ 
gibidir. 

b) Bu, min-i teb'iziyye (ondan bir kısmı) manasınadır. Buna göre de şu iki izah 
yapılmıştır: 

1) Avın tamamı yenilmez. Çünkü eti yenilir, kemikleri, kanı ve tüyü yenilmez. 

2) Bu ifade, "Avcı hayvanların, kendisinden bir parça yedikten sonra, geriye 
sizin için bıraktıkları avlardan yeyiniz" demektir. Çünkü âyet, köpeğin, 
yakaladığı avdan yemiş olması halinde de, arta kalanın helalliğini 
göstermektedir. Zira o köpeğin, avdan yemesi, o avı sahibi için tutmuş olmasına 
mani değildir. Çünkü tutma, "köpeğin avını tutup, sahibi yanma gelinceye kadar, 
onu bırakmaması" demektir. İşte bu hal, köpek ondan yemiş olsa da, yemese de 
mevcuttur. 179) 


Av Hayvanı Üzerine Besmele Çekme Gereği 
Sonra Cenâb-ı Hak '" 
şu görüşler vardır: 

1) Bu, "Köpeğini av üzerine salıverdiğinde besmele çek" demektir. Rivayet 
olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), -"Köpeğini, besmele çekerek av 


ve üzerine besmele çekin" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili 


üzerine saldığında yakaladığından ye" 180Jhuyurmuştur. Buna göre âyetteki, 
"üzere" kelimesi, "yetiştirdiğiniz avcı hayvanlar" ifadesi ile alâkalıdır. Yani, "Bu 
hayvanları ava salarken, besmele çekin" demektir. 

2) Bu O* kelimesi "tutuverdiklerf" ifadesi ile alakalıdır. Yani, o avcı hayvanların 
tuttukları avları, ölmeden kesmeye yetişebilirseniz, onların üzerine besmele 
çekerek oniarı kesin" demektir. 

3) Bu ifade, o avları yeme işi ile ilgilidir. Yani, "o avları yerken, besmele çekin" 
demektir. Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Ömer İbn Ebü 
Seleme'ye "Besmele çek ve (yemeğin) önünde olan kısmından ye" demiştir. 

Bil ki Şafii (r.h)'ye göre, besmele kasten (bile bile) çekilmeksizin kesilen 
hayvanın etini yemek helâldir. Binâenaleyh biz bu ifadeyi, üçüncü manaya 
hamledersek, söylenecek söz yoktur. Fakat âyeti birinci ve ikinci manalara 
hamleder isek, bu âyet ile besmelenin kasten terkedilmemesini ifade eden 


nassları birleştirmek için, âyetteki emrin mendubluk manasına olduğu anlaşılır. 
Biz bu meseleyi, inşaallah (En'âm. 12i) âyetinin tefsirinde açıklayacağız.Daha 
sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'tan tttika edin. Çünkü Allah hesabı pek çabuk 
görendir" buyurmuştur. Bu, "Helal ve haram kıldığı şeyler hususunda, Allah'ın 


emrine ters düşmekten sakının" demektir. [81] 


Din Hususunda Olduğu Gibi Dünya Hususunda da Temiz Olan Her Şey 
Mubahtır 


"Bugün size (bütün) İyi ve temiz şeyler helal kılındı. Kendilerine kita 
verilenlerin yemeği size helaldir ve sizin yemeğiniz de onlara helaldir. 
Mü'minlerfn hür ve iffetli kadınları ile, sizden önce kendilerine kitap verilenlerin 
hür ve iffetli kadınları, namuskâr, zinaya sapmamış ve metresler edinmemiş 
olmanız şartıyla, onların mehirlerini verirseniz, size helaldir. Kim imanı inkâr 
eder ise, mutlaka ameli boşa gitmiş olur ve o âhfrette hüsrana uğrayanlardan 
olur"(Mâide. 5). 

Bil ki Allah Teâfâ, geçen âyette iyi ve temiz şeyleri helal kıldığını haber 
vermiştir. Allah'ın, böyle buyurmasının gayesi, bu hükmü haber vermektir. Hak 
Teâlâ daha sonra, bu âyette tayyibatı helal kıldığını tekrar beyan etmiştir. Bunu 
söylemesinin gayesi şudur: O, "Bugün, sizin dininizi kemale erdirdim ve 
üzerinizdeki nimetimi tamamladım" (Mâide. 3» buyurmuş ve dini kemale 
erdirdiği gibi, din ile ilgili bütün hususlarda ve aynı şekilde dünya ile ilgili bütün 
hususlarda da nimetini tamamladığını beyan etmiştir. Tayyibatı (iyi, temiz ve hoş 
şeyleri) helal kılma, bu nimetlerdendir. Eşte bu tekrarın gayesi bu inceliği 


göstermektir. [82] 
Ehl-i Kitabın Kestiği Hayvanın Eti Helaldir 


Sonra Allah Teâlâ, "Kendilerine kitap verilenlerin yemeği, sizin için helaldir" 
buyurmuştur. Âyetteki "yemek"ten maksad, şu üç şeydir: 

1) Bu, ehl-i kitabın kestikleri hayvanlardır. Yani ehl-i kitabın kestikleri (helal) 
hayvanların etlerini yememiz helaldir. Kendilerinden cizye kabul edilme 
hususunda Mecüsilere de ehl-i kitap muamelesi yapılırsa da kestikleri hayvanın 
etinin yenilmesi ve kadınları ile evlenme konusunda, onlara böyle 
davranılmaz.i92 ) 

Hz. AH (ra)'nin, Beni Tağleb kabilesinin hristiyanlannı bu âyetin hükmünden 
istisna tuttuğu ve "Onlar aslında hristiyan değiller. Onlar, hristiyanlıktan sadece, 


içki içmeyi almışlardır" dediği rivayet edilmiştir. İmam-ı Şafii de bu görüşü 
benimsemiştir. 

İbn Abbas (ra)'ın, Arap hristiyanlarının kestikleri hayvanların hükmü 
sorulduğunda, "Bunda bir beis yoktur (yenilebilir)" dediği rivayet edilmiştir ki, 
Ebü Hanife (r.h)'de bu görüşü benimsemiştir. 

2) Maksad ekmek, meyve ve yenilmesi için kesilmesi gerekmeyen yiyeceklerdir. 
Bu görüş, Zeydiyye imamlarının bazısından nakledilmiştir. 

3) Bundan murad, ehl-i kitabın bütün yiyecekleridir. 

Alimlerin çoğu, birinci görüştedir. Onlar bu görüşü şunlardan dolayı tercih 
etmişlerdir: 

a) "Kesilen hayvanlar", kesenin fiili ile yiyecek haline dönüşen şeylerdir. 
Binâenaleyh âyetteki, "kendilerine kitap verilenlerin yemeği" tabirini, "kestikleri 
hayvanlar" manasına hamletmek daha münasiptir. 

b) Kesilen hayvanların dışında kalan yiyecekler, ehi-i kitabın olmazdan önce de, 
olduktan sonra da zaten helaldirler. Binâenaleyh, bunları ehl-i kitabın yiyeceği 
olarak ifade etmenin bir manası yoktur. 

c) Bu âyetten Önceki âyet, av hayvanları ile kesilen hayvanların hükmünü 
açıklıyordu. Binâenaleyh bu âyeti de, kesilen hayvanlarla ilgili kabul etmek daha 
uygun olur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Sizin yemeğiniz de onlara helaldir" buyurmuştur. Yani, 
"Ehl-i kitaba, yemeğinizden yedirmeniz helaldir." Çünkü kestiklerimizden, 
onlara yedirmemizi Cenâb-ı Hakk'ın haram kılması da imkansız değildir. Yine, 
bu hususun zikredilmesindeki diğer fayda da şudur: Onlarla kız alıp 

92) Bunun hikmeti şudur: Mecusiler boğazlayıp kan akıtmıyorlardı. Evlenme 
konusunda ise, kızkardeş gibi birinci derecede mahrem akrabalarla 
evleniyorlardı. Ehl-i Kitap ise mahremi haram bilmektedir (ç). 

vermemizin mubah olması, her iki tarafta da söz konusu değildir. Halbuki 
kesilen şeylerin mubah olması, her iki tarafta da mevcuttur. İşte bundan dolayı 
pek yerinde olarak Allah bu iki nev'i birbirinden ayırmaya dikkat çekmek için, 


bu ifadeyi zikretmiştir. 183) 
Namuslu Mümin Kadınlarla Evlenmek Mubahtır 


Daha sonra CenâtH Hak, "Müminlerin hür ve " buyurmuştur. Âyette geçen'nın 
kim olduğu hususunda da, şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bunlar, hür kadınlardır. 

b) Bunlar, iffetli kadınlardır. İkinci manantn alınması halinde, cariyelerle 


evlenmek de bu tabirin hükmüne dahil olur. 

Birinci mana şu sebeplerden dolayı daha uygundur: 

1) Cenâb-ı Hak, bundan sonra, "onların metihlerini verirseniz" buyurmuştur. 
Halbuki, cariyenin mihri, kendisine değil, bilakis efendisine verilir. 

Biz, (Nisa, 25) âyetinin tefsirinde, cariyelerle evlenmenin, ancak şu iki şart 
tahakkuk eniğinde helal olacağını beyan etmiştik: 

a) Hür kadınla evlenebilecek mali güce sahip olamama... 

b) Zinaya ('anet) düşme korkusu... 

3) Helalliğin iffetlilere tahsis edilmesi, (daha Önce) zina yapmış olan kadınlarla 
evlenmenin haram olduğuna açıkça delâlet etmektedir. Halbuki, bunlarla 
evlenmenin haram olmadığı sabittir. Ama, biz âyette bahsedilen "Muhsanât" 
lafzını hür kadınlar manasına alırsak, o zaman cariyelerle evlenmenin haram 
kılınmış olması gerekir ki, işte biz de, bazı şart ve kayıtlar koyarak bunu 
söylüyoruz. 

4) Biz,kelimesinin, jmj kelimesinden tünediğini, "korunmak, namuslu olmak" 
sıfatının hür kadın hakkında, cariye hakkında kulanıldığından daha çok 
olduğunu; çünkü cariyenin, iffetli olsa bile, hür kadının aksine, her halükârda 
dışarı çıkmaktan, ötede beride dolaşmaktan ve insanlarla bir arada bulunmaktan 
hâli olamayacağını beyan etmiştik. Binâenaleyh, "muhsanât" kelimesini, hür 
kadınlar diye tefsir etmenin, başka bir mana ile tefsir etmekten daha münasip 


olduğu sabit olur. Sİ 
Ehi-i Kitap Kadınla da Evlenmek Mubahtır 


Hak Teâlâ sonra, "Sizden önce kendilerine kitap verilenlerin hür ve iffetli 


kadınları" buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 185) 
Birinci Mesele 


Fukahânın çoğu, zımmiolan yahudi ve hristiyan kızlarıyla evlenmenin helal 


olduğu görüşünü benimsemişler ve bu hususta bu âyeti delil getirmişlerdir. [86] 
Bu Evliliği Caiz Görmeyenler 


Ama İbn Ömer(r.h) bunu helal saymamış, "Allah'a eş tanıyan kadınlarla, onlar 
iman edinceye kadar evlenmeyin..." (Bakara, 221) âyetini buna delil getirmiş ve 


şöyle demiştir: "Ben, ehl-i kitap kızın, "Benim Rabbim İsa'dır" demesinden daha 
büyük bir şirk bilmiyorum." 

Bu görüşte olanlar, onların, "Sizden önce kendilerine kitap verilenlerin hür ve 
iffetli kadınları (da size helal kılındı)" ifadesini delil getirmelerine karşı, şu 
cevaplan vermişlerdir: 

1) Bundan murad, onlardan iman eden kadınlardır. Zira bazı kimselerin aklına, 
yahudi bir kadın, iman ettiğinde onunla bir mü'minin evlenip evlenemeyeceği 
sorusu gelmiş olabilir. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu âyetle bunun caiz 
olduğunu beyan etmiştir. 

2) Atâ'nın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ, o esnada müslüman 
kadınların sayısı az olduğu için, ehl-i kitabın kadınları ile evlenilmesine müsaade 
etmiştir. Fakat şimdi, mü'min kadınların sayısı artmış olduğu için, buna ihtiyaç 
kalmamış ve bundan dolayı da o müsaade kalkmıştır. 

3) Allah Teâlâ'nın "Benim de düşmanım, sizin de düşmanınız olanları dost 
edinmeyin" (Mümtehine, ıjve "Ey iman edenler, kendi (dindaşlarınızdan) 
başkasını sırdaş edinmeyin" (Aı-ümran, ne) âyetleri gibi, kâfirlerden uzak 
durmanın gerektiğini gösteren âyetler (vardır). Bir de böyle bir evlilik 
olduğunda, çoğu zaman aradaki sevgi ve muhabbet gittikçe kuvvetlenir ve bu hal 
kocanın, hanımının dinine meyletmesine sebep olabilir. Çoğu zaman bunların 
çocuğu olduğunda da, o çocuk anasının dinine meyleder. Bütün bunlar, hiç gerek 
yok iken, insanın kendisini tehlike ve zarara atması demektir. 

4) Cenâb-ı Hak, bu âyetin sonunda "K/m imanı inkar ederse, mutlaka ameli boşa 
gitmiş otur" buyurmaktadır. İşte bu ifade, kâfir kadınlarla evlenmekten 
müslümanlan nefret ettiren en önemli ifadelerden biridir. Binâenaleyh şayet 
âyetteki,Sizden önce kendilerine kitap verilenlerin hür ve iffetli kadınları (da size 
helal kılındı)" buyruğundan maksad, ehl-i kitap kadınları ite evlenmenin helalliği 
manası olsaydı, bunun peşisıra "Kim imam inkâr ederse..." ifadesinin gelmesi bir 


tenakuz gibi olurdu ki bu caiz değildir. LBZ 
Ehi-i Kitapları Olan Cariye İle Evlenmenin Hükmü 


Eğer biz bu âyetteki, "Muhsanat" kelimesi ile, hür kadınların kastedilmiş 
olduğunu söyler isek, o takdirde ehl-ikitaptan olan cariyeler âyetin hükmüne 
girmez. Yok eğer biz, bu kelime ile iffetli kadınların kastedildiğini söylersek, o 
zaman ehl-i kitaptan olan (iffetli) cariyeler de, âyetinhükmüne dahil olmuş olur. 
İşte bundan dolayı, bu meselede İmam-ı Şafii ite EbüHanife arasında ihtilaf 
vardır. Şafii'ye göre, ehl-i kitaptan olan cariyelerle evlenmek caiz değildir. 


Çünkü bu cariyelerde, hem küfür hem de kölelik gibi iki büyük eksiklik 
mevcuttur. Ebü Hanife (r.h)'ye göre ise, ehl-i kitaptan olan cariyelerle 
evlenilebilir. O, âyette geçen "muhsanat" kelimesi ile, iffetli kadınların 
kasdedilmeşine göre, bu âyetle istidlal etmiştir ki bu husustaki açıklamamız daha 


önce geçmişti. [88] 
Kitabiye Kadının Zımmi Veya Harbi Olması 


Sa'id İbnü'I-Müseyyeb ile Hasan el-Basri, 'Sizdenönce kendilerine kitap 
verilenlerin hür ve iffetli kadınlar!.." tabrine hem zımmî, hem de harbî ehl-i kitap 
kadınlarının girdiğini binâenaleyh hepsi ile evlenmenin caiz olduğunu 
söylemişlerdir. Fukâhanın ekserisi ise, bu hükmün sadece, zımmî olan ehl-i kitap 
kadınlarına has olduğu kanaatindedirler. Bu, İbn Abbasın görüşüdür. Çünkü o, 
"Ehl-i kitabın kadınlarından bize helal olanlar olduğu gibi, haram olanlar da var" 
der ve "Kendilerine kitap verilenlerden Allah'a inanmayanlar İlef kendi elleriyle 
cizye verinceye kadar savaşın" cevap. 29) âyetini okur. "Binâenaleyh cizye 


verenlerin (ztmmîlerin) nikahı helâl, vermeyenlerinki ise haramdır" der. [89] 
Zaruri Durumda Mecusinin Kestiğini Yemenin Hükmü 


Alimler, mecûsiierin, cizye kabulü hususunda ehl-i kitap muamelesine tabi 
tutulurken, kestiklerini yeme ve kadınları ile evlenme konusunda, bu statüde 
sayılmamaları hususunda ittifak etmişlerdir. Ibnü'l-Müseyyeb'ın şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: "Bir müslüman hasta olur da, bir mecûsiye, Allah'ın adını 
anarak bir hayvanı kesmesini emrederse, (o hayvanın etini yemesinde) bir beis 
yoktur." Ebu Sevr ise: "Eğer o müslüman bunu sıhhatli iken emretmiş olsa, yine 


de (bunun etini yemede) bir beis yoktur" demiştir. [90] 
Ehl-i Kitap Vasfının Devam Edip Etmemesi 


Fakihlerin bir çoğu şöyle der: "Kur'ân nâzif olmadan önce, Tevrat ve İncil'e göre 
amel eden ehl-i kitabın kadınlarının nikahı helâldir. Bunun delili, "Sizden önce 
kendilerine kitap verilenlerin hür ve İffetti kadınları..." âyetidir. Bu âyetteki 
"Sizden önce" ifadesi, Kur'ân nazil olduktan sonra, önceki kitaplarına göre amel 
etmeye devam edenlerin, kitabın hükmünden çıkmış olacaklarına delâlet eder. 

Daha sonra "Onların mehirlerini verirseniz.." buyrulmuştur. Ehl-i kitab'ın 


kadınlarının helâl olmasının, mehirlerinin verilmesi şartına bağlanması, mehrin 
çok Önemli bir vecibe olduğuna delâlet eder. Binaenaleyh mehrini vermemeye 
niyetlenerek bir kadınla evlenen kimse, sanki zina yapmış olur. Mehire, âyette 
"ücret" denilmesi de, mehrin herhangi belirli bir miktar ile 
sınırlandırılmayacağım gösterir. Bu, icarlarda (kiralamalarda), asgari ücretin 
belirlenememesi gibidir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "namuskâr, zinaya sapmamış ve metresler edinmemiş 
olmanız şartıyla... " buyurmuştur. 

Şa'bt şöyle demiştir: "İki türlü zina vardır: 

a) Sifâh, aleni (açıktan açığa) zina etmek, 

b) Metres tutmak... Bu da, gizlice zina etmek demektir. Allah Teâlâ bu âyette her 
ikisini de haram kılmış ve kadınlardan, "ihsan" (evlenme) yoluyla istifade etmeyi 
mubah kılmıştır. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah "Kim imanı inkâr eder ise, mutlaka ameli boşa gitmiş 


olur" buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır 2H 
Ehl-i Kitap İle Müşrik Farkı Dünyaya Hastır 


Bu cümlenin daha Önceki kısımla münasebeti hakkında iki görüş vardır: 

1) Bundan maksad, daha önce zikredilen mükellefiyet ve hükümler hususunda 
bir teşviktir. Yani, "Her kim Allah'ın hükümlerini ve mükellefiyetlerini inkâr 
ederse, muhakkak ki hem dünyada, hem âhirette hüsrana uğrar ve eli boş çıkar" 
demektir. 

2) Kaffâl şöyle demiştir: "Bu ifade, "Ehl-i kitap için, her nekadar dünyada 
kadınlarıyla evlenme ve kestiklerinin mubah olması gibi bir meziyetleri var ise 
de bu durum, âhiret halleri ile oradaki mükâfaat ve ceza hususunda, müşriklerle 
onları birbirinden ayırmamaktadır. Bilakis Allah'ı inkâr eden herkesin dünyada 
yaptığı amelleri boşa çıkar ve o kimse âhirette kesinlikle hiçbir mutluluk ve 


saadete ulaşamaz" manasındadır." [92] 
İkinci Mesele 


Âyetteki, "Kim imam inkâr eder ise, mutlaka ameii boşa gitmiş olur" 
buyruğunda bir müşkil bulunmaktadır ve bu da şudur: Küfür (inkâr) ancak, 
Allah'ı ve peygamberi inkâr olarak düşünülür. İmanı inkar etmek imkânsızdır. 
İşte bu sebepten dolayı, müfessirler ihtilaf ederek, bu ifadeyi şu şekillerde tefsir 
etmişlerdir: 


a) Ibn Abbas (r.a) ve Mücahid: "Kim imam inkâr eder ise...", "Kim Allah'ı inkâr 
ederse..." manasındadır. Böyle bir mecaz, güzel ve yerindedir. Çünkü Allah 
Teâlâ, imanın da Rabb'idir. Birşeyin Rabbi olan, bazan mecazen o şey ile ifade 
edilebilir" demişlerdir. 

b) Kelbf, "Kim imâm İnkâr ederse..." ifadesi, "Kim Allah'tan başka ilah 
olmadığına şehadeti inkâr ederse" demektir. Binaenaleyh Cenâb-ı Hak, kelime-i 
tevhid'i "iman" kabul etmiştir. Çünkü kelime-i tevhide iman vacip olunca, onun 
ayrılmaz gereklerine iman etmek de, şeriatın emri olmuş olur. Birşeyin isminin, 
o şeyin lâzımına (gereği olan şeye) verilmesi, meşhur bir mecaz şeklindedir" 
demiştir. 

c) Katâde şöyle der: "Bir grup müslüman, "Onlar bizim dinimizde olmadıkları 
halde, ehl-i kitabın kadınları ile nasıl evleniriz?" demişlerdi. İşte bunun üzerine 
Allah bu âyeti indirdi. Buna göre bu, "kim, Kur'ân'da inenleri inkâr ederse, ameli 
boşa gider.." demektir. Buna göre Cenâb-ı Hak Kur'ân'ı, "imân" diye 
adlandırmıştır. Çünkü Kur'ân, mutlaka iman edilmesi gereken herşeyin 
açıklamasını ihtiva eder." [93] 


Mürtedin Amelenin Boşa Gidip Gitmemesi 


Amellerin boşa gideceğini kabul edenler şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Kim imânı inkâr ederse, mutlaka ameli boşa gider" âyeti ile, "O kimsenin 
inkârının cezası, daha önce iman etmiş olmasından doğan mükâfaatı siler 
götürür" manası kastedilmiştir. İhbâtı (amellerin boşa gideceğini) kabul 
etmeyenler ise, "o inkâr ettiği imandan sonra insanın yaptığı ameller, işbu inkârı 
sebebi ile bâtıl ve zayidir. Çünkü o kimse, imandan vazgeçtikten sonra yaptığı 
işleri, imandan daha iyi işler olduklarına inanarak yapmıştı. Halbuki durum 
böyle olmayıp, aksine onlar zâyi ve bâtıl otunca, o yaptığı ameller aslında bâtıt 
olmuş olur. İşte, "Mutlaka ameli boşa gider" buyruğundan maksad budur" 


demişlerdir. [94] 
Dördüncü Mesele 


Âyetteki, "ve o, ahretter hüsrana uğrayanlardandır" ifadesi, bahsedilmeyen bir 
şarta bağlıdır. Bu da, o kimsenin, inkârı üzere ölmesidir. Çünkü eğer o insan 
inkârından tevbe eder ve imana döner ise, âhirette hüsrana (ziyana) 
uğrayanlardan olmaz. Bu ifadede zımnen böyle bir şartın oluşunun delili, Hak 
Teâlâ'ntn, "İçinizden kim dininden döner (Irtidad eder) ve kâfir olarak ölürse bu 


(gibilerin) yaptığı (iyi) işler dünyada da âhtrette de boşa gitmiştir..." (Bakara, 
217) buyruğudur. [95] 


Rubûbiyyet ve Kulluk Ahdi 


"Ey iman edenler, namaza kalkacağınız zaman, yüzlerinizi ve dirseklere kadar 
ellerinizi yıkayın ve başlarınıza meshedtp, her iki topuğa kadar ayaklarınızı 
yıkayınız. Eğer cünüp olduysanız, gusledin. Eğer hasta iseniz veya bir 
yolculukta iseniz veya btriniz tuvaletten gelmiş ise, yahut da kadınlara 
dokunmuşsanız ve bu durumda su da bulamamışsanız, o zaman tertemiz bir 
toprak ile teyemmüm edin. Binâenaleyh (niyet ile), ondan yüzlerinize ve 
ellerinize sürün. Allah size bir güçlük vermeyi istemez. Fakat sizi iyice 
temizlenme^ ve size olan nimetini 

tamamlamayı diler. Umulur ki şükredersiniz"(MâkJe, 6). 

Bil ki Allah Teâlâ, Mâkte sûresine, "Ey iman edenler, akidlerinizi yerine 
getirin..." diye başlamıştır. Çünkü Rab ile kul arasında, rubûbiyyet ve ubudiyyet 
ahdi vardır. Bundan dolayı, "Akidlerinizi (sözlerinizi) yerine getirin" buyruğu 
ile, Allah Teâlâ, kullarından ubudiyyet (kulluk) ahdini yerine getirmelerini 
istemiştir. Sanki şöyle denilmektedir: 

"Ya Rabbena, ahd iki çeşittir: Senden yana olan rubûbiyyet ahdi; bizim 
tarafımızdan da ubudiyyet ahdi. Binâenaleyh sen, rububiyyet ve ihsan ahdini 
önceden yapmaya daha layıksın..." İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Evet ben 
ilk önce rubûbiyyet ve ikram ahdimi yetine getiriyorum" demiştir. Dünyevî 
faydaların, münhasıran şu iki şeyde toplanıp, onlara varıp dayandığı herkesçe 
malumdur: 

a) Yeme-içme lezzeti... 

b) Evlilik lezzeti... 

Binâenaleyh, Cenâb-ı Hak subhanehû, yeme-içme ve evlilikle ilgili helal ve 
haram olan şeyleri iyice beyan ederek ortaya koymuştur. Yenilen şeylere duyulan 
ihtiyaç, evliliğe duyulan ihtiyacın üzerinde olduğu için, haliyle Allah Teâlâ, 
yenilen şeyleri, nikah edilenlerden önce zikretmiştir. Allah tarafından yapılan bu 
açıklama tamamlanınca O, sanki şöyle demek istemiştir: "Dünyada iken elde 
edilmek istenilen fayda ve lezzetlerle ilgili şeyler konusunda rubûbiyyet ahdimi 
bihakkın yerine getirdim... Binâenaleyh, ey kulum sen de, dünyada iken kulluk 


ahdini yerine getirmekle meşgul o1!" [26] 


Abdest 


İmandan sonra en büyük taat namaz olup, namazı kılmak da ancak temizlikte 
mümkün olunca _ pek yerinde olarak Cenâb-ı Hak, önce abdestin şartlarıyla işe 
başlayarak, "Ey iman edenler, namaza kalkacağınız zaman yüzlerinizi ve 
dirseklere kadar ellerinizi yıkayın" buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (971 
Namazdan Önce Abdest Alma 


Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, kalkacağınız zaman..." ifadesiyle bizzat kıyâmm kendisi 
murad edilmemiştir. Şu iki şey bunun delilidir: 

a) Eğer bu ifadeden maksat bu olsaydı, o zaman abdestin namazdan sonra 
alınması gerekirdi ki, bunun böyle olması ise, icmâen bâtıldır. 

b) Alimler, bir kimsenin namaza kalkmadan önce abdestte yıkaması gereken 
uzuvları oturarak veya yan üstü yatarak yıkaması halinde, o kimsenin abdest 
alma görevini yerine getirdiği hususunda ittifak etmişlerdir. 

Aksine bu ifadeden maksat, "namaza kalkmak için kollarınızı sıvayıp, namaz 
kılmayı murad ettiğinizde..." demektir. Bu ifade, her ne kadar mecaz olsa da, 
ancak ne varki bu, herkes tarafından bilinen meşhur bir mecazdır. Şu iki şey de 
bunun delilidir: 

1) Kesin bir irade, fiilin meydana gelmesinin sebebidir. Sebebin ismini 
müsebbebe (neticeye, sonuca) vermek ise, meşhur olan bir mecazdır. 
2)HakTeâlâ'nın, "Erkekler kadınlar üzerine hakimdir-ier..." (Nisa.34)âyetidir. 
Buradaki "kıyarrTdan maksad, "ayakta dikilmek" manasına olan kıyam değildir. 
Nitekim, "Falanca, bu işi hakkıyla yerine getirmektedir" denilir ve yine Cenâb-ı 
Hak da, "...adaleti ayakta tutarak... " (ân imran, 18) buyurmuştur. Yine bundan 
murad da, kesinlikle ayakta dikilip durmak değildir. Aksine bundan murad, 
Cenâb-ı Hakk'ın, o fiili irade etmesi, onu hazır hale getirmesi ve onu varlık 
âlemine girmeye elverişli bir duruma getirmesi demektir. İşte Allah'ın, buyruğu 
da böyledir. Ki buna göre lafzın manası, "Namazı edâ etmek ve onu ifa etmekle 


meşgut olmak istediğinizde..." demektir. [98] 
İkinci Mesele 
Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Abdest almayı ifade eden emir, namaz ile ilgili 


emre tâbidir. Abdest almak, kendi başına müstakil bir mükellefiyet değildir." 
Bu görüşte olanlar, şu şekilde istidlal etmişlerdir: Cenâb-ı Hakk'ın, "namaza 


kalkacağınız zaman,... yıkayınız" ifadesi şart ve ceza cümlesidir. Bu cümlede 
şart olan, "namaza kalkmak"; ceza ise "yıkama" emridir. Şart edatıyla bir şarta 
bağlanan husus, o şartın bulunmaması, o şart halinde vücud bulamaz. İşte bu da, 
abdestle ilgili emrin namazla ilgili olan emre tâbi olmasını gerektirir... 

Diğer bazı alimler de şöyle demişlerdir: Abdest almaktan maksat, temizliktir. 
Temizlik ise, gerek Kur'ân, gerekse hadisin delaletiyle, bizatihi maksüd olan bir 
şeydir. Bu hususun Kur'ân'dan delili, Allah'ın, tefsirini yapmakta olduğumuz bu 
âyetin sonundaki "Fakat sizi iyice temizlemeyi... diler" buyruğudur. 

Bu hususun hadisten delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Din, temizlik üzerine 


kurulmuştur" [99]"Kıyamet gününde ümmetimin abdest azalan (elleri, alınları ve 


ayaklan), almış oldukları abdestten dolayı pırıl pmldır" MOOlhadisleridir. Bir de 
abdest almanın, günahların bağışlanmasına vesile olduğu hususunda varid olmuş 


olan pekçok haber vardır. Allah en iyi bilendir HOH 
Her Namaz İçin Ayrı Abdest Gerekir Diyen Zahiriler 


Davud-er Zahiri her namaz için abdest almak reciptir. Derken,fukahanının 
ekserisi,bunun recip olmadığını söylemiştir. Davud bu ayetle şu iki yönden istilal 
etmiştir: 

a)Ayetin lafsızın zehir,buna delalet etmektedir.Çünkü cenab-ı Hak'ın namaza 
kalkacağınız zaman ifadesinden, ya tek bir kıyam ve tek bir namaz murad 
edilmiştir. Böyle olması halinde ise bundan murad, bu hususun ya hususi,ya da 
umumi olduğudud... 

Birinci ihtilal şu sebeplerden dolayı batıldır. 

1)Böyle olması halde ayet mücbel olurÇünkü o bir kereyi tain etme 
hususu,ayette yer almaktadır.Binaenaleyh ayeti,onu mücber kılacak bir manaya 
hamletmek, onu adeta faydasız bir hale getirmek demektir. Bu ise aslolan şeyin 
hilafına bir durmdur. 

2)Bu ifadeden isnisna yapılması doğru olan istisna ise, yapılmaması halinde,o 
hükmen dahil olacak olan şeylerin dışda bırakmak için yapılır.Böyle olması 
ise,ifadeni umumi olmasını gerektirir. 

3)Ümmet-i Muhammet abdestle ilgili emrim bu ayette ne tek bir şansa nede tek 
bir detaya hasredilmediği hususunda itifak etmiştir.Bu ihtimal batıl oldukça ayet 
“her namaza kalktığında ...” şeklinde umumi bir manaya hamletmek 
gerekir.Çünkü ayet ,şayet bu manaya hamledilmezse, o zaman bu ayet, Allah'ın 
ne murad ettiğine delalet etme hususunda diğer başka delillere muhtaç olur ki, 


bu durumda ayet tek başına mücber olur.Halbuki biz bunun aslı olanı hilafına bir 
durum olduğunu beyan etmiştir.Binaenalh yaptığımız bütün bu izahlarla,ayetin 
zehrinin,namaza her kalkışta abdest almanın farz olduğuna delalet ettiği sabit 
etmiş olur. 

b)Biz umumi manayı lafsız işaretinden elde etmekteyiz.Bu böyledir, namaz 
Mabüt'ahizmetle (o meşkuliyettir.Hizmetle  meşkul Olmanın kulun güç 
yetirebileceği ileri derecedeki saygıyla yapılmış olması gerekir.Kulun bu hizmeti 
son derece temiz olması halde yapmış olması, Allah'a karşı ta'zim ve saygının 
şeklerinden birisidir. Her namaza kalkışta abdest yenilemenin son derecede 
mükemmel bir temizlik olduğunda şüphe yoktur.Bu vasfın peşinden hükmen 
zikredilmiş olmasının, o hükmün,kendisine uygun bir vsfa bağlanmış olduğuna 
delalet ettiği mağlumdur.Bu ise ,vasfın umumi olmasından dolayı,hükmün de 
umumi olmasını gerektirir.Binaenalh ,her namaza kalkışta abdest almanın farz 
olaması gerekir. 

Davud ez- Zahiri sözüne devamla şöyle der: “Şaz kıraatlerde”abdestsiz iken 
namaza kalktığınızda...şeklinde bir okuyuş almıştır.Denilmeyeceği gibi,hükmen 
aksine,haber —i vahit bulunduğu için, ayetin zehriniterkediyoruz" şeklinde bir 
söz de söylenemez. Çünkü şaz kıraatler, kesinlikle merduddur. Zira biz,tevatürle 
nakledilmeyen bir Kur'ân'ın varlığını kabul edersek,o zaman Kur'ân'ın tamamına 
ta'n edilir ve adeta şöyle denilir; "Kur'ân, şu andakinden daha fazlaydı. Ancak ne 
var ki, bu fazlalıklar nakledilmemiştir!" Bir de, abdestin hallerini bilmek, 
"umüm-u belvâ'nın en büyüklerinden ve kendisini, herkesin bilmeye muhtaç 
olduğu şeylerin en önemlilerindendir. Binâenaleyh, eğer bu şaz kıraat Kur'ân 
olmuş olsaydı, onun şazlar İçinde kalması imkansız olurdu." 

Haber-i vahide temessük etmek hususunda da, Davud ez-Zahiri, "Bu, Kur'ân'ın 


haberle neshedilmesini gerektirir ki, bu caiz değildir" demiştir. [102] 
Abdest Bozulmadıkça Yenilemek Gerekmez Diyen Cumhurun Delilleri 


Fukahânın ekserisinin delilleri ise şunlardır: lafzı, umûm ifâde etmez. Bunun 
delili şudur: Bir kimse hanımına, "Eve girdiğinde, sen boşsun" dese, hanımı da 
bir kere eve girse, boş olmuş olur. Daha sonra hanımı ikinci kez eve girse, 
hanımı ikinci kez boş olmaz. İşte bu misal, kelimesinin umûm ifâde etmediğine 
delâlet eder. Yine, efendi kölesine, "Çarşıya girdiğinde, falancanın yanına var ve 
ona şöyle şöyle de!" dediğinde, bu ifade, kölenin bu işi tek bir defada yapmasını 
anlatmaktadır. 

Bil ki, talak meselesinde Davud'un mezhebi iyice bilinmemektedir. Belki de o, 


umumiliğe tutunup onu iltizam etmiştir. Yine Davud şöyle diyebilir: "Biz, bu 
âyetteki & kelimesinin umüm ifade ettiğine işaret ettik. Çünkü, Kur'ân'da varid 
olan mükellefiyetlerin temeli, tekrara dayanır. Halbuki, sizin zikretmiş 
olduğunuz misallerde durum böyle değildir. Çünkü zahiri ipuçları, bu 
misallerdeki emrin temelinin tekrara dayanmadığına delâlet etmektedir." 

Ekseri fukahâ, kendi görüşlerinin doğruluğuna, Hz. Peygamber (s.a.s) hakkında 
rivayet edilen şu haberle istidlal etmişlerdir: "O, her namaz için abdest 
alıyordu... Fetih günündeyse böyle yapmadı... O günde O, bütün namazları tek 
bir abdestle kılmıştı..." Ömer (r.a) de, "Bu hususta kendisine "niçin böyle yaptın? 
" dediğinde o, "Yâ Ömer, bunu bilerek yaptım..." dediğini" söylemiştir, 

Davud buna şöyle cevap vermiştir: Biz, haber-i vahidin, Kur'ân'ı neshetmediğini 
söylemiştik.Bir de, bu haber Hz. Peygamber (s.a.s)'in her namaz için yeniden 
abuest aldığına delâlet eder. Bu, bunun bize de vacip olmasını gerektirir. Çünkü 
Allah Teâlâ, "Resule uyun..." (Enam, 153) buyurmuştur. Geriye ise şöyle 
denilmesi kalır: Bu haberde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Fetih günü bunu terkettiği 
hususu varid olmuştur. Binâenaleyh biz diyoruz ki, deliller arasında bir tearuz 
vâki olunca, tercih şu birkaç bakımdan bizden yanadır: 

1) Farzet ki, her namaz için abdest yenilemek vacip değil, ama mendup olsun... 
Görünen o ki, Hz. Peygamber (s.a.s), Fetih günü taatleri arttırmış, eksiltmemişti. 
Çünkü bu gün, üzerine nimetin tamamlanmış olduğu gün idi. Allah tarafından 
nimetin arttırılmasına, taatlerin de arttırılması uygun düşer, eksiltilmesi değil... 

2) Hiç şüphe yok ki, bizim görüşümüz daha ihtiyatlıdır. Binâenaleyh bizim 
görüşümüz, Hz. Peygamber'in "Sana şüphe vereni bırak, şüphe vermeyene geç" 
L103] hadisinden dolayı, daha çok tercihe şayandır. 

3) Kur'ân'ın zahiri, haber-i vâhidden evtâdır. 

4) Kur'ân'ın, bizim görüşümüze delâleti, lafzidir. Rivayet ettiğiniz haber-i 
vahidin sizin görüşünüze delâleti ise, fiilidir. Lafzi delâlet fiili delâletten daha 
güçlüdür. Çünkü lafzi delâletin fiili delâlete ihtiyacı yoktur. Oysa ki bunun aksi 
söz konusu değildir. İşte bu meselede söylenebilecek şeyler bunlardır. Allah en 
iyi bilendir. 

Meşhur olan görüşü isbat hususunda en güçlü delil, şöyle deniimesidir: Eğer her 
namaz için yeni bir abdest almak vacip olsaydı, abdesti vacip kılan şey, namaza 
kıyam etmek, kalkmak olur ve bundan başka bir şeyin, abdestin vacip oluşunda 
bir tesiri olmamış olurdu. Fakat bu yanlıştır. Çünkü Allah Teâlâ bu âyetin 
sonunda, "...veya birfnfz tuvaletten gelmiş ise yahut da kadınlara dokunmuşsanız 
ve bu durumda su da bulamamışsanız o zaman tertemiz bir topraktan teyemmüm 
edin" buyurmuş ve def-i hacet yapan ile cima yapana, su bulamamaları halinde, 


teyemmümü vacip kılmıştır. 8u, bunlardan herbirinin su bulunduğu zaman su ile 
temizlenmenin vacip oluşunun bir sebebi olduğuna delâlet eder. Bu da, abdestin 
vacip oluşunun, bazan namaza kalkmanın dışındaki başka bir sebeple olmasını 


gerektirir. İşte bu, bizim söylediğimiz şeye delâlet etmektedir. [104] 
Abdestli Olmak Namazın Şartıdır 


Alimler bu âyetin, abdestin, namazın sıhhatinin bir şartı olan görüşe göre âyet iki 
bakımdan buna delâlet etmektedir: 

1) Allah Teâlâ, namaz kılma işini, su ile temizlenmeye bağlamış, sonra su 
bulunmadığı zaman, namazın ancak teyemmüm ile sahih olabileceğini beyan 
etmiştir. Eğer bu bir şart olmasaydı, böyle bir şey doğru olmazdı. 

2) Allah Teâlâ, namazı ancak abdest ile beraber emretmiştir. Binâenaleyh, 
abdestsiz olarak namaza gelen kimse, emrolunduğu şeyi terketmiş olur. 
Emrolunduğu şeyi terkeden de, ikâba müstehak olur. Mükellefiyet içinde 
bulunmanın manası da ancak budur. Bu sabit olunca, bu âyetin muktezasınca, 


abdestin, namazın sıhhatinin bir şartı olduğu ortaya çıkar. [105] 
Abdest Alırken Niyetin Hükmü 


Şafii (r.h), "Niyet, abdest ve gustün sıhhatli olmasının bir şartıdır" demiştir. Ebu 
Hanlfe (r.h) ise, bunun böyle olma-tatest dığını söylemiştir. Bil ki bunlardan her 
biri, bu âyetin zahiri manasıyla istidlal etmişlerdir. 

İmam-ı Şafii (r.h)'y© gelince o şöyle demiştir: "Abdest, emrolunan bir şeydir. 
Emrolunan her işe, niyet edilmesi gerekir. Binâenaleyh, abdestte de niyet 
edilmesi gerekir. Bu sabit olunca, niyetin abdestin bir şartı olması gerekir. Çünkü 
bu ikisi arasında bir fark bulunduğunu söyleyen yoktur. Biz ancak, "namaza 
kalkacağınız zaman, yüzlerinizi ve dirseklere kadar ellerinizi yıkayın ve 
başlarınıza meshedip, her iki topuğa kadar ayaklarınızı yıkayın" buyruğundan 
ötürü, abdestin emrolunduğunu söyledik. Hiç şüphe yok ki, âyette ki, "yıkayın, 
..mesnedin..." sözleri birer emirdir; ve biz, Allah Teâlâ'nın "Onlar ancak, Allah'a 
O'nun dininde ihlas erbabı... olarak ibadet etmekle... emrolunmuşlardı" 
(Beyyme. s» âyetinden dolayı, emrolunan bir şeyi yaparken niyet etmek 
gerektiğini söyledik... Bu âyetteki (Beyyine, ifâdesinin başındaki lam, açık bir 
biçimde talil ve sebep göstermektedir. Fakat Allah'ın hükümlerini bir illete 
bağlamak imkansızdır. Bundan dolayı bu lamı, bâ harfi anlamına hamletmek 
gerekir. Çünkü harf-i çerlerin birbirleri yerine kullanıldığı bilinmektedir. Buna 


göre bu âyetin takdiri (Beyyine. 5) "Onlar ancak, dini Maşla sadece Ona tahsis 
ederek, Allah'a ibadet etmekle emrolundular" şeklindedir. İhlas ise, halis ve 
katıksız niyetten ibarettir. Hâlis niyet muteber olunca, niyetin aslı, gayesi de 
muteber olur. Biz bu delil ite ilgili sözümüzü, Beyyine 5 âyetinin tefsirinde 
iyiden iyiye anlattık. Bu hususta daha fazla ikna olunmak isteyen kimse oraya 
müracaat etsin. Binâenaleyh, zikrettiğimiz bu açıklamalarla, her abdestin 
emrolunan bir iş olduğu ve her emrolunan işin de niyet ile olması gerektiği sabit 
olmuş otur. Böylece her abdeste niyet edilmesinin vacib olduğu katiyyet 
kazanmış olur. Bu konuda söyleyebileceğimiz en son söz şudur: Bizim, 
"Emrolunan her şeyin niyet ile olması vacibtir" sözümüz bazı durumlara 
mahsustur. Fakat biz, bu mukaddimeyi, nassın umümi manasıyla tesbit ettik. 
Umümi delil ise, tahsis edilen hususun dışında hüccettir... 

Ebü Hanife (r.h)'ye gelince o da bu âyeti, niyyetin, abdestin sıhhati için şart 
olmadığı hususuna delil getirmiş ve şöyle demiştir: Yüce Allah bu âyette, dört 
uzvun yıkanmasını vacib kılmıştır, niyet etmeyi vacib kılmamıştır. Halbuki, 
abdest için niyetin vacib olduğunu söylemek, nassa bir ilave yapmadır. Nassa bir 
ilave yapmak ise bir neshtir; Kur'ân'ın da haber-i vâhid veya kıyas ile 
neshedilmesi ise caiz değildir. 

Biz buna şöyle cevap veririz: "Biz, "Abdest alırken niyet etmeyi, Kur'ân'ın 


delâleti ile vacib saydığımızı" beyân etmiştik. [106] 
Abdestte Tertibin Hükmü 


İmam-ı Şafiî (r.h): "Abdestin sahih olabilmesi için, tertib (uzuvların sıraya göre 
yıkanması) şarttır" demiştir. İmam Mâlik ve Ebü Hanife (r.h) ise, bunun böyle 
olmadığını söylemişlerdir. İmam Şafii (r.h) kendi görüşüne şu birkaç bakımdan, 
bu âyetle istidlal etmiştir: 

1) Âyetteki, "Namaza kalkacağınız zaman, yüzlerinizi... yıkayınız" emri abdeste 
yüzü yıkamakla başlamanın vacib olmasını gerektirir. Çünkü "yıkayınız" 
ifadesindeki fâ harfi, takibiyye fâ'sıdır. Yüzü yıkamada tertib vacib olunca, diğer 
uzuvları yıkamada da tertib vacib olur. Çünkü bunlar arasında bir fark 
bulunduğunu söyleyen yoktur. 

Eğer bu görüşte olmayanlar, "Takibiyye fâ'sı, bu amellerin hepsinin başına 
birden gelmiştir; binâenaleyh bu söz, şöyle denilmesi yerine geçmiş olur: 
"Namaza kalktığınızda, bu rşlerin tamamını yapın!" derlerse, biz deriz ki: 
Takibiyye fâ'sı sadece kelimesinde, yani yüzü yıkama işinin başında gelmiştir. 
Çünkü bu harfi, yüzün yıkanması ifadesinin hemen başına gelmiştir. Sonra bu, 


yüzü yıkama ifadesinin başına gelmesi vasıtasıyla, diğer amellerin de başına 
gelmiştir. Buna göre harfinin, yüzün yıkanması ifadesinin başına gelmesi asıldır. 
O amellerin hepsinin başına gelmesi ise, yüzün yıkanması ifadesinin başına 
gelmesine tâbi ve bağlıdır. Yüzün öncelikle yıkanmasının vacib oluşu ile, bütün 
amellerin vacib oluşu arasında bir aykırılık bulunmamaktadır. Bundan dolayı biz 
buradaki fâ harfinin, hem asıldaki, hem de ona tâbi olandaki manasını nazar-ı 
itibare aldık... Siz ise bu manayı, asılda ilga edip, asla tâbi olanda nazar-ı itibare 
aldınız. Binâenaleyh bizim görüşümüz daha evlâdır. 

2) Biz şöyle deriz: Âyette, önce yüz zikredilmiştir. Binâenaleyh, "dosdoğru 
hareket et" (Hüd. 112) âyetinden ve Hz. Peygamber'in Allah'ın başladığından 
başlayınız" hadisinden dolayı, onunla, yüzle başlamak gerekir. Bu hadis, her ne 
kadar Safa ile Merve arasında sa'y etmek vecibesi hakkında varid olmuş ise de, 
itibar, lafzın umumiliğinedir, sebebin hususiliğine değildir. 

Bu konuda söylenecek en son söz şudur: "Bu, her ne kadar bazı durumlara tahsis 
edilmiş ise de, malumdur ki, umumi olan delil, tahsis edilen hususun dışında 
hüccettir." 

3) Allah Teâlâ bu uzuvları, ne his ve duyu İtibariyle muteber oian bir tertibe 
göre, ne de şeriatta muteber olan bir tertibe göre zikretmiş değildir... Bu da, 
âyetteki tertibin vaclb olduğunu gösterir. 

Birinci mukaddimenin izahı şöyledir: Hisse göre muteber olan tertibte, başta 
başlanıp ayaklara doğru İnilir veya ayaktan başlanıp başa doğru çıkılır. Âyetteki 
tertip ise böyle değildir. 

Şeriatta muteber olan tertibe gelince bu, yıkanacak iki uzvu beraberce zikredip, 
bunlardan meshedilecek olanı ise tek başına zikretmektir. Âyet ise böyle değildir. 
Çünkü Hak Teâlâ, neshediten uzvu, yıkanılan uzuvların arasına dere etmiştir. Bu 
sabit olunca biz deriz ki: Bu da, tertibin vacib olduğuna delâlet eder. Bunun 
delili şudur: Sözdeki tertibe riayet etmemek hoş karşılanmaz... Binâenaleyh, 
Allah'ın kelâmını böyle birşeyden tenzih etmek gerekir. Muhtemel olduğu 
durumda, bununla amel edilmemesi bu tertibin vacib olduğuna dikkat çekmek 
içindir. Binâenaleyh amel, bu durumun dışında asla uygun olarak kalır... 

4) Abdestin vacib kılınışının manası, aklen anlaşılamaz. Bu, abdestin 
alınmasının, nassta varid olduğu şekilde vacib olmasını İktiza eder. 

Birinci hususun izaht birkaç yöndendir: 

a) Hades (abdesti bozan şey) bedenin bir yerinden çıkar, ama abdestte bedenin 
başka yerlerini yıkamak gerekir. Bu, makul bir şey değildir. 

b) Allah Teâlâ'mn, ""'müşrikler ancak bir nectstir" (Tevbe, 28) âyetinden dolayı, 
abdest bozan kimsenin uzuvları temizdir. Çünkü edatı, hasr ifâdeeder. Ayrıca 


Hz, Peygamber (s.a.s) de şöyle buyurmuştur: "Mü'min, diri iken de ölü İken de 
pis olmaz... Zaten temiz olanı temizlemek imkânsızdır. 

c) Şeriat, teyemmümü abdestin yerine koymuştur. Şüphe yok ki teyemmüm, 
(suyla) temizlenme ve abdest almanın zıddıdır. 

d) Şeriat, yıkama yerine, mestler üzerine mesh etmeyi koymuştur. Malumdur ki 
mesh kesinlikle, o uzvu temizleme manasını ifade etmez. 

e) Bulanık ve kokuşmuş su, temizliği etmektedir. Gül suyu ise, temizlik ifade 
etmez. Böylece bununla, abdestin manasının aklen anlaşılmayacağı sabit olur. 
Bu sabit olunca da, bu hususta nassa itimat etmek vacib olur. Çünkü zikredilen 
bu tertibin ya sırf teabbüd sebebiyle, ya da bizim bilmediğimiz gizli hikmetten 
dolayı muteber olması muhtemeldir. İşte bu sebepten dolayı, biz namazın 
rükünleri ile ilgili olarak zikredilen muteber tertibe riayeti vacib kabul ettik. 
Öyle ise tertibe riayet, abdestte daha evlâdır. Çünkü Cenâb-ı Hak, kitabı 
Kur'ân'da, namazın rükünlerim tertipli (sıralı) bir şekilde zikredip, bu âyette de 
abdest uzuvlarını bir sıra ile zikredince ve namazın rükünlerinde tertip (sıraya 
riayet) vacib olunca, abdestte tertibe riayet daha evla otur." 

Ebü Hanife (r.h) ise, bu âyeti, kendi görüşüne şöyle diyerek delil getirmiştir: 
"Âyetteki atıf vavı, tertibi (sıralamayı) ifade etmez. Binâenaleyh âyet, tertibin 
vacib olduğunu göstermemiş olur. Eğer biz, tertibin vacib olduğunu söyler isek, 
bu âyete bir ilave yaptiması demek olur ki, bu bir nesihtir. Böyle (kıyas ile) nesih 
yapmak caiz değildir." 

Ebü Hanifeye cevabımız şudur: Biz, âyetin, abdestte tertibe riayetin vacib 
oluşuna delâletinin ondaki vavın tertibi ifade etmesi bakımından değil, başka 


cihetlerden olduğunu açıklamıştık. Allah en iyisini bitendir. n07] 
Abdeste Uzuvları Peşpeşe Yıkamanın Hükmü 


Şafii (r.h) kavl-i cedidine (daha sonraki görüşüne) göre, abdest uzuvları 
kurumayacak şekilde, uzuvları peşpeşe 

yıkamak, abdestin sahih olmasının şartı değildir. Bu aynı zamanda, Ebû Hanife 
(r.h)'nin de görüşüdür. İmam Mâlik (r.h) ise, bunun şart olduğunu söylemiştir. 
Bizim delilimiz şudur: Allah Teâlâ, bu uzuvları yıkamayt bize farz kılmıştır. 
Şüphe yok ki bunların farz oluşu, peşpeşe yapılmasının vacib oluşu ile, aralıklı 
ve bekteye bekleye yıkanmasının vacib oluşu arasında müşterektir. Cenâb-ı Mak 
âyetin sonunda, bu kadar bir işin, tahareti tahakkuk ettirdiğine hükmederek, 
'Fakat (Allah) sizi iyice temizlemeyi diler" buyurmuştur. Binâenaleyh, uzuvların 
peşpeşe yıkanması suretinde alınmamış olan abdestin de, temizliği 


gerçekleştirdiği ortaya çıkmış olur. İşte bu sebepten dolayı, böylesi bir abdest ile 
kılınan namazın caiz olduğunu söylüyoruz. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), 


"Namazın anahtarı, taharettir" ' buyurmuştur. [108] 
Abdestin Sona Ermesi 


Ebü Hanife (r.h), (def-i hacetin) iki yolu dışında kalan yerlerden çıkan herhangi 
bir şeyin abdesti bozacağını 

söyler. İmam Şâfli (r.h), bunların abdesti bozmayacağını söylemiştir. Ebü Hanife 
(r.h) bu âyeti görüşüne delil 

getirerek, "Ayetin zahiri, daha önce de belirttiğimiz gibi, her namaz için yeni bir 
abdest almayı gerektirir. Fakat bedenden pis birşey çıkmadığı müddetçe, âyetin 
zahirine göre amel edilmez. Binâenaleyh, bedenden pis bir şey çıktığında, âyetin 
zahirine göre amef edilmesi gerekir" demiştir. Şafii (r.h) ise, "Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, kan aldırdığı va kan alınan yeri yıkama işinden başka birşey 


yapmaksızın namaz kıldığı" rivayetine dayanmıştır. [109] 
İstihaze Kanının Abdesti Bozup Bozmaması 


İmam Mâlik (r.h), devamlı alışkan olmaması şartıyla (def-i hacetin) iki yolunun 
dışında, bedenden çıkan şeylerin abdesti bozacağını söylemiş ve buna istihaze 
kanını misal vermiştir. Rebi'a ise şöyle demiştir: "İstihaze (özür) kanı da abdesti 


bozar. Bizim delilimiz, âyetin umumî oluşudur." [10] 
Namazda Sesli Gülmenin Abdesti Bozup Bozmaması 


Ebü Hanife (r.h), rükü ve secdesi olan namazlarda sesli olarak gülmenin 
abdesti bozacağını söylerken, diğer 
namazda imamlar, bunun abdesti bozmayacağını söylemişlerdir. Ebü Hanife 


(r.h), açıkladığımız gibi, bu hususta âyetin umumi oluşunu delil getirmiştir. m11] 
Kadınlara Dokunmanın Bozup Bozmaması 
Şafii (r.h), kadınlara dokunmanın abdesti bozduğunu söylerken; Ebü Hanife, 


bunun abdesti bozmayacağını söylemiştir. İmam ŞâfİÎ, bu hususta âyetin umumi 
manasına dayanmış ve bu umumi mananın, âyetteki "yahut da kadınlara 


dokunmuşsanız" ifadesinin zahiri ile te'kid edildiğini söylemiştir. Ebü Hanife'nin 
delili ise, haber-i vâhid ve kıyastır. Binâenaleyh haber-i vâhid ve kıyas, âyete zıt 


olarak gelemez. H12] 
Avret Mahalline Dokunma 


Şafii (r.h), insanın avret mahalline dokunmasının, abdesti bozacağını söylerken; 
Ebü Hanife (r.h), bunun abdesti bozmayacağını söylemiştir. İmam Şafii'nin 
delili, âyetin umumî olan manasıdır. Bu umumî mana, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
"Kim, avret mahalline dokunur ise, abdest alsın" hadis-i şerifi ile te'kid 
edilmiştir. Ebû Hanife'nin bu hususta delil getirdiği hadis ise, âyetin umumî 


manasının aksinedir. HLI 


(Bedenindeki Necaseti Gidermek İçin Abdest)Böylece Tercih Bizim 
Lehimizdedir. 


Bir kimsenin bedeninde veya yüzünde bir pislik bulunur da, onu (ve diğer 
uzuvları) yıkarsa ve bu yıkaması ile de, abdestsizlikten kurtulmaya niyet 
ederse, onun aldığı abdest sahih olur mu? Bu meselenin, alimlerimizin 
kitaplarında söz konusu edildiğini görmedim. Ben diyorum ki: Bu, abdest için 
yeterlidir. Çünkü Cenâb-ı Hak, âyetteki "yıkayınız" emri ile, yıkamayı 
emretmiştir. Bu adam da, bunu yerine getirmiştir. Binâenaleyh abdest 

alma mükellefiyetinin ondan sakıt olması gerekir. Çünkü bu insan, serinlenme ve 
temizlenme ihtiyacı duyduğu zaman, eğer bunu yerine getirirken abdeste de 
niyet ederse, abdesti sahih olur. Bu olayda da durum aynıdır. Hem, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Herkese, niyet ettiği şey vardır" LL4İ(yani niyetine göre 
mükâfaat verilir) buyurmuştur. Bu insan da abdeste niyet etmiştir. Öyle ise, niyet 


ettiği işin, gerçekleşmiş olmast gerekir. Allah en iyi bilendir. (15) 
Oluktan Gelen Su İle Abdest Niyetin Yıkanma 


Bir kimse, bir oluğun altında dursa, oluktan üzerine su aksa ve böylece abdest 
almaya niyet etmiş olsa, abdest almış olur mu olmaz mı? Bu hususta şöyle 
denilebilir: Bu sahih olmaz. Çünkü Oo, abdest uzuvlarını yıkamakla 
emrolunmuştur. Yıkamak ise bir fiildir ve o adam bunu yapmamıştır. 

Şöyle de denilebilir: "Onun abdesti sahihtir. Çünkü yıkamak, neticesi yıkanmış 


olmaya varan bir işten ibarettir. Binâenaleyh oluğun altında durmak, neticesi 


yıkanmış oimaya varan bir iştir. Öyle ise bu durma, bir nevi yıkamadır. (10) 
Abdesten Sonra Derinin Soyulması 


Birisi, abdest uzuvlarını yıkayıp sonra derisi soyulsa, şüphe yok ki o derinin 
altında kalan kısım yıkanmamıştır. Yı-kanmrış olan, sadece o soyulmuş olan 


deridir. HZ 
Abdeste Islatma Değil,Suyu Akıtma Gerekir 


"Yıkamak", suyu uzuv üzerinde akıtmaktan ibarettir. Bundan dolayı bir kimse, 
abdest uzuvlarını ıslatsa, fakat 

suyu üzerinden akıtmasa bu abdest için yeterli olmaz. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
suyun uzuvlar üzerinde akıtılmasını 

emretmiştir. Ama cünüplükten dolayı gusülde, bunun yeterli olma ihtimali 
vardır. Bu ikisi arasındaki fark şudur: Abdestte emredilen şey yıkama işidir ve 
bu ancak suyu abdest azalan üzerinde akıtma ile meydana gelir. Cünüplükte 
emredilen ise temizliktir ve, "Fakat (Allah) sizi iyice temizlemeyi diler" âyeti ile 
ifâde edilmektedir. Bu temizlik de, bedeni sadece ıslatma ile hasıl olmaktadır. 


(118) 
Karla Abdestin Durumu 


Eğer insan kar alıp bunu yüzüne sürse, eğer hava sıcak ise ve karı eritiyor ve 
böylece karın suyu akıyor ise, buşekilde alınan abdest caiz olur. Yok eğer hava 
böyle sıcak değil ise, caiz olmaz. İmam Malik ve Evza'i, bunun caiz olacağını 
söylemişlerdir. Bizim delilimiz, âyetteki "yıkayınız" ifâdesinin, yıkama işinin 
emredilmiş olmasını gerektirmektedir. Halbuki bu şekilde (erimeyen) karı 
sürmek, "yıkama" diye isimlendirilmez. Binâenaleyh bunun caiz olmaması 


gerekir. Buhâri'nin ilk hadisi, 121 
Uzuvların Üç Kere Yıkanmasının Hükmü 


Abdest uzuvlarını üç defa yıkamak farz değil, sünnettir.yıkamayı emrederek, ' 
yüzlerinizi ve ... ellerinizi yıkayın" buyurmuştur. Yıkamak ise, tek bir defa 


yıkanmakla hasıl olur. Daha sonra Cenâb-i Hak, bu kadar yıkamaya, temizliğin 
meydana gelişini ve tahakkuk edişini dayandırarak, "Fakat sizi iyice 
temizlemeyi... diler" buyurmuştur. Böylece, tek bir defa yıkamanın da abdestin 
sahih olması hususunda yeterfi olduğu sabit olmuştur. Sonra bu husus, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in yapmış olduğu rivayet edilen şu hususla da güç kazanır: O, 
abdest uzuvlarını birer kere yıkayarak abdest almış, sonra da, "Bu, Cenâb-ı 
Hakkın, namazı, ancak kendisiyle kabul edeceği (asgari) bir abdesttir" 


buyurmuştur. [120] 
Misvak Kullanma 


Misvak kutlanmak sünnettir. Dâvud ez-Zahirî, bunun vacip olduğunu ve fakat 
yapılmaması halinde namaza zarar 

vurmeyeceğini belirtmiştir. Bizim delilimiz şudur: Âyet-i kerimede misvaktan 
bahsedilmemiştir. Bununla beraber Cenâb-ı Hak, "Fakat sizi iyice temizlemeyi., 
diler" buyurarak, temizliğin teşekkül ettiğine ve bulunduğuna hükmetmiştir. 
Temizlik tahakkuk edince, namaz da kılınabilir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), 


"Namazın anahtarı, 2H temizliktir! buyurmuştur. [122] 
Abdeste Beslenme İle Başlama 


Abdeste başlarken besmele çekmek sünnettir. Ahmed İbn Hanbel ile İshak, 
bunun vacip olduğunu, kişinin kasten terketmesi halinde, abdest temizliğinin 
bâtıl olacağını söylemişlerdir. Bizim delilimiz şudur: Abdeste başlarken besmele 
çekme hususu, âyet-i kerimede belirtilmemiştir. Bununla beraber Cenâb-ı Hak, 
taharetin tahakkuk ettiğine dair hüküm vermiştir. Bu delilin izahı biraz önce 
geçmişti. Sonra bu husus, Hz. Peygamber'den rivayet edilen şu haberle de kuvvet 
kazanır:"Kim abdest alır ve besmele çekerse, bu abdest onun bütün bedenini 
temizlemiş o/ur. Kim de besmele çekmeksiztn abdest alırsa, bu onun (sadece) 


abdest uzuvlarını temizlemiş olur." [123] 
Abdesten Önce El Yıkama 
Fakîhlerin bir kısmı, abdest almadan önce ellerin yıkanmasının farz olduğunu 


söylemişlerdir. Bize göreyse, bunu yapmak farz olmayıp sünnettir. Bu hususta 
âyet-i kerimeden yapacağımız istidlal, misvak ve besmele çekme hususunda 


yapmış olduğumuz istidlal gibidir. 41241 
Yüzün Sınırı 


Uzunluk olarak yüz, alnın alanının başlangıcından, çenenin sona erdiği yer ile; 
en olarak da, kulaktan kulağa kadar olan kısım arasında kalan yüzeydir. "Vech" 
(yüz) lafzı, muvacehe (yüzleşmek, yüzyüze gelmek) iafzından alınmadır. 


Binâenaleyh, bu kısımların tamamının yıkanması vaciptir. (25) 
Gözlerin Yüzde Sayılıp Sayılmaması 


İbn Abbas (r.a), gözlerin içinin yıkanmasının farz olduğunu söylerken, onun 
dışında kalan alimler, bunun farz olmadığını belirtmişlerdir. İbn Abbas'ın delili 
şöyledir: Mak Teâlâ'nın, "yüzlerinizi yıkayın" o ifâdesinden ötürü, yüzün 
tamamını yıkamak farzdır. Göz, yüzün bir cüz'üdür. Binâenaleyh, onu da 
yıkamak farzdır. Fukahânın delili ise şöyledir: Allah Teâlâ, bu âyetin sonunda, 
"Allah size bir güçlük vermeyi istemez" buyurmuştur. Gözlerin içine suyu 
girdirmedeyse, bir zorluğun bulunduğu hususunda asla şüphe yoktur. Allah en 


iyi bilendir. H26] 


Ağız Ve Burnun Yıkamanın Hükmü 


Şafii (r.h)'ye göre, hem abdest hem de gusülde, ağza ve burna su vermek farz 
değildir. Ahmed İbn Hanbel ile İshâk (r.h)'a göreyse, bu her ikisinde de farzdır. 
Ebü Hanife (r.h)'ye göreyse, bu gusülde farz, abdestte ise farz değildir.Bizim 
delilimiz şudur: Allah Teâlâ, yüzü yıkamayı farz kılmıştır. "Yüz" ise, insanın 
görebildiği kısımdır. Halbuki, burnun ve ağzın içi, (ilk bakışta) görülmez. 
Dolayısıyla, bu kısımlar yüzden sayılmaz. 

Bu sabit olunca biz deriz ki, suyu âyet-i kerimede bahsedilen dört uzva ulaştırıp 
onları yıkamak, Hak Teâlâ'nın "Fakat sizi iyice temizlemeyi... diter" 
buyruğundan dolayı, temizliğin tahakkuk ettiğini ifâde eder. Temizliğin 
bulunması da, daha önce de beyan ettiğimiz gibi, namazın kılınabileceğini ifâde 


etmektedir. (271 
Kulakla Sakalbaşı Arasındaki Kısım 


Ebü Hanife, İmam Muhammed ve Şaft? (r.h)'ye göre, sakal başıyla kulak 
arasında kalan beyaz (kılsız, kıl bulunmayan)kısmı yıkamak farzdır. Ebü Yusuf 
(r.h) ise, bunun farz olmadığını söylemiştir. Bizim delilimiz şudur: Bu kısım, 
yüze aittir. Yüzün ise, âyet-i kerimeye göre yıkanması farzdır. Bir de, yüzde 
kıllar bitmeden (sakal gürleşmeden) önce, o kısmın yıkanmasının farz olduğunda 
ittifak etmiştik... Binâenaleyh, kılların onunla yüzün arasına geçmesi, tıpkı 
alında olduğu gibi, oranın yıkanmasının farz olmasını düşürmez. Zira, kaşlar 
bitmeden önce, alnın da yıkanması vacip idi. Binâenaleyh, kaşlar bitince de o 


kısmı yıkamak yine farzdır. [28] 
Sakal Altını Yıkama 


Şafii (r.h), seyrek sakalın altına suyu ulaştırmanın farz olduğunu; Ebü Hanlfe ise 
farz olmadığını söylemişlerdir. Bizim delilimiz şudur: Hak o Teâlâ'nm, 
"yüzlerinizi.yıkayın" emri, yüzün yıkanmasını gerektirir. Yüz, alın cephesinden 
çeneye kadar uzanan derinin, sathın adıdır. Hak Teâlâ'nm "Allah size bir güçlük 
vermeyi istemez" buyruğuyla amel edilerek, sakalın sık ve gür olması halinde, 
"yüzünüzü yıkayın" ifadesiyle amel edilmemiştir. Ama, sakal seyrek olunca, 
böyle bir zorluk söz konusu olmaz. Böylece de âyet, seyrek sakalın altını 


yıkamanın farz olduğuna delâlet etmiş olur. 129) 


Yirmi yedinci Mesele 


Sakalın, gerek uzunluk bakımından gerekse en bakımından, yüzün 
sınırlarını aşan kısmını yıkamak farz 

mıdtr? 

Bu hususta Şafii (r.h)'nin iki görüşü bulunmaktadır: 

a) Bu kısmı yıkamak farzdır. 

b) Farz değildir... Bu ikinci görüşü, aynı zamanda İmam Mâlik, Ebü Hanlfe ve 
Müzeni'nin de görüşüdür. Şafii (r.h)'nin delili şudur: Biz, sık ve gür sakalın 
altındaki deriye suyun ulaştırılmasının farz olmadığı hususunda anlaştık... Biz, 
bu teklifi böylece düşürdük; çünkü biz, sakalın görünen kısmını, yüz olması 
hususunda, yüzün derisinin yerine koyduk. Sakalın dışı, yüz olarak 
adlandırılınca ve yüzün de, Hak Teâlâ'nm "yüzlerinizi... yıkayın" emrinin 
delaletiyle, tamamının yıkanması farz olunca, bu delilin hükmü gereği sakalın 


görünen bütün kısmına suyu ulaştırmak, yıkamak gerekir. [130] 
Kadında Biten Sakal 


Kadının sakalı bitse, velevki bu sakal çok sık ve gür dahi olsa, yüzünün derisine 
suyu ulaştırması farzdır. Bu böyledir, zira âyetin zahiri, yüzün yıkanmasının farz 
olduğuna delâlet etmektedir. Yüz, alnın başlangıcından çenenin nihayetine kadar 
uzayan deriden ibarettir. Biz, zorluğu kaldırmak için, bu hükümle erkekler 
hakkında amel etmeyi terkettik. Halbuki, kadının sakalının bitmesi nadirattandır. 
Binâenaleyh, kadın hakkında bu hükmün olduğu gibi kalması gerekir. Bil ki beş 
yerde sık ve gür kılların dibine suyu ulaştırmak farzdır. Buralar, alt dudak ile 
çenenin arasında kalan kısım; kaşlar, bıyıklar, sakal başları ve uzun kirpikler... 
Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "yüzlerinizi... yıkayın" emri, yüzün derisinin tamamını 
yıkamanın farz olduğuna delâlet etmektedir. Zorluğu gidermek için, sık ve gür 
sakal hususunda, bu ifâdenin hükmüne göre amel edilmemiştir. Halbuki, sayılan 
bu yerlerdeki kıllar seyrektir. Binâenaleyh, suyu deriye ulaştırma hususunda bir 


zorluk bulunmamaktadır. Bu sebeple hükmün, aslı üzere kalması gerekir. SANI 
Kulakları Yıkama 


Şa'bi şöyle der: "Kulakların ön kısmı, yüzden sayılır. Binâenaleyh, yüz ile 
beraber o kısmın da yıkanması farz; kulakların arka kısmı ise baştan sayılır; 


binâenaleyh, bu kısmın da mesnedi I mesi gerekir. Bize göre kulak, kesinlikle 
yüzden değildir. Çünkü yüz, kendisiyle karşı karşıya gelinen kısımdır. Kulak ise 


böyle değildir." 152) 
Dirsekleri Yıkama 


Cumhür-u ulemâ şöyle der: Elleri dirseklerle beraber yıkamak farzdır. İmâm 
Mâlik ve Züfer (r.h)'e göreyse, dirsekleri yıkamak farz değildir. Bu ihtilâf, 
Cenâb-ı Hak 'in, "Her iki topuğa kadar ayaklarınızı yıkayınız" ifâdesi hakkında 
da aynısıyla söz konusudur. İmam Züfer'in delili şudur: (<e, -a kadar) kelimesi, 
intihâ-i gaye içindir. Bir hükme gaye kılınan şey ise, o hükmün dışında kalir. 
Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra geceye kadar orucu tamamlayın" (Bakara. 187) 
âyetinde de durum aynıdır. Binâenaleyh, dirseklerin yıkanmasının farz olmaması 
gerekir. 8u görüşe şu iki bakımdan cevap verilmiştir: 

a) Bir şeyin sının, sınırlanan şeyden bazan hissedilen (görülen) bir sınırla ayrılır: 
İşte burada sınır, sınırlanandan hariç kalmış olur. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı 
"Sonra geceye kadar orucu tamamlayınız" (Bakara. 187) âyetinde de böyledir. 
Çünkü gündüz, geceden gözle görülür bir biçimde ayrılır. Zira, aydınlığın 
karanlıktan ayrılması hissedilir, görülür. Bazan ise bu, bu şekilde olmayabilir. Bu 
senin tıpkı, "şu elbiseyi (kumaşı) şu uçtan şu uca kadar sattım" demen gibidir. 
Çünkü elbise (kumaşın) ucu, tarafı, kumaştan hissi bir çizgiyle ayrılmaz... 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, dirseğin, dirsekten bileğe kadar olan 
kısımdan ayrılması için muayyen bir mafsal yoktur. Durum böyle olunca, (bu iki 
nokta arasında kalan kısımlardan) bir cüz'ün yıkanmasının farz kılınması, diğer 
cüz'ün yıkanmasından daha evlâ değildir. Binâenaleyh, dirseklerin tamamının 
yıkanmasının farz olduğuna hükmetmek gerekir. 

b) Biz, dirseklerin yıkanmasının farz olmadığını kabul edelim, ancak ne var ki 
dirsek, kemiğin en ucundaki kısmın adıdır. Çünkü bu kısım, kendisine dayanılan 
kısımdır. Kemiğin ucunu öte geçen kısmın yıkanmasının farz olmadığı 
hususunda bir münakaşa yoktur. Zeccâc bu cevabı tercih etmiştir. Allah en iyi 


bilendir. H33] 
Kolu Kesik Olanın Abdesti 
Adamın kolları kesik olursa, bu durumda eğer, kesilen kısım dirseklerden 


(bileklere doğru) aşağı olursa, dirseklerden kalan kısmı yıkamak farzdır. Çünkü 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Yüzlerinizi ve dirseklere kadar ellerinizi yıkayın" emri,ellerin 


dirsekleıle beraber yıkanmasının farz olmasını gerektirir. Binâenaleyh, kesilmek 
suretiyle dirseklerin bir kısmı sakıt olunca, bu âyetin hükmüne göre, geriye kalan 
kısmı yıkamak farz olur. Ama, dirseklerin üstünden kesilmişse, o kimseye bu 
uzvunu yıkaması farz değildir. Çünkü, teklifin mahalli mevcut değildir. Şayet, 
kollar tam dirsekten kesilmiş olursa, Şafii (r.h), "Kemiğin ucuna suyu 
dokundurmanın farz olduğunu" söylemiştir. Bu böyledir zira, dirsekleri yıkamak 
farz olup, dirsek de iki kemiğin karşı karşıya gelmesinden ibaret olunca ve de 
suyu iki kemiğin birbirine rastlaştığı yere dokundurmak farz olunca, suyu İkinci 


kemiğtrvucuna değdirmek, (orayı yıkamak) da muhakkak ki farz olur. 434) 
Sağ Uzuvdan Başlak 


Sağı sola takdim etmek, farz değil mendüptur. Ahmed İbn Hanbel, bunun farz 
olduğunu söylemiştir. Bizim delilimiz şudur: Allah Teâlâ, ellerden ve ayaklardan 
bahsetmiş, fakat burada sağın sola takdim edileceğinden bahsetmemiştir. İşte bu 
da, farz olanın, elleri onlarla beraber kolları) her ne şekilde olursa olsun yıkamak 


olduğuna delâlet eder. Allah en iyi bilendir. H35] 
Abdesten Avuçtan Dirseğe Doğru Su Verilir 


Sünnet olan, suyun avuç içinden dirseklere doğru akacak bir biçimde avuç içine 
dökülmesidir. Binâenaleyh, şayet su, dirsekler üzerine dökülse ve böylece de 
avuçlara doğru akıverse, işte bu durumda bazı alimler bunun caiz olmayacağını 
söylemişlerdir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "ve dirseklere kadar ellerinizi...” buyurmuş, 
böylece dirsekleri.yıkamanın son noktası, "gâye"si kılmıştır. Bu sebeple 
dirsekleri, yıkamanın başlangıcı kabul etmek, âyetteki durumun aksine bir 
hareket olur. Binâenaleyh, caiz olmaması gerekir. Cumhür-u fukâhâ ise, "Bu 
hareketin, abdestin sıhhatine zarar vermeyeceğini, ama ne var ki bunun sünneti 


terketmek olduğunu" söylemişlerdir. [136] 
Otuz Dördüncü Mesele 


Şayet her dirsekten efe, iki kof ve iki et çıksa, Hak Tealâ'nm "ve dirseklere kadar 
ellerinizi..." ifâdesinin umümi olmasından dolayı, her iki el ve kolu yıkamak farz 
olur. Bu tıpkı, bir elde beş parmaktan fazla parmağın bulunması haline benzer. 
Bu durumda da, bu âyetin hükmüne göre, o ilâve parmakları da yıkamak farzdır. 


137 
Otuz Beşinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, "dirseklerekadar..." ifâdesi,  emredilenin değil, emrin 
sınırlanmasını gerektirir. Yani, Hak Teâlâ'nın, "yüzlerinizi ve dirseklere kadar 
ellerinizi yıkayın" buyruğu, her iki eli, dirseklerle birlikte yıkamayı 
emretmektedir. Binâenaleyh, yıkamanın farz oluşu, bu sınırla sınırlanmıştır. Bu 
sebeple farz olan sadece bu kadarı yıkamaktır. Ama, bizzat yıkama işi, bu sınırla 
sınırlandırılmamış . Çünkü, (Kıyamet gününde abdest uzuvlarının daha parlak 
olması için), uzuvların daha fazla yıkanması sünnet-i müekkede olduğu, 


haberlerle sabit olmuştur. (138) 
Başın Meshedilmesi 


Şafii (r.h) başa meshetme hususunda farz oian miktarın, "başına meshetti" 
denilecek kadar az bir miktar olduğunu söylerken, başın tamamının; Ebü Hanife 
(r.h) ise, başın dörtte birinin meshedilmesinin farz olduğunu 

söylemişlerdir. Şafii'nin delili şudur: Bir kimse şayet "Mendile şilindim" 
dediğinde, bu kimsenin bu sözü, o kimse ancak mendilin tamamıyla silindiği 
zaman doğru olur. Ama bu kimse şayet, "Ellerimi mendille sildim" derse, onun 
bu ifâdesinin doğruluğu için, onun iki elini, bu mendilin cüzlerinden herhangi 
birisiyle silmiş olması kâfidir. 

Bu sabit olunca, biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın "ve başlarınıza meshedin..." 
emriyle amel etmiş olmak için, eli başın cüzlerinden bir cüze dokundurmak 
yeterlidir. Sonra bu cüz, bu miktar, âyette belirlenmemiştir. Binâenaleyh, şayet 
biz bunu, muayyen bir miktarla takdir edilmesini vacip kılarsak, bu miktarın 
tayin edilmesi, ancak bu âyete mugayir olan başka bir delil ile mümkün olur. 
Böyle yapılması halindeyse âyet mücmel oimaya doğru yönelmiş olur ki, bu 
aslolanın hilâfına bir haldir. Şayet biz, meshetme konusunda, meshin, başın 
cüzlerinden herhangi birisine yapılması kâfidir dersek, o zaman âyet mübeyyen 
ve açık, müfid olmuş olur. Âyeti, kendisiyle beraber bir mâna ifâde eden ve 
mübeyyen olan bir anlama hamletmenin, âyeti mücmel hale getirecek mânaya 
hamletmekten daha evlâ olduğu malumdur. Binâenaleyh, bizim söylediğimiz 
görüşü benimsemek daha uygun olur. İşte bu, âyetten elde edilmiş olan güzel bir 


tstinbattır, H39] 


Sarık Üzerine Meshetme 


Sarık üzerine meshetmekle yetinmek caiz değildir. Evzai, Sevri ve Ahmed İbn 
Hanbel ise, bunun caiz olacağını söylemişlerdir. Bizim delilimiz şudur: Âyet, 
başa methetmenin farz olduğuna delâlet etmektedir. Halbuki sarığa 

meshetmek, başa meshetmek demek değildir. Bunlar, Hz. Peygamber'in, sangına 
meshettiği rivayetine dayanmışlardır. 

Bunların bu deliline karşı bizim cevabımız da, "Belki de, Hz. Peygamber, farz 
olan miktarı başına, geriye kalan kısmı ise sarığına meshetmiştir" şeklinde olur. 


(140) 
Ayakların Yıkanması Ve Meshedilmesi 


Alimler, ayakların meshedileceği "veya yıkanacağı hususun- da ihtilâf 
etmişlerdir: Kaffâl, bu âyetin tefsiri hususunda İbn Abbas, Enes İbn Mâlik, 
İkrime, Şa'bi ve Ebü Cafer Muhammed İbn Ali el-Bakır'dan ayakları 
meshetmenin farz olduğu hükmünü nakletmiştir ki bu, Şia'nın İmâmiyye 
kolunun mezhebidir. Fukahâ ve müfessirlerin cumhuru ayakların yıkanmasının 
farz olduğunu söylemişlerdir. Dâvüd el-İsfehani, hem yıkamanın hem de 
meshetmenin farz olduğunu söylemiştir ki bu görüş, Zeydiyye imamlarından en- 
Nasır Lilhakk in görüşüdür. 

Hasan el-Basri ve Muhammed İbn Cerir et-Taberi ise, mükellefin (kulun), 
yıkama ile meshetme arasında muhayyer bırakıldığını söylemişlerdir. 

Ayaklara meshetmenin farz olduğunu söyleyenlerin delili, Hak Teâlâ'nın, p 
ifadesiyle ilgili şu iki meşhur kıraata dayanmaktadır. Binâenaleyh İbn Kesir, 
Hamza, Ebü Amr ve Ebü Bekrin ravisi Asım, cer ile olmak üzere şeklinde; Nâfi, 
İbn Âmir ve Hafs rivayetine göre Asım ise nasb ile şeklinde okumuşlardır. Buna 
göre biz deriz ki, bu kelimeyi cer ile okumak, bunun kelimesine matuf olmasını 
gerektirir. Binâenaleyh, başa meshetmek farz olduğuna göre, ayaklara da 
meshetmek farzdır. 

Buna göre şayet, "Bu şairin, "Kelerin bozulmuş deliği" ve "İnsanların büyüğü, 
nakışlı elbiseler içindedir; (ona bürünmüştür)" ifâdelerinde olduğu gibi, 
civardan, yakınlıktan ötürü meksür kılınmıştır, denilmesi niçin caiz olmasın?" 
denilirse, biz deriz ki: Bu şu bakımlardan bâtıldır: 

a) Civara göre meksür kılmak, bazan şiir zaruretinden dolayı mecbur kalınarak 
yapılan hatalardan sayılmıştır. Halbuki, Allah'ın kelâmını bundan tenzih etmek 


gerekir. 

b) Civardan dolayı kesreye, şairin tıpkı ifâdesinde olduğu gibi, 

iltibastan (karşılıktan) emin otunulduğu zaman ancak başvurulur... Zira, bu 
ifâdedeki kelimesinin, kelimesinin değil, kelimesinin sıfatı olduğu, zaruri olarak 
bilinen bir husustur. Halbuki bu âyette, iltibastan emin olmak söz konusu 
değildir. 

c) Civardan dolayı kelimeyi meksür kılmak, ancak atıf harfi olmadığı zaman söz 
konusudur. Ama atıf harfi bulunduğu zaman, Araplar böyle demez. 

Nasb ile okuyanlar da, bunun, ayakları meshetmeyi gerektirdiğini söylemişlerdir. 
Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "...ve başlarınıza mesnedin..." ifâdesindeki "başlarınıza" 
ifâdesi, mahallen mansüptur. Ancak ne var kikelimenin baş)nda (harf-i cer 
bulunduğu için kelime mecrür kılınmıştır. Binâenaleyh, kelimesini, kelimesine 
atfettiğinde, kelimesinde,. kelimesinin mahalline atfedilmesi halinde nasb; 
zahirine atfedilmesi halinde ise, cer caizdir, Bu, nahivcilerce çok iyi bilinen 
meşhur bir yoldur. 

Bu sabit olduğu zaman biz deriz ki, Hak Teâlâ'nın "ayaklarınızı" ifâdesinde, 
nasbin âmilinin "meshediniz" emri olabileceği gibi, bu âmilin "yıkayınız" emri 
de olabileceği ortaya çıkmıştır. Ancak ne var ki, bir mamul üzerinde iki âmil 
amel etmeye kalkışınca, o mamule daha yakın olanı amel ettirmek evlâ olur. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, sözündeki nasbin âmilinin, "meshediniz" emri 
olması gerekir. Binâenaleyh, lamın nasbıyla ryj şeklinde okumanın da ayaklar 
üzerine meshetmeyi gerektirdiği sabit olmuş olur. İşte bu, ayaklan meshetmenin 
farz olduğu hususunda âyetle yapılan istidlalin izah şeklidir. Sonra, bu görüşte 
olanlar sözlerine devamla şöyle demişlerdir: Hadislere dayanarak, bu hususu 
savuşturmak da caiz değildir. Çünkü bu haberlerin tamamı, âhad haberlerdir. 
Halbuki âhad haberlerle Kur'ân'ın neshi caiz değildir. 

Bil ki buna ancak şu iki bakımdan cevap vermek mümkündür: 

a) Pek çok hadis, ayakları yıkamanın farz olduğunu ifâde etmektedir. Yıkama, 
meshe de şamildir, ama meshetme, yıkamaya şamil olmaz. Binâenaleyh abdestte 
ayakları yıkama, daha ihtiyatlı davranıştır. Bu sebeple bunu yapmak gerekir. Bu 
izaha göre, abdestte ayakları yıkamanın, ayakları meshetme yerini tuttuğunu 
kesin olarak söylemek gerekir. 

b) Ayakları yıkamadaki farz oluş, topuklara kadar yıkama ile sınırlıdır. Böyle bir 


sınırlama meshde değil, ancak yıkamada söz konusudur. H4 


Ayakların Meshedilmesini Benimseyenler 


Ayaklan meshetmenin farz olduğunu söyleyenler, bu cevaplara karşı şu iki 
şekilde cevap vermişlerdir: 

1) "Topuk", ayak mafsalının altında kalan kemikten ibarettir. Buna göre, 
ayakların üst kısmına mesh vaciptir, 

2) Bu görüştekiler, topukların, bacağın iki yanından çıkan iki kemik 
çıkıntısından ibaret olduğunu kabul etmişlerdir. Fakat onlar ayakların bu topuğa 
kadar olan dış kısmına meshetmenin farz olduğunu söylemişlerdir. İşte bu 


durumda, geriye bir soru kalmaz. (142) 
Otuzdokuzuncu Mesele 


Fakihlerin çoğunun görüşü şudur: "Kâ'beyn (topuk), ayağın iki tarafındaki iki 
çıkıntı kemikten (aşık kemiklerinden) ibarettir." İmamiyye ve ayakların meshinin 
farz olduğunu söyleyen herkes şöyle demişlerdir: "Topuk, sığır ve davarın 
topuğu (inciği) gibi, bacak ile ayağın mafsalı (ayrılma yeri) olacak şekilde, 
bacak kemiğinin alt ucuna yerleştirilmiş yuvarlak bir kemiktir." Bu, Muhammed 
İbn Hüseyin'in de görüşüdür. Esmai de, bu görüşü tercih eder ve "Ayağın iki 
tarafındaki bu iki çıkıntıya "mincem" denilir" der. Bunu, Kaffal tefsirinde, bu 
şekilde rivayet etmiştir. [143] 


Yıkamak Gerekir Diyen Cumhurun Delilleri 


Cumhurun bir çok delili vardır: 

1) Eğer topuk, İmâmiyye'nin söylediği mânada olsaydı, o zaman her ayakta tek 
bir topuk olması ve âyette "ve topuklara kadar ayaklarınızı..." denilmesi 
gerekirdi. Nitekim her elde sadece bir dirsek bulunduğu için, âyette Cenâb-ı 
Hak, ,"dirseklere kadar ellerinizi yıkayın" buyurmuştur. 

2) Bacak ile ayağın mafsalındaki (içerdeki) yuvarlak kemik, ancak cerrah 
doktorların bilebileceği, görünmeyen bir şeydir. Halbuki ayağın iki tarafındaki o 
iki kemik çıkıntısı, (aşık kemikleri) herkesçe bilinen ve görünen bir şeydir. 
Bütün herkesin mükellef olduğu şeylerin dayanağının, gizli ve saklı bir şey 
değil, açık olması gerekir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in "(Ey cemaat, saf yaparken) 
topukları topuklara iyice yapıştırın" dediği rivayet edilmiştir. Şüphe yok ki 
bundan murad, bizim söylediğimiz husustur. 

3) "Ka'b", yükselme ve çıkıntı mânalarından alınmıştır. Memeleri tomurcuklanan 
kız çocuğuna denilmesi de bu mânadan dolayıdır. Çıkıntılı olan herşeye "ka'b" 
denilmesi de bundan dolayıdır. İmâmiyye'nin delili ise şudur: "Ka'b", bütün 


hayvanların ayaklarında bulunan belli bir kemiğin adıdır. Binâenaleyh insanlar 
hakkında da, bunun aynı kemik olması gerekir. Yine ayak ile bacak arasındaki 
yere (mafsala) da ka'b denir. Mızrağın boğum yerlerine de, bu mânada ku'üb 
denilir. Ayağın ortasında da mafsal vardır. Binâenaleyh buna da ka'b denmesi 
gerekir." 

İmâmiyye'nin iddiasına: "Zahiri tekliflerin dayanağının, zahiri-(görünen) bir şey 
olması gerekir. Bizim söylediğimiz topuk da, daha görünürdedir. Binâenaleyh 


ka'bın (topuğun), bu olması gerekir" diye cevap veririz. [144] 
Mestler Üzerine Meshetmeyi Kabul Etmeyenler 


Müçtehidlerin çoğu, mest üzerine meshetmenin caiz olduğunu söylerken, Şia ve 
Hariciler bunu kabul etmemede ittifak etmişler ve şu şekilde istidlalde 
bulunmuşlardır: "Hak Teâla'nın "Başlarınızı mesnedin ve aşık kemiklerine kadar 
ayaklarınızı..." ifâdesi, ayakları ya yıkamayı, ya da meshetmeyi gerektirir. 
Halbuki mest üzerine mesh, ayakları ne yıkamak ne de meshetmektir. 
Binâenaleyh âyetin ifâdesinin hükmüne göre, bunun caiz olmaması gerekir. 
Sonra mest üzerine meshetmenin caiz olduğunu söyleyenler, o husustaki 
hadislere dayanıyorlar. Fakat, Kur'an'a dayanmak, hadise dayanmaktan daha 
uygundur. 

Bunun delili şunlardır: 

a) Kur'ân-ı Kerim'in, haber-i vâhid ite neshedilmesi caiz değildir. 

b) Bu âyet, Mâide süresindedir. Halbuki müfessirter, "Ey iman edenler, Allah'ın 
şeâirine hürmetsizlik etmeyin, (helal saymayın)... " (Mâıde, 2) âyeti dışında bu 
sürede, neshedilen başka bir âyet olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. Bazı 
müfessirler, bu âyetin mensüh olduğunu söylemişlerdir. Durum böyte olunca, 
ayakları yıkamanın farz oluşunun, (mest üzerine mesh hükmü ile) mensüh 
olduğu söylenemez. 

c) Mest üzerine mesh edilebileceğine dair hadisler, eğer bu âyetin inmesinden 
önce söylenmiş iseler, o zaman bu haber-i vâhidler, Kur'ân ile neshedilmiş 
olurlar. Eğer aksi söz konusu olur ise, o zaman haber-i vâhid Kur'ân'ı neshetmiş 
olur. Hiç şüphesiz ki birinci ihtimal, şunlardan dolayı daha uygundur: 

1) Mütevatir olan Kur'ân'ı, haber-i vahide tercih etmek, bunun tersini yapmaktan 
daha evlâdır. 

2) Âyete göre amel etmek, daha ihtiyatlıdır. 

3) Rivayete göre, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle demiştir Size, benden bir hadis 
rivayet edildiğinde, onu Allah m kitabına arzedin (onun ışığında inceleyin), eğer 
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ona uyarsa atın, aksi halde onu reddedin." İşte bu hadis-i şerif de, Kur'ân'ın 
haber-i vahidin önüne geçirilmesini gerektirir. 

4) Muaz İbn Cebel (ra) hadisi de, Kur'ân'ın, hadisden önce nazar-t itibara 
alınmasını gerektirir. 

d) Alimler, bu hususta ihtilaf etmişlerdir. Mesela Hz. Aişe (r.anhâ)'den şu rivayet 
edilmiştir: "İki ayağımın kesilmesi, mest üzerine mesh vermemden bana daha 
sevimlidir." İbn Abbas (r.a)'ın da şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Eşek derisine 
meshetmem, mest üzerine meshetmemden daha evlâdır." İmam Mâlik ise, 
kendisinden gelen iki rivayetten birine göre, mest üzerine mesh vermeyi caiz 
görmemiştir. Halbuki İmam Mâlikin ilm-i hadis'de, âdeta doğan bir güneş gibi 
olduğunda bir münakaşa yoktur. Binâenaleyh eğer o, bu husustaki hadislerin 
zayıf olduğunu bilmeseydi, hiç böyle birşey söylemezdi. İmam Mâllk'ten gelen 
ikinci rivayete göre ise, o, mukim (yolcu olmayan) kimsenin, mest üzerine mesh 
vermesini mubah saymamış, yolcunun ise, bir sınırı olmaksızın, dilediği kadar 
mest üzerine mesh verebileceğini söylemiştir. 

İmam Şafii, İmam Ebü Hanife ve fukâhântn çoğu, mestlerini giydikten sonra, 
abdesti bozulduğu andan itibaren, misafirin (yolcunun), üç gün üç gece mest 
üzerine mesh verebileceğini söylemişlerdir. 

Hasan el-Basri, bu müddeti, yolcunun mestlerini giyindiği andan itibaren 
başlatır. Evzâİ ve Ahmed İbn Hanbel ise, yofcunun ayaklarına meshetme 
müddetini abdestin bozulduğu andan İtibaren başlatmışlardır. İşte fukâhâ 
arasında mevcud olan böylesine bir ihtilaf da, mest üzerine meshetme ile ilgili 
hadislerin, "meşhur" ve "mütevatir" derecesine ulaşmadığını gösterir. Durum 
böyle olunca, bu hadisler, birbiri ile çeliştikleri için, düşmelerine hükmetmek 
gerekir. İşte bu durumda da, Allah'in kitabının zahirine göre amel etmek gerekir. 

e) Mest üzerine meshetmenin caiz olduğunu bilmeye olan ihtiyaç, herkes için 
söz konusu olan umümi bir ihtiyaçtır. Binâenaleyh şayet bu, meşru bir hüküm 
olsaydı, bunu herkes bilir ve bu "mütevatir" derecesine çıkardı. Böyle 
olmadığına göre, bu hadislerin zayıflığı ortaya çıkar. İşte mest üzerine meshi 


caiz görmeyenlerin görüşleri bunlardan ibarettir. [45] 
Mest Üzerine Meshi Kabul Eden Fakihlerin Delilleri 


Fakihler ise şöyle demişlerdir: Mestler üzerine meshin caiz olduğu görüşü bazı 
sahabe tarafından ileri atılmış, diğer sahabelerin ise bunu yadırgamadıkları 
görülmüştür. Binâenaleyh bu, sahabenin bir icmâı olmuş olur. Bu sebeple bu, bu 
hususta söylenilen en kuvvetli görüştür. Hasan el-Basri, "Ashab-t Resülullah'dan 


yetmiş kadarı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in mestleri üzerine meshettiğini rivayet 
ettiler" demiştir. İbn Abbas (r.a)'m, mest üzerine meshi kabul etmediğini ise 
İkrime rivayet etmiştir. İbn Abbas (r.a)'ın kendisine İkrime'nin sözü sorulunca, 
"O, bana iftira etmiş" demiştir. Atâ şöyle der: "İbn Ömer, mest üzerine mesh 
konusunda, diğer sahabilerin görüşüne muhalefet ediyordu. Fakat ölmeden önce, 
onların görüşüne gelmiştir." 

Hz. Aişe (r.anhâ)'ye gelince, rivayet edildiğine göre Şureyh İbn Hâni', "Hz. 
Aişe'ye mest üzerine mesh meselesini sorduğumda o, "Git ve Hz. Ali'ye sor. 
Çünkü o, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bütün yolculuklarında, Hz. Peygamber ile 
birlikte idi" dedi. Ben de gidip bunu Hz. Ali'ye sorduğumda o, "meshet" dedi" 
demiştir. İşte bu da, Hz. Âişe'nin, yukarıda bahsedilen görüşünden döndüğüne 


delâlet eder, H46] 
Kolları ve Bacakları Kesik Olanların Abdesti 


İki kolu ve iki ayağı kesik olan bir adamdan, abdestte bunları yıkama farziyyeti 
düşer. Böyle bir insanın vazifesi, abdest alırken sadece yüzünü yıkaması ve 
başını meshetmesidir. Eğer bu adamın yanında, kendisine abdest aldıracak veya 
teyemmüm etmesine yardım edecek birisi bulunmaz ise, bu adamdan abdest 
alma farziyeti tamamen düşer. Çünkü âyetteki, "Başlarınızı meshedfp, her iki 
topuğa kadar ayaklarınızı yıkayın" emri, hiç şüphesiz bunları yapabilme şartına 
bağlıdır. Böyle bir kudret bulunmadığı zaman, abdest alma mükellefiyeti düşer. 


İşte abdest âyeti ile ilgili meselelerin tamamı bundan ibarettir. 147) 
Cünüp Olanlar Gusletsinler 


Cenâb-ı Hak "Eğer cünüp olduysanız, gusledin" buyurmuştur. Zeccfic, bu 
âyetteki ifadesinin aslının, şeklinde olduğunu, fakat hem tâ, hem ti harfleri aynı 
mahreçden çıktığı için, "tâ"nın "ti'ye idgam edildiğini, bu idgamdan sonra 
kelimenin başının sakin kaldığını, okunabilmesi için başa bir hemze-i vasim 
getirildiğini ve böylece ,şeklini aldığını söylemiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ, küçük temizliğin (abdestin) nasıl yapılacağını bildirince, 
bundan sonra da büyük temizliğin nasıl olduğunu zikretmiştir. Bu büyük 
temizlik de, cünüplükten dolayı gusletmektir: Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; (148) 


Birinci Mesele 


Cünüplüğün iki sebebi vardır: 
1) Meninin akmasıdır. Hz. Peygamber (s.a.s), "Su (gusül), ancak sudan (meninin 


akmasından) dolayı gerekir" L9 demiştir. 

2) İki iltikay-ı hıtaneyn (sünnet mahallerinin) birleşmesi... Zeyd İbn Sabit, Mu'az 
Ibn Cebel ve Ebü Sa'İdi I-Hudri (r.anhüm), guslün ancak meni aktığı zaman farz 
olduğunu söylemişlerdir. Bizim (buna karşı) delilimiz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
"(Erkek ile kadının) sünnet mahalleri birleştiği zaman, gusül gerekir hadis-i 
şerifidir. 

Bil ki erkeğin sünnet mahalli (hitâm), sünnet olurken kesilen derinin altında 
katan yerdir. Kadının sünnet mahalline (hitanına) gelince bil ki, onun sünnet 


mahallinin İd tarafı, şu üç şeyle çevrilidir:1901 

a) Fercin en iç kısmındaki, erkeğin cinsel organının girdiği, hayz kanının çıktığı 
ve çocuğun doğduğu deliktir. 

b) Tıpkı erkeğin cinsel organındaki delik gibi, bu deliğin üzerinde bulunan ve 
sadece idrarın çıktığı delik. 

e) İdrarın çıktığı deliğin üstünde, kadının sünnet mahalli vardır. İşte burada, tıpkı 
horozun ibiği gibi, dimdik duran ince bir deri vardır. Kadının sünneti, bu derinin 
kesilmesidir. Binâenaleyh "haşefe" (erkeğin sünnet mahalli), kadının cinsel 
organı içine girip görünmediğinde; erkeğin sünnet mahalli ile kadının sünnet 


mahalli birleşmiş olurlar. HSH 
Gusl Bütün Bedeni Yıkanmasıdır 


Âyetteki (gusledin, temizlenin) emri, herhangi bir uzva has olmaksızın, genel 
olarak temizlenmeyi emirdir. Binâenaleyh bu, bütün bedeni temizleme 
hususunda bir emir olmuş olur. Bir de taharet-i suğra (küçük taharet, abdest), 
sadece bazı uzuvlara ait olunca, Cenâb-ı Hak, âyette bu uzuvları belirleyerek 
zikretmiştir. Bundan dolayı, gusül hususunda her hangi bir uzuv belirlemediğine 
göre, bunun, bütün bedeni temizleme hususunda bir emir olduğu anlaşılır. 

Bil ki bu temizleme, gusüldür. Nitekim Cenâb-ı Allah bir başka yerde, "Cünüp 
iken de, yolcu olmanız müstesna, gusledinceye kadar namaza yaklaşmayın" 


(Nisa, 43) buyurmuştur. [152] 


Üçüncü Mesele 


Gusülde delk, yani ovmak farz değildir. Mâlik (r.h) ise, bunun farz olduğunu 
söylemiştir. Bizim delilimiz, âyetteki "gusledin (temizlenin)" emrinin, sadece 
bedeni temizleme hususunda bir emir oluşudur. Bedeni temizleme hususunda 
ise, ovalama nazar-ı dikkate alınmaz. Bunun delili ise şudur: Hz. Peygamber 
(s.a.s)14 cünüplükten nasıl temizlendiği sorulduğunda O, "Bana gelince, ben 
başıma hafif üç avuç su dökerim. Bakarım ki temizlenmiş... "(104)buyurmuş ve 
böylece ovalamaksızın da temizliğin olacağını göstermiştir. Binâenaleyh bu da 


temizlenmenin ovmaya bağlı olmadığına delâlet eder.L1531 


(154) 
Cünüp Kur'an Dokunamaz 


Cünübün Mushafa (Kur'ân'a) dokunması caiz değildir. Davüd ez-Zâhiri ise, 
bunun caiz olduğunu söylemiştir. 

Bizim delilimiz, âyetteki "gusledin (temizlenin)" İfadesidir. Bu ifâde, cünübün 
temiz olmadığına delâlet eder. Aksi halde bu, temiz olana temizlenmeyi emretme 
olur ki, caiz değildir. Bundan dolayı cünüp temiz olmadığına göre, "O (Kur'ân'a), 
ancak temiz olanlar dokunabilir" (Vaka, 79) âyetinden dolayı, Kur'ân'a 


dokunması caiz değildir. (153) 
Gusükien Önce Abdesin Hükmü 


Guslederken, önce bir abdesi almak farz değildir. Ebü Sevr ve Dâvud ez-Zâhiri 
bunun farz olduğunu söylemişlerdir Bizim delifimiz şudur: Âyetteki, "gusledin 
(temizlenin)" sözü, bir temizlenme emridir. Temizlenme ise, yıkanmakla 
meydana gelir, abdest almaya bağlı değildir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), 'Bana 
gelince, ben başıma üç avuç su dökerim. Bakarım ki temizlenmişim..." 


buyurmuştur. U56] 
Gusûlde Ağzı ve Burnu Yıkama 


İmam Şafii (r.h), guslederken ağza ve burna su vermenin farz olmadığını 
söylerken, Ebû Hanife (r.h), bunun farz 

olduğu görüşündedir. Şafii'nin delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Bana gelince, 
ben başıma üç avuç su dökerim. 


Bakanm ki temizlenmişim..." hadis-i şerifidir. Ebü Hanife'nin ise hem âyetten, 
hem de hadisten delili vardır. Âyetten delili, Cenâb-i Hakk'ın "gusledin 
(temizlenin)" emridir. Bu ifâde, cünüp kimselerin kendilerini temizlemeleri 
hususunda bir emirdir. İnsanın kendisini temizlemesi ise, ancak her tarafını 
temizlemesi ile olur. Bu ifâde ile, temizlenmesi mümkün olmayan iç organlar 
hakkında amel edilmemiştir. Ama ağız iie burun içinin temizlenmesi 
mümkündür. Öyte ise, bu iki yerin, âyetin hükmüne cjirmiş olması gerekir. Onun 
hadisten delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kıllarınızı iyice ıslatın ve cildinizi 
iyice temizle- yiniz. Zira, her kılın dibinde cünüblük vardır" sözüdür. 
Binâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kıllannızı iyice ıslatın" emrine burnu 
yıkama da girer. Çünkü burnun içinde kıllar vardır. Yine Hz. Peygamber'in, 


"cildinizi iyice temizleyiniz" emrine, ağzın içinin derisi de girer. 517) 
Saçların Dibine Yıkama 


İnsanın başındaki saçlar, eğer örülmüş ve birbirine bağtan- mış ise, duruma 
bakılır. Eğer bu, suyun başın derisine 

ulaşmasına mâni ise, o örgülerin açılması gerekir. İmam Mâlik, "Bu örgüleri 
açmak farz değildir" demiştir. Eğer bu örgüler, suyun başın derisine ulaşmasına 
mâni olmaz ise, onları açmak farz değildir. Nehât ise, bu durumda da bunun farz 


olduğunu söylemiştir. H58] 

Bizim delilimiz şudur: Hak Teâlâ'nın, "gusledin (temizlenin)" ifâdesi, suyu 
bedenin her parçasına ulaştırmaktan ibarettir. Binâenaleyh baştaki saçların, 
birbiri ile örgütü ve bağlı olması, eğer suyun geçmesine mâni olacak şekilde ise, 
bu mâninin ortadan kalkması için, onları çözmek gerekir. Eğer mâni değil ise, 
onları çözüp açmaya gerek yoktur. Çünkü maksad hasıl olur. Bu sebeple de, 


onları çözmeye ihtiyaç yoktur. H39] 
Gusülde Azaları Sıra İle Yıkama 


Alimlerin ekserisi, gusülde bir tertibin (sıranın) olmadığı görüşündedirler. İshâk 
ise, gusle bedenin en üstünden başlamanın farz olduğunu söylemiştir. Bizim 
delilimiz şudur: Hak Teâlâ'nın "gusledin (temizlenin)" emri, mutlak mânada bir 
temizlenme emridir. Bu ise, suyun bütün bedene ulaştırılması ile gerçekleşmiş 
olur. Binâenaleyh temizlenme gerçekleşince, bunun, insanın sorumluluktan 


kurtulabilmesi hususunda yeterli ve kâfi olması gerekir. [160] 


Teyemmüm 


Cenâb-ı Hak, "Eğer hastaiseniz veya bir yolculukta İseniz, veya biriniz 
tuvaletten gelmiş ise, yahut da kadınlara dokunmuşsanız ve bu durumda su da 
bufamamışsanız, o zaman temiz bir toprak ile teyemmüm edin" buyurmuştur. Bu 


ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: H&H 
Hasta, Teyemmüm Ederim 


Hasta da teyemmüm edebilir, Çünkü Cenâb-ı Hak âyette, "Eğerhasta İseniz veya 
bir yolculukta iseniz..." demiştir. Şöyle denilemez: "Teyemmümün caiz olması 
için, suyun bulunmaması şarttır. Çünkü teyemmümü, suyun bulunama- yışı 
mubah kılar." Çünkü bu şartın, hastayı da içine almasının bir mânası yoktur. 


Âyetteki, "Su da bulamamışsanu" ifâdesi, sadece yolcu ile ilgilidir. (162) 
Teyemmüm Bakımından Hastalık Nevileri 


Üç çeşit hastalık vardır: 

1) (Su kullanılması halinde) büyük zarar vermesinden ve öldürmesinden 
korkulan hastalık... İşte böyle bir hastalıkta, hastanın teyümmüm etmesi, bütün 
imamlara göre caizdir. 

2) (Su kullanılması halinde) zarar vermesinden ve öldürmesinden korkulmayan 
hastalık... İşte böylesi hastanın teyemmüm etmesinin caiz olmayacağını Şafii 
söylemiştir. İmam Mâlik ve Dâvüd ez-Zâhiri ise, bu hastanın da teyemmüm 
edebileceğini söylemişlerdir. Bunların delili, âyetteki "eğer hasta iseniz" 
ifadesinin, her türlü hastalığa şamil olmasıdır. 

3) (Su kullanılması halinde) artmasından ve iyileşmesinin gecikmesinden 
korkulan hastalık... İmam Şafii'nin, bu husustaki iki görüşünden daha sahihine 
göre, böylesi hasta da (su bulduğu halde) teyemmüm edebilir. İmam Mâlik ve 
EbÜ Hanife de aynı görüştedirler. Bunun delili, âyetteki "eğerhasta iseniz..." 
ifadesinin umümi oluşudur. 

Bir dördüncü çeşit de (su kullanılması halinde), organlarda herhangi kötü bir iz 
bırakmasından korkulan hastalıktır. İşte böylesi bir hastalığa tutulanın, İmam 
Şafii, kavi-i teyemmüm edemeyeceğini, kavl-i kadiminde (önceki görüşünde) 
ise, teyemmüm edebileceğini söylemiştir ki "teyemmüm edebilir" görüşü daha 


sahihtir. Çünkü âyete daha uygundur. [163] 
Teyemmümle Abdes Birlikte Olabilir mi? 


Suyun kullanılmasına mâni olan hastalık, bedenin birkısmında bulunur, diğer 
kısımlarında bulunmaz ise, bu 

durumda Şafii (r.h): "O kimse, suyun zarar vermeyeceği kısımlarda suyu 
kullanır, sonra da teyemmüm eder" derken; Ebü Hanife (r.h): "Eğer bedenin 
çoğu yeri sağlam (hastalıksız) ise, o hasta sağlam yerleri yıkar. Teyemmüm de 
etmez. Eğer onun bedeninin çoğu yeri yara olur ise, teyemmüm etmesi kifayet 
eder" demiştir. Şafii (r.h)'nin delili, ihtiyata sarılmaktır. Ebü Hanife (r.h)'nin delili 
ise şudur: "Allah Teâlâ, hastalığı teyemmüm etme sebeplerinden biri saymıştır. 
Binâenaleyh hastalık kişinin organlarından birinde görüldüğünde o, hasta sayılır. 


Öyle ise bu kimse, âyetin hükmüne girer, HSH 
Teyemmüm Uzvunun Sargılı Olmasını Hükmü 


Bir kimse teyemmüm edilecek yerlere, suyun oraya işlemesine mani olacak 
biçimde bir sargı sarsa. bu sargının açılması halinde kişinin ölmesinden de 
endişe edilmezse, Şafii (r.h) şöyle der: "Toprak o uzva ulaşsın diye, teyemmüm 
ederken, o sargı bezini açması gerekir." Alimlerin ekserisi ise, bunun farz 
olmadığını söylemiştir. Şafii'nin delili, ihtiyata riayettir. Cumhurun delili ise, 
teyemmümde, hükmün kolaylık ve meşakkati giderme (ref ul-harec) üzerine bina 
edilmesidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Dinde üzerinize hiçbir güçlük de yüklemedi" 
(Hacc, 78) buyurmuştur. Binâenaleyh, sargı bezinin açılmasını gerekli görmek, 


bir zorluk ve güçlüktür. Bu sebeple farz olmaması gerekir. (165) 
Kısa Yolculukta Teyemmüm 


Kısa yolculukta da teyemmüm caizdir. Şafii alimlerinden bazı mütcahhirüna 
göreyse, bu caiz değildir. Alimlerimizin delili şudur: HakTeâlâ'nın, "veya 
yoluculukta iseniz" sözü mutlak bir ifade olup, burada yolculuğun uzun veya 
kısa oluşu hususunda bir tafsilat yoktur. Bir kimse şöyle diyebilir: Biz, "Âyet-i 
kerimede "sefer" kelimesi mutlak olduğu için, hem uzun hem de kısa 


yolculukLl©0) ruhsatın sebebidir" dediğimizde, o zaman bizim, âyet-i kerimede 
hastalık lafzı mutlak olarak geçtiği için, "Hafif veya ağır hastalığın da ruhsat 


sebebi olduğunu" söylememiz gerekir. 

Kısa yolculuğun teyemmümü mubah kıldığına başka bir delil de, Ibn Ömer 
(r.a)'den rivayet edilen şu husustur: "İbn Ömer, cemaatinden ayrıldı. Ve derken 
Medine'ye yakın bir yere geldi. Bu sırada ikindi vakti girmişti. Bunun üzerine 
abdest almak için su aradı. Bulamayınca da teyemmüm etmeye başladı. Bunun 
üzerine kölesi ona: "Medine'nin duvarları sana bakıp duruyorken, sen 
teyemmüm mü ediyorsun?" deyince, Ibn Ömer: "Oraya kavuşuncaya kadar 
yaşayabileceğimi biliyor muyum?" dedi. Böylece teyemmüm edip namazını 
kıldı. Güneş, henüz dipdiri ve bembeyaz iken Medine'ye girdi, fakat namazını 
iade etmedi. H67 


İhtiyaç Miktarı Su Varsa Teyemmüm Caizdir 


Yanında su olmakla beraber susuz kalacağından endişelenen yolcunun, Hak 
Teâlâ'nın, âyetin sonundaki "Allah 

size bir güçlük vermeyi İstemez" buyruğundan dolayı teyemmüm etmesi caizdir. 
Bir de, malına zarar verdiği zaman, abdestin farziyyeti sakıt olur. Bunun delili 
şudur: Bu kimse, çok bir para mukabilinde su bulduğu zaman, onun o suyu satın 
alarak abdest alması farz değildir. (Malına zarar verdiği zaman teyemmüm 
etmesi caiz olduğuna göre), kendisine zarar verdiği zaman, teyemmüm etmesi 


haydi haydi caiz olur, H6S] 
Mahdut Suyun Hayvanlara Venip TeyemmümEdilmesi 


Yanında su bulunan yolcuyla, ölümle yüzyüze gelmiş olan susuz başka canlılar, 
hayvanlar bulunsa, bu kimsenin 

teyemmüm etmesi caizdir. Çünkü o suyu o canlılara harca- ması farzdır. Çünkü 
canlıların hakkı, namazdan önce gelir. Baksana, bir çocuk veya bir kör, boğulma 
veya yanma tehlikesiyle yüzyüze geldiğinde, namazın kesilerek yarım 
bırakılması caizdir. Bu böyle olunca, bu su, adeta yokmuş gibi kabul edilir. 
Böylece de yanında su bulunan bu kimse, Cenâb-ı Hakk'ın "su da 


bulamamışsanız..." ifâdesinin hükmüne dahil olmuş olur. 1169) 
Su Satın alma Külfeti Halinde Teyemmüm 


Kişinin kendi yanında su bulunmasa, bu su başkasında olsa ve o suyu da ancak 


aşırı bir fiatla satın alması mümkün olsa, bu durumda bu kimsenin teyemmüm 
etmesi caizdir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Dinde üzerinize hiçbir güçlük de 
yüklemedt" (Hacc. 78) buyruğu, o kimseden, aşırı ve pahalı bir biçimde su satın 
alma külfetini kaldırır. Bu durumda da o, suyu bulamayan kimse hükmünde 
olmuş olur da, böylece de, Allah'ın "su da bulamamışsanız, o zaman teyemmüm 
edin" emrinin hükmüne girmiş olur. Su, öengi bu parayla satritp, ancak ne var , 
bu bulamadığı veya bu suyu alabilecek parası olup da, o paraya fazla ihtiyacı 
olduğu zaman da durum aynıdır. Ama, dengi bir parayı bulup ve o paraya da, 
zaruri ofacak derecede bir ihtiyacı olmazsa, bu durumda o kimsenin suyu satın 


atması farz olur, HZ0] 
Hediye Edilen Su İle Teyemmüm Gerekmez 


Bir kimseye su hibe edildiğinde teyemmüm etmesi caizmidir? Alimlerimiz, "Bu 
kimsenin teyemmüm etmesi caiz olup, onun, o suyu kabul etmesi farz değildir." 
Çünkü hibeden dolayı yapılmış olan minnet, başa kakma daha zor ve 
maşakkatlidir" demişlerdir. Ben bunlara şaşıyorum. Bunlar bu kadar zorluğu, 
teyemmüm edebilmenin sebebi kabul ediyorlar da, hastalıkta acının artma 


korkusunu ve endişesini niçin teyemmüm sebebi saymıyorlar? YANI 
Onuncu Mesele 


Bir kimseye kova ve ip emanet olarak verildiğinde, işte bu durumda, ekseri 
alimler şöyle demişlerdir: Bu kimsenin teyemmüm etmesi caiz değildir. Çünkü 
bu emanetten dolayı söz konusu olan başa kakma azdır, cüz'idir. Böylesi bir 
kimse, güçlüğe düşmeden suyu bulmuş demektir. Binâenaleyh, bu kimsenin 
teyemmüm etmesi caiz değildir. Zira Yüce Allah'ın "su da bulamamışsamz..." 
ifadesi, teyemmümün caiz olabilmesi için, suyu bulamamanın şart koşulmuş 
olduğunun delilidir. 


Onbirinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "veya bitiniz tuvaletten gelmiş ise..." ifâdesi, kaza-i hacetten 
kinayedir. Ulemânın ekserisi, hadisler de kendisine delâlet ettiği için, ister 


devamlı olsun, isterse arasıra olsun, bedenin iki yolundan (uzvundan) çıkan her 


şeyi de, bu ifâdenin içinde görmüşlerdir. [172] 


İstincanın Hükmü 


Şafii (r.h), ister su ile, isterse taşla olsun istinca yapmanın farz olduğunu 
söylerken; Ebü Hanife (r.h) bunun farz 

olmadığını söylemiştir. Şafii'nin delili, Hz. Peygamberin "üf taş ile istincâ etsin" 
ifadesidir. Ebü Hanife'nin delili 

ise şöyledir: Allah Teâfâ, "veya biriniz tuvaletten gelmiş ise, yahut da kadınlara 
dokunmuş ve bu durumda su da bulamamışsamzf o zaman tertemiz bir toprak üe 
teyemmüm edin" buyurarak, tuvaletten gelindiğinde, abdest almayı veya 
teyemmüm etmeyi farz kılmış, ama "hades" yerini, mahallini yıkamayı farz 


kılmamıştır. Bu da, istincanm farz olmadığına delâlet eder. 173) 
Erkeğin Kadına Dokunması Abdeste Zarar Verirmi 


Şafii (r.h)'ye göre, kadına dokunmak abdesti bozduğu halde, Ebü Hanife (r.h)'ye 
göre 474) 


Ondördüncü Mesele 


' 


Cenâb-ı Hakk'ın, "yahut da kadınlara dokunmuşsanız..." ifâdesinin zahiri, 
dokunan kimsenin abdestinin bozulduğuna delâlet eder. Ama, dokunulanın 
abdestinin bozulmas ise, âyetten çıkarılmayıp, aksine hadisten ya da kıyas-t 


celiden çıkarılmıştır. (175) 
Abdest Suyunun özelliği 
Hak Teâlâ'nın, "...ve bu durumda su da bulamamışsamz, o zaman tertemiz btr 
toprak tle teyemmüm edin" ifadesiyle ilgili birkaç mesele vardır ki bu meseleler 


de şu iki kısımda toplanmıştır: 
a) Temizleyen suyun ne olduğu hususundaki söz; 


b) Teyemmümün nasıl olacağı hususundaki sözümüzdür. 176 


Kaynatılmış Su İle Abdest 


Birinci nev' ile ilgili birkaç mesele vardır; HZ 


Birinci Mesele 


Kaynatılmış su ile abdest almak caiz olup, mekruh değildir. Mücahid ise, bunun 
mekruh olduğunu söyler. Bizim delilimiz şu iki husustur: 

1) Allah Teâlâ'nın, "yüzlerinizi yıkayınız" emridir. Yıkamak, suyu uzuv üzerinde 
akıtmaktan ibarettir. Bu kimse de bunu yapmıştır; binâenaleyh, abdest alma 
mükellefiyetini yerine getirmiş sayılır. 

2) Allah, "... bu durumda su da bulamamışsamz" buyurmuş, teyemmümün 
yapılabilmesini, suyu bulamama şartına bağlamıştır. Burada ise, su 


bulunmaktadır. Binâenaleyh, teyemmüm edilmemesi gerekir. [178] 
Güneşte Isıtılmış Su İle Abdest 


Alimlerimiz şöyle der: Bir kabın içinde su ısıtılmak istenip de o su ısıtıldığında, 
onunla abdest almak mekruhtur. Ebû Hanife ve Ahmed İbn Hanbel ise, bunun 
mekruh olmadığını söylemişlerdir. Alimlerimizin delili, İbn Abbas (r.a)'tan 
rivayet edilen şu haberdir: Hz. Peygamber (s.a.s), "Bir kimse güneşte ısıtılmış 
suyla yıkanırda, böylece ona btr aiaca hastalığı isabet ederse, o kimse suçu ancak 
kendisinde bulsun" buyurmuştur. Bazı alimlerimiz ise, "Bu, şeriat açısından 
değil, ama tıp açısından mahzurludur" demişlerdir. 

Ebü Hanife (r.h)'nin delili şudur: Cenâb-ı Hak, "yüzlerinizi yıkayın" emriyle 
yıkamayı istemiştir. Bu da bir yıkamadır; bu sebeple o da kâfidir. Bir de, suyu 


bulan kimsenin teyemmüm etmesi yeterli değildir. 1172) 
Müşriklerin Suyunu Kullanmak 


Müşriğin kullandığı suyun artamyla abdest almak mekruh olmadığı gibi, 
müşriklerin kaplarında bulunan su ile abdest almak da mekruh değildir. Ahmed 
ve İshâk, bunun caiz olmadığını söylemişlerdir. Bizim delilimiz şudur: Allah 
Teâlâ, yıkanmayı emretmiştir. O insan da, bunu yerine getirmiştir ve o kimse 
suyu bulmuş olduğu için, teyemmüm edemez. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bir 
müşrik kadının su kabından abdest aldığı ve yine Hz. Ömer (ra)'in, bir 


hristiyanın kırbasındaki sudan abdest aldığı rivayet edilmiştir. [180] 


Deniz Suyu İle Abdest 


Deniz suyu ile abdest almak caizdir. Abdullah İbn Amr İbn As (ra) ise bunun 
caiz olmadığını söylemiştir. Bizim delilimiz şudur: "Allah Teâlâ yıkanmayı 
emretmiştir. Denizin suyu ile yıkanan da, bunu yapmıştır ve teyemmüm 
edilebilmesinin şartı, suyun bulunamamasıdır. Deniz suyunu bütan da, su bulmuş 


demektir, HSH 
Meyve Suyu ile Abdest 


İmftm Şafii (r.h): "Hurma (meyve) suyu ile abdest almak caiz değildir" derken; 
Ebü Hanife (r.h), bunun yolculukta caiz olacağını söylemiştir. Şafii'nin delili 
şudur: "Allah Teâ- lâ, "su da bulamamışsanız, teyemmüm edin..." buyurmuş ve 
böylece su bulunmadığı zaman, teyemmüm etmeyi farz kılmıştır. Ebü Hanife ise: 
"(Meyve suyu) bulan kimsenin, teyemmümü terketmesi caizdir, hatta vaciptir. 
Bu kimse hurma (meyve) suyu ile abdestini alır" demiştir. Halbuki bu, âyetin 
aksinedir. Eğer onlar (Hanefiler), cinlerle ilgili kıssaya (hadiseye) tutunmuşlar 
ise, biz deriz ki, (bahsedilen) bu şeyin çoraklığını gidermek için içine hurma 
sıkılan bir su olduğu söylenmiştir. Bir de cinlerle ilgili bu hâdise, Mekke'de 
geçmiştir. Halbuki Mâide Süresi, Kur'ân'ın en son nazil olan süresidir. 
Binâenaleyh bu süredeki âyetin, o hâdise(nin ifâde ettiği hükmü) neshetmiş 


olması daha uygundur. [182] 
Altıncı Mesele 


Evzfiî ve Esamm, temiz olan her türlü sıvı ile, abdest alınıp gusledilebileceğini 
söylemişlerdir. Alimlerin çoğu ise, bunun caiz olmayacağı görüşündedirler. 
Ekseriyetin delili şudur: "Allah, su bulunmadığı zaman, teyemmüm edilmesi 
gerekliğini bildirmiştir. Halbuki diğer sıvılarla abdest almanın caiz olduğunu 
söylemek, bu hükmü iptal eder." 

Evzâi ve Esamm ise şöyle istidlal etmişlerdir: "Âyetteki, "yüzlerinizi yıkayın.." 
emri, mutlak mânada bir yıkama emridir. Uzuvlar üzerinde sıvı bir şeyi akıtmak 
da yıkama sayılır. Nitekim şâir: "Gözyaşı, sürmesini yıkadığı zaman, ey o 
(sevgilinin) güzelliği" (sen onun güzelliğini ah, göz yaşı onun sürmesini yıkadığı 
zaman görsen)" demiştir. "Yıkama", su ve diğer sıvılar arasında müşterek bir 
mânanın (şeyin) ismi olduğuna göre, âyetteki "yıkayınız" buyruğu, her türlü sıvı 
ile abdest alınabileceğini göstermiş olur." Biz, buna karşı deriz ki, bu mutlak 


(kayıtsız-şartsız) bir emirdir. Bizim, zikrettiğimiz delil ise mukayyeddir. Mutlakı, 
rnukayyed üzerine hamletmek vaciptir. [183] 


Rengi Değişmiş Olan Su 


İmam Şafiî (r.h): "Zağferânjle iyice rengi değişmiş olan suyla abdest almak caiz 
değildir" derken, Ebü Hanife (r.h), bunun caiz olduğunu söylemiştir. Şafii'nin 
delili şudur: "Böyle sular, mutlak mânada "su" diye adlandırılamaz. Binâenaleyh 
böyle bir su bulan, sanki su bulmamış gibidir. Bu sebeple, onun teyemmüm 
etmesi gerekir." Ebü Hanife (r.h)'nin delili ise şöyledir: "Bu şekildeki bir suyu 
bulan da, su bulmuş sayılır. Çünkü içindeki zağferan yüzünden, rengi değişmiş 
olan su, belli bir sıfatı olan sudur. Binâenaleyh onda, suyun kendisi hiç şüphesiz 
mevcuttur. Bu sebeple, böylesi suyu bulan da, su bulmuş olur. Binâenaleyh 
teyemmüm etmesinin caiz olmaması gerekir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "su da 
bulamamışsanız, teyemmüm edin" buyurarak, teyemmümün caiz oluşunu, suyun 


bulunmaması şartına bağlamıştır. [184] 
Kokmuş Su 


Uzun süre beklediği için, Özelliği bozulan ve kokuşan su, şer'an hem temiz, hem 
de temizleyicidir. Bunun delili, âyetteki, "su da bulamamışsanız, 
teyemmüm edin" ifadesidir. Cenâb-ı Allah, bu buyruğu ile, teyemmüm 
edilebilmesini, suyun bulunmaması şartına bağlamıştır. Bu kokuşmuş olan su da, 
bir sudur. Bundan dolayı böyle bir su var iken, teyemmümün caiz olmaması 


gerekir. 185) 


Abdestte Kullanılmış Suyun Durumu 


İmam Mâlik ve Dâvüd ez-Zâhiri, abdestte kullanılmış olan su, hem temiz, hem 
de temizleyici olarak kalır. İmâm Şafii de, kavl-i kadiminde bu görüştedir. O, 
kavl-i cedidinde ise, bu suyun temiz ama temizleyici olmadığını söylemiştir ki 
İmam Muhammed de bu görüştedir. 

Ebü Hanife (r.h)'den nakledilen rivayetlerin çoğuna göre, o, bu suyun necis (pis) 
hükmünde olduğunu söylemiştir. İmâm Mâlik'in delili şudur: Teyemmüm, su 
bulamamaya bağlanmıştır. Bu da, "su da bulamamişsantz, teyemmüm edin" 
âyetinin hükmüdür. Müsta'mel (abdestte kullanılmış) suyu bulan da, su bulmuş 


sayılır. Binâenaleyh, bu kimsenin teyemmüm etmesinin caiz olmaması gerekir. 
Teyemmümü caiz olmayınca da, o kimsenin, o su ile abdest alması caizdir. 
Çünkü bu ikisinin birbirinden farklı olduğunu söyleyen yoktur. Yine Cenâb-ı 
Hak, "Bizgökten temizleyici bir su indirdik" (Furkân, 48) buyurmuştur. Bu 
âyette seçen "tahür" (çok temizleyici) kelimesi, (çok içen) kelimeleri gibi, 
(temizleme) fiili kendisinde tekrar tekrar meydana gelen şey demektir. Tekrar 


ise, ancak kullanılmış su, temizlikte tekrar kullanılabildiği takdirde söz konusu 


olur, H86] 


Suyun,İçine Düşen Pislikte Necis Olması 


İmam Mâlik şöyle demiştir: "Suyun içine bir pislik düşse ve su o pislik 
yüzünden değişmese (bozulmasa), az da olsa, çok da olsa o su hem temiz, hem 
temizleyicidir." Bu, Sahabe ve Tâbii'nin çoğunun görüşüdür. 

İmam Şafii (r.h) ise, "Eğer o su, iki "kulle"iki büyük küp)den daha az olur ise, bu 
necasetin düşmesi ile pis olur" demiştir. 

Ebü Hanife (r.h) de: "O suyun: kabının yüzeyi, on zira eninde ve on zira 
boyunda bir alandan daha az olur ise, bununla pis olur" demiştir. 

İmam Mâlikin delili şudur: "Allah Teâlâ bu âyette teyemmümü, suyun 
bulunamamasma bağlamıştır. Hakkında ihtilaf ettiğimiz şu suyu bulan kimse de, 
su bulmuş sayılır. Binâenaleyh o kimsenin teyemmüm etmesinin caiz olmaması 
gerekir." 

Bu konuda söylenecek son söz şudur: "Suyu bulmuş olma" mânası, özelliği 
değişmiş az bir su bulunduğu zaman da söz konusudur. Fakat biz deriz ki: "Âmm 
(genel mefhum), tahsis edilen hususların dışında delildir." Keza Allah Teâlâ'nın 
"yüzlerinizi yıkayın" sözü, mutlak mânada bir yıkama emridir. Gerek su 
dışındaki diğer sıvılarla gerekse içine düşen pislik yüzünden özellikleri değişmiş 
az miktardaki sular hakkında bu emirle amel edilmemiştir. Bu, bunların dışındaki 
sular hakkında, delil olarak kalır." 

İmam Mâlik de şöyle der: "Bu âyet ile yaptığımız istidlal, Mz. Peygamber (s.a- 
s)'in "bu, temizleyici olarak yaratılmıştır, onu hiçbir şey kirletemez (pisletemez). 
Ancak tadı, kokusu veya rengi değişmiş olanlar müstesna... hadis-i şerifi ile de 
kuvvet bulur. Bu hadis, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Su, iki külle miktarına ulaştığı 
zaman, pisliği taşımaz (yani pislenmez)" hadis-i şerifi ile de tezad teşkil etmez. 
Çünkü Kur'ân, haber-i vâhidden, sözün mantüku (söylenen hali) mefhumundan 
(ondan zımnen anlaşılan mânadan) daha evlâdır." 


[187] [188][189] 


Onbirinci Mesele 


Cünüp kimsenin yıkandığı sudan artakalan kısımla, abdest almak caizdir. Ahmed 
ve İshâk, onunla tek başına kalırsa, kadının yıkandığı sudan arta kalanla abdest 
almanın caiz olmayacağını söylemişlerdir. Bu, Hasan el-Basri ve Said İbnu'l- 
Müseyyeb'in görüşüdür. Bizim delilimiz, Cenâb-ı Hakk'ın "su da 
bulamamışsanız, teyemmüm edin" emridir." Bu suyu bulan kimse, su bulmuş 
demektir. Binâenaleyh, teyemmüm etmesi caiz değildir. Ona bu caiz olmayınca, 
o suyla abdest alması caizdir. Çünkü bu ikisi arasında bir fark olduğunu söyleyen 


yoktur. [190] 


Vahşi Hayvanların Artığı 


Vahşi hayvanların artığı olan sular, temiz ve temizleyicidir Eşeğin artığı da 
böyledir. Ebû Hantfe (r.h) ise bunun necis, pis olduğunu söylemiştir. Bizim 
delilimiz şudur: Bu artık suyu bulan kimse, su bulmuş demektir. Binâenaleyh, 
teyemmüm etmesi caiz değildir. Çünkü, âyetteki "yıkaymiz" emri yukarıda da bu 


iki veçhin izahı geçtiği üzere bütün sulara şamildir. a21 
Onüçüncü Mesele 


Su, iki "külle" miktarına ulaştığında ve de ona, onunözel- İlklerini bozmayan bir 
pislik düştüğünde, İmam Şafii (r.h)'ye göre, bu su temiz ve temizleyici olarak 
kalır. Ebü Hanife (r.h)'ye göre İse, o su pis olur. Bizim (Şâfillerin) delilimiz 
şudur: Böyle bir suyu bulan da su bulmuştur. Bundan dolayı teyemmüm etmesi 
caiz olmaz. Çünkü kişi, yıkamayla emrolunmuştur. Bu emri de yerine getirmiştir. 


Binâenaleyh, mükellefiyetten çıkmış olur. [92] 
Ondördüncü Mesele 


İçinde yaprakların parçalanmış olduğu su ile ilgili olarak, alimlerin pekçok 
açıklamaları vardır. Fakat bu âyet, o suda mutlak mânada su adı devam ettikçe, 
onun temiz ve temizleyici olduğuna delâlet eder. Özet olarak, bu âyet-i kerime 
kendisinde mutlak anlamda su ismi sürdükçe, her suyun temiz ve temizleyici 


olduğuna delâlet eder. (193) 


Teyemmümle İlgili Meseleler 


İkinci Nev": Bu âyetten çıkarılan meselelerin ikinci nev'i de, teyemmümle ilgili 
meselelerdir: 


Vahşi Hayvanların Artığı 194 
Teyemmümde Niyet Şarttır 


İmam Şafii, Ebü Hanife ve müctehidlerin çoğu (r.h), "Teyemmümde niyet etmek 
lâzımdır" demişlerdir. İmam 

Züfer (r.h) ise, bunun vacip olmadığını söylemiştir. Bizim delilimiz Cenâb-ı 
Hakk'ın, "..teyemmüm edin" emridir. Çünkü teyemmüm, "kastetmek, 
niyetlenmek" anlamından ibarettir. Binâenaleyh bu ifâde, niyetin gerekli 


olduğuna delâlet etmektedir. 95) 
Teyemmümde Kolların Sınırı 


İmam Şafii ve Ebü Hanife: "Ellerin dirseklere kadar teyemmüm edilmesi 
farzdır" demişlerdir. Hz. Ali ve İbn 

Abbas (r.a)'dan, ellerin bileklere kadar teyemmüm edileceği rivayet edilmiştir. 
İmam Mâlik'den de, iki bileğe kadar teyemmüm edileceği; Zühri'den de koltuk 
altlarına kadar teyemmüm yapılacağı rivayet edilmiştir. Bizim delilimiz şudur: 
El, şu uzvun koltuğa kadar otan adıdır. Binâenaleyh, âyetteki "...yüzlerinize ve 
ellerinize sürün" emri, etleri koltuklara kadar meshetmeyi gerektirir. Biz, 
pazuların bulunduğu kısım hakkında bu nass ile amel etmedik, çünkü biliyoruz 
ki teyemmüm abdestten bedeldir. Teyemmümün dayanağı ise, hükmü 
hafifletmektir. Bunun delili ise, abdestte dört uzvu temizlemenin, teyemmümde 
ise, iki uzvu temizlemenin vacip olmasıdır. Bu mâna, teyemmüm âyetinin 
sonundaki, "Allah size bir güçlük vermeyi istemez" ifadesiyle de kuvvet kazanır. 
Binâenaleyh, kollarda pazuların bulunduğu yerlere, abdest alırken itibar 
edilmediğine göre, bunlara teyemmümde itibar edilmemesi daha evlâdır. Bu delil 
ile, iki pazuları nassın zahir hükmünün dtşına çıkınca, geriye dirseklere kadar iki 
el kalmaktadır. Velhasıl Allah Teâlâ, teyemmümle ilgili olarak elleri, iki dirsek 
ile kayıtlamam ıştır. Çünkü teyemmüm abdestten bedeldir ve iki elin de abdestte 
dirseklerle sınırlandırılması, bu sınırlamanın teyemmümde de yapılmasına gerek 


bırakmamıştır. 196 
Teyemmüm Edilecek Kısımlar 


Teyemmümde, o iki uzvu (elleri ve yüzleri) tamamen kaplamak farzdır. Hasan 
İbn Ziyâd, Ebü Hanife'den, 

"Uzuvların ekseri kısmı teyemmüm edilirse, bu caiz olur" görüşünü nakletmiştir. 
Biz (Şâfiilerin) delili şudur: "ondan yüzlerinize ve ellerinize sürün..." Yüz ve el, 
bu iki uzvun tamamının adıdır. Bu emir ancak, bu ikisi kaplama mesh edilirse 
yerini bulur. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Siz, Cenâb-ı Hakk'ın emrindeki bâ harfinin teb'iz için 


olduğunu söylemiştiniz. Bu âyette de böyledir..." L197) 
Dördüncü Mesele 


İmam Şafii (r.h)'ye "Teyemmüm yapan kimse elini yere koyupıeline)hiçbir toz 
bulaşmadığı zaman.bu kâfi gelmez" demiştir. Bu, Ebü Yusuf (r.h)'un da 
görüşüdür. İmam Mâlik ve Mâlik (r.h) ise, bunun kâfi geleceğini söylemişlerdir. 
Bizim delilimiz, Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğudur. Buradaki (ondan) bu topraktan 
herhangi bir miktar sürünmeye delâlet eder. Nitekim, "Falanca, yağdan 
sürünmektedir" diyen kimse bu mânayı murad etmektedir. Biz bu hususu, Nisa 
süresindeki (Âyet, 43) teyemmümle ilgili âyetin tefsirinde iyice izah ettik. Allah 
en iyi bilendir. H98] 


Teyemmümde Kullanılacak Maddeler 


Şafii (r.h): "Teyemmüm, ancak halis ve katıksız toprak ile caiz olur" demiştir. 
Bu, Ebü Yusuf (r.h)'un da görüşüdür. Teyemmüm” Ebü Hanlfe (r.h) "Toprak, 


ufatılmış tuğla, kireç, alçı ve U99]"zirnîh"ile teyemmüm yapılırsa caizdir" 
demiştir. 

Biz ŞMiñerin delili, şu rivayettir: İbn Abbas, âyette geçen kelimesi, "toprak" 
anlamına getir. Yine, teyemmüm de, mânası aklen anlaşılmayan bir temizliktir. 
Binâenaleyh, bu hususta gelmiş olan nass ile yetinmek, ona göre amel etmek 
gerekir. Açıklayıcı nass, toprak hakkında'varid olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Toprak, on yıl su bulamasa dahi müslümam temizleyicidir" ve "yeryüzü bana 


mescid ve toprağı da temizleyici kümdi' 1200buyurmuştur. Allah en iyi bilendir. 


(201| 
Altıncı Mesele 


Şayet bir kimse rüzgârın önüne dursa, rüzgâr da onun üzerine toz-toprak savursa; 
o adam eliyle teyemmüm 

uzuvlarını ister sıvazlasın isterse sıvazlamasın, Şafii (r.h)l-nin mezhebinin 
zahirine göre, bu teyemmüm için kâfi değildir... Bazı muhakkik âlimler, "Bu 
kâfidir, çünkü toz o adamın uzuvlarına ulaşıp, sonra o adam da eliyle uzuvları 
üzerindeki tozları sıvazlayınca, bu kimse böylece uzuvları üzerindeki temiz 
toprağı kullanmaya niyet etmiş olur. Bu da, teyemmüm için kâfi olur..." 


demişlerdir. [202] 


Başkasının Teyemmüm Ettirmesi 


Kabule şayan görüş şudur: Eğer insana, bir başkası teyemmüm yaptırırsa, bu 
sahihtir. "Bu sahih olmaz, çünkü 

âyetteki "teyemmüm ediniz" ifadesi, bu işi insanın kendisine emirdir. 
Halbuki böyle yapıldığı zaman bu emir 


yerine getirilmemiştir" diyenler de olmuştur. [203] 
Teyemmüm Vakti 


İmam Şafii (r.h): "Teyemmüm ancak, namaz vakti girdikten sonra caiz olabilir" 
derken, Ebü Hanlfe (r.h): "Namaz vaktinden önce de caiz olur" demiştir. Biz 
Şâfiilerin delili şudur: Allah Teâlâ, "Namaza kalkacağınız zaman... su da 
bulamamışsanız, teyemmüm edin" buyurmuştur. Namaza kalkmak ise, ancak 


vaktin girmesinden sonra olur. 204 
Dokuuncu Mesele 


Adam ayağını toz kaldıracak kadar yere vursa, Ebü Hanlfe (r.h): "Bu adamın, 
kalkan toz ile teyemmüm etmesi caizdir" demiştir. Ebü Yusuf (r.h) ise, bunun 
caiz olmadığını söylemiştir. Ebü Yusuf'un delili şudur: Allah Teâlâ, "temiz bir 
toprak İle teyemmüm 

edin" buyurmuştur. Yerden ayrılan, yükselen toz için, "temiz toprak" tabiri 


kullanılmaz. Binâenaleyh, bunun yeterli olmaması gerekir. 205 
Onuncu Mesele 


Âyetteki, ''temiz bir toprak ile teyemmüm edin" ifâdesinden dolayı, pis bir 


toprak ile teyemmüm etmek caiz değildir. Çünkü pis olan, temiz olmaz... [206] 
Su Aranmadan Teyemmüm Edilmez 


İmam Şafiî (r.h), şöyle demiştir: "Yolcu, yakınında su bulamadığı zaman, sağdan 
soldan su aramadıkça, teyem- 

müm etmesi caiz olmaz. Eğer oralarda bir vadi var ise, vadiye iner; bir dağ 
bulunuyorsa, dağa çıkar." Ebü Hanife 

(r.h) de, "O yolcu, zann-ı gâlibince su bulunmadığını hissederse, onun su araması 
gerekmez" demiştir. 

Biz Şâfilerin delili şudur: Allah Teâlâ, "su da bulamamışsanız, o zaman 
teyemmüm edin" buyurmuş ve teyemmümün yapılabilmesi için, kişinin suyu 
bulamamış olmasını şart kılmıştır. Suyu bulamamak ise, daha önce onu aramış 
olmaya bağlıdır. Binâenaleyh bu ifade, teyemmümden önce, suyu aramanın 


gerekli olduğuna delâlet eder. [207] 
Onikinci Mesele 


Suyu aramak, ancak namaz vakti girdikten sonra sahihtir. Eğer insan, namaz 
vaktinden önce suyu aramış ise, namaz vakti girdikten sonra da tekrar suyu 
araması gerekir. Fakat o kimse, durumun değişmediği ve daha önceki gibi su 
bulamayacağı hususunda kesin bir bilgi sahibi olmuşsa, o zaman müstesna... 

Bizim delilimiz şudur: Allah Teâlâ, "...namaza kalkacağınız zaman, ...su da 
bulamamışsanız, o zaman teyemmüm edin" buyurmuştur. "Namaza kalkacağınız 
zaman..." ifâdesi, namazın vaktinin girmesinden ibarettir. Binâenaleyh, "...su da 
bulamamışsanız" ifâdesinin, namaz vakti girdikten sonra su bulamamak 
mânasında olması gerekir. Namaz vakti girdikten sonra su bulamamak ise, 
namaz vakti girdikten sonra su arama işinin yapılmasına bağlıdır. Binâenaleyh, 


su aramanın namaz vakti girdikten sonra yapılması gerektiğini anlıyoruz. [208] 


Teyemmüm Hem abdest Hem De Gusul Yerine Geçebilir 


Teyemmümün, abdeste bedel olarak caiz olduğu hususunda bir ihtilâf 
bulunmamaktadır. Fakat, cünüp kimse hakkında, gusle bedel olarak 
teyemmümün caiz olmasın gelince, Hz. Ali ve İbn Abbas (r.h)'tan, bunun da 
caiz 

olduğu rivayeti gelmiştir. Fakihlerin çoğunun görüşü de böyledir. Hz. Ömer ve 
İbn Mesudun ise, bujlu caiz görmedikleri rivayet edilmiştir. Bizim delilimiz 
şudur: Bu hüküm, ya sadece cimâdan dolayı olan cünüplüğe hastır, veyahut da 
daha umümi bir cünüplük söz konusu olup, cimâdan dolayı olan cünüptük de 
buna dâhildir. Şu halde âyetteki, "yahut da kadınlara dokunmuşsanız ve bu 
durumda su da bulamamışsanız, o zaman tertemiz bir toprak ile teyemmüm edin" 


ifâdesinden dolayı, teyemmümün gusie bedel olarak caiz olması gerekir. 209 
Aynı Teyemmümle Birden Fazla Farzın İfası 


İmam Şafii (r.h): "Teyemmüm eden kimse abdesti bozacak bir şey yapmamışsa, 
abdestli iken yaptığı gibi bir teyem- mümle iki vakit farz namaz kılamaz"; 
Ahmed İbn Hanbel ise: "Bir teyemmümle, istediği kadar kaza namazını kılar, 
fakat iki vakit farz namazt kılamaz" demişlerdir. 

Şafii'nin delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "Namaza kalkacağınız zamanr ...eğer cünüp 
olduysanız, gusledin. Eğer hasta iseniz veya bir yolculukta iseniz veya biriniz 
tuvaletten gelmiş ise yahut da kadınlara dokunmuşsanız ve bu durumda su da 
bulamamışsanız o zaman teyemmüm edin" âyetidir. Bu âyetle şu şekilde İstidlal 
edilmiştir: Bu ifâdenin zahiri, su bulunduğu zaman, her namaz kılındığında 
yeniden abdest almayı; su bulunmadığı zaman ise, yeniden teyemmüm etmeyi 
gerektirir. Hz. Peygamber'in fiiliyatından, tatbikatından dolayı, abdest hakkında, 
bu ifâdenin zahirine göre amel edilmemiştir. Binâenaleyh bu hükmün, 


teyemmüm hakkında âyetin zahirine göre kalması gerekir. 210) 
Onbeşinci Mesele 


Şafii (r.h): "Vaktin evvelinde su bulamayan, fakat vaktin sonunda su bulacağı 
ümidini taşıyan kimsenin, vaktin 

evvelinde teyemmüm etmesinin caiz olduğunu söylerken, Ebü Hanife (r.h), 
aksine bu kimsenin namazını, vaktin sonuna kadar tehir edebileceğini 
belirtmiştir. Şafii'nin delili şöyledir: Allah 'namaza kalkacağınız zaman... su da 
bulamamışsanız..." buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Namaza kalkacağınız 


zaman" ifâdesinden, namaza kalkma mânası murad edilmeyip, aksine bundan, 
namaz vaktinin girmesi mânası murad edilmiştir. İşte bu da, namaz vakti 
girdiğinde su bulamayan kimsenin, teyemmüm etmesinin caiz olduğuna delâlet 


etmektedir. LH 


Su Bulununca Teyemmüm Bozulur 


Teyemmüm ettikten sonra ve namaza başlamadan önce su bulan kimsenin, 
teyemmümü geçersiz olur. Ebü Musa 

el-Eşari ve Şa'bi, teyemmümün bâtıl olmayacağını söylemişlerdir. Bizim 
delilimiz, "Ey iman edenler, namaza kalkacağınız zaman... su da 
bulamamışsanız... teyemmüm edin" âyetidir. Cenâb-ı Hak bu âyette, 
teyemmümle namaz kılmanın caiz olabilmesini, suyun bulunmaması şartına 
bağlamıştır. Teyemmüm ettikten sonra ve namaza başlamadan önce su bulan 
kimse hakkında, bu şart ortadan kalkar. Binâenaleyh, o teyemmüm ile namaza 


başlamasının caiz olmaması gerekir. 212) 
Onyedinci Mesele 


Bir kimse namazını bitirdikten sonra su bulsa, bu kimsenin namazını iade etmesi 
gerekmez. Tâvüs, namazı iade etmenin gerekli olduğunu söylemiştir. Bizim 
delilimiz şudur: HakTeâlâ, "Ey iman edenler, namaza kalkacağınız zaman... su 
da bulamamışsanız... teyemmüm edin" buyurmuş, teyemmümle namaz 
kılabilmeyi, suyun bulunmaması şartına bağlamıştır. Nitekim böyle de olmuştur. 
Binâenaleyh bu teyemmümün o kişiden, o mükellefiyetin sakıt olmasına sebep 
olması gerekir. Çünkü emredilen şeyi yerine getirmek makbuliyet için yeterlidir. 


[213] 


Namazda iksn Su Görenin Yapması Gereken 


Namaz kılarken su gören kimsenin, namazı bozması gerek mez. Bu görüş, İmâm 
Mâlik ve Ahmed İbn Hanbel'in görüşüdür. Ebü Hanlfe ve Sevri ise bunun aksini 
söylemişlerdir ki, bu da Müzeni ve İbn Şüreyh'in tercih ettiği 

görüştür. Bizim delilimiz şudur: Suyu bulamama, âyetin de kendisine delâlet 
ettiği gibi, teyemmümle namaz kılmanın caiz olmasını gerektirir. Binâenaleyh, 
bu kimsenin namazı, bu hükme göre tahakkuk etmiş, yapılmıştır. Bu sebeple, 


namaz kılarken su bulan kimse hakkında biz şöyle deriz: Bu kimse, namazı bâtıl 
olmadığı sürece, suyu kullanmaya kadir değildir. Suyu kullanamayan kimsenin 
ise, namazı bâtıl olmaz. Binâenaleyh, bunlardan her biri diğerine dayanır. 
Böylece bu, bir "devr" (devr-i fasit) olur; bu ise bâtıldır. Allah en iyi bilendir. 


[214] 
Yanında Su Olduğunu Unutup Teyemmüm Edenin Durumu 


Yükünde suyun bulunduğunu unutup da, teyemmüm ederek namaz kılan, sonra 
da suyun bulunduğunu hatır- layan kimseye, Şafii (r.h)'nin iki görüşünden birine 
göre, Teyemmüm Etlenin Durunu namazı iade etmek gerekir. Bu, Ahmed İbn 
Hanbel ile Ebü Yusufun görüşüdür. Diğer görüşüne göreyse, bu kimsenin, 
namazını iade etmesi gerekmez. Bu da, İmam Mâlik ve Ebü Hanife'nin 
görüşüdür. Şafii'nin ikinci görüşünün delili şudur: Bu kimse, suyu kullanmaktan 
âcizdir. Nitekim suyu bulamama, suyu kullanmaktan âciz olmanın sebebi olduğu 
gibi, unutmak da, suyu kullanmaktan âciz olmanın sebebidir. Binâenaleyh, bu 
kimsenin de, suyun bulunduğunu unuttuğu için, suyu kullanmaktan âciz olduğu 
sabit olur. Böylece de bu kimse, Cenâb-ı Hakk'ın, "...su da bulamamışsanız, o 
zaman teyemmüm edin" ifâdesinin hükmüne dâhil olmuş olur. Şafii'nin ilk 
görüşünün delili de, "O kimse, unutmaktan dolayı mazur değildir" şeklindedir. 


(215| 
Yirminci Mesele 


Denkler arasında dengi kaybolan kimse hakkında da aynı ihtilâf söz konusudur. 


Evlâ olanı, namazını iade etmemesidir. [216] 
Yirmibirinci Mesele 


Yükünde su bulunduğunu unutup, sonca da su arayarak, onu da bulamadığı için, 
teyemmüm edip böylece de namaz kılan; daha sonra da o suyu bulan kimse 
hakkında âlimlerin ekserisi, namazını iade etmesinin farz olduğu görüşünü beyân 
etmişlerdir. Çünkü bu kimsenin mazereti zayıftır. Bazıları da, iade etmesi farz 
değildir demişlerdir. Çünkü bu kimse suyu iyice araştırıp da bulamadığında, 
suyu kullanmaktan âciz olmuş demektir. Binâenaleyh Cenâb-t Hakk'ın, "...su da 
bulamamışsanız, o zaman tertemiz bir toprak ile teyemmüm edin" ifâdesinin 


hükmüne dâhil olur. 217 
Yirmiikinci Mesele 


Bir kimse, teyemmümle namaz kılıp, sonra da yanıbaşında, suyunu 
kullanabilmesi mümkün olan bir kuyuda su bulsa, bu durumda bakılır. Eğer o 
kimse namazı kılmadan önce orada su olduğunu bildiği halde unutmuşsa, bu 
kimse, adeta yükünde su bulunduğunu unutan kimse gibi olur. Eğer orada su 
olduğunu kesinlikle bilmiyor idiyse, bu durumda yine bakılır: Eğer o kuyu 
üzerinde, oranın kuyu olduğuna dair açık bir işaret var ise, bu kimsenin namazını 
yeniden kılması gerekir. Eğer böyle bir işaret yok ise, namazını iade etmez. 
Çünkü o bu durumda, suyu kullanmaktan aciz kimse durumundadır. Böylece bu 
kimse Cenâb-ı Hakk'ın, "...su da bulamamışsanız, o zaman tertemiz bir toprak ile 
teyemmüm edin" buyruğunun hükmüne girmiş olur. 

İşte bu âyetten çıkarılan fıkhi meseleler hakkındaki sözün tamamı budur. 
Bunların tamamı yüz mesele olup, bunları, yanımızda muteber fıkıh 
kitaplarından hiçbirinin bulunmadığı ve kalbimin de, kâfirlerin müslüman 
ülkeleri istilâ etmiş olmaları sebebiyle, karmakarışık olduğu bir dönemde 
yazdım. Kâfirlerin serlerini def etme hususunda bize yetmesini ve O'nun 
nasslarından O'nun hükümlerini çıkarmamız hususunda çekmiş olduğumuz bu 
sıkıntıyı, hasenatımızın seyyiâtımıza üstün gelmesine sebep kılmasını Cenâb-ı 
Hak'tan niyaz ederim... Çünkü Allah, kendisinden bir şeyler arzu olunan en aziz 
ve kendisinden biı şeyler istenilen en kerim varlıktır. 

Teâlâ "Allah size bir güçlük vermeyi istemez. Fakat sizi iyice temizlemeyi ve 
size olan nimetini tamamlamayı diler. Umulur ki şükredersiniz" buyurmuştur. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 213) 
Allah'ın İrade Sıfatı Hattında Çeşitli Anlayışlar 


Âyet, Allah oTeâlânm, irâde sahibi olduğunu göstermektedir. Bu 
âlimlerin üzerinde ittifak ettikleri bir 

husustur. Fakat onlar, Allah'ın irâde sahibi oluşunun izahı üzerinde ihtilaf 
etmişlerdir. Hasan en-Neccâr. "Allah, "mağfup ecrtfemez ve öırşeyı' yapmaya 
zorlanamaz" mânasmda, irâde saftibidii ' demiştir. Bu izaha göre, Allah'ın irâde 
sahibi oluşu, selbi bir sıfattır. Bazı âlimler, "İrâde, Allah'ın subüti bir sıfatıdır" 
demişler ve kendi aralarında değişik görüşlerle ihtilaf etmişlerdir. Bunlardan 
bazıları, "Allah'ın kendi fiillerini irâde etmesi Allah'ı o fiilleri yapmaya sebep 


olması mânasına; başkalarının fiillerini irâde etmesi ise, Allah'ın o fiilleri 
emretmeye sebep olması mânasına gelir" demişlerdir. Bu görüş, Mu'tezile'den 
Câhiz, EbÜ Kasım el-Ka'bi ve Ebu'l-Huseyn el-Basri'nin görüşüdür. 

Diğerleri ise, Allah'ın irade sıfatının, ilim sıfatına zâid bir sıfat olduğunu ifade 
edip "biz buna "dâi" (sebep) diyoruz" demişlerdir. Sonra bunlardan bir kısmı da, 
Allah'ın, zâtı gereği irâde sahibi olduğunu söylemişlerdir ki, bu, Hasan en- 
Neccâr'dan rivayet edilen ikinci görüştür. 

Diğer bazı âlimler de, Cenâb-ı Hakk'ın bir irâde ile irade ettiğini söylemişlerdir. 
Bizim âlimlerimiz, Allah'ın kadim bir irâde sıfatı ile irade ettiğini söylemişlerdir. 
Basralı Mu'teziffler, Cenâb-ı Hakk'ın muhdes (sonradan olan) bir irâde ile irâde 
ettiğini; Kerrâmiyye ise, zâtı ile kâim (birlikte bulunan), muhdes (sonradan 


olma) bir irâde ile irade ettiğini söylemişlerdir. Allah en iyi bilendir. 219) 
Tüm Haricinde Mükellef Tutma Hakkında 


Mu'tezile şöyle der: "Âyet, "teklif-i mâla yutâk"ın (güç yetirilemeyecek şeyle 
mükellef tutmanın) olamayacağına 

delâlet etmektedir. Çünkü Allah-u Teâlâ, "Allahsize, dinde hiçbir güçlük 
yüklemedt" (Hacc, 78) diye haber vermiştir. "Teklif-i mâla yutâk"ın, güçlüklerin 
en çetini olduğu malumdur." 

Alimlerimiz ise şöyle demişlerdir: "Malum olan şeyin hilafı imkansız olduğuna 


göre, bizi ilzam ettiğiniz şey sizi de ilzam eder." [220] 
Zarar İzale Olunur 


Bil ki bu âyet, şeriatta çok önemli bir asıldır. Bu asıl kaide şudur: "Zararlı 
şeylerde aslolan, onun meşru (helal) olmamaşıdır." Bunun böyle olduğuna, şu 
âyet de delâlet eder: "Allah size, dinde hiçbir güçlük yüklemedi" (Hacc, 76). Hak 
Teâlâ'nın "Allah size kolaylık diler, güçlük dilemez" (Bakara, ıss)âyeti de buna 
delâlet eder. Keza şu hadisler de bunu gösterir: "İslam da zarar verme ve zarara 


zararla karşılık verme yoktur "[221] Akleri de, zararların uzaklaştırılmasının 
güzel ve yerinde kabul edilmesi, buna delâlet eder. Binâenaleyh şeriatta da 
durumun aynı olması gerekir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s) "Müslümanların güzel 
ve hoş saydıkları şey, Allah katında da güzel ve 222 "Faydalı olan şeylerde, 
aslolan mübahlıktır" kaidesini şu şekilde izah ederiz: 

.a) Cenâb-ı Hak, "Allah, yeryüzünde olan herşeyi sizin için yarattı" (Bakara. 29) 


buyurmuştur. 

b) Allah, "Bugün size bütün tayyibât (iyi ve temiz nimetler) helâl kılındı" 5) 
buyurmuştur. Biz, daha önce, "tayyibâf'tan muradın, leziz ve kendisinden istifâde 
edilen şeyler olduğunu açıklamıştık. Bu iki temel kaide, böyle sabit olunca, 
kıyâsı kabul etmeyenler şöyle demişlerdir: "Şeriatta kıyâs yapmaya kesinlikle 
ihtiyaç yoktur. Çünkü meydana çıkan her hadisenin hükmü geniş olarak, eğer 
kitap ve sünnette zikredilmiş ise, hüküm işte odur. Eğer böyle olmaz ise bu 
durumda bakarız, hükmedeceğimiz şey, zararlı bir şey ise, "zararlı şeylerde 
aslolan haramlıktır" delilinden hareket ederek, onun haram olduğunu; yok o 
faydalı ve menfaatli bir şey ise, faydalı şeylerin mubah olduğuna delâlet eden 
delillerden hareket ederek, onun mubah olduğunu söyleriz. Hiç kimse, hiçbir 
kıyâs ile, bu iki temel kaideyi zedeleyemez. Çünkü bu iki temel düstura ters 
olarak yapılacak kıyâs, aslında nassa karşı yapılmış bir kıyâs olur ki kabul 


edilmez. Binâenaleyh yapılacak kıyâs geçersiz olur. 223) 
Burada, “Temizlemek” den Maksad 


Âyetteki, "Fakat (Allah) sizi iyice temizlemeyi diler" buyruğundaki, 
"temizleme"nin ne olduğu hususunda âlimler Burada " ihtilaf etmişlerdir: 

1) Ebu Hanife'nin talebelerinden rey taraftarı olanların çoğu 

"İnsandan, abdesti bozan birşey çıktığında, uzuvlar hükmi bir necaset ile 
pislenmiş olurlar. Binâenaleyh âyette bahsedilen "temizleme", işte bu hükmi 
necaseti gidermektir'I demişlerdir. Bizce bu, gerçekten uzak bir ihtimaldir. 
Bunun uzak olduğuna şunlar delâlet eder: 

a) Cenâb-ı Hak, "Müşrikler ancak bir pisliktir" oevt, 28) buyurmuştur. Âyette 
geçen (ancak) kelimesi, hasr (sadece) mânası ifâde eder. Bu da mü'minin hiçbir 
uzvunun pis olmadığını gösterir. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s), "Mü'min, ölü iken de, diri 

iken de pis değildir" 1224 buyurmuştur. İşte bu hadis, geçen o âyetle birlikte, 
sanki onların sözlerinin yanlış olduğunu gösteren bir nassdır. 

c) Ümmet, abdestsiz kimsenin bedeninin ıslak olması ve elbisesinin vücuduna 
yapışması halinde, o elbisenin pis olmayacağı hususunda ittifak etmişlerdir. 
Hatta birisi, o ıslak elbiseyi alıp giyse ve onunla namaz kılsa, namazı bozulmaz. 
İşte bu da, abdestsiz mü'minin bedeninin pis olmadığına delâlet eder. 

d) Eğer abdestsizlik. abdest azalarından o dört uzvun pis olmasını gerektirseydi 
ve o dört uzvu temizlemek, bütün uzuvları temizlemiş olmayı gerektirseydi, o 
zaman abdestin, şeriatların değişmesine göre, değişmemesi gerekirdi. Malumdur 


ki durum böyle değildir. 

e) Bir yerden pisliğin çıkması, nasıl bedenin başka yerlerinin pis olmasını 
gerektirir? 

0 Cenâb-ı Allah'ın, "..Fakat (O) sizi iyice temizlemeyi diler" buyruğu 
teyemmümün peşisıra zikredilmiştir. Halbuki teyemmümün kirlenmeyi artırdığı, 
temizliğe ve nezâfete ters olduğu ve hiçbir pisliği gidermediği açıkça bilinen 
birşeydir. 

g) Mest üzerine meshetmek, ayakları yıkamanın yerini tutar. Halbuki meshin, 
ayaktaki kirlerden hiçbir şeyi gidermediği malumdur. 

h) Giderilmesi istenen, eğer maddi bir şey (pislik) ise, zaten duyularımız, onun 
bâtıl olduğu neticesine varır. Eğer arazi (görülmeyen) bir şey ise, bunu gidermek 
imkânsızdır. Çünkü arazların (sıfatların), bir yerden başka bir yere geçmesi 
imkânsızdır. İşte yaptığımız bütün bu izahlar ile, o fakihterin söyledikleri bu 
sözün gerçekten uzak bir söz olduğu sabit olur. 

2) Âyette geçen "temizlememden maksad, kalbin, Allah'a itaat hususunda 
başkaldırma, diretme ve isyan sıfatından temizlenmesidir. Çünkü inkâr ve günah, 
ruh (kalp) için birer pisliktir. Zira pislik, giderilmesi, yok edilmesi ve 
uzaklaştırılması istenen birşey olduğu için "necaset" diye isimlendirilmiştir. 
İnkâr ve günah da böyledir. Binâenaleyh inkâr ve günah da, ruhdaki bir takım 
pislikler olmuş olurlar. Maddi pislikleri gidermek, "taharet" diye ifâde edildiği 
gibi, bozuk inanç ve kötü huylan gidermek de "taharet" diye ifâde edilmiştir. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Allah, "Müşrikler, ancak bir pisliktir" (Tevt 28) 
buyurmuş ve onların inançlarını da "pistte" saymıştır. 

Ve yine Cenâb-ı Hak, "£y ehl-i Beyt, Allah sizden ancak kiri gidermek ve iyice 
temizlemek ister" (Ahzftb, 33) buyurmuş, böylece ehl-i beyt'in günahlardan uzak 
kalmasını, onlar için bir "temizleme" kabul etmiştir. Yine O, Hz. İsa (a.s) 
hakkında. "şüphesiz ki seni öldürecek ve nezdime yükseltip, kâfirlerden 
(kurtarıp) temizleyecek olan benim" (Ah imrân, 55) buyurmuş ve böylece Hz. 
İsa'yı, kâfirlerin tenkidlerindan ve tasarruflarından kurtarışını, onun için bir 
"temizleme" saymıştır. 

Bunu iyice kavradığın zaman, biz deriz ki: Cenâb-ı Hak, kullarına o belli 
uzuvlara o uzuvlar temiz olmalarına rağmen su ulaştırıp yıkamalarını emredince, 
kul bu mükellefiyette aklı ile anlayabileceği bir faydanın bulunduğunu bilemez. 
Binâenaleyh kul, bu mükellefiyetleri kabul edip, onlara uyunca, bu inkiyadı, sırf 
kulluğunu ortaya koymak ve Allah'ın rubübiyyetine boyun eğmek için olur. 
Böylece de bu inkıyâd, kulun 

kalbinden isyan izlerini tamamen siler ve bu bir nevi (manevi) bir temizlik olmuş 


olur. Bu sebeple, bu amellerin "temizlik" diye adlandırılması hususundaki en 
doğru izah budur. İşte bu husus, mü'minin abdest alırken, yüzünü, ellerini ve 
ayaklarını yıkayıp baştina meshettiğinde, bu uzuvlarının günahlarının 
döküldüğünü ifâde eden pek çok hadis ile de kuvvet kazanır. 

Bil ki anlattığımız bu kaide, Şafii (r.h)'nin mezhebinde muteber bir kaide olup, 
temizlik konusundaki hilafiyyat meselelerinin çoğu buna dayanır. Allah en iyi 


bilendir. 2291 


Nimetleri Tamamlamak Ne Demektir? 


Cenâb-ı Allah"ve size plan nimetini tamamlamayı diler" buyurmuştur. Bu ifâde 
ile ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu söz, sürenin başından buraya kadar bahsedilen şeylerin tamamı ile ilgilidir. 
Zira Allah Teâlâ, sürenin başında yiyeceklerden leziz ve hoş olanlar (tayyibât) 
ile kadınları mubah kılarak kullarına in'am ettiğini belirtmiş, bundan sonra da 
abdestin farz oluş keyfiyetinden bahsetmiştir. Binâenaleyh sanki o, bu ifâdede 
şöyle demek istemiştir: "Ben, önce dünya nimetlerinden, ikinci olarak da din 
nimetlerinden bahsederek, nimetlerimi (saymayı) tamamladım. 

b) Bundan murad, "Yolculuk ve hastalık halinde teyemmüme ve 
mükellefiyetlerinizi hafifletmeye müsaade ederek, size olan nimetlerimi 
tamamladım. Binâenaleyh 

sizler bununla, Kıyamet gününde de, günahlarınızı affedip, kötülüklerinizi 
bağışlamak suretiyle cezanızı hafifleteceğime istidlal edin" mânâsıdır. 

Daha sonrasCenâb-ı Hak "Umulur ki şükredersiniz" buyurmuştur. Burada geçen 
(belki, umulur ki) kelimesi ile ilgili izahımız, (Bakara, 21) âyetinin tefsirinde 


geçti. Allah en iyi bilendir. [226] 
Allah'ın Üzerinizdeki Nimetini ve Ahdini Hatırlayın 


"Allah'ın üzerinizdeki nimetini ve "Dinledik, itaat ettik" dediğiniz zaman, onun 
sizden aldığı o ahdini hatırlayın. Allah'a saygılı olun. Şüphe yok ki Allah, . 
göğüslerin sahip olduğu (sırlan) bilir" 

(Mâide, 7). 

Bil ki Allah Teâla, geçen mükellefiyetlerden bahsedince, bunun peşinden, 
çultarının kabul etmeleri ve boyun eğmeleri gereken misâkı zikretmiştir. 


Bunun iki sebebi vardır: 2271 


Allah'ın Nimeti 


Birinci Sebep: Allah'ın, kullarına olan nrmetlerinin çokluğudur... İşte bu, 
'Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayın" emrinden anlaşılmaktadır. Malumdur 
ki 'nimetin çokluğu", kendisine nimet verilenlerin nimet verene hizmet etmekle 
meşgut İmalarını, O'nun emir ve yasaklarına uymalarını gerektirir. Bu hususta iki 


mesele -ardır; 12281 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Allah, "Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayın" buyurmuş, "Allah'ın 
üzerinizdeki nimetlerini hatırlayın" diye kelimeyi çoğul getirmemiştir. Çünkü 
bundan maksad, Ulah'ın nimetlerinin sayısının ne kadar olduğunu düşünme 
değil, aksine O'nun »metlerini bir "cins" olarak düşünmektir. Çünkü bu cins 
nimet, Ailah'dan başkasını eremeyeceği bir nimettir. Binâenaleyh kim hayat, 
sıhhat, akıl, hidayet, belâlardan coruma ve hem dünyevi, hem de uhrevi her türlü 
hayrı nasip etme gibi nimetleri /ermeye kadir olabilir? İşte bu sebeple Cenâb-ı 
Hakk'ın nimetinin cinsi, O'ndan Daşkasının veremeyeceği bir cins nimettir. Buna 
göre âyetteki, "Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayın..." emrinden maksad, 
O'nun nimetinin, başkasının nimetinden 

farklılığını düşünmeyi sağlamaktır. Zira bu, mümtaz bir nimettir. Bu farklılık da, 
başkasının böyle bir nimet vermeye kadir olamayışıdır. Malumdur ki, nimet her 
ne zaman bu şekilde olursa, ona karşı şükrü edâ etmenin gerekliliği, o nisbette 


tam ve mükemmel olur. 2291 
Allah'ın Nimetlerinin Unutulmasının Sebebi 


Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayın" emri, verilmiş olan 
nimetlerin unutulmuş olduğunu ihsas ettirmektedir. Binâenaleyh o nimetlerin bu 
kadar çok olmasına ve her zaman, her an bize peşpeşe verilmesine rağmen, 
unutulmuş olması nasıl düşünülebilir? Buna şu şekilde cevap verilir: O nimetler 
çok ve peşpeşe olmaları sebebi ile, alışılmış bir hal alırlar. Bundan dolayı da 
çokça verilmesi ve görülmesi, bir nevi unutulma sebebi olur. İşte bundan ötürü, 
muhakkik 

âlimler, "Allah çok zahir olduğu için, bâtındır" demişlerdir. Bu onların, "Çok 
zahir elması sebebi ile akıllardan perdelenen ve nurunun mükemmelliği sebebi 


ile akıllara görünmeyen O yüce zâtı tenzih ve takdis ederiz" sözlerinin ifâde 


ettiği mânadır. 230 


Allah'ın Ahdi 


İkinci Sebep: İnsanların, Cenâb-ı Hakk'ın yüklediği mükellefiyetlere boyun 
eğmelerini gerekli kılan sebeplerden birisi de, Allah'ın onları bağladığı (onlardan 
almış olduğu) ahdidir. "Muvftsaka", kişinin akid yaparak, sağlam bir şekilde 
bağlandığı anlaşma demektir. İşte bu âyet, sürenin başındaki "Ey iman edenler, 
bağlandığınız ahidleri yerine getirin...") âyetine benzer. Müfessirler bu âyette 
bahsedilen "Misâk" hususunda şu izahları yapmışlardır: 

1) Bundan maksad, Allah'ın Resulü (s.a.s) ile iyi ve kötü anlarda O'nu dmleyip 
itaat edeceklerine dâir O'nunla sababe arasında geçen anlaşmadır. Bu mesele Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, başlangıçta (hicretten az önce) ensar ile; daha sonra Şecere- 
i Rıdvan o10> altında genel olarak bütün mü'minlerle ve bu ikisi dışında muhtelif 
zamanlarda mü'minler ile biatlaşmasıdır. Cenâb-ı Hak, işte peygamberinin aldığı 
bu misakı kendisine izafe etmiştir. Bu tıpkı, "Gerçekten sana biat edenler, ancak 
Allah a biat etmiş olurlar" (Fetih, 10) ve "Kim Peygambere itaat ederse, 
muhakkak Allah'a itaat etmiştir" (wa&,ao)âyetlerinde buyurulduğu gibidir. 
Allah, daha sonra o insanların, bu misakı kabul edip, o müketlefiyetteri 
üstlenerek "Dinledik ve itaat ettik" dediklerini belirterek, bu hususu te'kid 
etmiştir. Sonra da o insanları, o ahid ve misaklarım bozmamaları için korkutup 
sakındırarak: "Allah'a saygılı ölün. Şüphe yok kf Allah, göğüslerin sahip olduğu 
(sırlan) bilir" buyurmuştur. Bu, "Ahidlerinizi bozmayın ve içinizden onu 
bozmaya niyetlenmeyin. Çünkü böyle bir niyet kalbinize ve aklınıza gelirse, 
Allah onu bilir ve cezasını verme bakımından O yeter" demektir. 

2) İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Bu, İsrâiloğullarının, "Tevrat'a ve Tevrat'ta 
bulunan herşeye inandık" dedikleri zaman, Allah'ın onlardan almış olduğu 
misâktır (sözdür). Binâenaleyh Hz. Muhammed (s.a.s)'in, peygamber olarak 
gönderileceği müjdesi, Tevrat'ta yer alan hususlardan biri olduğuna göre, onların 
Hz. Muhammed (s.a.s)'i kabul etmeleri gerekirdi." 

3) Mücâhid, Kelbi ve Mukâtil de, bu misâk'ın, Cenâb-ı Hakk'ın insanları Hz. 
Adem'in sulbünden çıkarıp, kendilerini yine kendilerine şâhid tutarak, "Ben sizin 
Rabbtniz değil miyim?", 172) dediği zaman almış olduğu misaktır. Eğer, "Bu 
görüşe göre olan ahd ve misakı insanlar hatırlamıyorlar. Öyle ise, onlardan bu 
misakı 

.116} Şecere-i Rıdvan, Hudeybiye'de Hz. Peygamber (s.a.sJ'in sarwoeden altında 
biat aldığı ağaç. 

muhafaza etmeleri nasıl istenebilir?" denirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ bunun 


böyle olduğunu haber verdiğine göre, bunun olmuş olduğunu kesinkes söylemek 
ve inanmak gerekir. İşte bu durumda da Allah'ın insanlara, bu ahde vefa 
göstermelerini emretmesi güzel ve yerinde olmuş olur. 

4) Süddi, "Bu ahidden maksad, Atlan Teâlâ'nın-birliğini ve dini ahkâmının 
mâkuliyetini gösteren akli ve nakfi delillerdir" demiştir. Kelamcıların çoğunun 


tercih ettiği görüş de budur. [231] 
Allah İçin Adaleti Gerçekleştiriri ve Doğru Şahitlik Yapın 


"Ey iman edenler, Allah için hakkı ayakta tutanlar ve adaletle şâhtdlik edenler 
olun. Bir kavme olan kininiz, sizi adalet yapmamaya sevk etmesin. Adaleti 
uygulayın bu takvaya en yakın olan şeydir. Allah'a saygılı olun. Şüphesiz Allah 
ne yaparsanız, hakkıyla haberdârdır" (Mâide. 6). 

Bu ilahi buyruk da önceki âyetlere bağlı bir ifâde olup, bundan maksad. mükellef 
oldukları şeylere boyun eğip, onları yerine getirmeye teşviktir 

Bil ki mükellefiyetler ne kadar çok olsa da, şu iki ana grupta toptan* 

a) Allah'ın emirlerine saygı duymak... 

b) Mahlükâta (insanlara) karşı şefkatli olmak... Buna göre âyetteki, ' hakkı 
ayakta tutanlar (olun)" emri, birinci kısma, yani Allah'ın emrine sayg işarettir. 
Allah için "kavvâmün" (ayakta olmak, ayakta tutmak) olmanm kulluğu ortaya 
koyup, RubÜbiyyete saygı duyma gibi, yerine getirilmesi heryerde hakkı Allah 
için ayakta tutmak demektir. Âyetteki, "adaletle şâhidlik edenler olun" buyruğu 
da insanlara şefkatli olmaya işarettir. 

Bu ifâde ile ilgili iki görüş vardır: 

a) Atâ "Şahitlik ederken sevdiklerinin ve akrabalarının tarafını tutma, 
düşmanların ve muhaliflerinin lehine olacak şahadetini de onlardan esirgeme" 
demiştir. 

b) Zeccac, "Bunun mânası, "Allah'ın dinini açıklamak suretiyle adaletle şâhidlik 
edenler olun" demektir. Çünkü şâhid, şâhidlik ettiği hususu açıklayan kimsedir" 


demiştir. [232] 


Bir Tarafa Duyduğunuz Kin Sizi Adaletten Uzaklaştırmasın 


Cenâb-ı Hakk'ın "Bir kavme olan kininiz, sizi adaletsizliğe sevketmesin" 
demektir. Bu ifadenin takdiri, İ"Onlar hakkında adalet yapmamanıza sebep 
olmasın" demektir. Fakat sözden anlaşıldığı için, faj (onlar hakkında) lafzı 
hazfedilmiştir. Bu âyetle ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 


a) Bu emir, herkes için olup, manası "Herhangi bir kavme olan kininiz, sizi, 
onlara zulmetmeye ve onlara karşı haddi aşmaya götürmesin, aksine size kötülük 
etseler ve sizi korkutsalar da veya size iyilik etseler de, onlar hakkında âdil 
olunuz" demektir. İşte bu umümi bir hitap olup, Allah Teâlâ'nın, herkese 
adalet ve insafla hükmetmelerini, haksızlık, zulüm ve eziyeti bırakmalarını 
emretmesi mânasına gelir. 

b) Bu emir, kâfirlere karşı davranışla ilgilidir. Çünkü bu âyet, Kureyş kâfirleri, 
müslümanların Mescid-i Harama girmelerine mâni oldukları zaman nazil 
olmuştur. Eğer, "Bu müslümanların müşriklere zulmetmeleri o nasıl 
anlaşılacak? Zaten müslümanlara onları öldürüp, çoluk çocuklarını esir ve 
cariye etme, mallarını alma emri verilmiştir?" denirse, biz deriz ki: 
Müslümanların, müşriklere pek çok yönden zulmetmeleri mümkündür. Meselâ: 
a) Kâfirler müslüman olduklarını açıkça söyledikleri halde, müslümanlar bunu 
kabul etmeyerek (zulmedebilirler). 

b) Babalarını üzmek için, henüz mükellef olmayan küçük çocuklarını öldürerek 
(zulmedebilirler). 

c) Onlara "müsle" (çeşitli organlarını keserek işkence) yapmak suretiyle 
(zulmedebilirler). 

d) Onlara, verdikleri sözü ve anlaşmayı bozarak (zulmedebilirler). Birinci 
açıklama daha uygundur. 

Sonra Allah Teâlâ, "Adaleti uygulayın bu takvaya en yakındır" buyurmuştur. O, 
mü'minleri önce, bir topluluğa olan kinlerinin kendilerini adaletsizliğe 
sevketmesinden nehyetmiş, sonra da yeni bir cümle ile, bu hususu te'kid etmek 
için, adaletle davranmalarını açıkça emretmiş, daha sonra da adaletti olmalarının 
sebebini, "Bu, takvaya en yakın olan şeydir" diye belirtmiştir. Bunun bir benzeri 
de, "Affetmeniz, takvaya daha yakındır" (Bakara, 237) âyetidir. Bu ifâde ile ilgili 
şu iki izah vardır: 

a) "Allah'a âsi olmaktan (sakınmaya), daha yakın ve uygundur" demektir. 

b) "Allah'ın azabından ittikaya (korunmaya) daha uygun ve yakındır." Bu 
ifâdede, Allah düşmanı kâfirlere karşı, adaletle davranmanın vacip olduğu 
hususunda, önemli bir uyarı vardır. Binâenaleyh Allah dostu ve sevgilisi 
mü'minlere karşı adaletle davranmanın vacip oluşunun derecesi artık buna kıyas 
edilmelidir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, itaatkâr kullarına bir vaad, günahkâr kullarına bir va'id 
olarak "Allah'a saygılı olun, şüphesiz ki Allah ne yaparsanız, hakkıyla 
haberdardır" buyurmuştur. Bu, "Allah herşeyi bilendir. Binâenaleyh hiçbir 


haliniz O'na saklı kalmaz" demektir. 2331 


İman Edip İyi İşler Yapanların Mükâfatı 


"Allah, iman eden ve salih ameller işleyenlere, "Onlar için bir mağfiret ve çok 
büyük bir mükâfaat var" diye vaadetti. İnkâr edip, âyetlerimizi yalanlayanlara 
gelince onlar da alevli ateşe arkadaş olacaklardır" (Mâide, »-10). 

Cenâb-ı Hak, mü'minlere olan vaadini "İman eden ve salih ameller işleyenlere, 
"Onlar için bir mağfiret ve çok büyük bir mükâfaat var" diye beyan etmiştir. 
Mağfiret, günahları affedip, cezasını düşürmektir. Nitekim Allah, "İşte Allah, 
bunların kötülüklerini iyiliklere çevirir" (Furkan, 70) buyurmuştur. "Çok büyük 
bir mükâfaat" ifâdesi ise, onları ecirlendirmektir. Hak Teâlâ'nın bu buyruğu ile 
ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ önce, "Allah, iman eden ve salih ameller işleyenlere vaadetti" 
buyurmuştur. Buna karşı sanki, "Ontara neyi vaadetti?" denilmiş de Cenâb-ı Hak 
"On/ar için bir mağfiret ve çok büyük bir mükâfaat var" cevabını vermiştir. 

b) Bu ifâdenin takdiri, "Allah iman edip salih ameller işleyenlere vaadde 
bulundu ve onlara, "Sizin için mağfiret ve büyük bir mükâfaat vardır" dedi" 
şeklindedir. 

c) Âyetin başındaki (vaadetti) (dedi) manasındadır. Buna göre âyetin mânası, 
"Allah, iman eden ve salih amel işleyenler hakkında, "Onlar için mağfiret ve ecr- 
i azîm vardır" dedi" şeklindedir. 

d) "Onlar için bir mağfiret ve ecr-i azim vardır" sözü, fiilinin mef'ul-ü bihidir. 
Yani, "Allah, onlara bunları vaadetti" demektir. 

Eğer, "Cenâb-ı Hak, önce vaadedilen şeyi haber vermiş olsaydı, bu daha kuvvetli 
.olurdu. Niçin o, önce vaadettiğini haber vermiştir?" denilirse, biz deriz ki: 
"Bunun, Allah'ın vaadi olduğunu haber vermek daha güçlüdür. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, bu vaadi, kendisine nisbet ederek, "Allah vaadetti" buyurmuştur. İlah, 
herşeye kadir olan, herşeyi bilen ve hiçbir şeye muhtaç olmayandır. Gerçek 
ilahın böyle oluşu, vaadinden dönmesini imkânsız kılar. Çünkü vaadden 
dönmek, ya vaad unutulduğu için bilmemeden ötürü olur, ya vaadini yerine 
getiremediği için acizlikten ötürü olur, yahut o şahsın sözünü tutmasının 
cimriliği mani olduğundan ötürü veyahut da vaadedenin kendisinin o şeye 
muhtaç olmasından ötürü olur. Binâenaleyh gerçek tanrı (ilah), bütün bunlardan 
münezzeh ve beri olduğuna göre, vaadinden cayması İmkânsız olur. Böylece de, 
O'nun vaadettiğini bildirmek, bizzat va'dattığı şeyi haber vermekten daha güçlü 
ve kuvvetli olur. Hem sonra bu vaad haberi, insana ölümünden önce ulaştığı için, 
ölüm sekerâtı esnasında onun için bir sürür ve sevinç kaynağı otur da, böylece 


ölümün şiddeti ona hafif gelir. Öldükten sonra ise, bu vaad sebebi ile, kabir 
karanlığında kalışı ve kıyametin dehşeti ile karşılaştığı Arasat meydanında 
bekleyişi, ona kolay gelir. 

Aflah Teâlâ bundan sonra kâfirlere karşı olan vaidini beyan ederek, "İnkâr edip, 
âyetlerimizi yalanlayanlara gelince), onlar da alevli ateşe arkadaştırlar" 
buyurmuştur. Bu âyet, cehennemde ebedi kalışın, sadece kâfirler için olduğunu 
kesin olarak ifâde eden bir nasstır. Çünkü, "Onlar da alevli ateşe arkadaş 
olacaklardır" sözü, hasr (sadece) mânası ifâde eder. Arkadaşlık (dostluk), 
ayrılmamayı gerektirir. Nitekim, "Devamlı çölde bulunan, oradan hiç 


ayrılmayanlar" mânasında, "ashâb-ı sahra" denilir. [234] 
Hz. Peygamber'e Suikast Tertipleyenler 


"Ey İman edenler, Allah'ın üzerinizdeki nimetini düşünün. Hani bir güruh size 
elierini uzatmaya yeltenmişti de, O (Allah), bunların ellerini sizden çekmişti. 
Allah'dan ittikâ edin. Mü'minler ancak Allah'a tevekkül etsinler" 


(Mâide, 11). B35] 
Âyetir (Maide 11) Nüzul Sebebi 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 

Bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şu iki rivayet vardır: 

1) İslâm'ın ilk yıllarında müşrikler galip, müslümanlar ise mağlup idiler. 
Andolsun ki müşrikler devamlı müslüman-lara zarar vermeyi, onları öldürmeyi 
ve mallarını mülklerini yağmalamayı istiyorlardı. Allah Teâlâ ise, İslamiyyet 
kuvvet kazanıp, müslümanların şevketi ve gücü artıncaya kadar, müşriklerin bu 
isteklerine manî olmuştur. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, "Ey iman edenler, 
Allah'ın üzerinizdeki nimetini düşünün. Hani müşrik olan bir güruh, sizi 
öldürmek, mallarınızı yağmalamak ve yurtlarınızdan sürmek için, elierini size 
uzatmışlardı da, Allah, Hitfu ve rahmeti gereği, onların ellerini, sizin üzerinizden 
çekmişti. İşte böylesi büyük nimetler, Allah'a isyan etme ve O'na karşı gelmeden 
geri durmanızı gerektirir. O halde Allah'dan korkun ve mü'minler sadece Allah'a 
güvenip dayansınlar, tevekkül etsinler. Yani Allah'a itaata devam ediniz. Ona 
itaat hususunda, hiç kimseden korkmaymız" demiştir. 

2) Bu âyet, belli bir hâdise hakkında nazil olmuştur. Bu belli hâdise hakkında şu 
rivayetler zikredilmiştir: 

a) İbn Abbas(r.a), KelbîveMukâtil şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s), 


Amiroğullarına bir seriyye (askeri birlik) göndermişti. O seriyyenin bütün 
mensupları, üç kişi dışında, Bi'r-i Ma'üne (Ma'üne Kuyusu) denilen yerde, 
tamamen öldürülüp şehid olmuşlardı. Üç kişiden birisi, Amr İbn Umeyye ed- 
Damri idi. Bu ve diğer bir müslüman, beraberce, başlarına geleni haber vermek 
için Hz. Peygamber'e gejmek üzere yola çıktılar. Derken bunlar Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in kendilerine emân (güvence) vermiş olduğu Süleymoğulları kabilesinden 
iki kişiye rastladılar ve emânlanolduğunu bilmedikleri için, onları öldürdüler. 
Süleymoğulları da öldürülen o iki şahsın diyetini istemek için Hz. Peygamber'e 
geldiler. Hz. Peygamber (s.a.s), beraberinde Hz. Ebü Bekir, Hz. Ömer, Hz. 
Osman ve Hz. Ali olarak, Medine'den çıkıp yahüdi Nadiroğulları kabilesine 
geldi. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), hem biribirleriyle savaşmama, hem de 
diyetler hususunda yardımlaşma konusunda, Nadiroğulları ile anlaşmalı idi. İşte 
bu sebeple Hz. Peygamber (s.a.s) onlara, "Ashabımdan birisi taraümdan emâm 
olan iki adam öldürmüş. Öldürülen o iki şahsın diyetini vermem gerekiyor. Sizin 
bu diyete yardım etmenizi istiyorum" dedi. Onlar, "Otur, sana yemek yedirelim 
ve istediğini verelim" dediler. Daha sonra Hz. Peygamber ve yanındakileri 
öldürmeyi kurdular. Bunun üzerine Cebrail (a.s) inerek, durumu Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e haber verdi. Hz. Peygamber, beraberindeki Sahabe ile birlikte derhal 
kalkıp dışan çıktılar. Yahüdiler de, "Tencerelerimiz kaynıyor" dediler. Hz. 
Peygamber (s.a.s) ise, onlara niyetlendikleri iş ile ilgili olarak kendisine vahiy 
geldiğini bildirdi." Atâ, o yahüdilerin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in üstüne bir 
değirmen taşı veya bir kaya atma hususunda birbiriyle istişare ettiklerini 
söylemiştir. Hatta o kayayı attıkları, ama Cebrail (a.s)'in onu tuttuğu rivayet 
edilmiştir. 

b) Diğer âlimler şöyle demişlerdir. "Hz. Peygamber (s.a.s) bir yerde 
konaklamıştı. Müslümanlar yanından ayrılmışlardı. Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
silahı ağaçta asılı idi. Derken bir bedevi Arap geldi, Resülullah'ın kılıcını alıp 
kınından çıkardı ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in başına gelip, "Seni benim elimden 
kim kurtarabilir?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), üç kere "Allah, Allah, Allah" 
dedi. Cebrail (a.s), kılıcı o bedevinin elinden düşürdü. Kılıcı Hz. Peygamber 
(s.a.s) alıp, "Şimdi seni benim elimden kim kurtaracak?" deyince, o, "hiç kimse" 
cevabını verdi. Sonra Resülullah (s.a.s) ashabına seslenerek, durumu 
onlara haber verdi, o bedeviyi de cezalandırmadı" İşte bu İki rivayete göre, 
âyetteki "Allah'ın üzerinizdeki nimetini düşünün..."emrinden maksad, Hz. 
Peygamber(s.a.s)'den, müşriklerin serlerini ve kötülüklerini defetmiş olması 
sebebi ile Allah'ın, mü'minlere olan nimetini hatırlatma olur. Çünkü eğer 
müşriklerin (ve yahüdilerin) bu kötü niyetleri gerçekleşmiş olsaydı, hiç şüphesiz 


bu, büyük belâ ve sıkıntı olurdu. 

c) Rivayet olunduğuna göre müslümanlar, "Asefân" denilen yerde, öğle 
namazını cemaatle kılıyorlardı. Namazlarını bitirince, müşrikler nedamet 
duyarak, "Keşke onlar namazda iken, işlerini bitirseydik" dediler. Bunun üzerine 
müşriklere, "müslümanların bundan sonra kılacakları bir namaz vardır ki, bu 
namazı onlar çocuklarından ve babalarından daha fazla severler" denildi. Bu 
sözü söyleyenler, bununla ikindi namazını kastediyorlardı. Müşrikler de, 
müslümanlar ikindi namazını kılarken, onların işini bitirmeye niyetlendiler. 
Cebrail (a.s), bunun üzerine, korku halindeki namaza dair hükümleri ifâde eden 


âyetleri getirdi. [236] 
İkinci Mesele 


Birisi birisine sövüp kötü söylediğinde, dilini ona uzattı"; yine birisi birisini 
yakaladığında, Oo, elini ona uzattı" denilir. Binâenaleyh, âyette geçen "el 
uzatma"nınfmânası, birşeye elini uzatıp yakalamak demektir. Baksana, Arapların 
(Falanca, satıcıya elini uzatıyor) sözleri aynı mânayadır. Buna göre âyetteki, 


tabiri "Allah, onların ellerinin size ulaşmasına mâni oldu" demektir. [237] 
İsrailoğullarından Alınan Ahid 


"Andolsun ki Allah İsrailoğullarından misak (söz) almıştı. Biz, İçlerinden 
onikinakib (kefil) seçmiştik. Allah demişti kt: "Ben, muhakkak sizinle 
beraberim: Eğer namazı kılar, zekatı verir, peygamberlerime inanır, onlara destek 
olursanız ve Allah'a güzel bir borç verirseniz, mutlaka sizin günahlarınızı 
örterim (bağışlarım) ve sizi altından ırmaklar akan cennetlere sokarım. Artık 
içinizden kim, bu (mîsakdan) sonra kâfir olursa, muhakkak ki o, dosdoğru 


yoldan sapmış olur" (Mâide, 12). [238] 
Âyetin Mâkabfiyte Münasebeti 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 

Bil ki bu âyetin, önceki âyetlerle ilgisi hakkında birkaç izah vardır: 

1) Allah Teâlâ, yukarıda geçen âyette "Allah'ın üzerinizdeki nimetinive: 
"Dinledik, itaat ettik" dediğiniz zaman, onun sizi bağladığı o ahdini hatırlayın" 
(Mâkte.7) diye mü'minlere hitap etmiş, sonra şimdi de, İsrâiloğuilarmdan misâk 


aldığını, fakat onların bu misakı bozduklarını ve buna uymadıklarını zikretmiştir. 
Binâenaleyh, "Ey mü'minler, bu kötü huy bakımından o yahüdiler gibi olmayın 
ki, başlarına gelen lanet, zillet ve meskenet hususunda da onlar gibi olmayasınız" 
demek istemiştir. 

2) Cenâb-ı Hak, "Allah'ın üzerinizdeki nimetint düşünün. Hani bir güruh size 
ellerini uzatmaya yeltenmişti de..." buyurup ve biz de, bazı rivayetlerde bu 
âyetin yahüdiler hakkında nazil olduğunu ve onların Resülullah'a bir suikasd 
peşinde olduklarını zikretmiştik. İşte Altah bu âyeti (M&de, 11) zikredince, 
bunun peşinden o yahudilerin kepazeliklerini ve onların devamlı olarak 
ayıplarım ve de misaklarmı bozduklarını anlatmıştır. 

3) Önceki âyetlerden maksat, mükellefleri, mükellefiyetlerini kabul etme ve 
diretip âsi olmayı bırakmaya bir teşviktir. Böylece Cenâb-ı Hak, onlar, 
mükellefiyetler ve mecbur tutulma hususunda adetullahın sadece onlara has 
olmadığını, aksine bunun bütün kullarına uygulamış olduğu bir âdeti olduğunu 
bilsinler diye, onları mükellef kıldığı gibi, müolümanlardan önceki ümmetleri de 


mükellef tuttuğundan bahsetmiştir. [239] 
Nakib Kelimesinin İzahı 


Zeccâc, "en-nakîb" kelimesinin, fail vezninde bir kelime olup, bu kelimenin 
aslının "geniş delik" demek olan "en-nakbu" kelimeşinden geldiğini 
söyiereyerek, sözüne şöyle devam etmiştir: Nitekim hallerini ve sırlarını adeta 
delerek ortaya koyduğu, izhar ettiği için, "Falanca, o topluluğun nakîbidtr" 
denilir, "Faziletleri" mânasına, menakıb kelimesi de bu köktendir. Çünkü bu 
faziletler ancak, çok İyi bir araştırma neticesinde ortaya konulur. Yine, "delme 
işinde, sonuna yaklaştım, sonuna vardım" mânasında, "duvarı iyice deldim" 
denilir., "Uyuz" anlamına gelen "en-nukbetu" kelimesi de bu mânadandır. Çünkü 
bu da, cildi delip vücuda iyice nüfuz eden bir hastalıktır. Çünkü uyuza yakalanan 
deve, katranla sıvanıp boyanır. Böylece de, o katranın tadı ve kokusu, devenin 
etine nüfuz eder. Yine, dizden aşağı kısımları olmayan kısa pantalona da, "en- 
nukbetu" denilir. Çünkü pantalonun bacakları kısaltılarak, bacaklar iyice 
meydana çıkmış ve böylece bacaklar iyice ortaya çıkmıştır. Yine, havlama sesi 
yükselmesin diye boğazı delinmiş olan köpeğe de, denilir. Bunu, müsafirler 
kapılarını çalmasın, kimse misafir olmasın diye, Arapların cimrileri yapardı. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, "nakib" kelimesi, fail vezninde bir 
kelimedir. Fail vezni ise, hem fail hem de mefül mânasına gelebilir. 
Binâenaleyh, eğer bu kelime fail manasına alınırsa, bu, "durumu iyice araştırılan 


kavmin hallerini ortaya koyan, bilen" anlamına gelmiş olur. Ebü Müslim, bu 
kelimenin "mef'ül" anlamında olduğunu söylemiştir. Yani, (Hz. Musa) onları 
bilerek, tanıyarak, hallerine iyice vâktf olarak seçmiştir" demektir. Bunun bir 
benzeri de, dövülmüş kimseye darib; öldürülmüş kimseye de katil denilmiş 
olmasıdır. Esamm bu kelimeye, "Bunlar, kavmin işlerinin ve maslahatlarının 
yerine getirilmesi kendilerine bırakılmış ve isnad edilmiş olan kimselerdir" 


mânasını vermiştir. 240 
Üçüncü Mesele 


İsrailoğulları, oniki kabile idi. Söyiece Allah-u Teâlâ, her bir kabileden, 

kendilerinin temsilcisi olan ve haklarında hüküm verecek olan bir kimse 
seçmiş idi. Mücahid, Kelbi ve Süddi ise şöyle demişlerdir: "Nakibler. Hz. Musa 
(a.s)'nın savaşması emredilen zorbaların bulunduğu şehre gönderilmişlerdi, tâ ki 
onların durumlarını öğrenerek dönüp peygamberleri olan Hz. Musa'ya 
bildirsinler. Onlar oraya varınca, orada çok büyük cüsseli ve çok güçlü kuvvetli 
kimseler gördüler. Böylece de onlardan korkarak geriye dönüp, durumu kendi 
kavimlerine anlattılar... Halbuki Hz. Musa, onlara, gördüklerini kavimlerine 
anlatmalarını yasaklamıştı. Böylece, Yehuza'nın kabilesinden olan Ka'leb İbn 
Yüfenna ile Efrasim İbn Yüsuf'un kabilesinden olan Yüşe jbn Nün hariç, hepsi 
ahidlerini bozup sözlerinde durmadılar. İşte bu iki kişi, Cenâb-ı Hakk'ın, 
haklarında "Allah'ın, kendilerine nimet ettiği iki kişi... dedi" (Mâtde. 23) 


buyurduğu kjmselerdir. [241] 
Ahdini Tutanların Mükâfatı 


Cenâbn Hak, "Allah demişti ki: "Ben, muhakkak sizinle beraberim. Andolsun ki 
eğer namazı kılar, zekâtı verir, peygamberlerime inanır, onlara destek olursanız 
ve Allah a güzel bir borç verirseniz, mutlaka sizin günahlarınızı örterim 
(bağışlarım) ve sizi altından ırmaklar akan cennetlere sokarım" buyurmuştur. Bu 


ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: 242) 
Birinci Mesele 


Âyette bir hazf bulunup, takdiri ise, "Allah onlara dedi..." şeklindedir. Ancak ne 
var ki o ifâde, söz o kimseler hakkında olduğundan hazfedilmiştir. 243 


İkinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, 'Ben, muhakkak sizinle beraberim" sözü kime hitaptır? Bu 
hususta iki görüş vardır: 

a) Bu , nakiblere, temsilcilere hitaptır. Yani Allah nakibtere, "Ben sizinle 
beraberim" dedi" demiştir. 

b) Bu, İsrailoğullarımn tamamına bir hitaptır. Bu iki mâna da muhtemel olmakla 
beraber birincisi daha münasiptir. Çünkü zamir, kendinden önce zikredilenlerin 
en yakın olanına ait olur. Âyette geçen en yakın merci ise, nakiblerdir. Allah en 


iyi bilendir. 2441 
Üçüncü Mesele 


Hitap, "Allah demişti ki: "Ben, muhakkak sizinle beraberim" ifâdesinde 
tamamlanmıştır. Buna göre mâna, 

"Ben, ilmim ve kudretim ile sizinle beraberim. Binâenaleyh, sizin sözlerinizi 
duyar, füllerinizi görür, kalblerinizdekini bilir ve hak ettiğiniz mükâfaatı da size 
ulaştırmaya kadir olurum..." şeklindedir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Ben, 
muhakkak sizinle beraberim" buyruğu terğib ve terhib hususunda nazar-ı dikkate 
alınacak çok önemli bir mukaddimedir. 

Yüce Allah bu külli ve umumi mukaddimesini vazedince, bundan sonra şart 
cümlesini getirmiştir. Şart, şu beş şeyden meydana gelmektedir: Ki bunlar, Hak 
Teâlâ'nın, "eğer namazı kılar, zekâtı verir, peygamberlerime inanır, onlara destek 
olursanız ve Allah 'a güzel bir borç verirseniz..." buyruğunda zikredilen 
hususlardır. Bu şartın cezası İse, O'nun, "mutlaka sizin günahlarınızı örterim 
(bağışlarım)..." ifadesidir ki, işte bu, cezanın kaldırılmış olduğuna; yine O'nun 
"ve sizi altından ırmaklar akan cennetlere sokarım" cümlesidir ki, bu da, 
Cenâb-ı Hakk'ın kultara sevap vereceğine ve mükâfaat ulaştıracağına bir işarettir. 


Bu âyet hakkında birkaç soru bulunmaktadır: 245) 
Peygamberlere İman, Neden Namaz ve Zekâttan Sonra Getirildi? 


Birinci Soru: "Cenâb-t Hak, daha önce zikredilmesi gerekirken, peygamberlere 
iman etme hususunu, namazı dosdoğru kılmak ve zekâtı vermek ifâdesinden 
sonra zikretmiştir, niçin?" 

Cevap: Yahudiler, namaz kılıp zekât verdikleri için, mutlaka kurtulacaklarını 


zannediyorlardı. Ama ne var ki onlar bazı peygamberleri ısrarla yalanlamaya 
devam ediyorlardı. Böylece Cenâb-ı Hak, maksat hâsıl olsun diye, namazın 
kılınıp zekâtların verilmesinin yanında, mutlaka bütün peygamberlere inanmanın 
gerekli olduğunu beyân buyurmuştur. Aksi halde, bütün peygamberlere iman 
etmeden, namaz kılıp zekât vermenin, kurtuluşa nail olmada herhangi bir tesiri 


olamaz. 1246] 


Ta'zir ne Demektir? 


İkinci Soru: Âyette geçen ta'zir kelimesinin manası nedir? anlamındadır. Buna 
göre ifâdesinin mânası, "o kimseye, kendisini kötülükten koruyacak, men edecek 
şeyi yaptım" demektir. İşte bundan dolayı, ekseri alimler, Allah'ın tabirinin 
mânasının, "siz onlara yardım ettiniz..." şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu 
böyledir. Zira herhangi bir kimseye yardım eden bir kimse, o kimseden 
düşmanlarını men etmiş, kovmuştur." Zeccâc sözüne devamla, "Şayet "ta'zir", 
"tevkir" (büyük tanımak...) mânasında ofsaydı, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın, (Fetih, 
9) ifâdeleri bir tekrar olmuş olurdu." 

Üçüncü Soru: Hak Teâlâ'nın, "ve Allah'a güzel bir borç verirseniz..." ifâdesi, 
"zekâtı verirseniz..." ifâdesinde mündemiçtir. O halde bu ifâdeyi yeniden 
zikretmenin fayda ve mânası nedir? 

Cevap: "Zekâtı verirseniz... "sözünden maksat, farz olanlar; "ve Allah'a güzel bir 
borç verirseniz..." ifâdesinden maksat da, mendüb olan sadakalardır. Sadakalar 
da, dini bakımdan mertebelerinin çok yüce ve kıymetli olduğuna dikkat çekmek 
için, ayrıca zikredilmiştir. 

Ferrâ şöyle der: "Şayet Cenâb-ı Hak, "ve Allah'a güzel bir borç verme ile borç 
verirseniz..." demiş olsaydı, bu da doğru ve güzel olurdu. Ancak ne var ki, isim 
de bazan, masdar yerine kullanılabilir. Bunun misâli, Cenâb-ı Hakk'ın, "Bunun 
üzerine Rabbi onu İyi bir rıza ile kabul etti" 

âyetidir. Cenâb-ı Hak burada, demiş, ama dememiştir. Yine Cenâb-ı Hak.) "onu 
güzel bir nebat gibi büyüttü" (m-i imrân, 37) buyurmuş, ama dememiştir. 

Daha sonra Allah"Artık içinizden kim, bu (misaktan) sonra kâfir olursa, o, 
muhakkak dosdoğru yoldan sapmış olur" buyurmuştur. Yani, Allah'ın kendilerine 
meşru kılmış olduğu din demek olan, müstakim yoldan sapmış olur" demektir. 
Buna göre eğer, "Bundan önce küfreden kimseler de, mutlaka dosdoğru yoldan 
sapmış olur" denilirse, biz deriz ki: Evet; amma şu var ki bundan sonra sapma, 
daha açık ve daha büyük bir cürüm ve sapış olur. Çünkü küfrün çirkinliği, inkâr 
edilen nimetin büyüklüğü nisbetinde artar. Binâenaleyh, nimet arttığında, o 


" 


nimeti inkâr etmenin kabahati de o nisbette artar ve had noktaya ulaşır. 247) 
Allah'a Sadık Kalmayan Yahudilerin Düştükleri Durum 


"Onlar, (verdikleri) o kat'i teminatı çözüp bozdukları içindir ki biz kendilerini 
rahmetimizden kovduk, kalplerini kaskatı yaptık. Onlar, kelimeleri konulan 
yerlerinden değiştirirler. Onlar nasihat ve ihtar edildikleri şeylerden bir kısmını 
unutup terk ettiler. İçlerinden birazı müstesna olmak üzere sen onlardan daima 
bir hainliğe muttali olup duracaksın. Sen yine onların suçundan geç, aldırış etme. 
Şüphe yok ki Allah, iyilik edenleri sever" (Miide, 13). 

Cenâb-ı Hak "Onlar, (verdikleri) o kati teminatı çözüp bozdukları içindir ki, biz 
kendilerini rahmetimizden kovduk" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili iki mesele 


vardır; 248) 


Ahdi Boanatannın Manası 


Onların ahidlerini, misaklannı bozmaları hususunda şu izahlar yapılmıştır: 
a) Peygamberleri yalanlayıp onları öldürmek; 
b) Hz. Muhammed'in vasıflarını gizlemek; 


c) Bu ikisinin tamamını beraberce yapmak... [249] 
Lanete Uğrayıp Kalpte^inm Katılaşması 


Bu ifâdede yer alan "lânefin ne demek olduğu hususunda da şu İzahlar 
yapılmıştır: 

1) Ata: "Biz onları rahmetimizden çıkardık, kovduk"; 

2) Hasan el-Basri ve Mukfltil: "Biz onları çevirdik, böylece onlar maymun ve 
domuz haline geldiler"; 

3) İbn Abbas ise: "Biz onlara cizye vermelerini farz kıldık" şeklindedir" 
demişlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Kalplerini kaskatı yaptık. Onlar kelimeleri konulan 
yerlerinden değiştirirler" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili de birkaç mesele vardır: 


[250] 


Birinci Mesele 


Hamza ve Kisai, elifsiz ve faile vezninde olarak, yâ harfinin şeddesiyle diğer 
kıraat imamları ise, elif ile şeddesiz 

olarak şeklinde okumuşlardır. Bu kelimenin, şeklinde okunması halinde şu iki 
izah yapılabilir: 

a) Bu kelimenin, v»ü anlamında olmasıdır.. Ancak ne varki, kelimesi, - 
kelimesinden daha beliğdir. Bu tıpkı, denilmesi gibidir kelimesinin ylâ 'den daha 
beliğ olması gibi kelimesi de. kelimesinden daha beliğdir. 

b) Bu kelime, Arapların bozuk ve adi mânasına gelen ve "şakiyyun" vezninde 
olan "bozuk, sahte para" ifâdesinden alınmıştır. Keşşaf sahibi: "Arapların bu 
sözünün de, "kasveften geldiğini; çünkü katıksız altın ve gümüşün yumuşak 
olduğunu; içinde başka maddeler bulunan altın ve gümüşün ise kuru ve sert 
olduğunu" söylemiştir. Bu kelime, kendisinden sonraki harfin harekesine 


uyularak kâf harfinin kesresiyle şeklinde de okunmuştur. 251) 
İkinci Mesele 


Âlimlerimiz "Kalplerini kaskat! yaptık" ifâdesinin, "Biz, o kalpleri, Hakk'ı kabul 
etmekten uzak, delillere ittibâ etmekten çevrilmiş yaptık, kıldık" şeklinde 
olduğunu; Mutezile ise bu ifâdenin, "Biz o kalplerin kaskatı olduğunu haber 
verdik" şeklinde olduğunu, nitekim , "Falanca, falancanın fâsık ve âdif olduğunu 


haber verdi" denildiğini söylemişlerdir. [252] 
Kitabın Kelimelerini Değiştirir ve Yanlış Mâna Verirler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu kaskatı otusun neticelerinden bazılarını zikrederek, 
"Onlar kelimeleri konulan yerlerinden değiştirirler" buyurmuştur. Âyette 
bahsedilen bu tahrif işi, "bâtıl, yanlış tefsir ve te'vüler yapma" mânasına 
olabileceği gibi, kelimeleri değiştirme mânasına da gelebilir. Ama biz, daha önce 
de, birinci ihtimalin evlâ olduğunu beyân etmiştik (Nisa, 46'da). Çünkü 
mütevatir olarak nakledilen bir kitabın kelimelerinin değiştirilmiş olması söz 
konusu olamaz. 

Sonra Cenâb-ı Hak "Onlar, nasihat ve ihtar edildikleri 

şeylerden bir kısmını unutup terk ettiler" buyurmuştur. İbn Abbas (r.a), "Onlar, 
kitapları (Tevrat'ta) emrolunduklan şeylerden bir kısmını unuttular, terkettiler, o 
da Hz. Muhammed (s.a.s)'e imandır" demiştir. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Sen, onlardan dâima birhâin- lige muttali olup 


a) Âyette geçen "hâine" kelimesi, masdardır. Böyle masdarların, "kâfiye" ve 
"afiye" gibi, benzeri çoktur. Nitekim Allah, "Onlar, tâgiye ile helak edildiler" 
(Hakka, 5), yani "tuğyanları o (azgınlıkları) sebebi ile helak edildiler"; "Onun 
vukuunda bir kâzibe, yani bir yalan yoktur" (vakıa. 2); ve "Orada bir lâgtye, yani 
bir lagiv (boş söz) işitmezler" <Gâş#ye, nj buyurmuştur. Araplar, devenin 
böğürmesini ve koyunun melemesini kastederek "Devenin râğiyesini ve 
koyunun sâğiyesini duydum" derler. Zeccâc, "Allah ona afiyet versin" 
denildiğini söylemiştir. 
b) Âyette geçen "hâine" kelimesi, bir sıfat (ism-i fâil)dır. Buna göre mâna, "Sen 
onlardan dâima hâin bir grup, hâin bir kimse ya da hâin bir işe muttali olup 
duracaksın" şeklindedir. Bu kelime ile "hâin" mânasının murad edildiği, 
sonundaki "tâ"nın ise, tıpkı "allâme", ve "nessâbe" kelimelerinde olduğu gibi, 
mübalağa için getirildiği söylenmiştir. Keşşaf sahibi bu ifâdenin, şeklinde kıraat 
edildiğini de söylemiştir. 
Sonra Allah "içlerinden birazı müstesna..." buyurmuştur ki bunlar, Abdullah İbn 
Selâm ve arkadaşları gibi, iman eden yahudilerdir. Âyette bahsedilen bu az 
sayıdaki müstesna kimselerin, küfürleri üzere kaldıkları hâlde, ahidlerine vefa 
gösteren ve sözlerinde hainlik etmeyen kimselerin de olabilecekleri söylenmiştir. 
Daha sonra Hak Teâlâ, "Sen yine onların suçundan geç, aldırış etme..." 
buyurmuştur. Bu hususta jki görüş vardır: 
a) Bu âyet, Seyf âyeti 0) ile mensuhtur. Çünkü bu ifâde, kâfirleri affetmeyi ve 
onları bağışlamayı söz konusu etmektedir. Binâenaleyh bunun, Seyf âyeti ile 
neshedildiğinde şüphe yoktur. 
b) Bu âyet mensüh değildir. Bu görüşe göre, âyetin şu şekilde iki izahı vardır: 
1) Bu, "onların günahkârından vazgeç, daha önce yaptıkları şeylerle onları 
hesaba çekme" demektir. 
2) Biz, âyette geçen, "içlerinden birazı müstesna" ifâdesini, "onlardan küfürleri 
üzere devam eden (ama ahdinde duran) kâfirler" mânasına aldığımız zaman, bu 
âyeti şöyle anlarız: Bu, Allah'ın, ahidlerinde (sözlerinde) durdukları müddetçe, 
onların küçük günahlarının bağışlamasını, Hz. Peygamber (s.a.s)'ine bir emridir. 
Sonra Allah Teâlâ"Şüphe yok ki Aüah, iyilik edenleri 
(117) Müfessirlerin ıstalahında Seyf âyeti Tevbe, 5 âyetidir, (ç). 

(muhsinleri) sever" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili olarak da şu iki izah 
yapılmıştır: 
a) İbn Abbas (ra) şöyle demektedir: "Bu, "Affettiğin zaman, muhsin (iyilik 
etmiş) olursun. Muhsin olursan da, Allah seni sever" demektir. 
b) Âyetteki"muhsinler"den murad, "içlerinden pek azı müstesna... 


" 


ifâdesi ile 


kastedilen kimselerdir. Bu kimselerin, içlerinden istisna edildikleri kimseler ise, 
Allah'a verdikleri ahdi bozanlardır. Birinci görüş daha evlâdır. Çünkü bu görüşe 
göre, âyetteki "şüphe yok ki Allah, muhsinleri sever" ifâdesi, Hz. Peygamber'le 
ilgilidir. Zira affetmesi ve bağışlaması emrolunan, odur. İkinci görüşe göre ise, 
bu ifâde Hz. Peygamber (s.a.s)'den başkası ile ilgili olur. Binâenaleyh birinci 


görüş daha evlâdır. [253] 
Hristiyanların da, Kitaplarının Bir Kısmını terk etmelerl 


"Biz nasârayız" diyenlerden de misaklannı almıştık. Neticede onlar da 
kendilerine verilen nasihatlardan bir kısmını unutup terkettiler. Biz de aralarına, 
kıyamet gününe kadar düşmanlık, kin ve buğz yerleştirdik. Allah, onlara yapmış 
oldukları şeyleri tek tek haber verecektir" (Mâide, 14). 

Bu âyet ile, Allah'a verdikleri misâkları (sözleri) bozma hususunda, 
hristiyanların da tıpkı yahüdiler gibi olduğu kastedilmiştir. Cenâb-ı Hak, "Biz 
nasârayız" diyenlerden..." buyurdu, fakat "hristiyanlardan..." demedi. Çünkü 
onlar, Allah'a yani Allah'ın dinine yardım ettiklerini iddia ederek, kendilerine 
"nasâra" (yardımcılar) ismini vermişlerdir. İşte bunlar, Hz. İsâ (a.s)'ya, "Biz 
Allah'ın yardımcılarıyız" diyenlerdir. Binâenaleyh bu isim, gerçekte bir medh-ü 
sena ismidir. İşte bu sebeple, Allah onların bu medh sıfatının kendilerinde 
olduğunu iddia ettiklerini, ama kendi katında, bu sıfatla mevsüf olmadıklarını 
beyân etmiştir. Âyetteki ifâdesi "Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman etmeleri İncil'de 
yazılı idi" mânasına gelir. Âyetteki 

(bir kısım) kelimesinin nekire olarak getirilmesi, bununla bir tek kısmın kasd- 
edildiğini gösterir ki, bu kısım, işte bizim söylediğimiz Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
iman hususudur. Cenâb-ı Allah, onlara emrettiği birçok şeyi terketmiş olmalarına 
rağmen, bilhassa tek "bir hisse"yi terketmelerinden bahsetmiştir. Çünkü bu, en 
büyük ve en mühim kısımdır. 

HakTeâlâ'nın, buyruğu "Aralarına düşmanlık, kinve buğz yerleştirdik" demektir. 
Nitekim birisinin gönlü birisine taküm akimi ona taktığında, denilir. Yine birşeyi 
bir şeye yapıştıran şeye de (zamk) denilir. 

Âyetteki, (aralarına) ifâdesi hakkında şu iki mâna verilmiştir: 

a) Yahudiler ile hristiyanlar arasında... 

b) Hristiyanların değişik grupları arasında... Çünkü bu gruplar, Kıyamete kadar 
birbirlerini tekfir ederler. Bunun bir benzeri ifâde de, "(O Allah), sizi birbirinize 
katıp, kiminizden kiminin hıncını çıkarmaya kadirdir" (En-am, 65) âyetidir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah onlara, yapmış oldukları şeyleri tek tek haber 


verecektir" ifâdesi, onlara karşı bir va'id(tehdid)dir. [254] 
Ehl-i Kitabın Gizlediklerini Açıklayan Son Peygamber 


"Ey ehl-i kitap, size. Kitap'dan gizlemekte olduğunuz birçok şeyi açıklayan, bir 
çoğunu da atfeden peygamberimiz gelmiştir. Size, Allah'dan bir nur ve apaçık bir 
kitap gelmiştir. Allah, rızâsına uyanları, onunla selamet yollarına hidayet eder ve 
onları, izni //e, karanlıklardan aydınlığa çıkarıp, sırat-ı müstakime 
ulaştırır"(Mâide. 15-16). 

Bil Ki Allah Teâlâ, yahüdi ve hristiyanlann, ahidlerini bozduklarını ve 
emrolundukları şeyleri bıraktıklarını nakledince, bunun peşinden onları, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e iman etmeye davet ederek, "Ey ehl-i kitap, size, Kitap'dan 
gizlemekte olduğunuz birçok şeyi açıklayan, birçoğuna da affeden 
peygamberimiz gelmiştir" buyurmuştur. "Ehl-i Kitap" ile, yahüdi ve hristiyanlar 
kastedilmiştir. "Kitap" lâfzı, cins olduğu için, müfred olarak getirilmiştir. 

Sonra peygamberini şu iki özellikle tavsif etmiştir: 

1) Bu onlara, gizledikleri pek çok şeyi beyân eden bir peygamberdir. İbn Abbas 
(r.a): "Onlar, (Tevrat'ta bulunan) Hz. Muhammed (s.a.s)'in sıfatları ile recm (zina 
eden evlilerin taşlanarak öldürülmesi) hükmünü gizliyorlardı. Hz. Peygamber 
(s.a.s), gizledikleri şeyleri, onlara açıklamıştır ki bu bir mucizedir. Çünkü o, ne 
bir kitap okumuş, ne de bir kimseden birşey öğrenmişti. Binâenaleyh onlara, 
kitaplarındaki sırları haber verince, bu bir, gaybtan haber verme ve dolayısıyla 
da bir mucize olmuş olur" demiştir. 

2) Hz. Peygamber'in ikinci sıfatı "bir çoğunu da atfeder" âyetinin ifâde ettiği 
sıfattır. Bu, "O, sizin gizlediğiniz şeylerden pek çoğunu ortaya koymaz, 
(yüzünüze vurmaz)" demektir. Hz. Peygamber (s.a.s), bu şeyleri, dini bakımdan 
bir fayda olmadığı için açıklamamıştır. Onun böyle davranmış olduğunun âyette 
zikredilişinin faydası, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onların gizledikleri her şeyi 
bildiğini bildirmektir. İşte böylece bu, ileride rezit ve kepaze olmasınlar diye, 


gizleme işini bırakmalarına bir sebep olmuş olur. [255] 
İnsanlığa Gelen Nur ve Kitap 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Size, Allah'dan bir nur ve apaçık bir kitap gelmiştir" 
buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili şu açıklamalar yapılmıştır: 

a) Âyetteki "nür" ile, Hz. Muhammed (s.a.s); "kitap" ile de Kur'an-ı Kerim; 

b) "Nür" ile İslâm, "kitap" ile Kur'an; 


c) "Nür" ile de, "kitap" ilede Kur'an-t Kerim kastedilmiştir. 

Bu üçüncü ihtimal zayıftır. Çünkü atıf, mâtüf ite matufun aleyhin birbirinden 
başka şeyler olmasını gerektirir. Hz. Muhammed'in, İslam'ın ve Kur'an'ın "nür" 
diye 

adlandırılmaları açıktır. Çünkü zahiri nur (ışık) sayesinde göz, zahiri şeyleri 
(eşyayı) görmeye, bâtını nür ile de basiret, gerçekleri ve akli (manevi) şeyleri 
görüp idrâk etme imkânı bulur. 

Sonra Allah, "Allah, rızasına uyanları. Onunla hidayet eder" buyurmuştur. Yani, 
"Dini istemekten maksadı, Allah'ın razı okluğu dine uymak olan kimseleri, 
Allah, o kitab-ı mübin (Kur'ân) ile hidayete erdirir. Ama dinden maksadı, 
alıştığı, kendisi ile büyüdüğü, tefekkür ve istidlali bırakıp atalarından aldığı 
şeyler ile yetinmek olan kimselere gelince, bu kimse Allah'ın rızasına uymamış 
demektir." 

Sonra Allah p"Selâmet yollarına... ' buyurmuştur. Bunun, mahzüf bir muzâfın 
olduğu düşünülerek"Selâm, (selâmet kurtuluş) yurdunun yollarına" mânasında 
olması caizdir. Bunun bir benzeri, "Allah yolunda öldürülenlerin amellerini, 
(Allah) asta boşa çıkarmaz. Onlara hidayet edecektir" (Muhammed, 4-5) âyetidir. 
Buradaki hidayetten muradın, İslâm'a hidayet etmek olmayıp, cennet yoluna 
hidayet etmek olduğu malumdur. 

Sonra Allah Teâlâ, "ve onları, izni ile, karanlıklardan nura çıkarır" yani, küfrün 
karanlıklarından, imanın nuruna çıkarır" buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü tıpkı 
karanlıklar içinde insanın şaşırıp kalması gibi, kâfir de küfrün içinde şaşırır kalır. 
Yine tıpkı nür (ışık) ile yol bulunduğu gibi, iman ile de cennetin yolları bulunur. 
Âyetteki, *iiU "jzni ile" kaydı "Allah'ın muvaffak kılmasıyla" demektir. Bu 
ifâdenin başındaki "bâ"harf-i cerri, ' fiiline mütealliktir. Yani, "Kim Allah'ın 
rızasına, Allah'ın izni ile (tevfiki ile) tabi olursa..." demektir. Bu harf-i cerrin, ne 
fiilinden anlaşılan hidayete, ne de fiilinden anlaşılan "çıkarma"ya taalluk etmesi 
caiz değildir. Çünkü bunun bir mânası yoktur. Binâenaleyh bu, Allah'ın rızasına, 
ancak Allah'ın bunu kendileri için dilediği kimselerin tabi olabileceklerine 
delâlet eder. 

Cenâb-ı Allah "Sırat-ı müstakime ulaştırır" buyurmuştur. Sırat-ı müstakim, hak 
din demektir. Zira hak (gerçek), aslında bir tektir ve her yönden üzerinde ittifak 


edilendir. Bâtıl ise, bir çok olup, hepsi de eğri büğrüdür. 1250) 
Hz. İsa'yı Tanrıtaştıranlar Kâfir Olmuşlardır 


"Celâlim hakkı için, "Allah, Meryem oğlu Mesih'in kendisidir" diyenler inkâra 


düşmüşlerdir. De ki: "O halde Allah, Meryem oğlu Mesih (İsa'yı), anası 
(Meryem'i) ve yeryüzünde bulunan herkesi öldürmeyi İsterse, Allah'a karşı kim 
durabilir?" Göklerin, yerin ve ikisi arasındaki şeylerin mülkiyeti Allah'a aittir. O, 
dilediğini yaratır ve (O) Allah herşeye kadirdir" (MSide. 17). 

Âyetle ilgili şöyle bir soru vardır: "Hristiyanlardan hiçbiri, "Allah, Meryem oğlu 
Mesih (İsa)'nın kendisidir" demediği halde, niçin Hak Teâlâ onların böyle 
söylediklerini nakletm iştir?" Buna şöyle cevap verilir: Hulüliyye'den pek çoğu 
şöyle demektedirler: Allah Teâlâ, bazan muayyen bir insanın bedenine veya 
ruhuna hulul eder. Durum böyle olunca, şöyle denilebtlmesi uzak bir ihtimal 
sayılmaz: "Hristiyanlardan bir grup kimse, bu görüşü benimsemişlerdir." Hatta 
bu inancın, hristiyanların taraftar olduğu görüşten doğruya daha yakın olduğu 
söylenebilir. Zira'hristiyanlar şöyle demektedirler: "Kelime uknumu, Hz. İsa ile 
birleşmiştir." İmdi "kelime" uknumu, ya zât otur veya sıfat. . Eğer Zât otursa, 
Allah'ın zâtı Hz. İsa'ya hulul etmiş ve Hz. İsa ile birleşmiş ve böylece bu görüşe 
göre, Hz. İsa ilâhın kendisi olmuş olur. Eğer biz, uknumun sıfattan ibaret 
olduğunu söylersek, sıfatın, bir zâttan başka bir zâta intikâli düşünülemez. 

Sonra, "ilim" uknumunun, Allah'ın zâtından intikal ederek Hz. İsa'ya geçmiş 
olmasının farzedilmesi halinde, o zaman Allah'ın zâtının ilimden hâli olması 
gerekir. Alim olmayan (bilmeyen), ilâh da olamaz. O halde bu durumda da ilâh, 
onların görüsüne göre, Hz. İsa olmuş olur. Bu sebeple, her ne kadar bu görüşü 
açıkça ortaya koymasalar bile, hristiyanlann inançlarının neticesinin bundan 


başka bir şey olmadığı sabit olmuş olur.[257] 
Allah'ın İsa ve Bütün Mahluklar Üzerindeki Hakimiyeti 


Sonra Allah Subhanehu, bu görüşün yanlış ve bozuk olduğuna, 

"De ki: " halde Allah, Meryem oğlu Mesih (İsa'yı) anası (Meryem'i) ve 
yeryüzünde bulunan herkesi öldürmeyi isterse, Allah'a karşı kim durabilir?" 
diyerek istidlal etmiştir. İşte bu, cezasının, şartından önce gelmiş olduğu bir şart 
cümlesi olup, kelamın takdiri, "O halde Allah, Meryem oğlu Mesih (İsa'yı), anası 
(Meryem i) ve yeryüzünde bulunan herkesi öldürmeyi isterse, kim Allah'ı irâde 
ve takdir ettiği şeyden caydırabilir, geri döndürebilir?" şeklindedir. Hak 
Teâlâ'nın 'Allah'a karsı kim durabilir?" ifâdesi, "Allah'ın fiillerinden herhangi bir 
şeye kim mâlik olabilir?" demektir. Buradaki fiili, kudret ifâde etmektedir. Buna 
göre ifâde "Kim, Allah'ın fiillerinden herhangi bir şeyi defetmeye ve O'nun 
murad ettiği herhangi bir şeyi men etmeye kadir olabilir?" demektir. 

O'nun "ve yeryüzünde bulunan herkes " ifâdesine gelince bu, "Hz. İsa suret, 


hilkat, cisim, terklb ve sıfat ve hallerinin değişmesi bakımından yeryüzünde 
bulunan insanlara benziyor. Binâenaleyh siz, Allah Teâlâ'nın her şeyin yaratıcısı 
ve her şeyin idarecisi olduğunu kabul ettiğinize göre, O'nun, Hz. İsa'nın da halikı 
olduğunu kabul etmeniz gerekmektedir" anlamındadır. 

Daha sonra yüce Allah "Göklerin, yerin ve ikisi arasındaki şeylerin 
hükümranlığı, Allah'a aittir" buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, gökleri ve yeri 
zikrettikten sonra, buyurmuş, dememiştir. Zira O, bu ifadesiyle, iki nev'i 
kastetmiştir. 

Daha sonra ise, "O, dilediğini yaratır ve O, her şeye kadirdir ' buyurmuştur. Bu 
ifâdeyle ilgili olarak şu iki açıklama 

a) 8u, "Allah, dilediğini halkeder. yaratır. Buna göre Allah, insanı bazan bir 
erkek bir dişiden yaratır ki, genel olarak cari olan hal budur. Bazan da babasız ve 
annesiz yaratır ki, Hz. Adem'in durumu işte böyledir. Bazan da, babasız olarak 
sadece anneden yaratır ki, işte Hz. İsa da böylece yaratılmıştır" demektir. 

b) Allah, dilediğini yaratır. Yani "Hz. Isa, çamurdan kuş suretini yaptığında, 
Allah-u Teâlâ o surette, Hz. İsa için bir mucize olsun diye, eti, hayatı ve 
uçabilme kudretini yaratır. Bazan da, yine Hz. İsa için bir mucize olsun diye, 
O'nun eliyle ölüleri diriltip anadan doğma körler ile alaca hastalığına tutulmuş 
kimseleri iyileştirir. Allah'ın tüterinden hiçbirisi hususunda, O'na karşı 


gelinemez!.." demektir. [258] 
Yahudi ve Hristiyanlann "İmtiyazlı Millet" Olma İddiaları 


"Yahudilerle nasrâniler şöyle dediler: "Biz, Allah'ın evlatları ve dostlarıyız. ' De 
ki; "Öyleyse, niçin sizi günahlarınız yüzünden azaplandmyor?" Bilakis, siz 
O'nun yarattıklarından bir beşersiniz. O, kimi dilerse bağışlar, kimi dilerse azaba 
uğratır Göklerin, yerin ve aralarında bulunan şeylerin mülkü Allah'ındır. 

Son dönüş de, ancak Onadır" (Mâicte. 18). 

Hak Teâlâ, "Yahudilerle nasrâniler şöyle dedi: "Biz, Allah'ın evlatları ve 


dostlarıyız" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili şöyle bir soru vâriddir: [259] 
Ehl-i Kitabın "Allah'ın Evlatları" Olma İddiaları 


"Yahudiler kesinlikle böyle demiyorlar. Binâenaleyh, bu sözü, onlar söyledi diye 
nakletmek nasıl caiz olur? Hristiyanlara gelince, onlar bunu kendileri hakkında 
değil, Hz. im hakkında söylüyorlar. Hal böyle iken, böyle bir şeyi onlardan 
nakletmek nasıl caiz olabilir?" 


Müfessirler buna aşağıdaki şekillerde cevap vermişlerdir: 

a) Bu ifâde, muzafın hazfı babından olup, ifâdenin takdiri, "Biz, Allah'ın 
peygamberlerinin evlatlarıyız" şeklindedir. Böylece, gerçekte Allah'ın resullerine 
nisbet edilen oğul olma hali, Allah'a nisbet edilmiş olur. Bunun bir benzen de, 
Cenâb-ı Hakk'ın "Muhakkak ki sana biat edenler, ancak Allah'a biat etmiş 
okuiar" (Fetih, 10) İfadesidir, 

b) (oğul) tafiı, sulbten gelen oğullara denilebildiği gibi, bazan bu kelime, evlat 
edinilen kimse için de kullanılır. Cenâb-ı Hakk'ın birisini oğul edinmesi ise, ona 
daha fazla şefkat ve sevgi duyması mânasındadır. Binâenaleyh, yahudi ve 
hristiyanlar, Allah'ın, kendilerine olan yardım ve inayetinin, kendileri 
dışındakilere olan yardım ve inayetinden daha fazla olduğunu iddia edince, 
haliyle (pek yerinde olarak) Allah, onların "Allah'ın, kendilerine en mükemmel 
bir biçimde yardım etmiş olduğu" iddialarını, "Onlar, kendilerinin Allah'ın 
evlatları olduklarını iddia ediyorlar" diyerek ifâde etmiştir. 

c) Yahudiler, Uzeyr'in Allah'ın oğlu olduğunu; hristiyanlar da Mesih'in Allah'ın 
oğlu olduğunu iddia edip, sonra da, Uzeyr ile Mesih'in kendilerinden olduğunu 
savununca, işte bu iddia, sanki adetâ onların, 'Biz Allah'ın oğullarıyızI demek 
yerine geçmiştir. Baksana, kralın akrabaları, başka birisine karşı övündüklerinde, 
"Biz, dünyanın hükümdarlarıyız; âlemin sultanlarıyız" derler. Onların bu 
sözlerinden maksatları, kendilerinin, o meRk ve sultan olan şahsın yakınları 
olduklarını belirtmektir. İşte burada da böyledir. 

d) İbn Abbas şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s), bir grup yahudiyi İslâm 
dinine girmeye davet edip, onları Allah'ın ikâbı ile korkutmuştu. Bunun üzerine 
onlar, "Biz, Allah'ın evlatları ve sevgili kullan olduğumuz halde, sen nasıl bizi 
Allah'ın ikâbı ve cezasıyla korkutuyorsun?" demişlerdi. İşte bu rivayette 
bildirilen husus yahudiler tarafından meydana gelmiştir. Hristiyaniara gelince 
onlar, kendilerine ait olan İncil'de, Mesih'in kendilerine, "Ben, benim ve sizin 
babanıza gidiyorum" dediğini okuyorlardı. Özet olarak, yahudi ve hristiyanlar, 
peygamber olan faziletli selefleri sebebiyle, kendilerini diğer insanlardan daha 
üstün görüyorlardı. Öyle ki onlar, kendilerini büyütme hususunda, "Biz, Allah'ın 


evlatları ve dostlarıyız" deme noktasına varmışlardı.1260] 

(Tesniye 7, 6-7). 

Daha sonra, Cenâb-ı Hak, onların bu davalarını geçersiz kılarak,"Öyleyse niçin, 
sizi günahlarınız yüzünden azaplandmyor?" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili 
olarak da şöyle bir soru bulunmaktadır: 

Bu sözün neticesi şuraya varır: "Şayet onlar, Allah'ın evlatları ve sevgilileri 
olsalardı, Allah onlara azap etmezdi. Fakat Allah, onlara azap etmiştir. O halde 


onlar, Allah'ın ne oğulları ne de sevgilileridir... 261 
Ehl-İ Kitap Tarafından Gelecek Ciddî Bir Soru ve Cevabı 


Bu sorunun müşkil tarafı, şöyle denilmesidir: "Bununla siz, ya Allah Teâlâ'nın 
onlara dünyada azap ettiğini veyahut da âhirette azap edeceğini iddia 


ediyorsunuz. Eğer ilzam sebebil2021 olarak dünya azabı kabul edilirse, bu 
onların, "kendilerinin Allah'ın sevgilileri olduklarını iddia etmelerine" zarar 
vermez. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.s) de, hem kendisinin hem de ümmetinin, 
Allah'ın dostları olduklarını iddia etmiştir. Ama buna rağmen onlar, dünya belâ 
ve musibetlerinden bir türtü kurtulamamışlardır. İşte Uhud savaşı, işte Hasan ile 
Hüseyin'in öldürülmesi... Eğer ilzam yeri, Allah Teâlâ'nın onlara âhirette azap 
edeceği şeklinde ele alınırsa, zaten onlar bunu kabul etmiyorlar. Binâenaleyh, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in sadece haber vermesi, bu hususta yeterli değildir. 
Çünkü, eğer bu yeterli olmuş olsaydı, Hz. Muhammed'in, onların Allah'ın 
sevgilileri olma iddialarında yalancı olduklarını söylemesi yeterli olurdu... 6u 
durumda da (sizin yapmış olduğunuz) bu istidlal boşa çıkmış olurdu..." 

Bu soruya şöylece cevap verebiliriz: 

a) İlzam yeri, dünya azabıdır. Bu, Uhud'da müslümanların başına gelen ile 
nakzolunmaz. Çünkü bu soruyu soran, "Eğer onlar Allah'ın evlatları ve dostları 
olsalardı, Allah, onlara dünyada azap etmezdi" diyor. Halbuki, Hz. Muhammed 
(s.a.s), kendisinin ve ümmetinin, Allah'ın dostları olduğunu iddia etmiş, ama 
Allah'ın evlattan olduğunu iddia etmemiştir. Böylece bu soru zail olmuş olur. 

b) İlzam yeri, âhiret azabıdır. Çünkü yahudi ve hristiyanlar da ahiret azabını 
kabul ediyorlar. Nitekim Cenâb-ı Hak, onların, "Onlar, "sayılı günlerden başka, 
bize katiyyen cehennem dokunmayacak..." dediler" (Bakara,ödediklerini haber 
vermiştir. 

ce) Allah'ın, "Öyleyse niçin, sizi günahlarınız yüzünden azaplandmyor?" 
buyruğuyla "Niçin sizi "mesh" etti, (domuzlara, maymunlara çevirdi?)" manası 
kastedilmiştir. Buna göre gerçekte azap görenler, Hz. Peygamber zamanında bu 
hitaba muhatap olmuş olan yahudilerden önce yaşamış olan yahudilerdir. Ancak 
ne var ki, bunlar da öncekilerin cinsinden olunca, azabın bunlara nisbet edilmesi 
güzel ve yerinde olmuştur. İşte bu cevap daha evlâdır. Çünkü Allah, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e, yahudiler hakkında, henüz vücud bulmamış bir şeyle 
istidlalde bulunmasını emretmem iştir. Çünkü onlar, "Allah Teâlâ'nın bize azab 
edeceğini kabul etmiyoruz" diyorlardı. Bilakis evlâ olan, istidlalin çok güçlü ve 
kuvvetli olabilmesi için, Hz. Muhammed'in onlar hakkında vücud bulmuş, 


meydana gelmiş bir şeyle ihticâcda bulunmasıdır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Bilakis siz, O'nun yarattıklarından bir beşersiniz.. O, kimi 
dilerse bağışlar, kimi dilerse azaba uğratır" buyurmuştur. Yani, "hiç kimsenin, 
Allah'ın kendisini bağışlamasını gerektiren bir hakkı bulunmamaktadır. Ve yine 
O'nun üzerinde hiç kimsenin, Allah'ın kendisine azab etmesine mani olacak bir 
hakkı yoktur. Tam tersine mülk ancak O'nundur; O, istediğini yapar, dilediğine 
hükmeder" demektir. 

Bil ki biz, yahudi ve hristiyanların, "Biz, Allah'ın evlâtları ve dostlarıyız" 
sözlerinden maksatlarının, Allah'ın onlara en mükemmel biçimde merhamet edip 
kendilerine inayette bulunması olduğunu beyân etmiştik. 

Bunu iyice kavradığın zaman şunu bil ki, Mu'tezile'nin görüşü şudur: Allah'a 
itaatta bulunup büyük günahlardan kaçınan herkese, Allah'ın rahmet ve nimetini 
ebedi olarak devamlı ulaştırması aklen vaciptir. Şayet Cenâb-ı Hak bir yıl sonra, 
ahirette, o kimseden bu nimetini bir an kesip vermeyecek olsa, O'nun uluhiyyeti 
bâtıl olur ve bu iş, hikmet sıfatına yakışmaz... İşte Mu'tezile'nin bu görüşü, ehl-i 
kitabın "Biz, Allah'ın evlâtları ve dostlarıyız" demelerinden daha müthiş bir söz 
olur. Cenâb-ı Hakk'ın, "O, kimi dilerse bağışlar, kimi dilerse azaba uğratır" 
buyruğu, yahudilerin bu iddialarını iptal ettiğine göre, Mu'tezile'nin iddiasını 
öncelikle iptal eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Göklerin, yerin ve aralarında bulunan yerlerin 
hükümranlığı Allah'ındır" buyurmuştur. Bunun mânası şudur: Mülkü ve kudreti 
bu şekilde olan kimse üzerinde, aciz olan beşer, nasıl vacip olan bir hak sahibi 
olabilir! Ve yine, bu cahil insan, şu noksan ibadeti ve az bilgisiyle, Allah 
üzerinde nasıl olur da bir alacağa sahip olabilir? Şüphesiz Mu'tezile'nin bu 
görüşü, ağızlarından çıkmış bir söz olup, onlar ancak yalan söylerler... 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Son dönüş de, ancak O'nadır" buyurmuştur. Yani, 
ahirette mahlükatın işi O'na varır; çünkü orada, O'ndan başka, fayda temin 
edecek ya da zararı savuşturacak kimse bulunmamaktadır. Nitekim Cenab-ı 


Allah "n miri emir yalnız Allah'ındır" (inmâr. 19) buyurmuştur. [263] 
Resullerin Arkalarının Kesilmesinden Sonra Gelen Son Peygamber 


"Ey Ehl-f kitap, peygamberlerin arkası kesildikten sonra size, (hakikatleri) 
söyleyip duran elçimiz gelmiştir. Ta ki, "Bize ne bir rahmet müjdecisi ne de bir 
azap habercisi gelmedi" demiyesiniz diye... işte size rahmet müjdecisi de, azap 
habercisi de geldi artık... Allah, her şeye hakkıyla kadirdir" (Mftide. 19). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [264] 


Birinci Mesele 

Âyetteki "size, (hakikatleri) apaçık söyleyip duran..." 
bulunmaktadır: 

1) Burada mef'ül olarak bir "mübeyyen" (açıklanan, beyan kelimesi takdir 
edilir... Bu takdire göre de iki ihtimal bulunmaktadır: 

a) Bu açıklanan şeyin, din ve dinin hükümleri olmasıdır... Bu kelimenin cümlede 
ftKfeailmesi güzel olmuştur; çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in, ancak şeriatın 
timlerini beyân etmek için gönderildiğini herkes bilmektedir. 

b) Bu cümlenin takdirinin, "Size, "gizlemekte olduğunuz şeyleri" beyân eden..." 
»CKtnde olmasıdır. Bu takdire göre mef'ülün daha önce geçmiş olduğu için 

i yerinde ve güzel olmuştur. 

2) Burada, mef'ül olarak bir "mübeyyen" takdir edilmez... İfâdenin mânası da, 
beyânı iyice açıklıyor, beyân ediyor..." şeklinde olur. Bu takdire göre, mef'ülün 


İHKfBd)Jlmesi, daha çok mâna ifâde edeceği için daha mükemmel olur. [265] 


ifadesiyle ilgili iki izah 


İkinci mesele 


Âyetteki ifâdesi hâl olmak üzere, nasb mahallindedir. Manası da, "Size beyân 
edici olarak..." şeklindedir. [266] 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi hakkında İbn Abbas (r.a), "Cenâb-ı Allah, bununla 
"peygamberlerin 

ınkıtâya uğramasından, arkalarının kesilmesinden sonra..." in t mı kastetmiştir" 
demiştir. Arapça'da, birşeyin hızıve şiddeti yavaşlayıp, önceki Hı ı hıilrümlar ila 
amel etme hususundaki saikler ve vesileler zayıfladığı için, peygamberler 
arasında geçen sürelere de "fetret" denilmiştir. 

Bil ki Cenâb-ı Allah'ın, «jS J* sözü, âyetteki (size geldi) sözüne mütealliktir. 
Yani, "Peygamber göndermenin kesilip yavaşlamasından sonra, o size geldi" 
demektir. Rivayete göre Hz. İsa (a.s) ile Hz. Muhammed (s.a.s) arasında, aşağı 
yukarı alttyüz yıllık bir zaman geçmiştir. Kelbi'den rivayet edildiğine göre, Hz. 
Musa (a.s) ile Hz. İsâ (a.s) arasında, binyediyüz sene ve bin peygamber 
geçmiştir; Hz. Isa (a.s) ile Hz. Muhammed (s.a.s) arasında ise, dört peygamber 
geçmiştir. Bunların üçü Beni İsrail'den olup, sadece birisi Araplardandır ve bu da 


Hâlid İbn Sİnân el-Absi'dir. 2071 
Dördüncü Mesele 


Peygamberlerin ınkıtâya uğradığı bir esnada Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
gönderilmesindeki fayda şudur: Çok 

eskiden gönderilmiş oldukları ve üzerlerinden epeyce bir zaman geçmiş olduğu 
için, önceki şeriatlar değiştirilmiş ve tahrif edilmişti. Bu sebeple, hak, bâtıla; 
doğru, yanlışa karışmıştı. Bu durum ise, insanların ibadetten uzaklaşmaları için 
apaçık bir mazeret halini almıştı. Çünkü insanlar, "Ey Rabbimiz, biliyoruz ki 
sana ibadet etmemiz gerekiyor. Fakat sana nasıl ibadet edeceğimizi bilemiyoruz" 
diyorlardı. Bundan dolayı, Hak Teâlâ bu mazereti izâle etmek için, o esnada Hz. 
Muhammed (s.a.s)'i göndermişti. Bu husus âyette "Bize ne bir rahmet müjdecisi, 
ne de bir azap habercisi gelmedi" demeyesiniz diye" ifadesiyle anlatılmaktadır. 
Yani, "Biz, bu fetret döneminde o peygamberi size, "Bu vakitte bize ne bir 
rahmet müjdecisi, ne de bir azap habercisi gelmedi" demeyesiniz diye 
gönderdik" demektir. 

Sonra yüce Allah, "İşte size rahmet müjdecisi de, azap habercisi de geldi artık" 
buyurmuştur, Binâenaleyh bu maniniz zail oldu ve mazeret kapısı kapandı. 

Hak Teâlâ daha sonra ise, "Allah her şeye hakkıyla kadirdir" 

buyurmuştur. Bu ifâdenin mânası şudur: Fetretin meydana gelmesi, insanların 
peygamber gönderilmesine ihtiyaç duymalarını gerektirir. Allah Teâlâ da her 
şeye kadirdir. Binâenaleyh peygamber göndermeye de kadirdir. Şimdi, insanlar 
peygamberin gönderilmesine muhtaç olunca ve Rahim-Kerim Allah da, 
peygamber göndermeye kadir olunca, O'nun kerem ve rahmetinin eseri olarak, 
insanlara peygamberler göndermesi gerekmiştir. İşte Hak Teâlâ'nın, "Allah 
herşeye hakkıyla kadirdir! sözünden maksad, yaptığımız bu açıklamaya bir 


işarettir. [268] 


İsrailoğullanna Verilen Daha Başka Nimetler 


"ve hant Musa, kavmine demişti ki: "Ey kavmim, Allah'ın, üzerinizdeki nimetini 
düşünün... İçinizde peygamberler çıkardı, sizi hükümdarlar yaptı. Size, âlemde 
hiç kimseye vermediğini verdi. Ey kavmim, Allah'ın sizin için yazdığı Arz-ı 
Mukaddese girin ve arkalarınızı dönüp (kaçmayın). Yoksa hüsrana uğrayanlara 
dönersiniz" (Mâide, 20-21). 

Bil ki bu âyetin, daha Önceki kısımla münasebeti şu bakımdandır: "Ve hani 


Musa kavmine demişti..." ifâdesindeki "ve" kelimesi atıf vâvıdır ve "Andolsun 
ki Allah İsrâiloğullarmdan misak almıştı..." (Mâide, 12) cümlesi ile ilgilidir. 
Sanki şöyle denilmektedir: "Allah onlardan misak aldı, Musa (a.s) da onlara, 
Allah'ın nimetlerini hatırlatarak, o zorba kavim ile savaşmalarını emretti. Ama 
onlar, vermiş oldukları söze (misâka) muhalefet ettiler ve o zorba kavim ile 
savaşma hususunda Hz. Musa'ya karşı geldiler." Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; [269] 


Onlardan Çok Sayıda Peygamber Gönderilmesi 


Allah Teâlâ onlara, üç nimet ile lütuf ve ihsanda bulunmuştur: 

Âyette "İçinizde peygamberler çıkarmıştı " ifâdesi ile belirtilen husus... Çünkü 
Hak Teâlâ, hiçbir ümmet içinde, İsrailoğullarındaki kadar peygamber 
çıkarmamıştır. İşte Hz. Musa (a.s)'nın, kavmi içinden seçtiği ve kendisi ile 
beraber Tür dağına giden yetmiş kişi, bu peygamberlerdendir. Yine bu 
peygamberler, Hz. Ya'kÜb, İbn İshak, Ibn İbrahim (a.s) soyundandırlar. Bu üçü, 
ittifakla en büyük peygamberlerden kabul edilmiştir. Yine Hz. Yâ'küb (a.s)'un 
oğulları da, ekseri âlimlere göre, peygamber idttCr. Allah Teâlâ, Hz. Müsâ 
(a.s)'ya peygamberleri Hz. Yâ'kub'un ve Hz. İsmail'in neslinden göndereceğini 
bildirmiştir. İşte bu şeref daha önce geçmiş olan peygamberler, Hz. Musa (a.s) ile 
beraber bulunan ve Cenâb-ı Allah'ın Hz. Musa'ya, Hz. Yâ'kub'un neslinden ve 
daha sonra da Hz. İsmail'in neslinden göndereceğini bildirdiği peygamberler ile 


tahakkuk etmiştir. Şüphe yak ki bu büyük bir şereftir, 2/0) 
Onlardan Hükümdar Çıkarması 


2) Âyette, "sizi hükümdarlar yaptı" cümlesi ile belirtilen husus... Bu ' 

a) Süddi şöyle demiştir: "Yani, "Allah sizi, Kıptilerin elinde, müslümanlar elinde 
cizye veren zımmiler gibi bulunuyor iken, kendi kendine sahip olan ve böylece 
hiç kimsenin hükümran olamayacağı hür insanlar kılmıştır." 

b) Bir resul ve nebi olan herkes, aynı zamanda bir melik (hükümdâr)dir. Çünkü 
o, ümmetinin işlerine hükmeder ve onlar üzerinde tasarrufta bulunma, onları 
idare etme yetkisine sahiptir. Binâenaleyh onlar üzerinde hükmü geçerli olduğu 
İçin, bir melik olmuş olur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Biz, gerçekten, 
İbrahim'in soyuna kitap ve hikmet verdik. Onlara, büyük bir mülk (ve saltanat) 
da bahşettik" (Nisâ.54) buyurmuştur. 

c) Onların ataları ve torunları içinde, hükümdarlar ve büyük insanlar vardı. 


Nitekim bazan, sülâlesi içinde hükümdarlar bulunan kimselere, mecazi olarak, 
23 jli fö "sizler, hükümdarlarsınız" denilir, 

d) Kendi işini görme ve geçimini teminde bağımsız olan ve menfaatlerini 
gözetmede hiç kimseye muhtaç olmayan her insan, bir melik ve bir hükümdar 
sayılır. Zeccfte: "Melik, izni olmadan huzuruna girilemeyeh kimsedir" demiştir. 
Dahhâk ise: "Beni İsrail'in evleri son derece geniş idi, içlerinden sular akıyordu. 
Mallan mülkleri çok idi ve işlerini gören hizmetkârları vardı. İşte böyle olan, 


melik sayılır" demiştir. B71] 
Kimseye Verilmeyen Nimetlerin Onlara Verilmesi 


3) Âyette "Size, âlemde hiç kimseye vermediğini verdi" ifâdesi ile belirtilen 
husus da Allah'ın burada zikrettiği nimetlerin üçüncüsüdür. Bu böyledir, çünkü 
Hak Teâlâ onlara, pek büyük ikramları tahsis etmiştir: 

a) Allah Teâlâ onlar için, Kızıldeniz'i yarmıştır. 

b) Onlann düşmanlarını yok etmiş ve onları düşmanlarının mallarına vâris 
kılmıştır. 

c) Cenâb-ı Hak, onlara kudret helvası ve bıldırcın eti indirmiştir. 

d) Allah, onlar için, bir kayadan tatlı sular çıkarmıştır. 

e) Bulutları, onlar üzerine gölgelik yapmıştır. 

f) Hiçbir kavimde, onlardaki gibi, peygamberlik ve saltanat bir araya 
getirilmemiştir. 

g) Onlar, o günlerde Allah'ı bilen âlimlerin tâ kendileri, Allah'ın gerçek dostları 


vs dininin yardımcıları idiler. 272 

Hz. Musa'nın Yahudileri Mukaddes Beldeye Girmeye Teşviki 

Bil ki Hz. Müsâ (a.s), Beni İsrail'e bu nimetferi hatırlatıp, onlara bunları 
açıklayınca, daha sonra düşmanları ile savaşmalarını emrederek şöyle demiştir: 


"Ey kavmim, Allah 'm sizin için yazdığı Arz-ı Mukaddes e girin ve arkalarınızı 
dönüp (kaçmayın). Yoksa hüsrana uğrayanlar olursunuz." Bu âyetle ilgili birkaç 


mesele vardır: 2731 


Birinci Mesele 


Rivayet edildiğine göre, Hz. İbrahim (a.s), Lübnan Dağı'na çıktığı zaman, Allah 


Teâlâ ona şöyle der: "Bak, gözünün alabildiği yerler mukaddestir ve oralara 
senin Zürrtyetinvâris olacaktır." Yine şöyle denilmiştir: "Hz. Müsâ (a.s)'nın 
kavmi Mısır'dan çıktığı zaman, Allah onlara Şam topraklarında oturmalarını 
vaadeder. İşte Beni İsrail, bundan doteyt, Şam diyarının topraklarını, "Arz-ı 
Mev'üd" (Vaadolunmuş topraklar) diye isimlendirirler Sonra Müsâ (a.s), bu 
toprakların durumunu araştırıp, kendisine haber getirmeleri için, güvendiği oniki 
kişiyi oralara gönderir. Bunlar, o topraklara girdikleri zaman, çok heybetli ve 
ürkütücü insanlar görürler." Müfessirler bu hususta şöyle demişlerdir: "Hz. Müsâ 
(a.s), teftiş ve tedkik için oniki nakibi oralara gönderdiğinde, oranın zorba (dev 
gibi) halkından biri, bunları görür ve yakalayıp bahçesinden getirmekte olduğu 
(devâsâ) meyvelerle birlikte, elbisesinin yenine kor. Onları, krallarına getirir. 
Sonra onları, hükümdarlarının huzuruna saçarak, şaşkınlığını gösterip, krala 
"Bunlar, bizimle savaşmak istiyorlarmış" der. Bunun üzerine kral, bu oniki 
nakibe şöyle der: "Varın arkadaşınız (Musa'ya) gidin ve ona gördüklerinizi 
anlatın" Nakibler dönüp, Hz. Musa'ya gelirler ve O'na olup bitenleri haber 
verdiler. 

Bunun üzerine Hz. Musa onlara, gördükleri ve yaşadıkları şeyleri, diğer 
insanlardan gizlemelerini emretti ise de, ikisi dışında onlar Hz. Musa'nın sözünü 
tutmadılar. O iki kişi de, Yüşâ İbn Nün ve Kâleb İbn Yüfannâ idi. Bu ikisi, 
durumu halklarına daha cazip gösterip, "Oralar, son derece güzel ve nimetleri 
bereketli ve bol olan topraklardır. Oraların ahâlisinin bedenleri her ne kadar iri 
ise de, kalpleri (cesaretleri) çok küçük" dediler. Diğer on kişi ise, insanların içine 
korku attılar ve onlarla savaşıp (galip gelmenin) imkansız olduğunu söylediler. 
Bunun üzerine Beni İsrail, Hz. MusA (a.s)'ya, "Onlar orada oldukça, biz oraya 
kesinlikle girmeyiz. Binâenaleyh sen ve Babbin gidin ve (onlarla) savaşın. Biz 
burada oturuyoruz" (mim*. 24) dediler. Hz. Müsâ (a.s) da onlara beddua etti 
Sunun üzerine Allah Teâlâ onları, kırk yıl çölde bırakmakla cezalandırdı." 
Alimler şöyle dediler: "Bu nakiblerin, araştırmak için, kavimlerinden uzak 
kaldıkları süre kırk gün idi. İşte bundan dolayı, çölde kırk yıl kalma ile 
cezalandırıldılar. Bu asi insanlar çölde iken öldüler. Allah o on naklbi çölde, çok 
sert cezalar vererek helak etti." Bir kısım âlimler ise, "Hz. Müsâ ile Hz. Harun 
(a.s) da, çölde iken ölmüşlerdi" derken, diğer bir kısım âlim, "Hz. Musa (a.s), 
çölden sağ olarak kurtuldu ve onunla birlikte, Yüşâ ile Kftllb de sağ çıktı. Hep 
birlikte o zorba (dev)lerle savaşıp, onları yendiler ve o topraklara sahip oldular" 
demişlerdir. İşte, kıssa böyledir. İşlerin nasıl olduğunu en iyi bilen ise Cenâb-ı 


Allah'dır. 2741 


“Mukaddes Belde” Mefhumu 


Mukaddes Etolde, "temizlenmiş toprak" demek olup, buralar âfet ve belâlardan 
temizlenmiş yerlerdir. Müfessirler, bu beldenin, şirkten temizlenmiş olduğunu ve 
peygamberler için bir mesken,bir ikâmetgâh kılındığını söylemişlerdir ki bu 
görüş üzerinde biraz düşünmek gerekir. Çünkü bu topraklar, "Hz. Muta (a.s), 
"Arz-ı Mukaddes'e girin" dediği zaman, ne şirkten temizlenmiş vaziyette idi, ne 
de peyamberler için bir ikâmetgâh idi" Buna, "Bu topraklar çok daha önceki 


devirde böyle (şirkten temizlenmiş) idi" diye cevap verilebilir. [275] 
Üçüncü Mesele 


Âlimler, âyette bahsedilen, "Arz-ı Mukaddes'Mn, neresi olduğu hususunda 
ihtilâf etmişlerdir: İkrlme, Süddî Ibn 

Zeyd, "O, Erîha beldesidir"; Kelbî İse, "O, Şam diyarı ile, Filistin ve Ürdün'ün 
bir kısmıdır" demiştir. Bu mukaddes yerin, Tûr Dağı olduğu da söylenmiştir. 


[276] 
Dördüncü Mesele 


"Allah'ın sizin için yazdığı" ifâdesi ile ilgili olarak şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah, Levh-i Mahfuz'da, o beldenin sizin için olduğunu yazmış, takdir 
etmiştir. 

b) Allah, onu size bahsetmiştir. 

c) Allah, oraya girmenizi yazıp, emretmiştir. 

İmdi eğer; "Cenâb-ı Hak niçin Önce, "sizin için yazdığı..." buyurup, sonra da, 
"Muhakkak ki orası (o belde), kendilerine kırk yıl haram edilmiştir" (Mâide. ) 
buyurmuştur?" denilir ise, buna şu şekilde cevap verilir: Ibn Abbas (r.a): "Bu 
belde, Allah Teâlâ tarafından onlara bağışlanmıştı. Allah Teâlâ daha sonra, hak 
dini hususunda diretip, âsi olmaları yüzünden, o beldeyi onlara haram kılmıştır" 
elemiştir. Şu da söylenmiştir: "Bu her ne kadar umümi bir ifâde ise de, bununla 
husüsi bir mâna kastedilmiştir. Sanki bu belde, onlardan bazıları için yazılmış, 
bir kısmı için de haram kılınmıştır." Şu görüş de söylenmiştir: "Âyetteki, 
"Allah'ın sizin için yazdığı..." ifadesi, onların itaatkâr olmaları şartına 
bağlanmıştır. Binâenaleyh şart yerine gelmeyince, meşrut da (şarta bağlanan şey) 
de) tahakkuk etmez " denilmiştir 

"Bu bekle onlara, kırk yıl süre ile haram kılmrmsttr. Kırk yıl dolunca, onlar için 


ir edilen şey gerçekleşmiştir." [277] 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Szin için yazdığı..." ifàdesinde büyük bir mâna mevcuttur ki o 
da şudur: Orada oturanlar, her ne kadar zorba iseler de, ancak ne var ki, Cenâb-ı 
Hak bu zayıf kimselere, onların arazilerinin, topraklarının onlar için olacağını 
vaadedince, bu durumda zayıf olan taraf, eğer Hz. Musa'nın peygamberliğini 
kabul edip ikrar etmişlerse, Allah'ın, o zorba kavme karşı onlara yardım edip, 
onlar üzerine hükümran kılacağını kesinkes bilirler. İste bu durumda 
korkmaksızın, sızlan m aksızın, ah vah etmeksizin, onlarla savaşmaları gerekir. 


İşte âyette bahsedilen, bu yazma, takdir etme işinin fayda ve mânası budur. [278] 
Dinden Dönmeyiniz 


Daha sonra Allah "Arkalarınızı dönüp (kaçmayınız)" buyurmuştur. Bu ifâdeyle 
Birinci Vecih: "Sahih olan dinden, Hz. Musa'nın nübüvvetinden şek ve şüphe 
etmeye dönmeyiniz" demektir. Zira Hz. Musa, Allah-u Teâlâ'nın o yeri, beldeyi 
kendilerine ait kıldığını haber verince bu, Allah Teâlâ'nın, o zorba kavimlere 
karşı onlara yardım edeceği hususunda bir vaad olmuş olur. Binâenaleyh şayet 
onlar, bu ilahi yardımın tahakkuk edeceğine kesin bir gözle bakmazlarsa, Hz. 
Musa'nın doğruluğu ve sıdkı hususunda şüphe etmiş olurlar da, böylece hem 
ulühiyyeti hem de nübüvveti inkâr etmiş olurlar. 

İkinci Vecih: Bu, "Girmeniz emredilen araziden, terkettiğiniz araziye tekrar 
dönmeyiniz..." demektir. Rivayet olunduğuna göre yahudiler, tekrar Mısır'a 
dönmeye niyetlenmişlerdi- Hak Teâlâ'nın, 'yoksa hüsrana uğrayanlardan 
olursunuz" ifadesiyle ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

a) Siz, âhirette hüsrana uğrarsınız. Çünkü siz, mükâfaat elde edemezsiniz.. Sizin 
hakkınız, azaptır. 

b) Sizler, zillete düşersiniz. 

c) Sizler, ne dünya ne de âhiret menfaatlerini elde edemeden, çölde ölürsünüz. 


[279] 


O Şehirde Zorbalar Bulunduğundan, Geri Durmaları 


"Dediler ki: "Ey Musa, gerçekten orada zorba olan bir kavim var. Doğrusu, onlar 
oradan çıkmadıkça biz kattyyen giremeyiz. Eğer oradan çıkarlarsa biz de oraya 
gireriz" (M Aide, 22). 

Sonra Cenab-ı Hak onların "Dediler ki: "Ey Musa gerçekten orada zorba olan bir 
kavim vardır" dediklerini haber vermiştir. 

Âyette geçen jife- "zorbalar" lâfzının tefsiri hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Cebbar, vezninde olup, "Onu, o işe zorladı, mecbur etti..." manasında olmak 
üzere, ifadesinden alınmıştır. Buna göre, "cebbar", insanları, kendi arzusunu 
yerine getirmeye zorlayan, mecbur eden, zâlim ve zorba demektir. Bu, Ferrâ ve 
Zaccâc'ın tercih ettiği görüştür. Ferrâ, "Şu iki kelimenin dışında, babından J& 
vezninde olan başka bir kelime duymadım. Bunlar, j£t den gelen (idrak etti, 
anladı, yetişti) fiilinden gelen kelimesidir" demiştir. 

b) Bu kelime, Arapların, hurma ağacı çok yüksek olup el ulaşmadığı zaman 
söytemiş oldukları tabirlerinden alınmıştır. Yine, çok uzun olan hurma ağacına 
benzetilerek, bir kimse güçlü kuvvetli, boylu boslu, iri yarı olduğu zaman, 
denilmektedir. Şam beldesinde oturan topluluk, Hz. Musa'nın kavminin etlerinin 
kendilerine ulaşamıyacağı bir biçimde, son derece kuvvetli ve aynı zamanda son 
derece iri yan idiler. İşte bu sebepten dolayı, Hz. Musa'nın kavmi onları "cebbar" 
olarak adlandırmıştır. 

Daha sonra, Hz. Musa'nın kavmi, "Doğrusu, onlar oradan çıkmadıkça biz 
katiyyen giremeyiz. Eğer oradan çıkarlarsa biz de oraya gireriz" demiştir. 
İsrai(oğulları bunu, oraya girmelerini imkânsız görerek söylemiştir. Bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın tıpkı, "Onlar, deve iğne deliğine girinceye kadar, cennete 


girmeyeceklerdir" (Araf, 40) âyetinde ifâde edilen husus gibidir. [280] 
Sadece İki Zatın, Girmeye Teşvikleri 


"(Peygamberlerine muhalefetten) korkmakta olan kimselerden, Allah'ın, 
kendilerine nimet ihsan ettiği iki kişi "Onların üzerine kapıdan girin. (Bir kere) 
ona girdiniz mir hiç şüphesiz kt siz galipsiniz. Artık ancak Allah'a güvenip 
dayanın, (gerçekten) iman etmiş kimselerseniz" dedi" (Maide, 23). 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: SH 
Birinci Mesele 


Âyette bahsedilen iki kişi, Yüşa İbn Nûn ile Kâleb İbn Yüfennâ'dır. Bu iki zât, 
Allah'tan korkan ve Allah'ın kendilerine hidâyet edip, ilahi yardıma güvenip 


dayanmayı nasip etmiş oidüğu kimselerdendir. Kaffftl: "İfâdenin takdirinin şu 
şekilde olması da caizdir" demiştir. "Israiloğularının kendilerinden korktuğu 
zorba kavimden iki kişi dödi..." Bu kimseler ise, zorba olan kavimdir. Âyette 
geçen bu iki kişi, Allah'ın kendilerine iman etme nimetini nasib etmiş olduğu 
kimselerdir ki, bunlar: "Biz inandıkjiman ettik..." dediler ve bu sözlerini de, Hz. 
Musa'nın kavmini  (İsrailoğullarını) o zorba kavimlerle savaşmaya 
cesaretlendirmek için söylediler. Bu görüşü, fiili yâ harfinin zammestyle"... 


kendilerinden korkulan..." okuyan kimselerin kıraati de destekler. [282] 


İkinci Mesele 

Hak Teâlâ'nın, "kendilerine nimet ihsan ettiği" 
yapılmıştır: 

1) Bu ifâde, "iki kişi, iki adam" ifâdesinin sıfatıdır. 

2) Bu, sözden kastedilen mânayı te'kid etmek için, araya girmiş olan bir ara 
cümlesidir... 2831 


vasfıyla ilgili olarak da şu iki izah 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, 'onların üzerine kapıdan girin" ifâdesi, onlara yardım edeceği ve 
onları muzaffer kılacağı hususundaki vaadini iyice pekiştiren bir ifâdedir. Buna 
göre Cenâb-ı Hak sanki şöyle demiştir: "Onların beldelerinin kapılarından 
girdiğinizde, onlar bozulacaklar, hezimete uğrayacaklar ve onlardan, ne ateşe 
üfleyen ne de evdeoturan bir kimse kalmayacaktır... Binaenaleyh, onlardan 


korkmayınızl." Allah en iyi bilendir. 12841 
Dördüncü Mesele 


Bu iki adam, "(Bir kere) ona girdiniz mi, hiç şüphesiz ki siz galipsiniz" 
şeklindeki sözlerinde, kesin kanaat sahibiydiler. Çünkü bunlar, Hz. Musa'nın 
nübüvvetine kesinkes 

inanmışlardı. Binâenaleyh, Hz. Musa onlara, Allah'ın, "Allah'ın sizin için yazdığı 
Arz-ı Mukaddes'e gtrin..' (MM, 2i)dediğini haber verince, şüphesiz bu iki 
kimse, bu Hahi yardımın kendileri için tahakkuk edip, muzafferiyetin kendi 
taraflarında olacağına katiyyetle inanmışlardı. İşte bu sebepten dolayı onlar 
sözlerini, "Artık ancak Allah'a güvenip dayanın, (gerçekten) iman etmiş 


" 


kimselerseniz..." ifadesiyle bitirmişlerdir. Yani, "Allah-u Teâlâ, size yardım 
edeceğini vaadedince, size, karşı tarafın çok kuvvetli olup, cüsselerinin de çok 
büyük olmasından dolayı korkuya kapılmanız uygun düşmez. Tam aksine, eğer 
kadir bir İlah'ın varlığına ve Hz. Musa'nın da nübüvvetinin doğruluğuna inanmış, 
bunu ikrar etmiş iseniz, bu ilahi yardımın sizin için tahakkuk etmesi hususunda 


Allah'a tevekkül etmeniz, güvenmeniz gerekir..." demektir. [285] 
Yahudilerin, Hz. Musa'yı Savaşta Yalnız Bırakmaları 


"Onlar (şöyle) dediler: "Ya Musa, onlar orada bulundukça biz oraya ebedi olarak 
giremeyiz. Artık sen Habbinle beraber git! Bu suretle ikiniz harb edin! Biz 
mutlaka burada oturucularız" (Mâide. 24). 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Artık sen Rabbinle beraber git... "ifadesiyle ilgili şu izahlar 
yapılmıştır. 

a) Belki de bu topluluk, "mücessime" idi. Buna göre de, Allah'ın gidip 
geleceğini Aftahilivorlardı. 

b) Bu ifâdeyle, Allah'ın hakikaten gidip gelmesi kastedilmeyip, aksine bu, tıpkı 
"Onunla konuştum, o da bana cevap vermeye gitti." Bu, "cevap vermek istedi" 
demektir. Buna göre o topluluk sanki, "Sen ve Rabbin, onlarla savaşmayı 
isteyiniz, savaşma isteği içinde olunuz..." demek istemiştir. 

c) Kelamın takdiri,"Sen ve Rabb'in (de -iddiana göre- yardımcın olarak) gidiniz 
ve savaşınız" şeklindedir. Böylece, mübtedânın haberi mukadder olmuş olur. 
Buna göre şayet, "Biz, bir haber takdir ettiğimizde, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın 
Sttİl "İkiniz harb edin!.." ifâdesi de nasıl haber addedilecektir?" denilirse biz 
deriz ki: Peşpeşe haber getirmek imkânsız değildir. 

d)ifadesiyle, Hz. Musa'nın kardeşi Harun kastedilmiştir. Onlar, Hânın Hz. 
Musa'dan daha büyük olduğu için, O'na "Rabb" adını vermişlerdir. 

Müfessirler, onların "Artık sen Rabbinle beraber git..." ifâdesi hakkında şöyle 
demişlerdir: Eğer onlar bu sözü, Cenâb-ı Hakk'ın bir yerden bir yere gidip 
gelmesi anlamında söylem işlerse, bu küfürdür. Yok eğer onlar bu sözü, Allah'a 
itaat etme hususunda diretme mânasında söylem işlerse, bu da bir fısk olur. 
Muhakkak ki onlar, bu sözleriyle fâsık olmuşlardır. Bunun delili, Cenâb-ı 
Hakk'ın bu kıssanın sonunda, "Artık o fâsıklar güruhuna karşı tasalanma" 
(M&de. 26) buyurmuş olmasıdır. Bu hâdisenin anlatılmasından maksat, o 
yahudilerin, ta eskiden beri Allah'ın peygamberleri ile ne denli bir münakaşaya 
girdiklerini, onlara buğzedip muhalefette bulunduklarını açıklayıp ortaya 


koymaktır. [286] 


'Ta Rab, ben kendimle kardeşimden başkasına söz geçtremem. Artık bizimle, o 
fSsıklar güruhunun arasını sen ayır" dedi" (Mftkto. 25). 

Sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'nın, kavminden bu sözü duyunca, "Va Râb, ben 
kendimle kardeşimden başkasına söz geçtremem" dediğini nakletmiştir. Zeccâc, 
kelimesinin i'râbı hususunda, o kelimenin hem merfü, hem de mansüb 
olabileceğini söylemiştir. Bu kelimenin merfü oluşu, şu iki sebepten dolayıdır: 

a) Bu kelime lafzındaki yâ harfinin mahalline atıftır (çünkü yâ, aslında 
mübtedadır). Buna göre, ifâdenin takdiri, "Ben ancak kendime sahipo olabilirim; 
kanjeşim de böyledir..." şeklindedir. Hak Teâlâ'nın, "Allah ve Resulü, 
müşriklerden artık katiyyen uzaktır" rrevt». a) âyeti de böyledir 

b) Bunun, fiilinin tahtında bulunan lil (ben...) zamirine atfedilmiş olmasıdır. 
Buna göre ifâdenin takdiri, "Ben ve kardeşim, ancak kendimize sahip olabiliriz" 
şeklindedir. 

Bu kelimenin mansüp olması da şu iki yöndendir: 

a) ifâdesindeki yâ harfinin lafzına atfedilmiş olması sebebiyledir. Buna göre 
ifâdenin takdiri, "Muhakkak ki ben ve kardeşim ancak kendimize sahip 
olabiliriz..." şeklindedir. 

b) kelimesinin, ijrJi kelimesine atfedilmiş olmasıdır. Buna göre de ifadenin 
takdiri "Ben ancak kendime sahip olabilirim; ve yine ben ancak kardeşime sahip 
olabilirim" şeklindedir. Çünkü O'nun kardeşi kendisine itaat ettiğinde, o 
kardeşinin itaatine mâlik olmuş olur. 

İmdi şayet, "Hz. Musa'nın yanında, âyette bahsedilen o iki kişi de varken, daha 
nasıl, "Ben ancak kendime ve kardeşime sahip olabiliyorum" demiştir?.." 
denilirse, biz deriz ki: 

Hz. Musa sanki, bu nakibterin ekserisinin isyan üzerinde mutabık olduklarını 
görünce, bu iki kişiye de tam tamına güvenememiştir. Belki de Hz. Musa, bu 
sözü kendisine muvafakat edenleri az gördüğü için söylemiştir. Yine, âyette 
geçen "ve kardeşim..." ifadesiyle, Hz. Musa'nın, din kardeşlerini kastetmiş 
olması da mümkündür. Böyle olması halinde, bu iki kişi de Hz. Musa'nın 
"kardeşim..." ifâdesine dahil olmuş olurlar. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Artık bizimle, o fösıklar güruhunun arasını sen ayır" 
buyurmuştur. Yani, "Hak ettiğimiz şey sebebiyle bizim lehimize; onların hak 
ettikleri şey sebebiyle de onların aleyhine hükmetmen suretiyle, aramızı faslet, 
bizi birbirimizden ayır" demek olup, bu onlar için bir beddua demektir. Bu 
ıfâdeden maksadın, "Bizi onlarla birlikte bulunmaktan kurtar" şeklinde olması da 
muhtemeldir. Bu Cenâb-ı Hakk'ın, "Babbim, beni o zalimler güruhundan kurtar" 


21) şeklindeki buyruğu gibidir. ZSZ 
Yahudilerin Kırk Yıl Çölde Sürünüp Mukaddes Beldeye Giremeyişleri 


"Buyurdu ki: "Muhakkak orası, kendilerine kırk yıl haram edilmiştir. Onlar, 
yeryüzünde sersem sersem dolaşacaklardır. Artık o fâsıklar güruhundan Ötürü 
tasalanma" (Mâide, 26). 


Bu âyet hakkında birkaç mesele vardır: [288] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, kelimesindeki hâ zamiri, Maide 21 âyetindeki kelimesine râci 
olup, mâna "O mukaddes toprak, onlara haram kılınmıştır" şeklinde olur. 

Hak Teâlâ'nın, "kırk yıl" ifadesiyle ilgili olarak şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Bu ifade, âyette geçen "haram kılınmış" (ifâdesi) sebebiyle mansüp olup, 
mâna, "o mukaddes toprak, onlara kırk yıl süreyle haram kılınmıştır" şeklindedir. 
Daha sonra Allah, o toprakları onlara, savaşmaksızın fethetmeyi nasib etmiştir. 
İste, Rebi İbn Enes bunu bu şekilde anlatmıştır. 

b) Hak Teâlâ'nın, "yeryüzünde sersem sersem dolaşacaklardır" ifadesiyle 
mansübtur ki, buna göre mâna, "onlar kırk yıl bu hal içinde kaldılar, şaşkın 
şaşkın dolaştılar. Bu yerin haram kılınması ise, onlar hakkında ölünceye kadar 
devam etmiştir. Daha sonraysa onların zürriyetleri, o beldeye girmişlerdir" 


şeklindedir. [289] 
İkinci Mesele 


Muhtemeldir ki, Hz. Musa (a.s) kavmine "Artık bizimle o fâsıklar güruhunun 
arasında sen hükmet" diyerek beddua ettiğinde, o, bu duâsıyla bu tür bir azabı 
kasdetmeyip, aksine bundan daha hafif olan bir şeyi murad etmişti. Binâenaleyh 
Cenâb-ı Hak, Musa'ya Çölde kalacaklarını haber verdiğinde, Musa'nın bu 
sebeple üzüleceğini bildiği için, O'nu takviye etmek ve bu işi O'na hafifletmek 
için, "Artık o fâsıklar güruhuna karşı tasalanma" buyurmuştur. 

Mukâtil ise şöyle demektedir: Musa (a.s) kavmine beddua edince, Allah Teâla 
ya çölün ahvalini, durumlarını haber va/miş, Hz. Musa da bunu kavmine 
anlatınca, kavmi ona, "Niçin bize beddua ettin?" demişler, bunun üzerine Hz. 
Musa da bu yaptığına pişman olmuştur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, Hz. 


Musa'ya* "Artık o fâsıklar güruhundan ötürü tasalanma..." diye vahyetmiştir. 
Bunun, Hz. Muhammed (s.a.s)'e bir hitap olması da muhtemeldir ki, bu "işleri 
güçleri Allah'a isyan edip peygamberlere muhalefet etmek olan bir kavim 


hakkında tasalanma..." demektir. Allah en iyi bilendir!290! 
Hz. Musa İle Hz.Harun (a.s)'ın Çölde Kalıp Kalmadıkları 


Alimler, Hz. Musa ve Harun'un çölde kalıp kalmadıkları hususunda ihtilaf 
ederek, bir kısmı, onların çölde olmadıklarını söylemiş ve şöyle demişlerdir: 
"Bunun delilleri şunlardır: 

1) Hz. Musa (a.s), kendisiyle o fâsık kavmin arasında 

hükmetmesi için dua etmiştir. Peygamberlerin dualart kabul edilir. İşte bu da 
gösteriyor ki Hz. Musa, çölde kavmiyle beraber değildi. 

2) Çölde bulunmak bir azabtır. Halbuki peygamberler azap olunmazlar. 

3) İsrailoğulları, hak karşısında diretip isyan etmeleri sebebiyle azaba 
uğratılmışlardır. Halbuki Hz. Musa ve Harun böyle değillerdir. Binâenaleyh, 
onların o fâsıklarla beraber o azap içinde bulunmaları nasıl düşünülebilir?" 

Diğer bazı âlimler ise şöyle demişlerdir: Hem Hz. Musa, hem de Harun o çölde, 
kavimleriyle beraberdirler. Ancak ne var ki Cenâb-ı Hak, tıpkı ateşi Hz. 
İbrahim'e kolay kılıp, O'nu bir serinlik ve esenlik kıldığı gibi, bu çölün azabını 
da o ikisine kolaylaştırmıştı. Bu görüşte olanlar sonra, Hz. Musa ile Harun'un 
çölde ölüp ölmedikleri ve oradan çıkıp çıkmadıkları hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Buna göre onların bir kısmı, Harun'un çölde öldüğünü, Hz. Musa'nın 
ise Harun'un ölümünden bir yıl sonra öldüğünü; Hz. Musa'nın ölümünden sonra, 
geriye, kızkardeşinin oğlu ve vasisi olan Yüşa İbn Nün'un kaldığını, Mukaddes 
Belde'yi fethedenin de bu zât olduğunu söylemişlerdir. 

Bundan sonra, Şam kralının Yüşa İbn Nün olduğu da söylenmiştir. 

Diğer bir kısmı ise, Hz. Harun'un ölümünden sonra, Hz. Musa'nın geriye kalarak 
çölden çıkıp o zorba kavim ile savaştığını ve onları yenerek Mukaddes Belde'yi 


fethettiğini söylemişlerdir. Allah en iyi bilendir. PSH 
Dördüncü Mesele 


Ekseri âlimler, Allah'ın "Muhakkak orası, kendilerine haram edilmiştir" 
buyruğunun dini manada bir harar 

kılma değil de, şehre girme imkânı vermeme manasında bir haram kılma 
olduğunu söylemişlerdir. Bunun, dini mânada bir haram kılma olduğu ve Cenâb- 


ı Hakk'ın onlara, yaptıkları kötü işlere mukabil bir ceza olsun diye, o sahrada 
sıkıntı ve meşakkatler içinde kalmayı emretmiş olduğu da ileri sürülmüştür. 
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Çölün Alanı ve Buradan Çıkamayışlarının İzahı 


Âlimler, bu çölün yüzölçümü hususunda da ihtilaf etmişlerdir. Meselâ Rebf, 


bunun altı fersâhi223) olduğunu söylemiştir. Bazıları eni dokuz, boyu otuz 
fersah boyunda, daha başkaları eni altı, boyu oniki fersah olduğunu 
söylemişlerdir; çölde bulunanların sayısının ise, altıyüzbin süvari olduğu 
söylenmiştir. 

İmdi şayet, "Bu kadar kalabalık bir topluluğun, böylesine küçük bir çölde kırk 
yıl kaldıkları halde içlerinden hiçbirinin oradan çıkmak için bir yol bulamaması 
nasıl düşünülebilir? Şayet onlar okyanusta bile olsalar, gözlerini güneşin veya 
yıldızların hareketinden ayırmasalardı (onları takip etselerdi), okyanusta dahi 
olsalar, mutlaka oradan çıkar kurtulurlardı. O halde bu küçük çölde nasıl 
kalmışlardır?" denilirse, biz deriz ki: Bu hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) Peygamberlerin gönderildiği zamanlarda, harikulade şeylerin, mucizelerin 
vuku bulması hiç de uzak görülecek bir husus değildir. Zira biz, bunu imkânsız 
görme kapısını açarsak, o zaman bütün mucizeleri tenkid etmek gerekir ki, bu da 
bâtıl ve yanlıştır. 

b) Biz âyette bahsedilen haram kılma işini, dini manada bir haram kılmak 
şeklinde tefsir edersek, böyle bir soru kendiliğinden ortadan kalkar. Çünkü 
Cenâb-ı Hakk'ın, onlara, vatanlarına dönmelerini haram kılmış; hatta yaptıkları 
bu kötü davranışlara bir ceza olsun diye, onlara bu çölde kırk yıl çeşitli sıkıntı ve 
acılar içinde kalmalarını emretmiş olması da muhtemeldir. Böyle olması halinde 


de, yine böyle bir soru kendiliğinden ortadan kalkar. [294] 
Altıncı Mesele 


Arapça'da, (şaşkın şaşkın dolaşti...dolaşır-dolaşmak..." denilir, kelimesi ise 
masdarların en genel olanıdır.kelimesi ise, hiçbir çıkışı olmayan yer demektir. 
Hasan el-Basri : "Onlar, akşamladıkları yerde sabahlıyor, sabahladıkları yerde 
akşamlıyorlardı. Onların bu çöldeki hareketleri, daireseldi" demiştir ki, bu söz de 
müşkildir. Zira, onlar gözlerini güneşin hareketlerine dikip ondan saptırmasalardı 
ve ayırmasalardı, mutlaka o çölden çıkarlardı... Şu halde daha uygun olan izah 


şekli, ifâdeyi, daha önce de belirttiğimiz gibi, dini mânadaki bir haram kdmaya 
hamletmektir. Allah en iyi bilendir. 229) 


Hz. Adem'in İki Oğlu (Habil ile Kabil) 


"Onlara Âdem'in iki oğlunun gerçek olan haberini oku: Hani onlar, (Allah'a) 
yaklaştıracak birer kurban takdim etmişlerdi de, ikisinden birisinfnki kabul 
olunmuş, öbürününki kabul olunmamıştı. O, "Seni elbette öldüreceğim" demişti. 
(Beriki de şöyle) demişti: "Allah, ancak müttaküerden kabul buyurur, Andolsun 
ki, beni öldürmek için elini bana uzatırsan, ben seni öldürmek için elimi sana 
uzatacak değilim. Çünkü ben, kâinatın Rabbi olan Allah'tan korkarım" (Maide, 
27-28). 

Cenâb-ı Hak, "Ou.ca, Âdem'in iki oğlunun gerçek olan haberini oku..." 


buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır" [296] 
Bu Kıssanın Makabli ile ilgisi 


Bu âyetin, kendinden önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Allah Teâlâ daha önce, "Ey iman edenler, Allah'ın üzerinizdeki nimetini 
düşünün. Hani bir güruh size ellerini 

uzatmayı kurmuştu da o, bunların ellerini sizden itip çekmişti..." (Mâwe, n 
buyurmuş, böylece de bu âyetinde, düşmanların mü'minleri çeşitli belâ ve 
sıkıntılar içine düşürmek istediklerini, ama ne var ki, kendisinin onları fazi ve 
keremiyie koruyup, düşmanların o mü'minlere kötülük etmelerine mâni 
olduğunu belirtmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, teselli ve bu durumları 
mü'minlerin kalplerine kolaylaştırmak için, gerek dini gerekse dünyevi 
bakımdan, kendilerine büyük nimetler verdiği kimseler hakkında, insanların 
haset ve kıskançlıklarından dolayı dedikodular yaptıkları hususunda pekçok olay 
zikretmiştir. İşte böylece, ilk önce oniki nakib kıssasından, onlardan aldığı 
ahidden; sonra da yahudilerin, bu ahdi bozarak, lanete ve kalp katılığına 
düştüklerinden bahsetmiştir. 

Yine Allah-u Teâlâ, bundan sonra, hristiyanların küfürlerinde alabildiğine ısrar 
etmelerinden, görüşlerinin yanlışlığına kesin olarak delâlet eden delillerin ortaya 
çıkmasından sonra bile, "Teslts"e inandıklarından; bunun ise, sadece onların, 
kendisine Hak dini, İslâm'ı vermiş olmasından ötürü Hz. Muhammed'e haset 
etmelerinden kaynaklanmış olduğunu belirtmiştir. Daha sonra da Hz. Musa'nın, 


zorbalar ile muharebe etmesi ve kavminin diretip isyanda ısrar etmesinden 
bahsederek, Hz. Âdem'in iki oğlunun kıssasından ve Allah Teâlâ'nın. kurbanını 
kabul etmiş olmasına hased ederek, onlardan birinin diğerini öldürdüğünden 
bahsetmiştir. 

Bütün bu kıssalar, Allah'ın nimet vermiş olduğu kimselere hased edildiğine 
delâlet etmektedir. Binâenaleyh, Allah'ın Hz. Muhammed'e olan nimeti, 
nimetlerin en büyüğü olunca, hiç şüphesiz düşmanlarının onun hakkında her 
türlü tuzak ve hileler tertipleme hususunda ittifak etmiş olmaları hiç de uzak 
görülecek bir ihtimal değildir. İşte bu kıssaların zikredilmiş olması, yahudilerden 
bir topluluğun, Hz. Peygamber'e tuzak kurmayı ve onu çeşitli sıkıntı ve belâlara 
düşürmeyi kafalarında kurmuş olmalarından ötürü, Allah tarafından Hz. 
Muhammed'i bir teselli olmuş olur, 

2) Bu ifâde, Cenâb-ı Hakk'ın "Ey Ehl-i kitap, size kitaptan gizlemekte olduğunuz 
bir çok şeyi meydana vuran, bir çoğundan da geçiveren peygamberimiz 
gelmiştir" (Mftide, 15) âyetiyle ilgilidir. Binâenaleyh, gerek bu kıssa, gerekse bu 
kıssaya göre "kısas"'ın farz kılınmış olması, Tevrat'ın sırlarındandır. 

3) Bu kıssa, kendinden önceki zorba kavim ile savaşmak hakkındaki kıssa ile 
ilgilidir. Buna göre kelamın takdiri, "Nedamet ve günah işlemeleri sebebiyle 
meydana gelen tehassür, yerinme hususunda, atalarının yollarının ttpkı Hz. 
Âdem'in iki oğlundan birisinin diğerini öldürmeye yeltenmesi gibi olduğunu 
bilsinler diye, Hz. Âdem'in iki oğlunun hadisesini anlat..." şeklindedir. 

4) Bu âyetin, Allah'ın, yahudi ve hristiyanlardan, "Biz Allah'ın evlatları ve 
dostlarıyız" (M&öe. ısı şeklinde naklettiği buyruğu ile ilgili olduğu da 
söylenmiştir. Yani, "Babasının Allah katında büyük bir nebi olması sebebiyle, 
isyan ettiğinde Âdem (a.s)'in oğluna, babasının peygamber olması hiçbir fayda 
sağlamadığı gibi, yahudi ve hristtyanlara da, küfürlerine karşılık, kendilerinin 
peygamber soyundan olmaları hiçbir fayda temin etmez..." demektir. 

5) Ehl-i kitap, sırf haset ve kıskançlıklarından dolayı, Hz. Muhammed (s.a.s)'ı 
inkâr edip O'nu kabul etmeyince, Allah onlara, Hz. Âdem'in oğlunun haberini ve 
kıskançlığının onu kötü bir neticeye sürüklediğini haber vermiştir ki, bundan 


maksat, yahudileri bu kıskançlıklarından sakındırmaktır. 291 
Hz. Adem'in Oğulları 
Hak Teâlâ'nın, "Onlara...oku" emriyle ilgili olarak şu iki açıklama yapılmıştır: 


a) "Onlara, yani insanlara oku..." demektir, 
b) "Onlara, yani ehl-i /itaba oku..." demektir. 


O'nun "Âdem'in iki oğullan..." ifâdesi hakkında da şu iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bunlar, Hz. Âdem'in sulbünden olan iki oğludur ki, bunlar Hâbil ile Kabil'dir. 
Bunlar arasında meydana gelen münakaşa hususunda da şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

1) Hâbil'in bir sürüsü vardı. Kabil İse ziraatçı idi. Onlardan herbiri Allah'a bir 
kurban sundular. Hâbil sürüsü içerisindeki en güzel koyunu seçip, kurban olarak 
sundu. Kabil ise, ekini içindeki en âdı buğdayları seçip, onu kurban olarak sundu 
ve her ikisi de, bu kurbanları ile, Allah'a yaklaşmayı istediler. Derken gökten bir 
ateş inip, Hâbil'in kurbanını alıp götürdü, Kâbil'inkini almadı. Böylece Kabil, 
Allah Teâlâ'nın, kardeşi Hâbil'in kurbanını kabul ettiğini, kendisininkini ise 
kabul etmediğini anladı. Bundan dolayı ona hased etti ve onu öldürmek istedi. 

2) Rivayet olunduğuna göre, Hz. Âdem (a.s)'in, her batında (her defasında) biri 
erkek, biri kız ikiz çocukları oluyordu. O da, aynı batın (seferde) doğan kızını, 
diğer batında doğan erkek evladı ile evlendiriyordu. Böylece Hz. Âdem'in, önce 
Kabil ile onun ikizi olan kızı, sonra da Hâbil ile onun ikizi olan ktzı doğdu. 
Kabil'in ikizi olan kızı güzeldi. Hz. Adem (a.s), Kabil'in ikizi olan kızı, Hâbil ile 
evlendirmek istedi. Ama Kabil buna karşı çıkarak: "Ben bu ikizimi almaya, 
Hâbil de kendi ikizi olan kızı almaya daha müstehakız. Bu yapmak istediğin, 
Allah'ın bir emri olmayıp, kendi içtihadındır" dedi. Bunun üzerine Hz. Âdem 
(a.s), bu iki oğluna, "Birer kurban sunun. Kimin kurbanı kabul olunur ise, o kızla 
onu evlendiririm" dedi. Böylece Allah Teâlâ, Hâbil'in kurbanı üzerine bir ateş 
indirerek, onun kurbanını kabul ettiğini gösterdi. Kabil,1 kıskançlığından ötürü 
Hâbil'i öldürdü. 

b) Hasan el-Basri ile Dahhâk'ın görüşüdür. Buna göre, Hz. Âdem (a.s)'in, birer 
kurban sunan iki oğlu, onun sulbünden olan iki oğlu olmayıp, İsrâiloğullarından 
iki âdemoğludur. Bunun deliü, Allah'ın bu kıssanın sonunda, "Bundan dolayıdır 
ki İsrâüoğultan için şuna hükmettik: Kim bir canı, bir can mukabilinde veya 
yeryüzünde bir fesat çıkardığı için olmaksızın öldürürse, bütün insanları 
öldürmüş gibi olur" (Mâide. 37) buyurmuş olmasıdır. Çünkü bu günahın, Hz. 
Âdem'in oğullarından birinden sudur etmesinin, İsrâiloğulları için kısasın farz 
oluşunun sebebi olmaya elverişli olmayacağı açık bir durumdur. Ama Beni 
İsrail'den birisinin, böyle bir günahı işlemesinin, onları aynı günahı işlemekten 
alıkoymak için, onlar hakkında kısas hükmünün konulmasına yol açması 
mümkündür. Bu hadiseden maksadın, taa eskiden beri, yahudilerin devamlı 
olarak isyan ve hasedde ısrarlı olduklarını, hatta hasedlerinin, Allah'ın, içlerinden 
birinin kurbanını kabul etmesi sebebi ile diğer birisi ona hased edip, öldürme 
derecesine vardığını belirtmek olması da buna delalet eder. Şüphe yok ki işte bu, 


hasedde son derece ileri bir durumdur. Çünkü onlardan birisi, arkadaşının 
kurbanının, Allah katında makbul olduğunu görünce, bu durum o kimseyi, 

Allah hakkında güzel itikada ve kusursuz saygıya götüren şeylerden olmalıydı. 
Binâenaleyh bu kimse aksine, o arkadaşını öldürmeye yeltenip, hatta onu 
öldürdüğüne göre, işte bu durum o katilin, hasedde zirveye ulaşmış olduğunu 
gösterir. Bu kıssanın zikredilişindeki maksad, hasedin, İsrâiloğullan arasında 
eskidenberi süre gelen bir adet olduğunu anlatmak olduğuna göre, âyette 
bahsedilen bu iki âdemoğlunun da, Beni İsrail'den olması gerekir. 

Bil ki birincisi hadisçilerin çoğu tarafından tercih edilen görüştür. Hem sonra 
âyette, birinci görüşün doğruluğuna delâlet eden hususlar vardır. Çünkü âyet, 
katilin, öldürdüğü kardeşinin cesedine ne yapacağını bilemediğini, hatta bunu bir 
karganın davranışından öğrendiğini göstermektedir. Eğer bahsedilen bu iki 
adam, Beni İsrail'den olsaydı, ne yapacağını (yani defnetmeyi) iyi bilirdi. Doğru 
olan da budur. Allah en iyi bilendir. 2281 


Âyetteki Kısmının izahı 


Âyetteki "Hak ile" ifâdesinin hangi mânaya olduğu hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: a) "Allah katından gelen hak ve doğruluğa bürünmüş bir okuyuşla 
oku" demektir. 

b) "Tevrat ve İncil'deki (gerçeklere) uygun olarak, sıdka ve hakka bürünmüş 
olarak oku" demektir. 

c) "Doğru bir niyetle oku" demektir ki bu, hasedin çirkin ve kötü olduğunu ifâde 
eder. Çünkü ehl-i kitap ve müşrikler, Hz. Peygamber (s.a.s)'e hased edip, ona 
isyan ediyorlardı. 

d) Bu, "Hakka itibâr etmeleri, onu, manasız ve faydasız pek çok kıssa gibi, bir 
oyun ve asılsız bir şey olarak görmemeleri için..." demektir. Faydasız kıssalar, 
boş sözlerdir. Bu ifâde de, Kur'ân-ı Kerim'deki kıssa ve hikâyelerin sadece onları 
anlatmak için değil onlardan ibret alınması gayesi ile zikredildiğine delâlet 
etmektedir. Bunun Bir benzeri de şu âyettir: "Celalim hakkı için onların 


kıssalarında, akıl sahipleri için bir ibret vardır" (Yusuf, 111). [299] 
Kurban Takdim Etmeleri 


Sonra Cenâb-ı Allah, "Hani onlar, (Allah'a) yaklaştıracak birer kurban takdim 
etmişlerdi..." buyurmuştur. [300] 


Birinci Mesele 


Âyetin başındaki edatı ne ile mansuptur? Bu hususta iki görüş vardır: 

a) Bu kelime, kelimesi ile mansuptur. Yani "onların bu hadisesi, (kurban 
sundukları) o vakitte olmuştur" demektir. 

b) 0 kelimesinden bedeldir. Buna göre kelamın takdiri, mahzuf muzaaf ile 


şöyledir: "Onlara, haberi, yani o vakitte olan haberi oku" [B01] 
İkinci Mesele 


"Kurban", birşey kesme veya tasadduk etme yolu ile, Allah'a yaklaşmak için 
yapılan şeye denir. Kurban ile ilgili söz, Âl-i İmrân sûresinde geçmişti. [302] 


Üçüncü Mesele 


HakTeâlâ'nın, kelamının takdiri, (onlardan herbiri bir kurban sundu) şeklindedir. 
Fakat fiil tesniye; ismi, müfred getirildi. Çünkü her ikisinin ve kurban sunmuş 
olması, herbihnin bir kurbanı olduğu neticesi çıkar. "Kurban" kelimesinin, bir 
cins ismi olduğu ve bir kurban ile birden fazla kurbana şamil olduğu 
söylenmiştir. Hem kurban lafzt, tıpkı "rüçhân", "udvân" ve "küfrân" kelimeleri 
gibi bir masdardır. Masdar (mefûl-i mutlak) ise tesniye ve cemî olarak gelmez. 

Daha sonra Cenâb-t Hak, "İkisinden birisintn-ki kabul olunmuş, Öbürününki 
kabul olunmamıştı" buyurmuştur. Bu cümle hakkında da birkaç mesele vardır: 


[303] 


Kurbanın Kabul Edilişinin Harareti 


Kurbanın kabul edildiğinin alâmetinin, gökten gelen bir ateşin onu yiyip 
bitirmesi olduğu söylenmiştir. İşte bu, 

müfessirlerin ekserisinin görüşüdür. Mücâhid ise, ateşin 

onu yakıp bitirmesini, kabul edilmeyişinin alâmeti olduğunu 

söylemiştir. Birinci görüş daha uygundur. Çünkü müfessirlerin ekserisi bunu 
kabul etmişlerdir. Şu da rivayet edilmiştir: O zamanlar, Allah'a yaklaşılmak için 
sunulan kurbanın, verilebileceği bir fakir bulunmuyordu. Bundan dolayı gökten 


bir ateş inip, onu yakıp bitiriyordu. [304] 


Kurbanın Kabul Şartı 


Bu iki kurbandan biri kabul edilmiş, diğeri ise kabul edilmemiştir. Çünkü 
amellerin kabul edilmesi için, takvanın bulunması şarttır. Nitekim Allah burada, 
haklı olanın ağzından, "Allah, ancak muttakilerden kabul buyurur" demiştir. 
Cenâb-ı Hak, bize deveyi kurban olarak kesmemizi emrederken de, "Onların ne 
etleri, ne kanlan hiç bir zaman Allah'a erişmez. Fakat sizden O 'na, takva ulaşır" 
£H«x, 37) buyurmuş ve böylece Allah'a varan şeyin, sadece takva olduğunu 
haber vArmistir. 

Takva ise, kalbin sıfatlarındandır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), kalbine İşaret 


ederek, "Takva buradadır" [305] demiştir. [306] 
Takvanın Mânası 


Takva birçok şeyi ifâde eder: 

1) İnsanın, yaptığı ibadetlerde kusur edeceği endişesi ve korkusuna düşerek, 
elinden geldiği nisbette kusurlardan korunması... 

2) İnsanın, yaptığı taatları, Allah rızasını istemenin dışında, herhangi bir maksad 
için yapmaktan korunması... 

3) İnsanın, ibadetlerinde, Allah'dan başkasının ortak olmasından ittikâ edip, 
korunmasıdır... Bunlar, gözetilmesi ne kadar da güç ve zor olan şartlardır! 

Bu kıssa ile ilgili olarak şu da söylenmiştir: "O iki kardeşten birisi kurbanını, 
nalının en güzelinden seçmiş, diğeri ise malının en âdisini kurban olarak 
sunmuştu." 

Yine şu da söylenmişti: "Kabil, kendi kendine "ister kurbanım kabul olsun, ister 
olmasın buna aldırmayacağım ve ikiz kızkardeşimi Hâbil'e vermeyeceğim" diye 
düşünmüştü. Kabil'in muttaki ve itaatkâr bir kimse olmadığı ve bu sebepten 


dolayı, Alah Teâlâ'mn onun kurbanını kabul etmediği de söylenmiştir. [307] 
Kabil'in Hâbili Öldürmek İstemesi 


Sonra Allah Teâlâ, Kabil'in Habil'i, 'Sent elbette öldüreceğim" dediğini, Hâbil'in 
de, "Allah, ancak muttekîlerden kabul buyurur" diye cevap verdiğini 
nakletmiştir. 3u kelamda bir hazif vardır ve takdiri şöyledir: "Sanki Hâbil, 
Kabil'e "Niçin beni öldüreceksin?" demiş. Kabil de, "Çünkü senin kurbanın 
kabul edildi" demiş. Bunun üzerine Hâbil, "Benim suçum ne! Allah, ancak 


muttakilerden kabul buyurur" demiştir. Bu ifâdenin, kıssa arasına girmiş itirazi 
bir cümle olarak, Hak Teâlâ tarafından, Hz. Peygamber (s.a.s)'e hitaben 
söylenmiş bir söz olabileceği de söylenmiştir. Sanki Allah, bu söz ile, "O muttaki 
olmadığı için, onun kurbanını kabul etmedim" mânasında Dir açıklamada 


bulunmuştur. [308] 


Hâbil'in Karşılık Vermemesinin Sebebi 


Daha sonra Allah Teâla, mazlum olan kardeşin, "Andolsun ki beni öldürmek için 
elini bana uzatırsan, ben sent öldürmek için elimi sana uzatacak değilim. Çünkü 
ben kâinatın Rabbi olan Allah'dan korkarım" dediğini nakletmiştir. Bu İfâdeyle 
ilgili iki soru vardır: 

Birinci Soru: İnsanın kendisini müdafaa etmesi farz olduğu halde, Hâbil niçin, 
katil Kabil'e karşı kendisini savunmamıştır? Farzet ki bu farz değil ama, en 
azından haram da değildir. O halde daha niçin Hâbil, "Çünkü ben, kâinatın Rabbi 
olan Allah'dan korkarım" demiştir? 

Bu soruya birkaç yönden cevap verilebilir: 

1) Şöyle denilebilir: Maktul Habil, çeşitli emarelerden dolayı zann-ı galip ile, 
Kabil'in kendisini öldüreceğini anlamıştı da bu sözü, ona bir nasihat ve vaaz 
olsun diye söylemişti. Yani, "Ben, haksız yere ve zulüm ile seni öldürmeyi 
uygun bulmuyorum. Seni öldürme işini, ancak Allah'dan korktuğum için 
yapmıyorum" demek istemiştir. Hâbil bu sözü, kardeşi kendisini öldürmeden 
önce söylemişti ki bundan maksadı, kasten adam öldürmenin çirkinliğini Kabil'in 
kalbine sokmaktı. İşte bu sebepten ötürü Kabil'in biraz sabrettiği, Hâbil'in 
uyuyunca, büyük bir taşla başını ezerek onu öldürdüğü rivayet edilmiştir. 

2) Âyetteki "Ben seni öldürmek için elimi sana uzatacak değilim" ifâdesi, "Seni 
öldürmek için sana elimi uzatmam. Elimi sana, ancak kendimi müdafaa etmek 
için kaldırırım" manasınadır. Ehl-i ilim şöyle derler: "İnsan kendisini müdafaa 
ederken, önce en ehveni ile İşe başlayıp derece derece ilerlemesi gerekir. 
Kişinin, kendisini müdafaa için ilk planda karşısındakini öldürmeye niyetlenme 
hakkı yoktur. Aksine onun hakkı, kendisini müdafaa etmektir. Nihayet insan, 
kendisini ancak karşısındakini öldürerek kurtarabileceği kanaatine varır ise, 
ancak o zaman onu öldürmesi caizdir. 

3) Bazı âlimler şöyle demişlerdir: "Öldürülmek istenen kişi, şayet kendisi 
dilerse, katilin isteğine boyun eğmesi caizdir. Nitekim, Hz. Osman (r.h) da böyle 
yapmıştı. Hz. Peygamber (s.a.s), Muhammed İbn Mesleme (r.a)'ye"Kolunu 
yüzüne tut (kadere boyun eğ). Allah'ın öldürülen kulu ol, fakat öldüren kulu 


olma" 09 buyurmuştur. 

4) Nefs-i müdafaanın farz oluşu, şeriatların değişmesi ile değişen bir hüküm 
olabilir. Mücâhld: "O zamanlar nefsi müdafaa mubah değildi" demiştir. 

İkinci Soru: Niçin şart fiil, cevap ise ism-i fail sigastnda getirilmiştir? Bu, 
âyetteki ifadesidir. "Andoteun ki beni öldürmek if in elini bana uzatırsan, ben 
seni öldürmek için elimi sana uzatıcı değilim"ifadesidir. 

Cevap:Bu, Habil'in o kötü işi kesinlikle yapmayacağını ifâde eder. işte bundan 


dolayı, sözünü nefyi te'kid eden ba harf-i cerri ile (diyerek...) söylemiştir. [310] 
Katilin, Maktulün Günahını Alması Meselesi 


"Şüphesiz dilerim ki sen kendi günahınla birlikte benim günahımı da yüklenesin 
de, cehennem ehlinden olasın. İşte zâlimlerin cezası budur" (Mâıde. 29). 

Bu ifâde ile ilgili iki soru vardır: 

Birinci Soru: Cenâb-ı Allah "Hiçbir günahkâr, başkasının günah yükünü 
yüklenmez" (Iwâ, 15) buyurmuştur. Öyle ise nasıl olur da, katilin, öldürdüğü 
kimsenin günâhını da yüklenmesi düşünülebilir? 

Buna şu iki şekilde cevap verilmiştir: 

a) İbn Abbas (r.a), İbn Mes'üd (r.a), Hasan el-Basri ve Katâde, bunun mânasının, 
"Sen hem beni öldürme günahını, hem de beni öldürmezden önce işlediğin 
günahları yüklenirsin" şeklinde olduğunu söylemişlerdir ki, buna göre âyette 
mahzüf bir muzaf vardır. 

b) Zeccac: "Bu ifâde, "Sen, hem beni öldürme günahın, hem de kurbanın kabul 
edilmeyişine sebep olan günahın ile Allah'a dönersin" mânasındadır" demiştir. 


[311] 
Hâbil'in. Kardeşinin Cehennemlik Olmasını İstemesi Doğru mudur? 


İkinci Soru: İnsan kendisinin Allah'a isyan etmesini istemediği gibi, başkasının 
da Allah'a isyan etmesini istememesi gerekir. O halde Hâbil niçin, "Şüphesiz 
dilerim ki sen kendi günahınla birlikte, benim günahımı da yüklenesin" demiştir? 
Buna da birkaç yönden cevap verilmiştir: 

1) Biz bu sözün, öldürülen Hâbil'in, katil Kabil tarafından öldürüleceğini zann-ı 
galip ile anladığı zaman söylendiğini ifade etmiştik. Bu söz, katilin öldürme işim 
yapmasından önce söylenmiştir ve binâenaleyh sanki Hâbil, Kabil'e va'z-u 
nasihatta bulunarak, "Eğer sen bu nasihata rağmen, bu büyük günahı işlemekten 


vazgeçmezsen, mutlaka beni öldürmek için, habersiz olduğum ve kendimi sana 
karşı müdafaa edemeyeceğim bir ânımı gözetlersin. İşte bu durumda da, beni 
öldürmen? karşılık kendimi müdafaa etmem, ancak sen beni öldürmeden önce. 
benim öldürmem ile olabilir. Bu da sırf zanna dayanır. Bu ise, benim tarafımdan 
işlenmiş büyük bir günah olur. Binâenaleyh iş, bu günahı işleyenin sen veya ben 
olması ihtimali içinde olunca, ben bu büyük günahın kendim için değil, senin 
için tahakkuk etmesini isterim" demek istemiştir. İste böyle bir hal ve şart içinde, 
günahın başkasından sâdır olmasını istemek haram değil, aksine taat ve İhlasın 
kendisidir. 

2) Bu ifâde "Ben, beni öldürme günahının cezasını yüklenmeni istiyorum" 
demektir. Mazlumun, Allah Teâlâ'dan kendisine zulmedeni cezalandırmasını 
dilemesinin caiz olduğunda şüphe yoktur. 

3) Rivayet olunduğuna göre zâlim olan, Kıyamet günü hasmını (zulmettiği 
kimseyi) razı edecek bir şey bulamadığı zaman, mazlumun günahlarından bir 
kısmı alınır, zâlime yüklenir. İşte buna göre, "Ben, bir yandan, Kıyamet gününde 
beni razı edecek birşey bulamadığın zaman, benim günahımı, diğer taraftan da, 
beni öldürme günahını yüklenmeni isterim" denilebilir. İşte bu, birinci soruya da 


cevap olabilecek bir izahtır. Allah en iyi bilendir. 5121 
Kabil'in Hâbil'i Öldürüp Pişman Olması 


"Nihayet nefsi, kardeşini öldürmeyi ona güzel gösterdi de onu öldürdü. Bü 
yüzden, hüsrana uğrayanlardan oldu" 

(Mâide, 30). 

Müfessirler şöyle demişlerdir; "Bu, "Kabil'in nefsi, kardeşini öldürmesini 
kendisine önemsiz bir iş gibi gösterdi" mânasındadır." Bazıları da, "Buna, 
Kabil'in nefsi, kardeşini öldürme hususunda kendisini cesaretlendirdi" şeklinde 
mâna vermişlerdir. Bu hususta sözün özü şudur: İnsan kasden ve haksız yere 
adam öldürmenin büyük günahlardan olduğunu düşündüğünde, bu şekildeki 
düşünce ve inancı o insanın böylesi bir işi yapmasına mânt olur. Bundan dolayı 
bu düşünce ve inancı, kesinlikle insanın kendisine itaat etmeyen ve karşı koyan 
birşey gibi olur. Ama nefis, çeşitli vesvese ve desiselerini getirdiğinde, bu fiil o 
insana çok önemsiz birşey gibi gelir. Böylece de nefis, şaşırtıcı vesveseleri ile o 
fiili yapmama hususundaki düşüncesini, kendisine itaat eder haie getirmiş gibi 
olur. İşte, Hak Teâlâ'nın, "Nhâyet nefsi, kardeşini öldürmeyi ona güzel 
gösterdi..." ifadesiyle kastedilen şey budur. 

Mu'tezile şöyle demiştir: "Her şeyin yaratıcısı Allah olsaydı, bu hoş göstermenin 


ve süslemenin Kabil'in nefsine değil, Allah'a nisbet edilmesi gerekirdi." 

Buna şu şekilde cevap verilmiştir: Fiiller sebeplerine isnâd edilip, o sebeplerin 
faili de Allah olunca, böylece bütün fiillerin faili Allah olmuş olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "o da onu öldürdü" buyurmuştur. Bu hususta şöyle bir 
rivayet bulunmaktadır: Kabil, Hâbil'i nasıl öldüreceğini bilemiyordu. Derken, 
iblis, eline bir kuş alıp onun başına taşla vurarak öldürmüş vaziyette Kabil'e 
göründü. ' Böytece Kabil, öldürmeyi İblisten öğrendi. Sonra da, bir gün Hâbil'i 
uyurken buldu. Elindeki taş ile onun başına vurdu, o da bunun üzerine öldü. 
Abdullah İbn Mesüd-dan, Hz. Peygamber'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
"Haksız yere öldürülen her insanın (kanmm akıtılması vebalinden) bir hisse de, 
Âdem'in ilk oğlu (Kabil'e) düşmektedir" B3], Çünkü, öldürme işini yeryüzünde 
ilk çıkarıp kötü örnek olan, o olmuştur. 

Daha sonra Allah, "Bu yüzden, hüsrana uğrayanlardan olmuştu" buyurmuştur. 
İbn Abbas bu ifâdeye şu şekilde mâna vermiştir: "O, hem dünyada, hem de 
âhirette hüsrana uğrayanlardan oldu. Onun dünyada ziyan etmesi, ebeveynini 
kızdırması ve Kıyamete kadar, zihinlerde kötü bir kimse olarak kalmasıdır. 
Âhiretteki ziyanı ise, onun çok büyük bir cezaya duçar olmasıdır." 

Denildiğine göre, Kabil, kardeşini öldürünce, Yemen topraklarındaki Aden'e 
kaçtı. Derken iblis yanına gelerek şöyle dedi: "Ateşe hizmet edip, ona kulluk 
ettiği için ateş, onun kurbanını yemiştir.. Eğer sen de ateşe taparsan, maksadına 
nail olursun..." Bunun üzerine Kabil, bir ateş evi inşâ etti. İşte böylece Kabil, 
ateşe tapanların da ilki oldu... 

Yine rivayet edildiğine göre Hâbil yirmi yaşlarında öldürülmüştü. Onun 
öldürülmesi de Hira Dağı'nın yamaçlarında tahakkuk etmişti. Bu öldürülme 
hadisesinin Basra da, Ulu Caminin yerinde olduğu da ileri sürülmüştür. 

Yine rivayet edildiğine göre, Kabil Hâbil'i öldürürken, daha evvel bembeyaz 
olan bedeni mosmor oldu. Bunun üzerine Hz. Âdem, ona kardeşini sordu. O, 
"Ben onun vekili değilim!." cevabını verince, Hz. Âdem, "Belki de sen onu 
öldürdün de, bundan dolayt bedenin morardı" dedi... Bundan sonra Hz. Âdem, 
yüz sene hiç gülmedi... Keşşaf sahibi: "Hz. Âdem'in, bir şiir söyleyerek ağıt 
yaktığı rivayet edilmiştir ki, bu yalandan başka bir şey değildir. Çünkü şiir, 
ancak bir uydurma ve hayal mahsülüdür. 

Halbuki peygamberler şiirden masundurlar..." demiştir. Keşşaf sahibi, bu 
sözünde doğrudur; çünkü şiir son derece eksik ve bozuk bir şey olup, ancak 
ahmak olan âlimlere yakışır. O halde Cenâb-ı Hakk'ın, ilmini meleklere karşı bir 


hüccet ve delil kıldığı bir zata böyle bir şey nasıl mâl edilebilir? [314] 


Kabil'in Cenazeyi Gömme İşini Kargadan Öğrenmesi 


"Sonra Allah bir karga gönderdi. O, yeri eşiyordu ki ona kardeşinin cesedini 
nasıl örteceğini göstersin... "Yazıklar o/sun bana! dedi, ben şu karga kadar bile 
olup da kardeşimin cesedini örtmekten âciz oldum!" Artık o, pişman olanlardan 
olmuştu" (Mâide, 31). 

Cenâb-ı Allah'ın: "Sonra Allah bir karga gönderdi. O, yeri eşiyordu ki ona 
kardeşinin cesedini nasıl örteceğini göstersin..." buyruğu hakkında birkaç mesele 


vardır. B15] 


Birinci Mesele 


Denildiğine göre, Kabil, Hâbil'i öldürünce ne yapacağını bilemez halde onu 
bırakır... Daha sonra da, yırtıcı hayvanlardan dolayı, Hâbil için endişeye kapılır... 
Derken onu, bir tulumun içinde bir yit sırımda taşır. Nihayet Hâbil'in cesedi 
değişmeye, bozulmaya başlar. İşte bunun üzerine Allah bir karga gönderir... Bu 
hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah, iki karga gönderdi. Derken bu kargalar dövüşmeye başlarlar... Neticede 
biri diğerini öldürerek, gagası ve ayaklarıyla onun için bir çukur kazdı ve 
karganın cesedini o çukura attı. İşte Kabil, bunu kargadan öğrendi... 

b) Esamm şöyle demektedir; "Kabil Hâbil'i öldürüp onu öylece bırakınca, Allah 
Teâlâ. ölünün (Hâbil) üzerine toprak saçan bir karga gönderdi. Katil Kabil, 
Allah'ın, Hâbil'e ölümünden sonra ne şekilde ikramda bulunduğunu görünce, 
pişman oldu" ve: "yazıklar olsun bana!.." dedi..." 

c) Ebu Müslim de şöyle demiştir: "Kargaların âdeti, eşyayı gömmektir. İşte 
böylece bir karga gelip bir şeyi toprağa gömdü. Kabil de, bunu kargadan 
öğrendi..." 316) 


İkinci Mesele 
"Onagöstersin diye..." ifâdesinin failinin kim olduğu hususunda şu iki izah 
yapılmıştır: a) "Allah, ona göstermek için..." 

b) "Karga, ona göstermek için..." Yani, "öğretmesi için..." demektir. Görmek 
öğrenmenin sebebi olunca, sanki Allah mecazi olarak, bu sözle, "ona öğretmesi 


için..." manasını kastetmiştir. B17 


Üçüncü Mesele 


tâbirinin mânası, "Kardeşinin avretini..." demektir. "Avret" kelimesi de, kişinin 
bedeninde, açılması caiz olmayan kısım demektir. O halde flji kelimesi, 
"çirkinliğinden dolayı insanı utandıran ayıp yerler, kusurlar" mânasına gelir. Bu 
ifâdenin, "kardeşinin İaşesi" anlamına geldiği de söylenmiştir. 

Daha sonra yüce Allah: "Yazıklar olsun banar dedi ben şu karga kadar bile olup 
da kardeşimin cesedini örtmekten aciz oldum!... Artık o, pişman olanlardan 
olmuştu" buyurmuştur. 


Bu ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: 5-15) 
Birinci Mesele 


Şüphesiz ki, "Yazıklar olsun bana!" ifâdesi, tehassür ve hayıflanma ifâde eden 
bir deyimdir. Âyette bu tâbirin geçmesi hakkında şu iki ihtimal bulunmaktadır: 

a) Kabil, Hâbil'i nasıl defnedeceğini bilemiyordu. Binâenaleyh, bunu kargadan 
öğrenince, karganın kendisinden da'ha bilgili olduğunu; kendisinin, cehaletinden 
ve bilgisinin de azlığından dolayı, kardeşini öldürmüş olduğunu anladı... İşte 
bunun üzerine pişman oldu, yaptığından dolayı nedamet duyarak, hayıflandı... 

b) Kâbil, Hâbil'i nasıl defnedeceğini biliyordu.. Çünkü, insanın bu kadarcık şeyi 
yapabilmesi, çok uzak ihtimal görülmemelidir.. Ancak ne var ki, kardeşini 
öldürünce, ona hakaret olsun diye ve önemsemeyerek onu çölde bıraktı. 
Karganın, başka bir kargayı gömdüğünü görünce, kalbi yumuşayarak, "Bu karga, 
diğerini öldürüp; öldürdükten sonra da onu toprağa gömdüğüne göre, ben bu 
kargadan daha mı az şefkatliyim?..." dedi. 

Yine, şu da rivayet edilmiştir: Karga gelip, Hâbil'in üzerine toprak saçmaya 
başladı... Bunun üzerine Kâbil, Allah'ın, kurbanını kabul etmesi suretiyle ona 
hayatta iken ikram ettiğini; öldükten sonra da, onu toprağa gömsün diye karga 
göndererek ona iyilikte bulunduğunu görünce, kardeşinin Allah katında büyük 
bir dereceye sahip olduğunu anladı ve bu yaptığına hayıflandı... Ve kardeşine 
yaklaşabil m es inin, ancak onu yere gömmesiyle mümkün olacağını anlayınca, 


hiç şüphesiz, "Yazıklar olsun bana, ben şu karga kadar büe olup da (..)'B121 
İkinci Mesele 


Kabil'in, "Yazıklar olsun bana!.." ifâdesi, kendisinin ilahi azaba müstehak olduğu 
hususunda bir itiraftır. 8u, büyük belâlar meydana geldiği zaman kullanılan bir 


kelimedir ki, bunun lafzı da, "nida" lafzıdır. Buna göre, sanki "yazık, helak" 
kelimesine, henüz meydanda olmadan gelsin, hazır olsun diye nida etmiş, 
seslenmiştir. Yani "Ey veyl, gel; işte senin gelme zamanındır" demektir, 
kelimesi, açıklamayı daha iyi yapmak için zikredilmiştir. Bu tıpkı, "Eyvah!... ben 


mi doğuracak mtşım?" , 72) âyetinde olduğu gibidir. Allah en iyi bilendir. 1320] 
Üçüncü Mesele 


kelimesi, İüzum, devamlılık için vaz edilmiştir. Meclise devam eden kimseye 


m " 


"nedim" denilmesi bundandır; çünkü o, meclisten ayrılmaz.. [321] 


Kabil'in Pişmanlığı (Tevbesi) Neden Fayda Vermedi? 


Bu hususta bir soru bulunmaktadır ki o da şudur; "Hz. Peygamber (s.a.s), 


"Neddmer, tevbedir"[322] buyurmuştur. Binâenaleyh Kabil pişman olduğuna 
göre, o, tevbe edenlerden olmuş demektir. O halde daha nasıl onun tevbesi kabul 
olunmaz?.." 

Alimlerimiz bu soruya şu şekilde cevap vermişlerdir: 

a) Kabil, Hâbil'i nasıl defnedeceğini kargadan öğrenince, o, Hâbil'i bir sene 
sırtında taşıdığına pişman oldu... 

b) O, kardeşini öldürdüğü için pişman oldu, çünkü o, onu öldürmekle bir şey 
elde edemedi, üstelik bu yüzden ebeveyni ve kardeşleri ona kızdılar, gazap 
ettiler.. Böylece onun nedameti, öldürmenin bir günah olduğuna inandığı için 
değil, işte bu sebeplerden dolayı olmuştur... 

c) O, Hâbil'i öldürdükten sonra, ona hakaret olsun diye, çölde bıraktığına pişman 
olmuştu. Zira, karganın diğer kargayı öldürüp, sonra da onu gömdüğünü 
görünce, kalbinin bu denli katı olmasına pişman olmuş ve: "Bu benim kardeşim 
ve diğer taraftan aynı batından ikizimdir. Onun eti benim etime, kanı da kanıma 
karışmıştır. Karga kargaya şefkat etti, ama benden kardeşime karşı bir şefkat 
zuhur etmedi. Merhamet ve güzel huylar bakımından, ben kargadan daha 
aşağıyım!.." demiştir. 

Böylece onun nedameti Allah'tan korktuğu için değil, işte bu sebeplerden dolayı 


pişman olmuş; bundan dolayı bu pişmanlık Kendisine fayda vermemiştir. 323) 


Bir Kişiyi Haksız Yere Öldüren Bütün İnsanları Öldürmüş Gibidir 


"Bundan dolayıdır ki, isrâilogullanna şu hakikati hükmettik: Kim bir canı, bir 
can mukabilinde veya yeryüzünde bir fesat çıkarmaktan dolayı olmayarak 
öldürürse bütün insanları öldürmüş gibi olur. Kim de onu diriltirse bütün 
insanları diriltmiş gibi olur. Celalim hakkı için, peygamberlerimiz onlara 
beyyineler getirmişlerdi. Sonra, muhakkak ki İçlerinden pekçoğu, bunların 
arkasından, yeryüzünde mutlaka haddi aşmaktadırlar" (Mâide, 32). 

Cenâb-ı Hak: "Bundan dolayıdır ki, İsrâilogullanna şu hakikati hükmettik: Kim 
bir canı, bir can mukabilinde veya yeryüzünde bir fesat çıkarmaktan dolayı 
olmayarak öldürürse bütün insanları öldürmüş gibi olur" buyurmuştur ki bu 


ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: 241 
Birinci Mesele 


Allah'ın "Bundan dolayıdır ki" sözü, "Yaptığın şey sebebiyle..." demektir. 

Buna göre şayet, "Mânanın böyle olması halinde şu iki soru 

sorulabilir: 

a) yani "HAbiİl ve Kabil kıssası ile ilgili geçen şeylerden dolayı, İsrâilogullanna 
kısası farz kıldık" demek olur ki bu müşkildir. Çünkü Kabil ve Habil hadisesi İle, 
İsrâiloğullarına kısasın farz kılınması arasında bir ilgi ve münasebet yoktur? 

b) Kısas, bütün ümmetler için sabit olmuş bir hükümdür. Binâenaleyh bu 
hükmün İsrâilogullanna mahsus olduğunu bilhassa söylemenin faydası nedir?" 
Birinci soruya iki şekilde cevap verilmiştir: 

1) Hasan el-Basri: "Bu öldürme hadisesi, İsrailoğullan içinde vuku bulmuştur, 
Hz. Adem'in oğullan arasında cereyan etmemiştir" demiştir. Biz bu hususu daha 
önce belirtmiştik. 

2)8u öldürme işinin, Hz. Âdem'in kendi oğullan arasında olduğunu kabul 
ediyoruz. Fakat âyetteki, "Bundan dolayıdır ki..." ifâdesi, Hibil ve Kabil 
kıssasına İşaret etmemekte, aksine bu hadisede bahsedilen ve haram olan 
öldürme sebebi ile meydana gelen çeşitli zararlara işaret etmektedir. Mesela bu 
İşaretlerden birisi, "Bu yüzden hüsrana uğrayanlardan olmuştu" (Maide, m) 
ifadesidir. Birisi de "Artık o, pişman olanlardan olmuştu" ifadesidir. Binâenaleyh 
"Bu yüzden hüsrana uğrayanlardan olmuştu" âyeti, Kabil'in hem dini hem de 
dünyevi bakımdan hüsrana (zarar-ziyana) uğradığına; "Artık o, pişman 
olanlardan olmuştu' cümlesi de onun kalbinde, kesinlikle savuşturamayacağı 
birçok pişmanlık ve üzüntünün doğduğuna işarettir. Buna göre âyetteki "Bundan 
dolayıdır ki İsrâltoğullanna hükmettik ki..." buyruğu, "Bu kıssada zikrettiğimiz 
haksız yere adam öldürme gibi çeşitli zararlara yol açan şeyler sebebi ile, katile 


kısas uygulanması hükmünü verdik" manasınadır. İşte bu, bu hususta en güzel 
cevaptır. Allah en iyi bilendir. 

İkinci soruya ise şöyle cevap verilir: Katile kısasın uygulanmasının farz oluşu, 
her ne kadar bütün milletler için umümi bir hüküm olsa da, burada zikredilen 
böylesine şiddet (va'id) İsrailoğullan için olup, diğer ümmetlerde yoktur. Çünkü 
Cenâb-ı.Hak burada, tek bir canı öldürmenin, bütün insafları öldürme gibi 
olduğu hükmünü vermiştir. Şüphe yok ki bu sözden maksad, kasten ve haksız 
yere adam öldürmenin cezasını iyice anlatmaktır. Bunun bu şekilde 
anlatılmasındaki gaye de, yahudilerin böylesine bir tehdidin olduğunu 
bilmelerine rağmen peygamberlerini öldürmeye yeltenip, öldürdüklerini 
belirtmektir. İşte bu, onların kalplerinin son derece katı ve itaattan uzak 
olduklarını gösterir. Bu kıssaların anlatılmasından maksad, daha evvel de 
bahsettiğimiz gibi, yahudilerin Hz. Peygamber (s.a.s) ile güzide sahabelerini 
Öldürmeye niyetlendikleri hadise ile ilgili olarak, Hz. Peygamber (s.a.s)'i bir 
teselli olunca, bu kıssada İsrâiloğullarına böylesine şiddetli bir tehdidin 
yöneltilmesi, söz içinde son derece münasebetli olmuş olur ve maksadı da o 


nisbette te'kid eder. 8291 
İkinci Mesele 


Bu ifâde, hemze hazfedilerek ve onun harekesi nün'a verilerek, nün'un fethası ile 
şeklinde okunmuştur. Ebü Cafer, bunu hemzenin kesresi ile şeklinde okumuştur 
ki bu da bir kullanılıştır. Nün sakin olduğu için, hemzenin kesresi nüna verilmiş 


ve şeklinde de okunmuştur. [326] 
Kıyas Delilinin Menşei 


Kıyâsı delil olarak kabul edenler, "Bu âyet, Allah Teâla'nın ahkâmının, bazan 
illet ve sebeplere bağlı olduğuna delâlet eder" demişlerdir. Çünkü Allah Teâlâ 
burada, "Bundan dolayıdır ki İsrâfloğullanna şu hakikati hükmettik..." 
buyurmuştur. 8u, bu hükümlerin yazılışının, "Bundan dolayıdır ki" ifâdesinin 
işaret ettiği o sebeplerle muallel (illetli) olduğunu açıkça göstermektedir" 
demişlerdir. Mutezile de: "Bu âyet, Allah'ın ahkâmının, kulların maslahatları ile 
muallel (illetli, onlara bağlı) olduğuna delâlet eder. Bu sabit olunca, Hak 
Teâla'nın, kulların inkârlarını ve kötü fiillerini yaratan, onlardan bu fiillerin 
sudur etmesini irâde eden olması imkânsız olur. Çünkü kötü ve çirkin fiilleri 
yaratması ve irâde etmesi, Allah Teâla'nın, maslahatlara riayet eden olmasına 


manidir. Bu ise, bu âyette zikredilen ta'lirt (sebep göstermeyi) boşa çıkarır" 
demiştir. 


Bizim âlimlerimiz ise söyle demişlerdir!İ271 "Allah Teâla'nın hükümlerinin bazı 
sebep ve illetlere bağlı olduğunu söylemek, birkaç yönden imkânsızdır: 

1) İllet, eğer kadim ise, o zaman ma'lülün de (yani bu illete bağlı hükmün de) 
kadim olması gerekir. Eğer muhdes ise, onu başka bir illete bağlamak gerekir ki 
bu takdirde de teselsül gerekir. 

2) Eğer hüküm, bir sebep ve illete bağlı olsaydı, bu illetin Allah'a nisbetle varlığı 
ve yokluğu müsavi olursa, bir illet olması imkânsız olur. Eğer müsâvi değil ise, o 
zaman bunlardan bir taraf diğerinden üstün olur. Bu da onun bu üstünlüğü bu 
fülden almış olmasını gerektirir. O zaman (Allah) zâtı itibari ile noksan ve 
başkası ile kemâl bulmuş olur ki bu muhaldir. 

3) Fiilin sebeplere bağlı olduğu sabit olmuştur. Sebeplerde teselsülün bulunmast 
imkânsızdır. Bilakis bu sebeplerin, kulda kul tarafından değil de Allah tarafından 
meydana gelmiş olan bir ilk sebebe dayanması gerekir. Yine sebep meydana 
geldiği 

'zaman, fiilin meydâna gelmesinin gerektiği de sabit olmuştu. İşte buna göre 
herşey Allah'dandır. Bu, Allah Teâlâ'nın fiillerini ve hükümlerini bir sebep ve 
illete dayandırmayı imkânsız kılar. Böylece bu âyet-i kerimenin zahir? 
mânasının, muhkem değil de müteşâbih olduğu sâbih olur. Bunu te'kid eden bir 
başka şey de, "De ki: ''O halde Allah, Meryem oğlu Mesih i, anası (Meryem 'i) 
ve yeryüzünde bulunanların hepsini Öldürmek isterler kim Allah'a karşı 
durabilir?" Maide. inayetidir. Bu, herşeyin Allah'dan olmasının, güzel olduğu ve 
O'nun yaratması ve hükümlerinin, kullarının maslahatlarını (menfaatlerini) 


gözetmeye bağlı olmadığı hususunda açık bir delildir. [328] 


Kısasen Öldürmenin Meşru Sebepleri 


HakTeâlâ'nın, "...veya yeryüzünde bir fesat çıkarmaktan dolayı (olmaksızın)" 
ifâdesi hakkında Zeccac: "Bu söz, âyetteki "nefs" kelimesi üzerine 
atfedilmiştir. İfâdenin takdiri, "Her kim bir canı, bir can 

mukabilinde veya yeryüzünde bir fesat çıkarmaktan dolayı olmaksızın 
öldürürse..." şeklindedir" demiştir. Hak Teâlâ böyle demiştir, çünkü öldürmek, 
bazan birçok sebepten ötürü helâl olur. Bu sebeplerden biri kısastır ve Hak 
Teâlâ'nın "Kim bir cam, bir can mukâbiltnde veya yeryüzünde bir fesat 
çıkarmaktan dolayı olmayarak öldürürse..." âyetinden murad da budur. 

Yine bu sebeplerden biri, müslümanlara karşı savaşan kâfirin küfrü ve imandan 
sonra küfre girip irtidad etmesi veya haydutluk yaparak yol kesmesidir. İşte Hak 
Teâlâ'nın, bu âyetten hemen sonra gelen, "Allah ve Resulüne harb açanların, 
cezası ancak öldürülmeleridir..." (MâMe.33)âyeti ile muradı da budur. Böylece 
Allah, bütün bu sebepleri, "veya yeryüzünde bir fesat çıkarmaktan dolayı 


olmayarak... "âyetinde toptan zikretmiştir. [329] 
Bir İnsanı Öldürmek Nasıl Bütün İnsanlığı Öldürmek Gibi Olur 


Hak Teâlâ'nın, "Bütün insanları öldürmüş gibi olur" cümlesinde şu şekilde bir 
müşkil bulunmaktadır: Bir insanın öldürülmesi, nasıl bütün insanların 
öldürülmesine eşit olabilir? Çünkü cüz'ün (parçanın) bütüne denk olması 
imkânsızdır? Müfessirler, bu soruya karşılık birçok cevap zikretmişlerdir ki 
hepsi de şu tek mukaddimeye dayanmaktadır: İki şeyden birisinin diğerine 
benzetilmesi, her yönden biribirine benzediği hükmünü vermeyi gerektirmez. 
Çünkü bizim, "Bu, şuna benziyor" sözümüz, "Bu, bütün yönlerden veya bazı 
yönlerden ona benziyor" sözümüzden daha umümidir. Bu mukaddimenin doğru 
olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Bu müşkite birkaç yönden cevap verilebilir: 

1) Tek bir insanın öldürülmesini, bütün insanların birden öldürülmesine 
benzetmek, bir kimseyi haksız yere kasten öldürme işinin ne kadar mühim bir 
suç ve büyük bir günah olduğunu iyice beyân etmek içindir. Yani nasıl bütün 
insanların öldürülmesi herkesçe çok büyük bir cürüm ve suç ise, aynı şekilde tek 
bir insanın öldürülmesinin de çok büyük ve korkunç bir suç olması gerekir. 
Binâenaleyh bu ifâde ile kastedilen, her ikisinin de büyüklük ve vahamet 
bakımından birbirine benzediğini ortaya koymak olup, büyüklüğün miktarı 
bakımından denk olduklarını beyân etmek değildir. Bu, nasıl çok büyük ve 


vahim bir suç olmasın ki?.. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Kim bir mü mini kasten 
öldürürse, cezası, içinde ebedi kalıcı olmak üzere cehennemdir..." (Nisa. 93) 
buyurmuştur. 

2) Bütün insanlar, bir kimsenin kendilerini toptan öldürmeye niyetli olduğunu 
bilseler, şüphesiz o kimseyi maksadına ulaşamayacak şekilde engellerlerdi. İşte 
aynen bunun gibi, yine insanlar, onun belli bir kimseyi öldürmeyi istediğini 
bildikleri zaman, bunu o masumu öldürmekten men etme hususundaki gayret ve 
çabalarının da birinci durumdaki gayret ve çabaları gibi olması gerekir. 

3) Bir kimse haksız yere kasten bir kimseyi Öldürmeye teşebbüs ettiği zaman, 
şehvet ve gazap tarafını, taat tarafına tercih etmiş olur. Durum böyle olunca, bu 
tercih her bir insana nisbetle meydana gelmiş olur. Böylece onun kalbinde, 
kendisi ile arzu ettiği şeylerden herhangi biri hususunda çekişen her ferdi gücü 
yettiği takdirde öldürme düşüncesi yer alır. Halbuki mü'minin hayırlar 
hususundaki niyetleri, amellerinden daha hayırlıdır. Bunun gibi, mü'minin serler 
hususundaki niyet ve düşünceleri de, şer amellerinden daha şerlidir. Buna göre 
âyetin mânası şu şekildedir: "Her kim bir insanı, haksız yere ve kasıtlı olarak 
öldürürse, sanki bütün insanları Öldürmüş gibi otur." Bu üç cevap da güzeldir. 


[330] 
Bir İnsanı Diriltme, Bütün İnsanları Diriltme Gibidir 


Âyette, "Kim de onu diriltirse, bütün insanları diriltmiş gibi olur..." 
buyruğundaki "onu diriltmekten" murad, o insanı yangın, boğulma, açlık, soğuk 
ve sıcak gibi Öldürücü ve yok edici şeylerden kurtarmaktır. Tek bir insanı 
diriltmenin, bütün insanları diriltme gibi oluşu ile ilgili söz, daha önce "tek bir 
insanı öldürmenin, bütün insanları öldürmek gibi olduğu" hususunda yapılan 
izahlara kıyasla anlaşılır. 

Daha sonra Allah, "Andolsun ki peygamberlerimiz onlara beyytneler getirmişti. 
Sonra, muhakkak ki içlerinden pek çoğu, bunların arkasından yeryüzünde 
mutlaka haddi aşmaktadırlar" buyurmuştur. Bunun mânası şudur: "Yahudilerin 
çoğu, bundan sonra, yani peygamberlerin gelişinden ve onlara öldürmeyi haram 
kılışımızdan sonra, yine de haddi aşmışlardır, yani adam öldürmenin büyük bir 


suç olduğuna aldırış etmemişlerdir." [331] 
Allah'a Harp Açan Anarşistlerin Cezası 


"Allah'a ve Resulüne harp açanların, yeryüzünü bozmak için koşuşturanların 


cezası ancak öldürülmeleri veya asılmaları, yahut (sağ) elleriyle (sol) ayaklarının 
çaprazlama kesilmesi yahut da (bulundukları) yerden sürülmeleridir. Bu, onların 
dünyadaki rüsvaylığıdır. Âhirette ise onlara pek büyük bir azap vardır" (Mâide. 
33). 

Bit ki Allah Teâlâ bir önceki âyette, bir insanı, bir başka insanı öldürmesine 
karşılık kısas veya yeryüzünde fesat çıkarmasına karşılık ceza olmaksızın 
öldürmenin ne büyük bir suç ve günah olduğunu zikredince, bunun peşisıra 
öldürülmeyi gerektiren fesadın ne olduğunu beyân etti. Çünkü yeryüzünde 
çıkartılan bazı fesatlar, öldürülme cezasını gerektirmez. İşte bundan dolayı Allah 
Teâlâ "Allah ve Resulüne harp açanların cezası ancak..." buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [332] 
Allah'la Savaşmak Ne Demektir? 


Âyetin baş tarafı ile alâkalı şöyle bir sual bulunmaktadır: "Allah ile muharebe 
etmek mümkün değildir. Binâenaleyh bu kelimeyi, "Allah'ın dostları ile 
muharebe etmek" mânasına almak gerekir. Peygamberlerle muharebe etmek 
mümkündür. Bundan dolayı âyetteki "muharebe", Allah'a nisbet edildiği zaman 
mecaz olur. Çünkü bundan murad, Allah'ın dostları ile muharebe etmektir. Bu 
kelime, peygambere nisbet edildiği zaman ise, hakiki mânasını taşır. Buna göre 
Hak Teâlâ'nın bu âyetindeki öyj\*4 (harb açanlar, muharebe edenler) 
kelimesinin, aynı anda hem mecazi hem de hakiki mânaya hamledilmesi gerekir. 
Bu ise imkânsızdır?" İşte sual bu şekilde ortaya konulur. 

Buna, iki şekilde cevap verilir: 

1) Biz, muharebe kelimesini, Allah'ın emirlerine muhalefet mânasına 
hamlediyoruz. Buna göre âyetin takdiri şöyle olur: "Allah'ın hükümlerine ve 
Resulünün ahkâmına muhalefet eden, yeryüzünü bozmak için koşuşturanların 
cezası, şöyle şöyledir..." 

2) Kelamın takdiri şu şekildedir: "Allah'ın dostları ve Resulünün dostları ile 
muharebe edenlerin cezası, şöyle söyle şöyledir..." Nitekim bir hadis-i kutside 
Hak Teâlâ'nın, "Kim, benim bir velimi (dostumu), hor hakir kılar ise, bana karşı 


savaş açmış olur" dediği rivayet edilmiştir. [333] 
Bu Tehdidin Kafirler Veya Fasıklar Hakkında Olması 


Bazı âlimler: "Bu va'id, kâfirlere yöneliktir"; diğer bazıları da: "Âyetteki bu 
va'id, mü'minlerin fâsıkları (günahkârları)hakkındadır" demişlerdir. Birinci 


görüşte olanlar, birkaç izah zikretmişlerdir: 

a) Bu âyet-i kerime, Ureyneli bir grup insan hakkında nazil olmuştur. Onlar 
müslüman olduklarını söyleyip Medine'ye gelirler. Derken hastalanırlar, renkleri 
sararıp solar. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) onları, idrarlarından ve 
sütlerinden içip iyi olmaları için, zekât develerinin yanına gönderir. Onlar oraya 
varıp, develerin sütünü ve idrarlarını içip iyileştikleri zaman, o develerin 
çobanlarını öldürürler, develeri sürer götürürler ve dinden dönerler. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de onların peşinden (asker) yollar ve askerlere (onları 
öldürmelerini) emreder. Onlar yakalanınca elleri ve ayakları kesilir, gözleri 
oyulur ve ölsünler diye bırakılırlar. İşte o zaman, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu 
tatbikatını neshetmek üzere bu âyet nazil olur. Böylece Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
bu sünneti, bu âyet-i kerime ile mensüh olur. Şafii (r.h)'ye göre ise, sünnetin 
Kur'ân ile neshi caiz olmadığı için, "Bu sünnet, bir başka sünnetle neshedilmiş 
olup bu âyet, o neshedici sünnete uygun olarak nâzit olmuştur." 

b) Bu âyet-i kerime, Ebü Berzeti'l-Eslemi'nin kavmi hakkında nazil olmuştur. 
Bunlar Hz. Peygamber (s.a.s) ile anlaşma yapmışlardı. Kinâne Kabilesinden bir 
grup insan, müslüman olmak maksadı ile geliyorlardı, (bunlara) rastladılar. O 
esnada Ebü Berze, orada yoktu. Derken onlar onları öldürüp, onların da mallarını 
aldılar. 

c) Bu âyet Cenâb-ı Hakk'ın, kendilerine, haksız yere ve zulmen adam 
öldürmenin cezasını ağırlaştırmasından sonra da, adam öldürme hususunda 
ileri gidip, yeryüzünde fesat çıkardıklarını naklettiği İsrâiloğulları hakkındadır. 
Binâenaleyh, onlardan kim adam öldürür, yeryüzünde fesat çıkarırsa, onların 
cezası, böyle böyledir... 

d) Bu âyet, yol kesen müslümanlar hakkında nazil olmuştur. İşte bu görüş, 
fukâhanın ekserisinin görüşüdür ki onlar şöyle demişlerdir: "Bu âyeti, dinden 
çıkanlara hamletmenin caiz olmadığına, şunlar da delâlet etmektedir: 

1) Mürtedin elinin-ayağının kesilmesi, onun muharebe etmesine ve İslâm 
diyarında fesat çıkarmasına bağlı değildir. Oysa ki âyet, bunu gerektirmektedir. 
2) Mürted olan kimse hakkında, sadece elini kesme ve onu sürgün etmekle 
yetinmek caiz değildir. Oysa ki âyet bunu iktizâ etmektedir. 

3) Âyet, bu kimselerin, yakalanmadan önce tevbe etmeleri halinde, bu cezanın 
sakıt olmasını, düşmesini iktizâ etmektedir. Cezanın düşeceğini ifâde eden şey 
de, "Şu kadar ki siz kendilerini yakalamadan evvel tevbe edenler müstesna..." 
(M&kte. 34)âyetidir. Halbuki dinden çıkanın "hadd'M, yakalanmazdan önce de, 
yakalandıktan sonra da tevbe etmesi halinde düşer. Böylece bütün bunlar, âyetin, 
mürtedlerfe ilgisi olmadığına delâlet eder. 


4) Çarmıha germe, mürtedler hakkında meşru bir yol değildir. Halbuki çarmıha 
germe işi bu âyette meşru kılınmıştır. Binâenaleyh âyetin, mürted olanlara tahsis 
edilmemesi gerekir. 

5) Cenâb-ı Hakk'ın: "Allah'a ve Resulüne harp açanların, yeryüzünü bozmak için 
koşuşturanların... " ifâdesi, ister kâfir ister müslüman olsun, bu sıfatı taşıyan 
herkese şamildir. Netice olarak denilebilir ki âyet, kâfirler hakkında nazil 
olmuştur. Ama ne var ki sen, nazar-ı dikkate alınan şeyin, sebebin hususiliği 


değil, lafzın umumiliği olduğunu biliyorsun. [334] 
Eşkiyanın Şehir ve Şehir Dışında Olması Arasındaki Fark 


Bu âyette bahsedilen muharipler, savaşçılar, bir.araya gelmiş ve birbirlerini 
korumaları sebebiyle, kendilerinekötülük düşünen kimselere karşı güçleri ve 
kuvvetleri olan ve de, müslümanların kanlarına ve canlarına kasteden 
topluluklardır. Biz, burada güce ve kuvvete itibar ettik, zira yol kesen kimse, 
hırsızdan ancak böyle bir kayıtla ayrılabilir. Alimler, bu durumun, çölde 
meydana gelmesi hâlinde, onların yol kesiciler oldukları hususunda ittifak 
etmişlerdir. Ama böyle bir durum beldenin içinde, şehirde meydana gelirse, Şâfİİ 
(r.h) bunların da, yeryüzünü bozmak için çalışan kimseler olduklarını ve onlara 
hadd cezasının tatbik edileceğini kabul ederek şöyle demiştir: "Ben, şehirde bu 
vasıfları taşıyan kimselerin, yol kesicilerden daha fazla günaha sahip olmasalar 
dahi, en azından günah itibariyle onlarla aynı seviyede olduklarını kabul 
ediyorum..." 

Ebü Hanife'yle İmâm Muhammed (r.h) ise, bu durumun şehirde meydana 
gelmesi halinde, bunu yapan kimselere hadd tatbik edilmeyeceğini 
söylemişlerdir. 

Şafii (r.h)'nin görüşünün dayanağı hem nass, hem de kıyastır. Nasstan olan 
dayanağı, Hak Teâlâ'nın "Allah'a ve Resulüne harpaçanların, yeryüzünü bozmak 
için koşuşanların cezası..." ifâdesinin umüm oluşudur. 

Çünkü, âyette bahsedilen durumun şehirde meydana gelmesi halinde, bunu 
yapan kimselerin bu nassın umümi hükmüne dahil olacakları hususunda, 
kesinlikle hiçbir şüphenin olmadığı herkesin malâmudur. Kıyastan dayanağı ise, 
"Bu bir cezadır; binâenaleyh, diğer cezalar ("hadd"ler) şehir ve şehir olmayan 
yerler itibariyle değişmez" şeklindedir. Ebü Hanife (r.h)'nin görüşü ise, "Şehre 
giren, genel olarak halkın içine karışır. Binâenaleyh onunla savaşmak mümkün 


olmaz. Bu sebeple de o, hırsız hükmünde olur. [335] 


Cezaların Tatbiki 


Hak Teâlâ'nın, "..'öldürülmeleri veya asılmaları yahut (sağ) elleriyle (sol) 
ayaklarının çaprazlama kesilmesi 
yahut da (bulundukları) yerden sürülmeleridir" ifâdesindeki edatı hakkında, 


âlimlerin iki görüşü bulunmaktadır: 36) 
İdarenin Ceza Şeklinde Muhayyer Olması 


a) Bu edat, tahyir, muhayyerlik ifâde eder. Bu, Ali İbn Ebf Talha'nın rivayetine 
göre İbn Abbas'ın, Hasan el-Basri'nin, Said İbnu'l-Müseyyeb'in ve Mücâhid'in 
görüşüdür. Buna göre mâna, "İmam onu ister öldürür, ister asar, ister ellerini ve 
ayaklarını keser ve isterse sürer" şeklindedir. Yani, "Bu kısımlardan hangisini 


isterse onu yapar" şeklindedir. B37) 
Muhayyer Olmayıp Suça Göre Ceza Gerektiği 


Atâ'nın rivayetine göre ise İbn Abbas, "Buradaki ji tahyir, muhayyerlik için 
olmayıp, aksine, hükümlerin suçların değişmesiyle değişeceğini beyân etmek 
için gelmiştir. Binâenaleyh kim sadece öldürürse, öldürülür; kim hem öldürür, 
hem de mal alırsa, hem öldürülür, hem de asılır; kim sadece mal alırsa (sağ) eli 
ile (sol) ayağı çaprazlama kesilir; kim de yolculara korku salar ve mal almaz ise, 
sürgüne gönderilir" demiştir. Bu, âlimlerin çoğunun görüşüdür. İmam Şafii 
(r.h)'nin mezhebi de böyledir. [338] 


Muhayyerlik Görüşünün Tenkidi 


Şu iki husus birinci görüşün zayıflığına delâlet eder: 

1) Eğer âyetten murad muhayyerlik olsaydı, devlet başkanının (imamın), sadece 
sürgün ile yetinmesinin mümkün olması gerekirdi. İmam için böyle bir yetkinin 
olmadığı hususunda icmâ edildiğine göre, anlıyoruz ki âyetten murad, 
muhayyerlik (bu cezalardan herhangi birini uygulamada serbestlik) değildir. 

2) Eğer bu kimse adam öldürmez ve mal da almaz ise, bir günaha yeltenmiş, ama 
onu yapmamış olur. Bu ise, diğer günahlara niyetlenip yapmamada da olduğu 
gibi, öldürülerek cezalandırılmayı gerektirmez. Binâenaleyh âyeti, muhayyerlik 
mânasına hamletmenin caiz olmadığı sabit olmaktadır. Bundan dolayı âyette 


geçen her bir fiilin tek başına, yine tek başına bir fiite karşılık olması gerekir ve 
âyetin takdiri şöyle olur: "Onların cezaları, eğer öldürmüşler ise Öldürülmek; 
eğer hem Öldürmüş, hem de mal almış iseler asılmak; eğer sadece mal almış 
iseler, çapraz olarak (sağ) elleri ile (sol) ayaklarının kesilmesi; eğer yolcuları 
sadece korkutmuşlar ise, sürgüne gönderilmektir." Kıyas-ı celi de, bu 
söylediklerimizin doğruluğuna delâlet etmektedir. Çünkü kasten ve haksız yere 
adam Öldürmek, öldürülme cezasını gerektirir. Binâenaleyh bu ceza, yol 
kesenler hakkında biraz daha ağırlaştırılmıştır. Böylece öldürme cezası, 
vazgeçilmesi caiz olmayan bir farz olmuştur. Haksız yere başkalarının malını 
atmak, yol kesici olmayanlarca yapıldığında da, el kesme ile cezalandırılır. Buna 
göre, el kesme cezası da, yol kesiciler hakkında, çaprazlama eliyle birlikte bir 
ayaklarının kesilmesi şeklinde ağırlaştırılmıştır. Eğer yol kesenler, hem öldürür, 
hem de mallara el korlar ise, bunlar için hem öldürülme, hem de çarmıha asılma 
cezası uygulanır. Çünkü bunların, yolun geçtiği yerde bir müddet çarmıha gerili 
vaziyette kalmaları, bu cezanın verildiğinin herkes tarafından görülüp 
bilinmesine sebep olur. Böylece de bu durum, başkalarının böyle bir günahı 
işlemeye yeltenmelerine mâni olur. Fakat yol kesici sadece yolcuları korkutmuş 


ise, şeriat onun için de, sürgün edilme gibi hafif bir ceza ile yetinmiştir. [339] 
Hem öldüren Hem de Mal Gasbeden Eşkıyanın Cezası 


Ebü Hanife (r.h): "Yol kesici hem insan öldürür, hem de onun malını alır ise, 
devlet başkanı (imam) şu üç cezadan birini uygulamada muhayyerdir: a) Sadece 
öldürmek... 

b) Önce elleri ile ayaklarını çapraz kesip, sonra öldürmek... 

c) Öldürüp, sonra çarmıha germek" demiştir. 

Şâfli (r.h)'ye göre ise, bunları mutlaka herhâlukârda çarmıha germek gerekir. Bu 
aynı zamanda Ebü Yüsuf (r.h)'un da görüşüdür. 

ŞâfIT (r.h)'nin delili şudur: "Allah Teâlâ, yol kesenlerin öldürülmelerini âyette 
açıkça belirttiği gibi, çarmıha gerilmelerini de açıkça belirtmiştir. Binâenaleyh 
öldürülme cezasının düşürülmesi caiz olmadığı gibi, çarmıha gerilme cezasının 
düşürülmesi de caiz olmaz." Alimler, yol kesenin nasıl çarmıha gerileceği 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu kimsenin diri olarak çarmıha gerileceği, sonra 
da mızrağın dipçiği ile ölünceye kadar vurulacağı söylenmiştir. İmam Şâfli (r.h) 
ise: "Bu kimsenin önce öldürüleceğini, sonra cenaze namazının kılınacağını, 


daha sonra çarmıha gerileceğini" söylemiştir. [340] 


Nefy (Sürgün) Cezası 


Alimler, yerden sürgün edilmenin ne demek olduğu husu- sunda ihtilaf 
etmişlerdir. Şâfif (r.h) şöyle demiştir: "Bu, "insanlar bunları yakalarlar ise, 
öldürürler, çarmıha gererler ve elleri ile ayaklarını çaprazlama keserler. Eğer 
yakalayamazlar ise, onları sonuna kadar ararlar. Eğer sonunda yakalarlar ise, 
yine söylediğimiz cezalan uygularlar" demektir." Ahmed İbn Hanbel ile İshâk 
(r.h) da aynı görüştedirler. Ebü Hanife (r.h) ise: "Yerden sürgün etmenin, o 
kimseyi hapsetmek mânasında olduğunu" söylemiştir ki, bu dilcilerin çoğunun 
da tercih ettiği görüştür. Bunlar şöyle demişlerdir: "Buna şu delâlet eder: 
Âyetteki, "veya yerden sürülmeleridir" ifâdesinden maksad, ya bu kimselerin 
yeryüzünden tamamen sürütüp çıkarılmalarıdır ki bu, hayatta oldukları müddetçe 
mümkün değildir. Ya da bundan maksad, onların o memleketten, bir başka 
beldeye sürgün edilmeleridir. Bu da caiz değildir. Çünkü sürgün etmenin 
maksadı, onların serlerini müslümanların başından savuşturmaktır. Binâenaleyh 
eğer biz onları başka bir beldeye sürersek, o zaman oradaki müslümanlar zarara 
uğrar. Yahut da bundan maksad, onların kâfirlerin diyarına sürgün edilmeleridir. 
Bu da caiz değildir. Çünkü bir müslümanı, kâfirlerin memleketine sürmek, orada 
yaşayan kâfirlere, bu kimsenin bir mürted olduğunu çıtlatma olur ki, bu caiz 
değildir. Bütün bu ihtimaller bâtıl olunca, "yeryüzünden sürülmesinden" 
maksadın, ancak hapsedilmesi olması ihtimali katmıştır." 

Bu görüşte olanlar sözlerini şu şekilde sürdürmüşlerdir: Hapsedilen kimse için 
de bazan "yeryüzünden sürülmüş" ifâdesi kullanılır. Çünkü o, dünyanın temiz ve 
leziz birçok şeyinden istifade edemez ve dostlarından hiçbirini göremez. Böylece 
de adetâ bütün leziz, temiz ve hoşa giden şeylerden sürgün edilmiş olur. Sanki 
hakikatte de sürgün edilmiş gibidir. İnsanlar, "zındık" diye itham edildiği için 
Salih İbn Abdulkuddüs'ü dar bir yere hapsetmişlerdi. O orada uzun bir müddet 
kalınca, uzun bir şiir söylemişti. Şu iki beyit o şiirdendir: 

"Biz dünyadan ve dünya ehli ite münâsebetten çıktık (uzak kaldık). Binâenaleyh 
ne dirilerden olduk, ne ölülerden. Bir gün bir ihtiyaçtan dolayı zindancı 
geldiğinde, şaşakaldık ve "işte bu dünyadan geliyor" dedik." 

İmam Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Âyette zikredilen bu sürgün, şu iki mânaya 
alınmıştır: 

a) Bu yol kesiciler, adam öldürüp mallarını aldıklarında, eğer devlet başkanı 
(imant) onları yakalayabilir ise, cezayı uygular. Eğer yakalayamazsa, devamlı 
onların takibinde olur. Binâenaleyh onların imamdan korkmaları sebebi ile belde 
belde kaçıp dolaşmaları, "yeryüzünden sürgün edilme" diye ifâde edilmiştir. 


b) Bir yol kesme hadisesinde bulunup, yol kesenlerin sayısını artıran ve böylece 
de müslümanların korkmasına sebep olan, ama ne onları Öldüren, ne de 
mallarını almayanları eğer imam yakalar ise, cezalarını verir. Eğer onları 
yakalayamaz ise, devamlı onların takibinde olur. İşte bu hususta Şafii şöyle der: 
"İmam onları yakalar, onlara "ta'zir" cezası verir ve onları hapseder. Binâenaleyh 
onların yerden sürülmelerinden maksad, sadece bu hapis edilişleridir." Allah en 
iyi bilendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Bu ontetnn dünyadaki rüsvayhklart ve hor-hakfr oluştandır. 
Âhirette ise onlara pek büyük bir azap vardır" buyurmuştur. 

Mutezile şöyle demiştir. "Bu âyet, namaz kılan fâsıkların (günahkâr 
mü'minlerin) tehdid-i ilahiye muhatap olduklarına ve onların bu öldürmelerin in, 
sevaplar mı geçersiz kıldığına delâlet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ onlar 
hakkında, dünyada ve âhirette bunun bir rezillik ve rüsvaylık olduğuna 
hükmetmiştir. Bu da, onların kınanmayı hakettiklerini gösterir. Onların, şu anda 
kınanmaya müstehak oluşları, medhe ve övgüye müstehak insanlar olmaya 
devam etmelerine manidir. Çünkü bu, iki zıddı birleştirmek olur. Durum böyle 
olunca, fâsıkların (günahkâr mü'minlerin) kat'i olarak tehdid edildiği ve 
günahların sevapları geçersiz kıldığı ("ihbât") görüşü sabit olur." 

Buna şöyle cevap verilir: Bu cezanın, eğer tevbe yapılmamış ise, kulu rezil ve 
rüsvay etmek üzere verildiği hususunda sizinle bizim aramızda bir ihtilaf yoktur. 
Fakat tevbe edilmesi halinde bu ceza, o kimseyi rezil ve rüsvay etmek üzere 
değil, imtihan etmek üzere tatbik edilir. Sizin bunu, muteber olduğunu gösteren 
bir delilden ötürü, tevbenin bulunmaması şartına bağlamanız uygun olduğuna 
göre, biz de bu hükmü, affedilmeme şartına bağlıyoruz. Bu durumda söz, bu 
delilin, Allah Teâlâ'nın fâsıklan affedeceğine delâlet edip etmemesi ile ilgili 
olmuş olur. Biz bu meseleyi Bakara süresinde, (Bakara,si)âyetinin tefsirinde 


iyice açıklamıştık. [341] 
Eşkıyanın Tevbe Etmesi İle Düşen ve Düşmeyen Haklar 


'Ancak, siz kendilerini ele geçirmeden önce, tevbe edenler müstesna. Bilin kt 
Allah gafur ve rahimdir" (Mâide, 34). 

Şafii (r.h) şöyle demiştir: "Allah muhariplere (yol kesicilere) uygulanması 
gereken cezaları iyice anlatınca, bunlardan, yakalanmazdan önce tevbe edenleri 
müstesna tutmuştur. Bu husustaki kaide şudur: Allah'ın hukuku (hakları) ile ilgili 
hükümler, tevbeden sonra düşer. Ama insanların hakları ile ilgili hükümler 
düşmez. Binâenaleyh yol kesenler, eğer bir kimseyi öldürmüş olur, 


yakalanmadan önce tevbe ederlerse, öldürülenin yakınları o kimsenin kısas 
edilmesini isteyebilir veya onu affedebilirler. Bu yol kesenden, tevbesi sebebi ile, 
sadece devlet reisi tarafından öldürülme hususu sakıt olur. Eğer bu yol kesen, bir 
insanın malını almış ise, o malı geri vermesi gerekir, eli-ayağı kesilmez. Ama ele 
geçirildikten sonra tevbe ederlerse, âyetin zahirine göre bu tevbe onlara fayda 
vermez, gereken ceza onlara uygulanır." Şafii (r.h) şöyle de demiştir: "O 
kimsenin, tevbesi sebebi ile Allah'a ait olan her türlü ceza düşebilir. Çünkü Mâiz 
(r.a) recmedileceği zaman, açıkça tevbe etmiştir. Sahabe Mâtz (r.a)'i recmedince, 
onun tevbesini Hz. Peygamber (s.a.s)'e haber verdiler. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Keşke onu bıraksaydımz" veya bu mânada başka bir söz 
söyledi. İşte bu da tevbenin, insandan, Allah'ın hakları ile ilgili herşeyi 


düşürdüğüne delâlet eder. [342] 
Allah'a Vesile Arayıp Cihad Etme 


Ey iman edenler, Allah'a saygılı olun, Ona (yaklaşmaya) vesile arayın ve O'nun 
yolunda cihad edin. Umulur ki felaha erersiniz" (Mâide. 35). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: B43] 
Birinci Mesele 


Âyetin, önceki âyetlerle irtibatı hususunda iki izah vardır: 

1) Bil ki Allah Teâlâ'mn, peygamberine, bir grup yahudinin kendisine ve mü'min 
kardeşleri ve sahabeye, haksızlık ve hile ile kötülük yapmak istediklerini, ama 
onları muradlarından alıkoyduğunu haber verdiğini anlatmıştık. İşte bu âyette de 
Allah, Hz. Peygamber'e onların peygamberlerine karşı son derece azgın 
oluşlarını ve o peygamberlere eziyet etmede alabildiğine tsrarlı olduklarını 
açıklamıştır. Bu husustaki söz, işte bu âyete kadar uzamıştır. Bu âyette de Allah 
Teâlâ, yeniden birinci maksada dönmüş ve "Ey iman edenler, Allah'a saygh olun. 
Ona (yaklaşmaya) vesile arayın" buyurmuştur. Buna göre sanki şöyle denilmek 
istenmiştir: "Siz, yahudilerin günaha ve isyana karşı ne kadar cüretli olduklarını 
ve kulu, Rabbine ulaştırma vesileleri olan taatlardan ne kadar uzak olduklarını 
anladınız.. O halde ey mü'minter, siz böyle olmayınız. Allah'a isyan etmekten 
sakınıp, O'na tâatta bulunmak suretiyle, kendisine yaklaşmaya vesileler 
arayınız." 

2) Allah Teâlâ, yahudilerin "Biz, Allah'ın evlatları ve dostlarıyız" (Mâlda, 
ıBjyani, "Biz Allah'ın nebilerinin evlatlarıyız" dediklerini nakletmiştir. Böylece 


onlar babalarının işleriyle övünmüşlerdir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Ey 
İman edenler, siz babalarınızın ve cedlerinlztn şerefli olmalarıyla övünmeyin. 
Sizin övüncünüz, kendi amellerinizle olsun. Binâenaleyh, Allah'tan korkun ve 


O'na ulaştıracak yolları arayınız" demiştir. Allah, en iyi bilendir. [344] 
Del-i Mefsedet Celb-i Menfaatten Önce Gelir 


Bil ki, bütün yükümlülükler iki nevide toplanmıştır; bunların bir üçüncüsü 
yoktur: 

a) Yasaklanmış olan şeyleri terketmek ki, "Allah'a saygılı olun" emriyle, işte 
buna işaret edilmiştir. 

b) Emredilenleri yapmak ki, O, buna "Ona (yaklaşmaya) vesile arayın..." 
buyruğuyla işaret etmiştir. Yasaklardan uzak durmak bizatihi emredilenleri 
yapmaktan önce geldiği için, Cenâb-ı Hak, yasaklara hürmet edilmesini önce 
zikretmiştir. Biz, yasakları bırakmanın, emredilenleri yapmaktan önce geldiğini 
söyledik. Çünkü terketmek, bir şeyi asıl yokluğu üzerine bırakmaktan ibarettir. 
Fiil, yani yapmak ise, bir şeyi yapıp meydana getirmektir. Bütün sonradan var 
olan şeylerin yokluğunun, varlıklarından önce bulunduğunda şüphe yoktur. Bu 


sebeple "terketmek" hiç şüphesiz, bir şeyi yapmaktan önce bulunur. [345] 
Günahları Terk İle de Allah'a Yaklaşma Mümkün Olmaz mı? 


Şayet, "Günahları terketme ile de, bazan Allah'a yaklaşma vesileleri elde 
edildiğini bildiğimiz halde, niçin Allah'a yaklaşma vesilesi fiile, (bir şeyi 
yapmaya) tahsis edilmiştir?" denilirse: 

Biz deriz ki: Terketmek, bir şeyi asıl yokluğu üzere bırakmak demektir. Halbuki, 
bu devam- eden yokluk ile, bir şeye kat'i olarak ulaşmak mümkün değildir. 
Binâenaleyh terketmenin, bırakmanın, bir vesile olması mümkün değildir. Tam 
aksine, bir kimseyi, şehveti çirkin bir fiili yapmaya davet etse de, sonra da kişi 
Allah'ın rızasını elde etmek maksadıyla o işi yapmasa, işte burada o işi 
yapmamadan dolayı Allah'a ulaşma vesilesi tahakkuk etmiş, bulunmuş demektir. 
Ama ne var ki, bu yapmama işi de, fiiller nev'indendir. Bundan dolayı muhakkik 
ulemâ: "Bir şeyi bırakmak, o şeyin zıddını yapmaktan ibarettir" demiştir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Terk ve fiil, fiillerin zahirinde nazar-ı 
dikkate alınan iki husustur. Binâenaleyh, terkedilmesi vacip olan şey, 
muharremât (haram kılınmış şeyler); yapılması vacip olan şey de, vacibattır 
(farzdır). Bu iki şey ahlâkta da nazar-ı itibara alınmıştır. Binâenaleyh, yapılması 


vacip olan şey, iyi huylardır; terkedilmesi gerekenler de, kötü huylardır. Bunlar, 
fikirlerde de nazar-ı dikkate alınmışlardır. Binâenaleyh yapılması gerekli olan, 
Allah'ın birliğine, nübüvvete ve meâde delâlet eden deliller hususunda tefekkür 
etmektir. Bırakılması gerekli olan şey ise, şüphelere önem vermemektir. Bunlar, 
tecelli makamında da nazar-ı dikkate alınmışlardır. Binâenaleyh yapılması 
gerekli olan şey, Allah'ta gark olmaktır; yapılmaması gereken şey ise, Allah'tan 
başkasına dönüp bakmamaktır. Riyazatçılar (nefis terbiyecileri), fiil ve terki, 
"Tahliye ve Tahliye" "Nefy ve ispat", "Fena ve beka" diye adlandırırlar. Bütün 
makamlarda, olumsuzluk (yani yokluk), ispattan (varlıktan) öncedir. İşte bundan 
dolayı, bizim "Lâ ilahe illa'llâh" ifâdemizde de, olumsuzluk ispattan önce 


getirilmiştir. 346 
Vesile Mefhumunu İstismar Eden Talimmiye Fırkasına Cevap 


"Vesile", bir kimse bir şeye yaklaştığında söylenen, "Ona yaklaştı" ifâdesinden 
ojmak üzere, "faile" vezninde bir kelimedir. Nitekim şair Lebid de şöyle 
demiştir: 

"Görüyorum ki İnsanlar, işlerinin durumunu bilmiyorlar. 

İyi biliniz ki, aklı olan herkes Allah'ı arzulamaktadır." Yani "O'na yol arar" 
demektir. Binâenaleyh "vesile", kendisiyle maksada ulaşılan şeydir. 


"Ta'lîmiyye" B4] şöyle demektedir: "Âyet, Allah'a ulaşmanın, ancak O'nu bize 
tanıtan bir muallim ve O'nun bilgisine bizi irşâd eden bir mürşid sayesinde 
mümkün olacağına delâlet etmektedir. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak, kendisine 
ulaşmayı mutlak mânada emretmiştir. O'na iman, gayelerin en yücesi, 
maksadların da en şereflisidir. Binâenaleyh, burada da bir vesilenin bulunması 
gerekir." 

Buna şu şekilde cevap verebiliriz: Allah Teâlâ, kendisine iman edilmesinden 
sonra "vesile" talebinde bulunmayı emretmiştir. O'na iman etmek, O'nu bilip 
tanımaktan ibarettir. Böylece bu, O'na iman edip O'nu tanıdıktan sonra, 
kendisine götüren bir vesileyi talep etme ile ilgili bir emir olmuş olur. 
Binaenaleyh bunun kendisini tanımaya götüren bir vesileyi talep etmekle ilgili 
bir emir olması imkânsız olur. Öyleyse bundan murad, O'nun rızasını elde etmek 
için kendisine ulaştıran vesileyi aramaktır ki, işte bu da ibâdet ve taatlarla olur. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ve O'nun yolunda savaşın. Umulur ki, felaha 
erersiniz" buyurmuştur. Bil ki Cenâb-ı Hak, yapılmaması gerekli olan şeyleri 
terketmeyi, "Allah'tan ittika edin" ifadesiyle; yapılması uygun olan şeyleri de, 
"O'na (yaklaşmaya) vesile arayın" ifadesiyle emretmiştir. Bütün bunların hepsi, 


insanın nefsine ve arzusuna ağır ve güç gelen şeylerdir. Çünkü nefis, sadece 
dünyaya ve maddi olan lezzetlere davet edip götürmek ister. Akıl ise, ancak 
Allah'a hizmet edip, O'na taatta bulunmaya ve maddi olan şeylere iltifat 
etmemeye davet eder. Bu iki durum arasında bir zıddiyyet ve aykırılık 
bulunmaktadır. İşte bundan ötürü de ulemâ, dünya ve âhiretin talep edildiği 
yerlerde, bu ikisini iki kuma, iki zıd, doğu-batı, gece-gündüz ile temsil 
etmişlerdir. Durum böyle olunca, Hak Teâlâ'nın, "Allah'tan ittika edinr O'na 
(yaklaşmaya) vesile arayın" buyruğunu kabul edip onlara boyun eğmek, insan 
tabiatına ağır geldiği için, onun nefsine en güç ve zor gelen şeyler cümlesinden 
olur! İşte bu sebepten dolayı Allah, bu emrin peşinden, "ve O'nun yolunda cihad 
edin. Umulur ki felaha erersiniz" ifâdesini getirmiştir. 

İşte bu âyet, ruhani birtakım sırları ihtiva eden çok mübarek bir âyettir. Biz 
burada o sırlardan sadece bir tanesine işaret etmek istiyoruz ki, o da şudur: 
Allah'a ibâdet edenler iki kısma ayrılır: 

Onların bir kısmı, başka hiçbir maksattan dolayı değil, sırf Allah rızası için O'na 
ibadet ederler. 

Bir kısmı ise, başka bir maksat için ibâdet etmiş olabilir. 

Birinci makam, çok yüce ve üstün bir makamdır ki, Allah bu makama, "ve O'nun 
yolunda cihad edin" buyruğu ile işaret etmiştir. Yani, "O'na kulluk yolunda ve 
O'nu tantma ve O'na hizmet etmedeki ihlâs yolunda cihâd edin..." demektir. 
İkinci makamın derecesi, birincisinden aşağıdır. Yüce Allah bu makama da 
"Umulur ki felaha erersiniz" ifadesiyle işaret etmiştir. Felah, kötülüklerden 


kurtulup, sevilen ve umulan şeyleri elde etmeyi kapsayan bir isimdir. [348] 


Kâfirler, Kıyamet Günü Azabından Kurtulmak İçin Bütün Dünyayı 
Vermek İsteyecek 


Bil ki Cenâb-ı Hak, mü'minleri, bu âyette bütün hayırların ana noktalarına ve her 
türlü saadetin elde edildiği anahtarlara irşâd edip ulaştırınca, bunun peşinden 
kâfirlerin durumunu ve hayat ve saadetin ancak bu dünyada olduğunu zanneden 
Kjmseierin akibetlerini tavsîf etmiş, bu korkunç işler cümlesinden de, şu iki nev'i 


zikretmiştir: [349] 


"O inkâr edip kâfir olanlar (yok mu?) Eğer yeryüzünde bulunan her şey ve onun 
bir o kadan daha ontann olsa da Kıyamet gününün azabından (kurtulmak için) 
onu feda etseler, yine kendilerinden kabul olunmaz. Onlar için pek acı veren bir 
azap vardır. Onlar ateşten çıkmalarını dilerler. Halbuki onlar bundan çıkıcı 


değildir. Onlar içinr kendilerini tutup durduracak bir azap vardır" (Mâide. 36- 
37). 

Bu iki nev'den birincisi, HakTeâlâ'nın, "O inkâr edip kâfir olanlar (yok mu?) 
Eğer yeryüzünde bulunan her şey ve onun bir o kadan daha onların olsa da 
kıyamet gününün azabından (kurtulmak için) onu feda etseler, yine 
kendilerinden kabul olunmaz. Onlar için pek acı veren bir azap vardır" 
buyruğudur. Bu ifâdeyle ilgili birkaç 

mesele vardır: 1501 


Birinci Mesele 


edatından sonra gelen cümle £rf 'nin haberidir. Buna göre şayet, "Kendisinden 
önce geçenler cemi olduğu halde, kelimesindeki zamir niçin müfret 


getirilmiştir?" denilirse, biz deriz ki: Kelamın takdiri şeklindedir. BSI 
İkinci Mesele 


Âyetteki,"Onlar için pek acıklı bir azap vardır" ifâdesi, hâl cümlesi olabileceği 
gibi, habere atfedilmiş bir cümle olması da muhtemeldir. [352] 


Üçüncü Mesele 


Bu sözün maksadı, azabın o kâfirlere vacip, gerekli olduğunu temsilen ifâde 
etmektir. Çünkü onların oradan kurtulmaları imkânsızdır. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın; "Kıyamet gününde kâfire şöyle denilir: "Söyle bakalım.. Eğer yeryüzü 
dolusu altının olsaydı, (bu azaptan kurtulmak için) onu fidye olarak verir 
miydin?" Bunun üzerine o, "Evet" der. Bunun üzerine de ona, "Senden daha az 


ve kolayı istenmişti de, sen bundan kaçınmıştın!... "(5531 denilir." 
Bunların ikinci nev'i de Allah'ın "Onlar ateşten çıkmalarını dilerler. Halbuki 
onlar bundan çıkın değildir. Onlar Içinr kendilerini tutup durduracak bir azap 


vardır" sözüdür. Bu ifâdeyle ilgili olarak da şu iki mesele vardır: [354] 
Birinci Mesele 


Onların çıkmak istemeleri şu iki mânaya muhtemeldir: a) Onlar bunu kastettiler 
ve çıkış yolu aradılar.. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ne zaman oradan çıkmak 


isterlerse, yine içerisine iade olunurlar" (Hacc, 22) buyurmuştur. 

Denildi ki: Cehennemin ateşi onları yukarıya doğru yükselttiğinde, o 
cehennemden çıkmayı temenni etmişlerdir. 

Yine şu da belirtilmiştir. Ateşin kuvvetinden ve azaba uğrayanları 
savurmasından ötürü, sanki onlar, nerdeyse cehennemden çıkacaklardı... 

b) Onlar bunu temenni etmişler ve kalpleriyle istemişlerdir. Nitekim Allah bir 
başka âyetinde de, cehennemliklerin "Ey Rabbimiz, bizi buradan çıkar. Eğer 
(yine küm?) dönersek, artık hiç şüphesiz ki biz zalimlerdeniz" (Müminun. 107) 
sözlerini naklet-miştir. Bu izah tarzını da, bu âyeti yâ harfinin ötresiyle "Ateşten 


çıkarılmalarını dilerler" şeklinde okuyanın kıraati de tekid eder. 3531 
İkinci Mesele 


Alimlerimiz, bu âyetle, Allah'ın ihlâsla "Lâ ilahe illâllâh Allah'tan başka Tanrı 
yoktur" diyen kimseyi cehennemden çıkaracağına dair istidlal ederek söyle 
demişlerdir: 

Çünkü Cenâb-ı Hak, âyette bahsedileni, kâfirleri tehdit ve onları korkutan 
şiddetli bir vaid kabilinden saymıştır. Şayet bu hal kâfirlere mahsus olmasaydı, 
âyet-i kerimede ifâde edilen durumun kâfirlere tahsis edilmesinin bir mânası 
olmazdı. Allah en iyi bilendir. 

Söylediğimiz bu hususu, Cenâb-ı Hakk'ın "Onlar için, kendilerini tutup 
durduracak bir azap vardır" ifâdesi de teyid eder. Çünkü bu ifâdede hasr 
bulunmaktadır. Binâenaleyh mâna, "Devamlı olan azap başkaları için değil, 
sadece onlar içindir" demektir. Bu, Allah'ın tıpkı, "Sizin dininiz size..." (ramnm, 
6) buyruğu gibidir. Yani, "Başkaları için değil, sizin içindir" demektir. İşte 
burada da böyledir. 320) 


Hırsızların Cezası 


"Erkek hırsızla kadın hırsızın -o trtikâb ettiklerine bir karşılık ve ceza, Allah'tan 
ibret verici bir ukubet olmak üzere- ellerini kesiniz. Allah azizdir, hakimdir. 
Fakat kim yaptığı o haksız hareketinden sonra tevbe eder, kendisini düzeltirse, 
şüphesiz ki Allah, onun tevbesini kabul eder. Çünkü Allah, gafur ve rahimdir. 
Bilmez misin ki göklerin ve yerin hükümranlığı Allah'ındır. O, dilediğine azap 
eder, dilediğini de bağışlar. Allah her şeye hakkıyla kadirdir" (Mâlde, 38,39,40). 
Âyetin, daha önceki kısımla münasebeti hususunda iki görüş bulunmaktadır: 

a) Allah Teâlâ önceki âyette, yol kesmek suretiyle başkasının malmın alınması 


halinde, el ve ayakların (çaprazlama) kesilmesini farz kılınca, bu âyette de, 


hırsızlık yaparak başkasının malının alınması halinde de, el ve ayakların 57] 
kesileceğini beyân etmiştir. 

b) Cenâb-ı Hak, "Kim bir canı, bir can mukabilinde veya yeryüzünde birfesâd 
çıkarmaktan dolayı olmayarak öldürürse, bütün insanları öldürmüş gibi olur. 
Kim de onu kurtarırsa bütün insanları diriltmiş gibi olur" (mom». 32) buyurarak, 
haksız yere adam öldürme işinin çok büyük günah olduğunu zikredince, bundan 
sonra da adam öldürmeyi ve acı çektirmeyi mubah kılan cinayetlerden 
bahsetmiş, böylece önce yol kesmeden bahsetmiş, ikinci olarak da hırsızlık etme 


işini zikretmiştir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 13981 
Birinci Mesele 


Nahivciler, âyetteki, kelimelerinin merfû okunup okunmaması hususunda birkaç 
görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

a) Bu, Sibeveyh ve Ahfeş'in görüşü olup, buna göre Hak Teâlâ'nın ifâdeleri 
mübted(â olarak merfü olup, haberleri ise hazfedtimiştir. Buna göre kelamın 
takdiri "Size okunan şeyler içinde, hırsız erkek ve hırsız kadın(ın hükmü de 
vardır), yani "onların hükmü, şöyle yapmaktır" şeklindedir. "Zina eden kadınla 
zina eden erkekten her birine yüzer değnek vurun" (Nur, 2) ve "Sizlerden ftıhşu 
irtikâb edenlerin her ikisini de eziyyete koşun..." <Nisâ. 16) âyetleri hakkında da 
söz aynıdır. İsa İbn Ömer, hem bu âyeti, hem de Nür 2 âyetini mansüp olarak, 
şeklinde okumuştur. Buraların mansüp okunması Sibeveyh'e göre de tercih 
edilen okuyuştur. O, şöyle demektedir: "Çünkü birisinin, "Zeyd'e vur!" 
şeklindeki ifâdesi, "Zeyd, ona vur" ifadesinden daha güzeldir. Hem, "kesiniz.." 
kelimesinin, mübtedanın haberi olması caiz değildir. Çünkü mübtedanın 
haberine fâ harfi gelmez. 

b) Ferrâ'nın tercih ettiği görüştür Buna göre, bu kelimeleri merfü okumak, 
mansüp okumaktan daha evlâdır. Çünkü, kelimelerindeki elif lâm, 
mânasındadır. Binâenaleyh ifâdenin takdiri, "Hırsızlık yapan erkeğin elini 
kesiniz..." şeklindedir. Takdirin böyle ofması halinde, habere fâ harfinin gelmesi 
güzel ve yerinde olur. Çünkü haber, ceza (karşılık) cümlesidir. Hırsızlık yapan 
erkek ile hırsızlık yapan kadının bizzat kendileri kastedilip, ("Hırsızlık yapan şu 
erkek; hırsızlık yapan şu kadın..." denildiğinde) ancak, nasb okunması da 
yerinde ve güzel olur. Ama böylesi bir cezayı, böylesi bir fiili yapan herkese 
yöneltmeyi kastettiğinde, bu kelimeleri merfü okumak daha uygundur. İşte bu 
görüş, Zeccâc m da tercih etmiş olduğu bir görüş olup, mutemed ve güvenilir bir 


görüştür. 

Âyetten, şart ve cezanın murad edildiğine şu hususlar da delâlet etmektedir: 

a) Allah Teâlâ, bunu açıkça belirtmiştir. Ki bu da O'nun, "o irtikab ettiklerine bir 
karşılık ve ceza olmak üzere..." ifadesidir. İşte bu ifâde, el kesmenin, hırsızlık 
yapma fiiline mukabil, meşru kılınmış bir ceza olduğuna delâlet eder. 
Binâenaleyh, şartın umümi olmasından dolayı, cezanın da umumi olması gerekir. 
b) Hırsızlık, bir suçtur. El kesmek de bir cezadır. Suçlara ceza vermek, münasip 
ve uygun bir harekettir. Zira, münasip bir vasfın peşinden bir hükmün 
zikredilmiş olması, o vasfın, o hükmün illeti olduğuna delâlet eder. 

c) Âyeti bu mânaya alırsak, işte, o zaman bir şeyler ifâde etmiş olur. Ama, âyeti 
muayyen bir hırsıza hamlettiğimizde, o zaman âyet mücmel olur, elde edilmek 
istenen mânayı da ifâde etmez. Binâenaleyh, birinci mânaya almak daha uygun 
olur, Sibeveyh in benimsediği görüşe gelince, bu nazar-ı dikkate alınacak bir 
görüş değildir. Bunun böyle olduğuna şunlar da delâlet eder: 

a) Bu, gerek Hz. Peygamber (s.a.s)'den, gerekse ümmetin tamamından tevâtüren 
nakledilmiş olan Kur'ân-ı Kerim'i ta'na yol açar ki, bu kesinlikle bâtıldır. Eğer 
Sibeveyh: "Ben, bu ifâdeleri merfü okumanın, caiz olmadığını söylemiyorum. 
Ben ancak, mansup okumanın daha münasip olduğunu savunuyorum" diyecek 
olursa, biz deriz ki, bu da kötü bir şeydir. Çünkü sadece İsa İbn Ömer'in okuduğu 
bir kıraat şeklini, hem Hz. Peygamber'in hem de Sahabe ve Tabiin devrindeki 
bütün ümmetin okuduğu kıraate tercih etmek, kabul edilmez bir iş ve reddedilen 
bir söz olur. 

b) Şayet mansüp okumak evlâ olsaydı, o zaman kurrâ içinde, Hak Teâlâ'nın 
(Nisa, 16) sözünü mansup okuyanların da bulunması gerekirdi. Kurrâ içinde bu 
kelimeyi mansup okuyan hiç kimse olmadığına göre, Sibeveyh'in bu görüşünün 
sakıt olduğunu anlamış oluruz. 

e) Biz, kısmının müptedâ; haberinin de, kısmı olduğunu söylersek, bu durumda 
cümle müptedâ ve haberiyle tamam olmuş olur. O zaman ijüaâti emrinin 
başındaki fâ harfi neye taalluk eder? Eğer Sibeveyh, "Bu fâ harfi, kısmının 
delâlet ettiği fiil ile ilgili olur, yani, "O, hırsızlık yaptığında, onun elini kesiniz..." 
şeklinde olur derse, biz deriz ki, "İşin sonunda ifadesinin, "Kim hırsızlık 
yaparsa.." takdir etmeye ihtiyaç duyduğuna göre, bunu başta söyleyip de, 
sonradan zikrettiğin ifâdeyi takdir etmeye hiç ihtiyaç duymasaydın ya..." 

d) Biz, nasp ile okumayı tercih ettiğimiz zaman, bu, hırsızlık yapmanın, el 
kesmenin farz oluşunun bir illeti olduğunu göstermez. Ama biz merfü olarak 
kıraati tercih ettiğimiz zaman, âyet işte bu mânayı ifâde eder. Sonra bu mâna, 
âyetteki "İrtikâp ettiklerine bir karşılık ve ceza olmak üzere" ifâdesi ile de te'kid 


edilmiştir. Böylece merfu olarak okuyuşun daha evlâ olduğu sabit olur. 

e) Sibeveyh şöyle demiştir: "Araplar, en mühim olanı sözde en önce zikrederler 
(ehemmiyet derecesine göre sıralarlar). Ref ile olan kıraat, o kişinin hırsız 
olmasına onun etinin kesilmesinden daha çok önem vermeyi ifade eder. Bu ise 
hırsızın, sırf hırsız olması açısından durumu ile ilgili hususları açıklamaya daha 
çok ihtimam gösterilmesini gerektirir. Nasp ile olan kıraat ise kesme cezasını 
açıklamaya verilen önemin, onun hırsız olmasına verilen önemden daha fazla 
olduğunu ifade eder. Halbuki bilindiği üzere, buradaki maksad bu değildir. Zira 
bu âyetin maksadı hırsızlığın çirkinliğini göstermek ve ondan sakındırmayı 
kuvvetle ifâde etmektir. Böylece ref kıraati ile ve's-sariku ve's-sarıkatu diye 
okumanın kesin olan şk kıraat olduğu meydana çıkmıştır. Altah en iyi bilendir. 


[359] 
Âyetin Mücmel Olduğunu Söyleyenler Ve Delilleri 


Usulcü müfessirlerden pek çoğu, şöyle demişlerdir: "Âyet, şu bakımlardan 
mücmeldir: 

a) Hüküm, hırsızlık yapmaya bağlanmıştır. Halbuki mutlak olarak her hırsızlık, 
el kesmeyi icâb ettirmez. Aksine el kesmeyi gerektiren hırsızlığın, belli bir 
miktar malın çalınması şeklinde olması gerekir. Bu belli miktar ise âyette 
belirtilmemiştir, 

b) Allah Teâlâ, âyette etlerin kesilmesini farz kılmıştır. Halbuki âyette farz 
olanın sağ elin mi, sol elin mi kesileceği hususu izah edilmemiştir. İki elin 
birden kesilmeyeceği icmâ ile sabittir. Binâenaleyh âyet işte, bu bakımdan da 
mücmeldir. 

c) "Yed" (el) kelimesi, sadece parmaklan bile ifàde edebilen bir kelimedir. 
Baksana, bir kimse falancanın elini tutmayacağına yemin etse; onun 
parmaklarını tutsa bile yeminini bozmuş olur. Binâenaleyh "yed" (el) kelimesi, 
sadece parmakları da ifâde edebilen bir kelimedir. Bu, hem parmaklarla birlikte 
avuç içini de ifâde eden bir kelimedir. Yine bu kelime parmakları, avuç içini ve 
dirseklere kadar kolu da topluca ifâde edebilir. Yine bu kelime, omuzdan parmak 
uçlarına kadar bütün kolu da ifade edebilir. "Yed" (el) kelimesi, bütün bu 
manaları muhtemil bir kelime olunca ve âyette bu mânalardan birisi tayin edilip 
açıkça belirtilmeyince, âyet mücmel olur. 

d) Âyette "Kesiniz" emri, bir topluluğa hitaptır. Binâenaleyh bu kesme işi, bütün 
ümmet-i Muhammed için olabileceği gibi onlardan belli bir grup veya belli bir 
şahıs için de olabilir. O belli şahıs, alimlerin çoğunun benimsediği görüşe göre, 


zamanın imamı (müslümanların devlet başkanıjdır. Kesme işinin kimin yapacağı, 
açıkça belirtilmediği için, âyet mücmel olmuştur. Bütün bu izahlar ile, âyetin her 
hâlü kârda mücmel olduğu sabit otur. İşte bu görüşte olanların izahları bundan 
ibarettir, [360] 


Âyetin Mücmel Olmayıp, Âmm Olduğunu Söyleyenler 


Muhakkik âlimlerden bir o,rup şöyle demişlerdir: "Âyet, kesinlikle mücmel 
değildir. Çünkü biz, ifadelerinin başındaki elif-lâmın manasında {şart ifade 
ettiğini), "(Kesiniz)" ifadesinin başındaki fâ'nın da, ceza (cevap) için olduğunu 
beyan etmiştik. Buna göre âyetin takdiri, "Hırsızlık eden erkeğin elini kesiniz" 
şeklinde otur. Bunun bu şekilde olduğu, âyetteki, "o irtikâb ettiklerine bir karşılık 
ve ceza olmak üzere..." ifâdesi ile de kuvvet kazanır. "İrtikâp etmekten" muradın, 
mutlaka daha önce bahsedilmiş olan, hırsızlık hadisesi olması gerekir. 
Binâenaleyh bu, hükmün illetinin ve taalluk ettiği şeyin, hırsızlığın bizatihi 
kendisi olduğuna delâlet eder. Bunun muktezası (gereği) de, bu şartın meydana 
geldiği hususta ceza cümlesinin hükmünün (yani kesme işinin) genel olmasıdır, 
meğer ki bu genel kavramın tahsis edilmesini (daraltılmasını) gerektiren ayrı bir 
delil bulunsun. Âyetteki Jjftl (eydiyye) lafzının genel bir mefhum olduğu 
iddialarına karşı ise deriz ki: Bunun gereği elleri (her iki eli) kesmektir, fakat her 
iki eli birden kesmek gerekmediği, keza sol elden başlamak gerekmediği de icmâ 
ile sabit olunca, bu mefhumu genel (umum) olmaktan hariç tutuyoruz. 

Onların, "yed (el) kelimesi şu, şu mânaları ifâde eder" şeklindeki görüşlerine 
karşılık deriz ki: "Biz bunu kabul etmiyoruz. Aksine "yed" (el), bu uzvun 
parmak ucundan dirseklere kadar olan kısmını ifâde eder. İşte bu sebepten ötürü 
Cenâb-ı Hak, "Yüzlerinizi ve dirseklere kadar ellerinizi yıkayın" (Maıöe.y 
buyurmuştur. Şayet pazu, "el" (yed) kelimesinin mânasına dahil olmasaydı, bunu 
"dirseklerinize kadar" diye sınırlamaya gerek duyulmazdı. Binâenaleyh âyetin 
zahiri, her iki elin, omuz başından kesilmesini gerektirir. Nitekim haricilerin 
görüşü de böyledir. Fakat biz bu hususu, başka bir delilden Ötürü terkederiz. 
Onların dördüncü olarak söyledikleri, âyetteki "kesiniz" emrinin, herkes için de, 
beli bir şahıs için de bir hitap olmasının muhtemel olduğu hususundaki 
görüşlerine de, şöyle cevap veririz: "Zahirine göre bu emir, herkese şâmil olan 
bir hitaptır. Ancak bu hitap ile, başka bir delile göre tahsis edilen (sınırlama 
yapılan) yerlerde amel edilmez. Binâenaleyh âyet ile, tahsis edilmeyen yerlerde 
amel edilir. Netice olarak diyebiliriz ki: Bu âyet âmmdır. Binâenaleyh bazı 
meselelerde, ayrı bir delil ile tahsis edilmiştir. Bu sebeple âyet, tahsis edildiği 


yerlerin dışında, yine umümi olarak hüccet oluşunu sürdürür. Bu görüşün, "Âyet 
mücmeldir, bundan dolayı kesinlikle (açık) mâna ifâde etmez" diyenlerin 


görüşünden daha uygun olduğu malumdur. 361) 
Üçüncü Mesele 


Fakihlerin cumhuru şöyle demişlerdir: "El kesme cezası, ancak iki şartın 
bulunması halinde gerekir: 

1) Çalınan şeyin değerinin belli bir nisabı geçmesi... 

2) Çalınan şeyin, korunan (saklanan) bir şey olması..." 

İbn Abbas, İbnuz-Zübeyr ve Hasan el-Basri, "mikdarın nazar-ı dikkate 
alınmayacağını, binâenaleyh, çalınan şey ister az ister çok olsun, el kesmenin 
farz olduğunu" söylemişler; "malın korunması" şartının da nazar-ı dikkate 
alınmayacağını belirtmişlerdir ki bu, Dâvüd el-İsfehani ile Haricilerin görüşüdür. 
Onlar bu meselede, daha önce de izah ettiğimiz gibi, âyetin umüm oluşuna 
sarılmışlardır. Çünkü, "Erkek hırsızla kadın hırsızın..." ifâdesi, ister az olsun 
isterse çok olsun; ister korunmuş muhafaza edilmiş olsun, isterse olmasın, 
çalınan her şeyi içine alır. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Şayet 
biz, âyeti tahsis etme cihetine gidersek, bu tahsis etme işi, ya haber-i vâhidle 
veya kıyasla olur. Halbuki Kur'an'ın umüm olan ifâdelerini haber-i vâhid veya 


kıyas ile tahsis etmek caiz değildir. [362] 
Cûmhur'un Görüşü 


Cumhür-u tukahânm detiti şudur: Bizim, âyetin tahsis edildiğini söylememize 
ihtiyacımız yoktur. Aksine biz diyoruz ki: Sirkat (hırsızlık) lafzı, Arapça bir 
lafızdır. Yine biz zaruri olarak biliyoruz ki, dilciler, başkasının buğdayından tek 
bir dane veya tek bir saman çöpü veyahut da küçük bir ekmek kırıntısı alan 
kimseye, "O, falancanın malını çaldı" demiyorlar. Böylece biz, her ne surette 
olursa olsun, başkasının malını almanın "sirkat" (hırsızlık yapmak) diye 
adlandırmadığını anlamış oluruz. Yine "sirkat" lafzı, mal sahibinin gözünün bir 
an için gafil olması anlamına gelen ifâdesinden de iştikak etmiştir. Şayet çalınan 
şev, herkesin arzu-layıp elde etmek ve elde tutmak istediği; bu sebeple de, 
hırsızlık edenin onu ele geçirmeye arzu duyduğu, ama malı çalınan kimsenin de 
onu başkasına vermek istemediği bir şey olursa, işte o zaman, hırsız "mal 
sahibinin gözünün bir an gafil olmasına" ihtiyaç duyar. İşte bu sebepten dolayı, 
el kesmenin farz olabilmesi için, alınan malın, emsalinin korunan mallar 


cinsinden olmasına itibar ettik. Çenkü, muhafaza altına alınmayan şeylerde, mal 
sahibinin gaflet etmesi mânasına gerek duyulmaz. Böylece de, korunmamış 


maldan alınan şey, hırsızlık olarak adlandırılmaz. B63] 
Davud Zahiri'nin İçtihadına Göre Hırsızlıkta Nisab Aranmaz 


Oâvûd ez-Zâhîrî şöyle demektedir: "Biz de, bir tane buğdayın ve tek bir saman 
çöpünün alınması halinde, el kesmenin farz oiduğunu söylemiyoruz. Bilakis, ele 
geçirilmesi ve elde tutulması arzulanan ve bundan daha az olan şeylerde de elin 
kesilmesinin farz olduğunu söylüyoruz." Çünkü, azlık ve çokluk miktarları, 
değişmeyen bir kaidpyo bağlı değildir (görelik taşırlar). Binâenaleyh çoğu kez, 
büyük bir kral milyonlarca lira parayı önemsiz görür de, fakir bir kimse de iki 
buğday tanesini ve ona denk bir malı gözünde büyütür. İşte bundan dolayı Şafiî 
(r.h): "Bir kimse, "falancanın, bende alacağı büyük bir malı vardır" deyip, sonra 
da bu büyük malın, bir buğday tanesi olduğunu açıklasa, kendisine son derece 
ihtiyaç duyduğu ve alabildiğine de fakir olduğu için, bu buğday tanesinin, onun 
gözünde büyütülmüş, büyük görülmüş olması ihtimalinden dolayı, onun bu sözü 
kabul edilir" demiştir. Azlık ve çokluk miktarları, belli bir kaideye bağlanmış 
olmayınca, hükmü, "mal" diye adlandırılacak şeyin en azına bağlamak ve ona 
bina etmek gerekir. Birisinin bunu çok tuhaf görüp de, "Bir buğday tanesinin 
çalınması halinde, elin kesilmesi nasıl caiz görülebilir? Çünkü dine karşı olanlar, 
bunu, şeriatı tenkit etmeye bir sebep sayar ve "Bir elin diyeti beşyüz dinar altın 
değerinde olunca, daha nasıl, bu kadar az bir mal çalmadan dolayı et kesilir?" 
derler..." diyemez. 

Sonra biz böyle bir tenkide, şu şekilde cevap veririz: Şeriat, bu kadar az bir malı 
çalıp onu almaya tenezzül etmek suretiyle, bu denli bir alçaklık ve adilik yaptığı 
için o kimsenin elini kesmiştir. Binâenaleyh şeriatın, bu alçaklık sebebiyle o 
kimseyi böylesi büyük bir cezaya çarptırması tuhaf karşılanamaz. Bu cevap, 
onların hepsi tarafından kabul görünce, çalınan şey az veya çok olsun, elin 
kesilmesinin farz olması hükmü de, tarafımızdan makbul olur. (Dâvüd ez-Zahiri) 
sözünü şöyle sürdürmüştür: "Bu bahsettiğimiz şeyler, burada, Kur'ân'ın umüm 
ifâde eden nasslarının, haber-i vâhid ile tahsis edilmesinin caiz olmadığına 
delâiet etmektedir. Zira, umüm ifâdelerin tahsis edildiğini söyleyenler de, birkaç 
vecih üzere ihtilaf etmişlerdir: Meselâ Şafii (r.h): "Bir dinarın dörtte birinin 
çalınması hâlinde, el kesmek farz olur" demiş ve buna delil olarak da, Hz, 
Peygamber (s.a.si'in, fa "El ancak bir dinarın dörtte biri miktarı (nın çalınması 


halinde) kesilir" [364] hadisini rivayet etmiştir. Ebü Hanife (r.h): "El kesmek, 


sikkeli, basılmış on dirhem veya daha fazlasının çalınması halinde caiz olur" 
demiş, bu hususta da Hz. Peygamber'in "El ancak bir kalkanın bedeli kadar 


miktarın çalınması halinde kesilir" [365] şeklindeki hadisini rivayet etmiştir. Bu 
ifâdenin zahirinden, "Bir kalkanın bedelinin on dirhemden daha az olmayacağı 
anlaşılmaktadır. İmâm Mâlik, Ahmed İbn Hanbel ve İshâk elin, üç dirhem veya 
bir dinarın dörtte bihtıymetinin çalınması talinde kesileceğini söylemişlerdir. İbn 
Ebi Leylâ ise, bu miktarın, beş dirhem okluğunu söylemiştir. Bu müçtehid 
imamlardan her biri, diğerinin rivayet ettiği haberi tenkit etmişlerdir. İşte bu 
durumun böyle olması halinde, (âyetin umumunu) tahsis eden bu hadisler, 
birbiriyle çelişmiş olurlar. Binâenaleyh, bu tahsis eden haberlerden hiçbirine 
iltifat etmemek; Allah'ın hükmünü bilmek için Kur'ân'ın zahirine başvurmak 
gerekir. Hiç kimse, "Sahabe (r.h), elin kesilmesinin ancak, muayyen bir miktarın 
çalınması halinde farz olduğu hususunda icmâ etmişlerdir" diyemez. Zira, Hasan 
e*-Basri, el kesmenin, mutlak anlamda hırsızlık yapılması halinde farz olduğunu 
söyler "Elinin bir dirhem sebebiyle kesilmesinden sakın" derdi. Eğer Sahabe 
tarafından Döyle bir icmâ vaki olmuş olsaydı. Sahabeye çok yakın bir zamanda 
yaşamış olan ve dini hususlarda alabildiğine ihtiyatlı davranan Hasan el-Basri 
(bu icmâya) muhalefet etmezdi... İşte Hasan el-Basri ve Dâvüd el-İsfehani'nin 


mezhebinin izahı bundan ibarettir. 1390) 
Cumhura Göre Ceza Nisabtan Fazlasında Uygulanır 


Fukahâya gejince onlar, elin kesilmesinin farz olabilmesi için, mutlaka belirli bir 
miktarın çalınmasının şart olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu cümleden 
olmak üzere Şafii (r.h): "El kesmek, bir dinarın dörtte biri veya daha fazlasının 
(veya bu değerde bir malın) çalınması halinde farz olur" demiştir ki, işte bu 
miktar hırsızlığın nisabıdır. Diğer şeyler de, bu miktara göre değerlendirilir. 

Ebü Hanife ve Sevri: "El kesmek, sikkeli on dirhemden daha az bir şeyde farz 
olma*. Diğer eşya da, bu kıymete göre hesaplanır" demişlerdir. Mâlik (r.h), "bu 
miktarın, bir dinarın dörtte biri veya üç dirhem olduğunu"; İbn Eb! Leylâ ise, 
"beş dirhem olduğunu" söylemişlerdir. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: "Hak Teâlâ'nın "Erkek hırsızla kadın hırsızın ellerini 
kesiniz" emrinin zahiri, az veya çok olsun, bir şeyin çalınması halinde el 
kesmenin farz olduğunu göstermektedir. Ancak ne var ki fukahâ kendi 
aralarında, bir dinarın dörtte biri kıymetinden daha az olan şeylerden ötürü el 
kesmenin farz olmadığı hususunda anlaşmışlardır. Binâenaleyh bir dinarın dörtte 
biri veya daha fazlası nisabı, nassın zahirinden anlaşılmalıdır. Sonra O, bu 


görüşünü, Hz. Peygamber'in BEZ şeklindeki hadisiyie tekıd etmiştir. Ebü Hanife 
(r.h)'nin, Hz. Peygamber'in, "El ancak, bir kalkanın bedelinin çalınması halinde 
kesilir" şeklindeki hadisine tutunması, şu iki bakımdan zayıftır: 

a) Kalkanın bedeli meçhuldür. Binâenaleyh, Kur'ân'ın umüm ifâde eden âyetini, 
mücmel ve mânası meçhul olan bir haber-i vâhidle tahsis etmek caiz değildir. 

b) Şayet, bu kalkanın bedeli on dirhem olarak takdir edilmiş olursa, bu hadis 
sebebiyle Cenâb-ı Hakk'ın "Erkek hırsızla kadm hırsızın ellerini kesiniz" 
emrindeki umumilik hakkında meydana gelen tahsis, bu âyetin umumiliği 
hakkında, Hz. Peygamber'in: "El ancak birdinann dörtte biri miktan(nm 
çalınması halinde) kesilir" ifadesiyle meydana gelmiş olan tahsisten daha 


fazladır. Binâenaleyh tercih, bu taraftan yana olur. [368] 
Tekrar Tekrar Çalan Hırsızın Kesilecek Azası 


'Şafii (r.h), bir kimsenin ilk hırsızlığında sağ elinin; ikincisinde sol ayağının; 
üçüncüsünde sol elinin; dördüncüsündeyse sağ ayağının kesilmesine 
hükmederken; Ebü Hanife ve Sevri, üçüncü ve dördüncü defalarda hiçbir 
tarafının kesilmeyeceği şeklinde hüküm vermişlerdir. ŞâfİÎ (r.h) bu âyeti, şu iki 
yönden delil getirmiştir: 

a) Hırsızlık, el kesmenin farz oluşunun illetidir. Şayet bu illet, üçüncü defa da 
tahakkuk ederse, el kesme de üçüncü defa farz olur. Biz, "Hırsızlığın, el 
kesmenin farz oluşunun illeti olduğunu" söyledik. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Erkek 
hırsızla kadın hırsızın ellerini kesiniz" buyurmuştur. Biz bu ifâdenin mânasının, 
"Bir kimse şayet çatarsa elini kesiniz" şeklinde olduğunu söylemiştik, Hem 
İçkili "ellerini kesiniz" buyruğunun başında bulunan fâ harfi de, el kesmenin, 
yapılan o hırsızlığa mukabil bir ceza olduğunu göstermektedir. Binâenaleyh, 
hırsızlık el kesmenin illetidir. Şüphesiz ki bu hırsızlık üçüncü defa da tahakkuk 
etmiştir. Şu halde kesmeyi gerektiren durum, bu üçüncü defada da hasıl 
olmuştur. Öyleyse gereği neyse yerine getirilmelidir. Bunun gereğinin ilk kerede 
elinin kesilmiş olması keyfiyetinin olması caiz değildir. Çünkü hüküm, illetinden 
önce bulunamaz. Bu böyledir, zira el kesme, ilk hırsızlık yapılması ile farz 
olmuştur. Binâenaleyh geriye, bu hırsızlığın ancak, üçüncü kere de (yapılması 
halinde), başka bir kesmeyi gerektirmesi durumu kalır ki, işte elde edilmek 
istenen netice de budur. 

b) Allah Teâlâ, buyurmuştur lafzı cemi olan bir lafızdır. Cem'in en azı ise üçtür. 
Binâenaleyh ifâdenin zahiri, hırsızlık eden erkek ve kadının, ellerinden (yani el 
ve ayaklarından) üçünün kesilmesinin farz olmasını gerektirir. İlk hırsızlıkta, bu 


hüküm ile amel edilmemiştir. Binâenaleyh üçüncü hırsızlıkta, bununla amel 
edilmesi gerekir. [369] 


Şaz Kıraatlerin Değerlendirilmesi Hakkında Önemli Not 


İmdi eğer, "İbn Mes'üd (r.a), bunu "O ikisinin sağ ellerini kesin" şeklinde 
okumuştur. Binâenaleyh hüküm mutlak olarak ellere değil, sağ ellere tahsis 
edilmiştir. Şazz kıraatler de haber-i vâhid yerine geçer" derler ise, biz deriz ki: 
"Şazz kıraatler, mütevâtir kıraatleri iptal edip, hükümsüz kılmaz. Binâenaleyh 
biz, mezhebimizin görüşünü isbatta mütevâtir ktraata tutunuyoruz. Hem bizce 
şazz kıraat bir hüccet değildir. Çünkü biz, şazz kıraatin Kur'ân sayılmayacağını 
kat'i olarak söylüyoruz. Çünkü eğer o Kur'ân sayılsaydı, mütevâtir olurdu. 
Çünkü eğer biz, Kur'ân'dan herhangi bir kısmi.n bize tevatür yoluyla gelmemiş 
olduğunu mümkün görürsek, Râfızilerin ve mülhidlerin (inkarcıların) Kur'ân 
hakkındaki "Belki de Kur'ân'da, Hz. Ali İbn Ebü Talib'in halifeline bir nass otark 
(açıkça) delâlet eden âyetler vardı, ama onlar bize kadar gelmedi. Bö.'fci de, 
şeriatın hükümlerinin çoğunun neshedildiğini ifâde eden âyetler vardı. Ama 
onlar bize kadar nakledilmedi" şeklindeki ta'nlarına bir kapı açmı oluruz. Bütün 
bu iddialar bâtıl olu ıca |(hükmediyoruz ki] şayet bunlar Kur'ân olsaydı, mütevâtir 
olurlardı. Mütevâtir olmadıklarına göre, Kur'ân'dan olmadıklarına kesinlikle 
hükmederiz. Böylece şazz kıraatlerin kesinlikle bir hüccet olmadıkları sabit 


olmuş olur. 1370) 


Hırsız Çaldığı Malı Tazmin Eder mı? 


Şâfti (r.h): "Hırsız çaldığı şeyi tazmin eder" demiştir. Ebü Hanife, Sevri, İmam 
Ahmed ve İshâk: "Elin kesilmesi ile çalınan şeyin geri ödenmesi cezası birlikte 
uygulanmaz. Eğer hırsız çaldığını tazmin eder, geri öderse, eli kesilmez. Yok 
eğer eli kesilmiş ise, çaldığını geri ödemez" demişlerdir. İmâm Mâlik (r.h) ise: 
'Herhâlukârda o hırsızın eli kesilir. Ama zengin ise çaldığını geri ödemesi 
gerekir, fakir ise gerekmez" der. 

İmam Şafii'nin delili şudur: Âyet, hırsızlığın elin kesilmesini gerektirdiğini 
gösterir. Hz. Peygamber (s.a.s) de, "El aldığı şeyi geri verinceye kadar muhafaza 
etmelidir" (el, aldığını geri vermek mecburiyetindedirl3 211 buyurmuştur. Bu 
hadis, çalınan şeyin geri ödenmesini gerektirir. Hırsızlıkta, bu iki şey (yani 
kesme cezası ile geri ödeme, yani tazmin işi) birlikte bulunmuştur. Binâenaleyh 


hem elin kesilmesi, hem de alınan (çalınan) şeyin ödenmesi vaciptir. 

Bir kimse, "8u iki şeyin aynı anda bulunması imkânsızdır" dese, bu bir muaraza 
olur. Dolayısıyla delilini getirmesi gerekir. Kaldı ki biz şöyle diyoruz: Allah'ın 
cezalandırması (Allah'ın hakkını yerine getirip had uygulanması) kutların 
hakkını vermeye mani sayılamaz. Bunun delili şudur ki, (hacc sırasında) mülk 
olan bir av hayvanını öldüren ihramlı hacı ceza kurbanı kesmekle beraber o 


hayvan sahibine ödeme (tazmin) yapması da gerekir. 72İ Bunun bir delili de 
şudur ki: Çalıntı mal mevcut ise, ittifakla onun sahibine geri verilmesi gereklidir. 
Keza -icmâ ile- birsam elinin kesilmesi vaktine kadar, çalıntı malın mal sahibinin 
mülkiyetinde sayılma» da buna delâlet eder. Kesme olduğunda da mülkiyet ya 
tam kesilme vaktine münhasır olur, yahut hırsızlık vaktinin başlangıcına 
(çalındığı ilk vakte) isnad edilir. Muarızımız birinci iddiayı benimsemez. İkinci 
ihtimal konusunda da şöyle demek gerekir: O mal hakkındaki mülkiyet, kesme 
vaktinden itibaren, o vakitten önceki zamanda meydana gelmiştir. Bu ise fiilin, 
geçmiş zamanda olmuş olmasını gerektirir. Bu ise imkânsızdır. 

Ebü Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: "Allah Teâlâ. ği kesme işinin bir ceza 
olduğunu söylemiştir. "Ceza" ise, "yeterli, kâfi" manasınadır. Binâenaleyh bu el 
kesme cezası, hırsızlık süçj hususunda yeterliftr. Bu yeterli olunca, çaldığını geri 
Ödeme cezasının buna ilave edilmemesi gerekir." 

Ebü Hanife'ye şöyle cevap verilir: "Eğer sizin dediğiniz gifet olsaydı, çalınan 
şeyin mevcut olması halinde de, o malın geri verilmemesi gerekirdi." Allah 
doğruyu en iyi bilendir. 731 


Kesme Emrini Gerçekleştirecek Merci 


imam Şâffi (r.h): "Efendi, kölelerine şer'i cezalan uygulamaya yetkilidir" derken, 
Ebü Hanife(r.h), "efendinin böyle bir yetkisi olmadığını!' söylemiştir. İmam 
Şafii'nin delili şudur: Âyetteki "(O ikfsfnin) etlerini 

kesiniz" ifâdesi, herkes için umümi bir emirdir. Çünkü bu hitapta, kesme işinin, 
müslümanların bir kısmına değil de, diğer bir kısmına ait olduğuna delâlet eden 
bir durum yoktur. Her müslüman bu ifâdeye dahil olduğuna göre, kölenin 
efendisi de dâhildir. İmam ile mevlâ (kölenin efendisi) dışındakiler hususunda bu 
nassla amel etme terkedilmiştir. Böylece imam ile mevla hakkında bu emrin 


yürürlükte olması vacip olmuştur. [374] 


Âyetin, imam Seçmenin Lüzumuna Delil Olması 


Kelâmcılar, bu âyetle, ümmet-i Muhammed'in, kendilerine bir imam (devlet 
başkanı) bulup tayin etmelerinin farz olduğuna istidlal etmişlerdir. Bunun delili 
şudur: Allah 


Teâlâ, bu âyetle hırsız ve zâni olanlaral5/9İ, cezanın uygulanmasını farz 
kılmıştır. Binâenaleyh bu hitapların, belli bir şahsa yönelik olması gerekir. 
Ümmet-i Muhammed, şer'i cezaların suçlulara uygulanmasının, halkın tek tek 
fertlerine farz olmadığı, aksine hür olan suçlulara cezaları uygulama yetkisinin 
ancak devlet başkanına ait olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu 
mükellefiyetler, kesin birer vecibe olup, yerine getirilmeleri de ancak bir imamın 
(devlet başkanının) bulunmasına bağlı olunca ve bunların ancak imamın 
bulunması ile gerçekleşeceği sabit olunca ve mükellefin de gücünün yettiği 
vecibeleri yerine getirmesi vacip olunca, işte o zaman bir devlet başkanının 


(imamın) tayin edilmesi gerektiğine kesin hükmetmek gerekir. [376] 
Mu'tezüe'nin İhbat İddiası ve Reddi 


Mu'tezile şöyle der: "Âyetteki "Allah'dan, ibret verici bir ukubet (ceza) olmak 
üzere..." ifâdesi, bu cezanın, o hırsıza uygulanışının, ancak o hırsızı küçümsemek 
için olup onu her ve hakir kılacak bir yolla yapıldığını gösterir. Durum böyle 
olunca, o kimsenin küçümsenmeye, kınanmaya ve hor-hakir kılınmaya müstehak 
olduğunu söylemek gerekir. Durumun böyle olduğu her zaman, o kimsenin övgü 
ve saygıya müstehak olarak kaldığı söylenemez. Çünkü bu iki durum (yani 
küçümseme ile saygı) birbirinin zıddıdır. Zıdların arasını birleştirmek imkânsız 
olur. Bu da, büyük günahın cezasının, taatlerin sevabını silip yokettiğini 
gösterir." 

Bil ki "ihbat" (günahın, sevabı yok etmesi) ile ilgili görüşün batıl ve yanlış 
olduğu hususunda, (Bakara, 264) âyetini tefsir ederken, birçok delil getirmiştik. 
Onları burada tekrar etmek istemiyoruz. 

Yine de Muf'tezile'nin bu sözüne şöyle cevap veririz: "Biz, bu cezanın tenkil 
tarzında vaki olmasının, o hırsızın tevbe etmemiş olması şartına bağlı olduğu 
hususunda sizinle ittifak halindeyiz. Binâenaleyh Allah'ın o kimseyi affettiğine 
oaır b delilin bulunması halinde, bu cezanın uygulanmasının tenkil suretinde 
olmayıp imtihan için yapıldığını kesinkes söylemek gerekir. Ne var ki biz, 


affolunabileceğine dair pek çok delil de zikretmiştik." BZH 


Dokuzuncu Mesele 


Mu'tezile şöyle demektedir: "Ayetteki, "O İrtikâb ettiklerine bir karşılık ve ceza, 
Allah'dan bir ibret verici 

ukubet olmak üzere..." ifâdesi, Allah'ın hükümlerinin ta'ffl edilebileceğine 
(sebep ve illetlere bağlanabileceğine) delâlet eder. Çünkü âyetteki "o irtikâb 
ettiklerine bir karşılık" ifâdesindeki bâ harf-i cerri, el kesme cezasının, ancak 
hırsızlık etme sebebine bağlı olduğu hususunda açık bir işarettir. Mu'tezile'nin bu 
görüşüne, bu sürede, (Maide, 32)âyeti ile ilgili olarak söylediğimiz şeylerle 
cevap veririz. [378] 


Onuncu Mesele 


Âyetteki "O irtikâb ettiklerine bir karşılık ve ceza olarak..." ifâdesi hakkında 
Zeccâc şöyle demiştir: 

"Ceza", kelimesi, mefül-ü leh olduğu için mansup olup, kelamın takdiri, 
"Yaptıkları işin ceza olduğu için, onların ellerini kesiniz" şeklindedir. "Allah'dan 
bir ukubet olmak üzere" tabiri de, aynı şekilde mefül-ü leh olduğu için 
mansuptur. İstersen bu iki kelimeyi, "kesiniz" ifâdesinin delâlet ettiği fillerin 
birer mef.ülü mutlakı kılarak, mansup olduklarını söyleyebilirsin. Buna göre 
âyetin takdiri, "Yaptıkları o işe bir ceza olarak onları cezalandırın ve onları, 


Allah'dan ibret verici bir ceza ile tenkil edin" şeklinde olur. [379] 
Âyet Sonlarındaki Esma-i Hüsnâ'nın Mânaya Uyumu 


Hak Teâlâ'nın buyruğu, "O, intikam alma hususunda aziz (kudretli), şeriat ve 
mükellefiyetleri hususunda da hakim (hikmetii)dir" manasınadır. Esma'i şöyle 
der: "Mâide suresini okurken, yanımda bir bedevi Arap bulunuyordu. Bu âyeti 
yanlışlıkla "Allah, gafur ve rahimdir" şeklinde okudum. Bunun üzerine bedevi, 
"Bu kimin sözüdür" deyince ben, "Allah'ın sözü" dedim. O, "Bir daha oku" 
deyince, ben de tekrar aynı yanlışlığı yapıp dedim ve hemen yanlışlığımın 
farkına vararak, diye okudum. Bundan sonra bedevi, "işte şimdi düzelttin" dedi. 
Ona, bunu nasıl anladığını sorunca, "Ey be adam, O (Allah) aziz ve hakim 
olduğu için, elin kesilmesini emretmiştir. O, mağfiret ve rahmeti ile elin 
kesilmesini emretmez" diye cevap verdi. 

Sonra Cenâb-ı Hak. "Fakat kim yaptığı o haksız hareketinden sonra tevbe eder 
ve kendisini düzeltirse. şüphesiz ki Allah, onun tevbesint kabul eder. Çünkü 


Allah, gafur ve rahimdir" buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 380 
Mücerrat Tevbe Affedilmek için Yeterli midir? 


Âyet, Cenâb-ı Hakk'ın, tevbe edenin tevbesini kabul ettiğine delâlet etmektedir. 
Eğer, "Âyetteki "ve kendisini düzeltirse.." ifâdesi, sırf tevbenin kabul 
edilmediğini gösteriyor?" denir ise, biz deriz ki: Bu ifâdeden maksad, "O kimse 
Sâlih ve sadık bir niyyet; sahih ve bütün diğer maksatlardan uzak bir azim ve 


kararlılık ile tevbe ederse..." demektir. LBSH 


Tevbe Eden Hırsızın Elinin Kesilmesi Cezası Düşer mi? 


Eli kesilmeden önce, kişi tevbe ederse, Allah onun tevbesini kabul eder. 
Ama, ondan bu el kesme cezası düşer mi? Tabiin âlimlerinden bir kısmı şöyle 
demektedirler: "Bu kimseden, had cezası düşer. Çünkü bu âyetin sonunda,gafur 
ve rahim kelimelerinin zikredilmesi, azabın, o kimseden sakıt olduğunu gösterir. 
Halbuki bu âyette zikredilen ceza da, el kesme cezasıdır. Binâenaleyh âyetin 
zahiri, bu cezanın sakıt olmasını iktizâ eder. Cumhür-u ulemâ ise: "Bu kimseden 
bu ceza düşmez; bilakis bu ceza o kimseye, bir imtihan maksadıyla tatbik 


edilir..." demişlerdir. [382] 
Tevbeyi Allah Lütfen Kabul Buyurur 


Âyet, tevbenin kabul edilmesinin, Allah üzerine vacip olmadığına delâlet 
etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, tevbeyi kabul etmekle kendini medhetmiştir. 
Medh ise, görevi olan şeyleri edâ etmekle değil, ancak bir lütuf ve ihsanvarî 
fiilleri yapmakla olur. 

Daha sonra Allah, "Bilmez misin ki göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır? O, 
dilediğine azap eder, dilediğini de bağışlar. Allah her şeye hakkıyla kadirdir" 
buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ, hırsızın elinin kesilmesinin ve tevbe etmeden ölmesi halinde 
âhirette azaba uğramasının vacip olduğunu kesin olarak beyan edip, sonra da 
tevbe ederse, onun tevbesini kabul edeceğini zikredince, bunun peşinden, 
Allah'ın dilediğini yapacağını ve irâde ettiği şekilde hükmedeceğini, bu sebeple 
istediğine azap edeceğini, istediğini de bağışlayacağını beyân etmiştir. Hak 
Teâlâ'nın bu âyette, "azap etme"yi, "bağışlamak"dan önce zikretmesinin sebebi, 
hırsızlığın, tevbeden önce olmuş olmasına mukabele tarzında varid olmasıdır. 
Vahidi şöyle der: "Bu âyet, "adalet ve zulüm" konusunda, Allah'ın itaatkâr kula 
merhamet etmesinin, isyankâr kula da azap etmelinin vacip olduğu şeklindeki 
görüşlerinde. Mu 'tezile aleyhine açık bir ötHMk. Çünfcü *y*. rahmet-t 
ilâhiyenin Allah'ın meşietine (dilemesine) bağlı olduğuna delâlet eder. Halbuki 
vücüb iddiası (yani Allah'ın rahmet etmesinin vacip oluşu), buna ters düşer." 

Ben diyorum ki; Bu hususta, Mu'tezile'nin görüşünün yanlışlığını gösteren bir 
başka husus da şudur: Allah Teâlâ, önce "Gök/er/n ve yerin mülkünün Allah'ın 
olduğunu bümedfn mi?" buyurmuş, sonra bunun peşisıra, "O, dilediğine azap 
eder, dilediğini de bağışlar" demiştir. İşte bu durum da, Hak Teâlâ'nın bazan azap 


etmesinin, bazan da bağışlamasının güzel ve yerinde olduğuna delâlet eder. 
Çünkü O, mahlükatın sahibi, Rabbi ve Tanrısıdır. Alimlerimizin görüşü de 
budur. Çünkü onlar şöyle derler: "Allah Teâlâ'nın istediği ve dilediği her şey 
güzeldir. Zira O, bütün mahlükatın mâlikidir. Mâlikin, mülkünde istediği ve 
dilediği gibi tasarruf etme yetktei vardır. Mutezile ise, "Allah tarafından olan bu 
fiillerin güzel ve yerinde oluşu, mahlükatın ilahı ve sahibi oluşundan dolayı 
değil, aksine kullarının faydasını ve zararını gözetmesinden dolayı güzel 
olmuştur" derler. İşte bu görüşü, izah ettiğimiz gibi, bu âyetin açık ifâdesi de 
iptal eder. 5831 


Yahudilerin Daha Başka Özellikleri 


"Ey peygamber, kalpleriyle inanmadıkları halde ağalarıyla "inandık" 
diyen(münafik)larla yahüdilerden, kütürde koşuşup yarışanlar sent mahzun 
etmesin. Onlar, durmadan yalan dinleyen, senin yanma gelmeyen diğer bir 
kavim hesabına casusluk yapan kimselerdir. Onlar, kelimeleri, (Allah taraftndan) 
konuldukları yerlerinden değiştirir (bozarlar). Onlar, "Eğer size şu (fetva) verilir 
ise onu alın, eğer o verilmez İse, onu (kabul etmekten) çekinin" derler. Allah 
kimi fitneye düşürmeyi murad ederse, artık sen o kimse için hiç bir şey 
yapamazsın. Onlar, Allah'ın kalplerini temizlemeyi murad etmediği kimselerdir. 
Dünyada hor ve hakir olmakr onların hakkıdır. Onlara, âhirette de pek büyük bir 
azap vardır. Alabildiğine yalan dinleyen ve haram yiyenlerdir onlar. Eğersana 
gelirler ise, İster aralarında hükmet, ister onlardan yüz çevir. Eğer onlardan yüz 
çevirirsen, sana hiçbir zarar veremezler. Eğer hükmedersen, aralarında adaletle 
hükmet. Çünkü Allah adalet sahiplerini sever. İçinde Allah'ın hükmü olan Tevrat 
yanlarında olduğu halde, nasıl oluyor da senin hükmüne başvuruyorlar ve sonra 
da, bunun arkasından yine yüz çeviriyorlar. Onlar mü'min değillerdir" (Mâide, 
41-43). 

Bil ki Allah Teâlâ, tekliflerinin ve hükümlerinin bir kısmını açıkladığı için ve 
bazı insanların çok süratli bir şekilde küfre düşeceğini bildiği için, 
Peygamberine, bunlara sabredip katlanmasını emretmiş ve işte bundan dolayı, 
üzülmemesi gerektiğini belirterek "Ey peygamber, küfürde koşuşup yarışanlar 


seni mahzun etmesin" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [384] 
Peygamberimize Vaki Hitapta "Ey Nebi" Buyurulması 


Bil ki Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, bir çok âyette "Ey Nebi" diye hitap 


etmiş, sadece şu iki âyette, Ey Resul" demiştir: 

1) Bu âyette, 

2) "Ey Resüt, sana indirileni tebliğ et" (Mâide, 67) âyetinde... Şüphesiz bu, bir 
şeref ve saygı hitabıdır. [385] 


İkinci Mesele 


Fiiller, yâ harfinin zammesi ile şeklinde de okunmuştur. Buna göre mâna, 
"Münafıkların çok hızlı bir şekilde küfre düşmelerine üzülme ve aldırış etme." 
Bu, münafıkların, müslümanlar hakkında her türlü tuzak ve hileye başvurmaları, 
müşrikleri samimi dost edinmeleri sebebi iledir. Ben (Allah), onlara karşı sana 
yardım eder ve onların serleri hususunda sana kâfiyim" şeklinde olur. Nitekim, 
"Hızlıca ihtiyarladı" ve "çabucak fesada düştü, bozuldu" mânasında, (ihtiyarlık 
ona hızlıca geldi) ve (Fesâd ona hızlıca geldi)denilir. 

Yine, o münafıkların küfre süratle koşmaları da, her fırsatını bulduklarında, 
kendilerini hahca küfrün içine atmalarından ibarettir. 

Âyetteki, "Kalpleriyle inanmadıkları hadde, ağalarıyla "İnandık" diyenlerden..." 
ifâdesinde bir takdim-tehir vardır. Buna göre kelamın takdiri şeklindedir. Şüphe 
yok ki, bahsedilen bu kimseler münafıklardır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Yahudilerden, durmadan yalan dinleyen, senin yanma 
gelmeyen diğer bir kavim hesabına casusluk yapan kimseler vardır..." 


buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili iki mesele vardır: [386] 
Birinci Mesele 


Ferrâ ve Zeccâc, burada şu İki izahı yapmışlardır: 

a) Söz, "...Yahudilerden...vardır" ifâdesinde tamamlanmıştır. Yeni cümle, daha 
sonra "Durmadan yalan dinleyenler, senin yanına gelmeyen diğer bir kavim için 
dinlemektedirler" şeklinde başlar. Buna göre kelamın takdiri, "Münafık ve 
yahudilerden, küfre dalıp onda yarışanların hali seni mahzun etmesin..." şeklinde 
olur. Bundan sonra da Cenâb-ı Hak, onların hepsim, "Başka bir kavim için 
dinleyenler, casusluk yapanlar..." olarak vasfetmiştir. 

b) Söz, "Fakat kalpleri iman etmedi..." ifâdesinde tamamlanmıştır. Allah yeni 
cümleye, "Yahudilerden, durmadan yalan dinleyenler., buluılmak-tadır..." 
şeklincl9 başlamıştır. Bu takdire göre, Hak Teâlâ'nın ifadesi, mahzüf bir 
kelimenin sıfatı olur ki, bunun takdiri,... "Yahudilerden, durmadan yalan 
dinleyen bir kavim vardır" şeklindedir. Bunun, mahzüf bir mübtedânın haberi 


olduğu da ileri sürülmüştür ki, buna göre kelâmın takdiri, "Onlar, durmadan 
yalan dinleyenlerdir" şeklinde olur. [387] 


İkinci Mesele 


Zeccâc"Durmadan yalan dinleyenler... tavsifi ile ilgili şu iki açıklamayı 
yapmıştır: 

a) Bu tabirin mânası, "Onlar, yalanı kabul ediyorlar..." şeklindedir. Buna göre 
burada"duydu, işitti, dinledi" fiili kullanılmış, ama bundan "kabul etmek" mânası 
kastedilmiştir. Bu tıpkı, "Ondan kabul etme!" mânasına gelen, denilmesi gibidir. 
"Allah, kendisine hamdeden kimsenin hamdini duydu, kabul etti" ifâdesi de bu 
mânadadır. Binâenaleyh, onların kabul ettikleri bu yalan, reislerinin, Tevrat'ı 
tahrif edip, Hz. Muhammed'ı tenkid etme gibi, Allah'ın dini hakkında söylemiş 
oldukları yalanlarıdır. 

b) tabiriyle bizzat, dinlemenin kendisi kastedilmiştir. Buna göre lafzının 
başındaki lâm harfi, "lâm-ı key" "için" manasına gelen lâm'dr. Yani, "sana iftira 
edip yalan söylemeleri için, seni dinliyorlar..." demektir. ifâdesinin mânası, 
"Onlar (seni dinleyenler), senin haberlerini kendilerine ulaştırmak için, sana 
gelmeyen ve meclisinde de bulunmayan bir başka kavim hesabına casusluk 
yapanlardır" şeklinde olur. Bu takdire göre, Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesinin mânası, 
"Dinlediklerine ilâvede bulunmak veya onları noksanlaştırmak yahut da onları 
tebdil ve tağyir etmek suretiyle, o bütün duyduklarını birbirine karıştırıp 
mezcederek O'na iftirada bulunmak için, Allahın Resulünü 
dinlerler.."şeklindedir. ifâdesinin mânası ise: "Yahudilerden başka kavim için, 
Allah'ın Resulünü dinlerler..^şeklindedir. Ki bunlar, Allah'ın Resulünden 
duydukları şeyi, meclise gelmeyen topluluklara ulaştırmak maksadıyla, orada 


bulunan birer gözcüdürler. [388] 
Yahudilerin Tevrat'ı Tahrif Etmeleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, o yahudilerin bir başka vasıflarını bildirmek üzere 
"Onlar, kelimeleri, (Allah tarafindan) konuldukları yerlerinden değiştirir 
(bozarlar)" buyurmuştur. Yani, "Allah onu, yerlerine yerleştirdikten .. sonra" 
demektir. Daha açıkçası, "Allah farzlarını farz, helâlini helâl, haramını da haram 
kıldıktan sonra..." demektir. Müfessirler şöyle demektedirler: "Hayber ahâlisinin 
soylularından bir erkek ve bir kadın zina etmişlerdi. Tevrat'ta zina haddi ise, 
recm idi. Bunun üzerine yahudiler, bunlar asil oldukları için, onları recmetmeyi 


uygun bulmadılar da, böylece evli oldukları halde zina edenlerin hükmünün ne 
olduğunu Allah'ın Resulüne sormak için bazı kimseleri O'na yollayarak, o 
kimselere de şu tenbihte bulundular: "Eğer Muhammed, bunların cezasının sopa 
okluğunu söylerse bunu kabul edin; yok eğer, size onları recmetmeyi emrederse, 
sakın bunu kabul etmeyin!..." Onlar, bu meseleyi Allah'ın Resulüne sordukları 
sırada Cebrail, onların recmedileceği hükmünü indirdi.. Ama onlar bunu kabule 
yanaşmadılar. Bunun üzerine Hz. Resül'e Cebrail (a.s): "Seninle onlar arasında 
İbn (hakem) yapV dedi. Bunun üzenne de Hz. Peygamber (s.a.s), "Tüysüz, beyaz 
tenli, şaşı, Fedek'te oturan ve kendisine İbn Süriyâ denilen bir genç var; onu 
tanıyor musunuz?" deyince, onlar, "Evet, o yeryüzündeki yahudilerin en 
âlimidir" dediler ve onun hükmüne razı olacaklarını belirttiler. Bunun üzerine 
Allah'ın Resulü İbn Süriyâ'ya, "Kendisinden başka bir İlâh olmayan; Hz. 
Musa'nın geçmesi için denizi yaran; üzerinize Tür dağını kaldıran; sizi Firavun 
ve hanedanından kurtarıp. Firavun ve hanedanını suya garkeden; size kitabını, 
helâl ve haram hükümlerini indiren o Allah aşkına söyle: Evli kimselerin zina 
etmeleri halinde, onların recmedileceklerine dair kitabınız Tevrat'da bir hüküm 
var mıdır? Böyle bir hüküm biliyor musun?"\ dedi. Cevaben, ibn Süriyâ,"Evet, 
var!" Jeyince de, yahudilerin ayak takımı İbn Sürfyi'nın üzerine atıldılar. Bunun 
üzerine de İbn Sür I yâ: "Eğer O'na yalan söylemiş olsaydım, Üzerimize ilahi 
azabın ineceğinden enidişelendim..." deyip müteakiben Allah'ın Resulüne, 
bildiği alâmetlerden bazılarını sordu. Bunun üzerine İbn Süriya,'Allah'tan başka 
ilah olmadığına, senin Allah'ın Resulü ve daha önceki peygamberlerin 
müjdelediği Arap soyuna mensup ümmi peygamber olduğuna şehâdet ederim..." 
dedi. Daha sonra allah'ın Resulü, zina edenlerin recmedilmesi hükmünü verdi; 
onlar da Mescid-i Nebevi'nin kapısının önünde recmolundular. 

Bu kıssayı iyice kavradığın zaman, buna göre biz deriz ki, cümlesinin mânası, 


"onlar recm yerine sopa atılması hükmünü koydular.." şeklinde olur. [389] 
Zina Yapan Ehl-i Kitap Hakkındaki Hüküm 


Cenâb-ı Hak, " Onlar, "Eğer size şu (fetva) verilir ise onu alın, eğer o verilmez 
ise, onu (kabul etmekten) çekinin" derler" buyurmuştur. Yani, "Muhammed size 
sopa vurmanızı emrederse, kabul edin; eğer recmetmenizi emrederse, sakın ha 
kabul etmeyin..." demektir. 

Bil ki Şafii'C-h)'ye göre, dul veya evli bir zımmi, (zina etmesi halinde) 
recmedilir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in, böylesi bir kimsenin 
recmedileceğini emrettiği sahih bir rivayetle bize ulaşmıştır. Binaenaleyh, dul 


veya evli bir zımminin recmedileceği hususundaki emir, Allah'ın Resulünün 
getirmiş olduğu dinden elde edilmiş bir emir ise, o zaman maksat sübut bulmuş 
demektir. Yok, eğer Allah'ın Resulü bunu, Hz. Musa'nın şeriatında sabit olan 
şeye göre emretmişse, bunun bizim dinimizde de meşru kılınmış olması gerekir. 
Bunun böyle olduğuna şu iki şey de delâlet eder: 

a) Allah'ın Resulü (s.a.s) bu meselede, Tevrat'ın şeriatına, hükmüne muvafık 
olarak fetva verince, Hak Tealâ'nın "Ona uyunuz..." (A'rsf, 158)emrinden dolayı 
bu meselede O'na ittiba etmek vacip olur. 

b) Hz. Musa'nın şeriatında sabit olan şeyde aslolan, onu nesneden bir hüküm 
gelinceye kadar, onun yürürlükte kalmasıdır. Halbuki, bu hükmün neshedildiğine 
dair şeriatımızda, herhangi bir şey bulunmamaktadır. İşte bu yolla âlimler, Hak 
Teâlâ'nın "Biz onda (Tevrat'ta) onların üzerine (şunu) yazdık: Cana can,,..." 
(Maide, 45) hükmünün, bizim şeriatımızda da devam ettiği hususunda ittifak 
etmişlerdir. 

Allah o yahudilerin rezillik ve rüsvaytıklarını iyice ortaya koyunca, "Allah kimi 
fitneye düşürmeyi murad ederse, artık sen o kimse için hiçbir şey yapamazsın" 
buyurmuştur. 

Bil ki fitne kelimesi, her türlü mefsedet çeşidini içine alabilen bir lâfızdır. Ancak 
ne var ki bu lafız. Cenâb-ı Hakk'm açıklamış olduğu küfürlerinin peşinden 
zikredilince, bu fitneden maksadın, daha önce bahsi geçen o küfürler olması 
gerekir. Bu takdire göre bu ifadeden maksat, "Allah'ın, küfrünü ve dalâlete 
düşmesini murad etmiş olduğu kimselerden, bunları gidermeye hiç kimsenin 


gücü yetmez" şeklinde olur. 90) 
Kader Konusunda Mur'tezile'nin Hatası 


Daha sonra yüce Allah, bu hususu te'kid ederek, Onlar, Allah'ın, kalplerini 
temizlemeyi murad etmediği kimselerdir" buyurmuştur. 

Alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Bu âyet, Allah Teâlâ'nın, kâfirin müslüman 
olmasını murad etmediğine ve onun kalbini, şekk ve şirkten temizlemediğine 
delâlet etmektedir... Eğer Allah bunu yapmış olsaydı, bunlar, muhakkak ki iman 
etmiş olurlardı. İşte bu âyet, Kaderiyye (Mu'tezile)'nin aleyhine delil olan 


âyetlerin en kuvvetliterindendir. 391 
Mutezileye Göre Bu Âyetteki Fitnenin Manası 


Mu'tezile'ye gelince onlar, bu âyette geçen "fitne" kelimesinin tefsiri hususunda 


şu izahları yapmışlardır: 

1) Burada geçen "fitne" kelimesinin "azab" manasına geldiğini söylemişlerdir. 
Nitekim "(O gün} kendilerinin ateş üzerinde azaba uğrahlacak-lan gündür" 
(Zanyat. 13) âyetindeki, kelimesi "azab olunurlar..." demektir. Binaenaleyh, 
buradaki bu tabirden maksat, "Allah, onların küfür ve nifaklarından dolayı, 
onlara azab etmeyi diler..." şeklinde olur. 

2) "Fitne", rezillik ve rüsvayltk demektir. Buna göre âyetin manası, "Allah kimin 
rezil ve rüsvay olmasını isterse..." şeklinde olur. 

3) Buradaki "fitne" kelimesinin manası, Allah'ın onu saptırmasıdır. O'nun 
saptırmasından murad ise, onun sapık olduğuna karar verip, onu "sapıtmıştır" 
diye vastflamaktır. 

4)"Fitne"den maksat, imtihan etmek, sınamaktır. Yani, "Allah Teâlâ kimi, 
kendisiyle sınayacağı mükellefiyetlerle imtihan etmek ister, sonra da bunu 
terkederek yerine getirmezse, sen o kimse için, Allah'tan ne bir sevap ne de bir 


fayda temin etmeye güç yetirenvzsin.." demektir. [392] 
Âyette Geçen "Kalb Temizlemek" Tabirinin Manası 


"Onlar, Allah'ın kalplerini temizlemeyi murad etmediği kimselerdir" buyruğuna 
gelince, onlar bu konuda iki izah şekli zikretmişlerdir: 

1) "Allah onların kalplerine, lütuflan ile yardım etmeyi murad etmemiştir. Çünkü 
Hak Teâlâ, onların kalplerine hiçbir faydası olmayacağı için, onlara lutfetmekte 
bir faydanın olmayacağını bilmiştir." 

2) "Allah Teâlâ, onların kalplerini sıkıntıdan, gamdan ve inkârlarına delâlet eden 
yalnızlıktan temizlemeyi murad etmemiştir." 

3) Bu, onun Allah katında yere batırılmış, rezil rüsvay edilmiş ve fiillerinin 
çirkinliği ile amellerinin kötülüğü sebebi ile kendisine hiç iltifat edilmeyeceğinin 
istiare (mecaz) yoluyla anlatılmasıdır. Bu hususların izahı, daha önce tekrar 
tekrar yapılmıştı. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Dünyada hor ve hakir olmak onların akkıdır" 
buyurmuştur. Münafıkların hor ve hakirliği, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onların 
yalanlarına muttali olması sebebi ile, onların sırlarının üstündeki perdenin 
kalkması ve öldürülmekten korkmalarıdır. Yahudilerin hor ve hâkirliği ise, recm 
cezasının kendilerine de farz kılınmış olduğu hususunda Allah'ın hükmünü 
gizledikleri için, söyledikleri yalanın ortaya çıkması ve onlardan cizye 
alınmasıdır. 

Allah Teâlâ'nın, "Onlara âhtrette de pek büyük bir aab vardır" buyruğundaki 


büyük azab, onların ebedi olarak cehennemde kalmalarıdır. 393 
Yahudilerin Yalan Dinleyip Rüşvet Yemeleri 


Sonra Allah Alabildiğine yalan dinleyen ve haram yiyenlerdir onlar" 
buyurmuştur. Bu ifade hakkında birkaç mesele vardır: [294] 


Birinci Mesele 


İbn Kesir, Ebu Amr ve Kisâi, süht kelimesini, Kur'ân'da geçtiği bütün yerlerde 
sin ve hâ harfinin zammesi ile 

şeklinde; İbn Âmir, Nâfi, Asim ve Hamza da onu haram olarak kazandı) fiilinin 
masdarı olarak, sinin zammesi ve hâ harfinin sükünu ile suht şeklinde 
okumuşlardır. Keşşaf sahibi ise, kelimeyi sin ve hâ harflerinin fethası ile sehat ve 
sin harfinin kesresi, hâ harfinin sükünu He siht şeklindeki kıraatlan nakletmiştir. 


Bütün bunlar, kelimenin değişik kullanış şekilleridir. [395] 
Süht Tabirinin Manası 


Dilciler, âyetteki "süht" kelimesi hakkında birkaç izah yapmışlardır: 

a) Zeccâc şöyle demiştir: "Kelimenin aslı, "Onun kökünü kazıdı, yok etti, helak 
etti" manasında olan ifadesidir. Nitekim Hak Teâlâ, "Sonra (Allah), azab ile sizin 
kökünüzü kurutur" rrt'ht, 61) buyurmuştur. Yahudilerin aldıkları rüşvetler, "süht" 
kelimesi ile ifâde edilmiştir. Bunun sebebi şudur: Çünkü Allah, onları bundan 
(yani rüşvet almalarından) dolayı azab ile helak edip köklerini kazıyacaktır. 
Yahut da aldıkları o şeylerin bereketi yok olup gidecektir. Nitekim Hak Teâlâ da: 
"Allah ribânm (faizin) bereketini tamamen giderir" (Bakara. 276) buyurmuştur. 
b) Leys: "Süht, kendisinden dolayı utanılan ve haya duyulan bir haramdır" 
demiştir. Bu birincisine yakın bir izahdır. Çünkü böyle olan şeyler, insanın fazilet 
ve şahsiyetini yok eder ve âdeta onun kökünü kazır. 

c) Ferrâ da şöyle demiştir: "Süht" kelimesinin asıl manası şiddetli açlıktır. 
Nitekim Arapça da, bir kimse çok obur olup, hep aç olarak görüldüğü zaman, 
"midesi daima aç adam" denilir. Buna göre "süht" kelimesi, midesi dâima açlık 
duyan kimsenin aç gözlülüğü gibi, aşırı bir tamahkârlığın insanı sevkettiği haram 
şeydir. Bu da, birinciye yakın bir izahtır. Çünkü açlığı şiddetli ve açgözlülüğü 
aşırı olan kimse, önüne konan bütün yiyecekleri silip süpürür ve büyük bir iştah 


ile onların adetâ kökünü kazır." 

Bunu anladığın zaman deriz ki: "Süht" kelimesi, mahkeme sırasında verilen 
rüşvet, zinâkâr kadına verilen para, damızlık erkek hayvanların tohumlarını 
satmak, hacamat yapanın (kan alan kimsenin) kazancı, köpek satmadan elde 
edilen para, İçkiden elde edilen para, leşin satılmasından elde edilen para, 
kâhinlere verilen hediye ve günah olan bir iş için yerini kiraya vermek 
mânalarına gelir. Bu görüş, Hz. Ömer, Hz. Osman, Hz. Ali, İbn Abbas, Ebu 
Hureyre ve Mücahid'den rivayet edilmiştir. Bazıları bu sayılanlara ilâveler 
yapmış, bazı diğer âlimler de bunların sayısını azaltmıştır. Bütün bunlar, hiç bir 
bereketi olmayan ve hasıl olduğu zaman, yapan kimsenin onu gizlemeye 
çalışacağı bir ar ve utanca sebep olan, değersiz ve âdi bir haram oluşu manasına 
dayanır. Malumdur ki rüşvet almak böyledir. Binaenaleyh o, bu tür bir haramdır 


ve bir "süht" olur, 5201 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Alabildiğine yalan dinleyen ve haram yiyenler" buyruğu 
hakkında birkaç izah şekli vardır: 

1) Hasan el-Basri şöyle demişt r: "İsrailoğullarından hâkim, davasında haksız 
birisi kendisine rüşvet verdiği zaman, onun sözünü itibara alıyor, hasmının 
sözlerine değer vermiyordu. Böylece de yalan dinlemiş, rüşvet yemiş oluyordu." 
2) Bazı âlimler şöyle demişlerdir: "İsrailoğullarının fakirleri, benimsemiş 
oldukları yahudilik üzere kalmak için, zenginlerden mal ve para alıyorlardı. 
Böylece fakirler, zenginlerin yalan yanlış sözlerini dinliyor ve onlardan aldıkları 
rüşvetleri yiyorlardı." 

3) Onlar, Tevrat'a isnad ettikleri yalan yanlış şeyleri çokça dinliyorlar ve "riba 
almaları sebebi ile..." (Nisa, 1e1)âyetinde de buyrulduğu gibi, çokça faiz 


yiyorlardı. [397] 


Hz. Peygamber Ehl-i Kitap Hakkımda Hüküm Verip Vermemekte 
Muhayyerdir 


Sonra Allah Teâlâ, "Eğer sana gelirler ise, ister aralarında hükmet, İster onlardan 
yüzçevir" buyurmuştur. O, bu sözü ile, peygamberini, onlar hakkında hüküm 
vermekle onlardan yüz çevirmek arasında muhayyer (serbest) bırakmıştır. 
Alimler bu hususta şu iki görüşü belirterek ihtilaf etmişlerdir: 

1) "Bu, belli bir hadise ile ilgilidir." Bu görüşte olanlar da kendi aralarında ihtilaf 


etmişlerdir: 

a) Mesela İbn Abbas, Hasan el-Basri. Mücahid ve Zühri, bunun evli bir 
kimsenin zina etmesi hadisesi ile ilgili olduğunu ve cezasının celde (sopa) ve 
recm olduğunu söylemişlerdir. 

b) Bu, Beni Kureyza ve Beni Nadir yahudilerinden öldürülmüş kimseler 
hakkındadır. Beni Nadir daha asil sayılıyordu. Bundan dolayı öldürülenlerinin 
diyetleri tam, Kureyza'dan öldürülenlerin diyetleri ise yarım idi. Onlar, 
davalaşmak üzere Mz. Peygamber (s.a.s)'e başvurunca Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
hepsinin diyetinin eşit olduğunu söyledi. 

c) Bu muhayyerlik, kendilerine karşı bir yükümlülüğe girilmemiş olan anlaşmalı 
kimselere mahsustur. Hz. Peygamber (s.a.s), isterse böyle kimseler için hüküm 
verir, isterse hüküm vermekten 
yüzçevirir. 

2) "8u âyet, muhakeme edilmek için Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelmiş olan bütün 
kâfirler hakkında umumidir." Bu görüştekiler de ihtilaf etmişlerdir. Onlardan bir 
kısmı, bu hükmün, diğer meseleler hakkında da geçerli olduğunu ve 
neshedilmediğini söylemişlerdir ki bu, Nehâi, Şa'bi, Katade, Ata, Ebu Bekr el- 
Esamm ve Ebu Müslim'in görüşüdür. Bir kısım âlimler de, bu hükmün, 
"Aralarında Allah'ın indirdiği ile hükmet" <Maide. 49) âyeti ile nesheditdiğini 
söylemişlerdir. Bu, İbn Abbas (r.a), Hasan el-Basri, Mücâhld ve İkrime'nin 


görüşüdür. 528) 
Şafii'ye Göre Zımmiler Hakkında Hüküm Vermek Vaciptir 


İmam Şafii'nin mezhebine göre, müslümanlann hâkiminin, zımmiler davalarını 
kendisine getirdikleri zaman, onlar hakkında hüküm vermesi vaciptir. Çünkü 
onlar üzerinde İslam'ın ahkâmını yürütmede, onlar için bir tür zillet ve hâkirlik 
vardır. Ama beti) bir zamana kadar müslümanlarla anlaşmalı olan gayr-i 
müslimler hakkında ise, hakimin hüküm vermesi vacip değildir. Aksine o, bu 
hususta muhayyerdir. İşte bu âyette bahsedilen muhayyerlik (serbestlik), 
kendileri ile ahid yapılmış olan gayr-ı müslimlerle ilgilidir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "£ger onlardan yüz çevirirsen, sana hiçbir zarar veremezler 
"buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Onlar, Peygamber (s.a.s)'e mesela recm 
cezası yerine celde (sopa cezası) uygulamak gibi en hafif ve en kolay hükmü 
elde etmek için başvururlardı. Peygamber onlardan yüz çevirip, istedikleri 
şekilde hüküm vermekten kaçınınca, bu, o yahudilere çok ağır gelmiş ve bunun 
üzerine Hz. Peygambere düşman kesilmişlerdir. Hak Teâlâ'da, onların 


düşmanlıklarının, Hz. Peygamber'e hiçbir şekilde zarar veremeyeceğini beyan 
ediyor" demektir. 

Sonra Allah, "Eğer hükmedersen, aralarında adaletle hükmet" buyurmuştur. Bu, 
"Onlar arasında, recme hükmettiğin gibi, adalet ve ihtiyatla hükmet" demektir. 


[399] 
Tevrat Ellerinde İken Hz. Peygamberi Hakem Yapmalarının Manası 


Sonra Allah Teâlâ, "İçinde Allah'ın hükmü olan Tevrat yanlarında olduğu halder 
nasıl oluyor da senin hükmüne başvuruyorlar" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili iki 


mesele vardır: [400 
Birinci Mesele 


Bu, Tevrat'ta zinanın cezasının ne olduğunu bildikleri halde yahudilerin Hz. 
Peygamber'in hükmüne başvurmalarına, sonra da bu hükmü kabule yanaşmayıp 
hak ve gerçek olduğuna inandıkları hükümden, bir ruhsat isteyerek, bâtıl 
olduğuna inandıkları hükme sapmalarına Allah'ın taaccüb etiğini göstermektedir. 
Hiç şüphe yok ki, bu hadisede yahudilerin cehalet ve inadlan birkaç bakımdan 
ortaya çıkmaktadır: 

a) Onlar, kendi kitaplarının hükmünden uzaklaşmışlardır. 

b) Onlar, bâtıl taraftan (yanlış) olduğuna inandıkları kimsenin hükmünü kabul 
etmişlerdir. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s)'in hükmüne başvurdukları halde, verdiği hükümden 
yüz çevirmişlerdir. Bundan dolayı Allah Teâlâ, hiçbir kimse "onlar ehl-i kitaptır 
ve Allah'ın emrini muhafaza ediyorlar" diye onlara aklanmasınlar diye, 
cehaletlerinin ve inadtennın halini anlatmıştır. Bu âyetle ilgili iki soru 
bulunmaktadır: 

Birinci soru: Âyetteki "içinde Allah'ın hükmü olan" cümlesinin i'rabdaki yeri 
nedir? 

Cevap: Ya, "Tevrat" kelimesinden "hal" olarak mansuptur. Buna göre "Tevrat" 
mübteda, "yanlanndadır" kelimesi haberdir. Yahut bu söz "Tevrat" kelimesinin 
haberi olarak mahallen merfüdur. Bu, senin "Onların yanında, Allah'ın hükmünü 
söyleyen Tevrat vardır" demen gibidir. Yahut da bu ifadenin i'rabtan mahalli 
yoktur. Buna göre mânası, "onların yanında, hükmetmelerine ihtiyaç bırakmayan 
birşey vardır" şeklindedir. Nitekim sen, "Senin yanında, sana nasihat eden ve 
doğruyu gösteren Zeyd var. Binaenaleyh başkasını ne yapacaksın?" dersin. 


İkinci soru: Burada Tevrat'a müennes zamir ile işaret edilmiştir? 
Cevap: Bu husus da, zamirin müennes oluşu, "Tevrat" kelimesinin lafzen 


müennes olmasından dolayıdır. [401] 
İslam’dan Önceki Şeriatlerdenki Hükümlerin Geçerliliği Meselesi 


Hanefilerden bir grup âlim, bu âyeti, Tevrat'ın hükümlerinin ve bizden önceki 
ümmetlerin şeriatlarının, neshedilmedikleri sürece bizim için de geçerli ve 
gerekli olduğu hususunda delil getirmişlerdir ki bu görüş zayıftır. Eğer durum 
böyle olsaydı, kendisinde hüküm aramanın farz olması bakımından, Tevrat'ın 
hükümleri de, Kur'ân'ın hükümleri gibi olurdu. Pakat şeriat, Tevrat'a bakıp, 
ondan hüküm çıkarmamızı nehyetmiştir. Bu ifadeden murad, aksine o belli 
hükümdür, yani recm hükmüdür. Çünkü yahudiler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
hakemliğine başvurmak suretiyle, bir ruhsat (kolaylık) elde etmek istediler. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Ve sonra da. bunun arkasından yine yüz çeviriyorlar. Onlar, 
mü'min değillerdir" buyurmuştur. "ve sonra da, yüz çeviriyorlar" âyeti ,0'nun, "... 
Senin hükmüne başvuruyorlar ifadesine atıftır.O'nun, "bu..." ifadesi de, Allah'ın 
Tevrat'taki hükmüne işarettir. Bu ifadenin, Hz. Peygamber'in hakem kılınmasına 
("Senin hükmüne başvuruyorlar.." ifâdesine) işaret edilmiş olması da caizdir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, mü'min değillerdir" ifadesi hakkında da şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Onlar, her ne kadar Tevrat'a iman ettiklerini izhar etseler dahi, Tevrat'a iman 
etmiş değillerdir. 

2) Bu ifade, onların ömür boyu, Tevrat'a iman etmeyeceklerini haber vermektir. 
Buna göre bu haber verme işi, geçmişe ait değil, geleceğe ait olmuş olur. 

3) Onlar, her ne kadar senden, bu hususta bir hüküm talebinde bulunsalar bile, 
ancak ne var ki ne sana iman ederler, ne de senin vermiş olduğun hükmün 
doğruluğuna inanırlar... İşte bu da, onların hiçbir şeye iman etmediklerine ve 
onların bütün gaye ve maksatlarının, sadece dünyevi maksatları elde etmek 
olduğuna delâlet 

eder, 1402 


Tevrat'ın Hidayet ve Nur Kaynağı Olarak Gönderildiği 


"Şüphesiz ki Tevrat'ı biz İndirdik. Onda hidayet ve nur vardır. Kendisini 
(Allah'a) teslim etmiş olan (İsrail) peygamberleri, yahudüer(e ait davalarda) 
onunla hükmeder(ler)di. Alimler, fakthler de Allah'ın kitabım hıfza memur 


oldukları için (yine hükümlerini onunla verirlerdi). Hepsi de onun üzerinde (bü- 
İttifak) şahid İdiler. O halde (ey yahudiler), siz insanlardan korkmayın, benden 
korkun. Benim âyetlerimi az bir bahaya satmayın. Kim Allah'ın indirdfğiyle 
hükmetmezse, işte onlar kâfirlerin ta kendileridir" (Made, 44). 

Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki Tevrat'ı biz indirdik. Onda hidayet ve nur vardır. 
Kendisini (Allah'a) teslim etmiş olan (İsrail) peygamberleri, yahudttere (ait 
davalarda) onunla hükmeder(ler)di. Alimler, fakfhler de, Allah 'm kitabım hıfza 
memur oldukları için (yine hükümlerini onunla verilerdi). Hepsi de onun 
üzerinde (bilittifak) şahid idiler" buyurmuştur. 

Bil ki bu, Allah Teâlâ tarafından, recmın farz olduğunu inkâr eden yahudilerin 
dikkatini çekmek ve onları kendi ümmetlerine gönderilen peygamberler ve 
selefleri olan müslüman âlimler gibi olmaya teşvik etmek gayesini taşır. Bu 


ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: [403] 


Birinci Mesele 


Atıf, matuf ile matufun aleyh arasında bir başkalığın bulunmasını gerektirir. 
Binaenaleyh, hüdâ kelimesiyle nür 

kelimesi arasında, mutlaka bir farklılığın bulunması gerekir. Buna göre hüda 
kelimesi, hükümlerin, kanunların ve tekliflerin izah edilmesi, açıklanması 
mânasına; nür kelimesi de, tevhidin, nübüvvetin ve meâd âleminin izah edilmesi 
manasına hamledilmiştir. 

Zeccac, ifadesine, "Onda, onların hakkında Hz. Peygamber'den fetva istemek 
için gelmiş oldukları hükmün beyân ve izahı; kelimesine de, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in nübüvvetinin hak olduğunu beyân ve açıklaması bulunmaktadır" 


şeklinde mana vermiştir. 404 
Bizden Önceki Şeriatların Geçerlilik İmkanı 


"Mensuh olduğuna dair bir delil bulunmadığı müddetçe, bizden Öncekilerin 
şeriatı bizim için de şeriattır" diyenler bu âyetle istidlal etmişlerdir ki, bunun 
izahı şudur Cenâb-ı Hak, Tevrat'ta hidâyet ve nurun bulunduğunu söylemiştir. 
Bundan maksat ise, şeriatın hem usül, hem de fürüunda, Tevrat'ın hidayet ve nur 
olduğudur. Şayet Tevrat, tamamen neshedilmiş ve hükümleri nazar-ı dikkate 
alınmamış olsaydı, onda ne bir hidayet ne de bir nür bulunmazdı. Hidayet ve nür 
kelimelerini, dinin sadece asıllarını ilgilendiren hususlara hamletmek mümkün 
değildir. Çünkü, Allah hem hidayeti hem de nuru zikretmiştir. Şayet, bu 
ikisinden de, dinin sadece asıllarını ilgilendiren şeyler kastedilmiş olsaydı, o 
zaman bir tekrar yapılmış olurdu. Yine bu âyet, ancak recm meselesiyle ilgili 
olarak nazil olmuştur. Binaenaleyh, şer'i hükümlerin de bu âyetin hükmüne dahil 
olması gerekir. Çünkü biz, her ne kadar âyetin sebeb-i nüzulünden başka şeylerin 
âyetin hükmüne dahil olup olmadığı meselesinde ihtilâf etmiş İsek de, âyetin 
sebeb-i nüzulü olan hadisenin, âyetin hükmüne dahil olmasının gerekli olduğu 


hususunda mutabakat halindeyiz. [405] 
Tevrat İle Amel Eden Çok Sayıda Peygamber 
Hak Teâlâ, "Kendisini (Allah'a) teslim etmiş olan (İsrail) peygamberleri, 


yahudiler(e ait davalarda) onunla hükmeder(ler)di" buyruğuyla Hz. Musa 
(a.s)'dan sonra gelen peygamberleri (a.s) kastetmiştir. Bu böyledir, zira Allah 


Teâlâ Israitoğultarı arasında, yanlarında bir kitap olmadığı halde, binlerce 
peygamber göndermişti. Allah onları, sırf Tevrat'ı bihakkın tatbik etsinler, ondaki 
"hadd" ve yasalarını uygulasınlar, farzlarını ifa etsinler, helâlini helâl, haramını 
da haram bilsinler diye peygamber olarak göndermiştir. 

Buna göre şayet, "Her nebinin mutlaka müslüman olduğu, kendisini Allah'a 
teatim etmiş olduğu belli iken, Allah'ın 'Kendisini (Allah'a) teslim etmiş olan 
(İsrail) peygamberleri... ' demesinin faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

1) Hak Teâlâ'nın, "Kendisini teslim etmiş olan..." sözü, "Tevrat'ın hükmüne 
inkiyad edenler" manasına gelir. Çünkü peygamberler içinde, şeriatı Tevrat'ın 
şeriatı gibi olmayanlar vardır. Binaenaleyh, Tevrat'ın hükmüne inkiyad edenler, 
Hz. Muaa'nın peygamber olarak gönderilmesinden itibaren, Hz. laa'nın 
peygamber olarak göndeılhneaine kadarki zaman içinde gönderilen 
peygamberlerdir. 

2) Hasan el-Basri, Zühri, İkrime, Katâde ve SÜddT de, bundan maksaditn, Hz. 
Muhammed (s.a.s) okluğunu; zira, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, yahudilere, zina 
edenleri rec met meleri hükmünü verdiğini; bu hükmün ise, Tevrat'ın hükmü 
olduğunu; cemi tarzıyla getirilmesinin ise, Hz. Peygamberi tazim için olduğunu 
ve bunun, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı,"Hakikaten İbrahim (baştı başına) bir 
ümmetti,.." (NaN, 120) ve "Yoksa onlar insanlara haset mi ediyorlar..." (Nisa, 
54» âyetleri gibi olduğunu; bunun sebebinin ise Hz. Muhammed 
(s.a.s)'de, peygamberlerin ekserisinde bulunmayan iyi hasletlerin mevcut olması 
olduğunu söylemişlerdir. 

3) İbnu'I-Enbari ise şöyle demektedir: "Bu ifâde, yahudi ve hristiyanlara karşı bir 
reddiyedir. Çünkü onların bir kısmı, peygamberlerin tamamının yahudi veyahut 
da hristiyan olduğunu iddia ediyorlardı.. İşte bunun üzerine Yüce Allah, 
"Kendisini (Allah'a) teslim etmiş olan (İsrail) peygamberleri... hükmederfler) di" 
buyurdu. Yani, "Peygamberler yahudilikle mevsüf değiller", aksine onlar Allah'a 
teslim olmuş ve O'nun emirlerine boyun eğmişlerdir" demektir. 

4) Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendisini (Allah'a) teslim etmiş olan peygamberler..." 
tavsifinden maksad, Tevrat'la amel etmekten gayelerinin onainanmakjona boyun 
eğmek ve Allah'ın hükümlerini ortaya koymak ve onun tekliflerine boyun eğmek 
olduğunu belirtmektir. Bundan gaye ise, sonra gelen yahudilerin yol ve 
usüllerinin kabih ve çirkin olduğuna dikkat çekmektir. Çünkü onların, "Tevrat ile 
hükmetme iddialarından" esas maksatlar! rüşvet alıp avam halkın kendilerine 


tabi olmalarını sağlamadır. [406] 


' 


Dördüncü Mesele 


'yahudüer(e alt davalarda)" buyruğu İte. ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) "Peygamberler Tevrat ile, ancak ve ancak yahudi olanlara hükmederler" 
demektir. Yani, "Yahudiler ve onların arasında cereyan eden şeyler için..." 
demektir. 

b) Mananın, ifadede bir takdim ve tehirin yapılmasına göre olması da caizdir. 
Buna göre kelamın takdiri, "Biz, kendisinde yahudiler için hidâyet ve nür 
bulunan Tevrat'ı indirdik. O Tevrat ile, kendilerini Allah'a teslim etmiş olan 


peygamberler hükmederler" şeklinde olur. 407 
Rabbaniyyun ve Ahbar Kelimelerinin Tefsiri 


Âyette geçen rabbaniyyün sözünün tefsiri daha önce geçmişti. Ahbar kelimesine 
gelince, İbn Abbas bunların O fakihler olduğunu söylemiştir. Dilciler, bu 
kelimenin müfre-dinin ne olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Ferrâ şöyle 
demiştir: "Bu kelimenin müfredi, hâ harfinin kesresiyle, hibr kelimesidir. Âlim 
olan kimseye bu ad verilmektedir. Âlim, mürekkebin koyulduğu şey ile, 
hokkayla isimlendirilmiştir. Bu böyledir, çünkü âlim de, (mürekkeb ile) 
kitaplarını yazmıştır." 

Ebu Ubeyde: "Bu kelimenin müfredi hâ harfinin fethasıyla habr kelimesidir" der. 
Leys; "Bu kelimenin müfredinin, hâ'nın hem kesresi, hem de fethasıyla 
olabileceğini" söylemiştir. 

Esmai, "Bu kelimenin müfredinin hibr kelimesi mi, yoksa habr kelimesi mi 
olduğunu bilemiyorum" demiştir. 

Bunun neden iştikak ettiği hususuna gelince, bir grup âlim, bunun aslının 
"güzelleştirmek ve tezyin etmek" anlamına gelen olduğunu söylemiştir. Nitekim 
hadiste, "Adam, cehennemden, güzelliği gitmiş rengi de uçmuş olarak çıkar.,.." 
buyurulmuştur. Bir şeyi süsleyene, (muhabbir) denilir İlim fazilet, güzellik ve 
mankibe nevilerinin en güzeli olunca, pek yerinde olarak âlim bu ad (ahbâr, hibr) 
ile adlandırılmıştır. Diğer bazı âlimler ise, bu kelimenin mürekkeb manasına 
gelen hibr kelimesinden türediğini söylemiştir. Bu, Ferra, Kisai ve Ebu 


Ubeyde'nin görüşüdür. Allah en iyi bilendir. 408) 
Altıncı Mesele 


Âyet, nebiler rabbaniyyün ve ahbânn, Tevrat ile hükmettiklerine delâlet 


etmektedir. Bu da, "rabbanilerin derecesinin, "ahbâr"dan daha yüksek olmasını 
gerektirir. Böylece, "rabbaniyyün"un, müçtehid imamlar gibi;"ahbar"ın da, diğer 
ulemâ gibi oldukları sabit olmuş olur. Alimlerin Tevrat'ı Muhafaza Görevleri 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'ın kitabını hıfza memur için..." buyurmuştur. Bu 
ifadeyle ilgili iki mesele vardır: [409] 


Birinci Mesele 


Allah'ın kitabının hıfzı, şu iki şekilde olur: 

a) O'nun ezberlenip unutulmaması; 

b) O'nun ezberlenerek, zayi olmasının önlenmesi.. 

Allah Teâlâ, ulemâdan, işte şu iki bakımdan kitabını muhafaza etmeleri için ahid 
almıştır: 

1) Onu kalpleriyle ezberleyip, lisanlanyla okuyup öğretmeleri... 


2) Onun hükümlerini zayi etmeyip, kanunlarını ihmal etmemeleril410] 
İkinci Mesele 


"Hıfza memur oldukları için... ifadesinin başındaki bâ harfinin neye müteallik 
olduğu hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu, "ahbâr"a taalluk eder.. Yani, "Alimlerin öğrenmeleri, Allah'ın kitabım 
hıfza (muhafazaya) memur olmalarıdır. 

b) Mâna, yani: "Allah kitabını muhafaza etme görevleri olduğundan, onlar (o 
nebi ve âlimler) Allah'ın kitabı ile hükmediyorlardı" şeklinde Olup, bu Zeccâc'ın 
görüşüdür. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Hepsi de onun üzerine (bil-itüfak) şâhid idiler" 
buyurmuştur. Bu, "O peygamberler, alimler ve fakihler, Tevrat'ta bulunan her 
şeyin hak, doğru, Allah katından olduğu hususuna şahadet ederlerdi. İşte bu 
sebeple hiç şüphesiz onlar, Tevrat'ın hükümlerini yürürlükte tutar ve onu tahrif 


ve tağyirden muhafaza edip korurlardı" demektir. 411) 
Halktan Değil Allah'dan Çekinmek Gerekir 
Sonra Hak Teâlâ, "O halde (ey yahudller), siz insanlardan korkmayın, benden 


korkun" buyurmuştur. 
Bil ki Allah Teâlâ, onların peygamberlerinin, âlimlerinin ve fakihlerinin 


hiçbirseye aldırmadan, Tevrat'ın hükümlerini yürütmek için seferber olduklarını 
haber verince, Hz. Peygamber (s.a.s)'in zamanındaki yahudilere hitab ederek, 
Tevrat'ı tahrif ve tağyir etmemelerini söylemiştir. 

Bil ki, yahudilerin tahrife yönelmeleri, mutlaka bir korku ve endişeden, yahut da 
bir arzu ve istekten Ötürü olup, korku arzudan daha tesirli olunca, Cenâb-ı Hak, 
Önce korkuyu zikrederek, "insanlardan korkmayın, benden korkun" 
buyurmuştur. Buna göre ifadenin manası şu şekilde olur: "Sizi insanlardan, 
krallardan ve eşraftan korkup, onlara uygulanması gereken şer'i cezaları ve 
Allah'ın mükellefiyetlerini onlardan düşürmek için çeşitli çarelere başvurarak, 
kitabımı tahrif etmekten sakındırırım. Binaenaleyh insanlardan korkmayın, 


aksine benden ve benim vereceğim cezadan korkunuz." [412] 
Allah'ın Âyetlerini Fânî Çıkarlara Karşılık Satmayın 


Allah Teâlâ korku hususunu zikredince, bunun peşisıra arzu ve istek hususunu 
getirerek, "Benim âyetlerimi az bir pahaya satmayın" buyurmuştur. Yani, sizi 
korku ve endişeden dolayı hükümlerinizi değiştirme hususunda uyardığım gibi 
mal ve makam arzusu ile, rüşvet alarak âyetlerimi değiştirip bozmaktan da sizi 
uyarıp nehyederim. Çünkü dünyanın metflı, hepsi birlikte olsa bile azdır. Sizin 
onlardan alacağınız rüşvetin kıymeti de son derece azdır. Zira rüşvet bir "süht" 
olduğu için bereketsiz, devamsız ve az menfaatlidir. İşte bunun gibi, sizin 

o yoila kazanmtş olduğunuz mallar, azdan da azdır. Sonra sizler, bu yüzden 
dininizi, 

ebedi mükğfaatınızı ve sonsuz saadetinizi kaybetmiş olursunuz. 

Onların Tevrat'ı tahrif ve tağyire yönelmeleri, Vıer M sebepten birden de 
olabilir. Yani başkanlarından korkmaları ve halktan rüşvet almaları sebebi u« 
olabilir. Attah Teâlâ, onları her ikisinden de men edip, herbirinde mevcut olan 
alçaklık ve adiliğe dikkat çekince, bu onları Tevrat'ı tahrif ve tağyirden alıkoyma 


hususunda çok kuvvetli bir delil olmuştur. [413] 
Allah'ın Ahkâmı İle Hükmetmeyenlerin Durumu 


Sonra Allah, bu kesin burhanın peşisıra, şiddetli va'îdini getirerek, "Kim Allah'ın 
indtrdifğtyle hükmetmezse, işte 
onlar kâfirlerin tâ kendileridir" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: 


[414] 


Birinci Mesele 


Bu ifadeden maksad, zina eden evli kimsenin cezası ile ilgili ilahi hükmü 
değiştirme konusunda yahudılen tehdid etmektir. Bu, "O yahudiler, Allah'ın 
Tevrat'taki açık hükmünü inkâr edip, bunun farz olmadığını söyleyince, mutlak 
olarak kâfir olmuş ve böylece de, ne Hz. Musa (a.s) ile Tevrat'a, ne de Hz. 
Muhammed (s.a.s) ile Kur'âna iman eden kimse vasfına müstehak 


olamamışlardır" demektir. [415] 
İkinci Mesele 


Hariciler, "Allah'a isyan eden, (yani günah işleyen) herkes kâfirdir" derken, 
âlimlerin ekserisi durumun böyle olmadığını söylemişlerdir. Hariciler, bu âyeti 
görüşlerine delil getirerek, "Bu, Allah'ın indirdiği hükümden başka bir hükümle 
hükmeden herkesin kâfir olduğu hususunda bir nasstır. Günah işleyen herkes, 
Allah'ın indirdiğinden başka bir hükümle hükmetmiş olur ve binaenaleyh kâfir 
olması gerekir" demişlerdir. 

Kelamcılar ve müfessirler, Hâricilerin ortaya attığı bu şüpheye, şu şekilde 
birtakım cevaplar vermişlerdir: 

1) Bu âyet, yahudiler hakkında nazil olmuştur. Binaenaleyh bu sadece onlarla 
ilgilidir. Bu görüş zayıftır. Çünkü, sebeb-i nüzulün hususiliğine değil, lâfzın 
(sözün) umümi manasına itibar edilir. Bu görüşte olanların bir kısmı, Haricilerin 
şüphesini reddetmeye çatışarak şöyle demişlerdir: "Bu ifâdeden maksad, "Daha 
önce bahsedilen o kimselerden, Allah'ın indirdiği ile hükmetmeyenler var ya, işte 
kâfirler onlardır" manasıdır." Bu görüş de zayıftır. Çünkü Hak Teâlâ'nın, "Kim 
Allah'ın tndirdigtyle hükmetmezse..." buyruğu şart sadedinde j* (Kim) edatı 
getirilmiş olan bir sözdür. 

Dolayısıyla bu, umümi manadadır. Halbuki, bundan murad daha Önce 
bahsedilenlerden, Allah'ın hükümleri ile hükmetmeyenler olduğunu söyleyen 
kimsenin görüşü, âyetin manasına bir ilave olur ki bu caiz değildir. 

2) Ata, bunun esas küfürden daha hafif bir küfür olduğunu; Tavus ise, bunun 
Allah'ı ve âhireti inkâr etme gibi, insanı İslam ümmeti dışına çıkaran bir küfür 
olmadığını söylemiştir. Buna göre sanki onlar âyeti, dini inkâr etmek manasına 
değil, nimeti inkâr etmek, nankörlük manasına hamletmişlerdir ki, bu da zayıftır. 
Çünkü "küfür" lafzı, (mukayyet değil) mutlak olarak zikredildiğinde, dini inkâr 
manasına hamledilir. 


3) İbnu'I-Enbari şöyle demektedir: "Mananın, kim Allah'ın indirdiğiyle 
hükmetmezse, kâfirlerin fiillerine benzeyen bir fiil işlemiş ve bundan dolayı da 
kâfirlere benzemiştir" şeklinde olması da caizdir." Bu görüş de zayıftır. Zira bu, 
âyetin zahirini terketm ektir. 

4) Abdu'l-Aziz İbn Yahya el-Kinani şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın 
tndtrdiğfyle" sözü umüm bir ifadedir. Binaenaleyh, ifadesinin manası "kim, 
Allah'ın indirdiği bütün hususlarda, Allah'ın hükmünün zıddını yaparsa, işte 
onlar kâfirdirler" şeklinde olur. Binaenaleyh bu gerçektir. Çünkü kâfir, Allah'ın 
indirdiği her hususta, Allah'ın hükmünün zıddını yapan kimsedir. Ama, fasık 
olan kimseye gelince o, hepsinde değil de, bir kısmında Allah'ın hükmünün 
zıddıyla amel eder ki, bu, amel cihetiyledir. Ama fasık, itikâd ve ikrar itibariyle, 
Allah'ın hükmüne muvafıktır..." Bu da zayıftır; çünkü şayet bu âyet, Allah'ın 
indirdiği herşey hususunda, Allah'ın hükmüne muhalefet eden kimselere tahsis 
edilmiş bir vaid olsaydı, bu tehdit, sadece "recm" hususunda Allah'ın hükmüne 
muhalefet eden yahudilere şamil olmazdı. Halbuki müfessirler bu tehdidin, 
"recm" meselesinde, Allah'ın hükmüne muhalefetleri sebebiyle, yahudileri de 
içine aldığı hususunda ittifak etmişlerdir. Böylece bu İttifak, verilen bu cevabın 
da sakıt ve geçersiz olduğuna delâlet eder. 

5) İkrime şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın, "Kim Allah'ın İndittitğtyle 
hükmetmezse..." ifadesi, hem kalbi, hem de lisanıyla inkâr edenleri içine 
almaktadır. Kalbiyle onun Allah'ın hükmü olduğunu bilip, sonra da lisanıyla 
onun Allah'ın hükmü olduğunu ikrar edip de, buna zıt olan şeyleri yapan 
kimseye gelince, o da Allah'ın indirdiğiyle hükmetmiş; ama onu bilfiil yapmamış 
olur. Binaenaleyh, böyle bir kimsenin bu âyetin hükmüne dahil olması 


gerekmez..." İşte, sahih olan cevap budur. Allah en iyi bilendir. [416] 
Azalrdaki Yaralamada Kısas Hükmü 


"Biz onda onların üzerine (şunu) yazdık: Cana can, göze göz, buruna burun, 
kulağa kulak, dişe diş (karşılıklıdır. Hülasa bütün) yaralar birbirine kısastır. 
Fakat kim bunu (bu hakkını) sadaka olarak bağışlarsa o, kendisine keffâretttr. 
Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse, onlar zâlimlerin ta kendileridir" (Maide. 
45). 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Biz onda onların üzerine (şunu) yazdık: Cana can, 
göze göz, buruna burun, kulağa kulak, dişe diş (karşılıklıdır. Hülâsa bütün) 
yaralar birbirine kısastır" buyurmuştur. 

Allahu Teâlâ, Tevrat'ta, zina eden evlilerin hükmünün recm olduğunu, ama 


yahudilerin bunu tağyir ve tebdil ettiklerini beyân buyurmuştur. Bu âyette de, 
Tevrat'ta, "cana can, göze göz." şeklinde hüküm koyduğunu, ama o yahudilerin 
bu hükmü değiştirip, Nadiroğullarını Kurayzaoğullarına üstün tuttuklarını, kısas 
vücübiyyetini Nadiroğutlarına uygulamayıp Kurayzaoğullarına tahsis ettiklerini 
beyan buyurmuştur ki, işte bu âyetin kendinden öncekilerle münasebeti bu 


şekildedir. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: (4171 
Birinci Mesele 


Kisai, kelimelerinin hepsini de merfü okumuştur. Bu okuyuşla ilgili şu izahlar 
yapılabilir: 

a) Bu kelimeler, ifadesindeki kelimesinin mahalline atıftır. Çünkü mâna, "Biz, o 
Tevrat'ta onlara, can cana mukabil, göz göze mukabildir... diye yazdık" 
şeklindedir. Zira bu âyetin başındaki kelimesinin manası "dedik..." şeklindedir. 
b) Bu cümleler, fiilinin, cümle olarak mef Ütüdürler. Nitekim sen, "Elhamdu 
lillâhi"yi yazdım" ve iüjü SJjl* w»IJ* "Ben, "Enzelnâhu süresini okudum" 
dersin... 

c) Bu kelimeler, müste'nef birer cümle oldukları için merfü okunmuşlardır. Ki 
buna göre ifadenin takdiri, vrî3l{ "Nefis, nefse mukabil öldürülür"; "Göz, göze 
mukabil çıkarılmıştır....." şeklindedir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın bu 
sürede inzal buyurduğu "Şüphe yok ki iman edenlerle yahudi olanlar, sabitler, 
nasrani-ler..." (Maide. 69) âyetidir. İbn Kesir, Ibn Amir ve Ebu Amr, ifâdesi 
hariç, bütün bu kelimeleri mansub okumuşlardır. kelimesini ise, merfu 
okumaktadırlar. Buna göre., kelimeleri, ifadesine atfedildikten için mansub 
kılınmış; ifâdesi mübtedâ, kelimesi de onun haberi olarak merfu okunmuştur. 
Nâfi, Asım ve Hamza, bütün bu kelimeleri, bir kısmını bir kısmına atfederek 
mansub okumuşlar; hepsine haber olarak da kelimesini vermişlerdir. Nafi, 
Kur'fin'ın her yerinde, zâl harfinin sükünuyta, şeklinde, diğerleri ise, damme 


ile, şeklinde okumuşlardır ki, bunlar iki kullanış şeklidirler, [418] 
İkinci Mesele 


İbn Abbas şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak bu ifadenin başındaki lafzıyla, "farz 
kıldık" manasını murad etmiştir ki, buna göre mana, "Tevrat'ta onlara., farz 
kıldık..." şeklinde olur ki, O bu ifadesiyle "Kim bir canı, kısas mukabilinde 
olmaksızın öldürürse., işte Allah, bu durumda o kimse için ne öldürmede, ne de 
yaralamada diyeti farz kılmamıştır.. Farz olan şey ise ancak ya afvdır, ya da 


kısastır" manasını murad etmiştir. 

İbn Abbas'tan şu rivayet gelmiştir: Onlar, erkeği, kadına mukabil ktsas yaparak 
öldürmüyorlardı.. İşte bunun üzerine bu âyet-i kerime nazil olmuştur. Ama 
uzuvlara gelince, öldürme hususunda aralarında kısas cerayan eden her iki şahıs 
arasında, sağlam olma bakımından benzerlik arzettiklerinde, bütün uzuvlar 
hususunda da kısas cerayan ederdi.. Öldürme hususunda aralarında kısas cereyan 
etmeyen ve imkânsız kimseler hakkında, uzuvlar bakımından ela kısas 
ımkânsızdır. Cenâb-ı Hak, bu ifâdede birkısım uzuvları açıkça zikredince, kısas 
hükmünü insanın bütün her şeyi hususunda genelleştirerek, JNUaİl jj 'yaralar 
birbirine kısastır" buyurmuştur. Bu ifadeden, iki dudak, erkeklik uzvu, husyeler, 
burun, ayaklar, eller vb. gibi kısas yapılması mümkün olan şeyler kastedilmiştir. 
Ama, insanın tenini ve etini yaralayıp ezme, kemiğini kırma veyahut da 
kendisinin ölüme sebebiyet vermesinden korkulan karın bölgesindeki 
yaralamalar gibi kısasın mümkün olmadığı hususlarda ise, "erş" ve hakimin 
kararı söz konusudur... 

Bil ki bu âyet, bunun Te/rafta seri bir hüküm olduğuna delâlet etmektedir. 
Binaenaleyh, "Daha sonraki açıklamayla neshedilmesi durumu müstesna, bizden 
öncekilerin şeriatı da bizim için yasadır, şeriattır" diyenler, bu âyetin bizim 
şeriatımızda bir hüccet olduğunu söylemişlerdir. Bunu kabul etmeyenler ise, bu 


âyetin, bizim için bir hüccet olmadığını belirtmişlerdir. (419) 
Üçüncü Mesele 


Bu İfâdede geçen "kısas" kelimesi, kendisiyle ism-i mef'üi manası murad edilen 
bir masdar olup, ifadenin takdiri, "Yaralamalar birbirleriyle kısas olunmuşlardır" 
demektir 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Fakat kim bunu (bu hakkını) sadaka olarak bağışlarsa 
o, kendisine kefförettir" buyurmuştur. Bu âyette gecen il ifadesindeki zamirin, 
hem affedene, hem de afv olunana râci olması muhtemeldir. Affedene râci 
olması halinde ifadenin manası, "Yaralanan kimse veya maktulün velisi, 
affettiklerinde, bu affedenler için bir keffâret olur" şeklinde otur. Bu husus, 
Bakara süresindeki kısasla ilgili, "Fakat kimin (hangi katilin) lehinde olarak 
maktulün kardeşi (velisi) taralından cüz'i birşey affolunursa (hemen kısas düşer)" 
(Bakara. 178) âyetiyle, "... sizin bağışlamanız takvaya daha yakındır" (Bakara, 
237) âyeti tarafından da takviye edilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Sizden 
biri, Ebu Damdam gibi de mi olamıyor. O, evinden çıkhğı zaman, şahsiyetini 
insanlara tasadduk ediyor (hakaret edenlere cevap vermiyor, 


bağışlıyordu)'Lİ2Ölşeklindeki hadisi de, bu manaya yakındır. Yine Ubade İbnu's- 
Samid, Hz. Peygamber'in şöyle dediğini rivayet etmiştir. "Kim, bedeniyle ilgili 
(hakkından) herhangi bir şeyi tasadduk ederse, Allah o tasadduk ettiği şey 
miktannca, onun günahlarını örter, bağışlar." [421] Bu, ekseri müfessirlerin 
görüşüdür. 

Bu zamirin, öldürene veya yaralayana ait olmasıdır. Yani, "Aleyhine suç işlenen 
kimse, suç işleyeni affettiği zaman, bu affetme işi, suç işleyen kimse için bir 
keffâret olur. Yani, Allah Teâlâ, o caniyi, bu affetmeden sonra artık muaheze 
etmez. Ama, aleyhine suç işlenen ve affeden kimseye gelince, bunun ecr-u 
mesübatı Allah'a aittir" demektir. 

Daha sonra Allah, "Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse, onlar zâlimlerin tâ 
kendileridir" buyurmuştur. 

Bu ifadeyle ilgili şöyle bir soru bulunmaktadır. Allahu Teâlâ, ilk önce "Onlar, 
kâfirlerin tâ kendileridir" (Made, 44) buyurmuş, burada da "On/ar, zâlimlerin tâ 
kendileridir" buyurmuştur. Halbuki küfür, zulümden daha büyüktür. 
Binaenaleyh, tehditlerin en büyüğünü önce zikredince, bundan sonra bundan 
daha hafifini zikretmedeki fayda nedir? 

Cevap: Küfür, mevlânın nimetlerini inkâr ve o nimetlerin O'ndan olduğunu kabul 
etmemek olması bakımından, küfürdür. Ama nefsin, devamlı ve şiddetli bir azab 
bırakılmasını gerektirmiş olması bakımından da, nefse karşı işlenmiş bir 
zulümdür. Binaenaleyh, önceki âyette Cenâb-ı Hak, kişinin Hâlık subhanehu 
hakkındaki kusuru hususunda ilgili olanları; bu âyette de, kişinin kendisi 


hakkındaki kusurlarıyla ilgili olanları zikretmiştir. 422 
İncil Risaleti 


"Arkadan da (bu peygamberlerin) izlerince Meryem oğlu İsa'yı —kendinden 
önceki Tervat'm bir tasdikçist olarak- gönderdik, O'na da içinde bir hidayet, bir 
nür bulunan İncil'i -ondan önceki Tevrat'ın bir tasdikçisi ve takva sahipleri için 
bir bidayet ve öğüt olmak üzere- verdik" 

(Makte, 46). 

Bir kimseyi izlediğim zaman söylemiş olduğum ifâdesi gibi, denilir. Sonra bu 
kelimeler "Onu, falancanın peşine getirdim, peşinden gönderdim" şeklinde de 
kullanılır. Binâenaleyh bu fiiller, bâ harf-i cerri ie ikinci mef'ülü de alırlar. Buna 
göre eğer, "Öyle ise âyette, birinci mef'Ül nerede?" denilir ise, biz deriz ki: O 
mahzüftur. Ayetteki "izlerince" ifâdesi, sanki hazfedilen mef'ülün yerine 


geçmiştir. Çünkü birisi, birisini birisinin peşinden gönderdiğinde denilir. "izleri" 
ifadesindeki zamiri, "Kendisini (Allah'a) teslim etmiş olan (İsrail) 
peygamberleri" (maim. 44) sâdesindeki "peygamberleri" ismine râcidir. Bu ifâde 


ile ilgili birkaç soru vardır: 14231 
Hz. İsa'nın Tevrat'a Yaptığı İlaveler 


Birinci Soru: Allah Teâlâ Meryem oğlu Hz. İsa'yı, kendinden önce gelmiş olan 
Tevrat'ı tasdik edici olarak tavsif etmiştir. Bu ise, ancak onun, Tevrat'a göre amel 
etmesi halinde söz konusu olur. Bunun böyle olmadığı malumdur. Çünkü Hz. 
İsa'nın şeriatı Hz. Musa'nın şeriatından başkadır. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, 
âyetin peşisıra, "İncil ehli (hristiyanlar)r Allah'ın onun içinde indirdiği 
(hükümlerle) hükmetsin" (Mâide, 47) buyurmuştur. Bu iki ifâdenin arası nasıl 
birleştirilir? 

Cevap: Hz. İsa (a.s)'nın, Tevrat'ı tasdik edici oluşu, onun Allah'dan inmiş bir 
kitap olduğunu ve neshedilmezden önce, onun kendisi ile amel edilmesi gereken 
bir hak olduğunu ikrar etmesi manasınadır. 

İkinci Soru: Cenâb-ı Hak bu âyette, "kendinden önceki Tevrat'ın bir tasdikdsi 
olarak" ifâdesini niçin tekrar etmiştir? 

Cevap: Aslında bunda bir tekrar yoktur. Çünkü birincisinde "Hz. İsa (a.s) Tevrat'ı 
tasdik edici olarak", ikincisinde ise, "İncil Tevrat'ı tasdik edici olarak" demektir. 
Üçüncü Soru: Allah Teâlâ, "İçinde hidayet, nur bulunan, kendinden Önceki 
Tevrat'ın bir tasdikcisi ve takva sahipleri için bir hidayet ve öğüt olarak..." 
buyurmuş ve İncil'i beş sıfatla tavsif etmiştir. Bu ifâde ile ilgili üç konu vardır: 

1) Bu beş sıfat arasında ne fark vardır? 

2) "Hidayet" vasfı niçin iki kere zikredildi? 

3) Niçin bunun sadece muttakiler için bir öğüt olduğu bildirildi? 

Birincisine şöyle cevap verilir: İncil, "Tevhide, tenzihe (Allah'ın eksiklik ve 
noksanlardan münezzeh olduğuna), Allah'ın eşi olmaktan, çocuğu bulunmaktan, 
benzeri ve zıddı olmaktan beri olduğuna, Hz. İsa (a.s)'nın nübüvvetine ve âhirete 
delâlet eden delilleri ihtiva eden" mânasında bir "hidayeftir. İşte İncil'in 
"hidayet" olması ile, bu mâna kastedilmiştir. İncil'in "nür" olmasından murad ise, 
şer'i ahkamı ve mükellefiyetlerin detayını açıklayan bir kitap olmasıdır. 

Onun kendinden önceki kitabı tasdik edici olması, "Hz. Muhammed'in, 
peygamber olarak gönderileceğini ve geleceğini müjdeleyici olması" mânasına 
hamledilebilir. İncil'in ikinci kez "hidayet" vasfı ise, bütün insanları Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine ulaştıran bir vesile olması sebebi ile, "Hz. 


Muhammed (s.a.s)'in gelişini müjdeleyen" mânasında alınabilir. Müslümanlar ile 
ehl-i kitap arasında bu hususta son derece ileri bir münakaşa bulunduğu için, 
Hak Teâlâ "hidayet" vasfını, İncil'in Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine 
apaçık bir şekilde delâlet ettiğine dikkat çekmek için, ikinci kez getirmiştir. 
Binâenaleyh İncil, beyân ve izaha daha çok muhtaç bu mesele hususunda bir 
hidayet olmuş olur. İncil'in bir "öğüt" oluşu ise, nasihatları, mev'ızeteri ve çok 
kuvvetli bir şekilde insanı günahtan men edici tavsiyeleri ihtiva etmesinden 
dolayıdır. Bu öğütten istifâde edenler muttakiler olduğu için, bunun sadece 
onlara ait olduğunu belirtmiştir. Bu tıpkı, "(O Kur'ân), muttakiler İçin bir 
hidayettir" (Bakara, 2) âyeti gibidir. 

Dördüncü Soru: İncil için zikredilmiş olan, "Kendinden öncekinin bir 
tasdikcisı..." sıfatı, ne üzerine atfedilmiştir? 

Cevap: Bu, "içindi bir hidayet vardır" ifâdesinin mahalli üzerine atfedilmiştir. Bu 
ifâde, hal olduğu için mahallen mansubtur. Bunun takdiri, "Biz ona, İncil'i bir 
hidayet, bir nür ve kendinden öncekini bir tasdik edici olarak verdik" şeklindedir. 
424 


İncil Ehlinin Kitaplarına Göre Hükmetme Vazifeleri 


"İndi ehil (hrfstiyanlar), Allah'ın, onun içinde indirdiği (hükümler)le hükmetsin. 
Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse, işte onlar fâsikların tâ kendileridir" 
(MAide, 47). 

Allah Teâlâ, "İncil ehil Allah'ın onun içinde indirdiğiyle hükmetsin" 
buyurmuştur. Hamza, lamın kesresi ve mim'in fethası ile âyetin başını şeklinde 
okumuş ve baştaki lamı, "O'na incil'i verdik" ifâdesine bağlamıştır. Çünkü İncil'i 
Hz. İsa'ya vermek, O'na indirmek demektir. Buna göre mâna, "O'na İncil'i, 
hükmetsin diye verdik" şeklinde olur. 

Diğer kıraat imamları, bunu emr-i gâib olarak, hem lâm'ın hem de mim'in 
sükünu ile okumuşlardır. Bu kıraata göre şu iki izah yapılabilir: 

1) Bunun takdiri, "Ve biz, "İncil ehli hükmetsin" dedik" şeklindedir.Bu, o zaman 
İncil'in ihtiva ettiği ahkâm ile hükmetmenin, onlara farz kılınmış olduğunu haber 
verme olur. Buna göre daha önce geçen, "yazdık", "gönderdik " fiilleri o mânaya 
delâlet ettiği için, Uö (dedik) fiili hazfedil-miştir. Bunun hazfedilmesi, çokça 
olan bir şeydir. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Melekler de herbir kapıdan onların 
yanma sokulacaklar, selâmün aieyküm" yani, "selâmün aleyküm" diyecekler" 
(Rau 23) 

2) Bu ifâde hristiyanlara İncil'deki ahkam ile hükmetmelerini emreden bir 


başlangıç cümlesidir. [425] 
Kur'ân Geldikten Sonra İncil İle Hükmetme Caiz midir? 


İmdi eğer, "Kur'ân'ın inmesinden sonra onlara, İncil'dekilere göre 
hükmetmelerini emretmek nasıl caiz olur?" denilir ise, biz de deriz ki: Buna şu 
bakımlardan cevap verilir: 

a) Bundan murad, "İncil ehli, Allah'ın o İncil'de indirdiği Hz. Muhamrned 
(s.a.s)'in nübüvvetine delalet eden delillerle hükmetsinler" mânâsıdır. Bu, 
Esamin'in görüşüdür. 

b) Bu, "Ehl-i İncil, Allah'ın o kitapda indirdiği ve Kur'ân ile neshetmediği 
hükümlerle hükmetsinler"demektir. 

c) Bundan murad, hristiyanları, tıpkı yahüdilerin Tevrat'taki hükümleri 
saklamaları gibi, İncil'deki ahkâm ve haberleri değiştirmek ve bozmaktan 
menetmektir. Buna göre âyetteki, "Hükmetsin..." emri ile, "Ehl-i İncil, Allah'ın o 
İncil'de indirdiğ şeyleri, bozmadan ve değiştirmeden, aynen indirdiği şekli ile 
ikrar etsinler" mânası kastedilmiştir. 

Sonra Hak Teâlâ, "Kim Allah'ın İndirdiği ile hükmetmezse İşte onlar fâsıklârtıt 
tâ kendileridir" buyurmuştur. Müfessirler ihtilaf etmiş ve bazıları, bu üç (âyetin 
sonunda gelen) üç sıfatı yani "Onlar, kâfirlerdir, zâlimlerdir, fâsıklardır" 
şeklindeki sıfatları, tek bir mevsüfun sıfatı kabul etmişlerdir. Kaffal şöyle 
demiştir: "Bu üç lafzın herbirinin ifâde ettiği mânalar arasında birbirine ztdlık 
yoktur, Aksine bu tıpkı, "Kim Allah'a itaat ederse mü'mindir. kim Allah'a itaat 
ederse ebrârdan (iyi kimselerdendir, kim Allah'a itaat ederse. muttakidir" 
denilmesi gibidir. Çünkü bu farklı sıfatların hepsi aynı mevsüfa (varlığa) aittir. 
Diğer müfessirler de şöyle demişlerdir: "Bu sıfatlardan birincisi inkâr edenler, 
ikinci ile üçüncü sıfat ise ikrar ve İmân ettiği halde, imânının gereğini yapmayan 
kimseleri ifâde eder. Esâmm, birinci ve ikinci sıfatların yahüdiler, üçüncüsünün 


ise hristiyanlar hakkında olduğunu söylemiştir. 1420) 
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Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/453- 


8/454 
8/454 
8/454- 


8/455- 


8/456 
8/456 
8/456 
8/456 
8/456- 


8/457 
8/457 
8/457- 


8/458 
8/458 
8/458 
8/458 
8/459 
8/459 
8/459 
8/460 
8/460- 


8/461 
8/461 
8/461- 


[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
463 

[56] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
464 

[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
465 

L60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
466 

[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
468 

[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
469 

[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
470 

[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
471 

[69] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[72] Sünenü’I-Beyhaki, 5/211. 

[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
473 

[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
8/473474 

[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 

















Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/462- 


8/463- 


8/464 
8/464 
8/464- 


8/465- 


8/466 
8/466 
8/466- 


8/468- 


8/469 
8/469- 


8/470 
8/470- 


8/471 
8/472 
8/472 


8/472- 


8/474 
8/474 


[77] Müslim, Sayd, 1-3 (3/1530). 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
475 

[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
476 


[80] Müslim, Sayd, 1.3 (3/1529-1530). 


[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
477 

[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
479 

[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
481 

[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
484 

[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
485 

[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
486 

[99] Keşfu I-Hafa, 1/288 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








(1001, Vudü, 3; Müslim, Taharet 34-35 (1/216)- 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


8/474- 


8/475- 


8/476- 


8/477 
8/478- 


8/479 
8/480 
8/480 
8/480- 


8/481 
8/481 
8/481 
8/482 
8/482 
8/483 
8/483 
8/483- 


8/484- 


8/485 
8/485- 


(1011 Fahruddin Er-Râzi, TefsirBuhari, i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ 
Yayınları: 8/486 

[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/487-488 

(1031 Keşfu 1-Hafa, 1/406 (Ebu Davud, Nesai, Tirmizi, Darimi ve Müsned?'den) 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/488-489 
L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/489-490 
(06) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/490-491 
11071 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/491-493 
[108] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/493 
1109) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/493-494 
(1101 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/494 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/494 
(1121 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/494 
(1131 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/494 

L14] Buhar inin ilk hadisi 

(1151 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/494-495 
(116) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/495 
(1171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/495 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/495 

M19] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/495 

[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/496 

[121] Tirmizi, Taharet, 3 (1/9). 

[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/496 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/496 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/496 
[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/497 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/497 
[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/497 
[128] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/497 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/498 
[130] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/498 
(1311 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/498 
(132) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/499 
[133] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/499 
[134] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/499-500 
U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











8/500 

[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/500 
[137] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/500 
[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/500-501 
[139] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/501 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/501 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/501-503 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/503 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/503-504 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/504 
[145] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/504-506 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/506 
(147) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/506-507 
[148] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/507 

1491 Müslim, Hayz. 80(1/269). 

(50) Tirmizi, Taharet, 80 (1/180). 

USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/507-508 

U52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/508 











1531) İbn Mâce, Taharet, 95 (1/190-191) (Benzeri bir hadis 

L154] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/508 
(35) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/509 
1156) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/509 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/509 

L158] Ton Mace, Taharet, 106 (1/196); Tirmizî, Taharet, 78 (1/178) (Benzeri bir 
hadis). 

(159) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/509-510 
[160] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/510 
(161) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/510 
[162] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/510 
[163] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/510-511 
[164] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/511 
(163) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/511 

[166] imam Şafii'nin Bağdad'da ikamet ederken yaptığı ictihadlara mezheb-i 
kadim, 199 yılında Mıstra hicret edip oradaki şartlara göre gözden geçirip 
sahibolduğu ictihadlara da mezheb-i cdid denir. O 204'de vefat etmiştir, (ç). 
1167) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/511-512 
[168] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/512 
1169) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/512 

[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/512-513 
HU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/513 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/513 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/513 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/513 
U75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/514 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/514 
L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/514 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/514 
[179] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/514 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/515 
(1811 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/515 
[182] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/515 
[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/515-516 
[184] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/516 
(1851 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/516 














[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/516-517 

L87İKülte, 250 ntıl (atıl, 460.8 gr.) ve daha fazla su alabilen küp demektir (ç). 
[188] Zirâ yaklaşık 64 cm'lik bir ölçü birimidir (ç). 

[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/517 
[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/518 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/518 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/518 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/518 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/518 
(199) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/518 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/519 
(197) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/519 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/519 

[199|Zimih: Şeffaf, kolay ufalanır bir madde olup kireçle karıştırıldığında tüyleri 
giderir. Bileşikleri zehirlidir 

[200] Müsned, 1/98, 158. 

[201] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/520 
[202] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/520 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/520 











[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/520 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/520-521 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/521 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/521 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/521 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/521-522 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/522 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/522 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/522-523 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/523 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/523 
[215] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/523 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/523 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/524 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/524 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/524-525 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














8/525 

[221] Keşfu'l-Hafa, 2/365 

[222] Keşfu'l-Hafa, 2/188. 

[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/525-526 

[224] Buhari, Gusül, 23, 24; Müslim,Hayz, 115 (1/282). 

[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/526-528 
[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/528 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/528-529 
[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/529 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/529 
[230] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/529-530 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/530-531 
[232] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/531-532 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/532-533 
[234] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/533-534 
[235] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/535 
[236] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/535-536 
[237] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/537 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








8/537 

[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/537-538 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/538-539 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/539 
[242] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/539 
[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/539 
[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/539 
[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/540 
[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/540 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/540-541 
[248] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/542 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/542 
[250] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/542-543 
[251] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/543 
[252] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/543 
[253] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/543-545 
[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/545-546 














[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/546-547 
[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
8/574-548 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/5-6 
[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/6-7 
[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/7 
[260] Aslında müfessirimizin yaptığı bu te'vile lüzum yoktur. Zira onların bu 
iddiaları, mevcut olan şekliyle kutsal kitaplarında vardır. Yahudiler hakkında, 
birçok metin meyanında şu vardır: (Bu cümlede ya-hudilere hitabedilmektedir). 
"Çünkü sen Allah'ın Rabbe mukaddes bir kavimsin, Allah'ın Rabb yeryüzünde 
olan bütün kavimlerden kendine has kavim olmak üzwe seni seçti. Rabbin sizi 
sevmesi ve sizi seçmesi bütün kavimlerden daha çok olduğunuz için değildi(...) 
(Tensiye 7, 6-7) 

Hristiyanlarda: ise Ezcümle: fils a doptive (evlatlık) tabiri meşhurdur. Yeni 
Ahid'de şöyle denir:"““Isa Mesihin Allah'ı ve Babası (...) bizi evvelden kendisi 
Isa Mesih vasıtasıyla evlatlığa oğulluğa takdir etti”(Efesoslulara 1,3-6) 

“Biz Allah'ın çocukları çağıralım diye, Baba bize ne çeşit sevgi verdi ve 
öyleyiz(...)Ey sevgililer şimdi Allah'ın çocuklarıyız (...) (l Yuhanna, 3,1-2). [ç]. 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/7-9 
(262 JMetinde ilzam mevzii tabirinden maksad, muarızın iddiasını çürütme 
mahalli, çürütmeye sebep teşkil eden şeydir.|ç |. 

12631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/9- 
10 
[264] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/11 
[265] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/11 
[266] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/11 
[267] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/11- 
12 
[268] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/12 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/13 
[270] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/13 
[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/14 








[272] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


15 


[273] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[275] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[277] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[279] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[281] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[283] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[284] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[285] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[286] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[287] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[288] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[289] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[290] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[291] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[292] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





25 
[293] Bir fersah takriben tekiz km. uzunluğundadır. 


[294] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[295] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/14- 


9/15 
9/15- 


9/16 
9/16 
9/16- 


9/17 
9/17 
9/18 
9/19 
9/19 
9/19 
9/19- 


9/20 
9/20- 


9/21- 


9/23 
9/23 
9/23- 


9/24 
9/24- 


9/25 
9/25 


[296] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[297] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[298] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[299] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[300] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[301] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[302] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
: 9/30 
[304] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[303] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 





L305] Müslim, Birr, 32 (4/1986); Tirmizi, Birr, 18 (4/325). 


[306] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[307] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[308] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[309] Benzeri bir hadis: Müsned, 5/110, 292. 


[310] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[311] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[312] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


34 
[313] Buharı, Cenâiz, 33; Müslim, Kasâme, 27 (3/1304 


[314] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


36 


[315] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
: 9/36- 


[316] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
37 


[317] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[318] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[319] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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9/26 
9/26- 


9/27- 


9/29 
9/29 
9/30 
9/30 


9/30 


9/30- 


9/31 
9/31 


9/31- 


9/33 
9/33- 


9/34- 


9/36 


9/37 


9/37 
9/37- 


[320] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/38 
[321] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”1-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/38 
[322] İbn Mâce. Ziihd. 30 (2/1420). 

[323] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/38- 
39 
[324] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/39 
[325] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/39- 
40 
[326] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/40 
[327] Eş'ariler böyle düşünürken Maturidiler bu Konuda farklı olup "Allah'ın 
fiilleri hikmetlerle devam eder" darlar Bu konuda daha önce dipnotta açıklama 
yapmıştık. (Ç). 

[328] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/41 
[329] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/42 
[330] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/42- 
43 
[331] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/43 
[332] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/44 
[333] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/44- 
45 
[334] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/45- 
46 
[335] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/46- 
47 
[336] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/47 
[337] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/47 
[338] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/47 
[339] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/47- 
48 
[340] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/48 
[341] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/49- 
50 








[342] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/50- 
51 
[343] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/51 
[344] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/52 
[345] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/52 
[346] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/52- 
53 


[347] Ta'lîmiyye: Bâtıniyye'nin bir kotudur. Bu kola mensub olanlar, akıl ve 
düşüncenin insanları ihtila-ta düşürdüğünü; halbuki insanın gayesinin birlik ve 
tesânüd olduğunu; Kur'an'ın ve hadislerin zahiri mânalarının bir kıymeti 
olmayıp, asıl mânaların bâtında olduğunu; bu batını mânaları da ancak imamn 
M' sumun bilebileceğini; iste bütün bunlardan dolayı da gerçeklere erişmek 
isteyen her şahsın bu mânaları Imam-t Ma'süm'dan Öğrenmesi gerektiğini 
söylerler (Ç). 

[348] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/53- 
54 
[349] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/55 
[350] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/55 
[L51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/55 
[352] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/55 
13531 Müslim, Münafikün. 51-53 (4/2161). 

[354] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/56 
[L55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/56 
[356] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/56- 
57 

L357] Metinde ayaklar da geçmektedir. Fakat bu kelimenin yanlışlıkla girdiğini 
düşünüyoruz. ZJra 

hırsızlıkta yalnız el kesme sözkonusudur (Ç). 

[358] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/57- 
58 
[359] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/58- 
60 
[360] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/60 











[361] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[362] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


62 





[363] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[364] Müslim, Hudûd, 1-4 (3/1312-1313); Buhâri, Hudûd, 13. 
[L365] Buhari Hudüd, 13. 


[366] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


63 
1367] Biraz önce geçti. 


[368] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[369] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


65 


[370] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[71] Keşfrul-Hafa, 2/69. 
[372] Maide, 95 Ayetinin tefsirine bakınız (Ç). 


[373] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[374] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[375] Zina Cezası, Nür, 2.fty«te geçmektedir. 


[376] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[377] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[378] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[379] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[380] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


69 


[381] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[382] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[383] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[384] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[385] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[386] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


72 


[387] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[388] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


73 





[389] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[390] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[391] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[392] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[393] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[394] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[395] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[396] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[397] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[398] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[399] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[400] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[401] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


80 


[402] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[403] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[404] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


82 


[405] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[406] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[407] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[408] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
84 
[409] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[410] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[411] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[412] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[413] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
86 
[414] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 
[415] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[416] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
87 
[417] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[418] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
89 
[419] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
90 

14201 En-Nihaye, İbnü'l-Esir, 3/209. 

[421] Müsned, 5/330. 

[422] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
91 
[423] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[424] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
93 
[425] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
94 
[426] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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Hizbullah'ın Manası 





İkinci Mesele 











Birinci Mesele 
bpa Se Ezanın Kur’an’daki Delilidi 











İkinci) Mesele 








Dördüncü Mesele 
EE il ya sp K Afir | vi lardır 








Teslis haiz 
Hristiyanları, Tevbeye Davet 








Birinci a 





İkinci Mesele 





Etmesi 











İkinci Mesele 
Birinci Mesele 





Birinci Mesele 
liai Tn 














Mr. 











İkinci N Mesele 


Birinci Mesele 












A 


Ayet Faskılar Lehine Şefaate Delildir 

Ayetin “el-Azizu”i-Hakim” Diye Bitmesinin İzahı 
Birinci Mesele 

İkinci Mesele 

Zaman Zarfı Hakkında Güzel Bir İzah 


Sürenin Bu Şekilde Hitama Ermesindeki Sırlar 


Semavi Kitapların Doğruluklarının Ölçüsü Kur'ân'dır 


"(Habibim) sana da hak olarak kitabı, kendinden evvelki kitaptan tasdik edici ve 
ona karşı bir şahid olmak üzere, gönderdik. O halde, (ehl-t kitap) arasında 
Allah'ın indirdiği ile hükmet, sana gelen hakikatten dönüp, onların hevâlanna 
uyma. Sizden herbiriniz için bir şeriat, bir yol tayin ettik. Eğer Allah düeseydit, 
(topunuzu) bir tek ümmet yapardı. Fakat O, size verdiği şeyde sizi imtihan etmek 
için (böyle ayırdı). Öyle ise hayırlı işlerde birbirinizle yarışın. Zaten hepinizin en 
son dönüp gelişi Allah'adır. Artık O, hakkında ihtilaf etmekte olduğunuz şeyleri 
size haber verecektir" (Mâıde. 46). 

Allah Teâiâ, 'sana da hak olarak kitabı, kendinden evvelki kitapları tasdik edici 
olarak gönderdik" buyurmuştur. Bu. hitap (Hz. Peygamber (s.a.s)'edir. 
Binâenaleyh, âyetteki "kitap", Kur'ân-ı Kerim'dir; "kendinden evvelki kitapları 
tasdik edici olarak" ifâdesi ile, Kur'ân'ın dışındaki bütün semavi kitaplar 


kastedilmiştir, H 
"Müheymin" Tâbirinin İzahı 


Âyetteki, "Ona karşı bir şâhid olmak üzere..." ifadesiyle ilgili birkaç mesele var: 


Birinci Mesele 


"Müheymin" kelimesi ile ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 

1) Halil ve Ebü Ubeyde şöyle demişlerdir: "Bir kimse, birşeyi gözetip, ona bakıp 
muhafaza ettiğinde, denilir. Nitekim Şâir Hassan (r.a) da, "Hiç şüphesiz kitap 
(Kur'An), peygamberimizi görüp gözetir, hakkı da akü sahipleri anlar" demiştir. 
2) (Dilciler) şöyle derler: Bizim, (iman etti) sözümüzün asit, iki hemzeli olarak, 
şeklindedir. Birinci hemze, he harfine çevrilmiştir. Bu tıpkı, (akıttım) 
kelimesinin şekline; (sadece sana) kelimesinin de, il£» şekline dönüşmesi 
gibidir. İkinci hemze de yâ harfine çevrilmiş ve kelime "müheymin" şeklini 
almıştır. İşte bundan ötürü müfessirler, tabirine "kendinden önceki kitaplara emin 


(yani muhafız)" mânasını vermişlerdir. [2] 
İkinci Mesele 


Kur'ân kendinden önceki kitaplara bir "müheymin"dir. Zira bu Kur'ân, Cenâb-ı 
Hakk'ın da, "Zikri biz indirdik ve onu biz muhafaza edeceğiz" (Hicr, 9) 
buyurduğu gibi, kesinlikle neshedilmeyen ve değiştirilemeyecek olan bir kitaptır. 
Bu böyle olunca Kur'ân'ın, Tevrat, İncil ve Zebur hakkındaki şehâdeti, doğru, 
hak ve ebedî olmuş olur. Böylece de o kitapların özü ve hakikati, iletebed 


bilinmiş olur. B4 
Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, bu kelimenin, mîm'in fethası ile şeklinde de şazz olarak 
okunduğunu, zira Kur'ân'ın, hem daha önce belirttiğimiz âyetlerden hem de, "Ne 
Önünden, ne ardından o (Kur'ân'a) hiçbir batıl ona yol bulamaz" (Fumhm. 42) 
âyetinden ötürü, tahrif ve tebdilden korunacağı hususunda, Allah katından 
şahadet edilmiş bir kitap olduğunu, "müheymin aleyhi" (Ona şahadet edenin), 
Allah Teâiâ olduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O halde (ehl-i kitap) arasında, Allah'ın İndirdiği ile 
hükmet" buyurmuştur. Bu, "Yahudiler arasında, Kur'ân ile ve Allah'ın sana 
indirdiği vahiy ile hükmet" demektir. 

Âyetteki, "Sana gelen hakikatten dönüp, onların hevâlanna uyma" buyruğu ile 


ilgili birkaç mesele vardır: 14) 


Birinci Mesele 


"Uyma" ifâdesi ile, "Hak'dan sapma" mânasını kastetmiştir. Bundan dolayı fiil, 
harf-i cerri ile kullanılmıştır. Sanki "onların hevâlanna uyarak, sana gelen 


hak'dan sapma'I denilmektedir. [5] 
İkinci Mesele 


Rivayete göre bir grup yahûdî "Haydi Muhammed'e gidelim. Belki onu dininden 
saptırırız" dediler ve yanına giderek, '-'Ey-Muhammed, sen bizim yahüdilerin 
âlimleri ve eşrafı olduğumuzu biliyorsun. Biz sana uyarsak, bütün yahüdilerin de 
sana uyacağını anlarsın. Bizim, hasımlarımızla bir davamız var. Onlarla birlikte 
seni hakem yapacağız. Bizim lehimize hüküm ver, biz sana iman edelim" 


demişler, bunun üzerine hu âveti indirmişti. [6] 
Üçüncü Mesele 


Peygamberlerin ismetini {günahlardan uzak olduklarını) kabul etmeyenler, bu 
âyete sarılarak, "Peygamberlerin günah işlemesi caiz olmasaydı, Allah "Sana 
gelen hakikatten dönüp onların nevalarına uyma" demezdi" demişlerdir. 

Buna şöyle cevap verilir Günah işleme işi, peygamberlerin kudreti dahilindedir. 
Fakat onlar, nehyolundukları için bunu yapmazlar. Âyetteki hitabın, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e olduğu, fakat bununla O'nun değil, ümmetinin murad 


edildiği de söylenmiştir. Al 
Her Ümmete Farklı Şeriat Verilmesi 


Daha sonra yüce Allah "Sizden herbtriniz için bir şeriat bir yol ta'yin ettik" 
buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [8] 


Birinci Mesele 
Âyetteki *pj~* kelimesinin iştikakı hususunda şu iki izah yapılmıştır: 


a) Bunun fiili olan "açıkladı ve izah etti" manasınadır. Nitekim İbnü s-Sikkit 
şöyle demektedir: lafzı masdardır ve Arapların hayvanı kesip, derisini soyduktan 


zaman söyledikleri "Deriyi soydum" ifadesinden alınmıştır. 

b) Bunun aslı olan £ J£ fiili, "birşeye başlamak, işin içine girmek" manasına 
gelen masdarındandır. Arapça'da "şeriat", insanların su içmek üzere girdikleri yol 
manasınadır. Buna göre "şeri'at", "fa'iletün" vezninde bir kelime olup, ism-i 
mef'ül mânasındadır. Binâenaleyh "şeri'at", Cenâb-ı Hakk'ın, mükelleflerin 
girmelerini emrettiği şeyler demektir. "Minhâc" ise, açık ve geniş yol demektir. 
Nitekim, "Sana yol açtım" denilir. Fiilin bu iki şekli de kulanılmaktadır. 
Alimlerin ekserisi bu âyeti delil getirerek bizden önceki ümmetlerin 
şeriatlarının, bizim için geçerli olmadığını söylemişlerdir.Çünkü ayetteki “sizden 
herbiriniz için bir şeri'at ve bir yol ta'yin ettik" buyruğu, her peygamberin 
kendisine ait müstakil bir şeriatının olduğunu göstermektedir ki bu da, bir 
peygamberin ümmetinin, diğer bir peygamberin şeriatı ile mükellef 


olmadıklarını gösterir. [9] 


Peygamberin Talimatlarının Birlik İçindeki Farklılıkları 


Kur'ân-ı Kerim'de bütün peygamber ve resullerin yollarının hem bir olduğuna, 
hem de bunların yollarında farklılıklar bulunduğuna delâlet eden âyetler 
gelmiştir. Birinci durumla ilgili olan âyetler, Cenâb-ı Hakk'ın, "O, 'Dini doğru 
tutun, onda tefrikaya düşmeyin" diye, dinden hem Nuh 'a tavsiye ettiğini hem 
sana vahy'ettiğimizi, hem İbrahim 'e, Musa 'ya, İsa ya tavsiye ettiğimizi sizin için 
de şeriat yaptık" şüra. ve "Onlar, Allah'ın hidayet etti kimselerdir. O halde sen de 
onlann gittiği doğru yolu tutup ona uy" (Enam, ) âyetleridir. 

İkinci durumla ilgili olansa, bu âyettir. Bu âyetlerin arasını, şöyle diyerek cem 
etmemiz mümkündür: Birinci durumla ilgili olan âyetler, dinin asılları, itikad ile 
ilgili olan âyetlerdir. İkinci durumla ilgili olan bu âyet ise, dinin fürüu ile ilgili 
olan hükümlere hamledilmiştir. uoJ 


Dördüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Sizden herbiriniz için bir şeriat ve bir yol tayin ettik" 
ifâdesindeki hitap, bu üçünün, daha önce 

geçen, "Şüphesiz ki Tevrat'ı biz indirdik ki, O'nda hidâyet ve nür vardır" 
(Mâide.44)ve "Arkadan da (bu peygamberlerin) izlerince Meryem oğlu İsa'yı 
gönderdik" (Mâide. 46) ve "Sana da kitabı gönderdik" (Mâide. 48) ifâdelerinde 
zikredilmiş olmaları delaletiyle Hz. Musa, Hz. İsa ve Hz. Muhammed'in 
ümmetinedir. 

Daha sonra Allah, "Sizden her biriniz için bir şeriat ve bir yo! tayin ettik" 
buyurmuştur. Yani, "Her birinin (fürü bakımından) farklı farklı şeriatları vardır. 
Tevrat'ın kendisine ait, İncil'in kendisine ait ve Kur'ân'ın da kendisine has (fürü 


hükümleri), şeriatı vardır..." demektir. HU 
Beşinci Mesele 


Alimlerden bir kısmı, bu ifâdede geçen ve lafızlarının aynı mânaya geldiklerini, 
ama te'kid için tekrarlanmış olup bunlardan maksadın "din" olduğunu söylerler. 

Bazıları ise bu ikisi arasında fark bulunduğunu; buna göre kelimesinin "mutlak 
mânada şeriat (yol)" anlamına gelip; kelimesinden kastedilen "yol"un ise, 
"şeriatın güzelliklerinin bütünü" demek olduğunu; buna göre de şeriatın "yol"un 
başı, tarikatın da devamı ve sonu olduğunu söylemişlerdir. Müberrid, "Şeriat 


yolun başlangıcı, tarikat ise devam eden yoldur" demiştir ki bu da bizim 


söylediğimizi ifâde eder. Allah kendi sözünün sırlarının izahını en iyi bilendir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer Allah dileseydi (topunuzu) tek bir ümmet 
yapardı" buyurmuştur. Yani, "Allah isteseydi sizi, aynı şeriat üzerinde ittifak 
eden veyahut da aynı dinde muvafakat eden ve de hiç ihtilâfa düşmeyen bir 
cemaat, bir topluluk haline getirirdi" demektir. Alimlerimiz, bu ifâdenin, her 
şeyin Allah'ın meşietiyle olduğuna delâlet ettiğini belirtirlerken, Mutezile bunu, 
Allah'ın "mecbur etme meşieti"ne hamletmiştir. 

Daha sonra Allah, "Fakat size verdiği şeyde sizi imtihan etmek içinr (böyle 
ayırdı)" buyurmuştur. Yani, "Sizi muhtelif şeriatlarla imtihan etmiştir. Böylece 
sizler, o şerlatlarla amel edip, Allah'a inkıyâd ederek tekliflerine boyun eğiyor 
musunuz; yoksa şüphelere tâbi olup amellerinizde kusur mu ediyorsunuz diye..." 
demektir. O halde, "Öyle İse, hayırlı işierde birbirinizle yanşm" , yani, "Hayırlı 
amellere doğru koşup, onlara doğru yansınız... Çünkü, "Zaten hepinizin en son 
dönüp vanşı Allah'adır.." Bu ifâde, hayırlara koşmanın sebebi olması anlamında, 
"müste'nef" bir cümledir. Böylece de "Artık O, hakkında ihtilâf etmekte 
olduğunuz şeyleri size haber verecektir." Bu, "O size, bulunması halinde şüpheye 
düşmeyeceğiniz; haktan yana olanla olmayanı; amellerini tam yapan ile onlarda 
kusur edeni birbirinden ayıracak olan cezayı size haber vermektedir.. Bundan 
maksad şudur: "İş, kendisiyle beraber hiçbir şüphenin kalmayıp kat'i bir bilginin 
tahakkuk edeceği bir noktaya ve hale varır." Bu da Cenâb-ı Hakkın, itaatkar 
olanlara itaatlarımn 

karşılığını; isyankâr olanlara da isyanlarının karşılığını verdiği an tahakkuk 


edecektir. H2] 


Allah'ın Emrini Tutup Gayr-i Müslimlerin Arzularına Uymamalı 


"(We şu emri indirdik): Aralarında Allah'ın indirdiği ile hükmet onların 
keyiflerine uyma; Allah'ın sana indirdiğinin bir kısmından seni sapıtacaklar diye 
kaçın onlardan. Eğer onlar yüz çevirirlerse, bil ki Allah, bazı günahları sebebiyle 
kendilerini mutlaka musibete uğratmak istiyordur. İnsanlardan birçoğu 
muhakkak ki Allah'ın emrinden dışarı çıkarlar..." (Mâide, 49). 

Daha sonra Allah "(Ve şu emri indirdik:) Aralarında Allah'ın indirdiği ile 
hükmet, onların keyiflerine uyma..." buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili birkaç 


mesele vardır; H31 


Birinci Mesele 


Şayet ifâdesi neye atfedilmiştir?" denilirse, biz deriz ki bu, "(Habibim) sana da 
Kitabı gönderdik..." 

(Mâide, 48) ifâdesindeki (o lafzına atıftır. Buna göre Sanki, "Ve Biz sana... 
hükmedesin diye ... indirdik" denilmek stenmiştir. Emir fiilleri de, diğer fiiller 
gibi bir fiil olduğu için, başına edatı gelebilir. Bu sözün (Maide. 48) kelimesine 
atfedilmesi de caizdir. Buna göre kelamın takdiri "Biz onu sana hak ile ve 
..hükmedesin diye indirdik" şeklindedir. Cenâb-ı Hak "Onların keyfilerine 
uyma..." buyurmuştur. Biz daha önce, yahudilerin bir araya gelerek, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i dinini tahrif etmeye sevketmek istediklerini; Allah Teâlâ'nın 


da, O'nu bundan koruyup muhafaza ettiğini söylemiştik. (14) 
İkinci Mesele 


Alimler bu âyetin, İster aralarında hükmet İster onlardan yüz çevir" (mam, 42) 


buyruğundaki muhayyerliği neshettiğini söylemişlerdir. uS] 
Üçüncü Mesele 


Önceki âyette zikredilmesine rağmen, burada da "hükmetmek..." emrinin 
tekrar zikredilmesi, ya te'kid 

içindir, ya da bunlar, Hz. Peygamberin her ikisiyle de hükmetmekle 
emrolunduğu ayrı iki hükümdür. Çünkü o yahudtler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
hükmüne, hem zina eden evli hakkında; hem de aralarında öldürülmüş dan bir 


maktul hususunda başvurmuşlardı. H&J 
Allah'ın Bazı Buyruklarından Uzaklaşma Tehlikesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah m sana indirdiğinin bir kısmından seni 
sapıtacaklar diye, kaçın onlardan" buyurmuştur. İbn Abbas şöyle der: "Cenâb-ı 
Hak bu buyruğuyla, "Onlar seni kendi hevâ ve arzularına döndürmek 
istiyorlar..." mânasını kastetmiştir. Çünkü, haktan bâtıla dönen herkes, fitneye 
düşürülmüş demektir. Hak Teâlâ'nın, "...nerdeysesenl bile nerdeyse fitneye 
düşüreceklerdi..." M. 73) ifâdesi de bu anlamdadır. Buradaki fitne, onların, 
haktan saptıran ve batıla düşüren sözlerinde bulunan fitnedir. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, "Allahım, hayatın (hayatta karşılaşılan şeylerin) 


fitnesinden sana sığınırım" HZ buyurmuştur. Bu, doğru ve hak yoldan sapmak, 


saptırmak demektir." İlim erbabı şöyle demiştir: Bu âyet, peygamberlerin de hata 
edip unutmalarının caiz olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ, ' Allah 
in sana İndirdiğinin bir kısmından seni sapıtacaklar diye, kaçın onlardan..." 
buyurmuştur. Peygamberin bu gibi şeyleri kasten yapması ise caiz değildir; 
binâenaleyh geriye, sadece hatâ etme ve unutma hali kalır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer onlar yüz çevirirler, yani senin hükmünü kabul 
etmezlerse, bil ki Allah, bazı günahları sebebiyle kendilerini mutlaka musibete 


uğratmak istiyordur" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili iki mesele vardır: L18) 
Birinci Mesele 


Bu sözden maksat, "Cenâb-ı Hak, onları dünyada iken, bazılarının işlemiş 
olduğu günahların cezası ile onları 

ımtihan eder. Ki bu da O'nun seni, onlara hükümran kılıp onları öldürmek ve 
sürgün etmek suretiyle, onlara azap etmesidir" şeklindedir. Allah bu âyette, "bazı 
günahları o sebebiyle..." buyurmuştur. Çünkü yahudiler, dünyada iken 
günahlarının bir kısmıyla cezalandırılmışlar ve onların, günahların bir kısmıyla 
cezalandırılmaları, helak (olup yok) olmalarına kâfi gelmiştir. Allah en iyi 


bilendir. H8] 
İkinci Mesele 


Bu âyet, her şeyin Allah'ın iradesiyle olduğunu göstermektedir. Çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın, onları bazı günahları sebebiyle musibete uğratmayı dilemesi, murad 
etmesi, ancak onların günah işlemelerini murad etmiş olmasıyla mümkündür. Bu 
da Cenâb-ı Hakk'ın, hem hayrı hem de şerri irade ettiğine delâlet eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İnsanlardan birçoğu muhakkak kf, Allah'ın emrinden 
dışarı çıkarlar" buyurmuştur. Yani, "İnsanların pekçoğu küfürde diretip bu 
hususta haddi aşmışlardır. Zira Allah Teâlâ'nın hükmünden yüz çevirmek, büyük 


bir isyan olup küfürde çok ileri gitmektir." [20] 
Müminler İçin Allah'ın Hükmünden Daha Güzel Yoktur 
"Onlar hâla, câhüiYyentn hükmünü mü arıyorlar? Şüphesiz ve kafi bir kanaate 


sahip olacak bir kavm İçin hükmü Allah'tan daha güzel olan kim bulunabilir ki!" 
(Mâide. 50). 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar hâlâ, câhüiyyenin hükmünü mü arıyorlar?" 


buyurmuştur. Bu cümleyle ilgili birkaç mesele vardır: [21] 


Birinci Mesele 


İbn Âmir, tâ harfiyle ve muhâtab sigasıyla, "arıyorsunuz"; diğer imamlar ise, yâ 
harfiyle ve gâib sigasıyla şeklinde okumuşlardır. Sülemi, mübtedâ yaparak 
ıfâdesini merfü olarak okumuş, kelimesini de haber vermiştir. Haber tarafından 
mübtedâya râci olacak otan aid zamirini, açık olduğu için düsürmüştür. Katâde 
ise, şeklinde okumuştur. Ki, bu okunuşa göre ifâdenin mânası şudur: "Onlar 
talep edip peşine düştükleri bu hükümle, ancak câhiliyye hakimleri gibi 
hükmederler..." Bu kimseler, kendi arzularına uyarak, Hâtemu'n-nebiyyin olan 


Hz. Muhammed'in de, o hakimler gibi bir hakim olmasını istemişlerdir. 122) 
İkinci Mesele 


Âyetle ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

1) Mukâtil şöyle demiştir: "Allah, Hz. Muhammed (s.a.s)'i peygamber olarak 
göndermeden önce, Kurayza ile Nadir arasında bir kan davası bulunmaktaydı. 
Cenâb-ı Hak Hz. Muhammed'i peygamber olarak gönderince, bunlar Hz. 
Muhammed'in hakemliğine başvurdular. Bunlardan Kurayzaoğultan şöyle 
demişti: "Nadiroğullan bizim kardeşlerimizdir. Babamız, dinimiz ve kitabımız 
tektir.. Binâenaleyh, şayet Nadiroğullan bizden birisini öldürürse bize yetmiş 
"vesak" (ölçek) hurma verirler. Eğer biz onlardan birisini (öldürürsek, o zaman 
onlar bizden, yüzkırk "vesak" hurma alırlar.. Bizi yaraladıkları zaman 
verecekleri diyet (erş), onların yaralanmalarına mukabil verilecek olan diyetin 
yarısıdır.. Binâenaleyh sen, bizimle onlar arasında hükmet.." Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s): "Ben, Kurayzah olan birisinin kanının, Nadiri! olan birisinin 
kanma; Nadirli birisinin kanının, Kurayzah birisinin kanma denk ve müsavi 
olduğuna hükmediyorum.. Bunlardan birisinin diğerine nekan, nedtyet, nede 
"erş" (yaralama diyeti) hususunda bir üstünlüğü yoktur" dedi. Bunun üzerine 
Nadiroğulları kızarak, "Biz senin hükmüne razı olmuyoruz; çünkü sen bizim 
düşmanımızsın..." dediler de, işte bunun üzerine de Cenâb-ı Hak, "Onlar hâlâ, 
câhiliyye hükmünü mü, yani câhiliyyedeki ilk hükümlerini mi arıyorlar?" âyetini 
indirdi." 

Şu da ileri sürülmüştür: Onların zayıflarına, güçsüz ve arkasız kimselerine bir 
hüküm vacip olduğu zaman, onlar bu kimseleri, o hükmü yerine getirmeye 
mecbur tutuyorlardı. Ama onların güçlü ve arkalı olanlarına, kodamanlarına ise 
bir hüküm vacip olduğunda, o zaman onlar o kimseyi bundan sorumlu tutmazlar 
ve cezanın uygulanmasını istemezlerdi. İşte Cenâb-ı Hak bu âyet ile, onları 


böylesi davranıştan men etmiştir. 

2) Bu âyetle, yahudilerin ehl-i kitap ve ilim sahibi olmalarına rağmen, sırf 
cehalet ve apaçık bir hevâ ve arzu demek olan câhiliyye hükmünü arayıp peşine 
düştükleri için, onları ayıplamak mânası kastedilmiştir. 

Daha sonra Allah, "Şüphesiz ve kati bir kanâate sahip olacak bir kavm için, 
hükmü Aüah 'tan daha güzel kim olabilir ki!" buyurmuştur. 

kelimesinin başındaki lâm, tıpkı "daha ne duruyorsun, geliver" (Yusuf, 23) 
tabirinde olduğu gibi, beyân içindir. Yani bu hitap,ve bu soru, yakinen inanan 
kimseler içindir. Çünkü, hüküm bakımından Allah'tan daha âdil ve beyân 
bakımından daha güzel olan hiç kimsenin bulunmadığını, ancak bunlar bilirler, 


anlarlar. [23] 
Gayr-i Müslimler! Dost Edinmeyin 


"Ey iman edenler, ne yahudilert ne de hristiyanlan kendinize dost edinmeyin. 
Onlar birbirlerinin dostlarıdırlar. İçinizden kim onları dost edinirse, o da 
onlardandır. Şüphesiz Allah, o zalimler topluluğuna hidâyet vermez" (Mâide. 
51). 

Cenâb-ı Hak "Ey iman edenler, yahudileri de, hristiyanlan da kendinize dost 
edinmeyin. Onlar birbirlerinin dostlarıdırlar" buyurmuştur. 

Bil ki bu ifâdede söz, "dostlar..." kelimesiyle tamamlanmıştır. Daha sonra Cenâb- 
ı Hak, söze yeniden başlayarak "Onlar birbirlerinin dostlarıdırlar" buyurmuştur. 
Rivayet olunduğuna göre Ubâde İbnu's-Samit (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
gelmiş ve O'nun yanında yahudilerin dostluğundan teberri etmiş (yani ilişkisini 
kestiğini açıklamıştı). Bunun üzerine münafık Abdullah İbn Übey, 'Ama ben o 
yahudilerden uzaklaşmıyorum. Çünkü o zaman başıma belalar gelmesinden 
korkuyorum" demişti. İşte bu âyet, bu sebeple nazil olmuştur. Âyetteki, "Ne 
yahudileri, ne de hristiyanlan kendinize dost edinmeyin" buyruğu, "Onlardan 
yardım istemeye yönelmeyiniz ve onlara karşı sevgi, dostluk göstermeyiniz" 
demektir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "İçinizden kim onlan dost edinirse, o da onlardandır" 
buyurmuştur. İbn Abbas(r.a): "Hak Teâlâ, bununla sanki o, onlar gibidir" 
manasını murad etmiştir" der. Bu ifade, din konusunda muhalif m farklı olan 
kimseden mutlaka uzaklaşılması hususunda, Hak Teâlâ'nın te'kidli ve bir 
açıklamasıdır. Bunun bir benzeri de, "Kim onu tatmaz ise, o bendendir" a 249) 
âyetidir. 

Sonra Allah Teâlâ, "Şüphesiz Allah, o zâlimler topluluğuna hidayet vermez" 


buyurmuştur. Ebü Musa el-Eş'âri (r.a)'nin şöyle elediği rivayet edilmiştir: "Hz. 
Ömer (r.a)'e, "Benim hristiyan bir kâtibim var" dedim. O da, "Hay Allah canını 
atasıca! Sana ne oluyor? Bir mü'mini kâtip edinsene. Allah'ın, "Ey İman edenler, 
ne yahudileri ne de hristtyanlan kendinize dost edinmeyin" âyetini hiç duymadın 
mı?" dedi. Ben de: "Onun dini kendine âit, bana lazım olan onun yazısıdır!' 
dedim. Bunun üzerine; "Madem ki Allah onları hor ve hakir kılmıştır, ben onlara 
ikram etmem. Madem ki Allah onları zelil kılmıştır, ben onları aziz kıtmam. 
Madem ki Allah onları rahmetinden uzaklaştırmıştır, ben onları yaklaştırmam" 
dedi. Ben de: "Basra işi (yani işim), ancak onunla halloluyor" dedim. Hz. Ömer: 
"Haydi hristiyan öldü, yani farzet ki o kâtip öldü, o zaman ne yapacaksın. Onu 
öldükten sonra da çalıştıracak değilsin. O halde, şimdilik onu çalıştır ama, yerine 


mutlaka birisini bul" dedi." 1241 
Bazı Münafıkça Tutumlar 


"İşte kalplerinde bir hastalık bulunan kimselerin, "Basımıza bir felâket 
gelmesinden korkuyoruz" diyerek, aralarında koşuştuklarını görürsün. Belki 
Allah fethi veya kendi katından bir emri getirecek ve onlar, İçlerinde gizledikleri 
şeyden dolayı pişman olacaklar" (Mâide, 52). 

Bil ki bu âyetteki, "Kalplerinde bir hastalık bulunan kimseler" tabiri ile Abdullah 
İbn Übeyy ve arkadaşları gibi münafıklar kastedilmiştir. Âyetteki "aralarında 
koşuşurlar" ifâdesinin mânası ise, "Onlar, yahudileri ve Necran hristiyanlarını 
sevme hususunda adetâ yarışırlar. Çünkü o yahudi ve hristiyanlar zengin idiler 
ve bu münafıklara, işleri hususunda yardımcı olup, borç para veriyorlardı. 
Bundan dolayı münafıklar da, "Biz, başımıza bir felâket gelmesinden 
korktuğumuz için, onlarlaiçli-dışlı oluyoruz" diyorlardı. Vahidi(r.h), "dâire" 
kelimesinin, "devlet" kelimesi gibi, "devâirü'd-dehri" (zamanın belâları) 
tabirinden alındığını, "dâire" (dönen şey) lafzının, bir kavimden, diğer bir 
kavme dönüp dolaşan belâ, bozguna uğrama, korkunç hadiseler gibi, 
kendisinden korkulan bir musibet mânasında olduğunu, devletin (saltanat ve 
şansın, insanlar arasında) dönüp dolaşması gibi, devâirin (belâların) da dönüp 
dolaştığını söylemiştir. 

Zeccâc: "Bunun, "Biz, Peygamber (s.a.s)'in işinin, tam yerine oturmadığından 
endişeleniyoruz ve işin tersine dönerek başlangıçtaki (mağlup) halini 
alabileceğini hesaba katıyoruz" mânasında olduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Allah "Belki Allah, fethi veya kendi katından bir emri getirecek ve 
onlar, içlerinde gizledikleri şeyden dolayı pişman olacaklar" buyurmuştur. 


Müfessirter, Allah'ın kendisi için kullandığı (belki) lafzının, mutlaka manasına 
geldiğini, çünkü kerim olan Allah, yapacağı hayırlı bir İş hususunda, insanlara 
ümid verince, bu insanların kendisine iyice bağlandığı ve olmasını ümit ettiği 
vaad-i ilâhi mesabesindedir. Buna göre âyetin mânası: "Allah mutlaka, 
Resülullah'ı ve müslümanları düşmanlarına galip getirmek suretiyle, fethi 
müyesser edecek yahut da yahudilerin kökünü kurutacak veyahut da onları 
beldelerinden çıkaracak, böylece de münafıkları vesveselerinden dolayı bin 
pişman edecek, katından olan bir işi mutlaka verecektir" seklinde olur. Çünkü o 
münafıklar, Resülullah'ın başarısının devamından şüphelenerek, "Biz onun bu 
işinin tamamlanacağını ve süreceğini sanmıyoruz. Görünen o ki, saltanat ve 
galibiyet şansı, düşmanlarının olacak" diyorlardı. Denildi ki, âyetteki "veya 
kendi katından bir emir (1ş)" ifâdesinden murad, "Hz. Peygamber (s.a.s)'e, 
münafıkların sırlarını açıklaması ve onları Öldürmesi emredilir de, onlar 
yaptıklarına bin pişman olurlar" demektir. 

İmdi şayet, "Birşeyi doğru bir şekilde taksim etmenin şartı, o şeyin birbirine zıd, 
iki tarafının bulunmasıdır. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın, "Belki Allah fethi veya 
kendi katından bir emri getirecek..." buyruğu böyle değildir. Çünkü fethi getirme 
(nasip etme) hususu, "kendi katından bir emir" ifâdesine dahildir" denilir ise, biz 
deriz ki: Bu sözün mânası, "veya insanların kesinlikle katkısı bulunmadığı bir 
emri (işi) getirir" şeklindedir. Bu tıpkı, kalplerine Allah'ın korku saldığı ve bu 
yüzden de, hiç savaşmaksızın kendi elleri ile teslim olan Beni Nadir vah 


udilerinin hâdisesinde olduğu gibidir. 291 


"iman edenler de, "Her halükârda sizinle beraber olacakları hususunda, var 
güçleriyle Allah'a yemin edenler bunlar mı? Onların bütün yaptıkları boşa 
gitmiştir. Böylece onlar hüsrana uğrayanlardan oldular" derler" (Mâide, 53). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [26] 
Birinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi ve İbn Amir, âyetin başını "vâv"sız olarak okumuşlardır. Bu, 
Hicaz ve Şam mushaflarında da böyledir. Diğer kıraat imamları ise vâv ile 
okumuşlardır. Bu da, Irak mushafına uygundur. 

Vahidi (r.h) şöyle demiştir. "Burada vâv harfinin hazfedilmesinin ve 
getirilmesinin bir farkı yoktur. Çünkü (vâvın getirilmesi halinde), bu cümlenin, 
üzerine atfedildiği cümle ile ilgili bir irtibatı vardır. Zira bir önceki âyetteki, 
"aralarında koşuşurlar" ifâdesi ile anlatılan kimseler haklarında mü'minlerin, 


"..Allah'a yemin edenler bunlar mı?" dediği kimselerdir. Binâenaleyh her iki 
cümlede de, diğeri ile ilgili bir husus bulunduğu için, bunları birbiri üzerine vâv 
ile veya yâvsız atfetmekpüzel ye yerinde olur. Bunun bir benzeri de "(Ashab-ı 
Kehfin sayısı) üçtür, dördüncüleri köpekleridir ' diyecekler; "Beştir, altıncıları 
köpekleridir" diyecekler""(Kanı. 22) âyetidir. Bu âyetteki her bir cümlede de, atıf 
vâvının ozikredilmesine ihtiyaç bırakmayan müşterek bir hususdan 
bahsedilmektedir. Bundan sonra Cenâb-ı Hak, "ve "Yedidir, sekizincileri 
köpekleridir" diyecekler" (KeM, 22) buyurmuş ve başına atıf vâvı getirmiştir. 
İşte bu âyet, vâvın getirilmesinin de, getirilmemesinin de caiz olduğunu 
göstermektedir. Keşşaf sahibi: "Vâv'ın hazfı, "mü'minler o zaman ne derler?" 
diye soran birisine cevap olarak düşünülmesine göredir. Bu soruya şöyle cevap 
verilmiş olur: "İman edenler, "Yemin edenler bunlar mı?" derler" der. 

Bu âyetin kıraati hususunda daha bir başka yönden de kıraat farkı vardır. Buna 
göre Ebü Amr, âyeti "iman edenlerin şöyle şöyle demeleri beklenir" manasında, 
şeklinde nasb ile okumuştur. Bu fiili merfü olarak okuyan kimse ise, başındaki 
vâv harfini, iki cümleyi birbirine atfeden vavı atıf saymıştır. Vâv harfini 


hazfeden kimsenin kıraati de bu merfü okuyuşa delalet etmektedir. 21) 
İkinci Mesele 


Mü'minlerin bu sözü söylemelerindeki fayda şudur: Mü'minler, yahudi ve 
hristiyanlara dostluk gösterdikleri için 

münafıkların haline şaşmakta ve şöyle demektedirler: "O (münafıklar), bizimle 
beraber ve bizim yardımcılarımız oldukları hususunda, var güçleri ile yemin 
etmektedirler. O halde nasıl olur da, bizim düşmanlarımızın dostu olur, onlarla 


birarada bulunmaktan ve onlarla yardımlaşmaktan hoşlanırlar!" [28] 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki "bütün yaptıkları boşa gitmiştir" buyruğunun, mü'minlerin sözünün 
devamı olması muhtemel olduğu gibi, Allah'ın kendi sözü olması da 
muhtemeldir. Buna göre mâna, "Şu anda yahudi ve hristiyanlara dostluk 
gösterdikleri için, iddia ettikleri imanları gitmiş ve yaptıkları bütün hayırlar boşa 
gitmiştir. Böylece o münafıklar hem dünyada, hem de âhirette hüsrana (zarara) 
uğramışlardır. Çünkü yaptıkları ameller boşa gidince, bu işleri yaparken 
çektikleri sıkıntı ve zorluklar ise yanlarına kalmış, o amellerin hiçbir semeresini 
görememişler, aksine dünyada lanete, âhirette ikâba müstehak olmuşlardır" 


şeklindedir. [29] 
Allah Lâyık Olanı Din Hizmetinde Çalıştırır 


"Ey iman edenler, içinizden kim dininden dönerse (dönsün), Allah, mü'minlere 
karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı onurlu ve çetin, kendisinin seveceği ve 
kendisini seven bir kavim getirir ki onlar Allah yolunda savaşırlar ve hiçbir 
kınayanın kınamasından çekinip korkmazlar. Bu, Allah'ın bir lütfudur. Onu, 
dilediğine verir. Allah (ihsanı) geniş ve alimdir" (Mâide, 54). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [30] 
Birinci Mesele 


İbn Âmir ve Nftfi, âyetteki kelimesini, iki dal harfi ile, şeklinde; diğer kıraat 
ımamları ise, şeddeli tek bir 

dâl ile, şeklinde okumuşlardır. Birinci kıraat şekli bu fiilin muza'af (sonu şeddeli) 
olduğunu göstermek İçindir, ikincisi de idğamdan ötürüdür. Zeccâc şöyle 
demiştir: İki dâl harfini belirterek okumak asıldır. Çünkü muza'af harflerden 
İkincisi sakin olduğu zaman, her iki harf de açıkça gösterilir. Bunun bir benzeri 
"Eğer size bir yara değmişse..." (hu imran.w)âyetidir. Dil bakımından bunu, 


şeklinde söylemek de caizdir. BI 
Hz. Peygamber Devrinde Dinden Dönenler 


Keşşaf sahibi, "irtidâd eden (dinden dÖnen)lerin, onbir kabile olduğunu" 
söylemiştir. Bunlardan üçü, daha Hz. Peygamber (s.a.s) hayatta iken irtidâd 
etmişlerdir: 

a) Benü Müdliç Kabilesi: Bunların liderleri, kendisine 

Zü'l-hımâr da denilen Esvedül-Ansi'dir Bu bir kâhin idi. Yemen'de peygamberlik 
iddiasında bulunmuş ve Yemen'in bazı bölgelerini istilâ ederek, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in zekat memurlarını oralardan çıkarmıştı. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s), Yemen valisi Mu'az İbn Cebel (r.a)'e ve iteri gelenlerine mektup yazmıştı. 
Hak Teâlâ, Esved ül-Ansi'yi, Feyrüz ed-Deylemi'nin eliyle öldürmüştü. Şöyle ki 
Feyrüz ona bir gece baskını yapmış ve onu öldürmüştü. Resülullah (s.a.s), onun 
öldürülüşünü, öldürüldüğü gece haber vermiş ve müslümantar buna 
sevinmişlerdi. Ertesi gün Hz. Peygamber (s.a.s) vefat etmişti. Esved'in 


öldürüldüğüne dâir haber ise, ancak Rebiü'l-evvel ayının sonunda Medine'ye 
ulaşmıştı. 

b) Müseylimetül-Kezzâb'ın kavmi Benü Hanife Müseylime, peygamberlik 
iddiasında bulunmuş ve Hz. Peygamber (s.a.s)'e söyle bir mektup yazmıştı: 
"Allah'ın resulü Müseylime'den, Allah'ın resulü Muhammed'e! Şunu bilesin ki 
yeryüzünün yarısı benim, yansı da senin..." Hz. Peygamber (s.a.s) ona, "Allah'ın 
Resulü Muhammed'den, Müseylimetü't-Kezzâb'a (yalancı Müseylime'ye)! Şunu 
bil ki, yeryüzü Allah'ındır. O, onu, dilediği kuluna miras yapar. İyi âkibet 
muttekilerindir" diye cevap vermiştir. Sonra Hz. Ebü Bekir (ra), (halifeliği 
döneminde) İslam ordusunu üzerine gönderip onunla savaşmış ve Müseylime, 
Hz. Hamza (r.a)'yı (Uhud'da) öldürmüş olan Hz. Vahşi (ra) tarafından 
öldürülmüştür. Hz. Vahşi (ra), bundan sonra şöyle 
derdi:"Câhiliyye(küfür)dönemimde insanların en hayırlısını,İslâm dönemimde de 
ınsanların en şerlisini öldürdüm." 

c) Tuleyha İbn Huveyttd'in kabilesi olan Benü Esed. Tuleyha, peygamberlik 
iddiasında bulunmuş, bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), Halid İbn V«IW 
(r.a)'i ordusu ile onun üzerine göndermişti. Tuleyha, savaşta hezimete uğramış ve 
$am'a kaçmıştı. Daha sonra müslüman olmuş ve İslam'ın gereğini çok güzel 


yerine getirmişti. [32] 
Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer Devrinde Mürted Olanlar 


Diğer yedi kabile de, Hz. Ebü Bekir (r.h)'in halifeliği döneminde irtidâd 
etmişlerdir ki bunlar şu kabilelerdir: 

d) Uyeyne İbn Hısn'ın kavmi olan Fezâre kabilesi; 

e) Kurre İbn Selemeti'l-Kuşeyri'nin kavmi olan Katafân kabilesi; 

f) Fücâe İbn Abdi Yâleyl'in kavmi olan Selimoğulları kabilesi; 

g) Mâlik İbn Nuveyre'nin kavmi olan Benü Yerbü' kabilesi; 

h) Secah bintü'l-Münzir'in kavmi olan Temimoğutlarının bir kısmı ki Secâh 
isimli bu kadın da peygamberlik iddiasında bulunmuş ve Müseylimetü'l-Kezzab 
ile evlenmişti. 

i) Eş 'as fbn Kays'ın kavmi olan Kinde kabilesi ve; 

k) Hutân İbn Zeyd'İn kavmi olan Bahreyn'deki Benü Bekr İbn Vâil kabilesi... 
Allah Teâlâ, Hz. Ebü Bekir (ra)'in eli ile, bütün bu kabilelerin hakkından 
gelmişti. 

Bir kabile de, Hz. Ömer zamanında irtidâd etmişti. Bu da Cebele b. el-Eyhem'in 
kavmi olan Gassan kabilesi idi. Bu Cebele, Hz. Ömer'in zamanında müslüman 


olmuştu. O, elbisesinin eteklerini yerlerde sürüyerek bir gün Kabe'yi tavaf 
ediyordu. Derken bir adam, onun elbisesinin eteğine bastı. Buna kızan Cebele, 
ona bir tokad vurdu. O adam, Hz. Ömer'e şikayette bulununca Hz. Ömer (r.a), o 
adam için Cebele'ye kısas uygulanmasına hükmetti. Fakat adam isterse onu 
affedebilecekti. Bunun üzerine Cebele: "Bin dinar verip, o hakkını satın alayım" 
dedi. Ama adam kısastan vazgeçmeyince, Cebele, teklif ettiği fidyeyi on bin 
dinara kadar arttırdı. Adam kısasta diretince, Cebele, Hz. Ömer (r.a)'den mühlet 


istedi. Hz. Ömer de ona bir mühlet verdi. O da Bizans'a kaçıp irtidâd etti. 133) 
Üçüncü Mesele 


Âyetin mânası şudur: "Ey iman edenler, sizden kim kâfirleri dost edinir de, 
dininden irtidâd ederse, bilsin ki Allah Teâlâ, bu dine en güzel bir şekilde yardım 
edecek olan başka kavimler getirir." 

Hasan el-Basri (r.a) şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
vefatından sonra bir kavmin İslam'dan döneceğini bildiği için, müslümanlara, 
kendisini seven ve kendilerini sevdiği bir kavim getireceğini haber vermiştir." 
Buna göre bu âyet, bir gaybi haberdir. Bu, haber verildiği gibi tahakkuk etmiş ve 


böylece bir mucize olmuştur. B4] 
Âyette Geleceği Bildirilen Kavim 


Alimler, bu kavmin kimler olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Hz. Ali, Hasan 
el-Basrî, Katftde, Dahhâk ve İbnu Cüreyc, "bunların, Hz. Ebû Bekir (r.a) ve 
onun askerleri olduğunu; çünkü mürted kabilelerle bunların savaştıklarını" 
söylemişlerdir. 

Hz. Âişe (r.anha) ise, "Hz. Peygamber (s.a.s) vefat edince birçok Arap kabilesi 
irtidâd etmiş ve münafıklık yayılmıştı. Babam (Hz. Ebü Bekir'in) başına ise, 
koca koca dağların başına gelse onları darmadağınık edecek büyük gaileler 
gelmişti" demiştir. 

Süddi: "Bu âyet, Ensâr hakkında nazil olmuştu. Çünkü Allah'ın Resulüne yardım 
edip, İslam'ın muzaffer olması için, O'nu destekleyen ve takviye edenler onların 
tâ kendileridir" demiştir. 

Mücâhid de: "Bu âyet Yemenliler hakkında nazil olmuştur" demiştir. 

Merfü olarak rivayet edilen bir hadise göre, Hz. Peygamber (s.a.s), bu âyet nazil 
olduğu zaman, Ebü Müsâ el-Eşâri'yi göstererek, "Âyette bahsedilenler, şunun 
kavmidir" demiştir. 


Diğer âlimler ise bu kavmin, Farslılar (İranlılar) olduğunu söylemişlerdir. Çünkü 
rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bu âyet sorulduğu zaman o, 
eliyle Selmân-ı Fârisi (r.aj'ninMomuzuna vurmuş ve "Bu kavim bu ve bunun 
arkadaştandır" diyerek, "Eğerdin, Süreyya yıldızına asılı olsa üahi, Fârisilerden 


bazı yiğitler onu alacaklardır" B5] buyurmuştur. 

Diğer birkısım âlim ise, bu âyetin Hz. Ali hakkında nazil olduğunu 
söylemişlerdir. Bunlara göre, şu iki husus buna delâlet etmektedir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber günü sancağı Hz. Ali'ye verdiği zaman 
"Andolsun ki yarın sancağı öyle birine vereceğim ki or Allah 'ı ve peygamberi 
sever, Allah ve Resulü de onu sever" demiştir. Âyette zikredilen sıfat, işte budur. 
b) Allah Teâlâ bundan sonra, "Sizin yâriniz ancak Allah'dır, O'nun 
peygamberidir. Allah m emirlerine boyun eğici olarak, namazı dosdoğru kılan, 
zekâtı veren o mü'minlerdir" (Mâide, 55) buyurmuştur. Bu âyet Hz. Ali 
hakkındadır. Binâenaleyh bundan Önceki âyetin de onun hakkında olması daha 
uygundur. İşte âyet hakkında söylenen sözlerin tamamı bundan ibarettir. 


Bizim de bu âyetle ilgili söyleyeceğimiz şeyler vardır: [36] 
Bu Âyetin (Maide 54), Rafizîlerin İddiasını Çürütmesi 


Birinci Makam: Bu âyet, Râfizilerden İmâmiyye mezhebinin bozukluğunu 
gösteren en kuvvetli delillerden biridir. Çünkü onlara göre, Hz. Ebü Bekir (r.a)'in 
halifeliğini ve imametini (devlet başkanlığını) kabul eden herkes kâfir ve mürted 
olmuştur. Çünkü onlara göre bu kimseler, Hz. Ali (r.a)'nin imam (devlet başkanı) 
olacağına dâir açık nassı inkâr etmişlerdir. Biz de deriz ki: Şayet durum böyle 
olsaydı, 'İçinizden kim dininden dönerse, Allah mü'mtnlere karşı alçak gönüllü, 
kâfirlere karşı onurlu ve çetin, kendisinin seveceği ve kendisini seven bir kavim 
getirir..." (Mâide, 54)âyetinin de delâlet ettiği gibi, Cenâb-ı Hak, onlarla 
muharebe edip perişan eden ve onları hak dine çeviren bir topluluk getirirdi. 
Çünkü âyette geçen jå (kim) kelimesi, şart sadedinde gelmiş olup, umüm ifâde 
eder. Böylece bu âyet, Allah'ın İslam'dan dönen herkesi perişan edip 
püskürtecek, saltanatlarını yıkacak olan bir topluluk getireceğine delâlet eder. 
Binâenaleyh, Hz. Ebü Bekri hilâfete getirenler şayet böyle olsaydı, o zaman bu 
âyetin hükmüne göre, Allah-u Teâlâ'nın onları ezecek ve mezhepleri, bu dinlerini 
iptal edecek bir topluluğu getirmesi gerekirdi... Halbuki durum böyle olmayıp, 
tam aksi ortaya çıkmıştır. Zira mezheplerinin bâtıl olduğunu bildiğimizden 
itibaren, sıkıştırılıp perişan edilen ve bâtıl iddialarını yaymaktan men edilenler 
Rafızilerdir... İşte bu görüş, insaflı olan herkes için çok açık ve net bir görüştür. 


B7 
Bu Âyetin Hz. Ebû Bekir'in Hilafetini Müjdelemesi 


İkinci Makam: Biz bu âyetin, Hz. Ebû Bekir (r.a) hakkında nazil olduğunun 
söylenmesinin vacip olduğunu iddia ediyoruz. Bunun delili şu iki şeydir: 

a) Bu âyet, dinden dönenlerden bahsetmektedir. Yukarıda da izah ettiğimiz gibi, 
mürtedlerle savaşmayı üstlenmiş olan zât, Ebu Bekir'dir. Bu âyetle, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in kastedilmiş olması da mümkün değildir. Çünkü Hz. 
Muhammed'in mürtedlerle savaştığı vaki değildir. Bir de âyette "Allah 
getirecektir..." buyurmuştur ki bu ifâde, hâle değil, istikbâle ait bir ifâdedir. 
Binâenaleyh bu toplulukların, bu hitabın vaki olduğu sırada mevcut olmamaları 
gerekir. 

Buna göre şayet, "Bu sizin aleyhinize de bir sözdür. Çünkü, Ebü Bekr (r.a), o 
zaman mevcut idi" denilirse, biz deriz ki: 

Buna şu iki bakımdan cevap veririz: 

1) Ebü Bekr in, kendileriyle (ordu kurup da) mürted olanlara karşı savaşmış 
olduğu kimseler, o anda mevcut değillerdi... 

2) Âyetin manası şöyledir: "Allah Teâlâ, "Bu harbi yapabilecek, güçlü ve 
muktedir bir kavim getireceğini" söylemiştir. Binâenaleyh, Ebü Bekir o anda 
mevcut ve bulunuyor ise de, o anda kendi başına harbetme, emretme ve yasaklar 
koyma yetkisine sahip değildi. Böylece soru kendiliğinden ortadan kalkar ve 
bundan maksadın, Hz. Peygamber (s.a.s) olmasının mümkün olmadığı ortaya 
çıkar. 

Yine, bundan muradın Hz. Ali olması da mümkün değildir. Çünkü Hz. Ali'nin 
'ehl-i Ridde" ile savaşması vaki olmamıştır. O halde bu âyeti nasıl ona 
hamledebiliriz? 

İmdi şayet onlar; "Aksine, Hz. Ali'nin savaşı mürtedlerle olmuştur; Zira Hz. 
Ali'ye, imamet hususunda karşı gelen herkes, mürted olmuştur" denilirse, biz 
deriz ki: 

Bu iddia şu iki bakımdan bâtıldır: 

1) "Mürted" sözü, sadece ve sadece İslami kanunları terkeden kimselere 
şamildir. Halbuki, Hz. Ali'ye karşı çıkanlardan hiçbiri, zahiren böyle değillerdi. 
Ve yine hiç kimse, "Hz. Ali'nin İslâm'dan çıktıkları için onlarla savaştığım" 
söylememiştir. Ve Hz. AH (aleyhi's-selam) dal38] onları katiyyen mürted olarak 
adi andırmam ıştır. Binâenaleyh, -Allah kendilerine lanet etsin- şu Rafizilerin 
söylemiş oldukları bu söz var ya, hem bütün müslümanlara, hem de Hz. Ali'ye 


atılmış bir iftiradır. 

2) Şayet, imamet konusunda Hz. Ali'ye karşı çıkan herkes mürted olsaydı, o 
zaman hem Hz. Ebü Bekr'in hem de onun taraftarlarının mürted olduklarını 
söylemek gerekirdi. Eğer bu da böyle olsaydı, bu âyetin açık hükmüne göre, 
Allah'ın onları (Hz. Ebü Bekr ve taraftarları) ezen ve onları sahih olan dine 
yeniden döndüren bir topluluk getirmesi gerekirdi. Bunun böyle olduğu 
kesinlikle görülmediğine göre, biz, imâm konusunda Hz. Ali'ye karşı gelmenin 
irtidâd olmayacağını anlamış oluruz. Bu bir irtidâd olmadığına göre, âyetin Hz. 
Ali hakkında olduğunu söylemek mümkün olmaz. Çünkü âyet dinden dönenlerle 
savaşan kimselerden bahsetmektedir. 

Bu âyetin, Yemenliler ve Farslılar hakkında nazil olduğunun söylenmesi de 
mümkün değildir. Çünkü bunların da, mürtedlerle savaştığı vaki olmamıştır. 
Onların böyle bir savaş yaptıklarını söylesek bile, onlar böyle bir savaşta ancak 
teba'a, idare edilen ve geriden gelen kimseler olarak bulunmuşlardır. Halbuki o 
hadisede, reis olan ve emrine itaat edilen şahıs, Hz. Ebü Bekir'dir. Âyetin böyle 
bir ibâdette (mürtedlerle savaşta) aslolan, temel olan reis ve emrine uyulan kimse 
hakkında olduğunu söylemek, onun teba'a, idare edilen ve geriden gelen 
kimseler hakkında olduğunu söylemekten daha uygun olduğu herkesçe 
malumdur. Böylece zikrettiğimiz bu açık delillerle de, âyetin Hz. Ebü Bekr 
hakkında olduğu ortaya çıkmış olur. 

b) Biz şöyle de diyebiliriz: Farzedelim ki, Hz. AH mürtedlerle savaşmıştır.. 
Ancak ne var ki Hz. Ebü Bekr'in mürtedlerle yapmış olduğu savaşın İslâm'daki 
nam ve ehemmiyeti Hz. Ali'nin imamet konusunda kendisine karşı gelenlerle 
yapmış olduğu savaştan daha büyük ve daha yücedir.. Bu böyledir, zira Hz. 
Peygamber (s.a.s) irtihâl edince, Arapların harekete geçip isyan ettikleri; Hz. 
Ebü Bekr'in de Tuleyha ve Müseylime'yi kahreden kişi olduğu, mütevâtir olarak 
bilinmektedir... Çünkü, irtidâd eden o yedi fırka ile savaşan, Ebü Bekr (r.a)'dir. 
Ve yine, zekât vermeyenlerle savaşan da O'dur. Hz. Ebü Bekir bunları yapınca, 
İslâmiyet yeniden rayına oturmuş, ihtişamı büyümüş ve devleti güçlenip, 
kuvvetlenip genişlemişti... Ama, iş (halifelik) Hz. Ali'ye geçtiği sırada İslâm, 
şarkta ve garbta kuvvet bulmuş, dünyanın krallarının boyunları kırılmış, İslâm 
bütün din ve milletlere hükümran olmuştu. Böylece İslâm'ın güç bulup 
kuvvetlenmesinde Hz. Ebü Bekir'in yaptığı savaşların, Hz. Ali'nin yapmış 
olduğu savaşlardan daha tesirli okluğu kesinleşmiştir. Bu âyetten kastedilenin de, 
dini takviye edip İslâm'a yardımda gayret gösteren kimseleri tebcil etmek, 
yüceltmek olduğu malumdur. Bu işi üstlenen, ona komuta eden Hz. Ebü Bekir 
olunca, bu âyetle de, Hz. Ebü Bekr'in kastedilmiş olması gerekir. 


Üçüncü Makam: Biz, bu âyetin Hz. Ebü Bekr'in imametinin sahih ve yerinde 
olduğuna delâlet ettiğini iddia ediyoruz. Bu böyledir, zira yukarıda 
anlattıklarımızla, âyetin Hz. Ebü Bekir'i te'yid ettiği sabit olunca, biz deriz ki: 
Allah Teâlâ, bu âyetle murad ettiği kimseleri birtakım vasıflarla nitelemiştir. 
Şöyle ki: 

a) "Allah'ın onları, onların da Allah'ı sevmesi..." 

Bu âyetten maksadın Hz. Ebü Bekir olduğu sabit olunca, Allah'ın, "Kendisinin 
seveceği ve kendisini seven" ifâdesinin de, Hz. Ebü Bekir hakkında bir vasıf 
olduğu sabit olur. Cenâb-ı Hakk'ın, kendisini bu şekilde vasfettiği bir kimsenin 
de zâlim olması imkânsızdır. Bu da Hz. Ebü Bekr'in, imametinde haktan yana 
olup, haksız olmadığına delâlet etmektedir. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "müminlere karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı onurlu.. 
tavsifi.. Bu da Hz. Ebü Bekr'in sıfatı olup, daha önce zikretmiş olduğumuz 
delildir. Bunu, rivayet edilmiş olan şu meşhur (müstefiz) hadis de te'kid 


etmektedir: "Ümmetimin ümmetime en merhametlisi Ebü Bekir'dir"152| Böylece 
Ebü Bekir, mü'minlere karşı şefkatli ve merhametli; kâfirlere karşı da şiddetli, 
sert olmakla vasfedilmiştir. Bakmaz mısın ki, İslâmiyet'in başlangıcında Hz. 
Peygamber Mekke'de ve de çok sıkıntı ve zahmetler içinde bulunuyorken, Hz. 
Ebü Bekir Hz. Peygamber (s.a.s)'i nasıl müdâfaa ediyor, O'ndan hiç ayrılmıyor, 
O'na hizmet ediyor, zorba kâfirlerin ve onların şeytanlarının hiçbirisine 
aldırmıyordu... İşin, yani hilâfetinin sonunda, aynı şekilde hiç kimsenin sözüne 
iltifat etmemiş, zekâtı vermeyenlere savaşması gerektiği kararından 
vazgeçmemişti.. İş o hale gelmişti ki, o kimselerle savaşmak üzere tek başına 
çıkmıştı.. Hatta sahabenin büyükleri ona gelmişler, yalvarıp yakararak gitmesine 
mani olmuşlardır. Sonra üzerlerine asker gönderildiği haberi o mürtedlere 
ulaşınca, bozguna uğramışlar ve Allah Teâlâ bunu, İslam devleti için bir 
başlangıç kılmıştır. Bundan dolayı, âyetteki, "müminlere karşı alçak gönüllü, 
kâfirlere karşı onurlu ve çetin" tavsifi, ancak ona |Hz. Ebü Bekir (r.a)J'e 
uygundur. 

c) Ayetteki, "onlar Allah yolunda savaşırlar ve hiçbir kınayanın kınamasından 
çekinip korkmazlar" vasfı Hz. Ebü Bekir (r.a) ile Hz. Ali (k.v)'nin ortak olduğu 
bir vasıftır. Fakat Hz. Ebü Bekir (ra)'in, bu vasıftaki payı daha tam ve 
mükemmeldir. Çünkü Hz. Ebü Bekir'in kâfirlere karşı savaşması, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in peygamberliğinin başlangıcından itibaren idi. O zamanlar İslâm son 
derece zayıf, küfür ise alabildiğine güçlü idi. Hz. Ebü Bekir, olanca gücü ile 
kâfirlere karşı savaşmış ve Hz. Peygamber (s.a.s)'i bütün kuvveti ile savunmuştu. 
Hz. Ali (r.a)'ye gelince O cihada Bedir ve Uhud'da başlamıştı. O zamanlar ise, 


İslam kuvvet bulmuş ve İslam ordusu teşekkül etmişti. Binâenaleyh şu iki 
bakımdan Hz. Ebü Bekir (ra)'in cihâdının, Hz. Ali'nin cihadından daha 
mükemmel olduğu ortaya çıkar: 

1) Hz. Ebü Bekir (r.a), zaman bakımından Hz. Ali (r.a)'den öncedir. Binâenaleyh 
Hz. Ebü Bekir (r.a), "Sizden (Mekke'nin) fethinden önce infâk edip savaşanlar 
(diğerleri ile) denk değildir" (Hadid, 10) âyetinden ötürü, daha efdal olur. 

2) Hz. Ebü Bekir (r.a)'in cihadı, Hz. Peygamber (s.a.s)'in zayıf olduğu bir 
dönemde başlamışı V Hz. Ali (r.a)'nin cihad; ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kuvvet 
bulduğu bir döneme rastlar. 

d) Âyette, "Bu, Allah'ın bir lütfidur. Onu dilediğine verir" buyurulması... Bu 
ifâde, Hz. Ebü fi'ekir (r.a)'e daha uygun düşer. Çünkü bu, Hak Teâlâ'nın "Sizden 
fazilet ve servet sat, vbiolanlar, akrabasına, yoksullara ve Allah yolunda hicret 
edenlere vermede kusur etmi "sinler..." {uût, 22) âyeti ilete'kid edilmiştir. Biz bu 
âyetin de, Hz. Ebü Bekir (r.a) hakktr ıda olduğunu açıklamıştık. Bu âyetin kesin 
olarak Hz. Ebü Bekir (r.a) hakkında oluşu, b ütün bu sıfatların da Hz. Ebü Bekir 
(r.a) hakkında olduğuna delâlet eden şeylerden birisidir Durum böyle olduğuna 
göre, bütün bu sıfatların Hz. Ebü Bekir (r.a) hakkımla olması gerekir- Bu sabit 
olunca, Hz. Ebü Bekir (r.a)'in imametinin (devlet başkanının)sanin ve yerinde 
olduğunu kesin söylemek gerekir. Çünkü eğer onun imâmel ve hilafeti bâttl 
olsavo:" bu sayılan sıfatlar ona uygun düşmezdi. 

İmdi şayet "Hz. Ebü Bekir Hz Peygamber (s.a.s) hayatta iken, bu sıfatlara 
sahipti. Resülullah (s.a s)'ın vefaı indan SOnra halifeliğe baSlay|nca- bu sıfatları 
kaybetmiştir" denilmesi niçin caiz olmasın?" denilirse, biz deriz ki: Bu, 
kesinlikle yanlış ve asılsızdır. Zira Hak Teâlâ, "Allah... kendisinin seveceği ve 
kendisini seven bir kavim getirir (getirecek)..." buyurmuş ve böylece, âyette 
bahsedilenlerin bu sıfatlarla mevsüf oluşlarını, ileride getirilmelerine bağlamıştır 
ki bu da, Allah'ın Hz. Ebü Bekir (r.a)'in, mürtedferle savaşırken de bu sıfatlarla 
mevsüf olduğuna şâhidlik ettiğini gösterir. Mürtedlerle savaştığı bu zaman ise, 
onun halife ve imam olduğu zamandır. Böylece söylediğimiz delillerle, bu âyetin 
Hz. Ebü Bekir (r.a)'in hilâfet ve imametinin sahih ve yerinde olduğuna delâlet 
ettiği sabit olur. 

Râfizilerin (Allah onlara lanet etsin), Hz. Peygamber (s.a.s)'in Hayber günü 
"Yarın sancağı, Allah'ı ve 

Resulünü seven ve Allah'ın ve Resulünün de kendisini sevdiği bir yiğide 
vereceğiml40] hadîs-i şerifine dayanarak, "bu âyetin Hz. Ali (k.v) hakkında 
olduğu ve hadîs-i şerifte de bahsedilenin Hz. Ali olduğu" şeklindeki görüşlerine 
gelince, biz deriz ki: Bu, âhad hadislerdendir ve Râftzilere göre, âhad hadisleri 


amelde delil getirmek caiz değildir. Öyle ise bu haberi, ilim hususunda delil 
getirmek nasıl caiz olur. Hem âyetteki sıfatların Hz. Ali'de bulunduğunu 
söylemek, Hz. Ebü Bekir (r.a)'de bulunmamasını gerektirmez. Farzedelim ki 
bunu söylemek bunu gerektirir. Fakat bu söz, o sıfatların hepsinin Hz. Ebü 
Bekir'de olmadığını göstermez. Bu sıfatlardan biri de, Hz. Ali'nin atılgan, firar 
etmeyen cesur birisi oluşudur. Bu sıfat Hz. Ebü Bekir (r.a)'de olmayınca, sayılan 
sıfatların hepsi birden, Hz. Ebü Bekir'de bulunmuş olmaz. Binâenaleyh "hitap" 
delili ile amel etmek için yeterlidir. 

Ama bütün sıfatların Hz. Ebü Bekir'de mevcut olmadığı iddiasına gelince, âyetin 
lafzında buna delâlet eden birşey yoktur. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, âyette geçen 
bu sıfatı, Hz. Ebü Bekir (r.a)'in daha sonra mürtedlerle savaşması durumuna 
nisbet etmiştir. Farzet ki bu sıfat, daha önce mevcut değildi. Yine de bu, o 
atılganlık sıfatının, Hz. Ebü Bekir'de ileride meydana gelmesine mani değildir. 
Bir de bizim söylediğimiz şeyler, Kur'an'ın zahirine tutunmaktır. Onların 
söyledikleri şeyler ise, âhad olarak gelen, yukarıdaki hadise tutunmaktır. Hem 
sonra bu hadis, Hz. Ebü Bekir (r.a)'in, Allah'ı ve Resulünü seven ve Allah'ın 
sevdiği ve razı olduğu bir kimse oluşuna delâlet eden hadislerle çelişir. Nitekim 
Allah, Hz. Ebü Bekir (ra) hakkında "O, ondan râp olacaktır" (Leyi. 21) 
buyurmuştur, Hz. Peygamber (s.a.s) "Allah Teâlâ, (cennette), insanlara umümi 
olarak tecelli edecek. Ebü Bekir'e ise husüsi olarak tecelli edecek (görünecek)" 


[41] ve "Allah, benim gönlüme ne btrakmışsa, mutlaka Ebû Bekir'in kalbine de 
bırakmıştır " demiştir. Bütün bunlar Hz. Ebü Bekir (r.a)'in, Allah ve Resulünü 
seven ve Allah ve Resulü tarafından sevilen bir kimse olduğuna delâlet eder. 
Râfizilerin bu husustaki ikinci iddiaları şudur: "Bu âyetten sonra gelen âyet, Hz. 
Ali'nin imamet ve hilâfetine delâlet eder. Binâenaleyh bu âyetin de onun 
hakkında olması gerekir." 

Bu görüşe şu şekilde cevap veririz: "Biz, bu âyetten sonra gelen âyetin, Hz. 
Ali'nin hilâfetine (yani Hz. Peygamber'den hemen sonra halife olmasına) delâlet 
ettiğini kabul etmiyoruz. İnşaallah bu konuyu ileride açıklayacağız." İşte bu 
âyetle ilgili açıklama bunlardan ibarettir. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak, "Kendisinin seveceği ve kendisim seven" buyurmuştur. Sevgi 
hususunu, Bakara süresinde, (Bakara, 165) âyetinin tefsirinde açıklamıştık. 
Binâenaleyh onu burada tekrar etmede fayda yok. Burada şöyle bir incelik 
bulunmaktadır: Allah Teâlâ, kendisinin bu kimseleri sevmesini, onların kendisini 
sevmesinden önce zikretmiştir. Bu böyledir, çünkü eğer Allah onları sevmeseydi, 


onları kendisini sevmeye muvaffak kılmazdı. 142) 


Müminlere Mütevazı, Kâfirlere Şiddetli Olma 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Müminlere karşı alçakgönüllü, kâfirlere karşı onurlu 
ve çetin" buyurmuştur. Bu tıpkı, "(onlar) kâfirlere karşı çetin, kendi aralarında 
merhametlidirler" (Fetın, 29) âyeti gibidir. 

Keşşaf sahibi şöyle der: kelimesi "zelil"in cemidir. "Zelüi" kelimesinin cem'i ise 
"zülel" şeklindedir. Onların zelil olmalarından murad, hor ve hakir olmaları 
değil, aksine alabildiğine şefkatli ve yumuşak olduklarını belirtmektir. Çünkü 
birisi yanında zelil olan kimse, şüphesiz ki hiçbir büyüklenme ve kibir 
göstermez. Aksine yumuşaklık ve şefkat gösterir. Burada da böyledir. Buna göre, 
tabiri, "Kâfirlere karşı katılık ve üstünlük ortaya korlar" demektir." Arapların, 
ifâdesinin, "Onlar, onlara galip oluyorlar" mânasına geldiği söylenmiştir. Bu, 
Arapların bir kimse birisine galip ve üstün geldiğinde söylediği tabirlerinden 
alınmıştır. Buna göre sanki o müslümanlar, kâfirlere karşı kahretme ve üstün 
gelmede çok şiddetlidirler. 

Buna göre şayet," denilmeli değil miydi?" denilirse biz deriz ki: 

Bu hususta şu iki izah yapılabilir: 

aMzillet, hakirlik) kelimesi rahmet ve şefkat mânasını tazammun 
edebilir."Tezellül ve tevazu göstererek, mü'minlere karşı merhametli ve 
şefkatli..." makamlarının, faziletlerinin ve şereflerinin çok yüce olduğuna delâlet 
eder. Bu da onların, aslında zelil olduklarından dolayı değil, aksine bu tezellülün 
kendi makamlarının yüceliğine, bir de tevazu faziletini katmak istemelerinden 
dolayıdtr. Bu kelimeler, hal olarak «jf* ... Sii' şeklinde nasb ile de okunmuşlardır. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak "Onlar, Allah'ın dinine yardım etmek Içfn Allah 
yolunda savaşırlar ve hiç bir kınayanın kınamasından çekinmezler" buyurmuştur. 
Bu hususta da şu iki izah yapılabilir: 

a) Bu cümlenin başındaki vâv harfi, hâl anlamını ifâde etmektedir. Çünkü 
münafıklar kâfirleri murakabe ediyor ve onların kınamaemdan daima-çekiniyor, 
korkuyorlardı. Böylece Allah bu âyette, dini bakımdan kuvvetli olanların, 
Allah'ın dinine eliyle, diliyle yardım etme hususunda, herhangi bir kınayanın 
kınamasından korknıa/0-gğım beyân buyurmuştur. 

b) Bu vâv atf ifâde edebilir. mâna "O mü'minterin, başka bir maksatla değil, sırf 
Allah rızası için cihâd etmeleri ve Allah in uwn« yardım hususunda kınayanların 
kınamasına aldırmaksızın kararlı ve tavizsiz olmaları, onların şanıdır, vasfıdır" 
şeklinde olur. üjill kelimesi, kelimesinden "masdar-ı binâ-i merre"dir. Hem bu 
kelimenin hem de kelimesinin nekire (belirsiz) getirftrrraşK mübalağa mânasını 
ifâde etmeleri içindir. Buna göre sanki "Onlar, kınayanlardan hiç birinin 


kınamasından kesinlik ve katiyyetle korkmazlar" demektir. 

Daha sonra Allah, "Bu, Allah'ın bir lütfudur. Onu dilediğine verir" buyurmuştur. 
Buna göre "bu" kelimesi, mü'minlerin daha önce muhabbet, zillet, izzet, 
mücâhede ve hiç kimsenin kınamasından korkmama gibi niteliklerle vasfed il 
meleri ne işarettir. Böylece Cenâb-ı Hak, bütün bunların kendi fazlı ve insanıyla 
meydana gelmiş bir vasıf olduğunu beyan buyurmuştur. İşte bu ifâde de, kulların 
taatlarım Allah'ın yarattığı hususunda sarih bir ifâdedir. Mutezile bu ifâdeyi, 
"lütuf fiilleri" mânasına hamletmiştir ki, bu uzak bir ihtimaldir. Zira, lütuf fiilleri 
herkes hakkında umümidir. Binâenaleyh, buradaki tahsisin yeni bir mâna ifâde 
etmesi gerekir. 

Daha sonra Allah "Allah (ihsanı)geniş ve alimdir" buyurmuştur ki, bu ifâdedeki 
vâsi' kelimesi, O'nun kudretinin mükemmel oluşuna; alim tabiri de ilminin 
mükemmel oluşuna bir işarettir. Cenâb-ı Hak, "vasıfları şöyle şöyle olan bir 
topluluk getireceğini..." haber verince, bunu, kudretinin mükemmelliği İle ve 
dolayısıyla, bu vaadini yerine getirmekten aciz olmayacağı; ilminin 
mükemmelliği ile ve böylece de haberlerine ve vaadlerine bir hulfün girmesinin 


imkânsız olduğı gerçeği ile te'yid etmiştir. [43] 
Müminler Yalnız Allah'ı, Peygamberi ve Mü'minleri Veli Edinirler 


"Sizin velîniz ancak Allah'tır, Onun peygamberidir, Allah'ın emirlerine boyun 
eğici olarak namazı dosdoğru kılan, zekâtı veren o mü'minlerdir" (Mâide. 55). 

Âyetin, daha önceki âyetlerle münasebeti şudur: Allah Teâlâ, geçen âyetlerde, 
kâfirleri veli edinmeyi yasaklayınca, bu âyette de, dost edinmeleri vacip olan 
kimseleri dost edinmeyi emrederek, Sizin veliniz ancak Allah'tır, Onun 
peygamberidir ve o müminlerdir buyurmuştur. Yani, Bu mezkür sıfatlarla tavsif 


edj ittnferdemektir. Bu ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: [44] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ve...0 müminler" ifadesiyle ilgili şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: [45] 


Bu Âyetin Genel Olduğunu Söyleyenler 


Birinci Görüş: Bu sözle bütün mü'minler kastedilmiştir. Bu böyledir, zira Ubâde 


İbnu's-Samit yahudilerden ayrılıp, "Ben, Kurayza ve Nadir'in müttefiği olmaktan 
çıkıyor, Allah ve Resulüne dönerek, Allah ve Resulünü veli ediniyorum" 
deyince, işte bu âyet, O'nun sözüne uygun ve muvafık olarak nazil olmuştur. 
Yine rivayet olunduğuna göre Abdullah İbn Selâm, "Ya Resülullah, kavmimiz 
bizi terketti ve bizimle oturup kalkmamaya yemin ettiler. Biz ise, yerleri uzak 
olduğu için, senin ashabınla bir arada bulunup, onlarla oturup kalkamıyoruz" 
deyince, işte bu âyet nazil olmuştur. Böylece Abdullah İbn Selâm: "Biz Allah'ı, 
resülullah'ı ve müminleri dost edinmeye razı olduk, bundan hoşnutluk duyduk" 
demiştir. Buna göre de âyet, bütün müminler hakkında umumidir. Binâenaleyh, 
mümin olan herkes bütün mü'minlerin dostudur. Bunun bir benzeri de, "Mümin 
erkekler de mümin kadınlar daherbirinin velisidirler" (Tevbe.71)âyetidir Buna 
göre Cenâb-ı Hakk'ın, "namazı dosdoğru Kılan, zekâtı veren..." buyruğu, bütün 
müminlerin sıfatıdır. Bu sıfatların burada zikredilmesinden maksat, müminleri 
münafıklardan ayırmaktır. Çünkü o münafıklar da iman ettiklerini iddia ediyorlar 
ve fakat namaz kılmaya ve zekât vermeye devam etmiyorlardı.. Cenâb-ı Hak, 
onların namazlarını tavsif ederken, "Namaza ancak iişene üşene gelirler..." 
(Tevbe. mj ve "Onlar namaza kalktıkları vakit üşene üşene kalkarlar, insanlara 
gösteriş yaparlar" (nu, 142)buyurmuş; zekâtlarını tavsif ederken de, "... hayra, 
(mala) karşı pek düşkün adamlar tavrtyle..." (Ahzâp, 19) demiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'ın emirlerine boyun eğici oldukları halde" ifadesine 
gelince, bu görüşe göre, bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

1) Ebu Müslim şöyle demiştir: Burada geçen ruküdan maksat, hudü yani, boyun 
eğmedir. Yani, "Onlar, Allah'ın bütün emir ve yasaklarına boyun eğip hudü 
içinde olarak namazlarını kılar, zekâtlarını verirler..." demektir. 

2) Bu tabirden maksat, "Namaz kılmak onların şiarıdır ve şanındandır..." 
demektir. Burada "rükü" böyle olanları teşrif için, "rüku edenlerle birlikte rükü 
edin..." (Bakara. 44) buyruğu gibidir. 

3) Bazı kimseler de şöyle demiştir: "Bu âyet indiği zaman, Hz. Peygamber'in 
ashabı, âyette bahsedilen sıfatlar hususunda farklı durumlarda idiler.. Meselâ 
onlardan bir kısmı namazını bitirmişti; bir kısmı malını fakire vermişti.. Bir 
kısmı da, henüz namazda ve rükü halindeydi... İşte onlar bu sıfatlar konusunda 


farklı farklı olunca, şüphesiz Allah-u Teâlâ da bu sıfatları zikretmiştir. [46] 
Bu Âyetten Muayyen Bir Kişinin Kastedildiğini Söyleyenler 


İkinci Görüş: Bu âyet ile muayyen bir şahıs kastedilmiştir. Buna göre bu hususta 
şu görüşler ileri sürülmüştür: 


a) İkrime bu âyetin Hz. Ebü Bekr (r.a) hakkında nazil olduğunu söylemiştir. 

b) Atâ, ibn Abbas'dan, bu âyetin Ali İbn Ebi Talip (r.a) hakkında nazil olduğunu 
söylemiştir. Rivayet olunduğuna göre Abdullah İbn Selâm şöyle demiştir: "Bu 
âyet nazil olunca, "Ya Resülallah, ben Ali'yi, rüküda iken, yüzüğünü bir fakire 
tasadduk ederken gördüm.. Onun için onu biz dost ediniriz.." dedim.. Ebu Zerr 
(r.a)'den de şöyle dediği rivayet edilmiştir: Bir gün, Allah'ın Resülüyle beraber 
öğlen namazını kılıyordum. Derken bir dilenci, mescidde bir şeyler istedi. Ama 
ona hiç kimse bir şey vermedi. Bunun üzerine dilenci elini göğe doğru 
kaldırarak, "Allah'ım şahid ol! Ben Resülullah'ın mescidinde bir şeyler istedim 
de, hiç kimse bana bir şey vermedi.." dedi. Hz. Ali de, rükü halindeydi. Bunun 
üzerine o dilenciye, serçe parmağını gösterdi. O parmağında bir yüzük vardı.. 
Bunun üzerine dilenci Hz. Ali'ye doğru yönelerek, Hz. Peygamber'in gözü 
önünde yüzüğü aldı. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Allah'ım, kardeşim Musa, 
senden dilekte bulunarak "Rabbim, benim göğsüme genişlik ver.. ... onu işimde 
ortak kıl.." dedi" rrahâ. 2532) demişti; sen de. "Senin pazunu kardeşinle 
kuvvetlendireceğiz ve size öyle bir satvet vereceğiz ki..." (kmm. 35)buyuran 
âyetini indirmiştin... Allah'ım senin nebin ve saffyyfn, seçkin kulun olan 
Muhammed, diyorum ki: 'Benim göğsüme genişlik ver. İşimi kolaylaştır. Bana, 
ehlimden Ali'yi vezir yap.. Onunla sırtımı kuvvetlendir!.." demiştir. Ebü Zerr 
şöyle demektedir: Allah'ın Resulü, sözünü henüz tamamlamamıştı ki, Cibril 
inerek, "Ey Muhammedr "Sizin dostunuz, ancak Allah'tır âyetini oku!." dedi. 


İşte bu meselede rivayetlerle ilgili hususun tamamı bundan ibarettir. (41) 
Bu Âyetin Hz. Alinin Halifeliğine İşaret Ettiği İddiası 


Şiâ şöyle demektedir: "Bu âyet, Allah'ın Resulünden sonra halife olacak şahsın, 
Ali İbn Ebi Talip olduğuna delâlet etmektedir. Bunu şu şekilde izah edebiliriz: 
Bu âyet, burada işaret bahsedilenlerle muradın, bir İmam olduğunu 
göstermektedir. Her ne zaman durum böyle olursa bu imamın, halifenin Ali İbn 
Ebi Talip olması gerekir." 

Birinci makamın (mukaddimenin) beyânı şudur: Arapça'da, veli kelimesi, bazan 
"yardımcı" ve muhib, "seven" anlamına gelir. Bu, tıpkı "mümin erkeklerde, 
mümin kadınlar da birbirinin dostlarıdır " (Tevt», 71) âyetinde olduğu gibidir. 
Bazan da bu j "tasarruf eden" anlamına gelir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Hangi kadın velisinin İzni olmaksızın evlenirse (nikâhı bâtıldır)[48] 


buyurmuştur. Buna göre biz deriz ki, burada şu iki açıklama yapılabilir: 
a) "Veli" lafzı bu iki mânaya gelmektedir. Halbuki, Allah hangi mânayı rnurad 


ettiğini belirlememiştir. Bu iki mâna arasında bir zıdlık da yoktur. Öyleyse, lafa 
bu iki mânaya da hamletmek gerekir. Bu sebeple âyetin delâleti, bu âyette 
zikredilen mü'minlerin ümmet hakkında tasarruf sahibi olduklarını gösterir. 

b) Şöyle de diyebiliriz; Bu âyette geçen "veli" lafzının, "nasir-yardımcı" 
mânasında olması caiz değildir. Binâenaleyh bunun, "mutasarrıf" mânasında 
olması gerekir. Biz, bu kelimenin "nasır" mânasında olmasının caiz olmadığını 
söyledik. Çünkü, bu âyette zikredilen "velayet", Ufl kelimesinin zikredilmiş 
olmasının delaletiyle, bütün mü'minleri içine alan ârnm bir lafız değildir. Çünkü 
Urf kelimesi "hasr" için kullanılır. Bu, tıpkı "Allah, ancak bir tek Tanrıdır" (nm, 
171) ayeti gibidir. Haibuki, "nustet", "yardım etmek" anlamına gelen "velayet" 
kelimesi umumidir; zira Allah "mümin erkeklerde, mü'min kadınlarda birbirinin 
velileridir" (Tevbe, 71) buyurmuştur. Bu da, bu âyette zikredilen "velâyef'in 
"nusret" -yardım etmek- mânasında olmadığına kesin olarak hükmetmeyi 
gerektirir. Buradaki velayet, dostluk, "nusret" -yardım etmek- mânasında 
olmayınca, tasarruf etmek mânasında olur. Çünkü "velâyef'in bu iki mânadan 
başka bir mânası yoktur. Buna göre âyetin takdiri, "Ey mü'minler, sizde tasarruf 
sahibi olan ancak Allah, Resülutlah ve şu şu sıfatlarla vasfedilmiş mü'minlerdir" 
şeklinde olur. Bu da, bu âyette zikredilen sıfatlarla mevsuf olan mü'minlerin, 
bütün ümmet hakkında tasarruf sahibi olmalarını gerektirir. Halbuki imamın, 
(halifenin) bütün ümmet hakkında tasarruf sahibi olan bir İnsan olmaktan başka 
bir anlamı yoktur. Binâenaleyh şu zikrettiklerimizle, bu âyetin içinde zikredilen 
şahsın ümmetin imamı olması gerektiğine delâleti kesinleşir." 

İkinci makamın (mukaddimenin) beyânı: Zikrettiğimiz şeyler sabit olunca, bu 
insanın, Ali İbn Ebi Talip olması gerekir. Bunu şu bakımlardan izah edebiliriz: 

1) Bu âyetle bir şahsın imamlığını, halifeliğini kabul eden herkes, bu şahsın Hz. 
Ali olduğunu söyler. Daha Önce de belirttiğimiz hususlarla, âyetin bir şahsın 
halifeliğine delâlet ettiği sabit olmuştur. Binâenaleyh, bir farkın bulunduğunu 
söyleyen kimsenin bulunmaması sebebiyle, o şahsın Hz. Ali olması gerekir. 

2)Bu âyetin, Hz. Ati hakkında nazil olduğu hususunda, birbirini teyid eden 
rivayetler bulunmaktadır. Binâenaleyh, bu âyetin Hz. Ebü Bekir (r.a) hakkında 
nazil olduğunu söyleyen görüşü benimsemek mümkün değildir. Çünkü bu âyet, 
Hz. Ebü Bekir hakkında nazil olmuş olsaydı, bu onun imametine delâlet ederdi. 
Halbuki ümmet-i Muhammed, bu âyetin onun imametine delâlet etmediği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Böylece de bu görüş bâtıl olmuş olur. 

3) Cenab-ı Hakk'ın tabirini önce geçmiş olana atfetmek caiz değildir. Çünkü, 
namazdan daha önce bahsedilmişti.. Namaz ise, rüküyu da içine alan bir 
ibâdettir. Böylece rüküun yeniden zikredilmiş olması bir tekrar olur. Bu sebeple, 


bu cümleyi hâl olarak kabul etmek vacip olur. Yani, "Onlar rükü ederken de 
zekâtlarını verirler..." demektir. Halbuki ulemâ, rükü halinde iken zekât 
vermenin, ancak Hz. Ali hakkında söz konusu olduğunda ittifak etmişlerdir. 
Öyleyse, bu âyet ona has olmuş ve izah ettiğimiz şekilde de, onun imametine 
delâlet etmiş olur. İşte Şia'nın, Hz. AH (r.a)'nin halifeliği hususunda bu âyetle 


istidlal ederken söylediklerinin tamamı bundan ibarettir.. [49] 


Şiânın Mezkür İddiasına Cevap 
Cevap: "Veli" lafzını, aynı anda, hem "yardımda", hem de "tasarrufta bulunan" 
kimse anlamına almak caiz değildir. Zira usül-i fıkıhta, müşterek bir lafzı aynı 
anda iki mânasına birden hamletmenin caiz olmayacağı kaidesi bulunmaktadır. 
İkinci makamın cevâbına gelince biz deriz ki, bu âyette geçen "veli" lafzından 
"yardımcı" ve "seven" mânasının murad edilmesi niçin caiz olmasın? Halbuki 
biz, veli lafzının bu mânaya alınmasının, mutasarrıf mânasına alınmasından daha 
münasip olduğuna dair deliller getirip, daha sonra da onların söylediklerine 
cevap vererek şöyle diyoruz: "Veli" lafzının, nasır "yardımcı" mânasına 
hamledilmesin in daha münasip ve yerinde olduğuna şu hususlar da delâlet 
etmektedir: 

1) Âyetin, hem öncesine hem de sonrasına ancak bu mâna uygun düşmektedir. 
Bu mânanın, âyetin öncesine uygun düşmesi şu şekildedir: Cenâb-ı Hak, "Ey 
iman edenler, yahudileri de hristiyanlan da dost edinmeyin...” 
(Mâide,51)buyurmuştur. Bu âyet ile O, "Yahudi ve hristiyanlan, gerek canlarınız 
gerekse mallarınız hususunda tasarrufta bulunan imamlar edinmeyin..." mânasını 
kastetmemiştir. Çünkü böyle bir mânanın bâtıl oluşu, neredeyse zaruri olarak 
bilinen bir husustur. Aksine bu âyetle "Yahudi ve hristiyanları birer dost ve 
yardımcı edinmeyiniz.. Onlarla içli dışlı olmayınız ve onlarla, birbirinize destek 
ve yardim sağlamayınız" mânasını murad etmiştir. Sonra Allah bunu iyice 
yasaklamak üzere "Sizin dostunuz ancak Allah'tır, Onun peygamberidir, şöyle 
şöyle vasfedilen mü'minierdir..." buyurmuştur. Görünen odur ki, bu âyette 
emredilen "velayet", önceki âyette nehyedilen "velayet"in aynısıdır. Önceki 
âyette yasaklanan velayet, nusret (yardım) mânasmdaki velayet olunca, bu âyette 
emredilenin de yine nusret mânasındaki velayet olur. 

Bu mânanın âyetin sonrasına uygun düşmesi ise şöyledir: Hak Teâlâ, "Ey iman 
edenler, sizden evvel kendilerine kitap verilenlerle kâfirlerden dininizi bir 
eğlence ve bir oyun tutanları, veliler, dostlar edinmeyin. Allah'dan ittikâ edin 
eğer inanmış kimselerseniz" (Mâide. 57) buyurmuş ve böylece yahudi, hristiyan 


ve kâfirleri dost edinme yasağını tekrar etmiştir. Hiç şüphesiz burada nehyedilen 
"velayet" (dostluk) de, yardım etme (nusret) manasınadır. Şu halde âyetteki, 
"sizin dostunuz ancak ALUah'dır" ifâdesindeki dostluğun (velayetin) de, nusret 
mânasına olması gerekir. Taassubu bırakıp âyetin önünü, sonunu hesaba katıp, 
insafla düşünen herkes, bu âyetteki "velayetin" (dostluğun), sadece yardımcı 
olan ve seven mânasında bir dostluk olduğunu, "imamet" mânasına gelmesinin 
mümkün olmadığını açıkça anlar. Çünkü bu, aynı maksad için söylenmiş iki söz 
arasına farklı bir sözü sokma olur. Böyle olması ise son derece tutuk ve düşük 
bir ifâde olur. Halbuki Allah'ın kelamını böylesi şeyden tenzih etmek vaciptir. 

2) Şayet biz, velayeti tasarruf ve imamet mânasına alırsak, âyette bahsedilen 
mü'minlerin, bu âyet nazil olurken, Allah'ın dostları (Velileri) olarak tavsif 
edilmemiş olmaları gerekir. Çünkü Hz. Ali (k.v)'nin, Hz. Peygamber (s.a.s) 
hayatta iken tasarrufu (imameti) geçerli değildi. Halbuki âyet, mü'minlerin o 
anda da Allah'ın dostları (velileri) olduklarını göstermektedir. Ama biz bu 
velayeti (dostluğu) sevgi ve yardım etme mânasına alırsak, âyette bahsedilen 
velayet, o anda da mevcut olmuş olur. Böylece velayeti sevgi ve yardım 
mânasına almanın tasarruf (imamet) mânasına almaktan daha münasip olduğu 
kesinleşir. Söyleyeceğimiz şu husus da bunu kuvvetlendirir: Allah Teâlâ, 
mü'minlerin, yahüd? ve hristiyanlan dost (veli) edinmelerini yasaklamış, sonra 
da mü'minlere yine mü'minleri dost edinmelerini emretmiştir. Binâenaleyh 
olumlu («mir) ve olumsuz (nehiy) cümlelerinin, aynı şey hakkında olabilmeleri 
için, mutlaka mü'minleri dost edinmenin o anda mevcut olması gerekir. 
"Tasarruf" mânasına otan velayet, o anda imkânsız olduğuna göre, âyeti de bu 
mânaya hamletmek imkânsızdır 

3) Allah Teâiâ, bu âyette bansediteruniJAminleri. âyette yedi yerde cemi olarak 
getirmiştir: Cemi lâfızları, her ne kadar îa'zim (yüceltme) üslübu ile tek kişi 
hakkında kullanılabilir ise de, böyle bir kullanış hakikat değil, mecaz olur. 
Halbuki sözde aslolan, sözü hakiki mânasına hamletmektir. 

4) Biz, çok açık ve net delillerle, Hak Teâlâ'nın 'Ey imân edenler, içinizden kim 
dininden dönerse..." (Maide, 54) âyetinin, Hz. Ebü SeMr (r.a)'in imametinin 
sahih olduğunu gösteren en güçlüdelillerden biri olduğunu açıklamıştık. 
Binâenaleyh eğer bu âyetdeTHzTPeygamber(s.a,s)'dsın sonra Ükolarak Hz. 
Ali'nin imametinin sahih olduğuna delâlet eder ise, iki âyet arasında bir tezad 
olur ki, bu yanlıştır. Dolayısıyla bu âyette Hz. Peygamber (s.a.s)'den sonra ilk 
olarak halife olacak olanın Hz. Ali (r.a) olacağına bir delâletin bulunmadığına 
kesinkes hükmetmek gerekir. 

5) Hz. Ali (k.v), Kur'ân'ın tefsirini, şu Râfizilerden (Şia'dan) daha iyi biliyordu. 


Binâenaleyh eğer bu âyet, kendisinin Hz. Peygamber (s.a.s)'den sonra ilk halife 
olacağına delâlet etseydi, o bunu her toplulukta delil olarak getirirdi. Şia, "Hz. 
Ali, bunu takiyye yaptığı için söylememiştir" de diyemez. Çünkü onlar, Hz. 
Ali'nin, (Hz. Ebü Bekir'in seçildiği) şüranın yapıldığı gün, "Gadir hadîsil50] 
"mübâhale hadisi" 5H ve bütün fazilet ve menkıbeleri ile istidlal ettiğini 
naktetmişlerdir. Halbuki O, imametini isbat için bu âyete kesinlikle 
tutunmamışttr. İşte bu da, (Allah'ın laneti üzerlerine olasıca) Râfizilerin bu 
görüşlerinin düştüğünü kesin olarak söylemeye götürür. 

6) Farzet ki bu âyet, Hz. Ali'nin hilâfetine delâlet ediyor. Fakat biz, bu âyet 
indiği esnada, Hz. Ali için böyle bir imametin söz konusu olmadığı noktasında 
anlaşıyoruz. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) hayatta iken, Hz. Ali (k.v)'nin ümmet 
üzerinde tasarrufta bulunması geçerli olamazdı. Binâenaleyh geriye, âyetin Hz. 
Ali'nin daha sonra imam (devlet başkanı) olacağına delâlet etmesi ihtimali kalır. 
Râfiziler ne zaman bunu savunup ileri sürerler ise, biz de bunu kabul eder ve 
bunu, Hz. Ali'nin halifeliğinin Hz. Ebü Bekir, Hz. Ömer ve Hz. Osman (r.a)'ın 
halifeliklerinden sonra olacağı mânasına alırız. Çünkü âyette, Hz. Ali'nin 
halifeliğinin zamanını gösteren bir ifade yoktur. 

İmdi eğer onlar, "Ümmet, bu âyet hakkında iki görüş belirtmiştir. Bir kısmı, bu 
âyetin Hz. Ali'nin halifeliğine delâlet etmediğini söylerlerken; bir kısmı da 
bunun, onun halifeliğine delâlet ettiği" söylemişlerdir. Bunun Hz. Ali'nin 
halifeliğine delâlet ettiğini söyleyen herkes, "Bu, Hz. Ali'nin, Hz. Peygamber 
(s.as)'in hemen peşisıra halife olması gerekdiğine delâlet ediyor" demiş olur. 
Dolayısıyla âyetin, bunun dışında bir şekilde Hz. Ali'nin halifeliğine delâlet 
ettiğini söylemek, âyet hakkında söylenmiş üçüncü bir görüş olur" derlerse, biz 
deriz ki: "Bu, yanlıştır. Çünkü buna karşı şöyle diyerek cevap veririz: "Ümmet 
İçinde böyle birşey söyleyen hiç kimsenin olmadığını size kim söyledi? Çünkü 
mâna muhtemeldir, hatta açık bir mânadır En bu âyeti, Hz. Ali'nin imametin» 
(hilâfetine) birileri delil getirdiğinden beri. birisi bu istidlal karşısında geçen 
soruyu devamlı olarak soran kimse eksik oirnomtvttr B*n fren aleyh bu 
muhtemel (mâna ile, bu soru, bu istidlalin yapıldığı günden bert Mrüirinden 
ayrılmamışlardır. 

T)Âyetteki, "Sizin dostunuz ancak Allah'tır, Onan peygamberidire" ifâdesi, hiç 
şüphesiz ömmet-i İslam'a bir hitaptır. Ümmet-i Muhammed, kendileri üzerinde 
tasarruf sahibinin Allah ve Resülullah olduğunu kesin olarak kabul etmişlerdir. 
Cenâb-ı Allah bu ifâdeyi, mü'minlerin gönüllerini hoşnud etmek ve kâfirleri ne 
dost ne de yardımcı edinmeye ihtiyaçları olmadığını bildirmek için zikretmiştir. 
Zira, yardımcısı Allah ve Resulü olanın, yahudi ve hristiyanları sevmeye ve 


" 


onlardan yardım istemeye ne ihtiyacı olabilir? Durum böyle olunca, "Sizin 
dostunuz ancak Allah'tır, Onun peygamberidir" âyeti ile, nusret ve sevgi 
mânasına gelen velayet (dostluk) kastedilmiş olur. Şüphesiz ki "veli(dost)" 
kelimesi âyette bir defa geçmiştir. Binaenaleyh bununla burada, nusret (yardım 
etme) mânası kastedilince, bir de tasarruf mânasının kastedilmiş olması 
imkânsızdır. Zira birden çok mânaya gelen (müşterek) bir lafzın, aynı anda iki 
değişik mânasında kullanılmasının caiz olmayacağı sabittir. 

8) Allah Teâlâ bir önceki âyette, "Kendisinin seveceği ve kendisini seven, 
müminlere karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı onurlu ve çetin bir kavim " 
<Mâıde 54) diye, mü'minleri medh-ü sena etmiştir. Binâenaleyh eğer biz, "Sizin 
dostunuz (veliniz) ancak Allah'tır..." âyetindeki dostluğu (velayeti), sevgi ve 
yardım mânasına hamledersek, bu âyet, geçen âyetin mânasını ifâde etmiş olur 
ve geçen âyetteki "Allah yolunda savaşırlar" buyruğu da, bu âyetteki, "namazı 
dosdoğru kılan, zekâtı veren..." kısmının ifâ ettiği işlevi yerine getirir. 
Dolayısıyla bu âyet, bir önceki âyetin mânasını te'kid eden ve ona mutabık olan 
bir âyet olup daha uygun olur. Böylece bütün bu vecihlerle, (izahlarla), bu âyette 
bahsedilen velayetin, tasarruf (imamet) mânasına değil, yardım (nusret) 


mânasına olması gerektiği sübüt bulur. [52] 


Hasr Edatının Bazen Hasr İfâde Etmemesi 

Onların, "âyette zikredilen velayet (dostluk) umumi değildir, nusret (yardım) 
mânasındaki velayet umumidir" şeklinde dayandıkları izah şekline gelince, buna 
da iki şekilde cevap verilir: 

a) Biz, âyette zikredilen velayetin umumi olmadığını ve buradaki edatının hasr 
için olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun delili Dünya hayatının hali, gökten 
indirdiğimiz bir su gibidir..." (Yunus,24)âyetidir. Şüphe yok ki, dünya hayatıyla 
itgiü, bundan başka daha pek çok meseleler bulunmaktadır. Nitekim Allah, 
"Dünya hayatı ancak bir oyundur, bir eğlencedir" (Muhammed, 36) buyurmuştur. 
Halbuki oyun ve eğlence, dünyanın dışındaki başka şeylerde de bulunur. 

b) Nusret (yardım) mânasına olan velayetin, bütün mü'minler hakkında umumi 
olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun izahı şudur: Allah Teâlâ, mü'minleri iki kısma 
ayırmıştır: 

1) Kendisine velayet edilenler ki, işte bunlar Cenâb-ı Hakk'ın "Sizin dostunuz 
ancak Allah'tır" sözüne muhatap olanlardır. 

2) Veliler ki bunlar da, Allah'ın emirlerine boyun eğici olarak namazı dosdoğru 
kılan, zekâtı veren mü'minlerdir. Biz buradaki velayeti nusret mânasına alırsak, 
mâna, "Allah bu iki kısımdan birini diğeri için yardımcılar kıldı" şeklinde olur. 
Halbuki, diğer kısmın yardımı, bütün mü'minler için söz konusu değildir. Eğer 
bu böyle olsaydı, o zaman, yardım gören tarafın kendi kendilerine yardım etmiş 
olmaları gerekirdi ki, bu imkânsızdır. Böylece, ümmetin iki kısmından birinin 
yardımının, bütün ümmet için söz konusu olmayıp, aksine bunun ümmetin diğer 
kısmına has olduğu kesinleşmiş olur. Binâenaleyh, bu âyette zikredilen velayetin 
hususi olmasından, onun nusret mânasına gelmemesi gerekmez. Bu, hakkında 
mutlaka düşünülmesi gereken, güzel ve ince bir cevaptır. 

Şiânın, bu âyetin Hz. Ali hakkında nazil olduğuna dair istidlalleri de kabul 
edilemez. Zira biz, müfessırlenn ekserisinin bu âyetin bütün ümmet hakkında 
olduğunu belirttiklerini beyân etmiştik. Buna göre bu âyetten maksat, "Allah 
Teâlâ'nın müslümanlara, müslümanlardan başka hiç kimseyi dost ve yardımcı 
edinmemelerini" emretmesıdir. Müfessirlerden, bu âyetin Hz. Ebü Bekr 
hakkında olduğunu söyleyenler de vardır. 

Onların, bu âyetin rükü halindeyken zekâtını veren kimseye mahsus olup o 
şahsın da Ali İbn Ebi Talip olduğu şeklindeki istidlallerine gelince, biz deriz ki, 
bu da birkaç yönden zayıftır: 

a) Zekât, nüfite olanın değif, farz olan matı ibâdetin adtdır. Bunun delili "ve 


zekâtı veriniz..." (Bakara, 43) âyetidir. Binâenaleyh şayet Hz. Ali, farz olan 
zekâtını rükü halindeyken vermiş olsa, o zaman mutlaka o, farz olan zekâtını, 
vacip olduğu ilk vakitten sonraya bırakmış olurdu ki, böyle bir durum ulemânın 
ekserisine göre masiyet kabul edilmiş olup, bunun ise Hz. Ali'ye isnâd edilmesi 
caiz değildir. Zekâtı, nafile olan sadaka mânasına hamletmek de, aslolanın 
hitâfınadır. Zira biz, "zekâtı veriniz" (Bakara, 43) buyruğunun zahirinin, zekât 
dan herşeyin farz olduğuna delâlet ettiğini beyân etmiştik. 

b) Hz. Ali (r.a)'ye layık olan, namazda iken sadece, bütün kalbiyle Allah'ı zikre 
gark olmuş olmasıdır. Böyle olan kimsenin zahiri durumu onun, başkasının 
sözünü dinlemeye ve onu anlamaya yönelmemesini iktiza eder.. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, "On/ar ayakta iken, otururken, yanlan üstünde iken Allah'ı 
hatırlayıp anarlar göklerin ve yerin yaratılışı hakkında inceden İnceye 
düşünürler" (An imran. 19i) buyurmuştur. Kalbi bu denli tefekküre dalan kimse, 
başkasının sözünü dinlemeye nasıl vakit bulabilir?. 

c) Namazda iken, fakire yüzüğünü vermek, "amel-i kesir"dir. Halbuki, Hz. Ali 
(r.a)'nin şanına yakışan, böyle yapmamasıdır. 

d) Meşhur ve yaygın olan,Hz. Ali (r.a)nin fakir oluşu ve kendisinin, zekât farz 
olacak kadar malının olmadığıdır. İşte bundan dolayı âlimler, "Hz. Ali üç çörek 
verdiğinde, hakkında Dehr süresinin nazil olduğunu" söylemişlerdir. Bu ise, 
ancak Hz. Ali'nin fakir olması halinde söz konusu olabilir. Ama kendisinde 
zekâtın farz olacağı kadar bir malı bulunan kimsenin, üç çörek vermesinden 
dolayı, o sürede zikredilen bu büyük övgüye müstehak olması imkânsız olur. 
Onun kendisinde zekâtın farz olacağı kadar bir malı olmadığına göre, Hak 
Teâlâ'nın, "Allah'ın emirlerine boyun eğici olarak... zekâtı veren..." ifâdesinin, 
Hz. Ali hakkında olduğunu söylemek imkânsız olur. 

e) Farzedelim ki, bu âyetle Hz. AH İbn Ebi Talip murad edilmiş olsun.. Ancak 
ne var ki bu âyetle istidlal, âyette geçen "veli" kelimesiyle murad "yardım eden", 
"seven" mânası değil, tasarrufta bulunan mânası olduğu zaman ancak tamam 


olur.. Bu husustaki sözümüz ise, daha önce geçmişti. [53] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki, HakTeâiâ'nın "Allah'ın emirlerine boyun eğici olarak... zekâtı veren..." 
ıfâdesinden kastedilenlerin, "rükü halinde iken zekâtlarını veren kimseler 
olduğunu" söyleyenler, bu âyetle amel-i kalilin namazı bozmayacağı hususunda 
istidlal etmişlerdir. Çünkü bu kimse, namazda iken zekâtını dilenciye vermiştir. 
Şüphesiz ki bu kimse, namazda iken zekât vermeye niyet etmiştir. Böylece bu, 


bu tür amellerin namazı bozmayacağına delâlet etmiş olur. Geriye, âyette ilgili 
şu iki soru kalmıştır: 

Birinci Soru: Âyette zikredilenler, Allah, Resülullah ve müminlerdir. O hâlde 
daha niçin Cenâb-ı Hak, (i^3j UİL "sizin dostunuz ancak..." yerine, "sizin 
dostlarınız ancak..." dememiştir? 

Cevap: Sözün aslı, "Sizin dostunuz ancak Allah'tır" şeklindedir. Böylece Allah'ın 
dostluğu asıl kılınmış oldu. Sonra da, Allah'ın bu dostluğu ipine ikinci derecede 
olarak Resülullah'ın ve mü'minlerin dostluğu da dizilmiştir. Şayet "Sizin 
dostlarınız ancak Allah, Resulü ve iman etmiş olanlardır.." denilmiş olsaydı o 
zaman bu ifâdede astolan ve asla tâbi olanlar belirtilmemiş olurdu. Abdullah İbn 
Mesüd, bu ifâdeyi "Sizin mevlanız ancak..." şeklinde okumuştur. 

İkinci Soru: "ki onlar namazı ikâme ederler..." ifâdesinin i'râb-taki mahalli nedir? 
Cevap: Bu, sözünden bedel olarak, mahallen merfüdur. Veyahut da kelâmın 
takdirinin "Onlar, namazı ikame edenlerdir..." şeklinde olması da söylenebilir. 
Veya bu ifâde, medh üzerine mansübtur. Burada, bu ifâdenin getirilmesinden 
maksat ise, samimi ve ihlaslı olan mü'minleri, iman ettiğini iddia edip de 
münafık olan kimselerden ayırdetmektir. Çünkü bu ihlas, o kimsenin ancak rükü 
halinde iken, yani hudü ve huşu ile yalnız Allah'a yönelme halindeyken 


namazına devam etmiş olmasıyla bilinir. [54] 
Allah ve Resulünün Himayesine Girenler Galipdirler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak: 

Kim Allah'ı, Peygamberi ve iman edenleri velî edinir (ve yardımcıları olursa) hiç 
şüphe yok ki, galip gelecek olanlar, Allah'ın cemaatinin ta kendileridir" (Mâıde, 
56) buyurmuştur. 


Bu âyet-i kerime ile ilgili iki mesele vardır: [55] 
Hizbullah’ın Manası 


Arapça'da hizb kelimesi, kişinin kendi görüşünde olan arkadaşlarının meydana 
getirdiği topluluktur. Bunlar, kendilerine zor gelen bir işten dolayı, bir araya 
gelmiş topluluktur. Müfessirler bu tabiri çeşitli şekillerde tefsir etmişlerdir. 
Meselâ Hatan el-Basri, "Allah'ın ordusu"; Ebu Revk, "Allah'ın vefiteri"; Ebû'l- 
Allye, "Allah'ın taraftarları" mânalarını vermişlerdir. Bazıları da bu tabire, 
"Allah'ın yardımcıları" anlamını vermişlerdir. Ahfeş, "Hizbullah, "Allah'ın dinini 
din olarak benimseyen, O'na itaat eden ve Allah'ın da kendilerine yardım etmiş 


okluğu kimselerdir" demiştir. [56] 
İkinci Mesele 


Allah'ın buyruğu haber yerinde kullanılmış bir cümledir. Mübtedâya ait rabıta 
zamiri de, 
malum olduğu için zikredilmem iştir. Haberin takdiri ise, "Allah'ın ordusundan 


ve yardımcılarından olduğu için, o kimseler galiptirler" şeklindedir. B] 
Dininizle Alay Edenleri Dost Edinmeyin 


"Ey iman edenler, sizden önce kendilerine kitap vertlenletie, kâfirlerden dininizi 
bir eğlence ve oyun tutanları dostlar edinmeyin. Allah'tan korkun, eğer inanmış 
kimselerseniz..." (Mtkto, 57). 

Bil ki Allah Teala, önceki âyette yahudi ve hristiyanlan dost edinmeyi 
yasaklamış ve bu sözü de, bunu izah için sevketmiştir. Daha sonra da burada, 
bütün kâfirleri dost edinmeyi yasaklayan umumi bir nehy zikretmiştir ki, işte bu 


da bu âyettir. Bu hitapta ilgili birkaç mesele vardır: [58] 
Birinci Mesele 


Ebü Amr ve Kisai, "kâfirler" lafzını, Cenâb-ı Hakk'ın "kendilerine kitap 
verilenlerden.... ' ifâdesine atfederek cerr ile okumuşlardır ki, kelamın takdiri 
jü&l jaj şeklindedir... Diğer kıraat imamları da, ifadesine atfederek, nasb ile 
okumuşlardır ki, bu kıraate göre kelâmın takdiri ise,"kâfirleri de (dost 


edinmeyin)" şeklinde olur. [59] 
İknici Mesele 
Denildiğine göre, Rtfae Ibn Zeyd ile Süveyd İbnu'l-Hare, önce iman izhar 


etmişler, sonra da münafık olmuşlardı. 
Müslümanlardan bir grup kimse de onları seviyor, onlara muhabbet besliyordu. 


İste, onlan seven müslümanlar hakkında Allah bu âyeti indirdi. 160) 


Ehi-i Kitap İle Öteki Kafirlerin Farkı 


Bu âyet, ehl-i kitabın, kâfirlerden ayrı tutulmasını iktizâ eder. Çünkü atıf, 
başkalığı (muğayerek)1 i gerektirir. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine kitap 
verilen kâfirler... " (Beyyine, 1j ifâdesi, ehl-i kitabın kâfir oldukları hususunda 
açık bir ifâdedir. Bu iki sözü uzlaştırmanın yolu ise şudur: Müşriklerin küfrü 
daha şiddetli ve daha büyüktür. İşte bundan dolayı biz, "küfür" ismini hasseten 


müşriklere tahsis ediyoruz.. Allah en iyi bilendir. [61] 
Dördüncü Mesele 


Onların, din ile oynamalarının ve istihza etmelerinin mânası, kalben küfürde 
ısrar ettikleri halde, dilleriyle İslâm olmuş görünmeleridir.. Bunun bir benzeri de, 
Bakara süresindeki, 

"Onlar iman edenlere rastladıkları zaman, "İnandık" derler. Şeytanlanyla baş 
başa kalınca ise, "Emin olun, biz sizinle beraberiz. Biz ancak istihza edicileriz" 
derler" (Bakara, 14) âyetidir. Buna göre ifâdenin mânası, "Âyette bahsedilenler, 
sizin dininizi alay ve eğlenceye alınca, sizin onları birer dost, yardımcı ve ahbap 
edinmemeniz gerekir. Çünkü böyle bir durum, aklın almadığı ve kişiliğin kabul 


etmeyeceği bir iştir" şeklinde olur. 162) 
Kâfirlerin Ezanla Alay Etmeleri 


"Birbirinizi namaza çağırdığınız zaman, (onlar) onu bir eğlence ve bir oyun 
edinirler. Bu, kendilerinin hakikaten akıllarını kullanmayan bir kavim 
olmalarındandır" , 58). 

Cenâb-ı Allah, bir önceki âyette onların, müslümanların dinini oyun ve eğlence 
edindiklerinden bahsedince, bu âyette de, onların bu dini oyun ve eğlence 
edinmelerinin bir şeklini zikrederek, "Birbirinizi namaza çağırdığınız zaman, 
(onlar) onu, bir eğlence ve bir oyun edinirler" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: 163) 
Birinci Mesele 


Âyette gecen kelimesindeki mef'ül zamiri, ya daha önce geçen salât'a (namaza), 
ya da "çağırdığınız zaman" fiilinin masdarı olan, "münâdâ" (çağırma) kelimesine 
râcidir (Yani namaza çağrı olan ezanla ilgilidir). 


Rivayet edildiğine göre, Medine'deki hristiyanlardan birisi, müezzinin "Eşhedü 


enne Muhammeden Resulullah"(Şehadet ederim ki, Muhammed Allah'ın 
Resulüdür dediğini duyduğunda, "Ben bu yalancıyı yakacağım" derdi. Derken 
bir gece hizmetçisi elinde yanan birşeyle onun evine girdi ve o ateşten bir 
kıvılcım eve sıçradı. O adam böylece evi ve ailesi ile birlikte yanıp kül oldu. 
Yine rivayet edildiğine göre, Resülullah (s.a.s)'in müezzini, namaz için ezan 
okuyunca, müslümanlar kalkar namaza giderlerdi. Bunun üzerine yahüdiler, 
"kalktılar kalkmaz olasıcalar; kıldılar, kılmaz olasıcalar!" diyerek alay ederlerdi. 
Şu da rivayet edilmiştir: Müslümanlar namaz kılmaya kalktıklarında münafıklar 
halkı namazdan soğutmak için gülerlerdi. 

Yine şu da rivayet edilmiştir: Onlar, "Ey Muhammed, daha öncekilerde duyulup 
görülmeyen bir bid'at çıkardın. Eğer sen peygamber isen, şüphesiz ki icâd ettiğin 
bu işte, bütün peygamberlere muhalefet ettin. Binâenaleyh, kervandakilerin nida 
etmesi gibi, böyle nida etmen sana nerden geliyor?" dediler. İşte bunun üzerine 


Allah bu âyeti indirdi. L64 
Bu Ayet Ezanın Kur'an'daki Delilidir 


Âlimler, bu âyetin, ezanın sırf rüya ile değil, Kur'ân'ın nassı ile de sabit olduğunu 
gösterdiğini söylemişlerdir. L65] 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki "hüzüv" ve "la'b" (eğlence ve oyun) kelimeleri, iki ayrı şeydir. Çünkü 
müslümanlar namaza kalktıklarında, münafıklar,"Bizim yaptığımız bu amelleri, 
Müslümanlarla alay ve istihza etmek için yapıyoruz. Çünkü onla”, biz böyle 
olmadığımız halde, kendi dinlerinde olduğumuzu sanıyorlar" diyorlardı. 
Münafıklar bunda ne dini, ne dünyevi bir fayda ve menfaatin olmadığına 
inandıkları için, "Bu, bir oyundur" derlerdi. 

Daha sonra Hak Teâlâ, 'Bu, kendilerinin hakikaten akıllarını kullanmayan bir 
kavim olmalarındandır" buyurmuştur. Yani, "Eğer onların akılları tam olsaydı, 
yaratan ve nimet verene ta'zim etmenin, O'na son derece hizmetin oyun ve 
eğlence olamayacağını, aksine kutların en güzel amelleri ve en şerefli fülleri 
olduğunu bilirlerdi" demektir. İşte bundan ötürü bazı hakim kimseler, 
"Hareketlerin en şereflisi namaz, hareketsizliklerin en faydalısı da oruçtur" 


demişlerdir. [66] 


Eht-i Kitabın Müslümanlara Karşı Duyduğu Kinin Sebebi 


"De ki: "Ey ehl-1 kitap, sizin bizden hoşlanmayışmız, ancak Allah'a, bize 
indirilene ve daha evvel indirilmiş olanlara imân etmemizden dolayıdır ve sizin 
birçoğunuz fâsıksınız" (MAide, 59). 

Bil ki âyetin, kendinden öncekilerle münasebeti şu bakımdandır: Allah Teâlâ, 
ehl-i kitab'ın ve kâfirlerin, İslam dinini alay ve eğlenceye aldıklarını nakledince, 
onlara, "Sizin, bu dinden hoşlanmamanızın sebebi nedir? O dinde, alay ve 
eğlenceye almayı gerektiren hangi şeyi buluyorsunuz?" demiştir. 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 167) 
“Nikme” Tabirinin İzahı 


Hasan el-Basri, kâfin fethası ile kelimeyi, şeklinde okumuştur ki fasih olan, bu 
kelimenin Oo kâfinkesresi ile okunmasıdır. Nitekim sen, birşeyden 
hoşlanmadığında, kâfin kesresi veya fethası ile, veya dersin. Müfessirler âyetteki 
bu ifâdeye, "Sizler ayıplamıyorsunuz", "sizler yadırgamıyorsunuz", "sizler 
hoşlanmıyorsunuz" mânalarını vermişlerdir. Bazı âlimler, "ikâb"a (yani 
cezalandırmaya) da bazan, bu kökten olan 4*âi kelimesinin kullanıldığını, çünkü 
ikâbın, hoş olmayan fiillere karşı uygulandığını söylemişlerdir. Diğer bazıları 
ise, birşeyi hoş karşılamayan kimsece, hoşlanmadığı o şeye karşı gösterdiği 
gazabın "nikme" diye adlandırıldığını, çünkü hoşlanılmayan şeye karşı gösterilen 
gazabın da azap mânasına geldiğini söylemişlerdir. Binâenaleyh birinci görüşe 
göre, "nikme" kelimesi, önce hoşlanılmayan şey mânasına vaz'edilmiş (icâd 
edilmiş), sonra da, hoşlanılmayan bir şey olduğu için "azap" mânasında da 
kullanılmıştır. İkinci görüşe göre ise, "nikme" kelimesi, önce "azap" mânasına 
vaz' edilmiş, sonra da, peşisıra azap geldiği için hoş karşılanmayan şeye de 


"nikme" denilmiştir. [68] 
İkinci Mesele 


Âyetin mânası şöyledir: "Allah Teâlâ, ehl-i kitaba, "Niçin bu dini bir oyun ve 
eğlence ediniyorsunuz?" diyor, sonra da adetâ taaccüp ederek, "Siz bu dinde, 
sadece Allah'a, Hz. Muhammed'e indirilen kitaba ve Hz. Muhammed'den önce 
gelm.9 bütün peygamberlere iman etmeyi yadırgıyorsunuz. Fakat böyle bir iman, 
yadırganacak birşey değildir. Mesela Allah'a iman, bütün ibadetlerin başıdır. Hz. 
Muhammed'e ve diğer bütün peygamberlere iman ise haktır, doğrudur. Zira 


risâlet ve nübüvvet iddiasında, bir peygamberi tasdike götüren yol mucizedir. 
Sonra mucizenin Hz. Muhammed (s.a.s)'in elinde de tahakkuk ettiğini görünce, 
onun bir resul olduğunu ikrar etmek gerekir. Bazı peygamberleri kabul edip, 
bazılarını kabul etmeme hususu ise, bir tezâd teşkil edip yanlış bir yoldur. 
Binâenaleyh üzerind»? olduğumuz şeyin bir hak din ve müstakim yol olduğu 
sabit olur. O halde siz, niçin bizim bu imanımızı yadırgıyorsunuz." 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Bir kısım yahüdi, Allah'ın Resul (s.a.s)'üne gelip 
O'na, hangi peygamberlere iman ettiğini sordular. Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Allah'a bize indirilene ve Hz. İbrahim ile Hz. İsmail'e indirilene... inandık" 
deyip "Biz, Allah'a teslim olmuş olanlarız" diye sonuna kadar âyeti okudu. O, 
sözünde Hz. İsa (a.s)'yı da iman ettiği peygamberler arasında zikredince, onlar 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini de inkâr ederek, "Dünya ve âhirette, 
sizden daha nasibsiz bir dinin müntesibi ve dininizden daha şerli bir din 
görmedik" dediler de, bunun üzerine Cenâb-ı Allah, bu ve bundan sonraki âyeti 
indirdi. 

Cenâb-ı Hakk'ın "ve sizin birçoğunuz fasıksmız" ifadesinde, bütün kıraat 
imamları ifâdenin başını elifin fethası ile şeklinde okumuşlar, Nu'aym İbn 
Meysere ise, elifin kesresi ile, şeklinde okumuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç soru 
vardır: 

Birinci Soru: Yahudilerin ekserisi fâsık ojduğu halde, müslümanlardan nasıl 
(niçin) hoşlanmazlar? 

Buna birkaç bakımdan cevap verilir: 

1) Âyetteki, "Sizin birçoğunuz fâsiksmiz" ifâdesi, fâsıklığı onlara has kılmaktır. 
Binâenaleyh bu söz de ta'riz yolu ile müslümana, onların fâsık oldukları için tabi 
olmadıklarını gösterir. Buna göre mâna, "Siz, imân ettiğimiz ve sizin gibi fasık 
olmadığımız için bizden hoşlanmıyorsunuz" şeklinde olur. 

2) Allah Teâlâ, yahüdilerin, peygambeherin hepsine iman etmeyi 
yadırgadıklarını, halbuki bu imanın, kendilerinin fası ki ı klan n in yanında 
yadırganacak bir şey olmadığını, aksine fâsıklığın yadırganması gereken 
şeylerden olduğunu söylemiştir. Bu gibi ifâdeler, eşleştirme (terazileme, izdivaç) 
hususunda güzeldir. Nitekim birisi, "Sen, benim ancak iffetli, kendinin fâcir, 
benim zengin, kendinin fakir oluşundan hoşlanmıyorsun" der. İşte bu, mukabele 
(zıtları birbiriyle karşılaştırma) yoluyla, mânayı tamamladığı için güzel ve 
yerinde bir ifâdedir. 

3) Bu ifâdenin başındaki "vâv", vâv-ı ma'iyyedir. Yani, "Sizler, birçoğunuz fasık 
olmanızla birlikte, (fasık olduğunuz halde), bizlerin Allah'a iman 
etmemizi yadırgıyorsunuz" demektir. Zira, iki hasımdan biri kötü sıfatlarla 


mevsuf olup, diğeri de pek çok güzel sıfat sahibi olunca, hasmının kötü 
sıfatlarının yanında, berikinin güzel sıfatlara sahip oluşu, hasmın kalbinde, daha 
çok buğz ve hasede sebebiyet verir. 

4) Bu ifâdede mahzüf bir muzaf vardır ve takdiri "ve sizin, fâsık olduğunuza 
inanmamızdan hoşlanmıyorsunuz" şeklindedir. 

5) Kelâmın takdiri "Siz, bizden ancak Allah'a... ve sizlerin çoğunuzun 
fâsıklar olduğunuza (o inanmamızdan hoşlanmıyorsunuz" şeklindedir. Yani, 
"Fasık olduğunuz için, bizim imanımızdan hoşlanmıyorsunuz" demektir. 

6) Bunun mahzüf bir ta'lile (sebebe) atfedilen bir ta'lilojması da caizdir. Buna 
göre sanki, "Siz, insafınız (vicdanınız) az olduğu için ve birçoğunuz fâsık 
olduğunuz için, Allah'a... imanımızı yadırgıyorsunuz" denilmiştir. 

İkinci Soru: Yahudilerin hepsi fâsık ve kâfir olduğu halde, Cenâb-ı Hak niçin, 
onların çoğunun fâsık olduğunu söylemiştir? Buna şu iki bakımdan cevap verilir: 
1) Bu, "sizin bir çoğunuz, reislik, makam, mansıb elde etmek, rüşvet almak ve 
krallara (idarecilere) yaklaşmak için onların yaptıklarını yapıyor ve onların 
dediklerini diyorsunuz. O halde sizler kendi dininizde âdil değil, fâsıksınız. 
Çünkü kâfir ve bid'atçılar da bazan dininden döner, bazan dininin fasıkı olur" 
demektir. Yahüdilerin hepsinin böyle olmadığı malumdur. İşte Cenâb-ı Hak 
bundan ötürü fâsıklık sıfatını onların çoğuna mahsus kılmıştır 

2) Allah Teâlâ, onlardan iman edecek olanların da bu fâsıklığa dahil olacağı 


zannedilmesin diye, hepsinin değil, ekserisinin fâsık olduğunu söylemiştir. 169) 


Yahudilerin Lanet ve Gazaba Uğrayıp, Onlardan Bir Kısmının Maymun 
Kılığına Sokulması 


"De ki "Allah katında bir mükğfaat olarak, bundan daha şerlisini size haber 
vereyim mi; Allah'ın lanet ve gazap ettiği ve içlerinden maymunlar ve domuzlar 
yaptığı kimseler ve tâguta tapanlar var ya, işte onlar mevkice daha şerli ve 
dümdüz yoldan daha çok sapmış kimselerdir" (Mâkte, 60). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 170) 
Birinci Mesele 


Âyetteki (bundan) ifâdesi, bir önceki âyette geçen o hoşlanmayan kimselere 
işarettir. Binâenaleyh burada mutlaka mahzüf bir muzaf vardır ve takdiri, "Bu, 
hoşlanmaytş işinin sahiplerinden daha şerli" şeklindedir. Çünkü Cenâb-ı Allah, 
"Allah'ın lanet ve gazap ettiği... kimseler" buyurmuştur. Binâenaleyh, "Lanet 


edilmiş olanlar bu dinden daha şerlidir" denilmez. Aksine, "Lanet edilen 
kimseler, bu dine müntesip olanlardan daha şerlidir" denilir. 

Eğer; "Bu ifâde bu dine girmiş olanların da şerli oldukları mânasına gelir. 
Halbuki durum böyle değildir?" denilir ise, biz deriz ki: Cenâb-ı Hak bu ifâdeyi, 
onların görüşlerine ve inançlarına göre getirmiştir. Çünkü onlar, İslam dinine 
inanmanın şer olduğunu iddia ediyorlardı. Böyle olunca, onlara deniliyor ki: 
"Farzedin ki iş sizin dediğiniz gibidir. Fakat Allah'ın size laneti, gazabı ve 
şekillerini maymun ve domuz suretine çevirmesi, bundan daha şerlidir" 


denilmiştir. HU 
İkinci Mesele 


kelimesi, temyiz olarak mansuptur. Bu, "mefüle" veznindedir. Tıpkı "mekbule" 
ve mecvüze" kelimeleri gibidir. Bu, masdar mânasına bir kelimedir. Masdarlar 
bazan kelimelerinde olduğu gibi "mef'ül" vezninde gelir. 

Buna göre şayet, "Mükâfaat, iyilik etmeye mahsustur. Binâenaleyh, kötülük 
yapmanın karşılığı olarak nasıl kullanılmıştır?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı Onları elem verici bir azapla müjdele" (Âj- 
iimran,2i)âyetiyle, şairin "Aralarındaki selamlaşma, (sanki) acı ve elem veren bir 


darptır, vuruştur" ifâdesinde olduğu gibidir. [72] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın ifadesindeki Oo edatının, terkib bakımından şu iki durumda 
bulunması muhtemeldir: 

a) Bu ifade, mahzuf bir mübtedanın haberi olmak üzere, 

mahallen merfüdur. Çünkü Allah: "De ki: "Allah katında bir miikâfaat olarak, 
bundan daha şerlisini size haber vereyim mi?" buyurunca, sanki birisi, "kimdir 
bu?" diye sormuş, bunun üzerine de ÜN **J j* ^ "Bu, Allah'ın kendisine lanet 
ettiği kimsedir" diye cevap verilmiştir. Bunun bir benzeri de, j#İ ^mj j* r* f&fâ 
j* "Ve ki: "Şimdi bundan daha çok kötü olanı size haber vereyim mi? Ateştir" 
(Hacc, 72) âyetidir. Buna göre Allah, sanki J#l j* "O, ateştir" demiştir, 

b) Bunu kelimesinden bedel olmak üzere, cerr mahallinde olmast caizdir. Manası 
da, ".. Allah'ın, kendisine lanet ettiği kimseyi haber vereyim mi?" şeklindedir. 


(731 


Dördüncü Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, onların burada çeşitli birçok sıfatlarını zikretmiştir: 

a) Allah-u Teâlâ onları lanetlemiştir. 

b) O, onlara gazap etmiştir. 

c) O, onlardan bazılannı maymunlar, hınzırlar ve tâgütperestler haline 
getirmiştir.. Tefsirciler, "Âyetteki "maymunlar" ifadesiyle, Ashâb-ı Sebt 
(cumartesi yasağını ihlâl edenler); "domuzlar" ifadesiyle, Hz. İsa'nın mucizesi 
olan sofrayı (mâide) inkâr edenler kastedilmiştir" demişlerdir. 

Yine rivayet edildiğine göre, domuz ve maymunlar haline getirilenler, Ashâb-ı 
Sebt'ten idiler. Çünkü Ashab-ı Sebt'in gençleri maymun, ihtiyarları da domuz 


haline çevrilmişlerdi... [74] 
Kelimesindeki Kıraât Vecihleri Ve Hamza'mn Müdafaası 


Keşşaf sahibi, âyetteki tirildi ifadesiyle ilgili birçok kıraat zikretmiştir: . 

1) Übeyy (r.a), bunu "Tâğutâ ibâdet eden kimseler" şeklinde okumuştur. 

2) Abdullah İbn Mes'ud (ra), "ve kim tâğuta ibadet ederse..." şeklinde 
okumuştur. 

3) Kelime, İ'i'/b kelimesine atfedilerek, "Tağ ut pe rest" şeklinde okunmuştur. 

4) Yine ifâde, şeklinde de okunmuştur. 

5) Bu, (kulları) şeklinde; 

6) (kullar) şeklinde; 

77) vezni üzere şeklinde; 

8) şeklinde; 

9) "Abid" kelimesinin çoğulu olarak, iki zamme ile yine şeklinde; 

10) "Kefere" vezninde âi-p şeklinde; 

11) Aslı olmak üzere şeklinde okunmuştur. Bu sonuncusunda tâ harfi, izafetten 
dolayı hazfedilmiştir. Yahut da bu, "hadim" kelimesinin şeklinde çoğul oluşu 
gibi, kelimesinin şeklinde bir çoğuludur. 

12) Yine bu kelime şeklinde; 

13) şeklinde; 

14) şeklinde; 

15) Meçhul olarak, şeklinde okunmuştur ki bu, ve "Aralarında tağuta tapılan" 
manasındadır ve zamir hazfedilmiştir. 

16) Yani Allah bırakılıp, tâğut ma'bud edinilerek manasında okunmuştur. Bu 
tıpkı senin, birisi reis olduğu zaman söylediğin, "O, emir yapıldı" sözün gibidir. 


17) Hamza bu kelimeyi, ayn'ın fethası, bâ harfinin zammesi, dal'ın nasbi ve 
"tâgut" kelimesinin cerri şeklinde okumuştur. Bazi âlimler Hamza'nın bu 
okuyuşunu tenkid etmiş ve bunu bir kıraat hatası sayarak rivayet edilmesi doğru 
olmayan bir şeyi zikreden biri olduğunu ileri sürmüşlerdir. 

Bazı âlimler ise bunun bir iahin (gramer hatası) ve bir Kıraat hatası olmadığını 
söylemişler, bununla ilgili şu izahları yapmışlardır: 

a) (abud) kelimesi, aslında abd (kul) demektir. Araplar, mübalağa ifâde etsin 
diye kelimenin bâ harfini ötürelemişlerdir. Bu tıpkı Arapların, "iyice sakınan ve 
çok zeki olan" mânasına demeleri gibidir. Buna göre ifâdesi, "Tâgut'a ibâdette 
zirveye ulaşan" demektir. İşte bu, en güzel izahtır. 

b) kelimeleri tıpkı, ve (yırtıcı hayvan) kelimeleri gibi, aynı manada iki 
kullanıştır. 

c) kelimesinin çoğulu, kelimesi; kelimesinin çoğulu da şeklidir. Bu tıpkı, 
kelimesinin, kelimesinin çoğulu olması gibidir. Araplar, iki zammenin peşpeşe 
gelişini ağır bulmuş ve böylece, bu kelimedeki birinci zamme fethaya 
çevrilmiştir. 

d) Muhtemelen Hamza bu kıraati ile manasını kastetmiştir. Bu durumda bu 
ketime, ı[rii' yerine kullanılan ^JÂ (paralar) kelimesi gibi olmuştur. Sonra 
baştaki hemze hazfedilmiş ve harekesi sonra gelen harfe verilmiştir. 

e) Muhtemelen Hamza, bununla mânasını kastetmiştir. Sonra fiil-i maziye 


benzemesin diye, sonundaki tâ harfi hazfedilmiş, bâ harfi ötürelenmiştir. [75] 
Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Tağut'a tapanlar..." buyurmuştur. Ferrâ, ou kelimenin tefsirinin, 
"Allah onlardan, maymunlar ile, Tâğut'a tapanlar halketti" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. Mananın böyle olması halinde ism-i mevsül(2r kelimesi) 


hazfedilmiş olur, Z] 
Yedinci Mesele 


Âlimlerimiz bu âyete dayanarak, küfrün de Allah'ın kaza ve kaderiyle meydana 
geldiğini söyleyerek, şöyle demişlerdir: "Zira âyetin takdiri, "Allah, onlardan 
Tâgüt'a tapanlar 

yarattı" şeklindedir. Bu "yaratma, kılma" işi ancak, Allah onlarda bu ibâdeti 
yarattığı zaman düşünülebilir. Çünkü, şayet bu ibâdet onlar tarafından meydana 
getirilmiş olsaydı, Allah Teâlâ onları, puta tapanlar kılmış olmaz; tam aksine 


onlar kendi kendilerini böyle yapmış olurlardı.. Böyle bir mâna ise, âyetin 
mânasının hilâfınadır. Mutezile ise bunun mânasının, "Allah Teâlâ onlar 
hakkında bu şekilde hüküm verip, onları bu şekilde vasfetti. Bu tıpkı, Allah'ın 
Onlar O Rahmanın bizzat kullan olan melekleri de dişiler yaptılar" (Zuhrui, 19) 
âyeti gibidir..." şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu hususla alâkalı görüşümüz, 


daha önce birkaç defa geçmişti.. LH 
Sekizinci Mesele 


Âyette bahsedilen "Tâğuf'un, İsrailoğullarının taptığı buzağı olduğu ileri 
sürüldüğü gibi, bunun İsrailoğullarının 

âlimleri mânasına geldiği de söylenmiştir. Yine bunun, Allah'a isyan hususunda 
herhangi bir kimseye boyun eğen, itaat eden kimsenin de Tâgüt'a ibâdet etmiş 
olduğu da söylenmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte onlar mevkke daha şerlidirler" buyurmuştur. 
Yani, "Kendilerine lanet edilip, maymun ve domuzlar haline getirilenler mekân 
ve mevki bakımından mü'minlerden daha şerlidirler" demektir. Bu ifâdede 
lafzının getirilmesi hususunda da şu iki izah yapılmıştır: 

a) İbn Abbas (ra), "Çünkü onların mekânları, "sekar" (cehennemin bir 
tabakasızdır. "Sekar" tabakasından da daha şerli ve afet bir yer yoktur" demiştir. 
b) Hakikatte ehline ait olduğu halde, âyette şer kelimesi lafız bakımından 
"mekân"a nisbet edilmiştir ki, böyle bir ifâde kinaye babından olur. Bu, 
Arapların "Falancanın kılıç bağı uzun, külü de çoktur" demesi gibidir. Bunun 
neticesi, bir şeyin "levazımı ve tevâbii"ni (genellikle, ayrılmayan unsurlarını) 
zikretmek suretiyle o şeyin kendisine işaret etmekten ibarettir. 

Daha sonra Allah "Ve dümdüz yoldan daha çok sapmış olan..." buyurmuştur. 
Yani, "Doğru ve mutedil yoldan, hak dinden daha çok sapmış olan..." demektir. 
Müfessirler, "Bu âyet nazil olunca, müslümanlar ehl-i kitabı ayıplayarak, "Ey 
maymunların ve domuzların kardeşleri..." demiş, bunun üzerine de onlar rezil 


rüsvay olarak başlarını Önlerine eğmişlerdir" demişlerdir. [78] 
Nifakın Mümkün Olan İstifadeyi Engellemesi 
"Sîze geldikleri zaman "iman ettik" derler. Halbuki onlar muhakkak küfür ile 


girmişler, yine muhakkak onunla çıkmışlardır. Allah onların ne/er gizlemekte 
olduklarını çok iyi bilendir" {Mâide. 61). 


Bu âyet-i kerime ile ilgili birkaç mesele vardır: [79] 
Birinci Mesele 


Âlimler şöyle demişlerdir: Bu âyet, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanına girip 
münafıkça, O'na iman ettiklerini söyleyen bir grup yahudi hakkında nazil 
olmuştur. Böylece yüce Allah, Hz. Peygambere onların durumlarını ve Hz. 
Peygamber'in bildirdiği delillerden O'nun takvirlerinden, nasihatlarından ve 
hatırlatmalarından hiçbir şey kalplerine nüfuz etmeden, tıpkı ilk başta girdikleri 


gibi, aynen öylece onun meclisinden çıktıklarını haber vermiştir. 180) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, 'Halbuki onlar muhakkak küftir ile girmişler, yine muhakkak 
onunla çıkmışlardır" buyruğundaki bâ harf-i cerri, onların girerken de çıkarken 
de, kesinlikle hiçbir değişme ve eksilme olmadan, küfürlerinin kendileriyle 
beraber devam ettiğini ifâde eder. Bu, senin tıpkı "Zeyd elbisesiyle girdi ve 
onunla çıktı" demen gibidir. Yani, "onun elbisesi, girerken olduğu gibi çıkarken 


de aynıydı" demektir. [81] 
Üçüncü Mesele 


Allah, onların içeri girdiklerini bildirirken, js kelimesini getirerek, "Halbuki 
onlar, muhakkak küfür ile girmişler" buyurmuş; çıkışlarını ifâde ederken de 
kelimesini getirerek, "yine muhakkak onunla çıkmışlardır" buyurmuştur. Alimler 
bu hususta şöyle demektedirler; kelimesinin getirilmesinin faydası maziyi hâle 
yaklaştırmak; kelimesinin getirilmesinin faydası ise küfrün onlara nisbet 
edilmesi ve bu hususta Hz. Peygamber (s.a.s)'den herhangi bir fiilin sadır 
olmadığını tekid etmektir.. Yani, "Ey Muhammed, onlar senden, seninle beraber 
oturdukları müddetçe, küfrü icâp ettirecek herhangi bir şey dinlemediler ki, 
böylece sen onları küfre düşürmüş olasın!.. Aksine onlar, kendi iradeleriyle 


küfrü tercih ederek, senin meclisinden çıkan kimselerdir..." demektir. [82] 
Dördüncü Mesele 


Mu'tezile, "Allah Teâlâ, zemmetme yoluyla giriş ve çıkış hallerinde küfrü onlara 


nisbet etmiş ve, "yine muhakkak onunla çıkmışlardır" buyurarak, bu nisbeti iyice 
belirtmiştir. Böylece bu ifâde, küfrün Allah'dan değil, kul tarafından olduğunu 
gösterir" demiştir. 

Mu'tezile'nin bu görüşüne, "Sizin bu söylediğiniz şey, "ilim ve dâi" meseleleriyle 
çelişir" diyerek cevap veririz. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, öyle "Allah onların neler gizlemekte olduklarını çok 
iyi bilendir" buyurmuştur. Bundan maksat, müslümanlara tuzak kurmak, onlara 
hileler düzmek, buğz ve düşmanlıkta bulunmak hususunda onların kalplerinde ne 


denli gayret ve çaba bulunduğunu iyice ortaya koymak, göstermektir. [83] 
Bazı Yahudilerin Günahta Yarışıp Haram Yemeleri 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlardan birçoğunu görürsün ki günahda, düşmanlıkta ve 
haram yemede birbirleriyle sürat koşusu yaparlar. Yapmakta oldukları şey elbette 
ne kadar kötü!.." (M aide, 62). buyurmuştur. 

Bir şeyde yarışmak, o şeye hızlıca girip onun içine dalmak, düşmek demektir. 
Âyette geçen ism kelimesinin "yatan"; udvân kelimesinin de "zulüm" mânasına 
geldiği söylendiği gibi, ism kelimesinin, kişinin kendisiyle ilgili günahlar; udvan 
kelimesinin de başkasıyla alâkalı günahlar olduğu da söylenmiştir. Âyette geçen 
tabirine gelince, bu da rüşvet almak demek olup, bu husustaki tafsilâtlı ve derin 


incelememiz, Mâide 42 âyetindeki süht kelimesinin izahında geçmişti. [84] 
Bu Âyetteki Bazı Faydalar 


Âyette, söylenmesi gereken bazı faydalı noktalar bulunmaktadır. Şöyle ki: 
Birinci Fayda: Allah Teâlâ, "insanlardan birçoğunu görürsün..." buyurmuştur. 
Bunun sebebi, onların hepsinin böyle olmadığıdır. Aksine onların bir kısmı 
utanarak, bu işi terketmişlerdir. 

İkinci Fayda: lafzı genel olarak, hayır ve iyi işler hakkında kullanılır. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Hayır işlerinde de birbirleriyle yarış yaparlar" (ân imran. 114) ve 
"Bizim, kendileri için hayırlara koştuğumuzu mu zannediyorlar?..."(Müminlerin, 
56) buyurmuştur. Binâenaleyh, buraya uygun düşen, "acele" lafzının 
kullanılmasıydı. Ancak ne var ki yüce Allah bir incelikten ötürü, burada 
"müsâraat" lafzını zikretmiştir. O nükte de şudur: "Onlar, sanki bu konuda doğru 
bir iş yaparcasına o kötü işlere girişiyorlardı" denilmek istenmiştir. 

Üçüncü Fayda: İsm lafzı, bütün isyanları ve menhiyyatı kapsamaktadır. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, bu kelimeyi zikrettikten sonra, düşmanlık yapmak ve 


haram yemek tabirlerini getirince, bu durum, bu iki nevi günahın, masiyet ve 


günah nevilerinin en büyüğü olduklarına delâlet etmiştir. [85] 
Âlimlerin Emr-i Ma'rûf Görevi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 

"Bari bilginleri, fakihleri onları günah söylemelerinden ve haram yemelerinden 
vaz geçirmeye çalışsalardı ya.. Her halde yapmakta oldukları bu şey, ne kadar 
kötü!.. (Mâide. 63). buyurmuştur. 

Bu âyetin bışındaki edatı, teşvik ve tevbîh (kınama) mânalarını ifâde eder. Bu 
kelime burada mânasında kullanılmıştır. Rabbaniyyün ve ahbar kelimelerinin ne 
anlama geldiği daha önce geçmişti. Hasan el-Basri: "Rabbaniyyün, İncil'e 
inananların âlimleri; "ahbâr" ise, Tevrat'a inananların âlimleridir" demiştir. 
Hasan el-Basri'nin dışındaki âlimler ise, bu tabirlerin yahudiler hakkında olup ve 
bu âyetin, onlarla ilgili bulunduğunu söylemişlerdir. 

Buna göre âyetin mânası, "Allah, ehl-i kitabın âlimlerinin, kendilerinin .ayak 
takımını ve avamını günahtan nehyetmediklerini yadırgamış ve akıl almaz bir 
şey addetmiştir..." şeklindedir. Bu da, nehy-i münkeri terkeden kimsenin, o 
münkeri yapan kimse gibi olduğuna delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, her iki 
kısmı da, bu iki âyette aynı lafızla "yapmakta oldukları bu şey ne kötü!" diye 
zemmetmiştir. Aksine biz deriz ki, nehy-i münkeri bırakan, terkeden kimseyi 
ayıplaması daha kuvvetlidir. Çünkü Allah, günah işleyenler, düşmanlık yapanlar 
ve rüşvet yiyenler hakkında, "Yapmakta oldukları şey elbette ne kadar kötü.. 
(Mâide, 62) ; nehy-i münker yapmayan âlimler hakkında ise, Her halde... 
yapmakta oldukları şey elbette ne kadar kötü!" (Mâide, B3) buyurmuştur. "Sun'" 
kelimesinin ifâde ettiği mâna, "amel" kelimesinin ifâde ettiği mânadan daha 
kuvvetlidir. Çünkü "amel", ancak iyice yerleşmiş, kökleşmiş ve sağlamlaşmış 
olduğu zaman, "sun' " diye isimlendirilir. Böylece Cenâb-ı Hak önceki âyette 
lafzıyla o günahları işleyen kimselerin günahını, kökleşmemiş bir günah; nehy-i 
münkeri terkeden kimselerin günahını da, lafzıyla kökleşmiş ve iyice yerleşmiş 
bir günah olarak ifâde etmiştir. Hakikatte durum böyledir. Çünkü masiyet ve 
günah ruhun hastalığıdır. Bunun ilacı ise, Allah'ı, O'nun sıfatlarını ve ahkâmını 
bilmektir. Bu bilgi meydana geldiği halde, günah ortadan kalkmaz ise, işte bu, 
sahibi ilaç kullandığı halde iyileşmeyen bir hastalık gibi olmuş olur. Nasıl 
burada, hastalığın zail olmayacak kadar iteri ve çetin olduğu hususunda bir bilgi 
meydana gelmiş ise, aynı şekilde âlim olan bir kimse de bir günaha yöneldiğinde 
bu durum, onun kalbinin hastalığının son derece ileri ve çetin olduğuna delâlet 


etmiştir. İbn Abbas (r.a)'dan, "Bu âyet, Kur'an'daki en ağır âyetlerden birisidir" 
ve Dahhâk'tan da, "Bana göre, Kur'ân-ı Kerim'de bundan daha korkutucu bir 


âyet yoktur" sözü nakledilmiştir. Allah en iyi bilendir.L86] 
Yahudilerin Allah'a İftira Edip Cimri Demeleri 


"Yahudiler, "Allah'ın eli bağlı" dediler. Hay kendi elleri bağlanasıcalar! Ve onlar 
söylediklerinden dolayı lanetlendiler. Hayır, (Allah'ın) İki eli de açıktır. Nasıl 
dilerse Öyle infâk eder O. Rabbinden sana indirilen (âyetler), andolsun ki 
onlardan birçoğunun azgınlığını ve küfrünü artıracak. Biz onların arasına 
Kıyamet gününe kadar, düşmanlık ve kin bıraktık. Onlar her ne zaman harp için 
bir ateş tutuşturdu/arsa, Allah onu söndürdü. Onlar yeryüzünde hep fesatçılığa 
koşarlar. Allah ise fesadçilan sevmez" (Mâide. 64). 


Bil ki bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: LBZ 
Meskur Cimrilik İsnadını Nasıl İfade Etikleri 


Burada bir müşkil bulunmaktadır, bu da şudur: Allah Teâlâ, yahudilerin böyle 
söylediklerini nakletmiştir. Allah'ın haber verdiği her hususta doğru söylediğinde 
hiç şüphe yoktur. Halbuki biz, yahudilerin, böyle bir sözü kesin olarak 
söylemedikleri ve böyle bir şeye inanmadıkları hususunda ittifak halinde 
olduklarını görüyoruz. Yine ontarın akıllılarından nakledilen görüş de, bu 
iddianın bâtıl olduğunun aklen zaruri olarak bilindiği şeklindedir. Çünkü Allah'ın 
elinin bağlı olduğunu söylemek, aklın açıkça bâtıllığını gösterdiği bir sözdür. 
Zira bizim, "Allah" sözümüz, kadim, âlemin yaratılışına ve var edilmesine kadir 
olan bir varlığın ismidir. Böyle bir varlığın elinin bağlı, kudretinin sınırlı ve 
noksan olması imkânsızdır. Aksi halde, kudreti eksik olması durumunda, âlemi 
muhafazası ve tedbiri (evirip-çevirmesi) nasıl mümkün olabilir? 

Bu sabit olunca biz diyoruz ki: Bu nakil ve rivayetin doğruluğunu tesbit 
hususunda son derece zor ve çetin bir müşkil bulunmaktadır. Biz diyoruz ki: 
Bizce bu hususta birkaç izah şekli vardır: 

1) Muhtemelen yahudiler bu sözü, "ilzam" üslübu ile söylemişlerdir. Çünkü 
onlar, "Allah'a kim güzel bir borç verirse..." (Bakara, 245) âyetini duydukları 
zaman, "Eğer Allah borca muhtaç ise, fakir ve âcizdir" dediler. Onlar, 
kullarından borç isteyen İlah'ın fakir ve elleri bağlı (cimri) olduğu neticesine 
varınca, Cenâb-ı Hak onlardan böyle söylediklerini nakletmiştir. 

2) Yahudiler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabının son derece sıkıntı, fakirlik ve 


ihtiyaç içinde olduklarını görünce, alay ve istihza yoluyla şöyle dediler: 
"Muhammed'in Tanrısı fakir ve elleri bağlı (cimri)dir." Onlar bu sözü 
söyledikleri için, Hak Teâlâ böyle söylediklerini nakletmiştir. 

3) Müfessirler, "Yahudiler, insanlar içinde malı ve serveti en çok olanlar idiler. 
Cenâb-ı Allah, Hz. Muhammed (s.a.s)'i peygamber olarak gönderip de, onlar da 
onu yalanladıklarında, Allah, onların geçimlerini darlaştırdı. O zaman yahudiler, 
(Allah'ın eli bağlı) dediler. Yani Allah'ı cimrilikle tavsif ederek, "O'nun elleri, 
bağış ve ihsanda bulunmaktan uzaktır" dediler. Ancak câhil bir kimse, sıkıntı, 
meşakkat ve belâlara düçâr olduğu zaman, işte böylesi sözler söyler. 

4) Belki de onlar içerisinde, fHozoflarm görüşlerini benimseyen kimseler vardı. 
Filozoflara göre, Allah mucip liz-zât (zatından dolayı bir şeyi gerekli kılan)dir. 
Binâenaleyh sonradan meydana gelen varlıkların meydana gelişi ancak tek bir 
tarz ve tek bir şekilde mümkün olur. Allah Teâlâ, ö şeyleri meydana geldikleri 
şeklin dışında başka bir şekilde meydana getirmeye kadir değildir. Binâenaleyh 
filozofların görüşünü benimseyenler, Allah'ın işte değişik bir şekilde yaratmaya 
muktedir olmamasını, "elinin bağlı olması" olarak ifâde etmişlerdir. 

5) Bazı âlimler şöyle demişlerdir: "Bundan maksad, yahüdilerin: "Allah bize 
ancak, buzağıya tapmış olduğumuz günler miktarınca azap edecektir" sözüdür. 
Fakat yahudiler, Hak Teâlâ'nın, kendilerine ancak bu kadarcık bir süre azap 
edeceği hususunu, bu yanlış ibare (cümle) ile belirtmek istemişler, böylece sözün 
bozukluğu ve edebe uygun omayışı sebebi ile de lanete müstehak olmuşlardır. 
Bu, Hasan el-Basri'nin görüşüdür. Bütün bu izahlarla, âyetteki naklin, doğru ve 


yerinde olduğu sabit olur. Allah en iyi bilendir. [88] 
"Elin Bağlılığının Cimrilikten Kinaye Olması 


Elin bağlı ve açık olması, cimrilik ve cömertliği ifâde için kullanılan meşhur bir 
mecazdır. Nitekim, 'Elini boynuna bağlı olarak asma, onu büsbütün de açıp 
saçma" (isrâ, 29) âyeti de bu mânadadır. Alimler şöyle demişlerdir: "Bunun 
sebebi şudur: El, işlerin çoğunun, bilhassa mal verip, infâk etmenin yapıldığı bir 
vasıta ve araçtır. Bundan ötürü, sebebin (aracın) ismini Araplar, müsebbebe 
(neticeye) vermişler, böylece de cömertlik ve cimriliği, (sebep olan) el, 
parmaklar, avuç içi veya parmak uçlarına jsnâd etmişlerdir. Binâenaleyh cömert 
olan bir kimseye avucu feyizli; eli açık; parmaklan açık, ve "parmak uçları (çöl 
gibi) engin" denilir. Cimri olan kimseye de, "Parmakları dar"; "avuç içi dar"; 
"parmak uçları zayıf, etsiz" denilir. [89] 


Niçin Cimri Olmaları İçin Beddua Ediliyor? 


Eğer, "Âyetteki, "Allah'ın eli bağlı" ifâdesinden murad, cimrilik olduğuna göre, 
yine âyetteki, "Hay kendi elleri baglanasıcalar!" tabirinden muradın da, bu iki 
cümlenin biribirine mutabakatının doğru olabilmesi için, cimrilik olması gerekir. 
Halbuki cimrilik, Cenâb-ı Allah'ın nehyettiği mezmüm (kötü) sıfatlardan biridir. 
O halde Allah'ın onlara, böyle olmaları için beddua etmesi nasıl caiz olabilir?" 
denilir ise, biz deriz ki: "Âyetteki "Allah'ın eli bağlı" sözü, "vermeye ve 
harcamaya kadir değil" mânasındadır. Hem sonra vermeye kadir olamama, bazan 
cimrilikten, bazan fakirlikten, bazan da acziyyetten ötürü olur. İşte aynı şekilde 
âyetteki, "Hay kendi elleri bağianasıcalar!." sözü de, "ister acziyyet ve fakirlik, 
isterse cimrilik sebebiyle meydana gelmiş olsun, harcamaya imkân ve kudret 
bulamamaları için, onlara yapılan bir bedduadır." Bu açıklama ile müşkil ortadan 


kalkar, 1201 
Tabirinin Muhtemel İki Tefsiri 


Âyetteki, "Hay kendi elleri bağlanasıcalar ve onlar söylediklerinden dolayı 
lanetlendiler" ifâdesi hakkında iki izah şekli bulunmaktadır: 

a) Bu, onlara yapılmış bir bedduadır. Buna göre mâna şudur: Allah bize, bu 
şekilde onlara beddua etmemizi öğretiyor.. Nitekim Cenâb-ı Hak bize, 
"İnşaattan, korkusuzca mutlaka Mesdd-t Haramca gireceksiniz..." 
(Fetih.27)âyetinde istisna yapmayı, yani "İnşaallah demeyi";"Allah da 
hastalıklarını arttırdı" (Bakara, 10) âyetinde münafıklara beddua etmeyi; "Ebü 
Leheb'in elleri kurusun!" (Lhet.i) âyetinde de, Ebü Leheb'e beddua etmeyi 
öğretmiştir. 

b) Bu, bir haber vermedir. Hasan el-Basri, "Onların elleri, cehennemde hakikaten 
bağlanacaktır" demiştir. Yani bu görüşe göre, onlara bir ceza olsun diye, elleri 
boyunlarına bağlanmıştır. 

İmdi şayet; "Eğer bu bağlanma işi, bu görüşe göre, yaptıklarına karşılık, Cenâb-ı 
Hakk'ın onlara hükmettiği bir ceza olsaydı, o zaman "Böylece de onların "elleri 
bağlandı" denilmesi daha uygun düşerdi" denilirse, biz deriz ki: 

Mukadder de olsa, atfın hazfedilmesi bir faydaya mebni olup, bu da şudur: Allah 
Teâlâ, atfı hazfedince, O'nun "Hay kendi tileri bağlanasıcalar..." ifadesi, yeni 
başlanılan bir söz gibi olur. Söze yeni başlanılmış olması da, ona daha bir kuvvet 
ve daha bir güven verir. Çünkü bir şeye yeniden başlamak, o şeye iyice itina 
gösterilip ona ehemmiyet verildiğine delâlet eder. "Fâ-i ta'kibiyye"nin 


hazfedilmesi meselesinde, buranın benzen olan bir ifâde de, "Hani Musa, 
kavmine: "Allah size muhakkakki bir inek boğazlamanızı emrediyor" demişti. 
Onlar: "Bizi eğlence mi ediniyorsun?" demişti" (Bakara, 67) âyetidir. Allah bu 
âyette "Onlar da,"Bizi eğlence mi ediniyorsun..." demişlerdi" dememiştir. 

Âyetteki "ve onlar, söylediklerinden dolayı lanetlendiler" buyruğuna gelince 
Hasan el-Basri: "Bu, "Onlar dünyada cizye vermek; âhirette de cehennem ile 


azap olundular" manastndadır" demiştir. [91] 
Yedullah Tâbirinin Tefsiri ve Mücessimeyi Tenkid 


Allah Teâlâ sonra, Hayır, (Allah'ın) iki eli de açıktır" buyurmuştur. Bil ki, bu 
âyetten bahsetmek mühim konulardan birisidir. Çünkü Kur'ân'da birçok âyet, 
Allah'ın eli olduğunu ifâde etmektedir. Bazan zikredilen, sayı belirtilmeksizin 
"el"dir. Nitekim Cenâb-ı Hak "Allah'ın eli onların elleri üstündedir" (Fetih. 10) 
buyurmuştur. Bazan, Allah'ın iki eli olduğu ifâde edilir.. Nitekim bu âyette 
böyledir. Yine bu mânadaki ifâdelerden birisi de, Allah'ın, melun iblise söylemiş 
olduğu, "Ey iblis, iki elimle yarattığıma secde etmenden seni hangi şey men 
etti?" <sad, 76) şeklindeki sözdür. Bazan da Allah'ın "ellerinin" olduğu 
belirtilmiştir. Nitekim Allah Teâlâ, "Ellerimizin işleyip yaptıklarından, kendileri 
için bunca davarlar yarattığımızı görmediler mi?" (Yasin. 71) buyurmuştur. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Ümmet-i Muhammed, "Allah'ın eli" 
ifâdesinin tefsiri hususunda ihtilaf etmişlerdir. Meselâ Mücessime: "Bu, her 
insanda olduğu gibi, maddi bir organdır" demiş ve görüşüne, Hak Teâlâ'nın, "O 
putların, yürüyecekleri ayaklan mı, yoksa tutacakları elleri mi yahut görecekleri 
gözleri mi. yoksa işitecekleri kulakları mı var?" (Arat, 195) âyetini delil 
getirmişlerdir. Mücessime bu âyetle şu şekilde istidlal etmişlerdir: "Allah Teâlâ, 
putların ulühiyyetini, bu uzuvları olmadığı için tenkid etmiştir. Binâenaleyh eğer 
bu uzuvlar Altah'da da bulunmaz ise, o zaman Allah'ın da ulühiyyeti tenkid 
edilir. Allah'ın ulühiyyetini tenkid etmek bâtıl olunca, O'nun bu uzuvlarının 
bulunduğunu kabul etmek gerekir. Hem sonra "el" kelimesi, bilinen belli uzvun 
adı olarak konmuştur. Binâenaleyh bu ismi, başka mânaya hamletmek, onun 
konulduğu mânayı terketme olur ki bu caiz değildir." 

Bili ki, K'ücessime'nin bu görüşünün yanlışlığını ortaya koyma, Allah'ın, bir 
cisim olmadığı meselesine dayanır. Allah'ın, bir cisim olmayışının delili şudur: 
Cisim, hareket ve sükün (hareketsizlik) halinden ayrı düşünülemez. Halbuki 
hareket ve sükün halleri muhdes (sonradan olma)dırlar. Muhdesten ayrı 
düşünülemeyen şey de muhdestir. Bir de her cisim sınırlıdır. Miktarı sınırlı olan 


herşey de muhdestir. Yine her cisim, parçalardan meydana gelir. Böyle olan 
herşey, bir araya gelme ve çözülme halini kabul eder. Bu durumda olan şey de, 
kendisini meydana getiren her parçaya -nuhtaçtır ve başkasına muhtaç olan 
herşey muhdestir. Binaenaleyh bütün bu izahlar ile, Allah'ın bir cisim olmasının 
imkânsızlığı sabit olmuş olur Böylece O'nun elinin, cismâni bir uzuv olması da 
imkânsız olur. 

Ehl-i tevhid'in cumhuru (ehl-i sünnet ve'l-cemaat), "Allah'ın eli" tabiri ile ilgili 
şu iki görüşü vardır: 

a) Bu, "Kur'ân, Allah'ın eli olduğuna delalet ettiğine göre, biz buna inanıyoruz. 
Akıl da, Allah'ın elinin, belli bir cisimden veya parçalardan meydana gelmiş 
mürekkeb bir uzuv olmasının imkânsızlığını gösterince, buna da bu şekilde 
inandık. Fakat "Allah'ın eti nedir, onun hakikati nedir?" hususuna gelince, bunu 
bilmeyi Allah'a havale ettik" diyenlerin görüşüdür. İşte bu, Selefin görüşüdür. 

b) Kelamcılar ise şöyle demişlerdir: "Arapçada, "yed" (el) birçok manaya gelir: 
1) Uzuv manasına ki bu bellidir. 

2) "Nimet" manasına... Nitekim sen, "Yanımda, falancanın teşekkür ettiğim bir 
"eli" (nimeti) var" dersin. 

3) "Kuvvet" manasına... Nitekim HakTeâlâ, "O (peygamberler), eller ve 
basiretler sahibidirler" (su, 45) buyurmuştur. Müfessirler bunu, 1 Kuvvet ve akıl 
sahibidirler" manasında tefsir etmişlerdir. Sibeveyh, Arapların, dediklerini 
nakletmiştir ki bu, "Senin bunda elin, yani kudretin yok" demektir. 

4) "Mülk" yani hakimiyet ve yetki manasına... Nitekim, "Şu mal falancanın 
elinde yani mülkiyetindedir" denilir. Cenâb-ı Hak da, "nikah düğümü elinde 
bulunan kimse.." (Bakara, 237)yani "nikah yetkisine malik olan kimse..." 
buyurmuştur. 

5) "Alabildiğine dikkat ve itina gösterme" manasına... Nitekim Allah Teâlâ, "İki 
elimle yarattığıma..." <sâd, 75) buyurmuştur ki bundan maksad Hz. Adem 
(a.s)'in bu şerefe nail olduğunu beyân etmektir. Çünkü Allah astında, yalnız Hz. 
Adem'in değil bütün mahlükatın yaratıcısıdır. Yine birisi, bir diğerine bir şeyi 
taahhüd ettiğinde "elim senin nezdinde rehindir" denir. 

Bunu iyice anladığında biz deriz ki: Yed (el) kelimesinin Allah hakkında, bizim 
bildiğimiz organ (uzuv) manasına gelmesi imkânsızdır. Ama diğer bütün 
manalar, Allah için söz konusu olabilir. 

Burada, bir diğer görüş de şöyledir: Ebu'l-Hasen el-Eş'âri fr.h), bir görüşüne 
göre, âyetteki "yed" (el) kelimesinin, Allah'ın zâtı ile kâim bir sıfat olduğunu, 
busıfattn, kudret sıfatından başka, istifa' (seçme) yolu ile yaratma ve var etme 
işlevi bulunan bir sıfat olduğunu iddia ederek şöyle demiştir: "Bunun delili 


şudur: Hak Teâlâ, Hz. Adem (a.s)'e şeref ve mevkiinin yüksekliğine sebep olarak 
onu "iki eli ile" yaratmasını bildirmiştir. Binaenaleyh eğer "yed" (el) kelimesi, 
kudret manasına ofsaydı, bu iki el ile yaratma işinin, o istifanın (seçmenin) illeti 
olması imkânsız oturdu. Çünkü kudret manasında "yed" ile yaratma, bütün 
mahlükat için söz konusudur. Binaenaleyh, istifa (seçme) yolu ile yaratma ve var 
etme işinin yapıldığı ve kudret sıfatının dışında bir sıfat-ı ilâhiyenin olduğunu 
söylemek gerekir." 

Alimlerin çoğu Allah hakkında kullanılan "yed" (el) tabirinin, Allah'ın kudret 
veya nimeti manasına geldiğini söylemişlerdir. 

Eğer, "Allah hakkında kullanılan "yed" (el) kelimesini, "kudret" manasına 
alırsanız, bu bir müşkil (problem) doğurur. Zira Allah'ın kudreti tektir. Halbuki 
Kur'ân'ın âyetleri, bazan Allah'ın "iki eli", bazan da "elleri" olduğunu ifade 
etmektedir. Yok eğer bu kelimeyi, Allah'ın nimetleri manasına alırsanız, Kur'ân 
âyetleri bazan Allah'ın "iki eli" olduğunu belirtir. Halbuki Allah'ın nimetleri 
sayısızdır. Nitekim O, "Allah'ın nimetini saymaya kalkarsanız, sayamazsınız" 
buyurmuştur?" denilir ise, buna şöyle cevap verilir: "Biz, "yed" (el) kelimesini, 
"kudret" manasına tefsir etme yolunu tercih edersek, bahsedilen bu müşkile şu 
şekilde cevap verilir: Yahudiler, âyette nakledilen "Allah'ın eli bağlı" sözlerini 
Allah'ın cimri oluşundan kinaye yapmışlardır. Böylece onlara, kendi sözlerine 
uygun şekilde cevap verilerek, "hayır, (Allah'ın) iki eli de açıktır" denilmiştir. 
Bu, "Sizin vasfettiğiniz gibi durum, Allah'ın cimri oluşu şeklinde değil, aksine 
O'nun en mükemmel bir biçimde cömert oluşudur. Çünkü eli veren, en 
mükemmel şekilde vermiş olur" demektir. 

Ama biz "yed" (el) kelimesini, "nimet" manasına alırsak, zikredilen müşkile şu 
iki şekilde cevap verilir: 

a) Bu, cinse göre bir "el" nisbetidir. Sonra bu iki cinsten (yani Allah'ın ve insanın 
nimetlerinin) herbirinin cinsinin içine, sınırsız nimet türleri girer. Buna göre, 
"Allah'ın iki nimeti, dini ve dünyevi veya açık ve gizli veya faydayı temin etme 
ve zararı giderme, veyahut da sıkıntı anındaki ve bolluk anındaki nimetidir" 
denilmiştir. 

b) Bu tabirden maksad, nimetin vasfında mübalağa yapmaktır. Baksana, 
Arapların "Lebbeyke" demelerinin manası, "Sana var gücümle tâatte devam 
ederim" demektir. Yine, "Sa'deyke"nin manası, "Sana var gücümle yardımcı 
olurum!" demektir. Bu tabirlerle, ne iki tâat, ne de iki saadet kastedilmem iştir. 
İşte bu âyet de böyledir. Buna göre mana, "Nimetler ardarda gelmekte ve 
birbirini takip etmektedir; yoksa iddia edildiği gibi, nimetler tutulmuş, men 


edilmemiş demek değildir" şeklindedir. [92] 


Allah, Rızkı Dilediği Şekilde Fazlalaştırıp Azaltır 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Nasıl dilerse Öyle infak eder" buyurmuştur. Yani, 
"Nasıl dilerse öylece rızık verir ve yaratır. Dilerse daraltır, kıt verir; isterse bol 
bol verir" demektir. Nitekim Allah, "Eğer Allah, kullarına bol nzık verseydi, 
yeryüzünde muhakkak ki taşkınlık ederler, azarlardı. Fakat O, (nzıkları) dilediği 
bir miktar ile indirir" (Süra, 27); "De ki: "Şüphesiz Rabbim dilediğinin rızkını 
genişletir, dilediği kimseninkini daraltır" (Sebe. 36) ve "De ki: "Ey mülkün 
sahibi Allah, sen mülkü kime dilersen ona verirsin, mülkü kimden dilersen 
ondan alırsın. Kimi dilersen onun kadrini yükseltir, kimi dilersen onu alçaltırsın. 
Hayr, yalnız senin elindedir" (a1-i bran. 26) buyurmuştur. 

Bil ki bu âyet, Mu'tezile aleyhinde bir reddiyedir. Çünkü onlar şöyle 
demektedirler; İtaat eden kimseye, Allah'ın sevab vermesi O'na vacib olduğu 
gibi, ona azâb etmemesi de vacibtir. Yine Allah'a isyan eden kimseyi cennete 
sokmaması vacib olduğu gibi, onlardan bazılarına göre ona azab etmesi de 
vacibtir. İşte bu men etmek, bu yasaklama ve bu kayıt, Allah'ın elinin 
bağlanması yerine geçer. Binaenaleyh, Mu'tezili olanlar da, gerçekte Allah'ın 
elinin bağlı olduğunu söylemiş olurlar. Ehl-i sünnete gelince, onlar, mülkün 
Allah'ın mülkü olduğunu; hiç kimsenin Allah'da bir alacağı olmadığını, aynı 
şekilde hiç kimsenin Allah'a itiraz edemiyeceğini söylemektedirler. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "De ki: "O halde Allah, Meryem oğlu Mesih'i anası (Meryem)i ve 
yeryüzünde bulunanların hepsini imha etmek isterse kim Allah 'a karşı br şey 
yapabilir?" (Maide. 17) buyurmuştur. Buna göre, "Hayır, (Allah'ın) iki eli de 
açıktır. Nasıl dilerse öyle infâk eder" buyruğunun manası, ancak bu mezheb ve 
görüşe göre doğru olur. Dosdoğru bir din ve sırat-ı müstakim üzere bulunmaktan 


dolayı Allah'a hamdolsun.. [93] 
Kur'ân Bazı Kâfirlerin Tuğyanını Artırır 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Rabb'inden sana indirilen (âyetler), andolsun ki 
onlardan birçoğunun azgınlığını ve küfrünü arttıracak" buyurmuştur. Bu ifâdeyle 


ilgili iki mesele bulunmaktadır: 1241 


Birinci Mesele 


" 


Buradaki "birçoğu..." ifadesinden murad edilen, yahudilerin âlimleridir. Yani, 


"Rabb'in katından olmak üzere sana Kur'ân'dan âyetler ve deliller nazil olduğu 
zaman, onların küfürdeki katılıkları ve inkârdaki aşırılıkları arttı..." demektir. 
Nitekim Arapça'da, "Benim öğütüm, ancak senin şerrini artırdı" denilir. Yine, 
"onların küfür üzere kalmaları, "küfürlerinin artması manastna gelir" de 


denilmiştir. [95] 


Allah Aslah Olanı Yapmak Zorunda Değildir 


Alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Bu âyet, Hak Teâlâ'nın, dini ve dünyevi 
maslahatları gözetmek (zorunda) olmadığına delâlet eder. Çünkü Allah bu 
âyetleri indirmekle o kâfirlerin küfür ve dalâletlerinin artacağını bilince, eğer 
O'nun fiilleri kullarının maslahatına riayet etme şartına ve illetine bağlı olsaydı, 
bu âyetleri indirmesi imkânsız olurdu. Allah Teâlâ bu âyetleri indirdiğine göre, 
anlıyoruz ki O, kullarının maslahatlarına riayet etmek zorunda değildir. Bunun 
bir benzeri de, "(Bu âyetler), onların pisliklerine (küfürlerine) pislik (küfür) katıp 
artırdı" (Tevbe, 125) âyetidir. 

Eğer Mutezile, "Allah Teâlâ, onların halinden, bu âyetleri indirse de, indirmese 
de o kâfirlerin aynı durumda olacaklarını, çünkü onların küfürlerinin artacağını 
biliyordu. İşte bundan dolayı Allah'ın bu âyetleri indirmesi güzel ve yerinde 
olmuştur" derlerse, biz (ehl-i sünnet) de deriz ki: "Buna göre, onların 
küfürlerinin artması bu âyetlerin indirilmesi sebebiyle olmamıştır. Bu, onların 
küfrünün artışının, bu âyetlerin indirilmesine bağlanmasının yanlış olmasını 


gerektirir ki, bu da Kur'ân'm ifâde ettiği şeyi yalanlamaktır." [96] 
Ehl-i Kitab Arasındaki İhtilâf ve Kin 


Sonra Hak Teâlâ, "Biz onların arasına Kıyamet gününe kadar düşmanlık ve kin 
bıraktık" buyurmuştur. 

Bil ki bu kısmın daha önceki kısımla ilgisi şu şekildedir: Allah Teâlâ, o 
yahudilerin, doğruluğunun delilleri ayan beyan ortaya çıktıktan sonra, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini, sırf hasedleri, makam-mevkî sevgileri, 
mal ve liderlik düşkünlükleri sebebi ile inkâr ettiklerini açıklamıştır. Sonra Hak 
Teâlâ, onlar dünyayı âhirete tercih edince, kendisinin de onlara din (âhiret) 
saadetini haram kılmış olduğunu beyân etmiştir. Aynı şekilde Allah, onlara 
dünya saadetini de haram kılmıştır. Çünkü onların herbir fırkası, kendi görüşü ve 
inancında ısrar etmiş, kendi görüşünü desteklemede aşın gitmiş, kendisini büyük 
göstermek ve mezhebini daha cazib hale getirmek için, diğer mezheb ve 
görüşleri tenkid etmiştir. Bu ise, onların fırka ve grupları arasında şiddetli bir 
düşmanlığın meydana gelmesine sebeb olmuştur. Bu düşmanlık o dereceye 
varmıştır ki, birbirlerini tekfir etmiş ve birbirleriyle savaşmışlardır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz onların arasına Kıyamet gününe kadar düşmanlık ve kin 
bıraktık" ifadesi hakkında iki görüş vardır: 


a) Bu ifadeden murad, yahudiler ile hristiyanlar arasındaki düşmanlıktır. Çünkü 
yahudi ve hristiyanların zikri, daha önce "Eyiman edenler, yahudüeride, 
hristtyanlan da kendinize yâr edinmeyin" (Makle sd âyetinde geçmişti. Bu, 
Hasan el-Basri ile Mücahidin görüşüdür. 

b) Bundan murad, yahudi fırkaları arasında düşmanlık meydana gelmesidir. 
Çünkü onların bir kısmı Cebriyye, bir kısmı Kaderiyye, bir kısmı ehl-i Tevnid, 
bir kısmı da Müşebbihe idi (yani bu inançlara sahib İdi). Hristiyan fırkaları 
arasındaki durum da böyledir: Bunların da bir kısmı Melkânt, bir kısmı Nasturi, 
bir kısmı Ya'kubi idi. 

Buna göre eğer, "Bu husus, aynı şekilde müslümanlarm fırkaları arasında da 
mevcuttur. Binaenaleyh bunu sadece yahudilerin ve hristiyanların bir kusuru 
kabul etmek nasıl mümkün olur?" denilir ise, deriz ki: "(Müslümanlar 
arasındaki) bu bid'atlar ancak Sahabe ve Tabiin devirlerinden sonra meydana 
çıkmıştır. Fakat o zaman böyle bir şey mevcut değildi. Bu sebeple, Hz. 
Peygamber ve O'nun ashabının, bunu yahudiler ve hristiyanlar hakkında bir ayıp 


ve kusur saymaları gerçekten uygun ve yerinde olmuştur." [97] 
Onlar Harp Ateşini Yaktıkça Allah Onu Söndürür 


Daha sonra Allah "Onlar her ne zaman harb için bir ateş tutuşturdularsa, Allah 
onu söndürdü" buyurmuştur. 

Bu yahudilerin katlanmış oldukları mihnet ve çile nevilerinden, bir başka nevi 
açıklamadır. Bu da şudur: Onlar, her ne zaman bir işe niyetlenmişlerse, haybet-i 
emel içinde, hüsrana uğramış, ezilmiş ve lanetlenmiş olarak geri dönmüşler, 
elleri boşa çıkmıştır- Nitekim bununla ilgili olarak Cenâb-ı Hak, "Onlar nerede 
bulunurlarsa bulunsunlar, üzerlerine zillet damgası vurulmuştur" (am imran, 112) 
buyurmaktadır. Katâde şöyle demiştir: "Hangi ülkede yahudilerle karşılaşırsan, 
onların insanların en zelil ve en aşağılanmış olanlarından olduklarını görürsün." 


[98] 
Yahudilerin Yeryüzünde Çıkardıkları Fesada Karşı Allah'ın Yardımı 


Yüce Allah daha sonra, "Onlar yeryüzünde hep fesat- çılığa koşarlar" 
buyurmuştur. Yani, "Onların işlerinde, izzet ve sağlamlık nevinden hiçbir güç ve 
kuvvet hasıl olmaz, bulunmaz... Ancak ne varki onlar, yeryüzünde fesatçılığa 
koşarlar.. Bu da, zayıf olanları aldatmaları ve gizlice, hile ve tuzak çeşitlerine 
başvurmaları şeklinde olur..." demektir. Yine şu da söylenmiştir: "Onlar, 


Tevrat'ın hükmüne muhalefet edince, Allah onlara Buhtunnasr'ı musallat 
kılmıştır. Daha sonra tekrar fesatçılık yapınca, Bizans komutanı Butros'u; sonra, 
yine fesatçılık yapınca, Mecusileri; ve nihayet yine fesat çıkarmaktan geri 
durmayınca, bu sefer de onlara müslümanları musallat etmiştir. 

Cenâb-ı Hak daha sonraysa "Allah tse, fesadcılan sevmez" buyurmuştur. Bu 
beyan yeryüzünde fesat peşinde koşan kimselerin, Allah katında gazaba uğramış 


olduğuna delâlet etmektedir. [99] 
Din Hem Dünya Hem Âhiret Saadetini Temin Eder 


"Eğer, ehl-i kttab iman edip de müttakîlerden olsalardı, onlarn günahlarını 
elbette örter ve elbette onları nimeti bol cennetlere sokardık. Bir de, eğer onlar 
Tevrat'ı İncil'i ve Rab'lerinden kendilerine indirileni dosdoğru tutsalar, (tatbik ve 
icra etseler)di, muhakkak ki hem üstlerinden, hem ayaklarının altından 
yiyeceklerdi. İçlerinde, orta yolu tutan bir zümre de bulunmaktadır. Onlardan 
birçoğunun yapmakta oldukları tse ne kadar kötüdür" (Maide 6546). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, onları zemmetme ve tuttukları yolun çirkinliğini ortaya 
koyma hususunu pek etkili bir şekilde beyan edince, daha sonra da, onların iman 
edip de müttakilerden olmaları halinde hem dünya hem de âhiret saadetlerini 
bulacaklarını bildirmiştir. 

Âhiret saadetlerine gelince, bunlar iki kısma hasredilmiştir: 

a) Cezanın kaldırılması; 

b) Kendilerine sevabın ulaştırılması... 

Cezanın kaldırılmasına gelince bu, "Onların günahlarını 

elbette örterdik...." ifadesiyle murad edilen; mükâfaatın, sevabın ulaştırılmasına 
gelince bu da, "ve elbette onları nimeti bol cennetlere sokardık" ifadesiyle 
murad edilendir. 

Şayet, "Başlıbaşına İman, hem günahların örtülmesini hem de hasenatın, 
sevabların verilmesini iktiza eder; o halde daha niye buna, bir de "takva" şartı 
eklenmiştir?" denilirse, deriz ki: 

Bundan murad, onun sırf takva ve itaat maksadıyla iman etmiş olmasıdır; yoksa 


münafıkların yaptığı gibi, dünyevî herhangi bir maksat ve gaye için değil... [100] 
Vahyedilen Kitaba Uymanın Lüzumu 


Daha sonra Allah, "Birde, eğer onlar Tevrat'ı, İncil'i ve Rab'lehnden kendilerine 
indirileni doğru tutsalar, (tatbik ve icra etseler)di muhakkak ki hem üstlerinden, 


hem ayaklarının altından yiyeceklerdi" buyurmuştur. 

Bil ki, Cenâb-ı Hak bundan önceki âyette (Maide. 66) onların, iman etmeleri 
halinde âhiret saadetlerini elde etmiş olacaklarını beyan edince, bu âyette de, 
aynı şekilde, iman etmeleri halinde onların, dünya saadetlerini, onun güzellik ve 
hayırlarını bulacaklarını beyan etmiştir. "Bir de, eğer onlar Tevrat'ı, İncil'i... 
doğru tutsalardı..." buyruğu hakkında üç izah şekli bulunmaktadır: 

a) Bu, onların Tevrat ve İncil'de bulunan Allah'ın âhidlerine vefa göstermek ve 
Tevrat ve İncil'in, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetine delâlet eden delilleri 
ihtiva ettiğini ikrar etmek gibi... hükümlerle amel etmeleridir. 

b) Tevrat'ı dosdoğru tutmak demek, onun hüküm ve cezalarını tatbik edip 
uygulamalarıdır. Nitekim, "Bir kimse, namazı bütün erkanıyla yerine 
getirdiğinde, kıldığında" da, denilir. Bu sebeple, namazın bütün şartlarına riayet 
etmeyen kimse için, o namazı ikâme etti denilmez... 

c) Bu, "O'nun hükümlerinden hiç birisinde yanılmamaları için, Tevrat ve İncil'i 
tam karşılarına koydular, diktiler" demektir. Bütün bu izah şekilleri güzeldir, ama 
birincisi daha güzeldir. "ve Rablerinden kendilerine İndirileni...." buyruğuna 
gelince, bunun hakkında da iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu, Kur'ân'dır. 

b) Bu, diğer peygamberlerin kitabıdır. İş'iya'nın kitabı, Habakkuk'un kitabı, 
Danyâl'ın kitabı gibi... Çünkü bu kitaplar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber 
olarak gönderileceği müjdesiyle doludurlar. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak ki hem üstlerinden, hem ayaklarının altından 
yiyeceklerdi" buyruğuna gelince.. Bil ki yahudiler, Hz. Peygamber' yalanlama 
hususunda ısrar edince, kıtlık ve sıkıntılara uğramışlar ve "Allah'ın eli 
bağlanmıştır..." diyecek dereceye varmışlardır. İşte bunun üzerine de Allah 
küfürden vazgeçmeleri halinde, durumlarının tersine döneceğini; bolluk ve 


genişliğe kavuşacaklarını beyân etmiştir. H01] 


Üstlerinden ve Ayaklarının Altından Yemenin Manası 

"Muhakkak ki hem üstlerinden, hem ayaklarının altından yiyeceklerdi" 
buyruğunda birkaç izah şekli vardır: 

a) Bundan murad, bolluk ve bereketin açıklanmasında mübalağa yapmaktır... 
Yoksa burada, bir "üst" veya "alt" manası murad olunmamıştır. Buna göre mana, 
"O zaman onlar, ardı arası kesilmeyen, çok bol bir yeyişle yerlerdi..." 
şeklindedir. Nitekim sen, "falanca, başından ayağına kadar hayra gömülmüştür" 
der, bununla, o kimse yanında hayrın ne kadar çok ve yoğun olduğunu 


kastedersin. 

b) Üstten yemek, yağmurun inmesidir, ayakların altından yemek ise, bitki 
bitmesidir... Nitekim Allah A'râf süresinde, 'Eğer o memleketler halkı iman edip 
der sakınmış olsalardı elbette üzerlerine gökten ve yerden nice bereketler 
açardık" (A'rtf. 96) buyurmuştur. 

c)Üstten yemek, meyve veren ağaçların çokluğudur; ayaklarının aklından yemek 
ise, sulu tarla, tarla ve ekinlerdir... 

d) Bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın onları, meyveleri olgunlaşmış bahçelerle 
rızıklandırmasıdır. Öyle ki onlar, dalların uçlarından sarkanları devşirir, toplarlar; 
yere düşmüş olanları da, ayaklarının altından alırlar, toplarlar... 

e) Bu, yahudi Oo kabilelerinden Benü Nadir ve Benü Kurayza'nın hurma 
ağaçlarının kesilmesi, ekinlerinin bozulması ve vatanlarından sürülmelerine bir 


işarete de benzemektedir. H02] 
"Muktasıd" Tabirinin Tefsiri 


Sonra Cenâb-ı Hak, "içlerinde orta yolu tutan bir zümre de bulunmaktadır" 
buyurmuştur. (İktisad) kelimesinin Arapça'daki anlamı, aşın gitmeksizin ve 
kusurlu davran m aks izin, eksik yapmaksızın, bir işte itidali gözetmek, mu'tedil 
olmaktır. Kelimenin aslı, kasd, "kastedip dosdoğru yönelmek" kelimesidir. Bu 
böyledir, çünkü aradığı şeyi iyi bilen kimse, hiçbir tarafa sapmadan ve de hiç 
tereddüt göstermeden, dosdoğru bir yol üzere, doğruca ona yönelir.. Aradığı 
şeyin nerede olduğunu bilmeyen ise, şaşırmış durumdadır; bazan sağa gider, 
bazan da sola.. İşte bu manasından dolayı "iktisad" kelimesi, "hedefe götüren 
amel"in bir ifadesi olmuştur. 

Sonra, buradaki "orta yolu tutan ümmet" hakkında İki görüş bulunmaktadır: 

a) Bundan murad, ehl-i kitaptan iman eden kimselerdir. Yahudilerden Abdullah 
Ibn Selam, hristiyanlardan da Necaşi gibi... Çünkü onlar, dinlerinde, tam itidal 
ve dosdoğru bir yol üzere bulunuyorlar, ne ifrata ne de tefrite meyletmiyorlardı... 
b) Bundan murad, ehl-i kitaptan olup da, dinlerinde âdil olan, kendilerinde katı 
bir inad ve tam bir sertlik ve katılık bulunmayan kâfirlerdir. Nitekim yüce Allah, 
"Ehl-i kitaptan öyle kimse vardır ki kendisine bir kantar (altın) emanet etsen, onu 
sana eksiksiz öder" (a1-1 imran. 75) buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlardan birçoğunun yapmakta oldukları ise, ne kadar 
kötüdür!" buyurmuştur. Bu ifâdede, taaccüb manası bulunmaktadır. Sanki şöyle 
denilmiştir "Onlardan birçoğunun ameli de ne kadar kötüdür!" Bundan murad 
ise, "Onların içinde, kendilerine delilin tesir etmediği, sözün de etkili olmadığı, 


gazaba duçar olmuş ve kınanmış aptallar da bulunmaktadır" manasıdır. [103] 
Resûlullah, Vahyediten Her Şeyi Tebliğ Etmiştir 


"Ey peygamber, Rabb'inden sana indirileni tebliğ et. Eğer yapmazsan, elçiliğini 
tebliğ etmiş olmazsın. Allah seni insanlardan koruyacaktır. Şüphesiz ki Allah, 
kâür olan toplumları hidâyete ulaştırmaz" (Makle. 67). 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey Peygamber, Rabb-fnden sana indirileni tebliğ et" emri, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e, doğru yolu tutanların az olup, (asıkların çok oluşuna aldırış 
etmemesi ve onların hileleri ile kötü niyetlerinden korkmaması hususunda bir 
emirdir. İşte bundan ötürü Hak Teâlâ, "Tebliğ et" yani, "Onların sırlarını ve 
işlerinin ne derece rezil-rüsvay olduğunu ortaya koymak için, sana indirdiğim 
şeyleri tebliğ etmeye sabret. Çünkü Allah seni, onların tuzaklarından ve 
hilelerinden korur" buyurmuştur. Hasan el-Basri, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
buyurduğunu rivayet etmiştir:“Allah beni peygamberlik vazifesi ile gönderdi. 
Ben ise, buna güç yetiremiyece0Omden korktum. Biliyordum ki insanlar beni 
yalanlayacaklar, yahudüer, hristlyanlar ve Kureyşltler bent korkutacaklar. Fakat 


Allah Teâlâ bu âyeti indirince bütün korkularım yok oldu. "[104] 

Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), Mekke döneminde Kur'ân'ın bir 
kısmını açıkça okuyor, bir kısmını da, müşriklerin kendisine ve 
ashabına aşmasından korktuğu için gizli okuyordu. Allah, İslâm'ı kuvvetlendirip, 
onu mü'minler ile te'yîd edince, Resulüne, "Ey Peygamber, Rabb'İnden sana 
indirileni 

tebliğ et" buyurmuştur. Bu, "Onlardan hiçbirini hesaba katma ve başına arzu 
etmediğin birşey gelecek korkusu ile sana indirilen âyetlerden hiçbirini geri 
bırakma, 

mutlaka söyle" demektir. 

Sonra Allah Teâlâ, "Eğer yapmazsan, elçiliğini tebliğ etmiş olmazsın" 


buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [105] 
Birinci Mesele 


Nâfi bu âyet ile, En'am süresindeki(Enam. 124) âyetindeki "risâlet" kelimelerini 
cemi olarak (risâlâtihi) şeklinde; A'râf süresindeki (birisâleti) (Arat, 
144)kelimesini de müfred olarak okumuştur. Âsım'dan gelen rivayete göre ise 
İmam Hafs bunun aksine olarak, (En âm, 124) ile (Maide, 67) âyetlerinde bu 


kelimeyi müfred; (Araf, 144)âyetindekini de cemi olarak okumuştur. İbn Kesir 
ise, bu üç yerde de kelimeyi müfred olarak okumuştur. İbn Amir ile Âsım'dan 
olan rivayetine göre, Ebu Bekir, bu üç yerde de kelimeyi cemi olarak okumuştur. 
Bu kelimeyi cemi okuyanların hücceti şudur; Peygamberler, şeriat hususunda 
birçok mesajlar ve muhtelif hükümler ile gönderilirler. Allah Teâlâ'nın, Resulüne 
(s.a.s) indirdiği her âyet, bir risâlet (mesâj)dir. Binaenaleyh bu kelimeyi cemi 
olarak okumak güzel ve yerindedir. Bu kelimeyi müfred olarak okumanın 
hücceti de şudur: "Kur'ân'ın bütünü tek bir risalet (mesaj)dır. Yine müfred lafız, 
cemi olmasa da bazan, cemi manasına delâlet eder. Nitekim, "çok helaki çağırın" 
(Furkan, «) âyetinde olduğu gibi. Bu âyette, müfred olan "sübür" (helak) 
kelimesi, cemi manası üzere gelmiştir. İşte "risâlet" kelimesi de böyledir. Çünkü 
bu kelime de her ne kadar müfred ise de, onunla cemi manası kastedilmiştir." 


(106) 
İkinci Mesele 


Bir kimse, buyruğunun mânası, "Eğer sen O'nun risâletini tebliğ etmezsen, 
risâletini tebliğ etmemiş olursun" şeklindedir. Binâenaleyh bu sözün faydası 
nedir?" diyebilir. Müfessirlerin çoğu buna şu şekilde cevap vermişlerdir: 
"Bundan murad, "Muhakkak ki sen, eğer bu risaletten tek bir şeyi dahi tebliğ 
etmezsen, o zaman ondan hiç bir şeyi tebliğ etmemiş gibi olursun" mânâsıdır. 
Bana göre bu cevap zayıftır. Çünkü bir işin bir kısmını yapıp, bir kısmını 
yapmamış olan kimse hakkında, "o, onun hepsini yapmadı" denilse, bu söz bir 
yalan olur. Yine, "Bir şeyin bir kısmır; yapmamadan doğacak suçun miktarı, 
hepsini yapmamadan doğacak suçun miktarı kadardır" denilmesi de imkânsız ve 
muhaldir. Binâenaleyh müfessirlerin bu cevabı, düşer. Bence en doğrusu şöyle 
diyerek (cevap vermektir): Bu, şâirin şu şiirinin usulünce söylenmiş bir sözdür: 
"Ben, Ebu'n-Necm'im ve şiirim de şiirdir." Bu şiirin mânası "Benim şiirim, 
olgunluk ve fesâhatta öyle bir dereceye ulaşmıştır ki, onun hakkında, "o şiirdir" 
denilse, o daha fazlası yapılamıyacak şekilde iyice medhedilmiş olur" 
şeklindedir. Binâenaleyh bu söz, bu bakımdan tam bir mübalağa ifâde 
etmektedir. Âyetteki bu ifâde de aynı şekilde, "Eğer, onun risâletini (mesajını) 
tebliğ etmez isen, O'nun risâletini tebliğ etmemiş olursun" demektir. Yani tebliği 
terketmek öyle bir vebaldir ki, onun hakkında yapılabilecek en müthiş tehdid, 
ancak onun "tebliği terketme" olduğunu söylemektir. Böylece bu ifâde, tehdidin 


en ileri derecesini teşkil etmektedir, Vallahu a'lem. [107] 


(Maıde 67) Âyetinin Nüzul Sebebi 


Müfessirler, âyetin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç rivayet zikretmişlerdir: 

1) Bu âyet, yahüdilerte ilgili olarak yukarıda (daha önce) geçmiş olan, recm 
(zina cezası) ve kısas hâdisesi hakkında nazil olmuştur. 

2) Bu âyet, yahudilerin dini ayıplamaları, din ile istihza etmeleri ve Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in onlara karşı süküt etmesi üzerine nazil olmuştur: 

3) Tahyir (iki şeyden birini seçme hususunda serbest bırakma) âyeti, yani "Ey 
Peygamber, zevcelerine de ki: "Eğer siz dünya hayatim ve onun zinetini arzu 
ediyorsanız, gelin size boşanma bedellerini vereyim ve sizin hepinizi güzellikle 
salıvereyim. Eğer Allah'ı peygamberini ve âhiret yurdunu diliyorsanız, ..." 
(Ahzâb, 26-29) âyeti nazil olduğu zaman, Hz. Peygamber (s.a.s), hanımlarının 
dünyayı seçmelerinden korkarak bu âyeti onlara bildirmedi. Bunun üzerine, bu 
âyet nazil oldu. 

4) Bu âyet, Zeyd İbn Harise (r.a) ile Zeynep binti Cahş (r.a)'.in işi (durumu) 
hakkında nazil olmuştur. Hz. Âişe (ranha): "Kim Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
vahiyden (Kur'ân'dan) birşey gizlediğini iddia ederse, Allah'a büyük bir iftira 
etmiş olur. Çünkü Allah Teâlâ, "Ey Peygamber, Rabbinden sana indirileni tebliğ 
et" buyuruyor. Eğer Resülullah, vahiyden birşeyi gizleyecek olsaydı, "Allah'ın 
açığa çıkaracağı şeyi, içinde saklıyordun..." («ızâb. 37) âyetini gizlerdi" demiştir. 
5) Bu âyet, cihad hakkında nazil olmuştur. Çünkü münafıklar cihaddan 
hoşlanmıyorlar ve Hz. Peygamber (s.a.s), onları zaman zaman cihada teşvik 
etmiyordu. 

6) Cenâb-ı Hakk'ın, "AUah'dan başkasına ibâdet edenlere sövmeyiniz. Sonra 
onlar da haddi aşarak, bilmeksizin Allah'a söverler" (Enam, 10s) âyeti nazil 
olduğu zaman, Hz. Peygamber (s.a.s), müşriklerin ilahlarını ayıplamaktan 
vazgeçer. Bunun üzerine bu âyet nazil olur ve Allah, "...Tebliğet..."yani, "Onların 
ilahlarının ayıplarını söylemeye devam et ve bunları onlardan gizleme. Çünkü 
Allah seni onlardan mutlaka korur" demiştir. 

7) Bu âyet, müslümanların haklan hususunda nâzit olmuştur. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), Veda haccında, çeşitli hükümleri ve haccın menâsikini beyân 
ederken, "Tebliğettim mi?" demiş müstümanlar da, "Evet (tebliğ ettin)" 
demişlerdi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Allah'ım sâhid ol!" 
demişti. 

8) Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), bir yolculuğunda bir ağacın 
altına konakladı ve kılıcını ağaca astı. Derken o uyurken, bir bedevi geldi ve Hz. 
Peygamberin (asılı) kılıcını alıp, kınından çıkardı ve: "Ey Muhammed, seni 


elimden kim kurtaracak?" dedi. Hz. Peygamber, "Allah" dedi. Bunun üzerine 
bedevi Arabın eli titredi, elinden kılıç düştü ve başını ağaca çarptı, öyle ki beyni 
dışarı fırladı. İşte bunun üzerine, Allah Teâlâ bu âyeti indirip, O'nu insanlardan 
koruduğunu beyân buyurdu. 

9) Hz. Peygamber (s.a.s), Kureyşlilerden, yahüdilerden ve hristiyanlardan 
çekiniyordu. İşte bundan ötürü, Allah bu âyet ile, O'nun kalbindeki korkuyu 
giderdi. 

10) Âyet, Hz. Ali (k.v)'nin fazileti hakkında nazil olmuştur. Bu nazil olduğu 
zaman, Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ali (r.a)'nin elini tuttu ve "Ben, kimin dostu 
isem, AH de onun dostudur. Allah'ım ona dost olana sen de dost ol ona düşman 


olana, sen de düşman oP HOS] buyurdu. 

Derken Hz. Ömer (r.a), Hz. Ali (r.a) ile karşılaştı ve "Ey İbn Ebl Tâlib, ne mutlu 
sana! Gözün aydın! Benim dostum ve bütün mü'minlerin ve mü'minelerin dostu 
oldun" dedi. Bu İbn Abbas (r.a) Berâ İbn Âzib (r.a) ve Muhammed İbn Ali'nin 
görüşüdür. Bil ki bu rivayetler çok iseler de, evlâ olan bu âyeti "Allah'ın, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'i yahüdi ve hristiyanlann hile ve tuzaklarından emin kılıp, 
onlara hiç aldırmadan tebliğini yapmasını emrettiği" mânasına hamletmektir. 
Çünkü bu âyetten önceki birçok âyet, ve yine bundan sonraki birçok âyet yahudi 
ve hristiyanlarla ilgili olduğuna göre, aradaki bu tek âyeti, öncesine ve sonrasına 


uygun düşmeyen bir mânaya hamletmek imkânsız olur. [109] 


Allah Koruyacağını Vaadettiği Halde Peygamberin Yaralanması Nasıl 
Açıklanır 


Âyetteki, "Allah seni insanlardan koruyacaktır" beyanı ile ilgili şöyle bir soru 
bulunmaktadır: "Bu İfâde ile, Uhud günü Hz. Peygamber (s.a.s)'in yüzünün 
yarılıp, dişinin kırılması ile ilgili rivayet nasıl birleştirilebilir?" 

Bu soruya iki şekilde cevap verilir: 

a) "Bu korumadan murad, öldürülmekten korumadır. Bu mânaya göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, öldürülme dışındaki diğer bütün belâ ve sıkıntılara 
katlanması gerektiği hususunda bir uyarı bulunmaktadır. Zaten peygamberlerin 
mes'uliyetinden daha ağır ve meşakkatli bir sorumluluk yoktur. 

b) Bu âyet, Uhud savaşından sonra nazil olmuştur. 

Bil ki "insanlar" kelimesinden burada kâfirler kasdedilmiştir. Çünkü Allah Teâlâ, 
(bundan sonra), "Şüphesiz ki Allah, kâfir olan toplumları hidâyete ulaştırmaz" 
buyurmaktadır. Bu buyruk, "Allah o kâfirleri, istediklerini yapmaya muvaffak 
kılmaz" demektir. Enes (r.a)'den rivayet edildiğine göre, bu âyet nazil oluncaya 


kadar, Sa'd ve Huzeyfe (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'e muhafızlık yaparlardı. Bu 
âyet gelince, o, deri çadırından başını uzatarak, "Ey insanlar artık gidin. Çünkü 


Allah beni İnsanlardan (kâfirlerden) korudu (koruyacak)" dedi. [10] 
Allah'ın Talimatlarını Uygulamanın Farz Olduğu 


"De ki: "Ey ehl-i kitap, Tevrat'ı, İncil'i ve Rabbtnizden size indirileni dosdoğru 
tatbik ve icra edinceye kadar, siz hiçbir esasa dayanmış olmazsınız. 
Andolsunsana Rabbinden indirilen (Kuran), onlardan birçoğunun taşkınlığını ve 
küfrünü artıracaktır. O halde kâfirler güruhuna karşı gam yeme" (Mâide, 68). 

Bit ki Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, dinleyenin ister hoşuna gitsin, ister 
ağırına gitsin, tebliği yapmasını emredince, ehl-i kitaba da, her ne kadar 
gerçekten onların zoruna gidecek şeylerden olsa da, bu sözü söylemesini emretti 
ve: "De ki: "Ey yahüdi ve hrtstiyanlardan olan ehl-i kitap, siz hiçbir din üzere 
değilsiniz ve elinizde hiç doğru ve gerçek btrşey yok" buyurdu. Sen, birşeyin 
değersizliğini ve durumunun küçüklüğünü anlatmak istediğinde aynı şekilde, 
"Bu, bir şey değil" dersin. 

Âyetteki, "Tevrat'ı incil'i ve Rabbtnizden size indirileni dosdoğru tatbik ve icra 
edinceye kadar, siz hiçbir şey üzerinde değilsiniz. Andolsun sana indirilen 
(Kuran), onlardan birçoğunun taşkınlığını ve küfrünü artıracaktır" buyruğu, daha 
önce de geçmişti. Burada tekrar edilmesi te'kid içindir. 

Sonra Cenâb-ı Allah "O halde kâfirler güruhuna karşı gam yeme" buyurmuştur. 
1) "Küfür ve azgınlıklarının artması sebebi ile, onlara esef etme. Çünkü bunun 
zararı ne sana, ne mü'minlere gelir, sadece onlara gelir." 

2) "Onlara lanetin ve azabın inmesi sebebiyle üzülme. Çünkü onlar buna 
müstehak olun kâfirlerdendir." Ibn Abbas (r.a) şunu rivayet etmiştir: "Bir grup 
yahüdi gelerek, "Ey Muhammed, Tevrat'ın Allah tarafından gönderilmiş hak bir 
kitap olduğunu ikrar etmiyor musun?" dediler. Hz. Peygamber (s.a.s), "Evet" 
deyince de, "O halde biz sadece Tevrat'a inanır, başkasına inanmayız", dediler. 


İşte bunun üzerine bu âyet nazil oldu. HHH 


"Şüphe yok ki iman edenlerden, yahüdi olanlardan, sabitlerden ve 
hristiyanlardan, kim Allah'a ve âhiret gününe iman edip salth ameller işlerlerse, 
artık onlar üzerine hiçbir korku yoktur. Onlar mahzun da olacak değiller" 
(Mâide. 69). 

Bu âyetin tefsiri Bakara süresinde (62 ayeti geçmişti. Burada geriye birkaç 


mesele kalmıştır: 112 


Kelimesinin İrabı Hakkında 


İ'rabın zahiri, denilmesini gerektirir. Nitekim Ubeyy İbn Ka'b, İbn Mes'ud (r.a) 
ve İbn Kesir de bu şekilde okumuşlar. Nahivciler meşhur kıraatin sebebi 
hususunda şu izahtan yapmışlardır: 

1) Halil ve Sibeveyh'in görüşüne göre, kelimesi, "tehir" niyeti ile, mübteda 
olmak üzere merfü kılınmıştır. Sanki, "Şüphe yok ki iman edenlerden, yahüdi 
olanlardan ve hristiyanlardan, kim Allah'a ve âhiret gününe iman edip sâlih 
ameller işleyenlerse, artık onhr üzerine hiç bir korku yoktur. Onlar mahzun da 
olacak değiller. Sâbiiter de böyledir" denilmiştir. Binâenaleyh bu kelimenin 
haberi mahzüftur. Bu kelimenin daha önceki kelimelere atfedilmemesinin 
hikmeti şudur: Sâbiiler, bu âyette zikredilen ümmetler içerisinde en sapık 
olanlardır. Buna göre sanki, "Bu fırkaların hepsi, amel-i saiıhte bulunarak İman 
ederlerse, Allah onların tevbelerini kabul eder ve günahlarını bağışlar. Sâbiiler 


bile, böyle iman ederlerse, onları da aynı şekilde bağışlar" denilmektedir. u13] 
Ferrâ'nın Tercihe Şayan İzahı 


2) Ferrâ'nın görüşüne göre. Âyetin başındaki lâfzı ame etme bakımından 
zayıftır. Bunun izahı birkaç şekildedir: 

a) kelimesi fiile benzediği için âmil olur. Halbuki fiil ile harf arasındaki 
benzerliğin zayıf olduğu malumdur. 

b) harfi, âmil olsa bile, sadece ismi üzerinde âmildir. Haberine gelince, haber, 
mübtedâ'nın haberi olarak ref üzere kalmıştır. Bu harfin, haberin merfü 
olmasında herhangi bir tesiri yoktur. Bu şörüş, Küfetilerin mezhebi olup, biz 
bunu Bakara süresinde (Bakara. 6) âyetini tefsir ederken, delilleri ile izah 
etmiştik. 

c) lafzının amelinin tesiri ancak bazı İsimlerde görülür. Âmilleri değiştiği , 
durumları (harekeleri) değişmeyen isimlerde ise, bu lafzın tesiri görülmez. İşte 
bu âyette de böyledir. Çünkü âyette, harfinin ismi, lâfzıdır. Bu lâfızda ise, ne 
ref, ne nasb, ne de cerr alâmeti görülmez. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz 
deriz ki: 'nin ismi, i'rab alametleri görünmeyen bir kelime olursa, o kelime 
üzerine atfedilecek kelimeye bu harfin amel ettirilmesine göre nasb, 
ettirilmemesine çjöre de ref hali caizdir. Binâenaleyh denilmez. Çünkü burada öl 


kejimesinin ismi olan "Zeyd" kelimesi üzerinde 1'rab alameti görülüyor. Fakat, 
"şüphesiz şunlar ve kardeşlerin, bize ikram ederler"; "şüphesiz şunun kendisi 
cesurdur" ve "Muhakkak ki Katâme ve Hind bizim yanımızdadırlar" denilmesi 
caizdir. Bunun caiz oluşunun sebebi şudur: " kelimesinin ameli aslında zayıftır. 
Bunun amelinin tesiri ismi üzerinde görülemeyecek kadar zayıf olursa, bu 
durumda amelinin tesiri iyice zayıf demektir. Böylece üzerine bu edatın dâhil 
olmasından önce sabit olan hüküm gereğince, isminin merfü olması caiz olur. O 
gelmezden önceki hüküm ise, o ismin mübtedâ oluşudur." İşte Ferrâ'nın 
görüşünün izahı bundan ibarettir. Bu, güzel bir izah olup, Basralilann 
görüşünden daha evlâdır. Çünkü Basralıların görüşleri, ilahi kelâmın, mevcud 
tertibinin doğru olmadığı neticesini gerektirir. Onlara göre tertibin doğruluğu, 
âyetin nazmının bozulmasıyla temin edilir. Ferrâ'nm görüşüne göre, böyle 


birşeye ihtiyaç voktur. Şu halde bu daha uygun olur. (14) 
Ameli Hakkında İzahlar 


Bazı nahivciler, "Hiç şüphesin at kelimesi, mübtedâ haber cümlesi üzerine dahil 
olan bir edattır. Mübtodfirrn mübtedâ, haberin de haber olması, bu harf dahil 
olduktan sonra da, dahil olmazdan önce de mevcut olan, gerçek bu vasıftır. 
Mübtedânın mübtedâ olması, merfü olmasını peraktirir" demişlerdir. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: lâfzının ismi üzerint atfedilen kelimenin, bu harfin 
amel ettirilmesi ile mansub olması caiz olduğu gibi, gerçekte kendisinden 
bahsedilen ve haber verilen bir mübtedâ olduğu için merfü kılınması da câizcir. 
Keşşaf sahibi bu görüşü tenkid ederek, şöyle demiştir: " lâfzının isminin 
mahalline atfedilen kelimenin merfü olması, ancak haber zikredildikten sonra 
sözkonusu olur. Nitekim sen, lafzına göre mansub; 'nin isminin mahalline göre 
ise merfu olarak, "Zeyd ve Amr gidiyorlar" diyebilirsin. Çünkü burada atıftan 
önce haber zikredilmiştir. Fakat bu, haber zikredilmeden önce olsaydı caiz 
olmazdı. Çünkü biz bu kelimeyi, 'nin isminin mahalline bakarak merfü 
okuduğumuzda, 'nin ismi üzerinde âmil olan şey. m'tedâ olmuş olur. Böyle 
olunca da, 'nin haberinde âmil olan da, yine mübtedâ olur. Çünkü mübtedâ ye 
haberde müessir olan, "ibtidâ" lafzıdır. Bu durumda, sonra gelen haberin, hem 
harfi, hem de, "ibtidâ" lafzı sebebi ile merfü olması gerekir. Bu durumda da, tek 
bir merfü üzprinde, farklı iki ref edici âmil birleşmiş olur kt bu imkânsızdır." 

Bil ki Keşşaf sahibi'nin bu görüşü zayıftır. Bu zayıflığın izahı, birkaç şekilde 
yapılabilir: 

a) Nahivcilerin, "râfi'a" (ref edici) ve "nâsıba" (nasbedici) diye ifâde ettikleri 


şeyler, zatları ve mahiyetleri icabı böyle değillerdir. Çünkü bunun böyta 
olduğunu hiçbir akıllı söyleyemez. Aksine bundan murad, bu gibi şeylerin, ad ve 
ıstılah hasebi ile, bu hareketler için birer muarrif (işaretçi) olarak tanınmalarıdır. 
Birçok muarriiin aynı şeye işaret etmesi imkânsız değildir. Baksana sonradan var 
öten varlıkların herbir parçası, Allah'ın varlığına delâlet etmektedir. 

b) Keşşaf sahibi bu görüşünü, kelimesinin, hem ismini nasb, hem de haberini ref 
etmede, tesir sahibi olma özelliğine dayandırmıştır. Küfeliler ise bunu kabul 
etmeyerek, "Bu harfin, haberini ref etmede kesinlikle tesiri voktur" demişlerdir. 
Biz bu meseleyi Bakara süresinde iyice anlattık. 

e) Birçok şeyin birbirleri üzerine affedilmeleri halinde, tek bir haber, hepsinin 
birden haberi olmaz. Çünkü birşeyin haberi, o şeyin halini anlatma ve durumunu 
ortaya koymaktan ibarettir. Halbuki bir şeyin halinin ve durumunun, diğer bir 
şeyin hali ve durumunun aynısı olması imkânsızdır. Çünkü, tek bir sıfat, çeşitli 
varlıklarla kâim olamaz. Bu sabit olunca, haberin her ne kadar lafız itibari ile tek 
olsa da, aslında birkaç tane olduğu ortaya çıkmış olur. Bunun da takdir ve 
niyyete göre olacağında hiç şüphe yoktur. Hakikatte haberin birkaç tane olması 
ve bazısının ü* harfi ile, bazısının da "ibtidâ" lafzı ile merfü olması imkânsız 
olmaz. Böyle olması halinde de, tek bir merfü üzerinde, iki değişik ref edici âmil 
birleşmiş olmaz. Bunu, şu husus da ortaya koyar: Keşşaf sahibi, haberin ve ismin 
zikredilmesinden sonra, isim üzerine atfedilen kelimenin hem merfu olmasının, 
hem de mansub olmasının caiz olduğunu kabul etmiştir. Hiç şüphesiz ki bu atıf o 
kelime için bir haber takdir ettiğimiz için caiz olmuştur. Biz bu takdir edilen 
haberin de, "ibtidâ" lafzı ile merfü kılındığına hükmediyoruz. Bu sabit olunca, 
biz deriz ki: "Haberden önce bir ismi, isme (mübtedâ üzerine) atfettiğimiz 
zaman, akıl, mutlak haberin takdir edilmesi gerektiği hükmünü verir. Bu ise 
ancak, birden çok haber takdir edildiğinde olur. Böyle olmast halinde de, Keşşaf 


sahibi'nin ileri sürdüğü gereklilik sakıt olur. Allah en iyi bilendir. uis] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Allah, ehl-i kitabın, imân etmedikleri müddetçe, bir hiç olduklarını 
beyân edince, bu hükmü herkese teşmil etmiş ve Allah ile âhiret gününe iman 
edip, sâlih amel işlemediği müddetçe, hiçbir insanın, herhangi bir fazilet ve 
şerefi olamayacağını açıklamıştır. Bu böyledir, çünkü insanın biri nazarî (teorik) 
diğeri de amelî (pratik) olmak üzere iki kuvveti vardır. İnsanın nazarî kuvvetinin 
(teori ve düşünce kuvvetinin) mükemmelliği, ancak Hakk'ı bilip tanıması; ameli 
kuvvetinin mükemmelliği İse, ancak hayırlı (iyi) amel ve işlerde bulunması ile 


olur. Şeref bakımından bilgilerin en üstün olanı, varlıkların en şereflisini 
bilmektir ki o da Allah Teâlâ'dır. O'nu en güzel şekilde tanımak ise, O'nun haşr'a 
ve neşre (yeniden diriltmeye ve hesaba) kadir olduğunu bilmekle olur. 
Binaenaleyh hiç şüphe yok ki bilgilerin en üstü nü,Allah'a veâhirete iman 
etmektir. Amellerin en hayırlısı ve en efdali ise, şu iki şeydir: 

a) Ma'büd'a saygıyı ifâde eden amellere (ibadetlere) devam etmek, ve 

b) Mahlükat'a faydalı olmak için sa'y-ü gayret göstermektir. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s) "Allah'ın emrine saygı ve Allah'ın mahlükahna şefkat 
göstermek" buyurmuştur. 

Daha sonra Allah, böyle bir imân ve amele sahip olan kimsenin, Kıyamete 
korkusuz ve kedersiz olarak varacağını beyân buyurmuştur. Bu iki ifâdenin, 
(yani korku ve hüzün kelimelerinin) peşpeşe getirilmesinin hikmeti şudur: Korku 
istikbâli, keder ise geçmişi alâkadar eden şeydir. Binâenaleyh Cenâb-ı Allah, 
böyle kimselerin Kıyametin dehşetini görmeleri sebebi ile, üzerlerine hiçbir 
korkunun gelmeyeceğini; dünyanın lezzetlerini ve hoş şeylerini kaybetmiş 
olmaları sebebi ile de mahzun olmayacaklarını söylemiştir. Çünkü böylesi 
insanlar, kendileri için dünyada mevcut olan şeylerden daha büyük daha şerefli 
ve daha güzelini, orada, âhirette bulacaklardır. Bu durumda olan kimse ise, 


elinden çıkardığı dünyevi lezzetler ve hoş şeyler yüzünden mahzun olmaz. Hie] 
Kulun Kıyamette Korkusuz Olması Ne Demektir? 


Bu durumda, eğer, "masum (günahsız) olmayan mükellet, naşı! KıyamRtin 
dehşetinden uzak ve korkusuz olabilir?" denilir ise, buna şu iki şekilde cevap 
verilir: 

1) Allah Teâlâ, bunu amel-i sâlih işlemiş olma şartına bağladı. Halbuki insan, 
günahların hepsini terkettiği ve hiçbirini İşlemediği zaman, amel-i sâlih yapmış 
olur. 

2) Böyle bir korku bulunsa bile, bu geçici bir korku olup, hesaba alınmayacak 


kadar küçük bir korkudur. HZ] 
Amel-i Salihi Şart Sayan Mw'tezile*ye Red 


Mu'tezile şöyle demektedir: Allah Teâlâ, bu kimseler için orada korku ve 
kederin olmamasını, iman ve şartına bağlamıştır. Bir şarta bağlı olan şey, o şart 
bulunmadığı zaman bulunmaz. Binâenaleyh bundan, iman edip 

de amel-i salih işlemeyen kimseler için korku ve ederin bulunacağı neticesi 


çıkar. Bu da büyük günah sahibinin affedilmesine mani olur. 
Cevap: Allah'ın, büyük günah sahibini atfedeceğine dair kesin bir hüküm 
verilemez.. Binâenaleyh, affedildikleri açıkça belirtilmezden önce, bu korku ve 


keder mevcut demektir. H8] 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, âyetin başında "Şüphe yok ki iman edenler...", âyetin sonunda da, 
*UU jalj* "..Allah'a iman edenler..." buyurmuştur. Bu tekrarın şu iki faydası 
bulunmaktadır: 

a) Münafıklar, kendilerinin mü'min olduklarını iddia ediyorlardı. Binâenaleyh bu 
tekrarın faydası, münafıkları, korku ve kederin bulunmaması vaadinin dışında 
tutmaktır. 

b) Allah Teâlâ "İman" lafzını mutlak zikretmiştir. İman sözünün içine, pekçok 
kısım girer ki, bunların en kıymetlisi, Allah'a ve âhiret gününe iman etmektir. 
Binâenaleyh, bu tekrarın faydası bu iki kısmın, imanın kısımlarının en şereflisi 
olduğuna dikkat çekmek olur. Biz, "Ey iman edenler... " ifadesinin tefsirinde, pek 


çok açıklamada bulunmuştuk ki, bunların hepsi de buraya uygundur. H19] 
Altıncı Mesele 


nin ismine râci olacak zamir hazfedilmiş olup takdiri, "Onlardan da iman eden 
kimse..." şeklindedir. Ama, karine kaim olduğu için bu zamirin hazfe-dilmesi 


güzel ve yerinde olmuştur. H20] 


Yahudilerin, Hoşlanmadı klan Talimatlar Getiren Peygamberleri 
Öldürmeleri 


"Celâlim hakkı için, biz İsrailoğullanndan sapasağlam teminat almış, onlara 
peygamber (o göndermişizdir. Ne zaman bir peygamber kendilerine 
hoşlanmayacağı bir şeyi getirdiyse birtakımını yalana çıkardılar, btrtakımmı da 
öldürdüler" (Maide, 70). 

Bil ki, Allah'ın bu buyruğundan maksadı, İs'railoğullannın isyanlarını ve Allah'ın 
ahdini yerine getirme konusunda ne denli direttiklerini beyân etmektir. Bu ifâde, 
O'n:.. bu süreye başlamış olduğu "bağlandığınız ahidleri yerine getirin" (Mâide. 
d konusuyla alâkalıdır. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Andolsun ki biz 


İsrailoğullanndan sapasağlam teminat almıştık..." buyurmuştur. Yani, "Biz, hem 
delilleri, hem de o delillerden istidlale götüren aklı yarattık ve onlara, şer'i 
kanunları ve hükümleri tarif edip anlatan peygamberler gönderdik" demektir. 
HakTeâlâ'nın, "Ne zaman bir peygamber, kendilerine canlarının hoşlanmayacağı 
bir şeyi getirdiyse..." buyruğu, âyette geçen "peygamber" kelimesinin sıfatı olan 
bir şart cümlesidir. Mevşüfa râci olacak olan zamir ise hazfedilmiş olup kelamın 
takdiri, "Her ne zaman onlardan bir peygamber, onlara, hoşlanmayacakları bir 
şeyi getirdiyse.." şeklindedir. Yani, "Onların arzularına uymayan, isteklerine ters 
düşen güç mükellefiyetlerden bir şey getirdiği zaman..." demektir. Bu ifâdeyle 
ilgili birkaç soru vardır: 

a) Ayetteki şartın cevâbı nerededir? Çünkü tijür "Birtakımını yalana 
çıkardüarfbtrtakımım da öldürdüler"ifâdesi, şartın cevâbı olmaya elverişli 
değildir. Çünkü bir tek peygamber iki fırka olamaz.. 

Cevap: Şartın cevâbı mahzüftur. Bunun hazfedilmesi caizdir. Çünkü zikredilen 
şeyler, cevabın hazfedildiğine delil olup, kelâmın takdiri, "Her ne zaman bir 
peygamber onlara geldiyse, onlar savaş ilan edip onun karşısına dikildiler" 
şeklindedir. Daha sonra da, "Onlar onun karşısına nasıl dikildiler?" denilince de, 
"Bir kısmını yalanlayıp bir kısmını da yalanlayarak..." şeklinde cevap verilmiştir. 
Soru soranın, "Tek bir peygamber iki fırka olamaz" şeklindeki sözüne gelince, 
biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın "Ne zaman bir peygamber onlara..." ifâdesi, 
peygamberlerin çok olduğuna delâlet etmektedir. Binâenaleyh şüphesiz, o 


peygamberleri iki gruba ayırmıştır. H21 
Muzari Fiilin Maziye Atfedilmesinin İzahı 


b) Cenâb-ı Hak, niçin iki fiilden birisini mazi, diğerini de muzari getirmiştir? 
Cevap: Allah Teâlâ, o ehl-i kitabın her durumda ve her vesilede, Hz. İsa'yı ve 
Musa'yı nasıl tekzib ettiklerini; onların, Allah'ın emirlerine ve mükellefiyetlerine 
karşı nasıl karşı koyup direttiklerini açıklamıştır. Nitekim âlimlerin bazısına 
göre, Hz. Musa zorba kavimle savaşma hususundaki emrini kabul .jfr leyip 
direten ümmetinin verdiği uğursuzluk ve ıstırapla çölde vefat etmiştir. 

Öldürme işine gelince bu, onların, Hz. Zekeriya ve Hz. Yahya (a.s)'ya yaptıkları 
şeydir. Yine onlar, şayet Allah onları dileklerinden men etmeseydi, Hz. İsa'yı da 
öldürmeye kastetmişlerdi. Hatta onlar, Hz. İsa'yı öldürdüklerini iddia ediyorlardı. 
Böylece Cenâb-ı Hak "yalanlama" işini, onların Hz. Musa'ya karşı yapmış 
oldukları muamelelerine bir işaret olsun diye mazi siğasıyla getirmiştir. Çünkü o 
günden bu güne pek çok zaman geçmiştir., öldürme işi de onların Hz. Zekeriyya, 


Yahya ve Isa (a.s)'ya yapmış oldukları muamelelerine bir işaret olsun diye, 
muzari (şimdiki zaman) lafzıyla getirmiştir. Çünkü bu zaman, yakın bir 
zamandır. Böylece bu adeta, hazır İçinde yaşadığımız zaman gibi olmuş olur. 

c) ifâdelerinde, mefül olan kelimenin öne alın- manasının faydası nedir? 

Cevap: Öne almanın, o şeye gösterilen ihtimam ve ilginin fazlalığından dolayı 
olduğunu biliyorsun.. Binâenaleyh, yalanlamak ve öldürmek her ne kadar kötü 
şeyler ise de, peygamberleri yalanlayıp onları Öldürmek çok daha fazla çirkin 


şeylerdir, işte âyetteki bu takdim, böyle bir mânadan dolayı olmuştur. (122) 
O Yahudilerin Kör ve Sağır Kesilmeleri 


"Ve öyle sandılar ki bir belâ olmayacaktır. Kör kesildiler, sağır kesildiler onlar. 
Sonra Allah onlara tevbe nasip etti. Sonra yine içlerinden birçoğu kör ve sağır 
oldular. Allah, ne yaparlarsa hakkıyla görücüdür" (Mâlda, 71). 

Sonra Allah, "Ve öyle sandılar ki bir belâ olmayacak... buyurmuştur. Bu cümle 


ile ilgili birkaç mese'e vardır; 1231 
Birinci Mesele 


Hamza, Kisai ve Ebü Amr, nün harfinin refiyle diğer kıraat imamlarıysa, nün 
harfinin nasbiyle şeklinde okumuşlardır. [124] 


İlmin Derecelerini İfâde Eden Farklı Lafızlar 


Vahidi bu mesele hakkında güzel bir izahta bulunarak şöyle der: Fiiller üçe 
ayrılır: 

1) İlim, kati olarak bilmek (teyakkun) ve iyice araştırmak, ortaya çıkarmak 
(tebeyyün) gibi, bir şeyin sübut bulup karar kıldığına delâlet eden fiiller. Böylesi 
fiillerden sonra fiili nasbeden sakin değil, şeddeli bulunur. Bu böyledir, çünkü 
şeddeli bir şeyin sebat bulup karar kılmış olduğuna delâlet eder. Binâenaleyh, 
ilim, istikrar ve sebata delâlet edip, şeddeli olan de, bu manayı ifade edince, 
aralarında bir uyum ve benzerlik meydana gelmiş olur. Söylediğimiz bu şeyin 
Kur'ân'daki misâli Hak Teâlâ'nın "Şüphesiz onlar da Allah'ın apâşi-faHakk'm ta 
kendisi olduğunu bileceklerdir"(Mta.25) "Onlar bümediler mi ki şüphesiz Allah, 
kullarından tevbeyt kabul edecek... "rrebv*. 104) "Allah'ın gördüğünü hiç 
bilmedi mi?" (AiAk, 14) âyetleridir. Bu son âyette Ot nin başında bulunan bâ 


harfi zaidedir. 

2) Sebat ve istikrarın aksine delâlet eden fiiller. Meselâ "arzu ediyorum" tamah 
ediyorum" "korkuyorum" ve, "umuyorum,ümklediyonjm"vb.fiiller gibi. İşte bu 
fiillerle ancak, fiili nasbeden sakin OÌ kullanılır. Nitekim Allah, "Ceza gününde 
kusurlarımı bağışlayacağını umduğum O'dur" (SuArfl, 82),"İnsanların sizi tutup 
kapmasından corcuyordunuz..."(Entâ1,26)ve "Biz de, o çocuğun onları azgınlığa 
ve küfre sürüklemesinden endişe ettik de..." (K^tt, eo) buyurmuştur. 

3) "zannetti" ve kardeşleri gibi, bazan birinci, bazan da ikinci mânaya gelen 
filler. Binâenaleyh, fiili bazan sübut bulmayan ve karar kılmayan şeyler 
hakkında mânasına; bazan da, sübüt bulup karar kılan şeyler hakkında kullanılan 
"ilim" anlamında ele alınır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Âyette geçen lâfzını, "sübüt bulup 
karar kılan" mânasına hamletmek mümkündür. Çünkü, İsrailoğulları bu 
yalanlama ve öldürmeleri sebebiyle bir fitneye ve azaba düşmeyeceklerine 
kesinkes inanıyorlardı.. Yine bu fiili, sübut bulup karar kılmak mânasına 
hamletmemek de mümkündür. Çünkü onlar bu yalanlama ve adam öldürme işini, 
makamlarını korumak ve kendilerine yandaş bulmak İçin yapıyorlardı. Böylece 
onlar kalbleriyle, bunun bir hata ve isyan olduğunu biliyorlardı. Laftz, 
söylediğimiz bu iki mânadan her birine muhtemel olunca, hiç şüphesiz bu iki 
kıraatten her birinin sahih olacağı ortaya çıkmış olur. Binâenaleyh, kelimesini 
merfü okuyan kimseye göre mana şeklinde olmuş olur ki, daha sonra şeddeli 
olan deki nunun birisi kaldırılıp, böylece de hazfedilen zamirin yerine bir lâ 
getirilmiş olur. Binaenaleyh şayet sen, hazfedilen zamirin yerine,"sin", "sevfe" 
ve "kad" gibi edatları getirmediğin müddetçe merfü okuyarak demen güzel 
olmaz. 

Bu edatlardan birinin getirildiğine misâl, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah muhakkak 
bilmiştir ki... "(Müzzemmi!, 20) âyetidir.Mansüb okunmasının sebebi ise açıktır. 
Vahidi, sözüne devamla şöyle der: "Kur'ân-ı Kerim'de her ikisiyle alâkalı olarak 
da âyet bulunmaktadır. Meselâ: "Mansüb okuyup da, bundan sonra sakin Ol'in 
geldiğini söyleyenlere misâl," Voksa kötülük yapanlar bizim elimizden kasıp 
kurtulacaklarını mı sandılar?" (Ankebut, 4); "Yoksa kötülükleri kazananlar 
kendilerini iman edip sajih ameller işleyenler gibi yapacağımızı mı sandılar?" 
(Casiye. 21) ve "E/ff£tâm-mfm insanlar bırakütvereceklerini mi sandılar." 
(Ankebut. 1-2) âyetleridir. 

Merfü okuyanların âyetten misali ise: "Yahut biz onların içlerinde gizlediklerini 
ve aralarındaki Usıltılarını işitmiyoruz mu sanıyorlar?" (zutnA ao); "Onlar 
kendilerine imdâd ettiğimiz (verdiğimiz)... e We..."(Müminün,55) ve 


" 


"İnsanzanneder mi ki biz onun kemiklerini toplayıp bir araya getirmeyeceğiz?... 
(Kıyâme, 3) âyetleridir. İşte burada geçen ler, ol den tahfif edilen dır. Çünkü fiil-i 
muzariyi nasbedan 'den sonra edatı gelmez. 

fiili hakkındaki iki görüşün misallerine gelince bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın "Anlar ki 
bel kemikleri kırılacak..." (Kyame,25), "Ayakta tutacaklarını zannederlerse.." 
(Bakara,230)âyetleriyle, "Gerpefc biz de insan (olsun), cin (olsun) Allah'a karşı 
(hiçbiri) asla yalan söylemez, sanmıştık" (an, 5) ve "Hakikaten onlar da, sizin 
zannettiğiniz gibi, Allah'ın hiçbir kimseyi kat'tyyen diriltemeyeceğini sanmışlar " 
(Cin. 7) âyetleridir. Bu son iki âyette bulunan tıpkı,"Muhakkak bilmiştir ki..." 
(Müzzemmiı, 20) âyetinde olduğu gibi, şeddeli olan Of den hafifletilmiş Ol dir. 
Çünkü fiil-i muzariyi nasbeden edâtıyla beraber kullanılmaz. Zira edatı te'kid 
bildirir. Fiil-i muzariyi nasbeden 01 ise, izah ettiğimiz gibi, istikrar ve sübütun 
bulunmayışını ifade eder. (125) 


İkinci Mesele 


fiili, iki mef'ül alması gereken fiillerdendir. Ancak ne var ki âyetteki "bir belâ 
olmayacak... "ifadesi, maddesinin iki mef'ülünün yerini tutan bir cümledir. 
Çünkü bunun mânası, "Onlar fitne ve belânın, başlarına gelmeyeceğini 


zannettiler" şeklindedir. (126) 
“Fitne”nin .Buradaki Manası 


Müfessirler kelimesi hakkında birkaç izah zikretmişlerdir. Bu kelimenin mânası, 
dünya ve âhiret azabına hasredilmiştir. Dünya azâbıysa birkaç çeşittir: Kıtlık, 
veba, öldürülme, düşmanlık, insanlar arasında olan buğz ve kin, bir de talihin 
ters gitmesi ve uğursuzluk... bunlardandır. Bütün bunlar ise, onların başına 
gelmiştir. Müfessirlerden her biri, isi kelimesini bu manalardan birisine hamlet 
mistir: 

Bil ki, onların başlarına fitne gelmeyeceğini zannetmeleri iki mânaya gelebilir: 
a) Onlar, Musa (a.s)'nın şeriatının neshedilmesinin imkânsız olduğuna 
inanıyorlardı. Ve yine onlar, kendilerine başka bir şeriat getiren her peygamberi 
yalanlamalarının ve öldürmelerinin kendilerine vacip olduğuna inanıyorlardı. 

b) Onlar her ne kadar, içlerinden, bu yalanlama ve öldürme hususunda hatalı 
olduklarına inanıyor iseler de: "Biz Allah'ın evlatları ve dostlarıyız" diyorlar ve 
atalarının, dedelerinin peygamber oluşunun, bu öldürme ve yalanlama sebebiyle 
müstehak oldukları cezayı, kendilerinden uzaklaştıracağına inanıyorlardı. 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Kör kesildiler, sağır kesildiler onlar. Sonra Allah onlara 
tevbe nasip etti. Sonra yine içlerinden birçoğu kör ve sağır oldular. Allah ne 
yaparlarsa hakkıyla görücüdür" buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 


(127) 
Kör ve Sağır Kesilmelerinin İki Kere Oluşunun Manası 


Âyet-i kerime, Hakk'a ulaşma hususundaki körlük ve sağırlıklarının iki defa 
hasıl olduğuna delâlet etmektedir. Müfessirler, bu iki defa ile ne murad edildiği 
hususunda ihtilaf ederek, şunları ileri sürmüşlerdir: 

1) Bundan murad şudur: Onlar, Hz. Zekeriyya, Hz. Yahya 

ve Hz. İsa (a.s) zamanlarında hidâyete karşı kör ve sağır oldular da, sonra Allah 
onlardan bir kısmına imanı nasib ederek, tövbelerini kabul etti. Daha sonra 
bunların pek çoğu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini inkâr etmek sureti 
ile, O'nun zamanında (ikinci defa) kör ve sağır oldular. Cenâb-ı Hak, "İçlerinden 
bir çoğu,..' buyurmuştur. Çünkü yahüdilerin ekserisi, Hz. Peygamber (s.a.s)'ı 
inkâr hususunda ısrar etmişlerse de, Abdullah İbn Selâm (r.a) ve arkadaşları gibi, 
içlerinden bir grup ona imân etmişlerdir. 

2) Onlar buzağıya ibadet ettikleri esnada kör ve sağır olmuşlar, sonra bu 
şirklerinden tevbe etmişler, Allah Teâlâ da onların tevbelerini kabul etmiştir. 
Sonra bunlardan pek çoğu, işi sarpa sardırarak, kör ve sağır olmuşlardır ki bu da 
onların, Allah'ı açıkça görmeyi istemeleri ve meleklerin inmesini talep 
etmeleridir. 

3) Kaffal (r.h) şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, İsrâ (Beni İsrail) süresinde, bu 
âyetin tefsiri mahiyetindeki birçok âyet getirerek, "Biz kitapta, İsrâftogullanna şu 
haberi verdik: "Siz yeryüzünde muhakkak iki kere fesad çıkaracaksınız ve 
muhakkak büyük bir serkeşlik yapıp azacaksınız. İşte o ikiden birincisinin vakti 
gelince, çok çetin bir kuvvete sahip kullarımızı ijzerintze musallat kıldık ve onlar 
evlerin(izin) aralarına kadar girip, (sizi) aradılar. (Bu), yerine getirilmiş bir vaad 
idi. Sonra bunlara karşı size tekrar devlet ve galebe (üstünlük) verdik. Mallarla 
ve oğullarla sizin imdadınıza yetiştik ve sizi sayıca çoğalttık..." (isrâ, 4-6) 
buyurmuştur ki bu onların (hidayete karşı) birinci körlük ve sağırlıklarıdır. Sonra 
Hak Teâlâ, "Artık diğer (fesadın) vakti gelince, yüzlerinizi (korkudan) 
karartsınlar, mescidlerinize, birinci defa girdikleri gibi girsinler, galebe ve istilâ 
ettiklerini alabildiğine mahvetsinler diye (yine size düşmanlarınızı musallat 
ettik)" M, 7) buyurmuştur ki bu da, "sonra yine içlerinden bir çoğunun (ikinci 
defa) kör ve sağır olmalarıdır." 


4) Âyetteki, "Kör kesildiler, sağır kesildiler onlar" tabirinin mânası, Hz. Oâvüd 
ile Hz. Süleyman ve diğer peygamberlerini, Cenâb-ı Hak onlara peygamber 
olarak gönderdiğinde tahakkuk etmiştir. Sonra onlar Allah'a imân etmişler ve 
Allah tövbelerini kabul etmiş, daha sonra araya bir fetret (peygambersizlik) devri 


girince, yeniden kör ve sağır olmuşlardır. [128] 
İkinci Mesele 


"Onları Allah kör ve sağır etti" mânasında olmak üzere, bu ifade şeklinde 
okunmuştur. Bu, "körlüğü ve sağırlığı, onlara Allah verdi ve damga gibi vurdu" 
demektir. 

(Bu tıpkı senin, bir kimseye, kısa bir mızrakla yani (nezk) ile vurduğun zaman 


dizinle yani "rukbe"nle vurduğun zaman demen gibidir. 1129) 
Üçüncü Mesele 


Âyetteki, "Sonra yine içlerinden birçoğu, kör ve sağır oldular" ifâdesi ile ilgili 
olarak şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, Araplardan "Onlar, yani pireler beni yedi" diyenlerin kullanışına göre bir 
ifâdedir. 

b) Âyetteki, o "içlerinden birçoğu" ifâdesi, "Sonra., kör ve sağır oldular" 
ifâdesindeki fiillerin fail zamiri olan "vâv"dan bedeldir. Kur'ân-ı Kerim'de, bedel 
olarak getirilen ifâdeler çoktur. Nitekim Cenâb-ı Hak, herşeyt güzel yapan, yani 
yaratandır" (Secde, 7) ve "Beytullaha haccetmek, insanlar, yani ona yol 
bulabilenler üzerinde, Allah'ın bir farzıdır" (Ah imran, 97) buyurmuştur. Âyet-i 
kerimede ifâdesini "bedel" kabul etmek, son derece güzel ve yerindedir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, bu ifâdeyi kullanmaksızın sadece"Sonra, kor ve sağır oldular" 
demiş olsaydı, bu, onların hepsinin böyle olduğu zannını uyandırırdı. Ama 
"içlerinden birçoğu" deyince, bu ifâde onların hepsi için olmayıp, ekserisi için bu 
durumun tahakkuk ettiğini gösterir. 

c) Âyetteki "içlerinden birçoğa" ifadesi, mahzüf bir mübtedantn haberi olup, 


takdiri, "Onlar, içlerinden birçoğudur" şeklindedir. [130] 
Dördüncü Mesele 


Hiç şüphesiz âyetteki "kör ve sağırlık"tan maksad, onların cehalet ve 


küfürleridir. Buna göre biz deriz ki, onlardaki bu cehaletin ve küfrün yaratıcısı 
ya Allah'tır ya kendileridir. Birinci ihtimal Mu'tezile'nin görüşünü iptal eder. 
İkinci ihtimal de bâtıldır, zira insan, kendisi için cehaletin ve küfrün tahakkuk 
etmesini kesinlikle tercih etmez. Buna göre Mu'tezile, "Onlar bunu, cehalet 
değil, bir ilim olduğunu zannettikleri için tercih etmişlerdir" der ise, biz de deriz 
ki: "Bunun neticesi de, onların, bu cehaleti tercih edişleri, bunun dayandığı bir 
başka cehaletten ötürüdür. Ancak cehaletler teselsül etmez, mutlaka bir ilk 
cehalette kesilir. Binâenaleyh zikrettiğimiz sebepten ötürü, bu ilk cehaletin 
failinin kul olması caiz değildir. Bundan dolayı, bunun fail ve yaratıcısının Allah 
Teâla olması gerekir. 

Sonra Allah Teâlâ "Allah, onların, peygamberleri öldürme ve yalanlama gibi, 
yaptıkları herşeyi hakkıyla görendir" buyurmuştur ki bundan maksad ilâhi bir 


tehdiddir. HH 
"Allah İsa'dır" Diyenler Kâfir Olmuşlardır 


"Meryem oğlu Mesih, gerçekten Allah'ın kendisidir" diyenler, andotsun ki kâfir 
olmuş(lar)dır. Halbuki (bizzat) Mesih, "Ey İsrâüoğullan benim de Rabbtm, sizin 
de Rabbiniz olan Allah'a kulluk edin" demişti. Ztrâ kim Allah'a eş katarsa hiç 
şüphesiz Allah ona cenneti haram kılar. Onun varacağı yer ateştir. Zalimlerin 
hiçbir yardımcıları da yoktur" 

Bil ki Allah Teâlâ yahüdilerden çokça bahsedince, burada da hristiyanlardan 
bahsetmeye başladı ve onlardan bir güruhun "Allah, Meryem'in oğlu Mesih'in 
(İsa'nın) kendisidir" dediklerini nakletti. Bu, Ya'kübiyye fırkasının sözüdür. 
Çünkü onlar, "Meryem bir ilah doğurdu" diyorlardı. Belki bu mezhebin görüşü, 
onların "Allah Teâlâ, İsa'nın zatına (kendisine) hulul etti ve İsa'nın zatı ile 
birleşti" demeleridir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, Mesih (İsa) (a.s)'dan, onun, "Ey isrâtloğuttan, benim, de 
Rabbim, sizin de Habbiniz olan Allah'a kulluk edin.." dediğini nakletmiştir. Bu 
ifâde, hristiyanların sözünün yanlış olduğuna dâir, kat 7 ve kesin hüccetin ne 
olduğuna, bir dikkat çekmedir. Bu böyledir. Çünkü Hz. İsa (a.s), sonradan 
meydana gelmenin (hadis olmanın) delillerinin kendi üzerinde açık ve belli 
olduğu hususunda, kendisi ile diğer insanlar arasında bir ayırım yapmamıştır. 
Sonra Cenâb-ı Hak, "Zira kim Allah'a eş katarsa hiç şüphesiz Allah Ona cenneti 
haram küar. Onun varacağı yer ateştir. Zâlimlerin hiçbir yaratmaları da yoktur " 
buyurmuştur ki bunun mânası açıktır. Bizim âlimlerimiz, fasıkların 
(günahkârların) cezasının ebedi olmayacağı hususunda şöyle istidlal etmişlerdir: 


"Çünkü Cenâb-ı Hak, müşriklerle ilgili vaid ve tehdid çeşitlerinin en büyüğünün 
onlara cennetin haram kılınması, varacakları yerin cehennem olması; onlara 
yardım edecek hiçbir yardımcı ve şefaat edecek hiçbir şefaatçinin bulunmayışı 
olduğunu belirtmiştir. Eğer mü'min fasıkların (günahkârların) hâli de böyle 
olsaydı, müşriklerin, şirklerinden ötürü böyle bir vaid ile tehdid edilmelerinin bir 


mânası kalmazdı. H321 
Allah, Üçten Biridir Diyenler Kâfir Olmuştur 


"Allah hakikaten üçün, üfüncüsüdür" diyenler andolsun, kâfir olmuştur. Halbuki 
bir tek tanrıdan başka hiçbir tanrı yoktur. Eğer demekte oldukları bu sözden 
vazgeçmezlerse, içlerinden o kâfir olanlara, mutlaka elim bir azap dokunacaktır" 
(Mâide. 73). 

Cenâb-ı Hak "Allah hakikaten Üçün, üçüncüsüdür" diyenler andolsun kâfir 


olmuştur" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili iki mesele vardır: [133] 
Birinci Mesele 


Bu âyetteki çili kelimesi izafetten dolayı meksûr kılınmıştır. Bu kelimeyi", 
mansüb okumak caiz değildir. Çünkü bu çili Vİj "üçünün biri" şeklindedir Ama 
sen bu "üçünün biri" şeklindedir. Ama sen dediğin zaman, sonu hem mansûb 
hem de meksûr okumak câizdir.Çünkü bunun mânası, O "Kendilerine katılmak 


sureti ile üçü dörde çıkaran" şeklindedir. (34) 
Teslis İnancı 


Hristiyanların, "O, üçün üçüncüsüdür" sözü hakkında iki izah vardır: 

1) Bu, bazı müfesstrlerin görüşüdür. Bu görüşe göre, hristiyanlar bu sözleri ile, 
Allah, Meryem ve Hz. İsa'nın üç 

ayrı ilâh olduğunu kasdetmişlerdir. Bunu te'kid eden bir şey de, Cenâb-ı Allah'ın, 
Hz. İsa (a.s)'ya "Ey Meryem oğlu İsa, insanlara "Ailah'dan başka, bent ve anamı 
iki tanrı edininiz" diyen sen misin?" (MAMe, H6)demesidir. Buna göre, "üçün 
üçüncüsü" ifâdesi, "üç ilâhın birisi" veya, "üç ilahtan birincisi" mânasındadır. 
Bunun mânasının böyle olduğunun delili ise, Allah'ın, onları reddederken, 
"Halbuki bir tek tanrıdan başka hiçbir tanrı yoktur" buyurmasıdır. Buna göre 
âyette bir hazif bulunmaktadır. Fakat bu ifâdede "ilahlar" kelimesi 


zikredilmemiştir. Çünkü bunun, onların inançlarından olduğu malumdur. Vahidi 
şöyle demiştir: "Allah'ın, üç ilahın üçüncüsü olduğu manasını kasdetmeksizin, 
"Allah üçün üçüncüsüdür" diyen kimse tekfir edilemez. Çünkü iki şeyin 
üçüncüsü, ilmi sebebi ile, Allah'tır. Nitekim Hak Teâlâ, "Herhangfbir üç kişiden 
bir fisıldaşma olsa, muhakkak o (Allah), bunların dördüncüsüdür. Bir beş kişiden 
bu vukua gelse, mutlaka o (Allah), bunların altıncısıdır" (Mücâdiie. 7) 
buyurmuştur. 

2) Kelâmcılar, hristiyanlarm şöyle dediklerini nakletmişlerdir: "Cevher tek, 
unsurları (uknumları) ise üçtür: Baba, oğul ve Ruhu'I-Kudüs... Bu üçü, tek bir 
ilahtır. Nitekim "güneş", hem "kurs"u (dâire), hem ışığı hem de ısıyı 
kapsamaktadır." Buna göre hristiyanlar, "Baba" kelimesi ile, Tanrının zâtını; 
"Oğul" ile, kelimesini; "Ruh" ile de hayatını kastetmişler ve zat, kelime ve 
hayatın varlığını söyleyerek şöyle demişlerdir: "Hak Teâlâ'nın sözü olan 
"kelime", suyun içki ve süte karışması gibi, Hz. İsa'nın bedenine karışmıştır." 
Yine onlar, "Baba'nın bir ilah, "Oğul''un bir ilah ve "Ruh'un bir ilah ve hepsinin 
birlikte tek bir ilah olduğunu iddia etmişlerdir. 

Bil ki bu görüşün bâtıl olduğu, aklın bedaheti ile malumdur. Çünkü üç, bir 
olmaz; bir de üç olmaz. Yeryüzünde hristiyanların sözü kadar bâtıl ve bozuk 
başka bir söz görülmemiştir. 

Sonra Allah "Halbuki bir tek tanrıdan başka hiçbir tanrı yoktur" buyurmuştur. 
Buradaki (...dan) hart-i cerri hakkında İki görüş vardır: 

1) Bu, bir bağlaç olup, zâidetir. İfâdenin takdiri, "Ancak tek bir tanrı vardır" 
şeklindedir. 

2) Bu kelime, istiğrak (kapsamlılık) ifâde eder. Âyetin takdiri, "Varlık âleminde, 
tanrılık hakikati hususunda sadece tek bir ferd vardır" şeklindedir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer demekte oldukları bu sözden vazgeçmezlerse, 
içlerinden o kâfir olanlara, mutlaka elim bir azap dokunacaktır" buyurmuştur. 
Zeccâc şöyle der: "Bu ifâde, "Bu din üzere devam edenlere, elim bir azap 
dokunacaktır" demektir. Çünkü onlardan pek çoğu hristiyanlıktan dönmüşler, 


tevbe etmişlerdir. 133) 
Hristiyanları Tevbeye Davet 


"Hâlâ Allah'a tevbe edip, O'nun mağfiretini istemeyecekler mi onlar? Allah gafur 
ve rahimdir. Meryem oğlu Mesih, ancak bir peygamberdir. Ondan evvel de 
peygamberler gelip geçmiştir. Onun anası bir sıddikadır. İkisi de yemek 
yerlerdiBak, biz âyetleri onlara nasıl apaçık bildiriyoruz. Sonra yine bak, onlar 


nasü (hak'tan) çevriliyorlar!"(Mâide, 74-75). 

Cenâb-ı Hak, "Hala Allah'a tevbe edipr Onun mağfiretini istemeyecekler mi 
onlar" buyurmuştur. Ferrâ, bu üslup hakkında, "Bu, Allah Teâlâ'nın, içkinin 
haram kılınması ile ilgili olarak gelmiş olan, "Artık vaz geçtiniz değil mi?" 
(Maide. 9i) buyruğunda olduğu gibi İstifham şeklipde bir emirdir" demiştir. 
(130) 


Hz. İsa, Sadece Peygamberlerden Biridir 


Daha sonra Allah "Meryem oğlu Mesih, ancak bir peygamberdir. Ondan evvel 
de peygamberler gelip geçmiştir. Onun anası da bir sıddikadır" buyurmuştur. Bu, 
"O, ancak, kendisinden önce gelip geçmiş peygamberler gibi bir peygamberdir; 
O, diğer peygamberlerin getirdiği gibi, Allah katından mucizeler getirmiştir. 
Eğer Allah, O'nun eliyle anadan kör doğanı ve alacalı (abraş) olanı iyileştirmiş 
ve ölüleri diriltmiş ise, aynı şekilde Hz. Musa (a.s)'nın eliyle de bir asaya can 
vermiş, onu hızla giden bir yılan haline getirmiş ve Kızıldeniz'i varmıştı. Allah 
onu babasız yarattığı gibi, daha önce de Hz. Âdem (a.s)'i babasız ve annesiz 


yaratmıştır" demektir. 1317) 
Meryem'in Sıddika Olduğu 


Âyetteki, "Onun anası da bir sıddikadır" tabirinin tefsiri ile ilgili birkaç görüş 
vardır 

a) Hz. Meryem, Rabbisini n âyetlerini ve oğlunun, Rabbisi hakkında haber 
verdiği şeyleri tasdik etmiştir. Nitekim Cenâb-ı Allah, O'nu tavsif ederken, "O 
(Meryem), Rabbintn kelimelerini ve kitaplarını tasdik etti" çvatvun, 12) 
buyurmuştur. 

b) Hak Teâlâ, "Derken biz ona ruhumuzu göndermiştik ve O, kendisine hilkati 
tam bir insan şeklinde görünmüştü..." (Meryem. 18) buyurmuştur. Hz. Cebrail, 
Meryem ile konuşup, Meryem de O'nu tasdik ettiği için, O'na "sıddika" 
denilmiştir. 

c) Onun "sıddika" olmasından maksat, günahlardan tamamen uzak durup, kulluk 
görevlerini yerine getirmede son derece gayret içinde olmasıdır. Çünkü, bu 
vasıfların kendisinde mükemmel olarak bulunduğu kimse, "sıddik" diye 
isimlendirilir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "İşte onlar, Allah'ın kendilerine nimetler 
verdiği peygamberlerle, sıddfklarla, şehidlerle, iyi adamlarla beraberdirler" (nişi 


69) buyurmuştur. [138] 
Meryem ve İsa, Yemeye Muhtaç Olan Mahluklardı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İkisi de yemek yerlerdi" buyurmuştur. 

Bil ki bundan maksat, hristiyanların görüşünün yanlışlığına istidlal etmektir. Bu 
birkaç yönden izah edilebilir: 

a) Annesi olan herkes, yok iken meydana gelmiş demektir. Böyle olan herkes 
ise, ilâh değil, mahlük olur. 

b) Bunlar, muhtaç varlıklardır.. Çünkü, onların yiyip içmeye son derece fazla 
ihtiyaçları vardır. Halbuki ilah, bütün bu şeylerden müstağni olan zât demektir. 


Binâenaleyh, Hz. İsa'nın bir ilah olması nasıl düşünülebilir? (139) 
Yiyip İçmenin Tabii İhtiyaçtan Kinaye Olması Görüşü Zayıftır 


c) Bazı alimler, Hak Teâlâ'nın "İkisi de yemek yerlerdi" buyruğunun abdest 
bozmaktan kinaye olduğunu, zira yiyip içen herkesin, mutlaka abdest bozması 
gerektiğini söylemişlerdir ki, bu şekildeki bir görüş, bana göre birkaç sebepten 
dolayı zayıftır: 

1) Yiyip içen herkes, abdest bozacak diye bir kaide yoktur. Çünkü cennetlikler 
de yiyip içerler, ama abdest bozmazlar. 

2) Yiyip içmek, taâm'a, yemeye-içmeye olan ihtiyaçtan dolayıdır. İşte böyle bir 
ihtiyaç, O'nun (Hz. İsa) ilâh olmadığına delâlet eden en güçlü delillerdendir. 
Binâenaleyh bizim, bu ifâdeyi başka bir şeyden kinaye kılmamıza gerek yoktur. 
3) İlâh, yaratmaya ve icad etmeye kadir olandır. Şayet, Hz. İsa ilâh olsaydı, yiyip 
içmeksizin de kendisinden açlığın tesirini def etmeye kadir olurdu. Hz. İsa, 
kendisinden zararı gideremediğine göre, O'nun alemlerin ilâhı olması nasıl 
düşünülebilir? Özet olarak diyebiliriz ki, hristiyanların görüşünün bozukluğu, bu 
hususta herhangi bir delile ihtiyaç hissettirmeyecek kadar açıktır. 

Daha sonra Allah, "Bak, biz âyetleri onlara nasıl apaçık bildiriyoruz. Sonra yine 
bak, onlar nasıl (haktan) çevriliyorlar!" buyurmuştur. 

Bir kimse birisini bir şeyden çevirip vazgeçirdiğinde, denilir. "İfk" yalan 
söylemek demektir. Çünkü yalan da, haktan dönmek ve yüz-çevirmektir. O 
halde, bir şeyden çevrilmiş olmak, ondan dönmek, vazgeçmek 

demektir. Yağmur, kendisinden vazgeçip yağmadığında denilir. Buna göre 
buyruğunun mânası, "Hak'tan nasıl da çevrilirler?" şeklindedir. 

Âlimlerimiz âyetin, onların hakkı düşünmekten dönderilmiş olduklarına delâlet 


ettiğini; zira insanın, kendisini hak ve doğrudan bâtıla, cehalete döndürmesinin 
imkânsız olduğunu, çünkü insanın, kendisi için bunu tercih edemeyeceğini 
söylemişlerdir... Böylece biz, onları bundan çevirenin, Allah-u Teâlâ (c.c) 


olduğunu anlamış olduk. [40] 
İnsana Fayda Verip Zararını Önleyemeyen Tanrı Olamaz 


"De ki: "Allah'ı bırakıp da, size ne bir zarar, ne de bir fayda yapmaya gücü 
yetmeyen şeylere mi tapıyorsunuz? Halbuki işiten ve bilen, Allah'ın ta 
kendisidir" (Mâide, 76). 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "De ki: "Allah 1 bırakıp da, size ne bir zarar, ne de bir 
fayda yapmaya gücü yetmeyen şeylere mi tapıyorsunuz?" buyurmuştur. Bu da, 
hristiyanların görüşünün yanlış olduğuna bir başka delil olup çeşitli deliller 
ihtiva eden bir ifâdedir. 

a) Yahudiler, Hz. İsa'ya düşmanca davranıyor ve ona, kötülük yapmaya 
yönetiyorlardı. Buna karşılıksa, Hz. İsa onlara hiç bir zarar veremiyordu; yine 
O'nun havarileri, arkadaşları ve dostları, O'nu seviyorlardı ama buna rağmen Hz. 
İsa, onlara hiçbir dünyevi fayda temin edemiyordu. Binâenaleyh zarar vermekten 
ve fayda temin etmekten aciz olan kimsenin, bir ilâh olması nasıl düşünülebilir? 
b) Hristiyanlara göre yahudiler Hz. İsa'yı çarmıha germişler ve O'nun 
kaburgalarını paramparça etmişlerdi. Hz. İsa susayıp, onlardan su isteyince de, 
onlar O'nun burun deliklerine sirke dökmüşlerdi. İşte bu derece zayıf olan bir 
kimsenin, bir ilâh olması nasıl makul ve akla uygun olabilir? 

c) Âlemlerin ilâhı olanın, kendisi dışındaki her şeyden müstağni; kendisi 
dışındaki her şeyin de O'na muhtaç olması gerekir. Şayet Hz. İsa böyte olsaydı, 
O'nun Allah'a ibâdetle meşgul olması imkânsız olurdu. Çünkü ilâh olan başka bir 
şeye tapmaz. İlâha ibâdet edense, ancak kuldur. Hz. İsa'nın ibâdetlere ve taâtlere 
devam etmiş olduğu tevatür yoluyla bilinince, biz, O'nun bunları, faydaları 
temin, zararı da def etme hususunda başkasına muhtaç olduğu için yapmış 
olduğunu anlamış oluruz. Bu durumda olan kimse, nasıl kullara fayda 
ulaştırmaya ve onlardan zararları savuşturmaya kadir olabilir? Bu durumda 
olduğuna göre, O da, diğer kullar gibi bir kuldur. İşte bu, Cenâb-ı Allah'ın 
naklettiği gibi, Hz. İbrahim (a.s)'in babasına, "Niçin duymayan, görmeyen ve 
senin hiçbir ihtiyacına cevap vermeyen (putlara) ibadet ediyorsun?" (Meryem, 
43) diyerek getirdiği delilin aynısıdır. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "işiten ve bilen, Allah'ın tâ kendisidir" buyurmuştur. 
Bundan murad, bir tehdid-i ilahidir. Bu, "Allah sizin inkârınızı hakkıyla duyan 


ve kalblerinizdeki şeyleri bihakkın bilendir" demektir, H4 
Dininizde Taşkınlık Etmeyin, Sapkınlara Uymayın 


"De ki: "Ey ehi-f kitap, dininizde haksız yere haddi aşmayın. Bundan evvel 
gerçekten hem kendileri sapmış hem de birçok (insanı) saptırmış ve dümdüz 
yoldan sapmış bir kavmin hevâ ve hevesine uymayın" (Mâide, 77). 

Bil ki Allah Teâlâ, ilk önce yahudilerin, ikinci olarak da hristiyaniarın bâtılları 
ile ilgili beyanatta bulunup bunların yanlış ve asılsız olduğu hususunda pek kesin 
ve kuvvetli deliller getirince, daha sonra, her iki güruha da şöyle hitap edip, "Ey 
ehl-i kitap dininizde haksız yere haddi aşmayın" buyurmuştur. Bu hitaptaki 
"gulüv", ihmal etmenin zıddı olup, "haddi aşmak" mânasındadır. Bu böyledir, 
çünkü hak (gerçek) ifrat ve tefrit aşırılıklarının tam ortasında bulunur. Allah'ın 
dini de, ya haddi aşma ya da ihmal etme aşırılıkları ortasındadır. Âyetteki, 
"haksız yere" tabiri, mef'ül-i mutlak olan mahzüf bir kelimenin sıfatıdır. Buna 
göre kelâmın takdiri, "Dininizde, haksız bir haddi aşma ile, haddi aşmayın" 
yani, "bâtıl bir haddi aşma ile haddi aşmayın" şeklindedir. Çünkü din hususunda 
haddi aşma, iki türlü olur: 

1) Hak hususunda haddi aşıp, ileri gitmek ki bu hakkı yerleştirip te'kid etmede 
ileri gitmektir. 

2) Bâtıl hususunda haddi aşıp, ileri gitmek ki, bu da, ortaya şüpheler atıp delilleri 
gizleme hususunda külfete girmek, zorlanmaktır. Âyette bahsedilen bu haddi 
aşış. 

Allah'ın laneti üzerlerine olasıca yahüdüerin, Hz. İsa (a.s)'nın (hâşâ) veled-i zina 
olup yalan söylediğini ileri sürmeleri; hristiyanların ise, Hz. İsa (a.s)'nın bir ilah 


olduğunu iddia etmeleridir. [142] 
Hevâ Tabirinin Açıklanması 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bundan evvel gerçekten hem kendileri sapmış, hem 


de birçok (İnsanı) saptırmış ve dümdüz yoldan sapmış bir kavmin hevâ ve 
hevesine uymayın buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili iki mesele vardır: H43] 


Birinci Mesele 


"Ehvâ" kelimesi burada, delil ve hüccetlerin değil de, şehvet ve arzunun 
sevkedip götürdüğü görüşler demektir. 

Şa'bi, "Allah Teâlâ Kur'ân'da, "hevâ" kelimesini getirdiği her yerde, "hevâ"yı 
tenkid edip, kınamıştır. Nitekim, "Hevâ'ya tâbi olma ki o, seni Allah yolundan 
saptırır" <sad. 26>; "Hevâsma uyan kimseler sakın seni bundan alıkoymasın. 
Sonra helak olursun" "Kendi hevâ-vü hevesinden söylemez O" (Necm, 3) ve 
"Hevâsmı tanrı edinmiş kimseyi gördün mü?.." (Câsiye, 23) buyurmuştur" der. 
Ebü Ubeyde şöyle demiştir: "Biz, "heyâ"kelimesinin hep kötü mânalara 
kullanıldığını görüyoruz. Mesela "Falanca hayra heves ediyor" denilmeyip, 
aksine, "Falanca hayır ister ve sever denilir." 

Bazı âlimler de: "Hevâ, Allah'ın dışında, ibâdet olunan bir "ilah (put)" 
manasınadır" demişlerdir. 

Sahibini ateşe götürüp uçurduğu için, arzu ve hevese, "hevâ" denildiği de ileri 
sürülmüştür. 

Hevâ-ü hevesi zemmetme hususunda şu beyit söylenmiştir: 

"Şüphesiz hevâ, bizatihi horluk ve haktrliktir. Bundan dolayı hevâ ve hevesine 
uyduğun zaman, horluk ve hakirlikle yüzyüze gelirsin." 

Yine birisi, İbn Abbas (c.a)'a: "Ben hevâ-vü hevesimi, senin hevâ-vü hevesinin 
üzerinde kılan Allah'a hamdederim" demiş. Bunun üzerine İbn Abbas (c.a): "Her 


hevâ, sapıklıktır" demiştir. [las] 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ onları, sapıklık hususunda üç kademe ile tavsif etmiş ve hepsinin de, 
daha önce sapıtmış olduklarını anlatmış, sonra başkalarını da saptırdıklarını 
belirtmiş ve daha önceki gibi, şu anda da sapıklıkta devam ettiklerini beyân 
etmiştir. Biz, bu halden, Allah'a daha uzak ve Allah'ın ikabına daha yakın, başka 
bir hal göremiyoruz. Bundan Allah'a sığınırız. Bu âyetin şu mânaya gelmesi de 
muhtemeldir: "Onlar saptılar, saptırdılar ve daha sonra da saptırmalarını bir nevî 
hakka iletme olarak inandıkları için saptılar." Yine âyette bahsedilen birinci 
sapma (delâlet) ile, dinden sapma; ikincisi ile de, cennete götüren yoldan sapma 


mânasının kastedilmiş olması da muhtemeldir. (145) 
Emr-i Maruf Yapmayan Yahudilerin Lanetlenmesi 


Bil ki Allah Teâlâ, ehl-i kitaba bu şekilde hitap edince, onların alalarının 
durumunu anlatmak için şöyle buyurmuştur: 


"israiloğullanndan kâfir olanlar, Davud'un ve Meryem oğlu İsa'nın diliyle 
lanetlendiler. Bunun sebebi isyan etmeleri ve ifrata sapmaları idi. 
Onlar,yaptıkları herhangi bir fenalıktan, birbirini nehyetmezlerdi. Hakikaten 
yapmakta oldukları şey ne kötü idi. İçlerinden bir çoğunu görürsün ki, kâfirlere 
dostluk ederler. Kendilerinin, irtikâb ettikleri şeyler, andolsun ki ne çirkin 
şeylerdir. (Bu da” Allah'ın kendilerine gazap etmesi ve onların o azap içinde 
ebedi kalıcı olmalarıdır. Eğer Allah'a, peygambere ve O'na indirilene iman etmtş 
olsalardı, onları dostlar edinmezlerdi. Fakat onlardan birçoğu fasık kimselerdir" 
(Mâide, 78-61). 

Müfessirlerin ekserisi, yüce Allah'ın, bu âyet ile Ashab-ı sebt (cumartesi 
yasağına uymayanlar) ile, Mâide (Gökten inen sofra) ashabını kastetmiştir, 
demişlerdir. Cumartesi yasağına uymayanlar, Dâvud (a.s)'un kavmi olup, bunlar, 
Eyle halkıdır. Bunlar, Allah'ın A'râf süresinde de bahsettiği gibi, cumartesi günü 
balık tutmak suretiyle haddi aşınca, Dâvud (a.s): "Allah'ım, onlara lanet et ve 
onlan bir ibret vesilesi kıl..' dedi. Böylece onlar da maymunlar haline geldiler. 
Mâide ashabına gelince, bunlar da, o sofradan yeyip içip de, buna rağmen iman 
etmeyince Hz. İsa: "Allah'ım, onlara, Ashab-ı Sebt'e lanet ettiğin gibi, lanet et!" 
dedi. Böylece bunlar da domuzlar haline geldiler. Bunlar, içlerinde hiçbir kadın 
ve hiçbir çocuk bulunmayan beşbin kişi idiler. Alimlerden bazıları şöyle 
demişlerdir: Yahudiler: "Biz peygamber evlatlarıyız" diye övünüyorlardı. Bunun 
üzerine Cenâb-ı Hak, onların, peygamberlerin lisanlarıyla da lanetlenmiş 
olduklarına delâlet etsin diye, bu âyeti zikretmiştir. 

Şu da denilmiştir: Hz. Dâvüd ile Mz. İsa (a.s), Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
peygamberliğini müjdelemişler, O'nu tekzib edenleri de lanetlemişlerdi. Bu, 
Esamm'ın görüşüdür. 

Müteakiben Allah, buyurmuştur ki bu, "bu lanet, onların Allah'a isyan edip bu 
isyanda ileri gitmeleri sebebiyle olmuştur" demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu ma'siyet ve haddi aşmayı, "Onlar, yaptıkları 
herhangi bir fenalıktan, birbirini vazgeçilmiyorlardı" buyruğuyla belirtmiştir. Bu 
ifâdede geçen "Birbirini vazgeçirme tabirinin şu iki anlamı vardır: 

a) Cumhurun benimsediği görüşe göre bu fiil, nehy (nehyetmek) masdarının 
"tefâül" babıdır. (Tenahi) yani, "Onlar birbirlerini kötülükten nehyetmiyorlardf" 
demektir. İbn Mesüd (ra), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet 
etmiştir: "Kim bir topluluğun amelinden hoşnut olursa, o kimse onlardan olmuş 
olur. Her kim de, bir grubun sayısını, (kalabalığını) çoğaltırsa, o da onlardan 
olmuş olur." 

b) Bu kelime, (vazgeçmek, bitirmek) anlamındadır. Nitekim bir kimse bir şeyden 


vazgeçip kaçındığı zaman, denilir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Hakikaten yapmakta oldukları şey, ne kötü idi!" 
buyurmuştur. tabirinin başındaki lâm harfi, kasem lamıdır. Buna göre sanki 
Allah, "Zâtıma yemin ederim ki, hakikaten onların yapmakta oldukları şey ne 
kötü idi!" demiştir. Onların yaptıkları şey ise, günahlar irtikâb edip haddi aşarak 
düşmanlık yapmak ve emr-i maruf ve nehy-i münker yapmamaktır. 

Buna göre şayet, "Bir şey olup bittikten sonra, o şeyden vazgeçmek mümkün 
değildir. O halde Cenâb-ı Hak, ne diye onları bundan dolayı kınamıştır?" 
denilirse, biz deriz ki: 

Buna birkaç yönden cevap verilebilir: 

a) Bundan murad, "Onlar, yapmış oldukları bir kötülüğü tekrar yapmaktan, 
birbirlerini nehyetmiyorlardı" anlamıdır. 

b) "Onlar, yapmayı istedikleri, alet ve edavatını hazırladıkları bir kötülükten 
birbirlerini vazgeçirmiyorlardı." 

c) "Onlar, yapmış oldukları kötülükte ısrar etmekten Oo birbirlerini 
vazgeçirmiyorlardı." 

Daha sonra Allah "İçlerinden birçoğunu görürsün ki, kâfirlerle dostluk ederler" 
buyurmuştur, 

Bil ki Allah-u Teâlâ, ehl-i kitabın atalarını, yukardaki âyetlerde yer alan 
tabirlerle vasfedince, onlardan, Kur'ân'ın nüzul zamanında mevcut olanları da, 
kâfirleri ve putperestleri dost edinmeleri vasfıyla nitelemiştir ki, bundan murad 
Ka'b Ibn Eşref ve arkadaşlarıdır. Çünkü bunlar müşrikleri Hz. Peygamber'in 
aleyhine kışkırtmış ve onlara yardımda bulunmuşlardı. Biz bu hususu, "...diğer 
küfredenler için de, "Bunlar iman edenlerden daha doğru bir yoldadır" diyorlar" 
(Nisa, 51) âyetinin tefsirinde anlatmıştık. 

Daha sonra Allah, "Kendilerinin, yapıp gönderdiği şeyler, andolsun ki ne çtrkin 
şeylerdir" buyurmuştur ki bu, "onların, âhiret yurdunda, âhiretleri için takdim 
etmiş oldukları şey ne kötüdür" demektir. 

Allah, "Bu da, Allah'ın kendilerine gazap etmesi ve onların o azap İçinde ebedi 
kalıcı olmalarıdır" buyurmuştur. edatının başına geldiği cümle, mahallen 
merfüdur. Bu, senin tıpkı "Zeyd, adam olmak bakımından ne kötüdür!" demen 
gibidir. Bu cümlenin merfü oluşu, tıpkı misâlimizde ki Zeyd kelimesinin merfü 
oluşu gibidir. Misalimizdeki "Zeyd" kelimesinin merfu oluşu hususunda şu izah 
yapılmıştır. 

a) Zeyd kelimesi mübtedâ, J-4 ve kendisinde amel etmiş olduğu şey ise, 
kelimesinin haberidir. 

b) Zeyd kelimesinin, mahzüf bir mübtedânın haberi olmasıdır. Sanki o, deyince, 


ona, "Kimdir o?" denilmiş de, o da Zeyd, yani demiştir. 

Daha sonra, Allah: "Eğer Allah'a, peygambere ve ona indirilene İman etmiş 
olsalardı, onları dostlar edinmezlerdi. Fakafc onlardan birçoğu fasık kimselerdir" 
buyurmuştur ki bu, "Onlar, iddia ettikleri gibi eğer Allah'a, peygamberlerine, 
yani Musa'ya ve Tevrat'a, o Musa'ya indirilene inanmış olsalardı, müşrikleri dost 
edinmezlerdi" demektir. Çünkü müşrikleri dost edinmenin haram edilmesi hem 
Tevrat'ta, hem de Musa'nın şeriatında te'kid edilmişti. Şu halde, buna rağmen 
onlar bunu yapınca, onların maksatlarının Hz. Musa'nın dinini takrir etmek, 
yürürlüğe koymak olmayıp, bilakis onların maksatlarının riyaset ve makam 
olduğu ortaya çıkmış olur. Böylece onlar, bu riyaset ve makamı, güçlerinin 
yettiği her türlü yolla elde etme gayreti içine girmişlerdir. İşte bu sebepten dolayı 
Cenâb-ı Hak onları, "fasıklıkta" tavsif ederek, "Fakat onlardan birçoğu fasık 
kimselerdir" buyurmuştur. 

Bu hususta başka bir açıklama da, Kaffal'in yapmış olduğu şu izahtır: "Şayet, 
müşrikleri dost edinen o yahudiler, Allah ve Muhammed (s.a.s)'e iman etmiş 
olsalardı, o yahudiler o müşrikleri dost edinmezlerdi." Bu izah da güzel ve 
yerinde bir izah olup, âyette buna mâni olabilecek herhangi bir husus 


bulunmamaktadır. 1146] 
Müslümanlara En Fazla Düşmanlık Yahudilerden ve Müşriklerden Gelir 


"İnsanların, iman edenlere düşmanlık bakımından en şiddetlisi, andolsun ki 
Yahudilerle, Allah'a eş koşanları bulacaksın. Onların, iman edenlere sevgi 
bakımından daha yakınını da, andolsun, "Biz nasranileriz" diyenleri bulacaksın. 
Bunun sebebi şudur: Çünkü onlann içinde keşişler, rahipler vardır ve onlar, 
büyüklenmek istemezler" (Maide, 82). 

Bil ki Allah, ehl-i kitap olan yahudi ve hristiyanlarla ilgili olarak zikretmiş 
olduğu şeyleri zikredince, bu âyette de, yahudilerin müsiümanlara daha fazla 
düşman olduklarını belirtmiştir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak yahudileri, 
düşmanlık hususunda, müşriklerle eş tutmuş, hatta onların, düşmanlık 
konusunda müşriklerden de katı olduğuna dikkat çekmiştir. İşte bu sebepten 
dolayı da yahudileri müşriklerden önce getirmiştir. Yemin ederim ki, onlar 
gerçekten böyledirler. Hz. Peygamber (s.a.s)den de 'Iki Yahudi bir 
müsUimarılabaşbaşa kalmaya görsünler; onlar mutlaka o müslümara öldürmeye 


kastederler"(47İ dediği rivayet edilmiştir. H4S] 


Müslümanlara En Yakın Olanlar Kendini Dine Vermiş Hristiyanlardan 


Çıkar 


Allah Teâlâ bu âyette, hristiyanlann, yahudilerden daha yumuşak huylu okluğunu 
ve bu sebeple de müsiümanlara daha yakın olduğunu belirtmiştir. Burada iki 


mesele vardır; H49] 


Birinci Mesele 


İbn Abbas, Said İbn Cübeyr, Ata ve Süddi: "Bu âyetle Necaşi ve Habeşistan'dan 
Hz. Peygamber'e gelerek O'na iman eden kavmi murad edilmiştir. Müslümanlara 
düşmanlıkları apaçık iken bütün hristiyanlar murad edilmemiştir" demişlerdir. 

Diğerleri ise şöyle demişlerdir: "Yahudilerin inançlarına göre, dini bakımdan 
kendilerinden olmayan kimselere, hangi yol ve şartla olursa olsun, kötülük 
yapmak kendilerine farzdır.. Eğer, öldürmeye güçleri yeterse, öldürürler; 
yapamazlarsa, mallan gasbetmek, hırsızlık yapmak veyahut da çeşitli hile, tuzak 
ve desiseler kurarak bunu yapmaya çalışırlar.. Ama hristiyanlara gelince, onların 
inançları böyle değildir. Aksine onların dinine göre başkalarına eziyyet etmek 


haramdır. İşte bu iki millet arasındaki fark budur." L150) 
İkinci Mesele 


Bu iki millet arasındaki farkı izah etmekten maksat, Hz. Peygamber (s.a.s) 
nezdinde yahudilerin durumunu, (p'na 

vermiş oldukları keder ve üzüntüyü) hafifletmektir. O.kcJ kelimesinin başındaki 
lâm harfi, kasem lamı olup, mâna: "Yemin ederim ki, yahudi ve müşrikleri, 
mü'minlere düşman olmak bakımından insanların en katı ve şiddetli olanı 
bulursun... Biz sana, bu diretmenin ve bu isyanın, onların eskiden beri devam 
ettirdikleri örfleri olduğunu açıklayıp izah ettik.. O hâlde gönlünü onlara karşı 


serbest tut, onların hile ve tuzaklarına aldırış etme" demektir. 51 
Bu İki Millet Arasındaki Farklı Tutumun Sebebi 


Daha sonra Allah, bu iki millet arasındaki farklılığın sebebini izah etmek üzere: 
"Bunun sebebi şudur: Çünkü orüann içinde keşişler, rahipler vardır ve on/ar, 
büyüklenmek istemezler" buyurmuştur. Bu tabirle ilgili olarak da şu iki mesele 


vardır, L52] 


Birinci Mesele 


Bu farklılığın sebebi şudur: Yahudiler, dünyaya karşı çok şiddetli bir hırs ve 
tutku içindedirler. Bunun detili ise, 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Celalim hakkı için, sen onları (yahudüert) İnsanlardan (hatta) 
müşriklerden daha fazla (dünya) hayatına düşkün bulacaksın" (Bakara, 96) 
âyetidir. Allah, bu âyetinde yahudileri, dünyaya düşkün olma hususunda, âhireti 
inkâr eden müşriklere eş tutmuştur. Hırs, kötü ahlâkın kaynağı ve merkezidir. 
Çünkü dünyaya düşkün olan herkes, dünyayı elde etmek uğruna dinini terkeder 
ve her türlü haramı ve kötülüğü yapmaya yeltenir. Binâenaleyh muhakkak onun, 
bir mal veya bir makam elde eden herkese karşı düşmanlığı artar.. Hristiyanlara 
gelince onlar, pek çok işte dünyadan yüz çevirip ibâdete; riyaset tutkusunu, 
tekebbürü ve kendini yüksek görmeyi terketmeye yönelirler. Böyle olan herkes 
hiç şüphesiz ki, başkalarına haset etmez, onlara eziyyet vermez ve onlara 
düşmanlıkta bulunmaz.. Aksine Hakk'ı talep etmek hususunda yumuşak huylu 
olur ve o Hakk'a hemen boyun eğer. İşte bu konuda bu iki millet arasındaki fark 
budur ki, bu da Allah'ın: "Bunun sebebi şudur: Çünkü onların içinde keşişler, 
rahipler vardır ve onlar, büyüklenmek istemezler" buyruğu ile kasdedilendir. 
Burada, dini talep etme hususunda faydalı olan bir incelik vardır ki o da şudur: 
Hristiyanlann küfrü, yah udilerin kinden daha katı ve serttir. Zira, hristiyanlar 
ulühiyyette ve nübüvvet hususunda çekişirlerken, yahudiler sadece nübüvvet 
hususunda münakaşa etmişlerdir. Birinci durumun daha tehlikeli olduğunda bir 
şüphe yoktur. Hristiyanların, bu kadar katı küfürlerine rağmen, dünyayı talep 
etme konusundaki hırs ve tutkuları daha fazla olmayıp, aksine onların 
kalplerinde âhirete yönelik bir meyil ve arzu bulunduğu için, Allah Teâlâ onları, 
"onların, iman edenlere sevgi bakımından daha yakınını da, andölsun, "Biz 
nasranileriz" diyenleri bulacaksın tabiriyle onlara bir mevki vermiştir. Yahudilere 
gelince, onların küfürleri hristiyanlanr küfürlerinin yanında daha hafif olmasına 
rağmen, Allah onları rahmetinden kovmuş ve lanetin daha büyüğünü onlara 
göndermiştir. Bu ise sırf onların, dünyaya aşır düşkünlükleri sebebiyle olmuştur. 
İşte bu durum senin dikkatini, Hz. Peygambe (s.a.s)'in "Dünya sevgisi her 


günahın başıdır" L53] sözünü ne kadar doğru olduğu hakikatine çekmektedir. 
(154) 


İkinci Mesele 


kelimeleri, hristiyanlann başkanlarına verilen addır. Bu kelimelerin çoğulu.Urve 
İbnu'z Zübeyr şöyle demektedir: "Hristiyanlar, İncil'e yapacaklarını yaptılar ve 
ona, ondan olmayan şeyleri de soktular. Geriye onların âlimlerinden, hak ve din 
hususunda tek bir kişi kalmıştır ki, onun da adı "Kıssis" idi. Binâenaleyh, onun 
yolu ve dini üzere olan herkes"kıssis'dir. Kutrub da şöyle demektedir: kelimeleri 
Rümcada "âlim" mânasına gelir. İşte bu da, her iki dil arasında vaki olan bir 
muvafakattan ileri gelmektedir. Ruhban kelimesine gelince, bu tıpkı, râkib 
kelimesinin çoğulunun rükban (binicler); fâris kelimesinin çoğulunun fursân 
(süvariler) olması gibi, râhib kelimesinin çoğuludur. Bazıları da ruhban 
kelimesinin müfred olup, cemisinin ise rehâbin şeklinde geldiğini ve bunun tıpkı 
kurban (karabin) (kurban-kurbanlar) kelimeleri gibi olduğunu; aslının ise, 
"korku" mânasına gelen kelimesi olduğunu söylemişlerdir. 

İmdi şayet, Cenâb-ı Allah 'onlar hakkında onların ihdas ettikleri ruhbanlığa..." 


|Hadid,27)buyurduğu, Hz. Peygamberde, "İslam'da ruhbanlık yoktur"L! 531 
dediği halde Allah onları nasıl medhetmiş, övmüştür?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu, yahudilerin son derece sert ve katı olan tavırları, yolları mukabilinde olarak 
(nisbi) bir övgü ve medh olmuştur. Bu kadar bir övgüden, onun her halükârda bir 


övgü olması mânası çıkmaz.. [56] 
O Din Adamları Vahy Alâmetini Tanıyıp Ağlarlar 


"Peygambere indirileni dinledikleri vakit de Hakk'ı taradıklarından dolayı 
gözlerinin yaşta dolup taştığını görürsün onların. (Şöyle) derler: "Ey Rabbtmtz, 
iman ettik. Artık bizi (hakka) şahid olanlarla beraber yaz. Zaten biz, 
Rabbtmtzin bizi de salih kimseler arasına koymasını umup dururken ne diye 
Allah'a ve bize gelen hakikate iman etmeyelim?" İşte Allah, onların 
söylediklerinden dolayı alandan ırmaklar akan cennetleri kendileri oralarda ebedi 
kaim olmak üzere onlara mükâfaat olarak İhsan etti. Bu, iyi hareket edenlerin 
mükğfatıdır. O inanmayıp kâfir olanlara, Allah'ın âyetlerini Yalanlayanlara 
(gelince), onlar da o çılgın ateş ehlidirler" (Mâide. 83-86). 

Daha sonra yüce Allah, Peygambere indirileni dinledikleri vakit de, gözlerinin 
yaşla dolup taştığını görürsün" buyurmuştur, "dinlediler" fiilinde fail olan vâv 
zamiri, onlardan man eden kıssis ite ruhbanlara; ifadesindeki gizli zamiri 
Kur'ân'a râci olup, "peygambere" ifadesiyle de Hz. Peygamber kastedilmiştir. 
İbn Ab bas şöyle demektedir: Allah bu âyet ile Necaşi ve arkadaşlarını 
kastetmiştir. Bu böyledir, zira Cafer et-Tayyar, Necaşi ve arkadaşlarına Meryem 
süresini okumuş; bunun üzerine Necaşi, yerden bir saman çöpü alarak, "Allah'a 


yemin olsun ki, o, Allah'ın İncil'de buyurduğuna, (saman çöpünü göstererek) şu 
kadaretk bir ilâvede bulunmadı!" demiştir. Cafer et-Tayyar, okumayı bitirinceye 
kadar ağlamalarını sürdürmüşlerdir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "gözlerinin yaşla dolup taştığını görürsün" buyruğu ile ilgili 
olarak şu iki izah yapılmıştır: 

a) "Onların gözleri, taşıncaya kadar yaşlarla doldu" demektir. Çünkü kelimesi, 
kabın veya benzeri şeylerin içindeki, etrafından görülünceye kadar dolup 
taşmasıdır. 

b) Bu tabirle, onların iyice ağlamaları murad edilmiş, böylece de onların gözleri, 
âdeta dolup taşmış olarak tasvir edilmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "hakkı tanıdıklarından dolayı..."buyruğunun mânası, "Hz. 
Muhammed'e indirilen hakkı tanımalarından dolayı..." demektir. 

Buna göre eğer kelimesindeki ile Hak Teâlâ'nın ifadesindeki arasında ne fark 
bulunmaktadır? denilirse, deriz ki: Birinci harf-i cerri "ibtidâ-i gaye" içindir. 
Buna göre ifâdenin mânası, "Göz yaşlarının dolup taşması, önce Hakk'ı 
tanımaktan neşet etmiş ve bundan ötürü, bu sebeple olmuş..." demektir. İkinci 
ise, "teb'iz" içindir. Yani, "onlar Hakk'ın yani Kur'ân'ın bir kısmını tanımalarıyla 
yüce Allah onları ağlattt, artık onlar Hakk'ın tamamını tanısalardı kim bilir 


durum nasıl olurdu!.." demektir. HSH 
O Müminlerin "Ya Rab! Bizi de Şahitler İçinde Yaz!" Sözleri 


Allah Teâlâ'nın, "Onlar, "Ey Rabbtmiz, biz duyduğumuza iman ettik ve onun 
hak olduğuna şehâdet ettik.. O halde bizi de şahitlerle bareber yaz!" sözüne 
gelince, bu hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) Allah Teâl? bu ifâdeyle, Hz. Muhammed (s.a.s)'in Hakk'a şehâdet eden 
ümmetini kastetmiştir. Bu, "Böylece sizi vasat (orta) bir ümmet yapmışızdır; 
insanlara karşı şahidler olasınız., diye.." (Bakara. 113) âyetinden anlaşılmaktadır. 
b) Oo "Peygamberlerinden ve kullarının mü'minlerinden, "senin dışında ilâh 
olmadığına şehâdet edenlerle birlikte yaz!" demektir. 

"Zaten biz, Habbİmizin bizi de salib kimseler arasına koymasını umup dunıken 
ne diye Allah a ve bize gelen hakikate iman etmeyelim?" buyruğu ile ilgili şu iki 


mesele vardır; LL58] 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi ifadesi manasında olarak, hal olması itibariyle mahallen 


mansubtur. Bu tıpkı senin, "ayakta olarak.." demen gibidir. ifâdesinin başındaki 
vav harfi de, haliyye vâvıdır" demiştir. 

Buna göre şayet, "Birinci ve ikinci hâlin âmili olan kelime nedir?" denilirse, biz 
deriz ki: Birincisinin âmili, ifâdesindeki fiil manasına gelen lâm harfidir. Buna 
göre sanki, "Biz mü'min olmadığımız halde, eğer mü'min olmazsak, elimize ne 
geçer?" denilmek istenmiştir. İkincisinin âmili ise, bu fiilin mânâsıdır. Ancak ne 
var ki ikinci hal de birincisiyle mukayyettir. Çünkü sen, birinci hali aradan 
çıkarıp da dersen, bu tam bir söz olmaz. Yine kelimesinin kelimesinden hal 
olması da caizdir.. Şu anlamda ki; Onlar, kendilerinin Allah'ı birlememelerini, 
bununla beraber, salib kimselerle birlikte olmalarını yadırgamışlar, bunu 
yakıştıramamıslardır. Bu ifâdenin, "Bize ne oluyor ki, teslis akidesiyte, salih 
kimselerle birlikte bulunma arzusunu birleştiriyoruz!" mânasında olarak 


ifadesine atfedilmiş olması da caizdir. [159] 
İyilik ve İhsan Erbabının Amellerinin Karşılığı 


Âyetin takdiri, "Rabbimizin, bizi sâlih kavimlerle birlikte cennetine Rıdvan 
yurduna sokacağını umuyoruz"şeklinde ve ihsan Erttfmn Amelle™ Karşdığı 
dedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "O (Allah), mutlaka onlan, razı olacakları bir yere 
sokacaktır" (Hacc. 59) buyurmuştur. Fakat âyette bu hususun, malum olduğu için 
hazfedilmesi güzel ve yerinde olmuştur. 

Sonra Allahu Teâlâ, Allah onların söylediklerinden dolayı, altından ırmaklar 
akan cennetleri, kendileri için ebedi kalıcı olmak üzere, onlara mükâfaat olarak 
ihsan etti. Bu, iyi hareket edenlerin mükâfaatıdır. O inanmayıp kâfir olanlara, 
Allah'ın âyetlerini yalanlayanlara (gelince), onlarda o çılgın ateşin ehildirler" 


buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1160) 
Bu Ayet Sırf Sözden Ötürü Mükafat Verildiğini Bildiriyor, Bu Nasıl Olur? 


Âyetin zahiri, onların bu sevabı, sırf sözlerinden dolayı hakettiklerine delâlet 
etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ, "Söylediklerinden dolayı... mükâfaat olarak 
ihsan etti" buyurmuştur. Bu ise mümkün değildir. Çünkü sırf söz, 

sevabı gerektirmez. 

Alimler buna şu iki şekilde cevap vermişlerdir: 

a) Daha önce, onların vasfı olarak, "söylediklerinde ihlaslt oldukları" hususu 
geçmişti ki bu, "marifet" (bilme)dir. Bu da, Allah'ın "Hakk'ı tanıdıklarından 
(bildiklerinden)dolayı..." ifâdesi ile anlatılan husustur. Ma'rifet, ihlâs ile 


mükemmel bir bağlılık bulunup, sonra da bunlara söz eklenince, şüphesiz ki 
ıman kemâle ermiş olur. 

b) Atâ'nın rivayetine göre, İbn Abbas(r.a): "âyetteki "söylediklerinden dolayı..." 
ifâdesi ile, "istedikleri şeyden dolayı..." manası kastedilmiştir İstedikleri şey ise, 
onların, "Artık bizi (hakka) şâhtd olanlarla beraber yaz" şeklinde istekleridir. 


[161] 
Bu Ayet Fasık Mü’inin, Zamanı Gelince Ceneten Çıkacağını Gösterir 


Âyet, fâsık mü'minin cehennemde ebedî kalmayacağ delâlet etmektedir. Bunu şu 
iki şekilde izah ederiz: 

1) Hak Teâlâ, "Bu, muhsinlerin (iyi hareket edenleri mükâfaatıdır" buyurmuştur. 
Bu muhsin oluşun, mutlaJ-daha önce geçen marifet (hakkı tanıma) olması gere! 
Bu marifet de, âyetteki "hakkı tanıdıklarından (marifetlerinden) dolayı" ifâdesi 1 
"hakkı ikrar etme" mânasına gelen, "Allah, onların söylediklerinden dolayı... 
onlv mükâfaat olarak ihsan etti" ifâdesinden çıkartılmıştır. Durum böyle olunca 
işte I âyet, bu marifet ve ikrarın, o mükafâatı gerektirdiğini gösterir. Büyük 
günah sahibi 

olan mü'minin de bu marifet ve ikrarı vardır. Binâenaleyh bu mükafaatın, onun 
için de söz konusu olması gerekir. Büyük günah sahibinin, cennetten cehenneme 
gönderilmesinin söz konusu olmadığında icmâ vardır. Geriye, "Büyük günah 
sahibi, günahı nisbetinde cezalandırılır, sonra cennete gönderilir" demek kalır ki, 
ulaşılmak istenen netice de budur. 

2) Allah Teâlâ, "O İnanmayıp kâfir olanlara, Allah'ın âyetlerini yalanlayanlara 
(gelince), onlar da o çılgın ateşin ehlidirler" buyurmuştur. Bu âyetteki, "onlar da 
o çılgın ateşin ehlidirler" sözü, hasr mânası İfâde eder. Yani, "cehennemlikler 
başkaları değil, sadece bunlardır" mânasına gelir. Birşeyin ehli, eşi-dostu ve 
yârânı, ondan hiç aynlmayıp, hep onunla birlikte olan demektir. Binâenaleyh 
cehennem ehli olup, onunla devamlı birlikte olma halinin, kâfirlere has olmasını 
gerektirir. Bu sebeple bu âyet, cehennemde ebedi kalışın, günahkâr mü'minler 
için söz konusu olmadığına, işte bu iki bakımdan delâlet eden en güçlü 


delillerden olur, H621 


"Ey iman edenler, Allah'ın size helâl kıldığı tayyibâtı (temiz ve güzel şeyleri), 
haram kılmayın ve haddi aşmayın. Çünkü Allah haddi aşanları sevmez" (MAide. 
87). 

Bil ki Allah Teâlâ, yahudi ve hristiyanlara karşı fazlasıyla deliller zikrederek 


onlarla iyice münazara ettikten sonra tekrar ilahi hükümlerini açıklamaya 


dönerek onlardan bir kısmını şöylece bildirmiştir: [163] 
Mubah Kılınan Yiyeceklerden Yararlanıp Haddi Aşmayın 


Birinci çeşit, yeme-içme ve tayyibat (hoş ve leziz şeylerle) ilgili olan ahkâmdır. 
İşte bununla alakalı olarak "Ey iman edenler, Allah'ın size helal kıldığı tayyibâtı 
haram kılmayın" buyurmuştur. Bu hitapla ilgili birkaç mesele vardır: (64) 


Birinci Mesele 


"Tayytbât". "nefislerin arzu duyduğu, kalplerin kendisine meylettiği leziz ve hoş 
şeyler" demektir. Bu âyetin sebeb-i nüzulü ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), Osman ten Maz'Ün (r.a)'un 
evinde, ashabına uzun uzun Kıyameti anlatmış, onları inzar ve sakındırma 
hususunda çok söz söylemişti. Bunun üzerine ashab, dünyayı önemsememeye, 
güzel ve hoş yiyecek ve içecekleri kendilerine haram saymaya, gündüzleri hep 
oruç tutup, geceleri çokça namaz kılmaya, hiç yatmamaya ve uyumamaya, 
kendilerini hadım etmeye, eski püskü elbiseler giymeye ve yeryüzünde 
dolaşmaya niyetlenmişlerdi. 8u durum, Hz. Peygamber (s.a.s)'e ulaştığında O, 
onlara, 

' Ben, böyle bir şeyle emrolunmadım. Şüphe yok ki sizde nefislerinizin hakkı 
vardır. Binâenaleyh hem oruç tutun, hem İftar edin. Hem gece namazı kılın, hem 
uyuyun. Çünkü ben de hem namaz kılar, hem uyurum; hem oruç tutar, hem İftar 
ederim. Et ve et (iç) yağı yerim, hanımlarımın yanlarına vannm. Artık kim 
benim sünnetimden (yolumdan) yüz çevirir ise, o ben(im ümmetim)den değildir" 
buyurdu. 

İşte bu görüşe göre, bu âyet ile daha önceki âyetler arasındaki münasebetin şu 
şekilde olduğu ortaya çıkar: Allah Teâlâ, hristiyanları "Çünkü onların içinde 
keşişler, rahipler vardır" (mam, 82) diyerek medhetmiştir. Halbuki, dünyanın hoş 
ve leziz şeylerinden sakınmak, bu keşiş ve rahiplerin âdeti idi. Binâenaleyh 
Cenâb-ı Hak onları medhedince, bu medih, müslümanlara aynı şekilde hareket 
etme isteği vermişti. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, bunun peşisıra, 
müslümanlann kendilerinin aynı şey ile emrolunmadıklan anlaşılsın diye, bu 


isteği ve vehmi silecek olan bu âyeti getirmiştir. 1163) 


Allah Niçin Mubah Nimetlerden Yararlanmamızı İster? 


İmdi eğer, "Bu nehyin hikmeti nedir? Zira dünya sevgisi, insanların tabiatlarına 
ve kalelerine hâkimdir. Binâenaleyh insan lezzetli ve hoş şeylere dalınca, 
insanların o şeylere karşı meyli artar, arzusu büyür. Nimetler ne zaman böyle çok 
ve devamlı olur ise, insanın onlara karşı meyli ve arzusu da o nisbette kuvvetli 
ve büyük olur. Meylin kuvvet ve rağbeti artınca da, insanın dünyayı isteme hırsı 
artar ve dünyevi şeyleri elde etmeye iyice dalar. Bu ise, insanın marifetullah'a ve 
Allah'a itaata dalmasına, âhiret saadetlerini istemesine mâni olur. 

Fakat dünyanın leziz ve hoş şeylerinden yüz çevirmeye gelince; bu yüz çeviriş 
ne kadar mükemmel ve devamlı olur ise, insanın dünyaya meyli de o nisbette 
zayıflar ve azalır. Bu durumda da nefis, marifetullah peşinde koşmaya ve Allah'a 
hizmete zaman ve imkân bulur. Bu hususların, bu şekilde olduğu herkesçe 
malumdur. Durum böyle olduğuna göre Cenâb-ı Hakk'ın, mü'minleri 
(ruhbâniyyetten, dünyadan uzaklaşmaktan) nehyetmesindeki hikmet nedir?" 
denilir ise, buna şu şekillerde cevap verilir: 

a) Aşın ruhbanlık, hoş ve mubah lezzetlerden tamamen sakınma, uzuvların reisi 
durumunda olan kalbin ve beynin zayıflamasına sebep olur. Bu ikisi zayıflayınca 
da, tefekkür kabiliyeti zarar görür ve akıl karışır. En büyük mutluluğun ve 
Allah'a kurbiyyetin (yakınlığın) en büyüğünün, marifetullah olduğunda şüphe 
yoktur. Aşırı ruhbanlık, anlattığımız şekilde, böyle bir zarara sebebiyet verince, 
Cenâb-ı Hak bunu yasaklamıştır. 

b) Sizin zikretmiş olduğunuz şeyin neticesi şudur: Nefsin maddi ve leziz olan 
şeyleri elde etmekle meşgul olması, onun manevi mutluluklarla tam ve 
mükemmel olmasına mâni olur. Bu, zayıf olan nefisler hakkında kabul edilen bir 
husustur. Ama, ali ve kâmil nefislere gelince, bunların maddi işlerle meşgul 
olmaları, manevi mutluluklarla tam ve mükemmel olmalarına mani olmaz. 
Çünkü biz, nefislerin bazen zayıf olduğunu müşahede etmekteyiz. Şöyle ki bu 
nefis, her ne zaman bir işle meşgul olursa, o nefsin başka bir işle meşgul olması 
imkânsız olur. Nefis ne kadar güçlü olursa, bu durum da o nisbette mükemmel 
olur. Bu böyle olunca, işi sadece ruhbanlığa dökmek, bir tür zayıflığın ve 
kusurun delili olur. Mükemmellik, her iki tarafı da (dünyevi ve uhrevi tarafı) 
bihakkın yerine getirmede ve insanlar arasında bulunmadadır. 

c) Maddi lezzetleri bihakkın yerine getirmek isteyen kimsenin bundan maksadı, 
manevi lezzetleri bihakkın yerine getirmede yardım sağlamaktır. Çünkü bu 
kimsenin riyazeti ve mücâhedesi, bütün maddi lezzetlerden yüz çevirenin 
riyazetinden daha mükemmeldir. Çünkü nefsi kısmen tâate yöneltmek, onun 


(dünyadaki) pay ve hisselerinden yüz çevirmeden daha güç ve daha zordur. 
Binâenaleyh, böyle davranmadaki mükemmellik daha tam olmuş olur. 

d) Tamamen ruhbanlık, dünyanın harap olmasına, neslin inkıtâya uğramasına yol 
açar. Ama marifetullah'a, muhabbetullah'a ve tâate devam etmekle beraber, 
ruhbanlığı terkedip bırakmak ise, hem dünyanın hem de âhiretin mamur olmasını 
ifade eder. Böylece bu durum daha mükemmel olmuş olur. İşte bu konuda 
söylenecek sözün tamamı budur. 

2) Kaffâl'ın zikretmiş olduğu şu husustur: Allah Teâlâ bu sürenin başında 
"ahtâleri yerine getirin" (Mftkie. i) buyurmuş, böylece de haram kılınmış 
şeylerin helâl olmasını talep etmek caiz olmayacağı gibi, helâl kılınmış şeylerin 
de haram kılınmasının caiz olmayacağını beyan buyurmuştur. Araplar, Allah'ın 
haram kılmadığı hoş ve leziz şeyleri haram sayıyorlardı ki bunlar, "Bahire, 
Sâibe, Vasile ve Hâm" «tatlan verilen develerdir. Yüce Allah bu hususu hem bu 
sürede, hem de En'âm süresinde anlatmıştır. Zira onlar meyteyi, kanı ve bu ikisi 
dışında kalan şeyleri helâl addediyorlardı. Böylece Cenab-ı Hak, "Allah'ın helal 
kıldığını haram kılmamalarını; haram kıldığı şeyi de helal addetmemelerini" 
emretmiştir. Bu nedenle onlar, Allah'ın "Ey iman edenler, ahidlert yetine getirin" 


(mim», t) buyruğunun hükmüne dahil olmuşlardır. 160) 
Mübahları Haram Kılmanın Manası 


"Allah'ın size helâl kıldığı tayytbâtı (temiz ve güzel şeyleri) " buyruğunun şu 
mânalara gelmesi muhtemeldir: 

1) "Allah'ın size helâl kılmış olduğu şeyleri haram kılmayı ttikâd, inanç haline 
getirmeyiniz.." 

2) "Allah'ın size helâl kılmış olduğu şeyleri haram kılmayı lisânınızla ortaya 
koymayın." 

3) "Allah'ın helâl kıldığı şeylerden, haram kıldığı şeylerden kaçmanız gibi bir 
kaçışla kaçmayınız.." Bu üç mâna, itikad, söz ve amel manasına hamledil m iştir. 
4) "Fetvalarınızla, helâlleri başkalarına haram kılmayınız.." 

5) "Yemin veya nezretmek suretiyle, helâl olanları haram kılmayı iltizâm 
etmeyiniz.. (Bu mânada olmak üzere) bu âyetin bir benzeri de "Ey peygamber, 
Allah'ın sana helâl kıldığı şeyi., niçin haram ediyorsun?" frahrim. i» âyetidir. 

6) "Gasbedilen şeyleri, mülkünüze ayırdedilmesi mümkün olmayacak bir şekilde 
karıştırmayınız. Böyle olması halinde, hepsi de haram olur. Binâenaleyh bu 
karıştırmak, helâl olan şeyleri haram haline getirmenin sebebidir. Pis olan 
şeylerin temiz olan şeylere karışması halinde de hüküm aynıdır." 


Âyet bütün bu mânalara muhtemeldir. Âyeti bu mânaların hepsine birden 
hamletmek de uzak bir ihtimal sayılmaz. Allah en iyi bilendir. HSZ 


Haddi Aşmayınız 


Allah "ve haddi aşmayın. Çünkü Allah haddi aşanları sevmez" buyurmuştur. Bu 
buyrukla ilgili olarak şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, hoş ve temiz olan şeyleri haram kılmayı, bir haddi aşma ve bir 
zulüm kabul etmiştir. Böylece hükmüne, helâl ve hoş olan şeyleri haram 
kılmadan nehyetmek de dahil olsun diye, haddi aşmadan nehyetmiştir. 

b) Allah, hoş ve leziz şeyleri mubah kılınca, bunlardaki israfı da, "ve haddi 
aşmayın" hitabıyla haram kılmıştır. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın 
"Yeytn, İçin, İsraf etmeyin" (Artı. 31) âyetidir. 

c) Bu, "Allah size hoş ve leziz olan şeyleri helâl kılınca, sizler bu helâl 
kılınanlarla iktifa edip, bunları size haram kılınanların sınırına vardırıp da haddi 


aşmayın" demektir. [168] 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 

"Allah'ın size rızık olmak üzere verdiği şeylerden helâl ve temiz olarak yeyin. 
Siz, kendisine iman etmiş olduğunuz Allah'dan korkun" (Mftıde, 88) 
buyurmuştur. 


Bu hitapla ilgili birkaç mesele vardır: H69] 
Birinci Mesele 


Allah'ın "yeyin" sözü bir emir sigası olup, bu emrin zahiri vücüb ifâde 
etmektedir. Burada, bununla mübahlık ve helâl olmak mânası murad 
edilmemiştir. Şafii'nin arkadaşları, nafile ibâdetlere başlamakla onları kaza 
etmenin farz olmayacağı hususunda bu âyetle istidlal ederek şöyle demişlerdir: 
Âyetin zahiri, mutlak anlamda yemenin mubah olmasını iktizâ eder. Binâenaleyh 
bu ifâde, oruca başladıktan sonraki zamana da şamildir. Hülâsa bu yeme emri, 
sadece bazı durumlar ile sınırlanmış genel (âmm) kavramdır. Âmm sınırlandığı 


(tahsis edildiği) yerin dışında bir delil ve bir hüccettir. H70 


İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, 'helâl ve temiz olarak..." ifâdesinin yeme ile ilgili bir ifâde 
olması muhtemel olduğu gibi, yenilen şey ile de ilgili bir ifâde olması 
muhtemeldir. Bu sebeple birinci ihtimalin olması halinde, ifâdenin takdiri, 
"Allah'ın size rızık olarak vermiş olduğu şeylerden temiz ve helâl (bir yeyişle) 
yeyin" şeklinde; ikinci ihtimalin olması halinde ifadenin takdiri, "Helal ve hoş 
olan rızıktan yeyiniz.." şeklinde olur. Birinci takdire göre bu, Mu'tezHe'nin 
"Rızık ancak helâl olandır" şeklindeki görüşüne bir delildir. Bu böyledir, çünkü 
âyet bu takdire göre, Allah'ın rızık olarak verdiği her şeyi yemek hususundaki 
iznine, müsaadesine delâlet etmektedir. Allah ise, sadece helâl olanları yemeye 
müsaade eder. Binâenaleyh, rızık olan her şeyin helâl olması gerekir. 

İkinci ihtimale göre ise bu âyet, âlimlerimizin "Rızık bazan haram olabilir" 
şeklindeki görüşlerinin delilidir. Çünkü Allah Teâlâ, yeme iznini helâl ve hoş 
olan nzka tahsis etmiştir. Şayet rızık bazan helâlin gayrinden olmasaydı, böyle 


bir tahsis ve takyidin bir manası olmazdı. u71] 
Üçüncü Mesele 


Allah "Allah'ın size rızık olarak verdiği şeyleri yeyiniz" dememiş, ama "Allah'ın 
size nzık olmak üzere verdiği şeylerden yeyin" buyurmuştur. Buradaki harf-i 
cerri teb'iz ifâde eder. Buna göre, Cenâb-ı Hak sanki, "size verilenlerin bazısını 
yemekle iktifa edin; diğer kısımları da sadaka ve hayır yerlerine harcayın" 
demek istemiştir. Çünkü bu ifâde, israfı bırakmaya bir irşâd ve teşviktir. Bu, 


O'nun tıpkı, "...ve israf etmeyiniz" (Arat. 31) buyurması gibidir. (72) 
Dördüncü Mesele 


"Allah'ın size rızık olmak üzere verdiği şeylerden yeyin" buyruğu, Allah 
Teâlâ'nın herkesin rızkını tekeffül ettiğine delildir. Zira O, herkesin rızkını 
tekeffül etmemiş olsaydı, 'Allah'ın size rızık olmak üzere verdiği şeylerden 
yeyin" buyurmazdı.. Kişinin rızkını Allah tekeffül ettiğine göre, onu talep etmek 
hususunda aşırı davranmaması ve Allah'ın vaadine ve ihsanına güvenmesi 
gerekir. Çünkü Allah, vaadinden dönmeyecek derecede kerem sahibidir. İşte 
bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), "Dikkat ediniz! Allah'a saygılı olun ve 
(rızkınızı) talep etme hususunda güzel davranın (meşru yollardan sapmayın)" 


[173] buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'a saygılı olun" emri ise bu emri 
yerine getirme tavsiyesini pekiştirmektedir. Bunun peşinden gelen, "Kendisine 


iman etmiş olduğunuz" vasfi ise bu te'kidi daha da artırmaktadır. Çünkü Allah'a 
iman, O'nun insana çizdiği emirler ve yasaklar çerçevesi içinde kalıp, O'nu 


saymasını gerektirir. U74] 
Yemin Hakkında Hüküm 


Burada zikredilen hükümlerden İkincisi şu âyette yer alır: "Allah, sizi 
yeminlerinizdeki iağvden dolayı sorumlu tutmaz. Fakat kalbleriiüztn azmettiği 
yeminler yüzünden muaheze eder. Bunun da kefl&rett, ailenize yedirmekte 
olduğunuzun orta (derece)sinden on yoksulu doyurmak veya onları giydirmek, 
yahud bir köle azad etmektir. Fakat kim de bulamazsa, üç gün oruç tutması 
(lâzımdır). İşte bu, ahdettiğiniz vakit yeminlerinizin kef&retidtr. Yeminlerinizi 
muhafaza edin. Allah âyetlerini size böylece açıklıyor. Ta ki şükredesiniz" 
(MAide. 89). 

Biz, Allah Teâlâ'nın burada, kanun ve hükümlerinden birkaç nevi beyân ettiğini 
söylemiştik. Geriye, "Bu hükümle bundan önceki hüküm arasında hangi 
münasebet var da, böylece bu ikincisinin onun peşinden zikredilmesi güzel ve 
yerinde olmuştur?" diye sorulması kalmıştır. 

Buna göre biz deriz ki: Biz, önceki âyetin (Mâide. st, sebebi nüzulünün şöyle 
olduğundan bahsetmiştik: Sahabeden bazıları, yemeyi İçmeyi ve giymeyi 
kendilerine haram kılıp, ruhbanlığı tercih etmiş ve buna da yemin etmişlerdi. 
Allah onların bu tutumlarını yasaklayınca onlar: "Ya Resülallah, biz 
yeminlerimizi ne yapalım?" dediler. Bunun üzerine Allah bu âyeti gönderdi. 

Bil ki yemin-i lağvin ne olduğu hususundaki sözümüz Bakara süresindeki 
"Allah, yeminlerinizdeki iağvden dolayı sizi sorumlu tutmaz. Fakat kalbleriniztn 
azmettiği yeminler yüzünden muaheze eder" (Bakara, 225) âyetinin tefsirinde 
iyice açıklanmıştı. Dolayısıyla, bunu tekrarlamanın bir mânası yoktur. 

Sonra yüce Allah "Fakat kalblerinlzin azmettiği yeminler yüzünden muaheze 


eder" buyurmuştur. Bu cümle ile ilgili birkaç mesele vardır: 075] 
Kelimesinde Farklı Üç Kırata Göre Tefsirler 


Nâfi, İbn Kesir, Ebû Amr ve Asımın ravisi Hafs, elifsiz olarak kâf harfinin 
şeddesiyle Hamza, Kisai ve Asım 'm ravist Ebü Bekr, elifsiz olarak kâf harfini de 
şeddelemeksizin , İbn Amir ise, şeddesiz olarak elif ile şeklinde okumuşlardır. 

Vahidi şöyle demiştir:''Bir kimse, onu iyice kuvvetlendirip te'kid ettiğinde 
"Falanca yeminini (veya ahdini veya bağını) iyice kuvvetlendirip sağlamlaştırdı" 


denilir. ile kelimeleri aynı manadadır." 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki, -üt şeklinde okuyanların kıraati, aza da 
çoğa da elverişlidir. Nitekim "Zeyd. yeminini akdetti; onlar, yeminlerini 
akdettiler" denilir. 

Şeddeli okuyanlara gelince, bil ki Ebü Ubeyde, bu şekilde okumayı zayıf görmüş 
ve "Şeddeli okumak, tekrar ifâde eder. Bu sebeple şeddeli okumak, bir defa 
yapılan yeminden keffâretin sakıt olmasını gerektirir. Zira yemin tekrar 
etmemiştir" demiştir. 

Vahidi (r.h), buna şu iki şekilde cevap vermiştir: 

a) Alimlerden bazıları, şeddeli veya şeddesiz olan bu fiilin aynı manaya 
geldiğini söylemişlerdir. 

b) Farzet ki, bu tıpkı v'jml "kapılan sımsıkı kapadı" (Yusuf, 23) âyetinde okluğu 
gibi tekrar ifâde etsin!.. Ancak ne var ki bu tekrar, kişinin o yemini, hem kalbi 
hem de lisanıyla akdetmesiyle teşekkül etmiştir. Her ne zaman kalp ile lisânın 
arası birleştirilirse, tekrar mânası meydana gelmiş olur. Ama, yemini birisiyle 
akdedip, diğeriyle akdetmediği zaman ise, o kimse yeminini akdetmiş olmaz. 

Bu fiili "mufâele" babından elif ile okuyanlara gelince, bu, tıpkı "Allah ona 
afiyet verdi"; 'Nalini kırdım" ve "Hırsızı cezalandırdım" fiillerinde olduğu gibi, 
müşareket mânasını ifâde etmez. Böylece bu şekilde okumak da, fiili şeddesiz 


olarak okuma gibi olmuş olur. (176) 
İkinci Mesele 


Fiille beraber u masdar durumundadır (te'vil-i müfrede çıkar). Buna göre 
kelâmın takdiri, şeklindedir. HZH 


Üçüncü Mesele 


Âyet-i kerimede bir hazf bulunup, kelâmın takdiri, ya "Fakat Allah sizi, onları, o 
yeminleri bozduğunuz zaman, akdettiğiniz yeminler sebebiyle muaheze eder" 
şeklindedir. Böylece, onlar tarafından bilindiği için, muaheze etme zamanı (yani 
hazf edilmiştir. Veyahut da, "Fakat Allah sizi akdettiğinizi bozmanız sebebiyle 
muaheze eder" demektir. Bu takdire göre de bir muzâfın hazf! söz konusudur. 
Şafii'nin, yemin-i gamüs'un ketfâreti icap ettirdiğine dair bu âyetle ne şekilde 
istidlal ettiğini, Bakara süresinde zikretmiştik. [178] 


Yemin Keffareti 


Daha sonra Allah Teâlâ "Bunun da fceffilreff, ailenize yedirmekte olduğunuzun 
orta (derece)sinden on yoksulu doyurmak veya onları giydirmek yahut bir köle 
azâd etmektir" buyurmuştur. 

Bil ki âyet, keffaret-i yeminde farz olanın, herhangi birini seçmek serbest olmak 
kaydı ile, şu üç şeyden biri olduğuna delâlet eder. Eğer insan, bu üç şeyden birini 
yerine getirmekten âciz olursa, o zaman başka birşey farz olur ki bu da oruç 


tutmaktır, Bu Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1179) 
Birinci Mesele 


Kendisinde seçme (muhayyerlik) imkânı bulunan farz şudur: "İnsanın o üç 
şeyden herbirini tek tek ayrı ayrı yerine getirmesi farz olmadığı gibi, hepsini 
birden terketmesi de caiz değildir. Bu üç şeyden hangisini yerine getirirse, o 
mükellefiyetini yerine getirmiş olur." İşte bu üç kayıt bir araya geldiğinde, 
kendisinde seçme imkânı bulunan farz teşekkül etmiş olur. Fakihlerden, "Farz 
olan bunlardan biridir ama, belli biri değildir" diyenler vardır. Bu görüş şu iki 
manaya gelir: 

a) "Kişiye farz olan, bu üç şeyden birisini yapmasıdır, ama belli birisini değil." 
Bunun olması, aklen mümkün değildir. Çünkü aslında belli olmayan birşeyin, 
zâtı gereği var olması imkânsız olur. Böyle olan birşey ile de insan mükellef 
tutulmaz. 

b) "Kişiye farz olan, hem haddizatında, hem de Allah'ın ilminde belli olan bir 
şeydir. Ancak bu, onu yapana göre meçhuldür." Böyle olması da imkânsızdır. 
Çünkü birşeyin, bizzat kendisi Allah'ın ilminde farz olunca, onun terkedilmesi 
hiç bir şekilde caiz olmaz. Halbuki ümmet, başkasını yapması halinde, o işin 
terkedilebileceği noktasında ittifak etmişlerdir. Bu iki görüşü bağdaştırmak 
menfi ve müsbeti birleştirmek gibi olur ki bu, imkânsızdır. Bu hususta, sözün 


tamamı "usül-ü fıkıh"ta zikredilmiştir. [180] 


İkinci Mesele 


Şafii (r.h): "Her fakirin hissesinin, bir "müdd" HSL olduğunu ve bunun bir 


"menn" lH82] üçte ikisi miktarınca olduğunu söylemiştir ki bu, İbn Abbas (r.a), 
Zeyd İbn Sabit (r.a), Sâ'id İbn Müseyyeb, Hasan el-Basri ve Kasımın görüşüdür. 


Ebü Hanife (r.h) ise, her fakire verilmesi gerekenin, buğdaydan yarım "sa", 
diğer şeylerden ise bir "sa'" olduğunu söylemiştir. 

Şafii'nin delili şudur: Allah Teâlâ, fakiri doyurma hususunda, sadece "ailenize 
yedirmekte olduğunuz orta (derece)sinden..." tabirini kullanmıştır. "Orta 
(derece)sinden..." tabiri de, ya örf bakımından orta (normal) olan, ya da şer'i 
bakımdan orta olanı kastetmektedir. Bu durumda eğer örf bakımından orta olan 
şey kastedilmiş ise, bir "menn'"in üçte-ikisi miktarınca buğday, öğütülüp un 
haline getirildiğinde veya ondan ekmek yapıldığında, bu yaklaşık bir "menn" 
kadar olur. Bu da, bir İnsanın bir günlük azığı olarak çok açık ve net yeter. Yok 
eğer, bu ifâde ile şer'İ bakımdan bir "orta" nisbet kastedil m işse, bu hususta 
şeri'atta şu söyleyeceğimiz tek şeyin dışında, belli bir miktar belirtilmemiştir: 
Rivayet olunduğuna göre, Ramazan'da gündüz orucunu bozan kimseye, Hz. 
Peygamber (s.a.s), hiç bir miktar belirtmeksizin altmış miskini doyurmasını 
emretmiştir. Bunun üzerine o adam, "Ben, bu kadar şeyi bulamam" demiş. Daha 
sonra Hz. Peygamber (s.a.s)'e içinde onbeş sal yiyecek bulunan bir zembil 
getirdi. Hz. Peygamber (s.a.s), "Bunu yedir" dedi. İşte bu hâdise de, bir fakirin 
yiyeceği miktarın, bir "sa"ın dörtte biri olarak belirtildiğini gösterir ki bu, bir 
"müdd"dür. Bu kimseye, yemin kefareti "ailenize yedirmekte olduğunuz../ 
ifâdesi ile takyid edilmemiş (sınırlandırılmamış), mutlak "tasadduk etme" ifâdesi 
ile emredilmiştir. Binâenaleyh yemin keffâretinin miktarı, sadaka-i fıtra göre 
hesaplanır. Sadaka-i fıtrin miktarı ise, nass ile, bir müdd olarak değil, bir "sa' " 
olarak belirlenmiştir. 

Ebü Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: "Allah Teâlâ, "Ailenize yedirmekte 
olduğunuzun orta (derece)sinden" buyurmuştur. "Orta", "normal" demektir. 
İmâm Şafii (r.h)'nin söylediği husus ise, yeterli olan miktarın en düşüğüdür. 
Normal olan, katık ile olan yiyecektir. İbn Abbas (r.h)'dan da, "Bu, katığı ile 
birlikte bir müdd (yiyecektir)" dediği rivayet edilmiştir. Halbuki katığın kıymeti, 
ikinci bir müddün kıymeti kadar, hatta genellikle ondan daha fazla olur. 

Şafii (r.h) bu görüşe şu şekilde cevap vermiştir: Âyetteki, "ailenize yedirmekte 
olduğunuzun orta (derecesin)den" ifâdesi ile, muhtemelen miktar bakımından bir 
"orta" oluş kastedilmiştir. Çünkü bazı insanlar, gerçekten çok az yerler, bu 
gibilere tek bir ekmek yeter. Bazı insanlar da çok fazla yer, bu gibilere iki 
"menn" ekmek de kifayet etmez. Fakat genelde bir insana, bir "menn"e yakın 
miktardaki ekmek yeter. Ayetteki bu ifâde ile, kıymet bakımından bir "orta" oluş 
da kastedilmiş olabilir. Bu, ne şeker gibi pahalı, ne de kepek ve mısır gibi ucuz 
olmamalıdır. Normal (orta) olan, buğday, hurma, kuru üzüm ve ekmektir. Yine 
âyetteki bu ifâdeden maksadın, lezzet ve hoşa gidiş bakımından "orta olan 


birşey" olması da muhtemeldir. Lafız, bu iki şeyden herbirine muhtemel olunca, 
biz deriz ki: Şu iki sebepten ötürü, bu lafzı daha önce söylediğimiz mânaya 
halmetmek gerekir: 

1) Keffâret için yedirmede, katık, icmâya göre farz değildir. Bu durumda geriye, 
lafzı, yemeğin miktarı bakımından bir orta oluş mânasına hamletmek kalır. 

2) Bu miktar, yakin (kesin) olarak farzdır. Bundan fazlası ise, şüphelidir Çünkü 
bu ifâdede, o fazlalığa delâlet eden birşey yoktur. Bundan dolayı biz kesin olanı 


farz saydık, şüpheli olanı bıraktık. Allah en iyi bilendir. [183] 
Keffaret Olarak Verilen Şeyde Temlik Meselesi 


Şafii (r.h): "Bu hususta farz olan, o yiyeceği fakirin kendisine verip, onun matı 
haline getirmektir'I dediği halde; Ebü Hanife (r.h): "O kimse, sabah veya akşam 
on fakiri doyurur ise, bu caizdir" der. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: "Keffârette farz olan, yedirmek, giydirmek ve köle 
azâd etmekten birisidir. Sonra biz "giydirme"de, temlikin (yani giydirilecek 
şeyin verilip, fakirin mülkü haline getirilmesi) hususunda ittifak halindeyiz. 
Binâenaleyh, "yedirmede" de temlikin vacip olması gerekir." 

Ebü Hanife (r h)'nin delili ise şöyledir: "Âyet, bu hususta "doyurma"nın farz 
olduğuna delâlet eder. Fakirleri sabah veya akşam yedirmeye de "doyurma" 
denir. Bunun delili, "(Onlar, yemeğe olan) sevgilerine rağmen, yoksulu, yetimi 
ve esiri doyururlar" (insan, e) âyeti ile, bu âyetteki, "ailenize yedirmekte 
olduğunuzun orta (derece)sinden on yoksulu doyurmak" ifadesidir. Halbuki 
aileyi yedirmek, "temlik" (yani onları yiyeceğe mâlik kılmak) sureti ile değil, 
yene imkânı sağlamak suretiyledir. Yineörfte, birisi fakirlere yiyecek verip, 
onlara yeme imkânı sağladığında, "Falan fakirleri doyuruyor" denilir. Cenâb-ı 
Hakk'ın "doyurma"yı emrettiği sabit olduğuna göre, bunun (yani yeme fırsatı 
sağlamanın) yeterli olması gerekir." 

Şafii (r.h) bu görüşe şöyle cevap vermiştir: "Bu keffârette farz olan, ya bir müdd 
miktarınca yiyecektir veya daha fazlasıdır. Sabah veya akşam fakirlere yedirilen 
şey, bazan bu miktardan az olabilir. Binâenaleyh bu durumda kişi, bu 
mükellefiyetten yakını (kesin) olarak kurtulmuş olmaz. Allah en iyi bilendir. 


[184] 
Keffarette Doyuma ve Giydirmenin Nasıl Olacağı 


Şafii (r.h): "Bu hususta, ancak on ayrı fakiri doyurmak yeterli olur" demiş; Ebü 


Hanife (r.h) ise: "Bir kimse aynı fakiri, on gün (övün) yedirse, bu yeterli olur" 
demiştir. Şafii (r.h)'nin delili şudur: Bu gibi konular mânası akılla anlaşılamayan 
"ta'abbüd" (kulluk) esasına dayanır. Böyle olan herşeyde, nassın (âyetin) gelişine 


dayanmak gerekir. 185) 
Beşinci Mesele 


"Kisve" Arapça'da, "libâs" (elbise) demektir. Libâs ise, giyilen herşeydir. 
"Keffâret" için yeterli olan kisve, kendisine "kisve" denilebilecek şeyin en azıdır. 
Bu en az miktar da, izâr (gibi belden aşağıyı örten elbiseler) veya cübbe (manto- 
palto) veya gömlek veya pantalon veya sarık veyahut da bir başörtüsüdür. 
Bunların her biri, bir fakir için bir kisve (giydirmedir. Bu, İbn Abbas (r.a), Hasan 


el-Basri ve Mücâhld'in görüşü olup, İmâm Şafii (r.h)'nin de mezhebidir. (186) 
Köle Azadı ve “Rakabe” Tabirinin Menşei 


Âyette bahsedilen, "bir rakabe (boyun) âzad etmek" tabirinden maksad, 
kölenin tamamını âzad etmektir. Rivayete göre bu mecazi kullanışın dayanağı 
şudur: Araplar, ellerindeki esirlerin ellerini bir iple esirin boynuna bağlarlardı. 
Bu sebeple, esir salıverilmek istendiğinde bu ip çözülürdü. Bundan dolayı, o ipi 
çözmek, "fekkü rakabe" (boynu çözmek) diye ifâde edilmiştir. Daha sonra da bu 
tâbir, kölenin azadı mânasında, mecazen kullanılmıştır. Zahirilere göre, keffâreti 
yerine getirmek için, her türlü köle azad edilebilir. Şâffı (r.h)'ye göre ise, keffâret 
için yeterfi olabilecek kölenin, mü'min olması şartı ile, iş yapmasına mani olacak 
kusurlardan salim olması gerekir. Bu kölenin, küçük veya büyük, erkek veya 
kadın olması farketmez. Yine Şafii'ye göre hiçbir keffârette, kâfir olan kölenin 
ve mükâtebll871 olan kölenin âzâd edilmesi ve insanın kendi yakını olan bir 
köleyi satın alıp âzâd etmesi caiz olmaz. Biz bu meseleleri, Zihâr âyetinin 
(Mucâd.ie. 1 -4) tefsirinde zikrettik, LL88] 


Köle Azadı Daha Değerli İken Niçin Sonda Zikredildi? 


Birisi şöyle diyebilir: "Hiç şüphesiz köle âzad etmek daha faziletli iken, âyet-i 
kerimede "fakirleri doyurma"nın daha önce zikredilmesinin hikmeti nedir?" 
Buna karşı biz deriz ki: Bunun şu sebepleri olabilir: 

a) Böyle olmasından maksad, keffâretin, bir sıraya göre 


değil, muhayyerlik (herhangi birini seçmeye) göre vacip olduğuna dikkat 
çekmektir. Çünkü eğer keffâret, bir tertip (sıra) üzere vacip olsaydı, bunlardan en 
ağırından başlanması gerekirdi. 

b) Yedirilecek şey, elde edilme bakımından en kolay olandır. İşte bundan dolayı, 
önce "doyurma" işi zikredilmiştir. Yine bundan maksad, Allah'ın tekliflerinde, 
kullarına kolay ve hafif olant gözettiğine dikkat çekmektir. 

c) Doyurmak, daha faziletlidir. Çünkü fakir hür, bazan yiyecek bulamayabilir ve 
orada kendisine yiyecek verecek bir kimseyi elde edemeyebilir. Böylece de bir 
darlığa düşebilir. Fakat köleye gelince, onu doyurmak ve giydirmek, efendisine 


farzdır. H89] 


Bunları Yapamayan Üç Gün Oruç Tutar 


Daha sonra Allah Teâlâ "Fakat kfm de bulamazsa, üç gün oruç tutması 


(lâzımdır)" buyurmuştur. Bu hüküm ile ilgili birkaç mesele vardır: (190) 
Birinci Mesele 


Şafii (r.h): "Yanında (elinde) bir günlük ve gecelik çoluk-çocuğunun ve 
kendisinin yiyeceği ite, on fakiri doyuracak kadar fazla yiyeceği bulunan 
kimsenin, kefâretini "fakirleri doyurmak" suretiyle yerine getirmesi gerekir. Eğer 
o kimsenin elinde bu kadar yiyeceği yoksa, ancak o zaman keffâretini oruçla 
yerine getirmesi caiz olur" demiştir. Ebü Hanife (r.h) ise: "Elinde, kendisine 
zekât düşmeyecek kadar bir malı bulunan kimsenin, keffaret için oruç tutması 
caizdir" demiş ve böylece kendisine zekât farz olmayan kimseyi, "mal 
bulamayan kimse" saymıştır. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: Allah Teâlâ, oruç tutabilmeyi, âyette bahsedilen üç 
şeyin bulunmaması şartına bağlamıştır. Şarta bağlı olan şey, şart bulunmadığı 
zaman bulunmaz. Binâenaleyh bu üç şey bulunduğunda, kişinin oruç tutmasının 
caiz olmaması gerekir. Biz, kişinin bir gün ve bir gecelik olmak üzere, hem 
kendi hem de çoluk çocuğunun yiyeceğini bulması halinde, bu esasla amel 
etmedik. Çünkü bir kimsenin yanında bu kadar miktar malın bulunması, âdeta 
kendisine zaruri olarak ihtiyaç duyulan bir şey gibidir. Yine biz, şeriatta, kişinin 
kendisiyle başkasına ait olan hak hususunda bir çelişki meydana geldiğinde, 
kişinin kendisinin hakkının ön plana alınmasının vacip olduğunu görmekteyiz. 


Binâenaleyh âyetle, bu durumun dışında amel edilmesi gerekir. H91] 


İkinci Mesele 


Şafii (r.h), iki görüşünün en sahih olanında, "bu kimsenin ister ard arda, isterse 
ayrı ayrı günlerde olmak üzere, üç gün oruç tutması gerektiğini" söylerken, Ebü 
Hanife (r.h), "bu kimsenin peşpeşe üç gün oruç tutmasının farz olduğunu" 
söylemiştir. 

Şafii'nin delili şudur: Allah Teâlâ, üç gün oruç tutmayı farz kılmıştır. Ayrı ayrı üç 
gün oruç tutan kimse, üç gün oruç tutmuş demektir. Binâenaleyh, bu kimsenin 
borcunu edâ etmiş olması gerekir. Ebü Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: Gerek 
Übeyy İbn Ka'b'tn gerekse İbn Mesudun, âyetin bu kısmını "Peşpeşe üç gün oruç 
tutması (lâzımdır)" şeklinde okudukları nakledilmiştir. Onların kıraatleri, 
kendilerinden yaptlan rivayetlerden gerilkalmaz,farklı değildir. 

Buna şöyle cevap verilir: Şazz kıraat kabul edilmez. Çünkü, eğer şazz kıraat 
Kur'ân olsaydı, mütevâtir olarak nakledilirdi. Zira biz, Kur'ân hakkında, O'nun 
müteva-tir olarak nakledilmemiş olmasını caiz görürsek, Rafızilerin ve 
mülhidlerin Kur'ân hakkındaki ta'n ve tenkidlerini bir nevi benimsemiş oluruz.. 
Bu ise bâtıldır. Binâenaleyh biz, şazz kıraatin merdud olduğunu anlamaktayız. 
Dolayısıyla bu kıraat hüccet olmaya elverişli değildir. Bir de ramazan orucunun 
kazasında peşpeşe tutmak gerekmediği halde, Übeyy İbn KAb'tn, âyetin o 
kısmını (Bakara im) şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. Hanefiler buna şöyle 
cevap vermişlerdir: Hz. Peygamberden rivayet edildiğine göre, bir atlam Ona. 
Üzerimde, ramazandan tutmadığım günler, oruçlarım var; onları ayrı ayrı 
günlerde kaza edeyim mi?" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Söyte 
bakayım; E#er ö/r borcun olsa ve sen de kısım kısım ödeşen. O verdiğin para, 
borcunu ödemene yeterli olmaz mı?" dedi. Adam da, Evet, cevabını verdi. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah, insanlardan daha çok atfeden ve 
kolaylık gösterendir" dedi. 

Biz deriz ki, bu hadis her ne kadar ramazan orucuyla ilgili bir soruya cevap 
olarak vaki olmuş ise de, bunun lafzı umumidir; bunun bir illet oluşu da bütün 
oruçlar hakkında umumidir. Usül-i fıkıhta, "sebebin hususiliğine değil, lafzın 
umumiliğine itibar edilir" şeklinde bir kaide bulunmaktadır. Binâenaleyh bu, 
mevzümuzla ilgili olarak da, bu orucun ayrı ayrı günlerde tutulabileceğine 


delâlet eden delillerin en kuvvetlilerinden birisi olmuş olur. [192] 


Üçüncü Mesele 


Bir kimse yaptığı iki yeminden dolayı altı gün oruç tutsa, ister bu iki üçten birini 
yaptığı iki yeminden biri için tayin etsin, isterse etmesin; tuttuğu bu oruç keffâret 
için yeterli olur. Bunun delili şudurAllah Teâlâ o kimseye üç gün oruç tutmasını 
farz kılmıştır. O kimse de bunu yapmıştır. Binâenaleyh, sorumluluktan kurtulmuş 
olması gerekir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "işte bu, ahdettiğiniz vakit yeminlerinizin kefaretidir" 
buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın 18) "Bu" ifadesi,-âyette bahsedilen doyurma, 
giydirme ve köle azad etme gibi hususlara işarettir. Yani, "Yukarda bahsedilen bu 
şeyler, yemin edip de yemininizi bozduğunuz zaman, yeminlerinizin 
keffâretidir." Çünkü keffâret, sırf yemin etmekle vacip olmaz. Ancak ne var ki, 
"yemini bozmak" tabiri, kelâmın ona delâleti sebebiyle âyet-i kerimede 
zikredilmemiştir. Bu tıpkı, "Artık sizden kim hasta, yahud sefer üzerinde olursa, 
tutamadığı günler sayısınca başka günlerde (tutar)" (Bakara, 184) âyetinde 
olduğu gibidir. Yani, takdirinde olup, "...yolcu olup orucunu da yerse" kısmı, 
sözün delâleti ile anlaşılmaktadır. 

Şâfi bu âyete tutunarak yemini bozmadan önce keffâret vermenin caiz olduğunu 
belirtmiş ve şöyle demiştir: "Âyet, sayılan bu üç şeyden her birinin, yemin 
edildiği zaman, yeminin keffâreti olduğuna delâlet etmektedir. Binâenaleyh bir 
kimse yemin edip de yeminini bozmadan önce bu üç şeyden birini yerine 
getirdiğinde, o kimse yeminin keffâretini yerine getirmiş olur. Durum böyle 
olunca da, o kimsenin sorumluluktan kurtulmuş olması gerekir." Şafii sözüne 
devamla şöyle demiştir: "Yüce Allah'ın sözünde bir nükte vardır ki o da, yemin 
etmeden önce keffâret vermenin caiz olmayacağına, ama yemin edip de yeminini 
bozmadan önce bunun caiz olacağına dikkat çekmektir." 

Daha sonra Allah Teâlâ, "yeminlerinizi muhafaza edin" buyurmuştur. Bu 
hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bundan murad, "Az yemin ediniz; çok yemin etmeyiniz" mânâsıdır. Nitekim 
şair Kuseyyir şöyle demiştir: 

"O, az yemin eden, yemininde duran ve kendisinden daha önce bir yemin sadır 
olmuşsa, onu yerine getirendir..." 

Binaenaleyh şairin kendisinden daha önce yemin sadır olmuşsa" ifadesi, onun 
"yemininde duran" sözünün, kendisi tarafından kendisini yemin etmemekle 
vasfettiğine delâlet etmektedir. 

b) "Yemin ettiğiniz zaman keffâret vermeye ihtiyaç duymayasınız diye, 
yeminlerinizi bozmayınız, onları muhafaza ediniz" demektir. Bu ifâde her iki 
mânaya da muhtemeldir. Ancak ne var ki ikinci ihtimal Hz. Peygamber'in "Kim 
bir şeye yemin eder de, yeminine aykırı davranmanın daha hayırlı olduğunu 


görürse, bu daha hayırli olanı yapsın, sonra da yeminini (bozmuş olmasından 


dolayı) kefaretini versinL123| hadisiyle tahsis edilmiştir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah âyetlerin size böylecre afik/iyor. Tâ ki 
şükredesiniz.." buyurmuştur ki, bunun manası gayet açık olup, bu cümlede 


geçen ile alakalı sözümüz de birkaç defa geçmişti. [194] 
Müskirat, Kumar, Şans Oyunları Hakkında 


"Ey İman edenler, içki, kumar, (tapmaya mahsus) dikili taşlar, fal okları ancak 
şeytanın amelinden birer pisliktir. Onun İçin bundan kaçının ki kurtuluşa 
eresiniz" (MAtcto. 90). 

Bil ki bu, burada zikredilen hükümlerin üçüncü çeşididir. Bu âyetin, kendinden 
önceki ifâdelerle münasebeti şu şekildedir: Allah daha önce, "Ey iman edenler, 
AUah'm size helâl kıldığı o en temiz ve güzel şeyleri (kendinize) haram 
kılmayın. Haddi aşmayın. Çünkü Allah haddi aşanları sevmez. Allah 'm size 
rızık olmak Üzere verdiği şeylerden helâl ve tertemiz olarak yeyin" (Mâide, 87- 
88) buyurmuştur. Daha sonra, nefse hoş gelen şeylerden birisi de içki ve kumar 
olunca, pek yerinde olarak bu ikisinin, helal olanlar sınıfından olmayıp, aksine 
haram kılınmış şeyler cümlesinden olduklarını beyan etmiştir. 

Bil ki biz, Bakara süresinde hamr ve meysir kelimelerinin ne demek olduğunu 
anlatmıştık. Bu sürenin başında "dikili taşlar üzerinde boğazlanan (hayvanlar), 
fal oklanyla kısmet aramanız..." (Mâkte. 3) âyetini tefsir ederken ensâb ve ezlâm 
kelimelerinin ne demek olduklarını da zikretmiştik. Binâenaleyh, meseleye iyice 
vâkıf olmak isteyen herkes buralara müracaat edebilir. 

Hamr kelimesinin neden iştikak ettiği hususunda şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) İçki, aklı bürüyüp, ona karışarak onu örtüp gizlediği için hamr adını almıştır. 
b) İbnu'l-A'râbi, bu tabirin "kokusu değişti" anlamını ifâde eden "Terkedildi de, 
böylece de kokusu değişti" deyiminden alındığını söylemiştir. 

Meysir kelimesi, "Arapların, kesilecek develer hakkında oynamış oldukları 
kumarları idi. Ansab kelimesi, onların dikip de ibâdet ettikleri ilâhlarıdır. Ezlam 
kelimesi ise, üzerinde "hayır" ve "şer" kelimelerinin yazılı olduğu fai oklarıdır. 
Bil ki Allah Teâlâ bu dört kısmı şu iki sıfatla nitelemiştir: 

a) Rics (pislik, murdar) ifadesiyle. Arapça'da rics kelimesi, pis ve çirkin sayılan 
amellere verilen isimdir. Nitekim bir kimse bir kötü iş yaptığında, denilir. Bu 
kelimenin aslı, râ harfinin fethasıyla olan recs kel i meşindendir ki, bu da 
"şiddetli ses" anlamına gelir. Nitekim, gök gürültüsünün sesi çok şiddetli olduğu 
zaman, denilir. Binâenaleyh rics çirkinlikte doruk noktaya ulaşmış ve derecesi 


çok kuvvetli olan "amel" anlamına gelmiş olur. 

b) "şeytanın amelinden" sıfatı. Bu da onun, bir rics (pislik) olmasını 
tamamlamaktadır. Çünkü şeytan, kâfir olduğu için necis ve pistir; kâfir de 
necistir. Zira Allah "Müşrikler ancak bir nedstfr " (Tevbe, 28) buyurmuştur. Pis 
olan, ancak pis olan şeylere davet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Kötüler (kadınlar 
veya sözler) kötüleredir" (Nur, 26) buyurmuştur. 

Yine, şeytana izafe edilen her şeyin bu izafe edilişi, o şeyin çok aşırı derecede 
çirkin olduğuna delâlet eder. Nitekim Allah, "Bunun üzerine (Musa) onu bir 
yumruk vurup öldürdü. "Bu, dedi, şeytanın İşindendir" (Kasas, 15) buyurmuştur. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak bu dört şeyi, belirttiğimiz bu iki sıfat ite vasfedince, 
Wyrti 'ondan kaçının" buyurmuştur. Yani, "..ondan uzak olunuz, bir taraf 
olunuz" demektir. 

Hak Teâlâ'nın emrindeki hâ zamirinin, neye râci olduğu hususunda da şu iki 
izah yapılmıştır: 

a) Bu rics (pislik, murdar) kelimesine râcidir. Bu kelime de, zikredilen dört şeye 
şamildir. Binâenaleyh, "kaçının" emir, hepsini kapsamış olur. 

b) Bu zamir, mahzüf bir muzâfa râcidir. Buna göre sanki, "içki ve kumarın 
durumu veya bunların alınıp kullanılmaları veyahut da buna benzer haller 
ancak..." denilmek istenmiştir. Bundan dolayı da Allah "şeytanın amelinden birer 


pisliktir" buyurmuştur. 195) 


İçkinin Kin ve Düşmanlık Doğurması 


"Şeytan içkide ve kumarda, ancak aranıza düşmanlık ve kin düşürmek, sizi 
Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak İster. Artık siz vazgeçtiniz değil mi?" 
(Mâlda, 91). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, bu şeylerden kaçınılmasını emredince, bunlarda iki türlü 
kötülüğün olduğunu zikretmiştir: 

a) Dünyevi kötülük olup şöylece beyan buyurulmuştur: "Şeytan İçkide ve 
kumarda, ancak aranıza düşmanlık ve kin düşürmek ister." 

Bil ki düşmanlık ve kinin ne şekilde olacağını önce içki, sonra da kumar 
yönünden açıklayacağız. 

İçkiye Gelince: Bil ki, içki içen kimse hakkında görünen şudur ki, o içkiyi bir 
grupla birlikte içmektedir ve içmedeki maksadı ise, arkadaşları ile eğlenmek ve 
onlarla sohbet edip konuşarak neşelenmektir. Binâenaleyh onun bu beraberlikten 
gayesi, dostluk ve ülfeti kuvvetlendirmektir. Ancak ne var ki çoğu kez bu durum, 
tersine döner. Zira içki aklı alır. Akıl zail olup gittiğinde ise, aklın hiçbir 
direnmesi olmaksızın, şehvet ve gazap insanı hakimiyetine alır. Bunların insana 
hâkim olması ile de, bu dostlar arasında çekişme ve tartışma meydana gelir. Bu 
çekişmeler çoğu zaman döğüşe, katilliğe ve çirkin sözler söylemeye sebebiyet 
verir. Bu da, en şiddetli bir düşmanlık ve kin doğurur. Bundan ötürü şeytan 
(devamlı olarak), içki içmek için biraraya gelmenin, ülfet ve muhabbeti 
kuvvetlendireceği düşüncesini teşvik eder ve güzel gösterir. Durum âhirette de 


tersine döner ve orada da düşmanlık ve kinin en şiddetlisi meydana gelir. [196] 
Kumarın Kin ve Düşmanlık Doğurması 


Kumara Gelince: Bunda, muhtaç kimseler için bir genişlik ve zenginlik söz 
konusu olmasına karşılık, mal sahibi (zengin) kimseler için de mallarını yitirme 
ve fakirliğe düşme söz konusudur. Çünkü insan kumarda bir defa yenildiği 
zaman, bu durum onu, artık bundan sonra çoğu kez kazanırım ümidi ile, kumar 
oynamayı sürdürmeye davet eder. Bazan umduğuna ulaşamaz, öyle olur ki elinde 


hiç bir şeyi kalmaz ve artık sakalı HIZ, ailesi ve çocukları üzerine kumar 
oynamaya başlar. Şüphe yok ki bundan sonra o kimse fakir ve muhtaç bir hale 
düşer, kendisini yenenlerin en şiddetli düşmanlarından birisi olur. İşte bu 
bakımdan, içki ve kumarın, insanlar arasında düşmanlık ve kinin tahrik edilip 
kızıştırmasının, iki büyük sebebi olduğu ortaya çıkar. Hiç şüphe yok ki 


düşmanlık ve kinip çok şiddetli olması, bazan karışıklık ve fitne gibi çok kötü 
durumlara sebebiyet verebilir. Bütün bunlar ise, cemiyetin menfaatlerine aykırı 
olan şeylerdir. 

Eğer, "içki ve kumar kelimeleri niçin, daha önceki âyette "dikili taşlar" ve "fal 
okları" ile HrHfcte zikreditdiği halde, bu âyette, sadece bu ikisi zikredilmiştir?" 
denilir İM, biz deriz ki: "Bu Ayet, "Ey iman edenler, içki, kumar, dikili taşlar ve 
fal okları..." de delâlet ettiği gibi, mü'minlere hitapdır. Bundan maksad ise, 
onları İçki ve kumardan nehyetmek ve bu dört şeyin çirkinlik ve kötülük 
bakımından birbirine yakın olduğunu ortaya koymaktır. İşte bu âyetten maksad, 
içki ve kumardan nehyetmek olup, içki ve kumarın çirkinliğini iyice belirtmek 
için, Hak Teâlâ bu kelimeleri, "dikili taşlar (putlar)" ve "fal okları" kelimeleri ile 


birlikte zikredince, bu âyette sadece içki ve kuman zikretmiştir. 28] 
İçki ve Kumarın Dine Zararı 


b) İçki ve kumarda bulunan iki çeşit kötülük, dini bakımdan olanlardır ki bu da, Ayette 
"sizi Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak ister" buyruğu ile anlatılmıştır. Biz 
deriz ki: İçki içmenin, insanı Allah'ı zikretmekten alıkoyması hususu oldukça açıktır. 
Çünkü içki içmek bir neş'e ve bedeni bir haz doğurur. Nefis bedeni lezzetlere ve 
nazlara daldığı zaman, Allah'ı anmayı unutur. Kumarın, Allah'ı zikirden ve namazdan 
alıkoyucu olması da böyledir. Çünkü kişi kumarda kazandığı zaman, kazanma 
neş'esine iyice dalrnas», aklına başka bir şeyin gelmesine mâni olur. Şüphe yok ki bu 
durum, insanı Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoyan şeylerdendir. 

Şayet, "Âyet-i kerime, içkinin haram oluşunun illet ve sebebinin, bu hususlar 
olduğunu sarih olarak ifâde eder. Amma, haram kılma henüz söz konusu değil iken de 
bu illet ve sebepler içkide mevcud idi, fakat haram kılınmamıştı. Bu ise, bu ta'litin 
(haramlığın bu sebebe bağlanmasının) sahih olmasını zedeleyen bir şeydir" denilir 
ise, biz deriz ki: Bu, hükmün açık illetten (nass ile belirtilen illetten) sonra gelmesinin 
o şeyin illet olmasını zedelemeyeceğine dâir delillerden birisidir. 

Cenâb-ı Hak, içki İçme ve kumar oynamanın, dini bakımdan böylesi büyük 
kötülükleri ihtiva ettiğini beyân ettikten sonra, "Artık siz vazgeçtiniz değil mi?" 
demiştir. 

Rivayet edildiğine göre, "Ey iman edenler, siz sarhoşken.,, namaza yaklaşmayın” 
(Nisa, 43) ayeti nazil olduğu zaman, Hz. Ömer ibn ül-Hattâb (ca) şöyle demiştir: 
"Allah'ım, içki hakkında tam yeterli bir açıklamada bulun." İşte bu âyet-i kerîm*nâzii 
olduğu zaman da yine O: "Vazgeçtik ey Rabbim" demişti. 

Bil ki bu ifâde, soru (istifham) üslübu olmakla birlikte gerçekte bundan maksad kesin 


olarak yasaklamadır. Bu şekilde bir mecaz yerinde ve güzeldir. Çünkü Allah Teâiâ bu 
fiilleri kınamış ve muhataba bunların kötü olduğunu göstermiştir. Bundan sonra ise bu 
şeyleri terk hususunda böyle soru sorulunca, muhatap ancak o fiilleri terkettiğini 
söyleyebilir. Buna göre sanki muhataba, "Bu şeylerin böylesine çirkin ve kötü 
olduğu ortaya çıktıktan sonra, sen onu yine de yapacak mısın?" denilmiştir. 
Binâenaleyh âyetteki, 'Artık siz vazgeçtiniz değil, mi?"ifâdesi, birşeyden 
vazgeçmenin, mükellefin, ondan vazgeçmenin faiz olduğunu ikrar etmesiyle birlikte 


olması hususunda, açık bir ilâhi beyan yerine, geçer. H29] 
Bu Ayetin, İçkinin Haramlığma Sekiz Yönden Delâlet Etmesi 


Bil ki bu âyet, birçok yönden içki içmenin haram kılındığına delâlet eder: 

a) “İnnemâ” (ancak) edatı ite başlamıştır. Bu kelime haftr (sadece, ancak) manası 
ifâde eder. Buna göre Hak Teâlâ sanki şöyle demiştir: "Bu dört şeyden başka, 
şeytanın ameli olan başka bir şey ve pislik yoktur." 

b) Hak Teâlâ, içki ve kuman putlara (dikili taşlara) tapmakla birlikte zikretmiştir. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s)'in "İçki içen, pata tapan kimse gibidir" 1200) 

hadisi de bu manadadır. 

c) Allah Teâlâ, bunlardan kaçınmayı ve uzaklaşmayı emretmiştir. Emrin zahiri, vücüb 
(farziyyet) ifâde eder. 

d) Cenâb-ı Allah, (bir önceki âyette), "kurtuluşa eresMz" buyurmuş ve bunlardan 
uzaklaşmayı, kurtuluşa ermek saymıştır. Uzaklaşma, bir felah olunca; bunları işlemek 
de, bir hüsran ve bir umduğunu bulamama olur. 

e) Allah Teâlâ, dini ve dünyevi bakımdan, bu şeylerden doğan çeşitli kötülükleri 
beyân etmiştir. Bunlar.insantar arasında, düşmanlık, kin ve nefretin meydana gelmesi 
ve Allah'ı zikretmekten ve namazdan yüz çevirmenin hasıl olmasıdır. 

f) Allah "Artık vazgeçtiniz değil nü?" buyurmuştur. Bu ifâde yasaklama üslupları içinde 
en beliği, en etkitisidir. Sanki şöyle denilmektedir. "Muhakkak ki size, içkinin çok 
çeşitli kötülüklerini ve zararlarını içeren âyetler okunmuştur. Şimdi siz, bu men edici 
sebepler karşısında artık vazgeçecek misiniz? Yoksa bu öğütlerden ders almayıp da, 
aynı hat üzer» devam mı edeceksiniz?" 


g) Bu, Cenâb-t Hakk'ın müteakiben gelen âyetidir. 201) 
Resule Düşen Sadece Tebliğ Etmektir 


"Allah ve Resulüne itaat edin ve sakmın. tgeryüz çevirirseniz bilte ki 


peygamberimize düşen, ancak apaçık bir tebliğdir"(Maide, 92). 


Cenâb-ı Hakk'ın "Allah ve hesülüne itaat edinv esakmm" buyruğunun 
zahirinden murad şudur: "Daha önce zikredilmiş olan içki ve kumardan uzaklaşmaya 


h) Allah'ın şu buyruğu: "Eğer yüz çevirirseniz, bilin ki peygamberimize düşen, 
ancak apaçık bir tebliğdir." Bu cümle o mükellefiyetler hususunda muhalefet 
eden ve bunlar hususunda Allah'ın hükmü ile beyânından yüz çeviren kimseler 
hakkında gelen, büyük bir ilâhi tehdid ve ikâzdır. Yani, "Eğer sizler 
yüzçevirirseniz, biliniz ki aleyhinize delil kâim olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) 
ise, tebliğ etmek, mazeret kapılarını kapatmak ve uyarılarda bulunmak 
mes'üliyyetinden kurtulmuştur. Bu mükellefiyetlere muhalefet edip, emirlerden 
yüz çeviren kimseye verilecek cezaya gelince, bu Allah'a kalmıştır" demektir. 
Şüphe yok ki bu, son derece şiddetti bir tehdiddir 

Böylece bu sekiz sebepten herbiri, içkinin haram kılınması hususunda pek kesin 
bir delil ve apaçık bir bürhân olmuştur. 

Bil ki insaflı olan ve yanlış yolda gitmeyi bırakan, bu âyet-i kerimenin, sarhoşluk 
veren herşeyin haram olduğu hususunda açık bir nass olduğunu bilir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, "Şeytan, içkide ve kumarda, ancak aranıza düşmanlık ve kin 
düşürmek, sizi Allahı anmaktan ve namazdan alıkoymak ister" 
tnMkto,9i)buyurduktan sonra, "Artık siz vazgeçtiniz değil mi?" buyurmuştur. 
Böylece o, içki içmekten nehyetme hususunu, içkinin bu kötülüklere sebep 
oluşuna bağlamıştır. Aklın bedaheti ile malumdur ki, bu kötülükler, içkinin 
sarhoşluk vermesinden doğmuştur. Bu durum da, kesin olarak Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Artık siz vazgeçtiniz değil mi?" sözünün illetinin, içkinin sarhoşluk vermede 
müessir oluşu olduğunu gösterir. Bu sabit olunca, sarhoşluk veren her şeyin 
kesin haram olduğunu söylemek gerekir. İşte her kimin aklı, bu izahları iyice 
anladığı halde yine de kendi iddiasında ısrar ederse, artık onun inadının devası 


ve ilacı yoktur. Allah en iyi bilendir. 1202) 


"İman edip, sâlih amellerde bulunanlara, tttikâ ettikleri, iman edip, sâlth ameller 
yaptıktan, sonra iyice müttakilerden olup iman ettikleri; y/ne itikada devam edip 
güzel işler yaptıkları takdirde, tattıklarından dolayı onlara hiçbir günah yoktur, 
Allah, iyi hareket edenleri sever" (Mâide. 93). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [203] 


(Maide93) Ayetinin Nuzül Sebebi 


Rivayet edildiğine göre, içkiyi haram kılan âyet nazil olunca, sahabe, "Bizim 
Kardeşlerimiz Uhud gününde içki içtiler, Aydının sonra da öldürüldüler (şehid 
düştüler). Binâenaleyh, onların durumları nasıl olacak?" dedi. İşte bunun üzerine 
bu âyet-i kertme nazil oldu ki, bunun mânası, "BI hususta onlara bir günah 
yoktur. Çünkü onlar içkiyi, helâl olduğu bir sırada içmişlerdi" şeklindedir. Bu 
âyet, kıblenin Beyt-i Makdis'ten Kabe'ye döndürülmesi ile ilgili olarak indirilen, 
Allah İmanınızı zayi edecek değildir" (Bakara, 143) âyetine benzemektedir. 
Yani, "Sizler, Beyt-i Makdis'e yöneldiğiniz zaman, siz oraya ancak benim 
emrimle /öneldiniz. Binâenaleyh ben bunu (daha önce Beyt-i Makdis'e 
müteveccihen kılman namazları) boşa çıkarmam, zayi etmem" demektir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "Nihayet rabtan onlara icabet etti: "İçinizden gerek erkek, gerek 
kadm olsun, bir işi yapanın amelini ben elbette boşa çıkanrıayacağım" (âh imran, 


195) buyurmuştur. [204] 
Taam Kelimesinin Manası 


Genel olarak Arapça'da taam, yiyecek, içecekten başka bir şeydir. Binâenaleyh, 
âyette bahsedilen "taddtkları şey"ifâdesinin, içecek şeylerden başka bir şeye 
işaret etmesi gerekir. Ama, yiyecek (taam) kelimesi, bazan meşrubat, içecek 
şeyler hakkında da kullanılır. Nitekim âyette "...Kim onu tadmazsa (içmezse), 
artık o bendendir" (Bakara. 249) buyurulmuştur. Buna göre, âyetteki 
"taddıklanndan dolayı ...günah yoktur" tabirinin "içtikleri içkilerden dolayı" 
anlamında olması caizdir. Yine buradaki tadma (yeme) mânasının, yenilen ve 
içilen şeylerden duyulan lezzet ve hazza raci olması, bu manaya cjelmesı de 
caizdir. Araplar bazan, "Tad ki, lezzet alasın!" manasında olmak üzere derler. 
Böylece bu kelime tad alma mânasına gelince, hem yenilen hem de içilen şeyler 


için kullanılmaya elverişli olur. [205] 
Üçüncü Mesele 


Bazı câhiller, şunu iddia etmişlerdir: "Allah Teâlâ. içkinin, düşmanlık ve kin 
meydana getirip, Allah'ı zikirden ve 

namazdan alıkoyucu olması durumunda haram kılınmış olduğunu beyân edince, 
bu âyet-i kerimede de bu zararlardan hiçbirisine sebebiyet vermediği zaman, onu 
(içen) kimse için bir günahın söz konusu olmadığını; hatta, içki içilirken bile 
taat, takva ve insanlara iyilik yapmak gibi birçok faydaların bulunduğunu beyân 


etmiştir.. Binâenaleyh bu âyeti, içkinin haram olduğunu ifâde eden âyetten önce 
içki içen kimsenin durumlarıyla alâkalı görüp bu mânaya hamletmek mümkün 
değildir.. Çünkü maksat bu olsaydı, Allah Teâlâ "Tadanlara bir günah yoktur.." 
derdi.. Nitekim, kıblenin tahvili ile ilgili âyette, "Allah imanınızı zayi edecek 
değildir" (Batcvm, 143) buyurmuştur. Fakat Allah böyle dememiş, aksine 
oln"/man ed/p, salih amellerde bulunanlara, sakındıkları. İman ettikleri... 
takdirde onlara hiçbir günah yoktur" buyurmuştur. Şüphe yok ki edatı, mazi için 
değil, gelecek zaman mânasını ifâde İçin kullanılır." 

Bil ki bu iddia, bütün ümmetin icmâı ile merduttur. Bu görüşte olanların," edatı, 
mazi için değil, gelecek zaman mânasını ifâde için kullanılır" şeklindeki 
sözlerinin cevabı, Ebü Bekir el-Esamın'ın rivayet ettiği şu haberdir: "İçkinin 
haramlığını ifâde eden âyet nazil olduğu zaman, Hz. Ebü Bekir (ra), "Ya 
Resülallah, daha önce içki içtiği ve kumar oynadığı halde ölmüş olan 
kardeşlerimizin (mü'minlerin) durumu ne olacak ve yine şu anda bizden uzak 
beldelerde bulunup, Allah'ın içkiyi haram kıldığını bilmeyen ve içkiyi tatmaya 
devam edenlerin durumu ne olacak?" demişti de, işte bu âyetler nazil 


olmuştu"L206), Buna göre içkinin, bu âyetin nüzulünden sonra, gelecek 
zamanda helâl oluşu, henüz bu nass kendilerine ulaşmamış olan, uzak 


beldelerdeki mü'minler hakkındadır. 2071 
Dördüncü Mesele 


Allah Teâlâ bu durumda günahın söz konusu olmayışını, iki kere takva ve 
ımanın, üçüncü defasında da takva ve 

ihsanın bulunması şartına bağlamıştır. Müfessirler, bu üç mertebenin tefsiri 
hususunda, değişik izahlar yaparak ihtilaf etmişlerdir: 

1) Ekseri müfessirler şöyle demişlerdir: "Birincisi, ittikâ etme işidir; ikincisi, 
ittikaya devam ve ittikada sebattır; üçüncüsü de, kullara zulümden ittikâ edip, 
buna bir de insanlara ihsanı (iyiliği) katmaktır." 

2) "Birincisi, bu âyetin nüzulünden Önce bütün günahlardan İttikâ etmek; 
ikincisi, içki, kumar ve âyette zikredilen diğer şeylerden ittikâ adip sakınmak; 
üçüncüsü de, bu âyetin nüzulünden sonra haram kılınacak olan şeylerden ittikâ 
etmektir." Bu, el-E“amm'ın görüşüdür. 

3) "Küfürden, sonra büyük günahlardan, sonra da küçük günahlardan ittikâ 
etmek." 

4) Kaffftl (r.h)'ın görüşüdür. O şöyle der: "Birinci takva, "nesh"in doğruluğunu 
tenkidden ittikâ etmektir. Bu böyledir, çünkü yahüdiler, "Nesh, bedâ'ya (yani 


Allah'ın bir bilgiye sonradan sahip olması mânasına) delâlet eder" diyorlar 
Binâenaleyh mü'minlere, önce mubah iken, içkinin haram olduğunu duydukları 
zaman, yahüdilerin bu fesatçı şüphelerinden ittikâ edip sakınmaları gerekir. 
İkinci takva, âyette anlatılana uygun amel etmektir ki, bu da içki içmekten 
sakınma amelidir. Üçüncü takva da, birinci ve ikincide anlatılan takvaya devam 
edip, sonra buna, insanlara ihsan (iyilik) hususunu katmaktan ibarettir. 

5) Bu tekrardan maksad, te'kid ve iman ile takvaya iyice teşviktir. Bu durumda 
denilse ki: "Öyle ise niçin, tadılan şeylerde günahın söz konusu olmaması, iman 
ve takvanın olması şartına bağlandı? Çünkü iman ve ittikâ etmeyen ve sonra 
helâl olan birşeyi yiyen kimse için, bu yemesinden dolayı bir günahın 
olmayacağı, aksine İman etmeyişinden ve ittikâ etmemesinden dolayı bir 
günahın söz konusu otduğu malumdur. Fakat bu günahın, o helal şeyi yemesiyle 
bir alakası yoktur. Binâenaleyh bu şartın, buna bağlanması caiz değildir." Buna 
mukabil biz deriz ki: Bu, şarta bağla mânasında değil, aksine haklarında bu âyet 
nazil olan o kimselerin, iman, takva ve ihsan hususundaki hallerini medh-ü sena 
edip, b sıfatlar üzere olduklarını beyan etmek içindir. Bunun bir misâli sana, 
"Zeyd'e, yaptığı şeyden dolayı bir günah var mı?" denilmesi gibidir. Sen, Zeyd'in 
yaptığı işin mubah olduğunu biliyorsun. Binâenaleyh "İnsan haramlardan ittikâ 
ettiği, bir mü'min ve muhsin olduğu zaman, mubah birşeyi yapmasında günah 
yoktur" dersin. Bu sözünle sen, Zeyd'in mü'min ve muhsin kaldığı müddetçe, 
yaptığı şeyden dolayı hesaba çekilmeyeceğini kastetmiş olursun. 

Sonra Cenab-t Allah "Allah tyi hareket edenleri (muhstnleri) sever" 
buyurmuştur. Bunun mânası şudur: "Allah Teâlâ, günahın olmamasını "ihsan" 
(iyilik yapma) şartına bağlayınca, ihsanın sadece günah olmaması hususunda 
değil, Allah'ın o kimseyi sevmesi hususunda da tesiri olduğunu beyan etmiştir." 
Hiç şüphe yok ki bu derece, derecelerin en şereflisi ve makamların en 
yükseğidir. Allah'ın kutlarını sevmesinin ne mânaya geldiğinin izahı daha önce 


geçmişti. [208] 
İhramlı İken Av Hakkında Hüküm 


"Ey iman edenler, Allah gayb'ta kendisinden korkanları bilmek /f/n, ellerinizin 
ve mızraklarınızın erişebileceği avlardan btrşey ile mutlaka sizi imtihan 
edecektir. Kim bundan sonra aşın giderse, ona pek acıklı bir azap vardır" (Makta, 
94). 

Bil ki bu da, Allah'ın hükümlerinden bir diğeridir. Bu âyetin, önceki âyetlerle 
irtibatı şu bakımdandır: Ailen Teâlâ "Ey iman edenler, Allah'ın size helal kıldığı 


tayyibâtı haram kılmayın..." (Makie, 87) buyurduğu gibi, sonra bunlardan, içki 
ve kumarı istisna etmiştir. Aynı şekilde, bu çeşit avı da, helal şeylerden istisna 
etmiş ve bunun haramlara dahil olduğunu beyan buyurmuştur. Burada birkaç 


mesele bulunmaktadır: [209] 
Birinci Mesele 


"mutlaka sizi imtihan edecektir" büyruğundaki lâm, kasem lamıdır. Çünkü, lâm 
ile nün (şeddeli te'kid nünu) bazan kasemin cevâbı olurlar. Kasem zikredilmedi- 


ğinde, o ifâde kasemin bulunduğuna delil olsun diye, bu iki harf getirilir, 12101 
İkinci Mesele 


kelimesindeki vâv harfi, iki sakinin bir araya gelmeşinden dolayı, fetha ile 
harekelenmiştir. [211] 


Üçüncü Mesele 


kelimesinin mânası, "O, sizin tâatinizi masiyetinizden ayırır. Yani size, imtihan 


yapan kimsenin muamelesi gibi muamele eder" şeklindedir. [212] 
Dördüncü Mesele 


Mukatil İbn Hayyfin şöyle demiştir: "Allah Sahabeyi, Hudeybiye senesinde 
ihramlı oldukları bir sırada, av ile imtihan etti. Öyle ki, vahşî hayvanlar ve kuşlar 
onların kafilelerini sarmış bürümüştü. Böylece onlar, o av hayvanlarını elleriyle 
tutmaya ve mızraklarıyla, oklarıyla avlamaya muktedir olabilirlerdi. Onlar böyle 
bir şeyi hiç görmemişlerdi. Ama Allah Teâlâ, bir imtihan olmak üzere, onlara 
bunları avlamayı yasaklamıştır." Vfthkfi: "Onların, elleriyle yakalayabildikleri 
avlar, yavrular, yumurtalar ve yabani hayvanların küçükleri idi.. Mızraklarının 
ulaştığı av hayvanı ise, bunların büyükleriydi" demiştir. Bazıları bunun caiz 
olmadığını, zira sayd (av) kelimesinin (avlanması) imkânsız değil de diretebilen 


vahşi hayvanın adı olduğunu söylemişlerdir. [213] 


Beşinci Mesele 


"Avlardan bir şey ile..." şeklinde âyette geçen azlık ve küçüklüğün mânası, 
Cenâb-ı Hakk'ın, bunun meselâ canları ve mallan almakla yapmış olduğu bir 
imtihan gibi teklif edilmesinde çok güçlük ve zorluk bulunan büyük belâ ve 
fitnelerden birisi olmayıp aksine bunun kolay bir imtihan olduğunu bitmesidir. 
Çünkü Allah, İsrailoğullarını, deniz avı, yani balık avlamakta imtihan edip 
denediği gibi, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ümmetini de kara avıyla imtihan edip 


denemiştir. 214) 
Altıncı Mesele 


Hak Teâlâ'nın jfadesindeki harf-i cerri, şu iki bakımdan teb'iz ifâde eder: 

a) Bundan murad. deniz değil de kara avıdır. 

b) İhrama girmeyenin avı değil de, ihramlının avıdır. Zeccac: "Bu harfinin, 
tıpkı, o halde murdardan, putlardan kaçının" (Hacc, 30) âyetinde olduğu gibi 


tebyin için (min-i beyâniyye) olması da muhtemeldir" demiştir. [215] 
Yedinci Mesele 


Âyette geçen "avdan" sözüyle Hak Teâlâ'nın "ellerinizin ve mızraklarınızın 
erişebileceği" ifâdesinin 

delaletiyle, mef'ül mânasını (yani "avlanmış", "avlanabilen") kastetmiştir. Sayd 
kelimesi masdar mânasına olursa, hades (oluş, yani avlanmak) manasına gelir. 


Halbuki, elin ve mızrağın ulaşmast ile ancak 'ayn, zât olan bir şey vasfedilebilir. 


(216) 
Allah Hakkında (Bilsin Diye) Tabirinin İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Allah, gayb'ta kendisinden korkanlan bilmek İçin.." 
buyurmuştur. Bu cümle ile ilgili birkaç mesele vardır: [217] 


Birinci Mesele 


Bu, mecazi bir ifâdedir. Çünkü, Allah Teâlâ her zaman âlimdir. Âlimler bu 
ifâdenin ne mânaya geldiği hususunda ihtilaf etmişlerdir: Bunun, "Size, bilmek 
isteyen kimsenin muamelesi gibi muamele eder" mânasına geldiği ileri 
sürüldüğü gibi; bunun, "malum olan şeyi ortaya koymak için" mânasına geldiği 


de ileri sürülmüştür. Bu malum olan şey de, korkan kimsenin korkusudur.. Bu 
ifâdeden, muzâfın hazfedildiği ve takdirinin, "Allah'ın dostları, gaybta O'ndan 
korkanları bitmek için, bilmesi için..." seklinde olduğu da ileri sürülmüştür. 


[218] 
Ayetteki Tabiri Hakkında Muhtemel İzahlar 


Hak Teâlâ'nın bu âyetteki ifadesi hakkında şu iki izah yapılmıştır 

a) "Gayba iman etmiş olarak kendisinden korkanlan..." demektir. Nitekim yüce 
Allah bu hususu kitabının başında zikretmiştir ki, bu da O'nun (Bakara. 3) 
sözüdür. 

b) "Durumu insanların görüp görmemesine göre ayarlamama, yani kendisinden 
tam bir ihlâs ve gerçek anlamda korkanları ve iman edenlerle karşılaştıklarında 
"iman ettik" diyen; reisleriyle başbaşa kaldıklarında da "biz sizinle beraberiz" 
diyen münafıklar gibi, bir kimsenin yanında bulunup bulunmamasına göre 


durumu değişmeyen kimseleri bilmek için..." demektir. 219) 
Üçüncü Mesele 


tabiri, hal olduğu için nasb mahal I indedir. Buna göre mâna, "kendisini 
kimsecikler görmediği halde de, O'ndan korkan kimseleri... "demektir, 
"Rahman'a gıyabi saygı gösteren" (Kf. 33) ve "Ki onlar tenhada da Hablerine 
candan saygı gösterirler' '(Enbiya, 49) âyetten üe totytaftr Nma, tinafilta "goyb" 
kelimesinin manasını, (Bakara, a) âyetinin tefsirinde zikretmiştik. 

Daha sonra Allah "Kim bundan sonra aşın giderse, ona pek acıklı bir azap 
vardır" buyurmuştur ki bundan murad, hem âhiret azabı, hem de dünyadaki 
ta'zırdır. İbn Abbas: "Bu azap, o kimsenin karnına ve sırtına, acıtıcı bir şekilde 
vurup, elbiselerinin çıkarılmasıdır" demiştir. Kaffal: "Bu caizdir; çünkü "azap" 
kelimesi, tıpkı zina edenlere vurulan değneğe (celd) isim olarak verilip, 
"mü'minlerden zümre de bunların azabına şahld olsun" <Nür. zj; "...on/ara hür 
kadınlar üzerindeki cezanın yarısı..." <Nisa.25)ve Cenâb-ı Hakk'ın, Süleyman 
(a.s)-dan Hüdhüd hakkında nakledip "Onu muhakkak çetin bir azaba 
uğratacağım" (Nemi. 21) buyurduğu gibi, bazan dövme işine de isim olarak 


verilmiş, buna da "azap" denilmiştir. [220] 


"Ey iman edenler, siz ihramlı bulunurken, av öldürmeyin. İçinizden kim onu 


bilerek öldürürse, öldürdüğü o hayvanın benzeri bir ceza vardır ki Kabe'ye 
ulaşacak bir kurbanlık olmak üzere, buna içinizden adalet sahibi İki adam 
hükmedecektir. Yâhud bir keff&ret vardır ki, (bu da) yoksulu doyurmak, yahud 
bunun dengi bir oruç tutmaktır. Ta ki bu suretle o, ettfgfnin vebâlfnf tatmış 
olsun., Allah geçmişi bağışladı. Kim bir daha böyle yaparsa, Allah ondan 
intikamını ahr. Allah mutlak galiptir, intikam sahibidir" (Maide, 95). 

"Ey iman edenler, siz ihvandı bulunurken, av öldürmeyin" buyruğu ile ilgili 


birkaç mesele vardır: [221] 
Birinci Mesele 


Bu âyette geçen "sayd" (av) kelimesi ile ne murad edildiği hususunda iki görüş 
vardır: [222] 


Av Sayılıp Sayılmayan Hayvanlar 


Birinci Görüş: Bu, ister eti yenilen cinsten ister yenilmeyen cinsten olsun, yabanî 
hayvan mânasına gelir. Buna göre, ihramlı kimse, eti yenilmeyen bir yırtıcı 
hayvanı öldürdüğünde, bu hayvanın kıymetini tazmin eder (tasadduk eder). 
Fakat bu hayvanın kıymeti, bir koyunun kıymetinden daha fazla olmaz. Bu, Ebü 
Hantte (r.h)'nin görüşüdür. İmam Züfar ise: "Bu hayvanın kıymetinin, 
çıkabileceği yere kadar çıkması gerekir" demiştir. 

İkinci Görüş: "Sayd" (av), "eti yenilen cinsten hayvan" demektir. Bu görüşe 
göre, ihramlıya, yırtıcı hayvanları avladığı zaman bir tazmin gerekmez. Bu da, 
İmâm Şafii (r.h)'nin İçtihadıdır. Ebü Hanife (r.h), "beş zararlı hayvan ile kurdun 
öldürülmesinden dolayı, bir tazminin gerekmediğini" kabul etmiştir. 

Şâfü (r.h)'nin Kur'ân ve Hadis'den delili vardır, Kur'ân'dan delili şudur: 
Yenilmesi haram olanlar av değildir, binâenaleyh bunların tazmin edilmemesi 
gerekir. Biz eti haram olanların "av" (sayd) sayılmayacağını söylüyoruz. Çünkü 
sayd (av), eti yenilen hayvan demektir. Zira Cenâb-ı Hak, bu âyetin hemen 
sonrasında, "Deniz avı yapmak ve onu yemek, kendinize de, yolcuya da fötde 
olmak üzere, sizin için helal kılındı, İhramlı bulunduğunuz müddetçe ise kara avı 
haram kılındı" <Maide, 96) buyurmuştur. Bu âyet, deniz avının her zaman 
(ihramlı iken ve ihramsız iken), kara avının ise ihramlı olunmadığı zaman helal 
olduğunu gösterir. Böylece avın, eti yenilmesi helal olan hayvan mânasına 
olduğu sabit olur. Yırtıcı hayvanın yenilmesi ise helal değildir. Binâenaleyh 
yırtıcı hayvanın av (sayd) sayılmaması gerekir. Bu hayvanların bir av 


sayılmadığı sabit olunca, kıymetinin tazmin edilmemesi gerekir. Çünkü asıl olan, 
tazmin etmemektir. Biz, asıl olana göre, bu âyetin hükmünden ötürü, av sayılan 
hayvanların kıymetinin tazmin edilmemesi hususunda amel etmedik. 
Binâenaleyh asıl olan bu durum, av olmayan hayvanlar hususunda asıl olarak 
kalır. İmam Şafii'nin hadisden delili ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu meşhur 
hadis-i şerifidir: "Beş zararlı hayvanı, thramlı kimsenin, Hül bölgesinde ve 
Harem bölgesinde öldürmesinde bir vebal yoktur. Bunlar, karga, çaylak, yılan, 


akrep ve "ısıran köpek"tir. 223] Bir diğer rivayette ise, "ete düşkün yırtıcı 
hayvanlar" ilâvesi vardır. 

Bu hadis ile birkaç yönden istidlal edilir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "efe düşkün yırtıcı hayvanlar" ifadesi, bu meselede 
birjnasstır. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s), bu hayvanları "zararlı" diye tavsif etmiş, sonra da 
öldürülmelerinin mubah olduğunu söylemiştir. Uygun bir vasfın peşinde 
zikredilen hüküm, o vasfın, hükmün sebebi olduğunu ihsas ettirir. İşte bu durum 
da, bu hayvanların zararlı olmasının, onların öldürülmesinin helal oluşunun illeti 
olduğunu gösterir. Bu hayvanların "fevâsık" (zararlı) olmalarının mânası, onların 
eziyyet edici olmaları demektir. Halbuki eziyyet verme sıfatı, yırtıcı hayvanlarda 
daha kuvvetlidir. Binaenaleyh, onların da öldürülmelerinin caiz olması gerekir. 

c) Şâri (kanun koyucu), öldürülmenin mubah oluşunu bu hayvanlara has 
kılmıştır. Sâri bu hükmü bu hayvanlara, eziyyet vermelerinin fazlalığından 
dolayı tahsis etmiştir. Halbuki yırtıcı hayvanlarda eziyyet verme vasfı daha 
fazladır. Binâenaleyh, bunların öldürülmelerinin caiz olduğuna hükmetmek 
gerekir. Bunların öldürülmesinin caiz olduğu sabit olunca, birinci delilde de 
beyân ettiğimiz gibi, tazmin edilmemeleri de gerekir. 

Ebu Hanife (r.h)'nin delili de şudur: "Yırtıcı hayvanlara da av denir. Böylaoe 
bunlar da,"siz ihramlı bulunurken av öldürmeyin" yasağına girerler. Biz, 
yırtıcıların bir av olduğunu, hem şâirin; "Kendisine, üstü örtülü bir tuzak kurulup 
da, avlanılan arşlan..."; hem de Hz. Ali (ra)'nin "Kralların avı, tavşanlar ve 
tilkilerdir. Ama ben (binitime) bindiğim zamansa, avım kahramanlardır" 
şeklindeki sözlerinden dolayı söylüyoruz." 

Ebü Hanife'nin bu görüşüne şu şekilde cevap verebiliriz: Biz, âyetin delâletine 
dayanarak, yenilmesi haram olanların bir av olmadığını beyan ettik.. Buna, kime 
ait olduğu belli olmayan bir şiir beyti karşı koyamaz.. Hz. Ali (r.a)'nin şiiri ise, 
varid değildir. Çünkü bize (Şafiilere) göre, tilki helâldir, 2241 


İkinci Mesele 


Âyette geçen lâfzı f kelimesinin çoğuludur. Bu hususta üç görüş vardır: 

a) kelimesinin manası, "Hacc için ihrama girmiş kimselerken..." şeklindedir. 

b) "Harem'e girmiş kimselerken..." Âyet ile, bu iki mana da murad edilmiştir. 

Bu ifadenin hükmüne umre için ihrama girenler dahil olur mu olmaz mı 


hususundaysa ihtilâf vardır. (225) 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "öldürmeyin" buyruğu, hem doğrudan hem de sebebiyyet verme 
bakımından öldürmeyi yasaklamayı ifade eder. Binaenaleyh kişinin, ihramlı 
olduğu sürece ne silah ile ne de eğitilmiş köpek ve kuşlar ile, -av ister Hıll, 
isterse Harem bölgesine ait olsun,- ava sataşması caiz değildir. Ama, ihrama 
girmemiş olan kimsenin "Hıll" bölgesinde avlanabilme selâhiyeti olduğu halde, 
Harem'de avlanması caiz değildir. Biz, "Siz ihramlı bulunurken" ifadesinin, her 
iki durumu, yani ihrama giren kimse ile Harem'de olan kimseyi içine aldığını 
söyleyip kabul ettiğimiz zaman, âyet bu hükümlerin hepsine delâlet etmiş olur. 


(226) 
Kasden Av Hayvanı Öldürmenin Cezası 


"İçinizden kim onu bilerek Öldürürlerse, öldürdüğü o hayvanın benzeri bir ceza 


vardır.," buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: [227] 
Birinci Mesele 


Âsim, Hamza ve Kisâi, j£? »tj* kelimesini, tenvinle ve merfü olarak cezâun 
mislü şeklinde okumuşlardır ki,buna 

göre mana: "O kimseye, öldürmüş olduğu ava mümasil bir ceza gerekir" 
şeklindedir. Binaenaleyh mislü kelimesi, cezaun kelimesinin sıfatı okluğu için 
merfüdur. Kisai şöyle demiştir: Cezâun kelimesinin mislü kelimesine izafe 
edilmesi uygun düşmez. Görmüyor musun, mâna, "Ona gerçekte, öldürdüğü 
şeyin mislinin cezası gerekmez. Aksine ona gereken, Öldürdüğü şeyin cezasıdır; 
yoksa öldürmediği şeyin (maktulün) cezası değildir" şeklindedir, yüti j* 
sözünün, nekire olan cezâun kelimesinin sıfatı olması caizdir. Buna göre mana, 
"ne'am (deve, sığır, davar)dan olan cezası, öldürdüğü şeyin mislidir" şeklindedir. 


Diğer kıraat imamları ise, ceza kelimesini misi kelimesine muzâf kılarak, 
şeklinde okuyup şöyle demişlerdir: "O kimseye gereken, her nekadar öldürdüğü 
şeyin mislinin cezası değil de öldürdüğünün cezası ise de, Araçlar "Ben de, senin 
gibisine ikram ediyorum" derler, bununla da "Sana ikram ediyorum" manasını 
kastederler. Bunun bir benzeri de, "O'nun benzeri gibisi yoktur" (Sürt, n) âyetidir 
ki, bu ifadenin takdiri hiçbir şey gibi değildir" şeklindedir. Ve yine Cenâb-ı Hak, 
"Bir ölü iken kendisini dirilttiğimiz, ona insanların arasında kendisiyle 
yürüyeceği bir nür verdiğimiz kimse; içinden çıkamaz halde karanlıklarda kalan 
kişi gibi olur mu hiç?" (Enâm, 122) buyurmuştur ki, bu ifadenin takdiri de, 
"karanlıklarda olan gibi.." şeklindedir. 

Burada bir başka izah daha vardır ki, o da cümlesinin manasının, tıpkı senin &tf 
fi* demen gibi olmasıdır ki, bu tabir &i j "gümüşten bir yüzük" anlamındadır. 


(228| 
İhramlının Hataen Öldürülmesi Durumu 


Said Ibn Cübtyr: "İhramlı kimse, hataen bir av öldürdüğü zaman, kendisine 
hiçbir şey gerekmez" demiştir ki, bu 

DâvÜd ez-Zahiri'nin de görüşüdür. Fukahânın ekserisi ise, "O kimseye, ister 
kasden isterse hataen öldürsün, tazmin gerekir" demişlerdir. Dâvüd ez-Zahiri'nin 
delili şudur: Hak Teâlâ'nın, "İçinizden ktm onu bilerek öldürürse..." kaydı, şart 
sadedinde zikredilmiştir. Şart olmadığı zaman, meşrut da olamaz. Binaenaleyh, 
kasıt olmadığı zaman bir cezanın vacip olmaması gerekir. Bu hususu, aynı âyetin 
sonundaki, "Kim bir daha böyle yaparsa, Allah ondan intikamını alır" ifadesi de 
te'kid etmektedir. İntikam ise, hataen olanda değil, sadece kasten olanda olur. 
Hem "Kim bir daha böyle yaparsa..." şartından "Kim, bahsi yukarıda geçen 
şeylere tekrar dönerse" manası kastedilmiştir. Bu ifade de, daha önce zikredilen 
ve cezayı gerektiren öldürmenin hataen değil, kasten öldürme olmasını 
gerektirir. 

Cumhür-u fukahanın delili şudur: Allah, "İhramda bulunduğunuz müddetçe ise 
kara avı size haram kılındı" (MaK*. 96) buyurmuştur. Kara avı, ihram sebebiyle 
haram olunca, o av fiili de, ihram sebebiyle yasak kılınmış olur. Binaenaleyh, bu 
yasağın hükmü, hatâ ve cehalet sebebiyle sakıt olmaz. Bu tıpkı, başı tıraş etme 
ve müslüman malını tazmin etme hususları gibidir. Zira, mâlikin hakkı sebebiyle 
bir haramlık sabit olunca, bu onun hataen veya kasten olmasıyla değişmez. İşte 
burada da böyledir. Yine cumhur-u fukaha, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "İhramlı 
kimse sırtlanı öldürdüğünde, onun cezası bir koçtur" hadisi ve sahabenin, 


"Ceylânın öldürülmesinde, ceza olarak bir koyun verilir" şeklindeki ifadeleriyle 
istidlal etmişlerdir ki, bu ifâdelerde kasten öldürme hususu yer almamıştır. 
OAvüd buna: "Kur'ân'ın nassı, haber-i vâhidden, sahâbi sözünden ve kıyastan 


daha hayırlıdır" diyerek cevap vermiştir. 229 
Üçüncü Mesele 


Âyetin zahiri, avın cezasının, maktulün (öldürülenin) misli olması gerektiğine 
delâlet etmektedir. Ancak ne var ki müçtehid imamlar, "misl"in ne olduğu 
hususunda İhtilaf etmişlerdir. Meselâ Şafii ve Muhammed eş-Ş«ybâni: "Av, misli 
olanlar ve misli olmayanlar diye iki çeşittir" demişlerdir. "Misli olanlar, "ne'am" 
(deve, sığır ve davar)'dan misli ile tazmin olunur. Misli olmayanlar ise, kıymeti 
ile tazmin olunurlar" diye eklemişlerdir. Ebü Hantfe ve Ebü Yusuf ise, "vacip 
olan mislin, öldürülenin kıymeti olduğunu" söylemişlerdir. 

Şafii'nin delili, Kur'ân, Hadis, İcmâ ve Kıyastır. Kur'ân'dan deliline gelince bu, 
"İçinizden kim onu büerek Öldürürse, öldürdüğü o hayvanın benzeri btr ceza 
vardır.." mealindeki âyettir (M#ide, 95). Bu âyetle şu dört yönden istidlal 
edilmiştir: 

a) Bir grup kıraat imamı, tenvin ile şeklinde okumuşlardır ki, bu okuyuşa göre 
âyetin mânası, "(ona), "ne'am" (deve, sığır ve davar)dan öldürdüğü şeye 
mümasil, denk bir ceza gerekir" şeklindedir. Binâenaleyh, "bu ceza, onun 
kıymeti itibariyle misli" diyenler, Kur'ân'ın nassına muhalefet etmiş olurlar. 

b) Diğer bir grup kıraat imamı da, kelimesini kelimesine izafetle okumuşlardır 
ki, bu okuyuşun takdiri ve mânası, "Ona, Öldürdüğü şeyin "ne'am "dan cezası 
vardır" şeklindedir. Yani, "Öldürdüğü şeyin mislinin cezasının, "ne'am "dan 
olması gerekir. Binâenaleyh, bunu farz görmeyenler Kur'ân'ın nassına muhalefet 
etmiş olur. 

c) Ibn Mesudun kıraati, "Onun cezası, öldürdüğü şeyin "ne'am"dan misti ve 
dengidir" şeklindedir ki, bu da bizim söylediğimiz şey hususunda açık bir 
ifâdedir. 

d) Hak Teâlâ'nın, "..Kabe'ye ulaşacak bir kurbanlık olmak üzere, İçinizden adalet 
sahibi iki adamın hükmü bunu (tayin) edecektir" buyruğu, onlardan iki âdil 
kimsenin hükmettiği o cezanın, Kabe'ye ulaşacak bir kurbanlık olması gerektiği 
hususunda sarih bir ifâdedir. 

Buna göre şayet, "O kıymet ile bu kurbanlık hayvan satın alınabilir" denilirse, 
biz deriz ki: 

Nass, iki âdil kimsenin hükmettiği o şeyin, bir kurbanlık hayvan olması gerektiği 


hususunda sarih bir hüküm ifâde etmektedir. Halbuki siz, vacip ve farz olanın, 
öldürülen o şeyin kıymeti olduğunu, sonra da bu kimsenin, isterse bu kıymet ile 
Kabe'ye ulaşan bir kurbanlık hayvan satın alıp almamada muhayyer olduğunu 
söylüyorsunuz ki işte bu durum nassın hilâfına olur. 

Şafii'nin hadisten delili ise şudur: Câbir İbn Abdillâh, Allah'ın Resulü Hz. 
Peygamber'e, "sırtlan bir av mıdır?" diye sormuş, Hz. Peygamber de: "Evet; 
ihramlı kimse onu yakalarsa, bunun cezası bir koç gerekir" demiştir ki, bu da 
sarih bir nasstır. 

İcmâ'dan delili şudur: Şafii fr.h) şöyle demektedir: "Hz. Ali, Hz. Ömer, Hz. 
Osman, Hz. Abdurrahman İbn Avf, Ibn Abbas ve İbn Ömer'in (r.a) muhtelif 
beldelerde ve muhtelif zamanlarda, avın cezasıyla alâkalı olarak, "ne'am "dan 
olan "misliyyet" ile hükmettikleri rivayetleri birbirini desteklemektedir.Meselâ 
onlar, "ne'am"dan bir ceza olarak deve kuşunda deveyle; yabani eşekte, sığır ile; 
sırtlanda, koç ile; ceylânda, dişi keçi; erkek ceylanda koyun; tavşanda, keçinin 
dişi yavrusu, bir rivayette de "anâk" (keçinin dişi yavrusu); kelerde, kuzu; tarla 
faresinde keçinin dişi yavrusu ile hükmetmişlerdir ki bu da, onların avın 
kıymetine değil de, "ne'am"dan avın en yakın benzerlerine dikkat ettiklerini 
göstermektedir. Şayet onlar öldürülenin kıymetine göre hüküm vermiş olsalardı, 
bu kıymet, bu değeri takdir edenlerin farklılığı nisbetinde farklı olurdu. ^j&Jj 
büyük erkek ceylân; J'jiN dişi ceylân; sahrada olan büyük fare; Syur keçinin 
annesinden ayrılan dişi yavrusu demektir. Bunun erkeğine cufr; dişisine ise 
denilir. Bunlara bu isim, bir yıl tamamlanmadan önce güçlü kuvvetli 
olduklarında verilir. 

Şafii'nin kıyastan delili de şudur: "Tazmin, telef edilenin cezasıdır. Binâenaleyh, 
benzerlik her ne zaman daha mükemmel ve daha güzel olursa, ceza da o nisbette 
tam ve mükemmel olur. Böylece mislini vacip kılmak daha evlâ olmuş olur." 
Ebü Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: "Öldürülen avın misli birşey bulunmadığı 
zaman, bunun kıymetinin tazmin edileceği hususunda aramızda bir ihtilaf yoktur. 
Binâenaleyh âyetteki, "öldürdüğü o hayvanın benzeri (misli) bir ceza vardır" 
ifâdesindeki, "misli" kelimesi ile kastedilen, işte bu durumda tazmin edilen 
kıymettir. Diğer durumlarda da böyle olması gerekir. Çünkü bir lafzı, ancak bir 
mânaya hamletmek caizdir." 

Buna şöyle cevap verilir: Mümâsele"nin (birşeyin benzeri ve misli olmanın) 
hakiki manası, bilinen bir husustur. Şeriat koyucu olan Allah Teâlâ, mümâseleye 
riayet etmeyi farz kılmıştır. Bundan dolayı mümkün olduğu nisbette buna riayet 
etmek gerekir. Binaenaleyh bu mümâselete, şekil bakımından riayet etmek 
mümkün olur ise bunu yapmak; eğer kıymet bakımından riayet etmek mümkün 


olur ise, o zaman da mecburen bununla yetinmek gerekir. 230 
Cemaat Halinde Hayvan Öldürmenin Cezası 


İhramlt bir cemaatın birtek avı birlikte öldürmeleri konusunda, Şafii (r.h): 
"Onların hepsine tek bir ceza gerekir" demiştir ki bu aynı zamanda Ahmed İbn 
Hanbel ve 

İshâk İbn Râhüye'nin görüşüdür. 

Ebu Hanife, İmâm Mâlik ve Sevri (rahimehümullah) ise: "Bunların herbirine, 
ayrı ayrı birer ceza ödemesi gerekir" demişlerdir. 

Şafii (r.h)'nin delili şöyledir: "Bu âyet, öldürülen hayvanın mislinin ödenmesinin 
vacib olduğuna delâlet etmektedir. Bir hayvanın misli bir hayvandır. 8u husus, 
Hz. Ömer (r.a)'den de, bizim dediğimiz gibi hükmettiği rivayeti ile te'kid 
edilmiştir." 

Ebu Hanife (r.h)'nin delili ise şöyledir: "O ihramiılardan herbiri, o hayvanın 
katilidir. Binaenaleyh herbirine, tam bir cezanın farz olması gerekir." Bu delilin, 
birinci mukaddimesinin (cümlesinin) izahı şu şekildedir: Bir grup insandan 
herbiri, bir hayvan . öldürmeyeceğine yemin etseler ve sonra hep birlikte bir tek 
av öldürseler, her birinin bir keffaret ödemesi gerekir. Adam öldürme ile ilgili 
kısas da böyledir. Yani bir tek kişiyi birlikte öldüren bir grubun hepsine kısas 
uygulanması gerekir. Bunlardan herbirinin katil olacağı sabit olunca, âyetteki, 
"İçinizden kim, onu bilerek öldürürse, öldürdüğü o hayvanın benzeri bir ceza 
vardır..." ifadesinden ötürü, bu insanlardan her birinin tam bir ceza ödemesi 
gerekir. Çünkü buradaki, "içinizden kim, onu bilerek öldürürse..." cümlesi 
umümi bir ifade olup, bütün öldürenleri kapsar." 

Şafii (r.h) buna şu şekilde cevap vermiştir: "Öldürme tek bir şeydir. Binaenaleyh 
öldürme işinin tam olarak gerçekleşmesi, tek bir failden daha fazlası ile olamaz. 
Bundan dolayı bu grup, bir araya geldiklerinde, hepsinin fiillerinin toplamından, 
tek bir öldürme meydana gelmiş olur. Durum böyle olunca, onlardan herbirinin 
gerçekte katil olması imkânsız olur. Bunlardan herbirinin katil olmadığı sabit 
olunca, bu grup âyetin hükmüne girmez. Bir grup insanın, tek bir adamı 
öldürmesi meselesine gelince, bu "ta'abbudi" (hikmetini anlayamadığımız ama 
kul olarak uymaya mecbur olduğumuz ilâhi bir emir) olarak sabit olmuştur. 
Birden fazla keffaretin vacib kılınması (yani herbirine keffaretin vacib kılınması) 


da böyledir." 12311 


Ihramlı Kimsenin Av Hayvanını östermesindeki Ceza 


Şafii (r.h) şöyle der: "İhramlı kimse, bir başkasına avı gösterse, o adam da, 
gösterilen avı öldürse, bu ihramlı 

gösterdiği avın cezasını tazmin etmez." Ebu Hanlfe(r.h) ise: "Bu kimse, o avın 
mislini tazmin eder" demiştir. 

Şafii'nin delili şudur: "Bu âyette, cezanın vacib oluşu, öldürme fiiline 
bağlanmıştır. Halbuki bir hayvanı, avlayacak kimseye göstermek, "öldürme" 
değildir. Binaenaleyh bu ıhramlının o hayvanın mislini tazmin etmemesi gerekir. 
Bir de tazmin, öldürülen hayvanın bedelidir. Binaenaleyh katil keffâretinde, 
diyette ve bir müslümanın malına işaret etme meselesinde olduğu gibi, gösterme 
yüzünden, bu tazmin farz olmaz." 

Ebu Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: "Bu mesele, Hz. Ömer'e soruldu ve o, 
Abdurrahman İbn Avf (r.a) ile istişarede bulundu. İkisi av hayvanına işaret edip 
gösteren ihramlıya, cezanın gerekeceği hususunda ittifak ettiler. İbn Abbas 
(r.a)'dan da, av hayvanına işaret eden ihramlıya cezanın vacib olduğu rivayeti 
gelmiştir." 

Şafii (r.h), Ebu Hanife'nin bu deliline, "Kur'ân'ın nassı, bir sahabinin sözünden 
daha hayırlıdır" diyerek cevap vermiştir. [232] 


Altıncı Mesele 


İmam Şafiî (r.h) şöyle demiştir: "Bir kimse erkek ceylanı yaralasa ve o ceylanın 
kıymeti onda bir nisbetinde düşse, bu kimsenin, bir koyunun kıymetinin onda 
biri kadar tazmin etmesi gerekir." 

Dâvûd ez-Zâhiri, "öldürmenin dışında, kesinlikle bir tazmin söz konusu değildir" 
derken, Müzeni, "bu kimseye bir tam koyun tazmîn etmesi gerektiğini" 
söylemiştir. 

Dâvüd ez-Zahiri'nin delili şudur: "Âyet, bu cezanın vacib oluşunun, öldürme 
şartına bağlı olduğunu gösterir. Binaenaleyh ortada öldürme işi bulunmadığına 
göre, bu kimseye kesinlikle, herhangibir cezanın vacib olmaması gerekir." 
Davud'un bu görüşüne cevaben şöyle deriz: Öldürme işine bağlanan, öldürülenin 
mislinin vacib olması hükmüdür. Bizce bu, öldürme işi olmadığı zaman vacib 


olmaz. Binaenaleyh Davüd ez-Zahfrl'nin görüşü düşer. 233) 
Yedinci Mesele 


Bir kimse, Hill (Harem'in dışı) bölgesinden, yine Hill bölgesinde bulunan bir ava 


ok atsa, bu ok da, Harem bölgesindeki bir grup hayvana gitse, İmam Şafii 
(r.h)'ye göre bu hayvanın eti haram olduğu gibi, o kimsenin bu hayvanın cezasını 
da ödemesi gerekir. Ebu Hanffe (r.h) ise, "bu hayvanın etinin haram 
olmayacağını" söylemiştir. 

Şafii'nin delili şudur: "Hayvanı kesmenin sebebi, birkaç cüzden meydana 
gelmiştir ve bu cüzlerden bazısı mubah, bazısı haram işlerdendir. Haram olan, 
Harem bölgesine geçiştir. Bir işte hem helal, hem haram bulundu mu, mutlaka 
haram helâla baskın çıkar. Özellikle aslı haramlık olan kesme işinde.." 

Ebu Hanlfe(r.h)'nin delili ise şudur: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz ihramlı bulunurken, 
av öldürmeyin" buyruğu, bu kimseleri, Harem bölgesinde olmaları hâlinde, 
avlanmaktan nehiydir. Bundan dolayı, bu iki şarttan biri bulunmadığı zaman, 


haramlığın söz konusu olmaması gerekir." L234] 
Sekizinci Mesele 


İhramlı olmayan bir kimse, bir hayvan yakalayıp onu Harem bölgesine getirse, o 
hayvanı salıvermesi gerekir. Eğer onu keserse, bu hayvan haram olur ve o 
hayvanın bedelini tazmin etmesi gerekir. Bu, Ebu Hanife (r.h)'nin görüşüdür. 
İmam Şafii ise, "bu hayvanın helâl olduğunu ve bu kimsenin onu tazmin 
etmesinin gerekmediğini" söylemiştir. 

Şafii'nin delili: "ihramlı olduğunuz halde avlanmayı helâl saymamak ve size 
(aşağıda) okunacak olanlar hâriç kalmak şartıyla, davarların etleri) size helâl 
kılındı" . 1) âyetidir. 

Ebu Hanife'nin delili de: "Siz fhramlı bulunurken, av öldürmeyin" (Matde. 96) 
âyetidir. Bu âyette Cenâb-ı Hak, ihramlı iken insanın avlanmasını yasaklamıştır. 
Bu âyet, kişinin hem Hill, hem de Harem bölgesinde avlanmasını kapsamaktadır. 


[235] 
İhramlının Avlanmayı Tekrar Etmesindeki Ceza 


İhramh bir kimse, bir hayvan avlasa ve bundan dolayı gereken cezayı ödese, 
sonra yeniden bir hayvan avtasa, 

tekrar ceza Ödemesi gerekir. 

Dâvud ez-Zâhirî ise, "bu kimseye yeni bir cezanın gerekmeyeceğini" söylemiştir. 
Cumhurun delili şudur: Hak Teâlâ'nın, "içinizden kim onu bilerek öldürürse, 
öldürdüğü o hayvanın benzeri bir ceza vardır" ifâdesinin zahiri, bu cezanın vacib 
oluşunun sebebinin, öldürme işi olduğunu gösterir. Binaenaleyh sebeb tekerrür 


ettiğinde, hükmün (cezanın) de tekerrür etmesi gerekir. 

Eğer, "bir kimse hanımlarına, "Hanginiz eve girerse, o boştur" dese ve onlardan 
biri, iki kere eve girse, bundan dolayı tek bir talak gerekir" denir ise, biz deriz ki: 
"Bu iki mesele arasında şöyle bir fark vardır: Avı öldürme işi, bu cezanın vacib 
oluşunun sebebidir. Binaenaleyh, sebep tekerrür ettiğinde, hükmün (cezanın) da 
tekerrür etmesi gerekir. Ama bu meselede, eve girme işi talâkın meydana 
gelmesinin şartıdır. Binaenaleyh şartın tekerrürü, hükmün tekerrürünü 
gerektirmez." 

Dâvüd ez-Zâhiri'nin delili ise şudur: "Cenâb-ı Hak, "Kim birdaha böyle yaparsa, 
Allah ondan intikamını alır" buyurmuş ve böylece, bu işi tekrar yapmanın 
cezasının, keffâret değil, Allah'ın ondan intikam alması olduğunu göstermiştir." 


[236] 
Onuncu Mesele 


Şafii (r.h): "İnsan şaşı, kolu, ayağı kırık bir hayvanı avladığında, onun mislini 
fidye olarak verir. Bunun karşılığında sağlam bir hayvanı fidye olarak vermesi 
bana daha sevimli geliyor. Buna göre o hayvanın misli olanın büyüğünü vermek, 
küçük olanını vermekten daha evlâdır. Binaenaleyh kişi, erkek hayvanı erkek 
hayvana, dişiyi de dişiye karşılık fidye verebilir. Evlâ olan, bunun tersini 
yapmamasıdır. Çünkü Kur'ân'ın nassı, o hayvanın mislini vermeyi farz 
kılmaktadır. Dişi, doğurabilmesi bakımından her ne kadar erkek hayvandan efdal 
ise de, erkek de dişiden efdaldir. Zira erkek hayvanın eti daha iyi, şekli daha 


güzeldir" demiştir. [237] 
Avın Cezasını Tesbit Edecek Bilirkişi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Buna, içinizden adalet sahibi iki adam 
hükmedecektir" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [238] 


Birinci Mesele 


İbn Abbas şöyle demektedir: "Allah Teâtâ bu ifadeyle, "sizden, yani sizin 
dininizde ve şeriatınızda olan kimselerden iki sâlih, âdil ve fakih kişi, o avın 
cezası hususunda 

hüküm verir ve böylece o öldürülen hayvana, ne'amdan (deve, sığır ve davardan) 


en fazla benzerini araştırıp, buna hükmedecekler" manasını kasdetmiştir." 

O hayvanın kıymetinin verilmesinin farz olduğu hususunda, Ebu Hanife'nin 
görüşünü destekleyenler, bu âyetle istidlal ederek: "Araştırmaya ve içtihad 
etmeye ihtiyaç duyulan nokta, değerlendirmedir. Fakat hayvanın hilkatine ve 
şekline gelince, bu zaten açık olup, bu hususta içtihâd etmeye ihtiyaç yoktur" 
demişlerdir. 

Buna şu şekilde cevap verebiliriz: "Ne'am ile o av hayvanı arasındaki 
benzerlikler, çeşitli yönlerden olup çoktur. Binaenaleyh o hayvana en fazla 
benzeyeni, daha az benzeyenden ayırdetmek için mutlaka ictihad etmek gerekir. 
Meymün Ibn Mİhran'ın şu ifadesi de bizim söylediğimizin doğruluğunu 
göstermektedir: "Bir bedevi Arap, Hz. Ebu Bekir (r.a)'e gelerek, "Ben, şu şu 
hayvanları avladım" dedi. Ebu Bekir (r.a) de, Übeyy fbn Ka'b (r.a)'a bunu sordu. 
Bedevi Arap, "Ben, sana sormaya geldim, sen ise başkasına soruyorsun" 
deyince, Hz. Ebu Bekir (r.a), "Bilmediğim için sormuyorum. cakat Cenâb-ı Hak, 
"Buna, içinizden adalet sahibi iki adam hükmedecektir" buyurmuştur. İşte 
bundan dolayı ben, arkadaşımla istişare ettim. Binaenaleyh eğer ikimiz bir 
hususta ittifak edersek, sana onu yapmanı emrederiz" dedi. 

Kubeysa İbn Câbir'den rivayet edildiğine göre o, ihramlı iken bir erkek ceylanı 
vurup öldürmüştü. Durumu Hz. Ömer(r.a)'e sormuştu. Hz. Ömer (r.a)'in yanında 
da Abdurrahman İbn Avf (r.a) vardı. Hz. Ömer, Abdurrahman Ibn Avf'a, "Bu 
hususta ne dersin?" deyince, o: "Ona, ceza olarak bir koyun ödemesi gerekir" 
dedi. Hz. Ömer de: "Ben de aynı kanaatteyim" buyurdu. Bunun üzerine Hz. 
Ömer (r.a), Kubeysa'ya: "Git ve Ka'be'ye bir koyun kurbanlık gönder" dedi. 
Kubeysâ sonra şöyle anlatır: "Arkadaşımın yanına gittim ve ona "Emirü'l- 
Mü'minin ne diyeceğini bilemedi de, başkasına sordu" dedim. Derken birgün Hz. 
Ömer karşıma çıkıverdi ve beni kamçısı ile döverek, "Harem'de hem hayvan 
öldürür, hem de hükmünü bilmezsin. Allah Teâlâ, "Buna, içinizden adalet sahibi 
iki adam hükmedecektir" buyurmuştur. İki adamdan biri ben Ömer, diğeri de 


Abdurrahman İbn Avf'tir" dedi." 12391 
Sahabenin Tefsirdeki Önemi 


Şafii (r.h): "O hayvanın misli olan, iki çeşittir: 

a) Hakkında sahabenin, başkasına dönülemeyecek şekilde hüküm verdikleri 
çeşit... Bundan, başka hükme dönülemez. Çünkü sahabe, Kur'ân'ın nüzulüne 
şâhid olmuşlar ve Hz. Peygamber (s.a.s) tarafından yapılan tefsirinde hazır 
bulunmuşlardır. 


b) Hakkında sahabenin hükmü olmayanlar... Bu durumda, iki âdil kimsenin 
içtihadına müracaat edilir. Bu iki adil kimse en'am'ın üç çeşidine (davar, sığır ve 
deve'ye) bakarlar ve avlanan hayvana bunlardan en çok benzeyenini, ceza olarak 
farz kılarlar" demiştir. 

İmam Mâlik ise: "Hakkında sahabe ister hüküm vermiş olsun, ister vermemiş 
olsun, iki adil kimsenin buna karar ve hüküm vermesi gerekir" demiştir. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: "Âyet, bu hususa, iki âdil kimsenin karar vermesinin 
gerekli olduğunu bildirmektedir. Binaenaleyh buna, iki sahabe karar vermiş 
olduğu zaman, bu da âyetin hükmüne girmiş olur. Hem sonra sahabenin hükmü 
daha evladır. Zira biz onların, âyetlerin inişine şahid olduklarını ve tefsirinde 


hazır bulunduklarını söylemiştik." [240] 
Üçüncü Mesele 


Şafii (r.h): "Hatâen bir hayvanı öldürdüğü zaman, bu öldüren kimse, iki âdil 
kişiden birisi olabilir. Eğer o, hayvanı kasten avlamış ise, onun o iki âdil kişiden 
birisi olması caiz değildir. Çünkü o, bu şekilde avlanmakla fâsık (günahkâr) 
olmuştur" der. 

İmam Mâlik ise, bunun tıpkı telef edilen şeylerin kıymetinin takdir edilmesi 
meselesinde olduğu gibi, caiz olmayacağını söylemiştir. 

Şafii (r.h)'nin delili şudur: "Allah Teâlâ, buna iki âdil kimsenin karar vermesini 
vacib kılmıştır. Bir kimse, av hayvanını hatâen öldürür ise, bu kimse âdil 
olmaktan çıkmaz. Binaenaleyh bu hususa, hem bu kimse, hem de bir diğer insan 
karar verdiğinde, iki âdil kimse karar vermiş otur. Yine rivayet edildiğine göre 
bir sahâbtnin atı, bir erkek ceylanı çiğnemişti. O, bu meseleyi Hz. Ömer (r.a)'e 
sordu. Hz. Ömer (r.a): "Sen kendin buna bir hüküm ver" deyince o: "Ey 
mü'minlerin emiri, sen daha âdilsin, sen hükmet" dedi. Hz. Ömer (r.a): "Ben 
sana, hükmetmeni emrettim, beni tezkiye etmeni değil.." dedi. Bunun üzerine 
sahabi: "Bu hususta sulu ve ağaçlı-yerde beslenmiş bir oğlak ödenmesi gerekir 
kanaatindeyim" dedi. Hz. Ömer (r.a) de: "Kanaatini yerine getir" dedi." Bu 
rivayete göre âlimlerimiz "Bilirkişi olacak iki âdil zatın, av hayvanını öldüren 


kimseler olması caizdir" demişlerdir. [241] 
Dördüncü Mesele 


İki âdil kimse, misil olacak bir hayvana, diğer iki âdil kimse de, misil olacak 
başka bir hayvana karar verseler, bu 


durumda şu iki görüş söz konusudur: 
a) Kişi bu hususta muhayyerdir, istediğini tercih eder. 


b) Bu iki hükümden, daha ağır olanını tercih eder. [242] 
Beşinci Mesele 


Kıyâsı delil olarak kabul eden âlimlerden bir kısmı "Âyet, kıyas ve içtihadla 
amel etmemizin caiz olduğunu göstermektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, avlanan 
hayvanın mislini ve benzerini belirleme işini insanların içtihadına ve kanaatine 
havale etmiştir" derler. Bu görüş zayıftır. Zira şüphesiz ki şeriat koyucu Cenâb-ı 
Allah, şu gibi pekçok meselede, zannımıza göre amel ederek, kulluk yapmamızı 
emretti. 

a) Kıble yönünü belirleme hususunda içtihad etmemiz.. 

b) İki şahidin şahadetine göre amel etme... 

c) Telef olunan malların kıymetleri ve uzuvların diyetleri hususunda değer 
biçenlerin, biçtikleri değere göre amel etme... 

d) Öldürülen av hayvanının mislini ta'yin hususunda, bu âyette olduğu gibi, 
hüküm verenlerin hükmüne göre amel etme... 

e) Avam halkın, aldıkları fetvaya göre amel etmeleri... 

f) Dünyevî menfaatler hususunda, zann-ı galibimize göre amel etmemiz... 

Fakat biz diyoruz ki: "Eğer siz, şer'i bir hükümde, şer'i bir meselenin, şer'i bir 
diğer meseleye benzetilmesinin şu saydığımız şeylerin aynısı olduğunu iddia 
ediyorsanız, bu, aklın da açıkça gösterdiği gibi, bâtıldır. Eğer bunların 
birbirinden başka olduğunu kabul ediyorsanız, zannın, bir meselede hüccet 
olması onun kıyas meselesinde hüccet olmasını gerektirmez. Ancak biz bu 
meseleyi, o meselelere kıyas edersek, bu müstesna... İşte bu, kıyâsın yine kıyâs 
ile isbât edilmesini gerektirir ki bu da bâtıldır. Hem sonra bu iki husus arasındaki 
fark son derece açıktır. Zira sayılan bütün bu misallerde hüküm, ancak tek bir 
hadise, tek bir zaman ve tek bir şahıs hakkında sabit olmuştur. Ama kıyas ile 
sabit olan hüküm ise, her zaman için devamlı olup, bütün mükellefler hakkında 
umumi şer'i bir hükümdür. Ferdi ve şahsi hükümler hakkında nass koymak 
imkansızdır. Ama külli ve her zaman devam edecek umümi hükümler hakkında 
nass koymak imkânsız değildir. Bu iki durum arasındaki fark açıktır. Allah en iyi 


bilendir. 2431 


Kabe'ye Ulaşacak Kurbanlık 


Soma Allahu Teâlâ, "Ka'be'ye waşacak bir kurbanlık olmak üzere..." 


buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [244] 
Birinci Mesele 


Âyette ifgili şu iki izah vardır: 

1) Bu, "buna, Ka'be'ye gönderilip, orada kesilecek bir kurban olarak, o iki âdil 
kimse hükmeder" demektir. Bu 

mana, yaratılış bakımından avlanılan hayvanın mislinin ödenmesini vacib 
görenlerin görüşünü destekler. Zira Cenâb-ı Hak, "O ikisi buna, bedeli ile bir 
kurbanlık satın alınabilecek bir miktar olarak hükmederler" buyurmamış, aksine, 
"bir kurban olarak hükmederler" buyurmuştur ki bu, o iki âdil kişinin ancak bir 
kurbana hükmedecekleri hususunda açık bir ifadedir. 

2) Bu, "O iki âdil kişi, bununla hedy (kurban) olabilecek birşeyi satın alması 
gerektiğine hükmederler" manasındadır ki, bu âyetin zahirî manasından uzaktır. 
Doğru olan, birinci mânadır. 

Ayetteki, "hedy" kelimesi, (buna) zamirinin hâli olarak mansubtur. Buna göre 
kelamın takdiri, "O iki âdil kişi, o Öldürülenin misli olarak, bir koyun veya bir 
sığır veya bir deve hükmünü verirler" şeklindedir. Binaenaleyh ** ifadesindeki 
zamir, "misi" kelimesine râciolup, "hedy" kelimesi de, zamirden haldir. Bu iki 
husus iyice anlaşıldığında, artık kim, vacib olanın hilkat (yaratılış) bakımından 


bir misil olduğu hususunda şüpheye düşebilir? Allah en iyi bilendir. [245] 
İkinci Mesele 


Ayetteki ifadesi, Cenâb-ı Hakk'ın kelimesinin sıfatıdır. Zira lâfzının kelimesine 
izafeti, hakiki (manevi) olmayıp, lâfzidir. İfâdenin takdiri ise, şeklindedir. 
Ancak ne var ki tenvin, hafiflik otsun diye, hazfedil mistir. Bunun bir benzeri de 


"Bu, bize yağmur verici bir buluttur" (Ahkaı, 24) âyetidir. [246] 
Üçüncü Mesele 


Ka'be'ye, yüksek ve kare şeklinde olduğu için Ka'be' adı verilmiştir Araplar, kare 
şeklinde olan her evi, Ka'be diye adlandırırlar. Ka'be lafzıyla, Harem'in tamamı 
kastedilmiştir. Çünkü kesme ve boğazlama işi ne Ka'be'nin içinde, ne de ona 
bitişik olarak yapılır.. Bunun bir benzeri ifâde de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra, 


varacakları yer Beyt-İ Atik'e müntehidir" (Hacc. 33) âyetidir. 241) 
Dördüncü Mesele 


Kurbanın Ka'be'ye ulaşmasının manası, O'nun Harem'de kesilmesidir. 
Binaenaleyh, öldürülen avın misli, şayet diri olarak fakirlere verilirse, bu caiz 
olmaz... Aksine, o kimseye bunu, Harem-i Şerifte kesmesi vacib olur. Onu, 
Harem-i Şerifte kesmesi halinde de Şafii (r.h): "O kimsenin bunu, Harem-i 
Şerifte tasadduk etmesi gerekir" dediği halde, Ebu Hanffe (r.h): "O kimse bunu 
istediği yerde tasadduk eder" demiştir. 

Şafii bu kimsenin istediği yerde oruç tutabileceğini kabul etmiştir. Zira bu 
kimsenin tutmuş olduğu oruçta! Harem-i Şerif in fakirleri için bir menfaat 
sözkonusu değildir. 

Şafii'nin delili şöyledir: Kesmek bizzat, elem ve acı vermektir. Binaenaleyh, 
bunun bir ibâdet sayılması caiz değildir. Aksine ibâdet, tâat, o hayvanın etinin 
fakirlere ulaştınlmasıdır. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kabe'ye ulaşmış bir 
kurbanlık olmak üzere..." ifadesi, bu kurbanlığın Harem ve Ka'be'nin ehline 
ulaştırılmasını gerektirir. 

Ebu Hanffe (r.h)'nin delili şudur: Kurban, Ka'be'ye ulaşınca, bu Ka'be'ye ulaşan 
bir kurbanlık hayvan olur. Binaenaleyh, böyle yapan kimsenin sorumluluktan 


kurtulmuş olması gerekir. [248] 
Bu Ceza Fakirleri Doyurma Veya Oruç Şeklinde de Olabilir 


Daha sonra yüce Allah, "Vaud bir keflSrer vardır ki, (bu da) yoksulu doyurmak, 
yahud bunun dengi bfr oruç tutmaktır" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç 


mesele vardır: 12491 


Birinci Mesele 


Nâfi ve İbn Amir, lâfzını lâfzına muzaf kılarak şeklinde; diğer kıraat imamları 
ise, lafzını, hem ref hem de tenvin ile; lâfzını ise tenvinsiz olarak merfu ile, 
şeklinde okumuşlardır. Birinci kıraatin izahı şudur: Allah Teâlâ mükellefi, 
kurban, oruç tutmak ve fakirleri doyurmak gibi şu üç şey arasında muhayyer 
bırakınca, bu izafe yerinde ve güzel olmuştur. Buna göre sanki, "Bu, "hedy" ve 
oruç tutma keffâreti değil, fakirleri doyurma keffaretidir" denilmiştir. Böylece de 


keffâret, bu şeyler cinsinden olduğu için, izafet yerinde ve güzel olmuştur. 

Ama bu kelimeyi tenvin ile şeklinde okuyanlara göreyse, bu kelime Hak 
Teâlâ'nın, kelimesine atfedilmiş olup, fut ifadesi de atf-ı beyan olarak kabul 
edilmiştir. Çünkü yedirme işi, keffâret demektir. Bu kıraate göre »jüs kelimesi 
lâfzına izafe edilmemiştir. Çünkü keffâret, doyurmak için değil ancak avı 


öldürmeden dolayı vacib kılınmıştır. [250] 
İkinci Mesele 


Şafii, İmam Mâlik ve Ebu Hanife (r.h), bu âyetteki (veya) kelimesinin tahyîr 
için olduğunu ( söylerlerken, Ahmed İbn Hanbel ve Züfer, bunun tertib için 
olduğunu söylemişlerdir. 

Birincilerin delili, "ev" edatı, asıl bakımından tahyir ifâde eder. Bunun tertib için 
olduğunu söylemek, ifâdenin zahirini terketmektir" şeklindedir. 

Diğerlerinin delili de şöyledir: "Ev" lâfzı, bazan tahyirmanası ifade etmeyebilir. 
Nitekim bu, 'öldürülmeleri, ya 

asılmaları, yahud elleriyle ayaklarının Oo çaprazvarikesilmesi..."( Maide, 
33)âyetinde de böyledir. Zira bundan maksat, bu hükümlerden her birine, 
muayyen bir durumu tahsis etmektir. Böylece bu lâfzın, tertib manasını ifade 
edebileceği de sabit olmuş olur. 

Buna göre biz diyoruz ki, burada tertibin murad edildiğine, evet, delil delâlet 
etmiştir. Zira burada vâcib olan, Hak Teâlâ'nın, "Ta ki bu süretie o, ettiğinin 
vebalini tatmış olsun... Kim bir daha böyle yaparsa, Allah ondan intikamını alır" 
ifadelerinin delaletiyle de bunlann, en ağırından en hafifine doğru meşru 
kılınmış olmasıdır. Tahyir ise, bu sıralamaya ters düşer. 

Bu görüşe şu şekilde cevap verebiliriz: Öldürülen avın mislini vermek, ceza 
bakımından, fakirleri doyurmaktan daha ağır değildir. Binaenaleyh, muhayyer 
bırakmak, mislinin vacib kılınması hususunda meydana gelen cezanın miktarı 


hususuna zarar vermez. LSI 
Üçüncü Mesele 


Bir kimse, misli olan bir hayvanı öldürdüğü zaman, Şafii (r.h), "bu kimsenin şu 
üç şey arasında muhayyer olduğunu" söylemiştir. Bu kimse isterse, ceza olarak 
mislini verir; isterse, para bakımından o mislin değerini tesbit eder, bu parayla 
yiyecek satın alıp, o yiyeceği tasadduk eder. İsterse de oruç tutar. Ama, misli 
olmayan ava gelince, bu kimse, şu iki şeyde, yani para bakımından o avın 


kıymetini tesbit edip, o parayla yiyecek alarak o yiyeceği tasadduk etmesi, 
veyahut da oruç tutması hususunda muhayyerdir. Bu anlatmış olduğumuz şeye 
göre, misli olmayan avın mislinin kıymetiyle, ancak yiyecek satın alınır. Ebu 
Hanife ve İmam Mâlik (r.h) ise, "Onun kıymetiyle yiyeceğin satın alınacağını" 
söylemişlerdir. 

Şafii'nin delili şudur: "Ne'am"dan olan misi, cezadır. Taam ise, bu cezaya bina 
edilmiştir. Binaenaleyh, fakirleri doyurma ile oruç tutmaya gerek kalmadığı gibi; 
doyurma ile, ceza olarak mislini ödemeye de gerek kalmaz. Hem, avın misline 
değer biçmek, avın bizzat kendisine değer biçmekten akla daha yatkın ve kolay 
gelir. 

Ebu Hanife (r.h)'nin delili ise şudur: Telef olunanın mislini tazmin etmek vacib 
olduğu zaman, mümkün olduğu nisbette, başkasına değil, telef olunana itibar 
edilir. Fakirleri doyurmak ise, telef olunana bir misil olmak üzere vacib 
kılınmıştır. Binaenaleyh bu doyurmanın, telef olana göre takdir edilmesi gerekir. 


[252] 
Dördüncü Mesele 


Âlimler, bu kıymet biçmenin nerede yapılacağı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak fakihlerin çoğu, bu kıymet biçmenin, avın öldürüldüğü yerde 
yapılacağı kanaatindedirler. Şabî ise, bu kıymet biçmenin Mekke'de, hem de 
Mekke'nin parasına göre olacağını söylemiştir. Çünkü bu, orada, Mekke'de 


keffâret olarak ödenecektir. 12531 
Beşinci Mesele 


Ferrâ: " bir şeyin, cinsinden olmayan bir şeye denk olmasına; ise manasına gelir. 
Nitekim sen, yanında, başka bir köleye denk olan bir köle; veyahut da, başka bir 
koyuna denk olan bir koyun bulunduğu zaman, dersin; ama, sen onun cinsinden 
kıymetni murad ettiğinde, ayın harfini meftuh kılarak ......dersin" demiştir. Ebu'l- 
Heysem ise, idi kelimesinin misi manasına, adi kelimesinin de "kıymet" 
manasına; adel kelimesinin ise, başka bir yüke denk ve ona eşit olan bir yük 
manasına olduğunu söylemiştir. Adi kelimesi, senin bir şeyi, cinsinden olmayan 
başka bir şey ile değerlendirmende. Zeccâc ve İbnu'l-Arâbi, adi ve idi 
kelimelerinin aynı manaya geldiklerini söylemişlerdir. 

Hak Teâlâ'nın, "oruç olarak..." kelimesi, temyiz olduğu için mansubtur. Nitekim 
sen, "Benim yanımda iki batman bal vardır""Benim yanımda, bir ev dolusu 


yonca vardır" dersin.. Bu ifadelerde aslolan ve kelimelerinin başına bir harf-i 
cerrinin getirilmesidir. Eğer kelimesi zikredilmezse, sen bu kelimeyi mansub 


okursun, harf-i cerrinin getirilmesi halinde sen, dersin... [254] 
Altıncı Mesele 


Şafii (r.h)'ye göre, bu kimse, her "müdd"e karşılık bir gün oruç tutar. Bu, Atâ'nın 
görüşüdür. Ebu Hanife (r.h)'nin 

mezhebi ise, "Bu kimse, her yarım "sâ"ya mukabil bir 

gün oruç tutar" şeklindedir. Bu meselede aslolan, Ebu Hanife ile Şafii'nin, 
orucun, bir günlük taam ile takdir edilmiş olduğu hususunda anlaşmış 
olmalarıdır. Ancak ne var ki, Şafii'ye göre bir günlük taam bir "müdd" ile; Ebu 
Hanife (r.h)'ye göre ise, yarım "sâ" ile takdir edilmiştir. Biz bu hususu yemin 


keffâretinde de ele almıştık. (255) 
Yedinci Mesele 


Fukahanın ekserisi, bu üç şeyden birini tayin etmek hususundaki muhayyerliğin, 
av hayvanını öldüren kimseye 

ait olduğunu iddia ederken, Muhammed İbn Hasen eş-Şeybânt (r.h) ise bunun, 
iki hakeme ait olduğunu söylemiştir. Cumhür'un delili şudur: Allah Teâlâ bu avı 
öldüren kimseye üç şeyden birini, muhayyer olarak vacib kılmıştır. Binaenaleyh, 
avı öldüren kimsenin, bunlardan dilediğini seçme hususunda muhayyer olması 
gerekir. İmam Muhammed (r.h)'in delili ise şudur: Allah, bu muhayyerliği iki 
hakeme vererek, "buna İçinizden adalet sahibi iki adam, şu veya bu şekilde 
hükmeder" buyurmuştur. 

İmam Muhammed'in bu görüşüne şöyle cevap veririz: Ayetin takdiri, 
" „Öldürdüğü o hayvanın benzeri bir ceza veya yoksulları doyurmaktan ibaret 
olan bir keffâret, yahut da bunun dengi bir oruç tutmak..." şeklindedir. Adalet 
sahibi iki kişinin hükmettiği hususa gelince bu, ya kıymet ya da hilkat, yaratılış 
bakımından o hayvanın mislini belirlemektir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Ta ki bu suretle o, ettiğinin vebalini tatmış olsun..." 


buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: [256] 


Birinci Mesele 


Vebal kelimesi Arapça'da, kendisinde bir ağırlık ve hoşlanılmayan bir durum 
bulunan şeyijfade etmektedir. Bir 

otjak elverişsiz olduğu zaman, denilir; su devamlı akmadığı zaman, mideye ağır 
gelen ve hazmedilemeyen yemeğe de, denilir. Nitekim Allah Teâlâ da, biz, onu 


ağır (sert) btr yakalayışla yakaladık" (Müzzenmii. 16) buyurmuştur. [257] 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, bunu bir "vebal" diye ifade etmiştir. Çünkü O, bu kimseyi üç şey 
arasında muhayyer bırakmıştır. Bunlardan ikisi, matın noksanlaştınlmasını icab 
ettirir ki bu, insanın tabiatına ağırdır. Bu iki ceza, ya o hayvanın mislini ödemek 
ya da fakirleri doyurmaktır. Üçüncüsü ise, insanın bedenine eziyet vermeyi 
gerektirir. Bu, oruç tutmaktır. Yine bu da, insanın tabiatına ağır gelir. Buna göre, 
bu ifadenin manası, "Allah Teâlâ, avı öldüren kimseye, Harem-i Şerifte ve 
ihramlı iken av öldürmeden sakınsın diye, insanın tabiatına hepsi de ağır gelen 
bu üç şeyden birisini yapmayı vacib kılmıştır" şeklinde olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah "Allah geçmişi bağışladı. (Fakat) kim bir daha böyle 
yaparsa, Allah ondan intikamını ahr. Allah azizdir, intikam sahibidir" 


buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: [258] 
Birinci Mesele 


Bu âyet hakkında iki görüş vardır: 

1) Allah câhiliyye döneminde işlenmiş şeyleri ve İslamiyyet döneminde haram 
kılınmazdan önce işlenmiş şeyleri affeder. 

2) Bu, ancak birinci Öldürmede cezayı gerekli görüp ikinci defada cezayı vacib 
kılmayanların görüşüdür. Bunlar, "Onun bunu ikinci defa işlemesi, tasadduk 
ederek keffaret ödemesinden daha büyük bir suçtur. Binaenaleyh bu ifadeden 
murad şudur: "Allah ilk defada, cezayı yerine getirdiği için, o kimsenin geçen 
suçunu atfetmiştir. Ama o, bu suçu ikinci defa işlerse, onun bu günahının 
keffareti yoktur, aksine Allah ondan intikam alır" derler. Bu görüşün delili şudur: 
"Ayetteki, ifadesinin başındaki "fâ" harfi, fâ-i cezadır. Ceza da yeterli olan şey 
demektir. Binaenaleyh bu, bu intikamın, o günaha yeterli bir ceza olmasını 
gerektirir. Bunun yeterli oluşu ise, başka bir cezanın gerekli sayılmasına manidir. 
Bu durumda, o kimseye bir cezanın (keffaretin) vacib olmamasını gerektirir. 


[259] 


İkinci Mesele 


Sibeveyh, âyetteki "(Fakat) kim bir daha böyle yaparsa, Allah ondan intikamını 
alır" ifadesi ile "Kâfir olanı da, az bir zaman faydalandıracağım" (Bakara, 126) 
ve "kim, Babb'ine imân ederse, o korkmaz" (Cm, 13) âyetlerinde bir hazfin 
bulunduğunu ve bunun takdirini takdirinin şeklinde olduğunu söylemiştir. Netice 
olarak deriz ki: "Burada, fiilin, kendisinin haber olacağı bir mübtedanın takdir 
edilmesi gerekir. Bunun delili ise şudur: Fiitin bizzat kendisi ceza (cevab) 
olabilir. Bu durumda cevabın başına gelen harfi (fâ-i cezayı), o filin başına 
getirmeye ihtiyaç yoktur. Dolayısı ile fâ harfinin, o fiilin başına getirilmesi, lağiv 
(hata) olur. Ama bu fiilden önce, mukadder (mahzüf) bir mübtedanın olduğunu 
söylersek, o zaman ceza (cevab) otan cümleyi şart cümlesine bağlaması için, 
onun başına bir fâ harfini getirme ihtiyacı duyarız. Binaenaleyh burada fâ'nın 


gelmesi bir lağiv olmaz." Allah en iyi bilendir. [260] 
İhramlıya Deniz Avı Mubah, Kara Avı Haramdır 


"Deniz avı ve yiyeceği siz ve yolcular için bir fayda olmak üzere, sizlere helâl 
kılındı. İhramda bulunduğunuz müddetçe ise, kara avı size haram kılındı. 
Huzuruna vanp toplanacağınız Allah'tan ittikâ edin, korkun" (Maide. 96). 

Cenâb-ı Allah, "Deniz avı ve onu yemek, sizin için ve yolcu İçin bir fayda olmak 
üzere, sizlere helâl kılındı" buyurmuştur ki bu ifade ile ilgili birkaç mesele 


vardır; L] 


Birinci Mesele 


Buradaki "av"dan murad, avlanılan şeydir. Denizden avlanılan hayvanların 
hepsi üç cinstir: 

a) Balık olup onun bütün çeşitleri helâldir. 

b) Kurbağalar olup onun her çeşidi haramdır. 

c) Alimler bu iki cinsin dışında kalanlar hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu babdan 
olarak, Ebu Hantfe (r.h), bu kısmın haram olduğunu; İbn Ebi Leyla ve ekseri 
âlimler helâl olduğunu söylemişler ve bu hususta, bu âyetin umümi olan 
manasına sarılmışlardır. Âyette geçen, "deniz" kelimesinden murad, bütün sular 


ve nehirlerdir. [262] 


Deniz Avı veYiyeceği 


Allah Teâlâ, deniz yiyeceğini deniz avına atfetmiştir. Atıf, matuf ile ma'tufun 
aleyhin ayrı ayrı şeyler olmasını gerektirir. Alimler bu hususta şu izahları 
yapmışlardır: 

1) Ebu Bekir es-Sıddik (r.a)'in zikrettiği izah olup en güzeli de budur. Buna göre, 
"av", diri iken bir tuzak ile avlanılan hayvanlar; yiyecek ise, yakalamak için 
herhangi bir çareye başvurmaksızın, denizin dışarı attığı veya suyun çekilmesi 
ile ortada kalan hayvanlardır. İşte bu konuda söylenenlerin en doğrusu budur. 

2) "Deniz avı", taze olan "yiyeceği" ise, tuzlu olan (yani salamura yapılaradır. 
Çünkü denizin yiyeceği, bayatlayınca ona artık "av" denemez. Bu, Sa'id Ibn 
Cübeyr, Sa'td Ibn eMMüseyyeb, Mukâtll ve en-Nehai'nin görüşü olup zayıftır. 
Çünkü tuzlu olan şey, işin başlangıcında hem taze olmuş olur, hem de "av" otur. 
O zaman da âyetteki atıf, lüzumsuz bir tekrar olmuş olur. 

3) Avlanma, bazan yemek için, bazan da yeme dışında, meselâ inci elde etmek 
için istiridye, kemikleri ve dişlerinden istifâde etmek için bazı deniz 
hayvanlarının avlanması gibi, başka bir gaye için olur. Dolayısıyla, deniz avı ile 
denizin yiyeceğinden yeme, birbirinden farklı şeyler olmuş olur. Allah en iyi 


bilendir. 126031 


Üçüncü Mesele 


Şafii (r.h), denizde ölüp de suyun yüzüne çıkan balıkların helâl olduğunu; Ebü 
Hanife (r.h) ise haram olduğunu söylemiştir. 

Şafli'nin delili hem Kur'an, hem de hadistirKur'an'dan delili şudur: 
Yenilebilecek her şeye “ta'am” (yiyecek) denir.Binaenaleyh bu balıkların da, 
ayetteki “Denizin avı ve yiyeceği...sizlere helal kılındı” ifâdesinden dolayı helâl 
olması gerekir. Şafii'nin hadisten delili de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, deniz 
hakkındaki Şafii'nin delili hem Kur'ân, hem de hadistir. Kur'ân'dan delili şudur: 
Yenilebtlecek herşeye "ta'âm" (yiyecek) denir. Binâenaleyh bu balıkların da, 
âyetteki "Denizin avı ve yiyeceği... sizlere helâl kılındı hadisden delili de, Hz. 


Peygamber "onan suyu temiz ve meytesi (ölüsü)de helâldir" 64 şeklindeki 
sözüdür. 12091 


Dördüncü Mesele 


Âyetteki "yolcular için.." tabiri, "Deniz avı, sizin mukim ve yolcu olanınız için 
helâl kılındı. Binâenaleyh 


taze olanı mukim, tuzlu (salamura) olanı ise yolcu içindir" mânasına gelir. 266 
Beşinci Mesele 


Âyetteki 1£& kelimesinin mansub oluşu hususunda, şu iki izah yapılmıştır: 

a) Zeccac: "Bu kelime, te'kid için olan mef'ül-ü mutlak oluşundan dolayı mansub 
kılınmıştır. Fakat başta (sizin için helâl kılındı) denilince, bu fiil, ifadesinin, 
in'am edilen bir şey olduğuna delil olur. Bu tıpkı, "Size, anneleriniz haram 
kümdiı" (Nisa, 23)denilince, bu ifâdenin, bu hükmün onlara yazılmış olduğuna 
bir delil olması gibidir. Binâenaleyh Allah Teâlâ burada, "Allah'ın üzerinizde bir 
farzı olarak..." (nu. 24) buyurmuştur" demiştir. 

b) Keşşaf sahibi ise: "Bu kelime, mefül-ü leh olduğu için mansubtur, yani "Size, 
sizi faydalandırmak için bunlar helal kılındı" demektir" demiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "İhramda bulunduğunuz müddetçe ise. Hara avı size haram 


kılındı" buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 12071 
Birinci Mesele 


Yüce Allah, ihramlı kimsenin avlanmasının haram olduğunu bu surede üç yerde 
zikretmiştir 

1) "İhramlı olduğunuz halde avlanmayı helal saymamak şartı ile... İhramdan 
çıktığınız vakit, avlanın" (Maide, 1-2); 

2) "İhramh bulunurken av öldürmeyin" (M«de. 95) ve 

3) "İhramda bulunduğunuz müddetçe iser kara avı size haram kılındı" 96) 


âyetleridir. [268] 
İkinci Mesele 


Deniz avı, sadece suda yaşayandır. Ama, sadece karada yaşayan ile, bazan 
karada bazan denizde yaşaması mümkün olanlara gelince, bütün bunların hepsi 
kara avıdır. Buna göra kaplumbağa, yengeç, kurbağa ve su kuşu, işte bütün 
bunlar kara avı sayılır. Dolayısıyla ihramlı iken bunları öldürene, âyette 


bahsedilen ceza gerekir. [269] 


İhramlı Olmayanın Avladığından, İhramlı Yiyebilir mi? 


Müslümanlar ihramlı kimsenin av avlamasının haram olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Ama, ihramlı olmayan kimsenin avladığı avın ihramlı kimseye helal 
olup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu hususta dört görüş ileri 
sürülmüştür: 

a) Hz. AH, Ibn Abbas, İbn Ömer, Said İbn Cübeyr ve Tavusun görüşüdür. Bunu 
Sevri ve İshâk zikretmiş olup, buna göre o kimseye her halükârda bu haramdır. 
Onlar bu hususta Cenâb-ı Hakk'ın "İhramlı bulunduğunuz müddetçe ise, kara avı 
size haram kılındı" âyetine dayanmışlardır. Bu böyledir, zira "kara avı" ifâdesine, 
ihramlı olanın da olmayanın da avladığı avlar dahildir. İşte bütün bunlar da kara 
avı demektir. Ebü Dâvüd, Sünen'inde Humeyd et-Tavlt'den, onun da İshâk İbn 
Abdullah İbn el-Hars'den, onun da babasından rivayet ettiğine göre babası söyle 
demiştir: "Abdullah İbnu'l-Hars, Hz. Osman'ın Taif'deki temsilcisi idi.. Böylece 
el-Hars. Hz. Osman'a bir yemek hazırlattı ve o yemeğe bıldırcın, keklik ve diğer 
yabani kuşların etinden koydu... (Yemek hazır olunca) Hz. Osman, Ali İbn Ebf 
Tâlib (r.a)'e haber yolladı. Haberci Hz. Ali'nin yanına gelip daveti ona ulaştırdı. 
O da gelince, Hz. Ali'ye: "Ye!" dediler. Bunun üzerine Hz. Ali, "Bize, helal olan 
bir azık, yiyecek yedirin; zira biz ihramlıyız" der. Sonra yine Hz. AH (ra), 
içinizden Eşça Kabilesi'ne mensub kimse varsa Allah için söylesin; "Biliyor 
musunuz ki bir adam, Resülullah ihramlı iken Resülullah'a yabani eşek eti 
hediye etmiş fakat o bunu yemekten geri durmuştu" der. Bunun üzerine de orada 
bulunanlar, "Evet haklısın.." dediler. 

b) "Avın eti, ihramlının kendisinin onu avlamamış olması ve kendisi İçin 
avlanmamış olması şartıyla, ihramlıya helâldir." Bu, Şâtli (r.h)'nin görüşüdür. 
Onun bu husustaki delili Ebü Davud'un Sünen'inde CAMr (r.a)'den rivayet ettiği 
şu hadistir: CAMr (r.a) demiştir ki: "Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediğini 
duydum: "Onu siz avlamadıkça veya sizin için avlanmadıkça, kata avt(nm eti) 
size helâldir"İ270| 


c) "Eğer bir av onun yardımı ve göstermesi olmaksızın, ihramlı için avlanırsa, bu 
avın eti ona helâldir." Bu Ebü Hanrfe (r.h)'nin görüşüdür. Ebü Katade'den rivayet 
edildiğine göre o, ihramlı arkadaşları arasında ihramsız iken, bir yabani eşek 
avlar. Bunun üzerine arkadaşları, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bunu sorunca, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Siz ona, bu avı gösterdiniz mif ona avında yardım ettiniz 
mi?" dedi. Onlar, "Hayır" deyince, "o avın erinden daha birşey kaldı mı?" 
demiştir ve böylece, ihramlı işaret etmediği ve yardım etmediği zaman, o avın 


ihramlıya mubah olması gerektiğini veciz bir şekilde ifâde etmiştir. 

Bil ki bu iki görüş, Kur'ân'ın umümi hükmünün, haber-i vâhid ile tahsis 
edilmesine dayanıp ondan dallanır. Hele ikinci görüş son derece zayıftır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, 'Huzurunavanptoplanacağınız Allah'dan İttikâ edin, korkun" 
buyurmuştur. Bundan maksad, "insan taata devam etsin, günahtan da kaçınsın" 


diye bir tehdid ifâde etmektir, LH 
Kabe ve Onunla İlgili İbadetlerin İnsan Toplumunu Ayakta Tutması 


"Allah Kabe'yi, o Beyt-i Haram", o haram ayı, kurbanı ve (onların) 
boyunlanndakt gerdanlıkları, İnsanlar için kendisi ile ayakta durulan btrşey 
yaptı. Bu da Allah'ın, göklerde ve yerde olan şeyleri bildiğini ve Allah'ın her şeyi 
hakkıyla bilici olduğunu sizin de bilmeniz içindir" (Mftıde. 97). 

Bil ki bu âyetin, daha önceki âyetlerle münasebeti şu şekildedir: Allah Teâlâ, 
önceki âyette, ihrama girmiş olan kimseye avlanmayı haram kılmıştı. Bundan 
dolayı Harem-i Şerif bölgesinin, vahşi hayvanların ve kuşların emniyeti için bir 
vesile olduğu gibi, insanların âfetlerden ve korku verici şeylerden emin 
olmalarının; dünya ve âhirette, hayırlar ile mutlulukların meydana gelmesinin 


sebebi olduğunu beyân etmiştir. Bu ifâde hakkında birkaç mesele vardır: 272) 
Birinci Mesele 


İbn Âmir kelimesini elifsiz olarak şeklinde okumuştur. Bu kıraatin mânası, onun 
ınsanların işlerini son 

derece mükemmel bir şekilde ıslah edici okluğunu ifâde etmektir. Bu, "Dimdik 
ayakta duran bir din... "(Enam, 1ei) âyetinde olduğu gibidir. Diğer kıraat 
imamları ise, bu kelimeyi elifli olarak okumuşlardır. Biz bu meseleyi, Nisa 


süresinde uzunca anlatmıştık. [273] 
İkinci Mesele 


fiili hakkında iki görüş vardır: 

1) Bu, "Beyan etti, hükmetti" mânasındadır. 

2) Bu, "kıldı, oldurdu, ..haline getirdi" mânasındadır. 

Birincisi, emretmek ve tarif edip anlatmak yoluyla otur. 

İkincisi de ona saygı duyup, yaklaşmaları için, insanların kalblerinde, bunun 


sebeplerini yaratmakla olur. 2174 
Ka'be'nin Dildeki Manası 


Kabe, yüksek olduğu için "Kabe" diye isimlendirilmiştir. Nitekim genç kızın, 
memesi tomurcuklanıp biraz büyüdüğü zaman o kıza, vedenilir. İnsanın 
topuğuna da,bacaktan dışarı taştığı için Çm diye isimlendirilir. İşte 

adı dünyada yücelip, şanı-şöhreti arttığı için, Kabe bu isimle isimlendirilmiştir. 
Bundan ötürü Araplar, işi büyüyen, şanı artan kimse için, "falancanın topuğu 


yükseldi" derler. 275) 
Ka'be'ninToplumu AyaktaTutması İzahı 


Âyetteki "İnsanlar lçlnr kendisi ile ayakta durulan birşey.." tabirine gelince, 
bunun aslı fiji'dur. Çünkü bu (kalktı) fiilindendir. Bu kelimenin mânası, kendisi 
sayesinde işlerin düzeldiği şeydir. Sonra müfessirler, "Kâbe"nin, insanlar için bir 
"kıyam" (işlerin düzelme sebebi) olması hususunda birkaç izah zikretmişlerdir: 
1) Mekkeliler, bütün yıl boyunca ihtiyaç duyacakları şeyin satın alabilmeleri 
için, diğer beldelerin insanlarının kendilerine gelmelerine muhtaç idiler. Çünkü 
Mekke ne hayvancılık, ne de ziraat yapılabilecek, küçük bir belde idi. İnsanların 
ihtiyaç duydukları şeyler, orada pek az bulunurdu. İşte tjundan Ötürü, Cenâb-ı 
Hak, insanların kalbinde, Kabe'ye karşı bir saygı ve sevgi yaratmış, bundan 
dolayı diğer insanlar Kabe'yi ziyaret etme arzusunu duymuşlardır. Bu sebeple, 
ticaret için uzak ülkelerden, oraya seyahat etmişler, arzu duyulan ve istenilen 
herşeyi oraya getirmişlerdir. Binâenaleyh bu durum, çeşitli nimetlerin 
Mekkelilere akmasına bir vesile ve sebep olmuştur. 

2) Araplar, birbirleri ile savaşıyor ve birbirlerine baskınlar yapıyorlardı, ancak 
Harem Bölgesinde bunu yapmıyorlardı. Çünkü Harem'de bulunanlar, hem 
canlan, hem de malları hususunda emniyette bulunuyorlardı. Hatta öyle ki bir 
kimse babasının veya oğlunun katili ile Harem Bölgesinde karşılaşsa, ona 
ilişmezdi. Hatta birisi en büyük suçu işleyip, Harem Bölgesine iltica etse, ona da 
ilişilmezdi. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Allah, "Çevrelerinde İnsanların zorla 
(yakalanıp) kapılmakta olmasına rağmen, (Mekke'yi) korkusuz (bir yer) 
yaptığımızı onlar görmediler mi?" (Ankebüt, 67) buyurmuştur. 

3) Mekkeliler, Kabe (Beytullah) sebebi ile, Allah'ın halkı, has dostları ve 
Kıyamete kadar bütün insanların efendileri olmuşlardır. Öyle ki herkes onlara 
yaklaşmak ister ve onlara saygı duyar. 


Allah Teâlâ, Kabe'yi, dini bakımdan da insanlar için bir "kıyam" kılmıştır. 
Çünkü orada büyük ibadetler ve şerefli taatlar yapılmaktadır. Hak Teâlâ işte bu 
ibadetleri, günahların bağışlanması, manevi derecelerin artması ve şerefin 
çoğalması için bir sebep ve vesile kılmıştır. 

Bil ki âyet-i kerimenin bu mânaların hepsine birden hamledilmesi uzak bir 
ihtimal değildir. Çünkü hayatın kıvamı, ya menfaatların çokluğu ile olur, ki bu 
bizim zikrettiğimiz ilk izah şeklidir, ya zararları defetme ile olur ki bu da ikinci 
izahdır; yahut makam ve mevkiler elde etmekle olur, bu üçüncü izahdır; yahut da 
dini faydalar elde etme ile olur ki, bu da dördüncü izah şeklidir. İşte Kabe, bu 
dört şeyin hepsinin de meydana gelmesi için bir sebep olup, hayatın kıvamının 
(ayakta kalabilmesinin) de ancak bu dört şeyle olduğu sabit olunca, Kabe'nin 
insanların ayakta kalabilmelerinin (hayatlarını sürdürebilmelerinin) bir sebebi 


olduğu sübüt bulur, 1270) 
Beşinci Mesele 


Âyetteki "İnsanlar için, kendisi ile ayakta durulan " ifâdesindeki, "insanlar"dan 
maksad, bazı insanlardır 

ki, bunlar da Araplardır. Bu mecazi ifâde güzel ve yerinde 

olmuştur. Çünkü her belde halkı, "insanlar şunu yapıyorlar, şöyle şöyle 
ediyorlar" dedikleri zaman, bununla sadece kendi beldelerinin halkını 
kastederler. İşte bu sebepten ötürü Araplara, ifâde tarzlarına uygun olarak, bu 


şekilde hitap edilmiştir. 2771 
İnsan Hayatını Yükselten Şeair 


Bil ki bu âyet-İ Kerime, Allah Teâlâ'nın şu dört şeyi, insanların "kıvamı" ve 
"kıyamı" için bir sebep kıldığını göstermekledir: 

a) Kabe ki, biz onun, insanların "kıyam'"ı için sebep oluşunun mânasını 
anlatmıştık. 

b)Haram Aylar: Bunların, insanların "kıyam'"'ının sebebi olmasının mânası şudur: 
Araplar diğer aylarda biribirierini öldürüyorlar ve biribirlerine baskınlar 
düzenliyorlardı. Haram aylar girdiği zaman ise, korku ortamı kayboluyor ve 
rahatça yolculuk ve ticaret yapabiliyorlar, hem canları, hem de malları 
hususunda emin oluyorlardı. Böylece de, haram ayfarda, öütün bir yrf boyunca 
kendilerine yet&c&k kadar erzak v& yiy&cek tedârik ediyorlardı. Buna göre 
eğer, haram aylara hürmetleri olmasaydı, hepsi açlık ve kıtlıktan helak olur, 


ölürlerdi. İşte böylece haram aylar, onların dünyevi geçim ve hayatları için bir 
"kıyam" (ayakta durma ve devam etme) sebebi olmuş olur. Bu yine, haccın 
menasikini yerine getirebilme suretiyle, büyük bir ecir elde etmeye de vesiledir. 
Bil ki Hak Teâlâ bu âyette, "Haram Ay" ifâdesi ile, haram olan dört ayı 
kastetmiştir. Fakat bu haram ayları müfred lafız ile ifâde etmiştir. Çünkü burada, 
kelime cins isim olarak kullanılmıştır. 

c) Kurban ki bu da insanların "kıyâm'"ı için bir vesile olmuştur. Çünkü hedy 
(kurban), Kabe'ye hediye gönderilen, orada kesilen ve eti fakirlere dağıtılan 
şeydir. Böylece bu, onu kesip hediyye eden için bir ibadet, fakirlerin hayatının 
devam etmesine de bir vesile olmuştur. 

d) (O kurbanların) boyunlarındakl gerdanlıklar (kurban olduğunu gösteren 
süsler): Bunların insanlar için bir "kıyam" olmasının izahı şöyledir: Haram 
aylarda Kabe'ye yönelen insana, hiç kimse ilişmezdi. Ama bir kimse 
beraberinde, bir kurban olduğu halde Kabe'ye yönelse, hem onu hem de 
kendisini Harem'in ağaçlarının kabuğu ve dalı ile süslese, kılâdelendirse, yine 
ona hiç kimse sataşmazdı.. Öyle ki Araplardan biri, boynuna bu emarelerden biri 
takılmış olan bir kurbana rastlasa, o kimse acından ölse dahi, o hayvana 
kesinlikle dokunmazdı.. Bu kurbanın sahibine de sataşılmaz, ilişilmezdi. Bütün 
bunlar Allah'ın onların kalbine, Beyt-i Haram'a karşı bir saygı ve sevgi hissini 
koymasından dolayı olmaktadır.. Binâenaleyh, Kabe'ye yönelmek ve ona 
yaklaşmak isteyen herkes, bütün afet ve korkulardan beri ve emin olmuş olur. 
Demek ki Cenâb-ı Hak, Kabe'yi, insanlar için bir kıyam yeri, hayatın devamı 
için bir vesile kılınca bundan sonra şu üç şeyi, yani haram ayı, kurbanı ve 
gerdanlıkları zikretmiştir. Çünkü bu üç şey, Beyt-i Haram'a nisbetleri sebebiyle, 
insanların maişetlerinin temin edilmesinin sebebi olmaktadırlar. Böylece bu, 
Kabe'nin ululuğuna, büyüklüğüne ve son derece şerefli,olduğuna bir delil olmuş 
olur. 

Daha sonra C£nâb-ı Hak, "Bu da, Allah'ın, göklerde ve yerde olan şeyleri 
büdfgtni ve Allah'ın her şeyi hakkıyla bilici olduğunu sizin de bümeniz içindir" 
buyurmuştur. 

Bu ifâdenin mânası şudur: Allah Teâlâ, ezelde, Arapların tabiatının gereğinin, 
öldürmeye ve baskınlar yapmaya ihtiras ve şiddetli tutku olduğunu; şayet, 
onlardaki bu hal devam ederse, ihtiyaç hissettikleri geçimlerini temin etmekten 
aciz olacaklarını ve bu durumun, onların tamamıyla yok olmasına, köklerinin 
kesilmesine sebep olacağını bildiği için, işte bu hususta çok güzel bir tedbir 
almıştır ki, bu da şudur: Allah onların kalblerine Kabe'ye ve orayla ilgili emirlere 
ve menâsike saygı duyma konusunda, çok güçlü bir duygu ve inanç 


yerleştirmiştir. Böylece de bu, Haram beldede ve haram ayda, emniyetin 
meydana gelmesine bir vesile olmuştur. Binâenaleyh, bu beldede ve bu ayda 
emniyet meydana gelince onlar, bu ayda ve bu yerde, kendisine ihtiyaç 
duydukları şeyleri elde edebilmişler ve geçimleri de böylece istikrar bularak 
yerine oturmuştur. Böyle bir tedbirin, ancak Allah Teâlâ'nın, ezelde bütün 
malümatı, onların külli olanını, cüzi olanını bitmesiyle mümkün olacağı 
malümdur. Öyle ki Allah, şerrin, Arapların karakterlerine baskın çıktığını, bunun 
onların yok olmasına, nesillerinin tükenmesine sebebiyet vereceğini, bunu 
savuşturmanın da ancak şu latif yolla mümkün olacağını bilmiştir. Bu yol da, 
onların kalplerine, Kabe'ye karşı sevgi ve saygı hissini atmak, yerleştirmektir. 
Böylece bu, bazı yerlerde ve bazı zamanlarda emniyetin tahakkuk etmesine bir 
sebep oluvermiştir. Keza, onların maişet ve hayatları, bu yerde ve bu zamanda 
istikrarlı olup rayına oturmuştur. 

İşte bu, kelâmcıların, Allah Teâlâ'nın âlim olduğu hususunda kendisine 
tutundukları delilin aynısıdır. Zira kelâmcılar şöyle demektedirler: Cenâb-ı 
Hakk'ın fiilleri, iyice muhkem, alabildiğine sağlam ve bütün varlıkların maslahat 
ve faydasına da elverişlidir. Böyle olan herkes ise, âlimdir. Bazı zamanlarda ve 
bazı yerlerde, emniyetin meydana gelmesine sebep olsun ve böylece de 
hayatlarını kazanıp sürdürebilsinler diye, Arapların kalplerine Kabe'ye karşı 
saygı hissini atmanın, son derece sağlam ve muhkem bir fiil olduğu malümdur. 
Böylece bu husus, âlemin yaratıcısı olan Hak Subhânehu ve Teâlâ'nın, bütün 
malümatın âlimi ve bilicisi olduğu hususunda kahir, ezici bir delil ve apaçık bir 
hüccet olmuş otur. İşte bu nedenle Cenab-ı Hak, "bilmeniziçindir..' demiştir. 
Yani, bu latif tedbir "Hakkındatefekkür edip, böylece de bunun çok hoş bir 
tedbir, sağlam ve muhkem bir fiil olduğunu bilmeniz İçindir." Böylece sizler, işte 
Allah'ın, göklerde ve yerde olan şeyleri bildiğini anlamış olursunuz. Sonra siz 
bunu anladığınız zaman, Allah Teâlâ (c.c)'nın ilminin, kadim, ezeli ve vacibu'l- 
vücüd bir ilim olduğunu da anlamış olursunuz. Böyle olan bir ilmin ise, sadece 
bazı şeylere mahsus olması imkânsız olur. Bu sebeple de, O'nun ilminin bütün 
malümata taalluk etmesi gerekir. İlim böyle olunca da, Allah-u Teâlâ bütün 
malümatın alimi olmuş olur. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, "Ve Allah'ın her şeyi 
hakkıyla bilici olduğunu..." buyurmuştur. Öyleyse bu durumda, bu tertip ne 
kadar güzeldir! Hamdolsun Allah'a ki, bizi hidâyetiyle buna iletti. Eğer Allah 


bize hidâyet etmeseydi, kendiliğimizden bunun yolunu bulamazdık. [278] 


"Allah'ın azabının çok şiddetli (bununla beraber) Onun, hakikaten çok 
bağışlayıcı ve merhamet edici olduğunu biliniz" (Mâide. 98). 


Altah-u Teâlâ, kullarına olan çeşitli rahmetlerinden bahsedince, bundan sonra 
kendisinin, "cezası çok çetin olan" birisi olduğunu belirtmiştir. Çünkü insan, 
ancak ümidte ve korkuyla tamam olabilir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) 


"Mü'minin korkusuyla ümidi tartılacak olsa, mutlaka bunlar denk olurlar"I279| 
buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, böyle olduğunu belirtmesinin hemen peşinden 
rahmetine delâlet eden şeyi getirmiştir ki, bu da O'nun "Gafur ve Rahim" 
olmasıdır. Bunun böyle olması da, rahmet tarafının daha galip geldiğine delâlet 
eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, biraz önce, çeşitli rahmet ve kereminden bahsetmiş, 
bunun peşinden azabının çetin olduğunu belirtmiş, bunun akabinden de rahmet 
ile ilgili vasıflardan ikisini zikretmiştir ki, bu da O'nun Gafur ve Rahim 
olmasıdır. Bu da, şu önemli inceliğe dikkat çekmek içindir: İlk yaratma ve icad, 
Cenâb-ı Hakk'ın rahmetinden dolayıdır.. Görünen odur ki akibet, sonuç da yine 


O'nun rahmetine göre olacaktır. [280] 


"Peygamberin üzerinde tebliğden başka (hiçbir vazife) yoktur. Allah, neyi 
açıklar 

ve neyi gizlerseniz bilir" (Maide, 99). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak "Allah, cezası pek çetin olandır... ve Allah, Gafur ve 
Rahim'dir" (Mâide, ») ifadesiyle korkutma ve sevindirmeyi önce zikredince, 
bunun peşinden de, "Peygamberin üzerinde tebliğden başka (hiçbir vazife) 
yoktur" ifâdesini getirmiştir. Yani, "O, tebliğ ile mükelleftir; tebliği yerine getirdi 
mi mesuliyetten kurtulur ve gerisi size kalmış olur. Ben, sizin açıkladıklarınızı 
da gizlediklerinizi de biliyorum. Eğer muhalefet ederseniz, biliniz ki, Allah'ın 
cezası şiddetlidir; ama itaat ederseniz, yine şunu da biliniz ki, Allah Gafur ve 


Rahim'dir, LS] 
Maddi ve Manevi Pislik Hakkında 


"De ki: "Murdarla -temiz murdarın çokluğu hoşunuza gitse de- bir olmaz..Onun 
için ey selim akü sahipleri, Allah'dan korkun. Olur ki kurtuluşa erersiniz" 
(Maide, 100). 

Bil ki Allah Teâlâ, "Allah'ın azabının çok şiddetli (bununla beraber). Onun 
hakikaten çok bağışlayıcı ve merhamet edici olduğunu bitiniz" (Mâide. 9e) sözü 
ile, günahdan alıkoyup taata teşvik edince, bunun peşisıra, "Peygamberin 
üzerinde tebliğden başka (hiçbir vazife) yoktur" (Maide. 99) buyurmuş, daha 
sonra da taata teşvik ve günahdan uzaklaştırma için, "Allah, neyi açıklar ve neyi 


gizlerseniz bilir" 'MAide 99) buyurmuştur. Müteakiben de, bir başka çeşid taata 
teşvik ve günahdan uzaklaştırma getirmiş ve "De ki: "Murdar (pis) ile temiz bir 
olmaz" buyurmuştur. Bu böyledir. Çünkü pis veya temiz olan şey iki çeşittir: 

1) Maddi olan... Bu, herkesin görebildiği ve belli olan çeşittir. 

2) Manevi olan... Manevi pisliklerin en habisı, cahillik ve günah; manevi 
temizlerin en temizi de, Allah'ı bilmek (marifetullah) ve O'na itaattir. Çünkü 
kendisine necaset (pislik) bulaşmış olan cisim, fıtrat-ı selime sahibi insanlara 
göre "pis" olur. Aymşekilde "Allah'ı bilmeme" ve "Allah'a taattan yüz çevirme" 
sıfattan alan ruhlar da, kâmil ruhlara göre "pis"tir. Ama Allah'ı bilen ve Allah'ın 
hizmetine ibâdetine devam eden ruhlar, ilâhi marifet nurtarı ile aydınlanırlar ve 
temiz mukaddes ruhlara yakınlık ile neşelenirler. 

Aynı şekilde cisimler alemindeki pis ile temiz de bir değildir. Yine aynı şekilde 
ruhani (manevi) âlemdeki pisler ile temizler de aynı değildir. Hatta bu ikisinin 
birbirinden ayrı oluşu ruhani âlemde daha şiddetlidir. Çünkü maddeten pis olanın 
pisliğinin zararı, az ve Önemsizdir. Yine maddeten temiz olanın temizliğinin 
faydası da sınırlıdır. Fakat manen pis olanın pisliğinin zararı, son derece büyük 
ve ebedidir. Yine manen temiz olanın temizliğinin faydası, büyük ve ebedidir ki 
bu da, âlemlerin Rabbi Allah'a yaklaşıp, mukarreb meleklerin zümresine 
katılmak; peygamberler, sıddiklar, şehidler ve sâlihlerle arkadaş olmaktır. 
Böylece bu âyet, taata teşvik ve günahdan uzaklaştırmanın en kuvvetli 
ifâdelerinden birisi olur. 

Sonra Cenâb-ı Allah, "Murdarın (pis olanın) çokluğu hoşunuza gitse de..." 
buyurmuştur. Yani, "Rühâni (manevi) âlemde pis olan şey, maddi âlemde bazan 
temiz, kıymetli ve lezzetli görünebilir. Fakat onun kıymetli görünmesi, lezzetli 
olması ve elde edilmesi, Yüce Allah'ın "Baki olan iyi ameller, Sabbinin nezdinde 
sevapça daha hayırlıdır" (Mwyem, rr) buyruğu ile işaret ettiği ebedi, devam!) ve 
baki saadetlerden mahrum olmaya sebep olur. Durum böyle olunca, pis olanın 
çok olması, fazlalığı seni hayrete düşürse bile, marifet, muhabbet, taat, ruhani 
mutluluk ve rabbâni kerametlerle (ikramlarla) sevinmek demek olan tayyibâta 
(temiz-güzel şeylere) denk olması imkânsızdır. 

Cenâb-ı Allah taata teşvik eden ve günahdan sakındıran birçok şey söyleyince, 
peşisıra bunları te'kid eden bir hususu ekleyerek "Onun için, ey selim akıl 
sahipleri, Allah'dan korkun, olur ki kurtuluşa erersiniz" buyurmuştur. Bu, 
"Bunca açık seçik izahlardan, kuvvetli tariflerden sonra, artık Allah'dan korkun, 
O'na muhalefet etmeye yeltenmeyin. Böylece, hiç şüphesiz dünyevi ve dini 


gayelerinizi elde edersiniz" demektir. 1282) 


Allah'ın Meaküt Bıraktığı İşleri Kurcalamayın 


"Ey iman edenler, eğer size açıklanırsa ve siz onları Kur'ân nazil olurken sorup 
da hükmü kendinize açıklandığında fenanıza gidecek şeyleri sormayın. Allah o 
şeyleri atfetmiştir. Allah gafur ve halimdir"(Mâiöe, 101). 

Allah, "Ey İman edenler, eğer size açıklanırsa... fenanıza gidecek şeyleri 


sormayın" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [283] 
Birinci Mesele 


Bu âyetin, daha önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, "Peygamberin üzerinde tebliğden başka (hiçbir vazife) yoktur" 
buyurunca sanki şöyle demiştir: "Resulün size tebliğ ettiği şeyi alınız ve O'na 
uyunuz. Resulün size tebliğ etmediği şeye gelince, o hususları sormayın ve o 
tarafa girmeyin. Çünkü eğer mükellef tutulmadığınız bir şeye dalar ve 
sorarsanız, bu yersiz davranışınız yüzünden, çoğu kez size ağır ve güç gelecek 
olan şeyler (hükümler) ile mükellef tutulursunuz." 

b) Yüce Allah "Peygamberin üzerinde tebliğden başka (hiçbir vazife) yoktur" 
buyurmuştur ki bu tebliğden murad, O'nun peygamber olduğunu söylemesidir. 
Şüphesiz ki kâfirler işi sarpa sardırmak maksadıyla, birtakım mucizelerin zuhur 
etmesinden sonra, Hz. Muhammed (s.a.s)'den daha başka mucizeler göstermesini 
istiyorlardı. Nitekim Allah Teâlâ bu hususu, "Onlar dediler ki: "Biz sana, bizim 
için şu yerden bir pınar akıtmadıkça, yahut hurmalıklardan, üzümlüklerden bir 
bahçen olup, aralarından şanl şarıl ırmaklarakıtmadıkça... sana İnanmayız.." De 
ki: "Fe sübhaneüahl. Ben, Allah'ın resulü bir İnsandan başkası mıyım ki" (Isrâ, 
90-93) diye anlatmıştır. Buna göre mâna, "Ben, risâleti, ilâhi kanun ve hükümleri 
size ulaştırmakla emrolunmuş bir peygamberim. Allah Teâlâ, peygamberliğimin 
doğruluğunu gösteren pek çok mucize ortaya koyarak, deliller ikâme etmiştir. 
Artık bundan sonra fazlasını istemek, artık tehakküm babından olup hükümde 
haddini bilmemek olur. Bu da benim gücüm dâhilinde değildir. Olur ki onları 
izhar etmek sizin canınızı sıkar. Meselâ keyfi olarak istedikleri o mucizeler izhar 
edilseydi, bundan böyle Resule muhalefet eden herkes dünyada hemen peşin 
cezayı hakederdi. Sonra mü'minler de, kâfirlerin Resülullah'dan öyle birtakım 
şeyler istediklerini işitince, belki de kalplerinden "keşke bunlar gösterilse" diye 
bir meyil duyarlardı. Onlar bu âyetten, bunu arzu etmenin uygun olmadığını 
anladılar. Zira çoğu kez bu tür mucizelerin zuhur etmesi, onları üzen bir duruma 
yol açabilirdi. 


c) Bu âyet, Hak Teâlâ'nın "Allah neyi açıklar, neyi gizlerseniz bitir" (maka», 99) 
âyetine bağlıdır. Buna göre mâna, "işleri oldukları hal üzere (zahirine göre) 
bırakınız ve onların gizli, açıklanmamış hallerini soruşturmayınız. Zira şayet o 


hususlar size açıklanırsa sizi üzer” şeklindedir. [284] 
Eşyâ Kelimesi Hakkında 


kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Ve bu kelime gayr-i munsanftır. Nahivcilerin, 
bu kelimenin gayr-i munsarıf oluşu hususunda şu tür izahları vardır: 

a) Halil ve Sİbeveyh şöyle demişlerdir: kelimesinin çoğulu aslında vezninde 
olmak üzere, 'dür. Nahivciler, kelimenin sonunda iki hemzenin bir araya 
gelmesini ağır görmüşler. Böylece kelimenin lâm-u fiili olan herşeyi kelimenin 
başına nakletmişler, böylece de vezin, şeklinde olmuştur. Bu da, şu üç sebepten 
dolayı kelimenin gayr-i munsarif olmasını gerektirir. Bunlardan birisi, kitaplarda 
zikredilen husustur. İkisi ise, benim hatırıma gelen şeylerdir. 

Birincisi ki bu, kitaplarda zikredilen husustur. Buna göre kelime, aslında, tıpkı 
hamra (kırmızı) lafzı gibi fa'lâ vezninde olunca, hiç şüphesiz hamra lafzı 
munsarıf kılınmadığı gibi eşya kelimesi de munsarıf kılınmaz. 

Kelime, aslında i£i şeklinde olup, sonra da şekline dönüşünce, bu tıpkı "udül" 
eden kelimelere benzemiş olur. Meselâ, kelimesinin kelimesinin de kelimesinden 
udül etmesi, dönüşmesi gibi.. Udüllük de, gayr-i münsariflik sebeplerinden 
birisidir. 

Biz, bu kelimenin son harfini oradan koparıp, onun baş tarafına getirdik. Böylece 
kelime, son harfinin koparılmış olması bakımından kelimenin yarısı gibi olmuş 
olur. Halbuki, kelimenin yarısı ise, i'râb kabul etmez. Kendisinden kopardığımız 
bu harfi ondan tamamtyle hazfetmeyip aksine kelimenin başına getirmiş 
olmamız bakımından da, kelime âdeta tamamıyla eksiksiz olarak kalmış oldu.. 
İşte bu sebepten dolayt, pek yerinde olarak, biz bu kelimeyi, işte bu haline dikkat 
çekmek için, bütün yönleri bakımından değil, bazı yönlerden i'râb almaktan men 
ettik. İşte, bu makamda benim hatırıma gelen bu (son iki açıklama)dır. 

İkincisi: Ahfeş ve Ferra'nın zikretmiş olduğu şu husustur: Eşya kelimesinin 
vezni tıpkı (dostlar)ve seçkin zevat) kelimeleri gibi, veznidir. Daha sonra onlar 
yâ harfi ile iki hemzenin bir araya gelmesini ağır bulmuşlar, böylece hemzeyi 
kelimenin başına almışlardır.kelimesi aslında, vezninde, şeklinde olup, bu vezin 
de gayr-i munsarif vezinlerinden olunca, işte bu sebeple de eşya kelimesi de 
gayr-i munsarıf olmuştur. 

Üçüncüsü: Kisai'nin zikretmiş olduğu husustur: Eşya kelimesi, veznindedir. 


Ancak ne var ki Araplar, bu vezni gayr-i munsarif kabul etmişlerdir. Çünkü bu 
vezin zahiren hamrâ (kırmızı) ve safra (sarı) kelimelerine benzemektedir. 
Zeccfle, Kisâi'yi (aynı vezinde olmasına rağmen) esma (isimler) ve ebnâ 
(oğullar) kelimelerini gayr-i munsarif kabul etmemekle ilzam etmiştir. Bana göre 
Zeccac'tn bu sorusu, pek mühim değildir. Çünkü Kisâi şöyle diyebilir: Kaide, 
ebnâ ve esma kelimelerinin böyle olmasını (gayr-i munsarif) gerektirmiştir. 
Ancak ne var ki, âyetin nassından dolayı, bu kaide ile amel edilmemiştir. Çünkü 
nass, kıyastan daha kuvvetlidir. Halbuki eşya kelimesinin (munsarif olduğu) 
hususunda herhangi bir nass yoktur. Binâenaleyh, bu hususta kıyâsa göre hareket 
edilmesi gerekir. Muhakkak nahiv âlimleri, nahvi kaide ve kuralların, aynilik ve 
süreklilik arzetmedikleri hususunda ittifak etmişlerdir. Baksana, biz, "kelimenin 
fail olması (fâiliyyet) merfü olmayı icap ettirir" dediğimizde, bizim, bütün her 
yerde, meselâ: "onlar bana geldiler" "Beni falanca dövdü" gibi cümlelerimizde, 
refin bulunduğuna hükmetmemiz gerekirdi. Aksine biz diyoruz ki, kaide budur 
ve bununla amel edilir, meğer ki buna aykırı bir nass bulunsun (o takdirde 
kıyasın hükmü katmaz). İşte Zeccâc'ın Kisâi aleyhinde ileri sürdüğüne böylece 


karşı konulur. [285] 


Üçüncü Mesele 


Enes şunu rivayet etmiştir: Ashap, Hz. Peygamber'e soru sordular ve soruyu da 
iyice çoğalttılar. Bun un üzerine Hz. Peygamber minbere çıktı ve: "Bana 
sorunuz. Allah'a yemin ederim ki şurada olduğum müddetçe, bana soracağınız 
her şey hakkında size konuşacağım" dedi. Bunun üzerine Abdullah İbn Hüzâfe 
es-Sehmî ayağa kalkarak, -ki bu kimse nesebsiz olarak ta'n ediliyordu-, "Ey 
Allah'ın nebîsi, babam kimdir?" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Baban, 
Hüzâfe İbn Kays'dır" dedi.[286] Yine Sürâka İbn Mâlik, bir rivayete göre de 
Ukâşe İbn Mihsan, "Ey Allah'ın Resulü, hacc her yıl mı bize farzdır?" dedi. Hz. 
Peygamber cevap vermek istemedi. Ta ki, bu sorusunu iki veya üç kere tekrar 
edince, Hz. Peygamber (s.a.s): 

"Sana yazıklar olsun! "Evet" demem hususunda seni emin kılan nedir?Allah 'a 
yemin ederim ki şayet "evet" demiş olsaydım, hacc her sene farz olurdu. Şayet 
farz olsaydı terkederdiniz. Şayet terketseydinizf kâür olurdunuz. Sizi terkettiğfim 
sürece beni terkedin (size bfr şey sormadığım sürece bana bir şey sormayın). 
Sizden öncekiler, ancak ve ancak çok soru sormaları sebebiyle helak oldular. 
Size bir şeyi emrettiğim zaman, gücünüz yettiğince onu yapınız. Sizi bir şeyden 


nehyetriğim zaman da, ondan kaçmmu... "[287] buyurmuştur. Bir başkası ayağa 
kalkarak, "Babam nerede?" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber de, 
"Cehennemde..." cevabını verdi.. Hz. Peygamberin kızgınlığı artınca, Hz. Ömer 
ayağa kalktı: "Allah'ı Rab; İslâm'ı din; Muhammed'i de nebîolarak kabul ettik.." 
dedi. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak bu âyeti indirdi. 
Bil ki, bazı meseleleri sormak, çoğu kez, ortaya çıkması hoş olmayan gizli 
birtakım hallerin zuhur etmesi neticesine götürür. Ve çoğu kez buna da, zor ve 
güç mükellefiyetler terettüp eder. Binâenaleyh, akıllı olana yakışan, kendisine bir 
mükellefiyet düşmeyen hususlarda susmasıdır.. Baksana, babasını soran kimse, 
Hz. Peygamber'in. kendisini babasından daha başka birinin nesebine ilhak etmek 
suretiyle rüsvay etmeyeceğini nasıl garanti edebilirdi?.. Hacchakkında soru soran 
kimse de nerdeyse, Hz. Peygamber'in haklarında "Müslümanlardan, 
müslümanlara karşı en büyük suçu işleyen, bir helâlin haram olmasına sebep 


olan kimsedir"İ288İdediği kimselerden olacaktı. Çünkü Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, (bu kişinin sorusundan dolayı), haccın her sene için farz olduğunu 
söylemesinden emin olunamazdı. 

Ubeyd İbn Umeyr de şöyle der: "Allah helâl kıldı, haram kıldı.. Binâenaleyh, 
Allah'ın helâl kıldığını helâl sayınız; haram kıldığından da kaçınınız. Allah bu 
arada birtakım şeyleri mesküt bıraktı ki, onları ne helâl ne de haram kılmıştır.. 
İşte bu, Allah tarafından bir afdır." Daha sonra da bu âyeti okudu. 

Ebü Sa'lebe el-Huşeni de: "Allah birtakım farzları farz kıldı. Binâenaleyh, onları 
zayi etmeyiniz. O, birtakım şeyleri yasakladı; binâenaleyh, o şeylere saygısızlık 
edip hududu, sınırı aşmayınız.. Ve birtakım kanunlar koydu, sakın siz onları ihlâl 
eirieyi Uncftmakstzm, birtakım şeyleri de bağışladı; binâenaleyh, o şeyleri 
kurcalamayınız.." demiştir. [289] 


Sorulup Sorulmayacak Meseleler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ve siz onları Kuran nazil olurken sorup da hükmü 
kendinize açıklandığında..." buyurmuştur. Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ âyetin ilk kısmıyla, onların suâl ettiği o şeylerin, kendilerine 
açıklanması halinde onları üzeceğini; bu ifadesiyle de, şayet onlar onları 
sorarlarsa, bunların onlara açıklanacağını beyan buyurmuştur. Binâenaleyh, 
sözün neticesi şu olur: Eğer onlar bunlardan suâl ederlerse, bunlar onlara 
açıklanır. Eğer onlara açıklanırsa, bunlar onları üzer... Demek ki, bu iki 
mukaddimenin toplamından şu ortaya çıkar: Şayet onlar, o meseleleri soracak 


olurlarsa, onlara, onları mesrur edecek şey değil, üzecek şeyler ortaya çıkar... 

b) İki şekilde soru vardır: 

1) Ne kitapta, ne de sünnette hiçbir şekilde bahsi geçmeyen şeylerden suâl 
etmektir ki, böyle bir soru, "Ey iman edenler, size açıklanırsa ... fenanıza gidecek 
şeyleri sormayın" buyruğuyla nehyedilmiştir. 

2) Kur'ân'ın getirdiği bir şey hakkında soru sormak.. Ancak ne var ki dinleyen 
kimse, bu şeyi gerektiği gibi anlayamamıştır. İşte bu durumda soru sormak 
vaciptir. Ki, bu da, "ve siz onları Kur'ân nazil olurken sorarsanız onlar size 
açıklanır" buyruğundan maksad budur. Bu kısmın zikredilmesinin faydası şudur: 
Cenâb-ı Hak ilk ifâdede soru sormayı yasaklayınca, işte bu yasaklama hususu, 
her türlü soru sormanın yasak olduğu zanntnı uyandırmıştır. Böylece Allah, bu 
kısmı öbüründen ayırmak için, bu ikinci ifâdeyi zikretmiştir. 

İmdi şayet: buyruğundaki zamiri, buyruğun-daki eşya kelimesine râcidir. 
Binâenaleyh, âyette bahsedilen bizzat o "şeyler" hakkında soru sormanın hem 
caiz, hem de yasak olması nasıl düşünülebilir?" denilirse, biz deriz ki: 

Buna şu iki şekilde cevap verilebilir: 

a) Soru sormanın yasak olmasının, Kur'ân nazil olmazdan önce olması; soru 
sormanın emredilmiş olması ise, o şeyler hakkında Kur'ân-ı Kerim'in nazil 
olmasından sonra olmuş olması caizdir. 

b) Bu iki şey, her ne kadar farklı iki nevi ise de, bunlardan her birinin suale konu 
ıeşkıl etmesi itibariyle aynı şey sayılırlar. İşte bu sebepten ötürü, bunlar hakikatte 
teldi iki şey iseler de, zamirin her ikisini içine alacak şekilde getirilmesi güzel ve 
»erinde olmuştur. 

c) "...şeylerisormayın" buyruğu, onların o şeyleri sorduklarını göstermektedir. 3- 
naenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, "vesizonlansorduğunuzda.." ifâdesi, "Eğer sizler, 
Kur'ân nazit olurken o sorulan sorarsanız, o soruların sorulmasının caiz olup 
olmaması - -susu, size açıklanır..." anlamına gelir. Sonuç olarak, bu âyetten 
kastedilen, ilk rce soru sormanın vacip oluşu ile, şunu... şunu sormanın caiz olup 
olmadığı hususudur. 

Daha sonra Allah, "Allah o şeyleri atfetmiştir.." buyurmuştur, iki izah şekli 
vardır: 

a) "Allah, sizin daha evvet soru sormanızı ve bu sorunuz sebebiyle Hz. 
Peygamber'i kızdırmanızı affetti... Binâenaleyh, aynı şeylere bir daha 
dönmeyiniz..." 

b) Allah Teâlâ, "Onların kendisinden sordukları o şeylerin onlara açıklanması 
hâlinde, onları üzeceğinden bahsetmiş, bunun peşinden de, "Allah o şeyleri 
atfetmişti" buyurmuştur. Yani, "Allah, o sorular esnasında, sizi üzecek ve size 


teklif edilmesi halinde zor ve güç gelecek şeyleri affetti..." demektir. 

c) Ayette bir takdim ve tehir bulunup, bunun takdiri, "Allah'ın bağışladığı ve size 
açıklanması halinde sizi üzecek şeyleri sormayın" şeklindedir. Bu görüş zayıftır. 
Çünkü, nazm değiştirilmeksizin mâna doğru olursa, takdim ve tehire gidilmesi 
caiz olmaz. Bu görüşe göre buyruğunun mânası, "onları tuttu, zikretmekten 
vazgeçti ve bu hususta herhangi bir şekilde mükellef tutmadı..." demektir. Bu 


tıpkı, Hz. Peygamber'in "Sizi atların ve kölelerin zekâtından muaf tuttum 1290) 
yani, "o zekâtı kaldırmak suretiyle, sizin yükünüzü hafiflettim" buyurması 
gibidir. 

Daha sonra Allah, "Allah Gafur ve Halim 'dir" buyurmuştur. Bu âyet, Hak 
Teâlâ'nın, "Allah o şeyleri atfetmiştir" buyruğundan muradın, bizim bu âyetin 


tefsirinde birinci şıkta zikrettiğimiz mâna olduğuna delâlet etmektedir. 291 
Yersiz İsteklerde Bulunanların Pişmanlığı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 

"Sizden evvel de bir kavim onları sordu da, sonra o yüzden kâfirler oldular" 
(Mâide. 102). buyurmuştur. 

Müfessirler şöyle demişlerdir: 

a) Bunlar, Salih Peygamberin kavmidir ki, mucize olarak kendilerine bir devenin 
verilmesini istemişler, sonra da deveyi boğazlamışlardı. 

b) Bunlar Musa'nın kavmidir ki, onlar "Bize, Allah'ı ayan beyân göster" 
demişlerdi. Böylece de bu, onların üzerinde bir vebal olmuştu. 

c) Bunlar peygamberine, 'Bize bir hükümdar gönder de, Allah yolunda 
savaşalım.." (Bakara,246)diyen İsraifoğulları'dır. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak da 
şöyle buyurmuştur: "Fakat, ne zaman ki onlara savaş yazıldı içlerinden birazı 
müstesna olmak üzere yüz çevirdiler" (Bakara. 246) ve, 'Biz hükümdarlığa 
ondan daha lâyık iken... nasıl olur da bizim başımızda hükümdarlık onun 
olabilir?" (Bakara, 247) demişlerdi. Böylece, İsrailoğullan da önce bunu istemiş, 
sonra da onu inkâr etmişlerdi. 

d) Bunlar, Hz. İsa'nın kavmidir ki, O'ndan bir sofra getirmesini istemişler, sonra 
da sofrayı inkâr etmişlerdi. Böylece Allah, sanki: "İşte bunlar, istediler. 
İstedikleri kendilerine verilince de bu, onları üzdü. Binâenaleyh, siz de birtakım 
şeyleri isteyip durmayınız. Belki de size, istediğiniz verilecek olsa, o sizi üzer" 
demek istemiştir. 

İmdi şayet, "Allah Teâlâ önceki âyette, "..şeylerisormayın" buyurmuş; bu âyette 
ise, "... bir kavim onları sordu" demiştir. Halbuki evlâ olan, demesiydi.. Öyleyse 


bunun sebebi nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Buna şu iki şekilde cevap verilebilir: 

Birinci şekil: "Bir şeyden sormak", o şeyin hallerinden bir halini, sıfatlarından 
bir sıfatını sormaktan ibarettir. "Bir şeyi sormak..." ise, o şeyin bizzat kendisini 
istemekten ibarettir. Nitekim "ondan bir dirhem istedim"; yine "ona dirhemden 
sordum" yani, "Dirhemin vasfından ve niteliğinden suâl ettim" denilir. Öncekiler 
Allah'dan, kaya parçasından deveyi çıkarmasını; gökten sofra indirmesini 
istemişlerdi. Bu sebeple onlar, bir şeyin kendisini istemişler demektir. Halbuki 
Hz. Muhammed'in ashabı, bunu istememişler, onlar ancak ve ancak eşyanın 
hallerini ve sıfatlarını sormuşlardı. Binâenaleyh, çeşit olarak bu iki soru farklı 
olunca, ifâde de, ister istemez farklı olmuştur. Ancak ne var ki her iki kısım da, 
tek bir vasıfta müştereklik arzediyorlar ki bu da, fuzüli şeylere dalmak, gerek 
duyulmayan şeylere girmektir. Halbuki böyle şeylerde fesada düşme tehlikesi 
bulunmaktadır. Kendisine ihtiyaç duyulmayan ve kendisinde mefsedet tehlikesi 
bulunan şeylerden insanın kaçınması gerekir. Böylece Cenâb-ı Hak bu şeylerden 
suâl etme hususunda, Hz. Muhammed (s.a.s)'in kavminin, her birisinin gereksiz 
olma, kendisine girmede herhangi bir fayda bulunmaması hususunda, o suâlleri 
soran öncekilere benzemiş olduklarını beyân buyurmuştur. 

İkinci şekil: sözündeki zamiri, cümlesindeki zamirinin râci olduğu eşya' 
kelimesine râci değildir. Aksine bu, "Onların o şeyleri sormalarına râcidir. Buna 
göre kelâmın takdiri, "Sizin zikretmiş olduğunuz o fasit suâlleri, sizden önceki 
bir kavim de sormuştu... Onların bu istekleri yerine getirilince de, onlar 


nankörlük etmiş bunu inkâr etmişlerdi" şeklindedir. [292] 
Allah'a İftira Edip Haram Kılmadığını Haram Edenler 


"Allah ne "bahire"den, ne "sâibe"den, ne "vasile"den, ne de "hâm"dan, hiç birini 
(meşru) tutmamıştır. Fakat o küfredenler, Allah'a karşı yalan düzerler. Onların 
çoğunun akıllan ermez" (Mâide, 103). 

Allah Teâlâ "Allah ne "bahîre"den ne "sâlbe'den, ne "vasîle'den, ne de "hâm"dan, 
hiçbirini (meşru) kılmamıştır" buyurmuştur. Bu âyet ile ilgili birkaç mesele 
vardır: 12951 


Birinci Mesele 


Bil ki Cenâb-ı Hak, insanları, mükellef tutulmadıkları şeyleri araştırmaktan 
menedince, iltizâm etme mecburiyetinde olmadıkları şeyleri, kendilerine 


lüzumlu görmekten onları meneimiştir. Kâfirler, yararlanmaya fazlasıyla muhtaç 
oldukları hayvanlardan istifade etmeyi kendilerine haram kılınca, Cenâb-ı Hak, 
bunun yanlış ve bâtıl olduğunu belirtmek üzere: "Allah ne "bâhire'den, ne 
"sâtbe'den, ne "vasile"den, ne de "hâm"dan, hiçbirini (meşru) kıimamtşbr" 
buyurmuştur. [294] 


İkinci Mesele 


Bil ki Arapça'da, (yaptı, işledi); (başladı); (kıldı, yaptı); (inşa etti, yaptı) ve 
(yöneldi, yapmaya yöneldi) fiilleri kullanılır. Bu fiillerin bir kısmı, diğerlerinden 
daha âmm (umümi mânada)dırlar. Bunların en umûmî olanı JÜ fiilidir. Çünkü bu 
fiil, hem uzuvların işlerini, hem de kalbin (aklın) işlerini ifâde için kullanılır. 
Bunun, uzuvların işlerini ifâde etmek için kullanılması hususu açıktır. Kalplerin 
fiillerini ifâde etmek için kullanılmasına gelince bunun delili: "(Allah'a) şirk 
koşanlar dediler ki: "Eğer Allah dtieseydi ne biz, ne de atalarımız, kendisinden 
başkahiçbirşeye tapmazdık... " Onlardan öncekiler âe böyle yaptı (Nam, 35) 
âyetidir. fiiline gelince, bu, wW fiilinden daha husüsidir. Çünkü bu fiil sadece 
uzuvların fiillerini ifâde etmede kullanılır; düşünme, azmetme, niyetlenme 
mânalarında kullanılmaz. Bunun delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Mü'minin 


niyeti, amelinden daha hayırlıdır'[ 225] hadis-i şerifidir. Hz. Peygamber (s.a.s), 
burada niyetin amelden daha hayırlı olduğunu bildirmiştir. Eğer niyet, "bir amel" 
olmuş olsaydı, niyyetin yine niyyetten daha hayırlı olmuş olması gerekirdi. 
fiiline gelince, bunun birkaç mânası vardır: 

a) "Hükmetmek..." "Onlar, Rahmanın kullan olan melekleri dişiler kıldılar (yani 
böyle hükmettiler)" (Zutıruf, 19) âyetindeki J«r bu manadadır. 

b) "Yaratmak" "(o Allah), zulmetleri ve nuru kıldı, yani yarattı" (Enim, 1) 
âyetinde olduğu gibi... 

c) "Kılmak, ...haline getirmek" mânası... "Gerçekten biz onu, anlayasımz diye 
Arapça bir Kur'ân yaptık" ızuhruf, 3) âyetinde olduğu gibi... 

Bunu iyice anladığın zaman deriz ki, âyetteki sözü, "Allah buna hükmetmedi, 


bunu meşru kılmadı ve bunu emretmedi" demektir. [296] 
Bahire 


Allah Teâlâ burada dört şeyden bahsetmiştir: Bunlardan birincisi, "bahire"dir. 
Bu, yarmak, dilmek mânasına gelen masdarından, o "fa'iletün" vezninde bir 


kelimedir. 

Nitekim birisi devesinin kulağını kesip dildiğinde, denilir. Fa'ile vezninde olan 
bu kelime ism-i mefül (dilinmiş) mânasındadır. Ebü Ubevde ve Zeccâc şöyle 
demişlerdir-. "Deve beş batın (kere) yavrulayıp, en sonuncu yavrusu erkek 
olunca, o devenin kulağını dilerler, ona binmeyi ve onu kesmeyi kendilerine 
yasaklarlar ve onu putları için salıp âzâd ederlerdi. Bundan dolayı onun tüyleri 
kırkılmaz, sırtına binilmez, su içmesine mâni olunmaz, mer'âdan kovulmaz, 
kendisinden istifâde edilemez, yürüyemeyecek kadar âciz bir insan bile ona 
rastlasa, haram saydığı için ona binmez." 

İkincisi "sftibe"dir. Bu, yeryüzünde akıp, giden mânasına gelen fiilinin ism-i 
failidir. Nitekim, (su aktı) ve "Yılan aktı (hızla gitti)" denilir. O halde "sâibe", 
istediği yere gidip dolaşsın diye salıverilen (hayvan) demektir. Bu kelime de, 
"salıverilmiş" mânasında ism-i mefül karşılığında kullanılmıştır. Bu tıpkı, 
(Kari'a, 7) âyetindeki "râdiye" kelimesinin, "razı olunmuş" mânasında, ism-i 
meful karşılığı kullanılması gibidir. Alimler "sâibe"nin ne olduğu hususunda, 
birkaç izah yapmışlardır: 

1) Ebü Ubeyde der ki: "Bu, şudur: Bir kimse hastalansa veya yolculuktan dönse 
veya nezretse veyahut da bir nimete şükretmek istese, bunun için bir deve 
salıverirdi. Böylece bu da, câhiliyye Araplarının "bahire" hayvanı için kabul 
ettikleri her hususta, aynen bahire gibi olurdu." 

2) Ferrâ şöyle demiştir: "Deve, on batın doğursa ve doğurdukları hep dişi olsa, 
sahibi onu salıverirdi. Bu deveye binilmez, sütü sağılmaz, tüyü kırkılmazdı, 
çocuklar ve yolculardan başkası onun sütünü içmezdi." 

3) İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Sâibe, Putlar adına âzâd edilip salıverilen hayvan 
demektir. Adam, malından istediği kadar hayvanı âzâd eder ve onları putların 
hizmetçilerine getirirdi. O hizmetçiler de, bu hayvanların sütünü yolculara 
içirirlerdi." 

4) "Sâibe, üzerinde bir velâ (mülkiyet), bir diyet ve bir miras olmamak üzere- 
salıverilen köle demektir." 12271 


Vasile 


Üçüncüsü vasite'dir: Müfessirler şöyle derler: "Koyun, dişi doğurursa, bu 
sahibinin olurdu. Eğer erkek doğurur ise, doğan bu yavru da putlarının olurdu. 
Eğer erkek ve dişi karışık doğurur ise, "onlar, "Bu kardeşine ulaştı" derler ve 
erkek yavruyu, putlarına kurban etmezlerdi. Buna göre "vasile", başkasına 
ulaştırılmış ve bitiştirilmiş mânasında, "mevsüle" karşılığıdır. Bu kelimenin, o 


yavru, kardeşine bitiştiği için ism-i fail mânasına olması da caizdir. [298] 
Ham 


Dördüncüsü, "hâm"dır. Bir insan, bir başkasını himaye ettiğinde, denilir. Bunun 
da ne mânada olduğu hususunda şu İzahlar yapılmıştır: 

1) Tohumluk (damızlık) deve, yavrusunun yavrusuna döllemek için atladığında, 
"sırtını binilmekten himaye edip korudu" mânasında, denilir. Dolayısıyla bundan 
sonra artık ölünceye kadar ona binilmez, onunla yük taşınmaz ve sudan, 
mer'âdan men edilmezdi. Ölünce de etini hem erkekler, hem kadınlar yerlerdi. 

2) "Deve, on batın doğurduğunda, Araplar, "sırtını korudu (kurtardı)" derlerdi." 
Bu görüşü, Ebü Müslim nakletmiştir. 

3) "Bu, on sene, tohumluk için kullanılan ve on seneden sonra salıverilen deve 
demektir. Bu da, sırtına binilmesi haram olan develerdendir." Bu görüş, 
Süddi'nin görüşüdür. 

İmdi eğer, "Kölelerin ve cariyelerin âzâd edilmesi caiz olduğuna göre, bu 
hayvanların da kesilmekten, yorulmaktan ve acı çektirilmekten âzâd 
edilip salıverilmeleri niçin caiz olmasın?" denilir ise biz deriz ki: İnsan, Allah'a 
hizmet ve kulluk için yaratılmıştır. Binâenaleyh insan Allah'a taattan yüz çevirip 
direttiği zaman, ona kölelik verilerek cezalandırılır. Bu kimselerden kölelik 
kaldırılınca da, bunlar tekrar Allah'a ibâdet etme fırsatı bulurlar. Binâenaleyh 
köle azadı, güzel ve hoş bir ibadet olur. Fakat bu hayvanlar insanların menfaati 
için yaratılmıştır. Binâenaleyh bunları salıvermek, karşılığında hiçbir fayda elde 
etmeksizin, sahibinin elinde olan bazı menfaatlerini elden çıkarmasını ifâde eder. 
Böylece bu iki şey arasındaki fark ortaya çıkar. Yine insan köle olup da âzâd 
edildiğinde, kendisinin faydasına olan şeyleri elde edebilir. Ama hayvanlar, 
salıverildiklerinde, faydalarına olan şeyleri gözetemezler. Böylece de bir insanın 
mülkü iken içinde bulundukları halden daha zor ve daha çetin çeşitli sıkıntılara 
düşerler. İşte bu bakımdan da, aradaki fark ortadadır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Fakat o küfredenler, Allah a karşı yalan düzerler. Onların 
çoğunun akıllan ermez" buyurmuştur. Müfessirler şöyle derler: Amr İbn Lühay 
el-Huzâi, Mekke'ye melik olmuştu. Bu, Hz. İsmail (a.s)'den gelen dini değiştiren 
ilk kimsedir. O, bazı putlar yaptırmış ve diktirmişti. Bahire, sâibe, vasile ve 
hâm'ı, bu şahıs meşru saymıştı. Hz. Peygamber (s.a.s), "Onu cehennemde 
gördüm. O, cehennemliklere bağırsağının (kötü) kokusu ile eztyyet veriyordu" 
demiştir. Buradaki kelimesi, bağırsak demek olup, cem'i vUâit şeklindedir. Bir 
başka rivayete göre de, "o, cehennemde bağırsaklarını sürüyüp geziyordu." İbn 


Abbas (r.a): "Yüce Allah, "Fakat o küfredenler..." sözü ile, Amr İbn Lühay ve 
arkadaşlarını kastetmiştir ki onlar Allah'a "o hayvanları haram kıldı* diye iftira 
ediyorlardı" demiştir. Buna göre bunun mânası, "Onların reisleri, Allah'a yalan 
isnâd ediyordu. Fakat avam halkın çoğunun aklı ermiyordu. Dolayısıyla onlar, 


reislerinden alarak bu yalanları Allah'a isnad ediyorlardı" şeklindedir. [299] 


Müşriklerin, Müşrik Cedlerinin Yolunda Israr Etmeleri 


"Onlara, "Allah'ın indirdiğine ve o peygambere gelin" denildiği zaman, 
"Atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeyler bize yeter" dediler. Atatan hiç bir şey 
bilmiyor ve hidayete ermemiş olsalar da mı onlara uyacaklar?" (Mâide. 104). 

Bu âyetin mânası malum olup, atalarını taklid edenlere bir reddiyedir. Biz, bu 
hususta pek çok yerde uzun uzun söz ettik. Bil ki, ifadesindeki vây, başına 
hemze-j inkârı gelen vâv-ı haliyye olup, takdiri, "Eğer onların ataları hiç bir şey 
bilmeyen ve hidayete ermemiş kimseler olsaydılar da mı, o onlara kâfi 
gelecekti!" şeklindedir. 

Bil ki uyma (taklid), ancak hakkı ve hakikati bulmuş âlime olursa, caizdir. Alim, 
sözünü hüccete ve delile dayandırdığı zaman, hakkı ve hakikati bulmuş bir alim 
olur. Ama böyle olmadığı zaman, o hakkı ve hakikati bulmuş bir âlim olmaz ve 


ona iktida (uyma) ve onu taklid caiz olamaz. 00) 
Kendi Nefsinizi Islah Edin 


"Ey iman edenler, siz kendinizi (ıslâh etmeye) bakın. Siz hidayete erince, 
sapanlar size zarar vermez. Hepinizin dönüp vanşı Allah'adır. Artık O, yapmış 
olduğunuz şeyleri size haber verecektir" (Maide, 105). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [B01] 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ çeşitli mükellefiyetleri, şer'i hükümleri ve hususları beyan ettikten 
sonra "Peygamberin üzerinde 

tebliğden başka (hiç bir vazife) yoktur" (mide, 99)... "..Onlara "Allah'ın 
indirdiğine ve o peygambere gelin" denildiği zaman, "Atalarımızı üzerinde 
bulduğumuz şeyler bize yeter" dedüer"( MÜde, 104) buyurmuştur. Yöce Allah 
sanki şöyle demiştir: "İşte bu câhiller, daha önce geçen, bunca özür yollarını 
kapatan âyetlere, uyarmalara ve teşviklere rağmen, bunların hiçbirinden istifâde 
etmemiş ve cahilliklerinde ayak diretip sapıklık ve cahilliklerinde devam edip 
gitmişlerdir. Binâenaleyh ey mü'minler onların cehalet ve delâletlerine 
aldırmayın, Allah'ın mükellef tuttuğu şeylere boyun eğin, O'nun emir ve 
yasaklarına uyunuz. Böylece onların cehaletleri ve dalâletleri size zarar vermez! 
İşte bu mânadan ötürü Hak Teâlâ, "Ey iman edenler, siz kendinizi (ıslah etmeye) 


bakın. Siz hidayete erince, sapanlar size zarar vermez" buyurmuştur. [302] 
Arapça'da İsim Fiiller 


Âyetteki, "Siz kendinize bakın" ifadesi, "kendinizi, isyan elbisesini giymekten ve 
günahta ısrar etmekten koruyunuz" demektir. Nahivciler, ve kelimelerini isim fiil 
kabul etmişlerdir. Meselâ Araplar bu kelimeleri fiil makamında kabul eder, 
bunlarla mef'ullerini nasbederler ve meselâ Yani, "Zeyd'i tut, çünkü o sana 
yaklaştı" yani, "Zeyd sana geldi, onu tut" ve yani, "Zeyd sana yaklaştı, onu tut" 
denilir. Bu üç kelime ile, kendilerinden sonra gelen bir ismi mansüb kılmanın 
caiz olduğu hususunda, nahivciler arasında bir ihtilaf yoktur. Keşşaf sahibi, bu 


kelimeyi, Nâfi'nin merfü olarak şeklinde Okuduğunu nakletmiştir. [303] 
Ayetinin Nuzül Sebebi 


Alimler, bu âyetin sebeb-i nüzulü olarak şunları söylemişlerdir: 

1) Kelbi'nin Ebü Salih'den rivayetine göre, İbn Abbas (r.a) şunu söylemiştir: Hz. 
Peygamber (s.a.s), ehl-i kitaptan cizyeyi kabul edip, Araplar'dan da ya müslüman 
olmalarını ya da kılıcı kabul etmelerini isteyince münafıklar, mü'minlerin, 
kâfirlerin bir kısmından değil de, diğer bir kısmından cizye kabul etmesini 
ayıplayınca, bu âyet nazil oldu. Yani, "Siz hidâyet üzere olduğunuz sürece, 
kınayanların kınaması size zarar veremez" demektir. 

2) Mü'minlere kâfirlerin küfür ve dalâletlerinde devam etmeleri ağır geliyordu. 
İşte bundan dolayı mü'minlere, "siz kendinizi ve nefsinizi hidâyet yolunda ıslâh 
edip, orada yürümekle mükellef oluşunuza bakınız. Size, ne sapıtanların 
sapıtması, ne de câhillerin cehaleti zarar vermeyecektir" denilmiştir. 

3) Mü'minler, yakınlarının küfür üzere ölmelerinden dolayı kederleniyorlardı. 
Bunun üzerine bu, onlara yasaklandı. Bana göre bu konuda doğruya en yakın 
olan husus şudur: Allah, onların bir kısmının, kendilerine "Allah'ın indirdiğine 
ve Resül'e geliniz!" denildiğinde, onların "Atalarımızı üzerinde bulduğumuz 
şeyler bize yeter" (MAıde. 104) dediklerini nakledince, peşinden bu âyeti 
zikretmiştir. Bundan maksadı şudur: Mü'minlere, bu fasit, bozuk yolda kâfirlere 
benzemeleri yakışmaz. Aksine uygun olanı, gerekeni, mü'minlerin kendi dinleri 
üzere devam edip, dinleri hususunda kökleşip sabit kadem oldukları sürece, o 


cahillerin cehaletinin kendilerine zarar veremiyeceğini bilmeleridir. [304] 


Bu Ayette Emr-i Maruf Esasını Nasıl Nasıl Birleştirmeli 


İmdi şayet, "Bu âyetin zahiri, smr-i maruf ve nehy-i münkerin vacip olmadığı 
zannını uyandırmaktadır" denilirse, biz deriz ki: Biz bu soruya birkaç yönden 
cevap verebiliriz: 

a) Ekseri ulemânın benimsediği görüşe göre âyet, buna delâlet etmeyip, tam 
aksine Rabbine itaat eden kimsenin, isyankârların günahlarından 
sorgulanmayacağını göstermektedir. Emr-i maruf ve nehy-i münkerin vacip 
olması ise, delillerle sabittir. Hz. Ebü Bekr es-Sıddik (r.a) bir hutbe irad ederek: 
"Sizler, "Ey iman edenler, siz kendinizi (ıslâh etmeye) bakm" âyetini okuyor ve 
bunu, gerektiği gibi anlayamıyorsunuz. Zira ben, Allah'ın Resulünden 
(s.a.s),"İnsanlar münkeri görüp de, onu reddetmezlerse, Allah'ın, cezasını bütün 


insanlara teşmil etmesi yakındır.."L505) dediğini duydum" demiştir. 

b) İbn Mesüd ve İbn Ömer'in şöyle dedikleri rivayet edilmiştir: "Ey iman edenler, 
siz kendinizi (ıslâh etmeye) bakm" âyetinin gereği, âhir zamanda tecelli 
edecektir. İbn Mesuda bu âyet okununca o, "Bu vakit, O'nun ifâde ettiği zaman 
değildir. Kalbleriniz bir olup birbirinize girmeyip, birbirinize de azabınızı 
tattırmadığınız sürece emredin, nehyedin.. Ama, kalpler ve düşünceler farklı 
farklı olur, birbirinize girer, bölünür parçalanır ve herkes nefsiyle başbaşa kaldığı 
zaman, işte o vakit bu âyetin sırrı ve mânası ortaya çıkar" demiştir. Bana göre bu 
görüş zayıftır. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey iman edenler..." ifâdesi umumi bir 
hitaptır. Bir de bu ifâde, o anda mevcut olanlara hitaptır. Binâenaleyh daha nasıl, 
o anda mevcut olanlar âyetin hükmünden istisna edilip, bu hüküm o anda mevcut 
olmayanlara has krlınabilir? 

c) Abdullah İbnu'l-Mübarek'in görüşüdür. Buna göre o, "Bu, emr-i maruf ve 
nehy-i münkerin vacip olduğu hususunda, en kuvvetli âyettir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, "siz kendinize bakın" buyurmuştur; yani "siz, kendi dininizin 
müntesiblerine bakınız.. Size, sapıtan kâfirler zarar veremez.. Bu, tıpkı 
"..nefislerinizi Öldürün.." (Bakara, w) âyeti gibidir; yani, "Kendi dininize 
mensup olanları öldürünüz..." demektir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz 
kendinize bakınız" ifâdesi, "Birbirinize va'zu nasihat edip, hayırlar konusunda 
birbirinizi teşvik edip, kötülüklerden ve günahlardan nefret ettirmeniz, 
uzaklaştırmanız suretiyle..." mânasındadır" demiştir. Biz, 'Siz kendinize bakm" 
ıfâdesinin mânasının, "kendinizi muhafaza ediniz" şeklinde olduğunu 
söylemiştik ki, işte bu mâna da onu tekid etmektedir. Böylece bu, kendi 
nefsimizi muhafaza etmemizle alakalı bir emir olmuş olur. Bu muhafaza da, 
sadece emr-i maruf nehy-i münker yoluyla otursa, işte o zaman emr-i maruf 


nehy-i münker de vacip olmuş olur. 

d) Âyet, kendilerine va'z-ü nasihatin fayda vermeyeceği ve emr-i maruf ile 
küfürlerini terketmeyecekleri bilinen kâfirlere mahsustur. Bu durumda insana, 
onlara marufu emretmesi vacip olmaz. Bu âyetin sebeb-i nüzulü olarak 
zikrettiğimiz şu husus da bu görüşü desteklemektedir: Âyet, müşriklerden değil 
de ehl-i kitaptan cizye alan mü si uman tan tenkid eden münafıklar hakkında 
nazil olmuştur. 

e) Âyet, insanın, emr-i maruf ve nehy-i münker yapması durumunda, kendisi 
veya namusu veyahut da malı hususunda endişe duyması haline mahsustur. İşte 
bu durumda kişi kendisine bakar; ona, sapıtanın sapıklığı, câhilin de cehaleti 
zarar veremez. İbn Şibrime: "İki kişiden kaçan, kaçmış kabul edifir. Ama, üç 
kişiden kaçan firar etmiş sayılmaz..." dermiş... 

f) "Siz hidâyette olup, emr-i maruf ve nehy-i münker yaptığınızda, sapıtanın ve 
emr-i marufunuzu kabul etmeyen kimsenin sapıklığı size zarar veremez." 
demektir. 

g) Bu cümlenin mânası, "Siz, vâcibleri ve farzları yerine getirme hususunda 
kendinize bakınız.. (OYapabildiğinizde, emr-i maruf yapmanız da bu 
vacipler cümlesindendir. Eğer onlar bunu kabul etmezlerse, sizin bundan 
ürkmemeniz gerekir. Çünkü siz böylece, sorumluluktan kurtulmuş olursunuz... 
Bu sebeple de, sizden başkalarının sapıklğgı size zarar veremez" şeklindedir. 

h) Cenâb-ı Hak, Resulüne: 'Artık Allah yolunda savaş.. Sen kendinden 
başkasıyla mükellef (sorumlu) tutulmayacaksın" (nişi. M) demiştir. Bu da, 
Peygamberden 


emr-i marufun sakıt olmayacağını gösterir. İşte burada da böyledir. 306 
Beşinci Mesele 


"Size zarar vermez" ifâdesi, Cenâb-ı Hakk'ın ifâdesinin cevabı olarak meczum 
olup, râ harfinin fethasıyla okunmuştur. Bu ifâde, râ harfinin zammesiyle de 
okunmuştur. Bu hususta şu iki izah yaorlmıştır: 

a) Bu, cümle-i haberiyye olarak bu şekilde okunmuştur. Yani, takdirindedir. 

b) Bu kelimenin hakkı, cevap olduğu için sonunun meftun okunmasıdır. Ancak 
ne var ki, dâd harfinin (muzarinin aynelfiiline ittibâen) dammesinden dolayı, râ 
harfi mazmum kılınmıştır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur ki bu, "Sizin ve size muhalefet edenlerin 
dönüşü Allah'adır; böylece O size, yaptıklarınızı haber verecek; yani 


amellerinize göre size karşılık verecektir" anlamındadır. [307] 


Ölüm Yaklaştığında Vasiyyete Şahit Tutma 


"Ey iman edenler. Ölüm herhangi birinizin karşısına gelip çattığı zaman, 
vastyyet zamanında, aranızda ya İçinizden adalet sahibi iki şahid (bulundurun), 
yahud yeryüzünde sefer ettiğinizde başınıza ölüm musibeti gelmişse, sizden 
olmayan diğer İki kişiyi (şahid yapın). Onları, şüpheye düşmüşseniz, namazdan 
sonra ahkoyarsmız da Allah'a şu suretle yemin ederler: "Akraba dahi olsa, buna 
mukabil hiçbir pahayı (menfeâti) satın almayacağız.. Allah'ın şahitliğini 
gizlemiyeceğiz. Bu takdirde muhakkak ki, günahkârlardanızdır" (Mâide, 106). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, "siz kendinize bakın" (Mâide. 105)emriyle nefisleri 
korumayı emredince, peşinden buyruğu ile de malı muhafaza etmeyi 


emretmiştir. Bu ifâdeyle ilgili iki mesele vardır: [308] 
Maide, 106 Ayetinin Nüzul Sebebi 


Alimler, bu âyetin sebeb-i nüzulünün şöyle olduğu hususunda ittifak etmişlerdir: 
"Hristiyan olan Temim ed-Dari ile kardeşi Adiyy, beraberlerinde Amr İbnu'l- 
Âs'ın, müslüman ve muhacir olan kölesi Büdeyl olduğu halde, ticaret maksadıyla 
Şam'a gitmişlerdi. Şam'a varınca, Büdeyl hastalandı ve yanında bulunanların 
tamamını ihtiva eden bir mektup yazarak, arkadaşlarına haber vermeksizin 
kumaşların arasına koydu. Sonra da onlara, ailesinin yanına vardıklarında bu 
eşyayı ona vermesini emredip vasiyyette bulundu.. Derken, Büdeyl öldü. Bu iki 

hristiyan, onun eşyasının arasından üçyüz mıskal altın ile, süslenmiş bir gümüş 
kabı alıp, geriye kalanı da, döndükleri zaman Büdeyl'in ailesine teslim ettiler. 
Bunun üzerine Büdeyl'in ailesi eşyayı karıştırırken mektubu buldular ve o 
mektupta böyle bir kaptan da bahsedildiğini gördüler. Bu sebeple de onlar, 
Temim ve Adiyye: "Bu kap nerede?" dediklerinde, bunlar: "Biz bilmiyoruz.. 
Bize teslim edileni size verdik." cevabını verdiler.. Bunun üzerine hadiseyi 
Allah'ın Resulü (s.a.s)'ne intikal ettirdiklerinde, Cenâb-ı Hak bu âyet-i kerimeyi 


indirdi. [309] 
İkinci Mesele 
Cenâb-ı Hakk'ın, "aranızda (şahid yapın" ifâdesi "Aranızdaki şeyin şehâdeti" 


takdirindedir. tabiri, çekişme ve anlaşmazlıktan kinayedir. İnsanlar çekişme 
esnasında şahitliğe ihtiyaç duydukları için, âyette "şehâdet" kelimesi, 


"çekişme"ye muzaf kılınmıştır, buyruğundaki 'nın hazfi ise, bilinip açık olduğu 
için caizdir. Bunun bir benzeri de, (k«m, 78) âyeti ile ki bunun takdiri 
şeklindedir. Mansub okuyanlara göre, (En'âm. 94) âyetidir. 

Cenâb-ı Hak "Ölüm herhangi birinizin karşısına gelip çattığı zaman, vasiyyet 
zamanında..." buyurmuştur. Yani, "Ölüm gelip çattığında, kendisine ihtiyaç 
hissedilen şehâdet..." demektir. "vastyyet zamanında "tabiri, O'nun, "herhangi 
birinizin karşısına gelip çattığı zaman" cümlesinden bedeldir. Çünkü, ölümün 
gelip çatma zamanı, vasiyyet etmenin gelip çattığı zamandır. Böylece bu zaman, 
kişide beliren bu iki şey ile bilinmiş olur. Bu tıpkı, "Güneş (hadd-i istivadan) 
batıya meyledince, öğlen namazı vakti bana gel" denilmesi gibidir. Ölümün hazır 
olmasından maksad, onun yaklaşması ve onun vuku bulmasının emarelerinin 
görülmesidir. Bu tıpkı, "Sizden birinize ölüm gelip çattığı vakit, eğer mal 
bırakacaksa, vasiyyette bulunmak size farz edildi" (Bakara, iMjâyeti gibidir. 
Alimler, âyet-i kerimedeki, "Ölüm herhangi birinizin karşısına gelip çattığı 
zaman, vasiyyet zamanında.." tabirinin, vasiyyetin vacip oluşunun delili 
olduğunu söylemişlerdir. Zira Allah ölümün gelip çatma zamanını vasiyyet 
zamanından başka göstermiştir. Bunun ise, bu iki şeyin birbiriyle çok sıkı bir 
münasebet arzetmeleri halinde olabileceğini, bu sıkı münasebetin de, ancak 


vasiyyetin vacip olması halinde söz konusu olabileceğini söylemişlerdir. [310] 
"İki Doğru Şahid'den Maksad 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "içinizden adalet sahibi iki (şahid). buyurmuştur. Bu 
tabirle ilgili iki mesele vardır: BHH 


Birinci Mesele 
Âyette bir hazif bulunup, bu tabirden maksat: "Sizden, âdil iki kimsenin şehâdet 
etmesidir.." manasıdır. Buna göre âyetin takdiri: "Yukarda nitelikleri belirtilen 


ölüm gelip çattığında, aranızdaki şeylerin şehâdeti, sizden adil iki kimsenin 
şehâdet etmesidir" şeklindedir. Malum olduğu için, işte bu hazf son derece 


yerinde ve güzel olmuştur. [312] 
İkinci Mesele 


Müfessirler, âyetteki, "içinizden (sizden)" kelimesi hakkında şu iki görüşü 


belirterek ihtilaf etmişlerdir: 

1) Çoğu müfessirlerin görüşüne göre, bundan maksad, "Ey mü'minler cemaati 
sizden, sizin dininizden, topluluğunuzdan, adalet sahibi iki (şahid) şehâdet eder" 
mânâsıdır. Binâenaleyh âyetteki, "yahut yeryüzünde sefer ettiğinizde ...sizden 
olmayan diğer iki kişiyi (şâhfd tutun)..." tabiri, "yahut yeryüzünde yolculukta 
iken, sizin dininizden ve ümmetinizden olmayan diğer iki kişiyi (şahid tutun)" 
demektir. Buna göre iki âdil müslüman, hem yolculukta, hem de mukim iken 
şehâdet etmeye elverişli iki kimse demektir. Bu, İbn Abbas (r.a), Ebü Musa el- 
Eş'âri (r.a), Sa'id İbn Cübeyr, Sa'id İbn el-Müseyyeb, Şureyh, Mücâhid, İbn Şirin 
ve İbn Cüreyc'in görüşüdür. Bunlar şöyle demişlerdir: "İnsan gurbette (yabancı 
diyarlarda) olur ve vasiyyetine şehâdet edecek bir müslüman bulamazsa, bu 
kimse için yahudi veya hristiyan veya mecüsi veya putperest veyahut da her bir 
çeşit kâfir şâhid olabilir ve bunların şâhidlikleri geçerlidir. Bu durum dışında 
kâfirin, müslüman hakkında şahidliği caiz değildir. 

Şa'bi (r.h) şunu nakletmistir: "Bir müslüman, gurbette hastalanmış ve vasiyyetine 
şâhid olacak hiçbir müslüman bulamamıştı. Binâenaleyh bu adam, ehl-i kitapdan 
iki kişiyi şâhid tuttu. Bu iki adam Küfe'ye vardıklarında, Küfe valisi EbÜ 
Müsa'l-Eş'âri'nin yanına gittiler ve durumu ona haber vererek, adamın terikesini 
ve vasiyyetini ona sundular. Bunun üzerine Ebü Müsâ (r.a): "Bu, Hz. Peygamber 
(s.a.s) zamanında olan hadiseden sonra, şimdiye kadar hiç olmamış bir iştir" 
dedi. Sonra onlara, ikindi namazının peşine Küfe mescidinde, yalan 
söylemedikleri ve ifâdeleri değiştirmediklerine dâir Allah adına yemin ettirdi ve 
bu şâhidliklerini geçerli saydı." Bu görüşte olanların bir kısmı: Âyetin bu 
hükmünün muhkem (değiştirilmemiş) olduğunu, bir kısmı da mensüh 
(değiştirilmiş) olduğunu söylemişlerdir. 

2) Hasan el-Basri, Zührı ve cumhur-u fukahânın görüşüne göre âyetteki, 
"içinizden adalet sahibi iki şahid.." tabiri, akrabanızdan âdil iki şahid; "sizden 
olmayan diğer iki kişiyi.." tabiri de, "yabancılardan, akrabanız olmayanlardan iki 
kişi.." manasınadır. Bu, "Siz yeryüzünde yolculuğa çıkar, yolculukta iken Ölüm 
size gelip çatarsa ve yanınızda da akrabalarınızdan hiç kimse bulunmaz ise, o 
zaman bu vasiyyetinize akrabanız olmayan yabancı iki kimseyi şahid tutun" 
demektir. Cenâb-ı Allah, ölen kimsenin durumlarını daha iyi bildikleri, ona daha 
şefkatli oldukları ve onun vârislerine daha çok merhamet ve şefkatle 
davranacaklarını bildiği için, şahidin öncelikle akrabalardan olmasını 


emretmiştir. [313] 


Bu Şahitlerin Gayr-İ Müslimlerden Olacağını Söyleyenlerin Delilleri 


Birinci görüşün sahipleri, görüşlerinin doğruluğuna şu şekillerde istidlal 
etmişlerdir: 

1) Allah Teâlâ, âyetin başında "Ey iman edenler.." buyurmuş ve bu hitabı bütün 
mü'minlere teşmil etmiştir. Binâenaleyh bu hitabından sonra da, 'yahut sizden 
olmayan diğer iki kişiyi (şahld tutun)..." buyurunca bu, hiç şüphe yok ki, "bütün 
mü'minlerden başka diğer iki kişiyi..." mânasına olur. 

2) Cenâb-ı Hak: "Yahut yeryüzünde sefer ettiğinizde... sizden olmayan diğer iki 
kişiyi (şâhid yapm)" buyurmuştur. Bu, diğer iki kişinin şahid tutulabilmesinin, 
bu şahidlik işinin yolculukta olması şartına bağlı olduğunu gösterir. Binâenaleyh 
eğer bu ifâdeden maksad, diğer iki müslüman kişinin şâhid tutulması olsaydı, bu 
yotcutuk şartına bağlanmazdı. Çünkü müslümanın şâhidliğine başvurmak, hem 
seferde, hem de mukim iken caizdir. 

3) Âyet, bu iki şahide, namazdan sonra yemin ettirmenin vacip olduğuna delâlet 
eder. Halbuki müslümanlar, müslüman olan şahidin yemin etmesinin vacip 
olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. Böylece, bu iki şahidin müslümanlardan 
olmadıklarını anlıyoruz. 

4) Bu âyetin sebeb-i nüzulü, yukarıda da belirttiğimiz gibi müslüman olan 
Büdeyl hakkında, iki hristiyantn şahidlik etmesidir. 

5) Biz, Ebü Musa el-Eş'ari (r.a)'nin, kendilerine yemin ettirdikten sonra, iki 
yahudinin şâhidliğine göre hüküm verdiğini rivayet etmiştik. Hiçbir sahabi, Ebü 
Müsâ (r.a)'nın bu hareketini reddetmemiştir. Binâenaleyh bu bir icmâ olmuştur. 
6) Biz, iki kâfiri şâhid tutmayı, ancak müslümanlardan şâhid tutacak hiç kimse 
bulamadığımız zaman caiz görüyoruz. Halbuki zaruretler, bazan mahzurlu 
şeyleri mubah kılar. Baksana yüce Allah, namaz için teyemmümü, namazı 
kısaltmayı, ramazanda oruç bozmayı ve meyte etinden yemeyi, zaruretler 
bulunması halinde caiz kılmıştır. Bu durumda da bir zaruret söz konusudur. 
Çünkü müslüman gurbette öleceğini anlar ve kendisine şahidlik edecek bir 
müslüman bulamaz ise, kâfirlerin şâhidliği de makbul sayılmaz ise bu 
müslümanın pek çok işi zâyi olur, ortada kalır. Çünkü çoğu kez bu kimseye 
zekât ve keffâret farz olmuştur, ama yerine getirememiştir. Yine onun elinin 
altında birtakım emânetler veya üzerinde bazı borçlar vardır. Erkeklerin vâkıf 
olmaları mümkün olmadığı için, hayız, hamilelik, doğum ve doğarken çocuğun 
(canlı olduğunun delili olmak üzere) ağlayıp ağlamadığı gibi, kadınlarla ilgili 
hallerde zaruret sebebiyle kadınların sahiciliği ile yetiniyoruz. Biz bu hususlarda, 
zaruretten ötürü, kadınların şehâdeti ile yetindiğimize göre, burada da böyle 


olmalıdır. 13-141 


Bu Şahitlerin Müslüman Olmalarını Şart Koşanlar 


Bu hükmün mensüh olduğunu söyleyenlerin görüşü, gerçekten uzak bir 
ihtimaldir. Zira ümmetin çoğu, Mâide süresinin, Kur'ân'ın son nazil olan süresi 
olup bu sürede hiçbir mensüh âyet bulunmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. 
(TaiaK, 2) âyetini, görüşlerine delil getirmiş ve kâfirin âdil olmayacağını 
söylemişlerdir. 

Birinci görüş sahipleri buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Bu âyette bahsedilen 
adaletten maksadın, din ve itikâd bakımından âdil olma değil de, yalandan 
sakınma bakımından âdH olma mânası olması niçin caiz olmasın?"Bunun delili 
şudur:Biz, kendi mezhep ve inançlarında âdil olmadıkları halde hevâ-vü 
heveslerine uyanların ve bid'atçilerin şahadetlerinin makbul olduğu noktasında 
ittifak ettik. Bu kimseler yafandan sakınma hususunda âdil oldukları müddetçe 
bunların şâhidliklerini kabul ederiz. İşte bu meselede de böyledir: Biz, kâfirin 
âdil olmadığını kabul ediyoruz. Ancak, "içinizden adalet sahibi iki kişiyi şâhid 
yapın" (Taiâk, 2) âyeti umümi bir ifâde olup bu âyetteki, "Ya içinizden adalet 
sahibi iki şâhid, yahud yeryüzünde sefer ettiğinizde,., sizden olmayan diğer iki 
kişiyi (şahid yapın)" ifâdesi ise, husüsi bir ifâdedir. Zira Allah, bizden olan âdil 
kimsenin şâhidliğini, mukim iken farz kılmış, seferde ise bizden olmayan 
kimsenin şahadetini yeterli bulmuştur. Binâenaleyh bu âyet (sefer durumuna) 
hastır. Sizin zikrettiğiniz âyet ise, umümidir. Hâs (özel hüküm bildiren), âmm 
(genel hüküm bildiren) âyetten önce nazar-ı itibara alınır. Bilhassa hâs olan âyet, 
nüzul bakımından daha sonra olursa... Hiç şüphesiz ki Mâide süresi daha sonra 
nazil olmuştur. Binâenaleyh hâs olan bu âyetin, sizin zikrettiğiniz genel 
mânadaki âyetten önce göz önüne alınması ittifakta vacip olmuş olur. Allah en 


iyi bilendir. B45] 

Bu Şahitlik, Gurbet Halinde Sözkonusudur 

Daha sonra gelen "yahut yeryüzünde sefer ettiğinize başınıza Ölüm musibeti 
gelmişse, sizden olmayan diğer iki kişiyi (şâhid yapın)..." buyruğu ile ilgili iki 


mesele bulunmaktadır: [316] 


Birinci Mesele 


Âyetteki (yahut diğer iki kişi) tabiri (iki şâhid) lâfzı üzerine atfedil mistir. 
Buna göre âyetin takdiri, "sizi aranızdaki şâhidlik, sizden iki kişinin veya sizin 
dışınızdakilerden diğer iki kişinin şâhidlik yapmasıdır" şeklindedir. B17 


İkinci Mesele 


Âyetteki, yeryüzünde sefer edip de başınıza ölüm musibeti gelmişse..." 
ifâdesinin maksadı, "Müslümanların dışında diğer iki kişinin şâhidliğinin 
istenmesinin, bu şâhidliği isteyen kimsenin yeryüzünde yolcu olması ve 
kendisine ölüm emarelerinin gelmesi şartlarına bağlı olduğunu beyan etmektir. 


[318] 
Şahitlerin Namazı Müteakip Alıkonulmaları 


Daha sonra "Onları namazdan sonra alıkoyarsınız" buyurulmuş olup bununla 
ilgili birkaç mesele vardır: 131921 


Birinci Mesele 


"O, iki şahidi ahkor hapsedersiniz" cümlesi, onları durdurursunuz manasınadır. 
Nitekim bir adam, Asili "Falanca bana atı üzerinde uğradı, (bir süre) atını 
alıkoydu, yani durdurdu" der. Yine, "Konuşayım diye adamı yolda hapsettim" 
yani "durdurdum" denilir. Eğer, "Ayetteki bu ifâdenin, sözdeki yeri nedir?" 
denilir ise, biz deriz ki: Bu, müste'nef (yeni) bir sözdür. Buna göre sanki, "Eğer 
onlar hakkında bir şüphe bulunur ise, ne yapalım" diye sorulmuş da, cevaben 


"Sizler onları alıkorsunuz" denilmiştir. [320] 
İkinci Mesele 


Âyetteki "namazdan sonra" ifâdesi hakkında şu görüşler ileri sürülmüştür: 
Birinci Görüş: İbn Abbas (ra): "Bu, o iki şahidin, mensubu oldukları 
dindaşlarının namazlarından (ibadetlerinden) sonra manasınadır" demiştir. 

İkinci Görüş: Müfessirlerin çoğu, buna, "ikindi namazından sonra..." mânasını 
vermişlerdir. Buna göre eğer, "Âyette mutlak olarak "namaz" zikredildiği halde, 
bundan "ikindi namazının" kastedildiği nasıl anlaşılmıştır?" denilir ise, biz deriz 
ki: Bu, şu sebeplere binâen bilinmiştir: 


a) Bu vakit, sahabece, yemin ettirme vakti olarak bilinir. Bundan dolayı bilinen 
ve meşhur olan bir şeyle takyid etmek, lafızla takyid etmeye ihtiyaç 
bırakmamıştır. 

b) Rivayet olunduğuna göre bu âyet nazil olunca, Hz. Peygamber (s.a.s), ikindi 
namazını kıldırmış ve daha sonra Adiyy ile Temim'i çağırtmış ve onlardan 
minbere çıkıp yemin etmelerini istemiştir. Binâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
bu tatbikatı, bu "namaz'ın "ikindi namazı" diye kayıtlanmasına bir delil olmuştur. 
c) Her dinin mensupları, bu vakte saygı duyar, bu vakitte tanrıyı anar ve bu 
esnada yalan yere yemin etmekten sakınırlar. Ehl-i kitap da, güneş doğarken ve 
batarken namaz kılar (ibadet eder). 

Üçüncü Görüş: Hasan ef-Basri: "Âyette bahsedilen namaz kelimesi ile, öğle 
veya ikindi namazı kastedilmiştir. Çünkü Hicazlılar, muhakeme için, bu iki 
vakitten sonra otururlardı" demiştir. 

Dördüncü Görüş: Bundan murad, hangi namaz olursa olsun, namazın 
kılınmasından sonra bu işin yapılmasıdır. Yemini, namazın kılınmasından sonra 
yaptırmanın gayesi şudur: Namaz, fuhşiyyâttan ve münkerâttan (kötü şeylerden) 
insanı alıkor. Binâenaleyh yemin edecek kimsenin, namazdan sonra, yalan yere 
yeminden kaçınması ihtimali daha çok ve mükemmeldir. Allah en iyi bilendir. 


[321] 
Üçüncü Mesele 


Şâfli (r.h) şöyle demiştir: "Yeminler, kan davaları, talâk ve köle azadı, ikiyüz 
dirheme baliğ olduğu zaman mal 

hususlarındaki yeminler, gerek zaman gerek mekân itibariyle önemli yerlerde ve 
şiddet ve mehabet ifâde eden lafızlarla yapılır. Böylece, Mekke'de İkindiden 
sonra, Rükn ile Makam-ı İbrahim arasında, Medine'de (Mescid-i Nebevi'de) 
minber üzerinde, Beyt-i Makdis'te Sahra (Hz. Peygamber'in, üzerine basarak 
Mirac'a başladığı kayanın) yanında; diğer beldelerde ise, en kıymetli mescidlerde 
yapılır." 

Ebü Hanife (r.h): "Yemin, bir zamana veya bir mekâna tahsis edilmeksizin 
yapılır" demiştir ki, bu görüş âyetin hilâfınadır. Bir de yemin ettirmenin maksadı, 
korkutmak ve tazim hissini uyandırmaktır. Şafii (r.h)'nin bahsetmiş olduğu 
görüşün daha kuvvetli olduğunda herhangi bir şüphe yoktur. 

Daha sonra, "Onları, şüpheye düşmüşsentz, namazdan sonra alıkoyarsmız da, 
Allah'a şu suretle yemin ederler "Akraba dahi olsa, buna mukabil hiçbir pahayı 
(menfaati) satın almayacağız..." buyurulmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 


322 
Birinci Mesele 


sözünün başındaki fâ harfi, "ceza" mânasını ifâde eder. Yani, "Sizler o iki şahidi 
tutarsınız da onlar, bu tutmanız sebebiyle, yemin etmeye yönelirler" demektir. 


(323| 
İkinci Mesele 


Âyetteki, "şüpheye düşmüşseniz" ifâdesi, yemin ile yemin edilen konu arasına 
girmiş, bir itirazi (parantez içi) cümledir. Bunun mânası şudur: "Onların 
durumundan şüphe edip, onları itham ederseniz, onlara yemin ettiriniz." Âyetin, 
kâfirleri şahid tutma hakkında nazil olduğunu söyleyen kimse, bu görüşle, bu 
fnânayla ihticâc etmiştir. Çünkü ona göre, müslüman şahide yemin ettirmek caiz 
değildir. Âyetin müslümanlar hakkında nazil olduğunu söyleyenler de, "Bu, 
mensühtur" demişlerdir. Hz. AH (r.a)'den rivayet edildiğine göre o, töhmet ve 
şüphe söz konusu olduğu zaman, şahide ve rivayette bulunana yemin ettirirdi. 


(324| 
Hiç Birşey Karşılığında Doğru Şahidlikten Vazgeçmemek 


Âyetteki ifâdesi, "O iki şahid, "onu hiçbir paha ve bedel mukabilinde satmayız" 
diyerek, "Biz Allah'ın ahdini, dünyevi hiçbir şey mukabilinde satmayız" diye, 
yemin ederler" manasındadır. Bu, "Gerçekten Allah'a olan ahidlerini ve 
yeminlerini az bir bedel karşılığında satanlar..." (â1-1 imran. 77)âyeti gibidir. 
Yani, biz ne bir şey alır, ne de değiştiririz. Bir şeyi satan kimse, mutlaka 
karşılığında bir bedeli satın afmış olur. 

Âyetteki, "Akraba dahi olsa... "ifâdesi, "biz, Allah'a olan ahdi, dünyevi birşey 
karşılığında satmayız. İsterse bu şey akrabaların bağışladığı şey olsun, isterse o 
malın kendisi olsun.." manasınadır. Âyette özellikle "akraba" zikredilmiştir, zira 
insanların, akrabalarına temayülü daha çok ve onlar sebebi ile yağcılık yapması 
daha ileri derecede olur. Bu tıpkı, "Ey imân edenler, adaleti titizlikle ayakta 
tutanlar ve Allah İçin şâhidlik edenler olun. (Şahidtiğlniz), isterse kendinizin, 
ana-babanızm ve akrabalarınızın aleyhinde olsun..." (Nisa. 135) âyeti gibidir. 
Sonra Allah Teâlâ "Allah'ın şâhidliğtni gizlemeyeceğiz ".buyurmuştur. Bu ifâde 


ile ilgili iki mesele vardır: L325] 


Birinci Mesele 


Bu ifâde, "Buna mukabil hiçbir pahayı (menfaati) satın almayacağız" ifâdesi 
üzerine atıftır. Yani o iki şahid, "Biz buna mukabil hiçbir pahayı (menfaati) satın 
almayacağız ve Allah'ın şâhidliğini, yani Allah'ın korunmasını ve yapılmasını 


emrettiği şâhidliği gizlemiveceğiz" diye yemin ederler, 15201 
İkinci Mesele 


Şa'bi'den rivayet edildiğine göre o, âyetteki ifâ kelimesi üzerinde vakıf yapmış, 
sonra kasem harfinin mahzüf olduğunu ye onun yerine istifham harfinin 
getirildiğini belirtmek için, şeklinde başlamıştır. Yine onun, Sibeveyh in de 
bahsettiği gibi, "Allah" lafzının hemzesini medsiz okuduğu da rivayet edilmiştir. 
Sibeveyh şöyle elemiştir: "Bazı Araplar, (Allah'a yemin olsun ki) manasında, 
"Allah'a yemin olsun ki, şu şöyle oldu" derler." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak buyurmuştur ki bu, "Biz, bu şâhidliği gizler isek, 


günahkârlardan oluruz" demektir. [327] 
Güveni Kaybettiren Şahitlerin Yerine Başkalarının Geçmesi 


"Eğer o iki şahid aleyhine, onların muhakkak bir günahı hak ettiklerine muttali 
olunur ise o zaman, kendilerine hak terettüp edenlerden iki kişi, ki onlar buna 
daha layıktır, öbürlerinin yerine geçerler ve "vallahi bizim şâhidliğlmiz, o 
ikisinin şâhidliğfnden daha doğrudur. Biz (haddi) aşmadık. Çünkü o takdirde 
zâlimlerden oluruz" diye Allah'a yemin ederler. Bu, şâhtdliği usülüne uygun 
(dosdoğru) İfâ etmelerine yahut onların yeminlerinden sonra yeminlerin 
reddedileceğinden korkup çekinmelerine daha uygundur. Allah'dan ittikâ edin, 
(O'nun emirlerini) dinleyin. Allah fBsıkiar güruhuna hidayet etmez (doğruyu 
buldurmaz)" (Mâide, 107-108). 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer o İki şahld aleyhine, onlann muhakkak bir 
günahı hakettiklerine muttali olunur ise..." buyurmuştur. Leys (r.h) şöyle 
demektedir: Bir kimse, başka bir kimsenin üzerine girip muttali olmadığı bir 
duruma muttali olduğu zaman bir kimse, bir kimseyi kendi durumuna muttali 
kıldığında, ve bir kimse, bir şeye takılıp düştüğünde denilir. 

Dilciler söyle demişlerdir: ifadesinin aslı tökezlemek ve düşmek demek olan 
yfiült tabirinden olup manasındadır. Bu böyledir, çünkü tökezleyen kimse ancak, 


görmediği bir şey sebebiyle tökezlemiş olur. O şey sebebiyle tökezleyince de, 
ona muttali olur ve onun böylece ne olduğuna bakar... İşte bundan dolayı, 
kendisine kapalı, gizli ve saktı olan bir şeye muttali olan herkese, "Ona muttali 
oldu"; başkasını o şeye muttali kıldığında da, "Başkasını muttali kıldı" 
denilmektedir. Hak Teâlâ'nın, "Böylece, onlara muttali kıldık..." (k»w. 21) âyeti 
de bu mânadadır. Yani, "Biz muttali kıldık demektir. Buna göre âyetin mânası, 
"Eğer bir tökezleme ve onların hiyânette bulunduklarına, böylece de yalan 
yeminleri sebebiyle bir günaha müstahak olduktan öğrenilirse" şeklinde olur. 

Daha sonraO zaman, kendilerine hak terettüp edenlerden iki kişi, ki bunlar buna 
daha layıktır, öbürlerinin yerine geçerler.." buyurul muştur. Bu ifâdeyle ilgili 


birkaç mesele vardır: 1328) 
Birinci Mesele 


Bil ki Ayetin mânası şöyledir: "Şayet, kendilerine vasiyyet edilen o iki kişinin 
yemin etmelerinden sonra, onların bir günaha müstehak olduklarına, yani 
sözdeki yalanları veya maldaki hiyanetleri sebebiyle, yeminlerini bozduklarına 
muttali olunursa, o zaman yemin etmek üzere, yemin hususunda o iki kişinin 
yerine geçecek, Ölen kimsenin yakınlarından iki adam kalkar ve: "Hiç şüphesiz 
andolsun ki biz, bu iki zımmi'nin hiyânetine, yalanlarına, tebdil ve tahriflerine 
muttali olduk.. Biz bu hususta haddi aşmıyor, yalan da söylemiyoruz.." diyerek, 
Allah adına yemin ederler.. 

Rivayet olunduğuna göre bu âyet nazil olunca, Allah'ın Resulü (s.a.s), ikindi 
namazını kıldırdı, müteakiben de Temim ile Adlyy'i çağırarak, onlardan minber 
üzerinde, kendisinden başka ilah olmayan Allah adına, "Bu mal hususunda, 
bizden herhangi bir hainlik çıkmadı.." diye yemin etmelerini istedi. Onlar yemin 
edince de, Allah'ın Resulü (s.a.s), onları salıverdi: Onlar bir süre, bu kabı 
sakladılar. Daha sonra kab, bulundu... 

Alimler bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Buna göre bu kabın Mekke'de bulunduğu 
söylendiği gibi, şu da ileri sürülmüştür: Aradan uzun müddet geçince, onlar bu 
nakışlı kabı ortaya çıkardılar.. Bu iş, Sehmoğullan'nın kulağına vardı.. 
Müteakiben Sehmoğullan, bu iki kişiyi arayıp buldular.. Bunun üzerine bu iki 
kişi de: "Biz bunu, ondan satın aldık.." dediler. Sehmoğullan da: "Biz size, 
arkadaşımız herhangi bir şey sattı mı demedik mi?" Bunun üzerine siz de, 
"Hayır!"demediniz mi?"dediklerinde o ikisi: "Bizim bu hususta bir delilimiz 
yoktu.. Bu sebeple kötülenmekten hoşlanmadık da, bu durumu sakladık..." diye 
cevap verdiler. Bunun üzerineonlar hadiseyi, Allah'ın Resulü (s.a.s)'ne intikal 


ettirdiler. Bunun üzerine Allah "muttaliolunursa" âyetini indirdi. Bunun üzerine 
Amr İbnu'l-Âs ile Sehmiolan Muttalip İbn Ebf Rlfâ'a. ayağa kalkarak, ikindi 
namazından sonra Allah'ın adtna yemin ettiler. Bu sebeple Allah'ın Resulü 
s.a.s), bu kabı, bu kimselere ve ölünün velilerine teslim etti. Müslüman 
olduktan sonra Temim ed-Darf şu sözleri söylüyordu: "Allah ve Resülullah, 
doğru sözlüdürler. Kabı ben aldım. Allah'a tevbe ediyorum.." 

İbn AbbM'tan şu rivayet edilmiştir: Bu hadise, Temim ed-Dari, Müslüman 
oluncaya dek saklı kalmıştı. O müslüman olunca, bunu haber vererek: "Ben ve 
arkadaşım, yalan yere yemin ettik.. Biz kabı, bin dirheme sattık ve parayı 
aramızda bölüştük" demiştir. Daha sonra da, kendisi beşyüz dirhem verdiği gibi, 
arkadaşından da beşyüz dirhem çekip almış; böylece bu bin dirhemi meyyitin 


sahiplerine vermiştir. [329] 
İkinci Mesele 


Âyetteki "diğer iki kişi, .. Öbürlerinin yerine geçerler" ifâdesi, "Kendi dinleri ve 
cemaatlerinden olmayan o iki 

şahidin yerine geçerler" mânasmdadır. "Kendilerine hak terettüp edenlerden..., ki 
onlar buna daha layıktır" sözünden de maksad, ölünün sahipleridir. Alimler, 
ölünün sahiplerinin niçin bu vasıfla vasıflandırıldıktan hususunda çok söz 
söylemişlerdir: Bana göre bu hususta en doğru izah bir tane olup o da şudur: 
Onlar, onların malını alınca, böylece onlara, onların malı hususunda onlar 
namına bir hak terettüp ettiği için bu vasıfla vasıflandırılmışlardır. Çünkü 
başkasının malını alan kimse, bu mal ile olan ilgisinin, malın esas sahibinin o 
mal ile olan ilgisinden daha üstün olması için çaba sarfeder. Böylece de mâlikin, 
"o bu mala, onun namına müstehak oldu..." diye vasfedilmesi yerinde olmuştur. 


[330] 
ÜçüncüMesele 


kelimesi hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bu kelimenin, mahzüf mübtedânın haberi olmasıdır. Buna göre kelâmın 
takdiri, şeklindedir, Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak "diğer iki kişi ...öbürlerinin 
yerinemgeçerler" buyurunca, sanki, "kimdir bu iki kişi?" denilmiş buna cevaben 
de, "kendilerine hak te-rettüb eden iki kişidir" denilmiştir. 

Bu kelimenin, ifadesindeki fail elifinden bedel olmasıdır. Buna göre takdir, 
şeklinde olur. 


c) Ahfeş kelimesinin kelimesinin sıfatı olmasını uygun görmüştür. Bu böyledir, 
zira "nekire" kelime daha önce geçip sonra da, aynı kelime tekrar zikredilince, 
marife olarak getirilir. Bu tıpkı, "İçinde bir çerağ bulunan bir hücredir..." (Nür, 
35) âyeti gibidir. Bu âyette, kelimesi nekire olarak getirilmiş, daha sonra da, "O 
çerağ bir sırça İçindedir..,." denilmiştir. kelimesinde de durum aynıdır. Bu kelime 
önce nekire olarak getirilmiş, daha sonra da marife olarak, (Nür. 35) denilmiştir. 
Bu, senin tıpkı "Bir adam gördüm" deyip de, sonra da bir kimsenin "kimdir o 
adam?" demesi gibidir. Böylece bu kelime, ikinci kez tekrarlanınca, marife 
olarak, şeklinde getirilmiştir. 

d) kelimesinin kelimesinden bedel olması da caizdir. Marife kelimenin nekire bir 


kelimeden bedel addolunması çoktur. 331) 
Dördüncü Mesele 


Yüce Allah bu iki kimseyi, şu iki sebepten dolayı evleyân diye nitelemiştir: 

a) Evleyân kelimesinin mânası, "ötenin en yaktn iki kimsesi" demektir. 

b) Mânanın, "Yemin etmeye en yakın iki kimse" şeklinde olması da caizdir. 
Bunun sebebi şudur: Kendilerine vasiyyet edilen o iki kişi, ölen kimsenin gümüş 
kabı sattığını iddia edince, yemin etme işi ölünün sahiplerine intikal eder. Çünkü 
kendilerine vasiyyette bulunulan bu iki kişi, ölen kimsenin o kabı sattığını iddia 
edip, ölünün en yakını olan o kişi de bunu kabul etmeyince, böylece yemin etme 
işi, ölüye en yakın olan bu iki kişinin hakkı olur.. Bu tıpkı şuna benzer: Bir 
kimse bir başkasına borcu olduğunu kabul edip sonra da o borcunu ödediğini 
iddia ederse, daha önce borcu olduğunu iddia eden bu kimsenin yemin etmesi 
gerektiğine hükmedilir. Çünkü bu kimse, "o borcu ödedim.." diye, "müddeâ 


ateyh" (aleyhine dava açılan kimse) durumuna geçmiş olur. [332] 
Farklı Kraatlere Göre Manalar 


Cumhurun meşhur kıraati, tâ harfinin dammesi, hâ harfinin de kesresiyle 
şeklindedir. El-evleyân kelimesi ise, el-evlâ kelimesinin tesnıyesidır. Biz bunun 
hangi manaya geldiğini biraz önce izah ettik. Hamza ile Asımın ravlsl Ebü 
Bekr'in kıraati ise, cemi sığasında şeklinde olup, "kendilerine hak terettüp eden, 
edenler" ifâdesinde bahsedilen bütün vereselerin sıfatıdır/Buna göre kelamın 
takdiri "Onlar namına , kendilerine mallarından bir hak terettüp eden ilk 
kimselerden..." şeklinde olur. Onlar, ilk önce zikredilmiş oldukları için, 
"evvelkiler" diye tavsif edilmişlerdir. Baksana daha önce Allah'ın "Ey iman 


edenler... aranızdaki şâhiditk..." (Mâu*. 106) âyeti geçmişti. ifadesi de aynı 
şekilde, okunuş bakımından, (Makie, ıoe)ifâdesinden önce geçmişlerdir. Sadece 
Hafs, kelimesini, tâ ve hâ harflerinin fethası ile müfred olarak; kelimesini ise 
tesniye olarak okumuştur. Bu kıraatin izahı şu şekildedir: "Hainlikleri ortaya 
çıkan o ilk iki vasi, ölen kimse onları vasiliğe tayin ettiği için, buna, kendileri 
dışındakilerden daha yakın ve uygundurlar. Fakat onlar vârislerin mallarında 
hainlik yapınca, o ilk iki kimsenin vârisler aleyhine müstehak olduklarının, yani 
o iki kimsenin, vârislerin mallarında hainlik yapmış olduklarının söylenmesi caiz 
olmuştur." 

Hasan el-Basri ise, kelimeyi (ilk iki kişi) şeklinde okumuştur ki, bunun manası, 
geçen izahlardan da anlaşılacağı gibi, açıktır. 

Müteakiben, "ve "vallahi bizim şâhidliğimiz, o ikisinin şâhidiiğinden daha 
doğrudur. Biz (haddi) aşmadık. Çünkü o takdirde zâlimlerden oluruz" diye 
Allah'a yemin ederler" B33) 

buyurulmuştur. Bu kısmın mânası açıktır. Yani "Biz, bu mal» isteme ve o ilk iki kişiye 
hainlik isnad etme hususunda haddi aşmadık" demektir. Âyetteki cümlesi ise, "Eğer 
biz, yalan olduğunu bile bile ve yalan-yanlış şeye inanarak yemin edersek, o zaman 
zâlimlerden oluruz" mânasındadir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Bu, şâhitliği usülüne uygun (dosdoğru) İfa etmelerine, 
yahut onların yeminlerinden sonra yeminlerin reddedileceğinden korkup 
çekinmelerini daha çoktemin eder"buyurmuştur. Bu ifâdenin mânası şudur: 
"Zikrettiğimiz bu hüküm ve koyduğumuz bu usül, onların şahadeti usülüne uygun bir 
şekilde yapmalarım ve en güzel bir şekilde ifâ etmelerim daha çok temin edicidir. 
Fakat onlar, kendi yeminlerinden sonra, vârislere de yemin havale edileceği, bu 
sebeple de yalanlannın ortaya çıkarak, insanlar arasında rezil ve rüsvay olacakları 
korkusu ile, söyledikleri şeyler hususunda yemin etmekten çekiniyorlar." 

"Allah'dan ittlkâ edin, (O'nun emirlerini) dinleyin. Allah fasıklar güruhuna 
hidayet etmez. Doğruyu buldurmaz" 

buyruğu: "Emânetlere hainlik etme hususunda Allah'dan korkun ve Allah'ın öğütlerini 
dinleyin, yani bu öğütlerle amel edip, bu hususlarda Allah'a itaat edin. Muhakkak 
ki Allah fâsık olan bir topluluğu hidayete erdirmez" mânasındadır. 

Bu, Allah'ın hükmüne ve emirlerine muhalefet edenler hakkında bir tehdid ve uyarı 
ifâde etmektedir. İşte. müfessirlerin i'rab, nazım ve hüküm batanımdan son derece 
zor olduğu hususunda ittifak etmiş oldukları bu âyetin tefsiri hakkında söylenecek 
şeyler bundan ibarettir. 

Vahidi (r.h) "el-Basit" adlı eserinde, Hz. Ömer İbn el-Hattâb (r.a)'in şöyle dediğini 
nakletmiştir: "Bu âyet bu sürede bulunan hükümlerin en çetin ve en Zor olanıdır." 


Bu âyetle ilgili olarak zikrettiğimiz hüküm, fakihlerin ekserisine göre mensuhtür. 
Allah, kelâmının sırlarını en iyi bilendir. B34 


Resullerden Ümmetlerin Tutumu Sorulacak 


"O gün, Allah bütün peygamberleri toplayıp da, "Size, nasıl karşılık verildi?" 
diyecek. Onlar da, "Bizim hiç btr bügimiz yok. Şüphesiz gayblan hakkıyla 
bilen sensin" diyecekler" (Maide, 109). 

Bil ki Hak Teâlâ'mn Kur'ân-ı Kerim'deki âdeti şu şekilde cereyan eder: O, çeşit 
çeşit sert hüküm ve mükellefiyetler zikrettiği zaman, bunun peşinden, daha 
önce zikrettiği mükellefiyetleri ve ahkâmı te'kid edici olsun diye, ya ulühiyyetle 
Ugili meseteteri, ya geçmiş peygamberlerin hallerinin izahını, yahut da Kıyamet 
hallerinin beyanını getirir. İşte bundan dolayıdır ki, Allah daha önce birçok şer'i 
hükümleri zikredince, bunların peşinden önce Kıyametin hallerini, sonra da Hz. 
İsa (a,s)'nın halterini anlatmıştır. Kıyametin hallerini anlatışı, "O gün Allah bütün 
peygamberleri toplar..." âyeti olup, bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 


[335] 
Birinci Mesele 


Bu âyet hakkında iki görüş bulunmaktadır: 

Birincisi: Bu âyet-i kerime, daha önceki ifâdelere bağlıdır. Buna göre .de, bu âyet 
hakkında iki izah şekli vardır: 

a) Zeccâc, kelâmın takdirinin; "Allah'ın bütün peygamberleri toplayacağı 
gün Allah'dan korkun" şeklinde olduğunu ve kelimesinin, fiilin zarfı olarak 
değil; mef'ül otarak mansüb olduğunu, çünkü insanların, 

sadece btt gün (Kıyamet günü) İçin takva ite emredilmemiş olduklarını 
söylemiştir. 

b) Kaffal (r.h) şöyle demiştir: "Bunun takdirinin, "Allah'ın bütün peygamberleri 
topladığı o günde, Allah fastk kavimleri hidayete erdirmez( yani onları 
cennetin yollarına hidayet etmez" şeklinde olması caizdir. Nitekim "(Allah) o 
kâfirleri, cehennemin yolundan başka bir yola hidayet edecek değildir” 
(Nisa 168) buyurulmuştur" demiştir. 

İkincisi: Bu âyet-i kerimenin, daha önceki ifhdelerle bir münasebeli yoktur. Buna 
göre de âyetin iki mânası vardır: 

a) Bunun takdiri, "Allah'ın bütün peygamberleri toplayacağı o günü (an)" 
şeklindedir. 


b) Takdir, "Allah'ın bütün peygamberleri toplayacağı o gönde, şu şu şu olur" 
şeklindedir. [336] 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi: "Âyetteki (ne, nâsıl) ifadesi,(karşılık verildiniz) fiilinin 
mef'ül-ü muttakmın mansub öüısu 

çeşidindefvolarak mansubtur. Bunun rnârmsu "Size, nasıl bir icabet ile icabet 
olundu; İnkâr yollu bir icabet (karşılık) ile mi, ikrar yollu bir icabet ile mi..?" 
şeklindedir. Şayet burada "cevap" murad edilmiş olsaydı denilirdi" demiştir. 
Buna göre eğer, "Bu, sorunun ne faydası var?" denilir ise, deriz ki: "Bu, o 
peygamberlerin kavimlerini azarlamak içindir. Nitekim "Diri diri gömülen kıza, 
hangi suçtan dolayı öldürüldüğü sorulduğu zaman..." (Tekvir, s-e) buyruğundan 


maksad da, bu işi yapan insanı azarlayıp kınamaktır." B37] 
Resullerin Şahidliğine Dair Bu Ayetle Nisa, 41 Ayeti Nasıl Bağdaşır? 


Âyetteki, "Onlarda: "Bizim hiçbir bilgimiz yok. Şüphesiz gayblan hakkıyla 
bilen sensin" diyecekler" sözünün zahiri, peygamberlerin ümmetlerine şehâdette 
bulunmayacaklarınla, delâlet etmektedir. Bu âyet ile, "Her ümmetten birer şâhid, 
onların üzerine de (ey habîbim) sent bir şâhid olarak getirdiğimiz zaman, 
(onların hali) nice olur?" (nisa,4i) âyetini birleştirmek son derece müşkildir. 
"Böylece sizi insanlara karşı şâhidler olasınız, bu peygamber de sizin üzerinize 
bir şâhid olsun diye, vasat (örnek, âdil) bir Ümmet yapmışızdır" (N«a, 143) âyeti 
de böyledir. Çünkü bizim ümmetimiz, diğer insanlara şâhidlik edince, bundan 
ötürü, peygamberlerin de kendi ümmetlerine şâhidlikte bulunmaları öncelikle 
gerekir?" Buna, birkaç şekilde cevap verilebilir: 

a) Müfessirlerden bir topluluk şöyle demiştir: "Onu müşahede etmeleri sebebi 
ile, insanların kalpleri adetâ yerinden sökülüp kopacağı için, Kıyametin 
zelzeleleri ve dehşetli korkulan vardır. İşte bu sebeple, Peygamberler (a.s), bu 
dehşetengiz korkulan müşahede ettikleri zaman, birçok şeyi unuturlar da: "Bizim 
hiçbir bilgimiz yok" derler. Akılları başlarına gelip, korkuları zail olunca, 
ümmetleri hakkında şahadette bulunurlar." Büyük âlimlerden birçoğu bu görüşü 
benimsemiş ise de, bu cevap bence zayıftır. Çünkü Allah Teâlâ, sevaba nail 
olanları vasfederken, "O en büyük korku bunları asla tasaya düşürmez" (Enbiya, 
103)buyurmuştur. Yine O: "Ogün yüzler vardır, parıl parıl parlayıcıdır; 
gülücüdür, sevinicidir" (Abese, 3«9); hatta Hak Teâlâ, "Şüphe yok ki iman 


edenler, yahudiler, nasrani ve sabtilerfden) kim Allah'a ve âhiretgününe inanır ve 
salih amel de işlerse, elbette onların Rabb'f katında ecir ve mükâfaatlan vardır.... 
Hem onlara bir korku da yoktur, onlar mahzun da olacak değillerdir" (Bakara, 
62) buyurmuştur. Enbiyâ ve resullerin halleri ya nasıl bundan daha az olabilir? 
Şayet onlar korkmuş olsalardı, o zaman onların Cenâb-ı Hakk'ın 
korkmayacaklarını haber vermiş olduğu o kimselerden daha aşağı mertebede 
olacakları malumdur. 

b) Bundan murad, onların (ümmetlerin) rezil ve rüsvay olacaklarını ortaya 
koymada mübalağa yapmaktır. Bu tıpkı bir başkasına, "Falanca hakkında ne 
dersin?" deyip de, o başkasının, "Bunu, sen benden daha iyi bilirsin..." demesi 
gibidir. Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Bu açık ve seçik olduğu 
için, hakkında şehâdette bulunmaya İhtiyaç hissedilmez..." Bjj görüş de kuvvetli 
değildir, çünkü bu soru, bütün Ümmete sorulan bir sorudur. Halbuki ümmetin 
tamamı kâfir değildir ki, peygamberler ("Bizim hiçbir bilgimiz yok " demek 
suretiyle) onların kınanmalarını ve rezil rüsvay edilmelerini istesinler. 

c) En doğru olan görüş, Ibn Abbas'ın şu görüşü olup buna göre, onlar: "Bizim 
hiçbir bilgimiz yoktur. Zira onların gizlediklerini de, açıkça yaptıklarını da sen 
bilirsin. Biz ise, ancak onların açığa vurduklarını biliriz. Binaenaleyh senin onlar 
hakkındaki ilmin, bizim onlar hakkındaki ilmimizden daha geçerli ve tamdır" 
demek istemişlerdir. İşte bu sebepten ötürü, peygamberler kendilerinin 
hiçbir şey bilmediklerini söylemişlerdir. Çünkü Allah'ın ilmine göre, onların 
ilimleri sanki ilim değil gibidir 

d) Onlar şöyle demek istemişlerdir "Bizim hiçbir bilgimiz yoktur. Bizim 
bildiğimiz, ancak onların bize, biz hayatta iker vermiş oldukları cevaplardır. Biz, 
vefat ettikten sonra, onların ne yaptıklarını bilemiyoruz. Ceza ve mükâfaat, 
insanın hatimesine (son anına) göredir. Onların hatimesi ise, bizce malum 
değildir." İşte bundan dolayı peygamberler, "Bizim hiçbir bilgimiz yok. Şüphesiz 
gaybları hakkıyla bllensensin" demişlerdir. Âyetteki bu son ifade de, son iki 
cevabın doğru olduğuna şehâdet etmektedir. 

e) Bu, buraları yazarken aklıma gelen bir izahtır: Usül'de sabittir ki, ilim başka, 
zan başka birşeydir. Başka insanın hâli ile ilgili olarak, her insanda mevcut olan 
bilgi ilim değil, zarıdır. İşte bundan ötürü, Hz. Peygamber (s.a.s): "Biz, zahire 
göre hüküm veririz. Kalplerdeki gizli şeyleri ise Allah bitir" ye 

"Siz, benim huzurumda mahkemeleşirsiniz de, belki biriniz delilini daha iyi 
savunur. Binaenaleyh ben, hakkı olmadığı halde kimin lehine hükmedersem, 
(bilsin ki), sanki onun için cehennem ateşinden bir parça kesmişim gibidir"[338] 
buyurmuştur. Veya bu manaya gelen bir söz söylemiştir. Bundan dolayı 


peygamberler de: "Onların (ümmetlerimizin) gerçek durumları hakkında bizim 
ilmimiz yoktur. Bizde, onların durumları hakkında bilinen şey, ilim değil, zarıdır. 
Zann ise, dünyada nazar-ı itibara alınan bir şeydir. Çünkü dünyevi hükümler, 
zann üzere bina edilir. Ahirette ise, zanlara itibâr edilmez. Çünkü âhirette 
hükümler, hakikatlere ve işlerin asıllarına bina edilir" demişlerdir. İşte bundan 
dolayı peygamberler, "Bizim, senin bize öğrettiğinden başka bir ilmimiz yok" 
(Bakara, 32) demişler ve kendilerinde bulunan zannı hiç anmamışlardır. Çünkü 
Kıyamette, zanna bakılmaz. 

f) Onlar, Allah Teâlâ'nm, cahil olmayan bir âlim, sefih olmayan bir hakim, zâlim 
olmayan bir âdil olduğunu bildikleri için, kendi sözlerinin hiçbir hayrı temin 
etmeyeceğini ve hiçbir şerri savuşturmayacağını anlamışlardı. Bundan dolayı 
susmanın ve işi ölmeyen, hep hayy-u kayyüm olanın adaletine havale etmenin, 


edebe uygun olduğunu görmüşlerdir. 339) 
Dördüncü Mesele 


Ayetteki, vasfı nasb ile de okunmuştur. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Kelamın 
takdiri şudur: Söz, kelimesi ile tamamlanmaktadır. Yani, "Sen, ilim ve benzeri 
meşhur vasıflarla mevsüfsun" demektir, tabiri ya "ihtisâs"dan, ya "nidâ"dan, ya 


da, edatının isminin sıfatt olmasından dolayı mansüb kılınmıştır." [340] 
Beşinci Mesele 


Âyet, Allah Teâlâ hakkında, "Hallâk" (çok yaratan) denilebileceği gibi, "Allah" 
(çok bilen) de denilebileceğine 

delâlet etmektedir. Ama, "Allâme" kelimesinin Allah hakkında 
kullanılamayacağı hususunda âlimler ittifak etmişlerdir. Belki de bunun sebebi, 


bu kelimenin sonunda müenneslik tâ'sı bulunmasıdır. 5411 
Allah Teâlâ'nın Hz. İsa'ya Teslisden Beri Olduğunu İkrar Ettirmesi 


"Allah o zaman şöyle diyecek: "Ey Meryemoğlu İsa, hem senin üzerindeki hem 
de ananın üzerindeki nimetimi hatırla: Hani ben seni Ruhu'l-Hudüs ile 
desteklemiştim. Beşikte iken de, yetişkin ikeç de sen insanlara konuşuyordun. 
Hani sana kitabı, hikmeti, Tevrat'ı, ve İncil'i öğretmiştim. Hant benim iznim ile. 
çamurdan bir kuş suretinin benzerini yapıyordun ve içine üfiüyordun da, benim 


iznim ile o, bir kuş oluveriyordu. Anadan doğma kör olanı ve abraşı yine benim 
iznimle İyi ediyordun. Hani ölüleri benim iznimle (hayata) çıkarıyordun, hant 
İsrailoğullannm (elini) senden çekmiştim. Kendilerine apaçık mu'cizeler 
getirdiğin zaman, onlardan kâfir olanlar, "Bu, apaçık bir sihirden başka birşey 
değil"demişlerdi. Hani Havarilere: "Bana ve resulüme iman edin" diye 
ilhametmiştim. "İman ettik. Hakiki müslümanlar olduğumuza sen de şahid 
ol"demişlerdi" (Maide, 110-111). 

Allah Teâlâ'nın, "Allah o zaman şöyle diyecek: ''Ey Meryemoğlu İsa, hem senin 
üzerindeki, hem de ananın üzerindeki nimetimi hatırla" ifadesi ile ilgili birkaç 


mesele vardır; 3421 


Birinci Mesele 


Bil ki biz, Hak Teâlâ'nın, peygamberlere "Size nasıl karşılık verildi?" (Maide. 
109) demesinden maksadının, onların ümmetlerinden isyan edip, küfürde 
diretenleri azarlamak olduğunu 

beyân etmiştik. Kınanmaya ve azarlanmaya en fazla müstehak olan ümmet, 
kendilerinin Hz. İsa'nın tabiileri olduğunu iddia eden hristiyanlardır. Çünkü diğer 
ümmetler sadece peygamberlerini tenkid ve ta'n etmişlerdir. Bu mel'ün ümmet 
ise, Allah'ın celâl ve kibriyasını tenkid edecek kadar ileri gitmişlerdir. Çünkü 
bunlar ilahı, hiçbir akıllının tavsif etmeyeceği sıfatlarla tavsif etmişlerdir ki bu 
da, onlarca, Allah'ın eş ve çocuk edinmiş olması iddiasıdır: İşte bundan ötürü 
Aliah peygamberlerinin huzurunda, Hz. İsa (a.s)'ya verdiği nimetleri tek tek 
saymıştır. Bu şekilde saymanın gayesi, hristiyantarı azarlamak ve bu kötü 
sözlerinden ötürü ayıplamaktır. Çünkü Hz. İsa (a.s)'ya verilen nimetlerin her biri, 
Hz. İsa'nın bir ilah değil, bir kul olduğuna delâlet etmektedir. Kur'ân-t Kerim'de 
Hz. İsa (a.s) hakkında böyle bir naklJn yeralmış olmasının faydası, bu âyet indiği 
esnada mevcut olan hristiyanların dikkatlerini, sözlerinin çirkinliğine, 


mezheblerinin ve itikadlarıntn bozukluğuna çekmektir. [343] 
İkinci Mesele 


Âyette geçen it (o zaman) edatının, takdirin "Sana diyorum, bu Allah'ın şöyle 
şöyle dediği zamandır" 
şeklinde olmasına göre, mübtedanın haberi olarak, mahallen merfü olabileceği 


gibi, "Allah'ın şöyle şöyle dediği zamanı hatırla..." takdirinde de olabilir. [344] 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki ifadesi, muzâri değil de, mâzi sigası ile gelmiştir. Bu hususta şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Kıyametin olmuş, bitmiş ve gerçekleşmiş gibi, yakın olduğunu göstermek için 
böyle gelmiştir. Zira her gelecek, yakındır. Yine gelme zamanı yaklaştığında 
"Ordu geldi" denilir. Nitekim, "Allah'ın emri geldi" (Nahi, 1) buyurulmuştur. 

b) Bu şimdiki zamanın hikâyesi üslübu ile gelmiştir. Bunun bir benzeri, insanın 
arkadaşına, "Sanki, sen bizimle idin. Biz falanca beldeye girdik. Orada şu işi 
yaptık. Derken birisi bağırdı, sen de beni bırakıp, ona icabet ettin"'demesi 
gibidir. Bunun Kur'ân'da benzeri misaller de: "Onları can kaygısına düştükleri 
vakit görmelisin. Artık onların kaçacak yerleri de yoktur" (Seöep. sıj; "Melekler 
o kâfirlerin yüzlerine ve arkalarına vura vura canlarını alırken görmeliydin" 
(Enw,so)ve "O zalimler Bablerinin divanında mevkuf dururlarken, sen bir 
görmelisin..." (set, ut) âyetleridir. Bütün bu âyetlerde, ifade, bizim de 


belirttiğimiz gibi, şimdiki zamanın hikâyesi olarak getirilmiştir. 549) 
Dördüncü Mesele 


Âyetteki hitabındaki "İsâ" kelimesinin, bir muzaf ile tavsif edilmiş, müfred bir 
münâdâ olduğu için 

"ref" mahallinde olması veya izafet niyeti ile "nasb" mahallinde olması caizdir. 
Buna göre kelimesi te'kid için getirilmiştir. Böyle olan her yerde, her iki vecih de 
caizdir. Meselâ, münâdâlarında olduğu gibi. Nahivciler, birinci ismin merfü ve 


mansüb olması şekli üzere misalini söylemişlerdir. [346] 
Hz. İsa'nın ;Üzerindeki İlahi Nimetler 


Âyetteki ifâdesi ile, cem'i (nimetler) manası murad edilmiştir. Bu tıpkı, "Allah'ın 
nimetini, (yaninimetlerint) saymak isteseniz sayamazsınız" (Nahi, 18) 
âyetindeolduğu gibidir. Bu, cins isim manasına elverişli bir izafet terkibi olduğu 


için caiz olmuştur. B47 


Onu Ruhu'i-Kudüs İle Desteklemesi 


Bil ki Allah Teâlâ, Hz. İsa'ya olan nimetini şu şeylerle açıklamıştır: 

1) "Hant ben seni Ruhu'l-Kudüs ile desteklemiştim" âyetinin ifade ettiği nimet... 
Bu ifade ile ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

a) Ruhu'I-Kudüs, Cebrail (a.s)'dir. Rüh, Cebrail; Kudüs ise Allah Teâlâ'dır. (Yani 
Allah'ın Cebrail'i demektir.) Yüce Allah, sanki Cebrail (a.s)'in şanını yüceltmek 
için onu kendisine muzaf kılmıştır. 

b) Ruhlar, mahiyetleri bakımından farklıdırlar. Bazıları, temiz ve nurânidirler. 
Bazıları pis ve zulmânidirler. Bazıları, aydınlık; bazıları bozuk ve bulanık; 
bazıları seçkin; bazıları da değersiz ve ehemmiyetsizdirler? İşte bundan ötürü 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Ruhlar, bir araya getirilmiş ordulardır (çeşit çeşit 


gruplardır)" [348] buyurmuştur. Hak Teâlâ temiz, nurâni, aydınlık, yüce ve seçkin 
bir ruhu Hz. İsa'ya vermiştir. Birisi: "Bu âyet, Hz. İsa'nın, Cebrail veyahut da 
Allah'tan olan bir rüh ile desteklendiğine delâlet ettiğine göre, bu husus 
mu'cizelerin, peygamberlerin doğruluğuna delâlet etmesi hususunu zedeler. 
Çünkü biz, Cebrail (a.s)'in ismetini (günahsız olduğunu) bilmezden önce, onun 
halkı iğvası ve saptırması karşısında, Hz. İsa (a.s)'ya yardımcı olduğunu 
mümkün görüyoruz. Binaenaleyh Cebrail (a.s)'in ismeti bilinmediği müddetçe, 
bu soru zail olmaz. Hz. İsa (a.s)'nın peygamberliği iyice bilinemeyince de, 
Cebrail (a.s)'in ismet sıfatı ile muttasıf olduğu bilinmez. Bu, bir devr-i fasidi 
gerektirir?" diyebilir. 

Buna şu şekilde cevap verilir: "Bizim prensiplerimizde sabittir ki, yaratıcı sadece 
Allah'tır. İşte bu asıl prensip ile, böyle bir soru zail olur." [349] 


Hem Bebeklik Hem Kemal Çağında Konuşma 


2) "Beşikte iken de, yetişkin iken de sen insanlara konuşuyordun" âyetinin ifade 
ettiği nimet.. Hz. İsa (a.s)'nın beşikte iken konuşması, Cenâb-ı Hakk'ın, "(Onlar) 
dediler ki "Biz, henüz beşikte bulunan bir sabi ile nasıl konuşuruz?" (İsa) dedi 
ki: "Ben gerçekten Allah 'm kuluyum. O, bana kitabı (İncil'i) verdi Beni 
peygamber yaptı" (Meryem, 30-31) âyetlerinde anlatılmıştır. Hz. İsa'nın yetişkin 
iken konuşmasını da, tefsir etmekte olduğumuz âyet anlatmaktadır; Buna göre 
bu ifâdenin mânası, "Hz. İsa, onlara bu iki vakitte de, sözünü değiştirmeksizin, 
hem bebek iken, hem de yetişkin bir insan iken konuştu" şeklindedir. İşte bu, Hz. 
İsa (a.s)'ya has olan şerefli bir özelliktir. Ne ondan Önce, ne de ondan sonra 


hiçbir peygambere bu nasib olmamıştır. 350 


Kitap ve Hikmetin Verilmesi 

3) "hani sana kitabı, hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i Öğretmiştim..." âyetinin ifade 
ettiği nimet... Âyetteki "Kıtab" kelimesi ile ilgili şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bundan murad, kitabet, yani yazı yazmadır. 

b) Bundan kastedilen, cins olarak kitaplardır. Çünkü insan tik önce kolay ve kısa 
kitapları öğrenir. Daha sonra bunlardan daha yüksek ve zor kitaplara yükselir. 
"Hikmet" ise, nazari ve ameli ilimler demektir. 

Allah bundan sonra Tevrat ve İncil'i zikretmiştir. Bu hususla ilgili olarak şu iki 
açıklama yapılmıştır. * 

a) Allah Teâlâ, bu iki kitabı, "kitab" kelimesinden sonra, son derece kıymetli 
olduklarını belirtmek için ayrıca zikretmiştir. Bu tıpkı, "Namazlara ve orta 
namaza devam edin" (Bakara, 238) ve "hatırla o zamanı ki biz peygamberlerden 
mfsaklanm atmıştık. Senden de, Nüh'dan da..." (AHzao, 7)âyetlerinde olduğu 
gibidir. 

b) Bu, en kuvvetli olan görüştür. Bu görüşe göre, semavi kitapların sırlarına 
muttali olmak, ancak çeşitli şer'i ilimler ile, âlimlerin anlattıkları zahiri ve akli 
ilimlere dalmış olanlar için mümkündür. Binaenaleyh burada "Tevrat'ı ve İncil'i" 
ifâdesinin yer alması, ancak büyük peygamberlerin muttali olabileceği sırlara bir 


işarettir. 351) 


Çamurdan Yapılan Kuşları Uçurma Gibi-Mu'cizeler 


"hani benim iznim ile, çamurdan bir kuş suretinin benzerini yaratıyordun 
(yapıyordun) ve içine üfiüyordun da, benim iznim İle o bir kuş oluveriyordu" 


âyetinin ifade ettiği nimet... Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: 1352] 

Birinci Mesele 

Nâfi, kelimeyi diğerleri İse ıjlt şeklinde okumuşlardır. kelimesi, (koyunlar) 
(koyun) ve (süvariler), (süvari) kelimelerinde olduğu gibi, (kuş) kelimesinin 


çoğuludur. [353] 


İkinci Mesele 


Allah Teâlâ burada, "Onun içine üüüyordun..." buyurmuş, Al-i İmran'da ise Hz. 
İsa (a.s)'nın ağzından "(ve ona üflüyorum" (ah imran, 49) buyurmuştur. (Niçin?) 

Cevap: Âyetteki ifadesi, "bir kuş suretinin benzeri bir suret yapıyordun" 
manasınadır. Buna göre, ifadesindeki müennes zamir, kâf edatına râcidir. Çünkü 
bu kâf, Hz. İsa'nın yaptığı ve içine üflediği kuş suretinin (heyetinin) sıfatıdır. Bu 
zamir, tayr kelimesine muzaf olan "hey'et" kelimesine râci değildir. Çünkü bu, 
Hz. İsa'nın yapıp üflediği "hey'et" değildir. Bunu iyice kavradığın zaman biz 
deriz ki. "Kâf, bu kuş suretinin (hey'etinin) benzeri olan (mahzüf) bir "hey'et" 
kelimesine delâlet ettiği için mana bakımından müennes, zahirine de 
müzekkerdir. Durum böyle olunca, bazan müzekker bazan müennes olarak kâfa, 


zamirin râci olması caizdir. 3941 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, çamurun, kuş suretine sokulması meselesi ile, bu suretin canlı bir 
kuşa dönüşmesi meselesinde kendinin izni olmasına dikkat çekti. Âyetteki, jiilj 
"Benim İznim ile..." kelimesini, meydana gelen bu işin Hz. İsa'nın kudreti ve 
yaratması ile değil, kendisinin kudreti ve yaratması ile olduğunu te'kid etmek 


için iki kere getirdi. 9291 
Â'ma (Görmeyen) ve Abraşı İyileştirme 


5) "Anadan doğma kör olanı ve abraşı yine benim iznimle iyi ediyordun" 
âyetinin ifade ettiği nimet... Anadan doğma kör olanın ve abraş olanın 
iyileştirilmesi meselesi bilinen bir husustur. 

Halil: " anasından kör olarak doğan, ise, sonradan kör olan manasınadır" 


demiştir. [356] 


Ölüleri Diriltmesi 


6) "Hani ölüleri benim iznimle (hayata) çıkarıyordun" âyetinin ifade ettiği 
nimet... Bu, "ölüleri kabirlerinden, benim iznim ile, yani sen dua ederken ve 
ölüye "Allahın izni ile kabrinden çık (diril)" derken, bunu benim 
gerçekleştirmem ile, diri olarak çıkarıyordun" demektir. Hz. İsa (a.s)'nın bu 
fiilleri hakkında, "Allah'ın izni"nin zikredilmesi, fiillerin aslının Allah'a izafe 


edilmesi manasındadır. Bu tıpkı, "Allah'ın izni olmadıkça, hiçbir can ölemez" (ah 
imran. 14S) âyetinde ifade edildiği gibidir. Bu, "O nefsin (canın) ölümü, ancak 


Allah'ın, onun için ölümü yaratması He olabilir" demektir. B57) 
Yahudilerin Komplosundan Allah'ın Onu Koruması 


7) "Hani İsraÜoğullarınm (elint)r senden çekmiştim, kendilerine apaçık 
mu'cizelergetirdiğin zaman..." âyetinin ifade ettiği nimet... Bu ifade ile ilgili iki 
mesele vardır; L358] 


Birinci Mesele 

"Kendilerine apaçık mu'cizeler getirdiğin zaman..." ifadesi ile, yukarıda geçen 
(sayılan) mu'cizelerin kastedilmiş olması muhtemeldir. Buna göre, "el- 
Beyyinât" o kelimesinin başındaki eliMâm, "ahd" (malum mânası) ifade eder. 
Bunun, beyyinat cinsini ifade eden, (yani cins için olan) elif-lâm olması da 


muhtemeldir. 1359] 
İkinci Mesele 


Rivayet olunduğuna göre, Hz. İsa (a.s), akıllara durgunluk veren bu mu'cizeleri 
gösterince, yahudiler O'nu öldürmeye niyetlendiler de, Cenâb-ı Hak, göğe 
çekmek suretiyle O'nu onlardan kurtardı. 

Daha sonra "Onlardan kafir olanlar, "Bu apaçık bir sihirden başka birşey 


değildir" demişlerdi" buyurulmuştur. Bu ifade ile ilgili iki mesele vardır: [360] 
Sihr ve Sahir Kelimelerinin Kıraati 


Hamza ve Kisâi, gerek bu âyette, gerekse Yunus, Hûd ve Saff sürelerinde geçen 
"sihir" kelimelerini, elifli olarak Sâhir (sihirbaz) şeklinde; İbn Âmir ile Âsim, 
sadece Yunus süresindekini elifli olarak; diğer kıraat imamları ise hepsin de 
elifsiz olarak sihr (sihir) şeklinde okumuşlardır. Bunu. "sâhir" şeklinde 
okuyanlar, Peygamber'e; "sihir" şeklinde okuyanlar ise peygamberin getirdiği 
şeylere işaret etmek istemişlerdir. Her iki şekildeki kıraat da güzeldir. Çünkü 
bunlardan her ikisi de, daha önce zikredilmektedir. 

Vahidi (r.h) şöyle der: "Benim tercihim, sihr şeklindeki kıraattir. Zira "sihr' 


kelimesi, hem hadise, hem de şahıs için kullanılabilir. Bunun bir hadise için 
kullanılması hususu açıktır. Şahıs için kullanılmasına gelince, mesela sen, büyü 
sahibi (büyücü) manasını murad ederek, "Bu adam sihirdir" diyebilirsin Bu tıpkı, 
"Fakat birr (yani bârr, iyi kimse), Allah'a iman edendir..." (Bakara, 177-âyetinde 
olduğu gibidir. Nitekim şair de, JIfSI j J13| ^ Uili "Dünya hayatı bazan bir 
yüzegülme, "ikbal"; hazanda bir arka çevirme, "idbâr"dır. (Yani, "hazan insanın 


yüzüne güler, bazan da ona sırt çevirir" demiştir. [361] 
İkinci Mesele 


İmdi şayet, "Allah Teâlâ, Hz. İsa'ya olan nimetlerini saymıştır. Halbuki 
kâfirlerin, Hz. İsa (a.s) hakkındaki 

"Bu apaçık bir sihirden başka birşey değildir" sözleri. nimetlerden biri değildir. 
O halde, Allah Teâlâ ne hikmetle bunu burada zikretmiştir?" denilir ise şöyle 
cevap verilir: "Her nimet verilene haset edilmiştir" sözü, meşhur darb-ı 
mesellerdendir. Kâfirlerin, Hz. İsâ (a.s)'yı bu sözle tenkid etmeleri, Allah'ın O'na 
verdiği nimetlerin çok büyük olduğuna delâlet eder. Binaenaleyh işte 
zikrettiğimiz bu sebepten ötürü, nimetlerin sayıldığı sırada, kâfirlerin 
(hasedlerinden dolayı söyledikleri) bu sözün zikredilmesi de yerinde ve güzel 
olmuştur. 

8) Havarilere, "Bana ve Husulüme iman edin" diye vahyetmiştim. "İmanettik, 
hakikfki müslümanlar olduğumuza sen de şahfd ol" demişlerdi" (m&ög, frtj 
âyetinin ifade ettiği nimet,. Vahyin ne mânaya geldiği daha önce anlatılmıştı. 
Binaenaleyh âyette bahsedilen "Havariler"in peygamber olduğunu söyleyenler 
bunun peygamberlere yapılan çeşitten bir vahiy olduğunu; onların peygamber 
olmadıklarını söyleyenler ise, bunun, "ilham ve kalbe ilkâ edilen şey" manasına 
olduğunu söylemişlerdir. Bu tıpkı, "Musa'nın annesine, "Onu emztr..." diye 
vahyettik" (Kasas, d ve "Rabbin bal ansına vahyettiki..."(Nam,eatâyetlerinde 
geçen "vahiy" gibidir. Cenâb-ı Hak, bu hususu, nimetleri sayma sadedinde 
getirmiştir. Çünkü insanın, diğer insanlar nezdinde sözünün kabul edilmesi ve 
kalblerinde sevgi kazanması, Allah'ın insana en büyük nimetlerinden biridir. 
Allah Teâtâ, bunu Havarilerin kalbine ilham ettiğinde, onların iman edip 
müslüman olduklarını bildirmiştir. Bu âyette "iman"ı, "İslam'dan önce 
zikretmiştir. Çünkü iman, kalbe âit bir vasıftır, islâm ise zahiren boyun eğip itaat 
etmekten ibarettir. Yani, "onlar hem kalbleri ile iman ettiler, hem de zahiren 
inkiyâd ettiler" demektir. 

İmdi eğer, "Hak Teâlâ, (110.) âyetin başında, "Hem senin üzerindeki hem de 


ananın üzerindeki nimetimi hatırla" buyurmuştur. Sonra, Hak Teâlâ'ntn zikretmiş 
olduğu bütün nimetler Hz. İsa'ya tahsis edilmiş olup, bunlardan hiçbirinin Hz. 
İsa'nın annesiyle alâkası yoktur" denilirse, biz deriz ki: Çocuk için meydana 
gelen, tahakkuk eden bu yüce nimetler ve kıymetli derecelerin hepsi, zımnen ve 
ikinci derecede olarak, anne için de söz konusudr. İşte bundan dolayı Cenâb-ı 
Allah, "Meryem'in oğlunu da, anasını da bir âyet kıldık..." (Mu'minun, soj 
buyurmuştur. Böylece, bu ikisinden herbirinin diğerleriyle çok sıkı münasebeti 
olduğu için, Allah onların ikisini birden tek bir âyet kabul etmiştir. Rivayet 
olunduğuna göre Allah Teâlâ Hz. İsa'ya, "üzerindeki nimetimi hatırla" dediğinde, 
Hz. Isa, kıldan yapılmış elbise giyiniyordu, bitki yiyordu, ertesi gün için 
herhangi bir şey biriktirmiyor ve "her günün rızkı, o günle beraberdir; harâb 
olacak evi, ölecek çocuğu olmayan herkes için, nerde akşam orda sabah..." 


diyordu. [362] 


Havarilerin Gökten İnen Sofra İstemeleri 


"Hani havariler: "Ey Meryem oğlu İsa, Rabbin bizim üstümüze gökten bir sofra 
indirebilir mi?" demiş, o (da): "Eğer inanmış kimselerseniz, Allah'dan 
korkun"demişti" (Mâide, 112). 

'Hani havariler: "Ey Meryem oğlu İsa, Rabbin bizim üstümüze gökten bir sofra 


indirebilir mi?" demiş..." buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 1363] 
Birinci Mesele 


HakTeâlâ'nın, Jö âUfadesinin terkibteki yeri hususunda şu iki takdir yapılmıştır: 
a) "havariler.. dediğinde, ben havarilere itham ettim..." şeklinde... 


b) "Havarilerin... dediği vakti hatırla.." şeklinde... [364] 
İkinci Mesele 


Kisâi, kelimesini, tâ harfiyle; kelimesini de nasb ile, lâm harfini tâ'ya idğam 
ederek, "(Ey İsa), Rabbinden... isteyebilir misin?" şeklinde okumuştur. Bu 
idğâmın sebebi şudur: Lâm ile tâ harflerinin mahreçleri birbirine yakındır. 
Çünkü bu iki harf de dilin ucundan ve "senâyâ" dişlerinin kökünden çıkarlar. Bu 
harflerin, mahreçlerinin birbirlerine yakın olması sebebiyle, idğâm edilmesi 


yerinde ve güzeldir. Bu kıraat, Hz. Ali ve İbn Abbas'tan rivayet edilmiştir. Hz. 


Aişe (r.anha)'nin de, "Onlar (havariler), "Rabbin muktedir olabilir mi?" mânasını 
kastetmeyecek kadar Allah'ı tanıyorlardı. Havariler (böyle değil de), "Sen 
Rabbinden isteyebilir misin?" demişlerdir" dediği rivayet edilmiştir. Muaz İbn 
Cebelden de, Allah'ın Resulü, fiili tâ ile; diij kelimesini de mansub olarak 
şeklinde okuttuğu rivayet edilmiştir. 

Diğer kıraat imamları ise, fiili yâ harfiyle; kelimesini bâ harfini merfü ve de 
idğam yapmaksızın, şeklinde okumuşlardır. 

Birinci kıraate göre bu ifâdenin mânası, "Rabbinden isteyebilir misin?" şeklinde 
olur. Bu şekilde okuyanlar, bu kıraatin ikinci kıraatten daha evlâ olduğunu 
söylemişlerdir. Zira bu kıraat, onların, Hz. İsa'nın gücü ve kudreti hususunda 
şüphe etmiş olmalarını gerektirir. İkinci kıraat ise, onların, Allah'ın kudreti 
hususunda şüphe etmiş olmalarını gerektirir.. Şüphesiz ki birinci kıraat 


ikincisinden daha uygundur. [365] 
Havarilerin Kudret-i İlahiyeden Şüpheleri Olamazdı 


İkinci kıraate gelince, böyle okunması halinde, ortaya şöyle bir problem çıkar: 
Allah Teâlâ, o havarilerin, "İman ettik. Hakîki müslümanlardan olduğumuza sen 
de şahid ol" demişlerdi" (Maide, 112} dediklerini nakletrniştir. Halbuki, onların 
iman etmiş olmalarından sonra, onların, Allah'ın buna gücünün yeteceği 
hususunda şüphe etmiş kimseler olduklarının söylenmesi nasıl caiz olabilir? 
Buna birkaç yönden cevap verebiliriz: 

1) Allah, onları iman edip müslüman olmakla tavsif etmemiş, aksine onların bu 
iki şeyi (imanı ve İslâm'ı) iddia edip öne sürdüklerini nakletmiş, sonra da buna, 
yine onlardan bir nakil olarak, "Rabbin bizim üstümüze gökten bir softa 
indirebilir mi?" dediklerini ilâve etmiştir. Bu da, onların, şekke düşüp bu hususta 
tereddüd ettiklerini gösterir. Çünkü böyle bir söz, imanı mükemmel olan bir 
kimseden sadır olmaz.. Hem onlar, "ve senin, bize hakikaten doğru söylediğini 
bilelim..." (Mâide, H3) demişterdir ki bu da, onların kalblerinde bir hastalığın 
bulunduğuna delâlet eder. Hz. İsa'nın onlara, "Eğer inanmış kimselerseniz, 
Allah'dan korkun" demesi de, onların iman hususunda kâmil olmadıklarına 
delâlet eder. 

2) Onlar mü'min idiler, ancak ne var ki bu mucizeyi, kalbleri iyice mutmain 
olsun diye talep etmişlerdir. Bu tıpkı Hz. İbrahim (a.s)'in "Fakat kalbim mutmain 
olsun diye..." (Bakara. 260) demesi gibidir. Zira, bu nevi mucizeleri görüp 
müşahede etmek, hiç şüphe yok ki, gönüllerde bir itminan meydana getirir. İşte 
bu sebepten dolayı havariler, "kalblerimiz yatışsın..." (Mâide, m) demişlerdir. 


3) Bu sözden maksad, bunun, hikmet açısından caiz olup olmadığını sormaktır. 
Bu böyledir, zira Allah'ın fiilleri çeşitli hikmet vecihlerini görüp gözetmeye 
dayanınca, bu çeşitli hikmet vecihlerinden herhangi birisinin tahakkuk etmediği 
yerde, fiil imkânsız olur. Çünkü, hikmet bakımından ters olan birşey, kudret 
bakımından da ters gibi olur. Bu cevap, Mutezilenin görüşüne göredir. 

Ama bizim görüşümüze göre bu, "Allah Teâlâ, buna hükmeder mi? Bunun vuku 
olacağını bilir mi? Zira, eğer o buna hükmetmez, vukuunu da bilmezse, bu şey 
Allah'ın gücü dahilinde olmayıp muhal, imkânsız olur. Çünkü, malum olmayan 
şey "makdür" da değildir" mânasına hamledilmiştir. 

4) Süddi, ifadesinin, "Şayet, ondan bunu istersen, Rabbin sana itaat eder mi?" 
mânasına geldiğini söylemiştir. Bu, fiilinin, (itaat etti) mânasına kullanılıp, sin 
harfinin de zâid kabul edilmesi görüşüne dayanır. 

5) Âyet-i kerimede geçen kelimesiyle murad edilen, belki de Cebrail'dir. Çünkü 
Cebrail (a.s) de, Hz. İsa'yı eğitmiş ve ona çeşitli yardımlarda bulunmuştur. İşte 
bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, Mâide 110 âyetinin baş kısımlarında, "Hani ben 
seni Cebrail ile desteklemiştim" buyurmuştur. Yani, "Sen, Cebrail'in seni eğitip, 
sana çeşitli ikramlarda bulunduğunu iddia ediyorsun. Binâenaleyh o, sana gökten 
bir sofra indirebilir mi?" demektir. 

b) Onların bu sorudan maksatları, bu hususta şüphe etmiş olmalarından ileri 
gelmemiştir. Aksine onların bundan maksatları, Allah Teâlâ'nın bunu 
yapabilmesinin son derece açık ve net olduğunu takrir edip ortaya koymaktır. Bu 
tıpkı, bir kimsenin, bir fakirin, âcizın elinden tutup da, "Hükümdar bu gibileri 
doyurmaya muktedir değil midir?" demesine benzer.. Onun bu sorudan maksadı, 
bunun çok açık ve sarih olduğunu; aklı olan hiç kimsenin bu hususta şüphe 


etmesinin caiz olmayacağını ortaya koymaktır. [366] 
Maide Kelimesinin Manası 


Zeccâc, kelimesi, "hareket etti" manasına gelen fiilinden, kalıbında bir kelimedir. 
Binaenaleyh sofra, üzerinde olan ile sallandığı için, adını almıştır" demiştir. 
İbnu'l-Enbari ise şu izahı yapmıştır: "Sofraya maide adı verilmiştir; zira bu sofra 
bir bağıştır. Bu, Arapların, bir kimse bir kimseye iyilik yaptığında, demelerinden 
iştikak etmiştir. Bu görüşe göre mâide, atıyye, bağış mânasına gelen meyd 
masdarından, "faile" kalıbında bir kelimedir." 

Ebü Ubeyde de şöyle demiştir: Mâide kelimesi, ism-i fail kalıbında olup, ism-i 
mefül mânasındadır. Bu tıpkı, "hoşnut bir yaşayış..." (Karla, 7) âyetinde olduğu 
gibidir. Kelimenin aslı, olup, sahibine verilmiş bir bağıştır. Yani "O, onu ona 


verdi ve onunla ona ihsanda bulundu" demektir. Araplar, bir kimse bir kimseye 
iyilikte bulunduğunda, derler... 

Daha sonra gelen, "Eğer inanmış kimselersentz, Allah'dan korkan" buyruğu 
hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

a) Hz. İsa, "Mucizeyi tayin etme hususunda Allah'dan korkun. Zira sizin bu 
yaptığınız, işi yokuşa sürme ve tahakkümdür; bu ise, Rabbın huzurunda kul 
tarafından yapılmış büyük bir suçtur. Hem bu, daha önce gösterilen birçok 
mucizeden sonra yeniden bir mucize talep etmek demektir ki, bu da büyük bir 
suçtur" demiştir. 

b) Allah Teâlâ onlara, bu gayelerinin gerçekleşmesine vesile olsun diye, takva ile 
emretmiştir. Bu, "Kim Allah'dan korkarsa, (Allah) ona bir çıkış yeri ihsan eder 
ve onu, hatırına gelmeyecek bir cihetten nzıklandmr" (Taiâk. 2-3) ve: "Ey iman 
edenler, Allah'dan korkun, O'na vesile arayın..." m«ie,35)âyetlerinde olduğu 
gibidir. "Eğer inanmış kimselerseniz.." buyruğuna gelince bu, "Eğer Cenâb-ı 
Hakk (c.c)'ın sofrayı indirmeye muktedir olduğuna inanıyorsanız, takvanız bu 
gayenizin gerçekleşmesine vesile olsun diye, Allah'tan korkunuz..." demektir. 


[367] 


Havarilerin İtminan İçin Sofra İstemeleri 


[368] 


Bu âyetle İlgili birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele 


"Dediler ki: "İstiyoruz ki biz de ondan yiyelim, kalbletlmiz mutmain olsan, senin 
bize gerçekten doğru söylediğini bilelim ve biz de bunun üzerine şâhldlerden 
olalım" (Mâide, 119). 

Bir âyetin mânası sudun O havariler bunu talep edince, sanki Isâ (a.s) onlara: 
"Daha önce birçok mucize geldi. Binâenaleyh artık o kesin mucizelerden sonra, 
böyle bir mucize isteme hususunda Altah'dan ittikâ edin" demiş de, onlar dâ 
cevaben: "Biz, bu sofrayı sırf bir mucize olsun diye değil, şu sebeplerin 
hepsinden dolayı istiyoruz: 

1) Biz, bu sofradan yemek istiyoruz. Çünkü iyice acıktık ve yiyecek birşey elde 
edemedik. 

2) Biz, Allah'ın kudretini oefflteri He biliyor isek de, böyle bir sofranın gökten 
inişini bizzat gördüğümüzde yakini imânımız artar ve itminanımız o nisbette 
kuvvetlenir. 


3) Biz, her ne kadar diğer mucizelerle, senin doğru olduğunu biliyor isek de, 
bu mucizeyi de görüp müşahede ettiğimizde yakinimiz ve irfanımız artar, 
kalbi mutmainiiğimiz kuvvet bulur. 

4) Senin getirdiğin bütün mucizeler, yeryüzü ile ilgilidir. Bu ise, semavi bir mucize 
olup, hem hayrette bırakıcı, hem de büyük bir mucizedir, diz bunu 
gördüğümüzde, bunun şâhktteri oluruz ve bu mucize hususunda, onu görmeyen 
İsrâitoğuttan yaranda şahadette bulunuruz ve bu mucize iter Aiteh'm kudretinin 


mükemmetfiğirte ve senin peygamberliğine şâhidler oluruz" dediler. [369] 
(Bayram) Kelimeleri Hakkında 


"Meryem oghthâ dedi kt: "Ey Allah'ım, By Rabbipıiz, üstümüze gökten bir sofra 
indir ki piztmhem evvelkfierimiz hem şoumkBerimiz Içinbir bayram ve senden 
bir $yet (mucize) olsun. fi& ruaklanda. Sen nzık verenlerin en hayıtitsısm" 
(Maide, 114). 

lafzı ile ilgili açıklama, Al-i İmran süresinde "Eymülkün sahibi Allah'ım, sen 
mülkü kime ditersen ona verfrsfri" 

(â1-i imran. 26) âyetinin tefsirinde geçmişti. Şuna göre tabiri nidadır. (Ey 
Rabbimiz) ifâdesi de ikinci bir nidadır, "bizim ...için olan..." kelimesi, (bir sofra) 
kelimesinin sıfatıdır emrin cevabı değildir. Abdullah İbn Mes'üd (r.a), bunu 
emrin cevabı kılarak (olsun) şeklinde okumuştur. 

Ferrâ şöyle demektedir: Başında emir fiil olan her nekire kelimeden sonra gelen 
fil, hem meczüm, hem de merfü okunabilir. Meselâ, "Binâenaleyh bana 
taraftndan bir veli (bir oğul) ihsan et ki bana mirasçı olsun" (Meryem, 5-6) ve 
"onu da benimle beraber, bent tasdik eden bir yardımcı olarak gönder" (Kasas, 
34) âyetlerinde olduğu gibi... Ayetteki, "hem evvelkilerimiz, hem sonrakilerimiz 
için bir bayram.." ifâdesi, "sofranın indiği o günü hem biz, hem de bizden 
sonrakiler, kendisine saygı gösterdiğimiz bir bayram sayalım" demektir. Sofra 
pazar günü inmişti. Bundan dolayı pazar günlerini bir bayram (tatil) edindiler. 
kelimesi Arapça'da, belli bir vakitte tekrar sana gelen şeye denir. Bu kelime, 
(döndü) fiilinden alınmıştır. Her sene yeni bir sevinçle dönüp geldiği için, 
bayrama denilmiştir. Âyette geçen, "Senden bir mucize (âyet) olsun" ifâdesi, 
"Senin tevhidine (birliğine) ve peygamberinin nübüvvetinin sıhhatine bir delil 
olsun" demektir. O'nun "Bizi nzıklandır" duası ise, "Bize, yiyebileceğimiz bir 


rızık ver. Sen, rızık verenlerin en hayırlısısın" demektir. [370] 


İkinci Mesele 


Âyetteki bu tertip hakkında bir düşün. Zira havariler, gökten gelecek bir sofra 
isterlerken, onu isteme hususunda birçok sebep zikretmişler, bunun başında da 
önce "yeme" sebebini getirerek, "istiyoruz ki biz de ondan yiyelim" (Maide, 
113)demişler, dini ve manevi sebepleri geriye bırakmışlardır. Ama Hz. İsâ (a.s), 
bu sofrayı isteyip, sebeplerini sıralarken, önce dini sebepleri söyleyip, yeme 
sebebini sonraya almıştır. Çünkü O, sözünün sonunda "Bizi nzıklandır" demiştir. 
İşte bunu iyice düşündüğünde, bir kısmının ruhani, bir kısmının da maddeye 
mütemayil olmaları bakımından ruhların derece derece oluşları gözünün önüne 
serilir. Sonra Hz. İsâ (a.s)'nın, dini son derece saf, ruhu da alabildiğine aydınlık 
olduğu için, "Bizi nzıklandır" diyerek, rızıktan bahsedince, o sözle kalmamış, 
rızıktan rtzık verene geçerek "Sen rızık verenlerin en hayırlısısın" demiştir. Buna 
göre âyetteki (Ey Rabbimiz) ifâdesi, Hak Subhâ-nehü ve Teâlâ'nın adı ile 
başlama; "üstümüzegökten bir sofra indir" ifâdesi, zat'tan sıfatlara geçiş; "Bizim 
hem evvelkilerimiz, hem Sonrakilerimiz İçin bir bayram olsun" ifâdesi, birer 
nimet olmaları bakımından değil, nimeti veren Allah'dan sudur etmeleri 
bakımından, ruhun nimetlerden dolayı sevinmesine bir işaret; "senden bir âyet 
(mucize) olsun" ifâdesi, bu sofranın, istidlal ve tefekkür edebilecek kimselere bir 
delil olmasına bir işaret; "Bizi nzıklandır" ifâdesi de, nefse düşen paya bir 
işarettir. Bunların hepsi, Hazret-i Allah'dan inen şeylerdir. O halde bir bak, Hz. 
İsa (a.s), önce en şerefti olandan başlayıp nasıl kademe kademe daha aşağı doğru 
inmiştir. Oaha sonra O, "Sen nzık verenlerin en hayırlısısm" demiştir ki bu da, 
yaratılmıştan Yaratan'a, Allah olmayandan, Allah'a; daha aşağıda olandan, daha 
yukarıda şerefli olana doğru yeniden bir yükseliştir. İşte bunu düşündüğünde, 
nurâni, ilahi ve aydınlık ruhların nasıl çıkıp indikleri hususunda bir işaret belirir. 


"Allah'ım, sen bizi böylesi olanlardan kıl." B71] 
Üçüncü Mesele 


Zeyd (İbn Sabit) (r.a) âyeti, şeklinde okumuştur. Bunun Jjft şeklinde okunuşu, 


"a 


âyet" lafzının mânasındaki müenneslikten ötürüdür. [372] 
Gökten Sofranın İndirilmesi 
"Allah dedi ki: "Ben onu sizin üzerinize elbette İndireceğim. Artık (bundan) 


sonra içinizden kim nankörlük ederse, ben onu muhakkak ki âlemlerden hiç 
kimseyi azaplandırmadtgım bir azap ile azaplandınnm" (MâıCe, 115). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 373 
Birinci Mesele 


İbn Âmir, Asim ve Nâfi, kelimeyi şeddeli olarak seklinde; diğer kıraat imamları 
ise şeddesiz olarak typ şeklinde okumuşlardır. Her iki şekil de, ve fiillerine 
dayanan iki kullanıştır. Bunlardan şeddeli fiil, "tekrar tekrar indirme" mânasına, 
şeddesiz olanının da, "toptan bir defada indirme" mânasına geldiği söylenmiştir. 


[374] 


İkinci Mesele 


"Artık, (bundan) sonra içinizden kim nankörlük ederse.." ifâdesi, "Artık o 
sofranın indirilmesinden sonra içinizden kim nankörlük ederse, ben onu 
muhakkak ki kâinatta hiç kimseyi azaplandırmadığım bir azap ile 
azaplandırırım" demektir. İbn Abbas (r.a), âyette bahsedilen azaptan maksadın, 
Allah'ın onları domuzlar hâline çevirmesi olduğunu söylerken; bu azabın onların 
maymunlara dönüşmesi olduğu veyahut da başka hiç kimsenin azab edilmediği 
bir çeşit azab olduğu da söylenmiştir. Zeccac: "Bu azap, dünyevi peşin bir azap 
olabileceği gibi, âhirete bırakılmış bir azap olması da mümkündür" demiştir. 
Âyetteki "âlemlerden" tabiri, "Onların yaşadıkları zamanki âlemlerden" 


demektir, 3751 


Üçüncü Mesele 


Denildiğine göre onlar, Hz. İsa'dan bu sofrayı, su ve yiyecek bulunmayan bir 
çöle geldikleri zaman istemişlerdir. 
İşte bundan ötürü o havâriler, "istiyoruz ki biz de ondan yiyelim" (Maide, 


113)demişlerdir. [376] 
Dördüncü Mesele 


Âlimler, Hz. İsâ (a.s)'nın, bu sofrayı kendisi için mi, yoksa, her ne kadar zahiren 
bunu kendisine nisbet ediyorsa da, kavmi için mi istediği hususunda ihtilaf 


etmişlerdir. Her ikisi de ihtimal dahilindedir. Allah en iyi bilendir. B77 


Sofranın İndirilmediğini ileri Sürenler 


Alimler, bu sofranın İnip inmediği hususunda ihtilaf etmişlerdir. Meselâ Hasan 
el-Basri ve Mücâhid, sofranın inmediğini söylemişler ve bu görüşlerine şu iki 
yönden istidlal etmişlerdir: 

1) Bunlar, "Ben onu muhakkak ki âlemlerden hiç kimseyi azaplandırmadığım bir 
azap ile azaplandırırım" kavl-i ilâhisini duyunca, Allah'dan bağışlanmalarını 
talep etmişler ve "Biz bu sofrayı istemiyoruz" demişlerdir. 

2) Sofranın, onların hem evvelkileri, hem de sonrakileri için bir bayram olacağı 
bildirilmiştir. Binâenaleyh eğer böyle bir sofra inmiş olsaydı, bu bayramın 
Kıyamete kadar hep devam etmesi gerekirdi. 

Müfessirlerin büyük bir çoğunluğu ise bu sofranın indiğini söylemişlerdir. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, "Ben onu sizin üzerinize elbette indireceğim" buyurmuştur. 
İşte bu ifâde, herhangi bir şarta bağlı olmaksızın o sofranın mutlaka indirileceği 
hususunda ilahi bir vaaddir. Binâenaleyh bu sofranın indirilmiş olması gerekir. 
Hasan el-Basri ile Mücahidin birinci delillerine şöyle cevap verilir: "Âyetteki 
"Artık, (ondan) sonra içinizden kim nankörlük ederse, ben onu muhakkak ki... 
azaplandırırım" ifâdesi, "Ben onu sizin üzerinize elbette İndireceğim" ifâdesi ile 
ilgisi olmayan müstakil bir şart-ceza cümlesidir." 

Onların ikinci delillerine de şu şekilde cevap verilir: "O sofranın indiği gün, 
onların şeriatları üzere olan hem o günkü, hem de sonraki kimseler için bir 


bayramdır." [378] 
Altıncı Mesele 


Rivayet edildiğine göre, Hz. İsa (a.s) bu sofrayı Allah Teâlâ'dan istemek için 
duaya hazırlandığında, yünden (sûftan) yapılmış bir elbise giyindi ve sonra da: 
"Allah'ım bize indir..." diye duâ etti. Bunun üzerine, biri altta biri üstte iki bulut 
arasında, havarilerin gözleri önünde, kırmızı bir sofra indi ve onların önüne 
geldi. Bunun üzerine Hz. Isa (a.s) ağlayarak, "Allah'ım, beni şükredenlerden kıl! 
Allah'ım, o sofrayı bir rahmet kıl ve başkalarına örnek olacak bir ceza vesilesi 
kılma!" dedi ve onlara "ibadetçe en iyiniz kalksın, o sofrayı açsın, Allah'ın 
ismini anarak (besmele ile) ondan yesin." Bunun üzerine havarilerin ileri geleni 
olan Sem'ün, "Sen bunu yapmaya daha lâyıksın" dedi. Bunun üzerine Hz. İsa 
(a.s) kalktı, abdest alıp namaz kıldı ve ağlayarak sofrayı açtı, "Rızık verenlerin 
en hayırlısı Allah'ın adı ile..." dedi. Ne görsünler, kılçıksız, pulsuz, kendinden 
yağ damlayan kızarmış bir balık... Baş tarafında tuz, kuyruk tarafında sirke... 


etrafında pırasa hariç her türlü sebze ve beraberinde beş yufka.. Bunlardan 
birinin içinde zeytin, birinde bal, üçüncüsünde tereyağı, dördüncüsünde peynir 
ve beşincisinde pastırma bulunuyordu. Sem'un, "Ey Allah'ın Ruhu (İsâ), bunlar 
dünya yiyeceklerinden mi, yoksa âhiret yiyeceklerinden mi?" deyince, Hz. İsa 
(a.s): "Bu, ikisinden de değil, fakat Allah'ın yüce kudretiyle yarattığı bir şeydir. 
Haydi istediğinizi yeyiniz ve Allah'a şükrediniz ki, Allah nimetini devam ettirsin 
ve fazlından artırsın" dedi. Havariler de: "Ey Rühu'llah, sen bize, bundan bir 
mucize daha göstersen ya..." dediler. Bunun üzerine Hz. İsa (a.s): "Ey balık, 
Allah'ın izni ile diril" deyince, balık canlandı., sonra da, "Eski haline dön!" 
deyince, o da kızarmış bir balık haline döndü. Sonra, sofra uçup gitti. Bundan 
sonraysa onlar, tekrar isyan ettiler; böylece de maymunlara ve domuzlara 


dönüştüler. [379] 


Hz. İsa'dan Hristiyanlann İnancının Sorulması 


"Allah: "Ey Meryem oğlu İsa, insanlara Allah'dan başka beni ve anamı iki tanrı 
edininiz diyen sen misin?" dediği zaman O, (şöyle) söyledi: "Seni tenzih ederim, 
hakkım olmadık bir sözü söylemem bana yakışmaz. Eğer onu 

söyledimse elbet bunu bttmişsindir. Benim İçimde olan şeyi sen bilirsin. Ben ise 
senin zâtında olanı bilmem. Şüphesiz kigayblan hakkıyla bilen sensin sen..." 
(Mâide. 116). 

"Allah: "Ey Meryem oğlu İsa, insanlara Allah'dan başka beni ve anamı iki tanrı 
edininiz diyen sen misin?" dediği zaman" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 


[380] 
Birinci Mesele 


Bu âyet, Hak Teâlâ'nın ''Allah o zaman şöyle diyecek: 'Ey Meryem oğlu İsar 
hem senin üzerindeki, hem ananın üzerindeki nimetimi hatırla..." (Mâide, no) 
ifâdesine atfedilmiştir. Buna göre, Allah bu sözü, Hz. İsa (a.s)'ya Kıyamet 
gününde söyleyecektir. Alimlerin bir kısmına göre de Cenâb-ı sHak bu sözü, Hz. 
İsa'yı göğe kaldırırken söylemiştir. Bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın ifadesine 
tutunmuşlar ve kelimesinin mazi hakkında kullanıldığını söylemişlerdir. Birinci 
görüş daha doğrudur; çünkü yüce Allah bu hadisenin peşinden, "Bu (gün) doğru 
söyleyenlerin sadâkatlan kendilerine fayda vereceği bir gündür" (Mâide, 119) 
âyetini getirmiştir ki, bu günle Kıyamet günü murad edilmiştir. 

Bunların edatına tutunmalarına gelince, bununla ilgili cevap daha önce geçmişti. 


[381] 
Hristiyanlar İçinde Kur’an’m Bildirdiği Şekilde İnananlar 


Hak Teâlâ'nın "İnsanlara, "Allah'dan başka beni ve anamı iki tanrı edininiz" 
diyen sen misin?" ifâdesi hakkında şu iki soru bulunmaktadır: 

a) Allâmu'I-guyüb (gayblerin bilicisi) olan Cenâb-ı Hakk'ın soru sorması nasıl 
uygun düşebilir? 

b) Allah, Hz. İsa'nın bunu söylemediğini biliyordu; o halde daha niçin O'na bu 
şekilde hitap etmiştir? 

Eğer, "O'nun bundan maksadı hristiyanları azarlamak ve onları kınamaktır" 
derseniz biz deriz ki: Nasâra'dan hiç kimse, Allah'ın ulühiyyetini kabul 
etmeyerek, Hz. İsa ve Meryem'in ilâh olduklarını söylememiştir. O halde, 
onlardan hiçbiri bunu söylememişken, bu sözün onlara nisbet edilmesi nasıl caiz 
olabilir? 

Bu sorunun birinci şıkkına şöyle cevap veririz: Bu, inkârı mânada bir istifhamdır 
4"..demedin değil mi?" mânasında). 

İkinci şıkka şu şekilde cevap verilir: İlâh, yaratandır.'Halbuki nasârâ, Hz. İsa ve 
Meryem'in elinde zuhur eden mucizelerin yaratıcısının Hz. İsa ve Meryem 
olduğunu; Allah Teâlâ'nın ise, kesinlikle bunları yaratmadığına itikâd ederler. 
Durum böyle olunca, nasârâ şüphesiz "Bu mucizelerin yaratıcısının, Hz. İsa ve 
Meryem olduğunu; Allah Teâlâ'nın ise bunları yaratmadığını" söylüyorlardı. Bu 
sebeple onların, bazı şeyler hakkında Allah'ın o şeyin ilâhı olmadığı halde, Hz. 
İsa ve Meryem'in o şeyin ilâhları olduğunu kabul etmiş olmaları doğru olabilir. 
Böyle bir tefsir ve mânaya göre de, bu nakil ve rivayet, yerinde ve sahih olmuş 
olur. 

Daha sonra "O (şöyle) söyledi: "Seni tenzih ederim, hakkım olmadık bir sözü 
söylemem bana yakışmaz" buyurul-m ustur. 

"seni tenzih ederim" ifadesiyle ilgili gerekli açıklamayı, (Bakara, 32) âyetinin 
tefsirinde yapmıştık. 

Bil ki Allah, Hz. İsa'ya: "Sen bunu dedin mi?" diye sorduğunda, Hz. İsa, 
"Dedim" veya "demedim" şeklinde cevap vermemiş, aksine o, "hakkım olmadık 
bir sözü söylemem bana yakışmaz" demiştir. Halbuki böyle söylemek, hak 
değildir. O halde bu, "Benim bu sözü söylememin, bana yakışmayacağı.." 
neticesini verir." demiştir. Cenâb-ı Hak, Hz. İsa'nın bu sözü söylemediğini 
beyan buyurunca, bu sözün ondan sadır olup olmadığı hususunu beyan etmeye 
başlamıştır. Hz. İsa, "Ben bunu demedim, söylemedim..." diyerek cevap 


vermemiştir. Çünkü böyle bir söz, kendisini tezkiye etme ve temize çıkarma 
yerine geçmiş olur, bu mânaya gelirdi.. Halbuki bu makam, huşu ve tevazu 
makamıdır. Yine Hz. İsa: "Ben onu söyledim..." diye de cevap vermemiş; aksine 
bunu, Cenâb-ı Hakk'ın her şeyi kuşatan ilmine havale etmiştir. 

İşte bu sebeple de Hz. İsa, "Eğer onu söyledimse, elbet bunu bilmişsindir" 
demiştir ki bu ifâde, gerek edep, gerekse Allah Teâlâ'nın huzurunda tevazu ve 
alçak gönüllülüğünü, zilletini ortaya koyma ve bütün işleri Hak Subhânehu ve 
Teâlâ'ya havale etme hususunda mübalağa ifâde eden bir sözdür. 

"Benim içimde olan şeyi sen bilirsin. Ben ise senin zâtında olanı bilmem" 


buyurmuştur. [382] 
Allah'ın Hz. isa'dan Naklettiği Bu Söze Gelince 


Müfessirler bu âyetin tefsirinde çok çeşitli ifâdeler kullanmışlardır: 

a) "Sen benim gizlediğimi bilirsin, ben ise senin gizlediğini bilmem." 

b) "Sen benim yanımda olanı bilirsin, ben ise senin katında olanı bilmem." 

c) "Sen, benim gaybımda olanı bilirsin, bense senin gaybında olanı bilmem." 

d) "Sen, dünyadayken benim tarafımdan yapılanı bilirsin; bense âhirette senden 
sadır olacak şeyleri bilemem.." 

e) "Sen, benim söylediğimi, yaptığımı bilirsin; bense senin söylediğini ve 
yaptığını bilemem..." [383] 


İkinci Mesele 


Mücessime bu ayette tutunarak, "Nefs, şahıs anlamına gelir. Bu ise, Allah'ın bir 
cisim olmasını gerektirir" demişlerdir. 

Mücessimenin bu görüşüne şu iki bakımdan cevap verebiliriz: 

a) "Nefs", "zât" demektir. Nitekim aynı mânaya olarak, "Bir şeyin kendisi; şeyin 
zâtı..." denilir. 

b) Bu tabirden maksat, "Sen benim malümatımı bilirsin, bense senin malümatını 
bilemem" demektir. Ancak ne var ki Cenâb-ı Hak bu sözü "tıbâk" ve "müşâkele" 
yoluyla zikretmiştir ki, bu şekilde bir ifâde de sözün fasihinden olan bir ifâdedir. 
Daha sonra Allah Teâlâ "Şüphesiz ki gayblan hakkıyla bilen sensin sen" 
buyurmuştur ki bu ifâde de, daha önce geçen iki cümleyi, yani "Eğer onu 
söyledimse. elbet bunu bflmişsindir" ve "Benim içimde olan şeyi sen bilirsin. 


Ben ise senin zâtında olanı bilmem" cümlelerini tekid etmektedir. [384] 


Hz. İsa (a.s)'nın Gerçek Talimatı 


"Ben onlara senin bana emrettiğinden başkasını söylemedim, (dediğim hep şu 
İdi:) "Benim de Rabbfim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a kulluk edin." Ben 
içlerinde bulunduğum müddetçe üzerlerinde bir kontrolcü idim. Fakat vaktâ ki 
sen beni aldın, üstlerinde gözcü yalnız sen" oldun. Sen her şeye hakkıyla 
şahidstn. Eğer onlara azap edersen, şüphe yok ki onlar senin kullarındır. Eğer 
onları bağışlarsan, mutlak galip, yegâne hüküm ve hikmet sahibi olan da, 
hakikaten sensin sen.." (Mâlda, 117-118). 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. İsa'dan naklen, "Ben onlara, senin bana 
emrettiğinden başkasını söylemedim, (dediğim hep şu idi:) ''Benim de Rabbim, 
sizin de Rabbiniz olan Allah a kulluk edin" buyurmuştur. 

Bu âyette geçen, lafzı, "en-i müfessire"dir. Müfesser olan ise, emredjjen söze 
raci olan lâfzındaki hâ zamiridir. Buna göre kelamın takdiri, "Ben onlara ancak, 
bana emrettiğin sözü söyledim" şeklinde olur. Emredilen söz de, "Benim (Hz. 
İsa'nın) onlara, "Allah'a, benim ve sizin Rabbinize ibâdet edin" dememdir.." 
şeklinde takdir edilir. Bil ki aslolan, Hz. İsa'nın, "Ben onlara, ancak senin bana 
emrettiğin şeyi emrettim.." demesiydi.. Ancak ne var ki O, hem kendisini hem de 
Rabbini, aynı anda âmir (emreden) yapmamak için, güzel terbiye kaidelerine 
göre, "emretme" sözü yerine, "söyleme, deme.." ifâdesini tercih etmiştir. 
Aslolanın böyle olduğuna "en-i müfessire"nin zikredilmiş olması da delâlet 
etmektedir. 

"Ben, içlerinde bulunduğum müddetçe, üzerlerinde birkontrolcü idim" 
buyurmuştur. Yani, "onların içinde bulunduğum sürece, onların yaptıklarına 
şehâdet ediyordum." 

» "Fakat vakta ki sen beni aldın, üstlerinde gözcü yalnız sen oldun." 

Bu âyetin başında bulunan kelimesinden maksad Hz. İsa'nın göğe çekilmesi, 
alınmasıdır. Burada"Ey İsa, şüphesiz ki seni öldürecek olan benim, sent kendi 
nezdime yükseltip kaldıracağım..." (â1-1 imrân, 55) 

âyetindeki mâna söz konusudur. 

Zeccâc: ifâdesinin mânası hakkında, "Onları muhafaza eden, onların hal ve 
hareketlerini görüp gözeten sendin" demiştir. "Sen her şeye hakkıyla şahidsin." 
Yani, "Ben onların içinde bulunduğum sürece, benim şahidim sensin. Ben 
onlardan ayrıldıktan sonra da, onların şahidi de sensin.." demektir. Mânanın 
böyle olması halinde, âyette geçen şehid lafzı, şâhid mânasındadır. Bu kelimeyi 
görme, bilme ve şehâdet mânasında olan "söylemek" mânalarına hamletmek de 


caizdir. Bütün bu takdirlere göre şehid lafzı, hakiki sıfatların isimlerindendir. 


[385] 


"Eğer onlara azâb edersen, şüphe yok ki onlar senin kullarındır. Eğer onları 
bağışlarsan, mutlak galip, yegâne hüküm v e hikmet sahibi olanda hakikaten 
sensin sen!.." buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 


Hz. İsa Müşriklerin Affını İster mi? 


Âyetin mânası açıktır. Ama, bu ifâdeyle ilgili şöyle bir soru vardır: Allah Teâlâ 
şirki bağışlamadığı halde, Hz. İsa'nın "eğer onları bağışlarsan" demesi nasıl caiz 
olabilir? 

Buna birkaç yönden cevap verilebilir: 

a) Cenâb-ı Allah Hz. İsa 'ya,;". .Allah 'ı bırakıp da bent ve anamı iki tanrı 
edininiz diyen sen misin?" (Mâko, 116) deyince, anlaşılmıştır ki, hristiyanlardan 
bazıları bu sözü ondan nakletmişlerdir. Bu küfrü ondan naklederi kimse kâfir 
değil, aksine bu nakilde yalan söylediği için günahkâr olmuş olur. Günahların 
affı ise caizdir. İşte bundan dolayı, Allah'ın onu affetmesi, bağışlaması 
istenmiştir. 

b) Bizim itikadımıza göre, Allah-u Teâlâ'nın kâfirleri cennete; zâhtd ve abidferi 
de cehenneme sokması caizdir. Çünkü mülk, O'nun mülküdür; hiç kimse O'na 
itiraz edemez. Bundan dolayı Hz. İsa, bu sözü söylemiştir. Bundan maksadı da, 
bütün işleri Allah'a havale etmek; tecâvüz, haddi aşma ve itirazı da tamamen 
terketmektir. 

işte bundan dolayı sözünü, "Mutlak galip, yegâne hüküm ve hikmet sahibi olan 
da, hakikaten sensin sen.."diye bitirdi. Bu söz şu anlama gelmektedir:"Sen, 
istediğini yapmaya kadir ve her yaptığında hakim olansın.. Hiç kimse sana itiraz 
edemez. Ben nerde, Rubübiyyet hallerine dalmak nerde!.." 

Âyette geçen "Şüphesiz Allah, kendisine eş koşulmasını bağışlamaz.." (Nisa, 48) 
buyruğu hakkında deriz ki: Bize ve Mu'tezito'den Basralılann cumhuruna 
göre, Allah'ın şirki de bağışlaması mümkündür. Onlar şöyle demişlerdir 
"Çünkü azab etmek, Allah'ın günahkar üzerinde birhakkıdır. Azabı düşürmelf 
(bağışlama) ise, Aljah için bir zarar olmadığı halde, günahkâr için bir faydadır. 
Binâenaleyh bunun "hasen" , (güzel) olması gerekir. Fakat şeriatımızda naklideKi, 
böyle bir affın vâki olmayacağına delâlet etmektedir. Belki de Hz. İsâ (a.s)'nın 
şeriatında böyle bir delil (âyet) mevcut değildi." 

c) Hristiyanlann bu kesimi, küfür (inkâr) olan bu sözü söyleyince, Hz. isi (a.s), 


onların bir kısmının bundan tevbe edebileceklerini farzedip, "Eğer onlara 
azap edersen..." deyince, "(Allah'ım) sen o azap otunacaklarıri, küfür üzere 
öldüklerini biliyorsun. Binâenaleyh senin kulların olduklar» için onlara azap 
edebilirsin. Çünkü sen kullarından kâfir olan herkese azap edeceğini bfldirdin. 
Yok eğer sen onları bağışlarsan, sen onlann küfürlerinden tevfce öttikferfrti 
bildiğin için, onları bağışlamışsındır. Çünkü sen kâfirliğinden tevbe edip 
dönenlere mağfiret edeceğini bildirdin" demek istemiştir. 

d) Bazı âlimlerin şöyle dediklerini zikrettik: "Allah Teâlâ, "İnsanlara, "AUah'dan 
başka beni ve anamı iki tanrı edininiz" diyen sen misin?" şeklindeki sözünü, Hz. 
İsa'ya Kıyamet günü değil, onu göğe çekerken söylemiştir. Buna göre, sorunun 
cevabı kolaydır. Zira, Hz. İsâ (a.s)'nın "Eğer onlara azâb edersen, şüphe yok ki 
on/ar senin kullarındır" sözünün mânası, "Eğer onları bu küfürleri üzere öldürür 
ve bundan dolayı azap edersen, onlar senin kullarındır ve bu senin hakkındır. 
Yok eğer, onları tevfikinle küfrün karanlığından imanın aydınlığına çıkarıp, 
geçmiş günahlarını bağışladı isen, bu da senin hakkındır" şeklindedir. Bu 


mânaya göre, ortada bir müşkil yoktur.[386] 
Âyet Faskılar Lehine Şefaate Delildir 


Bazı âlimlerimiz, bu âyete dayanarak, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, fasıklara 
(günahkârlara) şefaat edeceğine şöyle 

diyerek delil getirmişlerdir: "Hz. İsâ (a.s)'nın, "Eğer onlara azap edersen, 
şüphe yok ki onlar senin kullarındır" şeklindeki sözü, mükafaatı ve sevabı 
haketmiş kimseler hakkında değildir. Çünkü onlara azap etmek uygun düşmez. 
Bu söz kâfirler hakkında da söylenmiş olamaz. Çünkü Hz. İsâ (a.s)'nın, "Eğer 
onları bağışlarsan, mutlak galip, yegâne hüküm ve hikmet sahibi olan da, 
hakikaten sensin sen..." sözü, kâfirler hakkında olamaz. Binâenaleyh bu âyet, bu 
sözün iman ehli kimselerden fâsık olanlar hakkında olduğuna delâlet eder." Hz. 
İsâ (a.s)'nın, fâsık (günahkâr) kimselere şefaat edeceği sabit olunca, Hz. 
Muhammed (s.a.s) hakkında bu, öncelikle sabit olur. Çünkü bu ikisi arasında bir 


fark olduğunu söyleyen yoktur." [387] 
Ayetin “el-Azizu’l-Hakim” Diye Bitmesinin İzahı 
Vahidî (r.h), Abdullah İbn Mes'ud (r.a)'un mushafında, bu cümlenin, "Eğer 


onları bağışlarsan, muhakkak ki sen, gafur ve rahimsin"şeklinde olduğunu 
rivayet etmiştir. Aynı zamanda hocam olan merhum babamın şöyle dediğini 


işitmiştim: "Burada âyetin sonunda "aziz ve hakim" sıfatlarının yer alışı, "gafur 
ve rahim" sıfatlarının yer almasından daha uygundur. Çünkü Allah Teâlâ'nın 
gafur ve rahim olması, muhtaç olan herkes için rahmeti ve mağfireti gerektiren 
bir mânayı ifâde eder. Ama O'nun aziz ve hakim oluşu, mağfireti icâb ettirmez. 
Çünkü O'nun aziz oluşu, dilediğini yapıp istediğine hükmetmesini ve O'na karşı 
hiç kimsenin itirazda bulunamayacağını gösterir. Binâenaleyh Hak Teâlâ, aziz ve 
kulların kendisi üzerinde hak sahibi olmalarından münezzeh olup da, buna 
rağmen affettiğini bildirince, bu aftaki kerem; bağışlayıp rahmet etmesini 
gerektiren gafur ve rahim oluşundaki keremden daha mükemmel ve büyüktür." 
İşte bundan dolayı, babam (r.h) sözünü "Allah herşeyden aziz yani müstağni 
olup, buna rahmeti ile hükmedince, bu daha mükemmel olur" şeklinde 
söylemişti. Diğer bir kısım âlim de: "Eğer Hz. İsâ (a.s), "Sen gafur ve rahimsml 
demiş olsaydı, bu "Hz. İsa'nın onlara şefaatçi olabileceğini ihsas ettirirdi. Ama o 
böyte demeyip, "mutlak galip (aziz), yegâne hüküm ve hikmet sahibi (hakim) 
olan da hakikaten sensin sen..." deyince, bu söz, Hz. İsa'nın maksadının, her şeyi 
Allah'a havale edip, bu konulara hiçbir bakımdan değinmeme olduğuna delâlet 


eder, 1388] 


"Allah dedi ki: "Bu, doğru söyleyenlerin doğruluklarının kendilerine fayda 
vereceği bir gündür. Altından ırmaklar akan cennetler onlarındır ki onlar orada 
ebedi ve daimi kalıcıdırlar. Allah kendilerinden râzi olmuştur, kendileri de 
O'ndan râzi olmuşlardır. İşte bu, en büyük kurtuluştur. Göklerin yerin ve 
içlerinde ne varsa hepsinin mülkü Allah'ındır. O, her şeye hakkıyla kadirdir" 
(Mâide, 119-120). 

"Allah dedi ki: "Bu, doğru söyleyenlerin doğruluklarının kendilerine fayda 
vereceği bir gündür" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: [389] 


Birinci Mesele 


Alimlerimiz, burada geçen gün lafzı ile, Kıyamet gününün kastedildiği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Buna göre mâna. "Onların dünyada iken sâdık 
(özü-sözü doğru) olmaları. kendilerine Kıyamet günü fayda verir" şeklindedir. 
Âyetten maksadın bu olduğuna delilimiz şudur: Kâfirlerin doğrulukları, 
Kıyamette kendilerine fayda vermeyecektir. Baksana iblis, "Şüphesiz Allah 
gerçek vaadde bulundu. Ben de size vaadettim, ama caydım" (ibrahim, 22) 
diyecektir. Fakat onun bu doğru sözü, kendisine fayda vermeyecektir. Bu âyet, 
Allah Teâlâ tarafından Hz. İsâ (a.s)'yı, "Ben, onlara senin bana emrettiğinden 


başkasını söylemedim" imik», ht>şeklindeki sözü hususunda bir tasdiktir. 390 
İkinci Mesele 


Kıraat imamlarının cumhuru, yevm kelimesini ref ile; İmam Nâfi ise nasb ile 
okumuştur. Ebü Ubeyde de bunu tercih etmiştir. Ref ile okuyuş hakkında, Zeccâc 
söyle demiştir: Bu ifâdenin takdiri, "Bu gün, doğru kimselerin menfaatlendiği 


gündür" şeklindedir. [391] 
Zaman Zarfı Hakkında Güzel Bir İzah 


Nasb ile okunuşa gelince, bunun birkaç izah şekli bulunmaktadır. 

a) Bu kelime Jli fiilinin zarfı olmak üzere.. Buna göre ifadenin takdiri şöyledir: 
gö£ fji J<gl JİJI LU ÜJi Jti "Cenâb-ı Hak bu sözü İsa'ya ...fayda verdiği gün 
söyledi..." 

b) Bu kelâmın takdirinin şu şekilde olmasıdır: "Bu sıdk ve doğruluk, 
doğruluklarının doğrulara fayda verdiği günde vaki olmuştur." Bu manaya göre 
zaman Zarflarının, hadiselerden haber veren ifadeler kabul edilmesi de caizdir. 
Nitekim senin, "Cumartesi günü olan savaş..." "Arefe günü olan hacc.." 
sözlerinde olduğu gibi. 

c) Ferrâ şöyle demiştir: "İsim olmayan bir kelimeye izafe edilen yevm kelimesi, 
iiji kelimesinde olduğu gibi, feth üzere mebni olur." 

Basralılar: "Bu yanlıştır, çünkü zarf ancak.mebni bir kelimeye izafe edildiğinde 
mebni kılınır. Nitekim Nâbiğa, "Tutku ve meyiller hususunda (sebebiyle) 
yaşlılığı azarladığım zaman..." demiş ve o kelimesini, mebni olan cJSI* 
kelimesine muzaf olduğu için mebni kılmıştır. Nitekim "O gün hiçbir kimse 
malik olamaz..." (fontu, 19) âyetinde de kelimesi mebni olan edatına muzaf 
olduğu için mebni kılınmıştır. Ama burada ise, yevm kelimesi mu'reb olan bir 
kelimeye muzaftır. Çünkü muzaridir; fiil-i muzari de mu'rebtir. Binaenaleyh, 
yevm kelimesinin ^î fiiline muzaf olması, onun mebni olmasını gerektirmez..." 
demişlerdir. Allah en iyi bilendir. 

Sonra "Altından ırmaklar akan cennetler onlarındır ki onlar orada ebedi ve daimi 
kalıcıdırlar. Allah kendilerinden razı olmuştur, kendileri de O'ndan razı 
olmuşlardır. İşte bu, en büyük kurtuluştur" buyurulmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ, sâdık kimselerin dünyadaki doğruluklarının Kıyamet günü 
onlara fayda vereceğini haber verince, bu faydanın sevap olduğunu açıklamıştır. 
Sevabın hakikati şudur: Sevap halis, daimi ve tazimle karışık bir menfaattir. 


Binâenaleyh, âyetteki "Altından ırmaklar akan cennetler onlarındır..." cümlesi, 
gam ve kederlerden uzak, saf bir menfaate; "onlar orada ebedi ve daimi 
kalıcıdirlar" ifâdesi de, bu menfaatin daimi olduğuna bir işarettir. Sen bu inceliği 
iyice düşün; çünkü Allah, mükâfaattan (sevap) bahsettiği her yerde, "Onlar orada 
ebedi ve daimi kakadırlar" demiş; ehl-i imanın günahkârlarının cezasından 
bahsettiği her yerdeyse, "hulüd" (çok uzun süre kalış) lafzını, ifâdesini zikretmiş, 
ama onunla beraber "te'bid" ifâde eden Ü?l (ebedi ve sonsuz kalış) lafzını 
zikretmemiştir. Âyetteki, "Allah kendilerinden razı olmuştur, kendileri de O'ndan 
razı olmuşlardır. İşte bu, en büyük kurtuluştur" ifâdesine gelince bu da, ta'zime 
işarettir. İşte kelâmcıların sözünün zahiri budur. 

Fakat, Allah'ın celâl nürlarıyla aydınlanmış ruhlara sahip kimselere göre, 
âyetteki, "Allah kendilerinden razı olmuştur, kendileri de O'ndan razı 
olmuşlardır" buyruğunun içinde, kelimelerin ifâde edemiyeceği harikulade sırfar 
bulunmaktadır. Allah bizi, bu sırlara muttali olmuş kimselerden eylesin. 
Alimlerin çoğu cümlesindeki Üb "İşte bu.."lâfzını "...cennetler onlarındır" 
sözünden, "...kendileri de O'ndan razı olmuşlardır" sözüne kadar geçen ifâdelerin 
tamamına racidir. Bana göre bunun, sadece "Allah kendilerinden razı olmuştur, 
kendileri de O'ndan razı olmuşlardır" ifâdesine has olması da muhtemeldir. Akıl 
erbabı kimseler nezdinde sabittir ki, Allah'ın rızasına nisbetle, içindeki bütün 
şeylerle cennet, varlığa nisbetle adeta yokluk gibidir. Nasıl böyle olmasın ki!. 
Çünkü cennet, insanın nefsinin arzuladığı bir şey; rıdvân ise, Hakk'ın sıfatıdır. 
Aralarında hangi münasebet bulunur ki!.. Bu, zahire tutunan mütekellimin, 
kelâmcının tabiatının hoşlanmayacağı bir sözdür; fakat herkese, ne için 
yaratılmışsa o kolaylaştırılır... 

Allah-u Teâlâ sonra "Göklerin, yerin ve içlerinde ne varsa hepsinin mülkü 
Allah'ındır. O, her şeye hakkıyla kadirdir" buyurmuştur. Denildi ki bu, mukadder 
bir suâlin cevâbıdır. Sanki, "Bu büyük kurtuluşu onlara kim bahşedecek?" diye 
sorulmuş da, buna "Göklerin ve yerin mülkü kendisinin olan Allah..." diye cevap 


verilmiştir. [392] 
Sûrenin Bu Şekilde Hitama Ermesindeki Sırlar 


Mâide Sûresinin böylece, şerefli bir biçimde hitama ermesinde birçok sırlar 
bulunmaktadır. Biz bu sırlardan pek azını zikredeceğiz: 

1) Allah, "Göklerin, yerin ve içlerinde ne varsa hepsinin mülkü Allah'ındır" 
buyurmuş, ama "içlerinde kim varsa..." buyurmamış, yani âkil olmayan varlıkları 
âkil olanlara tağlîb etmiştir. Bunun sebebi, yaratılmış bütün varlıkların, Hak 


Teâlâ'nın hakimiyet, kudret, kaza ve kader elinde müsahhar, zelil ve aciz 
olduklarına bir dikkat çekmedir.. Buna göre, bu teshir içinde sanki kudreti 
olmayan cansız varlıklar, aklı olmayan hayvanlar (behâim) gibidirler.. Allah'ın 
ilmine nisbetle, hepsinin ilmi bir ilimsizlik; yine, Allah'ın kudretine nisbetle 
hepsinin kudreti, bit kudretsizliktir.. 

2) Sürenin başı, rubübiyyet ile ubübiyyet (Rablık ile kulluk) arasında yapılmış 
otan bir ahdi hatırlatma ile ilgiliydi. Binâenaleyh Allah, "Ey iman edenler, 
bağlandığınız ahidleri yerine getirin.." (Mflioe, d buyurmuştur. Mü'minin halinin 
kemâli de, kulluğa girmesi, nefsinden tamamen vazgeçerek sırf fena haline 
ulaşmasındadır.. Bunlardan birincisi şeriattır; ki bu, başlangıçtır.. Diğeri de 
hakikattir; ki bu da nihai gayedir. Binâenaleyh, sürenin başlangıcı şeriattan 
bahsetmiş, sonu da, Allah'ın kibriyasının, celâlinin, izzetinin, kudretinin ve 
yüceliğinin zikredilmesiyle bitmiştir. İşte bu hal, hakikat makamına vasıl 
olmadır; binâenaleyh, bu başlangıç ile bu bitiş arasında ne güzel bir münasebet 
bulunmaktadır!.. 

3) Bu süre, çok çeşitli ilimleri kapsamaktadır... 

a) Şer'i kanunların, hükümlerin ve mükellefiyetlerin beyân edilmesi... 

b) Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatını inkâr hususunda, yahudilerle yapılan 
münazara... 

c) Hristiyanlarla, teslis konusunda yapılan münazara.. Böylece bu süre, bütün bu 
gayeleri tastamam isbatlayan ve tahakkuk ettiren bir nükte ile son bulmuştur ki, 
bu nükte de şudur: Allah Teâlâ, "Göklerin, yerin ve içlerinde ne varsa hepsinin 
mülkü Allah'ındır" buyurmuştur ki bu, "Hak Subhanehü'nun dışında kalan her 
şey, lizâtihi (zâtı gereği) mümkün olup, Allah-u Teâlâ'nın yaratmasıyla var 
olmuşlardır" mânasındadır. Durum böyle olunca, Cenâb-ı Hak, bütün 
mümkinâtın ve kâinatın mâliki, ruhların ve bedenlerin mucidi, var edeni olmuş 
olur. Bunun böyle olduğu sabit olunca bundan, bu sürede bahsedilen her gayenin 
ve matlübun sübüt bulmuş olduğu neticesi elde edilir. Cenâb-ı Hakk'ın dilediği 
ve istediği biçimde mükellef tutmasının güzel oluşu da sabit ve haktır, gerçektir. 
Zira Allah Subhanehü, her şeyin mâliki olunca, o her şeyde emretmek, 
nehyetmek, mükâfaat vermek ve cezalandırmak suretiyle dilediği ve istediği 
biçimde tasarrufta bulunabilir.. Böylece, Hak Subhânehu ve Teâlâ, "Dilediği ve 
istediği herhangi bir biçimde mükellef tutar.." demek doğru ve yerinde olur. 
Yahudilere reddiyede bulunması da şöyledir: Allah mülkün mâliki olunca, 
mâlikiyyet (sahip ve mâlik oluş) hükmüne göre, Musa'nın şeriatını neshedip, 
Muhammed (s.a.s)'in şeriatını vaz' etmek hakkı var demektir.. 

Hristiyanlara reddiyede bulunması da şöyledir: Hz. İsa ve Meryem, Allah'ın 


dışında bulunanlar zümresine dahildirler. Çünkü biz, "Mücid (Yaratan), ya 
Allah'dır veya başkasıdır. İsa ve Meryem'in bu ikinci kısma dahil olduklarında 
şüphe yoktur. Biz, Allah'ın dışında kalan her şeyin, zâtı gereği mümkin; Allah'ın 
icad etmesiyle mevcut ve O'nun yaratmasıyla var olan varlıklar olduğuna dair 
delil getirince, Hz. İsa ve Meryem'in de böyle olduklarını; ubüdiyyetin de 
bundan başka bir manasının olmadığım" beyân etmiştik. Böylece bu ikisinin de, 
yaratılmış birer kul oldukları sabit olmuş olur. Ve bu sebeple de, bahsettiğimiz 
izahla, Cenâb-ı Hakk'ın bu sürenin hatimesi kıldığı; yaptığı bu âyetin, bu sürenin 
ihtiva ettiği bütün ilimlerin sıhhati hususunda, kati bir delil ve burhan olduğu 
ortaya çıkmış olur. Allah, kelâmının sırlarını en iyi bilendir. 

Bu sürenin tefsiri, Allah'a hamd ile tamamlandı. O'nun salât ve selâmı, 
Efendimiz, mahlükatın en hayırlısı, ümminebiHz. Muhammed ile O'nun âline, 


ashabına olsun... Ve Allah ona, çok çok selâm etsin.. [393] 
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9/175 
(139! Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/175-176 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/176 

HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/177-178 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/178-179 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/179 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/179 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/180 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/180-183 

L47] Keşfw’l-Hafa, 2/187. 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/183-184 
[149] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/184 
L50) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/184 
USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/184 
U52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/185 

L153] El-Câmiu's-Sağir, 1/146. 

L54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/185 

U55] Benzeri bir hadis için bkz. Müsned, 6/226; Dârimi, Nikah, 3 (2/133). 
(156) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/186 
(157) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/186-188 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/188 

U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/188 
1160) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/189 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/189 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/189-190 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/190 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/190 
11651 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/190-191 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/191-193 
1167) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/193 
[168] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/193-194 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/194 
[170] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/194 
(1711 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/194-195 
[172] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/195 

[173] İbn Mâce, Ticârât. 2 (2/725). 

[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/195 

L75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/195-196 

[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/196-197 
L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/197 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/197 
L79) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/197-198 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/198 

USLİMüdd: Iraklılara göre, iki rıtıl mukabili bir ölçü birimi (takriben 832 gr.) 
[182] Menn: Şer'an 180 miskâl, örten ise 280 miskâl karşılığı bir ölçü birimidir 
(Bir miskâl: 4,5 gr.). 

[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/198-199 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/200 
L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/200 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/200 


(187) Mükateb; Hür olabilmek için, sahibi ile, belli bir miktar para üzerinde o 
miktarı kazanıp getirmek zere anlaşma yapmış olan köte demektir. 

[188] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/201 
1189) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/201 
[190] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/201 
(1911 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/202 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/202-203 

H93İ EI-Câmıu's-SağTr, M/170. 

[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/203-204 
U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/204-206 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/206-207 

[197] Metinde Bu şekilde diye yazılı. Mecazi öanasını bulamadık.“sakalına 
oynamak” pek anlaşılmıyor (ç). 

[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/207 

(1991 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/208. 

[200] ELLCâmiu's-Sağir, 11/39. 

[201] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/208-209. 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/210 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/211 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/211 
[205] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

9/211 

[206] Benzeri hadis Bera Ibn Azib'den Tirmizî, Tefsir (tyaide Suresi); keza İbn 
Abbas taralından rivayet edilmiştir (Müsned-ı Ahmed, 1, 295). 

[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/211-212 
[208] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/212-213 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/213-214 














[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/214 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/214 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/214 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/214 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/214-215 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/215 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/215 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/215 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/215 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/215 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/216 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/216-217 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/217 

[223] Müslim. Hacc, 66-69 (11/856-857). Hadisteki kelimesi, aynı zamanda 
arslan, kaptan, kurd, vb. parçalayıcı hayvanları da ifade eder (İbnu'l-Esir, En- 
Nihâye, 111/275). 

[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/217-218 

[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/218 











[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/219 
[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/219 
[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/219-220 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/220 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/220-222 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/222-223 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/223 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/223-224 
[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/224 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/224 
[236] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/225 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/225 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/225 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/225-226 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/226-227 
[241] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/227 
[242] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/227 

[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/227-228 
[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/228 
[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/228-229 
[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/229 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/299 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/299 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/230 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/230 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/230-231 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/231 
[253] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/231 
[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/231-232 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/232 
[256] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/232 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/232 
[258] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/233 














[259] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/233 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/233-234 
[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/234 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/234 
12631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/234-235 

12641 Ebu Davüd, Tehuvt, 41 (21). 

[265] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/235 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/235 
[267] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/235-236 
[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/236 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/236 

[270] Ebu Davüd. Mendsık, 41 (11/171). 

[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/236-237 
[272] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/237-138 
[273] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/238 
[274] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/238 
[275] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/238 
[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

















9/238-239 

[277] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/239 

[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/240-242 

[279] Keşfu'l-Hafâ, 11/166. 

[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/242 
[281] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/243 
[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/243-244 
[283] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/244-245 
[284] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/245-246 
[285] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/246-247 

[286] Müslim, FezAil, 136 (4/1832-1833). 

[287] Nesâi, Hace, 1 (5/110) (Kısmen). 

[288] Müslim, Fezâil. 133 (4/1831). 

[289] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/247-248 

[290] İbn Mâce, Zekât. 4 (1/570). 

[291] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/248-250 
[292] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/250-252 
[293] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/252 
[294] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/252 

12951 El-Mekasıdu'i-Hasene. 5.450 (İsnadı zaîf olmakla birlikte, farklı tariklerle 








kuvvetlendirdiği bildirilir). 

[296] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/252-253 
[297] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/253-254 
[298] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/254 
[299] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/254-255 
[300] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/255-256 
[301] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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EN'AM SURESİ 


"Bu Süre, Mekkidiır: ancak, 20, 23, 91, 93, 114, 141, ISI, 152 ve 153. âyetleri 
Medenidir. Ayetlerin sayısı 165 olup, Hicr Süresinden sonra nazif olmuştur. 


"Rahman ve Rahim olan Allah'ın adıyla" 

Ibn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Bu süre Mekki olup, toptan indirilmiştir. Bu süre 
gelirken bütün bir vadi (meleklerle) dolmuş, onu Cebrail ile beraber yetmişbin 
melek teşyi etmişti. Böylece, melekler indiler de, Mekke'yi kuşatan o iki dağın 
arası meleklerle dolup taştı.. Bunun üzerine Allah'ın Resulü (s.a.s) kâtiplerini 
çağırdı ve altı âyet hariç, sürenin hepsini yazdılar.. Çünkü bu altı âyet Medenidir. 
Bu âyetler: (Enam, 151)âyetiyle, müteakip üç âyet (151, 152, 153 ve 154. 
âyetler); (91. âyet) ve (93. âyet) âyetleridir. Enes (r.a) Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Kur'ân da, En'âm süresinden başka hiçbir süre, bana cümleten (toptan) nazil 
olmadı; şeytanlar, bu süre için toplandıkları kadar hiç bir süre için 
toplanmamışlardı. Bu süre bana, Cebrail ile beraberinde elli veya ellibin melek 
olduğu halde gönderildi; bir düğün debdebesiyle, onu kuşatmış olarak getirdiler, 
havuza suyun yerleştirilmesi gibi, onu göğsüme yerleştirdiler. Allah Teâlâ 
bununla beni ve sizi öyle şereflendirdi ki artık bundan sonra ebediyyen bizi 
yoldan çıkarmaz ve zelil etmez. Bunda müşriklerin bütün hüccetlerinin İptali ve 
Allah'ın cayması mümkün olmayan bir vaadi vardır." 

İbnü'i-Münkedir'den rivayet olunmuştur ki, "En'âm" süresi nazil olduğu zaman, 
Hz. Peygamber (s.a.s) "Subhânallah!" demiş ve "Andoteun kf bu süreyi, ufku 


kaplayacak kadar çok melek (Cebrail ile) birlikte getirdi" buyurmuştur. H 
Bu Sûrenin Toptan İndirilmesinin Hikmeti 


Usulcüler şöyle demişlerdir: İki çeşit fazilet, bu sûreye has kılınmıştır: 

a) Bu, bir defada (toptan) nazil olmuştur. 

b) Bu sûreyi, yere yetmişbin melâike indirmiştir. Bunun sebebi şudur: Bu sûre 
tevhid, adalet, nübüvvet, me'âd (âhiret) ve dinsizler ile ehl-i bâtıl olan kimselerin 
inançlarım iptal eden delilleri ihtiva etmektedir. İşte bu da tevhid (usül) ilminin, 
son derece yüce ve yüksek bir mertebede olduğunu göstermektedir. Hem sonra 
hükümleri anlatan âyetleri indirmede fayda, bazan onları ihtiyaç nisbetinde ve 
ortaya çıkan hâdiselere göre göndermede olur. Ama tevhide delâlet eden 
hususları ise Hak Teâlâ toptan indirmiştir. Bu da, senin tevhid ilminin sonraya 


bırakılmaksızın derhal bilinmesinin vacip olduğunu anlaman gerektiğine delâlet 


eder, 2] 


"Hamd o gökleri ve yeri yaratan, karanlıkları ve aydınlığı var eden Allah'adır. 
Bir de kâfirler kalkıp Allah'a birtakım şerikler koşarlar" (En'âm, 1). 

Bil ki cümlesi hakkındaki geniş izahımız Fatiha süresinde geçmişti. Orada geçen 
bazı hususları, burada tekrar etmemizde bir mahsur yoktur. Bu tabirle ilgili 


birkaç mesele vardır: BI 
Medh, Hamd ve Şükür Arasındaki Fark 


"Medh", "hamd" ve "şükür" kelimeleri arasındaki mana farkı hususundadır: Bil 
ki "medh", "hamd"den; "hamd" de, "şükür"den, daha umûmî bir 
mânadadır."Medh"in, "hamd" kelimesinden daha umümi oluşu şu bakımdandır: 
Medh (övme), hem akıl sahibi varlıklar, hem de aklı olmayan varlıklar 
(cansızlar, hayvanlar) için yapılabilir. Baksana, aklı olan bir insanı çeşitli 
faziletlerinden ötürü medhetmek yerinde ve güzel olduğu gibi, bazan şeklinin 
güzelliğinden ve yaratı I ışındaki incelikten ötürü inci; son derece net ve parlak 
olduğu için yakut medhedilip: "Bu ne güzellik, bu ne berraklık ve saflık!" 
denilebilir. 

"Hamd" ise ancak, kendisinden sâdır olan nimetlere karşılık, Fâil-i Muhtar 
(yapıp yapmaması iradesine bağlı) olan Allah'a yapılabilir. Böylece "medh"in, 
"hamd" kelimesinden daha umümi manaya geldiği sabit olur. 

"Hamd"in, "şükür" kelimesinden daha umümi mânada olması ise şu 
bakımdandır: Hamd, nimeti sebebiyle, Fâil-i Muhtar'a ta'zim etmekten ibarettir. 
Şükür ise, sadece sana ulaşan ve sende hasıl olan nimetten Ötürü, nimet sahibini 
tazim etmendir. 

Anlattığımız bu hususlarla, "medh"in "hamd"den; "hamd"in de "şükür"den daha 
umümi oldukları ortaya çıkmış olur. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: "Allah Teâlâ bu surede, "Medh, Allah'a 
mahsustur" dememiştir. Çünkü "medh"in, Fâil-i Muhtar (Allah) için olabileceği 
gibi, başka varlıklar için de olabileceğini; "hamd'"in ise ancak Fâil-i Muhtar 
(Allah) için olabileceğini açıklamıştık. Binâenaleyh âyetteki "Elhamdülillah" 
(Hamd, Allah'a mahsustur) ifâdesi, bu âlemin var olmasında müessir olanın, 
âlemi kudreti ve meşieti (dilemesi) ile yaratan bir Fâil-i Muhtar olduğu; yoksa bu 
müessirin, illetin (sebebin) ma'lülünü (neticeyi) gerektirmesi gibi, bu âlemin var 
olmasını gerektiren bir illet olmadığı hususunda açık bir ifâdedir. Hiç şüphe yok 


ki, bu dini bakımdan çok önemli bir husustur. 

Yine Cenâb-ı Allah, bu süreye "Şükür, Allah'a mahsustur" diye başlamamıştır. 
Çünkü şükrün, kendisinden bir nimet sana ulaştığı için, bu nimeti verene saygı 
duymandan ibaret olduğunu açıklamıştık. İşte bu hususta, kul kendisine ulaşan 
nimetler sebebi ile bu nimetleri verene ta'zimde bulunduğu zaman, onun için asıl 
gayenin o nimetin kendisine ulaşması olduğu hissini vermektedir. Bu ise, 
Önemsiz bir şeydir. Ama kul "elhamdülillah" "Hamd, Allah'adır" dediğinde, işte 
bu, kulun sadece kendisine nimet vermesinden dolayı değil, hamde gerçekten 
müstehak olduğu için Allah'a hamdettiğine delâlet eder. Binâenaleyh kulun ihlası 
daha mükemmel, kalbinin Hakk'ın nurunu müşahedeye gark olması daha 
tam.Hak'tan gaynsından ilgi ve alâkasının kesilmesi daha kuvvetli ve sebatlı olur. 


[4] 
İkinci Mesele 


lafzı, başına eliMâm getirilmiş müfred bir lafızdır. Bu şekliyle kelime, "hamd" 
denen şeyin aslını ifâde eder. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: 
"Allah Teâlâ'-nın "elhamdülillah" âyeti, bu aslın Allah'a âit ve mahsus olduğunu 
ifâde eder ki bu da, Allah'dan başkasına hamdedilmesine manîdir. Binâenaleyh 
bu ifâde, her türlü hamd, sena (Övgü) ve ta'zîmin sadece Allah için olmasını 
gerektirir. 

Eğer "Meselâ öğrettiğinden ötürü hocaya (öğretmene), adaletinden ötürü 
hükümdara (idareciye) ve yaptığı iyilikten ötürü iyilikte bulunana şükretmek 
(teşekkür etmek) gibi.in'âmda (iyilikte) bulunana şükretmek vaciptir. Nitekim 
Hz. Peygamber (s.a.s) "İnsanlara teşekkür etmeyen, Allah'a da şükretmez"lö! 
buyurmuştur" diye bir soru sorulacak olursa, biz deriz ki: "Hakikatte hamdedilen 
ve teşekkür (şükr) edilen sadece Allah'dır. Bunun böyle olduğunu birkaç yönden 
izah edebiliriz: 

a) İyiliğin bir insandan sâdır olup çıkması, o iyiliği yapmaya sebep olacak hissin 
kulun kalbinde teşekkül etmesine bağlıdır. İnsanın kalbinde bu hissin teşekkül 
etmesi ise, kulun kendisinden olan birşey değildir. Aksi halde bunun teşekkül 
edip meydana gelmesi, başka bir sebebe (hisse) dayanır. Bu teselsülü gerektirir. 
Aksine bu sebebin kulun kalbinde meydana gelişi, sadece Allah Teâlâ'dandır. 
Binâenaleyh kulun kalbinde bu sebep (his) tahakkuk ettiğinde, o iyiliğin 
yapılması vacip; bu sebebin zail olması durumunda ise, bu iyiliğin yapılması 
imkânsız olur. Böylece gerçekte o iyiliği yapan (yaptıran), Allah Teâlâ olmuş 
olur. Bu sebeple de, her türlü hamde ve şükre gerçek mânada müstehak olan 


sadece Allah'tır. 

b) İnsanlardan birisine iyilik eden herkes, bunu, ya bir menfaat elde etmek için, 
yahut da bir zararı savuşturmak için yapar. Bir menfaat elde etme hususuna 
gelince, yaptığı bu iyilik sebebi ile, ya kalbinde bir sevinç ve memnunluğun, 
yahut dünyevi az veya çok bir karşılığın, yahut da uhrevi bir mükâfaatın 
meydana gelmesini umar. Bir zararı savuşturma hususuna gelince, insan 
herhangi bir canlıyı bir zarar veya belâ içinde görünce, kalbi o canlıya bir şefkat 
duyar. İşte bu şefkat ve rikkat, o canlının o zarara düştüğünü gördüğü zaman 
insanın kalbinde doğan bir çeşit acı ve elemdir. Binâenaleyh bu insan, o canlıyı 
bu belâdan kurtarmaya çalıştığında, o rikkat kalbinden gider ve kalbinin elem 
veren bu rikkattan kurtulması ile kalbi itminana erer, hoşhal olur. İşte onun 
yaptığı bu iyilik, sanki kalbinin, o hissettiği rikkatin eleminden kurtulması için 
olmuş olur. Böylece, Hak Teâlâ'nın dışındaki her varlığın, yaptığı iyiliği vasıtası 
ile, ya bir menfaati celbetmek, yahut da bir zararı defetmek için yapmış olduğu 
sabit olur. Fakat Hak Subhânehü ve Teâlâ, ihsanda bulunur ve bununla ne bir 
menfaati celbetmek, ne de bir zararı defetmek ister. Binâenaleyh hakiki mânada 
iyilikte bulunan sadece Allah Teâlâ olmuş olur. İşte bu sebeple de her türlü 
hamde müstehak olan, sadece Allah'dır ve bundandır ki O, süreye elhamdülillah 
diye başlamıştır. 

c) Mahlükâttan herhangi birinin yaptığı her iyilikten istifade etme, ancak Allah 
Teâlâ'nın ihsanı ile tam ve mükemmel olabilir. Baksana eğer Allah Teâlâ, böyle 
çeşit çeşit nimetleri yaratmamış olsaydı, insan bir buğdayı ve bir meyveyi bir 
başkasına veremezdi. Yine eğer Allah Teâlâ, o nimetlerden istifâde edilmesine 
imkân veren beş duyuyu insana nasib etmeseydi, insan nimetlerden istifâde 
edemezdi. Yine Cenâb-ı Hak, insana hastalıksız bir mizaç ve sağlam bir bünye 
vermeseydi, insanın onlardan istifâdesi mümkün olmazdı. Binâenaleyh Allah'dan 
başkasından olan hertürlü iyilikten istifâdenin, ancak Allah'ın ihsanı ile 
tamamlandığı sabit olur. İşte bu durumda da gerçekte Allah'dan başka hiçbir 
muhsinin (iyilik yapanın) bulunmadığı ve hamde ancak ve sadece Allah'ın 
müstehak olduğu ortaya çıkar. İşte bu sebepten ötürü de, Hak Teâtâ, 
Elhamdülillah diye başlamıştır. 

d) Her türlü nimetten istifade etme, istifâde edecek olanın diri, kadir ve âlim 
olması halinde mümkündür. Halbuki var olma, hayat sahibi olma, kadir olma ve 
âlim olma (bilme), ancak Hak Teâlâ'dan olan birer nimettir. Asıl terbiye ve çeşitli 
rızıklar, insanın çocukluğundan başlayıp, ömrünün sonuna kadar, ancak 
Allah'dan olabilir. Hem sonra insan, Rahman tarafından kendi hilkatine 
konulmuş olan hikmet eserleri üzerinde düşünüp, Altah Teâlâ nın insanın 


uzuvlarına yerleştirdiği çeşitli fayda ve maslahatları gördüğünde, bunların, uçsuz 
bucaksız bir okyanus olduğunu anlar. Nitekim Hak Teâlâ, "Allah'ın nimetlerini 
saymak isteseniz, sayamazsınız" (um,^) buyurmuştur. Farzedelim ki kul, bir 
başkasına bir iyilik yapabiliyor. Ama kulun bu iyiliği, bir damla kadardır. 
Halbuki Allah'ın nimetleri başta ve sonda olarak, gizli ve aşikâr olarak 
sınırsızdır. İşte bundan dolayı mutlak mânada hamd-ü senaya müstehak olan 
sadece Allah Teâlâ olup yine bundandır ki burada elhamdülillah buyurmuştur. 


(6) 
ve Arasındaki Fark 


Allah Teâlâ, şu sebeplerden ötürü, "Elhamdülillah" demiş, 4H Ürl "Allah'a 
hamdederim" dememiştir: ve Arasndaki Fark 

1) Hamd, kalbin işidir. İnsan çoğu kez, hamd-ü senanın gerçek mânasını 
kalbinde hazır bulmadığı halde, bu sözü 

söyleyebilir. Binâenaleyh böyle bir anda, Allah'a hamdederim demiş olsa yalan 
söylemiş olur ve kalbinde olmayan bir şeyi haber vermiş olduğu için de zemme 
ve cezaya müstehak olur. Ama o, Elhamdülillah dediği zaman, "Hamdın aslı ve 
hakikati Allah'a aittir" demiş olur. Bu söz ise, hamd-ü sena gerçek olarak o kulun 
kalbinde ister bulunsun, ister bulunmasın hak ve gerçektir. Böylece insanın bu 
sözü söylemesi, yüce bir ibadet ve kıymetli bir taat olur. Binâenaleyh bu iki söz 
arasındaki fark ortaya çıkmaktadır. 

2) Rivayet olunduğuna göre Allah Teâlâ, Dâvüd (a.s)'a şükretmesini vahyetti. 
Davüd (a.s) da: "Ya Rabbi, sana nasıl şükredebilirim? Çünkü sana 
şükredebilmem de ancak beni şükre muvaffak kılmanla mümkün olur. Bu da, 
ayrı bir nimettir. Bu da, sana ayrı bir şükrümü gerektirir. Bu teselsül sonsuza 
kadar sürüp gider. Sonsuz olan birşeyi yapmaya gücüm yok" dedi. Allah Teâlâ, 
Davüd (a.s)'a "Bana şükretmekten âciz olduğunu anladığın zaman, bana 
şükretmiş olursun" dedi. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Eğer insan, "Allah'a hamdederim" 
demiş olsaydı, hamdi ve şükrü yerine getirdiğini iddia etmiş olurdu. Binâenaleyh 
ona bu soru yöneltilmiş olurdu. Ama o, "Elhamdülillah" dediği zaman, kulun bu 
sözünde, hamdü senayı yerine getirdiği iddiası bulunmayıp, aksine bu sözü, ister 
kendisi bu hamdi yerine getirebilsin, isterse getiremesin, Hak Teâlâ'nın hamd-ü 
senaya müstehak olduğu m anasın d ad ir. 

3) Eğer kul, "Allah'a hamdederim" demiş olsaydı, bu, sadece kendisinin yaptığı 
hamdi ifâde eder, başka kulların hamdini ifâde etmezdi. Ama kul, 


"Elhamdülillah" dediği zaman, onun bu sözüne hem kendi hamdi, hem de, 
âlemin ilk yaratılışından mükelleflerin, cennetlerin derecelerinde, cehennemin de 
derekelerinde yerleşmelerine kadar olan bütün hamdler dahil olur. Nitekim Hak 
Teâlâ, "Onların dualarının sonu da, "Elhamdüllllâhi Rabbi'l-âlemin- Hamdolsun 
kâinatın Rabbf olan Allah'a" demektir" (Yunus, 10) buyurmuştur. Böylece, 
elhamdülillah demenin daha faziletli ve daha mükemmel olduğu anlaşılmış olur. 


EZ 
El-Hamdü Lillah Tabirinin Kur’an’da Kullanışı 


Bil ki bu ifâde, beş sürenin evvelinde getirilmiştir. 

1) Fatiha süresinin başında... Cenâb-ı Hak bu süreye, diye başlamıştır. 

2) Tefsirini yapmakta olduğumuz bu sürenin başında.. Hak Teâlâ bu süreye de 
diye başlamıştır. Birinci ifâde, daha umumi bir ifâdedir. Çünkü "âlem", Allah'ın 
dışında kalan her mevcuttan meydana gelir. Buna göre, "Hamd, âlemlerin Rabbi 
olan Allah'adır" hükmünün muhtevasına, Allah'ın dışında kalan her mevcut, her 
varlık girer. Hak Teâlâ'nın, "Hamd, gökleri ve yeri yaratan Allah a mahsustur" 
buyruğuna ise, sadece gökleri, yeri, karanlıkları ve nuru yaratma girer. Bu 
ifâdenin muhtevasına, yaratılan diğer şeyler ve kâinat girmez. Binâenaleyh, bu 
sürenin başında zikredilen hamdetme işi, sanki, Fatiha süresinde zikredilen 
"hamd"in muhtevasına giren hususlardan sadece bir kısmını bildirmekte ve o 
mücmelin bir tafsili olmaktadır. 

3) Kehf süresinin başında.. Cenâb-ı Hak bu süreye de diye başlamıştır. Bu da, bir 
çeşit nimete tahsis edilmiş bir hamdetme demektir ki, bu da ilim, marifet, 
hidâyet ve Kur'ân nimetidir. Netice olarak diyebiliriz ki, peygamberler gönderme 
vasıtasıyla elde edilen nimetlerdir. 

4) Sebe süresinin başında... Cenâb-ı Hak bu süreye de diye başlamıştır ki, bu da, 
Hak Teâlâ'nın (Fatiha süresindeki) ifâdesinin muhtevasına giren bir kısımdır. 

5) Fatır süresinin başında... Cenâb-ı Hak bu süreye de diye başlamıştır. Bu da. 
Fatiha süresindeki hamdin muhtevasına giren kısımlardan bir kısımdır. Böylece 
tam ve külli olan hamdin Fatiha Süresinin başında olan hamdetme işi olduğu 
ortaya çıkmıştır ki, bu da O'nun "Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allah'adır" 
ifadesidir. Bu böyledir, zira her varlık ya lizâtihi vâcibu'l-vücüddur, yahud 
da lizâtihi mümkinu'i-vücüddur. Lizâtihi vâcibu'l-vücüd olan tek olup, O da 
Allah (c.c)'dır. O'nun dışında kalanlar ise mümkin varlıklardır. Her mümkinin 
varlık âlemine dahil olması, ancak Allah Teâlâ'nın icadı ve tekviniyle 
mümkündür. O halde var olma, bir nimettir. Var etme ise, bir in'âm ve terbiyedir, 


büyütmedir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Allah Teâlâ, 
kendisi dışında her şeyin mürebbisi (terbiye edicisi, eğiticisi) ve lütfedip 
ihsanlarda bulunanıdır. Binâenaleyh sözü, maksadı tastamam yerine getiren külli 
ve kapsamlı bir sözdür. Ama, diğer sürelerin başında zikredilen hamd'lerden her 
biri, bu sürenin başında (Fatiha) zikredilen hamdın kısımlarından bir kısım, 


çeşitlerinden bir çeşittir. [8] 
Hâhk, Fâtır ve Rabb Vasıflan Arasındaki Fark 


Buna göre şayet, "Hâhk, Fâtır ve Rabb arasında ne fark vardır? Hem Cenâb-ı 
Hak, tefsirini yapmakta olduğumuz bu sûrenin başında, fiil-i mazî siğasıyla 
"gökleri ve yeri yarattı.." Fatır süresinde ise, ism-i fail siğasıyla, "Hamd, gökleri 
ve yeri yaratan Allah'a mahsustur" buyurmuştur" denilirse, biz deriz ki: 

Bu sorunun birinci şıkkına şu şekilde cevap veririz: "Halk" (yaratmak); takdir 
etmekten ibarettir. Cenâb-ı Hak hakkında "takdir" ise, O'nun, bütün kâinata ve 
mümkinâta ulaşan, bütün cüziyyât ve külliyât hakkında geçerli olan ilminden 
ibarettir, O'nun ilmidir. O'nun "Fâtır" olması ise, yaratmasından ve icad 
etmesinden ibarettir. O halde Allah'ın Hâlık olması, ilim sıfatına; Fâtır olması, 
kudret sıfatına bir işaret olup, O'nun Rabb ve Mürebbi olması ise, bu her iki 
hususu da kapsaması demektir. Böylece O'nun Rabb olması, daha mükemmel bir 
mâna ihtiva etmektedir. 

İkinci şıkkına da şu şekilde cevap verebiliriz: Halketmek (yaratmak), "takdir"den 
ibarettir. Allah hakkında "takdir etmek" ise, O'nun, malümatı bilmesinden 
ibarettir. Bir şeyi bilmek, malüm olan şeyin, var olmasından önce bulunabilir. 
Baksana bizim, bir şeyi o varlık âlemine girmezden önce bilmemiz mümkündür. 
Ama bir şeyi icad edip yaratmak ise ancak eserin var olması halinde meydana 
gelir. Bu husus, ehl-i sünnet ve'l-cemaat mezhebinin "Kudret makdürun var 
olması halinde, ancak o makdürun var olmasını etkiler" şeklindeki düstüruna 
bina edilmiştir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak "gökleri yarattı" 
buyurmuştur ki, bu ifâdeyle O'nun, osemâvât (gökler) var olmazdan önce onları 
bildiği; "Gökleri ve yeri yaratan tabiriyle..." de O'nun, o semâvât var olduğu 


zaman onların yaratıcısı ve mucidi olduğu mânası kastedilmiştir. DI 
Beşinci Mesele 


Elhamdülillah "Hamd Allah'a mahsustur" buyruğu hakkında iki görüş ileri 
sürülmüştür: 


Birinci görüş: Bundan "Allah'a hamdediniz" mânası kastedilmiştir. Bu ifâde, şu 
sebeplerden ötürü cümle-i haberiyye sığasında getirilmiştir: 

a) Elhamdülillah "Hamd, Allah'a mahsustur" tabiri, hem lalız hem de mânanın 
öğretilmesini ifâde eder. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak şayet, "hamdediniz!" demiş 
olsaydı, bu iki faydanın ikiside birden elde edilmiş olmazdı. 

b) Bu, O'na ister hamdeden olsun, isterse olmasın, O'nun daima hamde 
müstehak olduğunu ifâde eder. 

c) Bu ifâdeden maksat, delil ve hüccet zikretmek, irad etmektir. Binâenaleyh, bu 
ifâdeyi haber sigastyla getirmek, daha evlâ olur. 

İkinci Görüş: Bu, ekseri müfessirlerin görüşü olup buna göre ifâde "Deyiniz ki: 
"Hamd Allah'a mahsustur" şeklindedir. Bu görüşte olanlar, "bunun delili şudur" 
demişlerdir: "Bundan murad, kullara öğretmedir. Zira Allah Teâlâ bu sürenin 
içinde, "Yalnız sana ibâdet eder ve yalnız senden yardım talep ederiz" 
buyurmuştur. Halbuki bu sözü, ancak kulların söylemiş olması uygun düşer." 


HO) 
Hamd İle Nimet Arasındaki İlgi 


Bundan maksad şudur: Hak Teâlâ, hamdetmeyi emredip, insanların akıllarında 
da hamdetmenin ancak bir nimet mukabilinde güzel olacağı fikri yerleşince, işte 
bundan dolayı bu emir, mükellefiyeti, Allah'ın kendisine vermiş olduğu çeşitli 
nimetler hakkında düşünmeye sevkeder. Sonra o nimetin zikredilmesiyle, şu iki 
şerefli maksada istidlal edilebilir: 

a) Bu nimetler yok iken, sonradan var olmuşlardır. Binâenaleyh, bunları mutlaka 
var eden birisinin bulunması gerekir.. Bu "birisi", kul olamaz; zira herkes, her 
türlü nimeti kendisi için elde etmek ister.. Binâenaleyh, kula verilmiş o nimetler, 
kulun kudreti ve ihtiyarı vasıtasıyla olmuş olsaydı, o zaman herkesin bütün 
nimetleri elde etmiş olması gerekirdi. Çünkü herkes, kendisi için her türlü nimeti 
elde etmeyi arzular. Bu nimetlerin meydana gelmesi için mutlaka bir mucidin, 
bir muhdisin olması gerekip, bu muhdisin de kul olmadığı sabit olunca, o zaman 
kahir ve kadir olan bir muhdisin bulunduğunu kabul edip ikrar etmek gerekir ki 
bu da, Allah-u Teâlâ (c.c)'dır. 

b) Bu kelimenin maksatlarından birisi de şudur: Kalbler, kendisine iyilikte 
bulunanı sevmek, kötülük edene ise buğzetmek duygusu üzere yaratılmıştır. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hak kuluna hamdetmesini emredip, "hamdetmek" emri de 
o kulu, Allah'ın çeşitli nimetlerini hatırlamaya teşvik edince, bu teklif, kulu 
Allah'ın ona vermiş olduğu çeşitli nimetlerini hatırlamaya sevketmiş olur. 


Nimetler ise çok olup sayılamayacak derecede olunca, o nimetleri hatırlamanın 
gereği, Allah sevgisinin kulun kalbine kök salması şeklinde olur. Böylece 
nimetleri hatırlamanın şu iki kıymetli faydayı ifâde ettiği sabit olmuş olur: 

1) O nimetlerin sonradan meydana gelmiş olmaları (hudüs) vasıtasıyla, Allah'ın 
varlığını kabul etme konusunda istidlal etmektir. 

2) Onların birer nimet olduğu hissini duymak, taşımak, kalblerde Allah 
sevgisinin zuhur etmesini, tecellisini gerektirir. Zaten bütün ibâdetlerin maksadı 
da, sadece bu iki şeydir. İşte bu sebepten dolayı Kitâb-ı Kerim'e Cenâb-ı Hak bu 
kelimeyle başlamış ve "Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allah'adır" buyurmuştur. 

Bil ki bu kelime, sahili bulunmayan uçsuz bucaksız bir denizdir. Çünkü âlem, 
Allah'ın dışında kalan her şeyin adıdır. Allah'ın dışında kalanlar ise, ya cisimdir 
veya o cisimde bir haldir veyahut da ne bir cisimdir, ne de o cisimde bir haldir... 
İşte bu ikinci şık, ruhlardır. Sonra, cisimler ya feleki olur veya unsüri olur. 
Felekiyyâtın ilki Arş-ı Mecid, yani yüce olan ilahi arştır. Sonra da, yüksek olan 
Kürsi'dir. İnsana Arş'ın ve Kürsi'nin ne olduğunu, onların sıfat ve hallerini, neler 
olduğunu düşünmesi ve bilip tanıması gerekir. Daha sonra da Levh-i Mahfuz, 
Kalem, Refref, Beyt-i Ma'mür ve Sidre-i Müntehâ'nın neler olduklarını 
düşünmesi ve hakikatlarını bilip tanıması gerekir. Daha sonra, göklerin 
tabakaları, onların genişliği, kütleleri ve boyutları hakkında düşünmesi gerekir. 
Yine insanın, gezegen ve gezegen olmayan yıldızlar; anâsır-ı erbaa (dört unsur) 
ve "mevâlid-i selâse" yani madenler, bitkiler ve canlılar hakkında tefekkür 
etmesi gerekir. Sonra da insanın, Allah Teâlâ'nın sinek, sivri sinek, bit pire gibi 
önemsiz ve Zayıf çeşitli şeyleri yaratmasındaki hikmeti düşünüp, sonra da 
bundan çeşitli arazların cinslerini, uzak ve yakın türlerini bilip tanımaya geçmesi 
ve bu türlerin her birinden elde edilen çeşitli faydalan bilip tanıması gerekir. 
Sonra bundan, süfli ve ulvi, arşi ve feleki ruhlar ile, kendisine Hak Teâlâ'nın 
"Onun huzurundaki kişiler kendisine ibadet etmekten asla kibirlenmezler.." 
(Enwya, 19) buyruğu ile işaret olunan maddi alâka ve ilgilerden münezzeh olan 
ruhları tanımaya geçer. Binâenaleyh kul, kendi kudret ve takatine göre, bu 
sayılanların hepsini zihninde cem ettiği zaman, onun aklında âlemin bilgisine 
dair ancak bir zerre meydana gelmiş olur ki, bu da, âlemin Allah'ın dışında kalan 
her şey olduğudur. Sonra, bu durumda kul, bu zerre için meydana gelen bütün 
var oluşların, onun sıfatları, halleri ve münasebetleriyle ilgili olarak zâtında 
bulunan bütün var oluş mükemmelliklerinin, ancak Hakk'ın yaratması, O'nun 
cömertliği ve O'nun varlığından dolayı olduğunu anlamış olur. Bu durumda da, 
Hak Teâlâ'nın "Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allah'adır" tabirinin mânasına dair, 
ancak bir zerreyi tanımış olur. İşte bu kelime, sahili olmayan bir okyanus, sonu 


olmayan bir ifâdedir. Allah, en iyi bilendir. HH 
Allah'ın Zat, Sıfat ve Fiilleri Mahluklarınkine Benzemez 


Biz, Hak Teâlâ'nın kelamının takdirinde olduğunu söylemiştik. Biz bunun 
böyfe olduğunu belirtmiştik, zira Fatiha süresindeki "Ya/mzsana ibadet eder, ve 
yalnız senden yardım talep ederiz" sözünü ancak kulun söylemesi uygun düşer. 
İşte bu sebepten dolayı biz burada böyle bir takdirin yapılmasına ihtiyaç 
hissettik... Ama bu sürede geçen "Hamd, gökleri ve yeri yaratan Allah'a 
muhsustur" buyruğundan maksadın, Allah Teâlâ'nın bu ifadeyle kendi kendisini 
medhetmiş olması uzak bir ihtimal değildir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Bu, bazı bakımlardan, Allah 
Teâlâ'nın zât, sıfat ve fiilleri bakımından (mahlükata) benzemekten münezzeh 
olduğuna delâlet eder. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hakk'ın Elhamdülillah ifadesi, 
kendi kendini methetmesi demektir. Bu ise, bu şehâdet âleminde kabih, çirkin 
addedilmiştir. Cenâb-ı Hak bunu bize emredince, bu, Hakk'ın halka kıyâs 
editemiyeceğine delâlet etmektedir. Hak nazarında bu kabih (çirkin) olmadığı 
halde, bunun insan tarafından kabih sayılması gerekmediği gibi, halk tarafından 
çirkin kabul edilen her şeyin Hak nezdinde kabih olması gerekmez... İşte bu 
usülle, Mu'tezile'nin "Bizim nezdimizde kabih olan her şeyin, Allah katında da 
kabih olması gerekir" şeklindeki sözlerinin bâtıl olması gerekir. 

İşte bu düstür ile, Allah'ın fiillerinin mahlükatın fiillerine benzemediğini 
anlayınca, O'nun sıfatlarının, mahlükatının sıfatlarına; zatının da, mahlükatının 
zâtlarına benzemediğini anlamış olursun.. İşte bu durumda da, Cenâb-ı Hakk'ı 
zâtı, sıfatları ve fiilleri bakımından, başkasına benzemekten tenzih ve kâmil 
manada takdis etmek gerekir. O halde, Cenâb-ı Hak (c.c) zâtında tekdir; 
sıfatlarında, O'na hiç kimse ortak ve benzer değildir. Fiillerinde de tekdir. O'nun, 


fiillerinde de bir benzeri yoktur. Allah en iyi bilendir. HZ 
"Gökleri Ve Yeri Yaratan" Sıfatı İle İlgili İki Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Ki O, gökleri ve yeri yarattı..." buyruğuna gelince, bunda iki 
mesele bulunmaktadır: H3] 


Birinci Mesele 


Bu âyetle ilgili olarak ortaya çıkan sorular hakkındadır: Birinci Soru: "Hamd, 
gökleri ve yeri yaratan Allah'adır" 

ifadesi sanki, "Bana fakih olan bir adam geldi" sözü gibidir. Zira bu ifâde, fakih 
olmayan başka bir adamın da varlığına delâlet eder. Aksi halde bu sıfatın 
zikredilmesine gerek kalmazdı. İşte bu âyet Hak Teâlâ'nın, "Hamd, o gökleri ve 
yeri yaratan Allah'adır" ifadesi de, sanki gökleri ve yeri yaratmayan başka bir 
ilahın da bulunduğu zannını uyandırmaktadır. Aksi halde bu sıfatın 
getirilmesinin bir faydası yoktur? 

Cevap: Biz, "Allah" lâfzının alem (özel) isim yerine geçtiğini söylemiştik. 
Binaenaleyh bir alem isim için bir sıfat kullanıldığında, bu sıfatın 
kullanılmasının gayesi "temyiz" (onu başkalarından ayırma) değil; aksine o 
varlığın o sıfatla mevsüf olduğunu bildirmektir. Meselâ biz, "âlim adam" 
dediğimiz zaman, "adam" kelimesi, bir mâhiyetin "adam oluş mahiyeti"nin 
adıdır. Mahiyet ise, zikredilen pekçok şahısları içine alır. Binaenaleyh burada 
sıfatın getirilmesinden maksad. bu adamı bu bakımdan (bu sıfat ile) diğer 
adamlardan ayırmak (temyiz etmektir). Fakat, "Âlim Zeyd" dediğimiz zaman, 
"Zeyd" kelimesi bir alem (özel) isim olup, ancak o belli şahsı ifade eder. Çünkü 
alem isimler, işaret ismi gibidirler. Binaenaleyh alem olan bir ismi "alim" sıfatı 
ile tavsif ettiğimizde bundan maksadın, o şahsı başka şahıslardan ayırma olması 
ımkânsızdır. Aksine bundan maksad, bu ismi alan o şahsın, bu sıfatla mevsuf 
olduğunu bildirmektir. "Allah" lafzı da alem isimlerden olduğuna göre, şüphe 


yok ki durum bizim anlattığımız şekilde olur. Allah en iyi bilendr. Ha) 
Yerle Gökten Hangisinin Önce Yaratıldığı? 


İkinci Soru: Kur'ân-ı Kerim'in zahiri, yeryüzünün göklerden evvel yaratıldığına 
delâlet ettiği halde, bu âyette niçin gökler yerden önce zikredilmiştir? 

Cevap: Gök (semâ) bir daire, yeryüzü de onun bir merkezi gibidir. Dâirenin 
meydana gelmesi için merkezin belirlenmesi gerekir. Bunun tersi söz konusu 
olmaz. Çünkü merkezin bulunması, mutlaka dâirenin belirlenmesini gerektirmez. 
Çünkü tek bir merkez ile, sınırsız dâirelerin çevrilmesi mümkündür. Binaenaleyh 
bu itibarla gök yerden önce olunca, göğün yeryüzünden önce zikredilmesi 


gerekir. [5] 
Göklerin Çoğul, Arzın Tekil Zikredilmesinin Sebebi 


Üçüncü Soru: Cenâb-ı Hak, "(Allah), yeryüzünden de onların (göklerin) mislini 


yaratmıştır" rrwt. 12) âyetinin delâlet ettiği gibi, yeryüzünün tabakaları da çok 
olduğu halde, niçin "gök" kelimesini cemi, "yer"i ise müfred olarak getirmiştir? 
Cevap: "Gök" fail, "yer" ise kabil (mef'ül, göğün tesirinde kalan) makamındadır. 
Binaenaleyh gök müfred olarak zikredilseydi, tesirin hangisine ait olduğu 
meselesi karışırdı. Bu ise, bu âlemin faydasını ihlal ederdi. Ama "gök"ler çok 
olunca, yıldızların birbirleriyle münasebetleri de farklı farklı olur. İşte bu 
sebeple, dört mevsim, diğer çeşitli haller meydana gelir ve bu farklılıklar 
sayesinde, dünyanın faydasına olan şeyler hâsıl olur. "Yer", tesiri alıp kabul 
edendir. Alanırvtek oluşu, alma hususunda kâfidir. 

Fakat yeryüzünün tabakalarının birden fazla olduğunu gösteren âyete getince, 


biz bu hususu o âyetin tefsirinde rraiak, 12) izah ettik. Allah en iyi bilendir. [16] 
Göklerin ve Yerin Yaratılışının Allah'ın Varlığına Delaleti 


Bil ki bu âyetin burada getirilmesinin gayesi, yaratıcının varlığına bir delil 
olması içindir. Bu hususu şöyle izah ederiz. Göklerin ve yerin kütlesi, belirli bir 
ölçü içinde yaratılmıştır. Bu ise, onları bu ölçülere tahsis eden, bir Fâil- 
ıMuhtar'ın belirlemesi ile olmuştur. Bu cümlenin birincimukaddimesinin izahı şu 
şekillerde yapılabilir: 

a) Her felek, mevcut ölçülerinden daha fazla veya daha noksan olarak takdir 
edilebilmeleri muhtemel iken belli bir miktar ile sınırlandırılmıştır. 

b) Miktarı (ölçüleri) belli olan her felek, birçok parçadan meydana gelmiştir. Bu 
feleğin yapısına dahil olan her parça, o feleğin dışında kalmış olması mümkün 
olduğu gibi, feleğin bir parçası olmayan şeylerin de, bu feleğin bir parçası olmuş 
olması mümkün idi. Binaenaleyh herbir parçanın belli bir yerde yer alması 
(zorunlu olmayıp) mümkin olan birşeydir. 

c) Cisimlik tabiatının aynı olmasının delâleti ile hareket ve sükün hali her cisim 
için geçerlidir. Ayrı işlerin, levazımı da ayrıdır. Öyleyse bazı cisimlerin sükün 
veya hareket içinde olması mümkin olunca, aynı durumun hepsi için de olması 
gerekir. Binaenaleyh feleki (semavi) bir cisme hareketsizliği değil de, hareketi 
has kılmak, mümkin olan bir tahsisdir. 

d) Her hareketin, olduğundan daha hızlı veya daha yavaş olması mümkindir. 
Binaenaleyh belli bir hızı veya yavaşlığı, belli hareketlere tahsis etmek de 
mümkin olan bir tahsisdir. 

e) Her hareket, belli bir yöne doğrudur. Hareketlerin, başka bir yöne doğru 
olmaları da mümkin idi. Binaenaleyh bu belli yönü o harekete vermek, mümkin 
bir tahsisdir. 


f) Her feleğin, ya üstünde ya altında başka bir cisim (felek) bulunur. Bunun, bu 
sıranın aksine bulunması da mümkin idi. Böyle olabileceğinin delili şudur: 
Cisimler, madde oluş bakımından eşit olup, bazısı için söz konusu olan şeyler, 
hepsi için de imkan dahilinde olunca, bir cismin belli bir yere ve sıraya has 
kılınması da mümkinattan olur. 

g) Her feleğin hareketinin bir başlangıcı vardır. Çünkü başlangıcı olmayan bir 
hareketin var olması imkânsızdır. Çünkü hareketin aslı, bir durumdan başka bir 
duruma geçmedir. Bu geçiş, kendisinden önce başka bir geçişin bulunmasını 
gerektirir. Önce oluş ise, kendisinden önce bir başkasının bulunmasına manidir. 
Halbuki bu iki şeyi birleştirmek imkânsızdır. Binaenaleyh her hareketin mutlaka 
bir başlangıcı olduğu sabit olur. Halbuki o hareketin, belli vaktinde başlayıp da, 
daha önce veya daha sonra başlamamış olması da mümkin olan bir husustur. 

h) Cisimler, bütün mahiyetlerinde eşit olunca, onların bir kısmı feleki (semavi), 
bir kısmı da unsüri (yani yeryüzüne ait olan, ana elementlerden meydana gelen) 
diye tavsif edilirler. Onların bu şekilde tavsif edilip, başka şekilde tavsif 
edilmemiş olması da mümkin hususlardandır. 

i) Cisimlerin hareketleri, hür ve irade sahibi bir Fail-i Muhtar'ın fiilidir. Bu söz 
konusu olduğuna göre, bu hareketlerin bir başlangıcı vardır. Bu iki 
mukaddimeden birincisinin izahı şöyledir: Bu hareketlerde müessir olan, eğer 
mücib-i bizzat (zâtı gereği mücib) olan (bunu gerektiren) bir sebep olsaydı, o 
illetin mevcudiyyetinin devamından, neticelerinin de devamı gerekirdi. Böylece 
de o illetin (sebebin) devamından, bu harekette müessir olan cüzlerden herbirinin 
devamı gerekirdi. Bu imkânsız olduğuna göre, bu harekette müessir olanın, 
mücib-i bizzat (zatı gereği mücib olan) bir illet değil, Fâil-i Muhtar bir varlık 
olduğu sabit olur. Bu sabit olunca da, o Fâil-i Muhtarın, hareketlerden önce 
mevcut olması gerekir. Bu da, o hareketlerin bir başlangıcının bulunmasını 
gerektirir. 

k) Delil ile sabit olmuştur ki âlemin dışında sonsuz bir boşluk vardır. Bu delil 
şudur: Biz, zaruri (kesin) olarak biliyoruz ki, kendimizi bir an için, en üstteki 
feleğin en kenarında hissetsek, önümüzde ve arkamızda kalan yönleri 
ayırdederiz. Bunların birbirinden ayırdedilmesi, zaruri olarak bilinir. Bu böyle 
olunca da, âlemin dışında sonsuz bir boşluğun varlığı sabit olur. Binaenaleyh bu 
âlemin, şu anda mevcud olduğu yerde bulunup, diğer yerlerde bulunmamış 
olması da mümkin olan bir husustur. 

Binaenaleyh yapılan bu on izah sayesinde, göklerin ve yerlerin kütlelerinin, 
gerek sıfatları, gerek halleri itibarı ile farklı oldukları sabit olur. Böylece de 
aklen, bunların zıdlarının ve benzerlerinin bulunması da mümkinâttandır. Bu 


sebeple, onlara has kılınan bu hallerin ve sıfatların, ancak bir müreccih (tercih 
eden) ve bir mukaddir (takdir edip veren) sayesinde meydana gelmiş olması 
gerekir. Aksi takdirde, bir müreccih olmadan, mümkin olan birşeyin iki 
ihtimalinden (olması veya olmaması ihtimalinden) birinin diğerine baskın 
çıkması gerekirdi ki bu imkânsızdır. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: "Yaratma"nın, "takdir etmek" 
(ölçüp biçmek, planlamakken başka bir manası yoktur. Bu sebeple akıl, takdirin 
bu on bakımdan bulunduğuna delâlet edince, yaratmanın da bu on bakımından 
olması gerekir. İşte bu incelikten ötürü, Allah Teâlâ bu sureye, "Hamd, o gökleri 
ve yeri yaratan Allah'adır" diyerek başlamıştır. Allah en iyi bilendir. 

Bazı alimler, "bu âyette gökler ile yerin ve karanlıklar ile aydınlığın 
zikredilmesinin gayesi, bunlardaki faydalara dikkat çekmek içindir" demişlerdir. 
Bil ki göklerin cüzlerinden bir cüzünün faydası bile ciltlerce kitaplara 
sığmayacak derecede fazladır. Çünkü gökler, bu âlemin mevâlidine (bitki, maden 
ve canlılarına) nisbetle, baba; yeryüzü ise yine bunlara nisbetle ana gibidir. 
Binaenaleyh fail durumunda olan sebep, semavi; kabil (mef'ül) olan sebep ise 
arzi (yeryüzüne ait)dir. İşte bu iki sebep ile, mevâlid-i selâsenin (yani bitki, 
maden ve canlılar gibi, üç çeşit doğan varlığın) işi tamamlanır. Bunu, derin derin 
izah etmenin imkanı yoktur. 

"Karanlıktan ve aydınlığı var eden..." buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 


(17) 
Fiilinin Manaları 


lafzı, "yaratıp, var etti" manasına geldiği zaman bir mef'ul alır, aynen bu âyette 
olduğu gibi.. (haline getirdi, yaptı...) manasına geldiğinde işe, iki mefül alır. 
Nitekim, "Onlar Rahman'm "Onlar, Rahman'm kullan olan melekleri, dişiler 
yaptılar (saydılar)" (Zuhruf, 19» âyetinde olduğu gibi... (yarattı) ve (Yaptı, 
kıldı..) fiilleri arasındaki fark şudur: fiilinde, "takdir etme" (ölçülü olarak yapma) 
manası, birşeyden başka birşey çıkarıp yaratma ve birşeyi başka bir şey haline 
çevirme ve dönüştürme" gibi "tazmin" ve "tasyir" (oluşturma, dönüştürme) 
manası vardır. Meselâ, "Ondan, onun eşini yarattı" (A'rai, 189) "sizi çiftler yaptı" 
(FatıMi) ve "O, tanrıları bir tek tanrı mı kılmış?" (sd, 5) âyetlerinde olduğu gibi. 
Cenâb-ı Hakk'ın burada WU*- fiilini kullanması çok güzel ve yerindedir. Çünkü 
karanlık ve aydınlık, birbirini takib eden iki şey olunca, bunlardan herbiri 


diğerinden meydana getirilmiş olur. (13) 


Karanlıklar İle Aydınlığın İzahı 

Âyetteki, "Karanlıkları ve aydınlığı" ifadesi ile ilgili şu iki görüş vardır: 

a) Bunlardan murad,maddi göz ile görülüp idrak edilen bu iki şeydir. Bunun 
böyle olduğu hususunu, bu lâfızların, bu manalarda hakiki olarak kullanılışları 
da destelemektedir. Yine bu iki şey, gökler ve yer ile birlikte zikredildiğine göre, 
bunlardan ancak maddi (hissi) olan bu iki husus (karanlık ve aydınlık) anlaşılır. 
Vahidi, İbn Abbas (r.a)'ın: "Cenâb-ı Allah, "karanlıkları ve aydınlığı var eden" 
buyurmuş ve "karanlıklar" lafzı ile şirkin, nifakın ve küfrün karanlığını, 
"aydınlık" (nür) ile de İslâm'ın, imânın, nübüvvetin ve yakinin nurunu 
kastetmiştir" dediğini nakletmiştir. Hasan el-Basri'nin de: "Allah bu âyetle küfür 
ve imanı kastetmiştir" dediği nakledilmiştir ki, bu iki söz arasında bir fark 
yoktur. Hasan el-Basri'nin sözü, İbn Abbas'ınkinin bir özeti gibidir. 

b) Birisi, "Asıl olan, kelimeleri hakiki (lügavi) manasına hamletmektir. 
"Zulumât" (karanlıklar) ve nür (aydınlık) kelimeleri, "gökler ve yer" ifadesi ile 
birlikte zikredildiğine göre, bunlardan ancak yukarıda söylediğimiz mana 
anlaşıldığı için, kelimeleri birinci görüşe hamletmek daha evladır" diyebilir. 
Vahidi Kelimeleri her iki manaya birlikte hamletmek daha evlâdır" demiştir. 
Ama ben derim ki: "Bu zor. Çünkü bu, lâfzı mecazi manaya hamletmektir. 
Halbuki bir lâfzı aynı bakımdan hem hakiki, hem mecazi manaya aynı anda 


hamletmek mümkün değildir." 113) 
Karanlıkların Önce Zikredilmesinin İzahı 


Cenâb-ı Hak,"karanlıklan","aydınlık"tan önce zikretmiştir ki bunun sebebi 
şudur: Karanlık (zulmet), nuru (aydınlığı) kabul etme özelliğinde olan cisimde, 
nurun bulunmamasından ibaret olup, nurun zıddı bir varlığın mevcudiyetinden 
ibarettir. Bunun delili şudur: Bir insan kandile (ışığa) yakın otursa, bir başka 
insan da o ışığın uzağına otursa, uzakta kalan, hem yakın oturanı, hem de ışığın 
bulunduğu havayı aydınlık ve açık olarak görür. Ama ışığın yanında oturan, 
uzakta olanı göremediği gibi, onun bulunduğu yeri de karanlık olarak görür. 
Binaenaleyh eğer karanlık mevcut olan bir varlık olsaydı, o karanlık her iki 
şahsa göre de aynı olmalıydı. Bu böyle olmadığına göre, biz karanlığın, aslında 
mevcut bir varlık olmadığını anlarız. 

Bu sabit olunca deriz ki: Sonradan var olan şeylerin (muhdes varlıkların) yok 
oluşları, var oluşlarından öncedir. Binaenaleyh karanlık gerek takdir, gerekse 
gerçekleşme bakımından nurdan öncedir. Binaenaleyh önce zikredilmesi gerekir. 


Bir hadis-i kutside, "Allah mahlükah bir karanlık içinde yaratmış, sonra da 
onların üzerine nurundan serpmiştir" şeklinde nakledilen husus da bu görüşü 


desteklemektedir. 120] 
Karanlıkların Çoğul, Nurun Tekil Olmasının İzahı 


Birisi çıkıp şöyle diyebilir. "Cenâb-ı Allah, (niçin) "karanlıklar" 
kelimesini çoğul, "aydınlık" sözünü de müfred olarak kullanmıştır?" Biz deriz 
ki: Âyette geçen "karanlıklar" (zulumât) lâfzını küfür manasına; "nür" (aydınlık) 
lâfzını da imân manasına hamledenlere göre, âyetin manası açıktır. Çünkü hak 
tek, bâtıl birçoktur. Ama bu kelimeleri maddi karanlık ve aydınlık manasına 
hamledenlere göre, şu cevap verilir: Nür, kuvvetli ve tam olan o (aydınlık) 
durumundan ibarettir. Sonra bu durum, yavaş yavaş azalabilir. Bunun birçok 
mertebesi ve kademesi vardır. İşte bu sebepten ötürü "karanlıklar" cemi olarak 
kullanılmıştır. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Bir de kâfirler kalkıp Rab'lerine başka şeyleri denk tutarlar" 
buyurmuştur. Bil ki "adi" masdarı, "denk ve eşit tutma" manasındadır. Nitekim 
birisi, bir şeyi bir şeye eşit saydığında ve denkleştirdiğinde denilir. O halde 
âyetteki fiili, "onlar, Allah'a başa şeyleri denk sayarak müşrik oluyorlardı" 
manasındadır. 

Buna göre eğer, cümlesi neye atfedilmiştir denilirse, biz deriz ki: Bunun, 
"Allah, yarattığı her şeye mukabil, hamde ve senaya çünkü O, onlart, sadece 
nimet olsun diye yaratmıştır. Sonra da kâfirler, Rablerine du şeyleri ortak 
koşmuşlar, böylece de O'nun nimetine karşı nankörlük yapmışlardır" manasında 
olmak üzere, ifadesine atfedilmesi muhtemel olduğu gibi, "Allah, kendisinden 
başkasının muktedir olamıyacağı bu büyük şeyleri yarattı; sonra da o kâfirler, 
asla hiçbir şeye kadir olamayan cansız varlıkları O'na denk tutup eşit sayarak 
müşrik oldular" manasında olmak üzere, cümlesine matuf olması da 
muhtemeldir. 

Buna göre şayet, "O halde (sonra) manası nedir? Bu niçin getirilmiştir?" 
denilirse, biz deriz ki: Bu kelimenin burada getirilmesinin manası, Allah 
Teâlâ'nın kudretinin delilleri apaçık ortaya çıktıktan sonra, o kâfirlerin Cenâb-ı 
Hakk'a şirk koşmalarının akla sığmayan ve akıl almaz bir şey olarak 


görüldüğünü ifâde etmek içindir. Allah en iyi bilendir. LH 


"O, sizi çamurdan yaratan, sonra ölüm (ecel) zamanım takdir edendir. Bir de 
Onun katında malum bir ecel vardır. Sonra da hâlâ şüphe edersiniz ha!" (En'âm, 


2). 
Bil ki bu ifadeden muradın, Allah Teâlâ'nın varlığını isbat eden delillerden bir 
diğer delil olması muhtemel olduğu gibi, bunun âhiretin, haşrin sahîh olduğuna 


dair bir delil olması da muhtemeldir. 1221 
İnsanın Çamurdan Yaratılması 


Birincisinin izahı şöyledir: Cenâb-ı Hak, gökleri ve yeri yaratması; bunun 
ardından da karanlıkların ve nurun birbirini izlemesiyle, hakim olan bir 
yaratıcının varlığına istidlal edince, buna, insanı yaratması ile de aynı gaye ve 
matlübun isbatına istidialde bulunmayı ekleyerek, "O, sizi çamurdan 
yaratandır..." buyurmuştur. 

Meşhur olan görüş şudur: Bundan murad şudur: Allah Teâlâ, insanları, çamurdan 
yaratılmış olan Adem'den meydana getirmiştir. İşte bundan dolayı da Cenâb-ı 
Hak, "O, sizi çamurdan yaratandır" buyurmuştur. 

Bana göre bu hususta bir başka izah da şudur: İnsan, meniden ve hayız kanından 
yaratılmıştır. Bu ikisi de, kandan neşet etmektedirler. Kan ise, gıdalardan 
meydana gelmiştir. Gıdalar ise, ya hayvani olur ya da nebati.., Eğer hayvani ise, 
bu canlının meydana gelmesindeki durum, insanın meydana gelmesindeki durum 
gibi olur. Geriye bunun, bitkisel olması hali kalmıştır. Binaenaleyh, insanın da 
bitkisel gıdalardan yaratılmış olması keyfiyeti sabit olmuş olur. Şüphesiz ki bu 
nebati gıdalar çamurdan (topraktan) meydana gelmişlerdir. Böylece her insanın, 
topraktan meydana gelmiş olduğu sabit olur. Bana göre bu izah, doğruya daha 
yakındır. 

Sen bunu iyice anladığında biz deriz ki: Nutfe, işte bahsetmiş olduğumuz bu 
yolla, topraktan meydana gelmiştir. Sonra da bu nutfeden, kalb, beyin ve ciğer 
gibi şekil, suret, renk ve sıfat bakımından farklı olan muhtelif uzuvlar ile; kemik, 
kıkırdak, (uzuvları birbirine bağlayan) sinirler ile dizbağlan vb. şeyler gibi çeşitli 
basit bazı uzuvlar meydana gelmiştir. Birbirine benzer maddede, farklı farklı 
sıfatların meydana gelmesi, ancak hakim, bir mukaddirin ve rahim bir 
müdebbirin takdir etmesiyle mümkündür ki, işte elde edilmek istenen netice de 
budur. 

İkinci vecihin izahı şöyledir: Bu sözün getirilmesinden maksad, âhiret meselesini 
ortaya koymaktır. Buna göre biz deriz ki: İnsanın bedenini yaratmanın, ancak 
hakim olan bir fail ve rahim bir mukaddir ile meydana geldiği sabit olunca, 
Cenâb-ı Hak, bu uzuvların yaratılışını da kendi hikmeti ve kudretiyle, bu farklı 
ve çeşitli sıfatlarda tertip etmiştir, düzenlemiştir. Bu kudret ve hikmet, canlıların 


ölümünden sonra da devam etmektedir. Böylece Allah, hem o hayvanları, hem 
de onlardaki hayatı "iade" etmeye kadir olur. İşte bu da, âhiretin varlığıyla ilgili 
görüşün sahih olduğunun delilidir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra ölüm zamanını takdir edendir" ifadesine gelince bu 


hususta birkaç bahis vardır: 23) 
Kaza ve Ecel Kelimelerinin Manası 


Birinci bahis: (kaza) lafzıyla, bazan hükmetmek ve emretmek manası kastedilir. 
Nitekim Allah, "Rabb'in, "kendinden başkasına kulluk etmeyin... diye hükmetti" 
(isra. 23) buyurmuştur. Yine bu kelime, haber vermek, bildirmek manasına gelir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "B/z kitapta İsrailoğullanna şu haberi verdik..." <I«ra, 4) 
buyurmuştur. 

Yine bu kelime, tamamlandığı zaman, "bir fiilin sıfatı ve hali" manasına gelir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Bu suretle onları yedi gök olmak üzere iki günde vücüda 
getirdi. (Fussilet. 12) buyurmuştur. Arapların, "Falanca, falancanın ihtiyacını 
giderdi" şeklindeki sözleri de bu kabildendir. Arapça'da ecel kelimesi, 
belirlenmiş vakitten ibarettir... İnsanın eceli: İnsanın ömrünün bitmesi için 
belirlenmiş vakit anlamına gelir. Borcun eceli ise, onun ertelenmiş olduğu 
zamanın sona erdiği an demektir. 

Bu kelime (ecel), aslı itibariyle tehir manasındadır. Nitekim bir şey geciktiğinde, 
"O Şey gecikti - gecikiyor - gecikmek o gecikendir" denilir. kelimesi kelimesinin 
zıddıdır. Sen bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın, 
ifadesinin manası: "Allah Teâlâ, herkesin ölümü için belli bir vakit belirlemiştir" 
şeklindedir. Cenâb-ı Allah'ın bu belirlemesi ve takdiri, meşiet-i ilâhiyyenin, o 
ölümü o vakitte meydana getirmeyi dilemesinden ibarettir. Bu âyetin bir benzeri 
de, "Sonra siz bunun arkasından hiç şüphesiz ki ölüler (olacaksınız)" (Mü'minun. 


15) âyetidir. 241 
Ayette Bildirilen İki Ecelin İzahı 


Allah Teâlâ'nın "Bir de Onun katında malum bir ece! vardır" buyruğuna gelince, 
bil ki, bu âyetin açık manası, her insan için iki ecelin bulunduğuna delâlet 
etmektedir. Müfessirler, bu iki ifadenin (iki ecelin) tefsiri hususunda birkaç görüş 
beyân ederek ihtilaf etmişlerdir: 

1) Ebu Müslim şöyle demiştir: "Âyetetki, "Sonra ölüm (ecel) zamanını takdir 
edendir" ifadesinden murad, geçmiş gitmiş insanların ecelidir; "Bir de O'nun 


kâtında malum bir ecel vardır" ifadesinden murad ise, hayatta olanların 
ecelleridir ki O, bu eceli tahsis etmiştir. 

2) Ecelin, Allah katında müsemmâ (belirlenmiş malum) olmasının manası şudur: 
Çünkü geçmiş varlıklar öldükleri zaman, artık ecelleri malum olmuş olur. Ama 
hayatta olanlar ise, henüz ölmedikleri için ecelleri malum olmamış olur. İşte 
bundan dolayı Cenâb-ı Allah, "Bir de O'nun katında malum bir ecel vardır" 
buyurmuştur. 

3) Birinci ecel, ölüm vaktidir. Allah katında malüm olan ecel ise, Kıyametin 
kopacağı vakittir. Çünkü âhiretteki hayatların müddetinin bir nihayeti ve sonu 
yoktur. Binaenaleyh bu ecelin ve müddetin durumunun keyfiyetini Allah'tan 
başka hiç kimse bilemez. 

4) Birinci ecel, yaratılış ile ölüm arasındaki zamandır. İkinci ecel ise, ölüm ile 
dirilme arasındaki zamandır ki buna "Berzah Âlemi" denilir. 

5) Birinci ecel uykudur. İkinci ecel ise ölümdür. 

6) Birinci ecel, herkesin kendi ömründen geçirdiği müddettir. İkinci ecel ise, 
herkesin geriye kalan ömrüdür. 

7) İslâm hükemâsının görüşüne göre her insanın iki eceli vardır: Birincisi, tabii 
olan eceller; ikincisi de tabii (normal) olmayıp, kaza ve belâlar ile gelen eceller.. 
Tabii olan eceller şunlardır: Eğer insanın yaratılışı, bünyevi özelliği, harici 
tesirlerden korunabitmiş olsaydı, ömrü falanca vakte kadar uzayabilirdi.. Kazalar 
ve belalarla gelen ecellere gelince, bunlar boğulma, yanma, zehirli haşeratın 
sokması ve insanı âciz bırakan benzeri belâlar gibi, herhangi harici bir sebepten 
ötürü meydana gelen ölümlerdir. Buna göre âyetteki, "Onun katında tayin 
edilmiş bir ecel..." ifadesi, "O'nun katında malum, veya Levh-i Mahfuz'da 
zikredilen bir ecel" manasındadır. Bu ifadedeki, "katında" kelimesinin manası, 
bir kimsenin bir mesele hakkında şöyle demesine benzemektedir: "Bence, 
mesele şöyle şöyledir." 

Şayet, "Nekire olan mübtedâ, haberi bir zarf olduğu zaman, haberden sonra 
gelmesi gerekirdi. Binâenaleyh ifadesinde mübtedâ niçin başta yer almıştır?" 
denilir ise biz deriz ki: "Çünkü mübtedâ olan kelime sıfat ile tahsis edilmiş ve 
marifeliğe yaklaşmıştır. Bu, aynen "Muhakkak ki mümin bir köle, bir müşrikten 
daha hayırlıdır" (Bakara, 221) âyetinde olduğu gibidir." 

Allah Teâlâ'nın "Sonra da halâ şüphe edersiniz ha!" ifâdesi hakkında deriz ki: ve 
kelimeleri, şekk ve şüphe mânasına gelmekledir. 

Bil ki biz: "Bu sözün zikredilmesinden maksat, yaratıcının varlığına delil 
getirmektir" dersek, bu ifadenin manası: "Böylesi ezici bir hüccet ortaya 
çıktıktan sonra siz, tevhidin doğruluğu hususunda şüphe ediyorsunuz ha..." 


şeklinde olur. Eğer bundan maksad, âhiret inancının doğruluğunu ortaya koymak 


olur ise, mâna yine böyle olur. Allah en iyi bilendir. 1291 
Allah'ın İlminin Kapsamı 


"O, göklerde de, yerde de Allah'dır, Sizin İçinizi de dışınızı da bilir. Ne 
kazanacağınızı da bilir" (En'âm, 3). 

Bit ki biz eğer, "Önceki âyetten maksad, kadir ve irâde sahibi bir yaratıcının 
varlığına bir delil getirmektir" dersek o zaman "Bu âyetten maksad da, Allah 
Teâlâ'nın herşeyi bildiğini açıklamaktır" deriz. Çünkü önceki iki âyet, Allah'ın 
kudretinin kemâline delâlet etmekte, bu âyet ise ilm-i ilâhinin kemâline delâlet 
etmektedir. Bu takdirde, ulühiyyetin bulunmasında muteber olan diğer sıfatlarla 
birlikte ilim de tamamlanır. 

Eğer biz, "önceki âyetten maksad, âhiret hayatının doğruluğu ve gerçek olduğu 
hakkında bir delil getirmektir" dersek, "Bu âyetten maksad da, bu açıklamayı 
tamamlamaktır" deriz. 

Bu böyledir. Çünkü âhireti inkâr edenler, şu iki sebepten ötürü inkâr etmişlerdir: 
a) Onlar, insanın bedeninin meydana gelmesinde müessir olan şeyin, tabiatların 
imtizacı (birbiriyle birleşmesi) olduğuna inanmakta, bu hususta, kadir ve irâde 
sahibi bir Allah'ın müessir oluşunu inkâr etmektedirler. 

b) Onlar âhireti kabul ederler, fakat Allah'ın cüz'iyyatı (teferruatı, detayları) 
bilemiyeceğini, binâenaleyh itaat edenden isyankâr (kâfir) olanı 
ayırdedemeyeceğini ve aynı o şekilde (mesela) Zeyd'in bedeninin 
parçalarını, Amr'm bedeninin unsurlarından ayıramayacağını söylerler. Hak 
Teâlâ önceki iki âyet ile, kendisinin zorunlu (mecburen yapan) bir sebep değil, 
kudret ve irâde sahibi bir varlık olduğunu anlatmış, bu âyet ile de bütün 
malümatı (herşeyi) bildiğini ortaya koymuştur. İşte o zaman, âhiretin, haşrin ve 
neşrin (yeniden diriltip, toplamanın) gerçek oluşunun inkârı konusundaki bütün 
görüşlerin dayanağı olan hertürlü şüphe kaybolur. İşte âyet-i kerimenin nazmı 
(önceki âyetlerle münasebeti ve ilgisi) hususundaki izah bundan ibarettir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [26] 
Allah’a Mekân İsnad Edenlerin Reddi 
Allah Teâlâ'nın bir mekanda olduğunu söyleyenler, bu âyetteki, "O, göklerde 


Allah'dır" ifâdesine tutunmuşlardır. 
Bu ifâde, ilahın gökte yerleşmiş olduğunu göstermektedir. Bu görüşü savunanlar 


şöyle demişlerdir: "Bu, Cenâb-ı 

Hakk'tn, "GÖktekinin sizi yere batınvermesinden emin mi oldunuz?" <Moik, 1a> 
âyeti ile de güç kazanmaktadır. "O halde, Hak Teâlâ'nın bu âyetteki, "O göklerde 
de, yerde de Allah'dır" beyânından ötürü, yerde de yerleşmiş olması gerekir" 
denilmesi bizi bağlamaz. Böyle bir görüş, Hak Teâlâ'nın aynt anda iki ayrı yerde 
bulunmasını gerektirir ki bu imkânsızdır. Sonra diyoruz ki, 'Biz, Allah'ın 
yeryüzünde bulunan bir varlık olmadığı hususunda icmâ ettik ve iki zahirden 
birisi ile amel etmemekten dolayı, deüJ olmaksmn diğer zahiri mâna de ame) 
etmemek gerekmez. Binâenaleyh Hak Teâlâ'nın, "O, göklerde Allah dır" 
ifâdesinin zahirinin, bu zahiri mânası üzere kalması gerekir. Bir de kıraat 
imamları içinde, bu âyette, "O, göklerde Allah'dır" ifâdesinin sonunda vakf 
yapıp sonra da yeni bir cümleye başlayarak Yeryüzünde de sizin sırrınızı 
(içfnizi) ...bilir" diye okuyanlar vardır. Buna göre âyetin mânası şöyle olur: "Hak 
Teâlâ, sizin yeryüzünde bulunan bütün sırlarınızı bilir." Böylece Cenâb-ı 
Hakk'ın, "yeryüzündeki" sözü "sırrınızı" sözüne müteallak (bağlı) olur." İşte 
onların görüşlerinin tamamı budur. 

Bil ki biz ilk önce, bu ifâdeyi zahiri mânasına hamletmenin imkânsız olmadığı 
hususunda delil getiririz. Bu imkânsızlık birkaç yöndendir; 

1) Hak Teâlâ bu sürede, "De ki: "Göklerde ve yerde olan her şey kimin?" De ki: 
"Allah'ındır" " (En-âm, 12) buyurmuştur ki bu âyet-i kerime, göklerde ve yerde 
bulunan herşeyin Allah'ın mülkü olduğunu beyân etmektedir. Eğer Allah'ın 
kendisi de, göklerde olan şeylerden birisi olmuş olsaydı, kendi kendisinin mülkü 
olması gerekirdi ki bu imkânsızdır. Bu âyetin bir benzeri de, "Göklerde, yerde ve 
bu ikisinin arasında ne varsa O'nundur" (Tâhâ,6) âyetidir. Eğer onlar, "Cenâb-ı 
Allah'ın "Deki: "Göklerde ve yerde olan herşey kimin?" (Enâm, 12) ifâdesi, 
göklerde olan herşeyin Allah'ın olmasını gerektirir. Ama âyetteki "herşey" 
kelimesi, akıl sahibi olmayan varlıklar için kullanılır. Binâenaleyh bunun içine, 
Allah'ın zâtı dâhil değil" derlerse, deriz ki: "Biz bunu kabul etmiyoruz. Çünkü 
"Göğe ve onu bina edener yere ve onu yayıp döşeyene, nefse ve onu 
düzenleyene yemin olsun ki..." (şems, 5-7) ve "Siz, benim ibâdet ettiğime ibâdet 
etmezsiniz" (Kadran, 3> âyetleri, bu iddianın aksine delildirler. Hiç şüphe yok ki 
bu âyetlerdeki kelimesi, Hak Teâlâ'yı göstermektedir. 

2) Âyetteki, "O, göklerde AUah'dır" ifâdesi ya "O, bütün göklerde mevcuttur", 
yada, "O, tek bir gökte mevcuttur" mânasmdadır. İkinci ihtimal, âyetin zahiri 
(açık) mânasını terketmektir. Birincisi ise şu iki şekilde düşünülür: Hak Teâlâ'ntn 
göklerden birinde bulunan kısmının, diğer göklerde bulunanın ya aynısı ya da 
gayrisi olması gerekir. Birincisi, mekan (yer) tutan tek bir varlığın iki ayrı yerde 


bulunmasını gerektirir ki, bu aklın da açıkça göstereceği gibi, bâtıldır. İkinci 
ihtimal ise Hak Teâlâ'nın cüzlerden ve kısımlardan mürekkeb olmasını gerektirir 
ki bu da imkânsızdır. 

3) Şayet Cenâb-ı Hak göklerde mevcut olsaydı, O sınırlı ve sonlu olurdu. 
Halbuki, böyle olan her şeyin, artmayı ve eksilmeyi kabul etmesi mümkün olur. 
Böyle olan her şeyin de, muayyen bir miktarda tahsis edifmiş olması, bir tahsis 
edenin tahsis etmesinden, bir takdir edenin takdir etmesinden dolayı olmuştur. 
Böyle olan her şey 

ise, "muhdes-sonradan olma"dır. 

4) Şayet Allah göklerde bulunmuş olsaydı, bu durumda O, bu göklerin üstünde, 
başka bir âlemi yaratmaya ya kadir olurdu veya olamazdı. İkinci ihtimal, O'nun 
aciz olmasını iktizâ eder. Birincisi de, şayet Allah Teâlâ bunu yaratmış olsaydı, o 
zaman kendisi bu âlemin altında olmuş olurdu. Halbuki, Allah'ın göklerde 
olduğunu ileri sürenler, O'nun bu âlemin altında olmasını kabul etmezler. 

5) Allah, 'Nerede olursanız olun. O, sizinle beraberdir" (Hadid.4); "Biz ona şah 
damarından daha yakınız" (Kâf, 16), "O, gökte de, yerde de Allah olandır" 
(Zuhruf. 84) ve "Nereye yönelirseniz, Allah'ın yüzü oradadır" (Bakara, 115) 
buyurmuştur. Bütün bu âyetler, Cenâb-ı Hakk'ın bir mekânı ve bir cihetinin 
bulunduğuna hükmetmeyi iptal eder. İşte bu delillerle, bu ifâdeyi zahirine 
hamletmenin mümkün olmadığı sabit olmuş olur. 

Binâenaleyh bu ifâdeyi tevil etmek gerekir. Bu tevil ise birkaç yönden 
yapılabilir. 

a) Hak Teâlâ'ntn, "O, göklerde de, yerde de Allah'dır" ifâdesi, "Allah, gökleri ve 
yeri idare etmektedir" mânasındadır. Bu, tıpkı birisi bir şeyi yönetip, onun 
durumunu islâh edip yoluna koyduğunda, "Falanca, falan iştedir" denilir. Bunun 
bir benzen de Cenâb-ı Hakk'ın, "O, gökte de, yerde de Allah olandır" (Zuhruf. 
84) âyetidir. 

b) Hak Teâlâ'nın "O, Allah 'dır" ifâdesi tam bir cümledir. Yüce Allah, sonra 
yeniden söze başlayarak, buyurmuştur ki bu, "O Allah, göklerdeki meleklerin 
sırlarını ve yerdeki insanlarla cinlerin sırlarını ve sır olmayan şeylerini bilen bir 
ilahdır" mânasındadır. 

c) Bu âyette, takdiri söyle olan bir takdim ve tehir vardır: "O, göklerde ve yerde 
sizin sırrınızı da, açığınızı da bilen Allah'dır." Bu mânayı şu sözümüz de 
desteklemektedir: Âyetteki ifadesi "O, faziletli ve âlim olandır" cümlesi gibidir. 
Burada kelimesi, hasr (sadece) mânasını ifâde için getirilmiştir. Bu incelik, 
"Allah" lafzını, müştak (türemiş) bir isim olarak kabul ettiğimiz zaman söz 
konusudur. Ama "Allah" kelimesini, belli bir varlığı gösteren ism-i işaret olarak, 


bir varlığın alem (özel) ismi saydığımızda, zamirinin, bu kelimenin önüne 
gelmesi doğru olmaz. Fakat, "Allah" lafzını müştak kabul ettiğimiz zaman, 
ifadesi, "O, göklerde ve yerde kendisine ibadet edilendir" mânasında olur. Bu 


durumda, soru zail olur. Allah en iyi bilendir. EZ 
İkinci Mesele 


Âyette geçen "sır*dan murad, kalplerde bulunan, birşeyi yapmaya ve 
yapmamaya götüren sebepler, niyetler ve düşüncelerdir. "Cehr" (açık, sır 
olmayan) sözü ile de, insanın uzuvlarının yaptığı şeyler kastedilmiştir. Allah 
Teâlâ, âyette sim "cehr"den önce zikretmiştir. Çünkü işlerin yapılmasında 
müessir olan, sebepler ve bu iki gücün toplamıdır. O halde sırlardan sayılan 
sebep, "cehr" diye adlandırılan zahiri amellerde müessir olan şeydir. Sebebi 
bilmenin, bunun neticesini bilmeye sebep olduğu sabit olmuştur. Sebep ise 
neticeden öncedir. O halde aslında önce olanın, lafız bakımından da önce 


zikredilmesi gerekir. [28] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Ne kazanacağınızı da bük" buyruğu ile ilgili bir soru vardır. O da 
şudur: Fiiller ya kalbe ait olur, ki bunlar âyette "sır" diye ifâde edilmiştir, yahud 
da uzuvlara âit olur ki bunlar da "cehr" diye ifâde edilmiştir. Demek ki fiiller ya 
sırridir, ya da cehridir. O halde buradaki, "(O Allah) ne kazanacağınızı da biitr" 
ifâdesi, birşeyin, yine kendine atfedilmesi mânasına gelir. Bu ise yanlıştır? 

Buna şöyle cevap verilir: Allah Teâlâ'nın, "ne kazanacağınızı" ifâdesini, insanın 
yaptığı işlere karşılık haketmiş (kesbetmiş) olduğu mükâfaat veya ceza mânasına 
hamletmek gerekir. Bu ifâde netice olarak insanın müktesebi mânasına 
hamledilmiş-tir. Nitekim "Bu, onun müktesebidir (kazancıdır)" mânasında, "Bu 
mal, falancanın kesbidir" denilir. Ayetteki bu ifâdeyi kesbin bizzat kendisi 
mânasına anlamak caiz değildir. Aksi halde, sizin de sorunuzda belirttiğiniz gibi 


bu, birşeyi yine kendisi üzerine atfetmek olur. 29) 
Dördüncü Mesele 


Âyet, insanın, kendi fiilinin müktesibi (kazananı, mesulü) olduğuna delâlet 
etmektedir. Halbuki kesb (kazanç) bir 


menfaati elde etmeye veya bir zararı gidermeye götüren bir fiildir. İşte bundan 
dolayı Hak Teâlâ, bir menfaati elde etmekten veya bir zararı defetmekten 
münezzeh olduğu için, Allah'ın fiilleri hakkında, "Bunlar, Allah'ın kesbidir" 


denilemez. Allah en iyi bilendir. BO] 


"Onlara, Rablerintn âyetlerinden bir âyet gelmeye dursun, mutlaka ondan 
yüzçevfrtrler" (En'âm, 4). 

Bil ki Allah Teâlâ önce tevhidden, ikinci olarak âhiretten, üçüncü olarak da bu 
iki esası iyice ortaya koyan hususlardan bahsedince, daha sonra nübüvveti 
anlatan hususlardan bahsetmiş ve buna, o kâfirlerin kendilerine gelen delilleri 
düşünmekten yüz çevirip, onlara iltifat etmediklerini beyân ederek başlamıştır. 
İşte bu âyet, taklidin bâtıl ve yanlış; deliller üzerinde düşünmenin ise vacip 
olduğunu göstermektedir. Şayet b^u böyle olmasaydı, Allah Teâlâ, âyetlerden ve 
delillerden yüz çevirenleri tenkid edip ki namazdı. 

Vahidi (r.h) şöyle der: Bu âyetteki ifadesinde bulunan menfi cümlede gelen ve 
cinsin istiğrakı (yani kendisinden sonraki ismin ifâde ettiği cinsin hepsini içine 
almak) içindir. Bu, tıpkı "Bana hiç kimse gelmedi" sözün gibidir. İkincisi, yani 
"Rablerinfn âyetlerinden" ifâdesindeki ise, min-i teb'izıyyedir. Buna göre mâna, 
"Onlara, üzerinde düşünülmesi ve tefekkür edilmesi gereken bir delil ortaya 
çıktığı zaman, onlar mutlaka ondan yüzçevirirler" 


şeklindedir. B1 


"İşte onlar, hakkı, kendilerine gelince yalanlamışlardır. Fakat yakında onlara ne 
ile alay etmekte olduklarının haberleri gelecektir" (En'âm, 5). 

Bil ki Allah Teâlâ, o kâfirlerin hallerinin şu üç mertebe üzere olduğunu 
belirtmiştir: 

Birinci mertebe, onların deliller karşısında, düşünmekten ve apaçık burhanlardan 
yüzçevirici olmalarıdır. 

İkinci mertebe, onların o beyyine ve delilleri yalan saymalarıdır. Bu, bir 
öncekinden daha ileri derecede bir mertebedir. Çünkü birşeyden yüzçeviren, 
bazan o şeyi yalanlamaz, aksine ona sataşmaz ve aldırmaz. Binaenaleyh o, delili 
tekzib edince, bu o delilden yüz çevirmeden daha ileri birşey olur. 

Üçüncü mertebe, o kâfirlerin, gelen beyyine ve deliller ile istihza ve alay 
etmeleridir. Çünkü birşeyi tekzib eden kimsenin bu tekzibi (yalanlaması), bazan 
istihza noktasına kadar varmaz. Binaenaleyh kâfirin tekzibi bu noktaya varınca, 
inkârda da zirveye ulaşmış olur. Binaenaleyh Allah Teâlâ o kâfirlerin işte bu sıra 
ite, bu üç mertebeyi geçtiklerini beyan etmiştir. 


Alimler âyette geçen "hak" kelimesinden maksadın ne olduğu hususunda ihtilaf 
etmişlerdir: "Bunun, mu'cizeler manasında olduğu" söylenmiştir. İbn Mes'üd, 
Peygamberimiz (s.a.s) Mekke'de iken ay (mu'cize olarak) ikiye ayrıldı ve iki tane 
oldu. Bir parçası gitti, bir parçası kaldı" demiştir. "Hak" kelimesinin, "Kur'ân" 
veya, "Hz. Muhammed (s.a.s)" veya "Hz. Muhammed'in şeriatı ve getirdiği 
hükümler" veyahut da, "Cenâb-ı Hakk'ın, bazan kendisi ile teşvik ettiği bazan da 
sakındırdığı vaad ve valdleri" manasına olduğu söylenmiştir ki evla olan, sayılan 
bütün bu şeylerin, "hak" kelimesinin manasına dahil olmasıdır. 

Âyetteki, "Fakat yakında onlara ne ile alay etmekte olduklarının haberleri 
gelecektir" ifadesinden murad, bir va'id (tehdid-i ilahi) ve onları yaptıkları bu 
istihzadan men etmedir. Binaenaleyh âyetteki, "haberler" kelimesinden murad, 
haberlerin kendisi değil, Allah'ın haber verdiği azab-ı ilâhidir. Bunun bir benzeri 
de, "Mutlaka Onun mühim haberini, bir müddet sonra bileceksiniz" 
tsad,ssıâyetidir. Hakim olan Allah, bir fehdidde bulunduğu zaman çoğu kez, 
"korktuğun başına geldiğinde bu işin haberini bilip tanıyacaksın, o zaman 
anlayacaksın!" der. Çünkü "va'id" mânasına olan haberden maksad, inecek azâb 
ve cezayı bilmek olup, bizzat cezanın kendisi değildir. O azab geldiğinde, verilen 
haber gerçekleşmiş olur ve insanın bu husustaki şüphesi yok olmuş olur. Bu 
azabdan muradın, dünyevi bir azab olması muhtemel olduğu gibi -ki bu Bedir'de 


kâfirlerin başına gelen hezimettir- uhrevi bir azab olması da muhtemeldir. [32] 
Daha Kuvvetli Olan Eski Münkirlerin Akıbetleri 


"Biz, kendilerinden evvel nice nesli helak ettik, görmediler mi? Biz, onlara 
yeryüzünde size vermediğimiz imkânları verdik, gökten üstlerine bol bol yağmur 
gönderdik, altlarından akan ırmaklar yaptık. Günahları yüzünden yine onları 
helak edip, arkalarından başka nesiller çıkardık" (En'âm. 6). 

Bil ki Allah Teâlâ kâfirleri bu yüz çevirme, yalanlama ve istihzadan, tehdid ve 
va'id ile men edince, peşisıra bu hususta va'z-u nasihat olacak şeyleri söylemiş 
ve onlara Nuh, Ad, Semüd, Lüt, Şuayb. Firavun kavimleri gibi, geçmiş diğer 
nesillerin durumunu anlatarak öğüt vermiştir. 

Buna göre eğer, "Karn nedir?" denilir ise, deriz ki: Vahidi şöyle demiştir: Kam, 
bir zamanda bir araya gelen birlikte yaşamış otan insanlar demektir. O halde, 
içinde bir topluluğun biraraya geldiği ve ölüm ile birbirinden ayrıldığı bir 
zamana "karn" (nesil, asır) denir. Çünkü o nesilden sonra gelenler, yine belli bir 
zamanda birlikte yaşamış diğer bir topluluktur, binaenaleyh diğer bir karn 
(nesil)dir. Bunun delili Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Nesillerin en hayırlısı, benim 


(İçinde bulunduğum) nesildir" hadis-i şerifidir. Bu kelime, "(akran olan, yakın 
yaşta olan) kelimesinden türemiştir. İnsanların ömürleri çoğu zaman altmış, 
yetmiş veya seksen sene olduğu için, âlimlerin bir kısmı, "karn"tn altmış, bir 
kısmt yetmiş, bir kısmı da "seksen" senelik bir zaman dilimi olduğunu 
söylemişlerdir. Doğruya en yakın olan, "karn"ın, artılıp eksiltilemeyen belli bir 
zaman dilimi olarak takdir edilmemesidir. Aksine bundan murad, her asırdaki 
insanlardır. O asrın insanlarının çoğu yok olup gittiğinde "O karn (nesil) sona 
erdi" denilir. 

Bil ki Allah Teâlâ geçmiş nesilleri şu üç sıfat ile tavsif etmiştir. 

Birinci sıfat: "Biz onlara yeryüzünde size vermediğimiz imkânları verdik" 
âyetinin ifade ettiği sıfattır. Keşşaf sahibi: "Bir insan bir diğerine, kendisine ait 
bir yerde ona bir imkân verdiğinde denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz onu 
yeryüzünde, büyük bir kudret sahibi kıldık" (k«m,86) ve "Biz, onları 
yerleştirmedik mi?" (Kasas,57) âyetleri de bu manadadır. Fakat tabirinin 
manası, "Onu, o yerde sabit kıldım" şeklindedir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Âhdolsun ki 
size bile vermediğimiz İmkânlardan, onlara nice kudret verdik" (Ahkâf,26)âyeti 
de bu manadadır. Bu iki mana birbirine yakın oduğu için, Allah Teâlâ, bunları 
ifadesinde birlikte kullanmıştır. Buna göre mana, "biz, Ad, Semüd ve benzeri 
kavimlere nasib ettiğimiz iri cüsseli olma ve zenginlik imkânlarını ve dünyevi 
sebeplerle güç kuvvet elde etme hususlarını Mekkelilere vermedik" şeklinde 
olur" demiştir. 

İkinci sıfat, Cenâb-ı Hakk'ın, "Gökten üstlerine bol bol yağmur gönderdik" 
ifadesinin belirttiği husustur. Cenâb-ı Hak bu ifadeyle yağmuru murad etmiştir. 
O halde, bu âyette geçen lâfzının manası yağmur; ifadesinin manası ise, "çokça 
yağan" demektir. Bu ifadenin aslı, Arapların, sağan kimse, sağdığından çok 
miktarda süt elde ettiklerinde söylemiş oldukları, "sütü çok, bol" ifadesinden 
alınmıştır. O halde buna göre, âyette geçen lafzı, "buluf'un sıfatı olmaya elverişli 
olduğu gibi, yağmurun sıfatı olmaya da elverişlidir. Nitekim, bulutun yağmuru 
ınkıtaya uğramayıp ardarda yağdığında denilir. "Mifal" kalıbı, kendisiyle 
mübalağa kastedilen sıfat hakkında kullanılır. 
Mukâtıl, lafzına, "kesilmeksizin, ardarda..." 
müzekker ve müennesi müsavidir. 

Üçüncü sıfat, altlarından akan ırmaklar yaptık..." âyetinin ifade ettiği husustur ki 
bununla, bağ ve bahçelerin, bostanların çokluğu murad edilmiştir. 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu vasıfları burada zikretmesinin maksadı şudur: 
"Geçmiş kavimler, dünya menfaatlerini, Mekkelilerden daha çok bulmuş, elde 
etmişlerdir." Daha sonra Allah, onların bu dünyada, bu sayılan şeyler, 


manasını vermiştir. Bu kelimenin 


nüfuslarının çokluğu, mali kudretlerinin fazlalığı ve iri cüsseli olmaları 
sebebiyle, bu kadar izzet sahibi olduklarını, sonra da, küfretmeleri sebebiyle 
sizin (mekkeliler'in) duymuş olduğunuz şeylerin, onların başına geldiğini beyan 
buyurmuştur. İşte böyle oluş, gaflet ve cehalet uykusundan uyanmayı icab ettirir. 
Burada geriye birkaç soru kalmaktadır: 

Birinci soru: Bu âyette, onların sadece helak oldukları zikredilmektedir. Ancak 
ne var ki bu helak oluş, sadece onlara mahsus değildir. Aksine, peygamberler ve 
bütün mü'minler de helak olmuşlardır. O halde, bu helak olma işi, kâfirler ile 
kâfir olmayanlar arasında müşterek bir husus iken, bu sözü, küfürden rnen etme 
sadedinde getirmek nasıl güzel ve yerinde olabilir? 

Cevap: Bu âyetten, mücerret ölüm ve helakle sakındırma manası kastedilmem 
iştir. Aksine bu ifadeden maksat, onların, dinlerini dünya mukabilinde satıp, onu 
elden çıkarmaları, böylece de dinden mahrum olmaları sebebiyle çok şiddetli bir 
azâb içinde kalmalarıdır. İşte bu mana, kâfirlerle mü'minler arasında müşterek 
bir husus değildir. 

İkinci soru: Mekkeliler, Hz. Muhammed (s.a.s)'in haber verdiği hususlarda, 
sıdkını kabul etmeyip, geçmiş ümmetlerin başlarına gelen hadiseleri de 
müşahede etmedikleri halde, daha nasıl Cenâb-ı Hak, "....görmediler mi?" 
demiştir? 

Cevap: Geçmiş ümmetlerin kıssaları, insanlar arasında yaygın ve meşhur idi. 
Binaenaleyh, "onlar bu kıssaları duymamışlardır" denilmesi uzak bir ihtimaldir. 
O hadiseleri sadece duymuş olmak, ibret almak için yeterli bir husustur. 

Üçüncü soru: Onların helak olmalarından sonra başka bir neslin yaratılacağının 
zikredilmesindeki hikmet nedir? 

Cevap: Bu hikmet, Allah Teâlâ hakkında, onları helak etmesinin ve beldelerini 
onlardan boşaltmasının büyük bir hadise olmadığına dikkat çekmektir. Çünkü 
Allah onların yerine, kendileriyle onların beldelerini imar edeceği bir başka 
topluluk yaratmaya kadirdir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Bunun sonundan 


korkmayacak..." (Şam*. 15) âyeti gibidir. [33] 
Nübüvvet Karşısında İnsanların Tutumları 


"Eğer sana kâğıt halinde (yazılı) bir kitap göndermiş olsaydık da kendileri de 
elleriyle onu tutmuş bulunsalardı, o küfredenler hemen: "Bu, apaçık bir büyüden 
başka bir şey değildir" derlerdi" (En'âm. 7). 

Bil ki, peygamberlerin davetini kabul etmeyip, bu davet karşısında direten 
kimseler muhtelif zümreler halindedirler. Mesela bunlardan birinci grup, bu 


dünyaya dalacak ve onu elde etmeyi çok büyük bir fırsat bilecek kadar dünya 
sevgisini, onun şehvet ve lezzetlerini talep etmede çok aşırı giden kimselerdir. 
İşte böylece bu durum, onların peygamberlerin davetini kabul etmelerine mani 
olmuştur. İşte bunlar, Allah Teâlâ'nın önceki âyette bahsetmiş olduğu 
kimselerdir. Böylece Cenâb-ı Hak orada, dünya lezzetlerinin gidici, küfür 
azabının ise kalıcı olduğunu; son bulan adi lezzetlerden ötürü, devamlı bir ikâb 
ve cezayı sırtlanmanın akıl kân olmadığını beyan buyurmuştur. 

İkine! grup ise, peygamberlerin mu'cizelerini, mucizeler babından saymayıp, 
sihir nev'ine hamleden kimselerdir. İşte bunlar da, Allah'ın bu âyette, 


kendilerinden bahsetmiş olduğu kimselerdir. Burada birkaç-mesele vardır: B4 
Kitabın Gökten Cisim Halinde İnmesi 


Cenâb-ı Hak bu âyette şu hususu beyân etmiştir: "Ey Muhammed şayet o 
kâürlerfkitabmrsana gökten bir defada indiğini görüp müşahede etmiş olsalardı 
bile, onlar ona iman etmeyip aksine bu durumu bir sihir ve harikulade bir hal 
sayarlardı. Bu âyette (bir kâğıt) kelimesine yer verilmiş olmasının gayesi de 
"Şayet kitap, tek bir sayfa içinde toptan indirilmiş olsaydı, onlar da onu görüp, 
elleriyle tutup ve bizzat ayan beyân olarak onu müşahede etselerdi bile, onlar bu 
hususu yine ta'n edip, "bu, bir sihirdir!" derlerdi..." şeklinde bir mana ortaya 
koymaktır. 

Buna göre şayet, "Gökten kitabın zuhur etmesi ve indirilmesi bir mu'cize midir, 
yoksa değil midir? Eğer mu'cizeler kabilinden olmazsa, bunun nübüvvete delâlet 
etmesini onların inkâr etmeleri bir "münker, dinen yasaklanmış bir şey olmaz..." 
Bunun, mu'cizeler babından olduğunun söylenmesi de caiz değildir. Çünkü 
melek de, onu gökten indirebilir.. Nebi ve resullerin sıdkina iman etmezden 
önce, meleklerin ismet ve masumiyetleri bilinemez. Peygamberlere iman 
etmeden önce, şüphesiz biz, bu kitabın cinler ve şeytanlar veyahut da 
masumiyetleri sabit olmayan bazı melekler tarafından gökten indirilmiş olmasını 
caiz görebiliriz.. Bu, bizim tarafımızdan caiz görülünce, gökten kitabın inmesi, o 
peygamberin nübüvvetinin doğruluğuna bir delil olmaktan çıkar..." denilirse, biz 
deriz ki: 

Burada kastedilen, sizin zikretmiş olduğunuz şey değildir. Aksine bundan 
kastedilen, onların bunu gördüğünde, bu hususta şüphe edenler olarak 
kalakalmaları ve "Çözlerimiz (bir sarhoş gözü gibi) döndürülmüştür" ıh». 15) 
demiş olmalarıdır. Binaenaleyh onlar kitabı elleriyle tuttuklarında, görme 
idrakleri tutma idrakleriyle kuvvet kazanmış olur. Böylece de bu husus, zuhur ve 


kuvvet itibariyle daha ileri bir noktaya varmış olur. Daha sonra onlar, görüp 
tuttukları o şey hakkında, şüpheler içinde kalmışlar ve onun mevcut olup 
olmadığını araştırmışlardır. Bu da onların, cehalette safsata noktasına 
vardıklarına delâlet etmektedir ki, işte bu âyetten maksat, sizin zikrettiğiniz 


değil, budur. Allan en iyi bilendir. B5] 
İkinci Mesele 


Kâdi şöyle demektedir: "Bu âyet, Allah Teâlâ'nın kulundan lütfü men etmesinin 
caiz olmadığına delâlet etmektedir. Bilindi ki, şayet Allah o lütfunu vermiş 
olsaydı, işte o durumda kişi iman ederdi... Çünkü Cenâb-ı Hak, şayet o kitabı (bu 
şekilde) indirmiş olsaydı, onlar bu sözü söyleyecekleri için, bu kitabı bu şekilde 
indirmediğini beyan buyurmuştur. Bunu haber vermek ise, ancak onların onu 
kabul edip, ona iman etmeleri halinde, onu mutlaka indireceğinin bilinmesi 
halinde caiz olur. Böylece bununla, lütfün vâcib olduğu sabit olur..." 

Bir kimse şöyle diyebilir: Kadi'nin, "Allah, şayet bu kitabı (bu şekilde) 
indirseydi onlar bu sözü söylerlerdi..." şeklindeki sözü, Allah Teâlâ'nın onlara o 
Kur'fin'ı, onların bu sözü söylememeleri halinde indireceğine delâlet etmez; 
aksine bu delâlet, hitab deliline göre olur ki, bu da Kadi'ye göre bir delil değildir. 
Keza, Allah Teâlâ'nın, yaptığı her şeyi yapması O'na vacib değildir. Bu âyet, 
şayet bir şeye delâlet ediyorsa, bu o şeyin vukuunun vacib olduğuna değil, onun 
vukuuna delalet etmiştir. Allah en iyi bilendir. [36] 


Müşriklerin Peygamber Yerine Melek İstemeleri 


"Ona bir melek gönderilmeli değil miydi?" dediler. Eğer biz, bir melek 
gönderseydik, elbet iş bitirilmiş olur, sonra kendilerine göz bile açtınlmazdı... 
Eğer onu bir melek yapsaydık, onu da herhalde bir adam suretinde gösterir ve 
herhalde onlan, düşmekte oldukları şüpheye düşürürdük" (En'âm, 8-9). 

Bil ki bu, nübüvveti inkâr edenlerin üçüncü çeşit şüpheleridir. Çünkü onlar şöyle 
demektedirler: Şayet Cenâb-ı Hak mahlükata bir peygamber gönderecekse, bu 
peygamberin meleklerden biri olması gerekir. Çünkü onlar, melekler 
zümresinden olurlarsa, ilimleri daha çok, güçleri daha fazla, heybetleri daha 
büyük, diğer insanlardan ayrılıp seçilmeleri daha mükemmel ve nübüvvet ve 
risâletleri hususundaki şekk ve şüpheler de daha az olur.. Hakim olan bir zât, bir 
işi gerçekleştirmek istediğinde neticeyi elde etmeye daha fazla götüren şekli 
uygular. Binaenaleyh, meleklerin nübüvveti hususunda vaki olan şüpheler daha 


az olunca, Allah Teâlâ da insanlara bir peygamber göndermek isteyince, bu 
resulün melelerden olması gerekir. İşte âyetteki "Ona bir melek gönderilmeli 
değil miydi?" ifadesinden kastedilen budur. 

Bil ki, Cenâb-ı Hak bu şüpheye şu iki bakımdan cevap vermiştir: 

Birincisi, O'nun "Eğer biz bir melek gönderseydik, elbet iş bitirilmiş olurdu..." 
ifadesidir, fiilinin manası, tamamlamak ve ilzam etmek demektir. Biz, fiilinin ne 
manalara geldiğini Bakara süresinde anlatmıştık.. Sonra burada birkaç husus 
daha vardır: 

a) Beşere, (peygamber olarak) melek göndermek, apaçık ve ezici bir mu'cizedir. 
Meleğin o kâfirlere (peygamber olarak) indirilmesi halinde, Cenâb-ı Hakk'ın da: 
"Eğer hakikaten biz onlara melekleri İndtrseydik, ölüler kendileriyle konuşsaydı, 
her şeyi de onlara karşı kefiller olmak üzere bir araya getirip toplasaydık, onlar, 
Allah dilemedikçe yine iman edecek değillerdi..." (Enam, m)jâyetinde de 
buyurduğu gibi, onlar çoğu kez iman etmezler. Onlar iman etmeyince de, 
köklerinin kazınması suretinde tecelli eden bir azab ile helak edilmeleri vacibtir. 
Çünkü Allah'ın kânunu, apaçık ve ezici bir mu'cize zuhur ettiğinde, eğer onlar 
(buna rağmen) iman etmezlerse, onlara köklerinin kazınması azabı gelmesi 
şeklinde cereyan eder. İşte bunlar o azaba müstehak olmasınlar diye Allah onlara 
melek olan bir peygamber göndermemiştir... 

b) Onlar meleği görüp müşahede ettiklerinde, gördükleri şeyin dehşetinden 
onların canları çıkar, helak olurlar... Bunu şu şekilde açabiliriz: İnsanoğlu meleği 
gördüğünde, onu ya asli suretinde veyahut da beşer suretinde görecektir.. Eğer 
birinci durumda görürse, insanoğlu diri kalamaz... Baksana, Allah'ın Resulü 
(s.a.s), Hz. Cebrail'i asli suretinde görünce, kendinden geçmiş, baygınlık 
geçirmiştir. Eğer ikinci şekilde görürse, bu durumda görülen şey, beşer suretinde 
bir şahıs olmuş olur. Bu ise, aslında o ister melek olsun isterse beşer olsun, 
durumu değiştirmez.. Baksana bütün peygamberler, melekleri, mesela İbrahim 
(a.s)'in ve Lüt (a.s)'un müsafirleriyle, duvardan mescide tırmanan (melekler) 
(Sad,21) ve Hz. Meryem'e kusursuz bir beşer şeklinde görünen Cebrail gibi, 
daima bir beşer suretinde görmüşlerdir.. 

c) Peygamber olarak melek göndermek, inanmaya mecbur eden (ilcâi) ve irâde 
ve ihtiyarı ortadan kaldıran apaçık ve ezici bir mu'cizedir. Bu ise, teklifin 
sıhhatini zedeler. 

d) Peygamber olarak melek göndermek, her ne kadar zikredilen şüpheyi ortadan 
kaldırsa bile, ancak ne var ki bir başka yönden de şüpheleri kuvvetlendirir. Bu 
böyledir, zira o meleğin elinde zuhur edecek olan her mu'cize hakkında onlar, 
"Bu, senin kendi ihtiyarın ve kudretinle yaptığın bir iştir. Eğer, senin elinde olan 


kudret, kuvvet ve ilim bizim e.imizde olsaydı, senin yaptığının aynısını biz de 
yapardık..." derlerdi. Böylece biz, peygamber olarak melek göndermenin, her ne 
kadar daha önce zikredilmiş gerekçeler bakımından şüpheleri giderici olsa bile, 
bunun bu bakımlardan da var olan şüpheleri güçlendirici olduğunu anlamış 
olduk. 

HakTeâlâ, "Sonra kendilerine göz bile açttnlmazdı" buyurmuştur. Bu ifadede yer 
alan (sonra) kelimesinin faydası, mühlet verilmemenin, emrin yerine getirilip 
bitirilmesinden daha şiddetli olduğuna dikkat çekmektir. Çünkü, şiddetin ansızın 
ortaya çıkması, şiddetin bizzat kendisinden daha şiddetlidir. 

İkincisi, HakTeâlâ'nın, "Eğer onu bfrmelek yapsaydık, her halde yine bir adam 
suretinde gösterirdik..." buyruğudur. Yani "onu beşer suretinde getirirdik" 
demektir. Bunun hikmetleriyse şunlardır: 

a) Aynı cinsten olan varlıklar birbirlerine daha fazla temayül ederler. 

b) Beşer, meleği göremez. 

c) Meleklerin tâatleri çok güçlüdür. Dolayısıyla melekler, beşerin tâatini hakir ve 
az görürler. Çoğu kez o melekler, o insanları, günaha yönelmelerinde mazur 
görmezler. 

d) Nübüvvet Allah'ın bir lütfudur. Binaenaleyh, Allah bu lütfunu, ister melek 
İster beşer olsun, dilediği kuluna tahsis eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "ve herhalde on/an, düşmekte oldukları şüpheye yine 
düşürürdük" buyurmuştur. 

Vahidi şöyle demektedir: "Bir kimse bir şeyi başkalarına karışık gösterip onu 
müşkil, içinden çıkılmaz hale getirdiğinde denilir. Bu ifadenin aslı, elbise 
örtünme manasına dayanır. Kişinin kendisini örtmesini, setretmesini ifade ettiği 
için, "elbise giydi" denilmesi de böyledir. Buna göre mana söyle olur: Biz meleği 
bir beşer suretinde yolladığımızda, onlar bu meleğin bir beşer olduğunu 
zannedecekler ve onların, "Biz, bu şahsın peygamberliğini kabul etmeyiz,." 
şeklindeki sual ve itirazları tekrar avdet edecektir. Netlce-i kelâm şudur: Allah 
Teâlâ, şayet bunu yapmtş olsaydı, O'nun bu fiili şüpheye düşürme hususunda o 
kimselerin fiillerine benzemiş olacaktı. Böyle bir durum, bir "telbis" (şüpheye 
düşürme, meseleyi karıştırma) olur; zira insanlar bunu, aslında öyle olmadığı 
halde, bir beşer sanacaklardır. Onların fiilleri de bir telbistir. Çünkü onlar da 
kendi kavimlerine, "Bu, sizin gibi bir beşerdir; beşer ise, Allah katından bir elçi 


olamaz!.." diyorlardı. B7 


Peygamberlerle Alay Edenlerin Akıbetleri 


"Andolsun, senden önceki peygamberlerle de istihza edildi de eğlenmekte 
olduklar] şey, içlerinden o alay edenleri çepeçevre kuşativerdi..."(En'âm. 10). 

Bil ki, Allah'ın Resulünün, meleklerden bir melek olması gerektiğini söyleyen 
topluluğun bir kısmı, bu sözü istihza etmek için söylüyorlardı. Ve bu da, 
duyduğunda, işittiğinde Allah'ın Resulünün kalbini sıkıştırıyordu. İşte bu sebeple 
Cenâb-ı Hak bunu, O'nun kalbinin sıkıntısını hafifletmeye bir vesile olsun diye 
zikretmiştir. Çünkü, kalbi rahatlatan şeylerden birisi de, sıkıntı ve kederin 
sebebindeki müşterekliktir. Buna göre, Hz. Peygamber'e sanki şöyle denilmek 
istenmiştir: "Onların sana karşı gösterdikleri kötü muamele, diğer ümmetlerin 
kendi peygamberlerine karşı izhâr ettikten hal ve hareketlerinde de mevcuttu. Bu 
konuda sadece sen eziyyet görüyor değilsin; tek değilsin..." Cenâb-ı Hakk'ın, 
"İçlerinden o alay edenleri çepeçevre kuşatıverdi..." âyetine gelince, bunun bir 
benzeri de, Hak Tealâ'nın, "Halbuki kötü düzen, ehlinden (onu hazırlayandan) 
başkasını imha etmez" (Fatır. 43) âyetidir. Bu âyetin başında bulunan fiilinin ne 
manaya geldiği hususunda dilcilerin pekçok açıklaması vardır ki, bu 
açıklamaların hepsi de mâna bakımından birbirine yakındırlar. Meselâ en-Nadr, 
"onlara vâcib oldu" manasını verirken; Leys, kelimesi, yapmış olduğu bir 
kötülük, tuzak sebebiyle, jnsanin başına gelen; bu sebeple ona inen musibet... 
demektir, Nitekim, "Allah tuzaklarını başlarına çevirdi ve, tuzakları başlarına 
geçti, çevrildi..." denilir" demiştir. Ferrâ da, tabirinin manasının, "onlara tekrar 
geldi, döndü" şeklinde olduğunu söylemiştir. deyiminin "bu, onların başına geldi, 
çöktü" anlamına geldiği de söylenmiştir. Zeccâc, fiilinin (kuşattı, ihata etti) 
manasına geldiğini söylemiştir. Ki Ezheri de, Zeccâc'ın, fiilini manasına 
yorumladığını belirtmiştir. Bu kelime yuvarlak şeyin başına sarılan kelimesinden 
iştikak etmiştir. Âyetle ilgili diğer bir husus da şudur: Hak Tealâ'nın, sözünün 
başındaki lâfzının ne ifade ettiği hususunda iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bununla, hem Kur'ân-ı Kerim hem de Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
getirmiş olduğu şeriat kastedilmiştir. Bu takdire göre âyette bir muzâf 
hazfedilmiş olup, bunun takdiri, "Onları eğlenmekte oldukları şeyin cezası 
çepeçevre kuşattı" şeklindedir. 

İkinci görüş: Bununla onların, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kendilerini inmesiyle 
tehdit ettiği azâbla istihza, alay etmeleri kastolunmustur. Bu takdire göre, burada 


herhangi bir takdirde bulunmaya gerek kalmaz. [38] 


"De ki: "Yerde gezip dolaşın, sonra da bakm ki, yalanlayanların sonu nice 
olmuştur?" (En'âm, 11). 
Cenâb-ı Hak bir önceki âyetle, Resulüne sabrı tavsiye ettiği gibi, aynı şekilde de 


kavmini bu âyetle sakındırarak, peygamberine şöyle demiştir: O ümmetine 
söyle: O dünyadan, onun lezzetlerinden elde ettikleri ve dünyanın leziz ve haz 
veren şeylerinden kendilerine ulaşan şeylerle aldanıp durmasınlar. Tam aksine, 
eski zamanlarda peygamberlerini yalanlayan kimselerin başlarına gelen azâb 
hakkında peygamberin haber verdiklerinin doğru olduğunu bilip anlamanız için, 
yeryüzünde dolaşın.. Çünkü siz, yeryüzünde hareket edip belde belde 
dolaştığında, onların izlerini ve kalıntılarını mutlaka müşahede edip 
göreceksiniz.. Böylece de mukayese etmeniz mükemmelleşecek, ibret alma 
duygunuz kuvvetlenecektir. 

Buna göre şayet, "Hak Teâlâ'nın ifadesiyle ifadesi arasında ne fark vardır?" 
denilirse, biz deriz ki: 

Cenâb-ı Hakk'ın ifadesi, O'nun, bunu yeryüzünde yürümenin sebebi kıldığına 
delâlet etmektedir. Binaenaleyh, sanki "ibret almak için yeryüzünde gezin 
dolaşın.. Gafil kimselerin gezip dolaşması gibi dolaşmayın..." denilmek 
istenmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "Verde gezip dolaşın, sonra da bakm kt..." buyruğunun manası, 
"yeryüzünde ticaret etmek, bunun dışında kalan faydaları elde etmenin mubah; 
helak olanların eserlerine bakmanın vacib olduğunu" ifade eder. Daha sonra 
Cenâb-ı Hak, vâcib ile mubah olan arasındaki uzaklıktan dolayı bu farka y 


kelimesiyle dikkat çekmiştir. Allah en iyi bilendir. 52! 
Yaratıcının Varlığını İsbat 


"De ki: "Göklerde ve yerde olan her şey kimin?" De ki: "Allah'ındır." O, rahmeti 
kendi üstüne yazmıştır. Hepinizi hakkında hiçbir şüphe olmayan Kıyamet 
gününe toplayacaktır. Nefislerini ziyana uğratanlar (yok mu?) İşte iman 
etmeyecek olanlar onlardır" (En'am, 12). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [40] 
Birinci Mesele 


Bil ki, bu âyetin getirilmesinin maksadı, yaratıcıyı, âhireti ve nübüvveti isbat 
etmektir. Bunun izahı şöyledir: Gerek yüce, ulvî âlemin, gerekse süfli âlemin 
halleri, bütün cisimlerin, zıdlarıyla ve aksi sıfatlarla da muttasıf olmalarının caiz 
olduğu birtakım sıfatlarla vasfedilmiş olduklarına delâlet etmektedir. Durum 
böyle olunca, bu maddelerin kısımlarından her bir kısmının muayyen bir takım 
sıfatlarla tahsis edilmeleri, mutlaka o cisimlere bu muayyen sıfatları veren 


' 


hakîm, kadir ve hür irâde sahibi bir yaratıcının "varlığından olmuştur. Bu da, 
âlemin, içindeki bütün şeylerle birlikte Allah'ın mülkü olduğuna delâlet 
etmektedir. 

Bu sabit olunca, Hak Teâlâ'nın "i'âde" (tekrar yaratma), haşır ve neşre kadir 
olduğu da sabit olur. Çünkü Allah'ın insanı ilk terkibi (yaratması), ancak bütün 
mümkinâta kadir ve bütün malümatı âlim olduğu için meydana gelmiştir. Bu 
kudret ve ilmin yok olması imkânsızdır. Bundan dolayı ikinci kez yaratmanın da 
doğru olması gerekir. Yine sabit olur ki Allah Teâlâ, kendisine itaat olunan bir 
hükümdardır. Kendisine itaat olunan melik ise, kulları üzerinde emir ve nehiy 
yetkisi bulunan ve binaenaleyh bir mübelliği (bu emir ve nehiyleri ulaştıranı) 
olması gereken kimsedir. Bu da, Allah tarafından insanlara peygamberler 
gönderilebileceğini göstermektedir. Böylece bu âyet-i kerimenin bu üç esasın 
isbatı hususunda yeterli ve kâfi olduğu sabit olur. İşte Cenâb-ı Allah daha önce 
bu üç esasdan bahsetmiş olduğu için, bunların peşisıra, açıkladığımız şekilde bu 
esasların hepsini ortaya koymak için bu âyeti zikretmiştir. Allah en iyi bilendir. 


[1] 
İkinci Mesele 


Âyetteki "Deki: "Göklerde ve yerde olan herşey kimin?" cümlesi bir sorudur; 
"De ki: "Allah'ındır" ifâdesi de bir cevaptır. Binâenaleyh Allah, peygamberine 
önce soru sormasını emretmiş, sonra da bu şekilde cevap vermesini söylemiştir. 
Bu cevap, hiç bir münkirin inkâr edemeyeceği ve hiçbir müdafiin 
savunamayacağı (karşı çıkamayacağı) şekilde, son derece açık olduğu zaman, 
güzel ve yerinde olur. Biz bütün cisimlerin zâtlarında ve sıfatlarında, sonradan 
meydana gelmenin ve mümkin varlık olmanın eserlerinin apaçık ve aşikâr 
olduklarını beyân edince, bunların tamamen Allah'ın mülkü ve O'nun tasarruf ve 
kudretinin geçerli olduğu şeyler olduğunu itiraf etmek gerekir. İşte bundan ötürü 
Cenâb-ı Hak, peygamberine önce soru sormasını, sonra da bu şekilde ikrar 
etmenin, kesinlikle karşılık verilemeyecek bir şey olduğunu göstersin diye, bu 
şekilde cevap vermesini emretmiştir. Hem o müşrikler bütün âlemin Allah'ın 
mülkü ve milki olduğunu ve bu mânada herşeyin O'nun tasarrufu, hakimiyeti ve 
kudreti altında olduğunu kabul ediyorlardı. Nitekim Allah buhususu, "Eğer sen 
onlara, "Gökleri ve yeri kim yarattı?" diye sorsan, mutlaka, "Allah (yarattı)" 


derler" (zomer, 38) âyetinde belirtmiştir. [42] 


Allah'ın Rahmetinin Genişliği 


Sonra Cenâb-ı Hak, işte bu yolla, ulühiyyetinin kemâlini ve bütün mahlükat 
üzerinde kudret ve tasarrufunun geçerliliğini beyân edince, bunun peşinden 
mahlükata nasıl merhametli olup, onlara ihsanda bulunduğunu bildirerek, "O, 
rahmeti kendi üstüne yazmıştır" buyurur. Buna göre sanki, "O (Allah), kendi 
adına, in'âm etmeyi ve yaptığı in'âmlarını tekrar! amam ayı istememiş, aksine 
devamlı in'âm etmeyi ve gelecekte de in'âmını hep tekrar etmeyi istemiştir. 
Binâenaleyh O, kendisine bunu yazmış ve bunu bir lütuf, bir kerem olarak 
kendisine farz kılmıştır" demiştir. 

Alimler bu âyette geçen "rahmet" kelimesi ile ne kastedildiği hususunda ihtilaf 
etmişler, bazıları: "Bu rahmet, Allah Teâlâ'nın ömürleri boyunca onlara mühlet 
verip, onlar üzerinden "köklerini kazıma" azabını kaldırıp, onlara bu dünyada 
peşin-ceza vermemesidir" demişlerdir. Bundan muradın, "Allah, peygamberlerini 
tekzib etmeyi bırakıp tevbe eden, o peygamberlerini tasdik eden ve şeriatlarını 
kabul eden kimseler için, rahmeti kendisine yazıp farz kıldı" mânası olması da 
söylenmiştir. 

Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın rahmetinin geniş olduğu hususunda pek çok hadisler 
gelmiştir. Mesele Hz. Peygamber(s;as)'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: 'Allah 
Teâlâ, yaratma işini bitirince, "Rahmetim, gazabımı geçmiştir" diye yazdı. "[43] 
Eğer, "Rahmet, hayrı istemektir. Gazap ise, intikam almayı istemektir. Bu 
hadisin zahiri de, bu iki istekten (iradeden) birinin diğerinden önce olduğunu 
göstermektedir. Başka birşeyden önce olan şey muhdestir (sonradan olmadır). 
Binâenaleyh bu ifâde, Allah'ın irâdesinin muhdes (sonradan var) olmasını 
gerektirir" denilir ise, biz deriz ki: "Hadiste bahsedilen öne geçmeden murad, 
zaman bakımından değil, çokluk bakımından bir geçiştir." 

Selmân (r.a)ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ gökleri ve yeri 
yaratınca, yüz tane de rahmet yaratmıştır. Her bir rahmet gök ile yer arasını 
dolduracak kadardır. Allah'ın kendi katında doksandokuz rahmeti vardır. Allah, 
mahlûkatı arasında rahmetin bir cüz'ünü paylaştırmıştır ki bu rahmet sayesinde 
mahlûkat birbirine şefkat ve merhamet eder. Bunun en sonunda arta kalanını da 


sadece müttakîlere vermiştir." [44] 
Kıyamet ve Kıyametle Rahmetin Münasebeti 
Ailah Teâlâ'nın "Hepinizi Kıyamet gününe toplayacakta-" cümlesiyle ilgili 


birkaç konu vardır: 
Birincisi: Bu ifâdenin başındaki lâm, mukadder bir kasemin cevabının başında 


gelen lâm olup, takdiri: "Vallahi, hepinizi toplayacaktır" şeklindedir. 

İkincisi: Alimler bu cümlenin, yeni bir cümle mi, yoksa öncesine bağlı bir cümle 
mi olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir: 

1) Bazı âlimler bunun, yeni başlayan bir cümle olduğunu söylemişlerdir. Zira 
Allah Teâlâ, "De ki: "Göklerde ve yerde olan her şey kimindir?" De ki: 
"Allah'ındır" âyeti ile, kendisinin ulühiyyetinin mükemmel oluşunu beyân edip, 
sonra o insanlara azabı tehir etmek ve köklerini kazıma azabını vermemek 
suretiyle merhamet ettiğini beyan buyurmuş, daha sonra da onların hepsini 
Kıyamette biraraya toplayacağını bildirmiştir. Binâenaleyh âyetteki, "O, rahmeti 
kendi üstüne yazmıştır" buyruğu, Allah'ın onlar için azabı tehir ettiğini; 
"Hepinizi, Kıyamet gününe toplayacaktır" buyruğu da onlara âhirette mühlet 
vermeyip, onları yeniden yaratacağını ve yaptıkları herşeyin hesabını soracağını 
ifâde etmektedir. 

2) Bu cümle, makabli ile alakalı olup, takdiri: "Rabbiniz, kendisine rahmeti 
yazıp farz kıldı ve yine Rabbiniz, sizi Kıyamet gününe toplamayı kendisine 
yazıp farz kıldı" şeklindedir. Yine denildi ki: "Cenâb-ı Allah, "O, rahmeti kendi 
üstüne yazmıştır" buyurunca, sanki, "Bu rahmet nedir?" denilmiş de, buna 
cevaben, "O şudur: "Hepinizi Kıyamet gününde toplayacaktır" denilmiş. Çünkü 
Allah Teâlâ, insanları âhiretteki azabından korkutmasaydı herc-ü merç olurdu, 
nizam intizam kalmazdı ve şaşkınlıklar çoğalırdı. Binâenaleyh Kıyametin 
kopması ile ilgili olarak yapılan tehdid, dünyadaki rahmet sebeplerinin en 
büyüklerinden biri oldu. Bu sebeple Cenâb-ı Hakk'ın, " hepinizi. Kıyamet 
gününde toplayacaktır" cümlesi, "O, rahmeti kendi üstüne yazmıştır" ifâdesinin 
bir tefsiri gibi olmuş olur. 

Üçüncüsü: Âyetteki, "De ki: "Göklerde ve yerde olan herşey kimindir?" De ki: 
"Allah'ındır" sözü, gâib sigası ile gelmiş bir ifadedir. "(O), hepinizi Kıyamet 
gününde toplayacaktır" cümlesi ise, muhatap sigası bulunan bir sözdür. Bu iki 
cümlenin bu şekilde getirilmelerindeki gaye, tehdid-i ilâhiyi kuvvetlendirmek 
içindir. Sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Sizler, göklerde ve yerde olan 
herşeyin Allah'a âit ve O'nun mülkü olduğunu, hakim olan melik'in idare ettiği 
kimselerin işini ihmâl etmeyeceğini, hikmeti açısından, kendisine itaat edenle 
isyan edeni, hizmetine koşan ile yüzçevireni eşit tutmasının caiz olmayacağını 
anlayınca, keşke O'nun, Kıyameti ikâme edeceğini, bütün mahlükatı huzurunda 
toplayıp hepsini hesaba çekeceğini de anlasaydınız." 

Dördüncüsü: Âyetteki, "Kıyamet gününe" ifadesindeki harf-i cerri ile ilgili 
olarak şu görüşler söylenmiştir: 

a) Bu, zâid olup, âyetin takdiri "Hepinizi Kıyamet günü toplayacaktır" 


şeklindedir. 

b) lafzı (de, da) manasında olup, âyetin takdiri "Hepinizi, kıyamet gününde 
toplayacaktır" şeklindedir. 

c) Âyette bir hazif vardır ve takdiri "(O), hepinizi Kıyamet gününde, mahşere 
toplayacaktır" şeklindedir. Çünkü toplanmak zamana doğru değil, mekana doğru 
olur. 

d) Bunun manası, "O, sizi dünyada iken peşpeşe gelen nesiller olarak yaratmak 
suretiyle Kıyamet gününde toplar" şeklindedir. 

Allah Teâlâ'nın, "Nefislerin!ziyana uğratanlar (yok mu?) işte iman etmeyecek 
olanlar onlardır" ifadesi hakkında da şu konular vardır: 

1) Bu âyet ile ilgili olarak iki görüş vardır: 

a) Âyetteki lafzı "hepinizi toplayacaktır" ifadesindeki (sizi, hepinizi) zamirinden 
bedel olarak mahallen mansubtur. Buna göre mana, "O, o müşrikleri, yani 
nefislerini ziyana uğratanları toplayacaktır" şeklindedir. Bu, Ahfeş'in görüşüdür. 
b) Zeccâc'ın görüşüne göre, âyetteki "nefislerini ziyana uğratanlar..." ifadesi, 
mübteda olarak mahallen mertü, (onlar iman etmezler) ifadesi de onun haberidir. 
Zira "hepinizi... toplayacaktır" ifadesi, bütün insanları, yani nefislerini ziyana 
uğratanları da uğratmayanları da içine almaktadır. Hem sonra, buradaki (onlar) 
ifadesinin başındaki fâ, cümlede bir şart ile cevabın bulunduğunu 
göstermektedir. Bu tıpkı Arapların şu sözü gibidir: "Kim bana ikram ederse, ona 
bir dirhem var," Çünkü bu dirhem, ikramın yapılması ile vacib olur. Binâenaleyh 
ikram şart, dirhem de onun cezasıdır. 

İmdi eğer, "Âyetin zahiri, onların hüsranlarının (zarar ve ziyanlarının), iman 
etmeyişlerinin sebebi olduğunu göstermektedir. Halbuki durum tersinedir" 
denilir ise, biz deriz ki: "Bu, hüsran ve hızlan (insanın ilahi rahmetten mahrum 
bırakılması) ile ilgili ilâhi hükmün önceden takdir edilmiş olmasının onları bu 
imansızlığa götüren şeyin tâ kendisi olduğuna delâlet etmektedir. Ki bu, ehl-i 


sünnetin görüşüdür. [45] 


Gece ve Gündüzde Barınan Şeyleri Zikretmenin Mânâsı 


"Gece ve gündüz içinde barınan herşey Onundur. O, semi'dtr, alimdir. De ki: 
"Gökleri ve yeri vâr eden Allah'dan başkasını mı ben tanrı edinecekmtşim! 
Halbuki O yediriyor, kendisi yedirtlmiyor." De ki: "Bana gerçekten Müslüman 
olanların birincisi olmam emrediliyor." Sakın müşriklerden olma. De ki: "Eğer 
ben Fabbime isyan edersem, o büyük günün azabından korkarım" (En'âm, 13- 
15). 


Bu âyetlerle ilgili birkaç mesele vardır: [46] 
Birinci Mesele 


Bil ki, bunların önceki âyetlerle münasebeti hususunda söylenenlerin en güzeli 
Ebü Müslim (r.h)'in yaptığı şu izahtır: "Allah Teâlâ önceki âyette, göklerden ve 
yerden bahsetmiştir. Çünkü bu ikisinin dışında bir mekan yoktur. Bu âyette de 
gece ve gündüzden bahsetmiştir. Çünkü bu ikisinin dışında bir zaman yoktur. O 
halde zaman ve mekan muhdes (yaratılmış) varlıkların zarfıdırlar. Bundan dolayı 
Hak Teâlâ hem mekânın, hem mekânda bulunanların, hem zamanın, hem de 
zaman içinde bulunanların mâliki ve sahibi olduğunu bildirmiştir." Bu, son 
derece güzel ve yerinde bir izahtır. 

Ben derim ki: "Burada şu şekilde bir başka incelik daha vardır: Allah önce 
mekândan ve mekânda bulunanlardan bahsetmiş, bunun peşisıra da zaman ve 
zamanda olanları zikretmiştir. Zira sırf akli ilimlerde bahsedilen şu incelikten 
ötürü, mekân ve mekânda olanlar, akla ve fikre, zaman ve zamanla ilgili 
olanlardan daha yakındır: En kâmil mânada öğretim, gittikçe daha kapalı ve zor 
hususlara doğru ilerlemek üzere, en açık ve en kolaylardan başlayıp, daha zoruna 
doğru yapılan öğretimdir. İşte âyetin kendisinden Öncekilerle ilgisi hususunda 


bir açıklama da budur. [47] 
İkinci Mesele 


Âyetteki "Gecenin vegündüzün içinde barınan herşey O'nundur" buyruğu hasr 
ifade eder. Ve "Bütün bunlar, başkasının değil sadece O'nundur" demek olur. İşin 
doğrusu da budur. Çünkü mevcud olan herşey, ya "vacip li-zâtihi"dir, ya 
"mümkin li-zâtihi"dir. Li-zâtihi vacip olan, sadece o tek Allarıdır. O'nun dışında 
kalanların hepsi ise, "mümkin" varlıklardır. "Mümkin" olan da, ancak "vacib li- 


zâtihi" varlığın yaratması ile var olur. O'nun yaratması ile var olan herşey O'nun 
mülküdür. Binâenaleyh li-zâtihi vacip (Allah'ın) dışında kalan varlıkların, O'nun 
mülkü; O'nun da onların mâliki olduğu sabit olur. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, 


"Gece ve gündüz içinde barınan herşey O'nundur" buyurmuştur. [48] 
Ayette İktifa San’atının Örneği Vardır 


Âyetteki, (sakin olan) (bulunan) kelimesinin ne mânaya geldiği hususunda iki 
görüş vardır: 1) Bundan murad, hareket ettikten sonra sâkinleşen, 'duran şeydir. 
Buna göre, âyetteki bu kelimeden maksad, gece ve gündüzde karar kılan 
(bulunan), kara ve denizde bulunan bütün canlılardır. Buna göre âlimler âyette 
bir hazf in bulunduğunu ve bunun takdirinin "Gece ve gündüzde duran ve 
hareket eden herşey O'na aittir" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu tıpkı, 
"Sıcaktan sizi koruyacak elbiseler..." (Nam,eı>âyeti gibidir. Allah Teâlâ bu ifâde 
ile, hem sıcağı hem soğuğu kastetmiş, ama birinin zikri ile yetinmiştir. Çünkü 
diğeri, zikredilenin işareti ile bilinir. Bu âyette de böyledir. Bu âyette "hareket" 


lafzı hazfedil mistir. Çünkü "sükün" lafzı, ona delâlet etmektedir. [49] 
Âyet Allah'ın Mücib-i Bizzat Değil, İrade Sahibi Olduğunu Gösterir 


2) Bundan murad, hareketin zıddı olan sükun değil, bir yere girip yerleşmek, bir 
yerde iskân etmek mânası kastedilmiştir. Nitekim bir kimsenin yeri, orası olduğu 
zaman, 'İT & 'J£-* J^Â "Falanca, falan beldede oturuyor" denilir. Cenâb-ı 
Hakk'ın "Siz, nefislerine zulmedenlerin diyarında sakin oldunuz (yerleştiniz)" 
(ibrahim, 45) âyeti de bu mânadadır. Bu mânaya göre tefsir ettiğimiz âyetten 
kastedilen, "Gece ve gündüzde mevcut olan, yerleşmiş olan herşey Allah'ındır" 
mânası olur. Binâenaleyh âyetin mânası: "İster hareket ediyor olsun, ister 
hareketsiz olsun. zamanda ve vakitte bulunan herşey Allah'ındır" şeklinde otur. 
İşte bu, daha uygun 1 tefsirdir. Bunun sebebi şudur: Gece ve gündüz içinde 
bulunup, zamanda mevcut ı herşey hakkında, "Geçenler geçip gitti, istikbâl ise 
gelecektir" denilebilir. Bu 3 ise, bir değişme mânasını ihsas ettirir ki işte bu 
hudüs (sonradan olma)dır. Hudüs ezeli ve ebedi olmaya terstir. O halde, 
kendisine vaktin uğradığı ve zamana dâhil ı herşey muhdestir (sonradan 
olmadır). Her muhdesin mutlaka bir muhdisi (onu radan meydana getireni, 
yaratanı) vardır. O fiilin failinin, mutlaka o fiilden önce 'cut olması gerekir. 
Zamandan önce bulunanın, vakit ve zaman yok iken mevcut ası gerekir. 
Binâenaleyh o fail üzerine vakitler ve saatler geçemez, O'nun kında "oldu ve 


olacak" gibi ifâdeler kullanılamaz. 

Bil ki yüce Allah, daha önce kendisinin, mekân ve mekândakilerin, zaman ve 
iandakilerin hepsinin mâliki ve sahibi olduğunu beyân edince, kendisinin 
itapların nida ve dualarını duyan, darda kalmışların ihtiyaçlarını bilen bir semi 
ılim olduğunu bildirmiştir ki bunun gayesi, "Tanrı, mücib-i bizzâttır (herşey iradi 
ak değil, otomatik olarak) ondan sudur eder)" diyenlerin görüşünü reddir. 
Böylece lâb-ı Hak, kendisinin, her ne kadar sonradan var olan her şeyin mâliki 
ise de, an, gören ve en gizli şeyleri bile bilen bir Fâil-i Muhtar olduğuna dikkat 
çekmiştir. 

Allah Teâlâ bu mânayı iyice anlatınca, "De ki:uAllah'dan kasını mı ben veli 
(tanrı) edinecekmişim?" buyurmuştur. Bil ki Allah Teâlâ, lah'dan başkasını mı 
ben veli edinecekmişim?" denilmesi ile, ah'dan başkasını veli edinir miyim?" 
denilmesi arasında bir fark bulunduğunu Jermiştir. Çünkü istifhâm-ı inkâri 
(menfi manayı te'kid için gelen soru), veli edinme usunda değil, Allah'dan 
başkasını veli edinme hususundadır. Halbuki sen onların, a "ehemrrTolanı, daha 
az "ehemm" olana takdim ettiklerini biliyorsun. O halde, ıâb-ı Hakk'm 
"Allah'dan başkasını mı ben Tanrı edinecekmtşim!" buyruğu, ikinci eden daha 
evlâ olur. Bunun bir benzeri de, "Siz, ey câhiller, bana Aijtah'dan kasma mı 
tapmamı emrediyorsunuz?" (Zümer,64)âyetiyte, "Allah mı size izin verdi." 
(Yunus, 59) âyetleridir. 

Daha sonra Allah, 'Gökleri ve yeri yoktan var eden..." urmuştur. Bu ifade, 
"Allah" lafzının sıfatı olmak üzere, mecrür olarak ında bir zamirinin takdir 
edilmesiyle merfü olarak ve medh'den dolayı da ısüb olarak şeklinde 
okunmuştur. Zühri ise, bunu "gökleri tan var etti.." şeklinde okumuştur. 

İbn Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ben bu ifadenin manasını 
Iyamamıştım.. Derken bir kuyu hakkında davalaşan iki bedevi yanıma geldi., 
ardan birisi, "onu önce ben açtım, ben başladım" manasında olmak üzerededi" 
demiştir. 

İbnu'l-Enbâri, jluül kelimesinin aslının, bir şeye başlarken, o şeyi yarmak, 
çatlatmak manası olduğunu söylemiştir. Buna göre Cenâb-ı Hak, vasfıyla, 
kendisinin onların yaratıcısı olduğunu ve yolu, nesneleri birbirine birleştirirken, 
kendisinde yarma, parçalama ve telif etmelerin meydana gelmesi şeklinde olan 
bir terkib ile, onların mucidi ve var edeni olduğu mânasını kastetmiştir. 
Kelimenin aslı "yarmak" olunca, bu yarma işinin bir durumda ıslâh,başka bir 
durumda ise ifsad halinde olması caizdir. Buna göre Allah'ın ifadesi ıslah olup, 
başka bir şey değildir. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın, "Hiçbir çatlak görecek misin?" 
(Müik, 3) ve "Gök yanldığı zaman" (Infttar, 1) âyetlerindeki kelimeler, bir ifsâd 


manası ifade etmektedir. Bu iki âyette geçen, ji ve wtjİaÂİl kelimelerinin manası 
aynıdır. [50] 


Allah Doyurur, Ama Doyurulmaz Demesinin Manası 


Daha sonra Allah, buyurmuştur ki, "O, başkalarına rızık verendir, fakat hiç 
kimse O'na rızık veremez" demektir. 

Buna göre şayet," fUtt füli.rızık ile nasıl tefsir edilmiştir? Halbuki Allah Teâlâ, 
W 0 ty Uj (ïj fe (İM ^ U "Bir rızık istemiyorum. Bana yedirmelerini de 
istemiyorum..." {Zâriyaı. 57) buyurmuştur. Atıf ise bir farklılığı gerektirir" 
denilirse, biz deriz ki: 

Bu iki ifâde arasında bir başkalığın mevcut olduğunda şüphe yoktur. Ancak ne 
var ki bazan, aralarındaki çok sıkı bir münasebetten dolayı, birini diğerinden 
kinaye kılmak da yerinde ve güzeldir. Buna göre âyetten anlaşılan mâna, "Bütün 
faydalar, Allah katından olup, Allah'ın bunlardan istifade etmesi caiz değildir" 
şeklinde olur. Bu kelime yâ harfinin fethasıyla"doymak... tadmak" şeklinde de 
okunmuştur. 

İbn Memun, Yaküb'dan bu ifadelerin, şeklinde olduğu gibi, birincisinin meçhul, 
ikincisinin ise malüm okunduğunu rivayet etmiştir. Bu takdire göre zamiri, 
"Allah'dan başkasına mı.." ifadesindeki lafzatullaha (w lafzına) racidir. 

Eşheb, her iki kelimevi de malum sigasında şeklinde okumuş ve bunun, "O, 
yedirir, ama kendisi tadmaz..." manasında olduğunu söylemiştir. 

Ezheri, fiilinin (taddı, tadına baktı) manasına geldiğini de söylemiştir. Mananın, 
"Maslahatlara göre, bazan doyurur bazan doyurmaz.." şeklinde olması da caizdir. 
Bu, Arapların "O, verir, vermez" "O, genişletir, daraltır" ve "Zengin kılar, fakir 
kılar" demesi gibidir. 

Bil ki âyetin başında zikredilen, Allah'dan başkasını veli edinmekten men etme 
hususudur. Cenâb-ı Hak, bu men edişine, kendisinin göklerin ve yerin yaratıcısı 
olması ve kendisinin yedirip, ama yediriimemesi ile istidlal etmiştir. Durum her 
ne zaman böyle olursa, başkasını veli edinmek imkânsız olur. O'nun, göklerin ve 
yerin yaratıcısı olduğunu şu şekilde izah edebiliriz: Biz, Allah'ın dışında kalan 
varlıkların, zâtı gereği mümkin olduklarını; zâtı gereği mümkin olanların ise, 
ancak başkasının yaratıp icad etmesiyle var olabileceklerini beyân etmiştik.. 
Böylece bu, Allah'ın dışında kalanların, O'nun yaratıp var etmesiyle mevcud 
oldukları neticesini verir. Bu sebeple Hak Subhânehü ve Teâlâ'nın, kendisi 
dışında kalan bütün mevcudatın yaratıcısı olduğu sabit olmuş olur. O'nun 
başkalarını doyurup, ama kendisinin doyurulamamasına gelince, bu açık bir 


durumdur. Çünkü yedirmek, başkasına, faydasına olan şeyleri ulaştırmaktan 
ibarettir. Tadmamak ise, faydalanmamaktan ibarettir. Allah Teâlâ ve Tekaddes 
Hazretleri, kendisi dışında kalan her şeyin varlığının başlatıcısı olunca, hiç 
şüphesiz, bütün faydaların meydana gelmesinin başlatıcısı da O olmuş olur. 
Cenâb-ı Hak, zâtı gereği vacip bir varlık olunca, hiç şüphesiz başka şeyden 
faydalanmaktan da beri ve münezzeh olur. Böylece akli delil ile de O'nun, 
göklerin ve yerin yaratıcısı olma ile, başkalarını yedirip, ama kendisinin ise 
yedirilemediğinin sıhhati sabit olmuş olur. Bu sabit olunca da, başkalarını dost 
edinmek, aklen imkansız olur. Zira Cenâb-ı Hakk'ın dışında kalan her şey, gerek 
zâtı, gerek bütün sıfatları ve gerekse elinde bulunan her şey hususunda muhtaç 
varlıklardır. Halbuki Hak Teâlâ, zâtı gereği gani (hiçbir şeye muhtaç olmayan) ve 
zâtı gereği cömerttir. Zengin ve cömert olanı bırakıp, fakir ve muhtaç olana 
müracaat etmek aklın sarih delaletiyle mümkün değildir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu kitabımızda, "veli" kelimesinin 
lügatteki asıl mânasının ne olduğu daha evvel geçmişti ki, buna göre kelime 
yaktn olan demektir. Biz bu husustaki çeşitli iştikaklardan bahsetmiştik. Buna 
göre Cenab-ı Hakk'ın, "Deki: "Allah'dan başkasını mı ben veli (tanrı) edinecek 
misim?.." ifâdesi, Allah'tan başkasına yaklaşmayı engeller. İşte bu da kalbi, 
Allah'tan başkasına iltifat etmekten tenzih etmeyi, Allah'ın dışında kalan 
herseyden ilgi ve münasebetleri kesmeyi ifâde eder. 

Daha sonra "Deki: "Bana gerçekten Müslüman olanların birincisi olmam 
emrediliyor" buyurulmuştur. Bunun sebebi Hak Teâlâ'nın "Ben böylece 
emrohındum. Ben müslüman olanların ilkiyim" (Enam, 163)âyetiyle, Ht. 
Musa'nın, "Seni tenzih ederim. Tevbe ettim sana" (Araf, 143)şeklindeki 
sözünden 

dolayı, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, Ümmetinden Önce müslüman olmasıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "sakm müşriklerden olma" buyurmuştur ki, bunun 
mânası: "Ben müslüma” olmakla emrolundum. Şirkten ise nehyolundum.." 
şeklindedir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, Resulünün müslüman olmakta memur 
olduğunu, bunun peşinden de O Hz.Peygamber'in şirkten nehyedildiğini beyan 
buyurunca, bundan sonra şöyle buyurmuştur, "De ki; "Eğer ben tabirime isydn 
edersem, o büyük günün azabından korkarım." Bu ifâde, "Şayet ben, bu emir ve 
yasak konusunda Allah'a muhalefet edersem, o vakit çok büyük bir azaba 
müstehak olurum" demektir. 

Buna göre eğer: "Hak Teâtâ'nın "De ki: "Eğer ben Habbime İsyan edersem, o 
büyük günün azabından korkarım" ifâdesi, Hz. Peygamber'in, kendisinin küfrü 
ve İsyanı hususunda endişeli olduğunu göstermektedir. Şayet, Hz. Muhammed 


hakkında bu düşünül meşeydi, O, o zaman korkmazdı..." denilirse, buna şöyle 
cevap verilir: 

Âyet, Hz. Peygamber'in kendisi için böyle bir endişeye kapıldığına delalet 
etmiyor; aksine âyet, ondan küfür ve masiyetin sudur etmesi halinde 
endişelendiğine ve korktuğuna delâlet ediyor. Bu kadar bir şey ise, O'nda böyle 
bir endişenin bulunduğuna delâlet etmez... Buna misâl, meselâ bizim şu 
şekildeki sözümüzdür: "Eğer beş sayısı çift olursa, eşit olarak bölünür.." Bizim 
bu sözümüz, beş sayısının çift olduğuna da, onun eşit olarak bölünebileceğine de 
delâlet etmez. Allah en iyi bilendir. 

Hak Teâlâ'nın, "..ben korkarım" ifadesini İbn Kesir ve Nafl, yâ harfinin 


fethasıyla ,Ebu Amr ve diğer kıraat imamları ise, irsal ile okumuşfardır. BU 


"O gün kim azaptan döndürülürse, muhakkak ki (Allah) onu esirgemiştir. Apaçık 
kurtuluş da işte budur" (En'âm, 16). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [52] 
Birinci Mesele 


Bil ki Asım'ın ravisl Ebü Bekr, Hamza ve Kisaiyâ harfinin fethası, râ hafinin de 
kesresiyle, (döndürürse...) şeklinde okumuşlardır. Bu kıraate göre döndürme 
işinin faili, Hak Teâlâ'nın, âyetindeki "Rabb" kelimesine raci olan zamirdir.. 
Buna göre kelâmın takdiri, "O, Rabb, o gün kimi azabından döndürür 
(uzaklaştırırca).." şeklinde olur. Bu kıraatin delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "Muhakkak 
ki (Allah) onu esirgemiştir" ifadesidir. Bu fiil, Lafza-tullah'a raci olacak zamire 
isnâd edilince, iki fitlin de birbiriyle uyuşması için, durumun diğer fiilde de aynı 
şekilde olması gerekir. Bu takdire göre, azabı çevirme, döndürme işi, Allah'a 
isnâd edilmiş olur. Bundan sonraki merhamet etme İşi de, Allah'a nisbet edilmiş 
olur. Diğer kıraat imamları ise, bu fiili meçhul olarak şeklinde okumuşlardır ki, 
buna göre mâna "O günün azabı her kimden döndürülürse..." şeklinde olur. Bu 
kıraat da güzeldir, zira Allah Teâlâ "Büyük bir günün azabından..." ifâdesinde, 
"azab"ı o güne nisbet etmiştir. İşte bundan dolayı da, "döndürme" işini de o güne 
nisbet etmiştir. Buna göre kelamın takdiri, "Her kimden o günün azabı 


uzaklaştırılırsa..." şeklinde olur. [53] 


İkinci Mesele 


Âyetin zahiri, o günün (Kıyamet gününün) döndürülmüş olmasını gerektirir ki, 
bu muhal bir şeydir. Aksine bundan murad, o günün azabının uzaklaştırılmış 


olmasıdır. Malum bw hstf malum ve yerinde olmuştur. [54] 
Üçüncü Mesele 


Âyet, tâatın mükâfatı; ma'siyetın de ikâbı (cezayı) icap ettirmediğine delâlet 
etmektedir. Çünkü Allah, "Ogün kim azaptan döndürülürse, muhakkak ki 
(Allah), onu esirgemiştir..." buyurmuştur ki bu, "Allah, o günde kendisinden 
azabı dönderdiği herkese merhamet etmiştir" demektir. Bu ancak, bu döndürme 
işi lütuf olarak meydana geldiğinde güzel olur. Ama bu, bir vacip ve bir hak 
etme olarak meydana geldiğinde, bu hadise hakkında, "O, ona merhamet etti.." 
denilmesi uygun düşmez.. Baksana, köleyi dövmesi hoş karşılanmayan kimse, 
onu dövmediği zaman, "O, ona merhamet etti" denilmez. Ama, köle dövülmeyi 
hak ettiği halde, o onu dövmezse, "O, ona merhamet etti, acıdı..." denilir, İşte bu 
âyet de, kendisinden vazgeçilen, yerine getirilmeyen her ceza ile, tahakkuk 
edecek her mükâfaatın, Allah tarafından doğrudan verilmiş bir lütuf ve ihsan 
olduğuna delâlet eder ki bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in söylediği rivayet edilen şu 
hadise de uygundur: "Canım kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki, 
insanlardan hiç kimse, cennete ameli karşılığında giremez!. Ashâb: "Sen de mi 
ya Hesülallah!" dediklerinde o, "Ben de.. Ancak, Allah'ın rahmetiyle beni 


bürümesi müstesna..."L21 buyurmuştur. 
Bu son cümleyi söylerken Hz. Peygamber (s.a.s), elini başının üzerine koymuş 


ve sesini uzatarak söylemiştir. [56] 
Allah'ın Lütfu Hakkında Mutezili Kadi’nin İddiası 


Kadî şöyle demiştir: "Bu âyet, âhirette cezalandırılmayacak olanların, 
kendilerinden ikâbın uzaklaştırıldığı kimselerden olduğuna ve binâenaleyh 
onların mükâfaatlandınlması gerektiğine delalet etmektedir. Bu, 
"Mükelleflerden, kendilerinden İkâb döndürülmüş (kaldırılmış) olanlardan 
mükâfaatlandırılmayan ama lütfa mazhar olan kimseler de vardır" diyenlerin 
görüşünü iptal eder. Eğer, "Allah'ın kendisini cezalandırmadığı, ama lütufta 
bulunduğu bir kimse için, apaçık bir kazanç meydana gelmiş olmaz mı? Bu, 
âyet-i kerimenin sizin görüşünüze delâlet etmediğini göstermez mi?" denilir ise 
biz deriz ki, "Sizin söylediğiniz bu şey birkaç bakımdan reddolunur: 


a) İkram ve lütufta bulunmak, Allah Teâlâ tarafından (karşılıksız) bir veriştir. 
Bu, yapılan bir şeye karşılık değildir. Fevz ise, matlubu elde etmek, ona 
ulaşmaktır. Binâenaleyh bunun, mutlaka matlüp olan bir şeyi ifâde etmesi 
gerekir. 

b) Fevz-i Mübin (apaçık kurtuluş) ifâdesinin, fazl-ı ilâhi mânasına hamledilmesi 
caiz değildir. Aksine bunun, büyük bir nimeti ifâde eden bir mânaya 
hamledilmesi gerekir. Bu büyük nimet de, ancak mükafaat ve sevaptır. 

c) Âyet: 'Eğer ben, Rabbime isyan edersem, o büyük günün azabından 
korkarım" (En-am. 15) cümlesi üzerine atfedilmiştir. Azabın karşılığı ise 
mükafaattır. Binâenaleyh buradaki rahmeti mükafaat mânasına hamletmek 
gerekir." 

Bil ki Kâdi'nin bu istidlali, gerçekten zayıf olup, zayıflığı aşikâr bir istidlaldir. 


Binâenaleyh bu hususta sözü uzatmaya gerek yoktur. Allah en iyi bitendir. RYA 
Allah'tan Gelecek Zararı Önleyecek Kuvvet Yoktur 


"Eğer Allah sana bir belâ dokundurursa, onu O'ndan başka giderecek yoktur. 
Eğer sana bir hayır dokundurursa (bil ki) O, herşeye hakkıyla kadirdir" (En'âm, 
17). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [58] 
Birinci Mesele 


Bil ki bu, akit olanın Allah'dan başkasını dost (velî, tanrı) edinmesinin caiz 
olmayacağı hususunda bir başka delildir. Bunun izahı şöyledir: Zarar (belâ), 
elem, hüzün, korku ve veyahut da bunlardan birine sebebiyet veren şeye denir. 
Fayda, lezzet, sevinç ve bu ikisine veya birisine sebebiyet veren şeye denir. 
Hayır ise, zararı giderme ve faydayı elde etme arasında müşterek olan şeye denir. 
Durum böyle olunca, insanın ya zarar ya da hayırda olduğu hususu sabit olmuş 
olur. Çünkü zararın giderilmesi, ister kendisinde lezzet bulunsun, isterse 
bulunmasın, hayırdır. Bu sabit olunca, şüphe yok ki Allah Teâlâ, zararın azının 
da çoğunun da, ancak Allah'ın sayesinde def edilebileceğini, az olsun çok olsun, 
hayrın da yine ancak Allah sayesinde elde edilebileceğini beyan etmiştir. 

Bunun delili şudur: Varlıklar, ya "vâcibu'l-vücûd"dur, ya da "mümkinü'l-vücûd"- 
dur. Vacibu'l-vücud olan tek (Allah)dır. Binâenaleyh O'nun dışındaki herşey 
"mümki-nü'i-vücüd" (var olması da, olmaması da mümkün olan varlıklardır. 
Mümkinü'l-vücüd olanlar ise, ancak vâcibu'l-vücüd olanın yaratmasıyla var olur. 


O halde, Cenâb-ı Hakk'ın dışında kalan herşey O'nun yaratması ve var etmesiyle 
mevcud olmuştur. Binâenaleyh bütün zararların giderilmesinin ve bütün 
hayırların ve menfaatlann elde edilmesinin, ancak O'nun sayesinde olabileceği 
sabit olur. Böylece bu açık akli delil ile de, âyetin gösterdiği mânanın doğruluğu 


sabit olur. 91 


Zararı Savmakta Esbabın Yeri 


Buna göre eğer. "Biz bazan insanın, başına gelen zararı, malı, adamları ve 
yardımcıları sayesinde savuşturduğunu, yine bazan kendi gayreti ve başkalarının 
yardımı ile hayır (fayda) elde ettiğini görüyoruz. Bu durum, âyetin umümi 
(herkes için söz konusu) oluşunu zedelemektedir. Hem sonra zararların en 
büyüğü inkârdır. Binâenaleyh bunun da ancak Allah'ın yardımı ile 
defedilebileceğinin söylenilmesi gerekir. Yine hayırların en büyüğü imandır. 
Binâenaleyh bunun da, ancak Allah'ın yaratması ile elde edilebileceğinin 
söylenmesi gerekir. Durum böyle olunca da, insanın küfründen dolayı bir ikâba, 
imanından dolayı da her hangi bir mükafaata müstehak olmaması gerekir. Yine 
biz insanların, ilaçlardan istifade edebildiklerini ve zehir içmekle zarara 
uğradıklarını görmekteyiz. Bütün bu durumlar, âyetin zahiri mânasını 
zedelemektedir" denilir ise, bunların birincisine şöyle cevap verilir: 

"İnsan, herhangi bir işi ancak kendisinde o fiili yapmaya götüren bir saik (niyet 
v.b.) mevcut olduğu zaman yapabilir. Çünkü fiilin sebepsiz meydana gelmesi 
imkânsızdır. İnsanın (kalbinde) meydana gelervbu saik ise, ancak Allah'dandır. 
Bu durumda, herşey Allah'dandır ve sizin iteri sürdüğünüz bütün sorulara, bu 


hususla cevap verilir." 160) 
İkinci Mesele 


Allah Teâlâ, zarar ve hayrın dokundurulmasından bahsetmiş, fakat zararı 
(belayı), hayırdan şu iki şey ile ayırmıştır: 

a)O, zararı hayırdan önce zikretmiştir ki bu, her zararın peşinden mutlaka bir 
hayır ve selametin gerçekleşeceğine delâlet eder. 

b) O, zararın (belânın) dokundurul m ası ile ilgili olarak, "O (zararı). Ondan 
başka giderecek yoktur" buyururken, hayrın dokundurulması ile ilgili olarak " 
(Bil ki) O, herşeye hakkıyla kadirdir" buyurmuştur. Böylece hayır hususunda, 
kendisinin herşeye kadir olduğunu ortaya koymuştur ki bu, Allah'ın insanlara 
hayrı vermeyi dilemesinin, zararı ulaştırmayı dilemesinden daha çok ve fazla 


olduğunu göstermektedir. Bütün bunlar, Allah'ın irâdesinin daha çok rahmet 
tarafında bulunduğuna delâlet etmektedir. Nitekim O (bir hadis-i 
kutside), 


"Rahmetim, gazabımı geçmiştir" [6H buyurmuştur. [62] 
Kemal Sıfatları Kudret ile İlimdir 


"O, kullarının üstünde kahirdir; O, hakimdir, habirdir" (ErTâm, 18), 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [63] 


Birinci Mesele 


Bil ki kemal sıfatları, kudret ve ilme tahsis edilmiştir. Eğer, "Siz, Allah'ın 
vâcibu'l-vücûd" olmasını niye ihmal ettiniz?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu, zâtın kendisi olup, zât ile kaim olan bir sıfat değildir. Çünkü, zât ile kaim 
olan sıfat, zâta muhtaçtır. Zâta muhtaç olan da, başkasına muhtaç olur. 
Binâenaleyh, zâtı gereği mümkin, başkası sebebiyle de vacip olur. Bundan 
dolayı, vacip olmadan önce, vacip olmanın bulunması gerekir. Bu ise 
imkânsızdır. Böylece onun, zâtın aynısı olduğu ve kemâl ifâde eden sıfatların 
hakikatinin kudret ve ilim sıfatları olduğu sabit olur. Buna göre, âyetteki, "O, 
Kulların üstünde kahirdir" ifâdesi, Allah'ın kudretinin kemâline; "...ve O, 
hakimdir, habirdtr" ifâdesi de, Allah'ın ilminin kemâline işarettir. ifadesi "hasr" 
İfâde eder ve mânası da şu şekildedir: "Kudretin ve ilmin kemâliyle mevsüf olan, 
ancak Hak Subhânehu ve Teâlâ'dır." Buna göre, O'ndan başka kâmil varlık 
yoktur ve O'nun dışındaki her şey eksiktir. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki, O'nun kahir oluşunun kudretine delâlet 
edişine gelince bu şöyle olur: Çünkü, bizim daha önce de beyan ettiğimiz gibi, 
Cenâb-t Hakk'ın dışındaki her şey, zâtı itibariyle mümkinü'l-vücüddur. Zâtı 
itibariyle mümkin olanın, varlığı yokluğuna veya yokluğu varlığına, ancak 
vacibu'l-vücüdun tercihi, tekvini (var etmesi), icad etmesi ve ibda' etmesi ile 
baskın çıkar. Binâenaleyh, gerçekte, bazan varlığı yokluğa bazen de yokluğu 
varlığa üstün getirmek suretiyle, mümkinâta kahir olan O'dur, Vâcibu'l- 
vücüddur. Bu hususa O'nun, öldürme, muhtaç ve zelil kılma ile mümkin 
varlıklara kahir ve hakim oluşu ile, yine Allah Teâlâ'nın şu âyette zikrettiği bütün 
şeyler de dahil olur: "De ki: "Ey mülkün sahibi olan Allah, Sen mülkü kime 
dilersen ona verirsin, mülkü kimden dilersen ondan alırsın. Kimi dilersen onu 
aziz kılar, kimi dilersen onu zelil edersin. Hayr, yalnız senin elindedir. Şüphesiz 


ki sen her şeye hakkıyla kadirsin" <Am imran, 26). 

Allah'ın hakim oluşunu burada ilim mânasına hamletmek mümkün değildir. 
Çünkü "Habir" sıfatı ilme işarettir.. Binâenaleyh, hakim tabirini alim mânasına 
hamledersek, burada bir tekrar olmuş olur. Tekrar ise caiz değildir. Bundan 
dolayı "hakim"i, "Filleri muhkem, sağlam ve titiz, her türlü bozukluk ve 
eksiklikten uzak olan..." mânasında olmak üzere, fiillerini sapasağlam yapan 
mânasına almak gerekir. "Habir", anlatılan şeyi bilen kimse demektir... 

Vahidi: "Bunun mânası şudur: "O, haber verilmesi doğru ve sahih olan şeyi 
bilendir" demiş ve şöyle devam etmiştir: "Haber, senin bir şeyi bilmendir. Sen.'p 
hususta bilgim var" mânasında, "Ondan haberim var" dersin. Bu kelimenin aslı 
(tecrübe etmek) kelimesidir; çünkü tecrübe etmek, ilim yollarından bir yoldur.." 


164) 
Allah'ın Yüceliğinin Nasıl Anlaşılması Gerektiği? 


Müşebbihe bu âyet ile, Allah'ın, âlemin üzerinde olan bir cihette bulunduğu 
hususunda istidlal etmiştir. Bu görüş, merdüddur. Bunun yanlış olduğuna da 
birçok şey delâlet etmektedir: 

1) Eğer Allah Teâlâ. âlemin üstünde bulunmuş olsaydı, ya bir taraft diğer 
taraftan ayırdedilmeyecek derecede küçük olurdu veyahut da kıtaları ihata 
edecek, cihetlere uzanacak kadar büyük olurdu. Birincisi, Cenâb-ı Hakk'ın bir 
atom (cevher-i ferd) gibi küçük ve ufak olmasını gerektirir. Şayet Allattın böyle 
olması caiz olursa, âlemin ilâhının, duvarın deliğinden içeri düşen güneşin 
içindeki zerrelerden birisi olması niçin caiz olmasın?.. Halbuki hiç bir akıllı 
kimse bunu söyleyemez. Eğer ikincisi olsaydı, o zaman ilâh olan zât 
parçalanmış, bölünmüş olurdu ki, bu da Allah hakkında imkânsızdır. 

2) Allah, ya her tarafı kuşatmış olur ki, o zaman da Cenâb-ı Hakk'ın zâtı 
pisliklere karışmış, onlara bulaşmış olması gerekir.. Oysa, bu bâtıldır. Veyahut da 
O, bütün cihetlerden sonlu ve sınırlıdır. Bu durumda da Cenâb-ı Hak hakkında, 
O'nun ekşilip fazlalaştığının söylenmesi doğru olur. Böyle olan her şeyin, belli 
bir miktar ile sınırlanıp tahsis edilmesi, bir tahsis edicinin tahsis etmesiyle olur. 
Bu durumda da Allah muhdes olmuş olur. Veyahut da O, tarafların bir kısmına 
göre büyük, bir kısmına göre de küçük olmuş olur. Böylece de, sınırlı olmakla 
tavsif edilen taraf, sınırsız olmakla tavsif edilen taraftan başka olur. Bu ise, 
bölünmeyi ve cüzlere ayrılmayı gerektirir. 

3) Mekân lâfzı, ya "içine alan, kuşatan satıh", veya "buüd ve boşluk" diye tefsir 
olunur. Buna göre, eğer birincisi olursa biz deriz ki: Alemin cisimleri, sınırlı ve 


sonludur. Binâenaleyh, âlemin dışı ne boşluk, ne dolu, ne mekân, ne yön, ne de 
cihettir. Bu sebeple, Allah'ın zâtının burada bulunması imkânsızdır. Eğer ikincisi 
olursa biz deriz ki, boşluğun cüzleri, gerçekte birbirine müsavidir. Bu böyle 
olunca, şayet, Allah'ın o boşluğun cüzlerinden bir cüzde bulunması sahih olursa, 
O'nun boşluğun diğer cüzlerinde de bulunması sahih olur. Halbuki, bir fâil-i 
muhtar sebebiyle böyle olan şey, muhdes (sonradan var olma)dır. O halde, 
Cenâb-ı Hakk'ın zâtının bir cüzde bulunmuş olması muhdestir. Oysa ki O'nun 
zâtı, bu oluştan ayrılmaz. Muhdesten ayrılmayan şey de muhdestir. Bütün 
bunlara göre, Allah'ın zâtının da muhdes olması gerekir ki, bu imkânsızdır. 

4) Boyut ve boşluk, bölünmeyi ve parçalanmayı kabul eden bir husustur. Böyle 
olan her şey ise, zâtı gereği mümkin ve bir icad edene muhtaç olandır. Bunu icad 
eden ondan önce mevcuttur. O halde Allah'ın zâtı, boşluğun, cihetin, yönün ve 
mekânın var olmasından önce mevcuttur. 

Bu sabit olunca, mekân, yön ve boşluğun yaratılmasından sonra da, Allah'ın 
zâtının, evvelce ne idiyse o şekilde kalması gerekir. Aksi halde, Allah'ın zâtı 
hakkında değişiklik söz konusu olmuş olur ki, bu da imkânsızdır. Bu da sabit 
olunca Cenâb-ı Hakk'ın her zaman mekânlardan ve cihetlerden münezzeh 
olduğuna hükmetmek gerekir.. 


5) Alemin, küre şeklinde olduğu sabittir. Bu sabit olunca, Reyl©31 halkının 
başının üzerinde olan kimse, diğer topluluğun ayaklarının altında olur. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, bu durumda Allah'ın ya belli bir kavmin veyahut da 
herkesin üstünde olduğu söylenir. Birinci ihtimal bâtıldır. Zira Allah'ın, 
insanların bir kısmının üstünde olması O'nun başka insanların altında olmasını 
icap ettirir ki, bu da bâtıldır. İkincisi de, Cenâb-ı Hakk'ın felek küresini kuşatmış 
olmasını icap ettirir. Böylece de işin neticesi, âlemin ilâhının, bütün felekleri 
kuşatan bir felek olması sonucuna varır ki, bunu hiçbir müslüman söylemez.. 

6) Bu âyette geçen "fevkiyyet" (yüce, yukarıda olma) lafzından hem önce hem 
de sonra başka ifâdeler bulunmaktadır. Bu lâfızdan önce "Kahir" lâfzı" geçmiştir. 
"Kahir" lâfzı ise kudret ve kuvvetin tam ve mükemmel olduğunu ihsas 
etmektedir. Bu lafızdan sonra gelen lafız da Allah'ın «Ip (kullarının) lafzıdır. İşte 
bu lafız da başkasının mülkü olmayı ve kudreti attında bulunmayı ihsas eder. 
Binâenaleyh, âyette bahsedilen "üstünde bulunma" ifâdesini, cihet bakımından 
olan üstünde bulunmaya değil de, kudret bakımından üstünde bulunma mânasına 
hamletmek gerekir. 

İmdi eğer, "Sizin söylemiş olduğunuz bu husus, yine sizin, "Cenâb-ı Hakk'ın "O, 
kullarının üstünde kahirdir" ifâdesi, O'nun kudretinin mükemmelliğine delâlet 
eder" şeklindeki sözünüze zıddır. Binâenaleyh, buradaki "yukarıda bulunma" 


lafzını, "kudret bakımından yukarıda (yüce) olma" mânasına hamledersek, bir 
tekrar gerekmiş olur. Bu sebeple bunu, mekân ve cihet bakımından üstünde olma 
mânasına hamletmek gerekir" denilirse, biz deriz ki: 

Durum, sizin söylediğiniz gibi değildir. Çünkü bazan zât, bir kısmına değil de, 
diğer kısmına kahir olmakla tavsif edilebilir. Halbuki Cenâb-ı Hak, öiUc Jji 
"kullarının üstünde.." lafzı, bu kahr ve kuvvetin herkes hakkında umüm ifâde 
ettiğine delâlet etmektedir. 

7) Allah, bu âyeti, kendisinden başkasını dost edinenlere reddiye olarak 
zikretmiş olup, kelâmın takdiri de: "Allah Teâlâ, kullarının üzerindedir" şeklinde 
olunca; işte her ne zaman durum böyle olunca, Allah'dan başkasını dost edinmek 
imkânsız olup, böyle bir neticenin tertibi de o üstte bulunmaya göre olunca, bu 
üstte bulunmadan murad, kuvvet ve kudret bakımından bir üstte bulunma olur. 
Ama bundan murad, cihet bakımından bir üstte bulunma olunca, bu böyle bir 
maksadı ifâde etmez. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın sadece (cihet bakımından üstün 
olması) her işte O'na güvenip dayanmayı ifâde etmez; bütün arzularda da O'na 
başvurmayı gerektirmez.. Ama biz bunu, kudret bakımından üstte bulunma 
mânasına alırsak, bu neticenin buna bina edilmesi güzel ve yerinde olmuş olur. 
Böylece, bütün bu anlattıklarımızla, bu âyetten kastedilen üstte bulunma 
keyfiyetinin, Müşebbihe'nin zikretmiş olduğu husus değil, bizim dediğimiz 
husus olduğu ortaya çıkar. Allah en iyi bilendir. 160) 


Nübüvvetin En Büyük Şahidi Yüce Allah'dır 


"De ki: "Şâhid olmak bakımından hangi şey daha büyüktür?" De ki: 'Benimle 
sizin aranızda, Allah hakkıyla şâhiddtr. Şu Kur'ân hem sizi, hem de sizden sonra 
tebliğ edildiği kimseleri uyarmam İçin bana vahyolundu. Allah'la beraber başka 
tanrılar da olduğuna gerçekten siz mi şâhidlik ediyorsunuz?" De ki: "Ben 
şâhidlik etmiyorum. " De ki: "O, ancak bir tek Tanrıdır ve sizin şirk koşmakta 
olduğunuz nesnelerle muhakkak ki benim bir ilişiğim yokhjr" (Enam, 19). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [67] 
Birinci Mesele 


Bil ki âyet, şehâdetlerin en büyüğünün ve en yücesinin, Allah'ın şehâdeti 
olduğuna delâlet etmektedir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, kendi şehâdetinin 
bulunduğunu beyân etmiştir. Ancak ne var ki, bu âyet niçin, bu şehâdetin 
herhangi bir neticeyi isbat hususunda bulunduğuna delâlet etmiyor? Buna göre 


biz deriz ki: Bundan muradın, Allah'ın şehâdetinin, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetinin kesin ve sabit olduğu hususunda bulunması mümkün olacağı gibi, 
bundan muradın, bu şehâdetin Allah'ın birliğinin kesin ve sübüt bulmuş olduğu 
hususunda bulunmuş olması da mümkündür. 

Birinci ihtimâle gelince, İbn Abbas şunu rivayet etmiştir: Mekke'nin ileri 
gelenleri, "Ey Muhammed! Allah, senden başka peygamber yapacak kimse 
bulamadı mı? Seni tasdik eden hiç bir kimse göremiyoruz.. Seni, yahudi ve 
hristiyanlara da sorduk. Onlar, senin peygamber olduğuna dair, yanlarında 
herhangi bir beyân ve açıklamanın bulunmadığını iddia ettiler. O halde bize, 
senin peygamber olduğuna şehâdet edecek bir kimse göster!.." dediler de, işte 
bunun üzerine Allah bu âyeti indirerek, "Onların, senin nübüvvetini kabul ve 
itiraf etmeleri için, de ki ey Muhammed, "Şahid olma bakımından hangi şey 
Allah'tan daha büyüktür? Çünkü şehadet bakımından her şyin en büyüğü, Allah 
Teâlâ'dır..." Onlar bunu kabul ve tasdik ettiklerinde, "Allah, benim nübüvvetime 
şahiddir! Çünkü O, bana Kur'ân'ı variyetti.. Kur'ân ise bir mucizedir. Çünkü 
sizler, fasih ve beliğ kimselersiniz.. Halbuki Kur'ân'a muâraza edemediniz.. O, 
mucize olunca, Allah'ın onu benim davama uygun olarak izhar edip ortaya 
koyması, Allah tarafından, benim davamda sadık olduğuma dair bir şehâdettir" 
de!.." demiştir. 

Netice olarak diyebiliriz ki onlar, Hz. Peygamber'in nübüvvetine şehâdet edecek, 
sözü makbul bir şahid istediler. Bunun üzerine Allah da, şehâdet bakımından en 
büyük şeyin kendisi olduğunu ve onun nübüvvetine şehâdette bulunduğunu 
beyân buyurdu ki işte âyetteki "Şu Kuran, hem tttoâ, hem de sizden sonra tebliğ 
edildiği kimseleri uyarmam İçin bana vahyolundu.." ifadesiyle murad edilen 
budur. İşte bu, açık ve vazıh olan bir izahtır.. 

İkinci İhtimale gelince ki bu, bu şehâdetin Allah'ın birliği hususunda olmasıdır. 
Bil ki, bundan önce bir mukaddime yapılması gerekir ki o da şudur: Ki, elde 
edilmek istenen matluplar üçe ayrılır: 

a) Nakli delillerle ispat edilmeleri imkânsız olanlar... Zira sıhhatini ispat, naklin 
sıhhatine bağlı olan şeyleri nakle dayanarak ispat etmek imkânsızdır. Aksi halde 
devir (devr-i fasit) gerekir... 

b) Aklen ispat edilmesi imkânsız olanlar... Bu da, akfen varlığı da yokluğu da 
düşünülebilen her şeydir.. Bu iki tarafın birisinde, kesinlikle bir imkânsızlık söz 
konusu değildir. O halde, iki taraftan birisine kesin olarak karar vermek, ancak 
nakli delil ile mümkün olur. 

c) İsbâtı, hem akıl hem de nakil ile yapılanlar. Bunlar, bilinmesi sadece nakle 
bağlı olmayan akli meselelerdir. İşte bunların nakli delillerle ispatlanması 


mükmün olur. 

Bunu iyice anladığında biz deriz ki Cenâb-ı Hakk'ın "Ve ki: "Benimle sizin 
aranızda, Allah hakkıyla sahiddir" buyruğu, Allah'ın birliğini ve ortaklardan, 
zıdlardan, benzerlerden, eşlerden ve emsalden beri ve münezzeh olduğunu ispat 
hakkındadır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şu Kuran, hem sizi hem de sizden sonra tebliğ 
edildiği kimseleri uyarmam için bana vahyolundu" buyurmuştur. Yani, "Tevhide 
taraftar olmak, hak ve vacip; şirke taraftar olmak ise, bâtıl ve merdüddur" 


demektir, L68] 
Allah "Şey' Diye Tavsif Edilebilir mi? 


Cehm (İbn Safvan)'in, Cenâb-ı Allah'ın bir "şey" olduğunu inkâr ettiği 
nakledilmiştir. Bil ki, Allah Teâlâ'nın var olan ve gerçek olan bir "zât" olduğu 
hususunda bir münakaşa yoktur. Fakat Cehm, Allah'a "şey" demeyi kabul 
etmemiştir. Bu sırf söz bakımından bir muhalefettir. Bil ki âlimlerin çoğu, Allah 
Teâlâ'ya "şey" denebileceği hususunda bu âyeti delil getirmişlerdir ki bunun 
izahı şöyledir: Hak Teâlâ, "Şahtd olma bakımından hangi şey daha büyüktür?" 
demiş, sonra cevaben "De ki:... "Allah" " buyurmuştur. Bu, Allah'ın bir "şey" 
olmasını gerektirir. Bu, aynen şuna benzer: Birisi, "Hangi insan daha doğru 
sözlü?" diye sorsa ve buna cevaben "Cebrail" denilse, bu yanlış bir cevap olur. 
Çünkü Cibril (a.s) bir insan değildir. İşte bu âyette de böyledir. Buna göre eğer, 
"De ki: "Benimle sizin aranızda Allah hakkıyla şâhiddir" ifâdesi müstakil bir 
cümle olup, kendinden öncesi ile bir ilgifi yoktur. Çünkü burada "Allah" lafzı 
mübteda, "Benimle sizin aranızda hakkıyla şâhiddir" kısmı da haberdir. Bu ise, 
öncesi ile alakası olmayan müstakil tam bir cümledir* denilir ise, biz deriz ki: 
"Bu hususta, şu iki bakımdan cevap verilir: 

a) Biz, âyetteki "De ki: "Şâhid olmak bakımından hangi şey daha büyüktür?" 
ifâdesi, şüphe yok ki bir sorudur. Binâenaleyh buna ya zikredilmiş ya da 
hazfedilmiş bir cevap gerekir. Eğer cevabın zikredildiğini söylersek, bu cevap 
"De ki: "..Allah" ifâdesi olur ve cümle bunun sonunda tamamlanır. Bunun 
devamındaki "Benimle sizin aranızda hakkıyla şâhid" ifâdesinin başına bir 
mübteda takdir edilerek "O, benimle sizin aranızda hakkıyla şâhiddir" şeklinde 
kabut edilir. İşte bu durumda, yapılan istidlal doğru olur. 

Ama biz cevabın mahzuf olduğunu söylersek, o zaman deriz ki: "Bu, delilin 
aksinedir. Yine esvabın mahzuf sayılsa bile, mahzuf olan bu cevaba, mutlaka 
zikredilen cümlenin delâlet etmesi ve bu yere uygun olması gerekir. "Şâhid 


olmak bakımından hangi şey daha büyüktür?" sorusuna uygun cevap, "O, 
Allah'dır" denilip, peşisıra da, "Benimle sizin aranızda Allah hakkıyla şâhiddir" 
denilmesidir. İşte buna göre de bu âyet, Allah Teâlâ'nın "şey" diye ifade 
edilebileceğine delil getirilir. Bu delilin izahının tamamı budur. 

b) Bu meseleyle ilgili bir başka delil de şudur: Hak Teâlâ, "O'nun veçhtnden 
(yüzünden) başka her şey helak olucudur" (Kasas, 88) buyurmuştur. Bu âyetteki 
"yech" (yüz) ile, Cenâb-ı Allah zâtını kastetmiştir. İşte bu âyet de, Allah'ın zât-1 
ilâhisini, "her şey"den istisna ettiğini gösterir. İstisna edilen şeyin, müstesna 
minh'in (istisna edildiği şeyin) hükmüne (cinsine) dahil olması gerekir. 
Binâenaleyh bu da, Allah'ın "şey" diye tavsif edilebileceğine delâlet eder. 

Cehm (İbn Safvan), bu kelimenin Allah için kullanılamayacağı hususunda 
şunları ileri sürmüştür: 

1) Allah Teâlâ, "Hiçbir şey O'nun gibi değildir" (Şürâ. n) buyurmuştur ki bu, 
"O'nun benzeri gibi hiçbir şey yoktur" demektir. Halbuki her şeyin zâtı, 
kendisinin benzeri gibidir. İşte bu Allah'ın "şey" diye nitelenemeyeceği 
hususunda açık bir delildir. Bu âyetteki kâf harf-i cerrinin zâid olduğu ve 
takdirinin "O'nun misli hiçbirşey yoktur" şeklinde olduğu söylenemez. Çünkü 
Kur'ân'ın bir tek kelimesini bile boş, mânâsız ve yanlış kabul etmek, kesin bir 
zaruret olmadığı müddetçe böyle bir yola başvurmak din ehli kimselere uygun 
düşmez. 

2) Allah Teâlâ, "Allah, herşeyin yaratıcısıdır" (Zümer.) buyurmuştur. Eğer Allah, 
"şey" diye isimlendirilecek olursa, O'nun kendisinin de yaratıcısı olması 
gerekirdi ki bu imkânsızdır. Bu âyetin, tahsis görmüş (sınırlandırılmış) umümi 
bir ifâde olduğu da~ söylenemez. Çünkü diyoruz ki: Tahsis etme, ancak 
kendisine itibar ve iltifat edilmeyen nâdir ve şazz yerlerde caiz olur. Binâenaleyh 
tahsisin varlığı ile yokluğu birdir. İşte bu sebeple de, geriye kalan varlıkların 
âdeta yok hükmünde olduğuna dikkat çekmek için, (her) lafzı, "ekserisi" 
mânasında kullanılmıştır. Malumdur ki Cenâb-ı Allah eğer "şey" diye 
adlandırılsaydı, herşeyin en büyüğü ve en şereflisi olurdu. (Bu kısmı (yani 
"küll"ü) hariç bırakıp da "küllü" (bütün) lafzını kullanmak, sırf yalan olur ve 
tahsisle ilgisi sözkonusu olmaz.| 

3) Allah Teâlâ, "En güzel isimler Allah'ındır. O halde. Ona bunlarla duâ edin" 
(A'rftf, 180) buyurmuştur. 

İsim, müsemmâsı (yani isim olduğu varlık) güzel olduğu zaman güzel olur. Bu . 
da, ismin kemâl ve celâl sıfatlarından bir mânaya delâlet etmesidir. "Şey" 
kelimesi, bütün varlıklar içindeki en genel bir kavramdır. O halde onun 
müsemmdâsı (isim olduğu varlık) da, en güzel şeyler arasında olabileceği gibi, en 


kötü şeyler arasında da olabilir. Böyle olunca da, bu kelime ile isimlendirilen 
varlık, kemâl ve celâl sıfatlarından bir sıfat olmaz. Binâenaleyh Allah'ı bu 
kelime ile isimlendirmenin, bununla O'na dua etmenin caiz olmaması gerekir. 
Çünkü "şey" kelimesi, "en güzel isimler"den birisi değildir. Allah Teâlâ ise, 
kendisine en güzel İsimler ile seslenilmesini emretmiştir. Binaenaleyh Allah 
Teâlâ'ya bu kelime ile dua etmenin caiz olmaması gerekir. Hem sonra Allah'a bu 
isimle dua etmenin yasak olduğunu söyleyenler, "Bu kelime, kesinlikle Allah'ın 
isimlerinden biri değildir" demişlerdir. 

4) "Şey" kelimesi, ma'düm (yok olan) şeyler için (de) kullanılır. Binâenaleyh 
bunun, Allah için kullanılmaması gerekir. Bunun birinci mukaddimesinin 
(cümlesinin) izahı şöyledir: Allah Teâlâ, "Hiç bir şey hakkında, "Ben bunu 
mutlaka yarın yapacağım" deme... "(Keht,23jbuyurmuş, insanın yarın yapacağı 
işi, şu anda "şey" diye ifâde etmiştir. İnsanın yarın yapacağı iş ise, şu anda 
mevcud değildir. Binâenaleyh bu, mevcut olmayanlara "şey" denildiğini 
göstermektedir. Bu sabit ounca, bizim "Allah bir "şey"dir" şeklindeki sözümüz, 
zât-ı ilâhinin, bilinen bir sıfat ve ayırıcı bir özellik ile diğer varlıklardan 
ayrıldığını ve mevcüd olduğunu ifâde etmez. Bundan dolayı "şey" kelimesi, 
Allah için kesinlikle bir mâna ifâde etmeyen bir lafız olmuş olur. Binâenaleyh 
her bakımdan bir abes olur ve bunun Allah için kullanılmaması gerekir. 
Cehm'in bütün bu delillerine cevaben şöyle denilir: Deliller birbiriyle tezad teşkil 
edince, biz deriz ki, "şey" lafzı, en umümi mânada bir lafızdır. Allah hakkında 
hâs (husüsi manalı) lafızların kullanılması doğru olduğu gibi âmm (genel 
kavram ifâde eden) lafızların kullanılması da doğru olur. Öyleyse Allah'ın bir zat 
ve hakikat olduğu ne zaman doğru olursa, O'na "şey" denilmesinin de doğru 


olması gerekir ki ulaşılmak istenen netice de budur. Allah en iyi bilendir. 169) 
Hakkındaki İki Tefsir 


Allah Teâlâ'nın, "Şu Kur'ân hem sizi hem de sizden sonra tebliğ edildiği 
kimseleri oyarmam için bana vahyolundu" buyruğu, "Allah bana, sizi kendisi ile 
inzâr etmem için bu Kur'ân'ı variyetti" demektir. Bu âyetteki "sizi" zamiri 
Mekkelilere hitaptır. Âyetteki ifadesi de, (fi (sizi) zamiri üzerine atfedil m iştir. 
Yani "Bu Kur'ân İle, hem sizi, hem de Arapdan ve Acemden, Kur'ân'ın kendisine 
ulaştığı herkesi inzâr ederim" demektir. Denildi ki bu, "Cinlerden ve insanlardan, 
kendisine Kur'ân erişen herkesi..." veya "Kıyamete kadar kendisine Kur'ân erişen 
herkesi..." manasınadır. Sa'id İbn Cübeyr'in, bunu "Kur'ân'ın eriştiği herkes" 
mânasında aldığı rivayet edilmiştir. Buna göre Kur'ân kendisine ulaşan her kişi, 


sanki Hz. Peygamber (s.a.sj'i görmüş gibi olur. Bu izaha pöre âyette bir hazif 
bulunup, takdiri, "Bu Kur'ân bana, kendisi ile sizi ve kendisine Kur'ân'ın ulaştığı 
herkesi inzâr edeyim diye vahyolundu" seklindedir. Fakat sözden anlaşıldığı için, 
bu hazfedilmiştir. Bu, tıpkı"Gördüğüm Zeyd, dövdüğüm Amr'dir" denilmesi 
gibidir. 

Âyetteki ifâdesinin bir başka tefsiri de şudur: Bu ifâde, "Kim ihtilâm (akıl baliğ) 
olur ve mükellefiyet yaşına erişirse..." manasınadır. Mânanın böyle olması 
halinde, herhangi bir takdir yapmaya ihtiyaç duyulmaz. Ancak âlimlerin çoğu, 
birinci görüşü tercih etmişlerdir. 

"Allah'la beraber başka tanmar da olduğuna gerçekten siz mi şâhldlik 
ediyorsunuz? De ki: "Ben şâhtdlik etmiyorum." De ki: "O, ancak bir tek Tanrıdır 
ve sizin şirk koşmakta olduğunuz nesnelerle muhakkak ki benim bir ilişiğim 
yoktur" buyruğuna gelince, biz deriz ki bu hususta iki bahis vardır: 

Birincisi: İbn Kesir, bunun başını medsiz olarak, sakin bir yâ harfine benzer bir 
hemze ile, bundan sonrasını da kesre ile okumuştur. Ebü Amr ve Nâfi'in râvisi 
Kâlün da bu şekilde, ama medli olarak okurlar. Diğer kıraat imamları ise bunu 
medsiz olarak iki hemze ile okurlar. 

İkincisi: Bu ifâdenin başındaki istifham, istifham-ı inkâridir. Ferrâ şöyle 
demiştir: "Allah Teâlâ bu âyette, yerine dememiştir. Çünkü "tanrılar" kelimesi 
cemidir. Cemiler de müennes sayılır. Nitekim Allah "En güzel isimler 
Allah'ındır" (A-rât, ıso) "Öyle İse önceki nesillere ne oluyor" n-anâ, 51) 
buyurmuş, J/fil yerine, müzekker olan "evvel" kelimesini veya cemi olan 
"evvelin" kelimesini kullanmamıştır. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "De ki: "Ben, şâhiditk etmiyorum." De ki: "O, ancak bir 
tek Tanndır ve sizin şirk koşmakta olduğunuz nesnelerle muhakkak kt benim bir 
ilişiğim yoktur" buyurmuştur. 

Bil ki bu ifâde, tevhidin ve şirkten uzak olmanın, şu üç bakımdan vacib 
kılındığına delâlet eder: 

1) Âyetteki "De ki: "Ben şâhidlik etmiyorum" ifadesidir. Bu "Onların 
söyledikleri ortakların bulunduğu hususuna şâhidlik etmem, (böyle birşey 
söylemem)" demektir. 

2) Âyetteki, "De ki: "O, ancak bir tek Tanrıdır" ifadesidir. Bu ifâdedeki kelimesi, 
hasr (ancak, sadece) mânasına gelir. "Tek" (vâhid) kelimesi de, tevhid ve 
Allah'ın ortaklarının olmadığı hususunda çok açık bir ifâdedir. 

3) Âyetteki, "Sizin şirk koşmakta olduğunuz nesneler ite muhakkak ki benim bir 
ilişiğim yoktur" ifadesidir. Bu da Allah'ın, ortaklarının olduğunun 
söylenmesinden beri olduğu hususunda sarih bir ifadedir. Böylece bu âyetin, 


tevhidin vacip oluşuna, beyan yollarının en büyüğü ve te'kid usullerinin en beliği 
ile delâlet ettiği sabit olur. Alimler şöyle demişlerdir: Yeni müslüman olan 
kimsenin, önce kelime-i şehâdet getirmesi ve İslam dışındaki bütün dinlerden 
beri (uzak) olduğunu söylemesi müstehaptır. Şafii (r.h), Allah Teâlâ'nın tevhidi 
açıkça ifâde eden âyetin peşinden "Sizin şirk koşmakta olduğunuz nesnelerle 
muhakkak ki benim bir ilişiğim yoktur" ifâdesini getirmiş olmasından ötürü, 
yeni müslüman olan kimsenin, kelime-i şehâdete, şirkten beri olduğunu ifâde 


etmeyi de ilave etmesinin müstehap olduğunu açıkça söylemiştir. [70] 
Ehl-i Kitabın Hz. Muhammet) (s.a.s)'in Vasıflarını Bilmeleri 


"Kendilerine kitap verdiğimiz kimseler, O'nu öz oğullarını tanıdıkları gibi 
tanırlar. Kendilerine zarar ziyan verenler (yok mu), işte onlar iman etmezler" 
(En'flm,20). 

Bil ki önceki âyette, kâfirlerin (Mekkeli müşriklerin), yahudi ve'hristiyanlara, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in durumunu sorduklarını ve onların da, Tevrat ve İncil'in 
O'nun nübüvvetine delâlet ettiğini inkâr ettiklerini anlatmıştık. Böylece Allah 
Teâlâ, önceki âyette kendi şâhidliğinin, o peygamberin (a.s) nübüvvetinin sabit 
ve gerçek olduğu hususunda yeterli olduğunu beyân buyurmuş, daha sonra bu 
âyette, onların "Biz, Muhammed'i tanımıyoruz" diyerek yalan söylediklerini, 
çünkü onların kendi öz oğullarını bilip tanıdıkları gibi, O'nun peygamberliğinin 
doğruluğunu bildiklerini beyan buyurmuştur. 

Çünkü rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye gelince, Hz. 
Ömer (r.a), Abdullah İbn Selâm (r.a)'a: "Allah Teâlâ, peygamberine bu âyeti 
indirdi. Bu tanıma işi nasıldır?" diye sorunca; Abdullah İbn Selâm: "Ey Ömer, 
onu içinizde görür görmez tanıdım. Tıpkı oğlumu tanıdığım gibi... Hiç şüphesiz 
ben, Hz. Muhammed'i kendi oğlumdan daha iyi bildim ve tanıdım. Zira 
kadınların ne yaptıklarını ben bilemeyebilirim. Ama şahadet ederim ki bu 


peygamber, Allah'dan gelen hak bir peygamberdir" demiştir. AN 
Bu Hususta Ehi-i Kitaptan Gelen İtirazın Reddi 


Bil ki bu âyetin zahiri, onların, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini bilip 
tanımalarının, aynen oğullarını bilip tanımaları gibi olmasını gerektirir. Bu 
hususta şöyle bir soru vardır: "Tevrat ve İncil'de yazılı bulunan, sırf âhir 
zamanda insanları hak dine davet eden bir peygamber'in geleceğidir. Yahut da 
Tevrat ve İncil'de yazılı olan, bu peygamberin geleceği zamanın, yerin, 


nesebinin, sıfatının, şeklinin ve şemailinin belirtilmesi ile birlikte, bu husustur. 
Eğer birinci ihtimal söz konusu ise, bu kadarcık bir bilgi, bahsedilen bu şahsın 
Hz. Muhammed (s.a.s) olduğuna delâlet etmez. Bu takdirde, "Onlar kendi 
oğullarının oğul oluşlarını bildikleri gibi, O'nun nübüvvetini bilirler" demek 
nasıf doğru olur? Eğer ikinci ihtimal söz konusu ise, bütün yahüdi ve 
hristiyanların, Tevrat ve İncil'den, zaruri (çok kesin) olarak, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'İn Allah tarafından gönderilen bir peygamber olduğunu biliyor olmaları 
gerekir. Büyük bir topluluğun yalan söylemesi mümkün değildir. Çünkü biz 
zaruri olarak biliyoruz ki Tevrat ve İncil, bu tam ve mükemmel açıklamayı ihtiva 
etmemektedir. Çünkü bu tafsilat ya "Hz. Peygamber (s.a.s) zuhur ederken, Tevrat 
ve İncil'de vardı" denilebilir; ya da "Daha önce Tevrat ve İncil tahrif edildiği 
İçin, Hz. Muhammed (s.a.s) peygamber olarak geldiğinde, Tevrat ve İncil'de 
mevcud değildi" denilebilir. 

Birincisi bâtıldır. Çünkü doğu ve batıda bütün insanlara ulaşan bir kitapda 
bulunan böyle tam ve mükemmel tafsilatı gizlemek imkânsızdır. 

İkinci ihtimal de bâtıldır. Çünkü bu takdirde, ne o zamanın yahudileri, ne de o 
zamanın hristiyanları Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini, kendi oğullarını 
tanıdıkları gibi bilmezlerdi. Bu durumda bu söz düşer?" 

Birinci kısma şöyle cevap verilir: "Âyetteki "Kendilerine kitap verdiğimiz 
kimseler" ifâdesi ile, yahudive hristiyanlar murad edilmiştir. Çünkü bunlar, 
istidlal ve tefekkürde bulunabiliyorlardı ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in elinde zuhur 
eden mucizeleri müşahede etmişlerdi. Binâenaleyh o mucizeler vasıtasıyla onlar, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in Allah tarafından gönderilen bir peygamber olduğunu 
anlamışlardır. İki bilinenden birini diğerine (oğullarını bilmelerinin, peygamberi 


bilmelerine) teşbihden maksad, bizim bahsettiğimiz bu husustur. 2 (Yani 
mucizeler gösterdiğine göre O'nun da, kendilerinin inandıkları peygamberlerden 
biri olduğunu anlamalarıdır.) 

HakTeâlâ'nın "Kendilerine zarar ziyan verenler (yok mu), işte onlar iman 
etmezler" ifâdesi ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Bunun başındaki lâfzı, birinci ( 'nin sıfatıdır. Buna göre her ikisinin de âmili 
tektir. Bunların maksadı da, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini bildiği 
halde inkâr eden inatçı kimseleri tehdiddir. 

2) Buradaki "kendilerine zarar ziyan verenler (yok mu)..." ifâdesi mübteda, "İşte 
onlar iman etmezler" kısmı da onun haberidir. Âyetteki, "Kendilerine zarar ziyan 
verenler" ifâdesi hususunda şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Onlar, kâfirlikleri sebebi ile kendileri için olacak devamlı bir helak 
mânasında, kendilerini ziyana uğrattılar. 


b) Bu âyetin tefsiri hususunda rivayet edilmiştir ki, kâfirin de mü'minin de 
cennette bir yeri vardır. Kim kâfir olur ise, onun cennetteki yeri yurdu 
mü'minlere geçer. Böylece de, başkaları onların yurduna vâris oldukları için, bu 


kimse hem kendini hem ailesini zarar ve ziyana uğratmış olur. 13) 
Allah'a İftira Etmenin Mânası 


"Allah'a karşı bir yalan uydurandan, yahut O'nun âyetlerini yalan sayandan daha 
zâlim kimdir? Şu muhakkak ki o zâlimler felah bulmazlar. Onları.hep birden 
toplayacağımız ve sonra Allah'a şirk koşanlara "Nerede boş yere iddia ettiğiniz 
ortaklarınız?" diyeceğimiz gün..." (En'am, 21-22). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, o inkarcıların zarar ve ziyanda olduklarını önceki âyette 
bildirince, bu âyette de o hüsranın sebebini açıklamıştır. Bunun iki sebebi vardır: 
1) Allah adına bir yalanı uydurup iftira etmek. Bu iftira şu mânalarda olabilir: 

a) Mekkeli kâfirler, putlarının, Allah'ın şerikleri (ortaklan) olduğunu, Hak 
Teâlâ'nın kendilerine o putlara ibadet etmelerini emrettiğini söylüyorlardı. Yine 
onlar, "Melekler Allah'ın kızlarıdır" diyorlar, "bahire" ve "sâibe" olan 
hayvanların haram kılınmasını Allah'a nisbet ediyorlardı. 

b) Yahudi ve hristiyanlar, Tevrat ve İncil'de Tevrat ve İncil'in getirdiği şeriatların 
neshedilmeyeceği, değiştirilemeyeceği ve bu ikisinden sonra herhangi bir 
peygamberin gelmeyeceği hükmünün bulunduğu yalanını söylüyorlardı. 

c) Bu, Allah Teâlâ'nın, "Onlar bfr hayasızlık yaptıkları zaman, "Biz atalarımızı 
da bunun üzerinde (bunu yaparken) bulduk. Allah da bize bunr emretti" dediler" 
(Arat.2e)âyetinde bahsettiği husustur. 

d) Yahudiler, "Biz Allah'ın oğullan ve sevgili (kullan)yız" (M&Xae, 1s) ve "Sayılı 
günler dışında cehennem bize katlyyen dokunmayacak" (Bakara, so) diyorlardı. 
e) Câhil yahudiler, "Allah fakir, biz İse zenginiz" (Am imren, isi) diyorlardı. 
Onların Allah'a nisbet ettikleri bu yalanların misali pek çok olup, hepsi de Allah 
adına uydurulmuş yalanlardır. 

2) Onların, Allah'ın âyetlerini yalanlamalarıdır. Bundan murad, onların Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in getirdiği mucizeleri tenkid etmeleri ve Kur'ân'ın kesin bir 
mucizeoluşunu kabul etmemeleridir. Sonra Cenâb-ı Hak, onların bu iki 
durumunu anlatınca, "o zâlimler felah bulmazlar" buyurmuştur. Yani, onlar 
dünya ve âhirette gayelerine ulaşamayacak, bir mahrumiyyet ve hızlan içinde 
kalacaklardır. 

Allah Teâlâ'nın, "Onları hep birden toplayacağımız gün..." ifâdesine gelince, 
bunun başındaki (gün) kelimesini neyin nasbettiği hususunda . şu görüşler 


' 


söylenmiştir: 

a) Bunu nasbeden âmil mahzuf olup, takdiri "Onları hep birden toplayacağımız 
gün, şöyle şöyle oldu" şeklindedir. Böylece bu ifâde, korkutmada daha etkili 
olan müphem bir hal üzere kalsın diye açıkça zikredilmem iştir. 

b) Kelamın takdiri, "Onları hep birden toplayacağımız günü hatırla" şeklindedir. 
c) Bu ifâde, mahzuf bir kelime üzerine atfedi im iştir. Sanki "Zalimler, ebediyyen 
ve onları toplayacağımız günde felah bulamazlar" denilmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "SonraAllah'a şfrk koşanlara, "Nerede boş yere İddia ettiğiniz 
ortaklarınız" diyeceğiz" buyruğundan maksad, bir soru değil, onları tehdid edip 
susturmaktır. Bu sorunun, "O ortakların kendileri nerede?" mânasında 
olabileceği gibi, "Onların size şefaat etmeleri ve sizin onlardan istifadeniz 
nerede?" mânasında da olabilir. Her iki mânaya göre de bu soru, ancak bir 
azarlama, bir tehdid ve onların umduklarından ümidsiz kalışlarını onlara iyice 
anlatmadır. Böylece bu, dünyada iken yollarının yanlış olduğuna dikkatlerini 
çekmedir. Âyetteki ifâdesinde ism-i mevsüle râci olacak zamir mahzuf olup, 
takdir "Kendilerinin şefaatçiler olduğunu iddia ettiğiniz (ortaklarınız)" 
şeklindedir. Burada "iddia etme" fiilinin möf'ülü, soru kendisine delâlet ettiği 
için hazfedilmiştir. İbn Abbas (r.a), "Kitabullah'da geçen her "yalan yere iddia 


etme" mânasına gelir" demiştir. [74] 


"Sonra onların (başvuracakları) fitne, ancak, "Habbimiz Allah'a yemin ederiz ki, 
biz müşrik değiliz" demeleridir. Bak, kendileri aleyhine nasıl yalan söylediler, 
uydurdukları şeyler kendilerinden ayrılıp koybuldu" (En'am, 23-24). 


Bil ki bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 2291 
Ayetindeki Kıraat Farkların Göre İzahlar 


İbn Amir ve Âsimin râvisi Hafs, bu âyetin başını, fiili tâ ile, "fitne" kelimesini de 
merfu olarak şeklinde; Hamza ve Kisâi, fiili yâile, "fitne" kelimesini de mansüb 
olarak şeklinde okumuşlardır. Fiili tâ He, "fitne" kelimesini mansüb olarak 
okuyanlara göre, âyetteki "demeleri" ifadesi, fö fiilinin ismi olduğu için, 
mahallen merfu olur. Haber olan "fitne" kelimesi müennes olduğu için, fiil de 
müennes getirilmiştir. Bu, Arapların "Senin annen kim?" demesi gibidir. Yahut 
da onların dedikleri şey, mana bakımından bir "fitne" olduğu için fiil müennes 
getirilmiştir. Âyetteki "ancak Oo ...demeleri" ifadesi, "Onların fitnesi, ancak 
sözleridir" takdirinde olması da caizdir. Fiili yâ ile, "fitne" kelimesini de mansüb 
olarak okuyanlara göre, "demeleri" ifâdesi, fiilin ismi olarak, mahallen merfu 


olur, "fitne" kelimesi de fiilinin haberi olur. 

Vahidi söyle demiştir: "En tercih edilen mâna ifadesini fiilin haberi , ismi kabul 
eden kıraatin manasıdır. Çünkü ol edatı fiil ile birleştiğinde, vasıflandırılamaz. 
Böylece de zamire benzemiş olur. Zahir isim ile zamir birlikte bulunduklarında 
zamiri isim yapmak, haber yapmaktan daha evlâdır. Burada da böyledir. Nitekim 
sen"Sen ayakta idin" dersin ve zamiri 'nin ismi; zahir ismi onun haberi sayarsın. 
İşte burada da böyledir." Biz deriz ki: "Hamza ve Kisâi, şu İki sebepten ötürü 
âyetteki, "Rabb'imiz Allah'a yemin ederiz ki.." İfadesindeki, kelimesini mansüb 
olarak U şeklinde okumuşlardır. Bu, şu İki sebepten dolayıdır: 

a) Bunun başına "Kastediyorum" ve "zikrediyorum, diyorum" fiillerinin takdir 
edilmesi (yani bunların mef'ülü kılınması) sebebi ile.. 

b) Bunu münâdâ sayarak, yani "Ey Rabb'imiz vallahi" manasında.. Diğer kıraat 
imamları ise bu kelimeyi, "Allah" lafzına sıfat yaparak, ba'nın kesresi ile 


şeklinde okumuşlardır. (76) 
İkinci Mesele 


Zeccâc şöyle demiştir: "Bu âyetin mânası, ancak sözün mânasını, Arapların bu 
sözü kullanış şeklini bilen kimselerin anlayabileceği güzelliktedir. Çünkü Allah 
Teâlâ müşriklerin şirklerine meftun (vurgun) olup, şirklerinin başına sevgi İte 
üşüştüklerini bildirmişti. Bu âyette ise şirklerine olan meftuniyetlerinin ve onun 
etrafında toplanmalarının, onlardan uzaklaşma ve kaçmalarına müncer olduğunu 
beyan etti, böylece "müşrik değiliz" diye yemin ettiler. Bunun bir benzen hal de 
şudur: Sen, arsız ve gidişatı kötü olan birini seven bir insan görürsün.. Günün 
birinde sevdiği o adam sebebi ile başı derde girince, onunla ilgisi olmayıp ondan 
uzak olduğunu iddia eder. Bunun üzerine ona, "Senin falancayı sevmen, ondan 
ayrılığın oldu" denilir. İşte burada da "fitne"den murad, onların, putları yüzünden 
belaya uğramalarıdır. Bu mâna, Atâ'nın İbn Abbas (r.a)'dan rivayet ettiği şu şeyle 
de kuvvet kazanır: O şöyle demiştir: "Bu âyetteki "fitne", onların dünyada 
müşrik olmalarıdır." 

Bu görüş, âyetten mahzüf bir muzaafın bulunmasına göredir. Çünkü mâna 
"Onların fitnelerinin neticesi, ancak ondan teberri etmektir" şeklinde olur. Bu 
senin, "Falancayı sevmen, ancak ondan kaçıp, onu terketmendir.." demen gibidir. 


EN 


Kâfirlerin Âhirette Yalan Söylemelerini Mümkün Görmeyenler 


Ayetin zahiri, onların Kıyamet günü, kendilerinin müşrik olmadıklarına yemin 
ettiklerini gösterir ki bu da, onların Kıyamet günü bile yalan söylemeye 
kalkışacaklarını gösterir. Bu hususta âlimlerin iki görüşü vardır: 

1) Bu, Ebü AH el-Cübbai ile Kâdi Abdulcebbâr'ın görüşüdür. Buna göre, 
Kıyamette insanların yalan söylemeye yeltenmeleri mümkün değildir. Bu ikisi, 
görüşlerine şunları delil getirmişlerdir: 

a) Kıyamette herkes Allah'ı zaruri (kesin) olarak tanır bilirler. Çünkü mahşer 
ahalisi, Allah'ı istidlal yoluyla tanısalardı, Kıyamet de bir mükellefiyet yurdu 
olmuş olurdu ki bu yanlıştır. Onlar, Allah'ı zaruri olarak bilip tanıyınca, onların 
mecburen kabih (çirkin) herhangi bir fiil işlememeleri gerekir. Bu şu demektir: 
Onlar, eğer böyle kabın bir fiil işlemek isteseler, kendilerini Allah'ın bundan men 
edeceğini bilirler. Çünkü mükellefiyetin olmamasının yanı sıra, böyle bir durum 
bulunmaz ise, bu, onları kötü bir fiil yapma hususunda salıverme olur ki caiz 
değildir. Böylece Kıyâmettekilerin, Hak Teâlâ'yı kesin olarak bilip tanıdıkları 
sabit olmuş olur. Bunun böyle olduğu sabit olursa, onlar kötü fitli yapmamaya 
mecbur olurlar. Bu da, Kıyamet ahâlisinden hiçbirinin, kötü bir fiile 
yeltenememelerini gerektirir. 

İmdi eğer, "Akıllan başlarında iken, onlardan kötü bir fiilin çıkamayacağının 
söylenmesi niçin caiz olmasın? Fakat diyoruz ki: Kıyametin dehşetini görüp 
müşahede ettiklerinde, akılları başlarından gideceği için, onların böyle bir yalan 
söyleyebilecekten niçin caiz olmasın? İşte bu sebeple onlar bu yalanı, akıllan 
başlarından gittiği zaman söylemişlerdir. Yahut da onların, dünyada iken müşrik 
olduklarını unuttukları da söylenebilir?" denilir ise, buna şöyle cevap verilir: 
Birinci şıkkın cevabı: Allah Teâlâ'nın onları hasredip, "Ortaklarınız nerede?" 
diye kınayıp, sonra da akılları başlarında olmadığı halde, onlardan mazeret 
yerine geçecek şeyi nakletmesi caiz değildir. Çünkü bu, Cenâb-ı Hakk'ın 
hikmetine uygun düşmez. Hem sonra mükelleflerin, Allah Teâlâ'nın kendilerine 
nasıl muamele ettiğini ve zulme uğratılmadıklanm anlayabilmeleri için, Kıyamet 
günü mutlaka akıllarının başlarında olması gerekir. 

İkinci şıkkına da şöyle cevap veririz: "Onların akılları yerinde iken, bu dünyada 
yapmış oldukları şeyleri unutmaları uzak bir ihtimaldir. Çünkü akıllı insanın, 
aradan çok zaman geçse bile bu gibi şeyleri unutması mümkün değildir. Ancak 
insan, önemsiz ve basit şeyleri unutabilir. Eğer durum böyle olmasaydı, o zaman, 
uzun müddet çok büyük işlerde bulunan akıllı bir kimsenin, bu işleri un 
utabileceğin i söylememiz gerekirdi. Bunu mümkün görmenin ise safsatayı 
gerektireceği malumdur. 

b) Yalan söylemeye kalkışan o müşriklerin, ya akıllı oldukları, ya da akılsız 


oldukları söylenebilir. Eğer biz onların aklı olmadıklarını söylersek, bu yanlış 
olur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'in, delilerin sözlerini, özür beyân etme olarak 
nakletmesi hikmetine uygun düşmez. Eğer biz onların akıllı olduklarını 
söylersek, bu durumda hallerini Allah'ın bildiğini ve yaptıkları şeylerden 
haberdar olduğunu ve Allah'a karşı yalan söylemenin imkansız olduğunu bilirler. 
Yine onlar, bu yalanları sebebi ile ilahi gazap ve kızgınlığın artacağını bilirler. 
Durum böyle olunca, onların böyle bir durumda yalan söylemeye kalkışmaları 
imkânsız olur. 

c) Eğer onlar, mahşerde yalan söylemiş ve bu yalanlarına karşı yemin etmiş 
olsalardı, bu durumda hem bir kabahat, hem de günah olan iki çeşit bir suça 
yeltenmiş olurlardı ki bu, cezayı gerektirir. Böylece de âhiret yurdu, mükellefiyet 
yurdu olmuş olurdu. Halbuki âlimler, böyle olmadığı hususunda ittifak 
etmişlerdir. 

Ama şayet "Onlar, bu yalanlarına ve yalan yere yeminlerine karşı, herhangi bir 
cezaya ve zemme müstehak olmazlar" denilecek olursa, bu kabih işleri ve 
günahları işlemeye Allah'ın müsaade etmesi mânasına gelir ki bu da bâtıldır. 
Böylece bu izahlar ile Ktyâmettekilerin kabih fiillere ve yalan sözlere 
yeltenemeyecekleri sabit olmuş olur. Bu sabit olunca, bu noktada âlimler, 
"Müşriklerin, "Rabbimiz Allah'a yemin ederiz ki, biz müşrik değiliz" şeklindeki 
sözleri, "Biz, inancımızca ve zannımızca müşrik değildik" mânasına hamledilir. 
Zira, bunlar kendilerinin "muvahhid" (tevhid inancı üzere hak yolda) olduklarına 
inanıyorlardı" demişlerdir. 

Eğer, "Bu takdirde, onlar söyledikleri bu sözele sâdık (doğru) olmuş olurlar. 
Çünkü onlar, kendilerinin zanlartnca, müşrik olmadıklarını söylemişlerdir. Öyle 
ise, CenAb-ı Hak niçin, "Bak, kendileri aleyhine nasıl yolan söylediler" 
buyurmuştur?" denilir ise, biz deriz ki: Ayetteki, "Bak, kendileri aleyhine nasıl 
yalan söylediler" ifadesinin muhtevasına, onların, "Rabbimiz Allah'a yemin 
ederiz ki, biz müşrik de sözlerinde yalancı oldukları hususu girmez ki bundan 
dolayı da bize böyle bir soru sorutabilsin.. Aksine bundan muradın, onların 
dünyada iken, kendisinden haber verdikleri birtakım işler hususunda, "Bak, 
kendileri aleyhine nasıl yalan söylediler.." ifâdesinin zikredilmiş olmasıdır. 
Meselâ bu onların, kendilerinin doğruluk üzere olduklarını; üzerinde olduktan 
itikadın şirk olmadığını; dünyada iken kendilerinin yalan söylemelerinin doğru 
olacağını... söylemeleri gibidir.. İşte bu husus, âhirette onlardan nefyotunmuştur. 
Netice olarak diyebiliriz ki, Hak Teâlâ'nın "Bak, kendileri aleyhine nasıl yalan 
söylediler?" cümlesinden maksat, bu iki durumun birbirinden farklı olduğunu; 
onların dünyada iken yalan söylediklerini, yalan söylemekten de 


sakınmadıklarını; âhirette ise onların, yalandan sakındıklarını, ama ne var ki 
buradaki doğruluğun, yalan söylememenin kendilerine fayda vermediğini 
belirtmektir. İşte bu iki durumdan birinin diğeriyle olan ilgisinden dolayı, Allah 
Teâlâ bunu peygamberine açıklamış ve onlar müşrik olmalarından dolayı, 
dünyada iken kendilerine yalan söyleyip bunun da doğru olduğunu iddia ettikleri 
için, âhirette mazeret beyân ederken, onların durumlarının nasıl olacağını beyân 
buyurmuştur. İşte, Ebü AH el-Cübbai'nin tercih etmiş olduğu görüşün izahı 


hususunda Kfidi Abdulcebbar'ın sözünün tamamı bundan ibarettir, 2/81 
Kâfirlerin Âhirette Yalan Söylemelerini Mümkün Görenler 


2) Bu, müfessirlerin çoğunluğunun görüşü olup, buna göre kâfirler, bu sözlerinde 
yalan söylemişlerdir. Kâfirlerin, Kıyamette yalan söylediklerine dair deliller pek 
çoktur. 

a) Allah Teâlâ onların: "Ey Babbimiz, bizi buradan çıkar. Eğer dönersek, artık 
hiç şüphesiz kt biz zalimlerdeniz..." (Hacc, 107) dediklerini nakletmiştir. 
Bununla beraber Allah-u Teâlâ, onların durumlarını, "Geri dönderilselerbile, 
yinevazgeçirümek istendikleri şeylere döneceklerdir" (Enam.28)âyetiyle haber 
vermiştir. 

b) Hak Teâlâ'nın, "Onlar yalan yere yemin ederler" (Mücâdele, wj buyurduktan 
sonra, "Ogün Allah, onların hepsini diriltecek de O'na da -size yemin ettikleri 
gibi-yemin edecekler. Onlar hakikaten bir şey üzerinde olduklarını sanırlar.. 
Gözünüzü açın ki onlar, muhakkak ki yalancıların ta kendileridir..." (Mücâdele, 
1a> buyurmuş olmasıdır. Böylece Allah, onların âhiretteki yalanlarını, bu 
dünyadaki yalanlarına benzetmiştir. 

c) Yine Allah'ın, onlardan naklederek, "Yerde kaç yıl kaldınız?" Dediler ki: "Bir 
gün, yahud bir günün bir kısmı..." (Müminun, 112-113) buyurmuş olmasıdır. 
Bütün bunlar, onların, zaman zaman yalan söylemeye yeltendiklerine delâlet 
etmektedir. 

d) Cenâb-ı Hakk'ın, onlardan naklederek, "Çağrıştılar: "Ey Mâlik, Fabbin bizi 
öldürsün" (Zuhmf. rn buyurmuş olmasıdır. Halbuki onlar, Allah'ın kendileri 
hakkında kurtuluş hükmü vermeyeceğini biliyorlardı. 

e) Allah Teâlâ bu âyette onların, "Rabbimiz Allah'a yemin ederiz ki, biz müşrik 
değiliz" dediklerini nakletmiştir. Bu sözü, "Biz, zannımızca ve itikadımıza göre 
müşrik değildik..." mânasına hamletmek, âyetin zahirine muhalefet etmektir. 
Sonra bunun peşinden gelen, "Bak, kendileri aleyhine nasıl yalan söylediler..." 
cümlesini de, "Onlar dünyada iken yalan söylediler..." mânasına hamletmek, 


âyetin nazmının bozulmasını, birinci ifâdeyi Kıyamet halleriyle, ikincisini de 
dünya halleriyle alâkalı kılmayı gerektirir ki, bu son derece tuhaf bir yorumdur. 
Ebü Ali'nin, "Onlar, bu yalanı, ya tam akıllı iken, ya da akılları noksan bir halde 
iken söylüyorlardı.." şeklindeki açıklamasına gelince, bu hususta deriz ki: Şöyle 
demek tuhaf bir açıklama sayılamaz: "Onlar Kıyametin korkularını görüp 
şiddetli korkulan gerektiren halleri müşahede ettiklerinde, akılları karıştı; işte bu 
esnada da bu sözü söylediler." 

EbÜ Ali'nin, "Allah Teâlâ'nın onlardan, akıllarının karıştığı bir sırada söylemiş 
oldukları bir sözü nakletmesi, O'nun hikmetine nasıl uygun düşebilir?" 
şeklindeki sözüne gelince: Bu, dünyada bulundukları sırada, bu sözü işitmeleri 
esnasında şiddetli bir korku duymalarını gerektirir... Bu âyetlerin indirilmesinden 
maksat da, sadece ve sadece budur. 

Ebü Ali'nin ikinci kez söylemiş olduğu, "Kıyamette, mükelleflerin mutlaka akıllı 
olmaları gerekir..." şeklindeki sözüne gelince biz deriz ki: "Onlar bu sözü 
söylerken, akıllarının bir süre başlarından gitmiş olması, diğer vakitlerde 
akıllarının mükemmel olmasına mâni değildir... İşte bu meselede söylenebilecek 
sözün tamamı bundan ibarettir. Allah en iyi bilendir. 

"Bak, kendileri aleyhine nasıl yalan söylediler" âyetine gelince, bundan murad, 
onların, kendilerinin müşrik olduklarını kabul etmemeleridir. j "kendilerinden 
ayrılıp kayboldular..." buyruğu "yalan söylediler" kelimesine atfedilmiş olup, 
ifâdenin mânası, "ibâdet etmek suretiyle uydurageldikleri, uydurdukları o putiar, 
onlardan nasıl ayrılıp kayboldular ve onlara hiçbir şekilde fayda sağlayamadılar, 
bir bak! Halbuki onlar, putların kendilerine şefaatçi olup yardım edeceklerini 


umuyorlardı!..." şeklinde olur. (21 


"İçlerinden sana kulak verip de dinleyenler vardır. Halbuki biz, onu iyice 
anlayabilmelerine mâni olmak için kalplerinin üstüne perdeler, kulaklarının içine 
de ağırlık koyduk... Onlar, her türlü mucizeyi de görseler, yine ona inanmazlar. 
Hatta o küfredenler sana geldikleri zaman seninle çekişmeye kalkışarak: "Bu, 


eskilerin masallarından başka bir şey değildir" derler" (En'âm, 25). 180) 
En'âm 25 Ayetinin Nüzul Sebebi 
Bil ki yüce Allah, âhirette kâfirlerin durumlarının nasıl olacağını beyan edince, 


buna, onların bir kısmının iman etmelerinden ümit kesmeyi icap ettiren ifâdeyi 
ekleyerek, "İçlerinden sana kulak verip de dinleyenler vardır" buyurmuştur. Bu 


âyetle ilgili birkaç mesele vardır: BU 
Birinci Mesele 


İbnu Abbas şunu anlatmıştır: Allah'ın Resulünün (s.a.s) huzurunda, Ebü Süfyfin, 
Velid Ibnu'I-Muğfre, Nadr İbn 

el-Hars, Ukbe, Rebia'nın iki oğlu Utbe ve Şybe, Halefin İki oğlu Umeyye ve 
Ubeyy, Hare İbn Amir ve Ebü Cehil bulunuyorlardı. Derken bunlar, Allah'ın 
Resulüne kulak vererek O'nu dinlediler. Bunun üzerine Nadr'a: "Muhammed ne 
söylüyor?" deyi sorduklarında Nadr: "Ne söylediğini anlamıyorum, ama O'nun 
dudaklarını hareket ettirdiğini ve benim tıpkı size geçmiş nesillerin kıssa ve 
haberlerini anlatmam gibi, evvelki ümmetlerin düzmecelerini ve efsânelerini 
anlatıyor.." dedi. Ebü Süfyan da: "O'nun söylediğinin bir kısmının doğru 
olduğunu sanmıyorum..." deyince de, Ebü Cehl: "Hiç birisinin, hiç birisinin 
doğru olduğunu sanmıyorum..." dedi.. İşte bunun üzerine Allah "içlerinden sana 
kulak verip de dinleyenler vardır. Halbuki bizr Onu iyice anlayabilmelerine mâni 
olmak için kalplerinin üstüne perdeler koyduk..." âyetini indirdi. 

Âyetteki ekinne lafzı, kinân kelimesinin çoğuludur. Bu kelime ise, "bir şeyi 
koruyup, onu örten, gizleyen" demektir. Bu tıpkı, (l kelimesinin inan (yular, bağ) 
kelimesinin çoğulu olması gibidir. Bu kelimeden türeyen fiiller ise, ve (gizledim, 
örttüm...) fiilleridir. 

Cenâb-ı Hakk'ın tabirine gelince, Zeccfle "bu ifâdenin, mef'ölün leh olduğu için, 
mahallen mansup olduğunu" söylemiştir. Buna göre kelâmın takdiri ve manası, 
"Biz, onların onu anlamalarını istediğimiz için, onların kalplerinin üzerine 
perdeler koyduk..." şeklindedir. lafzındaki lâm harfi düşürülünce, geriye kalan 
kısım mansup kılınır. iti'/ lafzı da hazfedilince, bunun mansub olma hali 
kelimesine intikâl etmiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "Kulaklarının İçine de ağırlık..." tabiri hakkında İbnu's-Sikkft, 


"vakr" kelimesinin kulaktaki ağırlık, sağırlık olduğunu söylemiştir. [82] 
Delaleti Yaratan da Allah'tır 


Alimlerimiz, bu âyetle, Allah Teâlâ'nın (insanı) bazen imandan çevirip, ona mâni 
olup, onunla imanı arasına 

gireceği hususunda istidlal etmişlerdir. Bu böyledir, zira bu âyet Allah'ın, kalbi, 
kişinin imanına mâni olacak bir Örtü içine koyduğuna delâlet etmektedir ki, işte 
elde edilmek istenen netice de budur. Mu'tezile. bu âyeti zahiri mânasına 


hamletmenin mümkün olmadığını, delillerinin ise şunlar olduğunu söylemiştir: 
a) Allah, Kur'ân'ı kâfirlerin lehine, Hz. Peygamber (s.a.s)'in aleyhine bir hüccet 
olsun diye değil, tam aksine Hz. Peygamber'in lehine, kâfirlerin aleyhine bir 
hüccet olsun diye indirmiştir. Şayet bu âyetten maksad, Allahu Teâlâ'nın kâfirleri 
iman etmekten men etmesi olsaydı, o zaman kâfirlerin, Allah'ın bu hükmünden 
dolayı Hz. Peygamber'e, "Bizi imandan Allah men etti; bizi iman fiiline davet 
etmedi.. O halde iman etmememizden dolayı bizi niçin kınıyor?.." demek hakları 
olurdu. 

b) Cenâb-ı Hak, şayet onları imandan men edip, sonra da onları o imana davet 
etmiş olsaydı, bu, aciz olan bir kimseyi mükellef tutmak olurdu ki, bu hem aklın 
sarahatiyte, hem de, 'Allah hiç kimseye gücünün yeteceğinden başkasını 
yüklemez.." 

(Bakara. 286) âyetiyle nefyedilmiştir 

c) Allah, bu sözden daha açık olanını, zemmetmek sadedinde kâfirlerden 
nakletmiş ve "On/ar, "Bizi kendisine davet edegeidiğin şeyden kalplerimiz 
örtüler içindedir. Kulaklarımızda bir ağırlık... vardır" dediler" (Fussilet, 5> ve 
"Dediler ki: 'Kalplerimiz perdelidir..." Öyle değil Allah onları, küfürleri 
yüzünden rahmetinden kovmuştur" (Bakara, 88) buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hak, bunu onları zemmetmek gayesiyle nakledince, aynı şeyi bu âyette, 
bir tehdit ve vaid için zikretmiş olması sahih olur. Aksi halde, bir çelişki olması 
gerekir. 

d) Kâfirlerin anladıktan, duydukları ve düşünebildikleri hususunda bir 
anlaşmazlık bulunmamaktadır. 

e) Bu âyet, iman etmeyişleri sebebiyle onları zemmetmek, kınamak için 
getirilmiştir. Şayet bu alıkoyma ve imana mâni olma, Allatı tarafından olmuş 
olsaydı, onlar kınanamaz, aksine mazur sayılırlardı. 

f) Âyetteki, "Hatta o küfredenler sana geldikleri zaman, seninle çekişmeye 
kalkışarak..." Oo ifâdesi,  ontarın Oo anladıklarına ve hakkı Oo bâtıldan 
ayırdedebileceklerine delâlet etmektedir. 

Mu'tezile, "İşte bundan dolayı, bu ifâdeyi mutlaka tevil etmek gerekir..." 
demişlerdir. Bu tevi", birkaç yönden yapılabilir: 

1) Cübbai şöyle demektedir: "Kâfirler, Hz. Peygamber'in Kur'ân okuyuşunu 
dinlemeleri vasıtasıyla geceleyin onun yerini öğrenip, böylece de onu öldürmek 
ve ona eziyyet etmek için Allah'ın Resulünün Kur'ân okuyuşunu dinliyorlardı. 
İşte bu esnada Allah Teâlâ, onların kalplerine uykuyu atıyordu ki, âyette 
bahsedilen "perdeler..." tabirinden maksat budur.. Böylece de onların kulakları 
bu uykudan dolayı, Hz. Peygamber'in Kur'ân okuyuşunu işitemiyordu.. Ki, 


Cenâb-t Hakk'ın, ".. kulaklarının içine de ağırlık koyduk..." ifâdesinden murad 
budur." 

2) Allah-u Teâlâ'nın, iman etmeyeceğini ve küfrü üzere öleceğini bildiği insanın 
kalbine, meleklerin, gördükleri zaman iman etmediklerini anlayabilecekleri bir 
damgayı vurmasıdır. Böylece bu alâmet, onların iman etmediklerinin bir delâleti 
olmaktadır. Bu sabit olunca biz deriz ki, astında o alâmet, iman etmeye mâni 
olmadığı halde, o alâmetin "perde" ve "engelleyen örtü" diye adlandırılmış 
olması uzak bir ihtimal değildir. 

3) Onlar, küfürde ısrar edip, inad ederek bu küfürde iyice samimi olunca; bu 
durumda onların iman etmekten yüz çevirmeleri, onların imanlarına mâni olan 
bir perde gibi olunca, Allah Teâlâ âyette geçen "perdeler" lafzını, bu mânadan bir 
kinaye olarak zikretmiştir. 

4) Allah Teâlâ, onlardan, ancak hidâyete ermiş kimselere yapılması uygun olan 
lütuf ve ikram fiillerini men edip, onları ondan uzaklaştırarak, 
kendilerinin kötülüklerinden dolayı, işlerini kendilerine havale edince (onları 
kendi hallerine bırakınca), Cenâb-t Hakk'ın bu kendisine nisbet edip de, 
"...kalplerinin üstüne perdeler... köydük" demesi uzak bir ihtimal sayılmaz. 

5) Âyette geçen bu ifâde, onların, "Onlar, "Bizi kendisine davet edegeldiğin 
şeyden kalplerimiz örtüler içindedir. Kulaklarımızda bir ağırlık... vardır" 


(Fussiiet. 5) şeklindeki sözleri, bir nakil olarak varid olmuştur. [83] 
Mutezile'nin İtirazına Razi'nin Cevabı 


Mu'tezile'nin, âyette bahsedilen "perdeler" ve "ağırlık" kelimelerinin, Allah 
Teâlâ'nın onları imandan men etmesi mânasına hamletmenin mümkün 
olmayacağını beyan etmek için tutundukları mezkûr hususlara cevap vermek için 
şöyle deriz: Tam aksine, çok açık ve net olan aklî delil, bu mânanın doğruluğuna 
delâlet etmektedir. 8u böyledir, zira kâfir olan kül, eğer iman fiilini yerine 
getirmeye güç yetiremezse, o zaman bizim, "Onu bu küfre sevkeden ve iman 
esnekten alıkoyan Allah Teâlâ'dır" şeklindeki sözümüz doğru olur. Ama biz, 
"Küfre kadir olan, iman etmeye de kadirdir" dersek, o zaman biz, "Bu kudretin, 
imanın değil de, küfrün kaynağı olması, -ona götüren saikin (dainin) bitişmesi 
durumu hariç- imkânsız olur" deriz.. Sen bu kitapta, kudret ve saikin (dâînin) 
toplamının, bir fiilin meydana gelmesini temin ettiğini anlamıştın.. Böylece bu 
duruma göre, küfür de Allah'dan olmuş olur. Bu sebeple de, küfre götüren o 
sebepler, kalbin iman etmesine mani olan bir perde; kulak hakkında da, imanın 
delillerini dinlemeye mâni bir ağırlık olmuş olur. Binâenaleyh bizim 


anlattıklarımızla, akli delilin, bu âyetin zahirinin delâlet ettiği şeye uygun 
düştüğü sübüt bulmuş olur. 

Akli delil ile, bu âyetin zahirinin kendisine delâlet ettiği şeyin sıhhati sahih 
olunca hem akli delil, hem de Kur'ân'ın zahiriyle amel edebilmek için, bu âyeti 


bu mânaya hamletmek gerekir. Allah en iyi bilendir. [84] 
Üçüncü Mesele 


Allahu Teâlâ, "içlerinden sana kulak verip de dinleyenler vardır" buyurmuş, 
böylece fiili tekil; daha sonra da "kalblerinin üstüne.." buyurarak, ifâdeyi çoğul 
sigasında getirmiştir. Bu, yerinde ve güzeldir; Zira j* kelimesi, lafız bakımından 
müfred, mâna bakımından ise çoğuldur.. 

Cenâb-ı Hak, "Onlar, her türlü mucizeyi de görseler, yine ona inanmazlar" 
buyurmuştur. 

İbn Abbas, bu tabirin "Allah Teâlâ onların kalplerini perdeleyip örttüğü için, her 
türlü delil ve hücceti görseler dahi, ona iman etmezler" şeklinde olduğunu 
söylemiştir. Bu âyet, Cübbai den naklettiğimiz ilk izahın bozuk olduğuna delâlet 
eder. Zira âyetteki, "... kalplerinin üstüne perdeler... koyduk.." ifâdesinden 
maksad, "Onlar, o peygamberin sesini duymaları vasıtasıyla onun bulunduğu 
yeri belirleyemesinler diye, kâfirlerin kalplerine uyku atmak" olsaydı, o zaman 
"Onlar, her türlü mucizeyi de görseler, yine ona inanmazlar.." ifâdesi buraya 
uygun düşmezdi.. 

Hem bu sözden maksat, Cübbai'nin zikretmiş olduğu husus olsaydı, o zaman, 
"Onu iyice duyabilmelerine mâni olmak için kalplerinin üstüne 
perdeler...koyduk.." şeklinde denilmesi gerekirdi.. Çünkü, Cübbai'nin zikretmiş 
olduğu maksat, ancak peygamberin okuyuşunu dinlemekten men etmekle 
tahakkuk eder. 

Ama Peygamberin, bizzat sözünden ve bu sözün mânasını anlamaktan men 
etmeye gelince, bunun Cübbai'nin zikretmiş olduğu şeyle bir alakası yoktur. 
Böylece, Cübbai'nin sözünün yerinde olmadığı ve geçersiz olduğu kesinlik 
kazanmış olur. Allah en iyi bilendir. 

"Hatta o küfredenler sana geldikleri zaman, seninle çekişmeye kalkışarak: "Bu, 
eskilerin masallarından başka bir şey değildir!" derler" buyruğuna gelince, bil ki 
bu söz de, kendinden önceki ifâdeye bina edilen bir başka cümledir. Bu âyetteki 
"hattâ" edatı, kendisinden sonra cümle bulunan edattır. Kendisinden sonraki 
cümle de, . "... o küfredenler sana geldikleri zaman, seninle çekişmeye 
kalkışarak: "Bu, eskilerin masallarından başka bir şey değildir!" derler" 


" 


buyruğudur. "seninle çekişmeye kalkışarak" cümlesi, hal cümlesi olup, "o 
küfredenler derler" cümlesi de, bu cümleyi tefsir eden bir cümledir. Buna göre 
mâna, "Onların, âyetleri yalanlamaları sebebiyle, onlar seninle mücadele edecek 
ve savaşacak dereceye vardılar" şeklinde olur. Onların mücadeleleri de, "Bu, 


eskilerin masallarından başka bir şey değildir" sözleriyle tefsir edilmiştir. [85] 
Esâtîr Kelimesi Hakkında Bilgi 


Vahidî şöyle demektedir: (masallar) kelimesinin aslı (satır, yazı) kelimesidir.Bu 
kelime ise, bir şeyi, sürüp giden ve birbiriyle irtibatlı olan bir hale getirmektir. 
Arapların "Kitabı yazdı" ve "Dikili ağaçtan kesti..." şeklindeki sözleri de bu 
anlamdadır. 

İbnu's-Sıkkit, şöyle demektedir:"Bu kelimenin müfredi.hem hem de şeklinde 
gelmektedir. Binaenaleyh, bu kelimenin müfredinin setar olduğunu söyleyenlere 
göre, bunun cem-i kılleti, estur; cem-i kesreti ise sütür kelimeleridir. Bu 
kelimenin müfredinin sütür olduğunu söyleyenlere göre, bu kelimenin çoğulu 
estâr kelimesidir. Esâtir kelimesi ise, çoğulun çoğuludur." 

Cübbai şöyle demektedir: "Esatir kelimesinin tekili, üstür, ustüre, estir ve estire 
şeklinde varid olmaktadır." 

Zeccâc: "Esatir kelimesinin müfredinin, tıpkı ehâdis. uhdüse (masal, uyduruk 
masallar, uyduruklar) kelimelerinde olduğu gibi, üstüre kelimesidir" demiştir. 
Ebu Zeyd ise, esâtir kelimesinin, tıpkı (insan veya at topluluğu) kelimesinde 
olduğu gibi, müfredi olmayan cemilerden olduğunu söylemiştir. Sonra Cumhur-u 
ulemâ, tabirinin manasının, "evvelkilerin telif ettikleri... şeyler.." şeklinde 
olduğunu söylemiştir. İbn Abbas, bunun "Evvelkilerin yazdıkları sözler..." 
mânasında olduğunu söylemiştir. "Esatir"i. "batıl şeyler" diye açıklama, aslında 
bir tefsir değil, mânadır. (Zaloğlu) Rüstfim ve İsfendiyar ile ilgili efsaneler gibi 
evvelkilerin esatiri faydasız sözler olunca, hiç şüphesiz "evvelkilerin esatiri", 


"bâtıl şeyler" diye tefsir edilmiştir. [86] 
Dördüncü Mesele 


Bil ki kâfirlerin, "Bu, eskilerin masallarından başka bir şey değildir" şeklindeki 
sözlerinden maksadları, Kur'ân'ın bir mucize oluşunu cerhetmek ve onu tenkid 
etmek olunca, sanki bununla şöyle demek istemişlerdir: "Bu Kur'ân da yazılmış 
hikayeler ve evvelkilerle ilgili olarak anlatılan hikayeler cinsindendir. 
Binâenaleyh bu, evvelkilerin hikayelerini ve eskilerin masallarını ihtiva eden 


kitaplardan biri olunca, bu harikulade bir mucize olamaz." 

Kâdi buna: "Böyle bir soruya hemen cevap verilir. Çünkü buna karşı şöyle 
denilir: "Eğer oKur'ân'la mücadele etmek (benzerini yapıp söylemek) gücünüz 
dahilinde olsaydı, sizin bunu yapmanız gerekirdi. Madem ki bunu 
yapamıyorsunuz, öyle ise onun bir mucize olduğu ortaya çıkıyor" diye cevap 
vermiştir. 

Birisi çıkıp şöyle diyebilir: "Kâfirler, "Biz, her ne kadar Arapça'yı biliyorsak da, 
kitapların nasıl yazıldığını ve te'lif edildiğini bilemiyoruz, biz bunu yapamayız. 
Kitap tasnif etmekten aciz oluşumuz, Kur'ân'ın bir mucize olmasını gerektirmez. 
Çünkü biz, Kur'ân'ın da geçmiş kavimlerin haberlerini ve eskilerin masallarını 
ihtiva eden, diğer kitaplar gibi bir kitap olduğunu açıkladık." Bil ki bu sorunun 


cevabı hemen sonra zikredilen âyette geliyor. 187) 
Müşrikler Halkı Hz. Peygamber'den Uzaklaştırmak İsterler 


"Onlar, hem (insanları) ondan vazgeçirmeye çalışırlar, hem kendileri ondan 
uzaklaşırlar. Onlar bilmeyerek, ancak kendilerini helake sürüklemiş oluyorlar' 
(En'âm, 26). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 188) 
Birinci Mesele 


Bil ki Cenâb-ı Hak, kâfirlerin, "Kur'an, evvelkilerin efsâneleri ve masalları cinsi 
bir kitaptır" diyerek, Kur'ân-ı 

Kerim'in bir mucize oluşunu ta'n ettiklerini açıklayınca, bu âyette de, "Onların, 
hem (insanları) ondan vazgeçirmeye çalıştıklarım, hem de kendilerinin ondan 
uzaklaştıklarını" beyân etmiştir. 

Bu âyetten önce hem Kur'ân'dan, hem de Hz. Muhammed (s.a.s)'den 
bahsedilmiştir. Binâenaleyh âyetteki ** (ondan) zamiri, hem Kur'ân'a hem de 
Hz. Muhammed (s.a.s)'e râci olabilir. İşte bu sebeple müfessirler ihtilafa düşerek, 
bazıları bunu, "onlar Kur'ân'dan, onu düşünmekten, ona kulak verip hükümlerini 
kabul etmekten hem başkalarını vazgeçirmeye çalışmış, hem kendileri ondan 
uzaklaşmışlardır" mânasında alırken; diğer bazıları da, bunun "Onların Allah'ın 
Resulünden insanları uzaklaştırmaları ve kendilerinin uzaklaşmaları" mânasında 
olduğunu söylemişlerdir. 

Bil ki peygamberin bizzat kendisinden vazgeçirme imkansızdır. Binâenaleyh 
bundan muradın, Hz. Peygamber (s.a.s) ile ilgili olacak bir fiilden vazgeçirme 


olması gerekir ki bu fiil belirtilmemiştir. Bundan dolayı bu hususta şu iki görüş 
ileri sürülmüştür: 

a) Bazıları bundan muradın, "onlar, insanları Hz. Peygamber'in nübüvvetini 
tasdik etmekten ve peygamberliğini kabul etmekten vazgeçirmeye çalışıyorlardı" 
mânası olduğunu söylemişlerdir. 

b) Atâ ve Mukatİl, bu âyetin Kureyş kabilesini, Hz. Peygamber (s.a.s)'e eziyet 
etmekten vazgeçiren ve kendisi de ondan uzak kalıp, onun dinine uymayan Ebü 
Talib hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir. 

Birinci görüş şu iki sebepten ötürü daha uygundur: 

1) Bundan önceki bütün âyetler, o kâfirlerin gidişatını zemmetmeyi gerektiren 
âyetlerdir. Binâenaleyh bu âyetteki, "Onlar, (insanları) ondan vazgeçirmeye 
çalışırlar..." ifâdesinin de, kötü bir işe hamledifmesi gerekir. Eğer biz bu ifâdeyi, 
Ebü Tillb'in, Kureyş'in Hz. Peygamber'e eziyet etmesine mâni olma mânasına 
alırsak bu ilgiyi kuramayız. 

2) Allah Teâlâ, bu cümlenin peşinden, "Onlar, bilmeyerek ancak kendilerini 
helake sürüklemiş oluyorlar" buyurmuştur ki bununla, hemen biraz önce geçen 
hususları (işleri) kastetmiştir. Binâenaleyh bu, âyetteki "Onlar, (insanları) ondan 
vazgeçirmeye çalışırlar..." cümlesinden Kureyş'in Hz. Peygamber (s.a.s)'e eziyet 
etmesine mâni olma manasının kastedilmiş olmasına uygun düşmez. Çünkü bu, 
helake sürüklenmeyi gerektirmeyen ve güzel olan bir şeydir. 

Eğer: "Onlar, bilmeyerek, ancak kendilerini helake sürüklemiş oluyorlar" ifâdesi, 
âyetteki "Onlar, hem (insanları) ondan vazgeçirmeye çalışırlar" ifâdesi ile değil 
"kendileri ondan uzaklaşırlar" ifâdesi ile ilgilidir. Çünkü bundan murad, onların, 
dininden uzaklaşmak ve uymamak suretiyle Hz. Peygamber (s.a.s)'den 
uzaklaşmalarıdır. Bu ise, zemmedilmeyi gerektiren bir husustur. Binâenaleyh, bu 
görüşü tercih etmenize sebep olan husus doğru değildir" denilir ise, deriz ki: 
"Âyetteki "Onlar, bilmeyerek ancak kendilerini helake sürüklemiş oluyorlar" 
cümlesinin zahiri, kendinden önce geçen bütün hususlarla ilgilidir. Çünkü bu, 
"Falanca, falan şeyden uzaklaşıyor ve ondan nefret ediyor. O böyle yapmakla, 
ancak kendisine zarar veriyor" denilmesine benzer. Binâenaleyh bu zarar, 


zikredilen iki şeyden sadece biri ile ilgili olmaz." [89] 


İkinci Mesele 


Bil ki o kâfirler, Allah'ın Resulüne iki çeşit kötülük yapıyorlardı: 

a) Onlar, insanları, onun dinini kabul etmekten ve peygamberliğini tasdik 
etmekten nehyediyorlardı. 

b) Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'den uzaklaşıyorlardı. kelimesi, "uzaklaşmak" 
mânasındadır. Bir şey uzaklaştığında, denilir. Sonra Cenâb-ı Allah, "Onlar 
bilmeyerek, ancak kendilerini helake sürüklemiş oluyorlar" buyurmuştur. İbn 
Abbas (r.a): "Bu, şu mânayadır: "Onlar, küfürde diretip, iyice küfre dalmaları 
sebebiyle, ancak kendilerini helake sürüklemişlerdir. Fakat işledikleri inkâr ve 
isyan sebebi ile, kendilerini helake ve cehenneme sürüklediklerinin farkında 


değiller." Allah en iyi bilendir. [90] 


"Onlar ateşin karşısında durdurulup da: "Ah bize ne olurdu, (dünyaya) bir geri 
döndürülseydik, Rabbimizin âyetlerini yalan saymasaydık, iman edenlerden 
olsaydık!" dedikleri zaman (onları) bir görsen!. Hayır, öteden beri gizleye 
geldikleri şeyler, açıkça karşılarına dikilip çıktı... Şayet onlar geri gönderilseler 
Mle, yine vazgeçirilmek istendikleri şeylere döneceklerdir. Çünkü on/ar, 
şüphesiz ki yalancıdırlar" (Enam, 27-28). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e tâbi olmaktan nehyeden ve O'na itaat 
etmekten uzaklaşanları, "Onlar kendilerini helak ediyorlar..." diye vasfedince, bu 
âyet ile de o helakin nasıl olacağını açıklayıp beyan etmiştir. 


8u âyetle ilgili birkaç mesele vardır: BU 
Edatının Cevabının Hazfi Meselesi 


Hak'Teâlâ'nın "...bir görsen!.." ifâdesi bir cevap gerektirmektedir ki, bu cevap, 
işin ehemmiyetini büyütmek ve şanını yüceltmek için hazf edilmiştir. Muhatap 
onu bildiği ve karine kaim olduğu için, bunun hazfi güzel olmuştur. Bunun, 
Kur'ân'daki ve şiirdeki misalleri pek çoktur. Binâenaleyh, buna bir cevap takdir 
edecek olursak, ifâdenin takdiri, "Onların akıbetlerinin, dönüş yerlerinin kötü 
olduğunu..." veya, "Onların hallerinin kötülüğünü görürdün..." şeklinde olur.. Bu 
gibi yerlerde cevabı hazfetmek, mâna bakımından, onu açıkça belirtmekten daha 
etkili ve beliğdir. Baksana, sen kölene ve çocuğuna: "Vallahi, eğer yanına 
gelirsem!" deyip, cevabı, yanı ne yapacağını söylemediğin zaman, onun 
düşüncesi dövmek, öldürmek, bir yerini kırmak, korkuların en büyüğü vb. çeşitli 
kötü şeylere takılır; böylece, senin bunlardan hangisini kastedip arzuladığını 


bilemez... 

Ama, "Allah'a yemin ederim ki, eğer yanına varırsam seni döverim..." deyip de, 
cevabı getirdiğinde, o zaman o, senin dövmekten başka bir şey yapmayacağını 
anlar ve böylece de onun aklına bundan başka bir kötülük gelmez.. Binâenaleyh, 
cevabın hazfedilmesinin, korkunun meydana gelmesinde etkili olma bakımından 
daha müessir olduğu ortaya çıkmış olur. Bazı âlimler, bu cevâbın âyette dolaylı 
yollarla zikredilmiş olduğunu; takdirinin ise, "Ateşin karşısına dikildikleri 
zaman, eğer onları görürsen, onlar bağırıp çağırır ve: "Ne olurdu, (dünyaya) bir 
geri gönderilseydik, Rabbimizin âyetlerini yalanlamazdıkl" şeklinde olduğunu 
söylemişlerdir. 

Cenâb-ı Hakk'ın Iyij "durduruldular..." ifadesidir. Arapça'da durdurdum d'urdur- 
fcj *'nun ttması mak..." denilmektedir. Bu kelime tıpkı, "onu geri 
dönderdim geri dönmek" denilmesi gibidir. Zeccflc, &) tabirinin manasının şu 
üç şekilde olması muhtemeldir, demiştir. 

a) Onların, cehennemin yanında onu görecekleri bir halde durdurulmaları; 
böylece onların ateşe girmekten geri durmaları caizdir... 

b) Onların, altlarında cehennem olduğu halde, cehennemin üzerinde 
durdurulmuş olmaları da caizdir. Yani onlar, cehennemin üzerinde bir köprü olan 
"sırat" üzerinde durdurulmuşlardır, demektir. 

c) Bunun mânasının, "Onlar o cehennemin özünü, hakikatini iyice anladılar" 
şeklinde olması da caizdir. Bu kullanış senin, "mânasını ona öğrettim, tanıttım..." 
anlamındaki "Falancayı, falancanın sözüne vakıf kıldım.." şeklindeki ifâdenden 
alınmıştır. 

Burada dördüncü bir izah da şudur: "Onlar, cehennemin ortasında bulunurlar; 
cehennem ise onları çepeçevre kuşatmıştır.. Böylece onlar, o ateşin içine iyice 
dalmış olurlar..." Mananın böyle olması halinde, âyetteki J* kelimesi, 
manasında kullanılmış olur. Bu manaya göre, denilmesi sahih olmuştur. Çünkü 
cehennem dereke dereke, tabaka tabakadır. İşte bu nedenle burada, "isti'lâ" harf- 
i cerri'nin kullanılması) caiz olmuştur. 

Buna göre şayet, "Gelecek manası ifade ettiği halde, Cenâb-ı Hak niçin demiş, 
bu kelimeden sonra da, geçmiş zamanı gösteren M edatını getirerek, buyurmuş, 
bunun peşinden de yine geçmiş zamana delâlet eden fiilini getirmiştir?" 
denilirse, biz deriz ki: 

edatı, konuşan kimse, tekrar ve te'kidde mübalağayı ve şüpheyi izâle etmeyi 
kasdettiğinde, 14? yerinde kullanılır. Çünkü geçmiş, olmuş bitmiş, gelmiş 
geçmiş demektir.. Binâenaleyh, aslında mazi için kullanılmakta olan bir lafzı, 
istikbal hakkında kullanmak, işte bu bakımdan bir mübalağa ifâde etmektedir. 


[92] 
Üçüncü Mesele 


Zeccâc şöyle demiştir: " jüli kelimesinde imâle yapmak, güzel ve hoştur. Çünkü 
eliften sonra gelen râ harfi de meksürdur. Böylece bu, dilde sanki tekrar etmiş, 


bundaki kesre adeta iki kesre gibi olmuş demektir." [93] 
Azabı Gören Kâfirlerin Pişmanlıkları 


"Ah ne olurdu, (dünyaya) bir geri döndürülseydik, Rabbimizin âyetlerini yalan 
saymasaydık, iman edenlerden olsaydık..." dediler.." buyruğu ile ilgili birkaç 


mesele vardır: L24 
Birinci Mesele 


Hak Teâfâ'nın, "Ah ne olurdu, (dünyaya) bir geri döndürülseydik.." ifâdesi, 
onların dünyaya döndürülmeyi temenni ettiklerine delâlet eder.. Ayetteki, 
"Rabbimizin âyetlerini yalan saymasaydık..." kısmına gelince, bununla ilgili iki 
görüş vardır: 

a) Bu da, onların temennisine dahildir ve bunun mânası da şöyledir: "Onlar, 
dünyaya döndürülmeyi, yalanlayıcı değil, mü'min olmayı temenni ediyorlardı." 
İmdi eğer, "Bu asılsızdır, çünkü Allah Teâlâ, âyetin sonundaki "Çünkü onlar, 
şüphesiz ki yalancıdırlar" beyanıyla, onların yalancılar olduğuna hükmetmiştir. 
Halbuki, temennide bulunan kimse yalancı olarak nitelenemez." derlerse, deriz 
ki: Biz, temennide bulunan kimsenin yalancı olarak vasfedilemiyeceği görüşünü 
kabul etmiyoruz.. Çünkü temennisini açıkça ifâde eden kimse, bunu istemiş 
olduğunu zımnen haber vermiş olur. Binâenaleyh onun, o hususta tekzib 
edilmesi imkânsız olmaz. Bunun misâli, bir adamın şöyle demesi gibidir: "Allah, 
keşke bana bir mal nasip etse de, sana iyilik etsem!.." Bu söz, vaad yerine geçen 
bir temennidir. Binâenaleyh eğer Allah o kimseye bir mal verse, ama o, 
arkadaşına iyilik etmese, "O vaadinde yalancı oldu" denilir. 

b) Temenni, âyette "Ah ne olurdu, (dünyaya) bir geri döndürülseydik!" 
ifâdesinde son bulmuştur. "Rabbtmizin âyetlerini yalan saymayız ve 
mü'minlerden oluruz" ifâdesi ise, yeni başlayan bir cümle olup, âyetin sonundaki 
"Onlar şüphesiz ki yalancılardır" beyanındaki "onlar" zamiri, bu cümleye râcidir. 


Buna göre âyetin mânası, "Keşke bir döndürülseydik (derler)." Daha sonra onlar, 
"Eğer biz dünyaya tekrar döndürülsek, dini yalanlamaz ve mü'minlerden oluruz" 
(derler)" şeklinde olur. Hak Teâlâ onların aslında yalan söylediklerini ve 
dünyaya tekrar döndürüfseler bile, yine dini yalanlayıp imandan yüz 


çevireceklerini beyân buyurmuştur. [95] 
Ayetindeki Kıraat Farklarının İzahı 


Ibn Âmir, iki fiili de merfü kılarak, ve şeklinde; fiilini de mansüb olarak; Hamza 
ve Asım'ın râvisi birincisini ref ile iy,diğer ikisini nasb ile ve şeklinde; diğer 
kıraat imamları ise üçünü de merfü olarak okumuşlardır. Bundan şu netice çıkar: 
Bütün kıraat imamları, kesin olarak temenniye dahil olduğu için (döneleriİsek) 
fiilini merfü olarak okumuşlardır. Ama, (yalan saymayız) ve tijü} "oluruz" 
fiillerini 

a) Bunlar da, îy üzerine atfedil m işlerdir ve her üçü de temenniye dahMırter. 
olmayı temenni eder" şeklindedir. ile ondan sonra gelen ifâde, (döndürülsek) 
fiilinden ayr. dünyaya geri döndürmeleri hainde din, yalanlamayacakları söz 
olurlar Böylece mâna şu şekilde olur: "Biz dünyaya ister döndürülelim, ister 
döndürülmeyelim, Rabbimizin âyetlerini tekzip etmeyeceğimiz bir durumda 
keşke dünyaya döndürülsek.- Yani, "Biz, artık asla dini yalanlamayacağım.z 
şeyler müşahede ettik." Slb«v«yh, bu: "Ne olur, bırak beni, bir daha 
yapmayacağım" demen gibidir. Burada, "bırak" diye ifâde edilmek istenen şey, o 
fiili tekrar yapmayacağıdır. Ama insanın o işi (hatayı) tekrar yapmayacağı 
hususu, bu isteğe dahil değildir. İşte âyetteki, "Ah bize ne olurdu, (dünyaya) bir 
geri döndürulseydik!" ifâdesi de böyledir. Bu temenni, dünyaya geri döndürülme 
hususundadır. Ama dini yalanlamayı bırakma ve mü'minlerden olma hususları 
temenniye dahil değildir. Bunlar, döndürülme olsa da, olmasa da artık vardır. Bu 
iki izahı Zeccâc zikretmiştir. Nahivciler ise, "İkinci izah daha kuvvetlidir ki bu, 
dünyaya döndürülme hususunun temenniye dahil olup, daha sonraki ifâdelerin 
sırf bir haber oluşudur" demişler ve buna şu şekilde delil getirmişlerdir: "Allah 
Teâlâ onları, âyetin sonunda yalanlayarak, "Onlar şüphesiz ki yalancıdırlar" 
buyurmuştur. Halbuki temenni edilen şeyin, yalanlanması caiz değifdir. Bu, Ebü 
Amr'in tercihi olan görüştür. O, görüşünün doğruluğuna, bu delil ile istidlal 
etmiştir. Fakat biz bu delile karşı cevap vermiş ve bunun kuvvetli olmadığını 
anlatmıştık. 

Ayetteki iki fili mansüb olarak, şeklinde okuyanlara gelince bu hususta da şu 
izahlar yapılmıştır: 


a) Bu fiillerin mansüb oluşu, temenninin cevabı olarak başlarında mukadder 
olarak bulunan bir edatı iledir. Buna göre takdir, "Keşke geri döndürulseydik de 
(âyetleri) yalanlamasaydık:.." şeklindedir. 

b) Buradaki vâv, fâ-i tâkibiyye manasındadır. Buna göre takdir, "Keşke geri 
döndürulseydik de. (âyetleri) yalanlamasak" şeklindedir. Binaenaleyh buradaki 
vâv, "Benim için (dünyaya) bir dönüş daha olsaydı da muhsinlerden olsaydım" 
(Zümer, ssjâyetindeki "fâ" edatı gibidir. Bu görüş İbn Mes'üd (r.a)'un bu âyeti fâ 
ile ve mansüb olarak oiİsj Mi şeklinde okuduğunun rivayet edilmesi ile de 
kuvvet bulur. 

c) Bu cümleler "hâl" mahallindedir. Buna göre âyetin takdiri "Keşke 
yalanlayıcılar olmaksızın, tekrar dünyaya döndürulseydik" şeklindedir. Nitekim 
Araplar "süt içerken balık yeme" manasında derler. 

Bil ki bu kıraata göre, âyetteki her üç fiil de temenniye dahildir. Temenni edilen 
şeyin, nasıl yalan sayılabileceği ise daha evvel açıklanmıştı. 

İbn Âmir'in, merfu olarak mansüb olarak şeklindeki kıraatine gelince O, birinciyi 
"Eğer, dini yalanlayıcı olmaksızın dünyaya tekrar gönderilir isek, mü'minlerden 


oluruz" mânasında, temenniye dâhil etmiştir. Allah en iyi bilendir. [96] 
Azabı Gören Kafirlerin Dünyaya Dönme Temennilerinin Tahlili 


Cenâb-ı Hak, "Ah ne olurdu (dünyaya) bir geri döndürülseydik, Babbimiztn 
âyetlerini yalan saymasaydik..." buyurmuştur. Şüphe yok ki bundan maksad, 
onların, mükellef tutulma haline döndürülmelerini temenni etmeleridir. Çünkü 
redd kelimesi, gelecekte, bir halden başka bir hale döndürülme için 
kullanıldığında, bundan anlaşılan, ilk hale döndürülmektir. Görünen odur ki, 
kendisinden günah sadır olan herkes, daha sonra bu günahları sebebiyle, çeşitli 
sıkıntı ve hallerle yüzyüze gelip onları bizzat müşahede ettiğinde, bütün bu 
kusurlarını yok etmek amacıyla gayret sarfetmesi için, ilk hale döndürülmeyi 
temenni eder. Kâfirlerin, dünyada iken çeşitli günahlar işledikleri malumdur.. 
Binâenaleyh onlar bu hatalarını gidererek, onarmak için, dünyaya yeniden 
döndürülmeyi temenni ederler. Bu onarma işi ise, ne sadece dünyaya 
döndürülmek, ne yalanlamayı bırakmak ve ne de iman etmekle olmaz... Aksine 
bu onarma işi, bu üç şeyin toplamıyla beraber tahakkuk eder. Binâenaleyh, bu üç 
şeyin de temenni edilen şeyin muhtevasına dahil edilmesi gerekir. 

Binâenaleyh şayet, "Bu dünyaya döndürülme işinin kesinlikle olmayacağını 
bilmelerine rağmen, onların bunu temenni etmeleri nasıl güzel olabilmiştir?" 
denilirse, bu soruya birkaç yönden cevap verilebilir: 


a) Onlar, belki de dünyaya döndürülme işinin tahakkuk etmeyeceğini 
bilemiyorlardı... 

b) Onlar, her ne kadar bunun tahakkuk etmeyeceğini bilseler dahi, ancak ne var 
ki bu ilim, bilme işi, dünyaya döndürülmeyi istemeye mâni değildir. Bu, Cenâb-t 
Hakk'ın tıpkı, "Onlarateşten çıkmalarını dilerler" (Mâide,37)ve "Sudan veya 
Alah'm size verdiği rıziktan biraz de bize akıtın..." (A'rât, 50) âyetlerinde olduğu 
gibidir. Binâenaleyh, onların, bunun tahakkuk etmeyeceğini bilmelerine rağmen, 
bu tür şeyleri istemeleri sahih ve yerinde olunca dünyaya döndürülmeyi haydi 
haydi temenni edebilirler. Çünkü, temenni mevzuu çok geniştir. Zira, istenilmesi 
doğru olmayan bu geçmiş üç şeyin temenni edilmesi sahih olur. 

Daha sonra Allah Teâlâ "Hayır, Öteden beri gizleyegeldikleri şeyler, açıkça 
karşılarına dikilip çıktı..." buyurmuştur.. 


Bu hususta birkaç mesele vardır: 71 
Birinci Mesele 


Bu cümlenin başındaki Ji lâfzının manası, onların sözlerini reddetmek olup, bu 
mânanın takdiri, "Onlar dünyaya dönmeyi, yalanlamamayı ve iman etmeyi, iman 
hususunda istekli oldukları için değil, tam aksine görüp müşahede ettikleri ceza 
ve ikab korkusundan dolayı temenni etmişlerdir" sekimde olur. İşte bu da, iman 
ve tâat konularında istekli ve arzulu olmanın, ancak bu istek ve arzu, o sadece bir 
iman ve tâat olduğu için arzu edildiğinde fayda verir.. Ama bu husustaki isteğin, 
mükâfaat elde etmek ve cezadan kurtulmak için olması ise, hiçbir şey ifâde 
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Ahirette Gizlenen Şeylerin Açığa Çıkması 


Bu âyetten kastedilen şudur: "Âhirette, dünyada iken gizledikleri şeyler 
karşılarına çıkmıştır." Alimler, onların gizledikleri şeyin ne olduğu hususunda 
birkaç yönden ihtilâf etmişlerdir: 

a) Ebü Revk: "Müşriklerin, Kıyametin bazı duraklarında şirklerini inkâr ederek, 
"Habbtmiz olan Allah'a andederiz ki, biz Allah'a eş tutanlardan değildik" 
(En'âm.23) dediklerini; bunun üzerine Allah Teâlâ'nın onların uzuvlarını 
konuşturduğunu, böylece de uzuvlarının onlar aleyhinde küfür konusunda 
şehâdette bulunduğunu., söylemiştir ki işte bu, daha önce gizlemiş oldukları şey 
onların karşısına çıktığında tahakkuk edecektir" demiştir. 

Vahidi, müfessirlerin bu görüşü benimsediğini söylemiştir. 


b) Müberred şöyle demektedir: "Onlara, inançlarının ve amellerinin günahı ile, 
bunların kötü akıbeti zahir olmuş, belli olmuştur. Bu böyledir, zira onların 
küfürleri, başlangıçta onlara zahir değildi. Çünkü, küfürlerinin zararı kapalı ve 
gizliydi.. Fakat, Kıyamet kopunca, işte o zaman, Allah'ın pek yerinde olarak 
buyurduğu gibi: "Hayır, öteden berigizleyegeldikleri şeyler, açıkça karşılarına 
dikilip çıktı..." . 

c) Zeccâc şöyle demektedir: "Liderlerin, öldükten sonra dirilme ile neşr 
hususunda saklı tuttukları şeyler, onlara tâbi olanlara zuhur etti.. Bu görüşün 
sahih olduğunun delili ise, Allah Teâlâ'nın, bu ifâdenin peşinden, "Dediler ki: 
"Dünya hayatımızdan başka bir hayat yoktur, diz bir daha diriltilecek de 
değiliz.." (Enam, 29) buyurmuş olmasıdır. Bu, Hasan el-Basri'nin de görüşüdür." 
d) Alimlerden bazıları da şöyle demişlerdir: "Bu âyet, münafıklar hakkında nazil 
olmuştur. Çünkü onlar küfürlerini saklıyor, müslüman olduklarını iddia ve izhâr 
ediyorlardı. Kıyamet günü gelip çattığında, başkaları, onların münafık olduğunu 
bilip anlarlar." 

e) Şöyle de denilmiştir: Onlara, âlimlerinin, Allah'ın Resulünün nübüvvet ve 
sıfatlarının, kitaplarında yazılı olmasını ve bunun müjdesini inkâr etmeleri ile, 
Tevrat'ta bu hususa delâlet eden şeyleri tahrif etmeleri gibi, gizledikleri şeyler 
ortaya çıktı.. 

Bif ki, lafız pek çok mânaya muhtemeldir. Bütün bunlardan maksat ise, onların 
âhirette rezilliklerinin ortaya çıkması, içyüzlerini saklayan perdelerin 
yırtılmasıdır. Ki bu, Cenâb-i Hakk'ın "O gündeki, sırlar yoklanıp meydana 


çıkarılacaktır" (Tank. 9) ifâdesinin mânâsıdır. [99] 
Kâfir Dünyaya Yeniden Gönderilse Yine Kâfir Olurdu 


Daha sonra yüce Allah, "Şayet onlar geri dönderil-seler bile, yine vazgeçirilmek 
istendikleri şeylere döneceklerdir" buyurmuştur ki bu, "Allah-u Teâiâ, şayet 
onları dünyaya döndürülseler bite, onlardan ne yalanlamayı terketmek, ne de 
iman tahakkuk etmezdi. Aksine onlar, küfür ve tekzib hususundaki ilk yollarına 
devam ederlerdi..." mânasındadır. 

Buna göre şayet, "Kıyâmettekiler, Allah Teâlâ'yı zarurî olarak tanımış ve çeşitli 
ikâb ile azabı müşahade etmişlerdir. Binâenaleyh, Allah onları bu bilgileriyle 
beraber dünyaya döndürecek olsa, daha nasıl, "Onlar, Allah'ı inkâra ve O'na 
isyan etmeye tekrar başlarlar..." denilebilir?.." denilirse, biz deriz ki: 

Kâdî şöyle demektedir: Âyetin izahı, "Onlar şayet, mükellef tutulma haline 
döndürülmüş olsalardı.." şeklindedir. Bu duruma döndürülme ise, şayet 


Kıyamette zaruri olarak Allah'ı bilmek ve Kıyâmetin"korkuları ile cehennemin 
azabı müşahede edilmezse söz konusu olabilir.. İşte bu şart, şüphesiz ki bu âyette 
takdir edilmiştir. 

Ancak, biz deriz ki, bu cevap zayıftır. Çünkü, âyetin maksadı, onların küfürde 
ısrara ne denli dalmış olduklarını ve imana rağbet etmediklerini beyan etmektir. 
Binâenaleyh şayet biz, Kıyamet gününde Allah'ın bilinmediğini, Kıyametin 
dehşetlerinin müşahede edilmediğini varsayarsak kâfirlerin ilk küfürlerinde ısrar 
etmelerinde fazla taaccüb edilecek bir taraf olmamış olur. Çünkü onların 
küfürlerinde ısrar etmeleri, diğer kâfirlerin dünyada iken küfürlerinde ısrar 
etmeleri gibi olur. Böylece biz. Kâdi'nin zikrettiği şartın kesinlikle nazar-ı 
dikkate alınmayacağını anlamış oluruz. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki Vahidi şöyle demektedir: "Bu âyet 
Mut'tezile'nin görüşünün yanlışlığına delâlet eden delillerdendir.. Zira Cenâb-ı 
Hak, kendileri hakkında ezeldeki hükmü şirk olan bir kavimden haber vermiştir. 
Daha sonra da O, onların, cehennemi ve azabı görmeleri, sonra da dünyaya 
döndürülmelerini istemeleri ve dünyaya döndürülmeleri halinde de şirke 
döneceklerini beyan buyurmuştur. İşte, onlar hakkında daha önce geçmiş olan 
kaza ve hüküm budur. Aksi halde, aklı olan kimse, daha önce görüp müşahede 
ettiği bir şeyde şüpheye düşmez.. 

Daha sonra da Cenâb-ı Hak, "Çünkü onlar şüphesiz ki yalancıdırlar" 
buyurmuştur. İşte bu hususta şöyle bir soru vardır: "Daha önce herhangi bir 
haber geçmediği halde, yalanlama işi nasıl ona yöneltilebilir?.." 

Cevap: Daha önce biz, bazı âlimlerin, temenninin hükmüne dahil olan, sadece 
"Ah bize ne olurdu, ...(dünyaya) bir geri döndürülseydik..." ifâdesi olduğunu; 
geri kalan ifâdelerin ise bir haber verme olduğunu; bazı âlimlerin de, bunların 
hepsinin temenninin hükmüne dahil olduğunu söylediklerini, çünkü yalanlamayı 
temenniye dahil etmenin caiz olduğunu söylediklerini beyan etmiştik. Zira 
temenni de, zımnen ve tazmin yoluyla habere delâlet etmektedir. Bu, tıpkı 
birisinin "Keşke Zeyd bize gelse de, böylece biz de yeyip içip ve konuşsak" 
demesi gibidir. İşte burada da böyledir. Allah en iyi bilendir. [100] 


"Dediler ki: "(Bu) dünya hayatımızdan başka bir hayat yoktur. Biz bir daha 
diriltilecekler de değiliz. Rablertnin huzurunda durduruldukları zaman, sen 
(onları) bir görsen! (O vakit Allah) "Şu, hak değil miymiş?" demiş, onlar da 
"Rabbimize andolsun, evet" demişlerdir..." "Öyle ise dedi, inkâr edegeldiğiniz 
şeyler yüzünden tadın azabı..." (En'am, 29-30). 

Cenâb-ı Hak, "Dediler ki: "(Bu) dünya hayatımızdan başka bir hayat yoktur. Biz, 


bir daha diriltilecekler de değiliz..." buyurmuştur. Bil ki, bu âyet hakkında şu iki 
izah bulunmaktadır: 

1) Allah Teâlâ önceki âyette onlara, daha önce sakladıkları şeylerin kendileri için 
ortaya çıktığını beyan etmiş, böylece bu âyette onların sakladıkları şeyin, âhiret, 
haşr ve neşr işi olduğunu açıklamıştır. Bu böyledir. Çünkü onlar bunu inkâr 
ediyor, doğru olduğunu saklıyor ve "Bizim için sadece bu dünyevi hayat vardır. 
Bu hayattan sonra, mükâfaat da ceza da yoktur" diyorlardı. 

2) Âyetin takdiri, "Şayet onlar geri gönderilseler bile, yine vazgeçirilmek 
istendikleri şeylere dönerler, haşri ve neşri inkâr ederek, "Bu dünya 
hayatımızdan başka bir hayat yoktur. Biz bir daha diriltilecek değiliz" derlerdi" 
şeklindedir. 

Cenâb-ı Hak, "Rablerinin huzurunda durduruldukları zaman sen (onları) bir 
görsen! (O vakit Allah), "Şu, hak değil miymiş?" demiş, onlar da, "Kabbİmİze 
andolsun ki, evet" demişlerdir..." "Öyle ise, dedi, inkâr edegeldiğiniz şeyler 


yüzünden tadın azabı..." buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: LoL 
Müşebbihenin Allah'a Mekân İsnadlama Red 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki âyette onların haşri, neşri, öldükten sonra dirilmeyi ve 
Kıyameti inkâr ettiklerini anlatınca bu âyette de onların Kıyametteki hallerinin 
nasıl olacağını beyân ederek, "Rablerinin huzurunda durduruldukları zaman sen 
(onları) bir görsen!.." buyurmuştur. Bil ki bir grup Müşebbihe bu âyete 
tutunarak, "Bu âyetin zahiri Kıyâmettekilerin, Allah Teâlâ'nın katında ve 
yakınında durduklarına delâlet ediyor. Bu ise, Allah Teâlâ'nın bazan bir yerde 
hazır bulunduğuna, başka bir yerde hazır olmadığına delâlet eder" demişlerdir. 
Bil ki Müşebblhe'nin bu şekildeki istidlali yanlıştır. Çünkü âyetin zahiri, bizden 
birinin yer üzerinde durduğumuz gibi, Kıyâmettekilerin de Allah üzerinde 
durduklarını gösterir. Bu (la Kryamettekilerin, Allahın zalmın üzerine 
çıktıklarına delâlet eder ki bu İttifakla yanlıştır. Binâenaleyh bu âyeti te'vil etmek 
gerekir. Bu te'vil ise birkaç şekilde olur: 

1) Âyetteki ifâdesinden murad, "Onlar, Rablerinin onlara, yani kâfirlere 
vaadettiği azap ile, mü'minlere vereceği mükâfaat ve onlara haber verdiği âhiret 
işi üzerinde durdurulduklarında..." mânâsıdır. 

2) Bu vuküf'dan maksad, bilmektir. Nitekim birisi başkasına, "Sözüne vâkıf 
oldum" yani "onu bildim" der. 

3) Bundan murad, onların sorgu-sual için durdurulmalarıdır. Binâenaleyh bu 
ifâde, dünyada kölenin, efendisinin huzuruna getirilip durdurulması âdetine göre 


söylenmiş bir sözdür ki bundan maksad, gayeyi fasih ve beliğ cümlelerle ifâde 
etmektir, 02] 


İkinci Mesele 


Bu âyetten maksad şudur: "Allah Teâlâ, önceki âyette, o kâfirlerin dünyada iken 
Kıyameti ve öldükten sonra dirilmeyi inkâr ettiklerini nakletmiştir. Daha sonra 
ise, onların bu şeyleri ikrar edip kabul edeceklerini açıklamıştır. Böylece mâna, 
"onların bu inkâr durumları ikrara dönüşecektir" şeklinde olur. Bu böyledir. Zira 
onlar, Kıyameti, uhrevi mükaTaat ve cezayı artık müşahede ederler. Nitekim 
Allah Teâlâ da, "Şu, hak değil miymiş?" buyurmuştur. 

Buna göre eğer, "Bu söz, Hak Teâlâ'nın onlara "şu, hak değil miymiş?" 
diyeceğini göstermektedir. Bu, "Allah onlarla konuşmaz" (An imran, 77) âyetine 
sanki ters gibidir" denilir ise, şöyle cevap verilir: Allah Teâlâ'nın, "Allah onlarla 
konuşmaz" âyeti, "Allah onlara güzel olarak ve fayda verecek şekilde 
konuşmaz" mânasına hamledilir. Mânanın böyle olması halinde, iste bu tezad 
ortadan kalkar. Daha sonra Allah onlara "Şu, hak değil miymiş?" dediğinde, 
onların "Rabbimize andolsun ki evet" dediklerini söylemiştir ki, bundan maksad, 
onların kasem ve yemin ile Kıyametin gerçek oluşunu tasdik etmeleridir. Daha 
sonra da onlara O, "Öyle İse, inkâr edegeldiğiniz şeyler yüzünden tadın azabi..." 
demiştir. Bu ifâdede bilhassa "azabı tadma" lafzı kullanılmıştır. Çünkü onlar her 
halükârda bir şeyi tadan kimsenin o şeyi hissetmesi gibi, o azabı hissediyorlardı. 
Âyetteki, "İnkâr edegeldiğiniz şeyler yüzünden.." ifâdesi, "inkârlarınız sebebi 
ile..." mânasındadır. Bil ki Allah Teâlâ bu âyeti, haşr ve neşrin (öldükten sonra 
diriltilme ve toplanmanın) doğruluğuna bir delil olarak zikretmem iştir. Çünkü 
bu delil, sürenin başında, bizim de izah ve tefsir ettiğimiz gibi, "O, sizi bir 
çamurdan yaratan, sonra ölüm zamanım takdir edendir" (Enam. z)âyetinde 
mevcut idi. Binâenaleyh bu âyetten maksad, insanları bu yanlış görüş ve gidişten 


caydırmaktır. [103] 
Âhireti İnkâr Edenlerin Ziyanlarının Tahlili 


"Allah'ın huzuruna çıkılacağını yalan sayanlar gerçek en büyük ziyana 
uğramıştır. Nihayet kendilerine ansızın Kıyamet gelip çattığı zaman, onlar 
yüklerini sırtlarına yüklenerek, "Orada ihmâl ettiğimiz şeylerden dolayı eyvah 
bize..." diyecekler. Dikkat edin, o yüklenip taşıyacakları şeyler ne kötüdür" 
(En'âm, 31). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 104) 
Birinci Mesele 


Bil ki bu âyetin maksadı, öldükten sonra dirilmeyi ve Kıyameti inkâr edenlerin 
bir başka halini anlatıp ortaya 

koymaktır. Bu hal, şu iki özelliktedir: 

a) Büyük bir ziyana uğrama... 

b) Günahların ağır ve büyük yüklerinin sırtlanılması... 

Birincisinin, yani ziyana uğramanın izahı şöyledir: Allah Teâlâ, kutsi ve maddi 
olan nefs-i natıka (insan) cevherini yaratmış ve kendilerini kullanmak suretiyle, 
gerçek bilgileri ve ölümden sonra çok fayda verecek olan üstün ahlâkı elde etsin 
diye, o insana birtakım maddi âlet, edevat (göz, kulak v.s) ile akıl-fikir vermiştir. 
Binâenaleyh insan bu vasıtalar ile, akli ve fikri kuvvetini, devr-i dâim eden 
lezzetler ite, sonlu olan mutlulukları elde etmek için kullanıp, sonunda ömrünü 
tamamlayıp hayatının sonuna geldiğinde, en büyük bir ziyan ve zarara uğramış 
olur. Çünkü ana sermaye ile, gaye zannettiği kazanç tükenmiş, elinde ana 
sermayeden ve kazançtan hiç bir şey kalmamış. İşte bu apaçık bir ziyandır, 
hüsrandır. Bu hüsran, öldükten sonra dirilmeyi ve Kıyameti inkâr edip, 
mutlulukların ve kâmilliklerin son noktasının, bu dünyevi ve fani mutluluklar 
olduğuna inanan kimse için söz konusudur. Ama öldükten sonra dirileceğine ve 
Kıyamete inanan kimse, bu maddi mutluluklara aldanmaz, dünyevi hayırlarla 
yetinmez, aksine âhiret günü için azık hazırlama gayretine girer. Böylece de 
onun için böyle bir hüsran söz konusu olmaz. Binâenaleyh anlattığımız bu şeyler 
ile, Allah'la karşılaşacaklarını yalanlayıp, öldükten sonra dirilmeyi ve Kıyameti 
inkâr edenlerin, apaçık bir zarara uğradıkları ve Kıyamet durağına vardıklarında, 
âhiret günü için azık hazırlamada kusurlu ve ihmalkâr davrandıklarından dolayı, 
pişman olup, 'Eyvanlar olsun bize" diyecekleri sabit olur. 

İkincisi ise birkaç şekilde izah edilir: Onların zarar ve ziyanları, günah yüklerini 
sırtlanmalarıdır. 8u hususta sözün özü şudur: En büyük mutluluk, Allah'a 
yönelip, O'na kullukla meşgul olmaya ve O'nu sevip, O'na hizmet etmeye say-ü 
gayret göstermektir. Yine böyle bir mutluluk, dünyadan kopup, kalpten dünya 
sevgisini atıp, kalp ile dünya arasındaki bağları koparmada bulunur. Binâenaleyh 
öldükten sonra dirilmeyi ve Kıyameti inkâr eden kimse, Kıyamet durağı için azık 
hazırlamada ve kalb ile dünya arasındaki ilgileri koparma hususunda sa'y-ü 
gayret gösteremez. Binâenaleyh bu insan öldüğünde, ruhlar âleminde bir yabancı 
ve maddi (dünya) alemindeki eşinden, akrabasından ve dostlarından kopmuş ve 


uzakta kalmış bir kimse gibi olur. Böylece de böyle bir kimse, hem âhiret azığını 
hazırlamamış olması, hem de dünyadaki ailesi ve dostları ile yaşayamaması 
sebebi ile büyük pişmanlıklar ve bu âlemin lezzetlerinden kopup, bu âlemin 
hayırları ile mes'üd olmaması sebebi ile büyük elemler yaşar. Binâenaleyh 
bunlardan birincisi, âyetteki, "Orada (dünyada) ihmal ettiğimiz şeylerden dolayı 
eyvah bize.." ifâdesinden; ikincisi de "Onlar, yüklerini sırtlarına yüklenerek..." 
ifâdesinden kastedilen şeydir. İşto bu âyetten kastedilen mânanın izahı budur. 


(105| 
İkinci Mesele 


Âyette bahsedilen "hüsrârT'dan maksad, büyük mükâfaatın elden kaçırılıp, onun 
yerine büyük bir azabın gelmesidir. Âyetteki, "Allah'ın huzuruna çıkılacağını 
yalan sayanlar gerçekten en büyük ziyana uğramıştır" buyruğu ile, öldükten 
sonra dirilmeyi ve kıyameti inkâr eden kimseler kastedilmişlerdir. Biz, "lika" 
(huzura çıkma)'nın ne mânaya olduğunu, "Onlar hakikaten Rablerfne mülâki 
(kavuşucu) olduklarını bilirler" (Bakara, 46) âyetinin tefsirinde iyice izah 
etmiştik. Bu kinaye (lika kelimesinin Kıyametteki durmaktan kinaye edilmesi), 
yerinde ve güzel bir kinayedir. Zira Kıyamet durağı, kendisinde, Allah'dan başka 
hiç kimsenin hüküm verme yetkisinin bulunmadığı ve Allah'dan başka hiç 
kimsenin fayda ve zarar vermeye, alçaltıp yükseltmeye kadir olamıyacağı bir 
duraktır. 

"Nihayet kendilerine ansızın Kıyamet gelip çattığı zaman..." buyruğunun 
başındaki kelimesi "..ziyana uğramıştır" kelimesinin değil de, ("yalan saydılar..") 
sözünün vadesidir. Çünkü onların hüsranlarının bir sınırı ve mesafesi yoktur. 
Buradaki 'nın manası, onların yalanlamalarının sona ermesinin, "Kıyamet 
günündeki hasretleri" olduğunu, onunla sona ereceğini bildirmektir. Buna göre 
mâna, "Kıyamet günü ansızın zuhur edinceye kadar, onu yalanlarlar.." şeklinde 
olur. 

İmdi eğer: "Onlar ölürken de nedamet duyar, tehassür ederler.." denilirse, biz 
deriz ki: 

Ölüm, âhiret hallerinin bir başlangıcı ve mukaddimesi olunca, ölüm de Kıyamet 
cinsinden kabul edilmiş ve onun ismiyle isimlendirilmiştir. İşte bundan dolayı, 


Hz. Peygamber, "Kim Ölürse, onun Kıyameti kopmuştur"L!06| buyurmuştur. 
(107) 


Kıyamet Hakkında "Saat" Tabirinin Kullanılmasının İzahı 


"Saat" ile murad edilen, "Kıyâmef'tir. Kıyametin bu isimle adlandırılması 
hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Kiyamet günü, hesaba çekilme çok süratli olacağı için, "saat" diye 
adlandırılmıştır. Buna göre sanki, "O Kıyamet, bir saatlik bir hesaptır" denilmek 
istenmiştir. 

b) "Saat", Kıyametin koptuğu vakittir. Bu vakte "saat" denilmiştir, zira Kıyamet, 
insanların başına, Allardan başka hiç kimsenin bilemeyceği bir saatte gelir.. 
Baksana Allah Teâlâ, "ansızın... " buyurmuştur. Jül ve isÜ' lafızları, 
"ansızın, beklenmedik biranda" anlamına gelmektedir. Buna göre mâna, 
"Kıyamet, ancak birden geliverir; çünkü, hiç kimse onun ne zaman geleceğini, 
hangi vakitte vaki olacağını bilemez" şeklinde olur. Ayetteki (ansızın olan 
olarak..) anlamında hal olmak üzere; veyahut da, mefül-ü mutlak olarak 
mansubtur. Buna göre sanki, "Saat, onların başına ansızın olmak üzere 


gelivermiştir.." denilmek istenmiştir. [108] 
Tabirinin İzahı 


Sonra Cenâb-ı Hak, "eyvah bize!" dediler" buyurmuştur. 

Bu konuda Zeccâc şöyle der: "Tehassürü. nedameti talep etmenin manası, ilerde 
olabilecek pişmanlıkları hususunda insanları ikaz etmektir." Araplar, bu gibi 
işlerin büyüklüğünü ve önemini anlatmak için, bu lafzı kullanmaktadırlar. 
Nitekim Allah, "Ey kulların üzerine olan hasret (pişmanlık)..." (y asin, w),"Allah 
yanında işlediğim kusarlardan dolayı (gel) ey hasret (pişmanlık)..." pümer,sey, 
"vay, ben mi doğuracağım?" (dedi)" (»m, 72) buyurmuştur. Bu kullanış 
"Tefritlerimizden (kusur ve ihmallerimizden) dolayı pişmanlık bize olsun" 
ifadesinden daha beliğdir. 

Bunun bir benzeri de, "Ey Yusufücalakalı esefim.."(dedi)" (Yusuf. 84) âyetidir. 
Bu, "Ey insanlar, Yusufun başına gelenlere dikkat edin..." manasındadır. 
Binaenaleyh buralarda nida edatı, gerçekte münâdâ olmayan şeylerin başına 
gelmiştir." 

Sibeveyh de şöyle demiştir: Sen, dediğinde, sanki, "Ey hayret, ey şaşkınlık; gel, 
hazır ol!.. Çünkü bu vakit senin zamanındır" demiş olursun. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki, burada "nida" edatının getirilmesi 
hususunda şu iki açıklama bulunmaktadır: 

a) Buna, hasrete nida edilmiş, ama bununla muhatapların dikkatini çekme murad 
edilmiştir. Bu, Zeccâc'in görüşüdür. 


b) Burada münâdâ, "bu senin vaktindir, gel, hazır ol!" mânasında olmak üzere, 


hasret ve nedametin bizzat kendisidir. Bu da Sibeveyh'in görüşüdür. [109] 
Hakkındaki Tefsirler 


Hak Teâlâ, "İhmal ettiğimiz şeylerden dolayı" buyurmuştur. Bu hususta iki bahis 
bulunmaktadır: 

1) Ebu Ubeyde şöyle demiştin "Onu zayi ettim..." manasında olmak üzere, 
denilir. Buna göre lij» tabirinin manası, "terkettik, ihmal ettik, zayi ettik..." 
demektir" 

Zeccâc ise bu tabire: "Biz kusurumuzu, aczimizi takdim ettik, öne sürdük..." 
manasım yermiş, bu ifadeyi bir şey bir şeyi Öne geçtiği zaman Arapların 
söylemiş olduğu tabiriyle; bir şeyi Önden yollama, takdim etme manasına gelen, 
ifadelerinden kabul ederek almıştır. 

Vahidi, "O halde, Zeccâc'a göre "tefrit" tabirinin manası, kusurlu olmayı, aciz 
olmayı sürmek, takdim etmektir.." şeklinde olduğunu" söylemiştir. 

2) kelimesindeki zamirinin neye râci olduğu hususu... Bu konuda da şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) İbn Abbas, bu zamirin "dünya"ya râci olduğunu söylemiştir. Bu izah 
hakkında, "Âyette "dünya" lafzı geçmemiştir. O halde bu zamir, nasıl ona raci 
olabilir?" sorusu yöneftilebilir. Bunun cevabı: Akıl, kusurlu davranılacak yerin 
sadece dünya olduğuna delâlet etmektedir. O halde, bu sebeple zamirin dünya 
kelimesine raci olması güzel ve yerindedir. 

b) Hasan el-Basri, ifadesinin "saat, yani Kıyamet hakkında" demek olup 
mânanınsa, "Saat hakkındaki ihmallerimizden dolayı eyvah bize!.." anlamına 
geldiğini, bunun ise, "Kıyamet için azık hazırlama ve onun için hazırlıklar 
yapma hususundaki kusurlarımızdan dolayı bize yazıklar olsun!.." demek 
olduğunu söylemiştir. 

ce) Bu zamirin, "İhmal ettiğimiz şey.." kelimesindeki 'nın manasına raci 
olmasıdır. Yani, "Bizim hasret ve nedametimiz, yapılmasında kusur ettiğimiz 
amel ve taalerden dolayıdır.." demektir. 

d) Muhammed İbn Cerir et-Taberi şöyle demiştir: "Bu zamir, pazarlık yaparken 
görülen "el srkışma"ya racidir. Zira, Cenâb-ıHak hüsrandan bahsedince, bu 
tabirin zikredilmesi, bir alışveriş ve pazarlığın bulunduğuna delâlet etmiştir." 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "onlar yüklerini sırtlarına yüklenirler.." buyurmuştur. 
Bil ki Hak Teâlâ'nın, "Orada ihmal ettiğimiz şeylerden dolayı eyvah bize..." 
ifadesi, onların, kendisi sebebiyle bir mükâfaata nail olacakları herhangi bir şeyi 


" 


yapıp gerçekleştirmediklerine; O'nun, "Onlar yüklerini sırtlarına yüklenirler" 
ifadesi de onların, kendisi sebebiyle büyük bir azaba müstehak olacakları şeyi 
işlediklerine işaret etmektedir. Şüphe yok ki, işte bu durum hüsranın en ileri 


noktasıdır. H0] 


“Vizr” Kelimesinin Tefsiri 


İbn Abbas, âyette geçen kelimesinin, günahlar ve hatalar anlamına geldiğini 
söylemiştir. Dilciler ise, vizr kelimesinin "ağırlık" anlamına geldiğini, bunun 
"yük" anlamına gelen kelimesi gibi olduğunu, nitekim "onu taşıdım" mânasına 
olmak üzere denildiğini, daha sonra da, kendisini yapanların sırtına ağır geleceği 
için, günahlara evzâr denildiğini söylemişlerdir. Hak Teâlâ "Hiçbirgünahkâr 
başkasının günah yükünü yüklenmez" (isrâ, 15) buyurmuştur ki, bu "Hiçbir 
nefis, başka bir nefsin günahını taşımaz, taşımayacaktır" demektir. 

£bü Ubeyde de: "Bir kimse elbisesini açıp, içine eşyasını koyduğunda, o 
kimseye "yükünü taşı..." denilir. Yine ifadesi, silah ve benzeri şeyler gibi, harp 
teçhizatı hazırlıkları anlamına gelir.. Yine, hükümdarın "vezir"i, kendisine 
yüklenilen yöneticilik işinin ağırlıklarını yüklenen ve taşıyan kimse demektir" 
demiştir. 

Zeccâc ise, Hak Teâlâ'nın tabirine "Günahlarının ağırlık-lannı taşırlar..." 
anlamını vermiştir. Alimler, günahların nasıl taşındığı hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Bu cümleden olarak müfessirler şöyle demektedirler: Mü'min kimse 
kabrinden çıktığında, kendisini, şekil bakımından en güzel, koku bakımından da 
en hoş olan bir şey karşılar ve ona: "Ben senin sâlih, iyi amelinim.. Dünyada, 
uzun bir süre senin sırtına bindim. Haydi, bu gün de sen bana bin.." der ki, işte 
bu Allah'ın "Müttakileii o Rahmanın huzuruna toplayacağımız gün..." (Meryem. 
85) âyetinde anlatmış olduğu husustur ki, müfessirler bu âyette geçen 
kelimesine, "biniciler olarak..." anlamını vermişlerdir. 

Kâfir olan kimse de, kabrinden çıktığı zaman kendisini suret bakımından çok 
çirkin, koku bakımından da en pis olan bir şey karşılar ve ona: "Ben senin bozuk 
amelinim; dünyada iken uzun bir süre sırtıma bindin.. İşte bu gün de ben senin 
sırtına bineceğim" der ki bu, 'onlar yüklerini sırtlarına yüklenirler" âyetinde 
anlatılan husustur.. 

Bu, Katâde ve Süddf'nin görüşüdür. Zeccâc: "Ağırlık" kelimesi, taşınır şeyler 
(maddi şeyler) hakkında kullanıldığı gibi, durum ve sıfatlar (manevi şeyler) 
hakkında da kullanılır. Nitekim "Falancanın sözü, hitabı, bana ağtr geldi" denilir 
ki bu, "onu hoş karşılamadım, kerih gördüm" anlamındadır. Buna göre mâna, 


"Onlar, günahlarının azabına, tıpkı günahlarının onlar üzerindeki ağırlıklarına 
katlandıkları gibi katlanırlar, göğüs gererler..." demektir" demiştir. 

Bazıları da, Cenâb-ı Hakk'ın, tabirinin manasının, "Günahlarının onlardan 
ayrılmayacağı..." şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Bu senin tıpkı, "Seni daima 
anıyorum, hatıran aklımdan çıkmıyor.." mânasında olmak üzere, "Senin varlığın 
gözümün önünden hiç ayrılmadı" demen gibidir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Dikkat edin, o yüklenip taşıyacakları şeyler ne 
kötüdür!" buyurmuştur. Bu, "Onların yüklendikleri, yani taşıdıkları şey ne 
kötüdür" demektir. Bu lafzın izahı konusundaki geniş açıklama, Cenâb-ı 


Hakk'ın U-j (Nisa. 22) âyetinin tefsirinde geçmişti. H1] 
Mü'min ve Kâfir Bakımından Dünya Hayatı 


"Dünya hayatı bir oyundan, bir oyalanmadan başka bir şey değildir. Ahiret yurdu 
ise, sakınacaklar için elbet daha hayırlıdır. Halâ düşünmüyor musunuz?" (En'âm, 
32). 

Bu âyette birkaç mesele vardır: [12] 


Birinci Mesele 


Bil ki, öldükten sonra dirilmeyi ve Kıyameti inkâr edenlerin, dünyaya olan 
arzulan, onun lezzetlerini elde etme istekleri büyük olur. İşte bu sebeple, Allah 
Teâiâ, dünyanın değersizliğine ve önemsizliğine dikkat çekmek için bu âyeti 
zikretmiştir. 

Bil ki, dünya hayatının bizzat kendisini kınamak mümkün değildir. Çünkü, 
uhrevî saadetleri kazanmak ancak bu dünya hayatında söz konusudur. İşte bu 
sebepten dolayı bu âyetin tefsirinde şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

1) Buradaki hayattan kastedilen, kâfirin hayatıdır. İbn Abbas şöyle demektedir: 
"Allah bu âyette şirk ve nifak ehlinin hayatını kastetmiştir. Bunların hayatının bu 
şekilde tavsif edilmesinin sebebi şudur: Mü'minin yaşayışında salih ameller 
mevcuttur. Binâenaleyh onun hayatı bir oyun ve oyalanma olamaz." 

2) Bu âyet, mü'min ve kâfirin hayatı hakkında umumi bir ifâdedir. Binâenaleyh 
bundan murad, bu hayatta elde edilen lezzetler ile bu hayatta elde edilmek 
istenen güzel ve hoş şeylerdir.. Cenâb-ı Hak, dünya hayatını bir oyun ve 
oyalanma diye adlandırmıştır; çünkü insan, oyun ve eğlence ile meşgul olurken, 
ondan lezzet afir. Sonra bu lezzet aldığı şeyler sona erip bitince, bunlardan 
geriye sadece bir nedamet ve pişmanlık kalır. İşte bu dünya hayatı da böyledir. 


Bu da sona erdiğinde, geriye sadece bir tahassür ve nedamet kalır. 

Bil ki, dünya hayatının oyun ve oyalanma diye isimlendirilmesi şu şekillerde 
izah edilmiştir: 

a) Oyun ve eğlencenin süresi azdır; çok çabuk sona erer, zeval bulur. Bu dünya 
hayatının süresi de böyledir. 

b) Oyun ve eğlence, mutlaka pekcok durumda, istenilmeyen şeylere sebebiyyet 
verir. Dünya lezzetleri de böyledir... 

c) Oyun ve eğlence, işlerin zahiriyle aldanma sırasında meydana gelir.. Ama 
iyice düşünülüp, işlerin esası araştırılıp ortaya konulduğunda, geriye asla oyun 
ve eğlence diye bir şey kalmaz.. Oyun ve eğlence de böyledir, çünkü bunlar 
çocuklar ve gafil cahillere uygun düşen şeylerdir. Ama aklı başında olan zeki 
kimselere gelince, onlar çok nadiren oyun ve eğlenceye dalarlar.. 

Dünyanın hoş şeylerinden lezzet alıp, iyi şeylerinden de faydalanma da, ancak 
işlerin hakikatlerinden habersiz olan gafil kimseler için söz konusu olabilir.. 
Ama muhakkik olan hikmet erbabına, hükemâya gelince, onlar bütün bu iyi 
denilen şeylerin birer aldatmaca olduğunu; esasında bunların nazar-ı dikkate 
alınacak bir tarafı olmadığını bilirler. 

d) Oyun ve oyalanmanın makbul bir neticesi yoktur.. Böylece bütün bu izahların 
toplamından, dünyevi lezzet ve durumların, bir oyun ve oyalanma olduğu; 
gerçekte nazar-ı dikkate alınacak bir tarafı olmadığı sabit olmuş olur.. Yüce 
Allah, bunu beyan edince, bundan sonra "Ahiret yurdu ise, müttaktier İçin elbet 


daha hayırlıdır" buyurmuş, âhireti hayırlı olmakla tavsif etmiştir. 013] 
Dünya İle Âhiret Hallerinin Mukayesesi 


Dünya ile âhiret hallerinin pekçok yönden farktı oluşları da, durumun böyle 
olduğuna delâlet eder: 

1) Dünyanın iyilikleri değersiz; âhiretın iyilik ve hayırları ise, yüce ve âlidir. 
Durumun böyle olduğunu şunlar da göstermektedir: 

a) Dünyanın hayırları, ancak iki şehevi duyguyu yerine getirmedir.. Ki bu da, 
son derece değersiz ve önemsiz bir iştir. Bunun böyle oluşunun delili şudur: 
Bütün önemsiz canlılar, bu konuda insanla müşterektirler.. Hatta çoğu kez o 
canlıların bu husustaki durumu, insanınkinden daha mükemmeldir. Çünkü, deve 
daha çok yer; horoz ve serçe daha çok cima yapar; kurt, daha çok parçalayıcı ve 
yok edicidir; akrep daha fazla acı vericidir.. 

Bunların değersizliğine delâlet eden bir diğer husus da şudur: Bunlar eğer çok 
değerli ve yüce şeyler olsaydı, bunları çokça yapmak, kıymetin ve değerin 


artmasını gerektirirdi... Böylece de ömrünün tamamını yemeye ve cinsi 
münasebete vakfeden insanın, insanların en şereflisi ve en yüce dereceyi haiz 
olanı olması gerekirdi.. Halbuki durumun böyle olmadığı, aksine bu gibi 
insanlara kin duyulduğu, kötü ve değersiz kabul edildiği; hayvan, köpek veya 
bunlardan daha aşağı bir şekilde nitelendiği, aklın bedâhetiyle malum olan bir 
husustur. İnsanların bu gibi şeylerle iftihar etmeyip, tam aksine bunları 
gizlemeleri de bunların âdi olduklarına delâlet eder. İşte bundan dolayı insanlar, 
cinsi münasebette bulunurken bu fiili gizli yaparlar ve bu gibi fiilleri insanların 
yanında ulu orta yapmaya kalkışmazlar. İşte bu da bu gibi fiillerin şeref değil, 
aksine bir eksiklik icap ettirdiğini gösterir. 

Durumun böyle olduğuna şu da delâlet etmektedir: İnsanlar birbirlerine 
sövdüklerinde, bu hususta ancak, cimâya delâlet eden lafızları söylerler.. Eğer bu 
lezzet çeşidi, birtakım noksanlıklar cinsinden olmasaydı, durum böyle olmazdı.. 
Bu lezzetlerin özünün, birtakım elem ve acıları gidermeye yönelik olması da 
buna delâlet eder.. İşte bu sebepten dolayı daha fazla aç ve daha çok ihtiyaç 
içinde olan kimsenin, bu tür şeylerle lezzet duyması daha mükemmel ve daha 
ileri derecede olur. Durum böyle olunca da, gerçekte bu lezzetlerin bir 
hakikatinin bulunmadığı ortaya çıkar.. 

Yine bu lezzetlerin çok çabuk değişmesi, sona ermesi ve son bulması da, bunu 
göstermektedir. Böylece, yaptığımız bu izahlarla dünyevi lezzetlerin değersizliği 
sabit olmuş olur.. 

Ama ruhani mutluluklara gelince, bunlar çok şerefli, yüce, kalıcı ve kudsi olan 
birtakım mutluluklardır... İşte bundan dolayı bütün mahlükat, insanlar arasında 
ilmi çok ve dünyevi-maddi lezzetlerden alabildiğine kaçınan birisinin 
bulunduğunu hayal ettiklerinde, onlar tabii olarak ona saygı duyar, hizmet eder 
ve kendilerini o kimsenin hizmetkârı ve kölesi kabul eder ve ona nisbetle, 
kendilerini günahkâr addederler.. İşte bu da, asıl ve selim fıtratın, maddi 
lezzetlerin değersizliğine, manevi lezzetlerin derecesinin de çok mükemmel 
olduğuna şehâdet ettiğini gösterir.. 

b) Ahiretin hayırları, dünyanın hayırlarından daha üstündür.. Bunu, şöyle diyerek 
izah ederiz: Farzedelim ki bu iki çeşit hayır, üstünlük ve şeref bakımından 
müşterek olsunlar.. Ancak ne var ki, yarın Kıyamet günü için vaadedilmiş 
hayırları elde etmek, kafi olarak malum olan bir şeydir.. Ama, dünyanın yarını 
için vâdedilen hayırlara ulaşıp onları elde etmek ise, kat'i olarak malum 
olmayan, hatta zannedilen bir durum dahi değildir.. Zira, bu günün sabahında 
hükmünü tam manasıyla yürüten nice hükümdar vardır ki, aynı günün sonunda 
toprağın altında olur. Yine nice büyük ve kudretli emirler, yöneticiler vardır ki, 


sabaha melik ve emir olarak girer, ama akşam vakti hakir bir esir olur!.. İşte bu 
farklılık da, bu iki çeşit hayır arasında bir farklılığın bulunmasını gerektirir. 

c) Farzet ki insan dünyada bu günden başka, diğer bir gün daha bulsun.. Ancak 
insan, biriktirmiş olduğu mallardan, güzel şeylerden ve lezzetlerden 
faydalanmasının mümkün olup olmadığını bilemez.. Ama, biriktirmiş olduğu 
saadet getiren bütün şeylere gelince, o, ahiret yurdunda ondan faydalanacağını 
kesin olarak bilir. 

d) Farzedelim ki o, bunlardan faydalansın. Ancak o kimsenin, dünyevi 
hayırlardan faydalanması, arzulanmayan şeylerin bulaşmasından ve insana 
korku veren haramların o faydaya karışmasından asla hâli ve uzak kalamaz. İşte 
bundan ötürü "Kim yaratılmamış olan şeyi isterse, hem kendisini yormuş, hem 
de o nimete kavuşmamış olur" denilmiş, buna karşılık, "o nedir ey Allah'ın 
Resulü?" diye sorulmuş, Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Birgünün tamamının (mutlu 
ve neşeli geçeceğini düşünerek) sevinmek..." buyurmuştur. 

e) Farzedelim ki bu kimse, yarın bu mallardan ve güzel şeylerden faydalansın. 
Fakat bu faydalar sonlu, fâni ve gidicidir. İşte bu faydalar ne zaman daha 
kuvvetli, daha lezzetli, daha mükemmel ve daha fazla olursa, bunların yok olup 
sona ermesi ile duyulacak olan keder ve hüzün de o nisbette çok ve güçlü olur. 
Nitekim şâir el-Mütenebbi şöyle demiştir. "Bana göre üzüntünün en şiddetlisi, 
sahibinin, daha sonra kendisinden ayrılacağım kesin olarak bildiği bir 
mutluluktan dolayı olanıdır." 

Binâenaleyh söylediğimiz açıklamalarla, dünyevi saadet ve hayırların böylesi 
büyük eksiklik ve kusurlarla muttasıf (içice) olduğu, âhiret saadetlerinin ise bu 
kusur ve ayıplardan uzak olduğu, bundan dolayı da âhiret hayatının daha 
mükemmel, daha üstün, daha kalıcı, takvaya daha uygun, arzu edilmeye daha 


layık ve uygun olduğuna kesin olarak hükmetmek gerektiği sabit olur. (14) 
Mevsufun Sıfatına İzafeti Caiz midir? 


İbn Âmir, kelimesini, kelimesini, kelimesine muzaaf kılarak, şeklinde; diğer 
Mevsufun Sıfatına izafeti Caiz mir? kıraat imamları ise, kelimesini stfat 
kılarak, şeklinde okumuşlardır. 

İbn Âmirin kıraatinin izahı şöyledir: "Sıfat gerçekte mevsuftan başka birşeydir. 
İşte bu açıdan, bunu izafetle okumak yerinde ve doğru olmuştur. Bunun bir 
benzeri de, Arapların (dün gece); (perşembe) ve (yakinive kesin gerçek) 
tabirleridir. 

Basrahlara göre ise, bu izafet caiz değildir. Basralılar, "Çünkü sıfat mevsufun 


aynısıdır. Bu sebeple birşeyi yine kendisine izafe etmek (muzaaf kılma) 
ımkânsızdır" demişlerdir. 

Bil ki bu izah, sıfatın mevsüfun aynısı olduğu görüşüne dayanmaktadır. Bu ise 
müşkildir. Çünkü mevsüf, sıfattan ayrı olarak düşünülebilir. Eğer mevsüf sıfatın 
aynısı olsaydı, onun ayrı olarak düşünülmesi imkânsız olurdu. Onların bu 
görüşlerinin, yapılabilecek ince bir izahı da vardır. Ancak ne var ki bu izahın 
yeri burası değildir. Sonra Basralılar İbn Âmir'in kıraatinin daha doğru olduğu 
hususunda bir başka izah daha yapmışlar ve şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, 
kelimesini "dâr" kelimesine sıfat yapmamış, aksine (Kıyamet) kelimesine sıfat 
yapmıştır. Sanki "son saatin yurdu" demiştir. Buna göre eğer, "sizin yaptığınız bu 
izaha göre, sıfat olan "âhiret" kelimesi, mevsüf olan "saaf'in yerine konulmuş 
olur. Bu da, hoş birşey değildir" denilir ise, biz deriz ki: "Bu, sıfat bir isim gibi 
kullanıldığında "âhiret" lafzı da bir isimolarajs kullanılır ise, hoş olmayan bir şey 
sayılmaz. Bunun delili, Hak Teâlâ'nın "Muhakkak ki âhiret, senin için 
birincisinden (dünyadan) daha hayırlıdır" (Duhâ, 4) âyetidir. 

Ekseri imamların kıraati ise daha açıktır. Çünkü bu kıraat, "âhiret" kelimesinin, 
"dâr" kelimesine sıfat olmasını gerektirir. İşte doğrusu da budur. Sözü hakikatine 
hamletmek mümkün olduğu zaman, bundan (mecaza) sapmaya gerek yoktur. 


Allah en iyi bilendir. H5] 
Üçüncü Mesele 


Alimler, "dâr-ı âhiret" (Âhiret yurdu) ifâdesi ile ne murad edildiği hususunda 
birkaç görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

İbn Abbas (r.a), "Bu, cennettir ve cennet, küfür ile günahlardan sakınan kimse 
için daha hayırlıdır"; Hasan el-Basri: "Bundan âhiretin bizzat kendisi daha 
hayırlıdır" mânası kastedilmiştir" ve el-Esamm da: "Bu, "Âhiret ameline 
yapışmak daha hayırlıdır" mânasındadır" demişlerdir. 

Diğer âlimler ise şöyle demişlerdir: "Baki, devamlı şaibelerden uzak ve sona 
erme-bitme gibi şeylerden emin olduğu için, âhiret nimetleri, dünyevi 
nimetlerden daha hayırlıdır." 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "sakınacaklar(ittikâ edecekler) için..." buyurmuş ve bu 
daha hayırlı oluşun, ancak küçük ve büyük günahlardan sakınan kimseler için 
söz konusu olduğunu; bunun kâfir ve fâsık için söz konusu olmadığını beyân 
etmiştir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'in de: "Dünya, mü'minin hapishanesi 


kâfirin ise cennetidir" H6] buyurduğu gibi, dünya onlar için daha hayırlıdır. 
Allah Teâlâ, sonra da "Halâ düşünmüyor musunuz?" buyurmuştur. Nâfi ve İbn 


Âmir, buradaki ve A'râf, Yüsuf ve Yasin sürelerindeki bu fiilleri tâ harfi ile, Hafs 
ise Âsım'dan rivayet ederek, Yasin süresindekini yâ ile, diğerlerini tâ İle 
okumuştur. Asım, Yahya'nın rivayetine göre, Yüsuf süresindeki bu fiili tâ ile, 
diğerlerini yâ harfi ile okumuştur. İbn Kesir, EDÜ Amr, Hamza, Klsat ve A'şâ ile 
et-Beremnf'nin rivayetlerine göre, Asım, bu fili bütün bu yerlerde yâ ile 
okumuşlardır. 

Vahidi şöyle der: "Bu fiili burada, yâ ile okuyana göre, bu ifadenin mânası "ittikâ 
eden kimseler, âhiret yurdunun kendileri için bu dünyadan daha hayırlı olduğunu 
düşünüp, sayesinde üstün derecelere ve ebedi nimetlere ulaşacakları şeyleri 
yapmıyorlar mı? Binâenaleyh onlar kendilerini bu gibi şeylere ulaştıracak işlerde 
gevşeklik göstermesinler!.." şeklindedir. Bu fiili tâ ile okuyanlara göre, ifâdenin 
mânası, "Onlara de ki: "Ey muhataplar, siz bunun daha hayırlı olduğunu 


düşünemiyor musunuz?" şeklindedir. Allah en iyi bilendir. H 
İnkarcıların Muhtelif Kısımları 


"Şu hakikati çok iyi biliyoruz ki: Onların söyledikleri (sözler) seni muhakkak ki 
üzmektedir.. Onlar hakikatte seni yalanlamıyorlar, fakat o zalimler bile bile 
Allah'ın âyetlerini İnkâr ediyorlar" (En'am, 33). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: H18] 
Birinci Mesele 


Bil ki inkarcılar, pekçok fırkalar halindedirler. Onlardan bazıları Resülullah 
(s.a.s)'ın nübüvvetini inkâr eder. Çünkü o kimse, beşerin resul olmasını inkâr 
etmekte ve Allah'ın resulünün melekler cinsinden olması gerektiğini 
söylemektedir. İşte, Allah bu sürede, böyle kimselerin şüphesini zikretmiş ve 
buna cevap da vermiştir. 

İnkarcılardan bir kısmı ise şöyle demektedir: "Muhammed bize ölümden sonra 
hasrolunmayı ve dirilmeyi haber vermektedir. Bu ise imkânsızdır.." Onlar, hasrın 
ve neşrin imkânsızlığını ileri sürerek O'nun peygamberliğini tenkide -akılları 
sıra- istidlal ediyorlardı.. İşte, Cenâb-ı Hak bunu da zikretmiş, daha önce 
zikredilmiş olan birçok vecihlerle buna cevap vermiştir.. Onlardan bir kısmı ise, 
Hz. Peygamber'e sefihçe şeyler söylüyor ve uygun olmayan sözler sarfediyordu.. 
Yüce Allah'ın bu âyette bahsettiği husus budur. 

Alimler, Hz. Peygamberi üzen şeyin ne olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 
Buna göre, denilmiştir ki "O müşrikler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir sihirbaz, bir 


şair, bir kâhin ve bir mecnün olduğunu söylüyorlardı..." Bu Hatan ti Brt'nm 
görüşüdür. 

Yine denildiğine göre müşrikler, Hz. Peygambere iman etmeyeceklerini, O'nun 
dinini ve şerlatını kabul etmeyeceklerini açıkça söylüyorlardı.. 

Yine onların, Hz. Peygmber'i yalana ve din uydurmaya nisbet ettikleri de 


söylenmiştir. (119) 
Ayetteki Kıraat Farklarının İzahı 


Nafi, kelimesini yâ harfinin dammesi, zâ harfinin kesresiyle; diğer kıraat 
imamları ise, ya harfinin fethası, zâ 
harfinin de dammesiyte okumuşlardır. Bunlar iki kullanış olup, Arapça'da 


denilmektedir. H20] 
Üçüncü Mesele 


Nâfi ve Kisai, cümlesindeki fiili şeddesiz olarak diğerleri de şeddeli olarak 
ili^A& V şeklinde okumuşlardır.. Bu iki kıraat hakkında iki görüş 
bulunmaktadır: 

a) Bu iki kıraat arasında, açık bir fark bulunmaktadır. Daha sonra âlimler, farkı 
ifade etme hususunda iki izah şekli zikretmişlerdir: 

1)Kiaâi, bu fiili şeddesiz okumakta ve buna detil olarak da şunu söylemektedir: 
"Araplar, bir kimseyi yalana ve yalan, asılsız söz söylemeye nisbet ettiğin 
zaman; kişinin kendi uydurması ve yapmasıyla olmasa bile, söylediği şeyin 
yalan olduğunu haber verdiğin zaman demektedirler." 

Zeccâc şöyle demiştir: isfiS' tabiri "ona sen yalan söyledin.." anlamındadır. 
ifadesi ise, bunu söyleyen kimsenin, bu yalanı bite bile kasıtlı olarak ve uydurma 
yoluyla söylediğini iddia etmeksizin, "onun yaptığı şeyin, söylediği şeyin 
bizatihi yalan olduğunu söyledim.." mânasındadır.. Binâenaleyh bu müşrikler, 
Hz. Muhammed'in bu şeyleri, uydurma ve güzel gösterme yoluyla değil, ama bu 
nübüvvet ve risaletin doğru olduğunu tahayyül ederek söylediğine; ancak, O'nun 
tahayyül ettiği bu şeyin aslında yanlış ve geçersiz olduğuna inanıyorlardı. 

2) Ebu Ali şöyle demiştir: kelimesinin mânasının, "Seni yalancı olarak 
görmüyorlar. Çünkü onlar, senin güvenilir ve doğru bir kimse olduğunu 
biliyorlar..." şeklinde olması caizdir. Nitekim sen bir kimsenin, övgüye değer 
olduğunu görüp onu sevdiğinde, onda bu halleri görünce, onu güzelce 
medhettiğinde dersin.. 


b) Bu iki kıraat arasında bir fark bulunmamaktadır. Ebu A şöyle demiştir: Her iki 
kıraatin manasının bir olması caizdir. Çünkü masdarının manası, bir kimseye, 
"sen yalan söyledin..." diyerek, onu yalana nisbet etmektir. Nitekim bir kimseye, 
"şu şeyleri yaptın, günahları işledin dedim..." manasında olmak üzere Allah seni 
sulasın ve gözetsin dedim.." manasında da dersin.. kalıbı da bu manaya gelir. 
Araplar, "Ona, Allah seni sula-stn..." manasında, derler.. Şair, Zürrime de şunu 
söylemiştir: 

"Ona, "Allah seni sulasın, suya kandırsın" diyorum.. Öyle ki, saçtığım şeylerden, 
onun taşları ve oyun yerleri, nerdeyse benimle konuşuyor!.." 

Yani, "Ona, Allah seni sulasın diyerek... onu sulanmaya nisbet ediyorum..." 
demektir. Buna göre her iki kıraatin manası da aynı olur, ama Araplar bir 
kimseyi bir işe nisbet etmeyi dilediklerinde, vezninden daha ziyade veznini 


kullanırlar.. H2 H 


Müşrikler Hz. Peygambere Yalancı Diyemiyor, Fakat Dini İnkar Ediyorlar 


Bu âyetin zahiri, o müşriklerin, Hz. Muhammed'i yalanlamadıklarını, ama 
Allah'ın âyetlerini bile bile inkâr etmiş olduklan mânasını ihkâr eder. Alimler, bu 
iki durumun nasıl birleştırilebileceği hususunda, değişik görüşler üzere ihtilaf 
etmişlerdir: 

1) Müşrikler, Hz. Peygamberi gizli bir biçimde değil, ama aleni olarak 
yalanlıyorlar ve Kur'ân ile sünneti bile bile inkâr ediyorlardı. Bu görüşte olanlar, 
bu izahın doğruluğunu ortaya koymak için bazı rivayetler zikretmişlerdir: 

a) Kureyş'ten El-Hars İbn Amir, Hz. Peygamber'e şöyle demiştir: "Ey 
Muhammed, vallahi sen bize hiç yalan söylemedin, fakat eğer sana tabi olursak, 
yurdumuzdan kopartılır, sürülürüz. Binâenaleyh sana bu sebeple inanmıyoruz." 
b) Rivayet edildiğine göre, Ahnes İbn Şureyk, Ebü Cehil'e: "Ey Ebu'l-Hakem, 
bana Muhammed'i anlat, o doğru mu söylüyor yoksa yalancı mı? Çünkü 
yanımızda şu anda kimse yok" demiş. Ebü Cehil: "Allah'a yemin ederim ki, 
Muhammed muhakkak ki doğru sözlüdür. O hiç yalan söylememiştir. Fakat 
Kusayyoğulları Sancağı (liva), hacıları sulama işini (sikaye), Kabe'nin 
perdedarlığını (hicabe) ve peygamberliği alıp götürürlerse, Kureyş'in 
diğerlerine ne kalır ki?" der. Bunun üzerine, bu âyet nazil olmuştur. 

Sen bunu iyice anladığın zaman, biz deriz ki: "Bu takdire göre âyetin mânası 
şöyle olur: "Kureyş topluluğu seni kalplerinden yalanlamıyorlar, ama senin 
nübüvvetini bile bile, dilleri ile ve zahiren yalanlıyorlar." Bu, uzak bir mâna 
değildir. 


Bunun bir benzeri de, Hz. Musa (a.s)'mn kıssasında geçen şu âyet-i kerimedir: " 
(onlar), vicdanları bunların doğruluğunu tam olarak bildiği halde, yine de bunları 
zulüm ve kibir Be inkâr ettiler" (Nemi, 14. 

2) Ayet şu şekilde de te'vil edilebilir: "Onlar, "Sen muhakkak ki yalancının 
tekisin" diyemiyorlar. Çünkü seni uzun zamandır denemişler, sende hiçbir yalan 
görmemişler ve bu sebeple de seni "emin" diye isimlendirmişlerdir. Yine sana, 
"Sen (nübüvvet iddianda) yalan söylüyorsun" da demiyorlar. Fakat, senin 
risaletini inkâr ediyorlar. Bu da ya, "Muhammed'e bir tür delilik ve akıl 
noksanlığı arız oldu da, bu sebeple kendisini Allah tarafından gönderilmiş 
zannediyor" diye inanmalarından ileri gelmiştir ki bu takdirde âyetin mânası, 
"Onlar, ona yalancı diyemiyorlar" şeklinde olur; ya da onlar şöyle diyorlardı: "O, 
diğer meselelerde yalan söylemedi, aksine o bütün bu meselelerde emin ve 
güvenilir bir kimsedir. Ancak bu nübüvvet meselesi müstesna..." 

3) Bu âyete şu mâna da verilebilir: Hz. Peygamber'in iddiası doğrultusunda, onu 
doğrulayan kesin mucizeler zuhur edip, bunlara rağmen Kureyşliler onu 
yalanlamakta ısrar edince, Allah Teâlâ O'na şöyle demiştir: "O topluluk aslında 
seni yalanlamıyor, beni yalanlıyorlar." Bunun bir benzeri de şudur: Bir kimse, 
başka birisinin kölesine hakaret ettiği zaman, kölenin sahibi, "Evladım, bil ki 
aslında o sana değil bana hakaret etti" der. Bu ifâdeden maksad, köleye hakaret 
yapılmamış olduğunu söylemek değil, bu meselenin önemini ve büyüklüğünü 
ortaya koymaktır. Binâenaleyh bu sözün anlatmak istediği şudur: "O köleye 
yapılan bu hakaret, onun sahibine hakaret yerine geçer." Bunun bir benzeri de, 
'muhakkak ki sana biat edenler, ancak Allah'a biat etmiş olurlar" (fuh, 10) 
âyetidir. 

4) Âyet şu şekilde de yorumlanabilir ki benim aklıma gelen şöyle bir izahtır: "Bu 
sözden şu kastedilmiş olduğu söylenebilir: "Onlar, sadece seni yalanlamıyorlar, 
aksine mucizenin mutlak olarak doğruluğa delâlet ettiğini de inkâr ediyorlar." 
Bu, "Fakat o zâlimler bile bile Allah'ın âyetlerini inkâr ediyorlar" âyetinden 
kastedilen de budur. Bundan murad, "Onlar, her mucize için, "o bir sihirdir" 
diyorlar ve mucizenin mutlak olarak doğruluğa delalet ettiğini de inkâr ediyorlar. 
Buna göre âyetin mânası, "Onlar, sadece seni yalanlamıyorlar, bilakis bu 


münkirler, bütün nebileri ve resulleri yalanlıyorlar" şeklindedir. [122] 
Peygamberlerin Tebliğleri En Geç Netice Alır 


"Celalim hakkı için, senden evvelki peygamberler yalanlanmalardı da, 
yalanlanmalarına ve eziyet edilmelerine karşı sabretmişlerdi. Nihayet onlara 


yardımımız gettp yetişti. Allah'ın kelimelerini değiştirebilecek (hiç bir kişi ve 
kuvvet) yoktur. Andolsun ki sana, resullerin haberlerinden geldi" (Enam, 34). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 23) 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki âyette, onun yalanlanmasının aslında Allah'ın 
yalanlanması yerine geçtiğini beyân ederek, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kalbindeki 
üzüntüyü gidermişti. Bu âyette de, onun kalbinden üzüntüyü giderecek başka bir 
şey (yol) zikretti- Bu diğer ümmetlerin de, kendi peygamberlerine, aynı şekilde 
muamele ettiklerini ve bu peygamberlerin, Allah'ın yardımı, fütuhatı ve zaferi 
gelinceye kadar, onların yalanlamalarına ve eziyetlerine sabrettiklerini 
açıklamaktır. "Ey Muhammed sen, bu yolu haydi haydi benimsemelisin. Çünkü 
sen, bütün âlemlere gönderilmiş bir peygambersin. Binâenaleyh o peygamberler 
gibi sen de sabret ve onlar gibi zafere ulaş." 

Daha sonra Hak Teâlâ bu vaadini, "Allah'ın kelimelerini değiştirebilecek (hiçbir 
kist ve kuvvet) yoktur" cümlesiyle te'kid edip kuvvetlendirmiştir. Bu, "Allah'ın 
sana olan zafer ve yardım vaadi gerçek ve doğrudur. Bu vaadden dönülmesi ve 
onun değiştirilmesi mümkün değildir" demektir. Bunun bir benzeri de, 
"Andolsun ki resullerimiz hakkında bizim geçmiş (verilmiş) sözümüz (vardır)" 
(Safttt, 171) ve "Allah (şöyle) yazıp takdir etmiştir: "Andolsun ki ben galip 
geleceğim, peygamberlerim de..." (Mücâdaie. 2i) âyetleridir. Kısaca, Allah'ın 
sözünde bir caymanın olması imkânsızdır. 

Hak Teâlâ'nın, "Andolsun ki sanaf resullerin haberlerinden geldi" buyruğu, 
"Kur'ân-ı Kerim'de, onları nasıl kurtardığımıza ve kavimlerini nasıl helak 
ettiğimize dair haberleri sana aeldi" demektir. Ahfes: "Buradaki ,V (den) harf-i 
cerri, zaiddir (mânada tesiri yoktur). Nitekim sen, "Bize yağmur isabet etti" 
dersin" demiştir. 

Başka kimseler ise, bu görüşün caiz olmadığını, çünkü bu şekilde harf-i cerrinin 
olumlu cümlede getirilemeyeceğini, ancak olumsuz cümlede kullanılabileceğini 
söylemişlerdir. Nitekim sen "Bana hiç kimse gelmedi" dersin. Bu âyette harfi 
teb'iz (kısmen) mânasındadır. Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelen haberler ise, bütün 
peygamberlerin değil bazı peygamberlerin kıssalarıdır. Hak Teâlâ da, "Öyle 
peygamberler (gönderdik ki), onların kıssalarını önceden sana bildirdik. (Yine) 
Öyle peygamberler (yolladık ki), sana onların kıssalarını haber vermedik" (Ntsfl, 
164) buyurmuştur. 

Âyetteki (geldi) fiilinin faili mahzüf olup,t söylenenlerin kendisine delâlet 


etmesinden dolayı hazfedil m iştir ve takdir: "Andolsun ki sana, peygamberlerin 
haberlerinden bir haber geldi" şeklindedir. 124) 


İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın kelimelerini değiştirebilecek (hiçbir kişi ve kuvvet) 
yoktur" âyeti, biz (ehl-i sünnetin), 

insanların fiillerinin (Allah tarafından yaratıldığına) dair itikadımızın 
doğruluğuna delâlet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ, birşeyin olacağını 
bildirdiğinde, bu haberin değişmesi imkânsızdır. Bu habere bir değişikliğin (ve 
yanlışlığın) arız olması imkânsız olunca, haber verilen şeyin değişmesi de 
imkânsız olur. Hak Teâlâ, insanların birisinin küfür üzere öleceğini haber verdiği 
zaman, o insanın küfrü bırakması imkânsız olur. Böylece de Allah'ın o kulu 
imanla mükellef tutması "teklif-i mâ lâ yutak" (güç yetirilemeyecek şeyle 


mükellef tutmak) olur. En iyisini Allah bilir, H25] 
Kuranın Tebliğ Hususundaki İrşadlarından Bir Ders 


"Eğer onların yüz çevirmesi sana ağır geliyorsa, (mucize getirmek için) haydi 
kendi kendine yerin dibine doğru bir tünel veya göklere çıkacak bir merdiven 
arayıp da onlara bambaşka bir âyet getirebilirden, (hiç durma...) Allah düeseydt 
elbette onların hepsini hidayette toplardı. O halde sakın câhillerden olma" 
(En'âm, 35). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 420) 


Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, Hars İbn Âmir İbn Nevfel İbn 
Abdlmenâf, Kureyşli bir toplulukla beraber Hz. Peygamber'in yanına getir. Onlar 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e: "Ey Muhammed, diğer peygamberler gibi, sen de bize 
Allah'tan bir mu'cize getir. O zaman muhakkak seni tasdik edeceğiz" derler. 
Allah Teâlâ, onlara bir mu'cize göndermeyince, Resulullah'tan yüz çevirirler. Bu 
da Hz. Peygamber (s.a.s)'e çok ağır gelir. Bunun üzerine bu âyet nazil olur. 
Bunun manası şudur: "Eğer onların senin ve Kur'ân'ın doğruluğuna iman 
etmekten yüz çevirmeleri sana ağır gelmiş ise ve de sen (mu'cize getirmek için) 
yerin dibine doğru bir tünel veya göklere çıkacak bir merdiven bulabilirsen, 


durma bunu yap." 

Âyette, şart cümlesinin cevabı mahzuftur. Gönüllerde malum olduğu için, bu 
cevabın hazfedilmesi (zikredilmemesi) güzel olmuştur, ji^ kelimesi, yer altındaki 
(gizli) yol manasındadır. Bu yolların başka bir yere açılan bir çıkışı vardır. 
Nitekim Arapça'daki "köstebek yuvası" ifadesi de bu kelimeden alınmadır. 
Çünkü köstebek, yerin dibine doğru bir delik (tünel) açar, sonra o dibten, başka 
yeryüzüne (doğru tünel açarak) çıkar. Böylece sanki o bir tünel açarak 
yeryüzünü (Yiyip) tüketmektedir. Yani kendisi için, bir başka taraftan bir geçit 
yapıyor. "Münafık" da, bu kökten ötürü bu şekilde isimlendirilmiştir. Çünkü o 
da, köstebeğin yapmış olduğu yuva gibi, ortaya koyduğu halden başka bir hali ve 
inancı içinde saklamaktadır. kelimesi kelimesinden türemiştir. Binaenaleyh 
kelimesi, seni çıkaracağın yere ulaştıran şey manasınadır. Allah'ın bu sözden 
maksadı ise, o kâfirlerin iman etmeleri hususunda Resulullah'ın arzusunu kesip 
atmak, böylece imandan yüz çevirmeleri ve küfre yönelmeleri sebebi ile sıkıntı 


ve üzüntü duymamasını sağlamaktır. 027] 
Hidayete Ermek Ancak Allah’ın Emretmesiyle Olur 


HakTeâlâ'nın, "Allah düeşeydi elbette onların hepsini hidayette toplardı" ifadesi 
"Eğer Allah onların hidayete ermelerini dilemiş olsaydı, muhakkak onların 
hepsini hidayet üzerinde toplardı" ma- 

nasındadır. Allah onların hepsini hidayet üzere toplamadığına göre "Allah, 
onların hidayete ermelerini dilememiş" denilmesi gerekir. Bu, Allah Teâlâ'nın, 
kâfirin imana gelmesini murad etmediğini, aksine onun küfür üzere kalmasını 
dilediğini göstermektedir. Bu açık mananın, bir başka ifade şekli de şudur: 
Kâfirin İnkâr etmeye olan gücü, imân etmeye ya elverişlidir, ya da değildir. Eğer 
bu gücü imana elverişli değil ise, küfre olan gücü, onun kâfir olmasını ve bu 
gücün imana elverişli olmamasını gerektirir ve de bu güç ve kudreti yaratanın o 
kimseden bu inkârın sâdır olmasını muhakkak olarak murad etmiş olması 
gerekir. Eğer bu güç ve kudret, küfre elverişli olduğu gibi, imana da elverişli ise, 
bu kudretin her iki tarafa elverişli oluşu denk olduğunda, tercih ettirici bir sebep 
olmadığı zaman, iki taraftan birinin diğerine üstün gelmesi imkânsız olunca, yine 
bu tercih ettirici sebebin kul tarafından olmayacağı, aksi halde bir teselsülün 
meydana geleceği ortaya çıkınca, işte o zaman tercih ettirici bu sebebi Allah'ın 
yarattığı, meydana gelen sebep ile o gücün toplamının, o fiilin meydana 
gelmesini gerektirdiği, bu küfrü gerektiren o sebep ile o kudretin toplamını 
yaratanın, bu küfrü murad edip, imanı murad etmemiş olduğu anlaşılır. Bu yakini 


(kesin) delil, çok güçlü bir delil olup, bu âyetin de delâlet ettiği gibi, açıktır. 
Akli, yakini delilin, Kur'ân'ın zahiri ile uyum sağlamasından daha kuvvetli bir 
açıklama yoktur. 

Mu'tezile ise şöyle der: "Bu âyetten murad, "Eğer Allah onları imana zorla 
sokmayı dilemiş olsaydı, elbette onları iman üzere toplardı" manasıdır." 

Kâdi de şöyle demiştir: "İmana zorlamanın manası, "Allah onlara, imandan 
başka birşeye çaba sarfedecek olsalardı, onları ondan men edeceğini bildirmesi 
"dir O zaman da, onların imandan başka bir yola gitmeleri imkânsız olurdu. 
Bunun bir benzeri şudur: Eğer bizden biri hükümdarın huzurunda bulunsa, o 
esnada da orada hükümdarın adamlarından büyük bir topluluk olsa, o zaman bu 
insan bilir ki, eğer o hükümdarı öldürmeye yeltense, oradakiler kendisini hemen 
öldürürler. İşte bunu bilmek, o insanı, hükümdarı öldürmeye teşebbüsten alıkor. 
Böylece bu, onu bu fiili terketmeye zorlayan bir sebep olmuş olur. İşte burada da 
böyledir. Sen, "zorlama" (ilcâ)nın manasını iyice anladığın zaman deriz ki: Allah 
Teâlâ, o insanı imana zorlamam ıştır. Çünkü bu, onların mükellef tutulmalarını 
yok eder. O zaman da, onlardan sâdır olan şey, aslında onlardan olmamtş gibi 
olur. Allah Teâlâ ancak onların, kendi istekleri ile tercih edecekleri sevaptan 
istifade etmelerini dilemiştir. Bu ise, ancak bir ihtiyar ve tercih ile olur." 

Buna şöyle cevap verilir: Allah Teâlâ, ya eşit bir şekilde hem imana, hem de 
küfre götürebilecek sebepler olduğu halde, veyahut da tercih ettirici bir sebep 
bulunduğu halde, imana yönelmelerini istemiştir. Birinci ihtimal, "teklif-i mâla 
yutâk"tır. Çünkü eşitliğin bulunması durumunda, iki taraftan birini tercih ettirici 
bir sebep bulmayı emretmek, iki zıddı birleştirmeyi emretmektir ki bu 
imkânsızdır. Eğer ikinci ihtimal söz konusu olursa, tercih edilen tarafın meydana 
gelmesi, tercih edilmeyen tarafın ise meydana gelmemesi vacib (kesin, gerekli) 
olur. Her ikisi de, onların (Mu'tezile'nİn) söylediği ihtiyar (irade) ve kudret 
bulma gibi görüşlerine aykırı düşer. Binaenaleyh görüşleri tamamen düşer. 


Allahu a'lem. H28] 


Hz Peygambere “Kafirlere Tabi Olma” Demenin Manası 


Allah Teâlâ'nın âyetin sonundaki "O halde sakm cahillerden olma "buyruğu, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i bu halden nehyetmektedir. Bu nehiy, O'nun bu hale yönelmiş 
olduğu manasına gelmez. Nitekim, "Kâfirlere ve 

münafıklara uyma" (Ahzab, 48) âyeti de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onlara itaat 
ettiği ve dinlerini kabul ettiği manasına delâlet etmez. Bundan murad, "O 
kâfirlerin yalanlamalarına karşı üzüntünün şiddetlenmesi uygun düşmez. Yine 


senden yüz çevirmelerinden ötürü feryad etmen de doğru değildir. Çünkü eğer 
böyle yaparsan, halin cahillerin haline benzer" manasıdır. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e böyle sert ve katı hitab etmekten gaye, onu böylesi hallerden men etmek 


ve uzaklaştırmaktır. Allah en iyi bilendir. [129] 


"Davetine, ancak seni (can kulağıyla) dinleyenler icabet eder. Ölülere (gelince), 
Allah onları diriltir, sonra Ona döndürülürler" (En'am. 36). 

Bil ki Allah Teâlâ onların imanı kabul etmeyiş ve küfrü terketmeyiş sebebini 
açıklamış ve "Da'vetine, ancak seni (can kulağıyla) dinleyenler icabet eder..." 
buyurmuştur. Bu, "(Ey Muhammed), seni tasdik etmeleri için aşırı gayret 
gösterdiğin o kimseler, hiç bir şeyi duymayan ölüler gibidirler. Çünkü ancak 
duyan kimseler sese cevap verirler" demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Sen, ölülere o 
da'veti duyuramazsm" (Rüm, 52) âyeti de bu manadadır. 

Ali İbn İsâ şöyle demiştir: fiili arasındaki fark şudur: (icabet etti, kabul etti) fiili, 
"yapılan bir daveti ve teklifi kabul etme" manasında kullanılır. fiili ise böyle 
değildir. Çünkü bir kimse, olumsuz olarak da cevap ve karşılık verebilir. Bu, bir 
insanın şöyle demesi gibidir: "Sen bu görüşe muvafakat mı ediyorsun, muhalefet 


mi?" denilir. Cevap veren de, "muhalefet ediyorum" diyebilir. 130) 
Kâfirleri Ölüye Benzetme 


Âyetteki, 'Ölülere (gelince), Allah onlan diriltir" cümlesi hakkında iki görüş 
vardır: 

1) Bu cümle, Allah Teâlâ'nın, onları olumlu cevap vermeye (zorlayabileceğinin 
temsili olarak anlatımıdır. Buna göre, bi ifadeden murad şudur: "Allah Teâlâ. 
Kıyamette ölüleri kabirlerinden diriltip çıkartmaya kadirdir. Sonra onlar, hesaba 
çekilmek üzere Allah'ın huzuruna döndürülüp götürüleceklerdir. İşte burada da 
böyledir. Allah Teâlâ, bu kâfirlerin kalblerini iman ile diriltmeye kadirdir. Sen 
ise buna kadir olamazsın." 

2) Bu ifadenin manası şöyledir: "O ölüleri, yani kâfirleri Allah diriltir. Sonra 
onlar, O'na döndürülürler. İşte o zaman duyarlar. Daha önce ise, onların 
(hakikati) duyup anlamalarına imkân yoktur." 

Âyetteki tabiri, yâ harfinin fethası ile (dönerler) şeklinde de okunmuştur. 

Ben derim ki: Hiç şüphesiz, ruhsuz bir cesedde kokuşmalar, irinler, cerahatlar ve 
çeşitli çürümeler meydana gelir. Ona yapılacak en güzel şey, onu toprağa 
gömmektir. Aynı şekilde, akıldan yoksun bir ruhun sahibi de, zincirlenmesi ve 
hapsedilmesi gereken bir delidir. Binaenaleyh ruha nisbetle akıl, bedene nisbetle 


rüh gibidir. Aynı şekilde marifetullahdan Allah'ın sıfatlarının ve O'na itaatin 
bilgisinden yoksun olan akıl da, boşa gitmiş, yok olmuş gibidir. Bundan dolayı, 
tevhid'in ve marifetullah'ın akla nisbeti (akla göre durumu), aklın ruha, ruhun da 
bedene nisbeti (göre durumu) gibidir. Böylece marifetullah ve muhabbetullah 
(Allah bilgisi ve sevgisi), ruhun ruhunun ruhudur. Binaenaleyh bu 
marifetullahtan yoksun olan kimse, ölülerin sıfatına bürünmüş olur. Bundan 
dolayı, Hak Teâlâ, küfürde direten bu kâfirleri "Ölüler" diye isimlendirmiştir. 


Allah en iyi bilendir. HSH 
Kur'ân'ın Kesin Bir Mu'cize Olması 


"(Şöyle) dediler: "Ona Fabb'inden bir âyet indirilmeli değil miydi?" De ki: 
"Şüphesiz Allah, âyet (mucize) indirmeye kadirdir." Fakat onların çoğu 
bilmezler..." (En'âm, 37). 

Bil ki bu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini inkâr edenlerin şüphelerinin 
dördüncüsüdür. Çünkü onlar, "Eğer o, Allah katından görevlendirilmiş bir 
peygamber olsaydı, O'na kesin bir âyet ve apaçık bir mu'cize indirilmeli değil 
miydi?" diyorlardı. 

Rivayet edildiğine göre mülhidlerden birisi tenkid ederek: "Eğer Muhammed bir 
mu'cize getirmiş olsaydı, o kâfirlerin, "Ona Rabbfnden bir âyet (mu'cize) 
indirilmeli değil miydi?" demesi doğru olmaz; Allah da, "Şüphesiz Allah, âyet 
(mucize) indirmeye kadirdir" demezdi" demiştir. 

Buna şöyle cevap verilir: Hiç şüphesiz Kur'ân, kesin bir mu'cize, apaçık deliller 
ve açıklamalardır. Çünkü Hz. Muhammed, Kur'ân ile müşriklere meydan 
okumuş, ama onlar, Kur'ân'ın benzerini getirmekten, ona muaraza etmekten aciz 
kalmışlardır. Bu, Kur'ân'ın bir mu'cize olduğuna delâlet eder... 

Geriye ise, "Eğer durum böyleyse, o müşrikler daha nasıl, "Ona Fabb'inden bir 
âyet indirilmeli değil miydi?" demişlerdir?" denilmesi kalmaktadır ki, buna 
birkaç yönden cevap verilebilir: 

a) Belki de müşrikler, inadlaşarak ve bâtılda ısrar ederek, Kur'ân'ın bir mu'cize 
olduğunu tenkid ve ta'n etmişlerdir. Onlar "Kur'ân da, diğer kitaplar gibi bir 
kitaptır. Kitap ise, Tevrat, Zebur ve İncil hakkında da olduğu gibi, bir mu'cize 


olmaz..." diyorlar ve bu şüpheleri sebebiyle, bir mu'cize istiyorlardı. [132] 


Müşriklerin Keyiflerine Göre İstedikleri Bazı Mucizelerin Gösterilmesinin 
Hikmeti 


b) Onlar, denizi yarmak, dağı yükselterek onu bir gölgelik haline getirmek ve 
ölüleri diriltmek gibi, diğer peygamberlerin mu'cizelerine benzeyen ezici 
mu'cizeler talep ediyorlardı. 

c) Onlar, inâd ederek ve bâtılda direterek, melekler indirmek, göğü parça parça 
indirmek ve kâfirlerden nakletmiş olduğu diğer talepler gibi daha fazla âyet ve 
mu'cizeler talep ediyorlardı. 

d) Bundan murad, Allah Teâlâ'nın o bazı kâfirlerden nakletmiş olduğu, "Ey 
Allah, eğer bu, senin katından olan Hakkın ta kendisi ise, durma bizim üzerimize 
gökten taş yağdır, yahud acıklı bir azab getir!" (Eniai, 32) şeklindeki ifadedir. 
Bütün bu manalar, âyetin lafzının taşıyabileceği manalardır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, onların bu isteklerine, "De ki: "Şüphesiz Allah, âyet 
(mu'cize) indirmeye kadirdir" yani "Allah, onların istedikleri şeyi yaratmaya ve 
teklif ettikleri şeyi meydana getirmeye kadirdir. Fakat onların çoğu bilmezler 
diyerek cevap vermiştir. Alimler, bu tabirin tefsiri hakkında muhtelif görüşler 
beyan ederek, ihtilaf etmişlerdir. 

1) Bundan murad şudur: Allah Teâlâ bir âyet ve kesin bir mu'cize olan Kur'ân'ı 
indirdiği zaman, bundan daha fazlasını istemek, işi yokuşa sürme ve bâtıl bir 
inatlaşma olmuş olur. Halbuki, yegane hüküm ve emir, yüce Allah'ındır. Bu 
sebeple, O eğer dilerse yapar, dilemezse yapmaz. Çünkü O'nun fail-i muhtar 
oluşu, ehl-i sünnetin görüşüne göre sırf meşiet-i ılâhiyyeye; Mutezilenin 
görüşüne göre de kulların maslahatına göredir. Her iki durumda da O'nun fail 
oluşu, insanların istek ve taleplerine göre tahakkuk etmez. Binaenaleyh, onların 
isteklerine dilerse cevap verir, dilemezse vermez. 

2) Kesin mu'cizeler ve yeterli, apaçık deliller ortaya çıktığı zaman, kâfirlerin 
mazeret ve bahane kapısı kapanır... Binaenaleyh bundan sonra, eğer Allah Teâlâ 
onların bu tekliflerine icabet ederse, belki de onlar ikinci, üçüncü ve dördüncü., 
ilh. tekliflerde o bulunacaklardı. Bu ise, delilin yerleşmemesine ve 
hüccetin tamamlanmamasına sebebiyet verir. Bu sebeple de, daha işin başında, 
bu kapıyı kapatmak ve daha önce geçmiş olan kesin mu'cize ve apaçık delille 
yetinmek gerekmiştir. 

3) Cenâb-ı Allah, eğer onlara, istemiş oldukları zahir mu'cizeleri vermiş olsaydı; 
onlar da, bu mu'cizeler zuhur edince, iman etmemiş olsalardı, o zaman onlar 
kökten imha azabını hak etmiş olurlardı. Halbuki Allah'ın rahmeti, onları bu 
belâdan korumayı iktiza etmiştir; bu sebeple onlara kendisinden bir rahmet 
olmak üzere, her ne kadar onlar bu rahmetin keyfiyyetini anlamıyorlarsa da, 
onlara taleb ettikleri şeyi vermemiştir. İşte bu manadan dolayı Allah, "Fakat 
onların çoğu bilmezler..." buyurmuştur. 


4) Yüce Allah onların, bu mu'cizeleri, bir fayda elde etmek istedikleri için değil, 
sırf inad ve taassuplarından dolayı, istediklerini biliyordu. Yine Allah, eğer 
onlara istediklerini vermiş olsaydı bile, onların yine de inanmayacaklarını 
biliyordu. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, bunda bir fayda olmadığını 
bildiği için, onlara talep ettikleri şeyi vermedi. Şu halde "Fakat onların çoğu 
bitmezler" cümlesinden maksad şudur: "Bu topluluk, bu mu'cizeyi, inad ve 
taassupları sebebiyle istedikleri zaman, Allah'ın onların bu isteklerini yerine 
getirmeyeceğini bilmiyorlar... Eğer onlar bunu biliyor ve düşünüyor olsalardı, o 
mu'cizeleri ondan yararlanmak amacıyla isterlerdi; o zaman da Cenâb-ı Allah 


onlara, istedikleri buseyi verirdi..." Allah en iyi bilendir. H33 


"Yerde yürüyen hiçbir canlı ve iki kanadıyla uçan hiçbir kuş hariç olmamak 
üzere, hepsi sizin gibi ümmetlerdir. Biz o kitapta hiçbir şeyi eksik bırakmadık. 
Nihayet ancak Rablertne toplanıp getirilirler.." (En'am, 38). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [134] 
Hayvanların da Birer Ümmet Oldukları 


Âyetin daha önceki kısımla münasebeti hakkında şunu deriz: Bu hususta iki izah 
şekli bulunmaktadır: 

1) Cenâb-ı Hak önceki âyette, eğer diğer mu'cizelerin indirilmesi onların 
yararına olsaydı, onları izhâr edeceğini, 

anCflk. bu mu'cizeleri izhâr etmenin, o mükellefler için bir fayda itaöe 
rtmeyeceftrâ, işte bu sebeple de oman izhar etmediğini açıklamıştı. Bu cevap 
ancak, Allah Teâlâ'nın, 

kulların faydalarını gözetip buna göre onlara lütufta bulunduğu sabit olduğu 
zaman tamamlanır... Bundan dolayı yüce Allah, 'Yende yürüyen hiçbir canlı ve 
İki kanadıyla uçan hiçbir kuş hariç olmamak üzere, hepsi de "Allah'ın fazl-ı 
kereminin, alâkasının, rahmetinin ve ihsanının kendilerine ulaşması hususunda, ' 
hepsi sizin gibi ümmetlerdir" diyerek, durumun böyle olduğunu açıklamış ve 
iyice anlatmıştır. Bu âdeta, müşahede olunan ve hissedilen bir şey gibidir. 
Allah'ın inayetinin eserleri bütün canlılara ulaştığına göre, eğer bu ezici 
mu'cizeleri izhâr etmek kulların yararına olsaydı, Allah onu yerine getirir, onları 
İzhar eder; Allahu Teâlâ'nın, faydaları ve maslahatları hususunda hiçbir canlıya 
cimri davranmadığı açıkça malum olduğu için, bu hususta da cimri davranması 
imkânsız olurdu. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın bu mu'cizeleri izhâr etmeyeceğine delâlet 
eder. Zira bu mu'cizeleri izhar etmek, kulların faydalarını haleldar eder. İşte, bu 


âyet ile Önceki âyet arasındaki ilgi ve münasebetin izahı budur. Allah en iyi 
bilendir. 

2) Âyetin makabli ile münasebeti hakkında Kadi söyle demiştir: Allah Teâlâ 
kâfirleri daha önce zikredip, onların Allah'a döndürülüp haşrolunacaklarını 
beyan edince, onun peşinden onların haşrolu nacaklarını, "Terde yürüyen hiçbir 
canlı ve iki kanadıyla uçan hiçbir kuş hariç olmamak üzere, hepsi sizin gibi 
ümmetlerdir" sözüyle de beyân etmiştir. Ki bu âyetin maksadı, hasrolunma ve 
öldükten sonra dirilmenin insanlar hakkında söz konusu olduğu gibi, hayvanlar 


hakkında da söz konusu olduğunu beyan etmektir. 133) 
İkinci Mesele 


Hayvanlar, ya yeryüzünde hareket ederler, ya da havada uçarlar. Binaenaleyh, 
Cenâb-t Hakk'ın, yaratmış olduğu 
bütün canlılar, bu iki vasıftan hâli değildirler. Yani onlar, ya yeryüzünde hareket 


ederler veya havada uçarlar. Âyet hakkında birkaç soru vardır: [136] 
Âyette Deniz Hayvanları Zikredilmiyor Sorusu 


Birinci soru: Hayvanlar, meselâ denizdeki batıklar veya suda yüzüp orada 
yaşayan başka canlılar gibi, bu iki kısmın hükmüne dahil olmayanlar da vardır: 

Cevap: Suda hareket etmeleri bakımından "dâbbe" (kımıldayan, debelenen); 
suda yüzmeleri bakımından da "uçan..." diye tavsif edilmeleri uzak bir ihtimal 
değildir. Çünkü, kuşun havada yüzmesi gibi, o da suda yüzer. Ancak ne var ki, 
bu hayvanları "kımıldama, debelenme..." ile tavsif etmek, dile, onları uçmakla 


tavsif etmekten daha yakındır... 137) 
Dâbbe Hakkında Bilgi 


İkinci soru: "Kımıldanan, debelenen" («tf-u'l) kelimesini, yeryüzünde olmakla 
kayıtlamanın anlamı nedir? 

Buna şu iki yönden cevap verilebilir: 

a) Daha açık ve net olanla istidlalde bulunmak için, Cenâb-t Hak gökte olanı 
değil de, özellikle yerde olanı zikretmiştir. Çünkü, gökte olan da, her ne kadar 
bizim gibi mahlük, yaratık olsalar da bu açık değildir. 

b) Bu sözü zikretmekten maksat şudur: Allah'ın inayeti, bu canlılar hakkında da 


söz konusu olunca, bu kesin ve kahir mu'cizeleri izhâr etmek bir fayda temin 
etseydi, O bunları izhâr etmekten geri durmazdı. Bu maksat ise ancak, derece 
bakımından insandan daha yüce olanı zikretmekle değil, ondan daha aşağıda 
olanı zikretmekle tamamlanır... İşte bu anlamdan dolayı, Cenâb-ı Hak, "ed- 
dâbbe" (kımıldayan, debelenen) kelimesini, yeryüzünde olmakla kayıtlamıştır. 
Üçüncü soru: Her uçan iki kanadıyla uçtuğu halde, Cenâb-ı Hakk'ın *^-t^v J& 
"İki kanadıyla uçan" demesindeki hikmet ve fayda nedir? 

Cevap: Buna birkaç yönden cevap veririz: 

a) Bu nitelik, Arapların tıpkı "dişi koyun"; "Onunla, ağzımla onuştum" ve "Ona, 
iki ayağımla gittim..." tabirlerinde olduğu gibi, te'kid için getirilmiştir. 

b) Bu, bir kimsenin kölesine, çok hızlı biçimde yapmasını murad ederek, "haydi 
uç, göreyim seni!" demesi gibidir. Bu takdire göre uçmak, kanatsız olabilir. 
Nitekim şair el-Hamâsi "Topluluklar halinde ve tek tek olarak ona (doğru adeta) 
uçtular" demiştir. 

Böylece, Cenâb-ı Hak, "kanat" kelimesini, söz sırf uçmayla ilgili olsun diye 
zikretmiştir. 

c) Allah melekleri vasfederken, '...melekleri İkişer, üçer, dörder kanatlı elçiler 
yapan..." (Fâtır. d buyurmuştur. Böylece burada da, melekler dışta kalsınlar diye, 
"iki kanadıyla uçan hiçbir kuş olmamak üzere..." buyurulmuştur. Binaenaleyh 
biz, bu sözün maksadının, derece bakımından insandan daha yüce olanının 
zikredilmesiyle değil, daha düşük olanının zikredilmesiyle tamamlanacağını 
beyan ettik. 

Dördüncü soru: ve kelimeleri tekil olduğu halde, Cenâb-ı Hak için (ümmetler) 
kelimesini çoğul getirmiştir. 

Cevap: Hak Teâlâ'nın, "Yerde yürüyen hiçbir canlı ve iki kanadıyla uçan hiçbir 
kuş hariç olmamak üzere..." tabirleri "istiğrak" (kapsamlılık) manasına delâlet 
edip. "Yerde yürüyen canlılar ve kuşlar hariç olmamak üzere.." demeye de gerek 


kalmayınca, hiç şüphesiz (kelimesi manaya hamledilmiş olur. [138] 
İnsan ve Hayvan Ümmetlerinin Benzer Tarafları 


Beşinci soru: "hepsi sizin gibi ümmetlerdir" buyruğu hakkında Ferrâ şöyle 
demiştir: "Her çeşit canlı, başlı başına bir ümmettir. Nitekim Hz. Peygamber bir 
hadisinde, "Şayet köpekler ümmetlerden bir ümmet olmasaydı, onların 
Öldürülmelerini emrederdim" H39] uyurmuş, böylece de köpeklerin bir ümmet 
olduğunu beyan etmiştir. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Bu âyet-i kerime, yerde yürüyen canlılar ile kuşların 


da bizler gibi olduğuna delâlet etmektedir. Âyet-i kerimede, bu benzerliğin hangi 
manalarda olduğu hususuna delâlet eden bir açıklama yoktur. Bundan muradın, 
benzerliğin bütün yönlerden olduğunun söylenmesi de mümkün değildir. Aksi 
halde o hayvanların, biçim, sıfat ve yaratılış bakımından bizim gibi olmaları 
gerekirdi ki. u bâtıldır. Böylece, âyet-i kerimede, bu benzerliğin hangi konular ve 
durumlar hakkında olduğu hususunda bir delâletin bulunmadığı ortaya çıkmış 
olur. Bunu açıklar mısınız? 

Cevap: Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın bu âyette insan ile "dâbbe" (kımıldayan, 
debelenen canlılar) ve kuşlar arasında bir benzerlik bulunduğuna dair vermiş 
olduğu hükmü tayin etme hususunda ihtilâf etmişler ve şu görüşleri ileri 
sürmüşlerdir: 

Birinci görüş: Vahidi, İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Cenâb-ı 
Hak, bu âyetle, "Onlar beni tanıyor, beni birliyor (tevhid), beni teşbih ediyor ve 
bana hamdediyorlar..." manasını kastetmiştir. Müfessirlerden büyük bir grup bu 
görüşü benimseyerek, "Bu canlılar Allah'ı tanıyor, O'na hamdediyor, O'nu 
birliyor ve O'nu teşbih ediyorlar..." demişler ve bu görüşlerine "Hiçbir şey hariç 
olmamak üzere, hepsi O'na hamd ile teşbih eder..." (isra. 44) âyetiyle; yine 
hayvanların vasıfları hakkındaki, "Her biri duasını da, teşbihini de muhakkak 
bilmiştir" (Nur, 4i) etini; ve keza Cenâb-ı Hakk'ın, karıncaya ve hüdhüd'e hitap 
etmesini delil getirmişlerdir ki, biz bu meselenin tahkikini, bu âyetleri tefsir 
ederken daha geniş olarak ele alıp inceledik... 

Ebu'd-Derdâ'nın da şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hayvanların akılları, şu dört 
şey müstesna, her şeyden uzaktır, anlayamaz: Marifetullah, (Allah'ı tanımak), 
rızık peşinde koşmak, erkek ve dişinin birbirini tanıması ve onlardan her birinin 
diğeri için hazırlanması..." 

Yine, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: "Kim bir 
serçeyi boş yere öldürürse, o serçe Kıyamet gününde, seslenerek Allah a gelir de 
şöyle der: "Ya Rabbi, bu beni boş yere öldürdü. Benden istifade etmediği gibi, 


yeryüzünün otlarından yememe de müsaade etmedi'L140| 

İkinci görüş: 8u âyetten "Onlar, tıpkı insanlar gibi, birbirlerine benzemeleri, 
birbirleriyle ünsiyet edip birbirlerini sevmeleri ve birbirlerinden doğmaları 
bakımından birer ümmet, birer cemaat ve mahluk olmaları hususunda sizin gibi 
ümmetlerdir" manası murad edilmiştir. 

Ancak ne var ki, bu görüş itibariyle bir kimse şöyle sorabilir: "Âyeti bu manaya 
hamletmek, nazar-ı dikkate alınacak bir fayda temin etmez. Çünkü bütün 
canlıların bu nitelikleri taşıdığı, herkes için malum olan bir husustur. 
Binaenaleyh, bunların böyle olduğunu bildirmede herhangi bir fayda yoktur. 


Üçüncü görüş: Bu ifadeden, "Onlar, Allah'ın onların işlerini tedbir edip, onları 
yaratması ve rıztklarını tekeffül etmesi hususunda bizim gibidirler.." manası 
murad edilmiştir. Bu görüş, varlığı zaruri olarak bilinen şeyleri haber verme 
hususunda, ikinci görüşe daha yakındır. 

Dördüncü görüş: Bundan murad şudur: Allahu Tealâ insanların halleriyle alakalı 
olarak ömürleri, rızıkları, ecelleri, mutlu (said) veya şaki (bedbaht) mi olacakları 
gibi hususları Kur'ân-ı Kerim'de iyice anlattığı gibi, aynı şekilde bütün canlılar 
hakkında da, bütün bu hususları, yine Kur'ân-ı Kerim'de anlatmıştır. Bunun delili 
ise O'nun, "biz o kitapta hiçbir şeyi eksfk bırakmadık..." buyurmuş olmasıdır. 
Halbuki, bu cümlenin "hepsi sizin gibi ümmetlerdir" sözünün peşinden 
getirilmesinin faydası ancak bizim söylediğimiz husustur. 

Beşinci görüş: Cenâb-ı Hak, bu ifadesiyle, onların Kıyamet gününde 
hasrolunmaları ve haklarının kendilerine verilmeleri hususunda, bizim gibi 
olduklarını kastetmiştir. Nitekim. Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Kısas yapılarak 


boynuzludan boynuzsuzların hakkı alınır" HHI dediği rivayet edilmiştir. 

Altıncı görüş: Âyetin, daha önceki kısımla münasebeti hususunda bizim tercih 
ettiğimiz görüştür ki, o da şudur: Kâfirler, Hz. Peygamber (s.a.s)'den kesin, açık 
ve net bir mu'cize getirmesini talep etmişlerdi. Böylece Cenâb-ı Hak da, 
yardımının insanlara ulaşması gibi, bütün canlılara da ulaşıp yetiştiğini beyan 
buyurmuştur. Rahmeti ve lütf-u keremi, hayvanlara dahi cimrilik yapmayacak 
bir dereceye ulaşrmş olan bir zat, bu rahmeti ve fazl-u keremi hususunda, 
insanlara haydi haydi cimri davranmaz.. Böylece, Allah'ın kesin mu'cizeleri 
izhâr etmekten geri durması, bu mu'cizelerin izhâr edilmesinin, o soranlar için 
bir fayda temin etmediğine ve o mu'cizelerin, onların taleplerine uygun bir 
biçimde izhar edilmesinin, onlara çok büyük bir zarar isabet etmesine yol 
açacağına delâlet etmiştir. 

Yedinci görüş: Ebu Selmân el-Hattabi'nın, Süfyan İbn Uyeyne'den rivayet etmiş 
olduğu şu husustur: Bu âyeti okuyunca Süfyan İbn Uyeyne şöyle demiştir: 
"Yeryüzünde bulunan her insanda, hayvanlardan bir kısmına benzeyen bir yön 
vardır. Meselâ insanlardan kimisi, arslanın saldırması gibi saldırır; bir kısmı 
kurdun koşması gibi koşar; bir kısmı, köpek gibi havlar; bir kısmı, tavus kuşu 
gibi bezenir süslenir; bir kısmı da domuza benzer.. Çünkü bakıcısı domuza güzel 
bir yiyecek getirdiğinde o onu yemez; adam onun çöplüğünden ayrılır ayrılmaz, 
domuz kendi çöplüğünü ve pisliğini yemeye başlar.. İşte bunun gibi öyle insanlar 
vardır ki, elli tane hikmetli söz duyar da, onlardan bir tanesini bile bellemez, ama 
sen bir defa hata etsen, onu hemen kafasına kor, her mecliste onu anlatır..." Daha 
sonra Süfyan, sözüne devamla şöyle demiştir: "Kardeşim, bil ki sen, ancak yırtıcı 


canlılar ve hayvanlarla haşir neşir olmaktasın.. Binaenaleyh, onlardan iyice sakın 


ve kendini koru..." İşte bu konuda söylenenlerin tamamı bundan ibarettir. [142] 
Tenasühe inananların Bu Âyete Tutunma Çabaları 


"Tenasüh" (ruhların, öldükten sonra başka bir bedene geçmesi) inancını 
benimseyenler, İnsan ruhunun, eğer o 

said (mutlu), Allah'a itaatkâr ve gerçek bilgiler ve temiz huylarla muttasıf ise, 
insanın ölümünden sonra hükümdarların bedenlerine geçtiğini söylemektedirler. 
"Hatta bu durumdaki ruhlar, melekler âlemine karışır...Ama ruhlar bedbaht 
(kötü), câhil ve asi isefer,, o zaman da hayvanların bedenlerine geçerler... Bu 
ruhlar ne zaman daha şaki olup, azabı hakederierse, daha âdi, daha şaki ve daha 
çok zahmet çeken canlılara geçerler.. "Tenasüh" görüşünde olanlar, görüşlerine 
bu âyeti delil getirerek şöyle demişlerdir: "Bu âyet açıkça her canlının ve kuşun, 
bizim gibi olduğunu göstermektedir. Halbuki mümâselet (benzerlik) lafzı, bütün 
zati sıfatlar bakımından bir eşitliğin bulunmasını gerektirir. Ama ârizi (sonradan 
olma) sıfatlara gelince, bu husustaki eşitlik, benzerlikte nazar-ı itibara alınmaz." 
Sonra bu görüşte olanlar, buna ilaveten şöyle demişlerdir: "İşte bununla, bütün 
hayvanların ruhlarının Rablerini. kendileri için gerçekleşen saadet ile şekâveti ve 
Allah Teâlâ'nın o canlılardan her cinse kendi cinslerinden bir peygamber 
gönderdiği sabit olmuştur." Bunlar görüşlerine şöyle delil getirmişlerdir: "Bu 
âyet ile, canlıların ve kuşların birer ümmet oldukları sabit olmuştur. Sonra 
Cenâb-ı Hak, "hiçbir ümmet müstesna olmamak üzere, mutlaka içinde bir 
korkutucu (peygamber gelip) geçmiştir" (Fâtır. 24) buyurmuştur. Bu âyet açıkça, 
bu canlılardan herbir taife (cins) için, Allah'ın kendilerine gönderdiği bir 
peygamber olduğunu göstermektedir." Sonra onlar bu görüşlerini, Hüdhüd, 
Karınca kıssaları | Süleyman (a.s)'ın kıssaları] ve diğer Kur'ân kıssaları ile te'kid 
etmişlerdir. 

Bil ki "tenasüh" görüşünü biz, usul ilminde (Akaid'de) yer alan güzel delillerle 
çürüttük. Bu âyete gelince, bahsedilen bazı hususlarda insanlar ile diğer canlılar 
arasında benzerliğin bulunuşunun doğruluğuna dair yeterli şeyler söyledik. 
Binaenaleyh tenâsühcülerin ileri sürdükleri şeyleri isbat etmeye ihtiyacımız 


yoktur. Allah en iyi bilendir. H43] 
Âyetindeki Kitab Hakkında Tefsirler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Biz o kitapta, hiçbir şeyi eksik bırakmadık" 


buyurmuştur. Bu ifadedeki "Kitap" ile ne kastedildiği hususunda iki görüş vardır: 
1) Bundan murad, Arş'da ve mahlükatın bütün hallerini tam ve tafsilatlı olarak 
kapsayan, semâda ve Arş'da bulunan Levh-I Mahfüz'dur. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s) "Kalem, Klarnete kadar olacak herşeyi yazdı ve böy/ece 


kurudu" [444] buyurmuştur. 

2) Bundan murad, Kur'ân'dır. Bu görüş daha açıktır. Çünkü elif-lâm müfred 
ismin başına geldiğinde, daha Önce geçen ve bilinen bir varlığı gösterir. 
Müslümanlarca, bilinen ve daha önce zikredilmiş olan kitap ise, Kur'ân-ı 
Kerim'dir. Binaenaleyh bu "kitap" ile, Kur'ân'ın murad edilmiş olması gerekir. 


[145] 
Her Türlü İlme Alt Meselelerin Kur'ân'da Yer Alıp Almaması 


Bunun böyle olduğu sabit olunca, birisi Şöyte^iyebilir: "Kur'ân'da, tıp ve cebir 
ilimleri ile, diğer birçok konuların ve ilimlerin detaylı bilgileri bulunmadığı 
halde ve yine âlimlerin usül ve fürü ilmine dair mezhebteri ile delillerinin 
tafsilatı bulunmadığı halde, Cenab-ı Hak niçin "Biz o kitapta, hiçbir şeyi eksik 
bırakmadık" buyurmuştur?" 

Buna şu şekilde cevap verilir: Hak Teâlâ'nın bu buyruğu "bilinmesi gereken 
şeylerin beyân edilmiş olması" manasına has olmalıdır. Bunu şu iki şekilde izah 
ederiz: 

a) "Tefrit" (eksik bırakma) kelimesi, olumlu veya olumsuz yönden, ancak beyân 
edilmesi gereken şey hususunda kullanılır. Çünkü hiç kimsenin, yapmaya ihtiyaç 
duymadığı şeyleri yapmamada, tefrit yaptığı veya kusurlu davrandığı 
söylenemez. Bu kelime ancak, kişinin yapmaya ihtiyaç duyduğu şeylerde 
kusurlu davrandığında kullanılır. 

b) Kur'ân'ın bütün veyahut ekseri âyetleri, bu kitabın indirilişinden maksadın, 
dini açıklamak, Allah ile O'nun hükümlerini tanıtmak olduğuna, 
mutabakat, "tazammun" veyahut da "iltizam" olarak delâlet etmektedir. Bu kayıt, 
Kur'ân'tn tamamından anlaşıldığına göre, bu âyetteki mutlak ifade, bu mukayyed 
manaya hamledilir. 

Kur'ân'ın bütün ilimlerin usül ve fürüunu (prensiplerini ve tafsilatını) 
kapsamamasına gelince biz şöyle deriz: "Bütün usül ilmi Kur'ân'da mevcuttur. 
Çünkü asli deliller Kur'ân'da en beliğ bir şekilde zikredilmiştir. Fakat 
mezheblerin rivayetine ve görüşlerin tafsilatına gelince, bunların Kur'ân'da 
bulunmasına ihtiyaç yoktur." 

Fürü ilminin detayları için de söyle deriz: "Alimlerin bu hususta iki görüşü 


vardır: Birinci görüş: Onlar söyle derler: "Kur'ân, icmâın, haber-i vahid'in ve 
kıyasın şeriatta bir delil olduğuna delâlet etmektedir. Binaenaleyh bu üç asıldan 
birinin delâlet edip ortaya koyduğu her şey (her hüküm), aslında Kur'ân'da 
mevcut demektir." 

Vahidi (r.h), bunun böyle olduğuna şu üç misali göstermiştir: 

Birinci misal: Rivayet olunduğuna göre, İbn Mes'ud (r.a), "Dövme yapan ile 
yaptıranı ve peruk yapan ile takanı kastederek, "Allah'ın kitabında lanet ettiği 
kimseye, ben niye lanet etmiyeyim ki..." demiştir. 

Yine rivayet edildiğine göre bir kadın bütün Kur'ân'ı okumuş, sonra Abdullah 
İbn Mes'üd (r.a)'a gelerek "Ey İbn Ümmi Abd, dün gece Kur'ân'ın iki kapağı 
arasındaki herşeyi okudum ama onda dövme yapan ile yaptırana lanet edildiğine 
rastlamadım" dedi. İbn Mes'üd (r.a) dedi ki: "Eğer gerçekten okumuş olsaydın, 
onu bulurdun. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Peygamber size ne verdiyse onu alın" 
(Haşr, 7) buyurmuştur. Resülullah'ın, bize verdiği şeylerden birisi de, "Allah, 


dövme yapan ve yaptırana lanet etti" [146] buyurmuş olmasıdır." 

Ben derim ki: "Bu manayı, Kur'ân'da, bundan daha açık bir şekilde bulmak 
mümkündür. Çünkü Cenâb-ı Hak Nisa sûresinde, "(onlar) o çok İnada bir 
şeytandan başkasına tapmış olmazlar. Allah ona lanet etti" (En'âm, 117-118) 
buyurmuş ve şeytana lanet ettiğini bildirmiştir. Daha sonra da, şeytanın kötü 
fiillerini saymış ve o fiillerden biri olarak, "Onlara muhakkak emredeceğim de 
Allah'ın yarattığını değiştirecekler" (Nisa, 119) sözünü zikretmiştir. Bu âyetin 


zahiri, Allah'ın yarattığını değiştirmenin, laneti gerektirdiğini gösterir. uan 
İmam Şafii'nin Mes'eleleri Kur'ân'a İrca Etmesi 


İkinci misal: Bildirildiğine göre Şafii (r.h), Mescid-i Haram'da oturup: "Bana ne 
sorarsanız sorun, mutlaka ona Allah'ın kitabı ile cevap veririm" demiş. Bunun 
üzerine bir kimse, "ihramlı birisi bir eşek arısı öldürürse, bunun hükmü nedir?" 
deyince, Şafii (r.h), "Bu kimseye bir şey gerekmez" dedi. Adam da, "Bu, Allah'ın 
kitabının neresinde?" diye sordu. O, "Allah, "Peygamber size ne verdiyse onu 
alın" r. 7) buyurmuştur" der. Sonra Hz. Peygamber (s.a.s)'e isnâd ederek O'nun, , 


"Benim ve benden sonraki Hülefâ-i Raşidin'in sünnetine yapışın"L148) 
dediğini; daha sonra Hz. Ömer (r.a)'e isnad ederek, Hz. Ömer'in, ihramlı kimse 
eşek arısını öldürebilir" dediğini söylemiştir. 

Vahidi: "Şafii bu kimseye, Kur'ân'dan, üç merhalede istinbatta bulunarak, cevap 
vermiştir" der. Ben derim kt: "Burada, bundan daha kısa şöyle bir başka yol daha 


vardır: Müslümanların mallan aslında ma'sum (mukaddes, korunmuştur. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "(Herkesin) kazandığı (hayır) kendi faidesine, yaptığı (şer) kendi 
zarannadır" (B«k»r&. 266); "O, sizden mallarınızı da istemez" (Muhammed, 36) 
ve ' "Birbirinizin mallarını, haram yollarla yemeyin. Ancak onun, karşılıklı rıza 
İle olan bir ticaret olması müstesna..." (Nisa, 29) buyurmuş ve böylece ticaret 
yolu dışında bir yolla insanların matlarını alıp yemeyi yasaklamıştır. 
Binaenaleyh ticaret söz konusu olmadığı zaman, bu malların (başkasına) haram 
oluş aslı üzere kalması gerekir. İşte bu umumi prensipler, eşek arısını öldüren 
ihramlıya, herhangi bir cezanın gerekmeyeceğini gösterir. Çünkü bu umümi 
prensiplere tutunmak, bunun hükmünün de aynı durumda olmasını gerektirir. 
Şafii'nin takib ettiği yol, şu dört derecede, umümi ifadelere sarılmadır: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Peygamber size ne verdiyse onu alın" (Ha$r, 7)âyetinin 
umümi manasına tutunmaktır. Peygamber (s.a.s)'in emirlerinin içine giren 
şeylerden birisi de, Hulefâ-i Râşidin'e uymaktır. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 'Benim ve benden sonraki Hulefâ-i Raşldin'in 
sünnetine yapışın"L149) hadisinin umümi manasına tutunmaktır. 

c) Hz. Ömer (r.a)'in Hulefâ-i Raşidin'den oluşunu beyân etmeye tutunmadır. 

d) Hz. Ömer'in bu meselede herhangi bir ceza gerekmediğini rivayet etmeye 
tutunmadır. Böylece, bizim söylediğimiz yolun daha kısa olduğu sabit olur. 
Üçüncü misal: Vahidi şöyle demiştir: "Zinakâr Useyf hadisinde rivayet 
edildiğine göre, Useyf'in babası Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Aramızda Allah'ın 
kitabı ile hükmet" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), *İİl "Canım kudret elinde 


olan Allah'a yemin ederim ki, aranızda Allah'ın kitabı ile hükmedeceğim"L120) 
buyurmuş ve sonra, Useyfe celde (sopa) vurulup, sürgüne gönderilmesine; zina 
yaptığı kadının ise, eğer itiraf ederse, recmedilmesine hükmetmiştir. Halbuki 
Kur'ân'da açık olarak, sopa ile birlikte sürgün cezası geçmemektedir. İşte bu da 
gösteriyor ki, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hükmettiği herşey Allah'ın kitabının 
aynısı olur." 

Ben derim ki: "Bu misal doğru ve gerçektir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "İnsanlara, 
kendilerine ne indirildiğini açıkça anlatsın diye sana (kitabı İndirdik)" (Naw, 44) 
buyurmuştur. Hz. Peygmaber'in beyan ettiği herşey, bu âyetin hükmüne dahildir. 
Böylece bu misallerle, Kur'ân-ı Kerim, icmâ'nın, haber-i vahidin ve kıyasın bir 
delil olduğuna delalet edince; yine, bu üç yoldan birisiyle sabit olan her hüküm 
de gerçekte Kur'ân ile sabit olmuş gibi olunca, işte o zaman Cen&b-ı Hakk'ın: 
"Biz o kitapta, hiçbir şeyi eksik bırakmadık" beyanının doğru olduğu sübut 
bulmuş olur. İşte bu görüşün İzahı budur ve bu görüş, cumhur-u fukahanın 
ekserisinin desteklediği görüştür. 


Bir kimse şöyle diyebilir: Bu izahın neticesi şudur: Kur'ân-ı Kerim, haber-i vahid 
ve kıyasın bir delil olduğuna ve bu iki temel asılla sabit olan her hükmün de, 
gerçekte Kur'ân-ı Kerim ile sabit olmuş gibi olduğuna delâlet etmiş olsa bile biz 
şöyle diyoruz: "Biz o kitabta, hiç bir şeyi eksik bırakmadık" âyetini bu manaya 
hamletmek caiz değildir. Zira, "Biz o kitabta, hiç bir şeyi eksik bırakmadık" 
buyruğunun gayesi, bu kitabı ululamak, yüceltmek ve onu iyice medh-ü sena 
etmektir. Binaenaleyh, bu âyeti bu manaya hamledersek, bundan, onu tazimi 
ifade eden bir şey elde edilmez. Bu böyledir, zira biz farzedelim ki Allah Teâlâ, 
"icmâ, haber-i vahid ve kıyas ile amel ediniz" buyurmuş olsun; bu durumda 
âlimlerin ileri sürmüş oldukları bu mana, bu lafızdan da elde edilir. Bu az kelime 
ile anlatılabilecek olan bir manayı, kendisini İhtiva ettiği için, Kur'ân'ın 
övülmesine bir sebep kılmak mümkün değildir. Çünkü bu, daha kısa bir yoldan 
elde edilmesi mümkün olmadığı zaman, büyük bir medh-ü senayı gerektirir. 
Ama biz, kastedilen bu mananın, söylediğimiz kısa ifade ile anlatılabileceğini 
açıklayınca, onun Kur'ân'ın ta'zimi için zikredilmesinin mümkün olmadığını 
anlamış oluruz. Böylece bu âyet-i kerimenin, Kur'ân't yüceltmek maksadıyla 
zikredildiği, onların söylediği mananın ise, Kur'ân'm yüceltilmesini ifade 
etmediği sabit olmuş olur. Böylece de, "bu âyeti, bu manaya hamletmek caiz 
değildir" demek gerekmiştir. İşte bu görüşün anlatılması hususunda 
söylenebilecek şeylerin tamamı bunlardan ibarettir. 

İkinci görüş: Bu âyetin tefsiri hususunda bir diğer görüş de şöyle diyenlerin 
görüşüdür: "Kur'ân bütün hükümlerin açıklamasını ihtiva etmektedir. Bunu şöyle 
izah ederiz: "Berâet-i zimmet", bütün mükellefler için asıldır. Mükellefin 
zimmetinin meşgul (başkalarına karşı sorumlu) olması ise, ayrı bir delilden 
dolayıdır. Hakkında mükellefiyet bulunmayan herşeye delil getirmek 
imkânsızdır. Çünkü hakkında mükellefiyet bulunmayan şeyler sınırsızdır. 
Sınırsız ve sonsuz olan şeyleri delillendirmek ise imkânsızdır. Demlendirmek, 
sınırlı-sayılı şeyler hakkında mümkündür. Mesela Allah'ın kulları üzerinde bin 
mükellefiyeti vardır ve bunları O, Kur'ân'da zikretmiş, Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
de bu bin teklifi insanlara ulaştırmasını emretmiş ve! bundan sonra da, "Biz o 
kitabta hiçbtrşeyi eksik bırakmadık" buyurmuştur. Binaenaleyh bu ifade, 
"Allah'ın insanlar üzerinde bu bin mükellefiyetten başka bir mükellefiyeti 
yoktur" manasındadır. Oaha sonra Cenâb-ı Hak bu âyeti, "bugün sizin dininizi 
kemâle erdirdim" (Ma.de. 3) âyeti ve "yaş ve kuru her şey istisnasız hepsi apaçık 
bir kltabtadır" (EnAm, 59) âyeti ile te'kid etmiştir." İşte bu görüşteki terin 
izahları bundan ibarettir. Bu konuda meseleyi detaylı olarak ele almak ancak 
usül-ü fıkha uygun düşer. Allah en iyi bitendir. 


Biz yine tefsire dönelim. Diyoruz ki: "Vahidi, "âyetteki edatının zâid olduğunu" 
söylemiştir. Bu Arapların "Bana hiç kimse gelmedi" sözündeki gibidir. Buna 
göre bu âyet, "Biz, Kur'ân'da açıklamadık hiçbirşey bırakma-madık" manasında 
olur." 

Ben derim ki: "Buradaki edatı teb'iz (kısmilik) manasınadır. Buna göre âyetin 
manası: "Biz, Kur'ân'da, mükellefin muhtaç olduğu şeylerden bazısını eksik 
bırakmadık" şeklinde olur ki, bu "mükellefin bilmeye muhtaç olduğu hiç bir şeyi 


Allah bu kitabta eksik bırakmadı" manasında mübalağa ifade eder." DU 
Hayvanların da Haşredilecekleri 


"Nihayet ancak Rablerine toplanıp getirilirler" buyruğu: "Allah, Kıyamet günü 
bütün canlıları ve kuşları biraraya toplar" demektir. Bu husus, "Vahşi hayvanlar 
biraraya” toplandığı zaman..." (Tekvir, 5) âyeti ile, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, 


"Boynuzludan boynuzsuzun hakkı alınır" H52] hadisi ile kuvvet bulur. Alimlerin 
bu hususta iki görüşü vardır: 

Birinci görüş: Allah Teâlâ, bu canlıları ve kuşları, kendilerine haklarını vermek 
için biraraya toplar. Bu, Mu'tezile'nin görüşüdür. Çünkü hayvanlara, suçları 
olmadığı halde eziyet etmek ve elem vermek, ancak karşılığında birşey elde 
etmeleri durumunda güzel ve yerinde olur. Hayvanlara haklarını vermek vacib 
olunca, Hak Teâlâ onları, bu bedelleri (hakları) vermek için hasreder (biraraya 
toplar). 

İkinci görüş: Bizim alimlerimizin görüşüdür. Bu görüşe göre, "Allah için bir 
şeyin vacib olduğunu söylemek imkansızdır. Aksine Allah Teâlâ, o hayvanları, 
sırf iradesi ve meşieti ile ve uluhiyyetinin gereği olarak hasreder." Bu görüşte 
olanlar, Allah'ın karşılık vermesinin vacib olduğunu söyleyenlerin görüşlerinin 
yanlış ve imkânsız olduğu hususunda şu delilleri getirmişlerdir: 

1) Vacib, yapılmadığı zaman zemmi gerektiren şeydir. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın 
zemmedilmeyi haketmesi imkânsızdır. Çünkü o zatı gereği kâmildir. Zatı gereği 
kâmil olanın, harici bir işten dolayı zemmi haketmesi düşünülemez. Çünkü 
zatındaki (kemal), harici bir işin peydan olmasıyla geçersiz olmaz. 

2) Allah Teâlâ, bütün sonradan olma varlıkların (mahlukatın) sahibidir. Sahib ve 
malik olanın, herhangi bir karşılık vermeksizin, sahib olduğu mülk üzerinde 
tasarrufta bulunması güzel ve yerinde olur. 

3) Eğer bir bedel karşılığında başkasına zarar vermek güzel olsaydı; rızası 
olmadan bir bedeli gerektirdiği için, bizim başka birine zarar vermemiz de güzel 
olmalıydı. Halbuki bu yanlıştır. Binaenaleyh Allah için bedel vermesinin vacib 


olduğunu söylemenin yanlış olduğu sabit olur. Allah en iyi bilendir. H33] 
Zahmet Çeken ve Kesilen Hayvanların Bedellerini Almaları Meselesi 


Bunu iyice anlayınca, Kâdi'nin bu konuda söz konusu ettiği, bazı detayları 
zikredelim: 

1) Kadi şöyle demiştir: Her canlının, kendisine isabet eden elem ve acıdan 
ötürü, Allah'dan bir karşılık almaya hakkı vardır. Bu karşılık ona dünyada 
verilmemiştir. Binaenaleyh Allah'ın, bu canlıları, kendilerine o karşılıkları 
tastamam ödemek için âhirette hasretmesi aklen vaciptir. Bir alacağı bulunmayan 
hayvanın hasredilmesi ise aklen gerekmez. Ne var ki Allah, âyette hepsini 
hasredeceğini haber vermiştir. Bu haşr, nakli deliller bakımından kesindir. Biz, 
hayvanlar içerisinde, herhangi bir karşılığı haketmemiş olanların da mutlaka 
bulunacağını söyledik. Zira bu hayvanlar, çoğu kez her türlü elem ve acıdan 
korunmuş olarak kalırlar. Sonra da Hak Teâlâ onların acı vermeksizin canını alır. 
Zira ölürken, bir acının mutlaka mevcut olduğu bir delil ile sabit değildir. Bu 
durumda o hayvan, herhangi bir bedel haketmiş olmaz. 

2) Allah Teâlâ'nın kesilmesine müsaade ettiği her hayvanın, buna mukabil 
hakettiği bedel, Allah tarafından verilecektir. Bu hayvanlar birkaç kısımdır: 

a) Allah'ın, yenilsin diye kesilmesine müsaade ettiği hayvanlar... 

b)Meselâ saldırgan yırtıcılar ve eziyet veren haşereler gibi, insanlara zarar 
verdiklerinden dolayı, öldürülmelerine müsaade edilen hayvanlar... 

c) Hastalıklar yüzünden elem duyan hayvanlar... 

d) Ağır şeyleri taşımaları ve zor işlerde çalışmaları için, Allah'ın izin verdiği 
hayvanlar... Fakat o hayvanlara insanlar zulmederlerse, bunun karşılığı (cezası) o 
zalim insana aittir. 

Yine hayvanlar birbirlerine zulmettiklerinde, bu zulmün cezası, zalim olan 
hayvana aittir. 

Buna göre şayet, "Besmele çekilerek eti yenilmeyen bir hayvan kesildiğinde, 
bunun bedeli (cezası) kime aittir?" denilir ise, şöyle cevap verilir: "Bu bir 
zulümdür, binaenaleyh bunun cezası onu kesen insana aittir. İşte bundan ötürü, 
Hz. Peygamber (s.a.s), insanları, yeme maksadı olmaksızın hayvan kesmekten 
nehyetmiştir. 

3) Bu bedelden maksad, o hayvanların akıllı olmaları ve o menfaati etde etmenin 
yolunun ancak bu kesilmeyi kabul etmeleri olduğunu bilmeleri halinde, 
kesilmeyi kabul etmelerinden ötürü kendilerine verilecek olan büyük menfaati 
ardır, İşte bu, karşılığında elem ve zarar verme güzel olan bir bedeldir. 


4) Kadi ve ekseri Basra Mu'tezililerinin görüşüne göre, bu karşılık sonludur. 
Bunu Kadi söylemiştir. Bu, aynı zamanda müfessirlerin çoğunun görüşüdür. 
Çünkü onlar şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, bu karşılıkları o hayvanlara 
tastamam verdikten sonra, onları toprak kılar. İşte o esnada kâfir, "Keşke ben de 
toprak olaydım" der. 

Ebu'l Kasım el-Belhi, bu karşılığın ebedi olacağını söylemiştir. 

Kadi, görüşüne şöyle istidlal etmiştir: "İçimizden birisinin çok ağır bir işi 
üstlendiği halde, karşılığında devamlı olmayan bir ücret alması normaldir. 
Binaenaleyh başkasına elem vermenin, ücretinin devamlı olması şartına bağlı 
olmadığını anlıyoruz." 

el-Belhi de, kendi görüşüne şu şekilde delil getirmiştir: "Bu bedelin sona 
erdirilmesi, ancak o hayvanın canını almak ile mümkündür. Onu öldürmek ise, 
bir elem verme ile olur. Bu elem de, başka bir bedeli gerektirir ve bu sonsuza 
kadar sürer." 

Buna şöyle cevap verilir: "Öldürmenin ancak bir elem verme ile olabileceği 
hususu delil ile sabit değildir." Allah en iyi bilendir. 

5) Hayvanın, başka hayvanda alacağı bir karşılık olduğunda, sen bak. Eğer o 
zalim hayvanın, AHah'dan alacağı bir karşılık (hak) var ise, bu hakkı, zulmettiği 
hayvana verilir. Eğer durum böyle değil ise, bu bedelin noksan kısmını Allah 
tamamlar. İşte Mu tezlle'nın görüşüne göre, bedeller (karşılıklar, haklar, cezalar) 


hususundaki hükümler kısaca bundan ibarettir. Allah en iyi bilendir. [154] 


"Ayetlerimizi yalanlayanlar karanlıklarda (kalmış) sağırlar ve dilsizlerdir. Allah 
kimi delerse, onu saptırır; kimi de dilerse, onu doğru yol üstünde tutar" (Enam, 
39). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 55) 


Birinci Mesele 


Bu âyetin, önceki âyetlerle münasebeti hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, "Ancak seni (can kulağı) ile dinleyenler, (senin davetine) icabet 
ederler. Ölülere (gelince), Allah onlan diriltir" (Enpam. ae» âyeti ile, kâfirlerin 
inkârda kalblerinin imanı kabul etmeyecek derecede Ölü bir noktaya vardığını 
beyan edince, işte bu manayı iyice ortaya koymak için, bu âyeti zikretmiştir. 

b) Hak Teâlâ, diğer canlıların da kadim olan müdebbirin idaresi ve hakim bir 
mukaddirin takdiri altında olduklarına, Allah'ın inayetinin onları da çepeçevre 
kuşatıp, rahmet-i ilahinin onlara da ulaştığı hususunda, "Yerde yürüyen hiçbir 


canlı ve iki kanadıyla uçan hiçbir kuş hariç olmamak üzerer hepsi sizin gibi 
ümmetlerdir.." (En-âm. 38) âyetini getirince, bunun peşine de, "bu delilleri 
yalanlayan ve bu harikulade şeyleri inkâr edenler, aslında hiçbir sözü duymayan 
sağırlar, hakkı söylemeyen dilsizler, küfür karanlıklarına dalanlar ve bu delilleri 


düşünmekten uzak olanlardır" demek istemiştir. 156) 
Kafirlere Sağır ve Dilsiz Diye Tavsif Etmenin Manası 


Alimlerimiz bu âyete dayanarak, hidayet ve dalaletin ancak Aflah'dan olduğunu 
söylemişlerdir ki bu şu şekilde izah edilir: Allah Teâlâ onları sağırlar, dilsizler ve 
karanlıklar içinde olanlar diye tavsif etmiştir. Bu, onların kör olduklarına 
işarettir. İşte bu, aynen Bakara süresindeki "Onlar) sağırlar, dilsizler, körlerdir" 
(Banara, 1s) âyeti gibidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah kimi dilerse onu 
saptırır; kimi de dilerse, onu doğru yol üstünde tutar" buyurmuştur ki bu, hidayet 
ve dalâletin ancak Allah Teâlâ'dan olduğunu açıkça ifade etmektedir. 

Mutezile buna karşı şu bakımlardan cevap vermiştir: 

1) Cübbâi bu âyetin, "Allah Teâlâ o kâfirleri Kıyamet günü hasrederken, sağır ve 
dilsiz kılar. Onlar da Allah Teâlâ'nın, âhirette kendilerini sağır, dilsiz kılması, 
zulmetler içinde bırakması ve böylece cennet yolundan saptırıp, cehennemlik 
etmesi sebebi ile, gerçekte de böyle olurlar" manasında olduğunu söylemiştir. 
Kâdi bu görüşü şu şekilde desteklemiştir: "Allah Teâlâ, başka âyetlerde de, bu 
kâfirleri Kıyamet günü yüzteri üstünde sürünür vaziyette, kör, dilsiz ve sağır 
kılacağını ve onların, sonunda varacakları yerin cehennem olduğunu beyan 
etmiştir." 

2) Cübbâi şöyle de demiştir: "Onlar muhtemelen dünyada iken de böyle 
olabilirler. Binaenaleyh bu onların, âyetleri yalanlamaları sebebiyle, tıpkı 
dünyevi faydalan elde edemeyen kör ve sağır insanlar gibi, dünya menfaatlanna 
ulaşamayan ve karanlıklar içinde kalmış kimseler manasında bir mecaz olur. İşte 
böylece Cenâb-ı 

Allah, onları bu yönden onlara benzetmiş ve onların sıfatlarını, bu kimselere 
benzetmiştir." 

3) Ka'bi, âyetteki "sağırlar ve dilsizler" ifadesinin, o kâfirlerin gerçekte böyle 
olmaları manasına değil, "hor ve hakir kılınmaları" manasına geldiğini 
söylemiştir. Ka'bi, âyetteki, "Allah kimi dilerse, onu saptırır" ifadesinin mecazi 
manada olmadığını, zira her ne kadar burada söz mücmel (kapalı) bırakılmış ise 
de, bu hususun başka âyetlerde genişçe belirtildiğini söylemiştir. Bu âyetler 
şunlardır: "Allah zalimleri saptırır" (ibrahim, 27); 'Allah, bununla ancak fasiklan 


saptırır" (Bakara. 26); "Hidayete ermiş olanların ise, hidayetini artırır" 
(Muhammed. 17>; "Allah bununla rızasına uyanlara hidayet eder" (Maide, 16); 
"Allah İman edenlere, o sabit sözlerinde, daima sebat İhsan eder" (ibrahim, 27) 
ve "Bizim uğrumuzda cihad edenlere, elbette yollarımızı gösteririz" (Ankebut, 
69) Binaenaleyh bu âyetlerle sabit olur ki, hidayet ve dalaleti dilemek, her ne 
kadar tefsir etmekte olduğumuz âyette mücmel ise de, diğer âyetlerde uzunca ele 
alınmış ve açıklanmıştır. Binaenaleyh bu mücmel âyeti, o açık ve tafsilatlı 


âyetlere hamletmek gerekir. (157) 
Mu'tezilenin Âyetteki Hidayeti Tevil Etmeleri ve Razi'nin Cevabı 


Sonra Mu'tezile bu âyetin tefsirini daha geniş bir şekilde ele alarak şunları 
söylemiştir: 

a) Âyetteki, "Allah kimi dilerse, onu saptırır" ifadesi, "Allah'ın o kimseye lütuf 
fiillerini vermemesi" manasınadır. Binaenaleyh bu kimseler, o lütuf fiillerinden 
mahrum bırakılınca sağır ve dilsiz gibi olurlar. 

b) Bu, "Allah dilediği kimseleri, Kıyamet günü cennetin yolunu ve mükâfaatını 
bulmaktan saptırır. Cennete iletmeyi murad ettiği kimseyi de, sırat-ı müstakim 
üzere kılar ki, bu (sırat-ı müstakim), mü'minlerin cennete ulaşmak için girdikleri 
yoldur" manasınadır. Böylece Allah Teâlâ'nın, hidayeti sadece mü'minler için 
dilediği gibi, dalâleti de sadece cezaya müstehak kimseler için dilediği sabit olur. 
e) Bil ki Mu'tezile'nin kendisini zorlayarak yaptığı bütün bu izahlar, bu âyeti 
zahiri manasına hamletmek aklen mümkün olmasaydı güzel ve yerinde olurdu. 
Fakat kesin akli delil ile, bu sözün ancak zahiri manasına hamledilebileceği sabit 
olursa, böyle zorlanarak elde edilen izahlara başvurmak, cidden uzak bir iş olur. 
Halbuki biz bir fiilin, ancak sebepleri bulunduğu zaman meydana gelebileceğine 
delil getirmiş, bu sebepleri yaratanın Allah olduğunu ve sebepler bulunduğu 
zaman, o fiilin mutlaka meydana geleceğini açıklamıştık. İşte bu üç mukaddime 
küfür ve imanın Allah'tan olduğunu, O'nun yaratması, takdiri ve tekvini 
ile*meydana geldiğini kesin olarak söylemeyi gerektirir. Kesin ve açık akli delil 
ile, âyetin zahiri manasının doğru olduğu sabit olunca, böylesi zoraki izahlara 
başvurmak gerçekten yanlış olur. 

Hem biz bu izahları, gerek yanlışını ortaya koymak, gerekse çürütmek 
yönünden, "Allah, önlann kalblerini mühürlemiştir" (Bakara, 7) âyeti ile diğer 
(benzeri) âyetlerin tefsirinde, hep yaptık. Binaenaleyh burada o izahları yeniden 
yapmaya gerek yoktur. Bu mevzuda, doğruya en yakın olan, dalâlet ve hidayetin 
Allah'ın meşietine (dilemesine) bağlı okluğunu söylemektir. Fakat Mu'tezMe'ye 


göre bunlar, Allah'a vacib olan şeyler olup istese de istemese de bunları yapması 
gerekir. İşin hakikatini Allah bilir. H58] 


Üçüncü Measele 


HakTeâlâ'mn, "Âyetleriniyalanlayanlar... "ifadesi ile ne murad edildiği 
hususunda âlimler ihtilaf etmişlerdir: Bazıları bu "âyetler" ile, Kur'ân ve Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in murad edildiğini söylerken; bazı âlimler de bunun, "bütün 
delil ve hüccetler" manasına olduğunu söylemişlerdir. En doğru olan bu ikinci 


görüştür. Vallahu a'lem. (1591 


"De ki: "Bana haber verin bakalım: Eğer size Allah'ın azabı gelir, yahud size 
Kıyamet gelip çatarsa, Allah'dan başkasını mı çağıracaksınız? Eğer (putlarınızın 
şefaatçi olduğunu söylemekte) sadık iseniz (çağırın onları bakayım!) Hayır, 
ancak O'nu çağırırsınız.. O da kendisine çağırdığınız herhangi bir şeyie dilerse 
açar (giderir) ve siz, eş koşmakta olduğunuz şeyleri unutursunuz.." (En'am, 
4CMI). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, o kâfirlerin ne kadar cahil olduklarını açıklayınca, onlartn 
niteliklerinden bir diğerinin de, kendilerine bir bela gelip başları dara 
düştüğünde Allah'a yalvarıp yakarmaları; O'na iltica edip O'na itaattan yüz 
çevirmemeleri olduğunu beyan etmiştir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [60] 
Arapçada Tabiri Hakkında Bilgi 


Ferra şöyle demiştir: Araplar, cJlj' fiilini iki manada kullanırlar. Birinci kullanış 
, "gözün görmesi" manasındadır. Buna göre, meselâ sen bir kimseye, dediğinde, 
bundan murad, "Seni gördüm mü?" manası olur. Sonra kelime tesniye ve cemi 
yapılır; buna göre sen meselâ, "Siz ikinizi gördüm mü? sizleri gördüm mü? 
dersin. İkinci kullanış ise, "bana haber ver!" manasını kastederek, dersin. Bu 
manayı murad ettiğinde, her durumda, tâ harfinin harekesini fethalı kılarak, 
"Bana haber ver. Siz ikiniz bana haber veriniz -Siz erkekler, bana haber veriniz- 
Siz kadınlar, bana haber veriniz." dersin. 

Şen bunu iyice anladığın zaman, biz deriz ki, Basrahların görüşü şudur: Senin, 
vb. ifadesindeki kâf zamirinin 1'rabta mahalli yoktur. Bunun delili, Cenâb-ı 
Hakk'ın "Benden şerefli kıldığın bu (adam da) kim oluyormuş, bana haber ver!" 


(tat, 62) ifadesidir. Yine Arapçada, "Zeyd'in durumunun nasıl olduğunu bana 
söyle!..." denilir. Eğersen, bu kâfharfine i'rabta bir mahal, bir yer tanımış 
olursan, o zaman sen, demiş olursun ki, bu yanlış bir sözdür. Binaenaleyh, bu kâf 
harfinin i'rabta mahalli olmadığı, aksine bunun hitab için getirilmiş bir harf 
olduğu sabit olur. 

Ferra şöyle demiştir: "Eğer, bu kâf harfi te'kid olsaydı, onun tesniyesi ve cem'i tâ 
harfine göre yapılırdı. Nitekim,bu fiilin tesniyesi ve cem'i kâf harfi olmadığı 
zaman, tâ harfi üzerinde yapılır.. Cem-i muhatap sığasında tâ harfi fethalanır ve 
cemi alemeti kâf üzerinde gösterilirse, bu, kâf harfinin te'kid için getirilmediğine 
delâlet eder.. Baksana, eğer kâf harfi düşürülse, bir topluluk hakkında denilmesi 
doğru olmaz.. Böylece, fildeki mânanın kâf harfine geçtiği ve kâf harfinin 
gerekli, lüzumlu ve kendisine ihtiyaç duyulan bir şey olduğu sabit olur. 

Vahidi bu görüşe, "Bu delil, ve ifadelerindeki kâf harfleriyle geçersiz olur, 
bozulur. Çünkü, bu kelimelerde cemi alameti, bir hitap harfi olmasına ve isim 
olmaktan da uzak olmasına rağmen, kâf harfi üzerinde görülmektedir" diyerek 


cevap vermiştir. Allah en iyi bilendir. H&H 
Tabirinde Muhtelif Kıraatler 


Nafl, ve benzeri "kelimeleri", Kur'ân'ın tamamında hemzelerin tahfifi ile 
okumuştur. Ki sat, Kur'ân'ın tamamında, (ikinci) hemzeyi terkederek; diğer 
kıraat imamları ise, hemzeli olarak okumuşlardır. Hemzenin tahfifinden murad, o 
hemzeyi, hemze ile, kıyasi olan bir hafifletmeye göre elif arası bir şekilde 
okumaktır. Kisaf'nin okuyuş şekli güzeldir, İsa İbn Ömer de aynı şekilde 
okumuştur ki, bu kullanış şiirde de pek sık olarak geçmektedir. Araplar hafiflik 
olsun diye, bu gibi yerlerde hemzeyi hazfederek konuşurlar.. Meselâ onlar, "Ona 
sor; ondan iste" derler. Nitekim Ahmed İbn Yahya da hemzeyi hazfederek şöyle 
bir beyit nakletmtştir: ' 'Eğer ben savaşmazsam, bana (kadınlar gibi) bir 
başörtüsü giydirin." O, bu sözüyle hemzenin var olduğunu kastederek, demek 
istemiştir.. Hemzenin tahfifi ile okuyanlara gelince, bu okuyuşun sebebi, 


hemzenin, fitlin ayne'l-fiilinde bulunmasıdır. Allah en iyi bilendir. [162] 
Başı Darda Kalan Mûşriğin Yalnız Allah'a Dua Etmesi 
Âyetin mânası şudur: "Allah-u Teâlâ, Hz, Muhammed'e şöyle demiştir: "Ey 


Muhammed, o kâfirlere "O, Allah'ın 
azabı, eğer size dünyada iken gelirse veyahut da bu azap size, Kıyamet koparken 


gelirse, siz bu belâyı ve zararı savuşturma hususunda Allah'dan başkasına mı, 
yoksa Allah'a mı müracaat eder, başvurursunuz?" de.." Onların, bu belâ ve 
sıkıntıları savuşturma hususunda, putlarına ve tasvirlerine değil de, Allah'a 
müracaat edecekleri zaruri olarak bilinince, muhakkak ki Cenâb-ı Hak "Hayır, 
ancak Onu çağırırsınız.." buyurmuştur. Yani, "Sizler, bu belâ ve sıkıntının 
savuşturulmasını talep etmek için, ancak Allah'a başvurursunuz..." demektir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O da, kendisine çağırdığınız herhangi bir şeyi, ...açar" 
buyurmuştur. Yani, "Allah, kendisi sebebiyle duâ etmiş olduğunuz o zararı 
giderir ve böylece sizler, O'na şirk koştuğunuzu unutursunuz" demektir. Bu 
hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) İbn Abbas: "Bu, "Onların bir fayda ve zarar veremiyeceğini bildiğiniz için 
putları terkeder, onlara duâ etmezsiniz" anlamındadır" demiştir. 

b) Zeccâc, mânanın, "siz onlara dua etmeme konusunda onları adeta unutmuş 
gibisiniz.." şeklinde olmasının caiz olduğunu söylemiştir ki, bu aynı zamanda 
Hasan el-Basri'nin görüşüdür. Çünkü Hasan el-Basri, bu ifâdeye, "Onlar, unutan 
kimsenin yüz çevirmesi gibi, o putlardan yüz çevirirler..." mânasını vermiştir. 
Bunun benzeri olan bir âyet de, "Hatta siz gemilerde bulunduğunuz, onlar, 
bunları güzel bir hava ile akar gibi götürdükleri, (yolcular da) bununla 
sevindikleri zaman ona şiddetli bir fırtına gelip çatar. Her yerden kendilerine 
dalgalar hücum eder. Sanırlar ki, onlar çepeçevre kuşatılmışlardır!.. (İşte) onlar, 
Allah'ın dininde halis ve samimi kimseler olarak Ona dua ederler " (Yunus. 22) 


âyetidir. Onlar o durumda putlarını hiç anmazlar. [163] 
Dördüncü Mesele 


Bu âyet, Allah'ın, isterse bazan duaya icabet ettiğini, bazan da icabet etmediğini 
gösterir.. Zira Cenâb-ı Hak, "O da, kendisine çağırdığınız herhangi bir şeyi, 
dilerse giderir..." buyurmuştur. Bir kimse şöyle diyebilir: "Allah'ın "Bana dua 
edin, size icabet edeyim.." (Mümin, eo) şeklindeki buyruğu, İcabetin (duanın) 
kabulüne dair kat'iyyet ifade eder.. Binâenaleyh, bu iki âyet nasıl 
uzlastınlabilir?" 

Cevap: Biz şöyle deriz: Cenâb-ı Hak, ya bizim âlimlerimizin de görüşü olduğu 
üzere, sırf meşietinden dolayı; veyahut da Mu'tezMe'nin görüşü olduğu üzere, 
kulun maslahatını gözetmesi bakımından, duaya bazan kafi olarak icabet eder, 
bazan da kafi olarak icabet etmez.. Bu iki durum da mevcut olunca, şüphesiz ki 


bu iki âyet, bu iki mânaya göre varid olmuştur. [164] 


Beşinci Mesele 


Bu âyetin, netice olarak mânası şudur: Allah Teâlâ, putperestlere sanki, 
"Başınıza çeşitli sıkıntı ve belâlar 

geldiğinde, putlarınıza ve tasvirlerinize değil de, Allah'a müracaat ettiğinize 
göre, o halde daha niçin kendilerine tapmakla kesinlikle hiç bir fayda elde 
edemiyeceğiniz putlara yönetiyorsunuz?" demek istemiştir. Bu söz, bu mânayı, 
hüccet ve delil getirmenin makbul olması halinde ifâde eder. Ama, hüccet ve 
delil getirme makbul değil de merdüd addedilir, kabul edilmez; gerekli, vacip 
olan taklit olursa bu söz düşer, sakıt olur. Binâenaleyh bu âyetin, dinin aslının 
hüccet ve delil olduğuna delâlet eden delillerin en güçlüsü olduğu sabit olur. 


Allah en iyi bilendir. H65] 
Kullar Gafletten Kurtulup Niyaz Etsinler Diye Allah'ın Beli Vermesi 


"Celalim hakkı için biz, senden evvelki ümmetlere de peygamberler gönderdik 
de, kendilerini çetin bir yoksulluk, çeşitli hastalıklarla yakaladık; olur ki, böylece 
yalvarırlar. İşte onlar, kendilerine bir azabımız gelip çattığı zaman olsun 
yalvarmak değil miydiler?! Fakat yürekleri katılaşmış, şeytan da yapmakta 
oldukları (masiyetleri) kendilerine süsleyip püslemiştt..." , 42-43). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki âyette kâfirlerin, başlarına bir musibet geldiğinde 
Allah'a yöneldiklerini beyan etmiş idi. Daha sonra bu âyette de, onların, yine 
başlarına aynı türden çeşitli sıkıntılar geldiğinde Allah'a yönelmediklerini; 
aksine, O'na yönelmeksizin küfürlerinde ısrar ederek, o küfrün üzerinde adeta 
donakaldıklarını beyan buyurmuştur ki, işte bu, ister ürkütücü âyetler ve 
mucizeler müşahede etsinler veya etmesinler, bizim, "Allah Teâlâ'nın hidâyete 
erdirmediği kimse hidayete ermez.." şeklindeki görüşümüze delâlet eder. Âyetle 


ilgili birkaç mesele vardır: (166) 
Birinci Mesele 


Âyette bir "hazf" söz konusu olup, bu kelâmın takdiri, "And-olsun ki biz, senden 
önceki ümmetlere nice peygamberler gönderdik de, o ümmetler, peygamberlere 
karşı çıktılar; böylece de biz onları... yakaladık.." şeklindedir. Zikredilen sözden, 
hazfedilen bu kısım anlaşıldığı için, bu hazf yerinde ve güzel olmuştur. Hasan el- 
Basri, âyette geçen kelimesinin kelimesinden alındığını, mânasının da "şiddetli 
fakirlik ve yoksulluk" olduğunu; kelimesinin de "hastalıklar ve acılar" anlamına 


geldiğini söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "olur ki böylece yalvarırlar" buyurmuştur ki, bu, 
"yalvarsınlar ve yakarsınlar diye, onlara peygamberler göndererek, yoksulluğu 
ve hastalığı onlara musallat ettik..." demektir. "Tedarru" kelimesinin mânası, 
"huşu" demektir ki, "huşu" da isyan etmeyi, diretmeyi bırakarak, inkiyâd etmek 
demektir. Bu kelimenin aslı, "zillet" anlamına gelen ip'JjiM kelimesinden 
alınmıştır. Nitekim denilir ki, "zelil ve zayıf olmak" anlamına gelir. Buna göre 
bu âyetin mânası, "Allah-u Teâlâ peygamberine, kalp katılığında, canları ve 
malları hususunda çeşitli belâlar ve sıkıntılarla muaheze edilme derecesine 
ulaşmış olan topluluklara peygamberler gönderdiğini, ama onların inkiyâd 
ederek yalvarıp yakarmadıklarını bildirmiştir" şeklindedir. Bundan maksat ise, 
Hz. Peygamber'i teselli etmektir. 

Buna göre eğer, "Cenâb-ı Hakk'ın, "Hayır, ancak Onu çağırır (O'na dua 
eder)sinfz" (En'«m. 41) buyruğu, onların yalvarıp yakardıklarına delâlet etmez 
mi? Halbuki Allah burada, "Onların kalpleri katılaştı da, onlar yalvarıp 
yakarmadılar..." buyuruyor?" denilirse, biz deriz ki: Onlar başka topluluklardır, 
bunlar ise, aynı şekilde diğer başka topluluklardır. Veya biz deriz ki: "Onlar, belâ 
ve musibeti gidermek maksadıyla Allah'a yalvarıp yakarmışlar, böylece bunu sırf 
Allah rızası için yapmamışlardır. İşte bu farktan dolayı, bir yerde olumlu, bir 
yerde de olumsuz mânanın bulunması güzel olmuştur. 

Daha sonra gelen "İşte onlar, kendilerine bir azabımız gelip çattığı zaman olsun 
yalvarmah değil mfydtier?" buyruğunun gayesi, onların yalvarıp 
yakarmadıklarını bildirmektir. Kelâmın takdiri ise, "Onlara azabımız gelip çattığı 
zaman yalvarıp yakarmadılar" şeklindedir. Bu âyette kelimesinin zikredilmesi, 
onların yalvarıp yakarmayı terketme konusunda inâdlan, kalplerinin katılığı ve 
onların, şeytanın süsleyip püslediği amellerini beğenmelerinden başka bir 


mazeretlerinin bulunmadığını ifâde eder. Allah en iyi bilendir. [167] 
İkinci Mesele 


Cübbai, "olur ki, böylece yalvarırlar" buyruğuna tutunarak şöyle demektedir: 
"Bu ifâde, Cenâb-ı Hakk'ın, onların 

yalvarıp yakarmalarını ve iman etmelerini dilediği için, onlara peygamberler 
gönderdiğine ve onlara yoksulluğu ve çeşitli hastalıkları musallat ettiğine delâlet 
eder.. Bu da, Allah Teâiâ'nın, herkesin tâatte bulunup iman etmesini dilediğini 
gösterir." 

Cevap: Jâi kelimesi "teracc 


an 
1 


ve "temenni" mânası ifâde eder. Bu ise, Allah 


hakkında imkânsızdır. Halbuki siz bu kelimeyi, Cenâb-ı Hakk'ın böyle bir 
neticeyi dilediği mânasına hamlediyorsunuz.. Biz bunu şu mânaya 
hamlediyoruz: Allah onlara, şayet bu kelime Allah'tan başkasına ait olmuş 
olsaydı, o zaman kastedilecek olan bu mânaya göre muamele etmiştir... Ama 
Allah'ın hükmünün ve meşietinin bir illete bağlanmasına gelince bu, delil ile 
sabit olan şeye göre imkânsızdır.. Sonra biz şöyle diyoruz: Eğer bu âyet, işte bu 
yönden sizin görüşünüze delâlet ediyorsa, bu bir başka yönden sizin 
görüşünüzün aksi olan görüşe de delâlet eder. Bu böyledir, zira bu âyet, onların, 
kalpleri kamaştığı ve şeytan onlara amellerini süsleyip tezyin ettiği İçin, Allah'a 
yalvarıp yakarmadıklanna delâlet eder. 

Buna göre biz deriz ki, "Eğer bu katılık, onların fiilleri sebebiyle meydana 
gelmişse, onlar bu fiili meydana getirme hususunda başka bir sebebe muhtaç 
olmuşlardır... İşte böylece de, teselsül vaki olur. Yok eğer bu katılık, Allah'ın fiili 
ile meydana gelmişse, o zaman hüküm bizim verdiğimiz hükümdür. Yine 
farzedelim ki kâfirler, bu çirkin fiili yapmaya, onu şeytanın süslemesi sebebiyle 
yeltenmiş olsunlar... Ancak ne var ki biz şöyle diyoruz: Şeytan niçin bu çirkin 
fiilde ısrar etmiştir.. Eğer bu, başka bir şeytandan dolayı olmuşsa, bu durum, 
nihayeti olmayan bir teselsül meydana getirir.. Eğer bu değerlendirmeler 
geçersiz olursa, mesele neticede şuraya varıp dayanır: Herkes, kalbinde meydana 
gelen sebeplerden dolayı, bazan hayra yönelir, bazan da şerre yönelir... Sonra, bu 
sebeplerin Allah'ın yaratması ite meydana geldikleri sabit olmuştur. İşte bu 
durumda bizim görüşümüz doğru, Mu'tezite'nin de tamamıyla geçersiz olur.. 


Allah en iyi bilendir. H68] 
Allah'ı Unutanlara Her Türlü Refahın Verilmesi 


"Onan İçin bunlar kendilerine ne hatırlatıldı, öğüt verildiyse onları unutunca 
üzerlerine her şeyin kapılarını açtık, nihayet kendilerine verilen o şeyler 
yüzünden ferahlandıkları vakit de onları ansızın tutup yakalayıverdik ve artık o 
anda onlar bütün ümitlerinden mahrum kaldılar.. İşte bu suretle, zulmedenler 
güruhunun ardı arkası kesildi. Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allah'adır" (En'âm, 
44-45). 

Bil ki, bu söz de birinci kıssanın tamamlayıcısıdır. Orada yüce Allah yalvarsınlar 
diye onları fakirlik ve hastalıklarla muaheze ettiğini, yakaladığını beyan 
buyurmuştu. Sonra da bu âyette, onlar, kendilerine hatırlatılmış olan hastalık ve 
yoksulluğu unuttuklarında, onlara her şeyin kapısını açarak, onları fakirlik ve 
yoksulluktan kurtarıp rahat, bolluk ve çeşitli nimetlere sevkedeceğini beyan 


buyurdu. Bundan maksat ise şudur: Allah-u Teâlâ, onlara bazan musibet ve 
belâları musallat kılmak suretiyle muamele etmiş; ama onlar bundan gereken 
istifadeyi elde edememişlerdir. Bunun üzerine de Allah onları, bu durumun aksi 
olan başka bir hale geçirmiştir ki bu da, onlara her türlü hayrın kapılarını açması; 
onlar için sürür ve saadet vesilelerini kolaylaştırmasıdır.. Ama onlar bundan da 
yararlanamamışlardır. Bu tıpkt, şefkatli bir babanın, çocuğuna karşı olan şu 
davranışına benzer: Baba, çocuğunun iyiliği için, ona bazan sert, bazan da 
yumuşak davranır.. Onlar kendilerine verilen hayır ve nimetler sebebiyle sevinip, 
herhangi bir şükür edasında bulunmaksızın ve de herhangi bir mazeret beyanında 
bulunmaya, tevbe etmeye yönelmeksizin, sevinme ve şımarmadan fazla bir şey 
yapmadılar... İşte bu sebeple de, biz onları ansızın yakaladık... 

Bil ki, "üzerlerine her şeyin kapılarını açtık..." buyruğunun mânası, "Onlara 
kapalı olan bütün hayırların ve her şeyin kapılarını açtık..." demektir, 
"ferahlandıkları zaman" sözünün mânası ise, "Onlar, başlarına gelen bu fakirlik 
ve hastalıkların, Allah'dan bir intikam almak üzepe olmadığını zannedip, Allah 
da onlara her türlü hayırların kapılarını açınca, bunu kendilerinin hak etmiş 
olduklarını zannedince, işte o vakit onların kalplerinin katılaşıp öldüğü ve artık 
kalplerinden hiçbir uyanıklık ve intibahın ümid edilemiyeceği ortaya çıkar.. İşte 
bu sebeple Allah, farkedemiyecekleri bir yönden, onların başına ansızın azabını 
getirivermiştir" şeklindedir. Hasan el-Basri "Kabe'nin Rabbi'ne yemin otsun ki, 
bu âyette kâfir kavimler için bir "mekr" (onların tuzaklarının cezası) 
bulunmaktadır" demiştir. Hz, Peygamber (s.a.s) de, "Allah'ı, günahlarına rağmen 
(günahkârlara) nimetler veriyor gördüğünde, bil ki bu, Allah tarafından bir 


ân! 


"istidrâc"tır (günahında ilerlemesi için bir süre tanımadır) "L169) buyurmuş, 
sonra da bu âyeti okumuştur. Ehl-i meâni şöyle demişlerdir: Onların, selâmet ve 
afiyet hususunda kaçırmış oldukları şeye hasretleri iyice artsın diye, onlar bolluk 


ve rahatlık halinde de muaheze olunmuşlardır. H70] 
"Müblis" Kelimesinin Mânası 


"Artık o anda onlar, bütün ümitlerinden mahrum kaldılar" cümlesinin mânası 
ise, "Onlar her türlü hayırdan ümitsizliğe düşmüşler ve mey'üs olmuşlardır" 
demektir. 

Ferra: "Müblis" ümitleri sona eren kimse demektir. İşte bundan dolayı, delili 
sona erdiğinde susup kalan kimseye denildiğini söylerken; Zeccac: "Müblis"in, 
çok şiddetli bir üzüntü ve tehassür duyan kimse mânasına geldiğini" söylemiştir. 

"İblâs" kelimesi Arapça'da şu mânalara gelir: 


a) Helak edici musibetler geldiğinde, kurtulma ümidini yitirme... 

b) Delilin sona ermesi, bitmesi, tükenmesi... 

c) Kişinin, başına gelen belâlardan dolayı hayrete düşmesi, şaşması... Bütün 
bunlar ise, birbirlerine yakın mânalardır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte bu suretle, zulmedenler güruhunun ardı arkası 
kesildi" buyurmuştur. kelimesi, tıpkı çocuğun babasını takip edip onu izlemesi 
gibi, bir şeyin arkasından gelen, onu izleyen., anlamına gelir. Onların en 
sonuncusu olduğu zaman, bir kimse hakkında, ' denilir. Nitekim Ümeyye İbn 
Ebi's-Salt da şöyle demektedir: 

Ebi's-Salt da şöyle demektedir: "Onlar köklerini kazıyan bir azab ile helak olup 
gittiler... O azabı ne geri çevirebildiler, ne de onu yenebildiler..." 

Ebu Ubeyde, " ifadesi, topluluğun en gerisinde gelen kimse..." demiştir... 

Esmâi ise: kelimesi, "asi", "temel" alamına gelir. Nitekim, "Allah aslını, temelini 
yok/etti, götürdü" anlamında olmak üzere denilir. Âyetin ifadesi hakkında da şu 
izahlar yapılmıştır: 

a) Bunun mânası şudur: Allah Teâlâ, arkalarını kesip köklerini kazımasına 
mukabil, kendi zâtını övmüştür. Çünkü bu durum, o peygamberlere, kâfirlerin 
serlerini onlardan uzaklaştırması suretiyle, büyük bir nimet yerine geçer... 

b) Yüce Allah onların kalplerinin katılaştığım bilince, şöyle denilmesi gerekir: 
Onların hayat süreleri ne zaman artarsa, onların küfür ve günahlarının çeşidi de o 
nisbette artar... Böylece de onlar, bu sebeple, daha fazla cezayı ve azabı hak 
etmiş olurlar... Binâenaleyh, onların bu halde iken (yani, günahta daha fazla 
ileri gitmemişken) yok edilip öldürülmeleri, daha fazla cezaya müstehak 
olmamalarını iktizâ eder.. Binâenaleyh bu da onlara bir in'âm, ihsan yerine 
geçmiş olur. 

c) Bu hamd ü sena Cenâb-ı Hakk'ın onları mükellef tutup her türlü mazeret ve 
gerekçeleri ortadan kaldırarak, en güzel tedbir hususunda mümkün olan her türlü 
yollarla onları idare etmek suretiyle Allah'ın onlara olan in'âmına, ihsanına 
karşılıktır.. Bu da Allah'ın, onları önce fakirlik ve hastalıklar ile yakalayıp, 
sonrada çeşitli nimet ve iyiliklere geçirip, onlara mühlet vererek, peygamberler 
göndermesi suretiyle olmuştur. Binâenaleyh onlar azgınlık ve küfre iyice 
dalınca, Allah Teâlâ onları yok etmiş ve yeryüzünü onların şerlerinden 
temizlemiştir. Böylece âyetteki "Hamd, âlemlerin Habbt olan Allah'adır" ifâdesi, 


daha önce geçen bunca nimetlere karşı bir hamd olur. H71] 


"De ki: "Bana haber verin! Eğer Allah kulağınızı ve gözlerinizi alırsa, 
kalplerinizin üstüne bir de mühür vurursa, Allah'dan başka onlan size getirip 


(verecek) tanrı kimdir?" Bak, âyetlerimizi türlü türlü nasıl açıklıyoruz da onlar 
yine yüz çeviriyorlar" 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (72) 


İnsanın Üzerindeki İlahi Nimetler 


Bil ki bu âyetin burada getirilmesinin gayesi, hür, irade sahibi ve hakim bir 
yaratıcının varlığına delil olacak hususlan zikretmektir. Bunun izahı şudur: 
İnsanın en şerefti (kıymetli) uzuvları, kulak, göz ve kalptir. Binâenaleyh kulak, 
duyma kuvvetinin; göz, görme kuvvetinin; kalp ise, hayat, akıl ve ilimin yeridir. 
Bundan dolayı, eğer bu uzuvlardan bu özellikler kaybolursa, insanın durumu 
bozulur, hem dini, hem de dünyevi hususlardaki menfaatleri yok olur. Halbuki 
İnsanda bu kuvvetleri yaratmaya ve onları çeşitli âfetlerle korkulardan korumaya 
sadece Allah'ın kadir olduğu zaruri (açık ve kesin) olarak bilinmektedir. Durum 
böyle olunca, bu yüce nimetleri ve güzel iyilikleri veren de Allah olmuş olur. 
Böylece de ta'zime, medh-ü senaya ve kulluğa sadece Allah'ın müstehak 
olduğunu söylemek gerekir. İşte bu da, putlara tapmanın fasit ve yanlış bir yol 


olduğuna delâlet eder. 073] 
İkinci Mesele 


Alimler, âyetteki, "Kalplerinizin üstüne bir de mühür vurursa" ifâdesinin hangi 
mânaya geldiği hususunda şu 

izahları yapmışlardır: 

1) İbn Abbas (r.a), bunun: "Allah onların kalplerini mühürler de, bu sebepten 
dolayı hidayeti akledip düşünemezlerse..." mânasında olduğunu söylemiştir. 

2) Bunun mânası şöyledir: "Allah sizin akıllarınızı giderir de, böylece deliler gibi 
olursanız..." 

3) Bu âyetteki "hatm" (mühür vurma)dan murad, öldürmektir yani, "Allah sizin 


kalplerinizi öldürürse..." demektir. HZH 
Üçüncü Mesele 
"Allah'dan başka... tanrı kimdir?" buyruğundaki (kim) mübteda olarak 


mahallen merfü; kelimesi onun haberi; kelimesi de, "ilâh" lâfzının sıfatı-dır. 
"Onları size getirip (verecek)" kelimesindeki "hü" (onu, onları) zamiri, fiilin 


manasına râciolup, kelamın takdiri, "Allah'ın sizden aldığı o şeyleri, size getirip 
verecek Allah'dan başka tanrı kimdir?" şeklindedir. 075] 


Dördüncü Mesele 


Rivayet olunduğuna göre, Nafi, ifadesini, "hü" zamirinin zammesi ile şeklinde 
okumuştur. Bu kıraat (Kasas.ci) şeklinde okuyanlara göredir. Binaenaleyh bunda 
ictimâ-i sakineynden dolayı vâv hazfedilmiş ve olmuş. Diğer kıraat imamları 
bunu *j şeklinde okumuşlardır. Âyetteki kelimesini Hamza ve Kisâi, sâd harfini 
ışmâmlı bir zâ harfi şeklinde; diğerleri ise zahir bir sâd şeklinde okumuşlardır ki 
bu, "Onlar, ondan yüz çeviriyorlar" mânasındadır. Nitekim "Ondan yüz çevirdi" 
mânasında denilir. Ayette geçen, "âyetlerin tasrifi"nden murad, neticeye 
ulaştırma hususunda, her biri bir öncekini takviye edecek bir şekilde, âyetleri 
çok çeşitli şekillerde getirmektir. Böylece Cenâb-ı Hak, iyice anlatma, izah etme 
ortaya koyma ve açıklamasından ötürü "Ey Muhammed, onların nasıl bundan 


yüz çevirdiklerine bir bak!" demiştir. [176] 
Beşinci Mesele 


Ka'bi şöyle demiştir: "Bu âyet, Allah'ın onlara anlayış imkanı verdiğine ve 
onlarda yüz çevirmeyi yaratmadığına 

delâlet eder. Eğer Allah Teâlâ onlardaki küfrün yaratıcısı olmuş olsaydı, bu 
sözün bir mânası kalmazdı." Bizim âlimlerimiz de yine bu ayette istidlalde 
bulunarak şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, bu delilin ortaya konulması, iyice 
anlatılması, enine boyuna ele alınması ve her türlü şüphelerin ondan giderilmesi 
hususunu iyiden iyiye yaptığını beyân etmiştir. Sonra o kâfirler, mazeret kapısını 
tamamen kapatan bu iyi açıklamalara rağmen, inad, azgınlık ve küfürlerinde 
devam ettiler.Ki işte bu, hidayet ve dalâletin ancakAllah'ın hidayeti ve saptırması 
ile olduğunu gösterir. Binâenaleyh bu âyetin, bizim görüşümüzün doğruluğuna 
delâlet edişinin, onlannkine delâlet edişinden daha kuvvetli olduğu sabit olur. 
Allah en iyisini bilir. HZH 


Helak Azabı Gelince, Zarar Eden Kâfirler Olur 


"De ki: "Bana haber verin: Eğer Allah'ın azabı ansızın, yahut açıktan açığa gelip 
çatarsa, zâlimler güruhundan başkası helake uğratılmış olur mu?" (En'âm, 47). 


Bil ki önceki delil, onların kulaklarını, gözlerini ve kalplerini kapıp almaya 
tahsis edilmiştir. Bu ise, her türlü azap hakkında umumi bir ifâdedir. Buna göre 
mâna: "Allah'dan başka, azap çeşitlerinden herhangi bir azabı def edecek ve 
hayırlardan herhangi bir hayrı yaratacak hiç kimse yoktur.. Binâenaleyh başkası 
değil, her türlü ibâdet çeşitleriyle mabudun bilhak olması gerekir..." şeklinde 
olur. 

Buna göre şayet, "ansızın, yahut açıktan..." buyruğundan maksad nedir? 
denilirse, biz deriz ki, onların başına gelen azaptan önce, o azabın onların başına 
geleceğine delâlet eden bir alâmet ya geçmemiş veya geçmiş olur.. Binâenaleyh, 
birinci durum "ansızın", ikinci durum da, "yahut açıktan" ifadesiyle belirtilmiş 
olur. Allah birinci durumu "ansızın" olarak adlandırmıştır, zira Allah, o azabı 
onların başına ansızın getirmiştir. İkinci durum da, "açıktan" diye 
adlandırılmıştır, çünkü bu azabın bizzat kendisi, onların başına gelmiş ve onlar 
onu tanımışlardır.. Öyle ki, ondan sakınmak mümkün olsaydı, ondan 
sakınabilirlerdi... 

Hatan el-Basri'den, onun "ansızın, yahut açıktan" ifâdesinin mânası, "geceleyin 
veya gündüzün" şeklindedir dediği rivayet edilmiştir. Kadi görüp müşahede 
ettikleri halde, bu azap onlara geceleyin gelmiş olsaydı, bu "ansızın" diye 
isimlendirilemezdi. Yine, şayet bu azap onlara, onlar onun emarelerini 
hissetmeden gündüzün gelmiş olsaydı, bu da "açıktan..." diye isimlendi rilemezd 
i. Ama biz bu ifâdeyi, daha önce yapılmış açıklamalara hamledersek, o zaman bu 
söz doğru ve yerinde olmuş olur. 

Buna göre şayet, "Siz, azap geldiğinde onda bir ayırım olmayacağını bildiğiniz 
halde, Cenâb-ı Hakk'ın, "zâlimlergüruhundan başkası helake uğratılmış olur 
mu?" ifâdesinden ne murad edilmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Helak olmak, zahiren hem iyileri hem de kötüleri içine alsa bile, hakikatte bu 
helak kötü olan zalimlere tahsis edilmiştir. Çünkü iyiler, başlarına gelen bu zarar 
sebebiyle, Allah katında çok yüce derecelere ve sevaplara müstehak olurlar.. Bu, 
her ne kadar görünürde bir belâ ise de, ancak ne var ki bu, çok büyük saadetleri 
gerektirir... 

Zâlimlere gelince, bunların başına belâ geldiğinde hem dünyayı, hem de âhireti 
kaybederler. İşte bundan dolayı, Allah Teâlâ "onları helak olanlar" olarak 
vasfetmiştir. Bu, müttaki ve temiz olan mü'minin, ister belâlar, isterse nimetler 
içinde bulunsun, daima "said" (mutlu) olduğuna; kâfir olan fâsıkın da, işi nasıl 
yürümüş olursa olsun, durumları da nasıl farklı farklı bulunursa bulunsun, şaki 


(bedbaht) olduğuna bir işarettir. Allah en iyi bilendir. HZ8] 


Peygamberlerin Müjdeci Ve Uyarıcı Olmaları 


"Biz peygamberleri, (rahmetimizin) müjdecileri ve (azabımızın) habercileri 
olmaktan başka (hal ve sıfatlarla) göndermeyiz.. O halde kim iman eder ve 
(kendini) düzeltirse, onların üzerine hiçbir korku yoktur. Onlar mahzun da 
olacak değillerdir. Âyetlerimizi yalan sayanlarfa gelince), onlara da sapmış 
oldukları ftsk yüzünden, azap dokunacaktır..." (En'am. 48-49). 

Bil ki Allah-u Teâtâ, geçen âyetlerde, kâfirlerin "O peygamberin üzerine, 
Rabbinden bir âyet (mucize) indirilmeli değil miydi?" (Enam, 37)dediklerini 
anlatmış, onlara daha önce geçen çeşitli cevapları vermiş ve peşisıra da bu âyeti 
zikretmiştir. Allah Teâlâ'nın bu âyetten maksadı şunu ortaya koymaktır: 
Peygamberler, (Allah'ın rahmetinin) müjdecileri ve (azabının) korkutucuları 
olarak gönderilmiştir. Onların, âyetler ve mucizeler indirmeye güçleri yoktur. 
Bu, aksine Allah'ın meşietine, emrine ve hikmetine bağlıdır. İşte bu sebeple 
Cenâb-ı Hak: "Biz peygamberieri, (rahmetimizin) müjdecileri ve (azabımızın) 
habercileri olmaktan başka (hal ve sıfatlarla göndermeyiz..." buyurmuştur. Yani, 
"Onlar, Allah'a itaat edenlere mükâfaat olduğunu müjdeleyip, isyan edenlere de, 
ilahi cezanın varlığını haber veren ve korkutan kimselerdir. Kim, onların 
sözlerini tutar ve kalbin işi olan iman ile bedenin işi otan "ıslahı" (güzel hal ve 
işleri) yerine getirirse, onlar için hiçbir korku yoktur, onlar mahzun da olacak 
değillerdir." 

"Âyetlerimizi yalan sayanlara (gelince), onlara da sapmış oldukları Üsk 
yüzünden, azap dokunacaktır," Arapça'da "mess" (dokunma), arada herhangi bir 
şey bulunmaksızın, iki şeyin birbirine dokunması ve temas etmesi mânasına 
gelir. Kâdi: "Allah Teâlâ kâfirlerin azap olunmasını, onların fâsık olmaları 
şartına bağladı. Bu ise, her fasığın (günahkârın) aynı durumda olmasını 
gerektirir" demiştir. Kâdi'ya şöyle denilebilir: "Bu, Cenâb-ı Hakk'ın bahsedilen 
vaidini, (tehdidini) Allah'ın âyetlerini yalanlayan kimselere has kılmış olması ile 
çelişir. İşte bu da, Allah'ın âyetlerini tekzib etmeyen (yalanlamayan) kimseler 
için, bu vaidin söz konusu olmayacağını gösterir. Yine bu, o vaid-i ilahi'nin 
kâfirlerin fâsık olmaları şartına bağlanmış olmasını gerektirir. O halde siz niçin 
Allah'ı tanıyan, O'nun birliğini, Hz. Peygamber'in nübüvvetini ve âhiret kabul 
eden kimselerin fışkının (günahının), bütün bunları inkâr edenlerin fışkına denk 


ve eşit olduğunu söylüyorsunuz?" Allah en iyi bilendir. 079] 


Peygamber Mülk Sahibi Değildir, Gaybı Bilmez, Melek Değildir 


"De kt: "Size, "Benim yanımda Allah'ın hazineleri var"; demiyorum. Ben gaybı 
bilmem. Yine size, "Ben b/r meleğim" de demiyorum. Ben, ancak bana 
vahyolunan şeye uyarım." De ki: "Görmeyenle gören hiç bir olur mu? 
Düşünmüyor musunuz" (En'âm, 50). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [80] 
Birinci Mesele 


Bil ki bu, "Ona, Rabbinden bir âyet (mucize) indirilmeli değil miydi?" (Enam, 
37) isteklerine karşı söylenilecek sözlerin devamındandir. Yani Cenâb-ı Hak, "O 
kâfirlere de ki: 

"Ben, bir müjdeci ve bir korkutucu olarak gönderildim. Benim, Allah'a karşı 
kendi kendime bir hüküm verme hakkım yok" buyurmuş ve Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e, kendisinde şu üç sıfatın bulunmadığını söylemesini emretmiştir: 

a) Ayetteki, "Benim, yanımda Allah'ın hazineleri var" demiyorum" ifâdesinin 
anlattığı husus... Bil ki kâfirler, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Eğersen, Allah 
tarafından gönderilmiş bir peygamber isen, O'ndan bize dünyanın fayda ve 
iyiliklerini çokça verip saadet kapılarını açmasını İste" dediler. Allah da, "Onlara 
de ki: "Size, Allah'ın hazinelerinin yanımda olduğunu söylemiyorum. O, mülkü 
dilediğine verir. O, dilediğini aziz, dilediğini zelil kılar. Bütün hayırlar, benim 
elimde değil, O'nun elindedir" buyurmuştur. Âyetteki "Hazâin" kelimesi, hızâne 
kelimesinin çoğuludur. Bu, "birşeyin içinde toplanıp biriktirildiği yer" 
manasındadır. 1^J* JjA birşeyi, kendisine başkasının elleri ulaşamıyacak şekilde 
koruma altına alıp, saklamaktır. 

b) Âyetteki, "Bengaybı bilmem" cümlesinin anlattığı husus... Bu, "Kâfirler, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e, "Eğer, Allah'ın bir peygamberi isen, faydalı olan şeyleri elde 
edip, zararlı olan şeyleri savuşturmaya hazır olalım diye, meydana gelecek fayda 
ve zararları bize şimdiden haber vermelisin" dediler de, Cenâb-ı Allah, "Ben 
gaybı bitmem. O halde benden, böyle birşeyi nasıl İstersiniz" de" buyurmuştur. 
Netice olarak diyebiliriz ki: "O kâfirler, birinci merhalede Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den çok mal istemişler; ikinci merhalede de, gaybları (istikbali) öğrenmek 
suretiyle, menfaatlan elde edip, zararlı şeyleri savuşturabilmek için, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, gaypları kendilerine bildirmesini istemişlerdir. 

c) Âyetteki, "Size, "Ben bir meleğim" de demiyorum" sözünün anlattığı 
husustur... Bu, "O kâfirler, Su nasıl peygamber? (Bizim gibi) yemek yiyor, 
çarşılarda yürüyor evleniyor ve insanların içine karışıyor" (Furkan, 7) diyorlardı. 
Buna karşı Cenâb-ı Hak da, "Onlara, "Ben bir melek değilim" de" buyurdu. 


[181] 
Uluhiyyet İle Nübüvvetin Kesin Ayrılığını Belirtme Hikmeti 


Bil ki âlimler, bu üç şeyin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in kendisinde olmadığını 
söylemesinin emredilişindeki hikmetin ne olduğu hususunda şu görüşleri iteri 
sürmüşlerdir: 

Birinci Görüş: Bundan murad, Hz. Peygamberin bizzat kendisinin, Allah'a karşı 
olan tevazuunu, huşu ve hudû'unu, O'nun kulu olduğu itirafını izhar etmesidir. 
Böylece Allah'a, hristiyanların Mesih'e inandıkları gibi inanılmamış olur. 

İkinci Görüş: Kâfirler topluluğu, Hz. Peygamber'den, kesin mucizeler ortaya 
koymasını istiyorlardı.. Bu onların, meselâ, "Bizi, dediler, sana katfyyen 
İnanmayız. Ta ki bizim için şu yerden bir pınar akıtasın..." (kıt, 90-93) demeleri 
gibidir. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak âyetin sonunda, "De ki: "Fe Sübhanellah! 
Ben, resul bir beşerden başkası mıyım ki?" (isra.93)buyurmuştur. Yani, "Ben 
risâlet ve nübüvvetten başka bir şey iddia etmiyorum. Ama sizin talep ettiğiniz 
şu şeylerin getirilmesi, ancak Allah'ın kudretiyle mümkün olur" demektir. 
Binâenaleyh, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu sözü söylemesinin maksadı, O'nun 
acziyyetini, zayıflığını ve onların kendisinden istemiş olduğu bu mucizeleri 
meydana getirme hususunda müstakil ve bağımsız olmadığını ortaya koymaktır. 
Üçüncü görüş: Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "Size, benim yanımda Allah'ın 
hazineleri var" demiyorum" sözünün mânası, "Ben kendimin, Allah-u Teâlâ'ya 
mahsus olan bir kudret ile muttasıf olduğumu iddia etmiyorum; "Bengaybı 
bilmem" cümlesinin mânası ise, "Ben kendimin, Allah Teâlâ'nın ilmiyle muttasıf 
olduğumu iddia etmiyorum" demektir. Bu iki ifâdenin toplamından, Hz. 
Peygamber'in ulühiyyet iddia etmediği ortaya çıkar. 

Daha sonra Allah, "Yinesize, "Ben bir meleğim" de demiyorum" buyurmuştur. 
Bu böyledir, zira ulühiyyetten sonra, derece itibariyle meleklerden daha yüce 
olan hiçbir şey yoktur. Binâenaleyh sözün özü şudur: Hz. Peygamber (s.a.s) 
sanki, "Ben ne ulühiyyet, ne de meleklik iddiasında değilim. Ben ancak, 
peygamber olduğumu iddia ediyorum.. Bu ise, beşer için meydana gelmesi 
imkânsız olmayan bir makamdır.. O halde daha nasıl siz, benim sözümü inkâr ve 


dâvamı reddetme hususunda mutabakat sağladınız?" demiştir... 1182) 
Ayette Meleklerin Nebilerden Efdal Olduğuna Delil Var Mı? 


Cübbai şöyle demektedir: "Âyet, meleğin peygamberlerden daha üstün olduğuna 


delâlet etmektedir... Çünkü 

bu sözün mânası, "Ben, bulunduğum mertebeden daha üstün bir mertebe iddia 
etmiyorum" şeklindedir. Şayet 

melek, peygamberlerden daha üstün olmasaydı, böyle denilmesi uygun 
olmazdı.." 

Kadi de şöyle demektedir: "E&er bu nefyedilenlerden gaye, tevazüyu ortaya 
koymak ise, doğruya en yakın olan, bu sözün, meleğin daha efdal olduğuna 
delâlet etmesidir. Eğer bundan murad, meleklerin dışında, kendisinin gücünün 
yetmeyeceği birtakım fiillerini yapamayacağını ifâde etmek ise, o zaman bu söz 


meleklerin daha üstün olduğuna delâlet etmez... [183] 


Hz. Peygamberin Yalnız Vahye Uyması 


"Ben ancak, bana vahyolunan şeye uyarım.." buyruğunun zahiri, Hz. 
Peygamberin, ancak vahiy ile hareket ettiğine delâlet eder.. Ki bu da, şu iki 
hükme işaret eder: 

Birinci Hüküm: Bu "nass", Hz. Peygamber (s.a.s)'in, kendiliğinden hiçbir hüküm 
vermediğine ve içtihad etmediğine; aksine, bütün hükümlerin vahiyden sâdır 
olduğuna delâlet eder. Bu husus, "Kendi nevasından söylemez O. O, kendisine 
Ilkâ edüen bir vahiyden başkası değildir..."(Neon. 3-4) âyetleriyle de kuvvet 
kazanır. 

İkinci Hüküm: Kıyâsı kabul etmeyenler şöyle demişlerdir: İşte bu "nass" ile, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in sadece kendisine inen vahy ile amel ettiği sabit olmuş olur. 
Binâenaleyh, O'nun ümmetinden hiç kimsenin, Hz. Peygamber'e inen vahiyden 
başkasıyla olmaması gerekir.. Zira Cenâb-t Hak, "Ona tâbi olun..." (Artı. ise) 
buyurmuştur. Bu ise, kıyâs ile amel etmenin caiz olmasını nefyeder. Sonra 
Cenâb-ı Hak bunu, "De ki: "Görmeyenle gören bir olur mu?" ifadesiyle de te'kid 
etmiştir. Bu böyledir, zira vahiyden başkasıyla amel etmek, kör kimsenin ameli 
gibi; vahiyle amel etmek ise, gören kimsenin ameli gibi olur." 

Daha sonra "Düşünmüyor musunuz?" Duyurulmuştur ki bundan murad, aklı olan 
kimsenin bu iki şey arasındaki farkı bilmesi ve bunu bilmekten gafil olmaması 


gerektiğine bir dikkat çekme ve tenbihtir. Allah en iyi bilendir. 1841 
Kur'ân'la Uyarma 


"Rablerine toplanacaklarından korkanları sen onunla inzar et ki, onların O'ndan 
başka ne bir dostu, ne de bir şefaatçisi yoktur! Umulur ki, sakınırlar..." (En'âm, 
51). 

Bil ki yüce Allah, peygamberleri müjdeleyici ve korkutucu olarak tavsif edince, 
Peygamber'ine, bu âyette, halkı uyarmasını emrederek, "Rablerine 
toplanacaklarından korkanları sen onunla İnzâr et..." buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: u85] 
Birinci Mesele 
korkulacak yeri, hususu bildirmektir. İbn Abbas ve Zeccâc. *i kelimesindeki 


zamirin, Kur'ân'a râci olduğunu, 
bunun delilinin ise, bu âyetten önceki âyette yer alan, "Ben, ancak bana 


vahyolunan şeye uyanm.." (Enam, 50) cümlesi olduğunu söylemişlerdir. 

Dahhâk, buyruğundaki zamirin, Alfah'a raci olduğunu söylemiştir ki, birinci 
görüş daha uygundur. Çünkü inzâr edip korkutmak, Allah'ın zâtı ile değil, söz ile 
olur. 

Hak Teâlâ'nın, "Rablerine toplanacaklarından korkanları..." sözüyle ilgili olarak 
şu görüşler ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: Bunlar, daha önce bahisleri geçen kâfirlerdir. Bu böyledir, zira Hz. 
Peygamber (s.a.s), onları ahiret azabı hususunda korkutuyordu. Böylece, onların 
bir kısmı bu uyarmadan etkileniyor ve kalbinde çoğu kez Hz. Muhammed 
(s.a.s)in söylediği şeyin hak ve gerçek olduğu düşüncesi meydana geliyordu. 
Böylece bu sözün kâfirlere uygun düştüğü, bunun mü'minier hakkında 
düşünülemeyeceği sabit olmuş olur. Çünkü mü'minier. kendierinin Cenâb-ı 
Hakk'ın huzurunda haş rolü nacakları m biliyorlardı... Halbuki "ilim", korku ve 
zannın aksidir. Bir kimse şöyle diyebilir: Mü'minlerin de bu ifâdenin hükmüne 
dahil olmaları imkânsız değildir. Zira onlar, haşr'e her ne kadar yakini olarak 
inanmış olsalar dahi, kendisinden korkulan azabın başlarına geleceğini yakinen 
bilemiyorlardı... Çünkü onlar, kendilerinden birisinin iman ve amel-i salih üzere 
ölmesini; aynı şekilde bu hal üzere ölmemesini de caiz görüyorlardı.. İşte bu 
sebepten dolayı onların, azabın meydana gelebileceğini caiz görmeleri, bu 
sebeple de ondan korkmaları sebebiyle, "haşr"dan korkuyorlardı. 

İkinci görüş: Bu âyetten maksad mü'minlerdir. Çünkü "haşr" ve "neşr"in, 
öldükten sonra dirilmenin ve Kıyametin olabileceğini ikrar ve kabul edenler 
onlardır. O halde, o günün azabından korkanlar da bunlardır. 

Üçüncü görüş: Bu âyet herkese şamildir. Çünkü her insan ister haşr'ın olacağına 
kesinkes inansın, isterse bu konuda şüphesi olsun, "haşr"dan korkar. Çünkü 
"hasr"e inanmamak, bizzarure (ister istemez kabule mecbur edici bir şekilde) 
bâtıllığı malum olan hususlardan değildir. Binâenaleyh bu korku, herkes 
hakkında söz konusudur. Bir de, Hz. Peygamber (s.a.s) herkese peygamber 
olarak gönderilen ve bu vazifesini herkese tebliğ etmekle memur olan, 
görevlendirilmiş bir zattır. 

Bu âyetteki ifâde, "haşr"dan korkanlara tahsis edilmiştir. Zira, onların korkuları, 
kendilerini, Kıyamet günü için hazırlık yapmaya, azık hazırlamaya sevkedeceği 


için, onların bu inzârdan faydalanmaları daha mükemmel olur.. [186] 
İkinci Mesele 


Mücessime, Cenâb-ı Hakk'ın, "Babblerine toplanacaklanndan.." tabirine 


tutunmuştur.. Onlara göre bu tabir, Hak Teâlâ'nın bir mekân ve bir cihette 
bulunmasını gerektirir; çünkü, kelimesi, "intihâ-i gaye" (mesafenin sona erdiğini 
bildirmek içindir. 

Cevap: Bundan maksad, "Rablerinin, onların toplanması ve onlara hükmetmesi 


için yaratmış olduğu yere doğru, mekâna doğru..." mânâsıdır. [187] 
Kâfirler Hakkında Âhırette Şefaatçi Yoktur 


"Onların, O'ndan başka ne bir dostu, ne de bir şefaatçisi yoktur" buyruğu 
hakkında Zeccâc şöyle demektedir: "Başında ^r? bulunan bu cümle, hal olmak 
üzere mahallen mansübtur. Buna göre sanki, "Onlar, her türlü dost ve şefaatçiden 
uzak ve mahrum olarak..." denilmek istenmiştir. Bu durumda, hâlde âmil olan 
kelime ^y^v lâfzıdır. Sonra, burada bir mevzu bulunmaktadır ki o da şudur: 
"Eğer, Rablerine toplanacaklarından korkanlar..." tabiriyle kâfirler murad edilmiş 
olursa, o zaman ifâde açıktır. Zira, Allah katında onların hiçbir şefaatçisi 
bulunmamaktadır. Bu böyledir, çünkü yahudi ve hristiyanlar, "Biz Allah'ın 
oğullan ve sevgilileriyiz..." ı m aide, 1s) diyorlardı. Halbuki Allah, onları bu 
konuda yalanlamıştır.. Yine Cenâb-ı Hak başka bir âyette, "Zâlimlerin ne müşfik 
bir yakını, ne de dinlenebilecek bir şefaatçisi yoktur" (Mümin, 1s) buyurmuştur. 
Veyine "Artık, şeföat edicilerin hiç bir şefaati onlara fayda vermeyecek" r. 48) 
buyurmuştur. 

Eğer, bu ifâdeyle murad edilenler müsiümanlar olursa, biz deriz ki: Hak 
Teâlâ'nın "Onlann, Ondan başka ne bir dostu, ne de bir şefaatçisi yoktur" 
buyruğu, bizim mü'minlere şefaat edileceği şeklindeki görüşümüze ters düşmez.. 
Çünkü, meleklerin ve peygamberlerin mü'minlere şefaat etmesi, ancak yüce 
Allah'ın izni ve müsaadesiyle olur.. Zira Allah, "Onun izni olmadıkça, nezdinde 
şefaat edecek kimmiş?" (Bakara, 255) buyurmuştur. Binâenaleyh bu şefaat, 
Allah'ın izni ve müsadesiyle olunca, gerçekte Allah tarafından yapılmış olur. 


(188| 
Dördüncü Mesele 


"Umulur ki sakınırlar" buyruğu hakkında İbn Abbas, bu ifâdenin mânasının, 
"Onların, dünyada korkmaları, küfür ve isyanlardan vazgeçmeleri için, onları 
korkut, inzâr et!.." seklinde olduğunu söylemiştir. Mutezile, bu ifâdenin "Allah-u 
Teâlâ'nın, kâfirlerden de takva ve tâati dileyip istediğine delâlet ettiği, "ni 
söylemiştir ki, bu şekildeki istidlaller hakkında, daha önce birkaç kez bazı 


açıklamalarımız geçmişti... H82 
Allah Rızasını Dileyen Fakir Mü'minlere Hor Bakmayın 


"Sabah akşam Rablerine, strfO'nun "vech'"'ini dileyerek, duâ edenleri kovma!. 
Onların hesabından hiç bir şey sana, senin hesabından hiçbir şey de onlara ait 
değildir ki onları kovup da zalimlerden olasın..." (En'âm, 52). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 120) 
Ayetin Nuzül Sebebi 


Abdullah İbn Mesüd'un şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Kureyş'ten bir topluluk 
Resülullah (s.a.s)'a uğramışlardı.. O sırada, Hz. Peygamber'in yanında, 
müslümanların zayıf ve fakirlerinden olan Süheyb, Habbâb, Bilâl, Ammar ve 
başkaları bulunuyordu.. Bunun üzerine onlar, "Sen, kavminden vazgeçerek 
bunları mı tercih ettin? Biz bunlara mı tâbi olacağız? Onları yanından kov... O 
zaman belki de, onları kovarsan biz sana uyarız.." deyince Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Ben, mü'minleri kovan bir kimse değilim" dedi. Kureyş: "O halde biz 
geldiğimizde onları yanından kaldır; biz kalkıp gittiğimizde ise, istersen onları 
yanında oturt." deyince de, Hz. Peygamber onların iman etmelerini ümid ederek: 
"Olur" dedi. Rivayet olunduğuna göre Hz. Ömer, Hz. Peygamber'e, "Bir yapsan 
da, böylece baksak nasıl olacaklar!.." dedi... Sonra bu Kureyşliler bu hususta 
ısrar edip, Hz. Peygamber'e, "Bu konuda bizim için bir yazı yazsan..." 
dediklerinde, Hz. Peygamber, bunu yazması için, bir kâğıt ile beraber Hz. Ali'yi 
çağırtır... İşte bunun üzerine bu âyet nazil olur.. Bunun üzerine Hz. Peygamber o 
kâğıdı fırlatıp atar. Hz. Ömer de, bu sözünden dolayı özür beyân eder.. İşte bu 
sebeple, Selmân ve Habbâb: "Bu âyet, bizim hakkımızda nazil oldu.. Hz. 
Peygamber bizimle beraber oturuyor ve biz O'na, diz kapağımız diz kapağına 
temas edecek kadar yakın bulunuyorduk.. O, yanımızdan ayrılmak istediğinde, 
kalkıp gidiyordu.. Bunun üzerine Cenâb-ı Hakk'ın, "Sabah akşam Rablerine ... 
duâ edenlerle beraber candan sabret..." (Kehf, 28) âyeti indi.. Bundan sonra Hz. 
Peygamber, biz kendisinden ayrılıp gitmedikçe, o aramızdan kalkıp bizden 
ayrılmazdı.. "Ümmetimden bir toplulukla beraber kendimin de sabretmemi bana 
emretmeden, beni öldürmemiş olan Allah'a hamdolsun.. Hayatım da sizlerle 


beraberdir, ölümüm de..."H91] dedi, H292] 


Bu Ayeti Yanlış Anlayıp Peygamberin İsmet Vasfını Anlamayanlar 


Peygamberlerin (a.s) masumiyetini ta'n ve tenkid eden kimseler, bu âyetle birkaç 
yönden istidlal etmişlerdir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) o mü'minleri kovmuş.. Halbuki, Allah, peygamberini 
böyle bir fiilden yani kovmaktan nehyetmiştir.. Binâenaleyh, bu kovma işi bir 
günah olmuş olur... 

b) Allah Teâlâ, "O zaman, onları kovarsın, (ama) zalimlerden olursun" 
buyurmuştur. Halbuki, Hz. Peygamber'in onları kovduğu sabittir. Binâenaleyh, 
"O'nun zâlimlerden olduğu"nun söylenmesi gerekir. 

c) Allah Teâlâ, Hz. Nuh'un, "Ben iman edenleri kovucu değilim..." <Hüd, 29) 
dediğini nakletmiştir. Daha sonra da, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, bütün güzel 
ameller hususunda, önceki peygamberlere uymasını emretmiştir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, "onlar, Allah'ın hidâyet ettiği kimselerdir. O halde sen de onların gittiği 
doğru yolu tutup ona uy..." (En'âm, m» buyurmuştur. İşte bu yola ittibâ etmiş 
olması sebebiyle, Hz. Muhammed'in onları tardetmemesi, kovmaması gerekir. 
Binâenaleyh, Hz. Peygamber onları kovunca, bu fiil bir günah olmuş olur... 

d) Yüce Allah, bu âyeti Kehf süresinde de zikretmiş ve buna ilâvede bulunarak, 
"Dünya hayatinin zfnetini arzu ediyorsun da..." (Kem, 2B) buyurmuştur. Daha 
sonra Cenâb-ı Hak, peygamberini bir başka âyetinde, dünya hayatının zinetine 
iltifat etmekten nehyederek, "Onlardan bir sınıfa, kendilerini fitneye düşürmemiz 
için (verdiğimiz ve) faidelendirdigimiz (bu) dünya hayatına ait ztnetlere ve 
debdebelere sakın iki gözünü dikme" (Tâhâ, 131) buyurmuştur. Binâenaleyh 
Cenâb-ı Hak, Peygamberi dünya zinetine iltifat etmekten nehyedip, sonra da, o 
âyette (Kehf. 28) Peygamberin dünya hayatının zinetini istediğini zikredince, 
bunun bir günah olduğu anlaşılır. 

e) O fakir mü'minlerin, bu hadiseden sonra Hz. Peygamber'in yanına girdikleri 
her seferinde, O'nun, "Babblmin, beni kendüeri sebebiyle azarlamış olduğu 
kimseler, sizlere merhaba!.." veya bu mânaya gelen birtakım sözler söylediği 
nakledilmiştir ki, bu da, bir günahın bulunduğuna delâlet eder. 

Bunların birinci görüşüne şu şekilde cevap verebiliriz: Hz. Peygamber (s.a.s), o 
fakir kimseleri, kendilerini değersiz gördüğü ve onların fakirliklerinden 
kaçındığı için kovmamıştır.. Aksine, Kureyş'in ileri gelenlerinin gelip hazır 
bulunacakları vaktin dışında, onlarla oturup kalkmak için muayyen bir vakit 
belirlemiştir. Hz. Peygamber'in bu hareketinden maksadı, o Kureyş'in İslâm'a 
girmelerini temin etmek için nazik davranmaktır. Belki de Hz. Peygamber (s.a.s) 
(kendi kendine), "Bu fakir müslümanlar, kendilerine takınılan bu tavır sebebiyle, 


gerek dünya gerekse dini hususta önemli bir şey kaybetmezler.. Halbuki bu 
kâfirler, İslâm 'a girme ve bu dini elde etme firsatını kaçırabilirler... Binâenaleyh, 
bu taraü tercih etinek daha münasip olur..." diyordu.. Bu konuda söylenebilecek 
en son şey şudur: Bu içtihad, hatâ olarak meydana gelmiş olan bir içtihâddır. 
Ancak ne var ki, içtihaddaki hatâ, affedilmiştir. 

Onların ikinci olarak öne sürmüş oldukları, "O'nun, o müslüman fakirleri 
kovması, O'nun zalimlerden olmasını gerektirir..." şeklindeki görüşlerine ise şu 
şekilde cevap verebiliriz: Zulüm, bir şeyin kendi mahalline konulmamasından 
ibarettir.. Buna göre mâna, "O fakir ve zayıf müslümanlar, Hz. Peygamber (s.a.s) 
tarafından büyük bir saygı görüyorlardı. Binâenaleyh, Hz. Peygamber onları o 
meclisten kovunca, bu bir "zulüm" olmuş olur.. Ancak ne var ki bu, vacip olanı 
terketme kabilinden değil, evlâ ve efdal olanı terketme kabifindendir" şeklinde 
olur. 

Diğer görüşlerine verilecek olan cevap da aynıdır. Çünkü, biz bütün bunları evlâ, 
efdâl, daha mükemmel ve daha uygun olanı yapmama mânasına hamlediyoruz.. 


Allah en iyi bilendir. H23] 
Üçüncü Mesele 


İbn Amir, kelimesini vâv ve gayn harfinin dammesiyle olmak üzere şeklinde 
okumuştur ki, Kehf süresindeki (Ayet. 28) kelime de aynen böyle okunur. Diğer 
kıraat imamları ise, elif ve gayn harfinin fethasıyla şeklinde okumuşlardır. Ebu 
Ali I-Farisi şöyle demiştir: İbn Âmirin dışında kalan diğer kıraat imamlarının 
âioAJb seklindeki okuyuşlarının izahı şöyledir: Çünkü bu kelime nekire olarak 
kullanılır. Binâenaleyh, bu kelimenin başına harf-i tarif getirmek suretiyle onu 
marife, belirli yapmak mümkündür. Ama, kelimesi (harf-i tarifsiz olarak) 
mahfedir. Çünkü bu kelime, alem (özel isim) olarak kullanılan bir kelimedir. Bu 
böyle olunca, diğer marife kelimelere harf-i tarif getirmek nasıl imkânsız ise, bu 
kelimenin başına da harf-i tarif getirmenin imkânsız olması gerekir.. Bu 
kelimenin mushafta vâv ile yazılmış olması, onların görüşlerine delâlet etmez.. 
Baksana onlar, elifli olmasına rağmen, kelimesini vâv harfiyle yazmışlardır. İşte 
burada da böyledir. 

Slbeveyh de şöyle demektedir: " kelimelerinden her biri, cinse alem olmuş 
kelimelerdir. Nitekim Araplar, kelimesini, akreb cinsine alem kabul etmişlerdir." 
Sfbeveyh sözüne devamla şöyle demektedir: "Yunus, Ebü Amr'ın, "Sen, marife 
olduğunu kastederek, "Günlerden bir gün, sabah veya erkenden onunla 
karşılaştım..." dediğinde bu kelimeler tenvin almaz..." dediğini iddia etmiştir. 


Bütün bunlar, âmmenin kıraatini takviye etmektedir." 

İbn Âmirin kıraatinin izahına gelince, Sibeveyh, Halil'in şöyle dediğini iddia 
etmiştir "Bugün erkenden ve sabahleyin sana geldim.." deyip de, bu iki kelimeyi 
"kuşluk vakti..." mânasına gelen, kelimesi gibi kabul etmek caizdir." Allah en 


iyi bilendir. 1241 
Âyette Geçen Duanın Namaz Manasına Gelmesi 


"Sabah akşam Fabletine dua ederler.. ' buyruğu hakkında şu iki açıklama 
yapılmıştır: Birinci Görüş: Bu cümlenin başında geçen "duâ" kelimesinin 
mânası, "namaz" olup, yani "Onlar, farz 

namazlarını kılmak suretiyle Rablerine ibâdet ediyorlar.." demektir. Bu 
namazlar, sabah ve ikindi namazlarıdır.. Bu, İbn Abbas, Hasan el-Bari ve 
Mücâhidin görüşüdür. Buradaki kelimeleriyle, gündüzün iki ucunun kastedildiği 
de söylenmiştir. Buna göre Altah bu iki ucu, onların beş vakit namazlarını 
kıldıklarına dikkat çekmek için zikretmiştir. 

İkinci Görüş: Bu ifâdenin başındaki "duâ" kelimesiyle "zikir" murad edilmiştir. 
İbrahim, "buradaki duanın, zikir mânasına geldiğini, âyetin mânasının ise, 
"onlar, Rablerini gündüzün iki ucunda zikrediyorlar" şeklinde olduğunu" 


söylemiştir. [195] 


Âyette Geçen "Vech" Kelimesinin Tefsiri 


Mücessime, Allah'a uzuvlar nisbet etme hususunda, "O'nun "yech"Int 
dilerler" ifadesiyle, meselâ, "... Rabbtnin ' 'vech' 7 baki kalacaktır.." (Rahmin, 
27) âyetinde olduğu gibi, bu kabil diğer âyetlere tutunmuşlardır. 

Buna şöyfe cevap verilir: Cenâb-ı Hakk'ir,, 'De ki: "O, Allandır, bir tekdir" (Mas, 
d buyruğu, tam bir tekliği (vahdâniyyet) gerektirir. Bu ise, cüz ve uzuvlardan 


meydana gelmiş olmaya aykırıdır. Böylece, âyetteki 
(Enam,52;Rahman.27)lafızların tevil edilmesi kaçınılmaz olur. Bu tevil de iki 
bakımdan yapılır: 

a) "Onun "vech"inİ dilerler" buyruğunun mânast, "Onu istiyorlar..." 


şeklindedir. Ancak ne var ki onlar, tazim ve saygı ifâde etmek için "vech" (yüz) 
kelimesini zikretmektedirler. Nitekim, bu mânada olmak üzere "Bu, bu görüşün 
"vech"idir (en güzel izah şeklidir)" ve "bu, delilin "vech"idir (en güzel izah 
biçimidir)" denilmektedir. 

b) Bir zâtı, bir kimseyi seven, onun yüzünü görmek ister. Binâenaleyh, yüzü 


görmek, sevginin ayrılmaz hususiyetlerindendir. İşte bu sebepten dolayı, "vech' 
(yüz) kelimesi, sevgi ve hoşnutluğu elde etmek gibi mânalardan kinaye 
yapılmıştır. Bu husustaki açıklamaların tamamı ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Meşrık da 
Allah'ındır, mağrib de.. Onun için nereye döner, yönelirseniz Allah'ın "vech''i 
oradadır" (Bakara, 115) âyetinde geçmişti. 

Daha sonra yüce Allah, "OrrfaHn hesabından hiçbir şey sanar senin hesabından 
hiçbir şey de onlara ait değildir" buyurmuştur. Alimler âsaıâlrir lerindeki 
zamirlerin kimlere ait olduğu hususunda birkaç görüş üzere ihtilaf etmişlerdir: 
Birinci Görüş: Bu zamirler, müşriklere râcidir.. Buna göre mâna şöyle olur: 
"Müşriklerin hesabından hiçbir şey sana, senin hesabından hiçbir şey de 
müşriklere ait değildir. Kullarını istediği ve dilediği biçimde yöneten, tedbir eden 
ancak Allah Teâlâ'dır." Bu sözden kastedilen gaye ise şudur: Belki İslâm'a 
girerler de, böylece küfrün cezasından kurtulurlar ümidiyle, Hz. Peygamber, bu 
kâfirlerin bu teklifini kabul ediyordu.. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, Hz. 
Peygamber'e, "Onların küfürden sakınıp sakınmamaları şartını koşma... Zira, 
hidâyete ileten ve yöneten, tedbir-t umur eden, ancak Hak Teâlâ'dır" demiştir. 
İkinci Görüş: (Bunun mânası şöyledir:) "Onların rızkının hesabından hiçbir şey 
sana ait değil ki, onlardan bıkasın ve onları kendinden uzaklaştırasın. Yine senin 
rızkının hesabı da onların üstüne değildir. Onlara ve sana rızık veren ancak Allah 
Teâlâ'dır. Binâenaleyh onları çağır, yanına gelsinler ve onları kovma." 

Bil ki bu, Nuh (a.s)'un kıssasına benzeyen bir kıssadır. Hani kavmi O'na, 
"Arkana hep bayağı kimseler düşmüşken, biz sana imân eder miyiz?" (Suara, m) 
demişlerdi de, Nuh (a.s) onlara, "Benim, onların neler yapmakta oldukları 
hususunda bir bilgim yok. Önlarm hesabı ancak Habbime âittir. Eğer ince 
düşünürseniz..." (Suara, 112-113) diye cevap vermişti. Onlar, "Bayağı kimseler" 
ifâdesi ile, değersiz sanatlarla ve işlerle uğraşan kimseleri kastetmişlerdir. Bu 
âyette de böyledir. Ayetteki (i-*-5^* "O zaman on/an kovarsın.." kelimesi, 
nefyin (menfi cümlenin) cevabıdır ve mânası, "onların hesabından hiç bir şey 
sana ait değil ki onları kovasın. Senin üzerinde onların hesabı yok ki, bu 
hesapdan dolayı onları kovasın"şeklindedir. 

Âyetteki 'Zâlimlerden olursun" cümlesinin netice olmak üzere, "o zaman onları 
kovarsın" sözü üzerine atfedilmesi caizdir. Çünkü onun zalim olması, o kimseleri 
kovması sebebi ile olacaktır. 

"Zalimlerden olursun" ifâdesi ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Bu, "o kovma sebebi ile, kendisine zulmeden kimselerden olursun" 
mânasındadır. 

2) Bu, "O kimselere zulmedenlerden olursun" mânasındadır. Çünkü onlar daha 


çok yakınlığı ve dostluğu hakettikleri için onları kovmak, onlara bir zulüm olur. 
Allah en iyi bilendir. H26] 


İnsanların Bazısını Bazısı İle İmtihan 


"Biz onlardan kimini km ile, (sırf) "Allah aramızda bunlara mı lütfunu lâyık 
Sördü!" desinler diye, İşte böyle imtihan ettik. Allah şükredenleri daha iyi bilen 
değil mi?" (En'am, 53). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: uZ 


Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ bu âyette, herkesin arkadaşı ile (bir başkası ile) imtihan 
olunduğunu beyan buyurmuştur. Binâenaleyh bu zengin kâfir reisler, fakir 
sahabilerin kendilerinden önce İslâm'a girip, imanı kabulde yarışmalarına hased 
ederek: "Eğer biz İslâm'a girecek olsak, o fakir sahabilere uyduğumuzu ve 
onlardan daha aşağı derecede olduğumuzu kabul etmemiz gerekir" dediler. 
Binâenaleyh bu onlara çok ağır geliyordu. Bunun bir benzeri de, "Bizim 
aramızda vahiy o (Muhammed'e) mi verildi?.." (Kamer, 25) ve "Eğer o bir hayır 
olsaydı onlar bizi geçip ona erişemezlerdi" i, 11) âyetleridir. 

Fakir sahabiler o kâfirleri rahatlık, sevinç, güzellik, bolluk ve genişlik içinde 
görüyor ve şöyle diyorlardı: "Biz bu şiddet, darlık ve rızık azlığı içinde 
yüzerken, nasıl onlar için bu durumlar oluyor?" 

İşte bunun üzerine Cenâb-ı Allah, "Biz onlardan kimi ile... işte böyle İmtihan 
ettik" buyurmuştur. Böylece iki gruptan biri, diğerini, dini makam itibariyle 
kendinden ileri; öbür fırka ise, evvelkisini dünyevi makam itibariyle kendinden 
ileri görüyor ve böylece onlar, "Allah'ın bize üstün kıldığı bu mudur?" 
diyorlardı.. Ama, işin aslını bilenler ise, Allah Teâlâ'nın yaptığı her şeyin, hak, 
doğru, hikmetli ve gerçek olduğunu; bu hususta O'na itiraz edilemeyeceğini 
bilirler. 

Bunlar bu hükmü, ya mâlikiyye H2S] hükmüne göre verirler ki, bu bizim 
âlimlerimizin görüşüdür; veyahut da, maslahat bakımından bunun böyle 
olduğunu kabul ederler ki, bu da Mu'tezİle'nin görüşüne göredir. Böylece onlar, 
musibetler geldiği zaman sabreden, nimetler ve ihsanlar vaktinde de şükreden 
kimseler olurlar... İşte bunlar, Hak Teâlâ'nın haklarında, "Allah, şükredenleri 


daha iyi bilen değil mldtr?" buyurduğu kimselerdir. H29] 


İnsanın Fiillerini Allah?ın Yaratması Konusu 


Alimlerimiz bu âyetle, fiillerin yaratılması meselesinde, şu iki bakımdan istidlal 
etmişlerdir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Biz onlardan kimini kimi ile... işte böyle imtihan ettik" 
buyruğu, o imtihan edilmenin, Allah tarafından olduğu hususunda açık bir 
ıfâdedir. Halbuki bu imtihandan murad, onların, Allah Teâlâ'nın o fakirleri din 
konusunda önder kılması hususunda O'na itiraz etmeden başka bir şey değildir. 
Halbuki, Allah'a itiraz etmek küfürdür. Bu da, Allah Teâlâ'nın küfrün yaratıcısı 
olduğuna delâlet eder. 

b) Cenâb-ı Allah, onların "Allah, aramızda bunları mı lüttuna lâyık gördü?" 
dediklerini nakletmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah onlara lütfetti" ifâdesinden 
murad, O'nun onlara, kendisine iman etmelerini ve Resulüne tâbi olmalarını 
lutfetmesidir. İşte bu da, bütün bunların Allah tarafından olduğuna delâlet 
etmektedir. Zira, bu imanı yaratan, kul olsaydı, ona bu imanı lütfeden Allah 
olamazdı.. Aksine kulun kendisi, bu imanı kendisine lütfetmiş olurdu.. 
Binâenaleyh bu âyet, işte bu iki bakımdan, bu meselede bizim görüşümüzün 
delili olmuş olur. 

Cübbâf buna şu şekilde cevap vermiştir: "Teklifte imtihan etmek, sıkıntılara 
katlanmayı gerektiren bir şeydir... (Buna göre âyetin mânası şöyle olur): "Biz 
bunu ancak, "Bunlar mı?" desinler diye yaptık." Yani, "Onların bir kısmı diğer 
bir kısmına, inkâr mahiyetinde değil, bir soru olarak, "Allah aramızda, bunları 
mı iman lütfuna lâyık gördü?" demeleri için..." demektir.." 

Kâ'bi de, bizim bu görüşe karşı şöyle diyerek cevap vermiştir: "Onlar 
sabretsinler veya şükretsinler diye, "Biz onlardan kimini kimi ile... işte böyle 
imtihan ettik" ... Böylece onların işlerinin neticesi, "Allah aramızda bunlara mı 
lütfunu layıkgördü?" demeleri olmuştur... Bu tıpkı, "Bunun üzerine Firavunun 
adamları onu yitik olarak aldılar ki o, neticede kendileri için bir düşman ve bir 
tasa olsun..." (Kasas. a) âyeti gibidir.. 

Bu her iki izaha da şu şekilde cevap verebiliriz: Bu, delil bulunmaksızın, âyetin 
zahirini terketmektir. Özellikle de akli delil, âyetin zahirinin doğruluğuna delâlet 
etmektedir.. Bu böyledir, zira bu halleri görüp müşahede etmek gurur ve kibri 
gerektirip, gurur ve kibir ise, âsi olmayı ve küfürde ısrar etmeyi icap ettirince; 
bütün bunları gerektiren, icap ettiren de mucip, gerektirici olunca... işte o zaman 


ilzam gerekmiş olur. Allah en iyi bilendir. 1200) 


İnsanların Birbiriyle İmtihan Edilmesinin Keyfiyeti 


Onların birbirleriyle imtihan edilmiş olmalarının keyfiyyeti hakkında şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Zenginlik ve fakirlik, Nuh (a.s) kıssasında da bahsettiğimiz gibi, bu imtihanın 
meydana gelmesine sebep olmuşlardır. Nitekim Cenâb-ı Hak, Salih (a.s)'in 
kavminin kıssasıyla alâkalı olarak, "o kibirlenen kimseler, kendilerince hor 
görülenlere: "Biz, doğrusu o sizin iman ettiğinizi inkâr ederek kâfir olanlarız" 
dedi.." (Arif, 76) buyurmuştur. 

b) Soylu olanın, daha aşağı makamda olanla imtihan edilmesi... 

c) Zeki olan kimsenin aptal kimse ile imtihan edilmesi.. 

Netice olarak diyebiliriz ki, kemâl sıfatlan farklı farklıdır.. Bunların hepsi, tek bir 
insanda asla bir araya gelmezler.. Aksine bunlar, mahlüklara taksim edilmiştir. 
Kemâl sıfatları, zZAtlan gereği sevilirler; binâenaleyh herkes, Allah'ın kendisine 
vermiş olduğu kemal sıfatlarından dolayı başkasına hased eder.. 

Ama, kaza ve kader hususunda Allah'ın sırrını iyice kavrayan kimseler ise, 
kendisinin kısmetine razı olur, başkalarına sataşmaktan geri durur ve dünya ve 


âhirette güzelce yaşar... Allah en iyi bilir. 201) 
Dördüncü Mesele 


Hişâm İbnu'l-Hakem şöyle demiştir: 'Allah Teâlâ, cüz'iyyâtı ancak, onlar 
meydana gelirken uilir..." demiş ve 

o, bu âyetle istidlal etmiştir. Çünkü ona göre, "fitne..." (iftinân) kelimesi, 
denemek ve imtihan etmek demektir. Bu ise, ancak bilgi etde etmek için doğru 


olur.. Bunun cevabı defalarca geçmiştir... [202] 


"Âyetlerimize iman edenler sana geldikleri zaman de ki: 'Selam sizlere.. 
Rabbfntz kendi üzerine (şu) rahmeti yazdı: İçinizden kim bilmeyerek bir fenalık 
yapıp da sonra arkasından teybe etmiş ve durumunu düzeltmiş ise, şüphesiz ki O, 
çok mağfiret eden, çok merhametli olandır" (En'âm. 54). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [203] 
Ayetinin Nüzul Sebebi 


Alimler, "Âyetlerimize iman edenler sana geldikleri zaman... "buyruğu 


hakkında ihtilâf etmişlerdir. Bazı âlimler bu ifâdenin, sıfatı böyle olan herkes 
hakkında mutlak bir ifâde olduğunu söylerlerken, diğer bazıları da, aksine 
bunun, müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.s)'den, kendisini kovup uzaklaştırmasını 
istediği "Ehl-i Suffe" hakkında nazil olduğunu, işte böylece de, Allah'ın onlara 
bu şekilde ikramda bulunduğunu söylemişlerdir.. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı 
Hak, Hz. Peygamber (s.a.s)'i, ilk önce onları kovmaktan nehyetmiş, sonra da 
O'na, onlara bu şekilde izzet ve ikramda bulunmasını emir buyurmuştur. İklime 
şöyle demektedir: "Hz. Peygamber (s.a.s), onları gördüğü zaman, önce onlara 
selâm vererek şöyle derdi: "Ümmetim içinde, bana, kendilerine Önce selâm 
vermemi emrettiği kimseleri yaratan Allah'a hamdolsun.." 

İbn Abbas (r.a)'dan da şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Ömer, sözünden 
dolayı özür beyan edip, bundan Ötürü affını dileyerek Hz. Peygamber'e, 
"Bununla sadece hayır ve iyilik dilemiştim." dediğinde, işte bu âyet nazil oldu.." 
Bazı âlimler de şöyle demektedirler: Aksine bu âyet, öne günahlar işleyip, sonra 
da Allah'ın Resulüne gelerek pişmanlık ve üzüntülerini izhâr eden bir topluluk 
hakkında nazil olmuştur.. İşte, bu âyet bu kimseler hakkında nazil olmuştur.. 

Bu görüşlerden doğruya en yaktn olanı, âyetin umümi mânasına 
hamledilmesidir.. Buna göre, Allah'a iman eden herkes, buradaki 


şereflendirmenin hükmüne dahil olur... [204] 


En'âm Sûresi Toptan İndiği Halde Onun Âyetleri Hakkında Nüzul 
Sebepleri Nasıl İzah Edilir? 


Burada benim bir müşkilim vardır ki, o da şudur: Alimler, bu sûrenin bir defada 
nazil olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Durum böyle olunca, daha nasıl, bu 
sûrenin âyetlerinden her biri hakkında, "Bu âyetin sebeb-i nüzulü, bizatihi 


falanca şeydir..." denilebilir?[205] 
“Allah'ın Ayetleri” Hakkında Bazı Açıklamalar 


"Âyetlerimize iman edenler sana geldikleri zaman..." buyruğu, yüce ve âli 
birtakım sırlar ihtiva etmektedir. 

Çünkü, Allah'ın dışında kalan her şey, Allah'ın varttgının O'nun celâl, kerem ve 
kibriyâ (azamet) sıfatlarıyla, O'nun vahdâniyyetinin delilleridir. 

Allah'ın dışındaki varlıklar, nihayetsizdir.. Nihayeti olmayan şeye ise, aklın 
ayrıntılı ve mükemmel bir biçimde vakıf olması imkânsızdır. Mümkün olan, 
ancak aklın, âyetlerin ve delillerin bir kısmına muttali olup, o delillerin bilgisi 


vasıtasıyla Allah'ı bilmeye yönelmesi, sonra da geriye kalanlara icmali (toplu) 
şekilde iman etmesidir.. Daha sonra bu kimse, hayatı boyunca, bu ıssız çölde 
seyahat eden ve bu umman içinde yüzen kimse gibi olur. Bunun bir sınırı 
olmayınca, tıpkı bunun gibi, kulun o âyetlerin ve delillerin basamaklarında 
terakki edip yükselmesinin de sının yoktur.. Bu, tafsilatı anlatılamıyan genel ve 
özlü bir giriştir... Sonra kul, bu sıfatlarla muttasıl olduğunda, o vakit Cenâb-ı 
Hak Hz. Muhammed (s.a.s)'e, onlara "selam sizlere" demesini emreder.. Böylece 
selam verme işi, kurtuluşun meydana geldiğinin; Hak Teâlâ'nın Rabbiniz kendi 
üzerine (şu) rahmeti yazdı..." buyruğu, o emin oluşun peşinden, O'nun 
rahmetinin tahakkuk ettiğinin müjdeleri olmuş olur.. 

"Selam ve selâmet, kurtuluş, emin olmak" ifâdesine gelince, bu zulmetler 
âleminin denizinden, maddi âlemler merkezinden, belâlar ve muhalefetler, karşı 
gelmeler kaynağından, tağyir ve tebdiller yerinden kurtulup emin olmak 
anlamına gelir.. Kerametler (ikramlar) ise, salih-bâki amellere, mahzâ mukaddes 
ve yüce olan şeylere, nurlar âleminin dünyasına ulaşmak ve celal duvarlarının 


basamaklarına yükselmekle olur.. 206 
Selamun Aleyküm” Tabirinin Açıklanması 


Zeccâc, Müberred'den şunu nakletmiştir: kelimesi Arapça'da şu dört manaya 
gelir: 

a) Dua manasına.. tabiri bu manayadır.. 

b) Kelime, Allah'ın isimlerinden bir isimdir. kelimesinde olduğu gibi... 

c) Büyük bir ağacın adı olmak.. Öyle zannediyorum ki bu ağaç, bu adı afetlerden 
emin olduğu için almıştır.. 

d) Çok sert bir taşın adı.. Bu taş da, bu adı yumuşaklıktan emin olduğu için 
almıştır..." 

Sonra Zeccâc şunu söylemiştir. " "Selam sizlere" buyruğundaki "Selam" 
kelimesinin şu iki manaya gelmesi muhtemeldir: 

1) Bunun, ve (salıvermek, bırakmak) masdarlarında olduğu gibi, bir masdar 
olmasıdır. Buna göre, ifadesinin manası, "Ona, dini ve canı hakkında, bela ve 
musibetlerden emin olması için dua ettim..." şeklindedir. Buna göre "selâm", 
"teslim" (emin kılmak, salim kılmak) manasındadır. 

2) "Selam" kelimesi, kelimesinin çoğuludur. Buna göre senin, sözünün manası, 
"Esenlik sizin üzerinize otsun" şeklindedir..." 

Ebu Bekr İbnu'i-Enbari şöyle demektedir: "Bir topluluk, kelimesinin 'Allah'ı 
ifade ettiğini söylemişlerdir. Buna göre tabirinin manası, "Allah sizi hep korur 


gözetir; korusun gözetsin" manasında olmak üzere fö& Âit< "Allah üzerin 
izdedir" demektir. Bu görüş, "selam" lafzı, buyruğunda nekire olarak getirildiği 
için, bu âyet hakkında söylenilmesi uzak olan bir görüştür. Ama bu kelime 
şeklinde gelseydi, o zaman bu izah doğru olurdu... 

Ben derim ki ifâdesi hakkında, ben doyurucu ve mükemmel bölümler 
yazmıştım.. Ayrıca bu hususu, Tevbe süresinde de açıklamıştım.. Bunu 
açıklamanın yeri burası değildir... Bu meselenin ele alındığı yere geldiğim 


zaman, bu konu daha mükemmel olacaktır.. Allah en iyi bilendir. [207] 
Merhametin Allah'a Vacip Olmasının İzahı 


Rabbiniz kendi üzerine (şu) rahmeti yazdı" buyruğu hakkında birkaç mesele 
vardır; [208] 


Birinci Mesele 


Arapların "Falancanın üzerine yazıldı, farz kılındı" tabiri, vacip kılmayı ifâde 
eder. harf -i cerri 

de aynı mânayı ifâde eder. Binâenaleyh, bu ikisinin toplamı, vacip kılmada çok 
ileri bir dereceyi gösterir. Binâenaleyh bu da, Cenâb-ı Hakk'ın, vücübiyyet üzere, 
kullarına merhametli ve onlara merhametli olmasını gerektirir. 

Alimler, bu vücübiyyetin sebebi hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu cümleden 
olarak bizim âlimlerimiz, "Allah'ın kulları hakkında dilediği ve istediği biçimde 
tasarrufta bulunma yetkisi vardır.. Ancak ne var ki O, bir lütuf ve kerem olsun 
diye, merhamet etmeyi kendisine vacip kılmıştır" demişlerdir. 

Mutezile ise şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, kötü olan şeylerin kötülüklerini 
bilip, kendisinin de bu kötülüklerden müstağni (uzak) olduğunu anlayınca, bu, 
onu bu kötülükleri yapmaktan men eder.. Eğer o bunu yapsaydı, bu bir zulüm 
olurdu.. Zulüm ise, kabih (çirkin) bir şeydir. AHah'dan kabih olan şeylerin sâdır 
olması ise imkânsızdır." Bu mesele kelâm ilminde son derece önemli olan açık 


meselelerden birisidir. 2991 
Allah'ın Zatı Hakkında “Nefs” Tabirinin Kullanılması 


Bu âyet, Allah Teâlâ'nın "zâf'ına "nefs" adının verilmesinin imkânsız olmadığına 
delâlet etmektedir. Nitekim "Benim içimde olan şeyi sen bilirsin. Ben İse, senin 


nefsinde olanı bilmem" (Mâide. 116) âyeti de buna delâlet etmektedir. O halde 
bu âyetlerde geçen "nefs" kelimesi, "zât" ve "hakikat" mânastndadır. Ama, 
madde ve kandan mürekkep olan şey mânasında "nefs"e gelince, Allah böyle 
olmaktan münezzehtir, yücedir. Zira Allah cisim olsaydı, "mürekkep" bir varlık 
olurdu. Halbuki "mürekkep" olan varlık, "mümkin" varlıktır. Hem, Allah tekdir. 
Tek olan, "mürekkep" olmaz.. Mürekkep olmayan da, cisim olmaz. Hem Allah 
"müstağni"dir (hiçbir şeye muhtaç olmayandır); "müstağni" olan ise, mürekkep 
olmaz. Mürekkep olmayan ise cisim olmaz.. 

Yine cisimler mahiyetlerinin tamamında, birbirlerine benzerler.. Binâenaleyh, 
Allah bir cisim olsaydı, O'nun bir benzeri olurdu. Bu ise yanlış ve asılsızdır. 
Çünkü Cenâb-ı Hak, "O'nun benzeri gibisi yoktur" (şüra. nj buyurmuştur. 

Akli delillere gelince, bunlar pek çok olup, açık, kuvvetli ve aşikârdırlar... İşte 


bunlardan ötürü Allah'a hamdolsun. 1240] 
Üçüncü Mesele 


Mutezile şöyle demektedir: "Rabbiniz kendi üzerine (şu) rahmeti yazdı' buyruğu, 
"Allah Teâlâ'nın, kâfirde küfrü 

yarattığının, sonra da ona devamlı olarak azap edeceğinin söylenmesine; yine 
"Allah Teâlâ'nın, kâfiri imandan men edip, sonra da onu iman etmekten men 
ettiği halde, ona iman etmesini emrederek, ona, iman etmediği için azap 
edeceğinin" söylenmesine ters düşer." Mutezile nin bu görüşüne âlimlerimiz şu 
şekilde cevap vermişlerdir: "Allah Teâlâ zarar ve fayda veren, dirilten ve 
öldürendir. Binâenaleyh O, hem bu derece ileri merhamet sahibi, hem de bu 
derece celal ve hakimiyet sahibidir. Bu sebeple, bu iki durum arasında herhangi 


bir aykırılık yoktur." 21) 
Dördüncü Mesele 


Bazı âlimler şöyle derler: "Allah Teâlâ peygamberine, o mü'minlere "selam 
sizlere... Rabbiniz kendi üzerine şu 

rahmeti yazdı..." demesini emredince, bu ifâde, Allah'ın sözü olmuş olur. Bu da, 
Hak Teâlâ'nın, onlara daha dünyada iken "Selam sizlere... Rabbiniz kendi 
üzerine (şu) rahmeti yazdı..." dediğine delâlet eder. 

Sözün özü şudur: Allah Teâlâ bazı insanlara, ölümlerinden sonra, "Rahim 
Rab(lerindenr onlara) sözlü olarak bir "selâm" (Yasin, sat diyeceğini 
vaadetmiştir. Sonra birtakım kimseler, ömürlerini Allah'a kulluk yolunda 


tüketmişler, böylece de sanki daha dünyada iken Kıyamet âlemine geçmişlerdir. 
Hiç şüphesiz bunlar ölümlerinden sonra olmak üzere vaadedilen o "selam", daha 
onlar dünyada iken oluvermiştir." 

Bazı âlimlerde, "Hayır, bu Allah'ın kendi buyruğu değil, Hz. Peygamber(s.a.s)'in 
o mü'minlere söyleyeceği sözü ve ifadesidir" demişlerdir. Her iki mânaya göre 


de, bu selamlayış, yüce bir mertebeyi ifâde eder. [212] 
Cehalet Sebebiyle Günah İşlemenin Mânası 


Sonra Hak Teâlâ,"İçinizden kim bilmeyerek bir fenalık yapıp da sonra 
arkasından tevbe etmiş ve kendini düzeltmiş ise..." buyurmuştur. Bu ifâde ile 


ilgili birkaç mesele vardır: 2151 
Birinci Mesele 


Bil ki bu ifâde, küfürden (inkârdan) tevbe etmeyi içine almaz. Çünkü bu söz, 
Hak Teâlâ'nın, "Âyetlerimize iman 

edenler sana geldiği zaman..." ifâdesi ile anlattığı kimseler için bir hitaptır. 
Binâenaleyh bu tevbeden muradın, müslüman kimsenin günahlarından ötürü 
yapacağı tevbe olduğu sabit olur. Âyetteki, "bilmeyerek" kaydı ile, "hatâen ve 
yanlışlıkla" mânası kastedilmemiştir. Çünkü hata ve yanlışlık için tevbeye gerek 
yoktur. Aksine bu ifâdeden murad, arzu ve hevesler yüzünden işlediğin 
günahlarındır. Binâenaleyh bu âyetle kastedilen müslüman bir kimsenin, günah 
okluğunu bile bile bir günaha yeltenip. onu işlemesi, sonra da bundan gerçek 
mânada tevbe etmesi ve Allah Teâlâ'nın onun tevbesini kabul etmesinin 


açıklanmasıdır. [214] 
İkinci Mesele 


Nâfi, ifadesindeki, ol edatının hemzesini fetha, ifadesindekini de kesre ile 
şeklinde zn'dekıFırUıKnaaere Gön izahlar okumuştur. Asım ve İbn Amir, her 
ikisini de fetha ile, diğer kıraat imamları ise her ikisini de kesre ile okumuşlardır. 
Ayetteki birinci edatının hemzesinin fetha okunması, bunun, kendinden önce 
geçen "rahmet" kelimesinin tefsiri (izahı) olmasından ötürüdür. Buna göre sanki, 
"Rabbiniz kendi üzerinde, "içinizden kim bilmeyerek bir fenaltk yapar da.." diye 
yazdı" denilmektedir. İkinci ^ edatının hemzesinin fetha okunması ise, bunun 


birinciden bedel kılınmasından ötürüdür. Bu tıpkı "O sfze, "öldüğünüz ve bir 
toprak, bir kemik olduğunuz vpkit, mutlaka çıkarılacaksınız" diye mi 
vaadediyor" (şeytan) üzerine şu (hü/cüny yazıimişnr "K/m onu dost edinirse, 
şüphesiz o şeytan, onu saptırır" (Hacc. 4) ve "Hala şu hakfkafi anlamadılar mı? 
Kim Allah'a ve Resu/iine karşı yan çizerse, ona, içinde ebedi kalıcı olmak üzere, 
cehennem ateşi vardır" rrevt, ea) âyetlerinde olduğu gibidir. 

Ebü Ali el-Fârisi şöyle demiştir: "Birincisini fethalı okuyanlar, onu "rahmet" 
kelimesinden bedel yapmışlardır. İkincisini fetha okuyanlar ise, ya ona, kendisini 
geçmiş bir haber takdir etmişlerdir; buna göre takdir, şeklindedir. Bu, "onun için, 
Allah'ın mağfireti ve rahmeti vardır" mânasındadır. Yahut da, bu ifâdenin haber 
olacağı bir mübteda takdir etmişlerdir ve bu takdir, "Onun işi, Allah'ın ona 
mağfiret ve rahmet etmesidir" şeklinde olur. Her iki hemzeyi kesreli olarak 
okuyuşun sebebi ise şudur: "Cenâb-ı Allah, "Rabbiniz kendi üzerine rahmeti 
yazdı" buyurunca, bu söz böylece bitti. Daha sonra yeni bir cümleye başlayıp, 
"İçinizden kim bilmeyerek bir fenalık yapıp da sonra arkasından tevbe etmiş ve 
kendini düzeltmiş İse, şüphesiz ki O, (Allah) çok mağfiret eden, merhametli 
olandır" buyurmuştur. Böylece şart cümlesinin cevabının başına "fâ" gelmiş 
oldu. Bu ikinci hemze kesreli kılınmıştır, çünkü bu tf mübteda-haber cümlesinin 
başına gelmiştir. Sanki sen bununla "O (Allah), gafur ve rahimdir" demiş oldun. 
Fakat bu sözün başında Öl edatını getirmek dahate'kidlidir." İşte bu ZeccAc'ın 
görüşüdür. 

Nâff birincisini fetha, ikincisini de kesre ile okumuştur. Çünkü birincisini 
"rahmet" kelimesinden bedel, ikincisini de "müste'nef" bir cümle kılmıştır. Allah 
en iyi bilendir. 245] 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ, "İçinizden kim bilmeyerek bir fenalık yapıp da.." buyurmuştur. 
Hasan el-Basri: "Günah isteyen herkes cahil (bilmeyen) kimsedir" demiştir. 
Alimler bu "cahillik" (bilmeme) hususunda ihtilaf etmişlerdir. Denilmiştir 
ki:"Günah işleyen, kaçırdığı mükafaatın ve hakettiği cezanın miktarını bilemez." 
Yine denilmiştir ki: "O, her ne kadar bu fiilin neticesinin kötü olduğunu bilse 
bile, dünyevi lezzeti, âhıretin birçok hayrına tercih etmiştir. Azı çoğa tercih eden 
kimseye ise, örfen "câhil" denir." Velhasıl şunu deriz: O insan, her ne kadar câhil 
değil ise de, câhillere yakışan bir iş yapınca, ona "câhil" denilmiştir. 

Bu âyetin, bir zarar olacağını bilmeksizin bu mucizeyi isteyen kimselerin 
mutlaka kâfir olacaklarını söylediği zaman Hz. Ömer (r.a) hakkında nazil olduğu 


ileri sürülmüştür. 
Bu âyetin bir benzeri de "Allah indinde (makbul) tevbe, kötülüğü ancak cahillik 
sebebi ile yapacakların...tevbestdir" (nisa. 17) âyetidir. 210) 


Dördüncü Mesele 


Ayetteki "Sonra arkasından tevbe etmiş ve kendini düzeltmiş ise.,." 
buyruğundaki "tevbe etmiş" ifâdesi, "bu kimsenin geçmişte yaptığı günahlardan 
dolayı pişmanlık duyması" manasına; "düzelmiş" lafzı da, o kimsenin bundan 
sonra yapacağı sâlih amellerine bir işarettir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah "Şüphesiz ki O (Allah), çok mağfiret eden, çok 
merhametli olandır" buyurmuştur. Binâenaleyh Allah, ikâbı (cezayı) silmesi 
sebebiyle "gafur", rahmette son nokta olan mükâfaat vermesi sebebi ile de 


"rahinV'dir. Allah en iyi bilendir. PHZ 
Âyetindeki Kıraat Farklarına Göre İzahlar 


İşte bu şekilde, mücrimlerin yolu sana iyice belli olsun dtyer âyetleri 
açıklıyoruz" (En'am. 55). 

Bu cümleden maksad şudur: "Biz sana bu sürede, tevhid, nübüvvet, kaza ve 
kaderin doğruluğu hususundaki delillerimizi serdettiğimiz gibi, aynı şekilde ehl-i 
bâtılın inkâr ettiği her hakkı isbat hususunda da delil ve hüccetlerimizi sana 
tafsilatlı olarak anlatıp, hakkı bâtıldan ayırıyoruz." 

Âyetteki, 'mücrimlerin yolu sana iyice belli olsun" ifâdesi, mâna bakımından bir 
atıf olup, sanki "hak ortaya çıksın ve mücrimlerin yolu iyice belti olsun" 
denilmektedir. Birinci kısım, sözden anlaşıldığı için, hazfedilmesi güzel ve 
yerinde olmuştur. 

Kıraat imamları âyetteki j£&-» kelimesinin okunuşunda ihtilâf etmişlerdir: Nafi 
bu fiili tâ ile '&£-& şeklinde, "sebil" kelimesini de mansüp olarak (fetha ile) 
okumuştur. Bu, "Ey Muhammed sen, mücrimlerin yolunu iyice belli edip ortaya 
kovasın" mânasındadır. 

Hamza, Kisâi ve Âsım'ın râvisi Ebü Bekr, bu fili ya ile, "sebil" kelimesini de 
merfü olarak okumuşlardır. Diğer kıraat imamları, "sebil" kelimesini müennes 
kabul ederek fiili tâ ile, "sebil" kelimesini de merfü (fail) olarak okumuşlardır. 
Hicazlılar. "sebil" kelimesini müennes, Benilemim Kabilesi ise müzekker 
sayarlar. Kur'ân-ı Kerim her İkisine göre de nazil olmuştur. Meselâ: "Hak Teâlâ, 
(Onlar), doğru yolu görseler bile, onu (kendilerine) bir yol edinmezlerdi" 


(Aprâf, 146) ve "(Onlar), Allah'ın yolundan alıkorlar ve onu eğriliğe çevirmek 
isterler" (ibrahim. 3) buyurmuş, (birincisinde "sebil" kelimesini müzekker, 


ikincisinde müennes olarak getirmiştir). 218) 
Âyetin "İktifa" Sanatına Örnek İhtiva Etmesi 


İmdi eğer, "Cenâb-ı Hak niçin, "Mücrimlerin yolu iyice belli olsun" diyerek, 
mücrimlerin yolundan bahsetmiş de, mü'minlerin yolundan bahsetmemiştir?" 
denilir ise, biz deriz ki: "Bu iki kısımdan birinin zikredilişi, diğerine delâlet eder. 
Nitekim, "Sizi sıcaktan koruyacak libaslar... " (Naw, ci) ifâdesinde, (elbiselerin) 
"soğuktan" kelimesi zikredilmemiştir. Yine iki zıd şey, aralarında bir ilgi 
olmayacak bir şekilde bulunup, her ne zaman birinin özelliği ortaya çıkarsa, 
diğerinin özelliği de oraya çıkar. Hak ile bâtıl arasında da bir ilgi yoktur. 
Binâenaleyh mücrimlerin yolu iyice belli olunca, hak ehlinin yolu da iyice belli 


olur. 1219) 
Şirkin Akıldan Çok Uzak Olması 


"De ki "Allah'ın dışında taptığınız şeylere tapmam bana yasak edildi." De ki: 
"Ben sizin hevâ-ü heveslerinize asla uymam. O takdirde ben muhakkak sapmış 
ve doğm yola erenlerden olmamış olurum." De ki: "Şüphesiz ben Rabbimden 
apaçık bir hüccet üstündeyim. Siz ise onu yalan saydınız. Sizin çarçabuk 
(gelmesini) istediğiniz (azap), benim yanımda değildir. Hüküm ancak Allah'a 
âtttfr. O hakkı haber verir ve O, ayırdedenlerin en hayırhsıdır" (En'âm, 56-57). 

Bil ki Allah Teâlâ, geçen âyetlerde, hakkı ortaya koymak ve mücrimlerin 
(günahkârların) yolunu iyice belli etmek için âyetlerini açıkladığına delâlet eden 
şeyleri zikredince, bu âyette de, o günahkârların yollarına girmeyi yasaklamış, 
"De ki: "Allah'ın dışında taptığınız şeylere tapmam bana yasak edildi" buyurmuş 
ve onların o taptıkları şeylere, hüccet ve delil yolu ile değil, ancak sırf hevâ-ü 
heves ve taklidden dolayr ibâdet ettiklerini açıklamıştır. Çünkü onların taptıkları 
putlar, cansız varlıklar ve taşlardır. Putlar, insandan çok aşağı derecededirler. 
Halbuki daha şerefli olanın, daha âdi olana ibadet etmesi aklın açıkça 
reddedeceği bir iştir. Hem kâfirler, o putları kendileri yontup yapıyorlardı. O 
putları yontup yapanların, kendi yaptıkları şeylere tapmalarının çirkinliği 
(yanlışlığı), akılca bedihi olarak anlaşılan bir husustur. Binâenaleyh onlara 
ibadetin, ibâdet edenlerin hevâ-vü hevesine dayandığı ve hidayete ters olduğu 
sabit olur. Âyetteki, "De ki: "Ben sizin hevâ-vü heveslerinize asla uymam" 


ıfâdesinden murad budur. Sonra Cenâb-ı Allah, "o takdirde muhakkak ben 
sapmış ve doğru yola erenlerden olmamış olurum" (de)" buyurmuştur. Bu, "Eğer 
sizin hevâ-vü hevesinize uyarsam sapmış olurum ve doğruya erenlerden olmam" 
demektir. Bundan maksad şudur: Sanki Hz. Peygamber (s.a.s) onlara, "Siz 
böytesiniz" demiştir. Allah Teâlâ, hevâya uyulmasını yasaklayınca, "De ki: 
"Şüphesiz ben Rabbimden apaçık bir hüccet üstündeyim" buyruğu ile, uyulması 
gereken şeye işaret etmiştir. Yani Allah'dan başka bir ma'büdun olmadığını 
anlatmıştır. "Halbuki siz ey kâfirler, yalan söylüyorsunuz. Çünkü Allah'a 
başkalarını ortak koşuyorsunuz." 

Bil ki Hz. Muhammed (s.a.s), onları, bu şirkleri yüzünden başlarına bir azabın 
İnmesi ile tehdid ediyordu. Kâfirler ise, küfürlerinde ısrar ettikleri için, o azabın 
bir an önce gelmesini istiyorlardı. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Ey 
Muhammed de ki: "Sİztn çarçabuk (gelmesini) istediğiniz (azap), benim 
yanımda değildir" buyurmuştur. Hak Teâlâ bu âyetle, kâfirlerin "Ey Allah, eğer 
bu, senin katından (gelen) hak (kitabın) kendisi ise, durma bizim üstümüze 
gökten taş yağdır, yahut bize acıklı bir azap gönder" (Entu, 32) şeklindeki 
sözlerini kastetmiştir. Bundan murad, "Allah bu azabı, dilediği vakitte indirir. O 
azabı öne almak veya geriye bırakmak benim elimde değil" mânâsıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Hüküm ancak Allah'a aittir" buyurmuştur. Bu, 
mutlak bjr ifâde olup, her türlü hükmü içine almaktadır. Burada, "onların başına 
gelecek azabı geciktirme hususundaki hüküm ve tasarruf ancak Allah'a aittir" 
mânası kastedilmiştir. Âyetteki " o hakkı haber verir" ifâdesi, "Allah, te'hir etme 
ve acele verme hususundaki her hükmünde, hak olanı yapar" demektir. "O, 
ayırdedenlerinr yani hükmedenlerin, en hayırlısıdır." 


Bu âyetle ilgili iki mesele bulunmaktadır: [220] 
Hüküm Ancak Allah'ındr 


Alimlerimiz, "Hüküm ancak Allah'a aittir" âyetini, kulun, Allah'ın takdir ve 
hükmettiği şeyler dışında hiç bir şeye kadir olamayacağına delil getirmişlerdir. 
Binâenaleyh Allah takdir ve hükmetmediği müddetçe, kuldan "inkâr" sâdır 
olmaz. Bunun delili, Allah Teâlâ'nın, "Hüküm ancak Allah'a aittir" âyetidir. 
Çünkü bu söz, hasr mânasını ifâde eder. Zira bu, "Allah'dan başka hiç kimse için 
hüküm söz konusu değildir" demektir. 

Mutezile ise, "O, hakka hükmeder, hakkı haber verir" ifâdesi ile istidlal etmiştir. 
Bu "Allah'ın hükmettiği herşey hakdır" mânasına gelir. Bu da Allah'ın, ne kâfirin 
küfrünü, ne de günahkârın günahını murad etmemiş olmasını gerektirir. Çünkü 


bunlar hak değildir. Allah en iyi bilendir, 221 
İkinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi ve Âsim, bu fiili, "Kasas" masdanndan olmak üzere, sâd harfi ile, 
JJIj& şeklinde okumuşlardır. Bu, "Allah'ın haber verip emrettiği herşey, hakkın 
kıssalanndandır" demektir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz sana bu Kur'ân'ı, kıssaların 
en güzeli olarak anlatacağız" (Yusui, 3) âyetinde olduğu gibidir. Diğer kıraat 
imamları ise bunu şeklinde okumuşlardır. Mushaflarda bu kelime sonunda yâ 
harfi olmaksızın şeklinde yazılmıştır. Çünkü bu yâ, ictima-i sâkineynden (iki 
sakin harfin yanyana gelmesinden) dolayı hazmedilmiştir. Nitekim mushafta 
"Biz, zebanileri çağırırız" (Aiak, ıa)ve Takat tehdid edenler (onlara), fayda 
vermiyor" (Kamer, 5) şeklinde yazılmıştır. 

Âyetteki ifâdesi hakkında Zeceflc şöyle demiştir: Bu hususta iki izah vardır: 

a) "Hak" kelimesinin, mahzüf bir masdarın (mefül-ü mutlakın) sıfatı olması 
caizdir. Buna göre bu kelamın takdiri, "O, hak hükmü hükmeder" şeklindedir. 

b) Bu, ifadenin "O, hakkı yapar" mânasında olması da caizdir. Zira Allah'ın her 
yaptığı şey haktır. Buna göre de, "hak" kelimesi mef'ülün bih olur, fiili ise, 
burada "yaptı" mânasına gelmiş olur. Nitekim Ebü Züeyb el-Huzeli şöyle 
demiştir: 

"Onların üzerinde (sanki) Davud'un yapmış olduğu; ya da, geniş zırhlar yapmada 
mahir olan Tubba'm yaptığı ik( zırh bulunuyordu." 

Yani "Davud onları yaptı" demektir. Ebü Amr.bu kıraatin doğruluğuna, âyetin 
devamındaki, "O, ayırdedenlerin, yani hükmedenlerin en hayırlısıdır" cümlesini 
delil getirerek, "Fas! (ayırma), kıssalarda değil, hükümlerde olur" demiştir. 

Ebü Ali el-Farisi, Ebü Amr'a şöyte cevap vermiştir: "Burada "kasas", söz 
manasınadır. Fasl (ayırdetme), söz için de sözkonusudur. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"O, (hak ile bâtılı) ayırdeden bir sözdür" (Tank. 13); "O, âyetleri muhkem 
kılınmış ve fasledilmiş (iyice bildirilmiş) bir kitaptır" (hm. ı>ve "Biz, âyetleri 
faslederiz, açıklarız" 


. 55) buyurmuştur. [222] 


"De ki: "Eğer o acele istediğiniz şey benim yanımda olsaydı, iş benimle sizin 
aranızda çoktan olup bitmişti." Allah zâlimleri çok iyi bilir" (Enam, 58). 

Bil ki bunun mânası şudur: "Eğer o acele istediğiniz azap, yanımda, yani gücüm 
ve imkânım dahilinde olsaydı, iş sizinle benim aramızda olur biterdi, yani 
Rabbimin rızası için size duyduğum buğz sebebiyle ve sizin O'nu yalanlamanızın 


kısası (cezası) olarak, sizi hemen imha eder ve hemen sizden kurtulurdum. 
Halbuki Allah zâlimleri ve hikmetine göre, onlara ne zaman ve ne kadar azap 
etmesi gerektiğini bilir." Buna göre mâna, "Ben, zâlimlere ne zaman azap 
olunacağını bilemem. Bunu ancak Allah bilir. Binâenaleyh o azabı vaktine kadar 


bırakan O'dur" şeklindedir. Allah en iyi bilendir. 223) 
Gayb Anahtarları ve Hazineleri Allah Katındadır 


"Caybm anahtarları O'nun yanındadır. O'ndan başkası bunları bilmez. Karada ve 
denizde ne varsa hepsini O bilir. Onun ilmi dışında bir yaprak bile düşmez. Yerin 
karanlıkları içindeki tek bir tane, yaş ve kuru müstesna olmamak üzere hepsi 
apaçık bir kitaptadır" (En'âm. 59). 

Bil ki Allah Teâlâ önceki âyette, "Allah zâlimleri çok iyi bilir" yani, "O, herşeyi 
bilir. Binâenaleyh acele yapılması gerekeni hemen yapar, geriye bırakılması daha 
iyi olanı da geriye bırakır" buyurmuştur. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [224] 
Birinci Mesele 


"Mefâtih" kelimesi, "miftah" ve "meftah" kelimesinin cem'idir. "Miftâh" 
kelimesi, kendisi ile kilidin açıldığı şey (anahtar) mânasındadır. "Meftah" 
kelimesi ise, bir şeyin saklanıp kitlendiği (hazine) yer manasınadır. Her bir çeşit 
eşyanın saklanıp belirdiği yere, "meftah" denir. 

Ferrâ, Cenâb-ı Hakk'ın "(O Karun'un hazinelerinin) anahtarları güçlü kuvvetli 
büyük bir topluluğa ağır geliyordu" (Kasas, 76) âyetindeki, "anahtarları" 
kelimesine, "onun hazineleri" mânasını vermiştir. Binâenaleyh âyette geçen 
"mefâtih" kelimesinden, "anahtarlar" mânası veya "hazineler" mânası murad 
edilmiş olabilir. Birincisine göre, Cenâb-ı Hak gaybın anahtarları ifâdesini 
mecazi olarak kullanmıştır. Çünkü "anahtarlar" sayesinde, Kimler ve DuKagıfar 
ıfe emniyet altına alınmış hazinelerdeki şeylere ulaşılır. O halde, anahtarları ve 
bunların kilitleri açmada nasıl kullanılacağını bilen kimsenin, o anahtarlar 
sayesinde, hazinelerde mevcut şeylere ulaşması ve elde etmesi mümkündür. İşte 
burada da böyledir. Hak Teâlâ herşeyi bilince, herşeyi bildiğini, âyetteki ifâde ile 
anlatmıştır. "Mefâtih" kelimesi, £»!& şeklinde de okunmuştur. Bu kelimenin 
muhtemel ikinci mânasına göre, bu ifâde ile, Allah'ın bütün mümkinâta kadir 
olduğu mânası kastedilmiştir. Nitekim bu husus Hak Teâlâ'nın, "Hiçbir şey 
(hâriç) olmamak üzere, (herşeyfn) hazineleri bizim nezdimizdedtr" (Hyer, 21» 


âyetinde belirtilmiştir. 229 
İslam Feylesoflarının Bu Âyeti Tefsirleri 


Hükemânın (feylesofların) bu âyetin tefsiri hususunda, kendi prensiplerine 
dayandırılmış değişik bir izahları vardır: Onlar şöyle derler: "İlleti" (sebebi) 
bilmenin, "ma'lâlü" (neticeyi) bilmenin yolu olduğu; ma'lâlü bilmenin ise, illeti 
(sebebi) bilmenin yolu olmadığı sabittir. Bu sabit olunca biz deriz ki: Mevcut 
olan şeyler, ya zâtı gereği "vacip", ya da zâtı gereği "mümkin" olur. Zâtı gereği 
vacip olan, sadece Allah Teâlâ'dtr. Allah'ın dışındaki herşey, "mümkin li-zâtihi" 
varlıklardır. Zâtı gereği mümkin olanlar, ancak "vacip li-zâtihi"nin tesiri ve var 
etmesi ile varolur. O halde, Hak Teâlâ'nın dışındaki her şey, O'nun var etmesi ile 
var, meydana getirmesi ile meydana gelmiş olur. Bu var oluş da, ya vasıtasız, ya 
tek bir vasıta ile, ya da Allah katından enine boyuna bir tertip ile gelen birçok 
vasıta ile olur. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Cenâb-ı Allah'ın zâtını bilmesi, kendisinden sâdır 
olan ilk tesirini bilmesini gerektirir. O'nun ilk tesirini bilmesi de, ikinci tesirini 
bilmeyi gerektirir. Çünkü ilk tesir, ikinci tesirin yakın illetidir. Nitekim biz, 
"illeti" bilmenin, "ma'lülü" bilmeyi gerektirdiğini söylemiştik. İşte bununfa 
ortaya çıkıyor ki, gaybı bilmek, ancak Hak Teâlâ'nın, kendi husüsi zâtını 
bitmesidir. Sonra Cenâb-ı Hakk'ın, kendi zâtını bilmesi, muteber sıraya göre, 
zâtından sâdır olan tesirleri bilmesini doğurur. Allah'ın kendi zâtınt bilmesi, 
ancak zâtı için olunca, "Caybm anahtarları, O'nun yanındadır " denilmesi doğru 
olmuştur." İşte bu, hükemânın (İslam filozoflarının), kendi metodlarına göre 


âyeti tefsir edişleridir. 220) 
Kur'an Üslübunun Hususiyeti (Mücerredi Müşahhas Kılma) 


Sonra bil ki burada şöyle bir başka incelik daha vardır: Sırf akli olan 
kaziyyeterin, tam ve mükemmel bir şekilde bilinmesi çok zordur. Ancak, maddi 
ve hayali kaziyyelerden yüz çevirip, sırf akli şeylerle zihnen meşgul olan, bu 
alışkanlığa sahip olan ve bunu hep yapan kâmil akıl sahipleri için durum böyle 
değildir. Böylesi insan çok nâdirdir. 

Âyetteki, "Caybm anahtarları Onun yanındadır. Ondan başkası bunları bilmez" 
ifâdesi, mücerred (soyut), sırt akli bir kaziyyedir. Binâenaleyh aklı bu kaziyyenin 
vhükmün, cümlenin) mânasını iyice anlayıp kuşatabilecek insanlar gerçekten 
nâdirdir. Halbuki Kur'ân, insanlar kendisinden istifade etsin, kendisini anlasın 


diye indirilmiştir. 

Burada bir başka izah da şudur: Sırf akli olan bir kaziyyeyi söyleyen, bu 
kaziyyeyi herkesin anlamasını istediği zaman, akli olan bu kaziyye, maddi olan 
bir misalin yardımı ile herkesçe anlaşılabilecek bir hale gelsin diye, o akli ve 
külli kaziyyenin hükmüne dâhil olan bazı maddi (görülen-bilinen) misaller 
getirir. İşte bu âyet de, bu usüle göre gelmiştir. Çünkü Cenâb-ı Hak önce, 
"Gaybın anahtarları Onun yanındadır. Ondan başkası bunları bilmez" buyurmuş, 
sonra da sırf akli ve külli olan bu kaziyyeyi (cümleyi), maddi ve cüzi olan bir 
kaziyye (cümle) İle te'kid ederek, "Karada ve denizde ne varsa hepsini o bilir" 
buyurmuştur. 

Bu böyledir. Çünkü Allah'ın bildiği şeylerden bir kısmı da, kara ve denizde 
yaşayanların tamamıdır. Hisler ve hayal, kara ve denizin büyüklüğünü bilir. İşte 
bu sebeple Allah, akli olan bu şeyin, gerçek büyüklüğünü ortaya koymak için, 


maddi olan (yani görülen-bilinen) bu şeylerden bahsetmiştir. [227] 
Deniz İle Kara Varlıklarının Mukayesesi 


Burada şu şekilde bir başka incelik daha vardır: Allah Teâlâ âyette önce, "kara"yı 
zikretmiştir. Çünkü insan yeryüzünün hallerini ve orada bulunan pek çok şehir, 
köy, ova, sahra, dağ, tepe ile canlılar, bitkiler ve madenleri görür, bilir. Denize 
gelince, insan aklı onun hallerinin pek azını görüp, bilebilir. Fakat duyularımız 
az da olsa, denizin enteresan hallerinin daha çok, eninin-boyunun daha fazla ve 
ondaki canlılar ile çeşitli varlıkların daha şaşırtıcı olduğunu anlar. Binâenaleyh 
hayalimiz (düşüncemiz), denizin ve karanın durumlarını bu şekilde zihinde 
toplayıp, sonra da bunların ikisinin toplamının, Hak Teâlâ'nın, "Caybm 
anahtarları O'nun yanındadır. Ondan başkası bunları bilmez" ifâdesinin hükmüne 
giren şeylere nazaran, önemsiz olduğunu anlayınca, işte insanların görüp-bildiği 
bu maddi misal, "Caybm anahtarları O'nun yanındadır. Ondan başkast bunları 
bilmez" âyetinin hükmündeki büyüklüğü te'kid edici ve tamamlayıcı olur. 

Sonra Hak Teâlâ, kara ve denizdeki şeyleri zikretmek suretiyle, "Caybın 
anahtarları O'nun yanındadır" âyetinin İfâde ettiği şeyin büyüklüğünü ortaya 
koyduğu gibi, kara ve denizin büyüklüğünü de, "O'nun İlmi dışında bir yaprak 
bile düşmez" ifâdesi ile ortaya koymuştur. Bu böyledir. Çünkü insanın aklı, 
yeryüzünde bulunan şehirler, köyler, sahralar, dağlar ve tepeler gibi her şeyi 
zihinde toplayıp, sonra da yeryüzünün bütün otları ve ağaçların ne kadar 
olduğunu ve her bir yaprağın halinin değişmesini Allah'ın bildiğini düşünür. 
Sonra da bu misalden (bilgiden), durumu daha kuvvetli olana geçer. O da Hak 


Teâlâ'nın, Terin karanlıkları içindeki tek btr tane..." ifâdesi ile anlattığı husustur. 
Çünkü tane, son derece küçüktür. Yerin karanlıkları ise en büyük cisimlerin bile 
saklanabilecekleri bir yerdir. Binâenaleyh insan, onca genişliğine ve 
büyüklüğüne rağmen, o yeryüzünün karanlıkları içine atılmış bu küçük tanenin 
bile, ilm-i ilâhinin kesinlikle dışında kalmadığını duyunca, işte bu misaller, Allah 
Teâlâ'nın, "Gaybm anahtarları O'nun yanındadır. Ondan başkası bunları bilmez" 
ifâdesi ile işaret ettiği hususun, ne kadar büyük ve yüce olduğuna dikkat çekmiş 
olur. Çünkü akıllar bu hususta şaşakalır, fikirler ve gönüller bu esaslara 
ulaşmaktan ve onları tam olarak anlamaktan âciz olur. 

Sonra Allah Teâlâ sırf akli olan bu kaziyyeyi (hükmü, cümleyi), o maddi cüz'i 
(görünen-bilinen) şeyleri zikretmek suretiyle kuvvetlendirince, bunların peşisıra, 
o sırf akli olan kaziyyeyi, başka bir ibare ile yeniden zikrederek, "Yaş ve kuru 
müstesna olmamak üzere hepsi apaçık bir kitaptadır" buyurmuştur ki bu, Hak 
Teâlâ'nın, "Gaybm anahtarları O'nun yanındadır. O'ndan başkası bunları 
bilemez" buyruğu ile anlattığı şeyin aynısıdır. İşte bu kıymetli âyetin tefsiri 


hususunda düşünebildiğimiz şeyler bunlardır. Muvaffakiyyet Allah'tandır. [228] 
Cenab-ı Allah'ın Cüz’iyyatı Bilmesi Hakkında 


Kelamcılar "Allah Teâlâ, cevherleri ile, arazları ile bu âlemin en sağlam bir 
biçimde yaratanıdır. Böyle olan bir varlık, bunları bilir. Binâenaleyh Allah 
Teâlâ'nın, bütün bu cevher ve arazları bilmesi gerekir" demişlerdir. 

Filozoflar ise, "Allah Teâlâ, bütün mümkinâtın mebde'idir. Mebde'i bilmek, eseri 
bilmeyi icap ettirir. Binâenaleyh Hak Teâlâ'nın, herşeyi bilmesi gerekir" 
demişlerdir. 

Bil ki bu söz, Allah Teâlâ'nın, zamani olan her türlü cüz'iyyatı (teferruatı) 
bildiğini gösteren en kuvvetli delillerdendir. Çünkü Allah Teâlâ'nın, kendi zatı 
dışındaki her şeyin mebde'i (yaratıcısı) olduğu sabit olunca, O'nun tesiri İle bu 
cüz'iyyatın da mebde'i olması gerekir. Binâenaleyh O'nun, bunların değişken ve 
zamana ait olmaları bakımından da, bu değişiklikleri ve zamani olan şeyleri 


bilmesi gerekir. Ki elde etmek istediğimiz netice de budur. [229] 
Bu Âyetin Tevhide Delaleti 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Gaybm anahtarları O'nun yanındadır. O'ndan başkası bunları 


bilmez" buyruğu, O'nun, zıcıdan, 
eş ve benzerden münezzeh olduğunu gösterir. Bunu şu şekilde izah edebiliriz: 


"Gaybm anahtarları O'nun ya- nmdadır" cümlesi, "hasr" ifâde eder. Yani, 
"Başkasının değil, ancak O'nun yanındadır" demektir. Binâenaleyh şayet, 
"vacibu'l-vücüd" olan bir başka varlık daha olsaydı, o zaman, "Gaybın 
anahtarları" onun yanında da mevcut olurdu. Bu durumda da "hasr" mânası bâtıl 
olur, bozulurdu. Hem, âyetin lafzı bu tehvid'e, tekliğe delâlet ettiği gibi, akli delil 
de buna muvafıktır. 

Akli delilin izaht da şöyledir: Eserlerin, neticelerin ve sanatların bilgisini elde 
etmenin başlangıcı, "müessir"i bilmektir. Halbuki, her türlü mümkinat hakkında 
ilk müessir, Hak Teâlâ'dır. O haide, bütün malumatı bilmenin ilk anahtarı, 
Cenâb-ı Hakk'ı bilmek, tanımaktır. Ancak ne var ki, O'nu bilmek ancak O'ndan 
ötürüdür. Çünkü, O'nun dışında kalanlar eserdir. Eseri bilmek ise, müessiri 
bilmeyi ifâde etmez. Binâenaleyh, bu akli delil ile de, gaybın anahtarlarının 
ancak Hak Teâlâ Hazretlerinin yanında olduğu ortaya çıkar. Allah en iyi bilendir. 


[230] 
Dördüncü Mesele 


Âyetteki kelimeleri merfu olarak, şeklinde de okunmuştur. Bu, şu şekilde izah 
edilebilir: 

a) Bu kelimelerin âyette geçen iijj ja kelimesinin mahalline atfedilmiş olmaları... 
b) Bunların mübteda olarak merfu; haberlerin ise, "hepsiapaçık bir kitaptadır" 
ifadesi o\mas\öu. Bu senin, "Onlardan hiçbir erkek ve kadın yoktur ki, evde 


bulunmamış olsun..." demen gibidir. [231] 
Levh-i Mahfuz’da Yazmanın İfade Ettiği Mana 


"...hepsi apaçık bir kitaptadır" ifâdesi hakkında da, şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Bu Kitâb-ı Mübin, Cenâb-ı Hakk'ın ilmi olup, başka bir şey değildir.. Doğru 
olan da bu görüştür. 

b) Zeccâc şöyle demektedir: "Cenâb-ı Allah'ın, yaratıkları yaratmadan önce, 
malümat (bilinecek şeylerin) keyfiyyetini bir kitapta yazıp tesbit etmiş olması 
caizdir.. Nitekim O, "Yerde ve nefisleriniz hakkında meydana gelen her musibet, 
onu yaratmamızdan önce, mutlaka bir kitapta (tesbit edilmiştir)" (Hadid, 22» 
buyurmuştur. 

Bu yazma ve tesbit etmenin faydalan şunlardır: 

1) Allah, bu halleri Levh-i Mahfüz'a, meleklerin, Allah Teâlâ'nın ilminin 
malümata nüfuz ettiğine; yerde ve gökte hiçbir şeyin O'nun bilgisi dışında 


olmadığına vakıf olmaları için kaydetmiştir.Böylece bu hususta,"Levh-i Mahfuz" 
için görevlendirilmiş bulunan melekler hakkında tam ve mükemmel bir ibret 
bulunur. Çünkü bu melekler, bu âlemin sahifelerinde meydana gelecek şeyleri bu 
kitapla karşılaştırırlar, böylece de bunların Levh-i Mahfüz'daki kayıtlara muvafık 
olduğunu görürler. 

2) Şöyle de denilebilir. Allah Teâlâ mükelleflerin dikkatini hesap işine 
yöneltmek ve onların bu dünyada yapmış oldukları hiç bir şeyin, 
Allah'ın elinden kurtulamıyacağını bildirmek için, işte burada yapraktan ve 
tanelerden bahsetmiştir.. Zira O, haklarında herhangi bir mükâfaat, herhangi bir 
ceza ve herhangi bir mükellefiyetin söz konusu olmadığı şeyleri ihmal 
etmeyince, sevap ve ikâbı ihtiva eden halleri ihmâl etmemesi daha evlâdır... 

3) Yüce Allah, bütün mevcudatın hallerini bilir. Binâenaleyh onların, O'nun 
ilminin muktezâsı dışına çıkmaları imkânsızdır.. Aksi halde, Allah'ın câhil 
olması gerekir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, bütün mevcudatın hallerini, detaylı bir 
biçimde bu kitaba kaydedince, bu halteri değiştirmek imkânsız olur. Aksi halde, 
Allah'ın yalan söylemiş olması gerekir. Binâenaleyh, bütün bu hallerin bu kitaba 
kaydedilmesi, sonraya kalan şeyin öne alınmasının; öne geçen şeyin de sona 
kalmasının imkânsızlığı hususunda tam bir gerekçe ve mükemmel bir sebep 
olmuş olur. Nitekim, Hz. Peygmber(s.a.s), "Kalem, Kıyamete kadar olacak her 


şeyi yazıp kurudu'i252) buyurmuştur. Allah en iyi bilendir. [233] 


"Geceleyin sizi öldüren (öldürür gibi uyutan), gündüzün ne elde ettiğinizi bilen, 
sonra sizi o zaman (diriltircesine) uyandıran Odur. Ta ki muayyen olan bir ecelin 
(bir ömrün) hükmü İcra ve İtmam edilmiş olsun. Yine dönüşünüz ancak Onadır. 
(Bundan) sonra ise O, size (dünyada) yaptığınız şeyleri tek tek haber verecektir" 
(En'âm. 60). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki âyetle, ilminin ne kadar mükemmel olduğunu beyan 
edince, bu âyetle de, kudredinin ne kadar mükemmel olduğunu beyân etmiştir. 
Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, zâtları ölümden hayata; uyku halinden uyanıklık haline 
geçirmeye kadir olması ve bütün hallerde onları koruyup gözetme hususunda 
müstakil ve bağımsız olması; uyku ve uyanıktık hallerinde, onları en güzel 


biçimde düzenleyip yönetmesidir. 234) 
Allah'ın Geceleyin İnsanları Öldürür Gibi Uyutması 


buyruğunun mânası, "Allah Teâlâ sizi uyutur; böylece de, kendisi vasıtasıyla 
anlamaya ve temyize kadir olduğunuz nefisleriniz (âdeta) ölür..." demektir. 


Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah (ölenin) ölümü zamanında; ölmeyenin de 
uykusunda ruhlarını alır. Bu suretle, hakkında ölümü hükmettiği (ruhu) tutar, 
diğerini de muayyen bir vakte kadar salıverir..." (Zümer, 42) buyurmuştur. 
Binâenaleyh Allah (c.c), ölümle, ruhları tasarruftan alıkoyduğu gibi, uyku ile de 
tasarruftan alıkoyar. 

Burada incelenmesi gereken bir konu vardır ki, o da şudur: Uyuyan kimse, hiç 
şüphesiz diridir. O kimse her ne zaman diri olursa, onun ruhu kesinlikle 
kabzolunmamış demektir. Durum böyle olunca, "Allah onu öldürdü" denilmesi 
doğru olmaz. Binâenaleyh, burada mutlaka bir tevil yapmak gerekir. Bu tevil de 
şudur: Uyku hali, duyan ve hisseden ruhların, zahirden çıkıp bâtına dalmasıdır.. 
Böylece, zahiri duyu organları iş yapamaz hâle gelir. Binâenaleyh uyurken de, 
bedenin zahiri bazı işleri yapamaz hale gelir. Halbuki ölüm halinde bedenin 
tamamı hiç bir işi yapamaz hale gelir. İşte böylece, uykuyla ölüm arasında bu 
açıdan bir benzerlik bulunmuş otur da, bu sebepten dolayı "vefat" ve "ölüm" 
lafızlarının uyku hakkında kullanılması doğru olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "gündüzün ne elde ettiğinizi de bilir..." buyurmuştur. 
Cenâb-ı Hak bu tabiriyle, "Gündüzün işlediğiniz, yaptığınız şeyleri bilir.." 
mânasını kastetmiştir. Nitekim başka bir âyette "...yetiştirdiğiniz avcı 
hayvanların kazandıkları da.. "(Mâkie,4) buyurmuştur. Bu âyette de geçen 
lafzıyla, kuşlardan ve yırtıcılardan kâsib, yani kazananlar murad edilmiştir ki, bu 
kelimenin müfredi kelimesidir. Keza "kötülükleri kazananlar..." (casiye, 21) 
buyurmuştur ki, kelimesinin manası "ikttsâb etti, yaptı.." şeklindedir. Kısaca 
bundan murad, uzuvların yapmış olduğu işlerdir. 

Sonra yüce Allah "Sonra sizi, o zaman (diriltircesine) uyandırır..." buyurmuştur. 
Yani, "Ruhlarınızı, gündüz size geri verir..." Âdette geçen kelimesi, uyandırmak 
anlamını ifâde eder. Daha sonra "Ta ki muayyen olan bir ecelin (bir ömrün) 
hükmü icra ve itmam edilmiş olsun..." buyurmuştur. Bundan maksad, "yazılmış 
ömürleriniz..." demektir. Bu ifâde, "Birde Onun katında malüm bir ecel vardır" 
(Enam, 2) tabiri gibidir. Buna göre bu kelimenin mânası, "Sizi, ecellerinize 
varıncaya kadar, uykunuzdan (diriltircesine) uyandırır..." şeklindedir. kelimesi, 
tastamam bir biçimde, işi hail ü fasletmek, bitirmektir.. Ecelin kazasının mânası 
ise, ömrün müddetini, ölüm ile, başkasından ayırmak demektir. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, ilk önce onları uyuttuğunu, ikinci olarak da onları 
uyandırdığını zikredince, şüphesiz bu durum, öldürdükten sonra diriltme yerine 
geçmiştir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, hiç şüphesiz, bu âyetle öldükten sonra 
dirilmenin ve kıyametin vuku bulacağına istidlalde bulunarak "Yine dönüşünüz 
ancak O'nadir. (Bundan) sonra ise O, size, ' gecenizde gündüzünüzde, bütün 


hallerinizde ve amellerinizde yapmış olduğunuz şeyleri tek tek haber vertr..." 
buyurmuştur. [235] 


Allah'ın Kullar Üzerinde Hâkim Olmasının Geniş İzahı 


"O, kullarının üzerinde (yegâne) hakimiyet ve galebe sahibidir. Size bekçiler 
yolluyor. Nihayet herhangi birinize ölüm geldi mi, elçilerimiz, onlar artık ve 
eksik bir şey yapmaksızın, onun canını alırlar. Sonra bunlar, bütün işlerine hak 
ve adalet ile malik olan mevlâlanna(Allah'a)döndürülmüşlerdir. İyi bilin ki, 
bütün hüküm Onundur. O, hesap görenlerin en hızlısıdır" (En'âm, 61-62). 

Bil ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın kudret ve hikmetinin mükemmel olduğuna delâlet 
eden bir başka delildir. Bunun izahı şöyledir: Biz daha önce, bu âyetteki 
"üstünlüğün" mekân ve cihet bakımından olmasının murad edilemiyeceğini, 
aksine bundan maksadın hakimiyet ve kudret bakımından üstünlük olması 
gerektiğini izah etmiştik.. Bu tıpkı, "ondan daha iyi ve daha nüfuzlu..." 
mânasında olmak üzere, "Falancanın emri, filancanın emrinin üstündedir" 
denilmesi gibidir. "Allah'ın eli onların elleri üstündedir" (Feth. 10) âyeti de bu 
manadadır. Bu âyetten maksadın bu (hakimiyet mânası) olduğunu te'kid eden 
hususlardan biri de, buyruğunun, bu galibiyyetin, "fevkiyyet (üstte olma)" 
sebebiyle hasıl olduğunu ifâde etmesidir. "Kahr" sıfatını ifâde eden "fevkiyyet" 
(üstünlük) ise, cihet bakımından değil, kudret bakımından olan üstünlüktür.. 
Zira mekan bakımından yüksek olan şeyin bazen makhür (yönetilen, 
hükmedilen) olduğu malüm bir keyfiyyettir. 

Buradaki "kahr" kelimesinin izahı, birkaç yönden yapılabilir: 

a) Cenâb-ı Hak, yaratması ve halketmesi ile ademi (yokluğu) kahretmiştir. 

b) Allah, yoketmek ve bozmak suretiyle de, varlığı kahretmiştir (yani varlık 
dünyasına hükmetmektedir). Çünkü O, mümkin olan birşeyi bazan yokluktan 
varlığa, bazan da varlıktan yokluğa geçirir. O halde, bütün mümkinât için varlık 
ve yokluk, ancak O'nun varetmesi ve yoketmesi ile olur. 

c) Allah Teala, herşeyi zıddı ile kahreder. Meselâ nuru zulmet ile, zulmeti 
(karanlığı) nur ile; gündüzü gece ile, geceyi de gündüz ile kahredip yokeder. 
Bunun tam bir izahı, Hak Teâlâ'nın şu âyetindedir: "De ki: "Ey mülkün sahibi 
Allah, sen mülkü kime dilersen ona verirsin, mülkü kimden dilersen ondan 
alırsın. Kimi dilersen onun kadrini kıymetini yükseltir, kimi dilersen onu 
alçalhrsın..." <âm imran, 26) 

Sözün üslüp ve usülünü iyice kavrayınca, bilirsin ki bu, sahili bulunmayan bir 
okyanustur. Çünkü her yaratılmışın bir zıddı vardır. Meselâ "üsf'ün zıddı "alftır; 


"geçmiş"in zıddı "gelecek"tir; "ışığın" zıddı "karanlık'"tır; "hayafın zıddı 
"ÖlünV'dür; "kudref'in zıddı da acziyyettir Aralarında zıddiyetin bulunmasının, 
bu şeylere "kahredilmiş, âciz, noksan" deme imkânı verdiğini anlayabilmen için, 
diğer haller ve sıfatları da iyice düşün. Mümkin varlıklarda bu sıfatların 
bulunması, (âyette, "O, kullarının üzerine kahr-u galebe sahibidir" buyurduğu 
üzere] onların kadir, kahir, zıddı bulunmaktan münezzeh, benzeri olmaktan ve 
şekilden uzak bir müdebbirinin bulunduğuna delâlet eder. 

d) Şüphesiz bu beden, dört asıl mizaçtan (hararet,bürudet, nütubet ve yübuset) 
meydana gelmiştir. Halbuki bunlar birbirine zıt, birbirini sevmeyen ve tabiatları 
itibarı ile birbirinden uzak şeylerdir. Binâenaleyh bunların biraraya gelmeleri, 
mutlaka bunları buna zorlayan bir zorlayıcının zorlaması ile olmuştur. Bu 
zorlayıcının, bizzat insanın kendisi olduğunu söyleyenler hatadadır. Bunu, İbn 
Sinft "el-İşârât" adlı eserinde zikretmiştir. Bu hatâdır, çünkü ruhun bedenle ilgisi, 
ancak bu karışımın ve birleşimin hasıl olmasından sonra olmuştur. Bu 
elementleri bir araya gelmeye zorlayan, bu birleşmeden önce mevcuttur. Bu 
birleşmeden önce bulunan ise, birleşmeden sonra ortaya çıkan şeyden başkadır. 
Binâenaleyh bu dört asıl elementi bir araya gelmeye zorlayanın ancak Allah 
Teâlâ olduğu sabit olur. Nitekim O, "O, kullanma üzerine kahr-u galebe 
sahibidir" buyurmuştur. 

Hem beden, kesif, süffi, zulmâni (karanlık) ve kokuşabilen bir varlıktır. Ruh ise 
lâtif, ulvi (yüce), nürâni, aydın, baki ve temiz bir varlıktır. Binâenaleyh bu ikisi 
arasında da alabildiğine bir uzaklık ve zıdlık vardır. Sonra Cenâb-ı Hak, bu 
ikisini zorla biraraya getirip, herbirini diğeri ile tamamlanan ve diğerinden 
faydalanan bir varlık kılmıştır. Meselâ ruh, bedeni kokuşmaktan, bozulmaktan ve 
dağılıp parçalanmaktan korur. Beden ise ruhun ebedi saadetleri ve ilâhi bilgileri 
elde etme vesilesi otur. Bundan dolayı işte bu birleşme ve birbirinden 
faydalanma işi, ancak Mak Teâlâ'nın bu dört asıl tabiatı kahren biraraya 
getirmesiyle mümkün olmuştur. Nitekim O, "O, kullarının üzerine kahr-u galebe 
sahibidir" buyurmuştur. 

Keza rüh bedene girdiğinde, ruha iki zıd şeyi yapma ve iki zıddan birini elde 
edebilme gücü verilir. Fakat bazan yapma tarafının, yapmama tarafına; bazan da 
yapmama tarafının yapma tarafına üstün gelmesi imkânsız olur. Ancak ne var ki 
bu üstünlük (tercih), muarızdan uzak kesin bir sebebin bulunmasıyla olur. Eğer 
böyle bir sebep bulunmaz ise, bir şeyi yapmak veya yapmamak imkansızlaşır. 
Binâenaleyh kulun kalbinde Allah tarafından yaratılan bu sebep vasıtasıyla, 
failin (kulun) bazan yapmaya, bazan da yapmamaya yönelmesi, bir kahr 
(zorlama) yerine geçer. Böylece de Allah, kulu bu bakımdan zorlamış olur. Bu 


hususları iyice düşündüğünde, mümkinâtın, mahlükâtın, âdi ve yüce şeylerin, 
zatların ve sıfatların hepsinin, Allah'ın kahr-u galebesi altında olduklarını, 
Allah'ın âmâde kılması ile musahhar olduklarını görürsün. Nitekim Allah Teâlâ, 


"O, kullarının üzerine kahr-u galebe sahibidir" buyurmuştur. 1236) 
İnsana Bekçi Meleklerin Görevlendirilmesi ve Amellerinin Yazdırılması 


Cenâb-ı Allah'ın, "(O), size bekçiler yolluyor" buyruğundan maksad şudur: 
"Hafaza (bekçi) meleklerini, kullarına göndermesi de, O'nun kullarına karşı olan 
kahr-u galebesindendir. Bu hafaza melekleri, Hak Teâlâ'nın "O (insanın), 
önünden ve arkasından, kendisini Allah'ın emriyle gözetleyen takipçi 
(melekeler) vardır" (Rau, m; "O (insan), bir söz söylemeyedursun, mutlaka 
yanında hazır bir gözcü vardır" (Kâf. ıs) ve "Halbuki sizin üstünüzde hakiki 
bekçiler, çok şerefli yazıcı (melekler) vardır" (inmâr, 10-1i)âyetleriyle işaret ettiği 
meleklerdir. Alimler, insanın yanında bu meleklerin bulunmasının maksadının, 
insanların amellerinin kaydedilmesi olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Sonra 
kendi aralarında ihtilaf etmişler, bazıları Hak teâlâ'nın,"Bu kitaba ne oluyor; 
küçük, büyük hiç bir şey bırakmayıp sayıp dökmüş" (Kew,49) âyetini delil 
getirerek, bu meleklerin, taat, günah ve mubah, insanın ne işi varsa hepsini 
yazdıklarını söylemişlerdir. 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Her insanın yanında iki melek 
vardır. Bunlardan biri insanın sağında, diğeri solundadır. Binâenaleyh insan eğer 
güzel bir şey söylerse, onu sağındaki melek yazar. Kötü bir şey konuştuğu zaman 
ise, sağındaki, solundakine: "Ona mühlet ver. Belki bu sözünden tevbe eder" der. 
Eğer insan tevbe etmez ise, soldaki melek bunu o insanın aleyhine (günah) 
olarak yazar." Birinci görüş daha kuvvetlidir. Çünkü âyetteki, "(O) size bekçiler 
yolluyor" ifâdesi, bu meleklerin kayıtsız-şartsız herşeyı yazdıklarını gösterir. 


[237] 
Bekçi Melekler Kalbe Muttali Olamazlar 


İkinci Konu: Âyetlerin zahiri o hafaza meleklerinin, insanların bütün sözlerine 
ve fiillerine muttan olduklarını göstermektedir. Fakat kalbe âit özellikler olan 
ilim ve cahillik gibi hususlara muttali olmalarına gelince, âyetlerde bunu 
açıklayan herhangi bir ifâde yoktur. O meleklerin, insanın sözlerine muttali 
olduklarının delili, "O (insan), bir söz söyhmeyedursun, mutlaka yanında hazır 
bir gözcü vardır" (Kâf, ıs> âyetidir. Onların, insanın bütün amellerine (işlerine) 


muttali olduklarının delili de, "Halbuki sizin üstünüzde hakiki bekçiler, çok 
şerefli yazıcı (melekler) vardır. Onlar her ne yaparsanız bilirler" (infitâr, 10-12) 
âyetidir. 

Ama iman, küfür, ihlâs ve şirk gibi hususlara meleklerin muttali olduklarını 
gösteren bir delil yoktur. 12381 


Meleklerin İnsan Üzerinde Görevlendirilmesinin Hikmeti 


Üçüncü Konu: Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın insanoğlu üzerinde melekleri 
vazifelendirmesinin hikmetleri hususunda şunları söylemişlerdir: 

a) Mükellef (insan), üzerlerinde meleklerin görevlendirildiğini, bu meleklerin 
onun bütün işlerini zabt ve kaydettiklerini ve amellerini Kıyamet günü şâhidler 
huzurunda sunulacak defterlere yazdıklarını bilince, bu onu kötülüklerden men 
eden birşey olur. 

b) Amellerin yazılmasının bir faydası da, Kıyamet günü o sahifelerin tartılması 
ihtimâlidir. Çünkü amellerin kendisini tartmak imkânsızdır. Ama sahifeleri (amel 
defterlerini) tartmak mümkindir. 

c) Allah istediğini yapar, dilediği gibi hükmeder. Bize düşen, hikmetini ister 
anlayalım, ister anlamayalım, şerlatın getirdiği herşeye imân etmektir. Bunlar, 


şeriat âlimlerinin söyledikleri şeylerin özüdür. [239] 
Hafaza Meleklerinin Görevleri Hakkında Hikmet Ehlinin İzahatı 


Hikmet ehlinin (felsefeciler) görüşleri ise şu farklı şekildedir: 

1) Sonraki hikmet âlimleri söyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hak, "O, kullarının 
üzerine kahr-u galebe sahibidir" buyurmuştur. Birbirine zıd mizaçları birbirine 
karıştırıp, birbiriyle uyuşmayacak unsurları mezcetmesi de, Allah'ın bu kahrı 
cümlesindendir. Binâenaleyh bu zıd şeyler arasında, böylesine bir uyum 
meydana gelince, bu karışım ve birleşim sebebi ile, o karışan unsurlar, kendisini 
idare eden bir nefs (can) ile his, hareket ve konuşma kuvvetlerini alabilecek bir 
hale gelir." İşte bundan dolayı bu âlimler "(O) size bekçiler yolluyor" âyetinden 
muradın, işte o idare eden nefisler (ruhlar) ile bu kuvvetler olduğunu, çünkü 
bunların, biraraya gelmeye zorlanan o elementleri muhafaza eden bekçiler 
olduğunu söylemişlerdir. 

2) Önceki bazı hikmet âlimlerinin (filozofların) görüşüne göre: "Beşeri nefisler 
ile insani ruhlar, cevlerleri bakımından farklı ve mahiyetleri bakımından 
birbirlerine zıddırlar. Bu sebeple, onlardan bir kısmı hayırlı, bir kısmı şerli 


ruhlardır. Zeki, ahmak, hür, değersiz, şerefli, âdi ve benzeri sıfatlar hususunda 
söylenecek söz de aynıdır. Bu süfli ruhlardan herbir kısım için, semavi birtakım 
ruhlar vardır ki bu semavi ruh, uyanıkken, uyurken, bazan rüya, bazan ilham 
yoluyla, işlerinde o süfli ruha yardım eden şefkatli bir baba ve merhametli bir 
efendi gibidir. Binâenaleyh şerli ruhların, felekler âleminde bulunan bazı 
dayanakları vardır. Hayırlı ruhlar da böyledir. İşte bu dayanaklar, hükemânın 
(filozofların) ıstılahında, "tıbâ'ı tâm" diye ifâde edilir. Yani o feleki ruhlar, bu 
yaratılış içerisinde tam ve mükemmeldirler. Onlara dayanan bu süfli ruhlar ise, o 
feleki ruhlardan daha zayıftırlar. Çünkü her hususta ma'lül (tesir altında kalan), 
illetten (tesir edenden) daha zayıftır. Büyücüler ve okuyup üfleyicilerin. bu 
konuda çok sözleri vardır. 

3) Hiç şüphe yok ki bedenlerden ayrı olan nefisler (ruhlar, nüfus-i müfarıka) 
karakter ve mahiyet bakımından, bedene denk olduğu için, aralarında bulunan 
benzerlik ve uyum sebebi ile bedene bağlı olan nefislere temayül eder. Yine o 
nefislerin, herhangi bir şekilde bu bedenle bir alâkası olur ve karakterleri itibarı 
ile, bedendeki nefse yardımcı olurlar. 

İşte bu üç izah ile hak olan şeriatın getirdiği şeyden felsefecilerin (hükemânın) 
kaçınmasının mümkün olmadığı sabit olur. Çünkü hepsi de neticede,, şeriatın 
söylediğine yakın şeyleri kabul etmektedirler. Durum böyle olunca, onların cahil 
olanların dini tekzibte ısrar etmeleri bâtıl olur. Allah en iyi bilendir. 

Hak Teâlâ'nın "Nihayet herhangi birinize ölüm geldi mi elçilerimiz onun canını 


alırlar" buyruğu ile ilgili olarak iki konu vardır: [240] 
Canı Alan Fail Konusundaki İşkâl ve Cevabı 


Birinci Konu: Allah Teâlâ "Allah, ölüm zamanında canlan alır" (Zümer,42)ve "O 
(Allah), ölümü ve hayatı yaratandır" (Müik. 2) buyurmuştur. İşte bu iki âyet, 
canların alınmasının, ancak Allah tarafından olduğuna delâlet etmektedir. Sonra 
Allah Teâlâ, "De ki: "Sizin canınızı alan ölüm meleğidir ' (Secde, m 
buyurmuştur. Bu ise, ölümün. ancak ölüm meleğinden olmasını gerektirir. Sonra 
bu âyette de, 'Elçilerimiz onun canını alırlar" buyurmuştur. 

Sanki bu üç nass birbirine zıd gibidirler. Buna şöyle cevap verilir: "Ölüm (canın 
alınması) aslında Allah'ın kudreti ile olur. Zahiren ise, bu ölüm meleği [Azrail 
(a.s)'eJ bırakılmıştır. Ölüm meleği bu hususta, kayıtsız şartsız başkandır. Onun 
yardımcıları, hizmetçileri ve askerleri (olan başka melekler) vardır. Binâenaleyh 
can alma işinin, bu üç bakımdan, bu üç şeye nisbet edilmesi güzel ve yerindedir. 
Allah en iyi bilendir. 


İkinci Konu: Bazı âlimler şöyle demektedirler: "Can alma işi kendileri 
vasıtasıyla olan o elçi melekler, o bekçi meleklerin bizzat kendileridir. Onlar, 
onları hayatları süresince Allah'ın emriyle gözetirler. Ölüm geldiğinde ise, o 
melekler o insanların canlarını alırlar." Ekseri ulemâ ise, gözeten meleklerin, 
öldürme işini üstlenen meleklerden başka melekler olduğu görüşündedirler. 
Halbuki, âyetin lafzında böyle bir farka delâlet eden bir ifâde yoktur. Ancak ne 
var ki, ekseri ulemânın benimsediği görüş, ikincisidir.. Yine, akli kıyâslar 
yoluyla da sabit olmuştur ki rahmet, hayır ve rahatın kaynağı olan o melekler, 
hüznün ve kederin aslı ve temeli olan meleklerden başkalarıdırlar. Binâenaleyh, 
bir kısım melek huzur, rahatlık ve mutluluğu ifâde ettikleri için, "rühanfyyün" 
diye adlandırılmışlardır. Bir kısım melekler de sıkıntıların, gam ve üzüntülerin 
sebebi oldukları için, "kerâbiyyün" diye adlandırılmışlardır. 

Üçüncü Konu: Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "Sizin canınızı alan, ölüm meleğidir" 
(Secde. 11) ifâdesinden anlaşılan odur ki, ölüm meleği tek bir melek olup, 
canları almakla görevli olan meleklerin başkanıdır. Bu âyette zikredilen "gözcü 
melekler" ile murad edilen de, ona bağlı ve tâbi olanlardır.. 

Mücâhid'den şu rivayet edilmiştir: "Cenâb-ı Hak yeryüzünü, ölüm meleği için 
bir leğen gibi yapmıştır.. O melek (orada) yakaladıklarını yakalar.. Hiç bir ev 
yoktur ki, Ölüm meleği her gün onları iki defa yoklamamış olsun..." Yine 
haberlerde (hadislerde), dünya yok olup sona ererken, ölüm meleğinin sıfatları 
ve nasıl öleceği hususunda çok şaşırtıcı durumlar zikredilmiştir. 

Dördüncü Konu: Hamza, elif ile ve imâle yaparak, diğer kıraat imamları ise, tâ 
harfiyle olarak şeklinde okumuşlardır. Hamza'nın bu şekilde okuyuşunun iki 
sebebi vardır: Birisi, fiilin öne geçmiş olması; diğeri ise, çoğul kelimelerin bazan 
müzekker kabul edilmesi... İkinci okuyuşun sebebi ise, cemi kelimelerin 
müennes kabul edilmesidir. 

"Onlar artık ve eksikbirşey yapmaksızın... "buyruğu, "Onlar, Allah'ın kendilerine 
emrettiği şeylerde hiçbir kusur etmezler" demektir. Bu da, canları almakla 
görevli meleklerin, em rol undu klan şeylerde kusur etmeyeceklerine delâlet 
etmektedir. 

Yüce Allah'ın, cehennem meleklerinin nitelikleri hususunda irad etmiş olduğu, 
"...ki onlar Allah'ın kendilerine emrettiği şeylere asla isyan etmezler..." (Tahrim, 
6> âyeti de, azap meleklerinin, emrolunduklan meselelerde kusur etmediklerini 
gösterir.. Meleklerin, bu gibi hallerde masum olduklarını söyleyenler, onların 
mutlak manada masum olduklarını söylerler.. Binâenaleyh bu âyet, meleklerin 
mutlak mânada masum olduklarının sübutuna delâlet etmektedir. 

"Sonra bunlar, bütün işlerine hak ve adalet İle mâlik olan Allah'a 


döndürülmüşlerdir" buyruğu hakkında birkaç bahis bulunmaktadır: 241 
Ölen Kimsenin Ruhunun Allah'a Döndürülmesi 


Birinci Bahis: Bu döndürülenlerin, melekler olduğu ileri sürülmüştür. Yani, 
"insanoğlu Öldüğü gibi, o melekler de ölür.." demektir.. Bu döndürülenlerin, 
insanlar olduğu da ifâde edilmiştir. Yani, "O insanlar, ölümlerinden sonra Allah'a 
döndürülürler.." demektir. 

Bil ki bu âyet, insanın, sırf bu bünyeden ibaret olmadığına delâlet eden 
delillerden birisidir. Çünkü âyetin açık ifâdesi, ölümün kut için meydana 
geldiğini göstermektedir. Yine aynı âyet, kulun ölümünden sonra da, Allah'a 
döndürüldüğüne delâlet etmektedir. Halbuki ölünün, ölü olduğu halde, Allah'a 
döndürülmesi mümkün değildir. Çünkü bu döndürülme işi, mekân ve cihet 
itibariyle değildir. Zira, Allah Teâlâ, mekân ve cihtten âli ve münezzehtir. 
Bilakis bu döndürülmenin, "O kimsenin, Allah'ın hükmüne inkiyâd ederek O'nun 
kaza ve kaderine itaat etmiş olması.." şeklinde tefsir edilmesi gerekir.. Halbuki, 
diri ve canlı olmayan kimse hakkında böyle bir mâna doğru olmaz.. 
Binâenaleyh, burada bir ölüm ve bir hayatın bulunduğu sabit olmuş olur. Ölüm, 
bedenin nasibidir; geriye, hayatın da, canın ve ruhun nasibi olması hali kalır. 
Cenâb-ı Hak, "Sonra bunlar, Allah'a döndürülmüşlerdir" buyurup, geriye 
döndürülenin de can ve rüh olduğu sabit olunca, insanın (esasen) sadece nefis ve 
ruhtan ibaret olduğu sabit olmuş olur ki, elde edilmek istenen netice de budur. 
242 


Ruhların Bedenlerden Önce Yaratılmış Olması 


Bil ki, "Sonra bunlar, Allah'a döndürülmüşlerdir" buyruğu, ruhun bedenden önce 
mevcut olduğunu ihsas etmektedir. Çünkü, bu âlemden o celâl sahibi Allah'ın 
huzuruna döndürülmek, ruhun bedenle alâka kurmadan önce mevcut olması 
halinde ancak mümkün olur... Bunun bir benzeri de "dön Rabbine..." (Fecr,2a)ve, 
"Hepinizin dönüşü ancak O'nadır" (Yunus, 4) âyetleridir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in de, "Allah Teâlâ ruhları, bedenlerin yaratılışından tkibin yıl önce 
yaratmıştır" dediği nakledilmiştir. Felsefecilerin, beşerî nefislerin, beden 
yaratılmadan önce bulunmadığı hususunu isbat için getirmiş oldukları delil, zayıf 
olduğunu aklî ve felsefi meselelerle ilgili kitaplarda açıklamış olduğumuz zayıf 
bir hüccettir. 

İkinci Bahis: "Allah'a.." kelimesinin başındaki harf-i cerri, intihât gaye" 


(mesafenin sona erdiğini) gösterir.. Binâenaleyh, ifadesi, Cenâb-ı Hak için bir 
mekân ve cihet bulunduğunu ihsas eder ki, bu bâtıldır. Binâenaleyh bu ifâdenin 
"Onlar, Allah'dan başka bir mâlik ve hâkimin bulunmayacağı bir yere 


döndürülmüşlerdir" mânasına hamledilmesi gerekir. 243) 
Esmâ-yı Hüsnadan el-Mevla ve el-Hakk İsimleri 


Üçüncü Bahis: Allah Teâlâ bu iki âyette, zatını iki isimle adlandırmıştır. 

a) "Mevlâ" ismi... Sen biliyorsun ki, "mevlâ" ve "veli" lafızları, yakınlık 
manasına gelen kelimesinden iştikak etmiştir.. Allah Teâlâ da, "yakm-uzak, 
"zâhir-bâtın" olandır. Zira Cenâb-ı Hak, "Biz ona şah damarından daha 
yakınız..," (ât, 16) ve "Herhangi bir üçden bir fisıltı vaki olmayadursun, 
muhakkak ki o, bunların dördüncüsüdür..." (Mücâdele. 7)buyurmuştur. Yine, 
kölesini azad eden kimseye de "mevlâ" denmiştir.. Bu da, Allah'ın kullarını 

azabından azad edeceğini hissettirmektedir. Ki, bu mâna Cenâb-ı Hakk'ın şu 
kudsi hadisinde kastedilen husustur: "Rahmetim gazabımı geçmiştir, ondan 


Öncedir"İ2441, Yine Allah, kendisini kuluna izafe ederek, "bütün işlerine hak ve 
adalet ile mâlik olan mevlâlanna, Allah'a..." buyurmuş, ama onları kendisine 
nisbet etmemiştir ki, bu da sonsuz bir rahmettir.. Hem Yüce Allah, "Hak olan 
Mevtalarına" buyurmuştur ki bunun mânası, "onlar dünyada iken bâtıl 
mevtaların tasarruf ve tasallutu altındaydılar. Bu bâtıl mevtaları da, onların 
nefis/eri, şehvetleri ve gazapları, öfkeleridir." Nitekim Allah, "ve hevâ ve 
hevesini Tanrısı edineni gördün mü?" ıcasıye. 23) buyurmuştur. Binâenaleyh, 
insan ölünce bâtıl mevlâlann tasarrufundan kurtulup, Hak olan Mevlây-ı 
Zülcelâlin tasarrufâtına geçmiş olur.. 

b) "el-Hak..." ismidir.. Alimler, "Hakk.." kelimesinin, Cenâb-ı Hakk'ın 
isimlerinden olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak 
denilmiştir ki, "hak " kelimesi bir masdar olup, "bâtılın zıddıdır.. Halbuki masdar 
olan isimler, fâallerine ancak mecazi olarak verilirler.. Meselâ bizim, "Falanca 
adalettir, ümittir, berekettir, keremdir, fazidır" dememiz gibi... 

Şöyle de denilebilir: "Hakk", mevcut olan demektir. Eşyanın içinde var olmaya 
en lâyık ve müstehak olan ise, Allah Teâlâ'dır. Çünkü Cenâb-ı Hak, zâtı gereği 
vacibu'l-vücüd olandır. Binâenaleyh, eşya (varlıklar) içinde hak olmaya 
müstehak olan, sadece O olmuş olur. Bil ki, el-Hakk kelimesi, medh olmak 
üzere, nasb ile şeklinde de okunmuştur. Bu senin "Hamd, Allah'a mahsustur.. 


Yani, O Hakk olanı kasdediyor ve medhediyorum" demen gibidir. [245] 


Allah'ın Mutlak Hüküm Sahibi Olması 


"İyi biliniz ki, bütün hüküm Onundur. O, hesap görenlerin en hızlısıdır" 
buyruğuna gelince, bu hususta da birkaç mesele vardır: 1240) 


Birinci Mesele 


ıfâdesinin manası, "Hüküm sadece Allah'a aittir" şeklindedir. Bu mâna, "Hüküm 
de Allah dan başkasının değildir..." (Enam, 57) âyetiyle de kuvvetlenir.. Ki bu 
da, Allah'dan başka hiç kimsenin herhangi bir şey üzerinde bir hükmü ve 
gücünün olmamasını gerektirir. İşte bu söz de, hayır ve şerrin tamamının, 
Allah'ın hüküm ve kazasına göre olmasını gerektirir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, 
said olan kimseye saadeti; şaki olan kimseye de şakaveti hükmetmiş olmasaydı, 


bu böyle olmazdı. [247] 
İkinci Mesele 


Alimlerimiz, "Bu âyet, taatın mükâfatı; isyanın da cezayı îcap ettirmediğine 
delâlet eder" demişlerdir. Zira, bu böyle olsaydı, o zaman, Allah'a itaat eden 
kimsenin Allah üzerinde bir hükmünün bulunduğu sabit olurdu ki, bu da onun 
mükâfaat almasıdır. Halbuki bu, âyetin kendisine delâlet ettiği "hüküm ancak 


Allah'a mahsustur" ifàdesine ters düşer. [248] 
Cübbai’nin Kelamullah’ın Hudüsu Hakkındaki İddiasına Red 


Cübbai, bu âyetle Keiâmullah'ın (Allah'ın kelâmının) hadis olduğuna istidlal 
ederek şöyle demiştir: "Zira, Cenâb-ı Hakk'ın kelâmı kadim olsaydı, o zaman 
O'nun, şu anda ve yaratmadan önce de, hesaba çekmeyi konuşmuş olması 
gerekirdi. Halbuki bu, imkânsızdır. Çünkü hesaba çekmek, 

daha önce yapılan bir amelin anlatılmasını ve nakledilmesini gerektirir.." 
Alimlerimiz, Cübbai'nin bu görüşüne, "ilim" meselesiyle karşı çıkmışlardır. Zira 
Cenâb-ı Hak, yaratmadan önce, o işin olacağını biliyordu.. O iş var olduktan 
sonra da, onun bundan önce de var olduğunu biliyordu.. Binâenaleyh, bundan 
ilmin değişmesi neticesi çıkmaz... Aynı şeyin, Kelâmullah hususunda da olması 


niçin caiz olmasın?.. Allah en iyi bilendir.. [249] 


Allah'ın Kıyamette Mahlukları Hesaba Çekmesinin Mahiyeti 


Alimler, bu hesaba çekilmenin nasıl olacağı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak bazıları, "Allah Teâlâ bizzat kendisi, tek bir defada mahlükatı 
hesaba çeker ve O'nu, bir söz, diğer sözleri duymaktan alıkoymaz.." derlerken, 
bazıları da "Hayır, aksine Cenâb-ı Hak, meleklere emreder, bunun üzerine de her 
bir melek, O'nun kullarından her birini hesaba çeker.. 

Çünkü, Allah'ın bizzat kendisi, kâfirleri hesaba çekmiş olsaydı, onlarla 
konuşmuş olurdu. Halbuki, bu bâtıldır. Zira Cenâb-t Hak, kâfirlerin durumu 
hakkında "Allah onlarla konuşmaz..." (Aı-Hmran. 77)buyurmuştur." Bu 
muhasebenin izahı hususunda, hükemânın da görüşü vardır ki, bu da, şu iki 
mukaddimeyi sunmakla ancak ortaya çıkar: 

Birinci Mukaddime: Fiillerin çok olması ve tekrarı, kuvvetli, köklü ve sabit 
metetetelm tâdis (mahluk) olmasını gerektirir. Yapılacak tam bir "istikra", 
söylediğimiz şeyin doğruluğunu ortaya çıkaracaktır. Baksana, amellerden bir 
amele (işe) devamı ve onu yapışı daha çok olan kimsede, bu amel hususundaki 
melekenin kök salısı daha kuvvetli olur. 

İkinci Mukaddime: Bir amelin tekrar tekrar yapılışı, köklü bir melekenin 
meydana gelmesini sağladığına göre, bu amellerden herbirinin, bu melekenin 
meydana gelmesinde bir tesiri olması gerekir. Hatta herbir amelin herbir 
parçasının, bu melekenin meydana gelmesinde herhangi bir şekilde tesiri olması 
gerekir. Akıllı kimseler, bu konuda birçok misaller getimişlerdir: 

Birinci Misal: Meselâ, yüzbin men (ölçek) bir şey yüklenmiş büyük bir geminin 
olduğunu farzetsek. Bu gemi suya bir karış batar. Eğer sadece bir buğday tanesi 
daha konulacak olsa geminin bu buğdayın ağırlığı nisbetinde batmasını 
gerektirir. Bu miktar, insan hissinin farkedemeyeceği kadar az olsa bile... 

İkinci Misal: Hükemâya göre, "basit" varlıkların tabii şekillerinin küre olduğu 
sabittir. Binâenaleyh suyun yüzeyinin de küre şeklinde olması gerekir. Tek bir 
merkez etrafındaki dâirelere benzeyen yaylar, birbirinden farklıdırlar. Çünkü 
büyük dairenin yayının kamburu, küçük dairenin yayının kamburundan daha az 
olur. Durum böyle olunca mesela su kabı su ile doldurulup, dağın altına 
konulduğunda; bu suyun yüzeyinin kavsi (kamburu), su kabının, dağın üzerine 
konulduğu zaman meydana gelecek kavsinden daha büyük olur. Bu kavis, her ne 
zaman daha büyük olursa, kabın içinde suyun bulunma ihtimali de o nisbette çok 
olur. İşte bu da, su kabının dağın altında olması halinde, içinde su bulunma 
ihtimalinin, dağın üstünde olması halinde içinde su bulunma ihtimalinden daha 


fazla olmasını gerektirir. Fakat aradaki fark çok az olduğu için, insanın duyuları 
onu tam olarak farkedemez. 

Üçüncü Misal: Biri diğerine yakın olan iki insanın her birinin ayakları, dünyanın 
merkezine başlarından daha yakındır. Çünkü ağır kütleler, fezadaki çevreden, 
dünyanın merkezine daralarak inerler. Fakat bu kadarcık farkı da, insanın 
duyuları anlayamaz. 

Sen bunları iyice anlayıp, füllerin çok yapılışının, melekelerin hasıl olması 
neticesini verdiğini gördüğünde biz diyeceğiz ki: Hayır ve şer, az veya çok her 
fil insanın üzerinde bir tesir meydana getirirler. Bu tesir ya saadet, ya şekavet 
babından olur. İşte bu durumda, bu kesin akli delil ile, Kim zerre ağırlığınca bir 
hayır yaparsa, onun (karşılığını) görecek; kim de zerre ağırlığınca şer yapar ise 
onun (karşılığını) görecek" <zkz*ı. 7-8) âyetinin, gerçeğin ta kendisi olduğu 
ortaya çıkmış olur. Fiillerin, melekelerin meydana gelmesini sağladığı ve elin 
işlediği fillerin, o belli melekelerin meydana gelmesinde tesirli olduğu sabit 
olup, yine ayaktan çıkan fiillerin de aynı durumda olduğu bilinince, eller ve 
ayaklar Kıyamet günü insanın aleyhine şâhidlik ederler. Bunun mânası şudur: 
"Şüphesiz bu nefsâni tesirler, o uzuvlardan çıkan fiiller vasıtasıyla, nefsin 
cevherinde meydana gelir. Böylece de bu belli organlardan o fiillerin çıkışının, 
nefis cevherinde belli eserlerin (tesirlerin) meydana geldiğine şâhidlik ederler. 
Hesaba gelince, bundan maksad, toplanan ve çıkarılandan geriye ne kaldığını 
bilmektir. Biz hayır ve şer olan her bir zerrenin, nefis (ruh) cevherindeki bu 
şekillerden birinin meydana gelişinde bir tesiri olduğunu beyan ettik. Bu şekiller, 
ya temiz ve pâk, ya da değersiz ve adi olur. Şüphesiz insanın amelleri farklı 
farklıdır. Binâenaleyh onların bazısı bazısının karşılığı olur. Bu karşılık oluşdan 
sonra geriye nefiste, güzel huya veya kötü huya dair bir miktar kalır. Beden 
öldüğü zaman güzel huyun ve kötü huyun nisbeti ortaya çıkar. Bu da, 
bölünemeyecek kadar az bir anda meydana çıkar. Bu an, ruhun beden ile 
ilgisinin kesildiği andır. İşte bu hal, "en hızlı bir hesap" olarak ifâde edilmiştir. 
Bunlar, nebevi hikmetin, felsefi hikmete uygunluğu hususunda yapılmış 
izahlardır. İşlerin hakikatlerini tam manasıyla bilen ancak Allah'dır. 


"De ki: 'Haranın ve denizin karanlıkları içinden sizi kim kurtarıyor ki, ona 
(aşikâr ve) gizli yalvararak duâ edersiniz: Eğer bizi bundan selâmete erdirirse, 
andolsun şükredenlerden olacağız." De ki: "Sizi ondan ve her sıkıntıdan Allah 
kurtarır da, sonra siz yine (O'na) eş koşarsınız" (En'âm, 63-64). 

Bil ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın ilahi kudretiyle rahmet, fadl ve ihsanın 
mükemmelliğine delâlet eden delillerden bir başka delildir. B J ifâdeyle ilgili 


birkaç mesele vardır: 1250) 
Kelimesindeki Farklı Kıraatlerin İzahı 


Asım, Hamza ve Kısai, her iki âyetteki, lafzını, şeddeli olarak diğer kıraat 
imamları ise, şeddesiz olarak şeklinde okumuşlardır. Vahkti şöyle demiştir: 

"Bu fiiller gerek şeddeli, gerekse şeddesiz olarak, (kurtuldu) fiilinden alınan iki 
kullanıştır. Bu fiili istersen istersen babından getirebilirsin. Bu mesela, (Onu 
sevindirdim) ve (onu borçlu kıldım) denilmesi gibidir. Kur'ân'da da bu fiil, her 
iki şekilde de gelmiştir. Meselâ "Onu ve yanında olanları kurtardık" (Araf,64) ve 
"İman edenleri kurtardık... ' (Fuasik*. ıs)âyetlerinde olduğu gibi... Kur'ân-ı 
Kerim her iki kullanışa göre de inince, bu iki kıraatin güzellik bakımından 
birbirine eşit olduğu ortaya çıkar. Ancak ne var ki, tercih edilen kıraat, kelimeyi 
şeddeli olarak okumaktır. Çünkü bu durum (kıraat) Cenâb-ı Hak katından 


defalarca meydana gelmiştir. 251| 
Kelimesindeki Farklı Kıraatler 


Ebu Bekr'in rivayetine göre Asım, kelimesini, hâ harfinin kesresiyle diğer kıraat 
imamları ise hâ harfinin zammesiyle şeklinde okumuşlardır ki, bu da iki 
kullanıştır. A'râf süresindeki kelime de, aynen bu ihtilaf üzere okunur. 

Ahfeş/den ve kelimelerinin iki kullanış olduğu rivayet edilmiştir. kelimesi, "ihfa" 
"gizlemek" manasından gelirken, kelimesi ise, "korkmak" manasından gelir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi de bundandır. 

Asım, Hamza, ve Kisai gaib sigasıyla olmak üzere, "Eğerbizi., sela mete 
erdirirse..." şeklinde; diğer kıraat imamları da, muhatab sigasıyla "Eğer bizi... 
selamete erdirirsen" şeklinde okumuşlardır. Gaib sigastyla okuyan birinci 
gruptakilere gelince, onlar da bunda ihtilaf etmişlerdir. Meselâ Asım, "tefhim ile 
okurken, diğerleri ise "imâle" ile okumuşlardır. 

Bu fiili gâib sigasıyla okuyanların delili şudur: Bu kelimeden önceki ve sonraki 
ifadeler, gaib sigasıyla zikredilmişlerdir. Kendisinden önceki kelimeye gelince 
bu, (O'na dua edersiniz), (buradaki "hüve" "O'na" zamiri) ifadesi, sonrakine 
gelince, bu da "Deki: "Sizi ondan Allah kurtarır (Buradaki, "Allah kurtarır") 
ifadesidir. Kelimeyi muhatab sigasıyla okumak ise, bir takdir yapmayı gerektirir. 
Buna göre takdir, "Derler ki: Eğer bizi selamete çıkara-rırsan.." şeklinde olur. 
Oysaki takdirde bulunma cihetine gitmek, asi olanın aksine bir durumdur. Bu 
fiili muhatab sigasıyla okuyanların delili ise, başka bir âyetteki "Eğer bizi 


bundan kurtarırsan, andosun ki' şükredenlerden olacağız" (Yunus, 22) ifadesidir. 


[232] 


Karanın ve Denizin Karanlıklarından Maksad 

"Karanın ve denizin karanlıkları içinden..." ifadesi bunların korku ve dehşet 
veren şeylerini anlatan bir mecazi ifadedir. Arapça'da sıkıntılı, şiddetli güne ve 
denilir. Yani, "Gece olacak denli, karanlık ve zulümatı şiddetlenmiş gün.." Bu 
konuda sözün hakikati şudur: "Ona, durum şiddetlenir ve ondan nasıl çıkacağını 
bilemez.. Çıkış yollarını bulamaz" demektir. 

Alimlerden, bu tabiri hakikî mânasına hamledip de şöyle diyenler de vardır: 
Denizin karanlıklarına gelince, bu, gecenin, denizin ve bulutların karanlığının bir 
araya gelerek, buna çetin rüzgarların ve korkunç dalgaların eklenmesi ve 
insanların ondan nasıl kurtulacaklarını, aynı zamanda bu korkunun büyüklüğünü 
bilememeleridir. 

Karanın karanlıklarına gelince bu, gece ile bulutların karanlıkları, düşmanın 
hücum etmesinden duyulan şiddetli bir korku ile yine doğru yolu bulamamadan 


şiddetli biçimde korkmadır.. 1253] 
Tehlike Sırasında İnsanın Yürekten Allah'a Yönelişi 


Bu ifâdeden maksad şudur: "Şiddetli korkuları gerektiren böylesine şiddetli ve 
sıkıntı verici sebepler bir araya geldiğinde, insan ancak Allah'a döner ve bu 
dönüş de, hem zahiren hem de bâtınen olur.. Çünkü böyle bir durumda, insanın 
Cenâb-ı Hakk'a karşı olan ihlâs ve samimiyeti artar ve Allah'ın dışındaki 
varlıklardan ümidi kesilir..." İşte Cenâb-t Hakk'ın, "O'na (aşikâr ve) gizli 
yatvararak duâ edersiniz" buyruğundan murad da budur. Binâenaleyh, Cenâb-ı 
Allah beyân ediyor ki, fıtrat-ı selime ve asli yaratılış, bu durumda Allah'dan 
başka sığınak ve O'nun fazl-u kereminden başka bir dayanak olmadığını gördüğü 
zaman, bu İhlasın bütün durumlarda ve zamanlarda bulunması've devam etmesi 
gerekir.. Ama bu böyle olmaz, çünkü insan esenliğe ulaştıktan ve kurtuluşa 
erdikten sonra, bu kurtuluşu maddi sebeplere bağlayarak şirke yönelir... 

Bazı müfessirler "Bu âyetten maksat, kendisine tapınılan put ve heykellerin ilâh 
olabileceğini ta'n ve tenkid etmektir.." demişlerdir. 

Ben de derim ki: Ubüdiyyet yolunda Allah'dan başka bir şeye bağlanmak, bir 
puta bağlanmaya yakın bir şey olur. Zira ehl-i tahkik, bu hali "şirk-i hafi" (gizli 
şirk) olarak isimlendirmişlerdir. Ayetin lafzı, böylesi sıkıntılı ve şiddetli 


durumlar meydana geldiği zaman insanın söyleşi bazı şeyleri yaptığına delâlet 
eder: 

1) Duâ, 

2) Yalvarıp yakarma.. 

3) Gönülden ihlas.. Ki, âyetteki "(aşikâr ve) gizlice..." kelimesinden murad 
budur.. 

4) Sürekli olarak şükürle meşgul olmak... Âyetteki, "Eğer bizi bundan selâmete 
erdirirse, andolsun şükredenlerden olacağız..." buyruğuyla murad edilen budur.. 
Cenâb-ı Hak, sonra onları bu korkulardan ye korku ve sıkıntı doğuran diğer 
şeylerden kurtardığını, ama insanın bunun peşinden hemencecik şirke 
yöneldiğini beyân etmiştir.. Bu âyetin bir benzeri de, "Ondan (Allah'dan) başka 
taptığınız şeyler kaybolur gider" (isrâ, 67) ve "Sanıtlar ki onlar çepçevre 
kuşatılmışlardır. (O zaman) onlar, Allah'ın dininde hâlis ve samimi kimseler 
olarak O na duâ ederler" (Yunus, 22) âyetleridir. 

Özet olarak söylemek gerekirse, insanların ekserisinin âdeti şudur: "Korkunç bir 
durumla karşılaştıklarında, o vakit tam bir ihlâs sahibi olurlar; güven ve refaha 


kavuştukları zaman ise, Allah'a şirk koşarlar..." [254] 


"De ki: "O, size üstünüzden, yahud ayaklarınızın altından bir azap göndermeye 
veya sizi birbirinize katıp kiminize kiminizin hıncını taddırmaya kadirdir." Bak, 
âyetleri, onlar iyice anlasınlar diye, nasıl türlü türlü açıklıyoruz..." (En-am, 65). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [255] 
Birinci Mesele 


Bil ki, tevhid delillerinin bir başka çeşidi olup, bir nevi korkutmayla karışıktır.. 
Cenâb-ı Hak, insanlara bu değişik yollardan azabını ulaştırmaya kadir olduğunu 
beyân etmiştir. Azabın insanlara, bazan üstlerinden, bazan da ayaklarının 


altından gönderilmesi hususunda iki görüş bulunmaktadır: [256] 
Yukarıdan ve Yerden Gelen Azabın Açıklanması 


Birinci Görüş; Âyetin lafzının, hakikî mânasına hamledilmesi itibariyledir. Buna 
göre biz diyoruz ki: Azap onların üzerlerine, Nûh (a.s)'un kıssasında olduğu gibi, 
üzerlerine gökten inen yağmur ve yıldırımlar gibi; Lüt kavminin taşa 
tutulmasında ve Fit ashabının taşlanmasında olduğu gibi, üzerlerine gökten gelen 


sayha, korkunç çığlık seklinde iniverir... Azabın, ayaklarının altından gelmesi 
ise, yerin sarsılması, Karun'un yere geçirilmesi v.b. şeklinde olur. Bu azapların 
yağmurun yağdırılmaması ve bitkinin bitirilmemesi şeklinde olduğu da 
söylenmiştir. Kısaca bu âyet, gökten inmesi ve yerden ortaya çıkması mümkün 


olan her türlü azabı içine alır.. 2571 
Ümmetin Tefrikaya Düşmesine Dair 


İkinci Görüş: Âyetin lafzının mecazi bir mânaya hamledilmesine göredir. 
İkrime'den gelen bir rivayette, İbn Abbas (ra), "üstten gelen azabın, 
yöneticilerden; "ayakların altından gelecek azab"ın da, köleler ve ayaklar 
takımından gelecek olan şeyler mânasında olduğunu" söylemiştir. 

Âyetteki, "Veya sizi birbirinize katıp... " tabirine gelince, bil ki kelimesi, 
kelimesinin çoğuludur. Bir şey üzere birlesen, ittifak eden her topluluğa "şia" 
denilir. Bu kelimenin çoğulu, ve şeklinde gelir. Nitekim CenâtH Allah "Bundan 
evvel benzerlerine de yapağı." (Sobe, 54) buyurmuştur. Bu kelimenin aslı, 
peşinden gelmek, izlemek manasında olan *r*Ji kelimesidir. Binaenaleyh 
kelimesi, "birbirini izleyen, birbirlerine tabi olan insanlar" anlamındadır. 

Zeccac: Âyetteki tabiri "Sizin işlerinizi öylesine karıştırır ki, bu karışıklıktan 
sonra bir daha bir araya gelemezsiniz.. Böylece O sizi, çeşitli fırkalar haline 
getirir de, artık bir daha tek bir fırka olamazsınız... Fırka fırka olduğunuz zaman 
da birbirinizle savaşırsınız..."mânasındadır.İste, "kiminize kiminizin hıncını 
taddumaya..." tabirinin mânası da budur demiştir. 

İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, Cebrail (a.s) bu âyeti getirdiğinde, bu 
Hz. Peygamber'e çok ağır geldi ve "Bu şekilde muamele görürlerse, ümmetimin 
sonu ne olur?" dedi.. Bunun üzerine Cebrail (a.s), "Ben de senin gibi bir kulum.. 
Binâenaleyh, ümmetin için Rabbine duâ et!" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
Rabbinden, ümmetine bunu yapmamasını istedi.. Ve Cebrail (a.s), "Muhakkak ki 
Allah Teâlâ, ümmetini şu iki çeşit azabtan emin kıldı: Yani, Nüh ve Lüt (a.s)'un 
kavimlerine gönderdiği gibi, üzerlerinden; Karun'u da yere geçirdiği gibi, 
altlarından bir azap vermeyecektir.. Ama onları, çeşitli hevâ ve hevesleri 
sebebiyle, fırka fırka olmaktan ve kılıçlarla vuruşarak birbirlerinin hınçlarını 
tattırmaktan emin kılmamtstır... diye haber getirir.. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Muhakkak ki ümmetim yetmişikt fırkaya 
ayrılacaktır.. Kurtulacak olansa, tek bir (İrkadır." Bir rivayette ise, "Hepsi 


cennette olacaktır; ama zındıklar müstesna..." şeklinde varid olmuştur. [258] 


Ayetin Ef’al İbad Bakımından Delaleti 
Âyetteki, "Sizi birbirinize kahp..." ifâdesinin zahiri, insanları çeşitli hevâ ve 
heveslere; birbirine zıt görüşlere sevkedenin Cenâb-ı Hak olduğunu ifâde eder. 
Bu çeşitli görüşlerden hak ve gerçek olanın, sadece birisi olduğu; 

onun dışında kalanların ise bâtıl ve yanlış olduğu açık ve zahirdir.. Bu ise, 
Allah'ın, mükellefi bâtıl itikada sevketmiş olmasını gerektirir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"kiminize kiminizin hıncını taddırmaya..." buyruğuna gelince, hiç şüphe yok, 
taddınlan bu hınç ve kötülüklerin çoğu, zulüm ve günahtır.. Binâenaleyh bu da, 
Allah Teâlâ'nın, hem hayrın hem de şerrin yaratıcısı olduğunu gösterir.. Bu 
görüşe muhalif olan (Mutezile) ise buna, "Âyet, Allah'ın buna kadir olduğuna 
delâlet etmektedir.. Bizce de Allah, "kabih" olan fiile kadirdir.. Esas münakaşa 
ise, Allah onu yapar mı yapmaz mı meselesindedir..." diyerek cevap vermiştir. 
Biz onlara şöyle cevap veririz: Âyetten, başka bir yönden istifâde edilir. Çünkü 
Allah'ın, buyruğu, "hasr" mânasını ifâde etmektedir. Binâenaleyh, Allah'dan 
başka hiç kimsenin buna kadir olamaması gerekir.. İnsanlar arasındaki bu ihtilâf 
ise, dalma mevcuttur. Bahsedilen "hasr" ile de, bu ihtilafın, Ailahdan 
başkasından sâdır olmaması gerektiği hususu sabit olmuş olur.. Binâenaleyh 
bunun ancak Allah'dan meydana gelmiş olması vacip olur ki, bu da bizim elde 


etmek istediğimiz neticeyi verir. [259] 
Üçüncü Mesele 


Taklidden yana olanlar ile, "Hasviyye": "Bu âyet, tefekkür ve istidlalde 
bulunmamaya delâlet eden delillerin en kuvvetlilerindendir... Bu böyledir, çünkü 
bu kapıları açmak, inançlar mevzuunda çekişmelerin ve ihtilâfların meydana 
gelmesine ve insanların çeşitli din ve mezheplere ayrılmalarına sebebiyet verir.. 
Bu ise, bu âyetin hükmüyle kınanmıştır. Kınanmış olana yol açan da 
kınanmıştır.. Binâenaleyh, din mevzuunda tefekkür ve İstidlal kapısını açmanın 
kınanmış olması gerekir..." demiştir. Bunun cevabı kolaydır. Allah en iyi 
bilendir.. 

Sonra Cenâb-ı Hak, âyetin sonunda, "Bak, âyetleri onlar iyice anlasınlar diye, 
nasıl türlü türlü açıklıyoruz..." buyurmuştur. KAdi: "Bu, Allah Teâlâ'nın, o 
âyetleri açıklamak ve o açıklamaları iyice ortaya koymak suretiyle, herkesin bu 
delilleri anlamasını; yine herkesin, bu apaçık beyyine ve delilleri iyice 
anlamasını dilediğine delâlet eder..." demiştir. 

Buna şöyle cevap veririz: Bilakis âyetin zahiri, Allah'ın bu âyetleri ancak iyice 


anlayan ve kavrayan kimseler için türlü türlü açıkladığına delâlet eder.. Ama, 
âyetlerden yüz çevirip inad eden kimseye gelince, Cenâb-ı Hak bu âyetleri böyle 


kimseler için açıklamış değildir... Allah en iyi bilendir. [260] 
Her Şeyin Tayin Edilmiş Bir Vâdemi Vardır 


"O hak olduğu halde, kavmtn onu yalan saydı. De ki: "Ben sizin üzerinize bir 
vekil değilim." Her haberin kararlaştırılmış bir zamanı vardır. Siz de yakında 
öğreneceksiniz" (En'âm, 6 67). 

Âyetteki "onu yalan saydı" ifâdesindeki, "onu" zamirinin neyi gösterdiği 
hususunda çeşitli görüşler bulunmaktadır: 

1) Zamir, bir önceki âyette bahsedilen azaba râcidir, yani, "o azap haktır, mutlaka 
onların başına gelecektir" demektir. 

2) Bu zamir, "Kur'ân'a râcidir ve âyet, "o Kur'ân, Allah katından indirilmiş bir 
kitap olması hususunda hak ve doğrudur" mânasına gelir. 

3) Bu zamir, "âyetlerin iyice açıklanması"na râcidir ve âyet şu mânayadır; "O 
haktır. Çünkü onlar bu şeylerin, delil olduklarını yalanlıyorlar." 

Sonra Allah Teâlâ, "De ki: "Ben sizin üzerinize bir vekil değtyil" buyurmuştur. 
Bu, "Ben sizin üzerinizde bir muhafız değilim ki, yalanlamanıza ve delillerden 
yüz çevirmenize karşılık sizi cezalandırayım. Ben, ancak bir uyarıcıyım. 
Amellerinize karşılık sizi cezalandıracak olan ise Allah'dır" mânasındadır. İbn 
Abbas (r.a) ve müfessirler: "Bu âyeti, cihad âyetleri neshetmiştir" demişlerdir ki 
bu uzak bir görüştür. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Her haberin kararlaştırılmış bir zamanı vardır" 
buyurmuştur. "Müstekar" kelimesi, istikrar bulunan (karar kılınan) yer mânasına 
gelebileceği gibi, bizzat istikrarın kendisi mânasına da gelir. Çünkü sülâsi (üçlü) 
fiillerden daha ziyade harfi bulunan fiillerin masdarları ism-i mef'ül vezni üzere 
gelir. Mesela "medhal" ve "mahreç" kelimeleri, "idhâl" ve "ihraç" mânasına da 
gelir. Buna göre bu tabirin mânası, "Allah'ın haber verdiği her haberin, meydana 
geleceği değişmez ve geriye bırakılmaz bir vakti ve bir yeri vardır" şeklindedir. 
Eğer bu kelimeyi, "istikrar" mânasına alır ise, âyet "Allah'ın her vaadinin ve 
vaidinin istikrarı vardır, kesindir. Meydana gelmesi ve inmesi anında, her işin 
Allah'ın haber verdiği gibi olacağını insanların mutlaka bilmeleri gerekir" demek 
olur. Bu, kâfirleri korkutmak için kullanılmış bir tabirdir. Bundan murad 
kâfirlerin âhiretteki azabı olabileceği gibi, dünyada iken, müslümanların 


kâfirlere harp, savaş ve galibiyet ile hakim olmaları mânası da olabilir. [261] 


"Ayetlerimiz hakkında (münasebetsizliğe) dalanları gördüğün zaman, onlar 
Kurandan başka bir sözle meşgul oluncaya kadar, kendilerinden yüz çevir. Eğer 
şeytan sana unutturursa, o halde hatırladıktan sonra artık o zâlimler güruhu ile 
oturma..." (En'âm. 68). 

Bil ki Cenâb-ı Allah âyette, "O hak olduğu halde, kavmin O'nu yalan saydı.. De 
ki: "Ben sizin üzerinize bir vekil değilim" (Enam. 66)buyurmuş ve bununla, Hz. 
Peygamber'in, bu dini yalanlayanların peşini bırakmaması ve onlar üzerinde 
daima gözcü olması gerekmediğini beyân etmişti... Sonra bu âyette ise, eğer bu 
yalanlayıcılar, küfür ve yalanlamalarına, dinle alay ve O'nu ta'n etmeyi de 
eklerlerse, kendisinin onlarla bir arada bulunmaktan kaçınması ve meclislerini 


terketmesi gerektiğini açıklamıştır. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [262] 
Dinle Alay Edenlerle Birlikte Oturmama Emri 


"gördüğünzaman..." tabirinin, Hz. Peygamber'e yöneltilmiş bir hitap olmakla 
beraber esas başkalarının kasdedildiği; yine, bu hitabın esasen Hz. 
Peygamber'den başkasına tevcih edildiği, yani "Ey dinleyen kimse, âyetlerimiz 
hakkında (münasebetsizliğe) dalanları gördüğün zaman..." denilmek istendiği 
söylenmiştir... Vahidinin naklettiğine göre, "müşrikler, mü'minlerle bir mecliste 
bulundukları zaman Allah'ın Resulünü ve Kur'ân'ı tenkid ediyor, onlarla alay ve 
istihza ediyorlardı. Bunun üzerine Hak Teâlâ, mü'minlere, müşrikler Kur'ân'dan 
başka bir söze datıncaya kadar onlarla oturmamalarını emretti. kelimesi 
Arapça'da bir oyun ve eğlence olarak birşeye dalmak, girmek, birşeyden 
bahsetmek mânasını ifâde eder. Nitekim Cenâb-ı Allah, kâfirlerin "Biz de 
(bâtıla) odalanlarla beraber dalardık" (Muddessir, 45) diyeceklerini 
habervermiştir. Bir kimseye, bir grup insan hakkında sorulup da o kimse derse, 
bu söz, o insanların yakışıksız sözleri konuşmaya dalmış olduklarını ifâde eder. 


(263) 
Haşviyye'nin Tefekkür Hakkında Yanlış Bir İstidlali 


Haşviyye'den bazıları, Allah Teâlâ'nın zâtı ve sıfatlan hususunda tefekkür ve 
istidlalin yasak olduğu görüşünde bu âyete tutunmuşlardır. Bunlar şöyle derler: 
"Çünkü bu, bir nevi Allah'ın âyetlerine dalmadır. Allah'ın âyetlerine dalmak ise, 
bu âyetin de ifâde ettiği gibi, haramdır.' 

Buna karşı şöyle cevap verilir: "Biz, müfessirlerden bazısının, (dalma) 
kelimesinin, "Tenkid ve istihza maksadı ile Allah'ın âyetlerine dalma, onlardan 


bahsetme..." mânasında olduğunu söylediklerini nakletmiştik. Yine bu 
kelimenin, aslında tam bu mâna için icâd edilmiş olduğunu açıklamıştık. 
Binâenaleyh -Haşviyye'nin bu görüşü hükümsüz kalır. Allah en iyi bilendir. 


(264| 
İkinci Mesele 


İbn Amir kelimesini şeddeli olarak şeklinde okumuştur. ve vezinleri, daha önce 
geçtiği birçok yerde de açıkladığımız gibi, aynı mana için kullanılırlar. 

Nitekim Cenâb-ı Allah "Sen şimdilik o kâfirlere mühlet ver, biraz zaman tanı" 
(Tank. 17) buyurmuştur. Asıl muhtar olan mâna, Allah Teâlâ'nın "Onu buna 
ancak şeytan unutturdu" (Kem, 63) âyetindeki (keli-me)den dolayı, diğer bütün 
kıraat imamlarının okuyuşudur. Buna göre âyetin mânası, "Eğer sen unutur da 
onlarla oturmaya devam edersen, hatırladıktan sonra orada oturma, hatırlar 
hatırlamaz oradan kalk" şeklindedir. 

Âyetteki, "zlkrfi" kelimesi, Leysin söylediğine göre, "hatırlamak ve hatırlatmak" 
mânasında bir isimdir. Ferrâ ise, "Zikrâ, kelimesi zikretmek (anmak) 
manasınadır" demiştir. Âyetteki, "Zâlimler güruhu ile..." tabiri "müşriklerle 


beraber..." mânasındadır. 12091 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Kendilerinden yüz çevir" buyruğundaki "yüz çevirme", onların 
yanından kalkıp uzaklaşmak sureti ile olabileceği gibi, başka bir şekilde de 
olabilir. Cenâb-ı Allah bundan sonra, "O halde hatırladıktan sonra artık onlarla 
oturma..." buyurunca, bu tabir, burada kastedilenin, onların yanından kalkıp 
uzaklaşmak suretiyle yüz çevirme olduğuna bir delil olmuş olur. Bu hususta 
birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci Soru: Yüz çevirmenin, onların yanından kalkıp gitmenin dışında, başka 
bir şekilde olması caiz midir? 

Cevap: Lâfızların zahirlerine tutunan ve kelimeleri zahiri mânalarına hamletmek 
gerektiğini söyleyenler, bunu caiz görmemektedirler. Asit muteber olanın mâna 
olduğunu söyleyenler ise, bunu caiz görmüş ve şöyle demişlerdir: "Çünkü bu 
yüz çevirmeden maksad, onların fikrine katılmamayı, onları reddetmeyi ortaya 


koymaktır. Binâenaleyh bu maksadı ifâde eden her yol caizdir." 1260) 


Peygamber İle Ümmetinin Müşriklerden Çekinme Konusunda Farkı 


İkinci Soru: "Hz. Peygamber (s.a.s), eğer onların yanından kalkıp gitmekten 
korkmuş olsaydı, buna rağmen kalkıp gitmesi caiz olur mu?" 

Buna şöyle cevap verilir: Hz. Peygamber (s.a.s)'e yapmast vacip kılınan herbir 
şeyi, O'nun yapması vaciptir, ister bunda bir korku eseri olsun, ister olmasın... 
Çünkü, eğer biz, korku sebebi ile Hz. Peygamber (s.a.s)'in vacibi 
terkedebileceğini söylersek, bu takdirde O'nun bize ulaştırdığı mükellefiyet ve 
emirlere tam itimad etmememiz gerekir. Fakat peygamberlerin dışındaki 
kimselerden, bazan korkudan dolayffarzlar düşebilir. Çünkü o insanın bu farzı 
terketmeye yönelmesi, Peygamberlerler için söz konusu olan mahzura sebebiyet 


vermez. L267 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Eğer şeytan sana unutturursa, o halde hatırladıktan sonra 
oturma" buyruğu, unutan kimseden mükellefiyetin düştüğünü göstermektedir. 
Cübbâi şöyle der: "Bir şeyi bilmemek, o husustaki mükellefiyetin düşmesini 
gerektirir ise, bırşeye kadir olamamak, haydi haydi o hususta mükellefiyetin 
düşmesini gerektirir. Bu da, "teklif-i mâla yutak"in bulunmadığına ve yine 
"istitaa" (bir şeye güç yetirebilme)'nın, fiilin yapılmasından önce insanda mevcut 
olduğuna delâlet eder. Çünkü istitaa eğer ancak tam fiilin yapıldığı anda olmuş 
olsaydı, fiilden önce mevcut olmamış olurdu. O zaman da, kâfirin imana kadir 
olamaması ve böylece de ona iman etme emrinin yöneltilmemesi gerekirdi." 

Bil ki bu gibi sözler, tefsirimizde cevaplan ile çokça zikredilmiştir. Bu sebeple, 


burada ona cevap vererek sözü uzatmak istemiyoruz. Allah en İyi bilendir. [268] 


Dini Tebliğ Maksadıyla Müşriklerle Oturma İzni 


"Takva üzere olanlara, onların hesabından hiç bir şey gerekmez. Fakat (onlara 
düşen), bir nasihattir. Umulur kf (onlar da) ittikâ ederler" (En'âm, 69). 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Müslümanlar, "Müşrikler Kur'ân ile istihza edip, 
onun hakkında ileri geri konuşmaya daldıklarında, eğer onların yanından kalkıp 
ayrıltrsak, Mescid-i Haram'da oturmaya ve Kabe'yi tavaf etmeye imkân 
bulamayız" dediler ve bunun üzerine işte bu âyet nazil oldu. Bu âyet ile, 
mü'minlere o müşriklerle birlikte oturma, onlara öğüt ve nasihat ile dini anlatma 
ruhsatı ve müsaadesi verilmiş oldu. İbn Abbas (r.a), âyetin mânasının, "Şirkten, 
büyük günahlardan ve hayasızlıklardan ittikâ edenler için, o kâfirlerin 
hesaplarından, yani günahlarından hirşey gelmez. Fakat o müttakilere gereken, 
öğüt vermeleridir" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Zeccâc ise şöyle demiştir: "Âyetteki "zikrâ" kelimesi, ref mahallinde de, nasb 
mahallinde de sayılabilir. Bu kelimenin ref mahallinde sayılması, şu iki şekilde 
izah edifebilir: 

a) takdirindedir, yani, "Fakat size gereken, onlara öğüt ve nasihat etmenizdir" 
demektir. 

b) Yine bunun, "Fakat sizin onlara emredeceğiniz şey, bir öğüt ve nasihattir" 
takdirinde olması da caizdir. Birinci izaha göre, "zikrâ" kelimesi, "hatırlatma" 
mânasında; ikinci izaha göre ise, "zikir" (anma) mânasındadır. 

Bu kelimenin nasb mahallinde sayılmasına göre, kelamın takdiri., "Onlara iyice 
öğüt veriniz, umulur ki ittikâ ederler" şeklindedir. Buna göre mâna, "Umulur ki 
onlara yaptığınız öğüt, onları böyle lüzumsuz şeylere dalmaktan alıkor" şeklinde 


olur, [269] 


Kâfirlerle Oturup Kalkmayı Bırakmak, Tebliği Terke Yol Açmamalıdır 


"Dinlerini bir oyuncak ve bir eğlence edinen, kendilerini dünya hayatı aldatmış 
bulunan kimseleri bırak... Sen yalnız onunla öğüt ver ki, hiç bir kimse 
kazandığıyüzünden helake sürüklenip atılmasın... Ona Allah'dan başka ne bir 
dost, ne de bir şefaatçi yoktur. O, bütün varını fidye olarak verse, yine ondan 
alm(ıp kabulolun)maz. Onlar, kazandıkları yüzünden helake sürüklenmiş 
kimselerdir. Küfür ve inkâr etmekte olduklarından dolayı, kaynar su ve acıklı 
azap onlar içindir" (En'âm, 70). 

Bil ki bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın, "âyetlerimiz hakkında "(münasebetsizliğe) 


dalanlar..." buyruğuyla anlatılan kimselerdir. Âyette bulunan kelimesinin manası, 
"onlardan yüz çevir, onlara aldırış etme" demektir. Bundan maksad, onların inzâr 
edilmemeleri değildir. Çünkü Cenâb-ı Hak bundan sonra, "sen yalnız onunfa va'z 
et..." buyurmuştur. Bunun bir benzeri de, "İşte bunlar! Allah öyle kimselerin 
kalplerinde olanı bilir. Artık onlardan yüz çevir..." (Nisa.63)âyetidir. Bilakis 
bundan murad, onlarla içli dışlı olmamak ve onlara itaat ederek şefkat 
etmemektir.. Yoksa onların inzâr edilme ve korkutulmalarının terkedilmesi 


değildir... 270) 


Terk Edilmesi Gereken Kimselerin Vasıfları 


Bil ki yüce Allah, Peygamberine şu iki sıfatla muttasıf olan kimseleri 
terketmesini emretmiştir: 

Birinci Sıfat: Onların sıfatlarının, kendi dinlerini oyun ve eğlence edinmeleridir. 
Bu sıfatın izahı hususunda şunlar zikredilmiştir: 

a) Onların, mükellef tutuldukları ve kendisine davet edildikleri dinlerini, İslâm 
dinini oyun ve eğlence edinmeleridir... Çünkü onlar onunla alay ederek, onunla 
istihza etmişlerdir. 

b) Onlar putlara tapmayı vb. şeyler gibi, oyun ve eğlenceyi kendilerine din 
edinmişlerdir. 

c) Kâfirler, "Sâibe" ve "Bahira'yı haram kılmak gibi, Allah'ın dini hususunda sırf 
şehvet ve arzularına göre hüküm veriyorlar, dini hususlarda ihtiyatlı olmuyorlar 
ve bu konuda sırf taklitle yetiniyorlardı.. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, onlardan 
"Dinlerini oyun ve eğlence ediniyorlar" şeklinde bahsetmiştir. 

d) İbn Abbas şöyle demektedir: "Allah Teâlâ her kavme, kendisine saygı 
duyacakları, kendisinde namaz kılıp, onu Allah'ın zikri ile imar edecekleri bir 
bayram vermiştir.. Sonra, insanların yani müşrik ve ehl-i kitabtn pek çoğu, bu 
bayramlarını oyun ve eğlence edinmişlerdir. . Müslümanlarsa, böyle 
değildir. Zira onlar, bayramlarını, Allah'ın meşru kıldığı şekilde bayram 
edinmişlerdir." 

e) Doğruya en yakın olan görüş bu olup, buna göre gerçek dindar, kendi dininin 
hak, doğru ve gerçek olduğuna dair delil bulunduğu için, dinine yardım eden 
kimsedir.. Ama, makam ve riyaset elde etmek, rakibine üstün gelmek ve mal 
toplamak için dinine yardım edenlere gelince, bunlar dünyaları için dinlerine 
yardım etmişlerdir, demektir. Halbuki Onâb-ı Hak diğer âyetlerinde, dünyanın 
bir oyun ve eğlenceden ibaret olduğuna hükmetmiştir. Binâenaleyh, "Dinlerini 
bir oyuncak ve bir eğlence edinen... kimseleri bırak" buyruğundan maksad, 


dinini, dünyasını elde etmeye vesile ve alet edinen kimselere bir işaret olmuş 
olur. İnsanların ekserisinin durumu hakkında düşündüğünde, onların bu sıfatla 
muttasıf olduklarını ve bu durumla ilgili hükme dahil olduklarını görürsün. Allah 
en iyi bilendir. 

İkinci Sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın, "kendilerini dünya hayatı aldatmış..." ifadesidir. 
Bu da, bizim anlattığımız, (e) maddesindeki görüşü tekid etmektedir. Buna göre 
Cenâb-ı Hak sanki, "Onları dünya hayatı aldattığı için, dinlerini oyun ve eğlence 
edinmişler; dünya sevgisi kalplerini istila ettiği için de dinin hakikatinden yüz 
çevirmiş, böylece dünya malını elde etmek için, dış görünüşlerini tezyin edip 
süslemekle yetinmişlerdir" demek istemiştir. 

Bunu iyice anladığında, şunu bil ki "Dinlerini bir oyuncak ve bir eğlence 
edinen... kimseleri bırak" buyruğunun mânası, "onlardan yüz çevir, yalanlanma 
ve istihzalarına aldırış etme, onlara zerre kadar değer verme..." şeklindedir. 

Hak Teâlâ, "Sen yalnız onunla öğüt ver" buyurmuştur. 

Âlimler, bihi kelimesindeki zamirin neye râc? olduğu hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu zamirin Kur'ân'a râci olduğu ve mânasının, "Sen yalnız Kur'ân ile 
öğüt ver" şeklinde olduğu ileri sürüldüğü gibi, şöyle de denilmiştir: Allah Teâlâ, 
"Dinlerini bir oyuncak ve eğlence edinen ... kimseleri bırak" buyurmuştur ki 
bundan murad, din olarak benimsemeleri ve doğruluğuna inanmaları gereken 
"din"dir. Binâenaleyh, âyetteki bihi kelimesindeki zamir, bahsedilen "din"e râci 
olur ki, o zaman mâna, "Yalnız bu din ile vaaz u nasihat et!" şeklinde olur. 
Çünkü zamirin, zikredilenlerin en yakınına atfedilmesi gerekir. Zikredilenlerin 


" 


en yakını ise, "din"dir. Şu halde zamirin dine raci olması gerekir. 271 
Tabirinin Mânası 


"...ki, hiç bir kimse kazandığı yüzünden helake sürüklenip..." buyruğuna gelince. 
Keşşaf sahibi şöyle demektedir: kelimesinin aslı, men etmektir. tabiri de bu 
mânadadır. Yani, "Bu, sana yasak ve mahzurludur" demektir. Hasmına aldırış 
etmediği veyahut da yüzünü çok ekşittiği (vakur ve ciddi göründüğü) için, cesur 
kimseye de J9?-tfı denilir. Nitekim, yüzünü iyice ekşitip astığı zaman "Adam 
yüzünü ekşitti, iyice döktü" denilir; bu hal daha da fazlalaştığı zaman ise, 
Araplar demektedirler. Can sıkıntısı yüzüne vurmuş kimseye de, derler. 

Sen bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: İbn Abbas, "kazandığı yüzünden 
helake sürüklenmesin" tabirinin mânası, "Her nefsin, dünyada kazandığı şeyler 
sebebiyle cehennemde rehin tutulmaması için... " şeklindedir" demiştir. Hasan 
el-Basri ve Mücahid, "Bunun mânası, "Her nefis, helake maruz kalmaması, yani 


muradından men olunup yardımsız bırakılmaması için..." şeklindedir" 
demişlerdir. Katâde, "Cehennemde alıkonulmaması için.." mânasını vermiştir. 
Yine İbn Abbas'tan ifâdesinin mânasının, "rezil rüsvay olunmamaları için..." 
ifadesinin manasının ise, "rezil ve rüsvay olundular..." şeklinde olduğu da rivayet 
edilmiştir. Buna göre âyetin mânası, "onlara Kur'ân ile vaaz u nasihat et; dinin 
gereği, işledikleri suçlar sebebiyle onların cehennemde alıkonmaktan endişe edip 
korkmaları, sakınmalarıdır... İşte böylece de onlar, korkarlar ve bu sebeple de 
ittikâ ederler..." şeklindedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ona, o nefse, Allah'dan başka ne bir dost, ne de bir 
şefaatçi yoktur. O, bütün varım üdye olarak verse, yine ondan alm(ıp kabul 
olun)maz.." buyurmuştur.. Yani, "Her türlü fidyeyi verse dahi..." demektir. 
Âyette geçen adi kelimesinin mânası, "fidye" demektir. Yani, "O adi ve fidye, o 
nefisten alınıp kabul edilmez.." demektir. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Âyetteki 
adi kelimesi, fiilinin nâib-i faili olamaz. Çünkü burada "adi" kelimesi masdardır. 
Binâenaleyh bu fiil ona isnad edilemez. Ama âyetinde bu kelime, "fidye olarak 
verilen şey" manasınadır. Binâenaleyh burada bu fiilin, "adi" kelimesine isnad 
edilmesi doğrudur Biz deriz ki; Şu âyette fiili "kabul doğrudur. Biz deriz ki; 
Şu âyette "kabul edilme" manasınadır. Nitekim Cenâb-ı Hak "O, sadakaları alır" 
yani kabul eder" (Tevt», km» buyurmuştu. Bu sabit olunca, buradaki fiili de 
"kabul etme" manasına alınır ve böylece o soru zail olur. Allah en iyi bilendir. 
Bu âyetten maksad, nefsin bütün kurtuluş yollarının kapalı olduğunu, bu 
mahzuru gidermeyi üstlenen bir velinin (dostun), ona şefaat edecek bir 
şefaatçinin ve kabul edildiğinde kurtulma vesilesi olacak bir fidyenin 
bulunmadığını, hatta, Allah'ın azabından kurtulmak için bütün dünya fidye 
olarak verilse bile, o azaptan kurtulma hususunda o nefse fayda vermeyeceğini 
beyan etmektir. Binâenaleyh dünyada bu üç şeyin kurtuluş sebebi olup, bunların 
da âhirette kesinlikle hiç bir şey ifâde etmeyecekleri sabit olup; âhirette ancak 
rehin tutulma, kapanıp kalma ve teslim olma demek olan "ibsâl"dan başka 
birşeyin bulunmadığı zahir olduğuna göre, nefsi Allah'ın azabından 
kurtarabilecek hiç bir şey yoktur. Kişi, azabın böyle olacağını düşündüğünde, 
Allah'a isyana yeltendiği zaman, nerede ise tir tir titrer. 

Daha sonra Allah Teâlâ, insanların rehin tutulmalarına ve hapsolunmalarına 
sebep olan şeyi beyan ederek, "KüfÜrve inkâr etmekte olduklarından dolayı, 
kaynar su ve acıklı azap onlar içindir" buyurmuştur. Bu, son derece elem verici 


bir husustur Allahu a'lem. 2721 


Hidayetten Sonra Dalâlete Dönmekten Korkmalıdır 


"De ki: "Allah'ı bırakıp da bize ne fayda ne zarar veremeyecek olan şeylere mi 
tapalım? Allah bize hidayet ettikten sonra, şeytanların saptırıp, şaşkın bir halde 
çöle düşürmek istedikleri ve arkadaşlarının "Bize gel!" diye hidayete çağırdıkları 
kimse gibi, ökçelerimizin üzerine gerisin geri (şirke) mi döndürülelim?" De ki; 
"Allah'ın hidayeti, şüphesiz hidayetin ta kendisidir ve biz âlemlerin Babbtne 
teslim olmakla emrolunduk. Bir de "Namazı küm ve (Ailah'dan) ittikâ edin" 
(diye emrotunduk). Varıp huzuruna toplanacağınız O'dur" (En'am, 71-72) 

Bil ki bu âyetin maksadı, putperestleri reddetmektir. Ve bu, daha önceki "De ki: 
"Allah'ı bırakıp da taptığınız şeylere tapmak bana yasak kılındı" 
(Enam,56)âyetini te'kid etmektedir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, "De kt: 
"Allah'ı bırakıp da bize ne fayda ne zarar yapamayacak olan şeylere mi tapalım? 
Allah bize hidayet ettikten sonra, ökçelerimizin üzerinde gerisin geri (şirke) mi 
döndürülelim?" buyurulmuştur. Yani "Faydayı ve zararı veren Allah'ı bırakıp, 
bize hiç bir fayda ve zarara gücü yetmeyen şeylere mi tapalım? Allah bizi 
bunlardan kurtarıp, İslâm'a ilettikten sonra, gerisin geri şirke mi dönelim" de" 
demektir. Haktan bâtıla dönen herkese, "Arkaya döndü, ökçesi üzeri gerisin geri 
döndü, geriye döndü" denilir. Bunun sebebi şudur: İnsanda aslo-lan (asıl olarak 
mevcut olan) cehalettir. Sonra insan terakki ve tekâmül ettiğinde, ilim elde etmiş 
olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah sizi analarınızın karınlarından, kendiniz hiç 
bir şey bilmiyorken çıkardı. Size, şükredesintz diye kulaklar, gözler ve gönüller 
verdi..." (Nam, 7e) buyurmuştur. Binâenaleyh, insan ilimden yeniden cehle 
dönünce, sanki o, tekrar başa dönmüş olur. İşte bu sebepten dolayı, "Falanca, 


topukları üzere gerisin geriye döndü" denilir. [273] 
Tabirinin İzahı 
"Şeytanların saptırıp da... kimse gibi" buyruğuna gelince, bil ki Allah Teâlâ bu 


insanı (bu âyette) şu üç çeşit sıfatla tavsif etmiştir: 
Birinci Sıfat: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "şeytanlar onu saptırdı..." tabiridir. Bu hususta 


iki mesele vardır: 2741 
Birinci Mesele 


Hamza, müzekker olarak elif diğer kıraat imamları ise tâ ile şeklinde 
okumuşlardır. Çünkü çoğul isim, cem mânasına göre müzekker olmaya; cemaat 


mânasına göre de müennes olmaya müsaittir. 215 
İkinci Mesele 


Alimler, bu fiilin neden iştikak ettiği hususunda ihtilaf ederek, şu iki hususu ileri 
sürmüşlerdir: 
a) Bu kelime, "Yere yuvarlandı, düştü tabirinden alınmıştır ki bu, yüksek bir 
yerden, yerin içindeki derin ve alçak bir çukura inmek (düşmek) demektir. İşte 
böylece Allah sapıtan kimsenin durumunu buna benzetmiştir ki, işte bu "K/m 
Allah'a eş koşarsa, o, yüksekten düşüp de..." (Hacc, 31) âyetinde ifâde edilen 
husustur. Şüphesiz ki bu insanın, yüksek bir yerden karanlık ve derin bir çukura 
yuvarlanıp düştüğü zamanki durumu, son derece ızdıraplı, acz ve dehşet 
uyandıran bir şekilde olur.. 
b) Bu kelime, nevaya uyup, haktan sapmak mânasına gelen kelimeden müştaktır 
(ondan türemiştir). Zira, böyle olan herkes, çoğu kez son derece şaşkın bir 
durumda bulunur. 
Birinci görüş daha uygundur; çünkü bu görüş, dehşet ve acziyyet haline daha 
fazla delâlet eder. 
İkinci sıfat: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Şaşkın bir halde. ifadesidir. Esmai şöyle 
demektedir: " (Hayret etti, şaştı-şaşıyor-şaşmak hayret etmek) denilmektedir.." 
Ferrâ buna, ve masdarlarını da eklemiştir. "Hayret" in manası, bir işte, çıkışını 
bulamayacak bir biçimde tereddüde düşüp, şaşkın şaşkın dönüp dolaşmadır. 
"Tereddüd edip dönüp dolaştı" manasında olmak üzere, "su bulutta dönüp 
dolaştı"; yine su ile dolup, kendisinde su dönüp dolaşmaya başladığında, "su 
bahçede dönüp dolaştı.." denilir. Bil ki bu benzetme, son derece güzeldir. Zira, 
yüksek bir yerden derin bir çukura düşen bir şey, oraya dönerek düşer. Çünkü 
taş, yüksek bir yerden daha alçak bir yere düşerken, işte dönerek düşer.. Ki, işte 
bu, şaşkınlık ve tereddüdün, dönüp dolaşmanın mükemmel olmasını icap ettirir.. 
Yine o şey, (kimse) buraya düşerken, düşmesi sebebiyle belâsının fazlalaşacağını 
ya da azalacağını bilemediği bir yere yuvarlanır.. Binâenaleyh, bütün bu halleri 
göz önünde bulundurduğun zaman, şaşırıp korkan şaşkın bir kimse için, bundan 
daha güzel ve daha mükemmel bir mesel ve benzetme bulamayacağını anlamış 
olursun.. 
Üçüncü Sıfat: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Onun, "bize gel" diye hidâyete çağıran 
arkadaşları vardır" âyetinin ifâde ettiği husustur. Alimler, bu âyetin 
Abdurrahman fbn Ebü Bekr es-Sıddik (r.a) hakkında nazil olduğunu, zira onun, 
babasını küfre; babasının ise onu imana davet ettiğini ve ona, cahillerin yolundan 


hidâyete, küfrün zulmetinden imanın nuruna dönmesini emrettiğini 
söylemişlerdir.. Bundan muradın, "Bu sapık kimsenin, kendisini, bu sapıklığa 
davet eden ve o sapıklığı da hidâyet diye adlandıran birtakım arkadaşları 
vardır..." şeklinde olduğu da söylenmiştir ki, bu uzak bir ihtimaldir. Sahih olan 
görüş, birincisidir. 

Daha sonra Allah "Deki "Allah'm hidâyeti, kâmil, faydalı ve şerefli olan 
hidâyetin tâ kendisidir" buyurmuştur. Nitekim sen, "İlim, Zeyd'in ilmidir" 
"Mülk, Amr'ın mülküdür" dediğin zaman, bunun mânası, bizim de açıkladığımız 
gibi, bu işin çok mükemmel ve kıymetli olduğunu beyan etmektir. 

Daha sonra "ve biz, âlemlerin Babbine teslim olmakla emrolunduk..." 
buyurulmuştur. Bil ki, "Allah'ın hidâyeti, şüphesiz hidâyetin ta kendisidir" 
buyruğunun muhtevasına, bütün emredilen şeyleri yapmak ile, nehyedilen bütün 
şeylerden sakınmak dahildir. Bu söz şu şekilde izah edilebilir: Kendisine Allah'ın 
emrinin taalluk etmiş olduğu her şey, ya yapmak veyahut da yapmamak 
cinsinden olur. Birinci kısma gelince bu, ya kalplere ait ameller, veyahut da 
uzuvlara ait fiiller cinsinden olur. Kalbin amellerinin en önde geleni, Allah'a 
iman edip, O'na teslim olmaktır. Uzuvlarının amellerinin en önde geleni ise, 
namazdır. Yapmama cinsinden olanlara gelince, bu takvâadır. Takva ise, uygun 
olmayan her şeyden sakınıp onu yapmamaktan ibarettir.. Halbuki Allah Teâlâ, ilk 
önce faydalı olan hidâyetin, ancak Allah'ın hidâyeti olduğunu beyan etmiş, bu 
külli ve umumi olan sözün peşinden de, sırayla o hidâyetin kısımlarının en 
şereflisini zikretmiştir ki bu da, manevi taatlerin en başta geleni olan İslâm (iman 
ederek kendini Allah'a teslim etme) ile, maddi taatlerin başı olan namaz ve 
terketme, uygun olmayan şeylerden sakınma faslının en başta geleni olan 
takvadır.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu amellerin faydalarını beyan ederek, "Varıp 
huzuruna toplanacağınız Odur" buyurmuştur. Yani, "Bu amellerin faydaları, 
ancak haşr, öldükten sonra dirilme ve Kıyamet gününde ortaya çıkar, görülür" 
demektir. 

İmdi şayet, "Cenâb-ı Hakk'ın, "...namazı talin..." buyruğunun O'nun, "Ve biz, 
âlemlerin Rabbtne teslim olmakla emrolunduk..." sözüne atfedilmesi nasıl 
yerinde ve güzel olmuştur?" denilirse biz deriz ki: Zeccâc. bu hususta şu iki izahı 
yapmıştır: 

a) İfâdenin takdirinin, "Biz emrolunduk; akabinde bize, "Âlemlerin Rabbine 
teslim olun ve namazınızı kılın" denildi.." şeklinde olmasıdır. 

Buna göre şayet, "Farzedelim ki bu âyetten kastedilen şey, sizin söylemiş 
olduğunuz husustur.. Ancak ne var ki, bu zahir ile, akla muvafık olan bu 


terkibten, mânasını, aklın ancak tevil yoluyla anlayabileceği o lafza, izaha 
dönmedeki hikmet nedir?" denilirse biz deriz ki: 

Bu böyledir, zira kâfir olan kimse, küfründe devam ettiği sürece (muhatap 
alınmaya değmeyen) gâib gibi olur. Binâenaleyh, bu sebeple de ona, gâib 
kimselere yapılan bir hitap ile hitap olunur da, kendisine, "Ve bizr âlemlerin 
Fabbine teslim olmakla emrolunduk..," denilir. Ama o kimse müslüman olup, 
iman edip, böylece de tam olarak imana girdiğinde, artık o kimse karşımızda 
duran, yakın olan kimse gibi olur, bu sebeple ona, karşımızda hazır olan 
kimselere yapılan hitap ile hitap edilir de,"B/rde, "Namazı kılın ve (Allah'dan) 
ittikâ edin" (diye emrolundu). Varıp huzuruna toplanacağınız Odur" buyurulur. 
Bu iki nevi hitabın zikredilmesinden maksat, küfür ile iman hali arasındaki farka 
dikkat çekmektir. Bunun izahı şöyledir: Kâfir, uzak ve gâib; mü'min ise, yakın ve 


hazır olandır... Allah en iyi bilendir. [276] 


"O, gökleri ve yeri hak ve hikmetle yaratandır. Onun "ol" diyeceği gün (her şey) 
oluverir. Sözü hakdır. "Sûr"a üftirüleceğlgün de hakimiyet Onundur. 
Görünmeyeni de, görüneni de bilendir. O, yegâne hikmet sahibi, (her şeyden) 
hakkıyla haberdar olandır" (En'âm, 73). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki ayetlerde putperestlerin yollarının batıl olduğunu 
beyan edince, burada, bir olan Altah'dan başka ibadete müstehak olan hiç kimse 
bulunmadığına delâlet eden bu âyet-i kerimeyi zikretmiştir. 

Yüce Allah bu âyette, çok çeşitli delillerden bahsetmiştir: 

Birinci delil: "O, gökleri ve yeri hak ite yaratandır" buyruğudur. Cenâb-ı Hakk'ın 
göklerin ve yerin yaratıcısı oluşunu, 'Hamd gökleri ve yeri yaratan Allah'a 
mahsustur.." (Enam, 1> âyetinin tefsirinde açıkladık. Allah'ın gökleri ve yeri hak 
ile, hak olarak yaratması da, Âl-i İmran süresindeki "Ey Rabbimiz, sen bunları 
boşuna yaratmadın" (Ah imran, 191) âyetinin ve "Göğü, yeri ve bunların 
arasında bulunan şeyleri, oyun olsun diye (eğlenmek için) yaratmadık. Biz, 
bunları gerçek bir maksadla yarattık" (Duhan, ss-39) âyetlerinde bahsedilen aynı 


husustur. Bu hususta iki görüş bulunmaktadır. [277] 
Allah'ın Mahlukatı "Hak İle Yaratmasının" Manası 


Birinci Görüş: Bu ehl-i sünnetin görüşü olup, buna göre Allah bütün "muhdes 
varlıklar"ın, bütün kâinatın mâlikidir. Halbuki, mâlikin mülkündeki tasarrufu, 
alelitlâk (her halükârda) güzel ve doğrudur.. Binâenaleyh bu tasarruf, mutlaka 
güzel ve mutlaka hak olmuş olur. 


İkinci Görüş: Bu, Mutezile'nin görüşü olup, buna göre, "onun hâk" olması, 
kulların fayda ve menfaatlanna uygun olması demektir. Kâdi şöyle demiştir: 
Hükmüne, gökler ve yerin yaratı I m asiyi a faydalanması mümkün olsun diye, 
Cenâb-ı Hakk'ın önce mükellefi yaratmış olması hususu da bu âyetin hükmüne 
dahildir." Bu konuda, İslâm feylesoflarının başka bir izah tarzları bulunmaktadır 
ki, o da şudur: "Allah bu büyük kütlelere birtakım imkânlar ve hassalar 
koymuştur. İşte bu kâinatın işleyişine ve faydalarına uygun işlerin, hareketlerin 
ve tesirlerin ortaya çıkması, bu imkân ve kuvvetler sayesinde olmaktadır. 

İkinci delil: Cenâb-ı Hakk'ın, "O'nun, "ol" diyeceği gün, (her şey) oluverir" 
âyetidir. Bu âyetin yorumu hususunda da şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Ayetin takdiri, "O, gökleri ve yeri yaratan olduğu gibi "ol deyince herşeyin 
hemen oluvereceği" günü de yaratandır" seklindedir. 8u günden murad, Kıyamet 
günüdür. Bunun mânası ise şudur: Allah Teâlâ, dünyanın ve dünyada bulunan 
bütün feleklerin, tabiatların ve unsurların yaratıcısı olduğu gibi "kün feyekün, (ol 
deyince hemen meydana getirme)" usulüyle kıyamet gününü, ba'si ve ruhları 
bedenlere yerleştirme işini de yaratandır. 

b) Şöyle diyebiliriz: Âyetteki, kelimesi mübteda; "O'nun "ol" diyeceği gün (her 
şey) oluverir" ifâdesi ise, habere delâlet eden zarfdır. Buna göre kelâmın takdiri, 
"O'nun hak olan sözü, O'nuny "ol" deyip de, (her şeyin) oluverdiği günde vaki 
olacaktır" şeklindedir. Bu, senin J&H 1*w*)' fjj demen gibidir ki, bunun manası, 
"Savaş, cuma günü olacaktır" şeklindedir. Allah'ın sözünün, bu günde hak 
oluşundan murad şudur: Allah Teâlâ ancak hak ile ve doğru olarak hükmeder. 
Çünkü O'nun hükümleri zulümden ve abesten münezzehtir. 

Üçüncü delil: "Süra üfürüteceği gün de hakimiyet "Onundur" buyruğudur. "Mülk 
O'nundur" kısmı, hasr ifâde eder. Buna göre bu, "süra üflendiği gün hakimiyet 
sadece Allah Teâiâ'ntndır" mânasındadır. Binâenaleyh âyetteki bu ikinci 
cümleden murad, abes ve bâtıl olmaktan uzak olan hak hükmün ne olduğunu 
anlatmaktır. Bu son ifâdeden murad ise, savuşturulamayan ve karşı gelinemeyen, 


tam ve mükemmel bir kudretin olduğunu anlatmaktır. [278] 
Allah'ın Hakimiyetini Kıyamete Tahsis Etmenin Mânası 


Eğer bir kimse, "Allah'ın sözü her zaman hak, kudreti ise her zaman 
mükemmeldir. O halde bu iki vasfın, bu (Kıyamet) (gününde bilhassa söz 
konusu olduğunun belirtilmesindeki hikmet nedir?" der ise, biz deriz ki: Bunun 
hikmeti, o gün hiç kimsenin fayda ve zarar veremiyeceği bir gün olmasıdır. 
Gerçekten o gün durum Hak Teâlâ'nın, "Ogün, emir yalnız Allah'ındır"(nmAt, 


indiye anlattığı şekilde olur. İşte bu sebepten ötürü, böyle bir tahsis(has kılış) 
güzel ve yerinde olmuştur. 

Dördüncü delil: Âyetteki, "Görünmeyeni de, görüneni de bilendir" buyruğudur. 
Yani, "O Allah, görünmeyeni de, görüneni de bilendir." 

Bil ki bu mükemmel kitapta, Allah Teâlâ ne zaman Kıyametteki ba'sin (dirilişin) 
hallerini anlatsa, mutlaka şu iki prensibi zikretmiştir: 

a) O Allah'm her türlü mümkinata kadir oluşu., ve 

b) Hertürlü malümatı bilir oluşu. Zira O'nun her mümkinata kadir olmadığı 
farzedildiğinde, öldükten sonra diriltmeye, haşre ve ruhları bedenlere 
geri döndürmeye de kadir olmaması gerekir; O'nun bütün cüziyyatı (tafsilatı) 
bilmediği farzedildiğinde de, bütün bu şeyleri yapamaması gerekir. Zira o bu 
durumda, çoğu kez itaat edeni, isyan edene; mü'mini kâfire ve sıddıkı zındıka 
karıştırır. Böylece de öldükten sonra diriliş ve Kıyametten elde edilecek olan asıl 
maksad gerçekleşmemiş olur. Fakat deliller ile, bu iki sıfatın Cenâb-ı Hak'ta 
varlığı sabit olunca, maksad tamamlanır. Binaenaleyh, âyetteki, "Süra 
üfürüleceği gün de hakimiyet O'nundur" buyruğu, Allah'ın mükemmel kudretine; 
"(O) görünmeyeni de, görüneni de bilendir" ifâdesi ise, mükemmel ilmine 
delâlet eder. işte böylece, hiç şüphe yok ki bu sıfatın toplamından, O'nun 
sözünün hak, hükmünün doğru, kaza ve kaderinin de, zulüm ile bâtıHıktan 
münezzeh olduğu ortaya çıkar. 

a) Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O, yegâne hikmet sahibi, (her-şeyden) hakkıyla 
haberdar olandır" buyurur. Allah'ın hakim oluşundan murad, yaptığı işlerin tam 
isabetli olması; habir oluşundan maksad ise, bütün o işlerin gerçek mahiyetlerini, 
birbirine karıştırmaksızın ve tereddüde düşmeksizin bitmesidir. Allah en iyi 


bilendir. 2791 
Allah'ın “Kün” Emrinin İzahı 


Biz bu tefsirin pek çok yerinde, Hak Teâlâ'nın (Ol) buyruğunun bir hitab ve emir 
olmadığını anlattık. Eğer bu,yok olan bir varlığa yapılmış bir emir ise, bu 
imkânsızdır. Yok eğer var olan bir şeye emir ise, o zaman zaten var olan bir şeye 
var olması hususunda bir emir olur ki, bu da imkânsızdır. Aksine bundan murad, 
kâinatın yaratılmasında ve mevcudatın var edilmesinde, Allah'ın kudret ve 


meşietinin geçerli olduğuna dikkat çekmedir. [280] 


Kıyamette Üflenecek Sûr Hakkında 


Âyetteki, "Süra üfleneceği gün" ifadesi ile, şüphe yok ki haşr günü murad 
edilmiştir. Yine ehl-i İslâm'a göre, Cenâb-ı Hakk'ın, bir meleğin üfleyeceği bir 
boynuz (boru) yaratmış olduğunda da şüphe yoktur. Bu (boru) Kur'ân'ın pek çok 
yerinde, Allah'ın burada da zikrettiği gibi "sür" diye adlandırılmıştır. Fakat 
âlimler, bu âyetteki "sür"dan ne kasdedildiği hususunda şu iki görüş üzere ihtilaf 
etmişlerdir: 

1) Bundan maksad kendisine üflenip çalınan o boynuz (boru)dur ki, onun 
hususiyeti diğer sürelerde anlatılmıştır. 

2) Buradaki "sür", "suret" kelimesinin çoğuludur. Burada bahsedilen Oo süra 
üfleniş de, ölülerin suretlerine liflemekten ibarettir. Ebü Ubeyde, "süfe" 
kelimesinin cemisinin "süf" oluşu gibi, sür kelimesinin de "suret" kelimesinin 
cem'i olduğunu söylemiştir.  Vahidi (r.h) şöyle demiştir. "Ebul-Fazl eî- 
Arüzi El-Ezheri'nin el-Münzlri'den, onun da Ebu'l-Heysemden rivayetine göre 
Ebu'l Heysem'in şöyle dediğini bana haber verdi: "Bazı insanlar, kelimesinin, 
kelimesinin; kelimesinin de kelimesinin cem'i oluşu gibi, kelimesinin de, 
kelimesinin cem'i olduğunu iddia etmiş ve bu görüşü Ebu Ubeyde den 
nakletmişlerdir." Ebu'l-Heysem şöyle devam eder:"Bu,fahiş bir hatadır. Zira 
Cenâb-ı Hak, "O, size suret (şekil) verdi, hem de suretlerinizi güzel yaptı" 
(Jegabun. 3) ve "sura üflendi" (zümer, 68) buyurmuştur. Binaenaleyh kim bunları 
ve şeklinde okumaya kalkarsa, yalan yere iftirada bulunmuş ve Allah'ın kitabını 
değiştirmiş olur. Ebu Ubeyde çeşitli rivayetleri ve garip kelimelerin manasını 
bilir. Fakat onun nahiv (gramer) bilgisi yoktur." 

Ferrâ şöyle demiştir:"Müfred müzekker şeklinde olup, cem'i müfredine sebkat 
eden her cemi kelimenin müfredi, bir tâ-i te'nis ziyadesi ile yapılır. Mesela ve 
kelimelerinde olduğu gibi... Bunlardan herbiri, ifade ettikleri cinsin bütününü 
gösteren isimlerdir. Bunların müfredi, sonlarına bir tâ-r te'nis ilavesi ile olur. 
Çünkü bu kabil kelimelerin cemileri, müfredlerine sebkat etmiş (yani daha önce 
meydana çıkmış)tir. Eğer, kelimesi, kelimesinden önce olsaydı kelimesinin ve 
kelimesinin de şeklinde cemilenişi gibi, kelimesini şeklinde; kelimesini şeklinde 
cemi yaparlardı. Fakat "boynuz" (boru) manasına gelen "sür" kelimesinin ifade 
ettiği şey tektir ve müfredinin olduğunu söylemek doğru değildir. "İnsanın 
sureti" ifadesindeki "suret" kelimesi ise, müfredi cemisini geçtiği için, şeklinde 
cemilenmiştir." el-Ezheri, Ebu'l-Heysem görüşünde haklıdır. Bence de, bundan 
başkası caiz değildir" der. 

Ben de derim ki: "Şu husus da bu görüşü kuvvetlendirmektedir: "Eğer bundan 
maksad, insanların suretlerine (ruh) üflemek olsaydı, o zaman bu üfleme işini 
Allah Teâlâ kendisine nisbet ederdi. Çünkü insanların suretlerine ruhu üfleme 


işini, O kendisine nisbet etmiş ve nitekim, "O halde ben onun yaratılışını 
bitirdiğim ve ona ruhumdan üflediğim zaman siz (melekler) derhal ona secdeye 
kapanın" (hict,29); "Biz bundan dolayı o (Adem'e) ruhumuzdan üfledik" 
(Tahnm, 12) ve "Daha sonra onu başka bir yaratılışla İnşa ettik" (Müminün, 14) 
buyurmuştur. Fakat "boynuz" (boru) manasındaki süra üfleme işini Cenâb-ı Hak 
kendisine nisbet etmemiş ve nitekim, "süra üflendiği zaman...' (Müddessir. 8) ve 
"(Birinci) süra üftirülmüş, artık Allah'ın diledikleri müstesna, göklerde kim 
varsa, yerde kim varsa düşüp ölmüş sonra ona bir daha üfürülmüş, o anda bir de 
bakarsın kt, (herkes) ayakta bakmıp duruyorlar" (zomer. 66) buyurmuştur. İşte 


bu konudaki sözün tamamı bundan ibarettir. En doğrusunu Allah bilir. [281] 


"Hani İbrahim, babası Âzer'e, "Sen putları tanrı mı ediniyorsun? Doğrusu seni ve 
kavmini apaçık bfr dalalet içinde görüyorum" demişti" (En'am, 74). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [282] 
Hz. İbrahim'in Milletler Katındaki Mümtaz Yeri 


Bil ki Cenâb-ı Hak, Kur'an'ın bir çok yerinde Hz. İbrahim'in davranışlarını, 
müşrik Araplara karşı delil olarak kullanmıştır. Çünkü bütün milletler ve gruplar, 
Hz. İbrahim'in üstünlüğünü kabul etmişlerdir. Mesela müşrikler, Hz. İbrahim'in 
üstünlüğünü itiraf edip, kendilerinin O'nun soyundan olduğunu ikrar etmişlerdir. 
Yahudiler, hristiyanlar ve bütün müslümanfar O'na saygı duyar ve O'nun 
üstünlüğünü, değerini itiraf ederler. İşte bu sebeple, tam yerinde olarak Cenâb-ı 
Hak, müşriklere karşı münazarada O'nun durumunu nakletmiştir. 

Bil ki, bu büyük makam, -ki bu dünya halkının ekserisinin O'nun üstünlüğünü ve 
mertebesinin yüceliğini itiraf ve kabul etmesidir, Hz. İbrahim'e nasib olduğu 
şekilde başka hiç kimseye nasib olmamıştır. Bunun sebebi şudur: Rabbi ile kulu 
arasında bir ahid bulunmaktadır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Ahdimi (bana 
verdiğiniz sözü) yerine getirin, ben de size karşı olan ahdimi yapayım" (Bakara, 
40) buyurmuştur. Binâenaleyh, Hz. İbrahim de, kulluk ahdini bihakkın yerine 
getirmiştir. Allah Teâlâ da buna, bazan icmâlen, bazan da mufassal biçimde 
şehâdette bulunmuş, tanıklık yapmıştır. İcmali şehâdeti, şu iki âyette ifadesini 
bulmuştur: 

a) Allah Teâlâ, "Ve hatırlayın o zamanı ki, Eabbt, İbrahim'i birtakım kelimelerle 
imtihan edip de O, bunları tamamen yerine getirdiğinde... "(Banara. 124) 
buyurmuştur. İşte bu, Hz. İbrahim'in kulluk ahdini tam olarak yerine getirdiği 
konusunda, Allah tarafından yapılan bir şahadettir 


b) Allah Teâlâ'nın, "Babbi ona: "(Kendini Hakka) teslim et " dediği zaman O, 
"Alemlerin Babbine teslim oldum" demişti" (Bakara. 131) âyetidir. [283] 


Hz. İbrahim'in Muhatapları İle Münazarası 


Mufassal olarak şahadetine gelince, bu Hz. İbrahim'in birçok makamda, 
"tevhid"! (Cenab-ı Hakk'ın birliğini) isbat; Allah'a eş ve ortak koşma itikadını 
iptal hususunda münazara etmesidir. 

Bu konuda Birinci Makam, O'nun, babasına karşı yapmış olduğu münazaradır. 
Çünkü o babasına, "Babacığım, işitmeyen, görmeyen ve sana faydası olmayan 
şeylere niçin tapıyorsun?" (Meryem. 43) demiştir. 

İkinci Makam, O'nun kavmine karşı yapmış olduğu münazaradır. Ki bu da 
Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte o, üstünü gece bürüyüp örtünce bir yıldız görmüş," "Bu 
mu benim Rabbtm?" demiş....." (Enam. 76-79)âyetlerinde ifade edilen husustur. 
Üçüncü Makam, O'nun zamanının kralına karşı yapmış olduğu münazaradır. İşte 
bu sebeple o, "Benim Rabbim hem diriltir, hem öldürür" (Bakara. 25e) demiştir. 
Dördüncü Makam, O'nun bilfiil kâfirlere karşı yapmış olduğu münazaradır. Ki 
bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Derken o, bunları (putları) parça parça etti. Yalnız 
onların büyüğünü bıraktı, belki ona müracaat ederler diye... "(Enbiya. 58) vd. 
âyetlerinde ifade edilen husustur. Daha sonra Hz. İbrahim'in kavmi ise, "Dediler: 
"Onu yakın! Tanrılarınıza yardım edin, eğer (bir iş) yapacaksanız..." (Enbiyâ, 68) 
demişlerdir. 

Hz. İbrahim (a.s), bu olaydan sonra, çocuğunu seve seve bağışlayarak şöyle 
demiştir: "Evladım, rüyamda seni boğazladığımı görüyorum. Bak artık ne 
düşünürsün?" (Sarut, 102). İşte bu duruma göre Hz. İbrahim'in gençlerden, (gözü 
pek kimselerden) olduğu sabit olmuş olur Çünkü o kalbini irfana 
(marifetullah'a); dilini burhana (delil, hüccet); bedenini ateşe; çocuğunu kurban 
etmeye, malını da misafirlere teslim etmişti. Daha sonra O (a.s), Rabbinden 
talepte bulunarak, "Sonrakiler içinde benfim için (bir) Itsân-ı sıdk ver (iyi namımı 
daima yaşat)" (Suârâ, 84) demiştir. Binâenaleyh, Allah Teâlâ'nın keremine uygun 
olan, O'nun duasına icabet etmesi ve bu istekle elde etmek istediği gayeyi 
gerçekleştirmesidir. İşte bu sebeple muhakkak ki Cenâb-ı Hak, O'nun duasına 
icabet etmiş, duasını kabul etmiş ve O'nu Kıyamete kadar, bütün din mensupları 
ve cemaatler için makbul bir zât kılmıştır. Araplar, O'nun üstünlüğünü kabul 
ettikleri için, şüphe yok ki Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim'in kavmine karşı yapmış 
olduğu münazarasını, müşrik Arablara karşı bir delil kılmıştır. [284] 


Müşriklerin Muhtelif Nevileri Hakkında 


Bil ki âlemde hiç kimse, vücub, kudret, ilim ve hikmet bakımından Allah'a denk 
olacak şerikin bulunduğunu söylememiştir. Şu kadar var ki, Seneviyye, iki ilah 
bulunduğunu söyler... Bunlardan birisi, hayır işlerde bulunan "hikmetli tanrı"; 
diğeri ise serleri yapan, meydana getiren "hikmetsiz tanrı"dır." 

Allah'dan başkasına ibadetle meşgul olanlar ise pekçoktur. Mesela bunlardan 
birisi, yıldızlara tapanlardır. Bunlar da iki kısma ayrılırlar. Bazılarının görüşü 
şöyledir: Allah Teâlâ yıldızları yaratmış ve bu süfli âlemin işlerini tedbir etmeyi, 
yönetmeyi o yıldızlara havale etmiştir. Binâenaleyh bu yıldızlar, bu alemin 
yöneticileridir. Bu sebeple, bizim de bu yıldızlara ibadet etmemiz gerekir. Sonra 
bu felek ve yıldızlar, Allah'a ibadet ve O'na itaat ederler. 

Bunlardan diğer kısmı ise, bir yaratıcının varlığını kabul etmeyen aşırı 
kimselerdir. Bunların görüşleri şudur: Bu felekler ve yıldızlar, zatları gereği 
vacibu'l-vücud olan birtakım yıldızlardır. Bunların yok olup fani olmaları 
imkansızdır. İşte bunlar, en aşağı derecedeki alemin hallerini tedbir edip 
yönetenlerdir... Bu görüşte olanlar, sırf Oehriyecilerdir. Allah'dan başkasına 
İbadet edenlerden birisi de, Mesih'e tapan hristiyanlardır. Bunlardan puta 


tapanlar da vardır. [285] 
Şirkin Yaygınlığının Düşündürdüğü Bazı Meseleler 


Bil ki burada, mutlaka bahsedilmesi gereken bir husus vardır ki, o da şudur: 
Putperestlik dininden daha eski bir din yoktur. Bunun delili şudur: Detaylı bir 
şekilde tarihleri bize kadar ulaşan en eski peygamber, Hz. Nuh (a.s)'dur. Hz. Nuh 
da, ancak putperestliği reddetmek için peygamber olarak gelmiştir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, Hz. Nuh (a.s)'un kavminin şöyle dediğini nakletmiştir: "Sakın 
taptıklarınızı bırakmayın. Hele 'Ved'den, "Suvaa"dan, "Yeğuus'dan, 
"Yeğuk'danve "Neşr"den zinhar vazgeçmeyin" dediler" (Nuh, 23). İşte bu da, 
putperestlik dininin Hz. Nuh (a.s)'dan önce de bulunduğuna delalet eder. Bu din, 
bu zamana kadar da süre gelmiştir. Zira, yeryüzünün her tarafında oturan 
kimselerden pekçoklan, hala putperestlik dinini sürdürmektedirler. Durumu 
böyle olan bir dinin, batıl olduğunun bilinmesi, aklın bedahetinde imkansızdır. 
Ne var ki, şu anda yontulan bu taşın, beni, semayı ve yeri yaratan olmadığını 
bilmek, zaruri (yani kesin) bir ilimdir. Halbuki, büyük bir topluluğun zaruri bir 
nesneyi inkâr etmekte birleşmeleri imkansızdır. İşte bu sebeple putperestlik 
itikadında, putun, gök ve yerin yaratıcısı olmadığı ortaya çıkmış olur. Bilakis, 


onların bu konuda bir açıklama ve izah şekillerinin bulunması gerekir. Âlimler 
bu konuda pekçok izah yapmışlardır ki, biz bu bahsi Bakara süresinin baş 
kısımlarında ele almıştık. Daha fazla fayda temin etmek için, bunları burada 


tekrarlamamızda bir sakınca yoktur. [286] 
Yıldızlara Tapanların Şirkleri Hakkında Yorum 


Birinci Tevil (İzah): En kuvvetlisi olan bu izaha göre, insanlar, en aşağıda olan 
bu âlemin hallerinin değişmesinin, yıldızların durumlarının değişmesine bağlı 
olduğunu görmüşlerdir. Zira güneşin, tepe noktasına ("semtu'r-re's") uzaklığına 
ve yakınlığına göre dört mevsim meydana gelmektedir. Bu dört mevsimin 
meydana gelmesi sebebiyle de, bu alemde farklı farklı durumlar oluşur. 

Sonra bu insanlar, diğer yıldızların hallerini de gözetlemiş, bunun neticesinde de 
birtakım mutluluk ve mutsuzlukların, insanların farklı farklı durumlar üzerinde 
olmaları hususunda, o yıldızların nasıl doğduklarına bağlı olduklarına 
inanmışlardır. Onlar buna inanınca, insanların pekçoğu zann-ı galible, bu alemde 
meydana gelen hadiselerin başlangıcının, bu felek ve yıldızlarla ilgili haller 
olduğuna inanmışlardır. Binâenaleyh, onlar buna inanınca, bu felek ve yıldızlara 
saygı duyma hususunda aşın gitmişlerdir. Sonraysa onlardan bazıları, bu felek ve 
yıldızların zatları gereği "vâcib" olduğuna; bazıları da bu yıldızların hadis 
olduğuna, en büyük ilahın mahlükları olduklarına inanmışlardır. Ancak ne var ki 
onlar "Bunlar, en büyük ilahın mahlukları ise de, ancak ne var ki bu âlemin 
hallerini idare edenler bunlardır" demişlerdir. İşte bu görüşte olanlar, en büyük 
ilah ile, bu âlemin muhtelif halleri arasında vasıtalar bulunduğunu kabul eden 
kimselerdir. Her iki takdire, görüşe göre de, putperestler topluluğu, bu yıldızlara 
ibadet etmek ve onlara tazimde bulunmakla meşgul olmuşlardır... Sonra onlar, bu 
yıldızların çoğu zaman insanların görmelerinden uzaklaşıp kaybolduklarını 
görünce; her yıldız için, o yıldıza mensup olan cevherden bir put edinmişlerdir. 
Mesela onlar, güneş putunu altından yapmışlar ve o putu, güneşe (güneşin 
cevherine) mensup olan taşlarla süslemişlerdir. Ki bu taşlar yakut ve elmastır. 
Yine onlar, ay putunu da gümüşten yapmışlardır. Diğerleri de buna 
kıyaslanabilir. Daha sonraysa bu kimseler, bu putlara tapmaya yönelmişlerdir ki, 
onların bu putlara tapmalarının maksadı, (aslında) o yıldızlara ibadet etmek ve 
bu yolla onlara yaklaşabilmektir. İşte bu noktada, "Bu putlara tapmaktan asıl 


maksadın, yıldızlara tapma olduğu" hususu ortaya çıkmaktadır. [287] 


Şirke Karşı Peygamberlerin İzledikleri Yol 


Peygamberlere (as) gelince, onların bu hususta iki makamı vardır: Birincisi, bu 
yıldızların, bu alemin hal ve durumları hususunda, katiyyen bir tesir ve bir 
etkilerinin bulunmadığı hususunda delil getirmektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, bu 
yıldızların da ilahi emre boyun eğmiş olduklarını beyan ettikten sonra, 
"Haberiniz olsan ki yaratmak da, emretmek de O'na mahsustur" (Araf, 54) 
buyurmuştur. 

İkincisi ise şudur: Bu yıldızların bir şeyler yapmaları ve bu âlem hakkında, 
onlardan birtakım tesir ve etkilerin sudur ettiği fazedilse dahi, bunların sonradan 
var olduklarına dair deliller bulunmaktadır. Binâenaleyh, onların mahluk 
olmaları gerekir. Bu sebeple, "asi" olana ibadet etmekle meşgul olmak, "fer" 
olana ibadetle meşgul olmaktan daha evlâdır. 

Putperestlik dininin daima bulunduğuna dair delil, bizim zikrettiğimiz şu 
husustur: AllahTeâlâ, Hz. İbrahim (a.s)lin, babası Âzer'e "Hani İbrahim, babası 
Âzer'e, "Sen putları mı tanrı ediniyorsun? Doğrusu seni ve kavmini apaçık bir 
dalalet içinde görüyorum" demişti..." dediğini nakledince, O, böylece bu sözüyle 
putlara tapmanın bir cehalet eseri olduğu hususunda fetva vermiş oldu. Daha 
sonra Hz. İbrahim, delil getirmekle meşgul olunca, yıldızlar, ay ve güneşten 
hiçbirinin ilah olmaya layık olmadıklarına delil getirmiştir ki, işte bu da, 
putperestlik dininin neticesinin, bu yıldızların ulühiyyetini benimseme noktasına 
vardığına delalet eder. Aksi halde, bu âyetler birbirini nefyedip, birbirlerine zıt 
olurlardı... Bunu iyice kavradığın zaman, putperetslik itikadını iptal etme yolu, 
ancak güneşin, ayın ve diğer yıldızların, bu alemin ilahı olmalarının, böylece de 
bu alemi yönetmelerinin geçersiz kılınması ile ortaya çıkar... 

İkinci İzah: Putperestlik itikadının gerçek yüzünü ortaya koyma hususundaki 
ikinci izah da, Ebu Ma'şer, Cafer İbn Muhammed el-Müneccim el-Belhi (r.h.)'nin 
zikretmiş olduğu şu husustur: O bazı kitaplarında şöyle demektedir: "Çin ve 
Hindlilerin pek çoğu, ilahın ve melaikenin bulunduğunu kabul ederler... Ancak 
ne var ki onlar ilahın cisim olduğuna ve en güzel bir surette bulunduğuna; 
meleklerin de çok güzel bir şekli bulunduğuna; ancak ne var ki bunların gökler 
sebebiyle kendilerine görünmediklerine inanırlar... İşte bu sebeple de, manzarası 
son derece hoş, görünüşü ve şekli çok güzel birtakım heykeller ve putlar 
yaparlar... Böylece de, son derece güzel olan bir suret, bir şekil elde eder, bunun, 
"İlahın heykeli olduğunu..." söylerler. Birincisinden daha aşağı olan diğer bir 
şekil daha edinir, bunu da, meleğin (tahayyül ettikleri) şekline göre yaparlar. 
Daha sonra onlar, bu ibadetleriyle Allah'a ve meleklere yaklaşmayı kastederek, 
putlara ibadetlerini sürdürürler." Binâenaleyh, eğer Ebu Ma'şer'in ileri sürdüğü 


bu husus doğru ise, putlara ibadet etmenin sebebinin Allah Teâlâ'nın cisim 
olduğuna ve o'nun bir mekanda bulunduğuna inanç olduğu ortaya çıkmış olur. 


[288] 
Şirkin Menşei Hakkında 


Bu konuda Üçüncü İzah da şudur: Kafir kimseler, Allah Teâlâ'nın, yeryüzünün 
her bir bölgesinin idaresini, muayyen bir meleğe bıraktığına ve bu alemin 
mülkünün her bir parçasının idaresini de, bizzat semavi olan birtakım ruhlara 
bırakmış olduğuna inanarak, şöyle demektedirler: Denizlerin idarecisi bir 
melektir; dağların idarecisi de bir başka melektir. Bunun gibi, bulutların, 
yağmurların, rızıkların, harb ve savaşların idarecileri de başka başka meleklerdir. 
Onlar, buna inanınca o meleklerin her biri için, hususi bir put ve hususi bir 
heykel yapıp; böylece her puttan, o semavi ruha uygun düşen tesir ve tedbirler 
taleb ederler... 

Âlimlerin, bizim Bakara süresinin başında zikrettiğimiz şekilde, bu üç izahtan 
başka diğer açıklamaları da bulunmaktadır. Biz burada bu kadar açıklamayla 


yetinelim. Allah en iyi bilendir. 1289] 
Hz. İbrahim'in Babasının İzahı 


Bu âyetin zahiri, Hz. İbrahim'in babasının isminin, Âzer olduğuna delalet eder. 
Bazı alimler, bunun isminin Târeh olduğunu söylemişlerdir. Zeccâc, "Neseb 
âlimleri arasında, Hz. İbrahim'in babasının isminin Târeh olduğu hususunda bir 
ihtilaf yoktur" demiştir. Mülhidlerden bazıları, bunu Kur'an'ı ta'n etme vesilesi 
kılmışlar ve, "Bu nesep yanlıştır, doğru değildir" demişlerdir. Alimlerin bu 
konuda takındıkları iki tavır vardır: 

Birinci Tutum: Hz. İbrahim (a.s)'in babasının adı Âzer'dir. Bazı alimlerin, 
"Nesebçiler, Hz. İbrahim'in babasının isminin Târeh olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir" şeklindeki sözlerine gelince, biz deriz ki, bu iddia zayıftır. Zira, bu 
ittifak ancak onların birbirlerini taklit etmesinden meydana gelmiştir. Neticede 
bu icma, mesela Vehb, Ka'b vb. birkaç kişinin görüşüne dayanmaktadır. Bunlar 
da çoğu kez yahudi ve hristiyanlardan gelen haberlere sarılmışlardır ki, Kur'an'ın 
açık ifadesi karşısında buna itibar edilemez. 

İkinci Tutum: Biz onun isminin Târeh olduğunu kabul etsek bile, biz burada şu 


izahları da yapabiliriz: [290] 


Âzer Kelimesi Hakkında Çeşitli İzahlar 


Birinci İzah: Hz. İbrahim'in babası, belki de bu iki isimle anılıyordu. 
Binâenaleyh, onun asıl isminin Âzer; lakabının ise Târeh olup neticede de, 
lakabının daha fazla şöhret bularak, ismininse kapalı katmış olması; Allah 
Teâlâ'nınsa, onu ismiyle anmış olduğunun söylenmesi muhtemel olduğu gibi, 
aksinin olması da muhtemeldir. Bu da, Târeh'in onun asıl ismi, Âzer'in de onun 
genel lakabı olup, Cenab-ı Allah'ın da Onu bu lakabıyla anmış olmasıdır. 

İkinci İzah: "Âzer" kelimesi onların dillerinde belirli bir sıfatı ifade ediyordu. Bu 
isim onlarda kötüleme için kullanılan bir isim olup "hata eden" manasınadır. 
Buna göre sanki âyetin manası, "İbrahim hatalı olan babasına dedi ki..." 
şeklindedir. Sanki Hz. İbrahim (a.s) babasını, haktan saptığı, kâfir olduğu ve 
doğru yoldan uzaklaştığı için kınayıp ayıplamıştır. "Âzer" kelimesinin, 
Harzemcede "ihtiyar" manasına geldiği de söylenmiştir. Bu aynı zamanda aslı 
Farsça olan bir kelimedir. 

Bil ki bu iki izah Kur'an-ı Kerim'de, az da olsa Arapça olmayan kelimeler 
bulunabileceğini söyleyenler açısından yapılabilecek birer izahtır. 

Üçüncü İzah: "Âzer", Hz.İbrahim in babasının tapmış olduğu putun ismidir. 
Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim'in babasını şu iki sebebten dolayı böyle 
isimlendirmiştir: 

a) Hz. İbrahim (a.s)'in babası, kendisini o puta ibadete adamıştı. Bir kimseyi 
sevmede çok ileri giden herkese, sevdiği o şeyin ismi verilir. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, "O gün herbir insan sınıfını biz imamlarıyla çağıracağız" (isrâ, 71) 
buyurmuştur. 

b) Bu kelimenin takdiri"Âzer'e tapan" şeklindedir. Bundan, muzaf olan "âbid" 
kelimesi hazfedilmiş ve muzafun ileyh, muzafın yerini tutmuştur. 

Dördüncü İzah: Hz. İbrahim (a.s)'in babası "Târeh" idi. Âzer ise onun amcasıydı. 
Bazan amcaya "baba" denir. Nitekim Cenâb-ı Hak, Ya'küb (a.s)'un çocuklarının, 
"Senin tanrına ve babaların İbrahim'in, İsmail'in ve İshâk'm tanrısı olan tek 
tanrıya ibadet edeceğiz"(Bakara, 133) dediklerini nakletmiştir. Halbuki Hz. 
İsmail'in, Hz. Yakub'un amcası olduğu malumdur. Onlar ise bu sözlerinde 
amcalarını, baba olarak ifade etmişlerdir. İşte burada da böyledir. 

Bil ki, Hz. İbrahim (a.s)'in babasının isminin "Âzer" olmadığı hususunda çok 
açık bir delil bulunmuş olsaydı, o zaman bu gibi tekellüflere girmek gerekirdi. 
Halbuki böyle bir delil yoktur. O halde, hangi ihtiyaç bizi böyle te'villere 
götürmüştür? Âyetin zahirinin delalet ettiği mananın doğruluğuna dair en 


kuvvetli delil, yahudi, hristiyan ve müşriklerin, Hz. Peygamber (s.a.s)'i 
yalanlama ve O'na karşı öfkelerini ortaya koymada son derece hırslı olmalarıdır. 
Binâenaleyh eğer âyetin bildirdiği bu neseb (babalık) yalan olsaydı, örfen, 
yahudi, hristiyan ve müşriklerin Hz. Peygamber (s.a.s)'i yalanlama hususunda 
susup kalmaları imkansız olurdu. Onlar, O'nu bu hususta yalanlamadıklarına 


göre, bu nesebin doğru olduğunu anlarız. Atlah en iyi bilendir. 291) 
Azer'in Hz. İbrahim'in Babası Olduğunu Reddeden Şianın İddiası 


Şi'a "Hz. Peygamber'in babası ve dedelerinden hiçbiri kafir değildi" demiş, Hz. 
İbrahim'in babasının kâfir olduğunu da kabul etmeyip, şunu İleri sürmüşlerdir: 
"Âzer, Hz. İbrahim'in babası değil, amcasıdır." Şi'a görüşlerine şunları delil 
getirmişlerdir: 

1) Peygamberlerin babaları (ataları) kafir olmazlar. Buna şunlar da delalet eder: 
a) Cenâb-ı Allah, "O (Allah), kıyam ettiğin vakit seni ve secde edenler içinde 
dolaşmanı görendir." ( 213-219) buyurmuştur. Denildi ki: "Bunun manası, 
"O'nun (Hz. Muhammed'in) ruhu, bir secde edenden, diğer secde edene geçer" 
şeklindedir. Bu manaya göre, âyet Hz. Muhammed (s.a.s)'in. bütün ecdadının 
müslüman olduğuna delalet eder. Bu durumda Hz. İbrahim (a.s)'in babasının da 


müslüman olduğuna kesin hükmetmek gerekir. 292 
Ayetteki Tabirinin Tefsiri 


İmdi, eğer denilirse ki: "Âyetteki, "Secde edenler içinde dolaşman..." ifadesi, şu 
manalara da gelebilir: 

Birincisi: Gece namazının farziyyeti nesh olununca, Hz. Peygamber (s.a.s), 
ashabın fazla ibadet etmeye düşkünlüğünden ötürü, o gece onların ne 
yaptıklarını görmek için, sahabenin evlerini dolaşmış ve sahabenin Kur'an 
okumalarının, teşbih ve tevhidlerinin duyduğu seslerin çokluğundan dolayı, o 
evleri yabani arı kovanları gibi görmüş. İşte âyetteki, "Secde edenler içinde 
dolaşman..." ifadesinden murad, Hz. Muhammed (s.a.s)'m o gece, secde 
edenleri, (gece kalkmış) olanları dolaşmasıdır. 

İkincisi: Bundan murad şudur: Hz. Muhammed (s.a.s), cemaatle namaz kılardı. 
Buna göre "Secde edenler içinde dolaşma "sının manası, O'nun, onların arasında 
olması ve beraber kıyam, rüku ve secde yapmalarıdır. 

Üçüncüsü: Bundan murad, "Sen her nezaman kalkıp ibadetle meşgul olmada, 
secde edenlerle birlikte dönüp dolaşırsan, bu halin Allah'a saklı kalmaz" 


manasıdır. 

Dördüncüsü: Bundan murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, arkasında namaz kılanları 
görebilmesi ve onlar üzerinde bakışlarını dolaştırmasıdır. Bunun delili, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şu hadisidir: "Rükü ve secdelerinizi tam olarak yapınız. 


Çünkü ben sizi, arkamdan görürüm."İ2231 İşte bu dört izah da ayetin zahirinin 
ifade edebileceği manalardır. Binâenaleyh sizin ileri sürdüğünüz şey 
geçersizdir." 

Bu itiraza Şiiler şöyle cevap verirler: "Âyetin lafzı bütün bu manalara gelebilir. 
Bunlardan hiçbirinin, öbür manalardan daha geçerli olduğu ileri sürülemez. 
Bundan dolayı âyeti, bunların hepsine birden hamletmek gerekir. Bu durumda da 
maksadımız hasıl olmuş olur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in atalarından hiçbirinin 
müşrik olmadığına, şu hadis-i şerif de delalet eder: "Ben hep, temiz erkeklerin 
sulbünden, temiz kadınların rahimlerine naklolundum." Nitekim Allah Teâlâ, 
"Müşrikler ancak necistir" (Tevbe, 27) buyurmuştur. İşte bu da, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in ecdadından hiçbirinin müşrik olmadığını kabul etmeyi gerektirir. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, biz (Şi'a) deriz ki: Anlattığımız bu şeylerle, Hz. 
İbrahim'in babasının müşrik olmadığı anlaşılır. Halbuki "Âzer"ln müşrik olduğu 
sabittir. Binâenaleyh Hz. İbrahim'in babasının, Âzer'den başka bir kimse 
olduğunu kesin olarak söylemek gerekir. 

2) Azer, Hz. İbrahim'in babası değildir. Çünkü bu ayet, Hz. İbrahim (a.s)'in, Azer 
ile çok sert ve ağır bir şekilde, sözlü olarak münakaşa ettiğini göstermektedir 
Halbuki babaya böyle sert ve ağır söz söylenmesi caiz değildir. İşte bu da, 
Âzer'in Hz. İbrahim (a.s)'in babası olmadığına delalet eder. 

Biz, şu iki sebebten ötürü bu ayete göre, Hz. İbrahim'in, babasına karşı ağır ve 
sert konuştuğunu söyledik: 

a) Ayet, "Azer" kelimesinin ötüresi ile "Hani İbrahim babasına, "Ey Azer" 
demişti" şeklinde de okunmuştur. Bu kıraat "Âzer" kelimesinin, münâdâ 
olmasına göredir. Babaya, böyle ismi ile nida etmek, en büyük bir kabalıktır. 

b) Hz. İbrahim (a.s), Âzer'e, "Doğrusu seni ve kavmini apaçık bir dalâlet içinde 
görüyorum" demiştir. Bu da, kaba ve eziyet veren en büyük sözlerden birisidir. 
Böylece onun, Âzer'e sert konuştuğu anlaşılıyor. 

Biz, şu sebeplerden Ötürü babaya sert ve ağır konuşulmasının caiz olmayacağını 
öne sürüyoruz: 

a) Cenâb-ı Allah, "Rabbin, "Kendinden başkasına kulluk etmeyin ve ana-babaya 
İyi muamele edin' diye hükmetti" (isra, 23) buyurmuştur ki, bu hüküm kafir 
olsun, müslüman olsun, bütün babalar hakkında umumidir. 

Yine ebeveyn hakkında Allah: "Onlara "öf bile deme ve onları azarlama " (isra. 


23) buyurmuştur ki bu da umumi bir ifadedir. 

b) Allah Teâlâ, Hz. Musa'yı Firavn'a göndermiş ve Firavn'a yumuşak 
davranmasını emrederek, "(Gidin de) ona yumuşak söz söyleyin. Olur ki nasihat 
dinler, yahut (Aüah'dan) korkar" rraha. 44) buyurmuştur. Bunun sebebi, onu 
büyütmüş olan Firavun'un hakkına riayet etmektir Öyleyse baba yumuşak 
davranılmaya daha layıktır. 

c) Birşeye yumuşak davranarak davet etmek, kalblere daha çok tesir eder. Ama 
kaba ve sert davranış, nefreti ve kabul etmemeyi doğurur. İşte bundan dolayı 
Hak Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e "Onlarla en güzel bir şekilde mücadele et" 
(Nam. 125) buyurmuştur. O halde dine davette, babasına böyle sert konuşması 
Hz. İbrahim'e nasıl yakışır? 

d) Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in "halim» olduğunu bildirerek, "İbrahim 
cidden yumuşak huylu (halim), yüreği yanık ve kendisini tamamen Allah'a 
vermiş biri idi" (Hüd, 75) buyurmuştur. Halbuki böyle halim-selim bir kimsenin, 
babasma bu şekilde sert davranması nasıl uygun düşer? Yaptığımız bu izahlar ile, 
Âzer'in, Hz. İbrahim'in babası değil amcası olduğu sabit olur. O'nun babası 
"Târeh'tir. Daha önce de ifade ettiğimiz üzere Yaküb (a.s)'un çocukları 
babalarının amcası olduğu halde, Hz. İsmail'i, babaları Ya'küb'un "babası" olarak 
nitelendirmişlerdir. Demek ki bazan amca, "baba" olarak ifade edilir. Nitekim 
Hz. Peygamber (s.a.s), amcası Hz. Abbas (r.a)'ı kastederek, "Babamı bana teslim 
edin " demiştir. 

Keza Âzer'in, Hz. İbrahim (a.s)'in annesinin babası (dedesi) olması da 
muhtemeldir. Bazan bu dedeye de baba denir. Bunun delili "... onun neslinden 
Davud'u, Süleyman'ı... İsa'yı ve İlyas'ı (hidayete erdirdik)" (Ervam,84- 
85)âyetidir. Bu âyette, İsa (a.s), anne tarafından dedesi olduğu halde Hz. İbrahim 
(a.s)'in zürriyetinden sayılmıştır. 

Ehl-i Sünnet alimleri ise: Hz. Muhammed (s.a.s)'in babasının kafir olduğunu ve 
Kur'an'ın bu âyetinin, Hz. İbrahim (a.s)'in babası Âzer'in kafir olduğuna delalet 
ettiğini söylemişlerdir. Hem sonra Cenâb-ı Allah, "İbrahim'in babasma istiğfar 
etmesi ancak ona verdiği bir sözden dolayı İdi. Ne zaman ki onun bir Allah 
düşmanı olduğu kendisine besbelli oldu, derhal ondan uzaklaştı" (Tevbe, 
114)buyurmuştur. İşte bu da bizim görüşümüzün doğruluğuna delalet eder. 
"Secde edenler içinde dolaşman..." (Şu'ara, 219) âyetine gelince, deriz ki: "Bu 
âyetin, başka manalara da gelebileceğini anlatmıştık. Şıi'a'nın, "Ayet, bu 
manaların hepsine birden hamledilir" şeklindeki sözüne karşı da deriz ki: "Bu 
imkansızdır. Çünkü müşterek (birden çok manaya gelen) bir lafzı, bütün 
manalarına birden hamletmek caiz değildir. Yine bir lafzı aynı anda, hem hakiki, 


hem mecazi mânasına hamletmek de caiz değildir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Ben 
hep, temiz erkeklerin sulbünden, temiz kadınların rahimlerine naklolundum" 
hadis-i şerifi, O'nun nesebinde bir bozukluk ve zinanın olmadığı manasına 
hamledilir. 

Şi'a'nın, "Babasına karşı sert ve katı davranması, Hz. İbrahim'e uygun düşmez" 
şeklindeki görüşüne karşı deriz ki: "Belki de o, küfründe ısrar etmiştir. İşte bu 
ısrarından dolayı, böyle davranılmaya müstehak olmuştur. Allah en iyi bilendir. 


(294| 
Beşinci Mesele 


"Âzer" kelimesi, (babasına)tabirinin atf-ı beyanı olarak mansub, münâdâ olarak 
da merfu okunmuştur. Birisi bana şöyle bir soru sordu: "Âzer kelimesi bu iki 
kıraata göre de okunmaktadır. Ama (bunun benzeri olan), "Musar kardeşi 
Harun'a dedi ki..." (Araf, 142) âyetinde "Harun" kelimesi sadece mansub olarak 
okunmuş, hiç merfu olarak okunmamıştır. Bu ikisinin farkı nedir?" Buna karşı 
dedim ki: "Zammeli okumak, münâdâ sayılmasından ötürüdür. Ama bir kimseye 
ismi ile çağırmak, o çağırılan kimseye fazla değer verilmediğini gösterir. İşte bu, 
Hz. İbrahim (a.s) m hadisesine uygundur. Çünkü Az«r inkârda diretmiştir. 
Binâenaleyh ona, -bu çirkin ısrarından men edebilmek için-ağır bir şekilde 
seslenmek güzel ve yerinde olmuştur. Ama Musa (a.s)'nın kıssasına gelince, O, 
bazan kardeşi Harun'u, kavminin başına kendine halife olarak bırakıyordu. 
Binâenaleyh bu durumda, ona değer vermeme uygun düşmez. İşte bundan 


dolayı, "Harun" kelimesini, burada merfu okumak caiz değildir." [295] 
İlah Kelimesinin Manası 


Âlimler, "ilah" kelimesinin tefsiri hususunda ihtilaf etmişlerdir. En doğru görüş, 
bunun, "tapılan şey" (ma'bud1 manasına geldiğidir. İşte bu âyet de bu manaya 
delalet etmektedir. Çünkü Hz. İbrahim'in kavmi, ibadet etmek maksadıyla putlar 
yapmışlardı. Bundan dolayı Hz. İbrahim (a.s) babasına, "Sen, putları mı Hah 
ediniyorsun?" demiştir ki bu da, "ilah" kelimesinin, "ma'büd" (ibâdet olunan, 


tapınılan şey) manasına geldiğine delalet eder. 1290) 


Putların Batıllığı 


Hz. İbrahim (a.s)'in bu âyette geçen sözü, şu iki bakımdan putperestlerin 
görüşlerinin bozuk ve bâtıl olduğuna dair bir akli delil ihtiva etmektedir: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Sen putları ilah mı ediniyorsun?" buyruğu, putperestlerin, 
birçok ilahın bulunduğunu söylediklerine delalet eder. Ancak ne var ki birçok 
ilahın bulunması, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğergöklerde ve yerde Allah'dan başka 
tanrılar olsaydı onların ikisi de muhakkak ki harap olup gitmişti..." (Enbiyâ, 22) 
âyetinden anlaşılan akli delil ile bâtıldır. 

b) Bu putların, şayet hayra ve şerre güçler: yetmiş olsaydı, tek bir put da yeterdi. 
Tek bir put yeterli olmadığına göre bu, bunlar çok olsalar dahi, onlarda kesinlikle 


hiçbir faydanın bulunmadığına delalet eder. [297] 
Sekizinci Mesele 


Bazı alimler bu âyette, Allah'ı bilmenin ve O'nun şükrüyle meşgul olmanın vacib 
olduğunun, nakli delil ile değit de, akli delil ile bilindiği hususunda istidlalde 
bulunmuşlardı. 

Zira Hz. İbrahim (a.s), onların sapık olduklarına hükmetmiştir. Eğer akli 
vücubiyyet olmasaydı, onlar hakkında sapık hükmünü veremezdi. Çünkü bu yol, 
Hz. İbrahim'in tebliğinden önce bulunuyordu. Mamafih biri çıkıp diyebilir: Bu 
yol, Hz. İbrahim'den önce olan peygamberlerin şeriatının hükmü itibariyle 


"dalâl", sapıklık olmuştur. [298] 
Hz. İbrahim'e Melekût Âleminin Gösterilmesi 


"Böylece biz İbrahim'e kesin ilme erenlerden olması İçin göklerin ve yerin 
büyük mülkünü gösteriyorduk..." (En'âm, 75}. 


Bu âyette birkaç mesele vardır: [299] 
Ayetteki Kezalike Tabirinin Manası 


tabirindeki kaf harfi teşbih içindir. Bu ise, daha önce geçmiş olan bir gaibe 
işarettir. Burada daha önce zikredilen İse, Hz. İbrahim'in, putlara tapmayı 
çirkin ve kabih addetmiş Gilrr.asıdır. Bu da O'nun, "Doğrusu seni ve 

kavmini apaçık bir dalalet içinde görüyorum..." ifadesidir. Buna göre mana, "Hz. 
İbrahim'e, putlara tapmanın çirkinliğini gösterdiğimiz gibi, O'na göklerin ve 
yerin büyük mülkünü de gösteriyoruz..." şeklinde olur. Burada akli bir incelik 


vardır ki, o da şudur: Allah'ın celâlinin nuru, kesinlikle inkıtâya uğramaksızın ve 
de zeval bulmaksızın devamlı parlar. Beşeri ruhlar, arada bir perdenin bulunması 
hali müstesna, o nurlardan hiç mahrum olmazlar. Bu perde ise, Allah'tan 
başkasıyla meşgul olmaktan başka bir şey değildir... Durum böyle olunca, bu 
mania ve perdeler zail olup aradan kalktığı nisbette, bu ilahi tecelliler meydana 
çıkar. Binâenaleyh, Hz. İbrahim (a.s)'in "Sen, pulları İlah mı edeniyorsun?.." 
(En-âm, 74)sözü, Allah'dan başkasına İbadetle meşgul olmanın çirkinliğine bir 
işarettir. Çünkü, Allah'ın dışında kalan her şey, Allah'dan alıkoyan bir perde 
mesabesindedir. Binâenaleyh, o perde yok olunca, şüphe yok ki, "göklerin 
melekütu" ona tamamen tecelli eder. Bu sebeple, Cenâb-ı Hakk'ın "Boy/ece biz 
İbrahim'e, göklerin büyük mülkünü de gösteriyorduk..." buyruğu, "Allah'dan 
başkasıyla meşgul olmak sona erip zail olunca, Allah'ın celalinin nuru ona tecelli 
etti" demektir. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın tabiri de, bu şerefli ve ruhani, 


manevi faydanın kaynağı olmuş olur... [300] 
İkinci Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Bu gösterme işi, daha önce de bulunuyordu. 
Binâenaleyh evla olan, "böylece biz, İbrahim'e göklerin ve yerin 
melekütunu göstermiştik..." denilmesidir. O halde, daha niye bu lafız yerine, 
"Böylece biz... gösteriyoruz..." denilmiştir?" 

Biz deriz ki, buna şu şekillerde cevap verilebilir: 

a) Âyetin takdirinin, "İşte böylece biz, İbrahim'e göklerin ve yerin melekütunu 
gösteriyor idik..." şeklinde olmasıdır. Böylece bu ifade, mazinin hikayesi olmuş 
otur... Buna göre mana şu şekilde olur: "Allah Teâlâ Hz. İbrahim'in, hak dine son 
derece kuvvetli bağlılığından dolayı, babasıyla yüzyüze sert bir biçimde 
konuştuğunu nakledince, sanki "İbrahim, dini salâbet hususunda bu üstün 
dereceye nasıl ulaşmıştır?" denilmiş de bunun üzerine, "O, ta bulüğa erdiği 
zamandan beri, kesin ilme erenlerden olsun diye, İbrahim'e çocukluğundan 
itibaren göklerin ve yerin büyük mülkünü gösteriyorduk..." şeklinde cevap 
verilmiştir. 

b) Bu, öncekinden daha kıymetli bir açıklama olup, buna göre biz deriz ki: 
Allah'ın, İbrahim'e göklerin ve yerin melekütunu göstermesinden maksat, 
İbrahim'in, sırf bu melekütu görmesi değildir. Aksine bundan maksat, O'nun o 
melekütu görmesi ve böylece de, Allah'ın celâlinin kudsiyyetinin, yüceliğinin ve 
ululuğunun marifetine nail olması, ulaşmasıdır. Halbuki Allah'ın mahlükatı, her 
ne kadar zat ve sıfatları bakımından sonlu ve fani iseler de, bunların zatlara ve 


sıfatlara delalet etme cihetleri sonsuzdur... Babam Şeyh el-İmâm Ömer Ziyâud- 
din (r.h)'in şöyle dediğini duymuştum: "Ben, Şeyh Ebu'l-Kasım el-Ensari'nın 
şöyle dediğini duydum: İmâmul-Harameyn in şöyle dediğini duydum: "Allah'ın 
malumatı sonsuzdur. O'nun, o malumatlardan herbiri hakkındaki malumatı da 
sonsuzdur. Bu böyledir, zira tek bir atom (cevher-i ferd)'un, bedeliyyet yolu 
üzere, sonsuz yerlerde bulunması ve aynı yol üzere, sınırsız sıfatlarla muttasıf 
olması mümkündür. Halbuki o takdir ve farz edilen hallerin hepsi de, Allah'ın 
hikmetine ve kudretine delalet etmektedirler. Cevher-i ferd (atom) ile 
bölünmeyen cüz böyle olunca, Allah'ın bütün melekütu hakkındaki söz ya nasıl 
olur? Böylece, Allah'ın mülkünün ve melekütunun, O'nun celalinin sıfatlarına, 
azamet ve izzetinin alametlerine delaletinin sınırsız olduğu sabit olmuş olur. 
Halbuki, sınırsız olan malümatın, insanların akıllarında bir kerede bulunmaları 
imkansızdır. O halde bu bilgileri elde etmenin yolu, bir nihayete ermeksizin ve 
son bulmaksızın, gelecekte bu bilgilerin birbiri ardınca meydana gelmesiyle 
olur... Allah daha iyisini bilir ya, işte bu sebepten dolayı O, "böylece biz 
İbrahim'e göklerin ve yerin melekütunu gösterdik..." demedi de, aksine O, 
"Böylece biz, İbrahim'e göklerin ve yerin melekütunu gösteriyoruz..." buyurdu. 
Ki, işte bu muhakkik alimlerin, "Allah'a doğru yolculuğun bir nihayeti vardır; 
ama Allah'da yolculuğun bir sonu yoktur..." şeklindeki sözlerinden murad edilen 


husustur. Allah en iyi bilendir. BOL 
Melekut Ne Demektir? 


"el-Meleküt", mülk demektir. Sondaki ta harfi, mübalağa için getirilmiştir. Bu 
tıpkı, "rağbet, kelimesinden olan (rağbet etmek) ve kelimesinden olan 
(korkmak..kelimeleri gibidir. Bil ki, buradaki "gösterme" fiilinin açıklanması 


hususunda iki görüş bulunmaktadır: [302] 
Hz. İbrahime Melekûtun Gösterilmesinin Keyfiyeti 


Birinci görüş: Allah Teâlâ Hz. İbrahim'e, "meleküf'u bizzat gözüyle gösterdi. 3u 
görüşte olanlar, sözlerini şöyle sürdürmüşlerdir: "Allah, Hz.İbrahim için, Arş'ı, 
Kürsi'yi ve madde aleminin üstünün kendisinde son bulduğu yere kadar olan 
kısmı görsün diye, semâvatı (gökleri); yine, maddi alemin kendisinde son 
bulacağı en son safha kadar olan yerleri yarıp açtı... Böylece Hz. İbrahim (a.s), 
göklerin ve yerin içindeki son derece şaşırtıcı ve akıllara durgunluk veren şeyleri 
gördü..." 


İbn Abbas'ın söyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. İbrahim (a.s), göğe yükseltilip 
gökte ve yerde olanları gördüğünde, birisini kötü bir iş yaparken gördü. Böylece, 
hem ona hem de diğerine, helak olmaları için beddua etti. Bunun üzerine Cenâb- 
ı Allah Hz. İbrahim'e, Kullanma ilişme; onlar şu iki hal arasındadırlar... 
Benonlardan, ya temiz bir zütriyet halk ederim; yahut da onlar tevbe eder, ben de 
onları bağışlarım, veyahut da onların arkalarında cehennemi yaratırım..." 
demiştir. 

Kadı, bu rivayeti şu açılardan tenkid etmiştir: 

a) "üöktekiler, mukarreb meleklerdir. Halbuki onlar, Allah'a isyan etmezler. 
Binâenaleyh, "Hz. İbrahim göğe kaldırıldığında kötü bir iş yapan bir kul gördü... 
denilmesi uygun olmaz," 

b) Peygamberler, Allah'ın emri olmaksızın günahkâr kimsenin helak olması için 
dua etmezler. Allah bu hususta müsaade edince de, hiçbir şeyin o peygamberin 
duasının kabul olunmasına mani olması caiz olmaz. 

c) Bu dua, ya doğru olur veya yanlış olur. Eğer doğru olursa, daha niçin onu 
ikinci kere reddeder? Eğer yanlış olursa, niçin onu ilk seferde kabut etmiştir? 
Daha sonra Kâdi sözüne devamla şöyle der: " Ahad haberler, akli delillerin 
hilafına olarak varid oldukları zaman, o konuda "tevakkuf etmek" (lehte ya da 


aleyhte bir şey söylememek) gerekir." [303] 
Hz. İbrahim'in Melekûtu Görmesinin Ruhani Olduğunu Söyleyenler 


İkinci Görüş: Bu "gösterme" işi, maddî göz ve zahirî hislerle değil, basiret ve 
akıl gözüyle olmuştur. Bu görüşü savunanlar şu şekillerde delil getirmişlerdir. 
Birinci Delil: Göklerin melekûtu, göğün mülkünden ibarettir. Mülk ise, kudretten 
ibarettir. Halbuki Allah'ın kudreti görülemez, ancak akıl ile anlaşılır. Bu, kesin 
bir sözdür. Ne var ki "göklerin ve yerin melekûtuyla murad edilen, göklerin ve 
yerin bizzat kendisidir" denilebilir. Ancak böyle olması halinde de, "melekût" 
lafzı nazar-ı itibara alınmamış ve ondan fazla bir mana etde edilmemiş olur. 
İkinci Delil: Allah Teâlâ bu "gösterme" işini, âyetin başında icmali olarak 
zikretmiştir ki, buO'nun "Böylece biz, İbrahim 'egösteriyorduk" buyruğudur. 
Bundan sonra da bu "gösterme" işini, "İşte O, üstünü gece bürüyüp örtünce bir 
yıldız görmüş..." (En'âm, 76) ifadesiyle tefsir etmiştir. Böylece bu istidlalin 
zikredilmesi, o göstermeyi şerh ve tefsir etmek için getirilmiş olur. Bu sebeple de 
o gösterme işinin, işte bu istidlalden ibaret olduğunun söylenmesi gerekir. 
Üçüncü Delil: Cenâb-ı Allah, bu âyetlerden sonra da, "İşte bunlar, kavmine karşı 
İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdir..." (En'tm, 83) buyurmuştur. Halbuki göz ile 


görmek, kavminin aleyhine bir hüccet olamaz. Çünkü onlar, bu hüccet 
gösterilirken orada bulunuyorlardı... Yine onlar, bu konuda Hz. İbrahim'i 
yalanlıyorlardı. Onlar, ayrı bir delil ve çok açık ve net bir mucize olmadan, o 
davada Hz. İbrahim'i tasdik edemezler. Hz. İbrahim'in, yıldızlarla istidlal etme 
hususunda kavmine karşı getirmiş olduğu bu hüccet, ancak Kur'an'ın açıklamış 
olduğu yol ile olmuştur. Çünkü o deliller, Hz. İbrahim için olduğu kadar, onlar 
için de apaçık ve ayan beyan idi... 

Dördüncü Delil: Âlemin tamamını göstermek, alemin her türlü mümkinata kadir 
olan bir ilahının bulunduğu hususunda, zaruri bir ilim ifade eder (kesin olarak 
bildirir). Halbuki böyle bir durum sebebiyle insan, medhe ve tazime müstehak 
olamaz... Baksana, kafirler âhirette Allah'ı zaruri olarak bilir ve tanırlar. Halbuki, 
onlar için bu tanımadan dolayı bir mükafaat ve bir övgü söz konusu değildir... 
Ama, yaratılanların sıfatlarıyla, bir yaratıcının varlığı, O'nun kudret ve hikmeti 
hususunda istidlal etmeye gelince, işte medhi ve tazimi gerektiren budur... 
Beşinci Delil: Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s) hakkında, "Böylece biz, İbrahim'e 
göklerin ve yerin büyük mülkünü gösteriyorduk..." buyurmuştur. Tıpkı bunun 
gibi, bu ümmet hakkında da, "Gerek afakda, gerek kendi nefislerinizde 
âyetlerimizi yakında onlara göstereceğiz" (Fussilet, 53) buyurmuştur. İşte bu 
gösterme işi, maddi gözle olmayıp kalb gözüyle olduğu gibi, Hz. İbrahim'e 
yapılan gösterme işinin de böyle olmuş olması uzak ihtimal değildir. 

Altıncı Delil: Hz. İbrahim (a.s) yıldız, ay ve güneş ile istidlalde bulunmayı 
tamamlayınca, bundan sonra, "Şüphe yok ki ben, bir muvahhid olarak, yüzümü o 
gökleri ve yeri yaratmış olan Allah'a yönelttim..." (Enam, 79) demiş, böylece de 
göklerin ve yerin, yıldız, ay ve güneş hakkında zikretmiş olduğu delilden dolayı 
yaratılmış olduklarına hükmetmiştir. Şayet bu delil, bütün gökler ve yer 
hakkında umumi olsaydı, o zaman umumi olan hüküm, hususi bir delile bina 
edilmiş olurdu ki, bu yanlıştır... Böylece bu delilin, umumi bir delil olduğu sabit 
olmuş olur ve bu sebeple de, yıldızın, ayın ve güneşin zikredilmesi, "meleküf'un 
gösterilmesinin bir misali gibi olmuş olur Binaenaleyh, "meleküt'un 
gösterilmesi"nden murad, -değişmeleri mümkün ve hadis varlık olmaları 
sebebiyle- bunların alim, kadir ve hakim... olan bir ilahın varlığına, nasıl delalet 
ettiklerini bildirmek olması gerekir... Böylece de bu gösterme işi, göz ile değil, 
kalb ile olmuş olur. 

Yedinci Delil: "Yakin" kendisinden önce bir şekk ve şüphe bulunduğu zaman, 
düşünme ve tefekkür ile elde edilmiş olan ilimden ibarettir. Binaenaleyh, Cenâb- 
ı Hakk'ın, "kesin time erenlerden olmast için... "buyruğu, bu göstermenin bir 
maksad ve gayesi gibi olmuş olur. Böylece de âyetin takdiri ve mânası, "kesin 


ilme erenlerden olsun diye, İbrahim'e göklerin ve yerin melekütunu 
gösteriyoruz..." şeklinde olur. Binaenaleyh, "Yakin", delilden elde edilen ilim 
olunca, bu göstermenin de yapılan istidlalden ibaret olması gerekir. 

Sekizinci Delil: Cenâb-ı Hakk'ın bütün yaratıkları, aynı itibarla, yaratıcının 
varlığına ve kudretine delalet etmektedirler. Halbuki bu yaratıklar, "muhdes" ve 
"mümkin"dirler. Her "muhdes", "mümkin"dir; o halde bu varlıklar, bir yaratıcıya 
muhtaçtırlar. İnsan bu tek izahı iyice bilip anladığı zaman, işte bu, o kimseye 
yaratıcının varlığı hususunda istidlalde bulunması için yeter ve kâfi gelir... 
Binâenaleyh o kimse, bu iki mukaddimeyi bilmekle, aklının gözü ve aklının 
kulağı ile, bütün melekütun başkasına muhtaç olduğunu bilmiş olur. Halbuki 
buradaki "görme-rü'yet", kesinlikle zeval bulmayan, devamlı bir görmedir. Sonra 
bu, insanı Allah'dan alıkoymaz. Aksine bu, kalbin ve ruhun Allah ile meşgul 
olmasını sağlar. 

Maddi gözün görmesine gelince, insanın, bu gözüyle tek bir bakışla pekçok şeyi 
tastamam görmesi mümkün değildir. Baksana, yazılmış bir sayfaya bakan 
herkes, o sayfanın ancak tek bir kelimesini mükemmel ve tam olarak görebilir... 
Eğer, onun bakışı diğer bir kelimeye yönelir, gözü onunla meşgul olursa, o 
zaman da o, önceki ilk kelimeyi idrak etmekten ve görmekten mahrum olur. 
Böylece pekçok şeyin, bir bakışla görünmesinin mümkün olmadığı sabit olur. 
Bunun mümkün olduğu farzedilse bile, devamlı olmaz. Devamlı olduğu 
farzedilse de bu, insanı Allah'dan alıkor. Baksana Cenâb-ı Allah, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'i, göz ile görüşe itibar etmediği için medhederek, " 
(Onun)gözü, kaymadı ve şaşmadı" (Necm.17) buyurmuştur. Bütün bu delillerle, 
bu "gösterme" işinin, maddi göz bakımından değil, akıl ve kalb gözü bakımından 


olduğu sabit olur. [304] 
Mezkur Görmenin Ruhani Olmasına İtiraz 


Eğer, "Bu açıklamaya göre kalbin görmesi, tevhid ehli olan herkes için 
mevcuttur. O halde hangi sebebten dolayı Hz. İbrahim (a.s) için böyle bir 
üstünlük söz konusu olmuştur?" denilir ise, biz deriz ki: "Bütün tevhid ehli, her 
nekadar bu delilin aslını biliyor iseler de, bu alemdeki herbir mahlukatta, 
cinslerine, türlerine, çeşitlerine, şahıslarına ve hallerine göre bir hikmet-i ilahi 
bulunduğuna muttali olmak, ancak büyük peygamberler içinsöz konusudur. İşte 
bundan ötürü Peygamberimiz (s.a.s) duasında, "Allahım, bize herşeyl, nasıl ise 
öyle göster" buyurmuştur. Binaenaleyh bu müşkil ortadan kalkmış olur. Allah en 


iyi bilir, B05] 


Tefsirlerde Geçen "Zaid" Tabirinden Maksad 


Âlimler, âyetteki "ve kesin ilme erenlerden olması için..." buyruğunun başındaki 
vav harfi hususunda ihtilaf ederek, şu izahları yapmışlardır: 


a) Bu vâv zâiddir.961 Buna göre takdiri, "Biz kesin ilme erenlerden olması için 
İbrahim'e, göklerin ve yerin melekütunu gösterdik" şeklindedir. 

b) Bu ifade, göstermenin sebebini açıklayan müste'nef bir cümledir. Buna göre 
manası, "O, kesin ilme erenlerden olsun diye, İbrahim'e göklerin ve yerin 
melekütunu gösteriyoruz" şeklindedir. 

c) Bu gösterme işi bazan gerçekleşir ve Firavunda da olduğu gibi, dalaletin 
artmasına sebep olur. Nitekim Cenâb-ı Allah, "Celalim hakkı için, biz ona, 
âyetlerimizin hepsini gösterdik de, o yine yalanladı ve dayattı" (Tâha, 56) 
buyurmuştur. Bazan da bu gösterme, hidayetin ve yakinin artmasına sebep olur. 
Binaenaleyh bu her iki duruma da muhtemel olduğu için, Hak Teâlâ, Hz. İbrahim 
(a.s) hakkında, "O inkar edenlerden olsun diye değil, onları görsün ve 
mükıninden (kesin ilme ulaşanlardan) olsun diye, bu âyetleri ona gösteriyoruz." 


demek istemiştir. Allah en iyi bilendir. BOZ 
Yakin Tabirinin Manası, İlm-i Yakini 


"Yakin", düşünme ve tefekkür sebebi ile şüphe zail olduktan sonra hâsıl olan bir 
ilim (bilgi) mânasındadır. İşte 

bundan dolayı ilm-i ilâhi, "YaKini ilim" diye tavsif edilemez. Çünkü Allah Teâlâ 
için, ilminden Önce bir şüphe söz konusu değildir ve bu ilim, düşünme ve 
tefekkür yoluyla elde edilmemiştir. Bil ki istidlalde bulunduğu hususun 
başlangıcında insanın kalbi, bazı bakımlardan şekk ve şüphe içindedir. Ama 
deliller iyice çoğalıp, hepsi birbiriyle uyum sağlayıp birbirini desteklediğinde, bu 
durum o hususta "yakin"in meydana gelmesine sebep olur. Bu birkaç yönden 
böyledir: 

a) Bu delillerden herbirinin bir çeşit tesiri ve gücü vardır. Bu tesir ve güç gittikçe 
artıp katlanarak, kesinlikle zirveye ulaşır. 

b) Fiilin çokça tekrarlanması, bir melekenin meydana gelmesine sebep olur. 
Binâenaleyh çeşitli ve değişik delilleri, aynı şeye delil getirmek, âdeta bir dersi 
tekrar etme gibi olur. Çokça tekrar, kalbten silinmeyecek çok güçlü bir ezberi 
sağladığı gibi, burada da aynı şey olur. 

c) Kalb, istidlal sırasında (varılacak netice hakkında) bir karanlık (yani 


kararsızlık) içindedir. Binâenaleyh kalbte ilk delil ile elde edilen bir inanç 
meydana geldiği zaman, bu istidlalin nuru, kalbteki diğer sıfatların karanlığına 
karışır. Böylece, nür ve karanlığın karışımı olan o durum sebebi ile, kalbte bir 
şüphe meydana gelir. İkinci bir istidlal yapılınca, bunun nuru (aydınlığı), birinci 
hale karışır. Böylece gitgide kalbin aydınlığı ve parlaklığı tastamam olur. Güneş 
doğarken, önce onun ışıkları gözükür. İşte bu, sabah vaktidir. Aynen bu şekilde, 
ilk istidlal, sabah vakti gibi olur. Sonra sabahın aydınlığı, güneşin gitgide tepe 
noktasına yükselmesi sebebi ile, devamlı artar. Binâenaleyh güneş tepe noktaya 
(zenit'e) ulaştığında, aydınlık en mükemmel halini alır. İnsan da böyledir. 

İnsan ne zaman, Allah'ın mahlukatının mertebelerini çokça düşünür ve tefekkür 
ederse, onun marifet ve tevhid nurunun aydınlığı da o nisbette parlak olur. Fakat 
âlemin güneşi ile ilim güneşi arasında şu fark vardır: Âlemin güneşinin 
yükselmesinde ve ışığının fazlalaşmasında, daha ileriye geçemeyeceği belli bir 
sınırı vardır. Ama marifet, akıl ve tevhid güneşinin yükselmesinin bir nihayeti ve 
ışığının artmasının bir sonu yoktur. İşte bundan dolayı, Cenâb-ı Allah'ın 
"Böylece biz İbrahim'e göklerin ve yer/n meiekütunu da gösterdik" buyruğu delil 
ve beyyinelerin mertebelerine; "Kesin İlme erenlerden olması için..." ifadesi de, 
tecelli nurları ile marifet ve tevhid güneşinin aydınlıklarının derecelerine bir 


işaret olmuş olur. Allah en iyi bilendir. [308] 


"İşte o, üstünü gece bürüyüp örtünce bir yıldız görmüş, "Bu(mu) benim 
Rabbim?" demiş, o sönüp gidince ise şöyle demişti: "Ben böyle sönüp batanları 
sevmem." Sonra ay't doğar halde görünce de, "Bu(mu) benim Rabbim?" demiş; 
fakat o da batıp gidince: "Andolsun ki eğer Rabbim bana hidayet etmemiş 
olsaydı muhakkak sapanlar güruhundan olurdum" demişti. Sonra güneşi doğar 
halde görünce, "Bu mu imiş benim Rabbfm? Bu hepsinden de büyük" demiş. 
Batınca da: "Ey kavmim, ben sizin (Allah'a) eş koştuklarınızdan katiyyen 
uzağım, şüphesiz ki ben yüzümü, bir muvahhid olarak, gökleri ve yeri yaratmış 
olan Allah'a yönelttim. Ben müşriklerden değilim" demişti " (En'âm. 76-79). 


Bu âyetlerle ilgili birkaç mesele vardır: [309] 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle der: "Âyetteki, "Üstünügece, bürüyüp örtünce..." kısmı, 
"Hani İbrahim, babası Azer'e demişti 

ki..." (En'âm, 74) ifadesine atıftır."Böylece biz İbrahim'e (...) gösterdik" 
(Enam.7/5)âyeti ise, ma'tuf ile ma'tüfun aleyh arasına girmiş bir istiraziyye 


cümlesidir. 1310 


Cin, Cennet, Cünun, Cenin Kelimelerinin Manası 


Vahidi (r.h), şöyle demektedir: "Gece onu bürüdü.." denilir. Yine, bir şeyi örten 
her şey hakkmda ifadeleri kullanılır. Yine, de denilir. Yani, "Gece, onu örttü.." 
Ancak ne varki tercihe şayan olan denilmesidir.(Bu, bütün dilcilerin görüşüdür, 
fiilinin manası, örttü t kapadı demektir, kelimeleri de böyle olup, bunlar sırasıyla 
şu manalara gelirler: "Cennet, cin, delilik, cin, cenin (ana rahmindeki çocuk), 
kalkan, kabir ve gizlenilen yer" manalarına gelir. Bazı nahivciler, "Gece bir şeyi 
karanlığıyla bürüdüğü zaman, denilir; işte bu sebepten dolayı, (gece) kelimesinin 
başına harf-i cerri gelmiştir.Bu, tıpkı senin, karardı karanlığı çöktü) fiilini 
kullanman gibidir. Ama, tabiri ise bu (karardı...) manasını içine almaksızın, 


"onu örttü, gizledi" manasına gelir" demişlerdir. BU 
İbrahim (a.s)'a Melekutun Gösterildiği Zaman 


Bil ki, pekçok müfessir şunu zikretmişlerdir: "O zamanın kralı, bir rüya 
görmüştü. Rüyayı tabir edenler de, "Bunu, mülkü konusunda kendisine karşı 
gelecek bir oğlan çocuğunun doğması..." şeklinde yorumladılar. Bunun 
üzerinekral, doğan her erkek çocuğun kesilip öldürülmesini emretti. Derken Hz. 
İbrahim (a.s)'in annesi, ona hamile kaldı, ama bunu kimseye belli etmedi. 
Doğum sancıları başlayınca, dağdaki bir mağaraya gidip orada doğurdu. Sonra 
mağaranın girişini bir taşla kapattı. Bunun üzerine Cebrail (a.s) gelerek, 
parmağını İbrahim'in ağzına koyunca O da onu emdi. Böylece O'nun rızkı bu 
parmaktan hasıl oldu. Cibril (a.s) zaman zaman onu ziyaret ediyordu. Annesi de 
sık sık yanına gelip onu emzınyordu. İbrahim (a.s) büyüyüp aklı gelişip, bir 
Rabbi olduğunu anlayıncaya kadar, bu hal böylece devam etti. 

Bir gün annesine, "Benim Rabbim kim?" diye sorar. Annesi de: "Senin rabbin 
(yani seni terbiye edip büyüten), benim" der. Bunun üzerine İbrahim (a.s), "Ya 
senin Rabbin kim?" diye sorunca o, "Baban..." cevabını verir. Hz. ibrahim bunun 
üzerine babasına, "Senin Rabbin kim?" diye sorar. Babası, "Şehrin kralı..." 
cevabını verir. ından dolayı o, ana ve babasının Rablerini tanımadıklarını anlar. 
Böylece Rabbisinin varlığına istidlal edebileceği birşey görebilmek için 
mağaradan dışarı bakar. Gökteki yıldızların en parlağını görür ve "İşte Rabbim 
budur" der. Bu iş, -kıssanın sonuna kadar bildiğimiz şekilde- devam eder... Sonra 
bu görüşteki müfessirler, aralarında ihtilaf etmişler ve bazıları bu hadisenin, Hz. 
İbrahim (a.s)'ın baliğ olup, mükellefiyet çağına ulaşmasından sonra olduğunu; 
bazıları ise, bulüğ çağından önce meydana geldiğini söylemişlerdir. Muhakkik 


âlimlerin pekçoğu birinci görüşün yanlışlığı hususunda ittifak ederek şu delilleri 
getirmişlerdir: 

1) Yıldızların rab olduğunu söylemek, ittifakla küfürdür. Halbuki 
peygamberlerin kafir olması, icmâ ile mümkün değildir. 

2) İbrahim (a.s), Rabbisini bu hadiseden önce, delillerle tanıyıp bilmişti. Bunun 
doğruluğunun delili, Cenâb-ı Allah'ın, bu hadiseden önce onun babası Âzer'e 
"Sen putları tanrı mı ediniyorsun? Doğrusu seni ve kavmini apaçık bir dalalet 
içinde görüyorum " (Enam, 74) demiş olduğunu haber vermesidir. 

3) Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in, babasını, putlara ibadeti bırakıp, tevhide 
gelmeye yumuşaklıkla çağırdığını nakletmiştir. Çünkü Hz. İbrahim, babasına: 
"Babacığım, işitmez, görmez ve sana hiçbir faydası olmaz şeylere niçin 
tapıyorsun?" (Meryem. 43) demişti. Halbuki Cenâb-ı Hak burada, O'nun, 
babasını putlara ibadeti bırakmaya ve tevhide sert sözlerle ve kırıcı kelimelerle 
davet ettiğini anlatmıştır. Malumdur ki başkasını Allah yoluna davet eden, 
yumuşaklığı sertliğe; iyi ve güzel davranmayı kabalığa tercih eder. Sertliğe ve 
kabalığa ancak uzunca süren bir tebliğ döneminden ve muhataptan tamamen 
ümid kesildikten sonra başvurur. Binâenaleyh bu, bu istidlal hadisesinin, Hz. 
İbrahim (a.s)'in, babasını defalarca ve tekrar tekrar tevhide çağırmasından sonra 
olduğunu gösterir. Hiçşüphesiz Hz. İbrahim (a.s), kendi işini hallettikten sonra, 
babasını tevhide çağırmaya yönelmiştir. Bundan dolayı bu hadisenin, Hz. 
İbrahim'in Allah'ı bilip tanımasından bir müddet sonra meydana geldiği sabit 
olur. 

4) Bu hadise, Hz. İbrahim (a.s)'e Cenâb-ı Hak göklerin ve yerin metekütunu 
gösterdikten sonra meydana gelmiştir. O, böylece Arş'ın ve Kürsi'nin üstünde 
olanları ve bu ikisinin altından, yerin altına kadar olan şeyleri de görmüştür. Dini 
bakımdan böyle bir mertebede bulunan ve Altah'ı bu şekilde bilen bir kimsenin, 
yıldızların ilah olabileceğini düşünmesi nasıl uygun düşer? 

5) Gök cisimlerinin mahluk olduklarının delilleri, onbeş ve hatta daha fazla 
yönden açık olarak mevcuttur. Binâenaleyh bu kesin delillere rağmen, en akıllı 
ve en alim kimse şöyle dursun, akıl ve anlayış bakımından nasibi çok az olan 
kimselere bile, yıldızların "rab" olduğunu söylemek uygun düşmez. 

6) Cenâb-ı Allah, Hz. İbrahim (a.s)'i anlatırken, Çünkü o, Rabbine tertemiz bir 
kalb ile gelmişti" (Saffat, 84) buyurmuştur. Derece bakımından kalbin temiz ve 
selim oluşunun en azı, küfürden temiz ve selim olmasıdır. Yine Cenâb-ı Allah 
Hz. İbrahim'i överek, "Celalim hakkı İçin, biz, daha evvel İbrahim'e rüşdünü 
verdik ve biz O'nun her türlü halini biliyorduk" (Enbiya, sd; yani "O'na rüşdünü, 
tefekkür çağına gelmeden önce verdik" buyurmuştur. "Biz, onu biliyorduk" 


buyruğu, "Biz, onun temizliğini ve kemalini biliyorduk" demektir. Bu âyetin bir 
benzeri de, "Allah risaletini (peygamberliğini) nereye vereceğini çok iyi 
bilendir" (Enam. 124) âyetidir. 

7) Allah Teâlâ, "Böylece biz, İbrahim'e, kesin lime erenlerden olması için, 
göklerin ve yerin melekütunu gösteriyorduk" (Enam, 75) buyurmuştur. Bu âyet, 
"İbrahim, bu gösterme sebebi ile mükıninden (kesin ilme erenlerden) olsun 
diye..." demektir. Cenâb-ı Hak, bundan sonra, (En'âm. 76) buyurmuştur ki 
ifadenin başındaki fâ harfi, tertibi (bu işlerin peş peşe olduğunu) gösterir. 
Böylece bu hadisenin, Hz. İbrahim (a.s), rabbini tanıyan kesin ilim sahibi 
kimselerden olduktan sonra vâki olduğu sabit olur. 

8) Bu hadise, İbrahim (a.s), kavmi ile münazara etmesi sebebi ile olmuştur. 
Bunun delili şudur: Allah Teâlâ bu hadiseden bahsettikten sonra, "İşte kavmine 
karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetimiz idi "(En âm, 83) buyurmuş ve "Kavmine 
karşı" demiş, ama "Kendine karşı, kendi için" dememiştir. Binâenaleyh bu 
münazaranın, O'nun kendisi için dini ve marifetullahı elde etmek için değil, 
kavmini imana ve tevhide götürmek üzere yapılmış olduğu anlaşılır. 

9) Bu müfessirler, Hz. İbrahim (a.s)'in mağarada iken yıldızlara, aya ve güneşe 
bakmakla meşgul olduğunu söylemektedirler ki bu yanlıştır. Zira eğer durum 
böyle otsaydı, mağarada ne O'nun kavmi ne de herhangi bir put olmadığı halde, 
O daha nasıl, "Ey kavmim, ben sizin (Allah'a) şirk koştuğunuz şeylerden 
katiyyen uzağım" demiş olabilir? 

10) Cenâb-ı Allah, "Kavmi ona hüccet getirmeye kalkıştı. O dedi ki: "Allah beni 
doğru yola İletmişken, siz benimle O'nun hakkında hâla çekişiyor musunuz?" 
(En'am. 80) buyurmuştur. Halbuki ne onlar Hz. İbrahim'i, ne de Hz. İbrahim 
onları henüz görmemiş iken, onlar O'nunla nasıl çekişip münakaşa edebilirler? 
İşte bu da, Hz. İbrahim (a.s)'in, kavminin İçine girip, onların putlara taptıklarını 
gördükten ve kendisini de o putlara ibadete çağırmalarından sonra, yıldızlara, 
aya ve güneşe bakarak istidlal etmekle meşgul olduğunu gösterir. İşte böylece O, 
onları reddetmek ve görüşlerinin batıllığına onların dikkatlerini çekmek için, 
"Ben böyle sönüp batanları sevmem" demiştir. 

11) Allah Teâlâ, kavmine Hz. İbrahim (a.s)'in, "Hem siz, Allah'ın (tanrılıklarına 
dair) hiçbir delil ve burhan indirmediği şeyleri Ona eş tanımış olmanızdan 
korkmazken, ben sizin Allah'a eş tuttuğunuz o nesnelerden niçin korkayım?" 
(En'sm, sn dediğini nakletmiştir. Bu ifade, kavminin onu, putları ile 
korkuttuklarını gösterir. Nitekim Cenâb-ı Allah, Hüd (a.s)'un kavminin, Hz. Hüd 
(a.s)'a, "Biz, "Tanrılarımızdan kimi seni fena çarpmış!" (demekten) başka birşey 
söylemeyiz " (Hüd, 54> dediklerini anlatmıştır. Binâenaleyh bu sözün, Hz. 


İbrahim (a.s) henüz mağarada iken söylenemeyeceği malumdur. 

12) Bu istidlal hadisesinin geçtiği geceden önce bir gündüz geçmiştir ve güneş o 
gündüzde doğup batmıştır. Binâenaleyh Hz. İbrahim (a.s)'in. güneşin o geceden 
önceki gündüzde batışı ile, bir ilah olamayacağına istidlal etmiş olması gerekirdi. 
Bu delil ile güneşin ilah olamayacağı anlaşılınca, bu, ay ve yıldızlar hakkında da 
haydi haydi söz konusudur. Bu izah, ancak "Bu hadiseden maksad, İbrahim 
(a.s)'in kendisi için marifetullahı elde etmesidir" dersek, geçerli olur. Ama 
"Bundan maksad, Hz. İbrahim (a.s)'in, kavmini hakkı kabule mecbur 
bırakmasıdır" dersek, böyle bir soru vârid olmaz. Çünkü şöyle denilebilir: Hz. 
İbrahim (a.s)'in kavmi ile münazarası, yıldızlar doğarken başlamış ve ay ile 
güneş doğuncaya kadar devam etmiştir. Mananın böyle olması halinde, bu soru 
vârid olmaz. Binâenaleyh bütün bu açık delillerle, Hz. İbrahim (a.s)'in, (Kesin 
böyle olduğuna inanarak), "Bu, benim Rabbimdir" demiş olmasının 
söylenilemeyeceği sabit olur. 

Bu yanlış olunca, burada geriye şu iki ihtimal kalır: 

Birinci İhtimal: Hz. İbrahim (a.s)'in bu sözleri, buluğa erdikten sonra söylemiş 
olmasıdır. Fakat onun bu sözlerden maksadı, yıldızların rab olduğunu söylemek 
değil, aksine şu yedi şeyden birisidir: 

a) Denilebilir ki: Hz. İbrahim (a.s), "Bu, benim rabbimdir" ifadesini, bir haber 
olarak söylememiştir. Aksine bundan maksadı, yıldıza tapanlarla münazara 
etmektir. 

Çünkü onların inancına göre, onların rableri ve ilahları yıldızlardır. Bundan 
dolayı Hz. İbrahim (a.s), onların söyledikleri bu sözü, onların kelimeleri ile, 
ifadeleri ile aynen söylemiş ki böylece o söze dönüp, onu iptal edebilsin... Bunun 
bir benzeri de şudur: İçimizden biri, maddenin kadim (ezeli ve ebedi) olduğunu 
söyleyen bir kimse ile münazara ederken, (önce), "Madde kadimdir" der. (Sonra 
ilave eder): "Eğer madde kadim ise, niçin biz onun mürekkeb (parçalardan 
meydana gelmiş) olduğunu ve değiştiğini görüyoruz?" Binâenaleyh bu kimse, 
hasmının sözünü önce tekrar edip, sonra bunun imkansız olduğunu göstermek 
için, "madde kadimdir" demiştir. İşte burada da böyledir. Hz. İbrahim (a.s), 
hasmının sözünü nakletmiş otmak maksadı ile, "Bu, benim Rabbim " demiş, 
sonra da bunun peşinden, onun görüşünün batıl ve yanlış olduğunu gösteren şu 
sözü söylemiştir: "Ben, böyle sönüp batanları sevmem." İşte cevap olarak, itimad 
edilebilecek izah tarzı budur. Bunun delili, Cenâb-t Hakk'ın şu ayetin başında bu 
münazaraya işaret eden şu buyruğudur. "İşte kavmine karşı İbrahim'e verdiğimiz 


hüccetimiz idi" (Enam.B3). 5121 


Kur'an'da Bazan İddia Ve Kavi Takdir Edilmesinin Örnekleri 


b) Deriz ki: Hz. İbrahim (a.s)'in, "Bu, benim Rabbim'dir" sözü, "Bu, sizin 
inancınıza ve iddianıza göre benim Rabbimdir" manasına gelir. Bunun bir 
benzeri de, tevhid ehli olan bir kimsenin, bir mücessimeye, istihza ile "Onun 
ilahı, sınırlı bir cisimdir" demesidir. Bu, "Onun iddia ve inancına göre böyledir" 
manasındadır. Nitekim Cenâb-t Hak, "üstüne düşüp taptığın tanrına bakf..." 
(Tâha,97) ve "Ogün (Allah) onlara, "Hani batıl zan İle iddia edip durduğunuz 
ortaklarınız nerede?" diye nida edecek" (Kaaas,62) buyurmuştur. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de, "Ey İlahlar ilahı" derdi ki, bundan maksadı, "O müşrik ve kafirlerin 
iddiasına göre ilah olanların ilahı" mânâsıdır. Yine "Tat (o azabı). Çünkü sen 
(iddianca) çok ulur çok şerefli idin" (Duhân, 49) buyruğu da bu kabildendir. 
"Sen (iddiana göre, dünyada) çok ulu, çok şerefli idin" demektir. 

c) Bu ifadenin başında, mahzuf bir istifham-ı inkarı vardır. Fakat sözden 
anlaşıldığı için, ihtiyaç hissedilmediğinden dolayı istifham harfi düşürülmüştür. 
(Yani bu ifade "Bu mu benim Rabbim?!" manasındadır.) 

d) Bu ifadenin başında mahzuf bir "kavi" (demek) maddesi vardır. Buna göre 
ifadenin takdiri, "Hz. İbrahim, "Onlar, bu benim Rabb'imdir" derler" demiştir" 
şeklindedir. Kur'an-ı Kerim'de, maddesinin takdir edildiği yerler pek çoktur. 
Mesela, bu Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani İbrahim o Beytin temellerini, İsmail ile 
birlikte yükseltiyordu” "Ey Rabbimizr bizden kabul buyur..." (Bakara. 127) âyeti 
böyledir. Yani, "Diyorlardı ki: "Rabbimiz..." demektir. Yine, Cenâb-ı Hak, "Onu 
bırakıp da kendilerine birtakım dostlar edinenler, "Biz, bunlara ancak bizi 
Allah'a daha (azlayaklaştırsınlar diye tapıyoruz..." (Zum», 3) buyurmuştur. Yani, 
"Biz onlara ancak... diye tapıyoruz" derler" demektir. Binâenaleyh burada da 
ifadenin takdiri," İbrahim (a.s) kavmi hakkında "Onlar, bu benim Rabbimdir" 
diyorlar..." demiştir" şeklindedir. Yani, "Bu, benim işlerimi idare eden ve beni 
büyütüp besleyendir" demektir. 

e) İbrahim (a.s)'in bu sözü istahza yollu söylemesidir. Nitekim, bir topluluğa 
önder olan aciz bir kimseye, istihza yoluyla, "Bu sizin liderinizdir, 
önderinizdir!.." den ilk, 

f) İbrahim (a.s), onların yıldızların Rab olduğu şeklindeki görüşlerini iptal etmek 
istemiştir. Ancak ne var ki İbrahim (a.s), onların, atalarını taklit edip onların 
tabiatlarının, delilleri kabul etmekten uzak olduğunu biliyordu. Binâenaleyh Hz. 
İbrahim Allah'ı tanımaya davet etme işini açıktan açığa yapmış olsaydı, onlar 
onun sözünü kabul etmez ve ona iltifat etmezlerdi. İşte bu sebeple, tedrici olarak 
onların, delili dinlemelerine imkan verecek bir metoda yöneldi... Çünkü Hz. 


İbrahim (a.s), kalbi imanla mutmain olduğu halde, önce, onların yıldızların 
rubübiyyetine inanma şeklindeki dinlerini reddetmediği zannını uyandıran bir 
söz söylemiştir. Bundan maksadı ise, bunun bâtıl ve bozuk olduğuna delil 
getirmek, böylece onların da kendi sözünü dinlemelerini temin etmekti... 

Bu görüşün tam izaht şöyledir: Hz. İbrahim, Allah'a davet etmeye bu yolun 
dışında başka bir yol bulamayıp, dine davet etmekle yükümlü olunca O, küfr 
ifade eden bir kelimeyi söylemek zorunda olan kimse gibi olmuş oldu. Halbuki, 
ikrah (zorlama, mecburiyyet) anında, sadece dille küfür kelimesini telaffuz 
etmenin caiz olduğu malumdur... Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kalbi iman üzere 
mutmain olduğu halde, zorlananlar müstesna..." (Nam. 106) buyurmuştur. 
Binâenaleyh, tek bir şahsın bekasını temin için küfür kelimesini lisanla söylemek 
caiz olduğuna göre, büyük bir insan grubunu küfürden ve ebedi azabtan 
kurtarmak için, küfür kelimesini (sadece) lisanen söylemek, haydi haydi caiz ve 
yerinde olur. Yine, namaz kılmamaya zorlanan bir kimse, şayet namaz kılsa da 
bu yüzden öidürülse, muhakkak ki büyük bir ecir ve mükâfaata hak kazanır. 
Ama, kâfirlerle savaşma vakti geldiğinde namaz kılması halinde İslâm 
ordusunun hezimete uğrayacağını anladığında, bu kimsenin (o anda) namazı 
terketmesi ve düşmanla savaşa tutuşması vacib olur... Hatta, savaşmayıp namaz 
ktlsa günahkâr olur... Şayet namaz kılmayıp da savaşa dalsa, bir mükâfaata 
müstehak olur... Bundan da öte, biz deriz ki, namazda olan bir kimse, bir 
çocuğun veya bir âmânın, boğulma ile ya da yanma ile yüzyüze geldiğini 
görünce, o kimsenin, o çocuğu veya o âmâ kimseyi o beladan kurtarması için 
namazı kesip bozması vacib olur... İşte burada da böyledir. Hz. İbrahim (a.s), 
kendisinin o kavme muvafakat ettiğini belirtmek için, (önce) bu ifadeyi 
söylemiştir. Böylece onlara, görüşlerini iptal eden delili getirince, onların bu 
delili kabul etmeleri daha tam; onların bunu dinlemekten elde ettikleri fayda da 
daha mükemmel olmuştur. Allah Teâlâ'nın, Hz. İbrahim'den, bir başka yerde bu 
metodu yine nakletmiş olması da bu izahı kuvvetlendirir... Bu da Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Derken yıldızlara bir nazar atfetti de, "Ben, muhakkak ki hastayım" 
dedi. O vakit, ona arkalarını dönüp uzaklaştılar..." (sattai 8 90) âyetlerinde 
belirttiği husustur. Bu böyledir çünkü o kavim, "yıldız ilmi"ne daynarak ileride 
meydana gelecek hadiseler hakkında istidlalde bulunuyorlardı. Binâenaleyh Hz. 
İbrahim (a.s), ruhen ve kalben bundan son derece uzak olduğu halde, şeklen bu 
metodda onlara muvafakat etmişti. Ki O'nun bundan maksadı da, bu yolla putları 
kırabilmek idi. Binâenaleyh, Hz. İbrahim kalben ve ruhen bundan son derece 
uzak olduğu halde, burada şeklen bir muvafakat ve mutabakat caiz olduğuna 
göre, bunun bizim buradaki meselemiz hakkında da aynı olması niçin caiz 


olmasın? 

Hem kelâmcılar şöyle demektedirler: "Ulühiyyet iddia eden kimselerin elinde, 
Cenâb-ı Hakk'ın harikulade haller ortaya koyması sahih ve doğru olur. Çünkü, 
bu iddia edilen şeyin bizzat kendisi, şekli ve biçimi, onun yalan olduğunu zaten 
gösterir... Binâenaleyh, o kimsenin elinden harikulade şeylerin zuhur etmesi 
sebebiyle, bu hususta herhangi bir karışıklık meydana gelmez. Ancak ne var ki, 
Cenâb-ı Hakk'ın bu harikulade şeyleri, peygamberlik iddiasında bulunan 
kimsenin elinde izhar etmesi caiz olmaz... Zira bu, bir karışıklığa sebebiyet 
verir... İşte burada da böyledir. Hz. İbrahim'in "Bu benim Rabbimdir" ifadesi, bir 
sapıklık ve dalaleti gerektirmez. Çünkü, bunun bâtıl olduğunun delilleri gayet 
açık ve nettir. Böyle söylenilmesinde ise büyük bir menfaat bulunmaktadır ki bu 
da, onları tedrici olarak delili kabul etmeye yöneltmektir. Binâenaleyh, böyle 
söylenilmesi caiz olur. Allah en iyi bilendir... 

g) Hz. İbrahim'in kavmi, O'nu yıldızlara tapmaya davet edince, onlar da bu 
münazarayı, en parlak yıldız doğuncaya kadar sürdürünce, Hz. İbrahim (a.s) 
"Bu, benim Rabbimdir..." demiştir. Yani, "Beni kendisine davet ettiğiniz Rab 
budur" demiş, sonra bir müddet susmuş; yıldız batınca da, "Ben, böyle sönüp 
batanları sevmem.." demiştir. Birinci ihtimale karşı verilen cevapların izahının 
tamamı budur... Ki birinci ihtimal, Hz. İbrahim (a.s)'in, ("Bu, benim Rabbimdir") 
şeklindeki sözünü, buluğa erdikten sonra söylemiş olduğudur... 

İkinci İhtimal: Hz. İbrahim'in bu sözü bulüğa ermeden, bulüğa yaklaştığı bir 
sırada söylemiş olmasıdır... Bunun izahı da şöyle yapılabilir: Allah Teâlâ, Hz. 
İbrahim'e, mükemmel bir akıl ve tertemiz, saf bir zeka vermişti. İşte bu sebeple 
O'nun kalbine, daha bulüğa ermeden önce, yaratıcı olan Hak Teâlâ'nın isbat 
edilmesi hususu gelmiş, bunun akabinde tefekküre dalmış, derken yıldızı 
görmüş, hemen bunun peşinden de, "Bu, benim Rabbimdir" demiştir. Hz. 
İbrahim, yıldızın hareket ettiğini müşahede edince, "Ben, böyle sönüp batanları 
sevmem" demiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu esnada O'nu bulüğa erdirmiş, o 
anda da İbrahim (a.s), "Ben, sizin ortak koştuğunuz şeylerden kesinlikle 
uzağım..." (Enam, 78) demiştir. Bu münazaranın, Hz. İbrahim'in, kavmini 
tevhide davetle meşgul olduğu sırada geçtiğine dair zikretmiş olduğumuz pekçok 
delilden dolayı, birinci ihtimal daha fazla kabule şayan ise de, bu ihtimalde de 


bir beis bulunmamaktadır. Allah en iyi bilendir. [313] 
Ayetteki Farklı Kıraatler ve Onların Delilleri 


Ebu Amr ve Nâfi'nin ravisi Yerş, Kur'an-ı Kerim'de geçtiği her yerde, râ harfinin 


fethası, hemzenin de kesresiyle İbn Amir, Hamza ve Kisai de her ikisinin 
kesresiyle olmak üzere şeklinde okumuşlardır.. ve (seni gördü, onu gördü) 
tabirlerinde olduğu gibi, eliften sonra kaf veya hâ harfleri olduğu zaman, Hamza 
ve Kisai, râ harfini kesreli; İbn Amir ise fethalı okurlar... Yahya, Asım'ın ravisi 
Ebu Bekr'den. Asımın Hamza ve Kisai gibi okuduğunu rivayet etmiştir. Mesela 
jiîfi J;ljj ^£b& fefij "Güneşi gördü; ayı gördü" ifadelerinde olduğu gibi, bu fiili 
başında vasi hemzesi bulunan bir kelime izlediğinde, Hamza, Yahya'nın 
rivayetine göre; Ebu Bekir ve Nasr'ın rivayetine göre de Kisai, râ harfini kesreli, 
hemzeyi ise fethalı okumuşlardır. Geriye kalanlar ise, bunların hepsini râ 
harfinin ve hemzenin fethasıyla okumuşlardır. Kıraat imamları, Üjlj (seni 
gördüler) ve âjl; (onu gördüler) kelimelerinin fethalı okunacağı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Vahidi şöyle demektedir: "Râ ve hemzeyi fethalı okuyanların 
yaptıkları şey açık olup, bu de elifi aslı üzere bırakmaktır. Ama, ra'yı fethalı, 
hemzeyi ise kesreli okuyanlara gelince, kelimesindeki elifi yâ harfine uygun 
olarak imale yapmak için, hemzeyi kesreye doğru imale yapmışlar, râ harfini de 
aslı üzere meftüh olarak bırakmışlardır. Ama, hem rayı hem de hemzeyi kesreli 
okuyanlara gelince, bu rânın harekesinin hemzenin harekesine benzer 
olmasından dolayıdır..." Vahidi bu konuda, "Kitabu'l-Basit" adlı eserinde uzun 
uzun açıklamalar yapmıştır ki, bunlar için oraya müracaat edilebilir. Allah en iyi 


bilendir. 3-141 


Peygamberler İçin İrhasın Cevazı 


Hz. İbrahim'in, mağarada doğduğu, annesinin onu orada bıraktığı ve Hz. 
Cebrail'in O'nu büyüttüğü şeklinde zikrettiğimiz kıssanın tamamı, bir nebze de 
olsa muhtemeldir... Kâdi ise şöyle demektedir: "Mucize yerine geçecek her şey, 
(peygamberlikten önce) caiz değildir. Zira mucizenin, peygamberlik iddiasından 
önce meydana gelmesi, Mutezile'ye göre caiz değildir. İşte buna, "İrhâs" 
(peygamberde peygamberlik öncesinde zuhur eden harikulade işler) denilir. 
Ancak o zamanda, Allah tarafından gönderilmiş bir peygamberin bulunması 
müstesna; bu durumda, o harikulade şeyler, o peygamberin bir mucizesi kabul 


edilmiş olur." Ama, ehl-ı sünnet alimlerine göre "irhâs" caizdir. Böylece, bu 


şüphe zail olmuş olur. Allah en iyi bilendir. B45] 
Ufül ve Bunun Şirki İptal Etmesinin Manası 


Hz. İbrahim (a.s) yıldızın batıp kaybolmasıyla, yıldızın, kendisinin Rabbi ve 


yaratıcısı olamayacağına dair istidlalde bulunmuştur. Bizim, burada şu iki 
şeyden bahsetmemiz gerekir: 

a) "Ufül" nedir? 

b) "Ufül" yıldızların rab olmadıklarına nasıl delalet edebilir? 

Buna göre biz deriz ki, "ufül" (batıp kaybolmak) bir şeyin, ortaya çıkıp, sonra da 
batıp kaybolmasından, görülmez hale gelmesinden ibarettir. 

Bunu iyice kavradığın zaman, bil ki: Bir kimse bir soru sorarak, şöyle diyebilir: 
"Ufül, bir hareket olması bakımından, "hudûs"a (sonradan olmaya) delalet eder. 
Buna göre, "tulü" (doğma) da, "hudüs"a delalet eder. O halde İbrahim (a.s) niçin, 
doğmasıyla o yıldızın hadis olduğuna istidlalde bulunmamış da, bu gayesini 
gerçekleştirmek için yıldızların batmalarına dayanmıştır?" 

Cevap: Doğup ve batmanın, hudüs'a delalet etme konusunda müşterek 
olduklarında şüphe yoktur. Ancak ne var ki peygamberlerin, bütün insanları 
Allah'a davet etme sadedinde istidlalde bulundukları delilin, onu anlama 
hususunda zeki, aptal ve akıllı kimselerin müşterek olacakları bir biçimde, 
mutlaka açık ve net olması gerekir. Hareketin, hudüsa delaleti her ne kadar 
yakini ise de, ancak ne var ki bu, insanların sadece ileri gelenlerinin 
anlayabileceği ince bir iştir. Ama, "ufül" (batıp kaybolma)nın, (hudüsa delalet 
etmesine) gelince, bu herkesin anlayabileceği açık bir delalettir. Çünkü yıldızın 
kudreti, batarken kaybolmuş (zeval bulmuş) olur. Böylece de, "ufüfun bu 
maksada delaleti, daha tam ve daha mükemmel olur. 

Nitekim, bazı muhakkik alimler imkan tarafına meyletmek ufüfdür demişlerdir. 
Sözün en güzeli, havas, avam ve orta tabaka insanların kendisinde hissesi olan 
(yani birşeyler anladıklardır. O halde, "sönüp batmadan", "imkan delilini" 
anlarlar. Her mümkin muhtaçtır. Muhtaç olanın, ihtiyaçlarının bir sonu yoktur. 
Binâenaleyh bu ihtiyaçların, varlığı ile bu ihtiyaçlar son bulan ve mümkin 
olmaktan münezzeh olan bir zata dayanması gerekir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Şüphesiz ki en son gidiş ancak Rabbinedir" (Necm, 42) buyurmuştur. Orta 
tabaka ise, sönüp batmaktan mutlak hareketi anlarlar. Binâenaleyh her hareket 
eden muhdestir ve her muhdes kadir olan bir kadim varlığa muhtaçtır. Bundan 
dolayı batıp kaybolan birşey ilah olamaz. Aksine gerçek ilah, o batıp kaybolanın 
muhtaç olduğu varlıktır. Avam tabaka da, "ufüC'den (sönüp kaybolmaktan) 
batmayı anlarlar. Onlar her yıldızın batmak üzere oluşunu müşahede ederler. O 
yıldızların ışığı ekşitiyor, kudreti kayboluyor ve sanki terkedilmiş gibi oluyor. Bu 
durumdaki hiçbir varlığın ilah olmaya hakkı yoktur. Binâenaleyh bu tek kelime, 
yani Hz. İbrahim (a.s)'in, "Ben böyle sönüp batanları sevmem (afilin)" ifadesi, 
mukarreb insanların, mü'minlerin ve kafirlerin anladığı payı ifade etmekte ve 


böylece delillerin en mükemmeli ve burhanların en üstünü olmaktadır. 

Burada şu şekilde bir başka incelik daha vardır: İbrahim (a.s), yıldızların 
durumlarına vâkıf (müneccim) bir kavim ile münazara etmiştir. Müneccimlerin 
fikrine göre mesele şudur:Yıldız,doğu rub'unda bulunup göğün ortasına doğru 
yükseldiğinde, tesiri çok kuvvetli olur. Batıp kaybolmaya yüz tuttuğunda ise, 
tesiri zayıflar ve azalır. Bundan dolayı Hz. İbrahim (a.s) bu incelik ile, ilah 
olanın kudretinin, acziyete ve kemalinin noksanlığa doğru değişmeyeceğine 
dikkat çekip şöyle demek istemiştir: Halbuki, ey müneccimler sizin inancınıza 
göre yıldız batı rub'unda olduğu zaman kuvveti zayıflar, tesiri eksilir ve idare 
etmekten (müdebbir olmaktan) aciz olur. Bu da, yıldızların ilah olmasının tenkid 
edilebileceğine delalet eder." Böylece (müneccimlerin) görüşüne göre, batıp 
kaybolmanın, yıldızın ilah oluşunu zedelemeyi gerektirmede daha tesirli olduğu 
ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. 

İkinci Makam: Burada ikinci bir incelik de yıldızların batıp kaybolmalarının, rab 
olmalarına mani olduğunu izah etmektir. Birisi şöyle de diyebilir: "Bu konuda 
söylenebilecek en ileri söz yıldızın batıp kaybolmasının, onun muhdes (sonradan 
yaratılmış) bir varlık olduğuna delalet ettiğini söylemektir. Fakat yıldızın 
muhdes olması, Hz. İbrahim'in Rabbi ve ma'büdu olmasına mani değildir. 
Baksana müneccimler ile putları Allah'a ulaşma vasıtası sayanlar, en büyük 
ilahın yıldızları yarattığını, icad ve var ettiğini, sonra bu yıldızların, en aşağı 
alemdeki bitkileri ve canlıları yarattıklarını söylüyorlar. Böylece yıldızların batıp 
kaybolmaları,her ne kadar kendilerinin hadis (yaratılmış) olduklarına delalet etse 
de, hadis oluşlarının, insanların rabbi ve bu alemin ilahları olmalarına mani 
olmayacağı sabit olur?" 


Cevap: Buna karşı ileri süreceğimiz iki makam vardır: 316 
Gök Cisimlerinin İlah Olmadıklarının İsbatı 


Birinci Makam: Rab ve ilah "ihtiyaçların varıp kendisine dayandığı varlık" 
demektir. Batmaları sebebi ile yıldızların hadis oldukları ve aklın bedaheti ile de, 
her muhdes varlığın, varlığı hususunda başkasına muhtaç olduğu sabit olunca, bu 
yıldızların var olmada, başkasına muhtaç olduklarını kesin olarak söylemek 
gerekir. Bu böyle olunca, yıldızların, "ihtiyaçlar varıp kendisine dayanan" ilah 
manasında, rabler ve ilahlar olmaları imkansızdır. Şu halde, kesin olarak anlaşılır 
ki yıldızların batan varlıklar oluşu, onların rabler ve ilahlar olmasını cerheder. 

İkinci Makam: Rab ve ilahdan maksad, o varlığın bizim yaratıcımız, zatımızın 
ve sıfatlarımızın var edicisi olan bir zat olmasıdır. Buna göre deriz ki: Yıldızların 


batıp kaybolması hem onları yaratmaktan ve var etmekten aciz olduklarına, hem 
de onlara ibadet etmenin caiz olmayacağına delalet eder. Bu birkaç şekilde izah 
edilebilir: 

1) Yıldızların batıp kaybolmaları, hadis olduklarına delalet eder. Bunların hadis 
olmaları da, kadım ve kadir bir fâil-i muhtar (ilaha) muhtaç olduklarını gösterir. 
Binâenaleyh bu kadir varlığın, kudretinin de ezeli olması gerekir. Aksi halde 
O'nun kudreti de başka bir kadire muhtaç olur ve bu teselsülü gerektirir. Teselsül 
ise imkansızdır. Binâenaleyh O (ilah'm) kudretinin ezeti olduğu sabit olur. Bu 
sabit olunca biz deriz ki: Bu varlığın makduru (mahlüku) olan o şey, mümkün 
varlık olması bakımından ancak O ilahın makduru olabilir. Halbuki bütün 
mümkün varlıkların "imkan" (dahilinde oluşları) aynıdır. Binâenaleyh bazı 
mümkün varlıkların Allah'ın makduru (mahlüku) oluşuna sebep olan şeyin, her 
mümkinde mevcud olduğu sabit olur. Bundan dolayı her mümkin varlığın, 
Allah'ın makduru (yani kudret-i ilahiye ile yaratılmış) olması gerekir. Bu sabit 
ofunca, bu makamın doğruluğunu yakini delillerle Usül (tevhid) ilminde de 
açıkladığımız gibi, mümkin varlıklardan hiçbirinin, O (ilah) olmaksızın meydana 
gelmesi imkanı yoktur. Velhasıl diyebiliriz ki: Yıldızların batıp kaybolmalarının, 
-her nekadar bu husus ancak birçok mukaddime ile elde edilse bile-, onların 
muhdes olduğunu gösterdiği delillerle sabit olmuş olur. Hem sonra o yıldızların 
bizzat kendilerinin muhdes oluşları, her nekadar bu hususta ancak pekçok 
mukaddimelerle elde edilse bile, bunların yaratmaya ve var etmeye kadir 
olduklarının imkansız olduğunu söylemeyi gerektirir. Küfan'ın delillerinde, 
mukaddimelerin ancak temel unsurları zikredilir, detay ve tafsilat ise ancak cedel 
(münazara ve münakaşa) ilmine düşer. Binâenaleyh Hak Teâlâ bu iki 
mukaddimeyi, remz ve işaret yoluyla zikredince, yıldızların yaratmaya ve var 
etmeye kadir olamayacaklarının anlatılması hususunda bu iki mukaddime ile 
yetinilmiştir. İşte bu sebeple Hz. İbrahim (a.s), batıp kaybolan varlıklar 
olmalarına dayanarak, o yıldızların bu âlemdeki mahlukların rableri ve ilahları 
olamayacaklarına istidlal etmiştir. 

2) Yıldızların batıp kaybolmaları hadis olduklarını; hadis oluşları da onların, var 
olmaları hususunda kadir ve hür irade sahibi bir yaratıcıya muhtaç olduklarını 
gösterir. Binâenaleyh o kadir yaratıcı, feleklerin ve yıldızların da yaratıcısıdır. 
Vasıtasız olarak yıldızlan ve felekleri yaratabilen, insanları haydi haydi 
yaratabilir. Çünkü en büyük varlıkları yaratabilen, en küçük ve önemsiz şeyleri 
mutlaka yaratabilir. İşte bu hususa Hak Teâlâ, "Şüphesiz ki göklerin ve yerin 
yaratılışı insanların yaratılışından daha büyük (daha zordur)" (Mffmm, 57) ve 
"Gökleri ve yeri yaratan, onlar gibisini yaratmaya kadir değil midir? Elbette 


(kadirdir.) O, (herşeyf) yaratan ve bilendir" (Yasin, si) âyetleriyle işaret etmiştir. 
Binâenaleyh bu izah yoluyla, en büyük ilahın, insanları yaratmaya ve felekT 
(semavi) kütlelerin aracılığı olmaksızın- en aşağı alemi yönetmeye de kadir 
olması gerektiği sabit olur. Durum böyle olunca, en büyük ilaha (gerçek ilaha) 
ibadetle meşgul olmanın,güneşe, yıldızlara ve aya ibadetle meşgul olmaktan 
daha uygun olduğu ortaya çıkar. 

3) Eğer bazı yıldızların yaratıcı ve var edici olmaları doğru olsaydı, bu ihtimal 
bütün yıldızlar için de söz konusu olurdu. Bu takdirde de insan, kendisini 
yaratanın, şu yıldız mı, bu yıldız mı yoksa bütün yıldızlar mı olduğunu bilemez 
ve böylece de yataranını bilme hususunda şüpheler içinde kalırdı. Fakat biz 
bütün yıldızları tanıyıp, yaratma, varetme ve yönetme işini, bütün yıldızların 
yaratıcısına isnad edersek, gerçek yaratıcıyı ve var edeni bilmemiz mümkün olur 
ve ona ibadet ve şükür ile meşgul olabiliriz. İşte bütün bu izahlar ile, yıldızların 
kaybolup batmasının onların kadim olamayacaklarını gösterdiği gibi, bu alemin 
ilahları ve hayvanlar ile insanların rableri olmalarının imkansız olduğuna da 
delalet ettiği sabit olur. Allah en iyisini bilir ya, bu delilin izahı hususunda 
söylenecek şeylerin hepsi budur. 

Eğer:"Bu(istidlalin yapıldığı)geceden önce, gündüzler ve geceler geçmiş olduğu 
hususunda, yine yıldızların, ayın ve güneşin batıp kaybolmasının, o geçen gece 
ve gündüzlerde de meydana gelmiş olduğu hususunda hiçbir şüphe yoktur. 
Binâenaleyh yapılan bu izah ile, bahsedilen gecede meydana gelen "batıp 
kaybolmanın" fazla bir önemi söz konusu değildir?" denilir ise, buna şöyle cevap 
verilir: Biz, Hz. İbrahim (a.s)'in bu delili, yıldızlara tapmaktan vazgeçip tevhide 
gelmeye davet ettiği kimselere karşı getirdiğini izah etmiştik. Binâenaleyh, "O 
gecelerden bir gece bu insanlarla oturmuş ve onları yıldızlara ibadet etmekten 
menetmeye (uğraşmış.) Tam o bu sözü anlatırken gözü, geçmektej(batmakta) 
olan bir yıldıza takılmış. O yıldız batınca da, "Eğer bu yıldız bir ilah olsaydı 
yüksekten alçağa, kuvvetten zaafa geçmezdi" demiş. Yine daha sonra, bu 
konuşma esnasında ay doğup batmış ve o insanlara (yıldız İçin söylediği) sözü 
aynen tekrarlamış. Aynı şeyi güneş içinde söylemiş" denilmesi uzak bir ihtimal 
değildir. İşte Hz. İbrahim'in delilini izah hususunda söyleyebileceğimiz (aklımıza 


gelen) şeylerin tamamı budur. B4 
Altıncı Mesele 


Gazali bazı kitaplarında felsefe yaptı ve bu âyette geçen "yıldız"), her yıldızda 


bulunan cani. nefs-i natıka; "ay'ı", 


her felekte bulunan nefs-i natıka; "güneş'i" de, bütün hepsi 

için olan "mücerred akıl" manasına hamletti. Ebu AH İbn Sina, âyetteki "ufülü" 
(yani batıp kaybolmayı) "imkan delili" manasına aldı. Böylece Gazali de, 
bunların batıp kaybolmasından kastedilenin, aslında bu şeylerin mümkin 
varlıklar olduklarını anlatmak olup ayetteki, "Ben, böyle sönüp batanları 
sevmem" tabirinden muradın da, bunların hepsinin zatları gereği mümkinü'l- 
vücud olduklarını, dolayısı ile her mümkinin mutlaka bir müessiri (yaratıcısı) 
olduğunu ve her mümkinin mutlaka vâcibu'l-vücud bir varlığa dayanması 
gerektiğini iddia etmiştir. Bil ki bu iddiada bir sakınca yoktur. Fakat âyeti bu 
manaya hamletmek, uzak bir ihtimaldir. Bazı alimler de, âyetteki "yıldız" 
kelimesini "duyular", "ay" kelimesini "hayal ve vehim", "güneşi" de, "akıl" 
manasına hamletmişlerdir. Halbu ki idrak edici bu üç kuvvet, kısır ve sınırlıdır. 
Âlemin müdebbiri olan Allah ise, bunların hepsinin hâkimi ve kahiridir. Allah en 


iyi bilendir. B48] 
"Ufül Edenleri Sevmem" Tabirimi Delaletleri 


Âyetteki, "Ben, böyle sönüp batanları sevmem" tabiri pekçok hükme delalet 
eder: 

Birinci Hüküm: Bu âyet, Hak Teâlâ'nın "cisim" olmadığfna delalet eder. Çünkü 
eğer Allah Teâlâ bir cisim olsaydı, bizden ebediyyen gaib otup geçip gitmiş 
olurdu. Yine Cenâb-ı Hakk'ın, bazan Arş'dan göğe inmesi, bazan da gökten Arş'a 
yükselmesi imkansız olur. Aksi halde Cenâb-ı Hak için de, batıp kaybolma (ufül) 
söz konusu olurdu. 

İkinci Hüküm: Bu âyet-i kerime, Kerrâmiyye fırkasının iddia ettiği gibi, Cenâb-ı 
Hakk'ın, sonradan meydana gelme sıfatlara bir mahal (mevsuf) olmadığına 
delalet eder. Aksi halde Allah değişken bir varlık olurdu ve o zaman da yine 
O'nun için "ufül" söz konusu olurdu ki bu imkansızdır. 

Üçüncü Hüküm: Bu âyet, akidenin taklid üzerine değil, deliller üzerine bina 
edilmesi gerektiğini gösterir. Aksi halde böyle bir istidlalde bulunmanın bir 
faydası olmaz. 

Dördüncü Hüküm: Âyet-i kerime, peygamberlerin, Rableri hakkındaki 
bilgilerinin zaruri değil, istidlali (yani istidlal ve tefekkür ile elde edilmiş) 
olduğuna delalet eder. Aksi halde, Hz. İbrahim (a.s) istidlalde bulunmaya ihtiyaç 
duymazdı. 

Beşinci Hüküm: Âyet, marifetullahın. ancak Allah'ın yarattığı şeylerin halleri 
üzerinde düşünüp istidlalde bulunma yoluyla olduğuna delalet eder. Çünkü bu 


bilgiyi bir başka yolla elde etmek mümkün olsaydı, Hz. İbrahim (a.s) bu yola 
yönelmezdi. Allah en iyi bilendir. 

Hak Teâlâ'nın "Sonra ay'ı doğar halde görünce de, "Bu mu benim Rabbim?" 
demiş. Fakat o da batıp gidince, "Andolsun ki eğer Rabbim bana hidayet 
etmemiş olsaydı muhakkak sapanlar güruhundan olurdum" demişti" buyruğu ile 


ilgili olarak iki mesele vardır: [B49] 
Birinci Mesele 


Arapçada, ay doğmaya başladığı zaman, (Ay doğdu); yine güneş doğmaya 
başladığında(güneş doğdu), ve "doğmuş yıldızlar" manasında, denilir, e I-Ez heri 
şöyle demiştir: "Bu kelime sanki "parçalamak ve yarmak' manasına gelen 
kelimesinden alınmıştır. Buna göre sanki yıldız, doğuşu ile karanlığı yarıp 
parçalamaktadır." Binâenaleyh âyet, Hz. İbrahim (a.s)'in, yıldız hakkında 


söylediğinin aynısını, ay hakkında da kullandığını ifade etmektedir. [320] 
İkinci Mesele 


Âyetteki "Andolsun ki eğer Rabbim bana hidayet etmemiş olsaydı muhakkak 
sapanlar güruhundan olurdum" ifadesi,hidayetin ancak Allah'dan olduğuna 
delalet etmektedir. "Hidayet" kelimesinin, "(doğruyu bulmaya) muktedir kılmak, 
engelleri ortadan kaldırıp, (hidayetin) delillerini dikmek" manasına hamletmek 
rnümkün değildir. Çünkü bunların hepsi zaten mevcut idi. Binâenaleyh bu şeyler 
mevcut olduğu halde, Hz. İbrahim (a.s)'in Allah'dan istediği hidayetin, bunların 
üstünde birşey olması gerekir. Bil ki Hz. İbrahim (a.s)'in, bizim mezhebimiz 
(inancımız) üzere olduğu, hiçbir akıllıya şüpheli ve karışık gelmeyecek bir 
şekilde açıktır. Çünkü o, bu âyette hidayeti açıkça Allah'a nisbet etmiştir. Cenâb- 
ı Hakk'ın "(O rab), beni yaratan ve bana hidayet edendir" (Şu'arâ. 78) âyeti ile, 
"Beni de, oğullarımı da putlara tapmaktan uzak tut" , 35) âyetinde de durum 


böyledir. 5211 


Şems Hakkında Denilmesinin İzahı 


Allah Teâlâ'nın 'Sonra güneşi doğar görünce, "Bu mu imiş benim Rabbim? Bu 
hepsinden de büyük" demiş" buyruğu ile ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 


[322] 


Birinci Mesele 


Allah Teâla, "güneş" (şems) kelimesi müennes olduğu halde, bunun için 
(müzekker olan) 1öa (Bu) zamirini kullanmış, şeklini kullanmamıştır. Bunun 
birkaç izah şekli vardır: 

1) "Şems" kelimesi, ışık ve aydınlık manasındadır. Bu nedenle Hak Teâlâ, 
kelimeyi bu manaya göre kullanmış ve böylece de müzekker kabul etmiştir. 

2) "Şems" kelimesinde açık bir müenneslik alameti bulunmamaktadır. Bu 
kelimenin lafzı müzekker bir lafza benzeyip, "nür" (ışık) manasına da gelince, 
işte bu iki bakımdan kelimeyi müzekker kabul etmek doğru ve yerinde olmuştur. 
3) Hz. İbrahim (a.s) "Doğan şu şey..." veya, "Gördüğüm şu şey..." manasında, 
bu zamiri kullanmıştır. 

4) Kelimeyi bu şekilde kullanmaktan maksad, edebe riayet etmektir.Bu edeb de, 
rubübiyyeti ifade eden bir lafız kullanıldığı zaman, onu müennes yapmamaktır. 


[323] 


Güneş Hakkında Hz. İbrahim’in “Haza Ekber” Sözünün İzahı 


Âyetteki, "Bu hepsinden de büyük" ifadesi, "Bu, yıldızların en büyüğü ve en 
kuvveti is i d ir. Binâenaleyh ilah olmaya diğerlerinden daha uygundur" 
manasındadır. Eğer, "Batıp kaybolma (Ufül), güneş için de söz konusu olduğuna 
göre, "Ufül", rab oluşa mani olup böylece de güneşin rab olmasının imkansızlığı 
sabit olunca, bu imkansızlık ay ve diğer yıldızlar için haydi haydi söz konusudur. 
Bu yol ile, güneş hakkında bu sözü söylemenin, aynı şeyi ay ve yıldızlar 
hakkında söylemeye İhtiyaç bırakmadığı ortaya çıkar. Binâenaleyh Hak Teâtâ, 
icaz ve ihtisara (özlü ve kısa ifade kullanmaya) riayet ederek, niçin bu âyetlerde 
sadece güneşi zikretmekle yetinmemiştir?" denilir ise biz deriz ki: Bir meseleyi 
en aşağıdan yukarıya doğru kademe kademe yükselerek ele almanın, o meseleyi 
anlatmada, izah etmede ve te'kid etmede yapacağı tesir, diğer üslüblarda 
bulunmaz. Bu sebeple, Hak Teâlâ'nın bu hususları bu şekilde anlatması daha 
münasip ve yerinde olmuştur. 

Allah Teâlâ'nın "Ey kavmim, ben sizin (Allah'a) eş koştuklarınızdan katiyyen 
uzağım " demişti" âyetine gelince bunun manası şudur: "Delillerin de gösterdiği 
gibi, bu yıldızların rab ve ilah olamayacakları ortaya çıkınca, Hz. İbrahim şirkten 
uzak ve beri olduğunu ifade etmiştir." 

Birisi şöyle diyebilir: "Farzedelim ki delillerin delaletiyle yıldızların, ayın ve 


güneşin rab ve ilah olamayacakları sabit olmuş olsun. Fakat bu kadarlık bir sabit 
oluş ile, mutlak manada Allah'ın ortakları olmadığını ve tevhidi söylemek 
gerekmez. O halde Allah'ın mutlak manada bir olduğunu isbat etme, bu 
yıldızların rab olamayacaklarına dair delil üzerine bina edilmiştir?" Buna şöyle 
cevap verilir: Bu kavim, (yıldızlar dışında), Allah'a eş koşulan diğer şeyleri 
nefyetmeye müsait idiler. Onlar ancak bu belli hususta (yani güneş, ay ve 
yıldızların, Allah'ın şerikleri olup olmadıkları hususunda) karşı çıkmışlardı. İşte 
bu deliller ile, bu varlıkların da rab ve ilah olmadıkları ortaya çıkıp, bunların 
dışındaki varlıkların ilah olmadığı hususunda ittifak olunca, mutlak manada 
bütün şirk koşulan şeyleri nefyetmek kesinleşmiştir. 

Ayetteki, "Şüphesiz ki ben yüzümü, bir muvahhid olarak, gökleri ve yeri 
yaratmış olan Allah 'a yönelttim! Ben müşriklerden değilim" buyruğu ile ilgili 


iki mesele vardır: 3241 
Birinci Mesele 


Nâfi, İbn Âmir ve Âsım'dan rivayet eden Hafs, kelimesindeki yâ harfini fethaiı 
olarak ^rj şeklinde; diğer diğer kıraat imamları ise bunu fethasız olarak tarzında 


okumuşlardır. [325] 
İkinci Mesele 


Bu sözü, zahiri manasına hamletmek mümkün değildir. Bilakis bu ifadeden 
murad, "İbadetimi ve taatımı (Allaha) yönelttim" mânâsıdır. Bu mecazi mananın 
caiz oluşunun sebebi şudur: Başkasına itaatkâr olan, onun emirlerine uyar ve ona 
inkiyad eder. Binâenaleyh o yüzünü ona çevirir. Böylece "yüzünü ona doğru 
döndürme" tabiri "itaat" etme mânasına gelen mecazi bir ifade olur. 

Allah Teâlâ'nın "Gökleri ve yeri yaratmış olan (Allah'a) yönelttim" buyruğunda 
şöyle bir incelik bulunmaktadır: Hak Teâlâ, şeklinde harf-i cenini kullanmamış, 
aksine bu harf-i cerri terkederek, şeklini kullanmıştır. Bunun hikmeti şudur: Kalb 
yüzünü Allah'a doğru döndürme olmaz. Çünkü Hak Teâlâ, bir mekanda ve yönde 
bulunmaktan münezzehtir. Bilakis kalb yüzü, Allah'a ibadet etmek için, O'nun 
hizmetine ve taatine döndürülür. İşte burada (ona doğru) kelimesinin zikredil 
mey ip, onun yerine "lâm" harf-i cerrinin kullanılması, Ma'büd'un mekândan ve 
yönden münezzeh olduğuna delalet eder. kelimesi ise, "Bu ikisini, gökleri ve yeri 
varlık alemine çıkardı" manasınadır. Bu kelimenin asıl manası, "yarmak"tır. 
Nitekim Arapça'da, ağaç yaprak ve çiçek açtığı zaman, (Ağaç, yaprak ve çiçek 


çıkararak yarıldı) denilir. Âyetteki "hanif" kelimesi ise, "(bâtıldan) meyledip, 
sapan" manasındadır. Ebu'l-ÂMye, "Hanif, namaz kılarken Kabe'ye meyledip 
yönelen kimse manasındadır" demiştir. Yine bu kelimenin, "Allah'dan başka 
hertürlü ma'büddan yüz çevirip uzaklaşan kimse" manasında olduğu da 


söylenmiştir. [326] 


"Kavmi ona hüccet getirmeye kalkıştı. O dedi ki: "Allah bana hidayet etmiş iken, 
siz benimle O'nun hakkında hâla çekişiyor musunuz? Ben O'na ortak koşmgunuz 
şeylerden korkmam. Ancak Rabbim birşey dilerse, o müstesna. Rabbimin ilmi 
herşeyi sarıp kuşatır. Hâla düşünüp öğüt almayacak mısınız?" 

Bil ki Hz. İbrahim (a.s) onlara, yukarıda geçen delilleri getirince, kavmi de ona 
karşı, kendi inançlarının doğruluğuna dair bazı deliller getirmişlerdir: 

1) Onlar, "Biz atalarımızı, bir din üzere bulduk (gördük) " {Zuhruf, 22» 
şeklindeki sözlerinde ve peygamberleri hakkında söyledikleri, "O, (bütün) 
tanrıları bir tek tann mı yapmış? Bu, gerçekten acafb bir iştir" <sâd. 5) şeklindeki 
sözlerinde de olduğu gibi, "taklid"e tutunmuşlardır. 

2) Onlar, Hz. İbrahim (a.s)'i. "Eğer sen, bu putların Hanlığını tenkid edersen, 
putların çeşitli musibet ve belalarına uğrarsın " diye korkutmaya çalışmışlardır. 
Bunun bir benzeri de, Hüd (a.s)'un kavminin kıssasında Cenâb-ı Allah'ın 
naklettiği onların şu sözleridir: "Biz, "Tanrılarımızdan biri seni fena çarpmış!" 
(demekten) başka (birşey) söylemeyiz" (Hüd,54). Binâenaleyh Hz. İbrahim 
(a.s)'in kavmi de O'na karşı böyle sözler söylemişlerdir. 

Hz. İbrahim (a.s), onların (birinci) hüccetlerine "O dedi ki: "Allah bana hidayet 
etmiş iken, siz benimle O'nun hakkında hâla çekişiyor musunuz?" şeklinde cevap 
vermiştir. Bu, "Hidayete ermeyi ve yakini bilgiyi gerektiren deliller ile, sözümün 
doğruluğu ortaya çıkınca, daha nasıl sizlerin sakat hüccetlerinize ve yanlış 
sözlerinize iltifat edilir ki?.." demektir. 

O onların, kendisini putların (gazabı) ile korkutması hususundaki ikinci 
delillerine ise, "Ben O'na ortak koştuğunuz şeylerden korkmam. Çünkü ancak 
tayda ve zarar verme gücünde olandan korkulur. Putlar ise, hiçbir şeye gücü 
yetmeyen ve ne fayda ne zarar veremeyen cansız nesnelerdir. Öyle ise onlardan 
niçin korkutsun ki?.." diye cevap vermiştir. 

Eğer: "Şüphe yok ki tılsımların (sihirlerin) de bazı belli tesirleri vardır. 
Binâenaleyh bu bakımdan, sihirlerden korkulması niçin mümkün olmasın?" 
denilir ise, biz de deriz ki: Sihrin tesiri, yıldızların tesirlerine bağlıdır. Biz daha 
önce yıldızların bazı tesirler icra edebilmesinin, ancak Allah'ın yaratması ile 
olabileceği hususunda deliller getirmiştik. Binâenaleyh ümid ve korku aslında 


ancak Allah'dan olur. 

Âyetteki, "Ancak Rabbim birşey dilerse o müstesna... 
vardır: 

1) Bu, "Ancak, bir günah işleyip de bundan dolayı Cenâb-ı Allah'ın bana bir ceza 
indirmeyi dilemesi müstesna..." demektir. 

2) Bu, "Allah Teâlâ'nın. beni dünya meşakkatlarıyla imtihan edip, bundan dolayı 
benden bazı mütad nimetlerini kesmeyi dilemesi durumu müstesna..." demektir. 
3) Bu şu manadadır: "Rabbimin dileyip de, sizin şirk koştuğunuz şeylere hayat 
verip, onlara zarar ve fayda verme gücü vermek ve onları, bana hayır ile şer 
ulaştırmaya kadir kılmak suretiyle, benim sizin o şirk koştuğunuz şeylerden 
korkmam hali müstesna..." Âyetin lafzı, bütün bu manalara gelebilir. İşin özü 
şudur: İnsanın gelecek hayatında başına hoş olmayan şeylerin gelmesi 
mümkündür. Ahmak olan insanlar, onun başına gelen bu nahoş şeylerin, onun, 
putların Hanlığını ta'n edip tenkit etmesine bağlamaktadırlar... Bundan dolayı 
İbrahim (a.s), eğer başına bir kötülük gelirse, bunu böyle bir sebebe 
bağlamadığını göstermek için bu sözü söylemiştir. 

Sonra Hz. İbrahim (a.s) "Rabbinin ilmi her şeyi sarıp kuşatmıştır" demiştir. Yani, 
"O, Allâmu'i-guyüb" (gayblerin en iyi bilicisidir); bundan dolayı O, ancak iyi, 
uygun ve hikmetli olanı yapar... İnsanın başına, dünyanın hoş olmayan şeyleri 
gelirse, bu da böyledir. Çünkü Allah Teâlâ, putların ilahlığını tenkide mukabil bir 
ceza olmak üzere değil, ama o hoş olmayan şeylerde bir maslahat ve hayır tarafı 
bulunduğunu bildiği (bu nahoş şeyi) vermiştir. 

Allah Teâlâ daha sonra "Hâlâ düşünüp öğüt almayacak mısınız?" buyurmuştur. 
Bu, "Allah'ın şerikleri, zıdları ve ortakları (endâd) olmadığını söylemenin, başa 
bela gelmesini ve bir azabın inmesini gerektirmediğini ve Allah'ın tevhidi ve 
münezzehliğini isbat etmenin de bir azaba duçar olmayı hak etmeyi 
gerektirmediğini düşünmüyor musunuz?" demektir. Allah en iyisini bilendir. 


[327] 


" 


ifadesinin birkaç izahı 


İkinci Mesele 


Nâfi ve İbn Âmir, iki nundan birisini hazfetmek suretiyle, şeddesiz nun ile 
şeklinde; diğer kıraat imamları 

iki nünu birbirine ıdğam ederek şeddeli olmak üzere, şeklinde okumuşlardır, 
Âyetteki ifadesini ise, Nâfl ve İbn Amir, kelimenin aslına uygun bir biçimde yâ 
harfini belirtmek suretiyle, şeklinde; diğer kıraat imamları ise, kolaylığı 


gözeterek, bu yâ harfinin hazfedil m esiyle şeklinde okumuşlardır. [328] 


Üçüncü Mesele 


Hz. İbrahim (a.s), kavmine karşı, Allahu Teâlâ hakkında, Ben, böyle sönüp 
batanları sevmem" (Enam, 76) ifadesiyle hüccet getirmiş, kavmi de O'na karşı 
Allah hakkında hüccet getirmişti. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın onlar hakkında haber 
verdiği şu ifadesinde anlatılmaktadır: "Kavmi ona hüccet getirmeye kalkıştı. O 
dedi ki: "Siz... Onun hakkında hâla çekişiyor musunuz?.." Bu âyetten elde 
ettiğimiz netice şudur: Allah hakkında delil getirmek bazan büyük bir medhi ve 
ileri derecede bir övgüyü gerektirir....Ki bu, Hz. İbrahim (a.s)'in yaptığı şekilde 
delil getirmedir... Bu medh ve övgü ise, Cenâb-ı Allah'ın, "İşte bunlar kavmine 
karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdi..." (Enam, 83) âyetinde belirtilmiştir. 
Allah hakkında hüccet getirmek, bazan da kınanmayı gerektirecek şekilde olur... 
Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz benimle Onun hakkında hâla çekişiyor musunuz?" 
buyruğunda anlatılmıştır. Bu ikisi arasında bir fark bulunmamaktadır. Ancak ne 
var ki, hak dini iyice anlatma hususunda delit getirmek, medhü sena çeşitlerinin 
en büyüklerine nail olmayı; bâtıl dini yerleştirme hususunda hüccet getirmek ise, 
kınanma ve ayıplama çeşitlerinin en büyüğüne hedef olmayı gerektirir... 

İşte bu asi sabit olunca, şu gelen şey, muteber bir kaide olur: "Kur'an-ı Kerim'de 
gelen ve kendisindeki haberler, hüccet getirme ve münazara yapma işinin çirkin 
görüldüğüne delâlet eden yerlerdeki açıklamalar, bâtıl dinin yerleştirilmesiyle 
ilgili (hüccet getirmeler) manasına; bunların övüldüğüne delalet eden her yerde 
de, hak dinin ve doğru inancın anlatılması için (hüccet getirme) ve münazara 


manasına hamledilir..." Allah en iyisini bilendir. [329] 


"Hem Allah'ın size (haklarında) hiç bir delil ve burhan indirmediği şeyleri siz 
(Ona) eş koşhj&unuzdan korkmazken, ben eş koştuğunuz o nesnelerden 
niyekorkayım? İki zümreden hangisi emin olmaya daha lâyıktır; biliyorsanız 
(söyleyin bakalım?) İman edenler ve imanlarım zulüm ile bulaştırmayanlar 
(yokmu), işte ancak onlarındır emin olma hakkı; ve onlar, doğru yolu bulmuş 
kimselerdir" (En'âm, B-82). 

Bil ki bu açıklamalar, önceki ifadedeki cevabın geri kalan kısmıdır. Mânanın 
takdiri ise şu şekildedir: "Sizler, günahların en büyüğü olan şirkten korkmazken, 


hiçbir fayda ve zarar veremeyen putlardan ben niye korkayım?" [330] 


Tabirinin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın "Size (haklarında) hiçbir delil ve burhan İndirmediği" ifadesi 
hakkında iki izah bulunmaktadır: 

a) Bu ifade, böyle bir kıssa (ve davada), bir hüccet ve delilin bulunmasının 
imkansızlığını ifade eden bir kinayedir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Kim Allah'la beraber diğer btr tanrıya -buna dair hiçbir delil olmamasına 
rağmen-tap&rsa..." (MO'minün, 117) buyruğudur. Bundan murad ise, bu konuda 
bir delilin bulunmasının imkansız olduğunu beyandır. 

b) Bu heykelleri ve suretleri, dua ve namazlar için kıblegâh edinmekle 
emrolunmak, aklen imkansız değildir. Buna göre Allah Teâlâ'nın "Size 
haklarında hiçbir delil ve burhan indirmediği şeyler..." tabirinin manası, bu 
konuda bir emrin varid olmadığıdır. Bu sözün neticesi (özü) şudur: "Size ne 
oluyor ki emniyet duyma durumunda benim kendimi emniyette görmemi 
reddediyorsunuz, ama korku duyulacak durumda iken kendinizi emniyette 
hissetmenize şaşmıyorsunuz?" Hz. İbrahim (a.s), "Hangimizin durumu emin 
olmaya daha uygun, benim mi, sizin mi?" demedi. Kendi nefsini tezkiye etmiş 
olmamak için, bunun yerine, "İki zümreden hangisi yani müşrikler zümresi ile 
muvahhtdler zümresinden hangisi emin olmaya daha layıktır " dedi. Sonra bu 
soruya cevap olarak, şu sözünü getirdi: "iman edenler ve imanlarını zulüm üe 
bulaştırmayanlar..." Bu, Hz. İbrahim (a.s)'in hüccet getirme hususundaki sözüne 
dahildir ve bunun manası, "Kendileri için mutlak manada emniyetin söz konusu 
olduğu kimseler, kendilerinde şu iki vasfı bir araya getirmiş olanlardır: 
Birincisi, iman; ki bu, "kuvve-i nazariyye" (tefekkür gücünün 
mükemmelliğini ifade eder. İkincisi, onların, imanlarına herhangi bir zulüm 
bulaştırmamalartdır. Ki bu da, "kuvve-i ameliyye" (tatbik (pratik) kuweti)nin 


mükemmelliğini gösterir.. B31] 
Güven Duyma, Müminlerin Hakkıdır 


Cenâb-t Hak daha sonra, "İşte ancak onlarındır emin olma hakkı; ve onlar, doğru 
yolu bulmuş kimselerdir" buyurmuştur. Bil ki bu âyete, bir taraftan bizim ehl-i 
sünnet âlimleri, diğer taraftan da Mutezile tutunmuştur. Bizim âlimlerimizin bu 
âyete tutunma sebeplerine gelince biz diyoruz ki: Allah Teâlâ, emniyete vesile 
olan imanda zulmün bulunmamasını şart koşmuştur. Eğer iman denilen şeyin 
parçalarından birisi de "zulmü terketmek" olsaydı, böyle bir kayıt ve şart abes 
olurdu. Binâenaleyh, fasıkın da mü'min olduğu sabit olup, bu izahla, 


Mutezile'nin görüşünün de batıllığı anlaşılmış olur. [332] 


Mutezlle'nin Bu Ayete Tutunması Ve Onlara Reddiye 


Mutezile ise bu âyete şu bakımdan tutunmuştur: "Allah Teâlâ, emniyetin 
meydana gelebilmesi için şu iki şeyin bulunmasını şart koşmuştur: İman ve 
imana zulmün karışmaması... Binâenaleyh, fasık (günahkâr) için, emniyetin 
bulunmaması gerekir. Bu da, onun için bir vaid ve tehdidin bulunmasını 
gerektirir." 

Âlimlerimiz buna şu iki şekilde cevap vermişlerdir: 

Birinci Vecih: Hak Teâlâ'nın, "ve imanlarını zulüm ile bulaşürmayanlar..." 
buyruğunda geçen "zulüm"den maksad şirktir. Zira Cenâb-ı Hak, Lokman 
(a.s)'dan, oğluna, "Evladım, Allah'a ortak koşma. Çünkü şirk elbette büyük bir 
zulümdür" (Lokman, 13) dediğini nakletmiştir. Burada murad edilen ise, Allah'a 
iman edip, O'na tapmada, tapınılır olmada O'na ortak isnat etmeyenlerdir. Bunun 
böyle olduğunun delili ise, bu kıssanın başından sonuna kadar şerikleri, zıdları 
ve ortakları nefyetmek konusunda varid olmasıdır. Bu kıssada, taat ve ibadetler 
zikredilmemiştir. Binâenaleyh âyetteki "zulm"ü bu manaya hamletmek gerekir. 
İkinci Vecih: Ehl-i salât (müslümanlann) fasıklarına yapılan tehdit ve vaidin 
"Allah'ın onlara azab etmesi..." veyahut da, "onları affetmesi..." manalarına 
gelmesi muhtemeldir. Her iki takdirde de, emniyyet bulunmayıp korku var ve 
söz konusu demektir. Binâenaleyh, emniyyetin bulunmayışı sebebiyle, mutlaka 


azaba uğrayacaklarına hükmetmek gerekmez... Allah en iyi bilendir. [333] 


İşte bunlar, kavmine karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdi. Biz kimi dilersek, 
onu derece derece yükseltiriz... Şüphe yok ki, Rabbln tam hikmet sahibidir, 
hakkıyla bilendir..." (En'Am. 83). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 334 
Hz. İbrahim’e Verilen Hüccet 


Cenâb-ı Hakk'ın, bu âyetin başındaki tilke "İştebunlar..." sözü, daha önce geçen 
bir söze işarettir. Bu sözün ne olduğu hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Ben böyle sönüp batanları sevmem" (En'âm, 76» 
buyruğuna işarettir. 

b) Bu, Hz. İbrahim'in kavminin O'na, "ilahlarımızı tenkit ettiğin için, seni 
ilahlarımızın çarpmasından korkmaz mısın?" şeklindeki sözlerine işarettir. 
Bunun üzerine İbrahim (a.s) onlara, "Allah'a şirk koştuğunuz ve alemin Halikı, 
Müdebbir'i ile, yontulmuş ağaç ve elle yapılmış putları, ibadet hususunda müsavi 


tuttuğunuz için, sizler korkmuyor musunuz?" demişti... 
c) Bununla, hepsinin murad edilmiş olması muhtemeldir... 
Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Tilke mübteda,hüccetuna ise onun 


haberidir, “jü 1*15*' "İbrahim'e verdiğimiz..." ifadesi de haberin sıfatıdır. [335] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte bunlar, İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdir" buyruğu o 
hüccetlerin, Hz. İbrahim'in aklına, ancak Cenâb-ı Hakk'ın getirmesi ve o hücceti 
O'nun aklında açığa çıkarması, izhar etmesiyle meydana geldiğine delalet eder. 
Bu da, iman ve küfrün ancak Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiklerine delalet 
eder. Bu husus Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz kimi dilersek, onu derece derece 
yükseltiriz... " buyruğu ile de kuvvet kazanır. Zira bu ifadeyle, Hak Teâlâ'nın Hz. 
İbrahim'e o delili vermesi sebebiyle, O'nun İbrahim'in derecesini yükseltmesi 
kasdedilmiştir. Eğer o hüccet sebebiyle elde edilen için, Allah tarafından değil, 
aksine Hz. İbrahim tarafından olmuş olsaydı, o zaman İbrahim (a.s), kendi 
kendinin derecelerini yükselten zat olmuş olurdu... Bu durumda da Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Biz kimi dilersek, onu derece derece yükseltiriz..." buyruğunun manası 
batıl olmuş olurdu... Binâenaleyh, bu ifadenin bizim, "Hidayet ve dalalet, 
Allah'tandır..." şeklindeki görüşümüz hakkında açık bir ifade olduğu sabit olur. 


(336) 
Ayetin Haşeviyyeyi Reddetmesi 


İşte bu âyet, Haşeviyye'nin, tefekkürü, delil ve hücceti zikretmeyi tenkid eden 

tutumlarının yanlış olduğunu gösteren delillerden birisidir... Çünkü Allah 
Teâlâ, Hz. İbrahim'e bu yüksek makamı ve yüksek derecelere nail olmayı; tevhid 
hususunda delil getirmesi, onu izah etmesi ve o-delilini savunması sebebiyle 
vermiş, nasib etmiştir. İşte bu da, nübüvvet ve risaletten sonra, bu mertebeden 


daha yüce ve daha şerefli bir mertebenin bulunmadığına delalet eder. [337] 
Mükâfat Olarak Verilen “Derecatın” İzahı 
Âsim, Hamza ve Klsai, izaîetsiz ve tenvin ile diğer kıraat imamları ise, izafetle 


şeklinde okumuşlardır. Birinci kıraatin mânası, "Biz dilediğimiz kimseleri, 
pekçok derecelere yükseltiriz..." şeklinde olur. Böylece, âyette geçen 


ifadesindeki lâfzının mahalli mansüb olmuş olur. İbn Mukassim, "Bu kıraat, 
derece ve mertebe bakımından, onların birbirlerine üstün kılındıklarına daha 
fazta delalet eder..." demiştir. Ebu Amr ise, "izafet, tek bir dereceye delalet ettiği 
gibi, pekçok derecelere de delalet eder... Halbuki tenvin, sadece pekçok 


derecelere delalet eder..." demiştir. [338] 
Beşinci Mesele 


Âlimler, o derecelerin ne olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir... Bu cümleden 
olarak denilmiştir ki, o dereceler, o 

kimsenin amellerinin âhiretteki dereceleridir. Yine, "o hüccetler, yüksek 
derecelerdir. Zira onlar, büyük bir mükâfaat gerektirirler" denilmiştir. Yine bu 
âyete, "Biz, istediklerimizi, dünyada kendisine nübüvvet ve hikmeti; ahirette de 
cennet ve sevabı, mükafaatı vermek suretiyle derecelerini yükseltiriz" şeklinde 
mâna verilmiştir. Öte yandan bu âyete, "Biz, istediklerimizin derecelerini ilim ile 
yükseltiriz" şeklinde de mâna verilmiştir. Bil ki bu âyet, en mükemmel 
mutluluğun, ruhani sıfatlarda, maddi sıfatlardan uzaklaşmada bulunduğuna en 
çok delalet eden delillerdendir... Bunun böyle olduğunun delili ise, Hak 
Teâlâ'nın, (Önce) "İşte bunlar, kavmine karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdi. 
buyurup, daha sonra da, "Biz kimi dilersek, onu derece derece yükseltiriz..." 
buyurmuş olmasıdır. İşte bu, bu yüce makamın elde edilmesine vesile olan şeyin, 
o hüccetin verilmiş olması olduğunu gösterir. Bu da nefsin, o hüccetin özüne, 
hakikatine vâkıf olup, onun aydınlığına muttali olmasının, insan ruhunun maddi 
alemin en aşağı derecesinden, manevi alemin zirvesine yükselmesini iktiza 
ettiğini gösterir. Bu ise, yücelik ve mutluluğun sadece ruhani ve manevi şeylerde 
olduğuna delalet eder. Allah, en iyisini bilendir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Tam hikmet sahibidir, hakkıyia bilendir..." ifadelerine gelince 
bunun manası, "Cenâb-ı Hak, dilediği kimselerin derecelerini, arzusuna göre ve 
gelişigüzel değil, ancak hikmet ve ilminin muktezasına göre yükseltir, yüceltir. 
Zira, Allah Teâlâ'nın fiilleri abesten, fesâd ve bâtıl olmaktan münezzehtir" 


şeklindedir. [339] 


"Biz ona İshak İte Yakûb'u ihsan ettik ve her birini hidayete erdirdik. Daha evvel 
de Nuh'u ve O'nun neslinden Davud'u, Süleyman'ı, Eyyûb'u, Yusufu, Musa'yı ve 
Harun'u hidayete kavuşturduk. Biz iyi hareket edenleri işte böyle 
mükâfaatlandınnz... Zekeriyyâ'ya, Yahya'ya, İsa'ya, İlyâs'a da (böyle hidayet 
verdik). (Onların) hepsi saUhlerdendirJsmaH'i, Elyasa'yı, Yunus'u, Mut'u da 


(hidayete ilettik). Her birini, kendi zamanlarında yaşayan insanlara üstün kıldık. 
Onların babalarından, zihniyetlerinden, biraderlerinden kimini de (yine üstün 
imtiyazlara mazhar ettik), onları seçtik, onları doğru bir yola ilettik... İşte o, 
Allah'ın hidayet yoludur ki, bunu kullarından kime dilerse ona nasib eder. Eğer 
onlar da Allah'a ortak koşsalardı, yapageldikleri her şeyr kendi hesaplarına 


elbette boşa gitmişti..." (En'am, 84-88). [340] 
Hz. İbrahim (a.s.)’e Verilen Nimetler 


Bil ki, bu âyetlerle ilgili birkaç mesele vardır: Allah Teâlâ Hz. İbrahim (a.s)'in 
tevhid hususunda Allah'ın hüccetini izhar edip, bu delili desteklediğini ve O'nu 
müdafâ ettiğini nakledince, Hz. İbrahim'e vermiş olduğu çeşitli nimet ve 
ihsanlarını sayıp dökmüştür. Bunlardan birincisi, O'nun, "İşte bunlar, kavmine 
karşı İbrahim'e verdiğimiz hüccetlerdir" (En'âm, 83) âyetinin ifade ettiği 
husustur. Bundan maksad "İbrahim'e o hücceti biz verdik; O'nu, o hüccete biz 
ulaştırdık ve onu, o hüccetin özüne biz vakıf kıldık..." demektir. Cenâb-ı Hak, 
fiillerini büyük hükümdarların söz söyleme üslübuna uygun olarak, azamet ve 
büyüklüğe delalet eden "cemi" (çoğul) zamiriyle beyan buyurmuştur. Nitekim 
hükümdarlar "Biz yaptık..., biz dedik..., biz söyledik..." şeklinde ifade ederler. 
Yüce Allah, burada kendisini, azamet ve ululuğa delalet eden bir üslubla 
zikrettiğine göre, bu azametin mükemmel, yüce ve çok şerefli bir azamet, Hz. 
İbrahim'e vermiş olduğu o hüccetin, nimetlerin en şereflilerinden ve bağışların 
ve hediyyelerin de en ulularından olduğuna delalet eder... 

Bunların İkincisi, Allah Teâla'nın yüceliği ve, yüce derecelere nail olmayı, Hz. 
İbrahim'e tahsis etmesidir. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz kimi dilersek, onu 
derece derece yükseltiriz..." âyetinin ifade ettiği husustur. 

Üçüncüsü, Allah'ın Hz. İbrahim'i dünyada aziz kılmasıdır. Zira, Atlahu Teâla, 
insanların en şereflileri olan nebi ve resulleri, onun neslinden ve zürriyetinden 
getirmiş ve bu ikramı, onun neslinde Kıyamete kadar sürdürüp devam ettirmiştir. 
Çünkü insanın, kendi neslinden peygamberlerin ve kralların geleceğini bilmesi, 
en büyük mutluluk ve neşe sebeplerindendir. Bu âyetlerden Cenâb-ı Hakk'ın 
maksadı, Hz. İbrahim'in, tevhidin delillerini hakkıyla müdafaa etmesine bir 
mükâfaat olarak, Hz. İbrahim'e verdiği nimetleri saymaktır. İşte bu cümleden 
olarak, "Biz ona, onun sulbünden İshak'u ondan sonra da, İshak'm sulbünde 


Yaküb'u ihsan ettik..." buyurmuştur. 341 


Bu Makamda Hz. İsmail'in Zikredilmemesinin İzahı 


Buna göre şayet, "Allah Teâlâ niçin Hz. İsmail'i Hz. İshâk'la beraber zıkretmeyip 
de, aksine O'nu, Hz. İshâk'tan çok sonra zikretmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 
(Bunları) burada zikretmekten maksat, Jsrailoğullannın peygamberlerini 
zikretmektir. Onların hepsi de, İshak ve Yakub'un zürriyetidir. İsmail (a.s)'e 
gelince, O'nun sulbünden, Hz. Muhammed'den başka hiçbir peygamber 
gelmemiştir. Hz. Muhammed'in, bu makamda zikredilmesi uygun düşmez... Zira 
Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, Araplara karşı Allah'a şirk koşmayı 
nefyetme hususunda, "Hz. İbrahim, şirki bırakıp tevhid akidesinde sebat edince, 
Allah Teâlâ ona gerek dini, gerekse dünyevi hususlarda çok büyük nimetler 
vermiştir. Hz. İbrahim'e dünyevi bakımdan verdiği en büyük nimetlerden birisi 
de, ona peygamber ve hükümdar olacak nesiller vermesidir..." diye istidlalde 
bulunup delil getirmesini emretmiştir. Binâenaleyh, bu hücceti getiren bizzat Hz. 
Muhammed (s.a.s) olunca, O'nun bu makamda, bu sadedde zikredilmesi 
imkansız olur. İşte bu sebepten dolayı Hz. İsmail, Hz. İshak ile beraber 
zikredilmemiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "daha evvel de Nuh'u... hidayete kavuşturduk" buyruğuna 
gelince bundan murad. Allahu Zülcelâl hazretlerinin, Hz. İbrahim'i nesebleri en 
şerefli olanlar arasında kıldığını beyandır. Bu böyledir, zira Allah Hz. İbrahim'e, 
Hz. İshâk ve Yaküb gibi çocuklar nasib etmiş, İsrailoğutlarının peygamberlerini 
bu ikisinin neslinden meydana getirmiş ve Hz. İbrahim'i ve Hz. Nüh, İdris ve Şis 
(Şit) gibi temiz ecdadın sulbünden çıkarmıştır. Bundan maksad ise, Hz. 
İbrahim'e gerek çocukları gerekse ataları bakımından yapılmış olan ikram ve 


izzeti ortaya koymaktır. [342] 
Hz. Nuh'un Zürriyeti Hakkında 


Cenâb-t Hakk'ın Ve onun neslinden Davud'u, Süleyman'ı..." buyruğuna gelince, 
„uji ^*j ifadesindeki zamirin, Nüh (a.s)'a ait olduğu ileri sürülmüştür. Bunun 
böyle olduğuna şunlar da delalet eder: 

a) Âyette bu zamire en yaktn olarak zikredilen kelime (ve Nühen) "ve Nuh'u..." 
kelimesidir. Binâenaleyh, zamirin en yakın kelimeye raci olması vacibtir. 

b) Allahu Teâlâ, bu peygamberler içinde Lüt (a.s)'u da zikretmiştir. Halbuki, Lüt, 
Hz. İbrahim'in kardeşi oğlu olup, Hz. İbrahim'in zürriyetinden değildir. Aksine 
Lüt, Hz. Nüh (a.s)'un zürriyetinden olup, Hz. İbrahim zamanında peygamberdir... 
c) Bir kimsenin çocuğu hakkında, "O, onun zürriyetidir" denilemez. 
Binâenaleyh, buna göre İsmail (a.s), Hz. İbrahim'in zürriyetinden değil, tam 


aksine Hz. Nüh (a.s)'un zürriyetindendir. 

d) Yunus (a.s)'un da, Hz. İbrahim'in zürriyetinden olmadığı; O'nun, Nüh (a.s)'un 
zürrivetinden olduğu da söylenmiştir. 

2) ifadesindeki zamirin, Hz. İbrahim'e raci olmasıdır. Buna göre kelamın manası, 
Dâvud ve Süleyman (a.s) da, Hz. İbrahim'in zürriyetindendir " 

şeklinde olur. Bu görüsü benimseyenler şu şekilde istidlalde bulunmuşlardır: Bu 
âyetlerde, esasen zikredilmek istenen zat, Hz. İbrahim (a.s)'dir. Allah Teâlâ, Hz. 
Nuh'u ancak, Hz. İbrahim (a.s)'in O'nun çocuklarından olmasının, Hz. İbrahim'in 
derecesinin yükselmesini icab ettiren hususlardan biri olduğu için zikretmiştir. 
Bil ki Cenâb-ı Allah, ilk önce dört peygamberden bahsetmiştir. Bunlar: Nüh, 
İbrahim, İshâk ve Yaküb (a.s)'dur. Daha sonra da, bunların zürriyetlerinden 
ondört tane peygamber zikretmiştir ki bunlar da: Dâvud, Süleyman, Eyyüb, 
Yüsuf, Musa, Harun. Zekeriyyâ, Yahya, İsâ, İlyâs, İsmail, Elyesa, Yünus ve Lüt 


(a.s)'dur. Her iki kısmın toplamı, onsekizdir. [343] 
Nebileri Sayarken Tertib Gözetilmemesinin Sebebi 


Buna göre şayet: "Tertibe riayet etmek vacibtir. Tertib ise, ya fazilet ve derece 
itibariyle; yahut da zaman itibariyle yapılır. Halbuki âyet-i kerime'de, bu iki 
itabare göre de tertiplenme nazar-ı itibara alınmamıştır. Öyleyse bunun sebebi 
nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Gerçek olan şudur ki, vav harfi tertibi gerektirmez. Bunun böyle olduğunun 
delillerinden birisi de, tefsirini yaptığımız bu âyettir. Çünkü vâv harfi bu 
âyetlerde de mevcuttur. Ancak ne var ki bu harf, ne şeref ne de zaman 
bakımından kesinlikle bir tertib ifade etmemiştir. Ben derim ki bana göre burada 
bir çeşit tertib vardır. Çünkü Cenâb-ı Hak, her bir kısım peygambere, ayrı ayrı 


fazilet ve ikramlar vermiş, tahsis etmiştir. [344] 
Nebilerin Özellikleri Hakkında 


İnsanların ekserisine göre nazar-ı itibare alınan mertebeler pekçoktur. 

Birinci Mertebe: Mülk, hükümranlık ve kudrettir... Allah Teâlâ, Hz. Dâvud ve 
Süleyman'a, işte bu türden pek büyük bir hisse vermiştir. 

İkinci Mertebe: Çok şiddetli belâ ve büyük sıkıntılardır. Allahu Teâlâ, bu 
mertebeyi ve özelliği de Hz. Eyyub'a tahsis etmiştir. 

Üçüncü Mertebe: (Peygamberler) içinde, bu iki hali kendisinde toplamış olanlar 
da bulunmaktadır. Bu, Yusuf (a.s)'dur. Çünkü O, işin başında çok şiddetli 


belalara uğramış, işin sonunda da hükümranlığa (mülke) nail olmuştur. 
Dördüncü Mertebe: Peygamberlerin faziletlerinden ve özelliklerinden 
dördüncüsü, mucizelerin kuvvetli, akli delillerin çok olması, saygı uyandıran bir 
heybet ve görünüm, çok şiddetli ve çetin bir kuvvet sahibi olma ve Allah'ın 
onlara, en büyük yakınlığı ve mükemmel bir ikramt tahsis etmesidir ki bu da Hz. 
Musa ve Harun hakkında söz konusudur. 

Beşinci Mertebe: Alabildiğine zühd, dünyaya iltifat etmeme ve insanlarla iç içe 
bulunmamadır. Bu da, Hz. Zekeriyyâ, Yahya, İsa ve İlyâs (a.s) hakkında söz 
konusudur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak onları, "Onlar salihlerdendir" 
diye tavsif etmiştir. 

Altıncı Mertebe: İnsanlar arasında taraftarları ve kendilerine uyan kimseleri 
kalmayan peygamberlerdir. Bunlar, İsmail, Elyesa, Yünus ve Lüt (a.s)'dur. Biz, 
nazar-ı dikkate aldığımız bu izaha itibar ettiğimizde, peygamberlerin 


zikredilmesinde bir sıranın gözetildiği ortaya çıkmış olur. [345] 
Hidayet Tabirinin Bu Ayetteki Manası 


Allah Teâlâ "Bizonalshâk İle Yakûb'u ihsan ettik ve herbirini hidayete erdirdik " 
buyurmuştur. Âlimler, Hak Teâlâ'nın bu peygamberleri neye hidayet ettiği 
hususunda farklı görüşlere sahiptirler. Bu ihtilaf, âyetteki "Daha evvel de Nuh u 
hidayete kavuşturduk" buyruğu ile, âyetin sonundaki, "İşte o, Allah'ın hidayet 
yoludur kt o, bunu kullarından kime dilerse ona nastb eder" ifadesindeki 
"hidayet" hakkında da söz konusudur. 

Bazı muhakkik alimler şöyle demektedirler: "BÜ "hidayetlerden murad, büyük 
bir mükafaattır. Bu büyük mükafaafda, Cenâb-ı Allah'ın, onları cennet yoluna 
hidayet edip, ulaştırmasıdır. Bu böyledir, çünkü Cenâb-ı Allah, bu hidayetten 
bahsedince peşisıra, "Biz iyi hareket edenleri (muhsinleri), işte böyle 
mükâfaatlandmnz" buyurmuştur. Bu, o hidayetin, muhsinlerin iyiliklerine 
karşılık verilmiş bir mükafaat olduğuna delalet eder. Münşinin iyiliğine karşı 
ceza (mükafaat) da ancak sevabtır. Böylece bu "hidayet" ile, "cennete hidayet 
etme, ulaştırma" manası kastedildiği sabit olur. Dine irşâd etme ve insanın 
kalbinde (tevhid) bilgisini meydana getirme mânasındaki hidayet, insanın 
amelinin (ve iyiliklerinin) mükafaatı olmaz. "Bu hidayetten maksad, dine ve 
marifete hidayet etmektir. Bu da, o peygamberlerin iyiliklerinin bir mükafaatı 
olmuş olur. Çünkü onlar hakkı arama hususunda sa'y-u gayret göstermişler, 
Allah Teâlâ da bu bu güzel arayışlarına karşılık, onları hakka hidayet etme ile 
mükafaatlandırmıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Bizim uğrumuzda mücahede 


edenlere, biz elbette yollarımızı gösteririz" (Ankebut, 69) buyurmuştur" da 
denebilir. 

Bu hususta üçüncü bir görüş de şudur: Bu hidayetten murad, nübüvvet ve 
risalete iletmektir. Çünkü peygamberlere has olan hidayet bundan başka birşey 
değirdir. Buna göre eğer onlar, "şayet durum böyle olsaydı, "Biz, iyi hareket 
edenleri, işte böyle mükâfaatlandmnz" âyeti, peygamberliğin, bir amelin ve 
ibadetin karşılığı olduğunu, (yani kesbi olduğunu, insanın gayretiyle 
kazanılabileceğini) ifade ederdi ki, bu sizce bâtıldır" derlerse, biz de deriz ki: 
Hak Teâlâ'nın "Biz, iyi hareket edenleri işte böyle mükâfaatlandmnz" ifadesi, 
mükafaat ve ikram manasına olan "ceza"ya hamledilir.. Binâenaleyh bu müşkil 


zail olur. Allah en İyi bilendir. 1346] 
Nebilerin Meleklerden Üstün Olması Meselesi 


Peygamberlerin meleklerden efdal olduğunu söyleyenler, Cenâb-ı Allah'ın bu 
âyetlerde peygamberleri saydıktan sonra buyurmuş olmasını delil getirmişlerdir. 
Bu böyledir, çünkü "âlem", Allah Teâlâ'nın dışındaki bütün mevcudatın adıdır. 
Binâenaleyh "âlemler" ifadesine melekler de ' dahildir. Bu sebeple, "Herbirini 
âlemlere üstün kıldık" buyruğu, peygamberlerin bütün âlemlerden üstün 
olmalarını gerektirir. 

Bu, onların meleklerden de üstün olmaları sonucunu doğurur. Bu âyetten 
çıkarılan hükümlerden birisi de, peygamberlegn bütün velilerden üstün olmaları 
gerektiğidir. Çünkü âyetteki, "Herbiriniâlemlere üstün kıldık" ifadesinin umumi 
olan manası, bunu da gerektirmektedir. Bazıları Cenâb-ı Hakk'ın bu buyruğunun 
"Biz o peygamberleri, kendi zamanlarında yaşayan insanlara üstün kıldık" 
manasında olduğunu söylemişlerdir. Kâdi şöyle der; "Bundan muradın, 
"Peygamberlerden herbiri kendileri dışındaki âlemlere üstün kılınmışlardır" 
manası olması da muhtemeldir. Bundan sonra, "Peygamberlerden hangisi 
hangisinden efdaldir?" hususu, konunun başı ite alakası olmayan başka bir 


konudur. Allah en iyi bilendir. 5471 
Dördüncü Mesele 


Hamza ve Kisai. kelimeyi lâm'ın şeddesi ve ya'nın sükunu ile şeklinde; diğer 
kıraat imamları ise, tek lam ile şekjinde okumuşlardır. Zeccac, "Bu kelime, 


lâm'ın şeddesi ile ve şeddesiz olarak ve Sekinde okunur" demiştir. [348] 


Bu Ayet, Hasaneyn'in Hz. Peygamberin Zürriyeti Sayıldığına Delildir 


Âyet, Hz. Hasan ve Hüseyn'in, Allah'ın Resulünün zürriyetinden olduğuna 
delalet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ Hz. İsa'yı, Hz. İbrahim'e sadece annesi 
tarafındanmensub olduğu için, onun zürriyetinden kabul etmiştir. İşte Hasan ile 
Hüseyin'in de, Allah'ın Resulünün zürriyetinden olmaları bunun gibidir. Eğer 
onlar, Allah'ın Resulüne anneleri tarafından nisbet edilirse, onların, Allah'ın 
Resulünün zürriyetinden olmaları gerekir. Ebü Cafer el-Bakır'ın, Haccac İbn 


Yüsuf'un yanında, (ona karşı) bu âyetle istidlal ettiği de söylenmiştir. [349] 
Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Onların babalarından, zürriyetlerinden, biraderlerinden kimini 
de..." buyruğu, pek çok hüküm ifade etmektedir: [350] 


Nebinin Soyundan Hidayette Olmayan Kimse Bulunur Mu? 


a) Allah Teâlâ, "babalar", "zürriyetler" ve "kardeşler"* zikretmiştir. Buna göre, 
"babalar", "usül" (asıl olanlar)dır; "zürriyetler" ise, "fürü" (tali olanlardır; 
kardeşler ise, usülün (babaların) fürülandır. İşte bu buyruk da, Cenâb-ı Hakk'ın o 
peygamberlerle ilgili olan herkese bir tür şeref ve ikram tahsis ettiğini gösterir. 

b) Allah Teâlâ, "Onların babalarından..." buyurmuştur. Bu ifadenin başında 
bulunan harf-i cerri, ba'ziyyet ifade eder. Buna göre şayet, "Biz, âyette 
bahsedilen hidayetten muradın, mükâfaata ve cennete hidayet etmek, iletmek 
veya imana, marifetullah'a hidayet etmek, iletmektir..." dersek, o zaman bu 
kelime, o peygamberlerin ecdadı içinde, mü'min olmayan ve cennete ulaşamayan 
kimselerin bulunduğuna delalet eder. Ama biz şayet, "Bu hidayetten murad, 


peygamberliktir" dersek, o zaman bu söz böyle bir şeyi ifade etmez. B51 
Nebilerin Yalnız Erkeklerden Gönderilmesi 


c) Biz, ayette geçen "hidayet" lafzını "peygamberlik" ile açıklarsak, Hak 
Teâlâ'nın, "Onların babalarından, zürriyetlerinden, biraderlerinden kimini de..." 
ifadesi, insanın, Allah katından gönderilmiş bir peygamber olmasının şartının, 
onun erkek olması olduğuna; kadının ise, peygamber olamayacağına delalet eder 


gibi olur. Cenâb-ı Hakk'ın bundan sonra gelen "Onları seçtik...." lâfzı, nübüvveti 
ifade eder. Çünkü, "seçilmek", peygamberler hakkında zikredildiğinde bunu 
ancak "nübüvvet ve risalet" manasına hamletmek uygun düşer. 

Daha sonra Allah Teâlâ, 'işte o, Allah'ın hidayet yoludur ki O, bunu kullarından 
kime dilerse ona nasib eder" buyurmuştur. Bil ki buradaki "hidayef'ten muradın, 
tevhid ve Allah'ın ortaktan münezzeh olduğu bilgisini vermedir. Çünkü Allah 
Teâlâ bunun peşisıra, "Eğer onlar da eş koşsalardı, yapageldikleri herşey, kendi 
hesaplarına elbette boşa gitmişti" buyurmuştur. İşte bu da, buradaki "hidayet" ile, 
"şirkin zıddı olan şey" mânasının kastedildiğine delalet eder. 

Bu hidayetten muradın, Allah'ın birliğini bilme manası olduğu sabit olup, bunun 
Allah'dan olduğu da açıkça ifade edilince, imanın ancak Allah'ın yaratması ile 
gerçekleşeceği sabit olur. 

Hak Teâlâ daha sonra bu âyetlerini, şirki nefyederek tamamlayıp, "Eğer onlar da 
eş koşsalardı..." buyurmuştur. Bunun mânası, "Eğer o peygamberler şirk koşmuş 
olsalardı, onların taatları ve ibadetleri boşa çıkardı" şeklindedir. Bundan murad, 
tevhidi izah edip, şirk yolunun bâtıllığını göstermektir. Amellerin boşa çıkması 
(ihbat) konusunu, Bakara Süresinde uzun uzadıya ele almıştık. Binâenaleyh 


onları tekrar etmeye gerek yok. Allah en iyi bilendir. [352] 
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9/437 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/437-438 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/438-439 














[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/440 
L81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/440-441 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/441-442 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/442 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/442 
L85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/442 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/443-444 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/444 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/444-445 
[189] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/445 
[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/445 

HOL Hadisin bir kısmı için, Ebu Davüd, İlim, 13, (IH/322)- * 

(1921 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/445-446 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/446-447 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/448 
(199) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/448 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/449-450 











L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/450 

L198] Âlemde tek mülk sahibi Allah'dır Mülk sahibi de, mülkünü dilediği gibi 
işletir. İnsan hakkında da Allah, malikiyyet vasfı ile dilediği şekilde tasarruf ta 
bulunur (ç). 

L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

9/451 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/451-452 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/452-453 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/453 
[203] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/453 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/453-454 

[205] Râzi merhumun buna cevap vermesi beklenir idi Fakat anlaşılan o cevap 
vermemiş, sadece müşkilini ifade etmekle yetinmiştir (ç). 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 9/454 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/454-455 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/455-456 
[208] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/456 
[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/456 
[210] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/456-457 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/457 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/457 











[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/457 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/457-458 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/458-459 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/459 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/459 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/459-460 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/460 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/461-462 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/462 
[222] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/462-463 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/463-464 
[224] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/464 
[225] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/464-465 
[226] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/465 
[227] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/465-466 
[228] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/466-467 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/467 

[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/467-468 

[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/468 

[232] Keşfu'l-Hafft, 1332. 

[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/468-469 
[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/469-4'70 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/470-471 
[236] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/471-473 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/473-4774 
[238] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/474 
[239] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/474 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/474-475 
[241] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/475-477 
[242] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/477 
[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/477-478 

244 İBuhâri, Tevhid, 55; Müslim, Tevbe, 15 (4/2108). 

[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/478-479 

[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/479 





[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/479 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/479 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/479 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/479-481 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/481 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/482 
[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/482 
[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/483-484 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/484 
[256] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/484 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/485 
[258] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/485-486 
[259] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/486 
[260] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/486-487 
[261] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/487-488 
[262] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/488 
12631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/488-489 

[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/489 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/489 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/489-490 
[267] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/490 
[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/490 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/491 
[270] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/492 
[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/492-494 
[272] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/494-495 
[273] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/495-496 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/496 
[275] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/496 
[276] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/496-498 
[277] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/499 
[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/499-500 
[279] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/500-501 














[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/501 


[281] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/501-503 


[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/503 





[283] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/503-504 


[284] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/504 


[285] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/505 


[286] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/505 


[287] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/506 


[288] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/506-507 


[289] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/507-508 





[290] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/508 


[291] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/508-509 





[292] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/509-510 
[293] Müslim, Salât, 110,111 (1/319-320). 

[294] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları 
512 


: 9/50- 


[295] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/512-513 





[296] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


9/513 


[297] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/513 
[298] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/513 
[299] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/514 
[300] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/514 
[301] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/514-515 
[302] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/515-516 
[303] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/516 
[304] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/516-518 
[305] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/518-519 

[306] Müfessirterin "zatd" demekten maksadlan, o hart olmaksızın mânanın 
aslının anlaşılacağını bildirmek olup, onun tali derecede belagat inceliği ifade 
ettiğini inkâr manası taşımaz. Hele "zaid"i, "fazlalık" anlamına almak kesinlikle 
haladır. En iyisi bazı müfessirter gibi, zaide veya muhkeme tabiri yerine "tezyin" 
tabirini tercih etmektir (Ç). 

[307] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/519 
[308] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/519-520 
[309] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/521 
[310] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/521 
BLU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/521 
[312] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/521-525 

[313] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/525-528 
[314] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/528 
[315] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/528-529 
[316] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/529-530 
[317] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/530-532 
[318] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/532-533 
[319] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/533 
[320] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/533-534 
[321] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/534 
[322] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/534 
[323] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/534 
[324] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/535 
[325] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/535 
[326] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/536 
[327] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/536-538 
[328] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/538 














[329] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/538-539 
[330] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/539 
[331] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/540 
[332] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/540 
[333] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/541 
[334] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/541 
[335] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/542 
[336] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/542 
[337] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/542 
[338] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/543 
[339] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/543 
[340] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/544 
[341] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/544-545 
[342] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/545-546 
[343] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/546 
[344] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/546-547 
[345] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














9/547 

[346] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/547-548 
[347] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/548-549 
[348] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/549 
[349] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/549 
[350] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/549 
[L51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/549 
[352] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
9/550 
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Kıyas Zandan Sayılır mı ? 


Allah Kullarının Durumunu En İyi Bilendir 











e Sert ytanların Ortaklığı 





Üçüncü Mesele 


Ayetin önceki Kısımla Münasebeti 
Allah'ın Mahluklara İhtiyacı Yoktur 


Müstağni Olan Sadece Allah'tır 
Allah'ın Geniş Merhameti 
Merhametli Mahlukların Merhameti de Allah'tandır 


Ayeti Te'vil Mu'tezile İle Tartışma 


Kulları Mükellef Tutmanın Hikmeti 


Allah Dilerse İnsanları İmha Edip Başka Mahluk 
Yaratır 


"Mekâne" Kelimesindeki Farklı Kıraat ve Manalar 
Kitap, Hüküm Ve Nübüvvet 


"İşte onlar, kendilerine kitab, hikmet ve peygamberlik verdiğimiz kimselerdir. 
Şimdi onlar, bu nübüvveti tanımayıp kâfir olurlarsa biz bunu inkâr etmeyen bir 
topluluğu vekil kılmışızdır" 

(Enam, 89). 

Bil ki âyetteki "onlar" ifadesi, daha önce zikredilmiş olanlara işarettir. Bunlar da, 
Cenâb-ı Hakk'ın saymış olduğu onsekiz peygamberdir. Allah Teâlâ, o 
peygamberlere kitab, hüküm ve nübüvvet verdiğini söyleniştir. 

Bil ki atıf, "başka oluşu" gerektirir. Binâenaleyh birbirine atfedilen bu üç şeyin, 
ayrı ayrı üç şey olması gerekir. Bil ki, insanlara hükmedenler, üç kısımdırlar: 

a) İnsanların gönüllerine ve ruhlarına hükmedenler... Bunlar, âlimlerdir. 

b) İnsanların zahirlerine hükmedenler... Bunlar, maddi hakimiyet ve disiplinle 
insanlara hükmeden padişahlardır. 

c) Bu kısım, peygamberlerdir. Bunlar, kendilerine Allah Teâlâ'nın, sayesinde 
ınsanların içlerinde ve ruhlarında tasarruf edebilecekleri ilim ve bilgileri vermiş 
olduğu kimselerdir. Hak Teâlâ yine bunlara, sayesinde insanların zahirlerine 
hükmedecekleri kudret ve imkanı da vermiştir. Peygamberler bu iki vasfı 
kendilerinde topladıkları için, mutlak manada hükmedenler olmuşlardır. 

Bu mukaddimeyi anladığın zaman, bil ki, âyetteki "Kendilerine kitab 
verdiğimiz..." ifadesi, Allah Teâlâ'nın peygamberlere çok ilim verdiğine; 


"hikmet" ifadesi, o peygamberleri insanlara hakim kılıp, hükümlerinin dünyevi 
bakımdan insanlar üzerinde geçerli olduğuna; "peygamberlik" İfadesi de üçüncü 
bir mertebeyi verdiğine işarettir. Bu mertebe, geçen ilk iki mertebenin varlığı, 
kendisinin varlığına dayanan yüksek, yüce ve kıymetli bir derecedir. Âlimler bu 
üç kelimeyi, çok çeşitli şekillerde tefsir etmişlerdir. Bize göre tercihe şayan olan, 
bu bahsettiğimiz izahtır. 

Bit ki âyetteki, "Kendilerine kitab verdiğimiz..." buyruğundaki "verme" ile, 
"vahye başlamak ve Hz.İbrahim (a.s)'e sahifelerin, Hz.Musa(a.s)'a Tevrat'ın, İsâ 
(a.s)'a İncil'in ve Hz. Muhammed (s.a.s)'e Kur'an'ın verilişinde olduğu gibi, o 
peygambere bir kitap indirmek" manası kastedilmiş olabileceği gibi, Allah'ın o 
peygambere, kitapta mevcut olan şeyleri tam anlamayı, kitabın hakikatini ve 
sırlarını kuşatabilecek bir ilmi vermesi mânası da kastedilmiş olabilir. Evla olan 
bu ikinci izahtır. Çünkü Allah Teâlâ, sayılan o onsekiz peygamberden herbihne 


belli ve hususi ilahi bir kitap indirmemiştir. H 
Nübüvvet Yolunda Gidecek Topluluğun Kim Olduğu 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Şimdi onlar, bu nübüvveti tanımayıp kâfir 
olurlarsa..:" ifadesi, "Eğer Kureyş kâfirleri şirki tenkidi ve tevhidi kabul etmezler 
ise, biz ona bunları inkar etmeyen bir kavmi vekil kılarız" demektir. Bu âyetle 


ilgili bazı meseleler bulunmaktadır: [2] 


Birinci Mesele 


Âlimler bu kavmin kimler olduğu hususunda şu değişik görüşleri belirtmişlerdir: 
a) Bunlar, Medineli Ensârdır. 

b) Bunlar, Muhacirler ve Ensârdır. 

c) Hasan el-Basri, "Bunlar, daha önce sayılmış olan onsekiz peygamberdir" 
demiştir. Bu.Zeccâc'ın da tercih ettiği görüştür. Zeccâc şöyle elemiştir: "Bunun 
delili, Cenâb-ı Allah'ın bu ifadenin peşisıra, "Onlar, Allah'ın hidayet ettiği 
kimselerdir. O halde sen de onların hidayet yoluna uy" (Enâm,90) buyurmuş 
olfnasıdır." 

d) Ebu Recâ: "Bunlar, meleklerdir" demiştir ki bu uzak bir ihtimaldir. Çünkü 
"kavim" kelimesi, insanoğlunun dışındaki varlıklar için, çok nadir olarak 
kullanılır. 

e) Mücâhid, "Bunlar, Fars (İranlılar)dır" demiştir. 

f) İbn Zeyd ise: "İster melek, ister peygamber, ister Sahabi ve isterse tabiinden 


olsun, kâfir olmayan herkes bu "kavm" ifadesine dahildir" der. B] 
İman ve İlahi Lütuf Arasındaki ilişki 


Cenâb-ı Hakk'ın "Biz ona bunu inkar etmeyen bir kavmi vekil kılarız" buyruğu 
Allah Teâlâ'nın bu kavmi iman 

etmeleri için yarattığını gösterir. Fakat Cenâb-ı Allah, başka insanları iman 
etmeleri için yaratmamıştır. Çünkü eğer O, herkesi iman için yaratmış olsaydı, 
açıklama, imkan verme ve lütfetme fiilleri, mü'min ile mü'min olmayan arasında 
müşterek olmuş olurdu. Bu durumda da Hak Teâlâ'nın, "Biz ona bunu inkâr 
etmeyen bir kavmi vekil kılarız" buyruğunun bir manası kalmazdı. 

Kâ'bi buna şi iki bakımdan cevap vermiştir: 

1) Allah Teâlâ, mü'minler iman ederken de, ettikten sonra da, sayısını ancak 
Allah'ın bildiği lütuflarını, faydalan ve kıymetli hikmetlerini onlar için fazla 
fazla verir. 

2) Kâ'bi, ikinci izah olarak şöyle der: "Mü'min ve kâfir bu bakımdan eşit olmuş 
olsalar bile, birisi görevini yerine getirmediği ve o lütuflardan istifade etmediği 
için, zahiren "Allah'ın nimetleri onun için söz konusu değildir" denilebilir. Bu 
tpkı bağış yapmada çocuklarına eşit davranan babanın durumuna benzer. 
Çocuklardan birisi kendisine yapılan bağışı zayi edip, değerlendiremediği 
zaman, "Baba, onlardan buna değil de şuna bağışta bulundu" denilebilir. 


Bil ki birinci cevap zayıftır. Çünkü insanı imana götüren ilahi lütuflar, hem kâfir 
hem mü'min için söz konusudur. Mu'tezile'ye göre bu lütufları birine tahsis 
etmek caiz değildir. İkinci izah da yanlıştır. Çünkü baba, bağış vermede 
çocuklarına eşit davrandığı ve onlardan biri, kendisine yapılan bağışı zayi ettiği 
zaman, bu durumda hangi akıllı insan, "Babası ona bağışta bulunmadı" 


denilmesini tecviz edebilir? [4] 


Bu Âyette Tezahür Eden Gaybi İhbar 


Bu âyet Hak Teâlâ'nın, peygamberine yardım edeceğine, dinini 
kuvvetlendireceğine ve onu peygambere düşman 

olan herkese hükümran ve karşı çıkanlara kahir kılacağına delâlet etmektedir. 
Allah Teâlâ'nın bu âyetle verdiği haber, aynen gerçekleşmiştir. Binâenaleyh bu 
âyet, gaibten haber verme nev'inden birşeydir ve bu bir mucize sayılmalıdır. 


Allah en iyi bilendir. 1 


"Onlar, Allah'ın hidayet ettiği kimselerdir. O halde sen de onların hidayet yoluna 
uy. De ki: "Ben buna karşı sizden hiç bir ücret istemiyorum. O, âlemler için bir 
öğütten başka bir şey değildir" 

(En'âm, 90). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 16) 
Hz. Peygamberin, Nebilerin Hidayetine Tabi Olmasından Maksad 


Âyetteki "Onlar, Allah'ın hidayet ettiği kimselerdir" ifadesi ile, daha önce 
bahsedilmiş olan peygamberlerin kasledilmiş olduğunda şüphe yoktur. Yine 
âyetteki, 'O halde sen de onların hidayet yoluna uy " buyruğunun Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e bir emir olduğunda da şüphe yoktur. Binâenaleyh mesele, 
Allah Teâlâ'nın Hz. Muhammed (s.a.s)'e, o peygamberlere hangi hususta 
uymasını emrettiği konusunu belirlemektir. 

Bu hususta bazı âlimler: "Bundan murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlara, 
(şeriatlarının) bir ve müşterek olduğu hususlarda uymasıdır. Bu hususfar da 
tevhid inancı ile zatı, sıfatları, fiilleri ve diğer akli meselelerde Allah'a uygun 
olmayan şeylerden Allah'ı tenzih etmedir" demişlerdir. 

Bazıları: "Bundan murad, mesele akılsız ve cahil kimselerin eziyetlerine katlanıp 
onları affetmek gibi, bütün güzel ahlak ve olgun sıfatlar hususunda, o 
peygamberlere uymasıdır" demişlerdir. 

Diğer bazıları da: "Bundan murad, delillerin (âyetleri) tahsis ettiği (yani 
belirleyip, sınırını daralttığı) konular dışında, o peygamberlere şeriatlarında 
uymaktır" demişlerdir. Muradın böyle olması halinde bu âyet, "Bizden önceki 
ümmetlerin şeriatlarının, bizim için de geçerli ve gerekli" olduğu hususuna bir 
delil olur. 

Diğer bazı alimler de şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, peygamberlerin şirkten 


kaçınıp, şirkin bâtıllığmı göstermek için gayret sarfettiklerini açıklamak için, bir 
önceki âyette peygamberlerden bahsetmiştir. Bunun delili ise, Hak Teâlâ'nın o 
âyetleri, "Eğer onlar (Allah 'a) şirk koşsalardı, yapageldikleri herşey kendi 
hesablarına elbette boşa gitmişti" (Enam. 88) diye sona erdirmiş, sonra da, 
"Şimdi onlar, bunları tanımayıp kâfir olurlarsa, biz ona bunlan İnkar etmeyen bir 
kavmi vekil kılarız" (Enam,89) sözü ile. peygamberlerin tevhidde sebat edip, 


şirki inkâr ettiklerini te'kid etmiştir. MA 
Önceki Şeriatların Hükmü 


Daha sonra da bu âyette, "Onlar, Allah'ın hidayet ettiği kimselerdir" 
buyurmuştur. Yani, "Cenâb-ı Hak bu peygamberleri ,'şirki iptale, tevhid akidesini 
ise isbata ulaştırmış, iletmiştir. O halde, "Onların hidayetine uy" yani, şirki 
nefyedip tevhidi isbat etme hususunda onlara uy ve bu konuda cahil kimselerin 
göstermiş olduğu kabalık ve beyinsizliklere katlan" demektir. 

Başkaları da: "Lafız, mutlaktır; ayrı bir delilin tahsis ettiği durumlar hariç, lafız 
bütün bu mânalara hamledilebilir" demişlerdir. 

Kadı: "Şu sebeplerden dolayı, âyeti, Hz. Peygamberin geçmiş peygamberlere, 
onların şeriatları hususunda uymasını, ittiba etmesini emretme manasına 
hamletmek uzak bir ihtimaldir" demiştir: 

a) Onların şeriatları farklı farklı olup, birbirlerine zıddır. Binâenaleyh, o şeriatlar 
birbirleriyle (o çelişirken, Hz. Peygamber'in bu çelişen hükümler 
hakkında o peygamberlere uymakla emredilmiş olması doğru olmaz. 

b) "Hidayet", bizzat amelin kendisi değil, ona ileten delilden ibarettir. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Onların şeriatlarının devam etmekte 
olduğunun delili, onun dışındaki vakitlere değil, sadece o vakte tahsis edilmiş 
olmasıdır. Binâenaleyh, bu hidayet hususunda onlara ittiba etmek, o fillerin 
sadece o vakitlerde vacib olduğunun bilinmesidir. O halde, bununla daha nasıl, 
her zaman onların şeriatlarına uymak hakkında istidlal edilebilir?.. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s)'ın, peygamberlere, şeriatları hususunda uyması, O'nun 
makam ve mevkiinin, o peygamberlerin makam ve mevkiinden daha aşağı 
olmasını icab ettirir ki, böyle bir şey icmaen bâtıldır. Binâenaleyh yapılan bu 
izahlarla, bu âyeti, şeriatları hususunda onlara uymanın vacib olduğu mânasına 


hamletmenin mümkün olmadığı sabit olur. [8] 


Bu Konuda Mu'tezilî Kâdi'nin Görüşünün Tutarsızlığı 


Kadi'nin birinci görüşüne şu şekilde cevap verilir: Hak Teâlâ'nın, "O halde sen 
de onların hidayet yoluna uy" buyruğu, hepsini içine alan bir ifadedir. Ama, sizin 
(geçmiş peygamberlerin) hükümlerinin bir kısmının, kendi şeriatları itibariyle 
tezad teşkil ettiklerini söylemenize gelince biz deriz ki, bu umumi olan ifadenin, 
sadece bu gibi yerlerde tahsis edilmesi gerekir. Binâenaleyh bu ifade, bu gibi 
yerlerin dışında hüccet olmaya devam eder. 

İkinci görüşüne de şu şekilde cevap verilir: Şayet Hz. Peygamber (s.a.s), önceki 
peygamberlerin istidlal ettiği delil ile istidlalde bulunmakla emredilirse, bu 
istidlalde bulunma onlara uymak, tabi olmak sayılmaz. Çünkü müslümanlar, 
âlemin hadis oluşu meselesiyle bir yaratıcının varlığına istidlal ettiklerinde, 
"Onların bu konuda yahudi ve hristiyanlara uyduğu..." söylenemez. Bu böyledir, 
zira bir delil ile istidlal eden kimse, o hükümde asıl olur O kimsenin, 
kendisinden öncekilerle kesinlikle bir ilgisi ve alakası kalmaz. Halbuki iktida ve 
ittiba, birincinin fiili, o fiilin ikinciye vacib olmasına sebep olduğu zaman söz 


konusu olur. İşte bu izahla da, bu soru kendiliğinden düşer. [9] 


Ayet, Hz. Peygamberin En Üstün Mertebesini Gösterir 


Kâdi'nin üçüncü görüşüne de şu şekilde cevap verebiliriz: "Allah Teâlâ Hz. 
Peygamber'e, bütün güzel sıfatlar ve yüksek ahlak hususunda, onların hepsine 
uymasını emretmiştir. Bu ise, peygamberin mertebesinin onların mertebesinden 
daha aşağı olmasını gerektirmez. Aksine bu, O'nun mertebesinin, eğer Allah 
dilerse bundan sonra açıklanacağı gibi, hepsinden daha yüce olmasını gerektirir. 
Böylece anlattıklarımızla, bu âyetin, bizden önceki şeriatların bizim için gerekli 


olduğuna delalet ettiği anlaşılmış olur. (10) 
Hz- Peygamberin Külli Fazileti 


Alimlerimiz bu âyet ile, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bütün peygamberlerden üstün 
olduğu hususuna istidlal etmiş- lerdir. Bunu şu şekilde izah edebiliriz: Biz, 
mükemmel ve kâmil olmanın özellikleriyle, şeref vasıflarının, o peygamberlerde 
bütünü itibariyle dağıtılmış olduğunu izah etmiş ve (bu cümleden olarak), Dâvud 
ve Süleyman (a.s)'ın, nimetlere şükredenlerden; Eyyüb'un, bela ve sıkıntılara 
sabredenlerden; Yüsuf'un, her iki durumu da kendisinde bulundurmuş olanlardan 
olduğundan; Musa'nın kuvvetli, hükümran, şeriat ve apaçtk mucizeler sahibi 
olduğundan; Hz. Zekeriyya, Yahya, İsâ ve İlyas'ın zühd ve takva ehli 
olduklarından; İsmail (a.s)'in sadâkat sahibi olduğundan; Yünus (a.s)'ın da dua, 
niyaz ve yakarış ehli olduğundan bahsetmiştik. Böylece Allahu Teâlâ'nın, bu 
peygamberlerden herbirini zikrettiği sabit olmuş olur. Çünkü her birinde baskın 
olan ve görülen, muayyen bir medh ve şeref özelliğidir. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, bu peygamberlerin hepsini zikredince, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, onlardan 
hepsine uymasını emretmiştir. Böylece de kelamın takdiri, "Cenâb-ı Hak sanki 
Hz. Muhammed (s.a.s)'e, o peygamberlerin hepsine dağıtılmış olan bütün sıfatlar 
ile, kulluk ve taat hasletlerini kendisinde toplamasını emretmiştir..." şeklinde 
olur. Allah Teâlâ, Hz. Muhammed'e emrettiğine göre, "O'nun, bunları elde etme 
hususunda kusur ettiği..."nin söylenmesi imkansız olur. Binâenaleyh, O'nun 
bütün bunları elde etmiş olduğu sabit olmuş olur. Durum her ne zaman böyle 
olursa, Hz. Muhammed (s.a.s)'de, peygamberlerin tamamına dağıtılmış olan o 
güzel hasletlerin bir araya gelmiş olduğu sabit olmuş olur. Durum böyle olunca 
da: "Hz. Muhammed'in bütün peygamberlerden üstün olduğunun" söylenmesi 


gerekir. Altah en iyisini bilendir. HH 


Üçüncü Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın Oo "Allah hidayet etti..." tabiri, 
hidayetin onlara tahsis 

edildiğinin delilidir. Zira Cenâb-ı Hak, bütün mükelleflere hidayet etmiş olsaydı, 
o zaman "İşte onlar, Allah'ın hidayet ettiği kimselerdir" buyruğunun bir tahsis 


manası olmazdı..." H2] 


Dördüncü Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Arapça'da "iktidâ", birincisi onu yaptığı için, ikinci 
kişinin birincinin fiilinin aynısını yapmasıdır... Lihyani, "Kisai'nin, "Sende 
benim için uyulacak bir örnek var; sen bana nümune-i imtisalsin" denildiğini 


dediğini rivayet etmiştir. 13) 
Beşinci Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "İbn Amir, dal harfinin kesresiyte ve yâ harfine 
varmaksızın, hâ harfine kesre kokusu vererek kelimesindeki Kıraatler (işmam 
ile) şeklinde; diğerleri ise hâ harfini sakin yaparak şeklinde okumuşlardır. Ancak 
ne var ki, Hazma ve Kisai, hâ harfini vasi halinde hazfedip, vakf halinde ise 
okumuşlar; diğer kıraat imamları da, hem vasi hem de vakf halinde hâ harfini 
isbat ederek okumuşlardır. Netice olarak diyebiliriz ki:"Kıraat imamları, vakf 
halinde hâ harfinin okunacağı hususunda ittifak etmişlerdir..." 

Vahidi, en uygun olan okuyuşun, vakf halinde hâ'nın okunup, vasi halinde ise, 
hazfedilmesi olduğunu söylemiştir. Çünkü bu hâ harfi, ibtidâ halindeki hemze-i 
vasi gibi, sekte yapılabilsin diye getirilmiş bir hâ harfidir. Bu böyledir, zira hâ 
harfi vakf içindir. Nasıl ki hemze-İ vasi, harf-i sakin ile başlayabilmek içindir. 
Vasi halinde hemze isbat edilmediği gibi buradaki hâ harfi de, (vasi halinde) 
sabit olmaz. Ancak ne var ki, hâ harfini isbat ederek okuyanlar, Mushaf'a 
muvafakat etmeyi istemişlerdir. Çünkü, Mushaftin hattında hâ harfi 
bulunmaktadır. Bu sebeple gerek vakf, gerekse vasi halinde Kur'an'ın hattına 
muhalefet etmeyi uygun bulmamışlar, böylece de bu harfi isbat ederek 
okumuşlardır. Ama, İbn Âmir'in kıraatine gelince, Ebu Bekr ve EbuBekrbin 
Mücahid, "bu galattır" demişlerdir. Çünkü bu hâ harfi, vakf için olan hâ'dır. 
Binâenaleyh, hiç bir durumda i'râb almaz. Bu ancak, kendisi sayesinde, 


kendisinden önceki harfin harekesi ortaya çıksın, belli olsun diye zikredilir... Ebu 
Ali el-Farisi de şöyle demektedir: "Bu okuyuş yanlış değildir; bunun izahı, hâ 
harfinin masdara râci kılınmasıdır. Buna göre kelamın takdiri, "O halde sen, 
onların hidayet yoluna, iyice adam akıllı uy..." şeklinde olur. Böylece, fiil 
kendisine delalet ettiği için, lâfzı hazfedilmiştir. Bunun kaidesi, vakf yaptığın 
zaman, hâ harfini sakın kılmandır. Çünkü, zamir olan hâ harfi, vakf halinde sakin 
kılınır. Bu, senin tıpkı (onu satın al) demen gibidir. Allah en iyi bilendir. Cenâb-ı 
Hakk'ın "Ben buna karşı sizden hiçbir ücret İstemiyorum../” buyruğuna gelince, 
bununla şu murad edilmiştir: Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e, önceki 
peygamberlerin hidayet yoluna uymasını emredip, dini ulaştırma ve şeriatı tebliğ 
etme hususunda ücret istememe de, onların hidayet yolları cümlesinden olunca, 
hiç şüphesiz Hz. Peygamber bu hususta onlara ittiba ederek, "Ben buna karşı 
sizden hiçbir ücret istemiyorum..." yani, "Ben sizden bir mal ve bir karşılık 
istemiyorum... Bu Kur'an, âlemler için ancak bir öğüttür..." demesi emredilmiştir. 
Hz. Peygamber bu ifadesiyle, Kur'an'ın, gerek dünyevi gerekse uhrevi 
hususlarda insanların kendisine ihtiyaç duyduklarıher şeyi ihtiva etmiş olduğunu 
kastetmiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, "O, âlemler için bir öğütten başka bir şey değildir" 
buyruğu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in muayyen bir kavme değil de, bütün dünya 
insanlarına peygamber olarak gönderildiğine delalet eder. Allah en iyisini 


bilendir. HA 
Bu Ayetin, Makabli İle Münasebeti 


"Allah'm kadrini ona layık olacak bir surette, hakkıyla takdir edemediler. Çünkü, 
"Allah hiçbir beşere bir şey indirmedi" dediler. De ki: "Musa'nın insanlara bir 
nür ve hidayet olmak üzere getirdiği ve sizin de parça parça 

kağıtlar haline getirip (işinize geleni) açıkladığınız, (ama) çoğunu gizlediğiniz o 
kitabı kim indirdi? Sizin de, atalarınızın da bilmediğiniz şeyler size 
öğretilmiştir." Sen, "Allah (indirdi)"de; sonra onları bırak, daldıkları bataklıkta 
oynayadursunlar..." 

(En'âm. 91). 

Bil ki biz bu kitapta, Kur'an'ın, tevhid'i, nübüvveti ve meâd'İ isbat etme etrafında 
döndüğünü söylemiştik... Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in tevhid'in delilini 
getirerek şirki iptal ettiğini nakledip, Cenâb-ı Hak da bu delili açık beyanlarla 
ortaya koyunca, bundan sonra nübüvvet meselesini izah etmeye başlayarak, 
onlar (yahudiler) nübüvvet ve risaleti inkâr ettikleri için, "Onlar, Allah'ın kadrini. 
Ona lâyık olacak bir surette, hakkıyla takdir edemediler" buyurmuştur. İşte bu 


âyetlerin birbiriyle olan münasebetlerinin izahı budur. Bu münasebet de son 


derece güzeldir. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: us] 
Allah'ın Kadrini Layık Vechile Bilemeyenler 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın kadrini Ona layık olacak bir surette hakkıyla takdir 
edemediler" buyruğuna şu manalar verilmiştir: 

a) İbn Abbas, "Onlar, Allah Teâlâ'yı hakkıyla, gerçek 

manada tazim edemediler" demiştir. Yine İbn Abbas'tan, bunun manasının, 
"Onlar, Allah'ın her şeye kadir olduğuna iman etmediler..." şeklinde olduğunu 
söylediği de rivayet edilmiştir... 

b) Ebu'l-Âliye, "Onlar, Cenâb-ı Hakk'ı, layıkt veçhile tavsif edemediler." 

c) Ahfeş, "Onlar, Allah'ı layıkıyla tanıyamadılar..." şeklinde manalar 
vermişlerdir. Vahidi (r.h) bu konuyu iyice tahkik etmiş ve şöyle demiştir: "Bir 
kimse bir şeyi iyice ölçüp takdir ettiğinde, düzelttiğinde, miktarını bilmek 
istediğindeyse, zamme ile (onun miktarını belirliyor, tayin ediyor...) denilir. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Eğer hava bulutlu olur da ayı göremezseniz, onu 


öğrenmeye, bilmeyettayin etmeye çalışınız"(l©! ifadesi de bu manadadır. İşte bu 
kelimelerin Arapça'daki asıl manası budur..." Vahidi sözüne devamla şöyle der: 
"Bir şeyi bilip tanıyan kimse için;ama, o onu sıfatlarıyla bilip tanıyamazsa, 
denilir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın kadrini, O'na layık olacak bir 
surette, hakkıyla takdir edemediler" hakkında söylenilen bütün manalar 


doğrudur. UZ 


Vahyi inkâr Edenler 


Cenâb-ı Hak, "onların, Allah'ın kadrini, O'na lâyık olacak bir surette, hakkıyla 
takdir edemediklerini nakledince, bunun sebebini de açıklamıştır ki, bu da 
onların "Allah, 

hiçbir beşere bir şey indirmedi" şeklindeki sözleridir. 

Bil ki nübüvvet ve risaleti inkâr eden herkes, gerçekte Allah'ı o hakkıyla 
tanıyamamıştır. Bunu birkaç bakımdan izah edebiliriz: 

1) Peygamber göndermeyi ve peygamberlik müessesesini inkâr eden kimse, ya 
"Allah Teâlâ, hiçbir insanı, asla mükellef tutmamıştır" veyahut, "Allah Teâlâ 
onları birtakım mükellefiyetlerle yükümlü kılmıştır" der... Birincisi batıldır; 


çünkü bu, Allah Teâlâ'nın onlara, Allah'a sövmeleri; O'nu, uygun olmayan 
şeylerle vasfetmeleri; bütün nebi, resul ve din mensubu kimseleri hafife almaları 
ve in'âm edene şükretmekten yüz çevi rip, in'âm edene kötülükle mukabeiede 
bulunmaları gibi, bütün münlUer ve çirkin şeyleri mubah kilmiş olmasını iktiza 
eder... Halbuki bütün bu şeylerin bâtıl olduğu malumdur. Veyahut da bu kimse, 
Allah Teâtâ'nın, insanları birtakım emir ve yasaklarla mükellef tuttuğunu kabul 
eder. Böyle olması halinde de, bir Mübelliğ'in, bir Şahin (kanun koyucunun) ve 
bir mübeyyinin (açıklayıcının) mutlaka bulunması gerekir. Bu kimse de, 


peygamberden başkası değildir. H$] 
Gerçeği İdrak Etmede Aktın Yeterli Olup Olmadığı 


Buna göre şayet, "Dinen yapılması gerekli olan şeyleri farz kılıp, kaçınılması 
gerekli olan şeylerden de kaçınmayı emretme hususunda aklın yeterli olduğunun 
söylenmesi niçin caiz olmasın?" denilirse, biz deriz ki: 

Farzedelim ki durum sizin dediğiniz gibi olsun... Ancak ne var ki, akli tariflerin, 
ifadesini nebi ve resullerin lisanında bulan şer'i tariflerle te'kid edilmiş olması 
imkansız değildir. Böylece, peygamber göndermeyi ve risalet müessesesini kabul 
etmeyen herkesin, Allah Teâlâ'nın hikmetine ta'n etmiş olduğu; bunun ise, 
ulühiyyet sıfatını bilmeme olduğu; böylece de, onun hakkında Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Allah'ın kadrini O'na lâyık olacak bir surette, hakkıyla takdir edemediler" 
şeklindeki buyruğunun yerinde ve doğru olduğu sabit olur. 

2) Nebi ve resuller göndermenin imkansız olduğunu söyleyen insanlar 
bulunmaktadır. Çünkü, bu insanlara göre, o peygamberi tasdik etmek üzere, 
O'nun iddiasına uygun bir şekilde mucize ortaya koymak imkansızdır. Bu görüşü 


savunanların, iki makamları bulunmaktadır: (191) 


Nebilerin Mucize İle Te'yid Edilmeleri 


Birinci Makam: Onların, "Ne harikulade şeyler, ne de câri olan adetin hilafına 
şeyler meydana getirmek mümkün değildir" demeleridir. 

İkinci Makam: Bunun mümkün olduğunu söyleyen kimseler vardır. Fakat bunu 
söyleyenler, "Bu harikulade şeylerin olabileceğini kabul etsek bile, bunlar risalet 
iddia eden kimsenin doğruluğuna delalet etmez" derler. İşte bu iki görüşden 
herbiri, Teâlâ'nın kudretinin mükemmelliğini zedeler mahiyettedir. 

Birinci makama gelince, sabittir ki cisimler birbirlerine benzer. Yine birseyin 
muhtemel olduğu şeye, benzerinin de muhtemel olması gerekir. Durum olunca, 
güneş ve ay'ın kütlelerinin, parçalanmaya ve dağılmaya elverişli olduğu 
çıkar.Buna göre eğer biz,Tanrının buna kadir olmadığını söylersek,bu,Tşnnyı ve 
kudretinin noksanlığı ite vasfetmek otur. O zaman da bu sözü söyleyen 
hakkında, "O, Allah'ın kadrini, O'na layık olacak bir surette hakkıyla takdir 
denilmesi doğru olur. Yine biz eğer, "Allah Teâlâ buna kadirdir" dersek, 


bölünmesi ve benzeri mucizelerin meydana gelmesi aklen imkansız olmaz. 120) 
Nübüvveti İnkâr, Allah'ı Tanımamak Demektir 


Peygamberlik iddiasında bulunan kimsenin bu iddiada bulunurken, birtakım 
harikulade fiillerin meydana gelişinin, o peygamberliğin doğruluğuna delalet 
etmesi; hususundaki İkinci makama gelince; bu da, usül kitaplarında izah 
edildiği gibi, açıktır. Böylece peygamber göndermeyi ve peygamberliği inkar 
eden herkesin* Allah'ın aciz ve kudret ile kuvvetinin noksan olduğunu söylemiş 
olduğu sabit olur. Böyle söyleyen herkes, Allah'ı hakkıyla takdir edip, 
anlayamamış olur. 

3) Âlemin hadis (sonradan, mahluk) olduğu sabit olunca biz deriz ki: "Âk hadis 
oluşu âlemin ilahının kadir, âlim ve hakim olduğunu; bütün mahlukatm O'n kulu 
ve O'nun da mutlak mânada onların maliki ve meliki olduğunu gösterir. Kc itaat 
olunan melikin, bazı emir ve yasaklarının, kullan üzerinde bazı mükellef 
itaatkârlara karşı vaadlerinin ve isyan edeceklere karşı va'idlerinin olması Bu da 
ancak peygamberler göndermesi ve kitaplar indirmesi ile tam ve mül bir şekilde 
olur. Binâenaleyh bunları kabul etmeyen herkes, Hak Teâlâ'nın, ' olunan bir 
melik" oluşunu tenkid etmiş, kabul etmemiş olur. Böyle inanan de, Allah'ı 
hakkıyla takdir etmemiş olur. Böylece de, "Allah hiçbir beşere hiçi indirmedi" 
diyen herkesin Allah Teâtâ'yı hakkıyla takdir edemedikleri, yani kadrini 


bilemedikleri sabit olmuş olur. ZU 


Allah Layıkı İle Bilemyenlerin Kimler Olduğu 


Bu âyette, zor bir konu bulunmaktadır. O da birkaç ihtimalinyarid olmasıdır: 
Bunlar, Allah Teâlâ'nın, "Allah hiçbir beşere hiçbirşey indirmedi" dediklerini 
anlattığı olabilir."Bunlar, Kureyş kâfirleridir" denilmesi de mümkündür, "Bunlar, 
ehl-i kitab olan yahüdi ve hristiyanlardır" ihtimali de variddir. birincisi söylenir 
ise, bunlann sözlerinin, "De ki: "Musa'nın İnsanlara getirdiği o kim İndirdi" âyeti 
ile iptal edilmesi nasıl mümkün olur? Çünkü Kureyş kafi Brahmanlar, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğini inkar ettikleri gibi, diğer bütün 
peygamberleri de inkar ediyorlardı. Binâenaleyh bu ilzam (yani onları böyle bir 
sözle hakikati kabule mecbur etme) nasıl güzel ve yerinde olabilir. 

İkinci ihtimal söylenir ise, yani bunların, yahüdi ve hristiyanlardan bir grubun 
olduğunu söylemektedir, bu da zor ve müşkildir. Çünkü onlar böyle birşey 
söylemezle /le birşey söyleyebilirler ki, onların inancına göre de, Tevrat, Allt-ıi 
sa'ya, İncil de Hz. İsâ (a.s)'a indirdiği bir kitaptır. 

Hem sonra bu süre mekkidir. Halbuki Hz. Peygamber (s.a.s) ile yahüdi ve 
hristiyanlar arasında geçen bütün münakaşalar Medine döneminde olmuştur. 
Binaenaleyh ayeti bu manaya hamletmek nasıl mümkün olur? İşte bu ayetteki 
müşkil budur. Bil ki alimler bunun izahında şu iki görüşü belirterek ihtilaf 


etmişlerdir: [22] 
Bu Ayetle İlgili Birkaç Müşkile Cevap 
Âyetin Nüzul Sebebi: 


Birinci Görüş: Bu âyet yahûdiler hakkında nazil olmuştur. Âlimlerin çoğuna 
göre, meşhur görüş budur. İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Mâlik b. Sayf, 
Yahûdi alimlerinden ve reislerinden, semiz ve şişman bir adamdı. Bir gün Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in yanına geldi. Hz. Peygamber (s.a.s) ona, "Tevrat'ı Musa'ya 
indiren Allah aşkına söyle bakalım, o tevrat'ta, "Allah, şişman âlime buğzeder " 
diye buluyor musun? Sen de şişman bir âlimsin. Yahudilerin yedirdikleri şeylerle 
şişmanlamışsın" Bunun üzerine oradakiler güldüler ve Malik b. Sayf kızarak 
Hz. Ömer (r.a)'e dönüp, "Allah hiçbir beşere hiçbirşey indirmedi" dedi. Bunun 
üzerine yahüdi kavmi ona, “ Yazıklar olsun, bize böyle demiyordun!" dedi. O da, 
"O (Muhammed), beni kızdırdı” dedi. Yahüdiler, bu sözünden dolayı onu 
azledip, yerine Ka'b b. Eşrefi kendilerine başkan yaptılar. İşte bu âyetin sebeb-i 


nüzülü hakkındaki en meşhur rivayet budur. Bu hususta birkaç soru vardır: 
Birinci Soru: Lâfiz (söz),her ne kadar asli lügat manası baktmındanan mutlak 
mâna ifade ederse de, bazan örfe göre takyid edilir (manası sınırlandırılır.) 
Baksana, bir kadın evden çıkmak istediği ve kocası da ona kızıp, "Eğer bu evden 
çıkarsan boşsun" dediği zaman, fakihlerin çoğu, "Bu söz,her ne kadar mutlak ise 
de, örf bakımından.bir seferki çıkış ile takyid edilir " demişlerdir. Burada da 
böyledir.Âyetteki "Allah hiçbir beşere hiçbirşey indirmedi" sözü,her ne kadar 
asli lügat manası mutlak ise de, örf bakımından bu hadise ile sınırlıdır. 
Binâenaleyh "Allah 

beşere hiçbirşey indirmedi" diyen kimse bundan, "Allah, şişman alime 
buğzettiğine dair, hiçbir kimseye hiçbirşey indirmedi" manasını murad etmiştir. 
Bu mutlak manalı söz, bu mukayyed (sınırlı, belli) manaya hamledilir ise, 
âyetteki "Musâ'mn getirdiği o kitabı kim indirdi?" ifadesi, bu kimsenin sözünü 
iptal eder. 


İste sorulardan birisi budur. 1291 
Âyetin Yahudilerden Malik b. Sayf Hakkında İnmesi 


başkalarına karşı büyükleniyordu. Bu kesin inancına rağmen, "Allah hiçbir 
beşere hiçbir şey indirmedi" demesi ya akta şaşkınlık veren bir kızgınlıktan 
ötürüdür veya azgın bir ifade yoluyla söylenmiştir. Allah Teâlâ'ya, böyle bir sözü 
iptal etmek için, ebediyyen baki olan Kur'an'dan (bir âyet) indirmesi uygun 


düşmez. [24] 
Bir Yahudi Vahyi Nasıl İnkâr Edebilir? 


Üçüncü Soru: Âlimlerin ekserisi, bu sûrenin Mekki olduğu ve bir defada toptan 
nazil olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Halbuki yahûdilerin Hz. Muhammed 
(s.a.s) ile münakaşaları, Medine döneminde olmuştur. O halde bu âyetin, 
yahûdiler ile yapılan münazaralarla ilgili olduğunu söylemek nasıl mümkün 
olur? Yine bu sûre bir defada nazil olduğuna göre, "şu âyet, falanca hadise 
hakkında nazil olmuştur" denilmesi nasıl mümkün olur? İşte bunlar, bu görüşe 
karşılık ileri sürülen sorulardır. Bana göre, doğruya en yakın olan şöyle 
deniimesidir: Belki de Malik b. Sayf, bu sözden rahatsız olunca Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in peygamberliğini tenkid etmiş ve "Allah,, sana hiçbirşey indirmemiştir. 
Sen, Allah tarafından gönderilmiş bir peygamber değilsin" demiştir. İşte bu söz 
üzerine bu âyet inmiştir. Bundan maksad şudur: "Sen Allah Teâlâ'nın Musa'ya 


Tevrat'ı indirdiğini kabul ettiğine göre, Allah'ın bana hiçbirşey indirmemiş 
olduğu hususunda ısrar etmen mümkün değildir. Çünkü ben nasıl bir insan isem, 
Musa da bir insan idi. Sen, Allah Teâlâ'nın bir insana vahiy ve kitap indirdiğini 
kabul edince, Allah'ın bana hiçbirşey indirmediğini kafi ve kesin olarak 
söylemen imkansız olur." Binâenaleyh bu âyetten kastedilen şey, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in iddia ettiği şeyin, imkansız bir şey olmayıp, yahüdi olan 
muarızın da onu inkarda ısrar etmesinin bir anlamı bulunmadığını, bilakis bu 
hususta yapabileceği en son şeyin Hz. Peygamber'den bir mucize istemek olup; 
eğer O, bu mucizeyi getirebilir ise, zaten maksadın da bu olduğunu; böyle bir 
talepte bulunmazsa, zaten bir meselenin olmayacağını beyan etmektir. Bu 
yahüdinin, Allah Teâlâ'nın Hz.Musa'ya kitap indirdiğine inandığı halde, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e, hiçbirşey indirmediğini kesin olarak söylemesi, sırf cehalet 


ve takliddir. Bu izah ile ilk iki soruya cevap verilmiş olur. 291 
Bu Ayetin Mekki Olup Olmadığı 


Üçüncü soruya gelince, bu soruyu soranın, "Bu süre Mekkidir ve bir.defada nazil 
olmuştur. Bu iki husustan herbiri, "Şu âyetin nüzul sebebi, yahüdi Malik'in Hz. 
Peygamber (s.a.s) ile münazara etmesidir" demeyi imkansız kılar" şeklindeki 
iddiasıdır. Biz buna karşı şöyle deriz: Bu görüşü savunanlar şöyle derler: "Bu 
sürenin tamamı Mekkidir ve bu âyet müstesna, tek bir defada nazil olmuştur. 
Çünkü bu âyet Medine'de ve bu hadise hakkında nazil olmuştur." İşte bu cevab 


hususunda söylenebilecek son söz budur. [26] 
Vahyi İnkâr Edenlerin Kureyş Müşrikleri Olduğu 


İkinci Görüş: Buna göre, "Allah hiçbir beşere, hiçbirşey indirmedi" sözünü 
söyleyen kimse, Kureyş kâfirlerinden bir gruptur. Bu görüş, bazı âlimlerce 
benimsenmiştir. [27] 


Tevrat'ı Delil Getirip Müşrikleri Reddetmek Mümkün müdür? 


Geriye şöyle demek kalır: Kureyş kâfirleri, bütün peygamterlerin 
peygamberliğini inkar ediyorlardı. Binâenaleyh onları, Hz. Musa (a.s)'nın 
peygamberliğini ileri sürerek ilzam etmek (susturmak) nasıl mümkün olur. Yine 
bu âyetin devamındaki, "Sizin de parça parça kağıtlar hâline getirip 


açıkladığınız, (ama) çoğunu gizlediğiniz o kttab... Sizin de, atalarınızın da 
bilmediğiniz şeyler size öğretilmiştir" ifadeleri, Kureyş kâfirlerine değil, ancak 
yahüdilere uygun düşmektedir. Binâenaleyh açıkça anlaşılan şudur ki, bütün bu 
hususlar ancak yahüdilere uymaktadır. Bu, âyetin başının kafirlere, son tarafının 
ise yahüdilere bir hitab olduğunu söyleyenlerin görüşü olup, bozuk ve yanlıştır. 
Çünkü bu, âyetin nazmının (dizisinin) dağılmasını ve terkibinin bozulmasını 
gerektirir. Bu ise, âlemlerin Rabbi'nin kelamı olması yanında,sözlerin en güzeli 
olan Kur'an-ı Kerim'e yakışmaz. İşte bu görüşe göre ortaya çıkan müşkilin izahı 
budur. 

Bu husustaki birinci soruya gelince; bunu, Kureyş kâfirlerinin yahüdi ve 
hristiyanlaria İçice olduğunu, her iki gruptan da mütevatir olarak, asayı yılan 
şekline getirme, denizi yarma, dağı insanların üzerine gölgelik gibi kaldırma ve 
benzeri bariz ve kesin mucizelerin, Hz. Musa (a.s)'nın elinde zuhur ettiğini 
duymuş olduklarını söyleyerek savunmak mümkündür. İşte kâfirler de, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'den bu gibi mucizeler istedikleri için, onun peygamberliğini 
tenkid ediyorlar ve: "Eğer sen bize böyle mucizeler getirseydin, sana inanırdık" 
diyorlardı. İşte bütün bu sözler, onların Hz. Musa (a.s) m nübüvvetini kabul 
etmiş olmalarını gerektiren bir ifade yerine geçmektedir. Durum böyle olunca da, 
"Allah hiçbir beşere, hiçbirşey indirmemitştir" şeklindeki sözleri hususunda 
onları susturmak için, Hz. Musa'nın nübüvvetini söz konusu etmek, uzak ve 
alakasız birşey olmaz. 

Buradaki ikinci soruya da şöyle cevap verilir: Kureyş kâfirleri, yahüdiler ve 
hristiyanlar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini inkar etme noktasında 
müşterek ve ortak olunca, aynı sözün bir kısmının Mekke kâfirlerine, bir 
kısmının da yahüdi ve hristiyanlara bir hitab olarak gelmesi uzak görülecek bir 
ihtimal değildir. İşte bu zor meselenin çözümü hususunda aklımıza gelen budur. 


Muvaffakiyyet Allah'dandır. 1281 
Uiuhiyyetin Gerçek Mahiyetini Bilme imkanı 


Muhakkik alimlerden pek çoğunun görüşü şudur: "İnsan aklı, marifetullahın 
künhüne kesin olarak ulaşamaz." Sonra bu görüşte olanların çoğu, görüşlerinin 
doğruluğuna, "Allah'ın kadrini ona layık olacak bir surette, hakkıyla takdir 
edemediler" âyetini delil getirmişlerdir. Binâenaleyh bu âyet, "Onlar, Allah'ı 
gerçek bir bilgi ile bilemediler" demektir. Bu, uzak bir istidlaldir. Çünkü Allah 
Teâlâ bu tabiri üç yerde zikretmiştir ve hepsi de kâfirler hakkındadır. Burada bu 
ifade, yahüdiler veya Mekke kâfirleri hakkındadır. Diğer iki yer (Hacc, 74 ve 


Zümer, 67. âyetleri) nakkındaki durum da aynıdır. Binâenaleyh böyle bir 


istidlalde bulunmanın bir manası kalmaz. Allah en iyi bilendir. 129) 
Beşinci Mesele 

Bu âyette bazı hükümler bulunmaktadır: 

Menfi Nekirenin Umum İfade Etmesi 


Birinci Hüküm: Nefy cümlesinde gelen nekire isim, umumi mana ifade eder. 
Bunun delili, bu âyettir. Çünkü Allah Teâlâ'nın, "Allah hiçbir beşere, hiçbir şey 
indtrmemiştir" buyruğundaki "beşer" ve "şey" kelimeleri, olumsuz cümledeki 
nekire kelimelerdir. Binâenaleyh bukelimeler lamımı mana ifade etmemiş 
olsaydı, "De ki: Musâ'nın getirdiği kitabı kim indirdi?" âyeti, o ifadeyi iptal 
etmez ve tenakuzunu göstermiş olmazdı. Eğer böyle olmasaydı, bu istidlal yanlış 
olurdu. Bu yanlış olunca, nefy cümlesinde gelen nekire kelimenin, umumi mana 


ifade ettiği sabit olur. Allah en iyi bilendir. BO] 
Tenakuz, Sözü Zedeler 


İkinci Hüküm: Herhangi bir sözde tenakuza düşmek o sözün doğruluğunu 
zedeler. Çünkü Allah Teâlâ o kâfirlerin ' 'Allah hiçbir beşere, hiçbir şey 
indirmemiştir" şeklindeki sözlerini, "Deki: "Musa'nın getirdiği kitabı kim 
indirdi?" sözü ile nakzedip çürütmüştür. Eğer tenakuz, bir sözün bozukluğuna 
delalet etmemiş olsaydı, Allah Teâlâ'nın getirdiği delil, istenen gayeyi 
gerçekleştirmezdi. 

Bil ki, "İki ifade arasında farkın bulunduğunu ortaya koymak, tenakuzun iptale 
yol açmasını önler" diyen kimsenin görüşü zayıftır. Çünkü eğer durum böyle 
olsaydı, Allah Teâlâ'nın bu âyetteki hücceti kendiliğinden düşerdi. Zira o yahüdi, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Musa'nın mucizeleri, senin mucizelerinden daha açık 
ve daha etkili idi" diyordu. Binâenaleyh Hz. Musa'nın nebi olduğunu söylemek, 
Hz. Muhammed'in de nebiliğini kabulü gerektirmez. Eğer bu iki durum 
arasındaki fark geçerli sayılsaydı, bu hüccet kendiliğinden düşerdi. Bu hüccetin 
düştüğünü söylemek caiz olmadığı için, biz "tenakuzun bulunması, mutlak 
suretle sözü iptal eder" hükmünü çıkarıyoruz. Allah en iyisini bilendir. 

Üçüncü Hüküm: Gazali felsefe yaparak, bu âyetin mantıki şekillerden ikinci 
şekil üzerine bina edildiğini iddia etmiştir Çünkü ona göre, bunun neticesi 


şuraya varır: Allah, Hz. Musa'ya bir şey indirmiştir. Oysa Allah hiçbir beşere, 
hiçbir şey indirmemiştir. Öyleyse Hz. Musa, beşer değildi. Bu ise hulf (mantığa 
aykırı), muhal birşeydir. Bu imkansızlık, ne bu kıyasın şekli bakımındandır, ne 
de birinci mukaddimenin (cümlenin) doğru oluşu bakımındandır. Binâenaleyh 
geriye ancak bunun, ikinci mukaddimenin doğru olmasının kabulü halinde 
gerekeceği neticesi kalır. İkinci mukaddime, kâfirlerin "Allah hiçbir beşere, 
hiçbirşey indirmemiştir" sözüdür. Böylece bu mukaddimenin yalan olduğunu 
söylemek gerekir. Binâenaleyh bu âyetin, istenilen neticeye delaletinin ancak, 
mantıki şekillerden ikincisinin doğru olduğunun ve "hulf kıyasfnın doğru 
olduğunun kabul edilmesi ile olabileceği ortaya çıkmış olur. Allah en iyisini 


bilendir. BH 


Tevrat'ın Bazı Sıfatları 


Bil ki Allah Teâlâ, "De ki: "Musâ'nm getirdiği kitabı kim indirdi?" buyurunca, 
bunun peşisıra O'na gönderdiği kitabı bazı sıfatlarla tavsif etmiştir; 

Birinci Sıfat: O kitabın insanlar için bir nur ve hidayet olmasıdır. Bil ki Allah 
Teâlâ, o kitabı, yolu aydınlatan ışığa benzeterek, "nür" diye nitelendirmiştir. Eğer 
bazıları, "Bu tefsire göre, Tevrat'ın bir nür olması ile, insanlar için bir hidayet 
rehberi olması arasında bir fark kalmaz. Halbuki bu iki kelimenin birbirine 
atfedilmiş olması, başka başka şeyler olmalarını gerektirir" derlerse, biz deriz ki: 
"Nür"un iki özelliği vardır. Birincisi: Bizzat kendisinin açık ve aşikâr olması; 
ikincisi ise başka varlıkların görünmesine vesile olabilecek bir durumda 
olmasıdır. İşte Tevrat'ın bir nür ve hidayet olmasından murad, bu iki durumdur. 
Bil ki Allah Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'i de bir başka âyette bu iki sıfat ile tavsif 
ederek "Fakat biz o (Kur'ânt) bir nür yaptık. Bununla, kullarımızdan 


dilediğimize hidayet ederiz" (Şüra, 52) buyurmuştur. 521 

Bu Âyetteki Farklı Kıraatlerin İzahı 

İkinci Sıfat: Âyetteki (işinize gelen kısmını) "Sizin de parça parça kağıtlar haline 
getirip, (işinize gelen kısmını) açıkladığınız, (ama) çoğunu gizlediğiniz..." 


buyruğunun anlattığı sıfattır. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 133) 


Birinci Mesele 


Ebü Amr ve İbn Kesir ifadenin başını gaib sigasıyla, "yec'alünehu" şeklinde; 
diğer iki fiili de aynı siga ile 

yubdünehâ ve yuhfüne (yani onu açıklıyorlar ve gizliyorlar) 

şeklinde okumuşlardır. Çünkü o kimseler, (âyetler nazil olurken) mevcut 
olmayan insanlardı- Cenâb-ı Hakk'ın, "(Onlar), Allah'ın kadrini, ona layık olacak 
bir surette, hakkıyla takdir edemediler" ve "Çünkü, "Allah hiçbir beşere, hiçbir 
şey indirmedi" dediler" buyrukları da buna delalet eder. Bu ifadeler gaib 
sigastyla geldiğine göre, âyetteki diğer ifadelerin de aynı olması gerekir. 

Bu kelimeleri, muhatab sigasıyla (tec'alünehu, tubdünehâ diye) okuyanlara göre 
ise, ifadenin manası "Onlara de ki: "Sizin parça parça kağıtlar haline getirip, 
açıkladığınız, (ama) çoğunu gizlediğiniz (o kitab)..." şeklindedir. Âyetteki, 
Bilmediğiniz şeyler size öğretilmiştir" buyruğu da, bu kıraatin hüccetini teşkil 
eder. Bu ifade muhatab sigasıyla gelmiştir. Binâenaleyh önceki fiiller de bu siga 
ile gelmelidir. BA 


Tevratı Kırtaslar Haline Getirmenin Manası 


Ebu Ali el-Fârisi, "Ayetteki sözü, "Onlar o kitabı sahifeli hale getiriyorlar, yani 
onu sayfalara aktarıyor, yazıyorlar " demektir" der. 

Eğer, "Her kitap mutlaka sayfalara yazılmıştır. Binâenaleyh bütün kitaplar için 
durum böyle olunca, Allah Teâlâ'nın bu âyette, yahüdileri kınamak için bunu 
söylemesinin sebebi nedir?" denilir ise, deriz ki: Kınamak, sadece bu hususta 
olmamıştır. Aksine bundan murad şudur: Onlar, Tevrat'ı sahifeler (kitap) -.a re 
getirip, onu bölümlere ve kısımlara ayırınca, bir kısmını açıklayıp, bir kısmını 
gizlemeye imkan bulmuşlardır. Gizledikleri şeyler de, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 


sıfatları belirtilmiş olan Tevrat sahifeleridir. 135) 
Tevrat'ın Tahrifi Meselesi 


Eğer, "Tevrat,,doğuda batıda, bütün insanlara ulaşmış ve pekçok ilim sahibi 
tarafından da öğrenilip ezberlenmiş bir kitap olduğu halde, yahüdiler bu 
gizlemeyi nasıl yapabilmişlerdir? Böylesi (yaygın) bir kitaba ilavelerde 
bulunmak veya ondan bazı şeyleri çıkarmak (gizlemek) mümkün değildir. Bunun 
delili şudur: Zamanımızda D r kimse, Kur'an-ı Kerim'e bazı ilaveler yapmak 
veya ondan birşeyler çıkarmak istese bunu yapamaz. İşte o gün için Tevrat 
hakkında da aynı durum söz konusudur?" denilir ise, biz deriz ki: Daha önce, 
Bakara süresinde, yahüdilerin Tevrat'ı tahrif etmelerinden muradın, günümüzde 


de batıldan yana olanların Kur'an âyetlerine yaptığı gibi, Tevrat'ın ayetlerini 
yanlış ve batıl şekillerde tefsir etmeleri olduğunu anlatmıştık. 

Buna göre eğer, "Farzedelim ki Tevrat'ta, Hz. Muhammed'in peygamberliğine 
delâlet eden âyetler bulunuyordu, ama bunlar az idi; yahüdiler de, Tevrat'taki 
sadece bu âyetleri gizliyorlardı. Öyleyse Cenâb-ı Hak niçin, "(ama) çoğunu 
gizliyorlar tguliyorsunuz)" demiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Yahüdiler, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine delalet eden âyetleri 
gizledikleri gibi, ahkamı ihtiva eden âyetleri de gizliyorlardı... Baksana onlar, 


evli zinakârın recmedilmesiyle ilgili âyeti gizlemeye yeltenmişlerdi. [36] 


"Sizin Ve Atalarınızın Bitmediği Şeyler" 


Üçüncü sıfat: Ayetteki, "Sizin de, atalarınızın da bilemediğiniz şeyler size 
öğretilmiştir" ifadesinin anlattığı husustur. Bundan maksad şudur: "Tevrat, Hz. 
Muhammed'in geleceğinin müjdelerini (o taşımaktaydı. Yahudiler, Hz. 
Muhammed'in gelmesinden önce, her ne kadar manalarını tam olarak anlamıyor 
idiyseler de, bu âyetleri okuyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) gönderilince, bu 
âyetlerden muradın, Hz. Muhammed (s.a.s)'in bi'seti ve peygamber olarak 
gönderilişi olduğu ortaya çtktı... İşte, "Sizin de, atalarınızın da bilemediğiniz 
şeyler size öğretilmiştir" buyruğundan kastedilen, bu mânadır. 

Bil ki, Cenâtn Hak Tevrat'ı bu üç sıfatla vasfedince, "Allah de... "buyurmuştur. 
Bunun manası şudur; Cenâb-ı Hak, âyetin başında, "De ki: Şu şu vasıflara sahip 
olan kitabı kim indirdi?" buyurmuş, bundan sonra da, "Allan indirdi" de", 
buyurmuştur. Bu şu manaya gelmektedir: "Akl-ı selim ve bozulmamış fitrat, 
zikredilen sıfatlarla mevsuf ve Musa (a.s)'nın mucizeleri gibi açık ve etkili 
mucizelerle sahibinin sözünü teyid eden böyle bir kitabın ancak Allah katından 
gönderileceğine şehadet eder..." Bu mâna, bu kesin hüccetin ortaya çıkması 
sebebiyle aşikar olunca, Allah TeâlâHz. Muhammed'e, "De ki^Bu kitabı İndiren, 
ancak Allah'dır" buyurmuştur... Bunun bir benzeri de, "De ki: "Şahid olmak 
baktmından hangi şey daha büyük?" De ki: "Allah..." (En'am, 19) âyetidir. Yine, 
yaratıcının varlığı hakkında delil getirmeye çalışan bir kimse, "yok iken, hayatı 
var eden kimdir? Cehaletten sonra aklı var eden kimdir? Göz bebeğine görme 
gücünü, kulağa da işitme gücünü veren kimdir?" der; sonra, kendi kendine 
"Allah!" cevabını verir. O'nun bundan maksadı şudur: Bu delil ve apaçık 
beyytneler öylesi bir dereceye ulaşmıştır ki, muarızımız ister kabul etsin ister 
etmesin, bunu her akıllının itiraf ve kabul etmesi gerekir... Binâenaleyh, maksat 
bu kadarcık sözle meydana gelmektedir. 

Sonra, Cenâb-ı Hak bunun peşinden, "Sonra onları bırak, daldıkları bataklıkta 


oynayadursunlar" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: 37) 
Birinci Mesele 


Bunun manası şudur: "Sen onlara karşı delil getirdiğinde uyarmada bulunup 
onlara özür ileri sürme kapılarını kapama hususunda da böylesi büyük bir 
dereceye vardığında, o zaman, onlar hakkında sana hiçbir sorumluluk kalmaz... 
Bunun bir benzen de, "Sana düşen, sadece tebliğ etmektir " (Şüra, 42) âyetidir. 


[38] 
Bu Ayette Nesh İddiasının Yersizliği 


Bazı âlimler, "Bu âyet, cihad âyetleriyle nesholunmuştur" demişlerdir. Bu, uzak 
bir ihtimaldir. Çünkü âyette geçen "Sonra onları bırak, daldıkları bataklıkta 
oynayadursunlar..." ifadesi, tehdit için zikredilmiştir ve bu, cihad yapılmasına 
ters değildir. Binâenaleyh savaşın vacib olduğuna delalet eden bir âyetin 
gelmesi, bu âyetin ifade ettiği hükümlerden birini kaldırmaya yol açmaz. Bundan 


dolayı, bu âyette nesh yoktur. Allah en iyi bilendir. 521 


İşte bu, bir feyz kaynağı olarak ve kendinden Önceki (Tevrat ile İncil'i) tasdik 
edici olarak, bir de başkent (Mekke) ile bütün çevresindeki yerleri uyarman için 
indirdiğimiz bir kitaptır. Ahirete inananlar, o (Kur'an'a) inanırlar ve onlar 
namazlarına devam ederler"(En'âm, 92). 

Bil ki Allah Teâlâ, "Allah, hiçbir beşere hiçbirşey indirmedi" diyen kimsenin 
sözünün yanlışlığını delillerle gösterince, bunu müteakip Kur'an-ı Kerim'in, 
Allah'ın «itabı olduğunu ve onu Hz. Muhammed (s.a.s)'e indirdiğini söylemiştir. 
Bil ki "İşte bu" sözü, Kur'an'a işarettir ve Kur'an'ın bir kitap olduğunu 
bildirmektedir. "Kitap" Kelimesinin tefsiri Bakara süresinin başında geçmişti. 


(401 

Kur'an'ın Vasıflarının Açıklanması 

Hak Teâlâ daha sonra Kur'an'ı, bu âyette birçok sıfatla tavsif etmiştir: 
Münzel (İndirilmiş) Olması 


Birinci Sıfat: Âyetteki, "indirdiğimiz" ifadesidir. Bundan maksad, Kur'an'ın Hz. 
Peygamber tarafından değil, Allah Teâlâ tarafından olan bir kitab olduğunu 
bildirmektir. Çünkü Hak Teâlâ'nın, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, sayesinde bu şekilde 
fesahat özelliğine sahip bir Kur'an meydana getirebileceği birçok ilimler vermiş 
olması uzak bir ihtimal değildir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, durumun 
böyle olmadığını ve Cebrail (a.s)'indili ile Kur'an vahyini indirme işini bizzat 


üzerine aldığını beyan etmiştir. 41) 


Mübarek Olması 


İkinci Sıfat: Âyetteki "Mübarek olarak" (bir feyz kaynağı olarak) tabiridir. 
Me'âni âlimleri "Mübarek bir kitap", bereketi ve menfaati devamlı olan, hayrı 
çok, sevap ve mağfiretle müjdeleyip, kötü fiillerden ve günahlardan insanı 
alıkoyan bir kitaptır" demişlerdir. Ben de diyorum ki: "İlimler ya nazari 
(teorik)tir, ya da ameli (pratik)tir. Nazari ilimlerin en şereflisi ve mükemmeli, 
Allah'ın zatını (varlığını), sıfatlarını, fiillerini, hükümlerini ve isimlerini 
bilmektir. Görmez misin ki bunlar en mükemmel ilimlerdir ve bu kitapta 
bulduğun ilimlerden daha şereflisi yoktur. Ameli ilimlere gelince, buradaki 
amelden maksad, ya azaların amelleridir, ya da kalbin amelleridir. Kalbin 
amelleri, "ahlakı temizlemek" ve "nefsi tezkiye etmek" diye isimlendirilir. Sen 
bu iki ilmi, bu kitapta bulduğun tarzda başka hiçbir yerde göremezsin. Hem 
sonra, Allah Teâlâ'nın nizamı (âdeti), o yüce ilmi arayan ve ona tutunan kimse 
için hem dünyanın izzeti, hem de ahiretin saadeti hâsıl olacak şekilde cereyan 
etmektedir. 

Bu kitabın musannifi (yazan) Muhammed b. Ömer er-Râzi der ki: "Ben, birçok 
nakli ve akli ilimleri öğrenip naklettim; fakat bu Kur'an ilmine hizmet sayesinde 


elde ettiğim mutluluğu, başka hiç bir ilim sayesinde elde edemedim." [42] 
Önceki Semavi Kitapları Hem Tasdik, Hem de Neshetmesi 


Üçüncü Sıfat: Âyette, "Kendinden önceki (Tevrat ve İncil'i) tasdik edici olarak" 
sıfatıdır. Bu ifadeden murad, O'nun, kendisinden önce indirilmiş olan kitapları 
tasdik edici olmasıdır. Durum hakikatte böyledir; çünkü diğer semavi kitaplarda 
bulunan şeyler, ya "usül" (tevhid'le alakalı) ilmidir, yahud da fürü ile ilgilidir; 
usül ilminde, zaman ve mekanların değişmesiyle bir farklılığın meydana gelmesi 
imkansızdır. Binâenaleyh, Kur'an'da zikredilen şeylerin Tevrat, Zebur, İncil ve 
diğer semavi kitaplarda zikredilen şeylere muvafık ve mutabık olduğunu kesin 
olarak söylemek gerekir. Fürü ile alakalı olan ilme gelince, Kur'an'dan önceki 
semavi kitaplar, Hz. Peygamber'in geleceğinin müjdesini taşımaktaydılar. Durum 
böyle olunca, bu kitaplarda mevcut olan mükellefiyetlerin, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in ortaya çıkış zamanına kadar devam edip geçerli olması; ama, O'nun 
şerlatının ortaya çıkışından sonra mensuh olması gerektiği sonucu ortaya çıkar. 
Binâenaleyh bu kitaplar, o hükümlerin, bu vecihle sübütuna delalet edip, 
Kur'ân'ın da bu manaya muvafık ve mutabık olduğu; böylece de Kur'ân'ın, bütün 
usül ve fürü ilmi itibariyle, bütün semavi kitapları tasdik edici olduğu, sabit 


olmuştur. 143) 


Bütün İnsanlığa Gönderilmesi 


Dördüncü Sıfat: Âyetteki, "bir de başkent (Mekke) ile bütün çevresindeki yerleri 
uyarman için..." ifadesidir. Burada birkaç bahis bulunmaktadır: [44] 


Mekke'ye Ümmü'i-Kurâ (Başkent) Denilmesinin Sebebi 


Birinci Bahis: Alimler, bu âyette bir mahzufun bulunduğu ve takdirinin "bir de 
başkent olan (Mekke)nin halkını uyarman için..." şeklinde olduğu hususunda 
ittifak etmişlerdir. Yine, "başkent"in (Ümmü'l-Kura'nın) Mekke olduğu 
hususunda ittifak, ama Mekke'nin bu şekilde isimlendirilmesinin sebebi 
hakkında ihtilaf etmişlerdir. İbn Abbas, "Mekke, bütün yeryüzü, onun altından 
ve etrafından itibaren genişletilip bu hale getirildiği için Ümmü'l-Kurâ 
(şehirlerin anası) diye isimlendirilmiştir" demiştir. Ebu Bekr el-Esamm ise şöyle 
demiştir: "Mekke, bütün dünyanın kıblesi olduğu için böyle isimlendirilmiştir. 
Binâenaleyh o, sanki bir asıl (ana, kök), diğer belde ve şehirler de, ona bağlı olan 
yerler gibidir. Yine, dünyadaki mü'minlerin temel ibadetlerinden birisi de hacc 
olup, hacc da ancak bu beldede yapılabilir. İşte bu sebepten dolayı, bütün 
insanlar, çocukların annelerinin etrafında toplanması gibi, onun etrafında 
toplanır. Yine dünyanın bütün müslümanlan, hacc sebebiyle orada toplandıkları 
zaman, o beldede, başka beldelerde bulunmayan birçok ticaret ve istifadeler hasıl 
olur. Şüphe yok ki, kazanç ve ticaret, geçim yollarının asıllarından, 
temellerindendir... İşte bu sebepten dolayı Mekke, şehirlerin anası diye 
isimlendirilmiştir. Yine denildiğine göre Mekke, "Kabe, ibadet maksadıyla, 
insanlar için yapılmış olan ilk yapı olduğu için" Ümmü'l-Kurâ diye 
isimlendirilmiştir.. Bir de, "Mekke, yeryüzünde meskun olan ilk belde 
olduğundan böyle adlandırılmıştır" denilmiştir. 

Bunu anladığın zaman biz deriz ki, âyetteki "çevresindeki yerler..." tabirine diğer 


bütün beldeler ve şehirler dahildir. [45] 
Hz. Peygamberin Risaletinin Evrenselliği 


İkinci Bahis: Bazı yahudiler Hz. Muhammed (s.a.s)'in, sadece Araplara 
gönderilmiş bir peygamber olduğunu iddia ederek, görüşlerinin doğruluğuna da 


bu âyeti delil getirip şöyle demişlerdi: "Allah Teâlâ, bu Kur'anı Hz. 
Muhammed'e Mekkeliler ile Mekke'nin etrafındaki belde halklarına tebliğ etmesi 
için indirmiştir... Mekke'nin etrafından maksad, Arabistan yarımadasrdır. Eğer 
Muhammed, bütün dünyaya gönderilmiş olsaydı, bunu, "Bir de şehirlerin anası 
(Mekke) ile bütün çevresindeki yerleri uyarman için" ifadesiyle kayıtlamak 
yanlış ve geçersiz olurdu. 

Buna şöyle cevap verilir: Bu yerleri hassaten, özellikle zikretmek, hükmün, bu 
beldelerin dışında bulunmadığına, ancak mefhünvu muhalif ile delalet eder ki, 
bu da zayıftır. Hele Hz. Muhammed'in kat'i ve açık bir tevatür yoluyla, 
kendisinin bütün alemlere gönderilmiş bir peygamber olduğunu söylediği sabit 
olmuşken... Yine, "bütün çevresindeki yerleri..." tabiri de bütün beldeleri ve o 
beldeleri kuşatan köyleri içine alır. Bu takdire göre de, bu ifadenin içine, alemin 
bütün beldeleri dahil olur. Allah en iyi bilendir. 

Üçüncü Bahis: Ebu Bekr'in rivayetine göre Asım kıraati, inzar edeni "kitab" 
kabul ederek, fiili yâ harfiyle ... (uyarması için...) şeklinde okumuştur. Çünkü 
kitapta da inzar edicilik vasfı bulunmaktadır. Baksana, Cenâb-ı Hak, "Onunla, 
yani kitapla tehlikelerden haberdar edilsinler..," (ibrahim, 52): "Sen onunla, yani 
kitapla inzar et ki..." (En'âm, 51) ve "Ben ancak vahy ile sizin başınıza gelecek 
tehlikeleri haber veriyorum..." (Enbiya, 45) buyurmuştur. Binâenaleyh, mecazi 
olarak inzar etmenin kitaba isnad edilmesi imkansız değildir. Diğer kıraat 
imamlarına gelince onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bir hitab olmak üzere, fiili tâ 
harfiyle şeklinde okumuşlardır. Çünkü, inzar etmekle memur ve mevsuf olan, 
Hz. Peygamber'in bizzat kendisidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Sen ancak bir 
uyarıcısın..." (Rad. 7) ve "Sen onunla, korkan kimseleri inzar et..." (Enam, 51) 


buyurmuştur. 140) 
"Ahirete İnananlar Kur'an'a İnanırlar" 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "âhirete inananlar, ona inanırlar..." buyurmuştur. Bu 
ifadenin zahiri, âhirete İman etmenin, Allah'ın resulüne iman etmenin yerine 
geçmesini iktiza eder. Âlimler bu sebebiyyetin izahı hususunda şunları 
zikretmişlerdir: 

a) Ahirete iman eden, "vaade, vaide, (sevaba ve cezaya) iman eden kimse" 
demektir. Böyle olan herkesin, sevabı elde etme hususunda arzusu; cezadan 
kurtulmak hususundaki endişesi artar. Tevhid ve nübüvvetin delilleri hususunda 
iyi tefekkür eder, düşünür; böylece de ilme ve imana ulaşmış olur. 

b) Hz. Muhammed (s.a.s)'in dini, öldükten sonra dirilme ile Kıyamete iman etme 


esasına bine edilmiştir. Bu kaidenin yerleştirilmesi için, Hz. Muhammed'in 
şeriatında olduğu kadar, diğer hiçbir peygamberin dininde gayret 
gösterilmemiştir... İşte bu sebepten dolayı, Hz. Peygamber'in nübüvvetiyle 
ahiretin hak ve gerçek olduğuna inanmak, birbirinden ayrılmaz iki şey 
olmuşlardır. 

c) Bu tabirden maksad, Asm saadet'teki Mekke liderlerinin bu dini kabul 
etmekten uzak kalacaklarına dikkat çekme de olabilir. Çünkü, o tefekkür ve 
istidlalde bulunma sıkıntısını yüklenip, dünya önderliğini, kini ve hasedi 
terketmeye sevkeden, sevab elde etme arzusuyla cezadan korkup kaçınma 
arzusundan başka bir şey değildir. Halbuki Mekke kâfirleri öldükten sonra 
dirilme ile Kıyamete inanmayınca, onların hasedi ve dünya riyasetini 
terketmeleri imkansız olur. Binâenaleyh, onların bu dini kabul etmeleri ve Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetini ikrar ve itiraf etmeleri,haliyle uzak bir ihtimal 


olur, [47] 


Namaz İle Ahiretin Münasebeti 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "ve onlar namazlarına devam ederler" buyurmuştur ki 
bundan maksad, "Ahirete İman, insanı nübüvveti tasdike sevkettiği gibi, beş 
vakit namaza devam etmeye de sevkeder..." şeklindedir. Hiç kimse, "Ahirete 
ıman, bütün taatiere teşvik eder... O halde, namazın özellikle zikredilmesinin bir 
anlamı yoktur" diyemez. Çünkü biz diyoruz ki bundan maksat, Allah'a imandan 
sonra namazın, ibadetlerin en şereflisi ve en kıymetlisi olduğuna dikkat 
çekmektir... Baksana namaz hariç, zahiri ibadetlerden hiçbirisi hakkında "iman" 
ismi kullanılmamıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak "Allah imanınızı, yani namazınızı 
zayı edecek değildir..." (Bakara, 143) buyurmuştur. Yine, namazın terkinden 
başka, hiçbir isyan ve günah hakkında küfür ismi kullanılmamıştır. Nitekim Hz. 


Peygamber (s.a.s), "Her kim kasden namazı terkederse, kâfir olur"l48| 
buyurmuştur. Binâenaleyh, namaza bu kadar kadr ü şeref tahsis edilince, Cenâb-ı 
Hakk'ın burada namazı hassaten belirtmesini normal karşılamak gerekir. Altah 


en iyi bilendir. 421 
Allah Hakkında Yalan Düzenden Daha Zalim Kimse Yoktur 


"Allah hakkında yalan uydurandan, yahud kendisine hiçbir şey 
vahyedilmemişken, "Bana da vahyolundu" diyenden, bir de "Allah'ın indirdiği 


gibi ben de indireceğim" diye söyleyenden daha zalim kim olabilir? Ölümün 
şiddetleri içinde, meleklerin de ellerini uzatarak kendilerine "canlarınızı kurtarın! 
Allah'a karşı haksız olanı söyleyegeldiğiniz ve Allah'ın âyetlerinden kibirlenerek 
uzaklaşmış olduğunuz içindir ki bugün hakaret azabıyla cezalandırılacaksınız" 
(dedikleri zaman) sen o zâlimleri bir görsen!" (En'âm, 93). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, Kur'an'ın, kendi katından nazil olan bir kitap olduğunu 
açıklayıp, O'ndaki celal, şeref ve yücelik sıfatlarını beyan edince, bunun 
peşinden yalan ve iftirada bulunmak suretiyle, peygamberlik ve nübüvvet iddia 
eden kimseler için vaid ve tehdide delalet eden ifadeyi zikretmiş ve "Allah'a 
karşı iftira atandan daha zalim kim olabilir?" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili 


birkaç mesele vardır: [50] 
Birinci Mesele 


Bil ki Cenâb-ı Hak, şu üç şeyden birisini söyleyenlerin cezasının çok büyük 
olacağını bildirmiştir: 

a) Allah'a karşı yatan uydurup, iftira etmek. Müfessirler şöyle demektedirler: Bu 
ifade, Yemâmeli Müseylimetu'l-Kezzab ile, San'alı el-Esvedu'l-Ansî hakkında 
nazil olmuştur. Çünkü bunlar, bir yalan ve bir iftira olmak üzere, Allah katından 
gönderilmiş birer nebi ve resul olduklarını iddia ediyorlardı... Müseylime, 
"Muhammed, Kureyş'in peygamberi, ben de Hanifeoğullarının peygamberiyim" 


diyordu. BU 
Allah'ı Olduğundan Başka Tavsif Etme de Buna Dahildir 


Kâdi şöyle demektedir: "Allah'a karşı yalan uyduranlar zümresine, yalan yere 
peygamberlik iddiasında bulunanlar girer... Ancak ne var ki bu ifade, yalan yere 
peygamberlik iddia edenlere hasredilemez...Çünkü ne var ki bu ifade, yalan yere 
lafzın umumi oluşunadır... Binâenaleyh gerek zatı, gerek sıfatları, gerekse fiilleri 
hususunda Allah'ın kendisinden beri ve münezzeh, uzak olduğu herhangi bir şeyi 
Allah'a nisbet eden herkes, bu tehdidin hükmüne dahil olur..." Kâdi sözüne 
devamla şöyle der: "Sıfatları hususunda Allah'a iftira etmek.. Mesela, 
Mücessime gibi ve adaleti hususunda yine, Allah'a iftira etmek... Cebriyye gibi 
düşünmekle olur. Çünkü bunlar, Allah'a yalan iftirada bulunmak suretiyle, 
zulmün en büyüğünü irtikab etmişlerdi..." Ben derim ki, Kâdi'nin, "Mücessime, 
Allah'a yalan uydurmuştur" şeklindeki sözü gerçektir. Ama onun, "Bu, Allah'a 
sıfatları hususunda bir iftiradır" şeklindeki sözü doğru değildir. Çünkü zatın, 


cisim olup mekanda bir yer işgal etmiş olması, bir sıfat değil, aksine bizzat o 
zatın kendisidir. Binâenaleyh, alemin cisim olmadığını iddia eden kimsenin bu 
sözünün manası şudur: Bütün cisimler ve bir mekan işgal edenler, muhdestirler, 
sonradan yaratılmışlardır. Bunların hepsinin de herhangi bir mekan işgal 
etmeyen, mevcut olan bir yaratıcısı vardır... Halbuki mücessime bu zatı 
nefyeder... Binâenaleyh muvahhid ile mücessime arasındaki ihtilaf sıfatla değil, 
zatın bizzat kendisindedir. Çünkü Muvahhid bu zatın varlığını kabul eder; 
Mücessime ise bunu kabul etmez... Böylece bu ihtilafın sıfatta değit zat 
hususunda olduğu ortaya çıkar. 

Kâdi'nin/”Cebriyye Allah'a sıfatlar hususunda iftira atmışlardır" şeklindeki sözü 
de doğru değildir. Çünkü Kâdrye şöyle denebilir: Cebriler "Mümkin olan bir 
varlığın, mutlaka bir "müreccirfi vardır..." şeklindeki sözlerine başka bir şey 
ilave etmezler. Binâenaleyh, eğer onlar bu görüşlerinde yalancı olurlarsa, onların 
ilahın varlığını tanıyıp bilmeleri mümkün olmaz. Eğer onlar bu görüşlerinde 
doğru iseler, o zaman fiilin meydana gelmesinin, Allah'ın yaratmasıyla meydana 
gelen sebeplere dayandığını ikrar etmeleri gerekir... Ki işte bu, bizim cebr diye 
adlandırdığımız şeyin aynısıdır. BöyleceKâdfnin, "Allah'a iftiradır" şeklinde 
tavsif ettiği şey bâtıl olmuş olur. Aksine Allah'a iftira eden kimse, "Mümkin 
varlığın iki tarafından birinin (var olup olmamasının) diğerine üstünlüğünün, bir 
müreccihin varlığına dayanmadığını" söyleyendir... Çünkü bu sözü söyleyen 
kimseye, yaratıcıyı tamamıyla reddetmiş olur. Hatta o kimse böylece hem 
eserleri hem de müessirleri tamamıyla nefyetmiş olur. 

b) Allah'ın iftira diye vasfetmiş olduğu şeylerden birisi de O'nun, "yahud 
kendisine hiçbir şey vahyedilmemişken, "Bana da vahyolundu" diyen..." 
buyruğunda belirtilen husustur. Bu sözle bundan önceki söz arasındaki fark 
şudur: Birincisinde o kimse, kendisine vahyedildiğini iddia ediyor, ama Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e vahy geldiğini yalanlamıyordu. Ama burada ise bu kimse, 
kendisine vahy geldiğini söylüyor, ama Hz. Muhammed'e gelmediğini iddia 
ediyor. Böylece bu, yalantn iki büyük çeşidini bir arada bulundurmak olur; ki bu 
da, var olmayanı var göstermek; var olan şeyin de yok olduğunu öne sürmektir. 
c) Allah Teâlâ'nın, "Allah'ın indirdiği gibi ben de indireceğim..." buyruğudur. 
Müfessirler şöyle demektedirler: "Bu ifadeyle Nadr İbn el-Hars'ın, "Eğer 
dilersek biz de elbet bunun benzerini söyleriz..." (Enfal, 31) şeklindeki sözüyle, 
yine onun Kur'an hakkındaki, "Bu eskilerin masallarındandır... Herkes böyle bir 
sözü söyleyebilir..." şeklindeki sözü kastedilmiştir. 

Netice olarak diyebiliriz ki, bu sözü söyleyen kimse, Kur'an'a muaraza etmeyi 
iddia etmiştir. Yine rivayet edildiğine göre Abdullah İbn Sa'd İbn Ebi Sarh, Hz. 


Peygamber'e gelen vahiyleri yazıyordu. Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun biz insanı 
çamurdan (süzülmüş) bir hülasadan yarattık..." (Mü'nUnün, 12) âyeti nazil 
olunca, Hz.Peygamber bu âyeti (ve müteakib âyetleri) yazdırdı. Yazma işi, 
"Bİlahere onu başka bir yaratılışla inşa ettik..." (Müminün, 14) buyruğuna 
gelince, Abdullah bu ifadeden taaccüb ederek, "Suret yapanların en güzeli olan 
Allah'ın şanı ne yücedir!" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "işte âyet bu 
şekilde, (senin söylediğin gibi) nazil oldu..." deyince, Abdullah, (bir müddet 
susarak), sonunda şunu söyledi: "Eğer Muhammed doğru söylüyorsa, (bu 
demektir ki) bana da vahiy geliyor. Eğer yalan söylüyorsa, ben ona muâraza'da 
bulundum..." İşte Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın indirdiği gibi ben de indireceğim..." 


ifadesiyle,bu murad edilmiştir. [52] 
"Gamerât " Kelimesinin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın "Ölümün şiddetleri içinde... Sen o zalimleri bir görsen!" 
buyruğuna gelince, bil ki bu âyetin başında bulunan, "Allah'a karşı iftira atandan 
daha zalim kim olabilir?" sözü, genel bir biçimde büyük bir tehdit ve korkutma 
ifade eder. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın bundan sonra gelen "Ölümün şiddetleri 
içinde... Sen o zalimleri bir görsen!" buyruğu, o mücmel ve genel ifadeyi âdeta 
izah etmiştir. Burada geçen "zatimler"den maksat, Allah'ın âyette bahsettiği 
kimselerdir... 

tabirine gelince, buradaki kelimesi, "ölümün şiddeti, sıkıntısı" manasına gelen 
kelimesinin coğuludur. tabirinin mânası, "O şeyin çokluğu, büyüklüğü.!" 
demektir. (suyun çokluğu, muazzam oluşu) ve (harbin büyüklüğü, muazzam 
oluşu) deyimleri de böyledir. Yine bir şey bir şeyin üzerine çıkarak onu sarıp 
bürüdüğünde, (o şey onu sardı, bürüdü) denilir. Zeccâc şöyle demektedir: "Çok 
olan birşeyin içine dalıp onun içinde kalan herkese, "O, onu sardı, bürüdü "; yine 
borcun içinde boğulup kalmış olan kimse hakkında da "Borç, onu kapladı..." 
denilir. İşte, kelimenin asıl lügat manası budur. Daha sonra sıkıntılar, 
istenilmeyen şeyler hakkında da kelimesi kullanılmıştır. Âyetteki kelimesinin 
cevabı mahzuftur. Yani, "Çok büyük, müthiş bir şey görmüş olurdun.." 
şeklindedir. 

Cenâb-ı Hak "Meleklerin de, pençelerini uzatarak..." buyurmuştur. İbn Abbas, bu 
ifade hakkında, "Azab melekleri, onları döverek ve onlara azab ederek 
pençelerini uzatırlar. Nitekim "Ona elini, kötülükle, istenmeyen bir şeyle uzattı" 


denilir" demiştir. 31 


Meleklerin Can Almak Üzere Ellerini Kafirlere Uzatmaları 


Cenâb-ı Hak, "Canlarınızı kurtarın!.." buyurmuştur. Burada bir hazf söz konusu 
olup, ifadenin takdiri, "Canlarınızı kurtarın, derler..." şeklindedir. Bu ifadeyle 


ilgili iki mesele vardır; BH 
Birinci Mesele 


Bu ifade hakkında şöyle bir soru bulunmaktadır: "Meleklerin, onların 
ruhunu Oo bedenlerinden çıkarmaya güçleri yetmez. O halde bu sözün 
söylenmesinin faydası nedir?" 

Biz deriz ki: Bu kelimenin tefsiri hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

1) "Şayet zalimleri, ahiretteki çeşitli azab ve sıkıntılara duçar olup, cehenneme 
sokuldukları zaman bir görsen!.. Binâenaleyh, âyette geçen "ölümün şiddetleri" 
tabiri ahiret'te onların başına gelecek olan çeşitli sıkıntı ve azablardan, azaba 
duçar olmalardan ibaret olmuş olur. (O zaman), melekler onları susturarak ve 
"Eğer gücünüz yetiyorsa, canınızı bu şiddetli azabtan kurtarın bakalım!" diyerek, 
azab vermek üzere ellerini onlara uzatmışlardır..." 

2) Mâna şöyle de olabilir: "(Ya Muhammed) sen, dünyada iken onlara ölüm 
musibeti, felaketi geldiğinde, zalimlerin, ölümün sıkıntıları içine düştükleri 
zamanı bir görseydin." Melekler, "Canınızı bu şiddetlerden kurtarın ve bu bela 
ve elemlerden uzaklaştırın..." diyerek, onların canlarını almak için onlara ellerini 
uzatmışlardır. 

3) Cenâb-ı Hakk'ın, "Canlarınızı kurtarın" emri, yani "Nefislerinizi 
bedenlerinizden çıkarıp (bize verin)" demektir. Bu da, ruhu çıkarmak hususunda, 
nefes alJdırmaksızın ve zaman tanımaksızın, meleklerin tatbik etmiş olduğu 
şiddet ve dehşet ile yine meleklerin o insanlara, borçlunun peşini bırakmayan ve 
ısrarlı otan alacaklı kimsenin elini borçlu şahsa uzatıp, borcunu isterken ona 
şiddetli davranması ve ona mühlet tanımaması gibi; yine, alacaklı olduğu o 
kimseye, "Malımı, alacağımı bana şu anda ver!.. O borcu, senden söke söke 
almadıkça, şuradan ayrılmam..." diyen kimsenin muamelesi gibi muamele 
etmelerinden ibarettir. 

4) Bu lafız, onların çok şiddetli bir sıkıntı içinde olup, belâ ve sıkıntı hususunda, 
kendi kendilerinin canlarını çıkarıp teslim edecekleri bir raddeye varmış 
olmalarından kinayedir. 

5) Cenâb-ı Hakk'ın, "Canlarınızı kurtarın" sözü, bir emir değil, aksine bir tehdit 
olup yürekleri yerinden hoplatmak için getirilmiştir... Bu, tıpkı bir kimsenin, "Şu 


anda git bakalım, başına gelenleri göreceksin!.." demesi gibidir. [55] 
Ruhun Bedenden Çıkması 


Müfessirler şöyle demektedir: Mü'minin ruhu, Rabbine kavuşacağı için, bedeni 
terketmekten Ötürü neşe duyar. Halbuki kâfirin ruhu ise, azabın en şiddetlisine 
duçar olacağı için bundan hoşlanmaz, bu sebeple de bedeni terketmek ona zor 
gelir. Nitekim Allah'ın Resulü (s.a.s), "Kim, Allah'a kavuşmak isterse, Allah da 
ona kavuşmak ister. Kim de Allah ile karşılaşmak istemezse, Allah da onunla 


karşılaşmak istemez" [56] buyurmuştur. Bu, can çıkarken söz konusudur. İşte bu 


sebeple o kâfirleri, melekler, ruhlarının çtkmasr hususunda zorlarlar... 17) 
Ruhun Bedenden Ayrı Olduğu Hakkında 


İnsanda bulunan bu ruhun, "insani nefsin" insanın bu kalıbından ve bedeninden 
başka bir şey olduğunu söyle- 

yenler, bu âyeti görüşlerine delil getirerek şöyle demişlerdir: 

"Şüphe yok ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Canlarınızı kurtarın" buyruğu, "Canlarınızı 
bedenlerinizden kurtarıp çıkarın" manasınadır. Bu da, "Can'ın (yani ruhun), 
bedenden başka birşey olduğuna delalet eder. Fakat eğer biz âyeti, yapılan beş 


izahtan ilk ikisine göre anlar isek, böyle bir istidlal yapılamaz. [58] 
Azâbe'l-Hûn Tabirinin İzahı 


Cenâb-ı Hak'daha sonra "Bugün hakaret azabı ile cezalandırılacaksınız." 
buyurmuştur.Zeccâc, "Âyetteki"azâbe'l-Hûn" (zillet azabı) tabiri, "çok şiddetli 
bir zillete sebebiyet veren azab" manasınadır" demiştir. Nitekim Allah Teâlâ "O 
doğanı, (sağ bırakıp) hakaretle mi (yani hor ve hakir olarak mı) tutacak, yoksa o 
(kız çocuğunu) toprağa mı gömecek..."(Nahl,59)buyurmuştur. Bu azabtan 
maksad, HakTeâlâ'nın elem verme ile hor ve hakir kılmayı birlikte yaptığı 
azabtır. Çünkü mükâfaatın saygı ile içice olan bir menfaat olması şarttır. Aynı 
şekilde cezanın da, hor ve hakir kılma ile birlikte bulunan bir zarar olması şarttır. 
Bazı kimseler "hûn" kelimesinin, "hevân" (zillet) manasına geldiğini; "hevn" 
kelimesinin ise vakar ve tevâzü manasına olduğunu; Hak Teâlâ'nın da "O 
Rahmanın, yeryüzünde hevn ile, yani vakar ve tevâzü ile yürüyen kullan..." 
(Furkân, 63) buyurmuş olduğunu söylemişlerdir. 


Allah Teâlâ'nın "Allah'a karşı haksız olanı söyleyegeldtğiniz ve Allah'ın 
âyetlerinden kibirlenerek uzaklaşmış olduğunuz için..." buyruğu, bu şiddetli 
azabın, ancak Altah'a iftirada bulunma işi ile O'nun âyetlerine karşı kibirlenme 
işinin toplamı sebebi ile olacağına delalet eder. Ben derim ki: "Bu iki çeşit âfet 
ve belaya, ilim elbisesine bürünmüş kimselerin çoğunun düştüklerini ve 

bunu Oo sürdürdüklerini (o görürsün. Bunun neticelerinden Allah'a sığınırız." 
Vahidi, âyetteki "Allah'ın âyetlerinden kibirlenerek uzaklaşmış olduğunuz 
için..." sözünü, "Allah rızası için namaz kılmadığınızdan ötürü..." manasına 
olduğunu ve nitekim Hz. Peygamber (s.a.s)'in de "Kim Allah için, doğru bir 
niyetle bir secde eder ınamaz kılarsa), kibirden uzak olmuş olur" buyurmuş 


olduğunu söylemiştir. [59] 


"Andolsun ki sizi ilk defa (doğumunuzda) yarattığımız gibi yapayalnız, tek tek 

huzurumuza geldiniz ve size ihsan ettiğimiz malları da arkanızda bıraktınız. 
Kendilerinin (Allah'ın) ortakları olduğunu iddia ettiğiniz şefaatçilerinizi de şimdi 
yanınızda görmüyoruz! (Bakın işte), onlarla aranızdaki bağ(lar) bir bir koptu ve 
(şefaatçi tanrılar olduklarını) boş yere iddia ettiğiniz o şeyler (putlar) yanınızdan 


uzaklaşıp gitmişler!" En'âm, 94). 160) 
"Tek Tek Huzurumuza Geldiniz" Buyruğunun İzahı 


Bil ki âyetteki "Andolsun ki yapayalnız, fek tek huzurumuza geldiniz" buyruğu 
şu iki manaya gelebilir: 

a) Bu kısım, meleklerin, "Canlarınızı kurtarın. Allah a karşı 

haksız olanı söyleyegeldiğiniz (...) için, bugün hakaret 

azabtyla ocezalandırılacaksınız" (En'âm, 93) şeklindeki sözleri üzerine 
atfedilmiştir. Cenâb-ı Allah, o meleklerin o sözü kâfirlere aytplama sadedinde 
söyledikleri gibi, Allah namına "Andolsun ki... yapayalnız, tek tek huzurumuza 
geldiniz" diyeceklerini de beyan etmiştir. Binâenaleyh bu sözün tamamı, 
meleklerden bir nakil olup; bunları melekler kâfirlere söylerler. İşte buna göre, 
bu sözü söyleyenler, can almakla görevli melekler veya o kâfirlere azab etmekle 


görevli meleklerdir. L&H 
Allah Ahirette Kafirlere Hitap Edecek mi? 


b) Bu, Allah Teâlâ'nın kendi sözüdür. Âyetin izahındaki bu ihtilafın menşei, 


Allah'ın ahirette kâfirlerle konuşup konuşmayacağı meselesine dayanır. Bundan 
dolayı kâfirler hakkındaki, "Allah onlarla konuşmayacak" (a1-i imran. 77) âyeti, 
Allah Teâlâ'nın onlarla konuşmayacağını; "Rabbine yemin olsun ki biz onların 
hepsine (hesab) soracağız" (Hicr, 92) ve "Kendilerine (peygamber) 
gönderilenlere de mutlaka (hesab) soracağız, onlara gönderilen (peygamberlere) 
de..." (. 6) âyetleri İse, Hak Teâlâ'mn onlarla konuşacağını göstermektedir. İşte 
ihtilafın sebebi budur. Birinci görüş daha kuvvetlidir. Çünkü âyet, kendinden 


öncekine atfedilmiştir. Atıf ise, beraberliği gerektirir. 162) 
Kıyamette Allahın Huzuruna İnsanın Tek Başına Çıkamsı 


kelimesi, cemidir ve müfredi hakkında iki görüş vardır: 

a) İbn Kuteybe, "furâdâ kelimesi, tıpkı "sekrân" ve "sükârâ" (sarhoş); 
"keslân" ve "küsâlâ" (tembeller) 

kelimelerinde olduğu gibi, kelimesinin çoğuludur, 

b) Diğer alimler İse, "Bu kelime,"redir ve "rüdâfa" kelimesinde olduğu gibi, 


"ferid" kelimesinin çoğuludur" derler.Ferrâ da "Bu kelime, ferd, ferde, ferid ve 


ferdan kelimelerinin çoğuludur" demiştir. 163) 
Kâfir Orada Perişan, Mü'min İse Tedariklidir 


Bunu anladığın zaman bil ki, âyetteki "Andolsun ki yapayalnız, tek tek 
huzurumuza geldiniz" buyruğu ile, bir azarlama ve korkutma kastedilmiştir. 
Çünkü o kâfirler, dünyada bütün gayret ve çabalarını, şu iki şeyi elde etmek için 
sarfetmişlerdi: 

a) Makam ve mevki elde etmek... 

b) Allah yanında kendilerine şefaatçi olacaklarına inandıkları putlara tapmak... 
Sonra onlar Kıyamette Mahşer'e geldiklerinde, dünyadaki mallarından hiçbirşey 
bulunmaz ve yanlarında, Allah katında şefaatçi olacaklarını sandıkları putlarını 
göremezler. Böylece de dünyada elde ettikleri ve son derece güvendikleri 
şeylerden tamamen uzak, tek başına kalmış olurlar. Halbuki iman ehli kimseler 
böyle değildir. Çünü onlar ömürlerini, gerçek bilgiyi ve salih amelleri elde etmek 
için harcamışlardır. Bu bilgiler ve. ameller, kabirlerinde iken onlarla birlikte 
kaldığı gibi, Kıyamet meydanında da onları yalnız bırakmazlar. Binâenaleyh 
mü'minler orada yapayalnız olmaz, aksine ahiret azıklarıyla birlikte bulunurlar. 


[64] 


Âyetteki Kıraat Farkları 


Daha sonra Allah Teâlâ, "Andolsun, onlarla aranızdaki (bağlar) bir bir koptu" 


buyurmuştur. Bununla ilgili iki mesele vardır: 165) 
Birinci Mesele 


Nâfi, Asımın râvisi Hafs ve Kisâi, kelimeyi mansub olarak beynekum şeklinde; 
diğer kıraat imamları ise, merfu olarak, beynukum şeklinde okumuşlardır. 
Zeccâc, "Merfu kıraatin manası daha güzeldir. Çünkü bu, "Aranızdaki bağ(lar) 
kopmuştur" manasına gelir. Mansub olma hali de caiz olup manası da, 
"Aranızdaki ortaklıklar bir bir koptu" şeklindedir" demiştir. Ebü Ali ise, "Bu 
kelime şu iki şekilde kullanılır: 

a) "Ayrılmak" manasında, munsarıf bir isim olarak... 

b) Daha güzeli ise, bu kelimenin bir zarf olarak kullanılmasıdır. Bunu merfu 
olarak okuyanlara göre, merfu olan bu kelime aslında zarf olup, bir isim olarak 
kullanılmıştır. Bunun bir isim olabileceğinin delili, "Bizimle senin aranda bir 
perde var..." (Fussiiet.5) ve "İşte bu, benimle senin aynlişımızdır"( Kehf, 78) 
âyetleridir. Kelime, bu gibi yerlerde bir isim olarak kullanıldığına göre, bunu 
merfü okuyanlarca fiiline bunun fail yapılması caizdir. Bu kelimenin, kullanılış 
sahası geniş olan bir zarf veya bir masdar olmaktan hali olmayışı da, merfu 
okunan şeklinin de bir zarf olarak kullanılacağını gösterir. Bunun masdar olması 
bâtıldır. Aksi hatde âyetin takdiri, "Andolsun ki sizin ayrılışınız paramparça 
oldu" şeklinde olurdu. Bu ise, kastedilen mananın zıddıdır. Çünkü âyetten 
maksad, "sizin bağlarınız ve geçmişte üzerinde olduğunuz (kendine 
güvendiğiniz) şeyler paramparça oldu" manasıdır. 

Buna göre eğer, "Aslında "ayrılmak" (iftirak) "bölünüp, parça parça olmak" 
manasına geldiği halde, "vuslat" (birleşme) manasına kullanılması nasıl mümkün 
olur?" denilir ise, deriz ki: Bu kelime, bazı bakımlardan aralarında bir birlik ve 
alaka bulunan iki şeyin birbirinden ayrılması hakkında kullanılır. Bu, Arapların 
"Onunla aramda bir ortaklık vardır"; "Onunla aramızda bir akrabalık bağı vardır" 
demelerinde olduğu gibidir. Binâenaleyh bukelimenin, vuslat manasında 
kullanılması güzel ve yerinde olmuş olur. Buna göre tabiri, "Bağınız kopmuştur" 
manasındadır. 

Bu ifadeyi, mansub olarak beynekum şeklinde okuyanların kıraatinin izahı 
şöyledir: Bunda fail mukadderdir. İfadenin takdiri, "Aranızda olan ilgi ve bağ 


kopmuştur" şeklindedir. Sibeveyh şöyle der: "Araplar, "Yarın olunca, bana gel" 
derler. Bu, "Yarın bir ümid veya bir bela söz konusu olursa, bana gel" demektir. 
Halihazırdaki durumdan anlaşıldığı için, bunlar açıkça söylenmemiştir." İbnü'l- 
Enbâri ise, âyetin takdirinin, "Andolsun ki aramızda olan şey kopmuştur" 
şeklinde olduğunu ve manası açıkça anlaşıldığı için (U) kelimesinin 


hazfedildiğini söylemiştir. 1001 
Kâfirin Büyük Ziyan 


Bil ki bu âyet, Kıyamet hallerini anlayıp kavrama hususunda değerli kaideler 
ihtiva etmektedir: 

1) İnsanın canı (ruhu), hiç şüphe yok ki, gerçek bilgileri ve 

yüce ahlâkı kazanma vesilesi olan şu bedene bağlanmıştır. 

Ruh, bu iki matlâbu hiç elde etmemiş olarak bedenden ayrıldığı zaman, 
pişmanlığı büyür ve sayesinde ebedi saadeti kazanabileceği böylesi kıymetli bir 
vesileyi (âleti) bulduğu halde, daha sonra onu kaybettiği, boşa çıkardığı ve 
ondan hiç faydalanamadığı için, başına gelen bela kuvvetli olmuş olur. İşte, 
"Andolsun ki sizi ilk defa yarattığımız gibi, yapayalnız, tek tek huzurumuza 
geldiniz" âyeti ile anlatılmak istenen budur. 

2) Bu can (ruh), o beden aleti ile ruhani (ebedi) saadeti ve kemali kazanamadtğı 
gibi, birincisinden daha fena bir iş yapmıştır. Çünkü o, ömrü boyunca mal ve 
makam elde etme gayreti,bunları güçlendirip kuvvetlendirme çabası içinde olup 
bunları sevmiştir. Halbuki insan gerçekte maddi alemden, manevi aleme 
yöneliktir. Oysa bu aciz ve miskin, hükmü tersyüz etmiş, önermeyi tersinden 
kurmuş ve ruhani gayeyi bırakıp, maddi aleme yönelmiş, esas gayesini unutmuş 
ve birtakım maddi lezzetlere aldanmıştır. Ölünce de, ister istemez önerme 
onunkinin tersine dönmüş; böylece de maddi alemden manevi aleme yönelmiştir. 
Kazandığı ve elde etmek için bütün ömrünü harcadığı o maftar, geride (dünyâda) 
kâimışfır. frisanın geride tartan mallarından istifade etmesi mümkün değildir. 
İnsan, istifade edemeyeceği halde, maddi (dünyevi) aleme Milat etmiş olması 
sebebi ile, çoğu kez bunlardan faydalanamaz, boynu bükük ve süküt-i hayale 
uğramış olarak kalakalır. İşte bu da, son derece büyük bir pişmanlığı, üzüntüyü 
ve yazıklanmayı gerektirir ki, âyetteki, "Size ihsan ettiğimiz şeyleri arkanızda 
bıraktınız" buyruğu ile anlatılmak istenen de budur. 

Bu, insanın kazanıp da hayır yerlerine sarfetmediği bütün malların, Hak 
Teâlâ'nın bu âyette bahsettiği hal üzere olduğuna delalet eder. Ama insan o 
mallan Allah'ın emirlerine hürmet ve O'nun mahlükatına şefkatle ilgili yönlere 


harcaması halinde, onları geride bırakmaz ve fakat Cenâb-ı Allah'ın, "Kendiniz 
için önden ne hayır yollarsanız, Aliah katında onu bulursunuz" (Bakara, noj 
âyetinde de buyurduğu gibi, onların hayrı, kendisine kavuşur. 

3) Bu miskin insanlar, batıl dinlere ve yanlış mezhebiere yardımcı olma yolunda 
nefislerine (hevâ-vü heveslerine) uymuşlar ve Kıyamet mahfiline vardıkları 
zaman bu işlerinden istifade edeceklerini zannetmişlerdir. Onlar oraya varıp, o 
inançlarına karşılık orada bulunan şiddetli azabı ve daimi cezayı gördüklerinde, 
şu birçok yönden kendileri için azablar meydana gelir: 

a) Pişmanlık ve nedamet azabı: Bu azap: "Nasıl oldu da, güç belâ kazandığım o 
sermayemi, onca fedakârlıklarla harcamamdan şimdi elime geçen yine müthiş 
bir dert ve azap oldu" pişmanlığıdır. 

b) Mahcubiyet azabı: Bu, dünya yurdunda inandığı herşeyin, orada sırf bir 
cehalet ve açık bir sapıklık olduğunun kendisine zahir olmasıdır. 

c) Büyük bir ümidin yanında, alabildiğine bir ümidsizliğin olması... Şüphe yok 
ki bütün bunlar, şiddetli bir azabı ve manevi büyük bir elemi gerektirir. Âyetteki 

"Aranızda, kendilerinin (Allah'ın) ortaklan olduğunu iddia ettiğiniz 
şefaatçilerinizi de şimdi yanınızda görmüyoruz" buyruğu ile anlatılmak istenen 
budur. 

4) Kendisi ile haytrelde edebileceği şeyi elden çıkardığınıve yanında çeşitli 
zararları gerektirenin kaldığını anlayınca, insanın, elden kaçırdığı şeyleri bazı 
bakımlardan elde etme ümidi kalır. Bu ümidden dolayı, o üzüntü ve acıları bir 
nebze hafifler. Ama elden çıkardığı şeyleri tekrar elde etmenin imkansız 
olduğunu ve o noksanları gidermenin mümkün olmadığını kesin olarak 
anlayınca, üzüntüsü artar, derdi büyür. İşte bu hususu, Hak Teâlâ, "Andolsun, 
onlarla aranızdaki (bağlar), bir bir koptu" ifadesi ile anlatmıştır. Bu, "Ruh ile 
beden arasındaki bağlar paramparça olmuş, onu yeniden elde etmek, bağlamak 
ımkansızlaşmıştır" demektir. Bu mertebelerin hakikatlerine vâkıf olunduğunda, 
dalalet ehlinin halterini açklama hususunda, Kur'an'ın bu beyanının üstünde 


başka bir beyanın olamayacağı ortaya çıkmış olur. 167) 


"Taneleri ve çekirdekleri çatlatıp açan Allah'dır. Ölüden diriyi çıkarır. Diriden 
lüyü çıkaran da Odur. İşte Allah (Hak Ma'bud) Odur. O halde nasıl olup da 
imandan) döndürülüyorsunuz?" En'âm. 95). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [68] 


Âyetin, Makabli İle Münasebeti 


Bil ki Cenâb-ı Allah, tevhidi anlatıp, peşinden nübüvvet meselesini izah edip, 
daha sonra da bu asılların bazı ayrıntıları ile ilgili konulardan bahsedince, bütün 
akli ve nakli şeyler ile hertürlü hikmetli gayelerden asıl maksadın, ancak Allah 
Teâlâ'nın varlığını.stfatlarını ve fiillerini bilmek olduğuna dikkat çekmek için, bu 
âyette yeniden, yaratıcının varlığına; ilminin, hikmetinin ve kudretinin 


mükemmelliğine delalet eden delilleri zikretmeye yönelmiştir. 169) 
Falıku'I-habb Vasfının İzahı 


Âyetteki "(O), taneleri ve çekirdekleri yaratandır" vasfı ite ilgili iki görüş vardır: 
1) Bu, İbn Abbâs (r.a)'dan rivayet edilen ve Dahhâk ile Mukâtil'in de tercih 
ettiği görüş olup, "O taneleri ve çekirdekleri yaratandır" manasına gelir. Vahidi 
şöyle der: "Bunlar, "fâlık" (yarıp çıkaran) kelimesini, lâtır (yaratan) kelimesi 
yerine koymuşlardır. Ben derim ki: "Fatr, yarmak manasındadır. Faik kelimesi de 
aynı manayadır. Binâenaleyh birşey varlık alemine girmezden önce serâpâ 
yokluk ve olumsuzluktur. Akıl o yokluk hakkında, kendisinde bir aralanma, bir 
açılma olmayan devamlı ve koyu bir karanlık tasavvur eder. Yaratıcı, mevcut 
olmayan o şeyi yokluktan varlığa çıkarınca, insanın hayal ve tasavvuruna göre 
sanki yokluğu yarıp, içinden daha önce mevcud olmayan o varlığı meydana 
getirmiş olur. İşte bu izaha göre, "falık" (yarıp çıkaran) kelimesini, "icadeden, 
yaratan ve yoktan var eden" manalarına hamletmek uzak bir ihtimal sayılmaz." 

2) Âlimlerin ekserisinin görüşüne göre; "faik" kelimesi, "yarmak" manasınadır. 
"Habb", tıpkı buğday, arpa ve benzeri şeylerin tanesi gibi, bizzat "tane" 
manasınadır. "Neva" ise, şeftali, hurma ve benzeri şeylerin çekirdeği gibi, 


meyvenin içinde bulunan "çekirdek" manasındadır. [70] 
Dane Ve Çekirdekten Bitkinin Yaratılması 


Bunu iyice kavradığın zaman deriz ki: Tane veya çekirdek rutubetli bir yere 
düşüp, aradan bir zaman geçince, Allah Teâlâ o çekirdeğin ve tanenin hem 
üstünden, hem de altından birer yarık ortaya çıkarır. Bunlardan üst tarafta 
meydana gelen yarıktan, yukarı doğru çıkan fidan, çekirdeğin altında meydana 
gelen yarıktan ise "kökler" diye ifade edilen ve yerin derinliklerine uzanan kısım 
çıkar. Böylece de o çekirdek veya tane, yukarı doğru çıkan fidan (ve bitkinin), 
yerin derinliklerine uzanan köklerle birleşmesini sağlar. Sonra burada birtakım 
enteresan şeyler meydana gelir. Şöyle ki: 

a) O çekirdeğin özelliği, eğer yerin derinliklerine doğru uzanıp gitmeyi 


gerektiriyorsa, daha nasıl bunun çekirdeğinden, bir de yukarı doğru yükselen bir 
fide çıkabiliyor? Yok eğer o çekirdeğin özelliği ve karekteri, yukarı doğru 
çıkmayı gerektiriyor ise, ondan yerin derinliklerine uzanan kökler nasıl meydana 
gelmiştir? Binâenaleyh duyular ve akıl bu iki ağaçtan (yani fidan ile köklerden) 
herbirinin vasfının diğerinin vasfına zıt olduğuna şehadet ettiği halde, o çekirdek 
ve taneden bu iki bitki (kök ve fidan) meydana gelince, bu durumun onların 
tabiat ve özelliği sebebiyle olmadığını, aksine yaratma, varetme, icad etme ve 
tekvin gereği olduğunu anlarız. 

b) Yerin altı, kuvvetli çuvaldızın batamayacağı ve keskin bir bıçağın 
saplanamayacağı kadar sert ve katıdır. Diğer taraftan biz, o köklerin uçlarının 
çok ince ve nazik olduğunu, hatta en ufak bir kuvvet kullanarak sıkıştırdığında 
su haline geldiğini görüp biliyoruz. Sonra bunlar, son derece ince ve yumuşak 
olmalarına rağmen, o katı ve sert toprağı delip geçiyorlar ve o kesif kütlenin 
derinliklerine dalabiliyorlar. Binâenaleyh son derece yumuşak ve zayıf bu 
cisimlerde, böylesine bir kuvvetin meydana gelişi, mutlaka ve mutlaka aziz ve 


hakim bir Zât'ın takdiri ile olması gerekir. WAN 
Ağaçtan Çiçek Ve Meyvenin Çıkması 


c) Bu çekirdekten bir ağaç çıkar. Bu ağaçta çeşitli unsurlar bulunur. Ezcümle 
onun gövdesinin kabuğunun belli bir özelliği vardır. Bu kabuğun içinde ağacın 
kütlesi yer alıp, bunun içinde atılmış yüne benzeyen yumuşak bir kısım vardır. 
Daha sonra ağacın gövdesinden dallar çıkar. Bu dalların üstünde önce yapraklar, 
daha sonra çiçekler ve tomurcuklar çıkar. Üçüncü olarak da meyveler çıkar. 
Meyvenin, bazı durumlarda, dört nevi kabuğu bulunur, tıpkı ceviz gibi. Çünkü 
cevizin en üstünde yeşil, onun altında ise, ağactn gövdesi gibi sert kabuk yer alır. 
Bu kabuğun altında da, cevizin özünü kuşatan ince bir zar vardır. Zarın içinde de 
cevizin özü bulunur. Bu öz de tıpkı kabuk gibi, birtakım kesif maddeler ite ceviz 
yağı gibi birtakım latif maddeleri ihtiva eder ki asıl maksad da budur. 
Binâenaleyh tabiatın, yıldızların, dört mevsimin ve dört unsurun tesirleri eşit 
olmasına rağmen, karekterleri, sıfatları, renkleri, şekil ve tadlan farklı olan bu 
cisimlerin meydana gelişi, bunların tabiat ve "dört unsur"un yönetmesi ile değil, 
hakîm, Rahîm, hür irade sahibi ve mutlak kadir olan bir zatın tedbiri ile meydana 
geldiklerine delalet eder. 

d) Bu dört unsurun bazen sen tek bir meyvede de mevcut olduğunu görürsün. 
Mesela turunçgillerin kabuğu hem hararetli, hem de kurudur... İçi, hem serin, 
hem de rutubetlidir. Asidi, serin ve kurudur. Tohumu ise, hararetli ve kurudur. 


Üzüm de böyledir... Onun kabuğu ve çekirdeği serin ve kuru; suyu ve içi, sıcak 
ve rutubetlidir... 
Binâenaleyh tek bir taneden, karakterleri birbirine zıt, özellikleri başka olan 


şeylerin meydana gelmesi, mutlaka bir Fâil-i Muhtar'ın yaratmasıyla olur. [72] 
Meyve Ve Hububattaki Çeşitlilik 


e) Sen, meyvelerin durumlarının farklı farklı olduğunu görürsün... Bir kısmının, 
mesela ceviz ve bademde olduğu gibi, özü içte, kafcuğu dıştadır... Bir kısmının, 
mesela şeftali ve"zerdalide olduğu gibi, yenilecek kısmı dışta, sert çekirdeği 
içtedir, Zerdalinin ve şeftalinin çekirdeklerinde olduğu gibi, bir kısmının 
çekirdeğinin "özü" vardır. Hurmanın çekirdeğinde gördüğümüz üzere, bir 
kısmının da özü yoktur. Mesela incir gibi bazı meyvelerin, ne içte ne de dışta bir 
kabuğu bulunmayıp, hepsi de yenilir kısımdır. İşte bunlar, meyvelerdeki farklı 
farklı durumlardır. Hububat da şekil ve biçim bakımından farklıdır. Mesela 
buğdayın şekli, adeta bir dairenin yarısı; arpanın şekli ise, tabanları birbirine 
bitişmiş olan iki koni gibidir. Mercimeğin şekli de, adeta bir dairedir. Nohutun 
şekli de bir başka tarzdadır. İşte bu muhtelif şekillerin mutlaka Yaratıcının, 
terkiblerinin ancak bu şekle göre mükemmel olacağını bildiği birtakım sırlardan 
ve hikmetlerden ötürü böyle olması gerekmiştir... Yine yüce yaratıcı, her çeşit 
hububata, başka başka özellikler, başka başka menfeatler koymuştur. Yine, tek 
bir meyve, bir canlı için bazan gıda, diğer bir canlı içinse zehir olur... 
Binâenaleyh, tabiatların ve yıldızların tesirinin aynı olmasıyla beraber, sıfatların, 
şekillerin ve durumların farklı farklı oluşları, bütün bunların hür irade sahibi 


hakim bir Fâil'in yaratmasıyla meydana geldiklerine delalet eder. 173) 


Allah'ın Bitki Yapraklarında Tezahür Eden İhtimamı 


f) Sen, ağaçtan tek biT yaprak aldığında, onun ortasında dümdüz bir çizgi 
bulursun... Bu, o yaprağa nisbetle, tıpkı, insan bedeninde omurganın içindeki 
sinir gibidir... İnsanın omurgasının içindeki sinirden, bedende sağa sola ayrılan 
pekçok sinir çıkıp, sonra da her bir sinirden başka başka sinirler çıkarak, 
küçüklüğü sebebiyle, gitgide duyu ve algı organlarının farkedemiyeceği bir hale 
gelinceye dek, bölünüp incelmeye devam ettikleri gibi, aynen bu şekilde o 
yaprağın ortasında bulunan o büyük çizgiden, sağa sola damarlar, çizgiler 
ayrılır... Bunların herbirinden de, birinciden daha ince, farklı farklı kılcal 
damarlar ayrılır. Bu iş, o kılcal damarlar ve çizgiler, duyu organlarının idrak 
alant dışına çıkıncaya kadar devam ederler... İşte Allah Teâlâ, bunu böyle 
yapmıştır... Ta ki, o yaprağın kütlesinde bulunan cazibe, çekim kuvveti, bu ince 
kılcaf damarlar vasıtasıyla, yerin içinde bulunan çok ince gıda maddelerini çekip 
emebilsin... Binâenaleyh, yaratıcının o tek yaprağı yaratmadaki ihtimam ve 
dikkatini gördüğün zaman, O'nun o ağacı yaratmadaki ilgi ve özeninin ne kadar 
çok olduğunu anlar ve O'nun o bitkilerin tamamını yaratmadaki ihtimamının da 
ne kadar çok olduğunu bilmiş olursun... 

Sonra sen, Cenâb-ı Hakk'ın, canlıların faydasına olmak üzere bütün bitkileri 
yarattığını anladığın zaman, O'nun canlıları yaratmadaki ihtimamının ne kadar 
mükemmel olduğunu anlarsın. Canlıları yaratmasındaki esas maksadının da 
insanın kendisi olduğunu bilince, O'nun insanı yaratmasındaki ihtimam ve 
itinasının, ne kadar eşsiz ve mükemmel olduğunu anlarsın. Sonra Allah Teâlâ, bu 
alemde bitki ve canlıları, bedeni itibariyle insan için bir gıda ve deva olsun diye 
yaratmıştır... Halbuki, Cenâb-ı Hakk'ın insanı yaratmasından maksat, 
marifetullah, muhabbetullah ve Allah'a hizmet gayesidir... Nitekim Allah Teâlâ, 
"Ben, cinleri ve insanları ancak, bana ibadet etsinler diye yarattım..." (Zâriyat, 
56) buyurmuştur. 

Binaenaleyh, ey aciz insan, sen bu maddi gözünle.o ağacın tek bir yaprağına 
bak! O damarların ve kirişlerin, o yaprakta nasıl yaratıldıklarını anla.. Daha 
sonra da, bunlardaki en son maksadın, beşeri ruhlarda marifetullah ve 
muhabbetullahın meydana gelmesi olduğunu anlayıncaya kadar, bir mertebeden, 
onun üstündeki başka bir mertebeye geç!.. İşte böylece sana, mükâşefe 
kapılarından, sonu olmayan bir kapı açılır, böylece sen de, Allah'ın sana olan 
nimetlerinin sonsuz olduğunu anlarsın. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah'ın 
nimetlerini tek tek saymaya kalksanız, onları sayamazsınız..." (Nahi, 18) 
buyurmuştur. Bütün bunlar, çekirdek ve taneden çıkan o yaprağın yaratılış 


keyfiyetinden ortaya çıkar. İşte Hak Teâlâ'nın, "Taneleri ve çekirdekleri çatlatıp 
açan Allah'tır" obuyruğunun tefsiri hususunda özet olarak söylenebilecek olan 
sözler bunlardır. İnsan bu kadarına vakıf olduğu zaman, O'nun bunları nihayetsiz 
olarak dallandırıp sınıflandırması mümkündür. Altah Teâlâ'dan tevfik ve 


hidâyetini talep ederiz... LA 
Ölüden Diri, Diriden Ölü Çıkarması 


Cenâb-ı Hakk'ın, "O, ölüden diriyi çıkarır. Diriden ölüyü çıkaran da O'dur" 
buyruğuna gelince, bu hususta birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis :Hayy "diri", canlılıkla nitelendirilen her şeyin adıdır. Meyyit ise, 
kendisinde hayat sıfatı bulunmayan şeyin adıdır. Bu takdire göre bitkiler "hayy" 
değildir. 

Bunu iyice kavradığın zaman bil ki, âlimler, âyette geçen "diri" ve "ölü" 


kelimelerinin tefsiri hususunda şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir. [75] 
Ölü ve Diri Kelimelerinin Hakikî Manalarına Göre İzah 


Birinci görüş: Bu iki lafzı, hakikî manaya hamletmektir. İbn Abbas şöyle der: 
"Cenâb-ı Hak, nutfeden canlı bir beşer, canlı beşerden de ölü bir nutfe çıkarır. 
Yine aynı şekilde, yumurtadan canlı civcivi, tavuktan da ölü yumurtayı çıkarır. 
Bundan maksat, canlı ile ölünün birbirlerinin zıddı olup, birbirlerini 
nefyettiklerini ifade etmektir. Binaenaleyh, benzer bir şeyin benzer bir şeyden 
meydana gelmesi, bunun tabiat ve hassalar icabı olduğu zannını uyandırabilir. 
Ama, zıddın zıddan meydana gelmesine gelince, bunun tabiat ve o şeylere ait 
özellikler sebebiyle olması imkânsızdır. Bilakis bunun, Hakîm olan bir 
yaratıcının takdiri ve Alîm olan bir müdebbirin yönetmesiyle meydana gelmesi 


gerekir... [76] 


Ölü ve Diri Kelimelerinin Mecazî Manalarına Göre İzah 


İkinci görüş: "Hayy" ve "Meyyit" kelimelerinin, bizim zikrettiğimiz manalar 

ile, yine bazı mecazi manalara hamledilmesidir. Bu hususta da şu izah şekilleri 
bulunmaktadır: 

a) Zeccâc şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak, yeni, taze yeşil bitkiyi, kuru taneden; 
kuruyu da, canlı ve büyüyen bitkiden çıkarır." 


b) İbn Abbas şöyle demiştir: "Hz. İbrahim'de olduğu gibi, mü'mini 
kâfirden; Hz. Nüh (a.s)'da olduğu gibi, kâfiri (Nuh'un oğlunu) mü'minden; 
isyan edeni itaat edenden; itaat edeni isyan edenden çıkarır..." 

c) Kesin olarak zararlı olduğuna hükmedilen bazı şeyler, büyük faydalara vesile 
olabilir. Bunun aksi de söz konusudur. Tıb bilginleri şöyle bir olay 
nakletmişlerdir: "Bir şahsa, ölsün diye içeceğine çok miktarda afyon katılmıştı. 
O şahıs bu afyonu alınca, yanındakiler de "nasıl olsa ölecek" diye onu bulunduğu 
yerden alıp karanlık bir yere koymuşlardı. Meğer, oradan büyük bir yılan 
çıkarak, adamı sokmuş. Böylece, yılanın sokması, o afyonun zararının o 
adamdan bertaraf edilmesine sebep olmuş... Çünkü afyon soğuk olması 
sebebiyle öldürücüdür; yılanın zehiri ise sıcaklığının kuvveti ile öldürür. Böylece 
yılanın sokması, o afyonun öldürücü tesirinin bertaraf edilmesine sebep olmuş." 
Binâenaleyh burada, büyük zararı vereceğine inanılan şeyden, en büyük hayır 
meydana gelmiştir. Bazan da bunun aksi olabilir. Bütün bu farklı haller ve 
birbirine zıt olan bu fiiller, bu âlemin hakim; mahlükatın maslahatlarını ihmal 
etmeyen ve onları başıboş bırakmayan bir müdebbir'i olduğuna delâlet eder. Bu 
konuların altında, daha nice yüce ve kıymetli bahisler bulunmaktadır. 

İkinci bahis: Nâfi, Hamza, Kisai ve Asım'ın ravisi Hafs, geçtiği her iki yerde de 
kelimeyi "meyyit" şeklinde; diğer kıraat imamları ise, şeddesiz olarak "meyt" 
şeklinde okumuşlardır. Bu kelimelerin Kur'ân'da geçtiği diğer yerlerde de aynı 


şekilde kıraat farklılığı mevcuttur. Z] 
İsim Cümlesinin Fiil Cümlesine Atfı Meselesi 


Üçüncü bahis: Bir kimse şöyle diyebilir: "Cenâb-ı Hak önce "O, ölüden diriyi 
çıkanrd "daha sonra da, "Diriden Ölüyü, çıkaran da O'dur" buyurmuştur. 
Halbuki, isim cümlesinin fiil cümlesine atfedilmesi güzel değildir. Öyleyse 
Cenâb-ı Hakk'ın böyle ifade etmesinin sebebi nedir?" 

Biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'tn, buyruğu, 

"... taneleri ne çekirdekleri yaratandır.." sözüne atfedilmiştir. Zira bu, o 

sözün adeta bir beyânı ve tefsiri gibidir. Çünkü, bitki ve büyüyen ağacı bitirmek 
için taneyi ve çekirdeği çatlatmak, ölüden canlı çıkarma cinsindendir. Çünkü, 
"büyüyen", canfı hükmündedir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Arzı, ölümünün ardından, O 


canlandırıyor.," (Rum, 19) âyetine bakmaz mısın? [78] 


Birincide Fiil, İkincide İsim Cümlesi Kullanmanın Sebebi 


Burada yapılacak bir başka izah da şudur: "Fiil cümlesi, o failin, o fiile her an ve 
her zaman itina gösterdiğine delâlet eder. Ama, isim cümlesine gelince bu, her 
zaman yenilenmeyi ve itina göstermeyi ifâde etmez.. Üstad Abdul-Kâhir el- 
Cürcani, Delâilu'-İ'câz isimli kitabında buna bir misâl vererek şöyle der: 
"Cenâb-ı Hak, "Sizi gökten ve yerden rızıklandıracak Allah'dan başka bir yaratan 
var mı?" (Fatır, 3) buyurmuştur. O burada, "sizi rızıklandıracak..." fiil cümlesini 
getirmiştir. Çünkü fiil sigası, Cenâb-ı Hakk'ın o canlıları, aralıksız ve kesintisiz 
olarak rızıklandırdığını ifade eder. Ama, isim sığasına gelince, bunun misali 
Cenâb-ı Hakk'ın "Köpekleri de, giriş yerinde iki kolunu uzatmakta idi..." (Kehf, 
18) âyetidir. Bu âyetteki, kelimesi, aynı hal üzere kalmayı ifade eder.." 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, "canlı cansızdan daha kıymetlidir; 
binâenaleyh, diriyi ölüden çıkarma hususunda gösterilen itinânın, ölüyü diriden 
çıkarmaya gösterilen itinâdan daha fazla olması gerekir. İşte bu mânadan dolayı, 
diriyi ölüden yaratmaya gösterilen ihtimam ve dikkatin ölüyü diriden yaratmaya 
gösterilen itinadan daha fazla ve daha mükemmel olduğuna dikkat çekmek için, 
birincisi fiil, ikincisi de isim cümlesiyle getirilmiştir." Allah, muradını en iyi 
bilendir. 22) 


"İşte Allah O'dur" Sözünden Maksad 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, âyetin sonunda "İşte Allah (hak ma'bud) O'dur. O 
halde nasıl olup da, (imandan) döndürülüyorsunuz?)" buyurmuştur. Bu ifadeyle 


ilgili iki mesele vardır; L80] 
Birinci Mesele 


Bazı âlimler, "Bunun manası "müdebbir, hâlık, fayda veren, zarar veren, 
dirilten ve. öldüren Allah 

işte O'dur. O hâlde nasıl olup da putlara ibâdet edileceği gerektiği iftirasında 
bulunuyorsunuz?" şeklindedir" demişlerdir. 

İkinci bir manaya göre bu âyetten maksad şudur: "Allah Teâlâ'nın ölüden diriyi, 
diriden ölüyü çıkardığını müşahede ettiğiniz, sonra canlı bedeni, bir defada ölü 
nut-feden (meniden) çıkardığını müşahede ettiğiniz halde, daha nasıl olur da, 
çürümüş ölünün toprağından yeniden' canlı bedeni çıkarabileceğini uzak ihtimal 
görürsünüz?" Bundan maksad, o insanların haşr ve neşri yalanlamalarını reddir. 
Hem sonra bu iki zıt şey nisbet hususunda birbirine denktir. Binaenaleyh iki 
ztddan birinden diğerine geçiş nasıl imkansız ise, diğerinden birinciye geçiş de 


aynı şekilde imkânsız olmalı... Hayat varken ölümün bulunması nasıl imkânsız 
ise, aynı şekilde (bir bedende) ölüm varken de hayatın bulunması imkânsız olur. 
Her iki takdirde de, öldükten sonra dirilmenin mümkün olduğu neticesi çıkar. 


[81] 
İkinci Mesele 


Sâhib İbn Abbad, âyetteki, "O halde nasıl olup da döndürülüyorsunuz?" 
ifâdesine sarılarak, nsanın fiillerini Allah'ın yaratmadığını söylemiştir. Çünkü, 
ona göre, Allah Teâla eğer kulda "döndürme" fiilini insanda yaratmış olsaydı, 
buna rağmen Cenâb-ı Hakk'ın , "Nasıl olup da döndürülüyorsunuz" demesi 
uygun düşer miydi? 

Buna şu şekilde cevap verilir; Kudret, her iki zıdda nisbetle denktir. Binaenaleyh 
bir müreccih (tercih eden) olmaksızın, iki taraftan (yani bir işi yapma ve 
yapmama taraflarından) birisi diğerine üstün gelir ise, bu durumda bu üstünlük 
kul tarafından olmaz, aksine sırf tesadüf otur. Binaenaleyh daha nasıl insanlara, 
"O halde nasıl olup da döndürülüyorsunuz?" denebilir? Tercih edilen şey, eğer 
bir müreccihin (yani bir şeyi yapmaya götüren sebebin) bulunmasına dayanırsa, 
bu sebebin mevcudiyeti Allah'tan olur. Bu sebep bulunduğu zaman da o fiil 
mutlaka meydana gelir. Bu durumda da, bizi susturmak için ileri sürdüğünüz her 


delil, sizin aleyhinize döner. Allah en iyi bilndir. 1921 


"(Karanlığı) yarıp sabahı ortaya çıkaran O'dur. Geceyi bir sükün,güneşi ve ayı 
bir hesab vesilesi kılan O'dur. İşte bütün bunlar azız ve alim( Allah'ın) takdiridir" 


(En'am, 96). [83] 
Âyetin Mâkabliyle Münasebeti 


Bil ki bunlar, yaratıcının varlığının, ilminin kudretinin ve hikmetinin 
delillerinden bir diğer çeşididir. Binaenaleyh önceki âyette zikredilen çeşit, 
bitkilerin ve canlıların hallerinin bu hususlara delil oluşundan alınmıştı. Bu 
âyetteki çeşit ise, feleklerin (gökteki cisimlerin) hallerinden çıkarılmış delillerdir. 
Bu böyledir. Çünkü gecenin karanlığının, sabahın aydınlığı ile yarılıp bölünmesi, 
bitki ve ağacın kendisinden çıkışı için tanenin ve çekirdeğin yarılıp 
bölünmesinden daha fazla kudret-i iJâ-hiyenin mükemmelliğine delâlet 
eder.Birde gökteki cisimlerin hallerinin kalb üzerindeki tesirlerinin, yer-yüzü 


hallerinin te şirinden daha fazla olduğu açıkça bilinen hususlardandır. 184) 
Fecrin Meydana Gelişi 


Bu çeşit delil birkaç yönden izah edilir: 

1) Biz deriz ki: İki çeşit sabah (fecir) vardır: Birinci sabah (fecir), kurdun 
kuyruğu gibi (ufukta) dikine görünen fecirdir. Sonra bunu katıksız bir karanlık 
izler. Bu karanlığın peşine de bütün ufku (enlemesine) kaplayan bir aydınlık 
(fecir) doğar. Buna göre deriz ki, "peşisıra katıksız bir karanlık meydana gelen 
ve ufukta dikine (bir çizgi gibi) görünen aydınlık olan birinci sabah, Allah 
Teâlâ'nın kudret ve hikmetine delâlet eden en güçlü delillerdendir. Bu böyledir; 
çünkü diyoruz ki: Bu aydınlık ya güneş yuvarlağının tesiri iledir, ya da böyle 
değildir. Birincisi söz konusu değildir. Çünkü güneşin merkezi, Geceyarısı 
Dairesine ulaştığında, bu daire kendileri için ufuk olan insanlara güneş 
doğularından doğmuştur. Yine bu gece yarısı dairesinin içinde yeryüzünün yarısı 
bulunmaktadır. İşte bu bize göre dünyanın doğu rub'unda ışığın mevcut olmasını 
gerektirir. Halbuki bu ışık, ufkun her tarafına yayılmış ve sarmış bir şekilde 
görünür. Yine ufukta görünen bu dikey ışığın, saat be saat gittikçe kuvvetlenmesi 
ve artması gerekir. Halbuki bu ilk sabah (fecir), eğer güneş yuvarlağının eseri 
olsaydı, ufukta dikine bir çizgi hâlinde olması imkansız olur, aksine bütün ufka 
enlemesine yayılıp, ufku kaplayan ve gittikçe artan bir ışık olması gerekirdi. 
Durum böyle olmayıp, aksine onun, dikine beyaz bir ışık çizgisi halinde 
olduğunu gördüğümüze, hatta bundan dolayı Arapların bunu kurdun kuyruğuna 
benzettiğini bildiğimize, bunun peşisıra katıksız bir karanlığın meydana 
geldiğini, daha sonra bütün ufku kaplayan aydınlığın meydana geldiğini 
müşâhade ettiğimize göre, ufukta itk olarak meydana gelen bu dik ışık çizgisinin 
güneş yuvarlağından ve güneşin ışığı cinsinden olmadığını anlarız. Binaenaleyh 
bu aydınlıkların ve ışıkların ancak Allah'ın yaratması ile ve karanlıkların 
sürmesinin de yine ancak Allah'ın takdiri ile olduğuna dikkat çekmek için olup, 
bunların varlığının, doğrudan doğruya Allah'ın yaratmasına bağlı olması gerekir. 
Nitekim Allah Teâlâ bu surenin başında, "O (Allah), karanlıkları ve aydınlığı 
çaredendir" (ErVâm, 1) buyurmuştur. 

2) Biz iyice araştırıp düşündüğümüzde, güneşin, ayın ve diğer yıldızların 
ışıklarının, ancak kendilerine tekabül eden kütleler üzerine düştüğünü anlarız. 
Ama, onlara tekabül etmeyenlere gelince, onların ışıklarının onlara düşmesi 
imkânsızdır. Bu, felsefecilerle, aydınlatan ışığın halterinden bahseden 
matematikçiler arasında, üzerinde ittifak edilmiş olan bir husustur. Onların bunu 


izah sadedinde, çok güzel açıklamaları vardır. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki,güneş sabahleyin doğarken, ufuktan 
henüz yükselmemiştir. Binaenaleyh, güneşin kütlesi, yeryüzünün bütün cüzlerine 
tekabül etmez. Böylece de güneşin ışığının yeryüzüne düşmesi imkânsız olur. 
Durum böyle olunca da, sabah aydınlığının, güneşin yuvarlağının tesiriyle 
olması imkânsız olur. Bu sebeple bunun, hür ve irâde sahibi olan bir failin 
yaratmasıyla olması gerekir. 

İmdi, (bu meseleyle ilgilenen) âlimler, eğer "Güneş, yerin altında olduğunda, 
kendisine tekabül eden atmosferin aydınlanmasını gerektirir. Soma bu atmosfer, 
yeryüzünün üstünde bulunan havaya tekabül eder. Böylece de, yerin altında 
duran havanın ışığı, yerin üzerinde bulunan havanın aydınlanmasına sebep olur. 
Sonra bu ışık, bir havadan, kendisine bitişik olan başka bir havaya nüfuz eder. 
Böylece de bu, bizi kuşatan atmosfere ulaşır. İşte bu izah, Ebu Ali İbnu'l- 
Heysem'ın bunu izah hususunda el-Manâzıru'l-Kesse adlı eserinde istinad etmiş 
olduğu bir izahtır" derlerse, buna şöyle cevap verilir: Bu mazeret şu iki yönden 
geçersizdir: 

a) Hava, rengi olmayan şeffaf bir kütledir. Böyle olan herşey, zatında ve 
cevherinde ışığı ve rengi kabul etmez. Bu, felsefecilerin üzerinde ittifak ettikleri 
bir husustur. Onlar buna şu şekilde istidlal etmişlerdir: "Eğer ışık, havanın 
yüzeyinde karar kılsaydı, gözümüz havanın sathını görebilirdi. Eğer 
görebilseydi, havanın ötesini göremez, havanın sathını görmesi, ondan ötesini 
görmesine mani olurdu. Binaenaleyh durum böyle olmadığına göre, havanın, zatı 
ve cevheri bakımından renk ve ışığı kabul etmediğini anlarız. Böyle olan bir 
varlıktan ışığın bir başka şeye aksetmesi imkansızdır. Binaenaleyh güneş 
ışığının, tam karşısında olan bir havanın aydınlanmasına sebep olması da 
imkânsızdır." 

Şayet onlar, "Ufukta, buharlardan ve dumanlardan meydana gelen birtakım kesif 
kısımlar vardır. Bu kısımlar kesif olduğu için güneş yuvarlağından gelen ışığı 
kabul eder (gösterir). Bu kısımlarda ışığın yer alması, bunların karşısında 
bulunan havada da ışığın görünmesine sebep olur denilmesi niçin caiz olmasın?" 
derlerse, biz deriz ki: "Eğer bunun sebebi, söylediğiniz şey olsaydı, o zaman 
ufuktaki buhar ve dumanların çokluğu nisbetinde, sabah aydınlığının çok olması 
gerekirdi, Ancak durum böyle değil, bunun tam aksidir. Binaenaleyh bu mazeret 
geçersizdir. 

b) İbnu'l-Heysem'in söylediği sözün yanlışlığını gösterme hususunda ikinci izah 
da şudur: Bizim için ufuk dairesi olan daire, aynı zamanda bir başka (yerdeki) 
insanlar için nısfu'n-nehâr (gündüz yarısı) dairesidir. Bu sabit olunca biz deriz ki: 


"Güneşin merkezi, Nısfu'l-Leyl (gece yarısı) dairesine ulaşıp onu geçtiğinde, 
güneş o insanlar üzerine doğmuş olur ve orada yılın yarısı tamamen aydınlık 
(gündüz) olarak geçer. Bizim bulunduğumuz yer için doğu rub'u olan feleğin 
rub'u, o beldeye nisbetle aynen batı rub'udur. Bu böyle olunca da güneş, Nısfu'l- 
Leyl dairesinin merkezini geçtiğinde, güneş kütlesi, bizim bulunduğumuz yer 
itibarı ile, "doğu rub'u"nun havası hizasında olur. Binaenaleyh eğer hava, 
güneşin ışığını kabul etmiş olsaydı, o zaman, bulunduğumuz yere göre, "doğu 
rub'u"nun havasında ışığın ve aydınlığın, gece yarısından sonra meydana 
gelmesi ve yine gece yarısından sonra doğu rub'unun havasının tamamen 
aydınlık olması gerekirdi. Durum böyle olmadığına göre, havanın, zatında ışığı 
kabul etmediğini anlıyoruz. Bu, geçersiz olunca, İbnü'l-Heysem'in söylediği şey 
de geçersiz ve bâtıl olmuş olur. Çünkü biz, aydınlığı ve karanlığı, güneş 
yuvarlağının değil, Allah Teâlâ'nin yarattığı hususunda, tamamen akli iki dakik 
delil zikrettik. Allah en iyi bilendir. 

3) Farzet ki bu âlemde meydana gelen ışık,güneşin tesiriyledir.Fakat biz diyoruz 
ki; Cisimler mahiyetleri bakımından birbirine benzerler. Durum böyle olduğuna 
göre, güneş yuvarlağındaki bu özettiğinin, hür ve irade sahibi bir failin yaratması 
ile olmuş olması gerekir. Birinci makamı -ki o da cisimlerin, cisim olma ve 
mekanda yer tutma bakımından birbirlerine benzer olmalarıdır- şöyle izah 
ederiz: Müşareket (benzeme) sebebi, muhalefet sebebinden başka olmasından 
ötürü, şayet aralarında bir ihtilaf (aykırılık) olsaydı, bu ihtilaf, cismiyyet 
kavramından başka bu kavramda olurdu. Bu takdirde şu üç ihtimal söz 
konusudur: 

1) Ya bu durum, cismiyyete mahal olur. 

2) Ya cismiyyetin içinde bulunur, ona dahil olur. 

3) Yahut bu iki şıktan hiçbiri olmaz. 

Birinci ihtimal batıldır, zira cismin, bir başka varlıkla (zatla) kaim bir sıfat 
olmasını gerektirir. Bu ise imkânsızdır, çünkü bu mahal, eğer bir mekân olursa, o 
zaman cismin mahalli, cisimden başka bir şey olur ki bu da muhaldir. Eğer 
durum böyle olmaz ise, boşlukta bulunan hiçbir mekan ve cihetle alakası 
olmayan bir mahalle dahil olmuş olması gerekir. Bu ise, aklın bedaheti ile kabul 
edilmeyen bir husustur. İkinci ihtimal de bâtıldır. Çünkü böyle olması hâlinde, 
zatlar cisim olmuş olurlar, farklılığı meydana getiren şeyfer de sıfatlar olmuş 
olur. Birşey hakkında geçerli olan herşey, onun benzeri için de geçerli olur. 
Binaenaleyh zatlar, bütün mahiyetleri bakımından birbirlerinin benzeri olurlarsa, 
onlardan her biri için geçerli olanın, diğeri için de doğru olması gerekir. İşte elde 
etmek istediğimiz netice de budur. Üçüncü ihtimale gelince -ki bu, farklılığı 


meydana getiren şeyin, hem cisme mahal oluşunu, hem de cisme dahil (onun 
içinde) olduğunu kabul etmektedir bunun yanlış olduğu da meydandadır. 
Binaenaleyh bu akli delil ile, bütün cisimlerin mahiyetleri bakımından birbirine 
benzediği sabit olur. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: İki benzer şeyden birisi için söz konusu olan herşey, 
ikincisi için de söz konusudur. Cisimler, "bedeliyyet" (birinin yerine bir diğerinin 
geçmesi) yolu ile bütün sıfatları kabul etme hususunda birbirine eşit olunca, 
güneşin maddesine, bu aydınlatma sıfatının verilmesi, mutlaka hür ve irade 
sahibi bir yaratıcının has kılması ile olması gerekir. Bu sabit olunca, gerçekte, 
sabahı ıgecenin karanlığından) yarıp çıkaran Hak Teâlâ olmuş olur. Zaten elde 


etmek istediğimiz netice de budur. Allah en iyi bilendir. [85] 
Karanlığın Mahiyeti Hakkında 


4) Karanlık, ademe (yokluğa) benzer. Hatta kesin akli deliller, karanlığın "yok- 
uğu" ifade eden bir mefhum, nurun (ışığın, aydmlığtn) da, tamamen var oluşu 
ifade eden bir mefhum olduğuna delâlet etmektedir. Binaenaleyh gece karardığı 
zaman, bütün insanların kalbinde bir korku ve endişe doğar. Derken onları uyku 
bürür ve onlar sanki ölürler. Hareket edenler durur, tesirler kesilir, bütün işler 
durur. Sabahın aydınlığı gelince ise, sanki süra hayat maddesi ve idrak kuvveti 
üflenmiş gibi olur. Böylece uykular zayıflar, uyanışlar başlar. Sabahın aydınlığı 
iyice artıp kuvvetlenince, canlıların his ve hareket kuvveti de aynı nısbette 
kuvvetlenir. Hak Teâlâ'nın, mahlükat üzerinde en büyük nimetinin,hayat, his ve 
idrak kuvveti olduğu malumdur. Bunların meydana gelmesi için, aydmlık asli 
sebep olunca, nurun (aydınlık ve ışığın) yaratılmasında Allah'ın kudretinin tesiri, 
en büyük bir nimet ve en yüce bir fazl-u kerem olmuş olur. 

Bunu iyice anladığında bil ki, Hak Teâlâ'nın, sabahı gecenin karanlığından yarıp 
çıkaran olması, kudretinin mükemmelliğini göstermesi hususunda ve bunun 
mahlükâta bir rahmet-i ilâhiyye ve ihsan-ı ilâhi olması hususunda, en büyük ve 
en yüce bir delil olmuş olur. Âyetteki, "Sabahı yarıp çıkaran..." vasfının, 
hükümleri seçmede hür ve irade sahibi bir yaratıcının varlığına delâlet ettiğini 
anlatmada, aklımıza gelenler bunlardan ibarettir. Allah en iyi bitendir. 

Bu delilleri kıymetli bir netice ile bitiriyor ve diyoruz ki: "Allah Teâlâ, yokluk 
karanlığını, yaratma ve halketme sabahı ile; cansızlık karanlığını, hayat ve akıl 
ve hidayet sabahı ilejcehâlet zulmetini, akıl ve idrâk sabahı ile; maddi âlem 
karanlığını, kudsi ruhu kurtarıp, felekler âleminin sabahına ulaştırması ile ve 
mümkinât âlemi ile meşgul olma karanlıklarını da, yaratıkları yöneten zatı 


tanıma aydınlığının sabahı ile, yarıp çıkarandır . 186) 
Isbah Kelimesinin İzahı 


Âyette geçen ısbah kelimesinin tefsiri hususunda, şu izahlar yapılmıştır: 

a) el-Leys o şöyle der: "Subh ve sabah kelimeleri, gündüzün başlangıcı 
manasınadır. İşte buna "Isbâh" da denir. Nitekim Allah Teâlâ, "fâlıku'l-ısbah 
(sabahı çıkaran)" buyurmuştur. Şair şöyle demiştir: 

"Akşamların ve sabahların (ardı arası kesilmeksizin) birbirlerini izlemesi, bazı 
ruhları yok etmiş, bazı ruhları da kurmuş (dünyaya gelmelerine vesile olmuş) tur. 


187) 
Âyetteki Müşkilin İzahı 


b) Bu kelime, "sabah" manasında kullanılan bir masdardır. İmdi eğer, "Âyetin 
zahiri, Allah Teâlâ'nın sabahı yardığını ifade etmektedir. Halbuki durum böyle 
değildir. Çünkü Allah Teâlâ, sabahı çıkarmak için karanlığı varmıştır. Bu nasıl 
izah edilebilir?" denilir ise, biz deriz ki: Bu hususta şu izahlar yapılabilir: 

1) Aflah Teâlâ'nın, "sabahı yaran" ifadesi ile, "sabahın karanlığını yaran" mânası 
kastedilmiştir. Çünkü kuzey, batı ve güney taraflarında ufuk karanlıkla dop- 
doludur. Sabahın aydınlığı ise (başlangıçta) sadece doğu tarafında görülür. 
Binaenaleyh ufuk sanki karanlıkla dopdolu bir deniz gibidir. Allah Teâlâ bu 
karanlıklar denizinde, birtakım nurdan kanallar açarak yarar. Netice olarak 
diyebiliriz ki, "Âyetteki bu tabirden maksad, "Allah, sabahın karanlığını, sabahın 
aydınlığı ile yarandır" manasıdır. Âyetten bu mananın kastedildiği malum 
olunca, böyle bir hazif güzel ve yerinde olmuş olur. 

2) Allah Teâlâ, zulmet denizini, sabahın nuru ile yardığı gibi, sabahın nurunu da 
yarıp, ondan gündüzün aydınlığını çıkarandır. Binaenaleyh,"sabah* yarıp çıkaran 
" ifadesi, "gündüzün aydınlığı için, sabahı yarıp çıkaran" manasınadır. 

3) Sabah vakti aydınlığın ortaya çıkması, ancak Allah'ın o karanlığı yarması İle 
olmuştur. Binaenaleyh âyetteki, "sabahı yarıp çıkaran" vasfı, "sabahı çıkaran" 
manasındadır. Fakat onu çıkarmak için, zulmeti (karanlığı) yarmak gerektiği 
için, sebep zikredilmiş, ama bununla netice kastedilmiştir. 

4) Bazıları şöyle demişlerdir: "Âyetteki "fâlık" kelimesi, "yaratan" manasınadır. 
Binaenaleyh âyet "O, sabahı yaratandır" manasındadır. Buna göre, bu soru zail 
olur. AHah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Geceyi bir sükün (vesilesi) kıldı" ifâdesine 


gelince, bil ki Alfah Teâlâ bu âyette, tevhid hususunda, gökle ilgili üç delil 
zikretmiştir: 

Birincisi: Sabahın aydınlığının ortaya çıkışı... Biz bunu, anlayabildiğimiz 
kadarı ile tefsir etmeye çalıştık. 

İkincisi: Allah Teâlâ'nın, "(O), geceyi bir sükün vesilesi kıldı" buyruğudur. Bu 


ifâde ile ilgili birkaç bahis vardır; [88] 
Gecenin Sükünet ve İstirahat Kılınması 


Birinci bahis; Keşşaf sahibi şöyle der: "Seken kelimesi, insanın, koca ve sevgili 
gibi, yanında sükünete erip rahatladığı ve kendisinde itminan bulduğu şeydir. 
Işığı sayesinde etrafa ünsiyet peydah edildiği için ateşe "seken" denilmesi de, bu 
manadan dolayıdır. Baksana, sen Arapların, ateşi "munise" (ünsiyet veren, huzur 
veren şey) diye adlandırdıklarını görürsün. İnsan gecede de huzur bulur ve 
sükünete erer. Çünkü insan gündüz iyice yorulup istirahat edebileceği bir 


zamana ihtiyaç duyar. İşte bu zaman, gecedir. 189) 
Cennette Uyku Bulunmaz 


"İnsanlar, cennette en güzel yaşayış ve en tatlı bir zaman içinde olmayacaklar 
mı? Halbuki orada, gece yoktur. Binâenaleyh biz, gece ve gündüzün 
bulunuşunun, hayatın lezzet ve hayırlarını elde etmenin gereklerinden 
olmadığını anlıyoruz?" denilir ise, biz deriz ki: Sözümüz, gece ve gündüzün, bu 
dünya âlemi için faydalı olan şeylerin gereklerinden olması hakkındadır. Ama 
âhirette, böylesi şeyler devam etmez. Böylece iki âlem arasındaki fark ortaya 
çıkar. 

İkinci bahis: Âsim ve Kisâi, fiil sigası ile şeklinde; diğer kıraat imamları ise, 
tsm-i fail sigası ile şeklinde okumuşlardır. İsm-i fail sigası ile olan kıraatin delili 
âyette bundan önce geçen fâlıku'I-habb ve fâlıku'l-isbah ifâdelerinin de ism-i fail 
sigasıyla gelmiş olmasıdır. Câ'il kelimesi de ism-i faildir. Binaenaleyh ma'tufun, 
ma'tufun aleyhe benzemesi gerekir. 

Fiil-i mazı sigasıyla olan kıraatin delili ise şudur: Âyetteki "şems ve kamer" 
kelimeleri mansubturlar. Binaenaleyh mutlaka bunları nasbeden bir âmil (fiil) 
olması gerekir. Bu âmil de, "güneşi ve ayı, bir hesab üzere yaratan" manasında 


olmak üzere, takdirinin yapılmasıdır. Bu da, aynı manaya gelir. 120) 


Güneş ve Ayın, Vakti Hesaplama Vesilesi Olması 


Âyetteki "(O), güneşi ve ayt bir hesab üzere (yaratandır)" buyruğu ile ilgili 
birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Bunun manası, "Allah, güneşin ve ayın hareketini belli bir hesaba 
göre takdir etmiştir" şeklindedir. Nitekim O, bunu, "Güneşi ziya, ayı nâr yapan, 
yılların sayısını ue hesabı bilmeniz için, ona menziller tayin eden O (Al-iah'dır)" 
(Yunus, 5) âyeti ile, "Güneş de, ay da hesab iledir" (Rahman, 5) âyetinde de 
bildirmiştir. Bu hususta sözün özü şudur: Allah Teâlâ güneşin hareketini, gerek 
sür'at, gerek yavaşlık bakımından, devrini bir senede tamamlayacak biçimde, 
muayyen bir miktarla tayin etmiştir.Yine, ayın hareketini de,devrini bir ayda 
tamamlayacak biçimde takdir etmiştir. İşte, ancak bu miktar ve takdir etmeler 
sebebiyle, dört mevsimde de, âlemin faydaları, işleri bir nizam içine girer ve bu 
miktar ve tayin etmeler sebebiyle.meyvelerin olgunlaşması ve kazançlar etde 
etmek gibi,insanların ihtiyaç duyduğu şeyler de hasıl olur. Binaenaleyh, biz bu 
miktarların, olduğundan daha hızlı veya yavaş olduğunu takdir edersek, o zaman 
âlemin nizamı bozulur, faydalar yok olur. İşte Cenâb-ı Hakk'ın, "(O), güneşi ue 


ayı bir hesab üzere (yaratandır)" buyruğundan maksad budur. 21 
"Husbân" Kelimesi Hakkında 


İkinci bahis: Ayetteki "husbân" kelimesi hakkında iki görüş vardır: 

1) Bu, Ebu'i-Heysem'in görüşüdür. Buna göre husbân kelimesi, tıpkı, rikâb 
(cem'i, rükbân) (binit, deve) ve şihâb, (cem'i şuhbân) "yıldız, yıldızlar" 
kelimelerinde ofduğu gibi hisâb (hesab) kelimesinin çoğuludur. 

2) Husbân kelimesi, tıpkı rüchan (üstünlük) ve nuksan (noksan) kelimeleri gibi 
bir masdardır. Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Kesre ile olmak üzere hisbân 
kelimesi hasibe (hesapladı...) fiilinin masdarı olduğu gibi, damme ile olan 
kelimesi de, bu fiilin masdarıdır. Gufran (mağfiret etmek), şükran, (teşekkür 
etmek, şükretmek) ve küfrân (nankörlük yapmak) kelimeleri de böyledir." 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: "(O), güneşi ve ayı, bir hüsban üzere 
(yaratandır)" ifadesinin manası, "Onları bir hesap üzre yarattı, var etti" demektir. 
Çünkü, vakitlerin hesabı, ancak bu ikisinin devir ve hareketleriyle bilinebilir. 
Üçüncü bahis: Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Âyetteki kelimeleri üç türlü, üç 
harekeyle de okunmuşlardır. Bu sebeple, bunların mansüb okunmaları, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "geceyi yaratandır" ifadesinin delâlet ettiği bir fiilin takdir edilmesi 
itibariyledir. Yani, "Güneşi ve ayı, bir hesab üzere yarattı" demektir. Bu 


kelimelerin mecrür okunuşları, onlar ifadesindeki kelimelerine atfedildikleri 
içindir. Merfu okunmaları ise, bu kelimelerin, haberleri mahzuf olan birer 
mübtedâ olmalarından dolayıdır. Böyle olması halinde ifadenin takdiri, "Güneş 
ve ay ise, bir hesap ile yaratılmışlardır", yani "iyice hesaplanmışlardır " 
demektir. 

Cenâb-ı Hak, âyetini "İşte bütün bunlar, azız ve alim o (Allah'ın) 
takdiridir"ifadesiyle sona erdirmiştir. Bu ifadede bulunan el-Aziz vasfı O'nun 
kudretinin; el-Alim kelimesi de O'nun ilminin mükemmel olduğuna bir işaret 
olup bunun manası şudur: "Feleklerin kütlelerinin, hızlılık ya da yavaşlılık 
bakımından, muayyen ve hususi miktarlarla ve hususi sıfatlar ve muayyen 
durum ve hareketlerle takdir edilmiş olması, bütün mümkinâta taalluk eden 
kâmil bir kudret; malümatın bütün külliyât ve cüz'iyyâtında geçerli olan bir ilim 
ile ancak elde edilebilir. Bu, bu hallerin ve sıfatların, o maddelerin tabiat ve 
özelliklen sebebiyle değü, ancak bir Fâil-i Muhtar (Allah)'ın bunu onlara tahsis 


etmesiyle olabileceğinin bir açıklanmasıdır. Allah en iyisini bilendir. 192) 
Yıldızların İnsanlara Sağladığı Fayda 


"O, karanın ve denizin karanlıktan içinde kendileriyle yol bulmanız için, sizin 
yararınıza olarak yıldızları yaratandır. Biz âyetleri, bilen kimseler için, gerçekten 
açıkça beyan ettik" (En'am, 97). 

Bu, Allah Teiâlâ'nın, kudretinin, rahmetinin ve hikmetinin kemâline delâlet eden 
delillerin üçüncü çeşidi olup, kulların faydalanması gayesiyle yıldızları yaratmış 
olmasıdır. Bu menfaat birkaç bakımdandır: 

Birincisi: Hak Teâlâ, yıldızları, insanlar güneşi ve ayt göremedikleri zaman, 
karanın ve denizin karanlıkları içinde yollarını ve yönlerini bulmaları için 
yaratmıştır. Çünkü bu esnada insanlar gitmek istedikleri yol ve yönleri, yıldızlar 
sayesinde bulabilirler. 

İkincisi: İnsanlar, güneşin hareketindeki muhtelif haller ile, namaz vakitlerini 
tayin ve tesbit ederler. Onlar, gündüz kıbleyi ancak güneşin hareketine bakarak, 
geceleyin ise yıldızların durumlarına bakarak bulabilirler. 

Üçüncüsü: Allah Teâlâ, bundan başka surelerde de, yıldızların gökyüzünün süsü 
olduğundan bahsederek, "Gökte burçlar yaratan, onların içinde bir ışık ve nurlu 
bir ay barındıran (Allah'ın) şanı ne yücedir!" (Furkan, 61); "Gerçekten biz, en 
yakın göğü bir zinetle, yıldızlarla (donatıp) süsledik" (Saffat, 6) ve "Burçlar 
sahibi göğe yemin olsun ki...'[ (Buruc, 1) buyurmuştur. 

Dördüncüsü: Allah Teâlâ, yıldızların faydaları sadedinde onların şeytanları 


taşlayıp kovma vasıtası olduğunu bildirmiştir.231 
Yıldızlarla Yol Bulma Hakkında İşarı Mâna 


Beşincisi: Şöyle denilebilir: "Karanın ve denizin karanlıkları içinde, kendileriyle 
yol bulmanız için..." ifadesi, "Ta'il ve teşbih karanlıklarında yollarınızı 
bulaşınız diye..." demektir. Çünkü Muattıla (ta'til ehli) Cenâb-ı Hakk'ın, fâil-i 
muhtar bir yaratıcı olduğunu kabul etmez... Müşebbihe (teşbih ehli), Allah'ın bir 
mekânda bulunan bir cisim olduğunu isbata çalışır. Böylece Allah, bu yıldızlarla 
şu iki çeşit zulmetten kurtulunsun diye, bu yıldızları yaratmıştır. Ta'til diyarının 
karanlıklarından kurtulmaya gelince, bu şöyledir: Biz bu yıldızların, sıfatları 
bakımından çok farklı olduklarını müşahede etmekteyiz. Bu cümleden olarak bu 
yıldızların bir kısmı gezegen, bir kısmı ise sabittirler. Sabit yıldızların bir kısmı 
(yerin orta) mıntıkasına tekabül etmekte, bir kısmı ise kutuplardadır. Yine sabit 
olanlar parlak ve ışıklıdır; gezegenler ise parlak değildir. Yine bunların bazısı 
alabildiğine ışıklı olan büyük yıldızlardır, bazıları ise ışığı az ve hafif olan küçük 
yıldızlardır. Yine âlimler bu yıldızların mertebelerinin yedi olduğunu 
söylemişlerdir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, (yukarda) cisimlerin mahiyetleri 
itibariyle birbirlerine benzediklerine işaret etmiş ve durum her ne zaman böyle 
olursa, bunların herbirine belirli bazı sıfatların has kılınmış olmasının, ancak 
fâil-i muhtar bir 

zâtın takdiri ile olabileceğine delil teşkil ettiğini bildirmiştik ki "Muattıla 
diyarının karanlıklarından" yıldızlar sayesinde kurtulmanın manası budur. 

Bu yıldızlarla "teşbih denizinin zulmetlerinden" kurtulmanın izahına gelince, biz 
deriz ki;Yıldızların ilâh olmasını zedeleyen şey, kusur, onların sadece cisim 
olmalarıdır. Bu sebeple, bu yıldızlar birtaktm cüzlerden ve parçalardan meydana 
gelmiş olurlar. Hem o yıldızlar, sonlu ve sınırlıdırlar. Yine onlar, değişen hareket 
eden ve bir hâlden başka bir hâle geçen şeylerdir. Binaenaleyh, bütün bu sayılan 
şeyler (yıldızların) uluhiyetleri hususunda birer kusur addeditmezlerse, onların 
(yıldızların) ilâh oluşları hususunda birer kusur kabul edilirlerse, Allah'ı bütün 
bunlardan tenzih etmek gerekir ve böylece de, âlemin, göklerin ve yerin ilahının 
cisim olmaktan, uzuvlardan, cüzlerden, sınırlı ve sonlu olmaktan, mekândan ve 
cihetten münezzeh olan bir ilâh olduğuna kesinkes hükmetmek gerekir. İşte bu 
yıldızlar vasıtasıyla Muattıla diyarı ile Müşebbihe denizinin zulmetlerinden 
kurtulup halâs olmanın izahı budur. Bu izah, lafzın her ne kadar hakiki 
manasından mecazi manasına geçmek sayılsa da, Allah'ın kitabının azametine 


uygun olan doğru bir izah olduğunda şüphe yoktur. 

Bu yıldızların faydalarından altıncısı, Allah Teâlâ'nın, "Göklerin ve yerin 
yaratılışı hakkında inceden inceye düşünürler. "Ey Rabbimiz. Sen bunları boşuna 
yaratmadın..." (Ai-i imran, 191) âyetinde zikrettiği husustur. Allah Teâlâ bu 
âyette genel olarak,bu varlıkların her birinin varoluşunda yüce bir hikmet ve 
üstün bir fayda bulunduğuna ve aklımızın ayrıntılarıyla kavrayamadığı her şeyi 
inkâr etmek gerekmediğine; binaenaleyh, kıyas ölçüsü ve hayal tanısıyla, 
Allahın mülk ve me-lekütundaki hikmetlerini ölçmek isterse, apaçık bir 


sapıklıkla sapıtacağına işaret buyu rulmuştur. [aa] 
"Bilenler İçin Açıkladık" Ne Demektir? 


Sonra Cenâb-ı Hak, bu yıldızların durumlarıyla istidlalde bulunmayı anlattıktan 
sonra, "Biz âyetleri, bilen kimseler için, gerçekten, açıkça beyân ettik..." 
buyurmuştur. Bu hususta birkaç izah bulunmaktadır: 

1) Bundan maksad şudur: Bu yıldızlar ile, karanın ve denizin karanlıkları içinde 
yolları bulup tayin etmek nasıl mümkün ise, aynı şekilde hakîm olan 
yaratıcının varlığına, kudret ve ilminin kemâline istidlal etmek de mümkündür. 
2) Âyette bahsedilen ilim akıl manasına olabilir. Binaenaleyh, "Biz âyetleri, 
biten kimseler için, gerçekten açıkça beyan ettik..." ifadesi, Bakara süresindeki, 
"Şüphesi göklerin ve yerin yaratılışında., aklı ile düşünen kimseler için nice 
âyetler vardır" (Bakara, 164) âyetiyle, "Hakikat, göklerin ve yerin yaratılışında, 
gece ile gündüzün birbiri ardınca gelişinde hâlis akıl sahipleri için elbet ibret 
verici deliller vardır" (Ai-i imran, 190) âyetinin benzeridir. 

3) Âyetteki, "bilen kimseler için..." tabiri, "Düşünen, tefekkür eden, görüp 
ısıttığı (müşahhas) şeyler vasıtasıyla akli meselelere istidlal eden, görünen 
şehâdet âleminden görünmeyen gayb âlemine yol bulan bir topluluk için..." 


manasında olabilir, 291 
İnsanların Tek Bir Candan Çoğaltılmaları 


"O, sizi bir tek candan yaratandır. Sonra (sizin için) bir karar yeri, bir de emanet 
yeri (vardır). Biz iyi anlayacak kimselere, âyetlerimizi hakikaten açıkça 
bildirdik" (En'am, 98). 

Bu, Allah'ın varlığı ile O'nun ilim ve kudretinin mükemmel olduğuna dair 
delillerin dördüncüsü olup, insanın yaratılışındaki birtakım halleri, Allah'ın 
birliği hakkında delil kılmaktır. Bu sebeple biz diyoruz ki, âyette geçen "tek bir 


can"ın,Âdem (a.s) olduğunda şüphe yoktur. O da, tek bir candır. Havva onun 
kaburgalarının birinden yaratılmıştır. Binaenaleyh, bütün insanlar tek bir candan 


meydana gelmiş olurlar ki, bu tek bir can da, Hz. Adem'dir. [36] 
Hz. İsa'nın Yaratılışı 


Buna göre şayet, "Hz. İsa hakkındaki hüküm nedir?" denilirse, biz deriz ki: O da, 
bir ana bir babadan meydana gelmiş olan Meryem (a.s)'den yaratılmıştır. 

Buna göre eğer onlar, "Kur'ân, Hz. İsa'nın kelimeden veya, o kelimeye üflenen 
ruhtan yaratılmış olduğuna delâlet etmiyor mu? O halde, bu nasıl doğru 
olabilir?" derlerse, biz deriz ki: ifadesinin başındaki kelimesi, "ibtidâ-i gaye 
(ibtidaiyye) manası ifade etmektedir. Hz. İsa'nın Meryem'den meydana geldiği 
hususunda bir ihtilaf yoktur. İşte bu kadar (izah), bu lafzın sahih ve doğru olması 
için yeterlidir. 

Kâdî şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın, enşe'ekum "sizi inşa etti, yarattı" 
tabiriyle, halekakum "sizi halketti" ifadesi arasında fark bulunmaktadır. Zira, 
O'nun enşe'ekum sözü, O'nun sizi (insanları), doğrudan değil, ama ebeveynden 
ortaya çıkarmadan geliştirmek ve büyütmek, çoğaltmak suretiyle yarattığını 
ifade eder. Nitekim bitkiler hakkında, büyümek ve olgunlaşıncaya kadar 
gelişmek manasında olmak üzere, "Allahu Teâlâ onu inşa etti" denilmektedir." 


(91) 
Müstakar ve Müstevde' 


Cenâb-ı Hakk'ın "Sonra (sizin için) bir müstakarr, bir de müstevde' (uardtr)" 
buyruğu hakkında birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: İbn Kesir ve Ebu Amr, kâf harfinin kesresiyle, fe musta-ktrrun; 
diğer kıraat imamları ise, kâf harfinin fethasıyla fe mustakarrun şeklinde 
okumuşlardır. Ebu Ali el-Farisi, Sibeveyh'in şöyle dediğini söylemiştir: 
"Arapça'da, "Mekânına yerleşti, istikrar buldu" denilmektedir. 

Binaenaleyh, kim bu ifadeyi kâf harfinin kesresiyle okursa, o zaman müstakırrun 
kelimesi, karr (karar kılmış olan, yerleşmiş olan) manasında olur. Böyle olunca 
da, onun mukadder olan haberinin minkum "sizden..." kelimesi olması gerekir. 
Yani, "sizden, yerleşip karar kılanlar vardır..." demektir. Bu ifade kâf harfinin 
fethasıyla mustakarrun şeklinde okunursa, o zaman bu kelime mef'ul olmaz... 
Çünkü ıstakarre fiili teaddi etmez... Binaenaleyh, onun mef'ul-ü bihi olmaz.. O 
zaman da bu kelime, "karar kılınan yer (makarr)" manasında olmak üzere, ism-i 


mekân olur. Durum böyle olunca, onun mukadder haberinin minkum olması caiz 
olmaz.. O zaman kelamın takdiri, lekum makarrun "Sizin için bir karar kılma 
yeri bulunmaktadır" şeklindedir. Müstavde' kelimesine gelince, istevde'e fiili, iki 
mef'ul alan bir fiildir. Nitekim sen, (Zeyd'e bin dirhem emanet ettim) veya, (O 
miktarı emanet ettim) dersin. O halde müstevde' kelimesi, hem "emanet edilen 
yer", hem de "kendisine emanet bırakılan insan" hakkında kullanılmaktadır." 
Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu kelimeyi, kâi harfinin fethasıyla 
müstakarr şeklinde okuyan kıraat, matufun aleyh'in aynısı olsun diye, müstevde | 
kelimesini de ism-i mekân olarak kabul etmiştir.. Buna göre kelamın takdiri, 
"Sizin için, bir karar kılma ve bir emanet bırakılma yeri vardır.." şeklindedir. 
Allah en iyisini bilendir. Fakat kâf harfinin kesresiyle müstakirr kıraatine göre o 
zaman bu ifadelerin manası, "Sizden, karar 

kılanlar ile, yine sizden emânet bırakanlar vardır..." şeklinde olur ki, bunun da 
takdiri, "Sizden karar kılanla, emânet bırakan kimseler vardır" şeklindedir. Allah 
en iyisini bilendir. 

İkinci bahis: Müstakarr tabiriyle müstevdel arasındaki fark şudur: "Muste-karr" 
kelimesinin manası, bitkiler hakkında, "müstevde"' kelimesinden daha elverişli 
bir manadır. Binaenaleyh, bir yerde bulunan ve zeval bulup gitmeye mahküm 
olmayan her şey hakkında, "orada karar kılmıştır" ifadesi kullanılır. Ama. bir 
yerde bulunup zevale maruz olan her şey hakkında da, müstevde'.. kelimesi 


kullanılır. Zira bir yerde emanet bırakılan şeyin geri istenmesi mümkündür.. 198) 
Bu İki Tabir Hakkında Yapılan Tefsirler 


Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu iki lafzın tefsiri hususunda 
müfessirlerin arasında hayli farklı görüşler olup bunları şöyle sınıflandırabiliriz: 
Birinci görüş: Bu, rivayetlerin ekserisinde fbn Abbâs'tan nakledilen görüştür. 
Buna göre, müstekarr "anaların rahimleri"; müstevde' de, babaların sulb-ieridir. 
Kureyb şöyle demektedir: "Cerir, İbn Abbâs'a, bu âyetleri sormak için bir 
mektub yazdı da, İbn Abbas da. "müstevdel, "babaların sulbleri";, müstekarr 

da "anaların rahimleri" diye cevap verdi, sonra da "Sizi, dileyeceğimiz muayyen 
bir uakte kadar rahimlerde durduruyoruz..." (Hacc, 5) âyetini okumuştur” Bu 
görüşün kuvvetliliğine, tek bir nutfenin babanın sulbünde uzun zaman kalmayıp 
da, ceninin anaların rahminde uzun zaman kalması keyfiyeti de delâlet eder. 
Anaların rahminde bekleme süresi, babaların sulbünde bekleme süresinden daha 
çok olunca, "istikrar" fiilini, anaların rahminde kalmak, bekleme manasına 
hamletmek daha münasip olur. 


İkinci görüş: Müstekarr: "Babaların sulbü" , müstevdel ise, "annelerin rahmidir. 
Çünkü nutfe, başkasından olmaksızın babaların sulbünde bulunur. Halbuki yine 
o nutfe, anaların rahminde başkasının fiiliyle meydana gelir. O halde o nutfenin, 
anaların rahminde, erkek (koca) vasıtasıyla bulunması hali, "vedia - emânet 
bırakılan şey"e teşbih edilmiştir. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra (sizin için) bir 
karar yeri, bir de emanet yeri (vardır)" buyruğu, "müstekarr"ın, "müstevde'"den 
önce olmasını gerektirir. Babaların sulbündeki nutfe de, o nutfenin anaların 
rahminde yer almasından daha önce mevcuttur. Bu sebeple "müstekarr"'ın, 
babaların sulbünde olan; "müstevda"tn da, annelerin rahminde olan şey" olmaları 
gerekir. 

Üçüncü görüş: Hasan el-Basri'nin görüşü olup buna göre müstekarr, kişinin 
ölümünden sonraki halidir, durumudur. Zira kişi, said (mutlu ve iyi kul) olursa, 
işte karar kılıp iyice yerleşmiş olan şey, o saadet halidir; eğer şaki bedbaht ve 
kâfir ise, işte karar kılan şey, o mutsuzluk ve bedbahtlık halidir. Ölümünden 
sonra, insanın hallerinde herhangi bir değişiklik meydana gelmesi söz konusu 
değildir. Ama, ölümden önce hallerde bir değişiklik meydana gelebilir. Mesela, 
kâfir bazan mü'min; zındık da, bazan sıddik, sözü ve ameli doğru olan kimse 
haline gelebilir. Binaenaleyh bu haller, yok olma ve sona erme ile yüz yüze 
bulundukları için, bunların yok olup kaybolma ile yüzyüze olan "vedia-emânete" 
teşbih edilmiş olması uzak bir ihtimal sayılmaz. 

Dördüncü görüş: Esamm'ın görüşü olup buna göre "müstekarr" ilk nefisten 
yaratılarak dünyaya giren ve orada karar kılan kimsedir. "Müstevdal.." ise, 
henüz yaratılmamış, fakat yaratılacak olandır. 

Beşinci görüş: Yine Esamm'a ait bir görüş olup buna göre, "müstekarr" dünyada 
karar kılan; "müstevda"' ise. diriltilinceye kadar kabirlerde olanlardır. Katâde'den 
bunun aksi rivayet edilmiştir ki o. "Kabirde olanlara "müstekarr" (yerleştirilmiş), 
dünyadaki kimselere de "müstevdal..." (emanete bırakılmış) denilir..." demiştir. 
Altıncı görüş: Ebu Müslim el-Jsfehani'nin görüşü olup buna göre kelamın 
takdiri, "O sizi tek bir candan yaratandır. Bir de bakarsın ki sizden, erkek olan 
"müstekarr"lar, dişi olan "müstevda'lar" vardır..11 şeklindedir. Ancak ne var ki 
Cenâb-ı Hak, erkeği "müstekarr" sözüyle ifade etmiştir. Çünkü "nutfe", ancak 
erkeğin sulbünde oluşur ve orada karar kılar. Allah dişiyi ise müstevda' diye 
ifade etmiştir. Çünkü dişinin rahmi, o nutfenin emanet bırakıldığı bir yere 
benzemektedir. Allah en iyisini bilendir. 

Üçüncü bahis: Bu sözden maksad şudur: İnsanlar, tek bir şahıstan meydana 
gelmişlerdir ki, bu da Âdem (a.s)'dir. Daha sonra âlimler, yukarda bahsedilen 
izahlar itibariyle müstekarr ve müstevda' kelimelerinin manası hususunda ihtilâf 


etmişlerdir. Bu cümleden olarak biz deriz ki: İnsanların şahısları, cisim olmak 
bakımından eşit ve fakat sıfatları bakımından birbirlerinden farklıdırlar. 
Müstekarr ve müstevda'daki farklılık da bu sıfatlardan ötürü meydana gelmiştir. 
O sıfatlardaki farklılığın, mutlaka bir sebebi ve müessiri bulunmaktadır. Bunun 
sebebi, cisim olmak ve, cisimden ayrılması mümkün olmayan sıfatlar değildir. 
Aksi halde, sıfatlar hususunda bir farklılığın bulunması imkânsız olurdu. 
Binaenaleyh, bunun sebebinin, hakim, hür ve irade sahibi bir fail olması gerekir. 
(Bu manaya) delâlet bakımından bu âyetin benzeri olan bir ifade de, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "O dillerinizin ve renklerinizin birbirine uymaması da (...) O'nun 
delille/indendir" (Rum, 22) buyruğudur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Biz iyi anlayacak kimselere, âyetlerimizi hakikaten 
açıkça bildirdik" buyurmuştur. Âyette bahsedilen, bu "açıkça bildirmek" 
tabirinden maksad, Cenâb-ı Hakk'ın bu delilleri, birbirinden ayırmak suretiyle, 
beyan etmiş olmasıdır. Baksana, Hak Teâlâ ilk önce, bitkilerin ve ağaçların, tane 
ve çekirdekten oluşturulmasına dikkat etmeyi, bundan sonra da, üç bakımdan 
feleki delillere sarılmayı zikretmiş, daha sonra da insanın meydana getirilmesi, 
yaratılması hallerine dikkat vermekten bahsetmiştir. Böylece de Cenâb-ı Hak bu 
delilleri birbirinden ayırmış ve iyi anlayan kavimler için, bu delilleri böylece 


iyiden iyiye açıklamıştır. 09) 
"İyi Anlayacak Kimseler" Hakkında 


Bu tabirle ilgili birkaç bahis vardır: 
Birinci bahis: "Cenâb-ı Hakk'ın, "iyi anlayacak kimselere âyetleri iyice 
açıkladık" ifadesinin zahiri, Allah Teâlâ'nın fiillerini bir maksat ve hikmete 


binaen yaptığını göstermektedir?" [L00] 

Ehl-i sünnetin buna verdiği cevap şudur: jjti ifadesindeki lâm harfi, "lâmü'l- 
âkibeMdrr. Veyahut da bu ifade, bir fiili, herhangi bir maksat için yapan 
kimsenin haline benzetme manasına hamledilmiş olur. 

İkinci bahis; Bu âyet, Cenâb-ı Hakk'ın, bütün insanlarda iyi ve ince anlama 
kabiliyeti ve imanı murad edip onların hiçbirinin kâfir olmasını dilemediğine 
delâlet eder. Bu, Mutezile'nin görüşüdür. 

Ehl-i sünnetin buna verdiği cevap şudur: Bu ifâdeden murad şudur: Cenâb-ı Hak 
sanki şöyle demek istemiştir: "Ben bu beyân ve açıklamayı, bilen, iyi ve ince 
anlayan ve iyice anlayıp kavrayan kimseler için iyiden iyiye açıkladım, tafsil 
ettim... Bu kimseler ise, başkaları değil, mü'm inlerdir." 

Üçüncü bahis: Cenâb-ı Hak, kendisiyle yıldızların durumlarından istidlale dair 


âyetini, (bilirler) ifadesiyle: bu âyetini ise, "iyi ve ince anlarlar.." lafzıyla 
bitirmiştir. Buradaki fark şudur: İnsanları tek bir candan yaratıp, onları farklı 
farklı haller arasında döndürüp dolaştırmak, sanat ve tedbir bakımından çok hoş 
ve çok ince bir durumdur. "Fıkh..." kelimesi, iyice anlamayı, kuvvetli zekâ ve 
anlayışı ifade ettiği için, Cenâb-ı Hak burada bu kökten olan yef-kahün 


kelimesini kullanmıştır. Allah en iyisini bilendir. HOL 
Kur'ân'ın Tebliğ Metodunda Önemli Bir Nokta 


"O, gökten (bulutla) su indirendir. Sonra biz onunla her çeşit bitkiyi çıkardık. O 
bitkiden bir yeşil (fidan) meydana getirdik ki ondan da (büyüyüp) birbiri üstüne 
binmiş taneler, hurma tomurcuğundan sarkmış salkımlar, birbirine hem benzeyen 
hen benzemeyen üzüm, zeytin ve nar bahçeleri yapıp çıkarıyoruz. (Her birinin) 
meyvesine bir ilk meyve verdiği zaman, bir de kemale eriştiği vakit bakın. 
Elbette bütün bunlarda iman edecekler için alınacak birçok dersler vardır" 
(En'am, 99). 

Bil ki bu beşinci nevi, Allah Teâlâ'nın kudretinin, ilminin, hikmet ve rahmetinin 
mükemmelliğine ve mahlükatına ihsanının çeşitii yönlerine delalet eden 
delillerdendir. 

Bunlar delil olmalarıyla beraber, aynı zamanda yüce nimetler, mükemmel 
ıhsanlardır. Kelam, bazı cihetlerden detil olur, sair cihetlerden in'am ve ihsan 
olursa, kalbdeki tesiri de ona göre büyük olur. İşte bu noktada iyice anlaşılır ki 
halkı Hakk'a çağırmakla meşgul olan kimsenin, bu metoddan ayrılmaması 
gerekir. 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [102] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "O, gökten su indirendir" buyruğunun zahiri, yağmurun 
gökten inmiş olmasını iktiza eder. İşte bu hususta âlimler ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak Ebu Ali el-Cübbai, âyetin tefsirinde şöyle der: "Allah Teâlâ 
suyu (yağmuru), gökten bulutlara; bulutlardan da yere indirmektedir. Çünkü, bu 
nassın (âyetin) zahiri, yağmurun gökten inmiş olmasını iktiza etmektedir. Âyetin 
zahirini bırakıp da tevile gitmeye ise, ancak lafzı zahiri manasına hamletmenin 
imkânsız olduğuna dair bir delil bulunduğu zaman ihtiyaç duyulur. Halbuki 
burada, yağmurun gökten inmesinin imkânsız olduğuna dair bir delil 
bulunmamaktadır. Binaenaleyh, lafzı zahiri manaya hamletmek gerekir." 


Ama, "çok miktarda buhar, toprağın içinde bir araya gelir... Sonra da, havaya 
yükselir, kalkar. Böylece, bu yükselme neticesinde bulutlar biraraya gelir ve 
sonuçta da bu bulutlar damla damla su akıtmaya başlarlar ki. işte buna yağmur 
denilir. ." diyen kimsenin görüşüne gelince, Cübbai bu görüşün yanlışlığına, 
aşağıdaki bakımlardan istidlallerde bulunmuştur: 

Birinci hüccet: Dolu, bazen sıcak bir vakitte, hatta yaz mevsiminin ortasında 
dahi görülür. Yine biz, en soğuk zamanda dahi, dolu haline gelmeden, yağmurun 
yağdığını görmekteyiz ki, işte bu hadise yukardaki görüş sahiplerinin görüşünü 
iptal eder. 

Bir kimse şöyle diyebilir: Yukardaki görüş sahipleri Cübbai'ye cevap vererek 
şöyle diyebilirler: Şüphe yok ki buharlar, tabiatları soğuk olduğu halde, sıvı olan 
parçalardır. Binaenaleyh, yaz vaktinde de, sıcak hava, bulutun dışını kuşatır ve 
soğuk hava, bulutun içine kaçar. Ve orada, bu soğuk hava bir araya gelmek 
suretiyle, güç ve kuvvet kazanır. Böylece de dolu meydana gelir. Ama havanın 
soğuk olduğu zamanlarda, soğuk hava. bulutun dışını kapsar ve böylece bu 
soğuk hava, bulutun içinde kuvvetlenemez. İşte böylece de, haliyle normal 
olarak dolu meydana gelmez, aksine su olarak iner» İşte onların dediği söz 
bundan ibarettir. 

Buna şu şekilde cevap vermek mümkündür: Üstteki hava tabakası, size göre 
cidden soğuktur. Binaenaleyh gün, kıştn ortasında çok soğuk bir gün olursa, o 
tabaka cidden son derece soğuk olur, yeri kuşatan hava da bu nisbette soğuk olur. 
Böylece de, soğuğun çok şiddetli olması ve kışın kesinlikte yağmur yağmaması 
gerekir. Bazan yağmurun yağdığını müşahede ettiğimize göre, sizin görüşünüz 
bozuk olur. Allah en iyi bilendir. 

Cübbai'nin zikrettiği İkinci hüccet: O şöyle demiştir: "Buharlar yükselip ortaya 
çıktıklarında, parçalanıp dağılırlar. Onlar parçalanıp dağıldığında da, onlardan 
yağmur damlacıkları meydana gelmez. Aksine buharlar, camlı hamamın tavanı 
gibi düz, kaygan ve yekpare bir îavan ile birleştikleri zaman bir araya gelirler (su 
oluşur). Ama, durum böyle olmadığı zaman o tavandan çok su akmaz. 
Binaenaleyh, buharlar havaya yükselip o buharların üzerinde onlarla birleşen düz 
ve kaygan bir satıh olmadığı zaman, buharlardan, su namına hiçbir şeyin 
meydana gelmemesi gerekir." 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Aksi fikri savunan topluluk Cübbai'nin bu görüşüne 
de şu şekilde cevap verebilirler: Bu buharlar yükselerek dağılıp ve yükselip 
dağıldıklarında da soğuk bir hava tabakasıyla karşılaştıklarında, soğurlar. 
Soğukluk, ağırlık ve inmeyi icab ettirir. Soğuğun kuvveti sebebiyle o buharlar, 
yüksekten aşağıya doğru inmeye başlarlar. Halbuki dünya küre şeklindedir. 


Binaenaleyh o buharlar yukardan aşağıya inmeye başladıklarında, dünyayı 
kuşatan havanın boşluğundan, merkezin darlığına ve sıkışıklığına doğru 
dönerler. Bunun üzerine o buhar parçaları, bu sebeple birbirine yapışarak bir 
araya gelirler. Böylece de, o zerrelerin birleşmesinden bazı yağmur damlaları 
meydana gefmiş olur. 

Üçüncü hüccet, Cübbai'nin zikrettiği şu husustur. O, şöyle demiştir: "Eğer 
yağmurun meydana gelmesi, buharların yükselmesinden olsaydı, buharlar da, 
devamlı olarak denizden yükselmiş olsaydı, o zaman yağmurun devamlı yağması 
gerekirdi. Durum böyle olmadığına göre, onların görüşlerinin yanlış olduğunu 
anlamış oluruz." Cübbai sözüne şöyle devam eder: "Yaptığımız bu izahlarla, 
yağmurun yeryüzünün buharlarından doğmadığı sabit olur." 

Karşı görüştekiler, cisimlerin kadim olduklarına inandıkları için, bu görüşü 
belirtme ihtiyacı hissetmişlerdir. Halbuki eğer cisimler kadim olsa, cisimlere 
artma ve eksilmenin arız olması imkansız olur. Bu durumda da, hadis (sonradan 
olma) varlıkların, hadis oluşunun manası, ancak o zerrelerin, birtakım sıfatları 
aldıktan sonra, başka bir sıfatı almalarıdır. İşte bu sebepten ötürü karşı 
görüştekiler, herşeyin belli bir maddeden meydana geldiğini iddia etme çarelerini 
aramış ve bu hususta gayret sarfetmişlerdir. Ama müslümanlar, cisimlerin 
muhdes (yaratılmış, sonradan var olmuş) olduklarına, bu alemin yaratıcısının hür 
irade sahibi bir fail olup cisimlen istediği ve dilediği şekilde yaratmaya kâdtr 
olduğuna inandıkları için, böylesi zoraki fikirler ortaya koymaya ihtiyaç 
hissetmezler. Binaenaleyh Kur'ân'm zahirinin, bu âyette, yağmurun gökten 
indiğine delâlet ettiği ve bu zahiri mananın da imkânsızlığına dair bir delilin 
bulunmadığı sabit olmaktadır. Bundan dolayı âyeti, bu zahiri manasına 
hamletmek gerekir. 

Şu hususlar da bizim bu söylediğimizi kuvvetlendirir: Bütün âyetler yağmurun 
gökten indiğini göstermektedir. Nitekim Hak Teâlâ, "Biz gökten tertemiz bir su 
indirdik" (Furkân, 48) "Sizi tertemiz yapmak için gökten üstünüze bir su 
indiriyorduk" (Enfai, 11) ve "Allah, gökte dağ halindeki birikintilerden dolu 
indiriyor" (Nur, 43) buyurmuştur. Böylece, doğrusunun Allah Teâlâ'nın bu 
maddeleri gökte yaratıp sonra bulutlara, daha sonra bulutlardan da yeryüzüne 
indirmesi manasında olmak üzere, Allah'ın gökten indirmiş olduğu sabit olur. 
İkinci görüş: Bu ifade ile Cenâb-ı Allah'ın, yağmuru gök tarafından bir su olarak 
indirmesi kastedilmiştir. 

Üçüncü görüş: Allah, yağmuru bulutlardan indirmiştir. Fakat bu âyette bulutlara 
"gök" demiştir. Çünkü Araplar mesela evin tavanı gibi, insandan yukarıda olan 


herşeye "semâ"(gök) demişlerdir. İşte bu konuda söylenenler bunlardır. [103] 


Yağmur ve Melekler 


Vahidi, "el-Basit" adlı tefsir kitabında, İbn Abbas (r.a)'dan şunu nakletmiştir: 
"Allah Teâlâ, bu âyetteki "su" ile, yağmuru kastetmiştir ve yağmurun her damlası 
ile birlikte yeryüzüne bir melek iner." Felsefeciler bu rivayetteki "melek" 
kelimesini, o yağmur damlasında aşağıya doğru inmeyi gerektiren tabii durum 
manasına hamletmişlerdir. Ama yağmurun her damlası ile beraber, bir sema 


meleğinin bulunduğunu söylemek güçtür. Allah en iyi bilendir. [104] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ, "Sonra biz onunla bir şeyin (her nev'in) nebatını (bitirip) çıkardık" 
buyurmuştur. 
Bu ifade ile birkaç bahis vardır: 
Birinci bahis: Hak Teâlâ'nın, "Sonra biz onunla her şeyin (her nev'in) nebatını 
(bitirip) çıkardık" buyruğunun zahiri, O'nun bitkileri su vasıtasıyla bitirdiğini 
göstermektedir. Halbuki bu, bunu tabiatın yaptığını söylemeyi gerektirir. 
Kelamcılar bunu kabul etmemişlerdir. Biz bu meseleyi, Bakara süresinde, 
(Bakara, 22) âyetinin tefsirinde iyice izah etmiştik. Binaenaleyh burada aynı 
şeyi tekrar etmenin manası yoktur. 
İkinci bahis: Ferrâ şöyle demiştir: "Hak Teâlâ'nın, "Sonra biz onunla her şeyin 
(her nev'in) nebatını (bitirip) çıkardık)" ifadesinin zahiri, her şeyin bir bitkisi 
olduğunu gösterir. Halbuki durum böyle değildir. Binaenaleyh bu ifade ile, bir 
bitkisi bulunan herşeyin bitkisini, o su vasıtasıyla çıkardık" manası 
kastedilmektedir. Durum böyle olunca, herhangi bir bitkisi olmayan varlıklar bu 


ifadenin hükmüne girmezler." 105) 
İltifat Üslübunun Hususiyeti 


Üçüncü bahis: Âyetteki, "indirdi" tabirinden sonra, "Bizçıkardık" ifadesinin 
kullanılışına, fesahat üslüblarmdan kabul edilen "iltifat" üslubu denilir. Bil ki 
Arapça'yı bilenler bu şekilde kullanışın bir fesahat üslübu olduğunu söylemişler, 
ama bunun hangi sebeplerle böyle olduğunu beyan etmemişlerdir. Biz ise bu 
hususu, (Yunus,22) âyetinin tefsirinde uzun uzadıya ele aldık. Burada anlatmanın 
bir manası yok. 

Dördüncü bahis: Âyetteki, "çıkardık" fiili cemidir. Halbuki Allah tektir ve birdir, 


O'nun şeriki yoktur. Fakat büyük melikler, kendilerinden bahsederlerken, "biz" 
diye cemi sigalar kullanırlar. İşte burada da böyledir. Bunun benzeri, "O 
(Kur'ân'ı) biz indirdik" (Kadir, 1), "Nuh'u biz gönderdik" (Nuh, 1) ve "zikri 
(Kur'ân'ı) indiren biziz" (Hicr, 9) gibi âyetlerdir. 

Allah Teâlâ'nın "içlerinden de taze ve yeşil fidanlar meydana getirdik" ifadesine 
gelince,Zeocâc şöyle demiştir: kelimesi, (yeşil oldu) manasınadır. Nitekim 
Arapça'da, aynen (yeşil oldu), "O, şaşıdır" denildiği gibi, (yeşil oldu) ve "o 
yeşildir" denilir." 

el-Leys de, "Allah'ın kitabında geçen nadir (yeşil) kelimelerinin, "ekin" 
manasına geldiğini ve*her bitki yeşildir (nadir)" denildiğini söylemiştir. Ben 
derim ki: "Allah Teâlâ, önceki âyette, "Allah, taneleri ve çekirdekleri yaratandır" 
(En'am. 95} buyurarak, bitkileri iki kısma ayırmıştı. Binaenaleyh taneden 
bitenler "ekin"; çekirdekten bitenler de "ağaç"tır. Bu sebeple Allah Teâlâ , bu 
taksimi burada da nazar-ı dikkate alıp, "içlerinden taze oe yeşil (bitkiler) 
meydana getirdik" diyerek önce ekini zikretmiştir. Bu ifadedeki (yeşil) kelimesi, 
"ekin" manasındadır. Nitekim bu görüşü, el-Leys'den de rivayet etmiştik. İbn 
Abbas (ra): "Allah, bu ifade ile buğdayı, arpayı, çavdarı, mısırı ve pirinci 
kastetmiştir. Ayetteki hadtr kelimesinden murad, başlangıçta çıkan ve ucunda 


başak bulunan yeşil saptır" demiştir. [106] 
Sap Üstünde Başak ve Tanelerin Dizilmesi 


Allah Teâlâ, "Ondan da (büyütüp) birbirinin üstüne binmiş taneler çıkarıyoruz" 
buyurmuştur. Bu, "O yeşil saplardan, bir tek başakta üst üste binmiş taneler 
çıkar" demektir, Bu böyledir, çünkü önce bu yeşil sap meydana gelip, başaklar 
onun üzerinde sıralanır. Başkalar üzerinde de taneler birbiri üzerine dizilir ve bu 
başakların üzerinde âdeta iğneler gibi olan keskin ince kılçıklar yer alır. Bu 
kılçıkların başaklarda yer almasının gayesi, kuşların o taneleri kapmasını 
engellemektir. 

Hak Teâlâ, tanelerden çıkarıp bitirdiği bitkileri zikrettikten sonra, çekirdeklerden 
çıkarıp bitirdiği şeyleri ektemiştir ki bu, bitkilerin ikinci kısmıdır. Bundan dolayı 
Allah Teâla, "ve hurma tomurcuğundan (el ile tutulabilecek derecede) yakın 
salkımlar (çıkarıyoruz)" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç bahis vardır: 


[107] 


Hububatın Hurmadan Efdal Olması 


Birinci bahis: Hak Teâlâ, ekini hurmadan önce zikretmiştir. Bu, ekinin hurmadan 
efdal olduğunu gösterir. Bu konuda Câhız geniş bir kitap yazmıştır. 

İkinci bahis: Vahidi, Ebü Ubeyde'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hurma 
tomurcuk verdiğinde o denilir. "Tal", hurmanın kapçıktan çıkmazdan önceki 
kabıdır. Bu kapçığa da, "tal'"' denir. Tal', hurma salkımının ilk çıkışta görünen 
şeklinin adıdır. Bunun müfredi, dür. "Kınvân" ise, Zeccâc'ın 

söylediğine göre, sınv (benzer) kelimesinin cem'inin sınvan kelimesi oluşu gibi, 
kınv kelimesinin cem'idir. Bu kelimeyi tesniye yaptığın zaman, nün harfinin 
kesresi ile kınvani dersin. Böylece bu cemi, tesniye kalıbında olmuştur. 
Kınvanun lafzında nün harfinin tenvin alması, cemi olduğundan ötürüdür. 

Bu kelimenin manasını anladığın zaman deriz ki: Âyetteki "yakın salkımlar" 
tabiri hakkında, İbn abbas (r.a) şöyle der: "Allah Teâlâ, bu ifade ile. toplayanlara 
yakın tomurcuklardan uzanan salkımları murad etmiştir." Yine İbn Abbas (r.a)'ın 
şöyle dediği de rivayet edilmiştir: "Bu, dalı budağı yere yakın olan kısa boylu 
hurmadır." Zeccâc ise şöyle demiştir: "Allah Teâlâ âyette uzak salkımları zik- 
retmemiştir. Uzak ve yakın salkımlardan birinin zikredilmesi diğerine de delalet 
eder. Nitekim Allah Teâlâ, "Sizi sıcaktan koruyacak elbiseler..." (Nahi, ci) 
buyurmuş, "sizi soğuktan koruyacak elbiseler" dememiştir. Çünkü birbirinin 
zıddı iki şeyden birinin zikredilmesi, diğerine de delâlet eder. Bu âyette de 
böyledir." Şöyle de denilmiştir: İnsana yakın olan nimet, daha mükemmel ve 
daha çok sayıldığı için, Allah yakın olanı zikretmiş, uzak olanı zikretmemiştir. 
Üçüncü bahis: Keşşaf sahibi şöyle der: Kınvan kelimesi, mübteda olarak merfu; 
kelimesi ise onun haberidir. kısmı ise, ifadesinden bedeldir. Buna göre sanki, 
"Hurmadan, yani onun tomurcuğundan olan salkımlar vardır" denilmek 
istenmiştir. Kınvânün kelimesi mübteda. haberinin ise, nuh-ricu fiilinin delâlet 
ettiği mahzuf bir lafız olması da mümkündür. Bu durumda kelamın takdiri şöyle 
olur: "Bir takım salkımlar (onun tomurcuğundan çıkar)." Ayetin yahrucu minhu 
şeklindeki Şazz kıraatine göre, kınvanun kelimesi, habbun kelimesi üzerine 
matufdur. Bu kelime, cemi olarak, kâf harfinin hem zammesi, hem de fethası i\e 
kunvân ve kanvân şeklinde de okunmuştur. Çünkü fa'lan vezni, cem-i mükesser 


kalıplarından değildir. [108] 
Üzüm, Zeytin ve Nar Bahçeleri 
Daha sonra Hak Teâlâ, "Üzüm, zeytin ve nar bahçeleri..." buyurmuştur. Bu ifade 


ile ilgili birkaç bahis vardır: 
Birinci bahis: Âsim, tâ harfinin zammesiyle cennâtun şeklinde okumuştur ki, bu 


Hz. Ali'nin kıraatidir. Diğer kıraat imamları ise tâ harfinin kesresiyle 

cennâtin şeklinde okumuşlardır. Birinci okuyuşun şu iki izahı yapılabilir: 
a)Bununla,"Bu hurma bahçesinin yanında, ayrıca orada üzüm bağları da 
bulunmaktadır" manası kastedilmektedir. 

b) Kınvanun kelimesine matuf olmasıdır. Buna göre mana: "Hurmadan çıkan 
salkımlar ve üzüm bağları bulunur" olmaktadır. Mansub (tâ harfinin kesresiyle) 
okumanın izahı da, bu kelimenin kısmına matuf olmasıdır. Buna göre ifadenin 
takdiri, "Ve," o su ile (yağmurla) üzüm bağları da çıkardık..," şeklinde olur. 
kelimelerinin i'rabı da böyledir. Keşşaf sahibi, "En güzel izahın, bu iki sınıf 
meyvenin üstünlüğü sebebiyle, ihtisas üzere mansub kılınmış olmalarını 


söylemektir. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, Nisa 162 âyetindeki ifadesi gibidir. H09] 
İkinci bahis: Ferrâ, "Hak Teâlâ zeytun ve nar kelimeleriyle zeytin ile nar 
meyvelerini değil, zeytin ve nar ağaçlarını kastetmiştir. Bu tıpkı, Cenâb-ı 
Hakk'ın, 

ahalisini kastederek, (Yusuf, 82) demesi gibidir" demiştir. 

Üçüncü bahis: Bil ki, yüce Allah burada dört çeşit ağaçtan bahsetmiştir. Bunlar 
hurma, üzüm, zeytin ve nardır. Cenâb-ı Hak ekini, (hububatı) ağaçlardan önce 
zikretmiştir. Çünkü hububat gıdadtr, ağaçlarm mahsulleri ise, meyvedir.. Gıda 
ise, meyveden önce gelir. Allah hurmayı da diğer meyvelerden önce zikretmiştir. 
Çünkü hurma, Araplara göre gıda yerine geçer. Bir de hukemâ (feylezoflar), 
hurma ile hayvanlar arasında, diğer bitki çeşitlerinde bulunmayacak bir biçimde, 
pek çok özellik bakımından benzerlikler bulunduğunu söylemişlerdir. İşte bu 
manadan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), "Halanız olan hurma ağacının kadrini 
bilin. Çünkü o, Hz. Adem (a.s)'in yaratıldığı toprağın arta kalanından 


yaratılmıştır" H0] buyurmuştur. uu 
Üzümün Faydaları 


Cenâb-ı Hak, hurmanın peşinden üzümden bahsetmiştir. Çünkü üzüm, meyve 
çeşitlerinin en kıymetlilerindendir. Zira üzüm, ilk çıkışından son haline kadar 
bütün safhalarından istifade edilen bir meyvedir. Zira, üzüm ağacında ortaya 
çıkan ilk şey, yeşil, ince, tadı mayhoş ve tadımı çok leziz olan sürgünlerdir. 
Bunun yiyeceklerde kullanılması mümkündür. Daha sonra üzümün koruğu 
(olgunlaşmamış şekli) meydana çıkar ki, bu da hem hastalar, hem de sağlıklı 
kimseler için güzel bir yiyecek teşkil eder. Üzümün koruğundan, safrası olanlara 
yararlı olan, ayrıca tadımı çok güzel olan içecekler yapılır. Bu içecekler, belki de 
ekşi meşrubatın en lezzetlisidir. Sonra, üzüm tam olgunlaştığında, bu meyvelerin 


en lezizi ve en çok iştah kabartanı olur. Asılmış olan üzümü, bir sene veya daha 
çok ya da daha az bir süre taze tutmak mümkündür. Bu da gerçekten taze 
tutulmaya çalışılan meyvelerin en lezizidir. Daha sonra bundan, çokça kullanılan 
dört şey elde edilir ki bunlar, kuru üzüm, pekmez, şarap ve sirkedir. Bu dört 
şeyin faydasını, ancak ciltler dolusu kitaplarla anlatmak mümkündür. Şeriat her 
ne kadar şarabı haram kılmış ise de, bununla beraber Cenâb-ı Hak, onu 
vasfederken, "... hem insanlar için onda bazı faideler de oardır.." (Bakara, 219) 
buyurmuş, sözün devamında da, "Günahları ise faidelerin-den daha büyüktür" 
(Bakara, 219) demiştir. Üzümde buiunan şeylerin en güzeli, onun çekirdeğidir. 
Tabipler bundan asitli, zayıf midelere çok faydalı olan civarşinat {hazmı 
kolaylaştırıcı) yaparlar. Böylece, üzümün, meyvelerin sultanı olduğu ortaya 


çıkmış olur. 012] 


Zeytinin Faydaları 


Zeytine gelince, bunun da faydaları pek çoktur. Zira zeytin, olduğu gibi 
yenebilir. Ayrıca çok miktarda yağı çıkar ki bu yağ da çok faydalı olup çeşitli 


şekillerde ondan yararlanılır. 013] 
Narın Özellikleri 


Nara gelince, bunun durumu cidden hayranlık uyandıran bir husustur. Zira o, 
dört şeyden meydana gelir. Bu dört unsur: Kabuğu, zarı, çekirdeği ve suyudur... 
İlk üç kısmı ki, bunlar kabuk, taneleri birbirinden ayıran zar ve çekirdektir. 
Bunların hepsi soğuk, kuru, arzî, kesif, tutucu, buruşturucu olmak gibi sıfatlar 
bakımından çok kuvvetlidirler. Ama, narın suyuna gelince, bu sıfatlardan 
tamamen farklı olup onların zıddıdır. Çünkü narın suyu, içeceklerin en lezzetlisi 
ve hoşu, itidale en yakını ve mu'tedil tabiat ve yaratılışlar için en münasib 
olanıdır. Bunda zayıf bünyeleri kuvvetlendirecek hususiyetler bulunmaktadır. 
Bu, bir yönden gıda, bir yönden de ilaçtır. Sen, nar hakkında iyice 
düşündüğünde, bu üç kısmın arzî (yerle ilgili) tam bir yoğunlukla nitelenmiş 
olduklarını, suyu olan dördüncü kısmın da, letafet ve itidal ile nitelenmiş 
olduğunu görürsün. Binaenaleyh, sanki Hak Teâlâ, bu narda, birbirinden 
tamamiyle farklı olan iki zıddı bir araya getirmiştir. 

Demek ki Allah'ın rahmet ve kudretine narda bulunan delâlet daha mükemmel 


ve daha tam olmuş olur. 014] 


Müştebih (Benzer) ve Benzer Olmayan Bitkiler 


Bil ki bitki çeşitlerinin açıklaması, ciltlere sığmayacak kadar çoktur. İşte bu 
sebepten dolayı Cenâb-t Allah bu dört kısım meyveden bahsetmiştir ki, bunlar 
bitk çeşitlerinin en kıymetlileridir. Böylece O, bunları zikrederek, (insanların 
dikkatini: 

diğerlerine çekmek istemiştir. Allah bunlardan bahsedince, "birbirine hem 
benzeyen hem benzemeyen" buyurmuştur. Bu konuda birkaç bahis 
bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Allah Teâlâ'nın "müştebihen" buyruğu hakkında şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Bu meyveler, tadı ve lezzetleri bakımından farklı olmalarına rağmen, bazan 
renk ve şekil bakımından birbirine benzerler. Bazan da, tad ve lezzette birbirine 
benzedikleri halde renk ve şekil bakımından farklı farklı olurlar. Çünkü üzüm ve 
nar, bazan şekil, biçim ve renk bakımından birbirlerine benzerler; fakat tad ve 
mayhoşluk itibariyle farklı farklı olurlar. Bunun aksi de olabilir. 

b) Meyvelerin pekçoğundaki kabuk ve çekirdekler, tad ve özellik itibariyle 
birbirlerine benzerler. Ama, onların içi ve nemli ve sıvı kısımları, tad 
bakımından farklı farklı olurlar. 

c) Katâde, "Ağaçların yaprakları birbirine yakın ve benzerdir, ama meyveleri 
farklı farklı olur.." demiştir. Buna alimler de, "meyveleri farklı olduğu halde, 
ağaçlar birbirine benzer.." şeklinde mana vermişlerdir. 

d) Ben derim ki: Sen, bir üzüm salkımı eline alır, onun bütün tanelerinin 
olgunlaşmış, yetişmiş, tatlı ve güzel olduğunu görürsün... Halbuki o tanelerin 
arasında, ilk hafi olan yeşil, mayhoş ve buruşturuculuk gibi nitelikleri taşıyan 
bazı taneler de bulursun. Bu takdire göre, bu salkımın tanelerinin bazıları 
birbirine benzediği halde, diğer bazıları benzememiştir. 

İkinci bahis: Senin, tıpkı "müsavi oldular, eşit oldular.." demen 

gibi, "İki şey birbirine benzedi; birbirine benzediler, benzeştiler" denilir. İftiâl 
babı ile tefâül babı, ekseriya aynı manada kullanılırlar. Bu ifadeler, müteşabihen 
ve gayre müteşabih şeklinde de okunmuştur. 

Üçüncü bahis: Allah, müştebiheyn, (birbirine benzeyen iki şey olarak) dememiş 
de, müştebihen buyurmuştur. 

Bu şekilde ifade etmek, ya iki vasıftan birisiyle yetinmek için veyahut da 
takdirin, "Birbirine hem benzeyen hem benzemeyen zeytini çıkarıyoruz. Narı da 
aynı şekilde..." şeklinde olması sebebiyledir. 


Bu, şairin: 
"O, benim ve babamın beri ve uzak olduğumuz bir iftirada bulundu. Açtık 
sebebiyle bu iftirayı attı...." sözünde olduğu gibidir. (115) 


Âyetteki Farklı Kıraatler 


Daha sonra Allah Teâlâ, "(Her birinin) meyvesine, bir meyve verdiği bir de 
kemâle eriştiği vakit bakın" buyurmuştur. Bu hususta birkaç bahis 
bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Hamza ve Kisai, sâ ve mim harflerinin zammesiyle, sümürih; Ebu 
Amr, sâ'nın zammesi, mim harfinin sükünuyla sümrih; diğer ktraat imamları ise, 
sâ ve mim harflerinin fethasıyla semerih şeklinde okumuşlardır. Hamza ve 
Kisai'nin kıraatleri şu iki şekilde izah edilmişlerdir: 

Birinci izah: En açık olan bu izaha göre, semere kelimesinin cem'inin Arapların, 
tıpkı haşebe'nin cem'inde huşüb dedikleri gibi, sümür şeklinde olmasıdır. 
Nitekim Allah Teâlâ, "Onlar sanki (yaslanılmış) kütükler gibidir" 

(Münafikün, 4) buyurmuştur. "Tepe" manasına gelen "ekerne" (cem'i "üküm") 
kelimesi de böyledir. Daha sonra Araplar bu kelimeyi tahfif ederek, ükm 
şeklinde okumuşlardır. Nitekim şair: "Orada, (âdeta) ayaklara kapanmış olan 
tepeler görürsün" demiştir. 

İkinci izah: Semere kelimesinin cem'i "simâr"dır. Daha sonra simâr kelimesi de 
sümür şeklinde çoğul yapılıp cem'in cem'i olmuştur. Ebu Amor'ın kıraatinin 
izahına gelince bu, sümür kelimesinin sümr şeklinde tahfif edilmesidir. Bu, 
Arapların tıpkı rüsül kelimesini rüsl (Peygamberler) şeklinde söylemeleri gibidir. 
Diğer kıraat imamlarının okuyuşlarının izahı ise şöyle yapılabilir: Semer 
kelimesi, tıpkı şecere (cem'i şecer: ağaç); bakara (cem'i bakar, sığır); hareze 
(cem'i harez: boncuk) kelimeleri gibi, semere kelimesinin çoğuludur. 

İkinci bahis: Vahidi, kelimesinin manası, "olgunlaşmaktır. Ebü Ubeyde, mazide 
ayne'l-fiili meftüh, muzaride ise meksur olmak üzere, denilir... demiştir. Leys ise, 
ayne'l-fiilinin okesresiyle, "Meyve olgunlaştı..." şeklinde kullanıldığını 
söylemiştir. Keşşaf sahibi, yâ harfinin zammesiyle, şeklinde de okunduğunu 


söylemiştir. İbn Muhaysın ise, bu kelimeyi, şeklinde okumuştur... [16] 
Benzemeyişin Allah'a Delil Olması 


Üçüncü bahis: Cenâb-ı Hakk'ın, "(Her birinin) meyvesine, bir meyve verdiği 
zaman..." buyruğu, (insanlara) ilk meydana çıkışlarındaki meyvelerin haline; 


O'nun, "...birde olgunlaştıkları vakit bakın..."buyruğu da meyveler olup olgun 
hale geldiği zaman, onların hallerine bakmaya dair bir emirdir. İşte bu, âyette 
matlub olan istidlal şekli ve delil budur. Bu böyledir, çünkü meyveler ve çiçekler 
itk meydana geldiklerinde bazı hususi sıfatlar taşırlar. Onlar kemâle erip 
olgunlaşınca da, ilk önceki halleri üzere kalmayıp, aksine bu hallere tamamiyle 
zıt olan başka hallere geçerler. Meselâ onlar, yeşil renkli iken siyah veya kırmızı 
renklere bürünürler. Yine onlar, ilk önce ekşi iken sonra tatlılaştrlar. Çoğu kez 
onlar, daha ilk başta, tabiatları gereği "bürüdet" (soğukluk) vasfını taşırken, işin 
sonunda yine tabiatları gereği hararetti, sıcak olurlar. İşte bu değişikliklerin ve 
farklılaşmaların, mutlaka bir sebebi vardır. Bu sebep, tabiatların, mevsimlerin, 
yıldız ve feleklerin tesiri olamaz.. Zira bütün bu hallerin, farklı farklı cisimlerin 
tamamına nisbeti, müsavi ve birbirine benzer, yakındır. Hafbukı birbirine 
benzeyen eşit nı'sberferın farktı farklı hadiselerin meydana gelişlerine sebep 
olmaları imkânsızdır. Bu hadiselerin meydana gelişlerinin tabiatlara, yıldız ve 
feleklere isnâd edilmesi bâtıl olunca, bunların rahmetine, insanların menfaatine 
ve hikmetine muvafık olarak, bu âlemi idare eden hakim, rahim, hür irade ve 
mutlak kudret sahibi olan bir zat'a isnad edilmesi gerekir. Cenâb-ı Allah, bu latif 
ve hoş delile dikkat çekince, "Şüphesiz ki bütün bunlarda iman edecekler için 
birçok ibretler vardır" buyurmuştur. Ka'di ifadesiyle, Cenâb-ı Hak, "Allah'a 
iman etmeyi taleb eden kimseler" manasını kastetmiştir. Çünkü bu, hem (bilfiil) 
iman etmiş; hem de (henüz) iman etmemiş kimseler için bir ibrettir.." demiştir. 
Özellikle mü'minlerin zikredilmesinin, bununla başkalarının değil de, onların 
faydalanmış olması sebebiyle olması da muhtemeldir. Nitekim bunun izahı, 
"Müttakiter için bir hidayet rehberidir" âyetinin izahında geçmişti. 

Bir kimse şöyle diyebilir: Aksine, bundan maksad şudur: Bu delilin, mutlak 
kudret ve hür irade sahibi bir ilahın varlığına delâleti açıktır, nettir ve çok 
kuvvetlidir. Binaenaleyh, sanki birisi: "Bu kadar açık, net ve çok kuvvetli bir 
delilin bulunmasına rağmen, bu meselede insanlar arasında niçin ihtilaflar 
meydana gelmiştir?" diye sormuş da: Buna, "Miattın , kuluna iman 
etmesinitakdir etmesi durumu müstesna, delilin kuvvetli olması, herhangi bir 
fayda sağlamaz ve herhangi bir şey ifade etmez.." diye cevap verilmiştir. Bu 
sebeple sanki, "Bu delâlet, bunca kuvvetine ve açıklığına rağmen, Allah'ın, 
haklarında iman edeceklerini takdir ettiği kimseler için bir delildir. Ama, 
Allah'ın, haklarında kâfir olacaklarını takdir ettiği kimseler, kesinlikte ve kati 
olarak bu delilden faydalanamazlar!.." denifmek istenmiştir. 8u sebep/e bu 
tahsisin maksadı, bu söylediğimiz bu hususa dikkat çekmek olur. Allah en iyisini 


bilendir. HZ] 


"Cinleri O'na ortak yaptılar. Halbuki bunları da O yaratmıştır. Bundan başka, 
bilmeden O'nun oğullan ue kızları olduğunu da uydurup söylediler. O'nun zâtı 
ise, vasfedegeldiklerinden münezzehtir, çok yücedir"(En'âm, 100). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [18] 
Âyetin Mâkabliyle Münasebeti: Şirk çeşitleri 


Bil ki, Allah en aşağı âlem ile, en üst âlemin delillerinden ilâhın varlığına, kudret 
ve rahmetinin mükemmel olduğuna dair o beş akli delili getirip zikredince, 
bundan sonra da, insanlardan Allah'a ortak koşanlar olduğunu 

belirtmiştir. Bil ki bu mesele daha önce geçmişti. Ancak burada ele alınan, daha 
Önce geçmiş olandan başkadır. Çünkü Allah'a ortak koşanlar grup gruptur. 
Birinci grup: Bunlar, putperestlerdir. Putperestler, putların ubudiyyette Allah'ın 
ortağı olduğunu söylerler. Ancak ne var ki bunlar bu putların, yaratmaya, icad 
etmeye ve var etmeye kadir olamadıklarını da itiraf ederler. 

İkinci grup: "Bu âlemin idarecisinin, yıldızlar olduğunu söyleyenlerdir. Bunlar 
da iki kısma ayrılırlar: 

a) Bu yıldızların zâtları gereği "vacibu'l-vücüd" olduklarını söyleyenler.. 

b) O yıldızların, zâtları gereği "mümkinu'i-vücüd", muhdes varlık ve onların 
yaratıcısının Allah Teâlâ olup, bununla beraber, süfli alemin idaresini O'nun bu 
yıldızlara havale ettiğini söyleyenler.. İşte bunlar, Allah Teâlâ'nın, Hz. İbrahim 
(a.s)'in "Ben böyle sönüp batanları sevmem" (En'am, 76) diye, kendileriyle 
münakaşa ettiğini bildirdiği kimselerdir. Bu delilin izahı daha evvel geçmişti. 


(119) 
Mecüsiler (Zındıklar) 


Üçüncü grup: Bunlar, "bu alemin, yani göklerde ve yerde bulunan herşeyin iki 
ilahı vardır. Birincisi, hayırların ilahı ve yaratıcısı, ikincisi de serlerin ilahı ve 
yaratıcısı" diyenlerdir. 

Bu âyetin maksadı işte bütün bu inançları nakletmektir. İşte bu âyetin önceki 
âyetlerle münasebeti ve âyetin ihtiva ettiği manalar hakkında söylenecek söz 
budur. İbn Abbâs (r.a)'m şöyle dediği rivayet edilmiştir. "Âyetteki, "Cinleri O'na 
ortak yaptılar" buyruğu, "Allah ve iblis (hâşâ) (o kardeştirler. Allah, insanları, 
hayvanları, en'âmı ve bütün hayırları;İblis ise yırtıcı hayvanları, yılanları, 
akrepleri ve bütün serleri yaratandır" diyen zındıklar hakkında nazil olmuştur." 


Bil ki İbn Abbas (r.a)'ın ifade ettiği bu görüş, âyet hakkında yapılan izahların en 
güzelidir. Çünkü bu izah ile, önceki âyetlerde bahsedilen hususlara ilave, farkl), 
yeni bir mana elde edilmiş olur İbn Abbas (r.a) sözüne devamla şöyle der: "Bu 
izahı, "(Onlar) O (Allah) ile cinler arasında bir hısımlık uydurdular" (Sâffât, 158) 
âyeti de kuvvetlendirir. Çünkü Allah Teâlâ'nın, cinlere "cin" adını vermesinin 
sebebi bu kelimenin "gizli olma" manasına gelmesidir. Melekler ve ruhani 
varlıklar gözle görülmezler. Böylece de sanki gözden gizli ve kapalı olmuş 
olurlar. İşte bundan dolayı, cinlere "cin" denilmiştir. Ben derim ki: Bu, 
mecüsilerin inancıdır. İbn Abbas bunun, zındıkların görüşü olduğunu 
söylemiştir. Çünkü Mecüsilere, "zındıklar" lakabı da verilir. Çünkü Zerdüşt'ün, 
Allah katından kendisine indirildiğini iddia ettiği o kitab, "Zend" diye 
adlandırılmıştır. Bu kitaba nisbet edifenlere "Zendi" denilmiş. Sonra bu kelime 
Arapçalaştırılarak, "Zındık" şeklini almıştır. Daha sonra bunun cem'i olarak, 
"zenâdıka" denilmiştir. 

Bil ki mecüsiler şöyle inanırlar: "Bu âlemdeki her türlü hayır, Yezdan'dandır, 
bütün serler ise Ehrimen'dendir." Ehrimen, bizim şeriatımızda "iblis" diye 
adlandırılır. Mecüsiler kendi aralarında değişik inançlara sahiptirler. Onların 
çoğu Ehrimen'in muhdes (sonradan, yaratılmış) olduğu inancındadırlar. Bunun 
nasıl muh-des olduğu hususunda, bunların çok acaib görüşleri vardır. Diğer 
mecüsiler ise, Ehrimen'in de kadim ve ezeli olduğunu söylerler. Her iki görüşe 
göre de bunlar, bu âlemi idare etme hususunda Ehrimen'in, Allah'ın (Yezdan'ın) 
şeriki olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Binaenaleyh buna göre, bu âlemde 
olan hertürfü hayır Al-lah'dan, her türlü şer ise iblisten (Ehrimen'dendir. İbn 
Abbas (r.a)'ın sözünün izahı bundan ibarettir. 

Eğer, "Bu takdirde mecüsiler, Allah'a tek bir ortak koşmuşlardır, bu da iblis'tir. 
Öyle ise Cenâb-ı Hak niçin, onların Allah'a birçok şerik (ortak) koştuklarını 
söylemiştir?" denilir ise buna şöyle cevap verilir: Onlar, "Allah'ın askerleri 
melekler; iblis'in askerleri ise şeytanlar (cinler)dir. Melekler, insanlar arasında 
çok kalabalıktırlar. Melekler, temiz ve kutsi, ruhani varlıklardır. Bunlar, beşeri 
ruhlara her türlü hayırları ve taatları ilham ederler. Şeytanlar da, yine insanlar 
arasında büyük bir yekün teşkil ederler. Bunlar da insan ruhlarına hertürlü kötü 
vesveseleri verirler. Allah (Yezdan), meleklerden olan ordusu ile, iblis ve onun 
şeytanlardan müteşekkil ordusu ile (devamlı) savaşır" derler. İşte bundan dolayı 
Allah Teâlâ, mecüsilerin Allah'ın birçok şerikleri olduğunu söylediklerini 
bildirmiştir. İşte bu görüşün izahı bundan ibarettir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Âyetteki, "Halbuki bunları da O 
yaratmıştır" buyruğu, iblis'in, Allah'ın mülkünde Allah'a ortak olmasının 


yanlışlığını ve batıllığını kesin olarak gösteren delile işarettir. Bu, şu iki 
bakımdan izah edilebilir: 

1) Mecüsilerin çoğunun, iblis (Ehrimen)'in kadim değil, muhdes (yaratılmış, 
sonradan olma) bir varlık olduğunu kabul ettiklerini nakletmiştik. Bu sabit 
olunca deriz ki: Her muhdesin bir yaratıcısı ve bir var edeni vardır. O yaratıcı ve 
var edici de sadece Allah Teâlâ'dır. Binaenaleyh mecüsilerin, iblisi Allah'ın 
yaratmış olduğuna kesin inanmaları gerekir. İbüs (Ehrimen), bütün serlerin, 
âfetlerin, kötülüklerin ve çirkinliklerin kaynağı olup, mecüsiler de iblis'i Allah'ın 
yarattığını kabul edince, bu noktada, âlemin ilâhının, serlerin, kötülüklerin ve 
fesatların asıllarını ve dayanaklarını da yaratmış olduğunu kabul etmiş olurlar. 
Bu böyle olunca da, onların, "birisi bütün hayırların, diğeri de serlerin yaratıcısı 
olan iki ilahın bulunması gerekir" demeleri imkânsız olur. Çünkü bu yolla, 
hayırların ilahının, aynı zamanda o en büyük şer (kaynağı) iblis'in yaratıcısı 
olduğu sabit olmuş olur. Binaenaleyh âyetteki, "Halbuki bu (şerik koştukları) 
şeyleri de O yaratmıştır" ifadesi, mecüsilerin kendi inancına göre de, şeytanları 
yaratanın Allah Teâlâ olduğuna bir işarettir. Cenâb-ı Allah, onların da yaratıcısı 
olunca, mecüsiler hayır ilahı (Yezdan'ın), serlerin en büyüğünün de faili ve 
yaratıcısı olduğunu kabul etmiş olurlar. Bunu kabul edince de, "Hayırların ve 
serlerin mutlaka ayrı ayrı birer ilahı vardır" iddiaları düşer. 

2) Âyetteki, "Halbuki bu (şerik koştukları) şeyleri de O yaratmıştır" 
buyruğundan delil çıkarmada ikinci izah da, hem bu tefsir'de, hem de, "El- 
Erba'ûn fi süli'd-Din adlı kitabımızda yaptığımız şu izahtır: "Bir olanın dışında 
kalan herşey zâtı gereği mümkindir. Zâtı bakımından mümkin olan her varlık da 
muhdes-tir." Bu iki mukaddime (öncül), tek, bir ve hak olan varlığın dışındaki 
herşeyin muh-des olduğu neticesine götürür. Binaenaleyh iblis ve bütün 
ordusunun, muhdes olduklarını kesinkes söylemek gerekir. Varlık, yokluktan 
sonradır. İşte bu durumda, zikredilen susturucu husus (ilzam), bizim izah 
ettiğimiz şekle döner. Bu âyetten asıl kastedilen şeyin izahı işte budur. Muvaffak 


kılma Allah'tandır. H201 
İkinci Mesele 


Allahu Teâlâ'nın, buyruğu, "Onlar, cinleri Allah'ın ortakları saydılar" 
manasınadır. Buna göre eğer, "Âyette, "Allah" lâfz-ı celâlinin "şürekâ" 
kelimesinden önce getirilmesinin hikmeti nedir?" denilirse, biz deriz ki: 
Sibeveyh: "Araplar, en mühim hususu (cümle içinde) öne alırlar. Bundan dolayı, 
bu önce getirmenin faidesi, ister melek, ister cin, ister insan ve isterse bunların 


dışında herhangi bir şey olsun, Allah'a herhangi bir ortağın koşulmasının, 
olmayacak bir iş olduğunu göstermektir. İşte, "Allah" isminin, "şürekâ" 
(ortaklar) kelimesinden önce zikredilmesinin hikmeti budur" demiştir. 

Bunu iyice kavradığın zaman deriz ki: "Cin" kelimesi, hem mansub, hem merfü, 
hem de mecrür olarak okunmuştur. Bunun mansub okunuşunun en meşhur 
sebebi, "şürekâ" lafzından bedel olmasıdır. Bazi muhakkik âlimler, bu izahı zayıf 
görmüşlerdir. Çünkü bedel, bedel olduğu şeyin yerine geçen şeydir. Binaenaleyh 
eğer, "Onlar Allah'a cinleri kıldılar" denmiş olsaydı, manasız bir söz olurdu. Evlâ 
olan "cin" kelimesini, "şürekâ" kelimesinin atf-ı beyânı kabul etmektir. 

Bu kelimenin merfü okunuşunun izahı da şöyledir: Eğer "Allah'a ortaklar kıldılar 
(koştular)" denilip, bu kadarla yetinilmiş olsaydı, bu söz ile cinlerin, insanların, 
taşların ve putların ortak koşulmaları kastedilebifirdi. İşte bu sebeple sanki "O 
ortak koşulanlar kimler?" denilmiş de, el-cinnu "(OnfarJ, cinlerdir" cevabı 
verilmiştir. 

"Cin" kelimesinin mecrür okunuşunun sebebi ise, beyâniyye (açıklama için) olan 


izafetten ötürüdür. 421) 
Cinlerin Şerik Yapılması 


Alimler bu "ortak koşmanın izahı hususunda, şu üç değişik izahı yapmışlardır: 

1) Bundan murad, daha evvel yapmış olduğumuz gibi, bu âlemin, birisi 
hayırların, diğeri de, serlerin yaratıcısı iki ilâhın olduğunu söyleyenlerin 
görüşünü nakledip bildirmektir. 

2) Kâfirler, "melekler, Allah'ın kızlarıdır" diyorlardı. Yine bunlar, "cinlerden 
murad meleklerdir. Bu ismin melekler için kullanılması güzel ve yerindedir. 
Çünkü "cin" lâfzı, "gizli ve kapalı olan" manasmdadır. Melekler de, gözle 
görülmezler" diyorlardı. Binaenaleyh bu yorumu benimseyenlerin, kâfirlerin 
"melekler, Allah'ın kızlarıdır" iddialarının nasıl olup da melekleri Allah'a şerik 
saymalarına sebep olduğunu açıklamaları gerekirdi, ta ki âyetteki ifadenin bu 
manaya uygunluğu ispatlansın. Belki şöyle denilebilir: "Onlar, meleklerin, 
Allah'ın kızları olarak, bu alemin idarecileri olduğunu söylüyorlardı. Böylece de, 
onları Allah'a şerik koşmuş oluyorlardı." 

3) Hasan el-Basri ile bir kısım müfessirin görüşüne göre, cinler, kâfirleri 
putlara ibadet etmeye ve onları Allah'a ortak koşmaya davet etmiş, onlar da 
cinlerin bu sözlerini kabul ve onlara itaat etmişlerdir. Böylece onlar, işte bu 
bakımdan, "cinler, Allah'ın ortaklarıdır" demiş olduiar. Ben derim ki: Doğru ve 
gerçek olan, birinci görüştür. Son ikisi ise, cidden zayıf görüşlerdir. 


Âyette bahsedilen "şirk"i, Arapların, "melekler, Allah'ın kızlarıdır" şeklindeki 
sözleri manasına almak, şu bakımlardan yanlıştır: 

1) Allah bu inancı, âyette, "Bundan başka, bilmeden O'nun oğullan ve kızları 
olduğunu da uydurup söylediler" ifadesi ile anlatmıştır. Binaenaleyh Allah'ın 
kızları bulunduğunu söylemek, "Melekler, Allah'ın kızlarıdır" demeden başka 
birşey değildir. Bundan dolayı, âyetteki, "Cinleri, O'na ortak yaptılar" buyruğunu 
bu manada tefsir edersek, aynı âyette faydasız bir tekrar yapılmış olması gerekir 
ki bu caiz değildir. 

2) Araplar, "Melekler, Allah'ın kızlarıdır" diyorlardı. Allah'ın çocukları 
olduğunu söylemek başka, O'nun ortakları olduğunu söylemek başka bir şeydir. 
Bu iki şeyin birbirinden farklı oluşunun delili, Cenâb-ı Allah'ın bu iki hususu, 
"O, doğurmamış, doğurulmamıştır. Hiçbir şey O'nun dengi (ve benzen) değildir" 
(fniâs, 3-4) âyetlerinde, birbirinden ayrı zikretmiş olmasıdır. Binaenaleyh eğer 
bu iki husustan biri diğerinin aynısı olsaydı, Ihlâs süresindeki bu ayırım abes 
olurdu. 

3) Yezdan ve Ehrimen'in iki ilah olduğuna inananlar, bu âlemi tedbir etme 
(yönetme) hususunda, âlemin gerçek ilahına ortak koştuklarını açıkça ifade 
etmişlerdir. Binaenaleyh âyetin lâfzını bu mana yerine, "Allah'ın kızları vardır" 
manasına hamletmek, herhangi bir zaruret olmaksızın lâfzı hakiki manası yerine 
mecazi manasına hamletmektir ki bu caiz değildir. 

İkinci görüş ki bu âyette bahsedilen "şirk koşma"dan muradın, kâfirlerin putlara 
tapma hususunda cinlerin sözünü kabul etmeleri olduğunu söyleyenlerin 
görüşüdür, bu son derece uzak bir ihtimaldir. Çünkü şirk inancına davet etmeyi 
ne hakiki, ne de mecazi manasına göre "şirk" diye nitelemek caiz değildir. Yine 
eğer âyeti bu manaya hamledecek olsak, faydasız bir tekrarın bulunmuş olması 
gerekir. Çünkü puta ve yıldıza tapanlar daha önceki âyetlerde tafsilatlı olarak 
reddolun-muşlardı. Böylece bu iki görüşün sakıt olduğu sabit olup, doğru 
görüşün bizim desteklediğimiz ve savunduğumuz (birinci görüş) olduğu zahir 
olmuş ofur. 

Allah Teâlâ'nın "Halbuki bunları da O yaratmıştır" buyruğu ile ilgili olarak iki 
bahis vardır: 

Birinci bahis: Hak Teâlâ'nın(üi ifadesinde, zamirin neye raci olduğu hususunda 
şu iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: "Bu zamir, âyette geçen (cinler) kelimesine racidir. Buna göre 
mana: "Onlar, cinfer, Allah'ın şerikleridir, dediler" olmaktadır. Sonra o kimseler, 
Ehrimen'in muhdes varlık olduğunu kabul ettiler. Sonra da, mecüsiler içerisinde, 
"Allah kendi hükümranlığını düşünüp onun çok büyük olduğunu gördü! 


Böylece, bir tür ucub (kendini beğenme) meydana geldi. Bu sebeple de şeytan, 
işte o ucub'tan doğdu" diyenler olduğu gibi,yine onlardan,"Allah kendisinin 
kudreti hususunda şüpheye düştü.Böylece de O'nun bu şekkinden şeytan doğdu" 
diyenler de vardır. Böylece onlar, Ehrimen'in muhdes varlık olup, onun 
mucidinin ise Alla- 

hu Teâlâ olduğunu kabul etmişlerdir. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın "Halbuki 
bunları da O yaratmıştır" buyruğu bu manaya bir işaret olmuş olur" şeklindedir. 
Şeytanı Allah'ın yarattığı sabit olunca onun, âlemi idare etme konusunda Allah'ın 
ortağı kabul etmek imkânsız olur. Çünkü Yaratan, yaratılandan daha kuvvetli ve 
daha mükemmeldir. Halbuki,zayıf ve nakıs olan varlığı, kâmil ve kuvvetli olana 
şerik, ortak kılmak aklen imkânsızdır. 

İkinci görüş: Bu zamir, Allah'a ortak koşanlara racidir. Bunlar da Allah ile cinler 
arasında bir ortaklık bulunduğunu söyleyen kimselerdir. Bu görüş bana göre şu 
iki sebepten dolayı zayıftır. 

a) Biz bunu, bizim yukarıda zikretmiş olduğumuz manaya hamledersek, işte bu 
tek lafız, o inancı iptal etme hususunda kesin, tam ve mükemmel bir deiil olur. 
Ama bunu bir ikinci manaya hamledersek, böyle bir mana ortaya çıkmaz. 

b) Zamirin kendisinden önce zikredilenlerden en yakınına raci olması vaciptir. 
Halbuki bu âyette zikredilen kelimelerin en yakın olanı "cinler" kelimesidir. 
Binaenaleyh zamirin, cinlere raci olması gerekir. 

İkinci bahis: Keşşaf sahibi, bu kelimenin "ve halkahum" şeklinde okunup buna 
göre mananın: "Onlar, Allah'a ettikleri bu iftirayı da O'na mal ettiler bu işlerini 
de Allah'ın yarattığını söylediler" demek olduğunu söylemiştir. Çünkü onlar, 
"Allah da bize bunu emretti" (A'râf, 28) sözlerinde kurban kesmelerini, Allah'a 


isnad etmişlerdi. [122] 
Müşriklerin Oğullar, Kızlar Şeklinde Şirkleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bundan başka bilmeden O'nun oğullan ve kulan 
olduğunu da uydurup söylediler" buyurmuştur. Bu hususta birkaç bahis vardır. 
Birinci bahis: Ben derim ki, yüce Allah (önce), iblis'i Allah'a şerik koşan bir 
kavimden, sonra da Allah'tn kızları ve oğulları olduğunu söyleyen diğer başka 
kavimlerden bahsetmiştir. Allah'ın oğullan olduğunu söyleyenler, hristiyanlar ile 
bir grup yahudidir. Allah'ın kızları olduğunu söyleyenler ise, "melekler, Allah'ın 
kızlarıdır" diyen Araplardır. Hak Teâlâ'nın, "bitmeden" ifadesi, bu görüşün 
bozukluğu ve yanlışlığı konusunda kesin detil olacak şeye adeta dikkat 
çekmektedir. Bu hususta şu deliller bulunmaktadır: 


Birinci hüccet: İlâh'ın, zâtı gereği vâcibu'l-vücüd olması gerekir. Binaenaleyh, 
O'nun çocuğu da, ya zâtı gereği vâcibu'l-vücüd olur veya olmaz. Binaenaleyh, 
eğer zâtı gereği vâcibu'l-vücüd olursa, o kendi zâtıyla kaim ve müstakil olur; 
varlığı hususunda başkasıyla bir alâkası olma2. Böyle olanın ise, kesinlikle 
babası olmaz. Çünkü, "çocuk" sözü fer'i olup başkasına muhtaç olmayı 
düşündürmektedir. Eğer o çocuk zâtı gereği "mümkinu'I-vücüd" olursa, bu 
durumda onun varlığı, zâtı gereği "vacibu'l-vücüd" olanın yaratmasıyla olur. 
Böyle olan ise, zâtı gereği vâcibu'l-vücüd olanın çocuğu değil, aksine kulu olur. 
Binaenaleyh, ilâhın ne olduğunu bitenden, "O'nun kızları ve oğullan vardır..." 
şeklinde bir sözün sâdır olması imkânsız olur. 

İkinci hüccet: Çocuğa, (baba) yok olduktan sonra, onun yerini tutması için 
ihtiyaç duyulur. Bu ise ancak fâni olanlar hakkında düşünülür. Ama, bundan 
münezzeh olan hakkında, bir çocuk sahibi olması düşünülemez. 

Üçüncü hüccet: (Çocuk) sözü, çocuğun, babanın herhangi bir cüzünden meydana 
geldiğini akla getirmektedir. Bu da ancak, mürekkeb olan ve cüzleri birbirinden 
ayrılabilen kimseler hakkında düşünülebilir. Bu düşünce tek, bir, zâtı gereği 
vâcibu'l-vücüd olan hakkında imkânsızdır. Netice olarak diyebiliriz ki ilâhın 
hakikatinin ne olduğunu bilen herkesin, O'nun çocuğu olduğunu söylemesi 
imkânsızdır. Bu sebeple Allah'ın, "Bundan başka bilmeden O'nun oğullan ue 
kızlan olduğunu da uydurup söylendiler" şeklindeki ifadesi, işte bu inceliğe bir 
işaret olmuş olur. 

İkinci bahis: Nâti, râ harfinin şeddes'ıyte "ve haireKü"; diğer fetaav imamları ise 
şeddesiz olarak, "ve harekü" şeklinde okumuşlardır. Vahidi, "Tercih edilen, 
bunun şeddesiz okunmasıdır. Çünkü bu daha çok kullanılır. Şedde ise, mübalağa 
ve çokluğu ifade eder.." demiştir. 

Üçüncü bahis: Ferrâ, "harekü kelimesinin manası, "uydurdular, iftira ettiler.." 
demektir. fiilleri aynı manaya gelirler.." demektedir. Leys ise, (yalan uydurdu) 
şeklinde kullanıldığını söylemiştir. Keşşaf sahibi ise şunu nakleder: "Hasan el- 
Basri'ye bu kelime hakkında soruldu da, o, "Bu, senin kullandığın Arapça bir 
kelimedir. Bir kimse, bir topluluğun meclisinde yatan söylediğinde, o mecliste 
bulunanlardan bazıları o adama, "O sözü uydurdu, attı!" derler. Allah en iyi 
bilendir.Keşşaf sahibi sözüne devamla, "Bu kelimenin, bir kimse elbiseyi yırttığı 
zaman Arapların kullanmış olduğu (elbiseyi biçti) tabirinden alınmış olması da 
caizdir. Yani onlar, Allah için, oğullar ve kızlar biçip ayırmışlardır" demiştir. 


[123] 


"Subhanehu" Kelimesinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Allah âyeti sona erdirirken "O'nun zâtı ise, 
vasfedegeldiklerinden münezzehtir, çok yücedir" buyurmuştur. Binaenaleyh 
subhanehu buyruğu, Allah'ı, O'na yakışmayan her şeyden tenzih etmeyi ifade 
eder. 

Hak Teâlâ'nın, "ve çok yücedir" ifadesinin, mekân bakımından bir yüksekliği 
ifade etmediği hususunda şüphe yoktur. Çünkü burada, bu tabirle kastedilen, 
Alla-hu Teâlâ'yı yanlış ve bâtıl görüşlerden tenzih etmektir. Mekân bakımından 
yükseklik, bu manayı ifade etmez. Binaenaleyh, burada Cenâb-ı Hakk'ın her 
türlü bâtıl itikâd ve yanlış görüşten yüce ve münezzeh olduğu manasını ifade 
ettiği sabit olur. 

Buna göre şayet onlar, "Mananın böyle olması halinde "Subhanehu" ile "te-alâ" 
(çok yücedir) ifadesi arasında herhangi bir fark kalmaz" derlerse, biz deriz ki: 
Bilâkis, iki tabir arasında açık bir fark bulunmaktadır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın 
"Subhanehu" sözüyle kastedilen, bu sözü söyleyen kimsenin O'nu , O'na 
yakışmayacak şeylerden tenzih, teşbih ve takdis etmesidir. Halbuki Teâiâ 
lâfzından maksad ise, ister O'nu bir tenzih eden olsun, ister olmasın O'nun zâtı 
itibariyle, (zaten) böylesi sıfatlardan yüce ve münezzeh olmasıdır. O halde, 
tesbih ve takdis etmek, tenzih edenlerin sözleriyle alâkalıdır. Yüce o4mak ise, 
Cenâb-ı Hakk'ın, başkası sebebiyle değil zâtı gereği tahakkuk edip mevcut olan 


zâtı sıfatlarıyla ilgilidir. (124) 


"O, gökleri ve yeri yoktan var edendir. O'nun nasıl çocuğu olabilir ki. O'nun bir 
eşi de yoktur. Her şeyi O yaratmış ve O, her şeyi hakkıyla bilendir" (En'âm, 
101). 

Bil ki Allah Teâlâ, dünyaya düşkün olan müşrik grupların görüşlerinin yanlış 
olduğunu beyân edince, Allah'ın çocuğu olduğunu söyleyenlerin görüşlerinin 
yanlışlığına dair delil getirmeye geçerek, "O gökleri ve yeri yoktan var edendir" 


buyurmuştur. 123) 
Bedi Ism-i Şerifi'nin Tefsiri 


Bil ki, Hak Teâlâ'nm, "O, gökleri ve yeri yoktan var edendir" buyruğunun tefsiri 
Bakara süresi (Âyet, 117)'nin tefsirinde geçmişti. Ancak ne var ki biz burada, bu 
âyetten kastedilen asıl maksada işaret ediyor ve diyoruz ki: İbda', misali 
bulunmaksızın, bir şeyi var etmekten ibarettir. İşte bu sebepten dolayı, herhangi 
bir bilim dalında, daha önce benzeri bulunmayan herhangi bir yol, metod ortaya 


koyan kimse hakkında, ebdea "bunu ilk kez, o kimse buldu" denilir. [126] 
İsa'yı Tanrılaştıran Hristiyanlara Reddiye 


Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Allah Teâlâ, hristiyanların, "Hz. 
İsa'nın babasız ve bir nutfe vasıtası olmaksızın meydana geldiğini, hatta O'nun 
hadis olup varlık âlemine sonradan girdiğini" kabul ettiklerini belirtmiştir. 
Çünkü, Hz. İsa'yı, babası olmadan varlık âlemine çıkaran Allah Teâlâ'dır. 

Bunu da iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu âyetten maksat, şöyle denil- 
mesidir: "Sizler ya, Hz. İsa'nın Allah'ın çocuğu olduğu şeklindeki (sözünüzle), 
"Allah onu herhangi bir nutfe ve baba söz konusu olmadan "ibda"I yoluyla 
yaratmıştır" manasını kastediyorsunuz; yahut sizler bu sözünüzle, insanın, 
babasının çocuğu olması gibi, malüm olan ve herkesçe bilinen bir şeyi 
kastediyorsunuz, veyahut da bu sözünüzle bu iki mefhuma ters, üçüncü bir 
mefhümu kastediyorsunuz.." 

Birinci ihtimal bâtıldır; zira Allah Teâlâ, her ne kadar bu aşağı alemde hadiseleri 
ve olayları bir takım malum sebepler ve hususi vasıtalara binaen ihdas edip 
yaratıyorsa da, hristiyanlar da, bu aşağı âlemin mahluk olduğunu kabul 
etmektedirler. Durum böyle olunca da, onların, "Allah Teâlâ'nıh, herhangi bir 
madde bulunmaksızın ve bir müddet de geçmeksizin gökleri ve yeri yarattığını 
itiraf etmeleri gerekir. Durum böyle olunca da, Allah'ın gökleri ve yeri ihdas 
etmesinin, bir "İbdal" olması gerekir. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın sırlHz. 
İsa'nın ihdas edilmesinin mübdi'i, mucidi olmasından, Allah'ın Hz. İsa'nın babası 
olduğu neticesi çıksaydı, o zaman Allah'ın göklerin ve yerin mucidi olmasından 
da,O'nun, bunların da babası olması neticesi çıkardı. Halbuki, bunun ittifakla 
bâtıl olduğu malumdur. Binaenaleyh, Allah Teâlâ'nın sırf Hz. İsa'nın mübdi'i 
olmasının, O'nunHz. İsa'nın babası olmasını gerektirmediği sabit olmuş olur ki, 
işte Cenâb-ı Hakk'ın "O, gökleri ve yeri yoktan var edendir" buyruğundan 
kastedilen budur. Allah bu âyette, sadece gökleri ve yeri zikretmiş, onlarda 
bulunanlardan bahsetmemiştir. Zira, göklerde ve yerde bulunanların var oluştan, 
"ibda" yoluyla değildir. Ama göklerin ve yerin bizzat kendilerinin var oluşları 
"ibda" yoluyla olmuştur. Binaenaleyh, burada kastedilen üzâm, (susturma, 
delilsiz bırakma) göklerde ve yerde olanların zikredilmesiyle değil, göklerin ve 
yerin bizzat kendilerinin zikredilmesiyle meydana gelmiş olur. İşte, birinci 
ihtimalin iptali böyledir. 

İkinci ihtimale gelince ki bu, nristiyanların, Hz. İsa'nın Allah'ın çocuğu." 
sözleriyle kastettikleri şeyin, canlılar hakkında mütad ve mâruf olan doğum işi 


olması olup bu da bâtıldır. Bunun bâtıl olduğuna şu açıklamalar delâlet eder: 
Birinci izah: O doğum işi ancak, kendisinin bir eşi ve şehveti bulunan; 
kendisinden bazı cüzler ayrılıp, ayrılan o cüzlerin o eşinin karnında bir müddet 
kalması halinde mümkün olan kimseler hakkında doğru olabilir. Bu haller ise 
ancak, bir araya gelip ayrılması, hareket ve sükünu, nihayeti bulunan, keza 
şehvet ve lezzet alması mümkün olan maddeler için söz konusu olur. Bütün 
bunlar ise, âlemin yaratıcısı hakkında imkânsız olan şeylerdir ki, işte Cenâb-t 
Hakk'm, "O'nun nasıl çocuğu olabilir ki, O'nun bir eşi de yoktur" buyruğuyla 
kastedilen de budur. 

İkinci izah: Bu yolla çocuk elde etmek, ancak, tek bir defada yaratmaya, icad 
(var) etmeye kadir olamayanlar hakkında doğru olur. Doğurmak isteyip de onu 
tek bir defada var etmekten aciz olan herkes, onu elde etmek için mutâd olan 
yola başvurur.. Ama, bütün mümkinâtın halikı olan, bütün yaratıklar üstünde 
hükmünü yürüten zâta gelince, bu zât bir şeyi var etmek istediğinde, ona sadece 
"Ol! der, o da hemen oluverir,." (Yasin, 82). Sıfatı ve vasfı böyle olan herkesten, 
bir şahsı doğum yoluyla ihdas etmesi imkânsız olur ki, işte Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Her şeyi O yarattı" İfadesiyle kastedilen de budur. 

Üçüncü izah: Bu çocuk, ya kadim olur veya muhdes.. Bunun kadim olması caiz 
değildir. Çünkü kadim'in zâtı gereği "vacibu'l-vücud" olması gerekir, Zâtı gereği 
"vacibu'l-vücüd" olan ise, başkasından müstağni olur. Ona ihtiyacı kalmaz. 
Binaenaleyh bunun, başkasının çocuğu olması imkânsız olur. Geriye şu husus 
kalır: "Eğer o çocuk olsaydı, onun hadis olması gerekirdi..." Bu cümleden olarak 
biz deriz ki, Allah Teâlâ bütün malumatı bitendir. Binaenaleyh, Allah ya çocuk 
elde etmede kendisinin bir kemâlinin ve menfaatinin olduğunu; veyahut da 
olmadığını bilir. Eğer birincisi olursa, Allah Teâlâ'nın, bu çocuğu yaratmayı 
farzettiği hiçbir vakit yoktur ki, bu çocuğu yaratmaya götüren sebep o vakitten 
önce bulunmasın!... Her ne zaman o çocuğu yaratmaya götüren sebep o çocuktan 
önce olursa, çocuğun o vakitten önce bulunması gerekir. İşte bu da, o çocuğun 
ezeli olmasını gerektirir ki, bu imkânsızdır. Eğer ikincisi olursa, bu durumda 
Allah Teâlâ'nın, çocuk elde etmede kendisi için bir kemâlin bulunmadığını ve 
uluhiyetteki mertebesinin artmadığını bildiği sabit olur. Durum böyle olunca da, 
o çocuğu kesinlikle hiçbir vakit ihdas etmemesi gerekir ki, işte HakTeâlâ'nın, "O, 
her şeyi hakkıyla bilendir" ifadesiyle kastedilen budur. 

Burada bir başka izah daha vardır ki, bu da şöyle denilmesidir: Mütâd yolla elde 
edilen çocuk, ancak şehvetin giderilmesi ile elde edilir. Halbuki şehvetin ifası, 
lezzeti gerektirir. Lezzet ise, zâtı gereği arzu olunan şeydir. Binaenaleyh, zâtı 
gereği arzulanır olduğu hâlde, lezzet, şayet Allah hakkında doğru olsaydı, o 


zaman şöyle denilmesi gerekirdi: Hiçbir zaman yoktur ki Allah, o lezzeti elde 
etmenin, kendisini o vakitten önce o lezzeti elde etmeye davet ettiğini bilmesin!.. 
Zira Allah Teâlâ her türlü malumatı bilince, bu hususun da malum olması 
gerekir. Durum böyle olunca da, o lezzetin ezelde mevcut olması gerekir. İşte bu 
sebeple de çocuğun ezeli olması gerekir. Halbuki çocuğun ezeli olmasının muhal 
olduğunu biraz önce beyan ettik... Binaenaleyh, Allah ezeli olduğu halde, O'nun 
her türlü malümatı bilmesi, O'nun çocuğu bulunduğunun söylenmesine mani 
olur. İşte Hak Teâlâ'nın, "O, her şeyi hakkıyla bilendir" buyruğu ile 
kastedilen'budur. Böylece, zikrettiğimiz açıklamalarla, şu yukarda serdettiğimiz 
malum ihtimallere binaen, Allah'ın bir çocuğu olduğunu söylemenin mümkün 
olmadığı sabit olmuş olur. 

Üçüncü ihtimale göre, Allah'ın bir çocuğu olduğunu söylemeye gelince, bu da 
bâtıl ve geçersizdir. Çünkü bu, aklen ne düşünülebilir, ne de anlaşılabilir. 
Binaenaleyh, tasavvur edilemeyen bu üçüncü ihtimale dayanarak, Allah'ın bir 
çocuğu bulunduğunu söylemek mahzâ bir cehaletin içine dalmak olur ki, böyle 
bir şey bâtıldır. İşte bu âyetten kastedilen budur. Binaenaleyh, gerek evvelkiler, 
gerekse sonrakiler bu mesele hakkında, kuvvet ve mükemmel oluş bakımından 
bu kelâma denk bir söz söylemek üzere bir araya gelselerdi, bunu yapamazlardı. 
O halde hamd, bizi buna hidâyet eden Allah'adır. O bize hidâyet etmeseydi, biz 


hidâyete eremezdik. (217) 
Bu Âyetin Makabli İle Münasebeti 


"İşte Rabbiniz olan Allah! Ondan başka hiç bir tanrı yoktur. O, her şeyi 
yaratandır. O halde O'na kulluk edin. O, her şeyin üstünde biruekildir" (En'am, 
102). 

Bil ki Allah Teâlâ, kadir, hür irade sahibi, hakim ve rahim bir ilahın varlığına 
delil getirerek, o ilaha ortak koşanların görüşlerinin yanlış olduğunu bildirdikten, 
onların inançlarını en güzel bir biçimde ayrıntılı olarak anlatıp, onlardan her 
birinin yanlışlığını uygun delillerle beyan ettikten sonra da Allah'ın oğulları ve 
kızları bulunduğunu söyleyenlerin inançlarını nakledip, bu inancın yanlışlığını 
kesinkes gösteren delilleri ortaya koyduktan sonra, âlemlerin ilâhının tek, bir, 
samed (başkasına muhtaç olmayan), ortağı, benzeri, zıddı ve misli bulunmaktan, 
çocuklardan, oğullardan ve kızlardan münezzeh olduğu sabit olmuş olur. işte bu 
durumda Allah Teâlâ neticeyi gayet açık olarak ifade ederek, "İşte Rabbiniz olan 
Allah, O'ndan başka hiçbir tanrı yoktur. O, kendisi dışındaki her şeyin 
yaratıcısıdır. O halde O'na ibadet edin, O'ndan başka hiçbir kimseye tapmayın. 


Çünkü O, kullarının bütün işlerini düzenleyendir. O, kullarının dualarını işitir, 
boyun eğişlerini ve itaatlarını görür ve onların ihtiyaçlarını bilir. O, herkesin 
işlerini yaratmada, herkese vekil ve kefildir" demiştir. Bundan dolayı kim, âyetin 
öncesi ile ilgisi ve münasebeti hususunda ve tevhide, tenzihe davet etme ile 
şirkin yanlışlığını ortaya koymadaki anlatış sırası hususunda iyice düşünürse, 
bundan daha açık ve daha faydalı bir yol olmadığını görür. Bu âyetle ilgili birkaç 


mesele vardır; H28] 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi Âyetteki (İşte bu) ifadesi, önceki kısımlarda zikredilmiş sıfatlarla 
mevsuf olan varlığa işarettir. Bu ifade mübteda, bundan sonraki kısım ise, 
peşpeşe sıralanmış haberlerdir. Bu haberler de, "Rabbiniz olan Allah'dır", 
"O'ndan başka hiç bir tanrı yoktur" ve "her şeyi yaratandır" ifadeleridir. Yani O, 
bütün bu sıfatları kendisinde toplayandır. Binaenaleyh O'na ibadet ediniz. Bu, 
"Kendisinde bu sıfatlar bulunan varlık, ibadet edilmeye layıktır. O halde O'na 


ibadet ediniz, O'ndan başkasına tapmayınız" demektir" demiştir. [129] 
Kurân'ın İlhamı İle Alimlerin Elde Ettiği Tevhid Delilleri 


Bil ki Allah Teâlâ bu sürede, mahlukatın bir yaratıcıya, var ediciye, muhdise, 
mübdie ve bir müdebbire muhtaç 

olduğunu çeşitli delillerle açıklamış, kendisinin ortaklarının, benzerlerinin, 
ztdlarının ve misillerinin olmadığına 

delâlet eden ayrı bir delil zikretmemiştir. Bunların peşisıra, kendisine ortak 
koşanların inançlarını nakletmek suretiyle, yaratıcının varlığını gösteren delilleri 
getirmiştir. İşte bu kadar şey, onların cinleri Allah'a ortak koşmuş olduklarını 
kesin olarak ortaya kor. Allah Teâlâ, daha sonra bunu iptal etmiş ve daha sonra 
halis tevhid inancını zikretmiştir. "İşte Rabbiniz olan Allah! O'ndan başka hiç bir 
tanrı yoktur. O her şeyi yaratandır. O halde O'na kulluk edin" buyurmuştur. 

Bu noktada şöyle bir soru gelir: üuha önce geçen hususların tamamı, yaratıcının 
varlığına delil getirme ve o yaratıcının ortakları olduğunu söyleyenlerin 
delillerinin geçersizliğini ortaya koymaya dairdir. İşte bu mikiar btrşoy.^r! 
tevhidi ifnrtn etmeyi nasıl gerektirir? Bu soruya karşılık deriz ki: Alimlerin, 
tevhidi isbat hususunda birçok yollan vardır. Bu da o yollardan birisidir. Bunu şu 
şekillerde izah ederiz: 

1) Önceki (Selef) alimler şöyle demişlerdir: "Tek bir yaratıcı yeterlidir. 


Yaratıcının birden fazla olduğu düşünülürse, onların birbirine eşit olduğunu 
söylemek gerekir." Binaenaleyh tevhide (yaratıcının bir olduğuna) hükmetmek 
gerekir. Bizim, "Tek bir yaratıcı yeterlidir" sözümüze gelince, bu böyledir. 
Çünkü her türlü makdürata (güç yetirilecek şeye) kadir olan ve her türlü 
malümatı (bilinecek şeyi) bilen ilah, bütün âlemlere ilah olmaya ve âlemleri 
idare etmeye yeterlidir. 

"Yaratıcının birden fazla olduğu düşünülürse, onların birbirine eşit olduğunu 
söylemek gerekir" ifademize gelince, bu da böyledir. Çünkü birden fazla ilahın 
olduğuna delalet eden hiçbir delil yoktur. Öyleyse belli bir sayıda ilahın varlığını 
söylemek, başka bir sayıda ilahın var olduğunu söylemekten daha evlâ değildir. 
Bu durumda, ya sonsuz sayıda ilahın olduğunu söylemek gerekir, ki bu 
imkânsızdır, yahut da, şu belli sayı, diğer belli bir sayıdan daha evla olmadığı 
halde, şu belli sayıda ilah olduğunu söylemek gerekir ki bu da imkânsızdır. Bu 
iki ihtimal de bâtıl olunca, geriye sadece tevhidi (Allah'ın bir olduğunu) 
söylemek kalır.. 

2) Her türlü mümkinâta kadir ve bütün malümatı bilen bir ilah, bu alemi idare 
etmede yeterlidir. Binaenaleyh eğer biz, İkinci bir tanrının olduğunu söylersek, 
bu ikinci ilah, ya bu âlemde meydana gelen herhangi bir hâdisenin yaratıcısı ve 
var edi-cisidir, ya da değildir. Birincisi olamaz. Çünkü o iki ilahdan her biri, her 
türlü mümkinâta kadir olacağına göre, ikisinden birinin yapmış olduğu her fiil ve 
onun bu fiilin yaratıcısı olması, diğerinin o hususta kendi kudretinin gereğini 
yapmasına mani olur ki, bu onlardan herbirinin diğerinin acziyyetine sebep 
olmasını gerektirir ki, bu da imkânsızdır. Eğer İkincisi herhangi birşey yapmaz 
ve birşeyin yaratıcısı olmaz ise, eksik ve âtıl olmuş olur ki böyle olmak 
ulühiyyete uygun düşmez. 

3) Şöyle diyebiliriz: "Bu, tek ilahın, mutlaka ulühiyyet sıfatlarında kâmil ve tam 
olması gerekir. Binaenaleyh eğer biz, ikinci bir ilahın varlığını kabul edecek 
olursak, bu ikinci ilah bütün kemâl sıfatları hususunda, ya birinci ilahla ortaktır, 
ya da değildir. Eğer bu ikinci ilah, bütün kemâl (ulühiyyet) sıfatları hususunda 
birincisine ortak olursa, mutlaka birincisi ile arasında az birşey de olsa fark 
olması gerekir. Eğer böyle az da olsa bir fark söz konusu olmaz ise, bir ikilik söz 
konusu olmaz. Ama arada az da olsa bir fark bulunur ise, bu fark ya kemâl 
sıfatlarından olur, ya olmaz. Eğer bu, arada bir fark meydana getirdiği halde 
kemâl sıfatlarından olursa, o zaman bu iki ilah arasında bütün kemâl sıfatları 
ortak olmuş olmaz. Eğer bu fark, kemâl sıfatlarından olmaz ise, bununla mevsuf 
olan ilah, kemâl sıfatı olmayan bir sıfatla mevsüf olmuş olur. Bu da bir 
noksanlıktır. Demek ki yapılan bu üç izah sayesinde, tek ilâhın, âlemin 


yaratılması ve idaresi hususunda yeterli olduğu, birden fazla tanrı 
olamayacağının söylenmesi gerektiği sabit olur. İşte Allah Teâlâ'nın, birliğini 
anlatma hususunda, bu âyette tuttuğu yol budur. "Mümâne'at" (birinin varlığının 


diğerine mani oluşu) delilinin kullanılışını. Bakara suresinde zikretmiştik. [130] 
Kulların Fiillerinin Yaratılması 


Alimlerimiz {Ehl-i Sünnet), âyetteki, "O, herşeyi yaratandır" buyruğunu, 
Allah'ın kullarının fiillerinin (de) ya- ratıcısı olduğuna delil getirmişler ve 
"Kulların fiilleri de 

herşeye dâhildir. Bu âyete göre Allah Teâlâ herşeyin yaratıcısıdır. Şu halde bu, 
O'nun, kulların fiillerinin yaratıcısı da olmasını gerektirir" demişlerdir. Bil ki biz 
bu delili, Kitabu'l-Cebri ve'l-Kader" adlı eserimizde iyice anlattık. Burada, o 
kitaptakilerden çok a2inı anlatmakla yetineceğiz. 

Mu'tezile şöyle der: "Bu âyet, her ne kadar umümi manada bir ifade ise de, bu 
âyetin yantsıra, kulların amellerinin âyetin bu umümi manasının dışında 
olduğuna delâlet eden başka hususlar vardır: 

1) Allah Teâlâ, burada, "O, herşeyi yaratandır, O halde O'na kutluk edin" 
buyurmuştur. Bu sebeple, eğer kulların amelleri, âyetin bu hükmüne girmiş 
olsaydı, âyetin manası, "Ben sizin amellerinizi yarattım. Binaenaleyh o amelleri 
aynen yeniden yapıntz" şeklinde olurdu ki, bu mananın yanlışlığı malumdur. 
031] 

2) Cenâb-ı Allah, "O, herşeyi yaratandır" ifadesini, kendisini medh-ü sena etme 
sadedinde söylemiştir. Binaenaleyh eğer bu ifadenin manasına kulların amelleri 
de girmiş olsaydı, bu bir medh-ü sena olmaktan çıkardı. Çünkü Allah Teâlâ'ya, 
ziņa, livâta, hırsızlık ve inkârı yarattığını söyleyerek övünmesi uygun düşmez. 

3) Hak Teâlâ, bu âyetten sonra, "Size Rabbinizden muhakkak besâir (açık 
deliller) gelmiştir. Artık kim görür ise kendi lehine, kim kör kalırsa o da kendi 
aleyhinedir" (Enpâm, 104) buyurmuştur. Bu, kulun (insanın) bir şeyi yapıp 
yapmamada hür olduğu, o işi yapıp yapmamada bir engelin bulunmadığı 
hususunda açık bir ifadedir. Bu ise, insanların fiillerinin, Allah tarafından 
yaratılmadığına delâlet eder. Çünkü eğer bu fiiller Allah tarafından yaratılmış 
olsaydı, kul bu hususta hür olamazdı. Çünkü kulun fiilini Allah yarattığında, 
kulun onu yapmaması; Allah yaratmadığında da, kulun onu yapması imkânsız 
olurdu. Binaenaleyh bu âyet insanların, bir işi yapıp yapmamada hür olduğuna 
delâlet edip, bunun böyle olmasının kulların fiillerinin Allah tarafından 
yaratıldığını söylemeye mani olduğu sabit olunca, "Artık kim görür ise kendi 


lehine, kim kör kalırsa o da kendi aleyhinedir" (En'am, 104) âyetinin, (tefsir 
ettiğimiz âyetin) umümi manasını tahsis etmiş (sınırlandırmış) olması gerektiği 
sabit olur. 

4) Bu âyet, "(O kâfirler) cinleri O (Allah'a) ortak yaptılar" (En'am, 100) âyetinin 
peşisıra zikredilmiştir. Biz o âyetten muradın, mecüsilerin "alemin birisi lezzet 
ve hayırların, diğeri elem ve serlerin yaratıcısı olan iki ilahı bulunduğu" 
şeklindeki inançları olduğunu beyan etmiştik. Binaenaleyh Allah Teâlâ'nın. 
bunun peşisıra getirdiği, "O'ndan başka hiçbir tanrı yoktur. O, her şeyi 
yaratandır" ifadesinin, bu inancın yanlışlığını gösterme manasına hamledilmesi 
gerekir. Bu mana ise ancak, 

Allah Teâlâ'nın bu âlemdeki yırtıcı hayvanlar, haşerat, hastalıklar, elemler ve 
kederlerin de yaratıcısı olduğunu söylediğimiz zaman söz konusu olur. Bu 
sebeple âyetteki, "O, her şeyi yaratandır" buyruğunu bu manaya hamledersek, 
insanların fiilleri bu ifadenin hükmüne girmez. Böylece bu dört delilin, kulların 
amellerini, Allah'ın "O, herşeyi yaratandır" ifadesinin umümi manasından 


çıkarması gerektiği sabit olur." [132] 
Bu Konuda Mutezile'ye Verilen Cevap 


Mu'tezile'ye şöyle cevap verilir: Biz diyoruz ki: Akli ve kesin delil, bu âyetin 
ifade ettiği zahiri mananın doğruluğunu göstermektedir. Bunun izahı şöyledir: 
İnsanın filleri sebeplere dayanır. Sebepleri yaratan ise Allah'dır. Binaenaleyh 
sebepler ile kulun kudreti birleştiği zaman, bu, kulun o fiili yapmasını gerektirir. 
Bu da, kulun fiillerini Cenâb-ı Allah'ın yaratmış olması neticesine götürür. 
Âyetin zahiri bu kesin akli delil ile kuvvet kazanınca, bu husustaki bütün şekk ve 


şüphe ortadan kalkar. (133) 
Yaratma, İlahın Sıfatıdır 


Âyetteki, "O, her şeyi yaratandır. O halde O'na kulluk edin" buyruğu kutluk 
(ibadet) emrinin, fâ-i ta'kibiyye ile Allah Teâlâ'nın herşeyin yaratıcısı oluşuna 
bağlandığını göstermektedir. Fâ-i ta'kibiyye ile bir hükmün (emrin), 

bir vasfa bağlanması, bu vasfın, o hükmün sebebi olduğunu ihsas ettirir ki, bu 
da, Cenâb-ı Allah'ın, herşeyin yaratıcısı oluşunu, kayıtsız şartsız ma'büd 
olmasını gerektirir. İlah da zâten ibâdete müstehak olandır. İşte bu, (ehli sünnet) 
alimlerimizden bazılarının, "ilah, yaratmaya, yoktan var etmeye ve icada kadir 


olandır" şeklindeki sözlerinin doğruluğunu gösterir. [134] 
Mulezite'nin İlahî Sıfatlan İnkâr Etmeleri ve Reddi 


Mu'tezile'den çoğu, âyetteki, "O, her şeyi yaratandır" ifadesini, Allah'ın sıfatları 
olmadığına ve Kur'ân'ın mahlük (yaratılmış) olduğuna delil getirmişlerdir. Onlar 
Allah'ın sıfatları olmadığını söylemişlerdir, çünkü "Allah Teâlâ eğer ilmi ile âlim 
ve kudreti ile kadir olsaydı, bu ilim ve kudretin ya kadim oldukları, ya da 
muhdes (sonradan) oldukları söylenirdi. Bunlar kadim olamazlar, çünkü Allah'ın, 
"O, her şeyi yaratandır" âyetinin umumi manası, O'nun herşeyin halikı olduğunu 
gösterir. Cenâb-ı Hakk'ın kendi kendisini yaratmasının imkansızlığı zaruri olarak 
bilindiğine göre, biz bu umümi manayı, O'nun zâtı hakkında tahsis ettik. 
Binaenaleyh bu umumi ifadenin, Cenâb-ı Hakk'ın zâtı haricinde her yerde 
umumilik üzere kalması (herşeyi içine alması) gerekir. Allah için birtakım kadim 
sıfatların olduğunu söylemek, bu umümi mananın iyice tahsis edilmesini 
gerektirir ki bu caiz değildir. 

İkinci ihtimale gelince, bu Allah'ın ilim ve kudretinin hadis olduğunu 
söylemektir, bu da icmâen batıldır. Ve çünkü Allah'ın o ilim ve kudreti 
yaratması, bu yaratmadan önce başka bir ilim ve kudretin bulunasına ihtiyacı 
gerektirir ki, bu da imkânsızdır" demişlerdir. Mu'tezlle bu âyeti, Kur'ân-ı 
Kerim'in mahlük oluşuna delil getirme hususunda şöyle demişlerdir: "Kur'ân da 
bir şeydir.Âyetin umür-i manasına göre her şey Allah'ın mahlükudur. 
Bihaenaleyh Kur'ân'ın da Allah'ın mahlüka olması gerekir." Bu konuda 
söylenecek son söz şudur: Bu umümi ifade, Allah'ın zatı hakkında tahsis 
edilmiştir. Fakat tahsis edilen umümi ifadeler, tahsis mahalli dışında delildirler. 
İşte bu sebepten ötürü, bu umümi ifadenin bu mezkur şekilde tahsis edilmesi, 
kulların fiillerini de Allah'ın yarattığını isbat etme hususunda, ehl-i sünnetin bu 
âyete tutunmasına engel değildir. 

Alimlerimizin, Mu'tezile'nin görüşüne cevabt şudur: Biz umümi olan bu âyeti, 
Allah Teâlâ'nın ilmi ile âlim, kudreti ile kadir olduğuna ve Allah'ın kelâmı olan 


Kur'ân'ın kadim olduğuna delâlet eden birçok delil ile tahsis ediyoruz. 133) 
Tevekkül Hakkında 
Allah Teâlâ'nın, "O, her şeyin üstünde bir vekildir" buyruğundan maksad, kul 


için mükemmel bir tevhid inancının meydana gelmesidir. 
Bunun izahı şöyledir: Kut, her nekadar Allah'dan başka ilah olmadığına ve 


âlemin idarecisinin sadece ve sadece Allah olduğuna inansa bile bu dünya ne de 
olsa sebepler alemidir. Şeyh, imâm, âlim ve zâhid olan rahmetli babamdan şöyle 
dediğini duymuştum: "Eğer sebepler olmasaydı, hiçkimse (Allah'ın varlığından) 
şüpheye düşmezdi. Durum böyle olduğu için, insanlar kalblerini zahiri sebeplere 
bağlıyor, umduğunu elde edebilmek için bazan hükümdara, bazan vezire 
(bakana) güvenip müracaat ediyor. İşte bu durumda da eline geçen, sadece 
mahrumiyet oluyor ve sadece hüzünleri artıyor. Halbuki Allah Teâlâ, "O, her 
şeyin üstünde bir vekildir" buyurmaktadır. O'nun bundan maksadı, insanlara 
Allah'tan başka bir koruyucunun olmadığını ve onların işlerini düzenleyenin 
sadece kendisi olduğunu bildirmektir. İşte insan böyle inanırsa, Allah dışındaki 
bütün varlıklardan ümidi kesilir ve istediği şeyleri elde etmek için sadece O'na 


müracaat eder." L436] 
Yedinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, biraz önce "O, her şeyi yarattı" (En'am, 101) buyurmuş, bu âyette 
ise, "O, her şeyi yaratandır" 

buyurmuştur. Bu, bir tekrar gibidir... Bu hususa birkaç şekilde cevap verilir: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, "O, her şeyi yarattı" ifadesi, geçmişe işarettir; "O, her şeyi 
yaratandır" ifadesi ise "ism-i fail" olup, bütün vakitleri içine alır. 

2) Esas izaha göre, Allah Teâlâ, kendisinin çocukları olmadığını anlatma 
hususunda bir giriş olmak üzere, o âyette, "O (Allah), her şeyi yarattı" 
buyurmuş; kendisinden başka ibadete müstehak hiçbir varlık bulunmadığını 
anlatma hususunda bir giriş olmak üzere de, bu âyette, "O, her şeyi yaratandır" 
demiştir. Netice olarak diyebiliriz ki bunlar birtakım hükümleri ve çeşitli 
neticeleri gerektiren, birer giriş (mukaddime)dirler. Binaenaleyh Hak Teâlâ 
bunları, her konuda, o konuya uygun neticeler kendilerine dayansın diye, ayrı 


ayrı zikretmiştir. 137) 
Sekizinci Mesele 


İlah, ibâdete müstehak olan zattır. Bundan dolayı Allah Teâlâ'nın, "O'ndan başka 
hiçbir ilah yoktur" buyruğu, "O'ndan başka ibadete müstehak olan yoktur" 
manasındadır. O halde Allah Teâlâ'nın bunun peşisıra, "O halde O'na kulluk 
(ibadet) edin" buyurmasının hikmeti nedir. Çünkü bu bir tekrar zannı 
uyandırmaktadır?" 

Buna şöyle cevap verilir: Ayetteki, "O'ndan başka hiçbir ilah yoktur" ifadesi 


"O'ndan başka ibadete müstehak olan yoktur" manasına; "O halde O'na kulluk 
edin" buyruğu da "Binaenaleyh O'ndan başkasına İbadet etmeyin" manasınadır. 


(138| 
Dokuzuncu Mesele 


Kâfirler, "Andolsun ki onlara, "gökleri, ve yeri kim yarattı?.. diye sorarsan, 
mutlaka "Allah" derler" 

(Ankebut, 61) âyetinde de Hak Teâlâ'nın buyurduğu gibi, Allah'ın varlığını kabul 
ediyorlar ve Allah Teâlâ'nın dışında hiçbir varlığa "Allah" ismini vermiyorlardı. 
Nitekim Allah, "O, (Allah 'in) bir adaşını bilir misin?" (Meryem, 66) 
buyurmuştur. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ bu âyette, yani, "işte bu, geçen 
sıfatlara sahip olan Allah'dır" buyurmuş, daha sonra da Rabbukum, yani, "sizi 
büyüten, size çeşitli terbiyeler ve ihsanlarla iyilikte bulunandır" buyurmuştur. 
Bunlar insanın havsalasının alamayacağı bir çokluğa ulaşan şeylerdir. Nitekim 
Allah Teâlâ, "Allah'ın nimetlerini birer birer saymaya kalksanız, sayamazsınız" 
(Nahi, 18) buyurmuştur. 

Hak Teâlâ daha sonra "Ondan başka hiçbir tanrı yoktur" buyurmuştur. Bu, "siz, 
ihsan eden, lütfeden ve keremli bir ilahın var olduğunu anladığınız zaman, bilin 
ki O'ndan başka ilah ve O'nun dışında ma'bud yoktur" demektir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "O, her şeyi yaratandır" buyurmuştur. Bunun manası 
şudur: "O'ndan başka ilah yoktur" sözümüz makuldür. Çünkü mahlükatın O'ndan 
başka yaratıcısı, âlemlerin O'ndan başka müdebbiri yoktur. İşte bu, çok uygun ve 


manalı bir tertibdir. L39] 


"Gözler O'na erişemez (ihata edemez), O ise bütün gözleri ihata eder. O, 
latiftir, habirdir" (En'am, 103). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [140] 
Bu Âyetin Allah'ın Görülebileceğine Delil Olması 


Alimlerimiz hem Allah Teâlâ'nın görülebileceğine, hem de mü'minlerin 
Kıyamette O'nu göreceklerine, bu âyeti şöylece delil getirmişlerdir: 

1) Bunu şöyle izah ederiz: Bu âyet Hak Teâlâ'nın görülebileceğine delâlet 
etmektedir. Bu sabit olur ise, mü'minlerin Kıyamette Allah'ı göreceklerini kesin 
olarak söylemek gerekir. Birinci mukaddimenin izahı şöyle yapılır: Allah Teâlâ, 


"Gözler O'na erişemez" buyruğu ile, kendisini medh-ü sena etmiştir. Bu ifade, 
muarızımız (olanMu'tezile'ye) yardımcı olacak bir tabirdir. Onlar, Allah'ın 
âhirette görülemiyeceği şeklindeki inançlarını buna dayandırmışlardır.Bu sabit 
olunca biz deriz ki:Eğer Allah görülemiyecek olsaydı, "Gözler O'na erişemez" 
diye kendisini sena etmesi söz konusu olmazdı. Baksana, "yok" olan görülmez. 
İlimler, kudretler, irâdeler, kokular ve tadlardan hiçbiri gözle görülmez. İşte 
bunlar görülemedikleri için de bunlarla övünülmez.Binaenaleyh-âyetteki, 
"Gözler O'na erişemez" ifadesinin sena olduğu sabit olur. Ve yine sabit olur ki, 
bu sena, ancak Allah Teâlâ'nın görülmesi caiz olduğu takdirde mâkul olur. İşte 
böylece Allah Teâlâ'nın, "Gözler O'na erişemez" buyruğu, O'nun 
görülebileceğine delâlet eder. Bu hususta sözün özü şudur: Bir şeyin, 
haddizatında görülmesi mümkün olmadığı zaman, onun görülmeyişinde, o şeyi 
medhedip övmek, tazım etmek gerekmez. Ama o şey, haddi zatında görülen bir 
şey olup da, gözlerin onu görmesine ve onu idrak etmesine mani olduğu zaman, 
bu mükemmel ve tam kudret, bir medh ve azamete, saygıya delâlet etmiş olur. 
Böylece bu âyetin, Allah Teâlâ'nın, zâtı gereği görülebileceğine delâlet ettiği 
sabit olmuş olur. 

Bu sabit olunca, mü'minlerin O'nu, Kıyamet gününde göreceklerine kesinkes 
hükmetmek gerekir. Bunun delili şudur: Bu hususta iki çeşit söz söylenmiştir: 

a) Kimi alimler Allah'ın hem görülebileceğini, hem de mü'minlerin O'nu 
göreceklerini söylemektedirler. 

b) Kimileri de, mü'minlerin Allah'ı göremiyeceğini ve O'nun da görülemiyece- 
ğini söylemişlerdir. Ama, "Allah'ı görmek mümkündür, amma, bununla beraber 
O'nu gören hiçbir mü'min yoktur" şeklindeki iddia, ümmet içinde hiç kimse 
tarafından söylenmemiştir. Binaenaleyh bu, bâtıl olmuş olur. O halde bizim 
zikrettiğimiz açıklamalarla, âyetin Cenâb-ı Hakk'ın zatının görülebileceğine 
delâlet ettiği ve durum her ne zaman böyle olursa, mü'minlerin O'nu 
göreceklerine kesinlikle hükmetmek gerektiği sabit olmuş olur. Böylece de, 
bizim zikrettiğimiz açıklamalarla, âyetin, rü'yetin meydana gelebileceğine 
delâlet etmesi sabit olur ki, işte bu, bu âyetten elde edilen hoş bir istidlaldir. 

2) Biz deriz ki, Hak Teâlâ'nın, "Gözler O'na erişemez" buyruğundaki 
"gözler"den maksad gözlerin bizzat kendisi değildir. Çünkü göz, hiçbir yerdeki 
hiçbir şeyi göremez, idrak edemez. Aksine idrak eden, gören, insandır. O halde, 
Hak Teâlâ'nın, "O'na erişemez" buyruğundan kasdedilen mananın, "O'nu, 
görenler idrak edemez" şeklinde olduğuna kesinlikle hükmetmek gerekir. Bu 
böyle olunca da, "O ise, bütün gözleri idrak eder" buyruğundan kasdedilen 
mana, O, "görenleri idrak eder" şeklinde olur. Basralı Mutediller, Allah Teâlâ'nın 


eşyayı gördüğü hususunda bize muvafakat etmektedirler. Bu sebeple, Allah 
Teâtâ da görenler cümlesinden o)mvşo)ur. Bmaenateyh, A) Wm, "O ise, bü'tüü 
gözleri idrak eder"buyruğu, kenefi kendini görmesini gerektirir. Durum böyle 
olunca da, Allah'ın zatının görüleceği ve O'nun, kendisini göreceği ortaya çıknuş 
olur B'irlaenateyh, AMah Teata'nm V.endi kendisini görebileceğini söyleyen 
herkes, mü'minlerin Kıyamette O'nu göreceğini söylemiş olur. Böylece bu âyet, 
hem Allah'ın görülebileceğine, hem de mü'minlerin Kıyamette O'nu 
göreceklerine delâlet etmiş olur. Biz bu istidlale kısa bir ilavede bulunmak 
istersek şöyle deriz: Hak Teâlâ'nın, "O ise, bütün gözleri idrak eder" 
buyruğundan maksad, ya bizzat gözdür, veyahut da görendir. Her iki duruma 
göre de, bundan, Cenâb-ı Hakk'ın hem kendi gözlerini, hem de kendi zatını 
görmesi neticesi çıkar. Bunun böyle olduğu sabit olunca, arada herhangi bir 
farkın bulunduğunu söyleyen hiç kimsenin bulunmaması zaruretiyle, 
mü'minlerin Kıyamet gününde O'nu görmeleri gerekir. 

3) Âyetteki "el-ebsâr" (gözler) kelimesi, başında elif-lâm bulunan bir çoğul 
sigasıdır. Binaenaleyh bu siga, istiğrak (kapsamlılık) ifade eder. O halde Cenâb-ı 
tfakk'm , "g&fer O'na erişemez” âyeti, her gözün O'nu göremeyiceği'ni ifade 
eder ki bu, "umümun selbi"ni" ifade eder (yani genel manada olumsuzluğu ifade 
eder), ama "selbin umumiliğini" ifade etmez, (yani bu görememe işi, herkesi 
içine almaz.) 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, bu olumsuzluğun "genel"e tahsis 
edilmesi, hükmün (görme hükmünün), o genelin içinde bulunan bazı kimseler 
hakkında söz konusu olabileceğine delâlet eder. Baksana, bir kimse, "Zeyd'i 
herkes dövmedi!" dediği zaman, bu söz o Zeyd'i bazı kimselerin dövdüğünü 
ifade eder. Binaenaleyh, meselâ, "Hz. Muhammed (s.a.s)'e herkes iman etmedi" 
denildiğinde bu söz, O'na bazı kimselerin iman ettiğini ifade eder. Hak Teâlâ'nın, 
"Gözler O'na erişemez" buyruğu da böyledir. Bunun manası, "O'nu her göz idrak 
edemez" şeklindedir. Binaenaleyh, bu âyetin, bazı gözlerin O'nu idrak 
edebileceğini ifade etmesi gerekir. Bu konuda söylenebilecek en son söz, bunun 
"hitab deliline tutunma" olduğunun söylenmesidir. Biz deriz ki: "Farzet ki bu 
böyle olsun. Ancak ne var ki bu, sahih ve uygun bir delildir. Zira, Cenâb-ı Hakk'ı 
görme işinin, kesinlikle hiçbir kimse için söz konusu olmadığı farzedildiğinde, 
bu selbin (olumsuzluğun) genel olana genel olması bakımından tahsis edilmiş 
olması abes olmuş olur. Oysa Kelâmullah'ı, abes ve anlamsız olan şeylerden 


korumak vacibtir. H4] 


Allah Gözle Değil, Âhirette Yaratacağı Bir Duyu ile Görülür 


4) Dırâr İbn Amr el-Kufi'den nakledilen şu husustur: O şöyle derdi: "Allah 
Teâlâ, insandaki şu gözle görülmez.. O ancak, Allah Teâlâ'nın Kıyamet gününde 
yaratacağı altıncı bir hisle görülebilir." O, bu görüşüne, bu âyetle istidlalde 
bulunarak şöyle der: "Bu âyet, Allah'ı idrâk edememenin, gözle tahsis edildiğine 
delâlet eder. Hükmün bir şeye tahsis edilmesi, o şeyin dışında kalan hallerde, 
durumun onun aksine olduğuna delâlet eder. Binaenaleyh, Allah'ın gözün dışında 
kalan bir şeyle, genel bir ifade ile görülmesi gerekir. Şu anda mevcut olan 
hislerin görme işine müsait ve elverişli olmadıkları sabit olunca, "Allah 
Teâlâ'nın, kendisini görüp idrâk etmeye vasıta olacak altıncı bir duyuyu Kıyamet 
gününde yaratacağının söylenebileceği kesinleşir. İşte bütün bunlar mü'minlerin 
Kıyamet gününde Allah'ı göreceklerini isbat etme hususunda bu âyetten istinbât 


edilip, itimad edilebilecek dört izahtır, H421 
İkinci Mesele 


Bu mesele de, Mutezfle'nin, Cenâb-ı Hakk'ın görüle- miyeceği hususunda, bu 


âyete sarılarak yaptığı istidlali nakletme hususundadır. 143) 
Mu'tezile'nin Âyet Hakkındaki Yorumu 


Bil ki Mu'tezile, bu âyetle şu iki yönden istidlal ve ihticâcda bulunmuşlardır: 

1) Onlar şöyle demektedirler: "Göz ile idrâk, görmekten ibarettir. Bunun delili 
ise şudur: Şayet bir kimse, "Ben onu gözümle idrâk ettim, ama göremedim"; 
yahut da, "Ben onu gördüm, ama gözümle idrâk edemedim" dese, bu söz tutarsız 
bir söz olmuş olur. O halde, göz ile idrâk etmenin "görmek" anlamına geldiği 
sabit olmuş olur. 

Bu böyle olunca biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın, "Gözler O'na erişemez" buyruğu, 
hiçbir durumda hiçbir gözün O'nu görememesi manasını taşır, Bu umumi 
mananın doğruluğunun delili ise, şu iki şeydir: 

a) Bütün şahısların ve bütün durumların bundan istisna edilebilmeleri ve 
"falancanın gözü ve falanca durum hariç, gözler O'nu idrâk edemez" 
denilebilmesidir. istisna, yapılmaması halinde, bir kelâmın hükmüne girebilecek 
şeyleri, o kelamın hükmünün dışına çıkarmak için yapılır. Binaenaleyh, bu 
âyetin umüm oluşunun, bütün şahıslar ve bütün hâller hakkında Cenâb-ı Hakk'ın 
görülemiyeceğinin umumiliğini ifade ettiği sabit olmuş olur. İşte bu da, Allah 
Teâlâ'yı hiç kimsenin hiç bir şekilde göre miyeceği ne delâlet eder. 


b) Bu âyetin umüm ifade ettiğini izah hususundaki ikinci madde de şudur: H z. 
Aişe (r.anhâ), İbn Abbas'ın, "Hz. Muhammed (s.a.s), Miraç gecesinde Rabbini 
gördü..." şeklindeki sözünü kabul etmeyince, kendi görüşünü destekleme 
hususunda bu âyete tutunmuştur. Şayet bu âyet, bütün şahıslara ve bütün hallere 
göre umumiliği ifade etmiş olmasaydı, o zaman bu istidlal tam olmazdı. Hz. 
Aİşe'nin Arapça'yı en iyi bilenlerden birisi olduğu hususunda şüphe yoktur. 
Böylece bu âyetin, bütün şahıslara göre, olumsuzluğa delâlet ettiği sabit olur ki, 
bizim varmak istediğimiz sonuç da budur. 

2) Onlar şöyle demektedirler: Bu âyetten önceki âyetler, buraya kadar, bir medh 
ve bir övgüyü ihtiva etmekteydiler. Allah'ın bunlardan sonra, "O ise, bütün 
gözleri idrâk eder" buyurmuş olması da, bu övgü ve medihtir. Binâenaleyh, 
"gözler O'na erişemez" buyruğunun da bir medih ve övgü olması gerekir. Aksi 
halde, medih ve övgü olan tabirler arasına, bunu ifade etmeyen âyetin girdiğinin 
söylenmesi gerekir ki, bu bir bozukluğa yol açar. Halbuki böyle bir şey Allah'ın 
kelâmına yakışmaz. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Fiil nev'inden olmayıp, yokiuğu bir medih sebebi 
olan her şeyin Allah hakkında sabit olması, O'nun için noksanlık teşkil eder. 
Halbuki, Allah hakkında noksanlık imkânsızdır. Çünkü Allah, "O'nu ne bir 
uyuklama tutabilir, ne de bir uyku" (Bakara, 255); "O'nun benzen gibisi yoktur" 
(Şura, 11) ve "Doğurma m iş tır, doğurulmamıştır O* (Ihiâs, 3) vb. buyurmuştur. 
Öyleyse, Allah Teâlâ'ntn görülmesinin imkânsız olduğunun söylenmesi vacib 
olur. 

Bil ki, Mu'tezile bu hususu, "fiil nev'inden olmamakla" kayıtlamıştır. Çünkü 
Allah, "Allah âlemlere (insanlara) hiçbir haksızlık etmek istemez" (Ai-i Imrân, 
108) ve "Rabbin, kullarına hiçbir zulüm yapıcı değildir" (Fussilet,46) 
buyurmuştur. Ne var ki Allah Teâlâ, onlara göre de, zulmetmeye kadirdir, 
Binaenaleyh onlar, bu kaydı, sözlerindeki tenakuzu gidermek için 


zikretmişlerdir. İşte bu, onların bu konudaki sözlerinin izahının tamamıdır. BEZI) 
Mu'tezile'ye Verilen Cevap 


Onların birinci izahlarına, birkaç yönden cevap verebiliriz: 

a) Gözün idrakinin, görmekten ibaret olduğunu kabul etmiyoruz. Bunun delili 
şunlardır: Arapça'da "idrak" lafzı, "yetişmek ve katılmak" manasına da gelir. 
Nitekim Cenâb-ı Allah, "Musa'nın ashabı dedi ki: "Muhakkak erişilip 
yakalandık" (Şuarâ, 61) buyurmuştur, yani "yetişilenler olduk..." ve, "Nihayet, su 
onu boğmaya başlayınca" (Yusuf, 90) buyurmuştur, yani, "boğmak fiili ona 


ulaşınca, boğulmaya 

başlayınca" demektir. Yine "Falanca, falancaya yetişti..." buluğa erdi" manasında 
"Çocuk olgunlaştı, bütuğa erdi" ve "olgunlaştı" manasında, denilir. Böylece, 
"idrâk" fiilinin bir şeye ulaşmak manasına geldiği sabit olmuş olur. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Görülen şeyin bir sınırı ve bir sonu 
olduğunda ve göz de, onun sınırlarını, kenarlarını ve bitim yerini idrâk ettiğinde, 
"gözler onu kuşatmış" olur. Böylece de bu şekilde görme işi, "idrak" diye 
adlandırılmış olur. Ama göz, görülen şeyin her tarafını kuşatmadığı zaman, o 
görme "idrak" olarak adlandırılamaz.. Netice olarak diyebiliriz ki, âyette 
bahsedilen görme ise, altında iki türü bulunan bir cinstir. 

1) İhata ederek görmek. 

2) Ihâtasız görmek.. İhata ederek görmeye, "idrâk" adt verilir. O halde "idrâk"in 
olmadığını söylemek, görmenin iki türünden birisinin nefyini ifade eder. 

Türü nefyetmek, cinsi nefyetmeyi gerektirmez. Öyleyse, Allah'ı idrak 
edememekten, O'nu görmeme neticesi çıkmaz. İşte bu, karşı tarafın sözünü kabul 
etmemede makbul olan güzel bir izahtır. 

Buna göre eğer onlar, İdrâk"in, rü'yet'ten başka bir şey olduğunu beyan ettiğiniz 
an, Allah'ı görmenin tahakkuk edeceğini isbat hususunda, bu âyet hakkında 
kendisine tutunduğunuz (yapmış olduğunuz) dört izahı da, aleyhinize olmak 
üzere bozmuş oldunuz" derlerse, biz deriz ki: 

Bunun böyle olması uzak bir ihtimaldir. Çünkü "idrâk", rü'yet'ten daha hususidir. 
Daha hususi olanı kabul etmek, "e'amm" (daha umumi) olanı kabul etmeyi 
gerektirir. Ama, daha hususi olanı nefyetmek, daha umumi olanı nefyetmeyi 
gerektirmez. Böylece yukarıda yapmış olduğumuz izahların, bizim görüşümüzü 
değil, sizin görüşünüzü iptal etmiş olduğu sabit olmuş olur. 

b) Onlara itiraz hususunda şöyle diyebiliriz: Farzedelim ki, göz ile idrak, 
görmekten ibaret olsun.. Ancak ne var ki, siz niçin, "O'nu gözler idrâk edemez" 
ifadesinin bütün şahıslar, bütün haller ve bütün zamanlar hakkında nefyin 
umumiliğini ifade ettiğini söylüyorsunuz? Nefyin umumiliğine dair istisnanın 
doğru olabileceği hususunda yapmış oldukları istidlale gelince, bu istidlal, 
nefyin umumiliğini ifade etmediği halde, "cem-i kılleflerden yapılan istisnanın 
doğruluğu ile çelişmektedir. Aksine biz bunun umüm ifade ettiğini kabul 
ediyoruz, ancak ne var ki, umümun nefyi başka nefyin umumiliği başka şeydir. 
Biz lafzın, umümun nef-yini ifade etmediğine dair delil getirdik ve umümun 
nefyinin, hususi olanın sübütunu gerektirdiğini beyan ettik. Bu, bizim istidlali 
açıklarken ortaya koyduğumuz şeyin kendisidir. 

Muarızımızın,Hz. Aişe (r.anhâ)'nin, Allah Teâlâ'nın görülemiyeceği hususunda, 


bu âyete tutunmuş olduğunu söylemesine gelince, biz deriz ki: Dilin kelimeleri 
nin manası, o dilin alimlerinden öğrenilir. Bir delil ile istidlalde bulunma 
hususunda ise taklide başvurulmaz. Kısaca akli delil, Hak Teâlâ'nın, "gözler O'nu 
idrâk edemez" âyetinin ekseriyetin O'nu göremiyeceğini ifade ettiğine delâlet 
eder. Böylece aklın sarahati ile, "umümun nefyinin, nefyin umumiliğinden" 
başka birşey olduğu sabit olur. Onların maksatları ise ancak, âyetin nefyin 
umumiliğine delâlet etmiş olması halinde tamam olur. Binaenaleyh onların 
görüşleri geçersiz olmuş olur. 

c) Bu, bizim şöyle dememizdir: Cemi sigası, istiğrak (kapsamlıhk) manasına 
hamledildiği gibi, bazan daha önce bahsedilmiş olan malum birşeye de 
hamledilebi-lir. Durum böyle olunca, âyetteki "Gözler O'nu idrak edemez" 
cümlesi, dünyadaki malüm gözlerin O'nu göremiyeceği manasını ifade eder. Biz 
bunun böyle olması gerektiğini söylüyoruz. Çünkü bu gözler ve göz bebekleri, 
bu dünyada iken sahip oldukları özellikleri kendilerinde taşıdıkça Allah'ı 
göremezler. Ama bu özellikleri değişip halleri farklı olduğunda, Allah'ı 
görebilirler. Öyle ise niçin, bu değişiklik olduğu zaman onların Allah't 
göremiyeceğini iddia ediyorsunuz? 

d) Biz, bu gözlerin kesinlikle Allah'ı göremiyecekterini kabul ediyoruz. O halde 
daha niçin Dırar b. Amr el-Küfi'nin de dediği gibi, bu duyu organlarından farklı 
altıncı bir duyu ite Allah'ın idrâk edilip görülmesi caiz olmasın? Buna göre, 
âyete tutunmanın bir manası olmaz. 

e) Farzet ki bu, umümi bir âyettir. Fakat Allah Teâlâ'nın görülebileceğine delâlet 
eden âyetler "husüsi"dir. Hâs olan, âmm olan delilden önce nazar-ı itibara alınır. 
Bu durumda söz bu noktadan, âyetlerin Allah'ın görülebileceğine delâlet edip 
etmediği konusuna geçer. 

f) Biz, bu âyetin gereğine göre hükmediyor ve diyoruz ki: Bu gözlerin Allah'ı 
göremiyeceğini kabul ediyoruz. Öyle ise daha niçin, görenlerin Allah'ı idrâk 
edemi-yeceğini söylüyorsunuz? İşte birinci izaha göre ileri sürülebilecek 
soruların hepsi bunlardır. 

İkinci izaha gelince, biz Cenab-ı Hakk'ın 2âXmm güTülmesinm imkânız olmast 
halinde, görü I em iveceğin i söyleyerek kendisini övmüş olmasının imkânsız 
olacağını, aksine bu övünmenin, O'nun görülmesi mümkün olduğu zaman söz 
konusu olduğunu, ama Allah Teâlâ'nın, gözleri, kendini görmekten alıkoyduğunu 
anlatmıştık. İşte bu izah ile, Mu'tezile'nin bütün iddiaları tamamen düşer. 

Sonra biz diyoruz ki, Allah'ın görülemeyeceğini söylemenin, bir medh-ü sena 
sebebi olması imkânsızdır. Çünkü sırt "adem" ve sırf "nefy" (yokluk ve 
olumsuzluk), medh-ü senayı gerektiren birşey değildir. Bu zaruri olarak bilinen 


bir husustur. Hatta "nefy", medh-ü senayı gerektiren bir sıfatın bulunduğunun 
delili olsaydı, "nefy"in bir medhi gerektirdiği söylenebilirdi. Bunun misali, "O'nu 
ne bir uyuklama tutulabilir, ne de bir uyku" (Bakara, 255) âyetidir. Bu âyet, bu 
"nefy" (menfi manası) bakımından bir medhi ifade etmez. Çünkü cansız 
varlıkları da bir uyku ve uyuklama tutmaz. Ama bu nefy, Hak Teâlâ hakkında 
herhangi bir değişikliğe ve zevale uğramaksızın bütün herşeyi bildiği manasına 
gelir. Hak Teâ'â'nm, "O, doyurur, do-yuruimaz" |Ervam. u) âyeti de, Allah'ın zâtı 
ile kâim ve zâtı bakırrundan ihtiyaçlardan âzâde olduğuna delâlet eder. Çünkü 
cansızlar da ne yerler, ne de doyurulurlar. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz 
deriz ki: Allah Teâlâ'nın, "O'nu gözler idrâk edemez" âyetinin, medh-ü senayı 
gerektiren mevcut bir manaya delâlet etmesi müstesna, bir medh-ü senayı ifade 
etmesi imkânsızdır. İşte bizim dediğimiz budur. Çünkü bu mana, Allah Teâlâ'nın, 
gözleri operdelemeye kadir olduğunu ve onları kendisini görmekten 
alıkoyabildiğim ifade eder. İşte bu izah ile de, söz Mu'tezile'nin aleyhine bir 
hüccete dönüşür. Böylece Mu'tezile'nin bu âyet ile yaptığı istidlaller her 


bakımdan düşer. [145] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki Kâdî, bu âyetin tefsiri hususunda, Allah'ın görülemiyeceği manasında bazı 
izahlar yapmıştır ki, bu, 

aslında bu âyetle istidlal etmenin dışında, tefsir ilminden ayrı olarak, usül 
(kelam) ilmine bir dalıştır. Kâdî bunu böyle yaptığı için, onun bu izahlarını 
nakledip, onlara cevap vereceğiz, sonra da alimlerimizin, Allah'ın 
görülebileceğine delâlet eden izahlarını zikredeceğiz. 

Kâdi, birtakım akli delillere tutunmuştur: 

1) Duyular sağlam olup, görülecek şey de mevcut olunca ve bu hususta söz 
konusu olan şartlar da, ki bunlar görülecek şeylerden yakın olanların 
görülemiyecek kadar yakın, uzak olanların da görülemiyecek kadar uzak olması, 
arada görmeye engel bir perdenin bulunmaması ve görülecek şeyin, gözün 
mukabilinde (karşısında) veya mukabil hükmünde olmasıdır, bu şartlar 
bulunduğunda, görme işi gerçekleşir. Çünkü bu şartlar bulunduğu halde, görme 
gerçekleşmeseydi, yanımızda borazanlar ve davullar çalındığı halde, bizim onları 
duymamamız ve görmememiz mümkün olurdu, ki bu safsatadır. Mu'tezlle 
şöyle der: "Bu sabit olunca biz deriz ki: "Görülemiyecek kadar yakın, 
görülemiyecek kadar uzak olmaması, arada görmeye engel bir perdenin 
bulunmaması ve gözün mukabilinde olması, Cenâb-ı Allah hakkında 


imkânsızdır. Binaenaleyh eğer Allah görülebilir olsaydı, bu görmeyi gerek-tiren 
şeyin, duyu organlarının (gözlerin) hastalıksız olması ve görülecek şeyin, 
görülebilecek biçimde olması şartına bağlt olması gerekirdi. Bu iki şart, şu anda 
(dünyada) da mevcuttur. Öyleyse eğer Cenâb-ı Hak görülebilir olsaydı, şu anda 
da görülmesi gerekirdi. Bu görme olmadığına göre, Allah'ın görülmesinin 
imkânsız olduğunu anlıyoruz. 

2) Görülen her şey, ya bir şeyin "mukabil"i olur veyahut da "mukabil" 
hükmünde otur. Halbuki Allah Teâlâ böyle değildir. Binaenaleyh, O'nun 
görülmesinin imkânsız olması gerekir. 

3) Kâdi şöyle demektedir: "Onlara (ehl-i sünnete), cehennem ehlinin değil de, 
cennet ehlinin Allah'ı nasıl göreceği sorulur? Cenâb-ı Hak, ya onlara yaklaşır 
veyahut da O, onların mukabilinde olur. Böylece o cennetliklerin Allah ile olan 
halleri, cehennemliklerin aksine olur. Bu da, Allah'ın, hakkında yakınlık uzaklık 
ve perdelenmenin düşünülmesi mümkün olan bir cisim olmasını gerektirir." 

4) Kâdi şöyle der: "Eğer siz, cennetliklerin, her türlü hal ve durumda, hatta cima 
vb. haller sırasında O'nu göreceklerini söylüyorsanız, bu bâtıldır. Veyahut da, 
onlar O'nu şu halde değil de, öteki halde görürler. Bu da bâtıldır. Çünkü bu, 
Allah'ın bazan yakın, bazan uzak olmasını gerektirir... 

Bir de Allah'ı görmek, arzu edilen şeylerin en büyüğüdür. Bu böyle olunca, 
cennetliklerin, bu görmeyi ebedi olarak arzu etmiş olmaları vacib olur. 
Binaenaleyh, O'nu bazı zamanlarda görmeselerdi, gam ve kedere düşerlerdi. Bu 
ise, cennetliklerin sıfatlarına uygun değildir." İşte Kâdrnin Kitabu't-Tefsir'de 
zikrettiği bütün hususlar, bunlardır. Bil ki bu izahlar, son derece zayıftır. 

Birinci izaha gelince: Ona şöyle denilir: "Farzedelim ki, görme duyusunun salim 
olması, görülecek şeyin hazır olması ve gerekli diğer şartların bulunması 
halinde, cisimlerin ve arazların görülmesi vacib olsun.. O halde niçin bundan, 
duyu organının salim olması ve görülecek şeyin de görülmeye elverişli olması 
halinde, Allah'ın görülmesinin gerekli olduğu sonucu çıkar diyorsunuz? Allah 
Teâlâ'nın zâtının, diğer zatlardan farklı olduğunu ve bir hükmün bir şey hakkında 
söz konusu olmasından, aynı hükmün o şeye muhalif olan bir şey hakkında da 
söz konusu olmasının gerekmediğini bilmiyor musunuz?" Bu Mutezililere 
şaşılır. Çünkü, onlar tam akılfı ve son derece zeki olduklarını iddia ettikleri 
halde, öncekileri de sonrakileri de bu delile dayanmışlar, onlardan hiç birisi 
böyle bir sual karşısında uyanamamış ve bu sözün bozuk olduğu da hiçbirinin 
aklına gelmemiştir. 

İkinci izaha gelince, ona şöyle cevap verilebilir: Bizimle sizin aramızdaki 
münakaşa, bir mekân ve cihete tahsis edilemeyen varlığın, görülüp 


görülemeyeceği hususundadtr. Siz ya, bu sıfatla mevsuf olan bu varlığın 
görülmesinin imkânsız olduğunun bilinmesinin, bedihi (şüphesiz ve kat'i) bir 
ilim olduğunu iddia edersiniz, veyahut da bunun istidlal? bir ilim olduğunu 
söylersiniz. Birincisi bâtıldır. Çünkü, eğer bunu bilmek bedihi olsaydı, akıl 
sahipleri arasında, bu konuda bir anlaşmazlık bulunmazdı. Bir de, bu ilmin 
bedihi olduğunu kabul etmemiz durumunda, bu hususta delil getirmekle iştigal 
etmek abes olurdu. Binaenaleyh istidlali terkedip, bunun bedihi olduğunu iddia 
etmekle yetininiz.. 

İkinci ihtimale gelince deriz ki, sizin, "görülecek varlığın gözün karşısında veya 
karşı, "mukabil" hükmünde bulunan bir yerde bulunması gerekir" şeklindeki 
sözünüz aynı iddianın bir tekrarıdır. Çünkü, sözün özü şudur: "Siz diyorsunuz ki, 
gözün mukabilinde ya da mukabil hükmünde olmayan varlık, görülemez.. Her 
görülen varlığın da, gözün mukabilinde, veyahut mukabil hükmünde olan bir 
yerde bulunması gerekir!.." Bu sözün, aynı iddianın tekrarlanmasından başka bir 
manası olmadığı malümdur. 

Üçüncü izaha gelince, ona şöyle denilebilir: Şöyle denilmesi niçin caiz olmasın: 
"Cennetlikler, Allah'ı görür, cehennemlikler ise göremezler. Bu, senin söylediğin 
gibi, yakınlık ya da uzaklık sebebiyle değildir. Aksine bu, Allah Teâlâ, 
cennetliklerin gözünde "görmek" fiilini yarattığı cehennemliklerin gözlerindeyse 
yaratmadığı içindir. Binaenaleyh, eğer sen, bu sözün yanlışlığını ortaya koymak 
için, "Bunu caiz görmek, yanımızda borazanlar ve davullar çaldığı halde, onları 
görmememizin ve duymamamızın caiz olabileceği neticesine götürür..." 
ıddiasına başvurursan, bu, birinci izaha dönmek olur. Onun cevabı da daha önce 
geçmişti. 

Dördüncü izaha gelince, ona karşı şöyle denilebilir: Şöyle denilmesi niçin caiz 
olmasın: "Mü'minler, Allah Teâlâ'yı bazan görür bazan da göremez." Kâdi'nin, 
"Bu, Allah Teâlâ bazan yaklaşır, bazan uzak olur" demek neticesine götürür.." 
şeklindeki sözüne mukabil şöyle denilir: Bu, "Gözlerin görmesi ancak, yukarda 
zikredilen şartların bulunmasıyla olur." şeklindeki görüşe dönmektir. 
Binaenaleyh, birinci izaha dönmektir. Onun cevabı ise, daha önce geçmişti.. 
Kâdi'nin, "Allah'ı görmek, arzulanan şeylerin en büyüğüdür" şeklindeki ikinci 
sö2üne karşılık ona şöyle denilir: "Bu, her ne kadar böyle ise de, ancak şöyle 
denilmesi uzak bir ihtimal değildir: Cennetlikler, Allah'ı görmeyi zaman zaman 
arzu ediyorlar... Bunun delili şudur: Cennetin diğer lezzet ve menfaatleri de, hoş 
ve lezizdir. Sonra cennetin bu lezzet ve menfaatlerine duyulan arzular da zaman 
zaman meydana gelir.. İşte, bu konuda da durum aynıdır. Kâdi'nin bu konuda 


yapmış olduğu izahlara cevap olarak söylenecek sözün tamamı, işte budur. [146] 


Allah'ın Cennette Görüleceğine Dair Deliller 


Bu, mü'minlerin, Allahu Teâlâ'yı göreceklerine delâlet eden izahların ortaya 
konulması hakkındadır. Biz bu izahları iyice sayıp ortaya koyacağız ve bu 
izahları uy- gun olan yerlere havale edeceğiz: 

Birinci hüccet: Musa (a.s), Allah Teâlâ'dan, O'nu görmeyi talep etti. Bu, Allah 
Teâlâ'nın görülebileceğine delâlet eder. 

İkinci hüccet: Allah Teâlâ, "Eğer o, yerinde durabilirse sen de beni görürsün..." 
(A'raf, 143) buyurarak, kendisinin görülmesini, dağın yerinde durabilmesi 
şartına bağladı. Dağın yerinde durabilmesi mümkün bir şeydir. Mümkün olana 
bağlanan şey de mümkündür. Bu iki delilin izahı, inşaatları, A'râf süresinde 
gelecektir. 

Üçüncü hüccet, yukarıda zikredilmiş olan yönlerden, "gözler O'nu idrâk 
edemez" âyetine tutunmaktır. 

Dördüncü hüccet, Cenâb-ı Hakkın "iyi iş, güzei amel yapanlara da güzel iyilik, 
bir de ziyâde vardır" (Yunus, 26) âyetine tutunmaktır. Bu delilin izahını da, 
Yunus süresinde yaptık. 

Beşinci hüccet, Cenâb-ı Hakk'ın, "Artık kim, Rabbine kavuşmayı ümid 
ediyorsa.." (Kenf, 110) âyetine tutunmaktır. Allah'la karşılaşma ve O'na kavuşma 
manasını kapsayan diğer bütün âyetler hakkındaki söz de, aynen bunun gibidir. 
Bu delilin izahı, bu tefsirde defalarca ve değişik biçimlerde geçmiştir. 

Altıncı delil, Cenâb-ı Hakk'ın, "Orada herhangi bir yeri gördüğün zaman, bir 
nimet, büyük bir saltanat görürsün" (insan, 20) âyetine tutunmaktır. Bu âyetin iki 
kıraatinden birisi, mülken (mülk, saltanat) kelimesinin, mim harfinin fethası ve 


lamın de kesresiyle olmak üzere meliken şeklinde okunmasıdır... H47] Buna göre 
mana: "Büyük bir melik, hükümdar görürsün" şeklinde olur. Müslümanlar bu 
melik'in, ancak Allah olduğu hususunda icmâ etmişlerdir. Bence, delil olarak bu 
âyete tutunmak, diğer âyetlere tutunmaktan daha güçlüdür. 

Yedinci hüccet, Allah Teâlâ'nın, "Hayır, şüphesiz ki onlar (kâfirler) o gün 
Rabterinden kesin olarak mahrumdurlar" (Mutaffifin, 15) âyetine tutunmaktır. 
Bu mahrumiyetin, kâfirlere has olduğunun beyanı, mü'minlerin Allah'ı 
görmekten mahrum olmayacaklarına delâlet eder. 

Sekizinci hüccet, Allah Teâlâ'nın, "Andolsun ki onu, diğer bir defa da Sidretu'l- 
Müntehâ'nın yanında gördü O "(Necm. 13-14) âyetine tutunmaktır. Bu delilin 
izahı, Necm süresinin tefsirinde gelecektir. 

Dokuzuncu hüccet: Saf ve temiz kalbler, en mükemmel bir biçimde maritetullah 


sevgisi üzere yaratılmışlardır. . Marifetullah yollarının en güzeli ise, Allah'ı 
görmektir. Binaenaleyh, rü'yetullahın, herkesin arzu ettiği bir şey olması gerekir. 
Bu durum sabit olunca, "burada, canlarınız neyi çeker (arzular)sa, sizindir" 
(Fusstiet. 31) âyetinin de delâlet ettiği gibi, bu rü'yetin meydana geleceğini kesin 
olarak söylemek gerekir. 

Onuncu hüccet: Cenâb-ı Hakk'ın, "Hakikaten iman edip de, iyi amellerde 
bulunanlara gelince, onlann konaklan da Fırdevs cennetleridir" (KeM, 107) âyeti, 
Allah Teâlâ'nın, bütün Firdevs cennetlerini mü'minler için bir konaklama ve 
konak yeri kıldığına, yaptığına delâlet etmektedir. Burada, sadece konaklama 
olacağını söylemek doğru değildir, aksine bu konaklamanın peşisıra, bu 
konaklamadan bir başka hal olmak üzere, daha büyük bir in'âm ve teşrifin olması 
gerekir ki, bu da Allah'ı görmekten başka bir şey değildir. 

Onbirinci hüccet: Cenâb-ı Hakk'ın, "Yüzler (vardır) o gün ter ü tazedir. 
Rablerine bakacaktır" (Kıyame, 22-231 âyetidir. Bu hüccetlerden her birinin 


izahı, bu kitapta, uygun yerlerde yapılacaktır. [148] 
Rü'yetullah İle İlgili Hadisler 


Bu husustaki nadislere gelince, bunlar hayli farklıdır. Bunlardan birisi, Hz. 
Peygamber {s.a.s)"in şu meşhur hadisidir:"(Ahtrette) Rabbinizi, dolunay olduğu 
gece ayı gördüğünüz gibi (açtk-seçik) göreceksiniz ve O'nu görmek için 
izdihama düşmeyeceksiniz." H49] 

Bil ki, buradaki benzetme, görmedeki açıklık ve vuzuh itibariyle bir teşbihtir; 
yoksa görülen iki şeyin birbirine benzemesi bakımından yapılan bir teşbih 
değildir. 

Yine bu hadislerden birisi, cumhurun ittifak etmiş olduğu şu hadistir: Hz. 
Peygamber (s.a.s), "İyi iş, güzel amel yapanlara da güzel tyilik,blr de ziyade 
oardır" (Yunus, 26) âyetini okumuş ve sonra, "güzel iyilik", cennettir; "ziyade" 


de, Allah'ın vechine bakmaktır" [150] buyurmuştur. 

Bir başka rivayet ise şudur: Sahabe (r.anhüm), Hz. Peygamber (s.a.s)'in Miraç 
gecesinde Allah Teâlâ'yt görüp görmediği hususunda ihtilaf etmişlerdir. Ama, bu 
sebepten dolayı ne birbirlarine küfür isnadında bulunmuşlar, ne de birbirlerinin 
bid'at ve dalâlette bulunduklarını söylemişlerdir.. Bu, onların, Allah Teâlâ'nın 
görülmesinin, aklen imkânsız olmadığı hususunda icmâ ettiklerini gösterir. İşte, 
"Rü'yet" meselesindeki nakli deliller hakkındaki sözün hepsi bundan ibarettir. 


(151) 


Beşinci Mesele 


Âyetteki, "O ise bütün gözleri idrak eder" buyruğu, Allah Teâlâ'nın her şeyi 
görüp idrak ettiğine delâlet eder. Çünkü buradaki "gözler"den murad, ya gözlerin 
kendisidir, yahut da (o gözlerle) gören kimselerdir. Eğer birinci İhtimal söz 
konusu olursa, Allah Teâlâ'nın, görenlerin görmesini ve gözlerini gördüğünü 
söylemek vacib olur. Böyle söyleyen kimse, "Allah Teâlâ, görülecek ve idrak 
edilecek her şeyi görür..." demiş olur. İkinci mana murad edilmiş olursa, Allah 
Teâlâ'nın, görenleri görmekte olduğunu söylemek gerekir. Her iki manaya göre 
de âyet-i kerime, Allah'ın görülen ve idrak edilen her şeyi idrâk ettiğine delâlet 


eder, H52] 
Altıncı Mesele 


Allah Teâlâ'nın, "O ise bütün gözlen idrak eder" sözü hasr ifade eder. Bu, 
"Gözleri idrâk eden Allah'dır, 

O'ndan başkası gözleri idrak edemez".manasındadır. Bunun anlamı şudur: 
"Canlı varlığı görücü ve idrak edici kılan özellik çok enteresan bir durum, pek 
şerefli bir mahiyet olup akıl bu işin künhünü tam manasıyla bilemez. Bununla 
beraber Cenâb-ı Allah, onun hakikatini müdrik, mahiyetine de muttalidir." 
Binaenaleyh âyetteki, "Göz/er O'nu İdrak edemez" buyruğunun manası şudur: 
"İdrak edici kuvvetlerden hiçbiri, O'nun hakikatini idrak edemez. Hiç bir akıl da, 
O'nun samediyyet künhüne vâkıf olamaz. Bundan dolayı gözler, O'nu idrak 
etmekten aciz kalır, akıllar, Onun izzet meydanlarına ulaşmaktan kaçınır ve 
ürperir. Hiçbir şey O'nu ihata edemediği halde, O'nun ilmi her şeyi ihata eder, 
idrâki ise her şeyi içine alır.." işte, bu âyetin, önceki âyetlerle münasebet 
keyfiyyeti budur. [53] 


Allah'ın Latif ve Habir İsimlerinin Manası 


Allah Teâlâ, "O, latif ve habirdir" buyurmuştur. "Letafet", kesafetin zıddıdır; 
bunun manası da "rikkat ve inceliktir. Bu ise, Allah Teâlâ hakkında imkânsızdır. 
Binaenaleyh, bu tabiri tevil etmek gerekir. Bu, birkaç şekilde yapılır: 
1) Bundan murad, Allahu Teâlâ'nın, canlıların bedenlerini Allah'tan başka hiç 
kimsenin bilemeyeceği ince cüzlerden, ince örtü ve dokulardan ve dar menfez ve 
deliklerden meydana getirmedeki sanat ve fiilinin latif, ince oluşudur. 


2) Allah Teâlâ, in'am etme, acıma ve merhamet etme hususunda latiftir. 

3) Allah Teâlâ, tâat ettiklerinde onları övmek, günah işlediklerinde de tevbeyı 
emredip, ister itaatkâr isterse günahkâr olsunlar, rahmetinin bolluğunu onlardan 
kesmediği için, kullarına karşı 
latiftir. 

4) Allah, onlara fakatlarının üstünde birşey emretmediği ve hak ettiklerinden 
fazla nimet verdiği için kullarına karşı latiftir. 

el-Habir kelimesine gelince bu, "ilim" manasına gelen hubr masdarındandır. 
Buna göre bu ifadenin manası şudur: Allah onların işledikleri günahları ve çirkin 
fiillere yöneldiklerini bildiği halde, kullarına karşı latiftir. Keşşaf sahibi, "Latif, 
"Allah, gözlerin kendisini idrâk edemeyeceği kadar latif (ince)" 
manasında;"habir" kelimesi ise, "O, her latif olanı bilir, binaenaleyh, gözleri de 
idrak eder, hiçbir şey O'nun idrak edemiyeceği kadar latif ve ince değildir." 


manasındadır" demektedir. Bu, güzel bir izahtır. u54] 


"Size Rabbinizden muhakkak ki deliller gelmiştir. Artık kim (hakikati) görürse, 
kendi lehine; kim kör kalırsa, o da kendi aleyhinedir. Ben sizin üzerinizde bir 
bekçi değilim" (En'âm, 104). 

Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (55) 


Allah'dan Gelen Basiretler 


Bil ki Allah Teâlâ, bu ilahi, yüce ve kıymetli konulardaki, bu açık beyyineleri ve 
delilleri anlatınca, yeniden davet, tebliğ ve risâlet meselesine dönmüş ve "Size 
Rabbinizden muhakkak ki deliller (basiretler) gelmiştir" buyurmuştur. Âyetteki 
"besâir" kelimesi, "basirefin çoğuludur. Nasıl "basar" kelimesi, baştaki göz ile 
meydana gelen tam ve kâmil idrâk (görme) manasında bir isim ise, "basiret" de 
kalbte meydana gelen tam idrâk (anlama) manasında bir isimdir. Allah Teâlâ, 
"Daha'doğrusu insan (bizzat) kendisine karşı bir basiret (sahibi)dir" (Kıyame,14) 
yani insanın, kendisi hakkında tam bir bilgisi vardır" buyurmuştur. Allah Teâlâ, 
"Size Rabbinizden muhakkak baslretier gelmiştir" ifadesi ile, daha önce geçen 
âyetleri kastetmiştir. Bu âyetler haddizatında kendileri "basiret" değildir. Fakat 
bunlar, kuvvetleri ve açık oluşları sebebi ile, onları iyice tanıyıp, haki-katlarına 
vâkıf olan kimseler için birer basiret (idrak) vesilesi olurlar, işte bu âyetler, 
basiretlerin meydana gelmesi için birer sebep oldukları için, bizzat kendileri 
"basiretler" diye isımfendırifmıştır. Bu âyetten kastedilen ise, peygamberle 
alakalı olan işler ile O'nunla alakalı olmayan işleri beyân etmektir. 


Birinci kısım, ki bu peygamberle alakalı olan işlerdir, bu, hak dine davet ve o 
dinle ilgili delilleri ve beyyineleri tebliğ etmektir. Bu da, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, kendisini tebliğe, açıklamaya ve hakkındaki şüpheleri gidermeye 
hasrettiği şeylerdir. 

İşte Hak Teâlâ'nın, "Size Rabbinizden muhakkak basiretler gelmiştir" 
buyruğundan kastedilen budur. 

İkinci kısım, ki bu, peygamberle alakalı olmayan işlerdir, bu, insanların imana 
yönelip, küfrü terketmeleri hususudur. Şüphe yok ki bu, peygamberle ilgili bir 
mesele değil, aksine insanların tercih ve ihtiyarları ile alâkalıdır. Bunun faydası 
ve zararı, insanlara aittir. Buna göre âyetin manası şöyle olur: "Kim hakkı görür 
de iman ederse, şüphesiz kendi lehine olarak bunu görmüştür. Bunun faydası da 
kendisine-dir. Her kim de hakkı görmez ise, körlüğü kendi aleyhinedir. Bunun 
zararı da kendi-sinedir. Ben sizin üzerinizde, amellerinizi kollayıp gözeten ve 
onlardan dolayı size karşılık veren bir bekçi değilim. Ben ancak bir uyarıcıyım. 


Sizin üzerinize hafiz (bekçi) ise, ancak Allah Teâlâ'nın kendisidir." (156) 
İkinci Mesele 


Bu mesele, âyette bulunan hükümlere dairdir. Bunlar, Kâdi'nin zikrettiği şu dört 
hükümdür: 

1) Bu "basiret" ile kastedilen, zorlanmakstzin ve mecbur 

bırakılmaksızın. kendisi sayesinde insanın bir sevaba nail olacağı tercih ve 
seçimde bulunmasıdır. Çünkü, zorlanma ve mecbur bırakılma, bu maksadı 
ortadan kaldırır. 

2) Allah Teâlâ bize ancak yol göstermiş ve faydamıza olan şeyleri beyan 
etmiştir. Bu faydaların neticeleri, bizimle alâkalı olan faydalardır, yoksa Allah 
Teâlâ ile alâkalı faydalar değildir. 

3) İnsan, düşünme ve tefekkürden uzaklaşmakla, kendisine zarar verir. Böylece 
de bu zarara, Rabbi değil de kendisi sebebiyet vermiş olur. 

4) Kul, iki (zıd) şeye de kadirdir. Bundan ötürü Cenâb-ı Hak, "Kim (hakikati) 
görürse, kendi lehine; kim kör kalırsa, o da kendi aleyhinedir" buyurmuştur. 
Kâdi, "Bu ifade Mücebbire'nin mahluk hakkındaki görüşü ile "Allah Teâlâ'nın 
kulun kudreti olmasa da onu mükellef tutabilir" görüşünü iptal etmektedir" 
demiştir. 

Bil ki Mu'tezile, hikmet ve felsefe ile "emir-nehiy" meselelerine girdiği zaman, 
bu hususta takib edilecek yol, onlara karşı "dâi" (sebeb) meselesini ileri 


sürmektir. Çünkü bu mesele, onların söyledikleri herşeyi yerle bir eder. U57] 


Üçüncü Mesele 


Âyetteki "görme"den murad, ilim (bilme) manası; "kör"lükten murad ise 
"cehalet" manasıdır. Bunun bir benzer- 
ide, "Gözler kör olmaz, ama sinelerin içindeki kalbler kör olur" (Hacc, 46) 


âyetidir. H58] 
Dördüncü Mesele 


Müfessirler şöyle demişlerdir: "Ayetteki, "Artık (hakikati) kim görürse... kendi 
lehine; kim kör kalırsa, o da kendi aleyhinedir" buyruğunun manası, "Ben sizi, 
iman konusunda, üzerinize bekçi ve vekil olan kimsenin yakalaması tarzında 
yaklamam" şeklindedir. Onlar sözlerine şunu ilave etmişlerdir: "Bu, cihad 
emredilmeden önce böyle idi. Ama Allah Teâlâ cihadı emredince, Hz. 
Peygamber (s.a.s) onların (kâfirlerin) üzerinde (adetâ) bir bekçi oldu." Bunlardan 
bazı müfessirler, cihad âyetlerinin, bu âyeti neshettiğini söylemektedirler ki bu, 
uzak bir ihtimaldir. Sanki bu müfessirier, gerek olmadığı halde, Kur'ân'daki 
mensuh âyetleri çoğaltmaya arzulu görünmektedirler. Gerçek ve doğru olan, 
Usul-ü fıkıh alimlerimizin söylediği şu husustur: Kur'ân'da 


ast! olan neshin sözkonusu olmamasıdır L59] Binaenaleyh mensüh âyetlerin 


sayısını, mümkün olduğunca azaltmaya çalışmak vaciptir. 1160) 
Müşriklerin Nübüvvete Dair Şüpheleri 


"İşte biz âyetleri böylece türlü türlü beyan ederiz. Ta ki onlar sen "ders 
görmüşsün" desinler. (Âyetleri böyle türlü türlü açıklamamız), bilen kimseler 
için onu (Kur'ân't) iyice beyan etmemiz içindir" (En'âm, 105). 

Bil ki Allah Teâlâ, buraya kadar, ulühiyyet ile ilgili sözünü tamamlayınca bu 
âyetten itibaren, nübüvvet ile ilgili meseleleri bildirmeyi dilemiş, ve işe önce, 
inkarcıların Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliği ile ilgili şüphelerini 


naklederek başlamıştır: (161) 
"İlim Adamlarından Öğrendiği" Şüphesi 


Birinci şüphe, müşriklerin şu sözleridir: "Ey Muhammed, senin bize getirdiğin 


bu Kur'ân, alimlerden aldığın dersler ve fâzıl kimselerle olan görüşmelerden elde 
ettiğin sözlerdir. Onu kendi kendine uydurup düzenliyorsun, sonra da bize 
okuyup, onun Allah'dan sana inmiş bir vahiy olduğunu iddia ediyorsun." Allah 
Teâlâ, bu söze pek çok şekilde cevap vermiştir. İşte bu âyetin, önceki âyetler ile 


ilgisinin izahı budur ve bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: HEZ 
"Ders" Kelimesinin Lügat Manası 


Bil ki, "İşte biz âyetleri böylece türlü türlü beyân ederiz" ifadesi, "Allah Teâlâ bu 
âyetleri, zaman zaman ve peşpeşe getirmektedir" manasın- 

dadır. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar neticede: "sen ders görmüşsün" 
diyecekler..." buyurmuştur. Bununla ilgili birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Vahidi "Kitabı tedris etme (ders görme)" İfadesi hakkında iki 
görüş nakletmiştir: 

1) Esma'i şöyle demiştir: "Bu kelimenin aslı, insan bir yemeği iyice çiğneyip 
yediği zaman söylenen tabirindendir. "Derrâs" kelimesi, 

Şamlıların lehçesinde deyyas (iyice çiğneyip yutan) manasına gelir. İşte "bir 
sözün tedris edilmesi, ders ile öğrenilmesi" de bu manadandır. Yani o kimse, bu 
sözü (kitabı) iyice hazmeder ve böylece o söz diline çok kolay gelir." 

2) Ebu'i-Heysem de şöyle der: "Kitabı tedris ettim" sözü, "Ezberlenmesi 
kolaylaşsın diye, onu çokça okumak sureti ile iyice hazmedip (avucumun içine 
aldım, adetâ) onu dize getirdim" manasına gelir. Bu, elbiseyi iyice yıprattığın 
zaman söylenilen tabirinden alınmıştır. Yine bu manadan dolayı eskimiş elbiseye 
de, iyice yumuşamış olduğu için deris denilir. "Dirâset" de, birşeye iyice alışmak 
manasına gelir. Bu manadan olmak üzere, "Süreyi ezberleyinceye kadar, iyice 
okudum" denilir." Vahidi daha sonra, "Bu görüş, Esmâ'i'ninkine çok yakındır, 
hatta onun aynısıdır. Çünkü bu ikinci görüşe göre de kelime, "zelil etme ve 


yumuşatma" manasına raci olmaktadır" demiştir. [163] 
Farklı Kıraatlere Göre Mana 


İkinci bahis: İbn Kesir ve Ebü Amr, elif ve tâ harfinin fethası ile olarak, bu 
kelimeyi dâreste şeklinde okumuştur. Bu, aynı zamanda İbn Abbas ve 
Mücahld'in kıraatidir. Bu kıraate göre mana şöyle olur: "Sen yahudilere, onlar da 
sana okudular (ders verdiler.) Seninle onlar arasında karşılıklı bir ders ve 
müzâkerede bulunma cereyan etmiştir." Bu kıraati Cenâb-ı Hakk'ın, "(Kâfirler), 
"Bu (Kur'ân), onun uydurduğu yalandan başka (birşey) değildir. Bu hususta 


diğer bir zümre de ona yardım etmiştir" dediler" (Furkan,4) âyeti de te'kid 
etmektedir. İbn Âmir ise bu kelimeyi dereset şeklinde okumuştur. Yani, "Senin 
bize okuduğun bu haberler, çok eskidir. Onlar silinmiş, izleri kaybolmuş ve 
onların üzerinden çok zaman geçmiştir. Kelime, bu manada, "izin silinmesi ve 
görüntünün kaybolması" manasına gelen ders masdarından gelmektedir. 

Ezheri şöyle demiştir. "Kim bunu dereset şeklinde okursa, bunun manası 
tekâdemet yani "senin bize okuduğun bu şeyler pek eskimiş, aşınmış, modası 
geçmiş şeylerdir" şeklinde olur. Bu, Arapların (iz silindi) sözlerinden alınmadır. 


Bil ki, Keşşaf sahibi, bu kelime ile ilgili başka kıraatler [164] de rivayet etmiştir: 
1) kelimesinin manasını mübalağalandırmak (kuvvetlendirmek) için, râ harfinin 
zammesiyle şeklinde okunur. Bu, "Bunlar, iyice tedrîs edildi" ma-nasındadır. 

2) "Eskidi ve izi silindi" manasında, fiili şeklinde meçhul olarak okunur. 

3) Bu, şeklinde okunur. Alimler bunu, "Yahudilerin Hz. Muhammed'e ders 
vermesi" manasında tefsir etmişlerdir. 

4) Bu, yani "(Muhammed), tedris etti, okudu" şeklinde okunur. 

5) "Bu âyetler, silinip gitmişlerdir, yani çok eskidirler" veya, (Kâria- 7) âyetinde 
de olduğu gibi, "ders sahibi" yani "silinebilen şeyler" manasında, kelime 
şeklinde okunur. 

Üçüncü bahis: Âyetteki "ve desinler diye" ifadesinin başındaki vâv harfi, 
mukadder bir kelime üzerine, bunu atfetmek için gelmiştir ve takdir "İşte biz 
böylece, onları delil ile susturasm ve onlar da desinler diye, âyetleri böylece 
türlü türlü beyân ederiz" şeklindedir. Binaenaleyh manası, diğerlerinden 
anlaşıldığı için "ma'tüfun aleyh" olan "Onları delil ile sus-turasın" ifadesi 


hazfedilmiştir. H65 
Âyeti Tefsirde Ehl-i Sünnet İle Mu'tezile'nin Farkı 


Dördüncü bahis: Bil ki Allah Teâlâ, "İşte biz âyetleri böylece türlü türlü beyan 
ederiz" buyurmuş, sonra da âyetlerin iyiden iyiye açıklanış sebebini şu iki husus 
olarak zikretmiştir: 

1) Âyetteki, "Onlar neticede: "Sen ders görmüşsün" diyecekler" buyruğu. 

2) "Ve biz onu, bilecek bir kavme besbelli edelim" buyruğu. Bu ikinci vecihle 
ilgili olarak bir müşkil söz konusu değildir. Çünkü Allah Teâlâ, bu iyiden iyiye 
açıklamadaki hikmetinin, o kitabın açıklığa kavuşmasının, anlaşılmasının ve 
bilinmesinin zahir olması olduğunu bildirmiştir. 

"Oniar "sen ders görmüşsün" desinler diye..." şeklindeki birinci vecihin izahı ise 
şöyledir: Çünkü onların, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "sen bu kitabı başkalarından 


okudun ve tedris ettin" demeleri, Kur'ân'ı ve Hz. Peygamberi inkâr etmeleridir. 
İşte bu söz esnasında karşımıza tekrar cebir ve kader meselesi çıkar. Bizim 
alimlerimiz âyetteki bu ifadeyi zahiri manasına hamletmişler ve "Bunun manası 
şudur: "Biz, bazı kâfirler, "sen ders görmüşsün" desinler ve küfürlerine küfür 
katsınlar, bazı insanlar da imanlarında sebat edip, İmanlarına iman katsınlar diye, 
zaman zaman bu delilleri zikrettik" demişlerdir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Allah, onunla birçoğunu şaşırtır, yine onunla bir çoğunu yola getirir" 
(Bakara, 26) ve "Fakat kalplerinde hastalık bulunanların küfürlerine küfür katıp 
artırdı ve onlar kâfir olarak öldüler" (Tevbe, 125) âyetleridir. 

Mu'tezile'ye gelince, onlar şaşırdılar. Cübbai ve Kâdi şöyle demişlerdir: "Burada, 
şu iki izah şeklinden birisi bulunmaktadır: 

a) Bu isbatın (olumlu mananın) nefy manasına hamledilmesidir. Buna göre 
kelamın takdiri, "İşte biz, onlar "Sen ders görmüşsün" demesinler diye, âyetleri 
böylece iyiden iyiye açıklıyoruz" şeklindedir. Bunun bir benzeri de "Allah size, 
şaşırırsınız diye, (hükümlerini) açıklıyor" (Nisa, 176) âyetidir ki buradaki 
"şaşırırsınız diye" ifadesi, "şaşırmayasınız diye.." manasındadır. 

b) Bu "lâm''ın, "lâm-ı akibet" (netice bildiren lâm) olarak alınmasıdır. Buna 
göre kelamın takdiri: "Biz bu âyetleri iyiden iyiye açıkladığımız zaman, onların 
işlerinin sonu, kendi tercihlerine dayanarak ve üzerinde tefekkür edilmesi 
gereken bu âyetlerden yüz çevirerek, şöyle şöyle söylemek olmuştur" 
şeklindedir. İşte bu, bu konuda Mu'tezile'den bir grubun söyleyebileceği nihâi 
sözdür. 

Birisi şöyle diyebilir: Birinci cevap iki yönden zayıftır: 

a) Olumlu ifadeyi, olumsuz manaya hamletmek, Allah'ın sözünü değiştirmek ve 
bozmak olur. Bu kapıyı açmak, ister menfi ister müsbet olsun, hiçbir ifadeye 
(âyete) güven ve itimadın kalmamasını gerektirir. Bu ise, Allah'ın kelâmını bir 
hüccet olmaktan çıkarır. Binaenaleyh bâtıldır. 

b) Cümlede böylesi bir tasarrufta bulunmanın caiz olduğunu söylesek bile, 
bunun burada yapılmaması gerekir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Kur'ân'ın 
âyetlerini kısım kısım açıklıyor, kâfirler de bunun üzerine şöyle diyorlardı: 
"Muhakkak ki Mu-hammed bu âyetleri birbirine ekliyor, onlar üzerinde iyice 
düşünüyor ve onları âyet âyet iyice gözden geçirdikten sonra açıklıyor. Eğer bu, 
kendisine gökten inen bir vahiy ile ise, niçin bu Kur'ân'ı bir defada (toptan) 
getirmedi. Halbuki Hz. Musa Tevrat*ı bir defada getirmişti." 

Sen bunu iyice anladığın zaman deriz ki: Bu âyetlerin böyle, zaman zaman 
değişik şekillerde anlatılışı, Hz. Muhammed (s.a.s)'in bu Kur'ân-ı Kerim'i, başka 
gruplarla müzakerede bulunmak ve tefekkür etmek suretiyle, tedris ederek, 


başkalarından okuyup öğrenerek getirdiği hususunda, müşriklerin aklında 
şüpheler uyandırmıştır. Cübbai ve Kâdfnin söylediklerine göre ise, bu âyetlerin 
böyle parça parça, zaman zaman açıklanması, müşriklerin, Hz. Muhammed'in bu 
Kur'ân'ı başkalarından öğrenip, başkaları ile müzakere etmek suretiyle getirmiş 
olduğunu söylememelerini gerektirir. Şayet biz, âyetlerin tekrar tekrar 
açıklanmasını, onların bu sözü söylemekten çekinmelerine sebep saysaydık, 
ancak o takdirde Kâdf nin zikrettiği cevap geçerli olurdu. Halbuki biz âyetlerin, 
çeşitli şekillerde, zaman zaman açıklanmasının, müşrikleri böyle söylemeye 
gevkettiğini beyân etmiştik. Binaenaleyh Mu'tezile'nin bu görüşü düşer. 

İkinci cevaba gelince ki bu, âyetteki "lâm! İâm-ı âkibet manasına hamletmektir, 
bu da uzak bir ihtimaldir. Çünkü bunu lâm-ı âkibet manasına hamletmek mecaz, 
lâm-ı garaz (için) manasına hamletmek, hakikattir. Hakikat ise mecazdan daha 
kuvvetlidir. Binaenaleyh eğer "Onlar, "Sen ders görmüşsün" desinler diye..." 
âyetindeki "m'in lâm-ı âkibet; "ve biz onu, bilecek kavme besbelli edelim 
diye..." buyruğundaki lâm harfinin de, hakiki manadaki lâm-ı garaz olduğunu 
söylersek, mecaz, hakikattan önce zikredilmiş olur ki bu caiz değildir. Böylece 
anlattıklarımızla, bu iki cevabın zayıf olduğu, doğrunun ise bizim söylediğimiz 
şey olduğu sabit olur. Çünkü bundan maksad "Allah onunla birçoğunu şetştrtir, 
yine onunla birçoğunu yola getirir" (Bakara, 26) âyetinde zikredilen hususun 
aynısıdır. Âyetin doğru manasının böyle olduğunu, âyetin sonundaki, "Biz onu, 
bilecek kavme besbelli edelim diye..." buyruğu da te'kid etmektedir. Bu, "Biz o 
(Kur'ân'ı), ancak bunlar için, yani bilenler için açıkladık; bilmeyenler için 
değil..." demektir. Bu, Hak Teâlâ'nın Kur'ân-ı Kerim'i ancak mü'minler için bir 
açıklama kıldığına delâlet edince, kâfirler için de onu bir dalâlet sebebi kıldığı 


sabit olur ki, işte bizim söylediğimiz şey de budur. Allah en iyi bilendir. 1160) 


"Kendisinden başka hiç bir tann bulunmayan Rabbinden sana vahyolunana uy ve 
müşriklerden yüz çevir" (En'âm, 106). 

Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerin,. Hz. Peygamber (s.a.s)'in Kur'ân'ı uydurduğunu ve 
onu birtakım kimselerden öğrenip aldığını, sonra onu Kur'ân hâlinde dizerek, 
kendisine Allah tarafından indiğini iddia ettiğini söylediklerini nakledince, 
bunun peşisıra, bu sözler, tebliğ ve risâletini tebliğ hususunda Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın gevşemesine sebep olmasın diye, "Kendisinden başka hiç bir tanrı 
bulunmayan Rabbinden sana oahyolunana uy" âyetini getirmiştir. Allah Teâlâ'nın 
bununla muradı, Hz. Peygamberin kalbini güçlendirmek ve müşriklerin bu 
şüphelerini duyması ile meydana gelen hüznü gidermektir. Cenâb-ı Allah, 
"Kendisinden başka hiçbir tanrı bulunmayan..." buyruğu ile de, İlahtıkta tek 


olduğu için, kendisine itaat etmenin vacib olduğuna ve cahillerin cehaleti ile 
haktan sapanların sapması sebebi ile, Allah'ın mükellefiyetlerinden yüz 
çevirmenin caiz olmadığına dikkat çekmiştir. 

Âyetteki, "ve müşriklerden yüz çevir" emri hakkında denildi ki: "Bundan mak- 
sad, müşriklere karşılık vermemedir." Bundan dolayı bazı âlimler, bu ifadenin 
mensüh olduğunu söylemişlerdir. Ama bu görüş zayıftır. Çünkü o an için 
müşriklere karşılık vermemeyi emretmek, her zaman karşılık vermemeyi emir 
manasına gelmez. Durum böyle olunca da bu ifadede neshin söz konusu 
olduğunu söylemek gerekmez. Denilir ki: "Bu ifadeden maksad, ortaya 
koydukları beyinsizce, cahilce davranışlara mukabele etmekten vazgeçirmedir. 
Keza Hz. Peygamber (s.a.s)'i, halkın kabul etmesini daha çok temin edici ve 


onlara sert davranmadan, daha fazla uzaklaştırıcı bir metoda yöneltmektir. [167] 
Şirk ve Küfür, Allah'ın İradesi İledir 


"Eğer Allah dileseydi, onlar şirk koşmazlardı. Biz seni onların başına bir bekçi 
yapmadık. Sen onların üzerine bir vekil de değilsin" 

(En'âm, 107}. 

Bil ki bu âyet de, o kâfirlerin Hz. Peygamber'e söyledikleri, "Bu Kur'ân'ı başka 
insanlardan öğrenip, müzakere ederek tasnif ettin" sözleriyle ilgilidir. Sanki 
Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "O kâfirlerin cahilliklerine bakma. Onların 
kâfirlikleri zoruna gitmesin. Çünkü eğer onların küfrünü gidermek isteseydim, 
bunu yapabilirdim. Ama ben, onları küfürleriyle başbaşa bıraktım. Binaenaleyh 
kalbinin, onların sözleri ile meşgul olması yakışık almaz" demek istemiştir. 

Bil ki alimlerimiz, "Eğer Allah dileseydi onlar şirk koşmazlardı" âyetini delil 
getirerek şöyle demişlerdir: "Bu âyet, "Eğer Allah onların müşrik olmamalarını 
isteseydi, onlar müşrik olmazlardı. Onlar müşrik olmuş olduklarına göre, bu 
şartın tahakkuk etmediğini anlıyoruz. Böylece de Allah Teâlâ'mn, onların müşrik 
olmamalarını dilememiş olduğunu anlamış oluruz." 

Mu'tezile ise şöyle der: "Allah'ın, herkesin iman etmesini murad ettiği, hiç 
kimsenin kâfir ve müşrik olmasını dilemediği delillerle sabittir. Bu âyet ise, 
Allah'ın herkesin iman etmesini istemediği manasını ifade etmektedir. 
Binaenaleyh (zıt görünen) iki delilin arasını bulmak gerekir. Bu sebeple, 
Allah'ın, onların iman etmelerini dilemesi hususu, sevabı ve övgüyü gerektiren 
ihtiyari bir imanı dileme manasına; Allah'ın insanların iman etmelerini 
dilememesi hususu da, cebri, zoraki ve mecburi olarak meydana gelecek bir 
imanı dilememe manasına hamledilir. Yani Allah Teâlâ, onları, zorlama ve icbar 


etme yoluyla olan bir imana sevketmeyi dilememiştir. Çünkü bu "teklif 
durumunu bozar ve insanı bir mükâfaatt haketmekten çıkarır." 

İşte Mu'tezile'nin, bu konuda dayandıkları izah budur. Bu, son derece zayıftır. 
Bunun zayıflığına şu hususlar delâlet eder: 

1) Kâfiri, inkârına muktedir kılanın Allah Teâlâ'nın kendisi olduğunda şüphe 
yoktur. Binaenaleyh kâfirin kudreti iman etmeye elverişli olmaz ise, o gücü 
yaratanın, o insan için inkârı irade etmiş olduğunda şüphe yoktur. Eğer bu 
kudret, iman etmeye de elverişli olur ise, inkâr tarafı, iman tarafına baskın 
çıkmaz, meğer ki onu imana sevkedecek bir sebep (dâi) bulunsun. Aksi halde, 
mümkin olan şeyin iki tarafından birinin diğerine, bir tercih ettirici olmadan, 
üstün gelmesi söz konusu olur ki bu imkânsızdır. Küfür (inkâr) edebilme kudreti 
ile, küfre götüren sebebin toplamı, küfrü gerektirir. Hem inkâra götürebilen 
kudretin, hem de bu inkarın sebebinin yaratıcısı Allah olup, bu ikisinin 
toplamının inkârı gerektirdiği sabit olunca, Hak Teâlâ'nın kâfirin kâfir olmasını 
irade ettiği sabit olmuş olur. 

2) Şöyle diyebiliriz: Aflah Teâlâ, kâfirin iman etmeyeceğini biliyordu. Allah 
onun iman etmeyeceğini bildiği halde, onda imanın meydana gelmesi birbirine 
zıd iki haldir. Halbuki iki zıddan biri varken, diğerinin bulunması imkânsızdır. 
İmkânsız olduğu bilindiği halde, birşey irade edilemez. Binaenaleyh Cenâb-ı 
Allah'ın, kâfirin imanını murad etmiş olduğunun söylenmesi imkânsızdır. 

3) Farzet ki ihtiyari olan iman, cebren ve zorlama ile olan imandan daha üstün 
ve daha faydalıdır. Fakat Allah Teâlâ bu faydalı olanın, kesin olarak 
gerçekleşmeyeceğini bilince, hikmet ve rahmeti ile, o kimsede cebri olarak imant 
yaratması gerekir. Çünkü bu cebri iman, her ne kadar diğeri gibi büyük 
mükâfaatları gerektirmese bile, en azından o insanı büyük bir cezadan kurtarmış 
olur. Bundan dolayı, cebri olan bu imanı, Allah Teâlâ'nın insanda yaratmaması, o 
insanın en şiddetli azaba düşmesini gerektirir ki bu da O'nun ilahi rahmet ve 
ihsanına uygun düşmez. Buna şu şekilde bir misal verebiliriz: Bir insanın çok 
kıymetli bir çocuğu olsa ve bu kişi çocuğunason derece düşkün olsa. Çocuk 
denizin kenarında duruyor olsa, bu baba ona, "keymetli ve nadide inciler 
çıkarmak için, denizin dibine dal" dese. Ama bu baba bilse ki, çocuğu denize 
daldığında boğulup ölecek. Binaenaleyh bu baba, eğer çocuğun hakkını gözeten 
ye ona şefkat duyan birisi olsa, çocuğunu denize dalmaktan menetmesi ve ona, 
"İnci aramayı bırak. Çünkü sen onu bulamazsın, ölürsün. Senin için uygun olan, 
can sağlığı ile birlikte az rızıkla yetinmendir" demesi gerekir. Ama çocuğunun 
denizden istifade edemiyeceğini, ancak böylece kendisini öldüreceğini kesin 
olarak bildiği halde, denize dalıp inci çıkarmasını söylemesi, ona merhamet 


etmediğini, ölmesine gayret ettiğini gösterir. İşte bu hususta da böyledir. Allah 
en iyi bilendir. 

Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerin küfrünü gidermeye hiç kimsenin güç yetiremiye- 
ceğini beyan edince; sözünü, Hz. Peygamber (s.a.s)'e en mükemmel bir şekilde 
yol gösteren bir üslüpla tamamladı. Çünkü O, peygamberine, O'na vazife olarak 
verdiği şeyin sınırını açıklamış, böylece de O'nu, o kâfirlere bir bekçi ve onları 
küfürden me-nedecek bir vekil kılmadığını, ancak O'nu, amel ve ilim hususunda 
Allah'ın emirlerini ve nehiylerini tebliğ etme ve delillerini zikrederek onların 
dikkatini çekme İle vazifelendirdiğini bildirmiştir. Binaenaleyh eğer onlar bu 
tebliği kabul ederlerse, faydası kendilerinedir. Aksi halde, zararı da 
kendilerinedir. Her iki durumda da Hz. Peygamber (s.a.s), peygamberlik ve 


tebliğ vazifesini yerine getirmekten uzak kalamaz. [168] 
Müşriklerin Putlarına Hakaret Etmeme Emri 


"(Müşriklerin) Allah'dan başka yalvardıklanna sövmeyin ki oniar da haddi 
aşarak cahillikle Allah'a sövmesinler. Biz her ümmetin yaptıklarını, kendilerine 
böyle hoş gösterdik. Sonra hepsinin dönüşleri yalnız Rablerinedir, Artık o 
yapmakta olduklan şeyleri onlara haber verecektir" (En'âm, 108). 

Bil ki bu âyet de, müşriklerin, Hz. Peygamber'e söyledikleri "Bu Kur'ân'ı başka 
insanlardan Öğrenip, müzakere ederek tasnif ettin" şeklindeki sözleriyle ilgilidir. 
Çünkü müslümanların, onların bu sözünü duyup kızarak, onlara bir karşılık 
vermek üzere, onların putlarına sövmeleri uzak bir ihtimal değildir. İşte bundan 
dolayı, Allah Teâlâ, böyie birşey yapmayı yasaklamıştır. Çünkü sen onların 
putlarına sövüp hakaret ettiğin zaman, onlar da kızar ve Allah hakkında 
yakışıksız şeyler söylerler. İşte bu mahzurdan sakınmak için, böyle sözlerden 
uzak durmak gerekir. Özet olarak diyebiliriz ki: Bu, hasmın sana cahillik ve 
akılsızlık ile davrandığında, ona onun gibi karşılık vermenin caiz olmadığına, - 
çünkü bunun sövme ve sefihlik kapısını açacağına, bunun ise aklı başında 
insanlara uygun düşmediğine- bir dikkat çekmedir. Bu âyetle ilgili birkaç mesele 


vardır; H69] 
Bu Ayetin Nüzul Sebebi 
Alimler bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç husus zikretmişlerdir: 


a) İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Allah Teâlâ'nın, "siz de, Allah'ı bırakıp 
taptıklarınız da hiç şüphesiz ki 


cehennem kütüğüsünüz" (Enbiya, 98) âyeti nazil olunca, müşrikler Hz. 
Peygambere "ilahlarımıza sövüp hakaret etmekten vazgeçmezsen, biz de senin 
ilahını hicvederiz" dediler. İşte bunun üzerine bu âyet nazil oldu." Derim ki: Bu 
rivayette bence iki müşkil söz konusudur: 

1) Alimler bu sürenin, bir defada (toptan) nazil olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Binaenaleyh "Bu âyetin sebeb-i nüzulü şudur" demek nasıl mümkün 
olur. 

2) Müşrikler Allah'ın varlığını kabul ediyor ve, "putlara ibadet, ancak Allah 
katında şefaatçi olacakları için makbul olmuştur" diyorlardı. Bu böyle olduğuna 
göre, onların Allah'a hakarete ve sövmeye yeltenmeleri nasıl düşünülebilir? 

b) Süddi şöyle demiştir: Ebu Talib'in vefatı yaklaşınca Kureyş kabilesi şöyle 
dedi: "Ebu Talib'e varıp, ondan kardeşinin oğlu (Muhammed'i) bizimle 
uğraşmaktan vazgeçirmesini isteyelim. Çünkü o öldükten sonra, Muhammed'i 
öldürmekten utanırız. Eğer Ebu Talib öldükten sonra, Muhammed'i öldürmeye 
kalkarsak, bütün Araplar, "Kureyş'i Muhammed'i öldürmekten alıkoyan Ebu 
Tâlib idi. O ölünce, Muhammed'i öldürdüler" derler. Bundan dolayı bir 
toplulukla birlikte Ebu Süfyan, Ebu Cehil ve Nadr b. Hars, kalkıp Ebu Talib'e 
gittiler ve ona, "Sen bizim büyüğümüzsün" deyip düşündükleri şeyleri söylediler. 
Ebu Talib de, Hz. Muhammed (s.a.s)'i çağırdı ve "Bunlar senin kavmin ve 
amcaoğullarindir. Senden, onları kendi dinleriyle başbaşa bırakmanı istiyorlar ve 
seni dininle başbaşa bırakmayı teklif ediyorlar" dedi. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Allah'dan başka ilah yoktur" deyiniz" dedi. Onlar bunu kabul 
etmeyince Ebu Talib, "Bu kelimeden başka bir şey söyle; çünkü senin kavmin 
bundan hoşlanmıyor..." dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Ben, onlar 
güneşi getirip elimin içine koysalar bile, bundan başkasını diyecek değilim" 
dedi. Onlar da, Hz. Peygamber'e, "O halde, ilahlarımızı (putlarımızı) tenkit 
etmekten vazgeç. Aksi halde, biz de seni ve 

sana bunu emredeni tenkit ederiz" dediler ki, işte Cenâb-ı Hakk'ın "Sonra onlar 


da, haddi aşarak, bilmeksizin Allah 'a söverler" sözünden maksad budur. (170) 
Müşrikler Allah'a İnandıkları Halde O'na Sövmeleri Nasıl Düşünülebilir? 


Bil ki biz, kâfirlerin, ilah (Allah)'ın varlığını kabul ettiklerine işaret etmiştik. 
Binaenaleyh, onların Allah'a sövmeye yeltenmeleri imkânsızdır. Aksine burada 
birkaç ihtimal bulunmaktadır: 

a) Belki de onların bir kısmı "Dehriyyun"dan olup, yaratıcı'nın varlığını kabul 
etmezlerdi. Binaenaleyh, onlar bu tür akılsızlıklara aldırış etmez (Halik hakkında 


hakaret sözleri sarfedebilirlerdi). 

b) Sahabe-i Kiram, putları tenkit edip alaya aldıklarında, onlar da Hz. Peygam- 
ber'i tenkid edip alaya alıyorlardı. Nitekim Allah Teâlâ, "Muhakkak ki sana biat 
edenler, ancak Allah'a biat etmiş olurlar.." (Fetih, 10) ve, "Muhakkak ki Allah'a 
eziyyet edenler... "(Ahzab, 57) âyetlerinde olduğu gibi, Peygamberi tenkit 
etmeyi, Allah'ın kendisini tenkit edip hicvetme yerine koymuştur. 

c) Belki de, kâfirlerin cahil tabakası içinde, Hz. Peygamberi nübüvvet iddiasına 
sevkedenin şeytan olduğunu vehmedenler bulunuyordu. Sonra o kimse 
cehaletinden dolayı bu şeytanı, "Hz. Muhammed'in ilahı..." olarak 
adlandırıyorlardı. Bu açıklamaya göre o kimse, Hz. Muhammed'in ilâhına 


sövmüş oluyordu. u7 
Putlara Hakaret Makbul Sayılmalı İken Neden Yasaklan ? 


Bir kimse şöyle diyebilir: Putları tenkit edip alaya almak, tâat olan amellerin 
başlıcalarındandır. O halde Cenâb-ı Hakk'ın bundan vazgeçirmesi, ne derece 
mâkul, olabilir? 

Cevap: Bu, tenkit edip alaya almak, her ne kadar tâat ise de, ancak ne var ki bu, 
çirkin olan büyük bir şeyi gerektirecek bir tarzda vaki -olunca, ondan sakınmak 
vacib olur. İşte buradaki durum da böyledir. Çünkü o putları tenkit edip alaya 
almak, kâfirlerin hem Allah'ı, hem de O'nun Resulünü tenkit edip alaya almaya, 
beyinsizlik ve sefihtik kapısını açmaya, onların dini kabulden nefret etmelerine 
ve onların kalplerine kin ve kızgınlık sokmaya ve böylece hiddetlenmelerine yol 
açar. İşte bütün bu hoş olmayan şeylere yol açtığından, onlara sövme 


yasaklanmıştır. 072] 
Üçüncü Mesele 


Hasan el-Basrî, ayn harfinin dammesi, vâv'ın da şeddesiyle, şeklinde 
okumuştur. Nitekim, fiili, "zulmetti, haddi aştı" manasına gelir. Masdarı ise adv' 
veya aduvv tarzındadır.Zeccac, âyette geçen adven kelimesinin, mefül-i mutlak 
olmak üzere mansub olduğunu söylemiştir. Çünkü mana, "Onlar da, iyice haddi 
aşarlar..." şeklindedir. Bu ifadenin başında, lâm harf-i ceninin murad edilmiş 
olması da caizdir. Buna göre mana, "O zaman onlar da, zulmederek Allah'a 


söverler" şeklinde olur. (173) 


Dördüncü Mesele 


Cübbai şöyle demiştir: "Bu âyet, kâfirleri haktan uzaklaştırıp dinden soğutacak 
şeylerin yapılmasının caiz olmadığına delâlet eder. Çünkü, şayet bunu onlara 
yapmak caiz olsaydı, o zaman Allah'ın bunu emretmesi, zikredilen şeyleri 
yasaklamaması ve onları hakka ve hakikate davet ederken, onlara iyi muameleyi 
emretmemesi gerekirdi. Nitekim O, Hz. Musa ve Harun'a, "Ona yumuşak söz 
söyleyin. Olur ki nasihat dinler, yahud korkar..." (Tahâ, 44) demiştir. Bu da, 


Cebriyye mezhebinin yanlış olduğunu gösterir." U74 
Âyetten Çıkan Ders ve Metod 


Alimler şöyle demişlerdir: Bu âyet, emr-i marufun, bir kötülüğü, bir münkeri 
irtikâb etmeye sebebiyet verdiği zaman, bazan kabîh (çirkin ve hoş olmayan) 
olacağına; nehy-i münkerin de, münkeri arttırmaya sebep olduğu zaman, onun da 
kabîh (çirkin) olacağına delâlet eder. Bu konuda zann-ı gâlib, ilim yerine geçer. 
Bu âyette, neticede faydalı olmayan bir şeyle meşgul olunmasın diye, dine davet 
eden kimseler için bir terbiye ve eğitim söz konusudur. Çünkü putları, faydalı ve 
zararları olmayan birer cansız varlıklar olarak vasfetmek, onların ulûhiyyetlerini 
tenkit etme hususunda, zaten yeterlidir. O halde, bunun yanında onlara sövmeye 


gerek yoktur. HZ5] 
Kötü İşlerin Süslü Gösterilmesi Meselesi 


Cenâb-ı Hakk'ın "Biz her ümmetin yaptıklarım, kendilerine böyle hoş 
gösterdik..." âyetine gelince, alimlerimiz bu âyeti, kâfir için küfrü, mü'min için 
imanı, isyankâr için günahı, itaat eden kimse için de tâatı hoş gösterip süsleyenin 
Allahu Teâlâ olduğuna delil getirmişlerdir. Mu'tezile'den Kâ'bi şöyle demiştir: 
Âyeti bu manaya hamletmek imkânsızdır. Zira Cenâb-ı Hak, "Şeytan onları 
fitlemiş..." (Muhammed, 25) ve "küfredenlerin dostları ise şeytandır. O da ken- 
dilerini nurdan karanlıklaraçıkanr..."(Bakara, 257) buyurmuştur. 

Sonra Mu'tezile, ehl-i sünnetin bu itikadına cevap hususunda şu görüşleri 
zikretmiştir: 

a) Cübbai o şöyle demektedir: "Bundan murad, "Önce geçmiş olan her ümmete, 
hakkı kabul etmeleri gibi, kendilerine emrettiğimiz şeyi süsledik..." manasıdır." 
Kâbi de bu cevabın aynısını zikreder ve şöyle der: "Bundan maksati şudur: 
"Allah Teâlâ, onlara yapmaları gerekip vazgeçemiyecekleri şeyi süsledi.." 


b) Başkaları da şöyle demiştir: Bundan murad, "Her kâfir ümmete kendi kötü 
amellerini süsledik. Yani biz, onları işleriyle baş başa bırakıp onlara zaman 
tanıdık; böylece, onlar tarafından yapılmış olan kötü amelleri, onlara güzel 
göründü" şeklindedir. 

c) Bunun manası şudur: "Şeytana mühlet verdik de, böylece o, bu kötü amelleri 
onlara süsledi.." 

d) Bunun manası "Allah bize bunu emretti ve bunu bize o süslü gösterdi.." 
şeklindeki sözleri, yani "kendi iddialarınca, bunu bi2 süsledik...." şeklinde olur. 
İşte, âyet hakkında zikredilen tevillerin tamamı bundan ibarettir ki, hepsi de 


zayıftır. 470) 


Mu'tezile'ye Karşı Cevap 


Bu böyledir, zira kesin akli delil, Kur'ân'ın zahirinin ihsas ettiği mananın 
doğruluğuna delâlet etmektedir. Bu da böyledir, zira biz defalarca, kuldan 
herhangi bir fiilin sâdır olmasının, bir sebebin bulunmasına dayandığını ve bu 
sebebin de mutlaka Allah Teâlâ tarafından yaratıldığını beyan etmiştik. Bu 
sebebin manası ancak, o kimsenin, bu fiilin daha fazla bir faydayı ve üstün olan 
bir maslahatı ihtiva ettiğini bilmesi, ona o şekilde inanması veya onun bu 
şekilde olduğunu zannetmesi-dir. Bu sebep Allah'ın fiili ile meydana gelince, ve 
o sebebin de manasının ancak, o fiilin daha fazla bir faydayı ve üstün olan bir 
maslahatı ihtiva ettiğine inanmak şeklinde olunca, Allahu Teâlâ'nın o fiili o 
kimsenin kalbinde, vicdanında ve inancında tezyin edip süslü göstermedikçe, 
kuldan herhangi bir fiilin, bir söz, bir hareket veya bir hareketsizliğin sâdır 
olmasının imkânsız olduğu sabit olmuş olur. Keza insan, onun bir küfür ve bir 
cehalet olduğunu bile bile, doğrudan doğruya küfrü ve cehaleti tercih etmez.. 
Bunun böyle olması zaruridir. Aksine o küfrü, küfrün bir iman, bir ilim, bir stdk 
ve bir hak olduğuna inandığı için tercih eder. Eğer birinci cehalet daha önce 
bulunmamış olsaydı, o bu ikinci cehaleti tercih etmezdi. Sonra biz sözü, "O bu 
ilk cehaleti niçin tercih etmiştir?" meselesine getiriyoruz. Eğer bu, kendinden 
önceki bir cehaletten dolayı olmuşsa, bunun, nihayeti olmayan cehaletlere kadar 
devam etmesi gerekir. Ki bu da muhaldir. Bu bâttl olunca, bu cehaletlerin Allah 
Teâlâ'nın o kimsede, doğrudan doğruya yaratmış olduğu bir cehalette son 
bulması gerekir. O kimse bu cehaleti sebebiyle, küfrünün bir iman, hak, ilim ye 
bir doğruluk olduğunu zannetmiştir. Binaenaleyh, Allah'ın bu cehaleti o 
kimsenin kalbinde tezyin etmiş olmadıkça kâfirin, cehaleti ve küfrü tercih etmiş 
olmasının imkânsızlığı sabit olmuş olur. Böylece de bu iki kesin akli delil ile, 


âyetin zahirinin delâlet ettiği şeyin, kendisinden kaçınılamayacak bir hak olduğu 
sabit olmuş olur. Durum böyle olunca da, zikredilen bu iki tevil tamamiyle bâtıl 
olur. Çünkü te'vile, sözü zahirine hamletmek imkânsız olduğu zaman başvurulur. 
Hem Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra onlar da haddi aşarak, bilmeksizin Allah'a 
söverler" ifadesinden sonra gelen, "Biz her ümmetin yaptıklarını, kendilerine 
böyle hoş gösterdik" buyruğu, onların bu kötü fiile yeltenmelerinin, ancak Allah 
Teâtâ'nın tezyin ve süslemesiyle olduğunu hissettirmektedir. Ama, "Biz her 
ümmetin yaptıklarını, kendilerine böyle hoş gösterdik" sözünün, insanların 
kalplerinde salih amelleri süsleyenin Allah Teâlâ olduğu manasına 
hamledilmesine gelince, bu kendisinden önceki ifadeyle münasebeti olmayan bir 
söz olur. Yine Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz her ümmetin yaptıklarını, kendilerine böyle 
hoş gösterdik" ifadesi, hem kâfir hem de mü'min ümmetleri içine alır. Bu sözü 
mü'min ümmetlere tahsis etmek ise, umüm ifadenin zahirini terletmektir. 

Diğer tevillere gelince, Keşşaf sahibi onları zikretmiştir ki değersizlikleri, 
(erbabına) gizli değildir. Allah en iyisini bilendir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra hepsinin dönüşleri yalnız Rablerinedir Artık O, 
yapmakta oldukları şeyleri onlara haber 

verecektir" buyruğuna gelince bundan maksat, "Onların işleri Allah'a havale 
edilmiştir. Allah Teâlâ onların hallerini bilir. Onların kalblerindekine muttalidir. 
Onların, Kıyamette dönüşleri Allah'a dır. Böylece de O, herkese ameline göre 
karşılık verecektir. Eğer onların amelleri hayır ise, görecekleri karşılık da 


hayırdır; şer ise, cezaları da serdir..." manasıdır. LL) 
Müşriklerin Keyfi Olarak Mu'cize İstemeleri 


"Var güçleriyle Allah adına and ettiler ki, eğer kendilerine bir âyet gelirse, 
muhakkak ona inanacaklar.. De ki: "Âyetler ancak Allah 'in nezdindedir." O 
geldiği zaman da onların yine iman etmeyeceklerinin siz farkında değil 

misiniz?" (En'âm, 109). 

Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerden, Hz. Peygamberin nübüvvetini tenkit etmeyi 
gerektiren bir şüpheyi nakletmiştir ki, bu onların, "Bu Kur'ân'ı sen bize, 
âlimlerden öğrendiğin ve Tevrat'ı ve İncil'i bilen kimselerle mubahese ve 
müzakerede bulunduğun için getirebildin. Sonra da, işte bu yolla, süre ve âyetleri 
bir araya getirdin..." şeklindeki sözleridir. Cenâb-ı Hak bu şüpheye, daha önce 
geçmiş olduğu gibi, cevap vermiştir. Bu âyet, başka bir şüpheyi daha ihtiva 
etmektedir ki, bu da onların Hz. Peygamber'e, "Bu Kur'ân, nasıl olursa olsun, 
kat'i olarak mu'cize cinsinden değildir.. Şayet, ey Muhammed, sen bize kesin ve 


susturucu bir mu'cize ve apaçık bir delil getirseydin, sana inanırdık..." deyip, bu 
hususta yemin ederek, yeminlerini te'kid etme hususunda mübalağa 
yapmalarıdır.. Kİ, işte bu âyetin maksadı, bu şüpheyi izah etmektir. Âyetle ilgili 


birkaç mesele vardır: [78] 
"Kasem" Tabirinin"' Yemin" Manasının Taşınması 


Vahidî şöyle demektedir: "Yemine, kasem adı verilmistir. Çünkü yemin, ister 
müsbet isterse menfi olsun, insanın haber verdiği, bildirdiği haberi te'kid etmek 
için vaz edilmiştir. Haber, doğru veya yalan olabileceği için, haber veren kimse, 
doğru tarafını yalan tarafına tercih etmek için, böyle bir yola başvurmaya muhtaç 
olur. Ki bu yol da, yemin etme yoludur. Yemin etmeye, ancak bu haberi 
duyduğunda, insanlar, onu tasdik eden veya yalanlayanlar şeklinde kısımlara 
ayrıldığı zaman ihtiyaç duyulur. Araplar yemin etmeye kasem adını vermişler ve 
bunu, sîgasıyla ifade ederek "Falanca yemin etti" demişler; bununla da, o 
kimsenin tercih ettiği yemini te'kid ettiğini ve doğruluğu yemin ve kasem 


vasıtasıyla seçmiş olduğu kaseme havale ettiğini kastederler. 1179) 
Bu Âyetin Nüzul Sebebi 


Alimler bu âyetin sebeb-i nüzulü hakkında şu izahı yapmışlardır: 

a) Onlar şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın "Eğer dilersek bizonların 
tepesine gökten bir âyet indiriveri- 

riz de ona boyunları eğili kalır" ( Şuarâ, 4) âyeti nazil olunca, müşrikler Allah'a 
yemin ederek, eğer kendilerine bir mu'cize gelirse, muhakkak O'na 
inanacaklarını söylemişlerdi. İşte bunun üzerine bu âyet-i kerime nazil 
olmuştur." 

b) Muhammed İbn Ka'b el-Kurazi şöyle demiştir: "Müşrikler Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e, "Bize, Musa'nın âsasıyla taşa vurduğunu, böylece de taştan su 
fışkırdığını;Hz. İsa'nın ölüleri dirilttiğini ve Hz. Salih'in dağdan bir dişi deve 
çıkardığını söylüyorsun. O halde, seni tasdik edebilmemiz için, sen de bize bir 
mu'cize getir" demişlerdi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Neyi arzu 
ediyorsunuz?" deyince, onlar, "Safa tepesini bizim için altın haline getirmeni 
istiyoruz dediler ve eğer bunu yaparsa hep birlikte Ona uyacaklarına yemin 
ettiler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) dua etmek için ayağa kalktı. 
Derken, Cebrail (a.s) kendisine gelerek, "Eğer istersen bu olur; ama bu olur da, 
onlar da o zaman seni tasdik etmezlerse, Allah onları toptan imha eder. Eğer 


onlar kendi hallerine bırakılırlarsa, hiç değilse bir kısmına Allah imana dönüş 
nasib eder" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) "öyleyse ben de mu'cize 
istemek için duadan vazgeçiyorum. Bari bazıları imana gelseler" dedi. İşte bunun 


üzerine Allah bu âyeti indirdi. HS0] 
Var Güçleriyle Yemin Etmelerinin Manası 


Alimler Hak Teâlâ'nın "var güçleriyle yemin ettiler" tabirinin tefsiri hususunda 
şu izahları yapmışlardır: Kelbi ve Mukâtll, "Bir kimse Allah'a yemin ettiğinde, 
bu o kimsenin, bütün gücüyle yemin etmesidir" demişlerdir. 

Zeccâc ise bu ifadeye, "Onlar, alabildiğine yemin ettiler" manasını vermişlerdir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer kendilerine bir mu'cize gelirse..." âyetiyle ne murad 
edildiği hususunda alimler ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak denilmiştir ki: 
Bu, bize rivayet edildiği üzere Safa dağını altın haline getirmedir. Bunun, Cenâb- 
ı Hakk'ın "Biz, dediler, sana katiyyen inanmayız. Ta ki bizim için şu yerden bir 
pınar akıtasın"(Isra, 90) âyetinde zikredilen şeyler olduğu da söylenmiştir. Şu da 
ileri sürülmüştür: Hz. Peygamber (s.a.s), onlara, peygamberlerini tekzib eden 
daha önceki ümmetlerin başına, onların köklerinin kazınması azabı geldiğini 
haber vermiştir. Bunun üzerine müşrikler de, (böyle bir azab varsa) onun 
aynısını taleb etmişlerdi. 

Cenâb-ı Hak, "De ki: "Âyetler, ancak Allah'ın nezdindedir" buyurmuştur. 
Alimler, bu âyette geçen inde (nezd, kat.., yan) lâfzının tefsiri hususunda birkaç 
izah yapmışlardır. Binaenaleyh mananın, "Bu gibi âyetleri, mu'cizeleri getirmek, 
başkasına değil, ancak Allah'a mahsustur..." şeklinde olması muhtemeldir. Çünkü 
nübüvvetlere delâlet edecek mu'cizelerin şartı Allah (c.c)'dan başka hiç 
kimsenin, onları meydana getirmeye muktedir olamamasıdır... Yine, burada 
geçen inde lafzıyla, "Bu gibi mu'cizelerin meydana getirilmesinin, kâfirlerin 
iman etmeye yönelmelerini gerektirir mi gerektirmez mi hususunu bilme işi, 
ancak Allah katındadır..." manasının kastedilmiş olması da muhtemeldir. Bu 
manaya gelen inde lâfzı, "Gaybın anahtarları O'nun yanındadır" (En'âm, 59) 
âyetindeki gibidir. 

Yine bundan muradın, "Bu âyetler, her ne kadar şu anda yok iseler de, ancak ne 
var ki her ne zaman Allah onları meydana getirmek isterse, ihdas eder, meydana 
getirir..." şeklinde olması da muhtemeldir. Buna göre bu âyetler (mu'cizeler) 
Allah katında ve istediği zaman izhâr edeceği şeyler mesabesinde olup, sizin 
onları taleb etme hususunda istek ve arzuda bulunmanıza gerek yoktur. Bu 
manaya göre inde lâfzı, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Hiçbir şey (hariç) olmamak 


üzere, (her şeyin) hazinesi bizim nezdimizdedir... "(Hter, 21) âyetinde olduğu 
gibidir. H&H 


"Ve Mâ Yuş'irukum" Kavlinin Tefsiri 


Daha sonra Allah Teâlâ "...siz farkında değil misiniz?" buyurmuştur. Ebu Ali 
şöyle demektedir: "Bu ifadenin başında lâfzı, istifham ifade eder. fiilinin faili, 
fiilin tahtında gizli olan zamiri olup, bu da 'ya râcidir. 

Buna göre mana, "Onların imanını size ne bildirir?" şeklinde olur. Binaenaleyh, 
(ikinci) mef'ul hazfedilmiştir. Mef'üller ise, çoğu kez hazfedilebilir. Buna göre 
kelamın takdiri, "size, onların imanını ne bildirir?" şeklindedir. Yani, "Bu 
mu'cizelerin onlara gelmesi halinde, ne biliyorsunuz, belki onlar yine iman 
etmeyecekler!..." demektir. 

Cenâb-ı Hak, "O geldiği zaman da onların yine iman etmeyeceklerinin..." 
buyurmuştur. İbn Kesir ve Ebu Amr, müste'nef bir cümle olmak üzere, hemzenin 
kesresiyle innehâ şeklinde okumuşlardır ki bu, manası vazıh bir okuyuştur. Bu 
takdire göre cümle, Hak Teâlâ'nın, "Siz farkında değil misiniz?" ifadesinde 
bitmiş olur. Yani, "onlardan ne sâdır olacağını nereden bileceksiniz?" ifadesinde 
bitmiş olur. Daha sonraysa Cenâb-ı Hak söze yeniden başlayarak, "Muhakkak ki 
o âyetler geidiği zaman, onlar iman etmeyeceklerdir..." buyurmuştur. Sibeveyh 
şöyle demiştir: "Bu âyetteki elif-nün maddesinde hemzeyi fetha ile okumayı 
sordum ye dedim ki: Takdirin, "Onun bunu yapmayacağını nereden biliyorsun?" 
şeklinde olması niçin caiz olmasın?" Bunun üzerine Halil, "Bu burada güzel 
olmaz; çünkü Cenâb-ı Hak, hemzenin fethasıyla demiş olsaydı, bu onlar için bir 
mazeret olurdu..." demiştir ki, işte Halil'in 

görüşü de budur. Bunu, ancak şöyle bir misalle açıklamak mümkündür: Sen bir 
ziyafet vermek İstesen.. Şehrin en üst düzeydeki yöneticisinin de orada hazır 
bulunmasını istesen, o da hazır bulunamasa.. Bu durumda sana, "Sen bizzat 
kendin ona gitseydin, o mutlaka hazır olurdu..." denilir. Sen de, "Ben ona 
kendim gitseydim, onun bulunacağını nereden biliyorsunuz?" dediğinde, işte o 
zaman mana, "Ben ona bizzat kendim gitseydim bile, o yine bulunmazdı..." 
şeklinde oturdu. İşte burada da böyledir. Cenâb-ı Hakk'ın ifadesinin manası, "Bu 
âyetler geldiği zaman, onlar iman ederler" şeklinde olur ki, bu da o âyetlerin 
gelmesini icab ettirir. Ve böylece bu söz, o âyetleri talep etme hususunda, bir 
mazeret (kapısı) olur. Halbuki âyetin maksadı, onların âyetleri talep etme 
hususundaki delillerini reddetmektir. İşte Halil'in sözünün açıklaması budur. 
Diğer kıraat imamları ise, hemzenin fethasıyla ennehâ şeklinde okumuşlardır, Bu 


ktraatin tefsiri hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Halil, "Bu âyetin başındaki (belki, muhtemelen) manasındadır. 

Çünkü Araplar, "çarşıya gel, bakarsın bizim için bir şeyler 

satınalırsın" derler ki, buradaki enneke kelimesi lealleke manasındadır. Belki de 
Cenâb-ı Hak, bu tabirle "Belki de bu âyetler geldiği zaman, onlar iman etmezler., 
demek istemiştir" demiştir. 

Vahidi, ifadesinin manısında kullanılması, Arapça'da pek çok görülen 

bir durumdur. Nitekim şair, 

"Ey (sevgili) bana, (eli açık olduğu için), zayıflıktan H82] ölen bir cömert; ya da, 
(cimrilik yaptığı halde) ebedîleşmiş bir cimri göster.... Belki ben de, sizin 
gördüğünüzüll83] görüyorum..." (Yani, böyle bir şey olmadığını siz de 
biliyorsunuz, ben de...) demiştir. Başka biriyse, "Siz bizi sıkıştırabileceğinizi mi 
(zannediyorsunuz?) Belki biz, geniş meydanları veya (kurulmuş) çadırlardan 
kalan izleri görüyoruz..." demiştir. Adiyy 

İbn Hatim de, "Ey sevgili, ne bilirsin belki bu günün herhangi bir saatinde, veya 
yarın sabah gelebilirim" demiştir. 

Vahidî de, bu şiirdeki tabirinin manasına geldiğini söylemiştir. Yine bu manada 
olmak üzere Keşşaf sahibi, Imriu'l-Kays'ın şu beytini de rivayet etmiştir: 
"Üzerinden çok haller geçmiş olan harabeler üzerine eğilerek, belki biz, o evlere, 
o diyarlara ağlıyoruz; tıpkı İbn Hizam'ın ağlamış olduğu gibi," 

Keşşaf sahibi, bu izahı, Ubeyy İbn Ka'b'ın bu âyeti "Belki de bu âyetler onlara 
geldiğinde, onlar inanmayacaklar..." şeklinde okumasıyla te'kid etmiştir. 

b) Bu kıraatte S lafzının zâid kabul edilmesidir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Seni, secde 
etmekten men eden neydi?" (A'raf, 12) "Kendilerini helak ettiğimiz bir memleket 
(ahalisinin) dönmesi, hakikaten imkânsızdır..." (Enbiya, 95) âyetlerinde de 
böyledir. İşte burada da aynı şekildedir. Buna göre kelamın takdiri şöyle olur: "O 
âyetler geldiği zaman, onların iman edeceklerini nereden biliyorsunuz?.." yani, 
"O âyetler gelse dahi, onlar iman etmezler..." demektir. Zeccâc şöyle der: "Bu 
açıktama zayıftır, çünkü manasız olan her şey, bütün durumlarda manasız olur. 
Kim bu ifadeyi hemzenin kesresiyle innehâ şeklinde okursa, bu kıraate göre, 
âyette bulunan lâ kelimesi, manasız ve anlamsız olmaz. Binaenaleyh, bu lafzın 
anlamı olmadığını söylemenin caiz olmayacağı sabit olmuş olur." 

Ebu Ali el-Farisi ise, "Bir şeyin, iki takdirden birisine göre anlamsız, diğerine 
göre de anlamlı olması niçin caiz olmasın?.." demiştir. 

Kıraat imamları, Cenâb-ı Hakk'ın ifadesinin okunmasında da ihtilaf etmişlerdir. 
Bu cümleden olarak, bazı kıraat imamları bu cümleyi yâ "iman etmezler" 
şeklinde okumuşlardır ki, en açık mana budur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, 


"Allah'a... and ettiler..." tabiriyle muayyen bazı kimseler murad edilmiştir. Bunun 
böyle olduğunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın bu âyetten sonra buyurmuş olduğu, 
"Eğer hakikaten biz onlara melekleri ind/rseyd/fc... "(En'am, 111) âyetidir. 
(Halbuki bütün insanlar bu nitelikte değillerdir.) Buna göre mana, "Ey 
mü'minler, istemiş oldukları mu'cize geldiğinde, ne biliyorsunuz, onlar belki de 
iman etmeyecekler!..." şeklinde olur. Binaenaleyh, en vazıh mana, bu kıraatta 
bulunur. Hamza ve İbn Âmir ise bu kelimeyi tâ harfiyle, lâ tü'minün "iman 
etmeyeceksiniz" şeklinde okumuşlardır. Bu okuyuş, gaib sığasından hitab 
siligasına geçmek içindir. Tu'minün ifa-desmdekı muhataplarla murad edilen, 
Allah'ın, iman etmeyeceklerini haber verdiği yemin eden o gab kimselerdir. 
Mücahid ve İbn Zeyd, HakTeâlâ'nın ifadesindeki hitabın, yemin eden kâfirlere 
ait olduğu kanaatindedirler. Mücâhid, ananın, "O âyetler geldiği zaman, iman 
edeceğinizi nereden biliyorsunuz?" şeklinde okluğunu söylemiştir ki bu da, tâ ile 
şeklinde okuyanların kıraatindeki anlamı kuvvetlendirir. İlk açıklamamıza göre, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "farkında değil misiniz?" ifadesinde hitab, yemin eden 
kâfirleredir. İkinci açıklamaya göreyse bu ifadedeki hitab, mü'minleredir. Bu 
böyledir, zira o mü'minler. müşriklerin iman etmeleri «pn bu mu'cizenin 
gelmesini temenni etmişlerdir. Bu da uygun bir izah şeklidir. Buna göre sanki 
mü'minlere, "siz bunu istiyorsunuz, ama onların iman edeceklerini nereden 


bileceksiniz?" denilmek istenmiştir. 1184] 
Dördüncü Mesele 


Sözün neticesi şudur: Kâfirler, Hz. Peygamber'den çok kuvvetli ve aşikâr 
mu'cizeler istemişler ve o mu'cizelerin 

meydana gelmesi halinde iman edeceklerine yemin etmişlerdi. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hak da, "Onlar her ne kadar buna yemin etseler tate. ancak ne var ki 
ben, bu mu'cizelerin zuhur etmesi halinde de onların iman et-meyeceklerini 
biliyorum!" şeklinde beyanda bulunmuştur. Durum böyle olunca, Allah'ın 


hikmeti onların bu isteklerini kabul etmemeyi dilemiştir. 183) 
Mu'tezile'nin Bu Âyeti Te'vili 


Cübbai ve Kâdi şöyle demişlerdir. "Bu âyet, Mu'tezile görüşünün 
üstünlüğüyle ilgili pekçok hükme delâlet eder: 

Birinci hüküm: Bu âyet, şayet Cenâb-ı Hakk'ın malumatı çerçevesinde mevcut 
olduğunda iman edecekleri bir lütuf bulunsaydı, Allah'ın kesinlikle o lütfü yerine 


getireceğine delâlet eder. Çünkü O'nun bunu yapmaması caiz olsaydı, bu cevabın 
bir faydası olmazdı. Zira Cenâb-ı Hak, ister iman etsinler isterse iman 
etmesinler, onların arzularına icabet etmediği zaman, icabet etmemenin, onların 
Allah katında -^an etmeyeceklerine bağlanması, doğru ve muntazam bir şey 
olmazdı. Binaenaleyh bu âyet, Allah Teâlâ'ntn, kudreti dahilinde olan bütün lütuf 
ve hikmetleri yapmasının, O'na vacib olduğuna delâlet eder. 

İkinci hüküm: Bu söz, ancak mü'cizeleri izhar etmenin, onları iman etmeye 
sevketmede bir tesiri bulunduğu zaman doğru ve yerinde olur. Cebriyye'nin 
görüşüne göre bu bâtıldır. Çünkü onlara göre iman, ancak Allah'ın yaratmasıyla 
meydana gelir. Ama, Cenâb-t Hak imanı yaratmadığı zaman, iman meydana 
gelmez. Binaenaleyh, lütuf fiillerinin mükellefi tâatlara yönlendirmede bir tesiri 
bulunmaz. 

Ben derim ki, Kâdi'nin söylediği bu söz, gerekli değildir. Birinci görüşüne 
gelince: Kâfirler, "Ey Muhammed, eğer bize bir mu'cize getirseydin, biz sana 
iman ederdik..." demişlerdir. Bu söz, gerçekte şu iki mukaddimeyi 
kapsamaktadır: 

a) Sen bu mu'cizeleri getirseydin, sana inanırdık.. 

b) Her ne zaman durum böyle olursa, senin bize mu'cize getirmen vacibtir. Allah 
Teâlâ, onları birinci mukaddimedeki sözleri hususunda yalanlamış ve onlara o 
mu'cizeleri getirse dahi, iman etmeyeceklerini beyan buyurmuştur. Allah Teâlâ, 
ikinci mukaddimeye hiç değinmemiştir, ama o, gerçekte vardır, devam 
etmektedir. 

Buna göre bir kimse şöyle diyebilir: "Farzedelim ki onlar, o mu'cizeler izhar 
edildiğinde iman etmeyecek olsunlar.. O halde, Allah'ın o mu'cizeleri izhar 
etmesi niçin vacib olmasın?" Meğer ki, bu bahisten önce, lütfetmenin Allah'a 
farz olduğu sabit olmuş olsun, işte o takdirde, bu matlub, bu âyetten hasıl olur. 
Ancak ne var ki Kâdi lütfün vücubiyyetine bu âyeti delil getirmiştir. İşte bu 
sebeple onun sözünün zayıf olduğu sabit olmuştur. 

İkinci görüşüne gelince, ki bu O'nun, "Her şey Allah'ın yaratmasıyla olduğu 
zaman, bu lütuf fiillerinin o şeyde bir tesiri olmaz" şeklindeki görüşüydü. Biz 
deriz ki: Bir işin meydana gelmesinde müessir olan, sebep ile kulun kudretinin 
toplamıdır. Bu lütuf fiilinin bulunduğunu bilmek ise, sebebin cüzlerinden 
birisidir. İşte böylece lütuf fiilinin, bir işin meydana gelmesinde bir tesiri olmuş 


olur, H86] 


"Onlar, daha önce indirilen âyetlere iman etmedikleri gibi (bundan sonra da iman 
etmeyeceklerdir). Biz, onların gönüllerini ue gözlerini çevirmiş, kendilerini 


azgınlıkları, taşkınlıkları içinde serseri ue şaşırmış olduktan halde terketmiş 
bulunuyoruz" (En'âm, 110). 

Bu da, "küfür ve iman, Allah'ın kaza ve kaderiyledir" şeklindeki görüşümüze 
delâlet eden âyetlerden birisidir. Taklib ve kalb kelimeleri aynı manaya gelip, bir 
şeyi bulunduğu halden başka bir hale çevirmektir. Buna göre, gönüllerin ve 
gözlerin çevirilmesinin manası şudur: "Onlara, istedikleri cinsten kesin 
mu'cizeler gelip, bu mu'cizelerin Hz. Peygamberin doğruluğuna nasıl delâlet 
ettiğini bilseler dahi, Allah, onların gönüllerini ve gözlerini, bu doğru olan 
husustan çevirdiğinde, onlar küfürleri içende kalakalır ve o âyetlerden istifade 
edemezler. Halbuki bu âyetin maksadı, birinci âyette zikretmiş olduğumuz, "O 
ezici mu'cizeterin onlara gelmesi halinde dahi, onların o mu'cizelere kesinlikle 
iman Oo etmeyeceklerini ve, o mu'cizelertn izhar o edilmesinden 
yararlanamayacakları..." şeklindeki açıklamayı iyice açıklayıp ortaya koymaktır. 
Cübbai buna şu şekilde cevap vermiştir: "Bundan maksad madem ki onlar 
dünyada iken ilk defa bu âyetlere iman etmediler. İşte bundan dolayı onlara azab 
edelim diye, cehennemde, onların gönüllerini ve gözlerini, ateşin alevine ve 
korlarına karşı döndürürüz..." şeklindedir." 

Ka'bi de, yine buna şu şekilde cevap vermiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz onların 
gönüllerini ve gözlerini çeviririz..." buyruğundan murad, "Biz, onlara, küfür 
sebebiyle kendilerini iman noktasının dışında bırakmış olmaları sebebiyle, 
mü'minlere ettiğimiz lütufları yapmayız..." manasıdır. Kâ'di de, bundan murad, 
"Onların gönüllerini ve gözlerini, daha önce izhâr edilmiş mu'cizelerden çevirir, 
döndürürüz. Binaenaleyh, sen onların, ilk önce iman etmedikleri gibi, sonradan 
da bu mu'cizelere iman ettiklerini göremezsin..." şeklindedir" diyerek cevap 


vermiştir.. 187] 
Mu'tezile İle Tartışma Hakkında Razi'nin Önemli Bir Notu 


Bil ki bütün bu açıklamalar, son derece zayıftır. Bizi, hiç kimse ayıplayarak, "siz 
her yerde, aynen bu izahtan yapıyorsunuz.." diyemez. Çünkü biz diyoruz ki, şu 
Mu'tezile yok mu: Onların, ceza ile ilgili âyetlerin tevilleri hususunda, muayyen 
ve belli bazı açıklamaları bulunmaktadır. Binaenaleyh, onlar bu açıklamalarını 
her âyette tekrarlayıp duruyorlar. Biz de bunların cevabını her âyette tekrar 
ediyor ve diyoruz ki: BİZ, asıl olan kudretin, her iki zıdda, her iki tarafa eşit bir 
şekilde elverişli ve uygun olduğunu; o kudrete müreccih bir sebeb eklenmediği 
zaman bir üstünlüğün meydana gelmesinin imkânsız olduğunu; ama birşeyin 
yapılma veya yapılmama tarafına müreccih bir sebep eklendiğinde, o tarafın 


üstün geleceğinin ortaya çıktığını, bu sebebin ise, teselsüle son vermek için, 
sadece Allah tarafından olduğunu beyan etmiştik ki işte Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
"Mü'minin kalbi, Rahman Allah'ın parmaklanndan ikisi arasındadır. 


O, kalbi dilediği gibi çevirir "H88] hadis-i şerifi ile de murad edilen de budur. 
Binaenaleyh insanın kalbi, bir şeyi yapmaya ve yapmamaya çağıran sebepler 
arasında bulunmaktadır. Eğer kalbte o şeyi yapmaya çağıran sebep hasıl olursa, 
yapma tarafı üstün gelir; yok eğer yapmamaya çağıran sebep hasıl olursa, 
yapmama tarafı üstün gelir. Bu iki sebep, ancak Allah Teâlâ'nın var etmesi, 
yaratması ve oldurması ile hasıl olduğu için, bunlara "Rahman'ın iki parmağı" 
denilmiştir. Bu mecazi ifadenin güzel ve yerinde oluşunun sebebi şudur: İnsan, 
iki parmağı arasında bulunan şey üzerinde, tam kudret sahibi olur. Binaenaleyh 
dilerse onu tutar, dilerse düşürür. Burada da böyledir: İnsanın kalbi bu iki sebep 
arasında bulunmaktadır ve bu iki sebep Allah Teâlâ'nın yaratması ile meydana 
gelir. Kalb de bu iki sebebe âmâde (tamamen bağlt)dır. İşte bundan dolayı, 
hadis-i şerifteki mecaz yerinde ve güzel olmuştur. Hz.Peygamber (s.a.s) "Ey 


kalbleri ve gözleri çeviren (Allah'ım), kalbimi dinin üzere sabit kıt" U89]diye 
dua ederdi. Buradaki, "Katbleri çeviren" tabirinden maksad şudur: Allah Teâlâ, 
hiç şüphe yok ki kalbi bazan hayrı yapma tarafından şerri yapma tarafına ve 
sebebine bazan da bunun aksine çevirir. 

Bu kaideyi anladığın zaman, Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz onların gönüllerini ve 
gözlerini çevirmişiz" ifadesi, her fitratı selim ve aklı düzgün insanın 
doğruluğuna şahidlik ettiği bu açık ve seçik manaya hamledilir. Binaenaleyh 


onların yaptıkları nahoş izahlara kesinlikle gerek yoktur. 1190) 
Kalb İle İşlerimiz Arasındaki İlişki 


Allah Teâlâ bu âyette, "kalbleri çevirmeyi", "gözleri çevirme"den önce 
zikretmiştir. Çünkü bir işin yapılmasına veya yapılmamasına sebep olan 
niyetlerin yeri, kalbtir. Kalbte bir şeyin yapılması hususunda bir sebep meydana 
geldiğinde, göz ister istemez ona döner. Yine kalbte, bir şeyin yapılmaması 
hususunda bir sebep meydana geldiğinde, göz o şeyden döner, zahiren o şeyi 
görse bile, bu görme işi matlub olan birtakım faydalara vâkıf olmanın sebebi 
olamaz. Hak Teâlâ'nın, "İçlerinden sana kulak verip de dinleyenler vardır. 
Halbuki biz, onu iyice anlayabilmelerine mani olmak için kalplerinin üzerine 
perdeler, kulaklannın içine de ağırlık koyduk" (En'âm, 25) âyeti ile anlatılan da 
budur. Binaenaleyh fiillerin kaynağı kalb olup, göz ite kulak kalbin iki vasıtası 


ve âleti olduğu için, bu iki vasıta, kalbin hallerine tabi olurlar. İşte bundan ötürü, 
âyette önce kalpler (gönüller)in çevrilmesinden bahsedilmiş, sonra buna gözlerin 
çevrilmesi eklenmiştir. Başka bir âyette de, önce kalbin perdelenmesinden 
bahsedilmiş, bunun peşisıra gözün çevrilmesi zikredilmiştir. Binaenaleyh 
Kur'ân-ı Kerim'in lafzının tıpatıp uyduğu, kuvvetli ve akti delil bu olduğuna 
göre, buna rağmen âyetin lafzını Mu'tezile'nin zikrettiği, zorlama ile elde edilen 
manalara hamletmek nasıl olur da makbul olur? Biz o zayıf açıklamalara karşı 
söylenebilecek şeylere dönüyor ve diyoruz ki:"Cübbâi'nin ileri sürdüğü şey, 
kabul edilemez. Çünkü Hak Teâlâ, "Biz onların gönüllerini ve gözlerini 
çevirmişiz" buyurmuş, sonra da buna atfederek, "ve kendilerini azgınlıktan 
taşkınlıkları içinde serseri ve şaşırmış vaziyette bırakmışız" demiştir. Şüphe yok 
ki âyetteki, "kendilerini, bırakmışız..." buyruğu, dünyada gerçekleşmiştir. 
Bundan dolayı eğer, "Biz onların gönüllerini ve gözlerini çevirmişiz" ifadesinin 
manasının, ancak âhirette tahakkuk edeceğini söylersek, bu, Allah'ın kelamı 
Kur'ân-ı Kerim'in nazmı için bir eksiklik ve kötülük olur. Çünkü bu durumda hiç 
gerek yok iken, sonra söylenmesi gereken önce, önce söylenmesi gereken de 
sonra söylenmiş olur." 

Ka'binin ileri sürdüğü izaha gelince bu da zayıftır. Çünkü kâfir olan, kâfir olması 
sebebiyle , o ilahi lutuflardan ve faydalardan mahrumiyete müslehak olmuştur. 
Binaenaleyh kâfir kendi kendisini bu mahrumiyete ve ilahi yardımın kesilmesi 
haline düşürmüştür. Bundan dolayı âyetinde"kafirlerin sebep olduğu bu işin 
Allah'a izafe edildiğini" söylemek nasıl uygun ve yerinde olabilir? Kâdi'nin 
yaptığı ikinci izah da, doğrudan uzaktır. Çünkü âyetteki, "Biz onların gönüllerini 
ve gözlerini çevirmişiz" buyruğundan maksad kalbi bir halden başka bir hale 
çevirmek ve bir sıfattan, diğer bir sıfata geçirmektir. Halbuki Kâ'di'nin izahına 
göre durum böyle olmamaktadır. Aksine, ona göre, kalb aynı halini sürdürmekte, 
ama Cenâb-ı Allah, bu çevirmeyi ve değiştirmeyi, deliller üzerinde yapmaktadır. 
Binaenaleyh Mu'tezlle'nin yaptığı bütün izahların yanlış ve fasit olduğu sabit 
olur. 

Cenâb-ı Allah'ın, "Daha önce ona iman etmedikleri gibi..." ifadesi hakkında, 
Vahidi şu iki izahın yapıldığını söylemiştir: 

1) Bu ifadenin başındaki kâf harf-i cerri, mahzüf bir kelimeye dahildir. Bunun 
takdiri, "Ayın bölünmesi ve benzeri mu'cizeler gibi, onlar kendilerine ilk olarak 
gelen mu'cizelere iman etmedikleri gibi, bu âyet ve mu'cizelere de iman 
etmeyecekler" şeklindedir. Bu, "onlar daha önce o âyet ve mu'cizelere iman 
etmedikleri gibi şimdi de iman etmezler" demektir. Âyetteki "bihi" (ona) 
zamirine gelince, bunun Kur'ân veya Hz. Muhammed, veyahut da müşriklerin 


Hz. Muhammed (s.a.s)'den göstermesini istedikleri mu'cizeler manasında olması 
caizdir. 

2) Bazı alimler, "Bu ifadenin başındaki kâf, "ceza" manasınadır. Buna göre 
mana, "biz onların gönüllerini ve gözlerini, daha önce ona iman etmemelerine 
bir ceza olarak çevirmişiz, yani ontar ona daha önce iman etmedikleri için, şimdi 
de biz, ikinci sefer de, onların gönüllerini ve gözlerini (imandan) çeviriyoruz" 
şeklindedir" demişlerdir. Bu izaha göre âyette ne bir hazif vardır ve ne de bir 
mahzüfu takdir etme (belirleme) ihtiyacı vardır. 

Âyetteki 'Kendilerini azgınlıkları, taşkınlıkları içinde serseri ve şaşırmış 
vaziyette bırakmışız" buyruğuna gelince; Cübbâi şöyle der: "Âyetteki 
"bırakmışız" kelimesi "biz onlar ile, onların tercihleri arasına girmeyiz. Onları 
helak etmek ve benzeri şeyleri araya sokmak suretiyle, onları bundan 
alıkoymayız. Ancak onlara zaman tanırız. Eğer azgınlıklarında ısrar ve devam 
ederlerse, bu onların kendileri tarafından işlenmiş bir şey olur. Bu ise, onların 
aleyhine delilin kuvvetlenmesini gerektirir" demektir. Bizim (ehl-i sünnet) 
alimlerimiz ise, bunun manasının, "biz, onların kalplerini haktan bâtıla çeviririz 
ve onları, o tuğyanları, sapıklık ve şaşkınlıkları içerisinde terkederiz" şeklinde 
olduğunu söylemişlerdir. 

Birisi Cübbâ'i'ye şöyle diyebilir: "Sen, alemin ilahının (Allah'ın), kullan için 
ancak hayrı ve rahmeti murad ettiğini söylüyordun. Öyle ise Allah niçin bu 
zavallıyı kendi haline bıraktı ve o da azgınlığı, taşkınlığı içinde şaşırıp kaldı; 
niçin onu, kuvvet kullanarak ve zorla bu durumdan kurtarmadı?" Bu hususta 
söylenebilecek son söz şudur: Eğer Allah Teâlâ, onu buna zorlasaydı, o kul bir 
mükâfaata müstehak olmazdı, ve sadece bu mükâfaatı kaçırmış olurdu. Ama 
ebedi cezadan da kurtulmuş olurdu. Fakat Allah Teâlâ onu, bu hâl üzere 
öleceğini bildiği halde, bu şaşkınlık üzere bırakır ise, ne mükâfaat elde eder, ne 
de ebedi azaptan kurtulmuş olur. Binaenaleyh Allah'ın o insanda imanı zorla 
yaratması halinde, söz konusu olan zarar bir olup, bu da âhiret mükâfaatını 
kaçırmadır. Ama, Allah Teâlâ'nın, o kimseyi ölünceye kadar, şaşkınlığı ve 
azgınlığı içinde bırakması halinde söz konusu olacak zarar ise hem mükâfaat 
elde edememe, hem de çok şiddetli bir cezaya müstehak olmadır. Halbuki 
kullarını görüp gözeten, onlara iyilikte bulunan, onlara karşı rahim olan zât-ı 
ilâhinin, onlara daha faydalf ve daha az zararlı tarafı tercih etmesi gerekir. 
Binaenaleyh Allah'ın, kâfirleri o şaşkınlıkları ve azgınlıkları içerisinde 
bırakmasından, onların hakkında en iyi ve elverişli olanı takdir etmesinin vacib 


olduğu iddiasını cerhettiğini anlamış oluyoruz. H91] 


"Eğer hakikaten biz onlara melekten indirseydik, ölüler kendileriyle konuşsaydı 
ue herşeyi toplayıp karşılarına getirseydik, Allah dilemedikçe, onlar yine de 
iman etmezlerdi. Fakat onların çoğu (bunu) bilmezler" (En'âm, 111) 

Bil ki Allah Teâlâ, daha önce "O âyet geldiği zaman da onların yine iman et- 
miyeceklerinin siz farkında değil misiniz?" (En'âm, 109) buyruğu ile, özet olarak 
bahsettiği şeyin tafsilatını bu âyette açfklamış ve böylece de, eğer o kâfirlere, 
meleklerin indirilmesi, ölülerin diriltilip, kendileri ile konuşması gibi, istedikleri 
mu'cizeleri verecek olsa, hatta, buna herşeyi onlara karşı şahidler olmak üzere 
toplamak suretiyle, istemeyi düşünemedikleri şeyleri de katsa, Allah dilemedikçe 
onların yine de iman etmeyeceklerini beyan etmiştir. 


Âyetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [92] 
Âyetin Nüzul Sebebi 


İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Kur'ân-ı Kerim ile en çok istihza edenler beş kişi 
idiler: el-Velid b. el-Mugire el-Mahzümi, el-Âs b. Vâil es-Sehmi, el-Esved 

b. Abd-İ Yeğüs ez-Zühri, el-Esved b. el-Muttalib ve el-Hars b. Hanzala. 
Sonra bunlar, Mekkeli bazı kimselerle birlikte Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelip, 
"Bize, senin Resülullah olduğuna şahidlik edecek melekleri göster; veya bizim 
için ölülerimizden bazılarını dirilt de onlara, söylediğin şeylerin hak mı, bâtıl mı 
olduğunu soralım. Yahut da kefil olarak, yani iddia ettiğin şeye şahid olarak 
Allah'ı ve melekleri getir" dediler. Bunun üzerine bu âyet-i kerime nazil oldu! 
Biz defalarca şunu anlattık: Müfessirler bu surenin bir defada nazil olduğu 
hususunda ittifak edince, "Bu âyet, falanca hâdise hakkında nazil, oldu!" demek, 
çok müşkil bir mesele olur. Ama bizim açıkladığımız izah şekline gelince, ki bu 
da, bundan maksad, onların bir kısmının "şayet kendilerine bir âyet gelirse Hz. 
Muhammed'e iman edecekleri hususunda var güçleriyle yemin etmiş oldukları" 
şeklindeki sözlerine cevap olmasıdır. İşte Allah Teâlâ bu sözü, onların yalan 
söylediklerini, gelmiş olan âyetlerden sonra başka âyetler göndermede bir fayda 
bulunmadığını, aksine doğruyu yalandan ayırmak için, mutlaka tek bir 
mu'cizenin dahi kafi geleceğini, ama bundan fazlasını istemenin ise sırf bir 
tahakküm ve işi yokuşa sürme ve ihtiyaç duyulmayan bir şey olduğunu; aksi 
halde onların, ikinci mucizenin izharından sonra üçüncüsünü, üçüncüden sonra 
dördüncüsünü... isteyebileceklerini, delilin ve durumun, bir noktada karar kılıp 
son bulmaması gerekeceğini, bunun ise, nübüvvet kapılarının kapanmasını icab 


ettireceğini beyan etmek için zikretmiştir. n93] 


Farklı Kıraatler ve Manaları 


Nâfi ileİbn Âmir burada kubula, Kehf süresinde ise (Kehf, 55 ) kafin kesresi 
ba'nın fethası ile kıbela tarzında okudular. Asim, Hamza ve Kisai her iki harfi 
her iki sürede zamme ile, yani kubula şeklinde okudular. İbn Kesir ile Ebu 
Amr ise hem burada, hem de Kehf süresinde kesre ile kıbela şeklinde 
okumuşlardır. Vahidi şöyle der: "Ebu Zeyd, "Arapça'da "Falancayla yüzyüze 
geldim" tabirinde masdarın 

mezkür çeşitlerde gelip hepsi de aynı manayı ifade eder" demiştir. Vahidi sözünü 
şöyle sürdürür: "Ebu Zeyd'in görüşüne göre, her ne kadar iki lafız farklı olsa 
dahi, her iki kıraatte de mana aynıdır." Bazı alimler, bu iki lafız (okuyuş) 
arasında mana bakımından fark bulunduğunu kabul ederek şöyle demişlerdir: 
"Bu kelimeyi, kafin kesresi, bâ'nın da fethasıyla kıbela şeklinde okuyanlara 
gelince,Ebu Ubey-de, Ferrâ ve Zeccâc, bunun manasının iyânen (aşikâr bir 
biçimde, ayan beyân) şeklinde olduğunu, nitekim "Bizzat, ayan beyân olarak, 
yüzyüze onunla 

karşılaştım" denildiğini söylemişlerdir. Ebu Zerrin şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Adem (a.s) peygamber miydi?" dedim. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de "Evet, o, Allah'ın kendisiyle ayan beyan konuşmuş olduğu 


bir peygamber idi" H94] buyurdu. Ama, kubula şeklindeki kıraate gelince, bunun 
şu üç izahı yapılmıştır: 

a) Bu kelimenin, kendisiyle kefil ve şahid manası kastedilen kabîl kelimesinin 
çoğulu olmasıdır. Nitekim, denilir ki, "O adama kefil, şahid oldum" demektir. 
Buna göre mana, "Her şey, onlara karşı bir araya gelse ve Hz. Pey-gamber'in 
söylediği şeyin doğruluğuna kefil ve şahid olsalar, onlar yine inanmazlar..." 
şeklinde olur. Bu manaya göre o i'caz noktası şudur: Hasredilen bu şeyler 
arasında konuşan varlıklar bulunduğu gibi, konuşmayanlar da bulunmaktadır. 
Binaenaleyh, Allah Teâlâ bu varlıkların hepsini konuşturup, bunların hepsi de bu 
şeha-det ve kefilliği kabul etme hususunda mutabık olduklarında, işte bu en 
büyük mu'cizelerden olur. 

b) Bu kelimenin, sınıf ve tür, çeşit manasında olan kabil kelimesinin çoğulu 
olmasıdır. Buna göre mana, "Biz onlara karşı, çeşit çeşit her şeyi bir araya 
getirsey-dik..." şeklinde olur. Bu manaya göre de i'caz noktası, onların 
ölümlerinden sonra tekrar bir araya gelip toplanmaları, sonra da farklı 
karakterlerde olmalarına rağmen aynı yerde bir araya gelebilmiş olmalarıdır. 

c) Bu kelimenin Ebu Zeyd'in de tefsir ettiği gibi, "yüzyüze, karşı karşıya" 
manasına gelen, kıbela manasında olmasıdır. "Allah dilemedikçe, onlar yine de 


iman etmezlerdi" buyruğuna gelince, bu hususta iki mesele bulunmaktadır: 195) 
Allah'ın İradesi Hakkında Farklı Yorumlar 


Âyetten şu kastedilmiştir: "Şayet Cenâb-ı Hak, iman etmelerini dilediği kimseler 
hariç, o kâfirlere, hayret 

verici ve şaşırtıcı bütün mu'cizeleri izhar etmiş olsaydı bile, onlar yine de iman 
etmezlerdi." Alimlerimiz şöyle 

demişlerdir. Onlar iman etmediklerine göre, (onların iman etmemeleri) delili, 
Allah Teâlâ'nın, onların iman etmelerini dilemediğine delâlet eder. İşte bu delil, 
bu mesele hakkında bir nasstır. Mu'tezile ise şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, bütün 
kâfirlerin iman etmelerini istemiştir." 

Cübbai bu mesele hakkında, kendilerine mahsus olan şu meşhur açıklamaları 
yapmıştır: 

a) Allah'ın onlara iman etmelerini emretmemiş olması halinde, iman etmeleri 
onlara vacib olmadığı gibi; aynı şekilde iman etmelerini de dilememiş olsaydı, 
yine iman etmeleri onlara vacib olmazdı. 

b) Şayet Allah kâfirin küfrünü dilemiş olsaydı, kâfir, küfür fiili ile Allah'a itaat 
etmiş olurdu. Çünkü tâatın, istenileni yapmaktan başka bir manası yoktur. 

c) Şayet Allah'ın kâfirin küfrünü dilemesi caiz olsaydı, O'nun küfrü emretmesi 
de caiz olurdu. 

d) Şayet Cenâb-t Hakk'ın, kâfirlerin küfrünü dilemesi caiz olsaydı, o zaman 
O'nun bize, bizim o kâfirlerden küfürlerini istememizi de emretmesi caiz olurdu.. 
Mu'tezile, " İşte bu delillerle, Allah Teâlâ'nın, onlardan sadece iman etmelerini 
dilediği sabit olur. Halbuki, bu âyetin zahiri, Allah'ın onların iman etmelerini 
dilememiş olmasını iktiza etmektedir. Halbuki deliller arasında bir çelişkinin 
bulunması imkânsızdır. Binaenaleyh, bu delillerin arasını uzlaştırmak gerekir. 
Bunun yolu ise, "Allah Teâlâ, herkesten, ihtiyar ve tercih ederek yapacakları 
imanı dilemiş ama O, onlardan, zoraki ve cebren meydana gelebilecek bir imanı 
murad etmemiştir" deme-mizdir. İşte bu yol ile, bu müşkil ortadan kalkar" 
demiştir. 

Bil ki bu söz şu bakımlardan da zayıftır: 

a) Onların, "ihtiyari iman" diye adlandırdıkları bu iman ile onlar, "kulun kudreti, 
iman ve küfre eşit bir biçimde müsait ve elverişlidir. Sonra o kudretten, bir 
müreccih sebep ve bir mümeyyiz irade bulunmadan, küfür değil de iman sudur 
etmiştir" şeklinde bir mana kastediyorlarsa, işte bu, bir müreccih bulunmadan 
"mümkin" olanın iki tarafından birinin diğerine üstün geldiğini söylemek olur ki, 


bu imkânsızdır. Yine bunun genelde makül olduğu kabul edilse bile, bu iman 
yine de kul cihetinden hasıl olamaz, aksine bu, asla bir sebep ve bir müessir 
bulunmadan meydana gelen bir şey olmuş otur. Çünkü burada mevcut olan, 
sadece kulun kudretidir. Bu kudret ise, iki zıdda nisbetle de eşittir. Bu kadarcık 
kudret ile de, "mümkin" olanın iki tarafından biri diğerinin aleyhine olarak galip 
gelemez. Sonra "mümkin"in iki tarafından birisi, eğer kendi kendine meydana 
gelmişse bu, kuldan sudur eden bir şey olmaz, aksine bu, asla bir sebep 
bulunmaksızın bir meydana geliş olur ki, bu da fiil ve fail; tesir ve müessir 
hakkındaki bilgileri altüst eder ki, bunu da hiç bir akıllı (insan) söylemez. 

Yahut da, onların "ihtiyari iman" diye adlandırdıkları iman şu olur: Kulun 
kudreti, her ne kadar iki zıdda da elverişli ise de, bu kudret ancak imana 
sevkeden bir sebebin kendisine refakat etmesi halinde, imanın sudur ettiği 
kaynak olur. Bu ise, imanın kaynağının, kutun kudreti * (artı) sebep olduğuna 
hükmetmek olur. İşte bu yekün, iman etmeyi gerektirir. Bu da, alimlerin "cebr" 
diye isimlendirmiş oldukları şeyin aynısı olur ki, siz Mu'tezile ise bunu kabul 
etmemektesiniz... O halde, onların "ihtiyari iman" diye adlandırdıkları o şeyden, 
makul ve anlaşılır bir anlam çıkmadığı kesinleşmiş olur. Böylece umarım ki sen, 
bu açıklamanın son derece sağlam olduğunu anlamışsındır. 

b) Kabul edelim ki, ihtiyari iman, Allah'ın tekviniyle meydana gelen imandan 
farklı olsun. Ancak ne var ki biz, Cenâb-ı Hakk'tn, "Eğer hakikaten biz onlara 
melekleri, şunları suntan... indirmiş olsaydık bile, onlar iman etmezlerdi..." 
şeklindeki buyruğunun manası, sayılan bu şeylerin zuhur etmesi halinde, onlar, 
ihtiyari tarzda iman etmezlerdi" demektir. Bunun delili şudur ki: Bu şeylerin 
bulunması halinde, onlar icbari bir tarzda da iman edebilirlerdi. Böylece Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Onlar yine de iman etmezlerdi" buyruğundan muradın, "onlar ihtiyari 
ve iradi olarak iman etmezler" şeklinde olduğu sabit olur. Daha sonra Cenâb-ı 
Allah bu iman etmemeden istisna yaparak, "Allah dilemedikçe..." buyurmuştur. 
Müstesnâ'nın, müstesna minh (kendinden istisna yapılandın cinsinden olması 
gerekir. Halbuki mecburen ve zoraki olarak meydana gelen iman, ihtiyari olan 
imanın cinsinden değildir. Böylece, "Allah dilemedikçe..." kaydı ile mecburi ve 
ızdtrari imanın murad edilmiş olduğunun söylenemeyeceği, aksine bundan 
muradın ihtiyari iman olması gerektiği sabit olmuş olur. İşte bu durumda da, 
bizim alimlerimizin delilinin kuvvetli olduğu anlaşılır; bu delile karşı 


Mutezile'nin öne sürdüğü sualler de tamamen sakıt olur. [196] 


İkinci Mesele 


Cübbai şöyle demektedir: "Allahu Teâlâ'nın, "Allah dilemedikçe..." ifadesi, 
O'nun meşietinin hadis olduğuna delâlet eder. Çünkü, şayet o meşiet kadim 
olsaydı, böyle denilmesi caiz olmazdı. Nitekim, Zeyd, Basra'ya, ancak Allah'ı 
tevhid edip birlemek için gitmiştir" denilemez. Bunun izahı şudur: "Biz, 
"Allah'ın dilemesi durumu müstesna, bu şekilde olmaz" dediğimizde, bu ifade, 
neticenin meydana gelişinin, meşietin var olmastna bağlanmış olmasını iktizâ 
eder. Binaenaleyh, şayet meşiet kadim olsaydı, şart da kadim olur, şartın 
bulunmasından da meşrutun bulunması gerekirdi. Bu sebeple de, cezâ'nın 
(neticenin) kadim olması gerekirdi. Halbuki duyularımız, "ceza" (şarta bağlı olan 
fül)'in muhdes olduğunu gösterir. Binaenaleyh şartın hadis olması gerekir. Şart, 
Cenâb-ı Hakk'ın meşieti olunca, o zaman Allah'ın meşietinin de hadis olduğuna 
hükmetmek gerekir. İşte bu sözün izahı bundan ibarettir." 

Cevap: Meşietullâh, her ne kadar kadim ise de, ancak ne var ki o meşietin, şu 
anda meydana gelen bir şeyin meydana gelmesine taalluk etmesi, hadis 
(sonradan meydana gelen) bir "nisbet"tir. İşte bu sözün doğruluğu için, bu kadar 
izah yeterlidir. 

Cenâb-ı Allah, daha sonra, âyeti "Fakat onlann çoğu bilmezler" buyurarak 
bitirmiştir. Alimlerimiz bu ifadeden muradın, "onlar her şeyin Allah'dan 
olduğunu, O'nun kaza ve kaderiyle meydana geldiğini bilemezler" manası 
olduğunu söylemişlerdir. Mu'tezile ise bundan muradın, "Onlar, istemiş oldukları 
âyetler ve teklif etmiş oldukları o mu'cizeler zuhur ettiğinde, kâfir olarak 
kalmaya devam edeceklerini bilemezler. Oysa ki onların çoğu, bunu (iman 


edeceklerini) zannediyorlardı." HSZ] 


"BİZ, (sana yaptığımız gibi) her peygambere de insan ve cin şeytanlarını böylece 
düşman yaptık. Onlardan kimi kimine, aldatmak için, yaldızlı birtakım söz(ler ve 
vesveseler) telkin eder. Eğer Rabbin diteseydi bunu yapamazlardı. Öyle ise 
onları, düzmekte oldukları yalanlarıyla (başbaşa) bırak" (En'âm, 112). 


Âyetle ügili birkaç mesele vardır: [98] 
Âyetteki Benzetmenin İzahı 


Allah Teâlâ'nın "ve kezâlike" ifadesi, bir şeye bina olunmuştur. Bu şeyin ne 
olduğunu belirleme hususunda iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Biz her ümmetin yaptıklarını öylece hoş gösterdik" 
(En'âm, 108) âyetine dayandırılmıştır. Bu, "Biz bunu yaptığımız gibi her 
peygambere de insan ve cin şeytanlarını düşman yaptık" demektir. 


b) Bunun manası, "Senden önceki peygamberlere (birtakım kâfirleri) düşman 
kıldığımız gibi, sana da (onları) düşman kıldık" şeklindedir. Binaenaleyh 
âyetteki "böylece" ifadesi, daha önce bahsedilen şeye atfedilmiştir. Çünkü daha 
önce bahsedilen şey, Allah Teâlâ'nın, peygamberlerine düşmanlar kılmasıdır. 


(199) 
Allah'ın, Kâfirleri Din Düşmanı Kılması Meselesi 


Âyetteki "Biz, (sana yaptığımız gibi) her peygambere de böylece düşman yaptık" 
ifadesinin zahiri, onları, Hz. Peygamber (s.a.s)'e düş- man kılan zâtın, Allah'ın 
kendisi olduğunu göstermektedir. O düşmanlığın, bir günah ve küfür olduğunda 
şüphe yoktur. İşte bu da, hayrın ve şerrin, taatın ve günahın, imanın ve küfrün 
yaratıcısının Allah Teâlâ'nın olmasını gerektirir. 

Cübbai bizim bu görüşümüze şöyle cevap vermiştir: "Âyetteki, "düşman yaptık" 
ifadesi, "düşman olduklarını açıkladık, düşman olduklarına hükmettik" ma- 
nasındadır. Çünkü bir kimse bir başkasının kâfir olduğuna hükmettiğinde, "O, 
onu tekfir etti" denilir. Yine bir insan, birisinin âdil olduğunu söylediği zaman 
denilir. İşte burada da böyledir. Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, o insan ve 
cin şeytanlarının, kendisi için düşman olduklarını beyan edince, böylece o, onları 
peygamberinin düşmanı kılmıştır." Ebu Bekir el-Esamm da bu görüşümüze şöyle 
cevap vermiştir: "Aflah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'i bütün aleme peygamber 
olarak gönderip, O'na o mu'cizeyi verince, o cin ve insan şeytanları ona haset 
ettiler. Bu hased de çok kuvvetli bir düşmanlığa sebep oldu. İşte bundan ötürü, 
Allah Teâlâ onları, ona (s.a.s) düşman kıldığını söylemiştir. Bunun bir benzeri de 
Mütenebbfnin şu sözüdür: "Sen, onları bana hased eden kimseler haline 
getirensin!.." 

Ka'bi de bu görüşümüze, "Allah Teâlâ, peygamberlerine, onlara düşman olmayı 
emretmiş ve onların, kendilerine düşman olduklarını bildirmiştir. Bu da onların, 
peygamberlerin düşmanları olmalarını gerektirir. Çünkü düşmanlık, ancak 
karşılıklı olarak meydana gelir. İşte bundan ötürü, Cenâb-ı Hakk'ın, onları 
peygamberlerine düşman kıldığını söylemek caizdir" diye cevap vermiştir. 

Bil ki bütün bu cevaplar gerçekten zayıftır. Çünkü biz, bütün fiillerin sebeplere 
(ve niyetlere) dayandığını, bu sebeplerin de Allah'tan olduğunu beyan etmiştik. 
İş böyle olunca, bizim izahımız doğrudur. Sonra burada bir başka husus da 
şudur: Düşmanlık ve dostluğun, insanın irade ve ihtiyarı ile olması imkânsızdır. 
Çünkü bir insan bazan düşmanlığını, kalbinden silemiyecek dereceye ulaştırır. 
Hatta bazan düşmanlığının izlerini ve emarelerini bile gizleyemez. Bu kimse her 


türlü külfete girse ve çareye başvursa bile, bundan âciz olur. Binaenaleyh 
düşmanlık ve dostluk, insanın kalbinde, ihtiyari olarak meydana gelmiş olsaydı, 
düşmanlığını dostluğa; dostluğunu düşmanlığa çevirmesi mümkün olmalıydı. 
Şâirler bile bunun, insanın gücünün dışında birşey olduğunu anladıkları hâlde, 
biz bunu nasıl söylemeyiz? Nitekim Mütenebbi, "Kalbten, sizi unutması istenir; 
ama ne var ki yaratılış ue huylar, bunu değiştirmek isteyene müsade etmez" 
demiştir. 

Aşkı alabildiğine fazla olan aşık bu aşkını silip giderme hususunda her çareye 
başvursa dahi, buna gücü yetmez. Eğer aşk veya buğz, insanın ihtiyarı ve iradesi 


ile olmuş olsaydı, insan bunu izale edebilirdi. 1200) 


Üçüncü Mesele 
Âyetteki "şeyatin" kelimesinin mansub oluşu husu- sunda şu iki izah yapılmıştır: 
a) Bu, "aduvven" kelimesinden bedel olarak mansubtur. 

b) Bu, "adüvven" kelimesi ikinci meful olduğu için (birinci mef'ul olarak) man- 
subtur. Buna göre takdir, "İşte böylece biz insan ve cin şeytanlarını, pegamberle- 


rin düşmanları kıldık" şeklindedir. [201] 
Cin ve İnsan Şeytanları Meselesi 


Alimler, "insan ve cin şeytanlarrnın ne elemek olduğu hususunda, şu iki görüş 
üzere ihtilaf etmişlerdir: 

1) "Bu, insanların ve cinlerin, azgınları ve sapkınları demektir. Şeytan, insan ve 
cinlerden her azan ve sapandır." Bu, Atâ, Mücâhid, Hasan el-Basri ve Katâde'nin 
rivayetine göre Ibn Abbas (r.a)'ın görüşüdür. Bunlar şöyle demişlerdir: "Hem 
cinlerden, hem de insanlardan şeytanlar vardır. Mü'min bir kimse, cin şeytanını 
tesirsiz bıraktığında, bu şeytan sapmış ve azmış insana başvurur. Bu insan da, 
insandan olan şeytandır. Böylece cin şeytanı, o mü'mini yoldan çıkarsın diye, 
insan şeytanı onun üzerine salar. Bunun delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, rivayet 
edilen şu hadis-i şerifidir: "O, Ebu Zerr (r.a)e, "cin ve insan şeytanlarının 
şerrinden Allah'a sığındın mı?" deyince, Ebu Zerr, "insanlardan da şeytan var 
mı?" diye sormuştur. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Evet, onlar cin 
şeytanlarından daha şerlidir" buyurmuştur. 

2) İnsan ve cin şeytanlarının hepsi, iblisin soyudur. Ancak iblis, çocuklarını iki 
kısma ayırmış, bir kısmını insanlara vesvese vermeye, diğerini ise cinlere 
vesvese vermeye salmıştır. Binaenaleyh bu iki kısma, insan şeytanları ve cin 


şeytanları denmiştir. Bazı alimler, birinci görüşün daha uygun olduğunu, çünkü 
âyetin maksadının, düşmanlar ve şeytanlar demek olan kâfirlerin 
akılsızlıklarından şikâyet etme olduğunu söylemişlerdir. Bazı alimler de, ikinci 
görüşün daha uygun olduğunu, çünkü âyetin lafzının, "şeytanlar" kelimesinin 
"insan ve cin" kelimelerine muzaf kılınmasını gerektirdiği, izafetin ise, (muzaf 
ile muzafun ileyhin) ayrı ayrı şeyler olmasını icab ettirdiğini söylemişlerdir. Bu 
takdire göre âyetteki, "şeytanlar" cinlerden başka bir türdür. Bu tür, iblis'in 


soyudur. [202] 


Müfred İsmin Cemî Manasında Kullanılması 


Zeccâc ve İbnu'l-Enbârî "Adüvv" (düşman) kelimesinin, "düşmanlar" manasına 
geldiğini söylemişlerdir. İbnu'l-Enbârî bu hususta şöyle bir beyit söylemistir: 
"Ona olan sevgi(m) ile, dostuma hiçbir fayda sağlayamadığıma göre, şüphe yok 
ki, buğz ve kızgınlığım da düşmanlarıma hiçbir zarar veremiyecektir." O, bu 
beyitteki "düşmanım" kelimesini, "düşmanlarım" manasına kullanmış, yani 
müfred kelimeyi cemi yerinde kullanmıştır. Bunun Kur'ân-ı Ke-rim'de örnekleri 
çoktur: 

1) "İbrahim'in şerefli misafirleri" (Zariyât, 24). Bu âyette, "misafir" kelimesinin 
sıfatı olan "şerefli" (mükrem) kelimesini cemi kılmıştır. Halbuki "misafir" 
(dayf), müfreddir. 

2) Tomurcukları üst üste binmiş hurma ağacı(yani ağaçları)" (Kaf, 10). 

3) "Veya henüz kadınların gizli yerlerine muttali olmayan çocuk (yani çocuklar)" 
(Nür. 31). 

4) "İman edenler müstesna, insan (yani İnsanlar) zarar ve ziyandadır" (Asr, 2-3). 

5) "Yiyeceğin (yani yiyeceklerin) her türlüsü İsrailoğullan için helâl idi" (AH 
imrân, 93). Allah Teâlâ, müfred kelimeleri, cemi lafızların te'kid edildiği 
sigalarla te'kid etmiştir. Birisi, "Bu zorlama ile yapılan izahlara gerek yoktur. 
Çünkü âyetin takdiri, "Biz, her bir peygamber için bir düşman kıldık" 
şeklindedir. Zira herbir peygamberin, birden fazla düşmanının olması gerekmez" 
diyebilir. 

Allah Teâlâ'nın, "Onlardan kimi kimine, aldatmak için, yaldızlı bir takım sözler 
(ve vesveseler) telkin eder" buyruğundan maksad şudur: "O şeytanlar, 
birbirlerine vesvese verirler." 

Bil ki her türlü günahın insandan çıkması gerekmez. Çünkü günah, bir şeytanın 
vesvesesi sebebi ile çıkar. Aksi halde şeytanlar için bir teselsül ve devr-i fasit söz 
konusu olur. Binaenaleyh bu kötülüklerin ve günahların, başka bir şeytanın 


vesvesesi ile meydana gelmeyen bir ilk günahda ve çirkin fiilde son bulduğunu 
söylemek gerekir. 

Bu asıl prensip sabit olunca biz deriz ki: O şeytanlar, insanlara ve cinlere vesvese 
verdikleri gibi, bazan da birtbirlerine vesvese verirler. Alimlerin bu hususta 
birkaç görüşü vardır: Bazıları şöyle demişlerdir: Ruhlar, ya semavi olurlar, ya da 
(arzi) yeryüzüne ait olurlar. Yeryüzü ruhlarından güzel, temiz, iyi taat ile güzel 
fiilleri emir ve tavsiye edenler bulunduğu gibi, ki bunlar yeryüzündeki 
meleklerdir; pis, âdi, şerli, kötülük ile günahları emir ve tavsiye edenler de vardır 
ki bunlar, şeytanlardır. O temiz ruhlar, insanlara, ibâdeti ve iyi şeyleri 
emrettikleri gibi, bazan da aynı şekilde birbirlerine taatı ve iyi şeyleri emir ve 
tavsiye ederler. Kötü ruhlar da, insanlara kötülükleri ve nahoş şeyleri emrettikleri 
gibi, bazan da birbirlerine kötülükleri ve daha fazlasını yapmayı emrederler 
(vesvese verirler). İnsan ruhları ile o diğer yeryüzü ruhları arasında, bir çeşit ilgi 
ve münasebet olmadığı müddetçe bu tesirler meydana gelmez. Binaenaleyh 
insan ruhları, kötü sıfatlardan arınmış ve temiz oldukları zaman, iyi ruhlar 
cinsinden olur ve onlara katılırlar. Ama pis olur, kötü sıfatlan almış olurlar ise o 
zaman kötü ruhlar cinsinden olur ve onlara katılırlar. Sonra gerek iyi ve temiz 
oluş sıfatları, gerekse kötü ve eksik oluş sıfatlan sayısızdır. Bu sıfatlardan her bir 
çeşide göre insanlardan kısımlar vardır. Yeryüzü ruhlarının bölükleri de, bu cins 
cins oluş, benzeyiş ve müşâkeleye göre, birbirine katılır. Eğer bu, hayır fiilleri 
hususunda olursa, hayır fiillerine insanı sevkeden, bir melek; hayır fiilini 
yapmaya sevkeden düşünceyi kuvvetlendiren de ilham olmuş olur. Eğer bu 
birbirine katılma, serler konusunda olursa, şerre insanı sevkeden, şeytan; bu 


düşünceyi kuvvetlendiren şey de vesvese olmuş olur. 1203) 
Vahy, Zuhruf ve Gurur Kelimelerinin Manası 


Sen bu asıl prensibi iyice kavradığın zaman, biz deriz ki: Allah Teâlâ, 
zikrettiğimiz bu hususu, "onlardan kimi kimine aldatmak için, yaldızlı birtakım 
sözler (ue vesueseler) telkin eder" buyruğu ile anlatmıştır. Binaenaleyh bize 
düşen, şu üç kelimeyi açıklamaktır: 

a) Vahy; imâ etmek ve birşeyi çabucak., hızlıca söylemektir. 

b) Zuhruf: Buda, içi bâtıl, dışı süslü püslü olandır. Nitekim bir kimse sözünü, 
aslı astarı olmayan şeylerle süsleyip püslediğinde, denilir. O halde, dışı 
yaldızlanan, süslenerek göz boyanan herşey, "muzahreftir. Bil ki bu hususta 
sözün özü şudur: İnsan, herhangi bir şeyin, üstün bir iyilik ve fazla bir fayda 
ihtiva ettiğine inanmadığı müddetçe, ona rağbet etmez. İşte bundan dolayı, Fâil-i 


Muhtar olan Allah, insanların hayrını ve menfaatlarını istediği için, "Muhtar" 
(seçen) denilmiştir. Sonra bu inanç, inanılan şeyo uygun düşerse, ve melekten 
sâdır otmuş olursa, işte bu haktır, doğrudur ve bir ilhamdır. Yok eğer bu inanç, 
inanılan şeye uygun düşmez ise, o şeyin zahiri süslenmiştir. Çünkü insanın o 
husustaki inancına göre, o şeyde fazla bir fayda ve üstün menfaata sebep olacak 
bir şey yatmaktadır. Halbuki o şeyin batını ve aslı fasittir, bâtıldır. Çünkü o 
insanın bu inancı, inanılan şeye uygun değildir. Dolayısı ile bu "muzahref" 
(süslenip, püslenmiş)tir. İşte bu hususun izahı budur. 

c) "Gurur" kelimesi... Vahidi, bu kelimenin mef'ul-ü mutlak oluşunun manaya 
göre olduğunu, çünkü "yaldızlı, süslü püslü sözleri vahyetmenin" aslında 
"aldatma" manasına geldiğini söyfemiştir. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki "Onlar, 
birbirlerini iyice aldatırlar" demiştir. Bu husustaki sözün özü de şudur: Aldanan, 
aslında öyle olmadığı halde, bir şeyin kendi menfaatine ve faydasına uygun 
olduğuna inanandır. O halde, "gurur" (aldanma), ya bu cehaletin (işin aslını 
bilmemenin) bizzat kendisi, ya da bilmemeden doğan bir haldir. Binaenaleyh bu 
zikrettiklerimizle, o kötü ruhların birbirlerine tesir edişlerini, âyetteki, "onlardan 
kimi kimine aldatmak için yaldızlı sözler (ue vesveseler) telkin ederler" ifadesi 
ile anlatılan mananın tamamına delâlet edecek daha mükemmel ve daha güçlü 
bir ifade ile anlatmanın mümkün olmadığı ortaya çıkmış olur. 

Allah Teâlâ daha sonra "Eğer Rabbin dileseydi bunu yapamazlardı" 
buyurmuştur. Alimlerimiz bu ifadeyi, inkârın ve imanın Allah Teâfâ'nın iradesi 
ile olduğuna delil getirmişlerdir. 

Mu'tezile ise. bu âyetteki dilemeyi, Allah Teâlâ'nın zorlamayı dilemesi manasına 
hamletmişlerdir. Bu mesele, daha önce iyice izah edilmişti. Binaenaleyh burada, 
tekrar etmeye gerek yok. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Öyle ise onları, düzmekte oldukları yalanlarıyla 
(başbaşa) bırak" buyurmuştur. İbn Abbas (r.a), "Allah Teâlâ bununla, iblis'in 
onlara yaldızlayıp süslü gösterdiği ve onları aldattığı şeyleri murad etmiştir" 
demiştir, Kâdi de, "Bu söz, küfürden alabildiğine sakındırma ve imâna son 
derece ileri bir teşviki ihtiva eder. Keza, Resulullah'ın, o güruh için Allah'ın 
hazırladığı envai türlü azabı; o kâfirlerin beyinsizliklerine karşı sabrı ve onlara 
nazik davranması sebebiyle de kendisi için hazırlamış olduğu yüksek mükâfaat 
çeşitlerini tasavvur etmesi sayesinde Resulullah'ın kalbinden gamın gitmesini 


temin eder" demiştir. 204 


"Bir de, âhirete inanmayanların gönülleri ona ağsın, ondan hoşlansınlar ve 
işledikleri (suçtan) işlemeye devam etsinler diye (bunu yapar)" (En'âm, 113). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [205] 
Birinci Mesele 


Bil ki kelimesi lügatte, "meyletmek" manasınadır.Bir şeyi dinleyen kimsenin 
kulağını sesin geldiği 

tarafa doğru meylettirmesini ifade etmek üzere yusğî denilir. Yine birisi kabların 
birini diğerine doğru eğip birbirine boşalttığında "Kabı eğdi" denilir. Ay'ın 


YAN 


batışını ifade için de esğa denilir. Binaenaleyh âyetteki "li tesğâ" kelimesi 
"meyletsin diye..." manasındadır. 1206) 


Mutezile İle Tartışma 


tesğa ifadesinin başındaki lâm harf-i cerrinin bir müteallakı olması gerekir. 
Bizim alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Bunun takdiri şöyledir: "İşte biz, her 
peygambere de İnsan ve cin şeytanlarını böylece düşman yaptık. 

Bunların özelliklerinden biri, aldatmak için birbirlerine yaldızlı sözler telkin 
etmektir. Biz bunu ancak, ahirete inanmayanların gönülleri ona ağsın diye 
yaptık. Yani, özelliklerinden biri söylediğimiz husus olan o şeytanların, 
kalblerine bu düşmanlığı ancak onların yaldızlı sözleri, o kâfirler yanında 
makbul olsun diye verdik. Âyeti bu manaya hamlettiğimiz zaman, Allah 
Teâlâ'nm, kâfirin küfrünü irade ettiği ortaya çıkar." Mutezile, buna şu üç şekilde 
cevap vermiştir: 

1) Bu, Cübbâi'nin zikretmiş olduğu husustur ki, o şöyle demiştir: "Bu lafız, emir 
lafzı ile gelmekle beraber zecr' ve men' manası taşıyan bir kelimedir. Bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın tıpkı, "Onlara karşı süvarilerinle, piyadelerinle yaygara çıkar..." (Isra, 
64) âyeti gibidir. Ayetteki "Ondan hoşlansınlar ve kazanadursunlar diye..." 
ifadeleri de böyledir.. Buna göre sözün takdiri şöyledir: Cenâb-ı Hak sanki, Hz. 
Peygamber'e, "Öyle ise onları düzmekte oldukları yalanlarıyla (başbaşa) bırak" 
(En'âm, 112) demiş, sonra da, onlara, tehdit edercesine, "Bir de, âhirete 
inanmayanların gönülleri ona ağsın, ondan hoşlansınlar ve kazanmakta 
olduklarını da kazanadursunlar diye..." buyurmuştur. 

2) Kabi'nin tercih ettiği görüş olup buna göre "li tesğâ" kelimesinin başın* daki 
lâm, "âkiteb lamı, netice lâmrdır. Yani, "Onların işlerinin neticesi, bu hallere 
varacaktır" demektir. Kâdi, "Bu netice ahirette olacaktır" denilmesi uzak bir 
ihtimaldir. Çünkü mecbur etme işi, ahirette söz konusudur. Binaenaleyh, 
kâfirlerin kalble-rinin bâtıl görüşleri kabul etmeye meyletmesi, onlara razı 


olmaları ve günah kazanmaları caiz değildir. Aksine, âyetin "Onların işlerinin 
neticesi, bâtılları kabul etmeye, onlara razr olmaya ve onlarla amel etmeye 
varır..." manasına hamleditmesi vacibtir" demiştir. 

3) Ebu Müslim'in tercih ettiği görüş olup şöyle demiştir: "Li tesğâ" kelimesinin 
başındaki lâm harfi (En'âm, 112) buyruğuna mütealliktir. 

Buna göre kelamın takdiri, "Onunla aldatmak için ve ahirete inanmayanların 
gönülleri de ona ağsın, ondan hoşlansınlar ve kazanmakta olduklarını 
kazanadursunlar diye, onlar birbirlerine yaldızlı birtakım sözler vahyeder" 
şeklindedir. Böylece bundan murad, şeytanların bu vahyetmekten maksatlarının 
bütün bu manalar olduğunu ifade etmek olur. İşte, Mu'tezile'nin bu konuda 
söylemiş olduğu şeylerin tamamı budur. 

Cübbâi'nin öne sürdüğü birinci görüş Kâdi'nin zikretmiş olduğu sebeplerden 
dolayı zayıftır: 

a) buyruğundaki vâv harfi, bu ifadenin kendisinden önceki ifadeyle 

alakalı olmasını iktizâ eder. Binaenaleyh, bunu ibtida (başlangıç) manasına 
almak uzak bir ihtimaldir... 

b) kelimesinin başındaki lâm harfi (key) "için..." manasına gelen lamdır. 
Binaenaleyh, bunun emir lamı olduğunu söylemek uzak bir ihtimal olup bu, 
Allah'ın kelâmını tahrif etmeye yeltenme olur ki, bu caiz değildir. 

İkincisine gelince -ki bu da, bu lamın, "âkibet lamı" olduğunun söylenmesidir bu 
da zayıftır. Çünkü onlar, bu iâmı bu manaya hamletmenin mecaz; key manasına 
hamletmenin ise hakikat ifade ettiği hususunda ittifak etmişlerdir. O halde, bizim 
görüşümüz daha uygun olmuş olur. 

Üçüncüsüne gelince ki bu, Ebu Müslim'in ileri sürdüğü görüştür. Bu, bu konuda 
iteri sürülen izahların en güzelidir. Çünkü biz diyoruz ki, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Onlardan kimi kimine, aldatmak için, yaldızlı birtakım sözler teikin eder" 
(En'âm, 112) buyruğu, bu telkinin maksadının, "aldatma" olmasını gerektirir. Bu 
ifadeye, ..."Bir de, âhirete inanmayanların gönülleri ona ağsın..." ifadesini 
atfettiğimizde, bu da aldatmanın manası değil, aldatmanın bizzat kendisi olmuş 
olur. Ancak ne var ki bu, içi çirkin, dışı ise güzel olan şeye o kâfirlerin 
gönüllerini omeylettirmek anlamını taşımaktadır. Halbuki... ifadesi, bu 
meylettirmek istemenin bizzat kendisi otur. Binaenaleyh biz bu ifadeyi ona (112. 
âyetin manasına) atfedersek, o zaman matufun, matufun aleyh'tn aynısı olması 
gerekir ki, bu doğru değildir. Ama biz, sözün takdirinin, "İşte böylece biz her 
nebiye, aldatmak için birtakım yaldızlı sözler söylemek şanından olan düşmanlar 
yaptık.. Biz bu gibi şahısları, kâfirlerin gönülleri ona meyletsin ve bu sebeple de, 
o peygamberin davetini kabul etmekten uzaklaşsıntar diye, peygambere düşman 


yaptık..." şeklinde olduğunu söylersek, bu takdire göre, bir şeyin yine kendisine 
atfedilmiş olması gerekmemiş olur. Binaenaleyh, bizim söylemiş olduğumuz 


görüşün daha uygun olduğu ortaya çıkar. [207] 
Üçüncü Mesele 


Alimlerimiz, hayatiyetin bulunması için, bedenin şart olmadığını öne 
sürmüşlerdir. O halde, hayy (diri), kendisiyle hayatın kaim olduğu; "âlim" ise, 
kendisiyle ilmin kaim olduğu cüz, kısım demektir. Mu'tezile ise, "hayy" ve 
"âlim" olanın, cüz değil, "bütün" olduğunu söylemişlerdir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki, âlimlerimiz, bu âyeti görüşlerinin 
doğruluğuna delil getirmişlerdir. Çünkü Cenâb-t Hak, "Bir de, âhirete 
inanmayan-iann gönülleri ona meyletsin..." buyurmuş, meyletmek ve arzu 
duymakla, hayy "diri" olanın tamamını değil, onun kalbini tavsif etmiştir. İşte bu 


da, bizim görüşümüzün doğruluğunu gösterir. [208] 
Dördüncü Mesele 


"İnsan, bedeninden başka bir şeydir" diyenler, kendi aralarında ihtilâf 
etmişlerdir. Onların bir kısmı şöyle demiştir: İlk alâka kurulan yer, kalbtir. O 
kalb vasıtasıyla rüh, meselâ beyin, ciğer gibi diğer uzuvlarla alâka kurar. Bazıları 
da şöyle demişlerdir: Kalb, hayvani nefsin; dimağ, nefs-i natıkanın; ciğer ise, 
tabii nefsin alâka kurduğu yerdir. Birinci görüşte olanlar bu âyete sarılmışlardır. 


Çünkü Cenâb-ı Hak, "meyletmek ve irade etmek, istemek" demek olan "li tesğâ 
ifadesinin mahallinin kalb olduğunu belirtmiştir. Bu da, rüh ile alâka kuran yerin, 


kalb'olduğuna delâlet eder, [209] 
Beşinci Mesele 


buyruğunda ileyhi kelimesindeki zamir, zuhruf (yaldızlı söz) kelimesine racidir. 
"Ondan hoşlansınlar" ifadesindeki mansub zamir de böyledir. 

buyruğuna gelince bil ki, iktiraf kelimesinin manası, "kesbet-mek, kazanmak" 
demektir. Nitekim, bir darb-ı meselde, Tevbe, büyük günahları siler, götürür " 
denildiği gibi, aynı şekilde, "itiraf, iktirafı, yani günahı giderir" denilir. Zeccâc 
da, ifadesinin manasının, "uydursunlar ve yalan söylesinler..." şeklinde olduğunu 
söylemiştir ki, birincisi daha doğrudur. [210] 


"(De ki.) "O, size o kitabı açıklanmış bir halde indirmişken, Allah 'tan başka bir 
hakem arar mıyım? Kendilerine kitap verdiğimiz o kimseler de bilirler ki o 
(Kur'ân), hiç şüphesiz, Rabbinden hak olarak İndirilmiştir. Öyle ise sakın 
(bundan) şüpheye düşenlerden olma" (En'âm, 114). 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: ZH 
Hz. Muhammed'in Nübüvvetine Yeterli Delil Bulunduğu 


Bil ki Cenâb-ı Hak, kâfirlerin, onlara bir mu'cizenin gelmesi halinde ona mutlaka 
iman edeceklerine dair, bü- tün güçleriyle yemin ettiklerini nakletmiş ve buna, 
o mu'cizeleri izhar etmede bir fayda olmayacağını belirterek cevap vermiştir. 
Çünkü, Allah Teâlâ'nın o mucizeleri göstermesi halinde de, onlar o küfürleri 
üzerinde kalacaklardı. Daha sonra Cenâb-ı Hak bu âyette de, Hz. Muhammed'in 
nübüvvetine delâlet eden yeterli delilin bulunduğunu ve kemâle erdiğini, 
binaenaleyh onların yeni mu'cize taleplerinin fuzuli olduğunu, dolayısıyla bu 
tekliflerinin nazarı dikkate alınması gereken şeylerden olmadığını beyan etmiştir. 
Biz, şu iki sebepten dolayı, O'nun nübüvvetine delâlet eden delilin bulunduğunu 
söyledik: 

a) Allah Teâlâ, Hz. Peygamberin nübüvvetine, O'na birçok ilimleri ve tam bir 
fesahati ihtiva eden "mübin" ve "mufassal" bir kitap indirmiş olmasıyla 
hükmetmiştir. İnsanlar bu Kur'ân'a muaraza etmekten, onun benzerini 
getirmekten aciz kalmışlardır. Binaenaleyh, böylesi muciz bir kelamın o 
peygamberin elinden 

zuhur etmesi, Allah Teâlâ'nın onun nübüvvetine şahitlik ettiğine delildir. Demek 
ki: "Allah'tan başka hakem mi arayacak mtşım?" buyurmuştur ki bu, şu 
demektir: "Ey Muhammed de ki: "Sizler diğer mucizeleri talep etme konusunda 
tsrar edip işi yokuşa sürüyorsunuz... Aklen Allah'tan başka bir hakem talep 
etmek caiz midir? Çünkü herkes, bunun caiz olmadığını söyler. Sonra sözüne 
devamla de ki: fcâz noktasına varan, kâmil ve mufassal, iyice açıklanmış olan 
böyle bir kitabı bana has kılmış olduğu için de, yine Cenâb-ı Hak, benim 
nübüvvetimin doğruluğuna hükmetmiştir". 

b) Hz. Peygamber'in peygamberliğine delâlet eden hususlardan birisi de, Tevrat 
ve İncil'in, Hz. Muhammed (s.a.s)'in hak peygamber; Kur'ân'ın da, Allah 
katından indirilmiş hak bir kitap olduğuna delâlet eden âyetleri ihtiva etmeleridir 
ki, 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine kitap Derdiğimiz o kimseler de bilirler ki o 


(Kur'ân), hiç şüphesiz, Rabb'inden hak olarak indirilmiştir" buyruğundan 
kastedilen de budur. 

Netice olarak diyebiliriz ki, bu her iki husus da,,"De ki: "Benimle sizin aranızda 
şahid olarak Allah yeter ve (bunu) nezdinde kitap bulunanlar da (bilirler) (Ra'd, 


43) âyetinde ifadesini bulmaktadırlar. [212] 
"Sakın Şüphe Etme" Ne Demektir? 


Âyetin sonundaki "Öyle ise saktn şüpheye düşenlerden olma" buyruğuna 
gelince, bu hususta da şu izahlar yapılmıştır. 

a) Bu, (Hak üzerinde katmaya) teşvik ve sevketme kabilinden bir ifadedir. 
Tıpkı, "Yüzünü tevhid dinine döndür, sakın müşriklerden olma "(Yunus, 105) 
âyeti gibidir. 

b) Bu âyetin takdiri "Ehl-i kitabın, o Kur'ân'ın, Rabbin tarafından hak olarak 
indirildiğini bildikleri hususunda sakın şüpheye düşenlerden olma!" şeklindedir. 
c) Şüpheye düşenlerden olma..." buyruğunun, herkese bir hitab olması da caizdir. 
Buna göre mana: "Deliller apaçık ortaya çıktığı zaman, onlar hususunda hiç 
kimsenin şüphe etmesi yakışmaz..." şeklinde olur. 

d) Bu hitab, her ne kadar zahirde Hz. Peygamber'e yöneltilmişse de, bununla, 


O'nun ümmeti kastedilmiştir. [213] 
İkinci Mesele 


ifadesindeki kelimesini İbn Amir ve Hafs, şeddeli olarak "münezzel";diğer 
kıraat imamları ise şeddesiz, "münzel" şeklinde okumuşlardır. "Tenzil" ile 


"inzal" arasındaki farkı biz defalarca anlatmıştık. [214] 
Hakem Kelimesinin Manası 


Vahidî şöyle der: "Hak Teâlâ'nın, "Allah'tan başka bir hakem mî arayacak 
mışım?" ifadesindeki hakem kelimesine gelince, bu kelime ile hâkim kelimesi, 
dilcilere göre aynı manayadır. Ancak ne var ki bazı tefsir alimleri, "hakem" 
kelimesinin "hâkim" kelimesinden daha mükemmel bir mana ifade ettiğini; 
çünkü hükmeden herkese "hâkim" denildiğini, ama, "hakem" isminin ise, sadece 
hak ile hükmedene verildiğini söylemişlerdir. Buna göre âyetin manası, "Allah 
Teâlâ, hak bir hakemdir. O, ancak hak ile hükmeder" şeklinde olur. O tek bir 


mu'cize otan Kur'ân'ı izhar edip ortaya koyunca, bu nübüvvetin doğru ve sahih 
olduğuna hükmetmiş olur. Halbuki, O'nun hükmünün üzerine çıkacak başka bir 
hüküm bulunmamaktadır. O halde, kesinkes bu nübüvvetin doğruluğuna 
hükmetmek gerekir. Ama Allah'ın diğer mu'cizeleri ortaya koyup koymayacağı 
meselesine gelince, tek bir mu'cizeyi izhar edip ortaya koyması vasıtasıyla, bu 
nübüvvetin doğruluğuna hükmettiği sabit olduktan sonra, diğer mu'cizeleri 


getirmenin bu konuda herhangi bir tesiri katmaz. [215] 


"Rabb'inin sözü hem doğruluk hem de adalet bakımından tam kemâlindedlr. 
O'nun kelimelerini değişterecek hiç kimse yoktur. O, hakkıyla İşiten, kemâliyle 
bilendir" {En'âm, 115). 

Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [216] 


Kur'ân Hakkında "Kelime" Denilebileceği 


Asım, Hamza ve Kisai, elifsiz müfred kelime olmak üzere, diğer kıraat 
imamları ise, elifli ve cemi olarak, Rabbının kelimeleri şeklinde okumuşlardır. 
"Ehl-i maâni" "kelime", ve "kelimât" kelimelerinin manasının, kendisinde 
herhangi tağyir ve tebdil bulunmaksızın, Cenâb-ı Hak katından gelen vaad ile 
vaid, sevab ile ceza olduğunu, nitekim Cenâb-ı Hakk'm, "Benim yanımda söz 
değiştirilmez..." (Kaf, 29) buyurduğunu söylemişlerdir. 

Bu kelimeyi çoğul olarak kelimât şeklinde okuyanlara gelince, onlar "çünkü bu 
lafzın manası çoğuldur; binaenaleyh, lafız itibariyle de çoğul olması gerekir"; 
müfred olarak "kelimet" şeklinde okuyanlara gelince onlar da, "ketime lafzıyla, 
aynı kuralla söylenip yazıldığı zaman pekçok kelimeler kastedilebilir. Meselâ 
Arapların, "Züheyr, kasidesinde şöyle demiştir" manasında, yahut "Kuss, 
hutbesinde şöyle demiştir" manasında olmak üzere de, demeleri gibi, Kur'ân'ın 
tamamt da hak, doğru ve mu'cize olması bakımından tek bir kelime, yani bir söz 


durumundadır, demişlerdir. 217) 
Âyetin Mâkabliyie Münasebeti 


Bu âyetin daha önceki ifadelerle münasebeti şudur: Allah Teâlâ önceki âyette, 
Kur'an'ın mu'cize olduğunu beyan etmiş, bu âyette de, "Rabbinin kelimesi tam 
oldu" demiştir. Halbuki burada zikredilen kelimeden Allah'ın maksadı, 
Kur'an'dır. Yani, "Kur'an, Hz. Muhammed'in sıdkına delâlet eden bir mu'cize 


olması hususunda tam oldu, kâmil oldu" demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, "doğruluk 
ve adalet bakımından" ifadelerinin takdiri, şeklindedir. Ebu AM el-Fârisi de bu 
kelimelerin takdirinin şeklinde olmak üzere, âyette geçen "kelimet" lafzından hal 
olarak, mansub iki masdar olduklarını söylemiştir. İşte, âyetin daha önceki 


kısımla münasebetinin izahı bundan ibarettir, 12181 
Allah'ın Kelimelerinin Bazı Vasıfları 


Bil ki bu âyet, Allah'ın kelimesinin birkaç sıfatla vasfedilmiş olduğuna delâlet 
eder. Onun Kelimeleri Mükemmeldir 

Birinci sıfat: O kelimenin, tam ve mükemmel oluşudur. İşte Cenâb-ı Hak buna, 
"Rabbinin sözü tam kemalindedir" sözüyle işaret etmiştir. Bu tam ve mükemmel 
oluşun ne demek olduğu hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bizim daha evvel, bu kelimenin, Hz. Muhammed'in nübüvvetinin doğruluğu 
hususuna delâlet eden bir mu'cize olması hususunda tam ve mükemmel bir delil 
olduğu şeklindeki açıklamamızdır. 

b) Bu kelime mükelleflerin Kıyamete kadar, gerek amel gerekse ilim 
bakımından, ihtiyaç duyduktan hususları beyan etme hususunda tam ve 
yeterlidir. 

c) Allah'ın hükmü, ezelde mevcut olan şeydir. Bundan sonra hiçbir şey hadis 
olmaz, meydana gelmez. O halde, ezelde mevcut olan şey, tam ve mükemmel 
olandır. Ona ilavede bulunmak imkânsızdır. İşte bu izah, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın, "(Kader) kalemi, Kıyamete kadar olacak her şeyi yazmış ve yazılan da 


artık kurumuştur" [219] hadisinden kastedilen şeyin aynısıdır. [220] 
Onun Kelimeleri Doğrudur 


İkinci sıfat, o kelimenin doğrulukla vasfediimiş olmasıdır. Bunun böyle 
olduğunun delili şudur: "Yalan, bir noksanlıktır. Noksanlık ise, Allah hakkında 
imkânsızdır." Allah hakkında yalan söylemenin imkânsız olduğunu naklî deliller 
ile is-bat etmek caiz değildir. Çünkü nakli delillerin doğruluğu da, yalan 
söylemenin, Allah hakkında imkânsız olduğu" hususuna dayanır. Binaenaleyh, 
yalan söylemenin Allah için imkânsız olduğunu nakit deliller ile isbat edersek, 
bir devri fasit gerekir; bu ise bâtıldır. Bil ki bu söz, Allah'ın, vaadinden 
caymasının imkânsız olduğuna delâlet ettiği gibi, O'nun vaidinden de caymasının 
imkânsız olduğuna delâlet eder. Bu, Vâhidı'nin "Kim bir mü'mini kasten 
öldürürse, cezası, içinde ebedi kalıcı olmak üzere, cehennemdir" (Nisa, 93) 


âyetinin tefsirinde beyan etmiş olduğu sözün aksinedir. (O'na göre), Allah'ın 
vaidinden cayması caizdir. Halbuki O'nun vaidinden de cayması imkânsızdır, 
çünkü Allah'ın vaadi ve vaidi, O'nun kelimesidir. Binaenaleyh bu âyet, Allah'ın 
kelimesinin "doğrulukla" tavsif edilmiş olmasının gerektiğine delâlet edince, 
Cenâb-ı Hakk'ın vaadinden caymasının imkânsız olduğu gibi, vaidinden 


caymasının da imkânsız olduğu anlaşılmış olur. 221) 
O'nun Kelimeleri Âdildir 


Üçüncü sıfat, o kelimenin adaletle vasfediimiş olmasıdır. Bu hususta şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Kur'ân'da bulunan her şey, iki çeşittir: Bu, ya haber çeşididir, ya da teklif... 
Habere gelince, bundan murad, Allah'ın varlığını veya yokluğunu bildirdiği her 
şeydir. Bu ifadenin muhtevasına, Cenâb-ı Hakk'ın, zatının varlığından, 
sıfatlarının mevcudiyetinden -ki ben bunlarla O'nun alim, kadir, semi, basir, vs. 
gibi sıfatlarını kastediyorum.- haber vermesi hususu girer. Yine buna, meselâ 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Doğurmamıştır, doğurutmamıştır O" (İhlâs, 3) ve "O'nu ne bir 
uyuklama tutabilir, ne de bir uyku" (Bakara. 255) âyetleri gibi, takdis ve tenzihi 
ifade eden sıfatlardan haber verme de dahildir. Aynı şekilde buna, çeşitli 
fiillerini, göklerin ve yerin melekütunu, ruhlar ve cisimler âlemini nasıl idare 
ettiğini haber vermesi de girer. Yine bu ifadenin içine, Allah'ın vaadi ile vaidi, 
sevabı ve ikabı ile ilgili her türlü şey de girer. Bu ifadeye, aynı şekilde, geçmiş 
ümmetlerin hallerinden, istikbâl ile ilgili gaybi şeylerden haber verme de 
dahildir. Binaenaleyh bütün bunlar, "haber" kelimesinin manasına dahildir. 
Teklife (mükellefiyetlere) gelince, buna da, kul ister melek, ister insan, ister cin 
ve isterse şeytan cinsinden olsun; ister bizim şeriatımızda yer alan bir 
mükellefiyet olsun, ister önceki peygamberlerin şeriatında yer alan bir 
mükellefiyet olsun ve isterse de göklerin, cennet ile cehennemin, Arş'ın ve 
hallerini ancak Allah Teâlâ'nm bilebileceği şeylerden olarak bunların ötesinde 
bulunan mukarreb meleklerin şeriatlarında yer alan bir mükellefiyet olsun, Hak 
Teâlâ tarafından kullarına yöneltilen hertürlü emir ve yasak dahildir. 

Kur'ân-ı Kerim'de bulunan konuların bu iki kısma hasredildiğini anladığın 
zaman, biz deriz ki: Allah Teâlâ, eğer bu söz haber türünden ise, "Rabbinin sözü 
doğruluk bakımından tam oldu"; eğer bu söz mükellefiyet bildiren türden ise, 
"Rabbinin sözü adalet bakımından tam ve mükemmel oldu" buyurmuştur. İşte bu 
son derece güzel bir kaidedir. 

b) Âyetteki "adalet" kelimesinin tefsiri hususunda şu da söylenmiştir: "Allah 


Teâlâ'nm bildirdiği her türlü vaadi ve vaidi, sevabı ve ikâbı doğrudur. Çünkü 
bunlar mutlaka olacaktır. Bunlar, meydana geldikten sonra da bir adalet olmuş 
olurlar. Çünkü Allah Teâlâ'nm fiilleri, "zulüm" sıfatı ile tavsif edilmekten 


münezzehtir. 222 
Onun Kelimelerini Kimse Değiştiremez 


Dördüncü sıfat "Rabbin kelimesinin" (sözünün), "O'nun kelimelerini 
değiştirecek hiç kimse yoktur" ifadesi ile tavsif edilmesidir. Bu ifade ile ilgili şu 
izahlar yapılmıştır: 

1) Biz, Allah Teâlâ'mn "Rabbinin sözü... tam kemâlindedir" ifadesinden, o 
kelimenin (sözün), Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin doğruluğuna 
delâlet eden bir mu'cize olarak, tam olması manasının kastedildiğini beyan 
etmiştik. Allah Teâlâ, bunun peşisıra, "O'nun kelimelerini değiştirecek hiç kimse 
yoktur" buyurmuştur. Buna göre âyetin manası, "O kâfirler, Rabbin bu 
kelimesinin (sözünün), Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğinin doğruluğuna 
delâlet etmesi hususunda birtakım şüpheler ileri sürüyorlar. Fakat bu şüphelerin, 
bir değiştirmeyi kesinlikle kabul etmeyen deliller üzerinde hiçbir tesirleri yoktur. 
Çünkü onlar o kâfirlerin bâtıl sözleri ve o cahillerin ortaya attıkları şüpheleri ile 
zail olmayan, açık, daimi, net ve kuvvetli delillerdir. 

2) Bundan murad, Allah Teâlâ'nm, "Kur'ân'ı biz indirdik biz onun koruyuculan 
da şüphesiz ki biziz" (Hicr, 9) âyetiyle ifade ettiği gibi, ilâhi kelamın, 
değiştirilme ve tahriften devamlı olarak korunacağıdır. 

3) Bundan maksad, Allah Teâlâ'nın da, "Eğer o (Kur'ân), Allah'tan başkası 
tarafından olsaydı elbette içinde birbirini tutmayan birçok (şeyler) bulurlardı" 
(Nisa, 82) âyeti ile ifade ettiği gibi, Kur'ân'ın tenakuzdan korunmuş olmasıdır. 

4) Bundan murad şudur: Allah Teâlâ'nın hükümleri, ezeli olduğu ve ezeli olan 
şeyler de zail olmayacağı için, değiştirilmeyi ve zail olmayı kabul etmezler. Bil 
ki bu izah, Cebriye'nin, cebr inancını isbat hususunda kullandıktan çok kuvvetli 
esaslarından birisidir. Çünkü Allah Teâlâ, mesela Zeyd'in (cennetlik) olacağına, 
Amr'in de şaki (cehennemlik) olacağına hükmedip, hem sonra da, "O'nun 
kelimelerini değiştirecek hiç kimse yoktur" buyurmuştur. Bu, sa'id olanın şaki, 
şaki olanın da sa'ide dönüşmesinin imkânsız olmasını gerektirir. Binaenaleyh 
sa'id, daha anasının karnında iken sa'id, şaki de daha anasının karnında İken 


şakidir. 2231 


"Eğer yeryüzündeki insanların çoğuna uyarsan, seni Allah'ın yolundan saptınrlar. 


Onlar zandan başka bir şeye uymazlar, onlar ancak yalan söylerler" (En'âm, 116) 
224 


Âyetin Makabli İle Münasebeti 


Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerin şüphelerine cevap verip, sonra da Hz. Muham- 
med'in peygamberliğinin doğruluğunu delillerle açıklayınca bu şüphelerin zail 
olmasından ve hüccetlerin ortaya çıkmasından sonra, aklı olanın, cahillerin 
sözlerine iltifat etmemesi ve onların yalan yanlış sözleri sebebi ile kalelerinin ve 
akıllarının karışmaması gerektiğini beyan ederek, "Eğer yeryüzündeki insanların 
çoğuna uyarsan, sent Allah'ın yolundan saptırırlar" buyurmuştur. İşte bu ifade, 
yeryüzündeki insanların çoğunun dalâlette olduklarını gösterir. Çünkü başkasını 


saptıranda, mutlaka bir sapıklığın (dalâletin) bulunması gerekir. [225] 
Dalâletin Nevileri 


Bil ki, sapmak ve saptırmak mutlaka şu üç şeyin birisinde olur: 

a) Ulûhiyyetle ilgili konularda... Çünkü ulûhiyyet ile ilgili meselelerde, doğru 
tek, yanlış ise sayısızdır. Ulûhiyyet hususundaki sayısız yanlışlardan birisi de, 
şirk koşmaktır. Bu şirk, ya zındıkların (mecüsilerin) dediği şekilde olur. Allah 
Teâlâ bu çeşit şirki, "(Onlar) cinleri O'na ortak saydılar" (En'âm, 100) âyeti ile 
haber vermiştir. Yahut, yıldıza tapanların dediği şekilde, yahut da putperestlerin 
dediği şekilde olur. 

b) Nübüvvet ile ilgili konularda... Bu, ya mutlak olarak nübüvveti inkâr 
edenlerin dediği şekilde; yahut âhireti (öldükten sonra dirilmeyi) inkâr edenlerin 
dediği şekilde, veyahut da sadece Hz. Muhammed'in nübüvvetini inkâr edenlerin 
dediği şekilde olur. Bu kısma âhiret ile ilgili konular da dahildir. 

c) Allah'ın hükümleriyle ilgili konularda... Bunlar pek çoktur. Çünkü mesela 


kâfirler, "bahire", sâibe" ve "vasile" dedikleri hayvanlarıl2201 haram, ama 
"meyte" (lâşe)'yi helâl sayıyorlardı. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, "Onların 
bâtıla hak, hakka da bâtıl hükmü vermeleri gibi, inandıkları şeyler hususunda, 
yeryüzündeki insanların çoğuna uyarsan, onlar seni Allah yolundan, yani doğru 
ve hak yoldan saptırırlar" buyurmuştur. 

Daha sonra Allah, "Onlar, zandan başka bir şeye uymazlar. Onlar, ancak yalan 


söylerler" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili iki mesele vardır: [227] 


Kâfirlerin Zanna Uymaları 


Bu,"senin ile dinin ve inancın hususunda münakaşa eden o kâfirler, kendi 
inançlarının doğruluğuna da kesinkes inanmazlar, aksine bu hususlarda ancak 
zanlarına dayanırlar. Onlar dinlerine kesinkes inandıklarını söylerlerken de, 
yalancıdırlar, kezzâbtırlar" demektir. Müfessirlerin çoğu şöyle demiştir: "Âyette 
bahsedilen "zan"dan murad, onların kendi din ve inançlarını isbat hususunda, 


kesinlikle bir sebebe ve delile değil de, atalarını taklide dayanırlar." 1228] 
Kıyas Zandan Sayılır mı ? 


Kıyâsı bir delil olarak kabul etmeyenler, bu âyeti delil getirerek şöyle 
demişlerdir: "Allah Teâlâ'nın kâfirleri, o zanlarına tâbi oldukları için, Kur'ân'da 
pek çok âyette, iyice kınadığını görüyoruz. Cenâb-ı Hakk'ın kâfirleri 

kınamaya sebep kıldığı şeyin, mutlaka kınamayı gerektiren en ileri şeylerden 
olması gerekir. Kıyâs ile amel etme de, bir çeşit zanna uymayı gerektirir. 
Binaenaleyh bunun da kınanan ve haram olan hususlardan olması gerekir. 

Buna Karşı, "Kıyâs'ın bir delil olduğu hususunda kesin deliller bulunduğuna 
göre, kıyâs ile amel etmek, zanni bir delil ile değil, kat'i delil ile amel etme olur" 
da denilemez. Çünkü biz, bunun şu bakımlardan kabul edilmeyeceğini 
söylüyoruz: 

a) O kesin deliller ya aklidir, ya naklidir. Birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü aklın, 
kıyâs ile amel edilip edilemiyeceği hususunda hüküm vermeye gücü yoktur. 
Hele aklın güzel ve iyi gördüğünü, güzel ve iyi; çirkin ve kötü gördüğünü, çirkin 
ve kötü kabul etmeyenlere göre... 

İkinci ihtimal de bâtıldır. Çünkü nakli delil mütevâtir olur.bu delilin lafızları da 
tek bir mânanın dışında başka bir manaya ihtimali olmaz ise, ancak o takdirde 
kesin delil sayılır. Eğer kıyas hakkında böyle bir deti! bulunsaydı, herkes kıyasın 
fıkhi bir delil olduğunu kesin olarak bilirdi ve ümmet içinde bu husustaki ihtilaf 
ortadan kalkmış olurdu. Binaenaleyh bu hususta ihtilaf olduğuna göre kıyasın 
geçerliliğine dair kesin bir delilin bulunmadığını anlarız. 

b) Farzet ki kıyasın hüccet olduğuna dair kesin bir delil bulunsun. Fakat buna 
rağmen, kıyas ile amel ancak zanna uyma ile tamamlanmış olur. Bu hususun 
izahı şu şekildedir: "Kıyâsa tutunmak şu iki mukaddimeye (öncüle) dayanır: 

1) İttifak bulunan yerde hüküm, şu illete bağlanır: 

2) Böyle bir özellik, ihtilâf bulunan yerde de mevcuttur. Binaenaleyh bu iki 
mukaddime, kesin ve açık olarak anlaşılır ise, bu, doğruluğunda insanların ihtilâf 


etmediği şeylerden olmuş olur. Eğer bu mukaddimelerin her ikisi, yahut sadece 
birisi zanni olur ise, bu durumda kıyasta amet de ancak zanna tabi olmakla hasıl 
olur. Bu durumda da kıyasla amel etmek, zanna uymanın kınandığını gösteren bu 
âyetin hükmüne girmiş olur." 

Buna şöyle cevap verilir: Şöyle denilmesi niçin caiz olmasın? Zan, kâfirlerin 
inancı tarzında, yani bir emareye dayanmaksızın râcih, ağır basan bir inançtan 
ibarettir. Ama, râcih (ağırbasan) inanç, itikad bir emareye dayandığı zaman, işte 
bu itikad zan olarak adlandırılamaz. Yapılan bu izahla, (kıyası kabul 


etmeyenlerin) yapmış oldukları istidlalleri düşer. [229] 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphe yok ki Rabbin, yolundan sapanları en iyi 
bilenin ta kendisidir. O, hidâyete ermişleri de çok iyi bilendir" (En'âm, 117). 


buyurmuştur. Bu hususta iki mesele vardır: [230] 
Allah Kullarının Durumunu En İyi Bilendir 


Bu âyetin tefsiri hususunda iki izah yapılmıştır: 

a) Bundan murad, "Sen, hakkın ve bâtılın ne olduğunu iyice anladıktan sonra, o 
kâfirlerin tesiri altına girme. Aksine, onların işlerini, yaratanları olan Allah'a 
havale et!. Çünkü O, kimin hidâyete erdiğini, kimin de sapıtmış olduğunu 
bilendir. Buna göre de, herkese ameline uygun olan karşılığı verendir" şeklinde 
olmasıdır. 

b) Bu âyetin ifade ettiği mananın, "O kâfirler, her ne kadar kendilerinin kesinkes 
inandıklarını iddia etseler dahi, onlar gerçekte yalancıdırlar. Allah Teâlâ onların 
kalblerini, hallerini, içlerini bilen ve onların sapıklık yolunda şaşırıp 
kaldıktarına, cehalet vadilerinde şaşkın şaşkın dolaştıklarına da muttali olandır" 


şeklinde olmasıdır. L3H 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Şüphe yok ki Rabbin, yolundan sapanları en iyi bilenin ta 
kendisidir" buyurmuştur. Bu hususta iki görüş vardır: 

a) Bazı âlimler, buradaki ifadesinin, "biliyor,.." manasında olduğunu, kelâmın 
takdirinin ise, "şüphe yok ki Rabbin, yolundan sapanları biliyor ve O, hidâyete 
ermiş olan kimseleri de en iyi bilendir" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 

İmdi şayet: "Bu açıktama, Allah'ın ilminde bir farklılığın bulunmasını gerektirir. 


Halbuki farklılığın bulunması imkânsızdır" denilirse, biz deriz ki: Allah'ın 
ilminde bir farklılığın mevcut olmasının imkânsız olduğu hususunda herhangi 
bir şüphe yoktur. Ancak ne var ki bu lafzın maksadı, Allah'ın hidâyete erenlerin 
hidâyetini izhâr etme hususunda gösterdiği itinanın, sapıkların sapıklığını ortaya 
koyma hususunda 

gösterdiği itinadan fazla olduğunu belirtmektir. Bunun bir benzeri de "Eğer iyilik 
ederseniz kendinize iyilik etmiş olursunuz.. Eğer kötülük ederseniz, kendinize 
kötülük (etmiş olursunuz) "(Isra. 7) âyetidir. Cenâb-ı Hak bu âyette iyilik etmeyi 
iki kere, kötülük etmeyi de bir defa zikretmiştir. 

b) Âyette bulunan lafzının irabdaki mahalli, mübteda olmak üzere merfu olup, 
manası ise, "istifhâm"dır. Buna göre âyet-i kerimenin manası, "Senin Rabbin 
kimlerin kendi yolundan saptığını en iyi bilendir" şeklinde olur. Bu görüşün 
sahibi, bu ifadenin, Hak Teâlâ'nın, "İki zümreden hangisinin, daha iyi zapt (ve 
hesap) edici olduğunu ayırdedelim..." (Kehf, 12) âyeti gibi olduğunu söylemiştir. 
Bu, Müberred, Zeccâc, Kisai ve Ferra'nın görüşüdür. [232] 


Cenâb-ı Hak, "Artık, üzerine Allah'ın ismi anılan (hayvanlann etlerin)den yeyin, 
eğer O'nun âyetlerine iman edenler beniz.." {En'âm, 118). 

buyurmuştur. 

Ayetle ilgili birkaç bahis olup, biz bunları soru ve cevap şeklinde ele alacağız. 


(233) 
Âyetin Makabli İle Münasebeti 


Birinci soru: Cenâb-ı Hakk'ın, "yeyin..." buyruğunun başındaki fa harfi bu 
âyetin kendinden önce geçmiş olan herhangi bir şeyle alâkalı olmasını iktiza 
eder. O halde bu şey nedir? 

Cevap: "Yeyin" emri, haramı helâl, helâli de haram addeden, saptıran ve dalâlete 
düşüren kimselere uymayı kabul etmemenin (tabii) bir sonucudur. Bu böyledir, 
zira bu saptıran kimseler, müslümanlara şöyle diyorlardı: "Sizler, Allah'a ibadet 
ettiğinizi iddia ediyorsunuz. O halde, Allah'ın Öldürdüğünü yemeniz, sizin 
öldürdüğünüzü yemenizden daha uygundur." İşte bunun üzerine Allah 
müslümanlara, "Gerçekten tam olarak Allah'a iman etmiş iseniz, üzerine Allah'ın 
adının anıldığı hayvanların etlerinden yiyiniz ki bu şey de Allah 'm adıyla şer'ı 


bir tarzda boğazlanan hayvandır" demiştir. 234) 


Meytenin Haramlığı İle İlgili Bir Soruya Cevap 


İkinci soru: Kâfirler, üzerine Allah'ın adı anılan şeyi yemeyi mubah addediyor ve 
bu konuda münakaşa etmiyorlardı. Münakaşa sadece, o kâfirlerin "mevte" 
(lâşe)yi yemeyi de mubah kabul etmeleri, müslümanların ise bunu haram 
saymaları hususundadır. Bu böyle olunca da, üzerine Allah'ın adının anıldığı şeyi 
mubah kılmakla ilgili (bu) emrin geimesK abes ve anlamsız olmuş olur. Çünkü 
bu emir, ittifak edilen şeyde hükmün isbatı; ihtilâf edilen şeyde de, hükmün 
açıklanmaması manasına gelir. 

Cevap: Bu hususta şu iki izah yapılabilir: 

a) Belki de kâfirler, Besmele'yle kesilen hayvanı yemeyi haram, Mmeyte"yi 
yemeyi ise mubah sayıyorlardı. İşte bunun üzerine Allah her iki hususta da 
onlara karşı bir reddiyede bulunmuş; "Artık üzerine Allah'ın ismi anılan 
(hayvan)lardan yeyin.." âyetiyle Besmele'yle kesilen hayvanın helâl; "üzerlerine 
Allah'ın ismi anılmayanlardan yemeyin" (En'âm, 121) âyetiyle de, "meyte"yi 
yemenin haram olduğuna hükmetmiştir... 

b) Bizim "Artık, üzerine Allah'ın ismi anılan (hayvan)lardan yeyin" ifadesini, 


olur, 12391 


"Yeyin" Emrindeki Müphemliğin Giderilmesi 


Üçüncü soru: Ayetteki "yeyin" ifadesi, bir emir sigasıdır. Bu siga, "ibahe" ifade 
eder. Bu mubahtık, hem mü'min, hem de mü'min olmayanlar hakkında söz 
konusudur. Halbuki "Eğer O'nun âyetlerine iman edenler iseniz "buyruğundaki 
"in" edatı, bir şart koşmayı ifade eder... 

Cevap: Bu kelâmın takdiri ve manası, "Eğer O'nun âyetlerine iman edenler 
iseniz, sadece, üzerine Allah'ın ismi anılan şeylerden yeyin..." şeklinde olur. 
Bundan maksat ise, "Şayet o kimse, "meyte"yi yemenin mubah olduğuna 
hükmetmiş olsaydı, bunun, o kimsenin mü'min olmasına zarar vereceğini" 


belirtmektir. 236) 


"Size ne oluyor ki, size haram kıldıklarım ayrı ayrı bildirdiği halde,üzerlerine 
Allah 'in adı anılanlardan yemiyorsunuz? Ancak kat'i surette yemeye muzlar 
kaldığınız şeyler müstesnadır (ondan yiyebilirsiniz). 

Doğrusu, birçokları bilmeden hevâ ve hevesleriyle (insanları) saptırıyorlar. 
Muhakkak ki Rabbin, haddi aşanları pek iyi bilmektedir" (En'âm, 119). 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [237] 
Âyetteki Kıraat Farkları 


Nâfi ve Asım'ın ravisi Hafs, her iki fiili de malum olarak "fassala ve harrame" 
şeklinde; İbn Kesir, İbn Amir ve Ebu Amr, her iki fiili de meçhul sigasıyla 
"fussile ve hurrime" şeklinde; Hamza, Kisâî ve Âsım'ın ravisi Ebu Bekir, 
birincisini malum olarak "fassaia", ikincisini ise meçhul olarak "hurrime" 
şeklinde okumuşlardır. Binaenaleyh bu fiilleri malum okumanın delili şu iki 
husustur: 

a) Hak Teâlâ'nın, "Biz âyetleri apaçık gösterdik" (En'âm, 126) 

âyeti ile, "De ki: "Gelin, üzerinize Rabbinizin neleri haram ettiğini ben 
okuyayım" (En'âm, 151) âyeti. 

b) Allah Teâlâ'nın.(En'âm. 119) âyeti. Binaenaleyh fiilin, daha önce "Allah" ismi 
zikredildiği için bu faile isnâd edilmesi (malum okunması) gerekir. 

Her iki fiili de meçhul okumanın delilleri ise, Hak Teâlâ'nın, "Ölü, kan ve... 
üzerinize haram kılındı" (Maide, 3) âyetidir. Bu âyetteki hurrimet (haram kılındı) 
ifadesi, tefsir ettiğimiz âyette mücmel (kapalı) bırakılan hususu açıklamaktadır. 
Binaenaleyh açıklayan ifadede, meçhul siga ile "haram kılındı" denilmesi 
gerektiğine göre, mücmel olan ifadede de aynı tabirin kullanılması gerekir ki, bu 
da âyetteki (size haram kılınan) ifadesidir. Hurrime fiilinin meçhul okunması 
sabit olunca, fussile kelimesinin de meçhul okunması gerekir. Çünkü, tek tek 
açıklanan, tafsil edilen şey, mücmel olarak haram kılınan şeyin aynısıdır. Keza 
(En'âm, 114) mufassala sözü de, bu fiilin fussile şeklinde meçhul okunacağına 
delalet eder. Birincisini mâlum, ikincisini de meçhul okuyanların delili ise 


(En'âm. 126) âyeti ile, (Maide, 3) âyetidir. [238] 
Haramların Açıklandığı Yer Hakkında 


Cenâb-ı Hak, "O, size, ... neleri haram kıldığını ayn ayn bildirmişken,..' 
buyurmuştur. o Müfessirlerin çoğu şöyle demişlerdir: Bu ifadeden murad. 
Cenâb-ı Hakk'ın Maide süresinin başlarındaki "Ölü, kan, domuz eti... üzerinize 
haram edilmiştir" (Maide. 3) âyetinde beyan ettiği husustur. Bunun böyle 
olmasında şöyle bir müşkil ortaya çıkmaktadır: En'âm süresi Mekki, Maide 
süresi ise Medeni olup, Cenâb-ı Hakk'ın Medine'de en son indirdiği süredir. 
Halbuki "ayrı ayrı bildirmiştir"buyruğu, bu tafsil edilen şeyin, mücmelden önce 
olmasını gerektirir. Halbuki Medeni olan, Mekki olandan sonradır. Sonra olanın 


ise, önce gelmiş olması imkânsızdır. 

Halbuki, bizce daha münasib olan cevap şudur: Tafsilat getiren âyet, -Maide 
suresinde değil- yine En'am suresinde biraz sonra gelecek olan şu âyettir: "De ki: 
"Bana uahyolunanda, yiyen kimse için leş, akıtılmış kan, domuz eti -ki bu 
şüphesiz pistir- yahut Allah'a itaat yolundan çıkarak Allah'dan başkası adına 
kesilen hayvandan başkasını yemenin haram olduğuna dair bir emir 
bulamıyorum" (En'âm, 145). Gerçi işbu (145.) âyet, öbüründen (atıfta bulunan 
119. âyetten) biraz sonra gelmektedir. Fakat, bu ka-darcık bir sonralık, onun 
kastedil meşine mani değildir, Vallahu alem. 

Cenâb-ı Hak, "kendisine kat'i surette mecbur ve muhtaç olmanız hali 
müstesna..." buyurmuştur. Bu, "Zaruret halinin, çok şiddetli biçimde aç olmanız 


sebebiyle, sizi onu yemeye sevketmiş olması durumu müstesna" demektir. [239] 


Kelimesinde Farklı Kıraatler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Doğrusu birçokları hevâlanyla (insanları) 


saptırıyorlar" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: [240] 
Birinci Mesele 


İbn Kesir ve Ebu Amr, yâ harfinin fethasıyla, "Muhakkak sapıyorlar" 
şeklinde okumuşlardır ki bunlar bu ifadeyi, Yunus, 88; İbrahim 30; Hacc, 9; 
Lokman, 6 ve Zümer, 8 âyetlerinde de aynı şekilde okumuşlardır. Asim, Hamza 
ve Klsai, bütün bu ifadeleri ya harfinin dammesiyle; Nali ve İbn Âmir, hem 
burada, hem de Yunus 88 âyetinde, yâ'nın fethasıyla; diğer yerlerdeyse, ya 
harfinin dammesiyle okumuşlardır. Binaenaleyh bu kelimeyi yâ'nın fethasıyla 
okuyan kıraat, o kimsenin sapıtmış olduğuna; damme ile okuyan kıraat ise, o 
kimsenin saptıran bir kimse olduğuna işaret eder. Damme ile okuyanlar şunu 
söylemişlerdir: Bu şekilde okuma, daha fazla zemm ifade eder. Çünkü, saptırıcı 
olan herkesin, aynı zamanda sapmış olması gerekir; ama, sapmış olan kimse, 
saptırıcı olmayabilir. O halde, saptıran, sapandan daha fazla zemmedilmeye 


müstehaktır, LA 


Saptıranların Bazı Vasıfları 


Cenâb-ı Hakk'm yudillüne "saptırıyorlar" buyruğu ile kastedilenlerin, Artır İbn 
Luhayy ile, ondan bu yana bulunan diğer müşrikler olduğu söylenmiştir. 
Çünkü, Hz. İsmail'in dinini değiştiren ve "bahire", "şaibe" vb. hayvanlar edinen 
ve meyte (lâşe)'den yiyen ilk kimse, Amr İbn Luhayy'dır. Cenâb-ı Hak, 
"bilmeden, ilim ile olmaksızın..." Oo kaydı ile de, Amr İbn Luhayy'ın, bu 
inançlara, sırf cehaleti ve sadece sapıklığı sebebiyle dalmış olduğunu murad 
etmiştir. Zeccâc da bu tabire "Bunlar, ölü hayvanı helâl addedip, onun helât 
olduğu hususunda sizinle münakaşa ederek, bu hususta, "Sizin kestikleriniz helâl 
olduğuna göre, Allah'ın kestiği haydi haydi helâl olur!.." diyerek istidlalde 
bulunan kimselerdir. Yine, putlara tapmak ve Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
nübüvvetine ta'n etmek gibi cürümleri işleyerek sapıtan herkes, bu hususta kendi 
hevâ ve arzusuna uymuş, bu konuda herhangi bir delile ve bilgiye dayan- 


mamışlardır..." şeklinde mana vermişlerdir. [242] 


Âyet, Taklidin Haramlğına Delildir 


Âyet, dini mevzularda, sırf taklide hükmetmenin haram olduğunu 
göstermektedir. Çünkü taklide dayanarak hüküm vermek, sırf heva ve arzuya 
göre hüküm vermektir. Halbuki âyet, bunun haram olduğuna delâlet etmektedir. 

Daha sonra Allah "Şüphesiz ki Rabbin, haddi aşanları pek İyi bilmektedir" 
buyurmuştur. Bundan murad, "O, onların kalblerinde ve gönüllerinde bulunan 
haddi aşma ve bâtılı destekleme arzusuyla, hakkı gizleme hususundaki gayret ve 
çabalarını bilendir. O, onların bütün hallerini bilip, onlara, yaptıklarına mukabil 
bir karşılık vermeye kadir olduğuna göre, bu demektir ki O, onları yaptıkları 
mukabilinde cezalandıracaktır.." şeklindedir. Binaenaleyh, bu tabirden maksad, 


onları tehdit edip korkutmaktır, Allah en iyi bilendir. 243) 
Gizli ve Açık Günahı Bırakma Emri 


"Günahın açığını da, gizlisini de terkedin. Çünkü günahı irtikab edenler mutlaka 
kazandıklannın cezasını göreceklerdir" (En'âm, 120). 

Bil ki, Allah Teâlâ, haram kılınan şeyleri iyice anlattığını beyan buyurunca, 
bunun peşinden, "Günahın açığını da, gizlisini de terkedin..." emriyle haram 
kılınan şeylerin tamamen terkedilmesi gerektiğini ifade eden beyanını 
getirmiştir. Âyette geçen ism (günah) kelimesinden maksat, günahı gerektiren 
her şeydir. Alimler, günahın açığı ile gizlisinin ne olduğu hususunda şu izahı 
yapmışlardır: 

a) Günahın açığı, alenen zina etmek; gizlisi ise, onu gizlemektir. Bu hususta 
Dahhâk şunu söylemiştir: Cahiliyye insanları, gizli olduğu sürece zinanın helâl 
olduğunu söylüyorlardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, zinanın gizlisini de, 
aşikâr olanını da haram kılmıştır. 

b) Bu yasak haram kılınan her şey hakkındadır. Bu görüş, en doğru olan 
görüştür. Çünkü genel (umumi) olan bir lafzı, delilsiz olarak sınırlamak 
(muayyen bir şeye tahsis etmek) caiz değildir. Daha sonra, şu da ileri 
sürülmüştür: Bu ifadelerle, "sizin alenen ve gizli olarak yapmış olduğunuz 
şeyler..." manası kastedilmiştir.. Yine, şu anlamlar da verilmiştir. "Yaptığınız ve 
niyet ettiğiniz şeyler.." İbnu'l-Enbari de şöyle der: "Cenâb-ı Hak bu ifadeyle, 
"Her bakımdan günahı terkedin..." manasını kastetmiştir. Nitekim sen, "Ondan, 
kati surette hiçbir şey almadığını..." kasdederek, dersin.." Başkaları da şöyle 
demektedir: Âyetin manası: "Gizlenmesi ve saklanması sebebiyle bir günahın 


günah olmaktan çıkmayacağını bildirerek muttak surette günahı yasaklamaktır." 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Günahın açığım terkedin" ifadesinden muradın, "günaha 
yeltenmekten nehyetmek.." olduğu da söylenebilir. Allah, daha sonra, kişiyi bu 
günahı istememeye sevkeden şeyin, insanların korkusu değil de, Allah korkusu 
olduğunu belirtmek için de, "gizlisini de.." buyurmuştur. Yine başkaları ise, 
"günahın açığı" ifadesini, uzuvların fiilleri ile; "gizlisini..." ifadesini de, kibir, 
hased, kendini beğenme ve müslümanlara kötülük düşünmek kabilinden olan 
kalblerin fiilleri diye tefsir etmişlerdir. Bu açıklamaya göre bu ifadenin içine, 
inanç.azim ve karar, tefekkür ve teemmülde bulunmak, zan, temenni ve iyi olan 
şeyleri tenkit etmek gibi hususlar da girer. İşte bu açıklama ile de, "Fiiliyata 
dökülmediği sürece, kalblerde bulunan şeylerden dolayı Altah insanları sorumlu 
tutmaz" diyenlerin görüşünün yanlışlığı ortaya çıkmış olur. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
bu âyetle, günahın her çeşidini yasaklamıştır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü günahı irtikab edenler, kazanmakta oldukları 
yüzünden cezalandırılacaklardır" buyurmuştur. Iktiraf kelimesinin ne manaya 
geldiği, daha önce geçmişti. Bu tabirin zahiri, Allah'ın günahkâr kimseyi 
mutlaka cezalandıracağına delâlet etmektedir. Ancak ne var ki müslümanlar, 
günahkâr kimse tevbe edince, Allah'ın onu cezalandırmayacağı hususunda ittifak 
etmişlerdir. Alimlerimiz, buna ikinci bir şart olarak da şunu ilave etmişlerdir: 
Allah Teâlâ, günahkârı (tevbe etmeden de) affedebilir ve onu cezalandırmadan 
vazgeçebilir. Nitekim Hak Teâlâ, "Şüphesiz ki Allah, kendisine eş koşulmasını 
bağışlamaz. Ondan başkasını, dileyeceği kimseler için, bağışlar.." (Nisa, 48) 
buyurmuştur. [244] 


"Üzerlerine Allah'ın ismi anılmayanlardan yemeyin. Çünkü bu, muhakkak ki bir 
fısktır. Hakikatte şeytanlar, sizinle mücadele etmeleri için kendi dostlanna 
mutlaka telkinde bulunurlar. Eğer onlara itaat ederseniz şüphesiz ki, siz de 
müşrik olur çıkarsınız" (En'âm, 121). 

Bil ki Allah Teâlâ, Allah'ın adı anılarak kesilenlerin yenilmesinin helal olduğunu 
beyan edince, bundan sonra da, Allah'ın adı anılarak kesilmeyenlerin haram 
olduğunu beyan buyurmuştur. Allah'ın bu buyruğuna, "meyte" (kendi kendisine 
ölen? ve putlar adına kesilenler de dahil olur ki, âyetin maksadı, müşriklerin ileri 


sürdükleri şeyi geçersiz kılmaktır. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [245] 
Hayvanları Boğazlarken Besmele Okumanın Hükmü 


Atâ'nın, bu âyetin umûmî ifadesine tutunarak, üzerine Allah'ın adı anılmayan her 


türlü yiyecek ve içeceğin olduğunu söylendiği nakledilmiştir. Diğer fukahaya 
gelince, onlar Allah'ın bu umüm olan ifadesinin, "kesmek" fiiliyle tahsis edilmiş 
olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Sonra onlar, (teferruatta) ihtilafa 
düşmüşlerdir. Bu cümleden olarak İmam-ı Malik, "Anma işi, ister kasten, isterse 
unutularak olsun, üzerine Allah'ın adı anılmadan kesilen her şey haramdır!" 
demiştir ki bu,İbn Şirin ve bir kısım kelamcının da görüşüdür. 

Ebu Hanife (r.h) ise şöyle demiştir: "Eğer Allah'ın adı kasten terkedilirse, bu 
kesilen şey haram olur, ama unutularak terkedilirse, helâl olur..." 

Şafii (r.h) ise şöyle demiştir: "İster kasten, isterse hataen terkedilmiş olsun, kesen 
kimse kesmeye ehil olursa, üzerine Besmele çekilmeden kesilen hayvan da helal 
olur..." 

Biz bu meseleyi, Cenâb-ı Hakk'ın, âyetinin tefsirinde iyice anlattık. Binaenaleyh 


onları tekrar etmenin bir manası yok. [246] 
Besmeleyi Şart Görmeyen Şafii'nin Delilleri 


Şâfli (r.h) şöyle demiştir: "Âyetteki bu yasak, putlar adına kesilen hayvanlara 
mahsustur." Bunun böyle olduğunun delili şunlardır: 

a) Allah Teâlâ'nın "Çünkü bu, muhakkak ki bir fısktır" buyruğudur.., 
Müslümanlar, hayvanı keserken besmeleyi terkeden müslümanın kestiği 
hayvanın etini yemenin bir fısk (günah) olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. 
b) Allah Tşâlâ'nın, "Hakikatte şeytanlar, sizinle mücadele etmeleri için kendi 
dostlarına mutlaka telkinde bulunurlar" ifadesi... Bu mücadele, ancak meyte 
(leş) meselesi üzerinde olmuştu. Rivayet edildiğine göre, müşriklerden bir kısmı, 
müslümanlara "Doğan kuşunun ve köpeğin yakalayıp öldürdüğü avı yiyorsunuz, 
ama Allah'ın öldürdüğünü yemıyorsunuz" demişlerdi. İbn Abbas (r.a), yine o 
müşriklerin, "Kendinizin öldürdüklerini yiyorsunuz, ama Allah'ın öldürdüklerini 
yemi-yorsunuz" dediklerini rivayet etmiştir. Binaenaleyh, âyette bahsedilen bu 
mücadele ve münakaşa, meyte eti yeme ile ilgilidir. 

c) Allah Teâlâ'nın, "Eğer onlara itaat ederseniz, şüphesiz ki, siz de müşrik olur 
çıkarsınız" buyruğu... Bu ifade de, putlar adına kurban edilen şeylerle ilgilidir. 
Yani, "Eğer putlar adına kesilen o hayvanların etini yemeye razı olursanız, bu, 
sizlerin de o putların Hanlığına razı olduğunuz manasına gelir. Bu ise, şirki 
gerektirir" demektir. İmam Şafii sözüne şöyle devam eder: "Her nekadar âyetin 
başı, sigası itibari ile umümi bir ifade ise de, sonunda şu üç kayıt yer aldığı için, 
bu umümi ifadeden hususi mana murad edilmiş olduğunu anlıyoruz. Âyetteki, 
"Üzerlerine Allah'ın ismi anılmayanlardan yemeyin. Çünkü bu, muhakkak ki bir 


fısktıt* ifadesi, bu manayı güçlendirmektedir. Binaenaleyh bu yasak bu işin bir 
fısk olması haline has kılınmış olur. Sonra biz, Allah'ın kitabından, bunun ne 
zaman fısk olacağı meselesini araştırdık ve gördük ki bu fısk, Allah Teâlâ'nın, 
"De ki: "Bana oahyolunanlar arasında, yiyen bir kimsenin, yiyeceği içinde 
meyte, dökülen kan, domuz eti -ki bu şüphesiz bir pisliktir- veya (Allah'a) itaat 
yolundan çıkarak Allah'dan başkası adına kesilen hayvandan başkasını yemenin 
haram edildiğine dair bir emir görmüyorum" (En'âm, 145) âyet-i kerimesinde 
açıklanmıştır. Binaenaleyh bu âyette "fısk'"ın, Allah'tan başkası adına (yani onun 
adı anılarak) kesilen hayvan olduğu açıklanmıştır. Durum böyle olunca, âyetteki 
""Üzerlerine Allah'ın ismi anılmayanlardan yemeyin. Çünkü bu, muhakkak ki 
bir fısktır" buyruğu, Allah'tan başkası adına boğazlanmış hayvanlar ile ilgili 
olur. 

Bu hususta ikinci bir izah da şudur: Bu tahsis edici ifadelere tutunmayı bırakırız. 
Fakat deriz ki: "Niçin, "Bu meselede Allah'ın isminin anılması söz konusu 
değildir" diyorsunuz? Halbuki kesmede Besmelenin şart olmadığının delili, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den rivayet edilen şu hadis-i şerittir: "Müslüman ister (açıktan) 
söylesin, ister söylemesin, Allah'ı zikir (hatırlama) hep müslümanla beraberdir 
(onun içindedir)." Binaenaleyh âyette geçen "zikretme" (anma), kalb ile anma 
manasına anlaşılır. 

Üçüncü bir izah yolu olarak da şöyle diyebiliriz: Farzet ki bu delil, haram oluşu 
göstermektedir. Fakat bu mesele hakkında zikredilen diğer deliller de, bunun 
helâl olduğunu göstermektedir. Bir meseledeki deliller birbiriyle çatışınca, 
helalliği ifade edenlerin tercih edilmesi gerekir. Çünkü yiyeceklerde aslolan, 
helalliktir. Yine buna, yemenin ve istifadenin helalliğini gerektiren diğer bütün 
umümi deliller de delâlet eder. Bu deliller, meselâ, "(O (Allah), yerde ne varsa 
hepsini sizin için yaratandır" (Bakam, 29) âyeti ile, "Yiyiniz ue İçiniz" (A'râf, 
31) âyetidir. Bir de bu, duyularıma açısından da güzel kabut edilen bir husustur. 
Binaenaleyh, (bu kesilen hayvanın), Cenâb-ı Hakk'ın, "Size bütün iyi ve temiz 
(şeyler) helâl kılındı" (Maide, 5) âyetinden dolayı helâl sayılması gerekir. Hem 
sonra bu bir maldır. Çünkü insanın gönlü, bunlara meyleder. Binaenaleyh, Hz. 
Peygamber (s.a.s), mallan zâyi etmeyi yasakladığı için, bunun etinin haram 
olmaması gerekir. Bu meselede yapılacak izahın tamamı budur. Bununla beraber 
diyoruz ki: Müslümana en uygun olan, bundan sakınmasıdır. Çünkü âyetin zahiri 


manası kuvvetlidir, 22471 


Bu Âyette "Fısk"'ın Manası 


Âyetteki "Çünkü bu, muhakkak ki bir fısktır" ifadesindeki, "hü" (0), zamirinin 
neyi gösterdiği hususunda iki görüş vardır: 

1) Âyetteki, "yemeyin" emri "yeme" işine delâlet eder. 

Çünkü fiil, masdarına delâlet eder. Binaenaleyh bu zamir, bu "yeme" masdarına 
racidir. 

2) Üzerine Allah'ın ismi anılmadan kesilen şey sanki, mübalağa yolu ile, fışkın 
bizzat kendisi kabul edilmiştir. (Binaenaleyh zamir, bu kesilen hayvanı 
göstermektedir. ) 

Allah Teâlâ'nın "hakikatte şeytanlar, sizinle mücadele etmeleri için kendi 
dostlarına mutlaka telkinde bulunurlar" ifadesi hususunda iki izah vardır: 

1) Burada zikredilen" şeytanlar" ile, iblis ve onun ordusu kastedilmiştir. Bunlar, 
meyte eti yeme hususunda Hz. Muhammed (s.a.s) ile mücadele ve münakaşa 
etsinler diye, müşrik dostlarına vesvese veriyorlardı. 

2) İkrime şöyle demiştir: "Bu âyette bahsedilen "şeytanlardan murad, mecu- 
silerin ileri derecede azgınları ve sapkınlarıdır. Bunlar, Kureyşli müşrik 
dostlarına telkinlerde bulunuyorlardı. Çünkü meyte (leş) etini haram kılan âyet 
inip de, Farslı mecüsiler bundan haberdar olunca, Kureyşlilere, Hz. Muhammed 
ile ashabının, Allah'ın emrine uyduklarını iddia ettiklerini, sonra da kalkıp kendi 
kestiklerinin helâi, Allah'ın kestiği (öldürdüğü) hayvanların ise haram olduğunu 
iddia ettiklerini yazdılar. Çünkü mecüsiler ile Kureyşliler arasında yazışma 
(haberleşme) var idi. Bu sebeple, bazı müslümantann kalbine şüphe düştü. İşte 


bunun üzerine, Allah bu âyeti indirdi. [248] 
Şirkin Amel İle Münasebeti 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, "(Meyteyi helal sayma hususunda) onlara itaat 
ederseniz, siz de müşrik olur çıkarsınız" buyurmuştur. 

Zeccâc: "Bu ifadede, Allah'ın haram kıldıklarından birini helâl veya helât 
kıldıklarından birini haram kabul eden her insanın, müşrik olduğuna bir delil 
vardır. Çünkü Allah Teâlâ, kendisi dışında başka bir hâkim (hüküm koyan) kabul 


edeni müşrik saymıştır. İşte şirk budur" demiştir. 249 
Üçüncü Mesele 
Ka'bi şöyle der: "Âyet, her nekadar Arapça'da "tasdik etme" manasına gelse de, 


"iman" kelimesinin, bütün taat ve ibadetlerin adı olduğuna bir delildir. Bu, her 
nekadar Arapça'da, "Alfah'ın bir ortağı olduğuna inanan kimse" manasına has 


kılınmış ise de, Allah Teâlâ'nın, kendisine muhalif olan her türlü duruma şirk 
demesi gibidir. Bunun delili, Allah Teâlâ'nın, mü'minlerin meyteyi helâl sayma 
hususunda müşriklere uymalarını bir şirk kabul etmesidir." Birisi şöyle diyebilir: 
"Bu âyetteki "şirk"ten maksadın, "Hükmetme ve mükellef tutmada Allah'ın bir 
ortağı olduğuna inanma" manası olması niçin caiz olmasın?" Böyle olunca da 


"şirk", sadece inançla ilgili otur. 1250) 


"Bir ölü iken kendisini dirilttiğimiz ve ona insanların arasında yürüyeceği bir nur 
verdiğimiz kimse, içinden çıkamaz bir şekilde karanlıklarda kalan kişi gibi olur 
mu hiç? Kâfirlerin yapmakta oldukları şeyler, kendilerine işte böyle süslü 
gösterildi" (En'âm. 122). 

Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 21 


Âyetin Makabli İle Münasebeti 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette müşriklerin, Allah'ın dini hususunda 
mü'minlerle mücadele ettiklerini açıkla- yınca, bu âyette de hidayete ermiş 
mü'minin durumu ile, sapıtmış kâfirin halini anlatan bir darb-ı mesel (teşbih) 
yapıp, hidayete eren mü'minin, ölü iken Allah'ın dirilttiği ve faydalarını görüp 
gözetsin diye kendisine bir nur verdiği kimse gibi; kâfirin ise, kurtulamayacağı 
bir karanlığa düşmüş ve gittikçe ona batan, böylece devamlı şaşkınlık içinde olan 
bir kimse gibi olduğunu beyan etmiştir. [252] 


Buradaki Süsleme İşinin Faili 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Kâfirlerin yapmakta olduktan şeyler, kendilerine işte 
böyle süslü gösterildi" buyurmuştur. İşte bu noktada, "cebr ve kader" meselesi 
gelmektedir. Bu hususta (ehl-i sünnet) alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Bu işi 
süsleyen, Allah Teâlâ'dır, Bunun delili ise, daha evvel de bahsedildiği gibi şu 
husustur: Bir işin meydana gelmesi, bir "dâi"nin (sebebin) bulunmasına bağlıdır. 
"Dâi"nin bulunması da, ancak Allah Teâlâ'nın onu yarat-masıyladır. Dâi, insanın 
yapacağı fiilin, insan için daha faydalı ve daha güzel olduğunu bilme, öyle 
olduğuna inanma veya öyle olduğunu sanmadan ibarettir. Binaenaleyh bu "dâi" 
{insanı o fitle sevkeden şey), tezyinden (o fiili süslü göstermeden) başka bir şey 
değildir. Bundan dolayı o dâi'nin yaratıcısı Allah Teâtâ olduğuna göre, hiç 
şüphesiz o fiili süslü gösteren de Allah Teâlâ olmuş otur." 


Mu'tezile, ayette bahsedilen süslü gösterme işini yapanın şeytan olduğunu 
söylemiş ve Hasan el-Basri'nin: "Allah'a yemin olsun ki o inkâr işini onlara süslü 
gösteren şeytandır" dediğini nakietmişlerdir. Bil ki bu, şu sebeplerden ötürü son 
derece zayıftır. 

1) Bahsettiğimiz kesin delilden ötürü... 

2) Âyetteki teşbihi, Cenabı Hakk, müslümanın halini kâfirin halinden ayırdığını 
göstermek için yapmıştır. Binaenaleyh bu teşbihteki kâfirlere şeytan da dahildir. 
Eğer şeytanın inkâra yönelmesi, başka bir şeytan vasıtasıyla olduğu söylenir ise, 
sınırsız başka müzeyyinlerin (süslü gösterenlerin) olması gerekir. Aksi halde 
şeytanın dışında, başka bir müzeyyinin bulunması gerekir. 

3) Cenabı Allah, gerek daha önceki, gerek bundan sonraki ayette bu müzeyyinin 
sadece kendisi olduğunu açık olarak belirtmiştir. Daha önce geçmiş olan âyet, 
"Allah'tan başkasına ibadet edenlere sövmeyin. Sonra onlar da haddi aşarak 
bilmeksizin Allah'a söverler. Biz her ümmetin yaptıklarını (kendilerine) öylece 
hoş gösterdik" (En'âm, 108) ayetidir. Sonra gelecek olan ayet de, "Her şehir ve 
kasabada, oraların günahkârlarım, o yerlerde hilekârlık etsinler diye, büyük 


adamlar yaptık" (En'âm, 123) buyruğudur. [253] 
İkinci Mesele 


Âyetteki, illi atf" ifadesindeki "meyt" kelimesini Nâfi, şeddeli olarak meyyiten 
şeklinde; diğer kıraat imamları ise, şeddesiz oyarak, meyten şeklinde 
okumuşlardır. Lügatçılar, şeddesiz olan "meyt" kelimesinin, şeddeli olan 
"meyyit" kelimesinin hafifletilmiş şekli olduğunu, şeddeli ve şeddesiz her iki 


şeklin de aynı manada olduğunu söylemişlerdir. [254] 
Kur’an’da Kâfirin Ölüye Benzetilmesi 


Ehl-i Me'ânî (Dil bilginleri) şöyle demişlerdir: "Kâfirler, şu ayetlerde, "ölü" 
olarak tavsif edilmişlerdir: "(Onlar) diri değil, ölülerdir. /Ve zaman 
dirileceklerini de bilmezler" (Nahl, 21); "(Bu Kur'ân), diri olanları 
(tehlikelerden) 

haberdar etmek ve kâfirlere (o azab) sözü hak olsun içindir" (Yasin, 70); 
"Şüphesiz sen (Ey Muhammed), ölülere duyuramazstn" (Nemi, 80); "Kör ile 
gören bir olmaz" (Fâtır, 19) ve Dirilerle ölüler bir olmaz"(Fâtır, 22}. 
Binaenaleyh küfür bir nevi ölüm, kâfirler de "ölüler" kabul edilince, hidayet bir 
nevi hayat, hidayete erenler de "diri kimseler" kabul edilmiştir. Küfür (inkâr), bir 


nevi ölüm kabul edilmiştir. Çünkü o bir cehalet (bilgisizlik)tir ve cehalet 
şaşkınlık ile durmayı gerektirir. Bundan dolayı küfür, hareketsiz kalmayı 
gerektiren bir ölüm gibi olmuş olur. Ölen kimse de tıpkı bunun gibi, herhangibir 
şeye ulaşıp onu elde edemez. Cahil de, bir çeşit ölü gibidir. Hidayet ise, bir ilim 
ve basirettir. İlim ve basiret, kurtuluşa erme ve rüşd sebebidir. [255] 


Nur İle Hayat Arasındaki Fark 


"Ona, insanların arasında yürüyeceği bir nur verdiğimiz" ifadesi kelimesine 
atıftır. Binaenaleyh bu "nûr"un, o hayattan (diriltmeden) başka bir şey olması 
gerekir. Bunun ne olduğunun bilgisi Allah katında olmakla birlikte, aklıma gelen 
şudur: Ma'rifet (bilgi) bakımından, insan ruhları dört mertebededirler; 

Birinci mertebe, o ruhların bu bilgileri almaya hazır durumda bulunmalarıdır. Bu 
aslî hazır oluş, ruhtan ruha değişir. Bundan dolayı bazı ruhlar, çoğu kez kâmil, 
kuvvetli ve şerefli bir kabiliyet sahibi olurlar. Bazı ruhlarda da ekseriya bu 
kabiliyet zayıf ve az olur, böyle bir ruhu taşıyan kimse, ahmak ve aklı kıt olur. 
İkinci mertebe, "akıl" denilen, küllî ve ilk bilgiler kendisinde mevcut olan 
ruhlardır. 

Üçüncü mertebe, insanın, o bedihi şeyleri terkib (sentez) edip, bu sentezleri ile 
de birtakım bilinmeyen bilgileri kesbi olarak elde etmesidir. Ancak o bedihi 
bilgiler, çoğu kez mevcut olmazlar. Fakat sahibi kendilerine başvurup, zihninde 
hazır olanları biraraya getirmek istediği zaman, bunu yapabileceği bir durumda 
bulunurlar. 

Dördüncü mertebe, o kutsi ma'rifetlerin ve ruhani cilaların bilfiil ruhta mevcut 
olmasıdır. Böylece o ruhun cevheri, bu bilgilerle aydınlanmış ve ziyalanmış olur, 
kendisinde onların bulunması İle mükemmelieşmiş olur. 

Bunu iyice anladığın zaman diyoruz ki: Birinci mertebe -ki bu, ruhta sadece o 
bilgileri alma kabiliyetinin bulunmasıdır,- âyette "mevt" (ölüm) olarak 
adlandırılmıştır. İkinci mertebe -ki bu da, ruhta bedihi ve külii ilimlerin mevcut 
olmasıdır- âyette buna, "kendisini dirilttik" ifadesi ile işaret edilmiştir. 

Üçüncü mertebe, ki bu bedihi bilgilerin tahlil ve terkibini (analiz ve sentezini) 
yaparak insanın daha önce bilmediği birtakım nazari (teorik) bilgileri elde 
etmesidir, ayetteki "Ona bir nur verdik" ifadesi ile buna işaret edilmiştir. 
Dördüncü mertebe, -ki bu, insan ruhunun, o kutsi cilaları ve marifetleri biraraya 
getirip, onlar üzerinde düşünmesidir.- Allah Teâlâ ayette buna da, "insanların 
arasında (kendisi ite) yürüyeceği..." ifadesi ile işaret etmiştir. İşte bu mertebeler 
ruhta mevcut olunca, ruhun saadet derecesi tam ve mükemmel olur. 


Şöyle de denebilir: "Hayat", ruh cevheri ile birlikte bulunan bir kabiliyetten, 
"nür" ise, vahiy ve Tenzil (Kur'ân) nurunun o kabiliyetle birleşmesinden ibarettir. 
Görmek için, mutlaka şu iki şeyin bulunması şarttır. 

a) Görme duyusunun (gözün) sağlıklı olması, 

b) Güneşin doğması, yani ışığın bulunması.. Basiret de işte bunun gibidir. Onda 
da mutlaka şu iki şartın bulunması gerekir: 

a) Akıl hassasının (düşünme kabiliyetinin) sağlıklı olması.... 

b) Vahiy ve Tenzil nurunun doğması... İşte bundan dolayı müfessirler, "Âyette 
geçen "nür" ile, Kur'ân-ı Kerim kastedilmiştir" demişlerdir. Bazı alimler bunun 
"din nuru", bazıları da "hikmet nuru" olduğunu söylemişlerdir. Bu görüşlerin 
hepsi, birbirine yakın şeylerdir. Doğrusu, bizim söylediğimizdir. 

Kâfirin durumu ayette, "İçinden çıkamaz bir şekilde karanlıklarda kalan kişi gibi 
mi?" ifadesi ile anlatılmıştır. Âyetteki, 'içinden çıkamaz" ifadesinde şu şekilde 
akli bir incelik vardır: Bir şey devamlı olarak başka bir şeyle birlikte bulunursa, 
o onun kendisi ve ondan ayrılmayan bir stfatı gibi olur. Binaenaleyh kâfir 
devamlı cehalet ve kötü ahlâk karanlıkları içinde olursa, o karanlıklar, sanki 
kendisinden uzaklaştırılamayan zatı ve ayrılmaz sıfatları gibi olur. Bu hale 
düşmekten Allah'a sığınırız. Hem sonra karanlıklar içerisinde kalan kimse, 
faydasına olan herhangi bir şeye ulaşamaksızın, şaşakalır. Böylece de o kimseye 


korku, feryâd , acziyyet ve orada kala kalma hakim olmuş olur. 1256) 
Ölü İken Diriltilenin Kim Olduğu? 


Alimler, ayette geçen bu iki darb-ı meselin, iki muayyen kimseye mi tahsis 
edilmiş, yoksa het mü'min ve kâ- fir hakkında umüm, âmm olan birer mesel mi 
olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu hususta iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu, belirli iki kimseye tahsis edilmiştir. Bu hususta da, şu 


rivayetler varid olmuştur: 257) 
Âyetten Hz. Hamza(r.a)'nın Kastedilmesi 


Birinci rivayet: İbn Abbas şöyle demektedir: "Henüz Hz. Hamza'nın iman 
etmemiş olduğu bir sırada, Ebu Cehil Hz. Peygamber'e bir deve tersi, (kığısı) 
atar.. Derken Hz. Hamza, yayı elinde olarak avdan döndüğü bir sırada bunu 
duyar. Bunun üzerine Ebu Cehil'e yönetir ve yayıyla onu sıkıştırarak başına 
vurmaya başlar. Derken Ebu Cehil ona, "O'nun getirdiği şeyi görmüyor musun? 
Akıllarımızı hiçe çıkardı; ilahlarımıza sövdü.tenkid etti!" dedi.Bu söze karşılık 


Hamza, "Siz insanların en beyinsizisiniz; Allah'ı bırakıp taşlara tapıyorsunuz. 
Ben şehadet ederim ki, eşi benzeri olmayan, bir olan Allah'tan başka bir ilah 
yoktur!. Yine şehadet edirim ki, Hz. Muhammed O'nun kulu ve elçisidir" dedi. 


İşte bu hadise üzerine, bu âyet-i kerime nazil oldu." [258] 
Âyetten Hz. Peygamber'in Kastedilmesi 


İkinci rivayet: Mukâtil şöyle demektedir: "Bu âyet, Hz. Peygamber ile Ebu Cehil 
hakkında nazil olmuştur. Bu böyledir, zira Ebu Cehil, "Şerefte Abd-i Menâf oğul 
lan bizi sıkıştırdı; öyle ki biz, aynı gaye uğruna yarışan iki kimse gibi olduk.. 
Abd-i Menafoğulları, "Bizden, kendisine vahyolunan bir nebi çıktı!" diyorlar. 
Allah'a yemin olsun ki, ona gelen vahiy bize de gelmediği sürece, biz ona 


inanmayız" der. İşte bunun üzerine bu âyet nazil olur." [259] 
Âyetten Daha Başka Sahabilerin Maksud Olması 


Üçüncü rivayet: İkrime ve Kelbi, bu ayetin Ammar İbn Yasir ile Ebu Cehil 
hakkında nazil olduğunu söylemiştir. 

Dördüncü rivayet: Dahhâk, bu âyetin Ömer İbn el-Hattâb ile Ebu Cehil 
hakktnda nazil olduğunu söylemiştir. 

İkinci görüş: Bu âyet, bütün mü'min ve kâfirler hakkında geçerli olan genel bir 
ayettir. Doğru olan görüş de budur. Çünkü bu mana herkes hakkında söz konusu 
olduğuna göre, bunu tahsis etmek, işi anlamsız biçimde zora koşmak olur. Hem 
biz, bu sürenin tek bir defada nazil olduğunu söylemiştik. Binaenaleyh, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Allah'ın, bu umüm olan ayetten maksadı, bizzat 
falancadır..." demiş olması durumu müstesna, bu ayetin nüzul sebebinin falan... 


falanca muayyen şeyler olduğunu söylemek zordur. [260] 
İmanı ve Küfrü Yaratan Allah'dır 


İşte bu âyet de, küfrü ve imanı Allah'ın yarattığına delâlet eden en güçlü 
delillerden birisidir. Çünkü, Allah'ın "... ölü iken kendisini dirilttiğimiz ve ona 
insanların arasında yürüyeceği bir nûr verdiğimiz..." buyruğunun, bilgiden ve 
hidayetten bir kinaye olduğunu beyan etmiştik. İşte bu da, bütün bu işlerin ancak 
Allah Teâtâ'dan olduğuna ve ancak O'nun izniyle meydana geldiğine delâlet 
eder. Akli deliller de bunun doğruluğuna muvafıktırlar. Bu delillerden birisi de, 


yukarıda da özetlediğimiz gibi, "dâi (sebep, faktör)" delilidir. Yine hiçbir insan, 
kendisi için cehalet ve küfrü tercih etmez., insanın, kendisini cahil ve kâfir 
yapmayı tercih etmesi imkânsızdır. Binaenaleyh insan, iman ve marifeti elde 
etmeye yönelir de bunu elde edemez. Ancak, bunun zıddı olan küfür ve cehalet 
meydana gelirse, biz bunun başkasının icad etmesiyle meydana geldiğini anlarız. 
Buna göre şayet onlar (Mu'tezile). "O, bu küfrü ve cehaleti, cehaletin bir ilim 
olduğuna inandığı için tercih etmiştir" derlerse, biz deriz ki: 

Bu sözün neticesi, "O, bu cehaleti, ondan önce bulunan bir cehaletten dolayı 
tercih etmiştir" demeye varır. Binaenaleyh, eğer söz, sonraki hakkında olduğu 
gibi, önceki hakkında da aynen olursa, o zaman bu iş sonsuza doğru gider. Aksi 
halde (bu olmayacağına göre), kulda bulunan fakat kendi icadıyla meydana 
gelmeyen bir cehalette son bulması gerekir ki, varmak istediğimiz netice de 
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"İşte böylece, her şehir ve kasabada da oraların günahkârlarını, o yerlerde 
hilekârlık etsinler diye, büyük (tanınmış) adamlardan yaptık. Halbuki onlar 
hilekârlığı ancak kendilerine yaparlar da farkında olmazlar" (En'âm, 123). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [262] 
"Kezalike" Sözündeki Teşbih Hakkında 


Hak Teâlâ'nın, kezalike, "İşte böylece" ifadesindeki kâf harfi bir teşbihin 
bulunduğunu göstermektedir. İşte bu hususta iki görüş bulunmaktadır: 

a) (Mana), "Mekke'de, oranın ileri gelenlerini orada hilebazlık yapsınlar diye var 
ettiğimiz gibi, her beldede oranın günahkârlarını, oranın ileri gelenleri yaptık..." 
şeklinde olur. 

b) Bu kelime, daha önceki ifadelere atıftır. Yani, "kâfirlere, yaptıkları amellerini 


hoş gösterdiğimiz gibi, işte şöyle... şöyle... de yaptık..." demektir. [263] 
İkinci Mesele 


Âyette geçen "ekâbir (ileri gelenler)" kelimesi, isim olan ekber kelimesinin 
çoğuludur. Âyette bir takdim-te- 

hir bulunmaktadır ki, bunun takdiri, "Oranın günahkârlarını, ileri gelenleri 
yaptık.." şeklindedir. Ekâbir kelimesini, ifâdesine izafet yapmak caiz olmaz. 
Çünkü o zaman mana tanrı olmaz ve cealna fiilinin ikinci mefülünü takdir 


etmeye gerek duyulur. Çünkü sen Cüj ciii. "Zeyd'i... -kıldım" deyip de susarsan, 
bu söz, "reis kıldım, zelil yaptım..." vb. demedikçe, bir şey ifade etmez. Çünkü, 
ceale fiilinin iki mef'ul alması gerekmektedir. Bir de sen, ekâbir kelimesini 
muzâf yaptığın zaman, sıfatı mevsüfa muzâf kılmış olursun ki bu, Basralılara 


göre caiz değildir. [264] 
İleri Gelenlerin Günahkârlığı Hakkında İzahlar 


Âyetin takdiri, "Biz, her beldede, oranın günahkârlarını orada hilebazlık 
yapsınlar diye, ileri gelenler yaptık..." Bu da, Allah Teâlâ'nın. onların insanları 
aldatmalarını mu- rad ettiği için, onları bu sıfatta muttasıf kılmış olmasını iktiza 
eder. Ki bu da, hayır ve şerrin Allah'ın iradesiyle olduğunu gösterir. Cübbai 
buna, bu lamı âkibet lamı manasına yorumlamak suretiyle cevap vermiştir. 
Başkaları da, "Allah Teâlâ onları, hilekârlık yapmaktan men etmeyince sanki bu, 
Allah onu irade etmiş gibi olur. Böylece bu söz, bir teşbih üslubuyla irad edilmiş 


bir söz olur. Bu soru, cevabıyla beraber, tekrar tekrar geçmiştir. [265] 
Dördüncü Mesele 


Zeccâc şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, günahkârları, ileri gelenler yapmıştır. 
Çünkü onlar, riyaset ve liderlikleri sebebiyle, zulme, hifebazlığa ve insanlara 
bâtıl olan şeyleri güzel göstermeye, kendileri dışındakilerden daha çok 
muktedirdirler. Bir de mal çokluğu, makam kuvveti, insanları mal ve 
makamlarını daha sıkı olarak korumaya sevkeder. Bu muhafaza işi de ancak, 
zulmetmek, hile ve tuzaklara başvurmak, yalan söylemek, gıybet etmek, söz 
getirip götürmek ve yalan yere yemin etmek gibi her çeşit kötü davranış ve 
huylarla tam olarak elde edilebilir. Eğer mal ve makamın, Cenâb-ı Hakk'ın, mal 
ve makamı olanları bu kötü sıfatlarla tavsif etmesinin dışında başka bir kusur ve 
ayıbt olmasaydı, işte bu âyet, malın ve makamın (bu gibi durumlarda) âdi 
olduğuna delil olarak yeterdi..." 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Halbuki onlar hilekarlığı, ancak kendilerine yaparlar da 
farkında olmazlar" buyurmuştur. Bundan murad, "Halbuki kötü düzen, ona ehil 
olandan başkasını sarmaz.." (Fatır, 43) ayetinde beyan etmiş olduğu husustur.. 
Biz bunun hakikatini, Bakara süresindeki feN *İfl (Bakara, 15) ayetinin 
tefsirinde açıklamıştık... 

Mu'tezlle şöyle demektedir: "Şüphe yok ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Halbuki onlar 
hilekârlığı, ancak kendilerine yaparlar da farkında olmazlar" buyruğu, bir tehdit 


ve men etme sadedinde zikredilmiştir. Binaenaleyh, şayet bu ayetten önceki 
ifade, Allah Teâlâ'nın. o ileri gelenlerden insanlara (kötülük yapıp) hilekârlık 
yapmalarını irade ettiğine delâlet etmiş olsaydı, o zaman onlardan hilekârlık 
yapmalarını dilemesi, onlarda hilekârlığı yaratması, sonra da onları bundan 
dolayı tehdit ederek, onlara buna mukabil en şiddetli azab ile azab etmesi Rahim, 
Kerim, Hakim ve Halim olan zâta nasıl uygun düşebilir?" Bil ki bu sözün, 


meşhur İzahlarla çelişki teşkil ettiğini defalarca açıklamıştık. [266] 
Kureyş Liderlerinin Nübüvvete Göz Dikmeleri 


"Onlara bir âyet geldiği zaman derler ki: "Allah 'in peygamberlerine verilenler 
gibi, bize de verilmedikçe asla iman etmeyeceğiz.." Allah, elçiliğini nereye 
vereceğini çok iyi bilendir. Cürüm işleyen o kimselere, yapageldikteri 
hilekârlıklar sebebiyle, Allah katından birhortuk ve çetin bir azab çarpacaktır..." 
(En'âm, 124). 

Bil ki Allah Teâlâ, o kâfirlerin tuzaklarını ve hasetlerini anlattı. Çünkü onlar, her 
ne zaman kendilerine, Hz. Muhammed'in nübüvvetine delâlet eden kesin bir 
mu'cize geldiğinde, "Allah katından bize de böyle bir makam verilmediği sürece, 
iman etmeyeceğiz!" demişlerdir. Bu da, onların son derece kıskanç olduklarına 
ve onların, hüccet ve delil peşinde oldukları için değil, aksine çok hasüd 
olmalarından dolayı küfür içinde kaldıklarına delâlet eder. 

Müfessirler şöyle demişlerdir: "Velid İbnu'I-Muğire, "Allah'a yemin ederim ki, 
şayet nübüvvet hak bir şey olsaydı, ben bu makama. Muhammed'den daha lâyık 
olurdum... Çünkü benim malım ve evladım, onunkilerden daha fazladır" deyince, 
işte bu âyet nazil olmuştur. 

Dahhâk da, Allah Teâlâ'nın, "Evet, onlardan her kişi, kendisine neşredilecek 
sahifeter verilmesini ister" (Müddessir, 52) ayetinde de haber verdiği gibi, herkes 
bu vahy ve risaletin kendisine tahsis edilmesini istemiştir" demiştir. O halde 
tefsirini yapmakta olduğumuz ayetin zahiri de buna delâlet etmektedir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, 

"Onlara bir âyet geldiği zaman derler ki: "Allah'ın peygamberlerine verilenler 
gibi bize de verilmedikçe asla iman etmeyeceğiz" buyurmuştur. İşte bu da, 
onlardan bir güruhun bu sözü söylediğine delâlet eder. Hem, bu ayetin öncesi de 
bunu gösterir. Bu da, Allah'ın "İşte böylece, her şehir ve kasabada da oraların 
günahkarlarını, o yerlerde hilekarlık etsinler diye, büyük adamlardan yaptık" 
(En'âm, 123) buyruğudur. Hak Teâlâ, bu ayetin hemen peşinden onların, 
"Allah'ın peygamberlerine verilenler gibi, bize de verilmedikçe asla iman 


etmeyeceğiz" dediklerini zikretmiştir. Bu ifadenin zahiri de, ilk âyette bahsedilen 
hilekârlığın, söylenmemesi gereken bu kötü söz olduğuna delâlet eder. 

Âyetteki "Allah'ın peygamberine verilenler gibi, bize de verilmedikçe iman 
etmeyeceğiz" ifadesi hususunda iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Meşhur olan bu görüşe göre, müşrikler zümresi, Hz. Mu-hammed 
(s.a.s)'e verildiği gibi, kendilerine de nübüvvet ve risatet verilmesini ve uyan 
değil uyulan, hizmet eden değil hizmet edilen kimseler olmayı istemişlerdir. 
İkinci görüş: Bu Hasan el-Basri'nin görüşü olup, İbn Abbas (r.a) dan da rivayet 
edilmiştir. Buna göre mana şöyledir. "Onlara, Hz. Peygamber (s.a.s)'e uymalarını 
emreden bir Kur'ân ayeti geldiği zaman, "Allah'ın peygamberine verilenler gibi, 
bize de verilmedikçe iman etmeyeceğiz" dediler." Bu aynı zamanda, müşrik 
Arapların söylediği şu söz gibidir: "Biz, dediler, sana katiyyen inanmayız, ta ki 
bizim için şuradan bir pınar akıtasın.... Yahut üstümüze, okuyacağımız bir kitap 
indiresin" (Isra. 90-93), yani, "Allah'tan, aynı seninki gibi, Ebu Cehil'e, 
falancaya ve falancaya, okuyacağımız bir kitap indirinceye kadar, sana 
inanmayız." Bu manaya göre, müşrikler kendilerinin peygamber olmasını 
istememişler, ancak Hz. Muhammed'in nübüvvetinin doğruluğuna delâlet etsin 
diye, kendilerine, önceki peygamberlerin mu'cizeleri gibi, apaçık mu'cizeler ve 
kesin âyetler gönderilmesini istemişlerdir. 

Muhakkik alimler, birinci görüşün daha kuvvetli ve daha uygun olduğunu, çünkü 
ayetteki, "Allah, elçiliğini (peygamberliğini) nereye (kime) vereceğini çok iyi 
bilendir" buyruğunun ancak birinci görüşe uygun düştüğünü söylemişlerdir. 
İkinci görüşü benimseyenler, buna karşı şöyle diyebilirler: "O müşrikler, bu 
kesin âyet ve mu'cizelerin gelmesini istediklerinde, eğer Allah onların bu 
isteklerine icabet edip, isteklerine uygun olarak o mu'cizeleri izhar etmiş olsaydı, 
onlar risalet makamına yaklaşmak (istemiş) olurlardı. Bu takdirde de, âyetteki, 
"Allah, elçiliğini nereye vereceğini çok iyi bilendir" sözünün, onların bu isteğine 


bir cevap olması uygun düşerdi. [267] 
Risaleti Kime Vereceğini Allah Bilir 


Hak Teâiâ'nın, "Allah, elçiliğini nereye vereceğini çok iyi bilendir" ifadesinin 
manası şudur: "Risaletin (elçiliğin, peygamberliğin), konulabileceği belli bir yeri 
vardır. Her kim risaletin verilmesine müsait olan sıfatlarla muttasıf ise, işte 
ancak o, peygamber yapılır; aksi halde olmaz. Bu sıfatları ise Al-lah'dan başkası 
bilmez." 

Bil ki insanlar bu meselede ihtilafa düşmüşlerdir. Bazıları, "Nefisler ve ruhlar, 


mahiyetlerinin bütünü bakımından eşit ve denktirler. Binaenaleyh nübüvvet ve 
risalet makamının, şu insana değil de bu insana verilmesi, Allah'ın bir 
şereflendirmesi, ihsanı, fazlı ve keremidir" derken; diğer bazıları da, "bilakis 
insan ruhları, cevherleri ve mahiyetleri bakımından farklı farklıdırlar. Bundan 
dolayı onların bir kısmı hayırlı, bedeni ve cismâni bağlardan arınmış, ilahi nurlar 
ile aydınlanmış, yüce ve münevver iken diğer bir kısmı İse, âdi, karışık ve 
cismani-bedeni şeylere karşı muhabbet duyan ruhlardır. İşte bir insanın ruhu, 
birinci kısımdan olmadığı sürece, o, vahyi ve risaleti (ilâhi elçiliği) kabule 
elverişli olamaz. Sonra birinci kısımda da, sayısız mertebelere ulaşacak 
derecede, fazlalık ile noksanlık, ve kuvvetlilik ile zayıflık bakımından 
farklılıklar bulunmaktadır. Bu sebeple şüphe yok ki, peygamberlerin mertebeleri 
de birbirinden farklıdır. Bu cümleden olarak, kimi peygamberlerin kuvvetli 
mu'cizeleri olmuş, ama ona az sayıda insan bağlanmış; kimi peygamberlerin bir 
iki mu'cizesi olmuş, ama çok sayıda insan ona tabi olmuştur; kimi 
peygamberlerin karakterinde yumaşakitk ve merhamet ağır basarken, kiminin 
karakterinde ise sertlik ve celâdet ağtr basmıştır. İşte bu husus, çok detaylı ve 
enine boyuna incelenecek bir konudur. Ama burada bundan bahsetmek uygun 
düşmez. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah, elçiliğini nereye vereceğini pek iyi bilir" sözü, bir 
başka inceliğe de dikkat çekmektedir. Bu incelik şudur: Nübüvvet ve risâletin bir 
kimseye verilebilmesi için gerekli olan asgari şey, onun hile ve zulüm ile hainlik 
ve hased gibi kötü huylardan uzak olmasıdır. Ayetteki, "Allah'ın peygamberine 
verilenler gibi, bize de verilmedikçe iman etmeyeceğiz" sözü ise, hile, zulüm ve 
hasedin tâ kendisini göstermektedir. Binaenaleyh bu sıfatlarla muttasıf iken o 
müşriklere nübüvvet ve risatetin verileceği nasıl düşünülebilir? Hem sonra 
Cenâb-ı Alfah, o kâfirlerin bu kötü sıfatlara sahip oluşlarının, Allah katında 
onlara bir küçüklük ve şiddetli bir azab isabet etmesine sebep olacağını 
açıklamıştır. Bu hususun izahı şöyledir: Sevab (mükâfaat), ancak iki iş ile tamam 
olur: Ta'zim (saygı) ve menfaat. Yine ikâb da iki şey ile tam olur: Hor ve hakir 
kılma ile zarar verme... Allah Teâlâ, bu ayette kâfirleri, bu iki şey ile de tehdid 
etmektedir: Onları hor ve hakir kılacağını, "(Onlara), Allah katından bir horluk 
ve çetin bir azab çarpacaktır" buyruğu ile göstermiştir. Âyette "hor kılma", zarar 
vermeden (azabtan) önce zikredilmiştir, çünkü kâfirler, izzet ve şeref istedikleri 
için Hz. Ivtuhammed (s.a.s)'e itaat etmemekte diretmişler, bundan dolayı Allah 
Teâlâ da onlara arzu ettiklerinin zıddını vererek cezalandıracağını beyân etmiştir. 
Binaenaleyh onların başına ilk gelecek olan, küçüklük, zillet ve horluktur. 
Âyetteki, "Allak katından birhortuk" ifadesinin birçok manası vardır: 


1) Bundan maksad şudur: Onlara bu horluk, âhirette gelip çatacaktır. Çünkü 
orada, Allah'tan başka hükmü geçerli olan bir hâkim yoktur. 

2) Onlara, Allah'ın hükmü ile ve bunu onlara gerekli kılması ile, dünyada iken 
bu horluk ve hakirltk isabet eder. İşte horluk ve hakirliğin durumu bu olduğu 
için, onun Allah'a nisbet edilmesi caiz olmuştur. 

3) Bundan murad, "Cürüm işleyen o kimselere bir horluk isabet edecektir" 
manasıdır. Allah Teâlâ bundan sonra yeni bir cümleye başlayıp "indellâhi" yani 
"Bu onlar için, Allah katında hazırlanmıştır" buyurmuştur. Bundan murad da, 
öncekini te'kid etmektir. 

4) Bundan maksad şudur: "Onlara, Allah katından olmak üzere bir horluk ve 
hakirlik gelecektir." Bu manaya göre, ayette mahzüf bir min harf-i cerri vardır. 
{Yani min indillâh takdirinde..) zararın ve azabın izahı ise, ayette "çetin bir 

azab" ifadesi ile yapılmıştır, işte bu ifade ile, Allah Teâlâ'nın onlara, büyük bir 
horluk (rezillik-rüsvaylık) ve şiddetli bir azab hazırlamış olduğu sonra bunun 
onlara ancak hileleri, yalanları ve hasedleri sebebiyle isabet etmiş olduğunu 


beyan ettiği ortaya çıkmış olur. [268] 


"Allah kimi doğru yola koymak isterse, onun göğsünü İslâm'a açar. Kimi de 
saptırmak isterse, onun da kalbini son derece daraltır ue O, sanki gökte 
yükseliyormuşcasma zahmet (görür). Allah iman etmeyeceklerin üstüne böyle 
rüsvaylık çökertir." (En'âm, 125). 

Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [269] 


Kalbin İmanla Aydınlanıp İnkârla Kararması 


Alimlerimiz, dalâlet ve hidâyetin Allah'tan olduğu hususunda, bu ayete 
tutunmuşlardır. Bil ki bu ayetin lafzı, bizim görüşümüze delâlet ettiği gibi, yine 
onun lafzı bu mesele hakkındaki akli ve kat'i delili de ihtiva etmektedir. Bu 
delilin beyanı şöyledir: Kul, hem imana, hem de küfre kadirdir. O'nun, bu iki 
şeye nisbetle kudreti, müsavi ve eşit olarak bu-uwr. Binaenaleyh, kalbte ona 
götürecek bir sebep ve faktör bulunmadıkça, kul-darv Küfür yerine iman, veya 
iman yerine küfür sâdır olması imkânsızdır. Biz bu "sebep" meselesini, bu tefsir 
kitabımızda defaatle açıkladık. "Sebep" ise yapılan işin :» , jk bir fayda ve ağır 
basan bir menfaat ihtiva edeceğini bilmesi, veya inanması »eyahut 
zannetmesinden ibarettir. Çünkü, kalbte bu mana meydana geldiği zaman, bu. 
kulu o fiili işlemeye sevkeder. Eğer kalbte bu fiilin büyük bir zarar ve ağır basan 
bir fesad ihtiva ettiği yolunda bir ilim veya inanç yahut da bir zan meydana 


gelirse, bu durum,o insanı o fiili terketmeye sevkeder. Biz deliliyle beraber bu 
sebeplerin mutlaka Allah katından olması gerektiğini; sebeplerle kudretin 
toplamının fiili gerektirdiğini beyan etmiştik. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Kuldan imanın sadır olması, ancak onun kalbinde, 
manın daha faydalı ve maslahata daha uygun olduğuna dair Allah'ın bir bilgi 
yaratmasından sonra olur. Kalbte böylesi bir bilgi meydana geldiğinde, kalb o işi 
yapmaya meyi eder ve o kişinin nefsinde, o işi yapmak için daha fazla bir arzu 
meydana gelir ki, işte göğsün imana açılması budur. Ama katbte, Hz. 
Muhammed {s.a.s)'e nan etmenin, meselâ gerek dini gerekse dünyevi hususlarda 
büyük bir fesada sebebiyet vereceğine ve büyük zararlara yol açacağına dair bir 
inanç meydana gelirse, bu durumda, onun bu zannı Hz. Muhammed (s.a.s)'e 
iman etmekten şiddetle nefret etmesine yol açar ki Allah Teâlâ'nın onun kalbini 
son derece daraltmasından murad budur. 

Buna göre ayetin manası şöyle olur: "Allah Teâlâ'ntn iman etmesini istediği 
kimseyi imana sevkeden sebepler kuvvetlenir. Yine Allah Teâlâ'nın inkârını 
istediği kimseyi, imandan alıkoyacak sebepler ite onu küfre sevkedecek sebepler 
güç kazanır. Durumun böyle olduğu akli delil ile sabit olunca, Kur'ân'ın lafzının 
bu akli delilleri ihtiva ettiği de sabit olur. Yine kesin akli delil, Kur'ân lafzının 
sarih manasına tıpatıp uyduğu zaman, onun ötesinde herhangi bir beyan ve delil 


söz konusu olamaz." 1270) 
Mu'tezile'nin Bu Âyeti Te'vili 


Murtezile şöyle der: "Bizim için bu ayette iki makam vardır: 

Birinci makam, bu ayette sizin (ehl-i sünnetin) görüşüne delâlet eden bir şeyin 
olmadığını beyan etmektir. 

İkinci makam da, bizim mezhep ve görüşümüze uygun olan te'vili yapmaktır. 
Birinci makam, birkaç yönden izah edilir: 

1) Bu ayette Allah Teâlâ'nın, herhangi bir kavmi saptırdığına veya saptırmakta 
olduğuna dair bir bilgi yoktur. Çünkü bu ayette, "Allah bir insana hidayet etmeyi 
murad ettiği zaman ona şöyle şöyle yapar. Yine bir kimseyi de saptırmak 
istediğinde, ona da şöyle şöyle yapar" şeklindeki bir husustan fazla birşey 
yoktur. Yine ayette Allah Teata'nın bunu istediği veya istemediği hususunda da 
birşey bulunmamaktadır. Bunun delili, O'nun: "Eğer biz bir eğlence edinmek 
isteseydik, onu kendi canibimizden edinirdik elbette... Biz (böyle) yapanlar 
değiliz"(Enbiya, 21) buyurmasıdır. Böytece Allah Teâlâ, isterse eğlence 
edinebileceğini beyan etmiştir. Ama Hak Teâlâ'nın bunu istemediği ve 


yapmadığı hususunda bir ihtilaf yoktur. 

2) Altah Teâlâ, "Allah, kimi İslâm'dan saptırmak isterse..." demedi, aksine "Kimi 
de saptırmak isterse..."buyurdu. O halde siz niçin, bundan Allah'ın muradının, 
"O kimi imandan (İslâm'dan) saptırırsa" manası olduğunu söylüyorsunuz? 

3) Allah Teâlâ, ayetin sonunda bu işi, kâfirin küfrüne bir karşılık (ceza) olarak 
verip, sebep olmaksızın (ibtidaen) yapmadığını beyan ederek, "Allah iman 
etmeyeceklerin üstüne böyle rüsvaylık çökertir" buyurmuştur. 

4) Âyetteki, "Kimi de saptırmak isterse, onun da kalbini son derece daraltır" 
buyruğu, Allah Teâlâ'nın o kâfirin kalbini son derece daraltmasının, dalâletin 
meydana gelmesinden önce olduğunu, ve önce olan bu şeyin, dalâletin meydana 
gelmesinde bir tesiri olduğunu hissettirmektedir ki bu, icma ile bâtıldır. Bunun 
bize göre bâtıl oluşuna gelince: Çünkü biz bunun böyle olduğu görüşünde 
değiliz. Siz (ehl-i sünnete) göre de, cehaletin ve dalâletin meydana gelmesine 
sebep olan şey, Allah Teâlâ'nın bunları o kulun kalbinde yaratmasıdır. Çünkü 
Allah bunları onda yaratmaya kadirdir. Böylece bu dört izah ile, bu âyetin sizin 
görüşünüze delâlet etmediği sabit olmuş olur." 

İkinci makama gelince: Bu, âyet-i kerimeyi, bizim (Mutezile'nin) 
görüşümüze göre tefsir etmek olup, bunun izahı birkaç yöndendir: 

1) Cübbâi'nin tercih edip, Kâdi'nin desteklediği izaha göre, diyoruz ki: "Âyetin 
manası şu şekildedir: "Allah kimi Kıyamet günü cennet yoluna iletmek isterse, 
onun göğsünü İslâm'a açar. o da böylece İslâm'da sebat eder ve İslam'dan 
ayrılmaz. Göğsün İslâm'a açılmasının izahı da şudur: Allah, o kimseye, imana ve 
imanda sebata sevkeden birtakım lütuf fiilleri yapar. Bu türde, ancak kişinin 
mü'min olmasından sonra, ona yapılması mümkün olan lütuflar vardır. Bu 
lütuflar da, kişinin mü'min olmasından sonra, onu imanda devam ve sebata 
sevkeder. İşte Cenâb-ı Hak buna, "Kim Allah'a iman ederse, (Allah) onun 
kalbine hidayet eder" (Tegabun. 11) ve "Bizim uğrumuzda mücahede edenleri, 
elbette yollarımıza hidayet ederiz... "(Ankebut. 69) ayetleriyle işaret etmiştir. 
Binaenaleyh bir kul iman edip. Allah onun imanda sebat etmesini dilediği 
zaman, onun göğsünü İslam'a açar, yani, ona imanda sebat ve devamını 
gerektiren lütufları yapar; ama insan inkâr edip, inkârında inad edince ve Cenâb- 
ı Aitah da onu cennetin yolundan saptırmayı dileyince onun göğsüne son derece 
darlık verir." Sonra Cübbâi, kendi kendine "Bu nasıl doğru olur? Çünkü biz, 
kâfirleri hiç üzüntü ve kederleri olmayan, canları rahat, hoş bir yaşantı içinde 
kimseler olarak görüyoruz?" diyerek sorar ve buna şöyle cevap verir: "Allah 
Teâlâ, katbi daraltma işini onlara her zaman yaptığını haber vermemiştir. 
Binaenaleyh onların bazı zamanlar, gönüllerinin rahat olması imkânsız değildir." 


Bu cevaba karşılık, Kâdi'de kendi kendine bir başka soru sorarak, "O zaman, her 
kâfirin zaman zaman böyle bir gönül darlığı hissettiğini kesin olarak söylemeniz 
gerekir?" demiş ve buna şöyle cevap vermiştir: "İşte biz de bunun bu şekilde 
olduğunu söyfüyoruz. Bilhassa Allah'ın delilleri gelip, ilahi yardım 
müslümanlara ulaşıp, kâfirlerde de horluk ve hakirlik meydana geldiği zaman, 
böyle bir soruyu defetmek mümkün değildir." İşte bu cevabın en nihâi izahı 
budur. 

2) Mu'tezile şöyle der: "Bu ayetten maksadın, "Allah kimi cennete iletmek 
isterse, onun göğsünü İslâm'a açar, yani onun göğsünü, cennete ilettiği o vakitte 
İslam'a açar. Çünkü o kimse iman etmiş olduğu için, bu yüksek dereceleri ve 
şerefli makamları elde ettiğini görünce, iman hususundaki isteği artar ve 
kalbinde imana karşı ileri derecede bir inşirah (açılma) ve meyil meydana gelir. 
Allah, kimi de, Kıyamet günü cennet yolundan saptırmak isterse, işte o zaman, o 
kimsenin göğsü daralır ve cennetten mahrum olup, cehenneme girmeden dolayı 
olan şiddetli üzüntüsü sebebi ile, göğsü daralır" şeklinde bir mana olduğunun 
söylenmesi niçin caiz olmasın?" Mu'tezile sözlerine devamla, "Bu, doğruya en 
yakın bir izahtır ve ayetin lafzı bu manaya gelebilir, binaenaleyh ayeti bu 
manaya hamletmek gerekir" demişlerdir. 

3) Şöyle de denilebilir: "Âyette bir takdim-te'hir vardır. Buna göre mana, "Kim 
kalbini iman etmek suretiyle açarsa, Allah Teâlâ ona hidayet etmeyi diler, yani 
ona imanda devam etmeye sevkeden lütuf filleri verir"; yahut da, "Allah onu 
cennet yoluna iletir. Kim de kalbini imana karşı daraltır ve kapatırsa, Allah Teâlâ 
da onu cennet yolundan saptırır; yahut da, Allah onu imanda sebata sevkeden 
lütuf fiillerinden mahrum eder" şeklindedir." İşte Mu'tezile'nin bu konudaki 


sözlerinin tamamı budur. L2H] 
Râzi'nin Mu'tezile'ye Reddiyesi 


Onların birinci olarak söyledikleri "Allah Teâlâ, bu ayette onları saptırdığını 
söylememiştir. Aksine ayette "Allah onları saptırmak isterse şöyle şöyle yapar" 
hususu zikredilmiştir" şeklindeki izahlarına, şöyle diyerek cevap veririz: "Ayetin 
sonunda, "Allah iman etmeyeceklerin üstüne böyle rüsuaylık çökertir" 
buyurması, Allah Teâlâ'nın onlara bu dalâleti verdiği hususunda açık bir ifadedir. 
Çünkü ayetteki kezalik (böyle) kelimesinin başındaki kâf harfi, bir teşbihi 
(benzerliği) gösterir. Buna göre bu kelamın takdiri, "Bu darlığı ve zorluğu o 
kâfirin kalbinde yarattığımız gibi, aynı şekilde, iman etmeyenlerin kalblerinde de 
rüsvaylığı meydana getiririz" şeklindedir. 


Muf'tezile'nin ikinci olarak "Niçin ayetin takdirinin "Allah kimi dinden 
saptırmayı isterse..." şeklinde olduğunu söylediniz" diye ifade ettikleri 
görüşlerine de şöyle cevap veririz: "Âyetin sonundaki, "Allah, iman 
etmeyeceklerin üstüne böyle rüsvaylık çökertir" buyruğu, "Kimi de saptırmak 
isterse..." sözünden maksadın, "Allah, kimi de (imandan) dinden saptırmayı 
isterse..." manast olduğunu açıkça göstermektir." 

Mu'tezile'nin üçüncü olarak, "Âyetteki, "Aiiah iman etmeyeceklerin üstüne böyle 
rüsoaylık çökertir" buyruğu, Allah Teala'nın bu darlığı ve zorluğu, ancak o 
kâfirlerin inkârlarının bir cezası olarak, kalblerine attığını gösterir" diye ifade 
ettikleri görüşlerine de şöyle diyerek cevap veririz: "Biz ayetten bu mananın 
kastedildiğini kabul etmiyoruz. Aksine ayetten kastedilen mana şudur: "Cenâb-ı 
Allah, işte böylece, iman etmeyeceklerine hükmettiği ve takdir ettiği kimselerin 
kalblerine rüsvaylık (murdarlık) kor." Biz, ayeti bu manaya hamlettiğimizde, 
Mu'tezile'nin ileri sürdüğü şey düşer. 

Onların dördüncü olarak ileri sürdükleri, "Âyetin zahiri, göğsün daralıp 
sıkılmasının, dalaletten ve dalaleti gerektiren şeylerden önce olması gerekir" 
şeklindeki görüşlerine de şöyle diyerek cevap veririz: "Durum böyledir. Çünkü 
Allah Teâlâ o insanın kalbinde, Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman etmenin, dünyada 
bir kınamayı, ahirette de bir cezayı gerektireceği inancını yarattığı zaman, işte bu 
inanç, insanın gönlünün bu imanı kabule yanaşmamasını ve kalbinin bu imana 
karşı nefret duymasını gerektirir. Böylece o insanın kalbinde, imanı kabul etme 
hususunda bir nefret ve bir uzaklaşma hissi meydana gelir. İşte bu durum, dar bir 
geçite benzetilmiştir. Çünkü yol çok dar olduğu zaman, geçmek isteyenler 
oradan geçemezler. Kalb de böyledir. Kalbte böyle bir inanç hasıl olduğu zaman, 
imanın oraya girmesi imkânsız olur. İşte bu bakımdan, arada böyle bir benzerlik 
bulunduğu için "dar ve zor olma" vasfı kalb için kullanılmıştır. Binaenaleyh 
Mu'tezile'nin bu görüşü de düşer. 

Mu'tezile'nin, ayetin tefsiri sadedinde yaptıkları üç te'vilden birincisine şöyle 
cevap veririz: Bu sözün neticesi, "darlık ve zorluk" ifadelerinin, "kâfirin kalbini 
gam ve kederin istilâ etmesi" manalarında tefsir edilmesine dayanır ki bu tefsir, 
uzak bir ihtimaldir. Çünkü Allah Teâlâ, kâfiri mü'minden kalbteki bu darlık ve 
zorluk bakımından ayırmıştır. Binaenaleyh eğer bundan maksad kâfirin 
kalbindeki üzüntü ve keder olsaydı, kâfirin kalbindeki gam, keder ve üzüntünün, 
mü'minin kalbindeki gam ve kederden, herkesin farkedebileceği derecede fazla 
olması gerekirdi. Ama durumun böyle olmadığı, aksine kâfirin ve mü'minin 
kederinin eşit olduğu, hatta mü'minin (dünyada) hüzün ve belâsının daha çok 
olduğu malumdur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer insanlar, bir tek (kâfir) ümmet 


haline gelmeyecek olsaydı, o Rahmân'ı inkâr eden kimselerin evlerinin 
tavanlarını, çıkacakları merdivenlerini... hep gümüşten yapardık" (Zuhruf, 33) 
buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de 

"Belâlar (öncelikte) peygamberlere, sonra velilere, sonra derece derece diğer 


benzeri insanlara verilmiştir" [272] buyurmuştur. 

Mu'tezile'nin ikinci tefsiri kabul edilemez. Çünkü bunun neticesi, açık olan bir 
ifadeyi açıklamaya kalkmaya dayanır. Zira herkes, Allah'ın imanları sebebi ile 
cennetine götürdüğü kimselerin, dünyadaki hidayetleri sebebi ile sevineceklerini 
ve o esnada gönüllerinin, imana daha çok açılıp meyledeceğini zaruri (kesin) 
olarak bilir. Âyetteki, "Kimi de (Allah) saptırmak isterse..." ifadesi hakkında 
söylenecek söz de aynıdır. Bundan murad şudur: "Kimi Allah cennet yolundan 
saptırırsa, onun kalbi o anda (ahirette) darlanır. Çünkü bunun böyle otduğu 
zaruri olarak bilinir. Binaenaleyh ayeti bu manaya hamletmek, manasız ve 
faydasız kılmak olur. 

Mu'tezile'nin yaptığı üç te'vilden üçüncüsü de, ayetin düzeninin (nazmının) 
bozulması neticesini verir. Çünkü âyet, kalbin inşirahının (imana açılmasının), 
doğrudan doğruya Allah'tan olmasını, imanın ve hidayetin buna dayanmasını 
gerektirir. Siz ise, bu hükmü tersine çevirerek, "Allah, kulu imanda devam ve 
sebata sevkeden ilahi lütuflarını ona verdi" manasında "Kul önce kalbinin 
inşirahını sağlar, sonra Allah onu hidayete erdirir" diyorsunuz. Halbuki lafzi 
delillere ancak o deliller-deki nazmı ve düzeni muhafaza etmek şartıyla 
tutunabiliriz. Ama biz onların sırasını bozar, yerlerinden oynatır isek, onlardan 
hiçbirine delil olarak tutunamayız. Bu kapıyı açmak, hiçbir ayete tutunamamaya 
sebep olur ki, bu da Kur'ân hakkında bir ta'n ve onu bir delil olmadan çıkarma 
olur. İşte bu sorular hakkında, hak ile bâtılı ayırdedecek söz budur. 

Sonra meseledeki sözü şu şekilde kesin bir netice ile bitiriyoruz: Biz, iman 
hâdisesinin, kalbte iman etmeye götüren bir "dâi"nin (sebebin) bulunmasına 
dayandığını ve o "dâi"nin yaratıcısının Allah Teâlâ olduğunu beyan etmiştik. 
İnkâr hadi-sesindeki durum da aynıdır. Âyetin zahiri manası da buna tıpatıp 
uymaktadır. Çünkü âyetin manası şöyledir: "Allah kimi hidayete erdirmek 
isterse, onun kalbinde imana sevkedecek şeyleri güçlendirir. Kimi de saptırmak 
isterse, onun kalbine de, imandan caydırıp, küfre sevkedecek şeyleri atar," Akli 
delil ile de, durumun böyle olması gerektiği sabittir. Bu manaya göre, ey 
Mu'tezile, ileri sürdüğünüz bütün sualleriniz düşer. Allah doğruyu en iyi bilendir. 


[273] 


Sadrın (Göğsün) Açılmasının Manası 


" 


Bu, ayetin lafızlarının tefsiri hakkındadır. 
sadedinde şu iki izah yapılmıştır: 

1) el-Leys şöyle demiştir: "Allah, o kimsenin göğsünü açtı, göğsü de açıldı" 
denilir. Bu, "Allah o kimsenin gönlünü, bunu kabul etmesi için genişletti, onun 
gönlü de genişledi" demektir." Ben derim ki: el-Leys, göğsün açılmasını, 
"göğsün genişletilmesi" diye tefsir etti. Halbuki bundan muradın, o insanın 
göğsünün hakikat manasında genişlemesi olmadığında şüphe yoktur. Çünkü 
bunun imkansız olduğu aşikârdır. Aksine "göğüs genişletme"tabirini açıklamata 
zaruret vardır. Buna göre biz deriz ki bu ifadenin hakikati, bizim daha önce 
bahsettiğimiz husustur. Onu burada tekrarlamada bir sakınca bulunmamaktadır. 
Bu cümleden olarak diyoruz ki: İnsan, işlerinden herhangi birisinin daha faydalı 
ve daha iyi olduğuna inanırsa, gönlü o işi yapmaya meyleder, onu elde etmek 
yolundaki arzu ve isteği Kuvvetlenir ve kalbinde, onu gerçekleştirmek için 
şiddetli bir istidâd hasıl olur ki, işte bu durum, gönlün ve ruhun genişlemesi diye 
adlandırılmıştır. Yine bir kimse, işlerinden birisinin şerrinin ve zararının fazla 
olduğuna inanırsa, ona karşı nefreti büyür ve tabiatında, o işi kabul etme 
hususunda bir nefret ve uzaklaşma hissi meydana gelir. Yol dar olduğu zaman, 
oradan geçmek isteyenlerin geçemeyecekleri, ama yol geniş olduğundaysa, 
oradan geçmek isteyenlerin geçmesinin elverişli olduğu malumdur. Binaenaleyh, 
falanca işin daha hayırlı ve daha faydalı olduğu inancı oluşur ve ona doğru bir 
meyil ve arzu da bulunursa, İşte bu şekilde o meyil kalbte bulunmuş ve oraya 
yerleşmiş olur. Bundan ötürü de, "Gönlü, aklı ona yattı" denilir, ama onun çok 
zararfı ve bozuk olduğu inancı bulunduğu zaman da, kalbte ona karşı bir meyil 
bulunmaz. İşte bundan ötürü, "Onun gönlü daraldı" denilir. Böylece kalb, 
geçilmesi mümkün olmayan bir yola benzetilmiş olur. İşte kalbin genişlemesi, 
veya kalbin daralması hususundaki sözün hakikati bundan ibarettir. 

2) Bir kimse bir şeyi izah edip ortaya çıkardığı zaman, "Falanca, durumunu 
şerhetti, açıkladı"; yine, bir meselede bir problem bulunup, kişi de onu 
açıkladığında, "Meseleyi, açıkladı" denilir. 

Bil ki, "şerh" lafzı sadece hak olan manalarda kulfanılmaz. Zira bu kelime, Hak 
Teâlâ'nın, (Zümer, 22) ayetinde islâm hakkında kullanıldığı gibi (Nahl, 106) 
ayetinde olduğu gibi küfür hakkında da kullanılmıştır. Müfessirler şöyie 
demişlerdir: Bu âyet nazil olduğu zaman, Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Allah onun 
göğsünü nasıl açar7" diye sorulur. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Allah o 
kimsenin göğsüne bir nür atar da, bunun üzerine onun göğsü genişler oe inşirah 
bulur" der. Bu cevap karşısında Hz. Peygamber'e, tekrar, "Bunu bilmeyi 


Göğüsün açılması"nın tefsiri 


kolaylaştıran bir alamet var mıdır?" diye sorulunca, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 
demiştir: "Ebedilik yurduna yönelmek, aldanış yurdundan uzaklaşmak ve ölüm 
gelmeden önce, ölüme hazır olmak..." Ben diyorum ki bu hadis, Allah'ın göğsü 
açması meselesinin tefsirindeki tercihimizin doğruluğuna delâlet eden delillerin 
en kuvvetlisidir. Bunun izahı şöyledir: İnsan, ahiret işiyle meşgul olmanın daha 
fazla faydalı ve hayırlı olduğunu; dünya işiyle uğraşmanın ise, daha çok zararlı 
ve şerli olduğunu düşünüp ve bu husus, ya akli deül veya tecrübe, yahut taklid 
ile kat'iyyet kazanırsa, âhiret hususundaki arzusu, işte mutlaka bu inanca dayanır 
ki, "âhiret yurduna yöneltmek"den maksat budur. Yine dünyadan nefret etmek 
arzusu meydana gelir ki, aldanış yurdundan uzaklaşmadan maksat da budur. 
Ölüm gelmeden önce ölüme hazırlanma da, şu iki şeyi, yani dünyaya iltifat 
etmemeyi, ahi-rete de arzu ve rağbet duymayı kapsar.. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bir şeyi yapmaya sevkeden sebebin, 
mutlaka o şeyin varlığından önce gelmesi, bulunması gerekir. Binaenaleyh 
göğsün imana açılması, imana sevkeden sebep demektir. İşte bu manadan dolayı 
ayetin zahiri, göğsün açılmasının, müslüman olmadan önce bulunduğunu ihsas 


ettirmektedir. Bu hüküm, küfür tarafı için de aynıdır. [274] 
Kâfirin Göğsünün Daralması 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kimi de saptırmak isterse, onun da kalbini son derece 
daraltır..." buyruğuna gelince, bununla ilgili birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: İbn Kesir, yâ'nın sükünuyla daykan şeklinde okumuştur. İbn Kesir, 
Kur'ân'ın her yerinde bu kelimeyi böyle okur... Diğer kıraat imamları ise, yâ'nın 
şeddesi ve meksür olarak, dayytkan şeklinde okumuş- lardır. Şeddeli ve şeddesiz 
okuyuşların aynı manaya gelmesi muhtemeldir. Bu kelime tıpkt seyyid (efendi) 
kelimesinin seyd; ve heyyin (kolay, basit) kelimesinin heyn; leyyin (yumuşak) 
kelimesinin leyn; meyyit (öfü) kelimesinin meyt şeklinde okunması gibidir... 
Nâfi ve Asım'ın ravisi Ebü Bekr, râ'nın kesresiyle haricen; diğer kıraat imamları 
da râ'nın fethasıyla haracan şeklinde okumuşlardır. Ferrâ, hem kesre hem de 
nasb ile okunması hususunda, bu kelimenin vacal-vaci! (korkak); kared-karid 
(deve kılı ve yünden dökülen tüy); denef-denif (ağır hasta olan) kelimeleri gibi 
olduğunu söylemiştir. Zeccâc da, haraç kelimesinin Arapça'da, darın darı, iyice 
dar manalarına geldiğini söylemiştir. Binaenaleyh bir kimse, dediği zaman, 
bunun manası, "O, göğsünde sıkıntı ve darlık bulunan bir adamdır" demektir, Bir 
kimse de, dediği zaman, o bu kelimeyi, ism-i fail kabul etmiş olur. 

Yani, "O, canı sıkkın bir adamdır"; yine, denildiği zaman, bu "Ağır hastalığı 


olan adam" demektir. Denif kelimesi ise, ism-i fail olur. Yani, "Ağır hasta olan 
adam" demektir. 

İkinci bahis: Bazıları, râ'nın kesresiyle hariç kelimesinin, "dar olan..." manasına 
geldiğini; râ'nın fethasıyla olan harec kelimesinin ise, kelimesinin çoğulu 
olduğunu; bunun ise, çobanların içine giremiyecekleri kadar sık ağaçlı yer 
manasına geldiğini söylemiştir. 

Vahidi bu konuda şu iki hikayeyi anlatır: 

1) Ubeyd İbn Umeyr'in İbn Abbas'tan rivayet ettiğine göre, İbn Abbas bu 
ayeti okumuş ve, "Burada Bekroğullan'ndan birisi var mıdır?" demiş; bunun 
üzerine bir adam "evet!" deyince o da, "sizce harec kelimesi ne manaya gelir?" 
demiş. Bunun üzerine adam, "içine asta girilemeyecek denli birbirine girmiş, sık 
ağaçlı vadi demektir..." deyince de İbn Abbas, "İşte, kâfirin kalbi de böyledir" 
demiştir. 

2) Vahidi, Ebu's-Salt es-Sakafi'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Ömer 
İbnu'l-Hattab bu ayeti okudu; sonra da, "Bana Kinaneoğullarının çoban tuttuğu 
bir adam getirin.." dedi. Bunun üzerine onlar bir adamı getirince de, Hz. Ömer 
ona, "söyle bakalım delikanlı, size göre harece kelimesi ne manaya gelir?" dedi. 
Bunun üzerine adam harece kelimesi bizde, ağaçların birbirine girdiği, 
çobanların ve vahşi hayvanların içine giremediği ağaçlık., manasına getir" 
deyince Hz. Ömer de bunun üzerine, "işte kâfirin kalbi de böyledir. Ona, hayır 
namına hiçbir şey ulaşamaz" der. 

Cenâb-ı Hakk'ın. "ve o, sanki gökte yükseliyormuşçasına zahmet (görür)" 
buyruğuna gelince, bu hususta da iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: İbn Kesir, sâd harfinin sükünuyla yas'adu; Asım'ın ravisi Ebu 
Bekr, o yetesâedu manasında olarak elif ve sâd'ın şeddesiyle yassâedu; diğer 
kıraat imamları ise, elifsiz, sâd'ın ve ayn'ın şeddesiyle yassa'adu şeklinde 
okumuşlardır. İbn Kesir'in kıraatine gelince bu suüd (yükselmek) 
masdarındandır. Buna göre ayetin manası, "Bu kimse, İslâm'dan nefret etmesi ve 
İslâm'ın ona ağır gelmesi bakımından, zorla göğe tırmanmaya çalışan kimse 
gibidir. Bu teklifin gönüllere ağır gelmesi gibi, iman da kâfirin gönlüne ağır 
gelir..." şeklindedir. Ebu Bekr'-in yassâedu kıraatine gelince, bu tıpkı yetesâedu 
gibidir. Ama diğer kıraat imamlarının 

yassa'adu şeklindeki okuyuşlarına gelince bu da, yetesa'adu manasındadır. 
Böylece tâ harfi sâd harfine idğam edilmiş, olmuştur manası ise, insanın, 
kendisine ağır gelen bir şeyi (burada yükselmek) zorlanarak yapmaya 
çalışmasıdır. 

İkinci bahis: Buradaki teşbihin niteliği hususunda iki izah vardır: 


1) Nasıl ki insan göğe çıkmakla yükümlü tutulsa; bu ona ağır ve zor gelir; bu 
emir gözünde büyür ve onun buna karşı isteksizliği kuvvetlenirse, aynı şekilde, 
kâfire o iman etmesi ağır gelir ve onun buna karşı olan nefreti, gittikçe çoğalır.. 
2) Âyetin takdiri, "Onun kalbi İslam'dan ve imanı kabul etmekten uzaklaşır" 
şeklindedir. Böylece bu uzaklaşma işi, yerden göğe çıkan kimsenin 
uzaklaşmasına benzetilmiş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, Allah iman etmeyeceklerin üstüne böyle rüsuayltk çökertir" 
buyruğuna gelince bunda iki bahis vardır: 

Birinci bahis: Âyetteki kezalik tabirindeki kâf burada bir benzetme bulunduğunu 
gösterir. Bu şeyin ne olduğu hususunda da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Kelamın takdiri, "Allah onların kalbterinde bir göğüs darlığı meydana 
getirdiği gibi, Allah onların üzerine böyle bir rüsvaylık da çökertir" şeklindedir. 
b) Zeccâc, bu sözün takdirinin, "Sana anlattığımız şeyler gibi, Allah onların 


üzerine böyle bir rüsvaylık da çökertir" şeklinde olduğunu söylemiştir. [275] 
"Rics" Kelimesinin Manası 


İkinci bahis: Alimler, ayette geçen rics kelimesinin ne demek olduğu hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. İbn Abbas: "Bu, Allah'ın onlara musallat ettiği şeytandır." 
Mücâhid: "Rics" kendisinde hiçbir hayır bulunmayan şey", Atâ: "Rics" azabtır"; 
Zeccâc da, "rics", dünyada lanet, ahirette de azabtır" demişlerdir. 

Biz bu ayetin tefsirini, Muhammed İbn Ka'b el-Kurazi'den rivayet edilen şu 
hususla bitirelim: O, şöyle demiştir: "Biz, İbn Ömer'in yanında Kaderiyye 
fırkasından olan kimselerin durumu hakkında müzakerede bulunuyorduk. 
Derken İbn Ömer, "Kaderiyye yetmiş peygamberin lisanıyla lanetlenmişlerdir. 
Bu peygamberlerden birisi de bizim peygamberimizdir. Kıyamet günü 
geldiğinde, bir münadi seslenir. Derken bütün insanlar, (münadinin) "Allah'ın 
düşmanları nerede?" şeklindeki nidasını duyacakları bir biçimde bir araya 
gelirler.. Bunun üzerine, Kaderiyye mensupları ayağa kalkar" der... Kadi bu 
hadisi, tefsirinde zikrederek şöyle der: "Bu hadis, Kaderiyye'nin, kulların 
fiillerini Allah'a kaza, kader ve yaratma cihetinden mal edenler olduğuna delâlet 
eden delillerin en güçlülerindendir. Çünkü asıl bu görüşte olanlar, Allah'ın 
düşmanlarıdır. Zira onlar Allah'a, "Ne günahımız vardı ki bize azap ettin? Onu 
bizde halkeden, onu bizde irade eden, onu bize hükmeden sensin! Sen, bizi 
ancak bu fiili yapmamız için yarattın. Ve bize, bundan başkasını da müyesser 
kılmadın..." derler. Binaenaleyh, bu delil ve hüccet sebebiyle, bunların mutlaka 
Allah'ın düşmanları olmaları gerekir. Ama, "Allah imkân verdi, illet ve maniaları 


kaldırdı; kul, "fiilini" kendisi yaptı.." diyenlere gelince, bu kimselerin sözü, 
Allah'ın o kullarına yapmış olduğu muameleye, yani azap etmeye muvafıktır. 
Binaenaleyh, onlar Allah'ın düşmanları olamazlar..." İşte Kâdi'nin sözü budur ve 
cidden şaşırtıcıdır. Bu böyledir, zira Kâdrye,"Sen, muhaliflerinin görüşünün, 
"Kulun, Allah üzerinde bir hücceti yoktur ve kullar, hiçbir şekilde hak sahibi 
değillerdir. Allah'ın kulunda meydana getirdiği her şey hikmet ve doğrudur. 
Kulun, Rabbine karşı bir itirazı ve münakaşa hakkı yoktur" şeklinde olduğunu 
bilmemen mümkün değildir" denilir. O hatde, dini ve inancı böyle olan bir insan 


nasıl Allah'ın düşmanı olabilir?.. [276] 


Mu'teziiiilere Razi'nin Cevabı 


Allah'ın düşmanları olanlara gelince, bunlar Muteziledir Bu, birkaç yönden izah 
edilebilir: 

a) Mu'tezile, Mükâfaat ve karşılık vermenin, Allah'a vacib olduğunu söyler ve 
şöyle der: "Şayet sen bunu vermezsen, ilah olmaktan çıkarsın; rubübiyyetten 
uzak kalarak sefihler cümlesinden olursun." Binaenaleyh, Allah'ın düşmanı 
olanlar, mezhebi ve inancı böyle olan kimselerdir. 

b) (Onlara göre bir insan) yetmiş yıl küfür üzere yaşayıp, sonra da hayatının 
sonuna doğru kalpten p,elerek, "Lâ ilahe illallah, Muhammedün Resülultahl" 
der de, sonra ölürse, Rabbu'l-Alemin o kimseye, milyonlarca sene muazzam 
nimetler ve pek yüksek dereceler verir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu nimetleri 
ondan bir anlık kesmek istediğinde o kul, "Allah'ım! bir an olsun bunu inkitâya 
uğratmaktan sakın ha sakın! Çünkü sen bunu bir an için olsa dahi yaparsan, o 
takdirde ulühiyyet vasfından uzaklaşmış olursun!" der.. Netice olarak diyebiliriz 
ki, (Mu'tezile'ye göre) o kulun bir an için o imana yönelmesi, ilahına, o nimetleri 
nihayetsiz bir zaman boyunca o kuluna ulaştırmayı vacib kılmıştır. O'nun bu 
sorumluluktan kurtulmasına imkân da kalmamıştır. İşte asıl düşmanlık, böyle 
inanmaktır. Ama, "Meleklerin ve peygamberlerin dahi Allah üzerinde alacaklı 
oldukları bir hak yoktur. Onlara ulaşan her türlü mükâfaat, Allah taralından bir 
lütuf ve ihsandır" diyenlerin görüşüne gelince, bu asla bir düşmanlık olmaz.. 


[277] 
Eş'âri'nin Cübbâi'ye Sorduğu Üç Kardeş Meselesi 


c) Bu düşmanlığın izahı hususunda anlatılan bir diğer şey de şudur: Şeyh Ebu'l 

Hasen el-Eş'âri, hocası Ebu Ali el-Cübbâi'nin meclisinden ayrılıp, onun 
mezhebini terkederek onun görüşlerine karşı itirazları çoğalınca, aralarında 
büyük bir soğukluk meydana geldi. Derken, günlerden bir gün, Ebu Ali el- 
Cübbâi, bir sohbet meclisi düzenledi. O mecliste, bazı alimler de bulunuyordu. 
Şeyh Ebu'i-Hasen de o meclise giderek, Cübbâi'nin gözüne görünmeden bir 
köşeye oturdu ve orada bulunan ihtiyar kadınlardan birisine, "Ben, sana (şimdi) 
bir mesele öğreteceğim; binaenaleyh sen bunu şu hocaya anlat ve de ki: "Benim 
üç tane oğlum vardı. Bunlardan bir tanesi, son derece dindar ve müttaki İdi. 
Diğer birisi ise, alabildiğine küfre ve fıska dalmıştı. Üçüncüsü ise, baliğ olmamış 
bir çocuktu. Derken, bunların üçü de taşıdıkları bu sıfatlar üzerine öldüler. Bu 
durumda, muhterem hocam, bunların hallerinin ahirette ne olacağını bana haber 


verir misin?" Bunun üzerine Cübbâi dedi ki: "Zahid olan, cennetin üstün 
derecelerinde bulunmaktadır. Kâfir olan ise o da cehennemin derekelerinde 
bulunmaktadır. Çocuğa gelince, kurtulmuş kimseler cümlesindendir..." der. 
Ebu'l-Hasen el-Eş'ari, yanındaki (ihtiyar kadına), "Ona de ki: "Şayet çocuk, 
zâhid ve muttaki olan kardeşi için tahakkuk etmiş olan o yüksek derecelere varıp 
ulaşmak istese, o bunu yapabilir mi?..." Bunun üzerine Cübbâi, "Hayır, çünkü 
Allah o çocuğa şöyle der: "O, bu yüksek mertebelere, kendini ilim ve amel 
yolunda yorup yıprattığı için ulaşmıştır. 

Halbuki sen, böyle değilsin..." der. Bunun üzerine Ebu'l-Hasen, (yanındaki bu 
ihtiyara), "Ona şöyle de: "Bu durumda, şayet o çocuk "ya Rabbe'l-alemin, benim 
günahım yok! Çünkü buluğa ermeden beni öldüren sensin. Şayet bana mühlet 
verseydin, belki de ben, muttaki ve dindar olma hususunda, zahid olan kardeşimi 
geçerdim!..." derse!.." dedi... Cübbâi, "Allah o çocuğa, "Ben, yaşaman halinde 
azacağını, inkâra sapacağını ve cehenneme girmeyi hak edeceğini biliyordum. 
Sen bu hallere düşmeden önce, ben senin faydanı düşünüp seni çabuk öldürdüm 
ki azapdan kurtulasin" dedi. Bunun üzerine Ebu'l-Hasen, sen ona de ki: "Şayet o 
kâfir ve fâsık olan kardeş, cehennemin en alt tabakasından başını kaldırsa ve "Ya 
Rabbe'l-âlemin, ya erhame'r-rahimtn, ey hâkimler hâkimi! Küçük kardeşimin 
buluğa ermesi halinde kâfir olacağını bildiğin gibi, benim de böyle olacağımı 
biliyordun. O halde ne diye, onun maslahatını gözettin de benimkini 
gözetmedin.." derse.. Bunu anlatan ravi, "Söz buraya gelince, Cübbâi cevap 
vermekten aciz akldı, sesi soluğu kesildi. Etrafı araştırınca da, Ebu'l-Hasen el- 
Eşari'yi gördü ve bu meselenin ihtiyar kadından değil, ondan sâdır olduğunu 


anladı." 12781 


Ebu'i-Hüseyn el-Basri'nin Üç Kardeş Sorusuna Cevabı 


Cübbâi'den dört asır kadar sonra gelen Ebu'l-Hüseyin et-Basri, (Eş'âri'nin) bu 
sorusuna cevap vermek isteyerek şöyle demiştir: "Biz, bu üç kardeş hakkında, 
sizin ileri sürdüğünüz cevaba razı olmuyoruz. Burada bizim, sizin ileri 
sürdüğünüzün dışında iki cevabımız bulunmaktadır." Ebu'l-Hüseyn el-Basri, 
sözüne devamla, "Vereceğimiz bu iki cevap, alimlerimizin, hakkında ihtilaf ettiği 
"Allah'a, kulunu mükellef tutması vacib midir, değil midir?" meselesine dayanır. 
Bu cümleden olarak Basralılar, "Yükümlü tutmak, sırf bir lütuf ve ihsandır. Bu, 
Allah'a vacib değildir" derken; Bağdatlılar, "Bu, Allah'a vacibtir" demişlerdir, 
Binaenaleyh, biz bu meseleyi Basralıların görüşüne bina edersek, Allah Teâlâ o 
çocuğa, "Ben, bir lütuf olsun diye, zâhid olan kardeşinin ömrünü uzattım ve onu 


mükellef tuttum. Binâenaleyh zâhid kardeşine bu şekilde bir lütufta 
bulunmamdan, ayntsıyla sana da lütufta bulunmam gerekmez" diyebilir. Ama biz 
bunu, Bağdatlıların görüşüne da-yandırırsak, o zaman Allah'ın cevabı 
"Kardeşinin ömrünü uzatmak, ona mükellefiyetler yöneltmek, onun hakkında bir 
lütuf ve ihsan olmuştur. Bundan, başkasına ulaşan bir zarar olmamıştır. İşte, bu 
sebepten ben, bunu böyle yaptım.. Ama senin ömrünü uzatıp mükelleftik 
müddetini artırmamdan başkası mutazarrır olabilirdi. İşte bu sebeple, bunu senin 
hakkında yapmadım, aradaki fark da meydanda!" şeklinde olur" demiştir, işte, 
Ebu'l-Hüseyn el-Basri'nin şahsen olmasa da mezhep itibariyle üstadı olan 
Cübbâi'yi, -daha doğrusu onun inandığı ilahını-Eş'âri'nin mezkur sorusundan 
kurtarmak hususundaki çaba ve gayretlerinin özeti bundan ibarettir. 
Ebu'I-Hüseyn'in sözünü cevaplamadan önce deriz ki: Kul ile Allah arasında 
meydana gelen bu ince münazara ancak Mu'tezile'nin görüşüne göre doğru 
olabilir. Ama, bizim alimlerimizin görüşüne gelince, kul ile Rabbi arasında, 
kesinlikle böyle bir münazara söz konusu olamaz. Aksine, kul Rabbine, "Niçin 
bunu yaptın?" veya 

"Niçin bunu yapmadın?" dahi diyemez. Binaenaleyh, Allah'ın düşmanlarının ehl- 
i sünnet değil, Mu'tezile olduğu sabit olur. Bu da, bizim gayemizi takviye edip, 
maksadımızı ortaya koyar. 

Sonra biz şöyle diyoruz: Ebu'l-Hüseyn el-Basrfnin, "Allah'ın, kişinin ömrünü 
uzatması ve onu mükellef kılması bir tütuftur. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın bu 
lütfunu, dilediği bir kimseye tahsis edip vermesi caizdir.." şeklindeki, birinci 
cevabına gelince, biz deriz ki bu söz kabul edilemez. Çünkü Allah Teâlâ'nın 
onlardan birisinie lütufta bulunup diğerine bulunmaması, Allah hakkında kabih, 
çirkin bir şeydir. Çünkü, ikincisine de lütufta bulunması Allah için zor bir iş 
değildir. Ve O'nun mülkünde, hiçbir noksanlığa da yol açmaz. İkincisi de böyle 
bir lütfa muhtaçtır. Bu şekildeki kaçınma ve imtinalar, şehadet aleminde de kabih 
ve çirkindir. Baksana, bir kimse, bütün herkes için duvara asılmış olan aynaya 
bakmaktan başkasını men etse, o kimsenin yaptığı bu şey çirkin görülür. Çünkü 
bu kimse, kendisine hiçbir zararı dokunmayan, faydası da olmayan bir şeyden 
faydalanmaktan başkasını men etmiştir... Binaenaleyh, (bir şeyin) güzel ve çirkin 
olduğuna aklın hükmetmesi kabul ediliyor ise, burada da kabul edilsin.. Eğer 
aklın hükmetmesi makbul değilse, bu kesinlikle hiçbir yerde makbul olmaz ve 
sizin mezhebiniz de tamamen bâtıl olmuş olur. Binaenaleyh, (Ebu'l-Hüseyn el- 
Basri'nin verdiği) bu cevabın, fasit ve çürük olduğu sabit olmuş olur. 

Onun ikinci cevabı da fasittir. Bu böyledir, zira bizim, "Onu mükellef tutmak, bir 
zarar ihtiva eder" şeklindeki sözümüzün manası, "Bu yükümlülük, bizatihi böyle 


bir zarar taşır" şeklinde değildir. Aksi halde bu mefsedet ve kötülüğün, herkes 
hakkında devamlı bir şekilde bulunması söz konusu olur ki, bu bâtıl ve yanlıştır. 
Aksine bunun manası, "Allah Teâlâ, bu şahsı mükellef tuttuğunda, bir başka 
insanın kendiliğinden, kabih bir fiili seçeceğini ve tercih edeceğini biliyordu. 
Binaenaleyh, bu kadar şey, Allah Teâlâ'nın onu mükellef tutmayı terk etmesini 
gerektirmiş olsaydı, aynen bunun gibi o kâfirin de, onu mükellef tuttuğunda 
küfrü tercih edeceğini bilmiş olması gerekirdi. Bu sebeple onu da mükellef 
tutmayı terketmesi gerekirdi. Bu ise, Allah'ın kâfir olacağını bildiği kimseyi 
mükellef tutmasının çirkin olması demektir. Eğer bu meselede gerektirmiyorsa, 
orada da gerektirmez" şeklinde olur. 

Ebu'l-Hüseyn el-Basri'nin, "Allah'ın, bu mükellef tutma sırasında, bir başkasının 
kabih bir fiili tercih edip seçeceğini bilmesi halinde, mükellef tutmamasının 
vacib olduğunu; ama Allah'ın, bu mükellef tutma sırasında o şahsın kabih olanı 
tercih edeceğini bildiğinde, onu mükellef tutmaması vacib olmaz" şeklindeki 
görüşüne gelince, bu sırf bir tehakkümdür (delilsiz davadır). Böylece, Ebu'l- 
Hüseyn'in dört asır sonra, ince ve çok hassas düşünerek ortaya koymuş olduğu 
bu cevabın zayıf olduğu ve Allah'ın düşmanlarının bizim alimlerimiz değil, 


Mu'tezile olduğunun apaçık olduğu sabit olur. Allah en iyi bilendir. [279] 


"İşte Rabbinin dosdoğru yolu budur. Biz ayetleri, akltnı başına alıp düşünecek 
bir topluluk için iyice açıklamış bulunuyoruz" (En'âm, 126). 
Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [280] 


Allah'ın Dosdoğru Yolu 


Âyetin başındaki "hazâ", ism-i işareti daha önce bahsi geçmiş olan bir şeye 
işarettir. Bu şeyin ne olduğu hususunda iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bence, en kuvvetli görüş olup, buna göre bu ism-i işaret, Cenâb-ı 
Hakk'ın önceki âyette zikredip izah ettiği şu hususa işaret etmektedir: "Fiil, 
sebebe (dâi'ye) dayanır. Sebep, Allah tarafından meydana gelir. Binaenaleyh, 
fiilin de Allah tarafından olması gerekir ki, bu da "sırf tevhid" İnancını gerektirir. 
Bu, sırf tevhid de, Allah'ın bütün kâinatın ve mümkinâtın, "Mübdii" (yoktan var 
edeni) olmasıdır." Cenâb-ı Hak, hak olan tevhidi bilmeye götürdüğünü bildiği 
için, bunu Sırat (yol) diye isimlendirmiştir. Bu kelimeyi bir de müstakima 
(dosdoğru) kelimesiyle nitelemiştir. Çünkü, Mu'tezile'nin görüşü müstakim 
değildir. Bu böyle değildir, zira "Mümkin"in iki (varlık ve yokluk) tarafından 
birinin diğerine üstün gelmesi, ya bir müreccihe dayanır veya dayanmaz.. 


Binaenaleyh, bu bir müreccihe dayanırsa o zaman, "yapabilenden fiil ancak ona 
dâi (sebep) bitiştiğinde sudur eder" denilmesi gerekir. Böyle olması halinde de 
bizim, "her şey, Allah'ın kaza ve kaderiytedir" şeklindeki sözümüz tam olur; 
Mu'tezile'nin görüşü ise bâtıl olur. Ama, mümkin'in iki tarafından birinin 
diğerine olan üstünlüğü bir müreccihe dayanmazsa, bu müreccihe ihtiyaç 
duymama halinin, bütün mümkin ve muhdes varlıklar hakkında söz konusu 
olması gerekir. Bu durumda da, hem yaratmanın, hem de yaratıcının yokluğu; 
fiil-fâil ve tesir-müessir vb. gibi hususların iptal edilmesi gerekir. Ama, bu ağır 
basma (rüçhaniyet)'in, Mu'tezile'nin dediği gibi, her durumda değil de bazı 
yerlerde bir müessire muhtaç olduğunu söylemek eğri-büğrü ve müstakim 
olmayan bir davranıştır. Müstakim ve dosdoğru olan ise, bu ihtiyaç halinin 
mutlak manada ve her zaman bulunduğuna hükmetmektir ki bu da, bizzat bizim 
mezhebimizin ve görüşümüzün ta kendisidir. İşte bu görüş, bu ayetin tefsirinde, 
bana göre tercihe lâyık olan görüştür. 

İkinci görüş: HakTeâlâ'nın, "İşte Rabbinin dosdoğru yolu budur" buy-ruğundaki 
hazâ ism-i işareti, Kur'ân'da zikredilen her şeye bir işarettir. Bu cümleden olarak 
İbn Abbas, "Allah, "Ey Muhammed, üzerinde olduğun bu şey, Rabbinin 
dosdoğru olan dinidir" manasını murad etmiştir" derken, İbn Mes'ud: "Allah 
bununla Kur'ân'ı kastetmiştir" demiştir ki, birinci görüş daha evlâdır. Çünkü 
işaret zamirinin, zikredilen hususların en yaktntna işaret etmesi daha uygundur. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Allah Teâlâ, önceki âyette bulunan 
şeylere uymayı emredince, bu âyetin, müteşabihattan değil, muhkemâttan olması 
gerekir. Çünkü Allah bir şeyi zikredip, o şeye sarılmayı, ona yönelmeyi ve ona 
dayanmayı iyice emredince, onun muhkemâttan olması vacib olur. Böylece, 
önceki âyetin muhkemâttan olduğu, o ayeti zahiri manasına göre anlamanın 
vacib olup onu teVil ederek tasarrufta bulunmanın haram ofduğu sabit olur. 


(281| 
İkinci Mesele 


Vahidi o şöyle demektedir: "Âyetteki, müştakıma kelimesi. hâl olduğu için 
mansubtur. Hâlin âmili ise, hazâ 

kelimesidir. Zira hâzâ'daki zâ işaret manasını tazammun eder. Bu, "Ayakta 
olduğu vaziyette Zeyd'e işaret ediyorum" manasına gelen demen gibidir... Hâlde 
âmil olan fiil değil, "manay-t fiil" (fiil manasını tazammun eden şey) olunca, 
hâlin âmiline takdimi caiz olmaz ve mesela, denilemez., ama, "Zeyd, gülerek 
geldi" denilir. 


"Biz ayetleri, aklını başına alıp düşünecek bir topluluk için iyice açıklamış 
bulunuyoruz" ayetine gelince, biz deriz ki: "Âyetleri tafsil etme...", Cenâb-ı 
Allah'ın onları birbirine karıştırmadan, teker teker zikretmesi manasınadır. Allah 
Teâlâ, kaza ve kader inancının doğruluğunu, bu sürede peşpeşe gelen birçok 
ayette, pek çok şekilde ve pek çok yolla anlatmıştır. 

Âyetteki, "aklını başına alıp düşünecek bir topluluk için..." buyruğuna gelince, 
bunun gerçek manasının ne olduğu Allah'ın katında olmakla beraber, bana öyle 
geliyor ki: Allah Teâiâ, herkesin aklında, mümkin varlığın iki tarafından (olup- 
olmama, varlık-yokluk taraflarından) birinin diğerine baskın çıkmasının ancak 
bir müreccihten ötürü olduğu hususu iyice yerleşsin diye, bu ifadeyi bu âyetin 
fasılası (sonu) yapmıştır. Binaenaleyh Allah Teâlâ sanki Mu'te2ile'ye şöyle 
demiştir: "Ey Mu'tezili, mümkin varlığın iki tarafından birinin diğerine ancak bir 
müreccih sayesinde üstün geldiğini aklına iyice yerleştir ve bunu unutma. 


Böylece kaza ve kader meselesindeki şüpheler kalbinden tamamen gitsin." [282] 


"Rableri katındaki selam yurdu onlarındır ve O, yapmakta oldukları (iyi işlerden) 
dolayı kendilerinin dostudur" (En'âm, 127). 

Bil ki Allah Teâlâ, Srrat-ı Müstakim'deki nimetlerinin büyüklüğünü beyan edip, 
bunların bahsedilen kimseler için hazırlamış olduğunu beyan edince, o Sırat-ı 
Müstakim'i tutmaktan doğacak çok kıymetli faydalan açıklayarak, "Rableri 
katında selâm yurdu onlarındır" buyurmuştur. 


Bu âyette birçok şereflendirme vardır: [283] 
Dâr'us-Selâm Tabirinin Tefsiri 


Birinci çeşidi: Âyetteki "selam yurdu onlarındır" buyruğunun anlattığı husustur. 
Bu, hasr manası ifade edip, buna göre mana: "Selâm yurdu, başkalarının değil, 
sadece onlarındır" manasındadır. 

"Daru's-selâm" tabiri ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Selâm, Allah'ın isimlerinden biridir. Binaenaleyh "daru's-selam" terkibi, 
dâru'Mah (AHah'ın yurdu) manasındaditr. Nitekim Ka'be hakkında "Beytullah" 
(Allah'ın evi); halife hakkında da "Abdullah" denilmesi, bunun gibidir. 

2) Bu terkibte "selâm", "dâr" kelimesinin sıfatıdır. Buna göre şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu, "dâru's-selam" (kurtuluş yurdu) manasındadır. Araplar, birçok masdarın 
sonuna tâ-i te'nis getirir, birçoğundan da hazfederler. Nitekim, onlar "dalâl" ve 
"dalâlet"; "sefâh" ve "sefahat"; "lezâz" ve "lezâzet"; "radâ" ve "radâ'at" (süt 


emmek) derler. 

b) "Selâm" kelimesi, "selametin çoğuludur. İçinde hertürlü selâmet (kurtuluş) 
bulunduğu için cennet, "selam yurdu" diye adlandırılmıştır. 

Bu iki görüşü anladığına göre, bil ki birinci görüşte olanların, kendi görüşlerinin 
daha münasip olduğunu düşünmelerinin sebebi şudur: Çünkü "dâr"ın Allah'a 
nisbet edilmesinde, o yurdu nihayetsiz bir şekilde şereflendirme, yüceltme ve 
kıymetini artırma vardır. Bundan dolayı, Allah Teâlâ bu yurdun ehemmiyetini 
iyice ortaya koymak gayesiyle, onu kendine izafe etmiştir. 

İkinci görüşü benimseyenler de, şu iki bakımdan bu görüşlerini tercih 
etmişlerdir: 

a) "Dâr'"ı, "selamet dân (yurdu)" olarak tavsif etmek, "Allah'ın yurdu" diye tav-s 
f etmeye nazaran, insanları daha çok cezbeder. 

b) Allah Teâiâ'yı "Selâm" ismi ile tavsif, aslında mecazi bir tavsiftir. Allah 
'selâmet" sahibi (yani kurtarıcı) olduğu için, bu isimle tavsif edilmiştir. 
Binaenaleyh bir sözü, hakiki (lügavi) manasına hamletmek mümkin ise, böyle 
yapmak daha uygun olur. 

İkinci çeşid şereflendirme de, ayetteki "Rab'leri katında..." tabirinin anlattığı 
husustur. Bu ifadenin tefsiri hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 

1) Bundan maksad şudur: Bütün haklar, Allah katında hazır ve mevcut olduğu 
gibi, bu yurd da Allah katında hazır ve mevcuttur. Bunun benzeri bir ifade de, 
"Onların mükâfaatı Rabbleri kalındadır" (Beyyine, 8) ayetidir. İşte bu, onların 
selam yurdu cennete ulaşmalarını ve bu hususta bir güven içinde olduklarını 
iyice anlatan bir ifadedir. 

2) Doğruya en yakın olan izaha göre ayetteki "Rableri katında,,,"tabiri ileride 
hazırlanmış olan o mükâfaatın, Allah'a yakın olma sıfatı ile olduğunu hissettirir. 
Bu yakınlık mekan ve cihet bakımından olmaz. O halde bunun şeref, yücelik, 
rütbe (derece) ile olması gerekir. Bu da, o şeyin künhünü ancak Allah Teâlâ'nın 
bilebileceği bir kemal ve yüceliğe ulaştığına delâlet eder. Bunun bir benzeri de, 
"Kendilerine ne (nimetler) gizlenmiş (hazırlanmış) olduğunu hiç kimse bilemez" 
(Secde, 17) ayetidir. 

3) Allah Teâlâ melekleri anlatırken, "O (Allah)'ın yanında bulunanlar, O'na 
ibadet etmekten asla kibirlenmezler" (Enbiya. 19) buyurmuş ve bir hadis-i 
kutside, mü'minleri anlatırken, "Ben, benim için kalbleri kırılmış, hüzünlenmiş 


olanların yanındayım" 284] ve "Ben, kulum beni nasıl zannederse, öyleyim" 


[285] buyurmuştur. Yine mü'minlerin Kıyamet'teki halleri hakkında, "(Onlar) 
hak meclisinde, kudret sahibi, mülkü çok yüce (Allah'ın) yanındadırlar" (Kamer, 
55); ahiret yurtları hakkında, "Rableri katındaki selam yurdu onlarındır" (En'âm, 


127), ve oradaki mükafaatları hakkında, 'Onlann mükâfaatı Rableri kalındadır" 
(Beyyine, 8) buyurmuştur. Bu son âyet, kulluk sıfatının mükemmelliğinin 
"Allah'ın katında olma (indiyyet)" ile olduğuna delâlet eder. 

Üçüncü çeşid şereflendirme, ayetteki, "O (Allah), kendilerinin dostudur" 
buyruğunun anlattığı husustur. Veli, "dost, yakın olan" manasındadır. 
Binaenaleyh ayetteki,"Rab/eri katında..." tabiri kulların Allah'a; "O, kendilerinin 
dostudur" buyruğu da, Allah'ın onlara yakın olduğuna delâlet eder. Aklen, kul 
için bundan yüce bir derece göremiyoruz. Hem sonra Cenâb-ı Hakk'ın, "O 
(Allah) kendilerinin dostudur" sözü, hasr manası ifade eder, yani "Onların dostu, 
sadece Allah'tır" demektir. Nasıl böyle olmaz ki, çünkü bu şereflendirme, "Allah 
kime hidayet etmeyi isterse, onun göğsünü İslâm'a açar, kimi de saptırmak 
isterse, onun da kalbini son derece daraltır"(En'âm, 125) ayetinde anlatılan 
tevhid üzerine bina edilmiştir. İşte o kavimler, bu ayetten müdebbirin ve 
mukaddirin sadece Allah Teâlâ olduğunu, fayda ve zarar verebilecek olanın 
sadece O olduğunu, insanları cennetlik ve cehennemlik kılanın sadece O 
olduğunu ve kâinatı-mümkinatı yaratanın sadece O olduğunu anlamışlardı. 
Bundan dolayı onlar bunu anlayınca, Allah'ın dışında herşeyle ilgilerini kestiler, 
sadece Allah'a başvurdular, sadece O'na tevekkül ettiler, sadece O'nunla ünsiyet 
ettiler ve sadece O'na boyun eğdiler. Onlar bütün bu haller üzere olduklarından, 
Atlah Teâlâ da "O, kendilerinin dostudur" buyurmuştur. Bu, Allah Teâlâ'nın hem 
dini, hem dünyevi hususlarda kullarına fayda sağlayan her türlü işi üzerine 
aldığını bir bildirmedir. Bu ifadeye, onları koruması, gözetmesi, onlara yardımcı 
ve destek olması, her türlü hayrı onlara verip, onlardan her türlü afet ve belâları 
savuşturması girer. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Yapmakta oldukları (iyi işlerden) dolayı..." 
buyurmuştur. Allah Teâlâ, insan işi gücü bırakmasın, ibadetten vazgeçmesin 
diye, böyle buyurmuştur. Çünkü insan için, amel mutlaka gereklidir. Bu hususta 
sözün özü şudur: Ruh ile beden arasında çok sıkı bir bağ vardır. Nasıl ki ruhi 
haller, ruhtan kaynaklanarak bedene inerse -nitekim insan , kızdıracak bir şey 
düşündüğünde bedeni ısınıp kızarır-, bedeni haller de, bedenden ruha doğru 
çıkar. Binaenaleyh insan iyi ve güzel amellere devam ettiği sürece, ruh 
cevherinde, o amellere uygun tesirler-eserler meydana gelir. Bu da, sâlikin 
mutlaka amel etmesi; amel ve ibadeti bırakmaması gerektiğine delâlet eder. 


[286] 


"Ogün (Allah) onların hepsini toplayacaktır. "Ey cin topluluğu, insanlardan 
birçoğunu, (baştan çıkarıp kendinize katmak) kaygısına düştünüz ha!" 


(denilecek). İnsanlardan onlara uymuş olanlar da diyecekler ki: "Ey Rabbimiz, 
biz birbirimizden faydalandık ve bizim için takdir ettiğin ua'deye (ecele) erdik." 
Bunun üzerine O, "Allah'ın diledikten müstesna, içinde ebedi kalıcı olacağınız 
ateş, karargâhınızda" diyecek. Şüphesiz ki Rabbin hakimdir, 

alimdir" (En'âm, 128). 

Bil ki Allah Teâlâ, Sırat-ı Müstakim'e iyice tutunanların halini anlatınca, 
cennetliklerin kıssası, cehennemliklerin kıssasını takib etsin ve vaacl-i ilahiden 
sonra valdi (tehdidi) gelsin diye, halleri bunun tersi olanların durumunu da 


bunun peşisıra anlatmıştır. [287] 

Kıyamette Kâfirlerin ve Şeytanların Azarlanması 
Bu ayette ilgili birkaç mesele vardır: 

Birinci Mesele 


ifadesi, mahzuf bir kelime ile mansubtur. Yani, "Bizim onların hepsini 
toplayacağımız günü hatırla"; yahut "Biz onları toplayacağımız gün, "Ey cin 
topluluğu..." deriz" veyahut da, "Bizim onları toplayıp ve "Ey cin topluluğu..." 
dediğimiz gün, müthişliğinden ötürü anlatılamayacak şeyler olur" demektir. 


[288] 
İkinci Mesele 


"Onların hepsini toplayacak" ifadesindeki, "Onlar" za- mirinin râcî olduğu 
kimseler hususunda iki görüş vardır: 

a) Bu, daha önce zikredilen bir şeye değil, malum olan birşeye râcîdir. Bu 
ayetlerde daha önce zikredilen "insanlar ve cinler"dir. Halbuki bütün 
mükellefler, Allah Teâlâ'nın, öldükten sonra kendilerini dirilteceğini bilirler. 

b) Bu zamir, "Biz, her peygambere de, insan oe cin şeytanlarını böylece düşman 
yaptık. Onlar birbirine, aldatmak için yaldızlı birtakım sözler telkin ederier" 


(En'am, 112) ayetinde bahsedilmiş olan şeytanları göstermektedir. [289] 
Üçncü Mesele 


Âyette bir hazf bulunup, bunun takdiri, "Biz onların hepsini o gün toplayacak ve, 


"Ey cin topluluğu!" diyeceğiz..." şeklindedir. Bu takdire göre, onların hepsini 
hasreden Allah olduğu gibi, bu sözü söyleyen de Allah olmuş olur. Onların 
toplanılıp haşredilmesinden sonra, bu sözün Allah tarafından söylenmiş olması, 
ancak bir "tebkit" (azarlama ve susturma) ve onların dünyada iken (hak 
hususunda) diretip, ahirette de hallerinin teslim olmaya, boyun eğmeye ve 
suçlarını itiraf etmeye varacağını beyan etmektir. Zeccâc da şöyle demektedir: 
"Bu kelamın takdiri, ("ve onlara, "ey cin topluluğu, denilir") şeklindedir. Çünkü 
Allah'ın bizzat kendisinin kâfirlerle konuşması uzak bir ihtimaldir. Bunun delili 
ise Cenâb-ı Hakk'ın, kâfirlerin vasfı hususundaki, "Allah, Kıyamet gününde 
onlarla konuşmaz..."(Al-i İrnran. 77) buyruğudur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "İnsanlardan birçoğunu, (baştan çıkarıp kendinize katmak) 
kaygısına düştünüz ha!" hitabına gelince, biz deriz ki, bunu mutlaka tevil etmek 
gerekecek. Çünkü cinler, insanların bizzat kendisini çoğaltmaya kadir olamazlar. 
Zira cisimlere, diriltmeye ve fiile muktedir olan sadece Allah'tır. Binaenaleyh, 
tabirinden muradın, "(insanlar tarafından) kabul görerek insanları sapıklığa 


çokça davet etmeleri" oiması gerekir. [290] 
Kâfirlerle Şeytanların Ortaklığı 


"Onların dosttan olan insanlar da...diyecekler..." buyruğuna gelince, bu hususta 
doğruya en yakın olan da, bu ifadede bir hazfin bulunduğunu söylemektir. 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak susturmak için cinlere söz söylediği gibi, azarlamak 
için onların dostları olan insanlara söz söylemiştir. Çünkü, cinlerden meydana 
gelen şey, insanları sapıklığa davet etmek; insanlardan meydana gelen şey de o 
daveti kabul etmektir. Binaenaleyh, her iki grup arasında da bir ortaklık ve 
müşareket bulunmaktadır demektir. Bu sebeple, Cenâb-ı Hak her iki güruhu da 
azarlayıp susturunca, burada o insanların cevabını nakletmiştir ki, bu da o 
insanların, "Ey rabbimiz, biz birbirimizden faydalandık" 

şeklindeki sözleridir. Böylece o insanlar kendilerini, akibetlerinin kötülüğünü 
kesinlikle anlayacakları bir yere varıncaya kadar, dünya menfaatlerine ve onun 
lezzetlerinden istifade etmeye gayret göstermekle tavsif etmişlerdir. Sonra 
burada şu iki görüş vardır: 

a) Onların, "birbirimizden faydalandık" şeklindeki sözleriyle, cinlerin 
insanlardan; insanların da cinlerden istifade etmiş olduğu anlaşılır. Bu görüşe 
göre, karşılıklı istifade ile neyin kasdedildiği hususunda da şu iki izah ileri 
sürülmüştür: 

1) Bu faydalanma şudur: Bir kimse yolculuk yaptığı zaman, 1ssız bir yerde 


akşamlayıp da kendisi hakkında korktuğu vakit, "Onun kavminin cahil ve 
sefihlerinden, bu vadinin efendisine sığınırım..." der ve geceyi emniyet içinde 
geçirirdi. İşte insanların cinlerden faydalanması budur. Cinnin insandan 
faydalanmasına gelince, bu da şudur: O insan cinne sığındığı zaman bu sığınma 
işi, insanlar tarafından cinlere gösterilen bir saygı ve tazim olurdu. O cin de, 
"Ben, cinlerin ve insanların efendisi oldum..." derdi. Çünkü insan, o cinnin, 
kendisinden bazı şeyleri def edip savuşturmaya kadir olduğunu itiraf etmiştir. 
Bu, Hasan el-Basri, İkrime, Kelbi ve İbn Cüreyc'in (o görüşüdür. Onlar, 
görüşlerinin doğruluğuna, "insanlardan bazı kimseler cinden bazı kişilere 
sığınırlar..." (Cin, 6) ayetini delil getirmişlerdir. 

2) İnsanlar, cinlere itaat ediyorlar ve onların hükümlerine boyun eğiyorlardı. 
Böylece cinler, reisler ve önderler gibijnsanlar da azlık çokluk hususunda 
reislerine ve hizmetinde bulundukları kimselere muhalefet etmeyen, bunu 
candan kabullenen, itaatkâr tâbiler ve hizmetçiler gibi olmuş oluyorlardı. 
Şüphesiz ki burada reis durumunda olan cin, hizmetçi durumunda bulunan 
insandan istifade etmiştir. İşte cinlerin insanlardan faydalanması budur... 
İnsanların cinlerden istifade etmelerine gelince, bu da şöyledir: Cinler, o 
insanları çok çeşitli şehevi şeylere, lezzetlere ve arzu uyandıran şeylere 
yöneltiyor ve bu işleri onlara kolaylaştırıyorlardı. Bu görüşZeccâc'ın tercihi olup, 
o şöyle demiştir: "Bu, önceki izahtan daha uygundur. Bunun delili ise, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "İnsanlardan birçoğunu (baştan çıkarıp kendinize katmak) kaygısına 
düştünüz ha!" hitabıdır. Halbuki insanlardan, "Bu vadinin seyyidine, efendisine 
sığınırım" diyenler azdır. 

b) Âyetteki "Ey Rabbimiz, biz birbirimizden faydalandık" sözü sadece insanlara 
has olan bir ifadedir. Çünkü cinlerin insanlardan, insanların cinlerden 
faydalanmaları,nadir ve nerdeyse görünmeyecek derecede gizli olan bir 
durumdur. Ama, insanların birbirlerinden faydalanmalarına gelince, bu açık bir 
durumdur. Binaenaleyh, sözü de buna hamletmek gerekir. Âyetteki "Onların 
dostları olan insanlar da, "Ey Rabb'imiz, biz birbirimizden faydalandık" kısmı, 
cinlerin dostları olan insanların sözüdür. Binaenaleyh, "birbirinden 
faydalanma..." tabiriyle murad edilenin, o kavme mensub olan kimselerin 


birbirlerinden faydalanmaları olması gerekir. [291] 
Âyetteki "Ecel"in İzahı 


Daha sonra Allah Teâlâ onların, "ve bizim için takdir ettiğin ua'deye, (ecele) 
erdik" dediklerini nakletmiştir. Buna göre mana, "Bu faydalanma işi, belli bir 


zamana ve muayyen bir vakte kadar oldu. Sonra da fayda vermeyen bir 
pişmanlık, tehassür ve nedamet dönemi gelir" şeklinde olur. 

Alimler bu zamanın hangi vakit olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak, bazıları bunun ölüm zamanı, bazıları mühlet verme (kendi 
haline bırakma ve temkin) zamanı; bazıları da, bunun Kıyamet günündeki hesap 
vakti olduğunu söylemişlerdir. Birinci görüşü ileri sürenler, "Bu, öldürülme vb. 
yollarla ölen herkesin, eceli ile öldüğüne delâlet eder. Çünkü onlar, "Biz, bizim 
için takdir ettiğin va'deye erdik" şeklinde ikrarda bulunmuşlardır. Halbuki bu 
sözü söyleyenler içinde maktul olanlar bulunduğu gibi, maktul olmayanlar da 
vardır..." demişlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bunun üzerine o ateş, karargâhınızdır" 
buyurmuştur.,Mesvâ kelimesi, durulacak, karar kılınacak ve varılacak yer 
demektir. Fakat dünyada insanın, bir makamı ve karar kılacağı bir yeri bulunup, 
bilahare ölmesi ile o yerinden kurtulma ihtimali vardır. İşte Allah Teâlâ bu 
(ahirette-ki) meskenin ebedi ve devamlı olduğunu beyan buyurarak bu zannı 
izale etmiştir. 


Bu da Hak Teâlâ'nın "Ebedi kalıcı olacağınız.." buyruğudur. 292 
Âyetteki İstisnadan Maksad 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Allah'ın dilemesi müstesna..." buyurmuştur. Bu tabir 
ile ilgili olarak şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bundan maksad, mahlükatın hesaba çekildiği vakitleri istisna etmektir. 
Çünkü o zaman insanlar henüz ebedi olarak cehenneme girmemişlerdir. 

b) Bundan murad, insanların cehennem azabından zemherir azabına geçtikleri 
vakitlerdir. Rivayet edildiğine göre cehennemlikler, alabildiğine soğuk olan bir 
(cehennem) vadisine sokulacaklar. Onlar o soğuktan, tekrar cehennem ateşine 
geri götürülmelerini isteyecekler. 

c) İbn Abbas şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, bununla ilm-i ezelisi ile müslüman 
olacaklarını ve Hz. Muhammed (s.a.s)'i tasdik edeceklerini bildiği kimseleri 
istisna etmiştir." Bu görüşe göre, ayetteki mâ lafzının men manasına olması 
gerekir. 

Zeccâc, "Birinci görüş daha evlâdır. Çünkü istisna Kıyamefle ilgilidir. Zira 
ayetteki, "O gün (Allah), onların hepsini toplayacaktır" buyruğu, Kıyamet günü 
hakkındadır. Daha sonra Cenâb-ı Hak, kabirlerinden diriltilip hesaba çekilmeleri 
için, Allah'ın dilemiş olduğu süre müstesna, onlar diriltildiklerinden beri orada 
ebedidirler.." buyurmuştur. 


d) Ebu Müslim şöyle demiştir: "Bu istisna, ebedilikle İlgili değildir. Bu, onlar 
için takdir edilmiş olan ecel (yani ömür) İle ilgilidir. Buna göre sanki onlar, 
"Senin, tayin edilen eceli tamamlamadan önce yok edip öldürdüklerin müstesna, 
biz, senin bizim için belirlediğin zamana ulaştık. Ömrü tamamladık" demek 
istemişlerdir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Bizim, kendilerinden önce nice nesilleri 
helak ettiğimizi bilmezler mi" (En'âm, 6) buyruğunda olduğu gibidir. Bu, Hak 
Teâlâ'nın, iman etmeleri halinde, kendileri için belirlenmiş olan vadeye ulaşacak 
olan ama (inkârları sebebiyle) O'nun, o vâdeden önce Allah'ın imha ettiği Âd, 
Semüd ve Nüh kavimlerini helak etmesine benzer. Binaenaleyh sözün özü, 
"Onlar, "Biz birbirimizden istifade ettik ve küfür ve dalâletleri sebebiyle, 
kendileri için takdir edilmiş otan zamanı doldurmadan önce, müddetini 
kısalttığın kimseler hariç, bizim için belirlediğin zamanı doldurduk" demek 
istemişlerdir." 

Bil ki bu izah, her ne kadar mümkün ise de, bunda bu ayetin lafızlarının terti- 
bindeki zahir durumu terketme sözkonusudur. Ayeti, zahir manaya hamletmek 
mümkün olunca, bu tür zorlamalara gerek kalmaz. 

Daha sonra Allah "Şüphesiz ki senin Rabbin, verdiği sevab, ceza ve diğer 
karşılık verme hususlarında hakim ve alimdir" buyurmuştur. Allah sanki o 
kâfirlere, "Onların buna müstehak olduklarını bildiğim için, onlara ebedi azâb ile 


hükmettim.." demek istemiştir. Allah en iyi bilendir. 2231 
Dördüncü Mesele 


Ebü Ali el-Fârisi şöyle demiştir: "Ayette sözündeki mesvâ kelimesi, ism-i mekân 
değil, mimli masdardır. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğu hâldir. Halbuki ism-i 
mekânlar, fiilin amel etmesi gibi amel edemezler. O halde, buyruğunun manası, 
"Cehennem, sizin içinde ebedi olarak kalmanıza müsait ve elverişli bir yerdir" 


şeklindedir." [294] 


"İşte biz, zalimlerden kimini kimine, işlemekte oldukları yüzünden, böylece 
musallat ederiz" (ErVâm, 129). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [295] 
Birinci Mesele 


Âyetle ilgili bazı kayda değer bilgiler bulunmaktadır; 


Birinci fayda: Bil ki Allah Teâlâ, cinlerin ve insanların, birbirlerini dost 
edindiklerini nakledince, bunun, ancak kendi kazası ve takdiri ile meydana 
geldiğini beyan ederek, "İşte biz, zalimlerden kimini kimine böylece musallat 
ederiz" buyurmuştur. Bunun böyle olduğunun delili ise şudur: Kulun kudreti her 
iki tarafa da, yani dost olmaya da düşman olmaya da elverişlidir. Binaenaleyh, 
dostluğa sevke-den bir sebep olmasaydı, dostluk meydana gelemezdi. Halbuki o 
sebep de -teselsülü sona erdirmek için- ancak Allah'ın yaratmasıyla olur, 
meydana gelir. Böylece bu akli delil ile, zalimleri birbirine dost edenin, Allah 
olduğu sabit olmuş olur. Bu açıklama ile de bu âyet, cebir ve kader meselesinde 
bizim lehimize olan bir delil haline gelmiş olur. 

İkinci fayda: Allah Teâlâ, cennetlikler hakkında, "Esenlik yurdu" (cennet)'in 
onlara ait olduğunu beyan edince, "onları koruyup gözeten, maddi ve manevi 
destek sağlayan" manasında olmak üzere, kendisinin, o cennetliklerin dostu 
olduğunu beyan etmiştir. Tıpkı bunun gibi, cehennemliklerin durumunu 
açıklayınca da, onların nihayette varacakları yerin cehennem olacağını zikretmiş, 
daha sonra da, o cehennemliklerin dostlarının da zulüm, hor ve hakirlik ve ceza 
bakımından kendilerine benzeyen kimseler olduğunu beyan buyurmuştur ki, işte 
bu son derece güzel ve hoş olan bir münasebettir. 

Üçüncü fayda: buyruğundaki teşbih kâfi, daha önce geçmiş olan bir şeyin 
bulunmasını iktizâ eder. Buna göre ifadenin takdiri manası: HCenâb-ı Hak, 
"Daha Önce bahisleri geçen cin ve insanlara, kendisinden kurtuluş olmayan ve 
ebedi ve efim olan bir azabı indirdiğim gibi, işte aynı şekilde, zalimleri de 
birbirine musallat ettim" demek istemiştir" şeklindedir. 

Dördüncü fayda: "İşte biz, zalimlerden kimini kimine... böylece musallat ederiz" 
buyurulmuştur. Çünkü, aynı cinsten olma, bir araya gelme sebebidir. O halde adi 
ruhlar, adilikte kendilerine benzeyen ruhlarla bir araya gelirler. Temiz ruhlar- 
hakkındakt hüküm de aynıdır. Binaenaleyh herkes, maddi manevi yardım ve 
destek hususunda, kendisine benzeyen kimselerin durumuna, işine itinâ gösterir. 


[296] 
Allah, Ahaliye Uygun İdareci Musallat Eder 


Âyet, halk ne zaman zalim olursa, Allah Teâlâ'nın da onlara kendileri gibi bir 
zalimi musallat edeceğine de- 

lâlet etmektedir. Binaenaleyh halk, zâlim bir idareciden kurtulmak isterse, zulmü 
bıraksın!.. Yine bu âyet, 

halk içinde kendilerini idare eden ve onlara hükmeden bir lider ve hakimin 


bulunmasının gerekli olduğuna delâlet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, zulmeden 
kimseleri, zalim bir idareciden uzak ve beri kılmayınca, salih kimseleri de onları, 
salahlarını arttırmaya sevkeden bir emir ve yöneticiden mahrum bırakmaması 
haydi haydi beklenir. Hz. Ali (r.a) de, "İnsanlara ancak, ya âdil veyahut da zalim 
bir emir, yönetici uygun düşer" deyince. Sahabe onun "veyahut da zalim" sözünü 
yadırgar... Bunun üzerine Hz. Ali, "Evet, yol emniyetini temin eder, namazları 
kılmaya ve Ka'be'yi haccetmeye imkân verirse, niye olmasın?" der. Rivayet 
olunduğuna göre Ebu Zerr, Hz. Peygamber'den idarecilik ister. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s) ona, "Şüphesiz sen, zayıfsın; idarecilik ise bir emanettir. 
Bu idarecilik, onun hakkını iyice ifa edip, o hususta üzerine düşenleri yerine 
getiren kimseler hariç, Kıyamet gününde bir horluk, rüsvaylık ve bir pişmanlık 
(sebebi)dir" der.12971 Malik İbn Dinar'ın da şöyle dediği rivayet edilmiştir: İlahi 
kitapların birinde, "Ben Allah, melikler melikiyim; meliklerin kalble-ri ve 
onların nâsiyelerı, benim elimdedir. Artık kim bana itaat ederse, hükümdarları o 
kimse hakkında bir rahmet kılarım; kim de bana isyan ederse, onları o kimseye 
bir intikam ve gazab vasıtası yaparım. Meliklere sövmekie kendinizi meşgul 
etmeyin. Bir şey yapacaksanız, hükümdarlar içinde size en şefkatli olan (Allah'a) 
yönelin..." şeklinde varid olmuştur. 

Âyetteki, "İşlemekte oldukları yüzünden..." buyruğunun manası, "Halktan 
bazılarının zulmü işlemiş olması sebebiyle, zalimleri birbirlerine musallat 
ederiz.." şeklindedir. Bundan murad da, bizim yukarda, "Aynı cinsten olma, bir 


araya gelmenin sebebidir, illetidir" diye bildirdiğimiz gerçektir. 228) 


"Ey cin ve ins topluluğu! İçinizden size ayetlerimi nakleden, bu gününüzün gelip 
çatacağını bildirerek sizi uyaran peygamberler gelmedi mi? "Ey Rabbimiz 
diyecekler, kendimiz aleyhine olarak (buna) şahidlik ederiz." Dünya hayatı 
onları aldatmıştı. Böylece gerçek kâfir kimseler oldukianna, kendileri de kendi 
aleyhlerinde şahid oldular" (En'âm, 130). 

Bil ki bu âyet, Allah Teâlâ'nın, Kıyamet gününde kâfirleri azarlamak üzere 
yapacağı hitabın devamıdır. Böylece Allah Teâlâ onların, inkâr etmeye bir yol 
bulamayacaklarını, kendilerinin kâfir olduklarına bizzat kendilerinin şehadette 
bulunacaklarını ve onların ancak, delile dayanılarak azab göreceklerini beyan 


buyurmuştur. Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [299] 


Allah Cinlere Peygamber Göndermiş midir? 


Dilciler şöyle demişlerdir: "Ma'şer kelimesi, işleri aynı olan ve aralarında bir 
ünsiyyet ile içli dışlılık bulunan her topluluğa verilen addır. Bu kelimenin çoğulu 
ise, me'âşir kelimesidir." Âyette buyurulan "içinizden peygamberler..." hakkında 
alimler, cinlerden peygamber gelip gelmediği hususunda ihtilaf etmişlerdir: 

1) Bu cümleden otarak Oahhâk, o 'ttpkt insanlar gibi, cinlerden de birtakım 
peygamberler gönderildiğini" söylemiş, hem bu âyeti, hem de "Hiçbir ümmet 
müstesna olmamak üzere onun içinde mutlaka bir uyarıcı gelip geçmiştir" (Fatır, 
24) ayetini okumuştur. 

Dahhâk, bir başka izah tarzı olan şu hususla da istidlal edebilirdi: Cenâb-ı Hak, 
"Eğer onu bir melek yapsaydık, o (meleği) de herhalde bir adam (suretinde) 
gösterirdik..." (Eriâm, 9) buyurmuştur. Müfessirler bunun sebebini, "İnsanın 
insan ile olan ünsiyyeti, onun melek ile olan ünsiyyetinden daha mükemmeldir; 
binaenaleyh, Allah'ın hikmetine göre, bu ünsiyyetin daha müKemmel olması 
için, in- 

san)armpeygambefm)r msan)aröan yapma& g&f&MŞIL."OM#1S01!/ffl10â/f. Bunun 
böyle olduğu sabit olunca, bu sebep, cinler hakkında da söz konusudur. 
Binaenaleyh, cinlerin peygamberinin de cinlerden olmas) gerekir. 

2) Ekseri ulemânın görüşü olup, buna göre, cinlerden kesinlikle peygamber 
gelmez.. Peygamberler ancak, insanlardan olur. Bu görüşün izahı hususunda, 
"icmâ bulunduğu" iddiasından başka, hiçbir delil görmedim... "İcmâ'ın 
bulunduğu" da söylenemez; çünkü, ihtilaf bulunuyorken, icmâ nasıl tahakkuk 
edebilir ki? Bu hususta "Muhakkak ki Allah, Adem'i, Nuh'u, İbrahim hanedanını, 
İmrân ailesini, alemlerin üzerine mümtaz kıldı..." (Al-i Imran, 33) ayetiyle 
istidlalde bulunmak mümkündür. Alimler, burada (AH Imran, 33) bahsedilen 
"ıstıfâ" (seçme, mümtaz kılma) tabiri ile, sadece nübüvvetin kastedildiği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Binaenaleyh, nübüvvetin sadece o kimselere tahsis 
edilmiş olması gerekir. Ama Dahhâk'ın, bu ayetin zahirine tutunmasına gelince, 
bu hususta şu açılardan söz edilebilir: 

a) Allah Teâlâ, "Ey cin ve ins topluluğu, içinizden (....) peygamberler gelmedi mi 
size?" buyurmuştur. Bu, cinlerin ve insanların peygamberlerinin, bu müşterek 
topluluğun kısımlarından bir kıstm olmasını gerektirir. Peygamberler insanlardan 
olunca, peygamberler o topluluğun kısımlarından bir kısım olmuş olurlar. 
Binaenaleyh bu kadar bir izah, lafzı zahirine hamletme hususunda yeterli olur. 
Âyetin zahirinden, cinlerden de peygamber gelmiş olduğunun kabulü gerekmez. 
b) Şöyle denilmesi de uzak bir ihtimal sayılamaz: Peygamberler, 
insanlardandır. Ancak ne var ki Cenâb-ı Hak, cinlerden bir topluluğun kalelerine, 
peygamberlerin irşadını dinleme arzusu düşürmüş, böylece onlar peygamberlerin 


sözlerini dinlemiş, sonra kendi kavimlerine gelmiş, peygamberlerden duyup 
dinledikleri şeyleri haber vermişler ve duydukları şeylerle onları inzar 
etmişlerdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Hani cinlerden bir taifeyi, Kur'ân 
dinlemeleri için sana (doğru) yöneltmiştik" (Ahkâf, 29) buyurmuştur. 
Binaenaleyh o cinler, elçilerin (peygamberlerin) elçileri olmuş olurlar, böylece 
de Allah'ın elçileri olurlar. Bunun böyle olduğunun delili, Allah Teâlâ'nın, Hz. 
İsa'nın elçilerini, bizzat kendisinin elçileri olarak gösterip, "Biz o zaman onlara 
iki elçi göndermiştik" (Yasin. 14) buyurmastdır. 

Bu hususta sözün özü şudur: Allah Teâlâ bu âyet ile , kâfirleri azarlayıp sustur- 
muştur. Çünkü O, bütün herkese müjdeleyici ve korkutucu olarak peygamberler 
göndermekle, hertürtü mazeret kapısını kapatmıştır. Binaenaleyh işte bu yolla 
herkese müjde ve inzar (korkutma-ikaz) ulaşınca, hertürlü mazeret ve bahaneyi 
kaldırma maksadı gerçekleşmiş olur. Böylece de bizzat maksadın kendisi 
meydana gelmiş olur. 

c) Vahidi şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, "içinizden peygamberler..." buyruğu ile 
"siz iki topluluktan birinizden..." manasını kastetmiştir ve bu birisi, "İnsan 
cinsi"dir. Bu tıpkı, "O iki denizden inci ve mercan çıkar" (Rahman, 22) 
ayetinde olduğu gibidir. Bu âyet, "O iki denizin birinden (...)" demektir ve o da, 
tatlı olmayıp tuzlu olan denizdir." 

Bil ki ilk iki izahta, ayetin zahiri manasını bırakmaya ihtiyaç kalmamaktadır. 
Ama üçüncü izah, ayetin zahirinin bırakılmasını gerektirmektedir. Ama ayrı bir 
delil bulunmadığı müddetçe, ayetin zahirini bırakma cihetine gidilmez. 

"Size ayetlerimi nakleden.." buyruğundan maksad, "gerek okuma ve gerekse 
açıklama sureti ile delillere dikkat çekme" manasıdır. 

Âyetteki, "Bu gününüzün gelip çatacağını inzar ederek haber veren.." buyruğu 
O peygamberler sizi, bu günün azabı hususunda uyarırlardı" demektir. 
Binaenaleyh bütün mahlükât o esnada, iliraf etmekten başka çare bulamazlar ve 


bundan dolayı da, "kendi aleyhimize şahidlik ederiz" derler. 1300) 


' 


Kâfirlerin Ahirette Suçlarını İtirafları 


İmdi eğer (birileri), "Kâfirlerin, "Rabbimiz Allah'a yemin ederiz ki, biz müşrik 
olmadık" (En'âm. 23) şeklinde, kabul etmedikleri küfür ve şirklerini, bu ayetteki 
ifade ile kabullenmelerinin sebebi nedir?" derler ise, biz deriz ki: "Kıyamet, çok 
uzun bir gündür ve insanların halleri o gün halden hale değişir. Bu cümleden 
olarak onlar birşeyi bazan kabullenir, bazan reddederler. Bu da, onların 
korkularının şiddetli ve durumlarının karışık olduğuna delâlet eder. Çünkü 


korkusu fazla olan kimsenin sözleri karışık ve tutarsız olur. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "dünya hayatı onları aldattı" buyurmuştur ki bu, "Onlar, 
dünyadaki kâfirliklerini itiraf edince, Allah Teâlâ sanki, "Onlar bu küfürlerine 
ancak, dünya hayatı onları aldattığı için düşmüşlerdir" demiştir" manasınadır. 
Bundan sonra "Gerçek kâfir kimseler olduklarına, kendileri de kendi 
aleyhlerinde şahid oldular" buyuruldu. Bundan mu-rad şudur: Onlar, her nekadar 
peygamberlere düşman iseler ve onların şeriatları ile mu'cizelerini tenkidde ileri 
gitmiş iseler de, işlerinin sonu kendilerinin gerçekten kâfir olduklarını itiraf 
etmek olmuştur. Bazı alimler, ayetteki, "Gerçek kâfir kimseler oiduklanna, 
kendileri de kendi aleyhlerine şahid oldular" ifadesini, "uzuvları, onların 
aleyhine, onların müşrik ve kâfir olduklarına dair şahidlik eder" manasına 
hamletmişlerdir. Bu alimlerin, (âyete bu manayı vermede) maksadlan, ayette bir 
tekrarın olmamasını temin etmektir. Her ne şekilde olursa olsun, o kâfirlerin bu 
âyette, Kıyametteki hallerinin ortaya serilmesinden maksad, onları dünyada 
inkâr ve günahlarından caydırmaktır. 

Bil ki alimlerimiz, ayetteki, "Ey cin ve ins cemaati, içinizden size ayetlerimi 
nakleden, bu gününüzün gelip çatacağını inzâr ederek haber veren peygamberler 
gelmedi mi?" hitabını, şeriat gönderilmeden bir farziyyetin söz konusu 
olmayacağına delil getirmişlerdir. Çünkü bir şeriat gelmeden, bir farziyyet veya 
bir cezayı haketme söz konusu olsaydı, ayette bunun sebep olarak gösterilişinin 


ve bu sözü söylemenin bir manası olmazdı. 301) 
Allah Uyarmadan Azab Vermez 


"Bunun sebebi şudur: Rabbin, ahalisi habersiz bulunurken (yaptıktan) zulüm 
sebebi ile, memleketleri helak edici değildir" (En'âm. 131) 

Bil ki Allah Teâlâ, kafirlere ancak peygamberler gönderdikten sonra azab 
edeceğini beyan edince, bu ayeti ite de, bu azabın adaletin ve hakkın tâ kendisi 
olup gerekli bir iş olduğunu açıklamıştır. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [302] 
Birinci Mesele 
Keşşaf sahibi şöyle der: "Âyetteki "zâlike" kelimesi, daha önce bahsedilmiş 


olan, onlara peygamber gönderme ve onları ileriki tehlike hususunda ikâz ve 
inzar etme işine işarettir. Bu kelime, mahzuf bir mübtedantn haberi olup, takdiri, 


"Bu iş böyledir" şeklindedir. [303 
Zulüm Hakkında 


Âyetteki, "Rabbin, zulüm sebebi ile, memleketleri helak edici değildir" buyruğu 
ile ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, sebep gösteren bir cümledir ve manası şu şekildedir: "Rabbin, 
memleketleri yaptıkları zulümler sebebi ile helak edici olmadığı için, durum 
sana (yukarıda) anlattığımız gibi olmuştur." Bu ayetin başındaki "en" fiil-i 
muzâriyi nasbeden edatlardandır. 

b) Bu edatın "enne" kelimesinin şeddesizi olan "en" olması muhtemeldir. 
Binaenaleyh mana, "çünkü Rabbin, zulüm sebebi ile, memleketleri helak edici 
değildir" şeklindedir. ifadesindeki zamir, zamir-i şân ve zamir-i hadisdir. Buna 
göre takdiri, ... "Çünkü durum ve hâdise şudur: 

Rabbin, halkı gafil iken, (yaptıkları) zulüm sebebi ile, memleketleri helak edici 
değildir" şeklindedir. 

c) Âyetteki ifadesi, zâlike kelimesinden bedeldir. Bu tıpkı,"Ona şu kafi emri 
vahyettik: "Sabaha çıkarlarken onların kökü mutlaka kesilmiş olacak" (Hicr, 66) 
ayetinde olduğu gibidir. 

Âyetteki bi-zulmin "zulüm sebebi ile..." kelimesi hakkında şu iki izah 
yapılmıştır: 

1) Bunun manası, "Rabbin, ... onların yöneldikleri zulümler sebebi ile, 
memleketlerini helak edici değildir.." şeklindedir. 

2) Bundan murad, "Rabbin,... onlara zulmederek, memleketlerini helak edici 
değildir" manasıdır. Bu, Hak Teâlâ'nın, Hüd süresindeki "senin Rabbin, ahalisi 
kendilerini düzeltip dururken, o memleketleri, zulmederek helak edecek değil 
ya..." (Hud, 117) ayeti gibi olur. Binaenaleyh birinci izaha göre "zulüm" 
kâfirlerin fiili; ikinci izaha göre de Allah'ın fiilleri ile ilgili olur. 

Bizce, birinci izah daha uygundur. Çünkü ikinci izah, Allah Teâlâ, peygamberler 
göndermezden önce, o kâfirleri helak etmesinin bir zulüm olacağı zannını 
uyandırır. Halbuki biz {ehl-i sünnet'e) göre, bu zulüm olmaz. Çünkü Allah, 
dilediği gibi hükmeder, istediği gibi yapar. Hiç kimsenin, O'nun hiçbir fiiline 
itiraz etme hakkı yoktur. 

Mu'tezite'ye gelince, ikinci görüş, onların inançlarına ve mezheblerine daha 
uygundur. Ama alimlerimiz, "Kim bu ayeti ikinci manada tefsir ederse, Allah 
Teâlâ, eğer böyle yapsaydı, gerçekte zalim olmaz; ama, bizim de izah ettiğimiz 
gibi, bir zalim suretinde olmuş olurdu" demiş olur ve Cenâb-ı Hakk'a mecazi 


olarak "zalim" demiş olur. 

Bu iki görüş hakkındaki sözün tamamı, Hud, 117 ayetinin tefsirinde gelecektir. 
"Halkı gafil bulunurken.." buyruğunda bahsedilen gafil oluştan 

maksad, insanın kendisine "aaz-u nasihat olarak söylenen şeyden habersiz ve 
gafil olması değildir. Aksine bundan murad şudur: "Allah onlara, gerçek durumu 
beyan etmeksizin ve onların ileri sürebilecekleri her türlü mazeret kapılarını 


kapatmaksızın..." [304] 
Hüsün ve Kubüh Meselesi Hakkmda 


Bil ki alimlerimiz, bu ayeti, bir şeriat gelmezden önce, bir farziyyetin 
olmayacağına ve sadece aklın bir şeyin farz olup olmadığını gösteremeyeceğine 
delil getirmişler ve: "Bu, Allah Teâlâ'nın, peygamber göndermedikçe, hiç 
kimseye, hiçbir şeyden ötürü azab etmeyeceğini gösterir" demişlerdir. Mu'tezile 
ise: "Bu, bir şeriat gelmezden önce de, bazan bir farziyyetin olabileceğini bir 
bakıma göstermektedir. Çünkü Allah Teâlâ, "Rabbin, halkı gafil bulunurken, 
zulüm ile, memleketleri helak edici değildir" buyurmuştur. Âyetteki zulüm ya 
kul ile , ya Allah ile ilgilidir. Eğer birinci ihtimal söz konusu olursa, bu, 
peygamber gönderilmezden önce de, insanlardan zulüm (kötülük, haksızlık, 
günah) sâdır olacağına delâlet eder. Bu fiil, ancak peygamber gönderilmezden 
önce kabih ve günah sayılması halinde, peygamber gönderilmezden önce bir 
zulüm sayılabilir. Ulaşmak istediğimiz netice de budur. Eğer ikinci ihtimal söz 
konusu olur ise, bu, o fiilin Allah tarafından yapılmasının da kabih (çirkin-kötü) 
olmasını gerektirir. Bu ise, ancak aklın, birşeyin iyi (hasen) veya kötü (kabih) 


olduğuna hüküm verebileceğini kabul etmekle olur" demiştir. [305] 

"Herkesin, yaptıkları şeylere göre dereceleri vardır. Rabbin, onların 
yaptıklarından gafil değildir" (En'âm, 132). 

Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [306] 


Birinci Mesele 


Sadece İbn Amir, ta'lı olarak muhatab sigası üzere ta'melün şeklinde; diğer 


kıraat imamları İse, ya'lı olarak ya'melün şeklinde okumuşlardır. [307] 


İkinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, cennetliklerin ve cehennemliklerin hallerini iyice ortaya 
koyunca külli ve umümi (genel) bir 

ifade ile, "Herkesin, yaptıkları şeylere göre dereceleri vardır" buyurmuştur. Bu 
ifade hakkında şu iki görüş belirtilmiştir: 

Birinci görüş: HakTeâlâ'mn, "Herkesin, yaptıkları şeylere göre dereceleri vardır" 
sözü, itaatkârlar ve isyankârlar hakkında umümi bir ifadedir. Buna göre ayetin 
takdiri, "Her amel edenin, o amelinde onun için birtakım dereceler vardır. Bu 
sebeple o, bazan geri bir derecede otur, bazan da o gerilikten kâmil (ileri) bir 
dereceye yükselir. Allah Teâlâ bütün bunları ayrıntılı olarak bilir ve böylece de, 
o derecelerden herbirine uygun olan karşılığını verir. Eğer o yapılan işler iyi ise, 
karşılıkları da iyi; yok şer ise, karşılıkları da şer olur. 

İkinci görüş: "Herkesin, yaptıkları şeylere göre dereceleri vardır" buyruğu, 
sadece itaat edenlere mahsustur. Çünkü, "derece" lafzı, sadece onlara uygun 
düşer. 

"Rabbin onların yaptıklarından gafil değildir" buy-ruğu ise, kâfirlere ve 


günahkârlara mahsustur. Doğru olan, birinci görüştür. [308] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki bu âyet, cebr ve kader meselesinde, biz ehl-i sünnetin görüşünün 
doğruluğuna delâlet eder. Bu böyledir; çünkü Allah Teâlâ, herkes için, muayyen 
bir fiili için, muayyen bir zamanda, muayyen bir dereceye hükmetmiş, o 
derecenin bizzat kendisini öğretip bildirmiş, o muayyen dereceyi Levh-i 
Mahfuz'da tesbit ettirmiş ve ona, mukarreb melekler zümresini şahid tutmuştur. 
Binaenaleyh, şayet o derece o insan için tahakkuk etmemiş olsa, bu hüküm bâttl 
olur; bu itim cehle ve bu şahid tutma da yalana dönüşmüş olurdu. Bütün bunların 
olması ise imkânsızdır Binaenaleyh, herkesin yaptığı şeylerden dolayı birtakım 
dereceleri olduğu ve Rabbinin, onların yaptıkları şeyden gafil olmadığı sabit 
olmuş olur. Durum böyle olunca da, "Kader kalemi, Kıyamete kadar olacak olan 
şeyleri yazıp bitirmiş olur. Cennettik (said) daha anasının karnında iken belli 


olduğu gibi, cehennemlik (şaki) de daha anasının karnında iken bellidir." [309] 


"Rabbin (her şeyden) müstağnidir, rahmet sahibidir. Eğer dilerse sizi giderir, 
arkanızdan da yerinize dileyeceğini getirir. Nitekim sizi de, başka başka bir 
neslin soyundan meydana getirmişti. Hakikat, size uaadolunan şeyler, 

muhakkak gelip çatacaktır. Ve siz O'nun elinden kurtulamayacaksınız" (En'âm, 


133-134). 
Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 310 


Âyetin önceki Kısımla Münasebeti 


Bil ki Allah Teâlâ, itaat edenlerin mükâfaatım, günahkârların ve haram 
işleyenlerin cezasını beyan edip, her topluluk için hususi bir derece ve muayyen 
bir mertebe bulunduğunu zikredince; itaat edenlere mükâfaatı, 

günahkârlara da azabı tahsis etmiş olmasının, kendisinin itaat edenlerin itaatına 
muhtaç olduğundan veya günahkârların günahından noksanlık duymuş 
olmasından dolayı olmadığını; zira kendisinin, zatı gereği bütün âlemlerden 
müstağni olduğunu; müstağni olmasına rağmen rahmetinin umumi ve kâmil 
olduğunu, beşeri ruhların ve insani nefislerin tertibinin ve onların iyi ve mutlu 
kullar derecesine yükseltilmelerinin yolunun, ancak taatlar konusunda teşvik 
etme ve mahzurlu olan şeylerden de sakındırma üslub ve tertibiyle olacağını 
beyan ederek "Rabbin (her şeyden) müstağnidir, rahmet sahibidir" buyurmuştur. 
Kendisine itaat edenlere mükâfaatı; isyan edenlere de cezayı uygun görmesi, 
O'nun mahlukata olan rahmet ve merhametindendir. Binaenaleyh, biz burada şu 


iki şeyi açıklama ihtiyacını duymaktayız: BUJ 
Allah'ın Mahluklara İhtiyacı Yoktur 


a) Allah Teâlâ'ntn, her şeyden müstağni olduğunu beyan etmek”Bu cümleden 
olarak biz diyoruz ki: Allah zatı, sıfatları, fiilleri ve hükümleri hususunda 
kendisinin dışında kalan her şeyden müstağnidir. Zira O, muhtaç olmuş olsaydı, 
o fiil (yani muhtaç olduğu o şey) ile tamamlanmış ve kemale ermiş olurdu. 
Halbuki başkası ile mükemmelleşen, zatı gereği noksan demektir. Bu ise, Allah 
hakkında İmkânsızdır. Yine, farzedilen her türlü olumlu ve olumsuz şeyin 
gerçekleşmesi hususunda, eğer O'nun zatı kâfi gelir ve yeterli olursa, bu olumtu 
veya olumsuz şeyin, O'nun zâtının devam etmesi sebebiyle, devam etmesi 
gerekir. Eğer O'nun zatı bu hususta yeterli olmazsa, bu durumda o durumun 
meydana gelip gelmemesi, ayrı bir sebebin bulunmasına veya bulunmamasına 
dayanır. O halde O'nun zatı, bu bulunma veya bulunmamadan ayrılmaz. Halbuki 
bu bulunup bulunmama da, o ayrı sebebin varlığına veya yokluğuna dayanır. Bir 
şeye dayalı olana dayanan şey de, o şeye dayanmış demektir. Bu durumda da 
Cenâb-ı Allah'ın zatının, başka bir şeye dayanmış olması gerekir. Halbuki 
başkasına dayanan şey zatı gereği mümkin varlıktır. O halde, zatı gereği vacib 


olan, zatı gereği mümkin varlık olmuş olur ki, bu imkânsızdır. 
Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, mutlak olarak her şeyden müstağni olduğu sabit olmuş 


olur, 512) 
Müstağni Olan Sadece Allah'tır 


b) Bil ki "Rabbin (her şeyden) müstağnidir" ayeti bir hasr ifade eder ki, bunun 
manası, "Müstağni olan, sadece O'dur" demektir. Durum böyledir, çünkü zatı 
gereği Vacibu'l-Vücud olan tekdir. O'nun dışında kalanlar ise, zatı gereği 
mümkin olanlar, muhtaç varlıklardır. Binaenaleyh, müstağni olanın sadece O 
olduğu sabit olmuştur. Bu sebeple de, bu kesin akli delil ile, Allah'ın "Rabbin 


(her şeyden) müstağnidir" buyruğunun doğruluğu sabit olmuş olur. [313] 
Allah'ın Geniş Merhameti 


Allah'ın, "rahmet sahibi" olduğunu ifade etmeye gelince, bunun delili de şudur: 
Varlık âleminde, ya cismanî birtakım haller, veyahut da ruhanî haller sebebiyle, 
birtakım hayırların, saadetlerin, lezzetlerin ve rahatlıkların bulunduğunda şüphe 
yoktur. Biraz önce bahsetmiş olduğumuz akli delil ile, Allah'ın dışında kalan her 
şeyin, zatı gereği mümkin varlıklar oldukları, onların, varlık alemine ancak 
Cenâb-ı Hakk'ın onu yaratması, icad etmesi ve var etmesi ile girdiği sabit 
olmuştu... Böylece, varlık âlemine dahil olan her türlü iyilikler ve saadetlerin 
Allah tarafından olduğu ve O'nun var edip yaratmasıyla meydana geldikleri sabit 
olmuş olur. 

Sonra, "istikra" (iyiden iyiye inceleme ve araştırma) da, hayırların serlere galib 
geldiğini göstermektedir. Çünkü, hasta olanlar her ne kadar çok ise de, sağlıklı 
olanlar onlardan daha çok; aç olanlar her ne kadar çok ise de, tok olanlar 
onlardan daha çok; kör olanlar her ne kadar çok ise de, kör olmayanlar 
onlardan... daha çokturlar. Böylece mutlaka, bir rahmet ve umumi rahatlığın 
bulunduğunu itiraf etmek gerektiği; hayırların serlerden, elemlerden ve 
afetlerden daha fazla olduğu ve o rahat ve hayırların hepsinin başlangıcının 
(kaynağının) Allah Teâlâ olmuş olduğu kesinlik kazanır. Böylece de bu akli delil 
ile, Allah'ın geniş rahmet sahibi olduğu ortaya çıkmış olur. 

Bil ki Allah Teâlâ'nın, "Rabbin (her şeyden) müstağnidir, rahmet sahibidir" ayeti, 
hasr ifade eder. Çünkü bunun manası, "..rahmet de, sadece O'ndan sudur eder" 
demektir. Bu böyledir. Zira, mevcudat, ya zatı gereği vacibtir veyahut da zatı 
gereği mümkindirler. Halbuki zatı gereği vacib olan tekdir. O halde, O'nun 


dışında kalan her şey O'ndandır. Rahmet de, O'nun dışında kalan şeylerin içine 
dahildir. O halde, rahmetin de sadece Hak Teâlâ tarafından olduğu sabit olmuş 
olur. Binaenaleyh, işte bu akli delil ile, bu hasrın doğruluğu kesinlik kazanır. 
Böylece de, müstağni olanın sadece O, rahim ve merhametli olanın da sadece O 


olduğu anlaşılır. [314] 
Merhametli Mahlukların Merhameti de Allah'tandır 


Buna göre şayet birisi, "Ebeveynin çocuğuna, efendinin kölesine karşı olan 
acıma duygusunu nasıl inkâr edebiliriz? Diğer rahmet çeşitleri de böyle..." derse, 
buna cevaben şöyle deriz: 

Bütün bunlar gerçekte Allah'tandır. Bunun böyle olduğuna şunlar da delâlet eder: 
a) Şayet Allah Teâlâ, o merhamet eden kimsenin kalbine rahmet duygusunu (dâi, 
sebep) koymasaydı, o böyle bir merhamet izhar edemezdi. Binaenaleyh.o 
duygunun yaratıcısı Allah olduğuna göre, rahim olan da, (hakikatte) Allah olmuş 
olur. 

Baksana, insan bazan başka birisine karşı çok şiddetli bir kızgınlık duygusu içine 
düşer ve ona karşı son derece de katı katbli olur. Daha sonra bu durum, bir 
şefkate, merhamete ve iyilik yapma duygusuna dönüşür. Binaenaleyh, bu 
kimsenin o ilk halinden bu ikinci hale geçişi, ancak o sebeplerin bu sebeplere 
dönüşmesiyle mümkün olmuştur. Bundan ötürü de, "Mukallibe'l-kulüb (kalbleri 
evirip çeviren)" olanın, teselsülü sona erdiren bu akli delil ile, hem de Kur'ân-ı 
Kerim'in, "Biz, onların gönüllerini ve gözlerini çeviririz (...)" (En'âm, 110) 
ayetiyle, Allah olduğu kesin-leşir. Böylece, rahmetin sadece Allah'tan sâdır 
olmuş olduğu anlaşılır. 

b) Farzet ki, o rahim, merhametli olan bir kimseye yiyecek, elbise, altın vs. 
verdi. Fakat o kimse bunlardan istifade edebilecek beden sağlığına ve güce sahip 
değil ise, evet bunlar olmazsa, verilen o şeylerden nasıl istifade edilebilir? 
Binaenaleyh, o beden sağlığını ve bunlardan istifade etme imkânını ve kudretini 
veren, gerçekte rahim olan (Allah)'dır. 

c) Başkasına bir şey veren herkes, bunu bir bedel mukabilinde vermiştir. Bu 
bedel de, ya dünyada iken övgü, yahut ahiretteki mükâfaat, veyahut da, 
hemcinsine mukabil kalbindeki sevgi ve rikkati ortaya koymaktır. Halbuki Allah 
Teâlâ, kesinlikle bir karşılık bekleyerek vermez... Şu halde, rahim ve kerim olan, 
gerçek manada O olmuş Olur. Bu kesin ve yakini delillerle de Hak Teâlâ'nın, 
"Müstağni ue merhametli olan sadece O'dur" manasına gelen buyurmasının, 
yerinde olduğu ortaya çıkar. 


Allah'ın her şeyden müstağni olduğu sabit olunca da, O'nun, itaat edenlerin 
taatleriyle kemale ermediği; günahkârların isyanları sebebiyle de noksan 
(aşmadığı sabit olmuş olur. O'nun merhametli olduğu sabit olunca da, günahlara 
karşı azab, tâatlara karşı da mükâfaat vermesinin ancak O'nun rahmeti, fazl-u 
keremi, cömertliği ve ihsanı sebebiyle olduğu anlaşılır. Nitekim Cenâb-ı Hak, bir 
ayette, "Eğer iyilik ederseniz kendinize iyilik etmiş olursunuz, eğer kötülük 
ederseniz, kendinize kötülük (etmiş olursunuz)" (Isrâ, 7) buyurmaktadır. İşte bu 
kısa ve toplu izah, bu konuda yeterlidir. Ama bu durumu iyice anlatıp açıklamak, 


bu makama münasip düşmez. 315) 
Ayeti Te’vil Mu'tezile İle Tartışma 


Mu'tezile şöyle demektedir: "Bu âyet, Hak Teâlâ'nın âdil olduğuna, kabih olanı 
yapmaktan münezzeh olduğuna ve O'nun, kullarına merhametli ve iyilik yapan 
bir zat olduğuna delalet eden delile işarettir." Birinci neticeye gelince, Mu'tezile 
bunun izahının şöyle olduğunu söylemiştir: "Allah, kabih olan şeylerin 
çirkinliğini ve kendisinin onlardan müstağni olduğunu bilendir. Böyle olan 
herkes, o çirkin olan şeyi yapmaktan yüce, âli ve münezzeh olur. (Bu 
cümlemizin) birinci mukaddimesine gelince, bunun izahı da, ancak şu üç 
mukaddimen toplamıyla tam ve mükemmel olur: 

a) Hâdiseler içinde zulüm, sefihlik, yalan ve gıybet gibi, kabih, çirkin olan 
hususlar bulunmaktadır. Bu mukaddime son derece açık olduğu için, ayette 
zikredilmemiştir. 

b) Allah'ın bütün malümatı bilmiş olması.. Nitekim O, bu hususa da, bu âyetten 
önce geçen, "Rabbin, onların yaptıklarından gafıl değildir" (En'âm, 132) ayetiyle 
işaret etmiştir. 

c) Hak Teâlâ'nm, her türlü ihtiyaçtan müstağni olmasıdır. O, bu hususa da, 
"Rabbin, (her şeyden) müstağnidir" buyruğu ile işaret etmiştir. Bu üç 
mukaddimenin hepsinin böyle olduğu sabit olunca, Allah Teâlâ'nın, çirkin olan 
şeylerin çirkinliğini ve kendisinin onlardan müstağni olduğunu bildiği sabit 
olmuş olur. Bu sabit olunca da, O'nun o çirkin olan şeylerin faili olmast imkânsız 
olur. Çünkü çirkin olanları yapmaya cür'et edip yönelen kimse, ya, onu çirkin bir 
şey olduğunu bilmediği için veyahut da ona ihtiyaç hissettiği için yeltenir. Allah 
her şeyi bildiğine göre, O'nun, çirkin olan şeylerin çirkinliğini bilmemesi 
imkânsız olur. Yine O, her şeyden müstağni olduğuna göre, O'nun, çirkin olan 
şeyleri yapmaya muhtaç olması da imkânsız olur. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, kabih 
şeyleri yapmaktan münezzeh olduğuna, onlardan münezzeh ve beri olduğuna 


delâlet eder. Böylece de O'nun, hiç kimseye zulmetmeyeceğine kesinkes 
hükmetmek gerekir. Binaenaleyh O, kullarına zor işleri teklif edince, onları, o 
zor isterden dolayı mükâfaatlandırması gerekir. İkab ve azabı, günah olan fiillere 
göre verince, O'nun bu hususta da âdil olması gerekir. İşte bu yolla, Allah'ın her 


şey hakkında adil olduğu sabit olmuş olur. [316] 
Kulları Mükellef Tutmanın Hikmeti 


imdi şayet birisi, "Farzedelim ki işte bu yolla, Allah'ın zatim olmadığı ortaya 
çıkmıştır. O halde Cenâb-ı Hakk'ın mükellef tutmasının faydası nedir?" derse, 
buna şöyle cevap verilir: 

Kelam kitaplarında da yer aldığı üzere mükellef tutmak bir ihsan ve rahmettir. O 
halde Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbin (her şeyden) müstağnidir" buyruğu, birinci 
mukaddimeye; O'nun,"... rahmet sahibidir" buyruğu da ikinci mukaddimeye 
işarettir." İşte, akılcılığı kendisine şiar edinmiş olanMu'tezile'nin bu ayetten, 
kendi görüşleri lehine, istinbat ettikleri görüşlerin izahı budur. 

Ey kardeşim, bil ki bunların hepsinin çabası, Cenâb-ı Hakk'ı takdis ve tenzih 
etmek içindir Merhum babam eş-Şeyh el-İmam Ziyauddin Ömer el Hüseyn'in 
şöyle dediğini duymuştum: "Ben, Şeyh Ebu'l-Kasım Süleyman İbn Nasır el- 
Ensarfnin şöyle dediğini duydum: Ehl-i sünnetin bütün gayreti, Allah'ı, O'nun 
kudretinin ve meşietinin nüfuz ve geçerliliği cihetinde ta'zim edip ululamaktır; 
Mur'tezile'nin bütün gayreti ise, Allah'ı O'nun adaleti ve kendisine yakışmayan 
fiillerden münezzeh olduğu hususunda ululayıp tebcil etmektir. Binaenaleyh, sen 
iyice düşündüğünde, herkesin, Allah'ı ancak tazim, tebcil, takdis ve tenzih etmiş 
olduklarını görür, anlarsın.. Ancak ne var ki, onların kimisi hata, kimisi da isabet 
etmiştir. Ama, hepsinin de ümidi, Allah Teâlâ'nın, "Rabbin (her şeyden) 


müstağnidir, rahmet sahibidir" buyruğuna yönelmiştir. [317] 
Allah Dilerse İnsanları İmha Edip Başka Mahluk Yaratır 


Daha sonra Allah Teâlâ, "Eğer diterse sizi giderir, arkanızdan da yerinize 
dileyeceğini getirir..." buyurmuştur. 

Allah kendisini "rahmet sahibidir" diye vasfedince, bir kimse, "O her ne kadar 
merhametli ise de, O'nun rahmetinin özel bir madeni ve muayyen bir yeri 
olduğunu..." zannedebilir. İşte bunun üzerine Allahu Teâlâ bu insanlardan 
rahmetini kaldırabileceğini ve onların dışında (diğer birtakım) topluluklar 
yaratarak, o rahmetini onlara verebileceğini beyan etmiştir. İşte bu izaha göre, 


âlemlerden müstağni-olma, en mükemmel ve en tam bir biçimde olmuş olur. Bu 
ifadenin maksadının ise, rahmetini bazı kimselere tahsis etmiş olmasının, o 
rahmetini ancak o kimseleri yaratmış olmast suretiyle izhar etmesinin mümkün 
olduğundan ötürü olmadığına dikkat çekmektir. 

"Eğer dilerse sizi giderir" buyruğunun doğruya en yakın olan manası, Allah'ın 
onları helak etmesidir. Bu ifade, Cenâb-t Hakk'ın onları öldürmesi ve onları 
mükellefiyet çağına ulaştırmaması manalarına da gelebilir. O'nun ".. arkanızdan 
da yerinize dileyeceğini getirir" buyruğuna gelince, bu "sizi giderdikten sonra..." 
demektir. Çünkü, "birisinin arkasından başkasını getirmek" ancak, öncekinin 
yerine bir başkasını getirmek suretiyle otur. 

Allah Teâlâ'nın, "ma yeşâü (dileyeceğini)" buyurmasına gelince, bundan murad 
üçüncü, dördüncü yaratmadır. Alimler bu hususta ihtilâf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak onlardan bazıları, "Maksad, cin ve ins benzeri, fakat onlardan 
daha itaatkâr olacak bir mahlük nev'i" demişlerdir. 

Ebu Müslim ise, "Bundan maksad, Allahu Teâlâ'nın, cinlere ve insanlara 
benzemeyen üçüncü bir varlık çeşidini yaratmaya kadir olmasıdır" demiştir. 

Kâdi "Bu izah doğruya daha yakındır. Çünkü insanlar âdet olarak, Allah 
Teâlâ'nın bu gibi mahlukları yaratmaya kadir olduğunu bilirler. Binaenaleyh bu 
ifade eğer üçüncü ve dördüncü yaratma manasına hamledilirse, Allah'ın 
kudretine daha fazla delalet etmiş olur. Böylece sanki Allah Teâlâ, kudretinin 
mahluklarından sadece muayyen bir cinse münhasır olmadığına dikkat çekmiş 
olmaktadır. O mahluklar ki, O'nun büyük rahmetine, yani mükâfaatına hepsi 
elverişlidirler. Böylece bu yol ile, Allah Teâtâ'nın mevcut insanlara rahmetinden 
ötürü onları yaşattığını ve onlara mühlet tanıdığını, isterse onları yok edip, 
onların yerine başkalarını getirebileceğini beyan etmiştir" demiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, kendisinin buna kadir oluşunun sebebini açıklayarak, 
"nitekim sizi de başka bir neslin soyundan meydana getirmişti" 
buyurmuştur. Çünkü akıllı insan iyice düşündüğünde, Allah Teâlâ'nın 
insanoğlunu, insana benzer hiçbir tarafı olmayan bir nutfeden (meniden) 
yarattığını anlar. Binaenaleyh bu yaratmanın, Allah Teâlâ'nın sırf kudret ve 
hikmetiyle olması gerekir. Durum böyle olunca ve Cenâb-ı Hak da, maddelere 
belli şekiller vermeye kadir olunca, aynen bunun gibi, yaratacağı o varlıklara, 
insan ve cinlerden farklı şekilLr vermeye kadirdir. Bütün kıraat imamları, 
"zürriyet" kelimesini, zât harfinin zammesi ile zürriyyet şeklinde okurlar. Yalnız 
Zeyd b. Sabit (r.a)'in, bunu "zâl"in kesresi ile zirriyye şeklinde okuduğu (şaz 
olarak) 

nakledilir. Kisâi, bu iki şeklin de, kelimenin kullanılan şekilleri olduğunu 


söylemiştir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "Size vaadolunan şeyler, muhakkak gelip çatacaktır" 
buyurmuştur. Hasan el-Basri, gelip çatacak bu şeyin, Kıyametin gelişi olduğunu, 
çünkü o kâfirlerin Kıyameti kabul etmediklerini söylemiştir. Ben derim ki: "Bu 
hususta şu şekilde bir başka ihtimal daha vardır: "Vaad" mükâfaatları haber 
vermeye; "va'id' ise cezaları haber vermeye tahsis edilmiş kelimelerdir. 
Binaenaleyh ayetteki, "Size oaadotunan şeyler, muhakkak gelip çatacaktır" 
buyruğu, "mükğfaatlarla ilgili bütün vaadler, hiç şüphesiz gelecektir" 
manasınadır. Bu sebeple, "vaadin kesin olduğunu bildirmek, "vatd"in kesin 
olmadığına delâlet eder. Bu manayı, ayetin sonu da destekler. Allah Teâlâ ayetin 
sonunda, "siz, aciz bırakabilecek kimseler değilsiniz" yani, siz bizim 
kudretimizin ve takdirimizin dışına çıkamazsınız" buyurmuştur. Netice olarak 
deriz ki: "Allah Teâlâ, vaadinden bahsedince, onun mutlaka olacağını bildirmiş, 
ama va'idinden (tehdid-i ilâhisinden) bahsedince, sadece "siz, âciz bırakabilecek 
kimseler değilsiniz" buyurmuştur. İşte bu, Cenâb-ı Hakk'ın rahmet ve ihsan 


tarafının daha baskın olduğuna delâlet eder." [318] 


"De ki: "Ey kavmim, elinizden geleni yapın. Ben de yapacağımdan geri 
kalmayacağım. Güzel akıbetin kime ait olacağını, ilerde mutlaka bileceksiniz. Şu 
muhakkaktır ki zalimler felaha eremezler" (En'âm, 135). 

Bil ki Allah Teâlâ, "size vaadolunan şey, muhakkak gelip çatacaktır" (En'âm, 
134) buyruğu İle (vaadini) beyan edince, bundan sonra, peygamberine ba'si 
(öldükten sonra dirilmeyi) inkâr edenleri tehdid etmesini emrederek: "De ki 
"Ey kavmim, etinizden geleni yapın" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç bahis 
vardır; 191 


"Mekâne" Kelimesindeki Farklı Kıraat ve Manalar 


Birinci bahis: Âsım'ın ravisi Ebu Bekir, bütün Kur'ân'da, kelimeyi elif ile, cemi 
müennes olarak mekânâtikum; diğer kıraat imamları ise, müfred olarak 
mekânetiküm şeklinde okumuşlardır. Vahidi şöyle demiştir: "Manaca daha güzel 
olanı, bu kelimenin müfred okunmasıdır. Çünkü bu kelime masdardır. Masdarlar 
da genellikle müfred kullanılırlar. Bazı durumlarda cemilenseler bile, genel 
kullanış, birincisidir." 

İkinci bahis: Keşşaf sahibi şöyle der: Mekâne kelimesi masdardır. Bir şey veya 
bir kimse, bir yere iyice yerleştiğinde, denilir.. Bu kelime, "mekân (yer)" 
manasına da gelir. Nitekim denilir. Buna göre, bu âyet "Elinizden geldiği ve 


gücünüzün yettiği nisbette, yapacağınızı yapın" manasına gelebileceği gibi, 
"Bulunduğunuz hal üzere, yapacağınızı yapın" manasına da gelebilir. Nitekim bir 
kimseye, olduğu yerde durması emrolununca,"Ey falan, olduğun yerde dur, "yani 
"bulunduğun hal üzere devam ve sebat et" denilir. 

Âyette, "Ben de yapacağımdan geri kalmayacağım" buyurulmuştur. Bu, "Ben 
de, üzerinde bulunduğum hal üzere devam, edeceğim" demektir. Buna göre 
ayetin manası şöyle olur: "Siz küfrünüz ve düşmanlığınıza devam ediniz. Ben de 
İslam üzere olmaya ve sizi rahatsız etmeye devam edeceğim. Siz, güzel 
neticenin hangimiz için olacağını anlayacaksınız." Bu ayetin üslübu tıpkı, 
"Dilediğinizi yapın..."(Fussiiet, 40) ayetinin üslubu gibidir. Bu üslub, işi tehdid 
ederek, onlara havale etmektir. 

Üçüncü bahis: Âyetteki, "Güzel akıbetin kime ait olacağını ileride mutlaka 
bileceksiniz" buyruğundaki men (kim) kelimesinin 1'rab durumu hususunda 
Ferrâ şu iki izahı yapmıştır: 

a) Bu kelime, ta'lemüne (bileceksiniz) fiilinin mefulüdür. 
b) "Güzel akıbetin hangimize ait olacağını bileceksiniz! 
merfudur. Bu, .. (Kehf, 12) ayeti gibidir. 

Dördüncü bahis: Ayetteki, "Güzel akıbetin kime ait olacağını ileride mutlaka 
bileceksiniz" buyruğu kâfirin, dünya yurdunun güzel neticesine nail 
olmayacağını düşündürüyor, bu ise müşkil bir konudur? Bu müşkile karşı deriz 


ki: Akibet, (işin neticesi) kâfirin aleyhine olur, lehine olmaz,13201 Nitekim, 
"çokluk onun", "zafer onların"; bunun zıddı manada da, "Çoktuk onun 
aleyhinde" veya "zafer sizin aleyhinize" (yani "mağlubiyet sizin") denir. 

Beşinci bahis: Hamza ve Kisâi, hem bu ayette, hem de Kasas süresinde bu 
kelimeyi men yekünu şeklinde; diğer imamlar ise, "tâ ile, men tekünu şeklinde 
okumuşlardır. Vahidi "akıbet" kelimesinin, tıpkı "afiyet" kelimesi gibi masdar 
olduğunu, müennesliğinin ise hakiki olmadığını, bu kelimeyi müennes itibar 
etmenin (Hicr, 73) ayetindeki kabilden müzekker saymanın ise, (Hud, 67) 


ayetindeki kabilden böyle yaptıklarını BZH ; bir ayette, (Yunus. 57); bir başka 
ayette ise, (Bakara, 275) buyurulduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, "Şu muhakkaktır ki zalimler felaha eremezler" 
buyurmuştur. Bundan maksad, ayetteki, "Elinizden geleni yapın" emir sığasının 
bir emir ve istek değil, bir tehdid ve korkutma olduğunu beyan etmektir. Buna 
göre, bu son ifadenin manast şöyledir: "O kâfirler felaha (kurtuluşa) eremez, 


kesinlikle umduklarına ulaşmazlar." [322] 


' 


manasında mahallen 
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[3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[6] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L0] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
L1] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
11 





L2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
HAİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12 





1151 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


13 
l6] Buhâri, Savm. 5: Müslim. Sıyâm. 6-9 (2/759). 


L7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
L8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


14 


L9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[20] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


15 


[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[22] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


16 


[23] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[24] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





10/5-6 
10/6 
10/6-7 
10/7 
10/7 
10/8 
10/8-9 
10/9 
10/9-10 
: 10/10 
: 10/10- 


10/11 
10/11 
10/11- 


10/12- 


10/13 
10/13- 


10/14 
10/14- 


10/15 
10/15- 


10/16 
10/17 


[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[26] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
18 

[27] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[28] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[29] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[30] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
BLU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
20 

[32] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[33] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[34] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
21 

[35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[36] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
20 

[37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[38] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[40] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[41] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
24 

[42] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[43] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
25 

[44] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[45] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[46] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
26 

[47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
27 








[48] Keşfu'l-Hafâ, 2/238 (Dârekutni'den... aynı hadis, biraz değişik 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/17 
10/17- 


10/18 
10/18 
10/19 
10/19 
10/19- 


10/20 
10/20 
10/20- 


10/21 
10/21- 


10/22 
10/22 
10/23 
10/23 
10/23- 


10/24 
10/24- 


10/25 
10/25 
10/25- 


10/26- 


olarak 


Tirmizi, Nesâi ve Müsned'de de bulunmaktadır). 


[49] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[50] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
28 

[51] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
30 

[53] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
31 

[55] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[56] Buharı. Rikâk. 41 

[57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
32 

[58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
33 

[60] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[62] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
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[67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
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[68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[69] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
39 








Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/27 
10/27- 


10/28 
10/28- 


10/30 
10/30- 


10/31 


10/31- 


10/32 
10/32- 


10/33 
10/33 
10/34 
10/34 
10/34 
10/35 
10/35- 


10/36- 


10/37 
10/38 
10/38 
10/38- 


[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
40 
[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
41 
[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
42 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
43 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
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[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
45 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
47 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
48 
[87] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
49 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
50 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
51 








Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/39- 


10/40 
10/40- 


10/41 
10/41- 


10/42 
10/42- 


10/43 
10/43 
10/43- 


10/44 
10/44 
10/44- 


10/45- 


10/47- 


10/48 
10/48- 


10/49 
10/49- 


10/50 
10/50- 


[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
52 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
53 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
54 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
57 





10/51- 


10/52- 


10/53- 


10/54 
10/54 
10/55 
10/56- 


[100] Anlaşıldığına göre bu Mutezile'den gelen bir sorudur. Zira Eş'ariyye'ye 
göre "Allah'ın fiilleri hikmetlerle muallel değildir." Çünkü Allah yaptıklarından 
kimseye hesap verme durumunda değildir, dilediğini yapandır. Mu'tezile'nin 
tutumu ilahi iradeyi sınırlandırmayı işmam ettiğinden Eş'ariye onlara karşı 


çıkmıştır. 


Bu hususta Maturidiye ortada bulunup, Allah Teâlâ'nın fiillerinin hikmet ile 
deveran ettiğini, zira O'nun abesten münezzeh olduğunu kabul ederler. Razi de 
Es'ari olduğundan, normal olarak sebebiyyet bildiren lam'ın. burada bu mânayı 
ifade etmediğim ispata çalışmaktadır. Halbuki Maturidiye'nin tutumuna göre, - 
Mu'tezile gibi düşünmeksizin- burad?. sebebiyyet ifade etmesine mâni yoktur. 


Vallahu a'lem (ç). 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
10/57-58 


. 
. 


[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/58-59 


[103] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/59-61 





[104] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/61 


L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/61 





[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/62 


[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/62-63 

[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/63-64 

L109] Buradaki i'rab özelliği için, o ayetin tefsirine bakınız (ç). 

N10] Keşfu'l-Hafa. 1/171-172. (Senedinde za'f ve inkita vardır). 

L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/64 
[12] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/65 
[13] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/65 
(1141 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/65-66 
(1151 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/66-67 
(1161 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/67 
(1171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/68 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/69 
(1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/69 
[120] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/69-71 
(1211 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/71-72 
[122] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/72-74 
[123] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/74-75 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











10/75 


[25] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/76 


[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/76 





[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/76-78 


[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/78-79 


[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/79 





[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/79-80 


031] Mutezile'nin bu iddiadan maksadı şudur: Kulların fiillerini de 
yaratmış olsaydı, O'nun kullarına emir vermesi, mesela "O'na kulluk 
buyurması manasız olurdu (ç). 


[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/81-82 


[133] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/82 


[134] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/82 


(135) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/82-83 


[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/83 


L37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/83 





[138] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/84 


[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/84 





[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Allah 
edin" 


10/84 

HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/85-86 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/86-87 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/87 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/87-88 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/88-90 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/90-92 

L47] Fakat bu Kıraat mütevatir değildir, şazdır (ç). 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/93-94 

11491 Buhâri, Ezan, 129; Tirmi2î. Cennet, 15-17 (4/689); İbn Mace, Mukaddime, 
13 (1/63). 

L50] Benzeri bir hadis için bkz. Buhari, Tefsir, Yunus Süresi. 

USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/94 
(521 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/95 
(1531 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/95 
(154) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/95-96 
(159) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/96 
(156) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/96-97 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/97 











L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 10/ 


(159) Başka deyişle: Nesh arızi bir durumdur, aslolan neshin zıddı olan muhkem 
olma (mensuh olmama) durumudur (ç). 


[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/97 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/97-98 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/98 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/98-99 

(64) Bunlar mütevatir olmayıp şaz kıraatlerdendir (ç). 

(163) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/99-100 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/100-102 
[167] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/102-103 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/103-105 
1169) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/105-106 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/106 
[O71] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/106-107 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/107 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/107 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/107-108 











U75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/108 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/108 
L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/109-110 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/110 
L79) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/110-111 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/111 
L81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/111-112 

[182] Kurtubi, VII/64 

L183] Kurtubi, VII/64 

[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/112-115 
U85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/115 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/115-116 
[187] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/116-117 

U88] Müslim, Kader, 17(4/2045); İbn Mace, Duâ, 2 (2/1260) benzeri hadis. 
11891 Müslim, Kader, 17 (4/2045); Ibn Mace, Duâ, 2 (2/1260). 

11901 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/117-118 
(1911 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/118-120 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/120 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/121 

1124) Müsned, 5/265-266 

U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/121-122 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/122-124 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/124 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/125 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/125 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/125-126 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/126 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/127 
[203] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/127-128 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/129-130 
[205] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/130 
[206] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/130 
[207] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/130-132 
[208] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/132 
[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/132 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/133 

[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/133 
[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/133-134 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/134 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/135 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/135 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/135 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/136 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/136 

[219] Keşfu'l-Hafâ, 1/332. 

[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/136-137 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/137 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/137-138 
[223] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/138-139 
[224] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/139 
[225] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/139 

[226] Bu hususta Mâide. 103. âyetin tefsirine bkz. (ç). 

[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/140 











[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/140 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/140-141 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/142 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/142 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/142-143 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/143 
[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/143 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/143-144 
[236] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/144 
[237] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/144-145 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/145 
[239] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/145-146 
[240] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/146 
[241] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/146 
[242] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/147 
[243] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/147 
[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/147-149 

[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/149 
[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/149-150 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/150-151 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/151-152 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/152 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/152 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/152 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/153 
[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/153 
[254] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/154 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/154 
[256] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/154-155 
[257] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/155-156 
[258] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/156 
[259] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/156 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/156 














[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/156-157 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/157 
12631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/157-158 
[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/158 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/158 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/158-159 
[267] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/159-161 
[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/161-162 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/162 
[270] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/163 
[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/163-165 

[272] Benzeri manada hadis için bkz: Buhâri, Merdâ, 3; Ibn Mace, Fiten, 23 
(2/1334). 








[273] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/165-167 
[274] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/167-169 
[275] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/169-171 
[276] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/171 





[277] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/172 
[278] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/172-173 
[279] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/173-174 
[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/175 
[281] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/175-176 
[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/176 
[283] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/177 

[284] Keşfu'l-Hafâ, 1/203. 

[285] Buhârî, Tevhid, 15; Müslim, Tevbe, 1 (4/2102); Keşfu'l-Hafâ, 1/202. 
[286] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/177-179 
[287] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/179-180 
[288] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/180 
[289] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/180 
[290] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/180-181 
[291] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/181-182 
[292] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/182 
[293] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/182-183 
[294] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/183-184 

[295] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/184 

[296] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/184-185 

2971 Müslim, Imâre. 4 (3/1457). 

[298] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/185 
[299] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/186 
[300] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/186-188 
[301] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/188-189 
[302] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/89 
[303] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/189 
[304] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/189-190 
[305] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/190-191 
[306] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/191 
[307] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/191 
[308] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/191-192 
[309] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/192 
[310] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/192 
BLU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








10/193 

[312] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/193 
[313] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/193-194 
[314] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/194 
[315] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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Sırat-ı Müstakim ve Kıyam Tabirlerinin İzahı 
Ayetin Makabli İle İlgisi 


Müşrikler de Allah'ın Rububiyyetini İkrar Ederler 
Rububiyyet ve Uluhiyyet'in Eşanlamlı Olduğu 


Hiç Kimse Başkasının Günahından Sorumlu Olmaz 
"Halife'nin Buradaki Manası 


Müşriklerin Allah'a ve Putlara Pay Ayırmaları 


"Onlar Allah için, O'nun yarattığı ekinden, meyvelerden ve hayvanlardan bir 
hisse ayırdılar ve kendi boş zanlarınca "şu Allah'ın, şu da ortaklarımız (olan 
putların)" dediler. Ortaklanna ait olanlar Allah'a ulaşmaz ama, Allah'a ait olanlar, 
ortaklarına gider. Onlar ne kötü hükmediyorlar!" (Enam, 136). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, onların ba'si ve Kıyameti inkârdaki yollarının kabih (çirkin) 
olduğunu açıklayınca, bunun peşisıra akıllarının zayıflığına ve düşüncelerinin 
kıtlığına cfikkat çekip, aklı başında olanları, onların sözlerine iltifat etmekten 
nefret ettirmek için, onların çeşitti cahilliklerini ve sözlerinin bozukluklarını 
anlatmıştır. O kâfirlerin, hurma ve buğday gibi ürünlerinden, koyun, keçi, sığır 
ve deve gibi hayvanlarından, Allah için bir pay ayırıp, iddialarınca, yani yalan 
olarak "Bu Allah'a aittir" demeleri, işte bu cahillikleri cümlesindendir. 

Eğer, "Herşey Allah'ın değil midir? O halde onlara "Bu, Allah'a aittir" dediler 
<Sye, niçin yalancı kabul edilmişlerdir?" denilir ise, biz deriz ki: "Onların, bir 
payı Allah için, bir payı da şeytan (putlar) için ayırmalarıdır. Yalan olan budur." 
Zeccâc, bu kelamın takdirinin, "Onlar, Allah için bir pay, ortakları olan (putlar) 
içinde bir başka pay ayırdılar" şeklinde olduğuna, :te mahzuf olana, daha sonra 
her ikisinin zikredilmiş olmasının delâlet ettiğini, her ikisinin zikredilmesinin, 
"Şu Allah'ın, şu da ortaklarımızın" ifadesinde olduğunu söylemiştir. Allah Teâlâ, 
ayette putları, o müşriklerin "ortakları" olarak zikretmiştir. Çünkü o müşrikler, 
mallarından o putlar için harcayacakları bir pay ayırıyorlardı. 


Daha sonra Allah Teâlâ, "Ortaklarına ait olanlar Allah'a ulaşmaz ama, Allah'a 
ait olanlar, ortaklarına gider" buyurmuştur. Bu ifadenin tefsiri hususunda şu 
izahlar yapılmıştır: 

1) İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Müşrikler ürünlerinden ve hayvanlarından, hem 
Allah için, hem de putları için birer hisse ayırıyorlardı. Putları için ayırdıklarını 
putlarına harcıyorlar; Allah için olanı ise çocuklara ve fakirlere yediriyorlar, 
kendileri ondan hiç yemiyorlardı. Sonra eğer Allah'a ayırdıkları hisseden, 
birşeyler putlara ayırdıkları hisseye karışırsa, onu öylece bırakıyor ve, "Allah'ın 
buna ihtiyacı yok." diyorlardı. Ama putların hissesinden birşeyler Allah'ın 
hissesine ayırdıklarına karışır ise, onu oradan alıp putun hissesine katıyor ve "O 
buna muhtaç" diyorlardı." 

2) Hasan el-Basri ve Süddi; "Eğer müşriklerin, putları için ayırdıkları hisseden 
birşeyler yok olur veya Ölürse, onun karşılığını, Allah'a ayırdıkları paydan alıp 
ona katıyorlardı, ama aynı şeyi Allah için ayırdıkları hissede yapmıyorlardı" 
demişlerdir. 

3) Mücahid şöyle demiştir: "Bunun manası şudur: "Sulama yönünden, putlar 
için ayırdıkları taraftan Allah rızası için ayırdıkları tarafa suyun akması halinde 
derhal yolu tıkar (akmayı önlerlerdi), ama durum bunun tersine olduğunda, 
olduğu gibi bırakır, akışı önleyemezlerdi.) 

4) Katâde de: "Onlara kıtlık geldiğinde, Allah için ayırdıkları paydan istifade 
ederler, putları için ayırdıklarını ise tamamen yerine harcarlardı" demiştir. 

5) Mukâtıl: "Eğer putlara ayırdıkları hisse büyür, neşv-ü nema bulup, Allah'a 
ayırdıkları neşv-ü nema bulmaz ise, putların hissesini olduğu gibi onlara 
bırakırlar ve "isteseydi Allah da kendi hissesini büyütür, geliştirirdi" derlerdi. 
Fakat Allah'ın hissesine ayırdıkları ekin ve hayvanlar gelişir ve büyür, ama 
putlannki böyle olmaz ise, "Putlarımız için mutlaka harcama gereklidir" derler 
ve Allah'ın hissesinden alırlar ve 

onu, putların hizmetçilerine verirlerdi. İşte buyruğundan maksad, putlara 
ayırdıkları ekin ve davarların gelişip büyümesi; buyruğundan maksad ise (yani 
"Allah'ın hissesinden maksad) muhtaçlara" demektir. Zira onlar, o kısmı 
(fakirlere yardım fonu tarzında) Allah için ayırıyor, "Allah payı" diyorlardı" 
demiştir. Halbuki Allah için olan kısımdan, putların payına aktarılıyor, bundan 
rahatsız olmuyorlardı. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak , bu hareket tarzını zemmederek, "Onlar ne kötü 
hükmediyorlar!" buyurmuştur. Alimler, bu kötülemenin keyfiyyeti hususunda şu 
izahları yapmışlardır: 

a) Onlar, görüp gözetme ve koruma bakımından, putların tarafını Allah'ın 


tarafına tercih ediyorlardı ki, işte bu bir beyinsizlik ve akılsızlık idi. 

b) Her şeyin yaratıcısı Allah olmasına rağmen, onlar hisselerin bir kısmini 
Allah'a, bir kısmını da başkasına veriyorlardı ki, işte bu da bir akılsızlık ve 
beyinsizliktir. 

c) 8u hüküm, onların kendilerinin uydurup icad ettikleri bir hükümdür. Bunun 
doğruluğuna ne akıl, ne de şeriat şehadet etmez. Öyleyse bu da bir beyinsizlik ve 
akılsızlık olur. 

d) Putlara hisse ayırıp tahsiste bulunmak şayet güzel olsaydı, p zaman her taşa 
ve her özlü çamura (bunlardan yapılan putlara) hisse ayırmaları da uygun olurdu. 
e) Hasılatın ve hayvanların meydana gelişinde putların bir tesiri bulunmadığı 
gibi, onların bu ayrılan hisselerden istifade etme kudreti de yoktur. Binaenaleyh, 
onlara bir hisse ayırmak, abes olmuş olur. 

Bütün bu izahlarla, onların hükümlerinin çok kötü olduğu sabit olmuş olur. Bu 
gibi bozuk ve fasit inançları anlatmanın maksadı, İnsanların, bu mezhebe taraftar 
olanların akıllarının az olduğunu bilmelerini temin etmek, böylece onları 
insanların gözünden düşürmek ve hiç kimsenin kesinlikle onların sözlerine iltifat 


etmemelerini sağlamaktır. LU 


"Yine, Allah'a ortak saydıkları (putların hizmetçileri) müşriklerden birçoğuna - 
hem onları helâlce düşürmek, hem kendilerine karşı dinlerini karmakarışık 
etmek için- öz evlatlarını öldürmesini hoş göstermiştir. Eğer Allah dileseydi 
bunu yapamazlardı. Artık sen onları, uydurmakta oldukları o yalanlarla başbaşa 
bırak" (En'âm, 137). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır;İ2! 
Müşriklerin Put Uğruna Evlatlarını Öldürmeleri 


Bil ki bu, onların fasit hükümleri ile bâtıl inançlarının ikinci çeşididir. Kezalik 
tabiri, kısmına matuftur. Yani, "Onlar onu yaptıkları gibi, işte bu şekilde, onların 
ortakları onlardan pek çoğuna çocuklarını öldürmelerini de hoş gösterdi.." 
demektir. Buna göre mana, "Onların, hem Allah'a hem de ortaklarına birer hisse 
ayırmaları, yarattp ihsanda bulunanı tanımamak hususunda nasıl nihayetsiz bir 
cehalet ifade ediyorsa, onların kendi çocuklarını öldürmeye yeltenmeleri de aynı 
şekilde cehalet ve sapıklıkta nihayetsiz bir noktadır. İşte bu da, onların hüküm ve 
hallerinin, bozukluk ve adilik bakımından birbirlerine benzediklerine dikkat 


çeker. BI 


İkinci Mesele 


Cahiliyye Arapları, fakirlik ve evlendirme endişesinden dolayı, kız çocuklarını 
diri diri toprağa gömüyorlardı. İşte ayetten maksad budur. Alimler, ayette geçen 
şürekâ (ortaklar) tabiriyle neyin kasdedildiği hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak Mücahid şöyle demiştir: "Onların ortaklan", onlara, kendi 
çocuklarını geçim sıkıntısı endişesiyle, diri diri gömmelerini emreden, 
şeytanlarıdır. Şeytanlara, "ortaklar" adı verilmiştir. Çünkü onlar, Allah'a isyan 
etme hussunda o şeytanlara itaat ediyorlardı. Ayette, "onların ortakları" denildi, 
çünkü onlar o şeytanları ortak ediniyorlardı. Bu, tıpkı, "Nerede boş yere (ortak 
olduğunu) iddia ettiğiniz şeyler?" (En'âm, 22) ayetinde olduğu gibidir." 

Kelbi de şöyle demiştir: "Onların putlarının, hizmetçileri ve bakıcıları 
bulunuyordu. Kâfirlere çocuklarını öldürmeyi hoş gösterenler de.işte 
bunlardır.Tıpkı Ab-dulmuttalib'in oğlu Abdullah hakkında yemin etmesi gibi, 
cahiliyye döneminde birisi kalkıyor ve şayet kendisinin şöyle şöyle... çocukları 
olursa, onlardan birisini kurban edeceğine yemin ediyordu." Bu görüşe göre de, 
ayette bahsedilen "ortaklar" o putların bakıcı ve hizmetçileri olmuş olur. 
Mücahid'in görüşüne göre şeytanlara nasıl şürekâ (ortaklar) denilmişse, bu 


görüşe göre de hizmetçilere bu isim verilmiştir. 141 
Üçüncü Mesele 


Sadece İbn Âmir, kelimesinde, zâ harfini ötre, yâ'yı esre olarak züyyine; 
kelimesinde lamı ötre, kelimesinde dâi harfini üstün ve kelimesini de mecrur 
olarak diye okumuştur. Diğer kıraat imamları ise, zâ veya harflerini ötreli; 
kelimesindeki lamı üstün, kelimesindeki dalı mecrur; kelimesini de ötreli diye 
okumuşlardır. İbn Amirin kıraatinin izahına gelince, ayetin takdiri, 
"Müşriklerden pek çoğuna, ortaklarının onların (müşriklerin) çocuklarını 
öldürmesi hoş gösterildi..." şeklindedir. Ancak ne var ki bu ktraata göre muzaf 
ile muzâfun 

ileyh olan ve mana bakımından mefulün bih olanl ifadesinin arası, lafzıyla 
fasledilmiştir. Halbuki bu, şiirde de hoş karşılanmamıştır: 

"Ebü Mezâde'nin genç ue kuvvetli deveye varması gibi, ben de, ktsa bir mızrak 
ile ona vurdum." (Bu beyitte Zecce ile Ebi Mezade terkibinin arasına kulus 
kelimesi girdirilmiştir.) 

Bu, şiirde hoş karşılanmayınca, fesahat konusunda mu'cize olan Kur'ân'da nasıl 


hoş karşılanabilir? Bazı kimseler, bunun sebebini şu şekilde açıklamıştır: ibn 
Amir'i, bu şekilde okumaya sevkeden husus, onun mushaflardan birinde 
kelimesinin yâ ile yazılmış olduğunu görmüş olmasıdır... Şayet o çocukların, o 
müşriklerin malları hususunda onların ortakları olmasından dolayı, hema lafzını, 
hem de lafzını mecrür olarak okumuş olsaydı, onun yukardaki şekilde 


okumasına ve külfete girmesine gerek kalmazdı.L1 Meşhur olan kıraate gelince, 
bu kıraatte, sadece mefülün, failine takdim edilmesi söz konusudur. Bunun 
benzeri durum (Enam, 158) ve (Bakara, 124) âyetlerinde de bulunur. Mefülun 
öne alınmasının sebebi, Arapların, en mühim olan, en çok ihtimam gösterdikleri 
şeyi en önce zikretmeleridir. İfadede itina edilecek ve şaşılacak husus ise,onların, 
kendi öz çocuklarını dahi öldürmeye cesarete yeltenmeleridir.İşte bu sebepten 
dolayı, böyle bir takdir bulunmuştur. 

Daha sonra "Onları helake düşürmek., için" buyurulmuştur. Irdâ kelimesi 
Arapça'da, "helak etmek, yok etmek" demektir. Nitekim bir ayette "...Sen az 
kaldı beni de helak edecektin..." (Sâffât, 56) varid olmuştur. İbn Ab-bas, "O 
ortaktan, onları cehennemde helak etmek, yok etmek için..." manasını vermiştir. 
Buradaki lâm, "lâmu'l-âkibet" manasına hamledilmiştir. Bu tıpkı, "Derken, 
Fırauun'un adamları, işin sonunda, kendileri için bir düşman ve bir dert olsun 
diye onu bulup yanlanna aldılar" (Kasas, 8) ifadesi gibidir. "Hem kendilerine 
karşı dinlerini karmakarışık etmek için" buyurulmuştur. Çünkü onlar, Hz. İsmail 
(a.s)'in dini üzere idiler. Bu uydurma ve yanlış şeyleri getirerek onların ellerine 
verenler, onları o hak dinden kaydırmak ve uzaklaştırmak istemişlerdir. Daha 
sonra, "Eğer Allah dileseydi bunu yapmazlardı" buyurulmuştur. Alimlerimiz, 
"Bu ifade, müşriklerin yaptığı her şeyin Allah'tn dilemesiyle olduğuna delâlet 
ediyor" derlerken, Mutezile, "Bu; Cenâb-ı Hakk'ın mecbur etmeyi dilemesi, 
manasına hamledilir" demiştir.L9! Bu husus, defalarca anlatılmıştır. 

Cenâb-ı Hak, "Artık sen onları, uydurmakta oldukları ya-iantarta başbaşa bırak" 
buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Onları... bırak" emri, Hak Teâlâ'nın, "Siz 
dilediğinizi yapın" (Fussilet, 40) üslubu ve tarzı üzere yapılmış bir emirdir. 
"Uydurmakta oldukları... şey..." ifadesi de, onların, "çocuklarını öldürmelerini, 
kendilerine Allah'ın emrettiğini" söylediklerine delâlet eder. O halde onlar, bu 


sözlerinde de yalancıdırlar. A 
Hayvanlar Hakkında Müşriklerin Uydurdukları Hükümler 


"Onlar bâtıl zanlarıyla dediler ki: "Bu davarlarla ekinlere dokunmak yasaktır. 


Onları bizim dilediklerimizden başkası yiyemez. Şu davarların da sırtları haram 
edilmiştir. Birtakım davarlar da vardır ki, üzerlerine Allah 'in ismini anmazlar 
onlar. (Bütün bunları) O'na bir iftira olarak (ortaya çıkarmışlardır).. O, bunları 
yapmakta oldukları İftiraları yüzünden cezalandıracaktır" (En'âm, 138). 

Bil ki bu âyet de, onların fasit hükümlerinin üçüncü çeşididir. Çünkü onlar 
davarlarını, kısımlara ayırmışlardır. 

Birinci kısım: Onlar, "Bu davarlarla ekinlere dokunmak yasaktır" demişlerdir. 
Hicr kelimesi, fı'l vezninde olup, tıpkı zibh (kesilmiş) ve tıhn (öğütülmüş) 
lafızları gibi, mef'ul manasındadır. Yani "yasaklanmış" demektir. Bu kelimeyle, 
müzekker-müennes, müfred ve cemi kelimeler, aynı şekilde vasfedile-bilirler. 
Çünkü bu kelimenin hükmü, sıfatların değil, isimlerin hükmü gibidir. Hicr 
kelimesi esasen, men etmek manasına gelir. Akıl da, kötülüklerden men ettiği 
için, hicr diye adlandırılmıştır. Yine "Falanca, kâdinin "hacr"i yani koruması 
altındadır" denilir. Hasan el-Basri ve Katâde, ha harfinin dammesiyle hucr 
şeklinde okumuşlardır. İbn Abbas'ın bu kelimenin yerine, darlık manasına gelen 


harec kelimesini okuduğulğ! rivayet edilmiştir. O müşrikler hasılatlarından ve 
davarlarından putlarına paylar ayırdıklarında, "Onları, bizim dilediklerimizden 
başkası yiyemez" derlerdi. Onlar bu sözleriyle, kadınları değil de, putların 
hizmetçileriyle erkekleri kastediyorlardı. 

İkinci kısım: Onlar, "Şu davarların da sırtlan haram edilmiştir" demişlerdir ki 
bunlar, "Behira", "Sâibe" ve "Hâm" gibi hayvanlardır. Bunun tefsiri Maide 
süresinde geçmişti. 

Üçüncü kısım: "Birtakım davarlar da vardır ki, (keserlerken) üzerlerine Allah'ın 
ismini anmazlar; onlar ancak onların üzerlerineputlannın isimlerini 
anarlar..."Onların, o hayvanlar üzerinde haccetmedikleri ve onların sırtında iken, 
telbiye getirmedikleri de rivayet edilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O'na bir iftira atarak!..." buyurmuştur. Bu ayetteki 
iftiraen kelimesi, ya mef'ulün leh, ya hâl, veyahut da te'kid için getirilmiş mef'ülü 
mutlak olduğu için mansub kılınmıştır. Çünkü onların bunu söylemeleri, bir iftira 
anlamındadır. . 

Daha sonra "O, bunları, yapmakta oldukları iftira yüzünden cezalandıracaktır" 


Duyurulmuştur ki bununla ilahi tehdit kastedilmiştir. [9] 


"Bir de (şöyle) dediler: "Şu davarların karınlarında bulunanlar (yavrular, canlı 
doğarsa) sadece erkeklerimiz için (helaldir), kadınlarımıza haram 
kılınmıştır.Eğer o, ölü (doğar)sa onlar bunda ortaktırlar. " (Allah) onlann böylesi 
iddialarının cezasını verecektir. Şüphesiz ki O, yegâne hüküm ve hikmet 


sahibidir, hakkıyla bilendir" (En'âm, 139). 
Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 110) 


Hayvan Yavrularıyla İlgili İddialar 


Bu onların bozuk ve bâtıl hükümlerinin dördüncü çeşididir. Çünkü onlar, Bahira 
ve Sâibe gibi hayvanların hayvanların ceninleri (karnındaki yavruları) hakkında 
şöyle diyorlardı: "Bunlardan canlı olarak doğan, sadece bizim erkeklerimize 
mahsustur. Ondan dişileri yiyemez. Cansız olarak doğanda ise, erkekler ve 
dişiler müşterektir." Cenâb-ı Hak, "(Allah) onların böylesi iddialarının cezasını 
verecektir" buyurmuşturk ki, bununla ilâhi tehdid kastedilmiştir. Yine O, men 
etme işinin hikmetine ve kulun müstehak olmasına göre tahakkuk ettiğini beyan 


için "O, yegâne hüküm ve hikmet sahibidir, hakkıyla bilendir" buyurmuştur. HH 
Hâlisatun Kelimesinin İzahı 


İbnu'l-Enbari, ayette geçen hâlisatun kelimesinin müennes olması hakkında üç 
görüş zikretmiştir ki bun- lardan ikisi Ferrâ'ya. diğeri de Kisai'ye aittir. 

a) Bu kelimenin sonundaki, durulduğunda hâ okunan (tâ harfi), müenneslik için 
değildir. Bu, sıfatta mübalağa manası ifade eden tâ harfidir. Nitekim Araplar, 
raviye (çok anlatan, nakleden); allâme (çok bilen..); nessâbe (iyi neseb alimi, 
nesebci); dâhiye (müthiş bir belâ) ve tâğiye (azgın bir bela, musibet) dedikleri 
gibi, yine onlar "Bu, hassaten bana özgedir. O bana aittir" de derler. Bu, Kisai'nin 
görüşüdür. 

b) buyruğundaki mâ edatı "cenin" manasındadır. Bu lafız, müennes olan cenin 
manasından ibaret olunca, bu, ayette de olduğu gibi, manaya göre müennes, 
lafza göre de müzekker yapılması caizdir. Çünkü mâ'daki manadan dolayı, haber 
olan hâlısa kelimesi müennes; lafzından dolayı da muharrem kelimesi müzekker 
getirilmiştir. 

c) Bu kelimenin masdar olmasıdır. Buna göre ifadenin takdiri, şeklindedir. Bu, 
Arapların, "senin bağışın, afiyetlidir"; (Yağmur, rahmetlidir) ve (Ruhsat ve 


kolaylıklar, nimetli ve faydalıdır" demeleri gibidir. 02] 
Üçüncü Mesele 


İbn Amir, fiili tâ ile, ismi ise nasb ile İbn Kesir, fiili yâ ite, ismi ref ile, Âsım'ın 


ravisi Ebu Bekr fiili tâ ile, ismi nasb ile ve diğer kıraat imamları da, fiili yâ ile, 
ismi nasb ile, şeklinde okumuşlardır. İbn Amir'in kıraatinin izahı şudur: tbn Amir 
fail, müennes-i lafzi olduğu için, fiile te'nis alâmeti getirmiştir." İbn Kesir'in 
kıraatine göre ise, meyte kelimesi yekün fiilinin ismi olup, bunun haberi ise 
mukadderdir. Buna göre ayetin takdiri, veya şeklinde olur. Meyte kelimesi 
meyyit manasında olduğu İçin, fiil müzekker getirilmiştir. 

Ebu Ali de şöyle demiştir: Failin müennesliği müennes-i hakiki olmadığı için, 
fiile müennesük alâmeti gelmemiştir ve bu kıraate göre kâne maddesi, hadese ve 
veka'a (meydana geldi) manasına geldiği için, habere muhtaç olmamıştır. 
Asım'ın. fiilin tâ ile tekün, ismin de nasb ile meyteten şeklindeki kıraatine 
gelince, bu ifadenin takdiri, şeklindedir. Fil, işte bu sebepten dolayı müennes 
kılınmıştır. 

Diğer kıraat imamlarının, fiili yâ ile, ismi de nasb ite okumalarının izahına 
gelince bu, takdirinde olduğu içindir. Onlar, Hak Teâlâ'nın, ifadesindeki mâ'ya 
râci olan zamire isnâd edildiği için, fiili müzekker getirmişlerdir. Ki bu mâ da, 
müzekkerdir. Meyte kelimesi de, fiil mâ'ya râci olacak zamire isnad edildiği, (o 


onun ismi olduğu) için, mansub kılınmıştır. 03] 


"İlimsizlik yüzünden çocuklarını beyinsizce öldürenlerle Allah 'in kendilerine 
ihsan ettiği rızkı, Allah'a iftira ederek haram sayanlar, muhakkak ki maddi ve 
manevi en büyük zarara uğramıştır. Onlar şüphesiz ki sapmışlardır ve doğru yolu 
da bulamamışlardır" (En'âm, 140). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: (4) 
Âyetin Makabli İle Münasebeti 


Allah Teâtâ, daha önce onların, çocuklarını öldürdük lerini ve onlara verdiği 
helâl rızıklan kendilerine haram saydıklarını beyan etmişti. Daha sonra bu iki 
hususu bu ayette birleştirmiş ve onların böyle hükümlerin 

kararlarına mukabil gerekli olan şeyi beyan buyurmuştur. Bu da hüsran, sefahet, 
bilgisizlik, Allah'ın verdiği rıztkları haram kılmak, Allah'a iftira etmek, sapıklık 
ve hakkı bulamamadır. İşte bu yedi şeyden herbiri, zemm (kınama) için yeterli 
birer sebeptir. 

Bunlardan birincisi, hüsrandır. Çünkü çocuk, Allah'ın kutuna verdiği çok büyük 
bir nimettir. Binaenaleyh kul bu nimeti hiçe çıkarmaya çalışırsa büyük bir zarara 
uğramış olur. Bilhassa bu nimeti hiçe çıkarma, dünyada büyük bir ta'n, ahirette 
de büyük bir ceza sebebi olursa... Dünyada bunun ta'n ve zemmi şöyle olur: 


İnsanlar, "Falanca, çocuğunu yedirme endişesinden ötürü, çocuğunu öldürdü" 
derler. Dünyada bundan daha ağır bir kınama olmaz. Ahiretteki cezaya gelince, 
bu şöyledir: Doğum sebebi ile meydana gelen akrabalık, en büyük bir sevgi 
vesilesidir. Bunun yanısıra, insan o çocuğa en büyük zararı vermeye 
kalkıştığında, bu, günah çeşitlerinin en büyüklerinden olur. Binaenaleyh bu, en 
büyük cezaları gerektirir. 

İkincisi, sefâhet (beyinsizlik)tir. Sefahet, kınamaya sebep olan bir hafifliktir. 
Çünkü bu insanın, çocuğunu Öldürmesi, fakirlik endişesinden dolayı olmuştur. 
Halbuki fakirlik her ne kadar bir zarar İse de, çocuğu öldürmek daha büyük bir 
zarardır. Hem sonra öldürme, peşin bir zarardır, fakirlik ise maznun (olup 
olmayacağı kesin olmayan) bir husustur. Kesin olmayan bir zarardan sakınmak 
için, kesin ve peşin olan büyük bir zararı üstlenmek, hiç şüphesiz bir sefahet 
(akılsızlık)tır. 

Üçüncüsü, bilgisizliktir. Âyetteki, "ilimsizlik yüzünden" ifadesinden murad, bu 
sefahetin bilgisizlikten kaynaklandığını ve cehaletin en büyük kötülüklerden biri 
olduğunu ortaya koymaktır. 

Dördüncüsü, Allah'ın helal kıldığı şeyleri haram kılmaktır. Bu da, en büyük 
ahmaklıktır. Çünkü kişi, böylece kendisine leziz ve faydalı şeyleri haram 
kılmaktadır. Böyle yapması sebebi ile de, en büyük azab ve ikaba müstehak 
olmaktadır. 

Beşincisi, Allah'a iftira etmektir. Allah Teâlâ'ya karşı cüretkâr olmanın ve O'na 
iftirada bulunmanın, en büyük bir günah ve suç olduğu malumdur. 

Altıncısı gerek dini ve gerekse dünyevi menfaatlar hususunda, doğru olandan 
sapmaktır. 

Yedincisi, onların hidayete ermemiş olmalarıdır. 8u hususun ayette bahse- 
dilmesinin hikmeti şudur: İnsan, bazan hakdan sapar, ancak yine de hidayete 
erme şansı vardır. İşte bundan dolayı, Hak Teâlâ, onların saptıklarını ve ondan 
sonra hidayete ermediklerini beyan buyurmuştur. Böylece Allah Teâlâ'nın, 
çocuklarını öldüren ve Allah'ın helal kıldığı şeyleri haram kılanları, en büyük bir 
zemmi gerektiren şu yedi sıfat ile kınadığı sabit olur. İşte bu, en beliğ ve en 


güzel bir ifadedir. H5] 
Kur'ân'ın Asıl Maksadları 
"Çardaklı ve çardakstz bağ ve bahçeleri, tadlan çeşit çeşit hurmaları, ekinleri, 


zeytinleri ve narları, birbirine hem benzer, hem benzemez bir halde yaratıp 
yetiştiren O (Allah)dır. Herbiri, ürün verdiği zaman ürününden y ey in. 


Devşirildiği ue toplandığı gün de hakkını verin; israf etmeyin. Çünkü O (Allah), 
israf edenleri sevmez" o (En'âm, 141). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [6] 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ Kur'ân'm temelini, tevhidi, nübüvveti ve me'âdı (ahiret inancını) izah 
etme ve kaza ile kaderi bildirme esasına dayamış, bu esastan onda alabildiğine 
anlatıp, sözü cennetlik ve cehennemlik kimselerin hallerini şerhetmeye 
vardırmış, sonra da buradan ölümden sonra dirilmeyi ve Kıyameti inkâr 
edenlerin yollarını tenkide geçmiş; daha sonra da buna, o münkirlerin bu dört 
esas hususundaki tutarsız ve bozuk inanç ve görüşlerini anlatmayı eklemiştir. 
Cenâb-ı Allah'ın böyle yapmasının maksadı, o kafirlerin akıllarının kıt, 
havsalalarının dar olduğuna dikkat çekip, insanları onların görüşlerine iltifat 
etmekten ve onların ortaya attıkları şüphelere aldanmaktan uzaklaştırmaktır. Hak 
Teâlâ bütün bunları yapınca, yine asıl maksad olan 

tevhidi anlatma hususunda delil getirmeye dönerek, ... "o çardaktı... cennet (gibi 


üzüm) bağlarım yaratıp yetiştiren O (Allah)dır" buyurmuştur. H7] 
Nimetlere Bakış Tarzı 


Bil ki bu delil, bu sûrede daha önce geçmişti. Bu da, (En'âm, 99) ayetidir. Allah 
Teâlâ o ayetinde beş şeyden bahsetmiştir: 1) Ekin, 2) Hurma, 3) Üzüm bağları, 
4) Zeytin ve 5) Nar.. Tefsirini yapmakta olduğumuz ayette ise, bu beş şeyi aynen 
zikretmiş, ama aynı sıraya uymamıştır. Çünkü bu ayette önce üzüm, sonra 
hurma, sonra ekin, sonra zeytin, daha sonra da narı zikretmiştir. Önceki âyette, 
buyurmuş, bu âyette ise (aynı manada), "(birbirine hem benzer, hem 
benzemez...") buyurmuştur. Yine önceki ayette, "Bir meyve verdiği zaman, bir 
de olgunlaştığı vakit bakın..." buyurmuş ve böylece bu bitkilerin hallerine bakıp, 
bunlardan hakîm yaratıcının varlığına delil çıkarmayı emretmiştir.Bu ayette ise, 
"ürün verdiği zaman ürününden yeyin, devşirildiği ve toplandığı gün de hakkını 
verin" buyurup, bunlardan istifade etmeye müsaade etmiş ve bir kısmını fakirlere 
vermeyi emir buyurmuştur. Binaenaleyh bu iki âyet arasındaki fark şudur; Allah 
Teâlâ o ayette, o bitkilere bakıp, Sâni-i hakîm'in varlığına istidlal etmeyi 
emretmiş bu ayette ise, onlardan istifadeye müsaade etmiştir. İşte bu, Sân-i 
hakim'in (hakîm yaratıcının) varlığına onlarla istidlal etme emrinin, onlardan 
istifade müsaadesinden önce olduğuna dikkat çekmektedir. Çünkü bu şeylere 


bakıp istidlalde bulunmanın neticesi, ruhi ve ebedi bir mutluluktur; onlardan 
istifadenin neticesi ise, maddi ve geçici bir mutluluktur. Binaenaleyh birincisi 
öne alınmaya daha layıktır. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, o bitkilere bakıp 
istidlal etme emrini, onlardan istifade etme müsaadesinden önce zikretmiştir. 


(18) 


İkinci Mesele 

Âyetteki "enşe'e" fiili "haleka" (yarattı) manasınadır. Bir şey ortaya çıkarak, 
gelişip büyüdüğünde (O şey neş'et buldu) denilir. Yine Allah bir şeyi yaratıp 
geliştirip büyüttüğünde denilir. Cenâb-ı Hak buyurmuştur, üzüm çubuğu çardağa 
tutturulduğunda (üzümü asmaladım) denilir. Bunun müfredi arş, çoğulu uruş 
(çardak, taht) kelimesidir. Yine müfred olarak ariş, oemi olarak uruş şekli de 
kullanılır. Üzüm çubuğu asma üzerine doğru uzanıp yükseldiği zaman Ciltti 


denilir, H] 


Çardaklı ve Çardaksız Bağ ve Bahçeler 


Bunu iyice kavradığın zaman, biz deriz ki: Âyetteki "O çardaklı ve çardaksız bağ 
oe bahçeler" ifadesi hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

1) Çardaklı ve çardaksız olanlar, üzümdür. Çünkü üzümlerin bazısı çardaklı 
(aşmalı), bazısı ise çardaksız olur ve toprağın üzerine serilir kalır. 
2) Çardaklı olan, kendisi için çardak (asma) yapılan üzüm çubuklarıdır; çar- 
daksız olanlar ise, kabak ve karpuz gibi toprağın üzerine serilerek yetişen 
şeylerdir. 
3) Çardaklı olanlar, kendisi için bir çardak (asma) kurulan ve o çardağa tutu a'ak 
ve sarılarak büyümeye muhtaç olan bitkilerdir. Bu, üzüm ve benzeri bitkiler-; - 
Çardakstz olan bitkiler ise, sapının gücünden dolayı, düz durmak ve yukarı 
aoğru yükselmek için bir çardağa ihtiyacı olmayan, her dik bitkidir. 
4) Çardaklı bitkiler, bahçelerde ve bakımlı arazilerde, insanların dikip itina 
Jösterdikleri ve güze! büyümeleri için çardak kurduktan bitkilerdir. Çardaksız 
bitkiler, Allah Teâlâ'nın, çöllerde ve dağlarda yabani olarak bitirdiği şeylerdir. 
Bunlar çardaksizdir. 

buyruğuna gelince, İbn Abbas (r.a), bu ayetteki "ekin"i, "kendisinden azık 


(yiyecek) olarak istifade edilen bütün hububat çeşitleri" diye tefsir etmiştir. 120) 


Nahivdeki Hâl Hakkında Bir Açıklama 


yani bunlardan her çeşidin, diğerinde olmayan bir tadı verdir. "Ukul" kelimesi, 
yenilen herşey manasında olup, burada bununla hurma ve ekinin meyve ve ürünü 
kastedilmiştir. Bu kelimenin manası ile ilgili izah, (Bakara, 265) ayetinin 
tefsirinde geçmişti. Bu ayetteki "muhtelifen" kelimesi, "hâl" olarak mansubtur, 
yani "Allah o bitkileri, yemesi (tadı) farklı olarak yarattp yetiştirdi" demektir. 
Halbuki, henüz o bitkilerin yenilmesi olmadan ve meyveleri yenilmeden önce 
onları yaratıp bitirmiştir?.. 

Suna şöyle cevap verilir: Bu, "Allah Teâlâ onları, meyveleri farklı olarak var 
etti" demektir. Bunun doğru oluşu, Allah Teâlâ'nın onları daha önce, yani 
yenmeden önce yaratmış olmasının doğruluğuna ters değildir. Hem sonra bu 
kelime, o meyveler, bir zaman sonra yenilse bile, yine hal olarak mansub olur. 
Çünkü onların yenil-mesindeki farklılık mukadderdir. Nitekim sen, "Ben, 
yanında yarın kendisi ile avlanacağı bir şahin bulunan bir adama rastladım" 
dersin. Bu, "Yarın o şahin ile avlanması mukadder olan bir adama rastladım" 
demektir. 

Kur'ân'm bütün ayetlerinde, İbn Kesir ve Nâfi, bu kelimeyi kâfin sükünu ile 
"ükl" şeklinde; diğer kıraat imamları ise, "üküt" şeklinde okumuşlardır. Bu 
kelimenin sonundaki zamirin müfred olmasının sebebi ise, onu her ikisine yani 
hurma ve ekine 

râci kılmayıp, sadece birine râci kılmakla yetinmektir. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Onlar 
bir ticaret, yahut bir oyun, eğlence gördükleri zaman, ona yönetip dağıldılar..." 
(Cum'a, 11) yani "O ikisine yönelip dağıldılar.." ayetinde ve "Allah ue 
Resulünü,O'nu memnun etmeleri daha doğrudur" (Tevbe, 62) ayetinde olduğu 
gibidir. 

Âyetteki "birbirine hem benzer, hem benzemez bir hatde... 
önceki benzer ayette (En'am, 99) geçmişti. 

Daha sonra "Herbiri ürün verdiği zaman ürününden yey/n" Duyurulmuştur. Bu 


ifade ile ilgili birkaç bahis vardır: LH 


" 


ifadesinin tefsiri 


"Yeyiniz" Emrinin Hükmü 


Birinci bahis: Allah Teâlâ, bütün bunları nasıl yarattığını anlatınca, bunları 

yaratmadaki asıl maksadın, mükelleflerin onlardan istifade etmesi olduğunu 
zikrederek, "(Onlann) ürününden yeyin..." buyurmuştur. Alimler bu emrin ne 
ifade ettiği hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bazıları bunun mübahlık ifade eden bir 


emir olduğunu söylemişlerdir. Bazıları da, "Bu tabirin maksadının, o ürünlerin 
hakkını (zekatını, öşrünü, sadakasını) vermezden önce, ondan yemenin mubah 
olduğunu belirtmektir. Çünkü Cenâb-ı Hak, o ürünlerde verilmesi gereken bir 
hakkı vacib kılınca, fakirlerin de onda hakkı olmasından ötürü, sahibinin ondan 
hakkını vermeden istifade etmesinin haram olma ihtimali doğmuştur. Hatta 
ayetten anlaşılan esas mana budur ve işte bundan ötürü Cenâb-ı Allah, sahibinin 
o üründen önceden yemesinin mubah olduğunu bildirmiş ve onda zekatın vacib 
oluşunu, sahibinin o malda tasarrufuna mani olmayacağına hükmetmiştir" 
demişlerdir. Diğer bazı alimler ise, "Aksine Allah Teâlâ, bu nimetlerin 
yaratılmasının maksadının ya yemek, ya da tasadduk etmek olduğunu beyan 
etmek için, mubah olduğunu bildirmiştir" demişlerdir. 

Allah Teâlâ ayette yeme işini, tasadduktan (zekattan) önce zikretmiştir; çünkü 
insanın kendisini gözetmesi, başkalarını gözetmesinden önce gelir. Nitekim 
Allah Teâlâ, "Dünyadan nasibini de unutma; Allah sana ihsan ettiği gibi, sen de 


(insanlara sadaka-zekat vererek) ihsanda bulun"(Kasas, 77) buyurmuştur. [22] 
Eşyada Mubah Ve Mutlak Olma Asıldır 


İkinci bahis: Bazı alimler, ayetteki "Herbiri ürün verdiği zaman ürününden 
yeyin" cümlesini delil getirerek, "Menfaatiarda aslolan, mubah ve mutlak (yani 
kayıtsız-şartstz) olma halidir. Çünkü ayetteki "yeyiniz" emri, her şeyi içine alan 
umumî bir ifadedir. Binaenaleyh bu ifade, "(Allah) yerde ne varsa hepsini sizin 
için yarattı" (Bakara, 29) ayeti gibidir" demişlerdir. 

Yine bu ayeti "Aslolan sadakanın (zekatın) vacib olmamasıdır" hükmüne delil 
getirmek de mümkündür. Bu durumda, vacib (farz) olduğunu iddia edenler, bir 
delile muhtaç olurlar. 

Yine bu âyet ile, "Bir deli, Ramazan ayında iyileşip aklı başına geldiğinde, geçen 
günlerin orucunu kaza etmesinin farz olmadığı konusuna ve nafile oruç tutmaya 
başlayan kimsenin o orucu bitirmesinin vacib olmadığı konusuna istidlal 


edilmiştir. 3] 
Emir Sığasının Mubahlık İfade Etmesi 


Üçüncü bahis: Âyetteki, "(Onların) ürününden yeyiniz" cümlesi emir si-gasının 
bazan farz ve mendüb oluşu gösterme dışında bir manaya da gelebileceğine 
delâlet eder. İşte bundan dolayı bazı alimler, "Kelimelerin kullanılışında aslolan, 
hakikaftır. demişlerdir. Bu sebeple emir sığasını, yasak oluşu kaldırmayı ifade 


eden bir siga kabul etmek gerekir. İşte bundan dolayı o alimler, "emrin ifade 
ettiği mana, mübahlıktır" demişlerdir. Fakat biz, Arapça'da bu sığanın, yapma 
(işleme) tarafını tercih etme manasına geldiğini kesin olarak biliyoruz. Bunu 
mübahlık manasına hamletmek, ancak başka bir delilin bulunması ile 
mümkündür. 

Âyetteki "Devşirildiği ue toplandığı gün de hakkını verin" buyruğu ile ilgili 
birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Ibn Âmir, Ebu Artır ve Âsim, hâ harfinin fethası ile kelimeyi, 
"hasadih şeklinde; diğer kıraat imamları ise, ha'nın kesresiyle hısadih şeklinde 
okumuşlardır. Vahidi şöyle demiştir: "Bütün dilciler hem hasad, hem hisad hem 
cidâd, hem cedad (hurma devşirme zamanı); hem katâf, hem kıtâf (meyve 
toplama zamanı); hem cizaz, hem cezaz (kırılmış -koparılmış) denilebileceğini 
söylerler."Si-beveyh ise, "Araplar, birşeyin son ve nihai zamanını muracl 
ettiklerinde, masdarları feâl vezninde getirirler. Onlar bu hususta bazan da fial 
veznini kullanırlar" demiştir. 

İkinci bahis: "hakkını verin" buyruğunun tefsiri hususunda şu üç görüş 


bulunmaktadır: LA 
Mahsulâtın Öşrü Hakkında 


Birinci görüş: Atâ'nın rivayetine göre İbn Abbas, "Cenâb-ı Hak bununla, yağmur 
suyuyla sulananlarda öşrü; dolab suyuyla sulananlarda ise, öşrün yarısını (yani 
yirmide birini) murad ettiğini" söylemiştir ki, bu aynı zamanda Said İbnu'l- 


Müseyyeb, Hasan et-Basri, Tavus ve Dahhâk'ın görüşüdür. 1231 
Zekâtın Hicretten Önce Farzedilmiş Şekli 


Buna göre şayet onlar, "Daneler daha başakta iken, hasad günü zekât nasıl 
ödenir, verilir? Hem bu süre Mekki'dir; zekâtın farz olması ise Medenidir, 
Medine'de olmuştur" derlerse, biz deriz ki: 

Sizin zikretmiş olduğunuz bu detil ile, Cenâb-ı Hakk'ın, "hakkını verin" 
buyruğunu zahiri manasına göre almak imkânsız olunca, pek tabii olarak biz bu 
ifadeyi, "O mala, o vakitte zekât hakkı taalluk eder" manasına hamlettik. Buna 
göre mana, "Hasad gününde hakkı (öşrü, zekatı) vermeye yönelin, onu, verilmesi 
mümkün olan vakitten sonraya bırakmayın!" şeklinde olur. 

Sualin ikinci şıkkına da şu şekilde cevap verilir: Biz zekâtın, Mekke'de farz 
olmadığını kabul etmiyoruz. Aksine Medine'de nazil olan ayetin, zekâtı farz 


kıldığı hususunda bir münakaşa yoktur. Ancak ne var ki bu, (yani zekatın 
Medine'de farz kılınmış olduğunda ittifakın bulunması), onun Mekke'de farz 


olmasına mani değildir. Hem bu ayetin de Medeni olduğu ileri sürülmüştür. 126) 
Zekat Dışında da Malın Hakkı Vardır 


İkinci görüş: Bu, malda zekâtın dışında olan başka bir hakdır. Mücahid şöyle 
demektedir: "Mahsülünü hasad ettiğinde, orada da fakirler bulunursa, onlara 
ondan ver Onu harmanda savurduğunda, onu öğüttüğünde, (yine orada fakirler 
bulunursa) onlara ondan ver.. Yine, o ürününü kalbura vurduğunda, onlara ondan 


ver. Kaç ölçek geldiğini tesbit ettiğinde de onun zekatını ayır.." EN 
"Zekat, Öşür Tatbikatını Neshetmiştir" Diyenler 


Üçüncü görüş: Bu. zekaı farz olmadan önceki hadisedir. Binaenaleyh, zekat farz 
kılınınca bu husus neshedilmiştir. Bu da,Saîd İbn Cübeyr'in görüşüdür. 

Bunlar arasında en doğru olan, birinci görüştür. Bunun delili ise şudur: Hak 
Teâlâ'nın, "hakkını verin" emrinin zikredilip ancak ayetin mücmel olarak 
kalmaması için, bu hak ancak, bu âyet nazil olmadan önce malum olursa, güzel 
olur. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Malda, zekatın dışında bir hak yoktur!" 


[28] buyurmuştur. Binaenaleyh, ayette geçen "hak" ile, zekât hakkının murad 
edilmesi gerekir. 29) 


Meyvelerin Zekâtı Meselesi 


Üçüncü bahis: Hak Teâlâ'nın, şu beş çeşitten, yani üzüm, hurma, zeytin, ekin ve 
nardan sonra "Deuşirildiği ue toplandığı günde, hakkını verin" cümlesini 
getirmesi, bütün bunların hepsinde zekatın farz olduğuna delalet eder. Bu da, 
Ebu Hanife (r.h)'nin de söylediği gibi, meyvelerde de zekatın farz olmasını 
gerektirir. 

Buna göre şayet onlar, "Hasad sözü, ziraat için kullanılan bir kelimedir" derlerse, 
biz deriz ki, "hasad" kelimesi Arapça'da esasen, ziraate has bir tabir değildir. 
Bunun delili ise şudur: Arapça'da hasad "kesmek", "koparmak" demektir. 
Binaenaleyh bu tabir, her türlü mahsule şamildir. Hem, hasadih kelimesindeki 
zamirin, âyette önce zikredilenlerin en yakınına raci olması gerekir. Bu en yakın 
olan ise, zeytin ve nardır. Binaenaleyh zamirin, onlara da raci olması gerekir. 


Dördüncü bahis: Ebu Hanife (r.h). "Öşür, (malın) azında da, çoğunda da farzdır" 


derken, alimlerin ekserisi, "O malın miktarı, beş "vesak'"a 30 ulaştığında farz 
olur" demiştir. Ebu Hanife (r.h) bu ayetle istidlal ederek: "Hak Teâlâ'nın, 
"Deuşirildiği ve toplandığı günde, hakkını verin" buyruğu o malın azında da 
çoğunda da bir hakkın bulunmasını iktizâ eder. O hak, "zekat" olunca, o malın 


azında da, çoğunda da zekattn farz olduğuna hükmetmek gerekir" demiştir. BU 
İsrafın Manası ve Çeşitleri 


"israf etmeyin" buyruğuna gelince, bil ki "israfın ne demek olduğu hususunda 
dilcilerin iki görüşü bulunmaktadır: 

a) İbnu'l-A'râbi: "İsraf, senin için çizilmiş olan sınırı geçmendir" demiştir. 

b) Şemir, "Malın şerefi, fayda elde edilmeksizin, ondan giden şeydir" demiştir. 
Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Müfessirlerin bu hususta üç türlü izahı 
olmuştur: 

a) İnsan, malının tamamını verir ve çoluk çocuğuna ondan birşey bırakmazsa, 
israf etmiş olur. Çünkü hadis-i şerifte, "Önce kendinden, sonra da arzu ettiğin 
kimselerden (vermeye) başla..." o şeklinde varid olmuştur. Rivayet edildiğine 
göre, Sabit İbn Kays İbn Şemmas, beşyüz tane hurma ağacına yönelir ve 
onları keser.. Sonra da, bir günde onları dağıtarak taksim eder; onlardan evine de 
hiçbir şey sokmaz... İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Devşirildiği ve toplandığı 
günde, hakkım verin, israf etmeyin" yani, "hepsini vermeyin" ayetini indirir.... 

b) Said İbnu'i-Müseyyeb, "israf etmeyin" ifadesine, "tasaddukta bu-lunmazlık 
etmeyin..." manasını vermiştir. Bu iki görüş, "israftan murad, haddi aşmaktır" 
ifadesine birleşmiş olmaktadırlar. Ancak ne var ki birinci görüşe göre israf, 
vermede haddi aşmadır; ikinci görüşe göre ise vermemede haddi aşmadır. 

c) Mukâtil, bunun manasının, "Ekin ve davarlara, putları ortak kılmayın" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. Bu da, haddi aşma nevinden olur. Çünkü putlar, 
ekinlere ve davarlara ortak kılan, kendisi için çizilen sınırı aşmış, onu geçmiş 
olur. 

d) Zühri bunun manasının, "(Mallarınızı) Allah'a isyan hususunda 
harcamayınız" şeklinde olduğunu söylemiştir, 

e) Mücahid de, şayet Ebu Kubeys Dağı altın olsa, kişi de Allah'a tâat yolunda 
onu tamamen harcasa, bu kimse israfta bulunmuş olmaz. Ama, Allah'a isyan 
hususunda tek bir dirhem dahi vermiş olsa, o kimse müsrif olur" demiştir ki, işte 
bu manayı, Hatem-i Tai, (o kendisine, "israfta hayır yoktur" denildiğinde o, 
"Hayırda israf yoktur" diyerek kastetmiştir.. Bu, "israf" kelimesinin açıklanması 


ile ilgili olan ikinci görüşe göre, israf manasındadır. Çünkü, Allah'a isyan 
hususunda mal infak eden kimse, malını faydasız ve boş yere infak etmiş olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü O (Allah), israf edenleri sevmez" buyurmuştur. 
Bundan maksat, israfı yasaklamaktır. Çünkü, Allah'ın sevmediği her mükellef, 
cehennemliklerden olur. Bunun delili ise, "yahudilerle nas-raniler (şöyle) dediler: 
"Biz Allah'ın oğulları ve sevgilileriyiz." De ki: "Öyle de niçin sizi günahlannız 
yüzünden azablandınyor?" (Maide, 18) ayetidir. Böylece bu âyet, Allah'ın 
sevmediği herkesin cehennemliklerden olmadığına delâlet eder ki bu da, bazı 
yönlerden, Allah'ın sevmediği kimselerin cehennemliklerden olacağını ifade 


eder, 321 


Hayvanların İnsana Musahhar Edilmesi 


"Davarlardan yük taşıyacak, (tüyünden) döşek yapılacak (hayvan)ları yaratan da 
O'dur. Allah'ın size rızık kıldığı şeylerden yeyin. Şeytanın izleri ardınca 
gitmeyin. Çünkü o, sizin apaçık bir düşmanınızdır. (Allah) sekiz eş 

(yarattı): Koyundan iki eş, keçiden de iki eş.. De ki: "(Allah) iki erkeği mi, 
yahud iki dişiyi mi, yoksa bu iki dişinin rahimlerine sannıp bürünen (erkek ve 
dişi yavruları) mı, (hangisini) haram etti? (Davanızda) doğru iseniz, bana ilme 
dayanarak haber verin." Deveden de iki, sığırdan da iki eş yarattı.) De ki: " 
(Allah) iki erkeği mi, yoksa bu iki dişinin rahimlerine sarınıp bürünen (erkek ve 
dişi yavruları) mı, (hangisini) haram etti? Yoksa, Allah size bunu (haram 
kılmayı) tavsiye ettiği zaman siz orada mı idiniz?" İnsanları ilme dayanmadan 
saptırmak için yalanlar uydurup da, Allah'a mal edenlerden daha zalim kim 
vardır? Şüphesiz ki Allah o zalimler güruhuna hidayet etmez" (En'âm, 142-144). 
Bil ki Allah Teâlâ, kullarına, bitkilerdeki nimetlerle in'âmda bulunduğunu 
zikredince, bunun peşinden onlara hayvanlar vasıtasıyla ihsan ettiği nimetleri de 
zikrederek, "Davarlardan yük taşıyacak, (tüyünden) döşek 

yapılacak (hayvan)lan yaratan da O'dur" buyurmuştur. Bu ayetle ilgili birkaç 


mesele vardır; 1331 
Birinci Mesele 


Bu ayetin başındaki vâv, bu ayetin, kendisinden önce geçen, 141. ayete 
affedilmesini gerektirir ki, ifadenin buna göre takdiri manası, "O, çardaklı ve 
çardaksız cennet gibi (üzüm) bağlarını yetiştiren ve davarlardan da yük taşıyan, 
(tüyünden) döşek yapılan yaratan zattır..." şeklinde olur. Alimler, ayette geçen 


hamule ve ferş kelimelerini tefsir etmek için, pekçok söz söylemişlerdir ki, 
bunların hatırda tutulup kavranılmaya en yakın olanları şu ikisidir: 

a) Hamule kelimesi, yük taşıyan; ferş ise, kesilmek için yere yatırılan veyahut 
da tüyünden, yününden ve kılından döşekler için yün elde edilip kumaş 
dokunulan hayvanları ifade eder. 

b) Hamule yük taşımaya elverişli büyük hayvanlar; ferş ise, deve yavruları, 
buzağılar ve koyunlar gibi küçük olan hayvanlardır. Çünkü bunlar, bedenlerinin 
küçük olmaları sebebiyle, yeryüzüne döşenmiş döşekler gibi, yere yakın 
hayvanlardır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah'ın size rızık kıldığı şeylerden yeyin..." 
buyurmuştur. O, bu hitapla "Size helâl kıldığı şeylerden yeyiniz..." manasını 
kastetmiştir. Mu'tezile şöyle demektedir: "Attan Teâlâ rızıklardan yemeyi 
emretmiş, haram yemeyi yasaklamıştır. Bu (iki husus) haramın rızık olmayacağı, 
(rızkın mutlaka helâl olması gerektiği) neticesini verir." 

Daha sonra, "Şeytanın izleri ardınca gitmeyin" buyurulmuştur. Yani, 
"cahiliyyedekilerin yaptığı gibi, kendiliğinizden, bazı şeyleri helâl, bazı şeyleri 
de haram kılmak gibi hususlarda, şeytana uymayın..." demektir. 

Hutuvât kelimesi hutve kelimesinin çoğulu olup,'buna göre hatve, "iki ayak 
arasındaki mesafe, yani adım" anlamına gelir. Zeccâc şöyle demektedir: 
ifadesindeki hutuvât kelimesinin okunuşunda, şu üç şekil bulunmaktadır: Ti 
harfinin dammesi ile tı'nın fethasıyla ve tı'nın sükünuyla... Bu 

ifadenin manası ise, "şeytanın yollan..." demektir. Yani, "Şeytanın, sizin 
(insanlar) için süslediği, allayıp pulladığı o yollara tâbi olmayın, sülük 
etmeyin..." demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "çünkü o, sizin apaçık bir düşmanınızdır" buyurmuştur. 
Yani, "Düşmanlığı tartışılmaz ve apaçık olan..." demektir. O, Âdem'i cennetten 
çıkaran ve "onun zürriyetini, birazı müstesna olmak üzere, behemehal kendime 


bendederim." (İsra, 62) diyendir. B4 
Çift (Zevç) Kelimesi Hakkında 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah) sekiz çift (yarattı)" buyurmuştur. Bu tabirle 
ilgili iki bahis vardır: 

Birinci bahis: (o Semâniyete lafzının mansub oluşu hakkında, şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Ferâ, "Bu kelime, daha önceki ifadesinden bedel olduğu için mansub 
kılınmıştır" demiştir. 


b) Kelamın takdirinin, "(Allah'ın size vermiş olduğu rtzıklardan), sekiz çift 
olarak yeyiniz..." şeklinde olmasıdır. 

İkinci bahis: Bir, tek başına olduğu zaman buna "tek", yani "eş" denir. Onunla 
beraber, cinsinden bir başkası da bulunduğu zaman, bunlara "zevc(çift)" denilir. 
Böyle otuşa çift denilmesinin delili, Hak Teâlâ'nın, '(O, iki çifti, erkek ue dişiyi 
yarattı)" (Necm, 46) ve "(Allah) sekiz çift (yarattı)" ayetleridir. Sonra Cenâb-ı 
Hak, bu sekiz çifti, koyundan iki çift , keçiden iki çift, deveden iki çift ve 
sığırdan iki çift diye tefsir etmiştir... 

Daha sonra, "koyundan iki çift" buyurulmuştur. Yani erkek ve dişi koyunu 
kastetmiştir. Da'n kelimesi, yünü olan davar, yani koyun anlamına gelir. Zeccâc 
bu kelimenin, tıpkı (erkek tacir, dişi tacir) kelimeleri gibi, kelimelerinin çoğulu 
olduğunu ve bu kelimenin, dadın fethası ve kesresi ile, şeklinde de çoğul 
yapıldığını söylemiştir. 

Âyetteki, "keçiden de iki çift" kelimesi, ayn harfinin fethasıyla şeklinde de 
okunmuştur. Mâ'z kelimesi, kılı olan davar olup, keçi demektir. 

Bu kelimenin tekili mâiz olup, çoğulu mi'zâ kelimesidir. Bu kelimenin, aynın 
fethasıyla ma'az şeklinde okunması halinde, yine mâiz kelimesinin çoğulu olur. 
Mesala, hadem -âdim (hizmetçi-hizmetçiler), taleb-tâlib (talebe-talebeler), heres- 
hâris (bekçi-bekçiler) kelimeleri gibi... Bu kelimenin aynın sükünuyla ma'z 
şeklinde okunması hande de, yine mâiz kelimesinin çoğulu olur. Bu da, sahb- 
sâhib (arkadaş-arkadaşlar) tecr-tâcir (tacir-tacirler) ve rekb-râkib (binitli- 
binitliler) kelimeleri gibidir. Âyetteki is-neyn "iki" kelimesinin mansub oluşuna 
gelince; ayetin takdiri, "Allah sekiz çift yarattı. Koyundan iki, keçiden.de iki çifti 
yarattı..." şeklinde olduğu içindir. 

Âyetteki, cümlesindeki ifadesi, lafzı ile mansub kılınmıştır. İstifhamda, ondan 
sonraki fiili amel etmiştir; onda ondan önceki şeyler amel edemezler. 

Müfessirler şöyle demişlerdir: "Cahiliyye müşrikleri, davar, sığırlar ve develerin 
b*r kısmını kendilerine haram kılıyorlardı. Bundan dolayı Hak Teâlâ bu ayette, 
koy-un keçi, deve ve sığırları zikretmek suretiyle onların görüşlerinin bâtıllığını 
göstermeye delil getirmiş ve bu dört çeşit hayvanın herbirinin erkek-dişi 
çiftinden bahsetmiştir. Daha sonra ise şöyle buyurmuştur: "Eğer bu hayvanların 
erkekleri haram ise, erkeklerinin hepsinin haram olması gerekir. Yok eğer 


bunların dişi olanları haram ise, bütün dişilerinin haram olması gerekir." B5] 
Râzi'nin Burada Diğer Müfessirlerden Ayrılması 


buyruğunun manası şöyledir: "Eğer, bu iki dişinin rahimlerinde bulunan yavrular 


haram ise, bütün yavruların haram olması gerekir. Çünkü rahimlerde hem erkek, 
hem de dişi yavrular bulunur." İşte müfessirlerin bu ayete yaptıkları izah budur. 
8u izah bence, cidden uzak bir manadır. Çünkü birisi şöyle diyebilir: Farzet ki bu 
dört çeşit, yani koyun, keçi, deve ve sığır, erkek ve dişi olanlarına hasredilmiş 
olsun.. Ancak, müşriklerin haram olduğuna hükmettikleri hayvanların, haram 
oluş illetinin, erkek veya dişi olmaya hasredilmiş olması gerekmez. Aksine o 
hayvanları haram saymalarının sebebi, onları "bahire", "sâibe", "vasile", "hâm" 
veya benzeri birşey saymalarıdır. Nitekim biz, "Ai-lah Teâlâ bazı hayvanların, 
yenilmek için kesilmesini haram kılmıştır" dediğimizde, "Bu hayvanlar, eğer 
erkek oldukları için haram kılınmış iseler, o zaman her erkek hayvanın haram 
kılınmış olması gerekir. Yok eğer dişi oldukları için haram kılınmış iseler, o 
zaman da her dişi hayvanın haram olması gerekir" denilir. Bizim sözümüze 
karşı, böyle söylenilemiyeceğine göre, müfessirlerin, bu âyet-i kerimenin izahı 
sadedinde söyledikleri söz de buna benzer. Aklı başında olan insanın, Allah'ın 
kelamını tefsir ederken, doğru izahlar yapması gerekir. Kelamullah'ı yanlış 
izahlarla tefsir etmek, caiz değildir. 

Binaenaleyh burada bana göre şu iki husus doğruya daha yakındır: 

a) Bu âyet, o kâfirlerin görüşlerinin yanlışlığını göstermek için gelmemiş, 
aksine İstifham-ı inkârı üslubu ile gelmiştir ve "sizler, herhangi bir peygamberin 
nübüvvetini kabul etmiyor, Şâri'in (Allah'ın) şeriatını tanımıyorsunuz. O halde 
nasıl, "şu helâldir, şu haramdır" diyebiliyorsunuz?" manasındadır. 

b) O müşriklerin, "bahire", "sâibe", vasile" ve "hâm" ile ilgili hükümleri develere 
hastır. İşte bundan ötürü, Cenâb-ı Hak, "en'ânVın, sayıları o dört çeşit hayvandan 
ibaret olduğunu beyan etmiş ve "Binaenaleyh develerle ilgili bu hükümleri, 
"en'ârrfın diğer üç çeşidi olan koyun, keçi ve sığırlar hakkında söylemediğinize 
göre, bu hükümleri sadece develere nasıl verebiliyorsunuz?" demek istemiştir. 
İşte bence, âyet ile ilgili yapılması gereken izah budur. Allah Teâlâ, ne 
kastettiğini daha iyi bilir. 

Daha sonraki, "Yoksa, Allah size bunu (haram kılmayı) tausiye ue emrettiği 
zaman siz orada mı idiniz?" buyruğundan maksad şudur: "Siz, hiçbir 
peygambere inanmamış olduğunuz halde, Aflah bunu haram kılarken orada mı 
idiniz?" Bu âyetten elde edilecek netice şudur: Sizler, peygamberlerden 
hiçbirinin nübüvvetini kabul etmezken, daha nasıl oluyor da, çeşitli -«1â1-haram 
hükümlerini verebiliyorsunuz?" 

Allah Teâlâ bunu da beyan edince, "İnsanları, ilme dayanmadan, saptırmak için 
yalanlar uydurup da. Allah'a mal edenlerden daha zalim kim vardır?" 
buyurmuştur. İbn Abbas (a.s). "Allah Teâlâ, bu buyruğu ile, Amr b. Lühey'i 


kastetmiştir. Çünkü Hz. ismail (a.s)'in şeriatını bozup değiştiren budur" demiştir. 
Fakat doğruya daha yakın olan, bu tabirin bu işi yapan herkes hakkında söz 
konusu olmasıdır. Çünkü ayeton hem lafzı umümidir, hem de bu hükmü 
gerektiren illet umümidir. Binaenaleyh, ayetin hükmünü, belli bir şahsa has 
kabul etmek (tahsis etmek), delilsiz bir davadır. 

Muhakkik alimler şöyle demişlerdir: "Helal olan bir şeyi haram kılma 
hususunda, bir yalan uydurup, bunu Allah'a mal edenlerin (yani Allah bunu 
haram kıldı diyen «.r-tsenin) böylesi şiddetli bir va'ide müstehak olduğu sabit 
olunca, tevhid, marifetullah, sıfatullah, nübüvvet, melekler ve âhiret 
meselelerinde, bir yalan uydurup, bunu Allah'a isnad edenlerin hakedecekleri 
cezalar, daha şiddetli ve daha güç olur." 

Kâdi ise: "Bu, dinden saptırmanın Allah'a yakışmayan kötü birşey olduğuna 
eder. Çünkü Allah Teâlâ, helâli haram kılmaktan ibaret olan bir saptırmayı 
kınadığına göre, bundan daha önemli olan saptırma, öncelikle inanmalıdır" 
demiştir. 

Buna şöyle cevap verilir: "Biz insanlarca kınanan her şeyin, Allah katında da 
lum olması gerekmez. Baksana, erkek ile kadını biraraya getirip, onlara şehve-ib 
getirmek ve onlara günah işleme imkanları vermek, bize göre mezmum ola-ama 
Allah'a göre mezmüm değildir. İşte bu meselede de böyledir." 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Şüphesiz ki Allah, o zalimler güruhuna hidayet 
etmez" buyurmuştur. Kâdi şöyle demiştir: "Allah, onları ifaatına ve hidayete 
erenlere has olan hidayet fazlalığına iletmez." (Ehl-i alimlerimiz ise, "Bu ifade 
ile Allah Teâlâ, o müşriklere hidayet etmeyeceğini, onları küfür karanlıklarından, 
iman nuruna çıkarmıyacağını haber vermektedir" demişlerdir. 


Bu iki görüşten birini diğerine tercih hususunda söylenecek söz malumdur!39) 
Daha Önceki Kısım İle Münasebeti 


"De ki: "Bana uahyolunanlar arastada, yiyen bir kimsenin yiyeceği içinde, haram 
ediimiş bir şey görmüyorum: Ancak meyte, dökülen-akan kan, domuz eti, ki bu 
şüphesiz bir murdardır oe Allah 'tan başkasının adı anılarak 

boğazlanmış bir fısk olması müstesna... (Bunlar haramdır). Bununla beraber kim, 
(başkasının hakkına) tecavüz etmemek ve (zaruret miktarını) aşmamak şartıyla, 
(bunlardan yemeye) mecbur kalırsa (ve yerse), bil ki Rabbin gafur ve rahimdir. 
Biz, yahudilere, bütün tırnaktı hayvanları haram kıldık. Onlara sığır ve koyunun 
iç yağlarını da haram kıldık. Bu hayvanlann sırtlarına ve bağırsaklarına yapışmış 
olan, yahud kemiklerine karışmış olan (yağlar) müstesna.. Bu (haramlığı), onlara 


zulümlerine karşılık bir ceza olarak verdik. Biz elbette sadıklarız. Eğer onlar seni 
yalanlarlarsa de ki: "Rabbiniz geniş bir rahmet sahibidir. O'nun satvet ve kudreti, 
günahkârlar güruhundan savuşturulamaz" (En'âm, 145-147). 

Bil ki Allah Teâlâ, cahiliyyedeki insanların bazı yiyecekleri helâl veya haram 
kılmaları hususundaki metod ve yolların bozuk olduğunu beyan edince, bundan 
sonra, bu konuda en doğru açıklamayı getirerek, .. "De ki: 

"Bana vahyolunanlar arasında.....bir şey görmüyorum" buyurmuştur. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: BI 
Kıraat Farkı 


İbn Kesir ve Hamza, fiili tâ ile, ismi de mansub olarak şeklinde okumuşlardır. 
Bu ifade, "...O şeyin bizzat kendisinin, veya o cüssenin, bedenin ölü olması 
durumu müstesna..." manasındadır. İbn Amir de, fiili tâ ile, ismi merfü olarak, 
şeklinde okumuştur ki bu da, "Bir ölü hayvanın bulunması, mevcut olması hali 
müstesna..." ma-nasındadır. Diğer kıraat imamları ise, fiili yâ ile, ismi de mansub 
olarak şeklinde okumuşlardır ki bu da, "yenilen o şeyin "meyte" olması"; 


veyahut da, "Bulunan o şeyin meyte olması müstesna..." manasındadır. [38] 
Haramların Bu Dört Şeye Mahsus Olup Olmadığı 


Cenâb-ı Hak, bir şeyi haram veya helâl kılmanın, an cak vahiy yoluyla tesbit 
edileceğini beyan etmek üzere 

"Bana vahyolunanlar arasında, yiyen bir kimsenin yiyeceği içinde, haram 
edilmiş bir şey görmüyorum 

(...)" buyurmuştur. Yani, "Onu yiyene..." demektir. Atlah bu, "onu yiyeni..." 
tabirini, bundan maksadın helâl ve haram olanların, yenilen şeyler cümlesinden 
olduğunu beyan etmek için zikretmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, şu dört şeyi zikretmiştir: 

a) Meyte, 

b) Akan kan, 

c) Domuz eti; çünkü bu, bir pisliktir; 

d) Fısk.. Bu da, Allah'tan başkası adına kesilen şeyi ifade etmektedir.. O halde, 
ayetteki, "De ki: "Bana uahyolunaniar arasında, yiyen bir kimsenin yiyeceği 
içinde, sayılmış olan şu dört şey müstesna, haram edilmiş bir şey 
görmüyorum (...)" ifadesi, sadece bu dört şeyin haram kılınmış olduğunu beyan 
etme hususunu tam ve mükemmel bir biçimde anlatmaktır. 


Bu böyledir, zira, haram ve helak olan şeyleri öğrenmenin yolunun, ancak vahiy 
olduğu; Allah katından olan vahyin de, sadece Hz. Muhammed'e geldiği ve 
Allah Teâtâ'nın da O'na, "Şu dört şey müstesna, bana vahyedilenler arasında 
haram kılınmış olan hiçbir şey, göremiyorum "demesini emrettiği sabit olunca, 
bu sadece şu dört şeyin haram kılındığını beyan etme hususunda tam ve 
mükemmel bir açıklama olmuş olur. 

Bil ki bu süre Mekkidir; böylece Cenâb-ı Hak, bu Mekki surede, haram 
kılınanların bu dört şey olduğunu beyan etmiş, sonra da bunu Nahl suresinde, 
"O, size ancak ölüyü, kanı, domuz etini, bir de Allah'tan başkası için kesilmiş 
olanı haram kıldı. (Kim) muzdar kalırsa, (kimseye) saldırmamak ve haddi 
geçmemek şartıyla (yiyebilir). Çünkü Allah gafur ve rahimdir"'(Nahi, 105) 
ayetiyte tekid etmiştir. 

Bu ayetteki innemâ "ancak" demek olup, edat-ı hasr'dır. O halde bizim için, ha 
ram kılınanların bu dört şeye hasredildiğine delâlet eden iki Mekkf âyet 
bulunmaktadır. Cenâb-ı Hak, Bakara süresinde de, -ki bu süre Medenidir,- haram 
kılman şeylerin sadece bu dört şey olduğunu beyan ederek, "O, size ölüyü, kanı, 
domuz etini, bir de Allah'tan başkası için kesileni kat'i olarak haram kıldı" 
(Bakara, 173) buyurmuştur. 

Bu ayetteki innemâ hasr ifade eder. O halde Medeni olan bu âyet, Mekki olan 
Nahl 105. ayetine mutabıktır. Çünkü, bu ayetlerde bulunan İnnemâ kelimesi hasr 
ifade eder. O halde Medeni ayetin başında bulunan innemâ kelimesi, Cenâb-ı 
Hakk'ın Mekki olan, "De ki: Şu, şu, şu müstesna, bana uahyolunanlar arasında, 
haram edilmiş bir şey görmüyorum" buyruğuna denk ve mutabıktır. Sonra, 
Cenâb-ı Hak, Maide süresinde, "okunacak olanlar hariç olmak şartıyla, 
davarların etleri) size helâl edildi" (Maide, 1) buyurmuştur. Müfessirler, 
"okunacak olanlar hariç olmak şartıyla" ifadesiyle murad edilenin, bu surede 
biraz sonra zikredilen, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ö/ü, kan, domuz eti, Allah'tan başkası 
adına boğazlanan, -(henüz canı üzerinde iken yetişip) kestikleriniz müstesna 
olmak üzere- boğulmuş, vurulmuş, yukardan yuvarlanmış, susulmuş, canavar 
parçalamış olup da ölenler... üzerinize haram edilmiştir" (Maide, 3) ayeti olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Bütün bunlar (bu ayette sayılan diğer şeyler), 
"mey-te"nin kısımlarıdırlar. Bu müşrikler, bunların da helal olduğuna 
hükmettikleri için, Cenâb-ı Hak bunları yeniden zikretmiştir. Böylece şeriatın, 
başından sonuna kadar, işte bu hükme ve bu hasr ifadesine dayanmış olduğu 


sabit olmuş olur. [39] 


Haramların Bu Dört Kaleme Münhasır Olduğunun Delilleri 


İmdi şayet birisi: "Bu hasrı benimsemeniz ve ileri sürmenizden dolayı, sizin 
necis ve pis olan şeyleri, içkiyi helal addetmiş olmanız; yine Allah Teâlâ'nın, 
haram olduklarına hükmetmesine rağmen, sizin boğulmuş, dövülerek 
öldürülmüş yukardan yuvarlanmış olan ve süsülerek öldürülmüş olan hayvanları 
da helâl saymış olmanız neticesi ortaya çıkar.." derse, biz deriz ki: 

"Biz şu hususlardan dolayı, bunu söylemiş olmayız: 

a) Allah bu ayette, "domuz eti, ki bu şüphesiz bir murdardır" buyurmuştur ki bu, 
"Allah, domuz bir necis ve murdar, pislik olduğu için, onun etini haram kıldı" 
manasındadır. işte bu ifade, pis olmanın, onu yemenin haram olmasının sebebi 
olmasını gerektirir. Binaenaleyh, her necis, pis olanın yenilmesinin haram olması 
gerekir. Bu, ayette zikredilmiş olunca, bu soru kendiliğinden sakıt olur. 

b) Cenâb-ı Hak, bir başka ayette, "onlara,... murdar şeyleri de haram kılıyor" 
(A'râf. 157) buyurmuştur. Bu da, her necis olanın haram kılınmış olmasını 
gerektirir. Necis olan şeyler, aynı zamanda pistirler.. Binaenaleyh, necis olan 
şeylerin de haram kılınmış olduklarına hükmetmek gerekir. 

c) İslâm ümmeti, necis olan şeylerin alınmasının, yenilmesinin haram olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Farzet ki biz, Hz. Muhammed'in dininde, necis 
şeyler hususunda, mütevatir olan nakillerin delaletiyle, bu surenin tahsis 
gördüğünü kabul ettik. Binaenaleyh, buna göre bu surenin, necis şeyler dışında, 
gerek Mekki gerekse Medeni ayetlerdeki umumi ifadelere tutunularak, aslına 
uygun olarak kalmış olması gerekir. İşte bu, haram ve helât kılınmış olan 
yiyecekler hususunda iyice yerleşmiş olan mükemmel bir kaidedir.. 

İçkiye gelince, buna cevaben deriz ki: İçki de necistir. Dolayısıyla o, "rics" 
(pislik, murdar)'dan olmuş olur. Böylece de, Cenâb-ı Hakk'ın, "bir murdardır" 
ifadesiyle, "ve onlara, murdar şeyleri de haram kılıyor" ifadesinin hükmüne 
girmiş oluyor. Hem içkinin, gerek Hz. Muhammed'in dininde haram kılındığına 
dair mütevatir nakil ile, hem de Cenâb-ı Hakk'ın, "bundan kaçının..."(Maide, 90) 
ve "Günahları ise faydalarından daha büyüktür" (Bakara, 219) buyruklarıyla 
tahsis edilmiş olduğu sabittir. Tahsis edilen umümi ifade, tahsis edildiği yerin 
dışında bir hüccettir, delildir. Binaenaleyh, bu âyet, tahsis mahallinin dışında da 
hüccet ve delil olmaya devam eder. 

Soru soranın, "sizin boğulmuş, dövülerek öldürülmüş, yukardan yuvarlanmış 
olan ve süsülerek öldürülmüş olan hayvanları da hetal saymış olmanız neticesi 
ortaya çıkar" şeklindeki sorusuna cevaben de şunları söyleyebiliriz: 

a) Bunların hepsi, "meyte"dirler. Binaenaleyh bunlar da, bu ayetin hükmüne 
dahil olmuş olurlar. 


b) Biz bu ayetin umumiliğini, o ayetle tahsis ediyoruz. 
c) Biz şöyle diyebiliriz: Bunlar eğer "meyte" ise, bu ayetin hükmüne dahil 


olurlar. Yok, eğer "meyte" değillerse, biz bu ayeti o ayetle tahsis ederiz.. 140) 
Haramlar Nasıl Olur da Bu Âyette Bildirilenlere Mahsus Olur? 


İmdi şayet birisi, "Haram kılınan yiyecekler, bu ayette bahsedilenlerden daha 
çoktur. O halde, bu nasıl izah edilebilir?" derse, alimler buna da şu şekillerde 
cevap vermişlerdir: 

a) Bu ayetin manası, "Cahiliyye insanlarının, bahira, sâibe vs. şeyler gibi haram 
kılmış oldukları şeylerden ancak bu ayette zikredilen şeylerin haram olduğunu 
görüyorum..." şeklindedir. 

b) Bundan murad şudur: "Bu âyet nazil olduğunda, bu ayette zikredilenlerden 
başka hiçbir şey haram kılınmamıştı.... Bundan sonra, diğer şeyler haram 
kılınmıştır." 

c) Farzet ki bu lafız, genel bir lafızdır. Ancak ne var ki, Kur'ân'ın umumi 
ifadesini haber-i vahid ile tahsis etmek caizdir. İşte biz de, bu umum olan ifadeyi 
âhad haberlerle tahsis ediyoruz. 

d) Bu ayetin muktezâsı, bizi şunu söylemeye götürür: "Hz. Peygamber, 
Kur'ân'da, bunlardan başka haram kılınmış olan şey bulamamıştır... Ama, Cenâb- 
ı Hakk'ın, bu dört şeyin dışında kalanları, Hz. Peygamber'in lisanında 
(sünnetinde) haram kılmış olması caizdir." Bir kimse, bu cevapların zayıf 
olduğunu ileri sürerek şöyle diyebilir: 

Birinci cevap şu bakımlardan zayıftır... 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "Bana vahyofunanlar arasında, haram edilmiş bir 
şey görmüyorum" ifadesinden muradın, cahiliyye insanlarının bahira, sâibe vs. 
şeyler kabilinden haram kılmış oldukları şeyler olması caiz değildir. Çünkü 
âyetten murad edilen bu olsaydı, o zaman "meyte", "akan kan", "domuz eti" ve 
"putlar adına kesilenler", bu ayetin hükmüne dahil olmazlardı. Eğer bu sayılan 
şeyler, Hak 

Teâlâ'nın, buyruğunun hükmüne dahil olmamış olsaydı, o zaman bunların istisna 
tutulması güzel ve yerinde .olmazdı. Biz, bu şeylerin, o ifadeden istisna 
edildiklerini görünce, o ifadeden muradın, onların ileri sürmüş oldukları şey 
olmadığını anlamış olduk. 

2) Allah Teâlâ, o müşriklerin, o şeyleri (bahira, vs...) haram kılmaları 
konusundaki görüşlerinin yanlış olduğuna hükmetmiştir. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak bu ayette, haram kılınanları bu dört şeye tahsis etmiştir. Cahiliyye 


insanlarının haram kıldığı o şeyleri helal kılmak, onların dışındaki şeyleri helal 
kılmaya mani değildir. Binaenaleyh, bu ayeti umüm manası üzere bırakmak 
gerekir. Çünkü bu ayeti tahsis etmek, delilsiz olarak, onun umumiliği ile amel 
etmeyi bırakmayı gerektirir. 

3) Allah Teâlâ Bakara suresinde, (Bakara, 173) buyurmuş ve bu dört şeyden 
bahsetmiştir. Halbuki innema kelimesi, hasr ifade eder. Cahiliyye insanlarının, 
bahira, sâibe, vs. gibi şeyleri haram kıldıklarını ifade eden sözleri ise, bu âyetten 
önce zikredilmemiştir. Binaenaleyh, ileri sürülmüş olan bu açıklama da düşer. 
Onların, "Bu âyet nazil olduğu zaman, sadece bu dört şey haram kılınmıştı" 
şeklindeki ikinci cevaplarına gelince, bunada şu şekillerde cevap verebiliriz: 

a) Hak Teâlâ'nın Bakara süresindeki, "O, size ölüyü, kant, domuz etini, bir de 
Allah 'tan başkası için kesileni kati olarak haram kıldı..." (Bakara, 1731 ayeti, 
din iyice yerleştikten sonra Medine döneminde inmiş bir ayettir. Halbuki 
innema kelimesi hasr ifade eder, Böylece bu iki âyet, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
şeriatında, baştan sona kadar sabit olan hükmün, haram kılınanların sadece bu 
şeylere hasredilmiş olduğuna delâlet eder. 

b) Bu iki ayetin muktezastna göre, haram kılınanların sadece bu dört şeye 
hasredildiği sabit olunca, bu, onların dışında kalanların helal olduğunu itiraf 
etmek, kabullenmek olur. O halde beşinci bir şeyin helal kılındığına hükmetmek, 
nesh otur. Halbuki şeriatın aslının, "Aslolan, neshin bulunmamasıdır" düsturuna 
dayandığında şüphe yoktur. Çünkü, "nâsihln ortaya çıkma ihtimali, "hükmün, 
olduğu üzere kalma", ihtimaline denk ve müsavi olsaydı, "O, her ne kadar sabit 
idiyse de, ancak ne var ki o, zail oldu, mensüh oldu..." denilmesi ihtimali olduğu 
için, herhangi bir hükmü isbat hususunda hiçbir nassa tutunulamazdı. Herkes, 
"aslolan, nesh bulunmaması" ve neshi kabul edip, ona taraftar olanın da delile 
muhtaç olduğu hususunda ittifak edince, biz bu sorunun yanlışlığını anlamış 
oluruz. 

Onların, "Kur'ân'ın umumiliğini, haber-i vahidle tahsis ediyoruz" şeklindeki 
üçüncü cevaplarına gelince, biz deriz ki bu, bir tahsis değil, aksine açık ve sarih 
bir 

neshdir. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "Bana vahyolunanlar arasında, yiyen bir 
kimsenin yiyeceği içinde, haram edilmiş birşey görmüyorum..."ifadesi, sadece 
bu dört şeyin haram kılındığı hususunda çok net ve açık bir ifadedir. Yine, 
Cenâb-ı Hakk'ın Bakara 173. ayeti de, haram kılınanların, bu dört şeye 
hasredildiği hususunda sarih bir ifadedir. Çünkü innema kelimesi hasr ifade eder. 
O halde, durumun böyle olmadığını söylemek, bu iki ayetin muktezasına göre 
şeriatın başında Mekke'de; sonunda da Medine'de sabit olan hükmü görmemek 


ve bir kenara itmek olur... Üstelik haber-i vahidle Kur'ân'ı neshetmek de caiz 
değildir. 

Onların dördüncü cevapları da zayıftır. Zira ifadesi, bu vahiy ister Kur'ân, isterse 
Kur'ân'dan başka bir şey olsun, vahiy olan her şeyi içine alır. Hem Cenâb-ı 
Hakk'ın, Bakara süresindeki (Bakara, 173) ifadesi böyle bir ihtimali ortadan 
kaldırır. Binaenaleyh, yapmış olduğumuz bu izahlarla, bu sözün ve bu mezhebin 
kuvveti ve doğruluğu ortaya çıkmış olur ki, bu söz de Malik İbn Enes (r.h)'in 
vermiş olduğu hükümdür. 

Zayıf olan sorulardan birisi de şudur: Pekçok fukaha, bu ayetin umumiliğini, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Arapların habis, pis gördüğü her şey haramdır" hadisiyle 
tahsis etmiş olmalarıdır... Halbuki Arapların pis kabul ettiği şeylerin mazbut ve 
muayyen olmadığı, bilinen bir husustur. Binaenaleyh. Arapların efendisi, hatta 
alemlerin seyyidi, Arapları keler yerken görünce "Tabiatım ondan hoşlanmıyor" 
buyurmuştur. Amma, bu pis addetme, kelerin haram kılınmasının sebebi olamaz. 
Diğer Araplara gelince, onlardan bir kısmı, hiçbir şeyi pis kabul etmezler.. Yine 
onlar, bazı şeyler hususunda anlaşmazlığa düşmüşlerdir. Mesela onların bir kısmı 
o şeyleri pis kabul ederken, diğerleri onu güzel ve hoş kabul etmişlerdir. 
Böylece, bu pis sayma, addetme işinin betti bir kaide ve düstura göre 
yapılmadığını, aksine şahısların ve onların durumlarının farklılığına göre 
değiştiğini anlamış olmaktayız. O halde, kesin olan bir nassı, kendisinin belli bir 


kaidesi ve belli bir kuralı olmayan bir şey ile neshetmek nasıl caiz olabilir? 41) 
Haram Kılınan Dört Kısmın Tafsilatı 


Bil ki biz, bu dört şeyle ilgili meseleleri, Bakara süresin de enine boyuna 
açıklamşıtık. Dolayısıyla tekrar etmenin bir faydası yok. Bu dört şeyden 
birincisi, meytedir. Bu, Hz. Peygamber'in, "Bize, iki meyte, balık ve çekirge 
helal kıtındı" hadisiyle tahsis edilmiştir. İkincisi, akan kandır. Sefh kelimesi, 
dökmek, akıtmak, dökülmek, akmak anlamlarına gelir. Nitekim, kan aktığı 
zaman, denilir. Ebü Ubeyd, Küseyyir'in şu beytini nakletmiştir: 

"Ondan kalan hatıralar karşısında, gözyaşım yavaş yavaş akarken, ben "Allah'ın 
selamı üzerine olsun, ey sevgili!" dedim; gözyaşlanm boşandıkça boşanıyor..." 
İbn Abbas şöyle der: "Cenab-ı Hak bu tabirle canlı oldukları halde, "en'âm" 
(davar, deve, sığır)dan çıkan ile, kesilirken onların can damarlarından çıkan 
(kanı) kastetmiştir.." Bu takdire göre bu tabire kendilerinden kan akmadığı için 
ciğer ile dalak ve ete karışmış olan kan dahil değildir.. Zira bu kan, akıcı 
değildir... 


Ebu Miclez'e, içinde (akmayan) kan bulunan, et ile; kendisinde kanın kırmızılığı 
görülen çömleğin (tencerenin) hükmü sorulduğnuda o, "mahzuru yok; çünkü 
Allah, sadece akan kanı yasaklamıştır" demiştir. Üçüncüsü, domuz etidir. Çünkü 
bu bir pisliktir. Dördüncüsü "ve Allah'tan başkasının adına kesilen birfısk 
olmasını müstesna..." buyruğudur. Burası, ifadesine atıftır. Cenâb-ı Hak, 
"Allah'tan başkasının adı anılarak boğazlanmış olanları", fıska iyice batmış 
olduğu için, "fisk" diye adlandırmıştır. Nitekim bir kimse cömertlikte ve 
mertlikte zirveye çıktığında, "Falanca, mahza (sırf) 

cömertliktir, keremdir" denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, "üzerlerine Allah'ın ismi 
anılmayanlardan yemeyin. Çünkü bu, muhakkak ki bir fısktır..." (En'âm, 121) 
buyruğu da böyledir. 

"Bununla beraber kim (başkasının hakkına) tecavüz etmemek ve (zaruret 
miktarını) aşmamak şartıyla, (bunlardan yemeye) mecbur katırsa (ve yerse), bil 
ki Rabbin gafur ve rahimdir" buyruğuna gelince, bu, Allah bu dört şeyin haram 
olduğunu beyan buyu-runca, zaruret halinde (mecbur olma) durumunda, bu 
haramlığın kalkacağını... beyan etmiştir" demektir. Biz bu âyeti, Bakara 
süresinde 173. âyeti tefsir ederken iyice açıklamıştık. 

Cenâb-ı Hakk'ın, bunun peşinden "bil ki Rabbin gafur ve rahimdir" buyurması, 
bu hususta bir ruhsatın bulunduğunu gösterir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, yahudilere, bu dört şeyin dışında başka şeyleri de haram 
kıldığını beyan buyurmuştur ki bunlar da iki çeşittir: 

a) Allah Teâlâ, o yahudüere bütün tırnaklı hayvanları yasaklamıştır. Bu hususta 
da birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Vahidi şöyle demektedir: "Âyette geçen zufur kelimesinin çeşitli 
kullanılışları bulunmaktadır: 

1) Fâ harfinin dammesi ile zufur şeklinde kullanılmasıdır ki, bu kullanılışlardan 
en iyisidir... 

2) Fâ harfinin sükünu ile zufr şeklinde kullanılması... 


3) Zı harfinin kesresi ve fâ harfinin sükünu ile, zıfr şeklinde kullanılması ki bu, 
Hasan el-Basri'nin kıraatidir. Yine zı ve fâ harflerinin kesresi ile, zifir şeklinde 
bir başka kullanış daha vardır ki bu, Ebu's-Sımâl'in kullanışıdır." 

Vahidi şunu da söylemiştir: "Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın yahudifere haram kılmış 
olduğu bu tırnaklı hayvanların neler olduğu hakkında ihtilafa düşmüşlerdir. İbn 
Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre bu sadece devedir. Yine İbn Abbas 
(r.a)'dan gelen bir başka rivayete göre, bunlar, deve* ve devekuşudur. Bu, aynı 
zamanda Mücahid'in görüşüdür. Abdullah b. Müslim, bunun, pençeli her kuş ve 


toynaklı (tırnaklı) her hayvan olduğunu söylemiş ve daha sonra, "Diğer 
müfessirler de böyle söylemiştir" diyerek, şöyle devam etmiştir: "Âyet-i 
kerimede toynak, mecazi olarak zufur (tırnak) diye ifade edilmiştir." 

Ben derim ki: "Âyetteki "zufur" kelimesini, toynaklı hayvanlar manasına 
hamletmek, şu iki bakımdan uzak bir ihtimaldir: 

a) Toynaklı hayvanlar, nerede ise hiç "zufur" {tırnaklı hayvanlar) diye 
adlandırılmazlar. 

b) Eğer durum böyle olsaydı, o zaman Allah Teâlâ'nın, onlara toynaklı her 
hayvanı haram kılmış olması gerekirdi. Halbuki bu böyle değildir. Çünkü âyet, 
toynaklı olan davarların ve sığırların onlara mubah olduğunu göstermektedir." 
Bu sabit olunca biz deriz ki: Âyette geçen "zufur" kelimesini, pençeli ve çıynaklı 
hayvanlar manasına almak gerekir. Çünkü çıynak, av hayvanlarının aletidir, 
pençe ise yırtıcı hayvanların avlanma aletleridir. Bu durumda ifadeye, her türlü 
yırtıcı hayvanlar, köpekler, kediler ve avlanmada kullanılan kuşlar girer. Çünkü 
bu sıfat, bütün bu hayvan cinslerini içine alır. 

Bu sabit olunca, yine deriz ki: "Âyetteki, "Biz, yahudüere, bütün tırnaklı 
hayvanları haram kıldık"cümlesi bu haramhğın, şu iki bakımdan yahudilere has 
olduğunu gösterir: 

a) Ayetteki, "Biz, yahudilere şunu şunu.... haram kıldık..." ifadesi Arapça'da 
hasr (sadece yahudilere...) manasına gelir. 

b) Eğer bu haramlık, herkes için sözkonusu olsaydı, o zaman âyetteki. "Biz, 
yahudilere şunu şunu... haram kıldık" ifadesinin bir manası kalmazdı. 
Dolayısıyla yırtıcı hayvanlar ile pençeli kuşların haramlıc'nın, sadece yahudiler 
için olduğu kesin-leşir. Bu sebeple, bunların m üsl uman I ara haram kılınmamış 
olması gerekir. Böylece bu âyet, o hayvanların müslümanlara helâl olduğuna 
delâlet eder. İşte bu noktada biz deriz ki: Hz. Peygamber (s.a.s)'in her azıdişli 
yırtıcı hayvan ile her pençeli kuşu haram kıldığına dair rivayet zayıftır. Çünkü 
bu, Kur'ân-ı Kerim'in hilafına olan bir haber-i vahiddir. Binaenaleyh bunun sahih 
olmaması gerekir. Bu takdire göre bu meselede İmam Malik'in görüşü kuvvet 
kazanır. 

c) Allah Teâla'nın sadece yahudilere haram kıldığı ikinci çeşit, "Onlara sığır ve 
koyun iç yağlarını da haram kıldık..." ayetinin bildirdiği şeylerdir. Hak Teâlâ, 
yahudilere sığır ve koyunun iç yağlarını da haram kıldığını beyan etmektedir. 

Bu ayetle ilgili iki görüş vardır: 

a) Allah Teâlâ, bu haramhktan şu üç şeyi istisna etmiştir: 

1) "Bu hayvanların sırtlarına yapışmış olan..." İbn Abbas (r.a), bu ifadenin, "O 
hayvanların sırtlarına yapışmış yağlar müstesna... Çünkü onları haram 


kılmadım" manasında olduğunu;Katâde ise, "O hayvanların iç taraflarından 
(karınlarından) sırtlarına ve böğürlerine tutunmuş olan yağlar müstesna..." 
manasında olduğunu" söylemiştir. 

Ben derim ki: "Bu hayvanların sırtlarına ve böğürlerine tutunmuş olan yağlar 
yoktur. Ama hayvanın bu yerlerinde, kırmızı etle içice ve kat kat olan yağ 
tabakaları vardır. Bu durumda, istisna edilen kırmızı sırt ve böğür etleriyle içice 
olan yağlardır. Bu takdire göre, bir kimse "İç yağı yemiyeceğim" diye yemin 
etse, bu yağ ile iç içe ve kat kat olan etleri yemekle, yeminini bozmuş olması 
gerekir. 

2) "veya bağırsaklara (yapışmış olan yağlar)..." Vahidi, ayetteki bu kelimenin, 
ince ve kalın bağırsak manasına geldiğini, bunun müfredinin hâviye ve heviyye 
olduğunu söylemiştir. İbnü'l-Arâbi, bu kelimenin müfredinin heviyye ve haviye 
olup, bunun koyunun karnındaki işkembe manasına geldiğini söylemiştir. İbnu's- 
Sikkit ise, bu kelimenin raviye (cem'i revâyâ) (su kırbası) kelimesi gibi haviye 
(cem'i hevâyâ) şeklinde olduğunu söylemiştir. Bunu iyice kavrayınca, bil ki 
bundan murad, "kalın ve ince bağırsakların yüzeyine sarılan yağlar, haram 
değildir" manasıdır. 

3) "Yahut (o hayvanların) kemiklerine karışmış olan (yağlar...)" Bütün 
müfessirlerin görüşüne göre, kastedilen, uyluk kemiklerinin yağlarıdır. İbn 
Cüreyc, buna "böğürlerde, kellede, gözlerde ve kulaklarda bulunan bütün 
yağlar" manası vermiş ve şöyle demiştir: "Bunlar, kemiklere karışmış olan 
yağlardır. Dolayısıyla bu yağlar, yahudilere helâl kılınmıştı." Bu istisnalara göre, 
Cenâb-t Hakk'ın yahudilere haram kılmış olduğu iç yağları, karın ve böbrek 
yağlarıdır. 

b) Âyetteki, "veya bağırsaklara (yapışmış olan yağlar)..." ifadesi, 
müstesnaya değil, müstesna minh üzerine atfedilmiştir. Buna göre manası, "O 
yahudilere sığır ve koyunun iç yağları veya bağırsaklara (yapışmış olan yağlar) 
veya kemiklere karışmış olan yağlar haram kılınmıştır. Ancak bu hayvanların 
sırtlarına yapışmış olan yağlar müstesna... Çünkü bu yağlar haram kılınmamıştı" 
şeklindedir. Bu görüşte olanlar daha sonra şöyle demişlerdir: Ayetteki bu 
kelimelerin başındaki 

ev (veya) edatı, tıpkı, "Onlardan hiçbir günahkâr veya (ev) hiçbir nanköre boyun 
eğme...."(İnsan, 24) ayetindeki "veya" gibidir. Dolayısıyla bu ayetin manası 
şöyledir: "Onların hiçbirine itaat edilmeyip, hepsine karşı konulmalıdır. O halde 
ister buna, ister şuna (hepsine) isyan et." İşte burada da ayetin manası: 
"Bizonlara şunu şunu haram kıldık"şeklindedir. 

Cenâb-ı Atlan daha sonra "Bu (haramtığı), onlara zulümlerine karşılık bir ceza 


olarak verdik" buyurmuştur. Bu, "Biz, bu haramlığı, haddi aşmalarına bir ceza 
olarak, onlara has kıldık. Onların haddi aşmaları da, peygamberlerini 
öldürmeleri, faiz almaları ve bâtıl yollarla insanların mallarını alıp yemeleridir. 
Bu ayetin bir benzen de, "Yahudilerden bir zulüm sebebiyle biz, evvelce 
kendilerine helâl kılınan temiz ve güzel şeyleri üzerlerine haram ettik" (Nisa, 
160) ayetidir. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Biz, elbette sâdıklarız" buyurmuştur. 

Bu, "Ontarın haddi aştıklarını ve bu haramlığın, haddi aştıkları için onlara has 
kılındığını haber verişimizde doğruyuz" demektir. 

Kâdi şöyle demiştir: "Haram kılma işinin, onlardan sâdır olan bir suça ceza 
olması caiz değildir. Çünkü mükellefiyet, mükâfaat vesilesi olsun diye verilir. 
Sevab vesilesi olarak bunu yapmak da, bir ihsan (iyiliktir). Dolayısıyla, 
mükellefiyetin, daha önce işlenen bir suçun karşılığı şeklinde olması caiz 
değildir." 

Kâdi'nin bu görüşüne şöyle cevap verilir: Birşeyden istifade etmekten 
menetmek, daha fazla mükâfaat sağlamak için olabileceği gibi, önceden işlenen 
bir suçtan ötürü de olabilir. Bunlardan hiçbiri uzak bir ihtimal değildir. 

Cenâb-ı Allah, daha sonra "Eğer onlar seni yalanlarlarsa, yani nübüvvet ve 
risalet iddianda ve tebliğ ettiğin hükümlerde seni yalanlarlarsa, "De ki: 
"Rabbiniz geniş bir rahmet sahibidir". Bundan dolayı sizin cezanızı hemen 
vermez ve "O'nun satveti ve kudreti,'yani vakti geldiği zaman azabı, 
"günahkârlargrubundan" yani, söylediğin şeylerde seni yalanlayanlardan 


savuşturulamaz" buyurmuştur. En doğrusunu Allah bilir. [42] 
(Daha Önceki Kısımla Münasebeti) 


"Müşrikler diyecekler ki: "Eğer Allah diteseydi, ne biz, ne atalanmız şirk 
koşmazdık, hiç bir şeyi haram da kılmazdık." Onlardan öncekiler de, işte böyle 
yalanladılar da nihayet bizim azabımızı tattılar. De ki: "Yanınızda herhangi bir 
ilim varsa, hemen onu bize çıkarın. Siz bir zandan başka (bir şeye) 
uymuyorsunuz ve siz düpedüz yalan söylüyorsunuz. De: "O halde tam ve kâmil 
hüccet ancak Allah 'indir. İşte eğer O dileseydi, hepinizi birden muhakkak ki 
hidayete kavuştururdu" (En'âm, 148-149). 

Bil ki Allah Teâlâ, cahiliyye halkının Allah'ın dini hususunda delilsiz ve 
hüccetsiz olarak hüküm vermeye yöneldiklerini nakledince, onların yeltendikleri 
ve yaptıkları her türlü küfür hususunda ileri sürdükleri bahanelerini şöyle 
nakletmiştir:" Şayet Allah, bizden küfrümüzün sudur etmesini dilemiş 


olmasaydı, bizi bu küfürden men ederdi. O bizi bundan men etmediğine göre, 
O'nun bu küfrü dileyip istediği sabit olmuş olur. Şu halde, Allah bunu isteyince, 
bizim o küfrü bırakmamız imkânsız olur. O halde biz, bu hususta mazuruz." 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır. [43] 
Var Olan Şeylerin İrade Edilmesi Hakkındaki Mu'tezile Görüşü 


Bil ki Mutezile, bu ayetin, var olan hadiselerin irade edilmesi meselesinde şu 
yedi bakımdan kendi görüşlerine delâlet ettiğini iddia etmişlerdir: 1) Allah Teâlâ, 
kâfirlerden, açıkça Cebriyye'nin görüşünü nakletmiştir. Bu da onların, "Eğer 
Allah, bizim müşrik olmamamızı dilemiş olsaydı, biz müşrik olmazdık!" 
şeklindeki sözleridir. Cenâb-ı Hak bu sözü, onlardan zemmetmek ve kötülemek 
sadedinde nakletmiştir. Dolayısiyle bu, Cebriyye mezhebinin, mezmum ve bâtıl 
olması gerekir. 

2) Allah Teâlâ ayette kezzebe "yalanladı..." buyurmuştur. Bu ifade, şeddeli ve 
şeddesiz olarak okunmaktadır. Şeddesiz okunmasına gelince bu, o kâfirlerin, bu 
sözlerinde mutlaka yalancı oldukları hususunda sarîh bir ifadedir. İşte bu da, bu 
meselede, Cebriyye'nin söyledikleri şeyin yalan olduğunu gösterir... 

Bu kelimeyi şeddeli okuma tarzına gelince, bunu, "kâfirler, mezheb sahiplerini 
(Cebriyye'yi) tekzib etmiş olmaları sebebiyle bu zemm ve kınamaya müstehak 
olmuşlardır" manasına hamletmek mümkün değildir. Zira ayeti bu manaya 
alırsak bu mana, bu ifadeyi şeddesiz okuma halinde delâlet etmiş olduğu manaya 
zıd olmuş olur. Bu durumda da, iki kıraatten biri diğerine ztd olmuş olur. Bu da, 
Kelâmullah'a, Kur'ân-ı Kerim'e bir tenakuzun dahil olmuş olmasını gerektirir. Bu 
bâtıl olunca, bunu, "Bundan murad, "Eskiden herhangi bir peygamberi 
yalanlayan herkes, o peygamberi işte bu yolla tekzib edip yalanlamıştır. Çünkü 
onların hepsi de, her şeyin Allah'ın dilemesiyle olduğunu söylemişler ve: 
"Üzerinde bulunduğum bu küfür, ancak Allah'ın dilemesiyle meydana gelmiştir. 
O, beni bundan men etmemiştir" demişlerdir..." manasına hamletmek gerekir. 
İşte bu, önceki ve sonraki kâfirlerin, gerek peygamberleri tekzib etmeleri ve 
gerekse, o peygamberlerin davetlerini reddetmeleri hususunda belirli ve 
muayyen bir yoldur. Usuldür. Dolayısiyle ayeti bu manaya hamlettiğimizde bu 
kelimeyi şeddeli okumak, şeddesiz okumanın manasını te'kid etmiş olur ve her 
iki kıraat de Cebriyye'nin görüşünün iptal edilmesi gerektiğin delâlet etmiş olur. 
3) Hak Teâlâ'nın, "nihayet bizim azabımızı tattılar" buyruğu da bu ayetin bizim 
(Mu'tezile) görüşümüze delâlet ettiğini gösterir. İşte bu âyet, o kâfirlerin, böylesi 
bir görüşe taraftar olmaları sebebiyle, ilahi bir vaide müstehak olduklarına 


delâlet eder. 

4) "De ki: "Yanınızda herhangi bir ilim varsa, hemen onu bize çıkarın" ayetidir. 
Bu ayetin başındaki hel edatının istifhâm-ı inkari manasını taşıdığında şüphe 
yoktur. Bu, bu görüşü savunanların, bu hususta bir ilim ve hüccetleri olmadığına 
delâlet eder ki bu da, bu mezhebin fasid olduğunu gösterir. Çünkü hak olan her 
şeyi söylemek ve o şekilde hükmetmek, ilim olur. 

5) Cenâb-ı Hak diğer ayetlerinde, mesela, (Necm. 28) buyurmuştur. Burada da, 
"Siz bir zandan başka (bir şeye) uymuyorsunuz..." demiştir. 

6) Hak Teâlâ'nın, " Ve siz, yalan söyleyenlerden başka kimseler değilsiniz" 
buyruğudur. Hars yalanın en çirkin şeklidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kahrolsun o 


koyu yalancılar" (Zariyat, 10) buyurmuştur. [44] 
Mükemmel Hüccet Allah'ındır 


7) Allah Teâlâ'nın, "De: "O halde tam ue kâmil hüccet ancak Allah'ındır..." 
buyruğudur. Bunu şu şekilde ifade edebiliriz: O kâfirler, "Meydana gelen her 
şey, Allah'ın dilemesiyle olmuştur. Allah, bu küfrün bizden sâdtr olmasını 
dileyince, bizim onu terketmemiz nasıl mümkün olur? Biz onu bırakmaktan aciz 
olunca, O, bize onu terketmemizi nasıl emreder? Allah'ın dilemesinin hilâfına 
olarak bizim herhangi bir fiili yapmamız, bizim kudretimiz dahilinde midir?" 
diyerek, nebilerin ve resullerin davetini reddetme hususunda istidlalde 
bulunmuşlardır. İşte, peygamberlere karşı kâfirlerin hücceti budur. Bundan 
dolayıdır ki Cenâb-ı Hak da, "De; "O halde tam ue kâmil hüccet ancak, 
Allah'ındır..." buyurmuştur. Bu tam ve kâmil hüccet oluş da, şu iki yöndendir; 

a) "Allah Teâlâ size, kâmil bir akıl, tam bir anlayış, duyan bir kulak, gören bir 
göz vermiş, sizi hayra ve şerre muktedir kılmış, her türlü özür ve engellen 
tamamiy-le sizden gidermiştir. Binaenaleyh, isterseniz hayırları yapmaya, 
isterseniz günah ve münker olan şeyleri işlemeye yönelebilirsiniz. Bu kudret ve 
imkânın mevcudiyeti kesin olarak bilinmektedir. Mania ve engellerin 
bulunmadığı, ortadan kaldırıldığı da zaruri olarak bilinen bir husustur. Durum 
böyle olunca da, sizin iman ve taatte bulunmaktan aciz olduğunuzu iddia 
etmeniz, bâtıl bir dava olur. İşte bu anlattıklarımız ile, sizin Allah'ın aleyhine bir 
hüccetinizin bulunmadığı; aksine, sizin aleyhinize olarak, Allah'ın tam ve 
mükemmel bir hüccetinin bulunduğu sabit olur..." 

b) Sizler, "Şayet bizim füllerimiz, Allah'ın dilemesinin hilafına olsaydı, o zaman 
biz, Allah'a galib gelmiş, ona hükmetmiş ve O'nun meşietinin hilâfına filler 
yapmış olurduk. Bu ise Allah'ın, âciz ve zayıf olmasını gerektirir, Bu ise, O'nun 


ulühiyyetini zedeler" diyorsunuz... Cenâb-ı Hak da buna, "Acziyyet ve zayıflık 
ancak, ben onları zoraki ve mecburi olarak iman etmeye ve taatte bulunmaya 
sevkedemediğim zaman söz konusu olur. Halbuki ben buna kadirim..." diyerek 
cevap vermiştir. İşte, Allah'ın buna kadir oluşu da, O'nun, "Eğer O düeseydi, 
hepinizi birden muhakkak ki hidâyete kavuştururdu" buyruğu ile murad 
edilmiştir... "Ancak ne var ki ben (Allah) sizi, zoraki ve mecburi olarak iman 
etmeye ve taatte bulunmaya sevketmiyorum. Çünkü bu, tekliften beklenen 
hikmeti iptal eder..." Böylece, işte bu izahla, onların, "Biz, Allah'ın dilemesinin 
hilâfına bir iş yapsaydık, bundan, Allah Teâlâ'nın aciz ve zayıf olduğu neticesi 
çıkardı..." şekilndeki sözlerinin 

bâtıl bir söz olduğu sabit olmuş olur. Mu'tezile'nin bu ayete tutunması hususunda 


söylenebilecek sözlerin tamamı bundan ibarettir. 145) 
Râzi'njn İrade Konusunda Mu'tezile'ye Cevabı 


Bu konuda, itimada şayan cevap, bizim şöyle dememizdir: "Biz, bu surenin 
başından sonuna kadar, bizim görüş ve mezhebimizin doğruluğuna delâlet 
ettiğini beyan ettik. Onların (Mu'tezile'nin), bu suredeki her âyet hakkında 
yapmış oldukları tefsir ve tevilleri naklettik ve yapmış oldukları açıklamalara, 
kesin olan akli delillerle de desteklenmiş, açık ve çok kuvvetli cevaplar verdik... 
Bunun böyle olduğu sabit olunca, şayet bu ayetten maksat, sizin ileri sürdüğünüz 
şey olsaydı, o zaman Allah'ın kitabında çok açık bir çelişki bulunmuş olurdu ki, 
bu da Kur'ân-t Kerim hakkında en büyük ta'n ve tenkide sebebiyet vermiş 
olurdu... 

Bunun böyle olduğu da sabit olunca biz deriz ki: Allah Teâlâ, kâfirlerin, "Allah 
dileseydi, biz... eş koşmazdık..."dediklerini nakletmiş, sonra da bunun peşinden, 
"Onlardan öncekilerde, işte böyle yalanladılar..." badesini getirmiştir. İşte bu da, 
kâfirlerin, "Her şey Allah'ın dilemesi ve takdiri ile olunca, teklif abes ve 
anlamsız olur; bu yüzden de peygamberlerin davaları bâtıl, onların nübüvvet ve 
hsaletleri geçersiz olur" dediklerine delâlet eder... . 

Daha sonra Allah, nübüvvet müessesesini iptal etmek hususunda bu yola 
tutunmanın bâtıl olduğunu beyan etmiştir. Bu böyledir, zira O, istediğini yapan, 
dilediğine hüküm veren ve yaptığı şeylerde, hiç kimsenin kendisine itiraz hakkı 
bulunmayan bir ilahtır. O halde O, kâfirin küfrünü dilemiştir. Buna rağmen de, o 
kâfire peygamberler göndermiş ve ona (bunlar vasıtasıyla) iman etmesini 
emretmiştir. Emrin, iradenin hilafına meydana gelmesi imkânsızdır. Netice 
olarak diyebiliriz ki: Allahu Teâlâ, o kâfirlerin, nübüvvet müessesesini iptal etme 


hususunda kendisinin meşietine tutunduklarını nakletmiş, sonra da bu 
tutunmanın fasit ve bâtıl olduğunu beyan buyurmuştur. Zira. her şeyde Allah'ın 
meşietinin söz konusu olmasından, peygamberlerin davetlerinin reddolunması 
gerekmez. İşte sadece bu yolla dahi bu istidlal tamamiyle sakıt olmuş olur. İşte 
sizin (Mu'tezile), takbih ve ayıplama hususunda zikretmiş olduğunuz bütün 
izahlar, sizin, peygamberlerin davetini reddetme hususunda Allah'ın meşlietinin 
mevcudiyetine sarılmanızla alâkalıdır. Binaenaleyh bundan hasıl olan netice, 
sizin istidlalinizin de bâtıl olması ve bu hususta, Allah'ın meşietinin söz konusu 
olduğunu ileri sürmenin bâtıl olduğuna delâlet eden bir delilin kesinlikle 
bulunmadığı şeklinde olur. 

Buna göre şayet o Mu'tezile, "Bu mazeret (karşı tarafın, ehl-i sünnetin istidlali), 
Hak Teâlâ'nın, ifadesindeki kezzebe kelimesini şeddeli olarak kezzebe 
(yalanladı) okuduğumuz zaman ancak yerinde ve doğru olur. Ama biz onu 
şeddesiz olarak okuduğumuzda, bu istidlal tamamiyle sakıt olur..." derse, biz 
deriz ki bu hususta da şu iki izah yapılabilir: 

a) Biz bu kıraatin doğruluğunu kabul etmiyoruz. Bunun delili şudur: Biz bu 
surenin başından sonuna kadar, biz ehl-i sünnetin görüşünün doğruluğuna delâlet 
ettiğini beyan etmiştik. Binaenaleyh, şayet bu âyet, onların görüşlerinin 
doğruluğuna delâlet edecek olsa, (0 zaman bu suredeki ayetler arasında) bir 
tenakuz bulunmuş olur ve Kur'an kelamullah olmaktan çıkardı. Bu tenakuz, 
bizim bu şeddesiz okuyuşu kabul etmemizle savuşturulduğuna göre, bunu 
yapmak, (yani şeddesiz kıraati be-nimsememek) gerekir... 

b) Biz bu kıraatin doğru olduğunu kabul etsek bile, ancak "kâfirler, "kullarının 
bütün fiillerinde Allah'ın iradesinin bulunmasından peygamberlerin nübüvvetinin 
sakıt olması ve onların davetlerinin bâtıl olması gerekir" şeklindeki sözlerinde 
yalan söylüyorlar" manasına hamlederiz. Bu manaya hamlettiğimiz zaman, 
Mutezile için, bu ayete tutunma imkânı kalmaz. Bize, bu kuvvetli sorumluluktan 
sıyrılıp çıkmak için yardım eden Allah'a hamdolsun. Şu rivayet de bizim bu 
görüşümüzü destekler: İbn Abbas (r.a), gözü kör olduktan sonra, "Kaderin 
olmadığını söyleyenler hakkında ne dersin?* dendiğinde, o, "Eğer evde onlardan 
birisi varsa, evi onun başına yıkarım. O kimse hiç, "Şüphesiz ki biz, herşeyi bir 
takdir ile yarattık" (Kamer, 49) ve "Hakikat ölüleri biz diriltiriz biz... 
(İnsanların) önden gönderdikleri şeyleri oe (bıraktıktan) eserleri biz yazarız" 
(Yasin, 12) ayetlerini okumuyor mu?" dedi ve şöyle devam etti: "Allah ilk defa 
kalemi yarattı, sonra ona "Kaderi yaz" dedi ve o da Kıyamete kadar olacak 
herşeyi yazdı." Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Kaderi inkâr eden müslümanlar, bu 


ümmetin mecusileridir"(461 buyurmuştur. 147) 


Atıfla İlgili Nahiv Meselesi 


Sibeveyh, zahir ismi, fiildeki merfu muttasıl zamir üzerine atfetmenin, nahiv 
bakımından nahoş olduğunu ve (Ben kalktım ve Zeyd) denilemiyeceğini, çünkü 
ma'tufun aleyhin asıl, ma'tüfun ise onun fer'i olduğunu ve zamirin zayıf, zahir 
ismin ise kuvvetli olduğunu, kuvvetli olanı, zayıf olanın fer'i kılmanın caiz 
olmayacağını iddia etmiştir. 

Bunu iyice anladığında biz deriz ki: "Eğer cümle müsbet (olumlu) ise, zamiri 
te'kid etmek ve (Ben ve Zeyd kalktık) demek gerekir. Eğer cümle menfi 
(olumsuz) ise, (Ne ben kalktım ne de Zeyd) dersin." Bunun böyle olduğu sabit 
olunca deriz ki: "Cenâb-ı Allah, "Eğer Allah dileseydi ne biz müşrik olurduk, ne 
de babalarımız" buyurmuş ve ifadesini (müşrik olmazdık) ifadesindeki nâ (biz) 
zamiri üzerine atfetmiştir. Fakat araya lâ edatı girdiği için, bu atıf güzel ve 
yerinde olmuştur, el-İsfehâni, "el-Câmi" adlı eserinde şöyle demiştir: "Atıf güzel 
olsun ve kuvvetlinin zayıfa atfedilmesi gibi bir mahzur ortadan kalksın diye, atıf 
harfinin, zamiri te'kid eden kelimeden sonra getirilmesi vacibtir. Bu gaye ancak, 


dediğimizde gerçekleşebilir. Böylece lâ edatı, 481 atıf harfinden önce gelmiş 
olurdu. Ama burada atıf harfi, lâ kelimesinden önce gelmiştir. Binaenaleyh o 
mahzur, burada da söz konusudur." Buna şöyle cevap verilir: "Lâ" edatı, ayetteki 
âbâunâ (babalarımız) ifadesinin başına gelince, bu, burada bir fiilin takdir 
edilmesini gerektirir. Çünkü nefyi, babaların bizzat kendilerine irca etmek 
imkânsızdır. Aksine bu olumsuzluğu onlara değil, onlardan sâdır olan bir fiile 
vermek gerekir. Onlardan 

sudur eden fiil ise, müşrik olmalarıdır. Binaenaleyh buna göre ayetin takdiri, "Ne 
biz müşrik olurduk ve ne de babalarımız müşrik olurlardı" şeklinde olur. 


Takdirin böyle olması halinde problem kalmaz. [49] 


Allah Dilemedikçe İman Etmek Mümkün Değildir 


Alimlerimiz, "Herşey Allah'ın dilemesi iledir" şeklindeki görüşlerine, "Eğer O 
dileseydi, hepinizi birden mu- hakkak ki hidayete kavuştururdu" ayetini delil 
getirmişlerdir. Arapçada lev kelimesi, başka birşey bulun- 

madığı için, o şeyin olmadığını ifade eder. Dolayısıyla bu âyet, Allah Teâlâ'nın 
hem onları hidayet etmeyi dilemediğine, hem de hidayet etmediğine delâlet eder. 
Bu meselenin akli delil ile izahı şöyledir: Kâfirin kâfir olabilme kudreti, eğer 
iman etmesine de elverişli olan bir kudret değil ise, Allah Teâlâ onu iman etmeye 
kadir kılmamış demektir. Eğer Allah onun iman etmesini dilemiş olsaydı, bu 
imanı, o kul buna kadir olmadığı halde istemiş olurdu. Bu ise imkânsızdır. 
İmkânsızı dilemek de imkânsızdır. Eğer o kâfirin kâfir olabilme kudreti, iman 
edebilmesine de elverişli bir kudret ise, o zaman mümkin olan bu kudretin iki 
tarafından birinin üstünlüğü, tercih ettirici bir sebebe bağlı olmuş olur. İşte bu 
noktada biz eğer, "O sebebi yaratan Allah Teâlâ'dır" dersek, kulun kadir 
olmasının yanısıra, bu tercih ettirici sebep de bulunmuş olur. Binaenaleyh kulun 
kudreti ile sebebin toplamı, o fiilin yapılmasını gerektirir. Bu fiil (yani iman 
tarafı) ondan sâdır olmadığına göre, buna dair sebebin bulunmadığını da anlamış 
oluruz. Sebep bulunmayınca, o kişiden imanın sâdır olması imkânsız olur. 
İmanın ondan sâdtr olması imkânsız olunca, Allah Teâlâ'nın o kâfirin imanını 
dilemesi imkânsız olur. Çünkü Allah'ın imkânsız olanı dilemesi, imkânsız ve 
muhaldir. Böylece Kur'ân'm zahirinin, Allah Teâlâ'nın, kâfirin imanını dilememiş 
olduğuna delâlet ettiği sabit olur. izah ettiğimiz bu akli delil de buna delâlet 
etmektedir. O halde, Mutezile'nin görüşü her bakımdan bâtıl olmuş olur. 
Mu'tezile'nin, "Bu âyet, Cenâb-ı Allah'ın, zoraki ve mecburi olarak iman 
ettirmeyi dilemesi manasınadır" şeklindeki sözlerine gelince; buna karşı deriz ki: 
Bu mana, ancak, ayeti zahirine hamletmenin imkansızlığı akli delil ile sabit 
olduğu zaman makbul olabilir. Ama gerçek olanın, ayetin- zahirinin delâlet ettiği 
mana olduğuna dair akli delil bulunduğu zaman, nasıl olur da bu anlayışa 
gidilebilir? Hem sonra biz diyoruz ki: Sizin bu deliliniz birkaç yönden bâtıldır: 

a) Bu sözde mutlaka bir takdir yapmak gerekir. Bunun için biz diyoruz ki: 
"Âyetin takdiri, "Eğer Allah hidayet etmeyi dileseydi, size hidayet ederdi" 
şeklindedir. Siz ise, ayetin takdirinin (manasının), "Eğer Allah zorla ve cebren 
hidayet etmeyi dilemiş olsaydı, size hidayet ederdi" şeklinde olduğunu 
söylüyorsunuz. Sizin yaptığınız takdir (yani ayetin manasına müdahaleniz) daha 
fazladır. Binaenaleyh bizim verdiğimiz mana, sizinkinden üstün olmuş olur. 


b) Allah Teâlâ, kâfirin ihtiyari olarak (kendi iradesiyle) iman etmesini 
istemektedir. Halbuki zorla ve cebren olan iman, ihtiyari imandan farklıdır. Bu 
takdire göre, Allah Teâlâ'nın, irade ettiği (dilediği) şeyi elde edemediğini 
söylemek gerekir. Çünkü O'nun dilediği, kulun ihtiyari imanıdır ve O, sizin 
dediğinize göre, bunu elde edememiştir. Buna göre, Allah Teâlâ'nın -hâşâ-âciz 
olduğunu söylemek gerekir. 

c) Bu söz, ihtiyari olarak meydana gelen iman ile zorla ve cebren meydana gelen 
iman arasında bir farkın bulunmasına dayanır. İhtiyari iman, ancak kesin bir dâî 
(sebeb) ve gerekli bir irade bulunduğu zaman olur. Çünkü fiilin dayandığı sebep, 
kendisine fiilin dayanması ya vacib olan, ya da vacib olmayan bir şekilde olur. 
Eğer bu vacib ise, zaruri bir sebep olmuş olur. Bu durumda da, bu sebep ile, 
mecbur bırakan o sebep arasında bir fark kalmaz. Eğer fiilin bu sebebe 
dayanması vacib değil ise, bu durumda fiilin bu sebepten çok sonra sâdır olması 
mümkün olur. O halde, bu fiili, bazan o sebepten sonra olarak bazan da sonra 
olmayarak düşünebiliriz. Dolayısiyle, bu iki vakti birbirinden ayırmak, mutlaka, 
ilave bir müreccihten dolayı olmalıdır. Halbuki bundan önce meydana gelen, tam 
sebebe dayanmamaktadır. Sadece biz, onun bu şekilde olduğunu farzettik. 
Binaenaleyh bu bir hulftür. Sonra bu ilave müreccih eklendiğinde, eğer fiilin 
meydana gelmesi vacib olursa, bununla zaruri olan arasında bir fark kalmaz. 
Eğer filin meydana gelmesi vacib olmazsa, o zaman bu zaid bir kayda (ilave bir 
müreccihe) muhtaç olur. Bu durumda da, teselsül meydana gelir ki bu 
imkânsızdır. Böylece de Mu'tezile'nin "ihtiyari" diye ileri sürdükleri dâi (sebep) 
ile, zaruri olan dâi arasında, her ne kadar zahiren düşünülen bir fark olduğu sabit 
olsa da, iyice incelendiğinde, bunun da bir neticesi olmadığı sabit olmuş olur. 


(501 


"De ki: "Haydi, "Muhakkak Allah bunu haram etti" diye şahidlik edecek 
şahidlerinizi getirin." Eğer onlar (yalan yere) şahidlik ederlerse, sen onlarla 
beraber şahidlik etme. Âyetlerimizi yalan sayanlann ue ahirete inanmayanlann 
keyiflerine uyma. (Nasıl uyarsın ki) onlar başkalannı Rablerine denk 
tutmaktadırlar" 

(En'âm, 150). 

Bil ki Allah Teâlâ kâfirlerin bütün hüccetlerini boşa çıkarınca, onların 
görüşlerine şahidlik edecek hiçbir şahid bulunmadığını beyan etmiştir. Bu ayetle 


ilgili birkaç mesele vardır: 5I 


Helümme Kelimesi Hakkımda 


Âyetteki, j£ (haydi) kelimesi, birşeye çağırmayı ve davet etmeyi ifade eden bir 
kelimedir. Buna göre bu, "Haydi, şahidlerinizi çağırın!" demektir. Bu kelimeyle 
ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) Bunun müfredi, tesniyesi, cem'i, müzekkeri ve müennesi aynıdır. Nitekim 
Cenâb-ı Allah, "De ki: "Haydi şahidlerinizi getirin" ve "Kardeşlerine "Haydi 
bize gelin" diyenler..." (Ahzab, 18) buyurmuştur. 

b) Bu kelimenin tesniyesi; cem'i, müfred müennesi, bunun tesniyesi ve cemi 


müennesi şeklindedir. Fasih olan, birinci görüştür. [52] 
İkinci Mesele 


Bu kelimenin aslının ne olduğu hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Halil ve Sibeveyh, "Bunun aslı, hâ harflidir. Sonuna lümme kelimesi 
eklenmiştir. Dolayısiyle bu kelime, (Yaklaş, toplan) manasınadır. Arapçada, 
"falancanın grubu var" manasında, denilir. Daha sonra bu iki kelime,tek bir 
kelime olmuştur. Bunun başına hâ harfini getirmemizin faydası, emrolunanın 
merhametini celbetme ve onun emrolunduğu şeye yönelmesini temin etme 
manası vardır. Fakat bu kelime çok kullanıldığı için, dile kolay gelsin diye li 
daki elif, hazfedilmiştir. Nitekim bu (sınamadım); (görmedim) ve (olmadın) 
demen gibidir" demişlerdir. Ferrâ ise, bu kelimenin aslının, ve şeklinde 
olduğunu, Arapların hel ile istifham (soru) manası, ümme ile de "kasdet, yönel" 
manası kastettiklerini ve bunun takdirinin, şeklinde olduğunu; bu istifhamdan 
maksadın ise, o kimsenin yönelmesini emretmek olduğunu ve sanki senin 
(kasdet, yönel!) demiş olduğunu söylemiştir. Bu hususta yapılmış olan başka bir 
izah da şudur: Bunun aslının, Arapların yani "Sen yemek yemek istiyor musun?" 
deyiminin olmasıdır. Daha sonraysa, bu ifade her şey hakkında kullandır 
olmuştur. Nitekim, kelimesi hususi bir manaya mahsus iken, daha sonra umumi 


bir manada kullanılır olmuştur. [53] 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, kâfirlerin haram kıldıkları şeyin haramlı-' gına dair şahidleri 
olmadığını ortaya kıymak için, kâfirlerin şahidleri getirmesi işine dikkat 
çekmiştir. Buna göre helümme, "şahidierinizi hazırlayın" manasındadır. 

Daha sonra Allah Teâlâ onların yalancı olduklarına dikkat çekmek için, "Eğer 
onlar şahidilk ederlerse, sen onlarla beraber şahidlik etme" buyurmuş ve 


onlardan böyle bir şahidlik sâdır olursa, bunun, nevalarına uymalarından dolayı 
meydana geldiğini açıklamıştır. Bundan dolayı peygamberine, onların 
keyiflerine uymamasını emretmiştir. Ahirete imân etmediklerini, ba'si ve haşri 
inkâr ettiklerini bildirerek, onları iyice kınamış ve Rablerine eş koştuklarını 


belirterek, iyice tenkid etmiştir. Allah en iyi bilendir. BA 


"De ki: "Gelin, Rabbinizin size neleri haram kıldığını ben okuyayım: Ona hiçbir 
şeyi ortak koşmayın ue anaya babaya iyitik edin. Fakirlik (endişesiyle) 
çocuklannızı Öldürmeyin, sizi nzıklandıran da, onları nzıklandıran da biziz. 
Kötülüklerin açığına da gizlisine de yaklaşmayın. Allah 'in muhterem kıldığı 
cana 

haksız yere kıymayın. İşte, aklınızı başınıza alasınız diye, Allah bunlan size 
emretti" (En'âm, 151). 

Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerin, "Allah bize şunu şunu haram etti..." şeklindeki 
sözlerinin bozukluğunu beyan edince, bunun peşisıra, onlara haram kıldığı 
şeylerin neler olduğunu açıkladı. Bunlar, işte bu âyet-i kerimede sayılan 


şeylerdir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [55] 
(Gei) Kelimesinin Manası 


Keşşaf Sahibi şöyle demiştir: (gel, haydi) husûs manada bir kelime iken, 
umümi manada kullanılir hale gelen kelimelerden olmuştur, Bunun astı, yukarıda 
bulunan birisinin, aşağıda bulunan birisine, (yukarı gel) demesine dayanır. Daha 
sonra bu kelime çok kullanılarak, herşey hakkında kullanılan umümi bir kelime 
olmuştur." Âyetteki, buyruğunun başındaki mâ, mahallen mansubtur. Bunu neyin 
nasbettiği hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

1) Bu, (Ben okuyayım) fiili İle nasbedilmiştir, (Yani bu fiilin mefulüdür). Buna 
göre takdir şöyledir: 

2) Bu, harreme (haram kıldı) fiili ile nasbediimiş olup, kelamın takdiri: 
şeklindedir. [56] 


Muhtemel İrablara Göre Manalar 
İmdi eğer, "Âyetteki, "O'na hiçbir şeyi ortak koşmayın. Ana babaya iyilik 


edin..." kısmı, "Rabbinizin size neleri haram kıldığı..." ifadesinde mücmel 
bırakılan hususu, adeta tafsil ve tefsir etmektedir. Bu olamaz, çünkü şirki 


bırakmak ve ebeveyne iyilik etmek, haram değil, vacibtır?" denilir ise, buna 
birkaç yönden cevap verilir: 

a) Âyette bahsedilen haram kılmadan murad, Allah Teâlâ'nın bu işlere belli bir 
harim (yasaklık) vermiş olmasıdır. Bu da o işi, mazbut ve belli bir şekilde 
açıklamak suretiyle olur. Buna göre âyetteki, "Rabbinizin size nelere haram 
ktldığtnı ben okuyayım" ifadesi, "Cenâb-ı Hakk'ın, kendisine belli bir yasak 
bölge çizmek suretiyle tam ve mükemmel bir şekilde açıkladığı şeyleri size 
okuyayım" manasında olur. Ayetin bu manada olması halinde, soru 
kendiliğinden kalkar. 

b) Söz, ayetteki "Rabbinizin haram kıldığı şeyleri okuyayım" kısmında 
tamamlanmıştır. Allah Teâlâ yeni bir söze başlıyarak tıpkı (Aley-kümüs'selâm" 
(size selam) denildiği gibi, "size düşen, O'na hiçbirşeyi ortak koşmamantzdır" 
buyurmuştur. Yahut cümle, "Rabbinizin size neleri haram kıldığını ben 
okuyayım" kısmında tamamlanmış, daha sonra tekrar başlanarak, manasında... 
"O'na hiçbirşeyi ortak koşmayastnız diye..."denilmiştir. Buna göre ayetin 
manası, "Siz, Allah'a hiçbir şeyi ortak koşmayasınız diye, Rabbinizin size neleri 
haram kıldığını okuyayım" şeklindedir. 

c) Âyetteki ifadesindeki en edatı, ey (yani) manasına gelen en-i mütessire'dir. 
Buna göre ayetin takdiri, "Rabbinizin size neleri haram kıldığını ben okuyayım. 
Yani haram kılınan bu şey, O'na hiçbirşeyi ortak koşmamanızdır" şeklinde olur. 
Buna göre eğer: "Âyetteki, "Ve anaya babaya iyüik edin" ifadesi, "O'na hiçbir 
şeyi ortak koşmayın" ifadesi üzerine atfedilmiştir. Binaenaleyh "ve anaya-babaya 
iyilik edin" sözünün de, "Rabbinizin size neleri haram kıldığını ben okuyayım" 
kısmını açıklıyor olması gerekir ve bundan dolayı ana-babaya iyilik etmenin 
haram kılınan şeylerden olması icab eder, bu ise bâtıldır?" denilir ise, buna karşı 
deriz ki: "Ana-babaya iyilik etmeyi, iyi davranmayı Allah Teâlâ vacib ktlınca, 


onlara kötü davranmayı haram kılmış olmaktadır. B] 
Âyette Farz Kılman Beş Şey Şirk Koşmayın 


Cenâb-ı Hak bu ayette, beş şeyi vacib (farz) kılmıştır: Birincisi; "O'na hiçbirşeyi 
ortak koşmayın" buyruğunun anlattığı husustur. Bil ki Allah Teâlâ, müşriklerin 
firkalarını (çeşitlerini) bu surede en güzel şekilde açıklamıştır. Bu böyledir. 
Çünkü müşriklerden bir kısmı, putları Allah'ın ortakları kabul ediyorlar. Bu 
gruba, Hz. İbrahim (a.s)'den naklen, şu âyet ile işaret edilmiştir: "Bir zaman 
İbrahim, babası Âzer'e, "Sen putları tanrı mı ediniyorsun? Doğrusu ben, seni de, 
kavmini de apaçık bir sapıklık içinde görüyorum" demişti" (Enlâm, 74). 


Müşriklerden ikinci kısım yıldızlara tapanlardır ki, bunlar Cenâb-ı Hakk'ın, 
İbrahim ( (a.s)'in "Ben böyle sönüp batanları sevmem" (En'âm, 76) sözü ile 
görüşlerini iptal ettiğini bildirdiği kimselerdir. 

Müşriklerin üçüncü taifesi de Cenâb-t Hakk'ın,"Cineri O (Allah'a) ortak 
yaptılar" (En'âm, 100) diye bahsettiği kimselerdir. Bunlar, Yezdan ve Ehrimen'in 
iki ilah olduğunu söyleyen (mecüsi)lerdir. 

Dördüncü müşrik taifesi ise, "Allah Teâlâ'nın oğulları ve kızları olduğunu" 
söyleyen kimselerdir. 

Cenâb-ı Allah, işte bu müşrik taife ve fırkalarının inançlarının bozukluğuna dair 
pek çok deliller getirmiştir. Allah, bu grupların görüşlerinin bozuk olduğunu 
delillerle açıklayınca, burada da, "O'na hiçbir şeyi ortak koşmayın" buyurmuştur. 


[58] 
Anaya Babaya İyi Davranm 


İkincisi, "Anaya babaya iyilik edin" buyruğunun anlattığı husustur. Cenâb-ı Hak, 
bu ayette ikinci olarak, bu mükellefiyeti zikretmiştir. Çünkü insan üzerindeki 
nimet çeşitlerinin en büyüğü Allah'ın nimetidir. Bunun peşinden ana-babanın 
verdiği nimetler gelir. Çünkü insanın var olmasındaki hakiki müessir Allah 
Teâlâ'dır. Zahirde ise anne ve babadır. Hem sonra ana-babanın insan üzerindeki 
nimeti de gerçekten büyüktür. Bu nimet terbiye, şefkat, küçük iken insanı yok 


olmaktan ve helakten koruma ve benzeri iyiliklerdir. [59] 
Evlatlarınızı Öldürmeyin 


Üçüncüsü: "Fakirlik endişesiyle çocuklarınızı öldürmeyin, sizi de onları da 
rızıklandıran biziz" buyruğunun anlattığı husustur. Buna göre Cenâb-ı Allah, 
ana-baba haklarına riayetten sonra, çocukların haklarına riayeti vacib kılmıştır. 
Âyetteki, "Fakirlikten çocuk-lannızı öldürmeyin" buyruğu, "Fakirlik korkusu ile 
çocuklarınızı öldürmeyin" demektir. Cenâb-ı Allah, buradaki "korku" kelimesini, 
"Evlatlarınızı fakirlik korkusuyla öldürmeyin"(Isra. 31) ayetinde açıkça 
zikretmiştir. Bundan maksad, kız çocuklarını diri diri toprağa gömmeyi 
yasaklamaktır. Çünkü Arapların bir kısmı cahiliyye döneminde, fakirlik 
korkusuyla, bazıları da kıskançlıktan dolayı olmak üzere kız çocuklarını diri diri 
toprağa gömüyorlardı. Fakat fakirlik korkusu, daha umümi olan bir sebep idi. 
Allah Teâfâ bu sebebin yanlışlığını, "Sizi de onları da nztklandıran biziz" 
buyurarak beyan etmiştir. Çünkü babanın ve çocuğunun rızkının kefili Allah 


Teâlâ olduğuna göre, aynı şekilde ana-babaya da doğan canın hayatta kalması 
için gayret etmek ve onun rızkı hususunda Allah'a tevekkül etmeleri gerekir. İşte 
çocuğun durumu hakkındaki söz böyledir. 

Şemir şöyle demiştir: hem lazım, hem de müteaddi bir fiildir. Arapçada, insan 
fakir düştüğü zaman, (Adam fakir düştü); "Artık o, fakirdir" denilir. Bu fiilin, 
"lazım" olarak kullanılışıdır. Yine, bozup yok ettiği zaman, 

"Zaman onun yanında olan şeyi mahvetti" denilir. Buna göre, imlak kelimesi, 


fesad anlamına gelir." [60] 
Günahın Gizlisine de Açığına da Yaklaşmayın 


Dördüncüsü: "Kötülüklerin açığına da gizlisine de yaklaşmayın..." buyruğunun 
anlattığı husustur. İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Cahiliyye Arapları, aleni 
olarak zina yapmaktan çekiniyorlar, ama bunu gizlice yapıyorlardı. İşte bundan 
dolayı Allah Teâlâ ister gizli, ister açık olsun, hertürlü zinayı yasaklamıştır. Evlâ 
olan, bu nehyi, belli bir çeşid günaha tahsis etmemektir. Bilakis bu nehiy 
(yasak), gizli-açık bütün çirkin ve kötü işlerde (günahlarda) umümi olarak söz 
konusudur. Çünkü lafız umümidir. Bu nehyi gerektiren mana ki bu o fiilin çirkin 
olmasıdır, bu mana da umümidir. Lafız ve mana umümi olduğu halde, burada bir 
tahsise gitmek, delilin hilafına yapılmış bir iştir. 

Âyetteki, "Açığına da gizlisine de..."tabirinde bir incelik vardır. O da şudur: Bir 
kimse zahirde bir.günahtan kaçınıp, gizli hallerde ondan kaçınmadığı zaman, bu, 
onun bu günahtan kaçınmasının Allah'a kulluk ve taattan dolayı olmayıp, 
insanların kınamasından korktuğu için olduğuna delalet etmektedir. Bu davranış 
yanlıştır. Çünkü insana, insanların kınaması Allah'ın ikabından daha tesirli 
oluyor ise, böyle bir kimsenin küfre düşmesinden korkulur. Ama hem aşikâr, 
hem gizli, her türlü günahı terkeden kimsenin durumu ise, onun bu günahları 
ancak Allah Teâlâ'nın emrine saygı, azabından korku ve kulluğunu arzulama 


sebebiyle terket-tiğini gösterir. LH 
Adam Öldürmeyin 


Beşincisi: "Bir hak İte olmadıkça, Allah'ın muhterem kıldığı cana haksız yere 
kıymayın" buyruğunun anlattığı husustur. Bil ki bu da, günahlara dahildir. Ama 
Cenâb-i Allah, şu iki faydadan ötürü bunu müstakil olarak zikretmiştir: 

a) Bir şeyi müstakil olarak zikretmek, onun önemine ve büyüklüğüne delâlet 
etmektedir. Nitekim, (Bakara, 98) ayetinde de böyledir.Meleklere Cibril ve 


Mikail de Dahil Olduğu Halde, Önemlerine Dikkat Çekmek 

b) Allah Teâlâ, "cana kıyma"dan istisna yapmak istemiştir. Halbuki böyle bir 
istisna, her gühahta yapılamaz. Bunu iyice anladığın zaman deriz ki: Âyetteki 
"Bir hak ile olmadıkça..." kaydı. "Muhterem kılınmış olan bir canı, bazan ondan 
sâdır olan bir günah sebebi ile öldürmek bir hak ve yerinde bir iş olur" 
manasındadır. Yine şu hadis-i şerif de, bu manaya uygundur: "Şu üç şeyden 
birisi olmadıkça müslüman bir kimsenin kanı helal değildir: 1) İmandan sonra 
kâfir olma, 2) Evlendikten sonra zina yapma, 3) Haksız yere bir kimseyi 


öldürme...02İ Kur'ân-ı Kerim, bunlara ilave dördüncü bir sebebe işaret 
etmektedir. Bu da, "Allah ve Resulüne harb açanların, yeryüzünde fesatçılığa 
koşanların cezası, ancak öldürülmeleri, veya asılmalandır..."(Maide, 33) ayetidir. 
Netice olarak diyebiliriz ki: Asi olan bir insanın öldürülmesinin haramlığıdır. 
Bunun helal oluşu ancak ayrı bir delil ile sabit olur. Sonra Cenâb-ı Hak, bu beş 
kısmın (farzın) hallerini beyan edince, bunun peşinden kalbin bunları kabul 
etmesini kolaylaştıran şu tabiri getirerek, "... İşte O (Allah), bunları emretti" 
buyurmuştur. Bu ifadede bir re'fet ve incelik bulunmaktadır. Bütün bunlar ise, 
mükellef bu hükümleri daha kolay kabul etsin 

içindir. Sonra Hak Teâlâ, bunun peşinden buyurmuştur. Yani, "Bu teklif ve 


emirlerin, dini ve dünyevi faydalarını düşünüp akledesiniz diye..." demektir. 163) 
Âyetin Önceki Kısımla Münasebeti ve Dört Adet Hüküm 


"Yetimin malına, o rüşdüne erinceye kadar, en güzel olan şekilden başka bir 
suretle yaklaşmayın. Ölçüyü ve tartıyı adaletle, tastamam yapın. Biz bir kimseye 
gücünün yettiğinden başkasını yüklemeyiz. Hakkında söz söylediğiniz kimse, 
akrabanız dahi olsa, (doğru söyleyin), Allah'a verdiğiniz ahdi tutun. İyice 
düşünüp tutastnız diye, Allah size bunları emretti" (En-âm, 152). 

Bil ki Atlah Teâlâ, bir önceki ayette beş çeşit mükellefiyet zikretmiştir. Bunlar, 
üzerlerinde tefekkür ve içtihada gerek olmayan açık ve net şeylerdir. Allah Teâlâ 
daha sonra, bu ayette bir diğer dört tane mükellefiyet zikretmiştir. Bunlar da, aklı 
başında olan bir kimsenin, miktarını ve ölçüsünü bilebilmek için düşünmeye ve 


icti-hadda bulunmaya ihtiyaç duyduğu kapalı hususlardır: 164) 
Yetim Malını Gözetmek 


Birincisi: Bu ayette zikredilen mükellefiyetlerden birisi, "Yetimin matına, o 


rüşdüne erinceye kadar, en 

güzel olan şekilden başka bir suretle yaklaşmayın" ayetinin ifade ettiği husustur. 
Bil ki Cenâb-ı Allah, Bakara suresinde, "Bir de sana yetimleri sorarlar. De ki: 
"Onları yaradı oe iyi bir hale getirmek hayırlıdır" (Bakara, 220) buyurmuştur. 
Bunun manası şudur: "Bu malı arttırma, onunla kâr ve kazanç temin etme ve 
onun kıymet ve değerini arttırmanın çeşitli yollarını gözetme hususundaki sa'y-ü 
gayret göstermek müstesna, yetimin malına yaklaşmayınız!..." Sonra, bu mala 
velayet ve bekçilik yapan kimse eğer fakir ve muhtaç bir kimse ise, o maldan, 
(dinen belirlenen miktara göre) alması; eğer zengin ise, bundan kaçınması, 
(almaması) daha münasip olur... Buna göre "En güzel olan şekilden başka bir 
surette..." buyruğunun manası, "Kim zengin ise kaçınsın; kim de fakir İse, örfe 
göre yesin..." (Nisa, 6) ayetinin manası gibi olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun manası, "O kimse, rüşdüne erinceye kadar, onun 
malını koruyunuz.. O, rüşdüne erdiğinde ise, ona malını veriniz..." şeklindedir. 
Âyette geçen eşüdd kelimesinin tefsirine gelince Leys şöyle demektedir: "Eşüdd 
kelimesi kişinin, hikmet ve marifete ulaşmış olduğu (rüşd) zamanıdır." Ferrâ, 
"eşüdd" kelimesinin müfredinin, kıyasen şedd olduğunu söylemiştir ki, ben bu 
kelimenin müfredi olduğunu duymadım... Ebu'l-Heysem, eşüdd kelimesinin 
müfredinin şidde olduğunu; nitekim en'um (nimetler, ihsanlar) kelimesinin 
müfredinin de ni'me kelimesi olduğunu söylemiştr. sŞiddet", kuvvet ve celâdet; 
"şedid" ise, kuvvetli ve güçlü olan adam, demektir... 

Alimler bu ayette geçen "rüşde erme" işini, kendisinden bir rüşdün, (ehliyetin) 
görülmesi şartıyla, "ihtilam olma" diye tefsir etmişlerdir. Ki biz bu konuda, Nisa 


suresinin baş kısmında, iyiden iyiye açıklamada bulunmuştuk. [65] 
Doğru Ölçüp Tartınız 


İkincisi: Hak Teâlâ'nın, "Ölçüyü ue tartıyı adaletle, tastamam yapın..." 
buyruğudur. 

Bil ki her şey, tam kemale erdiğinde vâfidir, yani tam ve mükemmeldir. Nitekim, 
"Tam bir dirhem" ve "Tam bir ölçek" denilir. Yine, birisine hakkını tastamam 
verdiğinde, denilir. Bir kimse, eksik koymayıp tam doğru ölçtüğünde de, 
"Ölçüyü tam yaptı" denilir. Cenâb-ı Hakk'ın ve'l-mîzan tabirine gelince; bu, 
"tartı terazi vb. ile tartmayı... ifade edip, bi'l-kıst ifadesi ise "cimrilik 
yapmaksızın, noksanlaştırmadan, adaletle..." demektir... 

Şayet, "ölçüyü ve tartıyı tastamam yapmak, adaletin bizzat kendisidir, o halde 
bunu tekrarlamanın faydası ve manası nedir?" denilirse, biz deriz ki: Allah, 


verene, "Hak sahibine hakkını eksiksiz vermeyi"; alacaklıya da, "hakkını alırken, 
fazlasını istemeksizin hakkını almasın*" emretmiştir. 

Bil ki, insan bu işin gerçek manada yerine getirilmesinin gerekli olduğunu; 
bunun ise adaleti temin bakımından çok zor bir şey olduğunu 
düşünebileceğinden, Allah Teâlâ bu tür zorluğu ortadan kaldıran şeyi böyle bir 
zannın peşinden getirerek, "Biz bir kimseye, gücünün yettiğinden başkasını 
yüklemeyiz.." buyurmuştur. Yani, ölçüyü ve tartıyı tastamam ifa etmede vacib ve 
gerekli olan husus, işte onların yerine getirilmelerinde mümkün olan bu 
miktardır. Ama, onları hakiki manada tahakkuk ettirebilmek ise, bu vacib 
değildir demektir. 

Kâdi şöyle demektedir: Zorlaştırılan husus kulun kudreti dahilinde olduğu halde, 
Cenâb-ı Hak mükellefe böyle bir kolaylaştırmada bulununca, O'nun, kâfir 
kulunun kudreti dahilinde olmadığı halde, ona imant teklif etmesi nasıl 
düşünülebilir? (Hatta ehl-i sünnet), "Allah, kâfirde küfrü yaratır; ondan onu 
irade eder; ona onu hükmeder; onda, küfrü gerektiren kudreti ve sebebi yaratır; 
sonra da onu küfürden nehyeder..." demektedir. Halbuki Allah Teâlâ, kuluna, 
gerçek manada ölçü ve tartıyı tastamam yerine getirme olan bu kadar şiddet ve 
zorluğu teklif etmeyi uygun bulmayınca, O'nun bu gibi zorluğu ve şiddeti (iman 
etme), kuluna zorlaştırması nasıl tecviz edilebilir (düşünülebilir)?" 

Bil ki biz, Kâdi'ye ve onun hocalarına, bu gibi yerlerde, "ilim" ve "dâi" 
meselesiyle karşı çıkıyoruz. Ve bu durumda da söz sona erer ve Mutezite'nin öne 


sürdüğü görüşlerin de tadı tuzu, güzelliği kalmaz. [66] 
Doğru Söylemek 


Üçüncüsü, Cenâb-ı Hakk'ın, "Hakkında söz söylediğiniz vakit, akrabanız kimse 
dahi olsa (doğru söyleyin)" buyruğudur. Bil ki bu da, Cenâb-ı Hakk'ın, 
kendisinde emanetini yerine getirilmesini vacib kıldığı, gizli, açık olmayan 
şeylerdendir. Müfessirler bu kelimeyi sadece şehadeti, emr-i marufu ve nehy-i 
münkeri yerine getirme manasına hamletmişterdir. Kâdi ise durumun böyle 
olmadığını, "aksine buna, söz ile ilgili olan her şeyin dahil olduğunu ve 
dolayısıyla da buna, kişinin, dine davet etme ve bu hususta, manaları birbirine 
yakın, alışılmış mütâd lafızlar ilave etmekten ve haşviyyattan, boş sözlerden 
uzak olarak delili zikretmek suretiyle, delilleri izah etme hususundaki sözleri; 
fazla sıkıntı verip ürkütmeksizin, gerekli olandan da noksanlaştırmaksızın tam 
adafet üzere ve dengeli olarak yapılan emr-i maruf ve nehy-i münker; bir ilave 
ve noksanlaştırmada bulunmaksızın, kişinin nakletmiş olduğu rivayetler ile ki, 


insanların mesajlarını yerine ulaştırmak da bu cümledendir; çünkü bunu da, 
herhangi bir ilavede ve noksanlaştırmada bulunmaksızın yerine ulaştırmak 
vacibtir. Yine hakimin sözlü olarak vermiş olduğu hüküm de... buna dahildir" 
demiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, burada yakın ile uzak olanın eşit tutulmasının gerekli 
olduğunu; zira bundan maksadın, Allah'ın rızasını talep etmek olduğunu ve 
dolayısıyla da bunun, yakınlık veya uzaklığa göre değişmeyeceğini beyan 
buyurmuştur... 

Dördüncüsü de, Cenâb-ı Hakk'ın, "ve Allah'a verdiğiniz ahdi tutun" buyruğudur. 
Bu da, gizli işler cümlesindendir. Çünkü kişi kendi kendine yemin eder de, 
böylece onun yemini gizli olur. Haliyle, onun yeminini bozduğu, ya da onu 
sürdürdüğü hususu da gizli kalır. Cenâb-ı Hak bu kısımları anlatınca, te (Allah) 
size, İyice düşünüp tutastnız diye bunları emir ve tavsiye etti"buyurmuştur. 

Buna göre şayet, "Hak Teâlâ'nın, önceki ayetin sonunu, "İşte O, aklınızı başınıza 
alasınız diye, bunları emir ve tavsiye etti" (En'am. 15i) buyruğu ite ve bu ayetin 
sonunu da, "İşte (Allah) size, İyice düşünüp tutasınız diye bunları emir ve 
tavsiye etti" buyurarak bitirmiş olmasının sebebi nedir?" denilirse, biz deriz ki: 
Önceki ayette zikredilen beş teklif, açık ve net olan hususlardır. Binaenaleyh, 
onları akledip anlamak gerekir. Bu ayette itidal ve denge üzere bulunabilsin diye, 
üzerinde mutlaka tefekkür edilmesi, içtihad ve gayret gösterilmesi gerekli olan 
kapalı (çok gizli) hususlardır. İşte bu sebepten dolayı da Cenab-ı Hak, "İyice 
düşünesinizdiye..." buyurmuştur. Hamza, Kisâi ve Âsım'ın ravisi Hafs, Kur'ân'ın 
her yerinde şeddesiz olarak tezekkerün; diğer kıraat imamları ise, zaVın 
şeddesiyle tezzekkerün şeklinde okumuşlardır ki, bu iki okuyuş şekli de aynı 


manadadır. L67] 


İşte benim dosdoğru yolum. O halde ona uyun... (Başka aykırı) yollara tâbi 
olmayın ki sizi O'nun yolundan ayırmasın... İşte o, (kötülükten) sakınasınız diye 
Allah, size bunları emretti" (En'âm, 153). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [68] 
Farklı Kıraatler 


İbn Âmir, elifin fethası, nun'un da sükünuyla enne; Hamza ve Kisai ise elifin 
kesresi ve nünun da şed- 

desiyle inne diye okumuşlardır. İbn Amirin kıraatine göre bu kelimenin aslı, 
ennehü şeklindedir. Buradaki 


hüve zamiri, şa'n ve söz, (kıssa) zamiridir. Buna göre enne edatı, hafifletilerek en 
şeklini alır. Nitekim şairel-A'şâ da, 

"Hind kılıçlan gibi (bıçkın) delikanlılar içinde.... Onlar, bilirler ki yalınayak 
kalan da, ayakkabı giyen de, işin sonunda yok olacaktır, demiştir ki, burada, 
manasınadır. Bu ifadeyi şeddeli ve kesre ile inne şeklinde okumaya 

gelince; bunun takdiri, "Allah'ın haram kıldığını okuyayım ve yine; bunun, 
benim yolum olduğunu okuyayım..." şeklindedir ki, buradaki etlü (okuyayım...) 
kelimesi "Ben diyeyim, söyleyeyim; ekülü manasındadır. Bu ifadenin, müste'nef 
bir söz olarak meksür okunduğu da ileri sürülmüştür. 

Bunun, enne şeklinde okunmasına gelince; Ferrâ, "Bu cümlenin başında enne ile 
başlayan kısım etlü fiilinin mef'ulü olduğu için meftun okunur. İstersen, bu 
cümlenin mahallini mecrür da kabul edebilirsin. Buna göre kelamın takdiri: 
şeklindedir" demiştir. Ebu Ali ise şöyle demektedir: "Bu ayeti enne şeklinde 
meftun okuma da kaideye uygundur. Nitekim Sibeveyh bu ifadeyi, Hak 
Teâlâ'nın buyruğu ile irtibatlandırmıştır. Buna göre bu ifadenin takdiri, "Bu 
benim, dosdoğru yolum olduğu için ona uyunuz!" şeklindedir. Bu, Cenâb-t 
Hakk'ın, "Muhakkak, bu sizin ümmetiniz tek bir ümmettir" (Mü'minun, 52) ayeti 
gibidir. Sibeveyh, bu ayetin takdirinin, şeklinde olduğunu ve Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Hakikatte mescidler Allah ın dır. Öyleyse Allah ile birlikte hiçbir şeye 
tapmağın" (Cin, 18) ayetinin takdirinin ise, şeklinde olduğunu söylemiştir..." 


[69] 
İkinci Mesele 


İbn Âmir hariç, bütün kurra, kelimesinin, yâ harfinin sukûnuyla okunacağı 
hususunda ittifak etmişlerdir. İbn Âmir ise, yâ harfini fethahyarak şeklinde 
okumuştur. İbn Kesir ve Ibn Amir bu kelimeyi sin ile, Hamza 

sâd ile zâ harfleri arası bir ses ile; diğer kıraat imamları ise, halis ve katıksız bir 
sâd harfiyle okumuşlardır ki, hepsi de aynı anlamda olan kullanışlardır. Keşşaf 
sahibi şöyle demektedir: A'meş, bu kelimeyi şeklinde okumuştur. Bu ifade 
Abdullah İbn Mes'ud'un mushafında "Bu sizin, Rabbinizin yoludur" şeklinde; 
Ubeyy'ın mushafında ise, "Bu, senin Rabbinin yoludur..." şeklinde geçmektedir. 


[70] 
Allah'ın Sırat-ı Müstakimi 


Cenâb-ı Hak, bundan önceki iki ayette emir buyurduğu şeyleri ayrıntılı biçimde 


açıklayınca, bundan sonraki ifadeyi, hem önce geçen hükümlerin, hem de 
şeriatın diğer hükümlerinin girmesini iktiza eden bir mücmellikle zikrederek, 
"İşte benim dosdoğru yolum" buyurmuştur. Böylece buna, Hz. Peygamber'in 
İslâm dini hakkında yapmış olduğu her türlü açıklama dahil olur. Binaenaleyh bu 
kuvvetli bir usül ve sağlam, dosdoğru bir yoldur. O halde sizler, o kitabın 
mücmeline de mufassalına da uyunuz; ondan yüz çevirmeyiniz.. Eğer yüz 
çevirirseniz, sapıklıklara düşersiniz. İbn Mes'ud'un rivayetine göre Hz. 
Peygamber (s.a.s), bir çizgi çizerek, "Bu, doğru olan yoldur" dedi. Sonra da, o 
çizginin sağına ve soluna birtakım çizgiler çizerek, "Bu da, birtakım yoiiardır ki, 
her yolun üzerinde o yola çağıran bir şeytan bulunmaktadır., " dedi. Sonra da, 
işbu: "Şüphesiz ki bu benim, dosdoğru yolumdur" ayetini okudu. İbn Abbas'tan 
da şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bunlar, kendisinden önceki hiçbir kitabın 
neshedemediği muhkem ayetlerdir. Kim o ayetlerle amel ederse, cennete; kim 
de, onlarla amel etmeyi bırakırsa, cehenneme girer!" 

Daha sonra Cenâb-t Hak, "İşte (kötülükten) sakmasınız diye, Allah size bunları 


emretti" buyurmuştur. WAN 
Dördüncü Mesele 


Bu âyet, gerçeğin (hakkın) tek olduğuna delalet eder. Bundan, "Her tek olan 
gerçektir" neticesi çıkmaz. Binaenaleyh gerçek tek olunca, onun dışındaki her 
şey bâtıl olur. Hakkın dışında olan şeyler, pek çoktur. Binaenaleyh her çok 
olanın, bâtıl olduğuna hükmetmek gerekir. Ancak yukarıdaki kaziyyedeki 


(hükümdeki) düsturdan hareketle, her bâtılın çok olması neticesi çıkmaz. [72] 
Âyete Summe İle Başlamanın İzahı 


"Ayrıca biz Musa'ya (hükümleri) iyi tatbik edenlere karşı (nimetimizi) 
tamamlamak, her şeyi iyice açıklamak ue bir hidayet, bir rahmet olmak üzere, o 
kitabı (Tevrat'ı) verdik. Ta ki onlar, Rablerine kauusacaktanna iman 

etsinler" (En'âm, 154). 

Bil ki bu ayetteki "Ayrıca biz verdik" ifadesi ile ilgili birkaç izah vardır: 

1) Bunun manası şöyledir: "Yine haramları ve diğer hükümleri saydıktan sonra, 
Musa'ya o kitabı verdiğimi size haber veriyorum." Allah Teâlâ burada bu verme 
işinin sonra olduğunu göstermek için değil, bir haberin öbüründen sonra 
olduğunu 

göstermek için "sonrall kelimesini getirmiştir. Bunun bir benzeri de, "Andotsun 


sizi yarattık, sonra size suret verdik. Sonra da meleklere, "Adem'e secde edin" 
dedik" (A'raf, 11) ayetidir. 

2) Önceki ayetlerde zikredilen dokuz mükellefiyet, şeriatlar değişse bile 
değişmeyen, ilk teklif edilişinden Kıyamete kadar devam etmeleri vacib olan 
hükümlerdir. Ama tevbenin meşru kılındığı şeriatlara gelince bunlar, işte bu 
dokuz mükellefiyetten sonra olmuşlardır. Buna göre ayetin takdiri, "Allah Teâlâ 
o dokuz mükellefiyeti zikredince, "Ey Ademoğulları, işte O Allah'ın size, 
önceden de şimdi de emrettiği şeyler bunlardır" demiş, sonra da "Musa'ya kitabı 
verdik" buyurmuştur" şeklindedir. 

3) Âyette takdiri şöyle olan bir hazif vardır: 

"Sonra de ki, ey Muhammed, "Biz (Allah) Musa'ya... o kitabı verdik." Bunun 
takdiri de şöyledir: "Sana vahyolunanı oku ve sonra da onlara, Musa'ya 
verdiğimiz şeyin haberini bildir." 

Cenâb-ı Hakk'ın, "İyi tatbik edenlere karşı, tamamlamak için" buyruğu ite ilgili 
olarak şu izahlar yapılmıştır: 

1) Bunun manası, "iyi tatbik edenlere, yani muhsin ve salih olan herkese karşı, 
ikramımızı ve nimetimizi tamamlamak için..." şeklindedir. Bunun böyle 
olduğunun delili, Abdullah b. Mes'üd (r.a)'un, bu ayeti "Muhsin olanlara..." 
şeklinde okumuş olmasıdır. 

2) Bundan murad, "Tebliği ve taatı güzel yapan ve emrolduğu her şeyi hakkıyla 
yerine getiren kulumuza, nimetimizi ve ikramımızı tamamlamak için” manasıdır. 
3) Bu, "Musa'nın ilim ve şeriatı bildirmek suretiyle iyifik yaptığı kimselere, 
nimetimizi tamamlamak için..." manasındadır. Binaenaleyh ayetteki "ahsene" 
(iyi yaptı) ifadesi, birisi ilmini tamamlamak için, ilmine yeni bilgiler kattığı ve 
bilgisini geliştirdiği zaman, onun için kullanılan '. (O şeyi güzel yaptı) 
deyimindedir. 

Bu ifadeyi Yahya b. Ya'mer, şeklinde, yani, takdirinde (O en iyi olan kimseye) 
manasında okumuştur. Bu kıraate göre mübteda olan hüve hazf edilmiştir. Bu 
(Bakara, 26) ayetindeki kelimeyi, şeklinde ref ile okuyanın kıraati gibidir. Buna 
göre ayetin takdiri: "Dini bakımdan en iyi, en beğenilir kimseye karşı, 
tamamlamak için..." şeklinde olur. Yahut da bundan murad, "Musa'ya kitabı tam 
olarak, yani, kitapların, olması gereken en güzel bir şekilde tam ve mükemmel 
olarak verdik" manasıdır. Bu Tevrat'ı O'na (Musa'ya) en güzel bir şekilde verdik" 
demektir ki, Kelbi'nin şu sözü de bu manayadır: "Cenâb-ı Hak, O'na Tevrat'ı en 
güzel bir kitab olarak verdi." Daha sonra Cenâb-ı Aliah, Tevrat'ta bulunan dini 
nimetleri beyan buyurmuştur. Bu da ayetteki, . "ve her şeyi iyice açıklamayı ona 
verdik" ifadesinin anlattığı husustur. Bu ifade ile, dini hükümler kastedilmiştir. 


Dolayısiyle buna, nesholunanlar hariç, bizim peygamberimizin nübüvvetinin, 
dininin, şeriatının ve diğer delilleri ile hükümlerinin Tevrat'ta açıklanması da 
girer. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ. "Bir hidayet ve bir rahmet olmak 
üzere..."buyurmuştur. "Hidayet", bilinen birşey olup, delâlet (yol gösterme) 
manasınadır. Rahmet ise nimet manasınadır. Allah Teâlâ. "Tâ ki onlar Rablerine 
kavuşacaklarına iman etsinler" yani, "Onlar Rablerine kavuşacaklarına iman 
etsinler diye, bunu verdik" buyurmuştur. 

Bu kavuşmadan murad ise, Allah Teâlâ'nın onlara vaadettiği sevab veya ikâba 


kavuşmalarıdır. 173) 
Kur'ân Öbür Kitapları Nesheder 


"İşte bu (Kur'ân) da indirdiğimiz kuttu bir kitaptır. Artık buna tâbi olun ve 
(kötülükten) kaçının. Ta ki rahmete nail olasınız. (O kitabı indirmemiz), "Bizden 
evvel kitap yalnız iki taifeye indirildi, biz ise onları okuduklarından habersizdik" 
dememeniz için, yahud "Bize de kitab indirilseydi muhakkak onlardan daha 
doğru yolda olurduk" dememeniz içindir, İşte size de Rabbinizden apaçık bir 
delil, bir hidayet, bir rahmet gelmiştir. Artık Allah 'in 

ayetlerini yalan sayandan, onlardan yüz çevirenden daha zalim kimdir? Biz 
ayetlerimizden yüz çevirenleri bu sebeple, yaman birazab ile cezalandıracağız..." 
(En'âm, 155-157). 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu âyette geçen "Kitab" kelimesinden maksadının, 
Kur'ân olduğu hususunda şüphe yoktur. Bunu, "kutlu" (mübarek) diye 
vasfetmenin faydası ise, diğer iki kitab (Tevrat ve İncil) gibi kendisinden sonra 
gelecek bir kitap, neshe maruz bir kitap olmadığını ifade etmek içindir. Yahut da 
bununla, o kitabın hayrının ve faydasının çok olduğu murad edilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Artık buna tâbi otun" buyurmuştur ki, bunun ne 
demek olduğu açıktır. 

Sonra "ve (kötülükten) kaçının. Ta ki rahmete nail olasınız"buyurmuştur. Yani, 
"Merhamet olunmanız için..." demektir. 

Bu ifade hakkında şu üç açıklama yapılmıştır: 

a) "İlahi rahmeti umabilmeniz için, kitaba muhalefet etmekten sakınınız." 

b) "Merhamet olunmanız için sakınınız"; yani, "Takvanızdan maksad, Allah'ın 
rahmeti olsun." 

c) Takvanıza bir mükâfaat olarak merhamet olunmanız için, kaçının..." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "(O kitabı indirmemiz), "Bizden evoci kitabyalnız iki 
talfeye indirildi..." dememeniz içindir" buyurmuştur. 


Birinci bahis: Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Kisai ve Ferrâ, ayetin takdirinin, "Onu, ... dememeniz için indirdik" şeklinde 
olduğunu, daha sonra da, hem harfi cenin, hem de olumsuzluk edatının 
hazfedildiğini ve bunun "Allah size 

şaşırmayastnız diye, açıklıyor" (Nisa, 176) ayetiyle, yine 'sizi sarsmasın diye 
yere kazıklar (gibi olan dağlan) çaktı..." (Lokman, 10) ayeti gibi olduğunu 
söylemişlerdir. 

b) Basralıların görüşü olup, buna göre ayetin manası ve takdiri, "Biz onu, ... 
demeniz hoş görülmediği için indirdik" şeklindedir. Basralılar, lâ edatının takdir 
edilmesini uygun görmezler. Zira onlara göre, "Sana ikram etmemem için..." 
manasında olmak üzere, denilmesi caiz değildir. Biz bu meselenin aslını Nisa 
süresinin sonunda (Âyet, 176) anlatmıştık. 

c) Ferrâ, "en" edatının, kendinden önceki "kaçının" emrine taalluk etmesini ve 
mananın, "Kitab ancak, bizden evvel yalnız iki taifeye indirilmiştir" demekten 
kaçının" şeklinde olmasının caiz olduğunu söylemiştir. 

İkinci bahis: "Dememeniz içindir..." buyruğu, Mekkelilere hitabtır. Buna göre 
mana, "(Biz o kitabı), Mekkeliler, kitab (yani, Tevrat ve İncil), yalnız bizden 
önceki iki taifeye, (yani yahudi ve hristiyanlara) indirildi demeleri hoş 
görülmediği için indirdik" şeklinde olur. 

"biz ise, onların okuduklarından habersizdik ..." buyruğunun başındaki in, 
inne'ntn hafifletilmiş şeklidir. kelimesinin başındaki lam muhaffefe ile nâfiyeyt 
birbirinden ayıran lamdır. İfadenin aslı ise, dır. Bu ifadelerden murad ise, 
Mekkelilerin, Kıyamet gününde, "Tevrat ve İncil, bizden önceki iki taifeye 
indirilmiştir. Biz onlarda ne var ne yok bilmiyorduk"dememeleri için, Hz. 
Muhammed'e Kur'ân'ı indirmek suretiyle onların aleyhine delil getirmektir. 
Böylece Cenâb-ı Hak, onlara Kur'ân'ı indirmek suretiyle, onların (bu husustaki) 
mazeretlerini ortadan kaldırmıştır. "Biz ise, onların okuduklanndan katiyyen 
habersizdik" buyruğu, "Biz onun (onların) ne olduğunu bilmiyorduk; zira, 
onların kitapları bizim dilimizde değildi..." manasındadır. 

Hak'Teâlâ'nın “Yahut, "Bize de kitab indirilseydi muhakkak onlardan daha 
doğru yolda olurduk" dememeniz içindir" buyruğu, "Sizler, {yani Mekkeliler), 
böyle söyleyip de bu şekilde istidlalde bulunmamanız için..." manasında olmak 
üzere, bundan önceki cümleyi tefsir eder, açıklar... 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, onların bu şekilde getirecekleri hücceti geçersiz 
kıldığını beyan etmek üzere: “İşte size de Rabbinizden apaçık bir delil gelmiştir" 
buyurmuştur. Burada bahsedilen "beyyine", Kur'ân ile Hz. Peygamber'in 
getirdiği şeyler, açıklamalardır. 


Daha sonra "bir hidayet, bir rahmet..."Duyurulmuştur. 
Buna göre şayet, "Beyyine" ve "hüdâ" kelimeleri aynı manalardadır. O halde 
bunları tekrarlamanın hikmeti ve faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Kur'ân-ı Kerim, naklen bilinen hususlarda bir beyyine; naklen ve aklen bilinen 
hususlarda ise, bir hidayettir. Bu iki kelimenin fayda ve manaları farklı farklı 
olunca, böyle bir atıf yerinde ve güzel olmuştur. Biz "Rahmefin manasının, "dini 
bakımdan bir nimet" olduğunu daha önce beyan etmiştik. 

Daha sonraki "Artık Allah 'in ayetlerini yalan sayandan, onlardan yüz 
çevirenden daha zalim kimdir?" buyruğundan maksad, Allah'ın ayetlerini 
yalanlayanla, o ayetlerden yüz çeviren, insanları ondan uzaklaştıran kimsenin 
küfrünün çok büyük olduğunu bildirmektir. Çünkü birincisi sapıklık ve dalâl, 
ikincisi ise, Hak'tan men etmek ve saptırmaktır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Biz ayetlerimizden yüz çevirenleri bu sebepte, yaman 
bir azab ile cezalandıracağız... " buyurmuştur. Bu tıpkı, "kâfir olup da, Allah'ın 
yolundan men edenler (yok mu?) Biz onlann (çektikleri) azabın üstünde, 
(dünyada) çıkaragel-dikleri fesadlara mukabil), bir azab daha katıp arttırdık" 


(Nahi, 88) ayeti gibidir. L 
Allah ve Meleklerin Gelmesini İstemeleri 


"Onlar (inanmak için) kendilerine ille (azab yapacak) meleklerin gelmesini, 
yahut (bizzat) Rabbinin gelmesini ueya Rabbinin ayetlerinden birinin gelmesini 
mi bekliyorlar? Rabbinin ayetlerinden biri geldiği gün, daha evvelden iman 
etmiş veya imanında bir hayır kazanmış olmayan hiç bir kimseye (o günkü) 
imanı asla faide vermez... De ki: "Bekleyin! Biz de bekliyoruz!" 

(En'âm, 158). 

Hamza ve Kfsai, hem burada, hem de Nahl suresinde ye'tiyehum; diğer kıraat 
imamları ise tâ harfiyle te'tiyehüm şeklinde okumuşlardır. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, mazeretleri bertaraf etmek ve her türlü bahane ve mazereti 
ortadan kaldırmak için kitab indirdiğini; onların kesinlikle de iman 
etmeyeceklerini beyan edip, onlarin imana girmelerinden ümitsiz olmayı 
gerektiren birtakım halleri de açıklayınca, "Onlar kendilerine ille (azab yapacak) 
meleklerin gelmesini... mi bekliyorlar?" buyurmuştur. 

Bu ayetin bir benzeri ayet de, Bakara suresindeki (Bakara, 210) ayetidir. Buna 
göre kelimesinin manası, 

"bekliyorlar..." demektir. Bu ayetin başındaki hel istifham edatının manası 

da olumsuzluktur. Buna göre ayetin takdiri manası, "Onlar, sana ancak şu üç 


şeyden birisi geldiği zaman iman ederler. 

a) Meleklerin gelişi; 

b) Rabbi Zü'l-Celâl'in gelişi; 

c) Yahud da, Rab tarafından kesin ve kahir ayetlerin gelmesidir. 

İmdi şayet," "Yahut (bizzat) Rabbinin gelmesini..."ifadesi, O'nun gelip 
gidebildiğine delalet etmez mi?" denilirse biz deriz ki: Buna şu bakımlardan 
cevap verilebilir: 

a) Bu, kâfir durumunda olan o insanlardan yapılmış bir nakildir. Kâfirin inancı 
ise bir delil olamaz. 

b) Bu mecazi bir ifadedir. Bunun bir benzeri de, "Allah onların binalarına geldi 
(yıktı)" (Nahi, 26) ve "Allah'a eza edenler..." (Ahzâb, 57) ayetleridir. 

c) Allah Teâlâ'ntn gelip gtimesine dair kati deliller getirmek imkansızdır. Bu 
görüşlerin doğruya en yakın olanı, Hz. İbrahim (a.s)'in yıldızlara tapanları 
reddederken söylemiş olduğu, "Ben böyle sönüp batanları (tanrı diye) seumem" 
(En'âm, 76) şeklindeki ifadedir. 

İmdi. eğer, "Âyetteki, buyruğunun, O'nun kudretinin eserlerinden herhangi bir 
eseri Allah hakkında kabul etme manasında olduğunu söylemek mümkün 
değildir. Çünkü bu takdirde bu "veya Rabbinin âyetlerinden birinin 
gelmesini..." ayetinin aynısı olmuş olur. Binaenaleyh o ilahi buyruktan maksad, 
"Rabbin gelmesi" manası olduğunu söylemek gerekir" denilir ise, biz deriz ki: 
Bu konuda güvenilir cevap şudur: "Bu, kâfirlerin görüşünü nakletmektir. Bundan 
dolayı, bir hüccet olmaz. Yine bu ifadeden muradın, "Rabbinin bir azab 
getirmesi" veya "Rabbinin ayetlerinden bazılarının gelmesi, yani kesin ve kahir 


mu'cizelerin gelmesi" manası olduğu da söylenmiştir. [75] 
Kıyamet Alâmetleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Rabbinin ayetlerinden biri geldiği gün, daha 
evvelden iman etmemiş veya İmanında bir hayır kazanmış olmayan hiç bir 
kimseye (o günkü) imanı asla faide vermez" buyurmuştur. Alimler bahsedilen 
ayetlerden muradın "Kıyamet alametleri" olduğu hususunda icma etmişlerdir. El- 
Berâ b. Âzfb (r.a)'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Biz Kıyamet 
meselesi üzerinde konuşuyorduk. Derken yanımıza birden Allah'ın Resulü (s.a.s) 
geldi ve dedi ki: "Neyi müzakere ediyorsunuz?" "Kıyameti müzakere ediyoruz" 
dedik. Bunun üzerine o şöyle dedi: 

"Kıyamet, siz önce şu on şeyi görmedikçe kopmayacaktır: 

1) Duhan (duman), 


2) Dâbbetü'l-arz, 

3) Doğuda bir yerin batması, 

4) Batıda bir yerin batması, 

5) Arabistan yarımadasında bir yerin batması, 

6) DeccalÇın çıkması), 

7) Güneşin, battığı yerden doğması, 

8) Ye'cüc ve Me'cüc'ün (çıkması), 

9) Isa (a.s)'mn yeryüzüne inmesi ve 

10) Aden'den bir ateşin çıkması..." Âyetteki, "Daha evvelden iman et-memiş" 
ifadesi, "Hiçbir kimse" ifadesinin birinci sıfatı; "veya imanında bir hayır 
kazanmamış olan..." ifadesi de onun ikinci sıfatı olup, birinci sıfata atfedil 
mistir. Buna göre ifadenin manası şöyle olur: "Kıyametin alâmetleri ortaya 
çıktığı zaman, teklif ortadan kalkar. Bundan önce iman etmemiş olan ve imanı 
hususunda bir hayır işlememiş olan bir kimseye artık bundan sonraki imanı 
fayda vermez." 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Deki: "Bekleyin! biz de bekliyoruz!" buyurmuştur ki 


bu, bir va'id ve tehdid ifadesidir. L6] 
Âyette Kıraat Farkları 


"Dinlerini parça parça edip fırka (olanlar yok mu?) Sen hiçbir şekilde onlardan 
değilsin. Onların işi, ancak Allah'a kalmıştır. Sonra O, yapmakta oldukları 
şeyleri onlara haber verecektir" (En'âm, 159). 

Hamza ve Kisâi, ferrekü fiilini, elifti olarak fârekü (terkettiler) şeklinde; diğer 
kıraat imamları ise, ferrekü şeklinde okumuşlardır. Aslında iki kıraatin manası da 
birdir, Çünkü, "bir kısmını kabul etti, bir kısmını inkâr etti" manasında olmak 
üzere, "dinini parça parça etmiş" olan kimse, aslında onu terketmiş demektir. 


Âyet hakkında birkaç görüş bulunmaktadır: Z] 
Âyette Bahsedilen Dinler 


Birinci görüş: Burada bahsedilen dinler İslâm'ın dışındaki inançlar ve dinlerdir. 
İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Allah Teâlâ bu ayetle müşrikleri kastetmiştir. 
Çünkü onların bir kısmı meleklere tapmakta ve meleklerin Allah'ın ktzları 
olduğunu iddia etmekteydiler. Bir kısmı ise putlara tapmakta ve "işte bunlar, 
Allah yanında bizim şefaatçilerimiz" demekteydiler. Âyetteki "Dinlerini parça 
parça edenler oe ayrı ayrı fırkalar meydana getirenler" ifadesinin manası, 


"sapıklıkta fırka fırka, grup grup olanlar..." şeklindedir." 

Mücahid ve Katâde ise şöyle demişlerdir: "Bu ayette bahsoiunanfar yahudi ve 
hıristiyanlardır. Çünkü Hıristiyanlar birçok fırkaya ayrılmışlar ve birbirlerini 
tekfir etmişlerdir. Keza yahudiler de böyledir. Onlar aynı kitabın bağlılarıdır. 


Aynt zamanda yahudiler hristiyanları da tekfir etmişlerdir. 178) 
Âyetten Maksad Resmi Tahsisatlardır 


İkinci görüş: Bu ifadeden murad, "Kitabın bir kısmını alıp inandılar, bir kısmını 
terkettiler" manasıdır. Nitekim Cenâb-ı Hak,"Yoksa siz kitabın bir kısmına 
inanıyorsunuz da, bir kısmını inkâr mı ediyorsunuz" (Bakara, 85) ve "Allah'ı ve 
peygamberlerini inkâr ederek kâfir olanlar, bir de Allah ile peygamberlerinin 
arasını ayırmak isteyenler, "Kimine inanırız, kimini inkâr ederiz" diyen kimseler 
(yok mu?)..." (Nisa, 150) buyurmuştur. 

Üçüncü görüş: Mücâhid şöyle demiştir: "Dinlerini parça parça yapanlar, 
Muhammed ümmetindendir. Bunlar bidâtcılar ve şüphe ehli kimselerdir." Bil ki 
bu ayetten murad, müslümanlann sözünün özünün bir olmasına ve din 
hususunda fırkalara aynimayarak bid'atlar çıkarmamalarına bir teşviktir. 

Âyetteki "Sen hiçbir şekilde onlardan değilsin" ifadesi hakkında iki görüş vardır: 
1) Bunun manası, "Sen onlardan, onlar da senden uzaktırlar" şeklindedir. Bunun 
izahı şöyledir: Sen onların sözlerinden ve görüşlerinden uzaksın. Bu bâtıl ve 
yanlış görüşlerinden dolayı gereken ceza, sadece onlara hasredilmiş olup, 
onlardan başkasında cari olamaz... 

2) "Sen onlarda, (şu anda) hiçbir biçimde savaş halinde değilsin..." demektir. 
Süddi şöyle demiştir: "Alimler, "Hz. Peygamber, onlarla savaşmakla (henüz) em- 
redilmemişti... Onlarla savaşmakla emredilince, bu neshedildi..." demişlerdir..." 
Bu izah, son derece uzak ihtimaldir. Çünkü mana, "O vakit, sen onlarla, hiçbir 
şekilde savaş durumunda değildin" şeklindedir. Binaenaleyh, başka bir vakitte 
savaş ile ilgili emrin varid olması, neshi icab ettirmez... 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, “Onların işi, ancak Allah'a kalmıştır" buyurmuştur. 
Yani, "onlara zaman tanımak, mühlet vermek ve onların kökünü kazıyıp helak 
etmek gibi konularda, onların işleri ancak Allah'a aittir" demektir. 

Daha sonra, “Sonra O, yapmakta oldukları şeyleri onlara haber verecektir" 


buyurmuştur. Bu ifade ile de, ilahi tehdit ve vaid kastedilmiştir. 9] 


"Kim bir iyilik yaparsa, ona bunun on katı verilir. Kim de bir kötülük yaparsa, o 
sadece misliyle cezalandırılır. Onlar asla haksızlığa uğratılmazlar" (En'âm, 160). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 180) 
İyiliğe On Kat Mükâfaat Kötülüğe Yalnız Bir Günah 


Bazı alimler, bu ayette geçen "hasene"nin, "Lâ ilahe illallah!" sözü olduğunu; 
"seyyie"nin ise, şirk manasına geldiğini söylemişlerdir ki, bu uzak bir ihtimaldir. 
Dolayısiyle bu ifadenin, ya lafza tutunarak veyahut da bunun kendisine uygun 
bir vasfa göre getirilmiş bir hüküm olup, hükmün bu vasıfla muallel olmasını 
gerektirdiğinden bunun umümi manaya hamlediimesi gerekir. Binaenaleyh illet 


umümi olduğu için, hükmün de umümi olması gerekir. [81] 
İkinci Mesele 


Vahidî (r.h) şöyle demiştir: buyruğundaki aşr kelimesinin sonundaki, 
durulduğunda (ha) olabilen tâ harfi hazfedilmiştir. Halbuki emsal kelimesi 
(misil) kelimesinin çoğuludur; "misil" ise, müzekkerdir. Çünkü bu ifade ile, 
"Onun misli olan on iyilik hasene, sevab" manası kastedilmiştir. Daha sonraysa, 
hasenat kelimesi hazfedilmiş, onun sıfatı olan emsaliha kelimesi, hasenat 
kelimesinin yerine geçmiştir. Arapça'da, mevsüflar çoğu kez hazfedilirler..." 

Bu görüşü, ayetin bu ifadesini, ref ve tenvin ile şeklindeki okuyanların kıraati de 


desteklemektedir. 1821 
Üçüncü Mesele 


Biz ehl-i sünnete göre, "sevab" (mükâfaat), gerçekte Allah'ın bir lütfudur. Böyle 
olması halinde, ayette herhangi bir problem söz konusu değildir. Ama, 
Mu'tezile'ye gelince; onlar, "Sevab (mükâfaat), hak edilen menfaat; lütuf ise, hak 
edilmeyen menfaattir..." diyerek, mükâfaat ile lütfü birbirinden ayırmışlardır. 
Sonra onlar, kendi mezheblerinin tafsilatında ihtilaf ederek, bazıları "ayette 
geçen on mislinin verilmesinin, ilâhi bir lütuf; sevab (mükâfaat)ın ise, bundan 
başka bir şey olduğunu" söylemiştir ki, bu Cübbai'nin görüşüdür. O, şöyle 
demiştir: "Şayet bu "birr", sevab (mükâfaat) (geriye kalan) "dokuz" da bir lütuf 
olsaydı, o zaman, sevabın lütuftan aşağı ve az olması gerekirdi. Halbuki bu caiz 
değildir. Zira lütufta bulunmanın aded ve kiymet bakımından sevaba denk 
olması caiz olsaydı, o zaman kesinlikle yükümlü tutmanın bir manası kalmazdı; 
böylece de teklif abes ve çirkin bir şey olmuş olurdu. Bu bâtıl olunca, biz 


mükâtaatın. miktar, değer, şeref bakımından, lütuftan daha üstün olması 
gerektiğini anlamış oluruz..." 


Diğerleri de şöyle demiştir: "Bu "on"İS3İ dan birinin sevab, geriye kalan dokuz 
kısmın lütuf olması; ve fakat bu "birr"in, geriye kalan dokuzdan durum ve 
kıymet bakımından daha üstün, daha yüce ve daha büyük olması da uzak bir 


ihtimal değildir." 841 
Dördüncü Mesele 


Bazıları, "Bunu "on" sayısıyla takdir etmekten murad, bu sayıyı sınırlamak 
değildir. Aksine bununla, mutlak 

manada kat kat vermek manası kastedilmiştir. Bu, bir kimsenin, "Bana bir 
iyilikte bulunursan, ben seni onun "on" katıyla mükâfatatlandırırım.,." demesi 
gibidir" demişlerdir. Yine, tehdit ifadelerinde de, "Bana "bir" söylersen, sana 
"on" söylerim!..." denilir; halbuki bu sözlerle bir sınırlama ve tahdit kastedilmez. 
İşte burada da böyledir. Bunu "tahdit etmek" manasına almanın mümkin 
olmadğına dair delil, Cenâb-ı Hakk'ın, "Mallarını Allah yolunda harcayanların 
hali, yedi başak bitiren, her başakta yüz "dane" bulunan birtek tohumun hali 


gibidir. Allah kime dilerse, ona kat kat verir..." (Bakara, 26i) âyetidir. 185) 
Allah, Lütfundan Dolayı İyiliklerin Sevabını Artırır 


Daha sonra Cenâb-ı hak, "Kim de bir kötülük yaparsa o, bu miktardan başkasıyla 
cezalandırılmaz" buyurmuştur. Yani o, kötülüğe denk ve onun tam mukabili olan 
cezalarla cezalandırılır" demektir. 

Ebu Zerr, Hz. Peygamber(s.a.s)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: "İyilik(in karşılığı) on misli veya daha fazladır; 
kötülük(ün karşılığı) ise, birdir ya da afvolunmadır. O halde, birleri onlarına 


galip gelen kimselere yazıklar olsun..."[86] 

Yine Hz. Peygamoer (s.a.s), "Allah şöyle buyurur: "Kulum bir iyiliğe niyet eder 
de onu yapamazsa, ona bir 

iyilik yazın!... Eğer onu yaparsa, (mükâfaatı) onun "on" mislidir. Kulum eğer bir 
kötülüğe niyet eder de (onu yapmazsa), onu yazmayın; ama, onu yaparsa, onun 
(cezası), tek bir seyyiedir.. )L92İ buyurmuştur. 

Ayetteki "Onlar haksızlığa uğratıln,azlar" ifadesi, "Onların tâatlannın sevabı 
eksiltilmez; günahlarının ikâbı da arttırılmaz..." manasındadır... 


Âyetle ilgili birkaç sual bulunmaktadır: 1881 
Mahdut Zamandaki İnkâr, Nasıl Ebedi Cezaya Sebep Olur? 


Birinci sual: Bir saatlik inkâr, nasıl ebedi ve son derece şiddetli bir ikabı 
gerektirir? 

Cevap: Kâfir, eğer ebedi olarak yaşasa, ebedi olarak bu inanç üzere katma 
azmindedir. Binaenaleyh bu azim ebedi olduğuna göre, bu, günahkâr 
müslümamn aksine, ebedi bir ikâb ile cezalandırılır. Çünkü günahkâr müslüman, 
her zaman, kendisini bu günahtan kurtarma azmindedir; bundan dolayı da, 


muhakkak ki onun azabı ebedi değil, sınırlı olur. 189) 
Keffarette Eşitsizlik Olabilir mi? 


İkinci sual: Tek bir köleyi azad etmek Zıhar keffâretinde olduğu gibi, bazan 
altmış günlük oruca, bazan da birkaç günlük oruca bedel sayılmıştır. Bu da bir 
eşitliğin nazar-ı dikkate alınmadığına delalet eder? 

Cevap: Eşitlik ancak, şeriatın hüküm koyması ile olur. 

Üçüncü sual: Bir kimse bir insanın başını, kafatası kemiği görünecek şekilde iki 
yerden yaralasa, buna karşı iki "erş" (ceza) gerekir. Ama yaralarken bu iki yerin 
arasında yaralanmamış bir yer bırakmasa, ona tek bir ceza gerekir. Halbuki bu 
durumda suçun nisbeti artmış, ceza ise azalmıştır. Binaenaleyh bunda da bir 
eşitlik nazar-ı dikkate alınmamıştır. 


Cevap: Bu şeriatın te'abbudi ve tahakküm? meselelerindendir.120| 

Dördüncü sual: İnsanın her uzvunun ekseri kısmının işe yaramaz hale 
getirilmesine karşılık, tam bir diyet ceza ödemek gerekir. Eğer birisi sonra onu 
öldürüp, bütün uzuvlarını böylece işe yaramaz hale getirdiği zaman da, yine tek 
bir diyet gerekir. Bu da, bir eşitliğin gözetildiğini söylemeyi imkânsız kılar. 
Cevap: Bu da, şeriatın tahakküm? meselelerindendir Allah en iyi bilendir. [91] 


Sırat-ı Müstakim ve Kıyam Tabirlerinin İzahı 


"De ki: Şüphe yok ki Rabbim beni doğru yola, dimdik ayakta duran dine, Allah'ı 
tek tanıyan İbrahim'in dinine iletmiştir.O (İbrahim), (hiçbirzaman) müşriklerden 
biri olmamıştır" (En'âm, 161). 

Bil ki Allah Teâlâ, peygamberine tevhidin ve Allah'ın eşi, benzeri, ortağı 


olduğunu söyleyenlere karşı reddin çeşitli delillerini öğretip, tevhidi anlatıp, 
Allah'ın eşi, benzeri, ortağı olduğunu söyleyenleri reddedince ve tevhidi kabul 
edip de kaza ile kadere inanmayanlara karşı delilleri iyice izah ederek, bâtıt 
inançları hususunda cahiliyye insanlarına reddiyede bulununca, o peygamberine 
(a.s), sözünü, "Ben, Rabbimin dosdoğru bir yola ilettiği kimseyim" diyerek 
noktalamasını emretmiştir. İşte bu ifade, hidayetin ancak Allah sayesinde 
olduğuna delalet eder. 

Âyette geçen "Din" kelimesi şu iki sebepten ötürü mansub kılınmıştır: 

a) Âyetteki "sırat" kelimesinin mahallinden bedel olduğu için. Çünkü bu ifade, 
"O (Allah) beni, Sırat-ı Müstakim'e iletti" takdirindedir. Nitekim Cenâb-ı Hak bir 
başka ayetinde o "(Bu), Seni sırat-ı Müstakim'e ilettiği içindir" (Fetih, 2) 
buyurmuştur. 

b) Bu sözün takdiri, "dine sarılın" şeklinde olabilir. Keşşaf sahibine göre, 
ayetteki kıyemen kelimesinin aslı şöyledir: "Kayyüm" kelimesi kâme (kalktı) 
fiilinden feyyil "vezninde bir isimdir. Nitekim "Seyyid" kelimesi de, aynı 
şekilde, sâde (idare etti, efendi oldu) fiilinden gelmiştir. Kayyüm kelimesi, 
"kâim" kelimesinden daha beliğ (mübalağalıdır. Küfeliier bu kelimeyi, kâfin 
kesresi ve şeddesiz ya ile, kıyem şeklinde okumuşlardır. Zeccâc ayetteki 
kıyemen kelimesinin tıpkı sığerun, kiberun, htvelun, şıbe'un kelimeleri gibi, 
kıyam manasında bir masdar olduğunu söylemiştir. Buna göre ayetteki kelime ' 
"Kıymetli bir din" manasındadır. Dini böyle tavsif etmek, kıymetini iyice 
belirtmek içindir. Cenab-ı Hak, Hanif İbrahim'in milleti" buyurmuştur. 
Binaenaleyh "millet" kelimesi, "dinen kıyemen" ifadesinden bedeldir, "hanif" 
kelimesi de, İbrahim'in "hafi olduğu için 

mansubtur. Buna göre mana, "Rabbim beni, hidayet etti ve Haniflik vasfına sahib 
olan İbrahim'in dinini bana tanıttı" şeklinde olur. Cenâb-ı Allah daha sonra, Hz. 
İbrahim'i "O, (hiçbirzaman) müşriklerden biri olmadı" diye anlatmıştır. Bundan 


murad, müşriklerin İddialarını reddir. [92] 
Âyetin Makabli İle İlgisi 


"De kî: "Şüphesiz benim namazım da, ibadetlerim de, hayatım da, memâtım da, 
hiçbir ortağı olmayan alemlerin Rabbi Allah'a aittir. Ben böylece emrolundum. 
Ben müslümanlann ilkiyim" . (En'âm, 162-163). 

Bil ki Allah Teâlâ, Peygamberine dosdoğru olan din-i hakkı öğretip tanıttığı gibi, 
o dini nasıl yerine getirip eda edeceğini de öğretmiştir. Binaenaleyh ayetteki, 
"De ki: şüphesiz benim namazım da, ibadetlerim de, hayatım da, mematım da, 


alemlerin Rabbi Allah'a aittir" buyruğu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in o dini, ihlâs ile 
edâ ettiğine delâlet eder. Allah Teâlâ bu hususu, "Hiçbir ortağı olmayan... 

ifadesi ile de te'kid etmiştir. İşte bu ifade de, ibadetlerin rastgele ifâ 
edilmelerinin yeterli olmadığına, aksine tam bir ihlâs ile yerine getirilmelerinin 
gerekli olduğunu gösterir. Bu âyet, namazın sıhhatinin şartının, ihlas ile birlikte 


edâ edilmesi olduğuna delâlet eden en güçlü delillerden birisidir. [93] 
Nüsük Hakkında İzah 


Âyetteki nüsükî kelimesine gelince nüsük kelimesinin, "kesilen hayvanın 
(kurbanın) kendisi" manasında olduğu söylenmiştir. Nitekim, "Kim şöyle 
yaparsa, ona bir nüsük, yani akıtacağı bir kan (kurban) cezası gerekir" denilir. 
Cenâb-ı Allah bu 

kelime ile "salât"ı (namazı) birlikte zikretmiştir. Bu tıpkı, "Rabbin için namaz kıt 
ve kurban kes" (Kevser, 2) ayetinde olduğu gibidir. Sa'leb, İbnü'l-A'rabi'nin şöyle 
dediğini rivayet etmiştir: "Nüsük, hâlis dökme gümüş manasınadır. Her eritilip 
dökülmüş madenin, bir kalıbı vardır. İbadet edene de "nâsik" denir. Çünkü o 
kendisini, günah kirlerinden arındırmış ve posasından ayırdedilmiş dökme gibi, 
kendisini halis bir hale getirmiştir. Bu izaha göre "nüsük", Allah'a yaklaşmaya 
vesile olan herşeydir. Fakat örfte genellikle bu kelime, kesilen kurban manasında 
kullanılmıştır. 

Âyetteki, "hayatım da, memattm da..."ifadesi, "ölümüm de hayatım da Allah'a 
aittir" manasındadır. 

Bil ki Cenâb-ı Allah, "De ki: "Şüphesiz benim namazım da, ibadetlerim de, 
hayatım da, mematım da, alemlerin Rabbi Allah'ındır" buyurmuş ve böylece 
bütün bunların Allah'a ait olduğunu bildirmiştir. Halbuki hayat ve ölümün, 
"Allah'a :aat için yapılan" manasında, Allah için olan şeyler değildirler. Çünkü 
bu imkânsızdır. Aksine onların Allah'ın olmalarının manası, Allah'ın yaratması 
ile meydana gelmiş olmalarıdır. Namaz ve ibadetlerin (kurbanların) Allah için 
olmaları da, Daların Allah tarafından yaratılmaları manasmdadır. İşte bu da, 
kulun bütün taat-larının Allah tarafından yaratılmış olduğunu gösteren en 
kuvvetli delillerden birisidir. 

Nâfi, mehyâye kelimesindeki son ya harfini sakin olarak mehyây şeklinde 
inerken; memâti kelimesini yâ'ntn nasbi ile memâtiye şeklinde okumuştur. 
Halbuki «ehyaye kelimesinde son ya'yı sakin okumak şaız olup, kullanılmayan 
bir şekildir, burada, ne düz yazıda, ne de şiirde karşılaşılmayan bir tarzda, iki 
sakini bir-irme vardır. Bazıları bu şekilde kullanılışın, bazı Arapların lehçesi 


olduğunu söylemişlerdir. Netice olarak diyebiliriz ki: Allah Teâlâ peygamberine, 
namazının, tedetlerinin, hayatının ve ölümünün, velhasıl herşeyinin Allah'ın 
yaratması, takdiri, ve hükmü ile olduğunu açıklamasını emretmiş, sonra da 
Allah'ın mahlükat mda bir eşi ve benzeri bulunmadığını açıkça belirtmiştir. Buna 
göre ayetin takdiri"Sonra o peygamber, "Bana, sadece bu, yani tevhid emredildi" 
der. Yine o pegamber,”Ben müslümanların ilkiyim, yani, Allah'ın kaza ve 
kaderine teslim olanların ilkiyim" der. Peygamberin, bütün müslümanlann ilki 
olmadığı malumdur. Binaenaleyh onun, kendi zamanındaki müslümaniann ilki 


olması gerekir. [94] 


"De ki: "O, herşeyin Rabbi iken, ben Attah'dan başka bir Rab mi arayacağım? 
Herkesin kazanacağı kendisinden başkasına aid değildir. Günahkâr hiçbir nefs 
diğerinin (günah) yükünü taşımaz. Nihayet dönüşünüz ancak Rabbinizedir. Artık 
O, ihtilâfa düşmüş olduğunuz şeyleri size tek tek bildirecektir" (En'âm, 164). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e sırf tevhidi emredince, ki bu, o 
peygamberin, "Şüphesiz benim namazım da, ibadetlerim de, hayatım da, 
memâtım da, hiçbir ortağı olmayan, alemlerin Rabbi Allah'ındır" (En'âm. 162- 
163) demesidir. Bundan sonra o peygambere bu tevhidin doğruluğuna dair delil 
olabilecek şeyleri anlatmasını emretmiştir. Bu hususu şu iki şekilde 


açıklayabiliriz: 1291 
Müşrikler de Allah'ın Rububiyyetini İkrar Ederler 


a) Müşrikler dört çeşittir; çünkü putperestler, Allah'a ortak koşmuşlardır. 
Yıldızperestfer de, Allah'a ortak koşmuşlardır. Yezdan ve Ehrimen'in de ilah 
olduğunu söyleyenler, ki bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın kendileri hakkında, "Cinleri 
O'na ortak saydılar" (En'âm, 100) buyurduğu kimselerdir, bunlar da Allah'a 
ortak koşmuşlardır. Yine Mesih'in Allah'ın oğlu; meleklerin de Allah'ın kızları 
olduğunu söyleyenler de, Allah'a ortak koşmuşlardır. İşte bunlar, müşriklerin 
çeşitli gruplarıdır ki bunların hepsi de, Allah'ın, her şeyin yaratıcısı olduğunu 
kabul ederler. Bu böyledir, zira putperestler, göklerin, yerin ve alemde mevcut 
olan her şeyin yaratıcısının Allah (c.c.) olduğunu itiraf ederler. (Bu demektir ki), 
puttan ve taptıkları heykellerin hepsini yaratan da O'dur. 

Yıldızperestlere gelince; onlar da Allah'ın o yıldızlan yaratıp var ettiğini kabul 
ederler. Yezdan ve Ehrimen diye iki ilahın bulunduğunu söyleyenler de şeytanın 
"muhdes" (sonradan yaratılmış) olduğunu; onun yaratıcısı ve var edeninin ise, 
Allah Teâlâ olduğunu kabul ederler. 


Mesih'in, Allah'ın oğlu, meleklerin de Allah'ın ki2i olduğunu kabul edenler de, 
Allah'ın her şeyin yaratıcısı olduğunu itiraf ederler. Böylece anlattıklarımızla, 
bütün müşrik grupların, o ortak koşulan şeyleri yaratanın Allah Teâlâ olduğu 


hususunda ittifak edip mutabık oldukları ortaya çıkar. [96] 
Rububiyyet ve Uluhiyyet'in Eşanlamlı Olduğu 


Bunu iyice kavradığın zaman, bil ki Allah Teâlâ Peygamberine, "Ey 
Muhammed,"De ki: Ben Allah'tan başka bir Rab mi arayacağım?" demiştir. Şu 
kadar var ki, Allah'tan başkasını rab edinenler de, her şeyin yaratıcısının Allah 
olduğunu kabul ederler. Hiç, "merbub" (yaratılıp, bakılıp büyütülen)i rabbe şerik 
kılmak, kulunu efendisine ortak kılmak, mahluk olanı Hâlık olana şerik 

tutmak akla sığar mı? Durum böyle olunca, bu delil ile Allah'tan başkasını rab 
edinmenin fasit bir söz ve batıl bir itikad olduğu sabit olmuş olur. 

b) Mevcut olan, ya zâtı gereği vacibtir, veyahut da zâtı gereği mümkin varlıktır. 
Zâtı gereği vacib olanın tek olduğu sabittir. Böylece de, O'nun dışında katanların, 
zatı gereği mümkin varlıklar olduğu sabit olmuş olur. Yine, zatı gereği mümkin 
olanın, ancak zâtı gereği vacib olanın var etmesiyle var olup meydana geldiği de 
sabittir. Durum böyle olunca da, Allah Teâlâ'nın, her şeyin rabbi olduğu ortaya 


çıkmış olur. [97] 
Hiç Kimse Başkasının Günahından Sorumlu Olmaz 


Bu da sabit olunca biz deriz ki, yaratılıp bakılıp, büyütüleni (merbûbu) rabbe 
şerik kılmanın; mahluk olanı, Halik olana ortak tutmanın caiz olmayacağına akıl 
da açıkça şehâdet eder. İşte "De ki: "O, her şeyin rabbi iken, ben Allah'tan başka 
bir rab mi arayacağım?" buyruğundan kastedilendir... Sonra Cenâb-ı Hak, bu 
kesin delil ile tevhidini bu şekilde ortaya koyunca, onların küfür ve şirklerinden 
herhangi bir zemm ve ikabm, bu tevhide yönelemiyeceğini beyan ederek, 
"Herkesin kazanacağı kendisinden başkasına ait değildir" buyurmuştur ki bu, 
"suç işleyenin günahı, başkasına değil, ancak kendisine aittir..." demektir. 

Sonra "Günahkâr hiçbir nefs diğerinin (günah) yükünü taşımaz" buyurulmuştur. 
Yani, "Hiçbir günahkâr kişi, diğer bir günahkârın günahıyla sorgulanmaz.." 
demektir... 

Sonra Cenâb-ı Hak, o müşriklerin, Allah'tan başka hiçbir hakim ve amirin 
bulunmayacağı bir yere döneceklerini beyan ederek, "Nihayet dönüşünüz ancak 
Rabbinizedir. Artık O, size ihtilâfa düşmüş olduğunuz şeyleri tek tek 


bildirecektir" buyurmuştur. [98] 
"Halife"nin Buradaki Manası 


"O sizi yeryüzünün halifeleri yapan, size verdiği şeylerde sizi imtihana çekmek 
için kiminizi derecelerle kiminizin üstüne çıkarandır. Şüphe yok ki Rabbinin, 
cezası pek çabuk olandır ve muhakkak ki O, gafur ve rahimdir" 

(En'âm, 165). 

Bil ki, Oo "Sizi, yeryüzünün halifeleri yaptı..." buyruğu hakkında şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Allah, onları yeryüzünün halifeleri yapmıştır. Zira, Hz. Muhammed (s.a.s). 
peygamberlerin sonuncusudur. O halde O'nun ümmeti, diğer ümmetlerin 
halefidir. 

b) Allah onları, birbirine halef yapmıştır. 

c) Onlar, Allah'ın yeryüzünde oraya sahip olan ve orada tasarrufta bulunan 
halifeleridir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Kiminizi derecelerle kiminizin üstüne çıkardı..." 
buyurdu. Yani, "şeref, akıl, mal, makam, rızık, vs. gibi hususlarda..." demektir. 
Böylesi bir farklılık göstermek, Allah'ın aciz, cahil ve cimri oluşundan dolayı 
değildir. Çünkü O, böylesi sıfatlardan yüce ve münezzehtir. Bu ancak, bir 
imtihan ve sınama için böyle olmuştur ki "Size verdiği şeylerde sizi İmtihana 
çekmek için..." buyruğu ile bu kastedilmiştir. Biz, hakiki manada, denemek ve 
imtihan etmenin Allah için muhal olduğunu söylemiştik, ancak bu kavramdan, 
"insanları yükümlü kılmak" kasdedilmektedir. Şer'i tabiriyle teklif denilen bu 
yükümlü kılma işi, biz insanların, başkasını sınama ve imtihan etme kasdıyla 
yaptığımız işe benzer. İşte bu benzerlikten dolayı, Allah Teâlâ'nın bu işlemine 
"teklif" adı verilmiştir. Sonra mükellef, teklif olunduğu hususlarda ya kusurlu 
olur veyahut da onu tastamam yapar.. Eğer birinci durum söz konusu ise, onun 
hissesi korkutma ve sakındırma olur ki, işte bu "Şüphe yok ki Rabbin, cezası pek 
çabuk olandır" ayetiyle ifade edilen husustur. Her gelecek, yakın olduğu için, 
ayetteki ceza, hızlılık sıfatıyla vasıflanmıştır. Eğer ikinci durum yani mükellefin 
taatlan tam tamına yapması sözkonusu olursa o zaman da bu kimsenin payı onu 
teşrif ve isteklendirme, terğib olur ki, bu da, "ve muhakkak ki O, gafur ve 
rahimdir" buyruğunun ifade ettiği husustur. Yani, "Cenâb-ı Hak, dünyada iken 
fazlı, keremi ve rahmetinin perdeleriyle günahları ve kusurları örter ve bağışlar. 
Ahtrette de, o kimsenin üzerine çeşitli nimetlerini, adeta akıtıp dökmesiyle bunu 
yapar..." demektir. Bu söz, mazeretleri ve inzarları, terğib ve terhibleri açıklama 


hususunda, hiçbir ilavede bulunulamayacak bir dereceye ulaşmıştır... İşte bu, 
En'âm suresinin tefsiri hususunda söylenen sön sözdür. Hamd, Melik ve Allâm 


olan Allah'a aittir, 1221 


LU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 10/200- 
203 
[2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 10/203 
[3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 10/203 
[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 10/204 


BI (26) Ve li külli cevadin kebve. Her küheylanın bir sürçmesi olur. Değerli 
müfessirimiz Fahruddin Râzi de, İbn Amir kıraati hakkındaki bu mülahazasını, 
aynen Zemahşeri'den almıştır. Keşke adını, verip mes'uliyetten büyük ölçüde 
kurtulsaydı!. İnsanın inanası gelmiyor. Büyük ihtimal tercümeye esas aldığımız 
matbu müshada, bir noksanlık vardır, (esas nüshamız, Tahran, Daru'I-Kutubi'l- 
Ilmiyye neşri 32 cüz halinde. Bu kısım 1294 tarihli istanbul tab'ından da aynen 
böyledir, c. 4, s. 230). Zemahşeri'nin, i'tikadı tehlikeye atabilecek bu 
cüretkârlığına birçok müfessir cevap yazmıştır. Bunlardan sadece Âlusi*nin 
Tefsiri'ne bakılması kâfidir. Bir ara der ki: O zannediyor ki bu yedi kıraat ihtiyari 
olup, her bir kıraat imamı içtihatla birini seçmiş, nakle dayanmam ıştır. Nitekim 
bazı cahiller böyle zannetmişlerdir. Bu zanla; ibn Amir'in de burada hatalı 
tercihte bulunup, yanlışını düzeltme lütfunu (!) esirgememiş. Asıl aşikâr hata bu 
zan olup Allah korusun, -insanı küfre götürmesinden korkulur. Zira Kıraatler 
mücmel ve mufassal olarak, hepsi Hz. Resululiah (s.as)'dan mütevatir tarzda 
menkul olup, onlardan herhangi birinde hata bulmak Resuluüah'ın, hatta ve hatta 
(haşa) Cenâb-ı Allah'ın yanlışını (!) çıkarmaya girişmek demektir." Ah^ daha 
sonra, İbn Amir Kıraatinin nahivden delillerini göstermesini müteakip der ki: 
"Faraza, İbn Amir kıraati kaideye uymasa dahi, nakli sahih olduğuna göre 
kabulü gerekirdi. Nitekim, kaideye aykırı olmak (dilde) makbul sayılan öyle 
şeyler vardır ki, onlar rivayetin sıhhati itibariyle bu kıraatten kat kat aşağıdadır. 
Hz. Ali'nin, Suyuti'nin naklettiği şu sözü ne güzeldir! "Bakıyorum ki nahiv ile 
meşgul olanlar, Kur'ân'daki bir lafız hakkında "meçhul bir beyt" bulunca 
seviniyorlar. Onların akıllarına şaşarım ki, Kur'an'ın o şiir beytine uyması 





durumunda, onu Kur'an'a delil sayıyorlar. Halbuki, onun Kur'ânda bulunmasını 
başlıbaşına bir delil saysalardı. daha yerinde bir iş yapmış olurlardı" (Ruhu'I- 
Meani, u. 8, s. 33-34). Alusfnin, adını vermeyip tefsirde mutlak imam kaDul 
ederek "imam der ki..." diye, devamlı olarak gözü önünde bulundurduğu F. 
Razi"nin Tefsir'inde yazdığını görüp de süküt etmiş olacağını pek 
zannetmiyorum. Ya görmemiştir, yahut (Ra2i'nin lehine bir ihtimal olarak) nüsha 
farkı sözkonusudur. Alusfdeki nüshada bu kısım yoktur. Gerçekten İmam Razi 
tefsirinde Hz. Ali'den menkul bu sözü alıp, candan katılırken mezkür sözleri 
karalayacağı düşünülemez (ç). 


[6] Maksadlan şudur: "Şayet Allah, onların iradelerini hiçe sayarak, zorla 
hükmünü yürütseydi onlar bunu yapamazlardı" demektir. "Ama Allah bunu 
dilemiş değildir" (ç). 
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[8] Tefsir kabilinden olarak (ç). 
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10/212 
(19) Fahruddin 
10/213 

[20] Fahruddin 
10/213 

[21] Fahruddin 
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[30] Kufelilere göre200 kg.lık bir ölçek (Altı sâ."). 
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[46] Benzeri hd; İbn Mace, Mukkadime, 10(1/35); Ebu Davud, Sünnet, 17 


(4/222) 
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[48] Metinde böyledir. Fakat zannımızca la yerine mahnu olması gerekirdi (ç). 
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[SI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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1621 Buhâri, Diyât, 6; Müslim, Kasâme, 25-26 (3/1302-1303).246-247 
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A'RÂF SÜRESİ 


Bu sure, 163. âyetten 1 70. âyetin sonuna kadar olan âyetler hariç. Mekki'dır Bu 
âyetler ise, Medeni'dir Bu surenin âyet sayısı 206 olup Sâd süresinden sonra 
nazil olmuştur. 


"Elif, lam, mim, sâd. Bu insanları uyarman ue mü'minler için öğüt olmak üzere 
sana indirilen bir kitabdır. Artık bundan ötürü gönlüne bir darlık gelmesin" 
(A'raf, 1-2). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır:HH 
Hurûf-u Mukattaanın Tefsiri Meselesi 


İbn Abbas, harfleri hakkında; "Ben Allah, iyiden iyiye açıklıyorum" manasını 
ver- 

mistir. Yine ondan, "Ben Allah, biliyor ve iyiden iyiye açıklıyorum..." tefsiri de 
rivayet edilmiştir. 

Vahidi o şöyle demiştir: "Bu tefsire göre, bu harfler (Huruf-u Mukatta'a), ;jJmle 
yerinde gelmiş ve bulunmuşlar demektir. Cümlelerin ise, sadece mübteda ve 
"haber olduklarında irâbdan mahalleri bulunmaz. Buna göre, ifadesi, râbda 
mahalli olmayan bir cümle olur. Buna göre "ene" mübteda, Allahu lafz-ı celâli 
haber ve e'lemu lafzı da ikinci haberdir manası, şeklinde olunca, onun irabı da, 
tefsiri olan ifadenin irabı gibi olur." 

Süddi ise, sözünün manası, bizim, Allah'ın isimleri hakkında, "O, musavvir'dir" 
şeklindeki sözümüz gibidir" demiştir. 

Kâdi şöyle demiştir: "Bu lafzın, "Ben Allah, iyiden iyiye açıklıyorum" 
şeklindeki sözümüzün manasında olması, "ben Allah ıslah ediyorum; Ben Allah, 
ımtihan ederim; ben Allah, melikim" şeklindeki sözlerimiz manasında 
olmasından daha evlâ değildir. Çünkü eğer itibar sâd harfine ise, bu harf "Ben 
Allah, ıslah ederim" ifadesinde de vardır. Yok eğer mim harfine itibar ediliyor 
ise bu harf, "ilim" kelimesinde bulunduğu gibi, "melik" ve "imtihan" 
kelimelerinde de vardır. Binaenaleyh şu manadadır" dememiz, sırf bir delilsiz 
iddia olur. Yine eğer bu lafızlar, 

Arapçada herhangi bir mana için konulmamış olduğu halde, kendilerinde 
bulunan harflere binaen tefsir edilecek olursa, o zaman Kur'ân lafızlarını aynı 
yolla tefsir etmek için "bâtinilik" yolu açılmış olur. Bazı alimlerin, "Bunlar 
Allah'ın birer ismidir. Çünkü bunları Allah'ın isimleri saymak, meleklerden veya 


peygamberlerden bazılarının ismi kılmaktan daha evla değildir. Çünkü isim vaz' 
ve ıstılah vasıtasıyla ancak müsemmanın ismi olur. Bu ise burada mevcut 
değildir. Aksine gerçek ofan, Hak Teâlâ'nın "elif-lâm-mim-sâd" ifadesi, bu 
surenin lakab ismidir. Lakab isimler ise, ad oldukları şeylerde herhangi bir mana 
ifade etmezler; aksine onlar birtakım işaretler yerine geçerler. Tıpkı bizden 
birisinin bir çocuğu olduğunda ona "Muham-med" adını koyması gibi, Cenâb-ı 


Hak da bu sureyi, "Elif-lâm-mim-sâd" ile adlandırmış olabilir." [2] 
Kur'ân'ın Peygamberin Malı Olmayışının İzahı 


Bunu iyice kavradığında biz deriz ki: Hak Teâlâ'nın "Elif-lâm-mim-sâd" sözü 
mübteda, "kitabun" kelimesi haber, ifadesi de, haberin sıfatıdır. Yani, "Elif-lâm- 
mim-sâd" diye adlandırılan bu süre, sana indirilen bir kitabtır" demek olur. 

İmdi şayet, "Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetinin doğruluğuna delalet eden 
delil, Allah Teâlâ'nın Kur'ân'ı sadece O'na indirmesidir. Bunun böyle olduğunu 
bilemediğimiz sürece, O'nun nübüvvetini bilmemiz mümkün olmaz. O'nun 
nübüvvetini bilemediğimiz müddetçe de onun sözünü delil getirmemiz mümkün 
olmaz. Dola-yısiyle, bu surenin, Allah katından o peygambere indirilmiş 
olduğunu, o peygamberin sözüyle isbat edersek, bir devr-i fasid lâzım gelir" 
denilir ise, biz deriz ki: "Biz sadece akıl ile de, bu surenin o peygambere Allah 
katından indirilen bir kitap olduğunu bilebiliriz. Bunun delili ise şudur: Hz. 
Peygamber (s.a.s) hiçbir hocanın talebesi olmamış, hiçbir öğretmenden ders 
almamış, herhangi bir kitabt mütâlâada bu- * lunmamış ve alimter, şairler ve 
tarihçilerle de temas kurmamıştır. O'nun ömrünün kırk yılı bu şekilde geçmiştir 
ve o bu gibi şeylerle hiç karşılaşmamıştır. Kırk yıldan sonra evvelkilerin ve 
sonrakilerin ilimlerini kapsayan bu kitab-ı aziz O'na zuhur etmiştir. Bunun ancak 
Allah katından geten bir vahiy yoluyla olacağına akıl da açıkça şahadet eder. 
Böylece bu akli delil ile de "elif - lâm - mim - sâd'ın, Rabbisi ve Allah'ı 
katından, Hz. Muhammed (s.a.s)'e indirilmiş bir kitap olduğu meydana çıkar." 


B] 
Kur'ân Hakkında "İndirme, Nüzul" Tabirinin Delâleti 


Kur'ân'ın mahlûk olduğunu söyleyenler, Hak Teâlâ'nın, "Sana indirilen bir 
kitab" ifadesine tutunarak, şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, o kitabı "indirilmiş 
bir kitap" diye tavsif etmiştir. Halbuki indirme, bir yerden 

bir yere geçmeyi gerektirir. Bu ise kadim olana uygun düşmez. O halde bu, onun 


muhdes olduğuna delalet eder." 

Cevap: Mecazi olarak, inzal ve tenzil (toptan ve parça parça indirme) ile tavsif 
edilenler, bu harflerdir. Halbuki bunların muhdes ve mahluk olduklarında bir 
niza, bir münakaşa yoktur. Allah en iyi bilendir. 

İmdi, şayet "farzet ki bundan maksad harflerdir, ancak ne var ki harfler, ar- 
darda sıralanmış olmaları delili ile, arazdırlar, baki değildirler, onların ardarda 
sıralanmaları, onların baki olmadıklarını ihsas eder. Durum böyle olunca da, iki 
zaman devam etmeyen arazın nuzül (inme) ile tavsif edilmiş olması nasıl 
düşünülebilir" denirse, buna şöyle cevap verilir: 

"Allah Teâlâ, bu rakam ve şekiller, Levh-i Mahfuzda var etmiştir. Sonra melek 
(Cebrail), o rakam ve şekilleri mütâlâa etmiş, onları gökten yere indirmiş ve o 
harflerle kelimeleri Hz. Muhammed (s.a.s)'e öğretmiştir. O halde o harflerin 


"inmesinden murad, tebliğ edenin, onları gökten yere indirmesi olmuş olur. [4] 
"İndirme" Tabirinden Cihet ve Mekan Fikri Çıkarılamaz 


Allah'ın bir mekânı olduğunu söyleyenler, bu âyette tutunarak şöyle demişlerdir: 
Min edatı, ibtida-i gaye (mesâfenin başlangıcı), ilâ edatı ise, intihâ-i gaye 
(mesafenin sonu) manasını ifade ederler. O halde Cenâb-ı Hakk'ın, "Sana 
indirilen" tabiri, başlangıcı Allah, nihayeti de Hz. Muhammed olan bir 
mesafenin bulunmasını gerektirir. Bu da, Allah Teâlâ'nın yukarıda (gökte) 
olduğuna delâlet eder. Çünkü "inme", yukarıdan aşağt intikal etmek, bir yerden 
öbürüne geçmek demektir?" 
Buna şu şekilde cevap verilir: Allahhakkında mekan ve cihetin imkânsız olduğu, 
kesin deliflerle sabit olunca, bunu bahsettiğimiz manaya hamletmek gerekir ki, 


bu da vahiy meleğinin onu yukarıdan aşağıya intikal ettirmesidir. BI 
Harec ve İnzar'ın İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Artık bundan dolayı gönlünde bir darlık olmasın..." 
buyurmuştur. Bu ifadede geçen "harec" kelimesinin tefsiri hususunda şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) "Harec", darlık ve zorluk demektir. Buna göre âyetin manası, "Onların seni 
tebliğin hususunda tekzib etmeleri sebebi ile göğsün daralmasın" şeklindedir. 

b) Göğsünde bundan ötürü bir şekk bulunmasın. Bu, Hak Teâlâ'nın, "Eğer sana 
indirdiğimizden şüphede isen..." (Yunus, 94) âyeti gibidir. Şekk ve şüphe "harec" 
diye adlandırılmıştır. Çünkü tıpkı yakinen inanan kimsenin göğsünün geniş ve 


kalbinin ferah olması gibi, şüphe eden kimsenin de, göğsü dar ve kalbi rahatsız 
olur. 

Bundan sonraki "Onunla inzar etmen için..."buyruğunun başındaki lamın neye 
taalluk ettiği hususunda üç görüş ileri sürülmüştür: 

a) Ferrâ şöyle demiştir: "İfadede bir takdim ve te'hirin yapılması şartıyla, bu 
lâm, âyetteki "Sana indirildi" fiiline taalluk eder. Buna göre âyetteki takdiri sıra, 
"Bu, kendisi ile inzar etmen için sana indirilen bir kitaptır. O halde bundan 
dolayı göğsünde bir sıkıntı olmasın" şeklindedir. 

Buna göre şayet, "Bu takdim ve te'hirin ne faydası var?" denilir ise, biz deriz ki: 
İnzar ve tebliye yönelmek, ancak göğüsten sıkıntı kaybolduğunda tam ve 
mükemmel olur. İşte bu sebepten ötürü Cenâb-ı Hak o peygambere, önce 
kalbindeki sıkıntıyı atmasını, daha sonra inzar ve tebliğde bulunmasını 
emretmiştir. 

b) İbnü'l-Enbâri, bu "lâm'"ın, key (için) manasına geldiğini, âyetin takdirinin, 
"Başkalarını inzar edebilmek için, kalbinde bir şekk ve şüphe olmasın" şeklinde 
olduğunu söylemiştir. 

c) "en-Nazm" sahibi (müellifi), buradaki lâm'"ın, "en" manasına geldiğini ve 
kelamın takdirinin, "O kitapla uyarmadan ötürü göğsün daralmasın ve bu hususta 
zayıflık gösterme" şeklinde olduğunu; Arapların bu "lâm'"ı "en" yerinde 
kullandıklarını; nitekim Cenâb-ı Hakk'ın da, bir âyetinde... "(Allah'ın nurunu 
ağtztanyla) söndürmek istiyorlar"(Tevbe, 32) dediğini; bir başka âyetinde ise, " 
(Allah'ın nurunu ağızlan ile) söndürmeyi istiyorlar" (Saff, 8) buyurduğunu, her 
ikisinin de aynı manaya geldiğini söylemiştir. 

Ayetin takdiri şöyledir: "Şüphesiz bu, Allah'ın sana indirdiği bir kitaptır. Sen, 
bunun Allah'ın sana indirdiği bir kitap olduğunu bildiğine göre, Allah'ın inayet 
ve yardımının seninle olduğunu da bil. Sen bunun böyle olduğunu bildiysen, 
kalbinde bir sıkıntı olmasın. Çünkü koruyucusu ve yardımcısı Allah olan herkes, 
hiç kimseden korkmaz. Kalbinden korku ve sıkıntı gittiğinde, kahraman 
insanların yaptığı gibi, inzar, tebliğ ve va'z-u nasihat ile meşgul ol ve hakdan 


sapmış, batıllara saplanmış kimselerden hiçbirine aldırma." 16) 
Öğüt (Zikrâ) Hakkında İzah 
Bundan sonra, "Mü'mintere de bir öğüt olmak üzere..." buyurulmuştur. Ibn 


Abbas, "Cenâb-ı Hak, bu tabir ile mü'mintere yapılan vâz-u nasi-hatları 
kastetmiştir" derken, Zeccâc, bu kelimenin, masdar yerine kullanılan bir isim 


olduğunu söylemiştir. Leys de, "zikra"nm, "tezkire" (hatırlatma) işinin adı 
olduğunu belirtmiştir. 

Bu kelimenin i'rabtaki yeri hususunda da şu izahlar yapılmıştır: Ferrâ o "bu 
tabirin "Onunla inzar edesin ve onunla vâ'zu nasihatta bulunasın diye..." 
manasında olmak üzere, mahallen mansub olması caiz olduğu gibi, âyetteki 
LAJS kelimesi üzerine atfedilerek, Mijj> wU5" "Bu, hak bir kitap ve bir vâ'z-u 
nasihattir" şeklinde olarak, mahallen merlu olmasının da caiz olacağını, yine 
bunun (Bu- bir vâ'z-u nasihattir) takdirinde merfu olabileceğini ve mahallen 
mecrur da olabileceğini, çünkü ifadesinin yi takdirinde olduğunu, bunun ise 
mahallen mecrur olduğunu, çünkü manasının, "İnzar ve vâ'z-u nasihat için" 
şeklinde olduğunu" söylemiştir. 

İmdi şayet, "Bu vâ'z-u nasihatin niçin sadece mü'minler için olduğu 
söylenmiştir?" denilirse, deriz ki: Bu, Hak Teâlâ'nın, "(Kur'ân) müttakiter için bir 
hidâyet (rehberi)dir..." (Bakara, 2) âyetinin benzen bir ifadedir. 

Bu hususta yapılacak akli muhakeme şöyledir: Beşeri ruhlar ikiye ayrılır: 

a) Ahmak, cahil, gayb aleminden uzak, maddi lezzetleri ve bedeni arzularını ta- 
leb etmeye düşkün ruhlar... 

b) İlahi nurlarla aydınlanmış, ruhani hadiselere müsait ve kabiliyetli, şerefli ruh- 
ar... O halde, nebi ve peygamberlerin birinci kısım ruhlar için gönderilmiş 
olmaları bir inzâr ve korkutmak içindir. Çünkü onlar, gaflet ve cehalet uykusu 
ve dalgınlığına iyice gömülüp batınca, onlar kendilerini uyaran bir uyarıcıya ve 
kendilerinin dikkatini hakka ve hakikate yönelten bir dikkat çekiciye muhtaç 
olmuşlardır... Ama ikinci kısımdakiler hakkındaysa bu, bir vâ'z u nasihat ve 
tenbihatta oulunmak içindir. Zira, böylesi ruhlar, kendi asli cevherleri gereği, 
kudsi âleme cez-oolunmaya ve samediyyetin huzuru ile birleşmeye müsait ve 
kabiliyetlidirler. Ancak ne var ki, bazan bu ruhları, maddi alemin bazı şeyleri 
bürür de, böylece bu ruhlara bir tür gaflet ve dalgınlık ânz olur... Bu ruhlar, 
peygamberlerin davetini duyup ve Allah'ın elçilerinin ruhlarının nurları da o 
ruhlarla bir araya gelip onlarla beraber olunca, o zaman o ruhlar kendi 
kaynaklarını hatırlar ve kendi menşe'lertni görmüş olurlar; böylece de, o ruhlar, 
orada bulunan rahatlık, huzur ve saadete arzu ve iştiyak duyarlar... Böylece, 
Cenâb-ı Hakk'ın birinci kısım hakkında bir inzâr; ikinciler hakkında da bir zikir 
olsun diye bu kitabı, peygamberi Hz. Muhammed'e indirdiği sabit olmuş olur. 


Allah en iyisini bilendir. ELİ 


Âyetin, Önceki Kısımla Münasebeti 


"Rabbinizden size indirilene uyun, ondan başka dostlar edinip de onlara 
uymayın, fie kadar az öğüt tutuyorsunuz!" (A'râf, 3). 

Bil ki, risalet meselesi, ancak bir "mürsii" (resul gönderen) -ki bu, Allah 
Teâfâ'dır-; bir "mürsel" (gönderilen) -ki bu da peygamberdir- ve bir "mürselun 
ile-yh" (kendisine peygamber gönderilendin olmasıyla tamam olur... Dolayısiyle 
Cenâb-ı Hak önceki âyette peygamberine, kuvvetli bir kalb ve sağlam bir azim 
ile tebliğ ve inzârda bulunmasını emredince, ümmet demek olan "mürselun 
i(eyh"e de, 

Allah'ın Resulüne uymalarını emrederek, "Rabbinizden indirilene uyun..." 
buyurmuştur. 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır; İSİ 
Nass Bulunduğunda Kıyasa Uyulmaz 


Hasan el-Basri, (bu âyeti tefsir ederken), "Ey insan oğlu! sen, Allah'ın kitabıyla 
Resüluliah'ın sünnetine ittiba etmekle emrolundun!" demiştir. 

Bil ki Cenâb-t Hakk'ın, "Rabbinizden size indirilene uyun" buyruğu Kur'ân ve 
sünneti içine alır. 

Buna göre şayet, "Bu Kur'ân, Hz. Peygamber'e indirilmiş olduğu halde, daha 
niçin Cenâb-ı Hak, "size indirilene" buyurmuştur?" denilirse, biz deriz ki: Bu 
Kur'ân, herkese bir hitab olmak anlamında, herkese indirilmiştir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu âyet, Kur*ân'ın umümi olan 
ifadelerinin, ktyas ile tahsis edilmesinin caiz olmayacağına delalet eder. Çünkü 
Kur*ân'ın umümi ifadeleri Allah tarafından indirilmiştir ve Allah Teâlâ da, O'na 
uymayı vacib kılmıştır. Binaenaleyh, Kur'ân'm umumi İfadeleriyle amel etmek 
gerekir. Bunlarla amel etmek vacib olunca da, kıyas ile amel etmek imkânsız 
olur. Aksi halde, bir çelişki (tenakuz) ortaya çıkar. 

Buna göre şayet onlar: "Kur'ân-ı Kerim'de kıyas ife ilgili emir bulununca, ki bu 
Cenâb-ı Hakk'ın "işte ey akıl ue basiret sahipler siz ibret alın" (Haşr 2) ayetidir. 
O zaman kıyas ile amel etmek, Allah'ın indirdiği ile amel etmek olur..." 
Farzedelim ki bu böyle olsun; ancak ne var ki, biz diyoruz ki: Kıyas ile amel 
etmenin vacib olduğuna delalet eden âyet, kıyas ile sabit olan hükme, doğrudan 
değil de, ancak o kıyas vasıtasıyla delâlet eder. Ama, Kur'ân'm umümi 
ifadelerine gelince, bunlar, hükmün mevcudiyetine, bir vasıta ile değil de, 
doğrudan doğruya delâlet ederler. Bu iki durum arasında böylesi bir farklılık 
bulununca, Allah'ın indirdiğinin doğrudan doğruya deiâlet ettiği hüküm, 
gözetilip nazar-ı dikkate alınmaya, Allah'ın dırdiğine başka bir vasıta ile delâlet 


eden hükümden daha lâyık ve evlâ olur... Binaenaleyh, tercih bizden yanadır. 
Allah en iyi bilendir. 121 


Kıyas Aleyhinde Olanların Bu Ayete Dayanmak İstemeleri 


Cenâb-ı Hak,"Ondan başka velilere (dostlara) uymayın" buyurmuştur. Alimler 
bu ifadenin, "Allah'ı bıraktp, cinlerin ve insanların şeytanlarını dost 
edinmeyiniz. Eğer böyle yaparsanız, onlar sizi putlara ibadete, kendi hevâ, 
heves ve bidâtlarına uymaya sevkederler" manasında olduğunu söylemişlerdir. 
Birisi şöyle diyebilir: Âyet, uyulanın ya Allah'ın indirdiği, ya da başka birşey 
olduğunu gösterir. Birincisine gelince; bu Allah'ın uyulmasını emrettiği husustur. 
İkinin de, Allah'ın uyulmasını yasakladığı şeylerdir. Dolayısiyle âyetin manası, 
"Allah'ın «irdiği şeylerin hükmüne uygun olmayan hiçbir şeye uymak caiz 
değildir" şeklindedir. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Kıyası kabul etmeyenler, kıyası red hususunda bu 
İyete tutunarak şöyle demişlerdir: "Bu âyet, Allah'ın indirdiğinden başka bir şeye 
-ymanın caiz olmayacağına delalet eder. Kıyas üe amel etmek ise, Allah'ın indir- 
dışında bir şeye uymaktır. Binaenaleyh bunun caiz olmaması gerekir." Buna X'e 
eğer onlar, "Hak Teâlâ'nın, "Ey akıl ue basiret sahipleri siz ibret alın" (Haşr, 2) 
âyeti, kıyas ile amel etmeye delil olduğuna göre, kıyas ile amei etmek de (bir 
bakıma) Allah'ın indirdiği ile amel etmek olur' derlerse, kıyası ka-Oue 
etmeyenler buna da şöyle cevap verirler: Kıyas ile amel etmek, eğer Allah'ın in 
ile amel etmek sayılsaydı, kıyasa göre amel etmeyenler, "Kim Allah'ın İndir-i 
hükümlerle) hükmetmezse, işte onlar kâfirlerin ta kendileridir." (Maids, 44) »n 
dolayı, kâfir olmuş olurlar. Halbuki ümmet-i Muhammed kıyasa göre amel 
»nlerin kâfir sayılamayacağı hususunda icma ettiğine göre, biz kıyasın neticesi 
ile amel etmenin, Allah'ın indirdiği ile amel etmek sayılmayacağını anlamış 


olduk. İşte bu noktada, kıyası reddedenlerin delili tamamlanır. LOJ 
Kıyası Kabul Edenlerin Cevabı 


Kıyası kabut edenler ise buna şöyle cevap verirler; "Kıyasın hüccet oluşu, 
Sahabenin icmâı ile sabittir. İcmâ, kesin delildir. Sizin söylediğiniz şey ise, 
âyetlerin umüm oluşunun zahirine tutunmadır. Bu da zanni bir delildir. Halbuki 
kesin olan, zanni olandan daha evlâdır." 

Evvelkiler de buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Siz icmanın delili olduğunu, 
Hak Teâlâ'mn: "Kim mü'minlerin yolundan başkasına uyup giderse, onu 


döndüğü o yalda bırakırız" (Nisa, 115); "Böylece sizi (Ey Muhammed ümmeti) 
uasat (örnek, mutedil) bir ümmet yapmışızdır" (Bakara, 143) ve "Siz insanlar 
için çıkarılmış en hayırlı bir ümmetsiniz. İyiliği emreder, kötülükten 
sakındınrsınız" 

(a1-i İmrân, 110) âyetlerinin umümi olan manası ile Hz. Peygamber (s.a.s)'in 


"Ümmetim dalâlet üzerinde ittifak (icma) etmez"İLlİ hadis-i şerifinin umümi 
olan manası ile isbat ettiniz. Buna göre icmanın hüccet olmasını is-bat etme işi, 
âyetlerin umümi oluşlarına sarılmanın bir neticesi ve "fer"İ"dir. Fer" ise asıldan 
daha kuvvetli olamaz. 

Kıyası kabul edenler ise şu şekilde cevap vermişlerdir: "Ayetler, hadisler ve 
icmâ, kıyâsı isbat etme hususunda birbirlerini destekleyip kuvvetlendirince, 
kıyasın kuvveti iyice artmış olur. Böylece de kıyası tercih etmek gerekir." Allah 


en iyi bilendir. H2 
Üçüncü Mesele 


Akli tefekkürü ve akli delilleri inkâr eden Haşeviyye, bu âyeti delil getirmişlerdir 
ki, bu, hakikatten uzaktır. 

Çünkü Kur'ân'ın bir delit olduğunu bilmek de, akli delillere tutunmanın doğru 
oluşuna dayanır. Binaenaleyh eğer biz Kur'ân'ı, akli delillerin doğruluğunu ta'n 


eden bir şey kabul edersek, o zaman bir tenakuz ortaya çıkar ki, bu bâtıldır. 13) 
Âyetteki Farklı Kıraatlerin İzahları 


İbn Âmir, bazan yâ, bazan da tâ ile, şeklinde okumuştur. Hamza, Kisâi ve 
Âsım'n ravisi Hafs, tâ ile ve şeddesiz zâl ile; diğer kıraat imamtan ise tâ'lı ve 
şeddeli zâl ile okumuşlardır. 

Vahidi (r.h) şöyle demiştir: fiilinin asit, şeklidir. Buna göre babının tâ'sı, bu fiilde 
zâl harfine idğam edilmiştir. Çünkü tâ mehmus, zâl ise mechur edilmiştir. Çünkü 
tâ mehmus, zâl ise mechur harftir. Mechur olan, mehmus olandan daha fazla 
seslidir. O halde daha az seslinin, daha çok sesli olana idğam edilmesi güzel ve 
yerindedir. buyruğundaki mâ, fiil ile sılalanan bir ism-i mevsul olup, ikisi birlikte 
te'vil-i müfred (masdar) hükmündedir. Buna göre kelamın takdiri "Öğüt 
tutmanız ne kadar az" şeklindedir. 

İbn Âmir'in bu fiili bazan ya, bazan ta ile okumasının izahı da şöyledir: Bu, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e hitaptır. Yani "Bu hitapla vâ'zu nasihat olunan o kimselerin 


öğüt tutmaları ne kadar az!" demektir. 

Hamza, Kisâi ve Hafs'ın, zâl't şeddesiz ve kâfi şeddeli olarak okumalarına 
gelince; bunlar evvelkilerin idğam ettikleri tâ'yt hazfetmişlerdir. Birbirine 
mahreçleri yakın üç harf biraraya geldiği için, bu hazf güzel olmuştur. Allan en 
iyi bilendir. 

Keşşaf sahibi, Malik b. Dinar'ın masdarından olmak üzere yerine, (aramayın) 
şeklinde okuduğunu; bunu "Kim İslâm'dan başka bir din ararsa..." (Âl-i imran, 


85) âyetinden hareketle okuduğunu söylemiştir. u4 


"Biz nice memleketleri helak ettik. Öyle ki (kah) geceleyin, (kâh) onlar kaylûle 
ederlerken (öğle uykusuna yatmışlarken), onlara azabımız gelip çattı. 
Kendilerine azabımız gelip çattığı zaman, çağırıştan, "Biz hakikaten zalimler 
olduk" demelerinden başka bir şey olmadı" (ATâf, 4-5). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s)'e ınzar ve tebliğde bulunmasını, 
kâfirlere de o inzar ile tebliği kabul edip, O'na uymalarını emredince, bu âyette 
O'na uymamanın ve ondan yüz çevirmenin ilâhi cezasından bahsetmiştir. 


Âyetle ilgili birkaç mesele vardır: us] 
Birinci Mesele 


Zeccâc şöyle demektedir: "Âyetin başındaki "kem" kelimesinin i'rabtaki yeri 
mübteda olması hasebi ile mahallen merfu,cümlesi de onun haberidir. Bu, "kem" 
edatın: mahallen mansub saymaktan daha güzeldir. Çünkü senin, (Zeyd'i 
dövdüm) demen (Zeyd'i dövdüm) demenden daha güzeldir." Bununla beraber, 
mansub olması da Arapça'da köklü, makbul bir kullanıştır. Nitekim, "Şüphesiz ki 


biz herşeyi bir takdir İie yarattık" (Kamer, 49) âyetinde bu durum vardır. [16] 
İkinci Mesele 


Âyette bir mahzufun olduğu, bunun takdirinin ise, "Biz, nice memleket ahalisini 
helak ettik" şeklinde olduğu söylenmiştir. Bunun böyle olduğunun delili ise 
şunlardır: 

1) Hak Teâlâ'nın, "Onlara azabımız gelip çattı" ifadesi... Azabın gelip çatması, 
ancak halk için söz konusudur. 

2) Âyetteki, "(Kâh) onlar kay lüle ederlerken..." ifadesi, buradaki "onlar" zamiri, 
memleketin ahalisini ifade etmektedir. 


3) Men etmek, ancak mükellefleri helakle tehdid etmek suretiyle olur. 

4) Gece uykusu ve kaylüle, ancak insanlar hakkında söz konusudur. 

İmdi, eğer, "Öyleyse neden, Cenâb-ı Hak (Zamiri hem müfred, hem de müennes 
getirerek) Uü3U*1 buyurmuştur?" denilecek olursa, onlar buna şu şekilde cevap 
vermişlerdir: Bu, sözü manaya göre değil, lafza göre getirmektir. Bu tıpkı Hak 
Teâlâ'nın, "Azmış olan nice memleket vardır ki... (Talak, 8) âyeti gibidir. Burada 
Cenâb-ı Hak, kelimesinin lafzına göre (müennes) getirmiştir. (Bu âyetin 
devamında ise), "Allah onlar için (pek çetin birazab) hazırladı" (Talak, 10) 
buyurmuştur. Burada da "onlar" zamirini, "karye" kelimesinin lafzına göre değil, 
manasına göre getirmiştir. İşte bundan dolayı Zeccâc "şayet "Onlara azabımız 
gelip çattı" buyurulmuş olsaydı, bu da doğru olurdu" demiştir. 

Bazıları ise, âyette bir hazfin olmadığını, bundan muradın "bizzat "karye"nin 
(memleketin) kendisini helak etmek olduğunu, çünkü memleketin kendisini yere 
batırma ve benzeri yollarla helak etmede, orada yaşayanları helak etmenin de 
dahil olduğunu; bir de takdirin böyle olması halinde, âyetteki, "Ona azabımız 
geldi" ifadesini zahir manasına alıp, böylece de herhangi bir te'vile gitmeme 


durumu olduğunu (bunun da matlup bir şey olduğunu)" söylemişlerdir. UZ 
Ayetteki “Fe” Harfi” TakibiyyeDeğil Tefsiriyye Olduğu 


Birisi şöyle diyebilir: "Biz nice memleketleri helak ettik... Onlara azabımız gelip 
çattı" ifadesi, helakin, 

azabın gelip çatmasından önce olmasını gerektirir. Halbuki durum böyle değildir. 
Çünkü azabın gelişi, 

ımhadan önce olur." 

Alimler buna şu şekilde cevap vermişlerdir: 

1) Âyetteki "Helak ettik" ifadesi ile, "Biz o memleketin helak edilmesine 
hükmettik de, böylece oraya azabımız gelip çattı" manası kastedilmiştir. 

2) Bu, "Helak etmeyi murad ettiğimiz nice memlekete, azabımız gelip çatmıştır" 
manasındadır. Bu ttpkı, "namaza kalktığınızda (yani namaz kılmak 
istediğinizde), yüzlerinizi yıkayın ve..." (Makte. 6) âyeti gibidir. 

3) Cenâb-ı Hak şayet, "Biz nice memleketleri helak ettik, böylece oralara bizim 
helak edişimiz gelip çatmış oldu" buyurmuş olsaydı, böyle bir soru sorulmazdı. 
İşte bu âyette de böyledir. Çünkü Cenâb-ı Allah, helaki "azab" sözü ile ifade 
etmiştir. Şayet onlar, "Soru yine söz konusudur. Çünkü âyetteki "Derken oraya 
azabımız geldi" ifadesinin başındaki fâ, ta'kibiyye fâ'sıdır. Bu da iki tarafın 
birbirinden farklı şeyler olduğunu gösterir" derlerse, biz deriz ki: Fâ, tıpkı Hz. 


Peygamber (s.a.s)'in, "Allah, sizden hiçbirinin namazını, temizlemeyi yerli 


yerince yapıp, böylece de yüzünü ue kollarını yıkamadıkça kabul etmez" H8] 
hadis-i şerifinde de olduğu gibi, tefsiriyye (açıklama için)dir. Hadisteki 
ifadesinin başındaki fâ, tefsir içindir. Çünkü "yüzü ve kollan yıkama" işi, 
"temizliği yerli yerinde yapma"nın adetâ bir tefsiri gibidir. İşte âyette de 
böyledir. Âyetteki "azab" (be's) kelimesi, o helaki tefsir için getirilmiştir. Çünkü 
helak, bazan alışılmış ölümle olur, bazan da o beldenin ahalisine azabı ve belâyı 
musallat etmekle olur. Böylece âyetteki "azabımız gelip çattı" sözü, "Biz nice 
memleketleri helak ettik" sözünün bir tefsiri olmuş olur. 

4) Ferrâ şöyle demektedir: Bu azabın gelip çatması ve helak edişin aynı anda 
olması da mümkündür. Bu tıpkı, "Bana verdin, iyilik yaptın" denilmesi gibidir. 
Halbuki burada bahsedilen ihsan (iyilik), bu verme işinden ne sonra, ne de 
öncedir, tkisi de aynı anda vuku bulmuştur. İşte bu âyette de böyledir. Âyette 
beyâten "geceleyin" buyurulmuştur. Ferrâ, şöyle demektedir: "Arapça'da, 
"Adam geceledi, gecelemek" denilir. Araplar çoğu kez de beyât masdarını 
kullanırlar. Onlar, gece içinde geçirildiği için, ev'e de beyt adını vermişlerdir. 
Keşşaf sahibi ise şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nm beyâten "geceleyin" tabiri, 
"geceleyenierbâitine manasında olmak üzere ha/ yerinde kullanılmış bir 
masdaraır." 

"(kâh) onlar kaylüle ederlerken (öğle uykusuna yatmışlarken)" buyruğu 
hakkında iki bahis vardır: 

Birinci bahis: Bu, beyâten ifadesine atfedilmiş bir hal cümlesi olup, sanki, "O 
belde halkına azabımız, onlar geceleyin uyurlarken veyahut da kaylule 
yaparlarken gelmiştir..." denilmek istenmiştir. Ferrâ, bu kelimenin başında takdir 
edilen bir vav bulunduğunu, mana ve takdirin de, "Biz onları helak ettik de, ora 
halkına azabımız, onlar uyurlarken veyahut da onlar kaylüle halinde iken geldi" 
şeklinde olduğunu; ancak ne var ki Arapların, iki atıf harfini bir arada söylemeyi 
ağır bulduklarını; söylenmesi halinde de doğru olacağını, söylerken; Zeccâc, 
"bunun doğru olamıyacağını, çünkü hal manasına gelen vâvın, atf için olan 
vâv'a yakın olducjunu, ikisini bir arada söylemenin, aynı durumdaki iki şeyi bir 
arada cem etmek demek olduğunu, bunun ise caiz olamayacağını ve sen, şayet 
"Zeyd bana, binitli olduğu halde, yaya geldi" desen, burada atıf vavına ihtiyaç 


kalmayacağın"! söylemiştir. 112) 
Kaylüle Hakkında İzah 


İkinci bahis: Bu ifadenin başına, "onlara bizim azabımız, kâh geceleyin, kâh da 


gündüzün gelip çattı" manasında olmak üzere "ev" lafzı getirilmiştir. 

"Kaylüle" hususunda da iki görüş ileri sürülmüştür: Leys: "Kaylüle, gündüzün 
ortasındaki uykudur" derken, Ezheri: "Araplara göre "kaylüle", sıcaklık 
fazlalaştığı zaman, yapıldığında tam uyku hali bulunmasa dahi gündüzün 
ortasında yapılan istirahattır" demiş, bunun delili olarak da şunları zikretmiştir: 
"Cennette uyku yoktur, halbuki Cenâb-ı Hak, "O gün cennet ehlinin eğlenip 
duracaktan yer çok hayırlı ve kaylüle yapacakları yer de çok güzeldir" (Furkan. 
24) buyurmuştur. Buna göre âyetin manası, "Azabımız, onlara, onların onu 
beklemediği bir zamanda, ya geceleyin onlar uyurken veyahut da onlar 
gündüzün kaylüle yaparken gelip çatmıştır" şeklindedir ki bundan maksad da, 
"onlara bu azabın, onun ineceğine dair bir emare ve bir ipucu bulunmaksızın ve 
de onlar bundan tamamen gafil iken gelip çatmıştır..." demektir. Buna göre sanki 
kâfirlere, "Emniyet, rahat ve her türtü endişeden uzak olarak yaşamanız 
sebebiyle aldanmaytnız; çünkü Allah'ın azabı geldiğinde, herhangi bir işaret 
bulunmadan, birden gelir... O halde, içinde bulunduğunuz hallerinize 
aldanmayın!..." denilmek istenmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Çağırışları... olmadı" buyurmuştur. Dilciler şöyle 
demektedirler: Da'vâ kelimesi, hem iddia hem de dua manasına geten bir isimdir. 
Sibeveyh şunu nakletmiştir: Araplar şöyle der: "Ey Allah'ım, müslümanların iyi 
dualarına bizi ortak kıl!" 

İbn Abbas da şöyle demektedir: Onlara (o kâfirlere) bizim azabımız gelip 
çattığında, onların yalvarıp yakarmaları, ancak, "biz zalim olduk!" demeledirdir. 
Böylece onlar kendilerinin müşrik olduklarını ikrar etmiş olurlar. 

İbnu'l-Enbari ise şöyle demektedir. "Onlara bizim azabımız gelip çattığı zaman 
onların sözü ancak, o kendi zulümlerini itiraf etmeleri ve kötülükte 
bulunduklarını kabul etmeleri şeklinde olur..." 

Nahivcilere göre, Cenâb-ı Hakk'ın ifadesinin terkibi hususunda tercih edilen 
tahlil şekli, bunun ile merfü, ifadesinin ise, yine ile mansub olmasıdır. 

Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı "Kavminin cevabı... demelerinden başkası olmadı..." 
(Ankebut, 29); "Nihayet ikisinin de akıbeti, hakikaten ateşin içinde ebedi kalıcı 
olmalarıdır" (Haşr, 17) ve demelerinden başka tutanakları yoktur" (Casi-ye, 25) 
âyetlerinde olduğu gibidir. Bu ifadenin terkibinin, ifadesinin mertu, ifadesinin ise 
mansub kılınması suretiyle, yukarıda yapılan tahlil şeklinin zıddına olması da 
caizdir. Bu da, el-birre kelimesini merfu okuyanların kıraatine göre, "Bin (iyilik) 
.. döndürmeniz değildir..."(Bakara, 177) âyeti gibi olur. Bu hususta temel kaide 
şudur: Kâne'den sonra iki mahfe (belirli) kelime bulunduğunda sen, bunlardan 
istediğin herhangi birisini menü, diğerini ise mansub okumada muhayyersin... 


Bu senin tıpkı, "Zeyd, senin kardeşindir" demen gibidir. İstersen sen bunu, 
şeklinde de ifade edebilirsin... Zeccâc şöyle demektedir: "Ancak ne var ki biz, 
âyetteki kelimesini merfu yaptığımızda tercih edilen şey şeklinde demesidir. 
Âyette (bu ifadenin başında) kâne buyurunca, bu, lafzının nasb makamında 
kâne'nin haberi olduğuna delâlet eder..." Buna şu şekilde de cevap verilebilir: 
kelimesini merfu kabul etsek bile, onun fiilini müzekker getirmek caizdir. Buna 


göre meselâ sen "Onun davası bâtıldır..." dersin. Allah en iyi bilendir. 20) 


"Kendilerine (o (peygamber) o gönderilenlere mutlaka soracağız. Onlara 
gönderilenlere de her halde soracağız. Kendilerine (olup biteni mutlak) bir ilim 
ile herhalde anlatacağız... Biz, gaib değildik..." (Arâf, 6-7). 


Âyette ilgili birkaç mesele vardır: [21] 
Âyetin, Önceki Kısımla Münasebeti 


Âyetin, önceki âyetlerle münasebetini izah sadedinde şu iki açtklama yapılabilir: 
1) Allah Teâlâ, Önceki âyetlerinde, peygamberlerine, tebliğ etmeyi; ümmetlerine 
de, o tebliği kabul edip onlara uymayı emredip, tebliği kabul etmeyerek onlara 
uymayı terkedenlere dair de, dünyada iken onların başına gelecek olan azabı 
belirtmek suretiyle, tehditte bulununca, bunun peşinden başka bir tehdidi 
getirmiştir ki bu da, Allahın Kıyamet gününde herkese amellerinin 
keyfiyetinden suâl edip sormasıdır. 

2) Allah Teâlâ, "Kendilerine azabımız gelip çattığı zaman, feryatları, "Biz 
hakikaten zalimler olduk" demelerinden başka bir şey olmadı" (A'râf, 5) 
buyurunca, buna, Kıyamet gününde, sadece onlar tarafından yapılan itiraf ile 
yetinilmeyeceğini, aksine bu itirafa O'nun herkesin amellerinin keyfiyyetinden 
sual etmesinin de ilave edileceğini eklemiş, böylece de bu suale çekmenin, 
sadece ceza görenlere mahsus olmadığını, aksine bunun hem ceza görecek hem 
de sevaba nail olacak kimseler hakkında umümi olduğunu beyan buyurmuştur. 


[22] 
İkinci Mesele 
"Kendilerine gönderilenler" "ümmet"; "gönderilenler" "peygamberler-dir. 


Böylece Alfah Teâlâ, her iki kısma da soru soracağını beyan buyurmuştur. Bu 
âyetin bir benzeri olan âyet de, "işte Rabb'ne andolsun ki onların hepsine 


yapmakta oldukları şeyleri elbette soracağız..." (Hicr, 92-93) âyetleridir. [23] 
Allah Bildiği Halde, Kulları Niçin Sorguya Çekiyor? 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Soru sormanın maksadı, muhatabın amellerinin 
durumunu anlatmasıdır. Doiayısiyle Cenâb-ı Hak önceki âyette, o kâfirlerin, 
kendilerinin zalim olduklarını itiraf ettiklerini haber verince, bundan sonra artık 
böyle bir soru sormadan bahsetmenin manası nedir? Hem Cenâb-ı Hak, bu soru 
sormayı ifade eden âyetten sonra, "Kendilerine (olup biteni mutlak) bir ilim ile 
herhalde anlatacağız..." buyurmuştur. Binaenaleyh Allah, onu onlara, mutlak 
ilmiyle anlatınca, o halde bu soru sormanın manası ne olur?" 

Cevap: Onlar, kendilerinin zalim ve kusurlu olduklarını kabullenince, onlara 
bundan sonra, o zulümlerinin ve kusurlarının sebebi sorulur. Allah'ın bundan 


maksadı ise, onları azarlayıp susturmaktır. [24] 
Nebiler Masum İken Niçin Sorguya Çekiliyorlar? 


İmdi şayet, "Aflah, peygamberlerinden kesinlikle herhangi bir kusurun sâdır 
olmadığını bildiği halde, o peygamberlerine soru sormasının hikmeti nedir?" 
denilirse, biz deriz ki: 

O peygamberler, kendilerinden herhangi bir kusurun sâdır olmadığını bizzat 
isbat ettiklerinde, bu kusur o zaman tamamiyle ümmetlerin üzerine yıkılır kalır... 
Böylece de onların, her türlü kusurdan uzak ve berî oldukları apaçık ortaya 
çıktığı için, peygamberleri hakkında, Allah'ın ikramı; her türlü kusurun 
kendilerinden sâdır olduğu sabit olduğu için de kâfirler hakkında, Allah'ın onları 
hor ve hakir kılma sebepleri kat kat fazlalaşır... 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Kendilerine (olup biteni mutlak) bir ilim ile herhalde 
anlatacağız" buyurmuştur ki bundan maksat, Allah'ın o kâfirlerin gizli veya 
aşikâr olarak yaptıkları amelleri ile, kendilerini o amellere sevke-den sebepleri, 
onlara tekrar tekrar anlatıp açıklamasıdır. Daha sonra Cenâb-ı Hak, kendisi 
onların durumlarından habersiz olmadığını, aksine onların durum ve hallerini 
bildiği ve hiçbir şey O'nun ilminin dışında bulunmadığı için, onlara o hallerini 
bildirmesinin yerinde olduğunu beyan buyurmuştur. Ki bu da, uluhiyyetin ancak 
İtaat edeni isyan edenden: iyilikte bulunanı kötülük yapandan ayırabilmesi için 
ilah olanın bütün cüz'iyyatı bilmesi halinde mükemmel olacağına delalet eder. 
Böylece Allah'ın, bütün cüz'iyyatı bildiğini kabul etmeyen herkesin, O'nun 
emreden, nehyeden, mükâfaat veren, cezalandıran bir ilah olduğunu itiraf etmesi 


imkânsız olur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, her nerede ve her ne zaman, 
öldükten sonra dirilme ile Kıyametin hallerinden bahsederse, kendisinin her şeyi 


bildiğini de beyan etmiştir, 291 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'mn, "Kendilerine (olup biteni mutlak) bir itim ile her halde 
anlatacağız" buyruğu, O'nun ilmi ile alim olup "Allah'ın iimi yoktur!" diyenlerin 


görüşünün bâtıl bir görüş olduğuna delalet eder. [26] 
Mahşerdeki Sual Hakkında Müşkile Cevap 


Şayet: "Kendilerine (peygamber) gönderilenlere de mutlaka soracağız. Onlara 
gönderilenlere de her halde soracağız..." buyTuğu ile, "İşte o 3ün ne insana ve 
cinne günahı sorulmayacak" {Rahman, 39) ve "Mücrimlerden günahları 
sorulmaz" (Kasas, 78) âyetlerinin arası nasıl uzlaştırılır?" denilirse, biz deriz ki: 
Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Kâfirlere, amelleri sorutmaz, çünkü amel defterleri zaten onların amellerini 
ihtiva etmektedir. Ancak ne var ki onlara, onları o amelleri işlemeye sevkeden 
sebepler ile onları o (iyi) amelleri yapmaktan men eden engeller ve manialar 
sorulur. 

b) Soru bazan, doğruyu öğrenmek ve istifade .etmek için, bazan da kınayıp 
azarlamak için sorulur. Bu, mesela bir kimsenin, "Sana vermedim mi?" 
demesiyle; Cen&b-ı Hakk'ın, "Ey Ademoğullan, "Şeytana tapmayın..." diye 
emretmedim mi?" (Yasin, 60) buyurması gibidir. Nitekim şair de: "Siz, bineklere 
binenlerin en hayırlısı değil misiniz?" demiştir. 

Sen bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Allah Teâlâ hiç kimseye, istifade 
etmek ve doğruyu öğrenmek için soru sormaz. Ama onlara, yani kâfirlere 
azarlamak, hor ve hakir kılmak için soru sorar... Bunun bir benzeri de Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Birbirlerine yönelıp soruştururlar..." (Tur, 25) âyetiyle, "artık 
aralarında o gün soy sop kalmayacağı gibi, (birbirinin halini) de soruşturmazlar 
onlar" (Mü'minün, 101) âyetidir. Birinci âyet, onların aralarında meydana gelen 
soruşturmanın, ancak onların birbirlerini kınaması yoluyla olduğuna delalet eder. 
Bunun delili ise, "Şimdi kabahati birbirlerine yüklemeye başladılar..." (Kalem, 
30) âyetidir. Mü'minün 101 âyetinin manası ise, onların birbirlerine şefkat ve 
acıma ve lütuf üslubuyla soru sor-macMOannı ifade eder. Çünkü soy sop, nesep, 
(ona mensub olanların) birbirlerine şefkatle yönelmelerini, merhametli 


olmalarını ve ikramda bulunmalarını gerektirir. 
c) Kıyamet günü, uzun bir gün olup onun durakları da pek çoktur. Böylece bazı 
zamanlarda sualin bulunmadığı, bazı zamanlarda da sulalin bulunacağı haber 


verilmiştir. 217) 


Dördüncü Mesele 


Âyet, Allah Teâlâ'mn bütün kullarını hesaba çekeceğine delâlet eder. Çünkü, bu 
bütün kullar ya Allah'ın peygmberleridir, yahut da o peygamberlerin kendilerine 
gönderildiği ümmetlerdir. Bu âyet, peygamberlerin ve kâfirlerin muhasebe 


edilmeyeceklerini iddia eden kimsenin görüşünü de iptal eder. [28] 
Beşinci Mesele 


Âyet, Allah Teâlâ'nın mekândan ve cihetten münezzeh olduğuna delâlet eder. 
Zira Cenâb-ı Hak, "Biz, gaib değildik!" Binaenaleyh, şayet Cenâb-ı Hak, "Arş" 
üzerinde olsaydı, bizden gaib olmuş olurdu. 

Buna göre şayet onlar, "Biz bu âyeti, "Cenâb-ı Hakk'ın ilmi ve ihatası ile bizden 
gaib olmadığı manasına hamlediyoruz" derlerse, biz deriz ki: 

Bu, bir te'vildir; sözde aslolansa, o sözü hakikate hamletmektir. Şayet onlar, "Siz, 
Allah Teâlâ'nın herhangi bir mekân ve yönde olmadığını söylediğinizde de, 
O'nun gaib olduğunu söylemiş oluyorsunuz" derlerse, biz deriz ki: "Bu yanlıştır. 
Çünkü "gaib", gâib olduktan sonra hazır olabilecek şeydir. Bu da onun, herhangi 
bir mekânda ve yönde bulunmuş olması şartına bağlıdır. Ama herhangi bir 
mekân ve yönde bulunmayan ve hakkında böyle şeyler düşünülemeyecek varlığa 
gelince, bunu bir mekânda bulunup bulunmamakla tavsif etmek imkânsızdır. İşte 


böylece aradaki fark ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. [29] 
Kıyamette Amellerin Tartılması 


"O gün tartı hakdır. Artık kimin terazileri ağır basarsa, işte onlar murada 
erenlerin tâ kendileridir. Kimin de terazileri hafif gelirse, bunlarda âyetlerimize 
zulmettikleri için kendilerine çok yazık etmiş olan kimselerdir" 

(A'râf, 8-9). 

Bil ki Allah Teâlâ önceki âyette Kıyamet halterinden birisinin de hesaba ve suale 
çekilmek olduğunu açıklayınca, bu âyette bir diğer Kıyamet halinin de 


amellerinin tartılması olduğunu beyan buyurmuştur. 
Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [30] 


Birinci Mesele 


kelimesi mübteda, (O gün), onun zarfı; kelimesi de haberdir. (O gün) 
kelimesinin haber, kelimesinin de, mübtedanın sıfatı olması da caizdir. Yani, 
"Gerçek tartı (adalet), Allah Teâlâ'nın ümmetleri ve peygamberleri hesaba 


çektiği o gündedir" demektir. B1 
İkinci Mesele 


Amellerin tartılmasının izahı hususunda şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: Hadislerde yer aldığına göre, Allah 

Teâfâ, Kıyamet günü, kullarının hayır ve şer amellerinin tartılacağı, bir dili ile iki 
kefesi bulunan bir teraziyi ortaya kor. Ibn Abbas (r.a) bu hususta daha sonra 
şöyle der: "Mü'minin ameli en güzel bir şekilde getirilir ve o terazinin kefesine 
konur ve onun güzel amelleri, kötü amellerine (günahlarına) baskın çıkar. 
Âyetteki, "Artık kimin terazileri ağır basarsa, işte onlar murada erenlerin, 
kurtulanların tâ kendileridir" ifadesi ile anlatılanlar bunlardır. Bu, Allah Teâlâ'nm 
Enbiya süresindeki, "Biz Kıyamet gününe mahsus adalet terazileri koyacağız. 
Artık hiçbir kimse, hiçbir şekilde haksızlığa uğratılmayacaktır" (Enbiya, 47) 
âyeti gibidir. 

Bu görüşe göre, amellerin nasıl tartıldığı meselesinde de şu izahlar yapılmıştır: 
a) Ibn Abbas (r.a)'ın da bahsettiği gibi, mü'min bir kimsenin amellerine güzel 
bir şekil, kâfirin amellerine ise çirkin bir şekil verilir. Terazide işte bu şekiller 
tartılır. 

b) Bu tartma işi, içerisinde kulların amellerinin yazılı olduğu sabitelerin 
tarttlmasıdır. Hz. Muhammed (s.a.s)'e, Kıyamet günü neyin tartılacağı 
sorulduğunda O, "Sahifeler..." cevabını vermiştir ki, işte genel müfessirlerin bu 
âyet hakkındaki görüşü budur. Abdullah b. Selâm (r.a)dan da şu rivayet 
gelmiştir: "Rabbu'l-alemin'in terazisi, bir kefesi cennet, diğer kefesi cehennem 
üzerinde olduğu halde, Arş'ın tam karşısında, cinler ve insanların ortasına konur. 
Eğer yedi kat gök ve yer, onun bir kefesine konsa, o, bunları alacak kadar 
büyüktür. Cebrail (a.s), terazinin ortasından tutar ve onun diline (ibresine) 
bakar." 

Abdullah b. Ömer (r.a)'den Hz. Peygamber (s.a.s)'ın şöyle dediği rivayet 


edilmiştir: "Kıyamet günü bir adam terazinin başına getirilir ve onun için 
doksandokuz da kayıt defteri getirilir. Bu kayıt defterlerinden herbirinde göz 
alabildiğine o insanın hataları ve günahları bulunur. Bunlar terazinin bir kefesine 
konur. Sonra o adama ait, üzerinde kelime-i şahadet (yani Lailâhe illallah, 
Muhammeden abduhu ve resülüh) bulunan, parmak ucu kadar bir kağıt çtkanlır 


ue terazinin diğer kefesine konulur. Bu kefe, öbürüne baskın çıkar." [B2] 

Hasan el-Basrî, rivayete göre şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), başını bir 
gün Hz. Aişe (r.anha)'nin kucağına koymuş ve uyuklamıştı. Derken Hz. Aişe'nin 
gözünden bir damla yaş (yüzüne) geldi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), 
"Sana dokunup da böyle ağlatan nedir?" dedi. Hz. Aişe, "Kıyamette insanların 
haşredileceklerini hatırladım. Orada hiç kimse kimseyi hatırlar mı?" dedi. Hz. 
Peygamber (s.a.s) ona,"İnsanlar, yalınayak, çırılçıplak ue sünnetsiz olarak 
haşrolunurlar", "O gün her bir insanın kendine yeter bir derdi vardır" (Abesi. 
37). Amel sahifelerinin başında ve sevaplarla günahların tartddığmda, kimse 


kimseye bakmaz"l53| buyurmuştur. 

Ubeyd b. Umeyr'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Çok yiyen ve çok içen iri 
yarı bir adam getirilir, ama onun sivrisinek kadar bile bir tartılacak (iyiliği) 
olmaz." 1541 


Amellerin Tartılmasından Maksad, Allah'ın Hükmetmesidir 


İkinci görüş: Mücahid, Dahhâk ve A'meş'in görüşü olup buna göre amellerin 
tartılmasından maksad, Allah Teâlâ'nın adaleti ve hükmüdür. Sonraki alimlerden 
pek çoğu da bu görüşü benimseyerek şöyle demişlerdir: Ayette bahsedilen 
"tartryı, bu manaya hamletmek, Arapça bakımından caizdir. Delil de buna delalet 
eder, binaenaleyh bu görüşe gitmek gerekir. Ayetteki "tartı"yi bu manaya 
hamletmenin, Arapça bakımından mümkün oluşunun izahı şöyledir: Alıp- 
vermedeki adalet, bu dünyada ancak tartı ve ölçü ile ortaya çıkar. Dolayısiyle 
âyette bahsedilen "tartryı, "adalet" manasına mecaz kabul etmek uzak bir ihtimal 
değildir. Bunu şu husus da destekler: Bir adamın, başkasının yanında bir kıymeti 
olmadığı zaman, "Falanın falancanın yanında bir tartısı (ağırlığı) yok" denilir. 
Nitekim Allah Teâlâ'da, "Biz Kıyamet gününde onlar İçin hiçbir ölçü (ağırlık) 
tutmayacağız" (Kehi, 105) buyurmuştur. Yine, "Falanca falancayı hafife aldı" ve 
"şu söz, şunun ve şunun ağırlığındadır. " Yani "Onlara denk ve eşittir" denilir. 
Halbuki ortada gerçek manada bir tartı yoktur. Şair de, "Ben, sizinle 
karşılaşmadan önce kuvvetli idim; yanımda da, her muarıza karşılık onun sözüne 


denk söz bulunurdu" demiştir. Şair bununla, "Benim yanımda, her hasmın 
sözüne denk bir söz var" manasını kastetmiş ve "vezni" (tartıyı) "adalet" teşbih 
etmiştir. Bu sabit olunca biz deriz ki: Bu âyetten muradın, sadece bu mananın 
olması gerekir. Bunun delili şudur: Mizan (tartı, ölçü) ile, ancak bir şeyin ölçüsü 
öğrenilmek istenir. Halbuki mükâfaat ve cezanın miktarlarını tartı ve terazi ile 
ortaya koymak mümkün değildir. Çünkü kullan., amelleri arazdır, olup 
bitmişlerdir. Yok olan bir şeyi tartmak ise imkânsızdır. Onların devam ettiklerini 
farzetsek bile, onları tartmak yine imkânsızdır. 

Onların, "Tartılan şey amel sahifoleridir, veya amellerin miktarına göre 
yaratılmış şekillerdir" şeklindeki sözlerine gelince, biz deriz ki: "Mükellef, 
Kıyamet günü ya Allah Teâlâ'nın adil ve hakim olduğunu kabul eder, ya da 
etmez. Eğer o bunu kabul ederse, Allah'ın adil ve doğru olanı yapacağını bildiği 
için, Allah Teâlâ'nın mükâfaat ve cezasının miktarları hususunda vereceği 
hüküm ona yeter. Eğer o bunu kabul ve ikrar etmiyorsa, hasenat kefesinin 
seyyiat kefesine; yahud da seyyiat kefesinin hasenat kefesine galib gelmesinden, 
bir üstünlüğün olduğu anlaşılamaz. Çünkü muhtemeldir ki Allah Teâlâ bu 
üstünlüğü adalet ve insaf yoluyla ortaya koymamıştır. Böylece bu tartıda 
kesinlikle bir faydanın olmadığı sabit olur. Birinciler buna cevap vererek şöyle 
demişlerdir: "Bütün mükellefler, Kıyamet günü Allah Teâlâ'ntn zulümden ve 
haksızlıktan münezzeh olduğunu bilirler. Böyle bir terazinin ortaya 
konulmasının fayda ve hikmeti, ortaya çıkacak üstünlüğü Kıyamet ahalisine 
göstermektir. Binaenaleyh eğer üstünlük hasenat (İyilikler) tarafında olursa, 
Kıyamettekiler tarafından © kimsenin faziletinin ve derecesinin 
mükemmelliğinin görülmesi sebebi ile, onun ferah ve sevinci artar. Eğer bunun 
aksi olursa, bu durumda da o kimsenin Kıyamet meydanında, kederi, gamı, 
korkusu ve rüsvaylığı artar." 

Alimler bu üstünlüğün nasıl olacağı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bazıları, "O 
esnada hasenat kefesinde bir nur seyyiat kefesi galib gelirse, bunun içinde bir 
karanlığın görüneceğini" söylerlerken; diğer bazıları da "bunun, kefeler arasında 


meydana gelecek bir baskın çıkışla olacağını" söylemişlerdir. B5] 
Üçüncü Mesele 


Bu konuda en açık şeyin, Kıyamet günü tek bir terazi değil, bir çok terazinin 
bulunacağını söylemektir. Bunun delili ise, "Biz Kıyamet günü adalet terazileri 
koyacağız" (Enbiya, 47) âyeti iie, Cenâb-ı Hakk'ın bu (tefsir ettiğimiz) âyetteki 
"Artık kimin terazileri ağır tasarsa..." buyruğudur. Buna göre artık kalbin 


fiillerinin ayrı, uzuvların fiillerinin ayrı, ve sarfedilen sözlerin ayrı terazilerinin 
bulunduğu söylenebilir. 

Zeccâc şöyle demiştir: "Allah, bu âyette "teraziler (mevâzin)" kelimesini çoğul 
getirerek, "Artık kimin terazileri ağır basarsa..."buyurmuş, şu iki sebepten ötürü 
"terazisi" dememiştir: 

a) Araplar bazan cemi kelimeyi müfred yerinde kullanarak, "Falanca Mekke'ye 
doğru katırlar üzerinde yola çıktı" derler. 

b) Âyette geçen "mevâzin" kelimesi "mizan" (terazi)nin değil, "mevzun" 
(ölçülen şeyler) kelimesinin çoğuludur. Allah, bu âyetteki "mevâzin" kelimesi 
ile, tartılan amelleri kastetmiştir." Bununla beraber birisi şöyle diyebilir: 
"Yapılan bu iki izah, âyetin zahirini bırakmayı gerektirir. Ayetin lafzının 
zahirinden dönmek ise, ancak sözü zahirine hamletmenin mümkün olmadığı 
zaman düşünülebilir. Halbuki burada, sözü zahirine hamletmeye bir mani yoktur. 
Binaenaleyh âyeti, lafzın hakiki manasına hamletmek gerekir. Bir dili ve iki 
kefesi bulunan terazilerin orada olacağını kabul etmek imkânsız olmadığı gibi, 
yukarıda anlatılan şekillerde birtakım tartmaların olabileceğini kabul etmek de 
imkânsız değlidir. Binaenaleyh âyetin zahirini bırakıp, te'vile gitmeyi gerektiren 
şey nedir? 

Cenâb-ı Hak, ("Kimin de terazileri hafif gelirse, bunlar da âyetlerimize 
zulmettikleri için kendilerine çok yazık etmiş olan kimselerdir" buyurmuştur. Bil 


ki bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: L36] 
Birinci Mesele 


Bu âyet, Kıyamettekilerin iki gruba ayrıldıklarına; bir kısmının sevapları 
günahlarına galip gelenler olduğuna; bir kısmının da günahlarının sevaplarına 
galip gelenler olduğuna delalet eder. Üçüncü bir kısım olan, günahları ile 


sevapları birbirine denk olanlardan ise âyetlerde bahsedilmemiştir. BI 


İkinci Mesele 

Müfessirlerin çoğu, âyetteki "Kimin de terazileri hafif getirse..." ifadesi ile 
kâfirlerin kastedildiğini, bunun delilinin ise hem Kur'ân, hem hadis, hem de 
"eser"de mevcut olduğunu söylemişlerdir: Kur'ân'dan delil, "Bunlarda 
âyetlerimize zulmettikleri için kendilerine çok yazık etmiş olan kimselerdir" 
ifadesidir. İnsanın, Allah'ın âyetlerine zulmetmesinin manası, o âyetleri inkâr 
edip, kabul etmemesinden başka birşey değildir. Binaenaleyh bu, bu tabirden 


kâfirlerin kastedildiğini gösterir. 

Bunun hadislerden delili şu rivayettir: Mü'min bir kimsenin hasenatı (iyilikleri) 
hafif gelince, Hz. Peygamber (s.a.s) koynundan parmak ucu kadar bir kağıt 
parçası çıkarır ve o kimsenin hasenatının bulunduğu terazinin sağ kefesine atar. 
Böylece hasenat tarafı ağır basar. Bunun üzerine o mü'min, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e, "Anam-babam sana feda olsun, yüzün ne kadar güzef, yaratılışın 
(şeklin) ne güzel! Sen kimsin?" der, Hz. Peygamber (s.a.s)'de, "Ben senin 
peygamberin Muhammed'im, bu' da senin bana (dünyada iken) getirmiş olduğun 
salâvâtlanndır. Ben de senin selamına, en çok ihtiyaç duyduğun bir zamanda 
karşılık oerdim" der. Bu hadisi Vahidi, "el-BasitM adlı eserinde rivayet etmiştir. 
Alimlerin çoğu ise, bu hususta daha önce de bahsettiğimiz gibi, Allah Teâlâ'nın, 
o kimsenin hasenatlarının konduğu kefeye, kelimei şahadeti taşıyan bir yazıyı 
atacağını söylemişlerdir. 

Kâdi şöyle demektedir: "Bunu o kimsenin kelime-i şahadeti hakkıyla yerine 
getirmesinin, ibadet olması manasına hamletmek gerekir. Çünkü bu nazar-ı 
dikkate alınmazsa, o zaman kelime-i şahadeti getiren herkes, günahların 
kendisine zarar vermeyeceğini anlar. Bu ise, Allah'a isyan etme hususunda bir 
teşvik olur." 

Birisi çıkıp şöyle diyebilir: Akıl, bu haberin delalet ettiği şeyin doğru olduğunu 
gösterir. Çünkü, amel ne kadar şerefli ve yüce dereceli olursa, sevabının da o nis- 
bette çok olması gerekir. Marifetullah (Allah'ı bilmek) ve muhabbetullah'ın 
(Allah'ı sevme'nin) değerinin çok fazla ve derece bakımından diğer amellerden 
daha üstün olduğu, bilinen bir husustur. Dolayısiyle onun mükâfaatının daha 
çok, derecesinin de diğer amellerden daha üstün olması gerekir. 

Bunun eserden delili şudur: İbn Abbas ve müfessirlerin çoğu, bu âyetin kâfirler 
hakkında olduğunu söylemişlerdir. 

Bu asıl sabit olunca biz deriz ki: "Kişi mü'min olursa, günahları ona zarar 
vermez" diyen Mürcie, bu âyete tutunarak şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ 
mahşer halkını iki kısma ayırmıştır: 

a) İyilik kefeleri ağır gelen ve kurtulmalarına hükmedilen kimseler... 

b) Kötülük kefeleri ağır gelen ve "Allah'ın âyetlerine zulmeden kâfirler" diye 
hükmedilen kimseler..." 

Buna karşı biz şöyle cevap veririz: "Bu konuda söylenecek son söz şudur: "Allah 
Teâlâ bu âyette, üçüncü bir kısımdan bahsetmemiş ise de, bunlardan diğer 
âyetlerinde bahsederek, mesela, "(Allah), o (şirkden) başkasını, dileyeceği 
kimseler için bağışlar" (Nisa, 48) buyurmuştur. Halbuki "mantük" (bizzat 
söylenen şey), "mef-hum"dan (söylenmediği halde, sözden anlaşılandan) 


üstündür. Binaenaleyh "mantük"un ifade ettiği manayı almak gerekir. Hem sonra 
Cenâb-ı Hak, bu kısım hakkında, "Bunlar da... kendilerine çok yazık etmiş olan 
kimselerdir" buyurmuştur. Biz bunun, ancak kâfirlere uygun düşeceğini kabul 
ediyoruz. İsyankâr mü'mine gelince, ona da günlerce azab olunur, daha sonra 
affedilip ilahi rahmete kavuşur. Binaenaleyh bu kimse, gerçekte kendisini zarara 
sokmamış, aksine sona ermeyecek, kesintiye uğramayacak, ebedi bir rahmet-i 


ilahiyeye kavuşmuş olur. Allah en iyi bilendir. [38] 


"Andolsun ki sizi yeryüzünde yerleştirdik ue sizin için orada birçok geçim 
vasıtaları yarattık. Ne az şükredersiniz!" (Ar-âf, 10). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [39] 
Ayetin Makabli İle Münasebeti 


Bil ki Allah Teâlâ insanlara, peygamberlere uymayı ve onların davetlerini kabul 
etmeyi emredip, sonra da 

onları, "Biz nice memleketleri helak ettik..." (Ar'âf, 4) 

âyetinde dünyevi azabla tehdid edip, daha sonra da onları şu iki bakımdan yani: 
a) 'Kendilerine (peygamber) gönderilenlere mutlaka soracağız"(Ar'âf, 6) 
âyetinde olduğu gibi hesaba çekmek, ve 

b) "Tartı o gün haktır* (Afm, 8) âyetinde olduğu gibi amellerin tartılacağı 
hususu ile, ahiret azabından korkutunca; bu âyette de bir başka yol ile, onları 
peygamberlerin davetini kabule teşvik etmiştir. Bu yol da şudur: Allah'ın 
mahlükatı üzerindeki nimetleri çoktur. Nimetin çokluğu da taatı gerektirir. İşte 
bundan ötürü Cenâb-ı Hak, "Andolsun ki sizi yeryüzünde yerleştirdik ve sizin 


için orada birçok geçim vasıtaları yarattık" buyurmuştur. 140) 
İnsana Verilen Yaşama Vesileleri 


Ayetteki, "sizi yeryüzünde yerleştirdik..." buyruğu "size orada yerler, mekânlar 
ve karar kılınacak yerler kıldık. Sizi oraya yerleştirdik ve sizi orada tasarruf 
etmeye muhktedir kılarak, sizin için orada birçok geçim,vasıtaları yarattık" 
demektir. 

Ayetteki "me'âyiş" (geçim vasıtalarımdan maksad insanların elde ettikleri çeşitli 
menfaatlerdir. Bu menfaatleri iki kısma ayırmak mümkündür: 

a) Meyveleri ve benzeri şeyleri yaratması gibi, doğrudan doğruya Allah'ın 


yaratması ile meydana gelen menfaatlar... 

b) İnsanın çalışıp çabalaması ile elde ettiği menfaatlar... 

Gerçekte bu iki kısmın hepsi de, Allah'ın fazlı ile, O'nun muktedir kılması ve 
imkân vermesi ile olurlar. Dolayısıyle herşey Allah Teâlâ tarafından verilmiş bir 
nimet olur, 

Nimetlerin çokluğu ise, hiç şüphe yok ki Allah'a itaat etmeyi, O'nun emir ve 


yasaklarına uymayı gerektirir. 41 
İnsanın Şürkünün Azlığı 


Cenâb-ı Hak, daha sonra, bu lütuf ve ihsanlarına rağmen, mahlükatın hakkıyla 
şükürde bulunmadıklarını bildiğini açıklayarak, Ne az şükredersiniz7" 
buyurmuştur. Burada, onların sadece bazı durumlarda şükür ve ibadet ettiklerine 
delâlet eder. Vakıa da böyledir. Çünkü bir yaratıcının varlığını kabul etmek, her 
akıllının aklı için zaruri ve gerekli bir şey gibidir. Halbuki Allah'ın insanlar 
üzerindeki nimetleri pek çoktur. Hiçbir insan gösterilemez ki, zaman zaman 
Allah'ın nimetlerine şükretmesin. Ancak farklılık, onların bir kısmının çok, bir 


kısmının da daha az şükredici olmaları ndadır. [42] 
"Meâyiş" Kelimesinin "Meâiş," Tarzında Okunması 


Hârice, Nâfi'in, âyetteki meâyiş kelimesini, hemzeli olarak meâ:ş şeklinde 
okuduğunu rivayet etmiştir. 

Zeccâc şöyle demiştir: "Basrah bütün nahivciler, bu kelimenin hemze ile 
okunmasının bir hata olduğunu iddia etmiş ve "Yâ harfini tıpkı "sahife (cem'i 
sahâif) kelimelerinde olduğu gibi, ancak zâid olduğu zaman hemzeye 
çevrilebilir. Halbuki meâyiş kelimesinin aslı ayş (yaşamak) masdarı olup, 
bundaki yâ, asli harftir" demişlerdir. Nâfi'in bu kıraatinin bir izah yolunu 
bilemiyorum. Ancak kelimenin aslından olan buradaki yâ harfi, meişe 
kelimesinde sakin kılınmıştır. Böylecebu kelime, "sahife" kelimesine benzemiş 
olur. Binaenaleyh meâiş kelimesi de, "sahâif" kelimesine benzemiş olur. Onlar, 
sahâif kelimesine hemzeyi getirdikleri gibi, benzerlik yolu ile meâiş kelimesine 
de getirmişlerdir. Ancak bu ikisi arasındaki fark, bizim de belirttiğimiz gibi 
maişe kelimesindeki yâ harfinin aslı, sahife kelimesindeki yâ'nın zâid olmasıdır. 


(431 


Allah'ın İnsanoğlunu Mükerrem Kılması 


"Celâlim hakkı için sizi yarattık, sonra size suret verdik, sonra da meleklere, 
"Âdem'e secde edin" dedik. İblisten başka bütün melekler secde ettiler. O secde 
edenlerden olmadı" (Ar'âf, 11). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [44] 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, yukarıda da izah ettiğimiz gibi, ümmetleri, kendilerine gelen 
peygamberlerin davetlerini 

kabul etmeye, önce korkutarak, sonra da teşvik ederek teşvik buyurmuştur. 
Özendirme, ancak Allah'ın nimetlerinin mahlûkat üzerinde çok olduğuna dikkat 
çekerek olmuştur. Böylece Allah Teâlâ, o nimetlerini sayıp dökmeye, "Andolsun 
ki sizi yeryüzünde yerleştirdik ve sizin için orada birçok geçim uasıtalan 
yarattık" diyerek başlamış, sonra da bunun peşisıra, babamız Adem'i yarattığını, 
O'na melekleri secde ettirdiğini haber vermiştir. Babaya yapılan lütuf, oğula 
yapılan lütuf yerine geçer. İşte bu âyetin kendinden önceki âyetlerle münasebeti 
bundan ibarettir. Bunun bir benzeri de, Bakara suresinin başlarında buyurduğu, 
"Allah'ı nasıl inkâr ediyorsunuz ki siz Ölül idiniz, O (sizi) diriltti..." (Bakara, 28) 
âyetidir. Böylece Cenâb-ı Hak, "Allah'ı nasıi İnkâr ediyorsunuz?" buyruğu ile 
insanları kendisine isyan etmekten men etmiş; buna sebep olarak, O'nun 
mahlükat üzerindeki nimetlerinin çokluğunu zikretmiştir. Bu nimetler de, onların 
daha önce ölü (haiinde) iken, Allah'ın onları diriltmesi, sonra da yer-yüzündeki 
bütün faydalı şeyleri yaratması ve bu faydalı şeylere Âdem (a.s)'i, yeryüzünde, 
kendisine meleklerin secde ettiği bir halife kılmasını ilave etmesidir. Altah 
Teâlâ'nın bütün bunlardan maksadı, bu büyük nimetlere mazhar olan insanların, 
temerrüd göstererek, hakkı ve hakikati inkâr etmelerinin yakışmaya-cağını ifade 
etmektir. İşte bu surede de böyledir, yalnız bu mana burada Bakara 
süresindekinden daha başka bir tarzda sıralanıp yerleştirilmiştir. İşte bu âyetin, 


diğer âyetlerle olan münasebetinin en güzel açıklaması budur. 145) 
Kur'ân'da Hz. Adem-İblis Kıssasının Bildirildiği Yedi Yer 
Bil ki yüce Allah, Hz. Adem kıssasını, Kur'ân-ı Kerim'de yedi yerde, İblis 


kıssasıyla beraber zikretmistir. Bunlardan birincisi Bakara süresinde, ikincisi bu 
surede, üçüncüsü Hicr, dördüncüsü Beni İsrail (Isrâ), beşincisi Kehf, altıncısı Tâ- 


hâ ve yedincisi de Sâd suresindedir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Bu âyetle ilgili şöyle bir soru 
bulunmaktadır: 

Hak Teâlâ'nın, "Celâlim hakkı içinsizi yarattık, sonra size suret verdik..." 
buyruğu, bu hitaba muhatap olanların, bizler olduğunu ifade eder. 

Daha sonra "Sonra da meleklere, "Âdem'e secde cuin" dedik" buyurulmuştur. 
Bu ifadenin başındaki (sonra) edatı "terahi" (sonralık) manasını ifade eder. 
Bundan dolayı âyetin zahiri, Cenâb-t Hakk'ın, meleklere Hz. Adem'e secde 
etmeleriyle ilgili emrinin, O'nun, bizi yaratıp şekil vermesinden sonra olmasını 
iktiza eder. Halbuki durumun hiç de böyle olmadığı malumdur. İşte bu sebeple 


alimler, bu âyetin tefsiri hususunda şu dört görüş üzere ihtilaf etmişlerdir: [46] 
Bu Âyette, İnsanlardan, Hz. Adem'in Kasdedildiği 


a) "Celalim hakkı için, sizi yarattık" buyruğu, "Babanız Âdem'i yarattık..." 
manasında; "sonra size suret verdik" buyruğu da, "Âdem'e suret verdik"; "sonra 
da meleklere, "Adem'e secde edin" dedik" manasındadır. Bu, Hasan el-Basrî ile 
Yusuf (o en-Nahvi'nin görüşüdür ki, tercihe şayan olan görüş de budur. Zira 
meleklere, Hz. Adem'e secde etmelerine dair emir, Hz. Adem (a.s)'in yaratılıp 
O'na şekil verilmesinden sonradır, ama bizim yaratılıp şekillenmemizden ise 
öncedir... 

Bu konuda söylenmesi gereken son söz, "Bizim yaratılıp şekillendirilmemizin, 
Hz. Adem'in yaratılıp şekillendirilmesinden kinaye olması nasıl güzel ve yerinde 
olur?" denilmesidir. Buna karşılık biz deriz ki: Hz. Adem (a.s) insanlığın 
babasıdır. Binaenaleyh, bu kinayenin yerinde ve güzet olması gerekir. Buna 
benzer bir ifade de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani sizden sapasağlam söz almıştık, 
Tur'u da, üstünüze kaldırmıştık..."(Bakara, G3) buyruğudur. Bunun manası "Ey 
yahudiler, sizin atalarınız olup da Musa zamanında yaşamış olan 
İsrailoğullarından söz aldık..." demektir. 

Yine "Esedoğulları falancayı öldürdü" denilir. Halbuki o kişiyi öldüren, Esed- 
oğullan değil, onlardan biridir. 

Hem sonra Hz. Peygamber (s.a.s) mesela, "Ey Huzaa (kabilesi) falancayı siz 
öldürdünüz" demişti. Halbuki onu, Huzaâ kabilesinin hepsi değil, onlardan biri 
öldürmüştü 

Yine Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanındaki yahudilere hitaben, 
'Firavun hanedanından sizi kurtarmıştık" (Bakara, 49) ve "Hani siz bir adam 
öldürmüştünüz de..." (Bakara. 72) buyurmuştur. Bütün bu hitaplarla 


kastedilenler, onların atalarıdır, işte burada daböyledir. 

b) Âyetteki, "Sizi yarattık" buyruğundan maksad, "Âdem'i yarattık" manası; 
"sonra size suret verdik..." buyruğundan muradın da, "Âdem'in zürriyetine 
Âdem'in belinde iken şekil verdik; bundan sonra da meleklere "Âdem'e secde 
edin" dedik" manasıdır. Bu, Mücahid'in görüşüdür. Dolayısiyle Allah Teâlâ önce, 
Hz. Adem'i yarattığını, sonra onun sırtından zerreler halinde O'nun zürriyetini 
çıkardığını, bundan sonra da meleklere, Hz. Adem'e secde etmelerini emrettiğini 
zikretmiştir. 

c) Bu şu manadadır: "Biz sizi yarattık, sonra size suret verdik; sonra de size 
haber veriyoruz ki, biz meleklere Hz. Adem'e secde edin demiştik..." 
Binaenaleyh bu atıf, bir haber vermenin başka bir haber verme üzerine tertib 
edildiğini ifade eder, haber verilen şeyin, durumu bildirilen başka bir şey üzerine 


tertibini ifade etmez... (271 
Halk Etmek ve Suret Vermek Kavramlarının İzahı 


d) Halk kelimesi Arapça'da, bu eserde de anlattığımız gibi, "takdir etmek" ma- 
nasındadır. Allah Teâlâ'nın takdiri de, eşyayı bilmesinden ve her bir şeye 
muayyen bir miktar tahsis etmeyi dilemesinden ibarettir. Buna göre, "Sizi halk 
ettik" buyruğu, Allah'ın beşeri bu âlemde var etme hüküm ve takdirine; "size 
suret verdik" buyruğu da, Allah Teâlâ'ntn Levh-i Mahfuz'da, Kıyamet kopuncaya 
kadar olacak olan her şeyin suretini, şeklini yazıp tesbit ettiğine bir işarettir. 
Nitekim bir hadis-i şerifte de varid olduğu gibi Allah Teâlâ, (Kader Kalemine) 
"Kıyamet gününe kadar olacak şeyleri yaz!" demiştir. Böylece, Allahu Teâlâ'nın 
yaratması, O'nun hüküm ve dilemesinden ibaret olmuş olur. Tasvir, suret vermek 
ise, Cenâb-ı Hakk'ın, eşyanın suretlerini Levh-i Mahfuz'da tesbit etmesinden 
ibarettir. Cenâb-ı Hak bu iki işten sonra, Hz. Adem'i yaratmış ve meleklerine, 
O'na secde etmelerini emretmiştir. Bana göre bu izah, akla diğer izahlardan daha 


yakındır... [48] 


Hz. Adem'e Secde Etmenin Manası 


Biz, Bakara suresinde, bu secde etmek hususunda üç görüş bulunduğunu 
anlatmıştık... Bunlardan birisi şudur: Bu secde etmekten murad, bizzat secdenin 
kendisi değil, sadece ta'zim ve saygıdır. 

İkincisi şudur: Bundan maksad, bizzat secde etmektir. Ancak ne var ki secde 
edilen zat Allah'dır, Âdem ise bir kıble durumundadır. 


Üçüncüsü de şudur: Secde edilen, bizzat Hz. Adem'dir. Yine biz, alimlerin, 
Allah'ın Âdem'e secde etmelerini emrettiği meleklerin gök ve Arş melekleri mi, 
yoksa yerdeki melekler mi oldukları hususunda ihtilaf ettiklerinden de 
bahsetmiştik. Dolayısiyle bu hususta ihtilâf bulunmaktadır. İşte bu konular, 


Bakara suresinde anlatılmıştı. [42] 
İblis'in Meleklerden Olup Olmadığı Aralanndaki Farklar 


Âyetin zahiri, Allah Teâtâ'nın, İblis'i meleklerden istisna ettiğine delalet 
etmektedir. Dolayısiyle İblisin de meleklerden olması gerekir. Biz, bu meseleyi 
de, Bakara suresinde iyiden iyiye ele almıştık. (Bakara, 34 35. âyetler). 

Hasan el-Basri şöyle demektedir: "İblis meleklerden değildir; çünkü o, ateşten, 
melekler ise nurdan yaratılmışlardır. Melekler, Allah'a ibadet etmekten asla 
kaçınmaz büyüklenmezler, yorulmazlar ve isyan etmezler... Halbuki İblis böyle 
değildir. O, isyan etmiş ve büyüklenmiştir. Melekler, cinlerden değildir. Halbuki 
İblis, cinlerdendir. Melekler, Allah'ın elçileridir. İblis ise böyle değildir. İblis, 
tıpkı Hz. Adem'in insanlardan ilk yaratılanı ve onların atası olması gibi, 
cinlerden ilk yaratılanı ve onların atasıdır."Hasan el-Basri sözüne devamla şöyle 
der: "Meleklerle birlikte İblis de secde etmekle emrolununca. Allah onu istisna 
etmiştir. İblis'in adı daha başka bir şey idi. Fakat İblis, Allah'a isyan edince, 
Allah onu bu ad ile isimlendirdi. O, Rabbine isyan edinceye dek, mü'min idi ve 


göklerde ibadet ediyordu. İsyan edince de, yere indirildi... [50] 


"(Allah) dedi: "Ben, sana secde etmeyi emretmişken seni alıkoyan nedir?" (İblis) 
dedi: "Ben ondan hayırlıyım (şerefliyim). Çünkü beni ateşten onu da çamurdan 
yarattın" (Ar'âf, 12). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: 1 
Birinci Mesele 


Bil ki bu âyet, Allah Teâlâ'mn, meleklerin secde etlerini emrederken bu emrin, 
Iblis'e de şamil olduğuna delalet eder. Bu ifadenin zahiri, İblisin meleklerden 
olduğunu gösterir. Ancak ne var ki bizim, daha önce bahsettiğimiz deliller 
durumun böyle olmadığına delâlet eder. İstisna meselesine gelince; biz bu 


hususu Bakara suresinde cevaplandırmıştık. 52) 


Buyruğunda “nın Zaid Olup Olmadığı 


Âyetin zahiri, Allah Teâtâ'nın, İblis'ten onu secde etmekten men eden şeyin ne 
olduğunu sorduğunu ifade eder. Zira buyurulur. Halbuki durum böyle değildir, 
çünkü bu âyetin maksadı, Allah Teâlâ'nın o Iblis'i secde etmekten neyin 
alıkoyduğunu sormasıdır. İşte bu müşkilden dolayı, ayetle ilgili şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

Birinci görüş: Meşhur olan bu görüşe göre, "lâ" edatı, zâiddir. Âyetin takdiri ise, 
"Seni secde etmekten ne alıkoydu?" şeklindedir.Bunun, Kur'ân'da pekçok 
örnekleri bulunmaktadır. Mesela, "Kıyamet gününeandederim..." (Kıyame, 1) 
âyetinde lâ üksimu, aslında, uksimu (yemin ederim) manasındadır. Yine "İmha 
ettiğimiz bir memleket (ahalisinin) hakikaten (mahşere) dönmemeleri 
imkânsızdır" (Enbiya, 95) âyetindeki la yerciün (dönmezler) kelimesi, aslında 
lâ'sız olarak yerciün (dönecekler) manasındadır. Ve bir de "Ehi-İ kitab... 
bilmedikleri için..."(Hadid, 29) âyeti; yani, "Bilsinler diye..." demektir. Bu, 


Kisâi, Ferrâ, Zeccâc ve ekseri ulemânın görüşüdür. [53] 
Kur'ân'da "Zaid" Olmaz 


İkinci görüş: Buradaki lâ edatının bir manası vardır, yoksa zâid (lağv) değildir. 
İşte doğru olan da budur. Zira, Allah'ın kitabında bir kelimenin lağv olduğuna, 
manası bulunmadığı şeklinde hüküm vermek, zor ve müşkildir. Bu görüşe göre 
bu âyetin te'vili hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Takdirin, "Hangi şey seni secdeyi terketmekten men etti?" şeklinde olmasıdır. 
Böyfece bu istifham, istifham-ı inkârı olup, manası, "Secdeyi terkine mani 
olacak ne var ki!" demektir. Tıpkı, kendisini zulmen döven birine şöyle diyen 
mazlum adamın sözü gibi: "Beni dövmene mani olacak neyin var ki! Dinin 
(dindarlığın) mı, aklın mı, utanman mı?" Bu söz: "Bunlardan hiçbiri 
olmadığından, sen de beni dövmekten kaçınmadın" manasına gelir. 

b) Kâdi şöyle demektedir: "Allah burada men etmeden bahsetmiş, bununla "dâi" 
(sebep, faktör)yi kastetmiştir. Buna göre Atlah sanki şöyle demek istemiştir: 
"Seni secde etmemeye sevkeden şey nedir? Zira, Allah'ın emrine muhalefet 


etmek, şaşılacak ve saiki sorulacak önemli bir durumdur." [54] 


Emir Sigası Vücub İfade Eder 


Alimler, bu âyetle emir sığasının vücüb ifade ettiğine dair istidlalde bulunarak 
şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, İblis'i bu âyetle, emredildiği şeyi yerine 
getirmemekten dolayı kınamış ve zemmetmiştir. Şayet emir vücüb ifade 
etmeseydi, o zaman, sırf emredilen şeyi yapmak, zemmi ve kınamayı icab 
ettirmezdi." 

İmdi, şayet muarızlar derlerse ki: "Diyelim ki bu âyet, o emrin vücub ifade 
ettiğine delâlet ediyor. Belki de (o muhteva da) o emirdeki o siga vücub manası 
taşıyordu. Amma buradan hareketle, durumu genelleştirerek nasıl olur da "bütün 
emir sığalarının böyle olması gerektiğini" söyleyebilirsiniz? 

Cenâb-ı Hakk'ın, O "Ben sana secde etmeyi emretmişken, etmemekten seni 
alıkoyan ne?" âyeti, o kınamanın, sırf emri yerine getirmemeye bağlanmış 
olduğunu ifade eder. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "sana emretmişken..." buyruğu 
ta'lil sadedinde zikredilmiştir. İşte mezkür buyruğunda zikredilen husus, 
muayyen bir duruma, şekle tahsis edilmiş bir emir olmayıp, sadece (mutlak 
surette kayıtsız) bir emirdir. (Yani emir ifade eden sigalann kullamlmış olması 
bakımından değil, "sana emrettim" ifadesinin kullanılması 

bakımından bir emirdir.) Bu böyle olunca da, sadece bir emir olması bakımından 
emri terketmenin, zemmi gerektirmesi gerekir. Bu da her emrin, vücüb 


gerektirdiğini ifade eder ki elde edilmek istenen netice de budur. [55] 
Emir "Fevr" İfade Eder mi? 


Emrin, derhal yerine getirilmesi gerektiğini (yani fevr'i) iddia edenler, bu âyeti 
delil getirip şöyle demislerdir: Allah Teâlâ İblis'i, o anda secde etmediği için 
zemmetmiştir. Şayet emir, fevriliği, yani derhal yapılmakhğı ifade etmeseydi, o 


anda secde etmemek, böyle bir zemmi gerektirmezdi. [56] 
İblis'in Bahanesi 


Bil ki Allahu Teâlâ'ntn, "Ben sana secde etmeyi emretmişken, seni alıkoyan ne?" 
buyruğu İblis'i secde etmemeye sevkeden sebebi soruşturmaktır. Böylece yine 
Cenâb-ı Hak, Iblis'in bu sebebi açıkladığını da belirtmiştir. Bu da İblis'in, "Ben 
ondan hayırlıyım (şerefliyim). (Çünkü) beni ateşten yarattın, onu da çamurdan 
yarattın" şeklindeki ifadesidir. Bunun manası şudur: iblis, "Ben daha hayırlıyım. 


En mükemmel olanın, en adi ve değersiz olana secde etmesinin emredilmesi caiz 
olmadığı için, ben Adem'e secde etmedim" demiştir. Sonra İblis, ilk 
mukaddimesini, ki bu onun: "Ben ondan hayırlıyım (şerefliyim)"sözüdür. "Sen 
beni ateşten, onu (Adem'i) ise çamurdan yarattın. Ateş, çamurdan daha üstündür. 
En üstün olandan yaratılan da üstündür. Bundan ötürü benim Adem'den daha 
üstün olmam gerekir" diyerek beyan etmiştir. Ateşin çamurdan daha üstün 
olduğunun izahına gelince, bu şöyledir: "Ateş aydınlatıcı, ulvi, latif, hafif, 
hararetli, kuru, göklerin cevherine yakın ve onlara bitişiktir. Çamur ise karanlık, 
süfli, kesif, ağır, soğuk, kuru ve göklerin cevherinden uzaktır. Hem ateş, tesiri 
kuvvetli ve etki edendir. Yer (çamur) ise, sadece kabul eder ve etkilenir, 
müteessir olur. Etki etmek, etkilenmekten daha kıymetlidir. Hem yine ateş, hayat 
maddesi olan tabii hararete uygundur. Ama, toprağa ait olmak hali, soğukluk ve 
kuruluk ise, Ölüme uygun düşerler. Hayat (canlılık), ölümden (cansızlıktan) daha 
kıymetlidir. 

Hem, meyvelerin olgunlaşması, hararetle ilgilidir. Yine, bitkilerin büyüme çağı, 
hararet vaktinde sıcaklık mükemmel ve elverişli olduğu zaman, işte canlıların en 
mükemmel olmaları, bu iki vakitte olmuş olur. İhtiyarlık vaktine gelince bu, yere 
ait olmaya münasip olan, soğuk ve kuruluk vaktidir. Hiç şüphesiz bu vakit, insan 
ömrünün zaman dilimlerinin en değersizi olmuş olur. 

Üstün olandan yaratılanın daha üstün olmasının izahına gelince, bu açıktır. Zira, 
asılların şerefli olması, ferilerin (dalların) da şerefli olmasını icab ettirir. En 
şerefli olanın en aşağı olana hizmet etmesinin emredilemiyeceğini beyan etmeye 
gelinçe, bu da açıktır. Çünkü Ebu Hanife, Şafii ve diğer büyük fukahaya, 
derecesi düşük başka bir fakihe hizmet etmelerini emretmenin aklen kabih, 
çirkin olacağı hususu, akıllarda yer etmiş, kesin hususlardandır." İşte, İblis'in 
ortaya attığı şüphenin izahı bundan ibarettir. 

Buna göre biz deriz ki, İblis'in bu şüphesi şu üç mukaddimeden oluşmuştur: 

a) "Ateş, topraktan daha üstündür. Biz, bu hususta Bakara suresinde açıklamada 
bulunmuştuk... 

b) "Maddesi daha üstün olanın, sureti de daha üstündür." İşte münakaşa ve 
inceleme konusu olan, bu husustur. Zira üstünlük, doğrudan Allah'ın bir bağışı 
ve hediyesi olunca, maddesinin bu şekilde üstün olmasından, onun suretinin de 
üstün olması gerekmez. Baksana, Allah Teâlâ mü'minden kâfiri, kafirden 
mü'mini; karanlıktan nuru, nurdan karanlığı çıkarıyor. İşte bu, astt üstünlüğün, 
maddenin ve cevherin üstün olmasıyla değil, ancak Allah'ın fazl-u keremi ile 
olduğuna delâlet eder. Ayrıca, canlı varlığın mükellefiyet çağı, ancak aklının 
kemâle erdiği zaman başlar. Şu halde muteber olan, menşe' değil, varılan 


noktadır. Hem üstünlük, (o şeyin) maddesi sebebiyle değil, ancak amelleri ve o 
amellerle ilgili şeyleri ile olur. Baksana Habeşistanlı bir mü'min, Kureyşli bir 


kâfirden daha üstündür. SH 
Kıyas Nassı Tahsis Edebilir mi? 


Nassın umumiliğinin, kıyas ile tahsis edilmesinin caiz olmayacağını söyleyenfer, 
şu şekilde istidlal etmişlerdir: Şayet, nassın umumiliğini kıyas ile tahsis etmek 
caiz olsaydı, İblis, bu derece büyük tenkide ve kınamaya müstehak olmazdı. 
Böyle bir şey olduğuna göre bu, nasstin umumiliğinin, kıyas ile tahsis 
edilmesinin caiz olmayacağına delalet eder. Aradaki bu gerekliliğin izahı 
şöyledir: Allah Teâlâ'nın, meleklere, "Adem'e secde ediniz!" buyruğu bütün 
melekleri kapsayan umümi bir hitabtır. Sonra İblis, kendisini bu umümi hitabtan, 
yaptığı şu kıyas ile istisna etmiştir: "Ben, ateşten yaratıldım. Ateş, çamurdan 
daha şereflidir. Aslı daha şerefli olan, daha şerefli demektir. Dolayısiyle benim, 
Adem'den daha şerefli olmam gerekir. Daha şerefli olanın ise, kendisinden daha 
düşük olana hizmet etmesinin emredilmesi caiz olamaz.I' Bunun böyle 
olduğunun delili ise şudur: Bu hüküm, bütün benzeri şeylerde de söz konusudur. 
Kıyasın manası da, işte budur. Böylece İblis'in bu hâdisede, Hak Teâlâ'nın, 
meleklerine, "Adem'e secde edin.." şeklindeki sözünü, kendi kıyasıyla tahsis 
etmekten başka bir şey yapmadığı sabit olur. Bundan ötürü, nassları kıyas ile 
tahsis etmek caiz olsaydı, o zaman İblis'in yaptığı bu işten dolayı, zemm ve 
kınamaya müstehak olmaması gerekirdi. Halbuki o böylesine bir zemm ve 
kınamaya müstehak olunca, nassı kıyas ile tahsis etmenin caiz olmayacağını 
anlamış oluruz. 

Hem, âyette bu meselenin doğruluğuna bir başka yönden de delâlet 
bulunmaktadır ki, o da şudur: İblis böylesi bir kıyas yapınca, Hak Teâlâ: 
"Öyleyse, dedi, hemen in oradan! Artık senin orada kibirlenmen, kafa tutman 
uygun olmaz!" (A'râf, 13) buyurmuştur. Böylece, Allah Teâlâ İblis'in, onun nasst 
tahsis ettiğini gösteren bu kıyasını naklettikten sonra, mütekebbir, kibirlenen, 
büyüklenen birisi olarak vasfetmiştir. Bu da, nassın umümi ifadelerini kıyas ile 
tahsis etmeye çalışanların, Allah'a karşı tekebbür etmiş, büyüklenmiş olduklarını 
gösterir. Bu âyet, Allah'a karşı tekebbür etmenin çok şiddetli bir cezayı ve veliler 
sınıfından çıkartılarak, mel'ünlar zümresine idhal edilmeyi gerektirdiğini 
gösterince, nassı kıyas ile tahsis etmenin caiz olamayacağı sabit olmuş olur. 

İşte el-Vâhidi'nin el-Basit" isimli eserinde, İbn Abbas'tan nakletmiş olduğu şu 
sözden murad da budur: İblis için münasip olan, kıyas yapmayıp Allah'a itaat 


etmesi idi. Ama o, böylece Rabbine isyan etti de kıyas yaptı. Kıyas yapanların 
ilki, İblis'tir. Böylece o, yaptığı bu kıyas ile kâfir oldu. Dolayısiyle kim, dini 
mücerred kendi görüşünden sâdır olan bir şeye kıyaslarsa, Allah o kimseyi İbiis'e 
arkadaş kılmış, ona yaklaştırmış olur." İşte,el-Vâhidi'nin "el-Basit" isimli 


kitabında, İbn Abbas'tan nakletmiş olduğu bütün sözler bundan ibarettir. [58] 
Kıyas Nassı İptal Etmez, Ama Manasını Sınırlandıramaz mı? 


Sual: "Nassı büsbütün iptal eden kıyas, bâtıldır. Tamam! Amma bazı yerlerde 
nassı tahsis eden kıyasa gelince siz niçin bunun da bâtıl olduğunu 
söylüyorsunuz?" Biz, bu soruyu daha ayrıntılı olarak şöyle anlatabiliriz: "Şayet, 
ateşten yaratılan kimsenin, yerden, topraktan yaratılan kimseye secde etmesini 
emretmek çirkin olsaydı, o zaman, sırf nurdan yaratılanların, yerden yaratılan 
kimseye secde etmelerini emretmek, daha çok ve daha çirkin olurdu. Çünkü nür, 
ateşten (nâr) daha şereflidir" İşte yapılan bu ktyas, meleklerden birisine Adem'e 
secde etmesini emretmenin çirkin olmasını gerektirir. Binaenaleyh bu da, nassın 
manasının tamamiyle iptalini gerektirir ki, bu yanlıştır. Ama, umüm olan nassın 
manasını tahsis etmeyi (genel kavramı sınırlandırmayı) gerektiren kıyasa 
gelince, siz niçin bunun bâtıl olduğunu söylüyorsunuz? denilirse... İşte bu, bu 
şekilde formüle ettiğim güzel bir soru olup, ben daha önce, bu soruyu zikreden 
hiçbir kimse görmedim. 

Bu soruya cevap verilmesi mümkün olup, şöyle denilebilir: "Başkalarından 
şerefli olan birine, aşağı seviyede olan kimseye hizmet etme mecburiyeti getiren 
bir emir verme çirkindir. Fakat o şerefli kimse, o hizmete razı olursa, o takdirde 
bu emir çirkin olmaz. Çünkü, kendisinin hakkından vazgeçmesi hususunda o 
kimseye itiraz edilemez. Melekler, işte buna razı olmuşlardır. Öyleyse, bunda bir 
mahzur yoktur. İbiis'e gelince, o kendi hakkının iskât edilmesine razı olmamıştır. 
Binaenaleyh ona o secdeyi emretmenin kabih, çirkin olması gerekir." Bu sebeple 
bu, uygun bir kıyas olup, nassın tahsisini gerektirir. Yoksa nassın hükmünün 
tamamiyle kaldırılmasını ve o nassın iptalini gerektirmez. Binaenaleyh, nassı 
kıyas ile tahsis etmek caiz olsaydı, o zaman İblis, bu büyük zemme müstehak 
olmazdı. Ama o, kendi hakkı hususunda böylesine bir zemm ve kınamaya 
müstehak olunca, biz bunun ancak, nassı kıyas ile tahsis etmenin caiz 


olmadığından ötürü olmuş olduğunu anlamış otduk... Allah en iyi bilendir.. 9) 


Yedinci Mesele 


"Secde etmemekten seni alıkoyan ne?" buyuranın Allah olduğu hususunda şüphe 
yoktur. Zira "Ben sana emretmişken" buyruğu ancak Allah'a yaraşır. "6e-ni 


ateşten yarattın" sözünü söyleyenin de İblis olduğunda şüphe yoktur. 160) 
Allah'ın İblise Hitabı 


"(Allah), öyleyse dedi, hemen in oradan. Artık senin orada kibirlenmen uygun 
olmaz. Hemen çık (git). Çünkü sen alçaklardansın..." (A'râf, 13). 

"Hemen in oradan" buyuranın Allahu Teâlâ olduğu hususunda şüphe yoktur. 
Allah ile iblis arasında geçen böyle bir münazara, Sad suresinde ayrıntılı biçimde 
geçmektedir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: "İblis ile olan bu konuşma kadar, 
büyük peygamberlerden hiçbirisi Allah ile mükâlemede bulunmamıştır. Halbuki 
Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'yı, "Vakta ki Musa, ta'yin ettiğimiz vakitte geldi ve 
Rabb'i ona konuştu..."(A'râf, 143) ve "Allah Musa'ya da hitab ile konuştu" (Nisa. 
164) buyurarak, O'nunla konuşması sebebi ile şereflendirmiştir. Binaenaleyh 
eğer bu konuşma, büyük bir şerefi ifade ediyorsa, o halde bu şeref neden en iyi 
bir biçimde Ibtis için hasıl olmuştur? Yok eğer bu büyük bir şeref vesilesi değilse 
o zaman Cenâb-ı Hak bunu nasıl Hz. Musa için tam bir teşrif sadedinde 
zikretmiştir?" 

Cevap: Alimlerin bazısı şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ İblis'e ona meleklerden 
bu emri iletenlerin lisanıyla "secde etmekten seni alıkoyan ne?" demiş ve onunla 
vasıtasız olarak konuşmayı kabul etmemiştir. Zira peygamberlerden başkasına, 
Allah Teâlâ'nın vasıtasız olarak hitab etmediği sabit olmuştur." 

Diğer bir kısım alimler de şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ İblis ile vasıtasız 
olarak doğrudan doğruya konuşmuştur, Ancak ne var ki bu konuşma İbüs'i hor 
ve hakir kılma için olmuştur. Bunun delili ise Hak Teâlâ'nın ona "Hemen çık 
(git). Çünkü sen alçaklardansın..." buyurmasıdır. Halbuki Cenâb-ı Hakkın, Hz. 
Musa ve diğer peygamberlerle konuşması bir ikram yoluyla olmuştur. Baksana 
Cenâb-ı Allah, Hz. Musa {a.s)'ya, "Ben seni seçtim" (Tâ'hâ, 13) ve "Ben 
seni kendim için seçtim"(Tâ-hâ. 41) buyurmuştur ki işte bu, ikramın en ileri 
noktasıdır." L6 


İblis'in Nereden Nereye İndiği 


"Hemen in oradan", buyruğuna gelince, İbn Abbas (ra), "Cenâb-ı Hakk'ın 
"oradan" ifadesi ile "cennefi murad ettiğini ve onların Adn cennetinde 


olduklarını; Hz. Adem (a.s)'ın de orada yaratıldığını" söylemiştir. 

Mut'tezile'nin bir kısmı ise, "Cenâb-ı Hakk'm ona gökten inmesini emrettiğini" 
söylemişlerdir ki biz bu mesele hakkında Bakara suresinde ayrıntılı bir tarzda 
izahat vermiştik. 

Cenâb-ı Hak, "Senin orada, yani gökte kibirlenmen uygun olmaz!" buyurmuştur. 
İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Allah Teâlâ bu buyruğuyla, gök ahalisinin, mütevâzi 
ve huşülu olan melekler olduğunu kastetmiştir." 

Hak Teâlâ, "Hemen çık (git), Çünkü sen alçaklardansın" buyurmuştur. 
Ayette bahsedilen "sağar", "zillet" demektir. 

Zeccâc şöyle demiştir: "İblis kibirlenmeyi istedi. Allah da, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in "Kim Allah rızası için mütevazı olursa, Allah onu yüceltir. Kim de 
tekebbür ederse, Allah onu aiçaltır" diye ifade ettiği hususun doğruluğuna dikkat 
çekerek, onu zillet ve alçaklıkla cezalandırdı. 

Bazıları da şöyle demişlerdir: "O kibrini ortaya koyunca, Allah da ona zillet 


elbisesi giydirdi." Allah en iyi bilendir. 921 


Allah da, "Sen mühlet verilenlerdensin" buyurdu. (İblis), "Öyleyse madem sen 
beni azgınlığa mahkum ettin, ben de bu sebeple, andolsun ki onlar(1 saptırmak) 
için senin doğru yolunda (pusu kurup) oturacağım. Sonra andolsun onların 
önlerinden, arkalarından, sağlarından ve sollarından kendilerine geleceğim 
(musallat olacağım). Sen de onların çoğunu şükreden bulamayacaksın" (A'râf, 
14-18). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [63] 
Müflis'in Mühlet İstemesi 


Ayetteki, "(İblis) dedi ki: "Bana (halktn) diritip kaldı- alacakları güne kadar 
mühlet ver"sözü, İblis'in Allah Teâlâ'dan, ölümden sonra dirilme (ba's) vaktine 
kadar, yani insanların, alemin Rabbi Allah'ın huzurunda 

toplanacakları zaman demek olan süra ikinci üfleniş vaktine kadar mühlet 
vermesini istediğine delâlet eder İblis'in bu isteğindeki gayesi, ötümü 
tadmamaktır. Binaenaleyh Allah Teâlâ ona bu vakte kadar mühlet vermemiş, 
aksine "Sen mühlet verilenlerdensin" buyurmuştur. 

Bu âyetle ilgili şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Allah Teâtâ o İblis'e birinci "nefhâ"ya (sür'a ilk üfleneceği zamana) kadar 
mühlet vermiştir. Çünkü Allah Teâlâ bir başka âyette, "Sen, (bence) malum olan 
zamanın bir gününe kadar, mühlet verilenlerdensin" (Sâd, 80-81) buyurmuştur. 


Bundan murad, ise kendisinde bütün canlıların öldüğü gündür. 

b) Allah o İblis'e bir zaman belirlememiş ve "Sen mühlet verilenlerdensin" 
buyurmuştur. Hak Teğfâ'nın, "(Bence) malum olan zamanın bir gününe kadar..." 
(Sâd, 81) buyruğundan maksad ise, Allah Teâlâ'nın ilmince malum olan bir 
vakittir. 

Bu görüşte olanlar daha sonra şöyle derler: "Bu görüşün doğruluğunun delili 
şudur: İblis mükelleftir. Mükellef olanın ise, Allah Teâlâ'nın onun ecelini falanca 
vakte kadar tehir ettiğini bilmesi caiz değildir. Çünkü mükellef, ne zaman tevbe 
etse, tevbesinin kabul olacağını bilir. Binaenaleyh mükellef, öleceği vaktin 
falanca zaman olduğunu bildiğinde içinden gelerek, rahatlıkla isyana yönelir. 
Öleceği zaman yaklaştığında ise, günahlarından tevbe eder. Binaenaleyh bir 
kimseye öleceği zamanı bildirmenin, onu kabih (kötü) fiiller işlemeye teşvik 
etme yerine geçeceği sabit olmuş olur ki, bu Allah hakkında düşünülemez." 
Birinci görüştekiler buna şu şekilde cevap vermişlerdir: Allah Teâlâ'nın o İblis'e, 
Kıyamete kadar mühlet verilenlerden olduğunu bildirmesi, onu kötü işleri 
yapmaya teşvik manasına gelmez. Çünkü Allah Teâlâ. ona öleceği zamanı ister 
bildirsin ister bildirmesin, onun küfrün ve fışkın en adisi üzerine öleceğini bilir. 
Binaenaleyh ona bunu bildirmesi, onu kötü şeyleri işlemeye teşvik olmaz. Bunun 
misali şudur: Allah Teâlâ peygamberlerine, kendilerinin temizlik ve "ismet" 
sıfatları üzere öleceklerini bildirmiştir. Hak Teâlâ onlara bunu bildirse de, 
bildirmese de, o peygamberlerin temiz olarak ve "İsmet" sıfatı üzere öleceklerini 
bildiği için, bu onların dinen kabih (çirkin) olan şeyleri yapmalarına teşvik etme 
manasına gelmez. Binaenaleyh onların durumları, bu bildirme sebebi ile 
değişmediğine göre, hiç şüphe yok ki bu bildirme işi, dinen kabih olan şeyleri 
yapmaya teşvik olmaz. İşte burada da böyledir. Allah en iyi bilendir. 164) 


Şeytanın Gâh Mutezili, Gah Hârici Olması 

İblts'in "Senin beni dalâlete düşürmene mukabil/ben de..." sözü, kendisinin 
yoldan çıkarılışını Allah'a izafe ettiğini gösterir. Halbuki onun, bir başka âyetteki 
"Senin izzetine yemin ederim ki, ben de muhakkak onların hepsini azdıracağım". 
(Sâd, 83) şeklindeki ifadesi, kulları yoldan çıkarıp azdırma işini, kendisine izafe 
ettiğini gösterir. Binaenaleyh birincisi İblts'in "Cebriye" görüşünde, ikinci ifadesi 
ise "Kaderiyye" (Mu'tezile) görüşünde olduğuna delalet eder. Bunlar onun bu 
meselede bir şaşkınlık içinde olduğunu gösterir. Yahut da şöyle denilebilir: O 
İblis, azdırma işinin, ancak iğvâ eden (azdırıp yoldan çıkaran) birisinin 
bulunmasıyla olacağına inanıyordu. Böylece İblis kendisini, azanlardan bir 


başkasını azdırıcı kabul etmiş olur. Sonra İblis, teselsülü sona erdirmek için, 


kendisini saptırıp azdıranın Allah Teâlâ olduğunu iddia etmiştir. 165) 


İğva'nın Manası 

Alimler bu "iğva" kelimesinin manası hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak biz ehl-i sünnet alimleri, "iğva" kalbe "gayy"i sokmaktır. Gayy 
ise yanlış inanç demektir" demişlerdir. Bu da o İblisin, hak ile bâtılın, kalbine 
Allah tarafından sokulduğuna inandığını gösterir.Mu'tezile'ye gelince, onların bu 
meselede iki izahları vardır: 

a) Onlar "gayy"'ı bizim anlattığımız şekilde tefsir ederler. 

b) Onlar bu hususta, diğer birtakım izahlar da yaparlar. 

1) Onların bu hususta ileri sürdükleri birçok sebep vardır: 

Birincisi: Onlar, "Bu, İblis'in sözüdür. Farzet ki İblis, "gayy"ın, küfrün ve cehlin 
yaratıcısının Allah olduğuna inanıyordu. Fakat onun sözü bir hüccet değildir" 
derler. 

İkincisi: Onlar, "Allah Teâlâ (İblis'e), Hz. Adem (s.a.s)'e secde etmesini 
emredince, onun (içindeki) azgınlık ve küfür ortaya çıkmıştır. Bundan dolayı, bu 
azgınlığın, işte bu manada (ortaya çtkartılması manasında) Allah'a izafe edilmesi 
caiz olmuş olur. Nitekim birisi, bazan "Beni, seni dövmeye zorlama" yani 
"meydana geldiğinde seni döveceğim şeyi yapma" der" derler. 

Üçüncüsü: İblis, "Madem sen beni azgınlığa mahkum ettin, ben de bu sebeple, 
andobun ki onları (saptırmak) için senin doğru yolunda (pusu kurup) 
oturacağım" demiştir. Bu, "sen bana Âdem yüzünden lanet ettin. İşte bundan 
dolayı ben, bu düşmanlık sebebi ile, o insanların kalblerine vesveseler atacağım" 
demektir. 

Dördüncüsü: Onun, "Madem sen beni azgınlığa mahkum ettin, ben de bu 
sebepte.,,"sözü, "Sen yaptığım işe bir ceza olarak cennetinden mahrum ettiğin 
için, ben de bu sebeple andolsun ki onları (saptırmak) için, senin doğru yolunda 
(pusu kurup) oturacağım" manasındadır. 

2) "İğva", helak etme manasındadır. Hak Teâlâ'nın. "İşte bunlar "gayy, yani 
helake ve ueyl uadisine uğratılacaklardır" (Meryem, 60) âyeti de bu manadadır. 
Arapların, deve yavrusu çok süt emip, bundan dolayı ishal olup ölecek hale 
gelince demeleri de bundandır. Mu'tezile, Hak Teâlâ'nın, "Allah eğer sizi iğva 
etmek isterse..." (Hud, 34) âyetini, "Eğer Allah sizi, inadınız yüzünden hetak 
etmek isterse..." şeklinde tefsir etmişlerdir. İşte, bu hususta Mu'tezile'nin yapmış 
olduğu bütün izahlar bunlardan ibarettir. 


Bil ki biz bu âyetteki "iğva"dan muradın, "saptırma-azdırma" manası olduğunu 
söylerken mübalağa etmiyoruz. Çünkü bunun neticesi, bu sözün İblis'e ait 
olduğuna ve onun sözünün bir delil olamayacağı hususuna varır. 

Ancak biz, İblis'i saptıranın Allah Teâlâ olduğuna dair kesin akli deliller 
getirebiliriz: Çünkü tıpkı her hareket edeni bir hareket ettiren, duranı mutlaka 
onu durduran birisinin ve hidâyet edeni bir hidâyet eden bulunduğu gibi, azıp 
sapanın da mutlaka bir azdırıp-saptıranı vardır. Binaenaleyh İblis azmış olunca, 
mutlaka onu azdırmış olan birisinin bulunması gerekir. Onu azdıran da ya 
kendisi, yahut bir başka yaratık, yahut da Allah Teâlâ'dır. Birincisi bâtıldır, 
Çünkü aklı olan, bir azıp-sapma olduğunu bile bile, azmayı-sapmayı tercih 
etmez, ikinci ihtimal de batıldır. Aksi halde bundan dolayı ya teselsül, ya devr-i 


fasit lâzım gelir. Üçüncü ihtimal ise, zaten ulaşmak istediğimiz neticedir. [66] 
Sözünün Muhtemel Manası 


Hak Teâlâ'nın İblis'ten naklettiği ifadesindeki "bâ" harfi ile ilgili birkaç izah 
yapılmıştır: 

a) Bâ harf-i cerri, yemin ifade eden "bâ"dır. Yani. "Senin beni azgınlığa mahkum 
etmene yemin olsun ki, onları (saptırmak) için senin doğru yolunda (pusu kurup) 
oturacağım" demektir. Bu da şu manaya gelir: "Senin, üzerimdeki kudretin ve 
bana hükümran otuşu hakkı için. ki ben onları saptırmak maksadıyla, bâtılları ve 
günah kazandıran şeyleri süslü göstermek için, kendilerini cennete götüren o 
dosdoğru yola oturacağım." Bâ, kasem (yemin) için olunca, kelimesinin 
başındaki lâm da. kasemin cevabı olur. Mâ te'vil-i masdar için olan mâ; 
ağveyteni ifadesi de onun sılası otur. 

b) Ayetteki, ifadesi, "Sen beni azgınlığa mahkum ettiğin için..." manasındadır. 
Bundan murad şudur: "Sen beni azdırıp saptırdığın için, ben de o (insanları) 
azdırıp saptırmak üzere gayret göstereceğim." 

c) Bazıları, bu ifadedeki mâ edatının istifham için olduğunu, buna göre sanki 
Iblis'in "hangi şey sebebi ile beni azdırdın?" dediğini; daha sonra da, söze 
yeniden başlayarak iblis'in "Andolsun ki onları (saptırmak) için senin doğru 
yolunda (pusu kurup) oturacağım" dediğini söylemişlerdir. Buna göre şöyle bir 
problem ortaya çıkar: Harf-i cerr, istifham için olan mâ edatına dahil olduğunda, 


elifin kalması nadirdir. 1071 


Dördüncü Mesele 


Nahivciler ' "Andolsun ki onlan saptırmak için, sana doğru varan yol üzerinde 
pusu kuracağım"sözünde mahzuf biralâ harf-i ceninin bulunduğu ve takdirinin ' 
"Senin doğru yolun üzerine" şeklinde olduğu hususunda bir ihtilaf yoktur. 
Zeccâc, bunun bir benzerinin "Zeyd, sırta ve karna vurdu" sözü olduğunu ve bu 
sözün "Sırt ve karın üzerine..." manasında olduğunu, âyetteki ifadeden "alâ" 
harf-i ceninin hazf edilmesinin caiz olduğunu, çünkü "sırat" (yol) kelimesinin, 
mana bakımından zarf olduğunu, binaenaleyh "Yarın yahut yarınki günde sana 
geleceğim" sözü kabilinden başına harf-i cerr gelip gelmemede yevm ve ley! 
kelimeleri durumunda olduğunu söylemiştir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Ayetteki, "Andolsun ki onları 
saptırmak için sana doğru varan yol üzerinde pusu kuracağım" ifadesi ile ilgili 
birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Bundan murad, İblis'in ifsadına devam edeceği ve bundan bir an 
olsun vazgeçmeyeceğidir. İşte bu manadan ötürü İblis, "oturma" tabirini 
kullanmıştır. Çünkü bir işi iyice tamamlamak isteyen kimse, o işi bitirinceye 
kadar, başında oturur. Böylece onun maksadını tamamlaması mümkün olmuş 
olur. iblis'in ifsadına devam etmesi ise, aralıksız vesvese vermesidir. 

İkinci bahis: Bu âyet, İblis'in hak dini ve dosdoğru yolu bildiğini gösterir. Çünkü 
O, "Andolsun ki onlan saptırmak için sana doğru varan yolda oturacağım" 
demiştir. Allah'ın doğru yolu, O'nun hak dinidir. 

Üçüncü bahis: Ayet, İblis'in üzerinde olduğu inanç ve yolun, sırf sapıklık ve 
azgınlık olduğunu bildiğine delalet eder. Çünkü eğer böyle olmasaydı, ""madem 
sen beni azgınlığa mahkum ettin..." demezdi. Hem sonra o hak dini biliyordu. 
Eğer bunu bilmiyor olsaydı, "Sana doğru varan yolda oturacağım (pusu 


kuracağım)" demezdi. [68] 


Sual: Tuttuğu Yolun Sapık Olduğunu Bilen İblis, Niçin Onda Sebat 
Ediyor? 


Bunun böyle olduğu sabit olunca, "Iblis'in, bir sapıklık ve azgınlık olduğunu, 
hak dine zıt ve sırat-ı müstakime ters düştüğünü bile bile, böyle bir inanca razı 
olmuş olduğu nasıl düşünülebilir? Çünkü kişi, zann-ı galibine göre, hak 
olduğuna kâni olduğu zaman, ancak fasid-bâtıl bir inanca sahip olur. Ama 
kişinin bir bâtıl, bir sapıklık ve bir azgınlık olduğunu bile bile, böyle bir görüşü 
tercih etmesi, buna razı olması ve inanması imkansızdır." 

Bü ki bazı insanlar, İblis'in küfrünün, bir cehalet küfrü değil de inad küfrü 
olduğunu; çünkü o kendi görüşünün bir sapıklık ve azgınlık olduğunu bilince, 


bunun zıddtnın hak olduğunu bildiğinin, böylece de onun inkârının, sırf dil ile 
yapılmış bir inkâr olduğunu; bunun da küfr-ü inadi olduğunu söylemişlerdir. 
Bazıları ise, İblis'in küfrünün bilakis bir cehalet küfrü olduğunu, onun "Madem 
beni azgınlığa mahkum ettin, ben de bu sebepte, andolsun ki onları (saptırmak) 
için senin doğru yolunda (pusu kurup) oturacağım" sözünün ifade ettiği manayı 


hasmının iddia ve inancına göre murad ettiğinil©9| söylemişlerdir. Allah en 
İyisini bilendir. 201 


Kul Hakkında Aslahı Gözetmek Allah'a Vacip Değildir 


Alimlerimiz bu âyet-i kerimeyi Allah Teâlâ'ya gerek dini, gerekse dünyası 
hususunda kulun maslahatlarını gözetmesinin vacib olmadığı meselesine delil 
getirmişlerdir. Bunun izahı şöyledir: İblis, Allah Teala'dan uzun bir süre mühlet 
istemiş, bunun üzerine Allah ona mühlet tanımıştır. Sonra Allah Teâlâ o 
şeytanın, ancak insanları azdırmak, saptırmak ve kalblerine vesveseler atmak 
için mühlet istediğini beyan etmiştir. Hak Teâlâ ekseri insanların ona itaat 
edeceğini ve onun vesveselerine kapılacağını biliyordu. Nitekim Allah şöyle 
buyurmuştur: "Andolsun, İblis onlar aleyhindeki zannını gerçekleştirmişti de, 
iman edenlerden bir zümre hariç, (insanlar tamamen) ona uymuşlardı" (Sebe, 
20). Böylece İblis'e mühlet tanınması ve böylesi uzun bir süre verilmesinin, 
büyük zararların ve küfürlerin meydana gelmesine yol açtığı sabit olmuş olur. 
Buna göre eğer Allah Teâlâ, kullarının maslahatlarını gözetiyor olsaydı, şeytana 
mühlet tanıması ve bu fesatları yapma hususunda ona güç vermesi imkânsız 
olurdu. Cenâb-ı Hak, ona süre tanıyıp böyle mühlet verince, biz, kulların 
maslahatlarına riâyet etmenin Allah'a hiç bir şekilde vacib olmadığını anlarız. 

Bu hususu te'yid eden şeylerden biri de şudur: "Allah Teâlâ, insanlara davetci 
olarak peygamberler göndermiştir. Yine O, İblis'in durumundan, onun ancak 
inkâra ve sapıklığa davet edeceğini de bilmektedir. Sonra Cenâb-ı Hak, insanları 
(hakka) davet eden peygamberleri öldürmüş, ama Iblis'i ve insanları küfür ile 
bâtıla davet eden diğer şeytanları hayatta bırakmıştır. Kutların maslahatını 
isteyen bir zatın, bunu yapması imkansızdır." 

Mu'tezile ise şöyle der: Bizim alimlerimiz bu meselede ihtilaf etmişlerdir. 
Meselâ Cübbâi şöyle demiştir: "Onun (İblis'in) varlığı veya yokluğu sebebi ile 
durum değişmez. Onun sözüyle, ancak İblis'in bulunmadığı takdirde yine 
sapıtacağını far-zettiğimiz kimse sapıtırdı. Bunun deliti ise Cenâb-ı Hakk'tn, 
"Kendisi cehenneme girecek kimse müstesna, siz O'nun (Cenâb-ı Hakk'tn) 
aleyhinde (hiçbir ferdi) fitneye sürükleyecek (bir güçte) değilsiniz" (Saftât, 162- 


163) âyetidir. Bir de, şayet onun yüzünden her hangi bir kimse sapıtmış olsaydı, 
onun hayatta kalması bir mef-sedet (zarar) olurdu." 

Ebu Hâşim de şöyle demiştir: "Onun yüzünden herhangi bir topluluğun 
sapıtması mümkündür. Onun tesir ve etkisi, ancak fazla şehvet meydana 
getirmek kabilinden olur. Bu fazla şehvet ise, mutlaka çirkin ve kötü ameli 
işlemeyi icab ettirmez (vacip kılmaz) ama bununla beraber ondan kaçınmak pek 
zor olur. Bu fazla meşakkatten ötürü, aynı zamanda mükâfaatta da bir fazlalık 
meydana gelir. İşte şeytanın hayatta bırakılması sebebiyle, çirkin fiillerden 
kaçınmak da aynı şekilde zor ve meşakkatlidir. Ama bu durum bir mecburiyet ve 
ikrah derecesine varmaz." 

Bunlara şöyle cevap verilir: "Ebu Ali el-Cübbâi'nin görüşü zayıftır. Çünkü 
şeytan, kesinlikle kâfirin kalbinde, çirkin şeyleri güzelleştirir, onları kâfire hoş 
gösterir ve bu çirkin olan şeylerdeki çeşitli lezzet ve güzellikleri sürekli olarak 
ona hatırlatır. Malumdur ki insanın, bu hatırlatma ve süslemeler karşısındaki 
durumu ile, bu hatırlatma ve süslemelerin bulunmadığı zamanki durumu bir 
değildir. Bunun delili, örftür. Çünkü bir insanın, kendisini herhangi bir işe 
özendiren, onu onun gözünde hoş gösteren, ona giden yollan kendisine 
kolaylaştıran ve devamlı olarak onu buna davet eden arkadaşları bulunduğu 
zaman, o kimsenin bu işi yapmaya yönelmedeki durumu ve hali, bu 
hatırlatmalar, hoş göstermeler ve süslemeler bulunmadığı zamanki durumu gibi 
değildir. Binaenaleyh bunun böyle olduğu kesin olarak bilinir. 

Ebu Hâşim'in görüşü de zayıftır. Çünkü bu hatırlatma ve tezyinin bulunuşu, 
insanı o çirkin fiili işlemeye sevkedince, bu onu bir mefsedet (zarar) içine 
atmaya çalışmak olur. Onun zikretmiş ofduğu, "fazla şehvet meydana getirme" 
meselesine gelince, bu da Allah Teâlâ'nın kulların maslahatını gözetmediği 
hususunda bizim için diğer bir delildir. Öyleyse artık nasıl bunu (bize karşı) delil 
getirmeye çalışabilir? Ebu Haşim'in bütün gayretiyle anlatmak istediği şey 
şudur: Bu fazla şehvetin olması sebebiyle, kişi küfre ve ebedi azaba düşer. Eğer 
o bu şehvetten kendisini korursa, bunun neticesi, bu fazla meşakkat sebebi ile, 
Allah katında nail olacağı sevabının artmasıdır. Kişinin sevabının bu şekilde 
artmasına gelince, bu kendisine muhakkak olarak ihtiyaç duyulmayan bir şeydir. 
Ama ebedi ikabı savuşturmak ise en çok ihtiyaç duyulan şeydir. Eğer alemlerin 
ilahı olan Allah, kullarının maslahatlarını gözetiyor olsaydı, kendisine zaruri 
olarak ihtiyaç duyulmayan bir fazlalığı elde etmek gayesiyle, en son derecede 
mühim olan bir şeyi ihmal etmesi imkânsız olurdu. Böylece bu görüşlerin 
yanlışlığı ve Allah'a hiçbir şeyin vacib olmayacağı ortaya çtkmış oldu. Allah, 


doğruyu en iyi bilendir. LH 


Şeytanın Her Yönden İnsana Gelmesi 


Cenâb-t Hakk'ın, "Sonra andotsun onların önlerinden, arkalarından, sağlarından 
ue sollarından kendilerine geleceğim (musallat olacağım). Sen de onların çoğunu 


şükredici bulamayacaksın" âyeti ile ilgili birkaç mesele vardır: [72] 
Birinci Mesele 


Buradaki dört yön hususunda iki görüş vardır: Birinci görüş: Bu yönlerden 
herbirisi, din hususunda bir çeşit bela manasına kullanılmıştır. Bu görüşte 
olanlar, birkaç izah şekli zikretmişlerdir: 

1) Ayetteki, "Sonra andolsun onların önlerinden geleceğim" sözü, "onları 
dirilişin ve Kıyametin doğruluğu hususunda şüpheye düşürürüm"; "arkalarından 
(gelirim)" sözü de, "onlara dünyanın kadîm ve ezelî olduğu fikrini atarım" ma- 
nasındadır. 

2) Ayetteki, "Sonra andolsun onların önlerinden geleceğim" sözü, "Onları ahiret 
mutluluklarını arzulamaktan uzaklaştırırım"; "arkalarından (gelirim)" sözü de, 
"Onların dünya lezzetlerine ve hoş şeylerine karşı arzularını güçlendirir ve-bun- 
ları onların gözünde iyi gösteririm" manasındadır. Bu iki izaha göre de, âyetteki, 
'önlerinden" ifadesinden murad, ahiret hayatıdır. Çünkü insanlar, ona doğru gidip 
yaklaşmaktadırlar. Dolayısiyle ahiret, onların önlerindedir. Ahiret onların 
önlerinde olunca, dünya (ve hayatı) da arkalarında olmuş olur. Çünkü onlar 
dünyayı arkalarında bırakmaktadırlar. 

3) Hâkim ve Süddi'nin görüşüne göre, âyetteki "önlerinden" ifadesi, "dünya 
tarafından"; "arkalarından" ifadesi de, ahiret tarafından manasmdadir. 
"önlerinden" O ifadesini, "dünya" diye tefsir ettik, çünkü dünya insanın elleri 
arasında (önünde) olup, insan orada çalışmakta ve onu görmektedir. Ahiret ise 
bundan sonra gelir, 

4) Bu âyet şu manayadır: "Şu anda mevcut olan peygamberleri yalanlama 
hususunda "önlerinden" daha önceki peygamberleri yalanlama hususunda da 
"arkalarından" gelirim. 

Ayetteki, "Sağlarından ue sollarından" sözünün de birkaç izah şekli vardır: 

1) "Küfür ve bid'at hususunda sağ taraflarından; çeşitli günahları işletmek için 
de sol taraflarından" demektir. 

2) "Haktan döndürme hususunda sağ taraflarından, bâtıla özendirme hususunda 
da sol taraflarından (geleceğim)" demektir. 


3) "Sağlarından" ifadesi, "Onları iyiliklerden uzaklaştıracağım"; "sotlanndan" 
ifadesi de, "Onların kötülükler hususundaki sebep ve vasıtalarını 
kuvvetlendireceğim" demektir. İbnu'-Enbâri (o şöyle der: "Sağ" (yemin) 
kelimesinin iyiliklerden, 

"sol" (şimal) kelimesinin de kötülüklerden kinaye olduğunu söyleyen kimsenin 
görüşü, güzel bir görüştür. Çünkü Araplar, "Beni, katında önde olan kimselerden 
yap, geride olanlardan yapma" manasında, derler." Ebu Ubeyd, Esmâ'i'den, 
Arapça'da "O, bizim katımızda güzel bir mertebededir" manasında, ve bir 
insanın mertebesinin düşüklüğünü anlatmak için benim yanımda soldasın" 
denildiğini rivayet etmiştir. 

İşte bu, müfessirlerin bu dört cihetin tefsin hususunda zikretmiş oldukları 
izahların özetidir. 

Ama, İslâm feylesoflarına gelince, onlar bu hususta daha başka izahlar 


yapmışlardır. 173) 
Ayetteki Yönler Hakkında Feylesofların Açıklamaları 


Bunlardan birincisi, ki bu en kıymetli ve en kuvvetli olan görüştür. Buna göre 
bedende dört kuvvet bulunmaktadır. Bu kuvvetler ruhani birtakım saadet ve- 
mutluluk kuvvetlerini meydana getirirler. 

Birinci kuvvet: Duyularla idrak edilebilen (algılanabilen) şeylerin şekil ve 
suretlerini toplayan hayal gücüdür. Bu kuvvet, dimağın ön boşluğuna 
yerleştirilmiştir. Mahsusat (hissolunan, duyu organlarıyla algılanan şeylerin) 
şekilleri de bu hayal gücüne önden gelirler ki, işte âyetteki "ön terinden "sözü 
buna işaret etmektedir. 

İkinci kuvvet: "Mahsüsafın dışında, mahsusata münasib olan hükümler veren 
"kuvve-i vehmiyye", ki bu kuvvet de, beynin arka boşluğuna konulmuştur. İşte 
âyetteki "arkalarından" sözü, buna işaret eder. 

Üçüncü kuvvet, şehvettir. Bu da, ciğere yerleştirilmiştir ki, ciğer de, bedenin sağ 
tarafındadır. 

Dördüncü kuvvet, gazabtır. Bu da, kalbin sol karıncığına konulmuştur. İşte bu 
dört kuvvet, ruhani saadetlerin yok olmasına sebep otan birtakım hallerin neşet 
ettiği birtakım kuvvetlerdir. Harici şeytanlar, bu dört kuvveden herhangi 
birisinden herhangi bir şekilde yardım görmediği müddetçe, insanlara vesvese 
vermeye muktedir olamazlar. İşte bu dört yönün tayin ve tahsis edilmesindeki 
hikmet ve sebep budur. Bu gerçekten kıymetli bir izah tarzıdır. 

Bunlardan ikincisi şudur: "Sonra andolsun onların önlerinden... geleceğim" 


sözünden murad, teşbih akidesine dayalı şüphelerdir. Cenâb-ı Hakk'ın zât ve 
sıfatları konusundaki teşbihe gelince, 'Wücessime"nin şüpheleri bu nevidendir. 
Fiillerdeki teşbihe gelince; bu da, Mu'tezile'nin "ta'dil-tahvif" ve "tahsin-takbih" 
meselelerindeki (o şüpheleridir. . "Arkalarından" sözünden maksad ise, 
Muattıla'dan L4 neş'et eden şüphelerdir. Biz, "önlerinden" ifadesini, teşbihten 
doğan şüpheler manasına hamlettik. Çünkü insan, bu maddi şeyleri ve onların 
durumlarını görüp müşahede eder. Bunlar, o insanın önündedir. (Onu daima 
görür.) Böylece de, görünmeyenin, bu görünen şeylere denk olması gerektiğine 
inanır. Yine biz, "arkalarından" sözünü Muattıla'dan neşet eden şüpheler 
manasına aldık; zira teşbih, tatil'in aynısıdır. Binaenaleyh biz "önlerinden" 
sözünü teşbihten kinaye kılınca, "arkalarından" sözünü de, "ta'til" akidesinden 
kinaye kılmamız gerekti. "Sağlarından"ifadesiyle murad edilen ise, emredilenleri 
terk etme; "ve sollarından" ifadesiyle murad edilen de, yasakları işleme 
hususunda bir özendirmedir. 

Bunlardan üçüncüsü de şudur: Şakik (r.h)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Her 
sabah şeytan, şu dört cihetten önümden, arkamdan, sağımdan ve solumdan bana 
gelir. Önümden bana geldiğinde, korkma, Allah gafur ve rahimdir. Hak 
Teâlâ'nın, "Şüphesiz ki ben tevbe ue iman edenleri, iyi amelde bulunanları... Çok 
bağışlayıcıyım..." (Tâ-hâ,82) âyetini okurum. Arkamdan geldiğinde de, beni 
çocuklarımın fakirliğe düşecekleri korkusuyla tehdit eder, ben de ona karşı 
"Yerde yürüyen hiçbir canlı hariç olmamak üzere, rızıkları Allah'ın üstünedir" 
(Hüd, 6) âyetini okurum. Sağımdan geldiğinde, bana, beni medhederek yaklaşır, 
ben de "Akıbet, müttakiler içindir" (AVâf, 128) âyetini okurum. Solumdan 
geldiğinde de, bana şehevi şeyler cihetinden yaklaşır, ben de "Kendileriyle arza 
edegeldikleri şeylerin arasına birsed çekilmiştir" (Sebe, 54) âyetini okurum." 
İkinci görüş: Allah Teâlâ, şeytandan bu dört ciheti nakletmiştir. Allah'ın bunu 
nakletmesinden maksadı, o şeytanın vesvese verme hususunda elinden geleni 
yaptığını ve mümkün olan hiçbir şeyi kesinlikle eksik bırakmadığını beyan 
etmektir. Buna göre âyetin takdiri, "Sonra ben onlara, mümkün olan bütün 
yönlerden ve mümkün olan bütün itibarlarla gelirim..." şeklinde olur. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den de, şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Şeytan, âdemoğlu 
için, İslâm yolu üzerine oturur ue ona, "Atalarının dinini terk mi ediyorsun?" 
der... Bunun üzerine, insanoğlu şeytana isyan eder ve müsiüman otur. Sonra o 
şeytan, insanoğlunun hicret yolu üzerine oturur ue ona, "Demek, yurdunu 
terkediyor, gurbetlere çıkıyorsun?" der. Bunun üzerine, insanoğlu o şeytana 
isyan eder ve hicrette bulunur. Daha sonra o şeytan, İnsanoğlunun cihad yolu 
üzerine oturur ve ona, "Demek, sauaşıp da böylece öldürüleceksin. Derken malın 


taksim edilecek, hanımını da başkaları alacak!..." der. Bunun üzerine insanoğlu o 


şeytana isyan eder ue sauaştr." [Z5] 'şte bu haber de, şeytanın hiçbir vesvese 
yönünü ihmal etmediğine, her fırsatta o vesvesesini insanların kalblerine atmaya 
çalıştığına delalet eder. 

İmdi şayet, "Cenâb-ı Hak burada, bu dört yönle beraber, insanların üstlerini ve 
altlarını niye zikretmemiştir?" denilirse biz deriz ki: 

Gerçekte biz, ruhanî mutlulukların elden kaçırılmasına yol açan hallere menşe' 
olan kuvvetlerin, insanın bedeninin dört noktasına yerleştirilmiş olduğunu 
zikretmiştik. Ama zahire gelince, rivayet edildiğine göre, şeytan bu sözü 
söyleyince, meleklerin kalbleri, insanlar lehinde duygulanıp onlara acıdılar ve 
"Ya Rab, o şeytan, beşere şu dört yönden hücum ederken, insanoğlu o şeytanın 
elinden nasıl kurtulacak?" dediler. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak o meleklere, 
"Geriye insan için, alt ve üst olmak üzere iki cihet kaldı. Binaenaleyh, insanoğlu 
her iki elini, dua ederken, huzu ve huşu içinde yukarıya doğru kaldırır veyahut 
da alnını, huzü ve huşu içinde yere koyarsa, onun yetmiş senelik günahı 


bağışlanır" diye vahyetti. Allah en iyisini bilendir. [76] 
Min" ile "An" Edatı Arasındaki Fark 


Şeytan, demiş böylece bu iki yönü min edatıyla; sonra da demiş, böylece de bu 
iki yönü, an edatıyla zikretmiştir. Şu halde gözetilen bu farkın elbette bir manası 
vardır. Bu sebeple biz diyoruz ki: Bir kimse, dediğinde bunun manası, "O 
kimse, sağında oturduğu kimseden uzakça oturdu, (dirseğini) ona bitiştirmedi" 
şeklinde olur. Nitekim Cenâb-ı Hak da, "Hem sağında, hem solunda oturan..." 
(Kâf, 17) buyurmuş, böylece de, o iki cihette iki meleğin bulunduğunu; ama 
onun önünde ve arkasında ise bulunmadığını beyan etmiştir. Şeytan, melekten 
uzaklaşır. İşte bundan dolayı "sağ" ve "sol" kelimeleri uzaklık ve arada bir 
mesafe bulunduğunu ifade eden an edatıyla kullanılmıştır. Hem biz, "Onların 
önlerinden, arkalarından" ifadelerinden, hayal ve vehmin murad edildiğini, o 
ikisinden neş'et eden zararın ise, bâtıl inançlar olduğunu, bunun ise küfür demek 
olduğunu zikretmiştik. "Sağlarından ve sollarından" ifadeleriyle ise, şehvet ve 
gazabın kasdedil-diğini, bunlardan neş'et eden şeyin ise, meydana gelmiş şehevi 
ve gazabi birtakım ameller olduğunu; bunların ise masiyet ve günah olduğunu 
beyan etmiştik. Küfürden meydana gelen zarar, devamlı ve kaçınılmazdır. Çünkü 
onun cezası, devamlıdır. Ama, (bunun dışındaki) masiyyetten meydana gelen 
zararın ise (sa-vuşturulması) kolaydır; çünkü onun cezası, sonludur. İşte bu 
sebepten dolayı birinci kısmın değil de, bu iki kısmın devamlı ve kaçınılmaz, 


mutlaka gerekli olduğuna dikkat çekmek için, onlar an edatıyla getirilmiştir. Ne 
murad ettiğini en iyi bilen Allah'tır. Fi! 


Üçüncü Mesele 


Kâdi şöyfe demektedir: "Iblis'in bu sözü, onun insanoğlunun bedenine girip, 
onunla içice olduğu hususunda söylenen sözün bâtıl olduğuna delâlet eder 
gibidir. Zira, bu İblis için mümkün olsaydı, onun bunu mübalağalı bir tarzda 


söylemesi yerinde olurdu." [78] 
Şeytan İstikbali Bilebilir mi? 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, İblis'in, "Sen de onların çoğunu şükredici 
bulamayacaksın..." dediğini nakletmiştir. Bu ifadeyle ilgili şöyle bir soru 
sorulabilir: "Bu (yani insanların şükredip etmemeleri meselesi), gayb ile ilgili 
şeylerdendir. O halde İblis, bunu nasıl bilebilmiştir?" İşte bu sebepten dolayı 
alimler, bu hususta ihtilaf etmişlerdir. 

Alimlerin bir kısmı, "İblis'in, bu hususu Levh-i Mahfuz'da gördüğünü ve onun 
bunu, kesin ve yakint bir biçimde söylediğini" ileri sürerken diğer bazıları da 
şöyle demişlerdir: "O, bunu zannına göre söylemiştir. Çünkü İblis, şehevi şeyleri 
süsleme ve hoş şeyleri güzel gösterme hususunda herşeyi yapmaya kararlıydı. O, 
bunların, kendisine arzu duyulan birtakım şeyler olduğunu biliyordu. İnsanların 
ekserisinin onun bu husustaki sözünü kabul edeceklerini de, zann-ı galibiyle 
biliyordu... Bu husus, Cenâb-ı Hakk'ın, "Andotsun, İblis onlar aleyhindeki 
zannım gerçekleştirmişti de iman edenlerden bir zümre hariç olmak üzere, ona 
uymuşlardı" (Sebe, 20) âyetiyle de kuvvet kazanır. Şaşılacak şeydir ki, İblis, Hak 
Teâlâ'ya, "Sen de onların çoğunu şükredici bulamayacaksın" demiş Allah da, 
onun bu sözüne uygun olarak, "Kullarımdan şükreden azdır" (Sebe, 13) 


buyurmuştur..." 19) 
Nefsin Sahib Olduğu Ondokuz Çeşit Kuvvet 


Bu hususta diğer bir izah şekli de şudur: Nefsin ondokuz kuvveti vardır. Hepsi 
de, nefsi maddi lezzetlere ve şehevi güzelliklere davet eder. Bunlardan beşi, 
"havass-ı zahire" (zahiri duyu organları); beşi, "havass-ı bâtına"; ikisi, şehvet ve 
gazab; yedisi de, gizli kuvvetlerdir k,i bunlart "cazibe, (cezbeden kuvvet), 


"masike" (tutucu kuvvet), "hadime" (hazmedici, parçalayıcı), "dafia" "men edici, 
müdafaa edici), "gaziye" (beslenme kuvveti), "nâmiye" (büyüme kuvveti) ve 
"müveliide" (üretici, meydana getirici) kuvvetleridir. Bunların tamamı, ondokuz 
olup, hepsi de nefsi, maddi aleme davet eder ve hepsi de o nefsi, bedeni 
lezzetleri istemeye teşvik eder. 

Akla gelince ki, bu tek bir kuvvet olup, bu da, nefsi Allah'a ibadet etmeye ve 
manevi mutlulukları elde etmeye sevkeder. Ondokuz kuvvetin (insanı) istila 
etmesinin, tek bir kuvvetin istilâsından daha güçlü ve mükemmel olacağında 
şüphe yoktur. Hele hele bu ondokuz kuvvet, insanın ilk yaratılışında, daha 
kuvvetli; akıl ise, son derece zayıf olur. İnsanın aklı güçlenip kuvvetlendikten 
sonra, o ondokuz kuvveti zayıf hale getirmesi ve mağlup etmesi güç olur. Durum 
böyle olunca da, insanların çoğunun, maddi lezzetlerin peşinde olacaklarına, 
Hakk'ı tanımaktan ve O'nu sevmekten yüz çevireceklerine kesinkes hükmetmek 
gerekir. İşte bu sebeple o: "Sen de onların çoğunu şükrediciter 


bulamıyacakstn..."demiştir. Allah en iyi bilendir. L80] 


"(Allah) dedi ki: "Zem" ve tahkire uğramış oe kovulmuş olarak çık oradan. 
Yemin ederim ki, onlardan kim sana uyarsa, cehennemi bütün sizden 
dolduracağım..." (A'râf, 18). 

Bil ki İblis, bahsettiği o ifsadı vaadedince, Allah ona, azarladığına, hor ve hakir 
kılacağına delâlet eden şeyle hitab ederek, "Zemm ve tahkire uğramış ve 
kovulmuş olarak çık oradan... (cennetten veya semadan)" buyurmuştur. 

Leys, Arapça'da, "Adamı hor ve hakir kıldım- O, zelildir" denildiğini ve 
kelimesinin hakir kılmak, hakaret etmek gibi manalara geldiğini söylemiştir. 
Ferrâ da şöyle demektedir: "Araplar, bir kimse başka birisini ayıpladığı zaman, 
derler. Nitekim onlar, şu darbı meselde de "Her güzelin bir kusuru olur" 
demektedirler..." 

İbnu'l-Enbari kelimesinin (kınanmış) manasına geldiğini söylerken, İbn 
Kuteybe bu kelimenin, zemmin en ileri derecesini ifade ettiğini söylemiştir. 
Nitekim Şair Ümeyye: "Kulların Rabb (olan Allah), İblis'e şöyle demiştir: 
"Kovulmuş, lanetlenmiş ve iyiden iyiye kınanmış olarak çık!" demiştir. Ayetteki 
medhüra kelimesine gelince, Arapça'da dahr kelimesi, tardetmek ve 
uzaklaştırmak anlamlarına gelir. Nitekim bir kimse birisini uzaklaştırıp 
tardettiğihde, denilir. Hak Teâlâ'nın her yandan koğularak atılırlar..." (Sâffât, 8- 
9) âyeti de bu manadadır. Yine Şair Ümeyye: "O'nun izniyle, meleklerin hepsi 
Adem'e secde ettiler; o lanetlenmiş, günahkâr ve kovulmuş İblis müstesna..." 
demiştir. buyruğunun başındaki lâm, lamu'I-kasem olup bunun cevabı, sözüdür. 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "İsmet, Asım'ın lâm harfinin kesresiyle limen 
tebi'ake şeklinde okuduğunu, bunun manasının ise, "O, insanlardan sana tabi 
olanlara, (Allah'ın) şu vaidi ve tehdidi vardır ki bu tehdit de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Cehennemi bütün sizden dolduracağım..." buyruğudur. diye başlayan cümlenin 
mübteda, cümlesinin de, onun haberi olduğu ileri sürülmüştür. 

Ebu Bekr el-Enbari, Cenâb-ı Hakk'tn, ifadesindeki minhüm zamirinin, 
insanoğluna raci olduğunu, çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun ki sizi yarattık..." 
(Arâf. 11) buyruğunun ademoğullanna bir hitab olduğunu, dola-yıstyle bu 
zamirin de onlara raci olması gerektiğini söylemiştir. 

Kâdi şöyle demiştir: Bu âyet cehennemin, hem önder, hem de öndere uyan 
trafından doldurulacağına delalet eder. Kâfire gelince, o, şeytana uymuştur. Fasık 
da şeytana uymuştur. Binaenaleyh fasık kimsenin de cehenneme gireceğine dair 
kesinkes hüküm vermek gerekir." Kâdi'nin bu görüşüne şu şekilde cevap veririz: 
Ayette bahsedilen husus, Allah Teâlâ'nın o cehennemi, şeytana uyanlarla 
dolduracağıdır. Halbuki âyette, şeytana uyan herkesin cehenneme gireceğine dair 
birşey yoktur. Binaenaleyh bu istidlal düşer. Biz diyoruz ki: Bu âyet bütün bid'at 
ve dalalet ehlinin cehenneme gireceklerini gösterir. Çünkü onların hepsi de 


şeytana uymuşlardır. Allah en iyisini bilir. BI 
Hz. Adem İle Eşinin Cennete Yerleşmesiyle İlgili On Mesele 


"Ey Adem, sen zevcenle birlikte, cennette yerleş. İkiniz de dilediğiniz yerden 
yiyin, ancak şu ağaca yaklaşmayın, sonra zalimlerden olursunuz" (A'râf, 19). 

Bil ki bu âyet birkaç meseleyi ihtiva etmektedir: 

a) Ayetteki, "yerleş" ifadesi, kendisinde bir meşakkat bulunmadığı için, ya ta- 
abbüdî (ibadet için olan), ya mübahlık manasında, ya da mutlak olan bir emirdir. 
Binaenaleyh bu emre, herhangi bir mükellefiyet bağlı olmaz. 

b) Hz. Adem'in zevcesi Hz. Havva'dır. HakTeâlâ'nınHz. Havva'yı nasıl 
yarattığını anlatmamız gerekir. 

c) Bu cennet, ya huld (ebedilik) cennetidir, ya gök cennetlerinden biri, ya da yer 
cennetlerinden (bahçelerinden) biridir. 

d) Ayetteki, "yiyin" emri mükelleflik değil mübahlık ifade eden bir emirdir. 

e) Ayetteki, "yaklaşmayın" buyruğu ya tenzihi (mekruhluğu), ya da tahrimi 
(haramlığı) gösteren bir nehiydir. 

f) Ayetteki, "şu ağaç" ifadesi ile, ya belli bir ağaç kastedilmiştir, ya da bir ağaç 
çeşidi kastedilmiştir. 

g) O ağaç, hangi ağaçtır? 


h) Ağaçtan yeme, ya küçük günahtır, ya büyük günahtır. 

i) Ayetteki, "Sonra zalimlerden olursunuz, ifadesi ile ne kastedilmiştir? O ağaca 
yaklaşma sebebi ile zalim olanın, "Haberiniz olsun ki Allah 'in laneti zalimlerin 
tepesindedir" (Hüd, 18) âyetinin hükmüne girip girmiyeceği meselesi... 

k) Bu hadise Hz. Adem (a.s) peygamber olmazdan önce mi, sonra mı vuku 
bulmuştur. 

İşte bu on meselenin izahı ve ayrıntıları, Bakara suresinde geçmişti. Onun için, 
bunları tekrar etmiyoruz. Bu âyette açıklamamız gereken, diğer bir husus şudur: 
Allah Teâlâ Bakara suresinde vâv ile A,; burada ise, fâ harfi ile b&İ buyurmuştur. 
Bunun sebep ve hikmeti nedir? Buna şu şekilde cevap veririz: 

Vâv, mutlak cem'i (beraberliği) ifade eder; fâ ise ta'kibiyye (birbiri peşine oluş) 
bakımından beraberliği ifade eder. Binaenaleyh "fâ"dan anlaşılan, "vâv"dan 
anlaşılan (cinsin) hükmüne giren bir türdür. Cins ile tür arasında bir tezad yoktur. 
Binaenaleyh Cenâb-ı Hak, Bakara suresinde cinsi, bu âyette ise türü zikretmiştir. 


[82] 
Vesvese Kelimesinin Manası 


"Derken şeytan, onlardan gizli bırakılmış o ayıp yerlerini kendilerine göstermek 
için ikisine de vesvese verdi ve şöyle dedi: "Rabbinİz size bu ağacı başka bir şey 
için değil, ancak iki melek olacağınız, yahut ebedilerden olacağınız için, yasak 
etti" Bir de onlara, "şüphesiz ki ben sizin iyiliğinizi isteyenlerdenim" diye yemin 
etti. İşte bu suretle ikisini de aldatarak, (0 ağaca) tenezzül ettirdi. Ağacı taddıklan 
anda ise o çirkin yerleri kendilerine açıtıverdi ve üzerlerine cennet 
yapraklarından üst üste örtmeye başladılar. Rableri de, "Ben size bu ağacı yasak 
etmedim mi? Şeytan size muhakkak apaçık bir düşmandır"demedim mı?" diye 
nida etti" (A'râf, 20-22). 

Arapça'da kişi gizli bir sözü tekrar tekrar söylediğinde vesvese denilir. Yine süs 
eşyalarının, taktların çıkardığı sese de "vesvâs" denilir. Bu fiil, müteaddi 
değildir. Nitekim (kadın ortalığı velveleye verdi) ve (Kurt uludu) fiilleri de 
böyledir. Yine "vesveseli adam" manasına, vavın kesresi ile müvesvis denilir, 
ama vavın fethası ile, "müvesves" denilmez. Ancak, ve denilir. Bu kendisine 
vesvese verilen kimsedir. Binaenaleyh ifadesi "falanca için vesvese yaptı" 
manasına; ifadesi de, "Onun içine vesvese attı" manasına gelir. Bu hususta birkaç 


soru vardır: 1831 


Şeytan Cennetin Dışından Nasıl Adem'e Vesvese Verdi? 


Birinci soru: Hz. Adpm fa.s) cennette, İblis ise oradan çıkarılmış olduğu halde, 
Hz. Adem'e nasıl vesvese vermiştir? 

Cevap: Hasan el-Basri şöyle demektedir: "O İblis, Cenâb-ı Hakk'ın ona vermiş 
olduğu yükselme kuvvetiyle, yerden semaya ve cennete vesvese verebiliyordu." 
Ebu Müslim el-İsfehani ise, şöyle demektedir: "Aksine, hem Adem, hem de 
İblis, cennette idiler. Çünkü bu cennet, yeryüzü cennetlerinden birisiydi." Bazı 
kimselerin, "İblis, yılanın karnına girmişti... Yılan da, cennete girmişti" 
şeklindeki sözlerine gelince; fasit ve yanlış olan bu kıssa, (halk arasında) 
meşhurdur. Bazıları da şöyle demişlerdir: "Adem ve Havva, çoğu kez cennetin 
kapısına yaklaşıyorlardı. İblis de cennetin kapısının dışında duruyordu. Böylece, 
o da o kapıya yaklaşabiliyordu. Derken, onlardan biri diğerine yaklaşıyor ve 


orada o zaman, vesvese meydana geliyordu. [84] 
Şeytanın Düşmanlığını Bilen Adem Neden Ona İnandı? 


İkinci soru: "Adem (a.s), kendisiyle İblis arasındaki düşmanlığı biliyordu. O 
halde, ne diye onun sözünü kabul etti?" 

Cevap: Şöyle denilebilir: İblis, defalarca Hz. Adem'le karşılaştı ve onu, pekçok 
yollarla ağaçtan yeme konusunda özendirmeye çalıştı. İşte bu hoş göstermeye 
devam edildiği ve bunun peşi bırakılmadığı için, o Iblis'in sözü.Hz. Adem'e tesir 
etti. 

Üçüncü soru: "Cenâb-ı Hak, ifadesinde, niçin fiilini lam ile getirdi de, edatıyla 
getirmedi?" 

Cevap: ifadesinin manası, "O, vesveseyi onun için yaptı..." demektir. Allah en iyi 
bilendir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "kendisine göstermek için" ifadesine gelince; bunun başındaki 
İâm hususunda şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bu İâm "lâmu'l-âkibet"dir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Bunun üzerine, 
Firavun'un adamları, neticede kendilerine bir dert ve üzüntü sebebi olsun diye 
onu yitik olarak yanlarına aldılar" (Kasas, 8) âyetinde olduğu gibidir. Bu 
böyledir, zira şeytan, vesvesesiyle onların avret mahallerinin açılmasını kastetme 
misti. Ve yine o, Hz. Adem'le Havva'nın o ağaçtan yemeleri halinde, avret 
mahallerinin açılacağını bilmiyordu. Onun kasdı sadece onları günaha 
sevketmekti. 

b) Şöyle de denilebilir: "Bu lam, lamü'l-garad" (maksad, gaye lâm'ı)dır. Lamın 
böyle olması halinde şu iki izah yapılır: 


1) Avret mahallerinin açılması, onların saygınlıklarının düşmesi ve 
makamlarının elden gitmesi manasından kinaye kılınmıştır. Buna göre mana, 
"Iblis'in o vesveseyi Hz, Adem'e vermesinden maksadı, onun itibarının gitmesi 
ve makamının da elden çıkmasıdır..." şeklinde olur. 

2) Belki de o İblis, Hz. Adem'in ağaçtan yemesi halinde avret mahallinin 
açılacağını Levh-i Mahfuz'da görmüş veyahut da bazı meleklerden duymuştu. 
İşte bu, avret mahallinin açılmasının, son derece zararlı olduğuna ve açan 
kimsenin saygınlığının kalmayacağına delalet eder. Binaenaleyh İblis, bu 


maksadını gerçekleştirmek için Adem (a.s)'e vesvesede bulunmuştur. [85] 
Ayıp Yerleri Ne Demektir? 


"Onlardan gizli bırakılmış o çirkin yerlerini" buyruğu hakkında da şu 
açıklamalar yapılmıştır: 
1) Vüriye kelimes, muvârât masdarından alınmıştır. Nitekim, "onu örttüm, 
gizledim" manasında olmak üzere vâreytühü denilir. Hak Teâlâ'da "kardeşinin 
ölü cesedini nasıl örteceğini..." O (Maide, 31) buyurmuştur. Hz. Peygamber 
(s.a.s), kendisine babasının öldüğünü haber veren Hz. Ali'ye "Git ve onu göm, 


defnet"[86] demiştir. 

2) Sev'e kelimesi, erkeğin ve kadının avret mahallidir. Açılması, ortaya çıkması, 
insanı üzdüğü, mahcüb ettiği için, ona bu ad verilmiştir... 

İbn Abbas (r.a): "Sanki Adem'le Havva, avretlerini örtecek bir elbise giymişlerdi. 
Amma isyan ettiklerinde, o elbise üstlerinden çıkıp gitti..." demiştir ki, işte bu da 
Hak Teâlâ'nın, "Ağacı taddıklan anda ise o çirkin yerleri kendilerine açılıuerdi..." 
buyruğundan anlaşılan husustur. 

3) Bu âyet, avret mahallini açmanın, münkerâttan olduğuna, insanların 
tabiatlarında müstehcen olmaya ve onların akıllarında çirkin görülmeye devam 


ettiğine delâlet etmektedir. [87] 
İblisin Yeminle Adem ve Eşini Aldatması 


"Rabbiniz size bu ağacı, başka bir şey için değil, ancak iki melek olacağınız, 
yahut ebedilerden olacağınız için yasak etti" sözünü, İblis Hz. Adem ve 
Havva'ya bizzat hitab ederek söylemiş olabileceği gibi onların kalblerine 
düşürmüş olması da mümkündür. Bu iki husus da rivayet edilmiştir, ancak ne var 
ki genel kanaat, bu sözün hitab edilerek söylendiği şeklindedir. Bunun delili ise, 


Hak Teâlâ'nın, "Şüphesiz ki ben, sizin İyiliğinizi isteyenlerdenim" diye yemin 
etti" buyruğudur. Bu sözün manası şudur: İblis, Hz. Adem'le Havva'ya 
vesvese verirken, "Bu ağaçtan yemeniz halinde, melekler gibi olacaksınız..." 
manasını murad ederek, "anca/c iki melek olacağınız"; veyahut da, ondan 
yemeniz halinde, "yahut ebedilerden olacağınız İçin..." demiş ve onlara, bundan 
yiyen herkesin böyle olacağı, Allahu Teâlâ'nın da onları ne melek gibi ne de 
ebedilerden olmasınlar diye onları bu saadetten mahrum ettiği zannını 
uyandırarak, onları bu işe teşvik etmişti. Ayetle ilgili birkaç soru bulunmaktadır: 


[88] 
Meleklerden Üstün Olduğunu Anlayan Adem Niçin Melektiğe Özensin? 


Birinci soru: Adem meleklerin mütevazi olduklarını, kendisine secde ettiklerini 
ve kendisinin üstünlüğünü kabul ettiklerini görüp dururken, Iblis'n onu melek 
olma idealiyle kandırması nasıl mâkul olabilir?Buna birkaç yönden cevap 
verilmiştir: 

a) Bu, Adem'e secde eden meleklerin, yeryüzü melekleri olduğuna delalet eden 
şeylerden birisidir. Ama gökteki melekler ile, Arşın, Kürsi'nin sakinleri ile mu- 
karreb melekler, kesinlikle Hz. Adem'e secde etmemişlerdir. Eğer onlar da O'na 
secde etmiş olsaydı, o zaman Iblis'in bu arzulandırması fasit ve çürük olurdu. 

b) Vahidi, bazı ulemânın şöyle dediğini nakletmiştir: Adem (a.s), meleklerin 
Kıyamete kadar ölmeyeceklerini biliyordu. Halbuki bunun, kendisi için de böyle 
olacağını bilmiyordu. İşte bu sebeple İblis, Kıyamete kadar yaşama hususunda 
melekler gibi olması konusunu O'na anlattı... 

Ben derim ki, bu cevap zayıftır. Çünkü, böyle olması halinde, meleklere 
özenmenin sebebi, ebedi kalmak olmuş olurdu. Bu durumda da "ancak iki melek 
olacağınız..." ifadesiyle, "yahut ebedilerden olacağınız için..." ifadesi arasında 
bir fark bulunmamış olur. 

c) Vahidi şöyle demektedir: "İbn Abbas, bu ifadeyi lamın kesresiyle melike-yni 
şeklinde okumuş ve şöyle demiştir: Onlar melek olmayı arzu etmediler, lâkin 
onlar hükümdar olmak üzere idiler. Mel'un şeytan onları hakimiyet damarıyla 
avlamak istedi. Nitekim başka âyette bildirildiği üzere, "Adem! Seni ebedilik 
ağacına, zeval bulmayacak bir devlete ulaştırmamı istemez misin?" (Tâ'hâ, 120) 
demişti. Ben derim ki, bu cevap da zayıftır. Bunun zayıf oluşunu şu iki yönden 
ortaya koyabiliriz. 

1) Farzedelim ki bu kıraate göre cevap verilmiş olsun. İbn Abbas, bu meşhur 
kıraatin bâtıl olduğunu söyler mi, söylemez mi? Birinci ihtimal mümkün 


değildir, çünkü bu kıraat mütevâtir bir kıraattir. O halde mütevatir kıraati tenkid 
etmek nasıl mümkün olur? Söyleyememesine gelince; böyle olması halinde 
problem devam etmektedir. Çünkü o kıraate göre, Adem (a.s), şeytanın bu 
arzulandırması sebebiyle, ağaçtan yemek vasıtasıyla meiek)er cümlesinden 
olacağı hissine kapılmış otur. Bu durumda da aynı soru tekrar ortaya çıkacaktır. 

2) Allah Teâlâ, Hz. Adem cennette otursun, oradan istediği biçimde bol bol 
V6S'n diye, meteKteâ ve bütün yaratıkları O'na secde ettirmiştir. Bundan daha 


fazla mülk ise, düşünülemez. [89] 
Melekler Nebilerden Üstün müdür? 


İkinci soru: Bu âyet, meleklerin mertebelerinin, peygamberlik mertebesinden 
daha üstün olduğuna delalet eder mi? Buna da birkaç yönden cevap verilir: 

1) Biz, bu hadisenin peygamberlikten (Hz. Adem'in peygamberliğinden) önce 
olduğunu söylersek, bu buna delâlet etmez. Zira Adem, meleklerin derecesine 
ulaşmayı istediğinde, henüz peygamber değildi. Böyle olması halinde, 
yukarıdaki gibi bir istidlal düşer. 

2) Bu hadisenin, peygamberlik süresi içinde meydana gelmiş olması halinde, 
belki de Adem (a.s) kudret, kuvvet ve şiddete sahip olsun veyahut da zatı nurani 
bir cevher olsun diye zatının yaratılışında ve Arş'ın, Kürsi'nin sakinlerinden 
olması için, meleklerden olmayı arzu etmişti. Böyle olması halinde bu İstidlal 


düşer. [90] 
Adem İle Eşi, İblis'in Söylediklerini Doğru Buldular mı? 


Üçüncü soru: Nakledildiğine göre Amr İbn Ubeyd, Hasan el-Basri'ye şeytanın: 
"ancak iki melek olacağınız, yahut ebedilerden olacağınız için..." "onlara... diye 
yemin etti" sözleri hakkında bir soru sorarak, şöyle demiştir: "Adem'le Havva, 
bu hususta İblis'i tasdik ettiler mi?" Bunun üzerine Hasan el-Basri: "Maazallah, 
eğer onlar onu tasdik etmiş olsalardı, kâfirlerden olurlardı..." demiştir. Sorunun 
izahı şudur: "Adem'leHavva'nın İblis'i o sözünde tasdik etmeleri durumunda, bu 
tekfir nasıl gerekir?" 

Cevap: Alimler, bu tekfirin izahı hususunda şunu zikretmişlerdir: Adem (a.s), 
ebedilik hususunda İblis'i tasdik etmiş olsaydı, o zaman bu öldükten sonra 
dirilme ile Kıyameti inkâr etmeyi gerektirirdi ki, bu küfürdür... 

Birisi şöyle diyebilir: Biz, bu tasdik etmeden dolayı, böyle bir küfrün meydana 
geleceğini kabul etmiyoruz. Bunu şu iki şekilde izah edebiliriz: 


a) Hulüd kelimesi, devamlı olmaya değil, uzun boylu kalmak manasına 
hamledil-miştir. Bu manaya alınması halinde, onların ileri sürmüş olduğu şey 
bertaraf edilmiş olur. 

b) Farzedelim ki "hulüd", devamlılık manasına alınmış olsun... Ancak ne var ki 
biz, devamlı kalışa inanmanın küfrü gerektireceğini kabul etmiyoruz. Bunu şu 
şekilde ifade edebiliriz: Allah Teâlâ'nın bu mükellefi öldürüp öldürmeyeceğini 
bilmek, ancak nakli delilden elde edilen bir bilgidir. Binaenaleyh, belki de 
Cenâb-ı Hak, Hz. Adem zamanında, mahlukatı öldüreceğini beyan etmemişti. 
Böylesi bir nakli delil bulunmadığına göre, Hz. Adem (a.s)'in devamlı kalacağı 
caiz görülebilir. İşte bu sebepten dolayı da O, bu hususa arzu duymuş olabilirdi. 
Böyle olması halinde, tekfir söz konusu olamaz.., 

Dördüncü soru: Yukarıda anlatılanlarla, Hz. Adem ve Havva'nın, 
söyledikleri şey hususunda Iblis'i tasdik etmeleri halinde, tekfir edilemeyecekleri 
sabit olmuştur. Binaenaleyh alimler Hz. Adem'le Havva'nın, bu hususta iblis'i 
kati olarak tasdik ettiklerini söyleyebilirler mi? Eğer böylesi bir kesinlik söz 
konusu olmazsa, alimler Hz. Adem'le Havva'nın, durumun Iblis'in dediği gibi 
olduğunu zannettiklerini söyleyebilirler mi? Yoksa böyle bir zannı dahi red mi 
ederler? 

Cevap: Muhakkik alimler, böyle bir tasdikin ne kat'i, ne de zanni olarak 
bulunduğunu kabul etmemişlerdir. Aksine onlara göre, bu hususta doğru olan, 
Hz. Adem'le Havva'nın, o İblis'i ne kat'i, ne de zanni olarak tasdik etmeksizin, 
şehvetlerinin galip gelmesinden dolayı bu yeme işine yönelmiş olmaları 
sözkonusudur. Bu, tıpkı bizim kendimizi, arzu duyduğumuzda, her ne kadar 
durumun onun dediği gibi olduğuna inanmasak dahi, bir başkası da arzu 
duyduğumuz şeyi bize süslediğinde o şeyi yapmaya yönelmemize benzer. 
Beşinci soru: "Ancak iki melek olacağınız, yahut ebedilerden olacağınız İçin..." 
ifadesine gelince, buradaki özendirme iki şeyin tamamında mı, yoksa birisinde 
mi meydana gelmiştir? 

Cevap: Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Bu teşvik, her iki şey hususunda 
meydana gelmiştir. Çünkü bu, teşvikte daha müessirdir." Yine bu ifadenin 


zahirine göre, bir muhayyerlik üslubuyla geldiği de söylenmiştir. 21 
İblis'in Yemin Etmesi 
Sonra Hak Teâlâ, "Bir de onlara, "şüphesiz ki ben sizin iyiliğinizi 


isteyenlerdenim" diye yemin etti" buyurmuştur. Bu, "Onlara böyle kasem etti" 
demektir. İmdi, şayet, vezni, senin arkadaşına; arkadaşının da sana karşılıklı 


yemin etmeniz manasına gelir. Meselâ sen, "Ona yemin ettim" manasında dersin. 
İşte "Karşılıklı yeminleştiler ve sözleştiler" manasında denilir. Nitekim Cenâb-ı 
Hakk'ın. "Birbiri ile Allah adına yeminleşerek dediler ki: "Ona ue ehline 
mutlaka bir gece baskın yapalım" (Nemi. 49) âyeti de bu manadadır. Biz deriz ki, 
bu hususta birkaç izah şekli var: 

1) İfadenin takdiri şöyledir: "Şeytan onlara, "iyiliğinizi isteyenlerden olduğuma 
dair size yemin ediyorum" demiş, Adem ile Havva da ona, "sen bizim 
iyiliğimizi isteyenlerden olduğuna dair Allah adına yemin mi ediyorsun?" 
demişlerdir. Böylece bu, onlar arasında sanki karşılıklı olarak yapılmış bir yemin 
yerine geçmiştir." 

2) ifadenin takdiri şöyledir: "Şeytan onlara karşı iyilik istediğine dair yemin 
etmiş; onlar da onun bu iyilik isteyişini (nasihatini) kabul etme hususunda yemin 
etmişlerdir." 

3) Allah Teâlâ İblis'in yeminini "müfa'ale" sigasıyla ifade etmiştir. Çünkü İblis 
birisine karşı yemin eden bir gayretle yemin etmiştir. 

Sen bunu iyice anladığın zaman, diyoruz ki: Katâde şöyle demiştir: İblis onlara 
karşı, Allah adına yemin ederek onları aldatmıştır. Allah'a inanan bir kimse 
bazan aldanabilir. Ayetteki, "Şüphesiz ki ben sizin iyiliğinizi isteyenlerdenim" 
ifadesi "İblis onlara şöyle dedi: "Ben sizden önce yaratıldım ve sizlerin 
bilemediği pek çok maslahat (menfaat) ve mefsedet (zarar) hallerini daha iyi 
biliyorum. Benim sözüme uyun ki, ben de sizi doğruya ileteyim" manasındadır. 
Allah Teâlâ daha sonra "İşte bu suretle ikisini de aldattı" buyurmuştur. Ebu 
Mansur el-Ezheri bu kelimesinin iki asıl manasını zikretmiştir. Birincisi: Bu 
kelimenin esas manası "ayak"tır. Çünkü susamış olan bir kimse, su almak için iki 
ayağını kuyuya sarkıtır, ama kuyuda su bulamaz. Böylece fiili, "kendisinde 
hiçbir fayda olmayan şeye heveslendirmek ve teşvik etmek" manasında 
kullanılmıştır. Binaenaleyh Arapça'da, "Birisini arzulandırdı, heveslendirdi" 
manasında denilir. İkincisi: "İblis onları aldatarak ağacın meyvesini yemeye 
cesaretlendirdi" demektir. Bu, aslında "deli" masdarından, "delelenuma" 
tarzındadır. Dalle ise, cür'et demektir.. 

Bunu iyice anladığın zaman biz diyoruz ki: İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: 
"Ayetteki bu ifade, "Onları, yemin ederek aldattı" manasındadır. Adem (a.s), 
hiçbir kimsenin, Allah adına yalan yere yemin edemiyeceğini zannediyordu." 
İbn Ömer (r.a) de, rivayete göre, kölesinin ibadet ettiğini ve güzelce namaz 
kıldığını görünce, o köleyi azad ederdi. Bu sebeple köleleri, azad edilme 
arzusuyla hep böyle yaparlardı. Bundan dolayı ona, "Onlar seni aldatıyorlar" 
denildiği zaman, o şöyle dedi: "Kim bizi Allah adına altadırsa, biz de Allah için 


aldatılmış oluruz." 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "Ağacı taddıklan anda ise..." buyurmuştur. Bu ifade, 
Hz. Adem ile Hz. Havva'nın, tadını anlamak maksadıyla o ağaçtan pek az birşey 
aldıklarına delalet eder. Eğer Cenâb-ı Hak, bir başka âyette, onların o ağaçtan 
yediklerini belirtmemiş olsaydı, bu âyetteki bu ifade "yeme işine" delâlet 


etmezdi. Çünkü birşeyi tadan, bazan ondan yemeden de ondan tadabilir. [92] 
Edep Yerlerinin Açılması 


Hak Teâlâ daha sonra, "O çirkin yerleri kendilerine açthuerdi" yani "Avret 
mahalleri ortaya çıktı ve onların üzerlerindeki nurdan (elbise) yok oluverdi" 
buyurmuştur. Daha sonra da şöyle demiştir: "Ve üzerlerine cennet 
yapraklarından üst üste örtmeye başladılar." 

Zeccâc şöyle demiştir: Tafıka "bir işi yapmaya başlamak" manasınadır. Yahsıfâni 
ise, "Yaprak üstüne yaprak örterler" manasınadır. Ayakkabı yamayan (tamir 
eden) kimseye de, bu kökten olarak, hassâf denilir. Bu âyette, avret mahallini 
açmanın, Hz. Adem (a.s)'den beri çirkin bir iş olduğuna bir delil bulunmaktadır. 
Baksana, onlar akıllarında (fıtratlarında) avret mahallini açmanın çirkinliği fikri 
bulunduğu için, nasıl hemen onu örtmeye yöneldiler! 

Cenâb-ı Hak, "Rableri de, "Ben size bu ağacı yasak etmedim mi?" diye onlara 
nida etti" buyurmuştur. 

Ata şöyle der: "Bana ulaştığına göre, Allah Teâlâ, Adem ile Havva'ya şöyle nida 
etmiştir: "Benden kaçtığın için mi, Ey Adem (böyle yapıyorsun)?" Bunun 
üzerine Hz. Adem, "Bilakis, "Ya Rabb'i, senden utandığım için... Ben, hiç 
kimsenin senin adını anarak yalan yemin edeceğini sanmıyorum" dedi. Sonra 
Rab-bi ona tekrar nida etti ve: "Ey Adem ben seni, ellerimle yaratmadım mı? 
Sana kendi ruhumdan üfürmedim mi? Meleklerimi sana secde ettirmedim mi? 
Seni, cennetime, katıma yerleştirmedim mi?" dedi. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "ve şeytan size muhakkak apaçık bir düşmandır" 
demedim mi?" buyurmuştur. İbn Abbas (r.a), "Apaçık bir düşman" ifadesinin, 
"Secde etmekten kaçındığı ve "Onlar(ı saptırmak) için, senin doğru yolunda 
(pusu kurup) oturacağım" (A'râf, 16) dediği için düşmanlığı açığa çıkmış" 
manasında olduğunu söylemiştir. [93] 

"Dediler ki: "Ey Rabbimiz, kendimize zulmettik. Eğer bizi bağışlamaz ue bize 


rahmet etmezsen, mutlaka zarara uğrayanlardan olacağız" 
(A'râf, 23). 


Bil ki bu ayet, Bakara suresinde tefsir edilmişti. Burada da şunu zikredelim ki: 
Bu ayet, Hz. Adem'den büyük bir günahın sâdır olduğuna delalet etmektedir. 
Fakat bu günah ondan, o henüz peygamber değilken sâdır olmuştur. Bu 


durumda, bu hususta ileri sürülecek sual zail olur. [94] 


"Allah buyurdu ki: "Birbirinize düşman olarak ininiz. Yeryüzünde sizin için, 

bir zamana kadar yerleşme oe geçinme (mukadderdir). Orada yaşayacaksınız, 
orada öteceksiniz ve oradan (diriltilip) çıkarılacaksınız" dedi" (A'râf, 24-25). 

Bil ki daha önce bahsolunanlar, Hz. Adem, Hz. Havva ve İblis idi. Dola-yısiyle 
bu ayetteki "frıfnfe* emirinin, bu üçüne yönelik olması gerekir. Ayetteki, 
"Birbirinize düşman olarak" ifadesi, "cinler ve insanlar arasında bir düşmanlık 
olacaktır ve bu hiçbir zaman sona ermiyecektir" demektir. Ayetteki, "Orada" 
lafzı, daha önce geçen "arz, yeryüzünde..." ifadesine râcîdir. Buna göre manası, 
"Yeryüzünde yaşayacaksınız, yeryüzünde öleceksiniz, öldükten sonra diriliş ve 
Kıyamet için, oradan diriltilip çıkarılırsınız" şeklindedir.Hamza ve Kisâi, hem 
burada, hem de Rüm, Zuhrüf ve Câsiye surelerinde, tâ'nın fethası ve ra'nın 
zammesi ile, bu fiili, tahrucün (çıkarsınız) şeklinde; İbn Âmir ise, hem burada, 
hem de Zuhruf suresinde, tâ'nın fethası ile tahrucün şeklinde, Rüm ve Câsiye 
surelerinde ise, tâ'nın zammesi ile tuhrecün (çıkarılırsınız) şeklinde; diğer kıraat 


imamları da, hepsini tâ'nın zammesi ile tuhrecün şeklinde okumuşlardır. [95] 
Ayetin Makabli İle İlgisi 


"Ey ademoğulian, size çirkin yerlerinizi örtecek bir elbise ve giyip 
süsleneceğiniz bir elbise İndirdik. Takva elbisesi ise, daha hayırlıdır. Bu, Allah 
'in ayetlerindendir. Umulur ki (insanlar) iyice düşünürler" (A'râf. 26). 

Ayetin önceki ayetlerle ilgisi ve münasebeti hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

1) Allah Teala, Hz. Adem ve Hz. Havva'ya, yeryüzüne inmelerini emredip, 
yeryüzünü onlar için bir karargâh kılınca, bunun peşisıra, onların hem dini hem 
dünyevi hususlarda muhtaç oldukları herşeyi onlara indirdiğini beyan etmiştir. 
Dini ve dünyevi bakımdan insanların ihtiyaç duyduğu şeylerden birisi de, 
"elbise"dir. 

2) Hak Teala, edep yerlerinin açılması konusunda Hz. Adem kıssasını anlatıp, 
O'nun cennet yapraklan ile örtünmeye çalıştığını zikredince, bundan sonra, 
insanlar için, avret mahallerini örtsünler diye elbiseyi yarattığını beyan etmiş ve 
böylece de tesettüre muktedir kılması sebebiyle onlara büyük bir lütufda 


bulunmuş olduğuna dikkat çekmiştir. [96] 
Elbise İndirmenin Manası 


Buna göre eğer: "Ayette bahsedilen, "elbise indirme" ne demektir?" denilir ise, 
biz deriz ki: "Allah Teala, yağmuru indirmiştir. Yağmur vasıtasıyla da, 
kendisinden elbiseler yapılan şeyler meydana gelmiştir. İşte böylece Cenâb-ı 
Hak, sanki elbiseyi (gökten) indirmiştir. Bu hususta sözün özü şudur: Yerde 
meydana gelen şeyler, gökten inen şeylere bağlı olunca, Allah Teâlâ, sanki 
yerdekileri gökten indirmiş olur, Hak Teâlâ'ntn, "Sızın için davarlardan, sekiz eş 
indirdik" (Zümer, 6) ve "Bir de kendisinde çetin bir sertlik bulunan demiri" 


indirdik" (Hadid, 25) ayetleri de bu manadadır. [97] 


Riş Kelimesinin İzahı 
Ayette geçen "riş" ile ilgili şu iki konu vardır: 

1) "Riş", süs etbisesidir. Bu, kuşun tüyü manasına gelen kelimesinden mecazi 
olarak kullanılmıştır. Çünkü tüy, kuşun elbisesi ve süsüdür. Yani, "Biz size iki 
elbise indirdik, birisi edep yerlerinizi örter, diğeri de size süs olur" demektir. 
Çünkü zinet (süslenme), meşru bir maksaddır. Nitekim Cenâb-t Hak, "(Allah) 
hem onlara binmeniz, hem de zinet için atlan... yarattı" (Nahl, 8) ve "O 
(davarlarda) sizin için ne güzel zinet (ve zevk) vardır" (Nahi. ej buyurmuştur. 

2) Asım'dan gelen ve meşhur olmayan bir rivayete göre o, bu kelimeyi riya-şen 
şeklinde okumuştur. Bu kıraat, Hz. Osman (r.a)dan da rivayet edilmiştir. 
Alimler "riş" ile "riyâş" arasında ne fark olduğu hususunda İhtilat etmişlerdir. 
Bazıları, "riyâş" kelimesinin "riş"in çoğulu olduğunu söylemişlerdir. Bu zeyb 
(ceml* ziyab); kıdh (cem'i kıdah), şi'b (cem'i şicâb) kelimeleri gibidir. Bunların 
aynı manaya geldikleri de söylenmiştir. Tıpkı lebs (cem'i libâs) (elbise - 
elbiseler) ve cill, cilâl (örtü, giysi örtüler, giysiler) kelimeleri gibi... 

Sa'leb, İbnu'l-A'rabi'nin şöyle dediğini rivayet etmiştir: "İnsanın, meta, mal veya 
yenilen şeyler gibi, her türlü maişet vesilelerine riş (cem'i riyâş) denilir." 
İbnu's-Sikkit ise, "Elbise ve ev eşyalarına "riyâş" denilir. Diğer mallara da 
bazan, "riş" lalzı itlâk olunur" demiştir. 

Libasu't-Takvâ (Takva elbisesi ise) buyruğu hakkında şu iki inceleme 
yapılmıştır: 

Birinci bahis: Nâfi, İbn Âmir ve Kisai, Hak Teâlâ'nın bu ayette, önce geçmiş 
olan libasen kelimesine atfederek, şeklinde okumuşlardır ki, bu durumda, bu 


ifadenin amili (nasbedeni) enzelnâ fiili olmuş olur. Böyle olması halinde ayette 
geçen zâlike kelimesi mübteda, hayr kelimesi de haber olur. Diğer kıraat 
imamları ise, bu kelimeyi merfü olarak şeklinde okumuşlardır. 

Buna göre, kelimesi mübteda, zalike ifadesi sıfat veya bedel, veyahut da atf-ı 
beyan olup, hayr kelimesi de, mübtedanın haberi olmuş olur. Bizim, sıfat 
dememizin manası şudur: Hak Teala'nın zaiike ifadesiyle, "libas"a işaret 
edilmiştir. 

Buna göre sanki "Kendisine işaret edilen takva elbisesi, daha hayırlıdır" 
denilmek istenmiştir. [98] 


Takva Elbisesinin Manası 


İkinci bahis: Alimler ayetteki, "takva elbisesinin ne demek olduğu hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. Bu hususta anlaşılması gereken şudur: Bazı alimler bunu, 
hakikî manaya alarak, "giyilen şeyin kendisi" manasına; bazıları da, başka bir 
manaya hamletmişlerdir. 

Birinci görüşle ilgili olarak şu izahlar yapılmıştır: 

1) Bundan maksad şudur: Allah'ın, edep yerlerinizi örtmeniz için indirdiği elbise, 
takva (sakınma) elbisesidir. Buna göre, "takva elbisesi" ayette birinci olarak 
geçen "elbise" ile aynı manaya olmuş olur. Allah daha hayırlı olduğunu 
bildirmek için bunu tekrar etmiştir. Çünkü cahiliyye Araplarından bazıları, 
Beytullah'ı elbiselerini çıkarıp çırılçıplak tavaf ediyorlardı. Binaenaleyh bu 
tekrar, bir insanın, "senin iyilik konularındaki doğruluğunu anladım. Doğruluk 
senin için, başka şeylerden daha hayırlıdır" demesine benzer. Bu söz ile o insan, 
aynı şeyi söylemek için, "doğruluğu" tekrarlamış olur. 

2) Bundan murad, zırh ve miğfer gibi, harbte korunmak için giyilen şeylerdir. 

3) Bundan maksad bizzat namaz kılarken giyilmek üzere hazırlanmış 
elbiselerdir. 

İkinci görüş, "takva elbisesi" ifadesini, mecazî manaya hamletmektir. Bu görüşte 
olanlar, buna değişik manalar vermişlerdir. Katâde, Süddî ve İbn Cüreyc, "takva 
elbisesinin, "imân"; İbn Abbas (r.a) ise "amel-i salih" olduğunu söylemiştir. 
Bunun, "güzel gidişat"; "iffet ve tevhid" manasına olduğu da söylenmiştir. 
Çünkü mü'minin, elbisesini çıkarmış olsa bile, edep yerleri görünmez. Facir 
kimsenin ise, giyinik olsa bile, avret mahalli hep görünür. 

Ma'bed, bu ifadenin, "haya" manasına gildiğini söylemiştir. 

Yine bu tabirin, insanda görülen tevazu, ağırbaşlılık ve amel-i salih olduğu da 
ileri sürülmüştür. Biz, "elbise (libas)" kelimesini bu mecazi manalara hamlettik, 


çünkü takvayı ifade eden "libas" bunlardan başkası olamaz. 

Ayetteki, zalike hayr "Bu daha hayırlıdır" ifadesi hakkında, Ebu Ali el-Fârisi: 
"Bunun manası, "Takva elbisesi, sahibi onu alıp giyindiğinde, sahibi için daha 
hayırlıdır ve onu Allah'a, diğer elbiseler ile süs için giyilen elbiselerden, daha 
fazla yaklaştırıctdır" şeklindedir" demiş ve şöyle devam etmiştir: "Hak 
Teala'nın," Allah ona açlık ve korku elbisesini tattırdı" (Nahi, 112) ayetinde, 
açlık ve korku, elbise olarak ifade edildiği gibi, burada da takvaya izafe 
edilmiştir." 

Cenâb-ı Hak, "Bu Allah'ın ayetlerindendir. Umulur ki (İnsanlar) iyice 
düşünürler" buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Onlara bu elbiseyi indirmek, 
Allah'ın, kullarına olan fazl-u rahmetini gösteren ayetlerdendir. Umulur ki onlar, 


bunu düşünür de böylece bundaki nimetin büyüklüğünü anlarlar." [99] 
Fitnenin Manası 


"Ey ademoğulları, şeytan, nasıl ayıp yerlerini kendilerine göstermek için 
elbiselerini soyarak ana-babanızı cennetten çıkardtysa, sakın aynı şekilde sizi de 
fitneye düşürmesin. Çünkü o da, kabilesi de sizi, sizin kendilerini 
göremeyeceğiniz yerlerden muhakkak görürler. Biz, şeytanları iman 
etmeyeceklerin velileri (dostları) yaptık" (A'râf, 27). 

Bil ki, peygamber kıssalarının zikredilmesinin maksadı, onları dinleyip 
duyanların ibret almalarını sağlamaktır, Dolayısıyla, Allah sanki, Hz. Adem ve 
onun zürriyetine karşı çok amansız bir düşman olduğunu beyan buyurunca, buna 
ademoğullarını, o şeytanın vesvesesini kabul etme hususunda sakındırmayı ilave 
ederek, "Ey ademoğultarı, şeytan, nasıl ana-babanızı cennetten çıkardıysa, sakın 
aynı şekilde sizi de fitneye düşürmesin"buyurmuştur. Bu böyledir, zira şeytanın 
hilesinin tesiri, vesvesesinin sinsiliği ve bu husustaki alabildiğine gayreti, Hz. 
Adem'in cennetten çıkarılmasını icab ettiren bir zelleye düşmesine sebep olunca, 
o, Adem'in zürriyeti hakkında bu gibi zararlar vermeye haydi haydi kadir olur, 
yönelir. İşte bu yolla Cenâb-ı Hak, ademoğlunu şeytanın vesvesesinden 
sakındırmakla uyararak, "şeytan... sakın sizi de fitneye düşürmesin" 
buyurmuştur. Tıpkı o şeytanın ana-babanızı fitneye düşürmesi ve bu sebeple de, 
onların cennetten çıkmaları gibi, aynı şekilde eğer şeytan sizi fitneye düşürürse, 
siz de bu yüzden cennete giremezsiniz. Fitne kelimesinin aslı, altını ateşe 
koymak ve onun hasını posasından ayırdetmektir. Daha sonra bu kelime, Kur'ân- 
ı Kerim'de, mihnet, meşakkat, sıkıntı, imtihan manasına kullanılmıştır. Bu 
hususta iki bahis bulunmaktadır: 


Birinci bahis: Kâbı şöyle der: "Bu ayet, Hz. Adem ve Havva'nın, cennetten 
çıkarılmasıyla, diğer günahları şeytana izafe edenlerin aleyhine bir delildir. Bu 
delil, Cenâb-ı Hakk'ın, günahlara düşürmekten münezzeh olduğuna delâlet eder." 
Kâ'bi'ye şöyle denilebilir: "Niçin siz, bu amelin şeytana verilmesi, Allah'a izafe 
edilmesine mani olur diyorsunuz?" Allah Teala'nın, o ameli icab ettiren kudret 
ile sebebi, (dâi'yi) yarattığından, o işin Allah'a izafe edilmesi niçin caiz olmasın? 
Cenâb-ı Hakk'ın ilahi âdeti, o kâfirin nezdinde şeytanın o amelleri süslü 
göstermesi ve tezyin etmesinden sonra, onları yapmaya götüren sebepleri 


yaratması şeklinde cereyan edince, işte bu iş, şeytana mal edilir. [100] 
Dünyaya Gönderilmek Adem İçin Ceza mı, Makam mı? 


İkinci bahis: Ayetin zahiri, Allah Teata'nın, Hz. Adem ve Havva'yı sırf 
hatalarına karşı bir ceza olsun diye cennetten çıkardığına delalet eder. Halbuki 
'Ben yeryüzünde bir halife yaratacağım..." (Bakara, 30) buyruğunun zahiri ise, 
Alan Teala'nın, Adem ile Havva'yı yeryüzünde halife olmaları için yarattığına ve 
onan, işte bu maksattan dolayı cennetten yeryüzüne indirdiğine delâlet eder. O 
halde du iki ayet nasıl uzlaştırılabilir? 

Cevap: (Bu hususta) çoğu kez şöyle denilmiştir: Bu, işte bu iki işin toplamı 
sebebiyle olmuştur, Allah en iyisini bilendir. 

Daha sonra "ayıp yerlerini kendilerine göstermek için elbiselerini soyarak... 
"buyurulmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Yenziu "elbiselerini soyarak" ifadesi, terkibte hâl cümlesidir. Yani 
"O şeytan onları, onların elbiselerini çıkararak oradan çıkarmıştır..." demektir. 
Cenâb-ı Hak, elbise çıkarma işini, bilfiil yapmasa dahi, şeytana mal etmiştir. 
Çünkü bu çıkarma işi, o şeytan sebebiyle olmuştur. İşte bundan dolayı da şeytana 
izafe edilmiştir. Bu, tıpkı senin, bilfiil yapmasa dahi herhangi bir fiilin 
yapılmasına sebep olan kimseye, "sen yaptın bunu" demen gibidir. İşte, aynen 
bunun gibi, Adem iie Havva'nın elbiselerinin çıkarılması işi, şeytanın vesvesesi 
ve aldatmasıyla olunca, bu iş ona isnad edilmiştir. 

İkinci bahis: buyruğundaki lâm, lâmu'l-âkibe"dir. Bu tıpkı bizim, O'nun 
ifadesi hakkında (ATâf, 20) söylediğimiz gibidir, ton Abbas (r.a), "Adem 
Havva'nın edeb yerini; Havva da Adem'in edeb yerini görmüştür..." demiştir. 


[101] 


Hz. Adem İle Havva'nın Üstünden Çıkarılan Elbisenin Nev'i 


Üçüncü bahis: Alimler, Adem ile Havva'dan çıkarılan elbisenin ne olduğu 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak bazıları, bunun nür, bazıları 
tak va; bazıları da cennette giyilen elbise olduğunu söylemişlerdir ki, bu 
sonuncusu doğruya daha yakındır. Çünkü, (ayet-i kerimede), "libas" kelimesinin 
mutlak olarak getirilmesi, bunu iktizâ eder. Bu sözün maksadı, ademoğullarını 
sakındırmayı te'kiddir. Çünkü, şeytanın vesvesesinin tesiri, Hz. Adem'in şanının 
yüce olmasına rağmen, O'nun hakkında bu noktaya varınca, diğer insanların hali 


nasıl olur, var sen düşün!.. (102) 
İblisin Kabilesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu sakındırma işini te'kid ederek, "Çünkü o da, kabilesi 
de sizi, sizin kendilerini göremeyeceğiniz yerlerden muhakkak görürler" 
buyurmuştur. Bu hususta da birkaç bahis vardır. 

Birinci bahis: "O, yani İblis, o ve onun kabilesi sizi görür" demektir. Cenâb-ı 
Hak ifadesinde atıf yerinde ve güzel olsun diye (ayrıca) hüve munfasıl zamirini 
getirmiştir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Sen eşinle beraber cennette yerleş" (Bakara, 
35) buyruğunda olduğu gibidir... 

İkinci bahis: Ebu Ubeyde, Ebu Zeyd'in şöyle dediğini söylemektedir: "Kabil 
kelimesi, farklı farklı kavimlerden teşekkül ederek, üç ve daha fazla kimseden 
meydana gelen topluluğa denir. Bu kelimenin çoğulu kubüldür. Kabile kelimesi 
ise, aynı babanın oğulları demektir..." 

İbn Kuteybe, "şeytanın kabilesinin, "onun arkadaşları ve askerleri olduğunu" 
söylerken; Leys, bu ifadeye "şeytan ve onun neslinden olanlar" manasını 


vermiştir. [103] 


İns ve Cinnin Birbirini Görmesi Meselesi 


Üçüncü bahis: Eh-li sünnet alimleri şöyle demektedirler: "Şeytan ve ordusu, 
insanları görürler. Çünkü Allah Teala, onların gözlerinde görme kabiliyetini 
yaratmıştır. İnsanlar ise, onları göremezler. Zira, Allah Teâlâ bu kabiliyeti 
insanların gözünde yaratmamıştır." 

Mu'tezile ise şöyle demektedir: "İnsanların cinleri görmeyişlerinin sebebi, 
cinlerin cisimlerinin ince ve latif olmasıdır. Cinlerin insanları görmelerinin 
sebebi ise insanların, cisimlerin kesif, yoğun olmasıdır. Cinlerin birbirlerini 
görmelerinin sebebine gelince, Allah Teala'nın, cinlerin gözlerinin ışığını 
kuvvetlendirip arttırmasıdır. Şayet Allah, bizim gözlerimizin kuvvetini de 


arttırsaydı, cinlerin birbirlerini görmeleri gibi, biz de onları görürdük. Yine şayet 
Allah, cinlerin cisimlerini kesif, bizim gözlerimizi de aynı halde bıraksaydi, biz 
o cinleri görebilirdik..." Bu izaha göre insanların cinleri görmesi, Mu'tezile 
nezdinde, ya cinlerin cisimlerinin kesafetinin arttırılmasına, yahut da insanların 


gözlerinin kuvvetinin arttırılmasına dayanır. [104] 
Cinlerin İnsan Karşısında Tasarruflarının Sınırlı Olduğu 


Dördüncü bahis: Hak Teala'nın, "sizin kendilerini göremeyeceğiniz yerlerden" 
buyruğu, insanların cinleri görmediklerine delâlet eder. Çünkü, Cenab-ı Hakk'tn, 
"sizin kendilerini göremeyeceğiniz yerlerden" ifadesi, herhangi bir tahsis 
yapılmaksızın, geleceğin bütün zamanlarını içine alır. Bazı alimler de şu 
açıklamayı yapmıştır: Şayet cinler, kendi suretlerini, istedikleri ve diledikleri 
herhangi bir suretle, şekille değiştirebilselerdi o zaman insanların birbirlerini 
tanımaları hususundaki itimadın kalkması gerekirdi. "Belki de, benim gördüğüm 
çocuğum veya hanımım., bildiğim kimse, kendisini benim hanımım veya 
çocuğumun suretine sokmuş olan bir cinndir." Böyle olması halinde; şahısları 
tanıma hususundaki güven ortadan kalkar. Cenâb-ı Hak, cinlerle insanlar 
arasında çok şiddetli bir düşmanlığın bulunduğunu açıkladığı halde, şayet onlar 
insanları çarpmaya ve onların akıllarını gidermeye kadir olsalardı, niçin onlar 
bunu beşeriyyetin ekserisi, mesela alimler, faziletli kimseler ve zahid kimseler 
hakkında uygulanmıyorlar? Çünkü onlarla, alimler ve zahtdler arasındaki 
düşmanlık, daha fazla ve daha şiddetlidir. Bu hususta herhangi bir şey 
bulunmadığına göre, onların, hiçbir yönden beşer üzerinde bir güç ve 
kuvvetlerinin olmadığı sabit olmuş olur. Ve bu husus Cenâb-ı Allah'ın, "Zaten 
benim, sizin üzerinizde hiç bir hükmüm, nüfuzum da yoktu. Yalnız ben sizi 
çağırdım, siz de bana hemen icabet ettiniz" (ibrahim, 22) ayetiyle de kuvvetlenir. 
Mücahid, Iblis'in şöyle dediğini söylemiştir: "Bize, dört hususiyet verilmiştir: 
Görürüz, ama görülmeyiz; yerin altından çıkarız ve bizim ihtiyarlarımız yeniden 
gençleşir..." 1103) 


Kâfirlere Şeytanların Karın Kılınması 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Biz, şeytanları iman etmeyeceklerin velileri (dosttan) 
yaptık..." buyurmuştur. Ehl-i sünnet alimleri, bu ifade ife, kovulmuş şeytanı o 
insanlara hükümran kılanın, Allah Teala olduğuna istidlal etmişlerdir. İşte 
böylece de o şeytan, onları saptırmış ve onları azdırmıştır. 


Zeccâc şöyle demektedir: "Bu ifade, Hak Teâlâ'nın, "biz kâfirlerin başına 
şeytanları gönderdik..." (Meryem, 83) ayetiyle de kuvvetlenir." 

Kâdi şöyle demektedir: buyruğunun manası, "Biz, şeytanın iman etmeyen 
kimselerin dostu olduğuna hükmettik..." Hak Teala'nın "Biz, kâfirlerin başına 
şeytanları gönderdik" buyruğunun manası da, "Biz o şeytanlarla kâfirleri başbaşa 
bıraktık..." şeklindedir. Bu tıpkı, evinde köpeğini bağlayıp da, onu, eve girenlerin 
üzerine saldırmaktan men etmeyen kimse hakkında, "O, giren kimse üzerine 
köpeğini salıverdi..." denilmesi gibidir. 

Cevap: Birisi, "Falanca, bu elbiseyi, beyaz veya siyah yaptı..." dediğinde, bu 
sözden, "O, onların böyle olduğuna hükmetti.." manası anlaşılmaz; aksine 
bundan, "O, bunlarda siyahlığı veya beyazlığı meydana getirdi..." manası 
anlaşılır. İşte burada da böyledir. Dolayısiyle ce'ale fiilini, sırf "hükmetme" 
manastna değil, tesir etme ve meydana getirme manasına almak gerekir. Hem 
farzet ki, Altah Teâlâ buna hükmetmiş olsun... Ancak şu var ki, Allah'ın kendi 
hükmüne muhalefet etmesi, O'nun yalancı olmasını gerektirir ki, bu da muhaldir. 
Muhal olana götüren şey de, muhaldir. Öyleyse kulun, bunun hilâfına olan bir 
duruma güç yetirebilmesinin de imkânsız olması gerekir. Onun, Allah Teala'nın 
"Biz şeytanları kâfirlere gönderdik" buyruğuna "Biz kâfirlerle şeytanları kendi 
hallerine bıraktık" manası vermesi de, aynı şekifde zayıftır. Baksanıza, çarşıdaki 
halk birbirine sıkıntı verse, birbirlerine hakarette bulunsa, Zeyd ile Aror'ın 
birbirlerine hücumlarına mani olunmayıp kendi hallerine bırakılsalar; bu durum 
hakkında "kimisi kiminin üzerine gönderildi" denilmez. Bilakis, ancak onlardan 
herhangi birinin, kendine ait bir yoldan öbürüne musallat edilmesi halinde 
"gönderme" kelimesi kullanılır. İşte burada da bu durum vardır. Allah en iyi 


bilendir, H06] 


"Onlar bir hayasızlık yaptıkları zaman, "Biz atalarımızı da bunun üzerinde 
bulduk. Allah da bize bunu emretti" dediler. (Onlara) söyle: "Allah hiçbir zaman 
kötülüğü emretmez. Allah hakkında bilmediğiniz hususları (O'nun namına 
uydurup) O'na mı mal ediyorsunuz?" (A'râf, 28). 

Bil ki, alimler arasında, ayet-i kerimede geçen fahişe sözünü, cahiliyye 
insanlarının kendilerine haram kıldıkları bahira, sâibe vs. hayvanlar manasına 
hamledenler olduğu gibi, onlar arasında bunu, cahiliyye insanlarının kadınlı- 
erkekli çırılçıplak olarak Kabe'yi tavaf etmeleri manasına alanlar da 
bulunmaktadır. Bu hususta evlâ olan, ifadenin umümi olduğuna hükmetmektir. O 
halde fahişe kelimesi, her türlü büyük günahı ifade etmektedir. Böylece bu 


mefhumun içine, bütün büyük günahlar dahil olur. [107] 


Müşrikler, Çirkinliğini Bilerek Çirkin İşi Yapmazlar 


Bil ki, bundan murad, "O topluluk, o fiillerin, hayasızlık olduğunu kabul ediyor 
sonra da onu kendilerine Allah'ın emrettiğini iddia ediyorlardı" manası değildir. 
Çünkü, hiçbir akıllı kimse bunu söylemez. Aksine bundan murad şudur: "O 
şeyler, aslında birtakım hayasızlıklardı. O topluluk ise, bunların bir taat olduğuna 
ve Allah'ın onu kendilerine emrettiğine inanıyorlardı..." Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, o topluluğun bu tür hayasızlıklara yönelmelerine şu iki şeyi gerekçe 
getirdiklerini, onlardan nakletmiştir: 

a) "Biz, atalarımızı bu fiiller üzerinde bulduk, böyle gördük..." 

b) "Allah, bunu bize emretti..." 

Onfarın birinci delillerine gelince, Allah bu konuda (burada) bir cevap 
zikretmemiştir. Çünkü bu, mahzâ taklidi ifade etmektedir. Bunun yanlış bir yol 
olduğu, herkesin aklında yer etmiş olan bir husustur. Çünkü taklid, birbiriyle 
çelişen dinlerde mevcuttur. Binaenaleyh, şayet taklid hak bir yol olsaydı, o 
zaman, birbiriyle çelişenlerden her birinin hak olduğuna hükmetmek gerekirdi. 
Halbuki bunun batıl olduğu malumdur. Bu yolun bâtıl ve yanlış olduğu, herkes 
nazarında çok net ve açık olduğundan Cenâb-t Allah bu hususta bir cevap 
zikretmemiştir. 

Onlartn, "Allah, bunu bize emretti" şeklindeki bahanelerine gelince, Hak Teâlâ 
buna, "(Onlara) söyle, "Allah hiçbir zaman kötülüğü 

emretmez"diye cevap vermiştir. Buna göre ayetin manası, "Bu fiillerin dinen hoş 
görülmediği ve çirkin olduğu, bütün peygamberlerin lisanları ile sabit olmuştur. 
O halde Allah'ın onları biz insanlara emrettiği nasıl söylenebilir?" şeklindedir. 
Ben derim ki: Mu'tezile bu ayete tutunarak, Allah'ın yasak kıldığt şeyin bizatihi 
kötü olması sebebiyle O'nun tarafından yasaklandığını söyleyebilir. Zira "Allah 
fahşâyı emretmez" buyruğu, herhangi bir şeyin fahşâ (çirkin) olması halinde, 
Allah'ın onu emretmesinin (mubah kılmasının) imkânsız ofduğuna işaret eder. 
Bu durum da o şeyin bizatihi çirkin olup emir veya nehyin taallukunun dışında 
olduğunu gösterir ki, ispatlamak istediğimiz de budur. 

Fakat bu iddiaya cevabımız şöyle olur: Tam istikra, tek tek inceleme, Allah 
Teâlâ'nın kullara faydalı olan şeyleri emir, zararlı olan şeyleri yasak ettiğini 
gösterince buradaki bu tâ'lil (yani Allah'ın kötülüğü emretmeyişine, o şeyin kötü 
oluşunu sebep göstermesi) muteber olabilir. Vallahu a'lem. 

Allah hakkında bilmediğiniz hususları (O'nun namına uydurup) O'na mı mal 
ediyorsunuz?" buyruğu ile ilgili iki bahis vardır: 


Birinci bahis: Bundan maksad şudur: "Sizler, Allah'ın bu belli fiilleri size 
emrettiğini söylüyorsunuz. O halde, Allah'ın size bunları emrettiğini bilmeniz, ya 
vasıtasız olarak, doğrudan doğruya Allah'ın kelamını (sözünü) duyup 
dinlemenizden, ya da peygamberlere gönderilen vahiy vasıtası ile 
öğrenmenizden ötürü olmuştur. Birinci ihtimalin, olamayacağı zaruri (kesin) 
olarak bilinen bir husustur. İkincisi ise, sizin inancınıza göre batıldır. Çünkü siz, 
mutlak olarak peygamberlerin peygamberliğini inkâr ediyorsunuz." Zira bu 
münakaşa, Kureyş kâfirleri ile olmuştu. Onlar, nübüvvet müessesesini hiç kabul 
etmiyorlardı. Durum böyle olunca, onların Allah Teâlâ'mn hükümlerini 
bilmelerine imkan yoktur. Binaenaleyh, onların "Allah da bize bunu emretti" 
sözleri, Allah hakkında, bilmeden söyledikleri bir söz olmuş olur ki bu, bâtıldır, 

ikinci bahis: Kıyası (delil olarak) kabul etmeyenier şöyle demektedirler: "Kıyas 
ile sabit olan hüküm zannidir, kesin değildir. Kesin olmayan bir şey ile de, kesin 
olarak hüküm vermek caiz değildir. Çünkü Allah Teala, kınama ve alay etme 
sadedinde, "Bilmediğiniz şeyleri Allah'ın üzerine mi (atıp) söylüyorsunuz" 
buyurmuştur." Kıyası kabul edenlerin bu gibi delillere karşı cevaplarını (daha 


önce) defalarca zikrettik. Allah en iyi bilendir. HOSI 


"De ki, "Rabbim adaleti emretti. Her secde yerinde yüzlerinizi (kıbleye) 
doğrultun. İbadetinizi halis olarak sırfO'na yapın. İlk defa sizi yarattığı gibi, yine 
O'na döneceksiniz. (Allah) bir kısmına hidayet verdi, bir kısmına da dalâlet hak 
oidu. Çünkü bunlar Allah'ı bırakıp şeytanları kendilerine dost ve amir 
edinmişlerdi de kendilerini doğru yola ermiş sanıyorlardı" (A'râf, 29-30). 

Bil ki Allah Teâlâ. kötülükleri emretme işinden bahsedince, kendisinin ancak 
adaletle emredeceğini beyan buyurmuştur. Bu hususta birkaç mesele vardır: 


[109] 


Hüsn ve Kubh Meselesi Hakkında 


Ayetteki, "Rabbim adaleti emretti" ifadesi, bir şeyin bizzat kendisinde mevcut 
olan hususfardan ötürü, "adalet" olduğu, o şey aslında böyle olduğu için, Hak 
Teala'nın onu emrettiğine delalet eder. Bu da, hasen (iyi) olanın, ancak 
kendisinde bulunan birtakım hususiyetlerden ötürü iyi olduğuna delalet eder. 


(Mu'tezile'ye ait olan) bu görüşe karşı cevap, yukarıda geçmişti. [10] 
Adalet (Kıst) Tabirinin İzahı 


Atâ ve Süddî âyetteki "adalet ile" ifadesine, "Adaletle ve aklen güzel ve doğru 
olduğu zahir olan şekilde" manasını vermişlerdir. 

İbn Abbas (ra) ise, buradaki "adalet" ile Lâilaheillallah" (Allah'tan başka ilah 
yoktur) sözünün kastedildiği ve bunun delilinin, "Allah kendinden başka hiçbir 
tanrı olmadığını tam adaletle hükmederek açıkladı. Melekler oe ilim sahipleri de 
(böylece inandılar- şahidlik ettiler)." (Âl-i imran, 18) ayeti olduğunu bu adaletin, 
Allah'tan başka ilah olmadığına şehadet etmekten başka birşey olmadığını ve 
binaenaleyh ayetteki "kist" (adalet) sözü ile, kelime-i tevhidin kastedildiğinin 
sabit olduğunu söylemiştir. 

Sen bunu iyice kavrayınca, biz deriz ki: Allah Teâlâ bu âyette şu üç şeyi 
emretmiştir: 

a) Adaleti ki bu. kelime-i tevhiddir. Kelime-i tevhid ise Allah'ın zatını, fiillerini 
ve hükümlerini, tek olduğunu, ortağı ve benzeri olmadığını bilme manasına gelir. 
b) Namazı ki, bu da âyetteki, "Her secde yerinde yüzlerinizi (kıbleye) doğrultun" 
ifadesi ife emrolunmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Birisi şöyle diyebilir: "Ayetteki, "Rabbim adaleti emretti" 
ifadesi/haber (cümlesidir); "ve her secde yerinde yüzlerinizi (kıbleye) doğrultun" 
buyruğu ise, inşâi (emir) cümlesidir. Inşâi cümleyi, haber cümlesine atfetmek ise 
caiz değildir?" Buna şu şekilde cevap veririz: Bu kelamın takdiri, "De ki: 
"Rabbim adaleti emretti" ve Yine de ki: "Her mescidde yüzlerinizi (kıbleye) 
doğrultun ve ibadetinizi halis olarak yalnız O'na yapın" şeklindedir. 

İkinci bahis: Ayetle ilgili iki görüş vardır: 

a) Ayetteki, "doğrultun"sözü ile, "kıbleye yönelme" kastedilmiştir. 

b) Bununla "dosdoğru olmak, ihlaslı olmak" manası kasdedilmiştir. Bu iki 
görüşün ileri sürülmesinin sebebi şudur: İbadette yüzü doğrultmak, bazan 
kıbleye yönelmekle, bazan ibadeti ihlas ile yapmakla olur. Bu ikisinden, doğruya 
daha yakın olan birincisidir. Çünkü ayette, ihlastan henüz bahsedilmemiştir. 


Binaenaleyh eğer biz bu tabiri "ihlaslı olunuz" manasına alırsak, o zaman Hak 
Teâlâ sanki, "Her secde yerinde ihlaslı olun ve niyazınızı halis olarak yalnız O'na 
yapın" demiş olur ki bu doğru ve güzel olmaz. 

Eğer denirse ki: "Bu izah, ancak ihlası, niyaz (ibadet) ile ilgili görmeniz halinde 
geçerli olur." Buna karşı cevabımız şudur: "İbadetinizi halis olarak yalnız O'na 
yapın" tabiri dinin şümulüne giren her şeyi kapsadığından her ikisine raci olması 


mümkün oldukça, sadece birine hasretmek doğru olmaz. uu 
Ayette Geçen "Mescid" Kelimesinin Tefsiri 


Bu sabit olunca deriz ki: Ayetteki "her secde yerinde" tabiri ile, namazın za- 
mantnın mı yoksa kılındığı yerin mi kasdedildiği hususunda alimler ihtilaf 
etmişlerdir. Birincisi, doğruya daha yakındır. Çünkü "mescid", yüzün kıbleye 
çevrilebildiği yerdir. Binaenaleyh Allah Teala sanki bize, yerlere değil, kıbleye 
itibar etmemizi bildirmiştir. Buna göre bu buyruğun manası, "Her nerede 
olursanız olunuz, yüzünüzü (namazda) Ka'be'ye çeviriniz" şeklinde olur. 

İbn Abbas şu manayı vermiştir: "Siz herhangi bir mescidde (secde edilen yerde) 
iken, namaz vakti girince orada namazınızı kılın. Hiçbiriniz "Ben, ancak 
kavmimin mescidinde namaz kılarım" demeyin." 

Maamafih şöyle demek de mümkündür: "Ayetin lafzını bu manaya hamletmek 
uzak bir ihtimaldir. Çünkü ayetin lafzı, her secde yerinde yüzü (kıbleye) 
çevirmenin farziyyetini gösterir. Yoksa bir kimsenin bir mescidi bırakıp, diğer 
mescide gitmesinin caiz olmayacağına delalet etmez. 

Cenâb-ı Allah'ın, "İbadetinizi halis olarak sırf O'na yapın" emrine gelince bil ki, 
Allah Teala, önceki buyruğunda kıbleye yönelmemizi emredince, bunun peşisıra 
da dua etmemizi (ibadeti) emretmiştir. Bana göre en açık olan, buradaki "dua" 
ile, namaz fiillerinin kastedilmiş olmasıdır. Allah, bu fiillere "dua" adını 
vermiştir. Çünkü Arapça'da "salât" (namaz), dua etmek manasındadır. Bir de, 
namazın en kıymetti parçası, dualar ve zikirlerdir. Bundan dolayı Allah Teala, 
namazın ihlaslı bir şekilde yapılması gerektiğini açıklamıştır. 

Bunun bir benzeri de, "Halbuki onlara başka bir şey değil, ancak şu emro- 
lunmuştu: İbadeti halis olarak sırf Allah'a (yapsınlar...)" (Beytine, 4) âyetidir. 


(112) 
"İlkin Yaratıldığınız Gibi O'na Döneceksiniz" Ne Demektir? 


Allah Teala daha sonra, "İlk defa si2t yarattığı gibi, yine O'na döneceksiniz" 


buyurmuştur. Bu hususta da iki görüş vardır: 

1) İbn Abbas (ra) buna şu manayı vermiştir. "O (Allah) nasıl sizi ilk defa 
mü'min veya kâfir olarak yaratmış ise, yine O'na öyle döneceksiniz." 
Binaenaleyh mü'min, mü'min olarak; kâfir de kâfir olarak diriltilecek. Çünkü 
Allah Teala tâa işin başında, "şaki" olarak yaratttğı herkese, şakilerin 
amellerinden yaptırır ve onun sonu "şekavet" (bedbahtlık) olur; "sa'id" olarak 
yarattığı herkese de, saidlerin (cennetliklerin) amellerinden yaptırır ve onun sonu 
da "sa'âdet" (ebedi mutluluk) olur. 

2) Hasan ve Mücahid ise buna şöyle mana vermişlerdir: "O siz hiç yokken, sizi 
dünyada yarattığı gibi, aynı şekilde canlı olarak O'na döneceksiniz." Birinci 
görüşü savunanlar, bunun doğruluğuna, ayette bu ifadenin peşisıra "(Allah) bir 
kısmına hidâyet verdi, bir kısmına da dalâlet hak oldu" ifadesinin gelmiş 
olmasını delil getirmişler ve demişlerdir ki: "Bu ifade adeta.ayetteki, "İlk defa 
sizi yarattığı gibi, yine O'na döneceksiniz" buyruğunu tefsir etmektedir. İşte bu, 
bizim görüşümüzün doğruluğunu ortaya kor." 

Kâdi şöyle demiştir: "Bu görüş yanlıştır. Çünkü hiç kimse, "Allah bizi mü'min 
veya kâfir olarak yarattı" diyemez. Çünkü imanın ve küfrün, mutlaka sonradan 
(kazanılmış bir hususiyet) olması gerekir." 

Kâdi'nin bu iddiası zayıftır. Çünkü ona, cevaben şöyle denilir: Allah sizi ilk defa 
iman veya küfür, saadet veya şekavet üzere yarattığı gibi, Kıyamette de böyle 
olursunuz. Bil ki Allah Teâlâ, âyette önce "adaleti -ki bu, kelime-i tevhiddir,- 
sonra da ikinci olarak namazı emretmiştir. Daha sonra da, bunları yapmanın 
faydasının, ancak ahirette görüleceğini beyan etmiştir. Bunun benzeri bir ayet de, 
Cenâb-t Hakk'ın, Tâ-hâ suresinde Hz. Musa'ya, "Şüphe yok ki Allah, benim ben. 
Benden başka hiçbir tanrı yoktur. Öyleyse bana ibadet et, beni hatırlamak oe 
anmak için dosdoğru namaz kıl. Çünkü o saat şüphesiz gelecektir. Ben onu(n 
vaktini) neredeyse açıklayacağım ki... "(Tâ-hâ. 14-15) buyurmasıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, " Allah) bir kısmına hidayet verdi, bir kısmına da 


daiâlet hak oldu" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili de iki bahis vardır: (113) 
Hidayet ve Dalâlet Allah'tandır 


Birinci bahis: Ehl-i sünnet alimleri, hidayet ve dalâletin Allah'tan olduğuna dair 
bu ayetle (de) istidlal etmişlerdir. Mu'tezile ise bu ifadeye şu manayı vermiştir: 
"Allah, bir kısmı cennete ve mükâfaata sevketmiştir. Bir kısma da, dalâlet vacib 
olmuştur. Yani, azab ve mükâfaat yolundan men olunma vacib olmuştur. 

Kâdi şöyle demiştir: "Çünkü bu, başkalarına değil, onlara hak olan şeydir. Zira 


kul, dinden sapmaya müstehak olmaz. Çünkü eğer o buna müstehak olsaydı, 
Allah Teala'nın, peygamberlerine, insanların hakettikleri cezalan yerine 
getirmelerini emrettiği gibi, aynı zamanda onları dinden saptırmalarını 
emretmesi de caiz olurdu. Halbuki böyle olması halinde, nübüvvet müessesesine 
güvensizlik söz konusu olurdu." 

Bil ki bu cevap, şu iki bakımdan tutarsızdır: 

a) Ayetteki, "(Allah) bir kısmına hidayet verdi" buyruğu geçmişe işarettir. 
Mut'tezile'nin teviline göre ise mana, "Allah onlara gelecekte hidayet edecek" 
şekline dönmüş olur. Eğer buna, "Allah Teala geçmişte, onları gelecekte 
cennetine ileteceğine hükmetmiş" manası verilmiş olsaydı, bu, gereksiz yere 
ayetin zahirini bırakma olurdu. Çünkü biz hidayetin ve dalâletin ancak Allah'ın 
elinde olduğunu kesin akli delillerle beyan etmiştik. 

b) Diyoruz ki: Diyelim ki "Hidayet ve dalâleften maksad, Allah'ın bunlara 
hükmetmesidir. Ancak bu hüküm tahakkuk ettiği zaman, kuldan aksinin sâdır 
olması imkânsız olur. Aksi halde Allah'ın o hükmünün yalana dönüşmesi gerekir. 
Allah hakkında ise yalan düşünülmesi imkânsızdır. İmkânsıza götüren şey de 
ımkânsızdır. O halde kuldan, hükmedilen o fiilin aksinin sâdır oiması da 
imkânsızdır. Bu da, Mu'tezile inancının bu bakımdan yanlışlığını gerektirir. 
Allah en iyi bilendir. 

İkinci bahis: Ayetteki kelimesi, kendisinden sonra gelen fiilin tefsir ettiği 
façıkladığı) mahzuf bir fiil ile mansub kılınmıştır. Buna göre sanki, "ve 
kendilerine dalâlet hak olan bir kısmını da yardımsız bıraktı" denilmiş; Daha 
sonra Cenâb-ı Hak, bu kısmın hangi sebeple dalâlete müstehak olduğunu, 
"Çünkü bunlar, Allah'ı bırakıp da şeytanları kendilerine dost ve amir edindiler" 
buyurarak beyan etmiştir. O insanlar böylece, şeytanların kendilerini çağırdıkları 
şeyleri kabul etmişler, ama hak ile bâtılı birbirinden ayırmak için hiç 
düşünmemişlerdir. İmdi eğer, "siz, "Hidayet ve dalâlet, ancak doğrudan doğruya 
Allah'ın yaratması (nasib etmesi) ile olur" dediğinize göre, böyle ayetteki gibi bir 
tafsilat nasıl doğru olur?" denilir ise, deriz ki: Bize göre, (kulun) kudreti ile 
dâinin (sebebin) bir araya gelmesi, bir fiilin yapılmasını sağlar. Onları böylesi bir 
fili yapmaya götüren dâi (sebep), işte onların Allah'ı bırakıp şeytanları 
kendilerine dost ve amir edinmeleridir. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Onlar, kendilerinin hidayete ermiş (doğruyu bulmuş) 
kimseler olduklarını sanıyorlar" buyurmuştur. 

İbn Abbas (r.a), "Cenâb-ı Hak, bu tabirle Amr b. Luhâyy'in söylediği şeyleri 
kastetmiştir" demiştir ki, bu uzak bir ihtimaldir. Aksine bu ifade umümi 
manasına hamledilmelidir. Binaenaleyh bâtıl bir yola giren herkes, ister onu hak 


sansın, isterse sanmasın, zemme ve azaba müstehak olur. Bu ayet, sırf 
zannetmenin ve birşeyi öyle sanmanın, dinin doğruluğu hususunda yeterli 
olmayıp, aksine bu hususta kesin ve yakini delillerin bulunması gerektiğine 
delalet eder. Çünkü Cenâb-ı Hak, kâfirleri "Kendilerini hidayete ermiş kimseler" 
sandıkları için kınamıştır. Eğer böyle bir zan, kınanmayı gerektirmeseydi, Allah 


onları bundan dolayı kınamazdı. Allah en iyi bilendir. BIEI! 


"Ey ademoğultan, her namaz sırasında zınetinizi alın. Yiyiniz, içiniz, israf 
etmeyiniz. Çünkü O (Allah), israf edenleri sevmez. De ki: "Allah'ın, kulları için 
çıkardığı zlneti, temiz ve hoş miktarı kim haram etmiş?" De ki: "Onlar, dünya 
hayatında iman edenler içindir. Kıyamet günü ise yalnız ve yalnız onlara 
mahsustur." İşte biz ayetleri bilen kimseler için böylece açıklıyoruz" (A'râf, 31- 
32). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette adaleti emredip, giyinme, yeme içme işleri de 
adaletli (dengeli) yapılması gereken şeyler cümlesinden olunca, bunun peşistra 
yeme içme işini zikretmiştir. 

Yine Cenâb-ı Hak, "Her (secde yerinde) yüzlerinizi (kıbleye) doğrultun" (A'rât, 
30) buyruğu ile namazı emredip, setr-i avret (avret yerlerini örtmek) de namazın 
sıhhatinin şartı olunca, bunun peşisıra da giyinmeden bahsetmiştir. 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: (15) 
Namazdaki Örtünme Âdâbı 


İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Cahiliyye Arap kabileleri, Ka'be'yi çırılçıplak 
olarak tavaf ederlerdi. Bunu, erkekleri gündüz, kadınları da geceleyin yaparlardı. 
Minâ'da mescide, ibadet ettikleri yere geldiklerinde, elbiselerini tamamen 
çıkararak, o yere çırılçıplak girer ve "Biz, içinde {giyinik iken) günah 
işlediğimiz elbiselerle tavaf (ibadet) etmeyiz" derlerdi. Bazıları da şöyle derlerdi: 
"Biz bunu, uğur sayarak yapıyoruz. Elbiselerimizi soyup attığımız gibi, 
günahlarımızdan da soyunup kurtulmuş oluyoruz." Onların kadınları, Humus'a 
yani Kureyşlilere karşı örtünmek için böğürlerinden aşağı bir örtü takarlardı. 
Çünkü Kur-reyşliler böyle yapmıyorlardı. Onlar elbiseleri ile ibadet ediyor, 
yaşayacak kadar yiyor, et ve iç yağı yemiyorlardı. Bundan dolayı, müslümanlar, 
"Ya Resülallah, bizim böyle yapmamız daha münassiptir" deyince, Cenâb-ı Hak 
bu ayeti indirdi. Bu, "Elbiselerinizi giyiniz, et ve iç yağı yiyiniz, (içilecek 
şeyleri) içiniz, ama israf etmeyiniz" demektir. M16] 


Bu Ayette Zinet, Elbise Manasına Gelir 


"Zinet'ten murad, elbiseleri giymektir. Bunun delili, "linetlerini yani elbiselerini 
açmasınlar" (Nur, 31) ayetidir. Hem sonra "zinet" (süs) ancak avret mahallerini 
tam bir şekilde örtmekle gerçekleşir, işte bundan dolayı, cum'a ve bayram 
günlerinde en güzel elbiseler ile zinetlenmek sünnettir. Allah, daha önceki ayette 
de "Ey ademoğullan, size çirkin yerlerinizi örtecek bir libas, bir de giyip 
süsleneceğimiz bir libas indirdik..." (A'râf, 26) buyurmuş ve böylece edep 
yerlerini örtecek elbisenin, "riş" (süs) ve zinet kabilinden olduğunu beyan 
buyurmuştur. Daha sonra Allah Teâlâ, bu ayette de "zineti almayı" emretmiştir. 
Dolayısiyle burada bahsedilen zinetten muradın, o ayette bahsedilen şey olması 
gerekir. Bu sebeple, bu ayette geçen "zineti alma" ifadesini, "avret mahallini 
örtme" manastna hamletmek gerekir. 

Yine müfessirler, bu ayetteki zinet ile kastedilenin "avret mahallini örtecek 
elbise" olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Hem sonra Hak Teâlâ'nın 'Tınetinizi 
alın" sözü bir emirdir. Emir vucüb (farziyyet) ifade eder. Buna göre "zineti alma" 
işinin vacib olduğu anlaşılır. Giyimin dışındaki şeyler vacib değildir. O halde, 
nass (âyet) ile imkân nisbetinde amel etmek için, buradaki "ztneti almayı" 
"elbise giymek" manasına hamletmek gerekir. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Ayetteki "Zinetiniziatın"sözü, bir 
emirdir. Emrin zahiri vücüb (farziyyet) ifade eder. Dolayısiyle bu, her namaz 
kılındığında setr-i avretin vacib olduğunu gösterir. Bu hususta iki soru vardır: 
Birinci soru: Allah Teâlâ, bu ifade üzerine, "yiyiniz, içiniz" buyruğunu 
atfetmiştir. Yeme içme emrinin, mübahlık ifade eden birer emir olduğunda şüphe 
yoktur. Binaenaleyh "linetinizialın" ifadesinin de mübahlığı gösteren bir emir 
olması gerekir? 

Cevap: Ma'tufda zahiri terketme, ma'tufun aleyhde de zahiri terketmeyi 
gerektirmez. Hem sonra, bazan yeme içme de hükmen vacib olurlar. 

İkinci soru: Bu âyet, çıplak olarak tavaf etmeyi yasaklamak için nazil 
olmuştur...? 

Cevap: Biz, usul-ü fıkıh'da, "sebebin hususiliğine itibar edilir, lafzın 
umumiliğine değil" diye açıkladık. 

Bunu iyice kavradığın zaman deriz ki: "Âyetteki, "zinetiniziatın"buyruğu, her 
namaz kılışta, tam olarak giyinmenin vacib (farz) oluşunu gösterir. Çünkü bir 
zinet (süs) olan, tam giyinmedir. Bu ifade ile, örtünmesi vacib olmayan uzuvlar 
hakkında, icmâen amel edilmemiştir. Binaenaleyh örtünmesi gerekmeyenlerin 


dışındaki uzuvlar, ayetin lafzına dahildirler. Namazda setr-i avretin vacib olduğu 
sabit olunca, namazın, setr-i avrei yapılmadığı zaman bozulması gerekir. Çünkü 
setr-i avreti yerine getirmemek, emredilen bir şeyi yapmamayı gerektirir. 
Allah'ın emrettiği birşeyi yapmamak ise günahtır. Günah ise Usül'e dair 


serimizde H bahsettiğimiz gibi, cezayı gerektirir. n18] 
Necaseti Gülsuyu İle Gidermenin Hükmü 


Necaseti (pisliği), gülsuyu ile yıkayıp giderme meselesinde, Ebu Hanife'nin 
talebeleri bu ayete tutunarak şöyle demişlerdir: "Hak Teâlâ'nın, "Namazı 
dosdoğru kılın" (Bakara, 43) ayeti ite bizim namaz kılmamız emredildi. Namaz 
ise "dua" demektir. Hiç şüphesiz bu yerine getirilir. Emredileni yerine getirmek 
ise, sorumluluktan kurtulmayı gerektirir. Binaenaleyh bu delilin gereği, namazın 
sıhhati setr-i avrete dayanmaz. Ancak ne var ki biz, Hak Teâlâ'nın "Her secde 
vaktinde zînetinizi alınız" ayeti ile amel ederek, setr-i avretin farz olduğunu 
söylüyoruz. Gülsuyu ile, güzelce yıkanıp temizlenmiş bir elbiseyi giymek de, 
"zîneti alma" olur. Binaenaleyh namazın sahih olması için, bu yeterli olmalı." 
Buna biz (Şâfiilerin) cevabı şöyledir: Hak Teâlâ'nın, "Namazı dosdoğru kılın" 
(Bakara, 43) buyruğunda "salât" (namaz) kelimesinin iâm-ı tarifi, daha önce 
bahsedilen ve bilinen bir "salâfı gösterir ki bu, Hz. Muhammed (s.a.s)'in kılmış 
olduğu namazdır. O halde siz daha nasıl, "Hz. Peygamber (s.a.s), gülsuyu ile 
yıkanmış elbise içinde namaz kıldı" diyebilirsiniz? Allah en iyi bilendir. 

Allah Teâlâ, "Yiyiniz, içiniz" buyurmuştur. Bu hususta iki görüş vardır: 

1) Bil ki biz, cahiliyye Araplarının hacc yaparlarken pek az yediklerini, 
yaptıkları Cenâb-ı Hak, onların bu yollarının yanlış olduğunu göstermek için, bu 
ayeti indirmiştir. 

2) Cahiliye Arapları, Allah Teâlâ'nın kendilerine davarların karınlarındaki 
yavruları haram kıldığını ve "bahire", "şaibe" gibi hayvanların da kendilerine 
haram olduğunu söylüyorlardı. Allah Teâlâ, onların bu hususlardaki görüşlerinin 
yanlış olduğunu beyan etmek için bu ayeti indirmiştir. 

Bil ki Allah'ın "Yiyiniz, içiniz" buyruğu her vakti ve durumu, bütün yiyecek ve 
içecekleri içine alan mutlak bir ifadedir. Binaenaleyh yeme içmedeki teme! 
kaide, ayrı bir delil bulunması müstesna, her zaman ve her durumda, hertürlü 
yiyecek ve içeceğin helal olması gerektiğidir. Akıl da bunu destekler. Çünkü 


menfaatlerde asi olan helallik ve mübahlıkttr. H9] 


"İsraf Etmeyiniz" 


Allah Teâlâ'nın, "İsraf etmeyiniz" ifadesi ile ilgili iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Bu, insanın harama geçmeyecek bir şekilde yiyip içmesi ve hoş 
görülmeyecek ve kendisine zarar verecek bir miktarda para harcamaması, bir de 
ihtiyaç dışında ve kendisine zarar verecek çok miktar yememesidir. 

İkinci görüş: Bu, Ebu Bekr el-Esamm'ın görüşüdür. Buna göre ayette bahsedilen 
israftan murad, cahiliyye Araplarının "bahire" ve "sâibe" gibi hayvanları haram 
saymalarıdır. Çünkü onlar o hayvanları, mülkiyetlerinden çıkarıyor ve onlardan 
istifade etmiyorlardı. Yine onlar hacc yaparlarken, Allah'ın kendilerine helal 
kıldığı bazı şeyleri haram sayıyorlardı. İşte bu da israftır. 

Bil ki "israfı, uygun olmayan şeyleri çok yapmak manasına hamletmek, onu, caiz 
olmayan ve uygun düşmeyen şeyleri yasaklamak manasına almaktan daha 
münassiptir 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü O, israf edenleri sevmez" buyurmuştur. Bu 
cümle, tehdidin doruk noktasını ifade eder. Zira, Allah'ın sevmediği herkes, 
sevabtan mahrum olarak kalır. Çünkü, Allah'ın kulunu sevmesi, ona mükâfaatını 
ve sevabını ulaştırarak vermesi demektir. O halde, bu sevginin olmaması, 
sevabın ve mükâfaatın olmaması demektir. Her ne zaman sevab bulunmazsa, 
orada ceza söz konusu demektir. Zira, varlık aleminde, ne mükâfaatlandırılan 
veya ne de cezalandırılan bir mükellefin bulunmadığı hususunda ittifak 


bulunmaktadır... H20] 
Allah'ın Mubah Kıldığı Nimetleri Kim Haram Kılmış? 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "De ki: "Allah'ın, kulları için çıkardığı zlneti, temiz ve 
hoş rızıklan kim haram etmiş?" buyurmuş olup, bununla ilgili birkaç mesele 


vardır; H21 


Birinci Mesele 


Bu ifadenin zahiri, istifham manası taşır. Ancak ne var ki bu istifhamla, "inkâr" 
manası murad edilmiş ve bu inkâr, mükemmel bir biçimde ortaya konulmuştur. 


Bu ifade hakkında iki görüş bulunmaktadır: H224 


Bu Ayette Geçen Zinet Kelimesinin Tefsiri 


Birinci görüş: Bu ayette geçen "zineften, setr-i avrete yarayan elbise 
kastedilmiştir. Bu, İbnu Abbas (r.a) ile pek çok müfessirin görüşüdür. 

İkinci görüş: Bu, bütün zinet çeşitlerini içine alan bir kelimedir. Böylece, ayette 
bahsedilen zinetin hükmüne, her türlü süsleme çeşitleri, bedeni her türlü şeyden 
temizleme, binecek şeyler ve her türlü takı çeşitleri dahil olur. Çünkü, bütün 
bunların hepsi bir zinettir. Eğer erkeklere, altın, gümüş ve ipeğin haram olduğu 
hususunda bir nass (hadis) bulunmasaydı, bunlar da bu umümi ifadenin 
hükmüne dahil olurlardı. 

Yine, ayette bahsedilen "temiz ue hoş rızıklar..." ifadesinin kapsamına, her türlü 
yiyecek ve içeceklerden teziz ve iştah çekici olanları girdiği gibi, aynı şekilde 
bunun hükmüne kadınlar ve güzel kokulardan faydalanmak da dahildir. Osman 
İbn Maz'üm'dan rivayet edildiğine göre o, Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek, 
"Nefsimin bana telkini, kendimi hadım etmeme karar verme hususunda bana 
üstün geldi..." dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Yavaş ol, ey Osman! Benim 
ümmetimin hadımlığı, oruçtur" buyurdu. Bunun üzerine Osman, "Nefsim bana, 
ruhban olmamı telkin ediyor" dedi. Buna karşılık Hz. Peygamber, "Benim 
ümmetimin ruhbanlığı, namaz uaktini beklemek İçin, mescidierde beklemektir" 
buyurdu. O, "Nefsim bana, yeryüzünde seyahat etmemi telkin ediyor" deyince, 
Hz. Peygamber "Benim ümmetimin seyahati, savaşmak, hacc ve umre 
yapmaktır"; O, "Nefsim bana, malik olduğum bütün şeyi elden çıkarmamı telkin 
ediyor" deyince, Hz. Peygamber, "(Bu hususta) evla olan, senin, kendin ve çoluk 
çocuğuna harcaman, yetim ve yoksula acıman ue onlara bundan daha iyisini 
vermendir." O, "Nefsim bana, zevcem Haule'yi boşamayı telkin ediyor" deyince, 
Hz. Peygamber, "Benim ümmetimin hicreti, Allah'ın haram kıldığı şeylerden 
hicret etmesi, kaçınmasıdır"; O, "Nefsim bana, onunla cima etmememi telkin 
ediyor" deyince, Hz. Peygamber, "Müslüman bir kimse zevcesi veya ca-riyesiyle 
cinsi münassebette bulunduğunda, eğer bu münassebeti neticesinde bir çocuğu 
olmazsa, ona cennette başka bir çocuk hizmetçi olur. Eğer, onun (bu 
münassebetten) kendisinden önce veya sonra ölen bir çocuğu olursa, bu çocuk 
onun için Kıyamet gününde göz aydınlığı olur. Eğer bu çocuk, bulüğa ermeden 
ölürse, bu çocuk onun için Kıyamet gününde bir şefaatçi ve rahmet vesilesi 
olur", O, "Nefsim bana, et yememeyi telkin ediyor" deyince Hz. Peygamber, 
"Yavaş ol, ben bulduğum zaman et yerim; eğer ben Allah'tan, her gün bana et 
yedirmesini isteseydim, O Allah bunu yapardı"; O, "Nefsim bana, güzel kokular 
sürünmemeyi telkin ediyor" deyince de, Hz. Peygamber "Yavaş ol, Cibril bana 
gün aşırı güzel kokular sürünmemi emretti ve, "Özellikle cuma günü bunu 
terketme" dedi..." buyurdular. Daha sonra da sözlerine devamla, "Osman! 


sünnetimden yüz çevirme, çünkü kim benim sünnetimden yüz çevirir ve tevbe 
etmeden de ölürse, melekler o kimseyi benim Havz-ı Kevser'imden geri 


çevirirler..."L1231 diye ilave ettiler. 

Bil ki bu hadis, ayrı bir delilin tahtta ettiği durumlar hariç, bu mükemmel 
şeriatın, her türlü zinet çeşitlerinin mubah otup bu hususta müsaade bulunduğuna 
delâlet ettiğini gösterir. İşte bu sebepten dolayı biz, her şeyi, Hak Teâlâ'nın "De 


ki: "Allah'ın zinetini kim haram etmiş?" ayetinin hükmüne dahil ettik. 124) 
İkinci Mesele 


Bu ayetin muktezası, insanın zinet olarak kullandığı her şeyin helal olmasını 
gerektirir. Yine, güzel bulunan herşeyin de helal olması icab eder. İşte bu âyet, 
bütün faydalı şeylerin helalliğini ifade eder. İşte bu da, şeriatın bütünü için 
nazar-ı itabare alman bir düsturdur. Çünkü vuku bulan her hadisede, ya sırf fayda 
bulunur veya onun faydalı tarafı üstün olur; yahut sırf zarar olur, ya da zarar 
tarafı baskın çıkar, veyahut zarar ve fayda eşit olur; veyahut da, bunlardan hiçbiri 
bulunmaz... 

Son iki kısma gelince, ki bu, zarar ile faydanın müsavi olması veyahut da 
bunlardan hiçbirinin bulunmamasıdır. İşte bu iki şekilde, hükmün, olduğu üzere 
kalması gerekir. Eğer sırf fayda bulunursa, bu ayetin gereğine, onu işlemek 
mutlaka vacib olur. Eğer, onun faydalı tarafı baskın, zararlı tarafı ise mağlub 
olursa, o zaman üstün olan hayır, zarar miktarı kadar olan kısmı karşılar, geriye 
kalan miktar da, sırf fayda olarak katır. Böylece de, sırf fayda olan kısma iltihak 
eder. Eğer o hâdise, tamamen zarar olursa, onu yapmak, mahza menfaat olur. 
Böylece de, biraz önce geçmiş olan kısma katılmış olur. Eğer, zarar tarafı fazla 
olursa, fazla olan kısım mahza zarar olarak kalır. Binaenaleyh, onu yapmamak 
da mahza fayda olmuş olur. İşte bu yolla, bu âyet, helal ve haram konusunda 
sınırsız hükümlere delalet etmiş olur. Sonra biz vakıa hakkında katıksız bir nass 
bulursak, faydalı olan hakkında helal, zararlı olan hakkında haram hükmünü 
veririz. İşte bu yolla da, sınırsız olan bütün hükümler bu nasssın muhtevasına 
girmiş olur. 

Kıyası kabul etmeyenler şöyle demişlerdir: "Şayet Allah, birtakım hükümlerini 
kıyas yaparak bulmamızı dileseydi, bu kıyasın hükmü, ya umümi nassın 
hükmüne uygun düşer, -ki bu durumda ktyas boşa yapılmış olur; zira, nass bu 
hususta müstakil ve yeterlidir-, yahut da bu kıyas, umüm olan bu nassın 
hükmüne muhalif olur. Bu durumda da bu kıyas, o nasssın umumiliğini tahsis 
etmiş olur ki, bu merduddur. Çünkü nass ile amel etmek, kıyas ile amet 


etmekten daha evladır..." Onlar, sözlerine devamla şöyle demişlerdir: "İşte bu 
yolla, yalnız başına Kur'ân, şeriatın bütün hükümlerini beyan etme hususunda 
yeterli olur, onun yanında ayrıca başka bir yola başvurmaya gerek kalmaz..." 
İşte, "Kur'ân, bütün hâdiseleri tastamam .açıklar" diyenlerin iddiaları budur. 


Allah en iyisini bilendir... H251 
Nimetler Dünyada Herkese, Ahirette Müminleredir 


Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki: "Onlar, dünya hayatında iman edenler içindir. Kıyamet 
günü ise yalnız ve yalnız onlara mahsustur" buyruğuna gelince, bu hususta da iki 


mesele vardır; H26] 


Birinci Mesele 


Ayetin tefsiri, "Bu nimetler, dünya hayatında sadece iman edenlere mahsus 
değildir. Çünkü müşrikler de, dünyada iken, nimetler hususunda mü'minlere 
ortaktırlar. Bu nimetler, Kıyamet gününde, ancak ve ancak mü'minlere 
mahsustur. Kıyamet gününde, mü'minlere bu hususta hiç kimse ortak ve şerik 
olamaz" şeklindedir. 

Şayet, "(Ayette), "Bu nimetler, hem mü'minler, hem de başkaları içindir" 
denilmeli değil miydi?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu ifadeden, o nimetlerin asit olarak mü'minler için yaratılıp, kâfirlerin onlardan 
tebei olarak yararlandıkları (onlar sayesinde yeyip içebilecekleri) anlaşılır. Bu 
Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Kâfir olanı dahi kısa bir zaman için faldelendireceğim, 
sonra onu cehennem azabına icbar edeceğim..." (Bakara, 126) ayeti gibidir. 
Netice otarak diyebiliriz ki: Ayetin bu ifadesi, bu nimetlerin, Kıyamet gününde 
zahmet şaibelerinden arınmış olduklarına, ama dünyada ise, bunların zahmetle 


bulanmış ve onlarla bulaşmış iç içe olduğuna dikkat çekmektir... 027] 
Farklı Kıraatlere Göre Mânâ 


Nâfi, ref ile hâlisatun; diğer kıraat imamları ise, nasb ile hâlisaten şeklinde 
okumuşlardır. Zeccâc, bu kelimenin merfu okunmasını, onun ikinci haber 
olmasına bağlamıştır. Buna göre bu ifade tıpkı senin, "Zeyd akıllıdır, zekidir..." 
demen gibidir. Bu durumda ayetin manası, "Bu nimetler dünyada iken, iman 
eden kimseler için sabittir; Kıyamet gününde ise, sırf onlarındır..." şeklinde olur. 


Ebu Ali ise şöyle demektedir: "Ayette geçen hâlisatun kelimesinin mübteda olan 
hiye'nin haberi olması, lillezine kelimesinin başındaki lâm harf-i cerrinin de 
hâlisatun kelimesine taalluk etmesi ve ayetin takdirinin,"Bu nimetler, dünya 
hayatında iman edenlere mahsustur" şeklinde olması mümkündür. Bu kelimenin 
mansub olarak okunması ise, cümlede hal olmasından dolayıdır. Buna göre 
ayetin takdiri manası: "Bu nimetler, ahirette sadece mü'"'mf'nfere mahsus olacak 
iken, dünya nayatıno'a aa mü'mınter rçrin sabittir" şektinde olur. 

Daha sonra "İşte biz ayetferi, öüen kimseler için böylece açıklıyoruz.." 
Duyurulmuştur. Ayetleri "tafsil" etmenin ne manaya gel-diği, daha önce 
geçmişti. Cenâb-ı Hakk'ın, "bilen kimseler için..." buyruğuna gelince: Bu, 
"istidlalde bulunup tefekkür edebilen, bu sayede de nazari ilimleri elde etmeye 
imkân bulan bir topluluk için..." anlamındadır. Allah en iyi bilendir. [128] 


"De ki: "Rabbim ancak hayas\zl\klan, onların açıcını gizlisini, bununla beraber 
(her türlü) günahı, haksız isyanı, Allah'a -hiçbirzaman, hakkında delil 
indirmediği- herhangi bir şeyi şirk koşmanızı, Allah'a bilmeyeceğiniz şeyleri 
isnad etmenizi haram etmiştir..." (AY âf, 33). 

Ayette iki mesete bulunmaktadır: 1129) 


Birinci Mesele 


an 
1 


Hamza, ya harfini sakin olarak "Rabbi" şeklinde okurken, diğer kıraat imamları 
ona fetha harekesi vererek "Rabbiye" şeklinde okumuşlardır. (30) 


Fevâhiş İle Ism Arasındaki Fark 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette o cahiliyye Araplarının haram kıldıkları 
şeylerin, haram olmadığını beyan edince, bu ayette de, haram kılınmış 
şeylerin çeşitlerini beyan buyurmuştur. Bu cümleden olarak O, birinci olarak" 
hayasızlıkları (tevâhiş), ikinci olarak da, "her türlü günahı (ism) haram kıldığını 
bildirmiştir. Alimler, bu iki ifade arasında ne fark bulunduğu hususunda, 
aşağıdaki şekillerde olmak üzere, ihtilaf etmişlerdir. 

Fevâhiş kelimesi, büyük günahları gösterir. Çünkü, büyük günahların çirkinliği, 
alabildiğine hayasız ve aşın olmuş demektir. Ism ise, küçük günahlar demektir. 
Buna göre ayetin manası, "Cenab-ı Hak, büyük ve küçük günahları haram 
kıldı..." şeklinde olur. 


Kâdi, bu görüşü tenkid ederek şöyle demiştir: "Yapılmış olan bu açıklama, zina, 
hırsızlık ve küfrün "günah" ism olmadığının söylenmesini gerektirir ki, bu uzak 
bir ihtimaldir..." 

2) Fahişe kelimesi, hakkında had cezası vacib olmadığı günahlar için kullanılan 
bir kelimedir. Ism ise, işleyene had cezasının vacib olduğu günahlar hakkında 
kullanılan bir tabirdir. Bu, her ne kadar birinci görüşe ters ise de, ancak ne var ki, 
doğruya ondan daha yakındır. Bu husustaki soru, daha evvel geçmişti. 

3) "Fahişe", büyük günahlara denilir. İsm kelimesi ise, ister büyük ister küçük 
olsun, mutlak manada günah hakkında kutlanılır. Bunun manası şudur: Allah 
Teâlâ büyük günahları haram kılınca, bu haram kılma işinin sadece büyük 
günahlara hasre-dildiği akla gelmesin diye, bunun peşinden de, mutlak olarak 
her günahı haram kıldığını beyan buyurmuştur. Kâdi, bu görüşü tercih etmiştir. 
4) "Fahişe" kelimesi, her ne kadar Arapça'da herşeyin artıp fazlalaşan hakkında 
kullanılmış bir tabir ise de, örfte, zina manasına tahsis edilmiştir. Bunun delili 
ise, Cenâb-ı Hakk'ın zina hakkında, -Çünkü o, şüphesiz bir fahişedir, 
hayasızlıktır. .." (Isra, 32) buyurmuş olmasıdır. 

Bir de, "fahişe" sözü mutlak olarak zikredildiğinde, bundan işte bu mana 
anlaşılır. Yine "fulan kişi fehhâş'tır" denildiğinde, bundan o kimsenin, cima 
lafızlarını kullanarak insanlara sövdüğü manası anlaşılır. Binaenaleyh, "fahişe" 
kelimesini, sadece zinaya hamletmek gerekir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: 

Bu tefsire göre, "Onlann açığını, gizlisini" ifadesiyle ilgili olarak şu iki açıklama 
yapılabilir: 

a) Cenâb-ı Hak, bu tabirle, aşk ve sevgi tarzında olan gizli zina ile alenen 
yapılan zinayı kastetmiştir. 

b) Zinanın aşikâr olanı ile, tarafların birbirlerine dokunmaları, ve sarmaş dolaş 
olmaları; gizlisi ile de, halvet (cima) murad edilmiştir. Ayette geçen ism 
kelimesine gelince, bunun "içki" manasına tahsis edilmesi gerekir. Çünkü 
Cenâb-ı Hak, içkiyle alakalı olarak, "günahları (ismuhumâ) ise, faydalarından 
daha büyüktür..." (Bakara, 219) buyurmuştur. İşte bu takdire göre, bu iki lafız 


arasındaki fark ortaya çıkmış olur. [131] 
"Bağy" Tabirinin Manası 
Bu ayetle haram kılınan şeylerin üçüncü çeşidi, "haksız isyan" dır. Biz deriz ki: 


"Ayetteki "fevahiş" (hayasızlıklar) tabiri ile, büyük günahlar; "günah" kelimesi 
ile de, günahların her türlüsü kastedilmiştir" diyenler, şöyle söylerler: Ayetteki 


"isyan" ve "şirk"in, mutlaka hayasızlık ve günah ifadelerine dahil olmaları 
gerekirdi. Fakat Hak Teâlâ bunların en çirkin günahlardan olduğuna dikkat 
çekmek için, bunları özellikle ayrıca zikretmiştir. Bu, "Kim Allah'a, meleklerine, 
Cebrail'e, MikâU'e... düşman olursa... " (Bakara, 98) ve "Biz peygamberlerden, 
senden, Nuh'tan, İbrahim'den ... misaklannı almıştık" (Ahzâb, 7) âyetlerinde 
olduğu gibidir. 

Ayette geçen "hayasızlıkların "zina"; "günahın da "içki içme" manasına 
olduğunu söyleyenler ise şöyle demişlerdir: "Buna göre, ayetteki "isyan" ve 
"şirk", hayasızlıklar" ile "günah" kelimelerinin hükmüne (manasına) dahil 
olmazlar." 

Biz de diyoruz ki: Ayetteki "bağy" (isyan), ancak başkasının canına, malına veya 
ırzına saldırma manasında kullanılır. Bazan da bu kelime, o günün hükümdarına 
(idarecilerine) isyan etme manası kastedilir. 

İmdi eğer, "Bağy, zaten haksız yere olur. Öyleyse, "haksız" kaydının ayette 
zikredilmiş olmasının hikmeti nedir?" denilir ise, deriz ki: Bu tıpkı, "Allah'ın 
haram kıldığı cana, haklı bir sebep olmadıkça kıymayın" (Isra, 33) ayetinde 
olduğu gibidir. Buna göre (tefsir ettiğimiz) ayetin manası, "öldürerek veya 
ezerek, insanlara eziyet etmeyin; ama sizin onlarda bir hakkınız varsa, bu 
müstesna... Bu durumda, yapacağınız hareket bağy (isyan) olmaktan çıkar" 


şeklindedir. [132] 
Lehinde Delil Olan Şerik Olabilir mi? 


Ayette haram kılınanlarındördüncü çeşidi, "Allah'a, hiçbir zaman, hakkında delil 
indirmediği herhangi bir şeyi şirk koşmayınız..." dır. Bu ifade ite ilgili şöyle bir 
soru sorulabilir: "Bu, Allah'ın şirk koşulması hususunda hüccet indirdiği 
varlıkların Allah'a şirk koşulabileceği zannını uyandırır?" Buna şöyle cevap 
verilir: Bundan murad, varlığı hususunda herhangi bir hüccet ve deli! 
bulunmayan şeylerin var olduğunu söylemek imkânsızdır. Binaenaleyh herhangi 
bir varnğın Allah'a şirk koşulabileceğine dair bir hüccet ve delilin bulunması 
imkânsız olduğuna göre, bunun mutlak olarak bâtıl (asılsız) olduğuna 
hükmetmek gerekir. İşte bu âyet taklid ile hüküm vermenin bâtıl olduğuna 
delalet eden en güçlü delillerden birisidir. 

Bu ayette zikredilen beşinci çeşit haram da, "Allah'a, bilmeyeceğiniz şeyleri 
isnad etmeniz... "dir. Bu ifadenin tefsin, bu süredeki,(A'râf, 26) ayetinin izahında 


geçti. Geriye bu ayetle ilgili, şu iki soru kalır: [133] 


Haramlar, Burada Sayılanlara mı Münhasırdır? 


Birinci soru: Bu ayetin başındaki innema edatı hasr manası ifade eder. O halde, 
"Rabbin anca/c şunları şunları haram etmiştir" sözü, hasr ifade eder. Halbuki 
bütün haramlar burada sayılanlardan ibaret değildir. 

Cevap: Biz bu ayette geçen, "ievâhiş" (hayasızlıklar) kelimesini, mutlak olarak 
bütün büyük günahlar; "ism" (günah) kelimesini ise, büyük-küçük bütün 
günahlar manasına hamledersek, o zaman her türlü haram ve günah, bunların 
muhtevasına girmiş olur. Eğer "hayasızlıklar"!, "zina"; "günah"ı da, "içki içme" 
manasına hamledersek, biz deriz ki: 

Suçlar, beş türe ve çeşide hasredilmişlerdir: 

1) Neseblere karşı işlenen suçlar. Bu ise, ancak zina sebebiyle tahakkuk eder. Ki 
bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbim ancak hayasızlıktan (fevahiş) haram etmiştir" 
ifadesiyle kastedilendir. 

2) Akıllara karşı irtikab edilen suçlar. Bu da, içki içmektir. Ki, Cenâb-ı Hak 
buna da, "ism" (günah) ifadesiyle işaret etmiştir. 

3) Namuslara ve şereflere karşı işlenen suçlar. 

4) Canlara ve mallara karşı işlenen suçlar ki, bu (iki maddeye) de Cenâb-ı Hak, 
"Haksız isyan..." ifadesiyle işaret etmiştir. 

5) Dinlere karşı işlenen suçlar. Bu da şu iki yönden olur: 

a) Allah'ın birliğini, tevhidini tenkid etmek... Buna Cenâb-ı Hak, "Allah'a her-, 
hangi bir şeyi şirk koşmanızı..." ifadesiyle işaret etmiştir. 

b) Bir bilgiye dayanmaksızın, Allah'ın dini hususunda söz söylemek... Buna da 
"Allah'a, bilmeyeceğiniz şeyleri isnad etmenizi..." buyurarak işaret etmiştir. 
Temel ve asli suçlar, bu sayılan şeyler olup, geriye kalanlar da bunların birer fer'i 
ve ikinci dereceden olunca, hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak bunların hepsini, ta* 
mamının yerine geçecek bir biçimde zikretmiş, böylece de bu kelamın başına 
hasr ifade eden innema edatını getirmiştir. 

İkinci soru: Ayette bahsedilen fahişe "hayasızlık" ve ism "günah" kelimeleri, 
Allah'ın yasaklamış olduğu şeylerdir. Böylece ayetin takdiri, "Rabbim ancak, 
haram kılınmış olan şeyleri haram kıldı..." şeklinde olur ki, bu da manasız bir 
cümle olmuş olur. 

Cevap: Bir fiilin hayasızlık olması, haddi zatında o fiilin o hayasızlık sebebiyle 
kendisini nehyetmenin vacib olduğu birtakım işleri içine almasından ibarettir. Bu 


takdirde, böyle bir soru kendiliğinden düşer. Allah en iyi bilendir. 1341 


"Her ümmetin (mukadder) bir eceli (vadesi) vardır. O vadeleri gelince ne bir saat 


geri bırakabilirler, ne öne alabilirler.." (A'râf, 34). 
Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 55) 


Ayetin Önceki Kısımla Münasebeti 


Allah teâlâ, helal, haram ve mükellefiyetin hallerini beyan edince; herkes için, 
öne alınamayan ve geriye de bırakılamayan muayyen bir ecel ve vâdenin 
olduğunu; bu zaman gelip çattığında, hiç şüphesiz o kimsenin öleceğini beyan 
buyurmuştur ki, Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı, kişi, mükellef olduğu 
hususları lâyık-ı veçhile bihakkın yerine getirme hususunda çok dikkatli 


davransın diye korkutmaktır. (136) 
Ümmetlere Tayin Edilen Vâde 


Bil ki "ecel", zamanın sona ermesi için tayin edilmiş vakit demektir. Bu ayetle 
ilgili olarak şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: İbn Abbas, Hasan el Basri ve Mukâtil'in görüşü olup buna göre 
Cenâb-ı Hak, peygamberini tekzib eden her ümmete belirli bir vakte kadar süre 
tanımıştır, mühlet vermiştir. Bu da o kimselere kökten imha edilme azabına 
müstahak olacakları vakte ulaşıncaya kadar, Allah'ın onlara azab etmemesidir. 
Ama, o vakit gelip çattığı zaman ise, hiç şüphe yok ki bu azap gelecektir. 

İkinci görüş: Bu görüşe göre, ayette geçen "ecel" kelimesiyle, insanların 
(ümmetlerin) Ömürleri kastedilmiştir. Binaenaleyh, bu sure bitip 
tamamlandığında, o zamanda, takdim ve tehirin meydana gelmesi imkânsızdır... 
Birinci görüş daha münassiptir. Çünkü Cenâb-ı Hak, "herkes için bir ecel vardır" 
dememiş, "her ümmet için bir ecel vardır" buyurmuştur. 

İkinci görüşe göre, Allah, "herkes için bir ecel vardır" dememiş, ama "her 
ümmet için bir ecel vardır" buyurmuştur. Çünkü ümmet, her zamanda bulunan 
cemaat, topluluk demektir. Ve Ümmetin (fertlerinin), ecellerinin birbirine yakın 
olduğu malumdur. Zira, "ümmet" lafzının, bir tehdit yerine geçebilecek bir yerde 
kullanılması daha susturucudur. Binaenaleyh birinci görüş, kendilerine, 
köklerinin kazınması azabının inmesi, gelip çatması hususunda, istisnassız 
olarak muayyen her ümmetin muayyen bir ecolenin olmasını gerektirir. Halbuki 
durum böyle değildir; zira bizim ümmetimiz için bu durum sözkonusu değildir. 


[137] 


Vadenin İleri ve Geri Alınmaması Meselesi 


Biz, ayeti ikinci görüşe hamlettiğimizde, o zaman herkes için, kendisinde bir 
takdim ve tehirin bulunmaya- cağı bir vadenin (ecelin) bulunması gerekir. 
Böylece de, öldürülen kimse (maktul), eceliyle ölmüş olur. Bundan murad, 
"Allah Teâlâ, o kimseyi, bundan daha fazla veya daha noksan yaşatmaya kadir 
olamaz ve onu o vakitte öldürmeye gücü yetmez" manası değildir. Çünkü bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın hür ve irade sahibi, her şeye gücü yeten bir varlık olmaktan 
çıkmasını ve mücib-i bizzat bir varlık olmasını gerektirir. Halbuki, Allah 
hakkında böyle bir şey imkânsızdır. Aksine bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın, 


işin, işte bu şekilde olacağını haber vermesidir. [138] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak,"ne bir saat geri bırakabilirler, ne öne alabilirler" buyurmuştur. 
Bundan murad, "O kimse, bu muayyen ve belirlenen zamandan, ne bir saat ne de 
bir saatten daha az bir süre geri kalamaz..." manasıdır. Ancak ne var ki Cenâb-ı 
Hak, en kısa zamanı ifade eden bir kelime olduğu için, bu "saat" lafzını 
zikretmiştir. 

İmdi, şayet, "Hak Teâlâ'nın, la yestekdimûn "ne Öne alabilirler..." şeklindeki 
sözünün manaf ledir? Zira o zaman gelip çattığında, onun o belirlenen süreden 
daha önceye alınabilmesi zaten aklen imkânsızdır" denilirse, biz deriz ki: 

Hak Teâlâ'nın, "O müddetleri gelince..." ifadesi, o zamanın gelip çatmasının 
yaklaştığı, yakın olduğu manasına hamledilir. Nitekim Araplar, kışın gelmesi 
yaklaştığında, "kış geldi" derler. O zamanın yaklaşmasıyla birlikte, kışın ba-zan 


daha erken, bazan da daha geç gelmesi söz konusu olabilir. 039] 


"Ey ademoğullan, size içinizden ayetlerimi size anlatacak peygamberler 
geldiğinde kim (onlara karşı gelmekten) sakınır ue (nefsini) ıslah ederse, 

onlar için bir korku yoktur. Onlar mahzun da olacak değillerdir. Ayetlerimizi 
yalanlayanlara ve onlara karşı büyüklenenlere gelince, onlar da cehennemliktir. 
Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" (A'râf, 35-36). 

Bil ki Allah Teâlâ, mükellefiyetin hallerini beyan edip, herkes için öne 
alınamayan, sona da bırakılamayan belirli ve muayyen bir vadenin bulunduğunu 
beyan ettikten sonra, şimdi de itaatkâr kişilerin öfümlerinden sonra bir korku ve 
kedere maruz kalmayacaklarını; isyankârların ise, çok şiddetli bir azaba düçâr 
olacaklarını beyan buyurmuştur. 


Cenâb-ı Hak, "Eğer size... gelirse" buyurmuştur. Bu ifadenin başında bulunan 
ımmâ (astında), şart manasını te'kid etmek için mâ edatının ilave edildiği "in-i 
şariyye"dir. İşte bundan dolayı, bu edatın başına geldiği bu fiile, şeddeli nün 
bitişmiştir. Bu, şartın cezası, karşılığı ise, fâ harfi ve ondan sonra gelen, şart ve 
onun cezasıdır. Ki bu da Cenâb-ı Hakk'ın, "artık kim. (onlara karşı gelmekten) 
sakınır ve (nefsini) ıslâh ederse, ...." ifadesidir. Her ne kadar hitab, 
peygamberlerin sonuncusu olan Hz. Muhammed'e ise de, (hem O'na, hem de 
öteki peygamberlere setam olsun), Cenâb-t Hak, "Peygamberler..." buyurmuştur. 
Çünkü Aflah Teâlâ bu buyruğunu ümmetler hakkındaki sünnetinin gereğine göre 
getirmiştir. Yine O, bu ayette "sizden..."demiştir. Çünkü peygamberin onlardan 
olması, onların bahanelerini daha müessir olarak sona erdirir ve onların aleyhine 
olan delili de şu cihetlerden daha fazla ortaya koymuş olur. 

a) Onların, o peygamberin hallerini ve onun masumiyetini, temizliğini bilmeleri, 
her şeyden önce tahakkuk eder... 

b) Onlar, her şeyden önce, peygamberin kudretine layık olan şeyi bilirler. 
Binaenaleyh, hiç şüphesiz o peygamberin eliyle ortaya konulan mu'cizelerin, 
peygamberin kudretiyle değil, Allah'ın kudretiyle meydana geldiği hususunda 
herhangi bir şekk ve şüphe bulunmamış olur. İşte bu sebepten ötürü Cenâb-ı 
Hakk, "Eğer onu (peygamberi) bir melek yapsaydık, onu (o meleği) de her halde 
bir adam (suretinde) gösterirdik" (En'âm, 9) buyurmuştur. 

c) Aynı cinsde (aynı ırkta) meydana gelen ülfet ve sükün-u kalbin bulunmasıdır. 
Aynı ırktan olmayanlar böyle değildir. Çünkü aynı ırktan olmayanla ülfet 
sağlanamaz. 

Cenâb-ı Hak, "Ayetlerimizi size anlatacak..." buyurmuştur. Burada bahsedilen 
"ayetler" ile, Kur'ân'ın kastedildiği söylenmiştir. Yine bunların, "deliller" olduğu 
veya şer'i kanun ve hükümler olduğu da söylenmiştir. Evla olan, bütün hepsinin, 
bu ifadenin içine dahil olmasıdır. Çünkü bütün bunlar, Allah'ın ayetleridir. Zira 
peygamberler, gönderildiklerinde, mutlaka bu kısımla hepsini anlatmaları 
gerekir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak ümmetin durumunu kısımlara ayırarak, "Artık kim (0 
ayetlere karşı gelmekten) sakınır ve (nefsini) ıslah ederse..." buyurmuştur. Bu iki 
hale birlikte sahip olmak, sevabı gerektiren şeylerdendir. 

Çünkü muttaki, Allah'ın yasakladığı herşeyden korunup sakınan kimsedir. 
Ayetteki, "ıslah ederse" ifadesine o kimsenin, kendisine emrolunan her şeyi 


yapıp, yerine getirmesi dahildir. [140] 


Korku ve Hüzün Duymamalarının İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, böylesi kimseleri anlatarak, "Onlar için, (gelecek 
haller sebebi ile) bir korku yoktur ve onlar, (geçmişteki halleri sebebi ile de) 
mahzun olmayacaklardır" buyurmuştur. Çünkü insan, gelecekte kendisine bir 
zararın ulaşacağını düşündüğü zaman korkar. Yine insan, geçmişte yapılması 
uygun olmayan birtakım şeylerin neticesinin kendisine ulaşacağını iyice düşünüp 
de anladığında, kalbinde bir endişe ve keder meydana gelir. Binaenaleyh onun 
hüzünlenmeyeceğini ifade etmede evlâ olan, "Onlar, mahzun da olmayacaklar" 
sözü ile, "o kimsenin dünyada iken yapamadığı şeylerden dolayı mahzun 
olmayacağı" manasının murad edilmesidir. Çünkü onun ahiretteki ikab 
hususunda hüzünlenmesi, korkunun zaü olmasıyla meydana gelen şey ile ortadan 
kalkması gerekir. Böylece de bu, bir tekrar gibi olmuş olur. Binaenaleyh bunu 
yeni bir manaya hamletmek daha uygun olur. Böylece Allah Teâlâ, o kimsenin 
ahiretteki durumunun, dünyadaki durumundan farklı olacağını beyan 
buyurmuştur. Zira ahirette, onun kalbinde hiçbir korku ve hüzün olmayacaktır. 
Alimler, ehl-i tâattan olan mü'minlerin, Kıyametin o dehşetli anında herhangi bir 
korku ve kedere kapılıp kapılmayacakları hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak, bazıları, mü'minleri hiçbir keder ve hüznün sarmayacağını 
söylemişler ve delil olarak da: "O en büyük korku, bunları asla tasaya düşürmez" 
(Enbiya, 103) ayetini getirmişlerdir. 

Bazıları, mü'minleri de o büyük korkunun bürüyeceğini söylemişler ve: "Onu 
göreceğiniz gün, emzikli her kadın, emzirdiğini unutup geçer, yüklü her (gebe) 
yükünü (çocuğunu) düşürür. Sen insanları (o gün), (korkunun şiddetinden 
dolayı) sarhoş görürsün. Halbuki onlar sarhoş değinlerdir" (Hacc, 2) ayetini delil 
getirmişlerdir. 

Bullar, öncekilerin delili olan âyet hususunda şu cevabı vermişlerdir: O, "Onların 
durumları sonunda emniyet ve sevince dönüşecek" manasındadır. Bu, doktorun 
hastaya, "Birşeyin yok" demesi gibidir. Bu, "Her ne kadar şu anda bu hastalıktan 
dolayı bir sıkıntıda isen de, ileride sıhhat ve afiyete kavuşacaksın" demektir. 
Daha sonra Hak Teâlâ, peygamberlerin getirdiği ayetleri tekzib eden kimselerin 
durumunu beyan buyurarak, "ve onlara karşı büyüklenenler, yani o ayetleri kabul 
etme hususunda burun kıvırıp, onları, yüklenmekten tekebbür ve isyan edenler 
yok mu, onlar da cehennemliktir. Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" demiştir. 
Alimlerimiz, bu ayetle istidlâl ederek, ehl-i kıbleden olan günahkârların 
(fâsıkların), cehennemde ebedi kalmayacaklarını söylemişlerdir. Çünkü Allah 
Teâlâ, ayetlerini tekzib edip kabule yanaşmayanların, cehennemde ebedi kalacak 
olanların taa kendileri olduğunu beyan buyurmuştur. Bu ayette geçen hüm 


(onlar) zamiri hasr manası ifade eder. Bu da, ayetleri böyle yalanlayıp, 
büyüklenmeyenlerin, cehennemde ebedi kalmayacaklarını gösterir. Allah en iyi 


bilendir. HH] 
Allah'a Karşı Yalan Uydurandan Daha Zalim Olamaz 


"O halde Allah 'a karşı yalan uydurup atandan, yahut O'nun ayetlerini yalan 
sayandan daha zalim kimdir? Onların kitaptan nasibteri kendilerine erişecektir. 
Nihayet elçi (meleklerimiz, canlarını almak üzere onlara geldikleri uakit 
diyecekler ki: "Allah'ı bırakıp da tapageldiğiniz (tanrılar) nerede?" (Cevaben) 
onlar şöyle diyeceklerdir: "Onlar bizi bırakıp kayboldular." Böylece kendi 
aleyhlerine, kâfir olduklanna dairşahidlik edeceklerdir" (A'râf, 37). 

Bil ki Hak Teâlâ'nın, "O halde Allah'a karşı yalan uydurup atandan, yahut O'nun 
ayetlerini yalan sayandan daha zatim kimdir?" buyruğu, "Ayetlerimizi 
yalanlayanlara ve onlara karşı büyüklenenlere gelince..." ifadesiyle ilgilidir. 
Binaenaleyh "Daha zalim kimdir?" sözü, "Allah'a, O'nun söylemediği sözü isnad 
edenden, yahut da Allah'ın dediğini yalan sayandan daha zalim kimdir?" ma- 
nasındadır. Birincisi, olmayan bir şeyin olduğunu söylemektir; ikincisi ise, olan 
bir şeyi inkâr edip yok saymaktır. 

Birincisine, ister putlardan, ister yıldızlardan, isterse "Yezdan" ve "Ehrimen" 
diye iki ilah bulunduğunu söyleyenlerin söyledikleri çeşitten olsun, Allah'a bu 
şeyleri ortak koşan kimseler, Allah'ın kızları ve oğulları olduğuna inananlar ve 
bâtıl hükümleri Allah'a nisbet edenlerin inançları dahildir. İkincisine ise, 
Kur'ân'ın Allah katından inen bir kitap olduğunu kabul etmeyen kimselerin 
inancı ile, Hz. Peygamber (s.a.s)'in peygamberliğini inkâr edenlerin inancı 


dahildir. 1142] 
"Nasib" Kelimenin Bu Ayetteki Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onların kitaptan nassipleri kendilerine erişecektir..." 
buyurmuştur. Alimler, burada bahsedilen "na-sib" kelimesiyle ne murad edildiği 
hususunda ihtilaf ederek, şu iki görüşü ileri sürmüşlerdir: 

Birinci görüş: Bundan, "azab" murad edilmiştir. Buna göre kelamın manası, 
"Onlara, Allah Teâlâ'nın bu kitapta, kendileri için bir nasib kıldığı o muayyen ve 
belirli azab ulaşacaktır..." şeklinde olur. Sonra, bu görüşte olan alimler bu belirli 
azabın ne olduğu hususunda da ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak bazıları 
bunun, yüzlerinin simsiyah, gözlerinin de masmavi olması olduğunu, bunun 


delilinin ise, "Yalan söyleyenlerin, Kıyamet günü yüzleri, göreceksin ki 
kapkaradır" (Zümer. 60) ayeti olduğunu söylemişlerdir. Zeccâc da bunun, Hak 
Teâlâ'nın "İşte ben sizi, alevlendikçe alevlenen bir ateşe karşı uyardım..." (Leyi, 
14); "Kim Rabbi-ni zikrinden yüz çevirirse, onu çetin bir azaba sokar" (Cinn, 17) 
ve "boyunlarında bukağılar, zincirler bulunduğu zaman..." (Mü'min, 71) 
ayetlerinde bahsedilen hususlar olduğunu ve bütün bu şeylerin, onların 
küfürlerindeki günahlarının derecesine göre, kitaptan olan hisseleri olduğunu 
söylemiştir. 

İkinci görüş: Burada bahsedilen "nasib"den murad, azabtan başka bir 

şeydir. Alimler bu hususta da ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak denilmiştir 
ki, bunlar yahudi ve hristiyanlardtr. Onlar zimmi olduklarında, onlara haksızlık 
etmememiz, adil davranmamız ve onları müdafaa etmemiz gerekir. İşte, kitaptan 
nasibin manası budur. 

İbn Abbas, Mücahid ve Safd tbn Cübeyr, "Onların kitaptan nas'tbteri kendilerine 
erişecektir" buyruğu, "Bunlar, Allah'ın hükmünde ve meşietinde daha önce 
kendileri için ayrılmış olan bedbahtlık veya mutluluk nasiblerine nail olurlar. 
Binaenaleyh, eğer Allah onların şaki, bedbaht olarak ölmelerine hükmetmişse, 
onları küfürleri üzere bırakır. Eğer onların, saadet üzere ölmelerine 
hükmetmişse, onları iman ve tevhid alanına geçirir..." manasındadır" demişlerdir. 
Rebi ve İbn Zeyd ise, bunun manasının, "Onlar, Allah'ın kendileri için yazmış 
olduğu rızıklara, amellere ve ömürlere nail olurlar. Bunlar sona erip de 
tükendiğinde, onlar da bunları tamamladıklarında görevlendirilmiş elçifer, 
melekler gelip onların canlarını alırlar..." şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 

Bil ki bu ihtilaf, ancak şu sebepten dolayı meydana çıkmıştır: "Allah Teâlâ, 
"onların kitaptan nassipleri kendilerine erişecektir" buyurmuştur. Buradaki nasib 
kelimesi de, mezkür bütün manalara gelebilen mücmel bir kelimedir.." Ba2i 
muhakkik alimler de şöyle demişlerdir: Bu kelimeyi, "ömür ve rızık" manasına 
hamletmek daha uygundur. Çünkü Allah Teâlâ, onlar her ne kadar küfürde bu 
derece-ye ulaşmış olsalar da, hallerini düzeltsinler ve tevbe etsinler diye, bir lütf- 
u ilâhi olarak, kendileri için takdir edilmiş olan rızkın ve ömrün onlara 
verilmesine mani olmayacağını beyan buyurmuştur. Hem Cenâb-ı Hakk'm, 
"Nihayet elçi (melek)lerimiz, canlarını almak üzere onlara geldikleri uakit..." 
ifadesi, o elçi meleklerin can almak için gelişlerinin, bu nasibin husul 
müddetinin dolmasına delalet eder Binanenaleyh bu nasibin, on-lar/n canlarının 
alınmasından önce olması gerekir. Canlarının alınmasından önce bulunan ise, 
ancak onların azıkları ve ömürleridir. 

"Nihayet elçi (meleklerimiz, canlarını almak üzere, onlara geldikleri uakit 


diyecekler ki: "Tapa-geldiğiniz (tanrılar) nerede?" ayetiyle İlgili birkaç mesele 
vardır; H43] 


Birinci Mesele 


Halil ve Sibeveyh, ve kelimelerinin imaleyle okunması caiz değildir. Bu 
eliflerden önce mutlaka fetha bulunur. Çünkü bunlar, kendileri ile, ve 
kelimelerinde olduğu gibi, içinde elif bulunan isimlerin sonlarını birbirinden 
ayıran, birtakım sebeplerden dolayı gelen harflerin (kelimelerin), son harfleridir. 
Fakat hattâ kelimesi "yâ" ile yazılmıştır. Çünkü o dört harflidir. Bundan dolayı 
sekrâ (sarhoş) kelimesine benzetilmiştir" demişlerdir. Yine bazı nahivciler hatta 
kelimesinin imâle ile okunmayacağını söylemişlerdir. Çünkü bu, üzerinde 


tasarrufta bulunu-lamayan bir harftir. İmâle ise, bir tür tasarruftur. [144] 
Elçi Meleklerin Can Almak İçin Gelmeleri 


yetteki, "Nihayet elçi (meleklerimiz, canlarını almak üzere onlara geldikleri 
uakit..." ifadesi ile ilgili iki görüş (mana) vardır: 

1) Bundan murad, canları (ruhları) almadır. Çünkü 

"vefat" kelimesi, bu manadadır. İbn Abbas (r.a) "Ölüm kâfirin kıyametidir. 
Binaenaleyh melekler, o kâfirleri, ölüm esnasında bir zecr, bir tehdid ve bir 
azarla arar bulurlar (canlarını alırlar.) Ayette bahsedilen "elçiler", Ölüm meleği 
Azrail (a.s) ile onun yardımcısı olan meleklerdir" demiştir. 

2) Hasan el-Basri'nİn görüşü ile Zeccâc'ın iki görüşünden biri olup buna göre bu 
iş, ahirette olmaz. O halde âyet, "Elçilerimiz, yani azab melekleri onlara 
geldiğinde, onların canlarını alır, "Onlar müddetlerini tamamlayıp bitirirler, ve 
onlardan hiçbiri o meleklerden kurtulamaz" manasında, "Onlar cehenneme doğru 
sevkolunup toplandıkları zaman, onların müddetleri (ömürleri) sona erer" 


manasındadır. H45] 


Üçüncü Mesele 


Ayetteki, "Tapagetdiğiniz (şeyler) nerede?" ifadesi, "Allah dışında, kendilerine 
ibadet edip duada bulunduğunuz, Allah'a koştuğunuz ortaklar nerede?" 
manasında da Ayette mâ tettmesv, mus yazvsmda "ene" ile yazılmıştır. Keşşaf 
sahibi şöyle demiştir: "Mâ" lafzının hakkı, ayrı yazılmaktır. Çünkü O, 


"Taptığınız şeyler" manasında, bir ism-i mevsüldür. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah o kâfirlerin "Onlar bizi bırakıp kayboldular" yani, 
"yok olup gittiler" diyeceklerini bildirmiştir. Binaenaleyh onlar, ölümü apaçık 
gördüklerinde, kendilerinin kâfirler olduklarına şahidlik ederler. 

Bil ki bütün bu izahlara göre ayetin maksadı, kâfirleri, inkârlarından men 
etmektir. Çünkü bu durumlardan bahsederek yapılan korkutma, akıllı insanları 
iyiden iyiye düşünmeye, istidlale ve taklidden sakınıp doğru olanı yapmaya 


sevkeder. L46] 


Kâfirlerin Kısım Kısım Cehenneme Girmesi 


"(Allah) diyecek ki: "İnsanlardan ve cinlerden, sizden önce geçmiş ümmetler 
arastndasiz de girin bu ateşin içine!" Her ümmet girdikçe, dindaşına lanet 
edecek. Nihayet hepsi birbiri ardınca oraya girip toplanınca da, sonrakiler, 
evvelkiler hakkında "Ey Rabbimiz, bizi bunlar saptırdılar. Onun için, bunlara kat 
kat ateş (cehennem) azabı ver" diyecekler. Allah buyuracak ki: "(Azab) herkes 
için kat kat, fakat siz bunu bitemezsiniz." Evvelkiler de sonrakilere, "sizin 
bizden bir üstünlüğünüz yok. O halde işlediğiniz suç sebebiyle, o azabı tadın" 
diyecekler" (A'râf, 38-39). 

Bil ki bu âyet, kâfirlerin en son hallerini anlatmaktadır. Bu son da, Hak Teâlâ'nın 
onları cehenneme sokmasıdır. 

Ayetteki, "Diyecek ki, "siz de girin" ifadesi ile ilgili olarak iki görüş vardır: 

a) Bu söz, Allah'a aittir. 

b)  Mukâtil, bunun cehennemin bekçisi olan meleklere (zebanilere) ait 
olduğunu söylemiştir. Bu ihtilaf, Hak Teâlâ'nın, ahirette kâfirlere konuşup 
konuşmayacağı meselesine dayanmaktadır. Biz bu meseleyi, daha önce ayrıntılı 
olarak anlatmıştık. 

Cenâb-ı Hakk'ın. "ümmetler arasına siz de girin" ayeti ile ilgili iki izah 
yapılmıştır: 

1) Kelamın takdiri, "“Ümmetlerle birlikte, cehenneme giriniz" 

şeklindedir. Buna göre ayette, hem bir takdir, hem de mecazi bir mana vardır. 
Takdire gelince, biz burada fi'n-nâr sözünü takdir ediyoruz. Mecaz da, âyetteki fi 
harf-i cerrini, ma'a (beraber) manasına hamletmemizdir. Çünkü fi ümemin 
"ümmetler arasına" ifadesinin, maa ümemin "ümmetlerle beraber" manasında 
olduğunu söylüyoruz. 

2) Ayette ne bir takdirin, ne de mecazi bir mananın olduğunu söylememektir. 
Buna göre ifadenin manası, "ümmetler arasında cehenneme girin" şeklindedir. 


"Ümmetler arasında girme"nin manası, onların içine girmektir. 

Hak Teâlâ, "İnsanlardan ve cinlerden, sizden önce geçmiş" yani, "zamanları sizin 
zamanınızdan önce geçmiş (ümmetler)" buyurmuştur. Bu ifade, Hak Teâlâ'nın 
kâfirlerin hepsini bir defada toptan cehenneme sokmadığını, aksine kısım kısım 
soktuğunu göstermektedir. Bu sözün doğru olabilmesi için, kâfirlerden 
cehenneme önce girenlerin ve sonra girenlerin bulunması gerekir. Böylece 


cehenneme giren ümmet, oraya kendinden önce girmiş olanları görür. 047] 
Cehennemde Birbirlerine Lanet Etmeleri 


Cenâb-ı Allah,"Her ümmet girdikçe dindaşına lanet edecek" buyurmuştur. Bu 
ayetle O'nun maksadı, cehennemliklerin, birbirlerine lanet ettiklerini ve 
birbirlerinden uzaklaşıp kaçtıklarını bildirmektir. Nitekim O, "Dostlar o gün 
birbirine düşmandır. Ama takva sahipleri müstesna..." (Zuhruf, 67} buyurur. 
Ayetteki, "uhtehâ" tabiri, "din kardeşine, dindaşına" manasındadır. Buna göre 
ayetin manası şöyle olur: Müşrikler müşriklere lanet eder. Yahudiler de böyledir. 
Yani yahudi yahudiye, hristiyan bhristyana lanet eder. Mecüsi, sâbii, 
(yıldızperest) ve diğer sapık dinler hakkındaki durum da böyledir. 

Allah Teâlâ, "Nihayet hepsi birbiri ardınca oraya girip toplanınca..."yani, 
"birbirlerine katılıp, cehennemde toplanıp, birbirlerine kavuşup, hep birlikte 
cehennemde karar kıldıklarında "evvelkiler sonrakiler hakkında şöyle 


derler.,."buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: [148] 
Birinci Mesele 


Ayette bahsedilen, "sonrakiler ve evvelkilerim ne demek olduğu hususunda iki 
görüş vardır: 

1) Mukâtıl, "sonrakiler", cehenneme o ümmetten son olarak girenleri, 
"evvelkiler" de, onlardan cehenneme ilk girenleridir" der. 

2) "Sonrakiler" derece bakımından, onların sonrakileridir. Bunlar da, bir 
ümmetin içindeki halk yani idare edilenlerdir. Bunlar evvelkilere, yani derece 
bakımından önce olanlara, ki bunlar da o ümmetin komutanları ve önderleri 


(yani idare edenleredir, şöyle derler... 1149) 


İkinci Mesele 


" 


Ayetteki li uhrâhum "sonrakiler..." ifadesinin başındaki lâm, lam-ı ecl (sebep 
bildiren lâm)dır. Buna göre mana, "onlar için ve onların kendilerini saptırmış 
olmalarından ötürü, "Ey Rabbimiz bizi bunlar saptırdılar" diyecekler" şeklinde 
olur. Yoksa bundan "Onlar bu sözü, evvelkilere söylediler" manası murad 
edilmemektedir. Çünkü onlar, evvelkilere konuşmamış, bu sözü Cenâb-ı Allah'a 
hitaben söylemişlerdir. 

Cenâb-ı Hakk'ın,"Ey Rabbimiz, bizi bunlar saptırdılar" ifadesi, "tabi olanlar 
(idare edilenler), "Evvelkiler (idare edenler) bizi saptırdılar" diyecekler" 
manasındadır. Bil ki, "evvelkilerin" sonrakileri saptırması şu iki şekilde olur: 

a) Baâtıla davet etmek, bâtıl olan şeyleri onlara süslü göstermek ve o bâtılları 
çürütecek delilleri gizlemeye gayret etmek suretiyle... 

b) Sonrakilerin (halkın), idare edenleri gözlerinde büyütmeleri, böylece de o 
idare edenlerin süsleyip püsledikleri o bâtıllar ve sapıklıklarda onları taklid edip, 
onları kendileri için mukteda-bih (uyulacak kimseler) seçmeleridir. Böylece bu, 


o evvelkilerin (idarecilerin), saptırmaya gayret edişlerine bir teşbihtir. 150) 
Dı'f Kelimesinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, o sonrakilerin, kendilerini idare edenlere, ilahi azabın 
artırılması hususunda beddua ettiklerini nakletmiştir. Bu da ayetteki şu 
ifadedir:"Bunlara kat kat ateş azabı ver." Ayetteki dı'f (kat kat) kelimesi ile ilgili 
iki görüş vardır: 

1) Ebu Ubeyde, "dı'f, birşeyin bir misli ve katıdır" demiştir. İmam Şafii (r.h), 
buna yakın bir söz söylemiş ve vasiyet eden bir adam hakkında, "Vasiyet eden, 
eğer "falancaya, benim çocuğumun hissesinin "katını" verin" dese, o kimseye, 
çocuğun hissesinin iki katı verilir" demiştir. 

2) Ezheri, "Arapça'da dı'f, birden fazla olan katlardır. Bu sadece, "bir şeyin iki 
katı" manasına hasredilemez. Meselâ senin Bu, onun katıdır" deyip burumla o 
şeyin iki veya üç mislini (katını) kastetmen caizdir. Çünkü bu kelime aslında, bir 
miktara münhasır olmayan bir fazlalıktır. Bunun delili "Onlar için yaptıklarına 
mukabil kat kat (dı'f) mükâfaat nardır" (Sebe, 37) ayetidir. Cenâb-ı Allah bu 
tabir ile, o şeyin bir veya iki mislini kastetmemiştir. Aksine böyle şeylerin (en 
az) on kat olduğunu söylemek daha evlâdır. Çünkü Allah Teâlâ, "Kim (Allah'a) 
bir iyilikte, güzellikle gelirse, işte ona bunun on katı var" (ErVâm. 160) 
buyurmuştur. Böylece dı'f kelimesinin ifade ettiği mananın en azının belli 
olduğu, bunun da, birşeyin misli olduğu; en çoğunun ise sınırsız katlar olduğu 
sabit olur." Şafii (r.h)'nin ileri sürdüğü meseleye gelince; bil ki "terike" (miras 


malı), varislerin hukukuyla ilgili bir Uususlut. kncak ne vvt ki biz, öten 
tomseTüu vasiyyettaden dolayv, o terifcetün bir kısmını, o kendisine vasiyyet 
edilene veriyoruz. Vasiyyette kesin otan miktar, "misrdir. Geriye kalan kısım ise, 
şüphelidir. İşte bundan dolayı, pek yerinde olarak, biz yakini ve kesin olanı 
aldık, şüpheli olanı attık. Bu sebeple de, vasiyyet edenin, ifadesinde kullanmış 


olduğu dı'f kelimesini, "iki katı" manasına hamlettik. DU 
Kimse Kimsenin Azabının Miktarını Bilemez 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah buyuracak ki: "(Azab) herkes için kat kat, fakat siz 


bunu bilemezsiniz" buyruğu ile ilgili iki mesele vardır: 052] 
Birinci Mesele 


Asım'ın ravisi Ebü Bekr, gâibten kinaye olmak üzere, yâ harfiyle ya'lemün 
şeklinde okumuştur ki, buna göre ayetin manası, "Ancak ne var ki, her fırka, 
diğer fırkanın azabının miktarını bilemez" şeklinde olur. BöyleceEbü Bekr, bu 
ifadeyi (fiilin zamirinin merciini), küll kelimesine hamletmiş olur. Çünkü küll 
kelimesi, her ne kadar muhataplar için ise de, ancak ne var ki bu kelime gaib için 
vaz' olunmuş zahir bir isimdir. Böylece bu fiil manaya değil, lafza hamledilmiş 
olur. 

Diğer kıraat imamlarına gelince onlar, fiili muhatap sığasında olmak üzere tâ ile, 
ta'lemün şeklinde okumuşlardır. Buna göre ayetin manası,"Ancak ne var ki ey 
muhataplar, sizden her kısım için ne kadar azab olduğunu bilemezsiniz" şeklinde 
olur. Bu ifadenin manasının, "Ancak ne var ki, ey dünya ehli, siz bu azabın 


miktarını bilemezsiniz" şeklinde olması da caizdir. [53] 
İkinci Mesele 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Eğer, Cenâb-ı Hakk'ın li küllin dı'f buyruğu ile 
"Onlardan her biri için, hak ettiği 

azabın katı, misli vardır" manası kastedilirse, bu caiz olmaz. Çünkü bu 
zulümdür. Eğer bu mana murad edilmezse, o zaman, onun "kat kat olmasının 
anlamı nedir?" 

Cevap: Kâfirlein azabı artar, O halde, meydana gelen her elemi, sınırsız olarak 
bir başka elem ve acı takip eder. Böylece de bu acılar, bir yerde son bulmaksızın 


gittikçe kat kat olur ve böylece artar. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, onların sonrakilerinin evvelkilere hitap ettiklerini 
beyan ettiği gibi, aynı şekilde öncekilerin de sonrakilere cevap vererek 
"Evvelkiler de sonrakilere, "Küfrü ve sapıklığı terketme hususunda;sizin bizden 
bir üstünlüğünüz yok ue biz, azaba müstehak olma hususunda ortağız" 
dediklerini beyan buyurmuştur. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Bu, onlardan sâdır olan, bir yalandır. Zira onlar, reis, 
idareci ve komutan oldukları için onları küfre davet etmişler ve etbâl 
(kendilerine tâbi olanları) bu hususta arzulandırmak için ellerinden geleni 
yapmışlardır. Böylece de hem sapmış hem de saptırmışlardır. Ama, uyanlara ve 
idare edilen kimselere gelince, bunlar her ne kadar sapıtmış iseler de, ancak ne 
var ki bunlar, başkalarını saptırmamışlardır. Binaenaleyh onların, dalâleti ve 
küfrü terketme hususunda, "sizin bizden bir üstünlüğünüz yok" demeleri bâtıl ve 
yanlış olmuş olur." 

Buna şu şekilde cevap verilir: Bu konuda söylenebilecek son söz şudur: O 
kâfirler, (yani etebaşları) Kıyamet gününde, bu sözleri hususunda tekzib 


edileceklerdir. Biz etıl-i sünnete göre, böyle olmasıll94! caizdir. Biz bu hususu 
En'âm suresinde, Cenâb-ı Hakk'ın, (En-am. 23) ayetinin tefsirinde iyice ortaya 
koymuştuk. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "O halde işlediğiniz suç sebebi ile, o azabı tadın..." şeklindeki 
buyruğuna gelince bu ifadenin, idarecilerin söylemiş olduğu bir söz olması 
muhtemel olduğu gibi, bunun Allah Teâlâ'nın her iki kısma birden söylemiş 
olduğu bir söz olması da muhtemeldir. Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu ifadesiyle 
kastettiği, korkutmak ve caydırmaktır, men etmektir. Çünkü Allah, idare 
edenlerin ve edilenlerin (Kıyamet gününde) birbirlerinden uzaklaşacaklarını ve 
birbirlerine lanet ettiklerini haber verince, bu onların kalplerine çok şiddetli bir 


korkunun düşmesine sebep olmuş olur. (55) 
Hakk'ı Kabul Etmeden Gururlananlar 


"Bizim ayetlerimizi yalan sayıp da onlara karşı kibirlenmek isteyenler (yok mu?) 
Onlar için, gök kapıları açılmayacak; onlar, deve iğne deliğine girinceye kadar, 
cennete giremeyeceklerdir. Biz, günahkarlan işte böyle cezalandtnnz. Onlara 
cehennemden döşekler, üstlerinde örtüler vardır. Biz, zalimleri işte böyle 
cezalandıdınz" (A'râf, 40-41). 

Bil ki bu ayetlerden maksat, kâfirlerle ilgili ilahi tehdit hakkındaki hükmü 
tamamlamaktır. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak, daha önceki ayette, "Ayetlerimizi 


yalan sayanlar ve onlara karşı büyüklenenler(e gelince) onlar da cehennemliktir. 
Onlar orada ebedi kalıcıdırlar" (A'râf, 36) buyurmuş, sonra da bu ayette, ayetleri 
yalanlayıp onlara karşı büyüklenenler hakkındaki ebediliğin nasıl olacağını, 
buyruğu ile açıklamıştır. Yani, Üsülü'd-din (Tevhid ilmi)'deki meselelere delalet 
eden delilleri yalanlayanlar..." demektir. Bu cümleden olarak mesela "Dehriy- 
ye", Cenâb-ı Hakk'tn zât ve sıfatlarını ortaya koyan delilleri inkâr ediyorlar. 
Müşrikler de, "tevhidin delillerini inkâr ediyorlar. Peygamberlik müessesesini 
inkâr edenler, bu müessesenin doğruluğuna delalet eden delilleri inkâr ederler. 
Hz. Mu-hammed (s.a.s)'in nübüvvetini inkâr edenler, O'nun nübüvvetinin 
doğruluğuna delâlet eden delilleri inkâr ederler. Ahireti inkâr edenler de, ahiretin 
gerçek ve doğru olduğuna delalet eden delilleri inkâr ederler. O halde, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Bizim ayetlerimizi yalan sayıp da..." ayeti, bütün bunları içine 
almaktadır. 

"Büyüklenmek" ifadesinin manası, bâtıl olan şeyler ile yükselmeyi istemektir. 
Bu kelime, beşer hakkında zemm ve kınanmaya delalet eder. Nitekim Cenâb-ı 
Hak, Firavun ile ilgili olarak, "Kendisi de, askerleri de o yerde haksız olarak 


büyüklük tasladılar..."(Kasas, 39) buyurmuştur. [156] 
Kâfirlere Gök Kapıları Açılmaz 


Cenâb-ı Hakk'ın, Onlar için, gök kapılan açılmayacak..." buyruğuna gelince, bu 
hususta birkaç mesele vardır; HSZ] 


Birinci Mesele 


Ebu Amr, şeddesiz ve tâ harfiyle olmak üzere "lâ tufteh", Hamza ve Kİsâî, yâ 
ile ve şeddesiz olarak lâ yuftah; diğer kıraat imamları ise, şeddeli ve tâ ile olmak 
üzere lâ tufetteh şeklinde okumuşlardır. Bunu şeddeli olarak okumanın izahına 
gelince; bu hususu, Cenâb-ı Hakk'ın "Üzerlerine her şeyin kapılarını açtık..." 
(En'&m, 44) ve "Bunun üzerine biz de, şarıl şanl dökülen bir suyla gök kapılannı 
açtık" (Kamer, 11) âyetleri ortaya koymaktadır. 


AN. 


Hamza ve Klsâfnin kıraatlerinin izahı ise, fiilin önce zikredilmiş olmasıdır. (138) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar için, gök kapılan açılmayacak" buyruğu ile ilgili olarak 


birkaç görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: İbn Abbas şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, bu tabirle onların ne 
amellerine, ne dualarına ve ne de Allah'a itaat kasdıyla yaptıkları herhangi bir 
talebe, göğün kapılarının açılmayacağını murad etmiştir." Bu mana, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Güzel kelimeler ancak O'na yükselir. O'nu da, iyi amel yükseltir" 
(Fâtır. 10) ayetiyle, "Gerçekten, iyilerin kitabı, hiç şüphesiz "İlliyytn" dedir" 
(Mutaftifin, 16) ayetinden alınmıştır. 

İkinci görüş: Süddi ve başkaları ise şöyle demişlerdir: "Onların ruhları için, 
semanın kapıları açılmaz; ama, mü'minlerin ruhları içinse, bu kapılar açılır.." Bu 
tev'ilin doğruluğuna, uzunca bir hadiste rivayet edilmiş olan şu husus da delâlet 
eder: "Mü'minlerin ruhtan, semaya yükseltilir. Böylece de, semanın kapılarının o 
ruhlar için açılması istenir. Bunun üzerine, "Temiz bedende olan temiz ruh, 
merhaba!" denilir. Bu iltifat, o ruha, yedinci kat semaya uanncaya kadar, (her 
katta) tekrar edilir. Kâfirin ruhu için de, semanın kapılannın açılması istenir. 
Bunun üzerine o ruha, "Hor ve hakir olarak geri dön! Zira, senin için gök kapılan 


açılmaz..." denilir." H59] 

Üçüncü görüş: Cennet göktedir. Buna göre, bu tabirin manası, "O kâfir ruhların 
cennete girmeleri için, göğe çıkmalarına izin verilmez ve onlar için, o cennete 
götürecek yollar da açılmaz" şeklinde olur. 

Dördüncü görüş: "Onlar üzerine, Allah'ın bereketi ve hayrı inmez..." Bu mana 
da, "Bunun üzerine, biz de, şarıl şarıl dökülen bir suyla gök kapılarını açtık" 
(Kamer, 11) ayetinden alınmıştır. 

Ben derim ki, bu âyet delâlet eder ki, ruhlar ancak, ya kendilerine gökten 
birtakım hayırların inmesiyle veyahut da amellerinin göklere yükselmesiyle 
mutlu olabilirler. Bu da göklerin, ruhların neşelenme yerleri ve mutlu olacaktan 
mekanlar olduğuna delalet eder ki, buradan hertünü hayır ve bereket iner. Ve 
yine ruhlar, en mükemmel mutluluğu elde etmeleri halinde buraya 
yükselebilirler. Durum böyle olunca, Cenâb-ı Hakk'ın "Onlar için, gök kapıları 


açılmayacak" buyruğu, en büyük vaid ve tehditlerden olmuş olur. 1160) 
Deve, İğne Deliğinden Geçmedikçe Kâfir Cennete Giremez 


Allah'ın: "Onlar, deve iğne deliğine girinceye kadar, cennete giremeyeceklerdir" 


buyruğuyla ilgili olarak da birkaç melsele vardır: (61) 


Birinci Mesele 


"Vülüc" girmek demektir. Cemel kelimesinin ne olduğu, (deve anlamına geldiği) 
zaten bilinmektedir. Sin 

harfinin fethası ve dammesiyle semm veya sümm, iğne deliği demektir. İbn 
Şirin, bu tabiri sinin dammesiyle sümm şeklinde okumuştur. Keşşaf sahibi şöyle 
der: "Bu kelimenin, üç harekeyle de okunduğu rivayet edilmiştir. Bedendeki, çok 
ince deliklere, gözeneklere de semm adı verilir. Bu kelimenin çoğulu, 
sümmümdür. Bedendeki gözeneklere sinsice nüfuz etmesi, hatta kalbe dahi 
ulaşması sebebiyle de, es-semmül-kâtil "öldürücü zehir" denilmesi de böyledir. 
Hıyât kelimesi, "bir şey dikmeye yarayan iğne demektir. Ferrâ şu kelimelerde 
her iki kullanılışın mevcut olduğunu söyler: Izâr (mi'zer: vücudun alt kısmını 
Örten elbise); lihaf (milhaf: yorgan); kinâ' (mıkna': peçe)... gibi işte, hıyât 
(mihyat: iğne) kelimesi de bunlardandır. Cenâb-ı Hak, Araplar nezdinde, 
hayvanların en büyüğü olduğu için, hayvanlar içinden hassaten "deve"yi 
zikretmiştir. Nitekim şair de şoyle demiştir: "Develerin gövdesi, serçelerinse 
akılları (rüyaları)... 

Demek ki, "deve"nin vücudu, vücudların en büyüklerindendir. İğnenin deliği ise, 
deliklerin en küçüğü ve darıdır. Şu halde, devenin bu dar deliğe girmesi 
imkânsızdır. Bu sebeple Cenâb-ı Hak, o kâfirlerin cennete girmelerini, bu şartın 
tahakkuk etmesine bağlayınca, bu şart da imkânsız olunca, aklen de imkânsıza 
dayanan şeyin imkânsız olduğu sabit olunca, onların cennete girmelerinin kesin 


ve kat'i olarak imkânsız olduğu anlaşılır. (162) 
Farklı Kıraatlere Göre Mana 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "İbn Abbas, bu kelimeyi kummel {ince 
karınca) vezninde olmak 

üzere cümmel şeklinde; Said İbn Cübeyr nuğer (bülbül, serçenin yavrusu) 
vezninde olmak üzere 

cümel şeklinde okumuşlardır. Yine bu kelime, kufi (kilit) vezninde cüml; nusub 
(dikili taşlar) vezninde cümül şeklinde ve habl (ip) vezninde olmak üzere de 
cemi şeklinde okunmuştur ki, bütün bunlara göre, kelimenin manası "kalın 
urgan" demektir. Çünkü, kalın urgan, birtakım iplerden bükülerek tek bir İp 
parçası, urgan halinege-tirilmiş şekline denir." 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir. "Allah Teâlâ "deve" manasını 
murad ederek cemel kelimesiyle teşbih yapmaktan yüce ve münezzehtir... Yani, 
urgan ve halat, iğnenin deliğine giren ipliğe, (deveden) daha çok münasip ve 


uygundur. Halbuki deve ise, o ipe münasip değildir. Ancak ne var ki, biz bunun 
zik-redilmesindeki manayı daha önce zikretmiştik." [163] 


Üçüncü Mesele 


Ruhların tenasuhuna (bedenden bedene geçmesine) inananlar, bu ayetle istidlal 
ederek şöyle demişlerdir: "Beşerin bedenlerindeki ruhlar isyan edip günah 
işleyince, o bedenlerin ölümünden sonra, o Oo bedenlerden başka bir bedene 
geçerler. Devamlı surette azap çeke çeke nihayet deve bedeninden, iğne 
deliğinden geçebilecek kadar küçük olan bir kurtçuğun bünyesine girerler. 
Böylece de o ruhları, o günah ve isyanlardan temizlenmiş olurlar. Ve bu sayede 
de, cennete girer ve saadete ulaşmış olurlar." Bil ki, "tenasuh"'a inanmak, bâtıl bir 
şeydir. Böyle bir istidlalde bulunmak da zayıftır. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Aliah daha sonra, "Biz günahkârları böyle cezalandınnz" buyurmuştur. 
Bu, "İşte biz, anlattığımız şekilde mücrimleri cezalandırırız" demektir. Allah en 
iyisini bilir ya, ayetteki "mücrimler", kâfirler manasınadır. Çünkü bunların daha 
önce bahsedilen halleri, Allah'ın ayetlerini yalanlama ve onlara karşı 
kibirlenmekten ibarettir. 

Bil ki Allah Teâlâ, onların durumlarının, kesinlikle cennete girememek olduğunu 
beyan edince, cehenneme gireceklerini bildirerek: "Onlara cehennemden 
döşekler ue Üstlerinde örtüler vardır" buyurmuştur. Bu ifade İle ilgili iki mesele 


vardır; L64] 


Cehennem Kelimesinin Manası 


"Mihâd" kelimesi, mühüd kelimesinin çoğuludur. "Mühüd" de, "yatak" 
manasındadır. Ezhert şöyle demistir: Arapça'da, mehd kelimesinin asıl manası, 
sermek (ferş); sergiye (firâşa), yere yayıldığı için mihad denir. Gevâşi de, gâşiye 
kelimesinin cem'idtr. Seni bürüyüp kaplayan her şeye "Gâşiye" (saran-bürüyen) 
denilir. Cehennem kelimesi, hem müennes, hem de alem (özel isim) olduğu için 
gayr-i munsariftir. Bu kelimenin, "asık surat" manasına gelen cühme lafzından 
türediği söylenmiştir. Nitekim "asık suratlı adam" manasında, denilir. Cehennem, 
azabı çok şiddetli olduğu için bu adı almıştır. 

Müfessirler şöyle demişlerdir: "Bu ayetten murad, cehennemin onları her 
taraftan kuşatacağını haber vermektir. Binaenaleyh o kâfirlerin, cehennemde 


hem örtüleri, hem döşekleri hem yorganları, hem yatakları vardır." L63) 
İkinci Mesele 


Birisi şöyle diyebilir: "Gevaş kelimesi "fevâ'ıl" veznindedir, binaenaleyh gayr-ı 


munsariftir. O halde, nasıl olmuş da tenvin gelmiştir?" 

Cevap: Bu, Halil ve Sibeveyh'in mezhebine (görüşüne) göre, bir cemi kelimedir. 
Cemi kelimenin telaffuzu, müfredden daha zordur. Hem sonra bu, en ileri 
derecede cemi şekillerinden biridir. Binaenaleyh bu durum da, onun zorluğunu 
artırır. Kelimenin sonunda da yâ harfi vardır. Yâ da ağır bir harftir. Binaenaleyh 
bu kelimede bu tür ağırlıklar biraraya geldiği için, Araplar bu kelimeyi 
sonundaki yâ'yı hazfetmek suretiyle hafifletmişlerdir. Yâ hazfedilince de, bu 
kelime "fevâil" sigastndan eksik olur ve böylece cenah (kanat) vezninde "gevâş" 
şeklinde olmuş olur. Bu sebeple de, "fevâil" sığasına uymadığı için, sonuna 
tenvin gelmiştir. 

Cenâb-ı Hak,"Biz, zalimleri böyle cezalandırırız" buyurmuştur. İbn Abbas (r,a), 
"Allah Teâlâ, bu beyanla kendisine şirk koşup, kendisi dışında ilah edinenleri 
kastetmiştir." demiştir. Buna göre, ayetteki "zalimler" de, kâfirler manasındadır. 


(166) 


"İman edip de salih amellerde bulunanlara gelince, -ki biz herkesi ancak 
gücünün yettiği şeyle mükellef tutana- onlar cennetliktir. Onlar orada ebedi 
kalıcıdırlar. Onlann göğüslerinde kin nâmına ne oarsa, hepsini söküp atacağız. 
Altlarından ırmaklar akacak ve onlar" Hamdolsun, bizi buna ileten Allah'a. Eğer 
Allah bizi buna İletmeseydi, bunun yolunu kendiliğimizden bulamazdık. 
Andolsun ki Rabbimizin peygamberleri hakkı getirmişlerdir" diyecekler. Onlara, 
"İşte yapmakta devam ettiğiniz (iyi işler) sayesinde, mirasçı kılındığınız cennet 
budur" diye seslenilecek" (A'raf, 42-43). 

Bil ki Allah Teâlâ, va'idini tamamlayınca, onun peşisıra bu ayette vaadini 


getirmiştir. Ayetle ilgili birkaç mesete vardır: [167] 
Birinci Mesele 


Bil ki "me'ânrcilerin ekserisi, ayetteki, "Biz herkesi ancak gücünün yettiği şeyle 
mükellef tutarız" ifadesinin, mübteda ile haber arasına girmiş bir cümle-i 
mu'tarıza (ara cümle) olduğunu ve ayetin takdirinin, "iman edip de salih (iyi) 
amellerde bulunanlara gelince, onlar cennetliktir..." şeklinde olduğunu 
söylemişlerdir. Bu cümlenin, mübteda ile haber arasına girmiş olması, son 
derece güzel ve yerindedir. Çünkü bu da aynı söz cinsinden ve aynı konudadır. 
Çünkü Hak Teâlâ, iman eden o kimselerin salih amellerinden bahsedince, bu 
amellerin onların kudretleri dahilinde olduğunu ve mü'minlerin güçlerinin 
üstünde olmadığını bildirmiştir. Bu şekilde bir ifadede, cennetin çok kıymetli bir 


mükâfaat olmasına rağmen, oraya, hiç zorlanmadan ve kolay amellerle 
ulaşılabileceği hususunda kâfirlerin dikkati çekilmiştir. Bazıları da, bu ifadenin 
terkib-teki yerinin, o mübtedanın haberi olduğunu, "âid zamiri"nin ise, karine 
(ipucu) bulunduğu için hazfedilmiş olduğunu ve ifadenin, "İman edip de salih 
amellerde bulunanlara gelince, biz onlardan herbirini ancak gücünün yettiği 


şeylerle mükellef tutarız" takdirinde olduğunu söylemişlerdir. 1108) 


Vüs' İle Cühd Arasındaki Fark 
Ayette geçen "vüs'" kelimesi, "insanın darlık ve sıkıntı halinde değil, genişlik ve 
rahatlık halinde yapabildiği şey" manasındadır. Bunun delili şudur: Muaz b. 
Cebel (r.a), bu âyet hakkında, "(Bu, herkesi ancak) zoruna giden ile değil, 
kolayına gelen ile mükellef tutarız" manasındadır. Takatin son noktası, "vüs1" 
değil, "cühd" diye adlandırılır. "Vüs"ün, bütün gücü sarfetme manasında 


olduğunu zanneden, yanlışlık yapmıştır" demiştir. [169] 
Teklif-i Mâla Yutak Hakkımda Mu'teziie İle Tartışma 


Cübbâî şöyle demiştir: "Bu âyet, "Allah Teâlâ, kuluna, gücünün yetmeyeceği 
şeylerle de mükellef tutabilir" diyen Cebriye nin görüşlerinin yanlış olduğuna 
delalet eder. Çünkü Allah Teâlâ beyanı ile onları yalanlamıştır. Bu temel prensip 
sabit olunca, onların "kulların fiillerinin yaratılması" konusundaki görüşleri de 
bâtıl (yanlış) olur. Çünkü eğer Hak Teâlâ, kulların fiillerinin yaratıcısı olsaydı, 
bu kullar için bir teklif-i mâla yutak (güç yetinemeyecek şeyle mükellef tutma) 
olurdu. Zira Allah Teâlâ, o kulda bir fiili yarattığı halde, o kulu bu fiille mükellef 
tutsaydı, bu, o kula gücü yetmeyeceği şeyi yüklemek olurdu. Çünkü bu bir nevî, 
hasıl-ı tahsili (yapılmış olanı yapmayı) emretme olur ki bu, kulun kudreti 
dahilinde değildir. Yine eğer o kulu, bir fiili yaratmayacağı halde, o fiille 
mükellef tutarsa, bu da, "teklif-i mâla yutak" olur. Çünkü bu durumda, kulun o 
fiili yapmaya ve meydana getirmeye gücü olmaz." (Yine Mu'teziie) şöyle 
demişlerdir: "Bu temel prensip sabit olunca, istita'a (birşeyi yapabilme gücü)nün, 
o fiilin yapılmasından önce kulda mevcut olduğu ortaya çıkar. Çünkü iman 
etmekle em-rolunmuş olduğu halde kâfirin imana kudreti yok iken, eğer istita'a, 
fiil ile birlikte (yani tam tül yapılırken mevcut) olsaydı, o zaman bu da (yani 
kâfiri iman etmekle mükellef tutmak da), bir teklif-i mâla yutak olurdu. Bu âyet, 
teklif-i mâla yutâk'ın olmadığına delâlet ettiğine göre, bu iki esasın yanlış otduğu 
ortaya çıkar." 


Buna şöyle cevap verilir: Biz deriz ki: Bu müşkil sizin için de geçerlidir. Çünkü 
Cenâb-ı Allah, birşeyi yapmak veya yapmamağa götüren sebepler birbirine denk 
olduğunda veya bu sebeplerden birisinin diğerine baskın gelmesi söz konusu 
olduğunda insanı bir fiili yapmakla mükellef tutar. Birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü 
yaratma ve var etme, birşeyin yapılması tarafını tercih etmektir. Yapılma ve 
yapılmamaya götüren sebeplerin birbirine denk olması halinde ise, bir tercihin 
(üstünlüğün) olması imkânsızdır, iktinci ihtimal de bâtıldır.. Çünkü bir 
üstünlüğün bulunması halinde, üstünlüğün bulunduğu tarafın olması, vacib 
(kesin) olur. Binaenaleyh bir emir, üstün gelen tarafla ilgili olursa, bir nevi hasıl- 
ı tahsili emretmek olur. Yok eğer emir, üstün olmayan tarafla ilgili olursa, bu da, 
o şey üstün olmadığı haide, onun yapılmasını emretme olur. Böylece bu emir, iki 
zıddı birlikte bulundurmayı emretme olur ki bu imkânsızdır. Binaenaleyh, sizin 
bu soruya vereceğiniz her cevap, bizim size karşı verebileceğimiz bir cevaptır. 


Allah en iyi bilendir. H70] 
Göğüslerden Kinin Çıkarılması 


Cenâb-ı Allah'ın, "Onların göğüslerinde kin namına ne uarsa, hepsini söküp 
atacağız" buyruğuna gelince, bil ki, bir şeyi "nez"l etmek, o şeyi yerinden söküp 
çıkarmaktır. Gill kelimesi, "kin" manasındadır. Dilciler şöyle derler: "Gill, ince 
ve latif olduğu için, kalbin tâ içine nüfuz eden şeydir. "Hite ile, çok sinsi 
günahlara ulaşmak ve onları yapmak" manasına olan gulül kelimesi de bu 
köktendir. Birşey, inceliği ve lâtifliği ile birşeyin içine girdiği zaman,ve denilir. 
Nitekim kalbin derinliklerine girip işleyen sevgi de böyledir. 

Bunu anladığın zaman deriz ki: Bu ayete birkaç mana verilmiştir: 

1) Bundan murad şudur: "Biz dünyada iken onların biribirlerine olan öfke ve 
kinini giderdik." Buna göre, kinin sökülüp atılması, "karakterleri temizlemek, 
ondaki hertürlü vesveseleri kaldırmak ve onların yeniden kalbe gelmesine mani 
olmak" manasındadır. Çünkü şeytan azabta olunca, kalblere vesvese atmaya 
zaman bulamaz. İşte Hz. Ali (ra), bu manaya işaret ederek, "Ben kendimin, 
Osman'ın, Talha'nın ve Zübeyr'in haklarında HakTeâlâ'nın "Onların göğüslerinde 
kin namına ne varsa, hepsini söküp atacağız" buyurduğu kimselerden olmamızı 
ümid ederim" demiştir. 

2) Bundan murad şudur: "Cennetliklerin dereceleri, kemâl ve noksanlıklarına 
göre farklı farklıdır. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ onların kalblerinden hasedi 
silmiş atmıştır. Öyle ki, daha düşük derecede olanlar, ileri derecede olanlara 
hased etmezler." 


Keşşaf sahibi şöyle der: Bu, birincisinden daha uygun bir tefsirdir. Bu tefsir, 
cennetliklerin durumunun, bu yönden cehennemdeki I erden farklı olduğunu 
bildirmek için, Hak Teâlâ'nın "Cehennemlikler birbirinden kaçar ue birbirlerine 
lanet ederler" şeklindeki buyruğuna daha uygundur. 

Eğer onlar, "insanın, büyük nimetleri ve yüksek dereceleri müşahade edip, sonra 
da kendisinin onları elde edememiş ve onlardan mahrum olmuş olduğunu görüp 
de, nefsinin onlara meyletmemesi ve onlardan mahrum oluşu sebebi ile 
üzülmemesi nasıl düşünülebilir? Eğer bu düşünülebilirse, Hak Teâlâ'nın onları, 
yeme, içme ve cinsi şehvet duygularını kendilerinde yaratmadan ve onları bu 
gibi şeylerden müstağni kılarak yeniden yaratması da niçin düşünülenlesin?" 
derlerse, biz deriz ki: Bütün bunların hepsi mümkündür ve Allah Teâlâ bunları 
yapma-ya kadirdir. Fakat O, onların kalblerinden kini ve hasedi silip atacağını 
vaadetmiş, ama yeme ve içme arzusunu onlardan gidereceğini bildirmemiştir. 
Binaenaleyh bu iki husus arasındaki fark ortaya çıkar. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Altlarından. ırmaklar akacak..." buyurmuştur. Bu, 
"Allah Teâlâ, onları kin, hased ve daha fazlasını elde etme, hırs esaretinden 
kurtardığı gibi, onlara büyük lezzetler de in'âm etmiştir. O halde, onların 
altlarından Allah'ın rahmet, fazi ve ihsan ile her türlü mükâşefe ve ruhani 
mutluluk ırmakları akar..." demektir 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, cennetliklerin "Hamdolsun, bizi buna ileten Allah'a" 
dediklerini nakletmiştir. (Ehl-i sünnet) alimlerimiz, ileten (hidayet eden)" 
ifadesinin, "Allah, kudret verdi" ve o kudrete de kesin bir saike (dâiye) ekledi. 
Böylece kudret ile sebebin toplamı, o faziletin meydana gelmesini sağladı. 
Çünkü Allah kudret verip de, eğer sebebi yaratmasa, netice meydana gelmez. 
Yine eğer Allah, engelleyici sebeplere, karşı sebepler yaratmış olsaydı, o fiil yine 
meydana gelmezdi. Ama Cenâb-ı Hak, kudreti ve neticeye ulaştıran sebebi 
yaratıp, kudret ile sebebin toplamı da fiilin meydana gelmesini gerektirince, 
hidayet, gerçekte Allah'ın takdiri, yaratması ve var etmesiyle olmuş olur 
manasında olduğunu söylemişlerdir. Mu'tezile ise, "Hamd etmek, ancak Allah 
Teâlâ'nın, akıl verip, deliller koyup, (hidayetin) engellerini ortadan 
kaldırmasından ötürü olur" demişlerdir. İşte bu durumda mesele, tamamen cebr 


ve kader konusu ile ilgili olur. HZH 
Allah Hidayet Etmezse, Kimse Yol Bilemez 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer Allah bizi buna iletmeseydi, bunun yolunu 
kendiliğimizden bulamazdık (derler)" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç 


mesele vardır; 72] 


Birinci Mesele 


İbn Amir bu kelimeyi başında vâv olmaksızın şeklinde okumuştur. Bu 
Şamlıların mushafında da bu şekildedir. Diğer kıraat imamları ise bunu vâvlı 
olarak okumuşlardır. İbn Amir'in kıraatini şu şekilde izah edebiliriz: Ayetteki bu 
ifade, "Bizi buna ileten..." ifadesinin adeta bir tefsiri gibidir. Binaenaleyh bunlar 


birbirinin aynısı olunca, atıf harfini (vâvı) hazfetmek gerekir. 073] 
İkinci Mesele 


"Eğer Allah, bizi buna itetmeseydi, bunun yolunu kendiliğimizden bulamazdık" 
ifadesi, hidayete eren (doğruyu bulan) kimsenin, Allah'ın hidayete erdirdiği 
kimse olduğuna; Allah'ın o kimseyi hidayete erdirmemesi durumunda, onun 
hidayete eremiyeceğine (doğruyu bulamayacağına) bir delildir. Hatta biz diyoruz 
ki: Mu'tezile'nin görüşü şöyledir: "Allah Teâlâ'nın, peygamberler ve velilere 
verdiği hertürlü hidayet ve irşadı, kâfir ve fâsıkların herbirine de vermiştir. 
Mü'min ile kâfir, ehl-i hak ile ehl-i bâtıl arasındaki fark, ancak insanin sa'y-ü 
gayreti ve tercihi ile meydana gelmiştir. Binaenaleyh insanın, kendisine 
hamdetmesi gerekir. Çünkü insanı meydana getiren ve kendisini cennetin 
derecelerine çıkarıp, cehennemin derekelerinden kurtaran, insanın kendisidir." 
Binaenaleyh o, kendisine hiç hamdetmeyip, ancak Allah'a hamdedince, hidayete 
erdirenin de ancak Allah Teâlâ olmuş olduğunu anlıyoruz. 

Cenâb-t Allah daha sonra, onların "Andolsun ki Rabbimizin peygamberleri hakkı 
getirmişlerdir" diyeceklerini nakletmiştir. Bu, cennet-tekilerin, peygamberlerinin 
kendilerine vaadettiği şeylerin gerçekliliğini apaçık gördüklerinde söyleyecekleri 
sözdür. Onlar işte o zaman, "Andolsun ki Rabbimi-zin peygamberleri hakkı 
getirmişlerdir" derler. 

Allah Teâlâ daha sonra "Onlara, "İşte... mirasçı kılındığınız cennet budur..." diye 


seslenilecek" buyurmuştur. Bu hususta iki mesele vardır: [174] 
Birinci Mesele 


Bu hitap, ya Allah, ya da meleklerdendir. Uygun olan, nida edenin Attah Teâlâ 
olmasıdır. HZ5] 


Ayetteki "En" Edatının Açıklanması 


Zeccâc, buradaki "en" edatı hususunda şu iki açıklamayı yapmıştır: 

a) Bu, enne edatından hafifletilerek yapılan "en" olup, ennehu takdirindedir ve 
bu zamir, "şân" içindir. Buna göre kelamın takdiri şöyledir: Onlara, "işte 
cennet..." diye seslenilir." 

b) Bana göre en doğrusu, bu en edatının, nidanın (seslenmenin) "tefsiriy-ye"si 
olmasıdır. Buna göre ifadenin takdiri, "Onlara seslenildi, yani "İşte cennetiniz" 
denildi" şeklindedir. Binaenaleyh onun manast şudur: "Onlara, "İşte cennet" 
denilmiştir. Bu tıpkı, "Bir güruh, "yürüyün, sebat edin..." diyerek, kalkıp gittiler" 
(Sâd, 6) ayetinde olduğu gibidir. Cenâb-ı Hak, ayette tilküm (işte o) 
buyurmuştur. Çünkü onlara bu cennet, dünyada iken vaadedilmiştir. Buna göre 


sanki onlara, "İşte size vaadedilen o cennet, budur" denilmiştir. (176) 
Cennete Varis Olmanın Manası 


Ayetteki, "Mirasçı kılındığınız" ifadesi ile ilgili olarak şu iki görüş belirtilmiştir: 

1) Bu "Meâni" alimlerinin görüşü olup, buna göre mana, "tıpkı miras malının 
mirasçılara geçişi gibi, cennet de sizin elinize geçti" şeklindedir. "İrs" (mirasçı 
olma), Arapça'da ölenden hayatta kalanlara mülkün geçmesi manasının dışında, 
başka manalarda da kullanılır. "Nitekim, "Bu iş sana şeref iras eder. (Yani şeref 
kazandırır) veya "bu iş sana utanç iras eder (yani: utanç getirir) denilir. Bazı 
alimler şöyle demişlerdir: "Cennetliklere, bu nimet ve makamlar, o anda bir 
yorgunluğa düşmedikleri halde, (kolay yoldan) verilmiş ve böyle sanki bu, 
mirasa benzemiştir." 

2) Cennetlikler, cehennemliklerin cennetteki yerlerine varis olurlar. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s): 

"Herbir kâfir ve mü'minin mutlaka cennette ve cehennemde birer yerleri vardır. 
Cennetlikler cennete, cehennemliklerde cehenneme tamamen girdikleri zaman, 
cennet, cehennemliklerin gözünün önüne getirilir ue onlar cennetteki yerlerine 
bakarlar. Onlara, "İşte bu (yerler), şayet Allah'a itaat etmiş olsaydınız, sizin 
olacaktı" denilir; sonra da, Ey cennetlikler, yaptığınız (iyi) ameller sebebi ile, 
(cehennemliklerin cennetteki) bu yerlerine siz varis dunuz" denilir ve onların 


yerleri cennetliklere bölüştürülür" HZH buyurmuştur. 
Cenâb-ı Hak "Yapmakta devam ettiğiniz (iyi işler) sayesinde..." buyurmuştur. Bu 


ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır; HZ8] 
Cennete Amel ile Grilip Girilmeyeceği 


"Amel, mutlaka bir karşılığı gerektirir" diyenler, bu âyete tutunmuşlardır, çünkü 
bu ifadenin başındaki 

"bâ" harfi, "sebebiyyete" delalet eder. Bu da, amelin bir karşılığa sebep olacağını 
gösterir. Buna karşı biz (ehl-i sünnetin) cevabı şudur: "Amel (ibadet), bir 
karşılığın (mükafaatın) illetidir. Fakat yoksa o (ibadet), zatı gereği bu karşılığı 
icab ettirmez. Bunun delili şudur: Allah'ın kulu üzerinde sınırsız nimetleri vardır. 
Binaenaleyh kul, bir taat yaptığı zaman, onun bu taatları geçmiş nimetlere 
karşılık yapılmış olur. Binaenaleyh bu taatın, bir başka mükâfaatı icab ettirmesi 


imkânsızdır." H79] 
İkinci Mesele 


Bazıları {bu görüşü), "Bu âyet, kulun cennete ancak ameli mukabilinde 
girdiğine delalet edr. Halbuki Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Cennete, hiç kimse kendi ameli ile giremez. İnsan oraya 


ancak, Allah'ın rahmeti sayesinde girebilir"L180| buyurmuştur. Bu ikisi arasında, 
bir tenakuz vardır" diyerek tenkid etmişlerdir. Bunun cevabı, daha evvel de 
verdiğimiz gibi şöyledir. "Bizzat amel cennete girmeyi icabettirmez 
(garantilemez) Amel (ibadet), ancak Allah'ın fazlı ile ona bir alâmet ve bir 
tanıtıcı kılması ile, cennete girme sebebi olmuştur. Hem amel-i salih vesilesiyle 
mükâfaat ödeyen de Allah Teâtâ olduğuna göre, cennete girme de, gerçekte 


ancak Allah'ın fazlı ile olmuş olur. 181) 
Üçüncü Mesele 


Kâdi şöyle demektedir: "Ayetteki "Onlara, "İşte yapmakta devam ettiğiniz (iyi 
işler) sayesinde, mirasçı kıldığımız cennet budur" diye seslenilecek" hitabı, 
bütün mü'minler için umümi bir hitaptır. Bu day, cennete giren herkesin, oraya 
ancak amelleri sayesinde gireceğine delâlet eder. Durum böyle olunca, "Fâsıklar 
(günahkârlar), cennete Allah'tan bir lütuf olarak girer" diyenlerin görüşü 
imkansızlaşır. Bunun böyle olduğu sabit olunca, diyoruz ki: Fâsığın 
cehennemden hiç çıkmaması gerekir. Çünkü eğer o cehennemden çıkacak olsa, 


ya cennete girecektir, ya girmeyecektir.. İkinci ihtimal, icma ile bâtıldır. 
Birincisine gelince, fasık cennete ya lütuf yoluyla, ya da bunu hakederek 
girecektir. Birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü biz bu ayetin, tsw 'tsa, Kitt-u ttahi ita 
cennete giremiyeceğine delalet ettiğini beyan etmiştik. İkinci ihtimal de bâtıldır. 
Çünkü fasık (günahkâr) cehenneme girerken, "O, cezaya müstehak oldu" 
denilmiş olması gerekir. Binaenaleyh cennete de hak ederek girecek olsa, onun 
mükâfaatı da hak etmiş olması gerekir. Bu durumda da, hem mükâfaat!, hem de 
cezayı hak etmenin (onun için) birlikte söz konusu olması gerekir ki bu 
ımkânsızdır. Çünkü mükğfaat, hertürlü zarar şaibesinden uzak, devamlı olan bir 
menfaat; ceza ise, hertürlü faydadan uzak, devamlı olan bir zarardır. Bu ikisinin 
arasını cem etmek (birleştirmek) imkânsızdır. HalbÖyle olunca da, bu iki şeyi 
birden haketmek imkânsızdır." 

Buna şöyle cevap verilir: Bu, mükâfaata ve cezaya müstehak olmanın, birlikte 
olamayacağı temeline dayandırılmıştır. Biz bu sözün bâtıllığını Bakara suresinde 


iyice ortaya koymuştuk. Allah en iyi bilendir. [182] 


"Cennetlikler, cehennemdekilere, "Rabbimizin bize vaadettiğini tam gerçek 
bulduk. Siz de Rabbinizin, bildirdiğini gerçek buldunuz mu?" diye nida ederler. 
Onlar da, "Evet" derler. Bunun üzerine aralarında bir münâdi şöyle nida eder: 
"Allah'ın laneti zalimlerin tepesine., ki onlar, Allah'ın yolundan men edenler, onu 
eğri bir hale getirmek isteyenlerdir. Onlar ahireti de inkâr ederler" (A'râf, 44-45). 
Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerin cezasını, iman ve taat ehlinin de mükâfaatım şerhe- 
dip açıklayınca, bunun peşinden bu iki topluluk arasında cereyan eden 
münazaraların zikrini ve beyanını getirmiştir. İşte bu münazaralar, Allah 


Teâlâ'nın bu ayette bahsetmiş olduğu durumlardır. [183] 
Cennetliklerin Cehennemliklere Hitabı 


Bil ki, Allah bir önceki ayette, "Onlara, "İşte mirasçı edildiğiniz cennet budur" 
diye nida edilecektir." (A'râf, 43) buyurunca, bu onların bu nida esnasında 
cennette bulunup orada yerleşmiş olduklarına delalet eder. Binaenaleyh, bundan 
sonra da Cenâb-ı Hak, "Cennettekller, cehennemdekilere (....) diye nida 
ederler" buyurunca, bu da, bu nidanın yerleşmeden sonra meydana geldiğine 
delalet eder. 

Ibn Abbas, bu ayete şu şekilde mana vermiştir: "Biz, dünyada iken, Rabbimizin 
bize vaadettiği mükâfaatı gerçek olarak bulduk. Binaenaleyh, siz de Rabbinizin 
size vaadettiği cezayı hak ve gerçek olarak buldunuz mu? Böyle diyen kimsenin 


bu sorusundan maksadı, kendisinin tam bir mutluluğu elde ettiğini ortaya 
koymak ve düşmanının kalbine de hüzün ve keder sokmaktır. Burada birkaç 


soruyla karşı karşıyayız: 1184) 


Cennet En Yüksek Gökte İken, Cehennemlik Yer Altından Nasıl Hitap 
Eder? 


Birinci soru: Cennet, göklerin en üstünde, cehennem ise yerlerin en altındadır. 
Binaenaleyh, bu kadar uzaklığa rağmen böyle bir nida ve seslenme nasıl doğru 
olabilir? 

Cevap: Bu, biz ehl-i sünnetin görüşüne göre, olabilir. Çünkü bize göre, çok fazla 
uzaklık ve çok fazla yakınlık, idrake mani olan şeyler değildirler. 

Kâdi de bunu benimseyerek şöyle der: "Alimler arasında, seste bir özelliğin 
bulunduğunu; çünkü, sesteki yalnız başına uzaklığın, duymaya mani olmadığını 
söyleyen kimseler bulunmaktadır." 

İkinci soru: Bu nida, her cennetlikten her cehennemlik olana mı, yoksa onların 
bir kısmından bir kısmına mı olacaktır? 

Cevap: Hak Teâlâ'nın, "Cennetlikler, cehennemliklere... nida ederler" ifadesi, 
umümi bir ifadedir. Çoğul bir kelime mukabilinde çoğul bir kelime 
zikredildiğinde, bundan o çokluklardaki fertler murad edilir. Binaenaleyh 
cennetliklerin her biri, dünyada iken tanıdıkları kâfirlere nida ederler. 

Üçüncü soru: Hak Teâlâ'nın, ifadesindeki "en" hangi "en"dir. 

Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesinde de geçtiği gibi, bunun en-ne'den hafifletilmiş 
"en" olması muhtemel olduğu gibi, tefsir için getirilmiş olan "en" olması da 
muhtemeldir. Durum ifadesindeki "en" hakkında da aynıdır. 

Dördüncü soru: "Rabbimizinbizeuaadettiğini..." denildiği gibi, "Rabbinizin size 
vaadettiğini hak olarak..." denilmeli değil miydi? 

Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbimizin bize vaadettiğini hak olarak..." buyruğu, 
Allah Teâlâ'nın bu vaadi onlara hitab ederek yönelttiğine delalet eder. 
Binaenaleyh onların, Allah tarafından bu vade muhatap tutulmaları daha fazla 
şereflenmeyi icab ettirir. Daha fazla şereflendirmek ise, ancak mü'minlerin 
haline uygun düşer. Kâfirlere gelince, onlar Allah Teâlâ'nın kendilerine bu 
şekilde hitap etmesine layık değillerdir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak 
onlara bu hitap ile hitap ettiğini zikretmemiş, aksine O, sadece bu hükmü beyan 
ettiğini belirtmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Evet" derler" ifadesine gelince, bu hususta birkaç mesele 


vardır; H85] 


Birinci Mesele 


Ayet, kâfirlerin, Kıyamet gününde, Allah'ın vaadinin ve vaidinin hak ve doğru 
olduğunu itiraf edeceklerine delâlet eder. Bu ise ancak, onlar Kıyamet gününde 


Allah'ın zat ve sıfatlarını tanıyıp bildiklerinde mümkün olur. [186] 
Ahirette Tevbe Neden Makbul Olmuyor? 


İmdi şayet, "Onlar, Cenâb-ı Hakk'ın zât ve sıfatlarını bildiklerine; O'nun 
sıfatlarından biri de, kullarının tevbelerini kabul etmesi olup, onlar da tevbe 
etmeleri halinde azaptan kurtulacaklarını zaruri olarak bildiklerine göre, 
kendilerini bu azaptan kurtarmaları için, niy9 tevbe etmiyorlar? Bir kimse 
kalkıp, "Allah ancak, tevbeleri dünyada iken kabul eder" de diyemez. Zira 
Cenab-ı Hakk'ın, "O, kullarının teubesini kabul eden, kötü hareketlerini 
bağışlayandır..." (Şürâ, 25) ayeti bütün durumlar hakkında umumi bir ifadedir. 
Hem tevbe, günahları kabul edip zillet ve miskinliğini kabul ve ikrar etmek 
demektir. Rahim ve hakim olan zat'a uygun düşen ise, bu iş ister dünyada olsun, 
isterse ahirette olsun, bu kötülükleri ve günahları affetmesıdır..." denilirse, 
kelâmcılar buna şu şekilde cevap vermişlerdir: 

Onların, bu şiddetli acı ve elemlerle çok fazla meşgul olmaları, onların tevbe 
etmelerine mani olur. Bir kimse şöyle diyebilir: "Bu acılar, onları bu tür 
münazaralardan ve çekişmelerden alıkoymadığına göre, daha nasıl, kendisiyle o 
çetin acılardan kurtulacakları tevbelerine mani olabilir?" 

Bil ki, "Allah'ın, tevbeyi kabul etmesi vacibtir" diyen Mu'tezile'nin bu sorudan 
kendisini kurtarması mümkün değildir. Ehl-i sünnet alimlerimize gelince, onlar, 
"Bu, aklen Allah'a vacib değildir" dediklerinde, şöyle demişlerdir: Allah Teâlâ, 
tevbeyi dünyada kabul eder, ahirette ise kabul etmez. Binaenaleyh, bu sual zail 


olur. Allah en iyisini bilendir. (187) 
Neam İle Belâ Arasındaki Fark 


Sibeveyh, "neam (evet) kelimesi, birvaad ve bir tasdiktir" demiştir. Sibeveyh'in 
bu sözünü açıklayanlar şöyle demişlerdir: "Bunun manası şudur: Bu kelime, 
bazan bir şeyi vaadetmek için, bazan da tasdik etmek için kullanılır, Yoksa 
bunun manası, "O, aynı anda hem vaad, hem de tasdik ifade eder" demek 
değildir. Baksana, bir kimse "Bana veriyor musun?" dediğinde, öteki, "evet 


(neam)" derse, bu bir vaad olup, bunda bir tasdik manası bulunmaz. Yine bir 
kimse, "Şöyle şöyle oldu..." dediğinde, sen de "Evet (neam) doğru 
söylüyorsun..." dersen, bunda bir vaad manası bulunmaz. "Zeyd, kalkıyor mu?" 
ifadesinde olduğu gibi, müsbet (olumlu) bir ifade kullanıp, birşeyi sorduğunda, 
karşısındaki "Evet (neam)" der. Eğer menfi (olumsuz) bir ifade ile "(Zeyd, 
kalkmıyor mu?)" şeklinde sorulursa, sen "neam (evet), kalkmıyor" diye değil, 
"bela (evet, kalkıyor)" diye cevap verirsin. O halde neam kelimesi, müsbet 
ifadelerin cevabında, belâ kelimesi ise, menfi ifadelerin cevabında kullanılır. 
Nitekim Cenab-ı Hak da, "(Allah), "Ben sizin rabbiniz değil miyim?" dedi, onlar 


da. "Euet, (rabbimizsin)" dediler" (A'râf, 172) buyurmuştur. [188] 
Üçüncü Mesele 


Kisâi, Kur'ân'ın her yerinde, ayn harfinin kesresi ile bu kelimeyi, neim şeklinde 
okumuştur. Ebu'l-Hasan, kelimenin iki şeklinin de kullanıldığını;Ebu Hatim de, 
ayn'ın kesresi ile olan şeklin fazla bilinmediğini söylemiştir. Kisai, Hz. Ömer'den 
rivayet edilen şu hususla istidlal etmiştir: Hz. Ömer, bir topluluğa bir şey sorar; 
onlar da, neim diye cevap verirler. Bunun üzerine Hz. Ömer de "neim deve 
demektir" der. Ebu Ubeyde, Hz. Ömer'den yapılan bu rivayetin meşhur 
olmadığını söylemiştir. 

Hak Teâlâ'nın, "bunun üzerine aralarında bir münadi şöyle nida eder." 


buyruğuna gelince, bu hususta iki mesele bulunmaktadır: [189] 
Birinci Mesele 


Arapça'da te'zîn kelimesi, nida etmek ve bildirmektir. Namaz İçin ezan da, hem o 
namazı, hem de onun vaktini bildirmedir. Ulemâ, Cenâb-ı Hakk'ın, beyanına 
"Her iki topluluğu da, duyurabilen bir münâdî çağırdı, nida etti" manasını 
vermişlerdir. İbn Abbas, "Bu nida eden, meleklerden, sûrun sahibi olan 


İsrafil'dir" demiştir. H20] 
İkinci Mesele 
Hak Teâlâ'nın beynehüm tabiri ezzene fiilinin zarfı olması ve ifadenin takdirinin 


de, "O, münâdi bu ilanı ve nidayı, onların ortasında yaptı" şeklinde olması 
muhtemel olduğu gibi, bu ifadenin ayetteki müezzin kelimesinin sıfatı olması ve 


mananın da, "Onların arasından bir münadi, bu ezan ve ilan ile nida etti" 
şeklinde olması da muhtemeldir. Birinci takdir, tercihe şayandır. Allah en iyisini 
bilendir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın laneti, zalimlerin tepesine... ' buyruğuna gelince, bu 


hususta da iki mesele vardır: HOH 
Birinci Mesele 


Nafi, Ebü Amr ve Âsim, en edatını şeddesiz, la'netu kelimesini de merfü 
olarak; diğer kıraat imamları da, edatı şeddeli, kelimeyi de mansub olarak enne 
la'nete şeklinde okumuşlardır.. 

Vahidi (r.h) şöyle der: Bu, edatın şedde ile okunması asıldır. Şeddesiz olarak 
okunması halinde ise, kıssa ve şe'n manası kastedilir. Bu durumda kelâmın 
takdiri, şeklinde olur. Hak Teâlâ'nın, "Dualarının sonu da, "Hamdolsun kainatın 
Rabbi olan Allah'a..." demektir" (Yum, 10) ayeti de böyledir, ki bu ayetin 
başındaki en' takdiri de ennehü şeklindedir. En-ne'den hafifletilen "en" ile 
mutlaka zamir-i sân veya zamir-i kıssa bulunur. Bu, şeddesiz en tefsiriyye olması 
da mümkündür. Sanki bu, onların nida ettikleri şeyi tefsir etmiş gibi olur. Bu 
tıpkı bizim, Hak Teâlâ'nın, buyruğu ile alakalı olarak demin söylediğimiz şeyler 
gibidir. 

Keşşaf sahibi şunu rivayet etmiştir: "A'meş, bu ifadeyi, ya "kavi" maddesini 
kastederek, veyahut da ezzene filini kale anlamında alarak, edatın kesresi ve 


şeddesiyle, inne la'nete şeklinde okumuştur." (192| 
Allah'ın Lanetine Müstahak Olanların Sıfatları 


Bil ki bu âyet, o münadinin, Allah'ın lanetinin şu dört sıfatla tavsif edilen 
kimseler hakkında olacağına delalet eder: 

Birinci sıfat: Onların, zalim olmaları... Çünkü Cenâb-ı Hak, "Allah'ın laneti 
zalimlerin tepesine..." buyurmuştur. Alimlerimiz, "Burada geçen zalimlerden 
maksat, müşriklerdir" demişlerdir. Bu böyledir, zira daha önce geçen münakaşa, 
cennetliklerle kâfirler arasında vuku bulmuştu... Bunun delili şudur: 
"Cennetliklerin, "Siz de Rabbinizin, bildirdiğini gerçek buldunuz mu?" 
şeklindeki sözleri, ancak kâfirlere uygun düşer. 

Bu sabit olunca, bundan sonra münadinin, "Allah'ın laneti zalimlerin tepesine..." 
diye nidasının, kâfirlere yönelik olması gerekir. Böylece de, buradaki 
zalimlerden maksadın müşrikler olduğu sabit olur. Yine Cenâb-ı Hak, bu 


zalimleri üç sıfat ile vasfetmiştir ki bu sıfatlar kâfirlere has olup, bizim 
zikrettiğimiz görüşü kuvvetlendirir. 

Kâdi lafzın umümi oluşuna tutunarak şöyle demiştir: "Buradaki "zalimlerden 
maksad, ister kâfir olsun, ister fâsık olsun, zalim olan herkestir. 

İkinci sıfat: Bu, ayetteki "Onlar, Allah'ın yolundan men edenlerdir" buyruğudur. 
Bunun manası şudur: "Onlar, insanları, bazan zorlayarak ve cebren, bazan da 
diğer hile ve yollarla, hak dini kabul etmekten engelliyorlar." 

Üçüncü sıfat: Bu, ayetteki "Onu eğri bir hale getirmek isteyenler..." ifadesidir. 
Bundan maksad, onların, gerçek dinin delillerine şekk ve şüpheler atmalarıdır. 
Dördüncü sıfat: Ayetteki "Onlar, ahireti de inkâr ederler" cümlesidir. Bit ki 
Cenâb-ı Hak, münadinin bu laneti ancak, bu (son) üç sıfat ite muttasıf olan 
zalimlere yöneltmiş olduğunu bildirince, bu durum, o lanetin ancak kâfirlerin 
başına geleceğini açıklayan bir beyan olmuştur. Bu da, Kâdi'nin lanetin, fâsık ve 
kâfiri kapsadığı şeklindeki görüşünün yanlışlığını gösterir. Allah en iyi bilendir. 
(93) 


" 


Cennet İle Cehennem Arasındaki Sûr 


"İki (taraf) arasında bir perde ve "A'râf" üzerinde de, (insanların), her birini 
simatarıyla tanıyacak adamlar uardır ki onlar henüz oraya girmemiş, fakat onlar 
girmeyi şiddetle arzu eder olarak, cennet ashabına, "selamün aleyküm" diye 
seslenirler. Gözleri ehl-i cehennem tarafına çevrildiği zaman da, "Ey Rabbimiz, 
bizi zalimler güruhu ile beraber bulundurma" derler" (A'râf, 46-47). 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "İki (taraf) arasında bir perde var" ifadesinin manası, 
"cennetle cehennem" veya "iki grup arasında.." demektir. Bu "perde", "Nihayet 
onların arasına kapılı bir sûr" çekilmiştir" (Hadîd, 13) ayetinde bahsedilen 
meşhur "sûr"dur. 

Eğer, "Cennetin, göklerin üzerinde; cehennemin de aşağıların aşağısında olduğu 
sabit olduğuna göre, artık cennet ile cehennem arasına böyle bir sur çekmeye 
niçin ihtiyaç duyulmuştur?" denilir ise, biz deriz ki: "Bu ikisinin birbirinden 


uzaklığı, ikisi arasında bir sûrun, bir perdenin bulunmasına mani değildir." 124) 
A'râf Kelimesinin Manası 
"A'râf", urf kelimesinin çoğulu olup, yüksek ve yüce olan her mekâna verilen bir 


isimdir. Yine bu kelimeden olarak, atın yelesine urfu'l-feres ve horozun ibiğine 
urfu'd-dik denilir. Yüksek olan her yere "urf" denilir. Çünkü o yer, yüksekliği 


sebebi ile, kendisinden daha alçak yerlere nazaran daha iyi tanınmakta (ma'ruf 
olmaktadır). Bunu iyice anladığın zaman deriz ki: A'râf "in tefsiri hakkında iki 
görüş vardır: 

Birinci görüş: Çoğu alimlerin benimsediği görüşe göre "A'râf", cennet ile 
cehennem arasına çekilmiş olan bu sür'un (duvarın) en yüksek yerleridir. Bu, İbn 
Abbas (r.a)'ın görüşüdür. Yine İbn Abbas <r.a)'dan, "A'râf, Sırat (köprüsünün) en 


yüksek yerleridir" rivayeti de gelmiştir. 195 
Ashab-ı A'râf'ın, Cennetliklerin Mümtazları Olma İhtimali 


İkinci görüş: Hasan el-Basri ile, iki görüşünden birine göre Zeccâc'ın görüşü 
olup, buna göre, "A'râf üzerinde" ifadesi, "cennetlikler ile cehennemlikleri bilme 
hususunda, o cennetlikler ile cehennemliklerden herbirini, simalarından 
(yüzlerinden) tanıyan Kimseler vardır" manasındadır. Hasan el-Basri'ye, bu 
hususta "Bunlar, iyilikleri İle kötülükleri birbirine denk olan kimseler mi?" 
denilince o, iki dizine vurarak şöyle dedi: "Bunlar, Allah'ın kendilerine 
cennetlikleri ve cehennemlikleri tanıttığı ve böylece onları birbirinden ayırabilen 
kimselerdir. Vallahi bilemiyorum, belki de onlardan bazıları bizimle beraberdir." 
Birinci görüşü benimseyenler, Ar'âf üzerinde bulunanların kimler olduğu 
hususunda kendi aralarında ihtilaf etmişlerdir. Bunların görüşleri pek çoktur, 
ama şu iki görüşte toplanabilir: 

a) Bunların, itaat edenler ve sevaba nail olanların en ileri gelenleri olduğunun 
söylenmesi... 

b) Bunların, sevaba nail olanlardan daha aşağı derecede olan kimseler 
olduğunun söylenmeşidir. Birinci takdire göre ayetteki bu ifadenin birkaç izahı 
vardtr: 

1) Ebu Miclez şöyle demiştir: "Bunlar, cennetlikler ile cehennemlikleri bilip 
tanıyan meleklerdir." Bu hususta Ebu Miclez'e "Cenâb-ı Hak, "A'râf üzerinde 
birtakım adamlar vardır" buyuruyor, sen ise onların melekler olduğunu iddia 
ediyorsun?" denilince, o, "melekler dişi değil, erkektirler" demiştir. Birisi şöyle 
diyebilir: Erkek olduğunu söylemek, ancak erkeğin mukabilinde dişinin 
bulunması durumunda makul olur. Meleklerin dişi olması imkânsız olunca, 
onların erkek olduklarını söylemek de imkânsız olur. 

2) Onlar şöyle demişlerdir: "Ayette bahsedilen adamlar, peygamberlerdir. Allah 
Teâlâ, onları Kıyamet meydanındaki diğer kimselerden ayırmak ve onların 
şerefleri ile mertebelerinin yüceliğini beyan etmek için, bu sürun en yüksek 
yerlerine oturtmuştur. Yine onları, cennetlikler ile cehennemliklerin üzerinde 


gözcü olmaları, onların hallerine, sevaplarının ve ikablarının miktarına muttali 
olmaları için, bu yüce mekana oturtmuştur." 

3) Bunlar, şehitlerdir. Çünkü Cenâb-ı Allah, A'râf ehihin, cennetlikler ile 
cehennemliklerden herbirini tanıyor olduklarını bitirmiştir. Bir başka topluluk da 
"Bunlar, cennetlikleri, yüzlerinin güleç ve neşeli oluşu ile; cehennemlikleri de, 
yüzlerinin siyahlığı ve gözlerinin maviliği ile tanırlar" demişlerdir. Bu izah şekli 
yanlıştır. Çünkü Cenâb-ı Hak, cennetlikler ile cehennemliklerin herbirini 
simalarından tanıma işinin, A'râf ehl»r.d has olduğunu bildirmiştir. Eğer, bundan 
murad, onların söylediği mana olsayui, böyle bir bilgi (tanıma işi) sadece 
A'râftakifere has olmazdı. Çünkü cennetliUer ile cehennemliklerden herkes, 
cennetliklerin ve cehennemliklerin bu hallerini bilirler. Bu izah şekli yanlış 
olunca, ayetteki "Her birini simalan ile tanıyacaktan" ifadesi ile kastedilenin, 
onların dünyada iken hayır, iman ve salah ehli ile şer, küfür ve fesad ehlini 
tanımaları olduğu sabit olur. Onlar dünyada iken, ehl-İ iman ve taat ile ehl-i 
küfür ve masiyetin şahitleri İdiler. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak onları A'râf üzerine 
oturtmuştu. "A'râf" ise, onların, herkesin layık olduğuna şahid olsunlar, her şeye 
muttali olsunlar ve ehl-i sevabın, derecelere; ehl-i ikabın da derekelere 
ulaştıklarını bilsinler diye, işte (onların üzerlerinde bulundukları) yüksek 
yerlerdir. 

imdi şayet, "Bu, üç husus da, bâtıldır. Çünkü Allah Teâlâ, A'râftakilerin stfatı 
hakkında" "onlar henüz oraya girmemiş, fakat girmeyi şiddetle arzu ederler..." 
buyurmuştur. Yani onlar, cennete girmeyi çok şiddetle arzuladıkları halde, 
cennete girmemişlerdir. Halbuki bu vasıf, peygamberlere, meleklere ve şühedâya 
uygun düşmez.." denilirse, bu görüşü benimseyenler şöyle diyerek cevap 
vermişlerdir: 

Şöyle denilebilir: Allah Teâlâ, A'râf'takilerin sonradan cennete girmelerinin, 
onların vasıflarından biri olduğunu beyan etmiştir. Bunun sebebi şudur: Allah 
Teâlâ, A'râftakİleri, cennettekiler ile cehennemdekilerden ayırdetmiş ve onları 
cennetteki-ler ile cehennemdekilerin hallerini görüp müşahede etsinler, böylece 
de, o halleri müşahede etmelerinden dolayı büyük bir sevinç duysunlar diye, o 
yüksek yerlere ve makamlara oturtturmuştur. Daha sonra, cennettekiler cennete; 
cehennemdekiler de cehenneme iyice yerleşince, Cenâb-ı Hak A'râftakİleri 
cennetteki yüksek mevkilerine nakleder. Böylece, onların cennete girmemiş 
olmalarının, onların şereflerinin kemaline ve derecelerinin yüksekliğine mani 
olmayacağı sabit olmuş olur. Hak Teâlâ'nın, "Fakat girmeyi şiddetle arzu 
ederler" ifadesinden murad, yakini bir umma ve arzudur. Baksana Cenâb-ı Hak, 
Hz. İbrahim'den naklen de, "Ceza gününde kusurlarımı bağışlayacağını 


umduğum da O'dur" (Şuarâ, 82) buyurmuştur. Bu arzu etme ve umma, yakini bir 
ummadır, arzu etmedir. O halde, bu ayetteki de böyledir. A'râftakilerin, 
cennetliklerin en şereflileri olduğunu söyleyenlerin görüşlerinin izahı, bundan 


ibarettir, H26] 
A'râf'takilerin İbadetçe Cennetliklerin Altında Olma İhtimali 


Bu, A'râftakilerin, dereceleri cennet ehlinden daha düşük olan birtakım kimseler 
olduğunu söyleyen görüştür. Bu görüşte olanlar du şu izahları yapmışlardır: 

a) Bunlar, iyilikleri ve kötülükleri eşit olan kimselerdir. Binaenaleyh, böylece 
onlar, ne cennetliklerden, ne de cehennemliklerden olmamışlardır. Böylece 
Cenâb-ı Hak, dereceleri, cennet ile cehennem arasında olduğu için, onları bu 
A'râf üzerinde durdurmuş sonra da onları kendi lütfü ve rahmetiyle cennetine 
sokmuştur. Binaenaleyh bunlar da, cennete giren diğer bir topluluk olmuş olur. 
Bu, Huzeyfe ve İbn Mesüd (r.a)'un görüşü olup, Ferrâ'nın da tercihidir. Cübbai 
ve Kâdi, bu görüşü tenkid etmişler ve bu görüşün yanlış olduğuna dair, şu iki 
şekilde delil getirmişlerdir: 

1) Onlar şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte yapmakta deuam ettiğiniz 
(iyi işler) sayesinde mirasçı edildiğiniz cennet budur" (A'râf, 43) ifadesi, 
cennnete giren herkesin, mutlaka o cennete girmeyi hakettiğine delâlet eder. 8u 
ise, ne cennete, ne de cehenneme girmeye müstehak olmayan birtakım insanların 
bulunduğunu söylemeye mani olur. Sonra onlar cennete hak ettikleri için değil, 
sırf Allah'ın lütfü ile girmişlerdir." 

2) Onların, A'râf ashabından olmaları, Allah Teâlâ'nın, onları, hem cennetlikleri 
hem de cehennemlikleri görebilecekleri yüksek bir yere oturtması sebebiyle, 
Kıyametteki bütün kimselerden ayırdığına delalet eder ki, bu büyük bir 
şereflendirmedir. Bu gibi şereflendirmeler ise, ancak şerefli kimselere uygun 
düşer. İyilikleri ve kötülükleri eşit olan kimselerin, derecelerinin noksan olduğu 
hususunda şüphe yoktur. Binaenaleyh, bu şereflendirme işi, onlara uygun 
düşmez. 

Birincisine şöyle cevap verilebilir: Muhtemeldir ki, Cenâb-ı Hakk'ın "İşte 
yapmakta devam ettiğiniz (iyi işler) sayesinde mirasçı edildiğiniz cennet 
budur..." (A'râf, 43) ifadesi, muayyen birtakım kimselere hitabtır. Binaenaleyh 
bunun, bütün cennettekiler için böyle olması gerekmez. 

İkincisine de şu şekilde cevap verebiliriz: Biz Allah'ın onları şereflendirmeyi ve 
ikramı onlara tahsis ederek o yerlere oturtturduğunu kabul etmiyoruz. Cenâb-ı 
Hak onları oraya ancak, orası cennetle cehennem arasında orta bir yer ve 


mertebe olduğu için oturtturmuştur. Zaten münakaşa da, sadece bu husustadır. 
Dolayısiyle onların, bu görüşü iptal etme hususunda dayandıkları o delilin zayıf 
olduğu sabit olmuş olur. 

b) Onlar, "A'râftakilerle kastedilen, babalarının izni olmadan savaşa çıkıp da, 
böylece şehid olan kimselerdir. İşte bu sebeple de onlar, cennetle cehennem 
arasında tutulmuşlardır" demişlerdir. 

Bil ki bu görüş de, birinci görüşe ("a" maddesine) dahildir. Çünkü bunlar ancak 
günahları, cihadla elde ettikleri sevab ve taata eşit olduğu için Arâftaki kimselr- 
den olmuşlardır. Dolayısiyle bu, birinci maddenin hükmüne giren şeylerden 
birisi olmuş olur. Bu izahın doğru olduğunun kabul edilmesi halinde bile, bu 
misali ve ayetin lafzını buna tahsis edip, bununla sınırlamanın bir manası yoktur. 
c) Abdullah İbnu'i-Hars, bunların cennetliklerin fakir ve yoksulları olduğunu 
söylemiştir. 

d) Bir kısım alim de, bunların, Allah'ın kendilerini affederek A'râfta iskan 
ettirdiği ehl-i salatın fâsıktarı, günahkârları olduğunu ileri sürmüştür. "A'râf, 
cennetle cehennem arasına konulmuş sürlar üzerindeki yüksek yerlerdir" 
diyenlerin görüşünün izahı işte budur. 

Ama, "A'râf, hem cennetlikleri nem de cehennemlikleri tanıyan kimselerden 
ibarettir..." diyenlerin görüşüne gelince, bu görüş de uzak bir ihtimal değildir. 
Ancak ne var ki bu kimselerin mutlaka, kendisinden, hem cennetlikleri hem de 
cehennemlikleri görebildikleri yüksek bir yerde olmaları gerekir. Bu durumda da 
bu görüş, birinci görüşe irca edilmiştir. İşte, bu konuda alimlerin görüşleri 
ayrıntılı olarak bundan ibarettir. Allah en iyisini bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, A'râftakilerin, cennetlikleri ve cehennemlikleri, 
simalarından tanıdıklarını haber vermiştir. Alimler, Hak Teâiâ'nın "bi simahum 
"simalarıyla tanırlar" İfadesiyle neyin muracl edildiği hususunda birtakım 
görüşler üzere ihtilaf etmişlerdir: 

Birinci görüş: Bu, İbn Abbas'ın görüşü olup, buna göre cennetliklerden olan 
mü'min bir kimsenin siması, Cenâb-ı Hakk'ın da, "O günde ki nice yüzler 
bembeyaz olacak nice yüzler de kapkara kesilecek.,." (Ai-i Imran, 106) ayetinde 
buyurduğu gibi, onun yüzünün aklığı; onların yüzlerinin yine güleç ve neşeli 
olması ve onlardan her birinin, abdestin izlerinden dolayı, (uzuvlarının) parlak 
ve aydın olmasıdır. Kâfirlerin alâmeti ise, onların yüzlerinin siyah olması, keder 
ve üzüntüden dolayı yüzlerini bir dumanın kaplamış olması ve de, gözlerinin 
mavi olmasıdır. 

Bir kimse şöyle diyebilir: Onlar, cennet ehlini cennette; cehennemlikleri de 
cehennemde görüp müşahede edince onların, bu yerlerdekilerin cennet ehlinden 


(veya cehennemliklerden) olduklarına dair böylesi alametlerle istidlal etmelerine 
ne gerek var? Çünkü bu, varlığı duyu organlarıyla bizzat bilinen bir şeye, 
istidlalde bulunma gibidir. Halbuki bu, bâtıldır. 

Yine bu âyet, bu bilginin A'râf'takilere tahsis edilmiş olduğuna delalet eder. 
Binaenaleyh, biz onu bu manaya hamledersek, böyle bir tahsis söz konusu 
olmaz. Çünkü bu tür şeyler, hissi ve maddi birtakım şeylerdir. Dolayısiyle onu 
bilmek herhangi bir kimseye mahsus kılınamaz. 

İkinci görüş: A'râf'takiler, dünyada iken, mü'min kimseleri, onların üzerinde 
gözüken iman ve taat alâmetleriyle; kâfirleri de, onların üzerinde gözüken küfür 
ve fısk alâmetleriyle tanıyorlardı. Binaenaleyh onlar, bu toplulukları Kıyamet 
meydanında görüp müşahede ettiklerinde, bunları birbirlerinden, dünyada iken 
kendilerinde gördükleri alâmetler vasıtasıyla ayırırlar. İşte bu izah, tercih edilen 
bir izahtır. 

Cenâb-ı Hakk'ın. " Cennetliklere, "selamun. aleyküm" diye seslenirler..." ay'etine 
gelince bunun manası, "Onlar, cennetliklere baktıklarında, oradakilere selam 
verirler" şeklindedir. İşte, A'râf'takilerin sözü burada bitmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Bu, şu demektir: "Allah Teâlâ, 
A'râf'takilerin cennete giremediklerini, bununla beraber onların oraya girmeyi 
arzuladıklarını haber vermiştir..." Şayet biz, "A'râftakiler, cennetteki-lerin en 
şereflileridir" dersek, biz, Allah Teâlâ'nın onları A'râf üzerine oturttuğunu, 
cennettekiler ile cehennemdekilerin hallerine muttali olsunlar diye, cennete 
girmelerini ertelediğini, daha sonra da onları cennetteki yüce makamlarına 
taşıdığını itade etmiş oluruz. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s)'den de şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: Yüksek derece sahipleri, onlan, sizin parlak bir yıldızı sema 
ufkunda gördüğünüz gibi, altlarından görecektir... Ebu Bekir ve Ömer, onlardan 


biridirler..."L1971 


Sözün özü şudur: A'râftakiler, Kıyamettekilerin şereflileridir. Kıyamet ehli, 
Kıyamet gününde, Kıyamet meydanında durduklarında, Allah A'râf ehlini A'râf'a 
oturtur. Burası, şerefli yüksek yerlerdir. Binaenaleyh, cennet ehli cennete; 
cehennemlikler de cehenneme girdirildiğinde, Allah, A'râftakiteri cennetteki 
yüce makamlarına götürür. Artık onlar, devamlı olarak o yüce makamlarında 
otururlar. 

Ama biz, A'raftaki I eri, "Kurtuluş ehlinden derecesi düşük olanlar" manasına 
alırsak, biz deriz ki: Allah Teâlâ, onları Allah'ın lütfü ve merhameti ile, 
kendilerini, bu yerlerden alıp cennete götürmesini arzular bir vaziyyette A'râf'a 
yerleştirmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın," Gözleri, ehl-i cehennem tarafına çevrildiği zaman..." ayetine 


gelince, Vahidi (r.h) şöyle demektedir: Tilka' kelimesi, karşılaşma ve karşı 
karşıya gelme yönü ve yeri manasına gelir. İşte 

bundan ötürü bu kelime, bir mekân zarfı olmuştur. "O, senin hizandadır" 
denildiği gibi, "Falanca, senin tarafındadır" da denilir. Bu kelime, aslında zarf 
olarak kullanılan bir masdardır." Daha sonra Vahidi (r.h), Sa'leb'in Küfelilerden, 
Müberred'in de Basralılardan şöyle dediklerini, senediyle beraber nakletmiştir: 
"Tibyân (açıklamak) ve tilka' (karşttaşmak) kelimeleri hariç, hiçbir mas-dar, tif'âl 
kalıbında gelmez. Bu iki örneği bir yana bırakırsan, bu kıyas doğru olur... 

Ben de derim ki: Her masdarda, tâ harfinin fethasıyla olmak üzere tef'âl veznini 
kullanabilirsin.. Mesela tesyâr (yürümek) ve tersâl (salıvermek, göndermek) 
kelimelerinde olduğu gibi... Yine sen, tâ harfinin kesresiyle, her isimde tif'âl 
veznini kullanabilirsin. Mesela timsâl (heykel) ve tiksâr (bir çeşit gerdanlık, 
kolye) isimlerinde olduğu gibi. Buna göre ayetin manası, "A'râftakilerin gözleri 
her ne zaman cehennemde ki I e re ilişirse, kendilerini onlardan kılmaması 
hususunda Allah'a yalvarıp yakarırlar" şeklinde olur. Bütün bu ifadelerin 
maksadı, kişiyi, nazar ve istidlalde bulunmaya sevketmek ve hak dini elde 
edebilmek için, taklide razı olmaması hususunda korkutmaktır. Böylece kişi bu 
sayede, ayetlerde bahsedilen mükğfaatlart elde etmeyi başarmış ve yine bu 


beyanlarla, bahsedilen cezadan da kurtulmuş olur. [198] 
A'râf'takilerin Cehennemliklere Hitapları 


"Yine A'râftakiter, simalarıyla tanıdıkları birtakım adamlara şöyle nida ederek 
derler: "Ne çokluğunuz, ne de devam etmekte olduğunuz büyüklenmeniz, size 
hiçbir fayda vermedi." Kendilerini Allah'ın, rahmetine erdirmeyeceğine yemin 
ettiğiniz kimseler bunlar mıydı? Girin cennete. Size hiçbir korku yoktur ue siz, 
mahrum da olacak değilsiniz" (A'râf, 48-49). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, "Gözleri, ehli cehennem tarafına çevrildiği zaman, Rab- 
bimiz .... dediler" (A'râf, 47) şeklinde beyan buyurmasını müteakip yine bunun 
peşinden, A"raftakilerin, cehennemliklerden bazı adamlara sesleneceklerini 
bildirmiş, ama cehennemlikleri zikretmemiştir. Çünkü, zikredilen söz ancak 
onlara uygun düşmektedir... Bu da onların, "Ne çokluğunuz, ne de devam 
etmekte olduğunuz büyüklenmeniz, size hiçbir fayda vermedi" sözleridir. Bu söz 
ise, ancak tevbih eden (ayıplayan) ve azarlayan kimseye uygundur ve yine ancak 
onların ekâbirlerine (büyüklerine, ileri gelenlerine) yakışır. Ayetteki "çokluk"tan 
murad, ya mal bakımından çokluktur veya sayıca ve toplulukça olan çokluktur. 
Ayetteki "büyüklenme"den maksad, onların hakkı (hak dini) kabul etmekten 


büyüklenip geri durmaları ve hak ehli olan insanlara karşı büyüklük 
taslamalarıdır. Bu kelime, "kesret" (çokluk) masdarından olarak, testeksirun 
(çokluk taslamak) şeklinde de okunmuştur. Bu adeta, bu muhatapların ikaba 
düşmelerine A'râf ehlinin sevineceğine ve bu söz sebebi ile o muhataplar için ne 
büyük bir azarlamanın hasıl olacağına delalet etmektedir. 

Sonra A'râftakiler "Kendilerini Allah'ın, rahmetine erdirmeyeceğine yemin 
ettiğiniz kimseler bunlar mıydı?" diyerek azarlamalarını daha da artırırlar ve ehl- 
i cennetten bir gruba işaret ederler. Kâfirler bu insanları dünyada iken zayıf 
görüyorlar, hallerini küçümsüyorlar, çoğu zaman onlarla istihza ediyorlar ve 
onların dinine katılmayı gururlarına yediremiyorlar. Üstün olduklarını iddia eden 
kimseler kendilerince küçük ve zayıf gördükleri kimselerin yüce makamlar 
kazanmış olduklarını görünce, bundan dolayı üzülür, pişmanlığı büyür ve kendisi 
için olandan dolayı nedamet duyar. 

Ayetteki, "Girin cennete" buyruğunun tefsirinde, alimler ihtilaf etmişlerdir. 
Denildi ki: "Bunlar, A'râi'takilerdir. Bu sözü Allah onlara söyler veya Allah'ın 
böyle söylemelerini emrettiği bazı melekler söylerler." 

Yine denildi ki: "Aksine bu sözü, onlar birbirlerine söylerler." Bundan murad 
şudur: Hak Teâlâ, A'râf ehlini cennete girmeye ve Allah'ın onlar için hazırlamış 
olduğu makamlara ulaşmaya teşvik eder. Buna göre ayetteki, "Kendilerini 
Allah'ın, rahmetine erdirmeyeceğine yemin ettiğiniz kimseler bunlar mıydı?" 
sözü, A'râf ahalisinin sözlerine; "Girin cennete" sözü de Allah Teâlâ'nın 
sözlerine dahildir. Burada mahzuf bir sözün olması gerekir. Buna göre ayetin 
takdiri: "Allah onlara, "Girin cennete" dedi" şeklindedir. Nitekim şu ayette de 
böyledir: 

"Firavun'un kavminden ileri gelenler, "Bu bilgiç, usta bir sihirbazdır, sizi 
yurdunuzdan çtkarmak istiyor..." dediler" (A'râf, 109-no). Burada ileri gelenlerin 
sözü bitiyor, işte burada, 

"Bunun üzerine Firavun da onlara dedi ki:" manasına gelen (A'râf, 110) sözü 
mahzuftur. Onların sözü ile Firavun'un "O halde, ne tedbir düşünürsünüz?" sözü, 
arada ikisini birbirinden ayıran birşey olmaksızın birleştirilmiş (peşpeşe 


getirilmiştir. Tefsir edilen ayette de böyledir. 1129) 


" 


Biri Cennette, Öbürü Cehennemde İki Yakının Konuşması 


"Cehennemlikler, cennetliklere "sudan ve Allah 'in size verdiği nzıktan biraz da 
bize akıtın (verin) diye feryad ederler. Onlar da, "Allah bunları kâfirlere haram 
etti" derler. O kâfirler, dinlerini bir eğlence ve bir oyun edinmişlerdi. Onları 


dünya hayatı aldatmıştı. İşte onlar nasıl şu günlerine kavuşmayı unuttular ue 
ayetlerimizi bilerek inkâr ettiler ise, biz de bugün onları öyle unutacağız" (A'râf, 
50-51). 

Bil ki Allah Teâlâ, A'râf'takilerin cehennem ehline ne dediklerini beyan edince, 
bunun peşisıra, cehennemliklerin cennetliklere ne dediklerini bildirdi, İbn Abbas 
(r.a) şöyte demiştir. "A'râftakiler, cennete gidince, cehennemlikler de, 
ümidsizlik-ten sonra bir rahatlama ümidine düştüler ve: "Ey Rabbimiz, bizim, 
cennetlikler arasında yakınlarımız var. Bize izin ver de onları görelim ve onlarla 
konuşalım" dediler. Bunun üzerine Cenâb-ı Allah cennete emretti, o da yaklaştı. 
Sonra cehen-nemdekiler, cennetteki akrabalarına ve onların içinde yüzdükleri 
nimetlere baktılar. Onları (görüp) tanıdılar. Cennettekiler de, cehennemdeki 
akrabalarına baktılar, fakat onları tanıyamadılar. (Çünkü) onların yüzleri kapkara 
kesilmişti ve başka bir şekle dönmüşlerdi. Derken cehennemdekiter, 
cennettekilere, isimleriyle seslenerek, "Sudan biraz da bize akıtın..." dediler. 
Onlar, karınlarındaki (midelerindeki) yanmanın şiddetinden ve cehennemin son 
derece sıcaklığından ötürü bilhassa su istiyorlardı." 

Ayetteki "akıtın" ifadesi, adetâ cennet ehlinin, cehennem ehlinden daha yüksek 
bir yerde olduğuna delalet etmektedir. 

Eğer, "cehennemlikler bunu ümidle ve olabileceğini düşünerek mi isterler, yoksa 
ümidsizce mi isterler" denilir ise, deriz ki: "İbn Abbas (r.a)'dan hikaye ettiğimiz 
rivayet, onların suyu, bunun olabileceğini düşünerek istediklerini gösterir." 

Kâdi ise şöyte der: "Aksine onlar bunu ümidsizce isterler. Çünkü onlar, 
cezalarının daimi (ebedi) olduğunu ve azablarının hiç hafiflemiyeceğini bilirler. 
Fakat birşeyden ümidini kesmiş olan da, bazan onu isteyebilir. Nitekim bir darb-ı 
meselde şöyle denilir: "Her ne kadar onun kendisine faydası olmayacağını bilse 


dahi, boğulmak üzere olan kimse köpüğe sarılır." 1200) 
Cehennemdekilerin Durumu 


sözünden maksadın meyveler olduğu ileri sürüldüğü gibi, bunun yiyecekler 
olduğu da ileri sürülmüştür. Cenâb-ı Hakk'ın bu beyanı, onlar için çok şiddetli 
bir susuzluk ve çok şiddetli bir açlığın söz konusu olduğuna delalet eder. Ebu'd- 
Derda'dan şu rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ cehennemliklerin üzerine, açlığı 
salıverir; böylece de onların azapları artar. Bundan dolayı da, yardım istemeye 
yönelirler. Bu sebeple de o onlara yardım olarak, sadece ne semirten, ne de açlığı 
gideren (darı denilen) diken gönderilir. Sonra onlar, yine yardım isterler. Bunun 
üzerine onlara yardım olarak ancak, boğazda tıkanıp kalan bir yiyecek verilir. 


Daha sonra onlar içmeyi hatırlarlar. Bunun üzerine onlar yardım talebinde, 
bulunurlar da, böylece onlara demirden dikenlerle karışık çok kaynar sıcak su ve 
irin verilir. Böylece de onların karınlarında olan her şey, paramparça olur. Yine 
onlar bu ayette de ifade edildiği gibi, cennetliklerden yardım beklerler. Bunun 
üzerine cennetlikler Onlar da, "Allah bunları kâfirlere haram etti" derler." 

Yine onlar cehennem bekçisine, "Ey Malik, Rabbin bizi öldürsün (de 
kurtulalım)"(Zuhruf, 77) derler. Bunun üzerine denildiğine göre, Allah onlara, 
bin yıl sonra cevap verir. Yine onlar, "Ya Rabbi, bizi buradan çıkar..." 
(Mü'minun, 107) derler. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak da onlara, "Yıkılıp gidin 
içerisine! Bana (birşey) söylemeyin... (Mü'minun, 10B) diye cevap verir. İşte bu 
durumda her türlü hayırdan ümitlerini keser ve iniltiler içinde derin nefes alıp 
vermeye başlarlar." [201] 


Cennetliklerin Durumu 


Ibn Abbas (r.a)'dan da şu rivayet edilmiştir: "O, cennetlikleri vasfederken şöyle 
demiştir: "Onlar, her cuma Allah Teâlâ'yı görürler. Onlardan her birinin 
makamının, bin kapısı vardır. Onlar Allah'ı gördüklerinde, her kapıdan 
beraberinde kıymetli hediyeler bulunan bir melek girer.." O, sözüne devamla 
şöyle der: "Cennet hurmalarının, ağacı zümrüttür. Toprağı, kırmızı altındır. 
Dallan cennetlikler için elbise ve giysilerdir... Onun meyveleri, küp ya da 
kovalar gibidirler... Bunlar, gümüşten daha beyaz, köpükten daha yumuşak, 
baldan daha tatlıdırlar. Bunların çekirdekleri yoktur." 

İşte, cennetliklerle cehennemliklerin nitelikleri ve durumu budur. Ben, bazı 
kitaplarda şunu gördüm: Bir kimse, Cenâb-t Hakk'ın, kâfirlerden naklen, "sudan 
ve Allah'ın size verdiği nzıktan biraz da bize akıtın..." buyurduğu ayetini, üstad 
Ebu AH ed-Dekkâk'ın tezkiresinde okumuş. Buna göre üstad, o kitabında şöyle 
demektedir: "Bu kâfirlerin dünyada iken bütün arzu ve istekleri, yeme içme 
hususunda idi. Ahirette de onlar, ayni hal üzere kalakalmıslardır. Bu da, kişinin, 
yaşadığı şey üzere öleceğine ve öldüğü şey üzere haşrolunacağına delalet eder." 
Cenâb-ı Hak, o kâfirler, cennetlikler de su ve yiyecek istediklerinde, 
cennetliklerin "Allah bunları kâfirlere haram etti" dediklerini beyan etmiştir. 


Şüphe yok ki bu, tam bir hayal kırıklığı meydana getirmektedir. [202] 
Kafirlerin Dinlerini Eğlence Konusu Edinmeleri 


Sonra Cenâb-ı Hak, bu kâfirleri, kendi dinlerini bir eğlence ve bir oyun edinmiş 


olmakla vasfetmiştir. Bunda da iki izah şekli bulunmaktadır: 

Birinci İzah: Onlar, dinleri diye inandıkları şeyi oyuncak haline getirmiş ve o 
hususta ciddi olmamışlardır. 

İkinci izah: Onlar, oyun ve eğlenceyi kendileri için bir din edinmişlerdir. İbn 
Abbas (r.a) da, Cenâb-ı Hakk'ın, bu buyruğuyla istihza edip yemin edenleri kasd 
ettiğini söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onları, dünya hayatı aldattı" buyurmuştur. Bu mecazi 
bir ifadedir. Çünkü, gerçekte dünya hayatı aldatmaz. Aksine, bu ifadeden murad, 
dünya hayatı sırasında, kişide aldanmaların meydana gelmesidir. Çünkü insan, 
ömrünün uzun, yaşantısının güzel , malının çok, makamının kuvvetli olmasını... 
arzular durur. Onun bu tür şeyler hakkındakiaşırı arzusundan dolayı, dini talep 
edemez hale gelir, sırf dünyayı elde etme arzusu ve çabasına batar gider. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, o kâfirleri bu niteliklerle tavsif edince, "İşte onlar nasıl 
şu günlerine kavuşmayı unuttular... ise, biz de bu gün onlan öyle unutacağız..." 
buyurmuştur. Burada geçen "unutma"nın ne demek olduğu hususunda şu iki 
görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: unutma, "terketmek" manasındadtr. Buna göre ayetin manası, 
"onların, bu gün bana kavuşmak için amel-i salihi terketmeleri gibi, biz de 
onları, kendi azapları içinde terkeder bırakırız...." şeklindedir. Bu,Hasan el-Basri, 
Mücahid, Süddi ve ekseri müfessirlerin görüşüdür. 

İkinci görüş: Bu ifadenin manası şudur: "Biz onlara, unutan bir kimsenin 
muamelesi gibi muamelede bulunuruz. Onlar nasıl ayetlerimizden yüz çeviriyor 
idiyseler, biz de onları bu gün, cehennem içinde terkederiz..." 

Netice olarak diyebiliriz ki, Allah Teâlâ, tıpkı, "Kötülüğün karşılığı, ona denk bir 
kötülüktür" (Şura, 40) ayetinde olduğu gibi, onların unutmalarının cezasını da, 
"unutmak" diye isimlendirmiştir. O halde burada bahsedilen "unutmaktan murad, 
Allah Teâlâ'nın, onların dualarına icabet etmemesi ve onlara merhamet 
etmemesidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, bütün bu sıkıntı ve ağır cezaların, onların, 
Allah'ın ayetlerini inkar etmiş olmalarından dolayı olduğunu beyan buyurmuştur. 
Ayetle alakalı hoş bir nükte vardır. Zira Allah onları kâfir olmakla vasfetmiş, 
sonra da onların durumlarının, dinlerini önce bir eğlence, ikinci olarak bir 
oyuncak edinmek olduğunu daha sonra da üçüncü olarak, dünya hayatının onlan 
aldattığını, sonra da onların bu durumlarının ve derecelerinin neticesinin, 
Allah'ın ayetlerini inkâra kadar vardığını beyan buyurmuştur. Bu da Hz. 


Peygamber (s.a.s)'i "Dünya sevgisi, her türlü günahın başıdır"!203| buyurduğu 
üzere, dünya sevgisinin, her türlü afetin başlangıcı olduğuna delalet eder. Dünya 


sevgisi bazan, (kişileri küfre ve sapıklığa götürür. 1204) 


Ayetin Önceki Kısımla Münasebeti, Kur'an'ın Bazı Vasıfları 


"Gerçekten, biz onlara Öyle bir kitap getirmişizdir ki, iman edecek her hangi bir 
topluluğa hidayet ve rahmet olmak için, onu tam bir ilim üzere tafsil etmişizdir" 
(A'râf, 52). 

Bil ki Allah Teâlâ, cennetliklerin, cehennemliklerin ve A'râf'iakilerin durumlarını 
izah edip, sonra da, bu münazaraları işitmek, mükellefi sakınmaya ve tedbirli 
olmaya sevkedip, onu tefekkir ve istidlalde bulunmaya davet edecek bir üslüb 
üzere olmak üzere, bu üç grup arasında cereyan eden sözleri açıklamış, bu kerim 
kitabın şerefini ve taşıdığı faydaların sınırını beyan etmiş ve, "Gerçekten, biz 
onlara öyle bir kitap getirmişizdir ki..." buyurmuştur. Bu, Kur'ân-ı Kerim'dir. 
tabirinin manası, "doğruya ulaştırıp, hata ve yanılmalardan emin kılacak bir 
şekilde, onu birbirinden temyiz ettik, iyiden iyiye faslettik açıkladık..." demektir. 
buyruğundan maksad ise "Bu, iyiden iyiye tafsil ve temyiz etme ancak, onun her 
bir bölümündeki pekçok faydaları ve menfaatleri tam bir şekilde bilmek ile, 
meydana gelmiştir" şeklindedir. Hak Teâlâ, "hidayet oe rahmet olmak 
üzere"buyurmuştur. Zeccâc, ayette geçen huda kelimesinin mahallinin mansub 
olduğunu ve takdirinin de ve âüllaj "Biz onu, bir hidayet rehberi ve rahmetle 
muttastf olarak tafsil ettik, açıkladık..." şeklinde olduğunu söylemiştir. Hak 
Teâlâ'nın, "İman edecek herhangi bir topluluğa..." ifadesi, Kur'ân'ın, hususi bir 
topluluk için hidayet rehberi kılındığına delalet eder. Halbuki bundan murad, 
"Başkaları değil, onlardır sadece Kur'ân'la hidayete eren kimseler..." manasıdır. 
Bu, tıpkı Bakara suresinin başındaki (Bakara, 2) buyruğu gibidir." Ehl-i sünnet 
alimleri, Mu'tezile'nin söylediğinin aksine, Allah Teâlâ'nın, ilmiyle afim 
olduğuna bu ayetle istidlal etmişlerdir. Mu'tezile ise, Allah'ın ilem (sıfatı) 


olmadığını söylemektedir. Allah en iyi bilendir. [205] 
Akibeti İnkâr Eden Kâfirlerin Onu Beklemelerinin Izahı 


"Onlar (kâfirler), onun te'vilinden başkasını bekler mi? Onun haber verdiği 
akıbetin geldiği gün ise, daha evvelden onu unutanlar diyecek ki: "Cidden 
Rabbimizin peygamberleri hakkı getirmişti. Şimdi bizim için şefaatçiler var 
mıdır ki, bize şefaat etsinler, yahut (dünyaya) döndürülür müyüz ki, (evvelce) 
yapmış olduğumuzdan başkasını yapalım.." Onlar kendilerine cidden yazık 
etmişlerdir, uydurmakta devam ettikleri şeyler de, kendilerinden uzaklaşıp 
ortadan kaybolmuştur" (A'râf, 53). 


Bil ki, Allah Teâlâ, bu hidayet ve rahmeti gerektiren, iyiden iyiye açıklanmış 
olan bu kitabı İndirmesi sebebiyle, her türlü mazereti ortadan kaldırdığını beyan 
edince, bundan sonra da, yalan söyleyenlerin halini beyan buyurarak,"Onlar 
(kâfirler), onun te'oilinden başkasını bekler mi?" buyurmuştur. Buradaki nazara 
kelimesi, beklemek ve olmasını beklemek anlamındadır. 

Buna göre şayet "Onlar, onu bile bile inkâr ettikleri halde, daha bunu nasıl 
bekleyip, umarlar?" denilirse, biz deriz ki: Belki de onların içinde, şüpheye 
düşmüş, kesin karara varamamış kimseler bulunmaktaydı, işte onlar, bundan 
ötürü onun te'vilini (izahını) beklemişlerdir. Yine onlar, her nekadar bile bile 
inkâr etmiş İseler de, bu haller onların başına mutlaka geleceği için sanki 
bekleyen kimseler durumunda mütâlâa edilmişlerdir. 

Ayetteki Onun te'oilinden başkası" ifadesi ile İlgili olarak, Ferra "te'viluhu" daki 
hüve zamirinin, "kitab"a râci olduğunu; Hak Teâlâ'nın bununla o insanlara ve 
ikab neticesini kasdettiğini söylemiştir. 

"Te'vil" kelimesi, "birşeyin varıp dayanacağı son yer" manasındadır. Bu, 
Arapların (Bir yere varmak, raci olmak) tabirlerinden alınmıştır. (al-i Imran, 7) 
ayetinin tefsiri ile ilgili olarak kitabın te'vilini ancak Allah'ın bilebileceğini 
söyleyen kimse bu ayetle istidlal etmiştir. Yani "Bu hususta, işin akibetini 
Allah'tan başka kimse bilemez" demektir. Buna göre ayetteki "O'nun te'oitinin 
geldiği gün"öer maksad, Kıyamet günü olmaktadır. 

Zeccâc, ayetteki yevm kelimesinin, yekulü "diyecek" fiili ile mansub olduğunu 
söylemiştir. 

HakTeâlâ'nın "Daha evvelden onu unutanlar diyecek ki" ifadesi, "Onlar, kitaptan 
yüz çevirme hususunda o kitabı unutan gibi olmuşlardır" manastndadır. Ayetteki 
nesühu kelimesinin, "Onlar onunla amel etmeyi ve ona iman etmeyi bıraktılar" 
manasında olması da mümkündür. Bu tıpkı "Onlar nasıl şu günlerine kavuşmayı 
unuttular ise..." (A'râf, 51) ayeti hakkında yaptığımız açıklama gibidir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, o unutan kimselerin. Kıyamet günü "Cidden 
Rabbimizin peygamberleri hakkı getirmişti" dediklerini bildirmiştir. Bunun 
manası şudur: Onlar, peygamberlerinin haşr, neşr, ba's, Kıyamet, mükâfaat ve 
ceza hususunda getirdikleri bütün haberlerin hak olduğunu o gün ikrar ederler. 
Onlar, bu şeyleri artık bizzat görüp müşahede ettikleri için, bunların gerçek 
olduğunu kabul etmişlerdir. 

Cenâb-ı Allah, onların kendilerini azabın içinde bulduklarında "Şimdi bizim için 
şefaatçiler var mıdır ki, bize şefaat etsinler; yahut (dünyaya) döndürülür müyüz 
ki, (evvelce) yapmış olduğumuzdan başkasını yapalım" diyeceklerini beyan 
etmiştir. Bunun manası şudur: "Şu iki şeyin dışında içine düştüğümüz azabtan 


kurtulmamızın imkânı yoktur. Bu iki şey de, bize şefaat edenlerin olması ve 
onların şefaati ile ilahi azabın zail olması, yahut da evvelce yaptıklarımızdan 
farklı şeyler yapabilmemiz için, Allah'ın bizi yeniden dünyaya göndermesidir. 
Yani biz inkâr yerine, Allah'ı birleyelim; günah yerine Allah'a itaat edelim 
diye..." 

Eğer, "Onlar bu sözü bir ümidle mi, yoksa ümidsizce mi söyleyecekler?" diye bir 
sual sorulursa, buna karşı cevabımız, Su'dan biraz da bize akıtın" (A'râf. 50) 
ayeti ile ilgili olarak söylediğimizin aynısıdır. 

Cenâb-ı Allah daha sonra onların istedikleri şeyin olmayacağını, "Onlar 
kendilerine cidden yazık etmişlerdir" buyurarak açıklamıştır. Çünkü eğer onların 
bu istekleri gerçekleşecek olsaydı, Allah Teâlâ onların kendilerine gerçekten 
yazık etmiş olduklarını söylemezdi. 

Allah Teâlâ daha sonra "Uydurmakta devam ettikleri şeyter de, kendilerinden 
uzaklaşıp ortadan kaybolmuştur" buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, bu buyruğu ile 
onların, dünyada taptıkları putlardan ve kendisine atabildiğine yardım ettikleri 
bâtıl dinlerinden istifade edemeyeceklerini kasdetmiştir. 

Cübbâl, bu ayetin şu iki hükme delalet ettiğini söylemiştir: 

Birinci hüküm: Ayet, onların, mükellef tutuldukları zaman imana ve tevbeye 
güçlerinin yettiğine delalet eder. İşte bundan ötürü onlar, iman ve tevbe 
edebilmek için, tekrar dünyaya döndürülmelerini isteyeceklerdir. Eğer onlar, 
Cebriye mezhebinin iddia ettiği gibi, dünyada iken buna kadir olmasalardı, 
dünyaya gönderilmelerinin bir manası olmazdı ve onların da bunu istemeleri 
cai2 olmazdı. 

İkinci hüküm: Bu âyet, hem Cebriye'nin, hem insanların ahirette de mükellef 
tutulabileceklerini iddia edenlerin görüşlerinin bâtıl olduğuna delalet eder. 
Çünkü eğer böyle olsaydı, onlar o anda aynı durumda iken (mükellef 
olabilecekken), bir başka duruma (yani dünyaya) döndürülmelerini istemezler, 
aksine o anda tevbe ve iman ederlerdi. Böylece En-Neccar ve tabakasından 
(onun devri alimlerinden) bazılarından, "mükellefiyet ahirette de devam 


edecektir" şeklinde nakledilen görüş bâtıl olmuş olur. 1206) 
Ayetin Daha Önceki Kısımla Münasebeti 


"ŞüphesU ki Rabbiniz, gökleri ue yeri attı günde yaratan, sonra arş üzerinde 
hükümran olan Allah'tır. Kendisini durmayıp kovalayan gündüze, geceyi O 
bürüyüp örter. Güneşi, ayı ue yıldızlan, hepsi de emrine ram olarak, (yaratan 
O'dur). Haberin olsun ki yaratmak da emretmek de O'na mahsustur. Âlemlerin 


Rabbi olan Allah'ın şanı ne yücedir" (A'râf, 54). 

Bil ki biz, Kur'ân'ın medarının tevhid, nübüvvet, meâd, kaza ve kader olarak dört 
temel meselenin iyice izah edilmesine bina edildiğini beyan etmiştik. ahretir 
varlığının dayanağının, tevhid ise Allah'ın birliği ile O'nun kudret ve ilmine bina 
edildiği hususunda hiç şüphe yoktur. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak, ahiret 
meselesini iyice izah edince, ahiretin varlığını iyice ispat etmek üzere tevhid 
bilgisine, Allah'ın kudret ve ilminin mükemmel olduğuna dair delilleri tekrar 


açıklamaya başlamıştır. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [207] 
Sitte (Altı) Kelimesi Hakkında 


Vahidî, Leys'in şöyle dediğini nakletmiştir: "Sitt ve sitte (altı).." kelimelerinin 
aslı, südüs ve südüse keli- meleridir. Sîn harfi, tâ harfine çevrilmiştir. Dâl ve tâ 
harflerinin mahreçleri birbirine yakın olduğu için, biri diğerine idğam edilmiştir. 
Burada, tâ harfiyle yetinilmiştir. Çünkü sen sitte kelimesinin ism-i tasğîrinde, 
südeyse dersin. Esdâs kelimesi ve onun bütün çekimleri de buna delalet eder. 


Allah en iyi bilendir. 1208) 
Yaratma ve Yaratıcının İsbatı 


Halk kelimesi, daha önce de açıkladığımız gibi, takdir etmek anlamındadır. 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın 

gökleri ve yeri yaratması, onların halleriyle ilgili bir hali ve durumu takdir 
etmesine işarettir. Bu takdir, pek-çok manaya muhtemeldir: 

a) Akıl, ondan daha fazlasının veya daha eksiğinin olabileceğine hüküm 
vermesinin yanında, onların zatlarının, varlıklarının muayyen bir miktarla takdir 
edilmeleridir. Binaenaleyh onların her birine bu muayyen miktarı tahsis etmenin, 
mutlaka bir tahsis edicinin tahsis etmesiyle olması gerekir. Bu da, göklerin ve 
yerin yaratılmasının hür ve irade sahibi olan bir yaratıcıya muhtaç olduğuna 
delalet eder. 

b) Bu cisimlerin ezelde de hareketli olması imkânsızdır. Çünkü hareket, bir 
halden bir hale geçiştir. Ve hareket, kendisinden önce bir başka halin olmasını 
icab ettirir. Ezel ise, daha önce bir halin bulunmasına manidir. Dolayısiyle 
hareket ile "ezerin birlikte bulunması imkânsızdır. Bu sabit olunca biz diyoruz 
ki, bu felekler ve yıldızlar hakkında, ya "Onların zatları ezelde yok idi, sonradan 
var oldu" denilebilir, ya da, "Onlar, her ne kadar ezelde mevcut idiyseler de, 
onlar durağan ve hareketsiz idiler. Daha sonra hareket etmeye başladılar" 


denilebilir. Her iki takdire göre de bu hareketler, bu zamandan önce veya sonra 
meydana gelmeleri mümkün ise, muayyen bir zamanda meydana gelerek ve 
vücud bularak başlamıştır. Durum böyle olunca, bu hareketlerin bu belli 
zamanda başlatılması, bir takdir ve bir yaratma olmuştur. Bu tahsis etme, ancak 
kadir ve irade sahibi bir tahsis edicinin tahsisiyle meydana gelmiştir. 

c) Feleklerin, yıldızların ve unsurların kütleleri, küçük parçacıklardan meydana 
gelmiştir. Öyleyse şöyle denilmesi gerekir: Bu parçacıklardan bazıları, o 
kütlelerin içinde, bazıları da o kütlelerin yüzeyinde bulunur. Dolayısiyle bu 
parçalardan her birinin kendi muayyen yerinde ve muayyen konumunda (yerli 
yerinde) olması mutlaka kadir ve irade sahibi bir tahsis edicinin, tahsisi ile 
olması gerekir. 

d) Feleklerin bazıları bazılarının üzerindedir. Bazı yıldızlar "mıntıkada", bazı 
yıldızlar da kutuplardadır. Binaenaleyh bunlardan herbirine, muayyen yerinin 
verilmesi, mutlaka kudret ve irade sahibi bir tahsis edicinin tahsisi ile olmalıdır. 
e) Feleklerden herbiri, belli bir yöne hareket eder ve onun hareketi, yavaş veya 
hızlı oluş bakımından belli bir sürate ayarlıdır. Bu da bir yaratma ve takdirdir. 
Öyleyse bu, kadir bir tahsis edicinin (ayarlayıcının) varlığına delalet eder. 

f) Her bir yıldıza belli bir renk verilmiştir. Mesela; Zühal soluk; Müşteri 
bembeyaz, merin kırmızı, Güneş ziyalı, Zühre parlak, Utarid sarı ve Ay, aydınlık 
renktedir. Halbuki cisimler, bütün mahiyetleri bakımından birbirinin aynıdırlar. 
Öyleyse bunlardan herbirine, değişik belli bir rengin verilmesi, bir takdir, bir 
yaratmadır ve bunların bir fail-i muhtara muhtaç olduklarına bir delildir. 

g) Felekler ve dört temel unsur (anâsır-ı erba'a), küçük küçük parçalardan 
meydana gelmiştir. Halbuki "Vacibu'l-vücud" olan, birden fazla olmaz. O halde 
bu varlıklar, zatları gereği "mümkinü'l-vücud"dur. Zatları gereği mümkin olan 
her şey, bir müessire muhtaçtır. Bir müessire muhtaç oluş ise, varlığın devamı 
(yani beka) için gerekli olmaz. Aksi halde, zaten var olan şeyin, olması gerekir. 
Binaenaleyh bu muhtaç oluş, ancak meydana geliş zamanında, ya da yok iken 
olur. Her iki takdire göre de, bunların parçalarının "muhdes" (sonradan 
yaratılmış) olması gerekir. Bunlar muhdes oldukları zaman da, onların hudusları 
(meydana geliş-yaratılışları), belli bir zamana tahsis edilmiş olur k,i bu da bir 
takdir ve bir yaratmadır. O halde bu da, bunların hür ve kadir bir yaratıcıya 
muhtaç olduklarını gösterir. 

h) Bu cisimler, ya hareket halindedirler, ya hareketsizdirler. Hareket ve 
hareketsizlik ise, muhdestirler. Muhdes olmaktan ayrı düşünülemeyen herşey de 
muh-destir. O halde bu cisimler muhdestirler. Her muhdes, belli bir zamanda var 
olmuştur. İşte bu bir yaratma ve bir takdir olup, mutlaka bunun için de bir kâdir-i 


muhtar yaratıcının olması gerekir. 

i) Cisimler birbirine benzer. Dolayısiyle onların bir kısmının, kendisinden ötürü 
yıldız ve semavi oldukları bir sıfata tahsis edilmeleri; bir kısmının da, 
kendisinden ötürü arzi, yahut su, yahut hava, yahut ateş oldukları birtakım 
sıfatlara tahsis edilmelerinin, mutlaka caiz (mümkin) olan bir husus olması 
gerekir. Bu da ancak, bir takdir edenin takdiri ve tahsis edenin tahsisi ile olabilir 
ki zaten elde edilmek istenen netice de budur. 

k) Zikredilen bu farklılık, felekler ile unsurlar arasında olduğu gibi, yıldızlar, 
felekler ve unsurlar (anâsır-ı erba'a) arasında da bulunur. Hatta bu gibi 
farklılıklar, yıldızların kendi aralarında da mevcuttur. İşte bu durum da, bunların 
kadir ve irade sahibi bir faile muhtaç olduklarına delalet eder. 

Bil ki "halk (yaratma)", "takdir edip, ölçüp biçme" manasındadır. Binaenaleyh 
biz, cisimlerin birbirine benzediklerine işaret ettiğimiz zaman, meydana gelen 
her sıfatın muayyen bir cisim için olduğuna hükmetmek gerekir. Çünkü bu 
sıfatın meydana gelişinin, diğer cisimler için olması da mümkindir. Durum böyle 
olunca, bu belli sıfatın, belli bir cisme has kılınması da, bir yaratma ve bir takdir 
olmuş olur. Böylece de Cenâb-ı Hakk'ın, "Şüphesiz ki Retbbiniz, gökleri ue yeri 


yarattı" buyruğunun hükmüne girmiş olur. Allah en iyi bilendir. 1209) 
Altı Günde Yaratmanın Yaratıcıya Delâleti Konusunda Sualler 


Birisi şöyle diyerek bir soru sorabilir: "Bu şeylerin altı günde yaratılmış 
olmasını, yaratıcıyı isbat için bir delil kılmak imkânsızdır. Bunu birkaç yönden 
açıklayabiliriz: 

1) Sonradan var olan bu şeylerin, bir yaratıcının varlığına delâlet ediş yönü, ya 
onların sonradan meydana 

gelişleri, ya onların "mümkin" oluşları, ya da bu ikisinin toplamıdır. Onların altı 
günde veya tek günde meydana gelişlerinin, bu hususta kesinlikle bir manası 
yoktur. 

2) Akıl, bütün bu hallerin hadis (sonradan) olmalarının caiz (mümkin) olduğuna 
delalet eder. Bu böyle olunca, bu durumda bu sonradan oluşun, altı günde 
meydana geldiğine, ancak bir muhbir-i sadık'ın (doğru bir habercinin) verdiği 
haberlerle kesin olarak hükmetmek mümkün olur. Bu ise, hür ve irade sahibi bir 
ilahın varlığını bilmeye dayanır. Binaenaleyh biz bunu, yaratıcının isbatı için bir 
mukaddime yaparsak, o zaman devr-i fasid gerekir. 

3) Göklerin ve yerin bir defada yaratılmaları, altı günde meydana gelmelerinden 
daha fazla Allah'ın kudretinin ve ilminin mükemmelliğine delalet eder. 


Anlattığımız bu üç husus, bu şekilde sabit olunca deriz ki: Yaratıcının varlığına 
delâlet eden şeyi isbat hususunda, Cenâb-ı Hakk'ın, gökleri ile yeri altı günde 
yaratmış olduğunu zikretmesinin hikmeti nedir? 

4)Allah Teâlâ'nın burada, sadece göklerin ve yerin yaratılışını zikretmekle 
yetinip, diğer varlıkların yaratılışından bahsetmeyişinin sebebi nedir? 

5)Gün, geceden ancak güneşin doğuşu ve batışı ile ayrılır. Binaenaleyh güneş ve 
ay yaratılmazdan önce "günlerin" olduğu nasıl düşünülebilir? 

6) Allah Teâlâ, "Ve bizim emrimiz, birdir, bir göz kırpması gibidir" (Kamer, 50) 
buyurmuştur. Bu adeta, O'nun, "gökleri ve yeri altı günde yaratan..." buyruğuna 
zıt gibidir. 

7)Allah Teâlâ, gökleri ve yeri birbirini izleyen bir zaman içinde yaratmıştır. 


öyleyse, onları yaratma işini altı günle kayıtlamanın hikmeti nedir? [210] 
Mezkûr Yedi Suale Cevaplar 


Biz deriz ki: Biz ehl-i sünnet ve'l-cemaatin mezhebine göre, bütün bu sorular 
hakkında verilecek cevap, gayet kolay ve açıktır. Çünkü Allah Teâlâ, istediğini 
yapar, dilediği hükmü verir. Yapttgt hiçbir şey hususunda O'na itiraz edilemez. 
O'nun yaptığı hiçbir şey için, (tarafımızdan) 'neden, niçin?" diye sorulamaz. 
Bununla beraber şu cevaplar verilebilir: 

Birinci soruya şöyle cevap veririz: Allah Teâlâ, Tevrat'ın baş kısmında, gökleri 
ve yeri altı günde yarattığını bildirmektedir. Araplar, yahudilerle temas 
halindeydiler. Görünen odur ki, onlar bunu o yahudilerden duymuşlardır. 6u 
sebeple de Cenâb-ı Hak sanki, "Putlara ve heykellere tapmakla meşgul olmayın. 
Çünkü sizin Rabbiniz, bilgili olan insanlardan, alabildiğine geniş ve büyük olan 
bu gökleri ve yeri altı günde yarattığını duyduğunuz zattır" demek istemiştir. 


[211] 
Altı Gün Yerine Bir Defada Yaratmak Daha Büyük Delil Olurdu 


Üçüncü soruya şöyle cevap veririz: Bundan maksat şudur: Hak Teâiâ, her ne 
kadar bütün şeyleri bir anda yaratmaya kadir ise de, O, her şeye muayyen bir 
sınır ve zaman tayin etmiştir. Binaenaleyh O, o şeyleri varlık alemine, ancak bu 
tarzda sokar. O, kendisine itaat edenlere mükâfaatlarıni o anda ulaştırmaya; 
günahVâvava da ceza, ayru anda yetişlumeye KâdK ise de, ancak ne var ki O, bu 
iki şeyi belirli ve muayyen bir zamana erteler. Bu erteleme işi, Allah Teâlâ'nın, 
kullarım İhmal ettiğinden dolayı değil, aksine daha önce de bahsettiğimin gibi. 


O'nun her şeyi, meşietinin önceliğinden dolayı muayyen bir vakte tahsis 
etmesinden dolayıdır. Binaenaleyh o şey, o vakitten ayrılıp onun dışina çıkamaz. 
İşte bu hususa, O'nun Kât suresinde, önce "Biz, bunlardan evvel nice nesilleri 
helak ettik ki, onlar kuvvetçe kendilerinden daha güçlü idiler, (öyle ki ölümden 
kurtulmak için) memleketlerde delikler aramışlardı. (Fakat) kaçıp kurtulmaya bir 
(çare) var mıydı? Şüphesiz ki bunda aklı olan, yahud, kendisi huzur içinde olarak 
kulak veren kimseler için elbette bir öğüt vardır" (Kâf, 36-37) buyurup, sonra da, 
"An-dolsun ki biz gökleri, yeri ve ikisi arasında bulunan şeyleri altı günde ya- 
ratmtşızdır. Bize hiçbir yorgunluk da dokunmamışttr. (öyleyse) sende 
söyledikleri her şeye karşı sabret" (Kâf, 38-39) buyurması da delâlet eder. 
Böylece Cenâb-ı Hak, onlara, kendisine şirk koşan ve peygamberlerini tekzib 
edip yalanlayan kimselerden olmak üzere, Arapların müşrik olanlarından daha 
güçlü kuvvetli olanları da helak ettiğini haber vermiştir. Ancak ne var ki, 
kendisinde bulunan bir maslahat ve faydadan ötürü, o müşriklere mühlet 
vermiştir. Bu tıpkı, Cenâb-ı Hakk'ın gökleri, yeri ve ikisi arasında olanları, 
mühlet tanıma hususunda kendisine arız olan bir yorgunluk söz konusu 
olmaksızın, ard arda altı günde yaratması gibidir.. Allah Teâlâ bu yolla, âlemi 
aynı anda değil yavaş yavaş yarattığını beyan edince, bundan sonra, "şirk ve 
yalanları konusunda ne derlerse, sen sabret. Onların cezalandırılması hususunda 
acele etme. Bilakis, Allah'a tevekkül ve işleri O'na havale et!" buyurmuştur. Bu, 
müfessirlerin söylemiş olduğu şu sözün manasıdır: Allah Teâlâ, sırf kullarına 
işleri hususunda yumuşaklığı ve sabrı öğretmek, bir de sevap ve cezanın 
gecikmesinin mükellefi, işleri ihmal etmeye sürüklememesi için, âlemi altı 
günde yaratmıştır. Alimler arasında, bu hususta bundan başka şu iki izahı 
yapanlar da bulunmaktadır. 

Birinci izah: Bir şey, bir anda yaratılıp, sonra da yaratılma ve meydana getirme 
işi kesilince, belki insanların kalbine, bu işin bir tesadüf olarak meydana geldiği 
fikri gelebilir. Ama, eşya maslahat ve hikmete uygun olarak ard arda, peş peşe 
meydana geldiğinde bu, onların kadim, hakim, kadtr, alim ve rahim olan bir var 
edenin var etmesiyle meydana geldiğine daha fazla delalet etmiş olur. 

İkinci İzah: Delil ile sabittir ki, Allah Teâlâ önce akıllı varlığı yaratır, sonra da 
gökleri ve yeri yaratır, sonra o akıllı varlık da her an ve her zaman, ard arda ve 
peş peşe birtakım şeylerin meydana geldiğini müşahede ederse, bu onun ilmini 
ve basiretini daha fazla kuvvetlendirir. Çünkü bu delil, ard arda ve peş peşe 
olarak onun aklında tekerrür eder. Böylece de bu, yakin ifade etme hususunda 
daha kuvvetli bir yol olmuş olur. 

Dördüncü soruya da şöyle cevap veririz: Bu ayetteki, göklerin ve yerin 


yaratılması ifadesi, o ikisi arasında kalanların yaratılmasını da ihtiva etmektedir. 
Bunun delili, Cenâb-t Hakk'tn diğer ayetlerde, diğer mahlukalı da yaratmış 
olduğundan bahsetmiş olmasıdır. Mesela Allah Teâlâ, "Allah, gökleri ve yeri ve 
bunların arasında olan şeyleri altı günde yaratan, sonra hükmü, arşı istila edendir. 
Sizin O'ndan başka hiçbir dostunuz oe yardımcınız yoktur" (Secde, 4); 
"Ölmeyen o Bakt'ye güvenip dayan, O'na hamd Ue teşbih et. O'nun kullarının 
günahlanndan hakkıyla haberdar olması yeter O, gökleri ue yeri, aralarında olan 
şeyleri altı günde yaratan....dır" (Furtan, 58-59) ve "Andolsun ki biz gökleri, yeri 
ve ikisi arasında bulunan şeyleri altı günde yaratmışızdır..." (Kât, 38) 
buyurmuştur. 

Beşinci soruya da şu şekilde cevap verilir: Bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın, 
gökleri ve yeri, altı gün miktarında yaratmış olmasıdır. Bu, Allah'ın"Ora-da, 
sabah akşam, azıkları da (ayaklarına gelecektir)" (Meryem, 63) buyruğu gibidir 
ki, bundan murad da, "dünyadaki sabah akşam miktarınca..." manasıdır. Zira, 
orada henüz ne gece bulunmaktadır, ne de gündüz... 

Altınct soruya şöyle cevap verilir: HakTeâlâ'nın, "Ve bizim emrimiz, birdir, bir 
göz kırpması gibidir..." (Kamer, 50) buyruğu zatlardan her birini yaratma ve 
onlardan her birini yok etme manasındadır. Çünkü, bir zatı (varlığı) yaratmak, 
var olan bir şeyi de yok etmek farklı farklı vakitlerde olmaya müsait değildir. 
Dolayısiyle onları ancak bir defada yapmak mümkündür. Ama, mühlet tanıma ve 
müddete gemce, bunlar, ancak bir zaman içinde elde edilirler. 

Bu müddetin altı gün olarak takdir edilmesi şeklindeki yedinci soruya gelince, 
böyle bir soru varid değildir. Zira, Cenâb-t Hak, gökleri ve yeri, zamanın son 
cüz'ünde yaratmış olsaydı, böyle bir soru, tekrar gündeme gelirdi. Hem, bazı 
alim-er. yedi sayısının büyük bir şerefi haiz olduğunu söylemişlerdir. Bu husus, 
Kadir gecesinin (Ramazanın) yirmiyedinci gecesi olduğunun anlatıldığı yerde 
zikredilmiştir. Bu sabit olunca, onlar şöyle demişlerdir: "Altı gün", alemin 
yaratılması; yedinci gün .se. mülkün ve hükümranlığın mükemmelliğinin 
meydana gelmesi hususunda söz konusudur. İşte bu yolla mükemmellik ve 
kemal, yedi gün içinde meydana gelmiş olur. Soruların cevapları böylece 


tamamlanmış olmaktadır. [212] 
Allah'ın İnsanları Kulluğa Kabul Etmesindeki Lütuf 
Bu ayette, insanlar için büyük bir müjde bulunmaktadır. Çünkü Cenâb-ı Hak, 


"Şüphesiz ki Rabbiniz, gökleri ve yeri altı günde yaratandır,.," buyurmuştur. 
Bu, şu manadadır: "Sizi terbiye eden, durumunuzu ıslah eden, size hayırları 


ulaştıran, sizden kötülükleri def eden zât, kudretinin, ifminin, hikmetinin ve 
rahmetinin mükemmelliği bu tür büyük şeyleri yaratmaya ve onlara, her türlü 
menfaat ve hayırları koymaya ulaşmış olan zattır..." Bu tür hikmet ve rahmetle 
tavsif edilen bir Rabbi bulunan kimsenin, hayırları talep etme hususunda, 
O'ndan-başkasına yönelmesi veya mutlulukları elde etme hususunda, O'ndan 
başkasına dayanması nasıl uygun düşebilir? 

Sonra, âyette bulunan bir başka nükte de, "O'nun, "siz, benim kullartmsınız" 
demeyip de, aksine, "O, sizin Rabbinizdir" demiş olmasıdır. 

Diğer bir nükte de şudur: Allah Teâlâ, kendisini bize izafe edince, o anda 
kendisini "Rabb" diye adlandırmıştır ki, bu da O'nun, terbiye edici olduğunu; 
lütuf ve ihsanının çok olduğunu ihsas ettirmektedir. Binaenaleyh sanki O, "Bu 
kadar çok lütuf ve rahmeti olan bir terbiye edicisi, Rabbi olan kimseye O'ndan 
başkasına ibadet etmekle meşgul olması nasıl uygun düşer?" demek istemiştir. 


[213] 
Arş Üzerine İstiva Meselesi 


Hak Teâlâ'nın, "sonra arş üzerinde hükümran oldu" buyruğuna gelince; bil ki, 
bundan "O'nun arş üzerine karar kılmış olmasının murad edilmiş olması 
mümkün değildir. Bunun böyle olmasının mümkün olmadığına, hem akli hem de 


nakli açıklamalar delalet etmektedir. [214] 
Allah'ın Mekândan Münezzeh Oluşunun Akli Delilleri 


Akli açıklamalara gelince; bunlar pek çoktur: 

1) Şayet Allah arş üzerine karar kılmış olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hak, arş'ın 
hemen yanı başındaki taraf itibariyle sonlu (mahdut) olmuş oturdu. Aksi halde, 
arş'ın, O'nun zatına dahil olmuş olması gerekirdi ki, bu imkânsızdır. Akıl, sonlu 
olan her şeyin bulunduğu o durumdan, zerre miktarı daha fazla veya daha az 
olmasının imkânsız olmayacağına hükmetmektedir. Bunun böyle olduğu zaruri 
olarak bilinmektedir. Binaenaleyh Hak Teâlâ, tarafların bir kısmı itibariyle sonlu 
ve sınırlı olmuş olsaydı, O'nun zatı, fazlalığı ve noksanlığı kabul etmiş olurdu. 
Böyle olan her şeyin, muayyen bir miktara tahsis edilmesi, bir tahsis edenin 
tahsis etmesi ve bir takdir edenin takdir etmesiyle olur. Böyle olan her şey ise, 
muhdestir. Binaenaleyh, Allahu Teâlâ'nın arş üzerinde karar kılmış olması 
halinde, O'nun arş'a bitişik cihetten sonlu olması gerekeceği sabit olmuş olur. 
Eğer bu böyle olsaydı, o zaman da Allah "muh-des" (sonradan meydana gelme) 


olurdu ki, bu imkânsızdır. Öyleyse O'nun arş üzerinde olmasının imkânsız 
olması gerekir. 

2) Cenâb-t Allah, şayet bir mekân ve cihette olmuş olsaydı, o zaman O, ya bütün 
cihetler itibariyle sonsuz, ya bütün cihetler itibariyle sonlu veyahut da bazı 
cihetler itibariyle sonlu, bazı cihetler itibariyle de sonsuz olurdu. Halbuki bütün 
bunlar bâtıldır. O halde O'nun bir mekân ve bir cihette olduğuna hükmetmek, 
kesin olarak bâtıl ve yanlıştır. 

Birinci kısmın olamıyacağı, şu şekilde izah edilir: (Bu durumda), o zaman 
Cenâb-ı Hakk'ın zatının, bütün süfli ve ulvi cisimlere karışmış olması ve pis ve 
necis şeylere bulaşmış olması gerekirdi. Halbuki Cenâb-ı Allah bu tür şeylerden 
münezzehtir. Yine böyle olması halinde, hem gökler O'nun zatına girmiş, hulul 
etmiş olurdu, hem de yer O'nun zatına hulul etmiş olurdu. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Göklerin mahalli olan şey, ya 
yerin mahalli olan şeyin aynısı olur veya ondan başkası olur. Şayet birincisi 
olursa, o zaman göklerin ve yerin, bulundukları yerin aralan kesinlikle 
ayırdediimeksizin, tek bir mahalle girmiş olan iki şey olmuş olması gerekirdi. 
Halbuki tek bir yere giren iki şeyden birisi diğerinden ayrılmaz. Bu durumda da, 
zatı bakımından göklerin, yerlerden ayrılamayacağının söylenmesi gerekirdi ki, 
bu bâtıldır. Eğer ikincisi olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hakk'ın zatının parçalardan 
ve cüzlerden meydana gelmiş olması gerekirdi ki, bu da imkânsızdır. 

Üçüncü bir ihtimal de şudur: Aliah Teâlâ'nın zatı, bütün mekân ve cihetlerde 
bulunduğunda, bu durumda işte şöyle denebilir: Üstte olan şey, altta olan şeyin 
aynısıdır. Bu durumda da, aynı zat, aynı anda, pekçok yerde bulunmuş olur. 
Bunun böyle olduğu düşünülebiliyorsa tek bir cismin aynı anda pekçok yerde 
bulunabileceği niçin düşünülemesin? Halbuki bu da, aklın bedahetiyle 
imkânsızdır. Yok eğer, "Üstte olan şey altta olan şeyden başkadır" denilirse, bu 
durumda da, Allah'ın zatı hakkında, biraraya gelme (terkib) ile parçalanmanın 
düşünülmesi söz konusu olur ki, bu da imkânsızdır. 

İkinci kısma gelince, ki bu, Allah Teâlâ'nın bütün cihetler itibariyle sonlu 
olduğunun söylenmesidir. Biz deriz ki: Böyle olan her şey, aklın bedahetiyie, 
artmayı ve eksilmeyi kabul eder. Böyle olan her şeye ise, belirli bir miktarın 
tahsis edilmesi, bir tahsis edenin tahsis etmesinden dolayı olur. Böyle olan her 
şey ise, "muh-des"tir. 

Yine, bütün yönler itibariyle sınırlı olan bir şeyin, şayet kadim, ezeli ve âlemi var 
eden olması caiz olursa, o zaman, "Âlemin yaratıcısının, güneş, yahut ay, yahut 
bir başka yıldız... olduğunun söylenilmesi niçin düşünülemesin?" Böyle bir şey 
ise, ittifakla bâtıldır. 


Cenâb-ı Hakk'ın, bazı yönler itibariyle sonlu, bazı yönler itibariyle de. sonsuz 
olduğunun söylenmesi şeklindeki üçüncü kısma gelince; bu da birkaç yönden 
bâtıldır. 

a)Allah'ın sonlu olduğunun söylenebileceği taraf, O'nun sınırsız, sonsuz 
olduğunun söylenebileceği taraftan başkadır. Aksi halde, iki zıddın aynı anda 
bulunması söz konusu olur ki, bu imkânsızdır. Farklılık bulunduğunda, o zaman 
Cenâb-ı Hakk'ın birtakım kısımlardan, parçalardan meydana gelmiş olması 
gerekir. 

b)Aklın, Cenâb-ı Hakk'tn sonlu ve sınırlı olduğuna hükmedebildiği taraf, Cenâb- 
ı Allah'ın sonsuz ve sınırsız olduğuna hükmettiği tarafa ya denk olur veya böyle 
olmaz. Birinci ihtimal bâtıldır. Çünkü mahiyetleri itibariyle birbirine denk olan 
şeylerden biri hakkında doğru olan her şey, diğerleri hakkında da doğru olur. 
Durum böyle olunca, sınırsız ve sonsuz olduğu tarafın, sınırlı ve sonlu olması; 
sınırlı olan tarafın da, sınırsız ve sonsuz olması gerekir. Durum her ne zaman 
böyle olursa, Allah'ın zatı hakkında, yükselme, artma, eksilme, zayıflama, 
bölünüp parçalanma düşünülebilir. Böyle olan herşey ise muhdestir. Bu ise 
kadim olan ilah hakkında 

düşünülemez. Böylece Allah Teâlâ'nın, şayet bir mekân ve yönde olsaydı, o 
zaman O'nun ya bütün yönlerden sonsuz; ya bütün yönlerden sonlu; veyahut da 
bazı yönlerden sonlu, bazı yönlerden sonsuz olması gerekirdi. Binaenaleyh bu üç 
ihtimalin de bâtıl olduğu (geçen izahlarla) sabit olmuştur. Bu sebeple, Allah 
Teâlâ'nın herhangi bir mekânda (yerde) ve yönde bulunduğuna hükmetmemizin 
imkânsız olduğunu söylememiz gerekir. 

3) Eğer Cenâb-ı Allah, bir mekân ve bir yönde olsaydı, o zaman falan cihette 
olduğu söylenilen o şey, ya kendisine işaret edilebilecek bir varlıktır veya böyle 
değildir. Her iki ihtimal de bâtıldır. Öyleyse, Cenâb-ı Allah'ın, bir mekân ve 
yönde olduğunu söylersek, bâtıl (asılsız) olur. 

Birinci İhtimalin olamayacağını, şöyle izah edebiliriz: Eğer herhangi bir yer 
veya yönde olduğu söylenen şey, mevcut ve işaret edilebilen bir varlık olursa, bu 
durumda o cihet ve yerin bir eni ve boyu olmuş olur. O mekân ve yönde 
bulunanın bir eninin, boyunun bulunması gerekir. Aksi halde onun orada 
bulunması imkânsız olur. Bu durumda da bu iki en ile iki boyun birbirine girmiş 
olması gerekir ki bu, bu husustaki meşhur pek çok delilden ötürü imkânsızdır. 
Yine Cenâb-ı Hakk'ın kadim ve ezeli oluşundan, (O'nun bulunduğu) o cihet ve 
mekânın da ezeli olması gerekir. Bu durumda da, Allah'tan başka ezelde mevcut 
olanın, kendi kendine bir mevcut olması gerekir. Halbuki bu, akıllıların 
ekserisinin icmâı ile bâtıldır. 


İkinci İhtimalin olamayacağını da, şu iki bakımdan izah edebiliriz: 

a) Yokluk, sırf yokluktur. Böyle olan herşeyin.başkası için bir zarf (mekân) ve 
bir yön olması imkânsızdır. 

b)Bir yönde bulunan herşeyin yönü, duyularla başka şeylerin yönünden 
ayırdedilir. Eğer o yön, sırf yokluk olsaydı, o zaman o yokluğa, duyularla işaret 
etmek gerekirdi ki, bu bâtıldır. Şu halde Allah Teâlâ'nın bir mekân ve yönde 
bulunması halinde, bunun bâtıl olan bu iki ihtimalden birine götüreceği sabit 
olmuş olur. Bu sebeple de, bunun bâtıl olduğuna hükmetmek gerekir. 

İmdi eğer, "cisim, bir mekân ve yönde bulunur" şeklindeki sözünüz sebebi ile bu 
delil sizin aleyhinize de variddir" denilir ise, biz deriz ki, "Biz, bu 
açıklamamızla, cisim için cismin zatının kendisine gireceği ve içine hulul 
edeceği şekilde, kesin olarak ne bir mekân, ne de bir yön olması gerektiğini 
söylemiyoruz. Bilakis mekân, kuşatılan cismin, dış yüzeyine temas edip, onu 
içine alan diğer bir cismin iç yüzeyinden ibarettir. Bu mana ise, Allah Teâtâ 
hakkında ittifakla imkânsızdır. Binaenaleyh bu soru kendiliğinden düşer. 

4) Eğer, Cenâb-ı Allah'ın varlığı ancak bir mekân ve yöne tahsis edilmiş olarak 
bulunsaydı, Allah'ın zatt, o mekân ve cihetin mevcut olmasına ve zatının varlığı 
da böylece başkasına muhtaç olmuş olurdu. Çünkü böyle olan her şey, "zatı 
gereği mümkin" bir varlık olmuş olur. Bundan, Allah Teâlâ'nın zatı ancak bir 
cihet ve mekânda bulunması halinde, zatı gereği mümkin bir varlık olması 
gerektiği sonucu çıkar. Bu imkânsız olduğuna göre, Allah Teâlâ'nın bir mekanda 
bulunması gerektiğini söylemek de imkânsız olur. 

"Allah Teâlâ'nın zatının ancak bir mekân ve cihetde bulunmasının imkânsız 
olması" şeklindeki birinci makamın izahına gelince, bu hususta şöyle deriz: 
Şüphe yok ki mekân ve cihet (yön), Allah Teâlâ'nın zatmdan ayrı bir şeydir. Aksi 
halde Cenâb-ı Hakk'tn zatı, gerçekleşme ve var olma konusunda, kendisinden 
başka bir şeye muhtaç olmuş olur. Var olması, kendisinden başkasına muhtaç 
olan her şey ise, "zatı gereği mümkin" bir varlıktır. Bunun delili şudur; Zatı 
gereği vacib (vacib li-zâtihi) varlık odur ki, başkasının yokluğundan dolayı onun 
da yokluğu gerekmez. Başkasına muhtaç olan varlık odur ki, başkasının 
yokluğundan dolayı onun da yok olması gerekir. Binaenaleyh şayet, zatı gereği 
vacib olan varlık, başkasına muhtaç olmuş olsaydı, onun hakkında iki zıd 
durumun söz konusu olması gerekirdi ki, bu imkânsızdır. Böylece sabit olmuştur 
ki, eğer Cenâb-ı Hakk'ın bir mekânda bulunması gerekseydi, o zaman O, zatı 
gereği vacib değil mümkin bir varlık olurdu. Bu ise imkânsızdır. 

Bu hüccetin izahtndaki ikinci makam da şudur: "Mümkin" varlık, mekân ve 
cihete muhtaçtır. Boşluğu kabul eden kimseye göre ise, şüphe yok ki mekân ve 


cihet, bir mekân tutmaksızın bulunur. Boşluğun olmadığını söyleyen kimseye 
göre ise, durum böyle değildir. Çünkü, her nekadar o kimse, mutlaka bir yönde 
bulunan, mekân tutmuş (mütemekkin) bir varlığın bulunması gerektiğine 
inanıyorsa da, ancak o yönde belli bir mütemekkin (mekân tutmuş) varlığın 
olması gerektiğini söylemiyor. Bilakis ona göre, hangi şey olursa olsun, bu 
mekânı tek başına doldurabilir. Bu sabit olunca, anlarız ki, eğer Cenâb-ı Hakk'ın 
zatı belli bir mekân ve yönde bulunsaydı, bu takdirde O'nun zatı bu mekâna 
muhtaç olmuş olur; bu mekân da, var olması hususunda Allah'tan müstağni 
olmuş olurdu. O zaman da, "Mekân zatı gereği vacibtir. Başka varlıklara ihtiyacı 
yoktur" ve "Allah'ın zatı, zatında muhtaç olup, başka bir varlık (sayesinde) 
vacibtir" denilmesi gerekir. Bu ise, bizim, "Allah Teâlâ zatı gereği vacibu'l- 
vücuddur" şeklindeki sözümüzü zedeler. 

İmdi, eğer "mekân ve cihet, mevcut varlıklar değillerdir ki, Allah Teâlâ'nın 
zatının onlara muhtaç olduğu söylenebilsin" denilir ise, deriz ki: Bu, kesin olarak 
asılsızdır. Çünkü "Allah Teâlâ'nın zatının üst cihette olduğu söylenmiştir" 
denilmesi takdirinde, muhakkak ki biz duyularımız itibarı ile, bu ciheti 
diğerlerinden Oo ayırdediyoruz. O halde, duyularımızla O kendisini 
ayırdedebildiğimiz bir şey hakkında, "O mahza yokluk ve sırf olumsuzluktur" 
denilmesi nasıl doğru olabilir? Eğer bu caiz olursa, aynı şey duyu organlarıyla 
hissedilen herşey hakkında da caiz olur. Bu ise, duyu organlarıyla hissedilen, 
farkedilen herşeyin varlığından şüphe etmeyi gerektirir. Bunu ise hiçbir akıllı 
söylememektedir. 

5) Cenâb-ı Hakk'ın belli bir mekân ve cihette olduğunu söylemenin 
imkânsızlığını izah için, beşinci burhan olarak şöyle diyoruz: Mekân ve cihetin, 
mahza boşluktan başka bir manası yoktur. Aklın açık beyanı sahicilik eder ki, bu 
mefhum, tek bir mefhum olup, onda bir farklılık yoktur. Durum böyle olunca, 
bütün mekânlar da, mahiyetlerinin tamamında birbirine denk olurlar. Bu sabit 
olunca, biz diyoruz ki: "Eğer Allah Teâlâ, belli bir mekânda olmuş olsaydı, 
muhdes (sonradan var) olmuş olurdu. Bu ise imkânsızdır. Bu imkânsız olunca, 
O'nun bir mekânda olması da imkânsızdır. 

Bu iki şeyden birinin imkânsızlığının, diğerinin imkânsızlığını gerektireceğinin 
izahı şöyledir: Mekânların hepsinin, birbirine müsavi (denk) oldukları sabit 
olduğuna göre; eğer Allah Teâlâ'nın zâtı belli bir mekânda bulunsaydı, O'nun o 
mekana tahsis edilmesi, bir tahsis edenin O'nu o mekana tahsis etmesi ile olurdu. 
İşte bir fail-i muhtar'ın fiili olan her şey ise, muhdestir. Binaenaleyh Cenâb-ı 
Hakk'ın zatının belli bir mekâna mahsus olmasının, muhdes (sonradan meydana 
gelmiş) olması gerekir. Allah Teâlâ'nın zatının bir mekânda bulunmaması eğer 


imkânsız olursa ve bir mekânda bulunmanın da "muhdes"lik olduğu sabit olunca, 
aklın bedaheti de, "muhdes"den ayrılamayan (hâli olmayan) şeyin kendisinin de 
muhdes olduğuna şahidiik edince, kesin olarak şunu söylemek gerekir: Eğer 
Allah bir mekânda olmuş olsaydı, muhdes olurdu. O'nun bir mekânda olması 
imkânsız olduğuna göre, muhdes olması da imkânsız olur. 

Eğer onlar, "mekânlar, bir kısmı yüksek, birkısmı alçak olmaları itibariyle, farklı 
farklıdırlar. O halde Allah Teâlâ'nın zatının yüksekte olduğunu söylemek niçin 
caiz olmasın?" derlerse, biz deriz ki: "Bu yanlıştır. Çünkü bu cihetlerden 
(mekânlardan) bir kısmının yüksek, bir kısmının alçak oluşu, ancak bu alemin 
varlığına (durumuna) nisbetle olan hallerdir. Bu alem muhdes olunca, onun 
hudüsundan (var oluşundan) önce, ne yükseklik ve alçaklık, ne de sağ ve sol gibi 
yönler bulunmamış, aksine sadece boşluk olmuş olur. Durum böyle olunca da, 
zikredilen ilzam (susturmak için söylenen delil) geri teper." 

Yine, eğer "Cenâb-ı hakk'ın zatı, vacib oluş yoluyla, mekanların birisine tahsis 
edilmiştir" denilmesi caiz olursa, o zaman yine "cisimlerin bir kısmı, vacib oluş 
yoluyla mekanların bir kısmına tahsis edilmiştir" denilmesi niçin ma'kul 
olmasın? Bu takdire göre, (deriz ki) "mekan", hareket ve sükun kabul etmeyen 
birşeydir. Dolayısiyle onda, cisimlerin sonradan olma delili geçerli olmaz. 8u 
sözü söyleyen kimsenin ise, hareket ve sükun yoluyla, bütün cisimlerin sonradan 
meydana geldiğine dair delil getirmesi mümkün değildir. Kerramiyye de, bunu 
caiz görmenin küfrü gerektirdiği konusunda, bizimle aynı görüştedir. Allah en 
iyisini bilendir. 

6) Eğer Bâri (Allah) Teâlâ, bir mekanda ve yönde olsaydı, duyularla kendisine 
işaret edilebilecek bir durumda olurdu. Bu durumda olan her varlık da ya hiçbir 
yönden bölünmeyi kabul etmez, ya da bölünmeyi kabul eder. Buna göre eğer biz, 
"miktar ile alakalı bir bölünmeyi kesinlikle kabul etmemesine rağmen, duyular 
ile Allah'a işaret etmek mümkündür" dersek, bu, bölünmeyen bir nokta ve bir 
cevher-i ferd (atom) olmuş olur. Bu da, son derece küçük ve önemsiz bir şeydir. 
Bu, bütün akıl sahibi insanların icmâı ile, bâtıldır. (Allah hakkında 
düşünülemez.) Çünkü Allah Teâlâ'nın bir cihette olduğunu kabul etmeyenler, 
Allah'ın böyle olmadığını söylüyorlar; Allah'ın bir cihet (ve mekanda) 
olduğunu söyleyenler de, Allah Teâlâ'nın, parçalanamayacak kadar küçük bir 
parça gibi önemsiz ve ufak olduğunu kabul etmiyorlar. Binaenaleyh bunun, 
bütün akıllıların icmâ ile bâtıl olduğu sabit olmaktadır. Ve yine eğer bu caiz 
(mümkün) olsaydı, "Alemin ilahı, bir iğnenin başının veya bir bitin veya bir 
karıncanın kuyruğuna bulaşmış bir toz zerreciğinin binde biri (kadardır)" 
denilmesi de ma'kul olabilirdi. Ama malumdur ki, sarih akıl, Cenâb-ı Allah'ı, bu 


gibi şeylere götüren her sözden tenzih etmeyi gerekli görür. 

İkinci ihtimale gelince ki, bu O'nun bölünmeyi kabul etmesidir. Bu hususta şöyle 
deriz: Bu durumda olan her varlığın zatı, mürekkebtir (birçok parçanın 
birleşmesiyle meydana gelmiştir) ve her mürekkeb varlık, "mümkin lizâtihi"dir. 
Zatı itibarı ile mümkin olan her varlık da, kendisini var edecek ve kendisine tesir 
edecek bir varlığa muhtaçtır. Bu ise, zatı itibari ile "vacibu'l-vücud" olan ilah 
hakkında imkânsızdır. 

7) Şöyle deriz: Duyularla kendisine işaret edilebildiği halde, kendi kendine kâim 
olan her zat (varlık), bölünme kabul eder. Her bölünme kabul eden varlık da, 
"mümkinü"I-vucud"dur. Öyleyse duyularla kendisine işaret edilebildiği halde, 
kendi kendine kâim olan her varlık, mümkindir ve zatı itabarı ile "mümkin" 
olmayıp, aksine "vacib" olanın, duyularla kendisine işaret edilebilecek bir varlık 
olması imkânsızdır. 

Bu delildeki birinci mukaddimeye gelince (bu böyledir); çünkü duyularla 
kendisine işaret edilebildiği halde, kendi kendine kaim olan her zatın (varlığın) 
sağ tarafının sol tarafından farklı olması gerekir. Böyle olan her varlık da, 
bölünmeye kabildir. 

İkinci mukaddimeye gelince, bu da şöyledir. Bölünebilen her varlık 
"mümkin"dir. Çünkü o, cüzlerinden (parçalarından) herbirine muhtaçtır ve herbir 
cüzü de, diğer cüzlere muhtaçtır. Dolayısiyle, her bölünebilen varlık, başkasına 
muhtaçtır ve başkasına muhtaç olan her varlık, "mümkin li-zâtihi"dir. 

Bil ki bu delilin mukaddimelerinden birincisi, ancak "cevher-i ferdin" olmadığını 
söylemekle tamam olur. 

8) Eğer Allah Teâlâ'nın bir mekanda olduğu sabit olsa, bu mekan arş'tan ya daha 
büyük, ya arş'a denk, ya da arş'tan daha küçük olabilir. 

Eğer birinci ihtimal söz konusu olsa, bu mekan bölünebilir olur. Çünkü bunun, 
arş'a denk olan miktarı, arş'tan fazla otan miktarından farklı (ayrı) olmuş olur. 
Eğer ikinci ihtimal söz konusu olursa, yine o "bölünebilir" olur. Çünkü arş, 
bölünebilir bir varlıktır. Bölünebilire denk olan varlık da bölünebilir. 

Eğer üçüncü ihtimal söz konusu otursa, bu takdirde arş'ın o mekandan daha 
büyük olması gerekir. Bu ise, ümmetin icmâı ile bâtıldır. Bize gelince, bu bize 
göre de açıktır. Bu, muarızlarımıza göre de böyle (bâtıldır). Çünkü onlar, 
Allah'ın dışında bir varlığın Allah'tan daha büyük olmasını kabul etmezler. 
Böylece bu mezhebin (görüşün) bâtıl olduğu kesinlik kazanmış olur. 

9)Eğer Allan Teâlâ, bir mekan ve cihette bulunmuş olsaydı, ya bütün yönlerden 
sınırlı olurdu, ya da böyle olmazdı. Bu iki kısım da bâtıldır. Öyleyse Hak 
Teâlâ'nın bir mekan ve cihette bulunması da bâtıldır. 


Cenâb-ı Allah'ın, bütün cihetlerden sınırlı olmasının caiz (mümkin) olmayışının 
beyanı şöyledir: Çünkü bu takdirde, Allah Teâlâ, o boş mekanda bir cisim 
yaratmay-a kadir olduğu halde, kendi üzerinde boş mekanlar bulunmuş olur. Bu 
takdirde de, eğer Allah Teâlâ, orada başka bir âlem yaratırsa, o âlemin altında 
bulunmuş olur ki bu, muarızımız nezdinde bile imkânsızdır. Yine bu zatın 
(Allah'ın) altı yönünde de başka cisimler yaratması mümkündür. Bu durumda da, 
O'nun zatı, aralarına hasredilmiş (ve hapsedilmiş) olarak, bu cisimlerin ortasında 
bulunur. Böylece, O'nunla diğer cisimler arasında bazan bir olma, bazan da ayrı 
olma durumu söz konusu olur. Bütün bunlar ise, Allah Teâlâ hakkında 
düşünülemez. 

"Cenâb-ı Hakk'ın bazı yönlerden sınırsız olması" şeklindeki ikinci kısma 
(ihtimale) gelince, bu da imkânsızdır. Çünkü delillerle kesinlik kazanmıştır ki 
nihayetsiz (sınırsız) bir "bu'ud"un (derinliğin, uzaklığın) bulunması imkânsızdır. 
Yine bu durumda, alemin sınırlı ve sonlu olduğuna dair delil getirmek de 
mümkün olmaz. Çünkü bu'udların sınırlı oluşu hususunda getirilen her delil, evet 
işte bu delil, Cenâb-t Hakk'ın zatı ile çelişir (tenakuz teşkil eder). Çünkü O, 
muarızımızın mezhebine göre nihayetsiz (sonsuz) bir bu'uddur. Her nekadar o 
muarız, bu şekilde söylemeye razı olmuyorsa da, bu manayı desteklemektedir. 
Akli konular ise, lafızlardaki (sözlerdeki) tercihlere değil, manalara bina 
edilmektedir. 

10) Eğer Allah Teâlâ, bir mekân ve cihette bulunmuş olsaydı, O'nun o mekanda 
bulunması, o mekanda başka bir cismin bulunmasına ya mani olurdu, ya 
olmazdı. Bu iki ihtamal de bâtıldır. Binaenaleyh Hak Teâlâ'nın bir mekânda 
bulunduğunu söylemek bâtıl olur. 

Birinci İhtimalin bâtıl olmasına gelince, bu böyledir. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, o 
mekanda bulunuşu, başka bir cismin aynı mekanda bulunmasına mani olunca, 
Hak Teâlâ, bir hacim, bir mekan ile cihette yer tutmuş ve imtidad etmiş 
(uzanmış) olması bakımından diğer cisimlere denk ve kendisinin bulunduğu o 
mekanda, kendisinden başkasının bulunmasına mani olmuş olur. Bu noktadan, 
O'nun-la diğer cisimler arasında bir denkliğin söz konusu olduğu sabit olunca, 
O'nunla diğer cisimler arasında, diğer yönlerden ya bir muhalefet (başkalık) 
bulunur, ya da bulunmaz. Birinci ihtimal şu iki yönden bâtıl ve geçersizdir: 

a) Allah Teâlâ'mn zatı ile, diğer cisimlerin zatları arasında bazı yönlerden 
ortaklık (benzerlik-denklik). bazı yönlerden de muhalefet (farklılık-başkalık 
olunca, kendisi sebebi ile ortaklığın olduğu şey, kendisi sebebi ile muhalefetin 
olduğu şeyden farklı olur. O zaman da, Hak Teâlâ'mn zatı, bu iki bakımdan 
mürekkeb (parçalardan müteşekkil) olmuş olur. Halbuki biz, daha önce her 


' 


"mürekkeb" varlığın "mümkin" olduğunu, binaenaleyh zatı gereği "vacibu'l- 
vücûd" olanın, zatı gereği "mümkinü'l-vücûd" olmasının bir hulf (tezad) 
olduğunu açıklamıştık. 

b) Ortaklığın (denkliğin-benzerliğin) kendisi ile meydana geldiği şey, ki bu 
bu'ud ve imtidad özelliğidir. Bu, ya kendisi ile muhalefetin meydana geldiği şeye 
bir mahal (yer) olur, ya da o şeye hulul etmiş olur, veyahut da, bunun o şeye ne 
mahal olduğu, ne de hulul etmiş olduğu söylenir... Bunun, kendisi ile 
muhalefetin meydana geldiği şeye bir mahal olması şeklindeki birinci ihtimale 
gelince, bu durumda bu'ud ve imtidad özelliği kendi kendine kaim bir cevher 
olmuş ve kendisi sebebi ile muhalefetin meydana geldiği diğer şeyler de arazlar 
ve sıfatlar olmuş olurlar. Zatlar, mahiyetin bütününde eşit olunca, zatların bir 
kısmı hakkında doğru olan her bir şeyin, diğerleri hakkında da doğru olması 
gerekir. Buna göre bu durumda, bütün cisimler hakkında doğru (geçerli) olan 
herşeyin, Allah Teâlâ hakkında da doğru olması; yine Altah Teâlâ hakkında 
doğru olan herşeyin de, bütün cisimler hakkında doğru olması gerekir. Böyle bir 
sözden, Allah'ın zatı hakkında parçalanma, ayrılma, gelişme (artma), solma, 
çürüme ve yok olma gibi şeylerin doğru olması neticesi çıkar ki, bütün bunlar 
Allah hakkında imkânsızdır. 

İkinci İhtimale gelince, bu, muhalefetin kendisi ile meydana geldiği şeyin, bir 
mahal ve bir zat, kendisiye müşareketin (ortaklığın) meydana geldiği şeyin bir- 
hal ve bir sıfat olduğunu söylemektir. Bu ihtimal de imkânsızdır. Çünkü bu 
durumda bu'ud ve imtidad özelliği mahal ile kaim bir sıfat olmuş olur. Bu mahal, 
eğer belli bir mekan ve cihette bulunmuş olursa, onun nihayetsiz bir şekilde 
başka bir mahalle muhtaç olması gerekir. Eğer böyle olmazsa, o zaman da o, 
mekan, cihet ve duyularla işaret edilme ile hiçbir alakası olmayan, mücerred bir 
mevcud (varlık) olmuş olur. Bu'ud ve imtidadın mahiyetinin ise, mekan, cihet ve 
duyularla işaret edilebilme özelliklerine mahsus olması vacibtir. Durumu böyle 
olan bir şeyin bu mahalle hulul etmesi ise, iki zıddın birlikte bulunmasını 
gerektirir ki, bu imkânsızdır. 

Üçüncü ihtimale gelince, bu, onların birinin öbürüne ne hal (hulul eden), ne de 
mahal olmaması durumudur, işte, bu hususta diyoruz ki: İşte bu durumda 
onlardan her biri, diğerinden ayrı ve başka olmuş olur. Bu takdirde de, Cenâb-ı 
Hakk'ın zatı, mahiyetinin tamamı bakımından, diğer maddi zatlara eşit olur. Zira 
Allah'ın zatını öbür varlıklardan farklı kılan husus, sadece bu varlıklardaki bir 
hal değildir, bilakis onlardan tamamen (her yönden) farklı olmasıdır. Halbuki, 
mezkur iddia kabul edildiği takdirde, Allah'ın zatı, mahiyeti bakımından diğer 
cisimlere müsavi olmuş olur. O zaman da, daha önce ifade ettiğimiz "ilzam" 


(çürütme), burada da geçerli olur. Böylece Allah'ın zatının, bir başka cismin 
bulunmasını engelleyecek şekilde muayyen bir mekan ve yönde olduğunu 
söylemenin, mezkur üç bâtıl iddiaya sebep olacağı kesinleştiğinden, bu tutumun 
da bâtıl olması vaciptir. 

"Allah Teâlâ'nın zatı, her ne kadar muayyen bir mekan ve yönde (cihette) ise de, 
ancak ne var ki O, bu mekan ve cihette başka bir cismin bulunmasına mani 
olmaz" şeklindeki ikinci ihtimale gelince, bu da imkânsızdır. Çünkü bu, Hak 
Teâlâ'nın zatının, bu mekan ve cihette bulunan, o cismin zatına karışmış ve 
sirayet etmiş olmasını gerektirir. Böyle bir şey ise, icma ile, imkânsızdır. 

Bir de eğer bu düşünülebilirse, tek bir mekanda, birden çok cismin 
bulunabileceği niçin düşünülmesin? Böylece kesin olarak anlaşılır ki, eğer Allah 
Teâlâ bir mekanda bulunmuş olsaydı, bu mekanda başka bir cismin bulunmasına 
ya mani olmuş ya mani olmamış olurdu. Halbuki (az önce söylediklerimizle) her 
iki ihtimalin de söz konusu olmadığı kesinleşmiştir. Binaenaleyh Hak Teâlâ'nın 
bir mekan ve cihette bulunduğunu söylemek, imkânsız ve bâtıl olmuş olur. 

10) Allah Teâlâ'nın zatının bir mekan ve cihette bulunmasının imkânsızlığı 
hususundaki onbirinci delil, şöyle dememizdir: Eğer Allah Teâlâ bir mekan ve 
cihette bulunmuş olsaydı, ya ayrılabileceği ya da ayrılamayacağı bir mekanda 
bulunurdu, iki ihtimal de bâtıldır. Binaenaleyh Hak Teâlâ'nın bir mekanda 
bulunduğunu söylemek bâtıl olmuş olur, Hak Teâlâ'nın bulunduğu yerden 
hareket etmesinin mümkün olduğu iddiasına karşı deriz ki: Bu zat, hareket ve 
sükündan uzak değildir. Halbuki hareket ve sükün muhdes (sonradan 
olma)dırlar. Çünkü bu durumda Allah Teâlâ hakkında hem sükün, hem de 
hareket caiz olmuş olur. Durum böyle olduğu zaman, o hareket ve sükünda 
müessir olan da, O'nun zatı olmamış olur. Aksi halde onların zıtlarının arız 
olması imkânsız olurdu. O'nun hareket edip durması düşünülüp, bu hareket ve 
sükünun (durmanın) bir fail-i muhtar (iradesi olup istediğini yapan) eseri olduğu 
farzedilecek olursa, bu fail-i muhtarın da yaptığı her iş muhdes olacaktır. Öyle 
ise hareket ve sükün da muhdestir ve muhdesten hâli olmayan şey de muh-destir. 
Binaenaleyh Allah Teâlâ'nın zatının, (bu ihtimale göre) muhdes olması gerekir. 
Halbuki bu imkânsızdır. 

Allah'ın, ayrılamayacağı belli bir mekan ve cihette olması şeklindeki ikinci 
ihtimal de şu iki bakımdan imkânsızdır: 

a) Bu taktirde, Allah Teâlâ -hâşâ- oturup kalmış aciz bir kötürüm gibi olmuş 
olur. Bu ise, bir eksikliktir. Böyle birşey Allah hakkında imkânsızdır. 

b) Eğer, o mekanda bulunması (istikrarı) gerekli, oradan ayrılması ise imkânsız 
olacak bir biçimde, belli bir mekanda bulunan bir mevcudun varlığını düşünmek 


imkânsız olmamış olsaydı, yine bu mekandan çıkması imkânsız olacak bir 
şekilde, bu belli mekanlara mahsus başka cisimlerin mevcudiyetini farzetmek de 
imkânsız olmazdı. Bu duruma göre de, Allah'ın zatının,"hareket ve sükün delili" 
ile hadis olduğunu isbat etmek mümkün olmaz. Kerramiyye de, bunun küfür 
olduğunu desteklemektedir. 

c) Allah Teâlâ bir mekan ve cihette olduğu takdirde, bir mekan tutan ve mekan 
işgal eden varlık olma bakımından, cisimlere müsavi olmuş olurdu. Hem sonra 
biz, mekan tutan varlıkların, mekan tutma sıfatı itibari ile birbirlerine denk 
olmaları halinde, bütün mahiyetleri itibarıyla da birbirlerine denk olmaları 
gerektiğine dair delilimiz vardır. Zira, birbirlerine aykırı olmaları halinde, 
aykırılık sebebi ya o mekanda yerleşen zata dahildir veya ona bir mahaldir. 
Yahut ne hâil (dahil), ne de mahal değildir. Oysa geçtiği üzere her üç kısım da 
bâtıldır. Eğer, Allah Teâlâ bütün mahiy-yeti bakımından cisimlere denk olmuş 
olsaydı, bu cisimlerin hareket edebildiği söylendiği gibi Allah Teâlâ'nın zatının 
da hareket edebildiğinin söylenmesi gerekirdi. İşte bu noktada delil tamamlanır. 
12) Eğer Allah Teâlâ, belli bir mekanda bulunmuş olsa, bir insanın bu şeyin 
(mekanın) bir tarafına (kenarına) vasıl olup, ona girmek istediğini 
farzettiğimizde ı şöyle denilir): Ya o insan ona nüfuz edip girebilir, ya da o buna 
kadir olamaz. 

Eğer birinci ihtimal söz konusu olursa, orası tıpkı saydam bir hava ve su gibi 
olur ki, bu durumda Cenâb-ı Hakk'ın bölünüp, kısımlara ayrılabilecek bir varlık 
olması gerekir. 

Eğer ikinci ihtimal söz konusu olursa, o. kendisine nüfuz edilemiyen katı bir 
kaya gibi olmuş olur. Binaenaleyh eğer Cenâb-ı Hak, belli bir mekan ve cihette 
bulunmuş olması halinde, ya tıpkı su ve hava gibi içine girilmesi ve parçalanıp 
ayrılması kolay olan bir varlık olması, ya da tıpkı kaskatı bir kaya gibi, nufüz 
edilmez bir varlık olması gerekeceği sabit olmuş olur. Halbuki müslümanlar, bu 
her iki özelliğin de Allah'da bulunduğunu söylemenin bir küfür ve Allah'ın 
sıfatlan konusunda bir ilhad (sapıklık) olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 

Yine, Cenâb-ı Hakk'ın belli bir mekan ve yönde bulunduğunun farzedilmesi 
halinde, O'nun ya nurâni, ya da zulmâni bir varlık olması gerekir. Halbuki 
Müşebbihe'nin ekserisi, "nür"un şerefli, "zulmefin adi olduğuna inandıkları için, 
Cenâb-ı Allah'ın sırf nür olduğunu söylemektedirler. Fakat tam bir "istikra" 
(derinlemesine araştırma ve inceleme), nurâni varlıkların, kendisinin içine 
girilmesine ve cüzleri (parçaları) arasına nüfuz edilmesine mani olmadığına 
delalet eder. Bu durum-ca. içine nüfuz edilen o şey ile birleşilebilir ve cüzleri 
birbirinden ayrılabilir. Böylece o şey, bazan biraraya gelen, bazan ayrılan, bazan 


toplanan, bazan da dağılan bir "ava gibi olur. Bu ise, hiçbir müslümanın âlemin 
ilâhını tavsif etmesine uygun düşmeyen hususlardandır. Eğer bu caiz olursa, 
niçin, "Alem'in yaratıcısı, esen rüzgârların bir parçası, yahut duvar üzerine 
düşüp, onu aydınlatan ışığın bir Kısmıdır" denilmesi caiz olmasın? 

Cenâb-ı Hakk'ın dağılıp parçalanmayacağına, kendisine nütuz edilemiyeceğine 
inananların sözlerinin neticesi şuna varır, "Âlemin üstünde çok sert bir dağ 
vardır. İşte bu âlemin ilâhı, yüksekte duran o kaskatı dağdır." 

Hem sonra Cenâb-ı Allah'ın bir kenarı, sınırı ve sonu bulunsaydı, bu durumda 
onun bir derinliği ve katılığı olur muydu, olmaz mıydı? 

Eğer birinci ihtimal olsa, bu durumda O'nun dışı, içinden başka; içi dışından 
başka olmuş olurdu. Böylece de içi dışından, dışı içinden başka olduğu halde O, 
bir dış, bir de içten meydana gelmiş "mürekkeb" bir varlık olurdu. 

Eğer ikinci ihtimal olsaydı, bu durumda O'nun zatı, tıpkı soğanın zart gibi, 
alabildiğine ince ve sathi, hatta bundan milyonlarca defa daha ince olmuş olurdu. 
Halbuki hiçbir insan, âlemin ilâhının böyle olmasına razı olmaz, bunu söylemez. 
Böylece Cenâb-ı Allah'ın bir mekan ve cihette olması fikrinin bu gibi bâtıl ve 


fâsid düşüncelere kapı açtığı sabit olmuştur. [215] 
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L66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/308-309 
L67] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/309-310 
L68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/310 

1691 Buna göre İblis, tuttuğu yolun sapık okluğunu bilmeyip, muarızına "Senin 
iddiana göre sapık olan yolumu" anlatacağım vs." demek istemiştir (ç). 

[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

10/311 
[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/311-313 
[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/313 
[73] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/313-314 

[74] Ta'dil : Mu'tezile'nin adi; tahvif: vaid; tahsin ve takbih ise iyilik ve 
kötülüğün eşyanın zatından geldiğini iddia eden prensiplerine işaret etmektedir. 
Mulattıla ise Allah Teâlâ'nın sıfatlarını kabul etmeyenlere verilen bir isimdir (ç). 
[75] Nesât Cihâd, 19 (6/21-22). 

[76] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/314-316 











[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/316 
[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/317 
[79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/317 
[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/317-318 
[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/318-319 
[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/319-320 
[83] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/321 
[84] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/321-322 
[85] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/322-323 

[86] Ebu Dâvud, Cenâiz, 66 (3/214); Nesâi. Cenâiz. 84 (4/79). 

[87] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/323 
[88] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/323-324 
[89] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/324 
[90] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/325 
[91] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/325-326 
[92] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/326-327 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/327-328 











[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/328 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/329 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/329-330 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/330 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/330-331 
[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/331-332 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/332-333 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/333-334 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/334 
[103] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/334 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/335 
(105) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/335 
[106] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/336 
(1071 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/337 
[108] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/337-338 
1109) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/339 
[10] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

















10/339 

L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/339-340 
[112] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/340-341 
L13] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/341-342 
[114] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/342-343 
U15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/343-344 
[116] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/344 

L17] Razi burada el-Mahsul adlı Usul-i fikh Kitabını kastedebilir(ç). 

[118] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/344-345 
L19] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/345-346 
[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/346 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/346-347 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/347 

[123] Benzeri hadisler için bkz: Buhâri, Nikâh, 1; Müslim, Nikâh, 5-8 (2/1020): 
Nesâi. Nikâh, 4(6/58-iv Nikâh, 3 (,2/133). 

[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/347-348 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/348-349 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/349 
[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 




















10/349 

[128] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/349-350 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/350 
[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/350 
[31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/350-351 
[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/351-352 
[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/352 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/353 
L35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/354 
[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/354 
(137) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/354 
[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/355 
(139) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/355 
[140] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/355-357 
M41] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/357-358 
[142] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/358 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/359-360 














[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/360 
(451 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/360 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/360-361 
[147] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/361-362 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/362 
(149) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/363 
(150) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/363 
(151 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/363-364 
(1521 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/364 
(1531 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/364 

L154] Dehşet sebebiyle kâfirin, ahirette yalan söylemeye teşebbüs etmesini 
kasdediyor (ç). 

(159) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/364-365 
(156) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/365-366 
(157) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/366 
[158] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/366 

L159] Bu rivayet için bkz. İmam Ahmed, Müsned, II. 364-365; İbn Mâce, hadis: 
4262; Taberi, XH,. 424-425 (A. Şakır neşri). Keza Ebü Davud, hadic: 3212; eJ- 
Müstodrefc, 1, 37-40. 











[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/367 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/367 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/368 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/368 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/368-369 
1165) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/369 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/369-370 
[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/370 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/370-371 
1169) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/371 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/371-372 
(711 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/372-373 
[172] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/373 
[173] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/373 
[174] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/374 
(173) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/374 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/374-375 

L77] Tbn Mâce, Zübd. 39 (2/1453); Müsned, 3/4. (benzer hadis). 

[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/375 

L79] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/375 

[180] Buhâri, Rikâk, 18; Müslim, Munâfikün, 72-78 (4/2169-2171). 

L81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/376 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/376 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/377 
[184] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/377 
U85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/377-378 
[186] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/378 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/379 
[188] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/379 
(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/380 
(1901 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/380 
(911 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/380 
(1921 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/380-381 
[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/381 











[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/382 
U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/382 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/383-384 

U97] Müslim, Cennet. 10-11 (İV/2177). 

[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/384-387 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/388-389 
[200] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/389-390 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/390-391 
[202] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/391 

[203] Beyhaki, "Şuab'ında; Deylemi de, "Firdevsle rivayet etmişlerdir. (Keşfu'l- 
Hafâ. 1/344-345). 

[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/391-392 
[205] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/392-393 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/394-396 
[207] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/396-397 
[208] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/397 
[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/397-399 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/399 














[211] Müfessir ikinci soruya müstakil cevap vermemiştir (ç). 
Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 10/399- 
400 


[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/400-402 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/402 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/402 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/402-412 
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Semûd Kelimesinin Manası 
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Küfür. İn 1d 








"Sâhirun Alim" Sözünü Söyleyen Kimdir? 
Kıraat Farkları 

Ercih Tabirinin Tefsiri 

Sihir Hakkında 


Medine Kelimesinin Manası 


Üçüncü Mesele 
Birinci Mesele 


İkinci Mesele 


O Zaman Sihirbazların Çokluğu 


Birinci Mesele 
Firavun'un Sihirbazlara Vaadi 


Üçüncü Mesele 
Dünyanın Küre Şeklinde Olması 


13) Âlem küre şeklindedir. Durum böyle olunca, âlemin ilâhının üst tarafta 
olması İmkânsız olur. 

Bu delildeki birinci makam, astronomi ilminde enine boyuna ele alınmıştır. 
Fakat biz diyoruz ki: Batıdaki memleketlerde gecenin başlangıcında bir ay 
tutulması olduğunu farzettiğimizde, bu ay tutulması, doğu memleketleri için 
gündüzün başlangıcında olmuş olur. Böylece biz, batı memleketlerindeki 
gecenin başlangıcının, doğu memleketlerinde gündüzün başlangıcına tetabuk 
(tekabül) ettiğini anlamış olduk. Bu, ise ancak yerin doğudan batıya doğru tam 
yuvarlak olmasıyla mümkün olur. Hem sonra biz, kuzeye doğru yöneldiğimizde, 
ne kadar ilerle-sek, kuzey kutbunun yüksekliği de o nisbette artar; kuzey 
kutbunun yükseldiği oranda da, güney kutbu afçalmış olur. Bu da yerin, 
kuzeyden güneye doğru da tam yuvarlak olduğuna delalet eder. Bu iki hususun 
toplamı da, yer-yüzünün küre şeklinde olduğunu gösterir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: Biri doğu noktasında, diğeri batı 
noktasında duran iki insan farzettiğimizde, bu iki insanın ayaklarının tabanları 


birbirine tam çakışacak (mukabil olacak) durumdadır. Bu iki insandan birine 
göre üstte olan, diğerine nisbetle altta olur. Binaenaleyh biz, âlemin ilâhının o iki 
insandan birine nisbetle üstte olduğunu farzedersek, bizzat bu yer, ikincisine 
nisbetle altta olmuş olur. Bunun aksi de böyledir. Binâenaleyh Allah Teâlâ'nın, 
belli bir mekanda olması halinde, o mekanın belli bazı insanlara nisbetle altta 
olduğu sabit olmuş olur. Allah Teâlâ'nın dünyadakilere nisbetle altta olması, 
ittifakla İmkânsızdır. Binaenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın belli bir yerde (mekanda) 
olmaması gerekir. 

Hem böyle olması halinde, her ne zaman O, belli bazı kimselere göre üstte 
olursa, diğer kimselere göre altta; üçüncü bir kısma göre sağda; dördüncü bir 
kısma göre solda; beşinci bir kısma göre karşıda; altıncı bir kısma göre arkada 
olmuş olur. Binaenaleyh yerin küre şeklinde oluşu, bunu gerektirmektedir. Fakat 
insanların ittifakı ile, âlemin ilâhı hakkında bu gibi hallerin söz konusu olması 
İmkânsızdır. 

Ancak "O, yeryüzünü her yönden sarıp kuşatmıştır" dendiğinde, bu yeri kuşatan 
(saran) bir felek ofmuş olur. Bu söz de, âlemin ilâhının o âlemi kuşatan 
feleklerin birisi olması neticesine varır ki, hiçbir müslüman böyle birşey 
söylemez. Allah en iyi bilendir. 

14) Eğer âlemin ilâhı arş'in üzerinde olsaydı, O'nun ya arş ile temasta olmast ya 
da arş'a sınırlı veya sınırsız bir mesafede bulunması gerekirdi. Bu üç ihtimal de 
bâtıldır, öyleyse Cenâb-ı Hakk'ın arş'ın üzerinde olduğunu söylemek de bâtıl 
(yanhş)tır. 

Birinci ihtimali şöyle izah ederiz: Allah'ın arş ile temas halinde olduğu farzedil- 
mesi halinde, O'nun en alt tarafı arş ile temas halinde olmuş olur. Bu durumda 
O'nun o tarafının üstünde, arş ile temas etmeyen bir tarafı kalır mı, kalmaz mı? 
Eğer birinci ihtimal söz konusu ise, arş ile temas halinde olan o şey, arş ile temas 
halinde olmayandan başka bir şey olmuş olur. Bu durumda da, Allah'ın zatının, 
kısımlardan ve parçalardan meydana gelmiş olması gerekir. Böylece O'nun zatı, 
gerçekte, üstüste konulmuş karşı karşıya olan yüzeylerden meydana gelmiş olur 
k,i bu O'nun parçalardan ve kısımlardan meydana gelmiş bir cisim olduğunu 
söylemekten ibarettir. Halbuki bu, imkânsızdır. Eğer ikinci ihtimal olursa, bu 
durumda Allah'ın zatı, asla kütlesi ve kalınlığı olmayan ince bir yüzey olmuş 
olur. 

Sonra burada yine taksimat söz konusu olur, ki bu da şudur: Eğer Cenâb-t Hak 
için, sağa-sola, öne-arkaya doğru bir imtidad (uzama) söz konusu olursa, O, yine 
kısımlardan ve cüzlerden mürekkeb olmuş olur. Eğer altı yön itibariyle 
mekanlarda O'nun imtidadı, uzaması, gidiş gelişi söz konusu olmazsa o zaman 


O, zerrelerden bir zerre ve tozlara bulaşmış, bölünmeyen bir cüz olmuş olur ki, 
bunu hiçbir akıllı söylemez.. 

İkinci ihtimale gelince, ki bu Allah'la âlem arasında sınırlı bir uzaklığın 
bulunduğunu söylemektir. Evet bu da imkânsızdır. Çünkü böyle olması halinde, 
âlemin, bulunduğu taraftan, Cenâb-ı Hakk'a değinceye kadar, Allah'ın zatının 
bulunduğu yöne doğru yükselmesi imkânsız olmaz. Bu durumda da, birinci 
kısımda söz konusu olan imkânsızlık tekrar söz konusu olur. 

Üçüncü ihtimale gelince, ki bu da, Allah Teâlâ ile âlem arasında sınırsız bir 
uzaklığın bulunduğunun söylenmestdir. Bu ise, diğer bütün kısımlardan daha 
açtk olarak fasittir. Çünkü Allah, âlemden uzak olunca, O'nunla başkası 
arasındaki uzaklık, iki taraftan da yani Allah'ın zatı ile âlemin zatı bakımından 
da sınırlı olmuş olur. Yine bu, iki sınır arasında kalmış olur. Halbuki, bu iki sınır 
arasında sınırlanmış ve iki sınır ve iki taraf arasında sınırlanmış bir mesafenin 
ise, sınırsız bir uzaklık olması imkânsızdır. 

İmdi şayet, "Allah Teâlâ, ezelden ebede kadar âlemden önce var değil midir9 O 
halde, Cenâb-ı Hakk'ın âlemden önce olması, O'nun, iki sınırla iki çizgi ve iki 
taraf arasında sınırlanmış olması demek değil midir? Bu iki uçtan birisi ezel, 
diğeri de âlemin var olmasının başlangıcıdır. Bu önceliğin iki sınır arasına 
alınmasından, bu önceliğin bir evveli ve bir başlangıcı olması gerekmez. İşte 
burada da böyledir. Bu. bir ihtimal için söz konusu olan müşkili savuşturma 
hususunda, Muhammed İbn el-Heysem'in dayanıp itimad ettiği delildir" 
denilirse, buna şöyle cevap verilir: 

Bu sırf bir mugalatadır. Zira, ezel muayyen bir vakit ve muyayyen bir zamandan 
ibaret değildir ki, Altah Teâlâ'nın o vakitten itibaren, âlemin evveli olan zamana 
kadar âlemden önce olduğu söylenebilsin.. Zira, o vakitten diğer vakte kadar 
mevcudiyeti farzedilen her muayyen vakit, iki çizgi arasında tahdit edilmiş ve iki 
sınır arasında da sınırlanmış olur. Bu ise, kendisinde sınırsız olmanın düşünüleni 
iveceği bir şeydir. Aksine ezel, kesinlikle herhangi muayyen bir zamana işaret 
edilmeksizin, bir önceliğin bulunmaması demektir. 

Bunu iyice kavradığın zaman, biz şöyle deriz: Biz ya Allah Teâlâ muayyen bir 
cihete mahsus ve O, muayyen bir yerdedir deriz; veya böyle demeyiz... Eğer 
birincisini söylersek, o zaman o iki taraf ile o iki çizgi arasında bulunan uzaklık, 
sınırlı olmuş olur. Halbuki, iki çizgi ve iki sınır arasında bulunan stnırlı uzaklığın 
sonsuz olması düşünülemez. Çünkü sınırsızlık, bir sınır, bir parça ve bir ucun 
bulunmamasından ibarettir. Onun iki çizgi arasına alınmış olmasının manası, o 
şey için bir sınır, bir parça ve bir ucun bulunduğunu söylemek demektir. Halbuki 
bunları bir arada düşünmek, İki zıddı bir araya getirmeyi icab ettirir ki, bu 


imkânsızdır. Bunun bir benzeri de, bizim ileri sürmüş olduğumuz şu husustur: 
Biz her ne zaman, âlemden önce, belirli bir vakit tayin edersek, o zaman, âlemle 
âlemin başlangıcının içinde meydana geldiği vakit arasındaki uzaklık, hiç 
şüphesiz sınırlı ve sonlu bir uzaklık olmuş olur. Ama biz ikinci kısmın olduğunu 
söylersek, ki bu, Allah Teâlâ'nın, belirli bir mekana tahsis edilmeyişi ve belirti 
bir cihette olmayışıdır. İşte bu, Cenâb-ı Hakk'ın bir cihette bulunmaması 
demektir. Çünkü belirli bir zatın, haddizatında muayyen bir cihette olmaksızın 
bulunduğunu söylemek, imkânsız bir sözdür. Bu sözün benzeri bir söz de, şöyle 
diyen kimsenin sözüdür: Ezel, muayyen bir vakitten ibaret olmayıp, aksine 
evveliyetin ve hudüsun bulunmadığına işarettir. Böylece, İbnu'l-Heysem'in 
söylemiş olduğu bu şeyin bir şey ifade etmekten uzak olan bir hayal olduğu 
ortaya çıkmış otur. 

15) Akli ilimlerde şu husus sabit olmuştur: "Mekan, ya içine alan, kuşatıcı olan 
bir cismin iç yüzeyidir, yahut da uzayıp giden bir boşluk ve sırf uzaklıktır.." 
Mekan hakkında, bunun dışında, bir üçüncü kısım düşünülemez. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Eğer o mekan, "evvel" olursa, bu 
durumda biz deriz ki: Alemin cisimlerinin sınırlı olduğu sabittir. Maddi âlemin 
dışında ise ne boşluk ne doluluk, ne mekan ve ne de cihet söz konusu değildir. 
Binaenaleyh, Allah'ın, âlemin haricindeki bir yerde bulunması imkânsızdır.. 

Eğer mekan, ikincisi ise, bu durumda biz deriz ki, uzaklığın özelliği, mahiyetin 
tamamı itibariyle tektir ve birbirine benzemektedir. Binaenaleyh, eğer Allah bir 
mekanda olmuş olsaydı, o zaman O'nun diğer mekanlarda da bulunması 
mümkün olurdu. Bu durumda da, hakkında hareket ve sükün gibi vasıfların 
düşünülmesi doğru olurdu. Halbuki böyle olan her şey, tevhid ilminde zikredilen 
meşhur delillerle, muhdes olur ki, bu deliller kelamcılann çoğunluğuna göre 
makbul olan delillerdir. O zaman Allah'ın muhdes olması gerekir. Halbuki bu, 
imkânsızdır. Böylece, Allah Teâlâ'nın bir mekan ve bir cihette bulunduğunu 
söylemenin, bütün değerlendirmelere göre bâtıl ve yanlış bir görüş olduğu sabit 
olmuş olur. 

16) Bu, son derece güzel, istikrai (araştırmaya dayanan) ve itibari (bir bakımdan 
var kabul edilen) bir hüccettir. Bu şudur: Biz, bir şeyde cisim oluş daha kuvvetli 
ve daha muhkem olduğu zaman, onda fail oluş kuvvetinin daha zayıf ve daha 
eksik; aynı şekilde bir şeyde cisim oluş daha az ve daha zayıf olduğu zamanda, 
onda fail otuş kuvvetinin daha güçlü ve mükemmel olduğunu görürüz. Bunu şu 
şekilde izah edebiliriz: Biz yeryüzünün, cisimlerin en kesifi ve en hacimlisi 
olduğunu görürüz. Bu sebeple hiç şüphesiz yerde sadece tesiri (etkiyi) kabul 
etme özelliği vardır. Ama sırf yerin, başka birşey üzerindeki tesiri son derece 


azdır. Suya gelince, su da, gerek kesafet ve gerek hacim bakımından, yere 
nisbetle daha azdır. Bu sebeple hiç şüphesiz suda tesir etme gücü vardır. Çünkü 
tabiatı gereği akıcı olan su, yere (toprağa) karıştığında onun üzerinde çeşitli 
tesirler meydana getirir. Havaya gelince; hava da, hacim ve kesiflik bakımından, 
suya nisbetle daha azdır. Binaenaleyh şüphe yok ki hava, tesir etme bakımından 
sudan daha güçlüdür. İşte bu sebeple bazı kimseler, "Hayat (yaşama) ancak hava 
ile mükemmel olur" demişlerdir. Yine bu kimseler, ruhun burundan giren 
(solunan) havadan başka bir manası ol-madtğını iddia etmişlerdir. Ateşe gelince, 
bu da havadan daha az kesiftir. Bundan dolayı da, şüphesiz ateş tesir etme 
bakımından, enâsır-ı erbaanın (dört ana unsurun) en güçlüsüdür. Hararet 
(sıcaklık) kuvveti ile pişme ve olgunlaşma meydana gelir. Mevalid-i selase (0 
elementlerden doğan üç temel varlık) -ki bununla madenleri, bitkileri ve canlıları 
kastediyorum- bu da hararet kuvvetiyle meydana gelir. Felekler ise, unsurlardan 
(dört unsurdan) meydana gelmiş olan kütlelerden daha latiftirler. Bundan dolayı, 
bu felekler unsurlardan meydana gelmiş kütleleri istila etmiş ve unsurların 
ımtizacından muhtelif nevi ve sınıfların oluşturulması üzerinde etkili 
olmuşlardır. Binaenaleyh hep aynı olan ve hiç değişmeyen bu istikrai metod, 
birşey her ne zaman hacim, kütfe ve cisim oluş bakımından daha fazla olursa, 
kuvvetinin ve tesirinin daha az olduğuna; yine birşey her ne zaman kuvvet ve 
tesir oakımından daha güçlü olursa, hacim, kütle ve cisim oluş bakımından daha 
küçük okluğuna delalet eder. Durum böyle olunca bu "istikra", bir şeyi meydana 
getirme. ve var etmede kuvvet ve kudretin en mükemmelinin bulunduğu yerde, 
hacim, kütle ve bir mekan ile cihette bulunma hususlarının kesinlikle söz konusu 
olamayacağı konusunda çok kuvvetli bir zan ifade eder. Bu her ne kadar istikrai 
bir araştırma ise de, üzerinde iyice düşünüldüğünde, bunun Cenâb-ı Allah'ın 
cisim olmaktan ve belli bir mekanda bulunmaktan münezzeh olduğuna kesinkes 
hükmetme ile çok yakın bir -batı olduğu görülür. Muvaffakiyyet Allah'tandır. 

İşte Cenâb-ı Allah'ın herhangi bir mekan ve cihette bulunmaktan münezzeh 


olduğunu izah hususundaki akli deliller bunlardır. 
Allah'ın Mekândan Münezzeh Olduğuna Dair Nakli Deliller 


Bu husustaki nakli delillere gelince, bunlar da pek çoktur: 

1) Allah Teâlâ, "De ki: "O Allah'tır, bir tektir" (İhlas, 1) buyurmuş ve kendisini 
tek oluş ile tavsif etmiştir. "Ehad", Allah'ın bir tek oluşunu en iteri derecede ifade 
eden bir kelimedir. Kendisi ite arş dolan ve arş'tan fazla olan bir varlık, arş'ın 
parçalarının üstünde, gerçekten birçok parçadan meydana gelmiş "mürekkeb" bir 


varlık olur. Böyle oluş da, o varlığın "bir tek" olmasına terstir. Bu İlzam" 
karşısında, Kerramiye fukahâsına mensup bazı kimselerin şöyle dediklerini 
gördüm: "Allah Teâlâ tek bir zattır. Tek olmakla birlikte, aynı anda her yerde 
bulunur. Aynı anda her yerde bulunduğu İçin, arş da O'nunla dolmuştur." Ben 
derim ki: "Bu söz mekan ve ciheti (doldurup) meşgul eden bir zatın (varlığın), 
aynı anda pek çok mekanlarda bulunması caizdir" neticesine varır. Halbuki akıllı 
kimseler, bunun yanlış olduğunu bilmenin, zaruri (kesin) olarak bilinen şeylerin 
en açıklarından biri olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 

Hem sonra siz, ey Kerramiye, bunun böyle olabileceğini söylüyorsanız, Arş'tan 
yerin dibine kadar bütün âlemin tek bir cevher ve tek bir varlıktan ibaret 
olabileceğini, ancak ne var ki bölünemeyen bu cüzün, bütün mekanlarda 
bulunduğunu ve bundan dolayı da birden fazla sanıldığını niçin 
söylemiyorsunuz. Böyle birşeyi söyleyebilen kimsenin ise, en kabul edilmez 
birşey söylemiş olacağı malumdur. 

Eğer onlar, "Biz, burada bu zatlar arasında farklılığın bulunduğunu, ancak 
onların bir kısmının baki olmasının yanısıra, bir kısmının fâni olması sebebiyle 
anladık. İşte bu, farklılığı gerektirir. 

Hem sonra biz onların hazasının hareketli olduğunu, bazısının da hareketsiz 
olduğunu görüyoruz. Hareketli olan ise, hareketsiz durandan farklıdır. 
Binaenaleyh, bunlar arasında bir farklılığın olduğuna hükmetmek gerekir. 
Böylesi şeyler Allah'ın zatı hakkında söz konusu değildir. Binaenaleyh bunlar 
arasındaki fark açıktır" derlerse, biz deriz ki: "Senin, "Bazıları fâni (yok) 
olurken, bazıları baki oluyor. Bu da, bunlar arasında bir farklılık olduğunu 
gösterir" şeklindeki iddiana karşılık, cüzlerden bazılarının fani (yok) olduğunu 
kabul etmiyoruz ve aksine diyoruz ki: "Alemin bütün cüzlerinin, sadece tek bir 
cüz olup o aynı cüz'ün şuraya buraya yerleştiği niçin söylenemesin?" 

Keza bu cüz beyaz, siyah ve diğer bütün renkler ve tatlarla mevsuf olarak 
bulunur. Yok (fani) olan, sadece onun muyayyen bir yerde bulunmasıdır. Onun 
bizzat ve tamamen yok olduğunun söylenmesine gelince, bu kabul edilemez. 
Senin, "Biz bazı cisimlerin hareketli, bazısının hareketsiz olduğunu görüyoruz. 
Bu durum ise, bir farklılık olduğunu gösterir. Çünkü hareket ve sükün 
(hareketsizlik) aynı anda bulunamazlar" şeklindeki sözüne karşılık da deriz ki: 
"Biz, tek bir cismin aynı anda iki yerde bulunamayacağına inandığımız için 
hareket ve sükünun bir arada bulunamayacağı neticesine varıp, hareketsiz 
duranın burada bulunduğunu, hareket edenin de burada olmadığını 
gördüğümüzde, hareket edenin burada durandan başka birşey olduğuna 
hükmederiz. Fakat bir varlığın aynı anda iki yerde bulunmasının farzedilmesi 


halinde o tek varlığın aynı anda hem hareket halinde hem de hareketsiz olması 
imkânsız değildir. Çünkü bu konuda söylenebilecek son söz şudur: (O), 
hareketsiz duruşu sebebi ile burada, hareketi sebebi ile de bir başka yerde 
bulunmuştur. Ancak biz, tek bir varlığın aynı anda iki ayrı yerde 
bulunabileceğini kabul ettiğimizde, hareketsiz duran varlığın, hareket eden 
varlığın kendisi olması uzak bir ihtimal olmaz. Binaenaleyh Allah Teâlâ'nın zatı 
itibarı ile, bölünmeyi kabul etmeyen tek bir varlık olduğunun, bununla birlikte 
arş'ın O'nunla dolduğunun söylenebilmesi halinde, "Arş, bir cevher-i ferd, 
bölünmeyen bir cüzdür. Bununla birlikte bütün mekanlarda bulunur ve bütün arş 
o tek cevher-i ferdden meydana gelmiştir" denilebilirdi. Bunun böyle olduğunu 
kabul etmenin ise, cehalet kapılarını açma neticesine götüreceği malumdur. 

2) Allah Teâlâ, "O gün Rabb'min arş'ını ( o meleklerin) üstünde bulunan sekiz 
melek yüklenir" (Hakka, 17) buyurmuştur. Âlemin ilâhı arş'ın üzerinde olsaydı, 
arş'ı taşıyan melekler, ilâhı da taşımış olurlardı. Bu sebeple ilâhın, bir yönden 
taşıyan, bir yönden taşınan; bir yönden korunan, bir yönden koruyan olması 
gerekir. Böyle birşeyi ise, hiçbir akıllı söyleyemez. 

3) Allah Teâlâ, "Allah gani (muhtaç olmayan)dır" (Muhammed, 38) 
buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, kendisinin kayıtsız şartsız herşeyden müstağni 
olduğunu bildirmiştir. Bu ise, O'nun mekandan ve cihetten de müstağni olmasını 
gerektirir. 

4) Firavun, Hz. Musa (a.s)'dan kendi ilâhının mahiyetini anlatmasını isteyince, 
Hz. Musa (a.s), üç anlatışının her seferinde de, Allah'ın yaratıcılık sıfatından 
başka birşey söylememiştir. Çünkü Firavun, "Âlemlerin Rabbi (dediğin) nedir?" 
(Şu'arâ, 23) deyince, Hz. Musa, birinci seferde, "O, göklerin, yerin ve bunlar 
arasında bulunan şeylerin Rabbidir Eğer hakikati yakinen bilmeye ehil kimseler- 
denseniz" (Şu'arâ, 24) dedi. İkinci seferde, "O, sizin de evvelki atalarınızın da 
Rabbidir" (Şu'arâ, 26); üçüncü seferde, "(O), doğu ite batının ve ikisi arasında 
bulunan herşeyin Rabbidir, eğer aklınızı kullanırsanız..." (Şu'arâ, 28) demiştir. 
Bütün bahsedilen bu hususlar, Allah'ın yaratıcılık sıfatına işarettir. Ama, Allah'ın 
laneti üzerine olasıca Firavun ise, "Ey Hâmân, benim için yüksek bir kule yap. 
Olur ki ben o göklerin yollanna ulaşırım da Musa'nın tanrısına yükselip çıkarım" 
dedi" (Mü'min, 36-37) ve Allah'ı gökte aradı. Bundan dolayı biz, Allah'ı 
yaratıcılık ile ve bir mekan-bir cihette bulunmamakla tavsif etmenin, Hz. 
Musa'nın ve diğer peygamberlerin de dini (yolu) olduğunu; Cenâb-ı Hakk'ın 
gökte olduğunu söylemenin ise, Fir'avn ile onun bütün kâfir kardeşlerinin (yolu) 
olduğunu anlamış olduk. 

5) Allah Teâlâ, (tefsir ettiğimiz) bu âyette, "Şüphesiz ki Rabbiniz, gökleri ve yeri 


altı günde yaratan, sonra arş üzerinde hükümran olan Allah'tır" (A'râf, 54) 
buyurmuştur. Bu âyetteki sümme (sonra) kelimesi, "terâhi'" (birşeyin daha sonra 
oluşunu) ifade eder Ki bu da Allah Teâlâ'nın, ancak gökleri ve yeri yarattıktan 
sonra, arş üzerine "istiva" ettiğine delalet eder. Binaenaleyh eğer bu âyette geçen 
"istiva"dan murad, birşeyin üzerinde "istikrar bulma" ise, o zaman, "O arş 
üzerinde karar kılmamış, istikrar bulmamıştı. Henüz kararsız İdi, yalpalıyordu ve 
dengesini bulamamıştı da, daha sonra arş üzerinde istiva etti (dimdik durdu)" 
denilmesi gerekir. Bu ise, Cenâb-t Allah hakkında diğer cisimler gibi, bazan 
hareketli ve yalpalı, bazan da sükün ve istikrarlı olduğunu söylemeyi gerektirir 
ki, Hiçbir akilli böyle birşey söylemez. 

6) Allah Teâlâ, Hz. İbrahim (a.s)'in, yıldızların, ayın ve güneşin Hanlığını, 
onların batıp kaybolmaları sebebi ile tenkid ettiğini nakletmiştir. Demek ki 
âlemin ilâhı bir cisim olsaydı, o zaman devamlı batıp kaybolan ve yalpalama ile 
dengesizlikten, dimdik doğrulup sükün ve istikrar haline geçmiş oian bir varlık 
olmuş olurdu. Binaenaleyh, Hz. İbrahim (a.s)'in güneş, yıldız ve ayın tanrılığına 
yönelttiği tenkit, bu durumda âlemin ilâhı hakkında da geçerli olur. Böyle olunca 
daha nasıl, O'nun uluhi-yyetini itiraf etmek mümkün olur? 

7) Allah Teâlâ, "Sonra (O), arş üzerine istiva etti" buyruğundan önce ve sonra, 
birşeyler zikretmiştir. Bundan önce bahsettiği husus, kendisinin "Şüphesiz ki 
Rabbiniz, gökleri ve yeri altı günde yarattı" cümlesidir. Biz ise, göklerin ve yerin 
yaratılmasının pek çok yönden yaratıcının varlığına, O'nun kudret ve hikmetine 
delalet ettiğini beyan etmiştik. O'nun bunun peşisıra bahsettiği hususlar ise 
şunlardır: 

a)"Kendisini durmayıp kovalayan gündüze, geceyi o bürüyüp örter." Bu husus, 
Allah'ın varlığına, kudretine ve hikmetine delalet eden delillerden biridir. 

b) "Güneşi, ayı, yıldızlan, hepsi emrine ram olarak (yaratan O'dur).* Bu husus 
da, Allah'ın varlığına, kudretine ve ilmine delalet eden delillerdendir. 

c) 'Haberiniz olsun ki yaratmak da emretmek de O'na mahsustur." Bu beyan da 
O'nun kudret ve hikmetinin mükemmelliğine bir işarettir. Bunun böyle olduğu 
sabit olunca biz deriz ki: Ayetin başı, Allah Teâlâ'nın varlığına, kudretine ve 
ilmine delalet eden hususlara bir işarettir, sonu da aynı hususlara delalet eder. 
Durum böyte olunca, âyetteki, "Sonra (O), arş üzerine istiva etti" buyruğunun da, 
aynı şekilde Allah'ın kudret ve ilminin mükemmel oluşuna bir delil olması 
gerekir. Çünkü şayet bu tabir bu manaya delalet etmeyip bundan muradı, 
"Allah'ın arş üzerine karar kılması" olsaydı, bu tabir kendinden önceki ve 
sonraki ifadeler arasına girmiş, onlarla hiç ilgisi olmayan bir söz olmuş olurdu. 
Zira Allah'ın arş üzerine karar kılmış olmasını, O'nun kudret ve hikmetinin 


mükemmelliğine bir delil kılmak mümkün değildir. Hem bu, bir övgü ve bir 
medih sıfatı da değildir. Zira Allah Teâlâ, bütün karasinek ve sivrisinekleri, arşa 
ve arş'ın üzerindeki şeylere oturtmaya kadirdir. Böylece. Cenâb-ı Hakk'ın, arş 
üzerine oturmuş olmasının, ne O'nun zat ve sıfatlarını isbat eden delillerden, ne 
de medh ve övgü sıfatlarından olmadığı sabit olmuş Olur. Şu halde Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Sonra (O), arş üzerine istiva etti" buyruğundan murad, O'nun arş 
üzerine oturmuş olması olsaydı, o zaman bu ifade, kendisinden önceki ve 
sonraki ifadelerle münasebetsiz bir söz olmuş olurdu ki, bu da son derece 
bozukluk ve tutarsızlığı gerektirirdi. Böylece, maksadın bu olmayıp aksine 
bununla kastedilenin, O'nun mülk ve melekütunu yönetmesindeki kudretinin 
mükemmelliği olduğu kesinleşir. İşte böylece bu kelime, hem kendinden önceki 
hem de sonraki ifadelerle münasebet arzetmiş olur ki, işte elde edilmek istenen 
netice budur. 

8) Semâ: "Gök, semâ" yükselen, yukarı çıkan ve yüce olan her şeye verilen bir 
isimdir. Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın buluta da, "semâ" adını vermiş 
olmasıdır. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Sizden şeytanın murdarlığım gidermek... için de 
gökten üstünüze bir su indiriyordu..." (Enfai, 11) buyurmuştur. Durum böyle 
olunca, yüksekliği, irtifâsı ve yücelme durumu olan her şey "semâ" olmuş olur. 
Şu halde eğer âlemin ilâhı arş'ın üzerinde olmuş olsaydı, o zaman Cenâb-ı 
Hakk'ın zatı, arş'da oturanlar için bir "semâ" olmuş olurdu. İmdi Allah Teâlâ 
arş'ın üzerinde olmuş olsaydı, O'nun bir "sema" olacağı, böyie vasfedileceği 
sabit olurdu. Halbu ki O, kendisinin pek çok âyette bütün "semâların ve göklerin 
yaratıcısı olduğunu bildirmiştir ki, bu âyetlerden birisi de, tefsirini yapmakta 
olduğumuz, "Şüphesiz ki Rab-biniz, gökleri ue yeri altı günde yaratandır..." 
buyruğudur. Binaenaleyh, şayet arş'ın üstü, arşta oturanlar için bir "sema" 
olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hak kendi kendinin yaratıcısı olmuş olurdu ki, bu da 
imkânsızdır. 

Bunun böyfe olduğu sabit olunca, Cenâb-t Hakk'ın "Gökleri oe yeri yaratandır" 
buyruğu, O'nun, "Sonra (O), arş üzerine istiva etti" ifadesinin, tevil edilmesi 
gereken, müteşabih ifadelerden biri olduğuna delalet eden muhkem bir âyettir. 
İşte bu, çok hoş bir nüktedir. İnceliktir. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, 
En'âm suresinin başında "O, göklerde (ibadete müstehak olan) Allah'tır" (En'âm, 
3) buyurup, biraz sonra da, "De ki: "Göklerde ve yerde olan her şey kimin?" De 
ki: "Allah'ındır" (En'âm, 12) buyurmasıdır. Bu son tabir, göklerde bulunan her 
şeyin, Allah'ın mülkü olduğuna delalet eder. Binaenaleyh, şayet Allah göklerde 
olsaydı, o zaman O'nun, kendisinin maliki ve meliki olması gerekirdi ki, bu 
muhaldir. İşte burada da böyledir. Öyleyse, bu akli ve nakli delillerin tamamiyie, 


Hak Teâlâ'nın "Sonra (O), arş üzerine istiva etti" buyruğunu "oturma", "karar 
kılma" ve "bir mekan ve ciheti işgal etme" manasına hamletmenin mümkün 
olmadığı sabit olmuş olur. İşte bu noktada, bu hususta ehil olan ulemâ için iki 


yol bulunmaktadır. [2] 
Müteşabih Ayetler Hakkında Razi'nin Tutumu 


1) Bizim, Hak Teâlâ'nın mekandan ve cihetten münezzeh ve beri olduğuna 
kesinkes hükmederek, âyetin te'vili ve tefsiri hususunda teferruata dalmadan, 
onun ilmini Allah*a havale etmemizdir ki, bu bizim, Hak Teâlâ'nın "Halbuki 
onun te'vilini, Allah'tan başkası bilmez. İlimde yüksek gayeye erenler ise: "Biz 
O'na inandık" derler" (Ai-i Imran, 7) âyetinin tefsirinde yapmış olduğumuz 
açıklamadır. İşte bu mezhep, bu görüş, bizim tercih edip savunduğumuz ve 
itimad ettiğimiz görüştür. Bİ 


Arş Kelimesinin Manası 


2) Bizim âyetin te'vili ve tefsiri konusunda tafsilata dalmamızdır. Bu hususta da, 
Özetle iki görüş bulunmaktadır: 

a) Kaffâi (r.h)'ın İleri sürdüğü husustur. O şöyle demektedir: "Araplar nez-dinde 
"Arş", kralların üzerinde oturduğu tahttır, divandır. Daha sonra arş, bizzat 
melikin mülkünden kinaye kılınmıştır. Nitekim "mülkü bozulup sarsıldı" 
manasında denilir. Melikin mülkü istikamet bulup, işleri ve hükümleri düzene 
girdiğinde de, Araplar, derler." Kaffâl'ın söylediği, bundan ibarettir. Ben de 
derim ki: Kaffâl'ın ileri sürdüğü bu görüş, gerçek, doğru ve yerindedir. Bunun bir 
benzeri de, Arapların, uzun bir kimse için, kendisine çok misafir gelip giden 
kimse için "Falanca, külü çok olandır" ve yaşlı kimse için de, "Falancanın, saçı 
başı ağarmıştır" demeleridir. Halbuki, bütün bu lafzıların hiçbirinde, kastedilen 
mana, onların zahiri manaları değildir. Bunlardan kastedilen, ancak kastedileni 
kinaye yoluyla anlatıp bildirmektir. İşte burada da, "arş üzerine istiva" 
zikredilmiş, bununla Cenâb-ı Hakk'ın kudretinin nüfuz ve geçerliliği ve O'nun 
meşietinin her şeyde bulunması kastedilmiştir. 

Kaffâi (r.h) daha sonra şöyle der: "Allah Teâlâ zatına, sıfatlarına ve âlemi nasıl 
tedbir edip yönettiğine; onların hükümdarlarından ve idarecilerinden görüp 
alıştıkları, müşahede ettikleri tarzda işaret edince, onların kalblerine Allah'ın 
azameti ve O'nun celalinin mükemmelliği iyice yerleşmiş olur. Ancak bütün 
bunlar, teşbih akidesini kabul etmeme şartına bağlıdır. Allah Teâlâ, kendisinin 


"âlim" olduğunu söylediğinde, onlar bu sözden, Allah Teâlâ'ya hiçbir şeyin gizli 
katmadığı manasını anlamışlardır. Sonra da akıllarıyla, bu ilmin, ne tefekkür ne 
düşünce ile, ne de bir duyu organını kullanmak suretiyle elde edilmemiş 
olduğunu bildiler. 

Yine Cenâb-ı Hak, kendisinin "kadir" olduğunu söylediğinde, bu sözden, O'nun 
bütün kainatı var etmeye ve bütün mümkinatı meydana getirmeye muktedir 
olduğunu anlamışlardır. Sonra akıllarıyla, O'nun bu var etme ve meydana 
getirmede, her türlü alet ve edevattan ve meydana getirip yaratmasından önce bir 
maddenin, bir zamanın, bir tefekkür ve düşüncenin bulunmasından müstağni 
olduğunu anlamışlardır. Allah'ın diğer sıfatları hakkındaki söz de böyledir. 
Demek ki Cenâb-ı Hak, kendisinin, kullan tarafından haccedilmesi gereken bir 
evi bulunduğunu haber verdiğinde, kullar bu sözden şunu anlamışlardır: Allah 
Teâlâ, aynen bir istekte bulunmak için hükümdarlarının ve başkanlarının evlerine 
gittikleri gibi, yine ihtiyaçlarını istemek ve Rablerinden talepte bulunmak için 
yönetip gitmek üzere kendileri için bir yer (ev) tayin ettiğini anlarlar. Sonra da 
akıllarıyla bunda bir "teşbihin (Allah'ın insanlara benzemesinin) söz konusu 
olmadığını, bu evi, kendisi için bir mesken kılmadığını, kendisini soğuk ve 
sıcaktan korumak için o evden istifade etmek için o evi yapmadığını anlarlar. 
Yine Cenâb-t Allah, kullarına kendisine hamd etmelerini, kendisini ulu ve yüce 
bilmelerini emrettiğinde, insanlar bu emirden, Allah Teâlâ'nın kendilerine, 
kendisine alabildiğine ta'zim (saygı) göstermelerini emrettiğini anlarlar ve sonra 
akıüarjyla, Allah'ın o hamd ve ta'zimden dolayı sevinmediğini ve kullar onları 
yapmayıp yüz çevirdiği zaman da kederlenmediğini bilirler." 

Bu mukaddimeyi iyice anladığında biz diyoruz ki: Allah Teâlâ, münakaşa ve 
karşı çıkma olmaksızın isteyip dilediği gibi gökleri ve yeri yarattığını haber 
vermiş, daha sonra da arş üzerine istiva ettiğini, yani mahlükatı dilediği ve 
istediği gibi idare ettiğini bildirmiştir. O halde, "Sonra (O), arş Üzerine istiva 
etti" âyeti, yani "Allah gökleri ve yerleri yarattıktan sonra, mülk ve celâl, azamet 
arşı üzerine istiva etti" demektir. 

Daha sonra Kaffâl şöyle demektedir: "Bunun bu şekilde olduğunun delili ise, 
Cenâb-ı Hakk'm"Şüphesiz ki sizin Rabbiniz, gökleri ve yeri altı günde yaralan, 
sonra (emri) arş üzerinde hükümran olan, (her) işi (yerli yerinde) idare edendir" 
(Yünus, 3) âyetindeki, "İşi tedbir edegelen..." ifadesi, O'nun "sonra (emri) arş 
üzerinde hükümran olein..." buyruğunun tefsiri gibidir. O, tefsirini yapmakta 
olduğumuz âyette de, "Sonra (O), arş üzerinde istiva etti. Kendisini durmayıp 
kovalayan gündüze, geceyi O bürüyüp örter Güneşi, ay'ı, yıldızlan -hepsi de 
emrine ram olarak- (yaratan O) Haberin olsun ki, yaratmak da, emretmek de 


O'na mahsus"(A'râf, 54) buyurmuştur ki, bu da Cenâb-ı Hakk'ın, 'Sonra (O), arş 
üzerinde istiva etti" buyruğunun da, bizim anlattığımız şeye bir işaret olduğuna 
delalet eder. 

İmdi şayet, "Siz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra (O), arş üzerinde istiva etti" 
buyruğunu, "mülküne istiva etti" manasına hamlederseniz, o zaman, "Allah, 
gökleri ve yeri yaratmadan önce, istiva etmiş değildi" denilmesi gerekir" 
denilirse, biz deriz ki: 

Allah Teâlâ, bizzat âlemleri bilfiil var edip yaratmadan önce de, onları yaratmaya 
ve var etmeye kadir idi. Zira, Zeyd'i diriltmek, Amr'ı öldürmek; şunu yedirmek, 
ötekini suya kandırmak, ancak bu haller bilfiil meydana geldiğinde söz konusu 
olur. Binaenaleyh, biz "arş"ı mülk ile; mülkü de bu haller ile tefsir ettiğimizde, o 
zaman "Bu şeylerdeki tasarrufu ve onları tedbir edip yönetmesi, ancak gökleri ve 
yer: yarattıktan sonra ortaya çıktı" manasında olmak üzere, "Gökleri ve yeri 
yarattıktan sonra, mülkü üzerine istiva etti" denilmesi, yerinde ve doğru olur. İşte 
bu, bu konuda doğru ve gerçek olan bir cevaptır. 

b) Şöyle denilmesidir: Âyette geçen istevâ kelimesi, istevlâ "istila etti, hürümran 
oldu" manasındadır. Bu açıklamayı biz, Tâ-hâ suresinde 5. âyetin tefsirinde uzun 
uzadıya yapmıştık. Bundan ötürü burada tekrarlamayacağız. 

Bu hususta, bir üçüncü açıklama olarak da bizim, arş'ı "mülk"; istevâ fiilini de, 
"mülkünün üstüne yükseldi, onun istila etti" anlamında tefsir etmemizdir. Buna 
göre âyetin manası, "Allah Teâtâ'nın kudreti, müikünü ve melekütunu İertib ve 
tedbir etme hususunda nafizdir, geçerlidir, müessirdir" şeklinde olmak üzere, "O, 
mülkü üzerine istila etti" biçimindedir. 

Bil ki Allah Teâlâ, bu tabiri yedi surede zikretmiştir. Bunlardan birincisi burada; 
ikincisi Yunus, üçüncüsü Ra'd, dördüncüsü Tâhâ, beşincisi Furkan. altıncısı 
Secde, yedincisi de Hadid surelerindedir. Biz, bunların geçtiği her yerde, çok 
önemli açıklamalarda butunduk. Binaenaleyh, kim bu açıklamaları birbirine 
eklerse, kalbler-den ve gönüllerden, teşbih şüphesini izale etme, söküp atma 
hususunda tam ve 

mükemmel bir bilgi birikimi elde etmiş olur. "Kendisini durmayıp kovalayan 


gündüze geceyi O bürüyüp örter" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 14) 
Birinci Mesele 
İbn Kesir, Nâfi', Ebü Amr, İbn Amir ve Hafs'ın rivayetine göre Asım, hem 


burada hem de Ra'd suresinde, şeddesiz olarak yuğşi; Hamza, Kisai ve Ebü 
Bekr'in rivayetine göre Asım, hem burada, hem de Ra'd suresinde şeddeli olarak 


yuğaşşi şeklinde okumuşlardır. Vahidi (r.h), gerek iğşa, gerekse tağşiye 
kelimelerinin, bir şeyi birşeye giydirmek, ona bürümek manasına geldiğini, 
bunun Kur'ân-ı Kerim'de hem şeddeli, hem de şeddesiz olarak kullanıldığını, 
şeddeli olarak kullanıldığına dair Cenâb-ı Hakk'ın "Onlara sardırdığı musibeti 
sardırdı" (Necm, 54) âyetinin; şeddesiz olana da, O'nun, "Böylece onları 
sanverdik. Artık görmezler" (Yasin, 9) âyetinin zikredilebileceğini, Yasin 9 
âyetinde İkinci mefulün hazfedüdiğini ve manasının, "Biz onları, körlükle ve 


görememekle sarıverdik, bürüdük" şeklinde olduğunu söylemiştir. BI 
Gece İle Gündüzün Devamlı Birbirine Sardırılması 


"Kendisini durmayıp kovalayan gündüze, geceyi O bürüyüp örter" 
buyruğundan maksad "O, geceyi gündüze katar, ilhak eder" şeklinde olabileceği 
gibi "gündüzü geceye katar" şeklinde olması da muhtemeldir. Üzerinde herhangi 
bir değiştirme yapmaksızın, bu lafız, her iki manaya da muhtemeldir. Bu 
ikincisinin delili, Humeyd İbn Kays' in fiili, yâ'nın fethası, el-leyle kelimesini 
mansub; en-nehâru kelimesini de merfu olarak şeklinde okumasıdır. Yani, "Gece 
gündüze yetişir ve durmaksızın onu takip eder" demektir, 

Kaffal (r.h) şöyle demektedir: "Allah Teâlâ kullarına, mahlükatının en güçlü ve 
kudretli olanının hükümranlığı ve istilâsı (istimrarı) gibi, kendi meşietine uygun 
olarak arş üzerinde istiva ettiğini haber verince, ayan beyan görme habere 
bitişsin de böylece bu husustaki şüpheler yok olsun diye, bu hususu onlara, 
müşahede ettikleri şeyler zımnında misal göstererek, ayan beyan gösterdi ve 
"gündüze, geceyi bürüyüp örter" buyurdu. Çünkü Cenâb-ı Hak, Kur'ân-ı 
Kerim'üe. gece ile gündüzün birbirini izlemelerindeki yüce menfaatleri ve 
kıymetli faydaları haber vermiştir. Zira hayat, bunların birbirini izlemesiyle 
tamamlanır; menfaatler ile maslahatlar da, ancak bunlarla tam ve mükemmel 


olur, [6] 


Gök Cisimlerinin Muazzam Sürati 


buyruğu hakkınd, Leys şöyle demiştir: Hass, "acele ettirmek" manasındadır. 

Arapça'da, "Falancayı acel ettirdim (süratlendirdim), o da süratlendi" denilir. 
Yani. "Çok gayretli, ciddi ve hızlıdır" manasına gelir. Bil ki Allah Teâlâ, bu 
hareketi sürat ve şiddetle tavsif etmiştir ki, bu doğrudur. Çünkü, gece ile 
gündüzün birbirlerini takip etmeleri, ancak en büyük feleğin hareketiyle 
gerçekleşir. O hareket, gerek sürat ve gerekse şiddet bakımından, hareketlerin en 


mükemmelidir. Öyle ki mevcudatın hallerini inceleyenler şöyle demektedirler: 
En mükemmel ve en hızlı bir şekilde koşan bir insan (düşünelim)... Bu insan, 
ayağını kaldırıp koyuncaya kadar, en büyük felek üç bin millik yol kat eder. 
Durum böyle olunca, o hareket son derece hızlı ve son derece mükemmel olur. 
İşte bu sebepten dotayı, Cenâb-t Hak da, "Kendisini durmayıp kovalayan 
gündüz..." buyurmuştur. Bu âyetin bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ne güneşin 
aya erişip çatması, ne de gecenin gündüzü geçmesi uygun olmaz, bunların her 
biri birer felekte (yörüngede) yüzerler" (Yasin, 40} âyetidir. Böylece Cenâb-ı 
Hak, bu hareketi ve bu seyri, suda yüzmeye benzetmiştir ki bundan maksadı, o 
hareketin hızlılığına, çok çabukluğuna, kolaylığına ve mükemmel bir şekilde 
hedefine ulaşmasına dikkat çekmektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak,"Güneşi, ayı, yıldızları hepsi de emrine râm olarak- 


(yaratanO)..." buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç -nesele vardır: IA 
Birinci Mesele 


İbn Âmir, mübteda olmak üzere bu kelimeleri merfu okurken diğer kıraat 
imamları, "O, güneşi, ayı... kıldı." manasında olmak üzere mansub 
okumuşlardır. 

Vahidi, "bunları yaratan Allah'a seccie edin ." (Fussüet, 37) âyetinden dolayı, 
mansub okumanın daha fasih olduğunu söylemiştir. Cenâb-ı Hak bu âyette, 
güneşi ve ayı, emrine râm kıldığını açıkça belirttiği gibi, O'nun, "Şüphesiz ki 
Rabbiniz, gökleri oe yeri, güneşi, ayı ue yıldızlan... yaratandır" âyetinin de, 
"bunları yarattı manasına hamiedilmesi gerekir. Bu tabirlerin mansub oluşu, hal 
olmalarından dolayıdır. Yani, "Bunlar, bu sıfat, eser ve bu fiillerle tavsif edilmiş 
olarak" demektir. 

İbn Amir'in delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın "O, göklerde ne var, yerde ne varsa 
hepsini kendi (canibı)nden size râm kıldı..." (Câsiye, 13) âyetidir. Güneş ve ay 
da gökte olanlar cümlesindendir. Şu halde Cenâb-ı Hak, onları kendi emri ile 
teshir kıldığını haber verince, onların, böyle yanı musahhar olduğunu haber 
vermek, güzet ve yerinde olmuştur. Bu tıpkı senin, 'Zeyd'i dövdüm" dediğin 
zaman, senin, Zeyd dövülmüştür" şeklindeki sözünün de doğru olması gibidir. 


[8] 
Güneşin Hareketleri 


Bu tabirle ilgili birkaç nükte bulunmaktadır: 


1) Güneşin iki türlü hareketi bulunmaktadır: 

a) Zatı itibariyle olan hareketi ki, bu ancak tam bir senede tamamlanır. İşte 
onun bu hareketi sebebiyle "sene, yıl" meydana gelir... 

b) Güneşin, en büyük feleğin hareketi sebebiyle meydana gelen hareketi... Bu 
hareket de, bir gün bir gecede tamamlanır... 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Gece ve gündüz, ancak güneşin 


hareketil2! sebebiyle meydana gelir. Bu da ancak, kendisine arş denilen en 
yüksek semanın hareketiyle gerçekleşir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, 
"Sonra (O), arş üzerinde istiva etti" ifadesine, gece ile gündüzün meydana 
gelmesinin sebebinin, güneş ve ayın hareketi değil, aksine en uzak feleğin 
hareketi olduğuna dikkat çekmek için, "gündüze, geceyi O bürüyüp örter" 
buyurmuştur. İşte bu son derece hayranlık verici bir nüktedir. 

2) Allah Teâlâ, gökleri nasıl yarattığını açıklarken, "Bu suretle onlan yedi gök 
olmak üzere iki günde vücüda getirdi. Her gökte ona ait emri vahyetü..." (Fusst- 
let, 12) buyurmuştur. Böylece bu âyet, Hak Teâlâ'ntn, bunları emir âleminden 


olmak üzere, nürani ve rabbâni bir saydamlıkla tahsis ettiğine delalet eder. [10] 
Halk ve Emr Alemi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak,"Haberin olsun ki, yaratmak da, emretmek de O'na 
mahsus.,.." buyurmuştur. Bu, Allah'ın dışında kalan her şeyin, ya "halk" 
âleminden, ya da "emir" âleminden olduğuna işarettir. 

"Halk" âleminden olana gelince, "halk" (yaratmak), takdir edip ölçüp biçmek 
demektir. Cisim veya cismani, maddi olan her şeyin, muayyen bir miktarı vardır. 
Binaenaleyh böyle olanlar, "halk" âleminden olurlar. Bir hacme ve muayyen bir 
miktara sahip olmaktan uzak olan her şey ise, "ruhlar ve "emir" âleminden olur. 
Böylece bu durum Allah Teâlâ'nın, "halk' âleminden olan yıldızların ve 
feleklerin kütlelerini idare etmek için bir melek tahsis ve tayin ettiğine delalet 
eder. Sahih hadisler de buna muvafıktırlar. Bu da, "Allah'ın, doğup batarken 
güneşi ve ayı hareket ettiren melekleri vardır" şeklinde, haberlerde varid olan 
husustur. Diğer yıldızlar hakkındaki hüküm de böyledir. Hem Hak Teâlâ'nın, "O 
gün Rabbinin arş'ını (bucaklardakilerin) üstlerinde bulunan sekiz (melek) 
yüklenir" (Hakka, 17) buyruğu da arş'ın muhafazasını yerine getiren meleklerin, 
sekiz olduğuna işarettir. 

Sonra iyice düşündüğünde, "halk" âleminin, Allah'ın râm etmesinde, teshirinde; 
"emir" âleminin Allah'ın tedbirinde ve ruhani olan varlıkların maddi olanlara 
üstünlüğünün de Allah'ın takdiri ile olduğunu anlamış olursun. İşte bu sebeple 


Cenâb-ı Hak, "Haberin obun ki, yaratmak da emretmek de O'na mahsus!" 
buyurmuştur. HU 


Tebâreke'nin Manası 


Daha sonra, "Alemlerin rabbi olan Allah'ın sam ne kadar yücedir!" buyurmuştur. 
Burada geçen tebareke kelimesinin iki manası bulunmaktadır. Bunlardan birisi, 
"beka ve sebat" manasıdır. İkincisi ise, kıymetli eserlerin ve değerli neticelerin 
çokluğudur. Bu iki açtklama da, ancak Hak Sübhanehu ve Teâlâ'ya uygun düşer. 
Binaenaleyh, sen şayet bu tabiri, sebat ve devam manasına alırsan, sabit ve dâim 
olan, Altah olmuş olur. Zira O, zatı gereği va-cib bir varlık, zatı gereği âlim ve 
zâtı gereği zâtı, sıfatları, fiilleri ve hükümleri hususunda kendisinin dışında kalan 
varlıklardan müstağni olan bir zâttır. O halde Cenâb-ı Allah, kendisi, her şey 
hususunda kendi dışında kalanlardan müstağni olduğu halde, muhtaç olanların 
ihtiyaçlarının, nezdinde giderilip karşılandığı; fakr u zaruret içinde olanların fakr 
u zaruretlerinin kendisine varıp dayandığı bir zattır. Yine biz, bunu kıymetli 
eserlerin çokluğu manasında ele alırsak, bu tefsire göre her şey Allah'tan olmuş 
olur. Çünkü varlıklar, zâtları gereği ya vacibu'l-vücuddurlar; veya mümkinü'l- 
vücuddurlar. Halbuki, zâtı gereği vacib olan, sadece O'dur. O'nun dışında kalan 
ise, mümkinu'I-vücuddur. Her mümkin varlık, ancak zâtı gereği vacib olanın 
yaratmasıyla var olurlar. O halde bütün iyilikler ve hayırlar O'ndandır. Her türlü 
mükemmellikler O'nun varlığından ve ihsanından feyezan eder. Binaenaleyh, her 
hayır O'ndan ve her ihsan O'nun feyzinden sudur etmiş ve her rahmet de ajı-cak 
O'ndan gelmiştir. Gerek "halk" gerekse "emir" sadece O'ndan sudur edince, hiç 
şüphesiz "Alemlerin Rabbi olan Allah'ın şanı ne kadar yücedir" ifadesiyle 
yapılmış olan övgü, ancak O'nun kibriyasına, lütfunun kemaline ve cömertlik ve 


rahmetinin sonsuzluğuna uygun düşer, H2 
Güneş, Ay ve Yıldızların Musahhar Olmasının Manası 


Güneşin, ayın ve yıldızların, Allah'ın emrine âmâde olmaları, birkaç manaya 
muhtemeldir: 1) Biz bu değerli eserde, daha önce, cisimlerin birbirine 
benzediklerine işaret etmiştik. Durum, her ne za- 

man böyle olursa, güneşin maddesine, bu hususi ve 

muayyen nurun, ışığın; açık ve göz alıcı ziyanın; bu denli mükemmel âmâde 
oluşun; tam etkili tesirin ve gerek ulvi gerekse süfli âlemdeki şaşırtıcı etkisinin 
güneşe tahsis edilmesi, mutlaka hakim olan bir fail ve bilen bir mukaddir, (takdir 


edici'den) dolayı olması gerekir. İşte bu cisme, bu sıfat ve halleri tahsis eden 
O'dur. Binaenaleyh, her bir yıldız ve aydınlatıcı gök cisimlerinin, bu kuvve ve 
hususiyetleri kabul etmede, emre âmâde kılınmış gibi olmaları, hakim bir 
müdebbir'in, alim ve rahim olan zâtın kudretinden dolayı olduğu açıktır. 

2) Şöyle denilebilir: "Güneş, ay ve yıldız kütlelerinden herbirtnin batıdan doğuya 
doğru, "felek-i a'zanVın (en büyük feleğin) hareketine göre değişen, kendisine 
has bir yavaş, bir de hızlı bir hareketi (gidişi) vardır. Binaenaleyh Hak Teâlâ, en 
büyük feleğin kütlesine, diğer feleklerin kütleleri üzerinde tesirli olan ve 
sayesinde o feleklere hükümran olabildiği, onları zorla (kahren) doğudan batıya 
hareket ettirebildiği bir kuvvet vermiştir. Bundan dolayı feleklerin ve yıldızların 
kütleleri âdeta bu kahredici-zorlayıcı güce (feleğe) musahhar (âmâde) 
olmuşlardır. İşte âyetin lafzı, bu hususa işaret etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ, 
"Sonra (O), arş üzerine istiva etti" diye arş/tan bahsedince, bunun üzerine iki 
hüküm bina etmiştir: 

Birincisi, "Gündüze geceyi O bilrür" buyruğudur. Bu, gece ve gündüzün, ancak 
arş'ın hareketi ile meydana geldiğine bir uyarmadır. 

İkincisi: "Güneşi, ayı, yıldızlan, hepsi de emrine ram olarak, (yaratan O)" 
buyruğudur. Bu ifade de, feiek-i a'zam'ın (en büyük feleğin), diğer felekleri ve 
yıldızları tabiatlarının (temayüüerinin-tabii dönüş yönlerinin) tersine olarak, 
doğudan batıya doğru döndüren arş'ın kendisi olduğu ve Cenâb-ı Allah'ın arş'ın 
kütlesine, sayesinde bütün feleklerle yıldızlara kahr-u galebe edebildiği ve onları 
tabiatlarının aksine hareket ettirebildiği, döndürebildiği kahir bir kuvvet 
yerleştirdiği (verdiği) hususunda bir uyarmadır. İşte bunlar akli konular olup, 
Kur'ân'ın lafzı da bunları sezdirip bildirmektedir. (Doğrusunu Allah bilir.) 

3) Alemdeki cisimler üç kısımdır: Bir kısmı, ortaya (merkeze) doğru hareket 
ederler, ki bunlar ağır olan cisimlerdir; bir kısmı ortadan (merkezden) hareket 
edip (dışa doğru) gidenlerdir ki bunlar da hafif cisimlerdir. Bir kısmı da merkez 
üzerinde 


(ale'l-vasat)fi3l hareket edenler olup felek ve yıldız kütleleridir. Çünkü bunlar, 
ortanın (merkezin) etrafında yuvarlaktırlar. Şu halde feleklerin ve yıldızların 
yeryüzünü, merkezinin etrafında bir daire şeklinde (üzerinde olup, ne o merkeze 
doğru ne de o merkezden daha uzağa doğru gidemeyişleri, ancak Allah 
Teâlâ'nın, herbiri-ne belli bir özellik, belli bir sıfat, ve belli bir kuvvet vermek 
suretiyle bu cisimleri düzenlemesi ve musahhar kılması ile olur. İşte bundan 
dolayı Allah Teâlâ, "Güneşi, ayı, yıldızlan, hepsi de emrine ram olarak, (yaratan 
O)" buyurmuştur. 

4) Sabit yıldızlar (sevâbit) her otuzaltıbin senede bir devir yapacak şekilde 


hareket ederler. İşte bu hareket, son derece yavaştır. Sonra burada bir başka 
incelik daha var. O da şu: Sabit yıldızlardan "Mıntıka"ya daha yakın olan herbir 
yıldızın hareketi daha süratli (hızlı), kutba daha yakın olanın hareketi de daha 
yavaştır. Binaenaleyh oğlak burcu (yıldızı) gibi, kutba son derece yakın olan 
yıldız, -ki halk onun kutup olduğunu söyler- son derece küçük bir dairede 
(yörüngede) döner. O, gerçekten çok küçük olan bu daireyi ancak otuzaltıbin 
senede tamamlar. Düşündüğün zaman, bu hareketin, dünyada benzeri 
bulunamayacak derecede yavaş olduğunu anlarsın. Bu âlemin en yavaş hareketi 
bu yıldıza verilmiştir. Felek-i a'zamın kütlesine de âlemdeki hareketlerin en 
süratlisi verilmiştir. Bu iki derece (hız) arasında, yavaşlık ve hızlılıkta, sonsuz 
dereceler bulunmaktadır. Yıldızlardan, yörüngelerden, gezegenlerden ve 
mümessil (feleklerden) her birine, bu (değişik derecedeki) hareketlerden biri has 
kılınmıştır. Aynı şekilde bu yıldızlardan her birinin belli bir dairesi (yörüngesi) 
var ve bunların en hızlıları "Mıntıka"dır. Yıldızlardan bu mıntıkaya daha yakın 
olan, daha uzak olana nisbetle daha hızlı hareket etmektedir. Hem sonra Allah 
Teâlâ bütün bu hareketleri, bu âlemde maslahatların (faydaların) meydana 
gelebilmesi için, değişik derecelerde ve farklı farklı mertebelerde (şekillerde) 
tertib edip, düzenlemiştir. Nitekim O, Bakara suresinin başlarında, "Sonra (0 
Allah), göğe yönelip onları yedi gök halinde tesviye edip, düzenledi" yani " O 
gökleri, bu âlemin ihtiyaçlarına göre düzenledi. O her şeyi hakkıyla bilendir" 
(Bakara, 29) yani, "Allah, her türlü malumatı bilir" buyurmuştur. Binaenaleyh O, 
bu. âlemin maslahat ve faydalarının meydana gelmesi için, bu göklerin nasıl 
düzenlenmesi gerektiğini bilir. İşte bu da, Allah'ın felekleri ve yıldızları emre 
âmâde kılmasında bulunan hayranlık verici başka bir çeşittir. Bu sebeple, bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın"Güneşi, ayı, yıldızları, hepsi de emrine râm olarak, (yaratan 


O'du1)" buyruğuna dahildir. HH 
Tefsirde Astronomi İlminin Yeri 


Bazan cahillerden ve ahmaklardan biri gelip "Muhakkak ki sen, Allah'ın 
kitabının tefsirinde, astronomiye ve yıldızlarla ilgili ilimlere çok yer verdin. Bu 
alışılmışın aksine birşeydir" diyebilir. Bu zavallıya şöyle cevap verilir: "Eğer 
sen, Allah'ın kitabı üzerinde gerçekten iyice düşünmüş olsaydın, söylediğin bu 
sözün yanlış olduğunu bilirdin. Bunu birkaç yönden ortaya koymak mümkündür: 
a)Hiç şüphe yok ki Allah Teâlâ Kur'ân-ı Kerirn'i, göklerin ve yerin halleri, gece 
ile gündüzün birbirini izlemesi, aydınlık ve karanlığın hallerinin nitelikleri ve 
güneş, ay ile yıldızların halleri gibi şeylerle, Cenâb-ı Hakk'ın ilmine, kudretine 


ve hikmetine istidlalde bulunma emirleri ile doldurmuştur. Bu hususları pek çok 
surede zikretmiş, tekrar tekrar buyurup, tekrar tekrar bunlardan bahsetmiştir. 
Binaenaleyh, eğer bunlardan bahsetmek ve onların halleri üzerinde tefekkürde 
bulunmak caiz olmasaydı, Hak Teâlâ kitabını böyle şeylerle doldurmazdı. 
b)Allah, "üstlerindeki göğe bakmadılar mı? Onu nasıl bina ettik, onu 
(yıldızlarla) nasıl donattık? O göğün hiçbir gediği de yok" (Kâf, 6) buyurmuştur. 
Böylece Hak Teâlâ, insanları, gökleri nasıl bina ettiği hususunda düşünmeye 
teşvik etmiştir. Astronomi ilminin ise, Allah'ın bu gökleri nasıl bina ettiği ve 
herbirini nasıl yarattığı hususunda tefekkürde bulunmadan başka bir maksad ve 
gayesi yoktur. 

c)Cenâb-ı Allah, "Göklerin ve yerin yaratılışı insanların yaratılışından elbet daha 
büyüktür. Fakat insanların çoğu (bunu) bilmezler" (Mü'min. 57) buyurmuş ve 
böylece gök cisimlerinin yaratılışındaki hayranlık verici hususlar ile insanı 
hayretle bırakan harikulade hallerin, insanların bedenlerindeki hallerden daha 
çok, daha büyük ve daha mükemmel olduğunu beyan etmiştir. Allah Teâlâ daha 
sonra, "Kendi nefislerinizde dahi (nice âyetler var. Bunları) görmüyor 
musunuz?" (Zâriyat 21) âyeti ile insanları, kendi bedenleri üzerinde tefekkürde 
bulunmaya teşvik etmiştir. Bu sebeple, durumu bakımından daha yüce, delil 
olarak kendisinden daha üstün olan şeye gelince, onun halleri hakkında 
düşünmenin ve Hak Teâlâ'nın onda yaratmış olduğu güzellikler ile hayranlık 
verici şeyleri bilmenin vacib (gerekli) olması öncelikle anlaşılır. 

d) Cenâb-ı Allah, göklerin ve yerin yaratılışı hakkında tefekkürde bulunanları 
medhetmiş ve "(Onlar) göklerin, yerin yaratılışı hakkında inceden inceye 
düşünürler (ve şöyle derler): "Ey Rabbimiz, sen bunları boşuna yaratmadın" (AH 
imran, 191) buyurmuştur. Eğer bu, yani tefekkürde bulunmak yasak olmuş 
olsaydı, O böyle buyurmazdı. 

e) Eğer bir kimse, bu hususta, hiçbir kitap kendisine denk olmayacak şekilde, 
akli ve nakli ilimlerin inceliklerini ihtiva eden kıymetli bir eser yazsa, onun 
kıymetini ve üstünlüğünü kabul eden insanlar iki grupta ele alınır. Bunlardan bir 
kısmı tafsilatlı ve ayrıntılı bir şekilde incelik ve nüktelerine vakıf olmaksızın, bu 
kitabın mücmel olarak (yani genel olarak) böyle kıymetli olduğuna inanırlar. Bir 
kısmı da, bu kitaptaki bütün inceliklere tafsilatlı ve ayrıntılı bir şekilde vakıf 
olarak, (böyle inanırlar). 

Birinci kısımdakilerin inancı, her ne kadar, kuvvetçe çok üstün bir dereceye 
ulaşmış ise de, ikinci kısımdakilerin itikadı (inancı) daha mükemmel, daha güçlü 
ve daha tamdır. Yine bu kitabın inceliklerine ve nüktelerine daha çok vakıf olan 
kimse, onun musannifinin (yazarının) büyüklüğüne ve celaline daha mükemmel 


bir şekilde inanır. Bu sabit olunca, biz deriz ki: "İnsanlar içinde, bu âlemin 
tamamının muhdes (mahlük) olduğuna ve her muhdes varlığı, bir meydana 
getirenin bulunduğuna inanan, böylece kendisi için yaratıcı olan Hak Teâlâ'nın 
varlığını kabul eden ve istidlalde bulunan insanlar vardır. Yine insanlar 
içerisinde, bu istidlal bulunma derecesine, tafsilatlı (ayrıntılı) bir şekilde, ulvi ve 
süfli âlemin hallerini araştırmayı da ekleyen, böylece kendisine bu alemlerin 
herbir çeşidinde, yüce hikmetler ve hayranlık verici sırlar tecelli eden, bu şekilde 
bütün bunlar, o kimsenin aklında peşpeşe meydana gelen deliller ve burhanlar 
yerine geçen; her an ve her lahza durumdan bir burhandan, başka bir burhana ve 
bir delilden başka bir delile geçen insanlar bulunmaktadır. İşte delillerin çok 
oluşunun ve ard arda gelmesinin, yakini imanın kuvvetlenip şüphelerinin izale 
edilmesinde pek büyük bir tesiri bulunmaktadır. Durum böyte olunca, ortaya şu 
netice çıkar: Allah Teâlâ bu kitabı, ancak bu fayda ve sırları (bildirmek) için 
indirmiştir. Garib nahiv (gramer) izahları ve her türlü faydadan uzak iştikaklar 
(kelime türetme izahları) ile yanlış hikâyeleri çoğaltmak için değil... Allah 


Teâlâ'dan, yardımını ve muhafazasını isteriz. us] 
Dördüncü Mesele 


Allah Teâlâ'nın "hepsi de emrine musahhar olarak" ifadesinde zikredilen hususu, 
daha önce zikri geçen 

şeyler ile (yani "güneş, ay ve yıldızlar" manasında) tefsir etmiştik. Müfessirlerin 
bu hususta birkaç izahı vardır: 

a) Bundan maksad, Allah Teâlâ'nın iradesinin (onlara) nüfuz ve tesiridir. Çünkü 
bu âyetin maksadı, Allah'ın azametini ve kudretini beyan etmektir, yoksa bu 
emirden murad Allah'ın kelamı (yani sözlü emri) değildir. Bunun bir benzeri de, 
"Sonra (Allah) o göğe ve yeryüzüne, "ikiniz de ister istemez gelin" buyurdu. 
Onlarda, "isteye isteye geldik" dediler" (Fussilet, 11) ve "Birşeyin (olmasını) 
dilediğimiz zaman emrimiz ona ancak "ol" dememizden ibarettir. O da derhal 
oluverir" (Nahi, 40) âyetleridir. 

b) Bazı müfessirler ise, bu emrin söz, (yani sözlü emir) manasına olarak ikinci 
bir manaya hamletmişler ve "Allah Teâlâ bu gök cisimlerine (güneşe, aya ve 
yıldızlara) sürekli bir seyri (gidişi) ve devamlı bir hareketi emretmiştir" 


demişlerdir. (6) 


Beşinci Mesele 


Güneş ve ay da yıldızlardandır. Bundan ötürü Cenâb-ı Allah önce bunları 
zikretmiş, daha sonra da "yıldızlar" kelimesini bu ikisi üzerine atfetmiştir. 
Bunların tek tek (ayrıca) zikredilmiş olmalarının sebebi şudur: Hak Teâlâ bu 
ikisini, âlemin umrânı (ma'mür olması) için birer sebep kılmıştır. Bu meseleyi 
uzunca anlatmak, burada uygun düşmez. Binaenaleyh (özet olarak) güneş 
gündüzlerin, ay da gecelerin sultanıdır. Güneşin tesiri buharlaştırmak şeklinde, 
ayın tesiri ise nemlendirme şeklindedir. Üç mevâlid (unsurlardan doğan şey), 
yani madenler, bitkiler ve hayvanlar, ancak ısının nem üzerindeki tesiri ile tam 
ve mükemmel şekilde meydana gelirler. Daha sonra Cenâb-ı Hak, herbir yıldıza 
ancak kendisinin hakkıyla bilebileceği, hayranlık verici bir hususiyet ve insanı 
şaşırtan bir düzen vermiş, böylece bu durumu ay ile güneşe o tesirleri yapmada 
bir yardımcı kılmıştır. Astronomi ilmi ile ilgili uzun araştırma ve incelemeler, 
güneşin bir sultan, ayın bir vezir, yıldızların da adetâ bunların hizmetçileri gibi 
olduğuna delalet etmektedir. İşte bundan dolayı Allah önce güneşi, sonra ayı 
zikretmiş, bunların peşine de diğer yıldızları zikretmiştir. 

Cenâb-ı Allah'ın "Haberiniz olsun ki yaratmak da emretmek de O'na mahsustur" 


buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: U7 
Allah'tan Başka Yaratıcı Olmadığı Hakkında 


Bizim (ehl-i sünnet) alimleri, bu âyeti, Allah'tan başka bir mucidin (var edicinin) 
ve müessirin bulunmadığına 

delil getirmişlerdir. Bunun delili şöyledir: Birşeyi var eden ve birşeyin meydana 
gelmesinde müessir olan herşey, bu fiili o belli vakitte yapmaya da muktedirdir. 
Öyleyse O hâlık (yaratıcıdır). Daha sonra âyet-i kerime, Allah'tan başka bir 
yaratıcım bulunmadığına delalet etmiştir. Çünkü Allah, "Haberiniz olsun ki 
yaratmak da emretmek de O'na mahsustur" buyurmuştur. Bu "Allah'tan başka 
hiçbir yaratıcı yoktur" manasında bir hasr ifade eder. Bu ise, bir felekten veya bir 
melekten; bir cinden veya bir insandan sâdır olan herşeyin, gerçekte 
yaratıcısının, başkası değil, ancak Allah olduğunu gösterir. Bu asıl sabit olunca, 
buna birkaç mesele dayanır: 

a) Allah'tan başka ilâh yoktur. Çünkü, eğer iki ilâh mevcut olsaydı, o zaman o 
ikinci ilâh, hâltk ve müdebbir olmuş olurdu ki, bu da, yaratma işinin bu "Bir"e 
mahsus olduğunu gösteren bu âyetin manasına ters düşer. 

b) Yıldızların, bu âlemin hallerine bir tesiri bulunmamaktadır. Aksi halde, 
Allah'tan başka bir yaratıcı bulunmuş olur ki, bu da, bu âyetin manasına zıddır. 

c) Felsefecilerin ve tılsımcıların dediği gibi, (bir şeyin meydana gelmesinde) 


tabiatların, akılların ve ruhların etkilerinin olduğunu söylemek batıldır. Aksi 
halde, Allah'tan başka bir yaratıcı bulunmuş olur. 

d) Kulların amellerini yaratan, Allah'tır. Aksi halde, Allah'tan başka bir yaratıcı 
olmuş olur. 

e) İlmin, bilmeyi, alimliği; kudretin de, kadir olmayı icab ettirdiğini söyljmek de 
bâtıldır. Aksi halde, Allah'tan başka bir müessir; Allah'tan başka bir mukaddir, 
takdir eden ve, Allah'tan başka bir yaratan bulunmuş olur ki, bu da bâtıldır. (18) 


Allah'ın Kelamı Mahluk Değildir 


Alimlerimiz, bu âyete dayanarak, Kelamullah'ın kadim olduğunu söylemişlerdir. 
Onlar şöyle demişlerdir: Aİ- iah Teâlâ, "halk" ile "emr"i birbirinden ayırmıştır. 
Şayet "emr" mahlük olsaydı, o zaman bu ayırma işi doğru olmazdı. 

Cübbai buna şu şekilde itiraz etmiştir. "Cenâb-ı Hakk'ın, "halk"tn peşinden 
"emri de tek başına müstakil olarak getirmesinden, "emr"in, "halk''ın 
muhtevasına dahil olmaması gerekmez. Zira Cenâb-ı Allah, "İşte bunlar, Kitab'ın 
ve Kuran-ı Mübin'in âyetleridir" (Hicr. 1) buyurmuştur. Halbuki, kitabın âyetleri, 
Kur'ân'a dahildir. Yine O, ihsanda bulunmak "adI"in, adaletin içine dahil olduğu 
halde, 'Şüphesiz ki Allah adaleti, ihsanı... emreder" (Nam, 90); Cebrail 
ileMlkail, melekler zümresine dahil olduğu halde, "Kim Allah'a, meleklerine, 
peygamberlerine, oCebrail'e, Mikaiji'e düşman olursa..." (Bakara. 98) 
buyurmuştur. 

Kâbi de şöyle demektedir; "Bu delil, "mâ'tufun, "matufun aleyh"den başka 
olması" prensibine dayanır. Eğer bu söz doğruysa, sizin mezhebiniz bâtıl olur. 
Zira Allah Teâlâ, "O halde Allah'a ve O'nun ummi nebi olan resulüne ki kendisi 
de o Allah'a ve O'nun sözlerine iman etmektedir- iman edin... "(A'râf, 158) 
buyurmuş, böylece bu âyette geçen kelimât O'nun sözleri" lafzını, lafzatullah'a 
atfetmiştir. Binaenaleyh, kelimât lafzının, lafzatullah'tan başka olması gerekir. 
Halbuki, Allah'tan başka olan her şey muhdes-tir, mahlüktur. Binaenaleyh, 
Allah'ın kelimelerinin mahlük ve muhdes olması gerekir." 

Kâdi de şöyle der: "Müfessirler, bu âyette geçen "emr" ifadesiyle, vahyolu-nan 
kelam'ın, Kur'an'ın kastedilmediği; bununla aslında, Allah'ın iradesinin 
geçerliliğinin kastedildiği, zira âyetle kastedilenin, O'nun kudretini tazim etmek 
olduğu hususunda mutabıktırlar." Başkaları da şöyle demişlerdir: "Şöyle 
denebilir: "Emr" İfadesi, her ne kadar "halk" kelimesinin muhtevasına dahil ise 
de, ancak ne var ki bu "emr", O'nun hususi bir emri olduğu için, bir başka nev" 
kemal ve celaline delâlet eder. O halde, buyruğunun manası, "Birinci derecede 


yaratmak ve icad etmek O'na aittir. Bu icad ve yaratmadan sonra, ikinci derecede 
de emr ve teklif (yükümlü kılma) O'na aittir. Baksana, şâyei Cenâb-ı Hak, 
mükâfaat ve ceza da yaratmaya dahil olduğu halde, "yaratma, teklif, mükâfaat ve 
ceza bana aittir" demiş olsaydı, bu, anlamlı ve güzel olurdu... İşte burada da, 
böyledir." Bir başkası da. HakTeâlâ'nın ifadesinin manasının, "O, isterse yaratır, 
isterse yaratmaz" şeklinde olduğunu, dolayısıyla O'nun ve'l-emr ifadesinin 
manasının da, "O, isterse emreder, isterse emretmez" şeklinde olması gerektiğini 
söylemiştir. "Emr"in meydana gelmesi, O'nun meşietine bağlı olunca, tıpkı 
yaratmanın meydana gelmesi O'nun meşietine bağlı olup ve o şey de mahlük 
olduğu gibi, "emr"in de mahlük olması gerekir. Ama, şayet Allah'ın "emri 
kadim olsaydı, bu "emr", O'nun meşieti doğrultusunda olmaz, o zaman O'nun 
zatının muktezasından olurdu. Bu durumda da, "O, isterse emreder, isterse 
emretmez" şeklindeki söz doğru olmaz, ki bu da âyetin zahirine ters düşer. 

Cevap: Eğer "emr", "halk"ın hükmüne dahil olmuş olsaydı, o zaman "emr" 
sözünün ayrıca müstakil olarak zikredilmesi, sırf (faydasız) bir tekrar olmuş 
olurdu. Halbuki aslolan, faydasız bir tekrarın bulunmamasıdır. Bu konuda 
söylenebilecek nihai söz şudur: Biz, zaruretten dolayı bir yerde, bir misalde bunu 
kabul edebiliriz, Ancak ne var ki aslolan, tekrarın olmamasıdır. Altah en iyisini 


bilendir. H2] 
Kullara Emir Yetkisi Yalnız Allah'a Aittir 


Bu âyet, Allah Teâlâ'dan başka, hiç kimsenin, bir başka kimseyi hiçbir şekilde 
ilzam edem iveceğine, mecbur tutamıyacağına delâlet eder. 

Bu sabit olunca, biz diyoruz ki: Tâatte bulunmak,mükğfaatı; masiyet, günah fiili 
de cezayı icab ettirmez, vacib kılmaz. Bir başkasına eza ve cefada bulunmak, 
ona efem vermek de, bir bedeli gerektirmez. Ntice olarak diyebilirz ki: Allah'a, 
kullarından hiç biri için, kesinlikle hiç bir şey vacib değildir. Çünkü taatte 
bulunmak, şayet mükâfaatı icab ettirseydi, o zaman kulun Allah'tan, yerine 
getirilmesi gereken bir talepte bulunması, O'nu mükâfaat vermeye zorlaması 
gerekirdi. Bu ise, Cenâb-ı Hakk'ın Yi "Haberiniz otsun ki, yaratmak de 


emretmek de O'na mahsustur" buyruğuna aykırıdır. [20] 
Hüsün veKubûh (İyilik ve Kötülük) Allah'ın Emriyle Olur 


Bu âyet, kabîh olanın, kendisinde bulunan bir sebepten dolayı "kabîh"; iyi 
(hasen) olanın da, kendisinde bulunan bir sebepten dolayı "hasen" sayılmasının 


caiz olmayacağına delâlet eder. Zira, "Haberiniz olsun ki, yaratmak da emretmek 
de O'na mahsustur" buyruğu, Allah Teâlâ'nın. istediğini istediği şekilde 
emredebileceğini ifade eder. Demek ki, "kabin" olan, kendisinde bulunan bir 
sebepten dolayı kabih olsaydı, o zaman Aİ-tah Teâlâ'nın ancak, bu hususiyetleri 
haiz olan şeyleri emretmesi ve yine çirkinlik hususiyetleri ihtiva eden şeyleri de 
yasaklaması söz konusu olurdu. Bu durumda da Allah, istediği tarzda emretme 
ve yasaklamada bulunmazdı. Halbuki, bu âyet, bu yetkisinin olmasını gerektirir. 


[21] 


Allah Bu Âlem Dışında da Âlemler Yaratmış Olabilir 


Bu âyet, Allahu Teâlâ'nın, bu âlemin dışında birtakım âlemleri, istediği ve 
dilediği biçimde yaratmaya kadir olduğuna da delalet eder. Bunu şu şekilde izah 
edebiliriz: Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki, Rabbiniz, gökleri ve yeri, güneşi, ayı oe 
yıldızlan yaratandır" buyurmuştur. "Yaratmak" sözü mutlak olarak 
zikredildiğinde, bununla ya takdir edilen bir cisim, veyahut da takdir edilen bir 
cisimde Allah'ın takdirinin bir zuhuru murad edilir. Cenâb-ı Hak bir başka 
âyette, her semaya, orayla ilgili emrini vahyettiğini beyan etmiş; bu âyette de, 
güneş, ay ve yıldızlardan her birini, "emr"ine musahhar ve tahsis ettiğini beyan 
buyurmuştur. İşte o, meydana gelen şeyin Allah'ın kudretinin tesiriyle olduğuna 
delalet eder. Böylece de "emr" ile "halk", bir-brinden ayrılmış olur. Sonra O, bu 
izah ve beyandan sonra, "Haberiniz olsun ki, yaratmak da emretmek de O'na 
mahsustur" buyurmuştur ki bu, "Mutlak manada yaratma ve emretme kudreti 
O'na aittir" demektir. Binaenaleyh O'nun, bu şeyleri, istediği ve dilediği biçimde 
icad edip var etmeye, yaratmaya kadir olması gerekir. Bu sebeple şayet O, 
kendisinde arş, kürsi, güneş, ay ve yıldızlar gibi şeylerin de bulunduğu binlerce 
âlemi bir anda veya bir andan daha az bir zamanda yaratmak isterse, Şüphesiz O 
buna muktedir olur. Çünkü bu mahiyetler, mümkin varlıklardır. Cenâb-ı Hak ise, 
her türlü mümkinata kadirdir. İşte bundan dolayı el-Maarri, kendisine ait olan 
uzunca bir kasidesinde şöyle demiştir: 

"Ey insanlar, Allah'ın nice felekleri vardır ki, yıldızlar, güneş ve ay, önde. akıp 
gitmektedirler" Sonra bu kasidenin arasında, 'Burada, geçmişimizoe geleceğimiz 
Allah'ın kefaleti altındadır. Bu sebeple bizim, O'ndan başkasının yanında hiçbir 


nasibimiz yoktur" demiştir. [22] 
Hak ile Mahlukun Aynı olup Olmaması 


Bazı kimseler, "halk", Allah'ın sıfatlarından bir sıfattır. Bu "halk" sıfatı, 
"mahlük" olandan başkadır" demiş ve buna da hem nakli, hem de nakli 
ıstıdlallerde de bulunmuşlardır. 

Nakli delile gelince işbu: "Haberiniz olsun ki, yaratmak da emretmek de O'na 
mahsustur" âyetidir. Onlar şöyle demişlerdir: Ehl-i sünnet nezdinde "emr", 
"Allah'ın yarattığı şey" manasında değil, aksine "O'nun bir sıfatı olması" 
manasında, Allah'a aittir. Binaenaleyh "halkın da, O'nun mahlüku, yarattığl şey 
manasında değil, O'nun sıfatı manasında olmak üzere, Attah'a ait olması gerekir. 
Bu da, "halk"ın Allah'ın zatıyla kâim olan bir sıfat olduğuna delalet eder. 


Akli delil olarak da şunu söyleyebiliriz: "Mevcut değilken, bu şey niçin meydana 
gelmiş ve var olmuştur?" Biz bunun cevabı olarak, "Allah Teâlâ, onu yaratıp 
icad ettiği için.." dediğimizde bu ta'lil (gösterilen bir sebep) doğru bir hüküm 
olur. Binaenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, o şeyi yaratıcı olması, yaratılan o şeyin 
bizzat meydana gelmesi olsaydı, o zaman o kimsenin, "Allah onu yaratıp var 
ettiği için o şey meydana gelmiştir" şeklindeki sözü, bizim, "Başka bir şeyden 
dolayı değil, o ancak, kendiliğinden ve kendi zatından dolayı meydana gelmiştir 
şeklindeki sözümüzün yerini tutardı. Halbuki bu, bâtıl ve imkânsızdır. Çünkü, bu 
mananın doğru olmast, onun Allah tarafından yaratılmasına aykırıdır. 
Dolayısiyle Cenâb-ı Hakk'ın mahlükun halikı olmasının, o mahlüktan başka bir 
şey olduğu sabit olmuş olur. Bu da, "ha!k"tn "mahlük"tan başka olduğuna delalet 
eder. Cevap: Eğer "halk", "mahiük"tan başka olsaydı, "halk", yaratma da 
kadim olsaydı, o zaman onun kadim olmasından, yaratılmış olan şeylerin de 
kadim olması gerekirdi. Eğer bu yaratma hadis olsaydı, bu da başka bir 


yaratmaya muhtaç olurdu. Böylece teselsül gerekirdi. Teselsül ise, bâtıldır. [23] 
Yedinci Mesele 


Ayetin zahiri, "halk"ın sadece Allah'a mahsus olmasını iktiza ettiği gibi, "emr"in 
de, aynen Allah'a mahsus 

olmasınt iktiza etmektedir. Bu husus Cenâb-ı Hakk'ın, 

"Hüküm yetkisi sadece Allah'ındır" (En'âm, 57}; "Artı/c hüküm, O çok yüce, O 
çok büyük olan Allah'ındır" (Mü'min, 12) ve "Önünde de, sonunda da emir 
Allah'ındır" (Rûm, 4) âyetleriyle de kuvvet kazanır. 

Ancak ne var ki bu husus, âyet ve hadisle de bir müşkillik arzeder. Ayete gelince, 
bu Cenâb-ı Hakk'ın, "Artık O'nun emrinden uzaklaşıp gidenler, kendilerini bir 
fitne ve bela çarpmasından, yahut (ahirette) onlara pek acıklı bir azab gelip 
çatmasından çekinsinler" (Nur, 63) âyetidir. 

Hadise gelince; bu da Hz. Peygamber (s.a.s)'ın, Size birşey emrettiğimde, onu 
gücünüzün yettiğince yapın! 124İ»şeklindeki hadisidir. 

Cevap: Hz. Peygamber (s.a.s)'in emri, Allah'ın emrinin verilmiş olduğuna delalet 
eder. Böylece, gerçekte mücib olan, gerektiren, başkasının emri değil, sadece 


Allah'ın emri olmuş olur. Mutlak bilen, yalnız Allah'tır. 25) 


Sekizinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın "haberiniz otsun ki, yaratmak da emretmek de O'na mahsustur" 
âyeti, Allah'ın kullan 

üzerinde bir emri, bir yasağı ve bir teklifi olduğuna delalet etrrektedir. Teklifi 
(mükellefiyeti) kabul etmeyenler, bu görüşe muhalefet eder ve bu hususta şu 
delilleri ileri sürerler: 

1) Emredilen şey, eğer meydana gelmesi malüm bir şey olursa, bunun meydana 
gelmesi vacib olur. Binaenaleyh bunu emretmek, "hâsılı tahsil" (mevcud olanı 
tekrar yapma) demek olur ki, bu mümkün değildir. Eğer o şeyin, meydana 
gelmeyeceği malüm ise, onun meydana gelmesi imkânsız olur. Şu halde o şeyi 
emretmek, meydana gelmesi imkânsız olan şeyi emretmek olur ki, bu da 
imkânsızdır. 

2) Allah Teâlâ, eğer o şeyi yapmaya dair bir "dâi" (o şeyi yapmaya götüren 
sebep, illeti yaratırsa o şey mutlaka meydana gelir. Öyleyse, "emretmenin" 
herhangi bir manası yoktur. Eğer. o hususta bir "dâi" yaratmazsa, o şeyin 
meydana gelmesi 

imkânsız olur. Dolayısiyle onu emretmede de herhangi bir fayda yoktur. > 

3) Kâfir ve fâsıka emretmek, sırf zararı ifade eder. Zira Cenâb-ı Hak, onun iman 
edip itaatta bulunmayacağını bilince, ondan iman ve tâatın sâdır olmast, ancak 
Allah'ın ilminin cehle dönüşmesi halinde mümkün olur. Halbuki kul, Allah'ı 
cahil kılmaya muktedir değildir. Lazım mümkün olmayınca, "melzum" (netice, 
sonuç) da mümkün olmaz. Binaenaleyh, "Kâfir ve fâsık, iman ve taata asla 
muktedir değildir" denilmesi gerekir. Durum böyle olunca, kâfir ve fâsıka 
emretmekten, sadece onların ikaba, cezaya müstehak olmaları neticesi elde 
edilir. Böylece bu emir ve teklif, asla bir fayda bulunmayan, sırf zarara uğratma 
olur ki bu, hakim olan rahim Allah'a uygun düşmez. 

4) Emir ve teklif, şayet bir fayda ve mana için yapılmazsa, abes ve anlamsız 
olur. Eğer, mabuda (ilâha) yönelik bir faydadan dülayı yapılırsa, bu durumda 
mâbud. muhtaç bir varlık olup, ilâh olmaz. Yok eğer kula yönelik bir faydadan 
dolayı yapılırsa, bütün faydalar, faydaları elde etme, zararları da def etmeye 
münhasırdır. Halbuki Cenâb-ı Hak, mükellef tutmaksızın da bunları tastamam ve 
en mükemmel bir şekilde yapmaya kadirdir. O halde, mükellef tutmayı araya 
sokmak, faydasız, sırf zarar olmuş olur ki, bu caiz değildir. 

Bil ki Allah Teâlâ bu âyette, kendisinin, kullarına istediği biçimde emredip onları 
mükellef tutmasının gayet yerinde ve güzel bir şey olduğunu beyan etmiş; bu 
hususa, "haberiniz olsun ki, yaratmak da emretmek de O'na mahsustur" 
buyurarak hüccet getirmiştir. Bu, şu demektir: Yaratma işi Allah tarafından 
olunca, O'nun, bütün kulların yaratıcısı olduğu sabit olur. O, onların yaratıcısı 


olunca, onların mâliki, sahibi olmuş olur. O, onların mâliki olunca da, O'nun, 
onlara emredip nehiy-lerde bulunması, O'nun tarafından yapılmış güzel ve 
yerinde bir şey olmuş olur. Zira bu, mâlikin kendi mülkündeki tasarrufudur. Bu 
ise, güzel ve hoş görülen bir husustur. Binaenaleyh Hak Teâlâ'nın, "Haberiniz 
olsun ki, yaratmak da emretmek de O'na mahsustur" buyruğu, Allah Teâlâ'nın, 
kullarına istediği ve dilediği biçimde emretmesinin güzel ve yerinde olduğuna 


dair kesin bir delil yerine geçer. 1291 
Dokuzuncu Mesele 


Bu âyet, Altah Teâlâ'nın, sırf kullarını yaratmış olması sebebiyle, onlara istediği 
biçimde emretmiş olmasının 

güzel ve yerinde olduğuna delalet eder, Yoksa Mu'tezile'nin iddia ettiği üzere 
emredilen işin faydalı olması veya ivaz ve mükâfaat olarak verilmesi sebep 
sayılamaz. Zira Allah ilk önce, yaratmanın kendisine ait olduğunu belirtmiş, 
bundan sonra da "emr" tabirini zikretmiştir. Bu da, "emr"in güzel olmasının, 
O'nun o insanların yaratıcısı ve var edicisi olmasına bağlandığını gösterir. Emrin 
ve mükellefiyetin güzel olmasındaki illet, bu kadarlık şey (yani kulları yaratma 
işi) olunca, emrin ve mükellef tutmanın makul ve yerinde olduğunu söyleme 
konusunda "husün-kubh ve "mükâfaat - ceza"nın nazar-ı dikkate altnması sakıt 


olur, düşer. 21) 


Onuncu Mesele 

Bu âyet, Cenâb-ı Hakk'ın "mütekellim - konuşan", "emreden - nehyeden", "haber 
veren ve sual eden" olduğuna delalet eder. Bu meselenin, diğer meselelerden 
önce zikredilmesi gerekirdi. Ancak ne var ki, ben bunu şu anda hatırladım. 
Bunun böyle olmasının delili, Hak Teâlâ'nın, "Haberiniz olsun ki yaratmak da 
emretmek de O'na mahsustur" buyruğudur. Böylece bu ifade, emr'in O'na ait 
olduğuna delalet eder. Bunun böyle olduğu sabit olunca, aralarında herhangi bir 
farkın bulunduğunu söyleyen bir kimsenin bulunmaması  zaruretiyle, 


nehyetmenin, haber vermenin, sormanın da O'na ait olması gerekir. [28] 
Herşeyin Yaratıcısı Olmayan, Hiçbir Şey Yaratamaz 


Allah Teâlâ, kendisinin göklerin, yerin, güneşin, ayın ve yıldızların yaratıcısı 


olduğunu beyan etmiş, daha sonrada. "Haberiniz olsun ki, yaratmak da 
emretmek de O'na mahsustur" buyurmuştur; yani "O'ndan başka yaratıcı 
yoktur" demektir. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Allah Teâlâ'nın bütün bu şeylerin yaratıcısı 
olmasından, "Mutlak manada yaratıcı sadece O'dur" denilmesi gerekmez. O 
halde Cenâb-ı Hak, mutlak manada sadece kendisinin yaratıcı olmasını, niye 
O'nun o şeylerin yaratıcısı olduğunun isbatına bağlamıştır?" 

Bu hususta diyeceğimiz şudur: Gerçek şudur: Her ne zaman, Allah Teâlâ'mn bazı 
şeylerin yaratıcısı olduğu sabit olursa, O'nun, bütün mümkinatın yaratıcısı 
olması iktiza eder. Bunu şu şekilde izah edebiliriz: Mahlukatın bir yaratıcıya 
muhtaç olması, onların mümkin varlıklar olmasından dolayıdır. Halbuki mümkin 
olmak, bütün mümkin olanlar hakkında aynıdır. Bu mümkin oluş, ya mu-ayyen 
veya muayyen olmayan bir müessire muhtaç olmanın bir illeti olur. İkincisi 
bâtıldır; çünkü hariçte mevcut olan her şey, haddizatında var olmuş, meydana 
gelmiş demektir. Bundan, haddizatında mevcut olmamış olan şeyin hariçte de 
mevcut olmaması neticesi çıkar. Hariçte var olmayanın, başkasının hariçte var 
olmasının sebebi olması imkânsızdır. Böylece, mümkin ofuşun, bir var edici ve 
bir yardımcıya muhtaç olmasının sebebi olduğu sabit olmuş olur. Şu halde bütün 
mümkin varlıkların, o yardımcıya muhtaç olmaları gerekir. Binaenaleyh, bir tek 
şeyin var olmasında müessir olanın, bütün mümkinatın var olmasında müessir 
olan olduğu sabit olmuş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Alemlerin Rabbi olan Allah'ın şanı ne kadar yücedir!" 
beyanına gelince; bil ki Hak Teâlâ, kendisinin göklerin, yerin, arşın, gece ve 
gündüzün, güneşin, ayın ve yıldızların yaratıcısı olduğunu beyan edip, bütün 
bunların kendi kudret, hakimiyet ve meşietine musahhar olduklarını açıklayarak; 
hüküm, emir, nehiy vs teklifin de kendisine ait olduğunu bildirince, kendisinin 
övgüye, takdis ve tenzih edilmeye müstehak olduğunu da: "Alemlerin Rabbi 
olan Allah'ın şanı ne kadar yücedir!" buyurarak ilan etmiştir. Tebarek 
kelimesinin tefsiri, daha önce geçtiğinden, biz bunu tekrariamıyacağız. 

Bil ki Allah Teâlâ bu âyete, kendisinin göklerin, yerlerin ve bahsedilen diğer 
şeylerin Rabbi olduğunu beyan ederek başlamış, sonra da aynı âyeti, "Alemlerin 
Rabbi olan Allah'ın şanı ne kadar yücedir!" buyruğuyla bitirmiştir. 

Âlem, Allah'ın dışında kalan her mevcuttur. Dolayısiyle Cenâb-ı Hak, kendisini, 
kendisinin dışında kalan her şeyin Rabbi ilâhı, var edeni ve meydana getireni 
olduğunu beyan etmiştir. Bununla beraber O, Rabdır, Mürebbidir. (Eğitip, bakıp 
büyüten), muhsindir ve lütuf sahibidir, işte, bu âyetin izahı hususunda 


söyleyeceğimiz en son söz budur. 29) 


Ayetin Mâkabliyle Münasebeti 


"Rabbinize yaluararak, gizlice dua edin. Şu bir hakikattir ki: Allah haddi aşanlan 
sevmez. Yerde -O, İyi hale getirildikten sonra da- fesatçılık etmeyin. O'na, 
korkarak ve umarak, dua edin. Şüphe yok ki iyi hareket edenlere, Allah'ın 
rahmeti çok yakındır" (A'râf, 55-56). 

Bil ki Allah Teâlâ, kudret, hikmet ve rahmetinin mükemmelliğinin delillerini 
zikredince (ki işte bu esnada, nefsani bilgileri ve hakiki ilimleri elde etmeye 
yönelik teklif tamamlanmış olur), bunun peşinden, bu bilgilere uygun düşen 
amellerden bahsetmiştir. Bu da, dua ve niyazla meşgul olmaktır. Zira dua, 
ibadetlerin özü ve iliğidir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Rabbinize, yalvara- 


rak gizlice dua edin" buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [30] 
Dua İle İbadetin Münasebeti 


Cenâb-ı Hakk'm, "Rabbinize... dua edin" buyruğu hakkında iki görüş 
bulunmaktadır: 1) Bazı alimler, "dua edin" emrinin "ibadet ediniz" manasında 
olduğunu söylemişlerdir. 

2) Diğer bazı alimler de bunun, "dua ediniz" manasında olduğunu söylemişlerdir. 
Birinci görüşü benimseyenler "dua" kelimesinden, "Allah'tan hayır talep etme" 
manasını anlamışlardır ki, bu, kulluğun bir sıfatıdır (özelliğidir). Çünkü kul, 
bunu Allah'a yaklaşmak ve O'nun mükâfaattnı elde etmek maksadıyla yapar. Zira 
Cenâb-ı Hak, "O'na korkarak ve umarak dua edin" sözünü, buna atfetmiştir' 
Matufun, üzerine atfedildiğini şeyden (ma'tufun aleyhden) farklı bir şey olması 
gerekir. 

İkinci görüş ise, daha açıktır ve doğruya daha yakındır. Çünkü dua, mana 


bakımından ibadetten başka bir şeydir. BU 
Duanın Faydasını İnkâr Edene Cevap 


Bunu iyice anladığın zaman biz diyoruz ki: Alimlerin dua konusunda farklı 
izahları vardır: 

Onlardan bir kısmı "dua"yı inkâr etmiş (gereksiz görmüş) ve görüşlerinin 
doğruluğu hususunda da birçok şeyi delil getirmişlerdir: 

1) Eğer dua ile istenilen şeyin meydana geleceği (Allah katında) malum ise, 
Allah'ın ilminde bir değişmenin meydana gelmesi imkânsız olduğu için, o şeyin 


meydana gelmesi vacibtir (yani o her halükârda meydana gelir). Meydana 
gelmesi vacib (kesin) olan şeyi istemekte ise, herhangi bir fayda ve mana yoktur. 
Eğer o şeyin meydana gelmeyeceği Allah katında malum ise, onun meydana 
gelmesi imkânsızdır. Binaenaleyh yine bunu Allah'tan talep etmekte de bir fayda 
yoktur. 

2) Allah Teâlâ eğer ezelde, istenilen (dua ile talep edilen) o şeyi meydana 
getirmeyi murad etmiş ise, o dua olsa da olmasa da mutlaka o şey meydana getir; 
yok eğer ezelde o şeyi vermemeyi murad etmiş ise, onun meydana gelmesi 
imkânsızdır. Binaenaleyh onu istemekte hiçbir fayda yoktur. Eğer biz, "Allah 
Teâlâ, ezelde ne o şeyi meydana getirmeyi ne onun var olmasını, ne de 
yokluğunu istememiştir. Daha sonra bu dua esnasında O, bu şeyferi meydana 
getirmeyi istemiştir" dersek, o zaman Allah'ın zatında ve sıfatlarında bir 
değişmenin söz konusu olması gerekir ki bu imkânsızdır. Çünkü bu durumda 
kulun duaya yönelmesi, Allah'ın zatında bir başka sıfatın ortaya çıkmasının illeti 
ve sebebi olmuş olur. Böylece de kul, tebdil etme ve değiştirme yoluyla Allah'ın 
sıfatları üzerinde tasarrufta bulunmuş olur ki, bu imkânsızdır. 

3) Dua ile istenen şeyi eğer Allah'ın hikmeti ve maslahat gerektiriyor ise, onu 
Allah zaten verir. Bu sebeple Cenâb-ı Hak o şeyi, bu dua olmadan da kutuna 
bahşeder. Zira Allah, cimri olmaktan münezzehtir. Eğer Allah'ın hikmeti (aksini) 
gerektiriyorsa, onu vermez. Binaenaleyh o, kul ister duaya yönelsin İster 
yönelmesin, bu şeyi ona vermez. 

4) Dua, "emretmekken başka bir şeydir. Bu ikisi arasında, dua edenin rütbesinin 
daha aşağı, emredenin rütbesinin ise daha yüksek olması dışında bir farklılık 
yoktur. Bu sebeple kulun, Allah Teâlâ'ya bir şeyi emretmeye yeltenmesi sü-i 
edebtir. Bu caiz değildir. 

5) Dua, kulun, Rabbini irşad etmesi, ilâhına en uygun ve en doğru olan bir fiili 
gösterip ona yöneltmesi işine benzer ki, bu da sü-i edeptir (edebe aykırı bir 
şeydir). Yahut dua, kulun ilâhinin dikkatini, o ilâhın farkında olmadığı bir şeye 
yöneltmek gibi bir manaya gelir ki, bu küfürdür (inkârdır). Yahut da (sanki) 
Allah Teâlâ lütuf ve ihsanda kusur etmiş de, sen güyâ böylece dua yaparak O'nu 
ihsan ve lütufda bulunmaya teşvik ediyorsun! Bu da cehalettir. 

6) Duaya yönelmek (dua yapmak), kulun ilâhi kaza ve kadere razı olmadığına 
delâlet eder. Çünkü eğer kul, Allah'ın kendisi hakkında hükmettiği ve takdir 
ettiği şeye razı olmuş olsaydı, kendi şahsi tasarrufunu bırakır ve belli bir şekilde 
Allah'tan bir şey istemezdi. Binaenaleyh kaza ve kadere razı olmayı bırakmak 
da, dinen hoş görülmeyen şeyler cümlesindendir. 

7) Kul çoğu zaman bir şeyin faydalı ve hayırlı olduğunu zanneder, ama sonra o 


meydana geldiği zaman, pek çok belâ ve büyük kötülüklere sebep olur. İşte 
durum böyle olunca, Allah'tan belli bir şeyi istemek caiz olmaz. Bilâkis evlâ olan 
faydalı ve hayırlı olanı istemektir. Bu ise, kul onu dua ederek talep etse de 
etmese de, Allah tarafından yaratılır. Bu sebeple dua etmede herhangi bir fayda 
bulunmamış olur. 

8) Dua, kalbin Allah'tan bir şey İstemeye yönelmesidir. Kalbin o belli şeyi 
istemeye yönelmesi ise, kalbi marifetullaha, muhabbetullaha ve Allah'a kulluğa 
dalmaktan alıkor. Halbuki bu şeyler, son derece yüce ve üstün makamlardır. Bu 
yüce ve üstün makamların meydana gelmesine mani olan her şey mezmüm 
(kınanmış)tır. 

9) Rivayet edildiğine göre, Hz. Muhammed (s.a.s), (bir hâdis-i kutside) Cenâb-ı 
Allah'ın şöyle buyurduğunu nakletmiştir: "Beni zikretme işi, kimi benden bir 
şey istemekten alıkorsa, (yani beni zikredeceğim diye, benden bir şey talep 
etmeye fırsat bulamazsa), ben ona benden bir şey isteyenlere verdiğimden daha 


üstününü ve kıymetlisini veririm"İS321 Bu hâdis-i kutsi, evlâ olanın dua etmemek 
olduğuna delâlet eder. 

10) Hak Teâlâ'nın ilmi, kulların ihtiyaçlarını kuşatmıştır (yani onları bilir). Kul, 
mevlâsının kendi ihtiyaçlarını bildiğini bilince, *usar ve ihtiyacından bahsetmez. 
Bu durum, terbiye ve Mevlâ'ya ta'zim bakımından o ihtiyacın ne olduğunu 
açıklayıp, o ihtiyacı giderecek olan şeyi istemekten daha uygun ve yerindedir. 
Durum bu dünyada bu şekilde olunca, Hak Teâlâ hakkında da aynı terbiye ve 
saygıyı gözetmek vacibtir. İşte bunun için denilmiştir ki: "İbrahim (a.s) ateşe 
atılmak için mancınığa konulduğu zaman Cebrail (a.s) O'na, "Rabbine dua et" 
demiş de, Halilullah (a.s), "O Allah Teâlâ'nın, benim durumumu bilmesi, O'ndan 
bir şey istemem hususunda bana yeter" cevabını vermiştir. Bu konuda zikredilen 
deliller, bu açıklamalardır. 

Bil ki dua, ibadet çeşitlerinden ve şekillerinden biridir. Zikredilen sualler, deliller 
ise, bütün ibadet çeşitleri hakkında ileri sürülebilir. Çünkü mesela şöyle 
denilebilir. "Eğer o insan, Allah'ın ezeli ilminde sa'id (cennetlik) bir kul ise, onun 
tâat ve ibadet yapmasına gerek yoktur; yok eğer Allah'ın ilminde (takdirinde) o 
kul, şaki (cehennemlik) bir kimse ise, onun bu ibadetleri yapmasının da bir 
faydası yoktur." 

Yine şöyle dedenilebilir: "İnsanın yiyecek yemeye ve su içmeye yönelmemesi 
gerekir. Çünkü eğer o insan, Allah'ın tlrn-i ezelisinde tok ise, ekmek yemeye 
ihtiyacı yoktur; yok eğer aç ise, ekmek yemesinin de hiçbir faydası yoktur." 

İşte nasıl buradaki bu sözlerimiz bâtıl ve yanlış ise, onların ileri sürdükleri 
delillerde de durum aynıdır. Daha doğrusu biz şöyle diyoruz: Dua, kulluk 


derecesinin zilletini ve aşağı mertebede oluşunu, rububiyyet derecesinin de 
izzetini ve yüceliğini bilmeyi ifade eder. İşte bütün ibadetlerdeki en yüksek ve en 
kıymetli gaye budur. 

Bu şöyle açıklanabilir: Dua eden, duasına, ancak kendisinin o istediği şeye 
muhtaç ve onu elde etmekten aciz olduğunu; Rabbinin ve ilâhinin onun duasını 
işittiğini; ihtiyacından haberdar olduğunu; o ihtiyacı gidermeye kadir 
bulunduğunu ve O'nun rahim olup, rahmet-i ilahiyesinin o ihtiyacı gidermeyi 
gerektirdiğini bildiği zaman yönelir. Durum böyle olunca kul duaya, ancak 
kendisinin ihtiyaç ve acizlik sıfattan ile mevsuf; Hak Teâlâ'nın da ilim, kudret ve 
rahmet sıfatlan ile mevsuf olduğunu bildiği zaman yönelir. Zaten bütün (şer'i) 
mükellefiyetlerin maksadı da, ancak kulluk mertebesinin zeliltiğini, rububiyyet 
mertebesinin ise izzet ve yüceliğini bilmektir. İşte dua bu iki makamı da 
kendisinde bulundurunca o, en büyük ibadet çeşidi olmuş olur. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Rabbinize yalvararak gizlice dua edin" emri, bizim bahsettiğimiz bu manaya 
işaret etmektedir. Çünkü yalvarıp yakarmak, ancak kâmil bir zatın huzurunda 
bulunan, eksik ve nakıs bir kimse için söz konusudur. Bu sebeple kul, kendisinin 
noksanlığına ve acizliğine, mevlâsının ilim, kudret ve rahmet cihetinden 
mükemmel olduğuna inanmadığı sürece, yalvarıp yakarmaya yönelmez. 
Böylece, dua etmenin maksadının, bizim bahsetmiş olduğumuz şey olduğu sabit 
olmuş olur. Yine, Kur'ân'ın (bu âyetin) lafzının buna delâlet ettiği de sabittir. Hz. 
Pe-ygamber'den rivayet edilen şu hadis de, bizim söylediğimizi te'kid eder: Allah 


nezdinde, duadan daha kıymetli hiçbir şey yoktur. Dua, ibadettir".L33] Daha 
sonraysa Hz. Peygamber, "Büyüklük taslayarak, bana ibadetten kaçanlar yok 
mu? Onlar hor ve hakir olarak cehenneme gireceklerdir" (Mümin, 60) âyetini 
okumuştur. Duanın hakikatleri hususundaki sözün tamamı, Cenâb-ı Hakk'ın 
Bakara süresindeki (Bakara, 186) âyetinin tefsirinde geçmişti” Allah en iyisini 


bilendir. BA 


Duanın Şartları 


İkinci mesele, duanın şartlarını izah etme hakkındadır: Bil ki duadan maksat, 
kulun kendisinin ihtiyaç içinde ve aciz olduğunu; Mevlâsının ise, en mükemmel 
İlim, kudret ve rahmet ile muttasıf olduğunu görüp müşahede etmesidir. 
Binaenaleyh, bütün bu manalar, Cenâb-ı Hakk'ın "Rabbinize yalvararak, gizlice 
dua edin" buyruğunun hükmüne girer. Sonra bu haller, ihlaslı bir biçimde 
meydana geldiğinde, onları mutlaka İhlasın hakikatini çürüğe çıkaran riyadan 
korumak gerekir ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "gizlice" hufyeten) tabirinden kasdedi-len 


de budur. 

Ayette, tadarruen (yalvararak) ifadesinin yer almasının maksadı, duadan elde 
edilmek istenen bu asli halin gerçekleştirilmesi; hufyeten kelimesinin 
bulunmasının maksadı ise, o ihlası riya şaibelerinden koruyup muhafaza 
etmektir. Bu manayı iyice kavradığında, Hak Teâlâ'nın, "yalvararak, gizlice" 
beyanının, duanın şartlarını gerçekleştirme ve meydana getirme hususunda, 
murad edilen her şeyi içine aldığını ve kesinlikle hiçbir şekilde buna ilave 
edilecek bir şeyin bulunmadığını görürsün. O şartların ne olduğunu tafsilatlı 
olarak anlatmaya gelince, Şeyh Süleyman el-Halimi (r.h) Kitabu'l-Minhac" adlı 
eserinde bu hususu geniş bir biçimde ele almıştır. Bu hususlar için oraya 


bakılmalıdır. BSI 
Üçüncü Mesele 


Tadarrul kelimesi, "zillet arzedip huşu içinde olmak" demek olup, bu da kişinin, 
zelil ve aciz olduğunu izhar etmesi demektir. Bu tabir Arapların, bir şey isteme 
sadedinde bir kimse bir kimseye karşı tezetlül edip, zelilliğini ortaya 
koyduğunda söyledikleri,ifadesinden alınmıştır. Hufye kelimesi ise, aleniliğin 
zıddıdır. Nitekim, sen bir şeyi gizlediğinde, "Falan şeyi gizledim" dersin. Bu 
kelime, hâ harfinin kesresiyle "hifye" şeklinde de kullanılır. Ebu Bekr'in 
rivayetine göre, sadece Asim hem burada, hem de En'âm'da (âyet, 63) hâ'nın 
kesresiyle "hifyeten"; diğer kıraat imamları ise, damme ile, "hufyeten" şeklinde 


okumuşlardır ki, her ikisi de aynı manaya gelen iki kullanılıştır. [36] 
Duanın İnsanlardan Gizli Yapılması Etdaldîr 


Bil ki duayı gizli yapmak, muteber bir şeydir. Bunun böyle olduğuna, şu deliller 
de delâlet eder: 

1) Bu âyet... Zira bu âyet, Allah Teâlâ'nın, duanın gizlice yapılmasını emrettiğine 
delâlet eder. Emrin zahiri vücub ifade eder. Bu vacib olmasa dahi, en azından 
mendubtur. Cenâb-ı Hak bundan sonra, "Allah haddi aşanları sevmez... " 
buyurmuştur. En açık olan görüş, bundan muradın, Allah'ın yalvarıp yakarma ve 
gizleme emrini terketme hususunda haddi aşanları sevmeyişidir. Çünkü Allah, 
haddi aşmayı sevmez. Allah'ın sevmesi, O'nun mükâfaat vermesi demektir. Do- 
layısiyle mana, "Dua etme hususunda, yalvarıp yakarma ile gizliliği terkeden 
kimseyi Allah, kesinlikle mükâfaatlandırmaz ve ona ihsanda bulunmaz" şeklinde 
olur. Böyle olan kimse de, hiç şüphesiz ikaba uğrayanlardan olur. Böylece "Allah 


haddi aşanları sevmez" buyruğunun duada yalvarıp yakarma ile gizlice yapmayı 
terkeden kimseye karşı, şiddetli bir tehdit gibi olduğu ortaya çıkmış olur. 

2) Allah Teâlâ, Hz. Zekerlyya'yı medhederek, "O, Rabbine gizlice niyazet-tiği 
zaman..."(Meryem, 3) buyurmuştur. Yani "O, nidasını kullardan gizledi ve bunu 
sırf Allah için yaptı, bu konuda sadece O'na başvurdu..." demektir. 

3) Ebü Musa el-Eşari'nin rivayet ettiği şu husustur: "Ashab bir savaşta bir 
vadinin kıyısına gelince, seslerini yükselterek tekbir ve tehlil getirmeye başlarlar. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber, "Sesinizi alçaltın. Çünkü siz, ne sağır, ne de gaib 
(burada olmayan) birine dua etmiyorsunuz. Muhakkak ki siz, duyana ue size 


yakın olana dua ediyorsunuz. Muhakkak ki O, sizinle beraberdir" BZ buyurur. 
4) Hz. Peygamber (s.a.s), "Gizlice yapılan bir dua, açıkça yapılan yetmiş duaya 


bedeldir" BSlve "Zikrin en hayırlısı, gizli olanı; rızkın en hayırlısı da yeterli 


olanıdır" B9] buyurmuştur. 

Hasan el-Basri'nin şöyle dediği rivayet edilir: İnsan Kur'ân'ı toplar (yani hepsini 
kalbinde ezbere tutar), ama komşusu bunun farkına varamaz. Yine insan birçok 
şeyi öğrenir, ama insanlar bunu farkedemezler. Yine yanında birçok ziyaretçileri 
olduğu halde insan, uzunca bir gece namazı kılar, ama onlar bunu göremezler, 
Biz, amelleri gizlice yapmaya alabildiğine gayret eden bir topluluğa yetiştik 
(gördük). Yemin olsun ki o müslümanlar, olanca gayretleri ile dua ediyorlardı 
ama, onların sesleri ancak bir fısıltı gibi duyuluyordu. Çünkü Hak Teâlâ, 
"Rabbinize yaluara yakara, gizlice dua edin" buyurmuştur. Allah Teâlâ, kulu 
Zekeriyya (a.s)'dan da bahsederken, "O Rabbine gizlice niyaz ettiği zaman..." 
(Meryem, 3) buyurmuştur. 

5) Aklen de nefis, riya ve sum'a (gösteriş ve şöhret) hususunda alabildiğine 
arzulu ve meyyaldir. Dolayısiyle insan, duasını açıktan yaptığında, o duaya riya 
karışabilir. Bunda hiçbir fayda olmaz. Bu sebeple evlâ olan, riyadan korunmak 
için, duayı gizlice yapmaktır. Burada birkaç mesele vardır ki, tarikat erbabının 
bu husustaki ihtilafları büyüktür. Mesela bunlardan birisi, "ibadetleri gizli 
yapmak mı, açıkça yapmak mı daha efdaldir?" meselesidir. Bu cümleden olarak, 
onların bir kısmı, ibadetleri riyadan korumak için, gizlice yapmanın daha evlâ 
olduğunu söylerlerken; diğerleri, ibadetleri eda etmede, başkaları da kendisinin 
yolundan gitsin diye, insanın onları açıktan yerine getirmesinin daha evlâ 
olduğunu söylemişlerdir. Alim Muhammed b. İsa el-Hakim et-Tirmizi, bu iki 
görüşü birleştirerek şöyle demiştir: "Eğer insan, kendisinin riyaya düşeceği 
hususunda endişe duyarsa, bâtıl olmaktan korumak için ibadetini gizlice yapması 
daha evlâdır. Yok eğer (kalb) temizliği ve yakini imanının kuvveti hususunda, 


riya şaibesinden emin olduğu bir dereceye ulaşmış ise, bu kimse için efdal otan, 
başkaları da kendisinin yolundan gitsin diy-e, ibadetlerini açıktan yapmasıdır." 


[40] 
Dördüncü Mesele 


Ebu Hanîfe (r.h), namazda (Fatiha'dan sonra) gizlice "amin" demenin daha 
efdal olduğunu söylerken; İmam Şafii (r.h), bunun açıktan (yüksek sesle) 
söylenmesinin daha efdal olduğunu söylemiştir. Ebu Hanife, görüşünün 
doğruluğuna delil getirirken der ki: "Amin kelimesi hakkında şu iki mana verilir: 
a) Bu, bir duadır. 

b) Bu, Allah'ın isimlerinden biridir. Binaenaleyh eğer bu bir dua ise, Cenâb-ı 
Allah'ın, "Rabbinize yaluararak, gizlicetdua edin" Oo emrinden dolayı, gizli 
yapılmalıdır. Yok eğer, Allah'ın isimlerinden biri ise, Hak Teâlâ'nın, "Rabbini, 
içinden, yaluararak ve korkarak, yüksek olmayan bir sesle sabah ve akşam an" 
(A'râf, 205) âyetinden ötürü, yine gizlice söylenmelidir. Bunun vacib olduğu 
sabit olmasa bile, en azından mendubtur" demiştir. Biz de bu görüşe katılıyoruz. 


(41 
Allah Duada Haddi Aşanları Sevmez 


Cenâb-ı Allah'ın, Allah haddi aşanları sevmez" buyruğu ile ilgili birkaç mesele 
vardır: 


Birinci Mesele 


Müslümanlar "muhabbef'in (sevginin), Allah'ın sıfatlarından biri olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. Çünkü Kur'ân, "Allah'ın sevdiği"ni pek çok âyetle 
zikretmiştir. Yine müslümanlar bu sevginin, nefsani şehvet ve tabii temayül ve 
bir şeyden tad aima isteği manasında olmadığı hususunda ittifak etmişlerdir. 
Çünkü bütün bunlar, ittifakla Allah Teâlâ" hakkında düşünülemeyen şeylerdir. 
Alimler, Allah'ın muhabbetinin ne manaya geldiği konusunda şu üç değişik 
görüşü belirtmişlerdir: 

Birinci görüş: Allah'ın, kullarına mükâfaat, hayır ve rahmetini ulaştırması ve 
vermesi manasındadır. 

İkinci görüş: Allah'ın, kullarına, mükâfaat ve hayırları ulaştırmayı istemesinden 
ibarettir. Bu iki görüş arasındaki ihtilaf, bir başka meseleye dayanır ki o da, 


Allah Teâlâ'nın irade sıfatı ile tavsif edilip edilemiyeceği meselesidir. Kâbi ve 
Ebu'l-Hüseyin şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, kesinlikle irade sıfatı ile mevsuf 
değildir. Dolayısiyle O'nun, kendi fiillerini irade etmesi, onların yaratıcısı ve faili 
olması manasındadır. O'nun, başka varlıkların fiillerini irade etmesi ise, o fiilleri 
emretmesi ma-nasındadtr. Binaenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın irade sıfatı ile tavsif 
edilmesi, (yani "Allah böyle istedi" denilmesi) caiz değildir." Ama (ehl-i sünnet) 
alimlerimiz ile Basralı Mu'tezililer, Allah Teâlâ'nın irade sıfatı iie mevsuf 
olduğunu kabul ederler. 

Bunu iyice kavradığına göre bil ki, Allah hakkında irade sıfatının söz konusu 
olmadığını söyleyenler, "muhabbetullah" (Allah'ın sevmesi) ifadesini, "Allah'ın 
kuluna, mükâfaat vermesi" manasında; Allah hakkında irade sıfatının 
bulunduğunu kabul edenler ise, bunu "Allah'ın kuluna mükâfaat vermeyi irade 
etmesi (istemesi)" manasında tefsir etmişlerdir. 

Üçüncü görüş: "Muhabbetullah"ın, "Allah Teâlâ'nın, kullarına mükâfaat vermek 
istemesi" manasının ötesinde, başka bir sıfat olması da uzak bir ihtimal değildir. 
Çünkü biz bu dünyada (her) babanın oğlunu sevdiğini ve oğluna hertürlü hayrı 
ulaştırmayı isteyişinin bu sevgisine dayandığını görmekteyiz. Demek ki bu irade 
o sevginin bir neticesi, bir meyvesi ve bir faydası olmuş olur. Bu konuda en son 
söz Şöyle denilmesidir: Bu dünyadaki sevgi, şehvetten,tabii temayülden ve 
nefsani arzudan ibarettir. Bunlar ise Allah hakkında düşünülemez. Fakat biz şunu 
söyleyebiliriz: "Muhabbetullah'ın, kullara hayır ve mükâfaatlar ulaştırmayı irade 
etmeye esas teşkil eden şehevi isteğin ve tabii temayülün ötesinde bir başka sıfat 
olduğunu söylemek niçin caiz olmasın?" Yine bu hususta son söz olarak şu da 
söylenebilir: "Biz, Allah'ın muhabbetinin nasıl olduğunu ve ne olduğunu 
bilemiyoruz. Fakat bir şeyi bilmemek, o şeyin olmadığını söylemeyi 
gerektirmez. Baksana, ehl-i sünnet, Cenâb-ı Allah'ın görülebilir bir varlık 
olduğunu söylüyorlar, ama sonra bu görülebilirtiğin maddeleri ve renkleri 
görmeden farklı, aksine keyfiyetsiz (nasıl olduğu bilinemeyen) bir görme 
olduğunu söylüyorlar. Binaenaleyh onlar bu konuda da, Allah'ın kullarını 
sevmesinin de, tabii temayülden ve nefsani arzudan uzak bir sevgi olduğunu, 
hatta bunun nasıliığı bilinmeyen bir sevgi olduğunu niçin söylemiyorlar? 
Böylece kelamcıların, "muhabbetullah, ancak Allah'ın kullara mükâfaat 
ulaştırmayı irade etmesi manasındadır" sözlerinin kesin delile sahib olmadıkları 
sabit olmuş olur. Aksine bu konuda irade sıfatının ötesinde diğer bir sıfatın 
bulunduğunun delili yoktur. Binaenaleyh bunun kabul edilmemesi gerekir." 
Ancak ne var ki biz, "Nihâyetu'i-Ukül" adi t kitabımızda, bu yolun zayıf ve 


düşük olduğunu beyan etmiş bulunuyoruz. [42] 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "Allah haddi aşanları sevmez" beyanı "Allah, kullarının 
kendilerine verilen emirleri aşıp geçmelerini sevmez" demektir. Kelbi ve İbn 
Cüreyc, dua esnasında sesi yükseltmenin de, haddi aşmanın bir çeşidi olduğunu 


söylemişlerdir. [43] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki Allah'ın emir ve yasaklarına uymayan herkes, haddi aşmış ve sının 
çiğnemiş olur, böylece de Hak Teâlâ'nın, "Allah haddi aşanları sevmez" 
buyruğunun hükmüne girmiş olur. Biz de, Allah'ın sevmediği kimselere mutlaka 
azab edeceğini beyan etmiştik. Dotayısiyle bu âyetin zahiri, Allah'ın emirlerine 
ve yasaklarına muhalefet eden herkesin azab göreceğini ifade etmektedir. 
Mu'tezile, Cenâb-ı Allah'ın fâsık kimseleri de mutlaka cezalandıracağına dair bu 
âyete tutunarak şöyle demişler: "Bu ifadeden muradın, duada sesi yükselterek 
haddi aşma manası olduğunu söylemek caiz değildir. Bunu şu iki yönden 
açıklarız: 

a) Ayetteki "mu'tedin" (haddi aşanlar) kelimesi, başına elif-lâm gelmiş olan, 
umum ifade eden bir lafızdır. Binaenaleyh bu kelime "istiğrak" manası ifade 
eder. Velhasıl bu ifade her ne kadar dua ile ilgili bir âyetin sonunda getirilmiş ise 
de. nazar-ı itibara alınan şeyin, sebebin hususiliği değil, lafzın umumiliği olduğu 
sabittir. 

b) Dua esnasında sesiyükseltmek haram şeylerden değildir. Tam aksine bunda 
söylenebilecek en son şey, evlâ olan şeklin terkedildiğini söylemektir. Bu, 
haramlardan olmadığına göre, sesli dua etme, âyetin sonundaki tehdidin 
hükmüne girmez." 

Bu hususlardaki tam cevabımız, Bakara suresinde de söylediğimiz şu sözdür: 
"Umumi ifadelere (delil olarak) tutunmak, fâsıklar (günahkârlar) için mutlaka 


ilahi tehdidin olduğunu söylemeyi gerektirmez." [44] 
Dünyada Bozukluk Çıkarmayın 


Alfah Teâlâ,"Yeryüzünde, o iyi hale getirildikten sonra da bozuktuk çıkarmayın" 
buyurmuştur. Bu yasakla ilgili iki mesele vardır: 145) 


Birinci Mesele 


"Yeryüzünde, o iyi hale getirildikten sonra da, bozukluk çıkarmayın" 
buyruğunun manası, "Yeryüzünde 

hiçbir surette fesatçılık etmeyin" şeklindedir ki, buna öldürmek veya uzuvları 
kesip koparmak suretiyle nefisleri, canları; gasb, hırsızlık ve çok çeşitli hilelerle 
mallan; küfür ve bid'at ile.dinleri; zina ve livataya yönelme ve iftirada bulunma 
sebebiyle nesebleri ve sarhoş edici şeyler sebebiyle de akılları bozup ifsat 
etmekten men etmek girer. Bu böyledir, çünkü dünyada muteber olan menfaatler 
beş tanedir: Can, mal, neseb, din ve akıl.. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "bozukluk 
çıkarmayın" yasağı fesatçılık etmenin mahiyetini varlık âlemine sokmaktan 
mendir. Kötülük çıkarmanın mahiyetini varlık âlemine sokmaktan men etmek 
ise, onun her çeşidini yasaklamayı gerektirir. Öyleyse buradaki men, bu beş 
kısımda da bozukluk çıkarmaktan men etmeyi de içine alır. Cenâb-ı Hakk'ın, "O, 
İyi hale getirildikten sonra da..." tabirinden kastedilenin ise, "Onu iyi hale getirip 
insanların menfaatlerine uygun ve mükelleflerin maslahatlarına muvafık bir 
biçimde yarattıktan sonra..." şeklinde olması muhtemel olduğu gibi, yine, 
"Peygamberler göndermek ve kitaplar indirmek suretiyle yeryüzünün iyi hale 
getirilmesinden sonra..." şeklinde olması da muhtemeldir. Böylece, Allah Teâlâ 
sanki şöyle demek istemiştir: "Ben, peygamberler göndermek, kitaplar indirmek 
ve hükümleri açıklamak suretiyle yeryüzünü iyi hale getirdiğimde, sizler bu 
hükümlere boyun eğin, peygamberleri yalanlamaya, kitapları inkâr etmeye ve 
hükümleri kabulden yüz çevirmeye yel-tenmeyin! Çünkü bu, yeryüzünde fitne 
ve karışıklıkların vuku bulmasına, böylece de, ıslâh etmeden sonra bozukluğun 
ortaya çıkmasına yol açar. Bu ise, akltn da be-dahetiyle hoş görülmeyen bir 


şeydir." [46] 


Zararlarda Aslolan Hüküm, Yasaklanmadır 


Bu âyet-i kerime, zararlarda aslolanın, mutlak olarak haramlık ve men etmek 
olduğuna delâlet eder. Bu 

sabit olunca biz deriz ki: Eğer biz, bazı zararları işlememizin caiz olduğuna 
delâlet eden hususi bir nass 

bulursak, hâs olan hükmü 'âmm olana takdim etmek suretiyle, bununla 
hükmederiz. Aksi halde (o şey), bu nassın delâlet etmekte olduğu haramlık 
hükmü üzere kalır. 

Bil ki biz, (A-râf, 32) âyetinin tefsirinde, bu âyetin, menfaatlerde ve lezzetlerde 
aslolanın, "mübahlık ve helal olmak" olduğuna delâlet ettiğini söylemiştik. Sonra 
biz, durum böyle olunca, Allah Teâlâ'nın hükümlerinin tamamının bu âyetin 
hükmüne dahil olduğunu da beyan etmistik. İşte bu âyette de böyledir. İşte bu da, 
zarar ve elemlerde aslolanın, haramltk olduğuna delâlet etmektedir. 

Bu sabit olunca, Allah'ın bütün hükümleri, bu âyetin umumi hükmüne dahil 
olurlar. O âyetle alâkalı olarak zikrettiğimiz bütün açıklamalar ve incelikler bu 
âyet hakkında da mevcuttur. O âyet, menfaatlerde aslolanın "helallik" olduğuna 
delâlet ediyorken, bu âyet de, bütün zarar çeşitlerinde aslolanın "haramlık" 
olduğuna delâlet etmektedir. O halde bu iki âyetten her biri diğerine mutabık 
olup, onun delaletini te'kid etmekte ve manasını iyice ortaya koymaktadır.. 

Bir de, bütün hâdiselerle alâkalı hükümlerin (âyetlerin), bu umumi hükümlerin 
kapsamına girdiğine delâlet etmektedir. Yine bu âyet-i kerime, iki taraf arasında, 
üzerinde rızanın tahakkuk etmiş olduğu her akdin, mün'akid, doğru ve sabit, 
geçerli olduğuna delâlet eder. Çünkü, sübut bulduktan sonra bir akdi hükümsüz 
addetmek, ıslahtan sonra ifsat ve fesat çıkarmak olur. Ayet-i kerimenin nassı ise, 
bunun caiz madığına delâlet etmektedir. 

Bu sabit olnuca biz diyoruz ki: Bu âyet-i kerimenin medlulü (manası) bu 
yönden, "ahidleri yerine getirin" (Maide, 1) ve "Ey iman edenler! 
Yapmayacağınız şeyi niçin söylersiniz? Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz, 
Allah katında pek büyük bir buğza sebebiyet uermiştir" (Saf. 2-3) âyetlerinin 
umumi manalarıyla kuvvetlenmekte, ayrıca, "Ki onlar, emanetlerine ve 
ahidlerine riâyet ederler" (Mü'mtnun, 8) buyruğu ile ahidlere ve akidlere riâyet 
etmenin vacib olduğuna dair gelmiş olan diğer umumi hükümlerin kapsamına 
dahil olmaktadır. 

Bu iyice anlaşıldığına göre deriz ki: Eğer biz, üzerinde, iki taraf arasında rıza 
tahakkuk etmiş olan bazı akidlerin sahih olmadığına delâlet eden bir nass 


bulursak, has olan hükmü 'âmm olan hükme takdim etmek üzere, onun bâtıl 
olduğuna hükmederiz; aksi halde, bu umumi hükümlerin delaletin riâyet ederek, 
onun sahih ve geçerli olduğuna karar veririz. İşte, bu açık ve vazıh yol ile, 
Kur'ân-ı Kerim'in, şeriatın bütün hükümlerini baştan sona kadar eksiksiz olarak 


beyan ettiği sabit olmuş olur. [AN 
Havf ve Reca (Korku ve Ümitle) Dua 


Cenâb-ı Hak daha sonra, "O'na korkarak ve umarak dua edin" buyurmuştur. Bu 
tabirle ilgili olarak birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci soru: Cenâb-ı Hak âyetin başında, "Rabbinize... dua edin" sonra 
"bozukluk çıkarmayın!" ve nihayet, "... dua edin" buyurdu. Bu, bir şeyin, yine o 
şeye atfedilmesi demektir ki bu, bâtıldır. (Zira hem baş tarafta hem de sonda dua 
etme emri bulunmaktadır.) 

Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbinize yalvararak, gizlice dua edin" buyruğunun 
tefsirinde "dua"ya "ibadet" manası verenler, işte bu müşkili gidermek 
düşüncesiyle böyle yapmışlardır. 

Eğer biz bu tefsiri benimsersek, soru kendiliğinden ortadan kalkar. Eğer bu 
âyetteki "ved'û" emrinden maksadın dua olduğunu söylersek, o zaman cevap 
şöyle olur: ved'ü" buyruğu duanın mutlaka, yalvarıp yakarma ve gizlice yapılma 
gibi 

niteliklerle beraber bulunması gerektiğine delâlet eder. O, Cenâb-ı Hak daha 
sonra emrinde duanın faydasının bu iki durumdan (korku ve ummak) birisi 
olduğunu beyan etmiştir. Öyleyse ilk ifade, duanın sahih olabilmesinin şartını 
beyan etmek; ikinci ifade de, duanın faydası ve yararını beyan etmek 


hususundadır. [48] 
Ceza Veya Mükâfaat Sebebiyle İbadet Yapılmaz 


İkinci soru: Kelam alimleri, ikabtan korkmak ve sevabı ummak, arzulamak 
gayesiyle ibadet edip dua eden kimsenin bu ibadetinin sahih olmadığı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Bu böyledir, çünkü kelam alimleri iki grupturlar: 

Onlardan bir kısmı, ilahi tekliflerin ancak, uluhiyyet ve ubüdiyyet rnuktezasınca 
geldiğini; O'nun, bizim ilâhımız; bizimse, O'nun kulları olmamızın, O'nun, 
kullarına dilediği şeyi dilediği şekilde emretmesinin güzel ve yerinde olmasını 
gerektirdiğini; bu sebeple o şeyin aslında salâh (iyi) ve hasen (iyi) olmasının 
muteber olmayacağını söylerler. Bu, ehl-i sünnetin görüşüdür. 


Bazı kelâm alimleri ise, tekliflerin ancak, onlar haddi zatında maslahat oldukları 
için varid olduğunu söylerler ki, bu da Mu'teziie'nin görüşüdür. 

Sen bunu iyice anladığın zaman biz diyoruz ki: Birinci görüşe göre, amellerden 
bir kısmının (farz), bir kısmnın ise haram olmasının sebebi, sırf Cenâb-ı Hakk'ın 
birincilerin yapılmasını vacib kılıp emretmesi; ikincileri de haram kılıp 
nehyetmesidir. Şu halde kim bu ibadetleri yaparsa, onun amelleri doğrudur. Ama 
kim, ikabtan korkup mükâfaat elde etmek için bunları işlerse, bunun sahih 
olmaması gerekir. Çünkü O bunları, bunlar vacib olduğu için yapmamıştır. 

İkinci görüşe gelince, bunların vacib olmalarının sebebi, haddizatında (aslında) 
insanların maslahatına ve menfaatına olmalarıdır. Buna göre kim, bunları ikab-ı 
ilahiden korktuğu için veya sevab elde etmek gayesi ile yaparsa, bunları vacib 
oldukları için yapmamış olur. O zaman da bu fiillerin sahih olmaması gerekir. 
Binaenaleyh insan, her iki görüşe göre de, gerek duayı gerekse diğer ibadetleri, 
ikabtan korkup mükâfaat elde etmek istediği için yaparsa, bunların sahih, doğru 


olmaması gerektiği kesinlikle anlaşılır. [49] 
"Allah'a, Korkarak Yalvarırı" Emri Nasıl Anlaşılmalıdır? 


Bu sabit olunca, biz diyoruz ki: "O'na korkarak ve umarak dua edin" 
buyruğunun zahiri, Allah Teâlâ'nın mükellefe duayı bu gaye ile yapmasını 
emretmiş olmasını gerektirir. Halbuki delil ile bunun yanlış olduğu sabit 
olmuştur. O halde, bu âyetin zahiri ile, yukarıda zikrettiğimiz akli izahların 
arasını nasıl U2laştirabiliriz?" 

Cevap: Bu âyet-i kerimeden kastedilen, sizin zannettiğiniz mana olmayıp, aksine 
bundan maksad şudur: "Bu duanın kabul edilmesi için, muteber olan bazı şartlar 
içinde bir kusur ve hataya düşme korkusu ile, Allah'a dua edin. Bu şartların 
tamamıyla yerine getirilebilmesi İçin de, O'na umarak dua edin." Bu durumda 


soru düşer. [50] 
Dua Halinde Korku ve Ümit Şart mıdır? 


Üçüncü soru: Bu âyet-i kerime, dua eden kimsenin kalbinde, korku ve ümidin 
mutlaka bulunması gerektiğine delâlet eder mi? 

Cevap: Kulun, kat'i ve kesin olarak, duanın kabul edilebilmesi için, gerekli ve 
muteber olan şartların tamamını yerine getirmiş olması mümkün değildir. İşte 
bundan ötürü kulun kalbinde bir korku (endişe) bulunur. Yine kul, bu şartların 
tam bulunmamış olduğunu da kesin olarak bilemez, işte bundan dolayı da onun, 


duasının mutlaka kabul edileceğini umması gerekir. Yine deriz ki: Dua eden 
kimse, ancak böyle olduğu zaman, gerçek manada dua etmiş olur. Buna göre 
Ayetteki "O'na korkarak ve umarak dua edin" buyruğu "Nefsinizde 
(gönlünüzde), bütün amellerinizde korku ile ümidi birleştirmiş olarak dua ediniz 
ve bütün gayretinizle çaba sarfetmiş olsanız bile, Rabbinizin hakkını yerine 
getirmiş olduğunuzu da kat'i olarak söylemeyiniz" demektir. Bu "Rablerinin 
huzuruna döneceklerinden yürekleri korku ite çarparak, (zekatlarını) verenler... " 


(Mü'min, 60) âyeti ile te'kid edilir. PL 
Allah'ın Rahmeti İyilik Edenlere Yakındır 


Sonra Allah Teâlâ, "Şüphe yok ki iyi hareket edenlere Allah'ın rahmeti çok 
yakındır" buyurmuştur. Bununla alâkalı olarak birkaç mesele vardır: [52] 


Zati Sıfatla fiili Sıfat Arasındaki Fark 


Alimler, "rahmefin, "hayn ve nimeti ulaştırmak" manasına mı, yoksa "hayrı ve 
nimeti ulaştırmayı irade etmek" manasına mı geldiği hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Birinci manaya göre rahmet, Allah'ın fiili sıfatlarından; ikinci 
manaya göre de, Allah'ın zati sıfatlarından olur. Biz bu meseleyi, Besmele'nin 


tefsirini yaparken geniş bir şekilde anlatmıştık. [53] 
Kâfirde Nimet Var mıdır? 


Alimlerimizden bir kısmı "Allah Teâlâ'nın kâfir için bir rahmeti ve bir nimeti 
yoktur" demişler ve görüşlerine bu âyeti delil getirmişlerdir. Bunun izahı 
şöyledir: Bu âyet-i kerime, rahmet olan her şeyin, muhsinlere (iyi 

kimselere) daha yakın olduğuna delâlet eder. Şu halde iyi kimselere yakın 
olmayan hiçbir şeyin rahmet olmaması gerekir. Kâfir için olan şey, iyi kimselere 
(muhsinlere) yakın değildir. Öyle ise o şeylerin, Allah'tan bir rahmet ve nimet 


olmaması gerekir. [54] 
İyi (Muhsin) Kimdir? 


Mu'tezile şöyle demiştir: "Bu âyet, Allah'ın rahmetinin iyi kimselere yakın 
olduğuna delâlet eder. İşte bu mahiyetin tamamı (yani rahmetin yakın oluşu), 


muhsinler için söz konusu olunca, muhsin olmayanlar için, bundan en ufak bir 
paytn bile meydana gelmemesi, böylece de kâfirler hakkında Allah'ın 
rahmetinden hiçbir şeyin hâsıl olmaması gerekir. Azabı affetmek, bir rahmettir. 
İçine düştükten sonra cehennemden kurtulmak da bir rahmettir. Öyleyse, bu 
rahmetin "muhsin" olmayan kimseler için söz konusu olmaması gerekir. 
Günahkârlar ve büyük günah sahipleri ise "muhsin" (iyi hareket eden kimse) 
değildir. Öyle ise onlar için, cezanın affolunmasının ve cehennemden 
kurtulmanın söz konusu olmaması gerekir." 

Cevap: Allah'a iman eden ve tevhid ile nübüvveti ikrar eden (kabul eden) herkes, 
"muhsin"dir. Bunun delili şudur: Çocuk bir kuşluk vakti buluğa erdiğinde 
Allah'a, peygamberine ve ahiret gününe iman etse, ama öğle (namazı) vaktine 
ulaşamadan ölse, ümmet-i Muhammed, onun, "İyi iş, güzel amel yapanlara 
(rnuh-sin olanlara), daha güzel iyilik vardır" (Yunus, 26) âyetinin hükmüne 
girdiği hususunda ittifak etmişlerdir. Malumdur ki, bu şahıs marifet ve ikrarın 
dışında, başka bir tâat işlememiştir. Çünkü o, sabah vaktinden sonra buluğa 
erdiği için, ona sabah namazı farz olmamıştır. Öğlen vaktinden önce de öldüğü 
için, ona öğle namazı da farz olmamıştır. Görünen odur ki, diğer ibadetler de ona 
vacib olmamıştır. Böylece sabit olmuştur ki, o muhsindir ve yine sabit olmuştur 
ki, ondan marifet ve ikrardan başka bir şey sudur etmemiştir. Buna göre, bu 
kadar miktarın bir "ihsan"; ve onu yapanın da "muhsin" olması vacib olur. 

Bu kesinleşince biz deriz ki: Marifet ve ikrarı bulunan herkes, muhsinlerden-dir. 
Bu âyet-i kerime de, Allah'ın rahmetinin muhsin olanlara yakın olduğuna delâlet 
etmektedir. Öyleyse, bu âyetin hükmüne göre, ehl-i salât olan büyük günah 
sahiplerine de, Allah'ın rahmetinin ulaşması vacib olur. O zaman bu âyet, onların 
aleyhine olan bir delil olur. 

Eğer onlar, "muhsin olan kimseler, bütün ihsanları (iyi işleri) yapmış olan 
kimselerdir" derlerse, biz deriz ki, "Bu yanlıştır. Çünkü "muhsin", kendisinden 
"ihsan" kelimesinin delâlet ettiği şey sâdır olmuş olan kimsedir. Nasıl kendisinde 
ilim olan kimseye "âlim" deniliyor ise ve onun âlim olmasının şartı da bütün 
ilimlerin (o kimsede) bulunması değil ise, aynı şekilde o insanın muhsin 
olmasının şartı da, onun bütün "ihsan" çeşitlerini yapması değildir. İşte böylece, 
onların ileri sürdüğü bu sorunun geçersiz, bizim benimsediğimiz görüşün ise 


doğruluğu sabit olur. [55] 
Müzekker ve Müenneslikte Uyum Meselesi Hakkında 


Bir kimse şöyle diyebilirlğrab ilmi âyetin şeklinde (karib kelimesinin müennes 


olmasını) gerektirir. Şu halde müenneslik alameti olan "tâ"nın düşmüş olmasının 
sebebi nedir? 

Alimler buna, birkaç izahla cevap vermişlerdir: 

a) "Rahmet" kelimesinin müennesliği, hakiki bir müenneslik değildir. Böyle 
olan kelimelerin ise, dil alimlerine göre, hem müzekker, hem de müennes kabul 
edilmeleri caizdir. 

b) Zeccâc şöyle demiştir: "Hak Teâlâ âyette "karib" buyurmuştur. Çünkü 
rahmet, mağfiret, af ve nimet verme aynı manadaki şeylerdir. Öyle ise âyetteki 
bu tabir, "Allah'ın in'amı yakındır, Allah'ın mükâfaatı yakındır" manasındadır. 
Bundan dolayı aynı manadaki iki kelimeden birinin hükmü, diğeri üzerinde 
yürütülmüştür." 

c) Nadr b. Şümeyl şöyle demiştir: "Rahmet kelimesi bir masdardır ve mas- 
darların hakkı müzekker olmaktır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Kime bir öğüt getir 
de..." (Bakara, 275) âyetinde olduğu gibidir." Bu görüş, Zeccâc'ın görüşü gibidir. 
Çünkü bu âyetteki "mev'ıza" kelimesi ile, "va'z" (öğüt verme) manası (yani 
masdar manası) kastedilmiştir. İşte bundan ötürü buradaki fiil müzekker olarak 
getirilmiştir. Nitekim şair de şöyle demektedir: 

"Muhakkak ki cömertlik ue mürüvveti, biz merv'deki açık bir yol üzerindeki bir 
kabre bıraktık..." Denildi ki: "Şair burada, "semahat" kelimesi ile, "sehâ" 
(cömertlik) "mürüet" kelimesi ile de "kerem" kelimesini kastetmiştir. 

d) Ayetin tevilinin "Allah'ın rahmeti, muhsinlere yakın ofan bir yere sahihtir" 
şeklindedir. Bu tıpkı Arapların, "hayızlf manasında, hâid; ^J üii "sütü olan" 
manasında "lâbin ve "hurmalı" manasında ta'mir demeleri gibidir. 

Vahidi de şöyle demiştir: "Arüzi'nin bana Ezheri'den; onun Münziri'den, onun 
Harrâni'den onun da İbnu's-Sikkit'den rivayet ettiğine göre, İbnu's-Sikkit şöyle 
demiştir: "Araplar, (O bana yakındır) ( O ikisi bana yakındır); (Onlar bana 
yakındır) ve (O kadın bana yakındır) derler. Çünkü bu söz, (O bana yakın bir 
yerdedir) manasına gelir. Yine "Onun kendisi yaklaştı (yakın oldu)" veya 


"uzaklaştı (uzak oldu)" manasına dikkat çekmek üzere denilmesi de caizdir. [56] 
Beşinci Mesele 


Bu yakın oluş şu manadadır: İnsanın ahirete olan yakınlığı ve dünyaya olan 
uzaklığı (yani dünyadanuzaklaşması) her an artar. Çünkü dünya geçmiş zaman 
gibi, ahiret ise gelecek zaman gibidir. İnsan da her an, her saat, her lahza 
geçmişten daha çok uzaklaşır, geleceğe daha fazla yaklaşır. İşte bundan dolayı 
şair şöyle demiştir: "Arzu ettiğin şey, daima hep yarına daha yakındır; korktuğun 


şey ise, daima düne daha uzaktır." 

Dünyanın her an bizden uzaklaştığı, ahiretin de her an bize daha çok 
yakınlaştığı; Allah'ın rahmetinin de ölümden sonra meydana gelip 
gerçekleşeceği sabit olunca Allah, pek yerinde olarak, bu anlamda "Şüphesiz iyi 


hareket edenlere (muhsinlere) Allah'ın rahmeti çok yakındır" buyurmuştur. L57] 
Âyetin Makabli İle Münasebeti 


"O, rahmetinin önünden rüzgârı müjdeci gönderendir. Nihayet bunlar, ağır ağır 
bulutları kaldırıp yüklendiği zaman, biz onları, ölmüş bir diyara sevkederiz. 
Derken o buluttan su indiririz ve onunla her türlü meyve çıkarırız. İşte ölüleri de 
böyle çıkaracağız, umulur ki bunları iyi düşünüp ibret alırsınız. Toprağı uen'mli 
diyarın nebatı, Rabbinin izniyle (bot) çıkar. Verimsiz diyardan ise faidesi pek az 
bir şeyden başkası çıkmaz, işte şükredecek kimseler için âyetleri böyle tafsilatlı 
tekrar tekrar açıklarız" (A'râf. 57-58). 

Bil ki bu âyetlerin, önceki âyetlerle münasebeti ve ilgisi iki bakımdandır: 

a) Allah Teâlâ, ilah oluşunun, ilminin ve kudretinin, ulvi âlemden yani gökler, 
güneş, ay ve yıldızlardan daha mükemmel olduğunun delillerini zikredince, 
bunun peşisıra süfli âlemin (yeryüzünün) bazt hallerinden çıkan delilleri zikretti. 
Bil ki bu âlemin halteri, dört kısma münhasırdır: Ulvi tesirler, madenler, bitkiler 
ve canlılar.. Rüzgâr, bulutlar ve yağmurlar, göğün (ulvi âlemin) tesirleri 
cümlesindendir ve bitkilerin halleri, yağmurun yere inmesine bağlıdır. İşte bu 
âyette bahsedilen husus da budur. 

b) Allah Teâlâ, (önceki) geçen âyette, kadir, alim, hakim ve rahim bir ilâhin 
varlığına delâlet eden delilleri ortaya koyunca; bu âyette de, bu iki âyetin 
bilinmesi ile mebde' ve meâdi (yaratılış ve ahireti) bilip tanıma hususunda 
ihtiyaç duyulan herşey hâsıt olsun diye, haşr, neşr, ba's ve Kıyamet inancının 
doğruluğuna delil göstermiştir. 


Ayette ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [58] 
Kıraat Farkı 


İbn Kesir, Hamza ve Kisâi, kelimeyi müfred olarak, rih; diğer kıraat imamları 
ise, cem'i olarak riyâh okumuşlardır. Bu kelimeyi kim cem'i olarak okursa, bu 
kelimenin büşren (müjdeciler olarak) lafzı ile tavsif edilmesi güzel otur. Çünkü 
bu, cem'i bir kelimenin, yine cem'i olan bir kelime ile tavsif edilmesidir. Rih diye 
müfred okuyan, büşren kelimesini yine cem'i olarak okursa, bu kimse de "rih" 


(rüzgâr) lafzı ile bir "çokluk" manası kastetmiş olur. Nitekim Araplar, "dirhemi, 
dinarı, koyunu ve devesi çok (olan kişi)" derler. Şu âyet de bunun gibidir: 
Cenâb-ı Allah, "Hiç şüphesiz insan hüsrandadır" buyurmuş ve sonra "Ancak 
ıman edenler müstesna..." (Asr, 1-2) demiştir. (Allah burada müfred olan "insan" 
kelimesi ile, "insanlar" manasını kastetmiştir.) Dolayısiyle "rih" (rüzgâr) 
kelimesi ite cem'i (yani rüzgârlar) manası kastedilince, bunun sıfatı da cemi lâfız 
olur. Ayetteki büşren kelimesinin, birkaç şekilde kıraati vardır: 

1) Ekseri imamlar, bunu nün ve şin harflerinin zammesiyle neşren şeklinde 
okumuşlardır, ki bu, aynen "resul" kelimesinin "rüsül" şeklinde cem'i oluşu gibi, 
neşür kelimesinin çoğuludur. "Neşür" kelimesi de, "binilen şey" manasına gelen 
reküb kelimesinde olduğu gibi, menşur (yayılmış, neşredilmiş, saçılmış) ma- 
nasındaditr. Buna göre âyetin anlamı, 'Saçılmış, yayılmış rüzgârlar" şeklinde olur. 
Bu, her tarafa dağılmış rüzgârlar demektir. Çünkü "neşr" kelimesi, dağıtmak 
ayırmak manasına gelir. "Elbiseyi yaymak" anlamındaki ve "Keresteyi hızar ile 
bölmek" anlamındaki ifadeleri de bu köktendir. 

Ferrâ ise şöyle der: "Dağıtan rüzgârlar, bulutlan her yere dağıtıp yayan güze! ve 
yumuşak rüzgârlardır. "Nüşür" kelimesinin müfredi, "neşür"dür. Kelimenin kökü 
"neşrdir. Neşr de güzel koku manasınadır. İmriu'l-Kays'ın, tabiri de bu 
manadadır. 

2) İbn Amir bu kelimeyi, nun harfinin zammesi ve şın harfinin sükünu ile 
nüşren şeklinde okumuş, böylece ortadaki harfi harekesiz kılmıştır. Nitekim kutb 
ve rüsl kelimeleri de böyledir. 

3) Hamza, kelimeyi, nün'un fethası ve şin'tin sükünu ite neşren şeklinde 
okumuştur. "Neşr" kelimesi, "Elbiseyi durdum" manasının ztddı olan,OyJioN 
(Elbiseyi yaydım) ifadesinden alınma bir masdardır. Ayette bu masdarla, ism-i 
meful (yayılmış) manası kastedilmiştir. Buna göre rüzgârlar sanki dürülü-sarılı 
imiş de, Hak Teâlâ onları bu dürülü hallerinden sonra yayarak salmıştır. Buna 
göre "neşr" kelimesi masdar olup, "riyah"ın "hâli"dir. Kelamın takdiri de "O 
rüzgârları dağıtılmış bir halde gönderdi" şeklindedir. Yine buradaki "neşr" 
kelimesinin, Arapların, "Allah ölüye hayat verdi, o da hayat buldu" sözlerinden 
olarak, "hayat" manasındadır. Şair el-A'şâ şöyle demiştir: Hayret! Hayat bulan 
ölü!" Sen bu kelimeyi, zaten tercihe şayan olan bu manaya hamlettiğin zaman, 
"masdar" sigası ile ism-i fail manası kastedilir. Nitekim sen, "(O) bana koşarak 
geldi" dersin. Buradaki "rekdan" mas-darı, rakidan (koşan) manasınadır Yine 
şöyle denilmesi de caizdir: Ersele (gönderildi) fiili ile neşere (yaydı) fiili, 
birbirine yakın manadadır. Binaenaleyh âyette sanki şöyle denilmiştir: "O, 
rüzgârları iyice yayandır." 


4) Keşşaf sahibi, Mesrük'tan, yayılan şeyler) manasına olan kelimesinin ve 
gibi ism-i meful manasına neşer vezninde isim olduğunu, Arapların 
"Dağıttıklarını topladı" şeklindeki sözlerinin de bu kabil olduğunu nakletmiştir. 
5) İmam Âsim bu kelimeyi,"Rüzgârları müjdeciler olarak göndermesi..." 
(Rüm, 46) âyetinden dolayı, "Beşir" (müjdeci) kelimesinin cem'i olarak "buşren" 
şeklinde okudu. Keşşaf sahibi bu kelimenin, "Ona müjde 

verdi, müjdeledi" manasına gelen 1'jJC fiilinin masdarı olarak, buşren ve beşren 


şekillerinde okunduğunu da rivayet etmiştir. [59] 
Rüzgâr'ın Mahiyeti 


Bil ki âyetteki, cümlesi (A'râf, 54) cümlesine atfedil m iştir. Sonra diyoruz ki: 
"Rüzgâr, hareket eden havadır." Binaenaleyh deriz ki: "Bu havanın hareketli 
oluşu, ne zatından (kendisinden) dolayıdır, ne de zatının levazımından (ayrılmaz 
özelliklerinden) dolayıdır. Eğer böyle olsaydı, onun zatı mevcut olmaya devam 
ettiği müddetçe, bu hareket de devam ederdi. Şu halde, bunun irade sahibi bir 
failin onu hareket ettirmesi ile olmuş olması gerekir. O fail-i muhtar da Allah 
cel-le celâluhûdur. 

Felsefeciler şöyle demişlerdir: "Bu hususta bir diğer sebep daha vardır. O da 
şudur: Yeryüzünden, yeryüzünün iyice ve kuvvetli bir biçimde ısıtmış olduğu, 
yeryüzüne ait lâtif parçacıklar göğe yükselir. İşte bu şiddetli ısınmadan ötürü bu 
(buhar) zerrecikleri yerden kalkar ve yükselir. İşte bu parçacıklar, feleğin 
yakınma vardığında, feleğin altına bitişik olan hava, feleğin dönüşü 
istikametinde, dairevi bir şekilde hareket eder. Böylece de bu buhar 
zerreciklerinin daha fazla yükselmesine mani olur ve onları kendi hareket 
bölgesinden uzak tutar. O zaman da bu buharlar, geri dönerler ve her tarafa 
dağılırlar. İşte bu dağılma sebebiyle rüzgârlar meydana gelirler. Sonra bu 
buharlar daha çok olup, yükselmeleri de daha şiddetli ve kuvvetli olduğu için, 
aynı şekilde bunların dönüşünün hareketi de daha şiddetli olur. Böylece de 
rüzgârlar çok kuvvetli ve çok şiddetli olurlar." İşte felsefecilerin söyledikleri 
şeyin özeti budur ve bu yanlıştır. Bunun yanlış olduğuna birkaç izah delâlet eder: 
Birinci izah: Yeryüzüne ait (buhar) zerreciklerinin yükselmesi, ancak onun 
ısınmasının şeddelinden dolayıdır. Şüphe yok ki bu ısınma, arızi (sonradan olma) 
bir durumdur. Çünkü yeryüzü esas karekteri itibarıyla soğuk ve kurudur. İşte bu 
yeryüzüne ait parçacıklar iyice yükseldiği zaman, hareket ve tepki kabiliyetleri 
son derece artar. Onlar yükselip de, havanın soğuk tabakasına ulaştıkları zaman, 
onlardaki (ısının) devam etmesi mümkün olmaz. Bilakis bunlar da iyice soğur. 


Soğuyunca da onların yükselerek, feleğin hareketi ile hareket eden hava 
tabakasına ulaşması imkânsız olur. Dolayısiyle felsefecilerin söyledikleri şey 
yanlıştır. 

İkinci izah: Farzedelim ki bu buhar zerrecikleri, feleğin hareketi ile hareket eden 
hava tabakasına ulaşmış olsun. Fakat ne var ki onlar oradan geri döndüklerinde, 
onların geldikleri yönden geri inmeleri gerekir. Çünkü yeryüzü ağır bir cisimdir. 
Ağır cisim ise, ancak dosdoğru hareket eder. Rüzgârlar ise böyle değildir. Çünkü 
onlar sağa sola hareket ederler. 

Üçüncü izah: Yeryüzüne ait (gökten) inen bu zerrecilkerin hareketi kahir ve ezici 
bir hareket değildir. Çünkü rüzgârlar pek çok tozu kaldırıp, sonra bu tozlar geri 
dönüp yeryüzüne indikleri zaman, bunların indiğini hiç kimse farketmez. Sen, bu 
şiddetli rüzgârların ağaçlan köklerinden söktüğünü, tep'eleri yerle bir ettiğini ve 
denizleri dalgalandırdığını görürsün. 

Dördüncü izah: Eğer durum, felsefecilerin dediği gibi olsaydı, rüzgârlar çok 
şiddetli oldukları zaman, yeryüzünden toz zerreciklerinin kalkması da o nisbet-te 
fazla olurdu. Fakat durum böyle değildir. Çünkü rüzgârların, denizin yüzünde 
esmesi bazan çok şiddetli olduğu halde, insanların duyulan, bu şiddetle esen 
hareketli hava içinde hiçbir toz ve bulanıklık göremez. Binaenaleyh 
felsefecilerin söyledikleri yanlıştır. Yine bu izah ile, rüzgârların hareketi 
konusunda onların ileri sürdükleri sebep geçersiz olmuş olur. 

Müneccimler Mbu rüzgârları harekete geçiren ve onların esmesini sağlayan, 
yıldızların kuvvetidir" demişlerdir ki, bu da uzak bir ihtimaldir. Çünkü eğer 
rüzgârların esmesini sağlayan, yıldızların tabiatı (gücü) olmuş olsaydı, bu tabiat 
bulunduğu sürece, rüzgârların devam etmesi gerekirdi. Eğer rüzgârların esmesini 
gerektiren şey, belli bir burçta ve belli bir derecede bulunması şartıyla, yıldızın 
tabiatı olmuş olsaydı, dünyanın bütün hava tabakasının hareket etmesi gerekirdi. 
Halbuki durum böyle değildir. Biz yine daha önce cisimlerin, belli yıldızlara ve 
belli burçlara bağlı olma hususunda birbirine benzediklerini {denk olduklarını) 
açıklamıştık. 

Buna göre bu özel tesiri meydana getiren tabiatın, mutlaka bir fail-i muhtarın 
tahsisi ile olması gerekir. İşte zikrettiğimiz bu akli delil ite, rüzgârları hareket 
ettirenin fail-i muhtar Allah Teâlâ olduğu sabit olmuş olur. Böylece bu akli delil 


İte, âyetteki "O... rüzgârları gönderendir" ifadesinin doğruluğu ortaya çıkar. 160) 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki, ifadesi ile ilgili iki fayda bulunmaktadır: 


1) Neşren şeklindeki kıraati, "dağıtılmış ve yayılmış" manasındadır. Buna göre 
rüzgârların kimi parçaları sağa, kimi parçaları da osla doğru gider. Diğer parçalar 
da böyledir. Çünkü onlardan herbiri bir başka yöne doğru gider. İşte buna göre 
biz deriz ki: Şüphesiz havanın karakteri, aynı karekter-dir. Feleklerin, yıldızların 
ve çeşitli tabiatların, bu rüzgârdan olup da bölünmeyen cüzlerden (atomlardan) 
herbirine nisbeti (herbirine göre durumu) aynıdır. Buna göre rüzgârın bir kısım 
cüzlerinin sağa doğru, bir kısmının da sola doğru gitmesinin ancak bir fail-i 


muhtarın tahsisi ite olması gerekir. L61] 
"Beyne Yedey" Tabirinin Manası 


2) Ayetteki, "Rahmetinin önünden" ifadesi "O'nun rahmeti demek olan 
yağmurdan önce..." demektir. Bu mecazın güzel ve yerinde olmasının sebebi 
şudur: 

Araplar, yedeyn (iki el) kelimesini, "önünde, önde bulunma" manalarında 
kullanırlar. Mesela Arapça'da "Fitneler (Kıyamet alâmetleri), Ktyamet'ten az 
önce meydana gelir" denilir ve buradaki 'Jj+ ^ (elleri önünde) ifadesi ile, az önce 
manası kastedilir. Bu mecazın güzel ve yerinde oluşunun bir başka sebebi de 
şudur: İnsanın iki eli, insan bedeninin en ileri tarafını teşkil ecier. İşte bu 
benzerlikten ötürü, mecazi olarak, bir şeyin önünde bulunan şey için "(O) onun 
elleri arasındadir) tabiri kullanılır. Rüzgârlar da yağmurlardan önce bulununca, 
bunların önce oluşu da bu lafız ile ifade edilmiştir. 

Eğer, "biz bazan, önüsıra rüzgâr olmadığı haide, yağmur yağdığını görüyoruz" 
denilir ise, biz deriz ki: "Ayet-i kerime'de, bütün yağmurlardan önce mutlaka 
rüzgâr bulunduğuna dair bir mana yoktur. Bu sebeple, bu soru söz konusu 
değildir. Yine, onu hissetmesek de, yağmurdan önce bir rüzgârın bulunmuş 


olması mümkündür. [62] 
Rüzgârların Bulut Teşkil Etmedeki Rolü 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "nihayet bunlar ağır ağır bulutlan kaldırıp yüklendiği 
zaman..." buyurmuştur. Arapça'da bir şeyi yüklendiği zaman, »'Müi 'JAj *M 
"Falanca o şeyi yüklendi" denilir. 

Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Ekalle kelimesi, kille (azlık) kelimesinden iştikak 
etmiştir. Çünkü bir şeyi yükseğe kaldıran, onu yükselten kimse, onu az, hafif 
görmektedir. Cenâb-ı Hakk'ın, "ağır ağır bulutları" Oo tabirinn anlamı, "su ile 
ağırlaşmış bulutlan" şeklindedir. Sehab kelimesi, sehabe kelimesinin çoğuludur. 


Buna göre anlam "Bu rüzgârlar, içindeki sularla ağırlaşmış oian bulutları 
yüklenip taşıdığı zaman..." şeklinde olur. Bunun manası şudur: Taşıdığı büyük 
sular sebebiyle yoğun ve yaygın bulutlar, havada asılı kalırlar. Çünkü Cenâb-ı 
Hak. hikmeti mucibince, rüzgârların (onları) şiddetli bir biçimde harekete 
geçirmesine hükmetmiştir. Rüzgârlardaki bu şiddetli hareketler vasıtasıyla da, 
pek çok faydalar meydana gelir: 

a) Bulutların parçaları birbirine eklenir, üst üste gelir, teraküm eder ve böylece 
de yoğun ve yağmur yağdıracak bulutlar oluşur. 

b) Sağa ve sola doğru hareket eden bu rüzgârlardaki bu şiddetli hareketler 
sebebiyle, su yüklü bu parçaların inmesi mümkün olmaz; böylece de onların 
havada asılı kalmaları gerekir. 

c) Rüzgârların bu hareketleri sebebiyle bulutlar, bir yerden başka bir yere 
giderler; bu başka yer ise, Allah'ın, insanların yağmur yağdırılmasına muhtaç 
olduklarını ve yağmurdan faydalanmaları gerektiğini bildiği yerdir. 

d) Rüzgârların hareketleri bazan, bulutların parçalarını bir araya toplar, onları 
birbirine bitiştirir derken böylece kesif ve yoğun bulutlar meydana gelir; bazan 
da, bulutların parçalarını dağıtır, onları ortadan kaldırır... 

e) Bu rüzgârlar bazan ekin ve ağaçları kuvvetlendirir, onlardaki büyüme ve 
gelişmeyi kemâle erdirir. Bunlar, aşılayıcı rüzgârlardır. Bazan da, sonbaharda 
olduğu gibi, bunları ortadan kaldırır. 

f) Bu rüzgârlar bazan hoş, güzel ve insan bedenine uygun olur. Bazan da sam 
yelinde olduğu gibi, ya kendisindeki şiddetli ısı, yahut da, son derece öldürücü 
olan soğuk rüzgârlarda olduğu gibi, kendisindeki aşırı soğuk sebebiyle yok edici, 
helak edici olur. 

g) Bu rüzgârlar bazan doğudan eserler, bazan da batıdan, kuzeyden ve 
güneyden... Bu bazı kimselerin zikretmiş olduğu tesbitlerdir. Yoksa, rüzgârlar 
âlemin her bir taraf ve yönünden eserler, bu sebeple de bunu tesbit etmek ve 
onun esmesini, âlemin herhangi bir cihet ve tarafına hasretmek, tahsis etmek 
mümkün değildir. 

h) Bu rüzgârlar bazan yerin diplerinden yükselirler. Çünkü, deniz (deki bir araca) 
binen bir kimse, denizin dibinden yüzeyine doğru rüzgârların meydana gelmesi 
sebebiyle, denizde son derece şiddetli bir kaynamanın, çalkantının meydana 
geldiğini müşahede edebilir. İşte o zaman rüzgârın, denizin yüzündeki esmesi 
şeddet-lendikçe şiddetlenir. Bazan da rüzgâr, (deniz sathına) üst cihetten iner. O 
halde, zikrettiğimiz bu sebeplerden dolayı, rüzgârların değişmesi, hayret verici 
bir durumdur. 

İbn Ömer (r.a)'den rivayet edildiğine göre, o şöyle demiştir: Rüzgârlar sekiz 


çeşittir. Bunların dördü azab rüzgârlarıdır: Kâsıf (isra. 69); Asıf (Yunus, 22), 
Sarsar (Fussilet, 16; Hakka, 6; Kamer, 19) ve Akim (Zâriyat, 41).. Dört tanesi de 
rahmet rüzgârıdır: Nâşirât, (Mürseiât, 3); Mübeşşirât (müjdeleyici; A'raf. 57; 
Furkan, 48 ve (Nemi, 63): Mürselat (Murselat, 1) ve Zariyat (Zariyat, i) 
rüzgârları..." Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet edildiğine göre O, şöyle 
buyurmuştur: ile. "Bana, saba rüzgânyla yardım olundu; Ad kavmi İse, debur 


(balı rüzgârı) ile helak olundu."L©31 

Güneyden esen rüzgâr, cennet rüzgârıdır. Ka'b'den şöyle rivayet edilmiştir: 
"Şayet Cenâb-ı Hak, rüzgârı yer yüzünden üç gün kesseydi, yeryüzünde bulunan 
çoğu şeyler kokuşurlardı." 

Süddi'den de şu rivayet edilmiştir: "Allah Teâlâ. rüzgârları salıverir; derken 
rüzgâr buluta gelir. Sonra Cenâb-ı Hak onu. gökyüzünde dilediği gibi yayar; 
sonra da semanın kapılarını açar; sonra bulutun üzerine sular akıtır, bundan sonra 
da bulut yağmur yağdırmaya başlar. İşte Allah'ın rahmeti, O'nun yağmurudur." 
Sen bunu iyice anladığın zaman biz diyoruz ki: Havanın karakteri bir; tabiatların, 
yıldızların ve feleklerin de tesirleri bir olduğu halde, zikredilen hususiyetler 
açısından rüzgârların farklı farklı olması, bu hallerin ancak, bir fail-i muhtar'ın 
idare ve tedbiriyle meydana geldiğine delâlet etmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "BU onları, ölmüş bir diyara şevke-deriz" 
buyurmuştur. Bu tabirin manası "Biz bu bulutu, kendisine hiç yağmur yağmamış 
ve hiçbir yeşillik de bitmemiş olan ölü bir beldeye sevkederiz" şeklindedir. Buna 
göre eğer, "Sehab kelimesi eğer müzekker ise sehaben sekilen; yok müennes ise, 
suknâhâ denilmesi gerekirdi. O halde bu, nasıl uzlaştırılacak?" denilirse, buna 
şöyle cevap verilir: Sehab kelimesinin lafzı müzekker olup, bu kelime seha-be 
kelimesinin çoğuludur. Binaenaleyh, bu kelimenin lafzına nisbetle, müzekker 
kılmak suretiyle, ondan bir kinaye yapılmış olması caiz olduğu gibi, yine 
kelimenin çoğul olmasına nazaran aynı şekilde müennes yapılmak suretiyle bir 
kinayenin varid olması da caizdir. 

kelimesindeki lam harfine gelince, bu hususta da iki görüş bulunmak-tadır: 

a) Bazılart bu lâm harfinin ilâ manasına geldiğini söylemişlerdir. Arapça'da, aynı 
manada olmak üzere,"Onu, dine hidâyet ettim" denilir. 

b) Başkaları ise, bu lamın, sebebiyle, -i için" manasına geldiğini, kelamın 
takdirinin ise,"Onu biz, içinde onu içecek hiç bir canlı bulunmayan ölü bir belde 
için şevkettik" şeklinde olduğunu söylemektedirler. Beled kelimesi ise, bakımlı 
olsun veya olmasın; meskun olsun veya olmasın, her yer parçasına verilen bir 
isimdir. İşte buna "beled" adı verilir. O'nun bir kısmına ise, belde denilir. 
Kelimenin çoğulu ise, bilad gelir. Issız çöllere de, belde denilmektedir. Nitekim 


şair A'şâ şöyle demiştir: 

"Kalkan sırtı gibi bir belde: Ipıssız!.. Geceleyin, köşe oe bucaklarında, cinlerin 
çalgıları duyulmaktadır." 

Cenâb-ı Allah daha sonra "Derken onunla su indirdik" buyurmuştur. 

Alimler (müfessirler) "bini" kelimesindeki zamirin neye raci olduğu, (neyi 
gösterdiği) hususunda ihtilaf etmişlerdir: 

Zeccâc ve İbnü'l-Enbari "Bu ifadenin, "derken o beldeye su indirdik" manasında 
olması caiz olduğu gibi, "Derken bulutlar ile su indirdik" manasında olması da 


caizdir. Çünkü bulutlar yağmur yağdırmanın vasıtasıdıriar" demişlerdir. 164) 
Yağmurla Mahsul Çıkarılması 


Hak Teâlâ sonra "oe onunla her türlü meyve çıkardık" buyurmuştur. Buradaki 
zamir de suya (yağmura) racidir. Çünkü meyvelerin çıkarılması, su ile olmuştur. 
Zeccâc, "Bu ifadenin manasının, "ve o beldede her türlüsünden meyveler 
çıkardık" şeklinde olması da caizdir. Çünkü "belde", bu ifade de betli bir belde 
olmayıp herhangi bir beldedir" demiştir. Birinci görüşe göre, Allah Teâlâ 
meyveleri (ürünleri) ancak su vasıtasıyla yaratmaktadır. 

Kelâmcıların çoğu ise şöyle demişlerdir: "Meyveler, sudan doğmamışlardır. 
Aksine Allah Teâlâ, âdet-i ilahiyyesini suyun toprağa karışmasının peşistra, 
bitkileri (vasıtasız) olarak (ibtidaen) yaratma şeklinde yürütmüştür." 
Feylesofların (hükemânın) ekserisine göre ise şöyle denilmesi imkânsız değildir: 
"Allah Teâlâ suya tabii bir kuvvet verdi, işte bu tabii kuvvet, suyun toprakla 
karışması esnasında belli hallerin ve belli tabiatların (hâdiselerin) meydana 
gelmesini sağlamaktadır" demişlerdir. 

Mütekellimler (kelamcılar), bu görüşün yanlışlığı hususunda şöyle delil 
getirmişlerdir: "Suyun ve toprağın tabiatı birdir. Hem sonra biz görüyoruz ki, tek 
bir bitkiden, üzüm gibi çeşitli halleri (özellikleri) olan şeyler doğmaktadır. 
Çünkü üzüm (tanesinin) kabuğu soğuk (sert) ve kuru; eti ile suyu (yani içi) sıcak 
ve yaş (yumuşak); çekirdeği ise sert ve kurudur. Binaenaleyh çeşitli 
özelliklerdeki bu cisimlerin su ve topraktan doğması, bunların kendi tabiat ve 
özelliklerinden dolayı değil, ancak fail-i muhtar (Allah'ın).onları var etmesi ile 


meydana geldiklerine delâlet eder." [65] 
Ölüler de Ağaçlar Gibi Diriltilir 


Allah Teâlâ daha sonra "İşte ölüleri de böyle diriltip çıkaracağız" buyurmuştur. 


Bu ifade ile ilgili iki görüş vardır: 

1) Bundan maksad şudur: "Allah Teâlâ, nasıl bitkileri yağmur indirmek suretiyle 
yaratıyorsa, aynı şekilde ölüleri de, bu çürümüş cisimler (cesedler) üzerine 
indireceği bir yağmur ile diriltir." Rivayet edildiğine göre, Allah Teâlâ, sürun iki 
üflenişi arasında, kırk gün, ölülerin cesedleri üzerine meni gibi olan bir yağmur 
yağdırır. O cesedler bu esnada (bitkiler gibi) biterler ve hayat bulurlar. 
Mücahid O şöyle demiştir: "Allah Teâlâ insanları yeniden diriltmeyi istediği 
zaman, gökten onların (cesedleri) üzerine yağmur yağdırır. Derken aynen ağaç 
(fidesinin) günyüzüne çıktşı ve meyve için çiçek açışı gibi, insanlar yeryüzünü 
yarıp çıkarlar. Sonra Allah Teâlâ, ruhlarını gönderir ve her ruh cesedini bulup, 
ona girer." 

2) Bu ifadede belirtilen teşbih (benzetme), ancak ölümden sonra diriltme 
bakımından olmuştur. Bunun manası şöyledir: "Allah Teâlâ nasıl bu beldeyi, 
harab oluşundan sonra diriltiyor ve orada ağaçlar bitirip onlarda meyveler 
yaratıyorsa, aynı şekilde ölüleri de, onlar öldükten sonra böyle diriltir. Çünkü 
cisimleri var etmeye ve o cisimlerde yaşlığı, tadı yaratmaya kadir olan, ölünün 
bedeninde hayatı yaratmaya da kadir olur." Bu ifadeden maksad, ölümden sonra 
dirilmenin (ba's'in) ve Kıyametin Hak olduğuna delil göstermektir. 

Bil ki birinci görüşü benimseyenler, eğer cesedlerin (ölülerin), ancak bu çürümüş 
cesedler üzerine, meni şeklinde bir yağmur yağdırmak suretiyle yeniden di- 
rilüleceğine inanıyorlarsa, bu uzak bir ihtimaldir. Çünkü yağmur suyunda, 
meninin hayatın başlangıcı olan meni olmasını sağlayan özellikleri meydana 
getirmeye kadir olan, hayatı ve cismi vasıtasız olarak yaratmaya niçin kadir 
olmasın? Yine farzet ki bu yağmur yağsın. Ancak ne var ki ölülerin parçalan, 
birbiriyle meze olmuş değildir; bir kısmı doğuda, bir kısmı batıdadır. 
Binaenaleyh, o cisimlerin meydana getirilmesi hususunda, o yağmuru indirmek 
nasıl fayda versin? 

Şayet onlar, "Allah Teâlâ kudret ve hikmeti ile, o ayrı ayrı cüzleri ortaya çıkarır" 
derlerse, onlar o halde niçin "Allah Teâlâ, kudret ve hikmeti ile o cüzlerde 
yağmuru bir vasıta ktlmaksıztn doğrudan doğruya hayatı yaratır" demiyorlar? 
Eğer derlerse ki: Allah Teâlâ kudret ve hikmetiyle o dağınık cüzleri çıkarır. 
Öyleyse yine O'nun kudret ve hikmetiyle o cüzlerde, o yağmur vasıtasıyla 
olmaksızın hayat yarattığını niçin söylemiyorlar? Bununla beraber. Allah 
Teâlâ'nın ölüleri vasıtasız olarak diriltmeye kadir olmakla birlikte ilahi adetin bu 
tarzda cereyan ettiğine inanmaları da caizdir. Nitekim, Aflah dünyada da 
insanları vasıtasız yaratmaya kadir olduğu halde, ilahi adeti onları ana-baba 
vasıtasıyla yaratma şeklinde cereyan etmiştir. 


Daha sonra Cenâb-t Hak, "Umulur ki (bunları) İyi düşünüp ibret alırsınız" 
buyurmuştur. Bu, "Bu yerin, bahar ve yazın, çiçekler ve meyvelerle tezyin 
edildiğini, sonra da kışın, o zinetlerden soyulmuş bir ölü haline geldiğini, daha 
sonra da Allah Teâlâ'nın, o yeri yeniden ihya edip dirilttiğini görüp müşahede 
ediyorsunuz. O halde, o yerin, ölümünden sonra onu tekrar diriltmeye muktedir 
olanın, bedenlerin ölümünden sonra onları da diriltmeye muktedir olması 
gerekir.." demektir. Şu halde, "Umulur ki (bunları) iyi düşünüp ibret alırsınız" 
buyruğundan maksad, benzer iki durumdan birisinde bu imkânsız olmadığına 
göre, bu diğer durumda da imkânsız olmadığı dersini vermektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "toprağı verimli diyarın nebatı, Rabbinin izniyle (bol) 
çıkar. Verimsiz diyardan İse, faidesi pek az bir şeyden başkası çıkmaz.." 


buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır; [66] 
Mü'minle Kâfir Hakkında Mesel 


Bu âyetle ilgili iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Meşhur olan bu görüşe göre bu, Allah Teâlâ'nın mü'min ve kâfir 
kimseleri verimli ve verimsiz (çorak) toprağa benzetmiş olduğu bir misaldir. 
Cenâb-ı Hak bu misalde, Kur'ân'ın inişini de yağmurun yağmasına benzetmiştir. 
Böylece Allah Teâlâ, mü'min kimseyi, üzerine yağmurun yağdığı ve böylece de 
kendisinde çeşitli çiçekler ve meyvelerin meydana geldiği verimli topraklara 
benzetmiştir. Verimsiz ve çorak olan toprağa gelince, bunun üzerine yağmur da 
yağsa, onda, işe yaramayan pek az şeyin dışında, (faydalı) hiçbir bitki bitmez. 
Cehalet ve kötü huylar şaibesinden arınmış, tertemiz ruh da böyledir. Böylesi bir 
ruha, Kur'ân'ın nuru da bitişince, onda çeşitli tâatler, bilgiler ve güzel huylar 
meydana gelir, zuhur eder. Bulanık ve adi ruhlara Kur'ân nuru bitişse dahi, pek 
az bir şey müstesna, onda bu bilgilere ve güzel ahlaka dair herhangi bir şey 
tezahür etmez... 

İkinci görüş: Bu âyetten murad, mü'min ve kâfirin, temsil yoluyla anlatılması 
değildir. Aksine bundan murad, "Verimsiz toprağın faydası ve meyvesi az 
olmasına rağmen, sahibi onu ihmal etmez; bilakis, ondan menfaatine uygun 
şeyleri elde etmek ümidiyle onu ıslah etme hususunda kendisini yorar. 
Binaenaleyh, büyük bir maşakkatle bu önemsiz faydayı elde etmek isteyen 
kimsenin, ahiret yurdunda vaadedilen büyük fayda ve menfaatleri, tâatlan eda 
etme hususunda mutlaka çekilmesi gereken bir meşakkaia katlanması haydi 


haydi münasip olur" şeklindedir. 167) 


İkinci Mesele 


Bu âyet, said (cennetlik) olanın şakiye (cehennemlik); şaki olanın da said'e 
dönüşmeyeceğine delâlet eder, Bu böyledir. Zira bu âyet, ruhların iki kısma 
ayrıldığına delâlet eder: 

a) Bu, esas cevheri itibariyle temiz, (kötülüklerden) arınmış, mahiyetindeki 
gerçeklikten ötürü hakkı, amef etmek için de hayrı öğrenmeye müsait olan 
ruhtur. 

b) İkinci kısımdaki ruh da, esas cevheri itibariyle kaba, bulanık, hakiki bilgileri 
ve üstün huyları çok yavaş kabul edebilen ruhlardır. Bu tıpkı, bazı toprakların 
çorak ve bozuk olması gibidir. O çorak ve verimsiz arazilerde, verimli arazilerde 
meydana gelen çiçek ve meyvelerin elde edilmesi mümkün olmadığı gibi, aynı 
şekilde saf, temiz ruhlarda meydana gelen yakini bilgiler ile, üstün huyların 
kaba, bulanık ve ahmak ruhlarda bulunması imkânsızdır. Bu görüşümüzü, şu 
husus da kuvvetlendirir: Biz, bu nitelikler hususunda ruhların farklı farklı 
olduğunu görmekteyiz. Mesela, bunlardan bazısı, Cenâb-ı Hakk'ın 
da:"Peygambere indirilen Kur'ân-'dinledikleri vakit de, hakkı tanıdıklarından 
dolayı gözlerinin yaşta dolup boşaldığını görürsün onların..." (Maide. 83) 
buyurduğu gibi, maddi lezzetlerden yüz çevirmiş, safa ve uluhiyyet âleminin 
sevgisi üzere yaratılmışlardır. Bunların bir kısmı da, Cenâb-ı Hakk'ın, "Artık 
onlar taş gibi, yahut daha katı..." (Bakara, 74) âyetinde buyurmuş olduğu gibi, 
son derece katı ve bu tür şeyleri kabul etmekten de uzaktır. 

Bazıları, "gazab" (kızgınlık) hallerinden uzak, ama şehvani duyguları yerine 
getirmeye alabildiğince meyyal; bazıları da, şehvani duyguları yerine 
getirmekten uzak, ama gazabının dileğini yerine getirmeye de alabildiğine 
meyyaldir. Hatta biz diyoruz ki: Bazı ruhlar, makam değil de mal elde etme 
hususunda aşın istekli; bazıları da bunun tersidir. Mal elde etmek isteyenlerin bir 
kısmı (ev, tarla gibi) taşınmaz mallan elde etme hususunda alabildiğine istekli 
olduğu halde, para kazanma hususundaki isteği bundan daha azdır. Bir kısmı da, 
para elde etme hususunda son derece istekli olduğu halde, eşya ve akar elde etme 
hususundaki isteği bundan azdır. Bu neviler hakkında iyice düşünecek olursan, 
ruhlar arasında giderilmesi mümkün olmayan köklü birtakım mahiyet farkları 
olduğunu kesinlikle anlarsın. Bu böyle olunca, tabiati gereği, günah fiillerini 
işlemeye mey-yal, cahil ve kaba ruhların, ilahi bilgiler ve üstün huylarla 
aydınlanmış birer ruh olmaları imkânsızdır. Bu sabit olunca, o nefisleri (ruhları), 
yakini bilgiler ve üstün huylarla mükellef kılmak adeta "teklif-i mâla yutak" gibi 
bir şey olur. Binaenaleyh, işte yapmış olduğumuz bu açıklama ile, said 


(cennetlik) olanın, daha annesinin karşısında iken said; şaki (cehennemlik) 
olanın, daha annesinin karnında iken şaki; temiz ruhların, yakini bilgilere ve 
üstün huylara ait bitkilerinin Rabbierinin izniyle çıktığı ve, pis ruhların 
bitkilerinin ise, ancak kıt, faydası ve hayrı az; lüzumsuz olması ve kötülüğü çok 
olarak çıktığı sabit olmuş olur. 

Bu âyetle, bu mesele hususunda istidlal edilen bir başka şey de, Hak Teâtâ'nın, 
"Rabbinin izniyle" kaydıdır. Bu da, mü'min kimsenin yapmış olduğu her türlü 


hayır ve tâatın, ancak Allah'ın muvaffak kılmasıyla olduğuna delâlet eder. 168) 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki, ifadesi, "Nebatını çıkarır" şeklinde de okunmuştur.. Yani, "Belde, 
nebatını çıkarır ve onu bitirir" demektir. kısmı hakkındaFerrâ şöyle demektedir: 
"Arapça'da, "Öir şey kötü, fena oldu" denilir, Nekid kelimesi, cimrilik yoluyla, 
hayır vermekten kaçma, zorluk ve sıkıntı halidir." Leys ise, nekid kelimesinin 
uğursuzluk, kınamak ve az vermek manalarına geldiğini; "Uğursuz, çok uğursuz 
bir adam..." denildiğini ve şairin de, "Verdiğin şeyi gönül hoşluğuyla ver; çünkü 
istemeksizin, çekine çekine verilende ve böylesine veren kimsede hiçbir hayır 
bulunmamaktadır" dediğini söylemiştir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: buyruğu, "beled"in, beldenin sıfatıdır. 
Bunun manası, "Habis beldenin bitkisi, ancak zorlukla çıkar" demektir. Böylece, 
muzaf durumunda nebat kelimesi hazfedilmiş, "belde"ye raci olan ve mu-zafun 
ileyh durumunda olan kelime de onun yerine getirilmiştir. Ancak ne var ki bu 
bariz olan mecrur bir zamirdir. Binaenaleyh, fail yerine geçtiği için, bu zamir 
müstetir (gizli) olan merfu zamire dönüşmüştür. Veyahut da takdir, "Kötü olan 
beldenin nebatı, bitkisi...'1 şeklindedir. Yine, kafin fethasıyla, mef'ül-ü mutlak 
olmak üzere şeklinde de okunmuştur ki, bu "pek az oian zor-lukla çıkan.." 
manasındadır. 

Daha sonra Cenab-ı Hak "İşte şükredecek kimseler için âyetleri böyle tafsilatlı, 
tekrar tekrar açıklarız, buyurmuştur. Buradaki fiil yusarrifu şeklinde de 
okunmuştur. Bu, "O, âyetleri Allah böyle çeşitli olarak açıklar" demektir. Cenâb- 
ı Hak, bu âyetini, "şükredecek kimseler için" diyerek bitirmiştir. Çünkü daha 
önce bahsedilen şey, Allah Teâlâ'nın latif ve faydalı rüzgârları hareket ettirdiği, 
onları rahmet yağmurlarının inişine sebep kıldığı ve o rüzgârlar ile yağmurları da 
çeşitli faydalı güzel, leziz bitkilerin çıkmasına sebep kıldığıdır. Binaenaleyh bu 
ifade, iki vecihten bir taraftan, yaratıcının varlığına, ilmine, kudretine ve 
hikmetine delâlet eden delilleri zikretmekte, diğer taraftan ise bu büyük 


nimetlerin kullara ulaştırıldığına dikkat çekmektedir. Binaenaleyh hiç şüphesiz 
bunlar, Allah'ın varlığına ve O'nun sıfatlarına delâlet etmeleri bakımından birer 
âyet, diğer yönden de şükredilmesi gereken birer nimettirler. Bundan dolayı Hak 
Teâiâ, "İşte şükredecek kimseler için âyetleri böyle tafsilatlı, tekrar tekrar 
açıklarız" buyurmuştur. Cenâb-ı Allah bunların âyet oluşlarının, şükreden 
kimselere has olduğunu bildirmiştir. Çünkü bu âyetlerden istifade edenler 
sadece onlardır. Bu tıpkı, "(Bu Kur'ân), muttakiler için bir hidâyettir" ( Bakara. 


2) âyetinde olduğu gibidir. 162] 
Enbiya Kıssalarındaki Bazı İbretler 


"Andolsun, Nuh'u kavmine peygamber gönderdik ve o şöyle dedi: "Ey kavmim, 
Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka hiç bir tanrınız yoktur. Ben büyük bir 
günün üstünüze (gelecek) azabından cidden korkuyorum." Kavminden ileri 
gelenler de şöyle dedi: "Biz seni hiç şüphesiz apaçık bir sapıklık içinde 
görüyoruz." (Bunun üzerine Nuh) dedi ki: "Ey kavmim bende hiçbir sapıktık 
yoktur. Fakat ben alemlerin Rabbinden bir peygamberim. Size, Rabbimin 
vahyettiklerini tebliğ ediyorum, size nasihatta bulunuyorum. Ben, sizin 
bilmeyeceğiniz şeyleri, Allah'tan (gelen vahiy İle) biliyorum" (A'râf, 59-62). 

Bil ki Allah Teâlâ, mebde' ve mead (yaratılış ve ahiret) ile ilgili apaçık deliller, 
kesin hüccetler ve akli beyyineler zikredince, bunun peşisıra peygamberlerin 
kıssalarını zikretmiştir. Bunun birçok hikmeti vardır: 

1) İnsanların, bu gibi delil ve beyyineleri kabul etmeyişlerinin, sadece Hz. Mu- 
hammed (s.a.s)'in kavminin özelliklerinden olmayıp, aksine bu kötü adetin 
geçmiş ümmetlerde de bulunduğuna dikkat çekmek... Bela umumi olup herkesin 
başına birden geldiğinde, o insanlara daha hafif gelir. (o Binaenaleyh, o 
peygamberlerin kıssalarını zikredip, kavimlerinin cehalet ve inadda ısrar 
ettiklerini anlatmak, Hz. Peygamber (s.a.s)'i teselli edip, bu işi onun kalbinde 
hafifletme gayesine ma'tuftur. 

2) Allah Teâlâ bu kıssalarda, o inkarcıların işlerinin sonunun, dünyada inkâr ve 
lanet; ahirette de büyük bir zarar olduğunu; hakkı kabul edenlerin işlerinin 
sonunun da dünyada devlete (nimete), ahirette de saadete vardığını nakletmiştir 
ki bu ina- 

, hanların kalbine güç verir, bâtıl ehlinin kalblerini hüzünlendirir. 

3) Bu, Cenâb-ı Allah'ın, her ne kadar şu anda inanmayanları hemen 
cezalandırmıyor ise de, onlardan en iyi bir şekilde intikam almak için, şimdilik 
onlara mühlet verdiğine bir dikkat çekmedir. 


4) Bu kıssalar, Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğine delalet ettiğini beyan 
etmektedir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) bir ümmi olup, ne bir kitap okumuş, ne 
de bir kimseden ders almıştır. Binaenaleyh, O bu kıssaları tahrif etmeksizin ve 
hatasız olarak nakledince, bu naklediş, O'nun bunları, ancak Allah'tan aldığı 
vahiy ile bilebildiğini gösterir. İşte bu da O'nun peygamberliğinin doğruluğuna 
delalet eder. 

Maahaza, birisi şöyle diyebilir: "Geçmişteki gayblardan haber vermek, bu 
mu'cizeye delalet etmez. Çünkü İblis'in bu hadiselerin hepsini müşahede edip, 
bunları O'na iblis'in ilkâ etmiş (bildirmiş) olduğunu söylemek mümkündür. Ama 
geleceğe ait gaybi şeyleri haber vermeye gelince işte mu'cize budur. Çünkü bu 
gaybı bilmek Allah Teâlâ'ya aittir. 

Bil ki Allah Teâlâ, bu surede Hz. Adem (a.s) kıssasından bahsetmişti. Bu daha 
önce geçti. Bu surede zikredilen ikinci kıssa, Hz. Nuh (a.s) kıssasıdır. Bu da, bu 
âyetlerde zikredilmektedir. O, Nuh b. Lemek b. Metuşeleh b. Uhnüh 
(Hanek)'dur. Uhnüh da, Hz. İdris (a.s)'in ismidir. Bu âyetlerle ilgili birkaç mesele 


vardır; [Z0] 


Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, âyetinin, mahzuf bir kasemin cevabı olduğunu söylemiştir. Buna 
göre şayet onlar, "Arapların, nerede ise bu lâm-ı kasemi, hep "kad" edatı ile 
birlikte zikredip, mesela şairin, "O sevgiliye, Allah adına, bir yalancı yeminiyle, 
onların muhakkak uyumuş olduklarına dair yemin, ettim..." şeklindeki şiirinde 
olduğu gibi, bu lamı kad edatt olmaksızın nadiren kullanmalarının sebebi nedir?" 
derlerse, biz deriz ki: "Bu ancak böyle olur. Çünkü kasem cümleleri, ancak 
hakkında kasem edilen ve kasemin cevabı olan cümleyi te'kid için kullanılır. 
Dolayısiyle bu, muhatabı kasemi duyduğunda kad edatının ifade ettiği "tevakku" 


(umup bekleme) manasının beklendiği bir yer olur. WAN 
Bazı Kıraat ve Nahiv Meseleleri 


Kisâi, gayruh kelimesini, "ilah" kelimesinin lafzî ba- kımdan sıfatı olarak, râ 
harfinin kesresi ile gayrin şeklinde; diğer kıraat imamları ise, bunu, "ilah" 
lafzının mahallinden sıfat olarak, ötüre ile, gayruh şeklinde okumuşlardır. Çünkü 
kelamın takdiri olur. Ebu Ali, "Bu ifadeyi ötüre ile okuyanların kıraatlerinin 
delili, "Allah'tan başka hiçbir ilah yoktur" (Ai-i Imran, 62) âyetidir. Buradaki 
ifadesi, ifadesinden bedel olduğu gibi, bu âyetteki gayruhu kelimesi de 


kelimesinden bedeldir. Bundan dolayı gayr kelimesi, istisna olduğu için 
merfudur" demiştir. 

Keşşaf sahibi bu kelimenin sonunun üç şekilde de okunabildiğim, meriu ve 
mecrur okunmasının sebebinin, yukarıda anlatılan şeyler olduğunu, mansub 
okunuşunun ise, "Sizin için hiçbir ilah yoktur, ancak O (Allah) vardır" 
manasında olarak müstesna olduğu için olduğunu, bunun "Evde, Zeyd'den başka 


hiç kimse yoktur" şeklindeki ifade gibi olduğunu söylemiştir. L2 
Üçüncü mesele 


Vahidi bu ifadede bir hazfin bulunduğunu ve mahzuf olan bu şeyin mâ'nın haberi 
olduğunu söylemiştir. Çünkü sen, gayruh kelimesini ilah kelimesinin sıfatı 
saydığında, cümlede geriye mâ-i nâtiyenin haberi kalmaz. Çünkü söz, sıfat ve 
mevsuf ile, tam bir mana ifade etmez. Zira sen, "Akıllı Zeyd" deyip de 
sustuğunda, haberi 

zikredilmediği sürece bu, birşey ifade etmez. Buna göre kelamın takdiri, "Sizin 
için, varlıkta, Allah'tan başka bir ilah yoktur" şeklindedir. 

Ben derim ki: Nahivciler, bizim "Allah'tan başka ilah yoktur" şeklindeki 
sözümüzde, mutlaka mahzuf birşeyin bulunduğu ve bu ifadenin takdirinin 
şeklinde veyahut "Bizim için, Allah'tan başka ilah yoktur" şeklinde olduğu 
hususunda ittifak etmişler, ama buna bir delil ge-timemişlecdir, biz Giyoruz ki: 
"Nefiy ftarfNfl, bu ftaftfcai ve maıyei üzerine dahil olduğunun söylenmesi ve 
mana ile takdirin de Ilahlık hakikati ve mahiyeti ancak Allah hakkında tahakkuk 
eder" şeklinde olduğunun söylenmesi niçin caiz olmasın?" Biz, sözü bu manaya 
hamlettiğimizde, nahivcilerin yaptıkları takdire ihtiyaç hissetmemiş oluruz. 

Buna göre şayet onlar, "Nefyi (olumsuzluğu), mahiyete ve hakikate hamletmek 
mümkün değildir. Çünkü hakikatlerin nefyedilmesi mümkün değildir. 
Binaenaleyh "mahiyeti hiç yoktur" manasında olmak üzere, "siyahlık yoktur" 
denilemez. Denilebilecek olan ancak, o hakikat ve mahiyetlerin mevcut 
olmadıklarının ve bulunmadıklarının söylenmesidir. Bu durumda, burada bir 
haber takdir edilmesi gerekir" derlerse, biz de deriz ki: "Bu söz, "mahiyetlerin 
yok edilemiyeceği ve kaldırı-lamıyacağı" görüşüne bina edilmiştir ki, bu 
kesinlikle batıldır. Çünkü eğer durum böyle olsaydı, o zaman varlığın ortadan 
kaldırılması imkânsız olurdu. Zira "varlık" da bir hakikat ve bir mahiyettir. 
Binaenaleyh diğer mahiyetlerin ortadan kaldırılması da niçin mümkün olmasın?" 
Eğer onlar, "Biz, "Hiç bir adam yok" deyip de, bununla hiç bir adamın olmadığı 
manasını kastedersek, bu olmusuzluk, varlığın mahiyetine yönelik olmayıp 


ancak "adam"lık mahiyetinin "var oluş" ile tavsif edilmiş olmasıyla ilgili olur" 
derlerse, biz de deriz ki: "O tavsif edilişin, mahiyet ve varlık üzerine fazladan 
birşey olması mümkün değildir. Zira eğer "mevsuf oluş" bir mahiyet, "var oluş" 
da başka bir mahiyet olmuş olsaydı, o zaman o mahiyet de, "var olma" sıfatı ile 
tavsif edilmiş olurdu. Bu hususdaki söz, biraz önceki husustaki gibidir. 
Dolayısiyle bundan, teselsül gerekir. Bu sebeple var olan bir şeyin, tek bir varlık 
olmayıp, aksine sınırsız birtakım varlıklar olması gerekirdi ki, bu imkânsızdır" 
Sonra biz diyoruz ki: "Mahiyetin "var oluş" ile tavsif edilmesi, ya o mahiyet ve 
var oluştan başka birşeydir, veya böyle değildir. E&er ondan başka birşey değilse, 
o başka olan şeyin başka bir mahiyeti ve varlığı olmuş olur. Onun mahiyyeti de 
ortadan kalkmayı kabul etmez. Bu durumda da, söz konusu olan soru geri döner. 
Böylece anlattıklarımızla mahiyetin, yok olmayı, ortadan kaldırılmayı kabul 
etmemeleri durumunda, nefiy edatının, hiçbir mana ve mahiyet hakkında 
kullanılamıyacağı, mahiyetin, ortadan kaldırılmayı kabul etmeleri halinde de, 
sözümüzdeki lâ edat-ı nafiyesinin, bu hakikat için kullanılabileceği ve bu 
durumda da nahivciterin ileri sürdükleri, hazif ve takdir yoluna girmeye ihtiyaç 
katmayacağı sabit olmuş olur. İşte bu nahivcilerin ileri sürdüğü bu meselede, 


söylenebilecek sırf akli bir sözdür. 173) 
Risaletin Mahiyeti Hakkında 


Ayetteki, "Andolsun ki... Peygamber gönderdik" buyruğu ile ilgili iki görüş 
vardır: 1) İbn Abbas (ra), "Bu, "baasna", yani gönderdik" manası ndadır" 
demiştir. 

2) Diğer alimler, "Bu ifade, "Allah Teâlâ o kimseye, yerine getirmesi gereken bir 
risalet (elçilik-peygamberlik görevi) yükledi" manasındadır" demişlerdir. Buna 
göre "risalet", "Peygamber olarak gönderme" manasına gelmiş olur. Böylece 
gönderme işi, asıl değil, asıl gayeye bağlı bir iş olmuş olur. Bu konu, usül ile 
ilgili bir meseleye bina edilmiştir ki o da şudur: Bir kavme, onların akıllarıyla 
bulup bilemiye-cekteri birtakım hükümleri, nebinin lisanıyla öğretmek, 
peygamber gönderilmesinin şartı mıdır, yoksa değil midir? Yoksa aksine 
peygamber göndermenin gayesi, sırf akıllarda var olan şeyleri te'kid etmek 
midir? Bu sual ancak, Mu'tezUe'nin esaslarından dallanan bir husus olup biz ehl- 


i sünnet'in usül ve fürüuna (dallarına) uygun düşmez. La 


Hz. Nub’un Tebliğindeki Bazı İncelikler 


Ayette birtakım incelikler bulunmaktadır: 

1) Allah Teâlâ bu âyette, Hz. Nuh (a.s)'dan üç söz nakletmiştir: 

a) Hz. Nuh, (a.s) kavmine Allah'a ibadeti emretmiştir. 

b) O, Allah'tan başka ilah olmadığını söylemiştir. Birinci sözden murad, 
mükellefiyetin olduğunu söylemek; ikincisinden maksad da tevhidi ikrar 
etmektir. 

c) Daha sonra bunun peşinden, "Ben büyük bir günün üstünüze (gelecek) 
azabından cidden korkuyorum" buyurmuştur. Ki bundan murad, ya Kıyametin 
azabıdır; böyle olması halindeyse, Hz. Nuh, onları Kıyamet günüyle 
korkutmuş olur ki, bu üçüncü davettir; veyahut da bu, tufan gününün azabıdır. 
Böyle olması halinde de Nuh (a.s), vahiy ve nübüvvetin AHah katından 
olduğunu açıklamış olur. Netice olarak diyebiliriz ki, Allah Teâlâ, Hz. Nuh'un, 
bu üç davayı zikredip, bunlardan herhangi birinin doğruluğuna ne bir delil ne de 
bir hüccet getirmediğini nakletmiştir. Dolayısiyle, şayet Nuh (a.s), kavminin 
taklidi olarak bunlardan korkmasını istemişse bu batıldır. Çünkü, taklitle 
hükmetmek batıldır. Hem Allahu Teâlâ, Kur'ân'ı, taklidi zemmeden âyetlerle 
doldurmuştur. Böyle iken masum bir peygamberin taklide davet etmesi nasıl 
uygun düşer? Yok eğer onlara, bunları, delilini zikretmekle birlikte ikrar 
etmelerini emretmtşse, bu delil âyette zikredilmemiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ, Bakara suresinin başında tevhid, nübüvvet ve ahiretin sahih 
ve doğru olmasıyla ilgili delillerden bahsetmiştir ki, bu O'nun tarafından, 
peygamberlerden hiç birinin delil ve hüccetini zikretmeksizin, hiç kimseyi bu 
temel inançlara davet etmeyeceklerine dair bir dikkat çekmedir. Bu konuda 
söylenebilecek en son söz şudur: Allah Teâlâ, Hz.Nuh'un bu makamda o 
delillerden bahsettiğini naktet-memiştir. Ancak ne var ki o deliller bilinince, bu 
makamda onları zikretmeye hacet yoktur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, 
bu delilleri zikretmemiştir. 

2) Hz. Nuh, ilk önce, "Allah'a kulluk edin" demiş, sonra da "Sizin O'ndan başka 
hiç bir tanrınız yoktur" demiştir. Halbuki ikincisi, birincisinin sebebi gibidir. 
Zira, onların Allah'tan başka hiç bir ilahı olmayınca, onların yanında tahakkuk 
eden her türlü fayda, ihsan, iyilik ve lütuf, Allah katından meydana getirilmiş 
olur. Nimet vermenin sonsuzluğu, tazimin sonsuzluğunu gerektirir. Allah'a 
ibadet etmek, ancak O'ndan başka hiçbir ilahın bulunmadığını bilmekten dolayı 
farzdır. Bu bahisten, ortaya şöyle bir mesele de çıkmaktadır: Biz, ilahın bir veya 
birden çok olduğunu bUmeden önce, yanımızda bulunan bu çeşitli nimetleri bize 
verenin, bu mu, yoksa şu beri ki mi olduğunu bilemeyiz. Biz bunu bilemeyince 
de, bize nimet verenin kim olduğunu bilemeyiz. Böylece de, O'na ibadet etmek 


güzel ve yerinde olmaz. Bu görüşe göre, tevhidi bilmek, ibadetin güzel olduğunu 
bilmenin şartı olur. 

3) Ayetin zahiri, ilahın, ibadete müstehak olan zat olduğuna delalet eder. Zira, 
Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'a kutluk edin. Sizin, O'ndan başka hiç bir tanrınız 
yoktur" buyruğunda hem müsbet hem de menfi (olumsuz) cümleler yer almıştır. 
Binaenaleyh, sözün doğru olabilmesi için, her iki cümlenin de aynı manada 
gelmiş olmaları gerekir. Öyleyse âyetin manası, olumsuz ve olumlu cümlelerin 
tetabuk edebilmeleri için, "Allah'a kulluk edin; zira sizin, O'ndan başka tapılacak 
bir mabudunuz yoktur" şeklinde olur. Daha sonra da delil ile, her mabud olanın, 
ilah olmadığı sabit olmuştur; aksi halde putların ilah olmaları ve ezelde mabud 
olmadığı için, Allah'ın da, ezelde ilah olmaması gerekirdi. Binaenaleyh, ilah 


lafzını, "ibadete müstehak olan" manasına hamletmek gerekir. 175) 
Hz. Nuh'un "Endişe" Tabirinin Ortaya Çıkardığı Soru 


Bil ki alimler, Nuh (a.s)'ın "Ben büyük bir günün üstünüze (gelecek) azabından 
cidden korkuyorum" sözünün manasının, "yakın" mi, yoksa zan ve şüphe 
manasındaki bir "korku" mu olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden 
olarak bazı alimler bundan muradın, "kat'iyyet ve yakın" olduğunu; zira Hz. 
Nuhjkavminin başına, ya bu dünyada yahut da bu dini kabul etmemeleri halinde 
ahirette bir azabın ineceğine kesinlikle inanıyordu. Bazı alimler de, Hz. Nuh'un 
bunun böyle olacağını sandığını ileri sürmüşlerdir. Bu da birkaç yönden izah 
edilebilir: 

a) Hz. Nuh, "Ben, üstünüze (gelecek)... den korkuyorum" demiştir. Çünkü 
O, onların küfürlerinde devam etmelerinin muhtemel olduğunu zannettiği gibi, 
iman etmelerinin muhtemel olduğunu da zannediyordu. O, böyle bir zan içinde 
.bulunduğu halde, onların başına kesinkes bir azabın geleceğini söylemesi 
mümkin değildir. Bu sebepte onun, bunu korku lafzıyla ifade etmesi gerekir. 

b) İnkâr ve günaha karşı bir cezanın söz konusu oluşu, ancak nakli delillerle 
bilinen bir husustur. Belki de Allah Teâlâ, Hz. Nuh (a.s)'a bunun nasıl olacağını 
bildirmemiştir. Bundan dolayı O, bu hususta bir şey söylememiş ve Hak 
Teâlâ'nın, bu inkârlarına karşı onlara ceza vermesini veya vermemesini mümkün 
görmüştü. 

c) Ayette bahsedilen korkudan maksad, sakınmak, endişe etmektir. Bu tıpkı, 
Cenâb-ı Hakk'ın, meleklerinden bahsederken buyurduğu, "Onlar Rablerinden 
korkarlar" (Nahi, 50) âyetindeki gibidir. Bu, "O melekler, Allah'ın cezasından 
korktukları için, O'na isyan etmekten sakınırlar" demektir. 


d) Bu, Hz. Nuh (a.s)'ın azabın kendisinin kesin olduğunu bilip, bu azabın ne 
kadar olduğunu bilmemesine göredir. O azab ya cidden çok büyük, ya da orta 
derecede bir azaptır. Binaenaleyh bu şüphe, o azabı vasfetme ile yani o azabın 
büyük olup olmaması ile ilgili olup, azabın kendisi hakkında değildir. 

Sonra Allah Teâlâ, Hz. Nuh <a.s)'ın kavmi hakkındaki sözünü nakletmiş ve şöyle 
buyurmuştur: Kavminden ileri gelenler de şöyle dedi: "Biz, seni hiç şüphesiz 
apaçık bir sapıklık içinde görüyoruz." 

Müfessirler şöyle demektedirler. Mele' "Kavmin, kendilerini peygamberlerin 
zıdları (muhalifleri) kılan ileri gelenleri ve büyükleridir. Bunun delili âyetteki 
"kavminden" tabiridir. Bu ifade, "mele"in Hz. Nuh'un kavminin bir kısmı 
olduğunu gösterir. Bu kısmın, mutlaka kendisinden ötürü böyle bir vasfa 
müstahak oldukları bir özelliklerinin bulunması gerekir. Bu da onların, 
meclislerde önlerde yer alan, heybetleri ile kalblere korku salan, ve görülünce 
gözü dolduran, toplantılarda gözfer kendisine dikilen kimseler olmalarıdır. Bu 
sıfatlar ise, ancak reis (başkan) olanlar hakkında düşünülebilir İşte bu âyette 
bahsedilen "mele'"den muradın, kavmin reisleri ve ileri gelenleri olduğuna 
delalet eder. Ayetteki "Biz, seni hiç şüphesiz... görüyoruz" ifadesindeki bu 
"görme"nin, mutlaka "görüp müşahede etme" manasına değil, "öyle zannetme ve 
inanma" manasına olması gerekir. "Apaçık bir sapıklık içinde.." ifadesi de, 
"apaçık bir hata ve sapıklık içinde" manasındadır. Bundan onların muradı, daha 
evvel geçen Hz. Nuh'un söylemiş olduğu mükellefiyet, tevhid, nübüvvet ve 
ahiret gibi dört hususta, Hz. Nuh (a.s)'u sapıklığa (yanlışlığa) nisbet etmektir. 
Onlar böyle söyleyince, Hz. Nuh da onlara, "Ey kavmim bende hiçbir sapıklık 
yoktur" diyerek cevap vermiştir. 

Buna göre şayet (bazıları), 'Hz. Nuh'un kavmi, "Biz seni hiç şüphesiz apaçık bir 
sapıklık görüyoruz" demiş ve Nuh (a.s)'un bunlara karşı cevabı, -"Bende hiçbir 
sapıklık içinde dalâlet yoktur" demek olmuştur. O niçin, demesi gerekirken, 
böyle (dalâlet) kelimesini kullanmıştır?" derlerse, ben de derim ki: Ayetteki 
ifadesinin manası, "Bende, dalâlet çeşitlerinden hiçbiri kesinlikle yoktur" 
şeklindedir. Binaenaleyh bu ifade "seib"in umumi olmasını (yani bu olmayış 
işinin umumiliğini) göstermede daha beliğdir. 

Sonra Hz. Nuh (a.s), onlartn kendisine izafe ettikleri o ayıbın kendisinde 
olmadığını söyleyip kendisini sıfatların en şereflisi ve yücesi olan, "insanlara 
alemlerin Rabbi tarafından bir peygamber olarak gönderilmesi" sıfatı ile tavsif 
edince, risalet ten (peygamberlikten) maksadın ne olduğunu zikretmiştir. Bu 
maksad da şu iki şeydir: 

a) Orisaleti tebliğ etmek, 


b) Nasihatta bulunmak... 
işte bundan dolayı O, "Size, Rabbimin vahyettiklerini tebliğ ediyorum, size 
nasihatta bulunuyorum" demiştir. Bu ifade iie ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 


[76] 
Birinci Mesele 


Ebu Amr kelimeyi, şeddesiz olarak "ubliğukum" şeklinde; diğerleri ise şeddeli 
olarak "Übelliğukum" şeklinde okumuşlardır. Vahidi şöyle demiştir: "Her iki 
şekil de Kur'ân'da vardır. Mesela şeddesiz şekli, "Eğer yüz çevirirseniz, (bilin 
ki), ben size tebliğ ettim" (Hüd, 57) âyetinde; şeddeli şekli de, "... Tebliği ifa 


etmiş olmazsın" (Maide. 67) âyetindedir. Z] 
Tebliğ İle Nasihat Arasındaki Fark 


Risaleti tebliğ ile nasihat arasındaki fark şudur: Risaleti tebliğ etmenin manası, 
onlara Cenâb-ı Allah'ın çeşitli tekliflerini, emirleri ile yasaklarının kısımlarını 
bildirmektir. Nasihat da, insanı tâatta bulunmaya teşvik etmek, günahlardan 
sakındırmak ve bu teşvik ile sakındırmada en iyi şekilde gayret sarfetmektir. 
Ayetteki "Rabbimin risaletlerini" ifadesi, Hz. Nuh'a, Allah Teâlâ'nın çeşit çeşit 
risaletier (görevler) yüklediğine delâlet eder. Bu çeşitli görevler, emirlerle ve 
yasaklarla ilgili çeşitli mükellefiyetler ve ahiretteki mükâfaat ve cezaların 
miktarı ile dünyadaki caydırıcı cezaların ve hadlerin miktarının bildirilmesidir. 
Ferrâ şöyle demiştir: Araplar harf-i cersiz olarak bu kelimeyi, şeklinde nerede ise 
hiç kullanmazlar ancak, (sana nasihat ettim) şeklinde kullanırlar. Ama şekli de 
caizdir. Nitekim, şair Nâbiğa: "Avfoğullanna nasihat ettim, ama onlar elçimi 
kabul etmediler; onlara mektuplarımda bir fayda sağlayamadı"demiştir. 
Nasihatin özü, niyyet, hertürlü kötülük şaibesinden uzak olarak, (başkalarını) 
faydalarına olan şeye teşvik etmektir. Buna göre âyetin manası, "Ben size 
Allah'ın buyruklarını tebliğ ediyor, sizi en doğru, menfaatinize en uygun şeye 
götürmek istiyorum ve sizi, Allah'ın beni çağırdığı şeye çağırıp, kendim için 
olmasını istediğim şeyin sizin için de olmasını arzu ediyorum" şeklindedir. 

Daha sonra, O, "Ben sizin bilmeyeceğiniz şeyleri, Allah'tan (gelen vahiy İle) 
biliyorum" demiştir. Bu hususta şu izahlar vardır: 

1) "Ben biliyorum ki eğer siz, O'nun emrine isyan ederseniz, sizi tutan ile 
cezalandırır." 

2) "Ben biliyorum ki, O sizi, ahirette akıllarınızın tasavvur edemiyeceği bir 


biçimde, çok şiddetli bir ceza ile cezalandırır." 

3) Bu ifadenin şu manada olması da mümkündür: "Ben, Allah'ın tevhidi ve celal 
sıfatları hakkında sizin bilmediklerinizi bitirim." Binaenaleyh Hz. Nuh (a.s)'ın bu 
sözden maksadı, kavmini o şeyleri öğrenme hususunda kendisine müracaata 


sevketmektir. [Z8] 
Nübüvveti İnkârın Temel Sebepleri 


"Size o korkunç akıbeti haber vermek için, sizin sakınmanız için ve (o sayede) 
rahmete nail olabilmeniz için içinizden bir adama Rabbinizden bir beyan gelmesi 
sizin tuhafınıza mı gitti?" (dedi). Bunun üzerine onu yalanladılar. Biz de 
kendisini ue beraberinde gemide bulunanları selamete erdirdik, âyetlerimizi 
yalan sayanları (tufan ile) boğduk. Çünkü onlar kör bir toplum idiler" (A'râf, 63- 
64). 

Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın "Size o korkunç akibeti haber vermek İçin ve sizin 
(sakınmanız için... içinizden bir adama Rabbinizden bir beyan gelmesi tuhafınıza 
mı gitti?" buyruğu, bu topluluğun Nuh (a.s)'a söylemiş olduğu "Biz seni hiç 
şüphesiz apaçık bir sapıklık içinde görüyoruz" (A'râf, 60) şeklindeki sözlerinden, 
onun peygamberliğini inkâr edip, onu sapık saydıklarına delalet eder. Bu, birkaç 
bakımdandır: 

1) Onlar, Allah'ın insanlara peygamber göndermiş olmasını olmayacak, pek 
tuhaf bir şey kabul etmişlerdi. Çünkü onlar, peygamber göndermekten maksadın, 
insanları mükellef tutma olduğuna; her türlü zarar ve faydadan uzak ve 
münezzeh olan Allah Teâlâ'nın insanları mükellef tutmada bir menfaati 
bulunmadığına; keza bunda ibadet edecek kimse için de bir yararın olmadığına; 
çünkü bunun peşinen büyük bir sıkıntı ve meşakkate sebebiyet verdiğine; 
tekliften beklenen hususun ise netice itibariyle mükâfaata erişip cezadan 
kurtulmak olup Cenâb-ı Allah'ın teklif (mükellef tutma) olmaksızın da bunu 
vermeye kadir olduğuna; binaenaleyh mükellef tutmanın abesle iştigal 
sayılacağına; Allah Teâlâ'nın ise abes (boş) işlerle meşgul olmaktan münezzeh 
ve yüce olduğuna; böylece de mükellef tutma bâtıl olacağı için, peygamberlik 
iddiasında bulunmanın da bâtıl olacağına inanmışlardı. 

2) Onlar, her nekadar mükellef tutmayı caiz görmüşlerse de, şöyle demişlerdir: 
"İyi olduğu akıl İle bilinen şeyi yaparız; yine kötülüğü bilinen şeyi de terkederiz. 
Ne iyi olduğunu, ne de kötü olduğunu bilmediğimiz şeylere gelince, Allah 
Teâlâ'nın, kullarını takat getiremiyecekleri şeyi yapmakla mükellef tutmaktan 
münezzeh olduğunu bildiğimiz için, bu gibi işleri eğer yapmak mecburiyetinde 


isek, yapar; şayet yapmay-a mecbur kalmazsak, ikâb (cezalandırılma) 
tehlikesinden korunmak için onu terkederiz. Akıl peygamberi yeterli olduğu için, 
artık akıl dışında peygamber göndermeye de gerek yoktur." 

3) (Onlar şöyle derler): "Mutlaka bir peygamber göndermek gerekiyorsa, 
melekleri göndermek daha evladır. Çünkü onların heybetleri daha fazla, 
temizlikleri daha mükemmel, yenilen ve içilen şeylerden müstağni oluşları daha 
açık ve her türlü yalan ile asılsız sözlerden uzak oluşları da daha muazzamdır." 
4) Öyle anlaşılıyor ki o toplum şöyle düşünüyordu: "Diyelim ki beşerden 
peygamber olsun, ama bu takdirde de üstün mevki sahibi olmayan, müntesipleri 
ve liderliği bulunmayan bir şahıs peygamberlik makamına yaraşmaz" ve yine 
düşündüler ki: "Nuh'un, vahiy olduğuna inandığı şeyler, cinlerin tesiriyle 
söylenmiş, bunaklıktan ve şeytanların hayal ettirmelerinden ibarettir." 

İşte kâfirlerin, belli bir adamın peygamber olarak gönderilmesini inkâr etme 
sebep ve gerekçelerine dair yapacağımız işaret budur. Bu sebeplerden dolayı 
onlar, Hz. Nuh (a.s)'un sapıklığına hükmetmişlerdir. Sonra Nuh (a.s), onların bu 
garipsemelerini gidermek isteyip şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, mahlukatın 
yaratıcısıdır. Uluhiyyetin gereği olarak O, kullarına bazı şeyleri emretme ve bazı 
şeyleri de yasaklama hakkına sahiptir. Bir vasıta olmaksızın, kullarını bu 
mükellefiyetlerle muhatab tutması doğru değildir. Çünkü bu "ilcâ" (zorlama) 
derecesine varmış olabilir ki, bu da, "mükellef tutma" mefhumuna aykırıdır. - 
Yine, En'âm suresinde Hak Teâlâ'nın, (En'âm, 9) âyetinin tefsirinde 
açıkladığımız sebeplerden ötürü bu peygamberin bir melek olması da caiz 
değildir. Buna göre geriye sadece, bu mükellefiyetlerin insanlara, bir İnsan 
vasıtasıyla ulaştırılması durumu kalmaktadır. Bu insan da, o mükellefiyetleri 
insanlara, sırf onları uyarmak ve sakındırmak için tebliğ etmektedir. Onları inzar 
ettiği, uyardığı zaman, onlar Allah'ın tekliflerine muhalefet etmekten sakınırlar; 
sakındıkları zaman da rahmet-i ilahiyeyi hakederter. İşte Cenâb-ı Hakk'ın, "O 
korkunç akıbeti size haber vermek için, sizin sakınmanız için ue (o sayede) 
rahmete naii olabilmeniz için..." buyurmasından maksad budur. Bunu iyice 


anladığın zaman, biz yine âyetin lafızlarının tefsirine geçebiliriz. 1722) 
Ayetteki “Zikr”in Tefsiri 


Ayetteki "taaccüb mü ettiniz?" tabirindeki hemze, istifham-ı inkârı manasında 
olup vâv da atıf içindir. Burada ma'tufun aleyh {üzerine atfedilen şey) 
hazfedilmiştir. Buna göre sanki şöyle denilmektedir: "size (böyle bir ihtar) geldi 
diye yalanladınız ve şaştınız mı?" Yani "size bir zikir (ihtar) gelmesine şaştınız 


mı?" Alimler buradaki "zikir" hususunda birkaç tefsir yapmışlardır: 

1) Hasan el-Basri bunun Hz. Nuh (a.s)'ın onlara getirmiş olduğu vahiy 
olduğunu söylemiştir. 

2) Diğer alimler ise, bundan muradın bir mu'cize olduğunu söylemişlerdir. Sonra 
bu mu'cizenin şu iki şey olması muhtemeldir: 

a) Allah Teâlâ Nuh (a.s)'a bir kitap indirdi. Bu kitap bir mu'cize oldu. Cenâb-ı 
Hak, bu kitabı "zikir" diye isimlendirmiştir. Nitekim O, Kur'ân-ı Kerim'i de 
"zikir" (öğüt-hatırlatma-ihtar) diye İsimlendirmiş ve onu da Hz. Muhammed'in 
bir mu'cizesi kılmıştır. 

b) Bu mu'cize, o kitabın dışında başka bir şeydir. 

Ayetteki "bir adama" ifadesi ile ilgili olarak, Ferrâ şöyle demiştir: "Buradaki alâ 
harf-i cerri, mea (beraber - ile) manasınadır. Nitekim Arapça'da "O haberi, 
uygun bir şekilde, doğru şekilde getirdi" denilir. 

İbn Kuteybe ise, bu tabirin manasının, "sizden olan bir adamın lisanı üzere 
(diliyle)" şeklinde olduğunu, nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, Ey Rabbimiz, 
peygamberlerine karşı bize oaadettikterini ver bize..." (Al-i imran, 194) 
buyurduğunu, bunun "peygamberlerinin lisanı üzere bize vaadettiklerini..." 
manasında olduğunu söylemiştir. 

Diğer bazıları ise, tabirinin "Rabbinizden, bir adama indirilmiş olan bir zikir 
(öğüt-ihtar).. manasında olduğunu (içinizden) ifadesinin de, "nesebini bildiğiniz 
bindir" anlamına geldiğini, "O neseb bakımından sizdendir" demek olduğunu 
söylemişlerdir. Bu böyledir, çünkü peygamberin onların kendi neseb-lerinden 
olması, taaccüb ve şaşkınlığı giderir. Zira kişi kendi soyundan olanı daha iyi 
bilir, onun hallerinin temizliğini daha iyi bilir ve kendisine emniyet duymayı 
gerektirecek şeyi daha iyi görür. 

Sonra Hak Teâlâ, peygamberi gönderiş sebebini beyan etmek üzere "sizi 
uyarmak için" buyurmuş, uyarmasının sebebini beyan etmek üzere de "sizin 
sakınmanız için" buyurmuş; daha sonra da niçin ittika etmeleri gerektiğini beyan 
etmek üzere "O sayede rahmete nail olabilmeniz için.." buyurmuştur. Bu tertib, 
son derece güzeldir. Çünkü peygamber göndermekten maksad "inzâr" etmedir; 
bu uyarmadan maksad, yapılmaması gereken herşeyden sakınmak (takva)dır, 
takvadan maksad ise ahirette rahmet-i ilahiyyeyi elde etmektir. 

Cübbâi, Ka'bi ve Kâdi şöyle demişlerdir: "Bu âyet-i kerime, Allah Teâlâ'nın 
kendilerine peygamber göndermiş olduğu insanlardan takvayı ve rahmet-i 
ilahiyyeyi elde etmelerini dilediğine delalet eder. Bu ise, "Allah Teâlâ kulların 
bir kısmının inkâr ve inad etmesini istemiş ve onları, azab ve cehennem için 
yaratmıştır" diyen kimsenin görüşünü iptal eder." 


Biz ehl-i sünnetin buna cevabı, şöyle dememizdir: Eğer fiil bir sebebe 
dayanmıyor ise, o zaman bir müreccih (tercih eden) olmaksızın mümkin olan bir 
şeyin tercih edilmiş olması gerekir, Eğer ful bir sebebe bağlı ise, o zaman da 
"cebir" gerekir. Her ne zaman bu gerekirse, Allah Teâlâ'nın kâfirden küfrü murad 
etmiş olduğunu kat'i olarak söylemek vacib olur. Bu ise, sizin görüşünüzü iptal 
eder. 

Sonra Cenâb-ı Hak onların, bununla beraber, nübüvvet davasında ve teklifleri 
Allah'tan olmak üzere tebliğ etmiş olduğu hususunda onu yalanlamışlar ve bu 
yalanlamalarında da ısrarla devam etmişlerdir. Sonraysa Hak Teâlâ onu ve 
beraberindeki mü'minleri gemiyle kurtarmış; kâfirleri ve yalancıları ise 
boğmuştur. Bu husustaki illeti de beyan etmek için, "Çünkü onlar kör bir toplum 
idiler" buyurmuştur. 

İbn Abbas, bu âyete; "Onların kalbleri tevhid, nübüvvet ve ahiret bilgisi 
hususunda kör idi" manasını vermiştir. 

Dil alimleri de şöyle demiştir; "Basiret, manevi bakış, görüş hususunda (Kör bir 
adam); maddi görme hususunda ise, (kör, âmâ bir adam) denilir. Nitekim Cenâb- 
t Hak da; "Artık o gün onlara karşı haberler kör olmuştur" (Kasas, 66) ve: "Size 
Rabbinizden muhakkak basiretler gelmiştir. Artık kim görürse kendi lehine, kim 
kör kalırsa o da kendi aleyhinedir..." (En'âm, 104) buyurmuştur. 

Züheyr İbn Ebi Sülmâ ise şöyle demiştir: "Bu günde ve ondan önce dün olanları 
biliyorum; fakat ben, yarın ne olacağının bilgisi hususunda körüm!..." 

Keşşaf o sahibi de, bu tabirin şeklinde okunduğunu; ami ile âmi arasındaki 
farkın ise şu olduğunu söylemiştir: Ami kelimesi mevcut ve devamlı olan bir 
körlüğe; âmi ise, sonradan ortaya çıkan bir körlüğe delalet etmektedir. Hiç şüphe 
yok ki onlann körlüğü sabit ve köklü bir körlük idi. Bunun delili ise, Cenâb-ı 
Hakk'ın bir başka âyetinde, "Nuh'a şu hakikat vahyolundu: "Kavminin içinde 
sana (daha önce) iman edenlerden başka bir kimse iman etmeyecektir" (Hüd, 36) 


buyurmuş olduğu husustur. [80] 
Hüd (a.s)'ın Kavmini Hakka Çağırması 


"Ad (kavmine) de kardeşleri Hüd'u gönderdik. O, dedi ki: "Ey kavmim, Allah'a 
kulluk edin. Sizin O'ndan başka hiç bir tanrınız yoktur. (Hâlâ Allah'tan) 
korkmayacak mısınız?" Kavminin ileri gelenlerinden kafir bir topluluk da: "Biz 
seni muhakkak bir beyinsizlik içinde görüyoruz, seni muhakkak yalancılardan 
sanıyoruz" dedi (Bunun üzerine Hüd): "Ey kavmim, dedi. Bende hiçbir 
beyinsizlik yoktur. Fakat ben alemlerin Rabbinden bir peygamberim. Size 


Rabbimin vahyettiklerin! tebliğ ediyorum, ben sizin için güvenilir, sizin 
iyiliğinizi 

isteyen bir kişiyim. Size, o korkunç akıbeti haber vermek için İçinizden bir adam 
(vasıtasıyla) Rabbinizden size bir İhtar gelmesi tuhafınıza mı gitti?Düşünün ki 
O, sizi Nuh kavminden sonra hükümdarlar yaptı, size, yaratılışta onlardan daha 
fazla bir güç verdi O halde Allah'ın nimetlerini hatırlayın ki,kurtuluşa 
erdirilesiniz..." (A'râf, 65-69). 

Bil ki bu ikinci kıssa da, Hüd (a.s)'un, kavmiyle olan kıssasıdır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Ad kavmine de kardeşleri Hüd'u gönderdik" buyruğuna 
gelince, bununla ilgili birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: kelimesi" kardeşleri" kelamın (kıssaların) başındaki "gönderdik" 
fiiliyle mansub kılınmış olup kelamın takdiri, 'dir. (A'râf, 59... 65) şeklindedir. 


[81] 
Ayetteki Ehâhum (Kardeşleri) Tabirinin Açıklanması 


İkinci bahis: Alimler, Hûd'un kavminin, dinî kardeşi olmadığı hususunda ittifak 
edip onun, onların akrabalık cihetiyle bir kardeşi olup olmadığı hususunda ise 
ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak Keibî, "Hûd'un o kabileden birisi 
olduğunu" ileri sürerken, başkaları da onun, melekler cinsinden değil, 
âdemoğulları cinsinden, kavminin cinsinden olduğunu, kardeşlik adının 
verilmesinde bu kadar bir münasebet ve bağın yetebileceğini söylemişlerdir ki, 
buna göre âyetin manası, "kavminin Hûd'un sözü ve fiillerine ünsiyyet ve 
ülfetleri daha mükemmel olsun diy-e, biz Ad kavmine, onların cinsinden olan bir 
beşeri peygamber olarak gönderdik. Onlara, mesela bir melek ve cin vb. gibi, 
kendi cinslerinden olmayan herhangi bir şahsı peygamber olarak göndermedik" 
şeklinde olur. 

Üçüncü bahis: Ayette geçen ehâhüm kelimesi, onların arkadaşları ve elçileri, 
peygamberleri manasına gelir. Araplar, kavmin arkadaşı olan bir kimseye, 
"Kavmin kardeşi" adını vermektedir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Her ümmet o cehenneme 
girdikçe (kendisine uyup saydığı) hemşiresine lanet edecek" (AVâf, 38) âyeti de 
bu manadadır. Yani, "arkadaşına, kendi benzerine..." demektir. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de onların arkadaşlarını murad ederek, "Sadakların kardeşi ezan okudu. 


Ezanı kim okumuş ise, kameti de o getirir"İ92! buyurmuştur. 

Dördüncü bahis: Alimler, Hüd (a.s)'ın nesebinin şöyle olduğunu söylemişlerdir: 
Hüd İbn Salih İbn Erfahşed İbn Sam İbn Nuh... Âd'a gelince, bunlar Yemen'de, 
Ahkâfta yaşayan bir kavimdir. İbn İshâk, Ahkâfım, Uman ile Hadramevt 


arasında bir vadi olduğunu söylemiştir, [83] 
Hûd Kıssası ile Salih Kıssası Arasındaki Fark 


Beşinci bahis: Bil ki, bu kıssada yer alan kelimeler, şunlar hariç, Nûh (a.s)'ın 
kıssasında geçen lafızların aynısıdır: 

1) Nüh (a.s) kıssasında, buyurulduğu halde, Hûd kıssasında Duyurulmuştur. Bu 
iki ifade arasındaki fark şudur: 

Nuh (a.s) onları devamlı olarak dine davet ediyor ve onların şüpheleri 
hususundaki cevabını bir an dahi geciktirmiyordu... Hüd (a.s)'a gelince, onun bu 
husustaki çaba ve gayreti, bu noktaya varmamıştı. dofayısiyle.Hz. Hüd'un 
sözünde değil de, Nuh (a.s)'un cümlesinde "takibiyye fâ'sı" getirilmiştir. 

2) Nuh (a.s)'ın kıssasında, o (A'râf, 59) buyurulduğu halde, bu kıssada, 
buyurulmuştur. Bu ikisi arasındaki fark da şudur: Nuh (a.s)'dan önce, dünyada 
büyük tufan gibi, başka büyük bir hadise meydana gelmemiştir. Bu sebeple hiç 
şüphesiz Nuh (a.s), bu hadiseden bahsederek, "Ben, büyük bir günün üstünüze 
(gelecek) azabından cidden korkuyorum" (A'râf, 59) demiştir. Hüd (a.s)'ın 
hadisesine gelince, hiç şüphesiz ki bu hadiseden önce, Hz. Nuh'un hadisesi 
cereyan etmiştir. İnsanların, o hadiseyle ilgili bilgileri henüz taze ve yeni idi; işte 
bu sebeple hiç şüphesiz Hüd (a.s), "Korkmayacak mısınız?" demekle yetinmiştir. 
Ki buna göre mana: "Siz, Nuh (a.s)'ın kavminin, Allah'a itaat edip O'ndan ittika 
etmedikleri için onların başına, haberi dünyada meşhur olan ve herkesçe bilinen 
o azabın indiğini biliyorsunuz!.." şeklinde olur. Binaenaleyh Hüd (a.s)'ın , 
"korkmayacak mısınız?" ifadesi, dünyada daha önce meydana gelmiş olan ve 
çok meşhur olan o (tufan) hadisesiyle (kavmini) korkutmaya bir işaret olmuş 
olur. 

3) Hz. Nuh kıssasında, buyurulduğu halde, Hüd (a.s) kıssasında 
buyurulmuştur. Bu iki ifade arasındaki fark 

da şudur: Hüd kavminin ileri gelenleri arasında, O'na iman edenler bulunuyordu. 
Mesela Mersed İbn Sa'd bunlardandır. Bu kimse müslüman olmuştu, ama 
imanını gizliyordu. Böylece de, sadece vasıf (kâfir olanlar nitelemesi) ile, iki 
topluluğun arası ayırdedilmek istenmiştir. Halbuki. Nuh (a.s)'un kavminin ileri 
gelenleri arasında ise hiçbir mü'min bulunmuyordu. 

4) Allah Teâlâ, Hz. Nuh'un kavminin, (A'râf, 60) şeklinde dediğini nakletmiştir. 
Halbuki Hüd (a.s)'ın kavminin de, (A'râf, 66) dediğini haber vermiştir. Bu iki 
âyet arasındaki fark da şudur: Nuh (a.s), kâfirleri genel, umumi bir tufan ile 
korkutuyordu. Aynı zamanda da, gemiyi hazırlamakla meşgul idi. Gemiyi 


hazırlamak için, çok çaba sarfedip yorulması gerekiyordu. İşte bu esnada kavmi, 
"Biz seni hiç şüphesiz apaçık bir sapıklık içinde görüyoruz" (A'râf, 60) diyordu. 
Çünkü (onlar bu sözü söylerken), o çölde su ortaya çıkacağına delalet eden en 
ufak bir işaret dahi bulunmuyordu. Hüd (a.s)'a gelince, o, böylesi hiçbir şeyden 
bahsetmemiştir. Ancak ne var ki O, putperestliği tahkir ediyor ve onlara ibadetle 
meşgul olanların, sefih ve kıt akıllı olduklarını söylüyordu. Dolayısiyle Hüd (a.s) 
onların ataları hakkında böylesi sözler sarfedin-ce, onlar da ona, aynısiyle 
mukabelede bulunmuş ve O'nun sefih olduğunu söylemiş, sonra da: 
"Peygamberlik davasında, "biz seni muhakkak yalancılardan sanıyoruz.," (Araf, 
66) demişlerdir. Alimler, bu ifadede bulunan nezun-nu kelimesinin tefsiri 
hususunda ihtilaf ederek, bazıları bundan kat'ilik ve kesinlik manasının murad 
edildiğini; bu manada, Kur'ân-ı Kerim'de "zan" kelimesinin çokça geçtiğini; 
mesela Cenâb-ı Hakk'ın da, (Bakara, 46) buyurduğunu söylemişlerdir. Hasan el- 
Basri ve Zeccâc ise: "Onların, Hüd (a.s)'ı yalanlamaları yakini bir bilgi üzere 
değil, zan üzere olmuştur. Binaenaleyh, onların onu inkâr etmeleri yakini değil, 
zannidir. İşte bu da, dinin temel esaslarında, şekkin ve tecviz (olabilir addetme) 
düşüncesinin bulunmasının küfrü gerektireceğine delâlet eder" demişlerdir. 

5) Bu iki kıssa arasındaki bir diğer fark da şudur: Nuh (a.s), (o (A'râf, 62) 
buyurduğu halde, Hüd o (a.s), (A'rât, 68) demiştir. Nuh (a.s), fiil sigasını 
kullanarak, "size nasihat ediyorum..." dediği halde, Hüd (a.s), ism-i fail sigasını 
kullanarak, "ben sizin güvenilir bir tavsiyecinizim" demiştir. Yine Hz.Nuh, "Ben 
sizin bitmeyeceklerinizi de Allah'tan (gelen vahy ile) biliyorum" (A'râf, 62) 
dediği halde, Hüd (a.s) böyle dememiş, ancak ne var ki O, ifadesine, kendisinin 
"emin ve güvenilir" olduğunu ilave etmiştir. Bu iki ifade arasındaki fark da 
şudur: Şeyh Abdu'I-Kahir en-Nahvi: "Delâilu'l-I'caz" adlı eserinde, fiil sigasının 
an be an yenilenmeye, teceddüde delalet ettiğini; ism-i fail kalıbının ise, sübüta 
ve o fiildeki devama, istimrara delalet ettiğini söylemiştir. Bunun böyle olduğu 
sabit olunca, biz deriz ki: "Hz. Nuh'un kavmi, Nuh (a.s)'ın sefih olduğunu iddia 
etmek konusunda çok aşırı davranıyorlardı. Buna rağmen Nuh (a.s), ikinci gün 
yine onların yanına gidiyor ve onları, Allah'a davet ediyordu. Cenâb-ı Hak, bu 
hususu, onun namına şu şekilde belirtmiştir: "Dedi: "Ey Rabbim, ben kaumimi 
hakikaten gece gündüz davet ettim" (Nuh, 5). Binaenaleyh, Hz. Nuh*un adeti, 
her gün ve her saat, bu daveti yenilemeye başlamak şeklinde olunca, hiç 
şüphesiz bu hususu fiil sigasıyla ifade ederek, "size nasihat ediyorum.." demiştir. 
Hüd (a.s)'ın "İyiliğinizi isteyen bir kişiyim" şeklindeki ifadesine gelince, bu 
O'nun bu nasihat hususunda sebatkâr, kararlı ve azimli olduğuna delalet eder. 
Ama burada, O'nun bu nasihata, zaman zaman ve gün be gün tekrar başladığına 


dair bir açıklama bulunmamaktadır. Bu ifadelerdeki diğer bir fark da şudur: Nuh 
(a.s): "Ben sizin bilmeyeceklerinizi de Allah'tan (gelen vahiy ite) biliyorum.." 
(A'râf, 62) demiştir. Hüd (a.s) ise, kendisini emin olmakla vasfet-miştir. O halde 
fark şudur: Nuh (a.s), nübüvvetteki makam ve mevkii bakımından Hüd (a.s)'dan 
daha yüce ve daha büyük idi. Binaenaleyh şöyle denilebilir: Nuh (a.s), Allah'ın 
hüküm ve hikmetlerine dair, Hüd (a.s)'a ulaşmayan şeylerin sırlarına muttali idi. 
İşte bu sebepten dolayı Hüd a.s), kendisini böyle demekten alıkoymuş, 
kendisini sadece erninlikle nitelemekle yetinmiştir. Bundan maksadı da 
şunlardır: 

a) Kavminin: "Seni muhakkak yalancılardan sanıyoruz" şeklindeki sözlerine bir 
reddiyedir. 

b) Risalet görevinin ve Allah namtna tebliğde bulunmanın dayanağı, medarı, 
emin olmaktır. Binaenaleyh Hz. Nuh, risalet ve nübüvvetini anlatmak için, 
kendisini emin olmakla vasfetmiştir. 

c) Hüd (a.s), onlara sanki şöyle demiştir: "Ben, bu davadan önce, sizin aranızda 
emin olan bir kimseydim. Siz, benden yana bir zulüm, bir hile ve bir yalan 
görmediniz. Ve siz, benim emin olduğumu kabul ediyordunuz. O halde nasıl 
oluyor da şimdi, yalancı olduğumu söylüyorsunuz? 

Bil ki "emin" "güvenilir kimse" demektir. Bu, iyi fiilinden, "fa'il" vezninde bir 
isimdir. "Amin" ve "emin" aynı manayadır. Bil ki Hz. Hüd (a.s)'ın kavmi ona, 
"Biz seni muhakkak bir beyinsizlik içinde görüyoruz" deyince, O onların 
"beyinsizlik" ithamına, yine "beyinsizlik" ithamı ile karşılık vermemiş, aksine 
onlara, sabır ve görüp duymamazhktan gelerek karşılık vermiş ve sadece "Bende 
hiçbir beyinsizlik yoktur" demiştir. Bu da, intikam almamanın daha evla 
olduğuna delalet eder. Nitekim Hak Teâlâ da, "Onlar boş ve kötü lakırdıya 
rastladıkları vakit, şerefli insanlar olarak (ondan yüz çevirip) geçerler" (Furkan, 
72) buyurmuştur. Hüd (a.s)un, "Fakat ben, alemlerin Rabbinden bir 
peygamberim" şeklindeki -sözü de, O'nun kendisini en büyük bir medih sıfatı ile 
övmesidir. Kavmine bu hususu bildirmesi gerekli olduğu için, bunu söylemiştir, 
ki bu da, kişinin gerekti olduğu zaman kendisini medhetmesinin caiz olduğuna 
detalet eder. 

6) Bu iki kıssa arasındaki bir fark da şudur; Hz. Nuh (a.s) "Size o korkunç 
akıbeti haber vermek için, sizin sakınmanız için ve o sayede rahmete nait 
olabilmeniz için içinizden bir adama Rabbinizden bir beyan gelmesi tuhafınıza 
mı gitr ti?" (A'râf. 63) demiştir. Hz. Hüd (a.s)'un kıssasında bu sözü Hz. Hüd 
(a.s) aynen söylemiş, sadece "sizin sakınmanız için ve o sayede rahmete nail 
olabilmeniz için..."kısmını söylememiştir. Bunun sebebi şudur: Birinci kıssada, 


inzârın faide-sinin, rahmeti gerektiren takvanın meydana gelmesi olduğu zahir 
olunca, bu hususu bu kıssada tekrar etmeye ihtiyaç kalmamıştır. Bundan sonraki 


bütün cümleler, Hz. Hüd (a.s)'ın kıssasına has şeylerdir. [84] 
Halife Tabirinin İzahı 


Bu da, Hak Teâlâ'nın Hûd (a.s)'dan naklen, "Düşünün ki O sizi, Nuh kavminden 
sonra hükümdarlar yaptı" şeklindeki sözüdür. Bil ki, "hulefâ", "halâif" ve 
"halife" kelimelerinin ne manaya geldiği konusundaki izahımız, daha önce 
birkaç yerde geçmişti. Hûd (a.s)ın bundan maksadı, rağbeti ve sevgiyi 
gerektiren, nefreti ve düşmanlığı kaldıran büyük nimetleri hatırlatmaktır. Hz. 
Hûd (a.s), bu tebliğinde iki çeşit nimetten bahsetmiştir: 

a) Allah Teâlâ'nın onları, Nuh kavminden sonra, onların yerine halifeler 
kılmasıdır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın bu kavmi,Hz. Nuh'un kavminin yaşadıkları 
topraklara, onların memleketlerine, onların mallarına ve bunlardaki her türlü 
fayda ve menfaatlara sahip kılması şeklinde olmuştur. 

b) Bu, âyetteki "size yaratılışta onlardan daha fazla güç verdi" ifadesi ile 
anlatılan nimettir. Bu ifade ile ilgili birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Arapçada halk kelimesi, "takdir etmek, ölçüp biçmek" ma- 
nasındadır. Bu kelime, bir miktarı, bir cüssesi ve bir hacmi olan şeyler hakkında 
kullanılır. Demek ki âyetteki bu ifadeden maksad, onların cüsselerinin iri 
oluşunu anlatmaktır. Bazı alimler bu ifadeyi, kuvvet bakımından fazlalık 
manasına hamlet-mislerdir. Çünkü kuvvet ve kudret de farklı farklıdır. Bazı 
kuvvetler daha ileri, bazısı daha zayıftır. 

Bunu iyice kavradığında biz deri2 ki, "Ayetin lafzı, böyle bir iriliğin 
bulunduğuna ve nazar-t dikkate alındığına delalet eder. Halbuki âyetin lafzında 
kesin olarak buna delalet eden birşey yoktur. Fakat akıl, o fazlalığın alışılmışın 
üstünde olan bir irilik olması gerektiğini gösterir. Aksi halde bu ifadenin, bir 
nimet sadedinde, özellikle söylenmiş olmasının bir manası olmaz. Bu hususta 
Kelbi: "Onların en 


uzunları, yüz zira,(851 en kısalan ise altmış zira idi" derken; diğer bazıları da, "O 
faz-laltk, bir insanın iki elini kaldırdığında ulaşabildiği bir miktar idi. Böylece 
onlar, bu kadar bir fazla boy ile, kendi zamanlarındaki diğer insanlardan daha 
uzun idiler" demişlerdir. Bir grup alim de, "Ayetteki, "Size yaratılışta onlardan 
daha fazla bir güç verdi" buyruğundan maksadın, "Onların kuvvet, şiddet ve 
celadet bakımından birbirine denk, tek bir kabileden olmaları, biribirlerini 

sevip, yardımlaşmaları; aralarında düşmanlık ve husumetin olmaması" manası 


olması da muhtemeldir. Çünkü Allah Teâlâ, bu tür fazilet ve menkıbeleri, onlara 
verince, "Size yaratılışta, onlardan daha fazla bir güç verdi" denilmesi, yerinde 
ve doğru olmuştur" demişlerdir. 

Hüd (a.s), bu iki nimeti zikredince,"O halde Allah'ın nimetlerini hatırlayın ki 
kurtuluşa erdirilesiniz" demiştir. Bu ifade ile ilgili iki bahis vardır: 

Birinci bahis: Bu ifadede, mutlaka bir mahzuf vardır ve kelamın takdiri şöyledir: 
"O halde Allah'ın nimetlerini hatırlayın ve o nimetlere uygun ameller" yapınız ki 
rahmete nail olabilesiniz. Biz bu ifadede,"(...) işler yapınız" sözünü takdir ettik, 
çünkü "mükâfaatı elde etmek" demek olan "felah" sırf zikretmekle elde edile- 
meyip, onun için amel etmek de gereklidir. 

Zahiri amellerin (ibadetlerin) farz oluşu hususunu tenkid edenler, bu âyeti delil 
getirerek, şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ felahın gerçekleşmesini, sırf hatırlama 
(anma) şanına bağlamıştır. Binaenaleyh kurtuluşun olabilmesi için sırf 
hatırlamanın yeterli olması gerekir." Bunun cevabı, daha önce de belirtilmiş olan 
şu husustur: "Diğer âyetler ibadetlerin (amellerin) de mutlaka gerekli olduğunu 
göstermektedir." Allah en iyi bilendir. 

İkinci bahis: İbn Abbas (r.a), "Ayetteki âlâellah ifadesi, "Allah'ın üzerinizdeki 
nimetleri" manasındadır" demiştir. Vahidi" kelimesinin müfredi, ve 
kelimeleridir. Şair A'şâ da şöyle der: 

"Çok iyi ve değerli (bir kimse), ne zayıflamaktan korkar, ne akrabalık bağlarını 
koparır ne de bir iyiliğe karşı nankörlük yapar..." Âlâ kelimesinin bir benzeri de 
(ânâ) (anlar-zamanlar) kelimesidir. Bunun müfredi de, ve ül Oo şeklindedir" 
demiştir. Keşşaf sahibi, bunun misallerini artırarak, (kaburga kemiği) (üzüm) 


kelimelerini de zikretmiştir. S0) 
Hz. Hüd (a.s)'ın Delilleri Karşısında Kavminin Taklide Gömülmesi 


"Onlar dediler ki: "Sen bize sadece Allah'a ibadet etmemiz ve atalarımızın 
tapmakta olduklarını bırakmamız için mi geldin? O halde doğru söytüyorsan bizi 
tehdid etmekte olduğun azabı bize getir." (Hüd) da dedi ki: "Rabbinizden 
üzerinize bir rics ve gazab hak oldu. Kendinizin ve atalarınızın uydurduğunuz 
birtakım isimlerin tanrılığı hakkında, Atlah onlar için bir hüccet indirmediği 
halde, benimle mücadele mi ediyorsunuz? Artık bekleyin, ben de sizinle beraber 
bekleyenlerdenim." Bunun üzerine kendisini de, onunla beraber olanlan da, 
katımızdan bir rahmetle kurtardık. Ayetlerimizi yalan sayıp iman etmemiş 
olanların ise kökünü kestik" (A'râf, 70-72). 

Bil ki Hüd (a.s), kavmini kesin delil ile tevhide ve putlara ibadeti terketmeye 


davet etmiştir. Zira Hüd (a.s), Allah'ın onların üzerindeki nimetlerinin çok büyük 
olduğunu beyan etmiştir. Aklın sarahati de, mahlukat üzerinde, putların herhangi 
bir nimetinin bulunmadığına delalet eder. Çünkü, onlar cansızdırlar. Cansız 
varlıkların ise, hiç bir şey üzerinde asla kudret ve güçleri bulunmamaktadır. 
İbadetin, ta'zimin doruk noktası olduğu açıktır. Tazim ve saygının doruk noktası 
da, ancak, kendisinden sonsuz nimetlerin sâdır olduğu zâta yaraşır, işte bu da, 
onların Allah'a ibadet etmelerinin, hiç bir puta tapmamalarının gerekli olduğuna 
delalet eder. Allah Teâlâ'nın, kulları üzerindeki çeşitli nimetlerini dile 
getirmesinin maksadı, işte Hüd (a.s.)l m zikrettiği bu delildir, Sonra Hüd (a.s), 
bu yakini delili zikredince, kavminden, O'nun zikretmiş olduğu bu delile karşı, 
taklid yoluna tutunmadan başka herhangi bir cevap sâdır olmamıştır. Zira onlar 
"Sen bize sadece Allah'a ibadet etmemiz uç atalarımızın tapmakta olduklarını 
bırakmamız için mi geldin?" demişlerdi. Daha sonra da onlar, "Haydi öyleyse 
bizi tehdit etmekte olduğun azabı, bize getir?" demişlerdir. Çünkü Hz. Hüd (a.s) 
'Ey kavmim, Allah'a kulluk edin. Sizin O'ndan başka hiç bir tanrınız yoktur. 
(Hâlâ Allah'tan) korkmayacak mısınız?" (A'râi, 65) demiştir. Demek ki, O'nun, 
"hatâ Allah'tan) korkmayacak mısınız?" hitabı, ilahi ceza ile tehdit ve 
korkutmayı ihsas ettirmektedir, işte bundan dolayı, kavmi de, "Haydi öyleyse, 
bizi tehdit etmekte olduğun azabı bize getir!" demiştir. Onlar bu sözü, Hüd 
(a.s)'in yalancı olduğuna inandıkları için söylemişlerdi. Bunun delili, onların 
ona, "Seni muhakkak yalancılardan sanıyoruz" (A'râf, 66) demiş olmalarıdır. 
Dolayısiyle, onlar yalancı olduğuna inandıkları için, ona, "haydi Öyleyse bizi 
tehdit etmekte olduğun azabı bize getir!" dediler. Onların bu sözlerinden 
gayeleri, Hz. Hüd onlara bu azabı getiremediği takdirde, onun yalancı olduğunu 
ortaya çıkarmaktır. Onlar bu sözü va'id-i ilahi'nin gecikmeyeceğini sanarak 
söylemişlerdir. İşte bundan dolayı onlar, azabın böyle acele gelmesini 


istemişlerdir. 187) 
Hüd Kavminin Azabı Davet Etmeleri 


Cenâb-ı Allah daha sonra, Hüd (a.s)'in onların bu sözüne karşı şöyle dediğini 
anlatmıştır: "Rabbinizden üzerinize bir rics ve gazab hak oldu." Bu ifade ile İlgili 


birkaç mesele vardır: [88] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın olup bittiğini haber verdiği bu şeyin, azab-ı ilahi olması caiz 
değildi. Çünkü bu söz söylenirken henüz azab tahakkuk etmemişti. Alimler bu 
hususta ihtilaf etmişlerdir. Kâdi şöyle demiştir: "Bize göre, bu âyetin manası 
açıktır. Fakat biz diyoruz ki bunun manası şudur: "Allah Teâlâ o vakitte bir irade 
ihdas etmiş {yeni bir iradede bulunmuştur). Çünkü bu (onları azab etme ile ilgili) 
bu irade-i ilahiyye, onların inkârlarından ve yalanlamalarından sonra meydana 
gelmiştir." Bil ki bu söz, bize (ehl-i sünnet) göre bâtıldır. Bu sözün aksine, bizce 
âyetin birkaç şekilde tetsiri var: 

1) Allah Teâlâ, bu esnada Hz. Hüd (a.s)'a o kafirler üzerine azabının ineceğini 
haber vermişti. Bu esnada haber verip bildirme işi olunca, Hüd (a.s) da, aynı 
anda "Rabbinizden üzerinize bir rics ve gazab hak oldu" demiştir. 

2) Hz. Hüd (a.s), gelip, olması kesin olarak beklenen şeyi, olup bitmiş bir şey 
gibi saymıştır. Bunun bir benzeri de, senden birşey isteyen insana, "Bu olacak 
(verilecek)" manasında, "Bu oldu" demen gibidir. Bir diğer benzeri de, "Allah'ın 
emri geldi" (Naht, 1) âyetidir. Bu, "Allah'ın (azab) emri gelecek" manasındadır. 
3) Biz âyetteki veka'a (hak oldu, vaki oldu) kelimesini, "meydana geldi, olup 
bitti" manasına hamlediyoruz. Dolayısiyle âyetin manası, "sizin üzerinize azabı 
indirme iradesi (isteği), ezelden ebede kadar meydana geldi" şeklindedir. 
Çünkü,, bir şey hakkında "hasıl oldu" sözümüzde o şeyin mevcut olmayışından 


sonra hudüsuna (meydana gelmesine) bir iş'ar değildir. 1891 
"Rics" Kelimesinin Manası 


Ayetteki "rics" (pislik) kelimesinden muradın, "azab-ı ilâhi" olması mümkün 
değildir. Çünkü âyetteki "gazab"tan murad, azab-ı ilahidir. Eğer biz "rics" 
kelimesini de, "azab" manasına hamledersek, bir tekrar olmuş 

olur. Bir de "rics", temiz olma ve pak olmanın zıddıdır. Allah Teâlâ, "(Bu 
zekatta) onları temizler ve tezkiye edersin... "(Tevbe, 103) ve "Allah sizden 
ancak kiri gidermek ve sizi tertemiz yapmak diler" (Ahzâb, 33) buyurmuştur. 
Bundan murad, bâtıl (yanlış) inançlardan ve mezmum (kınanmış) fiillerden 
temizlemedir. Durum böyle olunca, âyetteki "rics" (pislik) kelimesinin, yanlış 
inançlar ve mezmum fiiller manasında olması gerekir. Bu sabit olunca, 
"Rabbinizden üzerinize bir rics (pislik) ve gazab hak oldu (vaki oldu)" buyruğu, 
Allah Teâlâ'nın onlara kınanmış inaçları ve kötü özellikleri has kılmış olduğuna 


delalet eder. Bu da, hayır ve şerrin Allah'tan olduğunu gösterir. Kaffâl şöyle 
demiştir: "Ayetteki "rics" (pislik) kelimesinin, "(Fakat o süreler), kalblerinde 
hastalık bulunanların (küfür) pisliklerine, (küfür) pisliği katıp artırır" (Tevbe, 
125) âyetinde de ifade edildiği gibi, kalblerdeki kirlenme ve paslanma sebebi ile 
küfrün artması manasında olması mümkündür. Buna göre âyetin manası, 
"üzerinize Allah'tan, küfre ülfet edişiniz (sevginiz) ve azgınlıktaki ısrarınızdan 
dolayı, Allah'ın sizi kendi halinize bırakma cezası olmak üzere, kalb-lerinizde bir 
kir ve pas meydana geldi" şeklinde olur. 

Bil ki biz, bu âyeti, onların inkârlarının da Allah'tan olduğuna delalet ettiği 
hususunda delil getirmişti. Şu halde eğer Kaffâl bu sözü ile bunu kasdetmişse, 
makul bir söz söylemiştir. Fakat o, bu mezhebe (görüşe - ehl-i sünnete) karşı son 
derece nefret etmek ve âyetin bu mezhebin doğruluğuna delalet eden tevillerinin 
çoğu da, onun bu fikirde olmadığını gösterir. Yok eğerKaffâl'ın bu sözden 
muradı, bizim açıkladığımız manaya cevap vermek ise, bu zayıf bir cevaptır. 
Çünkü onun sözünde, bizim söylediğimiz delili ortadan kaldırmayı gerektirecek 
birşey yok. Allah en iyi bilendir. 

Ayetle ilgili olarak, sözün özü şudur: "O kâfir kavim taklidde ve delillere boyun 
eğmemede ısrar ettikleri için, Cenâb-ı Allah onların inkârlarını artırmıştır. İşte 
Rabbinizden üzerinize bir rics hak oldu" ifadesinin manası budur. Sonra Cenâb-ı 
Hak, onlara daha fazla gazab ettiğini bildirmiştir. 

O, daha sonra, Kendinizin ve atalarınızın uydurduğu birtakım isimlerin tanrılığı 
hakkında, 

Allah onlar için bir hüccet indirmediği halde, benimle mücadele mi 
ediyorsunuz?" demiştir. Buradaki istifhamdan (sorudan) murad, inkâr (kabul 
etmeme)dir. Çünkü onlar putlarına, onlarda bir uluhiyyet bulunmadığı halde, 
"ilah" olarak isim veriyorlardı. Mesela bir putlarına, "izzet" masdarından müştak 
olan "Uzza" ismini vermişlerdir. Halbuki Allah Teâiâ o puta kesinlikle bir izzet 
(kudret ve yücelik) vermemişti. Yine onlar, bir putlarına da "ilah" kelimesinden 
türetilmiş "Lât" ismini vermişlerdi, halbuki onda "ilah olma" namına hiçbir 
özellik yoktu. Ayetteki, "Allah onlar için bir hüccet indirmediği halde..." 
buyruğu onların inançlarının, delil ve hüccetlerden uzak olduğunu österir. 

Hz. Hüd (a.s), daha sonra onlara yeni bir tehditten bahsederek "Artık (bu 
putlara ibadet etmenizden dolayı başınıza ne geleceğini) bekleyin, şüphesiz ben 
de sizinle beraber bekleyenlerdinim" demiştir. 

Sonra Allah Teâlâ, bu hadisenin neticesini haber vererek, "Bunun üzerine, 
kendisini de, onunla beraber olanlan da katımızdan bir rahmetle kurtardık"çünkü 
onlar imanlarından dolayı rahmet-i ilahiyyeyi hakettiler "(Hüd'a mu'cize 


kıldığımız) âyetlerimizi yalan sayıp iman etmemiş olanların kökünü kestik" 
buyurmuştur. Bundan murad, Cenâb-ı Hakk'ın onlar üzerine, köklerini kazıyacak 
bir rüzgâr azabını göndermiş olmasıdır. Allah Teâlâ bunun nasıl olduğunu başka 
âyetlerde beyan etmiştir. Kat'u'd-dâbir deyimi "kökünü kazımak" manasındadır. 
Demek ki, Cenâb-ı Hak bu lafız ile onlardan geriye hiç kimseyi sağ 
bırakmadığına işaret etmiştir. Birşeyin "dâbir"i, "onun sonu" demektir. Buna 
göre şayet, "Allah Teâlâ, onların, âyetlerini yalanladıklarını haber verince, zaten 
bu ifadeden onların iman etmemiş oldukları neticesi çıkmaktadır. Şu halde, 
bundan sonra bir de, "İman etmemiş olanların" demenin ne hikmeti vardır?" 
denilirse, deriz ki: "Bunun manası şudur: "Onlar yalanlayanlardır. Allah Teâlâ, 
onların hayatta kalmaya devam etmeleri halinde de, inanmayacaklarını biliyordu. 
Eğer Allah, onların ileride iman edeceklerini bilseydi, onları helak etmeyip 


hayatta bırakırdı." [90] 
Hz. Salih'in Kavmini Hakka Daveti 


"Semüd kavmine de kardeşleri Salih 'i gönderdik. O dedi ki: "Ey kavmim, 
Allah'a kulluk edin. Sizin O'ndan başka hiç bir tanrınız yoktur. Size Rabbinizden 
apaçık bir mu'cize gelmiştir. İşte size bir alâmet olmak üzere Allah'ın şu dişi 
devesi! Onu (kendi haline) bırakın, Allah'ın arzında otlasın. Ona bir fenalıkla 
dokunmayın. Sonra sizi acıklı bir azab yakalar. Düşünün ki (Allah) sizi Âd'dan 
sonra hükümdarlar yaptı. Yeryüzünde sizi yerleştirdi. Ovalarından köşkler 
yapıyor, dağlarından evler yontuyorsunuz. Artık (hepiniz) Allah'ın lütuflannı 
anın, yeryüzünde fesatçılık yapıp taşkınlık yapmayın" (A'râf, 73-74). 

Bil ki bu üçüncü kıssa, Hz. Salih (a.s)'in ktssasıdır. Ayetteki "Semü-d'a" ifadesi, 
"Andolsun ki (kavmine) Nuh'u; Âd kavmine kardeşleri Hüd'u ve Semüd 
kavmine de kardeşleri Salih'i gönderdik" takdirindedir. Bu tabirle ilgili birkaç 


mesele vardır: L2H] 
Semüd Kelimesinin Manası 


Ebu Amr b. el-'Alâ, "Bu kavme, "suyu az" manasına olan semed kelimesinden 
müştak olarak "Semüd" denilmiştir. Çünkü bunların suyu azdı. Bunların 
yurtları, Hicaz ile Şam arasındaki "Hicr" mevkiidir. Bu mevki, "Vâdi'l-Kurâ"ya 
kadar uzanır. Bunların, en büyük atalarının adt "Semüd" olduğu için, bu isimle 
anıldıkları da söylenmiştir. O büyük atalarının künyesi "Semüd b. Âd b. İrem b. 


Sâm b. Nüh (a.s)" şeklindedir. 221 
İkinci Mesele 


Bu kelime, kendisiyle kabile kastedilerek, gayr-ı munsarıf kılınmıştır. Yine bu 
kelime "hay" (yani bir boy) manası kastedilerek veya aslı itibarıyla, munsarıf 
kabul edilmiştir. Çünkü bu, onların atalarının adıdır. Her iki şekliyle de, 
Kur'ân'da yer almıştır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Haberiniz olsun ki Semüd kavmi 
de Rab'lerini İnkâr ettiler, gözünüzü açın ki Semüd'a uzaklık (verilmiştir)"(Hüd, 
68) buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Salih (a.s)'in, kavmi Semüd'a, Allah'a ibadet etmelerini 
emrettiğini ve başka birşeye ibadetten nehyettiğini nakletmiştir. Cenâb-ı Hak, 
aynı hususu bundan önce zikredilen peygamberler hakkında da haber vermişti. 
Daha sonra O, "Size Rabbinizden apaçık bir mu'cize gelmiştir" demiştir. 
Fazladan olan bu ifade sadece bu kıssada zikredilmiştir. Bu durum da, Hz. Salih 
(a.s)'den önce geimiş olan her peygamberin tevhid ve nübüvvetin doğruluğu 
hususunda deliller getirdiklerini gösterir. Çünkü bu hususta sadece "taklid" 
yeterli olsaydı bu bey-ytne (mu'cize) ile ilgili ifadenin burada getirifmesi, boş 
bir söz olurdu. 1231 


Hz. Salih'in Devesi 


Salih (a.s) daha sonra o mu'cizenin bir deve olduğunu belirterek, "İşte size bir 
alâmet olmak üzere Atlah 'm şu dişi devesi..." demiştir. Bu ifade ile ilgili birkaç 


mesele vardır; 241 
Birinci Mesele 


Alimler şunu söylemişlerdir: "Allah Teâlâ, Âd kavmini imha edince, onların 
yerini Semüd kavmi aldı. Bunların ömürleri uzun, nimetleri bol oldu. Daha sonra 
Allah'a isyan ederek, putlara tapmaya başladılar. İşte bunun üzerine Cenâb-ı Hak 
onlara, kendi soylarından olan Hz. Salih'i peygamber olarak gönderdi. Derken 
onlar, ondan bir mu'cize istediler. Bunun üzerine Salih (a.s), "Ne istersiniz?" 
dedi. Onlar, "Bayram günü bizimle beraber çıkarsın. Biz de putlarımızı çıkarırız. 
Sen ilahından İstersin, biz putlarımızdan isteriz. Eğer senin duanın eseri ortaya 
çıkarsa, biz sana uyarız; yok eğer bizim duamızın eseri ortaya çıkarsa, sen bize 


uyarsın" dediler. Bunun üzerine Hz. Salih (a.s), onlarla beraber (sahraya) çıktı. 
Onlar Hz. Salih'ten, belli bir kayadan büyük bir dişi deve çıkarmasını istediler. O 
da, bunu yaptığı takdirde kendisine iman edip, (peygamberliğini) kabul 
edeceklerine dair onlardan söz aldı. Daha sonra İki rekat namaz kıldı ve Allah'a 
dua etti. Bunun üzerine bu kaya, tıpkı bir hamilenin karnında yavrusunun 
hareketlenmesi gibi hareketlendi ve sonra yarılıp, ortasından dişi bir deve çıktı. 
Bu, son derece büyük bir deve idi. Semüd kavminin içecek suları, son derece 
kısıtlı idi. Bundan dolayı onlar sularının tamamını bir gün deve için, bir gün 
bütün kavim için olmak üzere nöbete bindirdiler. 

Süddi şöyle der: "Su içme sırası devenin olduğu gün, iki dağın arasına (bir 
vadiye) gidiyor ve yamaçlara çıkıp orada otluyor, sonra da gelip suyunu içiyor 
ve bütün kavme yetecek kadar süt sağılıyordu. Sanki sütünü sicim gibi 
yağdırıyordu. Su içme sırası kavmin olduğu gün ise, onların yanına gelmiyordu. 
Yanında bir yavrusu vardı. Bunun üzerine Hz. Salih onlara: "Şu içinde 
bulunduğunuz ayda, kendisi sebebiyle imha edileceğiniz bir erkek çocuk 
doğacak" dedi. Onlardan dokuz kişi, (doğan) oğullarını kestiler. Daha sonra 
onuncu çocuk doğdu. Babası onu kesmedi ve o çocuk hızlıca büyüdü. 
Büyüyünce de içki içen bir grup insanla haşır-neşir oldu. Onlar birgün, içkilerine 
katmak için su aradılar. O gün ise, su sırası devenin idi. Bundan dolayı su 
bulamadılar ve bu onlara çok ağır geldi. Bunun üzerine o çocuk: "Sizin için şu 
deveyi boğazlayayım mı?" dedi. Çocuk gidip deveye doğru saldırdı. Onu 
görünce, deve de ona doğru saldırdı. Çocuk deveden kaçıp, bir kayanın arkasına 
sığındı. O içkiciler, deveyi çocuğun üzerine sürdüler. Deve çocuğun olduğu yere 
varınca, çocuk da onu yakalayıp boğazladı ve deve yere yıkıldı. İşte bu, 
"Sonunda onlar arkadaşlarını çağırdılar, o da (kılıca) sarılarak (deveyi) 
boğazladı" (Kamer 29) âyetinde anlatılan husustur. Derken onlar küfürlerini 
ortaya koydular, Allah'ın emrine isyan ettiler. Bunun üzerine Salih (a.s) onlara: 
"İlahi azabın gelmesinin alâmeti, yarın kırmızı; ertesi gün sarı, üçüncü gün de 
siyah renge dönüşmenizdir" dedi. Azab onlara gelip çattığında, onlar koku 
süründüler ve hazırlandılar." 

Bunu iyice anladığında biz deriz ki: Alimler devenin mu'cize olup olmadığı 
hususunda münakaşalıdırlar. 

1) Bu'cümleden olarak bazıları, onun tam ve kamil bir deve olarak kayadan 
çıkmasının bir mu'cize olduğunu söylemişlerdir. Kâdi: "Eğer bu doğru ise, birkaç 
bakımdan mu'cizedir: Birincisi, onun bir kayadan çıkması; ikincisi, bir dişi ve 
erkekten doğmamış oluşu; üçüncüsü, kademe kademe (büyüme) olmaksızın 
mükemmel olarak yaratılışı..." demiştir. 


2) Bu, su nöbetinin bir gün onun, bir gün de bütün Semüd kavmi için olmasıdır. 
Çünkü tek bir dişi devenin, bütün bir kavme yetecek kadar olan bir suyu içmesi, 
hayret verici bir şeydir. Aynı zamanda o içtiği suya uygun olarak yaş ve kuru ot 
yiyordu. 

3) Bundaki mü'cizelik yönü şudur: Onlar, su içme sırası devenin olduğu gün, bir 
günlük su kadar süt içmeleridir. Hasan el-Basri, bunun aksini söylemiş ve şöyle 
demiştir: "(Su içme sırası kavimde olduğu gün), o deve bir damla bile süt 
vermiyordu" demiştir. Hasan Basri'nin bu sözü, öncekinin tam aksidir. 

4) Bundaki mü'cizelik yönü şudur: O deve suya geldiği gün, bütün diğer 
hayvanlar su içmekten geri duruyorlardı. Deve su içmediği gün ise, bütün 
hayvanlar su içmeye geliyorlardı. 

Bil ki Kur'ân, bu hadisede bir mu'cizenin olduğunu göstermektedir. Ama bunun 
hangi bakımdan bir mu'cize olduğu, Kur'ân'da belirtilmemiştir. Fakat bunun, hiç 


şüphesiz, bir yönden bir mu'cize olduğunu anlıyoruz. Allah en iyi bilendir. [95] 
İkinci Mesele 


Ayetteki, "İşte size bir âyet olmak üzere, Allah'ın şu dişi devesi" buyruğundaki 
"âyet" kelimesi, hat olarak olarak mansubtur. Yani, "bir âyet olarak ona işaret 
ediyorum" demektir. Bu ifadedeki hâzihi (şu) kelimesi, işaret etme manasını 
ihtiva eder. "Ayet" de, "delâlet eden" manasınadır. İşte bundan ötürü (ism-i fail 
manasında olduğu için) "hal" olması caizdir. 

Buna göre şayet, "O dişi deve herkes için bir âyettir, mu'cizedir. Binaenaleyh 
niçin bu mu'cize oluş onlara has kılınarak, "İşte size bir âyet olmak üzere, 
Allah'ın şu dişi devesi..." denilmiştir?" denilir ise deriz ki: "Bu hususta şu izahlar 
yapılır. 

1) Onlar, bunu bizzat görmüşler, onların dışındaki insanlara ise bu mu'cize haber 
verilmiştir Haber de, bizzat görme gibi değildir. 

2) Belki de Salih (a.s) başka mu'cizeler de gösteriyordu. Ama kavmi, bizzat 
kendileri bu mu'cizeyi ondan istediler de, Allah bu mu'cizeyi onlara gösterdi. İşte 
bundan dolayı, bu mu'cize oluşun onlara has kılınması yerinde ve güze! 
olmuştur." 

Buna göre eğer, "O deveyi, "Allah'ın dişi devesi" diye, Allah'a izafe etmenin 
hikmeti nedir?" denilirse, deriz ki: "Bu hususta da şu izahlar yapılmıştır: 
Denilmiştir ki, Cenâb-ı Allah bunu, tıpkı "Beytullah" (Allah'ın evi) ifadesinde 
olduğu gibi, onu, şerefini ve yüce özelliğini göstermek için, kendisine izafe 
etmiştir. 


Yine onu vasıtasız yarattığı için; sahibi sadece Allah Teâlâ olduğu için ve bu, 
Allah'ın o kavim üzerinde bir hücceti olduğu için, Allah'ın bunu kendisine nisbet 
ettiği açıklamaları da yapılmıştır. 

Daha sonra O, "Onu (kendi haline) bırakın, Allah'ın arzında otlasın" demiştir. 
Yani, "Yer, Allah'ın yeri; deve, Allah'ın devesi.. O halde onu bırakın Rabbinin 
arzında yesin içsin! Ne yer sizin, ne de yeryüzünde bitenleri si2 bitiriyorsunuz. O 
halde ona kötülük yapmayın; ona vurmayın; onu kovmayın ve ona hiçbir eziyet 
ve cefa vermeyin" demektir. Hz. Peygamber (s.a.s)'ın de şöyle buyurduğu rivayet 
edilmiştir: 

“Ey Ali, evvelki insanların en şakisi, salih 'in devesini boğazlayandır; 
sonrakilerin en şakisi ise, seni öldürecek olandır.” 

Daha sonra Cenâb-ı hak, "düşünün ki Allah sizi Âd'dan sonra hükümdarlar 
yaptı" buyurmuştur. Denildi ki, Allah Teâlâ Âd kavmini imha ettiği zaman, 
Semüd kavmini onların yurtlarına yerleştirdi. Yeryüzünde onlara, bunları halef 
kıldı. Bunlara çok nimetler ve uzun ömürler verdi. 

Daha sonra o, "Yeryüzünde sizi yerleştirdi" demiştir. Bevvee, indirdi, yerleştirdi; 
mübevve" kelimesi de, yeryüzünde yerleşilen yer ma-nasındadır. Bu, "Hicaz ile 
Şam arasındaki Hicr mevkiine sizi yerleştirdi" demektir. 

Sonra O, "Ovalarından köşkler yapıyorsunuz" yani "yeryüzünün ovalarındaki 
köşklere oturuyorsunuz" demiştir. Çünkü köşkler, çamur, kerpiç ve kiremitle 
(taşla-toprakla) yapılır. Bunlar da yeryüzünün ovalarında bulunur. Yine o, 
"Dağlarından ovalar yontuyorsunuz" demiş ve şunu kastetmiştir: "Dağlan, 


kayaları yontup, içlerine tavanlı evler yapıyorsunuz." [96] 
Büyüten Kelimesi Hal-i Mukadderedir 


Eğer, burada, büyüten kelimesi niçin mansub kılınmıştır? denilir ise, biz deriz ki: 
"Bu, "hal" olarak mansub kılınmıştır. Nitekim Arapça'da, "Bu kumaşı gömlek 
olarak dik" ve "Şu kamışı da kalem olarak yont" denilir. Halbuki hal olan bu 
kelime "hal-i mukaddere"dir. Çünkü dağ, yontul-duğu zaman ev olmaz, yine 
kumaş ve kamış da dikilme ve yontulma halinde gömlek ve kalem olmazlar 
denildi. Semûd kavmi, yazın vadilerde, kışın da dağlarda yaşıyorlardı. Bu, 
onların nimet ve refah içinde yüzdüklerine delalet eder. 

Sonra o, "Artık (hepiniz) Allah'ın lütufiartnı anın" yani "size Allah'ın verdiği 
nimetlerden bir kısmını hatırlattım, hepsini tek tek saymak uzun sürer. Öyleyse 
siz akıllarınızla, bundaki nimetleri düşünüp bulun, "Yeryüzünde fesadçtlar olup 
taşkınlık yapmayın" demiştir. Denildi ki: 


Bundan, maksad, onların dişi deveyi kesmelerini yasaklamadır. Ama daha uygun 
olan, bu ifadeyi zahiri manasına hamletmektir, bu da, fesadın her türlüsünden 


men etme manasıdır. 221 
Kibirli Kâfirlerin Zayıf Müminlere Zulmü 


"Onun kavminden kibirlenerek iman etmeyen ileri gelen kimseler, zayıf 
düşürülmüş olanlara, bunların içinden iman etmiş olanlara şöyle dediler: "Siz, 
Salih 'in gerçekten Rabbi katından gönderilmiş bir peygamber olduğunu biliyor 
musunuz?" Onlar da "Biz, doğrusu onunla ne gönderildiyse onlara iman 
ediyoruz" dediler. Yine o kibirlenenler, "Biz, doğrusu sizin iman ettiğinizi inkâr 
ediyoruz" dediler. Derken o dişi deveyi (ayaklannı keserek) öldürdüler. 
Rablerinin emrinden (uzaklaşıp) isyan ettiler ue: "Salih, eğer sen gönderilmiş 
peygamberlerden isen, bizi tehdid edip durduğun o azabı getir" dediler. Bunun 
üzerine onları şiddetli bir sarsıntı tutuuerdi ve ontar böylece yurtlarında diz üstü 
çöken (helake uğrayan) kimseler oldular. O da onlardan yüz çevirdi ve şöyle 
dedi: "Ey kavmim, andolsun ki ben size Rabbimin elçiliğini tebliğ ettim ue size 
nasihatta bulundum. Fakat siz nasihat edenleri sevmezsiniz" (A'râf. 75-79). 

Bil ki biz "mele"I kelimesinin, "kalbleri heybetleri ile, korku ite dolduran 
kimseler" manasına olduğunu daha önce söylemiştik. Buna göre âyetin manası, 
"melel, yani kavmin ileri gelenleri, mustaz'atlara, yani, Salih (a.s)'e iman eden 
takır kimselere şöyle dediler:" şeklinde olur. "bunların içinden iman etmiş 
olanlara..." kaydı, ifadesinden bedeldir. 

Bil ki Allah Teâlâ, o kâfirleri, "kibirlenen ileri gelenler"; o mü'minleri de "zayıf 
düşürülenler" diye Oo vasıflandırmıştır.. Onların büyüklenmeleri, kınamayı 
gerektiren bir fiilden dolayıdır. Mü'minlerin müstaz'af olmalarının manası ise, 
başkalarının onları zayıf görmesi ve küçümsemesi demektir. Halbuki bu, 
onlardan sâdır olan bir fiil olmayıp, aksine başkalarından sudur eden bir fiildir. 
Binaenaleyh bu, o mü'minler hakkında, kınamayı ifade eden bir sıfat olamaz. 
Aksine bu kınama ve zemm, onları hakir görüp zayıf addeden kimselere aittir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, o büyüklenenlerin, m ustaz'af I ara, Salih (a.s)'in 
durumunu sorduklarını, onların da: "Biz, Salih (a.s)"in getirdiği her şeye 
yakinen inanıyor ve onu tasdik ediyoruz" dediklerini; kibirlenenlerin ise: 
"Aksine biz onun getirdiği şeyleri inkâr ediyoruz., kabul etmiyoruz" dediklerini 
nakletmiştir. İşte bu âyet, fakirliğin zenginlikten daha hayırlı olduğunu izah için, 
kendisiyle istidlal) edilen başlıca delillerden birisidir. Zira büyüklenme, ancak 
malın çokluğundan ve makamın büyüklüğünden ileri gelir. Zayıf görülme ise, 


ancak bu iki şeyin azlığından meydana gelir. Böylece Cenâb-ı Hak, mal 
çokluğunun ve makam büyüklüğünün, insanları isyana, diretmeye, kabul 
etmemeye ve küfre sevkettiğini; malın azlığının, makamın küçüklüğünün ise, 
insanları imana, tasdik etmeye ve inkiyada, baş eğmeye sevkettiğini beyan 
buyurmuştur ki, işte bu fakirliğin zenginlikten daha hayırlı olduğuna delalet eder. 


[98] 
Hûd Kavminin İsyan edip Deveyi Kesmeleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak: "Derken o dişi deveyi, (ayaklarını. keserek) 
Öldürdüler" buyurmuştur. E2herî şöyle der: Araplara göre akr devenin can 
damarını keşfetmek (elle arayıp bulmak)tır. Akr boğazlamanın sebebi olunca, 
sebebin müsebbebe ıtlâkt (yani, sebebin netice yerinde kullanılması) 
bakımından, "akr" sözü, kesme, boğazlama yerinde kullanılmıştır. Bil ki Cenâb-ı 
Hak, bu boğazlama işini her ne kadar onların hepsi değil bir kısmı yapmış ise de, 
bu onların da rızasına göre olmuştur. Mesela bazan, büyük bir kabileye onlardan 
sadece birisi o fiili yaptığı halde, "Siz şöyle yaptınız!" denilir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Rabb'lerinin emrinden (uzaklaşıp) isyan ettiler.." 
buyurmuştur. Bir kimse böbürlenip tekebbür ettiğinde, denilir, "isyankâr, zorba" 
denilmesi de, bu manadadır. Mücahid, kelimesinin, bâtıla iyice dalmak, içine 
girmek manasına geldiğini söylemiştir 

Ayetteki tabiri hakkında da, şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu, "Onlar, Rablerinin emrine imtisal edip, uymaktan tekebbür edip 
uzaklaştılar" demektir. Bu emr ise, Allahu Teâlâ'nın, Hz. Salih vasıtasıyla 
onlara ulaştırmış olduğu, "Onu (kendi haline) bırakın, Allah'ın arzında otlasın" 
(A'râf, 73) şeklindeki emridir. 

b) Mânâ şöyle de olabilir: "Onların isyanları, Rablerinin emrinden 
uzaklaşmaları sebebiyle olmuştur. Yani Rablerinin o deveyi kendi haline 
bırakmalarını emretmesi, onların bu isyana girişmelerine sebep oldu. Nitekim, 
"Bir şey yasaklandıkça, onun peşine daha çok düşülür" denilmiştir. 

Daha sonra onlar, "Salih, eğer sen gönderilmiş peygamberlerden isen, bizi tehdit 
edip durduğun (0 azabı) getir" dediler. Onlar bu sözü, "Hz. Salih'in haber verdiği 


her vaad ve vaide inanmayıp onu yalanladıkları için" söylemişlerdir. 199) 
Kâfirlerin Azaba Çarpılmaları 


Daha sonra "Bunun üzerine onları şiddetli bir sarsıntı tutu-verdi" 


Duyurulmuştur. Ferrâ ve Zeccâc, "recfe"nin, şiddetli bir sarsıntı, zelzele 
olduğunu söylemişlerdir. Nitekim başka bir âyette "O günde ki yerler, dağlar 
(zelzeleyle) sarsılır. Dağlar, akıp dağdan bir kum yığınına döner" (Müzzemmü, 
14) varid yolmuştur. 
Leys de şöyle demiştir: Devenin yük altında titremesi, ağacın da rüzgârın 
sallaması gibi... şeyler hakkında denilir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "ve onlar böylece yurtlarında diz üstü çöken (helake 
uğrayan) kimseler oldular" buyurmuştur. Bu ifadede geçen dâr kelimesi, "onların 
beldesi" manasına gelir. İşte bundan dolayı da tekil olarak getirilmiştir. Nitekim 
daru'l-harb "kendisiyle savaşılan belde" "Elbise satan kimselerin semtine 
uğradım" denilir. Bu ifade, bir başka âyette de, cemi olarak getirilerek, 
"yurtlarında..." (Hüd, 67) denilmiştir. Çünkü Cenâb-ı Hak bu ifadesiyle, 


onlardan her birine ait olan yurdu, evi, evlerini kastetmiştir. [100] 
"Casimîn" Tabirinin İzahı 


Ayetteki câsimîn "diz üstü çöken kimseler..." tabirine gelince, Ebu Ubey-de bu 
hususta şöyle demiştir: "İnsanlar ve kuşlar hakkında kullanılan cüsûm (diz 
çökmek) kelimesi, deve hakkında kullanılan bürûk (çökmek) kelimesi gibidir. O 
halde, kuşun diz çökmesi, (cüsüm) geceleyin hareketsizleştiğinde, yere yapışıp 
kalmasıdır. Buna göre âyetin manası, "Onlar, ölüler gibi hareket edemeyen, diz 
üstü çökmüş ve sönmüş, yok olmuş kimseler oldular" şeklinde olur. 

Yine, denilir ki bu: "İnsanlar, hiç hareket etmeksizin ve hiçbir şey de 
hissetmeksizin oturuyorlar" anlamındadır. 

Hakkında yasak varid olmuş olan "hayvan" mücesseme de böyledir. Bu, hedef 
yapılmak için bağlanmış olan hayvandır. Böylece "cüsüm" kelimesinin, 
hareketsizlik ve adeta sönmüşlük demek olduğu sabit olmuş otur. 

Sonra alimler, bu hususta da ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak bazıları 
şöyle demişlerdir. Bu kavim, o büyük sayhayı, narayı duyunca, kalpleri 
parçalandı ve dizleri üzerine çökmüş vaziyette öldüler. Bunların, yüzleri üzerine 
düştükleri de ileri sürülmüştür. Yine, yıldırım onlara ulaşınca, onların yanıp kül 
gibi oldukları da söylenmiştir. "Hayır, onlara azab geldiğinde, onlar üstüste 
düşüverdiler.." de denilmiştir ki, bu görüşlerin hepsi de birbirine yakın şeylerdir. 


Burada, ortaya birkaç soru çıkmaktadır: (LOL 


Salih'in Kavmi Hakkında Bazı Sorular 


Birinci soru: Allah Teâlâ, onların "Salih, eğer sen gönderilmiş peygamberlerden 
isen, öyleyse hemen bizi tehdit edip durduğun o azabı getir!" dediklerini 
nakledince, bunun peşinden, "Sunun üzerine onları şiddetli bir sarsıntı tutuverdi" 
buyurmuştur. İşbu Jhh"'ü-1» kelimesinin başındaki fâ harfi, takibiyye faşıdır. Bu 
da, "recfe"nin, onları onların bu sözü söylemelerinin hemen akabinde çarptığına 
delalet eder. Halbuki durum böyle değildir. Çünkü Cenâb-ı Hak bir başka âyette: 
"Memleketinizde üç gün daha yaşayın, işte bu, yalan çıkarılamayacak bir 
tehdittir" (Hüd, 65) buyurmuştur. 

Cevap: Bir şeyden az bir müddet sonra meydana gelen şey hakkında, "O şey 
onun tam peşinden oldu, meydana geldi" denilir. Böylece, bu soru kendiliğinden 


ortadan kalkar. L02] 
Aynı Hadisenin Farklı Lafızlarla Anlatılması 


İkinci soru: Dinsizlerden bir kısmı bu âyetleri şu şekilde tenkit etmişlerdir: 
"Kur'ân'ın lafızları, bu hadiseyi anlatırken farklı farklıdır. Bu lafızlar, recfe, 
tâğiye ve sayhadır..." Bu kimseler, bunun bir tenakuz olduğunu iddia etmişlerdir. 
Cevap: Ebu Müslim şöyle der: Tağiye, ister canlı olsun ister cansız olsun, haddi 
aşan, sınırı öte geçen her şeye verilen bir isimdir. Bunun sonundaki "tâ" harfi de, 
"mübalağa" için getirilmiştir. Mesela müslümanlar da, zalim, hak hukuk 
tanımayan hükümdara "tağiye" "tağut" adını verirler. Nitekim Cenâb-ı Hak 
da,"Çünfcü insan, muhakkak azar, kendisini (mal sebebiyle) ihtiyaçtan müstağni 
gördü diye" (Ajâk, 6) buyurmuştur. Yine, Arapça'da, "Azdı, azmak, o azgındır, 
tağidir" denilir. Cenâb-ı Hak, "Semüd (kavmi), azgınlığı yüzünden 
(peygamberlerini) yalanladı" (Şems, 11) buyurmuştur. Cansızlar hakkında da, 
"Su, azıp da (her yanı) bastığı zaman..." (Hakka, 11) buyurmuştur. Yani Haddi 
aştı, (normal) sınırı geçti..." demektir. 

"Recfe"ye gelince, bu, yerde meydana gelen zelzeleye denilir. Bu da alışılmışın 
dışına çıkan bir harekettir. Binaenaleyh, zelzeleye de "tağiye" adının verilmiş 
olması uzak bir ihtimal değildir. 

"Sayha"ya gelince, zelzelenin genel vasfı, korkunç ve dehşetli bir sesle ortaya 
çıkmasıdır. "YıldırınV'a gelince, genel olarak, bu da bir zelzeledir. "Zecre" de 
böyledir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Fakat o, ancak bir tek haykırıştır. Ki o zaman 
onlar, hemen (diri olarak) toprağın yüzündedirler." (Nâziai, 13-14) buyrmuştur. 


Böylece, bunu tenkid edenlerin tenkidi geçersiz ve bâtıl olmuştur. [103] 


Kesin Mu'cizeleri Görenin İmana Girmemesi Nasıl Olur? 


Üçüncü soru: Onun kavmi, devenin bir taştan çıktığını müşahede etmişlerdi. Bu 
ise, bu mu'cizeyi gördüklerinde, mükellefleri hakikati kabul etme zorunda 
bırakan kesin bir mu'cizedir. Yine onlar, günaşırı olmak üzere o kavmin hepsinin 
içecek olduğu suyu diğer günde o tek devenin içtiğini görüp müşahede 
etmişlerdir ki, bu da bahir ve kesin bir mu'cizedir. Yine o kavmi, Salih (a.s) onu 
boğazlamaları halinde kendilerini şiddetli bir azab ile korkutup tehdit etmişti. 
Onlar, bunu boğazladıktan sonra, başlarına gelecek olan azabın belirtilerini 
görüp müşahede etmişlerdir ki, bu belirti, rivayet edildiğine göre onların 
renklerinin, ilk gün kırmızı; ikinci gün san; üçüncü günde de siyah olmasıdır. 
Onlar ta işin başında bu kesin mu'cizeleri görüp müşahede etmişler; işin sonunda 
da şiddetli bir azabın başlarına geldiğini görmüşlerdi. Bu durumlara rağmen, aklı 
başında olan bir kimsenin, küfründen tevbe etmeksizin, küfründe ısrar ederek 
kalması, bunda diretmesi muhtemel midir? 

Cevap: Münasip cevap şöyle denilmesidir: "Onlar, o alâmetleri görüp müşahede 
etmezden önce, kendilerine böylesi bir azabın inmesi hususunda, Salih (a.s)'i 
tekzip edip yalanlıyorlardı. Binaenaleyh, onlar bu alâmetleri görüp müşahede 
ettiklerinde, mükellef tutulma ve tevbelerinin kabul edilmesi hakkını yitirdiler. 


[104] 
Hz. Salih'in Azaptan Sonra Kavmine Hitabı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O da onlardan yüz çevirdi" buyurmuştur. Bu hususta 
da iki görüş bulunmaktadır: 

a) "Salih (a.s), onların ölmesinden sonra onlardan yüz çevirdi" Bunun delili, 
hemen önce ""Ve onlar böylece, yurtlarında diz üstü çöken (helake uğrayan) 
kimseler oldular. O da onlardan yüz çeuirdi" ifadesidir. "yüz çevirdi" tabirinin 
başındaki "fâ" harfi, takibiyye fâ'sıdır. 

Böylece bu, yüz çevirme işinin, onların helak olup yok olmasından sonra 
olduğuna delalet eder. 

b) "Salih (a.s), onlar ölmezden önce, onlardan yüz çevirmiştir." 

Bunun delili de, onun, kavmine hitap ederek, "Ey kavmim, andoisun ki ben size 
Rabbimin elçiliğini tebliğ ettim ve size nasihatta bulundum. Fakat siz nasihat 
edenleri sevmezsiniz" (A'râf, 79) buyurmasıdır. Bu da şu üç yönden, onların diri 
olduklarına delalet eder: 

1) Salih (a.s) onlara, "Ey kavmim..."demiştir. Halbuki ölüler, kavim olmakla 
vasfedilmezler. Çünkü "kavm" lafzı, "kendi başına ayakta durabilme, kaim 


olma" manasından iştikak etmiştir. Halbuki ölen kimse hakkında böyle bir vasıf 
söz konusu değildir. 

2) Bu kelimeler, onlara karşı yöneltilmiş bir hitaptır. Halbuki ölüye hitap etmek 
uygun düşmez. 

3) Salih (a.s), "Fakat siz nasihat edenleri sevmezsiniz" demiştir. Binaenaleyh, 
onların sevgi gösterebilecek bur durumda bulunmaları gerekir. 

Buna da, şu şekilde cevap vermek mümkündür: Bazan bir kimse kendisine 
nasihat ettiği, fakat o nasihati kabul etmeyerek kendisini helake mahkum eden 
ölmüş bir arkadaşına: "Ey kardeşim, sana şu zamandan beri ne kadar nasihat 
ettim de sen kabul etmedin! ve seni ne kadar engelledim de, sen vazgeçmedin!" 
diyebilir. İşte burada da böyledir. Bu sözün söylenmesinin hikmeti şudur: Ya 
bunu, geride kalanlar duysunlar, böylece bundan ibret alsınlar da öylesi 
yollardan vazgeçsinler diye; veyahut g'a o hadise sebebiyle kalbi yandığı, 
üzüldüğü için bu sözü söylemiştir. O bu sözü söyleyince, bu mesele onun 
kalbinden uzaklaştı, böylece o huzur duydu... Yine, bu sözü söylediği zaman, bu 
derdin onun kalbindeki tesirinin azaldığı da söylenmiştir. Alimler, bu hususta bir 
başka cevap olarak da şunu söylemişlerdir: "Tıpkı bizim peygamberimiz Hz. 
Muhammed, Bedir şehitlerine hitapta bulunduğu gibi, Salih (a.s) de, kavmine 
onlar öfüp helak olduktan sonra hitapta bulunmuştur..." Şu da söylenmiştir: Salih 
(a.s), onların cesetleriyle, konuşarak, yanındakilere "Siz onlardan daha iyi 


duyuyor değilsiniz; ancak ne var ki onfar cevap veremezler" demiştir. 105) 


"Lütu da gönderdik. O da kavmine: "Sizden evvel, demişti, âlemlerden hiç 
birinin yapmadığı hayasızlığı mı yapıyorsunuz?" (A'râf. 80). 

Bil ki bu da, dördüncü kıssadır. Nahivciler, Lüt ve Nüh kelimelerinin, hafif 
oldukları için, munsarif olduklarım; zira bunların harf sayılarının üç olup, 
ortasının da sakin olduğunu söylemişlerdir. ifadesinin manası: "Siz, mahza 
çirkinlik olan bu hayasızlığı mı yapıyorsunuz?" demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Alemlerden hiç birinin yapmadığı..." ifadesi hakkında da iki 
bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Keşşaf sahibi, bu âyette bulunan birinci "min" edatının za-id 
olduğunu; nefyi te'kid için geldiğini ve kapsamlıiık (istiğrak) manasını ifade 
ettiğini; ikinci min edatının ise, kısmi olmayı ifade etmek için geldiğini 
söylemiştir. L06] 


Livata, İlkin Lüt Kavminde mi Ortaya Çıktı? 


Şayet, "şehvet, bu işi yapmaya devamlı bir şekilde davet edip çağırdığı halde, 
nasıl, "âlemlerden hiçbirinin yapmadığı.." denilebilir?" denilirse, buna şöyle 
cevap verilir: 

Biz, pekçok insanın böylesi bir fili pis ve kazurat cinsinden addettiğini 
görmekteyiz. İnsanların pek çoğuna göre bunun pis ve necis cinsinden olduğu 
söz konusu olunca, daha önce geçen nesillerin pek çoğunun, o asırlarda yaşayan 
insanlardan hiç kimsenin böylesi bir fiile teşebbüs etmeden sona ermiş olması 
uzak bir ihtimal değildir. 

Bu hususta şöyle bir izah da yapılmıştır: Belki de onların hepsi, bu işe 
yönelmişlerdir. Bu işe herkesin yönelmesi ise, daha önceki asırlarda asla 
bulunmamış olan şeyler nev'indendir. Hasan el-Basri, onların, erkeklerle 
dübürlerinden temasta bulunduklarını bunu ise ancak yabancılara yaptıklarını 
söylerken, Ata, İbn Abbas'tan rivayeten, "Bu iş, onlar arasında iyice kök 
salmıştı. Onlar, bu yolla birbirleriyle temasta bulunuyorlardı" demiştir. 

İkinci bahis: HakTeâlâ'nm. tabirinin onları kınama, azarlama hususunda varid 
olmuş "müste'nef" bir kelam olması ve yine bunun fahişe kelimesinin sıfatı 
olması da caizdir. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Gece de onlar için bir ayettir. Biz 
ondan gündüzü sıyırıp çıkarırız" (Yasin, 37) ayeti gibidir. Şair de: "Andolsun ki, 


o adi ve değersiz kişiye bana sövmesini emretti" demiştir. [107] 


"Çünkü siz kadınları bırakıp da şehvette erkeklere yanaşıyorsunuz. Muhakkak ki 
siz haddi aşan bir topluluksunuz" (A'râf, 81). 


Bu hususta da birkaç mesele vardır: [108] 
Farklı Kıraatler 


Nâfi ve Asım'ı ravisl Hafs, elifin kesresiyle innekum şeklinde okumuşlardır. 
Nâfi'nin metodu, Kur'ân'ın tamamında, istifham durumunda birinci istifham 
hemzesi İle yetinip, ikincisini getirmemektir. İbn Kesir ise, medsiz olarak bir 
hemze ile şeklinde okumuş, ikinci hemzeyi de açıkça okumuştur. Ebu Amr'da, 
birinci hemzeyi tahfif ile, ve hemzeyi uzatarak; ikinci hemzeyi de açıkça 
okumuştur. Diğer kıraat imamları ise, her iki hemzeyi de aslı üzere, olduğu gibi 
okumuşlardır. Vahidi şöyle demektedir: "Bu ifadeleri istifham İte okuyan herkese 
göre, bu istifhamlar istifham-ı inkârı olurlar. Zira Cenâb-ı Hak, "Hayasızlık 
yaparsınız öyle mi? (yapmayınız)" buyurmuştur. Bu iki istifhamın dahil olduğu 
her cümle, tam olması hususunda başka bir şeye muhtaç olmayan müstakil bir 


cümledir, H09] 
İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın bu ayetinde geçen sehve kelimesi, masdardır. Ebu Zeyd şöyte 
demiştir: "Arapça'da, , (arzuladı) denilmektedir. Bu kelime, meful-u mutlak 
olduğu için mansubtur. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "erkeklere mi yanaşıyorsunuz?" 
sözünün manası "...arzuluyor musunuz?.." şeklindedir. İstersen bunun, hal 


yerinde gelmiş bir masdar olduğunu da söyleyebilirsin. [10] 
Livata (Homoseksüellik)daki Çirkinliğin Sebepleri 


Üçüncü, mesele, bu işin çirkinliğini gerektiren sebeplerin izahı hakkındadır: 

Bil ki bu işin çirkinliği, insanların tabiatına adeta yer- leşmiş bir şeydir. 
Binaenaleyh bunun sebeplerini genişçe saymamıza gerek yok. Fakat biz yine de 
diyoruz ki: Bunun çirkinliğini gerektiren sebepler pek çoktur: 

Birinci sebep: Pek çok insan çocuğunun olmasını istemez. Çünkü çocuğun 
doğması, insanı mal kazanmaya ve kazanç için kendisini yormaya sevkeder. 
Ancak Cenâb-ı Hak, cinsî münasebeti o büyük lezzetin gerçekleşmesinin sebebi 
kılmıştır. Öyle ki insan bu (şehevî) lezzeti elde etmek için, cinsî münasebette 
bulunur. Bu durumda da o kimse istese de, istemese de çocuk olur. İşte bu yolla 
da insan nesli devam eder ve insan türü sona ermez. Bundan dolayı Cenâb-ı 
Allah, cinsî münasebete bir lezzet vermiştir. Bu tıpkı, bazı hayvanları avlamak 
için tuzak kuran insana benzer. Çünkü o insan mutlaka bu tuzağa, o hayvanın 
arzuladığı bir şeyi kor . Böylece bu, o hayvanın tuzağa düşmesine sebep olur. Bu 
sebeple Cenabı Hak daT o hayvanın arzuladığı bir şeyin tuzağa konulmasına 
benzer bir şekilde, cinsî münasebete bir lezzet koymuştur. Allah Teâlâ'nın 
bundan maksadı, en şerefli tür olan insan türünün devamını sağlamaktır. Bu sabit 
olunca, biz diyoruz ki: İnsan o lezzeti, neticede çocuk yapmaya götürmeyecek 
bir yoldan elde etme gayretine girerse, istenen hikmet gerçekleşmez ve bu, insan 
neslinin sona ermesi neticesine götürür. Bu ise Allah'ın hikmetinin hilafına bir 
davranış olmuş olur. Binaenaleyh bunun kesin olarak haram kılınması gerekir. 
Tâ ki bu lezzet, neticede çocuk doğurmaya götüren bir yol ile gerçekleşsin. 
İkinci sebep: Cinsi münasebette erkeklikten beklenen vasıf fail olma, kadınlıktan 
beklenen ise, meful olma (bu faiüyyeti kabul etme) durumudur. Halbuki erkek 
meful, kadın da fail durumuna geçecek olursa, bu hem insan tabiatının, hem de 
ilahi hikmetin aksine ve hilafına bir şey olmuş olur. 


Üçüncü sebep: Sırf şehevi duyguyu tatmin için uğraşmak, hayvanların yaptığına 
benzer. Şehvetle meşgul olunduğu zaman, bu, şehveti tatminin ötesinde başka bir 
manayı da ifade eder. O halde şehveti kadın ile gidermek de, sırf şehevi duyguyu 
tatmin etmenin ötesinde bir başka manaya gelir ki, bu mana da, bir çocuğun 
olması ve en şerefli tür olan insan neslinin devam etmesidir. Ama erkeğin 
şehvetini yine bir erkekle gidermesi, sadece şehveti gidermekten başka bir şey 
ifade etmez. Binaenaleyh bu, hayvanlara benzeme ve insanın fıtratına uygun 
olanın dışına çıkma olur ki, son derece çirkin bir iştir. 

Dördüncü sebep: Diyelim ki münasebette fail durumunda olan erkek lezzet alır. 
Fakat özellikle meful durumundaki erkek, ebediyyen zail olmayacak bir 
utandırıcı leke ile kirlenmiş olur. Halbuki akit olan bir kimse bir anda sona 
erecek değersiz bir lezzetten ötürü, başkası sebebi ile, üzerinden hiç 
silinmeyecek bir ayıba düşmeye razı olmaz. 

Beşinci sebep: Bu, fail üe meful arasında köklü bir düşmanlığın doğmasına 
sebep olan bir iştir. Çoğu kez bu iş, meful durumunda olan erkeğin failden 
nefretine sebep olduğundan, fail olanı öldürmeye yahut da onu, elinden gelen her 
yol ile imha etmeye sevkeder. Ama bu işin kadın ile kocası arasında yapılması 
ise, onlar arasındaki ülfet ve sevginin kökleşmesini, büyük faydaların meydana 
gelmesini sağlar. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Size, nefislerinizden, kendilerine 
ısınmanız için zevceler yaratmış olması, aranızda bir sevgi ue merhamet 
yaratması da Allah'ın varlığına işaret eden ayetterindendir" (Rüm, 21) 
buyurmuştur. 

Altıncı sebep: Allah Teâlâ, kadının rahmine, meniyi alabildiğine kendisine 
çekme kuvveti vermiştir. Dolayısiyle erkek, hanımı ile cinsi manasebette 
bulunduğunda bu çekme kuvveti güç kazanır, böylece erkeğin meni yolunda ne 
var, ne yoksa hepsi çıkar. Ama erkek yine bir erkekle münasebette 
bulunduğunda, meful olan erkeğin dübüründe meniyi çeken bir kuvvet yoktur. 
Bu durumda da meninin çekilmesi tam olmaz ve meni yollarında, meni 
parçacıkları kalır, iyice temizlenmez, bundan dolayı da oralarda kokar, kokuşur 
ve bu sebeple şiddetli iltihaplar ve önemli hastalıklar meydana gelir. Bu, ancak 
tıbbi incelemelerle anlaşılan birtakım fayda ve hikmetlerdir. İşte bu (livata- 
homoseksüellik) işinin çirkinliğini gösteren sebepler bunlardır. 

Bazı dini zayıf kimselerin şöyle dediklerine şahid oluyorum: "Allah Teâlâ, 
"Onlar, (Öyle mü 'mirilerdir ki) ırzlarını korurlar. Şu var ki zevcelerine, yahut 
elleri altında bulunanlara (cariyelerine) karşı (olan durumları) müstesna" 
£Mü'minün, 5-6) buyurmuştur. Bu, ister erkek (köle) otsun, ister kadın (cariye) 
otsun, insanın sahibi olduğu kölesi ile cinsi manasebette bulunmasının helal 


olmasını gerektirir. Buna karşı "Biz bu umumi ifadeyi, Hak Teâlâ'nın, "Siz, 
Rabbinizin sizin için yarattığı zevcelerinizi bırakıp da, insanlann içinden 
erkeklere mi gidiyorsunuz?" (Şuarâ, 165-166) ve "Siz, sizden evvel âlemlerden 
hiç bir kimsenin yapmadığı hayasızlığı mı yapıyorsunuz?" (A'râf, 80) âyetleriyle 
tahsis ediyoruz" da denilemez. Çünkü bu iki ayetten herbiri diğerine nazaran, bir 
yönden daha umumi, bir yünden daha hususidir. Çünkü "memlük" (köle), bazan 
erkek, bazan dişi olur. Erkek de bazan memlük (köle) olur, bazan olmaz. Durum 
böyle olunca da, bu iki ayetten birini diğeri ile tahsis etmek, aksini yapmaktan 
daha evla olmaz. İşte bu bakımdan tercih (üstünlük) bizim görüşümüzden 
yanadır. Zira Hak Teâlâ'nın, "Şu var ki zevcelerine, yahut elleri altında 
bulunanlara (cariyelerine) karşı (olan durumları) müstesna" (Mü'munün, 6) ayeti, 
Hz. Muhammed'in şeriatıdır. Lüt (a.s)'un kıssasındaki ise, diğer bir peygamberin 
şeriatıdır. Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatı ise, kendinden öncekilerin 
şeriatlarından daha evladır. Hem menfaatlı, faydalı ve lezzetli olan şeylerde asıl 
olan, onların helal olmasıdır. Yine mülkiyyet (bir şeye sahip oluş), onun üzerinde 
mutlak tasarruf hakkı sağlar." 

Sen bu dini kıt kimselere de ki: "İstidlal, ancak ihtimal bulunan yerlerde 
yapılabilir. Halbuki Hz. Muhammed (s.a.s)'in dinine göre bu işin haram oluşu, 
(ihtimale yer bırakmtyan) açık bir tevatürle sabittir ve bundan mü'minler 
alabildiğine ne-hyedilmişlerdtr. İstidlal, mütevatir bir nakle (hadise) karşı 
yapıldığında ise, bâtıl olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Lüt (a.s)'un, kavmine şöyle dediğini nakletmiştir: 
"Muhakkak ki siz haddi aşan bir kavimsiniz." Bunun manası şudur: Hz. Lüt (a.s) 
onlara sanki, "Siz bütün her işinizde haddi aşıyorsunuz. Binaenaleyh sizden, 
böyle bir israfa (bu kötü fiile) yönelmeniz, beklenilmeyen bir şey değil" demek 


istemiştir. HU) 


"Kavminin ona karşı cevabı, ancak şöyle demeleri olmuştur: "Çıkarın onları 
memleketinizden! Çünkü onlar fazla temizlik taslayan insanlardır" (A'râf, 82). 
Bu ayetteki "onlar"dan maksad, Hz. Lüt (a.s) ve O'na tâbi olanlardır, yani Lüt'u 
ve O'na tâbi olanları çıkarınız memleketinizden" demektir. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
başka bir surede, "Lüt ve hanedanını memleketinizden çıkarın, çünkü onlar 
temizlik taslayan insanlardır" dediler" (Nemi, 56) buyurmuştur. Bir de zahir olan 
odur ki, o kâfirler ancak kendilerinin yapmak istedikleri işi yapmaktan, 
kendilerini engellemek isteyen kimseleri sürme hususunda gayret 
göstermişlerdir. Onları bu kötü işlerinden nehyedenler de, sadece Hz. Lüt (a.s) 
ve O'na inananlar idi. 


Ayetteki, "temizlik taslarlar (çokça temizlenirler) " ifadesi ile ilgili şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) Bu, insanın necaset mahallinde yapılan bir iştir. Binaenaleyh bunu yapmayan 
temiz, o işten uzak olmuş olur. 

b) Günahtan uzak durma da, "temizlik" diye adlandırılır. Binaenaleyh ayetteki bi 
tabir "onlar günahlardan ve masiyetlerden uzak dururlar" demektir. 

c) Kâfirler bu sözü, inananlarla alay etmek ve kötülükler ile fuhşiyattan temiz ve 
uzak duruşlarıyla istihza etmek için söylemişlerdir. Bu tıpkı kendilerine salih bir 
kimse öğüt ve tavsiyede bulunduğunda, günahkâr şeytanların (insanların), 
"bizden şu dindarlık taslayan adamı uzaklaştırın ve bizi zahidlik taslayan şu 


adamdan kurtarın" demesi gibidir. 012] 
Hz. Lut İle Mü’minlerin Kurtarılması 


"Bunun üzerine biz de, Lût ile ailesini oe kedisine bağlı olanlan kurtardık, yalnız 
karısı geride kalıp yere geçenlerden oldu. Onların üzerine bir (azab) yağmuru 
yağdırdık. İşte bak günahkârların sonu nice olmuştur!" (A'râf, 83-84). 

Bil ki ayetteki "Bunun üzerine biz de, hem onu hem de bütün ehlini kurtardık" 
ifadesinden muradın, Hz. Lüt'un dinini kabul eden yardımcıları ile O'nun etbaı 
olması muhtemel olduğu gibi, bu ifadedeki "ehl" iie, neseb bakımından O'na 
yakın olanların da murad edilmiş olması muhtemeldir. İbn Abbas, bundan 
muradın, O'nun iki oğlu olduğunu söylemiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "karısından başka" ifadesine gelince, "yani, zevcesinden başka" 
demektir. Nitekim, "Onun zevcesi" anlamında "Adamın karısı"; "Onun kocası" 
anlamında da, denilir. Çünkü, "zevç koca", onun maliki demektir. Halbuki kadın, 
kocasının maliki durumunda değildir. Do-layısiyle kadın, genel isim olarak 
recüle (erkeğe) izafe edildiğinde zevciyyet ve nikah malikiyyeti ifade ettiği gibi, 
erkek de genel isim olarak kadına izafe edildiğinde zevciyyet manası ifade eder. 
Cenâb-ı Hakk, "Geride kalıp yere geçenlerden oldu" buyurmuştur. Arapça'da bir 
şey bir geride kalıp beklediğinde, denilir. Nitekim Hüzeli de, "Ben onlardan 
sonra, çok maşakkatli ve sıkıntılı bir hayat içinde kaldım; halbuki onların 
peşlerinden yetişeceğimi hayal edip durdum" demiştir ki, beyitte yer alan 
gabertu, bakıytu manasındadır. Buna göre ayetin manası, "O, "kurtuluştan uzak 
olarak kalan kimselerden olan..." şeklindedir. Bu da, "o kurtuluşa eremeyen ve 
onu elde edemeyen kimselerden olmuştu" anlamındadır. Nitekim, "O, ona 
yetişemedi" manasında, denilir. Bundan muradın, "O kadın Lüt ve onun ehli ite 
beraber gitmedi, aksine ondan ayrılarak, azab yeri olan o yerde kalakaldı..." 


şeklinde olması da caizdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onların üzerine bir (azab) yağmuru yağdırdık" 
buyurmuştur. Arapça'da "yağmur yağdı" manasına: denilir ki, birincisi daha fasih 
bir kullanıştır. Yine, "Onlara, yağmur ve azab yağdırdı" denilir. "onlar üzerine 
yağdırdı..." 

tabiri de böyledir. O halde ayetten maksat, Allah Teâlâ'nın, onlar üzerine, 
gökyüzünden taş yağdırmış olmasıdır. Bunun böyle olduğunun delili ise, Cenâb-ı 
Hakk'in, bir başka ayette, "Ve tepelerine balçıktan' pişirilmiş, istif edilmiş taşlar 
yağdırdık... "(Hud, 83) buyurmuş olmasıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte bak, günahkârların sonu nice olmuştur" 


buyurmuştur. Bu hususta da iki mesele vardır: U13] 
Birinci Mesele 


Bu lafzın zahiri, her ne kadar yalnız peygamber (s.a.s)'e hitap edildiği zarınım 
uyandırsa da bundan ibret alsınlar ve böylece bu gibi şeylerden vaz geçsinler 
diye, diğer bütün mükellefler (insanlar) kastedilmiştir. 

Şayet, "Onlar {ümmet-i Muhammed), köklerinin kazınması azabından emin 
oldukları halde, onlar bundan niçin ibret alsınlar?" denilirse, biz deriz ki: 

Ahiret azabı bundan daha büyük ve daha devamlıdır. Dolayısiyle bu kıssa 
duyulduğunda onlar, kökten imha edilme azabı da hatırlatılarak azarlanacakları 
ahiret azabını hatırlarlar; böylece bu da (onlar için), kötülüklerden alıkoyma ve 


bir sakındırma vesilesi olmuş olur. (14) 
Müçtehidlere Göre Livatanın Cezası 


Şafii (r.h)'ye göre livata, had cezasını gerektirir. Ebu Hanife ise bunun haddi 
zina cezasını gerek tirmeyeceğini söyler. Şafii (r.h), "Bu âyetle birkaç yönden 
istidlal edilebilir demiştir. 

1) Lüt (a.s)'ın şeriatına göre lüti recmedilir. Mevcut olan bir hükümde aslolan, 
nasih ortaya çıkmadığı müddetçe, devam ediyor olmasıdır. Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in şeriatında da bu hükmü nesheden bir şey yoktur. Binanenaleyh o 
hükmün devam etmekte olduğunu söylemek gerekir. 

2) Hak Teâlâ "O, (peygamberler), Allah'ın hidayet ettiği kimselerdir, o halde sen 
de onların gittiği doğru yolu tutup ona uy "(En'âm, 90) buyurmuştur. Biz bu 
ayetin tefsirinde, bu ayetin, bizden önceki ümmetlerin şeriatlarının bizim için de 
delil (geçerli) olduğuna delalet ettiğini açıklamıştık. 


3) Allah Teâlâ, "Onların üzerine bir azab yağdırdık. İşte bak o 
günahkârların sonu nice olmuştur" (A'râf, 84) buyurmuştur. Ayetin bu 
neticesinden muradın, başlangıçta bahsedilen "taş yağdırılması" olduğu 
açıktır.Lüt kavmi gibi, o eşcinsellik yapanlar da o günahkârlardandır. Çünkü 
daha önce zikredilen (günah), bu iş idi. Binaenaleyh âyet bu gibi kimseleri de 
içine alır. Bu sebeple âyetin takdiri, "Allah'ın, bu belli işi yapanlara nasıl azab 
(taş) yağdırdığına bir bak" şeklindedir. Uygun bir vasfın peşisıra bir hükmü 
getirmek, o vasfın, o hükmün illeti olduğuna delâlet eder. Binaenaleyh bu âyet, o 
belli günahın, o belli men eden şeyin (azabın) tahakkukunun illeti olduğunu 
gösterir. İllet belli olunca, bu illetin olduğu her yerde o hükmün de söz konusu 


olması gerekir. H5] 
Şuayb (a.s)'ın Daveti 


"Medyen'e de kardeşleri Şuayb'ı (gönderdik.) Dedi ki: "Ey kavmim, Allah'a 
kulluk edin. Sizin O'ndan başka hiçbir tannnız yoktur. Rabbinizden size apaçık 
bir burhan gelmiştir. Artık ölçüyü tartıyı tam tutun. İnsanlann eşyasına haksızlık 
etmeyin. Islah edildikten sonra, yeryüzünde fesad çıkarmayın. İnanan kimseler 
İseniz, bu sizin için daha hayırlıdır" (A'râf, 85). 

Bil ki bu, beşinci kıssadır. Biz bu kelamın takdirinin, "Medyen'e de kardeşleri 
Şuayb'ı peygamber olarak gönderdik" şeklinde olduğunu, bu kardeşliğin din 
kardeşliği değil, neseb kardeşliği olduğunu ve bunun sebeplerini daha önce 
söylemiştik. Alimler, "Medyen" hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu ihtilaflar 
cümlesinden olarak, bunun, onun beldesinin ismi olduğu söylendiği gibi, o 
kavmin Medyen b. Hz. İbrahim'in soyu olması sebebi ile H z. Şuayb'ın 
kabilesinin ismi olduğu da söylenmiştir. Buna göre Medyen, tıpkı "Bekr" ve 
'Temim" gibi bir kabile ismidir. Hz. Şuayb (a.s) da, onun soyun-dandır. Hz. 
Şuayb'ın nesebi, Şuayb b. Nüveyb b. Medyen b. İbrahim Halilullah şeklindedir. 
Bil ki Ailah Teâlâ, Şuayb (a.s)'ın, bu ayette kavmine şunları emir ve tavsiye 
ettiğini nakletmiştir: 

a) Hz. Şuayb (a.s), kavmine Allah'a ibadet etmelerini emredip, Allah'tan 
başkasına ibadetten nehyetmiştir ki bu, bütün peygamberlerin şeriatlarında buiu- 
nan, temel bir düsturdur. Binaenaleyh Hz. Şuayb, "Allah'a kulluk edin, sizin 
O'ndan başka hiçbir tanrınız yoktur" demiştir. 

b) Hz. Şuayb, bir peygamber olduğunu iddia etmiş ve "Rabbinizden size apaçık 
bir burhan gelmiştir" demiştir. Dolayısiyle bu ayette geçen "apaçık bürhan'dan 
maksadın bir mu'ctze olması gerekir. Çünkü peygamber olduğunu iddia eden 


herkesin mutlaka mu'cize göstermesi gerekir. Aksi halde gerçekten peygamber 
olmayıp, peygamberlik taslamış olur. Şu halde bu âyet, Hz. Şuayb (a.s)'ın 
peygamberlik iddiasında doğru olduğunu gösteren bir mu'cizenin tahakkuk 
ettiğine delalet eder. Fakat bu mu'cizenin, ne çeşit bir mu'cize olduğuna gelince, 
tıpkı Kur'ân'da Hz. Muhammed (s.a.s)'in birçok mu'cizesi hakkında bir âyetin 
yer almaması gibi, Hz. Şuayb (a.s)'ın mu'cizesinin ne olduğuna dair de bir âyet 


yoktur. Ho) 
İrhas Hakkındaki Farklı Görüşler 


Keşşaf sahibi şöyle der: "Hz. Şuayb (a.s)'ın mucizelerinden birisi de, onun Hz. 
Musa (a.s)l a vermiş olduğu âsasıdır. Bu âsa, ejderhaya karşı çarpışmıştı. Yine o, 
Hz. Musa'ya: "Bu koyunlar alaca doğuracaklar. Bunları sana hibe ediyorum" 
demişti. Doğum onun haber verdiği gibi olmuştur." Keşşaf sahibi daha sonra 
şöyle der: "Bütün bunlar, Hz. Şuayb (a.s)'ın mu'cizeleridir. Çünkü o zaman 
henüz Hz. Musa peygamberliğini iddia etmemişti." Bil ki bu söz alimlerimiz ile 
Mu'tezile arasında farklı olan bir esasa dayanır. Çünkü bize göre, bu iddiadan 
sonra, gerçek peygamber olan kimsenin, Allah Teâlâ tarafından kendisine vahiy 
ulaştırılmazdan önce çeşitli mu'ctzelerin onun üzerinde gösterilmesi caizdir. Bu, 
peygamberlik meselesinde "irhas" diye adlandırılır. Bu "irhâs" bize göre caiz, 
Mu'tezile'ye göre ise caiz (mümkün) değildir. Binaenaleyh Keşşaf sahibi'nin 
naklettiği bu haller, biz (ehl-i sünnete) göre, Hz. Musa (Ş.s) için birer "irhâslır. 
Mu'tezile'ye göre ise, Şuayb (a.s)'ın birer mu'cizesidirler. Çünkü Mu'tezile'ye 
göre, irhâs caiz değildir. 

c) Hz. Şuayb (a.s), "Artık ölçüyü tartıyı tam tutun" demiştir. Bil ki 
peygamberlerin adeti, kavimlerinin herhangi bir fesada diğer fesadlardan 
(günahlardan) daha fazla yöneldiklerini görünce, kavimlerini bu tür kötülükten 
men etme ile işe başlamalarıdır. Hz. Şuayb (a.s)'ın kavmi de, işte haksızlık 
yapma ve eksik ölçüp tartma işleri ile içice idiler. İşte bundan dolayı Hz. Şuayb 
Önce bundan işe başlayarak, "Artık ölçüyü tartıyı tam tutun" demiştir. Bu 
hususta iki soru vardır: 

Birinci soru: Hak Teâlâ'nın "tam tutun" buyruğunun başındaki "fâ", ölçüyü 
tam yapmayı emretmenin, daha önce söylenen şeyin bir neticesi olmasını 
gerektirir. Önce söylenen ise, "Rabbinizden size apaçık bir burhan gelmiştir" 
ifadesidir. Binaenaleyh bunun izahı nasıldır? 

Cevap: Hz. Şuayb (a.s), sanki şöyle demiştir: "İnsanlara haksızlık etmek, ölçüyü 
tartıyı eksik yapmak, az da olsa insanlara hainlik etmektir. Bu ise, aklen çirkin 


görülen bir şeydir, Bununla birlikte, onun haram oluşunu gerektiren beyyine ve 
şeriat da gelmiştir. Demek ki artık bu hususta sizin için bir mazeret kalmamıştır. 
Bu sebeple ölçüyü tartıyı tastamam yapın." 

İkinci soru: Bu ayette, niçin Hüd suresinde denildiği gibi, şeklinde denilmedi 
de, denilmiştir?" 

Cevap: Şuayb (a.s)T "keyl" ile, "ölçek" manasınt kastetmiştir ki bu "mikyal" 
(ölçü ateti)dir veya kendisi ile bir şey ölçüten alete "keyl" denilmiştir. Nitekim 
yaşamaya sebep olan (yaşanılan) şeye de "ıyş" denilmiştir. 

4) Hz. Şuayb (a.s)T "İnsanların eşyasına haksızlık etmeyin" demiştir. Onun 
bundan muradı, kavmini ölçü ve tartı hususunda haksızlık yapmaktan men 
edince, bundan sonra da her hususta haksızlık yapmaktan men etmektir. Bunun 
içerisine gasb, hırsızlık, rüşvet alma, yol kesme ve hertürlü hileli yollarla 
insanların mallarını almadan men etme girer. 

5) Hz. Şuayb (a.s), "İştah edildikten sonra, yeryüzünde fesad çıkarmayın" 
demiştir. Çünkü kişi, insanların mallarını rızaları olmaksızın alma, bu bir 
çekişmeye ve düşmanlığa sebebiyet verip, çekişme ve düşmanlık da kötülüğe yol 
açınca, işte bundan sonra o, "Islah edildikten sonra, yeryüzünde fesad 
çıkarmayın" demiştir. Bu ifadenin tefsiri daha önce geçmişti. Alimler bu hususta 
birtakım izahlar yapmışlardır. Mesela: "Ölçüde ve tartıda" haksızlığa yeltenmek 
suretiyle, ıslah edildikten sonra yeryüzünde fesad çıkarmayın. Çünkü bunun 
peşinden fesad gelir" manası verilmiştir. Yine âyet, umumi manasına 
hamledilerek, Hz. Şuayb (a.s)'ın bu ifade ile, fesad (günah) olan herşeyi men 
etmeyi kastettiği de söylenmiştir. Buna şöyle bir mana da verilmiştir: Onun, 
"İnsanların eşyasına haksızlık etmeyin" Oo şeklindeki sözü, dünyevi fesad ve 
bozgunculuktan "Yeryüzünde fesad çıkarmayın" şeklindeki ifadesi ise dini fesad 
ve bozgunculuktan men etmek içindir. İşte böylece bu âyet hem dünyevi, hem 
dini bozgunculuğu bir anda yasaklamıştır. 

Alimler, İslah edildikten sonra" ifadesinin manası hususunda ihtilaf etmişlerdir: 
Denilmiştir ki: Bu şu manayadır: "Yeryüzü, Hz. Şuayb henüz orada 
bulunmadığında fesada gitmiş iken, o peygamber geldikten sonra salâha ermiştir. 
Böylece o onları fesaddan nehyetti ve yeryüzü salâha erdi." Bunun manasının şu 
şekilde olduğu da söylenmiştir: "Allah Teâlâ o kavme çokça nimetler vermek 
suretiyle, orasını ıslah ettikten sonra, orada fesad çıkarmayın." 

Bu, beş teklifin neticesi, şu iki asla varıp dayanır: 

a) Allah'ın emrine tazim ve saygı duymak. Bu aslın içine, tevhidi, nübüvveti 
kabul etmek girer. 

b) Allah'ın yaratıklarına karşt şefkat duymak. Bunun içine de, haksızlığı ve 


bozgunculuğu terketme girer. Bunun neticesi de, eziyet etmemeye dayanır. Buna 
göre, sanki Cenâb-ı Hak şöyle demiştir: "Faydayı herkese ulaştırmak, herkese 
faydalı olmak imkânsızdır, ama herkesten şerri men etmek, hiç kimseye kötülük 
etmemek mümkündür." Sonra Allah Teâlâ bu beş şeyi zikredince, "zâlikum" 
buyurmuştur. Bu, beş şeye işaret etmektedir. Buna göre mana, "Eğer ahirete 
inanıyorsanız, bu sizin için ahirette en hayırlı olanıdır" şeklinde olur. Bundan 
maksad da, "Haksızlığı bırak. Fesatçılığı bırakmak, sizin için gaye bakımından 
mal talebinde bulunmadan daha hayırlıdır. Çünkü insanlar, sizin vefanızı, 
sıdkınızı ve emin, güvenilir olduğunuzu öğrendiklerinde, sizinle muamelede 
bulunmaya arzu ve iştiyak duyarlar. Böylece de, mallarınız çoğalır..." manasıdır. 
buyruğunun manası ise, yani, "Bu sözümde beni tasdik eder, bana inanırsanız..." 


demektir, HZ7] 


"Allah'a iman edenleri korkutarak, (onları) Allah'ın yolundan men ederek, onun 
(o yolunu) eğriliğini arzulayarak, öyle her yolun başını tutup oturmayın. 
Düşünün ki vaktiyle, siz pek az idiniz de (Allah) sizi çoğalttı. Bakın ki, fesad 
çıkaranlann sonu nice olmuştur."(A'râf, 86). 

Bit ki Şuayb (a.s), daha önce geçmiş olan o beş mükellefiyete şu hususları da 
ilave etmiştir: O, onları, dini kabul etmekten insanları men ettikleri için, din ve 
hak yolunun üzerinde oturmaktan, durmaktan nehyetmiştir. Hak Teâlâ'nın, "her 
yolun başını tutup oturmayın" buyruğu hakkında şu iki görüş ileri sürülmüştür: 
a) Bu ayette geçen "sırat" kelimesi, halkın gidip geldiği yol anlamına kabul 
edilmiştir. Rivayet edildiğine göre, onlar yolların üzerine oturuyor ve Şuayb 
(a.s)'a inananları korkutuyorlardı... 

b) Buradaki "sırat", "dinin yollan" manasına da yorumlanmıştır.Keşşaf sahibi 
şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Her yolun başını tutup oturmayın" 
buyruğunun manası, "andoisun ki, on/an saptırmak için senin doğru yolunda 
pusu kurup oturacağım" (A'râf, 16) diyen şeytana uymayınız...." demektir. 
Buradaki "sırat" kelimesinden maksat, dinin yolları olan her şeydir; buradaki 
"sırat" ile bunun kastedildiğinin delili ise, Şuayb (a.s)'ın sözüdür. Nitekim, fiili 
şekillerinde kullanılır. Bu harf-i çerler, manaları birbirine yakın olduğu için, bu 
gibi yerlerde, birbirleri yerine kullanılırlar. Çünkü sen, dediğin zaman, buradaki 
bâ harf-i cerh "ilsâk" ifade eder. Bu da, "O kimsenin o iltisak ettiğini, yapıştığını, 
oradan ayrılmadığım" ifade eder. 

Ayetteki sözüne gelince, bu ve bunun üzerine atfedilen ifadelerin irab-taki yeri, 
hal oldukları için, mansub olmalarıdır. Buna göre kelamın takdiri, "Tehdit 
ederek, Allah'ın yolundan alıkoyarak ve O'nun yolunun eğriliğini arzulayarak 


oturmayınız" şeklinde olur. Netice olarak diyebiliriz ki, Allah Teâlâ onları, bu 
üç şey ile meşgul olarak, Allah'ın yolu üzerinde oturmaktan nehyetmiştir. Bil ki 
Allah Teâlâ, bu üç husustan birini diğerine atfedince, bunların aralarında bir 
oaşkalığın (muğayeret) bulunması gerekir. Dolayısiyle tüidune sözünden onlara 
za--ar vermek; tasuddüne sözünden zararia tehdit veya tuttuğu yolu bırakması 
halin-oe menfaat vaadetmek, yahut peygamberin yanına gitmesini engellemek 
manası anlaşılabilir, buyruğundan maksad, ortaya birtakım şekk ve şüpheler 
atmaktır. Bu ifadenin maksadı şudur: Hz. Şuayb, kavmini, mezkur üç şekilde 
halkın hak dine girmesini engellemekten vazgeçirmek istemiştir. Bunu iyice 
düşündüğünde, bir kimsenin, başkasını her hangi bir görüşü veya bir mezhebi 
kabul etmekten, ancak bu üç yoldan birisiyle başarabileceğini anlarsın. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Düşünün ki vaktiyle siz pek az idiniz de (Allah) sizi 
çoğalttı" buyurmuştur. Bundan maksad, Allah'ın üzerlerindeki pek çok nimeti 
hatırlatarak, onları itaata sevkedip günahtan uzaklaştırmaktır.. 

Zeccâc şöyle demiştir: "Bu söz, şu üç manaya muhtemeldir: 

a) Daha önce az iken, Allah sizin sayınızı çoğalttı... 

b) Daha önce fakir iken, Allah sizin içinizde zenginliği çoğalttı.. 

c) Sizler zayıf iken, sizdeki gücü ve kuvveti çoğalttı... Bunun izahı da şöyledir: 
"Onlar, fakir veya zayıf olduklarında, toplumda ağırlıklarını hissettirmemeleri 
bakımından adeta az durumundadırlar. Ama onların az iken sayılarının 
çoğaltılmasına gelince, bu şöyle olmuştur: Medyen İbn İbrahim, Lüf'un kızı 
Reiyye ile evlenmişti. Böylece, onların sayısı çoğalıncaya kadar, o kadın çocuk 
doğurmuştur... 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bakın ki, fesad çıkaranların sonu nice olmuştur!" 
buyurmuştur. Bu, "Sizi fesat çıkarmadan ve isyanda bulunmaktan men etsin 
diye, müfsitlerin akibetini ve onların başına gelen horluğu, hakirliği ve 
aşağılanmayı bir hatırlayınız..." demektir. Şu halde Cenâb-ı Hakk'ın, "Düşünün 
ki uaktiyle siz, pek az idiniz de (Allah) sizi çoğalttı" buyruğunun maksadı, 
Allah'ın, kendilerine verdiği nimetleri hatırlayarak itaat yoluna girmeleridir. 
O'nun, "Bakın ki, fesad çıkaranların sonu nice olmuştur!" ifadesinin maksadı da, 
onların direten, isyan eden müfsitlerin akibetinin, sadece bir horlanma ve bir 
aşağılanma cezası olduğunu anlayıp fesat ve isyanda bulunmaktan sakınarak 
itaatkâr kimseler olmalarıdır. Binaenaleyh, bu iki sözün gayesi, ontan önce 
arzulandırmak (terğib), sonra da korkutup sakındırmak (terhib) yoluyla taata 


sevketmektir. H8] 


Allah Hakimlerin En İyisidir 


"Eğer içinizden bir kısmı benimle gönderilen şeye (hakikate) iman etmiş, bir 
kısmı da inanmamışsa (ne diyelim); artık Allah aramızda hükmünü verinceye 
kadar bekleyin. O, hakimlerin en hayırlısıdır" (A'râf. 87). 

Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetten maksadı, mü'minlerin kalblerini teselli, iman 
etmeyenleri de kötülükten men etmektir. Çünkü, O'nun, buyruğu bir tehdit olup, 
burada "bekleyin!" demektir. O'nun, "Aitah aramızda hükmünü verinceye 
kadar..." ifadesi de böyledir. Bundan maksadı da, mü'minlerin derecelerini 
yüceltmek, kâfirlerin de aşağılanmalarını, adiliklerini ortaya koymaktır. Bu 
durum, dünyada da görülür. Eğer dünyada görülmezse, ahirette mutlaka 
müşahede edilecektir; 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O, hakimlerin en hayırlısıdır" buyurmuştur. Yani, "O, 
zulümden, adaletsizlikten, haksızlıktan münezzeh ve beri olan bir hakimdir. 
Binaenaleyh O, mutlaka mü'min ve muttaki kimselere en yüce dereceleri; kâfir 
ve bedbaht kimselere de her türlü cezayı verir, tahsis eder.." demektir. Bu 
ifadenin bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Yoksa kötülük işleyenleri, iman edip 


de iyi amellerde bulunanlar gibi mı yapacağız?...." (Casiye, 21) ayetidir. 119] 
Müşriklerin Hz. Şuayb'ı Tehditleri 


"Onun kavminden (kibirlenip iman etmeyen) ilen gelenler şöyle dediler: "Ey 
Şuayb, seni ve seninle beraber olan mü'minleri ya memleketimizden çıkaracağız, 
yahut da mutlaka bizim dinimize döneceksiniz." O da dedi ki: "İstemesek de 
mi?.. Allah bizi ondan kurtardıktan sonra, yine sizin dininize dönecek olursak, 
Allah'a karşı muhakkak yalana düşmüş, iftira etmiş oluruz. O dine dönmemiz, 
bizim için olacak şey değil. Ancak Rabbimiz Allah dilerse müstesna... 
Rabbimizin ilmi herşeyi kaplamışdır. Biz ancak Allah'a gücenip dayandık. Ey 
Rabbimiz, sen bizimle kavmimiz arasında hak olana hükmet. Sen hükmedenlerin 
en hayırtıstsın" (A'râf, 88-89). 

Bil ki Şuayb (a.s), o sözleri söyleyince, kavminin mütekebbir olan, O'nu ve 
sözlerini kabul ve tasdik etmeyi kibirlerine yediremiyen ileri gelenleri, "mutlaka 
şu iki şeyden biri olur: Yani ya seni ve sana tâbi olanları bu beldeden çıkarırız, 


ya da sen bizim dinimize dönersin" dediler. 1120) 
Hz. Şuayb Daha Önce Kavminin Dininde Değildi 


Bu hususta şöyle bir müşkil bulunmaktadır: "Onların, "ya da sen bizim dinimize 


dönersin" şeklindeki sözleri Hz. Şuayb'ın daha önce onların dinleri üzere 
"küfür", (şirk) üzere olduğu manasına gelir. Bu da Hz. Şuayb (a.s)'ın daha önce 
kâfir olmasını gerektirir ki, bu son derece yanlış bir şeydir. O'nun, "Yine sizin 
dininize dönecek olursak, Allah'a karşı yalana düşmüş, iftira etmiş oluruz" 
şeklindeki sözü de, bu manaya gelir? 

Buna birkaç şekilde cevap verilir: 

1) Şuayb (a.s)'e uyan ve inananlar, O'nun dinine girmezden önce kâfir idiler. 
Bundan dolayı Hz. Şuayb (a.s)'ın kavmi, ona, inananlarına hitap ettikleri gibi 
hitap edip Şuayb (a.s)'i onlar gibi kabul ettiler. 

2) O kavmin ileri gelenleri bunu, Şuayb (a.s)'ın da kendilerinden olduğu 
zannını vermek için, cahil insanlara şüphe verip işi karıştırmak için, bu şekilde 
söylediler. Şuayb (a.s) da buna, bu zanna göre bir cevap vermiştir. 

3) Hz. Şuayb (a.s), işin başında dinini ve inancını gizliyordu. Bundan dolayı o 
kâfirler, onun da kendi dinlerinde olduğunu sanıyorlardı. 

4) Şöyle de denebilir: "Hz. Şuayb (a.s), daha önce onların şeriatı (dini) üzere idi. 
Daha sonra Allah Teâlâ Hz. Şuayb (a.s)'a vahyettiği (yeni) şeriat ile o eski şeriatı 
neshetti." 

5) Onların, "Yahut da mutlaka bizim dinimize dönersin" şeklindeki 
sözlerinden maksad, "Ya da bizim dinimize geçersin" manasıdır. Böylece 
"dönme", bizzat "girme" manasına kullanılmıştır. Nitekim Araplar, birisinden 
direkt kendilerine bir kötülüğün geldiğini kastederek "Falandan bana bir kötülük 
döndü" der. Şair de: "Eğer günler, bana karşı zamanların en güzeli olursa, (bil ki) 
muhakkak onun (bana karşı) olan kötülükleri de geri dönmüş demektir" demiştir. 
Şair, bu ifade ile, "Onlar için günahların söz konusu olduğu" manasını 
kastetmiştir, yoksa "onların iyilik etme hallerinden önce, birtakım günahları 
bulunduğu" manasını düşünmüş değildir. 

Sonra Allah Teâlâ, kâfir kavim bunu söylediklerinde, Hz. Şuayb (a.s)'in onlara 
şu iki şekilde cevap verdiğini beyan etmiştir: 

1) "İstemesek de mi?" Bu ifadenin başındaki hemze, hemze- 

i istifham; vav da vav-ı haliyyedir. Buna göre kelamın takdiri, "Siz bizi 
istemediğimiz ve hoşlanmadığımız halde mi, dininize döndüreceksiniz?" 
şeklindedir. 

2) "Allah bizi ondan kurtardıktan sonra, yine sizin dininize dönecek olursak, 
Allah'a karşı muhakkak yatana düşmüş, iftira etmiş oluruz." 

Hz. Şuayb'ın birinci cevabı, onların dinine kesinlikle dönmeyeceği hususunda bir 
rumuz (ima) gibidir. Bu ikinci cevabı ise, onun bunu yapmayacağı hususunda 
çok net ve açıktır. İşte bu sebeple o, "Eğer biz bunu yapacak olursak, Allah'a 


iftira etmiş oluruz. Nübüvvet ve risatette asıl olan şey, sözün doğruluğu ve 
yalandan uzak olmasıdır. Binaenaleyh sizin dininize dönmek, peygamberliğimi 
bâtıl kılar, risa-letimi (elçiliğimi) yok eder" demiştir. 

Şuayb (a.s)'ın, "Allah bizi ondan kurtardıktan sonra..." ifadesi ile ilgili olarak şu 
izahlar yapılmıştır: 

a) Bu, "Allah bizi ondan kurtarınca, biz onun kötülüğünü, yanlış olduğunu ve 
onun yanlış olduğuna dair delillerin ortaya konduğunu anladık "demektir. 

b) Bundan murad şudur: "Allah Teâlâ onun kavmini, o dinden kurtarmıştı. Fakat 
o, kendisi o dinden beri idiyse de, sözünü genele göre kullanarak, kendisini 
onların içinde saymıştır." 

c) Kavmi Şuayb (a.s)'in kendi dinlerinde olduğunu sanmışfar, yahut kesin olarak 
onun böyle olduğuna inanmışlardı. Bundan dolayı onun, "AUah bizi ondan 


kurtardıktan sonra..."şeklindeki sözü, "sizin zannınıza göre...." demektir. 021] 
Allah Teâlâ'nın Meşieti Hakkında 


O'nun "O dine dönmemiz, bizim İçin olacak şey değil. Ancak Rabbimiz Allah 
dilerse müstesna..." şeklindeki sözüne gelince, bil ki (ehl-i sünnet) alimlerimiz 
bu ayete tutunarak, Allah Teâtâ'nın bazan "küfrü" (inkârı) de dileyebileceğini 
söylerlerken, Mu'tezile de aynı ayete dayanarak, Allah Teâlâ'nın hayır ve 
iyilikten başka bir şeyi dilemeyeceğini söylemişlerdir. Alimlerimizin bu ayeti 
delil getirişleri, şu iki şekildedir: 

a) Hz. Şuayb (a.s)'ın, "Allah bizi ondan kurtardıktan sonra, yine sizin dininize 
dönecek olursak..." şeklindeki sözü, küfürden insanı kurtaranın Allah Teâlâ 
olduğuna delalet eder. Demek ki iman, kulun kendi yaratması ile meydana 
gelmiş olsaydı, küfürden kurtulma da, Allah'tan değil, kulun kendisinden olmuş 
olurdu. Bu ise, Allah Teâlâ'nın "Allah bizi ondan kurtardıktan sonra..."sözünün 
ifade ettiği şeyin aksine olmuş olur. 

b) Bu ayetin manası, "Allah'ın, bizi sizin dininize döndürmeyi dilemesi 
müstesna, bizim sizin dininize dönmemiz asla mümkün değildir.." şeklindedir. 
Bu din, küfür dini olunca, bu, Hz. Şuayb (a.s)'ın, Allah'ın onları küfre 
döndürmesini caiz gördüğünü ifade eder. Böylece de bu Atlan Teâlâ'nın, 
müslümanı bazan küfre döndürebileceği hususunda, Şuayb (a.s) tarafından 


neredeyse açıkça söylenen bir söz olmuş olur ki, inancımız da aynen budur. 221 
Vahidi şöyle der: Peygamberler ve büyük zatlar, hep akibetlerinin ne olacağı ve 
durumun tersyüz edilebileceği endişesini duyagelmişlerdir. Baksana Hz. İbrahim 
(a.s), "Beni de, oğullarımı da putlara tapmaktan uzak tut" (İbrahim, 35) demiş 


Hz. Muhammed (s.a.s) de çoğu kez, 
"Ey kalpleri ue gönülleri evirip çeviren Allah! Bizim kalplerimizi, senin dinin 


oe taatin üzere sabit kılı"Li23İğiye dua etmiş yine Yusuf (a.s) da: "Senim canım/ 
müslüman olarak al. Beni satihler (zümresin)e kat" (Yusuf, 101: demiştir. 
Mu'tezile buna birkaç yönden itiraz etmiştir: 

a) Şuayb (a.s)'ın, "Allah'ın bizi o dine döndürmeyi dilemesi müstesna, bizim o 
dine dönmemiz mümkün değildir" şeklindeki ifadesi, "kaziyye-i şartiyye" (şarta 
bağlı bir hüküm) olup, bu ifadede, Allah Teâtâ'nın bunu dileyip dilemediğinin 
açıklaması yoktur. 

b) Bu söz, bunu mümkün görmeme manasında zikredilmiştir. Nitekim, "Ben 
bunu ancak, zift beyazlaşıp; kara karga da beyazlaşınca yaparım!" denilir. 
Böylece Şuayb (a.s), onların dinine dönmeyi, Allah'ın meşietine bağlamıştır. 
Amma bunun şart üslübu üzere değil, imkânsız görme üslubuyla söylenmiş 
olduğu malumdur. 

c) Şuayb (a.s)'ın, "Allah'ın dilemesi müstesna "şeklindeki sözünde, Allah'ın neyi 
dilediğinin bir açıklaması bulunmamaktadır. Binaenaleyh biz bunu, "Bundan 
maksad "Rabbimiz olan Allah'ın, onlar bizi bu küfre, öldürme tehdidiyle bizi 
zorlamanız halinde bu küfrü bizden izhar etmesi durumu müstesna.." manasına 
hamlediyoruz. Bu böyledir, çünkü ölümle tehdit edilerek, küfrü izhar etmeye 
zorlanıldığı an, onu izhar etmek (sadece dil ile söylemek) caizdir. Caiz olan şey, 
Allah'ın muradı da olur. Gerçi zamirle işaret etmenin efdaliyeti, zahir durumu 
murad-ı ilahi olmaktan çıkarmaz. Nitekim, ayakları yıkamak daha efdal ise de, 
mestler üzerine meshetmek de, Allah'ın muradıdır. 

d) Şuayb (a.s)'ın kavminin, "Ey Şuayb, seni... çıkaracağız" Oo şeklindeki 
sözlerinden murad, onların onu o beldeden çıkarmalarıdır. Dolayısiyle Şuayb 
(a.s)'ın, "O dine dönmemiz, bizim için olacak şey değil" şeklindeki ifadesi, 
"Bizim, o beldeye dönmemiz mümkün değildir" şeklindedir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, onlar onu o beldeden çıkardıklarında, kendi izni ve eği olmaksızın, 
onun oraya dönmesini ona haram m 

e) Biz, buradaki meşieti, "emir" manasına hamletmek gerekir diyoruz. Çünkü 
Şuayb (a.s)'m, ifadesinin manası, "O, istediği zaman, bizim oraya dönmemiz 
mümkün olur" şeklindedir. 

Şuayb (a.s)'ın şeklindeki sözüne gelince, bu da, "Bu dönme işi, bize caiz olur" 
anlamındadır. Ehl-i sünnete göreyse, meşiet, fiilin cevazını gerektirmez. Zira 
Allah Teâlâ, onlara göre kâfirden küfrü murad eder, kâfirin o küfrü işlemesi ona 
caiz olmaz. Cevazın icab ettirdiği şey, ancak emirdir. Böylece buradaki meşietten 
muradın, "emir" anlamına geldiği sabit olmuş olur. Buna göre ifadenin 


takdiri, "Allah'ın, bizim sizin dininize dönmemizi emretmesi durumu müstesna. 
(Eğer emrederse), hiç şüphesiz biz ona döneriz" şeklindedir. Allah Teâlâ'nın 
mensuh bir şeriat ile tekrar amel edilmesini dileyip ona göre amel etmeyi 
dilemesi uzak ihtimal değildir. Böyle ofmast halinde de, sizin istidlaliniz sakıt 
olur. 

f) Mu'teztle, Cübbâinın söylediği şeyle de cevap verebilir. Cübbâi şöyle demiştir: 
"Millet kelimesi, vaktin değişmesi ile, içindeki namaz, oruç ve benzeri diğer 
ibadetlerin değişmesi caiz olan şeriat manastndadır. Bundan dolayı Şuayb (a.s), 
"Sizin milletinize dönmemiz, bizim için olacak şey değil" demiştir. Bu "millet" 
kelimesine, onların üzerinde oldukları (yapmakta oldukları) herşey dahil olup, 
bazı hüküm ve şeriatların neshedilmeden sürmesi de mümkün olunca, Şuayb 
(a.s): "Ancak Allah'ın dilemiş olduğu müstesna..." demiştir. Buna göre bu ifade, 
"O hükümlerden bir kısmını, Allah'ın (neshetmeden) bırakmış olması müstesna... 
Allah bize bu hususta işaret ederse, biz de o hükümlere geri döneriz" 
manasındadır. Binaenaleyh bu istisna, neshedilebilecek ve değiştirilebilecek 
hükümlerle ilgili olup, kesinlikle değiştirilmeyecek hususlarla ilgili değildir." 


İşte Mu'tezile'nin bu konudaki sorulan bunlardır ve güzeldir. (124) 
Bir Delilin Zayıflığı, Medlulün Zayıflığı Sayılamaz 


Biz (ehl-i sünnetin) görüşünün doğruluğuna delâlet eden pek çok ayetler vardır. 
Alimlerimizin bu âyet ile zayıf bir şekilde istidlal etmeleri sebebi ile, 
mezhebimizin de zayıf olması gerekmez. 

Muf'tezlle bu ayetle, kendi görüşlerinin doğruluğuna şu iki bakımdan istidlal 
etmişlerdir: 

1) Onlar, ayetteki "O dine dönmemiz bizim için olacak şey değil. Ancak 
Rabbimiz Allah dilerse müstesna" ifadesinin zahiri, "Allah bizim ona dönmemizi 
dilerse, hiç şüphesiz biz ona döneriz" manasında olduğunu gösterir. Bu da, Allah 
Teâlâ'nın olmasını dilediği herşeyin, yapılmasının caiz olduğunu, o hususta 
müsaade bulunduğunu ve bunun haram olmadığını gösterir ki, işte bu bizim şu 
görüşümüzün aynısıdır: Allah'ın, meydana gelmesini murad ettiği herşey 
güzeldir ve onun yapılmasına müsaade edilmiştir. Haram olan ve yasaklanan şey 
ise, Allah'ın irade ettiği şey olamaz. 

2) Mu'tezite şöyle de diyebilir. Hz. Şuayb (a.s)'ın kavminin, "Seni., ya 
memleketimizden çıkaracağız, yahut da mutlaka bizim dinimize döneceksiniz" 
şeklindeki sözlerinin, hasmımız (ehl-i sünnetin) görüşüne göre, bu iki kısmın 
arasında bir fark olduğu söylenemez. Çünkü onların görüşüne göre, Hz. Şuayb 


(a.s) ite mü'minlerin o beldeden çıkmaları da Allah'ın yaratması iledir, onların o 
dine geri dönmeleri de Allah'ın yaratmasıyladır. Her ikisi de Allah'ın yaratması 
ile olunca, iki kısım arasında bir fark kalmaz. 

Bil ki her iki kısmın da, bu ayetle ilgili olarak yaptıkları istidlalleri birbiriyle 
tezad teşkil edince, bu konuda diğer ayetlere başvurmak gerekir. 

Ayetteki Cle. " Rabbimizin ilmi tıerşeyi kaplamıştır" buyruğu ile ilgili birkaç 
mesele vardır; H25] 


Birinci Mesele 


Bu sözün, önceki söz ile münasebeti hususunda birkaç izah vardır: Kâdi şöyle 
demiştir: "Biz, Ebu Ali el-Cübbâi'den Şuayb (a.s)'ın, "Ancak Rabbimiz Allah 
dilerse müstesna" şeklindeki sözünün, "(Allah'ın) bu ibadetlerde bir maslahat 
yaratması durumu müstesna... O zaman, O bizi bunlarla mükellef kılar. Kulların 
maslahatlarını bilen, ancak ilmi herşeyi kuşatmış olandır" manasında olduğu 
söylendiğini nakletmiştik. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak, önceki sözün 
peşinden bu sözü getirmiştir." 

(Ehl-i sünnet) alimlerimiz ise şöyle demiştir: "Bu sözün, kendisinden önceki ile 
ilgisi şudur: Kavmi, Şuayb (a.s)'a "Ya bizim beldemizden çıkarsın, ya da bizim 
dinimize dönersin" dediği zaman, O: "Rabbimizin ilmi herşeyi kaplamıştır. 
Muhtemelen Rabbimizin ilminde bir üçüncü ihtimalin olması da söz konusudur. 
Bu ihtimal de, dininize dönmeksizin, hatta Allah sizleri bizim hükmümüze 
boyun eğdirmiş, hor ve zelil olarak hükmümüze girdirmiş olarak bizim bu 
beldede kal-mamtzdır" demiştir. Bu, Kâdi'nin izahından daha uygundur. Çünkü 
âyette, bunun devamındaki "Biz ancak Allah'a güvenip dayandık" şeklindeki 
sözü, Kâdi'ninkine değil, bizim yaptığımız bu izaha daha uygun düşmektedir. 


(126) 
Allah'ın ilminin Her Şeyi İhata Etmesi 


Ayetteki "Rabbimizin ilmi herşeyi kaplamıştır" beyanı, Cenâb-ı Allah'ın ezelde 
herşeyi bildiğine delâlet eder. Çünkü vesia (kapladı) kelimesi, bir mazi fiil olup, 
bütün geçmiş zamanları içine alır. Allah Teâtâ'nın, ezelde bütün herşeyi bildiği 
ve O'nun ilminde bir değişmenin olmasının da imkânsız olduğu sabit olunca, 
hükümlerin kesin olarak belirlenmiş olması ve kader kaleminin onları yazmış 
olması; "cennetliğin", Allah'ın ezeli ilminde sa'id olan; "cehennemliğin" de 


Allah'ın ezeli ilminde şaki olan olması gerekir. (1217) 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki, Vabbimizin ilmi herşeyi kaplamıştır" beyanı, Allah Teâlâ'nın geçmişi, 
şimdiki zamanı, geleceği ve 

meydana gelmesi halinde nasıl meydana geleceği hususunda ma'dumu (yok olan 
şeyi) bildiğine delalet eder. İşte bunlar, dört kısımdırlar. Sonra bu dört kısımdan 
herbiri, şu dört izaha tekabül ederler: Mâziye (geçmiş zamana) gelince Allah 
Teâlâ, o şey mazi iken, onun nasıl var olduğunu bilmiştir. Yine Allah Teâlâ, o 
şey mazide değil de, şimdiki zamanda olmuş olsaydı, onun nasıl olduğunu; eğer 
gelecek zamanda olsaydı, nasıl olacağını bilmiştir. Allah Teâlâ, aynı şekilde eğer 
o şey sırf adem (yokluk) olmuş olsaydı, onun nasıl var olabileceğini bilir. İşte 
bunlar da maziye nisbetle dört kısım olup, sen bu dört kısmı hale (şimdiki 
zamana), gelecek zamana ve sırf ma'düm olana nisbetle de nazar-ı itibara al. O 
zaman bunların toplamı onaltı eder. Sonra sen bu onaltı kısmı, zatlardan, 
renklerden, tadlardan ve kokulardan herbirine nisbetle kıyas et. İşte a'raz ve 
cinslerin herbiri hakkındaki durum da bunun gibidir. O zaman aklına, Cenâb-ı 
Allah'ın "Rabbimizin ilmi herseyi kaplamıştır" ayetinin, bütün akıllı varlıkların 
akıllarının toplamının, sahiline ulaşılamayacak kadar geniş bir umman (okyanus) 


olduğu fikri doğar, bunun ışığı çakar. [128] 
Feth ve Fatih Kelimelerinin Manası 


Vahidi "Ayetteki itmen kelimesi, temyiz olduğu için mansubtur" demiştir. Bil 
ki Hz. Şuayb (a.s) sözünü şu İki şey İle bitirmiştir: 

a) Allah'a tevekkül etmek. O "Biz ancak Allah'a güvenip dayandık" demiştir. Bu 
tabir "hasr" manası ifade eder, yani, "Biz, başkasına değil sadece ve sadece O'na 
güvenip dayandık" demektir. Sanki o, bu makamda bütün sebepleri bir kenara 
bırakıp, sebeplerin müsebbibi olan Allah'a yükselmiştir. 

b) Dua... O şöyle demiştir: "Ey Rabbimiz, sen bizimle kavmimiz arasında hak 
olana hükmet" 

İbn Abbas (r.a), Hasan el-Basri, Katâde ve Süddi iftah (aç) kelimesinin, "hükmet, 
yargıla" manasında olduğunu söylemişlerdir. Ferra ise: "Umanhlar, hakkın 
olduğu yerleri bulup ortaya çıkardığı için, kadıya (hakime), "fatih" ve "fettan" 
(açan) derler" demiştir. 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ben, Zi-yezin"in kızını, 


kocasına "Gel, seni muhakeme edeyim" derken duyuncaya kadar, "Ey Rabbimiz, 
sen bizimle kavmimizin arasını hak ile aç..." hitabının manasını tam olarak 
anlamamıştım." 

Zeccâc ise şöyle demiştir: "Ayetteki bu tabirin manasının, "Bizim durumumuzu 
açıp ortaya ser, böylece bizlerle kavmimizin arası açılsın ve gerçek ortaya 
çıksın" şeklinde olması caizdir. Bundan murad, Allah Teâlâ'nın o kavmin başına, 
bâtıldan yana olduklarına ve Hz. Şuayb ile inananlarının hakdan yana olduğuna 
delalet edecek bir azab indirmesidir. Bu izaha göre, "fetih" (açmak) kelimesi ile, 
"bir şeyi açıp, iyice ortaya koymak ve beyan etmek" manası kastedilmiştir. 

O, daha sonra "Sen açanların (hükmedenlerin) en hayıdıstsın" demiştir. 
Bundan murad, Cenâb-ı Allah'ı medh-ü sena etmektir. Bizim alimlerimiz bu 
ifade ile, kulda imant yaratanın, Allah Teâlâ olduğuna istidlal etmişlerdir. Çünkü 
iman, yaratılan şeylerin en şereflisi (kıymetlisi)dir. Eğer biz, buradaki "fethi, 
"bir şeyi açıp, iyice ortaya koymak ve beyan etmek" manast ile tefsir edersek, 
şüphe yok ki iman da böyle (daha sonra ortaya çıkan ve beyan edilen 
şeylerdendir). Bu sabit olunca biz diyoruz ki: "Eğer imanının yaratıcısı kulun 
kendisi olmuş olsaydı, açanların (fatihlerin) en hayırlısının kul olmuş olması 
gerekirdi. Bu ise, Cenâb-ı Hakk'ın fatihlerin en hayırlısı olmasına ters düşer. 


(129) 
Kavminin Şuayb (a.s)'a Tabi Olanları Tehdit Etmesi 


"Onun kavminden kâfir olan Heri gelenler, "E&er Şuayb'a uyarsanız, andolsun 
ki, o takdirde muhakkak en büyük zarara uğramış kimseler olacaksınız" dediler. 
Bunun üzerine onları o müthiş zelzele yakalayıverdi ve yurtlarında diz üstü 
çöken, (helak) olan kimseler oldular. Şuayb'ı yalanlayanlar sanki (yurtlarında) 
hiç oturmamış gibi oldular. Şuayb'ı yalanlayanlar en büyük zarara uğrayanların 
tâ kendileri oldular. Bunun üzerine (Şuayb), onlardan yüz çevirip, (kendi 
kendine), "Andolsun ki ey kavmim, ben size Rabbimin risaletlerini ulaştırdım ve 
size nasihatta butundum. Artık ben (siz) kâfirler güruhuna nasıl tasalanıp 
üzülürüm?" dedi" (Arâf, 90-93). 

Bil ki Allah Teâlâ, Şuayb (a.s)'ı yalanlamak suretiyle düşmüş oldukları sapıklığın 
ne derece büyük olduğunu beyan etmiş; sonra onların bununla yetinmeyip, 
başkalarını da saptırdıklarını ve Şuayb (a.s)'a tâbi olanları kınayarak, "Eğer 
Şuayb'a uyarsanız, o takdirde muhakkak en büyük zarara uğramış kimseler 
olacaksınız" dediklerini açıklamıştır. Alimler bu ifadenin manası hakkında 
ihtilafa düşmüş; bir kısmı, "onların din hususunda hüsrana uğramaları" 


manasında olduğunu söylerken; bir kısmı "onların dünya hususunda hüsrana 
uğramaları" manasında olduğunu, çünkü kâfirlerin, Hz. Şuayb (a.s)'e tabi 
olanlara: "O (Şuayb) sizi, daha çok dünya malı almaktan ve kazanmaktan men 
ediyor" dediklerini söylemişlerdir. 

İşte o kâfirler bu sözü söyledikleri zaman, önce kendilerinin sapıklıktaki 
durumları, sonra da başkalarını saptırmadaki durumları iyice ileri bir dereceye 
varmış ve 

böylece de helaki haketmişlerdir. Cenâb-ı Allah da bundan dolayı, "Onları bir 
"recfe" yakalayıoerdi" buyurmuştur. "Recfe, "müthiş, öldürücü ve şiddetli bir 
zelzele" demektir. Allah Teâlâ'nın, zalim kavimlerin kıssaları olarak anlattığı 
üzere bu zelzeleye, korkunç ve şiddetti bir ceza da eklenince, helak oluş, daha 
büyük ve dehşetli hale gelir. Çünkü onları, o zaman azab üstlerinden ve 
altlarından kuşatır. Böylece, "Onlar, meskenlerinde, yurtlarında cansız, 
hareketsiz ve sönmüş kimseler haline geldiler." Bu tabirlerin geniş tefsirleri daha 
önce geçmişti. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Şuayb'ı yalanlayanlar sanki (yurtlarında) hiç 
oturmamış gibi oldular" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili iki bahis bulunmaktadır: 


(130) 
(Ke En Lem Teğne) Tabirinin İzahı 


Birinci bahis: Ayetteki, deyimi ite ilgili iki görüş vardır: 

a) Arapça'da, yurtlarında uzun müddet ikamet ettikleri zaman kavim için 
"kavim, yurtlarında uzun süre kaldı" denilir. Buradaki fiha (orada) ifadesinin 
zamiri, betde halkının içinde yaşadıkları evlere (meğâni"ye) râci olup, bunun 
müfredi meğnâ şeklindedir. Nitekim şair de şöyle demiştir: 

"Andolsun ki onlar orada, çok güçlü kudretli bir hükümdarın gölgesi ve 
himayesinde, en güzel bir yaşantı içinde oturmuşlar, ikamet etmişlerdi." 

Şair, buradaki kelimesiyle "orada ikamet ettiler" manasını kastetmiştir. Bu izaha 
göre, ayetteki tabiri, "sanki onlar orada hiç ikamet etmemişler ve oturmamışlar" 
manasındadır. 

b) Zeccâc, bu ifadenin manasının, "ontar orada sanki zengin olarak hiç 
yaşamadılar" şeklinde olduğunu; Arapça'da, insan ihtiyaçsız ve zengin olduğu 
zaman "Adam, müstağni oldu" denildiğini söylemiştir. Bu kelime, 

fakirliğin zıddı olan "ğinâ" masdarından alınmıştır. Bunu iyice anladığın zaman 
biz diyoruz ki: Her iki görüşe göre de, Cenâb-ı Hak, Hz. Şuayb'ı yalanlayanların 
durumunun, bu yurtlarda hiç kalmamış olan kimseler gibi olduklarını 


bildirmiştir. Nitekim şair de şöyle demiştir: 

"Sanki, Hacun'dan Safa'ya kadar olan yerde, hiç bir dost olmamış ve Mekke'de 
de hiç kimse, gece sabahlara dek sohbet etmemiş! Evet, biz buraların halkıydık; 
ancak ne var ki, gecelerin gelip geçmesi ve hep tökezleyen ve helak olan 
paylarımız, nasiblerimiz bizi yok etti!.." 

İkinci bahis: Cenâb-ı Hakk'ın, "Şuayb'ı yalanlayanlar, sanki (yurtlarında) hiç 
oturmamış gibi oldular" beyanı, bu azabtn sadece bu yalanlayıcı kavme has 
olduğuna delalet eder. Bu ise, bazı hususlara delalet etmektedir: 

a) Bu azab, ancak bir fail-muhtar'ın yaratmasıyla meydana gelmiştir ve 
yıldızların ve tabiatın eseri değildir. Aksi halde bu azab, kâfirler hakkında 
meydana geldiği gibi, Şuayb'a tâbi olanlar için de meydana gelirdi. 

b) Bu, bu fail-i muhtar (irade sahibi yaratıcımın, itaat edenle asi olanı 
ayırdedebilmesi için, bütün cüz'iyyatı bildiğine delalet eder... 

c) Bu, Şuayb (a.s) hakkında, büyük bir mu'cizeye delalet eder. Çünkü gökten 
inen azab, aynı beldede olduktan halde, şu topluluğun başına değil de ötekinin 
başına gelirse, bu en büyük mu'cizelerden birisi olur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Şuayb'ı yalanlayanlar, en büyük zarara uğrayanların ta 
kendileri oldular" buyurmuş ve onların uğradıkları zilletin büyüklüğü ile, 
cehaletleri sebebiyle müstehak oldukları cezanın korkunçluğunu belirtmek için, 
"Şuayb'ı yalanlayanlar..." ifadesini tekrarlamıştır. Araplar da, aynı şekilde, 
durumun büyüklüğünü göstermek için sözü tekrar eder ve mesela, bir kimse 
diğerine "bize zulmeden kardeşin, bizim mallarımızı alan kardeşin, bizim 
namusumuzu yaralayan kardeşin..." der. Yine bu kâfir topluluk, "Eğer Şuayb'a 
uyarsanız, o takdirde muhakkak en büyük zarara uğramış kimseler olacaksınız" 
deyince, Allah Teâlâ, esas en büyük hüsrana uğrayanların, Şuayb (a.s)'a uymayıp 
O'na muhalefet edenler olduğunu beyan etmiştir. 

Sonra, "bunun üzerine (Şuayb) onlardan yüz çevirip..." buyurulmuştur. Alimler, 
Şuayb (a.s)'ın yüz çevirmesinin, azabın, kavminin başına gelmesinden önce mi, 
sonra mı olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu meselenin incelenmesi, daha 
önce geçmişti. Kelbi: "O, onların arasından (azab gelmeden önce) çıkmıştı... 
Çünkü hiç bir peygamberin kavmine, o peygamber onların arasından 
çıkmadıkça, azab edilmemiştir..." demiştir. 

Daha sonra O, "Artık (siz) kâfirler güruhuna nasıl tasalanıp üzülürüm?" demiştir. 
kelimesi, şiddetli üzüntü anlamına gelir. Accâc şöyle demiştir: 

"Gözleri, hüzün ue kederin şiddetinden dolayı, yaşlarla dolup aktı..." Sen bunu 
iyice anladığın zaman biz deriz ki, bu ayetle ilgili iki görüş bulunmaktadır: 

1) "O'nun kavmine karşı duyduğu üzüntü çok şiddetli oldu. Zira, kavminin 


sayısı çok idi, ve O, onların imana girmelerini umuyordu. Bundan dolayı onların 
başına bu büyük yıkım ve helak gelince, akrabalık, komşuluk ve uzun süreden 
beri onlarla ülfette bulunmasından dolayı, kalbine bir hüzün çöktü.. Sonra, kendi 
kendisini teselli edip, "şimdi ben (siz kâfirler güruhuna nasıl tasalanıp 
üzülürüm?" dedi. Zira onlar, küfürdeki İsrarları sebebiyle, kendi kendilerini 
helak etmişlerdi. 

2) Bu tabirden maksad şudur: "Andolsun ki ben, tebliğde bulunmak, nasihat 
etmek ve başınıza gelmiş olan şeyden sizi sakındırmak suretiyle, bütün mazeret 
kapılarınızı kapatmıştım.. Ama siz benim sözümü dinlemediniz ve nasihatimi 
kabul etmediniz.. Binaenaleyh, ben artık size nasıl üzüleyim.." Yani, "Onlar, bir 
kimsenin kendilerine üzülmesine layık değildiler..." demektir. Keşşaf sahibi, 


iañ 


Yahya İbn Vessâb'ın, bu kelimeyi hemzenin kesresiyle "îsâ" şeklinde 
okuduğunu söylemiştir. 31 


Musibetlerden Ders Almanın Lüzumu 


"Biz hangi memlekete bir peygamber gönderdiysek, onun halkını, yalvarıp 
yakarsınlar diye, mutlaka fakirlikle, şiddetle ue hastalıkta yakaladık. Sonra bu 
sıkıntının yerine iyilik verdik. Nihayet çoğaldılar "Atatanmıza da fakirlik, şiddet, 
hastalık, iyilik, genişlik dokunmuştur" dediler. Bunun üzerine biz de kendileri 
farkına varmadan, onları ansızın tutup yakalayıverdik" (A'râf, 94-95). 

Bil ki Allah Teâlâ, bu peygamberlerin hallerini ve bunların ümmetlerinin başına 
gelen durumları bize bildirince, insan, Allah'ın o ümmetlerin kökünü kurutan o 
azabın, sadece o peygamberlerin zamanında olduğunu zannedebilir. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, bu âyet-i kerime, bu tür helak ve azabı, başkalarının başına 
da getirdiğini beyan etmiş ve bunu yapmasının sebebini açıklayarak: "Biz hangi 
memlekete bir peygamber gönderdiysek, onun halkını mutlaka fakirlikle, 
şiddetle ve hastalıkla yakaladık..." buyurmuştur. Cenâb-ı Hak burada "karye" 
(memleket, şehir) kelimesini kullanmıştır; çünkü karye, kendilerine peygamber 
gönderilen kavmin toplu olarak bulunduğu yerdir. Bu lafız, şehir manasını da 
ifade eder. Çünkü şehir, birçok toplulukların bulunduğu yerdir. Ayetteki, 
kelimesinde bir hazif bulunmaktadır. Bunun takdiri, ".... gönderip de yalanlanmış 
olan; veya, .... gönderip de, halkı tarafından yalanlanmış olan hiç bir peygamber 
yoktur ki, biz ora halkını fakirlikle, sıkıntıyla ve hastalıkla yakalamış 
olmayalım..." şeklindedir. 

Zeccâc, "be'sâ onların başına gelen her türlü sıkıntılı haldir; (darrâ) başlarına 
gelen her türlü hastalıktır" demiştir. Bunun aksi de söylenmiştir. 


Sonra Allah Teâlâ, bu şeyleri, onlar yalvarıp yakarsmlar diye onların başına 
getirdiğini beyan etmiştir. Buradaki kelimesi manasınadır. Tazarru, Allah'a tam 


bir şekilde bağlanıp, O'na inkıyâd etmektir. [132] 
Tabirinin Allah Teâlâ Hakkında Manası 


Ayetteki "umulur ki" lafzının, Allah için bir şüphe manasına 
hamledilemiyeceğini bildiğine göre, bunun şu manaya hami edilmesi gerekir: 
"Allahu Teâlâ bunu, onlar yalvarıp yakarsmlar diye yapmıştır." Mu'tezile: "Bu, 
Cenâb-ı Hakk'ın bütün mükelleflerin iman etmelerini ve itaatta bulunmalarını 
murat ettiğine delalet eder" demiştir. Bizim alimlerimiz ise, şöyle demişlerdir: 
"Allah'ın fiillerinin ve hükümlerinin illet ve sebeplere bağlanmasının imkansız 
olduğu delil ile sabit olunca, bu ayetin şu manaya hamledilmesi gerekir: "Allah 
Teâlâ, şayet aynı şeyi başkası yapmış olsaydı, bir illet ve sebebe benzetilecek 
olan şeyi yapmıştır..." 

Daha sonra Allah Teâlâ, bu memleket ahalisi ile ilgili tedbirlerinin aynı üslub 
üzere bulunmadığını; onları İmana en çok yaklaştıracak bir şekilde tedbir edip 
yönettiğini beyan etmiş ve "Sonra bu sıkıntının yerine iyilik verdik" 
buyurmuştur. Çünkü fakirlik, şiddet ve hastalıklardan sonra, beden ve mal ile 
ilgili pekçok nimetin gelmesi, insanı itaat etmeye ve şükürle meşgul olmay-a 
sevkeder. Bu ayette geçen "hasene" ve "seyyie", bolluk ve sıkıntı manasındadır. 
Dil alimleri: "Seyyi'e, sahibine sıkıntı verip kötü gelen her şeydir; hasene de, 
insanın tabiatının ve aklının güze! ve hoş gördüğü her şeydir. Buna göre Allah 
Teâlâ, günahkârları, bazan sıkıntılarla, bazan da rahatlıklarla yakaladığını haber 
vermektedir" demişlerdir. 

Ayetteki "Nihayet çoğaldılar.." tabiriyle ilgili olarak Kisai şöyle demiştir: 
"Arapça'da şöyle denilir: Çoğaldığı, arttığı, sıklaştığı zaman. "saç sıkılaştı - 
sıklaşıyor; "sıklaşan, çoğalan, artan.." denilir. Ayetteki tabiri de böyledir. Yani, 
"çoğaldıklarında..." demektir. Hadis-i şerifte varid olduğuna göre, Hz. 
Peygamber  bıyıkların kısaltılmasını, sakalların ise uzatılması yani 
fazlalaştırılmasını, çoğaltılmasını emretmiştir. 

"Atalarımıza da fakirlik, şiddet, hastalık, iyilik, genişlik dokunmuştur" 
buyruğunun manası, "Onlara ne zaman bir sıkıntı ve darlık isabet etse, onlar, 
"Bu, bizim benimsemiş olduğumuz din ve amel sebebiyle değildir. Bu ancak, 
zamanın bir işidir. Bize isabet eden darlık, sıkıntı ve fakirlik, Allah'tan bir ceza 
değildir..." demişlerdir" şeklindedir. Bu nakil, onların Cenâb-ı Hakk'ın onları 
sıkıntıdan sonra bolluk, korkudan sonra da emniyet ve güvenle yönetmesinden, 


bu şekilde muamele etmesinden faydalanamamış olduklarına, aksine onların, 
bunun, insanlar hakkında zamanın bir eseri ve fiili olduğu, bu sebeple de onlarda 
bazan sıkıntı ve kıtlığın; bazan da bolluk ve rahattn meydana geldiğini söyleme 
yolunu tuttuklarına delalet etmektedir. Buna göre Allah, onların mazeretlerini 
izale edip, her türlü illet ve bahanelerini ortadan kaldırdığını, ama onların, yine 
inkıyad etmeyip bu mühletten faydalanmadıklarını beyan etmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "onları ansızın tutup yakalayıuerdik..." beyanının manası şudur: 
"Onlar, her iki durumda da isyan edip azgınlaşınca, Allah Teâlâ daha fazla 
nedamet ve pişmanlıklarına sebep olsun diye, nerede olurlarsa olsunlar, onları 
ansızın yakalaytverir..." 

Ayetteki "Kendileri farkına varmadan" ifadesi, "onlar, azabı göremezler" 
manasındadır. Bu hususu nakletmenin hikmeti, bu kıssayı duyup öğrenen herkes 


için bir ibret ve dersin meydana gelmesini temindir. [133] 


Ayetin Önceki Kısımla Münasebeti 


"Eğer o memleketlerin halkı, iman edip de küfür ve isyandan sakınmış olsalardı, 
elbette üzerlerine gökten ue yerden nice bereket hazinelerini açardık. Fakat, 
onlar peygamberlerini yalanladılar ve biz de, kazanmakta olduktan şeyler 
yüzünden onlan tutup yakaladık. O memleketlerin halkı, kendileri geceleyin 
uyurlarken, azabımızın onlara gelip çatmasından emin mi oldular? Yoksa o 
memleketlerin ahalisi, güpegündüz oynarlarken, azabımızın onlara gelip 
çatmasından emin mi oldular? Onlar, Allah'ın (kendilerini) ihmal ettiğinden 
emin mi oldular? Fakat, hüsrana uğrayan topluluklardan başkası, Allah'ın 
"mekr"inden emin olmaz" (A'râf, 96-99). 

Bil ki Allahu Teâlâ, önceki ayetinde, isyan edip diretenleri ansızın yakaladığını 
beyan edince, bu ayette de, itaat etmeleri halinde onlara hayırların kapılarım 
muhakkak açacağını beyan ederek şöyle demiştir: "Şayet memleketler ahalisi, 
Allah'a, meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine ve ahiret gününe inansalar ve 
Allah'ın ne-hyettiği ve haram kıldığı şeylerden sakınsalardı, onlara yağmur 
vasıtasıyla semanın bereketlerini; bitkiler, meyveler, sürüler ve hayvanların 
çokluğu; emniyet ve esenliğin bulunması sebebiyle yerin bereket kapılarını 
onlara açardık." Bu böyledir, çünkü sema, baba; yer de anne demektir. İşte bu 
her ikisinden, Allah'ın yaratması ve tedbiri ile bütün faydalar ve menfaatler 
meydana gelir. O, "Ancak ne var ki, onlar peygamberleri yalanladılar da küfür ve 
isyan hususunda işledikleri şeyler sebebiyle biz onları kıtlık ve darlıkla 


yakaladık" buyurmuştur. [134] 
Gönderilen Azabın Ansızın Çarpması 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, onları kökten imha azabıyla yeniden tehdit ederek, "O 
memleketlerin halkı... emin mi oldular?" buyurmuştur. Bu ifadenin başındaki 
hemze, istifham-ı inkarî olup, bundan maksat, Allah'ın onları son derece gafif 
oldukları bir vakitte, üzerlerine o azab indirmekle tehdit edip korkut-masıdır. 
Onların son derece gafil oldukları zaman da, geceleyin uyku hali, gündüzün de 
kuşluk vaktidir. Çünkü bu vakit, genel olarak kişinin lezzetlerle meşgul olduğu 
bir vakittir. 

O, "Onlaroynarlarken..." buyurmuştur. Bu ifade, dünyevi işlerle meşgul olmak 
manasına geldiği gibi, -ki dünyevi işler, aslında bir oyun ve eğlencedir- onların 
küfürlerine dalıp kaybolmaları manasına da gelir. Çünkü bu küfür, zarar ve fayda 


vermeme hususunda, tıpkı bir oyun gibidir. Kıraat imamlarının ekserisi, vâv 
harfinin fethasıyta şeklinde okumşulardır ki bu, başına istifham hemzesinin 
geldiği bir atıf harfidir. Bu, tıpkı (Yunus, 51) ve (Bakara, 100) ayetlerinin başına, 
istifham hemzesinin gelmesi gibidir. Bu kıraat, bu ifadenin, hem kendinden 
önceki hem de kendinden sonrakilere en uygun olan bir kıraattir. Çünkü bundan 
önce Cenâb-ı Hakkın ifadesi bulunmakta; sonra ise, ve İfadeleri gelmektedir, 
fon Amir, bunu, vav harfinin sükunuyla şeklinde okumuştur. Bu şekilde 
okuyuşa göre "yi şu iki manadan birisinde kullanılmış olur. 

1) "İki şeyden birisi..." manasında. Bu tıpkı bir kimsenin, "ikisinden birisi geldi" 
manasında "Zeyd veya Amr geldi" demesi gibidir. 

2) Kendinden önceki ifadeden "idrab"da bulunmak için gelmiş olmasıdır. Bu da 
senin "Ben çıkıyorum; hayır hayır, kalıyorum!.." demen gibidir. Böylece sen, 
çıkmaktan vazgeçerek, ikamet edeceğini söylemiş oluyorsun.. Böylece sanki sen, 
"Hayır, daha doğrusu kalıyorum" demiş oluyorsun. Bu kıraatin izahı ise şudur: 
İbn Amir kıraati edatının idrab için olduğunu kabul etmiştir, yoksa onu, 
birincisini iptal etmek manasına hamletmemiştir. Bu tıpkı, "Elif, lâm, mim. Bu 
kitabın indirilmesi, ki onda hiçbir şüphe yoktur, âlemlerin Rabbinden-dir. Yoksa 
O, bunu kendiliğinden mi uydurdu diyorlar?" (Secde, 1-3) ayetinde olduğu 
gibidir. Böylece bu ayetin manası, bu azab çeşitlerinin birbirinden farksız 
olduğunu beyan etmektir. 

edersin... Buna göre mana, "Onlar bu çeşit azapların birisinin başlarına 
geleceğinden emin mi oldular?" şeklindedir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, duhen "güpegündüz" tabirine gelince; duhâ, gündüzün ön 
kısmı demektir. Bu kelimenin esas manası, açıklık ve zuhur etmek demektir. Bu, 
Arapların, güneşin ışığı ortaya çıktığında söylemiş oldukları,o, deyimlerinden 
gelmektedir. 

Daha sonra "Onlar, Allah'ın (kendilerini) ihmal ettiğinden mi emin oldular?" 
Duyurulmuştur. "Mekr" kelimesinin, gerek dit bakımından, gerekse Allah 
hakkında kullanılması bakımından tefsiri, Al-i imran süresindeki (al-i İmran, 
54) ayetinin açıklamasında geçmişti. O'nun, "onlar, Allah'ın (kendilerini) ihmal 
ettiğinden emin mi oldular?" buyruğu, bu azabın onlara, his-sedemiyecekleri bir 
cihetten geleceğini gösterir. Allah Teâlâ, bunu» sakındırma üslübunda beyan 
buyurmuştur. Bu azab, mecazi olarak "mekr" (hile, tuzak) diye adlandırılmıştır. 
Çünkü içimizden birisi, arkadaşına tuzak kurmak istediğinde, o onu, 
hissedemiyeceği bir biçimde bir sıkıntıya ve belaya düşürür. Dolayısiyle bu 
azabı, onların başına hissedemiyecekteri bir cihetten inmiş olduğu için, "mekr" 


olarak adlandırmış ve işte bu şekilde olan Allah'ın azabının inmesinden, ancak 
hüsrana uğrayan toplulukların kendilerini emin sanacaklarını buyurmuştur. 
Bunlar, gafletleri ve cehaletleri sebebiyle, Rablerini tanımayan kimselerdir. 
Binaenaleyh, onlar, O'ndan korkmazlar. Yolu ve gidişatı bu olan kimseler ise, 
hem dünya hem de ahi-rette, en fazla hüsrana uğramış olan kimselerdir. Çünkü 
böylesi kimseler kendilerini, dünyada bir zarara, ahirette de azabın en 


şiddetlisine maruz bırakmışlardır. 035] 


"Evvelki sahiplerinden sonra yeryüzüne varis olanlara hâlâ şu hakikat belli 
olmadı mı ki, eğer biz dileseydik onları da günahlarından dolayı musibetlere 
uğratırdık. Biz onların kalpleri üzerine mühür basarız da hakikati işitmezler. İşte 
o memleketlerin hali! Sana, onların haberlerinden bir kısmını naklediyoruz. 
Andolsun ki peygamberleri, onlara apaçık alâmetler (mu'cizeler) getirmiştir. 
Fakat daha evvelden yalanlamış oldukları şeylere iman etmediler. İşte kâfirlerin 
kalplerine Allah böyle mühür basar" (A'râf, 100-101). 

Bil ki Allahu Teâlâ, önceki ayetlerde, kendilerini, köklerini kazıma azabıyla 
helak ettiği kâfirlerin durumunu bazan kısa, bazan da geniş olarak beyan edince; 
bunun peşinden, bu kıssaları zikredişinden maksadının, gerek dinleri, gerekse 
taatleri hususunda bütün mükelleflerin ibret almalarını temin etmek olduğunu 


açıklamıştır. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [136] 
Kıraat Farkı 


Kıraat alimleri, bu ayetin başındaki kelimesini okumak hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Onların bir kısmı bu kelimeyi ya ile şeklinde okurken; diğer bir 
kısmı ise, nun ile şeklinde okumuşlardır. Zeccâc şöyle demektedir: "Bu kelime 
ya ile okunduğunda, Hak Teâlâ'nın ifadesi, onun faili olması sebebiyle, 
mahallen merfu olmuş olur. Buna göre mana, "O öncekilere halef olup, onların 
yerlerine ve yurtlarına varis olan kimselere, şu hal açık seçik ortaya çıkmadı mı? 
Biz istersek, onlardan öncekileri günâhları sebebiyle cezalandırdığımız gibi, 
onları da cezalandırır; kendilerini varis olunanları helak ettiğimiz gibi, onlara 
varis olanları da helak ederiz.." şeklinde olur. 

Bu kelime nün ile okunduğu zaman ise, ifadesi, (mefül olduğu için) mahallen 
mansub olur. Buna göre sanki: "Biz, varis olanlara şu durumu açıklamadık mı?.." 
denilmek istenmiştir. Bu, "Biz onlara, günahları sebebiyle kendilerinden 
öncekileri musibete uğrattığımız gibi, Kureyş'i de, günahları yüzünden musibete 


uğratacağımızı beyan etmedik mi?" manasındadır. 1537) 
İkinci Mesele 


Bu tabirin manası, "Biz, kendilerinden öncekileri, bulundukları yerde imha 
etmemizden sonra, o yere kendilerini yerleştirdiğimiz kimselere beyanda 
bulunarak, onlardan sonra da onları imha edeceğimizi açıklamadık mı?" şeklinde 
olur. Bu da, 'J Lü ifadesinin manasıdır. Yani, "günahlarının cezası olarak..." 
demektir. 

Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani: "Eğer biz onları ikabımızla imha etmezsek, o 
zaman onların kalplerini mühürleriz de, onlar artık duymazlar. Yani, "Hakkı 
kabul etmezler, va'zu nasihat kabul etmezler ve kötülüklerden vaz geçmezler..." 
demektir. Biz, bu tabirden maksadın, onların ya imha edilmeleri, yahut da 
kalplerinin mühürlenmesi olduğunu söyledik; çünkü imha ile, kalb 
mühürlenmesi bir arada bulunamaz. Zira Cenâb-t Hak onları imha edince, artık 


onların kalplerini mühürlemesi imkânsız olur. [138] 
Üçüncü Mesele 


Alimlerimiz, Hak Teâlâ'nın "Biz onların kalplerine mühür basarız da hakikati 
işitmezler" buyruğu ile 

O'nun, kulunu bazan iman etmekten men edeceği hususunda istidlalde 
bulunmuşlardır. Pekçok ayette ifade ettiğimiz üzere, (kir, pas, günah), (örtü, 
kılıf); (perde); ve (men etmek, alıkoymak) kelimeleri aynı manaya gelir. 
Cübbai şöyle demektedir: "Ayette bahsedilen "tab' etmekten" murad, 
meleklerin, üzerinde bulunduğu kimselerin iman etmeyeceklerini anlayacakları 
birtakım alâmet ve işaretlerle, Cenâb-ı Hakk'ın kâfirlerin kalplerine âlemet 
koymasıdır. Bu damga ve alâmetler iman etmeye mani değildir." Ka'bi de şöyle 
demiştir: "Allah Teâlâ bu mühürleme (tabl etme) işini, o kâfirlerin bu küfre, 
ancak Allah'ın emretmesi ve imtihan etmesi zamanında düştükleri için, zatına 
izafe ederek, "S/z... mühür basarız" demiştir. Bu tıpkı, "Fakat benim da'uetim, 
(imandan) kaçmalarından başka bir şeyi artırmadt" (Nuh, 6) ayetinde ifade 
edildiği gibidir. Bil ki, "tab" ve "hatm" etmenin ne demek olduğuna dair izahlar 
daha önce birkaç defa geçmişti. Bundan ötürü onları burada tekrar etmede bir 


fayda yoktur. [139] 


Dördüncü Mesele 


Ayetteki, "Biz., mühür basarız" tabirinin, kendisinden önceki ifadelerle ilgisi 
olup olmadığı hususunda şu 

iki görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: Bu tabirin daha öncekiler ile bir ilgisi yoktur. Çünkü ayetteki, 
"musibetlere uğratırdık" tabiri mazi, "mühür basarız" tabiri ise muzâri (geniş 
zaman)dır. Dolayısiyle bunun, o ifade üzerine atfedilmesi güzel ve yerinde 
olmaz. Aksine bu daha öncekilerle ilgisi olmayan bir ifadedir. Buna göre ayetin 
takdiri: "Biz, onların kalplerine mühür basarız" şeklindedir. 

İkinci görüş: Bu ifadenin daha öncekiler ile ilgisi vardır. Keşşaf sahibi şöyle 
der: "Bu tabir ya j*. Jjy ifadesinin manasının gösterdiği şey üzerine atfedil- 
miştir. Buna göre sanki, onlar hidayetten gafil oluyorlar, biz de onların kalplerine 
mühür basıyoruz denilmek istenmiştir. Yahut da, ayetteki, "yeryüzüne varis 
olanlar..." tabiri üzerine atıftır. Bunun, "musibetlere uğratırdık" ifadesi üzerine 
atfedilmesi caiz değildir. Çünkü onlar kâfir idiler. Kâfir olan herkesin de kalbi 
mühürlenmiştir. Binaenaleyh bundan sonra Hak Teâlâ'nın, "Biz onların 
kalplerine mühür basarız" buyruğu, hasılı tahsil (zaten bulunan bir şeyi var 
etmek) kabilinden olur ki bu imkansızdır." En makbul izah konusunda Keşşaf 
müellifi'nin açıklaması bundan ibaret olup zayıf bir izah tarzıdır. Çünkü insanın 
kalbinin mühürlenmiş olması, ancak o kimsenin küfrüne devam etmesi ve onda 
sebat göstermesi halinde olur. Dolayısiyle o kimse önce inkâr etmiş, sonra da 
kalbi küfür üzere mühürlenmiştir. Bundan dolayı, bu durum, bu sözün o söze 


affedilmesine mani değildir. 1140) 
Eski Ümmetlerin Kıssalarından Maksad 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte o memleketlerin hali, sana onlann haberlerinden 
bir kısmını naklediyoruz" buyurmuştur. Buradaki tilke kelimesi mübteda, el-kurâ 
sıfat (yani müşarun ileyh, kendisine işaret edilen), nakussu diye başlayan cümle 
ise haberdir. O memleketlerden maksad, daha önce bahsedilen beş kavim, yani 
Nüh, Hüd, Salih, Lüt ve Şuayb (a.s)'ın kavimleridir. Bu, "Biz sana, onların 
nasıl imha edildiklerinin haberlerini veriyoruz. Ama onların dışında kalan 
kavimlerin haberlerini ise, henüz sana anlatmadık" demektir. Allah Teâlâ, 
özellikle bu kavimlerle ilgili haberlerden bahsetmiştir. Çünkü onlar, kendilerine 
verilen onca nimetlere karşılık, uzun zaman başlarına bir azab gelmey-işinden 
dolayı aklanmışlar ve kendilerinin hak üzere olduklarını sanmışlardır. İşte bu 


sebeple Hak Teâlâ, aynt duruma düşmekten ve bu gibi şeyleri yapmaktan 
sakınsınlar diye, Muhammad (s.a.s) ümmetinin dikkatini çekmek için bu 
hâdiseleri zikretmiştir. 

Allah Teâlâ daha sonra bu hususa, "Andolsun ki peygamberleri onlara apaçık 
alâmetler getirmişti" diye onu teselli etti. Burada onlara gönderilen 


peygamberleri kastetmiştir. ANİ 
Küfür İnadı 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Fakat daha evvelden yalanlamış oldukları şeylere iman 
etmediler" ifadesi hususunda birkaç mana verilmiştir: 

1) İbn Abbas (ra) ve Süddi şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Allah, Adem (a.s)'ın 
sulbünden çıkarıp, onlardan misak (söz) aldığı gün, O'nu yalanlamış olmaları 
sebebiyle, Allah'ın peygamber göndermesi halinde de iman etmezler. Şu halde 
onlar zoraki olarak iman etmiş, dilleri ile ikrar etmişlerdir ama, inkârlarını 
içlerinde saklamışlardır. 

2) Zeccâc şöyle demiştir: "Onlar, mu'cizeleri görmeden önce onu yalanlamış 
oldukları gibi, mu'cizeleri gördükten sonra da iman etmezler." 

3) Kendilerini imha etmemizden sonra diriltip, imtihan diyarı olan dünyaya 
döndürsek dahi, felaketten önce yalanladıkları gerçeğe yine inanacak değillerdir. 
Bu tıpkı Hak Teâlâ'nın, "(Onlar) geri (dünyaya) gönderitseler bile, yine vaz- 
geçirilmek istendikleri şeylere döneceklerdir" (En'âm, 28) ayetinde olduğu 
gibidir. 

4) Peygamber gelmezden önce, onlar küfürlerinde ısrarlı idiler. Binaenaleyh 
peygamber geldikten sonra da onlar iman etmezler." 

5) "Onlar, ileride de iman etmezler." 

Daha sonra Allah Teâlâ, bu kabul etmeyişin sebebini açıklamak üzere "İşte 
kâfirlerin yüreklerine Allah böyle mühür basar" buyurmuştur. Zeccac şöyle der: 
"Kezalik (işte böyle) ifadesinin başındaki kâf, mahallen mansubtur. Buna göre 
mana, "Geçmiş ümmetlerin kalplerini mühürlediği gibi, Allah Teâiâ, kesinlikle 
iman etmeyeceklerini takdir ettiği o kâfirlerin de kalblerini mühürler" 


şeklindedir. Allah işlerin özünü ve aslını en iyi bilendir. [142] 
Ahde Uymamanın Manası 


"Biz onların çoğunda ahde (vefa) bulamadık. Onların çoğunu fâstk bulduk" 
(A'râf, 102). 


Bu ayetle ilgili birkaç görüş vardır: 

1) Ibn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Allah, "Ben sizin Rabbiniz değil miyim?" 
(A'râf, 172) dediğinde, insanlar da: "Evet, (Rabbimizsin)"dedikleri zaman, daha 
Hz. Adem'in sulbünde iken, Allah ile yapmış oldukları bu ahdi tastamam yerine 
getirme manasını kastetmiştir. Binaenaleyh Allah onlardan böylesi bir ahid alıp, 
onlar da bunu kabul ettikten sonra, bu ahde muhalefet edince, sanki onlar hiç 
ahid vermemiş gibi oldular, İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Bizonların 
çoğunda ahid (gani ahde vefa) bulamadık" buyurmuştur. 

2) İbn Mes'üd (ra) da şöyle demiştir: "Buradaki "ahid", iman manasınadır ve 
bunun delili, "Rahman (Allah) nezdinde, ahd almış olanlardan başkası, sefa-ata 
malik olamayacaktır" (Meryem, 87) ayetidir. Bu âyet, "iman edip, "la ilahe 
illallah" diyenlerden başkası..." manasındadır. 

3) Ayetteki "and", tevhid ve nübüvvetin doğruluğunu gösteren delillerin ortaya 
konulması manasındadır. Buna göre ayetin manası, "Biz onların ekserisinde ahde 
vefa göremedik" şeklinde olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onların çoğunu fasık bulduk" buyurmuştur. Yani, 
"Durum şudur ki, biz onların çoğunu fasık, dinden çıkmış ve yüz çevirmiş olarak 


buluruz" demektir. H431 


"Sonra onların ardından Musa'yı, ayetlerimizle Firavun'a ve onun iteri gelen 
adamlarına gönderdik, ama onlar o ayetlere zulmettiler. Bak, fesadcıların sonu 
nasıl oldu!" (A'râf, 103). 

Bil ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın bu surede bahsettiği altıncı kıssadır. Hak Teâlâ.Hz. 
Musa (a.s)'nın mu'cizeleri, diğer peygamberlerin mu'cizelerinden daha kuvvetli 
ve kavminin cehaleti de, önceki kavimlerin cehaletinden daha büyük ve daha 
ileri olduğu için, diğer kıssalarda yapmadığı izah ve tafsilatı bu kıssada 
yapmıştır. 

Bil ki ayetteki, "onların ardından" ifadesindeki, "onlar" zamirinin, daha önce 
geçmiş olan "peygamberier"e ait olması mümkün olduğu gibi, "Cenâb-ı Hakk'ın 


imha etmiş olduğu ümmetlere ait olması da mümkündür. [144] 
Her Peygamberin Mu'cizesi Bulunmalıdır 


Ayetteki "ayetlerimiz" kelimesi hakkında birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Bu âyet, peygamber olan şahsın, mutlaka başkalarından ayrıldığını 
(farklı olduğunu) ortaya koyacak bir âyet (mu'cize) göstermesinin gerekli 
olduğuna delalet eder. Çünkü ona böyle bir mu'cizenin verilmemesi halinde, 


insanların onun sözünü kabul etmeleri, başkalarının sözlerini kabul etmelerinden 
daha evlâ değildir. H45] 


Hz. Musa (a.s)'ya Verilen Mu'cizeler 


İkinci bahis: Bu âyet, Allah Teâlâ'nın, Hz. Musa (a.s)'ya pek çok âyet ve 
mu'cize verdiğine delalet eder. 

Üçüncü bahis: İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Hz. Musa (a.s)'nın 
mu'cizelerinin ilki, âsâsı; ikincisi de elidir. O, âsâsı ileFiravun'un kapısına 
vurmuş, Firavun bundan korktuğu için, saçları bembeyaz olmuştur. Binaenaleyh 
o böyle dışarı çıkmaktan utandığı için, saçlarını siyaha boyamış ve saçını 
boyayanların ilki olmuştur. Hz. Musa (a.s)'nın en son mu'cizesi de, "tams" (silme 
kör yapması)dır. Asasının pek çok faydaları vardır. Bunların bir kısmı Kur'ân-ı 
Kerim'de zikredilmiştir. Mesela, "O, benim âsamdır. Ona dayanırım, onunla 
davarlarıma (ağaçlardan) yaprak dökerim. Onda bana yarar başka şeyler de 1ar" 
(Tâhâ, 18) ayetinde olduğu gibi... Cenâb-ı Hak, o başka yararlardan olarak, 
Kur'ân'da o âsâyla ilgili, "Asanı taşa vur demiştik de, (o da taşa uurmuştu) ve 
ondan oniki pınar fışkırmıştı" (Bakara, 60) buyurmuştur. 

İbn Abbas (r.a), bununla ilgili olarak şunları da saymıştır: 

a) O sopası ile yere vurur ve vurduğu yerde bitki biterdi. 

b) Onun âsâsı (sopası), koyunlarına kasteden hırsızlarla ve yırtıcı hayvanlarla 
savaşırdı. 

c) O âsâ, tıpkı bir mumun ortalığı aydınlatması gibi, geceleyin yanardı. 

d) O âsâ, uzun bir ip haline gelebilirdi ve böylece Hz. Musa (a.s), onunla derin 
kuyulardan su çekerdi. 

Bil ki âsânın Kur'ân'da zikredilen faydalan malumdur. Ama Kur'ân'da 
zikredilmeyenlerden, hakkında sahih haber (hadis) olanlar makbuldür, kabul 
edilir; ama hakkında sahih haber olmayanlar böyle değildir fonlara inanılmaz). 
İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen: "O, asası ile yere vurur ve vurduğu yerden 
bitki biterdi" şeklindeki söz, zayıftır. Çünkü Kur'ân, Hz. Musa (a.s)'nın, kayadan 
su çıkarmak için asayı kullandığını, bir yemek elde etmek için ise bunu 
kullanmadığını gösterir. 

Ayetteki I* Ijlilü "ama onlar o ayetlere zulmettiler" buyruğuna gelince; yani, 
"onlara gelen ayetlere zulmettiler" demektir. Çünkü zulüm, bir şeyi, ait olduğu 
yere koymamaktır. Binaenaleyh, o ayetler apaçık ve kesin mu'cizeler olup, sonra 
da onlar, o mu'cizeleri inkâr edince, böylece onlar inkârı ikrar yerine; küfrü de 
iman yerine koyunca, bu onlar tarafından o ayetlere karşı işlenmiş bir zulüm 


sayılmıştır. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O halde, akü gözüyle bir bak! Fesatçıların akıbeti 


nice oldu ve biz onlara neler yaptık..." buyurmuştur. [146] 


"Musa, "Ey Firavun, dedi, ben hiç şüphesiz ki âlemlerin Rabbi katından 
gönderilmiş bir peygamberim. Allah'a karşı haktan başkasını söylememem, 
üzerime borçtur. Size Rabbinizden açık bir alâmetle gelmişimdir. Artık 
İsrailoğullannı benimle beraber gönder." Firavun şöyle dedi: "Eğer sen bir âyet 
(mu'cize) getirdiysen göster onu, eğer sadıklardan isen..." (A'râf, 104-106). 


Bu ifadelerle ilgili birkaç mesele vardır: HAZ 
Firavun İsim Değil Unvandır 


Bil ki, tıpkı Farisiterin kratonna Kisrâ denildiği gibi, Mısır krallarına da Firavun 
denilirdi. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki, "Ey Urar hükümdarı..." demiş olur. 
(Musa'nın muhatab ccj&u) bu Firavunun adı Kâyüs idi. Bunun isminin, Velid 


İbn Mus'ab İbn er-Reyyân olduğu da ileri sürülmüştür. H48] 


İkinci Mesele 


"Ben hiç şüphesiz ki âlemlerin Rabbi katından gönderilmiş bir peygamberim' 
ifadesine gelince, bu, Allah Teâlâ'nın vahana delalet eden şeye bir işarettir. Zira 
O'nun "âlemlerin Rabbi katından' sözü. âtonın, teıv disinden dolayı onu terbiye 
eden bir Rabbe ve onu yoktan var e ilaha muhtaç olmuş olduğu birtakım 
sıfatlarla muttasıf olduğuna delalet eder 

Daha sonra Hz. Musa: 'Allah'a karşı haktan başkasını söylememem üzerime 
borçtur" buyurmuştur. Bu, "Resul, ancak hak olanı söyler" demektir. Böylece, 
sözün tertibi şu şekilde olur: Hz. Musa, sanki şöyle demiştir: "Ben, Allah'ın 
resulüyüm. Allah'ın resulü ise, ancak hakkı söyler..." Bu söz, "Ben, ancak hak 
olanı söylerim" neticesini verir... İlk mukaddime kapalı otup, ikinci mukaddime 
de çok açık ve net olunca, Hz. Musa ilk mukaddimenin doğruluğuna delalet 
edecek olan şeyi de zikretmiştir ki, bu da onun, "Size Rabbinizden açık bir 
alâmetle gelmişimdir" şeklindeki sözüdür. Bu ayette geçen "alâmet", açık ve 


kesin olan mu'cize demektir, H49] 


Hz. Musa (2.5)'nın Risaletinin Delili 


Hz. Musa, (a.s) kendisinin peygamber olduğunu anlatınca, buna ilahi 
hükümleri tebliğ etme meselesini de dayandırmıştır ki, bu da onun, "Artık 
İsrailoğullarını benimle beraber gönder..." şeklindeki sözüdür. Firavun bu sözü 
duyunca, "Eğer sen bir ayet (mu'cize) getirdiysen, göster onu, eğer sadıklardan 
isen" demiştir. Bil ki, Hz. Musa'nın delili şu mukaddimelere dayanmaktadır: 

a) Bu âlemin, kadir, alim ve hakim olan bir ilahı vardır. 

b) O, onu onlara peygamber olarak göndermiştir. Onun peygamber oluşunun 
delili ise, iddiasına uygun bir biçimde mu'cizeler göstermesidir. Her ne zaman 


durum böyle olursa, o kimsenin, gerçek peygamber olması gerekir. [150] 
Firavun'un. Yaratıcı'ya İnanıp İnanmadığı 


c) Her ne zaman da durum böyle olursa, resulün Allah tarafından onlara tebliğ 
ettiği her şey de, doğru ve gerçek olmuş olur. Sonra Firavun, Musa ile bu 
mukaddimeler üzerinde, sadece mucize talebi hususunda tartışmıştır. Bu, onun, 
diğer mukaddimelerin doğruluğunu kabul ettiği zannını uyandırır. Biz, Tâhâ 
suresinin tefsirinde, ulemanın, Firavun'un, Rabbini tanıyıp tanımadığı hususunda 
ihtilaf etmiş olduklarını zikretmiştik.. Bu bir kimse, bu hususu cevaplayarak 
şöyle diyebilir: "Mu'cizenin gösterilmesi, ilk olarak, kadir ve bir irade sahibi bir 
ilahın mevcudiyetine; ikinci olarak da, bu ilahın, bu mucizeyi o resulü tasdik 
etmek yerine kaim kıldığına delalet eder. Bu sebeple, belki de Firavun, hür irade 
sahibi, her şeye kadir bir ilahın varlığından haberdar değildi.. O, Musa (a.s)'dan 
bir mu'cize gösterilmesini istemiştir. Öyle ki, şayet o, onu gösterdiği takdirde, bu 
önce ilahın varlığına; sonra da, Hz. Musa'nın peygamberliğinin doğruluğuna 
delalet edecekti. Böyle olması halinde, Firavun'un sadece mu'cize talebinde 
bulunmasından, onun, fail-i muhtar bir ilahın varlığını kabul ettiği neticesi 


çıkmaz.. 51 


"Hakik" Kelimesinin Manası 


Nâfi, yâ'nın şeddesiyle hakikun aleyye; diğer kıraat imamları ise, yâ'nın sükünu 
ve şeddesiz olarak, haki kun alâ şekfinde okumuşlardır. Nâfi'nin kıraatına 
gelince, hakik lafzının, "fail" manasında olması caizdir. Nitekim Leys, o şöyie 
der: denilir ki, bunun manası, "O şey vacib oldu" demektir, "Senin şunu yapman 
gerekir" ve "Bana, şöyle yapmam gerekir" denilir ki, bu son örnekte hakik 


kelimesi "fail" ma-nasındadır. Buna göre ayetin manası, "hakk't söylemek 
müstesna, Allah hakkında söz söylememek bana vacibtir" şeklinde olur. Hakik 
ifadesinin, "mef'ür manasında olması da caizdir. Böylece fail vezni mef'ül yerine 
kullanılmış olur. Nitekim, Araplar şöyle demektedir: "Şunu yapmak bana vacib 
oldu" ve "Bana, hayır işlemem gerekli kılınmıştır..." Yani, "Bunu yapmak bana 


gerekli oldu" demektir. [152] 
Ayetteki Farklı Kıraatlerin İzahı 


Sen bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Nâfi'nin, yâ harfini şeddeli 
okumasının delili şudur: Hakka kelimesi, alâ harf-i cerriyle müteaddi olur. 
Nitekim Allah Teâlâ "Onun için Rabbimizin sözü (azabı) üstümüze hak 
olmuştur" (SaHât. 31) ve "Artık o (memlekete) karşı söz (azab) hak olmuştur" 
(Isra, 16) buyurmuştur. Demek ki hakik kelimesinin, işte bu bakımdan alâ edatı 
ile müteaddi olması caizdir. Hem sonra bu kelime "vacib" manasınadır. Bundan 
dolayı, vecebe (vacib oldu) kelimesinin alâ edatı ile müteaddi oluşu gibi, bu 
kelime de, kendisi ile vecebe manası kastedildiği zaman alâ edatı ile müteaddi 
olur. Diğer kıraat imamlarının, yâ'mn sükünu ile hakikun alâ şeklindeki kıraatları 
hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Araplar bâ harf-i cerrini J* yerinde kullanarak, aynı anlamda veya "yay ite 
atım" ve veya "güzel bir hal ile geldim" derler. Ahfeş şöyle demiştir: "Bu, 
tıpkı "er yola oturmayın" (Araf. 86) ayetinde olduğu gibidir. Nasıl bu ayette bâ 
edalı atâ yerine kullanılmış ise, aynı şekilde alâ edatı da (tefsir ettiğimiz) ayette 
bâ edatı yerine kullanılmıştır." Bu izahı,Abdullah b. Mes'üd (r.a)'un, şeklindeki 
kıraati da te'kid etmektedir. Bu kıraate göre kelamın takdiri, "Ben, bunu 
söylememeye daha layıkım" şeklinde olur. Nâf i'nin kıraatine göre hakik 
kelimesi, mübteda olarak mertudur ve haberi, kısmıdır. 

b) Hak, sabit ve devamlı olandır. "Hakik" de, bu kelimenin mübalağasıdır 
(te'kidlisidir). Buna göre ayetin manası, "Ben, haktan başka hiçbir şey 
söylememe üzere sabit ve devamlıyım" şeklinde olur. 

c) Bu ayette "hakik" kelimesi, ismi mef'ul manasınadır. Bu, senin birisini iyice 
araştırıp, yakinen tanıdığın zaman söylediğin, "Adamı tahkik ettim" şeklindeki 
sözün gibidir. Burada alâ lafzı, asli ve lazım olan vasıflarla kullanılmıştır. Bu 
tıpkı, "Allah'ın o fıtratı ki, o insanları bunun üzerine yaratmıştır" (Rüm, 30) 
ayetinde olduğu gibidir. Nitekim "Falanca bana, olduğu şekilde ve adeti üzere 
geldi" ve "Onu, şu şu sıfatlar üzere bildim ve tahkik ettim" dersin. Buna göre 
ayetin manası, "Ben, ancak hak görüşü tanıdım ve ancak hak üzere oldum" 


şeklindedir. Ailah en iyi bilendir. 

Hz. Musa "Artık İsraİloğultarını benimle beraber gönder" sözüne gelince, bu 
"Onları salıver, serbest bırak" demektir. Çünkü Firavun onları kerpiç dökmek ve 
toprak taşımak gibi zor işlerde kullanıyordu. Firavun, bu söz üzerine, "Eğer sen 
bir âyet (mu'cize) getirdiysen, göster onu, eğer sadıklardan isen..." demişti. Bu 
ifade ile itgili iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Bir kimse şöyle diyebilir: "O Firavun, "Eğer sen bir âyet 
(mu'cize) getirdiysen..." dedikten sonra, niçin "göster onu" demiştir?" 

Cevap: Bunun manası, "iddianın doğru olması ve doğruluğunun kesinlik 
kazanması için, eğer sen seni gönderen katından bir âyet, bir belge getirdiysen, 
onu getir bana göster" şeklindedir. 

İkinci bahis: ... "Eğer sen bir âyet (mu'cize) getirdiysen, göster onu, eğer 
sadıklardan isen" ifadesindeki "göster onu" kısmı, iki şart arasında bulunan bir 
ceza cümlesidir. O halde, bunun hükmü nedir? Bunun cevabı şöyledir: Bu 
ifadenin bir benzeri de, birisinin "Eğer o eve girersen, Zeyd ile konuşursan, sen 
boşsun" demesi gibidir. Burada tertip itibari ile sonda bulunan lafız {ikinci şart), 
mana bakımından (ceza cümlesinden) Öncedir. Bu hususun izahı daha önceki 


yerlerde geçmişti. 053] 
Asanın Yılan Olması Konusu 


"Bunun üzerine (Musa) asasını bıraktı, bir de ne görsünler, o tam bir ejderha... 
Elini çıkardı, ne görsünler, o da bakanlara ışık saçan ptnl ptni bir el.. Fıravun'un 
kavminden ileri gelenler dediler ki: "Bu sizi yurdunuzdan çıkarmak isteyen, 
bilgili bir büyücüdür. (Firavun onlara.) "Peki, o halde görüşünüz nedir?" (A'râf, 
107-110). 

Bil ki Firavun, Hz. Musa (a.s)'dan. peygamberliğinin doğruluğuna dair delil 
getirmesini isteyince, Hak Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'nın mucizesinin, asasının bir 
ejderhaya dönüşmesi ve yed-i beyzâ (bembeyaz el) göstermesi olduğunu 


açıklamıştır. Bu âyet hakkında, birkaç bakımdan konuşulabilir: (54) 
Tabiatçıların Buna İtirazı 


1) Tabaitçılar, âsânın bir ejderhaya dönüşmesini inkâr etmekte ve şöyle 
demektedirler: "Bunun imkânsızlığının delili şudur. Asânın ejderhaya 
dönüşmesini mümkün görmek, kesin ilimlere artık itimad edilmemesini 
gerektirir. Bu ise bâtıl ve yanlıştır. Bâtıl bir neticeye götüren şeyler de, batıldır. 


Biz, "Bunu mümkün görmek, kesin ilimlere artık itimad edilmemesini 
gerektirir." diyoruz. Çünkü küçük bir âsâdan, büyük bir ejderhanın meydana 
gelmesini mümkü" görürsek, aynı şekilde, tek bir saman çöpünden, güçlü- 
kuvvetli, genç bir insanın ve bir arpadan da bir yılanın meydana gelebileceğini 
kabul etmiş oluruz. Eğer biz bunu mümkün görürsek, bu aynı şeyi, şu anda 
karşımızda olan kişi hakkında da mümkün görerek, onun bir ana-babadan değil, 
birdenbire (kendiliğinden) olduğunu da söyleyebilmemiz manasına gelir. Aynı 
şekilde şu anda görmekte olduğumuz Zeyd'in, dün gördüğümüz Ze-yd 
olmadığını, aksine onun şu anda birdenbire meydana gelmiş olan başka biri 
olabileceğini söyleriz. Şurası malumdur ki, kendisi için böylesi cevaz kapıları 
açan kimse hakkında, âlimlerin cumhuru, "delirmiş, bunamış ve mecnun" 
hükmünü verir. Bir de, eğer biz bunu mümkün görürsek, aynı şekilde, dağların, 
"altın"; denizlerin sularının kan; evin çöplüğünde bulunan toz-toprağın un; 
evdeki unun da toprak haline gelebileceğini kabullenmiş oluruz. Bütün böylesi 
şeyleri mümkün görmek ise, kesin ilimleri ortadan kaldıran ve insanı safsataya 
düşüren şeyler cümlesinden olup, kesin olarak bâtıldır. Bâtıla götüren şey de 
bâtıldır." 

İmdi, şayet bir kimse, "Böylesi şeyleri mümkün görmek, peygamberlerin da'vet 
zamanlarına mahsustur. Şu içinde bulunduğumuz zaman ise, böyle değildir. 
Dola-yısiyle bu zamanda, öyle şeyleri mümkün görmeye gerek yoktur" derse, 
işte bütün bunlara birkaç yönden cevap verilebilir: 

a) Bu mümkün görme işi, herşey hakkında söz konusu olunca, bu mümkün 
oluşu, bir zamana değil de, başka bir zamana tahsis etmek, ancak gamız (gizli- 
kapalı) bir delil ile bilinebilen şeylerdendir. Buna göre o kapalı delili bilmeyen 
kimsenin, bu mümkün oluşun, o belli zamana has olduğunu da bilmemesi 
gerekir. Böylece de bu kapalı delili bilmeyen insanların çoğunun, zikrettiğimiz 
hususları mümkün görmeleri ve bunun meydana gelmesinin kesinlikle 
imkânsız olduğunu söylememeleri gerekir. Ama biz, onların, bunların meydana 
gelmesinin kesinlikle imkânsız olduğunu söylediklerini gördüğümüze göre, sizin 
zikrettiğiniz hususun yanlış olduğunu anlamış oluyoruz. 

b) Şayet biz, peygamberlerin davet (tebliğ) zamanlarında böylesi şeylerin 
meydana gelmiş olduğunu kabul edersek, o zaman da, bundan dolayı 
peygamberliğin doğruluğunu öne sürmek, asılsız olmuş olur. Çünkü âsânın 
ejderhaya dönüşmesi mümkün olunca, gördüğümüz şu şahsın da, önceden 
gördüğümüz şahıs olmadığı; aksine Cenâb-ı Hakk'ın o ilk (önceki) şahsı 
birdenbire yok edip, bütün sıfatları itibarı ile ona denk olan başka bir şahıs 
yaratması da mümkün olur. Böyle olması halinde bizim, şu anda müşahede 


ettiğimiz şeyin, dün görmüş olduğumuz şeyin aynısı olduğunu bilmemiz 
mümkün olmaz. Bu durumda ise, Hz. Musa, İsa ve Muhammed (a.s)'i gören 
kimseler hakkında, "Bu şahsın, onların dün görmüş olduğu şahıs olup olmadığı 
hususunda" bir şüphe bulunmuş olur. Bunu caiz görmenin ise, nübüvvet ve 
risalet hususunda bir zarara yol açacağı malumdur. 

c) Bu zaman, her ne kadar mu'cizeierin izhar edileceği bir zaman değilse de, size 
göre kerametlerin izhar edilebileceği bir zamandır. Dolayısiyle sizin onu caiz 


görmeniz gerekir. İşte bu makamdaki sözün tamamı budur. U55] 
Olağanüstü (Harika) İşlerin Yorumu 


Bil ki, normal âdetlerin mecralarından çıkarak değiştiğine hükmetmek, zor ve 
müşkil bir meseledir. Alimler bu hususta çaresiz kalmışlardır. Bu hususta ilim 


sahibi kimselerinse, üç görüşü bulunmaktadır: (156) 
Harikaları Mümkün Görenler 


Birinci görüş: Bu, bunu mutlak manada mümkün gören kimselerin görüşüdür ki, 
bu biz ehl-i sünnet alimlerinin benimsediği görüştür. Bu böyledir, zira bu alimler, 
daha önce bir madde, bir zaman, bir asi ve bir terbiye bulunmaksızın, insanın, 
çeşitli canlılarınve bitkiler bir anda meydana gelmesini caiz görmüşlerdir. Yine 
onlar, "cevher-i ferd"in, herhangi bir bünye, bir mizaç, bir rutubet ve bir terktb 
bulunmaksızın, âlim, kadir, akıllı ve kahir olan bir canlı olmasını caiz 
görmüşlerdir. Aynı şekilde onlac, gözleri sapasağlam olan bir insanın, gündüzün 
ortasında gökteki güneşi göremeyebilirken, Endülüs'te bulunan bir âmânın gece 
karanlığında en doğuda bulunan bir bölgeyi görebilmesini makul ve mümkün 


görmüşlerdir, işte bu, bizim âlimlerimizin görüşüdür. (157) 
Harikaların İmkânsızlığını İddia Edenler 


İkinci görüş: İkinci görüş, Tabiatçı felsefecilerin görüşüdür. Buna göre bu husus, 
mutlak olarak imkânsızdır. Onlar, hususi bir tarzın ve muyayyen bir yolun 
dışında, bu tür şeylerin meydana gelmesinin ve varlık alemine dahil olmasının 
caiz olmadığını iddia ederek şöyle demişlerdir: İşte ancak bu yolla, kendimizden 
daha önce bahsettiğimiz bilgisizlikleri ve açıklayıp beyan ettiğimiz 
imkânsızlıkları iltizam edip üstlenmeyi savuşturmuş oluruz. 


Bil ki felsefeciler, her ne kadar bu hususu savuşturduklarını iddia etmişlerse de, 
ancak ne var ki gerçekte bu husus, savuşturulması mümkün olmayan bir lüzum 
ve gereklilikle onlara gerekmektedir. Bunu şu şekilde açıklayabiliriz: Bu âlemde 
meydana gelen bu hadiseler, ya hiç bir müessir olmadan meydana gelmiştir, 
veyahut da bir müessirden dolayı meydana gelmiştir. Her iki duruma göre de, 
bizim bahsetmiş olduğumuz görüş gereklidir. Bu hadiselerin, bir müessir 
olmadan meydana geldiklerine hükmetmemiz durumunda, bu görüş aklın 
sarahatiyle bâtıl olur. Ancak ne var ki, onun olabilirliğini söylememiz halinde de, 
bahsedilen ilzam, aynı şekilde gereklidir. Zira biz, eşyanın herhangi bir müessir 
ve mucid bulunmaksızın meydana geldiğini tecviz ettiğimizde, o zaman, ana- 
baba olmadan bir insanın meydana gelebileceğini, bir dağın, altına 
dönüşebileceğini ve bir denizin de kana dönüşebileceğini caiz görme 
hususundan nasıl emin olunabilir? Çünkü, herhangi bir müessir olmaksızın bazı 
şeylerin meydana geleceğini caiz görmek, akla göre herhangi bir müessir 
olmaksızın başka şeylerin meydana gelmesini caiz görmekten daha uzak bir 
ihtimal değildir. Binaenaleyh, bu durumda, bahsedilen ilzamın gerekli olduğu 
sabit olmuş olur. 

İkinci takdire gelince, ki bu, bu alemin bir müessir ve müdebbirinin 
bulunduğunu kabul etmektir. Bu müessir, ya mücib-i bizzat olur, veyahut da hür 
ve irade sahibi bir fail-i muhtar olur. Birinci ihtimalin olması halinde, bahsedilen 
ilzamlar gereklidir. Bunu şu şekilde açıklayabiliriz: O, müessir olup ve O'nun 
tercih edişi de, zatı gereği mucib olmasından ileri gelince, o zaman, muayyen bir 
hadisenin, içinde meydana geldiği muayyen bir vakte tahsis edilmiş olduğunu 
kesinlikle söylemek, ancak feleki şekillerin farklı olması sebebiyle, bu alemin 
hadiselerinin de farklı farklı meydana gelmeleri sebebiyledir. Çünkü bu mana 
nazar-ı dikkate alınmazsa, o zaman kadim ve devamlt olan illetin, sonradan olan 
ve değişen neticenin meydana gelişinin sebebi olması imkânsız olurdu. 

Bu da sabit olunca biz deriz ki: Felekte, ana-babadan olmaksızın, insanın bir 
anda meydana gelmesini, dağla ilgili misalde, dağın maddesinin altına veya canlı 
bir şekle dönüşmesini gerektiren acaib bir şeklin meydana gelmesinden nasıl 
emin olu-nulabilir? Bu durumda da, bahsedilen bütün ilzamlar geri dönmüş olur. 
ikinci ihtimalin olması halinde, -ki bu, alemin bu müessir ve mürecethinin bir 
fail-i muhtar olması halidir- bu durumda da bahsedilen o şeylerin tamamının 
muhtemel ve imkân dahilinde olduğunda, hiçbir şüphe bulunmamaktadır. Zira, 
şöyle denilmesi İmkânsız değildir: ü Fail-i Muhtar, insanı, bir ana-babadan 
olmaksızın, kendi iradesiyle bir anda yaratmış, dağın maddesini altına, denizi de 
kana dönüştürmüştür. Böylece, felsefecilerin, bizim aleyhimize getirmiş 


oldukları o şeylerin tamamının, bütün durumlara ve bütün fırkalara göre söz 


konusu olduğu, ve bunun kesinlikle savuşturulamıyacağı sabit olmuş olur. [158] 
Harikalar Konusunda Mu'tezile'nin Görüşü 


Üçüncü görüş: Bu, Mu'tezile'nin görüşüdür. Çünkü Mu'tezile, bazan örneklerde, 
harikulade şeylerin olabileceğini ve normal şeylerin tabii akışlarından 
çıkabileceğini kabul ederler. Mesela, mutezili âlimlerin ekserisi, ana-baba 
olmaksızın, insanın bir anda meydana gelebileceğini; suyun, ateşe 
dönüşebileceğini veya ateşin su olabileceğini ve tohumsuz olarak, ekinin 
biteceğini mümkün görürler. Ama onlar, "cevher-i ferd"in, ilim, kudret ve hayat 
ile vasfedilmesini caiz görmezler. Aksine, bu tür şeylerin sahih olmasının, hususi 
bir bünyenin ve hususi bir mizacın bulunmasına bağlı olduğunu söylerler. Yine 
onlar, görme organının sapasağlam, görülen şeyin mevcut olması ve çok fazla 
yakın ve çok fazla uzaklığın söz konusu olmaması halinde, görme işinin 
meydana gelebileceğini, bu şartlar bulunmadığı zaman, görme işinin, idrakin 
olmayacağını iddia etmişlerdir. Netice olarak diyebiliriz ki Mu'tezile, bazı 
yerlerde, âdetlerin seyrini nazar-ı dikkate almaz, onların başka hallere 
dönüşmesinin mümkün olacağını ve böylece, harikulade hallerin meydana 
gelebileceğini öne sürerler. Ama bazı misallerde ise, onun öyle olmasının vacib 
olduğunu, zevalinin ve başka bir hale dönüşmesinin imkânsız olduğunu ileri 
sürerler. 

Alimlere göre Mu'tezile'nin, sabit bir kanunu ve malum olan bir kaidesi 
bulunmamaktadır. Binaenaleyh, muhakkak ki onların görüşleri, bozukluğa en 
fazla kapı açan bir görüştür. 

Sen bu tafsilatı iyice anladığın zaman biz diyoruz ki, cisimlerin zatları, 
mahiyetlerinin tamamında birbirlerine benzerler. Binaenaleyh, bir şey hakkında 
doğru olan her şey, onun benzeri için de doğru olur. Öyleyse, başkası için doğru 
olanın, bütün cisimler için de doğru olması gerekir. Bu sebeple, bazı maddeler 
için bazı sıfatlar doğru olunca, o sıfatın benzeri sıfatların da bütün maddeler için 
doğru olması gerekir. Durum böyle olunca, âsâ (değnek)'nın maddesi, kendileri 
nazar-ı dikkate alındığında, bir ejderha olabilen sıfatları kabul etmiş olur. Durum 
böyle olunca da, "âsâ"nın. büyük bir ejderhaya dönüşmesi, hadd-i zatında 
mümkün olan bir iş olmuş olur. Allah Teâlâ'nın, bütün mümkinata kadir olduğu 
sabittir. Dolayısiyle O'nun, "âsâ"yı büyük bir ejderhaya dönüştürmeye kadir 
olabileceğine kesinkes hükmetmek gerekir ki, işte elde edilmek istenen netice de 
budur. 


Bu delil, daha önce geçmiş olan şu üç mukaddimenin isbat edilmesine dayanır: 
a) Cisimlerin, mahiyetlerin tamamı bakımından, birbirlerine benzediklerinin 
isbat edilmesi; 

b) Bir şey hakkındaki hükmün, o şeyin mislinin de hükmü olduğunun isbat 
edilmesi; 

c) Allah Teâlâ'nın, her türlü mümkinata kadir olduğunun isbat edilmesi.. 

Her ne zaman, bu üç mukaddimenin doğruluğu hususunda bir delalet bulunursa, 


işte o zaman tam bir netice elde edilmiş olur. Allah en iyi bilendir. 1159) 
Yılan Haline Gelen Âsânın Tavsifi 


Cenâb-ı Hak, "Bir de ne görsünler, o tam bir ejderha.." buyurmuştur. Bütün dil 
alimlerinin görüşüne göre "âsâ" kelimesi müennes, iri yılan manasına, gelen 
sü'ban kelimesi ise, müzekkerdir. ama, bunun büyüklüğünün miktarı hususuna 
gelince bu, Kur'ân'da  zikrediimemiştir. Bunun o sıfatı hakkında 
müfessirlerden pekçok şey nakledilmiştir. Mesela, İbn Abbas'tan, "Bunun 
seksen zira (lık bir alanı) doldurduğu, Firavun'u yutmak için, onun üzerine 
hücum ettiği, bunun üzerine Firavun'un kaçarak tahtına sığındığı ve hatta altına 
kaçırdığı, halkın şaşırıp paniğe kapıldığı, onlardan yirmibeşbin kişinin öldüğü" 
nakledilmiştir. Bunun, iki çenesinin arasının kırk "zira" olduğu, alt çenesini yere, 
üst çenesini de köşkün surları üzerine koyduğu, Firavun'un, "Musa! onu tut! 
Sana iman ediyorum!" diye bağırdığı, Hz. Musa da onu tutunca, eskiden olduğu 


gibi "âsâ" haline geldiği de nakledilmiştir. HEO] 
Mubin Sıfatının Yılan Hakkındaki Manası 


Sü'bân kelimesinin, mubin (tam, apaçık) diye tavsif edilmesi hususunda da, şu 
açıklamalar yapılmıştır: 

1) Bu, bunu, sihirbazların sebebini bilmeyenlerin gözlerini boyamak için yapmış 
olduğu şeylerden ayırmak için getirilmiştir. İşte böylece, peygamberlerin 
mu'cizeleri, çeşitli hile ve göz boyamalardan ayırdedilmiş olur. 

2) Bundan maksad şudur: Onlar, onun bir ejderha olduğunu müşahede 
ettiklerinde, bu husustaki iş, onlara karışık olmamış olur. 

3) "Bu ejderha, Hz. Musa (a.s) m davasının yalancı iddiacıların görüşünden 
tamamen başka olduğunu ortaya koyduğu için "ayırdeden" anlamında mubin 
denilmiştir, 

Ayetteki "Elini çıkardı" cümlesinde geçen nez' kelimesi, Arapça'da bir şeyi 


yerinden çıkarmak demektir. Şu halde "elini çıkardı" ifadesi, "elini cebinden 
veya koynundan çıkardı" manasında olur. Bunun böyle olmasının delili "elini 
koynuna sof..."(Nemi, 12) ve "Bir de elini koynuna sok da, o ayıpsız ve 


bembeyaz bir halde çıkıversin..." (Tâ-hâ, 22) âyetleridir. Hol 
Yed-i Beyza: Parlak El 


Cenâb-ı Hakk'ın, "ne görsünler, o da bakanlara ışık saçan pırıl pırıl bir el..." 
beyanına gelince, İbn Abbas, bu elin gökle yer arasını aydınlatacak bir parlaklığa 
sahip olduğunu söylemiştir. Bil ki, beyazlık bir kusur gibi olunca, Cenâb-t Hak, 
bu âyetin dışındaki yerlerde, onun bir kusur olmadığını beyan etmiştir. 

Buna göre şayet, "Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesindeki lâm harf-i cerri neye taalluk 
etmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu, beyzâ kelimesine taalluk eder. Buna göre âyet-i kerimenin manası, "Bir de 
ne görsünler, o, bakan kimseler için pırıl pırıl bir şeyi" şeklinde olur. Bu 
beyazlık, pek tuhaf şeyleri görmek için toplananlar gibi halkın etrafına 
toplandığı, olağan dışı bir beyazlık ve parlaklık olmadıkça, "toplanıp bakanlar 


için parlak" sayılmaz. [162] 
Bu Mu'cizelerin Delil Olma Keyfiyeti 


Burada geriye birkaç bahis kalmıştır: 

a) "Âsâ'nın büyük bir ejderhaya dönüşmesi, kaç yönden mu'cize oluşa delalet 
eder? 

b) Bu mu'cize mi daha büyük, yoksa "yed-i beyzâ" mu'cizesi mi? Biz, Tâ-hâ 
suresinde, bu iki soru hakkında uzun uzun açıklamalarda bulunmuştuk. 

c) Tek bir mu'cize yeterlidir. O halde, bu iki mu'cizeyi birden izhar etmek abes 
olur. 

Cevap: Delillerin çokluğu, yakinin meydana gelip, şekkin yok olması hususunda 
bir te'kid ve kuvvet ifade etmektedir. Bazı dinsizler şöyle demiştir: Gerek sü'bân 
ve gerekse "yed-i beyzâ" mu'cizesinden maksad aynı olup, o da şudur: H z. 
Musa'nın delili kuvvetli idi, apaçık idi ve kesin idi... Dolayısiyle o hüccet, 
muhaliflerin görüşlerini iptal etmiş ve onların yanlış olduğunu ortaya koymuş 
olmast bakımından, âdeta haktan sapmış kimselerin delillerini yutan bir ejderha 
gibi olmuş olur. O hüccet, haddizatında çok açık ve net olduğu için de, "yed-i 
beyzâ" diye vasıflanmıştır. Bu tıpkı örfte, "tam bir kuvveti ve apaçık bir derecesi 
vardır" manasında olmak üzere "falan kimsenin falanca ilimde yed-i beyzası 


vardır" denilmesi gibidir. 

Bil ki, bu iki mu'cizeyi böylesi bir manaya almak, tevatürü kabul etmemek, 
Allah ve Resülullah'ı yalanlamak demektir. Biz, "asâ"nın, haddizatında bir yılana 
dönüşmesinin mümkün bir iş olduğunu beyan edince, hangi sebep bizi böyle bir 
te'vil yapmaya sevkedebilir? 

Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'aşu iki tür mu'cizeyi verdiğini zikredince, Flra- 
vun'un kavminin, "Bu, bilgili bir büyücüdür" dediklerini nakletmiştir. Onlar 
böyle demişlerdir; zira, o zamanda sihir çok revaçta idi. Hiç şüphesiz, 
sihirbazların dereceleri de birbirinden farktı idi. Yine muhakkak ki onların 
arasında, bu ilimde 2irveye çıkmış ve sona ulaşmış kimseler de bulunuyordu. 
İşte, bu sebeple Flravun'un kavmi, Hz. Musa'nın, sihir ilminde zirveye çıkmış 
olduğu için, böylesi bir şeyi yapabildiğini iddia etmiş, sonra da onun bu sihri, 
ancak hükümdarlık ve liderlik peşinde olduğu için yaptığını ileri sürmüşlerdir. 


(163) 
"Sâhirun Alim" Sözünü Söyleyen Kimdir? 


İmdi şayet, "Cenâb-ı Hak, "Bu, bilgili bir büyücüdür" ifadesini, Şuarâ suresinde 
Firavun'un, kavmine söylediğini; burada ise bu sözü, Firavun'un kavminin 
söylediğini nakletmiştir. O halde bu iki ifade nasıl bağdaştırabilir?" denilirse, 
buna şu iki yönden cevap verilir: 

a) Bu sözü, hem Flravun'un, hem de kavminin söylemiş olması imkânsız 
değildir. Böylece de Allah Teâlâ, Flravun'un sözünü orada (Şuarâ, 34); kavminin 
sözünü de burada nakletmiştir. 

b) Belki de, önce Firavun bu sözü söylemiş kavminin ileri gelenleri de bu sözü 
Firavun'dan alarak başkalarına söylemiştir. Veyahut da, o ileri gelenler 
Firavun'un bu sözünü, diğer insanlara duyurmak için, ondan nakletmişlerdir. 
Çünkü hükümdarlar, bir şey hakkında karar verdiklerinde, bunu kendilerine 
yakın kimselere söylerler, onlar da onu halka duyururlar. İşte burada da böyledir. 
Ayetteki, o halde, görüşünüz nedir?" sözü ite ilgili olarak Zeccâc şu üç izahı 


yapmıştır: 
a) Firavun'un kavminin ileri gelenlerinin sözü, âyetteki "Bu sizi yurdunuzdan 
çıkarmak isteyen, bilgili bir büyücüdür" Oo deyince tamamlanmıştır. Söz 


tamamlanınca, Firavun onlara cevap vererek, "O halde görüşünüz nedir?" 
demiştir. Alimler bu görüşün doğruluğuna şu iki şekilde istidlal etmiştir: 

1) Ayetteki, "O halde görüşünüz nedir?" sözü, tek kişiye değil, bir topluluğa 
hitaptır. Dolayısiyle bunun, Firavun'un, kavminin ileri gelenlerine söylemiş 


olduğu bir söz olması gerekir. Eğer biz bu sözü, kavminin ileri gelenlerinin ona 
söylediği bir söz kabul etsek, o zaman onlar ona, cemi sigası ile değil, müfred 
sigası ile hitap etmeliydiler. 

Bu delile şöyle cevap verilir: "Onların, Firavun'un şanını yüceltmek maksadı ile, 
ona cemi sigast ile hitap etmiş olabilirler. Çünkü büyük ve ulu kimseler için, 
cemi zamirler kullanılır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Kur'ân-ı biz indirdik. Onun 
koruyucuları da şüphesiz biziz" (Hicr, 9):"Nuh'u biz (peygamber olarak) 
gönderdik" (Nuh, 1) ve "O (Kur'ân'ı) biz Kadir gecesinde indirdik" (Kadir, 1) 
buyurmuştur. 

2) Ayette, "O halde görüşünüz nedir?" denilince, bundan sonra "Dediler ki: 
"Onunla kardeşini alıkoy" (A'râf, m) Duyurulmuştur. Şüphesiz bu, kavmin 
sözüdür. Bu söz, onların, "O halde görüşünüz nedir?" şeklindeki sözlerine cevap 
olarak söylenmiştir. Dolaytsiyle, "O halde görüşünüz nedir?" sözünü 
söyleyenlerin, "onunla kardeşini alıkoy" diyenlerden başka olması gerekir. İşte 
bu da, "O halde görüşünüz nedir" ifadesinin, Firavun'un kavminin ileri 
gelenlerine ait olmadığını gösterir. 

Bu delile de şu şekilde cevap verilebilir: Kavmin, "Bu,... bilgili bir büyücüdür" 
demeleri; sonra da Firavun'a ve onun ileri gelen adamlarına "O halde görüşünüz 
nedir?" demiş olmaları, daha sonra da bunun peşisıra, "Onunla kardeşini alıkoy" 
demiş olmaları uzak bir ihtimal değildir. Çünkü genelde, görevliler ve tâbi 
olanlar, meseleyi arzedip buyurma yetkisini önce lidere bırakırlar, ama 
müteakiben fayda gördükleri, akıllarına gelen teklifleri sunarlar.. 

b) Ayetteki, "O halde görüşünüz nedir?" ifadesi, Firavun'un kavminin sözünün 
devamıdır. Bunun böyle olduğuna şu iki şekilde delil getirilmiştir: 

1) Bu söz, arada herhangi bir fasıla olmaksızın, kavmin sözüne atfedilmiştir. 
Dolaytsiyle bunun, onların sözlerinin devamı olması gerekir. 

2) Emir vermede, derece (ve makam) nazar-ı dikkate alınır. Bundan dolayı, "O 
halde görüşünüz nedir, ne buyurursunuz?" ifadesinin, daha aşağı makamda 
olanın, yukarıda olana karşı bir hitabı olması gerekir. Binaenaleyh bu, bu 
sözünFi-ravun'un kavminin, ona söyledikleri sözün devamı olması gerekir. 

Bu ikinci görüşe de şu şekilde cevap verilir: Hizmet edilen lider, yanında 
bulunan adamlarına bazan, "Görüşünüz nedir, ne buyurursunuz (tavsiye 
edersiniz?)" diyebilir. Onun böyle söylemekten maksadı ise, onların kalplerini 
hoşnud etmek, gönüllerini ferahlandırmak ve kendisinin onlara dpğer verip, 
güvendiğini ortaya koymaktır. 

Sonra bu sözün, kavmin Firavun'a söyledikleri sözün devamı olduğunu 
söyleyenler, şu iki şeyi de söylemişlerdir: 


Birincisi: Bu hitaba muhatab olan, sadece Firavun'dur. Çünkü kendisine itaat 
edilen lidere, "Bu hadisedeki görüşünüz nedir?" denilir. Bu, "Senin görüşün 
nedir?" manasındadır. Böyle söylemekten maksad ise. onun âdeta bir cemaat 
yerine geçtiğini belirtmektir. Bunun gayesi, onun mükemmel olduğuna, şanının 
ve halinin yüceliğine dikkat çekmektir. 

İkincisi: Bu hitaba, Firavun ve onun ileri gelen büyük devlet adamları 
muhataptırlar. Çünkü buyurma yetkisi onlardadır. Allah en iyi bilendir. [164] 


"Dediler ki: "Onunla kardeşini alıkoy. Şehirlere adamlar yolla da mahir 
sihirbazların hepsini toplayıp sana getirsinler." Sihirbazlar Firavun'a geldi ve 
dediler ki: "Eğer biz ona galip gelirsek, elbet bize bir mükâfaat var değil mi?" 
Firavun, "Evet ve siz, muhakkak ki (benim) en yakınlarımdan olacaksınız" dedi" 
(A'raf, 111-114). 

Bil ki bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: HESI 


Kıraat Farkları 


Nafi ve Kisâi, hemzesiz, he harfinin kesresi ile ve "işba" (tam telaffuz ederek) 
kelimeyi er Asım ile Hamza, Oo hemzesiz ve he harfin: ile ercih; İbn Kesir, 

İbn Amir ve Ebu Amr ise. hemzeli olarak ve he harfinin zammesi ile ercihu 
şeklinde okumuşlardır. Sonra İbn Kesir, he harfini aslı üzere tam telaffuz 
ederken, diğerleri "işba" yapmamışlardır. Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Bu 
kelime gerek hemzeli, gerekse hemzesiz olarak kullanılır. Nitekim, birşeyi geriye 
bırakttötnda ve (işi geri bıraktım) denilir. Hak Teâlâ'nın, "Diğer bir kısmı 
hakkındaki hüküm ertelenmiştir" (Tevbe, 106) ve "Onlardan, dilediğini geri 
bırakırsın" (Ahzâb, 51) âyetlerinde de böyledir. Bu iki âyette, kelime her iki 
şekilde de okunmuştur" Asım ve Hamza'nın, bu kelimeyi hemzesiz ve he 
harfinin sükünu ile okuyuşları hususunda Ferrâ şöyle demiştir: "Bu, Arapların 
dilidir. Onlar, makabli (öncesi) harekelendiği zaman, vasıl (geçiş) halinde zamir 
olan he üzerinde dururlar." Ferrâ şu şiiri nakletmiştir: "Bu gün ıslah eder, yarın 
ise onu bozar..." O şöyle demiştir: "Araplar müenneslik tâ'sını da aynı şekilde 
okuyarak "Bu Talha'dır, işte geldi" derler. Yine Ferrâ, buna delil olarak şu mısraı 
nakletmiştir: "Ne, rahatlığın ne de tokluğun bulunmadığını gördüğünde..." 
Vahidi daha sonra şöyle demiştir: "Bas-ralılara göre, bunun kıyas bakımından bir 
benzerliği yoktur."Zeccâc ise: "Bu, kimin söylediğini bilmediğimiz bir şiirdir. 


Eğer bunu belli bir şair söylemiş olsaydt, ona "açıkça hata ettin" denilirdi. [166] 


Ercih Tabirinin Tefsiri 


Ayetteki ercih "alıkoy" kelimesinin tefsiri hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) "İrca", "geri bırakmak, tehir etmek" manasmdadır. Buna göre âyetin manası, 
"Onu geri bırak, tehir et" yani "onun işini geciktir, onun hakkında hüküm 
vermekte acele etme. Yoksa senin acelen, aleyhine bir delil olur" şeklindedir. Bu 
sözden maksad şudur: "Onlar, Hz. Musa'nın görüşünü iptal etmede daha kuvvetli 
olsun diye, onun mucizesini, kendilerinin sihirleriyle karşılaştırma çabasına 
girmişlerdir. 

b) Kelbi ve Katâde'nin görüşüne göre, bu kelime "Onu alıkoy, hapset" 
manasmdadır. Muhakkik alimler, bu görüşün şu iki sebepten ötürü zayıf 
olduğunu söylemişlerdir: 

Birincisi: Arapça'da "irca", "hapsetmek" değil, "tehir etmek" manasmdadır. 
İkincisi: (o Firavun, Hz. Musa'nın asasının durumunu gördükten sonra, Hz. 


Musa'yı hapsetmeye kadir olamazdı. U67] 
Sihir Hakkında 


Ayetteki "Şehirlere adamlar yolla, mahir sihirbazları toplayıp sana getirsinler" 
ifadesi ile ilgili iki mesele vardır: 

Bu âyet, o zamanda sihirbazların fazla olduğunu gösterir. Aksi halde, "Şehirlere 
toplayıcılar yolla da, mahir sihirbazların hepsini sana getirsinler" denilmesi 
doğru olmazdı. Bu ifade, mahlûkatın insanların nübüvvete karşı münazara etme 
(karşı koyma) imkânının mevcut olduğunu; bunun mümkün olması halinde 
nübüvvetin olmayacağına, fakat bu imkânsız olunca nübüvvetin de doğru 
olacağına delalet eder. 

Sihrin ne olduğunu, bunun bir hakikatinin bulunup bulunmadığını, hatta bunun 
sırf göz boyama olduğunun izahına gelince, bu husustaki detaylı bilgi Bakara 


suresinde geçmişti. (168) 
Medine Kelimesinin Manası 


Vahidi, Ebu'l-Kasım ez-Zeccâci'den şöyle dediğini nakletmiştir; "Alimlerimiz, 
Medine kelimesi hususunda şu üç görüş üzere ihtilaf etmişlerdir: 

Birinci görüş: Bu kelime, feile vezni üzeredir. Çünkü Medine kelimesi, 
Arapların, bir kimse bir yerde durduğu zaman söylemiş oldukları. tabirinden 


alınmıştır. Bu görüşün sahibi, kurrâ'nın medâin kelimesini hemzeli olarak 
okumaları hususundaki ittifaklarıyla istidlal etmiştir "Medâin" kelimesi mefâil 
kalıbmdadır. Bu tıpkı, sahife (cem'i sahâif); sefine (cem sefâin) kelimeleri 
gibidir. Ya harfi, kelimenin müfredinde zaid olduğu zaman, çoğulunda hemze 
olarak yazılır. Mesela, kabile (cem'i kabâil) kelimeleri gibi. Ama, yj harfi 
kelimenin aslından olduğu zaman, çoğulunda hemze yapılmaz. Mesela, (cem'i ) 
kelimeleri gibi. 

İkinci görüş: kelimesi, kalıbmdadır. Bu izaha göre "medine" limesinin izahı, 
"memluke" (kendisine malik olunulmuş) demektir. Buna göre "med ne" 
kelimesi, Arapların "ona malik oldu" tabirinden alınmıştır. Binaen; leyh bizim, 
Medine sözümüz, tıpkı maişe kelimesinin âşe (yaşadı) kelimesinde alınması gibi, 
dâne fiilinden alınmadır. Bu kelimenin çoğulu, tıpkı hemzesiz ol meâyiş kelimesi 
gibi, mefâil kalıbından medâyin'dir. Bu kelime, hüküm-dariarın kem sinde 
hüküm sürdüğü mekânın ve yerin adı olmuş olur. Yani, "Hükümdar, orar halkını 
yönetmiş ve onları hakimiyeti altına almıştır" demektir. 

Üçüncü görüş: Müberrid şöyle demektedir: "Medine" kelimesinin dır. Bu 
kelime Arapların, bir kimse bir yeri idare edip orayı ezip geçtiğinde söylediği 
ifadesinden alınmıştır. Araplar, ya harfinin üzerinde dammeyi ağır buldukları 
için ya harfini sakin kılıp, harekesini kendinden önceki harfe vermişlerdir. 
Böylece iki sakin bir araya gelmiştir. Bunlar, mef'ul vavı olan zâid vav ile, 
kelimenin aslından olan ya harfleridir. Böylece, zaid olduğu için vav hazfedilir. 
Çünkü, zâid olanı hazfetmek, asli olan harfi hazfetmekten daha evlâdır. Daha 
sonra da, ya harfinin binası sahih ve sağlam olsun diye, dâl harfini 
kesrelemişlerdir. Kendisinden önceki harfin harekesi damme olduğu için, vava 
çevrilmemiştir. Zira böyle yapılsaydı, vavlı olan kelimeler ya'lı olan kelimelerle 
karışırdı. Mebil (satılan), mehit (dikilen) ve mektl (ölçülen) kelimelerindeki 
hüküm de böyledir." 

Daha sonra Vahidi şöyle demiştir: "Bu hususta en doğru olanı, bu kelimenin, 
feile vezninde olmasıdır. Çünkü kurrâ, Medâin kelimesini hemzeli okuma 


hususunda ittifak etmişlerdir." H69] 
Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Şehirlere toplayıcılar yolla da..." buyruğu ile "Mısır toprağının 
beldelerine, oradaki sihirbazları toplayıp sana getirmeleri için, adamlar gönder" 
manasını kastetmiştir. İbn Abbas şöyle demektedir: "Sihirbazların en önde 
gelenleri, Mısır toprağının en uzak beldelerinde bulunuyorlardı." Kâdi de, İbn 


Abbas'tan şunu nakletmiştir: "Bu sihirbazlar, reisleri hariç, yetmiş kişiydiler. 
Onlara sihiri öğreten, Yunus (a.s)'in beldesi olan Ninovalı bir mecusi idi. Ninova, 
Musul'da bir beldedir." Ben derim ki, böyle bir nakil, müşkil ar-zetmektedir. 
Çünkü mecüsiler, Zerdüşt'e tâbi olan kimselerdir. Zerdüşt ise, hiç şüphesiz, Hz. 
Musa'dan sonra gelmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Mahir sihirbazların hepsini sana getir-sinler" buyruğuna 


gelince; bu hususta birkaç mesele vardır: H70] 
Birinci Mesele 


Hamza ve Kisâi, diğer kıraat imamları ise, şeklinde okumuşlardır. şeklinde 
okuyanların delili şudur: Allah, o sihirbazları "mahir" olmakla vasfetmiştir. 
Allah'ın onları bu sıfatla vasfetmiş olması, onların bu hususta zirveye 
çıktıklarına ve bu konuda iyice mahir olduklarına delalet eder. İşte bundan 
dolayı, onların, sihirde son derece ileri gitmiş olmayı ifade eden jik- (çok iyi 
sihirbaz) kelimesiyle vasfedilmesi yerinde olmuştur. 

Bunu sâhir şeklinde okuyanların delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Sihirbazlar 
secdeye kapandılar" (A'râf, 120) ve "Umarız ki... kendi büyücüler (İmiz)e 
uyarız" (Şuara, 40) şekilndeki âyetleridir. kelimesi, tıpkı (katip-kâttpler) (facir- 
facirler) kelimesi gibi, kelimesinin çoğuludur. Bu görüşte olanlar, Cenâb-ı 
Hakk'ın "halkın gözlerini büyüledüer" (A'râf, 116) buyruğu ile de istidlal 
etmişlerdir. Zira, seherü kelimesinin ismi faili, sâhir kelimesidir. (171) 


İkinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın ifadesindeki bâ harf-i cerrinin (beraber) manasında olması 
muhtemel olduğu gibi, bunun geçişli kılmak için getirilmiş bir bâ olması da 


muhtemeldir. H72] 


O Zaman Sihirbazların Çokluğu 


Bu âyet, sihirbazların, o zamanda çok fazla olduklarına delalet eder. Bu da, 
kelamcılann ileri sürmüş oldukları şu hususun doğruluğuna delalet eder: "Allah 
Teâlâ, her peygamberin mu'cizesini, o zamanda yaşayanların çok rağbet edip 
üstün tuttukları şey cinsinden yapmıştır. Binaenaleyh. Hz. Musa zamanındaki 
kimselere büyü ve sihir galip gelip revaçta olunca, onun mu'cizesi de, her ne 


kadar hakikat bakımından büyüye ters ise de, sihre benzer bir biçimde olmuştur. 
Hz. İsa zamanındakilere, tıp ve hekimlik galip gelip bu revaçta olunca, O'nun 
mu'cizesi de, tıp cinsinden olmuştur. Hz. Muhammed (s.a.s) zamanındakilere de 
fesahat galip olunca, hiç şüphesiz O'nun mu'cizesi de fesahat ve belagat 
cinsinden olmuştu: 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "sihirbazlar Firavun'a geldi ve dediler ki: "Eğer galib 
olacak olanlar biz olursak, elbet bize bir mükâfaat var değil mi?" buyurmuştur. 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: H23] 
Birinci Mesele 


Nâfi, İbn Kesir ve Asım'ın ravisi Hafs, bir haber cümlesi olmak üzere, elifin 
kesresiyle şeklinde; diğer kıraat imamları ise, istifham cümlesi olarak "bize var... 
değil mi?" şeklinde okumuşlardır. 

Sonra, bunu istifham cümlesi olarak okuyanlar da, (bu okuyuşta) ihtilaf 
etmişlerdir. Mesela Ebu Amr, aslı üzere med edilen bir hemze ile okurken, 
diğerleri iki hemze ile okumuşlardır. Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Burada, 
istifham olan, en güzel okuyuştur. Çünkü onlar (bu hususta) kendileri için bir 
ücret ve mükdfaat olup olmadığını bilmek istiyorlardı. Ve onlar, kendilerine bir 
mükğfaatın verileceğine kesin gözüyle bakıyorlardı. Bu kıraati, kıraat 
imamlarının Şuara süresindeki (o(Şuarâ, 41) sözündeki hemzenin istifham 
hemzesi olduğu hususunda ittifak etmiş olmaları da kuvvetlendirir. Nâfi ve İbn 
Kesir'in delilleri de şudur: Onlar da, istifham manasını murad etmişlerdir. Ancak 
ne var ki onlar, istifhamı lafızdan haz-fetmişlerdir. Çünkü bazan, her ne kadar 
mana bakımından kalsa bile, istifham hemzesi lafzından bazan düşürülebilir. Bu, 
mesela "Başıma kaktığın nimet" (Şuara, 22) âyetinde olduğu gibidir. Çünkü pek 
çok alim. bunun ma naşının istifham edatıyla olmak üzere, "... o nimet mi?" 
şeklinde okluğu kanaatindedirler. Yine bu husus, "Bu benim rabbimdir" (Enam, 
77) ifadesinde de böyledir. Çünkü bu tabirin takdiri, "Bu mu benim Rabbim..." 
şeklindedir. Yine bundan muradın, sihirbazlar, kendileri için büyük bir mükâfaat 
belirlemişlerdir" şeklinde olduğu da ileri sürülmüştür. Zira onlar, "Bize mutlaka 
bir ücret ve mükğfaat verilmelidir" demişlerdir. kelimesinin belirsiz olması, 
çokluk ve fazlalık ifade eder. Bu tıpkı Arapların, "çokluk, fazlalık" manasını 
kastederek, (onun, nice develeri vardır, onun nice koyunları vardır) demeleri 


gibidir. HH 


Firavun'un Sihirbazlara Vaadi 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Ayette "sihirbazlar Firavun'a geldiler ve hemen... 
dediler" denilmeli değil miydi?" 

Cevap: Bu, birisi "onlar ona geldiklerinde ne dediler?" diye sormuş, o kimseye 
de, "elbet bize bir mükâiaat var değil mi?" diye cevap verilmiştir. Yani, "Galib 
gelenlere ücret vardır" demektir... 

Şayet "Ayetteki, siz muhakkak ki (benim) en yakınlarımdan olacaksınız" 
ifadesi, ma'tufdur (bir başka söz üzerine atfedilmektedir). O halde ma'tutun aleyh 
olan kelime hangisidir?" denilirse, şöyle cevap verilir: Bu ifade, mahzuf olan bir 
söze atfedilmiş olup, cevap verme edatı olan "evet" kelimesi, o sözün yerini 
tutmuştur. Sanki Firavun, onların "Elbet bize bir mükâfaat var değil mi?" 
şeklindeki sözlerine cevap vererek, "Evet, sizin için muhakkak bir mükâfaat var 
ve siz muhakkak ki en yakınlarımdan olacaksınız" demiştir. Yani Firavun "size 
sadece mükâfaat vermekle yetinmeyip fazlasını da vereceğim. Bu fazlalık, 
benim sizi, katımda en yakınlarımdan kılmamdır" demek istemiştir. Ke-lamcılar 
ise şöyle demişlerdir: "Bu, mükâfaatın yerinin ancak o saygı ve tazim ile birlikte 
bulunduğu zaman büyük olduğuna delalet eder. Bunun delili şudur: Firavun 
onlara mükâfaat vadedince, bu mükâfaata, ta'zim ve saygıya delalet eden şeyi 


ilave etmiştir. Bu da, onların Firavun'a yakınlık kazanmalarıdır." (1735) 
Üçüncü Mesele 


Ayet-i kerime, o zamanki bütün insanların, Firavun'un zelil, hakir ve âciz bir 
insan olduğunu bildiklerine delâlet eder. Aksi halde, Musa (a.s)'ya karşı 
koyabilmek için, sihirbazların yardımına başvurmazdı. 

Yine âyet, sihirbazların, eşyayı başka birşeye dönüştürmeye muktedir 
olmadıklarına, aksi halde onların, Firavun'dan bir mükâfaat ve mal istemeye 
ihtiyaç duymayacaklarına delalet etmektedir. Çünkü eğer onlar, eşyayı başka 
birşeye dönüştürmeye muktedir olmuş olsalardı, niçin toprağı attın haline, 
Firavun'un mülk ve saltanatını kendilerine dönüştürmemişler ve niçin kendilerini 
bütün dünyanın kralları, liderleri haline getirmemişlerdi? İşte bu âyet-i 
kerimelerden mak-sad, insanların dikkatini bu inceliklere yöneltmek ve bâtıl ve 
yalan sözlerle uğraşan kimselerin sözlerine aldanmamaiarını temin etmektir. 


Allah en iyisini bilendir. H79] 


ELİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
416 
[2] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
419 
[3] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[4] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
422 
[5] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[6] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
423 
[7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
[8] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
424 
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[9] Anlaşıldığı üzere Razi, dünyanın döndüğünü bilmediği için böyle 
demektedir. Küre olduğunu bilip, döndüğünü bilmemesi, bundan sekiz yü2 küsur 


sene Önceki ilmi seviye için pek normal sayılmalıdır (ç). 
L0] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları 
10/424 


O1] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/424-425 





1121 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/425 
L13] Bu kelime İstanbul neşrine göre düzeltildi (ç). 


114) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/425-427 


US] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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116) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/429 


L7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/429 





L8] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


10/429-430 


U9] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/430-431 
[20] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[21] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/432 
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(1/3). 

[25] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[37] Buhâri. De'avât, 50; Müslim, Zikir, 44-45 (4/2076-2071). 
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[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/464-465 

[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/465 
[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/465-466 
[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/466-467 
[75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/467-468 
[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/468-469 
[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/470 
[78] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/470-471 
[79] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/471-472 
[80] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/472-474 
[81] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/475 

[82] Mecmau'z-Zevâid, 5/204. 

[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/476 

[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/476-479 

1851 Zirâ, parmak ucundan dirseğe kadar kolun uzunluğu (ç). 

[86] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/479-481 
[87] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/481-482 
[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/482 














[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/482-483 
[90] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/483-484 
[91] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/485 
[92] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/485 
[93] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/485-486 
[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/486 
[95] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/486-487 
[96] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/487-489 
[97] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/489 
[98] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/489-490 
[99] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/490-491 

[100] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/491-492 
(1011 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/492 
[102] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/492-493 
[103] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/493 
[104] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/493-494 
L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/494-495 

[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/495 
[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/496 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/496 
(109) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/497 
[110] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/497 
O11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/497-499 
(1121 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/499-500 
(1131 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/500-501 
M14] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/501-502 

U15] Zannedilmesin ki Ebu Hanlfe (r.h) livatayı cezasız bırakma tarafındadır. 
Ona göre had olmaksızın, bu işi yapan cezalandırılır, bu işi tekrarlayan kimse 
öldürülür. Imameyn'e göre bu işi, ecnebi olanlara (mahremi olmayanlara) yapan 
zina haddine tâbi tutulur; fakat köle, cariye veya nikahlı karısına yapana had 
uygulanmaz, tazir edilir, ama itiyad haline getiren ölümü hakeder (Alusi, VIII, 
173). 

(1161 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/503-504 
(1171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/504-506 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/506-508 
(1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/508 
[120] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/509 

[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/509-511 

L122] Bu önemli not s. 66 

[123] Tirmizi, De'avât, 90 (5/538); Ibn Mâce. Duâ, 2 (2/1260). 


[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/511-513 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/513-514 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/514 
[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/514 
[128] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/514-515 
[129] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/515 
[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/516-517 
L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/517-519 
[132] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/519-520 
(133) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/520-521 
[134] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/521-522 
(139) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/522-524 
[136] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/524 
L37] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











10/525 

[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/525 
L39) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/525-526 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/526 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/526-527 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/527 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/528 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/529 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/529 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/529-530 
(147) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/530 
[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/531 
1149) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/531 
(150) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/531 
(51 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/532 
(1521 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/532 
L531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/532-534 














L154] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/534 
(1351 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/535-536 
1136) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/536 
U57] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/536 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/536-537 
U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/537-538 
1160) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/538-539 
L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/539 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/539 
[163] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/539-540 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/540-542 
(163) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/542 
[166] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/543 
1167) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/543-544 
[168] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/544 
(169) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/544-545 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














10/545 

U71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/545-546 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/546 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/546 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/546-547 
L75] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/547 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
10/548 
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Birinci M esele 
K Lal Farkları 











Birinci M esele 








Sebilu' r-rüşd Tabirinin İzahı 








Fısk Yüzünden Umuma Bela Gelip Gelmemesi 








er Verilmesi 





Hz. gn e vmanın Farz Oluşu 





Dd , Şi : 


Israiloğullarınm Oniki K abileye e. - Bölünmesi 











İlhad Kelimesinin Manası 
Been M -a 

















Birinci Mesele 
İkinci nu 








Okunan Kur'an'ı Dinlemek 

Kur'an Okununca Dinlemek Farzdır 

Birinci Mesele 

İkinci Mesele 

Namazda Okunan Kuranı Dinlemek Farzdır 
Bu Farziyyet, Cemaatin İmamı Dİnlemesidir 


Imamın Hutbesini Dinlemenin Farz Oluşu 

Zikir ve Duayı Alçak Sesle Yapmak 

Yüksek Sesle Dua Etmeme, Edebdendir 

Dua ve Niyaz Kalbden Gelmeli, Mekanik Olmamalıdır 


Bu Ayet, Kelam-ı Nefsinin Varlığını Gösterir 
Tazarru Hakkında Tasavvufi Bir İzah 


Allah Korkusu Nasıl Olur? 
Duanın Alçak Sesle Olması 
Gudüvv İle Âsâl Vakitlerinin İzahı 
Birinci Mesele 


Sabah ve Akşam İbadet İstenmesinin Hikmeti 
Ruh İle Beden Arasında Karşılıklı Etki 

Kul Allah'a Yaklaştıkça İbadetini Artırır 
Birinci Mesele 

Allah'ın Mekândan Münezzeh Olması 


Üçüncü Mesele 
Dördüncü Mesele 
Emmâ ve İnnemâ Edatları Hakkında: 





"Sihirbazlar dediler ki: "Musa, sen mi önce atacaksın, yoksa ilk atanlar biz mi 


olalım?" Musa, "Siz atın" dedi. Vaktâ ki attılar, halkın gözlerini büyülediler, 
onlara korku saldılar ve büyük bir sihir meydana getirmiş oldular. Biz de 
Musa'ya, "Bırak âsânı" diye vahyettik. Bir de ne görsünler! Bu, onların uydurup 
düzdükleri şeyleri yakalayıp yutuyor. İşte bu suretle hak yerini buldu ve onların 
yapmakta oldukları şeyler boşa gitti. Artık orada yenildiler, hor ve hakir olarak 
geri döndüler" (A'râf, 115-119). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: NN 
Birinci Mesele 


Ferrâ ve Kisâi, emmâ ve ımmâ edattan hakkında şöyle demişlerdir: "Sen 
emrettiğin, nehyettiğin, yahut da birisine haber verdiğin zaman, fethalı olarak 
emmâ edatına kullanırsın. Ama şart koştuğun veya şüphe ettiğin, yahut da 
muhayyer bıraktığın zaman, kesreli olarak immâ dersin. 

a) Fethalı olana gelince, sen "Allah'a gelince, Allah'a ibâdet ediniz; "İçkiye 
gelince, onu İçmeyiniz" ve "Zeyd'e gelince, Zeyd çıktı" dersin. 

b) Kesreli olarak okuduğun zaman, eğer bir şeyi şart koşuyorsan, "Eğer sen 
Zeyd' e verirsen, muhakkak ki o sana teşekkür eder" dersin. Nitekim Cenâb-ı 
Hak da, "Eğer bunları harbteyakalarsan, (geride kalanları) ürküt” (En'am, 57) 
buyurmuştur. Şekk ve şüpheni ifade etmek istediğin zaman "Kimin kalktığını 
bilmiyorum, Zeyd mi, Amr mt?" dersin. Yine muhayyerlik ifade etmek istediğin 
zaman da, "Benim Küfe'de bir evim var, ya orada oturacağım, ya da onu 
satacağım" dersin. Şekk ifade etmek için kullanıldığında imma ile ev edatları 
arasındaki fark şudun Sen, "Bana Zeyd veya Amr geldi" dediğin zaman, senin, 
burada sözünü 

önce yakin ve kesin bir bilgi üzerine bina edip, sonra da bir şüphe arız olduğu 
için "veya Amr" demiş otman caizdir. Böylece şüphe ve şekk, ikisi hakkında da 
söz konusu olmuş olur. Buna göre ev (veya) edatının kullanıldığı iki isimden 
birincisi telaffuz edildikten sonra susulması güzel ve yerinde olan bir durumda 
bulunup, sonra bir şekk ve şüphe arız olduğu için, öteki isimle istidrak yapılması 
caizdir. Baksana sen, "Kardeşin kalktı" dersin ve susarsın, daha sonra şüpheye 
düşerek "veya baban (kalktı)" dersin. İmma edatını kullandığın zaman, 
muhakkak ki, sözünü tâ başta şüphe üzerine söylemiş olursun. Dolayısiyle "Ya 
Abdullah'ı dövdüm..."deyip, susman doğru değildir. Ayetteki ifadesinde "en" 
edatının bulunup "O, bunları ya azaba uğratacak, yahut tevbelerini kabul edecek" 
(Tevbe, 100) buyruğunda bulunmamasına gelince, bu hususta Ferrâ söyle 
demiştir: "Bu âyette İmma edatından sonra "en" edatı gelmiştir. Çünkü 


immâedatı, bir tercihte bulunmayı emreden bir yerde bulunmaktadır. Bundan 
dolayı nasb mahailindedir. Sanki bir kimsenin, "Ya şunu seç, veya bunu..." 
demesi gibidir. Sanki o sihirbazlar şöyle demişlerdir: "Senin atmanı veya bizim 
atmamızı tercih et." Halbuki, "O, bunları ya azaba uğratacak, yahut tevbelerini 
kabul edecek" pevte, 106) âyetinde seçmeyi emretme sözkonusu değildir. 
Baksana, zaten emir burada uygun düşmez. İşte bundan dolayı, bu âyette yer 


almamıştır." Allah en iyi bilendir. 2) 
İkinci Mesele 


Ayetteki ile "Ya sen âsânı atarsın" manası; ile de, "Yahut da biz, yanımızdaki 
iplerimizi ve değneklerimizi atalım" manası kastedilmiştir. 

Ayetteki bir başka incelik de şudur: Sihirbazlar, Hz. Musa (a.s)'ya öncelik 
verdikleri için nezakete riâyet etmişlerdir, jşte bundan ötürü tasavvuf ehli şöyle 
demişlerdir: "Onlar böylesi bir edebi gözettikleri için, Allah Teâlâ da, bu edebe 
râyet etmelerinin bereketi ile onlara imanı nasib etmiştir." Daha sonra 
sihirbazlar, atma işinin önce kendi taraflarından olmasına da istekli olduklarını 
gösteren şu sözü de söylemişlerdir: "Yoksa ilk atan biz mi olalım?" Çünkü onlar, 
hem muttasıl zamiri getirmişler, hem onu munfasıl bir zamir ile te'kid etmişler, 
hem de haberi nekire değil ma'rife (elif-lamlı) olarak getirmişlerdir. 

Bil ki sihirbazlar ilk önce edebe riâyet edip, sonra, ilk önce kendilerinin asalarını 
ve iplerini atmaya da istekli olduklarını gösteren bu sözü söyleyince, Hz. Musa 


(a,s), "Ne atacaksanız evvela siz atın" (Şuarâ. 43) demiştir. BI 
Hz. Musa'nın Sihirbazları Sihir Yapmaya Davet Etmesinin İzahı 


Burada akla şöyle bir soru gelir: "O sihirbazların iplerini ve asalarını atmaları, 
sihir ile mu'cizeye karşı koymaktır. Bu ise kâfirliktir. Kâfirliği emretmek de 
kâfirliktir. Hal böyle olunca, Hz. Musa (a.s)'nın, onlara "siz atın" diye bunu 
emretmesi nasıl uygun düşer?" 

Buna birkaç şekilde cevap verilmiştir: 

1) Hz. Musa (a.s) onlara, haklt bir iş yaptıklarını bilmeleri şartıyla, bunu 
emretmiştir. Bu böyle olmadığına göre, burada bir emir söz konusu değildir. Bu, 
birimizin bir insana, "Bana şu testiden su ver" demesi gibidir. Bu söz, ancak 
testide su bulunması şartına bağlı bir emirdir. Ama testide su bulunmadığı 
takdirde, kesinlikle bir emir olmaz. İşte burada da böyledir. 

2) Sihirbazlar sırf iplerini ve değneklerini atmak için toplanmışlardı ve Hz. Musa 


fa.s) da, onların bunu mutlaka yapacaklarını biliyordu. Muhayyer bırakma işi 
ise, önce atma, sonra atma hususunda idi. İşte bundan dolayı Hz. Musa (a.s), 
onlara aldırmadığı ve onlara kıymet vermediği, Allah'ın kendisine vaadettiği 
ilahi te'yid ile kuvvete güvendiği ve mu'cizeye hiçbir zaman sihirlerin galib 
gelemeyeceğine inandığı için, onlara öncelik vermiştir. 

3) Hz. Musa (a.5), o sihirbazların gösterecekleri sihirleri boşa çıkarmayı 
istiyordu. Onları boşa çıkarmak ise, ancak sihirbazların sihirlerini öncelikle 
ortaya koymaları ile mümkün olurdu. Bundan dolayı Hz. Musa (a.s), onları boşa 
çıkarabilmek için, onlara sihirlerini yapmaları için öncelik vermiştir. Bunun bir 
misali de şudur: Kendisine cevap vermek, zayıf ve sakat olduğunu ortaya 
koymak için, bir dinsizin ortaya attığı şüpheyi dinlemek isteyen kimse, "Haydi 
söyle, iyice anlat" der. Bu sözden maksadı ise, o kimseye bu şüphe hususunda, o 
şüphesini iyice anlatıp ortaya koyduktan sonra cevap verdiğinde, bunun herkes 
nazarında zayıf ve düşük bir şüphe olduğunun ortaya çıkmasıdır. Allah en iyi 
bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Vaktâ ki attılar, halkın gözlerini büyülediler" 
buyurmuştur. Sihrin sırf göz boyama (aldatmaca) olduğunu söyleyenler, "Eğer 
sihir hak olsaydı, o zaman o sihirbazlar halkın gözlerini değil, kalplerini 
büyülemiş olurlardı. Dolayısiyle sihirden muradın, onların iş gerçekte öyle 
gösterdikleri gibi olmadığı halde, şaşırtıcı ve aldatıcı birtakım şeyleri hayal 
ettirmeleri olduğu sabit olur." 

Vahidi de şöyle demiştir: "Aksine bu ifadeden murad şudur: "Onlar insanların 
gözlerini büyülemişlerdir, yani o gözleri, bu aldatmaca sebebi ile, o sihri olduğu 
gibi görmekten alıkoymuşlardır." Şu da iteri sürülmüştür: "Onlar, iplerini ve 
değneklerini getirdiler, iplerini civaladılar ve değneklerinin içine civa koydular. 
Güneşin sıcaklığı bu ip ve değneklere tesir edince, bunlar hareketlendiler ve 
sarmaş dolaş oldular. Bu hareket gerçekten fazla ve hızlı idi. Böylece insanlar, 


onların kendiliklerinden hareket edip, sarmaş dolaş olduklarını zannettiler." 14 
Bu Sihrin, Görenleri Dehşete Düşürmesi 


Ayetteki, "Onlara korku saldılar" tabiri, "Halk, o değnek ve iplerin 
hareketlerinden dolayı korktular" demektir. Mü'berred, bu tabirin (Onları 
korkuttular) manasında olup, "sin" harfinin zâid olduğunu söylerken; Zeccâc, 
bunun "O sihirbazlar insanların korkmasını istediler ve insanlar da onlardan 
korktu" manasında olduğunu, bu korkutmanın da şöyle olduğunu söylemiştir: 
Sihirbazlar, bu işler yapılırken, "Ey insanlar sakının, çekinin" diye bağırıp 


çağıran birilerini vazifelendirdiler ki, işte 'istirhab" (korkutmayı istemek) budur. 
İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Musa (a.s) da, onların 
iplerinin ve değneklerinin, tıpkı kendi âsâsı gibi, yılan olabildiğini sandı. İşte 
bundan dolayı Cenâb-t Hak ona, "Bırak âsânı" diye vahyetti." Muhakkik alimler, 
"Bu mümkün değildir. Çünkü Hz. Musa (a.s), Allah tarafından gönderilmiş bir 
peygamber olduğuna göre, sihirbazların kendisine galib gelemiyecekleri 
hususunda emin idi ve bunu yakinen biliyordu. O, onların karşı koyma tarzında 
yaptıkları bu işin, sihir ve asılsız şeyler cinsinden bir şey olduğunu da biliyordu. 
Bu kesin inanca sahipken, onda bir korkunun bulunması imkânsızdır" 
demişlerdir. İmdi eğer, "Allah Teâlâ, "Musa, içinde korkunun, işte bu sebepten 
ötürü olduğu belirtilmemiştir. Aksine Hz. Musa (a.s), kendisinin delilinin, 
sihirbazların sihrine gafib gelmesinde bir gecikmenin olması ihtimalinden 
endişelenip korkmuştur." 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, onların sihrinden bahsederken, "Müthiş bir sihir 
meydana getirmiş oldular" buyurmuştur. Rivayet olunduğuna göre sihirbazlar 
şöyle demişler: "Biz, gökten olan bir iş müstesna, bütün yeryüzü halkının 
sihirbazlarının yapamayacakları bir sihir bitiyoruz. Ama gökten olana karşı, bir 
gücümüz yoktur." Bu sihirbazların sayısının seksenbin, yetmişbin, veya otuzbin 
küsur olduğu rivayet edilmiştir. Bu husustaki rivayetler farklı farklı olup, kimi 
bu sayıyı daha az, kimi daha fazla göstermiştir. Ama âyette bunların kaç kişi 
olduğuna, bu sihrin nasıl olduğuna ve kaç defa yapıldığına delalet eden bir şey 


yoktur. BI 
Âsânın, Sihirbazların Attıklarını Yutması 


Cenâb-ı Allah daha sonra, "Biz de Musa'ya. "Bırak âsâm" diye vahyettik" 
buyurmuştur. Bu âyette bahsedilen "vahyetme" ile, hakiki vahyin kastedilmiş 
olması muhtemeldir. Vahidi, İbn Abas (ra)'m, "Allah Teâlâ, bununla "Biz 
Musa'ya "bırak âsânı" diye ilham ettik" manasını kastetmiştir" dediğini 
nakletmiştir. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Bir de ne görsünler: Bu, onların uydurup düzdükleri 
şeyleri yakalayıp yutuyor!" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 


[6] 
Birinci Mesele 


Bu ifadede, şöyle takdir edilebilecek bir hazif vardır: "Hz. Musa asasını attı, bir 


de ne görsünler; o, onları yakalayıp yutuyor!" WA 
Kıraat Farkları 


Hafs'ın rivayetine göre Âsim, fiili kâf harifini şeddesiz ve lâm'ı sakin olarak, 
telkafu şeklinde; diğer kıraat imamları ise, kâfin şeddesi ve lâm'tn fethası ile, 
telakkafu şeklinde okumuşlardır. İbn Kesir'in, bunu kâfin şeddesi ile tulekkıfu 
şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. Bu kelime, Tâ-hâ ve Şuarâ surelerinde de 
aynı değişik şekillerde okunmuştur. Bunun telkafu şeklinde okunuşu ile Hgili 
olarak İbnu's-Sikkit şöyle demiştir: Lakf, Arapların birisi birşeyi yakalayıp, 
yediği veya yuttuğu zaman söyledikleri (O şeyi yakalayıp yedim, yuttum, 
yutuyorum) sözünün masdandır. "Birşeyi hızlı yakalayan" manasında da denilir. 
Lihyâni, de avw manada olduğunu, kelimesinin, bir şeyi kavrayıp, onu hemen 
anlayan, yakalaması hızlı olan kimseye denildiğini söylemiştir. Bu ifadeyi 
şeddeli okumaya gelince; bu, bacındandır. İbn Kesir'in kıraatine gelince, bu 
ifadenin aslı, şeklinde olup tâ'lardan birisinin diğerine İdğam edilmiş olmasından 


dolayıdır. [8] 
Üçüncü Mesele 


Müfessirler şöyle demektedirler: Hz. Musa, âsâ'sını atınca, o âsâ büyük bir 
ejderha oldu; Öyle ki ufku kapladı. Daha sonra da çenesini açtı, İki çenesinin 
arasındaki mesafe seksen zira idi. Sihirbazların attıkları bütün ipleri ve 
değnekleri de yuttu. Hz. Musa onu etine alınca, hacminde ve miktarında asla 
herhangi bir değişiklik olmaksızın, daha önceden olduğu gibi "âsâ" haline geldi. 
Bil ki bu, kadir ve hür irade sahibi bir ilahın mevcudiyetiyle, Hz. Musa'nın 
büyük mu'cizestne delalet eder. Bu böyledir. Zira o büyük ejderha, onca ipi ve 
değneği yutup, sonra da eskiden olduğu gibi normal bir âsâ haüni alınca, bu 
durum, Allah Teâlâ'nın, ya o iplerin ve asaların maddelerini yok ettiğine veyahut 
da o şeyleri paramparça edip hissolunamayacak derecede zerreler haline 
getirerek havalara savurduğuna delalet eder. Buna ise, Allah (c.c)'dan başka hiç 


kimsenin kudreti yetmez. [9] 
Ifk Kelimesinin Manası 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların uydurup düzdükleri şeyleri" buyruğuna gelince, bu 


hususta da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Arapça'da ifk, bir şeyi olduğu durumdan çevirip başka türlü göstermektir. 
Yalana, "ifk" adının verilmesi de bundan ileri gelir. Zira yalan da. hakikatin 
tersyüz edilmiş şeklidir, İbn Abbas (r.a), Cenâb-ı Hakk'ın ye fikün tabiriyle, 
"yalan olarak yaptıkları o şeyi..." manasını kastettiği söylemiştir. Buna göre 
mana, "Âsâ, onların, haktan bâtıla döndererek gerçekmiş gibi gösterdikleri, 
allayıp pırtladıkları o şeyi yuttu" şeklinde olur. Mananın böyle olması halinde, 
Oj&u u ifadesinin başındaki "mâ" mevsule "mâ"sı olur... 

b) Bu ifadenin başındaki mâ'nın, masdariyye mâ'sı olmasıdır. Buna göre kelamın 
takdiri, "Bir de ne görsünler, o ejderha, onların yalanlarını yutuyor!" şeklinde 
olur. Böylece de, ism-i mef'ul, masdar manasında kullanılmış olur. 

Daha sonra Cenâb-t Hak, 'işte bu suretle hak yerini buldu" buyurmuştur. 
Mücahid ve Hasan el-Basri, bu ifadedeki vekaa lafzına, zahara "zuhur etti, ortaya 
çıktı" manasını verirlerken: Ferra, "Hak olan sihir olandan ayrıldı" manasını 
vermiştir. Meani alimleri ise şöyle demektedir: Vekaa fiili, bir şeyin, varlığıyla 
zuhur ederek kendi yerine varıp konması, inmesi demektir. Bu ortaya çıkışın 
sebebi şudur: Sihirbazlar, "Şayet Musa'nın yaptığı şey, bir büyü, bir sihir olsaydı, 
o zaman bizim iplerimizin ve değneklerimizin durması, kaybolmaması gerekirdi. 
Onlar yitip kaybolduklarına göre, bunun sihirden ötürü değil de, ancak ve ancak 
Allah (c.c)'ın yaratıp takdir etmesiyle olduğu sabit olmuş olur" demişlerdir. İşte 
bu, kendisi sebebiyle, mu'cizenin sihirden farkedip ayrıldığı şeydir... 

Kâdi şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın, "işte bu suretle hak yerini buldu" âyeti, 
tıpkı, olan şeyin, olmamış haline dönüşmesinin doğru olmaması gibi, kendisinde 
bâtıf oluşun düşünülmesinin mümkün olamıyacağı bir biçimde var oluşun, zuhur 
edişin kuvvetini ifade eder. 

Buna göre şayet, Allah Teâlâ'nın, 'İşte bu suretle hak yerini buldu" buyruğu, 
böylesi bir zuhurun kuvvetine delalet eder. Dolayısiyle Cenâb-ı Hakk'ın 'Ve 
onların yapmakta oldukları şeyler boşa gitti" buyruğu faydasız bir tekrar olur" 
denilirse, biz deriz ki: 

Bundan maksad şudur: Bu hak, zuhur edip meydana gefince, onların yalan 
olarak uydurdukları o şeyler, yani ipler ve değnekler kaybolup yok oldular. İşte 
bu durumda Hz. Musa'nın üstünlüğü ortaya çıktı... İşte bu sebepten dolayı 
Cenâb-ı Hak, "artık orada yenildiler" buyurmuştur. Çünkü, bundan daha açık ve 
belli bir galibiyet bulunmamaktadır. Allah Teâlâ, "ve hor ve hakir olarak geri 
döndüler" buyurmuştur. Çünkü, bâtıldan yana olan kimse hakkında, kendisinde 
asla bir hile ve bir şüphenin söz konusu edilemiyeceği bir biçimde, hüccet ve 
delilinin bâtıl olmasının zuhur etmesinden daha büyük zillet ve alçaklık 


bulunmamaktadır. 

Vahidi şöyle demektedir: buyruğundaki mâ lafzının, elleztne manasında olması, 
böylece de mananın, "onların sihirle yapmış oldukları o ipler ve değnekler yok 
oldu, kayboldu; yani, zeval bulup, yok olup gittiler" şeklinde olması caiz olduğu 
gibi, bunun masdar manasında olan mâ olması da caizdir. Buna göre sanki, 


"onların amelleri bâtıl oldu..." buyurmuştur... Allah en iyi bilendir. [10] 
Sihirbazların İman Edip Secdeye Kapanması 


"Sihirbazlar hep birden secdeye kapandılar. "Alemlerin Rabbine, Musa ve 
Harun'un Rabbine iman ettik" dediler" 

(A'râf, 120-122). 

Ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: W 


Birinci Mesele 


Müfessirler şöyle demişlerdir: "Bu iplen ve değnekleri, üçyüz deve ancak 
taşıyordu. Bunları, Hz. Musa'nın ejderhası yutup, böylece de ejderha, yine eski 
haline, bir âsâya dönüşünce, sihirbazlar birbirlerine, "Bu, sihir talan değil, aksine 
ilahi bir iş" dediler ve böylece Hz. Musa (a.s)'nın Allah tarafından gönderilmiş 
sadık bir peygamber olduğuna istidlal ettiler." 

Kelamctlar ise şöyle demişlerdir: Bu âyet, ilmin faziletini gösteren en büyük 
delillerdendir. Çünkü sihirbazlar sihrin aslını biliyorlardı ve sihrin en ileri 
derecesine vâkıf idiler. Bundan dolayı onlar bu durumda olup, Hz. Musa'nın 
mu'cizesinin sihrin dışında birşey olduğunu görünce, bunun insanların yaptığı 
birtakım göz boyamalar cinsinden olmayıp, ilahi bir mu'cize olduğunu anladılar. 
Eğer onlar sihir ilminde ileri derecede kimseler olmasalardı, bu istidlali 
yapamazlardı. Çünkü o zaman şöyle diyebilirlerdi. "Belki de O, sihir ilminde 
bizden ileridir ve bizim yapamadığımız bir sihir yaptı." Binaenaleyh onların sihir 
ilminde zirvede oldukları anlaşılır. Onlar, bu ilimde zirvede oldukları için 
küfürden imana geçebilmişlerdir. (İlim olarak) sihrin bile durumu böyle olunca, 


tevhid ilminde mükemmel olan bir kimsenin halini artık siz düşünün. [12] 
İkinci Mesele 


Alimlerimiz, Cenâb-ı Hakk'ın "Sihirbazlar hep birden secdeye kapandılar..." 
buyruğu ile istidlal ederek şöyle demişlerdir: Bu âyet, o sihirbazları, başka bir 
şeyin secde ettirip yere kapattığına delalet eder. Bu da, âlemlerin rabbi olan 
Allah'tan başkası olamaz. İşte bu husus, kulun fiilini Allah'ın yarattığına delalet 
eder. Mukatil bu âyete, "Allah onları, secde ettirerek yere kapattı..." manasını 
vermiştir, 

Mutezile ise şöyle demektedir: "Buna, birkaç yönden cevap verebiliriz: 

a) O sihirbazlar, büyük alâmetleri ve kesin mu'cizeleri görüp müşahede edince, 
kendilerini secdeye kapanmaktan alıkoyamadılar. Böylece de mana, "Sanki bir 
atıcı, onları secdeye atıverdi..." şeklinde oldu. 

b) Ahfeş de şöyle demiştir: "Onlar çok hızlı olarak secdeye kapandıkları için, 
sanki onları bir başkası atıvermiş gibi oldu. Zira onter, 

c) Ayette, onları secdeye herhangi bir şeyin kapattığına dair herhangi bir 
açıklama yoktur. Fakat biz bu amilin, onların kendileri olduğunu söylüyoruz." 
Mu'tezile'nin bu itirazlarına şu şekilde cevap verebiliriz: Onların kalplerinde o 
sebebi, gücü, kuvveti yaratan ancak Allah Teâlâ'dır, Aksi halde onlar, o kesin 


sebebin yaratılması hususunda başka bir sebebe muhtaç olurlardı ki, bu, teselsülü 
gerektirir; teselsül ise muhaldir. Sonra o kulun kudretinin aslı, bu kesin sebep ile 
birleşince, fiilin meydana gelmesini icab ettirirler. O "rnucib-icab ettiren"in 
yaratıcısı da Allah'tır. Böylece, hem o fiil, hem de onun neticesi, Allah'a isnad 


edilmiş olur. Allah en iyi bilendir. H3 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, onların önce secdeye vardıklarını, daha sonra da onların, "Alemlerin 
Rabbine iman ettik" dediklerini bildirmiştir. İmanın, secdeden önce olması 
gerektiği halde, Cenâb-ı Hakk'ın bu şekilde buyurmuş olmasının sebebi ve 
hikmeti nedir? Buna iki yönden cevap verilebilir: 

a) Onlar, ilahi bilgiyi elde edince, o anda secdeye kapandılar ve o secdelerini, 
ilahi bilgi ve imanı elde etmelerine karşılık, Allah'a bir şükür; küfürden imana 
geçişlerine dair bir alâmet ve Allah için inkıyâd ve tezellülde bulunmalarının bir 
göstergesi yapmışlardır. Böylece onlar, sanki o tek secdelerini, toplu halde bu üç 
manaya bir alâmet kılmışlardır. 

b) Onların, secdeye kapandıkları esnada, "Alemlerin Rabbine... iman ettik" 
demiş olmaları da uzak bir ihtimal değildir. Böyle olması halinde bu soru 


ortadan <alkar; ama doğru olan izah, ilk açıklamadır. 14] 
Dördüncü Mesele 


Ehl-i talim (Bâtıniyye), bu âyetle istidlal ederek şöyle demişlerdir: "İlahi 
bilginin, ancak peygamberin sözü ile 

meydana gelebileceğine dair delil şudur: O sihirbazlar, 

"Alemlerin Rabbine... iman ettik" deyince, onların imanları tamamlanmamıştı, - 
nanlan ancak, "Musa ve Harun'un Rabbine inandık"dediklerinde ıamlanmış oldu. 
İşte bu da, bizim görüşümüze delâlet eder." 

Alimler buna şöyle diyerek cevap vermiştir: O sihirbazlar, "Alemlerin Rabbine... 
iman ettik" deyince, Firavun onlara: "Sadece beni kastediyorsunuz!" dedi. 
Bunun üzerine onlar: "Musa'nın Rabbine..." dediklerinde, yine Firavun: "Sadece 
beni kastediyorsunuz... Çünkü Musa'yı terbiye edip, bakıp büyüten, benim 
ben..." dedi. Bunun üzerine, "ve Harun'un Rabbine..." dediklerinde, her türlü 
şüphe ortadan kalktı ve herkes, o sihirbazların Firavun'u inkâr ettiklerini; 
âlemlerin Rabbine de iman etmiş olduklarını anladılar. 

Şu da ileri sürülmüştür: Cenâb-ı Hak, Musa ile Harun "âlemler" sözünün 


muhtevasında bulundukları halde, onları özellikle zikretmiştir. Çünkü kelamın 
takdiri, "Alemlerin Rabbine iman ettik.. Ki bu Rab, Musa ve Harun'un, kendisine 
iman edilmesine davet etmiş olduğu Rab'tir.." şeklindedir. Yine, onları 
şereflendirmek ve faziletlerini ortaya koymak için, Allah'ın onları özellikle 
zikrettiği söylenmiştir. Bu da tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın, "... meleklerine, 
peygamberlerine, Cebrail'e ve Mikail'e düşman o/ursa..."(Bakara, 98) âyeti 


kabilindendir. H5] 


"Firavun. "Ben size izin vermeden, dedi, ona iman mı ettiniz? Bu, hiç şüphesiz ki 
şehirde -onun halkını içinden çıkarmanız için- kurduğunuz bir tuzaktır. Yakında 
başınıza ne geleceğini bilirsiniz siz. Elbet ve elbet ellerinizi, ayaklarınızı 
çaprazlama kestireceğim. Sonra da elbet ve elbet topunuzu astıracağım." "Biz, 
dediler, şüphesiz ki nihayet Rabbimize dönücüleriz. Sen bizden, başka bir 
sebeple değil, sırf Rabbimizin âyetlerine -onlar bize geldiği zaman- iman ettik 
diye intikam alacaksın," (Sonra şöyle niyaz ettiler): "Ey Rabbımiz, üstümüze 
sabır yağdır, bizi müslüman olarak öldür.." (A'raf, 123-126). 


Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: (16) 
Birinci Mesele 


Hafs'ın rivayetine göre Asım, tek hemze ile, haber cümlesi olarak, £aü şeklinde 
okumuştur ki, Tâ-hâ ve Şuarâ surelerinde de böyledir. Ebu Bekr'in rivayetine 
göre, yine Asım, Hamza ve Kisai, Kur'ân'ın tamamında iki hemze ile; diğer 
kıraat imamlan da, Kur'ân'm tamamında, istifham cümlesi olarak, uzatılan tek bir 
hemze ile şeklinde okumuşlardır. Ferrâ şöyle demektedir: Hafs'ın, medsiz ve 
haber cümlesi olarak şeklindeki kıraatinin izahına gelince, bu şöyledir: "O 
Firavun, 0 O sihirbazların iman etmelerini, onları azarlayarak ve bunu 
yadırgayarak haber vermektedir." Bu ifadenin iki hemze ile okunmasının izahına 


gelince, bunun aslı, vezninde olmak üzere f&M şeklindedir. a 
Firavun'un Havaya Hakim Olma Gayreti, Şüphe Atması 
Bil ki Firavun, sihri en iyi bilen kimselerin, büyük bir kalabalığın huzurunda, 


Hz. Musa (a.s)'nın nübüvvetini ikrar ettiklerini görünce, o zaman bunun, 
kavminin huzurunda, Hz. Musa'nın nübüvvetinin sıhhatine güçlü bir delil olacağı 


endişesi duyarak, kavminin, Hz. Musa'nın nübüvvetinin sıhhatine inanmalarına 
mani olsun diye, o anda halkın kulağına iki çeşit şüphe attı: 

Birinci şüphe, onun "Bu, hiç şüphesiz ki şehirde kurduğunuz bir tuzaktır" 
şeklindeki sözüdür. Bu, "Onların Hz. Musa'ya iman etmeleri, delilinin kuvvetli 
olmasından dolayı olmayıp, aksine onların, Hz. Musa ile anlaşarak, "şöyle şöyle 
olursa... sana iman eder, senin nübüvvetini kabul ederiz.." dedikleri için olmuştur 
ki, işte bu iman ancak bu yolla meydana gelmiştir" manasındadır. 

İkinci şüphe şudur: Hz. Musa (a.s) ile sihirbazların maksatları, aralarındaki 
anlaşmaya göre hakim milleti memleketlerinden çıkarmak ve onların 
hakimiyetlerini ptai etmektir. Nitekim bütün insanlar için, vatanı terketmek ve 
alıştıkları nimetlerden ayrılmanın en zor işlerden olduğu malumdur. Böylece 
mel'un Firavun, bu konuda en kuvvetli iki şüpheyi birlikte zikretmiştir. 
Muhammed b. Cerir (et-Taberi), Süddi'den, İbn Abbas, İbn Mes'ud ve diğer bazı 
sahabilerden nakledilen hadiste şunu rivayet etmiştir: "Hz. Musa ve sihirbazların 
başkanı karşılaşırlar ve Musa (a.s), "Söyle bakalım, eğer sizi yenersem, beni 
tasdik edip, getirdiğim dinin hak olduğuna şehadet edecek misin?" der. Sihirbaz 
da, "Ben yarın, hiçbir sihrin galib gelemiyeceği bir sihir ortaya koyacağım. 
Allah'a yemin olsun ki, eğer bana galip gelir ve beni yenersen, sana mutlaka 
iman ederim" der. Bu esnada Firavun da onları seyrediyor ve konuşmalarını 
dinliyordu. İşte Firavun'un, "Bu. hiç şüphesiz ki... kurduğunuz bir tuzaktır" 
şeklindeki sözü, bundan dolayıdır." Bil ki, bu böyle olmuş olabileceği gibi, bu 
sözü, halkı, Hz. Musa (a.s)'mn nübüvvetini tasdik etmekten çevirebilmek için 
söylemiş olması da muhtemeldir. 

Kâdi şöyle demiştir: "Ayetteki "Ben size izin vermeden" kaydı, Firavun'un 
uluhiyyet iddiasında tenakuza düştüğüne delildir. Çünkü eğer o tanrı olsaydı, 
başkasının ilah olduğunu kabule davet etmekte olan Hz. Musa'ya iman 
etmelerine izin vermesi doğru olmazdı. İşte bu, haktan sapmış kimselerde 
gözüken ilahi bir hızlandır (şaşırtmadır)," 

Ayetteki "Yakında başınıza ne geleceğini bilirsiniz siz" ifadesinin, tehdidin 
başlangıcı olduğu hususunda şüphe yoktur. Sonra o Firavun, bu kısa tehdidle 
yetinmeyip, onu açıkça belirterek "Elbet ve elbet ellerinizi ve ayaklarınızı 
çaprazlama kestireceğim. Sonra da elbet ve elbet topunuzu astıracağım'7 
demiştir. El ve ayakların çaprazlama kesilmesi, bilinen bir husustur. Bu, 
Firavun'un, elleri ve ayaklan farklı taraftan kesmesidir. Ya sağ el ile sol ayak, 
yahut da sol el ile sağ ayak kesilir. Asma da malum bir iştir. Binaenaleyh Firavun 
onları bu iki büyük ceza ile tehdid etmiştir. Alimler, bu işin Firavun tarafından 
yapılıp yapılmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Ayette bu iki ihtimalden birine 


delalet eden bir ifade yoktur. Bazı kimseler, bu cezanın verilmiş olduğuna şu 
şekillerde istidlal etmişlerdir: 

1) Allah Teâlâ, Firavun'un ileri gelen adamlarının ona, "Musa'yı ve kavmini, 
fesadcıhk etmeleri için mi bu toprakta (Mısır'da) bırakacaksın?" (Araf. 127) 
dediklerini haber vermiştir. Eğer Firavun, sihirbazları ve Hz. Musa'nın kavmini, 
diri olarak bırakıp, onları öldürmemiş olsaydı, Allah onlardan da bahseder ve 
onları Firavun'un ileri gelenlerinden olacak fesaddan sakındırırdı." 

Bu görüşe şu şekilde cevap verilebilir: O sihirbazlar da, "(Hz, Musa'nın) 
kavmini..." ifadesine dahildir. Binaenaleyh onların, ayrıca zikredilmelerine gerek 
yoktur. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın onlardan naklederek, "£y Rabbimiz üstümüze sabır yağdır" 
şeklindeki sözü, onların başına büyük bir belanın geldiğine ve bundan dolayı 
Allah'tan, bu hususta kendilerine sabır vermesini istediklerine delalet eder. 

Bu görüşe de şöyle cevap verilir: "Onlar Allah'tan, iman etme ve Firavun'un 
tehditlerine aldırmama hususunda sabır istemişlerdir." 

3) İbn Abbas (r.a)dan nakledildiğine göre, Firavun bu işi yapmış ve onların 
elleriyle ayaklarını çaprazlama kesmiştir. Kavmini, Hz. Musa'nın dinini kabul 
etmekten iyice alıkoymak için, Firavun'un bu işi yapmış olması daha açıktır. 
Diğer bazıları da şöyle demişlerdir: "Bu iş Firavun tarafından yapılamamıştır. 
Aksine Hak Teâlâ, sihirbazların "Canımızı müslüman olarak al" şeklindeki 
dualarını kabul etmiştir. Çünkü onlar Allah Teâla'dan, canlarının, Firavun'un 
öldürmesi ve kesmesi ile değil, kendisi tarafından alınmasını istemişlerdir." Bu 
istidlal de doğruya Allah Teâlâ daha sonra, bu tehdid karşısında, mü'min 
olandan, bundan daha güzeli sâdır olmayacak bir şeyi yaptıklarını nakletmiştir. 
Bu da onların, Firavun'a karşı, "Sen bizden, başka bir sebeple değil, sırf 
Rabbimizin âyetlerine, onlar bize geldiği zaman, iman ettik diye intikam 
alacaksın " demeleridir. Böylece onlar, kendilerinden sâdır olan bu imanin, bir 
tehdidi ve bir intikamı gerektirmeyeceğini, aksine bunun, bunların aksini yani 
Firavun'un, hüccet ve deliller zahir olunca, artık hakkı kabul edip, bâtıldan 
sakınma hususunda kendileri gibi yapmasını gerektirdiğini beyan etmişlerdir: 
Birşeyden hiç mi hiç hoşlanmadığın zaman dersin. Bu husus, (Maide, 59) 
âyetinin tefsirinde geçmişti. İbn Abbas (r.a): "Cenâb-ı Hak bu ifade ile, 
"Rabbimizin âyetlerine iman etmekten başka, bize azab etmene (bizi 
cezalandırmana) sebep olacak bir günah işlemedik" manasını kastetmiştir" 
demiştir. Bu âyette geçen, "Rabbimizin âyetleri"nöen maksad, "Hz. Musa'nın, 
benzerini yapmaya ancak Allah'ın kadir olduğu, kesin mu'cizeler "dir. 

Daha sonra onlar, "Ey Rabbimiz, üstümüze sabır yağdır" demişlerdir. Arapça'da 


"ifra&" "döküp boşaltmak" manasındadır. Nitekim kalıba dökülüp, henüz sikke 
(para) haline getirilmemiş (gümüşe), denilir ki, bu ifadenin aslı, önün kabının 
boşaltılmasına dayanır. Boşaltma da, içinde hiçbirşey kalmayacak şekilde, kabı 
dökmektir. Bu kelime, masdarına dayanır. Binaenaleyh bir kabın dökülüp, iyice 
boşaltılmasına benzetilmek için, "sabır" hakkında kullanılmıştır. 

Mücahid, bu âyetin "Asılma ve kesilme anında, bizim üzerimize sabır boşalt, 
sabır yağdır" manasında olduğunu söylemiştir. Bu tabir ile ilgili birkaç incelik 
vardır: 

Birinci incelik: "Üstümüze sabır boşalt, sabır yağdır" demek, "üstümüze sabır 
indir" demekten daha beliğdir. Çünkü biz, kabı boşaltmanın, kabın içindeki 
herşeyi döküp boşaltma olduğunu söylemiştik. Buna göre sanki onlar, Allah'tan, 
sabrın bir kısmını değil, hepsini üzerlerine dökmesini (kendilerine vermesini) 
istemişlerdir. 

İkinci incelik: Ayette "sabr" kelimesi, nekire olarak getirilmiştir. Bu nekire oluş 
da, mükemmelliğe ve tamlığa delalet eder. Yani "Tam ve mükemmel bir sabır" 
demektir. Bu tıpkı, "Andolsun, sen onları, insanların hayata, yani tam ve kâmil 
bir hayata en düşkünleri bulacaksın" (Bakara, 96) ayetindeki, "hayat" 
kelimesinde olduğu gibidir. 

Üçüncü incelik: Bu sabır, onlardan ve onların amellerindendir. Ama onlar bunu 
Allah'tan istemişlerdir. İşte bu da, kulun fiilinin ancak Allah'ın yaratması ve 
takdiri ile gerçekleşip meydana geldiğine delalet eder. 

Kâdi: "Onlar, Allah Teâlâ'dan ancak, kendilerinin sebat ve sabrına vesile olacak 
lütuflarını istemişlerdir ki, dualarda bunun istenmesi maruf olan bir husustur" 
demiştir. 

Buna şöyle cevap verilir: "Bu iddia zahiri manayı terketmektir. Hem sonra delil 
de, buna karşıdır. Çünkü fiil, ancak kesin bir dâi (sebep) bulunduğu zaman 
meydana gelir. Bu dâi'nin mevcut olması ise, ancak Allah'tan olur. Binaenaleyh 
herşey Allah'tandır," 

Ayetteki "Canımızı müslüman olarak al!" duası, "Hz. Musa'nın getirdiği hak din 


üzere canımızı al" demektir. Bu ifade ile ilgili iki mesele vardr: ns] 
Birinci Mesele 


Alimlerimiz bu âyetle iman ve İslâm'ın, ancak Allah'ın yaratması ile 
olabileceğine istidlal etmişlerdir. Alimlerimizin bu âyetle bu şekilde istidlal 
edişleri gayet açıktır. Mu'tezile ise, bunu, Allah'ın lütuf fiillerini vermesi 
manasına hamletmişlerdir. Bu husustaki sözümüz, daha önce geçen şeylerden 


dolayı, malumdur. La 
İkinci Mesele 


Kâdî, bu âyeti iman ile İslâm'ın aynı şey olduğuna delil getirerek şöyle 

demiştir: "O sihirbazlar ilk önce "Rabbimizin âyetlerine iman ettik" 
demişler, sonra da "Cantmızı müslüman olarak al!" demişlerdir. Dolayısiyle bu 
duada bahsedilen İslâm'ın (müslümanlığın), o ifadede bahsedilen "iman" olması 


gerekir. Bu da, bu ikisinin aynı şey olduğunu gösterir." Allah en iyi bilendir. [20] 
Firavun'un Çevresi, Onu İşkenceye Teşvik Ediyor 


"Firavun'un kavminin ileri gelenleri şöyle dedi: "Musa'yı ve kavmini, 
yeryüzünde fesatçılık etmelerine, seni de tanrılarını da terketmesine fırsat 
vermek için mi bırakacaksın?" O da, "(Eskiden olduğu gibi) oğullarını 
öldürtürüz, sadece kadınlarını sağ bırakırız. Şüphesiz biz onların üstünde, kahir 
ve hakim olanlarız" dedi. Musa ise kavmine, "Allah'tan yardım isteyin ve 
sabredin. Şüphesiz yeryüzü Allah'ındır. Oraya kullarından kimi dilerse, 

onu mirasa (sahib) kılar. Mutlu son, müttakilerindir" dedi'1 (A'rftf. 127-128). 


Bil ki bu hâdise meydana geldikten sonra, Firavun, Hz. Musa'ya dokunmamış, 
Onu yakalayıp hapsetmemiş, aksine O'nu serbest bırakmıştır. Bunun üzerine, 
kavminin ileri gelenleri (yakın adamları) ona, "Musa'yı ve kavmini, yeryüzünde 
fesatçılık etmelerine fırsat vermek için mi bırakacaksın?" dediler. Bil ki Firavun, 
Hz. Musa'nın kendisini korkuttuğunu hissettiği zaman, bu korkudan dolayı O'na 
dokunamamıştır. Ancak kavminin ileri gelenleri, onun bu korkusunu bitmiyor ve 
onu, Hz. Musa'yı yakalayıp hapsetmeye teşvik ediyorlardı. 

Ayetteki "Yeryüzünde fesatçılık etmeleri için.." ifadesi, "Onlar, insanların 
mensub oldukları dinlerini bozsunlar ve onlar insanların dinini bozunca da, bu 
sayede kratı yakalama fırsatını elde etsinler diye..." manasındadır. 

Ayetteki "ve seni de terketmesi için..." ifadesine gelince, bunun meşhur okunuşu, 
mansub olarak şeklinde okunmasıdtr. Keşşaf sahibi, bunun mansub oluşu ile 
ilgili şu üç izahı yapmıştır: 

a) Bu, "liyüfsidü" "fesatçılık etmeleri için..." ifadesine matuftur. Çünkü Firavun, 
Hz. Musa ve kavmini bırakıp, onlara mani olmayınca, bu onların hem Firavun'u, 
hem de Firavun'un ilahlarım bırakmaları neticesine götürür. Binaenaleyh sanki 
Hz. Musa, bundan dolayı o tanrıların hepsini terketmiş gibi olur. 


b) Bu, istifhama vav ile verilmiş bir cevaptır. Soruya fa ile verildiği gibi vav ile 
de cevap verilebilir. Nitekim Hutây'a'nın şu beytinde de bu durum vardır: 

"Ben sizin komşunuz olmayayım mı ki, böylece sizinle benim aramda bir 
dostluk, bir kardeşlik olsun." Buna göre âyetin takdiri şu şekildedir: "Musa'yı ve 
kavmini, yeryüzünde fesatçılık etsinler de, böylece seni ve tanrılarını bıraksınlar 
diye mi, salıyorsun." Zeccâc: "Bunun manası: "Senin Musa'yı, Musa'nın da seni 
bırakması olacak iş mi?" şeklindedir" demiştir. 

c) Bu ifade, takdiri şöyle olan mukadder bir enne edatı ile mansubtur ...» 

Yine Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bu ifade şeklinde okunmuştur ki, bu 
önceki sözüne atıftır. Bu, "Senonu.odaseniterkedecek" manasındadır. Yani, 
"Haydi davran!" manasındadır. Bu, "O, seni ve ilahlarını terkederken, sen onu 
bırakıp terkeder misin?" manasında olmak üzere, müste'nef bir kelam veya hal 
olur." 

Hasan el-Basri, cezm ite »jdjj şeklinde okurken; Enes hem nun, hem de nasb ile 
şeklinde okumuştur. Yani, "böyle yaparsan o, bizi sana kutluk etmekten 


vazgeçirir, biz de kutluğu terkederiz" demek olur. PAN 
Kelimesindeki Kıraat Farkına Göre Firavun'un Tanrısı Meselesi 


kelimesi hakkında Ebu Bekr el-Enbari şöyte demektedir: "İbn Ömer, âmmenin 
kıraatini kabul etmeyerek, (bu kelimeyi) İlâhetek diye okumuştur ki, bu "sana 
ibadeti" manasındadır. İbn Ömer: "Çünkü Firavun'a tapılıyor ve kendisi ise 
tapmıyordu" der. 

İbn Abbas ise şöyle demektedir: "Âmmenin "âlihetek" kıraatine gelince, bu 
durumda bu kelime ifah kelimesinin çoğulu olmuş olur. İşte böyle olması 
halinde, alimler bu hususta ihtilaf etmişlerdir, Bu cümleden olarak şöyle 
denilmiştir: Firavun, kavmine küçük putlar yaptırmış ve kavmine, o putlara 
tapmalarını emrederek, "Ben sizin ve putların en büyük rabbiyim" demişti. İşte 
bu, "işte ben, sizin en yüce Rabbinizim!" (Nâziat, 24) şeklindeki sözüdür. Hasan 
el-Basri ise, Firavun'un putlara taptığını söylemiştir. 

Ben derim ki, akfıma gelen şudur: Eğer biz, "Firavun, aklı kâmil olan bir kimse 
değildi" dersek, ona peygamber göndermek, Allah'ın hikmetine uygun düşmez. 
Yok eğer, "Aktı kâmil bir kimse idi" dersek, onun, kendisinin semâvat ve 
yeryüzünün yaratıcısı olduğuna inanması imkansız bir şeydir. Kalabalık bir insan 
topluluğunun da, onun gökleri ve yeri yaratan olduğuna inanmaları mümkün 
değildir. Çünkü, bunun yanlış olduğu, akim zaruri bilgisiyle bilinen bir husustur. 
Aksine, akla en yakın olanın şöyfe denilmesidir: "O, bir yaratıcının varlığını 


kabul etmeyen bir "dehrî" (dinsiz) idi... Ve o, bu süfli âlemin idarecisinin 
yıldızlar olduğunu söylüyordu. Ama, bu âlemde kendi ahâlisine ihsan edip onları 
yetiştirenin kendisi olduğunu iddia ediyordu. İşte onun, "işte ben. sizin en yüce 
rabbinizim" (Nâziat. 24) ifadesi, "sizi terbiye eden, size in'amda bulunan, sizi 
yedirip içiren en büyük, en yüce Rabbiniz (efendiniz) benim..."anlamındadır. 

O Firavun'un, uben sizin benden başka bir tanrınız olduğunu bilmiyorum" 
(Kasas,38) şeklindeki sözüne gelince, bunun da manası, "Ben, benden başka 
ibadet etmeniz gereken herhangi bir kimse tanımıyorum..." şeklindedir. Onun 
inancı böyle olunca, "O, yıldızlar suretinde birtakım putlar edinmişti. Onlara 
tapmıyor ve yıldtzperestlenn dini üzere, onlara yaklaşıyordu.." denilmesi uzak 
bir ihtimal değildir. Böyle ofmast halinde de, Hak Teâlâ'nm,, "Seni de, tanrılarını 
da terketmesi.." ifadesini, zahiri manasına hamletmede bir sakınca yoktur. İşte bu 
konuda benim söyleyeceğim budur. Allah en iyisini bilendir. 

Bil ki, vecih ve ihtimallere göre, Firavun'un kavminin ileri gelenleri bu sözleri 
ile, Firavun'u, Hz. Musa'yı yakalayıp hapsetmeye ve onun başına çeşitli belalar 
getirmeye yöneltmek istemişlerdir. İşte bu durumda da Firavun, gerçek 
durumunu, ki bu, onun, Hz. Musa'dan korkup çekinmesidir, dile getirmeyerek, " 
(Eskiden olduğu gibi) oğullarını öldürtürüz, sadece kadınlarını sağ bırakırız.." 


demiştir. Bu ifadeyle ilgili olarak da birkaç mesele vardır; 1221 
Birinci Mesele 


Nâfi ve İbn Kesir, nünun fethası ve şeddesiz olarak senaktulu "öldüreceğiz" 
şeklinde okurlarken, diğer kıraat 

ımamları, çokluk manasını kastederek, nünun dammesi ve kafin da şeddesi ile, 
senukattilü "onları adamakıllı öldürteceğiz" şeklinde okumuşlardır. Yani, 
"İsrailoğullarının oğullarıyla, Hz. Musa'ya iman eden kimseleri (öldürteceğiz)" 


demektir. 231 


Firavun israiloğuilannm Erkeklerini Öldürterek Nüfusunu Azaltıyor 


"Musafa.s)'nın, kavmi ve kendisine tâbi olanlar vasıtasıyla, fesatçılık yapması 
mümkündür. O halde biz, onun kavmini ve ona tâbi olanların sayısını azaltma 
hususunda sa'y-ü gayret göstereceğiz. Bunu da, İsrailoğullarının erkek 
çocuklarını öldürüp, kadınlarını ise hayatta bırakmak suretiyle yapacağız.,." 
demek istemiştir. Daha sonra da buna kendisinin kadir olduğunu, "Şüphesiz biz 
onların üstünde, kahir ve hakim olanlarız" ifadesiyle de beyan etmiştir. Bundan 
maksadı ise, "Hz. Musa ve kavmini bırakmasının, acizlikten ve korkudan dolayı 
olmadığını; şayet, onu kıskıvrak yakalamak isterse, bunu yapabileceğini; böylece 
de o sanki, kavmine, kendisinin ona aldırmayıp ondan korkmadığı için onu 
hapsetmediğini, böylece de onu engellemediği..." zannını vermektir. 

Müfessirler bu hususta ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak onların bir ktsmı, 
Firavun'un, tıpkı Hz. Musa doğarken yaptığı gibi, aynı şekilde bunu yaptığını 
söylerken; diğer bir kısmı da, "Hayır bunu uygulamadı" demişlerdir. Müfessirler 
bu tehdidin, Hz. Musa'nın doğumu sırasındaki tehditten başka bir tehdit olduğu 


hususunda ittifak etmişlerdir. PA 
Dünya Allah'ın Mülküdür, Dilediği Kullarını Oraya Varis Yapar 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'nın kavmine Allah'tan yardım isteyin ve 
sabredin..'1I dediğini nakletmiştir. Bu ifade, Firavun'un topluluğunun ileri 
gelenlerinin Fİravun'a, Firavun'un da onlara demiş olduğu şeyi Hz. Musa'nın 
öğrenip, bu şeyden haberdar olduğuna delalet eder. İşte bundan dolayı da Hz. 
Musa, kavmine: "Allah 'tan yardım isteyin ve sabredin. Şüphesiz ki yeryüzü 
Allah'ındır. O'na kullarından kimi dilerse mirasçı kılar Mutlu son, 
mülakilerindir" demiştir. İşte burada Musa (a.s), kavmine iki şey emretmiş ve 
onları iki şeyle müjdelemiştir. Hz. Musa'nın kavmine emretmiş olduğu o iki 
şeyden birisi, Allah'tan yardım dilemek; ikincisi ise, Allah'ın belalarına karşı 
sabretmektir. Hz. Musa, onlara önce Allah'tan yardım dilemelerini emretmiştir; 
zira, âlemde Allah'tan başka bir müdebbirin olmadığını bilen herkesin gönlü ve 
kalbi, marifetutlah nuru ile inşirah bulur. Ve bu esnada da ona, her türlü belaya 
katlanmak kolaylaşır. Bir de o, belanın gelişinin ancak Allah'ın kazası ve takdiri 
ile olduğunu görür, bilir ve Allah'ın kazasını müşahede ederek ona hazır olursa, 
ona her çeşit bela hafif ve kolay gelir. Hz. Musa'nın kavmine müjdelediği o iki 
şeyden birisi, "Şüphesiz ki yeryüzü Allah'ındır. Oraya kullarından kimi dilerse 
mirasçı kılar" âyetinin ifade ettiği husustur. Bu da Hz. Musa'nın, kavmini, Allahu 


Teâlâ'nın onları, Firavun'u helak ettikten sonra, kendi arzına mirasçı kılacağı 
hususunda heveslendirmedi. İşte mirasçı kılmanın manası budur. Bu da, bir şeyi, 
öncekilerden sonra onların yerine gelen kimselere vermektir. İkincisi ise, "akıbet 
müttakilerindir" âyetinin ifade ettiği husustur. Bu âyette geçen "âkibet" tabiriyle 
şu manaların kastedildiği ileri sürülmüştür: 

a) Sadece ahiret işi... 

b) Sadece, dünyevi iş... Bu da, düşmana karşı fetihe, zafere ve nusret-i ilahiye 
nail olmadır. 

c) Bu.iki hususun ikisi de kastedilmiştir. Cenab-ı Hakk'ın "müttakilerindir" 
buyruğu, Allah'tan ittika edip, O'ndan sakınan kimselere Allah Teâlâ'nın dünya 


ve ahirette yardım edeceğine bir işarettir. [25] 
Yahudilerin Nazlanmaları 


"Biz, dediler, sen bize (peygamber olarak) gelmezden evvel de, bize geldiğinden 
sonra da işkenceye duçar edildik." (Musa şöyle) dedi: "Umulur ki Rabbiniz 
düşmanınızı helak edecek, sizi bu yerde hakim kılacak da, sizin nasıl hareket 
edeceğinize bakacak..." (A'râf. 129). 

Bil ki Hz. Musa'nın kavmi, Firavun'un savurduğu tehdidi ve vaîdi duyunca, 
korkup endişeye kapılarak, "Biz muhakkak sen bize gelmezden evvel de, bize 
geldiğinden sonra da işkenceye duçar olduk!" dediler. Bu böyledir, zira 
İsrailoğufları, Hz. Musa gelmezden önce, mel'ün Firavun'un elinde, "mustaz'af" 
idiler, 0, onlardan cizye alıyor, onları zor işlerde çalıştırıyor, onları rahat ve 
huzur içinde yaşamaktan alıkoyuyor ve onların erkek çocuklarını öldürüyor, kız 
çocuklarını diri bırakıyordu. Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'yı peygamber olarak 
gönderince, onların, bu sıkıntı ve zararların sona ereceği yolundaki ümitleri 
kuvvetlendi. Dolayısiyle onlar, Firavun'un ikinci kez tehdidini tekrarladığını 
duyunca, korku ve kederleri arttı da, bunun üzerine bu sözü söylediler... 

Buna göre eğer, "Bu söz, onların Hz. Musa (a.s)'nın peygamber olarak gelmesini 
hoş karşılamadıklarına delalet etmez mi ve bu da onların küfürlerini gerektirmez 
mi?" denirse, şöyle cevap verilir: "Hz. Musa (a.s) gelince onlara, o zararların zail 
olup gideceğini vaadetmiştir. Bundan dolayı onlar, o zararların hemen 
kalkacağını sanmışlardı. Binaenaleyh onlar, bu zararların kalkmadığını görünce, 
bunun nasıl bir vaad olduğunu anlamak için Hz. Musa (a.s)'ya başvurdular. 
Böylece de Hz. Musa (a.s), onların kalkmasıyla ilgili vaadin, hemen 
kalkmalarını gerektiren bir vaad olmadığını, Allah Teâlâ'nın o vaadini, takdir 
ettiği bir zamanda yerine getireceğini bildirdi." Netice olarak diyebiliriz ki: Bu, 


Hz. Musa (a.s)'nın peygamber olarak gelmesinden ötürü duyulan bir 
hoşnutsuzluk değil, aksine o vaadin nasıl olacağı hususunda bir izah istemedir. 

Bil ki o kavim bunu dile getirince, Hz. Musa (a.s), "Umulur ki Rabbiniz 
düşmanınızı imha eder ve sizi bu yerde hükümdar, hakim kılar" dedi. Sibeveyh 
buradaki asâ (umulur ki) kelimesinin "ümit ve korku" ifade ettiğini söylemiştir. 
Zeccâc da: "Allah'tan olan ümitlendirme, mutlaka yerine getirilir" demiştir. Birisi 
şöyle diyebilir: "Bu görüş zayıftır. Çünkü âyetteki "umulur ki..." ifadesi, Allah'ın 
kendisine ait olmayıp, Allah'ın Hz. Musa (a.s)'den naklettiği bir sözdür?" Ancak 
ne var ki biz diyoruz ki: Bu gibi sözler, nübüvveti kesin mu'cizelerle ortaya 
çıkmış bir peygamberden sâdır olunca bizzat kuvveti ifade eder ve insanın 
nefsini bürüyen hayal kırıklığını ve zayıflığı siler götürür. Böylece Hz. Musa 
(a.s), kavmi sabra sarılsın, kötülenen bağırıp çağırmayı artık bıraksınlar diye, 
onların kalblerini bu sözle pekiştirmiş ve onlara olan vaadi ortaya koymuştur. 
Daha sonra da "(Allah) sizin nasıl hareket edeceğinize bakacak" sözü ile, onları 


Allah'a itaatta sımsıkı sarılmaya teşvik yerine geçen bir şey söylemiştir. [26] 
"Nazara" Kelimesinin Allah Hakkındaki Manası 


Bil ki nazara (baktı) fiili ile, bazan "ilim" (bilme) ifade eden bir bakış kastedilir 
ki, bu Allah Teâlâ hakkında muhaldir. Bazan da bu kelime ile, görülmek istenen 
şeyi görmek için, o şey tarafına gözü çevirme manası murad edilir. Bu da Allah 
hakkında muhaldir. Bazan da bu fiil ile, "bekleme" manası kastedilir ki, yine bu 
da Allah Teâlâ için muhaldir. Bazan da bununla, "görme" manası kastedilir. İşte 
bu âyetteki bu fiili, bu son manaya hamletmek gerekir. Zeccâc şöyle demektedir: 
"Cenâb-ı Hak bu âyet İle, "O bunun sizden sâdır olduğunu görsün.." manasını 
kasdetmiştir. Çünkü Allah Teâlâ onları, onlarla ilgili olarak bildiği şeye göre 
cezalandırmaz. O, onları ancak onlardan sâdır olan şeylere göre cezalandırır." 

Buna göre eğer, "siz buradaki nazara fiilini "görme" manasına alırsanız, ortaya 
bir problem çıkar. Çünkü buradaki ifadesinin başındaki fâ, ta'kib içindir. Bundan 
dolayı Allah Teâlâ'nın o amelleri görme işinin, o amellerden sonraya kalmış 
olması gerekir ki, bu da Allah Teâlâ'nın "görme sıfatının hadis (sonradan olma)" 
bir sıfat olmasını gerektirir" denirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ'nın görmesinin, o 
şeye taalluk etmesi hadis (sonradan) olan bir alâkadır. Alâkaların, nisbetlerin, 
izafetlerin a'yanda varlıkları yoktur. Bundan dolayı, Allah'ın zatındaki hakiki 


sıfatın hadis olmasını gerektirmez. Allah en iyi bilendir. 27 


"Andoisun ki biz, Firavun hanedanını, düşünüp ibret alsınlar diye, yıllarca 


kuraklıkla ve mahsullerin kıtlığı ile yakalayıp sıktık. Fakat onlara iyilik gelince, 
"Bu, bizim hakkımız" dediler. Eğer kendilerine bir de fenalık gelirse, Musa ile 
onun beraberindekilere uğursuzluk yüklerlerdi. Dikkat edin, onların uğursuzluğu 
ancak Allah tarafmdandır, fakat onlann çoğu (bunu) bilmez" (A'rfIf, 130-131). 
Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s)nın kavmine, "Umulur ki Rabbiniz 
düşmanınızı imha eder" (Avaı, 129) dediğini anlatınca, bu âyette de, aynı azab 
ve belânın onların başına da gelmesinden onları sakındırmak ve mükelleflerin 
dikkatini küfürden ve peygamberleri yalanlama yolunu tutmaktan kaçınmaya 
çekmek için, Firavun ve kavminin üzerine, neticesi helak olan, zaman zaman 
indirmiş olduğu belaları anlatarak işe başladı ve jspV öjf "Andoisun ki biz, 
Firavun hanedanını, yıllarca kuraklıkla... yakalayıp sıktık..." buyurdu, bu ifade 
ile ilgili birkaç mesele vardır: 


Sene Kelimesinin Manası: 


"Sinin" kelimesi, "sene"nin çoğuludur. Ebu Ali el-Fârisi şöyle demiştir: "Sene iki 
manaya gelir: 

a) Yıl manasına, 

b) Kıtlık omanasına...Bu, bolluğun zıddıdır. "Kıtlık" manasına kullanıldığı 
yerlerden birisi de bu kelimenin geçtiği âyettir. Hz. Peygamber (s.a.s) "Ey Allah 


'im, onu onlar üzerine, Yusuf'un kıtlık yıllan gibi, kıtlık yıllan kıl”i281 demiştir. 
Hz. Ömer (r.a) de şöyle demiştir: "Biz kıtlık yılında hırsızlık edenin elini 


kesmeyiz." 29] Sene kelimesi, cedb, yani kuraklık ve kıtlık manasına 
geldiğinden, "kuraklığa duçar oldular" anlamında Araplar, dedikleri gibi diye de 
kelime türetmişlerdir: Nitekim şair, "Ve Mekke'nin adamları (insanları), kıtlığa 
uğramış cılız kimselerdir" demiştir. Ebu Zeyd Bazı Araplar, "Bunlar, kıtlık 
yıllandır" ve "Kıtlık yıllarını gördüm" der ve kelimenin sonundaki nüna 1'rab 
verirler" demiştir. Ferrâ da aynı şeyi söylemiştir. Şairin şu beyti de böyledir: 
"Beni, Necid'den çağırdı. Çünkü, onun kuraklığı ve kıtlığı, bizlerle oynuyor; 
daha, taptaze ve bıyıklarımız da terlememiş iken, saçlarımızı ağartıyordu." 
Zeccâc, "Sinin" kelimesi, Arapça'da "kıtlıklar" manasınadır. Mesela "senenin 
kuraklığı ve şiddeti, onlara isabet etti" manasında denilir" demiştir. Bunu iyice 
anladığın zaman biz deriz ki: Müfessirler şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, 
"Firavun hanedanını yıllarca kuraklıkla... yakalayıp sıktık" buyruğu ile sene be 
sene onlara açlık ve kıtlık verdiğini murad etmiştir. Dolayısiyle kuraklık köylüler 
için; ürünlerin kıtlığı ise şehirliler içindir." 

Cenâb-ı Allah daha sonra "Düşünüp ibret alsınlar diye..." buyurmuştur. Bu 


ifadeyle ilgili olarak da iki mesele vardır: 130) 
Birinci Mesele 


Ayetin zahiri, Allah Teâlâ'nın, diretme ve inaddan boyun eğmeye ve kulluğa 
dönmeleri için, onlara bu betaları verdiğine delalet eder. Çünkü şiddetli haller, 
kalplere rikkat verir ve onları Allah katında olan şeye yöneltir. Bunun delili, 
"Denizde sizin başınıza bir sıkıntı geldiği zaman, Allah'tan başka bütün 
taptığınız şeyler gaib olup giderler" (isra, 67) âyeti ile, "insana nimet verdiğimiz 
zaman, yüz çevirir ve kendisi O'ndan uzaklaşır. O'na bir şer dokunduğu zaman 


ise, artık uzun uzun dua eder" (Fussilet, 51) âyetidir. BU 
İkinci Mesele 


Kâdi şöyle demiştir: "Bu âyet, Allah Teâlâ'nın bunu, onlar içinde bulundukları 
küfürlerinde devam etsinler diye değil düşünüp ibret alsınlar diye yaptığına 
delalet eder." 

Vahidi, buna şu şekilde cevap vermiştir: "Kur'ân'daki "ibtitâ" ve "ihtibar" 
lafızlarının kullanılması, Allah Teâlâ'nın (insanların yaptığı tarzda) onları 
imtihan etmesi anlamında değildir. Çünkü bu, Allah hakkında muhaldir. Aksine 
bu, "Allah Teâlâ onlara, ibtila ve imtihan etmeye benzeyen bir muamele ile 
muamelede bulundu" manasındadır. İşte burada da böyledir." Allah en iyi 
bilendir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, onlara, bu tür bela ve musibetler geldiği,zaman, 
onların, küfür ve isyanlarını arttıracak şeylere yöneldiklerini beyan ederek, 
"Fakat onlara iyilik gelince, "Bu, bizim hakkımızdır" dediler" buyurmuştur. İbn 
Abbas bu âyete şu manayı vermiştir: "Allah bu âyetteki "hasene" sözü ile 
yeşilliği, bolluğu, meyveleri, sürüleri, bol rızkı, afiyet ve esenlik içinde 
bulunmayı kastetmiştir." Onların, "Bu, bizim hakkımızdır" dediler" sözü, "Biz, 
adetimiz olduğu üzre, bol nimete ve bol rızka layık ve müstehakız" 
anlamındadır. Onlar, bunun Allah katından olduğunu bilip de, O'na şükredip o 
nimetin hakkını layık-ı veçhile eda edemediler. 

Cenâb-ı Hak, "Eğer kendilerine bir de fenalık gelirse..." buyurmuştur. Cenâb-ı 
Mak bu ifade ile de kıtlığı, darlığı, hastalığı, sıkıntı ve belaları murad etmiştir. 
O'nun, "Musa ile onun beraberindekilere uğursuzluk yüklerlerdi" buyruğuna 
gelince, bu, "Onlar, Musa'ya uğursuzluk yükleyerek, "Bu kötülük bize, Musa ve 
onun kavminin uğursuzluğu sebebiyle isabet etti" derler" manasındadır. Bütün 


müfessirlere göre tetayyur "uğursuz saymak" anlamındadır. Yettayyarü kelimesi, 
aslında yetetayyaru şeklindedir. Tâ harfi ti harfine idğam edilmiştir; zira bu iki 
harf aynı yerden, yani dilin ucundan ve (üst) ön dişlerin dibinden çıkarlar. 

"Dikkat edin, onların uğursuzluğu ancak Allah tarahndandır" buyruğunda geçen 


tâir lafzı hakkında da iki görüş bulunmaktadır!52! 
Cahiliyede Zecr, İyafe Uygulaması ve Bâtıllığı 


Birinci görüş: İbn Abbas şöyle demiştir: Aliah Teâlâ: "Onların uğursuzlukları 
Allah katındandır. Yani, Allah tarafındandır. Bu şer onlara, Allah'ın kazası ve 
hükmü ile gelmiştir" manasını kastetmiştir. Dolayısıyla buradaki "tâir", 
uğursuzluk manasındadır. Bunun bir benzeri de, "Dediler ki "Senin yüzünden ve 
maiyyetinde bulunan kimseler sebebiyle, uğursuzluğa uğradık." (Salih dedi:) 
"Sizin uğursuzluğunuz Allah katmdadır" dedi..." (Neml. 47) âyetidir. 

Ferrâ şöyle demektedir: "Yahudiler, Hz. Peygamber'in Medine'ye gelmesine de 
bir uğursuzluk yükleyerek, "Sen bize geldiğinden beri, hayat pahalılığı arttı ve 
yağmurumuz azaldı" demişlerdi." 

Ezheri de şöyle der: "Uğursuzluğu ifade etmek için "tâir", "tayr" ve "tıyara" 


kelimeleri kullanılır. Çünkü Arapların, talih tesbiti için bir âdeti del33| şuydu: 
Onlar kuş uçurur ve onu takip ederlerdi, böylece, onun soldan gelmesine ve 
kargaların sesine; yine bu kuşun, onu uçurduklarında sol taraftan başlamasından 
uğursuzluk sezerlerdi.. Böylece onlar, o kuşlarla teşe'ümde bulundukları için, 
uğursuzluğu tâir, tayr ve tiyara diye isimlendirmişlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Resulünün "Uğursuzluk (diye birşey) yoktur. Hâme 
yoktur. (Yani, öldürülenin ruhunun baykuş haline gelip "intikamımı alın" demesi 


diye birşey yoktur)" B4 şeklindeki ifadesi üzere, onların uğursuzluk sezmeleri 
âdetinin bâtıl olduğunu bildirmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s), "tefe'ülde" (uğurlu 
saymak) bulunur, fakat (herhangi bir) şeyden uğursuzluk sezmezdi... (Tefe'ülün 
aslı) (her ne olursa olsun), güzele yormaktır. Halbuki Araplar, tefe'ül ile teşe'ümü 
aynı sayarlardı. Böylece Hz. Peygamber (s.a.s) tefe'ülde bulunmayı kabul etmiş, 
teşe'ümde bulunmayı ise iptal etmiştir. Muhammed er-Razi (r.h) şöyle 
demektedir: "Bu iki konuyu birbirinden iyice ayırmak gerekir. Doğruya en yakın 
olanı, şöyle denilmesidir: İnsani ruhlar, behimi ve hayvani, tıyari (kuşsal) 
ruhlardan daha temiz ve daha güçlüdür. Binaenaleyh, insanın lisanıyla söylemiş 
olduğu sözler ile istidlalde bulunmak mümkündür. Halbuki kuşların uçuşları ve 
hayvanların hareketleri böyle değildir. Çünkü bunların ruhları zayıftır. 


Dolayısıyla bunlarla herhangi bir şeye istidlalde bulunmak mümkün değildir. 
İkinci görüş: Ebu Ubeyde şöyte demektedir: Ayetteki "Dikkat edin, onların 
uğursuzluğu ancak Allah tarafmdandir" buyruğu, "onların payları ve nasibleri, 
hisseleri..." anlamındadır. Bu, İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen husus ofup, o 
şöyle demiştir: "Onların uğursuzlukları, ancak Allah'ın onlar hakkındaki hükmü 
ve takdiridir." Nitekim Araplar, "Malı, kavim arasında dağıtıp taksim ettim de, 
onlardan her birine payı ve hissesi uçtu..." derler. Yani, "Onların herbirinin 
hissesi tahakkuk edip yerini buldu.." demektir. 

Bil ki, bu iki görüşe göre de mana, "Onlara isabet eden her hayır ve şer, Allah'ın 
kazası ve takdiri iledir. Ancak ne var ki onların pekçoğu, bütün bunların 
Allah'tan olduğunu bilemezler" şeklinde olur. Bu böyledir, zira insanların 
pekçoğu, hadiseleri maddi sebeplere nisbet ederler ve o hadiselerin, Allah'ın 
kaza ve takdiri ite münasebeti bulunmadığını söylerler. Halbuki gerçek olan, 
bütün bunların Allah'tan olmasıdır. Zira, her mevcut, ya zatı gereği vacibu 'I- 
vücud'dur veya zatı gereği mümkinü'l-vücuddur. Halbuki zatt gereği vacibu'l- 
vücud olan tektir. O'nun dışında kalanlar ise, zatı gereği mümkin varlıklardır. 
Zatı gereği mümkin olan varlıklar, ancak zatı gereği vacib olanın yaratıp icad 
etmesiyle var olurlar. İşte bu yolla, her şey Allah'tan olmuş olur. Binaenaleyh, 
hâdiseleri Allah'tan başkasına nisbet etmek, Allah'ın kemalini bilmemek olur. 


B5] 
Ayetin Makabli İle Münasebeti 


"Dediler ki: "Bizi büyülemek için her ne mucize getirirsen getir, sana iman 
edecek değiliz." Bunun üzerine biz de, ayrı ayrı alâmetler olmak üzere, başlarına 
tufan, çekirge, haşerat, kurbağalar ve kan gönderdik. (Böyle iken), yine 
kibirlerine yediremediler. Onlar öyle günahkârlar güruhu idiler" (A'râf, 132- 
133). 


Bil ki Cenâb-ı Hak, önceki ayette onların cehaletleri sebebiyle, âlemde meydana 
gelen hadiseleri Allah'ın kaza ve kaderine izafe etmediklerini anlatmıştı. Bu 
âyette de, onların bir başka tür cehalet ve sapıklıklarını nakletmektedir ki, bu da, 
onların mu'cizeler ile sihri birbirinden ayırdedemeyişleri ve mesela âsâ'nın 
ejderhaya dönüşmesi gibi bütün mu'cizeleri, kendileri tarafından yapılan sihir 
kabilinden kabul ederek, Musa'ya, "Biz bunlardan hiçbirini kesinlikle kabul 


etmeyiz..." demeleridir. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: Be] 


"Mehmâ" Kelimesi Hakkında 


Bu ifadede geçen mehmâ kelimesinin aslının ne olduğu hususunda iki izah 
yapılmıştır: 

1) Bunun aslı "mâmâ"dır. Birinci mâ, ceza ifade eden mâ; ikincisi de, ceza 
manasını te'kid için getirilen mâ'dır. Bu, tıpkı mâ'nın, ceza ifade eden diğer 
harflere bitiştirilmesi gibidir... Yani mesela Arapların, immâ,mimmâ ve keyfemâ 
demeleri gibidir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer onları yakalayıp ele geçirirsen.." 
(Enfal,57) buyurmuştur. Bu, senin tıpkı, demen gibidir. Daha sonra Araplar, 
birinci mâ'nın elifini, aynı lafzın tekrarını hoş görmedikleri için U harfine 
çevirdiler de, böylece ifade mehmâ şekline dönüştü. Bu, Halil ile Basralılann 
görüşüdür. 

2) Kisâi'nin görüşü olup, buna göre, bu ifadenin aslı, yasaklamak anlamına gelen 
ü 'dir. Bu ifade de ceza (şart) ifade eden ma ifadesinin başına gelmiş, böylece de 
olmuştur. Böylece sanki onlar, "Bize getireceğin her mu'cizeden vazgeç, çünkü o 


mu'cize şöyledir, şöyledir..." demişlerdir. B7 
Firavun Beldesine Peşpeşe Gelen Felâketler 


İbn Abbas şöyle demektedir: İsrailoğullan, Hz. Musa'ya, "Senin bize, Rabbin 
tarafından getirdiğini söylediğin her mu'cize, sihir türündendir. Biz onlara 
kesinlikle iman etmeyiz..." dedikleri zaman, Hz. Musa da, sert bir kimse olduğu 
için, işte o esnada onlar aleyhine beddua etti. 

Bunun üzerine Allah da O'nun duasını kabul ederek, böylece onların üzerine 
gece ve gündüzler boyunca devam eden, bir cumartesinden diğer cumartesine 
kadar devam eden tufanı salıverdi. Öyle ki, onlardan hiç kimse, ne bir güneş, ne 
bir ay göremez oldu. Ve onlar, evlerinden dışarı da çıkamadılar. Tam 
boğulacakları zaman, Firavun'a sığındılar ve ondan, kendilerine yardım etmesini 
istediler. Bunun üzerine Firavun, Musa (a.s)'ya haber yollayarak, "Bizi bu 
belâdan kurtar. Mısır tek bir deniz haline geldi. Eğer sen bizi bu belâdan 
kurtarırsan, biz sana iman ederiz!" dedi. Bunun üzerine Allah Teâtâ da, onlardan 
yağmuru kesti ve onlara rüzgarları gönderdi. Derken, Mısır toprakları kurudu. 
Bunu müteakiben de, onların bir benzerini asla görmedikleri bitkiler bitti. Bunun 
üzerine onlar, "Bizim feryad-ü figanda bulunmamıza sebep olan şey, bizim için 
meğer daha hayırlıymış. Hayır, Allah'a yemin olsun ki, biz sana iman 
etmeyeceğiz ve İsrailoğullannı da seninle beraber salıvermeyeceğiz" dediler. 
Böylece de, ahidterini bozmuş oldular. Derken, Allah Teâlâ onların üzerine, 


çekirgelerini salıverdi. Bu çekirgeler, o büyümüş bitkileri yeyiverdiler. Böylece 
bu durum da onlara çok zor ve ağır geldi. Öyle ki, o çekirgeler uçtuğu zaman, 
bulut gibi güneşin önünü kapıyor, yeryüzünde, üst üste konulduklarında da bir 
"zira" kalınlığında oluyorlardı. Derken bu çekirgeler, bütün bitkileri yediler. 
Bunun üzerine Mısır ahalisi, yeniden yalvarıp yakarmaya başladı. Böylece Hz. 
Musa, dua etti de Allah Teâlâ da bir rüzgar göndererek, o çekirgeleri sürükletti. 
Derken onları denize döktü.. Bunun üzerine Mısır halkı, o çekirgelerden arta 
kalan ot ve ekinlerin kendilerine yeteceğini görünce, "Geriye kalan bu şeyler 
bize yeter. Sana iman etmiyoruz.." dediler. 

Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, onlara, bir cumartesiden diğer cumartesine kadar, 
haşerat olan canlıları salıverdi. Derken haşerat, onların topraklarında ne var ne 
yoksa herşeyi yeyip, yeşil namına bir şey bırakmadılar. Bunun üzerine onlar 
yine, çığlıklar atarak feryad ettiler. Musa da Rabbinden, buna son vermesini 
diledi. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, o yere çok yakıcı bir rüzgar yolladı. Rüzgar 
o haşeratı yaktı ve onları sürükleyerek denize döktü. Ama, yine iman etmediler. 
Bunun üzerine Allah, onların başına kurbağaları salıverdi. Bunlar denizden, 
karanlık geceler misali çıkıyorlardı ve elbiselerle yiyeceklerin içine giriyorlardı. 
İsrailoğullarından birisi düşüyor, hemen yanıbaşında da bir "zira" kalınlığında 
kurbağa sürüsü görüyordu. Derken onlar, yine Hz. Musa'nın yardımına sığındılar 
ve O'nun Rabbine iman ederek, "Şayet sen, bizden bu azabı kaldırırsan, sana 
mutlaka iman ederiz" dediler. Hz. Musa da bunun üzerine, Allah'a duada 
bulundu. Derken, Atlahu Teâlâ kurbağaları öldürdü ve o kurbağalar üzerine 
yağmuru saldı.. Yağmur da onları denize sürükledi. 

Daha sonra onlar, küfür ve fesatlarını yine izhar ettiler de, bu sefer de Allah 
Teâlâ onların üzerine kan salıverdi. Böylece onların çayları ve ırmakları kan aktı 
da, tatlı su bulamaz oldular. Halbuki İsrailoğullan tatlı ve güzel su 
bulabiliyorlardı. Derken takatleri iyice kesilince, yine yalvartp yakarmaya 
başladılar. Firavun ve kavminin ileri gelenleri, binitlerine binerek, 
İsrailoğullarının nehir ve ırmaklarına doğru yöneldiler. Onlardan birisi nehre 
elini sokup da elini daldırdığında, eli kana boyanıyordu. Onlar orada yedi gün 
beklediler ve sadece kan içtiler. Bunun üzerine Firavun, "... Eğer bu azabı bizden 
ayırıp sıyırırsan, andolsun, sana kesinlikle iman edeceğiz. Andolsun, 
İsrailoğullarını da seninle beraber göndereceğiz..." (A'râf, 134) dedi. 

İşte bu görüş, müfessirlerin ekserisine göre tercih edilen görüştür. Bu hadiselerin 
pek çoğu hakkında, çeşitli ihtilaflar bulunmaktadır. Bu cümleden olarak, mesela 
tufana gelince, Zeccâc şöyle der: "Tufan o kavmin tamamını kuşatan şey olup 
her şeyin çoğuna ve fazlasına denilir. Mesela, birçok şehri kuşatan, istila eden 


seller gibi... işte buna tufan denilir. Çok yaygın öldürmeler, Katliamlar da bir 
tufandır. Salgın ölümler de bir tufandır." 

Ahfeş ise şöyle demektedir: "Bu kelime tavf masdarından gelen fu'lân vezninde 
öir kelimedir. Çünkü bu, bir şeyi kuşatıp, onu içine alır. Bu kelimenin, kaideye 
göre müfredi, tufâne kelimesidir." 

Müberred, tufan kelimesinin, tıpkı "rüçhân" ve "noksan" kelimeleri gibi bir 
masdar olduğunu, onun müfredini aramaya gerek olmadığını söylemiştir. 

Sen bunu iyice anladığına göre, biz diyoruz ki: Ekseri alimler, İbn Abbas 
(r.a)'dan rivayet ettiğimiz şekilde, bu "tufan"ın, çok şiddetli bir yağmur olduğunu 
söylemişlerdir. Yine Atâ, İbn Abbas (r.a)'ın, "Tufan, ölümdür" dediğini rivayet 
etmiştir. Vahidi (r.h) se, senediyle, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Tufan, ölümdür" 
dediğini rivayet etmiştir. 3u söz, bir müşkilük arzetmektedir. Çünkü eğer onlar 
öldürülmüş olsalardı, üzerlerine başka bela ve azap çeşitlerini göndermenin 
hiçbir anlamı olmazdı. Aksine eğer bu -aber doğru ise, buradaki "ölüm" 
kelimesini "şiddetli yağmur, büyük seller" gibi, "ölüme sebep olacak hadiselerin 
meydana gelmesi" manasına hamletmek gerekir. 

Ayetteki cerâd (çekirgeler) kelimesine gelince, bunun manası malumdur. Bunun 
müfredi, cerâde şeklindedir. Nitekim, yaprağı çekirgelerce yenilmiş bitkiye 
denilir. Lihyâni şöyle demiştir: "Bitkisini çekirgelerin yeyip bitirdiği toprağa, 
denilir. Yine çekirgeler ekinleri yediği zaman "Ekinin (çekirgeler tarafından) 
kökü kazındı" denilir. Bütün bu kelimelerin aslı, cerd masdarıdır. Bu, senin bir 
şeyi, bir başka şeyden yontup ufalayarak koparıp alman" manasına gelir. Nitekim 
tüyleri dökülmüş olan elbiseye de cerd denilir. Aynı şekilde, üzerinde hiç bitki 
olmayan toprağa da, denilir." 

Alimler, âyetteki kummel (haşerat) kelimesinin tefsiri hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Denilmiştir ki: "Bu, kanatsız küçük yaratıklar olup, çekirgelerin 
yavrucuklarıdır." Sa'id b. Cübeyr'den rivayet edildiğine göre, o kavmin yerlerinin 
yanlarında pembe kum tepesi bulunuyordu. Hz. Musa (a,s), asasıyla o tepeye 
vurunca, o tepe(deki kum taneleri) birer haşerat haline dönüşüyor ve onlar 
yüzlerini, saçlarını, göz kapaklarını, kaşlarını buruyor, sanki çiçek hastalığına 
tutulmuşlar gibi derilerini kaplıyordu. Bunun üzerine onlar, feryad-ü figan edip 
Hz. Musa (a.s)'ya başvurdular. O da onları bu musibetten kurtardı. Ama onlar bu 
sefer de dediler ki: "Şu anda biz kesin olarak anladık ki, sen çok bilgili bir 
sihirbazsın. Bundan ötürü Firavun'un izzeti ve şerefine yemin ederiz ki, sana 
kesinlikle iman etmeyeceğiz." Hasan el-Basri bu kelimeyi, kâfin fethası ve 
mim'in sükünu ile kaml şeklinde okuyarak, malum olan "bit"i kastetmiştir. 
Ayette geçen "kan", bizim naklettiğimiz manadadır. Keşşaf sahibi şunu 


nakletmiştir: "Allah Teâlâ onlara, burun kanamasını musallat etmiştir." Rivayet 
olunduğuna göre Musa (a.s), onlara bu gibi mu'cizeleri göstermek için 
sihirbazları mağlub ettikten sonra, onların arasında yirmi sene kadar kalmıştır. 


[B8] 
"Âyâtin Mufassalâtın'ın İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın o“au çM "Ayn ayrı alametler..." tabiri ile ilgili birkaç izah 
yapılmıştır. 

1) 'Mufassalât" , "hiçbir kimsenin, benzerini getirmeye kadir olamıyacağı hiçbir 
akıllının şüphe etmeyeceği açık ve seçik mu'cizeler" demektir. 

2) Mufassalât şu demektir: Allah o mu'cize nev'inden olan alâmetleri belirti 
aralıklarla gönderdi. Böylece, her seferinde onları sınayıp, delili ve hücceti kabul 
mü ediyorlar? diye ortaya çıkarmıştır. Müfessirler şöyle demişlerdir: "Bu bela ve 
azaplardan herbiri, onların üzerindedir cumartesiden diğer cumartesine kadar 
devam ediyordu. Bir azab ile diğer bir azab (bela) arasında geçen zaman ise, bir 
ay idi. İşte Hak Teâlâ'nın, "Ayn ayn alâmetler" buyruğunun manası budur" 
Zeccâc âyetteki "ayât" kelimesinin, "hal" olarak mansub olduğunu söylemiştir. 
Allah Teâlâ "Böyle iken onlar, Allah'a ibadeti kibirlerine yediremediler. Onlar 
(günahlarında ve suçlarında ısrar eden) Öyle günahkârlar güruhu idiler" 
buyurmuştur. 

Şu da rivayet edilmiştir; "Bahsedilen bu çeşitli azap ve belalar, geldikleri zaman, 
sadece Firavun'un kavmine geliyorlardı. İsrailoğulları, bu azablar hususunda, bir 
emniyet içinde olup, bu azaplar onlara uğratmıyordu." Hiç şüphesiz bu şeylerden 
herbiri, başlı baştna bir mu'cize olup, bunların İsraiioğullarına değil, kıptilere has 


kılınmış olması da diğer bir mu'cizedir. B9] 
İnanmaycakları Bilindiğine Göre O Kadar Mu'cize Göndermenin Hikmeti 


Şayet birisi, "Allah Teâlâ, o kavimlerin, o mu'cizelerle iman etmeyeceklerini 
bildiğine göre, o mu'cizelerin peş peşe ve değişik birçok şekilde gelmesinin 
hikmeti nedir? Bir de Hz. Muhammed (s.a.s)'in kavmi de, çeşitli mu'ctzeler 
istemişler, ama onların bu isteklerine cevap verilmemiştir. O halde aradaki fark 
nedir?" derse, şöyie cevap veriir: Biz (ehl-i sünnet) alimlerine göre bunun cevabı 
şudur: Allah dilediğini yapar ve istediği gibi hükmeder. Mu'tezile'ye göre ise, bu 
Allah'ın aslah (daha uygun) olana riâyetinden dolayı böyle olmuştur. Belki de 
Cenâb-ı Hak, Hz. Musa (a.s)'ntn kavminden bazı kimselerin, o çok sayıdaki 


mu'cize gösterildiğinde iman edeceklerini; Hz. Muhammed'in kavminden ise, 
açık mu'cizeler gelse bile hiç kimsenin iman etmeyeceğini; aksine bu 
mu'cizelerin, onların küfür ve inadlartnı artıracağını biliyordu. İşte aradaki fark 


budur. Allah en iyi bilendir. [40] 


"Üzerlerine o azab çökünce, "Ya Musa, sana olan ahdi hürmetine, bizim için 
Rabbine dua et. Eğer bu azabı bizden kaldmrsan. andolsun ki mutlaka sana iman 
edip elbette Israiloğullanna seninle beraber izin verip göndereceğiz" dediler. Ne 
zaman ki biz, kendilerinin erişecekleri bir vakte kadar onlardan azabı giderdik, 
bir de ne bakarsın! Onlar yeminlerini bozuvermişler..." (A'raf, 134-135). 


"Ricz" Kelimesinin İzahı 


Bil ki "ricz" kelimesinin manasını, Bakara süresindeki (Bakara, 59) âyetinin 
tefsirinde anlatmıştık. Bu, "azab" manasında kullanılan bir isimdir. Sonra 
alimler, bu "ricz" (azab, pislik) kelimesi ile ne murad edildiği hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bazıları bunun, onların başına gelen o beş çeşit azab olduğunu 
söylemişlerdir. Sa'd b. Cübeyr ise, "rtcz'in, "ta'ûn" manasında olduğunu, 
tâ'un'un da onların başına gelen bir azap olup, bu hastalık sebebiyle bir tek günde 
yetmişbin insanın öldüğünü, defnedilemeden bırakıldıklarını söylemiştir. Bil ki 
birinci görüş daha kuvvetlidir. Çünkü âyette "ricz" kelimesi elif-lam almış 
müfred bir kelimedir. Binaenaleyh bunun, daha önce zikredilmiş, bilinen bir 
azab manasına hamledilmesi gerekir. Burada daha önce bahsedilmiş malum azab 
ise, zikredilmiş olan o beş çeşit beladır. Bunların dışındaki mana ise, şüphelidir. 
Bundan dolayı bu lafzı, bilinen manaya hamletmek, şüpheli bir manaya 
hamletmekten daha evladır. 

Bunu iyice anladığına göre şimdi deriz ki: "Allah Teâlâ, onların içinde 
bulundukları o çirkin tezadlan beyan etmiştir. Çünkü onlar, bazan Hz. Musa'yı 
tekzib ediyor, musibetlere uğradıklarında ise, bir ümmetin kendi peygamberine 
koşup başvurması gibi, hemen O'na başvurup, ondan Rabbisine, o azabı 
kaldırması için dua etmesini istiyorlardı. Bu da onların, Hz. Musa (a.s)'nın, duası 
kabul edilen bir peygamber olduğuna inandıklarını gösterir. Sonra o bela ve 
azaplar ortadan kalkıp zail olunca, onlar yine O'nu yalanlamaya ve tenkid 
etmeye başlayıp, O'nun gayesine ancak sihri ile ulaştığını söylüyorlardı. İşte bu 
görüşlerinde onların bir tenakuza düştüğü ortaya çıkmış olur. 

Cenâb-ı Allah'ın onlardan naklen buyurduğu, "Sâna olan ahdi hürmetine, bizim 
için Rabbine dua et" ifadesine gelince, bu hususta Keşşaf sahibi şöyle 


demektedir: "Bu ifadededeki mâ, mâ-i masdariyyedir ve buna göre mana, "O'nun 
senin katında olan (sana olan) ahdi sebebiyle..." şeklinde olur. Bu "ahd", Hz. 
Musa (a.s)'ya verilmiş olan nübüvvet (peygamberlik'tir)." 

Buradaki bâ harf-i cerri ile ilgili olarak da şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bu harf-i cer, (dua et) fiiline mütealliktir. Buna göre mana, "O'nun senin 
katındaki ahdi sebebi ile, O'na yönelerek, bizim İçin dua et" şeklinde olur. 

b) Bu bâ, kasem (yemin) manasına olan bâ'dır. Bu yeminin cevabı ise, âyetteki, 
"Andolsun ki mutlaka sana iman edeceğiz" ifadesidir. Yani, "Allah'ın senin 
katında otan ahdine yemin ediyoruz ki, eğer bu azabı bizden kaldırırsan, mutlaka 
sana iman edeceğiz" demektir. 

Ayetteki 'Ve andolsun israiloğullanni da seninle beraber mutlaka salacağız" 
ifadesine gelince; Firavun ve etbâı, İsrailoğullarına çok şiddetli ve kötü muamele 
ediyorlardı. Bundan dolayı onlar, Hz. Musa ile, bu azabı kendilerinden gidermesi 
için dua etmesi şartı ile, hem O'na iman edeceklerine, hem de İsrailoğullarını 
O'nunla beraber, istediği yere götürmesi için salıvereceklerine söz vermişlerdi. 
Cenabı- Hakk, "Ne zaman ki biz, kendilerinin erişecekleri bir vakte kadar 
onlardan azabı giderdik.." buyurmuştur. Bu, "Biz onlardan kayıtsız şartsız olarak 
azabı kaldırmadık. Yine bütün hadiselerdeki riczi (azabı) onlardan bertaraf 
etmedik. Ama onu, belli bir zamana kadar (geçici olarak) kaldırdık. O zaman 
dolunca, artık onlardan azabı kaldırmayacağız. Aksine biz onları, o azabla helak 
ettik" demektir. 

Cenâb-ı Hakk'in "Bir de ne bakarsın, onlar yeminlerini bozuyorlar bile.." ifadesi, 
(ne zaman ki...) ifadesinin cevabıdır, yani "Biz, onlardan bu azabı kaldırır 
kaldırmaz, hemen, vakit geçirmeden yeminlerini bozdular" demektir. Bu, "Biz 


onlardan azabı kaldırır kaldırmaz ahidlerini bozdular" demektir. Lİ 
Firavun ve Ordusunun Denizde Boğulmaları 


"Artık biz de, bunca âyetlerimizi yalanladıkları, onları umursamadıkları için 
kendilerinden intikam aldık ve hepsini denizde boğduk" (A'râf, 136). 

Bil ki bu âyet, "Allah Teâlâ, onlardan bundan önce defalarca azab ve belaları 
saldırdığı halde, onlar küfür ve cehaletlerinden vazgeçmeyerek, o belli zamana 
ulaşınca, onlardan, hepsini denizde boğarak intikam almıştır" demektir. 
Arapça'da "intikam, bir azab ile, nimeti çekip almak" manasındadır. Yemm 
kelimesi, "deniz" demektir. Keşşaf sahibi şöyle der: "Yemm", dibine 
ulaşılamayan deniz demektir. 3u kelimenin, denizin en derin ve suyunun en çok 
olduğu kısmı manasında olduğu ca söylenmiştir. Bu kelime, "teyemmüm" 


(yönelmek, kastetmek) masdarından türetilmiştir. Çünkü su arayanlar, ona 
yönelirler. 

Cenâb-ı Allah, "Bunca âyetlerimizi yalanladıkları..." ifadesi ile, bu intikamın o 
yalanlama sebebi ile olduğunu beyan etmiştir. Alimler, âyetteki "ve onlan 
umursamadıkları için..." ifadesi hakkında ve buradaki "onları "zamirinin neye ait 
olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu ihtilaf cümlesinden olarak, bunun 
"intikam aldık" fiilinin delalet ettiği, "nikme"(intikam)'ye ait olduğunu 
söylemişlerdir. Buna göre mana, "Onlar, o intikam alma işi olmadan önce, ondan 
habersiz idiler" şeklindedir. Bu zamirin, "âyetlerimiz" kelimesine râci olduğu da 
söylenmiştir ki, bu Zeccâc'ın tercihi olan görüştür. Zeccâc, bu hususta: "Çünkü 
onlar, kendilerine inen âyetleri nazar-ı dikkate almıyorlardı" demiştir. 

Şayet, "Gaflet, insanın kendi fiili değildir ve isteği ile meydana gelmez. O halde, 
insanın gafletinden ötürü, ona niçin ilahi tehdid gelmiştir?" denilirse, biz deriz 
ki: "Ayette geçen "gaflet" kelimesi ile, "âyetlerden yüz çevirme ve onfarı 
umursamamaları" manası kastedilmiştir. Onlar, âyetlerden yüz çevirirler ve sanki 
onlardan gafılmiş (habersizmiş) gibi olurlar." 

Eğer, "Onlar bu yalanlama ve umursamamalarının yanısıra, pekçok günahlar da 
işlememişler miydi? Öyleyse âyetteki intikam, niçin sadece bu iki şeyden dolayı 
olmuştur?" denirse, biz deriz ki: "Ayette, Allah Teâlâ'nın onlardan, diğer 
günahlarını hesaba katmamak suretiyle, sadece bu iki şeyden yani yalanlama ve 
umursamamadan dolayı intikam aldığını gösteren bir husus yoktur. Aksine bu 
âyet, âyetleri ve mu'cizeleri düşünüp onlardan ibret almanın gerekli olduğuna 
delalet eder. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, burada, Firavun kavmini, o 
âyetlerden gaflet edip, onları umursamamış olmaları sebebiyle onları kınamıştır 
ki, bu da, taklidin yani tefekkür etmeden birşeye inanmanın, kötü bir yol 


olduğuna delalet eder." [42] 
Horlanan Müminlerin Hâkim Kılınmaları 


"Hakaretlere maruz bırakılmış, küçümsenmiş olan o kavmi de, feyz ve bereket 
verdiğimiz yer/n doğularına ve batılarına varis kıldık. Bu suretle Rabbinin 
İsrailoğuUarına olan o pek güzel vaadi, sabretmeleri sebebiyle, tam olarak yerine 
geldi. Firavun'un ve kavminin yapmakta oldukları şeylerle, yükseltmekte devam 
ettikleri binalarını ise, hep harab ettik" (A'râf, 137). 


Bil ki Musa (a.s), İsraitoğutlanna, "Umulur ki Rabbiniz düşmanınızı helak eder 
ve sizi bu yerde hükümran eder" (A'raf, 129) demişti. Bundan dolayı, Allah 


Teâlâ bu âyette, Firavun'un kavmini, bir ceza olarak, denizde boğmak suretiyle 
imha ettiğini açıklayınca, mü'mintere verdiği hayırları da beyan etmiştir ki, bu da 
Cenâb-t Hakk'ın, Hz. Musa'nın mü'min olan kavmini, Firavun'un ve kavminin 
yurtlarına varis kılmasıdır. İşte bundan dolayı O: "Hakaretlere maruz bırakılmış 
olan o kavmi de... o yerin doğularına ve batılarına varis kıldık" demiştir. Ayette 
bahsedilen mustaz'attıktan (güçsüz bırakılmak, küçümsenmekten) maksadı, 
Firavun'un, İsrailoğullarının erkek çocuklarını öldürüp, kız çocuklarını sağ 
bırakması ve onlardan hem cizye alıp, hem de zor işlerde çalıştırmasıdır. 
Alimler, "yerin doğularına ve batılarına" tabirinin ne manaya geldiği hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. Bazı alimler bunun, "Şam ve Mısır topraklarının doğuları ve 
batıları..." manasında olduğunu, çünkü Firavun'un mülk-ü tasarrufu altında olan 
yerlerin buralar olduğunu söylemişlerdir. Hem Cenâb-ı Hak da, "feyz ve bereket 
verdiğimiz yer" buyurmuştur ki, bunun ile "bolluk ve bereket verdiğimiz" 
manası kastedilmiştir. Bu da, ancak Şam topraklarına uygun düşer. 

Bu husustaki ikinci görüşe göre bu tabirden maksad, bütün yeryüzüdür. Çünkü, 
Davud ve Süleyman (a.s) da İsrailoğullanndan olup, bütün dünyaya hâkim 
olmuşlardır. Bu da, âyetteki "yer" kelimesi ile bütün yeryüzünün kastedildiğine 


delalet eder. 143] 
İsrailoğullarına Yapılan Vaadin Gerçekleşmesi 


"Bu suretle Rabbinin İsrailoğuUarına olan o pek z^zel vaadi, tam olarak yerine 
geldi" buyruğundaki "Rabbinin vaadi (kelimesi)" "Biz ise, istiyoruz ki o yerde 
horlananlara lütfedelim, onları, kendilerine uyulan önderler, Firavun'un mülküne 
varis kılalım. Onlara o yerde kudret verelim ve Fravun'a Hâmân a ve ordularına 
da korktukları neticeyi başlarına getirip gösterelim " (Kasas, 5-6) âyetlerinde 
bahsedilen şeylerin kastedildiği söylenmiştir. Ayetteki "hüsnâ" kelimesi, "ahsen" 
(daha güzel) lafzının müennesi olup, âyetteki "kelime" lafzının s'atıdır. Bu âyetin 
manası ise, "Bu vaad, onlar için gerçekleşti ve devam etti" şeklindedir. Bu, 
Arapların birisinin işi tamam olduğunda söyledikleri tabirlerine benzer. "O pek 
güzel vaadin, tam olarak yerine gelmest"nin manasının, 

"Allah Teâlâ'nın daha önce yapmış olduğu İsrailoğullarının düşmanlarını imha 
edip, onları düşmanlarının yurtlarına varis kılacağı hususundaki vaadini yerine 
getirmesi" olduğu söylenmiştir. Bu "yerine getirme" işi, "sözün tamamlanması" 
manasına alınmıştır. Çünkü bir şeyi vaadetmek, adeta birşeyl muallakta 
bırakmak gibi olur. Ama vaadedilen şey, bizzat yerine getirilip gerçekleşince, 
ancak o zaman tamamlanmış olur. 


Allah Teâlâ, "Sabretmeleri sebebiyle.." buyurmuştur. Bu, Vaadin tamamlanması 
ve gerçekleşmesi, ancak onların sabrı sayesinde olmuştur" manasına gelir. Bu, 
seni sabra teşvik etme ve belalara feryad-ü figan ile mukabele eden kimseleri, 
Cenâb-ı Hakk'tn o belayla başbaşa bırakacağına; ama belalara sabırlı ve ilahi 
yardımı bekleyerek göğüs geren kimseler için, Cenab-ı Hakk'ın onları o 
sıkıntılardan kurtaracağına söz vermesine delalet etmesi bakımından, yeter. 

Bir rivayete göre Âsim, âyeti şeklinde okumuştur. Bunun bir benzeri de (Necm, 
18) âyetidir. 

Ayetteki demmernâ "Harab ettik" ifadesi ile ilgili olarak Leys şöyle demiştir: 
"Demâr", tam manasıyla helaktir. Nitekim "Onlar, helak olup yok oldular" 


manasında denilir, (44 
Firavun İdaresinin Yaptığı Bina ve Bahçelerin İmhası 


Cenâb-ı Hak, "Firavun'un ve kavminin yapmakta oldukları şeylerle, 
yükseltmekte devam ettikleri (binalarım) ise hep harab ettik" buyurmuştur. İbn 
Abbas (r.a) "Allah, sözünden, yapanları kastetmiştir" demiştir. Zeccâc şöyle der: 
"Birisi bina yaptığında, denilir. Ayetteki "Yükseltmekte devam ettikleri" ifadesi 
ile, (çardaklı) bahçelerin kastedildiği de söylenmiştir. Nitekim, "Çardaklı 
bahçeler.. "(En'âm. 141) âyeti de bu manadadır. Bu ifadeye, "Hâmân'ın ve 
Firavun'un sarayları gibi, gökyüzüne uzanan sapasağlam binaları.,." manası da 
verilmiştir/ 

Ayetteki kelimesi, râ'nın hem zammesi ile hem de kesresiyle okunmuştur. Yezidi, 
kesreli okunuşun daha fasih olduğunu söylemiştir. Keşşaf sahibi şöyle der: "Bazı 
kimselerin, bu fiili "ağaç dikmek" manasına olarak şeklinde okudukları rivayeti 
bana gelmiştir. Ama ben bunun, böyle okuyan kimsece yapılmış bir hata 
olduğunu sanıyorum." Bu Allah Teâlâ'nın, Firavun ve kavmi ile ilgili kıssaları ve 


onların Allah'ın âyetlerini yalanlamaları hususunda anlattıklarının sonudur. [45] 
Yahudilerin Putperestliğe Heveslenmeleri 


"Israiloğullannı denizden geçirdik. Derken, onlar putlarına tapmakta olan bir 
kavme rastladılar. Dediler ki: "Ey Musa, onların nasıl tanrıları varsa, sen de bize 
öyle bir tanrı yap." (Hz. Musa da): "Siz gerçekten cahil bir milletsiniz. Şüphe 
yok ki, bunların tuttukları yol helake mahkumdur. Yapmakta oldukları şey de 
boşunadır" dedi" (A'râf. 138-139). 

Bil ki Allah Teâlâ, düşmanlarını helak edip, kendilerini düşmanlarının yurtlarına 


varis kılmak suretiyle İsrailoğullarına nasib ettiği çeşitli nimetlerini beyan 
edince, bunun peşisıra, en büyük nimet olarak, onları sapasağlam denizden 
geçirmesini mevzubahs etmiştir. Yine Cenâb-ı Hak, başka surelerde Hz. Musa 
(a.s)'nın denize asasını vurup, denizi yarması ve onu kupkuru hale getirmesi 
şeklinde olarak, onları denizden nasıl sağ salim geçirdiğini beyan edince, şu 
hususu da beyan etmiştir: İsrailoğulları, putlarına ibadet etmekte olan bir kavme 
rastlayınca, herşeyi unuttular ve dinlerinden dönerek, Hz. Musa (a.s)'ya, "Bize 
de, bunların putları gibi bir tanrı yap" dediler. Hiç şüphesiz İsrailoğulları. Allah 
Teâlâ'nın, Firavuna karşı Hz. Musa'ya verdiği o açık ve kesin mu'cizeleri 
müşahede edip, daha sonra da, Firavun'u ve ordusunu imha ettiğini, kendilerine 
ise çeşitli ihsan, lütuf ve selametler verdiğini görmüşlerdi. Müteakiben onlar, 
bunca merhale ve makamlardan sonra, böyle fasit ve bâtıl bir söz 
söyleyebildiklerine göre, onların son derece cahil ve aksi kimseler olduğu ortaya 
çıkmaktadır. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Israiloğullarını denizden geçirdik" buyruğuna gelince: Bir 
kimse bir vadiyi kat edip onu arkasında bıraktığında birisi o vadiden 
geçirdiğinde ise, denilir. Bu ifade, "geçirdik" manasında olmak üzere, ^jyr 
şeklinde de okunmuştur. Nitekim "Onu geçti, kat etti" manasında olmak üzere, 
"Mekanı, bir yeri geçti, onu kat etti" denilir. 

"Ve onlar, putlarının önünde tapmakta olan bir kavme rastladılar" buyruğundaki 
ya'küfün kelimesine, Zeccâc, "Putlara tapmaya devam ediyorlar ve bunu hiç 
bırakmıyorlar" manasını vermiştir. Nitekim, bir şeyi hiç bırakmayan ve ondan 
hiç ayrılmayan herkes için, denilir. Mescidden ayrılmayan kimseye de "mu'tekif" 
adının verilmesi bundandır. Katâde ise şöyle demektedir: "Bu topluluk, Lahm 
kabilesinden idiler ve köyde oturuyorlardı." İbn Cüreye de, o putların sığır 
şeklinde olduklarını söylemiştir. Bu, buzağı kıssasının ilk defa beyan edildiği 


yerdir. [46] 
Şirkin Masum Kılıklı Şekli de Küfürdür 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, o İsrailoğullarının, "Ey Musa, onların nasıl putları 
varsa, sen de bize öyle bir tanrı yap" dediklerini nakletmiştir. Bil ki akit olan bir 
kimsenin, Hz. Musa'ya "Onların nasıl putları varsa, sen de bize öyle bir tanrı, 
yaratıcı ve bir müdebbir yap!" demesi imkansızdır. Zira, Hz. Musa'nın takdiri ve 
yapması ile meydana gelecek şeyin âlemin yaratıcısı ve onun müdebbiri olması 
imkansızdır. Bunun böyle olduğu hususunda şüphe eden kimsenin aklı tam 
olamaz. Halbuki bu hususta doğruya en yakın olan şudur: Onlar Hz. Musa'dan, 


dua ve ibadetlerinde karşılarına alacakları, birtakım putlar ve heykeller 
belirlemesini, tesbit etmesini istemişlerdir. İşte bu söz, Allah Teâlâ'nın, 
putperestlerden nakletmiş olduğu sözün aynısıdır. Çünkü onlar: "Biz, bunlara sırf 
bizi Allah'a daha fazla yaklaştırsınlar diye tapıyoruz." (Zumer. 3) demişlerdi. 
Bunu iyice kavradığın zaman, bir kimse, "Bu söz niçin küfür olsun?" diyebilir. 
Buna karşılık biz deriz ki: "Bütün peygamberler, Allah'tan başkasına ibadet 
etmenin bir küfür olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Bu başkasının ister 
âlemin ilahı olduğuna inanılsın, isterse ona ibadet etmenin, onları Allah'a 
yaklaştırdığına inanılsın... Zira ibadet saygı ve tazimin doruk noktası, zirvesidir. 
Tazimin nihayeti ise, ancak, kendisinden sonsuz nimet ve ikramların sâdır 
olduğu kimseye uygun düşer..." 

İmdi şayet, "O halde bu söz, İsrailoğullarının hepsi tarafından mı, yoksa bir 
kısmınca mı söylenmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Hayır, bu onların bir kısmı tarafından söylenmiş bir sözdür. Çünkü, Hz. Musa ile 
beraber, yetmiş tane seçilmiş İsrailoğlu bulunuyordu ki, onların arasında böylesi 
bâtıl talep ve isteklerden uzak duran kimseler de bulunuyordu. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'nın onlara cevap vererek, "(Hz. Musa da), 
"Siz gerçekten cahil bir milletsiniz" dediğini nakletmiştir. Bu ifadede bahsedilen 
"cehalef'in izahı da, az önce bahsetmiş olduğumuz şu husustur: İbadet, tazimin 
en son noktasıdır. Dolaytsiyle ibadet, ancak kendisinden en büyük in'am ve 
nimetlerin sâdır olduğu kimseye uygun düşer. Bu en büyük in'am da, maddenin, 
hayatın, şehvetin, kudretin, akltn ve istifade edilen her türlü nimetin 
yaratılmasıyla olur. Halbuki bu tür şeylere kadir olan, ancak Allah Teâlâ'dır. 


Öyleyse ibadetin de ancak O'na yapılması yakışır. 141) 
Putları Tanrı Değil, Kıble Saymalarındaki Mahzur 


İmdi şayet onlar, "O İsrailoğullarının o putlara ibadetten maksatları, Alah'ı ta'zim 
etmeye yaklaşmak, onları vesile edinmek olduğuna göre, bu ibadetin çirkinliği 
nerededir?" derlerse, biz deriz ki: 

Böyle olması halinde, onlar o putlart asla ilah edinmemişlerdir. Onlar o putları 
bir kıble gibi kabul etmişlerdir ki, bu da onların, "Onların nasıl putları varsa, sen 
de bize öyle bir tanrı yap" şeklindeki sözlerine zıttır. 

Bil ki, "kema lehum"sözündeki mâ'nın masdariyye mâ'sı olması, yani "onların 
ilahlarının bulunuşu sabit olduğu gibi" anlamına gelmesi caiz olduğu gibi, bunun 
mevsüle mâ'sı olması da mümkündür. Onların "lehüm" sözlerinde "ma"ya râci 
olacak bir zamir bulunmaktadır. ifadesi ise, o zamirden bedeldir. Buna göre 


kelamın takdiri, "onların tanrısı olan o şey gibi" şeklindedir. [48] 
Şirk Yolu Çıkmaza Mahkumdur 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'nın "Şüphe yok ki, bunların tuttukları yol, 
helake mahkumdur" dediğini nakletmiştir. Leys şöyle demiştir: "Tebâr" kelimesi, 
helak olmak demektir. Nitekim "O şey helak oldu-helak oluyor-helak olmak" 
denilir. Tetbîrkelimesi ise imha etmek, yok etmek anlamındadır. Cenâb-ı Hakk'ın 
"Hepsini tam manasıyla imha ettik" (Furkan, 39) âyeti de bu manadadır. Yine, 
külçe altına da,tibrdenilmektedir. O halde, Cenâb-ı Hakk'ın kelimesi, "helak 
olmuş, yok olmuş" anlamındadır. 

Cenâb-ı Hak, "Yapmakta oldukları şey de boşunadır" buyurmuştur. "Butlan", 
"bir şeyin, ya zatının yok olması, yahut da fayda ve maksadının yok olması 
sebebiyle, yok olmasıdır" şeklinde tarif edilmiştir. Onların amellerinin bâttl 
olmasından murad ise, "Onlara bu amellerinden, ne bir faydanın, ne de bir zararı 
def etme imkanının hasıl olmamasıdır." Bu konuda sözün esası şudur: 

İbadetlerin maksadı, o amellere devam etmenin Allah'ın zikrini gönüllerde 
sağlamlaştırmaya ve böylece de ruhun, o ilahi bilginin kalpte bulunması 
sayesinde mesud ve mutlu olmasına sebep olmasıdır. Dolayısiyle insan, Allah'tan 
başkasına ibadetle meşgul olduğunuda, onun kalbi, o Allah'tan başkasıyla 
alâkalanır, böylece de bu ilgi, kalbin, Allah'ı zikretmekten yüz çevirmesine sebep 
olmuş olur. Bu gerçek ortaya çıkınca da, Allah'tan başkasına ibadetle meşgul 
olmanın, yok olup bâttl olduğu, zayi olduğu ve asıl maksadın, zıddını elde etmek 
için bir gayret sarfetmek olduğu ortaya çıkmış olur. Çünkü biz, ibadetlerin 
maksadının, marifetullah, yani Allah'ı tanımanın kalbte kök salmasını temin 
etmek olduğunu, halbuki, Allah'tan başkasına ibadetle meşgul olmanın ise, 
kalbteki marifetullahı silip süpürdüğünü beyan etmiştik. Dolayısiyle bu, esas 
gayenin zıddı ve ulaşılmak istenen neticenin tersi olmuş olur. Allah en iyisini 


bilendir. 1491 


Sipariş Üzere Tanrı Olmaz: Hak Tanrının Vasfı 


"Dedi: "Tanrı olarak Allah'dan başkasını mı arayacakmışım size? Halbuki O, sizi 
âlemlerin üstüne çıkarmıştır" 

(Araf, 140). 

Bil ki Allah Teâlâ, o İsrailoğuiları, Hz. Musa'ya, "Onların nasıl putları varsa, sen 
de bize öyle bir tanrı yap" dediklerinde, Hz. Musa'nın buna karşılık cevap olarak 


şunları ileri sürdüğünü nakletmiştir: 

1) Hz. Musa, onların câhil olduklarını beyân ederek, "Siz gerçekten câhil bir 
milletsiniz!" demiştir. 

2) O, "Şüphe yok ki, bunların tuttukları yol helake mahkumdur" demiştir. Yani, 
"Onların hüsran ve helaklerine sebeptir" demektir... 

3) O, "Yapmakta oldukları şey de, boşunadır" demiştir.. Yani, "bu zor iş, onlara 
ne dünyevi ne de dini bakımdan herhangi bir fayda temin etmez" demektir... 

4) Hz. Musa'nın, bu ayette, onların yaptıklarını kınama ve yadırgamayı 
gerektirecek bir biçimde, ifade etmiş olduğu teaccüb ve şaşkınlıktır. Bu sebeple 
"Tanrı olarak Allah'dan başkasını mı arayacakmişim size? Halbuki O, sizi 
âlemlerin üstüne çıkarmıştır" demiştir. Bu, "İlâh, istenilen, dokunulan ve edinilen 
bir şey değildir. Aksine ilâh, yaratmak, hayat vermek ve bütün nimetleri ihsan 
etmek suretiyle, nimetlere kadir ve muktedir olan zâttır" demektir ki, bu Cenâb-ı 
Hakk'ın "Halbuki O. sizi âlemlerin üstüne çıkarmıştır" ifadesinden kastedilen 
husustur. Şu halde bu varlık, mahlükatın, kendisine ibadet etmeleri vâcib olan 
ilâhtır.. O halde, O'na ibadeti bırakıp başkasına ibadet etmek nasıl uygun otur? 
Vahidi (r.h.) şöyle demektedir: "Arapça'da " "Falancaya bir şey istedim. Onun 
için bir şey istedim..." denilir. Nitekim Cenâb-ı Allah, iiiJl föfii "Aranıza 
muhakkak ki fitne sokmak isteyerek (bozgunculuğa) koşarlardı..." (Tevbe, 47) 
buyurmuştur. 

Bu ayette geçen ilahen lafzının, neden mansüb olduğu hususunda da şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) Bu kelime, hâl'dir. Buna göre sanki, "Ben size, mabüd olarak, Allah'dan 
başkasını mı taleb edip isteyeyim?" denilmiştir. Bu izaha göre gayre kelimesinin 
mansüb olması ise, mef'ülün bih olması sebebiyledir. 

b) İlahen kelimesinin, mef'ülün bih olarak; gayre kelimesinin ise, sonradan 
getirilmesi halinde sıfat olabilecek, öne alınmış bir hal olarak mansüb 
olmasıdır... Buna göre sanki sen, "Allah'dan başka bir ilah mı taleb edeyim sizin 
için?..." demiş olurdun... 

"Halbuki O, sizi âlemlerin üstüne çıkarmıştır" buyruğu ile ilgili olarak da şu iki 
açıklama yapılmıştır: 

a) Bundan maksad, "Allah Teâlâ onları, kendi zamanlarındaki âlemlere üstün 
kılmıştır" şeklindedir. 

b) Allah Teâlâ, bu kesin mucizeleri onlara mahsus kılmıştır. Her ne kadar 
başkalarına başka hasletler tahsis ederek onları yüceltmiş ise de, böylesi 
mucizeler başka hiç kimse için meydana gelmemiştir. Bunun misali şudur: Bir 
kimse, tek bir ilim öğrenir, başka bir kimse ise, bu ilmin dışında pekçok ilimler 


tahsil eder.. Binâenaleyh, bu tek ilim sahibi, bu tek ilim sebebiyle, çok ilim 
sahibine üstün kılınmıştır.. Ancak ne var ki, çok ilim sahibi olan, hakiki manada, 


o tek ilim sahibine üstündür. [50] 


"Hani sizi, Firavun hanedanından kurtarmıştık. Onlar ki size, azabın kötüsünü 
yüklüyorlardı. Oğullarınızı öldürüyorlar, yalnız kızlarınızı sağ bırakıyorlardı. 
Bunda sizin için, Rabbinizden büyük bir imtihan bulunuyordu... (A'râf, 141). 


Bil ki bu ayet, Bakara süresinde tefsir edilmiştir. Bunun burada tekrar 
zikredilmesinin hikmeti, "Size, bu büyük nimetleri in'am eden O'dur. O halde, 
O'ndan başkasına ibadet etmekle meşgul olmanız, size nasıl yakışır?" denilmek 


istenmesidir. Allah en iyi bilendir... SH 


"Musa'ya otuz gece vaad ettik ve ona, bir on gece daha ilave ettik. Bu suretle 
Rabbinin tayin buyurduğu vakit, kırk geceye tamamlandı. Musa, kardeşi Harun'a 
dedi ki: "Kavmimin içinde benim yerime geç, (onları) ıslâh 

et, fesatçıların yoluna uyma" (Araf. 142). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [52] 


Birinci Mesele 


Ebu Amr, elifsiz olarak ve'ednâ "vaadettik"; diğer kıraat imamları da, elif ile ve 
mufâele babından olmak üzere vâednâ şeklinde okumuşlardır ki, bu kıraatin izah 


şekli Bakara suresinde geçmişti.. [53] 
Hz. Musa'ya Tevrat'ın Verilme Keyfiyeti 


Bil ki, rivayet edildiğine göre, Hz. Musa Mısır'da iken, İsrailoğullarına, "Şayet 
Allah, onların düşmanlarını yok ederse, onlara, yapacakları ve yapmayacakları 
şeyleri İyice açıklayan ve Allah katından gelen bir kitabın geleceğini" 
vaa'detmişti. Allah, Fİravurru imha edince, Hz. Musa, Rabbinden o kitabı istedi. 
İşte bu ayet, Tevrat'ın nasıl indiğini beyan etme hususu ndadır.. 

Bil ki Allah Teâlâ, Bakara suresinde de, (Bakara, 51) buyurmuştu, Burada geçen 


"kırk"gece"nin izahı, o ayette zikredilmişti. [54] 
Hz. Musa (a.s)'nın İlk Otuz Gün İle Son On Günde Ne Yaptığı? 


Şayet, "O halde, burada önce otuzun zikredilip, sonra da bu otuzun, on sayısıyla 
kırka tamamlanmasının hikmeti nedir? Hem Cenâb-ı Hakk'ın, "Bu suretle 
Rabbinin tayin buyurduğu vakit, kırk geceye tamamlandı" buyruğu, faydasız bir 
sözdür.. Çünkü herkes, otuz artı on'un, kırk edeceğini bilir" denilirse, biz deriz 
ki: 

Birinci sorunun cevabı, birkaç vecihtendir: 

Birinci vecih: Allah Teâlâ, Hz. Musa'ya otuz gün oruç tutmasını emretti ki, bu 
Zilkade ayıdır.. Hz. Musa, otuz günlük orucu tamamlayınca, ağzının kokmasını 
yadırgadı da, bunun üzerine misvaklandı, misvak kullandı. Bunun üzerine 
melekler, "Biz senin ağzından misk kokusu kokluyorduk.. Ama sen onu, 
misvakla giderdin.." dediler.. Bunun üzerine de, Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'ya "Sen. 
oruçlunun ağız kokusunun, benim katımda misk kokusundan daha hoş olduğunu 
bilmiyor muydun?" diye vahyetti. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'ya o 
otuz güne, Zilhicce'nin on gününü de ilave etmesini emretti... 

İkinci vecih: Allah Teâlâ, Hz. Musa'ya, otuz gün oruç tutmasını ve o günlerde, 
kendisini Allah'a yaklaştıran ameller yapmasını emretti... Sonra da, geri kalan on 
günde, Tevrat, Hz. Musa'ya indirildi. Ve Allah, yine Hz. Musa'ya, o on günde 
hitap buyurdu. İşte kırk günün, otuz ve on güne taksim edilmiş olmasının manası 
budur. 


Üçüncü vecih: Ebu Müslim el-İsfehani'nin, Tâhâ suresinde Hz. Musa'nın, 
kavminden önce Rabbi ile mülakata (O'nun huzuruna varmaya) koşmuş 
olduğuna delâlet eden şeyi zikretmesidir. Hz. Musa'nın böyle yaptığının delili 
ise, "Ey Musa, seni kavminden ayırıp böyle acele ettiren sebep nedir?" Dedi ki: 
"Onlar, işte onlar da benim ardımca geliyorlar. Ben sana yönelerek acele ettim ki, 
ya Râb. ta ki benden daha çok hoşnut olasın" (Tâhâ, 83-84) ayetleridir. 
Binâenaleyh, Hz. Musa'nın, otuz gün tamamlanınca, Tür Dağına gelmesi, Allah 
Teâlâ'mn O"na, kavminin Samiri ile olan hadisesini haber verince de, Allah 
Teâlâ'mn, kendisine vaadetmiş olduğu süre tamamlanmadan önce kavmine 
dönmüş olması, daha sonra da, diğer on günde Mikat'a geri gelmesi, böylece de 
kırk gecenin tamamlanmış olması muhtemeldir. 

Dördüncü vecih: Bazı kimseler de şöyle demişlerdir: İlk vaadde sadece Hz. 
Musa'nın bulunmuş olması; ikinci vaadde ise, Allah'ın kelâmını dinlemeleri için, 
kendisiyle beraber seçilen o (yetmiş) kişinin de bulunmuş olmaları, böylece de, 
bulunanların durumu farklı olduğu için, vaadin de farklı olmuş olması imkânsız 
değildir. Allah en iyisini bilendir. 

İkinci sorunun cevâbına gelince, bu da şöyledir: Cenab-ı Allah, o on günün, otuz 
günden olduğu zannını gidermek için, "kırk gece" demiştir; çünkü, "on gece ile 
tamamladık" ifadesinin, otuzun içine dahil on gün olması muhtemeldir. Buna 
göre sanki, o oruç yirmi gün imiş de, sonra onu on gün ile tamamlamış, böylece 
de o otuz gün oluvermiş zannedilebilirdi... İşte, böylece Cenâb-ı Hak, akla 
gelebilecek zannı izâle etmiş oldu. 

Cenâb-ı Hak, "Bu suretle Rabbinin tayin buyurduğu vakit, kırk geceye 
tamamlandı..." buyurmuştur.. Bu hususta iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Mikat ile vakt arasındaki fark şudur: "Mikat, içinde herhangi bir 
işin yapılmasının belirlenmiş olduğu muayyen vakittir, randevudur. Vakit ise, ta 
baştan bir kimsenin bir şey için, bir zaman tayin etmesi işidir.." 

İkinci bahis: sözü, hâl olduğu için, mansübtur. Yani, "O otuz, bu sayıya baliğ 
olduğu halde tamamlandı..." demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Musa, kardeşi Harun'a dedi ki..." ifadesindeki Hârune 
kelimesi, ehihi kelimesinin, atf-ı beyânıdır.. Bu kelime münâdâ olarak, damme 
ile Harünü şeklinde de okunmuştur ifadesi ise, "Onların içinde, benim halefim ve 
halifem ol!"; ifâdesi de, "İslah edici ol" veya "İsrailoğullannın içlerinden, ıslah 
edilmesi gerekenleri ıslah et ve onlardan, seni fesatçılığa çağıran kimselere uyma 


ve onlara itaat etme!" anlamındadır. 2291 


Hz. Harun'un Hz. Musa'ya Göre Konumu 


Buna göre şayet, "Harun (a.s), nübüvvet hususunda Hz. Musa'nın ortağı idi. O 
hâlde Hz. Musa daha nasıl Harun (a.s)'u kendisinin halefi ve ortağı kılmıştır? 
Çünkü, bir kimsenin ortağı olmak, onun halefi olmaktan daha üstün bir 
durumdur. Halbuki bir kimseyi, daha üstün bir makamdan daha aşağı bir 
makama almak, onu küçük düşürmek olur..." denilirse, biz deriz ki: 

Durum her ne kadar sizin bahsettiğiniz gibiyse de, nübüvvet meselesinde, Hz. 
Musa asıl olan kimsedir. 

Buna göre şayet, "Hz. Harun, peygamber olduğuna ve peygamber olan kimse oe. 
sadece ıslâh işiyle meşgul olacağına göre, daha niye Hz. Musa, Hz. Harun'a, 
elanda bulunmasını tavsiye etmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu emir ve tavsiyenin maksadı, meseleyi tekid etmek, pekiştirmektir.. Bu tıpkı, 
Hz. İbrahim'in, 'Takat kalbimin yatışması için..." (Bakara, 260) demesi gibidir. 


Allah en iyi bilendir.. 0) 


Vaktaki Musa, tayin ettiğimiz vakitte geldi, Rabbi ona hitab etti. Musa dedi 
"Rabbim, cemalini göster bana, ne olur seni göreyim." Buyurdu: "Beni fiyen 
göremezsin. Fakat şu dağa bak. Eğer o. yerinde durabilirse sen de beni 
görürsün." Derken Rabbi, o dağa tecelli edince, onu paramparça ediverdi. Musa 
da, bayılarak yere düştü. Aydınca dedi ki: "Seni tenzih ederim. Tevbe ettim sana. 
Ben iman edenlerin ilkiyim" 

(A'raf, 143). 

Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Musa'nın "Mikat'ta" bulunmasının sebebini bu ayette 
tayan etmiştir. Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Musa ile konuşması meselesidir.. Bu 


*«ef.e, ilahi ilimlere dair çok kıymetli yüce meseleler bulunmaktadır: BI 
Aliah Teâlâ'nın Kelamının Mahiyeti 


Bu ayet, Allah Teâlâ'nın Musa ile konuştuğunu göstermektedir. "Kelâmutlah" 
(Allah'ın konuşması meselesinde insanlar ihtilaf etmişlerdir. 

Birinci görüş: Bu cümleden olarak, onların bir kısmı, "Allah'ın kelâmı, bir araya 
getirilip telif edilmiş harflerden ibarettir" derken, bir kısmı da, O'nun kelâmının, 
"harfler ve seslerden başka olan, hakiki bir sıfat olduğunu" söylemişlerdir.. 
Birinci görüşü benimseyenlere gelince, hakikati araştırıp ortaya koyan kimseler, 
(bu durumda) Cenâb-ı Hakk'ın kelâmının, (bu durumda), Cenab-ı Hakk'ın 
kelâmının, böyle olmamışken, sonradan hadis olan bir kelâm olması gereği 
hususunda ittifak etmişlerdir.. Hanbeliler ve Haşviyye, harflerden ve seslerden 


meydana gelen kelâmın, "kadim" (ezel?) olduğunu iddia etmişlerdir ki, bu görüş 
akıllı bir kimsenin dönüp bakmayacağı kadar değersiz ve geçersiz bir görüştür.. 
Bu böyledir, zira ben, bir gün şöyle demiştim; Allah Teâlâ, bu harfleri ya toptan 
aynı anda konuşmuştur veyahut da onları peşpeşe sıralamıştır.. Birinci ihtimal 
bâtıldır.. Zira, duyulan ve manası anlaşılmak istenen o kelimeler, ancak harfleri 
ardarda geldiği zaman anlaşılır olur.. Ama, onların harfleri toptan bir anda 
söylendiğinde, bundan kesinlikle bir mana anlaşılmaz.. İkinci ihtimale gelince, 
bu da Cenâb-ı Hakk'in kelâmının hadis olmasını gerektirir... Çünkü harfler, 
ardarda geldiği zaman, harflerin ikincisi geldiğinde birincisi sona erer... O halde, 
birinci harf, hadistir. Çünkü, yokluğu sabit olan şeyin, kadim olması 
imkânsızdır.. İkinci harf de hadistir, çünkü varlığı başkasının varlığından sonra 
gelen her şey, hadistir. O halde Kelâmullah'ın sırf harflerden ve sözlerden ibaret 
olması halinde, o zaman o'nun muhdes olduğu sabit olur.. 

Bu sabit olunca, biz deriz ki: Bu konuda (kelam u İlah m harflerden ibaret 
olduğunu düşünenler arasında) iki rnetod bulunmaktadır: 

a) O hadis olan harflerin ve seslerin yeri ve mahalli, Allah'ın zâtıdır... Bu, 
Kerrâmiyye'nin görüşüdür.. 

b) O harflerin yeri ve mahalli, meselâ, ağaç v.b. şeyler gibi, Allah'ın zâtından 
başka olan bir maddedir.. Bu da, Mu'tezile'nin görüşüdür. 

İkinci görüş: "Allah'ın kelâmı, birtakım harflerden ve seslerden başka olan 
hakiki bir sıfattır" şeklindeki ikinci görüşe gelince, bu görüş, Ehl-i sünnet ve'l- 
cemaatin, ekserisinin görüşüdür.. Bu görüşe göre bu sıfat, ezeli ve kadim bir 
sıfattır.. Bu görüşte olanlar, Hz. Musa'nın dinleyip duyduğu o şeyin ne olduğu 
hususunda ihtilaf etmişlerdir.. Bu cümleden olarak Eş'ariyye şöyle demektedir: 
"Hz. Musa, bizzat o hakiki ve ezeli sıfatı dinledi ve duydu... Bu tıpkı, Cenâb-ı 
Hakk'ın zâtı, bir cisim ve araz olmadığı halde, O'nun zâtının görülmesi nasıl 
imkânsız değilse, aynen bunun gibi, Kelâmının da, bir harf ve ses ofmadığı 
halde, duyulup dinlenilmesi uzak bir ihtimal değildir.." Ebu Mansur el-Maturidi 
ise şöyle demektedir: "Musa (a.s)'ın duyup dinlediği o şey, birtakım kesik sesler 
ve ağaçla kâim olan bir araya getirilmiş harflerdir. 

Harf ve ses olmayan, ezeli olan kelâm sıfatına gelince, Hz. Musa kesinlikle onu 
dinlememiş ve duymamıştır.. İşte Allah Teâlâ'nın kelamını işitme hususunda, 


âlimlerin mezheplerinin teferruatı bundan ibarettir.. [58] 
Allah'ın Hitabını Hz. Musa'nın Yanındakiler İşittiler mi? 


Alimler, Allah Teâlâ'nın sadece Hz. Musa ile mi, yoksa onunla birlikte birtakım 


kimselerle de mi konuşmuştur hususunda ihtilaf etmişlerdir. Ayetin zahiri, birinci 
ihtimale delâlet etmektedir. Zira Hak Teâlâ'nın, "Rabbi ona hitab etti" buyruğu, 
bu şerefin Hz. Musa (a.s)' a has kılındığına delâlet eder. Has kılma ise, hükmün 
(o hususun), onun dışındakilerde bulunmadığına delâlet eder. Kâdi şöyle 
demektedir: "Aksine "mikat" için seçilmiş olan o yetmiş kişi de, Allah'ın 
kelâmını duyup dinlemişlerdir. Çünkü onların orada bulundurulmalarının 
maksadı, Hz. Musa (a.s)'nın kavmine, onların orada geçen o şeyleri haber 
vermeleridir. Bu maksad ise, ancak onlar Allah'ın kelamını dinledikleri zaman 
tam olur. Hem Allah Teâlâ'nın, Hz. Musa ile bu şekilde konuşması bir mucizedir. 
Halbuki Hz. Musa (a.s) in nübüvveti daha önce isbatlanmıştı. Dolayısiyle bu 


mucizenin, başka bir şey için gösterilmiş olması gerekir." [59] 
Bu Ayetin Allah'ın Görûlebileceğine Delâleti 


Alimlerimiz demişlerdir ki: Bu ayet, Hak Teâlâ'nın görülebileceğine 
detâlet eder. Bunu şu dört bakımdan açıklayabiliriz: 

Birinci delil: Ayet, Hz. Musa (a.s) in, Allah'ı görmeyi istediğine delâlet 
etmektedir. Hz. Musa (a.s)' in Allah hakkında, neyin vâcib, neyin caiz ve neyin 
de imkansız olduğunu bilen birisi olacağında şüphe yoktur. Binâenaleyh eğer 
Allah'ın görülmesi imkansız olsaydı, O bunu istemezdi. Hz. Musa (a.s) bunu 


istediğine göre, Allah'ın görülmesinin caiz olduğunu anlıyoruz. [60] 
Mu'tezile'den Kâdî Abdulcebbar'ın İddiası 


Kâdî şöyle demiştir: "Muhakkik âlimlerin bu hususta şu şekilde dört görüşleri 
vardır: 

1) Hasan el-Basri ve diğerlerinin görüşüne göre, Hz. Musa, ru'yetin 
(görülmenin), Allah hakkında caiz olmadığını bilemiyordu. Bu hususu 
bilmemekle birlikte, insan Rabbini, O'nun adaletini ve birliğini bilebilir. 
Binâenaleyh onun, Allah'ın görülmesinin imkansız olup olmadığını bilmesinin, 
nakli delile dayanmış olması uzak bir ihtimal değildir. 

2) Musa (a.s), Allah Teâlâ'yı, kavminden dolayı, görmeyi istemiştir. Çünkü 
kavmi, bunun imkansız olduğunu bilmiyorlardı ve "Ey Musa, biz Allah'ı 
apâşikar görmedikçe, sana katiyyen iman etmeyiz" (Bakara. 55) diyerek, bu 
isteklerini Hz. Musa'ya hep tekrarlayıp duruyorlardı. Dolaytsiyle Musa (a.s), 
görmeyi kendi nefsi için istememiştir. Bu hususta bir men vârid olunca, bunun 
imkansız olduğu ortaya çıkmış oldu. Bu, Ebu Ali ile Ebu Hâşim'in yapmış 


oldukları izahtır. 

3) "Hz. Musa (a.s), Rabbisi katından ızdırâri ve açık bir bilgi istedi." Bu görüşü 
ileri sürenler, kendi aralarında şu şekilde ihtilaf etmişlerdir: Bazıları, "Hz. Musa 
(a.s.) Rabbinden zaruri (kesin) bir bilgi istedi" derken; bazıları da "Hayır, aksine 
O'ndan, her nekadar kendi fiilinden olsa da, geldiğinde marifetullahla ilgili zan 
ve vesveseleri gideren, açık ve net mucizeler göndermesini istedi, Bu tıpkı, 
ahiret ehlinin marifetullahı hususunda söylediğimiz şey gibidir " demişlerdir. Bu, 
Ebu'l-Kâstm el-Ka'bi'nin görüşüdür. 

4) Bu isteğin maksadı, Allah Teâlâ'nın, kendisinin görülmesinin imkansız 
olduğuna delâlet eden nakli delil zikretmesi ve böylece de, akli delillerin nakil 
delillerle kuvvet kazanmasıdır. Delillerin kuvvetlenmesi ise, insanlar için matlüb 
olan bir şeydir. Bu görüş de, Ebu Bekr el-Esamm'ın görüşüdür. Bu ayetin tefsiri 


hususunda Mu'tezile'nin görüşleri bunlardır. [61] 
Ehl-i Sünnetin İnancı 


Biz (ehl-i sünnetin) alimleri ise şöyle demişlerdir: Mu'tezile'nin birinci görüşü 
zayıftır. Buna pek çok şey delâlet eder: 

Birincisi: Hz. Musa (a.s)'nm Allah'ı bilme hususundaki bilgisinin, Mu'tezile'nin 
düşüklerinden daha az derece ve mertebede olmadığı hususunda insanlar ittifak 
etmişlerdir. Binâenaleyh biz, o Mu'tezile'nin hepsinin ru'yetullahın imkansız 
olduğunu bildiklerini, Hz. Musa'nın ise bunu bilemediğini farzettiğimizde, Hz. 
Musa'nın Allah'a dâir bilgisi, Mu'tezile'nin düşüklerinin herbirinin bilgisinden 
daha az olmuş olur ki bu, müslümanların icmâı ile bâtıl olan bir görüştür. 
İkincisi: Mu'tezile, görülen herşeyin ya karşıda, ya da karşı hükmünde olan bir 
yerde bulunması gerektiği hususunda, kesin bir bilginin olduğunu iddia ederler. 
Bu durumda şu denebilir: Bu bilgi, ya Hz. Musa (a.s)'da vardır, ya da yoktur. 
Eğer birinci ihtimal olursa, Hz. Musa'nın, Allah Teâlâ'nın görülmesini mümkün 
görmüş olması, Cenâb-ı Hakk'ın bir mekan ve cihette bulunmasını caiz görmüş 
olmasını gerektirir. Halbuki Allah hakkında bunu caiz görmek, Mu'tezile'ye 
göre, küfrü icâb ettirir. Dolayısiyle onların, Hz. Musa (a.s)' in kâfir olduğunu 
söylemiş olmaları gerekir. Ama bunu hiçbir akıllı söylemez. 

Eğer ikinci ihtimal söz konusu olursa, biz deriz ki: Görülebilen herşeyin 
"karşıda" veya "karşı hükmünde olan bir yerde" olması gerektiğine dair bilginin, 
bedihi ve zaruri bir bilgi olup, sonra da bunun Hz. Musa'da olmadığını 
farzedersek, o zaman Hz. Musa, zaruri (kesin ve açık) bilgilerin hiç birini 
bilmiyordu" denilmesi gerekir. Böyle olan herkes ise, deli ve mecnündur. 


Binâenaleyh Mu'tezİle'nin, Hz. Musa (a.s)' in aklının tam olmayıp, deli olduğunu 
söylemiş olmaları gerekir ki, bu da ümmetin icmâı ile bir küfürdür. Bundan 
dolayı, Hz. Musa (a.s)'nın, Hak Teâlâ'nın görülemiyeceğinin farzedilmesi ile 
birlikte, O'nun görülmesinin imkansız olduğunu bilmemesini söylemenin, bu 
bâtıl olan iki neticeden birisini gerektireceği sabit olmuş olur. O halde, bu 
şekilde hükmetmek bâtıl olmuş olur. Allah en iyi bilendir. 

Mut'tezile'nin, "Hz. Musa, bu görmeyi kendisi için değil kavmi için istemiştir" 
şeklindeki, ikinci görüşü de bâtıldır. Bunun böyle olduğuna da şunlar delâlet 
eder: 

Birincisi: Eğer durum böyle olmuş olsaydı, o zaman Hz. Musa (a.s), "Onlara 
kendini göster, sana baksınlar" derdi. Allah Teâlâ da, "Onlar beni göremezler" 
derdi. Ayette böyle söylenmediğine göre, bu te'vil bâtıl olmuş olur. 

İkincisi: Eğer bu, imkansız birşeyi istemek olsaydı, o zaman Hz. Musa (a.s), 
kavmini bundan men ederdi. Bu tıpkı, onların, Hz. Musa'ya, "Onların nasıl 
tanrıları varsa, sen de bize öyle bir tanrı yap" (Araf, 138) dediklerinde, O'nun 
onları bu steklerinden, "Siz gerçekten câhil bir milletsiniz9' (A'ni, 13e) diye men 
etmesinde olduğu gibidir. 

Üçüncüsü: Hz. Musa (a.s)'nın, Hak Teâlâ'nın görülemiyeceğine dâir kesin 
deliller getirmesi ve kavmini o deliller ile, bu isteklerinden vazgeçirmesi 
gerekirdi. E râenaleyh, Hz. Musa'nın bu delillerin zikredilmesi dar vakitli 
(hemen yerine getirilmesi gereken) bir farz olduğu halde, herhangi bir delil 
getirmemesi, Hz. Musa'nın, yapması gereken bir şeyi terketmesi demek olur ki 
bu caiz değildir. 

Dördüncüsü: Allah'ı görmek isteyen o topluluklar, Hz. Musa'nın nübüvvetine ya 
iman etmişlerdir, ya da iman etmemişlerdir. Eğer birinci ihtimal sözkonusu ise, 
odların bu bâtıl isteklerinden vazgeçmeleri için, Hz. Musa'nın sadece sözü 
yeterdi. Böylece de, Hz. Musa (a.s) in Rabbisinden, bu hususta istekte 
bulunmasına hacet «almazdı. Eğer ikinci ihtimal olursa, onlar bu cevaptan 
istifade edemezlerdi. Çünkü onlar, Hz. Musa'ya, "Biz Allah'ın kendisini 
görmekten insanları men ettiğini kabul etmiyoruz. Aksine bu, senin Allah'a iftira 
edip nisbet ettiğin bir şeydir" diyorlardı. Böylece her iki takdire göre de, Hz. 
Musa'nın, "Rabbim, (cemâlini) göster bana, (ne olur) seni göreyim" şeklindeki 
sözünden, kavminin bir istifâdesi yoktur. 

Mu'tezile'nin üçüncü görüşü de, uzak bir ihtimaldir. Bunun böyle olduğuna da 
şunlar delâlet eder: 

Birincisi: Böyte olması halinde ayetin manası, "Bana bir şey göster ve ben senin 
gösterdiğin o şeye bakayım" şeklinde olurdu ki, bu durumda ayette, ham mef'ül 


hem de muzâf hazfedilmiş olur. Ancak ne var ki ayetin siyakı, bunun yanlış 
olduğuna delâlet eder. Çünkü ayetin siyakı (devamı), "(Allah) buyurdu ki: "Beni 
kat'iyyen göremezsin. "Sen ancak, (ben) Rabbin, o dağa tecelli edince, beni 
görebilirsin" şeklindedir. Bütün bu manaları ise, bir muzafın hazfine bağlamak 
caiz değildir. 

İkincisi: Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s) vasıtasıyla "âsâ", "yed-i beyzâ", "tufan", 
"cerâd", "haşerât (bit)", kurbağa, kan ve dağı yerinden kaldırıp bir gölgelik gibi 
tutma şeklindeki, en ileri derecedeki mucizeleri göstermişti. Binâenaleyh bütün 
bunlardan sonra, kesin ve apaçık bir başka mucizenin istenmesi nasıl mümkün 
olabilir? 

Üçüncüsü: Hz. Musa (a.s), Allah ile vasıtasız konuşmuştur. Binâenaleyh, "Bana 
mevcud olduğuna delâlet eden apaçık, kesin bir mucize ver" demesi, O'na nasıl 
münasip düşer? Böyle bir sözün son derece yanlış olduğu malumdur. 
Dördüncüsü: Eğer istenilen şey, Allah'ın varlığını gösterecek bir delil (mucize) 
olsaydı, Allah Teâlâ, Hz. Musa'ya, diğer mucizeleri verdiği gibi, o mucizeyi de 
verirdi ve Hz. Musa'ya bunu vermemesinin bir hikmeti olmazdı. Şu halde bu 
görüşün yanlış olduğu sabit olmuş olur. 

Mut'tezile'nin, "Bundan maksad, Allah'ın akli delilleri kuvvetlendiren nakli bir 
delili (mucizeyi) göstermesidir" şeklindeki, dördüncü te'vüleri de uzak bir 
ihtimaldir. Eğer Hz. Musa (a.s) in maksadı bu olsaydı, o zaman onun, "Ya 
Rabbi, senin zâtının görülmesinin imkansız olduğu hususunda akıllarda zahir ve 
açık olan şeyi kuvvetlendirmeni istiyorum" demesi gerekirdi. O böyle 
söylemeyip, aksine, Cenâb-ı Hakk'tn kendisini görmeyi isteyince, Mu'tezile'nin 
yaptığı bütün bu te'viilerin fasit olduğunu anlamış oluyoruz. 

İkinci delil: Bu ayet-i kerimeden, Allah Teâlâ'nm görülebileceği hususunda 
çıkartılan ikinci delil şudur: Çünkü eğer Allah Teâlâ'nm görülmesi imkansız 
olsaydı, O "ben görülmem" derdi. Baksana, bir kimsenin avucunda bir taş 
bulunsa ve bir başkası ona, "Şunu bana ver de yiyeyim" dese, o ona, "Bu 
yenilmez" der, ama "sen bunu yeme" demez. Fakat elinde taş değil de, bir elma 
olsaydı, o ona, "Sen onu yiyemezsin" derdi. Bu, "Elimdeki yenilebilir bir şeydir, 
ama sen onu yiyemiyeceksin" demektir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, "Ben 
görülmem" demeyip de, "Sen, beni katiyyen göremezsin" deyince, bu ifadenin, 
Allah Teâlâ'nın haddizatında görülebileceğine delâlet ettiğini anlamış oluruz. 
Üçüncü delil: Allah Teâlâ, görülmesini, mümkün olan bir şarta bağlamıştır. 
Mümkün olan bir şarta bağlanan şey de mümkündür. Binâenaleyh Allah 
Teâtâ'nın görülmesinin haddizatında mümkün olması gerekir. Biz, Aliah 
Teâlâ'nın kendinin görülebilmesini, mümkün olan bir şarta bağladığını söyledik. 


Çünkü O, görülebilmesini, (tecelli edeceği) dağın yerinde durabilmesi şartına 
bağlamıştır. Bunun delili, Hak Teâlâ'nın, "Eğer o dağ yerinde durabiürse. sen de 
beni görürsün" beyanıdır. Aslında dağın bu durumda yerinde durması 
mümkindir. Dolayısı ile Allah Teâlâ'nın, kendisinin görülebilmesini aslında 
mümkin olan bir şarta bağladığı sabit oimuş olur. Bu sabit olunca, Cenâb-ı 
Hakk'ın aslında görülmesinin mümkin olması gerekir. Çünkü bu şart, olabilecek 
bir şey olunca, bunun olmasının farzedilmesinden, ortaya bir imkansızlık 
çıkmaz. Bu şartın tahakkuk etmesine, ya o ceza (netice) terettüb eder ki, bu 
Allah'ın görülmesinin gerçekleşmesidir, ya da terettüb etmez. Eğer görülme işi, 
bu şarta dayanırsa, o zaman Allah Teâlâ'nın görülebileceğine kesin olarak 
hükmetmek gerekir. Eğer bu görülme işi, o şarta dayanmıyorsa, bu husus, "şart 
bulunduğu zaman, rü'yet de bulunur" şeklindeki görüşün doğruluğunu zedeler, 
Bu ise yanlıştır. 

Buna göre eğer, "Allah Teâlâ görülme işini, hareket halinde iken dağın, yerinde 
istikrarlı olması şartına bağlamıştır. Dağın ise hareket halinde, istikrarlı (sâkin- 
hareketsiz) olması imkansızdır. Dolayısiyle Allah'ın görülmesinin, tahakkuk 
etmesi, câizfmümkin) bir şarta değil de, imkansız olan bir şarta bağlanmış 
olduğu sabit olmaktadır. Bundan, sizin söylediğiniz şeyin doğruluğu gerekmez. 
Şartın, dağın hareket halinde iken, karar kılması olduğunun delili şudur: "İster 
hareketsiz, ister hareketli olsun, dağın karar kılması hareketsiz durması, rü'yetin 
olabilmesi için bir şart kılınmamıştır" denebilir. Bu durumda eğer birinci ihtimal 
olursa, bu şarta bağlı olarak rü'yetin bulunması gerekir. Rü'yet tahakkuk 
etmediğine göre, biz o esnada dağın karar kılmadığını (hareketsiz durmadığını) 
anlamış oluyoruz. O karar kılmamış olunca da hareketli olmuş olur. Böylece 
dağın, ister hareketli, ister hareketsiz olsun, rü'yetin tahakkuk etmesi için, onun 
karar kılmasının, şart kılınmayan bir durum olduğu sabit olmuş olur. Böylece 
şartın o dağın sakin (hareketsiz) iken, istikrarlı olmaya devam etmesi olduğu 
sabit olur. Böylece de şartın. Allah Teâlâ'nın, kendisinin görülmesini, onun 
bulunmasına bağladığı şey olduğu sabit olur. Bu şart da. dağın, hareketli iken 
istikrar bulmasıdır. Bu ise imkansız olan bir şarttır. 

Cevap: Bu, ister hareketli isterse sakin olması bakımından, dağın durumunun, 
önceki durumundan başka olduğunun itibâre alınmasıdır.. Onun, hareket ve 
sükünun birisinden hâli, uzak olmaması, onun durumunun hareketli veya sakin 
olması açısından itibare alınmasına mani değildir. Baksana, sen bir şeyi, mevcut 
olması şartıyla aldığında, onun varlığı vâcib olur; eğer onu, bulunmaması 
şartıyla alırsan, o zaman da onun yokluğu ve ademi vâcib olur.. Binâenaleyh sen 
onu, onun var olup olmamasına bakmaksızın, sırf o olması itibariyle alırsan, o 


zaman da o, varlığı mümkin olan olmuş olur. Binâenaleyh burada, lafız itibariyle 
şart kılınan şey, dağın karar kılmasıdır. Bu kadar şey ise, varlığı mümkin olan 
şeydir.. Böylece, şart kılman miktarın, varlığı mümkin otan ve olabilmesi caiz 
olan bir iş olduğu sabit olmuş olur. Neticenin, kendisine dayandırılması için ise, 
bu kadar şey kâfidir. Allah, en iyisini bilendir.. 

Dördüncü delil: Allah'ın görülebileceğini isbat için bu ayetten çıkarılan 
dördüncü delil de şudur: Cenâb-ı Hak, "Derken Rabbi. o dağa tecelli edince, onu 
paramparça ediverdi" buyurmuştur. Bu tecelli, rü'yettir. Bunun rü'yet olduğuna 
şu iki şey delâlet etmektedir: 

a) Bir şeyin bilgisi, o şeyi ortaya çıkartır. Tecelli ettirir.. Bir şeyi görmek de, o 
şeyi ortaya çıkarır.. Ancak ne var ki, o şeyi ortaya koyma hususunda görmek, 
onu bilmekten daha mükemmel bir mana ifade eder.. Lafzı, en mükemmel 
manaya hamletmek ise, evlâ olanıdır. 

b) Bu ayetin zikredilmesinin maksadı, insanın, Allah'ı görmeye takat 
getiremeyeceğini anlatmaktır. Bunun böyle olduğunun delili ise şudur: Dağ, 
onca büyüklüğüne rağmen, Allah'ı görünce unufakotup, paramparça olmuştur. 
Tecelliden murad, bizim söylemiş olduğumuz husus olmasaydı, bu maksat hasıl 
olmazdı.. Dolayısıyle, Cenâb-ı Hakk'ın, "Derken Rabbi, o dağa tecelli edince, 
onu paramparça ediverdi" buyruğu, "Dağ, Allah'ı görünce paramparça, unufak 
oldu"demektir. Durum böyle olduğuna göre, Allah Teâlâ'nın görülebileceği sabit 
olmuş olur. Bu konuda, en son söz şudur: Dağ, cansız bir varlıktır. Cansızın ise, 
bir şeyi görmesi imkânsızdır. Ancak ne var ki biz, şöyle diyoruz: Allah Teâlâ'nın, 
dağda, hayat, akıl ve anlayış yaratmasının, sonra da onda, Allah Teâlâ'nın zâttna 
taalluk eden bir görme hususiyetini yaratmış olduğunun söylenmesi imkânsız 
değildir. Bunun delili ise, "£y dağlar, onunla birlikte teşbih edin (dedik), kuşlara 
da... "(Sebe, inayetidir. O dağın, bu hitabın muhatabı olabilmesi, onda hayat ve 
aklın bulunması şartına bağlıdır. Binâenaleyh, işte bu dört delil ile, ayetin, Allah 


Teâlâ'nın görülebileceğine delâlet ettiği sabit olmuş olur. [62] 
Allah'ın Görülebileceğini İnkâr Eden Mutezilenin İtirazları 


Mutezile'ye gelince onlar, "Cenâb-ı Hakk'ın görülmesinin imkânsız olduğu, 
gerek aklî, gerekse naklî deliller ile sabittir. Binâenaleyh, bu zahirî manaların, 
yapılan bu tefsir ve tevîllere hamledilmesi gerekir" demişlerdir. 

Onların aklî delillerinin zayıf ve sakat olduğunu, biz aklı konu alan kitaplarda 
beyân etmiştik.. Rinâenaleyh, onları burada zikretmeye hacet yoktur. Onların bu 
husustaki naklî delillerine gelince, bu konuda onların en kuvvetli delilleri, Hak 


Teâlâ'nın, "Gözler O'nu ihata edemez" (Enâm, 103) ayetine tutunmalarıdır... Bu 
surede, bu ayetteki ince bahisler ve derin nükteler, daha önce geçmişti. Bil ki 
Mutezile». Cenâb-ı Hakk'ın görülemiyeceği hususunda bu ayete, birkaç yönden 
tutunmuştur: 

Birinci hüccet: Onlar, Cenâb-ı Hakk'ın len terâni "Beni katiyyen göremezsin" 
beyanına tutunmuştur. Mutezile'nin, bu ifadeyle yapmış olduğu istidlali şu 
şekilde izah edebiliriz: Bu ayet, Hz. Musa'nın, Allah'ı, ne dünyada ne de 
Kıyamette kesinlikle göremeyeceğine delâlet eder. Bunun böyle olduğu sabit 
olunca, Allah'ı kesinlikle hiç kimsenin göremeyeceği de sabit olmuş olur. Bunun 
da böyle olduğu sabit olunca, Allah'ın görülmesinin imkânsız olduğu sabit olmuş 


olur. Böylece burada üç mukaddime vardır. Şöyle ki: 163) 
Arapçada Len Edatı Ebedilik İfade Etmez 


Birinci mukaddime: Bu mukaddime, birkaç şekilde anlatılır: 

1) Lügatcılardan nakledildiğine göre len edatı, "ebediyyen" manasına kullanılır. 
Vahidi (r.h) şöyle demiştir: "Bu, lügatcılar hakkında asılsız bir iddiadır. Bu 
görüşün doğruluğuna şâhid olacak ne muteber bir kitap, ne de sahih bir rivayet 
vardır." Bizim alimlerimiz de şöyle demişlerdir: "Bunun yanlışlığının delili, 
Cenâb-ı Hakk'ın, yahüdileri anlatırken söylediği "Onlar o (ölümü) asla arzu 
etmezler" i, 95) ayetidir. Halbuki onlar Kıyamet günü, ölümü temenni 
edeceklerdir." 

2) Cenâb-ı Hakk'ın (len terani) buyruğu istenilen herhangi bir vaktin, du 
ifâdeden istisna edilebilmesinin mümkün olmasının da gösterdiği üzere, bütün 
zamanları içine alır. İstisnanın gereği ise, eğer istisna yapılmamış olsaydı bu 
ifâdenin hükmüne dâhil olacak şeyi, hükmün dışında bırakmaktır. Bu izah da 
zayıftır. Çünkü Usül-ü fıkıhta da iyice ortaya konulduğu üzere, istisnanın tesiri, 
birşeyin sahih oluşunu men etmede olup, yoksa vâcib oluşunu men etmede 
değildir... 

3) Bir kimsenin "Bunu asla yapmayacağım" şeklindeki sözü, nefyin 
(olumsuzluğun) te'kidini ifade eder. Bunun manası, onu yapmanın, o kimsenin 
durumuna aykırı olduğudur. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın "Hepsi 
bunun için bir yere toplanmış obalarda, o (putlar) hakikaten bir sinek bile 
yaratamazlar" (Hacc. 73) ayetidir. Bu, rü'yetin, ulühiyyete aykırı olduğuna 
delâlet eder. Bu izaha şöyle cevap verilir: Len edatı, hakkında soru sorulan bir 
şeyi nefyetmeyi te'kid için kullanılır. Soru ise, ancak şu anda rü'yet (Allah'ı 
görme) hususunda vaki olmuştur. Dolayısiyle Cenâb-ı Hakk'ın len terâni 


buyruğu, bu isteği o esnada nefyetmek içindir. Yoksa len edatının, birşeyin 
ebediyyen olamıyacağını göstermesine gelince, hayır, o bu manayı ifade etmez. 
İşte bu meselenin izahında söylenecek sözün tamamı budur. 

İkinci mukaddime: Mutezile dedi ki: Bu hususta, söz söyleyen insanlar iki 
kısımdır. Bir kısmı, "Mü'minler Allah'ı görürler. MusadaO'nu görür" 
demektedirler. Bir kısmı da, "hiç kimsenin Allah'ı göremiyeceğini" söylerler. 
Rü'yetin, Hz. Musa (a.s)'dan başkası için olduğunu söyleyip, Hz. Musa'nın 
göremiyeceğini söyleyen görüşe gelince, bu, icmayı çiğneyen bâtıl bir görüştür. 
Üçüncü mukaddime: Bu, "Rü'yetin (Allah'ı görmenin) meydana gelmediğini 
söyleyen herkes, bunun ileride de meydana gelmeyeceğini söylemiş olur" 
şeklindeki mukaddimedir. İşte, meydana geldiğini nefyetmekle beraber, 
olabileceğini söylemek, icmânın hilafına bir görüş olup, bâtıldır. Bil ki bunun 
delâletini, birinci mukaddimenin sahih olmasına bina edifmesinin zayıflığı sabit 
olunca, bu istidlal tamamıyla düşer. 

İkinci hüccet: Allah Teâlâ, Hz. Musa (a.s)'nın (bu esnada) bayılarak yere 
düştüğünü nakletmiştir. Eğer rü'yet (Allah'ı görmek) mümkün olsaydı, o zaman 
niçin Hz. Musa (a.s), bayılarak yere düşsündü? 

Üçüncü hüccet: Hz. Musa (a.s), ayıldığı zaman, "sübhâneke" demiştir. Bu söz, 
Allah'ı tenzih etmek içindir. Binâenaleyh bu kelimeden maksadın Allah Teâlâ'yı, 
daha önce zikri geçmiş olan şeyden tenzih etme olması gerekir. Daha önce 
zikredilmiş olan husus da Allah'ı görebilmektir. Öyle ise, Hz. Musa'nın 
"sübhâneke" sözü, Allah'ı görülmekten tenzih etmektir. Böylece rü'yeti 
nefyetmenin (Allah'ın görülemiyeceğini söylemenin), Allah'ı tenzih etmek 
olduğu sabit olur. Allah ancak noksanlıklardan ve kusurlardan tenzih edilir. Öyle 
ise, rü'yetin (görülebilmenin), Allah için bir noksanlık ve eksiklik olması gerekir. 
Bu, Allah için imkansız bir şeydir, binâenaleyh rü'yetin Allah hakkında imkansız 
olduğu kesinlik kazanır. 

Dördüncü hüccet: Cenâb-ı Hakk, ayıldığı zaman Hz. Musa'nın şöyle 
söylediğini nakletmiştir: "Tevbe ettim sana..." Eğer Allah'ı görmeyi istemek 
günah olmasaydı, o bundan tevbe etmezdi. Eğer rü'yet, mü'min olmanın 
sıhhatine ters düşen bir günah olmasaydı, o "ben, iman edenlerin ilkiyim" 
demezdi. 

Bit ki, bizim (ehl-i sünnet) alimlerimiz şöyle demişlerdir: Allah'ı görmek 
(rü'yet), mümkündür. Ancak Hz. Musa (a.s) bunu, izinsiz olarak istemiştir. 
Ebrârtn (iyi kulların), iyilik sayılan işleri, mukarrabinin (Allah'a en yakın olan 
kulların) hataları gibidir. Binâenaleyh Hz. Musa (a.s)' in yaptığı bu tevbenin, 
Mu'tezile nin zikrettiği şeyden dolayı değil de, işte bu manadan dolayı bir tevbe 


olması gerekir, jşte bu ayetteki (rü'yet ite) ilgili sözün tamamı bundan ibarettir. 
Allah doğru olant en iyi bilendir. 1641 


Dördüncü Mesele 


İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği nakledilmiştir: "Hz. Musa (a.s), beraberinde 
yetmiş kişi olarak gelir. Hz. Musa (a.s) dağa çıkar, o yetmiş kişi ise Tür dağının 
eteklerinde bekler. 

Cenâb-ı Allah, Musa (a.s) ile konuşur, ona levhalar üzerinde bir kitap yazar ve 
Hz. Musa'yı m'ünacaat edecek şekilde kendisine yaklaştırır. Hz. Musa (a.s), 
kalemin cızırtılarını duyunca, şevki artarda, "Rabbim, (cemâlini) göster bana, (ne 
olur) seni göreyim" der." Keşşaf sahibi ise şöyle demiştir: (göster bana) fiilinin 
ikinci mef'ulu mahzüftur. Yani, "Kendini bana göster, seni göreyim" demektir. 
Ayetin lafzı ile alâkalı birkaç soru vardır: 

Birinci soru: "Nazar" (bakmak-görmek), ya birşeyi görmekten, ya da onu 
görmenin mukaddimesinden ibarettir. Bu da, sağlıklı olan gözbebeğini, görmek 
için, görmek istediğimiz şeyin tarafına döndermektir. Birinci duruma göre 
ifâdenin manası, Bana (kendini) göster ki, seni göreyim" şeklinde olur. Bu ise 
yanlıştır. İkinci duruma göre ise mana, "bana (kendini) göster ki, gözbebeğimi 
senin tarafına çevireyim" şeklinde olur. Bu da, şu iki sebepten ötürü yanlıştır: 

a) Bu görme, Allah'ın bir cihette bulunduğunu söylemeyi gerektirir. 

b) Gözbebeğini, görülen şeye doğru çevirmek, görmenin bir mukaddimesidir. 
Halbuki bu görüşün sahibi, bunu, görmenin bir neticesi olarak göstermiştir. Bu 


yanlıştır. 165) 
Râzi'nin Mu'tezile'ye Cevabı 


Cevap: Ayetteki erini kelimesi, "Beni, seni görmeye muktedir kıl da, sana 
oakayım ve seni göreyim" manasındadır. 

İkinci soru: Allah Teâlâ, Hz. Musa'nın <İ)Ş' J&i "Sana bakayım" ifadesine 
uygun olması için, niçin "Bana kesinlikle bakamazsın" demedi de, "Beni 
katiyyen göremezsin" dedi. 

Cevap: Bakmak, görmenin mukaddimesi olunca, bundan maksad görmekle 
beraber olan bakma değil "görmek" olur. 

Üçüncü soru: Hak Teâlâ'nın 'Takat şu dağa bak!" buyruğundaki istidrâk, 
kendisinden önceki ifadeyle nasıl bitişir, matlub olan alâkayı nasıl kurabiliriz? 
Cevap: Bunun maksadı, görme İşini yüceltmek ve Allah Teâlâ'nın yardımı ve 


desteği ile kuvvetlendirdiği kimseler hariç, hiç kimsenin görme gücünün 
olmadığını ortaya koymaktır. Baksana, tecelli ve rü'yetin tesiri dağda zuhur 
edince, o dağ paramparça oldu.. İşte bu, bu bakımdan, rü'yet işinin büyük bir şey 
olduğuna delâlet eder. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Derken Habbl o dağa tecelli edince..." buyruğuna gelince, 
Zeccâc* tecellâ fiilinin, "zuhur etti ve ortaya çıktı" manasında olduğunu 
söylemiştir. Nitekim, gelini ve (güveğiyi) süsledikten sonra, huzura çıkarmaya 
da, keza,ayna ve kılıç üzerindeki kir ve pas temizlenildiğinde de, denilmesi de 


bu manadadır. 166] 
Dekkâ' Kelimesinin Manası 


Müteakiben "onu paramparça ediverdi" buyurulmuştur. Zeccâc şöyle 
demektedir: "Bu ifadenin, tenvin ile dekken; tenvinsiz olarak da, dekkâe şeklinde 
olması caizdir. Yani, "Onu unufak ve yerle bir etti" demektir. Nitekim, bir şeyi 
kırıp paramparça ettiğinde denilir. feto«i*y£& kelimeleri ise, yeryüzünde 
belirgin halde bulunan yüksek yerler, tepeler anlamına gelir. Buna göre dekk 
kelimesi masdar, dekkâe kelimesi ise isim olmuş olur." Sonra Vahidi, senediyle, 
Ahfeş'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hak Teâlâ'nın, buyruğunun terkibi 
hususunda şu iki tahlil yapılabilir: 

a) Bu, tekid için gelmiş bir mef'ülü mutlak olarak, "onu, unufak etti, paramparça 
etti" demektir. 

b) Bu, "onu, paramparça olan bir şey yaptı, paramparçan bir şey haline getirdi" 
demektir.. Kim bu ifadeyi med ile dekkâe şeklinde olursa, o bununla, "O onu 
"dekkâ" yani yeryüzünde yükselen bir tepe yaptı" manasını kastetmiş olur.. 

Ki bu da, İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen, "Allah o dağı toprak haline getirdi” 
şeklindeki manaya uygundur." 

Cenâb-ı Hak, "Musa da, bayılarak yere düştü" buyurmuştur. Leys şöyle 
demektedir: "Saik kelimesi, tıpkı, insanı bürüyen manasında olan kelimesi 
gibidir. Sa'ka kelimesi ise, (bürümek) kelimesi gibidir. Nitekim Arapça'da" 
"Adam bayıldı" denilir. Kim bu fiilin şeklinde olduğunu söylerse, buradaki 
saikan kelimesi, ism-i fail manasında saik olur; ama kim bunun fiilinin sa'aka 
olduğunu söylerse, o zaman da bu kelime, ism-i mef'üi manasında olmuş olur. 
Yine, bir kimse öldüğü zaman saika "düşüp öldü" denilir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Göklerde kim varsa, yerde kim varsa düşüp ölecektir" (Tur, 68) şeklindeki ayeti 
de bu manadadır. Müfessirler bu kelimeye ölüm manası vermişlerdir. Hak 
Teâlâ'nın "Onları. çarpılacaklaMÖlecekleri günlerine..." (Tur. 45) ayeti de 


böyledir." Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Saik kelimesinin aslı, saika 
kelimesinden gelir. Nitekim bu kelime hakkında, birisinin başına yıldırım 
düştüğünde ifade edilen sa'akahu "Onu yıldırım çarptı" sözünden alınma (saika) 
tabiri de kullanılır." 

Sen bunu iyice anladığına göre şimdi biz deriz ki: İbn Abbas, Cenâb-ı Hakk'ın y 
fa buyruğundaki "saikan" kelimesini, bayılıp düşmek; Katâde ise. ölmek diye 
tefsir etmiştir. Birincisi daha kuvvetlidir. Çünkü Cenâb-ı Hak, 
"Ayıhnca..." buyurmuştur. Zeccâc şöyle demektedir: "Öten kimse hakkında 
nerdeyse, ayıldı..." kelimesi kullanılmaz.. Bu kelime ancak, bayılıp düsen 
kimse için, "O, baygınlığından ayıldı.." şeklinde kullanılır. Zira, Allah Teâlâ ölen 
kimseler hakkında "Sonra ölümünüzün arkasından sizi yine diriltmiştik... " 
(Bakara, 56) buyurmuştur. 

"Seni tenzih ederim"buyruğuna gelince, bu, "Senin iznin olmaksızın, senden 
başkasından bir şey istemekten seni tenzih ederim" manasındadır. Hz. Musa 
"Tevbe ettim^ana yöneldim..." buyurmuştur. Bu hususta da şu iki izah 
yapılmıştır: 

a) "Dünyada iken seni görme isteğinden dolayı, sana tevbe ettim!" 

b) '"Senin iznin olmadan seni görme isteğinden tevbe edip sana yöneldim" 
Senin, dünyada iken görülmeyeceğine inanıp iman edenlerin ilki benim," Veya, 
"Senin iznin olmadan senden bir şey istemenin uygun olmadığına inananların 
ilki benim.." demektir. L&H 


"Buyurdu ki: "Ey Musa, ben seni risalelerimle, kelâmımla bütün insanlardan 
mümtaz kıldım. Şimdi şu sana verdiğimi a! ve şükredenlerden ol!" (A'raf, 144). 

Bil ki Hz. Musa Cenâb-ı Hakk'ı görmek isteyip, Allah da onu bundan men 
edince, ona, kendisine olan o büyük nimetlerini dile getirip, Musa'ya, o 
nimetlerine şükretmekle meşgul olmasını emretmiştir.. Adeta, sanki O, Hz. 
Musa'ya şöyle demek istemiştir: "Seni, beni görmekten men ettiysem, muhakkak 
ki sana şu, şu... büyük nimetleri vermişimdir.. Öyteyse beni görmekten men 
edilmen sebebiyle üzülme; özellikle sana vermiş olduğum diğer nimetlere bak ve 
onlara şükretmekle meşgul Ol." Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı, Hz. Musa'yı, 
kendisini göremeyişine mukabil, teselli etmektir. Bu da, Allah'ın 
görülebileceğine delâlet eden delillerden birisidir. Zira, şayet bu görme işi, 


haddizatında imkânsız olsaydı, bunları söylemeye gerek kalmazdı. [68] 


Hz. Musa'nın İstifa Edilmesi 


Bil ki, "ıstıfâ", öz ve has olanı seçip almaktır. Buna göre, Allah'ın buyruğunun 
manası, "Seni, insanlara karşı seçip, has dost edindim.." şeklinde olur. İbn 
Abbas, "Allah bununla, "Seni insanlara üstün kıldım" manasını murad etmiştir" 
demektedir. Cenâb-ı Allah Hz. Musa'yı seçtiğini belirtince, bu seçimin ne 
sebeple yapıldığını da belirterek, "risâletlerimle, kelâmımla..." buyurmuştur. İbn 
Kesir ve Nâti, bu kelimeleri, müfred otarak bi risâleti "risâletimle"; diğer kıraat 
imamları ise, çoğul olarak bi risâlâti şeklinde okumuşlardır. Bu böyledir, Zira 
Cenâb-ı Hak Hz. Musa'ya, defalarca vahiyde bulunmuştur. 

Bu ifâdeyi müfred olarak okuyanlara gelince, bunun izahı da şöyle yapılabilir: 
Çünkü "risâlet", masdar yerini tutan bir kelimedir. Dolayısiyle bu kelimenin, 
cemi yerinde müfred olarak kullanılması caizdir. Allah, "Seni, canlılar üzerine 
seçtim, tercih ettim" demeyip de, "insanlardan mümtaz kıldım" demiştir. Zira, 
tıpkı Hz. Musa'nın dinlediği gibi, melekler de bazan, vasıtasız olarak Allah'ın 
kelamını dinlerler. 

Buna göre şayet, "Pekçok insan, risâlet hususunda O'na denk olduğu halde, 
Cenâb-ı Allah, Hz. Musa'yı risaletleri sebebiyle insanlara nasıl tercih etmiş, onu 
mümtaz kılmıştır?" denilirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ, Hz. Musa'ya, başka hiçbir 
kimseye vermediği şu iki hususiyetin toplamını tahsis ettiğini beyân etmiştir. Bu 
iki şey de, hem risâlet, hem de vasıtasız konuşmadır. Bu toplam, başka hiçbir 
kimse için tahakkuk etmemiştir. Böylece burada bir tahsisin bulunduğu sabit 
olmuş olur. Zira, Hz. Musa, o kelâmı vasıtasız olarak duymuştu. Vasıtasız olarak 
konuşmak, zahir olan örfe göre, şeref ve kıymetin yüksekliğine sebep 
olmaktadır.. Çünkü, büyük bir hükümdarın bizzat ağzından duyup dinleyen 
kimsenin durumu, aynı şeyi mabeyncilerden ve kral nâiblerinden duyup dinleyen 
kimsenin durumundan daha yüce ve kıymetli olur.. 

Cenâb-ı Hak, bu iki çeşit büyük nimeti dile getirince, "Şimdi şu sana verdiğimi 
al ve şükredenlerden o!" buyurmuştur. Yani, "Bu nimeti al; seni, beni görmekten 
men etmem sebebiyle, üzülmeyesin.. Bu nimeti elde etmiş olman sebebiyle, 
şükür ile meşgul ol!" demektir. Nimetlere şükürle meşgul olmak ise, ancak gerek 
ilim ve gerekse amel bakımından, onların gereğini bi-hakkın yerine getirmekle 


olur. Allah en iyisini bilendir. L62] 
Tevrat Levhaları Hakkında 
"Biz onun İçin levhalarda her bir şeyi, mev'izaya ve hükümlerin açıklanmasına 


ait her şeyi yazdık. "Haydi bunları kuvvetle tut, kavmine de onun en güzel 
hükümlerini tutmalarını emret. Size ileride fâsıklann yurdunu göstereceğim." 


(A'raf, 145). 

Bil ki Allah Teâlâ, risâletini Hz. Musa'ya tahsis ettiğini beyan buyurunca, bu 
ayette, o risâletin ayrıntılarına geçerek "Biz onun için levhalarda... yazdık" 
buyurmuştuk. Keşşaf sahibi, bazı kimselerin şöyie dediklerini nakletmiştir: 
"Musa (a.s) Arefe gününde bayılarak yere düştü.. Allah Teâlâ da ona, kurban 
bayramı gününde Tevrat'ı verdi..." Alimler, bu levhaların sayısı, maddesi ve 
uzunlukları hususunda çeşitli nakiller yapmışlardır.. Bu cümleden olarak onların 
saytsıntn on, yedi... olduğu ileri sürülmüştür. Yine onların maddesinin, Cebrail 
(a.s)'in getirdiği zümrüt olduğu; yeşil zeberced veya kırmızı yakuttan olduğu da 
ileri sürülmüştür. Hasan el-Basri bunların, gökten inen bir ağaçtan olduğunu 
söylerken, Vehb, bunların, Cenâb-ı Hakk'ın Musa (a.s) için yumuşattığı büyük 
bir kaya parçasından olduğunu söylemiştir.. Bunların nasıl yazıldığı hususuna 
gelince, İbn Cüreyc şöyle demiştir: "Cebrail onları, kendisiyle "zikr"i yazdığı 
kalem ile yazmış ve mürekkebini de nür nehrinden almıştır." 

Bit ki, ayetin lafzında, o levhaların keyfiyetine; o yazılma işinin nasıl yapıldığına 
delâlet eden herhangi bir şey bulunmamaktadır.. Eğer bu tafsilat, ayrı ve kuvvetli 
bir delil ile kuvvetlenirse, işte onu benimsemek gerekir.. Aksi halde, bir şey 
söylememek lâzımdır. 

Cenâb-t Hakk'ın, "her bir şeyi" ifadesine gelince, bunun umüm ifâde eden bir şey 
olmadığında şüphe yoktur. Aksine bundan murad, Hz. Musa ve kavminin, dinleri 
hususunda muhtaç oldukları helâller, haramlar, güzel şeyler ve çirkin olar şeyler 
(iyilikler ve kötülüklerdir. "mev'izaya ve (hükümlerin) açıklanmasına ait her 
şeyi" buyruğuna gelince bu, "her bir şeyi" ifadesiyle, önce zikredilen cümlenin 
bir izahı gibidir. Çünkü Allah Teâlâ, bu "her şeyi", ikiye ayırmıştır. Bunlardan 
birisi, mev'iza (öğüt), diğeri ise, hükümler hususunda bilinmesi gereken 
hususları açıklama, tafsil etmedir. Böylece "mev'iza" lafzının muhtevasına, Allah 
Teâlâ'nın, taâtlara teşviki ve günahlardan uzaklaştırmayı gerektiren şeylerin 
tamamı dahil olur. Bu ise, vaad ve vaidin zikreditmesiyle elde edilir. Cenâb-ı 
Hak, ilk önce bunu anlatınca, bunun peşinden, bu hükümlerin kısımlarının 
açıklamasını, helâl ve haramın beyan edilmesini getirerek, "ve (hükümlerin) 
açıklanmasına dair..." buyurmuştur. 

Allah, bunu da açıklayınca, Hz. Musa'ya, "Haydi bunları kuvvetle tut" yani, 
"Kuvvetli bir irade ve sadık bir niyyet ile tut onu" demiştir. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, Hz. Musa'ya, kavmine de, onun en güzeline yapışmalarını ve onun en 
güzelini almalarartnı söylemesini emretmiştir.. Bu ifadenin zahirine göre, bu 
açıklamada bir fayda ve bir hikmet, bir mana olsun diye, iki teklif arasında bir 
fark bulunmaktadır. İşte bundan dolayı bazı müfessirler şöyle demişlerdir: Hz. 


Musa'ya yapılan teklif daha şiddetli idi. Çünkü Allahu Teâlâ, birine vermiş 
olduğu ruhsatı, başkasına vermemiştir. Bazı müfessirler ise şöyle demiştir: Tam 
aksine Allah Teâlâ, bu iki şeyin dışındaki hususlarda her ne kadar kavmiyle 
müşterek ise de, tebliğ etmeyi ve bu görevi ifa etmeyi yüklemiş olması itibariyle, 


bu mükellefiyeti ona mahsus kılmıştır. [70] 
Allah'ın Hükümleri Arasında "En Güzel Olanlar" Ayırımı Ne Demektir? 


"kavmine de, onun en güzel (hükümler)ini tutmalarını emret..." buyruğu ile 
alâkalı şöyle bir soru bulunmaktadır: Allah Teâlâ, Tevrat'ta mevcut olan şeylerin 
tamamıyla kulluk edilmesini isteyince, onda bulunan her şeyin emredilmiş 
olması gerekir.. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın, "Onun en güze! (hükümlerini 
tutmalarını..." buyruğunun zahiri, onda daha güzel olmayan bir şeyin 
bulunduğunu, crtann da bunu almalarının caiz olmayacağı manasını gerektirir.. 
Bu ise, bir çelişkidir.. 

Alimler, bunun cevabı konusunda şu izahları yapmışlardır: 

Birinci vecih: O tekliflerden güzel olanlar ile daha güzel olanlar 
bulunmaktaydı.. Meselâ bunlar kısas etmek, affetmek; intikam atmak ve 
sabretmek gibidir... Yani, "Onlara, kendilerini daha güzel ve sevâb bakımından 
daha fazla olanı almaya yöneltmelerini emret..." demektir. Bu, tıpkı, 
"Rabbinizden size indirilenin en güzeline... tabi olun " (zümer, 55) ve "Onlar 
söze kulak verirler de onun en güzeline mj/eriar..." (Zümer, ta) ayetleri gibidir. 
Buna göre, şayet onar, "Allah Teâlâ en güzelini almayı emredince, bu güzel 
oanmı almaktan men etmiştir. Bu ise, onun güzel otmasınt zedeler" derlerse biz 
diyoruz ki "Cenâb-ı Hakk'ın, en güzelini almayla ilgili emri, nedb'e yani mendüb 
oluşa Jilir. Bu şekilde de, bu çelişki ortadan kalkar." 

İkinci vecih: Kutrub, bu ayetteki "en güzel" tabirinin, "güzel" anlamına 
geldiğini; Tevrat'ta levhalarda yer alan her şeyin güzel olduğunu; nitekim Allah 
Teâlâ'nın da, " zikri en büyüktür" NAwew.. 45.1 buyurduğunu söylemiştir... 

Şair Ferezdak da, çok güçlü ve uzun bir ev..." demiştir. 

Üçüncü vecih: Bazı alimler, "güzel" lafzının içerisine, vacib, mendüb ve mubah 
3a girer. Bu üç şeyin en güzeli ise vâcibler ve mendüblardır" demiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Size ileride fâsıklarm yurdunu göstereceğim " Devam ile ilgili 
olarak, şu iki izah yapılmıştır: 

a) Bundan maksad, Allah'ın emrine muhalefet etmeye karşı bir tehdid ve vaiddir. 
Bu izaha göre, ayete şu iki mana verilmiştir: 

1) İbn Abbas, Hasan el-Basri ve Mücâhid, "fâsıklar (o yurdu"nun cehennem 


olduğunu söylemişlerdir. Binâenaleyh bu, "Onfardan biri olmaktan sakınasınız 
diye, cehennem zikri hep hatırınızda olsun" demektir. 

2) Katâde şöyle demiştir: "Bu, "hallerinden ibret alasınız ve onların düştüğü 
cezaya duçar olmayasınız diye, sizi Şam'a sokacağım ve size, orada daha önce 
yaşamış Cebâbir ve Amâlik Kabilelerİ'nin kâfirlerinin yerlerini göstereceğim" 
demektir." 

Kelbi ise, "fâsıkların yurdu"na, onların yolculuklarında uğradıkları, Âd, Semüd 
ve benzeri Allah'ın helak ettiği geçmiş (eski) milletlerin yerleri ve yurtları 
manasını vermiştir. 

b) Bu tabirden maksat, bir vaad ve Allah Teâlâ'nın o İsrailoğullarına, 
düşmanlarının yurtlarına ve topraklarına vâris kılacağına dair bir müjdesidir. 


Allah en iyi bilendir. H 
" Kibirlenenlerin Ayetlerinden Çevrilmesi" Ne Demektir? 


"Yeryüzünde haksızlıkla kibirlenenleri, ayetlerimden çevireceğim. Onlar her 
türlü ayeti görseler, O'na (yine de) inanmazlar, aki-ı selimin yolunu görseler de, 
onu bir yol edinmezler. (Fakat) azgınlığın yolunu görürlerse, onu (yol) edinirler. 
Bu, ayetlerimizi yalan saydıkları ve onlardan gafil oldukları içindir" (A'râf, 146). 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [72] 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ Önceki ayette, "Size, ilende fâsıklann yurdunu göstereceğim" 
buyurunca, bu âyette de, o fâsıklara nasıl muamele etmiş olduğunu bildirerek, 
"Yeryüzünde haksızlıkla o kibirlenenleri, o ayetlerimizden Ooo çevireceğim" 
buyurmuştur. 

Alimlerimiz bu ayeti delil getirerek, Attan Teâtâ'nın bazan insanı, imandan men 
edip alıkoyabileceğini söylemişlerdir ki bu husus zahirdir. 

Mu'tezile ise şöyle demiştir: "Ayeti, sizin söylediğiniz manaya hamletmek 
mümkün değildir. Bunun deitti şunlardır: 

1) Cübbfti şöyle der: "Bundan muradın, "Allah Teâlâ o insanları, ayetlerine iman 
etmekten men eder" manası olması caiz değildir. Çünkü ayetteki, "çevireceğim" 
kelimesi gelecek zamanı İfade eder. Halbuki Allah Teâlâ, o kimselerin bu 
çevirmeden önce kâfir okluklarım ve tekzib ettiklerini bildirmiştir. Zira Allah 
onları, yeryüzünde haksızbkia kibirlenenier"; "akl-ı selimin yolunu görseler de 
onu bir yol edinmeyen, ama azgınlık yolunu gördüklerinde, onu hemen yol 


edinenler" olarak tavsif emiştir. Böylece bu ayetin, onların küfrünün daha önce 
meydana geldiğini gösterdiği sabit olur. Bu durum da, o "çevirme" işinden 
muradın, Allah'ı inkâr etmek olmadığına delalet eder. 

2) Hak Teâlâ'nın "Yeryüzünde haksızlıkla kirlenenleri, ayetlerimizden 
çevireceğiz" buyruğu, onların kibirlenmelerine ve küfürlerine karşı bunun bir 
ceza olduğunu göstermektedir. Binâenaleyh bu "çevirmemden maksad, onların 
inkarları olsaydı, o zaman bu tabirin manası, "Onların küfre yönelmelerine 
karşılık, kendilerine bir ceza olarak, onlarda küfrü yaratacağız" şeklinde oturdu. 
Halbuki küfre karşılık, cezaya rnüştehak olunan bu fiil üe ceza vermenin caiz 
olmayacağı malumdur. Böylece, bu '*cevirme"den muradın, "küfür" olmadığı 
sâbit olur. 

3) Şayet Cenâb-Hak, onları iman etmekten çevirseydi ve alıkoysaydı, o zaman 
Cenâb-ı Hakk'ın buna rağmen daha nasıl, “öyle ise onlara ne (oluyor) ki iman 
etmiyorlar?" fa&un.m" Böyle iken şunlara ne oluyor ki hâlâ öğüt kabul etmekten 
yüz çeviriyorlar” (Müddessir 48)Ve İnsanların, iman etmelerini, "Allah bir 
insanı mı peygamber gönderdi?" demelerinden başka bir şey men etmedi" (İsra, 
94) demesi mümkün olur? Blnenateyh âyeti im mânaya hamletmenin mümkün 
olmadığı sabit olur. Bu sebepte, ayeti diğer birtakım manalara hamtetmek 
gerekir. 

Birinci mana: Ka'bi ve Ebu Müslim el-İsfehânl şöyle demektedirler; "Bu, Allah 
Teâlâ'mn, Hz, Musa (a.s)'ya, düşmanlarını helak edeceğine dâir vermiş olduğu 
tam bir vaaddir. Cenâb-t Hakk'tn, onları "çevirmesi", onlan helak etmesidir. 
Dolayeiyle onlar, ne Hz. Musa'yı Allah'ın kelâmını (vahyi) tebliğ etmekten» ne 
de mü'minleri o kelâma iman etmekten men etmeye güç yetiremezier. Bu tıpkı, 
"Ey Peygamber, Rabbinden sana indirilen! tebliğ et. Eğer yapmazsan, (Allah'ın) 
elçiliğini tebliğ (ve ifâ) etmiş olmazsın. Allah seni insanlardan koruyacaktır" 
<M«d«,67>ayetinde beyan edildiği gibidir. Binâenaleyh Allah Teâlâ, Hz. Musa 
(a.s)' in düşmanlarını, ona eziyet etmekten ve risâletini tebliğ hususunda, gerekli 
olan şeyleri hakkıyla yerine getirmesine mani olmaktan alıkoyacağını 
kasdetmiştir." 

İkinci mana: Bu, Cübbâi'nin ileri sürdüğü şu husustur: Ona göre ayetin manası 
şudur: "Ben, o kibirlenen kimseleri, ayetlerimde, peygamberler ve mü'minler 
için hazırlanmış olduğu bildirilen izzet ve şerefi elde etmekten men edeceğim." 
Allah onları bundan, başlarına zillet ve küçüklük getirmek suretiyle çevirmiştir. 
Bu da inkarlarına ve Allah'a karşı tekebbür etmelerine karşı bir ceza yerine 
geçer. 

Üçüncü mana: "Bazı ayetlerimizden, ancak iman ettikten sonra faydalanılabilir. 


Bundan dolayı onlar inkâr edince,-kendilerini o ayetlerden istifâde edemiyecek 
bir hale sokmuşlardır. Böylece de Allah, onları o ayetlerden çevirmemiştir." 
Dördüncü mana: Allah Teâlâ, onların bazılarının hallerinin, o ayetleri görüp 
müşahede ettiklerinde, istidlal etmeleri şöyle dursun, aksine onları hafife alıp, 
hakkını yerine getiremeyecekleri şeklinde olacağını biliyordu. Bunu bildiği için, 
Allah'ın, onları o ayetlerden çevirmesi yerinde ve doğru olmuştur. 

Beşinci mana: Hasan el-Basri'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bazı kafirler, 
küfründe iteri gitmiş ve küfürde, kalbini öldürecek bir noktaya ulaşmıştır. 
Binâenaleyh, ayetteki, "(Onları), ayetlerimden çevireceğim "tabirinden maksadı, 
"Ben, işte o muayyen kimseleri ayetlerimden çevireceğim " manasıdır.." İşte bu 
hususta bütün söylenenler bundan ibarettir. 

Kulların fiillerinin yaratılması meselesinde, bu ayette Mu'teztte'nirr görüşünün 
doğruluğuna dair, kuvvetli bir delâlet olmadığı ortaya çıkmıştır. Aflah en iyi 
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Kibrin Manası: 


Ayetteki (kibirlenirler) kelimesi şu manadadır: "Onlar, kendilerinin insanların en 
üstünü olduğunu ve hakların sadece kendileri için olduğunu sanırlar." Halbuki 
"tekebbür" sıfatı, Allah'a aittir. Çünkü o, hiç kimsede bulunmayan kudret ve fazi 
sıfatına sahiptir. Bundan dolayı O'rtun "mütekebbir" olması, hiç şüphesiz hak 
olan bir husustur. Bazıları da, "Tekebbür, nefsin, kibrini başkasına karşı ortaya 
koymasıdır" diye tarif etmişlerdir. "Tekebbür", bütün kutlar hakkında zemm 
(kınama) ifade eden bir sıfat olduğu halde, Cenâb-ı Allah hakkında bir medh 
(övgü) sıfatıdır. Çünkü o, bunu kendisinin dışındaki varlıklara karşı ortaya 
koymaya lâyık ve müstehaktır. Zira bu, Allah hakkında doğru ve yerinde, 
başkaları hakkında ise bâtıl bir sıfattır. 


Mütekebbire Karşı Kibirli Davranma Meselesi 


Bil ki Allah Teâlâ, bu ayette, "haksaiıkla” buyurmuştur. Çünkü başkasına karşı, 
tekebbür etmek (kibirlenmek) bazan hak olur, Zira hakti olan kimsenin, hâlâ 
bâtılda devam etmekte olan kimseye karşı tekebbür etmeye hakkı vardır. 
Nitekim meşhur bir sözde de, "Tekebbür edene karşı, tekebbür etmek sadakadır" 


denilmiştir. [74] 


Sebilu'r-rüşd Tabirinin İzahı 


Cenâb-t Hakk'ın "Onlar, akl-ı selimin yolunu görseler de, onu bir yol 
edinmezler" buyruğu ile ilgili, birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Hamza ve Kisâi, kelimeyi hem râ harfinin, hem de ştn harfinin 
fetnasıyfa reşed; diğer kıraat imamları ise, râ'nın zammesi ve şın'ın sükünu ite 
röşd şeklinde okumuşlardır. Ebu Amr, bu iki okuyuş arasında mana bakımından 
bir fark olduğunu söylemiş ve şöyle demiştir: "Rüşd, salah (uygunluk) 
manasındadır. Nitekim Cenab-ı Hâk "Eğer kendilerinde bir rüşd (bir salah, 
uygun bir hal) görürseniz..." (Niya, 6) buyurmuştur. Resed kelimesi ise, dini 
bakımdan istikâmet (doğruluk) manasmdadır. Nitekim Hak Teâlâ, "Sana doğru 
yol olarak (reşedâ) Öğretilen ilimden..." (Kem, ee) buyurmuştur," Ktsâi ise, 
bunların tıpkı, hözn ve hezen, sukm ve sekam (hastalık) gibi, aynı manaya gelen, 
İki değişik telaffuz olduğunu söylemiştir. "Rüsd" kelimesinin isim, "reşed" 
kelimesinin ise masdar olduğu da söylenmiştir. 

İkinci bahis: "Sebilü'r-rüşd", hidayet ve din-i hak yolu ve ilim ile amelde 
doğruluk demektir. "Sebilü'-gayy" ise, bunun zıddıdır. Allah Teâlâ, şu iki 
sebepten ötürü onları imandan çevirdiğini beyân etmiştir: 

a) Onların, Allah'ın ayetlerini tekzib etmiş olmaları... 

b) Onların, bu ayetlerden gafil olmaları, yani, o ayetlerden yüz çevirmeye devam 
edip, böylece de, sanki o ayetlerden habersiz kimseler gibi olmalarıdır. Allah en 
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"Halbuki ayetlerimizi ve âhirete kavuşmayı yalan sayanların bütün işledikleri 
boşa gitmiştir. Onlar yapmakta olduklarından o başkasıyla mı 
cezalandırılacaklardı?" (A'raf, 147). 


Bil ki Allah Teâlâ, ayetlerinden, kibirlenen kimseleri niçin çevirdiğini, "Bu, ... 
ayetlerimizi yalan saydıkları ve onlardan gafil oldukları içindir" (A'raf, 146) 
diyerek belirtince, ayetleri yalanlayan o kimselerin hâlini de beyan etmiştir. Bu 
sebeble, onların değişik cezalara uğradıkları sanılabilir. Çünkü onların içinde, 
bazı iyi isteri yapanlar da vardır. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, ister mütekebbir, 
ister mütevâzi; ister iyffiktefi az, ister çok olsun, o kâfirlerin hepsinin 
durumunun aynı okluğunu bildirerek, "Hafouki ayetlerimizi ve âhirete 
kavuşmayı yalan sayanların bütün işledikleri boşa gitmiştir " buyurmuştur. Yani, 
onların âhireti inkâr etmeleri ve çeşitli günahlara dalmaları bu sebeple, olmuştur. 
Böylece Allah Teâfâ, omların amellerinin boşa gittiğini açıklamıştır. "İhbât" 


(amellerin boşa gitmesi) ile ilgili izahımız Bakara süresinde uzunca geçmiş olup, 
artık onu burada tekrar etmeye gerek yoktur.[Z6] 


Bir Şeyi Terketme, Fiil Değildir 


Daha sonra Hak Teâlâ, "Onlat yapmakta olduklarından başkası sebebiyle mi 
cezalandıracaklardı?" buyurmuştur. Burada bir hazif olup, bunun takdiri: 
"yaptıkları şey sebebi ile" veya "yaptıkları şeye göre cezalandırılırlar" 
şeklindedir. Alimlerimiz bu ayeti Ebu, Hâşim'in şu şekildeki görüşünün 
yanlfşhğına delü getirmişlerdir: Ebü Haşim'e göre, farzt terkeden kimse, o fara 
yaparken kendisinden başka bir fiil sâdır olmasa dahi, sırf farzı yerine 
getirmemesi sebebi Be tnt cezaya müstenak otur. Ehl-i sünnet şöyle der: "Bu 
ayet, cezanın ancak amele göre dduğurtsr delâlet eâer. Halbuki farzı terketme, bir 
amet , (bir iş yapma) değildir. Dolayısıyla o kimsemn bundan ötürü 
cezaiandonimaması gerekir. Bu sebepie cezanın ancak, Farzın zıddi bir şey 
yapılmasına karşjftk ölduğu sabit otur." Ebu Hâşim de: "Ben bu ikâbın bir ceza 
otduğurttt söylemiyorum. Binâenaleyh yaptlan istidlal döşer" diye cevap 
vermiştir: "Ceza, ancak kişiyi yasaklardan alıkoyma ye emirlere teşvik etme 
hususunda yeterli ve kâfi olduğu için ceza (karşılık) adtnı almıştır. Binâenaleyh 
sırf farzı terketmeye karştfıfcbir ikâb gerekir ise, bu ikâb, o terkedişi engelleme 
hususunda kâfi olur ve böylece de bir ceza olmuş olur. Binâenaleyh bunu, "ceza" 
diye adlandırmaktan, kaçmaya imkanın olmadığı sabit olmuş olur. Allah en iyi 


bilendir. L 


"Musa'nın arkasından, kavmi zinet takılarından bir buzağı (heykelini üdâh) 
edindiler ki, onun bir böğürmesi de vardı. Onun kendileriyle konuşmayacağım 
ve onlara bir yol da göstermeyeceğini görmediler mi ki, ona tutundular ve 
kendilerine zulmettiler” (A'raf, 148) 


Huliyy Kelimesinin Kıraati 


Bil ki bu ayetten maksad, Samiri'nin bir buzağıyı tfatt edinmesi kıssasını 


anlatmaktır. Bu ayette ilgili birkaç mesele vardır: [78] 


Birinci Mesele 


Hamza ve Kisai, kelimeyi, hâ ve lamın kesresi ve, "ttba" olsun diye yâ harfinin 
şeddesiyle olmak üzere diliyy kelimesi gibi, hiöyyfhlm şeklinde; diğer kıraat 
imamlan ise, haly kelimesinin coğulu olarak, hâ'nm dammesi, lâmın kesresi ve 
yâ'nın kesresiyle huliyyihim şeklinde okumuşlardır. Bu ttpkı, sedy (göğüs, 
meme) kelimesinin çoğulunun sudiyy olması gibidir.. Bazıları ise bu kelimeyi 
müfred olarak halyihlm şeklinde okumuştur. Hafy keümesi, altın ve gümüş gibi, 


kendisiyle süslenilen ve güzelleşilen şeydir. [79] 
Samiri’nin Altundan Buzağı Şeklinde Put Yapması 


Denilmiştir ki, İsrail oğullarının, kendisinde süslendikleri ve kıptilerden ödünç 
takılar aldıkları bir bayramları bulunuyordu... İşte onlar bu günde, Kıptilerin 
takı ve zinet eşyalarını ödünç almışlardı; Allah, Kıptileri denizde boğunca, bu 
takılar İsrailoğullarının elinde kaldı.. Derken, aralarında kendisine itaat «dilen, 
değerli bir kimse olan Samiri bu takılan topladı... Zaten İsrailoğuiları da, Musa 
(a.s)'dan. kendileri için bir ilah yapmasını isteyip duruyorlardı. İşte bundan 
dolayı Samiri, (o takılardan) bir buzağı heykeli döktü... 

Alimler, daha sonra ihtilâf ederek, bir kısmı şöyle demiştir: Samiri, Cebrail 
(a.s)'in atının ayağının bastığı yerden bir avuç toprak almış ve bunu, o buzağı 
heykelinin içindeki boşluğa bırakmıştı.. Bunun üzerine bu heykel, et ve kandan 
oluşan bir buzağı haline gelmiş ve ondan, bir defa olmak üzere bir böğürtü 
çıkmıştır... Bunun üzerine Samirr de: "işte bu, sizin ve Musa'nın ilâhıdır!" 
demiştir.. Ekseri Mutezile müfessirleri ise şöyle demiştir "Samiri bu heykeli, içi 
boş olarak yapmış ve boşluğuna, belli şekillerde içi boş kamışlar yerleştirmişti... 
Bu heykel, rüzgarın esme yönüne göre yerleştirilmişti.. Rüzgar, o kamışlara 
giriyor ve onlardan, bir buzağının böğürmesine benzeyen bir ses çıkıyordu..." 
Diğer âlimler ise şöyle demişlerdir: "Samiri, bu heykeli içi boş olarak yaptı ve 
buzağının yerleştirildiği yerin altına, hiç kimsenin farkedemiyeceği şekilde, 
buzağının içine üfleyecek bir adam yerleştirdi.. Bundan dolayı «ta insanlar, onun 
içinden böğürmeye benzeyen bir ses işittiler." Bu görüşün sahipleri şöyle 
demişlerdir: "İnsanlar şimdi de, buna benzer, fışkırtma yoluyla içinden su 
akıttıkları heykeller yapıyorlar... Bu ve benzeri yollarla da heykellerin içinden 
sesler çıkıyor... Daha sonra Samiri, insanların aklına, bu buzağının, onların ve 


Musa'nın ilahı olduğu düşüncesini attı.. [80] 


Ayetle İlgili Bazı Sorulara Cevaplar 


Geriye, ayetin lafzıyla ilgili birkaç sual kalır: 

Birinci sual: O buzağıyı put «dinen sadece Samiri otduğu halde, ayette niçin 
"Musa'nın arkamdan kavmi, zftıet tekilamdan bir buzağı heykelini (ilâh) 
edindiler..." denilmiştir. 

Buna iki şekilde cevap verilir: 

1) Allah Teâlâ, bunu onlara mal etmiştir; çünkü bunu, onların içinden olan birisi 
yapmıştır. Nitekim, yapan ve söyteyen içlerinden birisi olduğu halde,. 
"Temimoğulları şöyle yaptılar, böyte dediler." denilir.. 

2) Onlar da, bu buzağıyı teri edinmeyi istiyor ve buna rea gösteriyorlardı.. 
Bundan dolayı, sanki onlar bu hususta birlik halindeydiler,.. 

İkinci sual: Bu takılar, zinet eşyalan, kendilerinin olmayıp, sadece ödünç olarak 
elde etmiş olduklar» halde, niçin, "Onların zinet takılarından.." denildi? - 
Cevap: Allah Teâlâ Firavun'un kavmini imha edince, bu mallar onların etlerinde 
kaldı ve böylece de, diğer kendi mallan gibi, ontenrt mab ve mülkü haline geldi., 
Bunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, ”Bü surede onları bostanlardan, akar 
sulardan, hazinelerden ve şerefli makamlardan çıkardık, işte çıkarışımız böyle 
oldu ve onlara israihğullannı mirasçı kıldık..." (Şuara, 57-59) ayetleridir. 
Üçüncü sual: Buzağıya tapanlar, Hz. Musa'nın kavminin hepsi miydi, yoksa 
sadece bir kısmı mıydı? 

Cevap: Ayetteki, "Musa'nın arkasından, kavmi zinet taktlarından bir buzağı 
heykelini (ilâh) edindiler” sözü, umüm ifade eder.. Hasan ekBasrf, Harun (a.s) 
hariç, onların hepsi buzağıya taptılar" demiş ve buna, iki bakımdan deflt 
getirmiştir Birincisi, ayetin umumi manası.. ikincisi ise, Hz. Musa'nın bir 
kıssadaki, "Ya Râbbi, beni de, kardeşimi de bağışla:... " (A'raf, 151) şeklindeki 
sözüdür. O, sadece, kendisi ve kardeşi için dua etmiştir. Bu, o ikisinin 
dışındakilerin duaya iayık olmadıklarına delâlet eder. Eğer onlar, iman üzere 
kalmış olsalardı durum böyle olmazdı... Başka alimler ise şöyle demiştir: 
Aksine, İsrailoğullan içinde, imanı üzere katmış ve sebat etmiş olan kimseler 
bulunuyordu. Çünkü bu küfür, betti kişiter için vaki olmuştu.. Bunun delili, 
"Musa'nın kavminden bir cemaat vardır ki (halkı) hakka irşad ederler, onunla 
hükümde adalet yaparlar" (A'râf, 159) ayetidir... 

Dördüncü sual: Bu buzağı heykeli, bazılarının söylediği gibi, etten ve kandan 
mürekkeb bir buzağıya mı dönüştü, yoksa daha önce olduğu gibi altın olarak mı 
kaldı? 

Cevap: Birinci ihtimali benimseyen kimsetef, görüşlerinin doğruluğu hususunda 
şu iki şekilde İstidlalde bulunmuşlardır: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "buzağıyı ilâh edindiler ki, onun bir böğürmesi de vardı..," 


buyruğudur. "Cesed" kelimesi, et ve kandan meydana gelmiş dan cisimlerin 
adıdır.. Yine onlardan bu hususta münakaşa.ederek, "Hayır, "cesed" kelimesi, 
ister et ve kandan meydana gelmiş olsun, isterse böyte ötmamış olsun, kestf ve 
yoğurt her cisme verilen bir isimdir"diyenlerdetluftınmaktadır. 

b) Allah Teâiâ, bu buzağının böğürtüsü olduğunu haber vermiştir. Bu ise ancak, 
canlılar hakkında söz konusu olabilir.. 

Buna, şu şekilde cevap verilmiştir: Bu ses, buzağının sesine benzediği için, buna 
"böğürtü" isminin verilmiş olması uzak bir ihtimal değildir... Hz.AH(r.a) de, bu 
tabiri cim ve hemze ite, bağırma manasına galen (bağırdı) fiilinden olmak üzere, 
şeklinde okumuştur. İşte bu konuda söylenenler bunlardır... 

Bil ki Allah Teâfâ, onlann bu görüş ve söylerini nakledince, o buzağının ilâh 
olmasının batıllığına da, "Onun kendileriyle konuşmayacağın ve onlara bir yol 
da göstermeyeceğini görmediler mi ki, ona tutundular.." buyruğu ile istidlal edip, 
bunu hüccet getirmiştir. Bu delifi su şekilde açabiliriz: Bu buzağının, ne onlarla 
konuşması, ne de onlart doğruya, iyiye ve güzele iletmesi mümkün değildir.. 
Böyle olan her şey, ya cansız varlık olur veyahut da, aciz bir canlı, mahlük olur. 
Her iki halde de böylesi bir şey, ilâh olamaz.., Alimlerimiz bu ayette, 
konuşmayan ve hakka hakikate iletmeyen kimsenin il£& olarruyacağtna istidlal 
etmişlerdir. Zira ilâh, emir ve yasakları olan kimsedir., B& ise ancak o kimse 
konuştuğu zaman tahakkuk edebilir., polayısiyle, konuşamayan kimseden, emir 
ve yasak sâdtr olamaz.. Halbuki buzağı, emir ve yasaklar koymadan acizdir; 
öyleyse, ilah olamaz... 

Mutezile ise şöyle demektedir: Bu ayet, ilâh olmanın şartmın, doğruya ve sıdka 
iletici olmak olduğuna delâlet eder.. Binâenaleyh, doğruluktan ve sıdktan 
saptıran kimselerin ilâh olmaması gerekir. 

Buna göre şayet, "Su, konuşabilen ve doğruya, güzele ileten kimselerin itan 
edinilmelerinin caiz olması neticesini verir. Aksi halde, şayet, ilâh edinilmesinin 
caiz olamayacağı hususunda, bu sıfatların o kimsede bulunması, yokluğu gibi, 
yok hükmünde olursa, sizin yaptığınız açıklamanın bir manası kalmaz" denilirse, 
buna da şu şekilde cevap verilir: 

1) Bunun, ulühiyyetin tahakkukunun bir şartı olması tarak bir ihtimal 
sayılmamalı. Binâenaleyh, her ne kadar burtun bulunmasından ufühiyyetin 
tahakkuktı gerekmese dahi, ancak ne var ki bunun bulunmamasından, onun da, 
yani utühjyetin de bulunmaması gerekir.. 

2) Onlarla konuşmaya ve onları hayır ve şerre iletmeye kadir olan herkes, ilâhtır. 
Halbuki mahlükat, hidayet etmeye kidir değildir. Onfar ancak, hidâyet edilme 
vasfını haizdirter.v Ama, deliller getirme ve bu delilleri koymaya ise, ancak 


Allah Teâla kadirdir» 
Bil ki Cenâb-ı Hak bu ayetini, Ve kendilerine zulmettiler' buyurarak bitirmiştir. 
Yani, "Onlar, Allah'a ibadetten yüz çevirip buzağıya ibadetle meşgul olduktan 


için kendilerine zulmettiler" demektir. Allah en iyi bilendir. [8H 


"Vaktaki (buzağıya tapmaktan) çok pişman oldular ve kendilerinin muhakkak 
saptıklarını gördüler: "Eğer Rabbimiz bize acımaz ve bizi bağışlamazsa 
muhakkak ki en büyük riyana uğrayanlardan olacağa " dediler" (A'râf, 149). 


Sukita Fi Eydihim Tabirinin Manası 


Bil ki âlimler, Cenâb-ı Hakk'ın tabirinden maksadın "Buzağıya tapmtş olmaktan 
dolayı nedamet ve pişmanlıkları iyice arttı... şeklinde olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Fakat onlar, hangi mana ve sebepten dolayı bu "istiâre"nin güzel 
olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

1) Zeccâc, şöyle demektedir; "Bunun manası, "Pişmanlık ellerine, yani 
kaJbterine düştü" demektir. 8« tıpkı, her ne kadar, ele bir kötülüğün düşmesi 
tokama ise de, "Ellerinde kötülük bulundu" denilmesi gibidir. Şu kadar var Ki 
Araplar, kişinin kalbine ve görrüüne dfişen, istenilmeyen şeyi, "Eline döştü, 
elinde bulundu" şeklinde ifade ederler.. İşte burada da böyledir. 

2) Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Pişman olan kimse için, tabiri kullanılır. 
Çönkö, adamakıllı pişman olan kimse, kederinden ve üzüntüsünden elini ısırır. 
Böylece de onun pişmanlığı, sanki eline düşmüş olur. Çünkü onun ağzı eline 
değmiştir. 

3) Süküt bir şeyin yüksekten alçağa düşmesinden ibarettir. İşte bundan dolayı 
Araplar sakata'l-matar "Yağmur düştü" derler. Yine Arapça'da "Elinden bir şey 
düştü" ve "Kadın, düşük yaptı" deniür. Binâenaleyh, kim bir iş yapmaya 
yönelirse, o, o işe ancak, onun daha hayırlı ve daha doğru olduğuna inandığ» ve 
o amelin, Kendisine bir şeref ve bir makam kazandıracağına inandığı için 
yönelir. Dolayısıyla, ona bu işin bâtıl ve fasit olduğu zuhur edince, böylece o 
sanki yüksekten aşağıya inmiş ve üstten alta düşmüş gibi olur. İşte bu sebepten 
dolayı, hata ettiği zaman bir kimse için, "Bu ondan, hatâen vakf oklu" denilir. 
Böylece de onlar bu işi, yeryüzüne düşen şeye benzetmiş olurlar. B« şekilde, 
"suküt-düşmek" lafzının, pişmanlık esnasında meydana gelen hat ve durumu 
İfade etmek için kuşanılmasının, caiz ve yerinde bir şey olduğu sabit olur. Geriye 
ise, "O halde elin zikredilmesinin hikmeti nedir?" diye sorulması kalmıştır. Bu 
sebeple biz diyoruz ki, el insanın, sayesinde eşyayı alıp kavradığı, tuttuğu, 


muhafaza ettiği bir âlettir. Pişman olan kimse sanki, kendisinden dolayı bu 
pişmanlığın meydanageidiği o durumu telafi etmek ve onarmakla meşgul 
olmuştur. Böylece de, o kimse, o pişmanlıktan sonra, onu tefafi ve onarmakla 
meşgul olması itibariyle, kendisinin eline düşmüş olur. 

4) Vahidi, bazı ulemanın şöyle dediğini nakletmiştir. "Bu tabir safctt 
kelimesinden alınmıştır. "Sakft" ise, sabahleyin, yeryüzünü kaplayan ve kar 
tanelerine benzeyen şey, yani kırağıdır. Nitekim Arapça'da, kar hakkında "Yere 
kar yağdı" ve "yeryüzüne kar yağdı" manasında olmak üzere de, denildiği gibi 
"Yer, ktrağılandı" denilir. O halde, tabirinin manası, "Onun eline sakıt döştü" 
şeklinde olur. "Sakft". kırağı ise, azıcık bir sıcaklıkta hemen eriyip kaybolur.. 
Binâenaleyh, eline kırağı düşen kimsenin etinde, o kırağıdan asla hiçbir şey, eser 
katmaz. Böylece bu ifâde, neticede zarara uğrayan ve çalışmalarından hiçbir 
fayda elde edemeyen herkes hakkında bir darb-ı mesel olmuş olur. Böylece de, 
onun işinin akıbeti, pişmanlık olmuş olur. 

5) Bazı alimler de şöyle demişlerdir: İşinde şaşırıp, amelleri hususunda acziyyete 
düştüğü içindir ki, pişman ofan kimse için tabiri kutlanılmıştır.. İşlerin 
pekçoğunun yapılmasında esas âlet ve vasıta, eldir. Aciz ofan kimse ise, sakıt, 
düşmüş olan kimse hükmündedir. Binâenaleyh, düşme İşi el ile kullanıldığında, 
ele düşmenin, ancak tam bir acziyyet sebebiyle meydana geldiği anlaşılmış otur. 
Örfte de, ne yapacağını bilemeyen kimse hakkında, "Eli ayağı kaydı, dolaştı" 
denilir. 

Pişman olan kimse, genellikle başını eğer, ellerini bir yere dayayıp başını ciler 
arasına alır, bazan da ellerini, çenesinin altına veya etinin çeftBmesi haJtnde, yöz 
üstü düşecek bir şekilde yüzünün bir tarafına koyar. Böylece de ci, kendisine 
başın yaslanılması, konulması mümkün olduğu için, kendisine düşülmüş bir yer 
olmuş dür. Bu sebeple de, tabiri, "Elleri üzerine döştü" manasında olmuş olur. 
Bu, Cenâb-ı Hakk'm tıpkı "Sizi muhakkak hurma dallanma asacağım" nm m 
buyruğu gibidir. Yani "Hurma dalları üzerine... demektir. Allah en iyi bilendir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ve kendilerinin muhakkak saptıklarım sörrfü/er" 
buyurmuştur. Yani onlar, o sapıktiktarmı kendi gözleriyle görnüş gibi, bu 
sapıklıklannın iyice farkına vardılar.. 

Kâdi şöyle demektedir: "Ayette, sonra gelenin, önce bulunması gerekir (yani, 
ayette takdim-tehir bulunmaktadır). Çünkü, pişmanlık ve hayret ancak, (sapıktık) 
bilindikten sonra kesinlik kazanırlar. Buna göre de sanki Cenâb-ı Hak, "Onlar 
sapıttıklarının iyice farkına vardıklannda, kendilerine ulaşan ve onlara isabet 
eden bu büyük nedamet ve pişmanlıktan dolayı, etleri üzere düştüler" demek 
istemiştir." Şöyle de denilebilir. "Ayette bir takdim-tehirin bulunduğunu 


söylemeye gerek yoktur. Zira insan, yapacağı işin doğru mu yanlış mı olduğu 
hususunda şüpheye düştüğünde bazan, doğru mu yanlış mı;veyahut da fasit mi 
battt mı olduğunu bilemediği bir şeye yönelmiş olmaktan dolayı pişmanlık 
duyar. İşte bu durum ortaya çıktığında, pişmanlık da bulunmuş zuhur etmiş 
demektir. Daha sonra, bu husustaki bilgisi gelişir ve o şeyin, bir hata, bir 
bozukluk ve bâtıl olan bir şey olduğu anlaşılır. Binâenaleyh, böyle olması 
halinde, ayette bir takdim-tehir bulunduğunu söylemeye gerek kalmamış olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, onların, bu pişmanlık r.uhür ettiğinde ve yaptıktan o 
şeyin bâtıl olduğu anlaşıldığında her şeyle ilişkilerini keserek sadece Allah'a 
yöneldiklerini beyan ederek, "Eğer Rabbimiz bize acımaz ve bizi bağışlamazsa, 
muhakkak ki en büyük ziyana uğrayanlardan olacağız" buyurmuştur. Bu, yaptığı 
şeyin büyüklüğünü, vehametini kabul eden, kendisinden sâdır olan bu fiile 
pişman olan, kusurunu ve hatasını gidermesi hususunda Rabbine yöneten, sonra 
da, Cenâb-ı Hakk'm, affetmesi halinde, kendilerinin en büyük ziyana uğrayan 
kimselerden olacağını tasdik eden kimselerin sözüdür. Bu pişmanlık ve mağfiret 
talep etme işi, Hz. Musa, onların yanına döndükten sonra meydana gelmiştir. Bu 
ifade, "Ey Rabbimiz, eğer sen bize acımaz ve bizi bağışlamazsan..." şeklinde tâ 
harfiyle de okunmuştur. Rabbena "Rabbimiz..." kelimesi, münâda olduğu için, 
mansubtur. Bu, tevbe edenlerin sözüdür. Bu tıpkı, Hz. Adem ile Havva (a.s)'nın 


(A'raf, 23) demeleri gibidir. 1921 
Hz. Musa'nın Daha Dönmeden Kederlenmesinin izahı 


"Musa, kavmine öfkeli, kederli döndüğü zaman dedi ki: "Size bıraktığım şu 
makamımda, arkamdan ne kötü işler yapmışsınız! Rabbinkin emrini beklemeyip 
acele ettiniz ha!" (Tevrat) levhalarını bırakıverip kardeşinin başından tuttu, onu 
kendine doğru çekiyordu. (Harun), "Anamın oğlu" dedi, "bu kavim (bu adamlar) 
beni cidden zait gördüler (hırpaladılar). Az kaldı ki beni öldüreceklerdi. Sen de 
bana düşmanları sevindirecek harekette bulunma böyle. Beni zâlimler güruhuyla 
beraber tutma." (Musa) dedi ki: "Ya Rab, beni de kardeşimi de bağışla; bizi 
rahmetinin içine sok. Sen, merhametlilerin en merhametlisisin.” (A'râf, 150- 
151). 

Ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 


Birinci Mesele 


Bil ki, ayetteki "Musa, kavmine öfkeli,, kederli döndüğü zaman... "ifadesi, Hz. 


Müsa'ntn. onfarm buzağıya tapma hususundaki haber ve kıssalarım daha önce 
bilmiş olmasına mani değildir.. Bu, bunu gerektirmez; çünkü bunun, Hz. 
Musa'nın dönüp oniann halterini müşahede etmesiyle bdyte olmuş olman caizdir. 
İşte bu sebeple alimler, bu hususta ihtilaf etrrrişierdtr. Bu eömfeden olarak bazı 
kimseler: "Hz. Musa onların yanına ahiden vşrdtğt zaman bunu gördü" derken, 
Ebu Müslim: "Hayır, o bunu daha Önce, biliyordu" demiştir ki, bu doğruya daha 
yakındır. Bunun böyle olduğuna şunlar da delalet eder: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, "Musa, kavmine öfkeli, kederli döndüğü zaman..." ifadesi, 
Hz. Musa'nın, dönerken öfkeli ve kederli olduğuna delâlet eden Hz. Musa, henüz 
kavminin yârıma ulaşmadan önce bu hakleydi, öfkeli ve kederliydi.. Böylece bu 
durum, Hz. Musa'nın, kavminin yanma varmadan önce, O'nun bu durumdan 
haberdar olduğuna delâlet eder. 

2) Allah Teâlâ, Tâ-hâ süresinde, bu hâdiseyi Hz. Musa'ya, Mikat'ta iken 


bildirmiş olduğunu açıklamıştır. 183) 


" 


İkinci Mesele 


Ayette geçen, "esifen" kelimesi hakkında şu iki görüş ileri sorulmuştur: 

a) Bu, şiddetti öfke ve kızgınlık manasına gelir. Bu, Ebu'd-Derda ite Atâ'nın tbn 
Abbat'tan rivayet etmiş olduğu görüştür. Zeccâc da bunu tercih etmiştir. Onlar bu 
kelimenin bu manaya geldiğine- Cenâb-t Hakk'ın, "Nihayet onlar bizi 
gazablandirmca kendilerinden intikam aldık... " (Zuhruf, 55) ayetini delil 
getirmişlerdir. Buradaki âsefüna kelimesi, "gazablandırmak, kızdırmak" 
anlamındadır. 

b) Bu, yine ibn Abbm'm ve Hasan el-Basıri ile Süddi'nin görüşü ofap. buna göre 
aelf kelimesi, esef edip hüzöntenen demektir. H*. Alşe'nin hadisinde Hz. Aişe, 
demiştir. Yani, "Ebu Beler, hüzünlü bir adamdır..." demektir. 

Vâhidi şöyle demektedir: "Bu iki görüş de birbirine yakındır. Çünkü gazab, 
hüzünden; hüzün de gazabtân meydana geknektedir. Dolayısiyie, senden daha 
aşağı derecede öten kimselerden, sana hoşlanmadığın bir şey gelir, isabet ederse; 
o zaman kızar ve öfkelenirsin. Ama, senden üstün olan kimselerden 
hoşlanmadtöm bir şey geör de sana isabet ederse, o zaman üzülürsün.. 
Binâenaleyh, bu İki durumdan birisi Öfke ve kızgınlık, diğeri de hüzün, keder 
adım altr. Bu sebeple Hz. Musa, kavminin buzağıya ibadet etmesinden detayı 
onlara öfkelenmiş; Attahu Teâlâ'nm, kavmini smayıp tmtihana çekmesinden 
dolayı da üzülmüş ve kedertenmiştir. htttekim €eoab-t Hak, Hz. Musa'ya, "Biz 


senden sonra kavmini imtihan ettik (Taha, 85) demiştir.." 84) 


Vekâlet Hakkında 


buyruğuna gelince, bunun manası, "SU» b»raköğim şu makamımda artcarndan 
ne kötü isier yapmıssmiz, -" sektindeHtr. Bu Ntâb> ya Samkf ve onun gibi 
buzağıya tapan kimseleredir, yahut da, İsrattoğullanrttn ilerf getenlennedir ki, 
bunlar Harun (a.ş), ile mütninlerdir. Bunun böyle olduğuna, Cenab-ı Hakk'ın, 
"Kavmimin içinde bana vekâlet et" um t4 ifadesi de d^M örnekledir. Birinci 
takdire göte ayetin.mafiası "Siz tona, netötübimMalef oldunuz; çünkü siz, Allah'a 
ibadet edeceğiniz y«rde, tutup bulaö”yataptıntzl.V'şeklirKla dur. İkinci takdire 
göre de mana: "Siz barıa, ne k«ü bir hralef oldunuz! Çünkü siz, Mah'tan 
başkasına ibadet edilrtjesine mani olmadınız!.." şeklinde dur. Bu ifadeyle ilgili 
birkaç soru bulünmaktadir: 

Birinci soru: Bi'se fiilinin gerektirdiği fâü ile, "mahsüsun btzzemm-özetiikte 
kınanan, zemmedilen şey" nerededir? 

Cevap: Fail, mâ haleftümüni kelimesinin tefsir ettiği zamirdir. "Mahsusun 
bizzemm" ise mahzüf olup, kelamın takdiri "Benden sonra benim yerime 
geçerek, yapmış olduğunuz temsilcilik, haleftik ne kötü bir haleflik ve 
temsilciliktir" şeklindedir. 

İkinci soru; tabirinden sonra ifadesinin getirilmesinin hikmeti nedir? 

Cevap: Bunun manası, "Benden, Allah'ın birliğini, O'nun ortaklarının 
olmadığını ve ibadetin sırf O'na yapılacağını görüp anlamanızdan sonra veya 
"Onlar, "Onların na$jl tanrıları varsa sen de bize öyle bir tanrı itap!" (A'raf, 
IM) dediklerinde, benim İsrailoğullannt tevhid akidesine sevketmem ve onları, 
sığıra tapmaktan men etmemden sonra..." şeklindedir. Halbuki, halef olan 
kimselerin, kendilerini halef bırakanların yolundan gitmeleri gerekir. Bu yerine 
getirilmesi gereken bir vazifedir. 

Ayetteki, "Rabbinizin emrini (beklemeyip) acele ettiniz ha?!.." ifadesine gelince, 
burada geçen "acele etme"nin manası, bir şeyi, vaktinden önce yapmak istemek 
ve ona yönelmektir.. İşte bundan dolayı, acele etmek kınanmış; bir şeyi süratle 
yapmak, çabuk yapmak ise kınanmamıştır.. Çünkü hızlılık, bir şeyi, 
yapdabiteceği zaman dilimlerinin ilkinde yapmaktır. İşte VfthMi, bu şekilde 
söylemiştir. 

Bir kimse şöyte diyebilir: "Şayet acele etmek kötü olsaydı, daha hastl Hz. Musa, 
"Ben sana yönelerek acele ettim ki, yârab, hoşnud olasm.."(Tahâ, 84) diyebilir. 
İbn Abbas, tabirinin manasının, "Rabbinizin miadını beklemeyip, böylece de ona 
sabredip dayanamadınız hat..." şeklinde okluğunu söylemtştrr. Haşan el-Basri de: 


"Cenâb-ı Hakk'ın, size vaadetmiş olduğu o kırk güne dair vaadinde acele ettiniz 
haf manasında olduğunu, zira İsrailoğullarının. Hz. Musa, otuzuncu gecenin 
sonunda gelmeyince, onun öldüğüne hükmettiklerini söylemiştir.. Atik: "Cenâb-ı 
Hak, bu buyruğu ile "Rabbinizin gazabında acele ettiniz ha!.." manasım 
kastetmiştir"demiştir. Kelbi de bu ifadeye: "Rabbinizin emri size gelmezden 


önce, buzağıya tapma konusunda acele ettiniz ha!.." manasını vermiştir. 1851 
Hz. Musa’mn Tevrat Levhalarını Elinden Atması 


Cenâb-ı Hak, Hz.Musa'nın öfkeli ve kızgın olarak döndüğünden bahsedince, 
bundan sonra, bu öfkenin sebep okluğu şeyleri de zikretmiştir. Bu da şu iki 
şeydir: 

1) Cenâb-ı Hak, "Levhaları bırakıverip..." buyurmuş olup, bu ifadesiyle, içinde 
Tevrat'ın yazıh olduğu levhaları kastetmiştir. O levhalar, Hz. Musa'nın 
mucizelerinin en büyüğü olup, sonra da Musa, (buna rağmen) o levhaları atınca, 
bu onun öfkesinin çok şiddetli olduğuna delâlet eder.. Çünkü kişi, bu gibi işlere 
ancak, çok müthiş kızıp öfkelendiği zaman teşebbüs eder. Rivayet olunduğuna 
göre Tevrat, yedi bölümden ibaretti. Hz. Musa, içinde Tevrat'ın yazıtı olduğu 
levhaları atınca, onlar kırıldı,, Böylece de onun altı bölümü kaldırıldı, geriye 
sadece tek bir bölüm kaldı. Kaldırılan bölümlerde, israiloğulfannin ihtiyaç 
duyacaktan her şeyin izahı bulunuyordu.. Geriye katan bölümde ise, sadece 
hidâyet ve rahmet konuları bulunuyordu... Hz. Peygamber (s.a.s)'den şöyle 
dediği rivayet edilmiştir: 

"Haber, çözle görmekten çok farklıdır! Allah ona, kavminin düştüğü fitneyi 
haber vermiş de O, Allah'ın kendisine haber verdiği şeyin gerçek olduğunu 
anlamıştı, bunun iizefme de, elindeki (o hüküm)kre sımstkı sarılmıştı... " [86] 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Kur'an-t Kerim'de sadece, Hz. Musa'nın o levhaları 
attığı hususu bulunmaktadır; onları attığında, kırılmış olmaları durumuna 
gelince, bu hususta Kur'an'da bir beyan bulunmamaktadır. Bîr de bu, Allah'ın 
kitabma karşı takınılmış büyük bir kusur ve hatadır, böyle bir şey ise, 


peygamberlere yakışmaz..." [87] 
Hz. Musa'nın Hz. Harun'dan Hesap Sorması 


2) Bu kızgınlıktan neşet eden ikinci durum ise, Cenâb-ı Hakk'ın şu buyruğunun 
beyan ettiği Husustur: "Levhaları bırakıp kardeşinin başından tuttu, onu kendine 


doğru çekiyordu... Burada, peygamberlerin ismetini 

zedeleyen, kabul etmeyen kimse için, bizim açık cevabıyla beraber Tâ-hâ 
suresinde zikretmiş olduğumuz bir sual bulunmaktadır. Kısaca, peygamberlerin 
ismetini ta'n edip zedeleyen kimseler şoyte demektedirler: "Musa (a.s) 
kardeşinin başını tutup, onu hor ve hakir kılmak, küçük düşürmek suretiyle 
kendisine sürüklemiştir.." 

Peygamberlerin ismetini kabul eden kimseler ise şöyle demişlerdir: "Hz. Musa 
(a.s); kardeşinin başını kendisine doğru, o hadisenin keyfiyetini ondan sorup, 
iyice öğrenmek için çekmiştir." 

Eğer, "Niçin Hânın (a.s): "Anamın oğlu, bu kavmin beni cidden zâif gördüler" 
demiştir?" denilirse, biz deriz ki: Bunun cevâbı şudur: Hanın (a.s), 
İsrailoğullarmtn câhillerinin, Hz. Musa'nın, buzağıya tapanlara kızgın olduğu 
gibi, kendisine de ktzgtn olduğunu zannetmelerinden endişe duymuş, bunun için 
de Hz. Musa'ya: "Ey anamtn oğlu, bunlar beni zayıf,gördüler. Buzağıya ibadeti 
terketme konusunda bana itaat etmediler. Ben onları bundan nehyettim ama, 
onları bundan alıkoymam için bana hiç biri yardımcı olmadı. Binâenaleyh sen, 
bana düşmanlarımı sevindirecek şey yapma. Onlar senin de düşmanındırlar. 
Çünkü bu topluluk, senin bana yaptığın bu davranışı, bana bir ikram olarak 
değil, beni küçük düşürmeolarak göreceklerdir" demiştir. 

Ayetteki "Anamın oğlu" tabirine gelince, bil ki İbn Âmir.Hamza, Kisâi ve 
Âsimin râvlsi Ebu Bekir bunu, mimin kesresiyle şeklinde; yine bunu, Tâ-hâ 
süresinde de aynı şekilde okumuşlardır. Bu durumda bunun takdiri, şeklinde 
olup, buradaki izafet "yâ"sı düşmüştür. Çünkü nida, hazf üzere mebnidk. Geriye, 
izafete delâlet etmek (kere, mim'in üzerindeki kesre kalmıştır. Bu tıpkı, (Zümer, 
16 vb.) ayetinde olduğu gtbidfe Diğer kıraat âlimleri ise, her iki sürede de, bu 
kelimeyi, mim'in fethâsı ile şeklinde okumuşlardır. Bu ifade hakkında iki görüş 
bulunmaktadır: 

a) Bu iki harf (iki lafız), çok olarak yanyana bulundukları için, tek bir isim 
yapılarak mebni kılınmışlar, böylece de "Hadramevt" ve (Onbeş) kelimeleri gibi, 
tek isim gibi olmuştur. 

Bu tabir, izafet yâ'sından bedel olan elifin hazfı üzere mebni olup, ifâdenin aslı 
şeklindedir, Nitekimşair söyle demiştir. 

"Ey amcam kızı, kınama ve yat uyul.." Ayetteki "Bu kavim, beni, cidden zayıf 
görduler" ifadesi, "Benim sözüme aldırmadılar, az kalsın beni Öldürüyorlardı, 
Binâenaleyh sen bana, düşmanları yani buzağıya tapanları sevindirecek ssyteri 
yapma. Beni, buzağıya tapan o zâlimlerle bir tutma, yani yaptıkları kötü fiillerine 
karşı, onlara vereceğin cezaya, beni de ortak kılma" ctemektir. işte o . zaman, 


Hz. Musa (a.s), yani Harun'a karsı azab ve hiddetten, ölürü "Rabbim beni ve 
buzağiya tapanlara karşı şiddetli uyanlarda bulunmayı terketmiş olmasından 
ötürü de kardeşimi bağışla"; rahmetinin içine sok. Sen merhametlilerin en 
merhametlisisin" demiştir. 

Bil ki bu ktssa ile alâkalı soruların ve cevapların tamamı Tâ-hâ süresinde 


zikredilmektedir. Allah en iyi bilendir.L88| 
Buzağıyı Tanrılaştıranların Akıbetleri 


"Şüphe yok ki buzağıyı (tanrı) edinenlere Rablerinden bir gazab ve dünya atında 
bir horluk erişecektir, İşte biz, yalan düzenlen böyle cezalandırırız. Kötülükler 
işleyen, sonra da bunun ardından tevbe edip. iman edenlere gelince, şüphesiz ki 
Rabbin bunun ardından, elbette gafur ve rahimdir" (A'râf, 152-153). 

Bil ki bu ayetin gayesi, buzağıya tapanların durumunu açıklamaktır. 

Bil ki, itteheza (ittihaz etti, edindi) fiilinin iki mef'ülünden birisi hazf edilmiştir. 
Buna göre kelamın takdiri, "Onlar, buzağıyı bir ilah ve bir mabud ecSndifer" 
şeklindedir. Hazfedilen mef'üle, "O (Sâmiri), kendilerine böğüren bir buzağı 
heykeli (döküp) çıkarmıştı" (Tâhâ. 88) ayeti delâlet etmektedir. Müfessirlerin, ru 
ayeti tefsir hususunda iki izahları vardır: 

1) Buzağıyı ilah edinenlerden maksad, ona bizzat tapanlardır. Bu kimsefer, 
haklarında Cenâb-ı Hakk'ın, "(Onlara) Rablerinden bir gazab... erişecektir" 
dediği «-ıselerdir. Hal böyle olunca, bu ifade ile ilgili şöyle bir soru sorulur: 
Allah Teâlâ, günahlarından tevbe etmek için kendilerini öldürmüş olmaları 
sebebi ile, bu kimseleri bağışlamış ve tevbelerini kabul etmiştir. Allah, onların 
tevbesini kabul etmiş olduğuna göre, onlar hakkında daha nasıl "(Onlara) 
Rablerinden bir gazab.. erişecektir" denilebilir? 

Bu soruya şöyle cevap verilir: Bu gazab, muhakkak ki sadece dünyada tahakkuk 
etmiştir, âhirette değil.. Buna göre bu "gazab" "Allah'ın onlara, kendilerini 
öldürmelerini emretmesi" şeklinde tefsir edilir. Ayetteki, "Dünya hayatında bir 
zillet (korluk) erişecekti.." buyruğundan maksad ise, onların dalâlete düşüp zelil 
(hor ve hakir) olmuş olmalarıdır. Eğer muhalifler: "Cenâb-ı Hakk'ıh "erişecektir" 
ifadesi, gelecek zamanı ifâde eder, öyle olunca artık nasıl olur da bunun dünyevi 
bir hüküm olduğu söylenebilir?" derlerse, biz deriz ki: Bu söz, kavmini imtihan 
ettiğini ve onların buzağıyı ilah edindiklerini Hz. Musa'ya haber verdiği zaman, 
Cenâb-ı Hakk'ın Hz. Musa'ya bildirdiği o şeyi nakletmektir. Buna göre, Allah 
Teâlâ o zamanda Hz. Musa'ya, kavmine bu dünya hayatında (ileride) ilâhi bir 
gazab ve zilletin geleceğini haber vermiştir. Dolayısıyla bu söz, onun kavminin 


(tevbe için) kendilerini öldürmelerinden ve zillete düşmelerinden önce söylenmiş 
olur. Dolayısıyla yapmış olduğumuz tefsir, bu açıdan doğru olur. 

2) Buzağıyı ilah edinenlerden maksad , İsrailoğullarının, Hz. Muhammed (s.a.s) 
zamanındaki soylarıdır. Buna göre, ayet iki şekilde izah edilir: 

a) Araplar, atalarının yaptıkları iyi şeylerden dolayı onların soylarını (oğullarını) 
Övdükleri gibi, onların yapmış olduğu kötü fiillerden dolayı da, yine onların 
nesillerini ayıplarlardı. Mesela onların soylarına, bunu daha önce yaşamış olan 
ataları yapmış olduğu halde, "Siz şöyle şöyle yaptınız" derlerdi. İşte burada da 
böyledir. Cenâb-ı Hak, burada, her ne kadar bu işi onların ataları yapmış ise de, 
Hz. Muhammed (s.a.s) zamanındaki yahudilerin, buzağıyı ilah edindiklerini 
söylemiş ve sonra onlardan bahsederken, "Onların üzerine korluk ve yoksulluk 
damgası vuruldu"(Bakara. 61) buyurduğu gibi, onlara âhirette Rab'lerinden bir 
gazab ve dünya hayatında da bir horluk erişeceğini bildirdi. 

b) Bu ifadenin manası: "Buzağıyı ilah edinenler, yani bu işi bizzat yapanlar yok 
mu, onlara, yani onların evlâdlarına bir gazab ve zillet erişecektir" şeklindedir. 
Ayette, sözden anlaşıldığı için muzaf olan "evlâdlarına" kelimesi düşmüştür. 
Cenâb-ı Hakk'ın biz yalan düzenleri (iftira edenleri) böyle cezalandırırız" 
buyruğu, "Allah'ın dini hususunda, aslı olmayan bir şeyler uyduran her 
müfterinin cezası, bu dünyada ilahi gazaba ve zillete düçâr olmaktır" 
manasındadır. Mâlik b. Enes: "Her bid'atet, başının üstünde bir zillet bulur" dedi 
ve bu ayeti okudu. Çünkü bid'atçı, Allah'ın dininde, aslı olmayan birşey 
uydurmuş (iftira etmiş) demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Kötülükler işleyen, iman edenlere gelince,.." buyruğuna 
gelince, bu çeşitli kötülükler (günahlar) işleyen bir kimsenin önce bunlardan 
tevbe etmesi gerektiğini ve bu tevbenin ise, önce o işleri terkedip onlardan 
vazgeçmesi, bundan sonra da iman etmesi gerektiğini, bu (icmâli imanın 
peşinden) Allah'a iman edip, O"ndan başka bir ilahın bulunmadığını tasdik 
etmesi gerektiğini gösterir. 

Ayetteki "Şüphesiz ki Rabbin bunun ardından, elbette r ve rahimdir" ifadesi 
tevbe edilen bütün kötülüklerin (günahların) mağfiret icab ettirdiği hususunda, 
müsavi olduğuna delalet eder. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın, "kötülükleri işleyen..." 
ifadesi, her türlü kötülüğü içine alır. Buna göre "adenin manası: "Bütün 
kötülükleri yapıp da, sonra bunun ardından tevbe edenler mu, Allah onları 
bağışlar" şeklindedir. Bu ayet, günahkarlar için müjde ve sevinç -âce eden en 


büyük açıklamalardandır. Allah en iyisini bilendir. 189) 


Öfkesi Yatışınca Hz. Musa'nın Yaptıkları 


~Vakta ki Musa'dan o öfke uzaklaşıp, sustu. O levhaları aldı. Onların bir 
nüshasında. Rablerinden korkan kimseler için bir hidayet ve rahmet vardı" 
(A'râf, 154). i 

Bil ki Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'ya kızdığı zaman sâdır olan şeyleri (önceki de) 
açıklayınca, bu ayette de, kızgınlığının yatışması esnasında O'nun yaptığı I 
beyan etmiştir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [90] 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Musa'dan o öfke* uzaklaşıp, sustu" ifadesi ile ilgili, birkaç 
görüş bulunmaktadır: 

1) Bu, istiare (mecaz) üslübu ile söylenmiş bir sözdür. Sanki gazab Hz. Musa'yı 
o şeye teşvik ediyor ve ona "Kavmine şöyle şöyle de. Levhaları at ve kardeşinin 
başından tutup onu sürükle" diyordu. Ama kızgınlık kaybolunca da sanki, 
susmuş gibi oldu. 

2) İkrime'ye göre bunun manası, "Öfkeden Musa, uzaklaştı" şeklinde olup, 
ifâdede bir "kaib" (yani bir takdinvtehir) yapılmıştır. Nitekim Araplar, "Başımı 
külaha soktum" manasında, "Külahı başıma geçirdim" derler. 

3) Buradaki "süküt"tan (susmadan) maksad, süküne ermek ve kaybolmaktır. 
Buna göre tabiri yerinde olur, ama (buradaki sekete fiili yerine) samete (sustu) 
fiili kullanılmaz. Çünkü sekete fiili, (aynı zamanda) "sükün buldu, sona erdi" 
manasınadır. Samete fiili ise, "konuşmayı kesti, sustu" manastndadır ve bu 


"gazab" için kullanılamaz.2 Lİ 
İkinci Mesele 


Ayetin zahiri, Hz. Musa(a.s)'nın, kardeşi Harun'un herhangi bir kusur ve 
hatasının olmadığını anlayıp, 

dolayısıyla onun mazeretinin geçerli olduğunu görünce, 

kızgınlık ve gazabının süküna erdiğine delâlet etmektedir. Bu, Musa (a.s)'nın, 
"Ya Rabbi. beni de, kardeşimi de bağışla" diye dua ettiği vakittir. Böylece o, ona 
kızgınlığının yok olduğuna dikkat çekmek için kardeşi için de dua etmiştir. 
Çünkü bu, onun daha önce yapmış olduğu iki işte olduğu gibi, kızgınlığının 
emarelerinin ilki idi. Bundan dolayı o, daha önce yaptığı o iki işin zıddı olan 


fiilleri, kızgınlığının sükünete erdiğine bir alâmet gibi kılmıştır. [92] 
Nüsha Kelimesinin Manası ve Tevrat Nüshası: 


Cenâb-ı Hakk'ın "O. levhaları aldı" ifadesindeki levhalardan murad, 
'Levhaları attı (A'râf. 150) ifadesinde bahsedilen levhalardır. Bu ifadenin zahiri, 
o levhalardan herhangi birinin kırılmadığı ve "Tevrat'ın yedi bölümden altısının 
göğe kaldırıldığı" şeklindeki görüşün yanlış olduğuna delâlet eder. Ayetteki, 
"Onların bir nüshasında" tabirine gelince, ("nüsha"nın masdan olan) "nesh" 
kelimesi "nakletmek, başka birşeye dönüştürmek" manasına gelir. Meselâ sen, 
bir kitabı harf-harf, kelime-kelime bir başka deftere yazdığın zaman dersin. 
Böylece sanki, esas nüshada olanı aynen ikincisine nakletmiş olursun. İbn Abbas 
(r.a) da şöyle demiştir: "Hz. Musa (a.s) levhaları atınca, onlar kırıldı. Bunun 
üzerine o, kırk gün oruç tuttu. Derken Cenâb-ı Allah levhaları tekrar gönderdi. 
Önceki levhalarda bulunan hükümler, aynen bunlarda da bulunmaktadır." İşte 
ayetteki, "Onların bir nüshasında" ifadesi, bu manada, "Önceki levhalardan 
aynen aktarılıp yazılan bu nüshada..." demektir. Bizim, "Levhalar kırılmamıştır. 
Musa (a.s), onları attıktan sonra, tekrar aynı durumda almıştır" dememize 
gelince, şüphe yok ki o levhalar Levh-i Mahfuz'clan yazılıp gelmişlerdir. Bu 
durumda bunlar da, birer "nüsha" olmuş olurlar. 

Ayeteki ifadesi, "O, sapıklıktan kurtaran bir hidayet rehberi ve azabtan kurtaran 
bir rahmet" demektir. 

Ayetteki "Rablerinden korkan kimseler için" ifadesinde Cenâb-ı Hak, 
Rablerinden korkanları kastetmiştir. Buna göre eğer, "Kelamın takdiri 
şeklindedir. Dolayısiyteayettekili Rabbihim kelimesindeki lâm harf-i cerrinin 
faydası nedir?" denilirse biz deriz ki: Bu birkaç şekilde izah edilebilir: 

a) Fiilin, mef'ülünden sonraya bırakılması, mef'üle bir zayıflık vermektedir. İşte 
bundan dolayı, mefülü güçlendirmek için başına bir lâm harf-i cerri getirilmiştir. 
Bunun bir benzeri de şu ayettir: "Rüya tabir ediyorsunuz..." (Yüsuf. 43) 

b) Bu lâm, "sırf, sadece" manalarına gelen, "lam-ul-eci!"dir. Buna göre ifadenin 
manası, "Riya ve desinler için değil, sırf ve sadece Rablerinden korkanlar için..." 
şeklinde olur. 

c) Her nekadar fiil müteaddiolsa da, bazan mefülünün başına harf-i cerr getirilir. 
Bu tıpkı senin, ve (süreyi okudum) ve ve "Elini attı" demen gibidir. Nitekim 
Kur'an-ı Kerim'de, bir yerde, 'Allah'ın (şöyle şöyle olduğunu) bilmiyorlar mı?" 
(Bakara. 77) buyururken, bir başka yerde de (harf-i cerli olarak) "Allah 'm 
gördüğünü o bilmiyor mu? (A'la 14) Duyurulmuştur. Buna göre buradaki, li 


Rabbihim'deki lâm, "O (azab) hemen peşinizde (gelmek üzere)" (Neml, 72) 
ifadesinde olduğu gibi, "sıla"dır ve te'kid için gelmiştir. Bu açıklamanın bir 


benzerini (Al-i imrân. 73) ayetinde zikretmiştik. [93] 
Hz, Musa Kavminden Yetmiş Kişi Seçti 


"Musa, tayin ettiğimiz vakit için, kavminden yetmiş adam seçti. Onları müthiş 
bir sarsıntı tuttuğu zaman (Hz. Musa) dedi ki: "Ya Rabbi, eğer dikseydin onları 
da, beni de daha evvel imha ederdin. İçimizden birtakım beyinsizlerin işledikleri 
günahlar yüzünden, hepimizi helak mi edeceksin? Zaten o da senin fitnenden 
(imtihanından) başka birşey değil. Sen, onunla.kimi dilersen saptırır, yine onunla 
kimi dilersen hidayete erdirirsin. Sen, bizim mevlâmızsm, bizi bağışla ve bize 
rahmet et. Sen mağfiret edenlerin en hayırlısısm" (A'raf, 155). 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [94] 
Birinci Mesele 


İhtare (seçti) fiili, "hayr" masdarından, iftial vezninde bir fiildir. Arapçada, bir 
kimse birşeyin en hayırlısını ve en iyilerini aldığı zaman, "O, o şeyi seçti" 
denilir. 

İhtare fiilinin aslı, ihteyere idi. Yâ harfi hareketli, kendinden önceki harf de 
fethalı olduğu için, kale ve bâe fiillerinde olduğu gibi, elife çevrildi. İşte bundan 
ötürü, bu fiilin ism-i faili ve ismi mefulü aynı tarzda muhtar şeklindedir. Bu 
ikisinin asılları ise "muhteyir" ve muhteyer idi. Bunlardaki yâ elife çevrilince, 


her ikisi de lafız bakımından aynı olmuştur. [95] 
İnsanın Seçme ve İhtiyar Etmesi Hakkında 


Bu husustaki sözün özü şöyle demektir: Kusursuz olan uzuvlar, asıl olan 
sıhhatleri ile, birşeyi hem yapmaya, hem yapmamaya; hem işlemeye hem de 
işlememeye elverişlidirler. Bu eşitlik mevcut olduğu sürece, uzvun o iki (yapma 
ve yapmama) yönlerinden birisi için değil de, diğeri için bir kaynak olması 
imkansız olur. Aksi halde mümkin olan bir şeyin, bir müreccih olmaksızın tercih 
edilmiş olması gerekir ki bu imkansızdır. İşte insan, .bir fiilde kendisi için daha 
çok fayda ve daha çok iyilik bulunduğu neticesine varırsa, o kimse bu yönün 


(yapma yönünün) kendisi için, bunun zıddı (olan yapmamadan) daha hayırlı 
olduğuna hükmetmiş olur. Kalbte böyle bir inanç meydana geldiği zaman, o işi 
yapma tarafı, yapmama tarafına üstün gelmiş olur. Eğer kişi bu tarafın, diğer 
taraftan daha hayırlı olduğuna hükmetmiş olmasaydı, onun faili olması (0 işi 
yapması) imkânsız olurdu. İnsanlardan bir fiilin sâdır olması, insanın bu fiili 
yapmanın yapmamaktan daha hayırlı olduğuna hükmetmesine bağlı olunca, 
insana ait bu fiil, ihtiyari ve iradi (ihtiyara ve iradeye bağlı) diye 
isimlendirilmiştir. Alfah en iyisini bilendir. 

Buna göre eğer: İnsan bazan, kendisi için bir hayır değil, bir şer olduğunu bildiği 
halde, kendisini öldürür, yüksek uçurumlardan aşağı atar?" denilirse, biz deriz ki: 
"İnsan bu öldürme sebebi ile, bu ölümden daha büyük bir belâdan kurtulacağına 
inanmadığı müddetçe, intihara yellenmez. En büyük zarar ve belaya nisbetle, 
daha küçük olan zarar, bir şer değil bir hayır sayılır. İşte bu durumda soru düşer. 


Allah en iyi bilendir." [26] 
Arapçada Bazan Edatın Cümlede Zikrediimemesi 


Bir grup nahiv alimi şöyle demişlerdir: Bu ifade takdirindedir. Ancak ifadedeki 
harf-i cerri düşmüş ve fiil mef'ülüne doğrudan ta'alluk ederek, onu nasbetmiştir. 
Nitekim Arapça'da aynı manada olmak üzere, "Adamların içinden Zeyd'i seçtim" 
denilir. Bu nahivciler Ferazdak'ın şu şiirini (delil olarak) okumuşlardı-. 

"Şiddetli rüzgarlar estiği zaman, müsamaha ve cömertlik bakımından insanlar 
içinden seçilen kimse, bizdendir..." 

Ebu Ali ise şöyle demiştir: Bu konuda ast olan şudur: Bazı fiiller, ikinci 
mef'ulüne bir harf-i cerr ile taalluk ederler. Daha sonra bu kaide genişler ve o 
harf-i cer düşerek, fiil mef'üle doğrudan taalluk eder. Senin sözün böyledir. Daha 
sonra bu kaide genişlemiş ve denilmeye başlanmıştır. Aynı şekilde senin, 
"günahımın bağışlanmasını Allah'dan istedim" sözün de böyledir. Nitekim şâir 
de: 

"Sayıp dökemiyeceğim (kadar çok olan) günahımdan Allah'a istiğfar ediyorum" 
demiştir. Yine Arapça'da denildiği gibi, bâ edatını kaldırarak, aynı manada 
(Zeyd'e iyiliği emrettim) denilir. Şair de şöyle demiştir: 

"Sana iyilik (yapmanı) emrettim, binâenaleyh sen,. emrolunduğun şeyi yap" Şair, 
"bi'i-hayri" yerine, bâ'yı hazfetmiştir. Allah en iyi bilendir. 

Bana göre burada, bir başka izah tarzı daha vardır, o da ifadenin takdirinin şu 
şekilde olmasıdır: "Musa kavmini, belirlediğimiz vakit için seçti" Buradaki 
"kavmi" ifadesi ile, Hz. Musa'nın kavminden muteber olanları kastedilmiş olup, 


cins isim olan "kavim", o seçilenler için kullanılmıştır. Ayetteki seb'ine reculen 
(yetmiş adam) ifadesi ise atf-ı beyândır. İşte bu izaha göre, nahiv alimlerinin 


girdikleri zorlamalara girmeye hiç gerek yoktur. 27 
Her Kabileden Seçtiği Yetmiş Kişi İle Mikat'a Çıkış 


Alimlerin zikrettiğine göre Hz. Musa (a.s), kavminden oniki boy ve her boydan 
altışar kişi seçer. Böylece seçilenlerin sayısı yetmişiki kişi olur. Daha sonra 
onlara, "iki taneniz geri kalsın" deyince, onlar tartışmaya başladılar. Bunun 
üzerine Hz. Musa (a.s): "Sizden geri kalan kimseye de, (benimle) gelen 
kimselere verilecek ecir verilecektir* der. Bunun üzerine, Kâlib ve Yüşa 
otururlar, geride kalırlar. 

Yine rivayet olunduğuna göre Hz. Musa, sadece altmış yaşlı bulur. Bunun 
üzerine de Cenâb-ı Hak ona, gençlerden on kişi seçmesini vahyeder.. O da bu on 
kişiyi seçer ve derken bunlar, yaşlı hale gelirler. Müteakiben Hz. Musa onlara 
oruç tutmalarını ve temizlenmelerini, elbiselerini temizlemelerini emreder.. 


Sonra da, onlarla beraber Mikat'a çıkar... [98] 
Mikat Tek midir Müteaddit midir? 


Bu seçme, Allahu Teâlâ'nın, Hz. Musa ile konuştuğu ve Hz. Musa'nın O'ndan, 
kendisini görmeyi istemiş olduğu Mikat'a çıkmak için midir, yoksa başka bir 
yere çıkmak için midir? Bu hususta, müfessirlerin birkaç görüşü bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu, konuşma ve görme talebinin cereyan etmiş olduğu Mikat'a 
çıkmak içindir. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Hz. Musa (a.s) bu yetmiş 
kişiyle Sina Dağı'na çıktı. Hz. Musa dağa yaklaştığı zaman, dağın üzerinde 
buluttan bir kasırga meydana geldi ve hatta bu kasırga, bütün dağı kuşattı.. Musa 
buna yaklaştı ve onun içine girdi.. Ve yanındakilere de: "Yaklaşın!" dedi, onlar 
da yaklaştılar.. Hatta, onlar bu bulutun içine girdikleri zaman secdeye kapandılar 
ve Hz. Musa'ya konuşan, ona "şöyle yap" "böyle yapma!" diye emir ve 
nehiylerde bulunan Allah Teâlâ'yı işittiler. Sonra bulutlar açılıp dağılınca, onlar, 
Hz. Musa'nın yanına varıp, Allah'ı görmeyi istediler ve: "Ey Musa, biz Allah'ı 
apaçık görünceye kadar sana kesinlikle iman etmeyiz..." demiştiniz de, sizi o 
yıldırım çarpmıştı" (Bakara, ss) dediler. İşte bu ayet-i kerimede geçen, "Müthiş 
bir sarsıntı"öan murad, onları yıldırımın çarpmasıdır.. Bunun üzerine Hz. Musa, 
"Ya Rabbi, eğer dileseydin onları da, beni de daha evvel helak ederdin. 
İçimizden birtakım beyinsizlerin işledikleri günahlar yüzünden hepimizi helak 


mi edeceksin?" demiştir. Beyinsizlerin yaptığından maksad, onların "Allah'ı 
açıktan bize göster"(Nisa, 153) sözleridir. [99] 


Mikat'ın Müteaddid Olduğunu Söyleyenler ve Delilleri 


İkinci görüş: Bu Mikat'tan murad, Allah'ın, Hz. Musa'ya konuştuğu ve Hz. 
Musa'nın Allah'ı görmeyi istediği yerden başka bir yerdir. Bu görüşte olan 
alimler de, oeğişik izahlar yaparak, kendi aralarında ihtilaf etmişlerdir: 

1) Bu yetmiş kişi, her ne kadar o buzağıya tapmamış iseler de, ancak ne var ki 
bunlar, o buzağıya tapanlar, buzağıya taparken, onlardan da ayrılmamışlardır. 

2) Bu yetmiş kişi, buzağıya tapmaktan men etme ve nehyetme hususunda 
ederinden gelen her şeyi yapmamışlardır. 

3) Bunlar, Mikat'a çıktıkları zaman, tevbe etmek için Rabterine dua etmişler ve 
3ize, daha önce hiç kimseye vermediğin ve bizden sonra da, hiç kimseye 
«ermeyeceğin bir şey ver!" demişlerdir.. Bundan dolayı Allah Teâlâ onların bu 
sözünü hoş karşılamadı; bu sebeple de onları müthiş bir sarsıntı yakaladı.. 

Bu görüşü benimseyenler, bu görüşlerinin doğruluğuna dair şu şeyleri delil 
yenilişlerdir: 

a) Allahu Teâlâ, Hz. Musa'ya konuşmak için belirlemiş olduğu Mikat kıssasını 
rkretmiş, sonra bunun peşinden buzağı kıssasını getirmiş, sonra da onun 
peşinden bu kıssayı zikretmiştir. 

Zahiri durum, bu kıssanın, geçen kıssadan başka olmasını gerektirir. Gerçi bu 
kısmın, birinci kıssadaki sözü tamamlamak üzere, oraya bir dönüş olması da 
reddedilemez. Fakat fesahata daha uygun olan, sözü bir kıssada, bir anlatımda 
bitirip, onu tamamladıktan sonra, başka bir kıssaya geçmektir. Fakat kıssanın bir 
kısmını anlatıp sonra başka bir kıssaya geçmek, sonra onu tamamtadıktan sonra 
birinci kıssadan kalan kısım hakkında birşeyler söylemek, karışıklığa sebep olur 
ve Allah'ın kelamını bundan uzak tutmak gerekir. 

b) Allah'ın Hz. Musa'ya konuştuğu ve Hz. Musa'nın O'nu görme talebinde 
bulunduğu Mikat'ta, o kimseler içinden hiçbir inkarcı çıkmamış, ama onlar, 
"Allah'ı, açıktan bize göster"(Nisa, 153 )demişlerdir.. Binâenaleyh, eğer bu ayette 
zikredilen o müthiş sarsıntı, onların bu sözleri sebebiyle meydana gelmiş 
olsaydı, "İçimizdeki beyinsizlerin söyledikleri şey yüzünden hepimizi imha mı 
edeceksin?" denilmesi gerekirdi.. Hz. Musa böyle demeyip, "İçimizden birtakım 
beyinsizlerin işledikleri (günahlar) yüzünden, hepimizi helak mi edeceksin?" 
deyince, anlıyoruz ki bu sarsıntı, onların, Allah'ı görme isteğine yönelmeleri 
sebebiyle değil, ancak buzağıya tapmaya yönelmeleri sebebiyle olmuştur.. 


c) Allah Teâlâ, Hz. Musa'ya konuşup, Hz. Musa'nın Allah'ı görmeyi istediği o 
Mikat'ta, Hz. Musa'nın bayılıp yere düştüğünü ve kendisinin o dağı unufak 
ettiğini zikretmiştir. Bu ayet-i kerimede zikredilen Mikat'a gelince, Allah Teâlâ, 
burada bu yetmiş kişiyi müthiş bir sarsıntının tuttuğunu zikretmiş, ama bu 
sarsıntının Hz. Musa'yı da tuttuğundan bahsetmemiştir. Öyleyse, Hz. Musa: "Ya 
Rabbi, eğer dileseydin onları da. beni de daha evvel helak ederdin" demiş olduğu 
halde, bu sarsıntının onu da yakaladığı nasıl söylenebilir? Bu iki Mikat'tan her 
birinin, bu hükümlere tahsis edilmesi, bunların her birinin, diğerinden ayrı 
olduğu zannını kuvvetlendirir... 

Bu Mikat'ın, Allah'ın Hz. Musa'ya konuştuğu ve Hz. Musa'nın Allah'ı görmeyi 
istediği Mikat olduğunu söyleyenler, görüşlerine şöyle diyerek delil getirdiler: 
Allahu Teâlâ, birinci ayette, "Vakta ki Musa, tayin ettiğimiz vakitte geldi..." 
(A'râf, 1«) buyurmuştur.. Bu ifade, "Mikat" (belirlenmiş vakit) lafzının, bu 
Mikata mahsus olduğuna delâlet eder... Cenâb-ı Hak bu ayette de, "Musa, tayin 
ettiğimiz vakit için, kavminden yetmiş adam seçti.." buyurunca, bu Mikat'tan 
muradın, o Mikat'ın aynısı olması gerekir.. 

Buna şöyle cevap verilir: Bu delil zayıftır; şüphe yok ki, önceki görüşü 
kuvvetlendirmek için zikredilen deliller daha kuvvetlidir. Allah en iyisini 
bilendir. 

Üçüncü görüş: Bu Mikat'ın tefsiri hususunda üçüncü açıklama, Hz. Ali (r.a)'den 
rivayet edilen şu husustur: O şöyle elemiştir: "Musa ve Harun (a.s), dağın 
eteğine vardılar.. Derken, Harun (a.s) uyudu; Allah Teâtâ da onun canını aldı.. 
Hz. Musa Tür'dan dönünce, kavmi; "Harun'u, o öldürdü!" dediler. Bunun üzerine 
Musa (a.s), kavminden yetmiş adam seçti ve onlar, Harun (a.s)'un yanına gittiler.. 
Allah Teâlâ da onu diriltti ve o: "Beni hiç kimse öldürmedi.." dedi.. Bunun 
üzerine onları, burada müthiş bir sarsıntı yakaladı..." İşte bu konuda 


söylenenlerin tamamı, bundan ibarettir. Allah en iyisini bilendir.. [100] 


Beşinci Mesele 


Alimler, bu sarsıntı hususunda, ihtilaf etmişlerdir: 

1) Bunun, öldürücü bir sarsıntı olduğu söylenmiştir... Süddi şöyle demiştir: 
"Musa (a.s.), "Ya Rabbi, sen onların en hayırlılarını öldürdüğün ve beraberimde 
onlardan hiç kimse kalmadığı halde, ben IsraiioğuUarma nasıl dönerim, ben 
onlara ne derim? Bundan sonra onlar bana, içlerinden birisini nasıl emânet 
ederler, güvenirler?" dedi. Bunun üzerine de, Allah Teâlâ onları diriltti. 
Binâenaleyh, ayetteki, "Eğer dileseydin onları da, beni de daha evvel helak 
ederdin " ifadesi, "Musa (a.s), İsrailoğullarının, onların yanına döndüğü zaman 
kendisini, o yetmiş şahıs hakkında itham etmelerinden ve onların ölmüş 
olabileceklerini kabul etmemelerinden korktu da; Rabbine "eğer dileseydin, 
Mikat'a çıkmazdan önce bizi imha ederdin ve İsrailoğulları bunu görüp beni 
itham etmezlerdi..." demiştir" manasındadır. 

2) Bu sarsıntı, öldürücü değildi... Fakat onlar bu korkunç durumu görünce, onları 
r r titreme aldı ve neredeyse eklemleri birbirinden ayrılacak ve belleri 
çatırdayacak denli sarsılmaya başladılar.. Öyle ki, Hz. Musa, onların 
ölmelerinden korktu... İşte du esnada, ağladı ve dua etti; bunun üzerine Allah 


Teâlâ da, bu sarsıntıyı giderdi. H01] 
Fısk Yüzünden Umuma Bela Gelip Gelmemesi 


Ayetteki ( 'İçimizden birtakım beyinsizlerin işledikleri günahlar) yüzünden, 
hepimizi helak mi edeceksin?" ifadesi hakkında ehl-i ilim, şöyte demiştir: Musa 
(a.s)'nın, Hak Teâlâ'nın, başkalarının günahı sebebiyle bir kavmi -na edeceğini 
zannetmiş olması mümkün değildir... Dolayısiyle bu ifadeyi tevil etmek gerekir.. 
Bu hususta şu iki bahis bulunmaktadır: 

1) Buradaki "istifham", inkâr manasındadır. Musa (a.s) bu istifham ile, "Sen, 
böyle yapmazsın." manasını kastetmiştir.. Nitekim, "Böyle yapmazsın" 
manasında, Sana hizmet edeni, sen hakir mi kılarsın?" dersin.. 

2) Müberred: " Bu/'Bizi mahvetme!"manasında, şefkat ve merhamet taleb etmeyi 


flade eden bir sorudur" demiştir... [102] 
Ayetteki Fitne Kavramı 


Ayetteki "Zaten o da senin fitnenden (imtihanından) başka bir şey değil" ifadesi 
hakkında Vahidî (r.h.) şöyle demiştir: "Buradaki hiye zamiri, fitne" kelimesine 


raci'dir.. Nitekim sen, "Bu, Zeyd'den başkası değildir" ve "Bu, Hind'den başkası 
değildir" dersin.. Dolayısiyle, bu ayetin manası, "Beyinsizlerin içine düştüğü bu 
fitne, ancak, senin bir kavmi, kendisiyle saptırarak böylece de onların içine 
düştüğü; bir diğer kavmi de, kendisinden koruyarak, böylece de onların hak 
üzerine sebat etmiş olduğu bir imtihanındır.." şeklindedir. Sonra Hz. Musa, her 
şeyin Allah'dan olduğunu tekid ederek, "Sen, onunla kimi dilersen saptırır, yine 
onunla kimi dilersen hidâyete erdirirsin" demiştir..." Vahidi, sözüne devamla 
şöyle der: "Bu ayet, onlara hiçbir mazeret bırakmayacak şekilde, Kaderiyye 


(Mutezile) aleyhine olan apaçık delillerden birisidir..." (103) 
Mutezilenin İddiası 


Mutezile ise: "Cebriyye'nin, bu ayete tutunması mümkün değildir. Çünkü Alfah 
Teâlâ, "Kullarından dilediğini, bu fitne sebebiyle dinden saptırırsın" dememiştir.. 
Bir de, Allah Teâlâ "Onunlasaptırırsın.." buyurmuştur ki bu, "O sarsıntı ile 
şaşırtırsın, saptırırsın.." demektir.. Malümdur ki Allah, sarsıntı ile, saptırmaz.. 
Öyleyse bu ayeti, tevil edip başka bir manaya hamletmek gerekir. Ayetteki 
"Zaten o da senin fitnenden (imtihanından) başka bir şey değil" ifadesine 
gelince, bu "O, senin imtihanından ve sana kulluğun şiddet ve zorluğundan 
başka bir şey değildir" manasınadır. Çünkü Cenâb-ı Hak, bu sarsıntıyı izhar 
edince, onları buna karşt sabretmekle mükellef tutmuştur.. 

Ayetteki, "Sen- onunla kimi dilersen saptırırsın..."ifadesine ifadesine gelince, 
bununla ilgili birkaç izah bulunmaktadır: 

1) "Bu imtihan ile, bu mükellefin iman etmesi ve imanında devam etmesi 
şartıyla, dilediğini cennete ve sevaba ulaştırırsın. Ve dilediğini, iman etmemesi 
şartıyla veyahut da, iman etse bile, imanında sabır ve sebat göstermemesi 
şartıyla, cezalandırırsın.." 

2) Buradaki, saptırmaktan murad, mahvetme manası olabilir.. Buna göre ayet, 
"Dilediğini bu sarsıntı ile helak eder, dilediğini de bundan kuttarırsın.." 
manasındadır. 

3) Bu imtihan, hidayete erenin, hidayetindeki ve dalâlete düşenin de 
dalâletindeki sebep gibi olunca, bunun Allah'a izafe edilmesi caiz olmuştur" 


demiştir. (104) 


Mu'tezile'ye Cevap 


Bil ki bu teviller, fazla ciddi olmayan ve geniş tutularak yapılmış olan tevillerdir. 


Halbuki akli deliller, bu ifadeden muradın, bizim söylemiş olduğumuz mana 
olması gerektiğine delâlet etmektedir. Bunun izahı birkaç bakımdandır: 

1) Hem imana, hem de inkâr etmeye uygun olan kudretin bir tarafa olan 
tesirinin, diğer tarafa olan tesirinden üstün gelmesi, ancak müreccih olan, tercih 
ettirici olan bir sebepten dolayıdır; bu sebebin yaratıcısı ise Allah Teâlâ'dır.. Bu 
sebep bulunduğu zaman, fiilin oluşması vacib olur.. Bu öncüller sabit olunca, 
hidayetin ve saptırmanın da, Ailah'dan olduğu sabit otur. 

2) Her akıllı insan, ancak imanı, hakkı ve doğruluğu taleb eder.. Binâenaleyh, 
her iş insanın kendi niyet ve seçimiyle olmuş olsaydı, herkesin mü'min ve hak 
üzere olması icâb ederdi.. Durum böyle olmadığına göre, her şeyin Ailah'dan 
olduğu sabit olmaktadır.. 

3) Eğer hidâyet ve marifetullahın meydana gelmesi, kulun kendi fiiliyle olsaydı, 
o kul nazarında hak inanç, bâtıl olandan ayrılmadığında, o kulun bu iki inançtan 
-assaten birisini elde etmesi ve meydana getirmesi imkânsız olurdu... Ama, şu 
inancın hak, öteki inancın da bâtıl oduğunu bilmesi, onun, bu inancı, daha önce 
nasıl idiyse, öylece bilmiş olmasını gerektirir. Binâenaleyh, bu inanca ulaşma 
hususundaki bu kudretin, bu hak olan itikadın, daha önceden mevcut olması 
şartına bağlı olmasını gerektirir.. Bu ise, bir şeyin şartının, yine kendisi olmasını 
gerektirir ki, bu da mkânsızdır.. Böylece, hidâyetin ve ilmin kulun yaratmasıyla 
olmasının imkânsız 

olduğu kesinlik kazanmış olur. Mutezile'nin tevillerinin yanlış olduğunu 
gösterme ^ jsusundaki açıklamalar ise, bu kitapta daha önce, defalarca geçmişti. 


Allah en iyisini bilendir.. HOS] 
Allah'ın Merhametinin Özelliği 


Sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'nın bunun peşinden "Sen bizim mevlâmızsm. bizi 
affet, bize merhamet et... Sen, mağfiret edenlerin en hayırhsısm.." dediğini 
nakletmiştir. Bil ki, "Sen bizim mevlâmızsm" sözü hasr ifade edip, "Senden 
başka hiçbir dostumuz, hiçbir yardımcımız ve hiçbir hidayet edenimiz yoktur.." 
demektir.. Bu daha önce geçen, "Sen. onunla kimi dilersen saptırır, yine onunla 
kimi dilersen hidâyete erdirirsin" sözünün devamıdır.. 'Bizi affet, bize merhamet 
et" ifadesinden murad şudur: Hz. Musa (a.s)'nın, "Zaten, o da senin fitnenden 
(imtihanından) başka birşey değil" şeklinde bir söz söylemiş olması, büyük bir 
cürettir. Bundan dolayı o, Allah Teâlâ'dan, bu cür'etini bağışlamasını istemiştir.. 
Ayetteki, "Sen, mağfiret edenlerin en hayırhsısm" ifadesi, "Senin dışındaki 
herkes ancak, ya güzel bir övgü veya bol bir mükğfaat, ya da kalbindeki 


değersiz, önemsiz bir duyguyu (anma hissini) gidermek için bağışlar. Velhasıl, 
bu bağışlamalar — sır fayda elde etmek için, ya da bir zararı gidermek için olur.. 
Ama sana gelince se"i. kullarının günahlarını, hiç bir karşılık ve menfaat elde 
etmek için değil, aksine "fazl-u kereminden dolayı bağışlarsın..." manasındadır. 
Dolayısiyle Cenab-ı Allah'ın mağfiret edenlerin en hayırlısı olduğunu kesinlikle 


söylemek gerekir.. Allah en iyisini bilendir. HOG 


"Dünyada da ahirette de bize hasene (iyilik) yaz. Biz, sana döndük" dedi. Allah 
dedi ki: "Ben, azâbjma dilediğimi düçâr ederim.. Benim rahmetim ise, her şeyi 
kuşatmıştır.. Onu, (rahmetimi) ittika eden, zekâtını veren ve ayetlerimize iman 
eden kimseler için yazacağım.." (A'râf, 156). 

Bil ki bu, Hz. Musa'nın, o sarsıntıyı gördüğü zaman yapmış olduğu duanın 
devamıdır. Ayetteki, "Dünyada... bize hasene (iyilik) yaz" ifadesinin manası 
şudur: Hz. Musa (a.s) önce, "Sen. bizim mevlâmızsm" diyerek, kendisinin 
Allah'dan başka velisi, dostu bulunmadığını ifade etmiştir. Veli ve yardımcıdan 
ise, iki şey beklenir: Birisi, zararları gidermesi, ikincisi fayda temin etmesidir. 
Zararı giderme, fayda temininden daha öncedir.. İşte bundan dolayı Hz. Musa, 
uBizi bağışla ve bize rahmet et!" diyerek, Allah'dan önce zararı def etmesini, 
sonra da bunun peşisıra, "Dünyada da, ahirette de bize hasene (iyilik) yaz" 
diyerek, Allah'dan fayda temin etmesini dilemiştir. Ayetteki, ve'ktüb lenâ "bize... 
yaz" ifadesi, "Bizim için vâcib kıl..." anlamındadır. "Yazmak" kelimesi, vâcib 
kılmak manasında kullanılır. Hz. Musa'nın, dünyada da ahirette de "hasene" 
(iyilik) istemesi, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey Rabbimiz, bize dünyada da iyi hal 
(hasene) ver, ahirette de iyi hal ver.. "(Bakara,inayetinde haber verdiği gibi, 
Muhammed ümmetinin, mü'minlerinin talebi ve isteği gibidir... 

Bil ki Allah'ın, kulunun velisi olması, kulun O'ndan, zararları savıp, faydaları 
ulaştırmasını dilemesine münasip olur. Böylece O'nun lüttunun, kereminin ve 
ulühiyyetinin eserleri ortaya çıkar. Aynı şekilde kulun tevbe, inkiyâd ve huşu ile 
meşgul olması da, bu şeyleri istemeye uygundur. Binâenaleyh Hz. Musa (a.s) 
önce ilk sebebi zikretmiştir ki, bu da Hak Teâlâ'mn onun dostu olmasıdır. Sonra 
da bu sebebin peşisıra, o şeyleri istemiştir. Daha sonra Hz. Musa (a.s) ikinci 
sebebi zikretmiştir ki, bu da kulun, tevbe ve inkiyâd içinde olmasıdır. Bundan 
dolayı o, "Biz sana döndük (tevbe ettik)" demiştir. Müfessirler buradaki, hudnâ 
kelimesinin, "Tevbe ettik ve sana döndük" manasında olduğunu söylemişlerdir. 
Leys "Bunun masdarı olan hevd kelimesinin, "tevbe etmek" manasında 
olduğunu" söylemiştir. Musa (a.s), bu sebepi de zikretmiştir. Çünkü bu istekleri 
taleb etmenin yerinde olmasını sağlayan, ancak şu iki şeyin toplamıdır: Allah'ın 


İlah, Rab ve Veli olması, bizlerin de O'nun tevbe eden, boyun eğen ve huşu 
içinde olan kullan olmamızdır. Birincisi, rubübiyet izzetinin, ikincisi ise 
ubudiyyet (kulluk) zilletinin gereğidir. İşte bu ikisi bulunup, bir araya 
geldiklerinde bunlardan daha kuvvetli sebeb bulunmaz. 

Cenâb-ı Hak, Hz. Musa (a.s) in duasını nakledince, bunun peşinden Hz. Musa 
(a.s)l a verdiği cevabı zikretmiş ve "Ben, azabıma dilediğimi düçâr ederim" 
demiştir. Bu, "Ben, dilediğime azâb ederim. Bana hiç kimse itiraz edemez. 
Çünkü herşey benim mülkümdür. Her kim kendi öz mülkünde tasarrufta 
bulunuyorsa, hiç kimsenin ona itiraz hakkı yoktur" demektir. Hasan el-Basri, 
men eşâü (dilediğimi) kelimesini "tsâe" (kötülük yapmak) masdarından olarak, 
men esâe (Kim kötülük yaparsa) şeklinde okumuştur. İmanvı Şafii de bu kıraati 
benimsemiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Benim rahmetim ise her şeyi kuşatmıştır" ifadesi ile ilgili pek 
çok görüş vardır: 

a) Bundan murad şudur: Allah'ın, rahmetinin, dünyada herşeyi kuşatmış olduğu, 
ahirette ise bu rahmetin sadece mü'minlere has olduğu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu, 
ittikâ edenler., için yazacağım" buyruğu ile buna işaret edildiği söylenmiştir. 

b) Var olmak, ademden (yok olmaktan, hiç olmamaktan) daha hayırlıdır. Buna 
göre, kendisine Allah'ın rahmetinin ulaşmamış olduğu hiçbir varlık yoktur. 
Çünkü Allah'ın rahmetinin en aşağı mertebesi, o varlığı var etmiş olmasıdır. 

c) Denilmiştir ki: Hayır, bizzat, şer ise arızi olarak istenir. Bizzat istenilen daha 
üstün ve râcih, arızi olarak taleb edilen ise daha aşağı derecededir. 

Mu'tezile şöyle demiştir: Allah'ın rahmeti, hayrı dilemekten ibarettir. Mevcud 
olan bütün canlıları, Hak Teâlâ rahmet, lezzet ve hayır için yaratmıştır. Çünkü 
eğer canlı, birşeyden yararlanıyor veya yararlanabilir ise, bu pek çok yönden, 
Allah'ın rahmeti sebebiyledir. Eğer bir elem ve bir acı meydana geliyorsa, bunun 
pek çok karşılığı vardır. Bunlar da Allah'ın nimet ve rahmetindendir. İşte bu 
sebepten ötürü Cenâb-ı Hak, "Benim rahmetim ise her şeyi kuşatmıştır" 
buyurmuştur. Bizim alimlerimiz ise. bu ayetin, "Kendisine herşey verilmiş" 
(Nemi, 23) ayeti gibi, kendisiyle husüsi bir hüküm murad edilen umümi bir ifade 
olduğunu bildirirler. 

Cenâb-ı Allah'ın "Onu (rahmetimi), ittikâ eden zekâtını veren ve ayetlerimize 
imân eden kimseler için yazacağım" ifadesine gelince, bil ki Allah Teâlâ'nın 
buyruklarının hepsi şu iki kısma ayrılır: 

a) Terkler... Bunlar, insanın terketmesi, kaçınması ve sakınması gereken 
şeylerdir. Ayetteki, "İttika eden (kimseler için)" ifadesi ile, bu kısma işaret 
edilmektedir. 


b) (Yapılması gerekli olan) filler... Bu mükellefiyetler de ya insanın malına, ya 
da kendisine yöneliktirler. Birinci kısım, zekattır ve Cenâb-t Hak, "Zekâtını 
veren (kimseler)" buyurarak buna işaret etmiştir. İkinci kısma gelince, buna ilim 
ve amel yönünden, insana vâcib olan şeyler dahildir. İlim, (Allah'ı) bilip 
tanımaktır. Amel de, dil ile ikrar ve uzuvlar ile ibadet etmektir ki, namaz buna 
dahildir. İşte ayetteki, "Ayetlerimize iman eden kimseler..'1 ifadesi ile de, 
bunların toplamına işaret edilmektedir. Bunun bir benzeri de, Bakara süresindeki 


(Bakara, 2-3)ayetidir. [107] 
Nebiyy-i Ümmi’nin Terat ve İncil’de Haber Verilmesi 


"(Onlar, yanlarındaki Tevrat ve incil'de, (ismini ve sıfatlarını) yazılı bulacakları 
ümmi nebi olan, o resule tâbi olanlardır. O, kendilerine iyiliği emrediyor, onları 
kötülükten nehyediyor, onlara (kendilerine haram kılmış oldukları) temiz şeyleri 
helâl, (helâl saydıkları) murdar, pis şeyleri de üzerlerine haram kılıyor. O, 
onların ağır yüklerini ve sırtlanndaki zincirleri indiriyor. İşte O'na iman edenler, 
O'na ta'zim edenler, O'na yardım edenler ve onunla birlikte indirilen nura tabi 
olanlar yok mu! işte onlar kurtuluşa erenlerin tâ kendileridir." (A'râf, 157). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, kendisi için dünyada ve ahirette rahmetini yazdığı (takdir 
ettiği) kimselerin sıfatlarının, "takva, zekat verme ve Allah'ın ayetlerine imân 
etme" olduğunu beyan edince, bunun peşisıra, bunların bir diğer sıfatlarının da, 
yanlarındaki Tevrat ve İncil'de yazılı bulacaktan ümmi peygambere uymak 
olduğunu bildirmiştir. Alimler bu hususta ihtilaf etmiş olup, bir kısmı şöyle 
demiştir: "Su ifâdeden maksad, Tevrat'ta sıfatlarını (özelliklerini) bulmalarından 
Ötürü, o ümmi nebinin peygamberliğine imân ederek, O'nun yolundan 
gitmeleridir. Çünkü insanlara peygamber olarak gönderilmezden önce, o 
peygamberin hükümleri hususunda insanların O'na tâbi olmaları mümkün 
değildir. Ayetteki 'Ve incil'de" sözü hakkında da şöyle demişlerdir: Bu, "O'nun 
(adını) İncil'de yazılı bulacaklardır" demektir. Çünkü Allah, henüz İncil'i 
indirmeden, onların, Hz. Muhammed (s.a.s)'in sıfatlarını İncil'de bulmalar» 
imkansızdır. Bazı alimler de şöyle demişlerdir: "Aksine bu ifâdede kastedilenler, 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberlik zamanına erişen İsrailoğullarıdır. 
Böylece Cenâb-ı Hak bu günlere erişmiş olan kimselere, âhiretteki rahmetini, 
ancak ümmi bir nebi olan o peygambere tabi oldukları takdirde vereceğini beyan 
etmiştir." Bu ikinci görüş doğruya daha yakındır. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.s) 
henüz yokken ve peygamber olarak gönderilmezden önce, O'na tabi olmak 
mümkün değildir. Böylece Cenâb-ı Hak, bu ayet-i kerime ile, bu rahmetine, 


İsrailoğullarından, ancak müttaki olan, zekatını veren ve Hz. Musa (a.s) 
zamanındaki ayetlere inanan; Hz. Muhammed (s.a.s) devrinde yaşayanların ise, 
bu sıfatları haiz olmakla birlikte, getirdiği ahkâmda kendisine de tabi olanların 


nail olacaklarını bildirmiştir. [108] 
Hz. Peygamberin Bu Ayetteki Dokuz Sıfatı 


Bunu iyice anladığın zaman biz diyoruz ki: Allah Teâlâ, bu ayette, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'i tam dokuz sıfatla tavsif etmiştir: 

Birinci sıfat, O'nun bir "resul" olması... Örfe göre, bu kelime bilhassa, Allah 
Teâlâ'nın insanlara buyruklarını tebliğ etmesi için gönderdiği (görevlendirdiği) 
kimse 

hakkında kullanılır. 

İkinci sıfat, O'nun bir "nebi" olması... Bu da, O'nun, Allah Teâlâ katında 


mertebesinin yüce olduğuna delâlet eder. [109] 
Üçüncü Vasfı Olan "Ümmilik" Sıfatı 


Üçüncü sıfat, O'nun "ümmi" olması... Zeccâc şöyle demiştir: "Ümmi" kelimesi, 
"Arap milletinin özelliklerini taşıyan kimse" manasındadır. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s): 'Biz yazı ve hesap bilmeyen ümmi bir toplumuz" 
buyurmuştur. Çünkü Araplann çoğu okuma ve yazma bilmiyorlardı. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in kendisi de böyle idi. Bu sebeple Cenâb-ı Hak, O'nu "ümmi" 
diye tavsif etmiştir." 

Muhakkik alimler ise şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bu izaha 
göre, ümmi oluşu, O'nun mucizelerinden birisidir. Bunu birkaç yönden 
açıklayabiliriz: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), Allah'ın kitabını, o insanlara hem de (vahyedilmiş 
şekliyle) manzum olarak, hiçbir kelimesini değiştirip bozmaksızın, tekrar tekrar 
okuyordu. Bir Arap hatibi, irticâli olarak bir hitabe okuyup, daha sonra bunu 
tekrarladığında, ister istemez ya ona bazı şeyler ilave ediyor, ya da ondan az-çok 
bazı şeyleri eksiltiyordu. Hz. Muhammed (s.a.s) ise, yazı yazmayı ve yazılanı 
okumayı bilmediği halde, hiçbir ziyâdede, eksiltmede ve değiştirmede 
bulunmaksızın Allah'ın kitabını okuyordu. İşte bu da, O'nun mucizelerinden 
birisidir. Nitekim Allah Teâlâ, "(Habibim) seni okutacağız ve sen (asla) 
unutmayacaksın "(A/â, 6) buyurarak buna işaret etmiştir. 

b) Eğer, Hz. Peygamber (s.a.s) yazabiliyor ve okuyabiliyor olsaydı, zaman 


zaman önceki ümmetlerin kitaplarını okuduğu, böylece bu bilgilerin o okumalar 
neticesinde meydana geldiği hususunda itham edilirdi. Ama o, hiçbir öğretim ve 
okumada bulunmaksızın, pekçok ilimleri ihtiva eden bu yüce Kur'an't getirince, 
bu O'nun mucizelerinden birisi olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın, "Sen, 
bundan evvel ne bir kitap okumuş, ne de O'nu elinle yazmış değildin. Eğer böyle 
olsaydı, bâtıl söyleyenler şüpheye düşebilirlerdi" (Ankebui. 48) ayetinden 
kastedilen budur. 

c) Yazı yazmayı öğrenmek kolay bir iştir. Çünkü en az akıllı ve en az zeki 
olanlar bile, az bir gayretle yazıyı öğrenebilmektedirler. Binâenaleyh yazıyı 
öğrenememek, anlayış ve idrakte büyük bir eksikliğin olduğuna deiâlet eder. 
Hem sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, önceki ve sonraki herkesin 
ilimlerini vermiş ve ona, hiçbir insanın ulaşamadığı bilgiler ile sayısız 
hakikatleri lütfetmiştir. Akıl ve anlayış bakımından otan bu büyük gücün 
yanısıra, Hak Teâlâ, O'nu öyle bir şekilde yaratmıştır ki, O'nun aklı ve anlayışı 
çok az kimselerin bile kolaylıkla öğrenebildiği yazıyı öğrenmeye ihtiyacı 
olmamıştır. İşte böylece, birbirine zıd bu iki durumu birleştirmek, adetâ iki zıddı 
uzlaştırmak gibi olmuştur. Bu da, harikulade bir hâdise olup, bir mucize yerine 
geçmiştir. 

Dördüncü sıfat, Cenâb-ı Hakk'ın "Yanlarındaki Tevrat ve incil'de, (İsmini ve 
sıfatlarını) yazılı bulacakları..." buyruğu ile anlatılan husustur. Bu, Hz. 
Peygamber'in sıfatının ve peygamberliğinin sahih olduğunun, Tevrat'ta ve 
İncil'de yazılı olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü eğer bu oralarda yazılı 
olmamış olsaydı, böyle birşeyi söylemek, yahudi ve hristiyanları, O'nun sözünü 
kabul etmekten uzaklaştıran en önemli sebeplerden biri olmuş olurdu. Zira yatan 
ve iftirada ısrar etmek, nefret uyandıran, en büyük şeylerdendir. Akıllı bir kimse, 
kendi kıymetinin düşmesine sebebiyet verecek ve insanları sözünü kabulden 
uzaklaştıracak olan bir şeyi yapmaz. Cenâb-ı Allah böyle buyurduğuna göre, bu 
söz, Hz. Muhammed (s.a.s)'in sıfatlarının Tevrat ve İncil'de zikredilmiş olduğuna 
delâlet eder. Bu da, Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetinin doğruluğunu gösteren, 
en büyük delillerden biri olmuş olur. 

Beşinci sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendilerine iyiliği emrediyor" fadesidir. Zeccâc 
şöyle demiştir: "Kendilerine iyiliği emrediyor" buyruğunun, "müste'nef" bir 
cümle olması caiz olduğu gibi, bunun manasının, "Onun, kendilerine iyiyi 
emrettiğini, yanlarındaki kitapta yazılı olarak buluyorlar" şeklinde olması da 
mümkündür." Ben diyorum ki: İyiliği emretmenin bütün çeşitleri, Hz. 
Peygamber'in "Allah'ın emrine saygı göstermek, Allah'ın mahlükatma da şefkat 
etmek" hadisinde özetlenmiştir. Bu böyledir, çünkü mevcut olan varlık, ya 


zâtından dolayı vacibu'l-vücuddur; ya da zâtından dolayı mümkinu'-vücüd'dur. 
Zâtından dolayı vâcib olan, Allah (c.c.)'dur. Ve, O'na tazimden, O'na kulluk 
izharından, O'nun izzet kapısında inkıyâd ve huşu izhar etmekten ve O'nun 
noksanlıklardan beri, zıdlardan ve ortaklardan münezzeh olarak kemal 
sıfatlarıyla muttasıf olduğunu itiraf etmekten daha şerefli bir iyilik yoktur. 
Zâtından dolayı mümkin olan varlığa gelince, eğer o canlı değilse ona hayrı 
ulaştırmanın yolu yoktur. Çünkü faydalanma, hayat sahibi olma şartına bağlıdır. 
Bununla beraber, Allah'ın mahlüku olmaları hasebiyle yine de hepsine tazim ve 
saygı nazarıyla bakmak gerekir. Mahlukatın her zerresi, Allah'ın birliğine ve 
O'nun noksan sıfatlardan münezzeh olduğuna kesin bir delil ve açık bir burhan 
olunca, onlara da, saygı ve tazim nazarıyla bakmak gerekir. Yine, Allah Teâlâ'nın 
mahlukatın her zerresinde ilginç sırları ve gizli hikmetleri olduğu için, bunlara, 
yine saygı ve tazim nazarıyla bakmak gerekir. Ama, bu mahlük, canlılar 
cinsinden olursa, ona da, insanın gücünün yettiği en son noktaya kadar şefkat 
göstermek gerekir. Ana-babaya iyilik etmek, akrabayı ziyaret etmek ve iyiliği 
yazmak, bu şefkate dahildir. Böylece, Hz. Peygamberin, "Allah'ın emrine saygı 
göstermek; Allah'ın mahlükatma da şefkat etmek.." hadisinin, emr-i bi 'I- 
ma'rüfun bütün çeşitlerini toplayan bir söz olduğu sabit olur 

Altıncı sıfat: Allah Teâlâ'nın, "Onları kötülükten nehyediyor" ifadesiyle 
anlatılan sıfattır. Bu münkerden maksad, yukarda zikredilen işlerin zıdlan olup, 
bunlar da, putlara tapmak; Allah Teâlâ'nın sıfattan hakkında bilgisizce ileri geri 
konuşmak; Cenab-ı Hakk'ın, peygamberlerine indirdiğini inkâr etmek; akraba ile 
bağları koparmak ve ana-babaya âsi olmak... gibi kötülüklerdir. 

Yedinci sıfat: buyruğunun anlattığı husustur. Bazı âlimler: "Tayyibâttan murad, 
Allah Teâlâ'nın, helâl olduğuna hükmettiği şeylerdir" demişlerdir ki, bunlar iki 
bakımdan uzak bir ihtimaldir: 

1) Bu duruma göre, ayetin manası, "O, onlara, helâlleri helâl kılıyor" şeklinde 
oluyor ki, bu sırf tekrardır. 

2) Bu takdire göre, ayet bir mana ifade etmez; çünkü biz, Allah Teâlâ'nın helâl 
kıldığı şeylerin neler olduğunu ve kaç tane olduğunu bilmiyoruz.. Binâenaleyh, 
aksine burada gereken, "tayyibâftan muradın, insanın fıtratı ve yaratılışı 
itibariyle ona hoş gelen şeyler olduğunu söylemektir. Bu böyledir, çünkü bunlan 
yemek bir lezzet ifade eder... Menfaatti, faydalı olan şeylerde aslolan ise, onların 
helâl olmalarıdır. Bundan dolayı bu ayet, insan nefsinin hoş gördüğü ve 
yaratılışının lezzet duyduğu her şeyde, aksini ifâde eden ayrı bir delil 
bulunmadıkça, aslolanın onların helâl olması olduğuna delâlet eder. 

Sekizinci sıfat: Ayetteki, '(helâl saydıkları) murdar-pis şeyleri de üzerlerine 


haram kılıyor' ifadesinin anlattığı husustur. Atâ, İbn Abbas'tan rivayet ederek 
şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak, buradaki "habâis-pis şeyler" kelimesiyle, leş, kan 
ve Maide suresinde, (Maide, 3) ifadesine kadar zikredilen şeyleri kastetmiştir." 
Ben ise diyorum ki: İnsan fitratının hoşlanmadığı ve nefsin pis ve kötü bulduğu 
her şeyi alıp kullanmak, bir elem ve keder sebebidir.. Zararlı olan şeylerde 
aslolan ise, onların haram olmalarıdır.. Binâenaleyh bu ifâde, insan fıtratının 
hoşlanmadığı her şeyde aslolanın, aksini ifâde eden başka bir delil olmadtkça, 
"haramlık" olmasını gerektirir... İmam Şâfli(r.h.), köpek alıp-satmanın haram 
olduğu hükmünü, bu asla dayandırmıştır. Çünkü, İbn Abbas'ın Hz. 
Peygamber'den, "Sahihayn"da yer alan rivayetine göre Hz. Peygamber, "Köpek 
habistir, pistir; L10] onun bedeli de pistir" buyurmuştur.. Köpeğin bedelinin pis 
olduğu, böylece, sabit olunca, ayetteki "(helâl saydıkları) murdar-pis şeyleri de 
üzerlerine haram kılıyor" ifadesinden dolayı, bunun (köpek alışverişinin) haram 
olması gerekir. Aynı şekilde, içki de haramdır. Çünkü içki, "Ey iman edenler, 
içki, kumar, (tapmaya mahsus) dikili taşlar, fal okları ancak şeytanın amelinden 
birer murffard/r.."(Maide, 90) ayetinin delaletiyle, bir pislik, murdar bir şeydir. 
Murdar olan şey de, dil âlimlerinin bu hususta ittifak etmiş olmalarının 
delaletiyle, "habis"tir; habis olan da, "(helâl saydıkları) murdar-habis şeyleri de 
üzerlerine haram kılıyor7' ifadesinden dolayı haramdır.. 

Dokuzuncu sıfat: Cenâb-ı Hakkın, "O, onların ağır yüklerini ve sırtiarındaki 
zincirleri indiriyor..." ifadesinin beyan ettiği husustur. Bu ifadeyle ilgili iki 


mesele vardır; HH] 
Birinci Mesele 


Sadece İbn Âmir, kelimeyi çoğul olarak lajM şeklinde; diğer kıraat alimleri de 
müfred olarak şeklinde okumuşlardır.. Ebu Ali el-Farisi şöyle demiştir: "Isr 
kelimesi, lafzı müfred olmakla beraber, çoğul anlamında da kullanılan bir 
masdardır. Ayetteki, çoğul zamirine muzâf kılınmış olması da buna delâlet eder. 
Bu, çoğula muzâf yapılan, (lafzı) müfred bir kelimedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, 
"Allah dileseydi onlann işitmelerini, gözlerini de giderirdi.. "(Bakara. 20) 
buyurmuştur." Isr kelimesini çoğul okuyan kimse, bununla muhtelif ahidleri 
murad etmiştir.. Masdarlar, "Ve siz Allah 'a karşı (türlü) zanlarda 
bulunuyordunuz" LAn2âb, 10) ayetinde de olduğu gibi, onların ifâde ettikleri 


şeylerin nevilerinin çok olması nalinde, bazan cemi kılınırlar. (112) 


İkinci Mesele 


Isr kelimesi, sahibine ağır gelen ve ağırlığından dolayı hareket etmesine mani 
olan ağırlık, yük demektir. Bu tabirden maksat, Hz. Musa (a.s)'ın şeriatının çok 
zor ve ağır olduğunu ifade etmektir.. "Sırtiarındaki zincirler..." tabirinden murad 
da, "Elbisedeki, kendisine idrar bulaşmış olan yeri kesip atmak; tevbe için, 
kendini öldürmek; hata eden uzvu kesmek, ve etteki damarları bulup çıkartmak., 
gibi, ibadetferinde söz konusu olan, çok şiddetli ve ağır, zor sorumluluklardır. 
Allah Teâla, bunları "zincirler" diye vasfetmiştir, çünkü bir şeyi haram kılmak, 
insanı onu yapmaktan altkor, aynı şekilde zincirler de, insanı bir şey yapmaktan 
alıkor.. Rivayet edildiğine göre İsrailoğulları, namaza kalktıkları zaman, yün 
elbiseler giyiyor, Allah'a tazim ve saygı olarak, ellerini boyunlarına zincirlerle 
bağlıyorlardı. Bu görüşe göre ayetteki "zincirler" kelimesi, mecazi bir ifade 
değildir.. 

Bil ki bu âyet, zarar veren şeylerde aslolanın, onlann meşru olmaması olduğuna 
delâlet eder. Çünkü, zararlı olan her şey, insana bir yük ve adeta bir zincirdir. Bu 
ifadenin zahiri, bunların meşru olmamalarını gerektirir... Bu, Hz. Peygamber'in 
"İslam'da ne zarar vermek, ne de (kendisine yapılan zarara) zararla karşılık 


vermek yoktur!..." 113] ve "Ben, kolay ve müsamahalı olan, tevhid manayla 
gönderildim..." hadislerinde ifade edilen hususa benzemektedir. Bu, İstâm 
şeriatinde, büyük ve Önemli bir kaidedir. 

Bil ki, Allah Teâlâ, Hz. Muhammed'i bu dokuz sıfatla nitelendirdikten sonra, 
"fşie O'na jman edenlere (...) gelince..." buyurmuştur. ibn Abhas: "Bundan 
maksat, yahudilerden O'na iman edenlerdir" demiştir... âjjjp ifadesi ise, "O 
peygambere saygı gösterenler, tazim edenler" anlamındadır. Keşşaf sahibi ise, 
"Bu fülin masdarı olan ta'zir kelimesinin esas manası, "men etmek", 
engellemektir. Had cezasından daha hafif olan dövme şeklindeki tazir cezası da, 
yine bu köktendir. Buna tazir denilmesinin sebebi, onun, kötülüğü tekrar tekrar 
yapmaktan alıkoymasıdır. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, O'na yardım edenler ve onunla birlikte indirilen nura 
tâbi olanlar..." buyurmuştur.. "Düşmanlarına karşı O'na yardım edenler." 
demektir.. Buradaki "nür" Kur'an'dır. Bunun, "hidâyet" "beyân-açıklama", 
"peygamberlik" ve "kalbteki açıklığı ve sarahati, nurun açıklık ve aydınlığı gibi 
olan hak" anlamlarına geldiği de söylenmiştir . 

Eğer: "Buradaki nür kelimesini, Kur'an manasına hamletmek nasıl mümkün 
olur? Çünkü Kur'an, Hz. Peygamber'le beraber değil, ancak Cebrail (a.s) ile 
indirildi" denilirse, biz şöyle deriz: 


Bu ifadenin manası, "O, onun peygamberliğiyle beraber indirildi..." şeklindedir. 
Çünkü onun peygamberliği, Kur'an'ın zuhur etmesiyle zuhur etmiştir.. 
Allah Teâlâ, bu sıfatları zikrettikten sonra, buyurmuştur. Bu, "işte bu Kimseler, 


dünyada da, ahirette de isteklerine ulaşan kimselerdir" anlamındadır... (114) 
Hz. Muhammed'in Risaleti Evrenseldir 


"De ki: "Ey insanlar, şüphesiz ben, göklerin ve yerin mülküne mâlik olan, 
kendisinden başka hiç bir tanrı bulunmayan, hem dirilten, hem öldüren Allah'ın, 
siz hepinize gönderdiği bir peygamberim... Öyleyse Allah'a ve O'nun, Allah'a ve 
Allah'ın sözlerine iman eden ümmi nebi olan peygamberine İman edin ve ona 
tâbi olun... Umulur ki hidâyete ulaşırsınız.." (Araf, 158). 

Bil ki Allah Teâlâ, "rahmetimi, ittikâ edenlere yazacağım., "(Arâi. 156) 
buyurunca, sonra bu rahmetin o müttakiter için meydana gelebilmesinin onların 
bu ümmi nebi olan peygambere ittibâ etmeleri şartına bağlı 
olduğunu.bildirmiştir. Bu ayette ise, O'nun peygamberliğinin bütün insanlar için 
olduğunu, kesin olarak beyan etmiş ve "De ki: "Ey insanlar, şüphesiz ben, ... 
Allah'ın, siz hepinize gönderdiği bir peygamberim." buyurmuştur. 

Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır; H5] 


Birinci Mesele 


Bu ayet, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, bütün insanlara gönderildiğine delâlet 

eder. (o Yahudilerden, İsâ el-İsfehani'nin tabileri olan ve kendilerine "tseviyye" 
denilen bir cemaat: "Hiç şüphesiz Muhammed, İsrailoğuüarına değil, sadece 
Araplara gönderilmiş sadık bir peygamberdir" demişlerdir, Onların sözlerinin 
yanlışlığına dair delilimiz, bu ayettir... Çünkü, ayetteki "ey insanlar..." sözü, 
bütün insanları içine alan bir hitabttr. Bundan sonra ayette, "Şüphesiz ben... 
Allah'ın, siz hepinize gönderdiği bir peygamberim" buyurulmuştur. Bu ifade de, 
Hz. Muhammed'in bütün insanlara gönderilmiş olmasını gerektirir.. Ve yine, 
onun, dini, kesin olarak kendisinin bütün âlemlere (insanlığa) gönderildiğini 
açıkça bildirdiğini göstermektedir. Dolayısiyle ya "o hak peygamberdir" denilir, 
ya da, "böyle değildir" denilebilir. Eğer o, hak bir peygamber idiyse, onun yalan 
söylemiş olması imkânsızdır; binâenaleyh, onun, iddia ettiği her hususta, sadık 
ve doğru olduğuna kesin olarak inanmak gerekir. Bundan dolayı mütevatir 
haberlerle ve bu ayetin zahiriyle, Hz. Muhammed'in, kendisinin bütün insanlara 
gönderildiğini bildirdiği sabit olduğuna göre, onun bu söz ve iddiasında da sadık 


olması gerekir.. Bu ise. "O, sadece Araplara gönderilmişti, İsrailoğullarına 
değil..." diyen kimsenin sözünün yanlış olduğunu gösterir. 

Ama, "O, hak bir peygamber değildir" diyen kimsenin iddiasına gelince, bu, Hz. 
Peygamberin hem Araplara, hem de diğer insanlara bir peygamber olarak 
gönderilmiş olduğu hakikatini zedeler. Binâenaleyh Hz. Peygamberin, insanların 
tamamına değil de, onların bir kismtna peygamber olduğunu söylemenin bâtıl ve 
çelişkili bir söz olduğu sabit olur. 

Bu sabit olunca, biz deriz ki, "Bazı alimler, ayetteki "Ey insanlar, şüphesiz ben... 
Allah'ın, siz hepinize gönderdiği bir peygamberim" buyruğunun, kendisinde bir 
tahsis bulunan umümi bir ifade olduğunu söylemişlerdir. Bazı alimler ise bunu 
kabul etmemişlerdir. Birinci görüşte olanlar şöyle demişlerdir: Bu ifade şu iki 
yönden tahsis edilmiştir: 

a) Eğer insanlar, mükellefler cümlesinden iseler, Hz. Muhammed (s.a.s), bütün 
insanlara gönderilmiş bir peygamberdir. Ama onların hepsi, mükellef değil 
iseler, o zaman Hz. Muhammed, onların hepsine gönderilmiş olmaz. Bunun 
sebebi şudur: Hz. Peygamber (s.a.s): "Üç kısım insandan sorumluluk kalemi 
kaldırılmıştır: Akil baliğ oluncaya kadar çocuktan; uyanıncaya kadar, uyumakta 


olan kimseden; kendisine gelinceye (aklı başına gelinceye) kadar deliden" Ho) 
buyurmuştur. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s),.kendisini izleyebilmesi ve uyabilmesi için, varlığı ve 
peygamber olarak gönderildiği, mucizeleri ve şeriatı, haberi kendisine ulaşmış 
olan her insana gönderilmiş bir peygamberdir. Ama dünyanın bir köşesinde, 
kendilerine Hz. Muhammed'in bir peygamber olarak gönderilişinin ve 
mucizelerinin haberi ulaşmamış olan bir topluluğun bulunduğunu farzedersek, 
işte bu kimseler, O'nun peygamberliğini kabul etmekle mükellef değildirler. 
İkinci görüşteki alimler ise, ayette bir tahsisin (istisnanın) bulunmasını şu iki 
yönden kabul etmemişlerdir: 

a) Bunu şöyle açıklarız: Ayetteki "Ey insanlar-." sözü bir hitabtır ve bu hitab 
ancak mükellef olanlar içindir. Durum böyle olunca, ayetteki, "Ey insanlar..." 
hitabının şumulüne girenler, ancak mükellef olan insanlardır. Bu duruma göre, 
“Ey insanlar!” sözü, kendisinde tahsis bulunan umumi bir ifadedir.” denilmesi 
gerekmez. 

b) Bir de alemin bir köşesinde Hz. Muhammed'in (s.a.v.) peygamber olarak 
geldiğinin, mucizelerinin ve şeriatının haberi kendilerine ulaşmamış olan bir 
topluluk bulunabileceğini söylemek, gerçekten uzak bir ihtimaldir. Bu son 
derece uzak bir ihtimal olunca, bizim böyle bir tahsise (istisnaya) tutunmamıza 


gerek kalmaz. H7] 


İkinci Mesele: 
EKSİK 105 


olması, bu hususiyetlerinden bir tekinin de sadece kendisine has olmasını 
gerektirmez. Nitekim denildiğine göre, Hz. Âdem (a.s), bütün evladlarına 
peygamber olarak gönderilmiştir. Bu duruma göre o da, bütün insanlara 
gönderilmiş olur. Aynı şeküde Hz. Nüh (a.s) da gemiden çıktığı zaman, o 
zamanki bütün insanlar, ancak o gemidekiler olduğu için, o da bütün insanlara 
peygamber olarak gönderilmiştir." 

Ayetteki "Göklerin ve yerin mülküne mâlik olan" ifadesine gelince, bil ki, Hak 
Teâlâ Peygamberine, herkese, "Ben size Allah'ın gönderdiği bir peygamberiyim" 
demesini emredince, bunun peşinden bu iddiasının doğruluğuna delâlet edecek 
şeyleri zikretmiştir. Bil ki bu iddianın faydası, ancak şu dört aslı iyice anlatmakla 
tamamlanır ve ortaya çıkar: 

Birinci asıl: Âlemin, hayat sahibi, âlim ve kudretli bir ilahı bulunduğunu isbat 
etmek... Ayette buna delâlet eden şey, "Göklerin ve yerin mülküne mâlik olan.." 
kısmıdır. Bu böyledir, çünkü göklerin ve yerin maddesi, bunlartn, Kur'an-ı 
Kerim'de zikredilmiş olan birçok bakımdan, hayat sahibi, âlim ve kadir bir 
yaratıcıya muhtaç olduklarına delâlet etmektedir ki bu hususların geniş izahı, bu 
Tefsir'de (çokça) zikredilmiştir. Biz, mükellefiyetin güzel ve yerinde olduğu ve 
peygamberler gönderildiği hususunda, bu aslı isbat etmeye ihtiyaç duyduk. 
Çünkü âlemin, varlığında müessir olacak bir müessirinin bulunmaması, yahut da 
bir müessirinin olup, fakat ihtiyarı ile fail değil de, mücib bizzat (zâtı gereği 
mecbur) bir varlık olması durumunda, peygamberlerin gönderildiğini söylemek 
mümkün olmaz. 

İkinci asıl: Âlemin ilahının tek, ortaklardan, zıdlardan (muhaliflerden) ve 
benzerlerden münezzeh olduğunu isbât etme. Ayetteki, La ilahe illa hü 
"Kendisinden başka hiçbir tanrı bulunmayan" sözüyle buna işaret edilmektedir. 
Biz, mükellef tutmanın güzel ve peygamberler göndermenin mümkin olduğu 
hususunda, bu aslı da beyan etmek ihtiyacını duyduk. Çünkü âlemin iki ilahı 
olduğunu farzettiğimizde, bu ilahlardan birisi insanlara bir peygamber 
gönderdiği zaman, belki de bu peygamberin, bu ilaha ibadete çağırdığı insanlar, 
o ilâhın değil de, diğer ilahın yarattığı insanlar olur. Buna göre bu insanların, 
(kendilerini yaratmış olan) ilaha ibadet ve itaat etmeleri gerekir. (Öbür ilahın) bu 
insanlara peygamber gönderip, kendisine itaati vâcib kılması, zulüm ve bâtıl bir 


iş olur. Ama tek bir ilahın olduğu sabit olursa, o zaman bütün insanlar, onun 
kullan olurlar ve o ilahın bütün insanlara gönderdiği talimatlar geçerli ve yerinde 
olur, herkesin onun emir ve yasaklarına boyun eğmeleri de şart olur. Böylece, 
âlemin ilahının tek olduğu sabit olmadığı zaman, peygamberler göndermenin ve 
mükellefiyetleri ihtiva eden kitaplar indirmenin mümkin olmayacağı kesinlik 
kazanır. 

Üçüncü asıl: Mlah Teâlâ'nvn haşre (insanları biracava toplamaya), neşre, ba'se 
(diriltmeye) ve Kıyameti koparmaya kadir olduğunu isbât etmek.. Çünkü bunun 
kesin olmadığını kabul etmemiz halinde, itaatla meşgul olup, günahlardan 
kaçınmak abes ve meşgul olup, günahlardan kaçınmak abes ve anlamsız birşey 
olmuş olur. İşte ayetteki, "Hem dirilten, hem öldüren.." sözü ile, bu aslın 
varlığına işaret edilmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, önce dirilttiği (hayat verdiği) 
zaman, O'nun tekrar hayat vermeye kadir olduğu, böylece de yeniden diriltmeye 
haşre ve neşre muktedir olduğu sabit olmuş olur. Bu takdirde de, ilk hayat veriş, 
büyük bir in'am (nimet) olmuş olur. Binâenaleyh yerine getireceği taatlerin, bu 
ilk hayat vermeye şükür yerine geçmesi için Allah'ın insandan kulluk istemesi 
uzak görülecek bir şey değildir. Yine ilk hayat verme, tekrar diriltmeye de kadir 
olduğuna delâlet edince, Cenâb-ı Hak, o insanın amellerinin karşılığını vermeye 
de kadir olmuş olur. 

Bil ki bu üç aslın doğru olduğunu söylemek gerekince, Allah'ın, peygamberler 
gönderip, kullarından emir ve tekliflerine uymalarını istemesinin doğru olacağını 
söylemek gerekir. Çünkü buna göre, bütün insanlar O'nun kullarıdır. Onların 
O'ndan başka mevlâları yoktur. O, herkese en büyük nimeti in'am etmiş (hayat 
vermiştir). Yine O, ölümlerinden sonra herkese, amelinin karşılığını vermeye 
kadirdir. İşte bu üç sebepten herbiri, Allah Teâlâ'nın kullarını mükellef 
tutmasının güzel ve yerinde olduğu hususunda, tam ve yeterli bir sebeptir. 
Birinci sebep bakımından, bunun güzel olması şundan dolayıdır: Çünkü mevlâ 
(efendi) olanın, kendisine itaat ve hizmet etmesini kölesinden istemesi 
normaldir. 

İkinci sebep bakımından bunun güzel oluşu ise şundan dolayıdır: Nimetler 
verenin, nimet verdiği kimselerden, şükür ve itaat istemesi normaldir. 

Üçüncü sebep itibariyle, bunun güzel oluşu ise şöyledir: Mükellefe eksiksiz bir 
karşılık vermeye muktedir olanın, onu herhangi bir taat ile mükellef ktlması da 
makuldür. Binâenaleyh, Allah Teâlâ'nın bu ayette işaret ettiği delillerle bu üç asıl 
sabit olduğuna göre, Allah'ın peygamberler göndermesinin güzel ve kullarına 
çeşitli mükellefiyetler yüklemesinin caiz olduğuna kesin olarak inanmak gerekir. 
Dolayısıyla zikredilen bu ayetlerin, âlemin hayat sahibi, âlim ve kadir bir tanrısı 


bulunduğuna, bu tanrının tek olduğuna ve O'nun peygamberler gönderip, kitaplar 
indirmesinin makul olduğuna delâlet ettiği sabit olur. H18] 


Hz. Muhammed (s.a.s)'in Risaleti 


Bil ki Allah Teâlâ, bu ayette zikredilen bu deliller ile bu (üç) aslın doğru 
olduğunu isbat edince, bundan sonra "Binâenaleyh Allah'a ve O'nun 
peygamberine iman edin" buyurmuştur. Ayetteki bu (söz dizisi), son derece 
güzel bir tertibtir. Çünkü Allah, önce peygamberler gönderilmesinin caiz ve 
mümkin bir şey olduğunu beyân edince, bunun peşistra, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in kendisi katından gönderilmiş hak bir peygamber olduğunu zikretmiştir. 
Çünkü bir hususu isbata çalışan kimsenin, önce bunun mümkin olduğunu, sonra 
da tahakkuk ettiğini açıklaması gerekir. Cenâb-ı Allah bundan sonra söze, 
"Öyleyse Allah'a iman edin" diye başlamıştır. Çünkü biz, Allah'a imanın asıl, 
nübüvvet ve risâlete imanın ise buna bağlı olduğunu açıklamıştık. Asıl olanın, 
önce zikredilmesi gerekir. İşte bundan ötürü O' söze, "Allah'a iman edin" diye 
başlamış, daha sonra "Allah'a ve Allah'ın sözlerine iman eden, ümmi nebi olan 
peygamberine (iman edin)" buyurmuştur. Bil ki bu ifade, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in gerçek bir peygamber olduğuna delâlet eden mucizelerine bir işarettir. 
Bunun izahı şöyledir: Hz. Peygamber (s.a.s)'in mucizeleri iki çeşittir. 

Birinci çeşit, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, mübarek zatında tecelli etmiş olan 
mucizelerdir. Bunların en üstünü ve önemlisi şudur: O, herhangi bir hocadan 
ders görmemiş, hiçbir kitabı okumamış ve hiçbir ilim sahibinin meclisinde de 
bulunmamış olan ümmi bir kimse idi. Çünkü Mekke o zamanlar, alimlerin 
bulunduğu bir yer değildi. Hz. Peygamber (s.a.s) pekçok ilimleri öğrenebileceği 
uzun bir süre de, Mekke'den uzaklaşmam işti. Hem sonra, buna rağmen, Hak 
Teâlâ, ona ilim ve hakikat kapılarını açmış ve onun üzerinde, önceki ve sonraki 
insanların ilimlerini ihtiva eden bu Kur'an-ı Kerim'i izhar etmiş, fonun dili ile 
bunu ortaya çıkarmıştır). Hiçbir hocayla karşılaşmamış ve hiçbir kitap 
okumamış, ümmi bir kimse olmasına rağmen, bu büyük ilimlerin onda 
görünmesi, mucizelerin en büyüklerindendir. Ayetteki, "Ümmi Nebf tabiri ile, 
işte buna işaret edilmektedir. 

İkinci çeşit ise, ayın yarılması ve parmaktan arasından suların fışkırması gibi, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in zatı dışında tezahür eden mucizelerdir. Bunlara, 
"Allah'ın kelimeleri (sözleri, ayetleri)" denilir. Baksana Hz. İsa (a.s), alışılmışın 
dışında, garib bir yolla dünyaya geldiği için, Hak Teâiâ onu, "kelime" (Allah'ın 
kelimesi) diye isimlendirmiştir.. Aynı şekilde mucizeler de, harikulade 


(alışılmamış bir şekilde) olarak, garib ve enteresan şeyler oldukları için, bunları 
"Allah'ın kelimeleri" diye isimlendirmek, tuhaf bir şey değildir. İşte Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Allah'a ve Allah'ın sözlerine (kelimelerine) iman eden" buyruğu ile 
işaret edilen, bu ikinci çeşit mucizelerdir. Yani, "Allah'a ve Allah'ın Peygamber 
üzerinde izhâr ettiği bütün mucizelere iman ediyor.." demektir. İşte bu yolla, 
Cenâb-ı Hak Hz. Muhammed'in Allah katından gönderilmiş sadık bir nebi 
olduğuna delil getirmiştir. 

Bil ki, anlattığımız kesin deliller ile Hz. Muhammed'in nübüvveti sabit olunca, 
bunun peşinden kendisiyle, şeriatının ayrıntılı bir biçimde bilinebileceği yolunu 
zikretmek gerekir.. Bu da ancak, onun sözlerine ve fiillerine başvurmakla 


mümkün olur. İşte buna da i^j "ve ona tabi olun" sözüyle işaret edilmiştir. (119) 
Hz. Peygambere Uymanın Farz Oluşu 


Bil ki uymak, tâbi olmak, gerek sözleri ve gerekse fiilleri hususunda Hz. 
Peygamber'e tâbi olmayı içine alır. 

Sözleri hususunda uymaya gelince bu, mükellefin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
gerek emir ve nehiy, gerekse terğib ve terhib hususunda söylemiş olduğu 
buyruklara uymasıdır. 

Fiilleri hususunda O'na uymaya gelince, bu da ister yapma, isterse yapmama 
hususunda olsun, kendisine tâbi olunan kimsenin yaptığı şeylerin, benzerini 
yapmaktan ibarettir. Böylece Allah'ın, "Ve ona tabi olun "buyruğunun, her iki 
kısmı da içine aldığı sabit olmuş olur. Emrin zahirinin, vücüb ifade ettiği sabittir. 
Dolayısiyle "ve ona tabi olun" buyruğu bütün emir ve yasaklar hususunda Hz. 
Peygamber'e uymanın vacib olduğuna bir detil olmuş olur. O halde delilin tahsis 
etmiş olduğu durumlar hariç, Hz. Peygamber'in yaptığı her şeyde ona iktidâ edip 
uymak vacibtir. Bu tahsis edilen hususlarda, Hz. Peygamber'e has olan işler 
olduğu, ayrı bir delil ile sabit olan şeylerdir. 

Buna göre şayet, "Hz. Peygamber'in yapmış olduğu o şeyi, muhtemeldir ki Hz. 
Peygamber kendisine vacib olduğu için yapmıştır; bunu, kendisine mendub 
olduğu için yapmış olması da muhtemeldir.. Hz. Peygamber'in, bu işi, bir 
mendüb olarak yapmış olduğunun kabul edilmesi halinde, biz onu, bize vacib 
diye kabul edip yaparsak, bu ona uymamak ve ona uymayı terketmek olur.. 
Halbuki ayet-i kerime, ona uymanın farz olduğuna delâlet etmektedir.. Böylece, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in o fiili yapmasının, o şeyin bize vacib olduğuna delalet 
etmediği sabit olur" denilirse biz deriz ki: 

Filleri hususunda ona uymak, kendisine tâbi olunanın yaptığı o fiilin benzerini 


yapmaktan ibarettir. Bunun delili şudur: Bir kimse bir şeyi yapar, sonra da bir 
başkası o fiilde ona uyarsa, "O, ona uydu" denilir; eğer o şahıs, o fiilin mislini 
yapmazsa, "o, ona o hususta muhalefet etti" denilir.. Şu halde, kendisine tabi 
olunan kimsenin fiilinin bir mislini yapmak, ona uymak olup, ayet de, uymanın 
vacib olduğuna delâlet edince, o zaman Muhammed ümmetinin, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in fiilinin benzerini yapmaları gerekmiş olur. Burada geriye şu husus 
kalmaktadır: Biz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, o şeyi, bir vücüb olarak mı, yoksa 
mendüb olarak mı yaptığını bilemeyiz. Bu cümleden olarak biz diyoruz ki, sebep 
ve saiklerin, niyetlerin keyfiyyeti bilinemez.. Açık bir fiili hissen bilinen bir şeyi 
yapmak ise, herkese malumdur. Binâenaleyh, kapalı ve gizli oldukları için, niyet 
ve sebeplerin durumunu incelemeye yönelinmemesi ve bizim, riayet edilmesi 
imkan dahilinde olan şeylerden oldukları için de zahiri, açık ameller hususunda 
Hz. Peygarnber'e uymanın vacib olduğuna hükmetmemiz gerekir. Böylece, bu 
tür bir şüphe zail olmuş olur. Bunu şu şekilde de ifade edebiliriz: Bu ayet, delilin 
tahsis etmiş olduğu durumlar hariç, bu hususta temel kaidenin, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in yaptığı her fiilde, o filin mislini yapmamızın bize vacib olduğuna 
delâlet eder. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Biz, herhangi bir amelin vacib 
olduğuna hükmetmek istediğimizde, "Hiç şüphesiz, bu işi yapmak, onu 
yapmamaktan daha efdaldir, üstündür" deriz. Durum böyle olunca, bu durumda 
biz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in o şeyi, genel anlamda yapmış olduğunu bilmiş 
oluruz.. Çünkü, Hz. Peygamber'in bütün ömrü boyunca, efdat olanı terketmeye 
devam etmiş olmasının caiz olmayacağı hususunda zaruri bilgi mevcuttur. 
Böylece, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, işte bu yol ile. efdal olanı kesinlikle yapmış 
olduğunu anlamış oluruz.. Ama O'nun, en güzel olanı yapmış olduğu hususuna 
gelince, bu şüpheli bir durumdur. Şüpheli olan ise, açtkça malum olana karşı 
koyamaz.. Böylece, Hz. Peygamber (s.a.s)'in efdal olan tarafı işlemiş olduğu 
sabit olmuş olur, Bu sabit olunca, Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetteki, "ve ona tabi 
olun" emrinden ötürü, bu uymanın bize de vacib olması gerekir. İşte bu, 
hükümleri bilme hususunda kıymetli bir kaide, külli bir kanun olup, bazı 
nasslara delâlet etmektedir.. Çünkü Cenâb-ı Hak, "Peygamber, kendi hevâsmdan 
söylemez. O. kendisine ilkâ edilegelen bir vahiyden başkası değildir" (Necm. 3- 
4) buyurmuştur.. Binâenaleyh, Allah'ın, "Ve ona tabi olun "buyruğundan dolayı, 
onun yaptığının benzerini yapmak bize vacib olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Umulur ki. hidayete ulaşırsınız" ifadesine gelince, bu hususta 
da şu iki husus söylenebilir: 

a) Lealle kelimesi, teracci, "ummak, öyle olacağını sanmak" manası ifade eder.. 


Bu ise, Allah hakkında uygun değildir. Binâenaleyh, bunun tevil edilmesi 
gerekir. 

b) Bu ifadenin zahiri, Mu'tezile'ye göre Cenâb-ı Hakk'ın, bütün mükelleflerden 
hidayeti ve imanı istemiş olmasını gerektirir.Bu iki şeyin izahı hususunda bu 
tefsirde defalarca açıklama geçmişti... Dolayısiyle, bunu tekrarlamakta bir fayda 


yoktur... [120] 


İsrailoğullarından Hak Üzere Olan Cemaat 


"Musa'nın kavminden bir cemâat vardır ki (halkı) hakka irşad ederler, onunla 
(hükümde) adalet yaparlar" (Araf, 159). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamberi vasfedip insanların O'na uymalarının vacib 
olduğunu anlatınca; bundan sonra, Hz. Musa'nın kavmi içinde hakka uyan ve 
O'na götüren bazı kişilerin bulunduğunu zikretmiş, ve bunların da, bir cemaat 
olduğunu beyân etmiştir.. Çünkü, "ümmet" kelimesi, çokluktan haber 
vermektedir. Alimler, bu ümmetin ve zamanın bulunduğu ve hangi zamanda 
yaşadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak bu ümmetin, meselâ 
Abdullah İbn Selâm ve İbn Suriyâ gibi, Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında 
yaşayıp müslüman olan yahudiler olduğu söylenmiştir.. Buna, "Onların sayıları 
azdı; halbuki "ümmet" lafzı, çokluk manasını ifâde eder" denilerek itiraz 
edilmiştir.. 

Buna şu şekilde cevap verilebilir: Onlar farklı farklı dinlerde olunca, ümmet 
fafzıntn onlar hakkında kullanılmış olması caizdir.. Bu, Cenab-ı Hakk'ın tıpkı, 
"Hakikaten İbrahim (başlı başına) bir ümmetti..." (Nam. 120» ayetinde olduğu 
gibidir. Âyette bahsedilen bu kimselerin, Hz. Musa (a.s.)'nın getirmiş olduğu hak 
din üzerinde oldukları; insanları bu hak dine davet ettikleri ve o dini 
İsrailoğullarının paramparça etmiş oldukları ve bidatler icad ettikleri bir 
zamanda tahriften ve tağyirden korumuş oldukları da ileri sürülmüştür. Şu da 
mümkündür: "Onlar, Hz. İsa, peygamber olarak gönderilinceye kadar bu hak din 
üzerinde idiler. Hz. İsa gelince onlar, O'nun dinine girdiler." Onların bundan 
önce helak olmuş oldukları da söylenebilir.. 

SÜddf ve bir grup müfessir şöyle demiştir: "İsrailoğulları inkar edip 
peygamberlerini öldürünce, geriye, oniki boydan bir boy kaldı.. Böylece onlar 
hiçbir şey yapmadılar, sadece, Allah'tan kendilerini onlardan kurtarmasını 
istediler.. Bunun üzerine de Allah Teâlâ, onlara yerin içinde bir tünel açtı ve 
onlar o tünele girerek, Çin'in ta arkasından çıktılar..." Sonra, bu görüşü 
savunanlar da kendi aralarında ihtilâf etmişlerdir. Bunlardan bir kısmı, onların şu 


ana kadar yahudi dinine sımsıkı sarılmış olduklarını söylerlerken, bir kısmı da, 
onların şu anda, Hz. Muhammed (s.a.s)'in dini üzere olduklarını, Kabe'ye 
yöneldiklerini, ocumartesini bırakıp cumaya sarıldıklarını, birbirlerine 
zulmetmediklerini ve hasedde de bulunmadıklarını, ne onlardan bize, ne de 
bizden onlara hiç kimsenin ulaşmadığını söylemişlerdir. Bir kısım muhakkik 
âlim bu görüşün zayıf olduğunu söylemişlerdir. Çünkü bu hususta şöyle 
denebilir: "Onlar* Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamber olduğu haberi ya 
ulaşmıştır, ya da ulaşmamıştr Eğer bu haberin onlara ulaştığını, ama onların buna 
rağmen yahudilikte direttikle” -söylersek, bu onların kâfir olduğu manasına gelir. 
Binaenaleyh onlar artık nasıl olur da hakka irşâd eden ve hakla adalet yapan bir 
ümmet diye tavsif edilebilirler? Yok eğer onlara Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
peygamberliğinin haberinin ulaşmadığ -söylersek, bu uzak bir ihtimal olur. 
Çünkü onların haberlerinin nakledilmeleri ile ilg. sebep ve faktörler tam bir 
şekilde olmadığı halde, onların haberleri bize ulaştığına göre, dünya o 
peygamberin haberi ile dolup taşarken, bu haberin onlara ulaşmad>g nasıl 
düşünülebilir?" Şayet onlar, "Bizim haberimiz kendilerine ulaşmadığı hakte 
Yecüc ve Me'cüc ile ilgili haberler bize kadar ulaşmamış mıdır?" derlerse, biz 
derki: "Bu kabul edilecek bir şey değil... Bizim haberimizin onlara ulaşmamış 
olacat nereden biliniyor?" İşte bu konuda söylenilenlerin tamamı bundan 
ibarettir. 

Bunu iyice kavradığın zaman diyoruz ki: ifâdesi, "Onlar, iris, hakka hidayete 
davet ederler ve hak ile adalet ederler" manasındadır. Zeccâc şöyle der: "Adalet, 
hak ile hükmetmektir. Nitekim "O, hak ık hükmeder ve adalet eder" ve "Bu âdil 
bir hükümdür!' denilir. Cenâfc-Hakk'ın "Kadınlar arasmda adalet etmeye asla 
güt yetiremezsiniz"msa. 129) ve "Söz söylediğiniz vakit, adaleti göz (Enam. 


152) ayetleri de bu manadadır. 021] 
Israiloğullarınm Oniki Kabileye Bölünmesi 


"Biz onları oniki "sıbt" ve ümmete ayırdık. Kavmi kendisinden su istediği zaman 
Musa'ya. "Asanı taşa vur" diye vahyettik de o (taştan) oniki pınar fışkırıp halkın 
her kısmı su içecekleri yeri iyice belledi. Onları üstlerinden bulutla 
gölgelendirdik: onlara kudret helvasıyla bıldırcın (eti) indirdik ve "Size rmk 
olarak verdiğimiz en temiz şeylerden yeyin" (dedik). Onlar bize zulmetmediler, 
fakat kendi kendilerine zulmediyorlardı" (A'râf, 160). 

Bil ki bu ayetin gayesi, İsrailoğullarının şu iki halini açıklayıp ortaya koymaktır: 
Birincisi: Allah Teâiâ onları oniki boy kılmıştır. Bu husus, Bakara suresinde 


geçmişti. Yuhut bundan murad şudur: Hak Teâla İsrailoğullarını oniki kabileye 
ayırmıştır. Çünkü onlar Hz. Yakub (a.s)'un oniki oğlundan geliyorlardı. Bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak onları ayırdı. Hasetleşip de işlerine fitne girmesin diye onları 
böyle oniki kabifeye ayırdı. Buna göre ayetteki, "onları... ayırdık" ifadesi, 
"Bizonları fırka fırka kıldık ve onları birbirlerinden farklı kıldık "demektir. Bu 
kelime şeddesiz olarak Kata'nâhüm şeklinde de okunmuştur. Burada karşımıza 
şu iki soru çıkar: 

Birinci soru: "Aşere" (on) sayısının üstündeki sayıların temyizi müfred olarak 
gelir. Binâenaleyh ayette bu kelimenin temyizinin cemi olarak getirilmesinin 
hikmeti nedir? Bu şeklinde olmalı değil miydi? 

Cevap: Bu ifade ile, "Onları, on iki kabileye ayırdık/' manası kastedilmiştir. Her 
kabile bir "sıbt" (boy)dan müteşekkildir. Binâenaleyh burada "esbât" (sıbtlar, 
boylar) kelimesi "kabile" yerinde kullanılmıştır. 

İkinci soru: Allah Teaiâ, "Sıbt" kelimesi müennes değil de müzekker olduğu 
halde niçin demiştir? 

Cevap: Ferrâ şöyle der: "Allah Teala, bu şekilde beyan etmiştir; Çünkü O, bu 
ifâdeden sonra "Ümem" (ümmetler) kelimesini getirmiştir. Binâenaleyh bundaki 
müenneslik, "ümem" kelimesinden dolayı olmuştur. Eğer Cenâb-ı Hak, "Sıbt" 
kelimesi müzekker olduğu için, (sayıyı da müzekker getirerek) demiş olsaydı, bu 
da caiz olurdu. 

Zeccâc da şöyle demiştir: "Bu kelamın takdiri "Onları herbiri bir boy olan oniki 
fırkaya ayırdık" şeklindedir. Buna göre ayetteki "esbât" kelimesi hazfedilmiş bir 
mevsufun sıfatı olur ki bu da, "firka" kelimesidir." Ebu Ali el-Fârisi ise, 
"Ayetteki "esbât" kelimesi, temyiz değil, aksine "oniki" ladesinin bedelidir" 
demiştir. 

Ayetteki "ümem" kelimesi hakkında Keşşaf sahibi şöyle demiştir: Utf , "Onları 
ümmetlere ayırdıkl' manasında olmak üzere, "oniki" ifadesinden bedeldir. 
Çünkü her boy, büyük bir ümmet ve çok sayılı bir cemaat idi. Yine onlardan her 
bir boy, diğerinden farklı bir lidere tabi idiler ve nerede, ise birbirleriyle uyuşup 
kaynaşamıyorlardı. Bu ifade.şin harfinin kesresi ile şeklinde de okunmuştur. 


(122) 
Hz. Musa'nın Oniki Pınar Fışkırtması 
İkincisi "Kavmi ondan su istediği zaman Musa'ya, "âsâm taşa vur" diye vahyetük 


de..." ayetinin ifâde ettiği haldir. Bu kıssa da, daha evvel Bakara suresinde 
geçmiştir. Hasan el-Basri: "Bu taş, hemen çıkmış (herhangi bir) taş, asâ da eline 


almış olduğu herhangi bir deynek idi" demiştir. Bil ki onlar Tih Çölünde çoğu 
zaman içebilecekleri bir suya muhtaç idiler. Bundan dolayı Hak Taala, Hz. Musa 
(a.s) a, asası ite taşa vurmasını emretmiştir. İsrailoğulları onu (yani o taşı) 
yanlarında götürüyor ve ihtiyaçları nisbetinde ondan alabiliyorlardı. 

Ayetteki kelimesi hakkında, Vahidi şöyle demiştir: "Bu, "Suyun inbicas''ı, 
fışkırıp kaynaması" demektir. Nitekim bir yerden su kaynayıp ftşkırdığında 
denilir. Bu dilcilerin görüşüdür "inbicas" ile "inficar" aynı manayadır. Böyle 
olduğu için, bu ayette geçen "inbicâs" ile, Bakara suresinde (aynı konuda) geçen 
"inficâr" (Bakara, eo) arasında bir zıtlık yoktur." 

Diğer alimler ise şöyle demişlerdir: "İnbicâs" suyun az çıkması (kaynaması); 
"inficâr" ise, suyun çok çıkması (fışkırması) demektir. Binaenaleyh bu iki ayetin 
arasını şu şekilde te'lif ederiz: "Busu, önce az az kaynamaya başladı, sonra 
çoğalıp fışkırdı." Kelimeler arasındaki bu mana farkı. Ebu Amr b. el-'Alâ'dan 
nakledilmiştir. Allah Teala, ilk önce onları nasıl suladığını beyan edince, bunun 
peşisıra da, onları üzerlerinden bulutla gölgelediğini, daha sonra da onlara kudret 
helvası İle bıldırcın eti indirdiğini zikretmiştir. Şüphesiz bütün bunların hepsi, 
Allah tarafından ihsan edilmiş büyük birer nimettir. Çünkü Hak Teala, onların 
yiyecek ve içeceklerini en güzel bir biçimde ve kolay yoldan vermiş, onları 
gölgeleyerek güneşin zararını gidermişti. 

Daha sonra Allah Tealâ, "Size rszık olarak verdiğimiz en temiz şeylerden yeyin" 
buyurmuştur. Bundan murad, onlara sadece bu yiyecekleri verip, başkasını 
vermediğini beyân etmektir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "Onlar bize zulmetmediler" buyurmuştur. 

Bu ifâdede bir hazif vardır, Zira bu ifade tarzı, ancak onların, kendilerine 
emredilen sınırı aşmaları halinde makul sayılabilir. Bu da ya Allah ontarın 
biriktirmelerini yasakladığı halde onların stok yapmaları, yahut Allah'ın 
yasaklamış olduğu bir vakitte yemeleri; yahut Allah, başka şeyleri istemelerini 
menetmişken başka şeyler istemeleri şeklinde olabilir. 

Malumdur ki, bir kul, ancak bir yasak şeyi irtikab etmesi halinde, kendisine 
yazık etmiş olur. İşte bundan dolayı, Cenab-ı Hak, "zalim" sıfatı ile tavsif etmiş 
ve "Onlar bize zulmetmediler fakat kendi kendilerine zulmediyorlar" diyerek, 
onların dikkatlerini buna çekmiştir. Bu böyledir, çünkü insan, kendisi büyük bir 
azaba müstahak olması yolunda gayret göstermiş olacağı için, bir günaha 
yeltenip işlediğinde, o aslında sadece kendisine zarar vermiş (zulmetmiş) olur. 


[123] 


Aynı Kıssanın Farklı Anlatımının Hikmeti 


"O zaman onlara, "şu şehirde yerleşin ve onun dilediğiniz yerinden yeyin. 
"Hıtta" deyin. Kapısından hepiniz secde ederek girin ki suçlarınızı bağışlayalım. 
Muhsinlere ileride daha fazlasıyla ecir vereceğiz" denilmişti. Fakat içlerinden o 
zulmedenler, sözü kendilerine söylenen şeklinden başka bir şekle koydular Biz 
de zulmetmeleri sebebiyle onların üzerine gökten murdar bir azab indirdik" 
(A'raf, 161-162). 

Bil ki bu kıssa da, izah ve açıklamalarıyla birlikte Bakara suresinde (ayet. se-59) 
zikredilmişti Geriye şunu ilave etmek kalır: Bu ayetin lafızları, şu bakımlardan, 
Bakara süresindeki kıssanın lafızlarından farklıdır: 

1) Cenâb-ı Hak, Bakara suresinde buyurduğu halde; burada buyurmuştur. 

2) Bakara suresinde "fâ" harfi ile buyurduğu halde, burada "vav" ile 
buyurmuştur. 

3) Hak Teâlâ orada (bol bol) ifadesine yer verdiği halde, burada bu 
zikredilmemiştir. 

4) Bakara suresinde buyurduğu halde, burada ifadelerin yerini 
değiştirerek,buyurmuştur. 

5) Cenab-ı Hak orada buyurduğu halde, burada buyurmuştur. 

6) Bakara suresinde, buyurmuş olduğu halde, O burada, vâv harfi olmaksızın, 
buyurmuştur. 

7) Orada buyurduğu halde, burada , "buyurmuştur. 

8) Hak Tealâ orada, buyurduğu halde, burada buyurmuştur. 

Bil ki bu lafızlar, mana bakımından birbirine yakın lafızlar olup, aralarında 
kesinlikle bir tezâd yoktur. Bu farktı lafız kullanmanın hikmetlerini şu şekilde 
anlatmak mümkündür: 

Birincisi: Bu, Bakara suresinde "Şu şehre girin" buyurulup, burada, "Şu şehirde 
yerleşin" buyurulmasıdır. Fark şudur: Şehre girme işinin önce olması şarttır, 
yerleşme ise daha sonra olur. 

İkincisi: Bu, Allah Tealâ'nın, Bakara suresinde, fâ-i tâkibiyye ile, "Şu şehre girin 
ve yiyin" (fe-külü) buyurup, burada ise vâv ile, "Şu şehre girin ve yiyin.." (ve- 
külü) buyurmuş olmasıdır. Bu ikisi arasındaki fark şudur: "Girme belli bir haldir. 
Nitekim girme işinin bir kısmı yapıldı mı, tamamlanmış olur. Çünkü insan, bir 
yere attığı ilk adımı ile, oraya girmiş olur. Ama bundan sonrası "girme" değil, 
"süknâ" (yerleşme) olur. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz diyoruz ki: Girme 
işi devam etmeyen, hemen tamamlanan ve sona eren bir durumdur. Binâenaleyh 
bu ifâdeden sonra fâ-i ta'kibiyyenin getirilmesi güzet ve yerinde olur. İşte bundan 
dolayı Bakara suresinde, "Şu şehre girin ve yeyin" (fe-külü) buyurmuştur. 


Yerleşme işrtse, devamlı ve sürekli olan bir haldir. Binâenaleyh yeme işi, bunun 
peşisıra değil de, bununla beraber olur. Böylece bu iki ifâde arasındaki fark 
anlaşılmış oldu. 

Üçüncüsü: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın Bakara suresinde reğaden "Bol bol (yeyin)" 
kelimesini zikredip, burada zikretmemiş olmasıdır. Bu ikisi arasındaki fark 
şudur: "Girme" işinin peşinden "yeme işi" daha lezzetli olur. Çünkü bu yemeye 
daha çok ihtiyaç duyulur. Bu şekilde yeme, daha çok tad verici olduğu için 
Bakara suresinde, "bol bol" tabiri kullanılmıştır. Ama o şehirde yerleşmiş olma 
durumundaki yeme ise, görünen odur ki bu, kendisindeki lezzet kâmil ve 
mükemmel olmadığı sürece, kendisine son derece ihtiyaç duyulan bir mahalde 
bulunmamış demektir. İşte bu sebeple hiç şüphesiz, bu ayette rağaden "bolca" 
kelimesine yer verilmemiştir. 

Dördüncüsü: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın Bakara suresinde "Kapıdan secde ederek girin 
ve "httta,, deyin" buyurduğu haide, A'râf suresinde "Hıtta" deyin. Kapısından 
hepiniz secde edici olarak girin " buyurmuş olmasıdır. Bundan murad, duruma 
göre bu iki tabirden birinin, diğerine takdim edilmesinin güzel olduğuna ve fakat 
her iki ifadeden de maksad, Allah'ı ta'zim etmek, hudü ve huşüyu, inkıyadı izhâr 
etmek olunca,takdim veya tehir etmenin, durumu değiştirmediğine dikkat 
çekmedir. 

Beşincisi: Bakara suresinde hatâyâ-kum, burada ise hatiâti-küm denilmesidir. 
Bu, ister az olsun ister çok olsun, günahların, böylesi bir duâ ve yakarışla 
affedileceğine işarettir. 

Altıncısı: Bakara suresinde vâv ile, buyurup, burada vâvsız olarak, 
buyurulmasıdır. Burada vâvın getirilmesinin hikmeti bu ifâdenin bir müste'nef 
cümle olmasıdır. Buna göre kelamın takdiri, sanki birisi "Bu bağıştan sonra ne 
oldu" oemiş, buna cevaben de, "MuhsinJere, ileride daha fazlasıyla vereceğiz" 
denilmiştir. 

Yedincisi: Bu da, Bakara'da enzelnâ, burada ise erselnâ buyurulmuş olması 
arsındaki farktır.. "İnzal" çokluk manası ifâde etmez. Halbuki "irsal" bunu ifade 
eder. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak sanki, Ük önce az azâb indirmeye başlamış, daha 
sonra da onu çoğaltmıştır.. Bu bizim tıpkı fenbeceset tabiriyle, fenfeceret ifâdesi 
arasında bulunduğunu zikrettiğimiz fark gibidir. 

Sekizincisi: Burada yazlimün, Bakara suresinde ise yefsükün denilmesi â- 
aşmdaki farktır. Bu böyledir, zira onlar kendi nefislerine zulmetmeleri sebebiyle 
zalim", Allah'a itaattan çıkmaları sebebiyle de fâsık diye vasfedilmişlerdir. Bu 
iki vasfın zikredilmesinin hikmeti, her iki şeyin de meydana geldiğine dikkat 
çekmektir.. İşte, bu farklı lafızların zikredilmesinin fayda ve hikmetleri 


hususunda hatırıma gelenler bundan ibarettir. Bu hususa dair gerçek bilginin 
tamamı ise, Allah kalındadır. (124) 


Sahil Kasabası Yahudilerinin Kıssası 


"(Habibim) onlara, o denizin yakınındaki o kasabayı sor. Hani onlar cumartesi 
gününün hürmetini ihlâl ederek haddi aşmışlardı.. Çünkücumartesi tatili 
yaptıkları gün balıklar akın akın meydana çıkarak onlara geliyordu. Cumartesi 
tatili yapmadıkları gün ise gelmiyordu. İşte biz, itâattan çıkmakta olduklarından 
dolayı, kendilerini böylece imtihan ediyorduk" (Arftl, 163). 

Bil ki bu kıssa Bakara suresinde de zikredilmişti. Bununla ilgili birkaç mesele 


vardır; H25] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın ves'elhüm "onlara sor" buyruğunun maksadı, bu kıssanın onlar 
tarafından bilindiğini ortaya 

koymaktır. Zira bu kıssa, Hz. Peygambere, Allah tarafından bildirilmişti. 
Bu sorma işinin zikredilmesinin maksadı, şu iki şeyden biridir: 

a) Bu soru sorma işinin zikredilmesinin maksadı, onların, Hz. Muhammed (s.a.s) 
ile O'nun mucizelerini inkâr etmedeki ısrarlarının, o zamanda meydana gelmiş 
bir şey olmadığına; aksine, bu inkar ve ısrarın onların atalarında eskiden beri 
mevcut olduğuna dikkatlerini çekmek için onların bu çirkin günaha ve fahiş 
isyana yöneldiklerini ifâde etmektir. 

b) İnsan, bazan bir başkasına, kendisinin o hadiseyi iyice bildiğini ve onun 
inceliklerinden bihaber olmadığını anlatmak için, "Şu iş, şöyle şöyle değil 
midir?" der. Hz. Peygamber (s.a.s) ilim tahsil etmemiş ve herhangi bir kitabı da 
mütâlâa etmemiş ümmi bir kimse idi. Dolayısiyle o bu kıssayı aynı şekilde, bir 
ilâvede ve noksanlaştırmada bulunmaksızın aynen anlatınca, bu adeta O'nun bir 


mucizesi gibi olmuş oldu. [126] 
Karye (Köy) Kelimesi Bazen Şehir Manasına Gelir 
Alimlerin ekserisi ayette bahsedilen o kasabanın "Eyle" olduğu kanaatindedirler. 


Bunun Medyen ve Taberiyye olduğu da ileri sürülmüştür. Araplar, şehre 
"karye" adını da verirler. Nitekim, Ebû Amr b. el-Alâ'dan, "Şehir halkından iki 


adam.." anlamında olmak üzere, "Hasan ve Haccac'dan daha fasih şehirli 
Cenâb-ı Hakk'ın, "o denizin yakınındaki.,." buyurmuştur. Yani, "Denize yakın, 
onun kenarında" demektir. Hazır olmak, (bulunmak) gâib olmanın, 
(bulunmamanın) zıddıdır. Bu tıpkı, "Bu, ailesi Mescid-i Haram'da 
bulunmayanlara aittir" (Bakara. ıge) ayetinde olduğu gibidir. 

Cenâb-ı Hak,. "Hani onlar cumartesi gününün hürmetini ihlâl ederek..." 
buyurmuştur. Yani, "O günde onlar Allah'ın kanununu çiğniyor, sının aşıyorlar" 
demektir. Bu da, kendilerine yasaklandığı halde, onların cumartesi gününde balık 
tutmalarıdır. Bu kelime, ye'addün şeklinde okunmuştur. Bunun aslı 
"ye'tedün"dur. Bundaki te harfi "dal" harfine idgam edilmiş ve bu te'nin 
fethaolun harekesi ayn harfine nakledilmiş, böylece "ye'addün" şeklini almıştır. 
Yine bu kelime, i'dâd (hazırlamak) masdanndan olmak üzere yuiddün şeklinde 
de okunmuştur. Çünkü onlara, cumartesi günü ibadetten başka bir şeyle meşgul 


olmamaları emredildiği halde, av aletlerini hazırlıyorlardı. U27] 
Sebt Kelimesinin Manası 


"Sebt" kelimesi ise, yahudller cumartesi gününe saygı gösterdiler" manasına 
gelen, tabirinden alınma bir masdardır. Buna göre, tabiri "Cumartesi gününe 
saygı göstermede kusurlu davranıyorlardı." fje ifâdesi de, "Cumartesi işine saygı 
gösterdikleri günde" manasındadır. Cenâb-ı Hakk'ın "Cumartesi tatili 
yapmadıkları gün..," ifâdesi de buna delâlet etmektedir. Aynı şekilde, Ömer b. 
Abdütaziz'in "Cumartesilerine saygı gösterdikleri gün" şeklindeki kıraati de 
bunu te'kid etmektedir. Bu kelime, bâ harfinin zammesiyle şeklinde de 
okunmuştur. Hz. Ali (r.a) ise, (cumartesiye girdiler) fiilinden olarak, yâ harfinin 
zammesiyle lâ yüsbi-tün olarak okumuştur. Hasan el-Basri'nin bu 
kelimeyi, meçhul olarak, la yüsbetün şeklinde okuduğu da rivayet edilmiştir. 
Cenâb-ı Hakk'ın "Balıklar onlara geldiklerinde" tabiri ya'düne kelimesi ile 
(mahallen) mansubtur. Buna göre mana, "onlara, balıkların geldikleri zaman 
haddi aşmalarını sor" şeklindedir. Cenâb-ı Hakk'ın "Cumartesi tatili yaptıkları 
gün balıklar akın akın (geliyordu)" buyruğundaki şürrean kelimesi suyun 
yüzünde görünür oldukları halde demektir. Şürra kelimesi, sâri ve şârla 
kelimelerinin çoğuludur. Bir şeye yaklaşan herşeye, sâri denilir. Aynı şekilde 
yola yakın olan eve ve batacağı yere yaktn olan yıldızlara denilir. Buna göre 
balıklar, yahudilerin kendilerini avlayabilecekleri bir şekilde, kasaba (kıyısına) 
yaklaşıyorlardı. 


İbn Abbas (r.a) ve Mücahid şöyle demişlerdir: "Yahudiler de, sizin (kendisine 
hürmetle) emrolunduğunuz cuma gününe hürmetle emrolunmuşlardı. Ama onlar, 
bu günü bırakıp, cumartesi gününü seçtiler. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak onları 
bu gün ile imtihan etti ve onlara bu günde avlanmayı haram kıldı; böylece bu 
güne saygı göstermeleri emrolundu. Cumartesi günü geldiği zaman, batıklar 
suyun yüzünde onlara doğru geliyor ve onlar denizdeki bu balıklara bakıyorlardı. 
Cumartesi günü geçtiği zaman ise, balıklar kayboluyor ve ancak bir sonraki 
cumartesi tekrar geliyorlardı. İşte bu, Allah Tealâ'nın, onları sınamış olduğu bir 
imtihan idi ki, ayetteki "Cumartesi tatili yapmadıkları gün ise, (balıklar) 
gelmiyorlardı" buyruğu ite anlatılan husustur. Ayetteki ifâdesi "Fıskları sebebi ile 
onları işte böyle şiddetli bir imtihan ile,deniyoruz" manasındadır. Bu tabir (aynı 
zamanda) Allah'a itaat eden kimseye, dünya ve ahiret hallerini Allah'ın hafifletip 
kolaylaştırdığına; O'na isyan edeni ise, çeşitli bela ve sıkıntılara düçâr kıldığına 
deiâlei eder. Bizim alimlerimiz bu ayeti, Allah Tealâ'nın, hem dünyada hem de 
âhirette "salah" ve "aslah"a (kulların en fazla yararına olan şeye) riayet etmesinin 
vâcib olmadığına delil getirmişlerdir. Bu böyledir, çünkü Allah Tealâ, cumartesi 
günü balıkların onlara akın akın gelmesinin, onları günah ve küfrâna 
sevkedeceğini biliyordu. Eğer Cenâb-ı Allah'ın "salah" ve "aslah"a riayet etmesi 
vâcib olsaydı, onları bu günah ve küfürden korumak için, bu günde o balıkları 
çokça göndermemesi gerekirdi. Dolayısiyle Cenâb-ı Hak, bunu böyle yapıp, 
onların küfür ve günaha düşmelerine aldırmayınca salah ve astah'a riayet 


etmesinin O'na vacip olmadığını anlamış oluyoruz. [128] 
Sonuna Kadar Tebliğde Sebat 


"Ve hani içlerinden bir cemaat "Allah'ın heiâk edeceği veya çetin bir azabla 
azabiandıracağı kimselere ne diye öğüt veriyorsunuz?" dediği zaman, o (vaaz 
edenler), "Rabbinize bir mazeret olsun diye, umulur ki sakınırlar" demişlerdi. Ne 
zaman ki onlar edilen vaaz-u nasihatlan unuttular, biz de kötülükten 
nehyedenleri kurtardık. Zulmedenleri ise, yapmakta oldukları fısklar yüzünden, 
şiddetli bir azab ile yakaladık" (A'râf, 164-165). 

Bil ki ayetteki, sözü, önceki ayetteki sözü, üzerine atfedilmiş olup, i'rab 
bakımından hükmü, aynen onun hükmü gibidir. ifadesi ise, o kasaba halkının 
cumartesi günü avlanan bu insanlara nasihat etme yolunda iniş çıkış demeden 
yol tepen ve başkalarının, onların nasihati kabullerinden ümit kesmelerine 
rağmen, yine de sonuna kadar nasihattan vazgeçmeyen salih şahsiyetlerden 
ibaret bir cemata işaret etmektedir. Ayetteki ifâdesi, "Allah Teâlâ'nın helak 


edeceği, yani köklerini kazıyıp, yeryüzünün kendilerinden temizleyeceği; yahut 
serde aşırı gitmelerinden dolayı, şiddetli bir azab ile azabiandıracağı kimselere 
niçin öğütte bulunuyorsunuz?" manasındadır. Onlar, artık öğüt ve nasihatin, 
onlara fayda vermiyeceğini bildikleri için böyle söylemişlerdir. 

Ayetteki "Rabbinize bir mazeret olsun diye dediler" ifâdesi ile ilgili iki bahis 
bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Hafs'ın Asım'dan olan rivayetine göre o bu kelimeyi mansub 
olarak, ma'zireten; diğer kıraat alimleri ise, merfü olarak ma'ziretun şeklinde 
okumuşlardır. Kelimeyi mansub okuyana gelince Zeccâc bu hususta: "Bunun 
manası, "Rabbimize, bir mazeret, bir özür beyân edebilelim" şeklindedir" 
demiştir. Kelimeyi merfü olarak okuyana gelince bunun takdiri, "Bu, bir mazeret 
(özür beyan etme) vesilesidir veya "Bizim sözümüz, bir mazeretten ibarettir" 
şeklindedir. Bu durumda kelime, rnahzui bir mübtedânın haberi olmuş olur. 
İkinci bahis: Ma'zire kelimesi, üzr gibi, bir masdardır: Ebu Zeyd şöyle demiştir: 
"Arapça'da, denilir ifâdesi, "özrünü kabul edip onu affetti" manasındadır. Yine 
"onun özrünü kabul etti" denilir. Nitekim, yani, "özrünü kim kabul edecek?"'yani, 
"falancayı, yaptığı şey hususunda affettim(mazur gördüm" denilmektedir. Buna 
göre ayetteki "Rabbinize bir mazeret olsun diye" ifadesinin manası, "Biz, 
nefislerimizin affını ve mazeretini Allah'a sunduk... Çünkü biz, uzun süre nehy-i 
münker yaptığımız zaman "hiç şüphesiz bu vazifeyi yaptık.. Böylece biz bu 
hususta mazuruz" deriz" şeklindedir. Ezheri şöyle demektedir: "Ma'zire kelimesi, 
babından mef'ile kalıbında bir isim olup, özür beyan etmek için kullanılır. Buna 
göre sanki "Bizim, vaa-z u nasihatimiz, Rabbimize karşı bir özür beyan etme 
olur" demişlerdir. Böylece isim, mazeret ve özür beyan etme yerinde 
kullanılmıştır. Nitekim "Falanca, günahı ve hatası sebebiyle mazeret beyan etti, 
af diledi de ben de onu affettim" denilir. Ayetteki üyu "Umulur ki sakınırlar" 
Yani, "Bize göre, onların, bu vaazu nasihattan istifade etmeleri böylece de 
Allah'dan ittikâ ederek bu günahı terketmeleri mümkündür, umulur" demektir. 


[129] 
Münkerle İlgili Grupların Akıbetleri 


Bunu iyici kavradığın zaman biz deriz ki: Bu ayet hakkında iki gürüş 
bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Hiç şüphesiz kasaba halkı içinde balık avlayıp, bu günahı irtikâb 
edenler olduğu gibi, böyle yapmayanlar da bulunuyordu. Bu ikinci kısım da 
ikiye ayrılmıştı. Onların içinde, günahkârlara vaazu nasihat ederek, onları bu 


fiillerinden men etmeye çalışanlar olduğu gibi, vaa'zu nasihat etmeyip, vaa'zu 
nasihat edenleri hoş görmeyerek onlara, "Allah Teâlâ'nın, kendilerini helak 
edeceğini veya onlara azâb edeceğini bildiğiniz halde, ne diye onlara vaazu 
nasihatta bulunuyorsunuz?" diyenler de vardı. Yani, "Onlar bu günahlarında 
diretme hususunda, ondan artık vazgeçemiyecekleri bir noktaya varmışlardır. Bu 
sebeple, sizin yapmış olduğunuz bu vaazu nasihat tesirsiz ve etkisizdir. 
Dolayısiyle terkedilmesi gerekir" demektir. 

İkinci görüş: Kasaba halkı iki kısım idi. Bir kısmı günahı işliyor, bir kısmı da 
ondan men ederek, o günahı işleyenlere vaazu nasihatta bulunuyordu. Bu ikinci 
grup, bu çirkin şeylere yönelen ve Allah'ın sınırlarını çiğneyen o günahkar gruba 
vaazu nasihat etmekle meşgul olunca, işte tam o esnada, günahkar grup, vaazu 
nasihat edenlere "Size göre Allah'ın helak veya azâb edeceği bir kavme ne diye 
nasihat ediyorsunuz?" dediler. 

Vahidi şöyle der: "Birinci görüş daha doğrudur. Zira, şayet onlar iki grup olup, 
"Rabbinize bir mazeret olsun diye" ifâdesi de, nehyeden grup tarafından haddi 
aşan grup hakkında söylenmiş bir söz olsaydı, o zaman ontar, "Umulur ki siz 
sakınırsınız" derlerdi... 

Cenâb-ı Hakk' in "Ne zaman ki onlara edilen vaaz u nasihatlan unuttular" 
buyruğuna gelince bu, "Onları tıpkı unutan kimsenin unuttuğu şeyi terkedip 
bırakması gibi, saiih kimselerin kendilerine hatırlatmış oldukları şeyi terkedip 
bırakınca, biz kötülüklerden nehyeden kimseleri kurtardık ve günah işleyen 
zalimleri ise azabımızla kıskıvrak yakaladık" demektir. 

Bil ki ayetin lafzı, haddi aşan grubun helak olduğuna; kötülüklerden nehyeden 
ve vazgeçiren grubun ise kurtulduğuna delâlet eder.. Ama, "Niçin vaaz u nasihat 
ediyorsunuz" diyen kimselere gelince, müfessirler bu sözü söyleyen kimselerin 
hangi gruptan olduklarında ihtilâf etmişlerdir. İbn Abbas (r.a)'dan, bu hususta 
gürüş beyan etmediği nakledildiği gibi, yine ondan, "Her iki grup da (günah 
işleyenlerle onlara nasihat etmeyenler) helak oldu, vaazu nasihat edenler ise 
kurtuldu..." dediği de rivayet edilmiştir. Yine İbn Abbas bu ayeti okuduğunda 
ağlar ve şöyle derdi: "O nehy-i münker yapmayıp susan kimseler, helak oldular. 
Biz de öyle yapmıyor muyuz? Hoş görmediğimiz nice şeyler görüyoruz, sonra 
da susuyor hiçbir şey söylemiyoruz." 

Hasan el-Basri, vaaz-u nasihat etmeyen kısmın da kurtulduğunu söylemiştir. Bu 
görüşe göre iki grup kurtulmuş, üçüncüsü ise helak olmuş olur. Alimler bu görüş 
hakkında şu şekilde istidlalde bulunmuşlardır: Onlar (vaaz u nasihat etmeyenler), 
"Allah'ın helak edeceği veya çetin bir azâbla azâblandsracağı bir kavme ne diye 
öğüt veriyorsunuz?" dediklerine göre bu, onların bu günah işleyenlerin 


durumunu son derece yadırgadıklarına, fakat sırf zann-ı galibleriyle bu 
günahkârların kendilerinin yapacak olduğu vaaz u nasihata kulak asmayıp ondan 
yararlanmayacaklarını bilmelerinden ötürü onlara vaazu nasihat etmeyi 
terkettiklerine delâlet eder. 

İmdi şayet, "Hiç şüphesiz vaaz u nasihat etmemek bir günahtır. Vaazu nasihati 
yasaklamak da bir günahtır. Binâenaleyh, vaazu nasihati terkedip bunu men 
edenlerin de Cenâb-ı Hakk'ın, "Zulmedenleri ise, yakaladık" buyruğunun 
hükmüne dahil olması gerekir" denilirse biz deriz ki: 

Bu gerekmez, çünkü nehy-i münkerde bulunmak farz-ı kifâyedir. Dolayısiyle 
bazıları bunu yapınca yapmayanlardan sakıt olur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, onları şiddetli bir azâb ile kıskıvrak yakaladığını belirtmiştir. 
Görünen odur ki, bu azâb, daha sonra bahsedilecek otan "mesh" (bir başka şekle 


döndürme)den başka bir şeydir. [130] 
Kelimesinde Farklı Kıraatler 


"şiddetli bir azâb" tabirindeki beis kelimesi çok çeşitli şekillerde okunmuştur: 

a) Fait vezninde, beis şeklinde. Ebü Ali, böyle okunması halinde şu iki izahın 
yapıldığını söylemiştir: 

1) Bu kelimenin bir şey şiddetli olduğunda söylenilen yani "şiddetlenmek" 
tabirinden olmak üzere, fail vezninde olmasıdır. 

2) Ebü Zeyd'in söylemiş olduğu şu husustur: Bu kelime, fakirlik anlamına gelen 
bü's masdarından türemiştir. Nitekim, bir kimse fakir düştüğünde: denilir. Bu 
kimse hakkında bâis denilir ki "fakir" anlamındadır. 

Binaenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın tabiri "Fakir düşüren bir azâb ile anlamındadır. 

b) Bu kelimenin (sakınan, çekinen) vezninde şeklinde okunması. 

c) Tıpkı, (kurt) kelimesinin şeklinde okunması gibi, hemzenin yâ'ya 
dönüştürülmesiyle bis şeklinde okunması. 

d) Fey'al vezninde bey'es şeklinde okunması. 

e) (reis, lider) vezni gibi, kelimesinin hemzenin yâ'ya kalbedilip yâ harfinin de 
diğer yaya idgam edilmesiyle( şeklinde okunması. 

f) Tıpkı heyyin (kolay, basit...) lafzının heyn şeklinde okunması gibi, bu 
kelimenin de şeddesiz olarak beys şeklinde okunması... Bütün bu kıraatları 
Keşşaf sahibi nakletmiştir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, onların başına bu azabın inmesine rağmen diretip isyan 


ettiklerini beyan ederek, 31) 


"Bu suretle onlar serkeşlik ederek yasak edileni yapmakta ısrar edince 
kendilerine: "Hor ve zelil maymunlar olun" dedik. O vakit Rabbin. Kıyamet 
gününe kadar onların üzerine kendilerini en kötü azaba duçar edecek kimseler 
göndereceğini yeminle bildirdi. Şüphe yok ki Rabbin, cezayı çabukverendir. 
Muhakkak ki O, çok affeden, çok merhametli olandır" (Arat, 
16&-167).buyurmuştur. 

Bu ayet hakkında birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: kelimesi, diretip İsyan etmek demektir. Binâenaleyh onlar, 
nehyedildikleri şeye karşı diretip isyan ettiklerinde, itaat etmiş olurlar. Çünkü 
onlar, nehyedildikleri şeye karşı koymuşlar, diretmişlerdir. Halbuki muradın bu 
olmadığı malumdur. Şu halde bir takdir yapmak gerekir.. Buna göre kelâmın 
takdiri, "Onlar, nehyolunduklan şeyi terketmeye diretince" şeklinde olur. 

Bu ifâdede muzâf olan terk kelimesi hazfedilmiştir. Dolayısiyle onlar nehyedilen 
şeyi bırakma hususunda diretince bu yasaklananı isteyip irtikâb etme olmuş olur. 


[132] 
Emri Söz Değil Fiildir 


İkinci bahis: Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Hak Teâlâ'nın, "Kendilerine hor ve 
zelil maymunlar olun dedik" buyruğu bir söz cinsinden olmayıp aksine bir fiil 
cinsindendir.. Yani," Allah Teâlâ bunu yaptı" demektir. Bunda, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Bir şeyi dilediğimiz zaman sözümüz ancak ona "ol" dememizden ibarettir. O da 
derhal oluverir" (Nam, 40) ifâdesinin söz değil, bir fiil manasında olduğuna da 
delâlet bulunmaktadır." Zeccâc ise şöyle demiştir: Onlara, duyulan bir söz ile 
(yani, Cenâb-ı Hak bizzat bunu onlara söylemek suretiyle) bu hale gelmeleri 
emredildi. Binaenaleyh, bu daha beliğ bir ifade olmuş olur. 

Bil ki, bu sözü bu manaya hamletmek uzak bir ihtimaldir. Zira, bir emre muhatap 
olan kimsenin o şeye gücünün yetmesi gerekir. Halbuki yahudiler, kendilerini 


maymunlar haline getirmeye muktedir değillerdi... 153) 
Maymuna Dönüştürülen Yahudiler 


Üçüncü bahis: İbn Abbas şöyle demiştir; "Yahudiler, sabahleyin Kendilerinin 
zelil maymunlar olduğunu gördüler. Onlar üç gün bu şekilde beklediler; derken 
diğer insanlar onları gördü... Sonra da, yok olup gittiler..." İbn Abbas (r.a)'dan şu 
da nakledilmiştir: "Yahudilerin gençleri maymun, ihtiyarları ise domuz haline 
getirildiler..." Bu, ayetin zahirinin tersine bir görüştür. Alimler, maymun haline 


getirilen bu kimselerin bu halde kalıp kalmadıkları ve maymunların bunların 
neslinden olup olmadığı veyahut da bunların helak olup, nesillerinin de sona erip 
ermediği... gibi konularda ihtilâf etmişlerdir... 

Ayette, bu hususlara dair herhangi bir delâlet bulunmamaktadır. Gerek "mesh" 
(maymunlar haline çevirme), gerekse bununla ilgili hususlar geniş bir biçimde 
Bakara süresinin tefsirinde anlatılmıştı.. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak, sonra şöyle buyurmuştur: 

"O vakit Rabbin, Kıyamet gününe kadar onların üzerine kendilerini en kötü 
azaba duçar edecek kimseler göndereceğini yeminle bildirdi. Şüphe yok ki 
Rabbin, cezayı çabuk verendir. Muhakkak ki O, çok affeden, çok merhametli 
olandır" (A'râf, 167). 

Bil ki Allah Teâlâ yahudilerin gerek iyi, gerek kötü işlerini açıkladıktan sonra bu 
ayette de, kendisinin onlara, Kıyamete kadar hor ve hakir olmayı hükmettiğini 
belirtmiştir. Sibeveyh şöyle demektedir: Ezzene fiili "bildirdi" manasındadır. 
Yine ezzene "bildirmek İçin nida edip, bağtrdı" anlamındadır. Hak Teâlâ'nın ^flj 
oiy JM» "Bunun üzerine aralarında bir münadi..., diye ünledi" (A'râf, 44) 
buyruğu da bu ikinci manadadır. O halde ayetteki teezzene kelimesi, "bildirdi" 
demek olan ezzene manasındadır. Ayette geçen jili vezni, kendisinde olmayan bir 
şeyi izhar edip ortaya koyma yani tekellüf manasında olmayıp, aksine buradaki 
bu siganın anlamı manasındadır. O halde teezzene lafzı ezzene manasındadır. 
Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı "O, çok yücedir, koştukları şeriklerden münezzehtir" 
(Rum, 40) ayetinde olduğu gibidir. Yani "teâlâ" kelimesinin manası, "yücedir" 
şeklinde olup, yoksa "üstünlük tasladı" manasına gelmez. 

buyruğu hakkında iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: ifâdesindeki lâm, kasemin cevabında gelen lamdır. Çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın Jâü üj ifâdesi, o haberi kesin olarak yerine getireceği hususunda adetâ 


bir yemin gibi olmuştur. 134) 
Yahudilere Verilen Zilletin Manası 


İkinci bahis: Aleyhim kelimesindeki "hüm" zamirinin, "Bu suretle onlar 
serkeşlik ederek yasak edileni yapmakta ısrar edince kendilerine: "Hor ve zelii 
maymunlar olun" dedik" (A'rât. ire) ayetinde bahsedilen kimselere râci olması 
gerekir. Ancak ne var ki, maymun haline getirilen o kimseler üzerinde ilâhi 
tekliflerin, mükellefiyetin devam etmediği malümdur.. İşte bu sebeple bu hususta 
alimler ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak alimlerin bir kısmı: "Bununla 
onların nesilleri ve onlardan geriye kalan kimseler kasdedilmiştir" derken, diğer 


bazıları: "Hayır, bununla diğer yahudiler kastedilmiştir; çünkü o kasaba halkı, 
iyiler ve haddi aşanlar şeklinde olmak üzere ikiye ayrılmıştı. Böylece Cenabı 
Hak, haddi aşanları maymun haline getirdi, zilletini de geriye kalanlar üzerine 
attı..." demiştir. Ekseri ulemâ ise bu ayetin, Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında 
yaşayan ve Hz. Muhammed'in de kendilerini, şeriatına ve dinine, İslâm'a davet 
etmiş olduğu yahudiler hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir ki bu, doğruya 
daha yakındır. Zira bu ayetin maksadı, Hz. Muhammed (s.a.s) zamanında 
yaşayan yahudileri korkutmak ve onlan yahudilikte devam etmekten men 
etmektir.. Çünkü onlar, Kıyamete kadar zillet içinde kalacaklarını anladıklarında, 
yahudilikten vazgeçeceklerdir. 

Üçüncü bahis: Şüphe yok ki bununla, küfür ve yahuditik üzere devam eden 
yahudiler kastedilmiştir; ama Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman edenlere gelince, 
onlar bu hükmün dışında kalırlar.. 

"Kıyamet gününe kadar" buyruğuna gelince bu, o azabın Kıyamete kadar 
süreceği hususunda bir nasstır. Böyle olması da, bu azabın ancak dünyada 
meydana gelmesini gerektirir. İşte alimler bu noktada ve bu azabın ne olduğu 
hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazı âlimler bunun cizye almak olduğunu 
söylemişlerdir. Hak Teâlâ'mn, "Onlar nerede bulunurlarsa bulunsunlar üzerlerine 
zillet (damgası) vurulmuştur " <âi-i imrân. 112) ayetinden dolayı, bu azabın 
onları hafife almak, ontarı hor ve hakir kılmak, zelil kılmak şeklinde olduğu da 
ileri sürülmüştür. Yine bunun kılıçtan geçirilme, öldürülme, vatanlarından 
çıkarılıp uzaklaştırılma... olduğu da iteri sürülmüştür. Bu görüşü benimseyen 
kimseler bu ayetin Hayber halkıyla Kurayza ve Nadiroğullan hakkında nazil 
olduğunu söylemişlerdir. Halbuki bu ayet, kendilerinin bir devleti ve izzetleri 
olmayıp, kendilerini zilletin çepeçevre kuşattığı hor ve hakirtiğin kendilerini 
terketmeyeceğine dair, yahudiler hakkında nazil olmuştur. Allah Teâlâ Hz. 
Muhammed zamanında bu hadiseyi haber verip, sonra da biz, durumun aynen 
böyle olduğunu müşahede edince, bunun, gaybtan haber veren doğru bir haber 
olduğu anlaşılır. Böylece de, bir mucize olur.. Deccâle tâbi olanların yahudi 
olacağına dair rivayet eğer doğruysa, bu haberin manası, "Onlar, Deccâl 
çıkmazdan önce yahudi idiler; sonra da Deccâl'in ulühiyyetine kail oldular" 
şeklinde olup önceki isimleriyle anılmış olduklarını ifade etmektir. Eğer böyle 
olmasaydı, o zaman onların, Deccâl'e uydukları vakitte, zillet ve kahır altında 
bulunmaktan kurtulmuş olmaları gerekirdi.. Bu ise, ayetin ifâde etmiş olduğu 
mananın hilâfına olmuş olur.. Bazı alimler de, zillet ve alçaklığın, yahudiler için 
gerekli, ayrılmaz bir vasıf oiduğuna, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar, nerede 
bulunurlarsa bulunsunlar üzerlerine zillet damgası vurulmuştur. Meğer ki 


AHah'dan veya insanlardan bir himaye bulunsun"(Âi-ıimran. 112) ayetini delil 
getirmişlerdir. Ama bu ayetin, bu manaya delaleti kuvvetli değildir. Çünkü bu 
ayette geçen istisna, her halükarda zilletin o yuhudilerin ayrılmaz vasfı olduğunu 
kesin olarak söylemeye mânidir. Ama tefsir ettiğimiz ayette, ne bir istisna ne de 
bir takyid yer almamıştır. Binaenaleyh bu ayetin, o manaya delâleti daha 
kuvvetlidir. Alimler bu zilleti o yahüdilere verenin kim olduğu hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu cümleden olarak, bazı alimler, bunun Hz. Peygamber ve onun 
ümmeti olduğunu söylemişlerdir. Bunu yapanların kendi içlerinden başlarına 
geçmiş olan zâlim idareciler olabileceği de söylenmiştir. Fakat o idarecilere 
böyle yapmaları emredilmiş değildir. Bu görüşte olanlar, ayetteki ifâdesini, "Biz 
kafirlerin basma... şeytanları gönderdik" (Meryem, 83) ayetindeki gibi manalara 
hamletmişlerdir.. Binâenaleyh, bu ayetteki "gönderme" ile tahliye, yani kendi 
hallerine bırakma ve (kötülükten) engellememek manası murad edildiğine göre, 
buradaki "bi'set" (gönderme) ifâdesi ile de, aynı mana kastedilmiştir.. Bu görüşte 
olan kimse bununla Buhtunnasır ve günümüze kadar olan diğer zalim kral ve 
idarecilerin kastedildiğini söylemiştir. 

Daha sonra Cenab-ı Hak, sözünü "Şüphe yok ki Rabb'm, cezayı çabuk 
verendir. Muhakkak ki O gafur ve rahimdir" diye bitirmiştir. Bu ifâde ile 
dünyadaki zilletlerinin yanısıra, ahirette de azaba uğramaktan sakındırmak ve 
küfür ile yahudilikten tevbe edip, Allah ile Hz. Muhammed (s.a.s)'e iman 
dairesine giren kimselere, gafur ve rahim olduğunu c 'aırrr.ek kasdeditmiştir. 


[135] 


Onları, yeryüzünde (çeşitli) ümmetler olarak böldük. Onlardan kimi salihdii kimi 
de böyle değildir. Onları hem iyiliklerle, hem kötülüklerle imtihana çektik ki 
(iyiliğe) dönsünler" (ATM, 168). 

Bil ki ayetteki, "Onları,.. böldük" ifâdesi, önceki ayette geçen ifâdesinden bütün 
yahuditerin kastedildiğine delâlet eden delillerden birisidir. "Onları böldük, 
onları paramparça, darmadağınık ettik" demektir. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ 
Dunun peşinden, "Yeryüzünde (çeşitli) ümmetler olarak" buyurmuştur. Bu 
ifâdenin zahirine göre, yerleşilmiş olan her yerde, o yahudilerden bir grup 
bulunur. Yahudilerin genel durumu böyledir. Dolayısiyle "Onları... böldük"tabiri, 
"Her beldede mutlaka onlardan bir grup bulunacak şekilde böldük" demektir. 
Allah Tealâ daha sonra "Kimi salihdir" buyurmuştur. Bu ifâde ile Hz. Musa (a.s) 
zamanındaki yahudilerin kastedildiği, çünkü onların içinde, hakka u aşmış 
kimselerin bulunduğu söylenmiştir. İbn Abbas (r.a) ve Mücahid ise şöyle 
demişlerdir: "Cenâb-ı Hak bu tabirle Hz. Muhammed (s.a.s) zamanına yetişip, 


O'na iman eden eht-i kitabı kastetmiştir." 

Cenâb-ı Allah buyurmuştur. Bu "Onlardan, böyle salih olmayanlar da var" 
demek olup, bu ifâde ile yahudilikte ısrar ve devam edenler kastedilmiştir. Buna 
göre eğer, "Ayetteki ifâdesi ile de, salih olup da, Salihlikte öncekilerin derecesine 
ulaşamamış kimselerin kastedilmiş olması niçin mümkün olmasın? Çünkü bu 
ayetin zahirine daha uygun olan bir manadır"denilirse biz deriz ki: "Cenâb-ı 
Allah'ın bunun hemen peşinden, "Umulur ki iyiliğe dönerler" buyurmuş olması, 
bu ifâdeden yahudiliğini sürdürüp salih olmaktan uzak kalan kimselerin 
kasdedildiğine delalet eder. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Onları hem iyiliklerle, hem kötülüklerle imtihana çektik" 
buyruğu, "Biz onlara hem iyilikler ile nimetlerle, bolluklarla ve afiyetle, hem de 
kötülüklerle, kıtlıklarla, sıkıntılarla denenen kimselere muamele eder gibi 
muamele ettik" demektir. Me'âni alimleri şöyle demişlerdir: "İyilik ve 
kötülüklerden herbiri, insanı taata sevkeder, Nimetler, teşvik edici olduğu için; 
belâ ve musibetler de, korkuttuğu için böyledir. Ayetteki "dönsünler" ifâdesi ile, 


"tevbe etsinler" manası kastedilmiştir. 136) 
İyilerden Sonra Kötü Nesil 


"Onlardan sonra, kitaba vâris olmuş, bu dünyanın geçici metâ'tnı kapıp. "Biz 
ileride bağışlanıra" diyen, kendilerine ona benzer bir meta gelirse, onu da 
kaçırmayıp alan bir nesi! onların yerine geçti: Allah'a karşt hakdan başkasını 
söylemeyeceklerine dair. kendilerinden o kitabın misâkt alınmamış mıydı? 
Halbuki onlar, o kitapta olanları okuyup öğrenmişlerdi ve halbuki âhiret yurdu 
muttakiler için daha hayırlıdır. Halâ aklınızı başınıza almayacak mısınız? Bir de 
kitaba sımsıkı sarılanlar ve namazı dosdoğru kılanlar için (bu, daha hayırlıdır). 
"Şüphesiz ki biz iyilik için çalışanların mükafaatını, zayi etmeyeceğiz" (A'raf. 
169-170). 

Bil ki ayetteki, "Onlardan sonra... bir nesil onların yerine geçti" ifâdesinin 
zahirine göre, birinci nesil övülmüş, onların yerine geçen soy verilmiştir. Durum 
böyle olunca, bu ifâde ile, geçen ayette bahsedilen, o salih kimselerden sonra, 
onların yerine bir soyun halef kılındığı kastedilmiş olmalıdır. Zeccâc şöyle der: 
"Halef", "senden alınan şeye karşılık, onun yerine sana verilen şey" demektir. 
İşte bu manadan ötürü, bir neslin peşine, onların yerine geçen nesle "halef" 
denmiştir. Buna "half" de denir. 

Ahmed b. Yahya da şöyte demiştir: İnsanların hepsi, (iyi halef), ve (kötü halef) 
tabirlerini kullanırlar Velhasıl, Araplardan bazıları halef ve half kelimelerini, 


hem iyi, hem de kötü halef manasında kullanırlar. Bazdan İse, half kelimesinin, 
sadece kötü halef manasında olduğunu söylerler. Nitekim lebid şöyle demiştir: 

Yine bazı Araplar, zemm için kullanılan half kelimesinin, kötü-bozuk manasına 
olan hatf masdarından alındığını söylemişlerdir. Nitekim sözün âdisine de "half" 
denir. Şü meşhur darb-ı mesel de bu manadadır: "Bin kere sustu, bir kere 
konuştu onu da yanlış konuştu." Birşey bozulduğunda denilir. Ağzın kokusunun 


değiştiğini ifâde etmek için de bu fiil kullanılır, HSH 
Dünyalık Peşinde Koşmaları 


Cenâb-ı Hak "Bu dünyanın geçici metâ'ını kapan" buyurmuştur. Ebu Ubeyde 
şöyle demiştir: "Bütün dünya malına, ra harfinin fethası ile, araz denilir. Nitekim 
"Dünya mevcud bir arazdır, ondan iyi de, kötü de yer" denilir. Râ'nın sükünu ile 
arz keitmesi ise, ayni yani altın ve gümüş olmayan diğer eşyaya denir. Bunun 
cem'i uruz şeklindedir. O halde, her araz, arzdır; fakat her arz, araz değildir." 
Cenab-ı Hakk'ın ifâdesi ile, bu dünyanın çeh-çöpü murad edilmiştir. Yani dünya 
ve dünyada kendisinden istifade edilen şeyler kastedilmiştir Ayetteki ifadesinde, 
bir hakaret ve küçümseme vardır. Bundaki "ednâ", ya "yakın" manasına olan 
"dünüvv"den müştaktır. Çünkü dünya yakın ve peşin olan hayattır. Yahut da, 
"durumu düşük, âdi ve değersiz" demek olan "dünüw"den müştaktır. Bu tabirle, 
Allah'ın kelâmını tahrif için, o yahudi-lerin. verdikleri hükümlerde rüşvet 
almaları kastedilmiştir. Allah Tealâ daha sonra, onların bu günahı 
önemsemeyerek, "Bize ileride bağışlanır" dediklerini nakletmiştir. Daha sonra 
da, "Kendilerine ona benzer bir meta gelirse, onu da kaçırmayıp alın" 
buyurmuştur. Allah Tealâ bu ifâde ile, onların günahlarında ısrar ettiklerini 
bildirmeyi murad etmiştir. 

Hasan el-Basri: "Bu, onların dünyaya düşkün olduklarını, ama buna rağmen 


ondan tam istifâde edemediklerini haber vermektedir" demiştir. [138] 
Allah'a Verdikleri Sözde Durmayanlar 


Allah Tealâ, daha sonra, onların yaptıkları işin kötülüğünü açıklayarak "Allah'a 
karşı hakdan başkasını söylemeyeceklerine dâir, kendilerinden o kitabın 
(Tevrat'ın) misakı alınmamış mıydı?" buyurmuştur. Bu ifâdeden muradın, Hak 
Tealâmn, onları rüşvet almak İçin Tevrat'ı tahrif etmekten ve şer! kanunları 
değiştirmekten men ettiği manası olduğu söylendiği gibi, onların bu günahta 
ısrarlarına rağmen, "Bu günahımız ileride bağışlanır" demiş olmalarının, asılsız 


bir söz olduğunu bildirmesi manası olduğu da söylenmiştir. Buna göre eğer, "Bu 
Tevrat'ın hükmüne göre, büyük günah sahibi kimselerin affedilmeyeceğine 
delalet eder" denilirse, biz deriz ki: Onlar, büyük günahın mutlaka affedileceği 
kanaatinde idiler. Halbuki biz, affın kesin olduğunu söylemiyor, aksine bunu 
ümiti ediyoruz ve diyoruz ki: "Allah Tealâ eğer, bu günahlardan dolayı azab 
ederse, bu devamlı olmayan, son bulacak olan bir azabtır." 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Halbuki onlar o kitapta olanları okuyup 
öğrenmişlerdi." Yani "Onlar onu okuyup öğrenmiş oldukları için, kendilerinde 
alınmış olan o mtsakı (sözü) hatırlarlar" buyurmuş ve bundan sonra da "Halbuki 
âhiret yurdu, o âdi ve değersiz rüşveti almaktan sakınanlar için daha hayırlıdır. 
Hâlâ aklınızı başınıza almayacak mısınız?" demiştir. 

Cenâb-ı Hak "Bir de kitaba sımsıkı sarılanlar.. -" buyurmuştur. Arapça'da (O 
şeye sımsıkı sarıldım) denilir. Âsım'ın ravisi Ebu Bekr, bunu, şeddesiz olarak, 
yümsikün; diğer kıraat İmmamları ise şeddeli olarak yümessikün şeklinde 
okumuşlardır. Asım'ın böyle okuyuşunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın (Bakara. 229) 
(Ahzat,37) ve (Mdide. 41 ayettendir. Vahidi'şeddeli okuyuş daha kuvvetlidir. 
Çünkü şedde o işin çokça yapıldığına delalet eder. Burada da bu ifâdeyle, çokça 
yapma manası kastedilmiştir. Bir de genel olarak fiil, şeklinde kullanılır. Nadiren 
de, şeklinde (harf-i cerli) kullanılır" demiştir. 

Bunu iyice kavradığın zaman deriz ki: Ayetteki ifâdesinin, cümledeki yeri 
hakkında iki görüş belirtilmiştir: 

1) Mübtedâ olarak mahallen merfü olup, haberi "Biz iyilik için çalışanların 
mükafaatım zayi etmeyiz" ifadesidir. Bunun manası, "Biz onların, 
mükâfaatmızâyi etmeyiz" şeklindedir. Bu tıpkı, "İman edip de güzel güzel 
amellerde bulunanlara gelince elbette biz iyi davrananların mükafaatlarını zâyi 
etmeyiz"<Kehf.30> ayetinde olduğu gibidir. Bu izah ve tertip güzeldir. Çünkü 
Allah Tealâ, kitaba saramayanlarla ilgili va'idi zikredince, bunun peşinden, 
kitaba sımsıkı sarılanlar için olan va'adini bildirmiştir. 

2) Bu söz, ayetteki kelimesi üzerine matuf olarak mahallen mecrurdur. Buna 
göre ayetteki, "B/z muslih olanların Tiükâfaatmı zayi etmeyiz" buyruğu, 
kendinden öncekileri te'kid eden bir ifâde olmuş olur. 

Buna göre şayet, "Kitaba sımsıkı sarılmak, her türlü ibadeti içine altr. Mesela 
namazı dosdoğru kılma da bu ifâdenin içine dahildir. O halde daha niçin bu 
ayette, namaz ayrıca zikredilmiştir?" denilirse, biz deriz ki: "Namazın önemini 
ortaya koyup, onun imandan sonra ibadetlerin en büyüğü olduğunu belirtmek 


için böyle getirilmiştir." 1139) 


Dağın Gölgelik Gibi Üzerlerine Getirilmesi 


"Biz, bir zaman dağı. sanki bir gölgelik imiş gibi çekip üstlerine kaldırmıştık. 
Onlar hakikaten onun, üzerlerine düşeceğini beklemişlerdi. İşte o vakit "Size 
verdiğimizi kuvvetle tutun. Onda olanı düşünün. Tâ ki ittikâ etmiş olasınız" 
demiştik"(A'râf. 171). 

Ebu Ubeyde şöyle demiştir: Netk kelimesi aslında, birşeyi yerinden söküp atmak 
demektir. Nitekim dağarcığında olanları döküp attığında, denilir. Yine çocuğu 
çok olan kadına da, denilir. Çünkü o da, rahminden çocuklarını çıkarıp atmış 
olur. O halde, buyruğu "Biz o dağı kökünden söküp, onların üzerlerinde tuttuk" 
demektir. buyruğu hakkında İbn Abbas, bunun "sanki o bir tavan gibi" 
manasında olduğunu söylemiştir. Zulle, evin tavanı, bulut veya kuşatan bir kanat 
gibi şeylerin, senin üzerindeki gölgesi demektir. Ayette bahsedilen bu kıssa 
Bakara suresinde eie alınmıştı. 

Müfessirler, buyruğunda zannın "kesin bildiler ve inandılar" manasında 
olduğunu söylemişlerdir. Me'âni alimleri ise, "Bu, "Onlar, Allah'a muhalefet 
ettikleri takdirde o dağın başlarına düşeceği hususunda içlerinde, kuvvetli bir 
zannın meydana gelmesidir" demişlerdir. "Zann" kelimesinin manasını ortaya 
koymada, bu izah daha açıktır. Bu husustaki söz, daha önce (Bakara. 46) ayetinin 
tefsirinde geçmişti. Rivayet edildiğine göre onlar, katılığı ve ağırlığı sebebi ile, 
Tevrat'taki hükümleri kabul etmekten kaçınmışlar. Bunun üzerine, Cenâb-ı 
Allah, Tür dağını, onların ordugâhlarının genişliğince, başlarının üstüne 
yükseltmişti. Bunların ordugâhları ise, bir fersah eninde ve boyunda olan bir 
yerdi. Onlara, "Eğer Tevrat'ı içindeki bütün hükümleriyle kabul ederseniz ne âlâ; 
yoksa o dağ kesin olarak üzerinize düşecek" denildi. Onlar dağa her 
baktıklarında, her biri sol kaşı üzerine secde ederek yere kapanıyor ve Tür 
dağının üzerlerine her an düşebileceğinden korkarak, sağ gözleri ile dağa 
bakıyorlardı, jşte bundan dolayıdır ki, her yahudinin sol kaşı üzerine secde 
ederken, sağ gözü ile yukarı baktığını ve: "Bu, sayesinde üzerimizde ceza ve 
ukubetin kaldırıldığı secdedir" dediğini görürsün. 

Allah Teâlâ daha sonra "Size verdiğimizi kuvvetle tutun" buyurmuştur. Bu, 
"Bizonlara, "Size verdiğimizi kuvvetle tutun" dedik" veya ""Size kitapta 
verdiğimiz hükümleri kuvvetle, meşakkat ve zorluklarına katlanma azmiyle 
tutunuz" dedik" manasındadır. 

yani "Onda bahsedilen sevabı ve ihabı hatırlayın" buyurmuştur. Ayetteki bu 
ifadelerle şu mananın kastedilmiş olması da mümkündür: "Size vermiş 
olduğumuz o büyük ayeti (mucizeyi), eğer gücünüz yetiyorsa kuvvetle tutun." 


Bu, Cenab-ı Hakk'ın "Göklerin ve yerin bucaklarından geçip gitmeye gücünüz 
yetiyorsa, haydi geçin" (Rahman. 35) ayetinde olduğu gibidir. Ve yine bu, 
"Ondaki ilahi kudrete delâlet eden delilleri de düşününüz. Umulur ki, üzerinde 


olduğunuz bu halden sakınırsınız" manasındadır. [140] 


"Hani Rabbin âdemoğullarından onların sırtlarından, zürriyetlerini çıkarıp, 
kendilerini kendilerine şahid tutmuş ve "Ben, sizin Rabbiniz değil miyim?" 
(demişti). Onlar da "Elbette! (Rabbimizsin). Şâhid olduk" demişlerdi. İşte bu 
şâhid tutma Kıyamet günü, "Bizim bundan haberimiz yoktu" dememeniz içindi. 
Yahut, "Daha evvel ancak atalarımız şirk koşmuş. Biz de onların ardından gelen 
bir nesiliz. Şimdi o bâtılı kuranların işledikleri şeyler yüzünden bizi helak mi 
edeceksin?" dememeniz içindi. İşte biz ayetleri böyle açıklarız. Umulur ki 
küfürlerinden dönerler" (Aprâl, 172-174). 


Bu ayetlerle ilgili birkaç meseie bulunmaktadır: H4N 
Allah'ın İnsanlardan Ahid Almış Olması 


Bil ki Cenâb-ı Hak, Hz. Musa (a.s)'nın kıssasını, ilgili hususlarıyla birlikte en 
geniş bir şekilde açıklayınca, bu 

ayetlerde de, bütün insanlar için bir hüccet ve delil olacak olan bir hususu 
zikretmiştir. 8u ayetin tefsiri ile ilgili iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Müfessirlerin ve hadiscilerin görüşüdür. Müslim b. Yesâr el- 
Cüheni'nin rivayet ettiğine göre Hz. Ömer (r.a)'e bu ayet hakkında sorulunca o 
şöyle demiştir: "Ben Allah'ın Resulüne, bu ayet hakkında sorulduğunu, O'nun 
da şöyle dediğini duymuştum: "Allah Subhânehü ve Teâta, Hz. Adem'i yarattı. 
Sonra onun sırtını sıvazlayıp, oradan birzürriyet (soy) çıkardı ve "Ben bunları 
cennet için yarattım. Bunlar, cennetliklerin amelini yapacaklar" dedi. Daha sonra 
(tekrar) Hz. Adem'in sırtını sıvazladı ve oradan bir zürriyet daha çıkarıp "Ben, 
bunlan da cehennem için yarattım. Bunlar, cehennemliklerin amelini yapacaklar" 
buyurdu. Bunun üzerine orada bulunanlardan bir adam: "Ey Allah'ın Resulü, o 
halde (insanın) amel etmesi ne için?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle dedi: 
"Allah bir kulu cennet için yaratınca, cennetliklerin amellerinden bir amel üzere 
ölüp de, cennete girsin diye. onu cennetliklerin amellerinde çalıştırır: bir kulu da 
cehennem için yaratınca, cehennemliklerin amellerinden bir amel üzere ölüp de. 
cehenneme girdirsin diye. onu cehennemliklerin amellerinde çalıştırır." 

Ebu Hureyre (r.a), rivayet edildiğine göre şöyle demiştir: Hz. Peygamber (s.a.s): 
"Allahu Teala. Hz. Adem'i yarattığı zaman, onun sırtım sıvazladı ve sırtından. 


Kıyamet gününe kadar, onun soyundan gelecek olan her can düştü" buyurdu. 
Mukâtil şöyle demiştir: "Allah Teâla, Hz. Adem'in sırtının sağ yanını sıvazladı. 
Bunun üzerine oradan, zerreler gibi hareket eden beyaz bir zürriyet çıktı. Sonra 
onun sırtının Sol yanını sıvazladı. Bunun üzerine oradan da, zerreler gibi (toz 
zerrecikleri gibi), siyah bir zürriyet çıktı. Bundan sonra da: "£y Adem, işte 
bunlar senin soyun" buyurdu. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak onlara, "Ben, sizin Rabbiniz değil miyim?" demişti. 
Onlar da. "Elbette! (Rabbimizsin)" demişlerdi" buyurdu. 

Bunu müteakiben Allah beyaz nesle, zürriyete hitaben: "Bunlar, rahmetimle 
cennettedirler ve bunlar, ashab-ı yemindir," siyah zürrivete de: "Bunlar da 
cehennemdedir; buna aldırmam. Bunlar, ashâb-ı şimal ve ashâb-ı meş emedir" 
dedi, sonra da onların hepsini tekrar Adem'in sulbüne geri döndürdü. Bu sebeple 
kabirdekiler, erkeklerin sulblerinden, kadınların da rahimlerinden, bütün misak 
ehli (kendilerinden ahd alınan bu zürriyetler) çıkıp sona erinceye kadar, 
kabirlerinde beklerler. Allah, ilk ahdi bozanlar hakkında da, "Biz onların 
çoğunda ahd(e vefa) bulmadık.."(A-rit. 102) buyurmuştur. Bu görüşü, Said İbn 
el-Müseyyeb, Said İbn Cübeyr, Dahhâk. İkrime ve Kelbi gibi, pekçok selef 
müfessiri kaoul edip benimsemiştir. 

İbn Abbas(r.a)dan da şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Allah TeâlâHz. Adem'e, 
zürriyeti içinde, nurlu bir topluluk gösterdi. Bunun üzerine Adem "Ya Rabbi, 
onlar kimdir?" deyince de. Allah "Peygamberlerdir.." cevâbını verdi. Adem, 
onlardan daha fazla nurlu olan birisini gördü. Bunun üzerine. "Bu kimdir?" diye 
sorunca, 

Cenâb-ı Hak, "Dâvud'dur" cevâbım verdi., Hz. Adem, "Ömrü ne kadardır?" 
deyince de "Yetmiş yıldır.." buyurdu.. Adim, "Bu az, ben ona ömrümden kırk yıl 
bağışladım" dedi. Hz. Adem'in ömrü bm yıl idi. O, ömrümün dokuz yüz altmış 
(960) yılım tamamlayınca, canını almak üzere, ölüm meleği yanma geldi. Bunun 
üzerine Adem (a.s) "Benim Ömrümden geriye kırk yıl kaldı" deyince, ölüm 
meleği, "Sen bunu, oğlun Davud'a bağışlamamış miydin?" dedi. Bunun üzerine 
Adem (a.s) "Ben ömrümden, hiç kimseye hiçbir şey vermem" dedi. İşte o 
esnada, herkes için eceli yazılıp takdir edildi..." [142] 


Ahid Hakkında Mutezilenin Tevili 
Mutezile, bu ayetin bu şekilde tefsir edilmesinin caiz olmayacağı hususunda 


ittifak halindedir. Onlar bu görüşün çürüklüğünü iddia ederken şu delilleri ile 
sürmüşlerdir: 


Birici delil: "Ademoğullanndan, onların sırtlarından.." buyurmuştur. kelimesinin 
kelimesinden bedel olduğunda 

bir şüphe yoktur. Buna göre bu ifâdenin manası, "Hani Rabbin, ademoğullarının 
sırtlarından almıştı" şeklinde olur ki, buna göre de Allah Teâlâ, Adem'in 
sırtından herhangi bir şey aldığını açıklamamıştır. 

İkinci delil: Şayet, bu ifâdeden murad, "Allah Teâlâ, Adem'in sırtından 
zürriyetinden bir şey çıkardı" şeklinde olsaydı, o zaman min zuhürihim 
(sırtlarından) buyurmayıp, aksine min zahrihi (sırtından) demiş olması gerekirdi. 
Çünkü Hz. Adem'in tek bir sırtı bulunmaktadır. Cenâb-ı Hakk'tn, zürriyetehum 
(zürriyetlerini) ifâdesi de böyledir. 

Şayet bu tabirle Hz. Adem kastedilmiş olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hak 
zürriyyetehum (zürriyetinı) buyururdu. 

Üçüncü delil: Allah Teâlâ, o zürriyetlerin, "Daha evvel ancak atalarımız şirk 
koşmuş" dediklerini nakletmiştir. Halbuki bu söz Adem'in çocuklarına yakışmaz. 
Zira, Hz. Adem müşrik değildi. 

Dördüncü delil: "Ahd", ancak aklı olan kimseden alınır. Dolayısıyla şayet Allah 
Teâlâ, o zerrelerden ahd almış olsaydı, o zaman o zerrelerin aklı olmuş olurdu. 
Onlar akıllı olsalardı ve akıllı oldukları halde bu sözü, bu ahdi vermiş olsalardı, 
o zaman onların, bu âleme gelmeden önce bu vakitte böyle bir söz vermiş 
olduklarını hatırlamaları gerekirdi. Çünkü bir kimse için, önemli ve büyük bir 
hadise meydana gelirse, aklı olduğu halde o hadiseyi tamamiyle unutup, ondan 
az ya da çok, hiçbir şey hatırlamaması mümkün değildir.. İşte bu delile 
dayanılarak, "tenasüh" fikri reddedilmiş, çürütülmüştür. Çünkü biz, şöyle 
diyoruz: Şayet bizim ruhlarımız, bu bedenden önce başka bedenlerde idiyse, 
bizim şu anda, bu bedenden önce başka bir bedende olduğumuzu hatırlamamız 
gerekirdi.. Biz bunu hatırlayamadığımıza göre, . "tenasüh" fikri bâtıl olmuş olur. 
Şu halde biz, "tenasüh" fikrini çürütme hususunda, sadece bu delile 
dayandığımıza ve aynı delil de, bu meselemiz hakkında söz konusu olduğuna 
göre, bunun gereğine göre hükmetmek gerekir. Şayet, "Biz o misak vaktinde söz 
verdik, Ne var ki, o vakitte vermiş olduğumuz ahde dair hiçbir şey 
hatırlayamıyoruz.." denilmesi caiz olursa, "Biz bu bedenden önce, başka bir 
bedende İdik, ne var ki biz, şimdiki bu bedenimizde, eski bedendeki hallerimize 
dair herhangi bir şey hatırlayamıyoruz..",denilmesi de niçin caiz olmasın? Özet 
olarak diyebiliriz ki, bu görüşle, "tenâsüh"ü benimseyenlerin görüşü arasında bir 
fark bulunmamaktadır. Binâenaleyh bu görüşü benimsemek uzak bir ihtimal 
değilse, "tenasüh" fikrini benimsemek de uzak bir İhtimal sayılmaz,. 

Beşinci delil: Allah Teâlâ'nın Adem'in oğullarından yaratmış olduğu mahlukatm 


tamamı, çok büyük bir yekun ve ifade edilemeyecek kadar kalabalık olan bir 
çokluk meydana getirir.. Binâenaleyh, o zerrelerden meydana gelen toplam, 
gerek işgal ettiği yer, gerekse miktar İtibariyle, çok büyük bir rakama, meblağa 
ulaşır.. Halbuki küçük olan Adem'in sulbünün böylesi bir kalabalığı içine alması 
uzak bir ihtimaldir.. 

Altıncı delil: Hayatın, aklın ve anlayışın mevcut olabilmesi için, bünye (beden) 
şarttır. Eğer bu böyle olmazsa, toz zerrecikleri gibi olan her zerrenin, akıllı, 
anlayışlı ve çok hassas cisimler konusunda pek çok eser yazabilecek bir şekilde 
olması uzak bir ihtimal sayılmaz!... Halbuki, bu kapıyı açmak, çok muhtelif 
cahillikleri benimseme neticesine götürür... Hayatın olabilmesi için bünyenin 
şart olduğu sabit olup, o zerrelerden her birinin de âlim, bilgili ve akıllı olmaları 
da, ancak bünye, kan ve et gibi şeylerin bulunmasıyla mümkün olduğuna; durum 
böyle olunca da, ta Hz. Adem'in yaratılmasından itibaren Kıyamete kadar varlık 
âlemine gelen o şahısların toplamını da, dünyanın içine alması imkânsız olunca, 
artık nasıl olur da "Onların hepsi, aynı anda Adem'in sulbünde mevcut idiler." 
denilmesi mümkün olabilir? 

Yedinci delil: Genâb-t Hak bu misakı, o vakitte, ya o zaman, veyahut da onlar 
dünyaya geldikten sonra aleyhlerine bir delil olsun diye almıştır.. Birincisi 
batıldır, zira bu kadarcık bir misak sebebiyle onların mükâfat ve cezaya, medih 
ve zemme müstehak olamayacaklarına dair icma bulunmaktadır.. Onlardan 
istenen bu şeyin, onlar dünyaya geldikten, onların aleyhine hüccet olsun diye 
alınmış olması da caiz değildir. Zira onlar, dünyada iken o misakı 
hatırlayamadıklarına göre, bu, imana sarılmaları hususunda, nasıl onların 
aleyhine bir hüccet olabilir? 

Sekizinci delil: Kâbi şöyle der: "O zürriytlerin durumu, anlayış ve ilim 
bakımından çocukların durumundan daha üstün olamaz. Çocuklara teklif 
yöneltmek mümkün olmadığına göre, bizim, o zerreler halindeki zâtlara teklif 
yöneltmemiz nasıl mümkün olabilir?" 

Zeccâc, bu görüşe cevap vererek şöyle der: "Cenaba Hakk'ın da, "bir karınca 
dedi ki: "Ey karıncalar, yuvalarınıza girin." (Nemi, Abuyurduğu gibi, kanncaya 
akıl vermesi, yine "Dağları ve kuşları, Dâvud ile birlikte teşbih etmek üzere, râm 
etmiştik..." (Enbiya. 79) buyurduğu gibi, dağa anlayış verip, böylece de onun 
teşbihte bulunması, deveye akıl verip, böylece de devenin Hz. Peygamber'e 
secde etmesi, yine hurma kütüğüne akıl verip, böylece de davet edildiğinde 
duyup boyun eğmesi nasıl uzak bir ihtimal değilse, işte burada da böyledir (bu 
da uzak bir ihtimal değildir)." 

Dokuzuncu delil: O zerrelerin o zamanda ya akıllan ve güçleri mükemmel idi 


yahut da onlar, böyle bir vasfı haiz değillerdi. Eğer birinci ihtimal söz konusu 
olursa, hiç şüphe yok ki onlar, mükellef olurlar... Onlar ancak, Allah'ı istidlal 
yoluyla bilip tanıdıkları zaman mükellef olarak bırakılırlar.. Eğer onlar bu 
şekilde olmuş olsalardı, onların, o vakitteki durumları, bu dünya hayatındaki 
hallerinden farksız olurdu.. Binâenaleyh, şayet bu dünyadaki teklif, kendinden 
önce geçmiş olan bir ahde, misaka muhtaç ise, o zaman, o misak vaktindeki 
teklif de, daha önce geçmiş olan bir başka misaka muhtaç olur.. Böylece de 
teselsül gerekir ki, teselsül muhaldir.. 

"Onların, o misak zamanındaki akıllan ve kudretleri mükemmel değildi" 
şeklindeki ikinci -şıkka gelince, bu durumda da onlara hitap yöneltip onları 
sorumlu tutmak imkânsız olur.., 

. Onuncu delil: Cenâb-ı Hakk'ın "Şimdi, insan hangi şeyden yaratıldı? (İbretle) 
baksın. .. O, atılıp dökülen bir sudan yaratılmıştır..." (Tank, 5-6) buyruğudur. 
Şayet o zerreler akıllı, anlayışlı ve mükemmel olsalardı, o zaman onlar, bu atılıp 
dökülen sudan önce bulunmuş olurlardı.. Halbuki, insanın, atılmış olan sudan 
yaratılmış olmasından başka bir manası yoktur.. Bu durumda, insan, atılmış 
sudan yaratılmamış olur. Ki bu, Kur'an'tn nassını reddetmek demek olur.. 

İmdi onlar şayet: "Allah Teâlâ'nın misak esnasında, o zerrelerde tam bir akıl ve 
anlayışı yaratıp, sonra da, onların akıl, anlayış ve kudretlerini yok etmesi, daha 
sonra da onları, annelerinin rahminde, yeniden yaratarak bu hayata çıkarmış 
olduğunun söylenilmesi niçin caiz olmasın?" derlerse, biz deriz ki: 

Bu, bâtıldır: zira şayet durum böyle olsaydı, o zaman Cenâb-ı Hak, insanları, ilk 
defa nutfeden yaratmamış, aksine bu yaratılış, "iade" (daha önceki hilkatlerine 
tekrar döndürülme) yoluyla olmuş olur... Halbuki müslümanlar, insanın nutfeden 
yaratılmasının ilk yaratılma olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Binâenaleyh, 
işte bu husus, sizin ileri sürmüş olduğunuz görüşün bâtıl olduğuna delalet eder.. 
Onbirinci delil: O zerrelerin, ya o insanların aynı olduğu veya onlardan başka 
oldukları söylenebilir.. İkinci görüş, icmaya göre bâtıldır. Geriye birinci ihtimal 
kalır. Bu durumda da biz diyoruz ki, ya "Onlar nutfe, alaka ve mudğa (et parçası) 
olmadıkları halde akıllı, anlayışlı ve muktedir olarak kaldılar" den i lebi lir; 
veyahut da bunların böyle kalmadıkları söylenebilir.. Birinci durum, aklın 
bedahetiyle batıldır; ikincisine gelince, bu da, insan için dört defa hayatın 
meydana gelmiş olduğunun söylenmesini iktiza eder: 

a) Misak vaktinde. 

b) Dünyada. 

c) Kabirde. 

d) Kıyamette. 


Yine bu, insan için, üç defa ölümün bulunmasını gerektirir: 

a) İlk misakta meydana gelen hayattan sonraki Ölüm; 

b) Dünyadaki ölüm; 

c) Kabirde ölüm.. 

Halbuki bu sayılar, "Ey Rabbimiz, bizi iki (defa) öldürdün, iki (defa) da 
dirilttin.." , mayetindeki sayılara muhaliftir. 

Onikinci delil: Cenâb-ı Hakk'ın, "Andolsun biz insanı çamurdan (süzülmüş) bir 
hulâsadan yarattık..." (Müminûn. 12) ayetidir. Binâenaleyh, şayet o zerre 
hakkında verilmiş hüküm doğru olmuş olsaydı, o zaman o zerre insan olmuş 
olurdu.. Çünkü mükellef olan, kendisine hitap edilen, mükâfaat verilen ve 
cezalandırılan, insandır. Halbuki, zerrenin insan olması bâtıldır. Zira, o zerre 
nutfeden, 'alaka'dan ve mudğadan yaratılmamıştır. Kitabın, Kur'an'ın nassı ise, 
insanın, nutfeden ve alaka'dan yaratıldığına dair bir delildir. Bu da "Andolsun biz 
insanı çamurdan (süzülmüş) bir hülâsadan yarattık..." (Mü'minün, 12) ve "O 
kahrolası insan, ne nankördür o! Onu (yaratan) hangi şeyden yarattı? Bir damla 
sudan yarattı da onu biçimine koydu..." (Abese. 17-19) ayetleridir. 

İşte, bu görüşün zayıflığını beyan etmek için (Mutezile tarafından) zikredilen 
izahların tamamı budur.. 

İkinci görüş: Tefekküre ve aklî izahlara önem verenlerin görüşüdür: Buna göre 
Allah Teâlâ, zürriyetleri, yani çocukları, babalarının sulbünden çıkarmıştır. Buna, 
"çıkarmıştır" diyoruz, zira, o çocuklar, nutfe idiler. Allah, onları babalarının 
sulbünden çıkarıp, annelerinin rahimlerine koydu.. Böylece de onları önce 
"alaka", sonra "mudğa", sonra da tam bir insan haline getirdi. Ve böylece onları 
mükemmel bir canlı yaptı.. Daha sonra da, onlara, kendisinin birliğine, 
yaratmasının hayranlık verici olduğuna ve sanatının akıl almaz bir şey olduğuna 
dair vermiş olduğu deliller ile onları kendilerine şahit tuttu. İşte bu tarz şahitlik 
ile de, onlar lisan ile ifade etmeseler de sanki "evet!" demiş sayılırlar. Bunun 
benzeri ayetler de mevcuttur. Meselâ Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra, Allah'ın iradesi 
göğe yöneldi de ona ve arza, İkiniz de ister istemez gelin" buyurdu. Onlarda, 
"isteye isteye geldik" dediler" (Fussiiet. nj ve "Bir şeyi dilediğimiz zaman 
sözümüz ancak ona "ol" dememizden ibarettir. O da derhal oluverir," (Nnt, 40) 
ayetleri gibi. 

Araplar da şöyle der: 

"Duvar kazığa. "Beni niçin yarıyorsun? Niçin meşakkat veriyorsun7" deyince, 
kazık: "Bunu, beni çakana sor; arkamda bulunan o kimse, beni rahat bırakmıyor 
ki!..." dedi.." 

Bir başka şair de, "Havuz doldu ve, "Yeter artık, beni (suyumu) kes!" dedi" 


demiştir. 

Bu tür mecaz ve istiareler, Arapça'da meşhurdur. Dolayısıyie, ilgili ayeti bu 
manaya hamletmek gerekir. İşte, bu iki görüşün anlatılması hususundaki sözün 
tamamı bundan ibarettir.. İkinci görüş kesinlikle ta'n edilmemiştir.. Bu görüş 
doğru kabul edilmesi halinde, bu, birinci görüşün doğru olmasına mani teşkil 
etmez. Sözümüz sadece, birinci görüşün doğru olup olmadığı hususundadır. 
Buna göre birisi, "size göre tercihe şayan olan görüş hangisidir?" derse, biz deriz 
ki: 

Burada iki mukaddime bulunmaktadır: 

a) Zerrelerden mısak alındığının söylenmesi doğru mudur? 

b) Bunun doğru olması halinde, bu görüş, ayetin lafızlarını tefsir etmek için 
"zikretmek* caiz midir? 

Birinci mukaddime: Bu görüşü kabul etmeyenler, bahsettiğimiz ve anlattığımız 
akli delillere tutunmuşlardır. Bu delillerin her birine, ikna edici bir açıklama ile 
cevap vermek mümkündür. 

1) Mutezilenin bu hususta zikretmiş olduğu delillerden birisi, "Şayet böyle bir 
misak alınmış olsaydı, bizim şu anda onu hatırlamamız gerekirdi" şeklindedir. 
Biz deriz ki: Geçmişte meydana gelmiş olan hallerle ilgili bilgiyi yaratan, Allah 
Teâlâ'dtr. Çünkü bu bilgiler, zaruri ve aklidirler. Zaruri ilimlerin yaratıcısı ise, 
sadece Allah'tır. Bu böyle olunca, O'nun bu ilimleri yaratmış olması doğru olur. 
Şayet Mutezile, "Siz bunu mümkün gördüğünüze göre, bu bedenden önce 
bizlerin, her ne kadar hallerini hatırlamıyor isek de, tenasüh yoluyla başka 
bedenlerde bulunmuş olabileceğimizi de mümkün görün" derlerse, biz deriz ki: 
"Bu ikisinin arasındaki fark gayet açıktır. Çünkü biz başka bedenlerde olup, 
onlarda yıllarca kaldığımız takdirde, onları unutmuş olmamız imkansızdır. Ama 
misak (ahd) alma işi, çok kısa bir anda, çok hızlı olarak tahakkuk etmiştir. 
Dolayısiyle bunun unutulması uzak bir ihtimal değildir. Bu açık fark, bu farkın 
doğru olduğunu göstermektedir. Çünkü insan senelerce bir işle uğraşırsa, onu 
unutması imkansızda. Ama bir kısa an için, bir işte uğraşılmış olduğunda, insan 
onu unutabilir. Binâenaleyh ikisi arasındaki fark ortaya çıkmaktadır." 

2) Bu, "O zerrelerin tamamının, Hz. Adem (a.s.)'in sırtında bulunmasının 
imkânsız olduğu"nun söylenilmesidtr. Biz deriz ki, bize göre, hayatın 
bulunabilmesi için bünye şart değildir. Bölünmeyi kabul etmeyen "cevher-i ferd" 
(atom) ise hayat ve aklı kabul eder. Binaenaleyh biz o zerrelerden her birini bir 
cevher-İ ferd olarak düşünürsek, artık nasıl olur da siz, "Hz. Adem'in sırtı, o 
zerrelerin hepsini içine alamaz" diyebilirsiniz? Ancak ne var ki bizim vermiş 
olduğumuz bu cevap, önce yaşamış olan bazı bilginlerin telâkkilerine uygun 


olarak "insan, bedende, bir cevher-i ferd ve bölünmeyen bir cüz'dür..." dediğimiz 
zaman tamamlanır. Ama biz, "insan, nefs-i natıkadır. Düşünen, ruhtan ibaret 
olup, belli bir yeri olmadığı gibi, bir yere hulul de etmeyen bir cevherdir..." 
dediğimizde, böyle bir soru ortadan kalkmış olur.. 

3) Bu, Mutezile'nin, "Misak almanın faydası, onun o vakitte mi, yoksa dünya 
hayatında mı bir hüccet olmasıdır?., "şeklindeki sorusudur. Buna karşı bizim 
cevabımız şundan ibarettir: Allah, istediğini yapar, dilediği tarzda hükmeder.. Bir 
de, bazı Mutezililer amellerin tartılması ve uzuvların kon ustu rulmasıyla ilgili 
görüşü tashih etmek istediklerinde, "Bu şeyleri duyurma hususunda bazı 
mükellefler için bir lütfün bulunması, uzak bir ihtimal değildir" dememişler 
miydi? İşte, burada da böyledir. Bir kısırfı melekler için, misak alındığı 
zamanda, said olanları, şaki olanlardan ayırdetmeleri için bir lütuf fiilinin olmuş 
olması da uzak bir ihtimal değildir.. Şöyle de denilmiştir: Allah Teâlâ onlara, o 
misakı, Kıyamet gününde hatırlatır. 

MutezHe'nin diğer görüşleri zayıf olup, onlar hakkında konuşmak, pek kolay ve 


son derece de basittir. H431 
Ayetle İlgili Hadisin Tevfik Edilmesi 


İkinci mukaddime: Bu, "O zerrelerden misak alınmış olmasının doğru 
olduğunun kabul edilmesi halinde, bu hadisenin ayetin lafızlarının tefsiri 
olduğunu söylemek mümkün müdür?" şeklindeki sualdir,, Buna göre biz deriz 
ki, daha önce zikredilmiş olan üç açıklama, böyle bir soruyu savuşturmaktadır. 
Çünkü biz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Hani Rabbin ademoğullarmdan, onların 
sırtlarından zürriyetlerini çıkarıp..." 

huurunundan muradın, "Hani Rabbin ademoğullarının sırtlarından-.." şeklinde 
olduğunu beyan etmiştik.. Hem bu zürriyet, Adem'in sırtından alınmış olsaydı, o 
zaman Cenâb-ı Hak, "sırtından zürriyetini aldı" der. "zürriyetlerini sırtlarından 
aldı” demezdi. 

Bu görüşü destekleyenler, şu şekilde cevap vermişlerdir: Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den, ayeti bu şekilde tefsir ettiğine dair gelen rivayet sahihtir. 
Resütullah'rn yaptığı tefsiri tenkid elmek ise, mümkün değildir. Buna göre biz 
deriz ki: Ayetin zahiri, Hak Teâlâ'nın, zerreleri, ademoğuHarının sırtlarından 
çıkardığına delâtet eder.. Dolayısiyle bu, Allah Teâlâ'nın, falanca şahıstan 
falancanın, falancadan da falancanın., doğup meydana geleceğini bildiği 
manasına hamledilir. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk, onların varlık âlemine 
gireceklerini, bildiği sıraya göre, onları çıkarmış ve birbirinden ayırdetmiştir... 


Ama, Allah Teâlâ'nın, bütün zürriyeti, Adem (a.s)'in sulbünden çıkarması 
meselesine gelince, ayetin lafzında, bunun şöyle veya böyle olduğuna dair 
herhangi bir delâlet bulunmamaktadır. Ancak ne var ki haber (hadis) buna delâlet 
etmektedir.. Binâenaleyh, zürriyetlerin, âdemoğullarının sırtlanndan çıkarıldığı 
Kur'an ile; Adem'in sırtından çıkarıldığı ise hadis ile sabit olmuştur. Bunun böyle 
olması halinde de, bu iki husus arasında ne bir tezâd ne öe bir çelişki söz konusu 
değildir. Şu halde mümkün olduğu kadarıyla, hem ayeti, hem ete hadisi 
tenkidden korumak için, bu iki hususun, ikisini de birden benimsemeK gerekir.. 


Bu mukaddimenin izahı hususunda son sözümüz budur.. LL44| 
İkinci Mesele 


Nafi, İbn Âmir ve Ebü Amr, cemi olarak elif ite zürriyyâtihim şeklinde 
okurlarken, diğer kıraat imamları müfred olarak zürriyyetehüm şeklinde 
okumuşlardır. 

Vahidi şöyle demektedir: "Zürriyet" kelimesi, hem çoğul hem de tekil manayı 
ifade eder. Dolayısiyle, bu kelimeyi müfred okuyanlar, çoğul manasında da 
kullanıldığı için, onu çoğul kalıbında getirmemişlerdir.. Böylece bu kelime tıpkı, 
"beşer" kelimesi gibi olmuş olur. Çünkü "beşer" kelimesi de, HakTeâlâ'nın "Bu 
bir beşer değildir" (Yusut. 3i) ifadesinde olduğu gibi müfred, tekil manada 
kullanıldığı gibi, "Bizi bir beşer mi doğru yola götürecekmiş?" (Teğabun; sj ve 
"Siz de bizim gibi beşerden başka (bir şey) değilsiniz... "(ibrahim. 10) 
ayetlerinde olduğu gibi de. çoğul manada kullanılır. "Beşer" kelimesi, ne cem-i 
salim, ne de cem-i mükesser şeklinde çoğu! yapılmadığı gibi, "zürriyet" kelimesi 
de çoğul yapılmaz... 

Bu lafzı çoğul olarak okuyanlar ise, şöyfe demişlerdir: "Zürriyet kelimesi her ne 
kadar müfred ise de, bunun çoğul yapılmasında bir müşkilât bulunmamaktadır. 
Eğer bu çoğul yapılırsa, çoğul yapılması da uygundur. Çünkü sen, meselâ 
(yollar), (duvarlar) kelimelerinde olduğu gibi, cem-i mükesser otan kelimelerin 
de cem-i müennes salım şeklinde çoğul yapıldıklarını görmektesin.. Bu, 
Yünus'un tercihidir.." 

Cenâb-ı Hakk'ın "Kendilerini kendilerine şahid tutmuş ve, "Ben, sizin Rabbiniz 
değil miyim?" (demişti) Onlar da "Evet (Rabbimizsin)"... demişlerdi.." 
buyruğuna gelince biz deriz ki: Bir ilk misakın bulunduğunu isbat edip kabul 
edenlere göre, bu ifadede geçen açıklamalar, zahiri manalarına hamledilmiştir. 
Ama, bir ilk misakı kabul etmeyenlera göre, bu tabir bir teşbih ve temsil 
manasına hamledilmiştir.. Buna göre ayetin manası, "Allah Teâlâ onlara, 


kendisinin Rab olduğuna dair delilleri gösterdi ve onların akılları da buna 
şehadet etti.." şeklinde olur. Bu ifade tıpkı, Allah'ın onları bize ve bizim Allah'ın 
birliğini ikrar etmemize şahid tutması gibi olmuştur, 

Âyetteki şehldnâ "(şahid olduk)" ifadesine gelince, bu hususta iki görüş öne 
sürülmüştür: 

Birinci görüş: "Bu, meleklerin sözüdür. Zira o zürriyetler, "Evet" deyince, Allah 
Teâlâ, meleklere "şahid olun" dedi. Melekler de, "şahid olduk" dediler." Bu 
görüşe göre, vakfın, ifadesinin sonunda yapılması güzel olur. Çünkü zürriyetlerin 
sözü orada tamamlanmıştır. Cenâb-ı Hakk'ın "Kıyamet günü, "Birim, bundan 
haberimiz yoktu" dememeniz içindi" buyruğunun izahı da şöyledir: "O 
zürriyetler, biz ikrar etmedik demesinler diye. melekler, "Biz, onlara, ikrar 
ettiklerine dair şahid olduk..." dediler. Böylece, en tekülü kelimesinden 

"lâ" harfi düşmüştür. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın "O. sizi sallayıp çalkalar diye. 
yeryüzüne sabit ve muhkem dağlar... koydu" Nahi. ist ayetinde olduğu gibidir. 
Yani "sizi çalkalamasın diye.." demektir. Bu Kulelilerin görüşüdür. Basralılara 
göre bu kelamın takdiri, "demelerini istemediğimiz için, şehadet ettik" 
şeklindedir. 

İkinci görüş: Şehıdnâ lafzı, zürriyetlerin sözünün devamıdır. Böyle olması 
halinde, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kıyamet günü. "Bizim bundan haberimiz yoktu" 
dememeniz için..." ifadesi O'nun, "kendilerini kendilerine şahid tuttu " sözüyle 
ilgili olmuş olur. Buna göre takdiri mana, "Allah, onlar Kıyamet gününde, "biz 
bundan habersizdik" demesinler veya, "bunu söylemesinler" diye, onları 
kendilerine sununla, sununla... şahid tuttu" şeklinde olur. Böyle olması halinde 
de şehidnâ ifadesi üzerinde vakf yapılamaz. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın ol sözü, 
daha önce geçen sözüyle ilgilidir. Bu ifadeyi, öbür ifadeden ayırmak doğru 
değildir. 

Kıraat imamları en tekülü ile ev yekülü kelimelerinin okunuşunda farklılık 
gösterirler: Ebu Amr her iki ifadeyi de yâ ite kumuştur. Çünkü, daha önce geçen 
söz, gâib sigasıyla getirilmiştir. Ki bu da, buyruğudur. Diğer kıraat imamları ise, 
bu kelimeyi ta ile şeklinde okumuşlardır. Çünkü ifadede, bir hitap siğası da 
bulunmakta olup o da Cenâb-ı Hakk'ın, ifadeleridir. Bu iki açıklama da güzeldir. 
Çünkü gâib olanlar, mana cihetiyle muhatap olan kimselerdir. "Yaui, "Daha 
evvel ancak atalarımız şirk koşmuş..." buyruğuna gelince, müfessirler şöyle 
dimişlerdir: "Bu ifadenin manası "Bu şahid tutmanın maksadı, kâfirlerin, "Biz 
müşrik olduk; çünkü atalarımız müşrik idiler; binâenaleyh, biz bu şirkimizde 
onları taklit ettik" dememelerini temin etmek içindir. Ki, bu aynı zamanda 
ayetteki "Şimdi o bâtılı kuranların işledikleri şeyler yüzünden bizi helak mi 


edeceksin?" ifadesinden de kastedilen husustur. Netice olarak diyebiliriz ki, 
Allah Teâlâ onlardan söz alınca, onların bu kadarcık bir mazerete tutunmaları 
imkânsız olur..." 

Ayetin manasını, "Cenâb-ı Hakk'ın deliller ikâme etmesi, getirmesi" manasına 
hamledenlere gelince, onlar şöyle demişlerdir: "Bu ayetin manası, "Biz, yarın 
Kıyamette onlar, "Biz bundan habersizdik; bu hususa bizim dikkatimizi çeken 
bir kimse olmadı" veya, "Biz, atalarımızı taklit ederek müşrik olduk" 
diyemesinler diye, biz bu delilleri getirdik ve onların akıllarına sunduk. Çünkü, 
Cenâb-ı Hakk'ın birliğine dair deliller onlarla birlikte bulunuyordu; binâenaleyh 
o delillerden yüz çevirip taklide yönelmeleri ve atalarına uymaları hususunda, 
onların geçerli bir mazereti bulunamaz" şeklindedir... 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "İşte biz ayetleri böyle açıklarız. Umulur ki 
(küfürlerinden) dönerler" buyurmuştur. Bu, "Bizim bu ayette yapmış olduğumuz 
açıklamalar gibi, onları, iyice düşünsünler ve böylece de hakka yönetip batıldan 
yüz çevirsinler diye, diğer ayetlerimizi de beyân edip açıkladık..." manasındadır. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "umulur ki (küfürlerinden) dönerler" buyruğundan kastedilen 
de budur. Yine bu ayete, "Tevhid hususunda onlardan aldığımız misakı, işte bu 
şekilde açıklıyoruz..." manası da verilmiştir... Ayetle ilgili bir üçüncü görüş de 
şudur: İnsanların ruhları onların bedenlerinden daha önce mevcut idi... İlâhın 
varlığını ikrar edip kabul etmek, o ruhların zâtlarının ve hakikatlerinin ayrılmaz 
bir vasfıdır. Bu ilmi elde etmek için, çalışıp çabalamaya ihtiyaç yoktur. Bu konu 
tamamiyle ancak, bu kitapta ele alınması mümkün olmayan gizli ve kapalı 
herkesçe anlaşılamayan akli bazı bahisler ile ortaya konabilir. Allah en iyi 


bilendir. H45] 


İlmine Güvenen Tip: Belam 


"Onlara o kimsenin haberini de oku ki, biz kendisine ayetlerimizi vermiştik de, o 
bunlardan sıyrılıp çıkmış, derken şeytan onu arkasına takmış, nihayet 
azgınlardan olmuştu. Eğer dileseydık onu bu (ayetler)le yükseltirdik. Fakat o, 
yere saplandı, hevâsma uydu. Artık onun hâli, o köpeğin hali gibidir ki, üstüne 
varsan dilini sarkıtıp solur, yahud kendi haline bıraksan, yine dilini uzatıp solur, 
işte ayetlerimizi yalan sayanlar güruhunun sıfatı budur. Artık sen, kıssaları anlat; 
belki iyice düşünürler" (AT«, 175-176). 

Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [146] 


Birinci Mesele 


İbn Abbas, İbn Mesüd ve Mücahid (r.a.) şöyle demişlerdir: "Bu ayet, Belâm İbn 
Bfturfl hakkında nazil olmuştur. Bu böyledir, zira Musa (a.s) Bel'âm'ın 
bulunduğu şehre yönelmiş ve oranın halkıyla savaşmıştı; çünkü onlar kâfir idiler. 
Bunun üzerine o kâfirler, Bel'âm'dan, hem Musa (a.s), hem de onun kavminin 
aleyhine dua etmesini istediler... O, duası makbul bir kimse idi. Çünkü o, İsm-i 
A'zâm duasını biliyordu.. Ama o, böyle bir dua etmekten kaçındı.. Kâfirler ise, 
onun peşini bırakmıyorlardı.. Nihayet o, Hz. Musa ve kavmi aleyhine (beddua) 
etti. Derken, duası kabul olundu da, Hz. Musa ve İsrailoğulları. onun duası 
yüzünden Tih Çölü'ne düştüler. Bunun üzerine Hz. Musa, "Ya Rabbi, hangi 
günah sebebiyle biz bu çöle düştük?" deyince, Cenâb-ı Hak, "Bel'âm'in duası 
sebebiyle" cevabını verdi.. Bunun üzerine Hz. Musa: "Onun, benim aleyhime 
yapmış olduğu duayı kabul ettiğin gibi, benim de onun aleyhine olan duamı 
kabul buyur!" dedi; sonra da Hz. Musa, İsm-i A'zâm ile imânının çekilip 
alınması için, ona bedduada bulundu.. Böylece Allah Teâlâ, onu, kendisinde olan 
bu şeylerden tecrit etti; onun bilgi ve marifetini aldı.. Bu sebeple de onun 
kalbinden, bu ilahi bilgi, tıpkı bir beyaz güvercin gibi çıkıverdi.. İşte, hâdise 
bundan ibarettir..." Şu da belirtilmiştir: "O, Allah'ın nebilerinden birisiydi. Hz. 
Musa için beddua edince, Allah ondan imanını çekip aldı; böylece de kâfir 


oldu.." H47 
İlmine Güvenen Tiplerden: Ümeyye 


Abdullah İbn Ömer, Satd İbnul-Müseyyeb, Zeyd İbn Eşlem ve Ebu Ravk de 
şöyle demişlerdir: "Bu ayet, Ümeyye İbn Ebi's-Salt hakkında nazil olmuştur. O, 
semavi kitapları okumuştu.. Allah Teâlâ'nın, o sıralarda, bir peygamber 
göndereceğini de anlamıştı.. Bu peygamberin, kendisi olacağını ümid ediyordu.. 
Cenâb-ı Hak, Hz. Muhammed (s.a.s)'i peygamber olarak gönderince, Ümeyye 
O'na hased etti, O'na iman etmeyip kâfir olarak öldü... İşte bu, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın, "Şiiri iman etti, ama kalbi küfretti" dediği kimsedir. Yani, onun şiiri, 
mü'min kimselerin şiiri gibidir. Zira o, şiirlerinde, Allah'ın birliğini ikrar eder; 
O'nun birliği hakkında, göklerin, yerin yaratılması ile, ahiret, cennet ve 
cehennem hallerinden deliller getirir..." 1143) 


Rahip Ebü Âmir 


Şu da söylenmiştir: "Bu ayet, Hz. Peygamber'in fâsık diye adlandırdığı, Râhlp 


Ebü Âmir hakkında nazil olmuştur. O, câhiliyye çağında ruhbanlık yapardı. 
İslâm geiince, Şam'a kaçarak, münafıklara, "Mescld-i Dırâr" yapmalarını 
öğütledi. Kayser'e (Roma İmparatoru) gelerek, ondan, Hz. Peygamber aleyhinde 
yardım taleb etti... Derken, orada, kovulmuş ve yapayalnız, tek başına oluverdi.. 
Bu, Said İbnu'I-Müseyyeb'in bir diğer görüşüdür. 

Bu ayetin, Hz. Peygamber'i bilip tanıyan ehl-i kitabın münafıkları hakkında nazil 
olduğu da söylenmiştir. Bu görüş, Hasan el-Basri ile Ebu Bekr el-Esamm'ın 
görüşüdür.. Bunun, kendisine ilahi hidayet arzedilip de, ondan yüz çeviren 
herkes hakkında umumi bir ifade olduğu da ifade edilmiştir.. Bu da, Katâde, 
İkrime ve Ebu Müslim'in görüşüdür.. 

Şayet birisi, "Bu ayette bir nebiden bahsedilmekte, bilahare onun kâfir haline 
geldiği bildirilmektedir" diye soracak olursa biz deriz ki: 

Bu, uzak bir ihtimaldir; çünkü Alalh Teâlâ, "Allah, elçiliğini nereye vereceğini 
çok iyi bilendir"(Enam. h)buyurmuştur. İşte bu beyan Cenâb-ı Hakk'ın, ancak, 
onun, çok üstün meziyyetler, yüce dereceler ve büyük faziletler ile, diğer 
kullarından ayrılıp mümtaz olduğunu bildiği kimseleri risâlet göreviyle 
şereflendireceğine delâlet eder. Binâenaleyh, peygamber olan kimsenin vasfı bu 
olunca, onun küfretmesi nasıl uygun düşebilir? 

Cenâb-ı Hakk'ın "Biz kendisine ayetlerimizi vermiştik de, o bundan sıyrılıp 
çıkmıştı" buyruğu ile ilgili olarak iki görüş vardır: 

Birinci görüş: "Biz kendisine ayetlerimizi vermiştik" buyruğu, "Biz, ona, 
tevhidin delillerini öğretmiş ve anlatmıştık. Böylece o, onlardan haberdar hale 
gelmişti" manasında; "O, bundan sıyrılıp çıkmıştı" buyruğu da, "O, Allah'ın 
muhabbetini bırakıp, O'na isyan etmeye; rahmetini bırakıp, O'nun gazabına 
gitmişti" manasındadır. 

inseleha "çıktı" manasındadır. Birşeyi tamamen bırakıp giden kimse için, 
"Ondan sıyrıldı" denilir. 

İkinci görüş: Bu, Ebu Müslim (r.h)'in görüşü olup, O şöyle demiştir: Ayetteki, 
"Biz kendisine ayetlerimizi vermiştik" buyruğu "Biz ayetlerimizi beyan ettik, 
ama o onları kabul etmeyerek, onlardan sıyrılıp çıktı" demektir. ve (uzaklaştı) 
fiilleri aynı manayı ifade eder. Bu kelimeler, delillere iman etmeyip, küfründe 
ısrar eden her kâfir hakkında kullanılabilir. Bunun bir benzeri, "Ey kendilerine 
kitap verilenler, yanınızdaki kitabı tasdik edici olmak üzere indirdiğimiz 
(Kur'an-i Kerim'e), biz birtakım yüzleri silip, enselen gibi (dümdüz) yapmazdan 
önce, iman edin..." (Nisa,47)ayetidir. HakTeâlâ, Firavun hakkında da, "Andolsun 
ki biz ona, ayetlerimizin hepsini gösterdik de, o yine yalanlayıp diretti" p"â-ba, 
56) buyurmuştur. Bu ayette de bahsedilenin, Firavun olması mümkündür. Çünkü 


Allah Teâlâ, ona hem Hz. Musa'yı hem de Hz. Harun'u gönderdi. Ama o yine de 
yüz çevirip küfründe diretti. O, âdi, sapmış ve şeytana tabi olmuş birisi idi. 

Bil ki bu iki görüş arasındaki fark şudur: Birinci görüşe göre, bu kimse Allah'ın 
dinini ve birliğini biliyor, ama sonra ondan sıyrılıp çıkıyor; ikinci görüşe göre 
ise, Allah bu kimseye delil ve beyyinelerini verdiği zaman, o bunları kabul 
etmiyor. Birinci görüş daha uygundur. Çünkü ayetteki "sıyrılıp çıktı" tabiri, bu 
kimsenin daha önce dinin içinde iken, sonradan ondan çıktığına delâlet eder. 
Hem sonra bu âyetin, Allah'ın dininden haberdar olan, ama o dinden çıkarak 
küfre ve sapıklığa giren bir kimse hakkında nazil olduğu rivayetlerle sabittir. 
Cenâb-ı Allah "Derken şeytan, onu arkasına taktı" ifadesi ile ilgili olarak şu 
izahlar yapılmıştır: 

1) Şeytan onun peşine kâfir ve azgın insanları taktı, yani kâfir insanları onun 
tabiileri (arkadaşlan-yoldaşları) kıldı. 

2) Abdullah b. Müslim şöyle der: "Bu tabir, "şeytan ona yetişti" demektir. 
Nitekim, "Onlara yetişip, katıldım" manasında "Kavme tabi oldum" denilir." Ebu 
Ubeyde şöyle demiştir: tabiri, senden önde olup da, kendilerine yetiştiğini 
anlatmak için kullanılır. Nitekim Oo "Onlara yetişinceye kadar, peşlerini 


bırakmadım" denilir, 11491 
Kıssadan Çıkan Dersin Özeti 


Cenab-ı Hak "Nihayet (0) azgınlardan olmuştu" buyurmuştur. Bu, "O, şeytana 
uydu ve böylece zalimlerden oldu" demektir. Ehl-i Me'âni ise şöyle demişlerdir: 
"Bu ayetin maksadı, hidayet üzere iken, hidayetten çıkıp, dalâlete, nefsinin 
arzularına ve körlüğe giren; dünyaya meyleden, böylece de şeytanın oyuncağı 
olan kimselerin, varacakları son yerin uçurum otup, oraya yuvarlanacağını; hem 
ahirette, hem de dünyada hüsrana (zarara) uğrayacağını anlatmaktır. Bundan 
dolayı Allah Teâlâ, bu kıssayı, insanları böyle bir hale düşmekten sakındırmak 
için zikretmiştir. 

Allah Teâlâ, "Eğer dikseydik onu bu (ayetler) ile yükseltirdik" buyurmuştur. 
Alimlerimiz şöyle derler: "Bu tabir, "isteseydik onu, bu ayetlerle amel etme 
mertebesine yükseltirdik. Böylece o yapacağı sâlih ameller vasıtası ile, "hak 
edeceği makama yükselirdi" demektir. Lev kelimesi, başka bir şartın 
bulunmaması sebebiyle o şeyin olmamasını ifade eder. Bu da, Allah Teâlâ'nın, 
bazan bir insanın iman etmesini değil» küfrünü murad ettiğine delâlet eder." 
Mu'tezile ise şöyle der: "Ayetin lafzı, bu mananın dışında, şöyle birtakım 
manalara da imkân verir: 


a) Cübbai şöyle demiştir: "Bunun manası, "isteseydik, o küfretmeden önce, 
kendisine ikram etmek ve ondan tekliflerimizi kaldırmak suretiyle, onu 
amelleriyle yükseltirdik. Böyiece de ona yücelik vermiş olurduk. Fakat 
mükellefiyetleri artırmak suretiyle onu daha ileri bir dereceye ulaştırmak istedik. 
Ama imanda sebat etmekten yüz çevirdi" şeklindedir. 

b) "İsteseydik, zorla ve cebren onunla inkârı arasına girerek, onu yüceltirdik. 
Ama bu, teklif (hikmetine) ters düşerdi. İşte bundan dolayı, onu kendi ihtiyarıyla 
başbaşa bıraktık" demektir. 

Muf'tezile'nin birinci izahına, "yükseltmeyi", "öldürme" manasına hamletmek 
uzak bir şeydir" diyerek; ikincisine de, "Allah Teâlâ o kimseyi, küfürden zorla 
men ettiği zaman, bu iman bir mükğfaatı ve bir yüceliği gerektirmez" diyerek 
cevap veririz. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Fakat o, yere saplanıp (kaldı)" buyurmuştur. Arapça 
alimleri şöyle demişlerdir: "İhlâd" aslında, "saplanıp kalmak" demektir. Sanki, 
"o, devamlı yere yapışıp kalmak istedi" denilmektedir. Birisi bir yere yapışıp, 
oradan ayrılmadığında, denilir. Nitekim Mâlik b. Süveyd şöyle demiştir. "Malik 
ve Amr İbn Yerbü' kabilelerinden bir mahallenin, oraya yerleşip, oradan hiç 
ayrılmamış olan oğullarına... 

İbn Abbas r.a.) "Allah, "Fakat o, yere saplanıp kaldı" ifadesi ile, "O, dünyaya 
meyletti" manasını kastetmiştir" demiştir. Mukâtil ise ifâdesine (dünyaya) 
manasını; Zeccâc ise "Dünya ile itminan buldu" manasını vermiştir. Vahidi şöyle 
der: "Bunlar, ayetteki "arz" (yeryüzü) kelimesine, "dünya" manasını 
vermişlerdir. Çünkü dünya, yeryüzü demektir. Zira dünyadaki mülkler, maden, 
bitki ve hayvanlar gibi diğer mallar, hep yeryüzünden elde edilir. Bunlar yer 
sayesinde, güç ve kuvvet bulup, kâmil hale gelirler, O halde dünya, yeryüzü 
demektir. Binâenaleyh, "dünya" manasında, "arz" (yer) kelimesini kullanmak 
doğru ye yerindedir." Biz diyoruz ki: Eğer kelime zahiri manası ile alınsaydı, o 
zaman "isteseydik onu yükseltirdik. Ama bunu istemedik" denilirdi. Fakat 
ayetteki, "Fakat o. yere saplanıp (kaldı)" tabiri, bu manaya delalet ettiği için, bu 
ifade onun yerini almış oldu. 

Cenâb-ı Allah "O, hevâsına uydu" buyurdu. Bu, "O, Allah'ın kendisine 
verdiği ayetlere sımsıkı sarılmayı bırakıp, kendi hevâ-ü heveslerine uydu. 
Böylece de dalâlet uçurumuna yuvarlandı" demektir. Burası ilim sahipleri için, 
en tehditkâr ayetlerden birisidir. Çünkü Allah Teâlâ, bir kimseye, ayetlerini ve 
delillerini verip, ism-i a'zamını öğretip müstecab (kabut olunacak) duayı ona 
bildirdikten sonra, o kalkıp heva-ü hevesine uyarsa, dinden çıkıp bir köpek 
mertebesine inmiş olur. İşte bu, Allah'ın kendisine çokça nimetler verdiği 


kişinin, hidayete uymaktan yüz çevirip, hevâsına uymaya yöneldiğinde, 
Allah'dan alabildiğine uzaklaşacağına delâlet eder. İşte, Hz. Peygamber 
(s.a.s):"Kimin ilmi artttığı halde, hidayeti artmaz ise. (bununla) ancak Allah'dan 
uzaklaşması artmış olur" buyurarak bu duruma işaret etmiştir. Hz. Peygamber 


(s.a.s) bu veya bu manada bir lafız kullanmıştır. 1150) 
Soluyan Köpeğe Teşbih 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Artık onun hali. o köpeğin hali gibidir ki, üstüne 
varsan dilini sarkıtıp solur: yahut kendi haline bıraksan. yine dilini sarkıtıp solur" 
buyurmuştur. Leys şöyle der: "(Bu fiilin masdarı olan) "lehs", "köpeğin, ya çok 
koşarak yorulduğunda, ya da sıcak çok şiddetli olduğunda, susuzluktan ötürü 
dilini sarkıtması" demektir. Bil ki bu teşbih, bütün köpeklere olmayıp, sadece 
soluyan köpeklere yapılmıştır. Hayvanların en âdisi köpektir. Köpeklerin en âdisi 
de, soluyan köpeklerdir. Binâenaleyh Allah bir kimseye ilmi ve dini nasib ettiği 
halde, o kalkıp dünyaya meyleder ve dünyaya bağlanıp kalırsa, hayvanların en 
âdisine, yani dili sarkmış köpeğe benzemiş olur. Bu teşbihin izahı 

1) Soluyan herşey, ya yorgunluğundan ya susuzluğundan ötürü solur. Halbuki 
soluyan köpek böyle değildir. O, yorgun olsa da, rahat olsa da, susuz otsa da, 
olmasa da yine solur. Bu onun âdeti ve huyudur. O, asıl âdeti üzere buna devam 
eder; bir ihtiyaçtan dolayı değil,o âdi huyundan dolayı bunu sürdürür. İşte kime 
Allah ilmi ve dini nasib ederse, onu insanların mallarının kirlerine bulaşmaktan 
müstağni kılmış olur. Sonra da o kalkıp, dünya peşine düşüp, kendisini onun 
içine atarsa, bu kişinin durumu, aynen ihtiyaç ve zaruretten ötürü değil de, sırf 
kötü nefsinden ve âdi huyundan ötürü, âdi işlere ve çirkin işlere devam eden o 
soluyucu köpeğin durumu gibi olur. 

2) Bir âlim, ilmi vasıtasıyla dünya malt elde etmeye yönelirse, bu, insanlara 
çeşitli ilimlerini bildirmek ve kendisinin fazileti eriyle şanını şöhretini ortaya 
koymak için olmuş olur. Hiç şüphesiz bu kimse, o sözleri anlatıp ifade ederken, 
dilini sarkıtır ve dünyalık elde etmeye karşı olan kalbindeki aşırı susuzluğu ile 
hırsının hararetinden ötürü, dilini çıkarır (sarkıtır). Böylece de bu kimsenin 
durumu, bir ihtiyaç ve zaruret olmadığı halde, sırf âdı huyundan ötürü, dilini hep 
sarkıtan bir köpeğin haline benzer. 

3) Soluyan köpeğin, soluması hiç sona ermez. Hırslı olan insanın, hırsı da böyte 
hiç tükenmez. 

Cenâb-ı Hakk'in "(O köpek), üstüne varsan, dilini sarkıtıp solur..." buyruğu, "Bu 
köpeğin üzerine vartp, birşeye kışkırtsan solur. Kendi haline bıraksan yine solur. 


Bu, o kötü fiil, onun asli huyu olmasından dolayıdır. Sapmış hırslı o insan da 
böyledir. O'na vaaz-u nasihatta bulunsan da, bulunmasan da o sapıklığını 
sürdürür. Bu da, dalâlet ve hüsranın, onun asli âdeti ve zâti karakteri (haline 
gelmesinden) ötürüdür" manasındadır. 

Buna göre, "Ayetteki... "üstüne varsan dilini sarkıtıp solur) yahut kendi haline 
bıraksan, yine dilini sarkıtıp solur" ifadesinin, 1'rab bakımından yeri nedir?" 
denirse, biz deriz ki: "Bunlar "hal" olarak, mahallen mansubturlar. Buna 

göre sanki "O, her halinde soluyan, zelil bir köpek gibidir" denilmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "İşte ayetlerimizi yalan sayan güruhun sıfatı budur" 
buyurmuştur. Hak Teâlâ, böylece Allah'ın ayetlerini yalanlayan herkesin buna 
benzediğini bildirmiştir. İbn Abbas (r.a) şöyle der; "Cenâb-ı Allah bu beyanı ile, 
kendilerini hidayete sevkeden ve Allah'a itaata davet edecek bir hidayetçiyi 
bekleyip duran Mekkelileri kastetmiştir. Sonra onlara doğruluğunda ve dininde 
şüphe etmedikleri birisi gelmiş ama, onlar onu yalanlamışlardır. Binâenaleyh 
ayetteki bu teşbih (benzetme), Mekkeliler ile üzerine varsan da dilini sarkıtıp 
soluyan, kendi haline bıraksan da dilini sarkıtıp soluyan köpek arasında olmuş 
olur. Çünkü o Mekkeliler kendi başlamayken de hidayete ermedikleri gibi, 
peygamber geldiğinde de hidayete ermemişlerdir. Böylece onlar, tıpkı her 
halükârda soluyan o köpek gibi, devamlı surette sapıklık üzere devam 
etmişlerdir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Artık sen kıssaları anlat, belki iyice düşünürler." Yani, 
"İnkar edip, peygamberlerini yalanlayan milletlerin kıssalarını anlat. Belki 


bundan ibret alırlar" buyurmuştur. usi 
Kötülükte Darb-ı Mesel Olanlar 


"Ayetlerimizi yalanlayarak, kendilerine zulmetmekte olanlar güruhunun hali ne 
kötü!" {A'râf, 177). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, onları (soluyan bir) köpeğe benzettikten sonra "İşte 
ayetlerimizi yalan sayan güruhun sıfatı budur1' buyurup, bununla onları inkâr ve 
yalanlamadan men dince, bu men etme işini, "(O güruhun) hali ne kötü!.." diye 
te'kid etmiştir. 

Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: H52] 


Birinci Mesele 


Leys şöyle demiştir: (kötü oldu - kötü yaptı) füli, hem fazım, hem de 


müteaddidir. Nitekim birşey kötü olduğunda denildiği gibi; bu, (o, onu üzdü) 
şeklinde de kullanılır." Nahivciler, ayetteki bu ifadenin takdirinin, "O güruhun 
hali, bir hal olarak ne kötü!" şeklinde olduğunu söylemişlerdir. Ayetteki mesel- 
en kelimesi, temyiz olarak mansubtur. Çünkü sen, sae dediğinde, mesel-en 
kelimesinden başka bir kelime de getirebilirsin. Binâenaleyh kötü olan bir türü 
ve çeşidi zikrettiğinde, onu diğer tür ve çeşitlerden ayırmış olursun. 

Ayetteki "kavm" kelimesi, şu iki sebebten ötürü merfu kılınmıştır: 

a) Bu kelimenin mübteda, meselen kelimesinin de onun haberi mahallinde 
olması muhtemeldir. 

b) Sen, (o ne kötü bir hal) dediğinde, sana "kim o?" diye sorulur. Sen de, el- 
kavm" (o kavim) dersin. Böylece "kavm" kelimesi, mahzüf mübtedanm haberi 


olmak üzere, merfü olmuş olur. Cühderi bu ayeti şeklinde okumuştur. (153) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın ifadesinin zahiri, bu meselin, kötülükle tavsif edilmiş olmasını 
gerektirir. Halbuki bu, caiz değildir. Çünkü, bunu Altah zikretmiştir. O hatde, 
daha nasıl «ötülükle nitelenmiş olabilir? Hem bu, küfürden men etmeyi ve imana 
daveti ifade eder O halde, daha nasıl kötülükle vasfedilmiş olabilir? 
Binâenaleyh, kötülükle vasfedilen şeyin, meselin ifade ettiği şey olması gerekir. 
Bu şey de, onların, Allah'ın ayetlerini yalanlayıp onlardan yüz cevirmeteridir. 
Böylece de onlar, bu temsil yoluyla da, dilini sarkıtıp soluyan köpek menzilesine 
düşmüş olurlar. 

Cenâb-ı Hakk'ın "kendilerine zulmetmekte olanlar...” buyruğuna gelince, bu 
ifade ya, kezzebü sözüne matuftur. Böylece de, sılanın kapsamı içine girmiş olur. 
Buna göre de mana, "Allah'ın ayetlerini yalanlama ile kendilerine zulmetmeyi 
bir arada bulunduranlar..." şeklinde olur. Yahut da, bu ifade, sıla ile ilgisi 
olmayan bir söz olmuş olur. Buna göre de mâna, "Onlar, yalanlama ile, sadece 
kendi nefislerine zulmettiler" şeklinde olur. Mefulün öne alınması, ihtisas, 
hususilik ifade eder. Buna göre sanki, 'Onlar zulmü, sadece kendilerine tahsis 
ettiler; onların bu zulümlerinin tesiri, başka hiç kimseye geçmedi" denilmek 


istenmiştir. U54 
Hidayet de Dalâlet de Allah'tandır 


"Allah kime hidayet ederse, o doğru yolu bulmuştur. Kimi de sapdmrsa, onlar en 


büyük zarara uğrayanların ta kendileridir" (ATâf, 178). (53) 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, sapıtanları zikredilen sıfatlarla vasfedip onların durumlarını, yine 
bahsi geçmiş olan "mesel" ile anlatınca, bu ayette de, hidayet ve dalâletin kendisi 
tarafından olduğunu beyan buyurmuştur. İşte bu noktada. Mutezile harekete 
geçmiş ve ayetin tevili hususunda, pek çok şey ileri sürmüştür. 

1) Bu, Cübbai'nin ileri sürdüğü, Kâdi'nin de benimsediği görüştür. Buna göre 
ayetten şu mana kastedilmiştir. "Allah kimi ki, ahirette cennete ve mükâfaata 
iletecektir, o kimse dünyada doğru yolu bulmuş ve mükellefiyetler hususunda, 
rüşd ve doğruluk yoluna girmiştir.. Böylece Cenâb-ı Hak, ahirette mükâfaata 
erdireceği kimselerin, vasfı bu olan kimseler olduğunu beyan buyurmuştur. 
Allah, kimi de cennet yolundan saptırmışsa, "Onlar en büyük zarara uğrayanların 
ta kendileridir..." 

2) Bazı Mutezile âlimleri de, ayette bir hazfin bulunduğunu ve ayetin takdiri 
manasının da şöyle olduğunu ileri sürmüşlerdir: "Allah kimi hidayete erdirmiş, o 
da bu hidayeti kabıü etmiş ve O'nun hidayetine sımsıkı sanlrmşsa; bu kimse 
hidayete ulaşmıştır.. Allah, kimi de O'nun bu hidayeti kabul etmemesi sebebiyle 
saptırmışsa, o da en büyük zarara uğramıştır.. 

3) ifadesi, Allah kimi hidaye ermiş olarak vasfetmişse, o hidayete ermiştir.. 
Çünkü bu ifade, bir medh gibidir. Allah'ın medhi ise ancak, medhedilen bu 
sıfatla tavsif edilen kimseler hakkında söz konusu edilebilir; ifadesi ise, "Allah 
kimi sapmakla vasfetmişse, onlar da en büyük zarara uğrayanlardır" 
manasındadır. 

4) Bu ayetin manası, "Allah kimi lütuf fiilleri ve hidayetini arttırmakla hidayete 
ulaştırmışsa o, hidayete ermiştir.. Kimi de, daha önce bulunan kendi kötü seçimi 
ve bu sebeple de o lütuf fiillerinin kendisine tesir etme alanı dışında kalmış 
olması sebebiyle bu hidayetten saptırmışsa, işte o kimse, en büyük zarara 
uğrayanlardandır" şeklindedir. 

Bil ki biz, akli ve kesin delillerin, hidayet ve saptırmanın, ancak Allah tarafından 
olduğuna birkaç yönden delâlet ettiğini beyân etmiştik.. Bu delillerden bazıları 
şunlardır: 

a) Fiil (bir şeyi yapıp yapmama), Dali'nin, (sebep, saik) mevcudiyetine dayanır. 
Dai'nin mevcudiyeti ise, sadece Allah tarafındandır.. O halde fiil, sadece 
Allah'tandır. 

b) Allah'ın bildiğinin aksinin olması imkânsızdır. Şu halde, Allah'ın iman 


edeceğini bildiği kimse, küfre muktedir olamaz.. Aksi de böyledir. 

c) Herkes, iman ve marifetullah'ın kendisinde bulunmasını ister, arzular.. Bu 
arzuya rağmen küfür tahakkuk ettiğine göre biz, O'nun, kul tarafından değil, 
O'nun dışındaki başka bir şey tarafından meydana getirildiğini anlamış oluruz... 
Sonra biz diyoruz ki: 

Mutezile'nin birinci tevili zayıftır. Çünkü onlar, Cenâb-ı Hakk'ın buyruğuna, 
ahirette, cennete hidayet etmek manasına; O'nun buyruğunu da, bu dünyada 
hakka ulaştırma manasına aldılar ki, bu, Kur'an'in nazmında bir rekaketi, 
bozukluğu gerektirir.. Tam aksine, ilahi kelamın nazmının güzel olabilmesi için, 
hidayet ve ihtidanın aynı şeyle ilgisi olmaları gerekir. 

İkinci tevillerine gelince, bu lüzumsuz bir takdir yapmaktır ki, bu lâfzın hilafına 
olan bir durumdur.. Şayet böylesi takdirlerin kapısı açılırsa, o zaman olumsuz 
olanlar olumluya, olumlu olanlar da olumsuza dönüştürülebilir, böylece de 
Allah'ın kelâmı bir delil olmaktan çıkmış olurdu... Çünkü herkes, ayet hakkında 
istediği biçimde takdirler yapabilir. Bu durumda da her şey muayyen bir mana 
ifade etmekten uzaklaşırdı. 

Üçüncü görüşleri de zayıftır. Çünkü, bir kimsenin "Falanca, falancayı hidayet 
etti" şeklindeki sözü, Arapça'da kesinlikle bir şey ifade etmez. Çünkü o O'nu, 
hidayete ermiş olmakla nitelemiştir. Bunu, bir kimsenin, "Falanca, falancayı 
saptırdı ve O'nu küfre götürdü" şeklindeki sözüne kıyas etmek, Arapça yönünden 
yapılan bir kıyas olup, (mânâ yönünden) son derece bozuk bir şeydir. 

Dördüncü görüşleri de zayıftır. Çünkü Cenâb-ı Hakk'ın kudreti dahilinde olan 
bütün lütuf fiillerini, Mutezile'ye göre Allah, bütün kâfirler hakkında da icra 
etmiştir.. Binâenaleyh, ayeti bu manaya hamletmek uzak bir ihtimaldir.. Allah en 


iyisini bilendir. H56] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, doğru yolu bulmuştur" buyruğunda, aslı üzere yâ harfiyle 
okumak (muhtedi) caiz olduğu gibi, hafiflik olsun diye, yâ'sız olarak muhted 
şeklinde okumak da caizdir. Nitekim (Sibeveyh'in) el-Kitab'ında yer alan bir 
beyitte şöyle denilmektedir: 

"Ben kılıcımla, ön ayaklan hep ileri giden ve çok kolayca, gözü kara bir biçimde 
yürüyen asil yük develeri üzerinde, (sanki) uçtum..." 

Yine bu el-Kitab'ın beyitlerinden birisi de şudur: 

"Bunlar aynen, sürme taşının kenarında hasretlik gözyaşı ile yıkanmış olan, 
Necd güvercininin kanadındaki etekler gibidir..." 


"Ebü'l-Feth, el-Mavsili, "şair, sonundaki yâ harfi mahzuf olan kelimesini murad 
etmiştir" demektedir. 

Cenabı Hak ifadesi ile de,"kimi de saptırır ve ondan yardımını keserse, onlar 
dünya ve ahirette en büyük zarara uğrayanlardır" manasını murad etmiştir... 


057] 
Kulun Fiilini Yaratan Allah'dır 


"Celâlim hakkı için, biz cin ve insden pek çoğunu cehennem için yaratmışızdır. 
Onların kalbleri vardır, bunlarla idrak edemezler, gözleri vardır, bunlarla 
göremezler, kulakları vardır bunlarla işitmezler. Onlar dört ayaklı 

hayvanlar gibidir. Hatta daha sapıkdırlar. Onlar gaflete düşenlerin ta 
kendileridir" (Araf, 179). 

Bu ayet, burada da, fiillerin yaratılması ve meydana gelen hâdiselerin Allah 
tarafından murad edilmesi meselesinde, biz ehl-i sünnet ve'l-cemâat mezhebinin 
doğruluğuna dair ikinci hüccettir. Bunu birkaç yönden izah edebiliriz: 

a) Allah Teâlâ, çok açık bir lâfızla, insanların ve cinlerin pek çoğunu cehennem 
için yarattığını beyan buyurmuştur. Allah'ın beyanına ilave edilecek bir şey 
yoktur. 

b) Allah onların, cehennem ehlinden olduğunu haber vermiştir. Şayet onlar 
cehennemliklerden olmasalar, Allah'ın ilmi cehalete, doğru haberi de yalana 
dönüşmüş olur ki, bütün bunlar Allah hakkında muhal şeylerdir. Muhal olana 
götüren de muhalidr. O halde onların cehenneme girmemeleri de muhaldir. Bir 
şeyin muhal olduğunu bilen kimsenin, onu irade etmesi imkânsızdır. 
Binâenaleyh, Allah Teâla'nın onların cehenneme girmemelerini murad etmesinin 
imkânsız olduğu; aksine, O'nun onları cehenneme sokmayı dilemesinin gerektiği 
sabit olmuş olur. Bu, ayetin lafzının delâlet ettiği şeydir. 

c) Küfre kadir olan, şayet iman etmeye kadir olamıyorsa, o kimsede, küfre dair 
kudreti yaratan kimse, onu cehenneme sokmayı murad etmiş demektir... Eğer, o 
kimse hem küfre hem de iman etmeye aym anda kadir ise, bu, iki taraftan birisini 
diğerine, herhangi bir müreccih olmaksızın tercih etmek imkânsızdır. Bu 
müreccih, eğer kul tarafından meydana gelmişse, bu teselsüle sebep olur. Yok 
eğer Allah tarafından ise, Allah da, neticeyi gerektiren sebebi yaratan ise, bu 
demektir ki Allah onu, kesinlikle cehennem için yaratmıştır... 

d) Şayet Allah Teâlâ o kimseyi cennet için yaratmış ve cennete girmesini 
gerektiren şeyleri elde etme hususunda, ona yardım etmiş olsaydı; sonra da biz, 
kulun cehenneme girmesini gerektiren küfrü gerçekleştirme cihetinde amel etmiş 


olduğunu kabul ettiğimizde, bu durumda kulun maksadı tahakkuk edecek, 
Allah'ın muradı ise gerçekleşmeyecek! Böylece de kulun, Allah'dan daha 
kudretli ve daha güçlü olmuş olması gerekmiş olur ki, bunu hiç bir akıllı 
söylemez.. 

e) Akıllı olan, cehenneme müstehak olmayı gerektiren küfür ve cehaleti 
istemeyip, tam aksine mükâfaatı ve cenneti kazandıran imanı ve marifetullahı 
ister. Binâenaleyh, kulun nivyetine, çalışıp çabalamasının aksine, onun küfrü ve 
cehaleti tahakkuk edince, o zaman, bunun kul tarafından değil,aksine Allah 
tarafından olmuş olması gerekir. Şayet onlar: "Kul, sırf gerçeği bulmada kararsız 
kaldığı ve batılı hak zannettiği için bu batıl ve bozuk itikadı elde etme hususunda 
çaba sarfetmiştir" derlerse, biz deriz ki: 

Böyle olması halinde o, bu cehalete ancak, ondan önceki bir cehaletten dolayı 
düşmüştür. Binâenaleyh o kimsenin, bir önceki cehaletine de, başka bir 
cehaletinden dolayı yönelmiş olursa, bu teselsülü gerektirir, ki teselsül de 
imkânsızdır. Yok eğer bu iş, önceki bir cehaletten dolayı değil de, doğrudan 
doğruya meydana gelmiş olan bir cehalete varıp dayanırsa, o zaman ilzam söz 
konusu olur ve akli ve nakli delillerimiz kuvvet kazanmış olur. Böylece de, bu 
akli delillerin, Hak Subhânehü ve Teâlâ'nın "Celâlim hakkı için, biz cin ve insten 
pekçoğunu cehennem için yaratmışızdır. ."ayetinin açıkça delâlet ettiği şeyin, 
gerçeği ifade ettiği sabit olmuş olur. 

Mutezile ise şöyle demektedir: "Şu sebeplerden dolayı, ayetten, sizin söylemiş 
olduğunuz şeylerin murad edilmesi imkânsızdır 

1) Pek çok ayet, Allah Teâlâ'nm, herkesten kendisine itâatta bulunmalarını, 
ibâdet etmelerini, hayır ve iyi işlerde bulunmalarını irâde ettiğine, istediğine 
delâlet etmektedir. Bu ayetler şunlardır: "Hakikat biz, seni bir şahid, bir 
müjdeleyid, bir uyana olarak gönderdik ki, Allah'a ve peygamberine iman 
edesiniz..." (Feth,a-9); "Biz hiçbir peygamberi, Allah'ın izniyle kendisine itaat 
edilmesinden başka bir hikmetle göndermedik" (Nisa, 64); "Andolsun bunu. 
ibret almaları için, aralarında çeşit çeşit suretlerde anlatmışızdır" (Furkan, 50), 
"O, sizi karanlıklardan aydınlığa Çıkarmak için, kulunun üzerine açık açık 
ayetler indirmekte olandır.," (Hana, 9),"... ve insanların adaleti ayakta tutmaları 
için, beraberlerinde de kitabı ve mizanı /nd/rc/;7(.." (Hadid, 25),"... sizi 
günahlarınızdan bağışlanmak, ... için davet etmekte o/an... "(ibrahim, 10)ve "Ben 
cinleri de, insanları da, ancak bana kulluk etsinler diye yarartim..."(Zariyat. 
56)..Bu gibi ayetler pek çoktur. Biz, Kur'an ayetleri arasında bir çetişki 
olmadığını kesinlikle bilmekteyiz.. Böylece biz, Hak Teâlâ'nın, "Celalim hakkı 
için, biz cin ve insten pek çoğunu cehennem için yaratmışızdır.." ayetini zahiri 


manasına hamletmenin mümkün olamayacağını anlamış olduk. 

2) Cenâb-ı Hak bu ayetten sonra, "Onlarm kalbleri vardır, bunlarla görmezler; 
kulakları vardır, bunlarla işitmezler..." buyurmuştur. Halbuki Cenâb-ı Hak bunu 
ancak, onları zemmetme sadedinde zikretmiştir. Binâenaleyh, şayet onlar 
cehennem için yaratılmış olsalar ve iman etmeye de kesinlikle kadir 
olamasalardı, onların iman etmeyişlerinden dolayı, onları kınamak çirkin 
olurdu.. 

3) Allah Teâlâ, şayet onları cehennem İçin yaratmış olsaydı, o zaman O'nun, 
kâfirlerden hiçbiri üzerinde asla bir nimeti bulunmazdı. Çünkü, dünyanın bütün 
malı ve metâı, devamlı olan bir azaba kıyasla, denizdeki bir katre, damla gibi 
olurdu.. Ve Cenâb-ı Hak da, bir insana, zehirli bir tatlı veren bir kimse gibi 
olurdu.. Çünkü bu kimse ona, (böyle yapmakla) bir iyilikte bulunmuş olmaz.. 
İşte burada da böyledir.. Kur'an, Allah'ın mahlükat üzerindeki nimetlerinin 
çokluğunu ifade eden ayetlerle dopdolu olunca, biz durumun, sizin (ehl-i sünnet) 
dediğiniz gibi olmadığını anlıyoruz.. 

4) Medh ve zem; mükafaat ve cez”; terğib ve terhib (teşvik ve korkutma) 
meseleleri, sizin bu konudaki fikrinizi (mezhebinizi) ibtâl eder. 

5) Şayet Allah Teâlâ onları, cehennem için yaratmış olsaydı, onları doğrudan 
doğruya cehennem için yaratmış olması gerekirdi.. Çünkü, Cenâb-ı Hakk'ın o 
insanlara, kendilerinde küfrü yaratmak suretiyle, cehenneme girecekleri zamana 
kadar mühlet tanımasının bir manası yoktur.. 

6) Hak Teâlâ'nın "Andolsun ki biz.., cehennem için yaratmışızdır" buyruğunun, 
zahiri manası terkedilmiştir. Çünkü cehennem, o muayyen belirli yerin adıdır. Bu 
ayetten, bu muayyen yerin kasdedilmiş olması caiz değildir. Binâenaleyh, 
mutlaka şöyle denilmesi gerektiği sabit olmuştur: Allah Teâlâ'nın, o insanları 
hangi şeyden dolayı yaratmayı murad ettiği mahzüftur.. Buna göre sanki Cenâb-ı 
Hak, 'İnkâr etsinler, böylece de cehenneme girsinler diye onları yarattık.." demek 
istemiştir.. Böylece ayetin zahiri onların görüşüne göre, terkedilmiş olur. 
Dolayısiyle bu ayeti, Cenâb-ı Hakk'ın "Ben, cinleri de, insanları da ancak bana 
kulluk etsinler diye yarattim" (Zanyât, 56) ayetinin manasına hamletmek gerekir. 
Çünkü bu ayetin zahiri, bir hazfin olduğunu söylemeye gerek kalmadan 
doğrudur. (Bu manaya gelmektedir...) 

7) Eğer, Cenâb-ı Hakk'ın maksadı, "Onları, kâfir olsunlar ve cehenneme girsinler 
diye yaratmıştır" manası olsaydı o zaman, ehl-i sünnetin te'viline göre iş, bu 
ayetteki "lâm"m, "lâmü'l-âkıbe" ofması neticesine varırdı. Fakat ehi-İ sünnet bu 
"lâm"ı, cehenneme müstehak olma söz konusu olmadan, lâmu'i-âkıbe sayıyor. 
Halbuki biz (Mutezile) bunu cehenneme müstehak olma söz konusu olarak 


lâmu'l-âkıbe kabul ediyoruz. Binâenaleyh bizim görüşümüz daha evlâdır. 
Böylece yapılan bu izahlarla, bu ayeti zahiri manasına hamletmenin mümkün 
olmayacağı sabit olmuş olur. Bundan dolayı ayeti te'vil etmek gerekir. Bunun 
izahı şöyledir: İnsanlardan ve cinlerden çoğunun akıbeti, cehenneme girme 
olduğuna göre, bu lamı, "akıbet lamı" kabul etmek caizdir. İşte bunun, gerek 
Kur'an'da, gerek (Arap) şiirinde pek çok misalleri vardır. Bunun Kur'an'dan 
misali, "İşte biz ayetleri böylece türlü türlü beyan ederiz. Ta ki onlar, "Sen 
okumuşsun" desinler.."(En'am. 105)ayetidir. Malumdur ki Cenâb-ı Ailah, 
ayetlerini onlar böyle desinler diye beyân etmemiştir. Fakat o müşrikler bunu 
söyledikleri için, ayette bu ifadenin gelmesi yerinde ve güzel olmuştur. Yine 
Allah Teâlâ, "(Musa): "Ey Rabbimiz. hakikaten sen, Firavun'a ve onun ileri 
gelen adamlarına dünya hayatında zinet ve mallar verdin. Ta ki, neticede onları 
senin yolundan saptırsın" dedi" (Yünus, bs) ve "Bunun üzerine Firavun'un 
adamları onu yitik (bir çocuk) olarak aldı. Akıbet kendileri için bir düşman ve 
bir tasa olsun diye..." (Kasas, 8) buyurmuştur. Halbuki onlar, bu çocuğu bu 
maksad için almamışlardı. Ama işin akıbeti böyle olunca, bu lâm'ın kullanılmış 
olması, güzel ve yerinde olmuştur. Şiir'den bunun deliline gelince, birkaç beyit 
gösterilebilir: 

"Nasıl meskenler, zamanın harap etmesi için kuruluyorsa, aynı şekilde analar da 
sevgili kuzularını (yavrularını), ölüm için sabahleyin otlamaya götürür." 
"Mallarımızı mirasçılar için topluyoruz Evlerimizi de zamanın harab edip 
yıkması için kuruyoruz" 

"O'nun, her gün, "Ölüm için doğurun; ve harab olup yıkılsın diye bina edin!" 
diye nida eden bir meleği vardır". 

"Ey Ümmü Semmâk (Semmâk)n annesi), ağlayıp sızlama! Çünkü, bütün 
anaların doğurdukları, (neticede) ölümün malıdır." 

İşte eht-i sünnete cevap verme sadedinde Mutezile'nin söyledikleri son söz 
budur. 

Bil ki te'vile gitmek, ancak sözün (ayetin) lafzını zahiri manasına hamletmenin 
imkansız olduğu, akli delil ile sabit olduğu zaman makul olur. Ama akli delil ile, 
hak ve doğru olan mananın, sadece lafzın zahirinin delâlet ettiği şey olduğu sabit 
olunca, bu gibi yerlerde te'vile sapmak abes olur. Mu'tezile'nin ayetlerden 
bulmaya çalıştıkları tutamaklar, eht-i sünnetin mezhebine delâlet eden, birçok 
ayeti karşısında bulur. Bunlardan birisi, bu ayetten önceki "Allah kime hidayet 
ederse, o doğru yolu bulmuştur; kimi de saptmrsa, işte onlar en büyük zarara 
uğrayanlann ta kendileridir" (A'rat, 17B) ayetidir ki, bu bizim mezhebimizin 
doğruluğunu göstermede çok açık ve nettir. Yine bunun diğer misali, bundan 


daha sonra geien, "Ayetlerimizi yalan sayanları, biz, bilmeyecekleri noktadan 
derece derece helake yaklaştırırız. Ben onlara mühlet veririm. Benim tuzağım 
(keydim) çetindir" (Avaı, 182-183) ayetleridir. Tefsir ettiğimiz ayetin gerek 
öncesi, gerek sonrası sadece bizim görüşümüzü (mezheb ve inancımızı) 
destekleyip kuvvetlendirince, Mu'tezile'nin. "Bu ayetin te'vil edilmesi gerekir" 


şeklindeki sözü son derece tutarsız olmuş olur. L58] 
Anlamayan Kalpler, Görmeyen Gözler, İşitmeyen Kulaklar 


"Onların kalbleri vardır, bunlarla idrâk etmezler; gözleri vardır, bunlarla 
görmezler; kulakları vardır, bunlarla işitmezler" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili 


iki mesele vardır: H59] 
Birinci Mesele 


Alimlerimiz, bu ayeti, kulların fiillerinin yaratılması meselesinde, görüşlerinin 
doğruluğuna delil getirerek şöyle demişlerdir: "Şüphesiz kâfirlerin, sayesinde 
dünya ile ilgili iyi şeyleri-hayırları anlayıp bildikleri kalbleri (akılları) vardır. 
Yine şüphesiz onların, görülebilecek şeyleri görebildikleri gözleri ve duyulacak 
şeyleri duyabildikleri kulakları vardır. Binâenaleyh bu ayette kastedilenlerin, 
"dini hususlarda" diye kayıtlanması gerekir. Bunlar da onların, dini meseleleri 
kalbleri (akılları) i!e anlamamaları, görmemeleri ve duymamalarıdır." Bunun 
böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: "Onların kalbleri, gözleri ve kulakları, 
buna uygun olmadığı halde, Allah Teâtâ'nın onları, dini yaşamakla mükellef 
tutmuş olduğu sabit olur. Bu ise, birşeyi emrettiği halde, aynı zamanda o şeyden 
men etmek ve alıkoymak demektir ki elde edilmek istenen netice de budur." 
Mu'tezile şöyle demektedir: "Eğer bu böyle olsaydı, Allah Teâlâ'nın bu kimseleri 
mükellef tutması kabih olurdu. Zira bir şeye gücü yetmeyen kimseyi, o şeyi 
yapmakla mükellef tutmak kabih bir iştir ve Hakim olan zata (Allah'a) uygun 
düşmez. Dolayısıyle bu ayeti şu manaya hamletmek gerekir: "Onlar, delillerden 
hep yüz çevirip, aldırış etmedikleri için, anlayan bir kalbi, gören gözü, işiten 
kulağı olmayan kimselere benzetilmişlerdir." 

Buna şu şekilde cevap verilir: İnsanın birşeye karşı aşırı nefreti olduğu zaman, 
onun kalbinde kök salan o aşırı nefret, nefret ettiği şeyin doğruluğunu gösteren 
sözü anlamaya ve onun güzelliklerini ve faziletlerini görmesine mâni olur. Bu, 
her akıllının kendi benliğinde bulacağı, kesin bir vicdan halidir. İşte bundan 
ötürü meşhur darb-ı meselde, "senin birşeye sevgin, seni o şeye karşı kör ve 


sağır eder (aşkın gözü kördür) " denilmiştir. Bu da bu şekilde sabit olunca biz 
deriz ki: "Bir kısım kâfirler, Hz. Peygamber (s.a.s)'e düşmanlık ve buğz, onun 
dinini kabule karşılık aşırı nefret ve onun peygamberliğini kabul etmeme 
hususunda işte bu noktaya, bundan daha ileriye varmışlardır. Kalbdeki sevgi ve 
kinin mevcudiyetinin, insanın ihtiyart ile (kendi elinde olmayıp), ister istemez 
onların kalbte meydana geldiği hususu kesin olarak bilinir. Bunun böyle olduğu 
sabit olunca, deriz ki: "Kalbte meydana gelen bu nefret ve düşmanlığın yer 
etmesi ile insanın bu şiddetli nefret ve düşmanlığın, kulun ihtiyarı ile (iradesi ile) 
olmadığı sabittir. Yine kalbte böyle şiddetli nefret ve düşmanlığına rağmen, o 
şeyi anlamasının ve bilmesinin imkansız olduğu sabittir. Bunun da böyle olduğu 
sabit olunca, o zaman kendisinden kurtuluş olmayan bir "cebrin" söz konusu 
olduğunu söylemek gerekir. 

' Mü'minlerin emiri Hz. Ali (r.a.)'nin bu hususu anlatmak için, bir hutbe irad 
ettiği nakledilmiştir. Bu, son derece güzel bir hutbedir. Alim Ahmed el-Beyhaki, 
"Menâkıbu'ş-Şâfii" isimli kitabında, Hz. Ali (r.a)'nin, insanlara bir hutbe irad 
ederek şöyle dediğini rivayet etmiştir: "İnsanda bulunan en hayret verici şey, 
onun kalbidir. İnsanın kalbinde hem hikmet bulunur, hem de bunun zıddı olan 
şeyler... Bir taraftan ona ümit gelirse, öbür taraftan arzu onu şaşırtır, arzu onu 
harekete geçirince hırs onu imha eder. Ye's onu tüketirse, esef onu öldürür. Ona 
öfke arız olunca, kini şiddetlenir. Rıza hali ile mutlu olurken, kızgınlıkla bedbaht 
olur. Korku ve endişe onu sarınca, onu hüzün tutar. Musibet gelince, feryad 
etmekten nerdeyse ölür. Eğer o insan bir mal bulacak olsa, onu zenginlik azdırır. 
Onu bir ihtiyaç kuşatsa, kalbini bu belâ meşgul eder. Eğer onu açlık güç duruma 
düşerecek olursa, zayıflık, yerinde oturtturur. O halde her kusur ve günah kalbe 
zarar verir, her ifrat onu bozar." Ben derim ki, Bu, son derece kıymetli ve güzel 
bir izahtır. Bu parça, insanı, kaza ve kader meselesinin sırrına muttalieder. 
Çünkü uzuvların işleri, kalbin hallerine bağlıdır. Kalbin her hali de, kendinden 
önce mevcud olan bir başka hale dayanmaktadır. İnsan bunu anlayınca, ister 
istemez, bir mecburiyet altında olduğunu itiraf eder. Alim Gazzali (r.h), 
"İhya"smda, "Cebr inancını" anlatmak için bir bölüm açmıştır. Orada şöyle der: 
"Eğer, birşey yapmak istediğim zaman bakıyorum ki onu yapabiliyorum. 
Yapmamak istediğimde de, bakıyorum ki onu yapmıyorum. Öyleyse fiillerim, 
başkası tarafından değil, kendi tarafımdan oluyor" diye soran olursa şöyle cevap 
verilir: Farzet ki sen kendini böyte buluyorsun. Fakat biz diyoruz ki: Sen 
kendini, birşeyi dilemek istediğinde, onu dileyebiliyor; dilememek istediğinde de 
dilemeyebiliyor bir kişi olarak bulabiliyor musun? Senin bunun böyle olduğunu 
söyleyebileceğini sanmıyorum. Aksi takdirde bu husustaki iş, sonsuza uzanır. 


Aksine -istesen de istemesen de- neticede o şeyi dilersin. O şeyi dileyince de - 
istesen de istemesen de- yaparsın. Şu halde senin onu dilemen, dilemenden sonra 
da onu gerçekleştirmen senin elinde olan bir şey değildir. Demek ki insan, 
muhtar suretinde olan bir muztardır (yani özerk görünümünde olduğu halde 


aslında külli iradeye tâbidir)." H60] 
Bilginin Yeri Kalbdir 


Alimler ayetteki “Onların kalbleri vardır, bunlarla idrak edemezler” ifadesini, 
ilmin (bilmenin) mahallinin kalb olduğuna delil getirdiler. Çunku Allah Teâla 
burada, zemmetme (kınama) sadedinde, onların kalblerinde anlayış ve idrak 
olmadığını bildirmiştir. Bu zemm, ancak anlayış ve idrakin mahalli, kalb olduğu 
takdirde doğru olur. Allah en iyi bilendir. 

Cenâb-ı Hak "Onlar dört ayaklı hayvanlar gibidir. Hatta daha sapıktırlar" 
buyurmuştur. Bunun izahı şöyledir: İnsan ve diğer hayvanlar, tabii bakımdan, 
gıda, üreme ve çoğalma bakımından aynıdırlar. Yine canlılar, bâtını ve zahiri beş 
duyunun sağladığı menfaatlar ile, hayal etme, tefekkür etme ve hatırlama 
bakamlarından da müşterektirler. İnsan ile diğer hayvanlar arasındaki fark, ancak 
zâtı gereği, hakkı ve kendisiyle amel etmek için, hayrı öğrenmeye sevkeden akıl 
ve fikir kuvveti bakımındandır. Binâenaleyh kâfirler, akıl ile fikrin hallerini 
düşünmekten ve hakkı bilme ile hayrı yapmaktan yüz çevirince, âdeta hayvan 
gibi olmuşlardır. 

Daha sonra, Cenâb-ı Hak, "Hatta (onlar) daha sapıktırlar" buyurmuştur, çünkü 
hayvanların, fazilet elde etme kudreti yoktur. Halbuki insana, bunu elde etme 
kudreti verilmiştir. Dolayısiyle, faziletleri elde etmeye kudreti olduğu halde, 
bunları elde etmekten yüz çeviren, bunları elde etmekten âciz olduğu için, elde 
edemeyen hayvanlardan daha adi olmuş olur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, 
"Hatta (onlar) daha sapıktırlar " buyurmuştur. Hakimü'ş-Şuarâ da şöyle demiştir: 
Ruhun mebdei, başlangıcı, Arş'm ilahı olan Allah'ın katındadır; yeryüzü toprağı 
da, cismin ve bedenin aslıdır... 

Emir ve mükellefiyetleri yüklenmeye elverişli olsunlar diye, çok merhametli 
olan yüce Allah, onları birleştirmiştir. 

Binâenaleyh ruh, gurbettedir; bedense kendi vatanında... Öyleyse sen, 
vatanından uzaklaşmış olan garibin hakkını tanı, bil!..." 

Ayetteki, "Hatta (onlar) daha sapıktırlar" buyruğunun tefsiri hususunda başka 
izahlar da yapılmış ve mesela şöyle denilmiştir: Çünkü hayvanlar Allah'a itaat 
ederler, kâfirler ise itaat etmezler. Mukâtil: "Kafirler, hayvanlardan daha yanlış 


yoldadırlar. Zira hayvanlar Rablerini bilir ve O'nu zikrederler. Halbuki kâfirler 
Rablerini ne tanır, ne de zikrederler" demiştir. Zeccâc: "Kâfirler daha sapıktır. 
Çünkü hayvanlar, kendi menfaat ve zararlarını gözetir; menfaatlerini elde etmeye 
gayret sarfedip, kendilerine zararı olan şeyden sakınırlar. Kâfirler ile inatçıların 
çoğu ise, kendilerinin (bâtılda) direttiklerini bilirler. Binâenaleyh küfürlerinde 
ısrar edip, böylece kendilerini cehenneme ve azaba atarlar" demiştir. 

Ayete şu mana da verilmiştir: "O hayvanlar, kendilerini devamlı gözeten ve 
bakan insanlara yönelirler. Kâfir ise Rabbtnden, kendisine sınırsız nimetler veren 
ilahından kaçar" denilmiştir ki: O hayvanlar kendilerine yol göstereni (güdeni) 
olmadığı zaman, yollarını şaşırırlar. Ama bir yol gösterenleri olduğu takdirde, 
yollarını şaşırma nisbetleri çok azalır. O kâfirlere ise, peygamberler gefmiş ve o 
peygamber/ere kitablar tir. Buna rağmen onlar sapıklıklarını alabildiğine 
artırmışlardır. 

Cenâb-ı Allah, ayeti, "Onlar, gaflete düşenlerin ta kendileridir" sona erdirmiştir. 
Atâ bu ifadeye, "Onlar, Allah'ın, dostları için hazırladığı at ile, düşmanları için 


hazırladığı ikabdan gafildirler" manasını vermiştir. Hel) 


Allah'ı Zikretmek 


"En güzel isimler Allah'ındır. O halde O'na, bunlaria dua edin. O'nun isimleri 
hususunda, yanhş yola gidenleri bırakın. Onlar yapmakta olduklarının cezasına 


uğrayacaklardır" (A'raf, 180). (162) 
Ayetin Oaha Önceki Kısımla Münasebeti 


Bil ki Allah Teâlâ, cehennem için yaratılanları, "Onlar gaflete düşenlerin taa 
kendileridir" diye tavsif edince, bundan sonra Allah'ı zikri emrederek, "En güzel 
isimler Allah'ındır. O halde O'na, bunlarla dua edin" buyurmuştur. Bu, adetâ, 
cehenneme girmeye sebeb olan şeyin, Allah'ın zikrinden gafil olma; cehennem 
azabından kurtaracak şeyin de, Allah'ı zikretme olduğuna bir dikkat çekme 
gibidir. Müşahede ve zevk erbabı, durumun böyle olduğunu ta 
içlerinde,ruhlarında hissederler. Çünkü kalb, Allah'ı zikretmekten gaflet edip, 
dünyaya ve onun şehevi şeylerine yöneldiğinde, hırs ve mahrumluk fırtınasına 
düşer. Böylece de bir arzudan, diğer bir arzuya; bir talepten, diğer bir talebe; bir 
karanlıktan diğer bir karanlığa devamlı sürüklenir durur. Zikruflah ve 
marifetullah kapısı açıldığında kalb, afetlerin ateşinden ve zararların 
pişmanlığından kurtulur, böylece göklerin ve yerin Rabbini tanıma şuuruna erer. 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [163] 
En Güzel İsim ve Sıfatlar Allah'ındır 


Ayetteki “En güzel isimler Allah'ındır” ifadesi, Kur'an-ı Kerim'de dört yerde 
geçmiştir. 

1) Bu surede... 

2) İsra (Beni İsrail) süresinin sonundaki, "De ki: "Gerek Allah diye çağırın; 
gerek Rahman diye dua edin. Hangi (ismi ile) çağırırsanız çağırın, nihayet en 
güze! isimler O'nundur" (isra, no) ayetinde... 

3) Tâhâ süresinin başlarındaki, "Allah O'dur ki, kendisinden başka hiçbir tanrı 
yoktur. En güzel isimler O'nundur" (Tâha, 8) ayeti... 

4) Haşr süresinin sonundaki, "O, öyle Allah'dır ki vücuda getireceği herşeyi 
hikmeti muktezasmca takdir edendir, onları var edendir, varlıklara suret verendir. 
En güzel isimler Onun..." (Haşr, 24) ayeti... 

Bunu iyice kavradığın zaman, biz deriz ki: "İsimler, manalara delâlet eden 
lafızlardır. İsimler ancak, ifade ettikleri mana ve mefhumlar güzel olursa, güzel 


olurlar. Allah hakkında "güzellik", O'nun kemal ve celâl sıfatlarının 
zikredilmestdir. Allah'ın sıfatlan iki gruba münhasırdır: 
a) Hak Teâlâ'mn, başka bir varlığa muhtaç olmadığım ifade edenler... 


b) Allah dışındaki herşeyin O'na muhtaç olduğunu ifade eden sıfatlar. [164] 
Esma-yı Hüsna'nın Taksimi 


Bil ki, Allah'ın isimlerini tefsir için yazdığımız, içinde çok incelikler ve kıymetli 
hakikatler bulunan büyük bir kitabımız vardır. Bu kitaba, "Levâmiu'S-Beyyinât 
fi Tefsiri I-Esmâ-i ve's-Sıfât" ismini verdik. Bu hususta, derinlemesine bilgi 
edinmek steyen, oraya müracaat etsin. Biz burada, Allah'ın isimleriyle ilgili 
birkaç incelikten oahsedeceğiz. Bu cümleden olarak diyoruz ki: Allah'ın 
isimlerini, pek çok bakımdan asımlara ayırmak mümkündür: 

Birincisi: İsim, ya zâtın.ya zâtın bir parçasının, yahut da zâtın dışında olan, ama 
o zatta bulunan bir sıfatın ismi olur. Zâtın ismi olana ism-i a'zam (en büyük isim) 
denilir. Bu isimle İlgili konuların perdesini açmada pek çok sırlar vardır. Zâtın, 
bir parçasının ismine gelince, Cenâb-ı Allah hakkında bu imkansızdır. Çünkü bu, 
parçaların birleşmesinden meydana gelen varlıklar için söz konusudur. Böyle 
(mürekkeb) olan herşey, varlığı "mümkin" varlıktır. Binâenaleyh "vâcibu'I- 
vücüd" olan varlığın, parçalan olamaz. 

Sıfat ismine gelince, diyoruz ki: Sıfat, ya hakiki; ya izafi; ya selbi, ya da bu 
üçünün hepsi birden olmuş olur. Binâenaleyh bunlar dört çeşittir. Zira bu ya hem 
izafi, hem de selbi olmakla beraber hakiki bir sıfat olur; yahut izafi olmakla 
beraber selbi bir sıfat olur; yahut da, aynı anda hem hakiki, hem izafi, hem selbi 
olur. İzafi olmayan hakiki sıfat, "vucüd (var olma), bir sıfattır" diyene göre, 
"mevcüd" kelimesi; yahut da "vahdet (birlik) de bir sıfattır" diyene göre "vâhid" 
kelimesi gibidir. Yine "Hayy" (diri) ismi de böyledir. Çünkü hayat, izafilikten 
uzak, hakiki bir sıfattır. Sırt izafi olan sıfat, "mezkür" (zikredilen) ve "malüm" 
(bilinen) sözümüz gibidir. 

Selbi sıfata gelince, bu da bizim el-Kuddüs, es-Selâm sözümüz gibidir. İzafi olan 
hakiki sıfat ise, bizim Âlim, Kadir şeklindeki sözümüzdür. Çünkü "ilim" hakiki 
bir sıfattır ve "ilmin", bilinen şey ile ilgisi vardır. "Kadir" de böyledir. Çünkü bu 
da hakiki bir sıfattır. Ve aynı zamanda onun"güç yetirilen şey" ile ilgisi vardır. 
Selbi olan hakiki sıfat, "kadim (ezeli) gibi sıfatlardır. Çünkü bu gibi sıfatlar, 
evveli olmayan bir varlığı anlatırlar. Selbi olan izafi sıfat, "evvel" gibi sıfatlardır. 
Çünkü "evvel", başkasını aecmis olan. fakat başkası kendisini (zaman 
bakımından) geçememiş olan şeydir. 


Hakiki, izafi ve selbi olan sıfat da, "hakim" gibi sıfatlardır. Çünkü "Hakim", 
herşeyin hakikatini bilen zattır. Böyle olan bir zat, yapılması uygun olmayan 
şeyleri yapmaz. O halde ilim, hakiki bir sıfattır. Bu sıfatın maluma bağlı olması, 
onu nisbi ve izafi kılmaktadır. Cenâb-ı Hakk'ın, uygun olmayan şeyleri 
yapmaması ise selbi (olumsuz) bir husustur. Bu hususları iyice anladığın zaman 
biz diyoruz ki, selbi (olumsuz) hususlar sonsuzdur. Yine izafi durumlar da 
sonsuzdur. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın mahlükatı yaratmış (hâlık) olması, 
izafi bir sıfattır. Muhyi (dirilten), mümit (öldüren) olması da, husüsi nisbi 
sıfatlarıdır. Rezzâk (rızık verici) ismi de, bir başka hususi-izafi sıfatıdır. Böylece 
bu iki kısma münhasır olan sıfatlan sebebi ile, Cenâb-ı Allah'ın sonsuz ve 
sınırsız isimleri vardır. Çünkü O'nun makdürâtı (güç yetirebildiği şeyler) 
sınırsızdır. Cenâb-ı Allah'ın zatının künhünü kavramaya imkan olmayıp, O 
ancak, filleri ile bilinebildiği için, O'nun mahlükatındaki (fiüllerindeki) 
hikmetinin sırlarına kim daha çok vâkıf olursa, o, Allah'ın isimlerini daha çok 
bilir. Bu konu, sahili, ucu bucağı olmayan bir okyanus gibi olduğu için, aynı 


şekilde Allah'ın güzel isimlerini bilmenin de bir sınırı yoktur. 1163) 
Kelamcıların Esma-yı Hüsna'yı Taksimi 


İkincisi: Bu, Allah'ın isimlerinin kısımları hususunda kelamcıların söylediği 
şeydir. Kelamcılara göre, Allah'ın sıfatları üç çeşittir: 

a) Vacib olanlar.. 

b) Caiz olanlar... 

c) İmkansız (müstahil) olanlar... 


Allah Teâlâ'nın bu üç kısımdan her birine göre belli isimleri vardır. [166] 
Diğer Taksimler 


Üçüncüsü: Allah'ın sıfatları, ya zatî, ya manevî, ya da fiilîdir. 

Dördüncüsü: Bu sıfatlar, Allah'dan başkasına verilebilenler veya verilemeyenler 
diye iki kısımdır. Birinci kısım, "kerim", "rahim", "aziz", "latif", "kebir" ve 
"hâlık" gibi sıfatlardır. Çünkü bu sıfatlar, her nekadar Allah hakkında 
kullanıldıklarında ifade ettikleri manalar, kullar hakkında kullanıldıklarında ifade 
ettikleri manalardan başka ise de, kullar hakkında da kullanılabilir. 

İkinci kısım ise, "Allah", "Rahman" gibi isimlerdir. Birinci kısım, bir kayıtla 
kayıtlandıkları zaman, ancak Allah hakkında kullanılabilir. Mesela, Ya Erhamür- 
Rahimin ve Yâ Ekremü'l-Ekremîn ve, Hâlıku's-Samâvât-ı ve'l-Arz (göklerin ve 


yerin yaratıcısı) gibi ifadeler... 

Beşincisi: 

a) Tek başına kullanılabilen isimler... Mesela Ya Allah, Ya Rahman, Ya Hayy, Ya 
Hakim gibi, 

b) Tek başına kullanılması caiz olmayan isimler... Mesela, Mümit (öldüren), 
Dârr (zarar veren) gibi isimler... Bu gibi isimlerin tek başına kullanılmaları caiz 
değildir. Aksine beraber olarak, "Ya Muhyi Ya Mumit (Ey dirilten ve öldüren) ve 
"Ya Darr, Ya Nâfi" (Ey zarar veren ve fayda, veren) şeklinde zıtlanyla birlikte 


kullanılmaları gerekir. HEZ 
Allah'ın Sıfatlarının Birbirine Delâlet Etmesi 


Altıncısı: Allah'ın ilk bilinen sıfatı, "Muhdis" (eşyayı yoktan var etme) ve 
"Müreccih" (eşyayı var etmeyi tercih etme) sıfatıdır. Bu böyledir. Çünkü biz, 
Cenâb-ı Hakk'ın varlığını, ancak mümkinâtın (mahlükatın) varlığını O'na delil 
kılmak suretiyle anlayabiliriz. Deliller, görünen âlemin, zâtı gereği, varlığı da 
yokluğu da mümkin olduğunu gösterince, akıl, bu âlemin varlığını yokluğuna 
tercih edip (bunu var eden), bir müreccihe muhtaç olduğu neticesine varır. İşte 
bu "müreccih", sadece Allah Sübhanehu ve Teâlâ'dır. Böylece Cenâb-ı Hakk'ın, 
bilinen ilk sıfatının, "müreccih" ve "müessir" sıfatları olduğu sabit olur. Sonra 
biz diyoruz ki: Bu "müreccih" tercihini ya "vücüb" (vâcib olduğu) için, ya da 
"sıhhat" veçhiyle (doğru olduğu) için yapmıştır. Birinci ihtimal bâtıldır. Aksi 
halde, Cenâb-ı Hak'la beraber kâinatın da ezeli olması gerekirdi. Halbuki bu 
olamaz. Geriye Allah'ın, bu âlemi, "sıhhat" yolu ile tercih etmesi (var etmesi) 
ihtimali kalır. O'nun "sıhhat" yoluyla müreccih olması (birşeyi tercih etmesi) ise, 
O'nun kadir olması demektir. Böylece Allah'ın "müreccih" oluşunun 
bilinmesinden sonra, bilinen ilk sıfatın Allah'ın "Kadir" oluşu olduğu anlaşılır. 
Bundan sonra biz, Cenâb-ı Hakk'ın fiillerinin çok hikmetli ve sağlam oluşu ile, 
O'nun "âlim" olduğunu anlıyoruz. O'nun âlim ve kadir olduğunu bilip, âlim ve 
kadir olanın da mutlaka "Hayy" (diri) olacağını bildiğimiz için "Alim" ve 
"Kadir" oluşundan Allah'ın "Hayy" olduğunu anlıyoruz. Böylece yapılan bu 
izahla, Cenâb-ı Allah'ın sıfatlarını ve isimlerini bilmenin, aynı anda (hep birden) 
olmadığı; aksine birbirinden istifade edilerek, derece derece olan ilimlerle 


olduğu ortaya çıkmış olur. [168] 


Vacib ve Mümkin Varlık 


Cenâb-ı Hakk'ın, "En güzel isimler Allah'ındır" sözü, hasr (sadece) manası ifade 
eder. Buradaki "hasr", "En güzel isimler, sadece Allah'ındır" manasındadır. Akli 
deliller de, bunun doğru olduğunu gösterir. Çünkü, varlıklar ya zâtı gereği 
"vâcibu'l-vücüd"dur, ya da zâtı gereği "mümkinü'l-vücüd"durlar. Zâtı gereği 
"vâcib" olan tek olup, o da Allah Teâlâ'dır. O'nun dışındakilerin hepsi, zâtı gereği 
"mümkin" varlıklardır. Zâtı gereği mümkin varlıklar, mahiyetleri, var oluşları ve 
bütün hakiki, izafi, selbi sıfatları itibarıyla, zâtı gereği "vâcib" olan (Allah'ın), 
onları var etmesine muhtaçtırlar. Eğer o zâtı gereği vâcib varlık bulunmamış 
olsaydı, onlar sırf yokluk ve (selbilik) olumsuzluk üzere kalırlardı. Binâenaleyh 
Allah Teâlâ. zâtı gereği, "kâmil" (tam-noksansız) olandır. Onun dışındaki 
varlıkların kâmil oluşu ise, ancak O'nun cüd ve keremi ile olur. O halde her türlü 
kemal, celal ve şeref, zatından dolayı, zatında ve zatı için, Allah'ındır; ariyet 
(geçici) (ödünç) olarak ise Allah'dan başkası içindir. Cenâb-ı Makk'ın zatından 
başka varlıkların sıfatları, fakirlik, muhtaçlık, noksanlık ve yokluktur. 
Binâenaleyh bu açık akli delil ile de, en güzel isim ve sıfatların, ancak Allah'ın 
olduğu; O'nun dışındaki herşeyin yokluk ve noksanlık denizinde boğulduğu sabit 


olur, 169] 


Allah'a "şey" Vasfının Verilip Verilmemesi 


Bu âyet, en güzel isim ve sıfatların sadece Allah'a ait olduğuna delâlet eder. 
Binâenaleyh O'nun "güzel" ve 

"kâmil" diye tavsif edilmesi gerekir. İşte bu da, müsemmasında (ad olduğu 
varlıkta), bir kemâl ve celâl ifade eden her ismin, ancak Allah için 
kullanılabileceğini gösterir. İşte buradan hareketle, Cehm b. Safvân'ın şöyle 
dediği nakledilmiştir: "Allah'a "şey" diyemem. Çünkü "şey", eşyanın en 
değersizine de, en kıymetlisine de, en şerefsizine de denir. Durum böyle olunca, 
"şey" kelimesinin, ad olduğu varlık için, bir şeref, bir celâl ve bir rütbe ifade 
etmediğini söylemek gerekir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Bu 
ayetin muktezasına (gereğine) göre, Allah'ın isimlerinin mutlaka bir şerefe ve bir 
kemale delâlet etmesi gerektiği sabit olur. Yine "şey" kelimesinin, böyle 
olmadığı da sabittir. O halde, Allah'a "şey" demek imkansızdır. Allah'a sığınırım. 
Bu, Allah'ın zâtının, hakiki bir varlık ve mevcud olması konusunda, bir itiraz 
değildir. Bu, sadece lafızla (kelime ile) ilgili bir itirazdır. Bu da, Allah'ın "şey" 
diye isimlendirilip isimiendirilemeyeceği meselesidir. Fakat "o eşyanın (şeylerin) 
yaratıcısıdır" sözümüz, bir medh, bir celâl ve bir şeref ifade eden bir sıfattır. 
Binâenaleyh ismin Allah'a bu (şekilde) verilmesi, gerçek ve yerinde olmuş olur." 


Cehm b. Safvân, bu iddiasını şöyle başka delillerle de güçlendirmiştir: 

1) Cenâb-ı Hak "O'nun benzeri hiçbir şey yoktur" (şüra, n) buyurmuştur. Bu, 
"O'nun mislinin benzeri birşey yoktur" demektir. Bir şeyin kendisinin, kendisinin 
mislinin (benzerinin) misli olduğunda şüphe yoktur. Binâenaleyh aklen, 
herşeyin, kendisinin mislinin misli olduğu sabit olup;Kur'an'daki bu ayet de 
Allah'ın mislinin misli (benzeri) bir şey bulunmadığına delâlet edince, bu, Allah 
Teâlâ'nın "şey" diye ifade editemiyeceği hususunda açık bir delil olmuş olur. 
Avetteki kemislihi "Onun misli gibi.." tabirinde "kâfin, zâid ve manasız bir harf 
olduğunu da kimse söyleyemez. Çünkü Allah'ın kelamında, manasız bir şeyin 
olduğunu söylemek olmayacak bir şeydir. 

2) Cenâb-ı Allah, "O. herşeyi yaratandır" (AVâf. 102)buyurmuştur. Eğer Allah 
Teâlâ hakkında "şey" denebilseydi, Cenâb-ı Hakk'ın kendisini de yaratmış 
olması gerekirdi ki, bu imkansızdır. Ayet hakkında, "Bu, tahsis edilmiş 
(sınırlandırılmış), umumi bir ifadedir" de denilemez. Çünkü biz, "Bu, mutlaka 
araştırılması gereken bir sözdür" diyoruz. Bu cümleden olarak deriz ki: Meşhur 
örfe göre Arapların, ekseriyeti bütün gibi.nâdir ve ender şeyi de yok gibi kabul 
ettikleri sabittir. Bu sabit olunca biz diyoruz ki: Genel ve galip olan, mevcud 
olup; şazz ve kaide dışı şey de nâdir olunca, Araplar, ekseriyeti bütün; nâdiri de 
yok saymışlar ve "bütün"ü, ekseriyet manasında kullanmışlar, nâdir ve şazz 
(alışılmamış) şeyleri de, umumi olan hükmün tahsis edilmesi babından 
saymışlardır. Bunu da iyice kavradığın zaman biz diyoruz ki: "Allah hakkında 
"şey" denmesinin doğru olduğu kabul edilmesi halinde, eşyanın (şeylerin) en 
büyüğü Allah olmuş olur. Bu gibi varlıklara, tahsisi (istisnayı) sokmak yalan 
faslından olur. Binâenaleyh böyle bir mahzura düşmemek için, Cenâb-ı Hakk'a 
"şey" denilemiyeceğine inanmamız gerekir. 

3) Bu isim, ne Allah'ın kitabında, ne de Resülullah'ın hadislerinde, Allah Teala 
hakkında kullanılmamıştır. Yine biz, seleften hiç kimsenin, dua ederken Allah 
için, "Ey Şey" dediğini de duymadık. Şu halde Allah hakkında bunu 
kullanmaktan Kaçınmak gerekir. Bunun, Kur'an-ı Kerim'de bulunmadığının 
delili, Hak Teâlâ hakkında bu kelimenin kullanılabileceği zannını uyandıran: "De 
ki: "Şahid olarak hangi şey daha büyüktür?" De ki: "Benimle sizin aranızda 
Allah hakkıyla şâhiddir"(En'&m, inayetidir. Biz, En'am suresinin tefsirinde, bu 
ayetin bu manaya delâlet etmediğini beyan etmiştik. Binâenaleyh (Cehm'in) bu 
husustaki sözü düşer. 

Şayet birisi, "Bizim, "mevcüd", "mezkur" (zikredilen) "zât" ve "ma'lüm" gibi 
sözlerimiz, herhangi bir şeref ve yüceliğe delâlet etmeyen vasıflardır. 
Binâenaleyh sizin, bunların da Allah hakkında kullanılamıyacağınt söylemeniz 


gerekir" derse, biz deriz ki: Bu konuda gerçek olan, tafsilata girmektir. Bundan 
dolayı diyoruz ki: "Allah şeydir"; "Allah bir zattır"; "Atlah bir hakikattir" 
şeklindeki sözünle ne kastediyorsun? Eğer sen, bununla Allah Teâlâ'nın aslında 
bir zât, bir hakikat, mevcut bir şey olduğunu «.astediyorsan, şüphe yok ki O 
böyledir. Yok eğer bu sözünle, Allah'a bu isimlerle "tdâ (dua) edilebileceğini 
söylüyorsan; biz deriz ki: Bu caiz değildir. Çünkü biz selefin, "Ya Atlah, Ya 
Rahman ve Ya Rahim v.b. şekillerde dua ettiklerini gördük. Ama "içbirinin, "Ya 
Zât, Ya Hakikat, Ya Mefhum, Ya Malum" dediğini görmedik ve şitmedik. 
Binâenaleyh bir dua ve niyaz için, bu gibi kelimelerden kaçınmak, Allah - 


akkında gereklidir. Allah en iyi bilendir. HZ0] 
Esma-yı Hüsna'nın Tevkifi Olup Olmadığı 


Cenâb-ı Allah'ın, "En güzel isimler Allah'ındır. O halde O'na bunlarla dua edin" 
buyruğu, Hak Teâlâ'nın güzelisimleri bulunduğuna ve insanların Allah'a bu 
isimlerle dua etmesi gerektiğine delâlet eder. Bu da, Cenâb-ı Allah'ın isimlerinin 
ıstılahı değil, tevkifi (yani Allah'ın kendi vermesi ile) olduğunu gösterir. Bunun 
böyle olduğunu şu husus da kuvvetlendirmektedir: Mesela, "Ya Cevvâd" 
denilebildiği halde, (yine cömert manasına gelen) "Ya Sahi" denilmesi caiz 
değildir. Yine Allah için, "Ey Âkil (Akıllı), Ey Tabib, Ey Fakih" de denilemez. 
İşte bu da, Allah Teâlâ'nın isimlerinin ıstılahı (yani insanların belirlemesi ile) 


değil, tevkifi olduğuna delâlet eder. UZUN 
İsim, Müsemma'nın Gayrıdır 


Bu ayet, ismin, müsemmadan (ismin ad olduğu varlıktan) başka olduğuna delâlet 
eder. Çünkü Allah'ın isimleri pek çoktur. Ayetteki "isimler" kelimesi de cemidtr. 
Halbuki cemi (çoğul) kelime, üç ve üçten fazla olan şeyleri ifâde eder. 

Allah'ın isminin pek çok olduğu sabittir. Allah'ın tek olduğunda da şüphe yoktur. 
Binâenaleyh ismin, müsemmadan başka olduğuna kesinkes hükmetmek gerekir. 
Hem sonra, "En güzel isimler Allah'ındır" buyruğu, bu isimlerin Allah'a izafe 
edilmesini (O'na ait olduğunu söylemeyi) gerektirir. Halbuki bir şeyin, yine 
kendisine nisbet edilmesi imkânsızdır. Buna göre şayet, "zatlar Allah'ındır" 
denilseydi, bu bâtıl olurdu. Cenâb-ı Allah, "(En güzel) isimler, Allah 'mdır" 
deyince, bu, güzel ve yerinde olmuştur. İşte bu durum da, ismin müsemmadan 


başka olduğuna delâlet eder. (172) 


Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Allah'ın, "£n güzel isimler Allah'ındır. O halde O'na, bunlarla dua edin" 
emri, insanın, Rabbisine ancak 

O'nun en güzel isimleri ile dua etmesi gerektiğine delâlet eder. Bu duâ da ancak, 
o kimsenin, o isimlerin manası İle, delile müstenid olarak kendisinin bir Rabbi, 
bir ilahı ve çok kudsi, kıymetli sıfatlarla tavsif edilmiş bir Yaratıcısı olduğunu 
bildiğinde tahakkuk eder... Binâenaleyh o kimse, delile dayanarak bunu 
bildiğinde, Rabbine o isim ve sıfatlarla dua etmesi, yerinde ve güzel olur. Sonra, 
böylesi bir duanın, pekçok şartının bulunduğu, tafsilatlı olarak Ebu Abdullah el- 
Halimi'nin "Kitabu'-MinhâC'ında zikredilmiştir. 

Bu hususta en güzel olanı, dua eden kimsenin, şu iki hususu aklında tutmasıdır: 
a) Rububiyyetin izzeti (Rabliğinin izzet ve azameti). 

b) Ubudiyyetin zilleti (kulluğun huşu ve zillet derecesi)... İşte o esnada bu dua 
güzel olur ve bu zikrin mertebesi de yükselir. Ama böyle olmadığı zaman, bu 
duanın faydası az olur. Ben buna misal arzedeyim: Namazının iftitah tekbirinde 
"Allahu Ekber!" demek isteyen herkesin niyyetinde ve gönlünde, Allah'ın 
kendisini, bedenini, akli, hissi ve harekete dair kuvvetlerini yaratmasındaki 
hikmetinin tesirlerini mümkün olduğunca düşünüp hatırlaması gerekir.. Sonra 
da, kendi durumundan, Allah'ın, bütün insanları, bütün hayvanları, bütün bitki ve 
maden çeşitlerini ve âlemin her tarafında görülen gök gürültüsü, şimşek ve 
yıldırımlar gibi ulvi tesirleri yaratmadaki hikmetinin eserlerini düşünmeye, 
bunları zihninde toparlama durumuna geçer... Daha sonra da Allah'ın, yerleri, 
dağları, denizleri ve çölleri yaratmadaki kudretinin tesirlerini düşünmeye ve 
aklında toparlamaya çalışır.. Ve yine o, Allah'ın, süfli ve ulvi unsurların 
tabakalarını yaratmasındaki kudretini, yine, onca genişliğine ve büyüklüğüne 
rağmen, göklerin tabakalarını yaratmasındaki eserlerini aklında toparlamaya, 
onları tezekkür etmeye; yine Allah'ın, sabit ve gezegen olan yıldızların 
kütlelerini yaratmasındaki, Kürsi, Sidretü'l-Müntehâ ve bütün mevcudatı kuşatan 
Arş-ı A'zam'ı yaratmadaki kudretinin eserlerini düşünüp tezekkür etmeye; sonra 
da Hamele-i Arş ve Kürsi (Arş'ın ve Kürsi'nin taşıyıcısı) olan melekler ile, 
rühaniyât aleminin ordularını yaratmadaki eserlerini ve kudretini zihninde 
tezekkür etmeye çalşır. O, böylece aklının, anlayışının, zikrinin, hâtıra ve 
hayalinin ulaşabileceği en uç noktaya kadar, bu derece ve mertebeleri, zihninde 
ve gönlünde sürekli bulundurmaya ve tezekkür etmeye çalışır. O, derecelerinin, 
makam ve mevkilerinin farklılığına rağmen, bu ruhani ve maddi olan şeylerin 


tamamını, zihninden geçirdiği zaman "Allahu Ekber!" der. Bu kimse, "Allah 
sözüyle, eşyayı yaratan, onları varlıktan yokluğa çıkaran ve onları her birine 
mahsus vasıf ve sıfatlara göre tertib eden varlığa işaret etmiş olur. "Ekber" 
sözüyle de, "Bu eşyanın, Cenâb-ı Hakk'ın kibriyâsına, ceberrutuna, izzetine, 
ulviyyetine ve samediyyetine benzemediğini; aksine O'nun, "O, bu şeylerden 
daha büyüktür" denilmekten daha büyük olduğunu söylemek ister.. İşte sen bu 
tek misali iyice kavradığında, irfan ve tam bir şuur ile meydana gelecek olan 
zikri, var sen kıyasla... İşte bu esnada senin aklına, Cenâb-ı Hakk'ın "En güze! 
İsimler Allah'ındır. O halde, O'na bunlarla dua edin" emrinin muhtevasına 


bırakılmış, dercedilmiş sırlardan birisinin kapısı tecelli edip açılır... 073] 
İlhad Kelimesinin Manası 


Cenâb-ı Hakk'ın,"O'nun isimleri hususunda, yanhş yola gidenleri bırakın.." 


emrine gelince, bu hususta birkaç mesele bulunmaktadır: U74 


Birinci Mesele 


Hamza, yelhedün şeklinde okumuş, Âsiml L75] ve Kisâî de kendisine Nahl 
suresinde (103. ayet) muvafakat etmiştir. 

Ferrâ, gerek yulhidûn gerekse yelhedün kelimelerinin 

iki kullanış şekilleri olduğunu ve veya olarak kullanıldığnı söylemiştir. Dil 
âlimleri de, "Arapça'da ilhâd'ın manası, maksut olandan sapmak, 
meyletmektir..." demişlerdir. İbnu's-Sikkit, "Mülhid, haktan sapan ve kendisinde 
hak namına bir şey bulunmayan bir şeye girmektir. Nitekim, "Dinde batıla saptı 
ve haktan meyletti.." denilir demiştir. Dil âlimlerinden olan Ebu Amr da, "İlhad, 
doğruluktan sapmak ve ondan ayrılmaktır. Kabirde kazılan "lahd" de, bu 
manadadır" demiştir. Vahidi (r.h) ise şöyle der: "En güzel olan, âmmenin 
okuduğu kıraattir. Çünkü Cenâb-ı Hak, bir başka ayetinde de, "Kim orada zulüm 
ile ilhâda yeltenirse,.." (Hax, 25) buyurmuştur. Bir de, Araplar, daha ziyade 
"ilhâd" fiilini kullanırlar. Çünkü onlar, genelde mülhid derler. Arapların, lâhid 


demeleri nerdeyse hiç duyulmamıştır." [176] 
Allah'ın İsimleri Hakkında Caiz Olan ve Olmayan Hususlar 


Muhakkik alimler şöyle demektedirler. "Allah'ın isimleri hususunda "ilhâd", üç 


türlüdür: 

a) Allah'ın mukaddes ve tertemiz isimlerini, Allah'dan başka varlıklara vermek 
ve onlar için kullanmak... Meselâ bu, kâfirlerin, putlarını "ilah" olarak 
adlandırmaları gibidir.. Onların, putlarım Lât, Uzza ve Menât diye 
adlandırmaları da böyledir. Lât, Hân'dan; Uzza, Aziz'den ve Menât da, Mennân 
kelimelerinden türetilmiştir. Müseylimetu'l-Kezzâb da, kendisine "Rahman" 
lakabını vermişti... 

b) Allah'ı, kendisiyle isimlendirilmesi caiz olmayan isimlerle isimlendirmek.- Bu 
da, Allah'ı, Mesih'in "baba"sı diye adlandıran kimsenin adlandtrmasıdır.. 
Hristiyanların ekserisinin de "baba", "oğut" ve "rühu'l-kudüs" demeleri de 
böyledir.. Yine, Kerrâmiyye fırkası, Allah'ın cisim olduğunu söyler ve O'nu 
cisim olarak tavsif ederler. Mutezile de, konuşmaları esnasında bazan, "Şayet 
Allah, şöyle şöyle... yapsaydı, o sefih (aklı az) ve zemme müstehak olurdu." 
demektedirler. Bütün bu kullanışlar, bir sü-i edebi, edepte kusur etmeyi 
hissettirmektedir... 

Ehl-i sünnet âlimleri ise şöyle demişlerdir: "Mânası doğru olan her şeyin, Allah 
hakkında kullanılması caiz değildir. Çünkü, Allah Teâlâ'nın, bütün cisimlerin 
yaratıcısı olduğu, delillerle sabittir.- Ama, (Allah hakkında), "Ey kurtların, 
maymunların ve kenelerin yaratıcısı..." denilmesi caiz değildir. Aksine, Atlah'ı 
böylesi zikirlerden tenzih etmek vacibtir. Ama, "Ey, göklerin ve yerin yaratıcısı, 
ey hataları ve zelleleri affeden; ey, gözü yaşlı, gönlü hüzünlü olanlara acıyan..." 
şeklindeki zikirlerle, buna benzer başka güzel ve kıymetli ifadeler kullanılabilir.. 
c) Kulun, Rabbini, manasını bilmediği ve medlulünü tasavvur edemediği 
şeylerle zikredip anmasıdır.. Çünkü böyle lafızların medlulü, çoğu kez, Allah'ın 
celâline uygun ve lâyık olmayan bir durumu ifade eder.. İşte bu üç kısım, 
Allah'ın isimleri hakkındaki "ilhâd"dır. 

Şayet birisi: "Bir lafzın, itk defa Allah hakkında kullanılmasından, o lafızdan 
türeyen şeyleri mutlak manada, Allah hakkında kullanmak gerekir mi?" şeklinde 
bir soru sorarsa, biz deriz ki: 

Bana göre hak olan, bunun, ne Allah hakkında, ne melek ve ne de peygamberler 
hakkında kullanılmamasıdır. Bunu şu şekilde izah edebiliriz: ^ (öğretti) lafzı, 
pekçok ayette, Aftah hakkında kullanılmıştır... Mesela Cenâb-ı Hakk'ın "ve 
Adem'e bütün isimleri öğretti" (Bakara, 3i) "ve bilmediklerini sana öğretti " 
(Nisa, n3); 'Ve ona, katımızdan bir ilim öğrettik... "(KeM.es) ve, "Rahman, 
Kur'an'i öğretti" (Rahman, 1-2) ayetleri böyledir. Ama, (bundan hareketle), Allah 
hakkında, "Ya Muallim!" (Ey öğretici!) demek caiz değildir.. Yine, (Allah 
hakkında),. "O, onları sever" (Mâkie, 54) tabiri kullanılmıştır... Ama, Allah 


hakkında, "Ya Muhibbu!.." (Ey, seven!) denilmesi caiz değildir.. Peygamberler 
hakkındaki duruma gelince mesela, Hz. Adem hakkında, "Adem Rabbine karşı 
geldi de şaşırdı... "(tam, 121) ifadesi kullanılmıştır. Ama, "Adem, asidir, 
şaşkındır..." denilemez... Yine, Hz. Musa hakkında, "Babacığım, onu ücretle 
tut..." (Kasas, 26) ifadesi kullanılmıştır. Ama, Hz. Musa'nın, "bir ücretli, ücretle 
tutulmuş bir işçi..." olduğu söylenemez... Bu husustaki kural, böylesi manaları 
ihsan ettiren lafızları, varid oldukları kadarıyla kullanmak gerekir; ama, 
bunlardan türeyen lafızların kullanılmasının caiz olması hususuna gelince, bu, 
bana göre caiz değildir, şeklindedir.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "onlar, yapmakta olduklarının cezasına 
uğrayacaklardır..." buyurmuştur.. Bu ifade, Allah'ın isimleri hakkında mülhid 
olan kimseler hakkında bir tehdid, bir vaiddir.. Mutezile, "Bu ayet, fiilin kula ait 
olduğuna; ilahi cezanın da, kulun ameli ve fiiline göre olduğuna delâlet eder.." 


demiştir.. HI 


"Yarattıklarımızdan öyle bir ümmet de vardır ki, onlar hakka rehberlik ederler, 
adaleti de onunla tatbik ederler" (A'râf, 181). 

Bil ki, Cenâb-ı Hak, "Celâlim hakkı için biz cin ve insten bir çoğunu cehennem 
için yaratmışızdır..."(Araf, 179) buyurup, insanların ve cinlerin pek çoğunun 
cehennem için yaratıldığını beyan edince, yine onlardan pek çoğunun da cennet 
için yaratıldıklarını beyan etmek için, bunun peşinden, "Yarattıklarımızdan öyle 
bir ümmet de vardır ki, onlar hakka rehberlik ederler, adaleti de onunla tatbik 
ederler" ifadesini getirmiştir.. 

Bil ki Altah Teâlâ, Hz. Musa kıssasında, "Musa'nın kavminden bir cemaat vardır 
ki, hakka irşad ederler, onunla (hükümde) adalet yaparlar" (A'râf, 159) buyurup, 
burada da aynı ifadeyi tekrarlayınca, müfessirlerden pek çoğu, buradaki ifadeyi, 
"Bununla, Hz. Muhammed'in kavmi murad edilmiştir." manasına 
hamletmişlerdir... Katade ve İbn Cüreyc'in, Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet 
ettikleri hadise göre Hz. Peygamber, "Bu ayette bahsedilenler, ümmet-i 
Muhammed'dir" demiştir. Yine, Hz. Peygamber'in "Bu ayet, Muhammed ümmeti 
hakkındadır; Allah Teâlâ bu ümmetin bir benzerini de Hz. Musa'nın kavmine 
vermiştir..." (atm, 159) dediği de rivayet edilmiştir. Yine Rebt İbn Enes'ten, Hz. 
Peygamber'in, bu ayeti okuyarak, "Meryem oğlu Isa ininceye kadar, 


ümmetimden, hak üzere bulunan bir topluluk muhakkak var olacaktır..."L1 781 
buyurduğu da rivayet edilmiştir. İbn Abbas: "Cenâb-ı Hak, bu ayet ile, ümmet-İ 
Muhammed'i, muhacirleri ve ensârı kasdetmiştir" demiştir.. Cübbal ise şöyle 
demiştir: "Bu ayet, her zaman hakkı ikâme eden, ona göre amel eden, hakka 


irşâd eden, ve hiçbir zaman, herhangi bir şey hususunda bâtılda ittifak etmeyen 
kimselerin bulunacağına delâlet etmektedir. Zira, bu ifadeyle, ya Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in mevcut olduğu zaman kastedilmiştir ki bu, içinde bu ayetin 
inmiş olduğu zamandır; yahud bununla, kendisinde, bahsedilen sıfatlarla 
vasfedilmiş bir topluluğun bulunacağı herhangi bir zaman; veyahut da, bizim de 
bahsettiğimiz gibi, daima, böylesi sıfatlarla muttasıf bir topluluğun bulunacağı., 
kastedilmiştir. 

Birinci ihtimal batıldır, zira herkes, Hz. Muhammed ve ashabının hak üzere 
olduğunu bilmektedir. Binâenaleyh, ayeti bu manaya hamletmek onu faydasız 
bırakır. 

İkincisi de bâtıldır, çünkü herkes, zorunlu olarak, geçmiş zamanda, hak üzere 
olan kimselerden bir topluluğun bulunduğu bir zamanın gerçekleşmiş, geçmiş 
olduğunu bilir. 

Binâenaleyh geriye sadece üçüncü kısım kalır ki bu, her zaman, hak üzere olan 
bir topluluğun bulunduğuna ve onların temalarının delil olduğuna daha çok 
delâlet eder... Böyle olması halinde bu, diğer ümmetlerin de icmâının, bir hüccet, 


bir delil olduğuna delâlet eder. H79] 
Ayetleri Yalan Sayanların Helaki 


"Ayetlerimizi yalan sayanları biz, bilmeyecekleri noktalar(dan) derece derece 
helake yaklaştırırız. Ben (onlara) mühlet veririm. Benim keydim çetindir" (A'râf, 


1B2-183), L80] 
(İstidraç) 


Bil ki Allah hidayete eren ve âdil olan ümmetlerin durumlarından bahsedince, 
ayetlerini yalanlayanları ve bunlar için söz konusu olan va'idi yeniden 
zikrederek, "Ayetlerimizi yalan sayanları..." buyurmuştur. Bu, bütün yalan 
sayanları içine alan z r ifadedir. İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edildiğine göre, o, bu 
ayetle Mekkeli —esriklerin kastedildiğini söylemiştir. Bu uzak bir ihtimaldir. 
Çünkü umumi olan -âdenin Özelliği, kendisinden bir istisna olduğuna delâlet 
eden bir delil bulunmadığı jdetçe, (manasına dahil olan) herşeyi kapsamasıdır. 

Cenâb-ı Hakk'ın "onları derece derece helake yaklaştırırız" buyruğuna gelince, 
bu kelime, "derece derece yükselmek "veya" "derece derece inmek" manasına 
olan "derece" masdarının, "istifâl" veznindeki fiilidir. Çocuk yavaş yavaş 
yürümeye başladığı zaman söylenen ifadesi; birisi kitabı sayfa sayfa dürdüğü 


zaman söylenen tabiri; "Birbiri peşinden ölüp gittiler" manasında tabiri, bu 
köktendir. Bu kelimenin, birşeyi "bükmek, parça parça dürmek" :toplamak) 
manasına olan "dere" masdarından olması da muhtemeldir. 

Bunun böyle olduğunu iyice kavradığında, bu ayetin manası, "Biz onları, 
kendilerini helak edip, yok edecek şeye yaklaştırır ve onların cezasını, 
kendilerinden ne murad edildiğini bilmemeleri bakımından kat kat artırırız" 
şeklinde olur. Bu böyledir. Zira onlar, ne zaman bir suç işieseler veya bir günaha 
yönelseler, Allah onlara, dünyada iken, çeşitli nimet ve rızık kapılarını açar. 
Bundan dolayı ontar alabildiğine şımarır, fesada dalar ve azgınlıklarını 
sürdürürler. Böylece, o nimetlerin ard arda gelmesi sebebi ile, onlar, günah 
(yolunda) derece derece İlerlerler. Sonra da Hak Teâlâ. onları, bu aldanışlarının 
ve gafletlerinin en fazla olduğu bir zamanda, ansızın yakalayıverir. İşte bundan 
ötürü Hz. Ömer (r.a.), kendisine İran Kisrası'nın hazineleri getirilince, "Allahım, 
derece derece helake sürüklenmekten (istidraetan) sana sığınırım. Çünkü senin, 
Biz, onları, bilmeyecekleri noktalardan, derece derece helake yaklaştırırız" 


buyurduğunu duydum" demiştir. 481 
Kâfire Mühlet Verme 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Ben onlara mühlet veririm. Benim keydim çetindir" 
buyurmuştur. Arapça'da, "imlâ", mühlet vermek, mühleti uzatmak" demek olup, 
zıddı İ'câl masdandır. "Meliyy" de, uzun zaman 

manasındadır. Cenâb-ı Hakk'ın "Uzun bir müddet benden ayrıl, git" (Meryem, 
46) ayetinde de kelime bu manadadır. Nitekim, "uzun bir müddet" manasında, 
kelimeleri kullanılır. Buna göre, ayetteki, tabiri, "Onlara 

mühlet veririm ve günahlarını sürdürüp gitsinler diye, ömürlerini uzatırım. Tevbe 
edip hakka dönsünler ve günahtan sıyrılsınlar diye, isyanlarının cezasını hemen 
vermem" demektir. 

Ayetteki "Benim keydim çetindir" buyruğu hakkında, İbn Abbas (r.a): "Cenâb-ı 
Hak, bu ifade ile, "Benim mekrim (hilem) çok kuvvetlidir" manasını kastetmiştir. 
Herşeyin metin (çetin) olanı, kuvvetli olanıdır. Nitekim, "O şey sapasağlam ve 
kuvvetli oldu" denilir" demiştir. 

Bil ki âlimlerimiz, kaza ve kader meselesinde, "istidraç", "imla" ve "keyd-i 
metin" lafızlarını delil getirmişlerdir. Bütün bunlar, Hak Teâlâ'nın kulunu küfre 
ve dalâlete sevkedecek olan ve Allah'dan uzaklaştıracak olan şeyi, kulu için 
murad edebileceğini gösterir ki bu Mutezilenin ileri sürdüğü görüşün zıddıdır. 
Ebu Ali el-Cübbai (ehl-i sünnetin) bu görüşüne şöyle cevab vermiştir; "Ayette 


geçen "istidrâc"tan murad, "Allah Teâlâ'nın, onlar bu cezaya bitmeden 
düşünceye kadar, onlara ceza verme hususunda, onlara mühlet vermiştir. Böylece 
onar, ansızın o cezanın içine düşüvermişlerdir" şeklindedir. Bu azab, öldürmek 
ve kökünü kazımak gibi şekillerde dünyada olabileceği gibi, âhirette de olabilir. 
Cebriyeden olan bazı kimseler şöyle derler: "Bu, "Bizonlara, bilemiyecekleri bir 
cihetten, küfre düşünceye kadar bir mühlet tanıdık" manasındadır" demişlerdir ki 
bu yanlıştır. Çünkü Allah Teâlâ, onların daha önceden de kâfir olduklarını haber 
vermiştir. Onlara mühlet verdiği husus ise, geleceğe ait bir iştir. Çünkü ayetteki 
ifadesinin başındaki "sin", gelecek zamanı gösterir. Bu ifadeden muradın, "Allah 
onlara, yeni bir inkâra kadar mühlet verdi" manası olması da gerekmez. Zira 
Cenâb-ı Hakk'ın onları başka bir küfre düşürmezden önce de öldürmesi caizdir. 
O halde ayetten kastedilen, bizim söylediğimiz manadır. Hem sonra Cenâb-ı 
Allah, kâfiri, küfür kendi fiili olduğu halde, onda başka bir küfür yaratarak onu 
canlandırmaz. Allah, kulu ancak kendi yapmış olduğu fiilden dolayı cezalandırır. 
Ayetteki, 'Sen onlara mühlet veririm" buyruğunun manası, "Ben onları, 
küfürlerinde devam etmelerine rağmen, onları dünyada bırakırım, cezalarını 
hemen vermem. Çünkü onlar benim elimden kurtulamaz ve beni aciz 
bırakamazlar" şeklindedir. Bu aynı zamanda ayetteki "Benim keydim çetindir" 
ifadesinin de manasıdır. Çünkü Allah'ın keydi (hilesi-tuzağı), O'nun azabıdır. 
Cenâb-ı Allah, kullan farketmeksizin, onların başına geldiği için azabına "keyd" 
(hile, tuzak) demiştir. 

Cübbai'nin bu görüşüne şu iki bakımdan cevap verilir: 

a) Ayetteki, "Ayetlerimizi yalan sayanları biz, bilmeyecekleri noktalar(dan) 
derece derece helake yaklaştırırız" ifadesinin manası, daha önce de bahsettiğimiz 
gibi, "Onlar her nezaman günah ve küfürde ileri giderlerse, Allah, onlara 
dünyada iken fazlası ile nimet ve hayır verir. Böylece onların dünya lezzetlerini 
elde etmeleri, Allah'ı zikretmeden uzaklaşmada ve O'na itaatten yüz çevirmede 
ileri gitmelerine sebeb olur" şeklindedir. Bu, bazı insanlar üzerinde müşahade 
ettiğimiz bir durumdur. Bu böyle, gözle görülen açık bir şey olduğuna göre, bu 
durumu inkâr etmek nasıl mümkün olur. 

b) Farzet ki bundan maksad, cezayı vermeme hususunda bir istidrac ve mühlet 
vermedir. Ancak bu da, (Mu'tezile'nin) "Allah kulunun ancak hayrını ve salâhını 
murad eder" şeklindeki görüşü ile çatışır. Çünkü Allah Teâlâ bu istidrac ve 
mühletin, kişinin kendisi yüzünden küfrünü, günahını ve isyanını artırıp, çok 
şiddetti bir cezaya müstehak olacağını bildiği şeylerdendir. Eğer Allah Teâlâ o 
kişinin hayrını ve iyiliğini dilemiş olsaydı, o kimsenin daha fazla günah 
işlemesinden önce, onun canını alırdı. Aksine, Allah'ın hikmetine ve kulunun 


maslahatını gözetmesine göre, o kulu, bu cezadan korumak için, ya hiç 
yaratmaması, yahut onu yaratıp, mükellef olma çağma gelmezden önce onu 
öldürmesi veyahut da onu, dünya âfetleri ile âhiret cezalarına düşmekten 
korumak için cennette yaratması gerekirdi. Binâenaleyh Hak Teâlâ, kulu 
dünyada yaratıp, mükellefiyet vartasına atıp, bunun o kulun sadece küfrünü, 
fâsıklığını ve cezayı hakedişini artıracağını bildiği halde, ömrünü uzatarak, ona 
günah işleme imkanı verince, biz, Allah Teâlâ'nın bu kimseyi sadece azab ve 
cehennem için yaratmış olduğunu anlarız. Bu husus, tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın daha 
evvel geçmiş olan, "Celâlim hakkı için biz, cinlerden ve insanlardan çoğunu 
cehennem için yaratrmşızdır" (Araf, 179)ayetinde beyan ettiği gibidir.Şu 
Mu'tezile'ye çok şaşıyorum. Onlar Kur'an'ın, kıyısı olmayan bir deniz gibi, böyle 
ayetlerle dopdolu olduğunu ve kesin netice veren akli delillerin bu ayetlere 
uygun olduğunu gördükleri halde, bu ayetlerin tefsirinde, böyle zayıf ve tutarsız 
izahlarla yetiniyorlar. Fakat benim hayretimi gideren tek şey, Allah'ın irade ettiği 


herşey mutlaka olur" şeklindeki bilgi ve inancımdır H82] 
Hz. Muhammed (s.a.s) Apaçık Bir Korkutucudur 


"Onlar düşünmediler mi ki arkadaşları (Muhammed'de) delilikten hiç bir eser 
yoktur. O ancak apaçık bir nezirdir" (A'râf 184). 1183) 


Resülullah'da Cinnetten Hiçbir Eser Yoktur 


Bil ki Cenâb-ı Hak, ayetlerinden yüz çevirip delil ve beyyinelerini iyice 
düşünmekten gafil olan kimseleri alabildiğince tehdid edince, tekrar onların 
kafalarındaki şüphelere cevap vermeye yönelerek, "Onlar düşünmediler mi ki 
arkadaşları (Muhammed'de) delilikten hiç bir eser yoktur" buyurmuştur. 
Tefekkür (düşünme), manaları kalb ile aramaktır. Çünkü kalbin düşünmesi, 
"nazar", "akletme", "te'emmül" ve "tedebbür" diye ifade edilir. 

Göz ile görmek, birşeyin görülüp bilinmesi için belli bir hal olup, bu halin 
meydana gelmesi için de, görülecek o şeyi görmek maksadıyla, gözbebeğini 
görülecek şeye doğru çevirme gibi bir mukaddimesi olduğu gibi, kalb ile 
görmenin (basiretin) de, -ki bu da "ilim" ve "yakin" diye adlandırılır- birşeyin 
bilinip anlaşılması için belli bir hal olup, bunun da, o bilinme ve anlaşılmayı 
sağlayabilmek için, aklın gözbebeğini etrafa çevirme gibi bir mukaddimesi 
vardır. İşte buna da "aklın nazarı (bakışı) ve fikri (düşünmesi)" denir. O halde 
ayetteki, "Onlar düşünmediler mi (tefekkür etmediler mi)?" ifadesi, eşyayı 


olduğu gibi, tam, mükemmel ve doğru olarak bilip tanımak için, fikri, teemmülü, 
tedebbürü ve iyice düşünmeyi emirdir. Ayetin lafzında bir hazif vardır ve takdiri, 
"Onlar düşünüp de anlamadılar mı ki arkadaşları Muhammed'de delilikten hiç 
bir eser yoktur" şeklindedir. "Cinnet" tıpkı bir "cilse" (oturuş) ve "rikbe" (biniş) 
kelimeleri vezninde "bir çeşit delilik" demektir. Bunun başına "min" harf-i 
cerrinin getirilmiş olması, Hz. Peygamber (s.a.s)'de. deliliğin hiç bir çeşidinin 
olmadığım gösterir. 

Bil ki bazı câhil Mekkeliler (müşrikler), şu iki sebebten dolayı, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in deli olduğunu söylüyorlardı: 

1) Hz. Peygamberin yaşayışı, onlarınkine hiç benzemiyordu. Zira o, dünyadan 
yüz çevirip, âhirete yönelmiş ve insanları Allah yoluna çağırmakla meşguldü. 
Bundan dolayı O'nun işleri, kendilerininkine uymuyordu. Bu sebebten dolayı 
onun deli olduğunu sanıyorlardı. Hasan 3İ-Basri ve Katâde şöyle demişlerdir: 
"Hz. Muhammed (s.a.s), gece Safa tepesinin üzerine çıkar, Kureyş'i kabile 
kabile, "Ey falan oğlu falanlar" diye çağırır ve onları Allah'ın ikâbı ile şiddetli 
cezasından sakındırırdı. Bunun üzerine onların bazıları, "sizin bu arkadaşınız, hiç 
şüphesiz delidir. Gece boyu bağırıp duruyor" diyorlardı. Bunun üzerine Hak 
Teâlâ bu ayeti indirerek Hz. Peygamber (s.a.s)'in, câhil insanların O'na mal 
ettikleri delilikten ötürü değit, sırf onları uyarmak ve inzar etmek için çağırdığını 
bilsinler diye, onları Hz. Peygamber'in durumu üzerinde düşünmeye teşvik 
etmiştir." 

2) Hz. Peygamber (s.a.s)'e vahiy geldiği zaman, O'nu başka bir hal alır; yüzü 
değişir, rengi sararır ve O'na baygınlığa benzer bir hâl ârtz olurdu. Bundan 
dolayı câhiller, "O delidir" derlerdi. İşte bu sebeble, Cenâb-ı Hak bu ayette, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'de hiçbir delilik olmadığını bildirmiştir. Çünkü Hz. Peygamber 
(s.a.s), onları Allah'a davet ediyor ve ontara, kendisine muaraza etmekten, 
önceki ve sonraki bütün insanların âciz kaldıkları, son derece fasih, kesin ve çok 
net akli deliller getiriyordu. O, huyu ve ahlâkı güzel, insanlarla muameleleri ve 
davranışı iyi, yolu hoş, gidişatı temiz ve âlemdeki insanlara numüne-i imtisal 
olacak güzel amellere devam eden birisi idi. Böyle bir insana "deli" 
denilemiyeceği açıkça bilinen bir şeydir. Bunun böyle olduğu sabit olunca, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in dine davet hususundaki sa'y-ü gayretinin, âlemlerin Rabbi 
Allah'ın, kâfirleri korkutup sakındırmak ve mü'minleri teşvik etmek için 
göndermiş olduğu apaçık bir nezir (uyarıcı) oluşundan ileri geldiği anlaşılır. 


[184] 


Bil ki nübüvvet (peygamberlik) meselesi üzerinde düşünmek, tevhidin 


delillerinin izahına ve anlaşılmasına dayalı bir şey olduğu için, Cenâb-ı Allah 
tevhide delâlet eden ayetini zikretmek üzere şöyle buyurmuştur: 

"Onlar (Allah'ın) göklerde ve yerdeki o melekütuna, Allah'ın yarattığı herhangi 
bir şeye ve belki ecellerinin yaklaşmış olduğuna bakmadılar mı? Artık bundan 
sonra hangi söze inanırlar?" (A'rât, 1B5). 

Bil ki hakim ve kadim (ezeli) bir yaratıcının varlığına dair, yerin ve göklerin 
melekütunda pek çok delil vardır. Biz bu delilleri, bu tefsirde, tekrar tekrar 
tafsilatlı olarak anlattık. Binâenaleyh onları tekrar etmenin bir faydası yoktur. 


[185] 
Vacip Teâla'nın Varlığının İsbat Edilmesine Dair 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah in yarattığı herhangi bir şeye..." buyurmuştur. Bunun 
maksadı, tevhide dair delillerin, göklere ve yere münhasır olmayıp, madde ve 
mana alemindeki her zerrenin, Cenâb-ı Hakk'ın birliği hususunda apaçık bir delil 
ve kesin bir hüccet olduğuna dikkat çekmektir. Biz bunun böyle olduğunu bir 
misal ile anlatmaya çalışalım: Deriz ki: Işık, evin penceresinden içeri 
düştüğünde, o ışık içinde uçuşan zerrecikler görülür. O zerrelerden tek birinden 
bahsettiğimizi farzedelim ve şöyle diyetim: O zerre de, sayısız yönden hakim 
(hikmet sahibi) bir yaratıcıya delâlet eder. Çünkü o zerre, sınırsız bir boşlukta, 
saytsız mekanlardan belli bir mekanda yer almıştır. O zerrenin, bu sayısız 
mekanlardan her birinde yer almasının mümkin olduğunu düşündüğümüzde, 
onun bu belli yerinde yer alışı, "mümkin" işlerden biri olmuş olur. Halbuki 
"mümkin"in, mutlaka bir tahsis edeni ve tercih edeni bulunur. Bu tahsis ve 
tercihte bulunan, şayet bir cisim ise, bu husustaki soru aynen sorulur. Yok eğer o 
tahsis ve tercih olan bir cisim değilse, o takdirde Allah Subhânehü ve Teâlâ'dır. 
Hem o zerre, ya hareket eder veya durur; böyle olan her şey ise, muhdestir. Her 
muhdesin meydana gelmesi ise, onun, meydana geldiği o vakitten önce veya 
sonra meydana gelmesi de mümkün iken, mutlaka hususi ve muayyen bir 
zamana tahsis edilmiştir.. Binâenaleyh, o muhdes varlığın, kendisinde meydana 
geldiği o muayyen vakte tahsis edilmesinin mutlaka kadim olan bir muhassis 
(tahsis edici)nin tahsis etmesiyle olması gerekir.." Eğer bu muhassis, cisim 
olursa, bu husustaki soru aynen geçerli olur. Eğer cisim olmazsa, o takdirde bu 
"muhassis", Allah Teâlâ'dır. Hem o zerre, bir mekânda bulunması ve bir hacme 
sahip olması itibariyle, diğer cisimlere eşit olup renk, şekil, tabiat, tad ve diğer 
sıfatlar hususunda onlardan farklıdır. Kendileri nazar-ı dikkate alındığında diğer 
cisimlere muhalif olan o sıfatların, o zerreye tahsis edilmesi, mutlaka mümkün 


olan bir husustur. Mümkin ve caiz olanın ise, mutlaka bir "müreccih"i 
bulunmaktadır. Bu müreccih, şayet bir cisim olursa, bu husustaki ilk inceleme 
yeniden gündeme gelir; yok, eğer o bir cisim değilse, bu durumda o "müreccih" 
Atlah Teâlâ'dır. Böylece, o tek zerrenin de sınırsız yönlerden ve sayısız açılardan 
bir yaratıcının varlığına delâlet ettiği sabit olmuş olur. Maddi ve manevi âlemin 
bütün cüzleri, müfredleri mürekkepleri, ulvileri ve süflileri hakkındaki hüküm de 
böyledir. İşte o zaman, şairin söylediği şu şeyin doğruluğunu görür ve anlarsın. 
"Her şeyde O'na dair bir delil bulunmaktadır; bu, o Allah'ın bir olduğuna delâlet 
etmektedir." L86] 


Ecellerinin Yaklaştığı İhtimalini Düşünmek 

Sen bunu iyice kavradığında, "Allah'ın yarattığı herhangi bir şeye..." 
mâna ve hikmetini anlarsın. 

Cenâb-ı Hak, bu hayranlık verici sırlara ve ince nüktelere dikkatleri çekince, 
bunun nesinden, tefekkür ve düşünmede bulunmayı alabildiğine teşvik etmeyi 
gerektiren ifadeyi getirerek, f 'Ve be/c/ ecellerinin yaklaşmış olduğuna..." 
buyurmuştur. Bu ifadenin başında bulunan "en" edatı, şeddeli olan enne'den 
tahfif yapılarak en haline getirilmiş olup, takdiri şeklindedir. Bu ayetteki zamir 
şan zamiridir.. Buna göre mana, "Belki de onların ecelleri yaklaştı. Böylece 
onlar, küfürleri üzere helak olup cehenneme varacaklardır. Bu ihtimal her zaman 
söz konusu olduğuna göre, aklı olan kir senin, kendisini bu derece korkudan ve 
de büyük olan böyle bir tehlikeden kurtarmak hususunda gayret sarfetmesi için, 
çabucak bu fikre doğru koşması ve hemen onu benimsemesi gerekir..." şeklinde 
olur. 

Cenâb-ı Hak, bu açık beyyineleri ve akli delilleri zikredince, "Artık bundan 
sonra, hangi söze inanırlar (İnanmak için) daha ne beklerler?" buyurmuştur. Bu 
böyledir; zira onlar, kendisinde bu kadar açık uyarmalar ve çok net beyyineler, 
deliller bulunmasına rağmen, Kur'an'a iman etmeyince, onlardan herhangi bir 


ayetinin 


kimse Kur'an'dan başkasına iman etmeye razı olur. 187) 
Bu Ayetten Çıkan Bazı Neticeler 


Bil ki bu ayet, pek çok neticeye delâlet eder: 

Birinci netice: Taklit, caiz değildir. Mutlaka düşünüp istidlal etmek gerekir. 
Bunun böyle olduğunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "... onlar düşünmediler 
mi?..." (A-râf, 184) ifadesidir. 


İkinci netice: Nübüvvet meselesi, Cenâb-ı Hakk'ın birliği meselesine dayanır. 
Bunun delili ise şudur: Hak Teâlâ, "O, ilerideki tehlikeyi apaçık haber verenden 
başkası değildir..." (Arâi,1s4>buyurunca, bunun peşinden, tevhidine, Allah'ın 
birliğine delâlet eden şeyi zikretmiştir. Şayet durum böyle olmasaydı, bu söze 
ihtiyaç kalmazdı. 

Üçüncü netice: Cübbâi ve Kâdi, Hak Teâlâ'nın "Artık bundan sonra hangi söze 
inanırlar?" buyruğunu, Kur'an'ın kadim olmadığına delil olarak öne 
sürmüşlerdir.. Çünkü "hadis-söz", "kadim'"in zıddıdır. Hem bu söz örf 
bakımından da "yeni olmayı" ifade eder. İşte bundan dolayı, "Bu şey yenidir; 
eski değildir..." manasında olmak üzere denilir. 

Böylece Araplar, "hadis" kelimesini, çok uzun zamandan beri varolan "eski" 
(atik, kadim)'nin zıddı kabul etmişlerdir. Yine, söylenilen söz için de, peyderpey 
kulağa gelip, kulakta hasıl olduğu için hadis denilmiştir. Bizim bu husustaki 
cevabımız, "Bu, kelimelerin lâfızları manastna hamledilmiştir. Bu lafızların 


hadis otduğundaysa, münakaşa yoktur" şeklindedir. 188] 
Ulvi ve Süfli Kâinat 


Dördüncü netice: Göklerin ve yerin melekütuna dikkatli nazarlarla bakmak, 
ancak onların kısımlarını bildikten sonra olur. Bunların kısımlarını açıklama 
hususunda detaylı söz, şöyle denilmesidir: Allah'ın dışındaki her şey, ya mekân 
tutmuş bir varlıktır, veya mekân tutmuş olana hulul etmiştir, ya da ne mekân 
tutmuş bir varlıktır ne de mekân tutmuş olana hulul etmiştir: Mekân tutmuş 
olana gelince, bu da ya "basit" olur, ya da "mürekkeb" olur. Basit olan varlıklar, 
ya "ulvi"dirler, ya "süfli"dirler. Ulvi olan basit varlıklar, felekler ve yıldızlardır. 
Zikrettiğimiz bu varlıklara, Arş ve Kursi dahildir. Yine bunlara cennet, 
cehennem, Beyt-i Ma'mür, "Sakf-ı Merfü (cennetin tavanı olan Arş) da dahildir. 
Artık sen bu kısımların tafsilatını iyice düşünüp araştır! 

Süfli olan basit varlıklar da, dört (ana) unsurun tabakalarıdır. Denizler, dağlar ve 
çöller bu kısma dahildirler. 

Mürekkeb varlıkar da dört tane olup, ulvi varlıkların tesirleri, madenler, bitkiler 
ve canlılardır. Sen bu dört cinsin, nevilerinin tafsilatını da iyice düşünüp araştır!.. 
Bir mekân tutmuş varlığa hulul etmiş olanlar ise, arazlar olup, bunların kırk 
kadar cinsi vardır. Her cinsin içine de, pek çok nevi dahildir. Sonra aktllı bir 
kimse bunların hükümlerinin, levazımının (ayrılmaz özelliklerinin), tesirlerinin 
ve tesir ettikleri varlıkların hayranlık veren durumları üzerinde düşündüğü 
zaman, sanki sahili olmayan bir denize dalmış olur. 


Üçüncü kısma gelince, ki bu ne bir yer (mekân) tutmuş, ne de bir mekân tutmuş 
olana hulul etmiş olan varlıklardır. Bunlar da iki kısımdır. Çünkü bu, ya tedbir 
etme (düzenleme) ve harekete geçirme suretiyle, cisimlerle ilgilidir. Ki bunlara 
"ruhlar" denir, ya da böyle değildir. Böyle olmayanlar da, cisimlerin bağlarından 
beri olan, kutsi ve yüce cevherlerdir. Birinci kısmın en yüce ve şereflisi, Arş'ı 
taşıyan sekiz mukaddes ruh(melek)'tur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "O Sün Rabbinin 
Arş'ını o (meleklerin) üstünde bulunan sekiz (melek) taşır" (Hakka, 17) 
buyurmuştur. Bu ruhlardan (meleklerden) sonra, kendilerine, "Melekleri 
görürsün ki, Rablerine hamd ile teşbih ederek Arş'ın etrafını kuşatmışlardır" 
(Zümer, 75) ayeti ile işaret edilen mukaddes ruhlar gelir. Bunun peşinden 
Kürsi'nin sakinleri olan ruhlar (melekler) gelir ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "O'nun izni 
olmadıkça nezdinde şefaat edecek kimmiş? O, önlerindekini de, arkalarmdakini 
de bilir. (Mahlükatı) O'nun ilminden, kendisinin dilediğinden başka hiçbir şeyi 
kavrayamazlar. O'nun kürsüsü, gökleri ve yeri kucaklamıştır, (o kadar 
geniştir...)" (Bakara.253)ayeti ile, onlara işaret edilmektedir. Bunların peşinden 
yedi kat gökte bulunan diğer mukaddes ruhlar (melekler) gelir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Saflar bağlayıp duran, sevk ve idare, men ve zecredenlere, zikri okuyanlara 
yemin ederim ki..." (Saffat, 1-3) ayeti ile, bunlara işaret edilmiştir. Bunların 
sıfatlarından birisi de, kendilerine emrettiği şeylerde Allah'a isyan etmemeleri, 
hiç yorulup bıkmaksızın gece-gündüz O'nu teşbih etmeleri, sözde O'nun önüne 
geçmemeleri ve O'nun emrini yerine getirmeleridir. 

Bil ki bizim, Hak Teâlânm mülkü ve melekütu hususunda bahsedip 
açıkladığımız bu şeyler, okyanustan bir tek damla gibidir. Binâenaleyh belki de 
Allah Subhanehü ve Teâlâ'nın bu âlemin ötesinde milyonlarca âlemi, bu 
âlemlerden her birinde bu Arş'dan daha büyük bir Arş'ı; bu Kürsi'den dal .d yüce 
bir Kürsisi ve bu göklerden daha geniş gökleri vardır. Öyle ise Cenâb-ı Allah'ın 
"Rabbinin ordularını, kendisinden başkası bilmez" (Müddessir, 31) ayetini 
işittikten sonra, insan aklı, Allah Teâlâ'nın mülkünün ve melekütunun kemâlini 
nasıi ihata edip tam olarak kavrayabilir? İşte insan bu kısımları aklında tutup, 
O'nun hikmet ve ulühiyet sırlarının marifetine (bilgisine) dalmayı dilediği 
zaman, o meleklerin, "Seni tenzih ederiz. Senin bize öğrettiğinden başka, bizim 
hiçbir bilgimiz yoktur" (Bakara. 32) şeklindeki sözlerini daha iyi anlar. Ebu'l- 
'Alâ el-Me'arri ne güzel söylemiştir: 

"Ey İnsanlar, Allah'ın, kendisinde yıldızların, güneşin ve ayın akıp gittiği nice 
felekleri bulunmaktadır.. Burada, geçmişimiz ve geleceğimiz Allah'ın (kudret) 
elindedir; O'nun dışındakilerin yanında ise hiçbir kadr ü kıymetimiz yoktur..." 


[189] 


"Allah kimi saptınrsa artık ona hidayet edecek yoktur. O, bunları taşkınlıklar 
içinde, serseri bir halde bırakıvsrir 

(Al raf, 186). 

Bil ki Allah Teâlâ bu ayette, bir kez daha, ayetleri yalanlayan sapıkların hallerini 
anlatarak, "Allah kimi saptınrsa, artık ona hidayet edecek yoktur" buyurmuştur. 
Bil ki alimlerimizin (ehl-i sünnetin) bu ayet-i kerimeyi, hidayet ile dalâletin 
Allah'dan olduğuna delil getirişleri, geçen ayette olduğu gibidir. Aynı şekilde 
Mu'tezile'nin bu ayeti te'vili ve bizim onlara cevabımız da daha önce geçmiş 
olanlar gibi olup, onları burada tekrar etmenin bir faydası yoktur. 

Ayetteki veyezeruhum ifadesi bir isti'naf cümlesi olmak üzere merfü olup, 
kendisinden önceki ifâde ile bir münasebeti yoktur. (Yani onun üzerine 
atfedilmiş değildir.) Ebu Amr bu fiili, daha önce Allah ism-i celâli geçmiş 
olduğu için, yâ ile ve merfü olarak yezeruhum (o onları bırakır) şeklinde 
okurken; Hamza ve Kisâi yâ ile ve meczum olarak yezerhum şeklinde 
okumuştur. Bu kıraatin izahı, Sibeveyh'in yaptığına göre, şöyledir: Bu kelime, 
ayetteki "Artık ona hidayet edecek yoktur" buyruğunun mahalli üzerine atıftır. 
Çünkü bu ifade mahallen, şartın cevabı olarak meczumdur. O halde, ve 


yezerhum ifadesi meczüm olan bu mahalle atfedil mistir. 1190) 
Kıyamet 


"Kıyametin sübütunun ne zaman olduğunu sana sorarlar. De ki: "Onun ilmi 
ancak Rabbimin katmdadır. Onun vaktini, kendisinden başkası açıklayamaz. O, 
göklere de, yere de ağır basmıştır. O (kıyamet), size ancak ansızın gelir. Tam 
manasıyla biliyormuşsun gibi, onu sana sorarlar. De ki: "Onun ilmi ancak Allah 


katmdadır. Fakat insanların çoğu bunu bilmezler" (A'rftf, 187). 91) 
Ayetin Makabli İle İlgisi 


Bil ki ayetin, önceki ayetlerle ilgisi hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Allah Teâlâ, tevhid, nübüvvet, ka2a ve kaderden bahsedince, bunun peşisıra 
âhiretle ilgili sözü de getirmiştir. Çünkü biz, Kur'an-ı Kerim'de külli (genel) 
neticelerin, sadece bu dört husus olduğunu açıklamıştık. 

b) Allah Teâlâ, daha önce geçmiş olan ayette, kulları tevbeye ve ıslaha (hali 
düzeltmeye) devama teşvik etmek için, "Belki ecellerinin yaklaşmış olduğuna da 
hiç bakmadılar mı?" (A'râf, ıbs) buyurunca, Kıyametin ne zaman kopacağı 


hususunun gizli ve saklı olduğu, kalblerde iyice anlaşılsın ve böylece bu husus 
mükellefleri tevbe ile farzları edaya yönelmeye sebeb olsun diye, bunun pesisıra, 
"Kıyametin sübütunun ne zaman olduğunu sana sorarlar" buyurulmuştur. Bu 


ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 092] 
Nüzul Sebebi 


Alimler, bu soruyu soranın kim olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak İbn Abbas: "Bir grup yahudi, "Ey Muhammed, söyle bakalım, 
Kıyamet ne zaman kopacak?" dedikleri zaman, işte bu ayet nazil oldu" 

derken; Hasan el-Basrt ve Katâde de "Kureyş, "Ey Muhammed, aramızda 
akrabalıkbulunmaktadır; o halde bize, Kıyametin ne zaman kopacağını anlat.." 


dediklerinde, bu ayetin nazil olacağını söylemişlerdir.. 093] 
Kıyamete "Saat" Denilmesinin Sebebi 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Saat lafzı, tıpkı necm kelimesi genel olarak her 
yıldız için kullanıldığı halde 

Süreyya yıldızfnın ism-i galibi olması gibi, "esmâ-i gâlibe"dendir. Kıyamet, 
ya ansızın geleceği için bu adı almıştır, yahut bütün mahlükatın muhasebesi, tek 
bir saatte ifa edileceği için; veyahut da, uzun bir zaman olmasına rağmen, 
canlılar nezdinde tek bir saat gibi geleceği için, bu adla, "saat" adıyla 


adlandırılmıştır..." 1194] 
Eyyâne Kelimesi Hakkında 


Eyyâne kelimesinin manası, gelecek olan vakti ve zamanı sormaktır.. O halde bu 
ifâde, zamanla alâkalı bir sorudur. Netice olarak diyebiliriz ki eyyâne kelimesi, 
meta "ne zaman?" manasına gelen bir kelime olup, bunun neden iştikak ettiği 
hususunda iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Meşhur olan bu görüşe göre bu kelime, eyne "nerede?" kelimesinden 
türemiştir. İbn Cinni, bu görüşü kabul etmeyerek şöyle der: Eyyâne zaman için 
kullanılan bir edattır. Eyne ise, mekân için kullanılan bir edattır. Binâenaleyh, 
daha nasıl bunlardan biri diğerinden iştikak etmiş olabilir? 

b) Bu İbn Cinni'nin tercih ettiği görüş olup, buna göre bu kelime, eyyü (hangi, 
ne? ) kelimesinden iştikak etmiş olup, fa'lân vezninde bir kelimedir... Çünkü 


bunun 

manası, "Hangi zaman, ne vakit?" demektir.. Eyyü kelimesi ise, *3\ cJjî "Ona 
sığındım, başvurdum" ifadesinden alınmış, fa'l vezninde bir kelime, masdardır.. 
Çünkü, cüz ve kısım, bütünün mekânına varır, sığınır ve ona istinâd eder.. İşte 
İbn Cinni'nin açıklaması budur. Sülemi ise, bu kelimeyi, hemzenin kesresiyle 


iyyâne şeklinde okumuştur. H25] 
Dördüncü Mesele 


Mürsâhâ kelimesindeki mürsâ,irsâ' (demir atmak, gelip dayanmak) manasında 
bir masdardır. Çünkü Cenab-ı Hak, "Onun akması da, durması da Allah'ın 
adıyladır.." (Hüd. 41) buyurmuştur. Yani, demektir.. O halde "irsâ", sabit kılmak, 
sağlamlaştırmak., demektir. Nitekim bir şey sabitleşip iyice kuvvetlendiğinde 
denilir. Cenâb-ı Hak da, "Dağlan da (sapasağlam) çaktı.." (Naziâi, 32) 
buyurmuştur. Binâenaleyh, kelimesi, mutlak manada sebatın, durmanın ismi 
olmayıp, aksine, ağır olan bir şeyin sabit olması, durması için kullanılan bir 
isimdir. Meselâ, "dağı dikmek ve sabitleştirmek" ve "Gemiye demir attırmak, 
onu sabitleştirmek" tabirleri bu manadadır. Cenâb-ı Hakk'ın, "O. göklere de, yere 
de ağır basmıştır.." buyruğunun delaletiyle, canlılara en ağır gelen şey Kıyamet 
olunca, pek yerinde olarak Cenâb-ı Hak, Kıyametin vuku bulmasını ve sübutunu, 


"irsâ" kelimesiyle ifade etmiştir. 190) 
Kıyametin Vakti Allah Katındandır 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "De ki: Onun ilmi ancak Rabbimin katındadır" 
buyurmuştur. Yani, "Kıyametin ne zaman meydana geleceği vakti, sadece 
Rabbim bilir..." demektir.. Bu ayetin benzeri ayetlerde, Cenâb-ı Hakkın, "O 
saatin ilmi, şüphesiz ki Allah'ın nezdindedir" (Lukman, 34); "O saat, muhakkak 
ve mutlak gelecektir. Ondan hiçbir şüphe yoktur..." (Mümin, 59) ve: "Çünkü o 
saat şüphesiz gelecektir. Ben onu hemen hemen gizliyorum ki..." (Tâhâ, 1s) 
ayetleridir. Cebrail (a.s), Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Kıyamet ne zaman kopacak?" 
diye soru sorduğunda, Hz. Peygamber (s.a.s), "Kendisine Kıyamet hakkında soru 


sorulan kimse, bu hususta, soru sorandan daha bilgili değildir" 197] 
buyurmuştur. 

Muhakkik âlimler şöyle demektedirler:"Kıyametin,insanlara gizli bırakılmasının 
sebebi şudur: Kullar, Kıyametin ne zaman kopacağını bilmedikleri zaman, bu 


hususta sürekli olarak tedbirli davranırlar; böylece de bu husus onları daha fazla 
itaatta bulunmaya sevkedip, günahtan da o nisbette alıkoymuş olur. " 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu mânayı te'kid ederek, "Onun vaktini,kendisinden 
başkası açıklayamaz..." buyurmuştur. "Tediye" kelimesi, bir şeyi ortaya 
koymak; "tecelli" ise, o şeyin kendiliğinden ortaya çıkmasıdır. Buna göre mana, 
"O Kıyametin muayyen oian zamanını, sadece Allah Teâlâ ortaya çıkarır." 
şeklinde olur. Yani, "Onun, belirli ve muayyen vaktini bildirmek ve haber 
vermek suretiyle izhâr etmeye, sadece Cenâb-ı Hak kadir olabilir.." demektir. 


(198) 
Kıyametin Ağır (Sakil) Sıfatının İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "O göklere de, yere de ağır basmıştır " buyurmuştur. 
Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı, Kıyameti ağır olmakla nitelemektir. Bunun 
benzeri ayet de, Cenâb-ı Hakk'ın, 'İleride kendilerini bekleyen ağır (saki!) güne 
aldırmazlar" (insan, 27) buyruğudur. Hem Cenâb-ı Hak, Kıyametin zelzelesini 
"büyük olmakla" vasfederek, ".. çünkü o saatin zelzelesi büyük bir şeydir..." 
(Hacc,i)buyurmuştur. Yine, O'nun azabını da "şiddetle", "çetin olmakla" 
vasfederek, "... Halbuki onlar sarhoş değildirler. Fakat Allah 'm azabı pek 
çetindir.." (Hacc. 2) buyurmuştur. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Müfessirler, bu tabiri tefsir hususunda 
şu izahları yapmışlardır: 

Hasan el-Basri şöyle demiştir: "O geldiği zaman gökler parçalanıp, güneş ve ay 
dürüleceği, yıldızlar saçılıp döküleceği için, onun gelmesi göklere ve yere ağır 
gelmiştir; bu günde, yer, başka bir yer şekline dönüşeceği ve dağ, deniz diye bir 
şey kalmayacağı için yere de ağır gelmiştir." 

Ebu Bekr el-Esamm da şöyle demiştir: "Bu gün, gerek göktekilere, gerekse 
yerdekilere cidden ağır gelecek olan bir gündür... Çünkü onlar bu günde yok 
olur, helak olurlar... Bu ise, kalblere çok ağır gelen bir husustur..." 

Bazı âlimler de şöyle demişlerdir: "Bu gün, kalblere çok ağır gelecek olan bir 
gündür. Çünkü canlılar, bu günden sonra, öldükten sonra dirilişe, hesaba 
çekilmeye ve suâle doğru yol alacaklarını bilirler... Böylesi bir günde, Allah'a 
karşı duyulacak olan korku, son derece şiddetli olur." 

Süddi ise, sakulet kelimesine şu manayı vermiştir. "Yani o Kıyamet, 
göklerdekilere ve yerdekilere saklıdır., o Mukarreb meleklerden ve 
peygamberlerden hiçbiri, onun ne zaman vuku bulacağını bilemezler." 

Bazı âlimler de bu tabire, şu manayı vermişlerdir: "Yani, onun, muayyen 


vaktinin bilgisini elde etmek, göktekilere ve yerdekilere ağırdır. 8u tıpkı, 
taşınılması imkânsız otan bir yük hakkında, "O, onu taşıyana ağır gelir" yani, "O, 
onu taşıyamaz!" denilmesi gibidir." Yine bu, tıpkı, bilgisini Cenâb-ı Hakk'ın 
kendisine hasretmiş olduğu şeyler hakkında, "Bu, o insanlara ağır gelir" 
denilmesi gibidir.. 

Daha önce Cenâb-ı Hak, "O (Kıyamet), size ancak ansızın gelir" buyurmuştur. 
Bu, daha önce geçenleri tekid ve Kıyametin, insanların gafil olduğu bir zamanda 
ansızın geleceğini ifade etmektir.. Hz. Peygamber (s.a.s)'in de şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: 

"Kıyamet, kimi adamlar yerini yurdunu düzene korken, kimi adamlar, 
hayvanlarını sularken, kimi adamlar, çarşısmda-pazarmda ticaret metâınn 
yanında dururken (satarken) ve kimi adamlar terazisini indirip kaldırırken, 
ansızın gelir." 

Hasan el-Basri de, Hz. Peygamber'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Muhammed'in canı elinde olan Allah'a yemin olsun ki, adam lokmayı ağzına 
götürürken, muhakkak Kıyamet kopacaktır; böylece de Kıyamet, o kimseyle 


lokması arasına girecektir..." H29] 
Hafiyy Kelimesinin Mânası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Tam manasıyla biliyormuşsun gibi, onu sana 
sorarlar..." buyurmuştur. Buradaki hafiyy kelimesiyle ilgili şu izahlar yapılmıştır: 
1) Hafiyy itaatkâr ve latif, hoş olan, demektir.. İbnu'l-A'rabi, "Arapça'da "Bana 
iyilikte bulundu, güzel davrandı-güzel davranmak..." denildiğini söylemiştir.. O 
halde "hafi", hüsnü kabul, güzel karşılama anlamına gelir. Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Çünkü o, bana çok lütufkârdır" (Meryem. 47) buyruğu da, bu manadadır! Yani, 
"İyi davranan, lütufkâr; kendisini çağıraiyinda, çağrıma icabet eden, onu kabul 
eden" demektir. Böyle olması halinde, (ayetin manası), "Sanki sen onlara itaatkâr 
ve onlara karşı muamelesi ve uyumu iyi olan biriymişsin gibi, bu meseleyi sana 
soruyorlar..." şeklinde olur. Hasan el-Basri, Katâde ve Süddi'nin görüşleri de bu 
manadadır. Bu görüşü, bu ayetin tefsirinde biraz önce nakledilen şu husus da 
teyid etmektedir: "Kureyş, Hz. Muhammed'e, "Ey Muhammed, aramızda 
akrabalık bulunmaktadır; o halde bize, Kıyametin ne zaman kopacağını anlat..." 
demişlerdir..." Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, 'Tam manasıyla biliyormuşsun gibi, 
onu sana sorarlar..." buyurmuştur. Yani, "sanki sen onların dostu ve onların 
sözünü dinleyen birisiymişsin gibi..." demektir. Bu, "sen, onlar küfürlerinde 
devam ettiği sürece, onların dostu olamazsın..," anlamındadır. 


2) Haflyyun ifadesine şu mana da verilmiştir: "Bu, kendisi hakkında çok soru 
sorulan ve bilinmesi çok fazla taleb edilen bir husustur..." Bu görüşe göre haftyy 
kelimesi, soru sormada diretmek ve isrâr etmek manasına gelen ihfâ 
masdarından olup fail vezninde bir kelime olmuş olur. Bir şeyi çokça sorup 
araştıran kimse, onu öğrenir.. Ebu Ubeyde, bu kelimenin, bir meseleyi iyice 
araştırdı manasına gelen tabirinden alınmış olduğunu söylemiştir. Buna göre 
Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun manası, "Sanki sen o Kıyameti çok sormuşsun ve 
onu Dilmeyi taleb etme hususunda ileri gitmişsin!..." şeklinde olur. Keşşaf sahibi 
şöyle demektedir: "Bu tertlb, mübalağa ifade etmektedir. Bıyıkları iyice 
kısaltmak anlamında kullanılan baklayı kökünden çıkarma, sökme manasına 
gelen ifadeleri de böyledir. Yine bir kimse bir meselede ısrar edip direttiği 
zaman, yine bir kimse, birisine alabildiğine itaat edip ona iyilik yaptığında 
denilmesi de böyledir. Böyle olması halinde, bu iki görüş de, mana bakımından 


birbirine yakın iki görüş olmuş olur.. 1200) 
İkinci Mesele 


Ayetteki anhâ kelimesi ile ilgili olarak da şu iki izah yapılmıştır: 

a) İfadede bir takdim-tehir söz konusu olup, ayetin takdiri, şeklindedir. Daha 
sonra, Söz uzayacağı ve bir de, hazfedilmesi sebebiyle herhangi barışıklığa 
sebebiyet vermeyecek şekilde malüm olduğu için, buradaki bihâ sözü 
"azledilmiştir. 

b) Ayetin takdirinin, "Sanki sen onlara itaat ediyormuşsun ; Di. sana 
soruyorlar..." şeklinde olmasıdır. Çünkü hefâ fiili, bazan bâ harf-i ceriyle,zan da 
an harf-i ceriyle mütcaddi olur. Bu izahı, Ibn Mesüd'un şeklindeki kıraati de 


destekler. LOHN 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kıyametin sübutunun ne zaman olduğunu sana sorarlar.,." 
buyruğu, Kıyametin ne zaman 

kopacağı hakkında bir soru; O'nun ikinci olarak, "Tam manasıyla biliyormuşsun 
gibi, onu sana sorarlar..." buyruğu ise, Kıyametin nığınm, şiddetinin ve 
heybetinin künhü ile alâkalı bir sorudur. Dolayısıyle, bu fedolrrin tekrarlanmış 
olduğu söylenemez.. Cenâb-ı Hak, bu iki sorudan birincisine, "Onun ilmi ancak 
Rabbimin kalındadır"; ikincisine de, "Onun ilmi ancak Allah katmdadır" diyerek 
cevap vermiştir. Bu iki şekil arasındaki fark şudur: Birinci soru, Kıyametin ne 


zaman kopacağı ile ilgili bir sorudur. İkincisi ise, Kıyametin şiddet ve heybetinin 
ne kadar olduğuyla alâkalı bir sorudur. Allah'ın, heybet ve azamet bakımından 
isimlerinin en büyüğü, en fazla heybet ve celâle delâlet eden ismidir ki, bu da, 
Lafzatullah ("Allah") olup, bu, Kıyametin şiddetinin ne kadar olacağı sorusuna 
karşı verilen cevapta zikredilmiştir.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu ayetini, "Fakat insanların çoğu bunu bilmezler" 
buyurarak bitirmiştir. Yani, "İnsanların pek çoğu, Kıyametin muayyen vaktini 
bilmenin insanlardan niçin gizlenmiş olduğunun sebebini bilemezler.." demektir. 
202 


"De ki: "Ben kendim için, Allah'ın dilediğinden başka, ne bir faideye, ne de bir 
zarara muktedir değilim. Eğer ben gaybı bilseydim, elbet daha çok servet 
kazanmak isterdim ve bana hiç bir fenalık da dokunmazdı. Ben iman edecek 
kimselere azabın habercisi, müjdeci olmaktan başka bir şey değilim" (A'râf, 
188). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 203) 
Ayetin Makabli İle Münasebeti 


Bu ayetin, önceki ayetlerle münasebeti hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Ayetteki, "De ki: "Ben kendim için, ne bir faideye, ne de bir zarara muktedir 
değilim" ifadesi, "Ben, gaybı bildiğimi iddia etmiyorum. Ben ancak bir nezir 
(uyarıcı) ve beşir (müjdeleyiciyim)" demektir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer iddianızda 
doğru iseniz, bu vaad ne zaman" derler. De ki: "Ben, kendi kendime Allah'ın 
dilediğinden başka ne bir zarar, ne de bir fayda vermeye kadir değilim. Her 
ümmetin, bir eceli vardır" (Yunus, ifadesi de bunun benzeridir. 

b) Rivayet olunduğuna göre Mekkeliter, "Keşke Rabbin ne zaman ucuzluk, ne 
zaman pahalılık olacağını haber verse de, böylece biz ona göre alıp satsak ve kâr 
etsek. Yine hangi beldelerde kıtlık olacağını haber verse de, biz bolluk olan 
beldelere göç etsek" dedikleri zaman, bu ayet nazil oldu. 

c) Bazı alimler de şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Beni Mustalık 
savaşından dönünce yolda bir rüzgar çıktı. Hayvanlar bu rüzgardan ürküp 
kaçtılar. Derken, Hz. Peygamber (s.a.s), Medine'de Rifae'nin öldüğünü haber 
verdi. (Münafıkların ileri gelenlerinden olduğu için Rifâe hakkındaki bu haber, 
münafıkları öfkelendirdi). Bu arada Hz. Peygamber (s.a.s), "Bakınız devem 
nereye gitmiş?" dedi. Bunun üzerine Abdullah b. Übey, arkadaşlarına, "şu 
adamın haline şaşmıyor musunuz? Medine'de bir adamın öldüğünü haber 


veriyor, ama devesinin nerede olduğunu bilemiyor" deyince, Hz. Peygamber 
(s.a.s), "Bir grup münafık şöyle şöyle dediler: Benim devem şu yerde, şu 
bölgede, yulan bir ağaca takılmış olduğu halde duruyor" buyurdu. O deveyi, 
aynen Hz. Peygamber'in dediği yerde ve şekilde buldular. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hak, "Deki: "Ben kendim için, Allah'ın dilediğinden başka ne bir 


faideye, ne de bir zarara muktedir değilim " ayetini indirdi. 1204) 
İmam ve Küfrü Yaralan Allah'dır 


Bil ki Mekkeli müşrikler, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, gaybtan haber vermesini 
ve kendilerine çok mal-mülk ve 

büyük saltanat kazandırmasını isteyince, O, gücünün sınırlı olduğunu ve 
bilgisinin azlığını bildirerek, her kulun böyle olacağını, tam kudretin ve herşeyi 
kuşatan ilmin ancak Allah'a ait olduğunu, kulun böylesi bir ilmi ve kudreti 
bulunamayacağını beyân etti. 

Alimlerimiz (Ehl-i Sünnet), kulların fiillerinin yaratılması konusunda, ayetteki, 
"De ki; "Ben) kendim için... ne bir faideye, ne de bir zarara muktedir değilim" 
Duyruğunu delil getirerek şöyle demişlerdir: "İman, bir menfaat; inkâr ise bir 
zarardır. Binâenaleyh bu ikisinin, ancak Allah'ın meşi'eti ile gerçekleşmesi 
gerekir. tBu da, man ve küfrün, ancak Allah'ın dilemesi ile meydana 
gelebileceklerini gösterir. Bunun izahı, defalarca anlattığımız gibi, şöyledir: 
İnkâr etme gücü, (yani kâfir olabilme kudreti) Tian etmeye elverişli olmaz ise, 
bu demektir ki: O kudreti yaratan, o inkâr eden esenin inkâr etmesini murad 
etmiştir. Eğer bu, aynı zamanda imana da elverişli Hr kudret olursa, bu demektir 
ki: O kudretin yaratıcısı, o insanın kâfir olmasını z lemistir. Yok eğer bu, sadece 
ınhana elverişli bir kudret ise, iman yerine, o insandan küfrün sâdır olması, 
ancak kesin bir sebebin olması halinde söz konusu olur. E -âenaleyh o insanın 
küfrünü gerektiren bu kesin sebebi yaratan, o insanın kâfir : -nasını irâde etmiş 
olur. Böylece bütün ihtimallere göre, Allah dilemedikçe, kulun «eıdisine ne bir 
fayda, ne de bir zarar veremiyeceği sabit olmuş olur." 

Kâdi buna birkaç yönden cevab vermiştir: 

1) Ayetteki, "Deki: "Ben, kendim için Allah'ın dilediğinden başka ne bir faideye, 
ne de bir zarara muktedir değilim" ifadesinin zahiri, lafzı bakımından her 
nekadar umümi ise de, biz bu ayetin sebeb-i nüzulünün, kâfirlerin "Ey 
Muhammed, keşke Rabbin ne zaman ucuzluk, ne zaman pahalılık olacağını 
haber verse de, böylece biz ona göre alıp satsak ve kâr etsek..." şeklindeki sözteri 
olduğunu söylemiştik. Binâenaleyh ayetin umumi lafzı, sebeb-i nüzulüne 


hamledilir. O halde ayette geçen "falde" ile, mal ve benzeri şeylerin kazanılması; 
"zarar" ile de kıtlık, hastalık ve benzeri şeyler kastedilmiştir. 

2) Bu ifade, "Ben, gaybi hususlarda, kendim için bir fayda ve bir zarara muktedir 
değilim" demektir. Bunun delili ise, "Eğer ben gaybı buseydim elbet daha çok 
servet kazanmak isterdim" ayetidir. 

3) Bu ifade, "Allah'ın, beni kendisine muktedir kılıp, o hususta imkan vermeyi 
dilediği kadarıyla, ancak kendim için bir fayda ve zarara muktedir olabilirim" 
demektir. Bu sözün maksadı, Hz. Peygamber (s,a.s)'in, Allah'ın muktedir kıldığı 
şeyler dışında, hiçbir şeye muktedir olamayacağını beyan etmektir. 

Bil ki (Kâdi'nin) bu izahlarının hepsi, ayetin zahirini bırakmaya dayanmaktadır. 
Biz, hak ve doğru olanın, ayetin lafzının zahirinin delâlet ettiği mana olduğuna 
kesin akli deliller getirdiğimiz halde, böyle manalara kaçmak nasıl caiz olur? 


Allah en iyi bilendir. 1205) 
Ayette Geçen "Hayr" Tabirinin Tefsiri 


Hz. Peygamber (s.a.s), gaybı bilmediğine "Eğer ben gaybı bilseydim elbet daha 
çok hayır kazanmak isterdim" diye delil getirmiştir. Alimler bu ayetteki 
"hayır" ile, ne kastedildiği hususunda ihtilaf etmişlerdir: "Bundan murad, 
"dünya menfaat ve malını toplayıp, afet ve zararlarını defetmektir" denilmiştir. 
Buna göre, "hayr" tabirinin içine, bolluk, kıtlık, kâr ve kazanç kabilinden herşey 
girer. 

Yine bu kelimeyle, "dini hususlardaki hayır ve iyilik" manasının kastedildiği de 
söylenmiştir. Buna göre bu, "Eğer ben gaybı bilseydim, o zaman hak dine 
çağırmanın şu insanda müessir olup, öbüründe olmayacağını bilir, artık nasıl olur 
da berikini bırakıp öteki ile meşgul olabilirdim?" demektir. 

Bu kelime İle, sorulara verilen cevaplarla ilgili şeyler kastedilmiştir. Buna göre 
ayet, "Eğer ben gaybı bilseydim, hayrı ve mesela Kıyametin ne zaman 
kopacağına dair sorular gibi onların sorduğu o soruların cevabını, çokça 
verirdim" demektir. 

Ayetteki "ve bana hiçbir fenalık da dokunmazdı" ifadesi ile ilgili iki görüş vardır: 
Birinci görüş: Vahidi (r.h) şöyle der: "Burada söz, "Eğer ben gaybı bilseydim, 
elbet daha çok hayır kazanmak isterdim" cümlesinde tamamlanmıştır. Daha 
sonra "Bana hiçbir fenalık dokunmaz" ifadesi ile, yeni bir cümle başlamıştır ki 
bu, "Bende bir delilik yok" demektir. Çünkü o müşrikler, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Kendilerinin arkadaşlarında delilikten hiçbir (eser) yoktur" (A-râf, 
184) ayetinde de ifâde edildiği gibi, deli olduğunu söylemişlerdir." Bu görüş, 


bence gerçekten uzak bir ihtimal olup, ayetin nazmında zayıflık olduğu 
manasına gelir. 

İkinci görüş: Bu, birinci sözün tamamlayıcısıdır. Buna göre ayetin takdiri 
manası, "Şayet gaybı bilseydim, daha çok hayır elde ederdim ve kötülüklerden 
de o nisbette korunurdum. Böylece de bana, herhangi bir kötülüğün 
dokunmayacağı bir duruma ulaşırdım.. Durum böyle olmayınca, yanımda, 
gaybın bilgisinin bulunmadığı ortaya çıkmış olur" şeklinde olur. Hz. Peygamber, 
daha önce, ancak Allah'ın, kendisini muktedir kıldığı şeylere kadir olduğunu ve 
Allah'ın, bilgisini kendisine bildirdiği şeyleri bilebildiğini beyan edince, "Ben 
iman edecek kimselere azâbsn habercisi, müjdecisi olmaktan başka (bir şey) 
değilim" demiştir. "Nezir" günah işleme ve farzları terketmeye mukabil ceza ve 
ikâb ile uyarma; "beşir" ise farzları yapma ve günahları terketmeye mukabil 
mükâfaat ile müjdeleme hususunda mübalağa ifade eden birer kelimedirler. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "iman edecek kimselere..." ifadesi hakkında da şu iki açıklama 
yapılmıştır: 

a) Peygamber, hem mü'minleri, hem de kâfirleri korkutup, müjdeler. Ancak ne 
var ki bu ayette, iki gruptan birisi bildirilip, diğeri zikredilmemiştir. Çünkü 
onlardan birini zikretmek, aynı zamanda diğerini ifade eder. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın 
tıpkı, "Hararetten sizi koruyacak elbiseler..." (Nahi.ai) ifadesi gibidir. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s), her ne kadar herkes için bir nezir ve bir beşir ise de, 
ancak ne var ki, bu korkutma ile müjdelemeden yararlanan, sadece 
mü'minlerdir... İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, sadece mü'minleri 
zikretmiştir. Biz, böylesi bir manayı, Cenâb-ı Hakk'ın (Bakara, 2) ayetinin 
tefsirinde iyice anlatmıştık. 1206) 


"O, sizi bir candan yaratandır, bundan da, kendisine ısınsın diye, eşini yapan 
O'dur. Vaktâ ki o, onu örtüp bürüdü, o da hafif bir yük yüklendi de bununla gidip 
geldi. Nihayet gebeliği ağırlaşmca ikisi de Rablerine şöyle dua ettiler:"Eğer bize 
düzgün bir çocuk verirsen, andolsun ki her halde şükredenlerden olacağız." 
Fakat Allah onlara düzgün bir çocuk verince kendilerine verdiği nimetler 
hususunda şirke gitmeye başladılar. Onlar neyi tutuyorlarsa, Allah onlardan 
(münezzehtir), yücedir" (A'râf, 189-190). 

Bil ki, Allah Teâla bu ayetle yine tevhid meselesini izaha ve şirki iptal etme 


konusuna dönmüştür. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır. [207] 


Ayetle İlgili Rivayet Tefsiri 


İbn Abbas'tan rivayet edildiğine göre, bu ayette geçen "bir can.. f kelimesiyle 
Hz. Adem; "bundan da. eşini yapan..." kelimesiyle de Hz. Havva murad 
edilmiştir. Yani, Allah Teâlâ, Hz. Havva'yı, eziyyet vermeksizin, Hz. Adem 
(a.s)'in kaburgasından yaratmıştır... Vakta ki Adem, Hz. Havva'yı bürüyünce, 
Havva, hafif bir yük yüklendi (Hamile kaldı). Çocuk onun karnında ağırlaşmca, 
İblis, bir adam suretine girip Havva'nın yanına gelerek şöyle dedi: "Ey Havva, 
bu nedir? Ben, bunun bir köpek ya da herhangi bir hayvan olmasından 
korkuyorum. Onun, nereden çıkacağını nereden bileceksin? Arkandan mı çıkıp 
seni öldürecek, yoksa karnın mı yarılacak?" Bunun üzerine Havva endişelendi ve 
bunu, Adem'e anlattı. Böylece de Adem ile Havva, hep bunun endişesi ve 
hüznünü taşıdılar. Daha sonra o İblis, Havva'ya gelerek şöyle dedi: "Eğer 
Allah'dan onu, tıpkı senin gibi kusursuz ve hilkati tam bir kimse yapmasını ve 
onun, senin karnından çıkmasını istersen, sen O'na Abdu'I-Hâris adını verirsin..." 
Melekler arasında, İblis'in adı el-Hâris idi. İşte bu, Cenâb-ı Hakk'ın 'Takat Allah 
onlara düzgün bir çocuk verince, kendilerine verdiği bu çocuk hakkında ona 
eşler tutmaya başladılar" ayetinde ifade edilen husustur. Yani, "Allah onlara, 
düzgün ve kusursuz bir çocuk verince, Adem ile Havva, O'na eşler tutmaya 
başladılar" demektir. İşte, buradaki koşulan şirk ile Haris (iblis) kastedilmiştir. 


Kıssanın tamamı bundan ibarettir. [208] 
Razî'nin Bu Rivayeti Eleştirmesi 


Bit ki, yapılan bu tevil yanlıştır. Bunun fasit ve yanlış oluşunun delilleri 
şunlardır: 

1) Allah Teâlâ, "Onlar neyi eş tutuyorlarsa, Allah onlardan münezzehtir, yücedir" 
buyurmuştur. Bu, müşrik olanfarın, şirk koşanların iki kişiden fazla olduğuna 
delâlet eder. 

2) Allah Teâlâ bunun peşinden, "Kendileri yaratılıp durmakta oldukları halde 
(bizzat) hiçbir şeyi yaratamayan putları, o yaradan Allah a eş mi koşuyorlar 
onlar?" (Araf, 191)buyurmuştur. İşte bu, bu ayetten kastedilenin, putları Allah'a 
ortak koşan kimselere karşı bir reddiye olduğuna delâlet eder. Halbuki bu ayette, 
lanetlenmiş İblis ile ilgili bir husus geçmemiştir.. 

3) Şayet, bundan İblis kastedilseydi o zaman Cenâb-ı Hak, "Hiçbir şeyi 
yaratamayanı mı ortak koşuyorlar?..." buyurur, "Hiç bir şeyi yaratamayan şeyi..." 
demezdi- Yani mâ yerine, men edatını getirirdi. Çünkü, akıllı varlıklar mâ edatı 
ile değil, men edatı ile ifâde edilirler.. 

4) Adem (a.s), herkesten daha fazla İblis'i tanıyordu. Ve o, bütün isimleri de 


biliyordu.. Nitekim Cenâb-ı Hak da, "Adem'e bütün isimleri öğretmişti..." 
(Bakara, 3i) buyurmuştur. Binâenaleyh, Adem, İblis'in adının el-Haris olduğunu 
mutlaka biliyordu.. İblis ile Adem arasındaki çok şiddetli düşmanlığa ve onun 
isminin de el-Haris olduğunu bilmesine rağmen, daha nasıl olur da, çocuğuna 
Abdu'l-Haris adını vermiş olabilir? Ve daha nasıl bu isimden başka bir isim 
bulamamış olduğu söylenebilir?" 

5) İçimizden birisinin bir çocuğu olduğunda bu kimse, o çocuktan hayırlar ve 
iyilikler umar. Tam o esnada, birisi kendisine gelerek, o çocuğunu bu çeşit 
isimlerle isimlendirmeye çağırırsa, bu kimse o kimseyi reddeder ve böyle bir 
şeyi kesinlikle kabul etmez... Binâenaleyh, Hz. Adem, peygamberliğine ve 
Cenâb-ı Hakk'ın, 'Adem'e bütün isimleri öğretti" buyruğundan elde etmiş olduğu 
geniş ilmine ve tblis'in vesvesesi sebebiyle işlemiş olduğu zelleden dolayı 
kazanmış olduğu o büyük tecrübesine rağmen, daha nasıl olur da bu kadarcık 
şeyi dikkatinden kaçırır ve bunun, aklı olan kimselere, sakınılması gerekli olan 
kötü fiillerden biri olduğunu bilemez? 

b) Hz. Adem'in, çocuğunu, Abdu'l-Haris (Haris'in kulu) diye isimlendirdiğinin 
<abul edilmesi halinde, bu hususta şu iki şeyden birisi söylenebilir: 

a) O, o lafzı, çocuğunun alemi, özel ismi addetmiştir... 

b) Yahud da, o bu lafzı, çocuğunun sıfatı kabul etmiştir.. Yani, o bu lafız ile, 
çocuğunun Haris (yani İblis) tarafından yaratılıp onun kulu olduğunu bildirmiş 
'alem ve lakab isimleri, isim olarak konuldukları şeylerde bir mana ifade 
etmezler.. Binaenaleyh, bu lafız ile çocuğu adlandırmadan, müşrik olma neticesi 
çıkmaz... 

Eğer ikinci ihtimal söz konusu ise, bu, Hz. Adem'in, yaratmada, yoktan var 
etmede ve meydana getirmede Allah'ın bir ortağı olduğuna inandığına dair bir 
hüküm olmuş olur ki bu, Hz. Adem'e kesinlikle küfür isnad edilmesini 
gerektirir.. Halbuki, aklı başında olan hiç kimse bunu söylemez. Binâenaleyh, 
yapılan izahlarla, bu görüşün fasit olduğu ve müslümana gerekli olanın, buna 
iltifat etmemesi olduğu sabit olmuş olur... 

Sen bunu iyice kavradığında biz deriz ki: Ayetin tevil ve tefsirinde, böylesi 
bozuk fikirlerden uzak, sapasağlam sıhhatli açıklamalar bulunmaktadır: 

1) Kartal'ın ileri sürmüş olduğu şu husustur: "AİJah Teâlâ bu hadiseyi bir darb-ı 
mesel şeklinde zikretmiş ve bu durumun, cehaletleri ve şirke taraftar olmaları 
hususunda, o müşriklerin durumuna benzediğini beyan etmek için zikretmiştir.. 
Bu sözün izahı şudur: Allah Teâlâ, sanki şöyle demek istemiştir: "O, "(Ben), 
sizden herbirinizi tek bir candan yarattım ve, o tek candan, onun eşini de, insan 
olmak bakımından ona denk olan bir insan yaptım.. Binâenaleyh, kocası eşini 


bürüyüp, eşi hamile kalınca, kan koca, Rablerine, "Şayet sen bize, kusursuz, 
yaratılışı tam bir çocuk ihsan edersen, biz senin nimetlerine ve ihsanlarına 
şükredenlerden oluruz.." diye dua ettiler. Allah da, onlara, kusursuz ve yaratılışı 
tam bir çocuk verince, kantoca, Allah'ın kendilerine vermiş olduğu o şey 
hususunda, Allah'a eşler koşmaya başladılar. Çünkü onlar, bazan bu çocuğu, 
tıpkı tabiatçtların dediği gibi, tabiata; bazan, müneccimlerin dediği gibi, 
yıldızlara; bazan da, putperestlerin dediği gibi, putlara ve ibadet edilen 
heykellere mâl ettiler.." Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar neyi eş tutuyorlarsa; 
Allah onlardan (münezzehtir), yücedir" buyurmuştur. Yani, Allah, bu tür 
şirkierden münezzehtir" demektir. İşte bu, son derece doğru ve sağlam bir 
cevaptır. 

2) Bu hitabın, Hz. Peygamber (s.a.s) dönemindeki, Kusayy b. KIIflb'ın soyu olan 
Kureyşlilere olması... Buna göre Cenab-ı Hakk'ın, "O. sizi bir candan yaratandır" 
buyruğundaki "can"dan maksad Kusayy; minhâdan maksad ise, Allah'ın, ünsiyet 
etmesi için yarattığı, kendi cinsinden Kureyşli karışıdır. 

Allah Teâlâ, o karı kocaya istemiş olduktan, düzgün yaratılıştı kusursuz bir 
çocuk nasib edince, onlar, dört oğullarını Abdimenaf (Menâfin kulu), Abduluzza 
(Uzza'nın kulu), Abdulkusayy (Kusayy'ın oğlu) ve Abdullat (Lâfın oğlu) diye 
isimlendirmek suretiyle, Allah'ın kendilerine vermiş olduğu çocuklar hususunda, 
Allah'a ortaklar koştular. Buna göre, yüşrikün "şirk koşuyorlar" ifadesindeki 
zamir, Kusayy ile eşine ve şirk hususunda onlara tâbi olan zürriyetlerine âit olur. 
3) Kabul edelim ki bu ayet-i kerime, Hz. Adem (a.s)'in kıssasını açıklamak için 
gelmiş olsun. Bu durumda, bu müşkili gidermek için, birkaç izah şekli 
bulunmaktadır: 

Birinci izah: Müşrikler: "Âdem (as), putlara tapıyordu. Hayır taleb etme ve şerh 
defetme hususunda onlara dua ve müracaat ediyordu" diyorlardı. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hakk, Adem ile Havva kıssasını zikretmiş ve onların, "Eğer bize düzgün 
(hilkati tam) bir çocuk verirsen andolsun ki herhalde şükredenlerden olacağız" 
diye dua ettiklerini nakletmiştir. Yani onlar, eğer Allah Teâlâ kendilerine, sağlıklı 
ve yaratılışı düzgün bir çocuk verirse, bu nimete karşılık şükredeceklerini 
söylediler. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Fakat Allah onlara düzgün bir çocuk 
verince, bu çocuk hakkında O'na eşler tutmaya başladılar" buyurmuştur. 
Buradaki tâ'p» *J Nr 

"Bu çocuk hakkında O'na eşler tutmaya başladılar" ifadesi, hoş karşılamama ve 
uzak görme üslübunda olmak üzere, istifham manasında bir ifâdedir. Bunun 
izahı, "Allah onlara yaratılışı tam ve düzgün bir çocuk verince, onlar, Allah'ın 
kendilerine vermiş olduğu çocuk hakkında O'na şerikler, ortaklar mı koştular?" 


şeklindedir. Cenâb-ı Hak, daha sonra, "Onlar neyi eş tutuyorlarsa, Allah onlardan 
münezzehtir, yücedir" buyurmuştur. Bu, şirk inancında olan ve onu Hz. Adem'e 
de isnad eden bu müşriklerin şirkinden, Allah yüce ve münezzehtir" demektir. 
Bunun bir benzeri şudur: Birisi, bir başkasına birçok in'âm ve iyilikte bulunsa, 
sonra iyilikte bulunan bu kimseye, "senin iyilik yaptığın o adam, seni kınıyor ve 
sana kötülük yapmaya çalışıyor" denilse, iyilikte bulunmuş olan o kimse buna 
ihtimal vermeyerek şöyle der: "Ben ona bunca iyilik yapayım, bunca nimet 
vereyim, o da kalksın bana kötülük ve isyan etsin, olacak şey değil!" İşte burada 
da böyledir. 
İkinci İzah: Şöyle deriz: Bu kıssa, başından sonuna kadar Hz. Adem ile Havva 
hakkındadır. "Fakat (Allah) onlara düzgün (bir çocuk) verince, kendilerine 
verdiği bu (çocuk) hakkında ona eşler tutmaya başladılar" ifadesi hariç, ayetlerin 
lafızlarında hiçbir müşkil bulunmamaktadır. Buna göre deriz ki: Bu ifadenin 
takdiri şöyledir "Fakat Allah onlara düzgün bir çocuk verince O'na eşler tutmaya 
başladılar." Yani "o ikisinin evladlan Allah'a şirk koşmaya başladılar" Burada, 
muzaf durumunda olan evlâd kelimesi hazfedilmiş, muzafun ileyh olan "o ikisi" 
ifadesi, ceale fiilinde, muzafın yerine geçmiştir. "kendilerine verdiğinde" ifadesi 
de böyledir. Bu, "Allah'ın o ikisinin evladlarına verdiği (şeylerde)" demektir. 
Bunun bir benzeri bir ifade de, "Köye sor" (Yusut. Aa) yani "O köyün ahalisine 
sor" anlamındadır. 
Eğer, "Bu açıklamaya göre cealâ fiilindeki tesniyenin hikmeti nedir?" denirse, 
diz deriz ki: "Çünkü Hz. Adem'in çocukları erkek ve dişi olarak İki kısım idi. 
Binâenaleyh bu tesniyeden maksad, erkek ve dişi çocuklar olup, bunlar iki sınıf 
ve iki çeşit oldukları için, bunlardan, bir keresinde "tesniye" zamiri ile 
bahsedilmiş, bir başka keresinde de, çoğul lafızla bahsedilmiştir. Bu da ayetteki, 
"Onlar neyi eş tutuyorlarsa, Allah onlardan münezzehdir, yücedir" ifadesidir. 
Üçüncü izah: Kabul edelim ki, "Kendilerine verdiği bu çocuk hakkında O'na 
eşler tutmaya başladılar" İfadesindeki cealedeki tesniye zamiri, Hz. Adem ile 
Havva'ya râci olsun. Fakat ne var ki şöyle denilmiştir: Allah Teâlâ o ikisine 
yaratılışı düzgün bir çocuk verince, onlar bu çocuğu kayıtsız şartsız Allah'ın 
hizmetine, taatına ve O'na kulluğa adamaya azmetmişlerdi. Sonra akıllarına 
başka bir düşünce geldi. Binâenaleyh onlar, bu çocuğu bazan dünya işleri ve 
menfaatlerinde kullanıyor, bazan da Allah'a hizmet ve taatta bulunmasını 
emrediyorlardı. Bu iş, her nekadar bizce Allah'a bir yakınlık ve taat ise de, iyi 
kulların (ebrârın) hasenatı, mukarreb (Allah'a çok yakın) kulların seyyiatı 
(kötülüğü) sayılır. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak, "Onlar neyi eş tutuyorlarsa, 
Allah onlardan münezzehdir, yücedir" buyurmuştur. Bu tabirden meksad, Hz. 


Peygamber (s.a.s)'den nakledilen şu husustur; O, Cenab-ı Hak'tan naklederek, bir 
hadis-i kutside şöyle buyurmuştur:"Ben, şirkten müstağni'olanların, en bert ve en 
müstağni olanıyım.. Binâenaleyh, kim bir amel yapar ve o amelde başkasını bana 


ortak koşarsa, ben onu, şirki ile başbaşa bırakırım. "1209] Böylece bu müşkil 
bertaraf olmuş olur. 

Dördüncü izah: Biz, bahsedilen bu kıssanın doğru olduğunu kabul edelim. 
Ancak biz diyoruz ki, onlar, el-Haris diye adlandırılan o şahsın duası sebebiyle, 
o çocuğun belâlardan, hastalıklardan ve musibetlerden uzak ve berî olacağına 
inandıkları için, o çocuğu Abdu'l-Haris diye isimlendirmişlerdi. Bazan, 
kendisine lütufta bulunulan kimse, lütufta bulunan kimsenin kulu, kölesi diye 
adlandırılabilir.. Nitekim darb-ı meselde, "Ben, kendisinden bir harf öğrendiğim 
kimsenin kuluyum" denilir. Ben, bazı faziletli kimselerin kitabının başına "Bu, 
falancanın kendisini sevdiği bir kuldur" diye yazdığını gördüm. Şair de şöyle 
demiştir: 

"Ben muhakkak ki, nezdimde ikamet ettiği sürece, misafirin kulu kölesiyim.. 
Benim bundan sonra da, bir köleye benzemekten başka bir huyum yok." 

Buna göre Adem ile Havva (a.s), o çocuğun, ancak o şahsın duasının bereketi 
sebebiyle afetlerden ve belâlardan kurtulmuş olduğuna dikkat çekmek için, o 
çocuğu Abdu'l-Haris diye adlandırmışlardır. Bu ise, onun, Allah'ın memlükü ve 
mahlüku olması açısından, O'nun kulu olmasına zarar vermez. Ancak ne var ki 
biz, ebrârın hasenatının (iyi kulların iyiliklerinin), mukarreb kulların seyyiesi, 
hataları mesabesinde olduğunu söylemiştik. Abd (köle) lafzı, müşterek bir lafız 
olunca, hiç şüphesiz Adem (a.s), bu işte sırf "abd" lafzında meydana gelmiş olan 
müştereklik sebebine tutunmuştur. Bu ayetin, tevili ve tefsiri hususunda 


söyleyeceğimiz şeylerin tamamı budur.. 210) 
İkinci Mesele 


İkinci mesele bu ayetin lafızlarını tefsir etme sadedindedir. Bu husuta birkaç 
bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Cenâb-ı Hak. "O, sizi bir candan yaratan... dır" buyurmuştur. 
Meşhur olan görüşe göre, bu ayette geçen "nefs" kelimesiyle, Hz. Adem'in nefsi 
kasdedilmiştir. Yine, Cenâb-ı Hak, "bundan da eşini yapan.,." buyurmuştur. Bu 
tabirle de Hz. Havva kasdedilmiştir. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: "Hz. 
Havva'nın, Hz. Adem'in nefsinden yaratılmış olmasının manası, Allah Teâlâ'nın, 
Hz. Havva'yı Adem'in kaburgalarının birinden yaratmış olmasıdır. Bunun 
hikmeti ise, cinsin, aynı cinse daha fazla meyyal, arzulu ve istekli olmasıdır. 


Birbirine bitişmenin illeti, cins birliğidir." Ben derim ki, bu söz müşkildir.. Zira, 
Allah Teâlâ, Hz. Adem'i doğrudan doğruya yaratmaya kadir olduğuna göre bizi, 
"Allah, Havva'yı. Adem'in cüzlerinin birinden yarattı..." demeye sevkeden şey 
nedir? Biz niçin, "Allah Teâlâ, Havva'yı da doğrudan doğruya yarattı.." 
demiyoruz.. Hem, insanı tek bir kemikten yaratmaya kadir olan, onu doğrudan 
doğruya yaratmaya niçin kadir olamasın? Yine, "Onun sol kaburgalarının sayısı, 
sağ kaburgalarının sayısından noksandır" şeklindeki sözde de, hissin ve tıb 
biliminin hilafina olarak, sorgulanmayı gerektirecek bir durum mevcuttur. 
Geriye şöyle denilmesi ihtimali kalmıştır: "Biz bunu söyleyemediğimize göre, 
o halde, Hak Teâlâ'nın, buyruğundaki min harf-i cerriyte kastedilen nedir?" Biz 
deriz ki: Bir şeye bazan o şeyin şahsına, bazan da türüne göre işaret 
edilebildiğini zikretmiştik. Nitekim, Hz. Peygamber (s.a.s) "Bu, Allah'ın, namazı 


ancak kendisiyle kabul edeceği bir abdesttir" 2U buyurmuştur. Halbuki, 
burada geçen "abdest" sözüyle, o andaki muayyen ve tek bir abdest 
kastedilmemiş, tam aksine bununla tür kastedilmiştir... Ve yine, Hz. Peygamber 
(s.a.s), 

"Bu aşüra günü, Cenâb-ı Hakk'm, Hz. Musa'yı Firavun'a üstün getirdiği gündür" 
buyurmuştur. O halde, ayetten kastedilen mana, "Allah, Hz. Adem'in eşini insan 
türünden yaratmıştır" şeklinde olur ki, bunun maksadı, Allah Teâiâ'nın, Hz. 
Adem'in eşini de kendisi gibi bir insan yaptığına dikkat çekmektir. 

Cenâb-ı Hak "Vakta ki o, onu örtüp bürüdü" buyurmuştur. Yani, "Hz. Adem, Hz. 
Havva ile yatınca..." demektir. Gaseyan kelimesi, erkeğin hanımına gelmesi, ona 
yaklaşması demektir.. Kocası hanımının üzerine çıktığında, "onu bürüdü" denilir. 
Bu böyledir, çünkü koca, hanımının üzerine çıktığında, o onu, adeta bürümüş, 
sarmış gibi olur.. tabiri de bu manadadır. Bu hal, bürümeye ve insanı bürüyen ve 
örten elbisenin durumuna benzer bir haldir.. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onlar sizin 
için, siz de onlar için birer libassınız" (Bakara. 187) buyurmuştur. 

Alimler "Oda hafif bir yük yüklendi..." buyruğu ile, Cenâb-ı Hakk'ın, nutfeyi ve 
meniyi kasdettiğini söylemişlerdir.. Hâ harfinin fethasıyla hami karında veya 
ağacın başında olan şeyi; hâ'nın kesresiyle himl ise, sırtta veya hayvan üzerinde 
taşınan şey demektir. ise "o kadın suyu, meniyi, karnında olan şeyi, hafif bir 
şekilde taşıyıp gidip gelmiştir..." demektir. Bu ifadeyle, Hz. Havva'nın, bir 
ağırlık duymaksızın oturup kalktığı ve hareket ettiği, gidip geldiği 
kasdedilmiştir. Keşşaf sahibi şöyle demiştir: "Yahya İbn Ya'mer, şeddesiz olarak, 
fe meret şeklinde; başkaları ise, mirye masdarından olmak üzere fe mâret 
şeklinde okumuşlardır ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın. (Necm. 12) şeklinde olup 
şeklinde de okunmuştur. Buna göre, mâret tabirinin manası, "Kadının gönlüne 


hamile olduğu zannı düştü ve bu hususta şüphelendi..." şeklindedir. Yani, kadın 
ağırlık dönemine girip doğurması yaklaşınca, "Adem ile Havva, Rabierineşu 
şekilde dua ettiler: yani, "Ey Rabbimiz. sen bize bizim gibi kusursuz ve hilkati 
tam bir çocuk verirsen "hiç şüphesiz biz, senin nimetlerine ve lütuflarma 
şükredenlerden oluruz..." 

Cenâb-ı Hak "fakat Allah onlara düzgün bir çocuk verince, kendilerine verdiği 
bu çocuk hakkında ona eşler tutmaya başladılar" buyurmuştur. Bu ifadenin tefsiri 
daha önce uzunca geçmişti. İbn Kesir, İbn Âmir, Ebu Amr. Hamza, Kisâi ve 
Asım'ın ravisi Hafs, çoğul sigasıyia, şürekâ, Nâfi ve Asımın (diğer) ravisi Ebu 
Bekr, şin harfinin kesresi ve kâfin tenvini ile, sirken şeklinde okumuşlardır. Bu 
takdirinde olup, yine çoğul olarak "şerikler" manasına gelir. Yahut da bunun 
manasının, "onlar çocuk hususunda Allah'a şirk koşma yolunu icad ettiler" 
şeklinde olduğu söylenebilir. Bu kelimeyi, çoğul'olarak okuyanların "Yoksa 
Allah'a, yaratan ortaklar mı buldular" (Rad. 1ej ayetidir. Cenâb-ı Allah bu 
ayatteki "şürekâ" (ortaklar) kelimesi ile İblis'i kastetmiştir. Çünkü İblis'e itaat 
eden, aynı zamanda bütün şeytanlara itaat etmiş olur. Bu, bu ayeti yaygın kıssaya 
göre tefsir ettiğimizde, yapılabilecek bir izahtır. Ama böyle bir kıssayı kabul 


etmediğimiz takdirde, bu şekilde i2aha ihtiyaç yoktur. Allah en iyi bilendir. [212] 
Şirkin Çürütülmesi 


"Kendileri yaratılmış oldukları halde, hiç bir şeyi yaratamayanları, Allah'a şirk 
mi koşuyorlar? Halbuki bunlar, onlara hiçbir surette yardım edemeyecekleri gibi, 
kendilerine bile yardım edemezler. Eğer bunları hidayete çağırırsanız, size 
uymazlar. Onları hidayete ha çağırmışsınız, ha susmuşsunuz, sizin için aynıdır. 
Ey kâfirler, Allah'ı bırakıp taptığınız şeyler de sizin gibi kullardır. Eğer sâdık 
iseniz, haydi onları çağırın da size icabet etsinler" (A'rtf. 191-194). 

Bil ki bu ayet, Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar neyi es tutuyorlarsa Allah onlardan 
münezzehtir, yücedir" (A'rat, ıso buyruğu ile anlatılan o iblis kıssasının 
kastedilmediğine delâlet eden en güçlü delillerden birisidir. Çünkü eğer, Allah'ın 
muradı bu olsaydı, o zaman bu, önceki ayetlerden tamamen ayrı ve alâkasız bir 
ayet olmuş olurdu. Bu ise, ayetler arasındaki nazım ve tertipde, büyük bir 
bozukluk olduğunu iddia etmek olur. Aksine, diğer cevaplarda da zikrettiğimiz 
gibi, bu ayetin maksadı, putperestlere bir reddir. Ayetle ilgili birkaç mesele 


vardır; 2131 


Birinci Mesele 


Bu ayetin maksadı, putların ilah olamayacaklarına delil getirmektir. O halde 
ayetteki, "Kendileri yaratılmış 

oldukları halde, hiçbir şeyi yaratamayanları, Allaha şirk mi koşuyorlar?" 
buyruğu "Onlar, kendileri mahluk olup, hicbirşeyi yaratmaya kadir olamayan o 
putlara mı ibadet ediyorlar?" demektir. Buna göre eğer, "Cenâb-ı Allah, niçin 
ayette birinci fiili, yahluku (yarattı) şeklinde müfred; ikincisini yuhlekün 
(yaratılmışlar) şeklinde cemi olarak getirmiştir? Hem sonra Cenâb-ı Mak nasıl, 
insanların dışında bir varlık grubu için, cemi müzekker sigasını kullanmıştır?" 
denilirse, birincisine şu şekilde cevap verebiliriz: Ma edatı, hem müfred, hem 
tesniye (iki), hem de çoğul için kullanılır. Binâenaleyh bu edat lafzı itibarı ile 
müfred, manası itibarıyla cemi olan lafızlardandır. Böylece Allah Teâlâ her iki 
yönü de nazar-ı dikkate alarak, lafzın zahiri itibarı ile, yahluk şeklinde müfred; 
manası itibarı ile de, yuhlekün şeklinde cemi fiil getirmiştir. 

İkinci soruya da şöyle cevap verebiliriz: "O putlara tapanlar, putların akıllı 
olduklarına ve iyi ile kötüyü birbirinden ayırdedebildikterine inandıkları için, 
onların inanç ve zanlarına gör fiil, bu sığayla getirilmiştir. Hak Teâlâ'nın şu 
ayetleri bunun benzeridir: "Hepsi de birer felekte yüzerler" (Yasin, 40) 
"Rüyamda güneşi ve ayı, bana secde eder gördüm" (Yusuf. 4) ve "£y karıncalar, 


yuvalarınıza girin" (Nemi. 18). [214] 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Kendileri yaratılmış olduğu halde, hiçbir şeyi yaratamayanları, 
Allah'a şirk mi koşuyorlar?" 

buyurmuştur. Alimlerimiz bu ayetle, kulun, yaratıcı ve kendi fiillerinin halikı 
olmadığına istidlal ederek şöyle demişlerdir: "Çünkü Allah Teâlâ, o putların 
hiçbirşey yaratamamaları sebebi ile, ilah olamayacaklarını bildirmiştir. Bu söz 
ancak, eğer biz, "Onların birşeyi yaratmış olmaları farzedildiğinde, ilah olmaları 
hususu tenkid edilemez" dersek, tam ve doğru olmuş olur. Bu söz ise, yaratıcı 
olan her varlığın ilah olmasını gerektirir. Binâenaleyh eğer kul, fiillerinin 
yaratıcısı olmuş olsaydı, bir ilah olmuş oiurdu. Bu, bâtıl olduğuna göre, kulun 
kendi fiillerinin yaratıcısı olmadığını anlıyoruz." 

Cenab-ı Allah, "Halbuki bunlar, onlara hiçbir surette yardım edemezler" ifadesi 
ile, "O putlar, kendilerine tapanlara yardım edemezler ve kendilerine isyan 
edenlerden de intikam alamazlar" manasını murad etmiştir. "Nasr", birisine, 
düşmanına karşı yardım etmek demektir. Buna göre ayetin manası, "kendisine 


tapılan şeyin, fayda vermeye ve zararları defetmeye kadir olması gerekir. 
Halbuki bu putlar böyle değildir. O halde, aklı olan insanın onlara tapması nasıl 
uygun düşer ve yakışır?" şeklindedir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, "Onlar kendilerine bile yardım edemezler" buyurmuştur. 
"Onlar, kendilerine gelen bir kötülüğü bile gideremezler. Mesela onları kırmak 
isteyen bir insana engel olamazlar" demektir. 

Cenâb-ı Hak, daha sonra da, "Eğer bunlan hidayete çağırırsanız, size uymazlar" 
buyurmuştur. Bil ki Allah Teâlâ önceki ayet ile, o putların hiçbirşeye kadir 
olmadıklarını tsbat edince, bu ayette de, onların hiçbirşey bilmediklerini 
beyân buyurmuştur. Buna göre mana, "Müşriklerin taptığı o putların, fayda ve 
zarar verici olmadıkları, hallerinden anlaşıldığı gibi, hayra çağırıldıklarında, 
hayra uyamıyacaklan da görülür. Kendisine hitab eden kimsenin durumunu, 
hitab edip seslenmeyenden ayıramazlar" şeklindedir. 

Allah Teâlâ, daha sonra bu sözünü "Onları hidayete ha çağırmışsınız, ha 
susmuşsunuz, sizin için aynıdır" buyurarak te'kid etmiştir. Bu ifade, tıpkı "Onlan 
inzar etsen de, onlarca bir, etmesen de" (Bakara, e> ayeti gibidir. Biz bu 
husustaki gerekli izahı, o ayette vermiştik. Fakat, onunla bunun farkı şudur: 
Orada fiil, fiil üzerine atfedilmiş; burada ise isim cümlesi, fiil cümlesi özerine 
atfedilmiştir. Çünkü fiil cümlesi,ifadesi ise isim cümlesidir. 

Bil ki isim cümlesini, fiil cümlesine atfetmenin ancak bir hikmet ve incelikten 
dolayı caiz olduğu sabittir. Bu incelik şudur: Fiil sigası, teceddüdü (0 fiilin tekrar 
tekrar olduğunu) gösterir. İsim sigası ise, devamı, sebat ve sürekliliği gösterir. 
Bunu iyice anladığında biz deriz ki: "O müşrikler bir üzüntü ve sıkıntıya 
düştüklerinde, putlarına yalvarıp yakarırlardı. Fakat başlarına böyle birşey 
gelmediğinde susar, birşey söylemezlerdi. İşte bundan ötürü onlara, "sizin o 
putlara dua etmeniz ile devamlı susmanız (dua etmemeniz) arasında bir fark 
yoktur" denilmiştir. İşte bu atfın inceliği budur. 

Allah Teâlâ, daha sonra da, o putların ilah olamayacaklarını te'kid ederek şöyle 
Duyurmuştur: "Ey kâfirler Allah'ı bırakıp taptığınız şeyler de sizin gibi 
kullardır." Burada şöyle bir soru akla gelebilir: Onlar cansız varlıklar oldukları 
halde, artık nasıl olur da "kul" diye tavsif edilebilirler? 

Buna birkaç yönden cevap verilebilir: 

1) Müşrikler, o putların fayda ve zarar verebileceklerini iddia edince, onların 
autlarının akıllı ve anlayışlı olduklarına da inanmaktadırlar. İşte bundan dolayı, 
bu gibi kelimeler, onların inançlarına ve zanlarına uyun olarak kullanılmıştır. 
Cenâb-ı Hak işte bundan dolayı, İ>J ^y^^* i**j*'*ğ "Haydi onları çağırın da size 
icabet etsinler" buyururak, cemi müzekker sigası kullanmış, ama jİ^E* ji 


dememiştir. Yine burada ellezine lafzını kullanmış, bunun müennesi olan 
elleti şeklini kullanmamıştır. 

2) Putlar hakkında, "kullardır" şeklindeki, bu asılsız söz (lağv), onlarla istihza 
etme sadedinde zikredilmiştir. Yani, "Onların olabilecekleri en ileri şey, onların 
akıllı canlılar olmalarıdır.. Binâenaleyh, eğer bu husus onlar hakkında 
söylenebilirse, onlar yine de sizin gibi kuldurlar... Dolayısiyle onların sizden bir 
üstünlükleri bulunmamaktadır. O halde, daha nasıl siz kendinizi onların kulu; 
onları da, kendinizin Rableri ve ilahları addedebiliyorsunuz?" demektir. Sonra 
Allah Teâlâ, onların, sizin gibi kullar olmaları hususunu da geçersiz kılarak, 
"Onların yürüyecekleri ayaklan mı... var?" (A'rtf. 195) buyurmuştur. Sonra, 
Cenâb-ı Hak, açıklamasını, "Haydi onları çağırın da size icabet etsinler" buyruğu 
ile tekid etmiştir. Bu çağırma işi, onlardan bir menfaat temin edebilmek ye onlar 
vasıtasıyla, gelebilecek zararları önlemek, gidermektir.. Cenâb-ı Hakk'ın, 
emrindeki lâm, ta'ciz (acze düşürme) manasında olan bir emir lamıdır. Buna göre 
mâna, "Her insana, o putların icabet etmeye kadir olamadıkları belli olunca, 
onların, ibadet edilmeye müstehak olmadıkları da ortaya çıkar ve belli olur" 
şeklindedir. Bunun bir benzeri ifade de, Hz. İbrahim'in babasına, "Ey babacığım, 
işitmez, görmez, sana hiçbir faidesi olmaz şeylere neye tapıyorsun?" (Meryem, 
42) demesidir. 

Cenâb-ı Hak "Eğer sadık iseniz" buyurmuştur. Yani, "o putların birer ilah ve 
ibadete müstehak olduklarını iddia hususunda doğru iseniz..." demektir. Bu üç 
yakini ve kesin delil ile, o putların ibadete müstehak olmadıkları ortaya çıkınca, 
insanın, onlara iltifat etmemesi ve sadece Kadir, Alim, Hayy, Hakim, zarar verici 


olan, fayda sağlayan İlâh'a, Allah'a ibadet etmekle meşgul olması gerekir... 215) 
Putların Acizliği 


"Onların yürüyecekleri ayaklan mı, yoksa tutacaklan elleri mi, yahud görecekleri 
gözleri mi, yoksa işitecekleri kulaktan mı var? De ki: "Çağırın ortaklarınızı, 
sonra bana istediğiniz tuzağı kurun da şöyle bir göz bile açtırmayın bana" (A'rfIf, 
195). 

Bil ki bu, aklı olan insanın, bu putlara ibadet etmekle meşgul olmasının çirkin ve 
adiliğini beyan hususunda bir başka çeşit delildir. Bunu şu şekilde izah 
edebiliriz: Allah Teâlâ, bu ayette dört uzuvdan bahsetmiştir. Bunlar ayaklar, eller, 
gözler ve kulaklardır. Hiç şüphesiz ki bu uzuvların herbirinde. kendisine uygun 
olan hareket etme ve idrâk etme kuvvetleri mevcut olduğu zaman, böylesi 
kuvvetlerden mahrum olanlardan daha üstün olur.. Binâenaleyh, yürüyebilen bir 


ayak, yakalayabilen, tutabilen bir el, hareket ve hayat kuvvetinden uzak olan 
elden ve ayaktan; gören bir göz, işiten bir kulak da, görme, işitme ve hayat 
kuvvetinden uzak olan gözden ve kulaktan daha üstündür... 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, insanın pekçok yönden o putlardan daha üstün 
olduğu ortaya çıkar.. Hatta, insanın üstünlüğünün o putların üstünlüğüne nisbet 
edilmesi, kesinlikle mümkün değildir.. Durum böyle olunca, en üstün, en 
mükemmel ve en kıymetli olanın, ne menfaat temininde, ne de zararı defetme 
hususunda hiçbir his ve duyarlılığı bulunmayan en aşağı ve en adi şeylere 
ibadetle meşgul olması nasıl uygun düşer? Cenâb-ı Hakk'ın bu ayette zikretmiş 


olduğu delilin izahı sadedinde söyleyebileceğimiz budur. 12101 
Müşebbihenin İddiasına Cevap 


Müşebbihe'den bazı kimseler, Allah'ın uzuvları bulunduğunu isbat için, bu ayete 
tutunup, kendileri için bir izah tarzı ortaya koyarak şöyle demişlerdir: "Allah 
Teâlâ, bu putların uzuvlarının bulunmayışını, onların ilâh olmadıklarının delili 
saymıştır. Binâenaleyh, şayet bu uzuvlar, Allah için söz konusu olmayıp 
buiunmasaydı, onların Allah'da olmayışı, O'nun ilâh olmadığına delil olurdu.. 
Halbuki, Allah'ın ilah olmadığı bâtıldır. Şu halde, Allah'ın böylesi uzuvlarının 
bulunduğunu söylemek gerekir.." 

Müşebbihenin bu iddiasına, şu iki bakımdan cevap verebiliriz: 

1) Bu ayetin maksadı, insanın puttan daha üstün olduğunu beyân etmektir. Zira 
insanın, yürüyen bir ayağı, yakalayan bir eli, gören bir gözü ve işiten bir kulağı 
vardır.. Halbuki putun ayaklan yürümez; eli yakalayamaz; gözü görmez ve 
kulağı duymaz, işitmez... Durum böyle olunca, insan, puttan daha üstün ve daha 
mükemmel olmuş olur. Halbuki, daha üstün ve daha mükemmelin, adi ve 
değersiz olana ibadetle meşgul olması bir cehalettir.. Şu halde, bu sözün 
zikredilmesinden maksat, budur; yoksa o cahillerin vehimlerinin takılıp kaldığı 
husus değildir... 

2) Bu ayetin maksadı, bu ayetten önce geçmiş olan delili izah etmektir. Bu delil 
de, Cenâb-ı Hakk'ın, "Halbuki bunlar o (tapanlara) hiçbir suretle yardım 
edemeyecekleri gibi, kendi kendilerine bile yardım edemezler" (Araf, 192) 
ayetinin ifade ettiği husustur. Yani, "Bir fayda temin edemeyip, bir zararı da 
savuşturamayan şeylere ibadet etmek nasıl güzel olur?.." demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu delili, o putların, "yürüyen ayakları, tutup 
yakalayan elleri, gören gözleri ve işiten kulakları yoktur!.." diyerek, iyice 
açıklamış ve ortaya koymuştur. Durum böyle olduğuna göre, o putlar fayda 


temin etmeye ve zarar vermeye kadir olamazlar. Binâenaleyh, onların ilâh 
olmaları imkânsızdır. Ama, âlemin ilâhı olan Allah Teâlâ hazretlerine gelince, O, 
her ne kadar bu tür uzuv ve organlardan münezzeh ise de, ancak ne var ki, fayda 
temin etme ve zarar verme hususunda en mükemmel kudret ile tavsif edilmiştir. 
Yine O, en mükemmel duyma ve en mükemmel görme ile mevsuftur. 
Dolayısiyle bu iki durum arasındaki fark ortaya çıkmış olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın "De ki: "Çağırın ortaklarınızı, sonra bana istediğiniz tuzağı 
kurun..." buyruğuna gelince, Hasan el-Basrişöyle der: "O müşrikler Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i, kendi ilahları ve putlartyla tehdit edip duruyorlardı. Bunun 
üzerine Cenâb-ı Hak, "Sizin için, o putların bana hiçbir surette zarar 
veremiyecekleri zuhur edip belli olsun diye, ey habibim, "De ki: "Çağırın 
ortaklarınızı, sonra bana istediğiniz tuzağı kurun.." buyurmuştur. 

Nâfi ve Ebu Amr, ya ile olmak üzere diğer kıraat imamları ise yâ'sız olarak 
şeklinde okumuşlardır. Aynı okuyuş şeklilleri, ifadesi hakkında da söz 
konusudur.. Vahidi şöyle demektedir: "Bu husustaki hüküm şudur: Fasılalar (ayet 
sonları), kafiyelere benzerler. Araplar, kâfiyelerdeki yâ harflerini hazfederler. 
Bu, şairin tıpkı: 

sözünde olduğu gibidir. Yâ harfini okuyanlara gelince, onlar aslolan yâ iie 
okumak olduğu için okumuşlardır. ifadesinin manası ile, "Bana süre tanımayınız; 
gerek siz, gerekse ortaklarınız, bana tuzak kurma hususunda acele ediniz.." 


şeklindedir... ZJ 


Gerçek Hami Yalnız Allahdır 


"Çünkü benim velim, o kitabı indiren Allah'dtr ve O, bütün salihlere de velilik 
ediyor. Sizin, O'nu bırakıp taptıklarınızın ise sizin imdadınıza yetişmeye güçleri 
yetmediği gibi kendilerine bile faydası dokunmaz.. Eğer onları doğru yolu 
göstermeye çağırsanız. duymazlar. Onları sana bakar görürsün. Halbuki onlar 
görmezler" (A'râf, 196-198). 

Bii ki Cenâb-ı Hak, önceki ayetlerde, bu putların faydalı ve zararlı 
otamıyacaklarını beyan edince, bu ayet ile de, her aklı olan İnsanın, Allah'a 
ibadet etmesinin farz olduğunu beyân buyurmuştur. Çünkü O, gerek dini, 
gerekse dünyevi faydaları sağlamayı üzerine almış olan yegâne zâttır. Onun, dini 
faydaları temin etmeyi üzerine 

alması, kitaplar indirmesi ile olmuştur. Dünyevi menfaatleri sağlamast ise 'Ve O. 
bütün salihlere de velilik ediyor..." buyruğu ile murad edilen husustur. Bu ifade 


ile ilgili birkaç mesele vardır: [218] 
Birinci Mesele 


Vahidi (r.h) şöyle demektedir: "Kıraat imamları ifâdesini, üç yâ ile okumuşlardır. 
Birinci, J-«i kalıbının yasıdır ki, bu yâ, sakindir; ikinci yâ, fiilin sonundaki yâ 
harfi olup, bunun harekesi meksürdur. Ve, birinci yâ, bu ikinci yâ'ya idğam 
edilerek, şeddeli yâ halini almıştır. Üçüncüsü ise, izafet yâ'sıdır. Ebü Aror'ın 
şeddeli yâ ile şeklinde okuduğu da rivayet edilmiştir. Bu okuyuşun izahı 
şöyledir: Bu okuyuşa göre J-rf kalıbının lâmu'I-fiilindeki yâ harfi düşürülmüştür. 
Bu tıpkı, Arapların, ifadesinde lâmu'I-fiilinin hazfedilmesi gibidir. Daha sonra, 
fail kalıbındaki yâ, izafet yâ'sına idğâm edilerek deilmiştir. Bu fetha, izafet 
yâ'sının fethasıdır. Diğer kıraat imamlarına gelince, onlar üç yâ harfinin bir arada 


bulunmasını uygun görmüşlerdir. Allah en iyisini bilendir. [219] 
İkinci Mesele 


'tedennin manası, "Beni korumayı ve bana yardım etmeyi üzerine alan, dini 
konularda faydalı ve çok büyük olan bu ilimleri içine alan kitabı indiren, Salih 
kimselere de yardım etmeyi üzerine alan kimsedir,. Binâenaleyh, salih kimselere, 
düşman olan kimselerin düşmanlığı zarar veremez" şeklindedir. Bu hususta 
Cenâb-ı Hak, müşriklerin tuzaklarının o peygambere zarar veremiyeceği 


hususunu da teminat altına almıştır.. Ömer İbn Abdilaziz'in, çocukları için 
herhangi bir şey biriktirmediğini duydum.. Bu konu kendisine sorulduğunda o, 
şöyte cevap vermiştir. "Benim çocuğum, ya salihlerden olur, ya da 
günahkârlardan.. Eğer o sâlih kimselerden olursa, onun velisi Allah'dır.. Dostu 
Atlah olan kimsenin ise, benim malıma ihtiyacı yoktur.. Eğer o günahkârlardan 
ise, hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak, "suçlulara asla arka olmam" buyurmuştur. Cenâb- 
ı Hakk'ın reddettiği kimselerin işlerini ıslâh etmekle "Sizin, O'nu (Allah'ı) 
bırakıp taptıklarınızın ise sizin imdadınıza yetişmeye güçleri yetmediği gibi 
kendilerine bile faydaları dokunmaz..." buyruğu hususunda şu iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

Birinci görüş: Bundan maksad, putları böylesi sıfatlarla tavsif etmektir. 

Buna göre şayet onlar, "Bu hususlar, önceki ayetlerde de ele alınmıştı; o halde, 
bunları tekrarlamanın faydası nedir?" derlerse, biz deriz ki: 

Vahidi, bu hususta şöyle demektedir: "Bu vasıflar tekrarlanmıştır; zira, önceki 
ayetlerde bunlar azarlanmak üslübunda zikredilmiştir.. Halbuki burada ise, 
kendisine ibadet etmek caiz olanla, olmayanın arasını ayırmak için 
zikredilmiştir.. Buna göre sanki, "ibadete müstehak olanın, salihierin işlerini 
üzerine alması gerekir. Halbuki bu putlar, böyle değildir. Öyleyse bu putlar ilâh 
olamazlar.." denilmek istenmiştir." 

İkinci görüş: Bahsedilen bu haller, Allah'dan başkasına tapan o müşriklerin 
sıfatlarıdır. Yani, "kâfirler, Hz. Peygamber ve ashabını tehdit edip duruyorlardı. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Onlar hiçbir şeye kadir olamazlar. Aksine onlar, 
cehalet ve ahmaklıkta öylesi bir dereceye varmışlardır ki, şayet sen onları hakka 
davet edecek olsan, onlara akli ve nakli delillerin en kuvvetlisini izhar edecek 
olsan, onlar akıllarıyla kesinlikle bu hususu bilip anlayamazlar" buyurmuştur. 
Buna göre şayet, "Müşriklerden bahsedilmedi. Burada bahsedilen putlardır. 
Binâenaleyh bu söylenen şey nasıl doğru olabilir?" denilirse, biz deriz ki: 
Müşriklerden Hak Teâlâ'nın "De ki: "Çağırın ortaklarınızı, sonra bana istediğiniz 
tuzağı kurun" buyruğunda bahsedilmişti. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Onları sana bakar görürsün. Halbuki onlar, görmezler,.. 
"ifadesine gelince, biz eğer bu ayette bahsedilen sıfatların puflarla ilgili 
olduğunu söylersek, şöyle deriz: "Putların, bakabilen varlıklar olmalarından 
murad, onların yüzlerinin, kendilerine tapanlara doğru olmasıdır. Bu Arapların, 
"yüz-yüze" "karşılıklı" manasında kullandıkları "Birbirine bakan iki dağ" 
tabirleri gibidir. Yok eğer ayette geçen sıfatların müşriklerle ilgili olduğunu 
söylersek, o zaman bunun manası: "Onlar, her nekadar diğer insanlara bakıp 
görüyorlar ise de, hakdan alabildiğine yüz çevirip kaçmaları sebebi ile, bu görme 


ve bakmadan istifade edememişlerdir. Binâenaleyh onlar sanki kördürler" 
şeklinde olur. Bu ayet, nazar (bakma) ile ru'yetin (görmenin) birbirinden farklı 
şeyler olduğunu delâlet eder. Çünkü Allah Teâlâ onlar için bakmanın sözkonusu 
olduğunu, ama görmenin sözkonusu olmadığını bildirmiştir. Bu, o iki fiilin 
birbirinden farktı olduğunu gösterir. 

Bu istidlale şöyle denilerek cevap verilmiştir: "Bu ayetin manast "Sen, onların 
sana baktıklarını zannedersin. Halbuki onlar, aslında bakamazlar." Yani, "Onların 
seni göremeyecek olmalarına rağmen, onların sana baktıklarını zannedersin" 
şeklindedir. Ru'yet (görme) kelimesi bazan, "zannetme" manasında kullanılır. 
Nitekim Allah Teâlâ, "insanları Kıyamet koptuğunda sarhoş görürsün (yani 


zannedersin). Halbuki onlar sarhoş değildirler" (Hacc. 2) buyurmuştur. [220] 
Af İle Emr-i Marufun Gereği 


"Sen "aff" yolunu tut, iyiliği emret ve cahillerden yüz çevir" (Araf, 199). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette, kendisinin salih kullarının işlerini üzerine 
aldığını ve putlar ile putperestlerin, eziyete ve zarara kadir olamayacaklarını 
beyan buyurunca, bu ayette de, insanlara karşt davranışta, en güzel ve en doğru 
yolun ne olduğunu açıklamak üzere: "Sen "aff" yolunu tut, iyiliği emret" 
buyurmuştur. Dilciler, "AF", "fazla olan ve kolaylıkta, külfetsiz olarak verilen 
şey" manasınadır" demişlerdir. Bunu anladığında deriz ki: İnsanlardan tastamam 
ödenmesi istenen ve onlardan alınan haklar hususunda, müsamahalı davranmak, 
bunlara fazla önem vermeyip aldırmazlık etmez hem caizdir, hem de değildir. 
Birinci kısım, ayetteki, "Sen aff yolunu tut" emri ile kastedilendir. Bu ifadenin 
içine, mali haklarla ilgili herşeyde, şiddeti bırakma girer. Yine buna, insanlarla 
iyi geçinme, kabalığı ve geçimsizliği bırakma da girer. Nitekim Cenâb-ı Allah 
"Eğer bilfarz kaba ve katı yürekli olsaydın, onlar etrafından herhalde dağılıp 
giderlerdi" (ah imran. 159) buyurmuştur. İnsanları hak dine yumuşaklıkla ve 
güzellikle davet etme de, buna dâhildir. Nitekim Cenâb-t Hak, "Rabbinin yoluna 
hikmetle, güzel öğütle davet et. Onlarla mücadeleni en güzel yol hangisi ise, 
onunla yap" (Nam. 1asj buyurmuştur. 

İkinci kısım, ayetteki, "İyiliği, marufu emret"buyruğu ile kastedilendir. Örf, 
arife, ma'rüf, mutlaka yapılmasının gerekli, varlığı yokluğundan daha hayırlı 
olduğu bilinen herşeydir. Bu böyledir. Çünkü bu kısımda, sadece "af" 
(müsamaha) yolunu tutma ile yetinilip, maruf (iyilik) emredilmez ve durumun 
hakikati ortaya konmaz ise, o zaman bu, dini değiştirme ve hakkı bâtıla çıkarma 
hususunda bir gayret gösterme gibi olur ki bu caiz değildir. Hem sonra bir insan, 


marufu emir ve teşvik edip, münkerden nehyedip, ondan sakındırdığında bile, 
çoğu kez bazı cahiller ona eziyet vermeye yellenirler ve bunu yaparlar. İşte bu 
sebebten ötürü, Cenâb-ı Hak, ayetin sonunda, "Cahillerden yüz çevir" 
buyurmuştur. Bir başka ayette, "Onlar, boş ve kötü lakırdıya rastladıkları vakit, 
şerefli olarak geçip giderler" (Furkan. 72) buyurmuştur. Bir diğer ayetinde, 
"Onlar boş ve faydasız şeylerden yüz çevirirler" (Mu'minün, 3) buyurmuştur. 
Cennetliklerden bahsederken de, "Onlar orada ne boş bir laf. ne de günaha 
sokacak birşey işitmezler" (vakıa, 25)buyurumuştur. Aklın bu taksimatı iyice 
anladığı zaman, bu ayetin, insanların biribiriyle muâmeleleriyle ilgili, güzel 
ahlâkı ihtiva ettiğini anlamış olursun. 

İkrime şöyle der: "Bu ayet nazil olunca, Hz. Peygamber (s.a.s): "Ey Cebrail bu 
nedir?" dedi. Cebrail (a.s) de: "Ey Muhammed, Rabbin, "Bu senin, senden 
ilgisini kesen kimselerle ilgi kurman, sana vermeyene vermen ve sana zulmeden 
kimseyi affetmendir" diyor" dedi." 

İlim ehli şöyle demişlerdir: "Cebrail (a.s)'in yapmış olduğu bu tefsir, ayetin 
lafzına uygundur. Çünkü seninle ilgisini kesen kimse ile ilgi kurduğunda, onu 
affetmiş olursun. Yine sana vermeyene verdiğinde, maruf (iyi) olanı yapmış 
olursun. Sana zulmeden kimseyi affettiğinde de, cahillerden yüz çevirmiş 
olursun." 

Cafer-i Sadık (r.a.) şöyle der: "Kur'an'da, güzel ahlâkı bu ayetten daha fazla 
toplayan başka bir ayet yoktur." 

Bazı müfessirler, bu ayeti bir başka şekilde tefsir ederek şöyle demişlerdir: "Sen, 
aff (yolunu) tut, iyiliği (marufu) emret" ayetinin manası, "Onların, mallarından 
verdikleri şeyi al." Yani "Onların mallarının fazlası olarak verdikleri şeyi al, daha 
fazlasını isteme" şeklindedir. O müfessirler şöyle devam etmişlerdir: "Zekât 
henüz farz kılınmazdan önce hüküm böyle idi. Ama ne zaman ki zekatın farz 
olduğunu bildiren ayet nazil oldu, o zaman "iyiliği emret" kısmı hariç, bu ayet 
neshedilmiş oldu. Bu "Hak dini ortaya koymak ve delillerini göstermek suretiyle 
maruf (iyi) olanı emret" demektir." Bu müfessirlere göre, ayetteki, "cahillerden 
yüz çevir" kısmı da (seyf) cihad ayetleri ile neshedilmiştir. Onların bu izahına 
göre, ayetteki, "iyiliği emret" ktsmı hariç, bütün ayet mensühtur. 

Bil ki, ayetteki "sen aff yolunu tut" ifadesini, bahsedilen manaya almak, mutlak 
(kayıtsız-şartsız) olan bir ifâdeyi, herhangi bir delil olmaksızın takyid etmek 
kayıtlamak demektir. Hem sonra biz, ayeti "zekat verme" manasına 
hamlettiğimizde, belirli miktarı ile zekâtın ifası bu ayete ters düşmez. Çünkü 
zekatı toolavan kimselerin, insanların mallarının en iyilerini almamaları ve 
âmirin, zekat verene bu hususta zor kullanmaması emredilmiştir. Binaenaleyh, 


zekatın farz kılınması, bu ayetin neshedtlmesine sebep olmaz. 

Ayetteki, "Cahillerden yüz çevir" emrinden maksad Hz. Peygamber (s.a.s)'e, o 
kâfirlerin kötü huylarına karşı sabırlı olmasını ve onların çarpık sözleri ile düşük 
fiillerine, aynı şekilde karşılık vermemesini emretmek olup, bu ifadede, onlarla 
savaşma hususuna delâlet eden birşey yoktur. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'e. 
müşriklerle savaşması emredildiği halde, cahillerden yüz çevirmesinin de 
emredilmiş olması imkansız değildir. Zira bu, tezad teşkil edecek bir durum 
değildir. Çünkü Şâri-i Hakim olan Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların sefihliklerine 
(cahilce davranışlarına), aynı şekilde karşılık verme, ama onlarla savaş" demiş 
olması mümkündür. Bu iki şeyin arasını birleştirmek mümkün olduğuna göre, bu 
ifâdenin mensüh olması gerektiğini söylemeye ihtiyaç yoktur. Fakat ne yapalım 
ki, sathi müfessirler bir zaruret ve ihtiyaç olmadığı halde, nâsih ve mensüh 


ayetlerin sayısını çok göstermeye nedense pek meraklıdırlar. [221] 
İstiâzenin önemi 


"Eğer şeytandan bir fit gelip seni dürterse, hemen Allah'a sığın. Çünkü O, 
hakkıyla işiten, hakkıyla bilendir" (A'raf, 200). 


Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [222] 
Birinci Mesele 


Ebu Zeyd şöyle demiştir: "Cahillerden yüz çevir" ayeti nazil olduğunda, Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Öfkenin elinden kurtuluş ne mümkün!" deyince, bu ayet 


nazil oldu." [223] 
İkinci Mesele 


Bil ki şeytanın fiti, onun verdiği vesvese ve insanlara günahları süslü püslü 
göstererek, kalblerinde günaha teşvik 

etmesidir. Ebu Zeyd'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: Arapça'da, birisi bir 
topluluğun arasını bozduğu zaman, "kavmin arasına (fitne) soktum" derdi. Nez 
kelimesinin, rahatsız etmek manasına geldiği ve ekseriya öfke sırasında vaki 
olduğu söylenmiştir. Bunun asıl manası, "Kötülüğe doğru gitmeye zorlamak"tır. 
Sözün izahı şöyledir: Allah Teâlâ, Resulüne emr-i marufu farz kılıp, bu iş 
yapıldığında cahilce davranışlarla karşılaşma olabileceğinden, bu cahilce işlere 


süküt ile karşılık vermeyi de emrederek, "cahillerden yüz çevir" buyurmuştur. 
Akılsızın, akılsızca bir işe yöneldiğinde, kin ve öfkelerin harekete geçeceği, 
insanın selâmette kalamıyacağı ve o esnada şeytanın kendisini uygun olmayacak 
davranışlara sevketmeye çabaladığı malum olduğu için, Cenâb-ı Hak, işte böyle 
bir neticeyi tedavi edecek hususu belirterek, "Hemen Allah'a sığın" buyurdu. 
Sığınmanın (isti'âzenin) manasının ne olduğu konusu, Tefsirimizin başlarında 


tafsilatlı bir biçimde geçmişti. [224] 
Peygamberlerin İsmet Sıfatı 


Peygamberlerin "ismet" (masum, günahsız) oluşlarını kabul etmeyen kimseler, 
bu ayeti delil getirerek şöyle demişlerdir: "Eğer Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir 
günaha yeltenmesi ve onu yapması mümkin (caiz) olmasaydı, Hak Teâlâ ona, 
"Eğer şeytandan bir fit gelip seni dürterse, hemen Allah'a sığın" demezdi." 

Buna birkaç yönden cevap verilir: 

1) Bu sözün neticesi, Hak Teâlâ'nın, Hz. Peygamber (s.a.sVe, "Eğer kalbinde 
şeytandan bir fit (vesvese) has.l olursa..." demesine varır. Bu t.pk., 'Eğer, faraza 
müşrik olacak olursan, celâlim hakkı için, bütün amellerin boşa gider (Zümer. 
es» ayetinde olduğu gibidir. Bu ayet, Hz. Peygamber (s.a.s)'in müşrik 
olab.leceg.n. göstermez. Yine Cenâb-ı Hak, "Eğer göklerde ve yerde Allah dan 
başka tanrılar olsaydı, onlann ikisi de muhakkak ki harab olup gitmişti" 
buyurmuştur. Halbuki bu ayet, yerde ve gökte başka tanrıların bulunduğunu 
göstermez. 

2) Farzedelim ki şeytan, Hz. Peygamber (s.a.s)'e vesvese veriyor. Fakat bu O'nun 
ismetine (günahsız oluşuna) zarar vermez. Bu, ancak Hz. Peygamber (s.a.s in 
şeytanın vesvesesini kabul edip benimsemesi halinde, O'nun ismetini zedeler. 
Halbuki ayet, onun vesveseyi benimsediğini göstermemektedir. 

Sa'bi'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s): "Her insanla 
birlikte mutlaka bir şeytan vardır" buyurdu. Bunun üzerine ashab: "Seninle de 
mı? dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) "(Evet), benimle de... ile onun şerrinden 
salim ve uzak kaldım. Andolsun ki o bana 9f/&ınde” onun boöazım sıktım Eğer 
Süleyman (a.s)'in duası olmasaydı, mescıd de bırakıhr (sız dünüz)" buyurdu. Bu, 
şeytanın, Hz. Peygamber (.....) vesvesede bulunduğuna delâlet eder gibidir. Yine 
Cenâb-ı Hak, "Biz, senden evvel hiçbir resul m nebigöndermedik ki, o birşey 
arzu ettiği zaman şeytan onun dilediği hakkında mutlaka bir fitne ortaya atmış 


olmasın" [225] (Hacc. 52} buyurmuştur. 
3) Farzet ki biz, şeytanın vesvese verdiğini ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in de onun 


.esvesesinin tesirinde kaldığını kabul edelim. Fakat biz, bunu terk-i evlâ, yani 
daha jygun ve iyiyi bırakma manasında alırız. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) 
"Benim kalbim de dumanlanır.. Ben de gece gündüz Allah'a yetmiş defa istiğfar 


ediyorum" [226] buyurmuştur. [227] 


Dördüncü Mesele 


Bu durumda Allah'a sığınmak, insanın, Allah'ın kendisi üzerindeki nimetlerinin 
büyüklüğünü ve O'nun ikabınm 
çetin olduğunu hatırlaması, bu iki şeyin de o insanı nefsinin zorladığı şeyden yüz 


çevirmeye ve şeriatın emrine yönelmeye sevketmesidir. [228] 
Beşinci Mesele 


Bu, her nekadar Hz. Peygamber (s.a.s)'e yöneltilmiş bir hitab ise de, bütün 
mükellefler için, genel bir derstir. Çünkü bahsettiğimiz şekilde Allah'a sığınmak, 
şeytanın vesveselerinin tesirine mani olacak bir lütuftur. İşte bundan dolayı, 
Cenâb-ı Allah, "Haydi Kur'an okuduğun zaman, o koğulmuş şeytandan Allah a 
sığın. Hakikat şudur ki r.an edenler ve Rablerine güvenip dayananlar üzerinde 
onun hiçbir hakimiyeti yoktur" (Nahi, 98-99) buyurmuştur. Bu sığınmanın 
(istiâzenin-cuzü besmelenin), şeytanın fitini ve vesvesesini savuşturmada bir 


tesiri olduğu ayetle sabit olunca, hep bunu yapmak gerekir. [229] 
Altıncı Mesele 


Ayetteki, "Çünkü O, hakkıyla işiten, tam bilendir" buyruğu, dil ile yapılacak 
istiâzenin (sığınmanın), ancak manası bilinerek (şuurlu olarak) yapıldığı zaman 
faydalı olacağına delâlet eder. Buna göre sanki Cenâb-ı Allah, "istiazeyi dilinle 
ifade et, çünkü Den işitirim. Onun manasını aklında ve kalbinde bulundurarak 
bunu yap. Çünkü ben, Dindekini de bilirim" demek istemiştir. Gerçekten de, 
kalbte manası rCşünülmeksizin, sırf dille söylenen sözler faydasız ve tesirsizdir. 


(230) 
Şeytanın Mü'minlere ve Kâfirlere Etkileri 


"Muttaki olanlara şeytandan herhangi bir arıza iliştiği zaman toparlanıp 


kendilerine gelir, bir de bakarsın ki onlar görüp bilmişlerdir bile. Şeytanların 
kardeşleri olan kâfirleri ise, bunlar sapıklığa sürerler. Sonra da yakalarını 


bırakmazlar" (A" raf, 201-202). B31] 

Muttakiler Şeytanın Etkisinden Çabucak Sıyrılırlar 
Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 

Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette, şeytanın, Hz. Peygamber (s.a.s)'e bazen fit 
verdiğini ve bu durumun ilâcının da,Allah'a sığınmak olduğunu beyan edince, bu 
ayette de bu konuda, müttakilerin durumunun Hz. Peygamber'in durumundan 
daha da ileri ve vahim olduğunu bildirmiştir. Çünkü şeytan tarafından Hz. 
Peygamber hakkında meydana gelen olumsuz tesir, sadece, vesvesenin 
başlangıcı durumunda olan fitleme ve tahriktir. Halbuki, müttakiler hakkında 
bundan daha fazlasının bulunması mümkün görülmüştür ki bu da, müttakileri, 
şeytan tarafından meydana getirilen bir arızanın tutması, yakalamasıdır.. Tutmak 


ve yakalamak, hiç şüphesiz fitten daha ileri bir derecedir... 232) 
İkinci Mesele 


İbn Kesir, Ebü Amr ve Kisai, elifsiz olarak tayf; diğer kıraatimamları ise, elif ile 
olmak üzere tâif şeklinde okumuşlardır. Vahidi (r.h) şöyte demektedir: "Alimler, 
tayf kelimesi hakkında ihtilâf etmişlerdir. Bu cümleden olarak, bu kelimenin 
masdar olduğu ileri sürülmüştür. Ebu Zeyd "Bir şey ileri geri gidip geldiğinde 
herhangi bir şey, (veya herhangi bir topluluk) bir topluluğu kuşatıp onlar dört bir 
yandan çember içine aldığında yine bir kimse, uykusundan sıkıntılar ve elemler 
içine düştüğünde, denilir..." demiştir İbnu'l-Enbârı ise şöyle demiştir: "Tayf" 
kelimesinin asltnın, tayyif şeklinde olması caizdir. Ancak ne var ki Araplar, 
şeddeyi ağır görerek, iki yâ'dan birisini hazfetmişler ve geriye sakin bir yâ 
bırakmışlardır." Birinci görüşe göre bu kelime masdar; İbnu'l-Enbari'nin 
görüşüne göreyse bu kelime, tıpkı heynheyyin, (basit, kolay) ve meyt-meyyit 
(ölü, meyyit) kelimeleri gibidir. Said İbn Cübeyr'in şedde ile, tayyif şeklindeki 
okuyuşu da, İbnu'l-Enbari'nin görüşünün doğruluğunu destekler. Tayf 
kelimesinin aslı, işte budur... Sonra delilik, öfke ve vesvese de, bu kelime ile 
adlandırılmaktadır. Çünkü bu da, hayâlin verdiği sıkıntıya benzeyen, şeytanın 


sıkıntılarından bir sıkıntı ve bir hayâldir. 

Ezheri de şöyle demektedir: "Arapça'da tayf kelimesi; delilik ve cinnet manasına 
gelir. Daha sonra öfke ve kızgınlığa da "tayf" adı verilmiştir. Çünkü, kızan 
kimsenin durumu, delirmiş kimsenin durumuna benzer. Tâif kıraatine gelince 
bunun, fâilun ve fâiletun kalıbı üzere gelen, mesela afiye (afiyet), âkibe (âkibet, 
son) kelimeleri gibi, masdarlardan olmak üzere masdar olan tayf manasında 
olması caizdir. Ferrâ ise şöyle demiştir: "Bu ayette tâif veya tayf kelimeleri aynı 
manada olup, bu, insanı sıkıntıya düşüren hayâl gibi olan şeydir." Bazı alimler de 


tayf ve taif kelimeleri, tıpkı kelimeleri gibidir" demişlerdir. [233] 
Üçüncü Mesele 


Bil ki gazab, kendisine kızılan kimsenin çirkin bir iş yaptığını görüp, sonra da 
kendisinin o işi yaptırtmamaya muktedir olduğuna; kendisine kızılan kimsenin 
ise, kendisini müdafaa edemiyeceğine inandığında insanı harekete geçiren, onu 
teşvik eden şeydir.. Bu üç inanç tahakkuk edip, o kimse de maddeler âleminin 
karanlıkları içine düştüğünde, işte insanlar o zaman işlerin zahirine aldanırlar. 
Ama, o kızan kimseye gayb aleminden bir nür tecelli edince, bu üç inanç, pek 
çok yönden silinip gider. Kendisine kızılan kimsenin yaptığı işi çirkin görmek 
demek olan birinci fiile gelince, kızan kimse için, bu kimsenin o işi, Allah Teâlâ 
o kimsede o fiile dair kesin ve köklü bir sebep yarattığı için yaptığına; Allah 
Teâlâ onda böyle bir sebebi yaratınca da onun, o işi yapmamasının imkânsız 
olduğuna dair bir mükaşefe ve gaybi bir bilgi meydana geldiğinde, işte bu mana 
tecelli ettiğinde, o kimsenin öfkesi kendiliğinden silinip gider.. 

Yine kızan kimsenin hatırına, Allah Teâlâ'nın, kendisine kızılan kimsenin o 
durumunu bildiği; her ne zaman da böyle olursa, onun o fiili terketmesinin 
imkânsız olduğu şeklinde bir fikir ve düşünce gelirse, işte bu esnada da o 
kimsenin öfkesi yatışır... Hz. Peygamber, işte bu hususa, "Kim, Allah'ın 
kaderdeki sinini bilir, anlarsa, musibete katlanmak o kimseye kolay gelir" 
hadisiyle işaret etmiştir.. Kendisinin onu savuşturmaya muktedir; kendisine 
kızılan kimsenin ise aciz olduğuna inanmak şeklindeki ikinci ve üçüncü inanç 
şekline gelince, bu iki inanç sekti de pekçok yönden fasittir... 

a) Bu, kızan kimsenin, kendisinin de işlerinde nice kötülükler yaptığına, Allah 
Teâlâ'nın, bu hususta kendisi üzerinde kadir olduğuna; kendisinin, Allah'ın 
kudret elinde ve kabzasında esir bulunduğuna; buna rağmen, Allah'ın, onu 
atfettiğine inanmasıdir. 

b) Kendisine kızılan kimse, kızan kimsenin elinde, kızana göre aciz olduğu gibi, 


aynı şekilde kızan kimse de, Allah'ın kudretine nisbetle acizdir... 

c) Kızan kimsenin, Allah'ın kendisine, öfkesinin gereğini yerine getirmemeyi ve 
başkasına sıkıntı vermeyi terketmesini emrettiğini hatırlamasıdır... 

d) Kızan kimsenin, öfkenin gereğini yerine getirip hıncını aldığında, başka 
canlılara eziyyet veren vahşi hayvanlara ve öldürücü yılanlar grubuna 
katılacağını, intikam almayı bırakıp affı tercih etmesi halinde ise, peygamberlere 
ve büyük velilere yoldaş olacağını hatırlamasıdır.. 

e) Kızan kimsenin, "Bazan, bu zayıf kimsenin, kendisinden daha kuvvetli ve 
kendisinden de intikam almaya muktedir olabileceği bir duruma gelebileceğini 
ve böylece de, en kötü bir biçimde kendisinden intikam alabileceğini; ama, onu 
affettiğinde, bunun, kendisi tarafından o kimseye karşı yapılmış bir lütuf 
olacağını hatırlamasıdır." 

Netice olarak diyebiliriz ki: Hak Teâlâ'nın, "Muttaki olanlara şeytandan herhangi 
bir arıza iliştiği zaman.." ifadesinden, bahsettiğimiz bu üç inanç; O'nun 
tezekkerü (toparlanıp kendilerine gelirler) ifadesinen de, bahsetmiş olduğumuz 
bu inançların zayıflığını gösteren izahlar kastedilmiştir. O'nun, "Bir de bakarsın 
ki onlar, görüp bilmişlerdir bile" buyruğuna gelince bu, "insanların zihinlerinde 
bu tür hatırlatmalar, düşünceler mevcut olduğunda, işte o zaman şeytanın hayal 
ve sıkıntılarının insanı rahatsız edip basması yok olur, bunun yerini basiret, 
inkişâf ve tecelli alarak, böylece de şeytanın vesvesesinden kurtulma mümkün 


olur, 12341 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğundaki iza edatı, müfâcee (sürpriz) manası ifade eder.. 
Mesela bu, senin, "Çıktım, bir de ne göreyim! Zeyd (karşımda durmuyor mu?! 
demen gibidir. ifadesindeki iza İse, bir ceza, bir mukabele gerektiren şart 
edatıdır... Bu da senin "Hurma koruğu kızardığı zaman sana geleceğim.." demen 


gibidir.. 235] 
Cin ve İns Şeytanları Arasında Dayanışma 


Cenâb-ı Hakk'ın "Şeytanların kardeşleri olan kâfirleri ise, bunlar sapıklığa 


sürerler..." buyruğuna gelince, bu hususta birkaç mesele vardır: [236] 


Birinci Mesele 


Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın, ihvânuhum kelimesindeki hum zamirinin, kime râcı' 
olduğu hususunda, şu iki görüş üzere ihtilâf etmişlerdir: 

Birinci görüş: Bunlardan en vazıhı olan bu görüşe göre ayetin manası, 
"Şeytanların kardeşleri,azgınlık hususunda o şeytanlara yardım ederler" 
şeklindedir.. Bu böyledir, zira insan şeytanları, cin şeytanlarının kardeşleridir. O 
halde, insanların şeytanları, insanları tahrik edip onları yoldan çıkartırlar. 
Böylece bu, azdırma ve saptırma hususunda, insan şeytanlarının cin şeytanlarına 
bir desteği ve yardımı olmuş olur. 

İkinci görüş: "Şeytanların kardeşleri" muttaki olmayan insanlardır. Çünkü 
şeytanlar, bu hususta, yani ittikâ etmeme hususunda müttaki olmayan kimselerin 
destekçisi olmuş olurlar. 

Bu her iki görüş de, "Her kâfirin, şeytanlardan bir arkadaşı bulunmaktadır" 


görüşüne bina edilmiştir... [237] 
İkinci Mesele 


Ayette geçen "yardım etmek-yemuddûnehum" kelimesinin tefsiri, o 
vesveseyi kuvvetlendirmek, buna devam etmek ve nefsi, o vesvesenin çirkinlik 


ve kusurlarına vâkıf olmaktan alıkoymak..." şeklindedir.. [238] 


Üçüncü Mesele 


Nâfi, yâ harfinin dammesi, mimin kesresi ile, "ifâl" kalıbından olmak üzere 
yümiddünehum; diğer kıraat imamları ise, yâ harfinin fethası, mimin de 
dammesi ile, yemuddünehum şeklinde okumuşlardır ki, gerek medde-yemuddu, 
gerekse emedde-yümiddü (yardım etmek, desteklemek, imdâd etmek..) aynı 
manaya gelen iki kullanıştır.. Medde fiilinin manasının, çekip uzatmak; emedde 
fiilinin manasının da "yardım etmek" olduğu da ileri sürülmüştür. 

Vahidi (r.h) şöyle demektedir: "Kur'an-ı Kerim'de, övülen ve sevilen şeyler 
hususundaki ayetlerde bu fiil, if'âl babından imdâd kullanılmıştır. Meselâ bu, 
"Onlar kendilerine imdâd ettiğimiz verdiğimiz mal ve evlâd üe..." (Müminun. 
55):"Onlara., meyveleri., bol bol verdik"(Tör, 22) ve "Siz bana mal ile yardım mı 
ediyorsunuz?" (Nemi, 36} ayetleri gibidir. Bunun aksine olanlar ise, medde 
fiilinden gelmek üzere kullanılır. Meselâ Cenâb-ı Hak, "(Allah) onların, 
azgınlıkları içinde serseri dolaşmalarına mühlet verir" (Bakara. 15) buyurmuştur. 


Burada en açık mânâ, yâ harfinin fethasıyla olan âmmenin kıraatindeki mânadır. 
Yâ harfinin ötreli okunuşu ise, hayrın mukabili olan manayı ifade eder. Bu tıpkı, 
meselâ "Onları elim bir azabla müjdele" (Ai-ı1imran, 21) ayetinde olduğu gibidir. 
Hak Teâlâ, "Sonra da (yakalarını) bırakmazlar" buyurmuştur. Leys: "İksâr", bir 
şeyden geri durmaktır" der. Ebu Zeyd ise: "Bir kimse kötülükten geri durup 
vazgeçtiğinde, denilir" demiştir. 

İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Bu, "sonra onlar sapmaktan ve saptırmaktan geri 
durmazlar" demektir. Sapan sapmasında, saptırılan da saptırılmada devam 


ederler." 1239] 
Kur'an'da Nebi'nin Dahli Yoktur 


"Onlara bir ayet gelmediği vakit derler ki: "Onları, hazırlayıp toplasaydm ya!" 
De ki: "Rabbimden bana ne vah) 'olunuyorsa, ben ancak ona uyarım. Bu,iman 
edecek bir kavim için. Rabbinizden olan basiret, hidayet ve rahmettir" (A'râf, 
203). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette cin ve insan şeytanlarının, azdırıp saptırmada 
kusur etmediklerini beyan buyurunca, bu ayette de azdırıp saptırmanın bir 
çeşidini açıklamıştır. Bu da, onların, işi sarpa sardırmak maksadıyla, belli bazı 
ayet ve mucizeler istemeleridir. Bu tıpkı, "S/z, "şu yerden bizim için bir pınar 
akıtmadıkça, sana katiyyen inanmayız" dediler" dsra, 90) ayetinde bahsedildiği 
gibidir. Hz. Peygamber (s.a.s), böyle bir mucize getiremiyeceğini tekrarlayınca, 
onlar, "Onu, hazırlayıp toplasaydı ya!" dediler. 

Ferra şöyle der: "Araplar, bir kimse birşeyi kendiliğinden yapıp ortaya 
koyduğunda ve söylediğinde, "sözü kendiliğimden söyledim, ben uydurdum ve 
mürtecel (hazırlık yapmaksızın, ezberden) söyledim" derler. Buna göre, bu 
ifadenin manası, "sen o ayeti ve mucizeyi, kendin uydurup, kendi başına getirsen 
ya" derler" şeklindedir. Çünkü onlar, "Bu Kur'an, onun uydurduğu yalandan 
başka birşey değildi” derler (Furkân, 4).Yahut da onlar, şöyle demek 
istemişlerdir: "Eğer sen, Allah'ın duanı kabul ettiği ve taleplerine cevab verdiği 
iddianda doğru isen, ilahından ve ma'budundan böyle bir ayet ve mucize istesen 
ya..." İşte bu esnada, Allah Teâlâ, peygamberine bu hususta yeterli bir 
cevabısöylemesini emretmiştir. Bu cevap da şöyle demesidir. "De ki: 
"Rabbimden bana ne vahyolunursa, ben ancak ona uyarım." Bu, "Ben, 
Rabbimden hiçbirşey isteyemem, ancak bana vahyin gelmesini beklerim. 
Binâenaleyh Rabbimin bana ikram edip bildirdiği herşeyi söylerim. Aksi halde 
susmam ve bir şey istememem gerekir" demektir. 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, onların istediği mucizeyi peygamberin 
getirememesinin, peygamberliğine zarar vermeyeceğini beyan buyurmuştur. 
Çünkü Kur'an'ın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in davasına uygun olarak zuhur etmesi, 
zirveye ulaşmış, açık ve net bir mucizedir. Dolayısiyle bu tek mucize zuhur 
edince, onun peygamberliğinin doğruluğunu göstermede yeterlidir. Artık daha 


fazlasını istemek, işi yokuşa sürme kabilinden olur. 240 
Kur'an'ın Bazı Vasıfları 


Cenâb-ı Allah, Kur'an-ı Kerim'i tavsif ederken şu üç hususu zikretmiştir: 

a) Bu, Rabbinizden olan besâirdir" (Besâir'in müfredi olan) 

basiret, "görme, doğruyu bulma" manasınadır. Kur'an, akılların tevhid, nübüvvet 
ve âhiret delillerini görmelerinin sebebi olunca; sebebe, müsebbebin (neticenin) 
adı verilerek, ona, "basiret" (görme) denilmiştir. 

b) Huda (hidayet)... Bununla, önceki sıfat arasındaki fark şudur: İnsanlar tevhid, 
nübüvvet ve âhiretle ilgili bilgiler hususunda iki kısımdırlar: 

Birincisi: Bu bilgiler hususunda, onları adetâ görüp müşahade edenler seviyesine 
varanlardır. Bunlar "ayne'l-yakin" sahipleridir. 

İkincisi: Bu mertebeye ulaşamayıp, ancak istidlal edebilenlerin derecesine 
ulaşanlardır. Bunlar da, "ilme'l-yakin" sahipleridir. O halde Kur'an, sâbikün 
(önde giden) birinciler için, besâir; muktesid (ortada) olan ikinciler için bir 
hidayet; 

c) Bütün mü'minler için de bir rahmettir. Bu üç grup da, mü'min oldukları İçin 


Cenab-t Hak, "iman edecek bir kavim" buyurmuştur. RA 
Okunan Kur'an'ı Dinlemek 


"Kur'an okunduğu zaman, hemen onu dinleyin ve susun. Umulur ki merhamete 
nail olursunuz" (A'raf, 204). 

Bil ki Altah Teâlâ, "Bu Rabbinizden olan basirettir..." ifadesi ile, Kur'an-ı 
Kerim'in şanının yüceliğini ve büyüklüğünü gösterince, bunun peşinden, "Kur'an 
okunduğu zaman, hemen onu dinleyin ve susun. Umulur ki merhamete nail 
olursunuz" buyurmuştur. [242] 


Kur'an Okununca Dinlemek Farzdır 


Ayette ilgili birkaç mesele vardır: 


Birinci Mesele 


"İnşat", "susup dinlemek" demektir (sustu) fiilleri aynı manada kullanılır. 243 
İkinci Mesele 


Ayetteki,"Hemen onu dinleyin ve susun" sözünün bir emir olduğu hususunda 
şüphe yoktur. Emrin zahiri, vücüb (farziyyet) ifâde eder. Dolayısiyle bu ayetin 
gereği, susup, Kur'an'ı dinlemek vactbtir. Alimler bu hususta çeşitli görüşler ileri 
sürmüşlerdir: 

Birinci görüş: Bu, Hasan el-Basri ile Zahiriyye Mezhebinin görüşüdür. Bunlar 
şöyle derler: "Biz, bu ayeti umumi manası üzere anlarız. Binaenaleyh nerede ve 
kim Kur'an okursa, onu duyan herkesin susup o Kur'an'ı dinlemesi farzdır." Bu 
görüşe göre, yoldan geçenlerin ve çocuklara Kur'an öğretenlerin de Kur'an'ı 


dinlemeleri farzdır, 12441 
Namazda Okunan Kuranı Dinlemek Farzdır 


İkinci görüş: Bu ayet, namazda konuşmanın haram olması hususunda nâzit 
olmuştur. Ebu Hureyre (r.a) şöyle demiştir: "Müslümanlar, (namazın farz olduğu 
ilk günlerde), namazda iken, konuşuyorlardı. İşte bundan dolayı, bu ayet nazil 
oldu ve böylece onlara, namazda konuşmamaları emrolundu." 

Katâde de: "İnsanlar namaz kılarlarken, birisi geliyor, (mesela) onlara, "Ne kadar 
kıldınız, geriye kaç rek'at kaldı?" diye soruyor; onlar da namazda iken onlara 
cevap veriyorlardı. İşte Allah Teâlâ, bunun üzerine bu ayeti indirdi" demiştir. 


[245] 
Bu Farziyyet, Cemaatin İmamı Dİnlemesİdir 


Üçüncü görüş: Ayet-i kerime, imamın arkasında (cemaatin) açıktan Kur'an 
okumayı bırakmaları hususunda inmiştir. İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s), farz namazlarda (cemaate namaz kıldırırken) sesli olarak 
Kur'an okuyor, arkasındaki ashabı da seslerini yükselterek Kur'an'ı okuyorlardı. 
Dolayısıyla ashab, Peygamber (s.a.s)'in okuyuşunu karıştırıyorlardı. İşte bundan 


dolayı bu ayet nazil oldu. Bu, Ebu Hanife ile arkadaşlarının görüşüdür. 246 
İmamın Hutbesini Dinlemenin Farz Oluşu 


Dördüncü görüş: Bu ayet-i kerime, hutbe okunurken susup dinlemenin gerekli 
olduğu hususunda nazil olmuştur. Bu, Said b. Cübeyr, Mücâhid ve Atâ'nın 
görüşüdür. Aynı görüş, İmam Şafii (r.h)'den de nakledilmiştir. Birçok âlim, 
bunun uzak bir ihtimal olduğunu söyleyerek, "Bu ayet, umumi manada bir 
ifadedir. Binâenaleyh bunu tek bir hususa hasretmek nasıl uygun olabilir?" 
demişlerdir. Ben derim ki: "Bunların bu görüşleri de uzak bir ihtimaldir. Çünkü 
ayette geçen iza (zaman zarfı) lafzı, tekrarı değil, bir irtibat ve alakayı ifâde eder. 
Bunun delili şudur: "Bir kimse hanjmına, "Eve girdiğin zaman boşsun" 
dediğinde, hanımı da eve tek bir defa girdiğinde, tek bir talakla boş olmuş olur. 
Hanımı ikinci defa girdiğinde, ulemânın ittifakıyla boş olmaz. Çünkü iza edatı, 
tekrarı ifade etmez. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Kur'an okunduğu zaman, hemen onu dinleyin" ayeti, tek bir defa 
susmanın vâcib olduğunu ifade eder.. Binâenaleyh biz, hutbede Kur'an 
okunurken dinlemenin farz olduğunu söylediğimizde, lafzın gereğini, eksiksiz 
yerine getirmiş oluruz. Lafızda, bu şeklin dışında kalan şeylere herhangi bir 
delâlet kalmaz. Lafzın umum ifade ettiğini kabul edelim, ancak ne var ki biz, 
ayetin gereğine göre hüküm vermişizdir. Bu böyledir, zira Şafii (r.h)'ye göre, 
imam sustuğu zaman, imama uyan kimse, imamın bu susması halinde Fatiha 
suresini (içinden) okur. Nitekim, Ebu Seleme de şöyle demektedir: "İmamın iki 
susması vardır. Binâenaleyh, o iki susmadan dilediğin birisinde, okumayı 
ganimet bil, fırsatı kaçırma!." 

Bu soruyu. Vahidi, el-Basit adlı eserinde zikretmiştir: 

Bir kimse şöyle diyebilir: İmamın bu susmasının, ya farz olan bir susma veyahut 
da böyle olmayan bir susma olduğunu söyleyebiliriz. Birincisi icmâ ile bâtıldır. 
İkincisi de, imamın susmamasının da caiz olabileceğini gerektirir, İmamın 
susmadığının farzedilmesi halinde, o zaman, imama uyanlarla imamın 
okuyuşunun aynı anda bulunmasını iktizâ eder. Bu da, imam okurken, 
dinlememe ve sükut etmeme neticesine götürür ki, bu ayetin aksine bir hareket 
olur. Hem bu susmanın, belirli birsinin ve hususi bir mikdan bulunmamaktadır. 
İmama uyan kimselerin susması, ağırlık ve hafiflik yönünden farklı farklıdır. 
Çoğu kez, imama uyan kimse, imamın susmuş olduğu süre içinde, Fatiha 
süresini okumayı tamamlama imkânı bulamaz. Bu durumda da, bahsedilen 
mahzur ortaya çıkar. Yine imama uyanlar, Fatihayı okumayı tamamlayabilsinler 


diye, imam devamlı susup kaldığında, bu durumda imâm olan kimsenin, cemaat; 
cemaatin ise imam durumuna geçmiş olması gerekir.. Zira bu susma hususunda 
imam, imama uyan kimseye tâbi olma durumuna düşmüş olur ki, bu caiz 
değildir. Böylece, Vâhidi'nin ileri sürmüş olduğu bu sorunun, caiz olmayacağı 
sabit olmuş olur. 

Vahidi, bu ayete tutunmayla alâkalı ikinci bir soru daha ileri sürerek şöyle 
demiştir: İnşat kelimesi cehren, açıktan açığa okumamaktır. Araplar, her ne 
kadar kendi kendine okusa dahi, başkasına duyurmadığı sürece, açıktan açığa 
okumayan kimseye de, munsit sıfatını vermektedir. 

Buna karşılık birisi çıkıp şöyle diyebilir: Allah Teâlâ o kimseye, önce 
dinlemesini emretmiştir. Halbuki o kimsenin okumayla meşgul olması, 
dinlemesine mani olur. Çünkü duymak başka, dinlemek de başka şeydir. 
Binâenaleyh dinlemek, bir kimsenin dinlenilecek, duyulacak o sözü en 
mükemmel bir biçimde iyice idrâk etmesi, onu kuşatması demektir. Nitekim, 
Cenâb-ı Hak, Hz. Musa'ya, "Ben seni seçtim. Şimdi vahyolunacak şeyleri 
dinle..." (Tânâ, 13) buyurmuştur. Bu ifadeyle de, bizim kastettiğimiz mana 
kastedilmiştir. Bunun böyle olduğu sabit olup, okumayla meşgul olmanın da 
dinlemeye mani olan şeylerden birisi olduğu ortaya çıkınca, "dinlemeyi 
emretme"nin, okumayı yasaklama manasını ifâde ettiğini anlatmış olduk... 
Üçüncü soru: Bu itimada şayan görüş olup, birini şöyle dememizdir: Fukahâ, 
Kur'an-ı Kerim'in umum olan ifadelerinin, haber-i vâhid ile tahsis edilebileceği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Binâenaleyh farzedelim ki, Cenab-ı Hakk'ın, 
"Kur'an okunduğu zaman, hemen onu dinleyin.." ifadesinin umum oluşu, 
imamın Kur'an okuması esnasında, imama uyan kimsenin sükut etmesini 
gerektirir. Ancak ne var ki Hz. Peygamber'in, "Fatiha'yı okumamış olan 


kimsenin namazı olmaz" ve "Namazı ancak, Fâtihatu'l-Kitâb iledir" 2&0 
hadisleri ayetin umumî ifadelerinden daha hususî ifadelerdir. Böylece, 
Kur'an'ın umumî acelerini haber-i vahid ile tahsis etmenin gerekli olduğu sabit 
olmuş otur. Snâenaleyh bu ayetin umumî ifadesini de, bu haberle tahsis etmeye 
başvurmak gerekir. Bu soru, güzel bir sorudur. 

Dördüncü soru: Bizim şöyle dememizdir: Şafii'nin de eski görüşü olan, İmam-ı 
Malik'in mezhebine göre cemaatin, cehri namazlarda Fatiha'yı okuması caiz 
değildir. 3u. bu ayetin nassının muktezâsıyla amel edilerek elde edilir. Gizli 
namazlarda, cemaatin Fatiha'yı okuması vacib olur. Çünkü bu ayette bu duruma 
dair delâlet bulunmaktadır. Yine, bu da güzel bir sorudur. 

Ayetle ilgili bir beşinci görüş de şudur: Cenab-ı Hakk'ın, "Kur'an okunduğu 
zaman, hemen onu dinleyin..." buyruğu, tebliğin ilk yıllarında, kâfirlere yapılmış 


: r hitap olup, müslümanlarla ilgili bir hitap değildir. Bu, güzel ve uygun olan bir 
görüştür. Bunu şu şekilde ifade edebiliriz: Cenâb-ı Hak, bu ayetten önce bir grup 
kâfirin, hususi birtakım ayet ve mucizeler isteğinde bulunduklarını nakletmişti. 3 
Nâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s), onlara böylesi bir ayeti ve mucizeyi 
getirmeyince, onlar, "Onları hazırlayıp toplasaydm ya..." (A'râf, 203) dediler. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Resulüne, onların bu sözüne bir cevap olmak üzere, 
"Benim, Rabbimden yeni -jcizeler talep etme hakkım yoktur. Ben, ancak vahyi 
gözetirim..." demesini emretmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Allah, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, onların, -s/gamberin nübüvvetinin sıhhati hususunda talep etmiş 
oldukları o mucizeleri : ekmediğini beyan etmiştir. Çünkü Kur'an, Hz. 
Peygamberin nübüvvetini isbat "«susunda, tam ve yeterli, mükemmel olan bir 
mucizedir. Allah Teâlâ bu hususu, "Bu. iman edecek bir kavim için. Rabbinizden 
olan basiret, hidayet ve bir rahmettir" ( m 203>ayetiyle beyan etmiştir. 
Binâenaleyh, şayet biz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kur'an okunduğu zaman, hemen onu 
dinleyin" buyruğundan maksadın, "İmama uyan -"senin imamın arkasındaki 
kıraati olduğu"nu söylersek, o zaman bu ayetle, bundan tcekiler arasında hiç bir 
yönden bir münasebet meydana gelmez, ayetler arasındaki -Xnasebet kesilmiş ve 
bir tertip bozukluğu meydana gelmiş olur ki, bu da Allah'ın e amma uygun 
düşmez. Binâenaleyh bundan muradın, bu izahtan başka bir şey : "-ası gerekir. 
Bunun izahı da şu şekilde yapılabilir: Cenâb-ı Hak, Kur'an'ın, Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in nübüvveti konusunda doğruluğuna delâlet eden bir mucize : -ası 
bakımından, "basiret, hidayet rehberi ve rahmet" olduğunu bildirip, onun da 
şekilde olması, ancak şu hususi şart ile, yani Hz. Peygamber (s.a.s) o kâfirlere O 
Kur'an'ın okuduğunda, onların, o Kur'an'ın fesahatine vakıf olup, ondaki pekcok 
hata ederek anlayabilmeleri için, susup o Kur'an'ı dinlemeleri gerektiği şartı ile 
Anca, o zaman onlara, "Kur'an'tin, Hz. Muhammed'in nübüvvetinin doğruluğuna 
:e âlet eden bir mucize olduğu zuhur eder. Böylece de onlar, bu Kur'an 
sayesinde, r çer mucizeleri taleb edebilirler, Bu şekilde de, Kur'an'ın, gerçekten 
bir basiret bir şaayet rehberi ve bir rahmet olduğunu anlarlar. Binâenaleyh, ayeti 
bu manaya -azlettiğimizde, ayetler arasındaki münasebet intizam 'içine girer ve 
bir mana ifade eden güzel bir tertip teşekkül etmiş olur. Ama ayeti, imama uyan 
kimseyi imamın arkasında Kur'an okumaktan men etmek manasına aldığımızda, 
ayetler arasındaki münasebet bozulur, tertip sarsılır. Dolayısiyle ayeti, bizim 
söylediğimiz manaya hamletmenin daha evlâ olduğu anlaşılır. Bu anlaşılınca da, 
ayetteki, "Kur'an okunduğu zaman hemen onu dinleyin ve susun" buyruğunun, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvvetinin doğruluğuna, Kur'an'ın, bir mucize oluşu 
ile delil getirme sadedinde, o müşriklere Kur'an okuduğunda, onlara yönelik bir 


hitap olduğu sabit olur. İşte bu durumda, karşı tarafın bu ayetle yaptığı bütün 
istidlaller düşer. Ayeti, bizim söylediğimiz manaya hamletmenin daha uygun 
olduğunu şu hususlar da kuvvetlendirir: 

Birincisi: Allah Teâlâ, kâfirlerin "Bu Kur'an) dinlemeyin. Onun hakkında 
manasız gürültüler yapın. Belki böylece üstün gelirsiniz" (fmsim. 26) dediklerini 
anlatmıştır. Cenâb-ı Hak, onların böyle dediklerini naklettiğine göre, onların, 
Kur'an'da mucize derecesine varan pek çok hususun bulunduğunu 
anlayabilmeleri için, onlara susup Kur'an'ı dinlemelerini emretmesi uygun ve 
yerinde olmuş olur. 

İkincisi: Allah Teâlâ, bundan önce, "Bu, iman edecek bir kavim için, 
Rabbinizden olan basiret, hidayet ve rahmettir" (Araf. 203) buyurmuş ve böylece 
Kur'an'ın mü'minler için bir rahmet olduğunu kesin olarak bildirmiştir. Daha 
sonra da, "Kur'an okunduğu zaman, hemen onu dinleyin ve susun. Umulur ki 
merhamete nail olursunuz" (Araf, 204) buyurmuştur. Eğer, Allah'ın "Hemen onu 
dinleyin ve susun" buyruğunun muhatapları müminler olsaydı, "Umulur ki 
merhamete nail olursunuz" buyurmazdı. Çünkü O, bundan önceki ayette, 
Kur'an'in mü'minler için bir rahmet olduğunu kesinlikle beyan etmiştir. 
Binâenaleyh daha nasıl, hemen bunun peşisıra, araya bir fasıl girmeksizin, 
"Belki de bu Kur'an'ı dinlemek mü'minler için bir rahmet olur" der. 

Fakat, ayetteki "Hemen onu dinleyin ve susun" emrinin muhataplarının kâfirler 
olduğunu söylersek, ayetteki, "Umulur ki merhamete nail olursunuz" ifadesi 
yerinde ve güzel olmuş otur. Çünkü o zaman mana, "Onu dinleyiniz, susunuz. 
Böylece belki sizler o Kur'an'daki i'câz (mucizelik) delillerine muttali olur ve 
peygambere iman edersiniz; böylece de merhamete nail olanlardan olursunuz" 
şeklinde olur. Binâenaleyh ayeti bizim söylediğimiz bu manaya hamlettiğimizde, 
"umulur ki merhamete nail olursunuz" ifadesinin güzel ve yerinde olduğu; ama 
bunun mü'minlere yönelik bir hitap olduğunu söylediğimizde ise, burada lealle 
(umulur ki) lafzının yer alışının güzel ve yerinde olmadığı sabit olmuş olur. 
Bundan dolayı ayeti bizim söylediğimiz manaya hamletmenin daha evla olduğu 
sabit olur. Bu durumda, karşı tarafın bu ayetle yaptığı istidlaller bütün yönlerden 
düşmüş olur. Çünkü biz bu hitabın mü'minleri kapsamayıp, ancak vahyin ve 
da'vetin tebliğinin ilk zamanlarında, sadece kâfirlere yönelik olduğunu delillerle 


açıklamıştık. [248] 
Zikir ve Duayı Alçak Sesle Yapmak 


"Rabbini, içinden yalvararak ve korkarak, yüksek olmayan bir sesle sabah ve 


akşam an. Gafillerden olma"(AYâf, 205). 
Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [249] 


Yüksek Sesle Dua Etmeme, Edebdendir 


Bil ki Allah Teâlâ, "Kur'an okunduğu zaman hemen onu dinleyin ve susun" 
(A'râf. 204} buyurduğuna göre, onların Kur'an'ı dinleyebilmeleri için, 

Kur'anı okuyanın, bu okuyucunun, o Kur'an'ı.yüksek sesle okuduğunu 
anlamış olursun. O okuyucunun Hz. Muhammed (s.a.s)'den başka birisi olmadığı 
malumdur. Binâenaleyh bu ayet, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, o kâfirlere yüksek 
sesle Kur'an okuması için bir emir gibi olmuş olur. Allah Teâla, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e bunu, vahiy ve risaletin tebliğinde maksad gerçekleşsin diye emretmiştir. 
Hak Teâlâ daha sonra, bu emrinin peşinden bu ayette Hz. Peygamber'e, 
Rabbisini içinden Zikretmesini emretmiştir. Bunun hikmeti şudur: İnsanın 
zikirden (anıp hatırlamadan) istifadesi, ancak, zikir bu şekilde yapıldığında tam 
ve mükemmel olur. Çünkü bu şekilde yapılacak zikir, ihlasa ve tazarruya daha 


uygundur. [250] 
Dua ve Niyaz Kalbden Gelmeli, Mekanik Olmamalıdır 


Allah Teâlâ, peygamberine birtakım kayıtlara bağlı olarak zikretmesini 
emretmiştir: 

Birinci kayıt: "Rabbini içinden an" ayetinin ifade ettiğidir. 

Allah'ı içinden zikretmesinden murad, onun, lisanıyla söylediği zikirlerin 
manasını bilmesi, (kalbinde, gönlünde) kemâl, izzet, yücelik, celâl ve azamet 
sıfatlarını hatırlayıp, devamlı bulundurarak anmasıdır.. Bu böyledir, zira lisanıyla 
zikirde bulunan kimsenin lisanı, kalben zikirden de uzak olursa, bu faydadan hâil 
olur. Baksana fakihler, bir kimse bu lafızların manasını bilmediği ve onlardan 
hiçbirşey anlamadığı halde, "Aldım, sattım" âeüığmöe, bu V.\n\sem olmayacağı 
hususunda ittifak etmişlerdir. İşte burada da böyledir. Bizim söylediğimiz bu 
hususa, birtakım hükümler bina edilip dayanmaktadır. 

Birinci hüküm: Gönül erbabı bazı büyüklerin şöyte dediklerini duymuştum: Bir 
şeyh, müridlerden birisine halveti ve zikri emretmeyi istediğinde, o kimseye kırk 
gün halveti ve zahiri ve batıni temizlenmeyi, tasfiyeyi emrederdi.. Daha sonra, 
bu müddet sona erip tam bir temizlik teşekkül ettiğinde, müridine, Allah'ın 
doksandokuz ismini okur ve o müride, "Bu isimleri duyduğunda, kalbinin 
durumunu gözet! Bu isimleri dinlediğinde, kalbinde, bu isimlerden hangisinin 


tesiri daha kuvvetli ve şevki de daha muazzam oluyorsa, bil ki, Allah Teâlâ sana 
ancak, bu muayyen ismi zikredip anmaya devam etmen vesilesiyle mükâşefe ve 
gayb kapılarını açar!.." der. Bu, bu babta, bu konuda güzel bir yol olup hoş bir 


metoddur. 2SH 


Bu Ayet, Kelam-ı Nefsinin Varlığını Gösterir 


İkinci hüküm: Kelâmcılar şöyle demektedirler: Bu ayet, "kelâm-ı nefsi"nin 
mevcudiyetine delâlet eder. Zira Cenâb-ı Hak, Resulüne, Rabbini içinden 
zikretmesini emredince,nefsi zikrin bulunduğunun tahakkuk ettiğini itiraf etmek 
gerekir.Kelam-ı nefsinin manası da sadece budur. 

Buna göre şayet onlar "Nefsi zikirden muradın, ilim ve marifet olması niçin caiz 
olmasın?" derlerse, biz deriz ki: 

Bu, geçersizdir. Çünkü insan, bir şeyi doğrudan doğruya vasıtasız olarak 
bilemez.. Çünkü o insan, o şeyin bilgisini, ya o şey mevcutken, yahut da mevcut 
değilken taleb eder.. Birincisi bâtıldır, çünkü bu, "hasılı tahsil (var olanı yeniden 
elde etme) demektir ki, bu imkânsızdır... İkincisi de geçersizdir, çünkü zihin, 
tasavvur edilemeyen şeyin bilgisinden mahrumdur, gafildir... Bir şeyden habersiz 
ve gafil olan kimsenin onu talep etmesi, araştırması imkânsızdır. Böylece, 
insanın, "tasavvurâtı" elde edemiyeceği sabit olmuş olur. Bu sebeple de, bunu 
emretmek imkânsız olmuş olur. Halbuki ayet, "ztkr-i nefsf'nin emredildiğine 
delâlet etmektedir. Binâenaleyh, zikr-i nefsi'nin marifet, ilim ve tasavvurdan 
başka bir şey, başka bir mana olması gerekir ki, işte elde edilmek istenen netice 
de budur. 

Üçüncü hüküm: Allah Teâlâ, "Rabbini içinden... an, zikret" buyurmuş, "İlahını 
ve diğer isimleri zikret, an!.." dememiştir. Cenâb-ı Hak, kendisini bu makamda 
"Rab" ismiyle adlandırmış ve zatını, Hz. Peygamber'e raci olan zamire izafe 
ederek, Rabbe-ke (Rabbi-ni) demiştir. Bütün bunlar, Allah'ın sonsuz rahmetine 
O'nun kurbiyyet ve yakınlığına, lütuf ve ihsanına delâlet eder.. Cenâb-ı Hakk'ın 
bu tabirden maksadı, kulunun, bu ismi duyduğu zaman sevinip neşelenmesidir.. 
Çünkü "Rab" lafzı, terbiye etmeyi, bakıp büyütmeyi ve lütuf ve ihsanı ihsas 
ettirmektedir. Kul, bu ismi duyup dinlediğinde, Allah'ın kendisine olan her türlü 
nimetlerini hatırlar. Gerçekteyse, kulun aklı, Allah'ın nimetlerinin sonsuz 
kısımlarının en azına dahi ulaşamaz. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah'ın nimetlerini 
saymaya kalkışsanız, mümkün değil, onları sayamazsınız.." (Nahi. 18) 
buyurmuştur. Kalbte, bu ilahi makam inkişâf edince, ümit kuvvetlenir. Bundan 
sonra kul, Cenâb-ı Hakk'ın, "Yalvararak ve korkarak" ifadelerini duyunca, o 


zaman haşyeti artar. Bu durumda da, kalbte, ümid ve korkuya, haşyete sebep 
olan şeyler, meydana gelir. İşte o esnada, Hz. Peygamber'in de buyurduğu şu 
hadiste olduğu gibi, iman mükemmelleşir: "Şayet, müminin korkusu ve ümidi 


tartılacak olsaydı, onlar mutlaka denk gelir, eşit olurlardı."İ2921 Ancak ne var ki 
burada bir incelik bulunmaktadır, o da şudur: "Rab" sözünü duymak , ümide; 
"yalvarmak ve korku" ifadelerini duymak ise, korkuya yol açar. Binâenaleyh, 
ümidi veren şey ile başlanıldığına göre, ümid etme tarafının daha kuvvetli olması 


gerektiğini anlamış oluyoruz. [253] 
Tazarru Hakkında Tasavvufi Bir İzah 


İkinci kayıt: Zikirde nazar-t dikkate alınması gereken şartlardan birisi de, 
yalvarıp yakarmanın bulunmasıdır. İşte, bu şarta Cenâb-ı Hak, tazarruan tabiriyle 
işaret etmiştir. Bu kayıt nazar-ı dikkate alınması gereken bir kayıttır. Bunun 
böyle olduğuna, hem naklî hem de aklî delil delâlet etmektedir... 

Naklî delile gelince: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, En'âm süresindeki, "De ki: "Karanın 
ve denizin karanlıkları içinden sizi kim kurtarıyor ki ona gizli yalvararak dua 
edersiniz..." (En'âm, 63) ayetidir. 

Akli delil ise şudur: Şüphesiz, insanın en mükemmel hali, kendisinde şu iki 
durumun inkişâf etmesiyle meydana gelir: 

a) Rububiyyetin izzeti. Bu gaye, Hak Teâlâ'nın, "Rabbini içinden. ..an 
ifadesiyle tamamlanmış, kemâle ermiştir. 

b) Ubüdiyyet makamının zilletinin müşahade edilmesi. Bu da, ancak Cenâb-ı 
Hakk'ın, uyalvararak" ifadesiyle kemâle erer. (o Binâenaleyh, insanın içinden 
yapmış olduğu zikirden, yalvarmaya, tazarrüya geçmesi, Miraç'tan inmeye; 
tazarrüdan zikre geçmesi ise, Mirâc'a yükselmeye benzer. İşte bu iki hal ile, 
kudsi ruhların, evliyâullahın Mirac'ı tamamlanır. 

Burada şöyle bir incelik bulunmaktadır: Allah'ı tanıma ve bilmenin ayrılmaz 
vasfı, yalvarıp yakarmak ve korkmak, haşyet duymaktır. Kalben yapılan zikrin, 
yalvarıp yakarmadan ve haşyetten ayrı olması, ondan ayrı butunması 
imkânsızdır. O halde, bu yalvarıp yakarmanın ve haşyetin, korkunun nazar-ı 
dikkate alınmasındaki fayda nedir? Buna şu şekilde cevap verilebilir: Tazarrü ve 
korku, mutlak manada, marifetullâh'ın ayrılmaz bir vasfı değildir. Zira, çoğu kez, 
insanın aklında Allah Teâlâ'nın hiç kimseye azâb etmeyeceği inancı yer eder, 
kökleşir. Çünkü ikâb başkasına eziyyet vermektir. Halbuki, Cenâb-ı Hakk'ın 
başkasına eziyyet vermede, elde edeceği bir fayda söz konusu değildir. Durum 
böyle olunca, hiç kimseye azâb etmeyeceği neticesi ortaya çıkar. Bunun böyle 


" 


olduğuna inanan kimsede, tazarrü ve haşyet, mükemmel bir surette bulunmaz. 
İşte bu sebepten dolayı Allah, bu iki vasfın mutlaka beraberce bulunması 
gerektiğini açıkça beyan etmiştir. 

Buna bir de şu şekilde de cevap verilebilir: Korku, iki kısımdır: 

a) İkabtan dolayı olan korku olup, mübtedilerin (bu işe yeni başlayanların) 
makamıdır. 

b) Celâl ve azametten dolayı olan korku. Bu da, muhakkiklerin, hakikat 
erbabının korkusudur. Bu korkunun sona ermesi imkânsızdır. Zira, Allah'ın 
celâlini bilip tanıyan herkesin kalbinde bu korku, en mükemmel bir biçimde 
bulunur ve devam eder. 

Buna da şu şekilde cevap verilebilir: Mükâşefe erbabının iki makamı vardır. 

a) Cemâl'in mükaşefesi. 

b) Celâl'ın mükaşefesi.Binâenaleyh, onlar Cemâlullah'ı temaşa ettiklerinde 
hakiki manada yaşar, hayata ererler; Celâl sıfatıyla mükaşefeye 
erdirildiklerindeyse, şaşırıp, akılları dolanır; kendilerinden geçerek hedefe 
ulaşamazlar. İşte, zikir makamında, bu iki tarafın da mutlaka nazar-ı dikkate 


alınması gerekir. 254) 
Allah Korkusu Nasıl Olur? 


Üçüncü kayıt: Bu, hifet-en lafzının ifade ettiği husustur. Bu kelime, bir başka 
kıraate göre, hufyet-en (gizlice) şeklinde okunmuştur. Zeccâc, bu kelimenin 
(hifet'en) aslının, havfat-en şeklinde olduğunu; vavın, kendisinden önceki harfin 
harekesi kesreli olduğu için yâ'ya çevrildiğini söylemiştir. Ben derim ki, bu 
korku birkaç şekilde kendisini gösterir: 

1) Kişinin, amellerinde kusurlu davranmış olma korkusu. 

2) Neticenin ne olacağı korkusu. Muhakkik, hak erbabının korkusu, kişinin 
akıbeti hakkında önce geçmiş olan, sebkat etmiş olan ilahi hükümden ötürüdür. 
Çünkü neticede, ancak başlangıçta sebkat etmiş olan hüküm ortaya çıkacaktır. 
İşte bundan 

dolayı Hz. Peygamber (s.a.s) "Kader, kalemi. Kıyamete kadar olacak olan şeyleri 
yazıp bitirdi"[ 255] derdi. 

3) Kişinin, Allah'ın sonsuz ve sınırsız nimetlerine, noksan taatı ve kısır 
zikirleriyle nasıl mukabele edebileceği korkusu... Şeyh Ebu Bekr el-Vâsıti şöyle 
derdi: "Şükür şirktir; sizler bana, bunun ne demek olduğunu sorarsanız, ben 
derim ki: Allah en iyisini bilir ya, belki de bundan murad. Allah'ın çeşitli ihsan 
ve lütuflarına, şükürle mukabelede bulanmaya çalışan kimsenin (bir nevi) müşrik 


olmasıdır! Çünkü, bu durumda sanki kul, "Senden nimet, bendense şükür" demiş 
gibi olur.. Bunun, (bir nevi) şirk olduğunda şüphe yoktur.. Ama insan, kusur 
işlemiş olduğu korkusu ve kendi zilletini ve boyun eğmişliğini, kusurunu itiraf 
etmekle beraber, şükürde bulunmaya çalışırsa, işte böylece yaptlan şükürde 
kulluk kokusu duyulur, hissedilir." 

İkinci kıraate gelince, ki bu hufyet-en kıraatidir. Bu hususta deriz ki: Mübtediler 
hakkında, amelleri gizleme tavsiyesi, onların taatlannı riya ve şöhret 
şaibelerinden korumak gayesiyledir. Yolun sonuna vasıl olmuş mukarreb 
kimselerin gizlemeleri ise gayretten ileri gelir. Zira muhabbetullah 
mükemmelleştiğinde, gayret, yani kıskançlık doğurur. Bu, muhabbetullaha 
dalma ve onda yok olma mükemmelleşip iyice tahakkuk ettiğinde zikir, Hz. 
Peygamberin "Allah'ı bilip tanıyan kimsenin dilinin derman kesilir" ifadesine 


binâen, gizli olarak yapılır.. [256] 
Duanın Alçak Sesle Olması 


Dördüncü kayıt: Bu, "yüksek olmayan bir sesle" Duyurmasıdır. Bu ifadeden 
maksat, zikrin, cehr ile gizlilik arasında (orta karar) bir şekilde yapılmasıdır. 
Nitekim Cenâb-t Hak, "Namazında pek bağırma, sesini o kadar da kısma. 
İkisinin arası bir yo! tut,./' (isra. no) buyurmuştur. Yine, O, Zekeriyya (a.s)'dan 
naklen, "O, Rabbine gizlice niyaz ettiği zaman..." (Meryem, 3) buyurmuştur. İbn 
Abbas, şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın, "yüksek olmayan bir sesle..." kaydının 
manası, kişinin, Rabbisini kendi kendisi duyacak bir biçimde zikretmesidir. Zira, 
bu tabirden maksad, lisân ile yapılan zikrin bulunmasıdır. Lisân ile yapılan zikir, 
kişinin kendisinin duyacağı şekilde olduğu zaman, o kimsenin hayali bu zikirden 
müteessir olur.. Kişinin hayalinin müteessir olması ise, ruhani ve kalbi zikirde, 
bir tür kuvvet meydana getirir. Bu, üç rükundan her biri gittikçe kuvvetlenir ve 
bu zikirlerin nurları birbirine akseder; bu yansımalar kuvvetin, ruhani 
parlaklığın, inkişaf ve mükaşefenin ve cisimler aleminin karanlıklarının 
basamaklarından, nur ve karanlığın müdebbiri olan Cenâb-ı Hakk'ın ilahi 


nurlarına yükselmenin çoğalmasına ve ziyadeleşmesine sebep olur. [257] 
Gudüvv İle Âsâl Vakitlerinin İzahı 


Beşinci kayıt: buyruğunun ifade ettiği husustur. Burada birkaç mesele vardır: 


[258] 


Birinci Mesele 


Gudüwv lafzıyla ilgili iki görüş vardır: Birinci görüş: Bu kelime Oo masdardır. 
Nitekim, denilir, "Sabah gidişi, bir aylık yoldur" (Sebe. 12) ayetinde de böyledir. 
Bu, "Onun sabah yolculuğu, bir aylık mesafedir" demektir. Kuşluk (sabah) vakti 
sonra "gudüv" diye ifade edilmiştir. "Vakti yaklaştı, vakti geldi" manasında da, 
"sabah yaklaştı" ve "Akşam yaklaştı" denilir. 

İkinci görüş: Bu görüşe göre, "gudüvv" kelimesi, "gudve" kelimesinin 
çoğuludur. Leys söyle der: Gudüvv kelimesi, tıpkı gedevât gibi cemidir. Gedevât 
kelimesinin müfredi, gudve'dir. 

Ayetteki asal kelimesi hakkında Ferrâ şöyle der: "Bunun müfredi, asi şeklindedir. 
Asi kelimesinin Müfredi de, asil kelimesidir. Nitekim, "Akşam üzen" manasında 
"Onlara akşamleyin geldik" denilir. Asil kelimesinin, asi kelimesinden alındığı 
da söylenmiştir. Gün, gecesiyle birlikte, ancak gecenin evvelinden başlar. 
Gündüzün sonu da, ikinci günün başlangıcına bitişik olan her gündür. Böylece 
gündüzün sonu, ikinci gün için asi (başlangıç) olan şeye bitişik olduğu için asi!" 
diye adlandırılmıştır." [259] 


Sabah ve Akşam İbadet İstenmesinin Hikmeti 


Bu "zikir", bilhassa sabah ve akşam vaktine tahsis edilmiştir. Bunun hikmeti 
şudur: "İnsan sabah vakti, adetâ ölüm demek olan uykudan, yine sanki bir hayat 
gibi olan uyanıklık haline geçer. Âlem de, yokluk demek olan 

karanlıktan, varlık demek olan aydınlığa geçmiş olur. Akşamleyin ise durum 
bunun zıddına olur. Çünkü insan o vakitte, hayattan ölüme; âlem de yine o 
vakitte sırf aydınlıktan, sırf karanlığa geçer. İşte bu iki vakitte, bu hayranlık 
veren ve kahir iki değişiklik meydana gelir ki, böylesi bir değiştirmeye ancak, 
apaçık bir hikmet ve sonsuz bir kudret sahibi olan Allah kadir olabilir. İşte bu 
fevkalâde güzel, hayranlık veren incelikten Ötürü, Allah Teâlâ, bilhassa bu iki 
vakitte "zikir" yapılmasını (ibadet edilmesini) söylemiştir. 

Bazı alimler de şöyle demişlerdir: "Cenab-ı Hak bu iki vakti zikretmiş ve 
bununla insanın , mümkün oldukça (her vakit) zikir ve ibadete devam etmesini 
dilemiştir” 

İbn Abbas (r.a)'in, "Onlar, ayakta iken, otururken ve yanlan üstünde (yatarken), 
hep Allah'ı zikredip anarlar" <an hıran, 191) ayetini tetsir ederken: "Eğer insan 
için, bu hallerin dışında dördüncü bir hal olsaydı, Allah Teâlâ mutlaka o halde de 


zikri emrederdi" dediği rivayet edilmiştir. Bu sözden maksad, Allah Teâlâ'nın, 


zikri devamlı olarak yapmayı emrettiğini göstermektir. [260] 
Ruh İle Beden Arasında Karşılıklı Etki 


Altıncı kayıt: Bu, ayetteki "Gafillerden olma" ifadesinin anlattığı husustur. Buna 
göre ayetin manası şöyledir: Ayetteki "sabah ve akşam" kaydı zikrin her vakit 
olması gerektiğine; "gafillerden olma" kaydı da, kalben yapılan zikrin (anıp 
hatırlamanın) devamlı olması ve insanın, beşeri güç ve kuvveti nisbetinde, bir an 
dahi olsun, Allah Teâlâ'nın celâl ve kibriyastnı aklından çıkarmaması gerektiğine 
delâlet eder. Sözün özü şudur: Ruh ile beden arasında, hayranlık veren bir 
münasebet vardır. Çünkü ruh cevherinde meydana gelen her tesirden bir tesir de 
bedene iner. Bedende meydana gelen her halden de, bazı tesirler ruha yükselir. 
Baksana insan, ekşi birşeyi aklına getirip hatırladığında dişleri kamaşır. Kötü bir 
şeyi ve kızgınlık veren bir hali düşünüp hatırladığında ise, bedeni ısınır. Bütün 
bunlar, ruhdan bedene geçen birtakım tesirlerdir. Yine insan, herhangi bir amele 
hep devam ettiği zaman, ruh cevherinde bundan dolayı, köklü ve kuvvetli bir 
meleke (alışkanlık) meydana gelir. Bütün bu gibi şeyler de, bedenden ruha geçen 
neticelerdir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: İnsan, sadece kendisi duyacak bir 
şekilde, diliyle Allah'ı zikre devam ettiğinde, dit ile yapılan bu zikirden dolayı, 
hayalde birtakım tesirler doğar. Sonra hayaldeki bu tesirlerden, ruh cevherine 
daha fazla nur ve parlaklık yükselir. Daha sonra ruha doğan bu nurlardan, lisana, 
oradan da hayale tesirler yansır. Sonra da, bir başka defa da, bunlar akla yansır 
ve bu aynaların birbirinden olan bu nurâni yansımaları devam eder, birbiriyle 
güç kazanır ve birbiriyle mükemmelleşir. Her mertebedeki nurun artmasının bir 
sınırı olmadığı için, bu yüce ve kutsî makamlardaki ariflerin yolculuğunun da bir 
sonu ve sınırı yoktur. Bu, sahili olmayan bir okyanus ve sınırı olmayan bir 
matlubtur. 

Bil ki ayetteki, "Rabbini içinden...an" buyruğu her nekadar zahiren Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'e yönelik bir hitab ise de, bütün mükelleflere yönelik umumî 
bir ifadedir. Herkesin "nefs-i nâtıka"sının cevherinin istidadına göre, belli bir 
derecesi ve mertebesi vardır. Nitekim Cenâb-ı Allah melekleri anlatırken, 
(onların) şöyle dediklerini bildirmiştir: "Bizden, hiçbirimiz müstesna olmamak 


üzere, herbirimiz için malüm birer makam vardır" (Saftât, 14). 2011 


Kul Allah'a Yaklaştıkça İbadetini Artırır 


"Şüphe yok ki Rabbinin katmdakiler, O'na ibadet etmekten asla kibirlenmezler; 
O'nu tesbfh ederler Ve yalnız O'na secde ederler." (A'râi, 206). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [262] 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, peygamberini zikre ve ona devam etmeye teşvik edince, bunun 
peşinden, zikre götüren sebebleri kuvvetlendiren hususu da getirerek, "Şüphe 
yok ki Rabbinin katmdakiler, O'na ibadet etmekten asla kibirlenmezler..." 
buyurmuştur. Bunun manası şöyledir: Melekler, onca kıymetli, alabildiğine 
temiz ve şehvet, gazab sebeblerinden, kin ve hased gibi şeylerden uzak ve berî 
olmalarına rağmen, ibadete, secdeye, huşüya ve itaata devam ettiklerine göre, 
insanın, maddeler âleminin zulmetlerine esir olmasından ve beşerî lezzetler ve 
insanî hususiyetlerle donatılmış olmasından dolayı Allah'a kulluk ve itaata 
devam etmesi daha evlâdır. İşte bundan dolayı Hz. İsa (a.s.), "(Allah) bana, 
hayatta bulunduğum müddetçe, namazı ve zekatı emretö"(Meryem.3i)demiştir. 
Cenâb-ı Allah Hz. Muhammed (s.a.s)'e de, "Sana ölüm gelinceye kadar Rabbine 


ibadet ef"(Hicr, 99) buyurmuştur. [263] 
Allah'ın Mekândan Münezzeh Olması 


Müşebbihe, ayetteki, "Rabbinin katmdakiler" tabirine tutunarak, "Bu ifadedeki 
ind (katında-yanında) lafzt, bir 

mekan ve bir yön manasını ihsas ettirmektedir" demişlerdir. Buna şöyle cevap 
veririz: "Biz bu sürede (Araf, 54)ayetini tefsir ederken, Hak Teâlâ'nın bir mekan 
ve cihette olmasının imkansız olduğuna dâir, pek çok akli ve nakli delil 
zikretmiştik. Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz, "Bu ayeti te'vit etmek 
gerekir" deriz. Bunu birkaç yönden izah ederiz: 

1) Allah Teâlâ bir başka ayetinde "O (Allah) sizinle beraberdir" (Hadid. i) 
buyurmuştur. Şüphe yok ki bu beraberlik cihet ve mekan bakımından değil, 
Allah'ın fazlı ve rahmetinin bizimle olması bakımındandır. İşte bu, tefsir 
ettiğimiz ayette de böyledir. Hem sonra hadis-i kudsilerde, Cenâb-ı Allah'ın, 
"Ben, benim için kalbleri kırık (mahzun) olanların yanındayım" buyurduğu 
rivayet edilmiştir. Buradaki, "yanındayım" ifadesinin, mekan ve cihet 
bakımından bir yanında oluş manasında olmadığı hususunda bir ihtilaf yoktur. 
İşte ayetteki "katında" ifadesinde de böyledir. 


2) Bu kelimeden maksad, şeref bakımından yakın (yüksek) oluştur. Nitekim, 
"Vezirin, padişaha büyük bir yakınlığı vardır" denilir. Bu tabirdeki "yakınlık" ile 
yer ve cihet bakımından yakınlık kastedilmemiştir. Çünkü padişahın kapıcı ve 
odacıları (hizmetkârları), yön ve mekan bakımından padişaha, vezirden daha 
yakındırlar. Şu halde bu sözde, nazar-ı dikkate alınan yakınlığın, mekan ve cihet 
bakımından olan değil, şeref bakımından yakınlık olduğunu anlıyoruz. 

3) Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, kendi (katına) izafe ederek, melekleri şereflendirmesidir. 
Çünkü Hak Teâtâ onları, şerefli ve kıymetli bir yerde yerleştirmiş ve o yeri 
nurların durağı, ruhların, taatların ve iyiliklerin yükseleceği bir yer kılmıştır. 

4) Hak Teâlâ, melekleri anlatırken, "Rabbinin katmdakiler..." buyurmuştur. 
Çünkü onlar, Allah'ın mahlükata gönderdiği elçileridir. Nitekim bir beldede 
dağınık olarak bulunsalar bile, halifenin ordusu için, "Halifenin katında büyük 


bir ordusu vardır" denilir. İşte burada da böyledir. Allah en iyi bilendir. [264] 
Üçüncü Mesele 


Ebu Bekr el-Esamm (r.h), meleklerin, insanlardan efdal olduğunu isbat için bu 
ayete tutunmuş ve "Çünkü Allah 

Teâlâ, peygamberine ibadet ve zikri emredince, "Şüphe yok ki Habbinin 
katmdakiler. O'na ibadet etmekten asla kibirlenmezler" buyurmuştur. Bu, 
"Öyleyse senin ibadet etmen için daha çok sebep vardır" demektir. Bu söz ancak, 


melekler ondan üstün olduğu takdirde doğru olur" (demiştir). [265] 
Dördüncü Mesele 


Allah Teâlâ, meleklerin taatlan arasında, ilk olarak, onların Allah'ı teşbih ediyor 
oluşlarını zikretmiştir. Biliyorsun ki "teşbih", Allah'ı her türlü kötülük ve 
eksiklikten tenzih etmektir, Bu ise, çeşitli marifet ve ilimleri bilmeye dayanır. 
Sonra Allah, onların tesbih ettiklerini zikredince, bunun peşisıra, secde ettiklerini 
bildirmiştir. Secde, uzuvlarla yapılan bir şeydir. İşte bu sıra, taat ve kullukta asıl 
olanın, kalbe âit ameller olduğuna; uzuvların amellerinin, kalbin amellerine 
varıp dayandığına delâlet eder. Ayetteki, "Yalnız O'na secde ederler" tabiri, hasr 
manası ifade eder. Bu, "Onlar, Altah'dan başkasına secde etmezler" demektir. 
Buna göre eğer, "Ayetteki bu ifade ile, "Bunun üzerine meleklerin hepsi secde 
ett/"(Hicr, 30) ayeti nasıl bağdaşttrılabilir? Çünkü bu ayette meleklerin, Hz. 
Adem (a.s)'e secde ettikleri anlatılmaktadır" denilirse, şöyle cevap verilir: 
Allame Gazâli: "Hz. Adem'e secde eden melekler, yeryüzü melekleridir. Ama 


gökyüzündeki büyük melekler Hz. Adem'e secde etmemişlerdir" demiştir. Bu 
hususta şu da söylenebil İr:" Ayette ki, "Yalnız O'na secde ederler" ifadesi, 
meleklerin Allah'dan başkasına secde etmediklerini anlatır. Bu da, umümi bir 
ifadedir. Ama, "Meleklerin hepsi (Adem'e) secde ettiler"(Hıcr.so)ayeti, hâs bir 
ifâdedir. Hâs ifâde, âmm (umümi) olan ifâdeden önce nazar-ı itibara alınır." Bil 
ki meleklerin, Allah'a kulluğa iyice dalmış olduklarını gösteren ayetler pek 
çoktur. Nitekim Cenâb-ı Hakk'ın. meleklerin sözü olarak naklettiği, "Biziz, o saf 
saf dizilenler, mutlak biz. Biziz o teşbih edenler biz"(Satfât, 165-166) ayeti ile 
"Melekleri görürsün ki, Rablerine hamd ile teşbih ederek Arş'm etrafını 
kuşatmışlardır" (Zümer, 75) ayetinde olduğu gibi... Allah en iyi bilendir. 

Allah, ümmi peygamber Hz. Muhammed efendimize, onun âl ve ashabına bol 


bol salat-ü selâm eylesin (Amin).l266] 
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Daha Önceki İstanbul, 1294 tab'ında da böyledir. Fakat müstakim bir mana 
çıkmadığından bir değişiklik olması gerektiğini düşündük, ihtimali üzerinde 
durduk. Yazmalara baktığımızda Damat İbrahim Paşa, 138 numarada kayıtlı (V. 
614/b) nüsha ile Fatih, 307 numarada kayıtlı nüshada (v. 692/b) bu şekilde la 
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[74] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[75] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/67. 
[76] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/68. 
[77] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/68-69. 
[78] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/68-69. 
[79] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/69. 
[80] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/69-70. 
[81] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/70-72. 
[82] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/73-75. 
[83] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/76-77. 
[84] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/77. 

[85] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/77-78. 

[86] Merhum Razi burada hadiste toarş^öaşka yerdffn almış elup, matbu 
nüshadaki şekliyle hacHş yarm Ixfakrtmfş»H< Mafttımn «araimımitjeKtec^ 
akiktehama l«fcöm«i şöyledir:'.İşitmek, gdzte görmek gibi değOdir; ÂHato 
buzs^ rtwwwida kBKfrSnin ne yapöğm» (Tur^) Musa'ya btlsfinüğicde 
efindeto levhaları btrakmamışlı, vataa ki ne yapttklârOT flözteriyfe gördü, o 
zaman »vhalan Hinden atu." (el-Müstedrek, II, 231) (Zehebi de muvafakat 
etmiştir.) 

[87] Fahruddin er-Razi, Tefsiri-i Kebir, Mefatihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[88] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 11/79- 
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(108) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/97. 

1109) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/97. 

[10] Buhâri, Büyü, 113: Müslim, Müsâkât, 41 (3/1199). (Benzer hadis). 

O11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/98-101. 

[112] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/101. 

013] Müsned, 1/313; Keşfu'l-Hafâ, 2/365 

[114] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/101-102. 

U15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/103. 

(1161) Buhâri, Hudüd. 22; Tirmizt, Hudud, 1 (4/32); İbn Mace, Talak, 15 (1/658- 
659). 

O17] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[118] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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11/160 
[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/160-162 
(611 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/162-163 
[162] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/164 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/164 
[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/164-165 
11651 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/165-166 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/166 
[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/166-167 
[168] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/167 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/167-168 
[170] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/168-169 
[O71] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/169-170 
[172] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/170 
[173] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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L175] Burada Asım yerine Halef olması gerekir. (Ç.) 
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[77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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1178) Benzeri bir hadis için bkz: Buhari, Tevhid, 29; Nesai, Hayl, 1 
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[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/175-177 
[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/177-178 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/178-179 
(1851 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/179 
(1861 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/179-180 
1187) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/180-181 
[188] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/181 
(189) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/182-183 
1901 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/183-184 
(1911 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/184 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[193] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/185 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/185 
U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/185 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/186 

L97] Buharı, İman. 37; Müslim, İman, 1, s (1/37). 

[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/186-187 


[199] Aynı manada bir hadis içm bkz: Buharı, Rikak, 40. 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 11/187- 
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[200] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/188-189 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/189 
[202] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/189-190 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/190 
[204] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/190-191 
[205] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/191-192 
[206] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/192-193 
[207] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/194 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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[209] Müslim. Zuhd. 46 (4/2289) 

[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/195-199 

[211] İbn Mâce, Taharet, 41 (1/140); Ebu Dâvud, Taharet. 48 (1/25) 

[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/199-201 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/201 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/201-202 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/202-204 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/204-205 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/205-206 
[218] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/206-207 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/207 
[220] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/207-209 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/209-211 
[222] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/211 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/211 
[224] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/211-212 


[225] Bu duadan maksad. Sad, 35 ayetinde Hz. Süleyman (a.s.)'dan nakledilen 
"Ya Rabbi, beni affet, nand öyle bir hakimiyet ver ki benden sonra hiç kimsede 
olmasın" duasıdır. Hadis için bkz: Buharı, "esr (Sad Suresi) (Ç.) 








[226] Müslim, Zikir, 41 (4/2075), "yüz defa..." şeklinde... 

[227] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/212-213 
[228] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/213 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/213 
[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/213 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/214 
[232] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/214 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/21-215 
[234] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/215-216 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/216 
[236] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
117/217 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/217 
[238] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/217 
[239] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/217-218 
[240] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/218-219 
[241] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/219-220 
[242] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/220 











[243] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/220 
[244] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/220 
[245] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/221 
[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/221 

[247] Tirmizi, Mevakit, 183(2/25) 

[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/221-224 
[249] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/225 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/225 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/225-226 

[252] Keşfu'l-Hafa, (2/166). 

[253] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/226-227 

[254] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/227-228 

1233) Keşfu'l-Hafa, 1/332. 

[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/228-229 
[257] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/229-230 
[258] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/230 
[259] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/230 
[260] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/230-231 











[261] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/231-232 
[262] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/232 
12631 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/232 
[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/232-233 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/233 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/233-234 
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ENFÂL SÜRESİ 


Otuzdan otuzaltıncı âyetin sonuna kadar olan kısım hanç. bu sûienın hepsi 
Medenidir Bu âyetler ise Mekkidır 
Süre. yetmişbeş ayettir. Bu süre. Bakara süresinden sonra nazil olmuştur. 


Ganimet Hakkındaki Hükmü Soranlar 


"Sana ganimetleri-sorarlar. Deki: "Ganimetler Allah'ın ve Resülünündür. Ohalde 
mü'minlerdenseniz, Allah'dan sakının, aranızda olan şeyleri düzeltin. Allah'a ve 
Resulüne itaat edin. " (Enfâl. 1). 

Şi ki ayetteki, "Sana ganimetlerden sorarlar" tabiri şu beş hususun 
araştırılmasını gerektirir: 

1) Soranın kim, 

2) Sorulanın kim, 

3) Ganimetin ne olduğu, 

4) Bunun, ganimetin hangi hükümleri ile ilgili bir soru olduğu; ve 

5) Müfessirlerin "enfâl" kelimesini nasıl tefsir ettikleri... 

1) Bu soruyu soranların kimler olduğu hususunda deriz ki: Ayetteki, "Sana 
ganimetleri sorarlar" tabiri daha önce kendilerinden bahsedilmemiş kimselerle 
ilgilidir. Bunun burada, bu şekilde getirilmesi son derece güzeldir. Çünkü bu 
ayetler nazil olurken, bu soruyu soran belli birisidir. Binâenaleyh soranın o 
kimse olduğunu söylemek gerekir. Bu hususta soru soranın, ganimet ve enfâl ile 
ilgisi olan bazı kimseler olduğunda şüphe yoktur. Bu kimseler, sahabeden bazı 
insanlardır. 

2) Bu, soruyu kime sorulduğu meselesidir. Bunun, Hz. Peygamber (s.a.s) 


olduğunda şüphe yoktur. H 
Enfâlin Ne Olduğu? 


3) "Enfâl" nedir?" meselesi... Biz deriz ki: Zühri şöyle demiştir: "Arapça'da neti 
ve nafile kelimeleri, asıldan fazla olan şeyi ifâde ederler. Ganimetlere "enfâl" 
denilmiştir. Çünkü müslümanlar, ganimetler hususunda, kendilerine ganimet 
almak helâl kılınmamış olan diğer ümmetlere üstün kılınmışlardır. Nafile namaz 
da, asıl olan farz namazlara ilave namazlar oldukları için, "nafile" adını 


almışlardır. Cenâb-ı Hak da"İbrahim'e, Ishak'ı ve ilaveten Ya'küb'u ihsan ettik" 
(Enbiya 72) yani, "istediğine ilave olarak Ya'küb'u ihsan ettik" buyurmuştur." 

4) Bu sorunun, "enfâl"in hangi hükmü ile ilgili olduğu meselesidir: Diyoruz ki: 
Bu hususta iki izah yapılmıştır: 

Enfâl Hakkındaki Birinci Görüş: Ayetteki "sorarlar" ifadesi, her nekadar 
müphem bir ifade ise de, cevabı belirlemek, o sorunun o belli cevapla ilgili 
olduğunu gösterir. Hak Teâlâ'nın, "Sana hayzı sorarlar' (Bakara. 222) ve "Sana 
yetimleri sorarlar" (Bakara, 220) ayetleri de bunun benzeridir. Bu ifâdelerden, bu 
sorunun hayız ve yetimlerle ilgili hükümlerden biri hakkında olduğu anlaşılıyor. 
Halbuki o hüküm belli bir hüküm değildir. Fakat cevap, onu belirli hale 
getirmiştir. Çünkü Cenâb-ı Hak, hayz hakkında, "De ki: "O bir ezadır. Onun için 
hayız zamanında kadınlardan (onlarla cinsi temastan) uzak durun" 
(Bakara.222)buyurmuştur. Binâenaleyh cevap, o sorunun, hayız halinde 
kadınlarla cinsi münasebette bulunma ile ilgili olduğunu gösterir. Yine Cenâb-ı 
Allah yetimler hakkında da, "De ki: "Onları yararlı ve iyi bir hale getirmek 
hayırlıdır. Şayet kendileriyle bir arada yaşarsanız onlar sizin kardeşlerinizde" 
(Bakara. 220) buyurmuştur. Binâenaleyh bu belirli cevap, yetimler hakkındaki o 
sorunun, onların mallarında tasarrufta bulunma ve onlara vekil olma ile ilgili 
olduğunu gösterir. 

Yine Allah Teâlâ, "Sana "Rüh"u sorarlar" (isra, as) buyurmuştur. Bu ifadede, 
sorunun ruhun hangi hususunda olduğunu gösteren birşey yoktur. Cenâb-ı Hak, 
bu soruya cevap olarak, "De ki: "Ruh Rabbimin emrindendir.." 
(isra,85)buyurmuştur. Bu cevap, sorunun, ruhun muhdes (yaratılmış) veya kadim 
olması ile ilgili olduğuna delâlet eder. 

İşte "Enfâl" ayetinde de böyledir. Allah Teâlâ bu sorunun cevabında, "De ki: 
Enfâl (ganimetler), Allah'ın ve Resülünündür" buyurmuştur. Böylece bu cevap, 
soruyu soranların enfâl hakkındaki sorularının, ganimetin kime verileceği ve 
buna kimin müstehak olduğu hususunda olduğuna delâlet eder. 

İkinci görüş: Ayetteki, "Sana ganimetleri sorarlar" ifadesi, "senden 
ganimetlerden isterler" demektir. Dolayısıyla buradaki seale (sorarlar) fiili ile, 
hadis-i şerifte de rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, kendilerine 
ganimetlerden vermesini "istediler" manası kastedilmiştir. Zira onlar, "Ey 
Allah'ın Resulü, bana şunu ver, bana şunu ver" diyorlardı. Ayetteki, an harf-i 
ceninin, min manasına olması uzak bir ihtimal değildir. Bu görüş, İkrime'ye 
aittir. Abdullah b. Mes'üd (r.a), ayeti, "Senden ganimetleri istiyorlar" şeklinde 
okumuştur. 

5) Bu, müfessirlerin, ayetteki "enfâl" ile ne kasdedtidtği konusundaki görüşlerini 


anlatmaktır. Deriz ki: O müslümanların "enfal" hakkında soru sormaları onlar 
arasında bu hususta bir çekişmenin ve münakaşanın olduğunu gösterir. Buna 
şunlar da delâlet eder: 

a) Ayetteki, "De ki: "Enfal Allah'ın ve Resülünündür" buyruğu bu cevabın 
verilmesinin maksadının, onları çekişmekten ve hasımiaşmaktan men etmek 
olduğunu gösterir. 

b) Ayetteki, "Allah'dan sakının, aranızda olan şeyleri düzeltin" ifâdesi, onların 
bunu, aralarına bir husümet düştükten sonra sorduklarını gösterir. 

c) Ayetteki, "O halde mü'minlerdenseniz... Allah'a ve Resulüne itaat edin" - 
fadesi de, aynı şeye delâlet eder. Bunu iyice kavradığında biz diyoruz ki; "Ayette 
geçen "enfâl" sözünde, kâfirlerden zorla alınmış matlar demek olan ganimetlerin 
Kastedilmiş olması muhtemel olduğu gibi, ganimet dışında birşeyin kastedilmiş 
olması da muhtemeldir. 

Birinci ihtimalle ilgili olarak şu izahlar yapılmıştır: 

1) Hz. Peygamber (s.a.s), ashâbtn, Bedir Günü elde ettikleri ganimetleri hem 
Bedir Savaşı'na katılmış olanlara, hem de katılmamış olan müslümanlara 
bölüştürmüştü. Bedir savaşında bulunmadığı halde bu ganimetten istifade 
edenlerin üçü Muhacirlerden, beşi de "Ensar"dandı. Muhacirlerden biri, Hz. 
Osman idi. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) onu, kızı hasta olduğu için, onun 
yanında bırakmıştı. Diğer *kişi de Talha (r.a) ile Sa'id b. Zeyd (r.a) idi. Zira Hz. 
Peygamber (s.a.s), bu ikisini müşriklerin kervanının durumunu gözetlemeleri 
için göndermişti. Onlar da bunun için Şam yoluna çıkmışlardı. Ensar'dan olan o 
beş kişiden birisi Ebu Lübâbe Mervan b. Abdülmünzir idi. Hz. Pevaamber (s.a.s) 
onu Medine'de kendi yerine vekil bırakmıştı. Bunlardan diğer birisi Âsim (r.a) 
idi. Hz. Peygamber (s.a.s) bunu da, "Âliye"de vekil olarak bırakmıştı. Üçüncüsü, 
Haris b. Hatıb olup, Hz. Peygamber (s.a.s) bunu, Revhâ'dan, kendisine bir haber 
ulaştırmak üzere Amr b. Avf'a göndermişti. Bu beş kişiden dördüncüsü ise, Haris 
b. es-Samt idi. Bu da, Revha'da hastalanıp (kalmıştı). Beşincisi ise Huvât b. 
Cübeyr'dir. İşte Bedir savaşında bulunmadığı halde ganimet alan Ensar bunlardır. 
Hz. Peygamber (s.a.s), bunlara da ganimetlerden pay verdi. Dolayısıyla diğer 
müsiümanlar arasında bu husus dedikoduya sebeb oldu. İşte bunun üzerine, bu 
ayet nâzü oldu. 

2) Rivayet olunduğuna göre, Bedir Günü genç olanlar savaştılar ve esir aldılar. 
Yaşlı müsiümanlar ise, Hz. Peygamber (s.a.s)'le birlikte gerideki saflarda 
beklediler. Bundan dolayı gençler, "Ganimetler bize âit. Çünkü biz vuruştuk, 
kâfirleri biz hezimete uğrattık" dediler. İhtiyarlar da, "Biz, sizin gerideki 
destekçileriniz idik. Eğer bozguna uğrasaydınız, bizim yanımıza gelip 


toplanacaktınız. Binâenaleyh ganimetleri, bizi dışta bırakarak almayın" dediler. 
İşte bundan dolayı aralarında bir çekişme meydana geldi ve ayet bunun üzerine 
nazil oldu. 

3) Zeccâc şöyle demiştir. "Ayetteki "enfâl" kelimesi ile "ganimetler" 
kastedilmiştir. O müsiümanlar kendilerinden önceki ümmetlere ganimet atmak 
haram olduğu için, bunun hükmünü sormuşlardır." Bu görüş zayıftır. Çünkü bu 
takdirde, bu sorunun maksadı, sadece Allah Teâlâ'nın bu husustaki hükmünü 
sorup öğrenmek olur. Halbuki biz, delillere dayanarak, bu sorunun, müsiümanlar 
arasında meydana gelen bir münakaşa ve çekişmeden ötürü sorulduğunu beyan 


etmiştik. [2] 
Enfal Hakkımdaki İkinci Görüş 


İkinci ihtimale gelince ki bu, ayette bahsedilen "enfâl'in, ganimetten başka bir 
şey olmasıdır. Böyle olmasına göre, ayetteki "enfâl" kelimesinin tefsiri 
hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bazı rivayetlerde, İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: "Ayetteki "enfâl"dan 
maksad, hayvan, köle veya eşya gibi arada bir savaş olmaksızın, müşriklerden 
müslümantara geçen şeylerdir. Bu gibi şeyler Hz. Peygamber (s.a.s)'e aittir. O, 
bunları istediği gibi kullanır ve dağıtır!" 

b) "Enfâl" ile, Allah Teâlâ'nın ehl-i humus (yani ganimetin beşte birini alacaklar) 
için, hükmettiği beşte bir pay kastedilmiştir. Bu görüş, Müc&hid'indir. Mücâhide 
göre ashab, Hz. Peygamber (s.a.s)'den humus (beştebir) hakkında soru sormuşlar 
ve ayet bunun üzerine nazil olmuştur. 

c) Ayette bahsedilen enfâl, "seleb"tir. Bu, gaziyi savaşa teşvik için, 
ganimetlerden oiho üHa”orli hiccov/o ñiawo niarak fa7larian uprilorfik spvriir 
v.s.) ona aittir." Veya bir seriyyeye, "Elde edeceğiniz şey size aittir" veya "onun 
yansı, üçte biri, dörtte biri size aittir" demesi gibidir. Halbuki "entarin humusu 
olmaz. Sa'd İbn Ebi Vakkas'ın, şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Kardeşim Umeyr, 
Bedir Günü öldürüldü. Ben de, buna mukabil, Sa'd İbn el-Âs'ı öldürdüm ve 
kılıcını aldtm. Kılıç çok hoşuma gitti. Onu, Hz. Peygamber'e getirdim ve "Allah, 
müşriklerden dolayı yüreğime su serpti.... Öyleyse, bu kılıcı bana hibe et!" 
dedim... Bunun üzerine Hz. Peygamber, "O, ne benim, ne de senindir; onu, 
ganimetlerin konulduğu yere bırak!" dedi. Ben de, kılıcı denilen yere bfrakttm. 
Halbuki, kardeşimin öldürülüp üzerindekilerin alınmasından dolayı içimde, 
ancak Allah'ın bileceği bir kin ve hınç vardı.. Biraz öteye gitmiştim ki, Hz. 


Peygamber (s.a.s) bana geldi; işte o zaman, Enfâl süresi nazil olmuştu.. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber: "Ey Sa'd, sen benden kılıcı istedin; halbuki or benim 
değildi; o şimdi benim oldu.. O halde, onu alabilirsin.." buyurdu. 

Kâdi şöyle demektedir: "Ayet, bütün bu izahlara muhtemeldir. Ayette, bunların 
bir kısmını, diğerine tercih etmeye dair bir delil bulunmamaktadır. Eğer 
hadislerde, bunlardan birini tayin etmeye delâlet edecek sahih bir haber tesbit 
edilirse, o zaman o mânâ verilir; aksi halde bütün bu mana ve izahlar, ihtimal 
dahilindedir.. Bu manalardan her biri, ayrı ayrı düşünülebileceği gibi, bunların 
hepsinin birden murad edilmiş olması da caizdir. Çünkü aralarında herhangi bir 
tenakuz ve çelişki bulunmamaktadır. Ama, bunlardan, doğruya en yakın olan 
husus şudur: Bununla, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, ganimet elde edilmeden önce de 
sonra da, ganimet mallarından başkasına fazladan bir şeyler verebilmesi murad 
edilmiştir.. Çünkü, bu, cihada teşvik ve gönülleri güçlendirip takviye etmek 
amacıyla, Hz. Peygamber'e caiz olan bir şeydir. Mesela bu, iyi savaşsın diye 
harbin başında, veyahut da harbten dönünce birisine fazladan bir şeyler vermek; 
yahut ona, savaşan kimsenin öldürdüğü kimselerden elde ettiği şeyleri vermek 
ya da savaşa katılanların bir kısmına, elde ettikleri ganimet mallarından az 
vererek, ona, Hz. Peygamber'e mahsus olan beşte birlik hisseden olmak üzere, 
fazladan bir şey vermek... gibidir. Böyle olması halinde, Cenâb-ı Hakk'ın, "De 
ki; "Ganimetler Allah'ın ve Resülünündür." buyurarak mücahidlerin hak 
ettiklerine ilave olarak verilen şeyler kastedilmiş olur: 

Cenâb-ı Hakk'ın "De ki: Ganimetler Allah'ın ve Resülünündür..." ifadesine 
gelince, bu hususta şu iki açıklama yapılmıştır: 

Birinci açıklama: Bununla şu kastedilmiştir: "Enfâlin hükmü, Allah ve Resulüne 
aittir. Allah, hikmetinin gerektirdiği şeye göre, o enfâtin taksimatını, Hz. 
Peygamber'e emretmiştir. Bu, enfâlin taksimatıyla ilgili mesele, hiç kimsenin 
görüşüne bırakılmamıştır. 

İkinci açıklama: Mücahid, İklime ve Süddi şöyle demişlerdir: Bu ifade, müteakip 
41. ayet ile neshedilmiştir. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hakk'ın, "De ki; 
"ganimetler Allah'ın ve Resülünündür..." (Entat. 41) buyruğu, ganimetlerin 
tamamının Peygamber'e ait olmasını gerektirir.. Böylece Allah Teâlâ bu hükmü, 
"humus" (beşte bir) ifade eden ayetlerle neshetmiştir..." 8u, bir kısım rivayetlerde 
yer alan İbn Abbas'ın görüşüdür. 

Buna şu iki yönden cevap verilir: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "Deki: "Ganimetler Allah'ın veResülünündür"buyruğunun 
manası, "Bu husustaki hüküm, Allah ve O'nun peyamberine aittir..." şeklindedir. 
Bu mana, bu ifadede daima bulunur ve devam eder.. Binâenaleyh, bunun mensüh 


olması imkânsızdır.. Daha sonra Cenâb-ı Hak, ganimetlerin beşte dördünün o 
ganimetleri almış olan kimselerin mülkü olduğuna hükmetmiştir.. 

b) Beşte biri ifade eden ayet, ganimetin, onu alan kimselerin mülkü olduğuna 
delalet eder. Halbuki, bu ayette geçen "enfâl" sözü, ganimetlerle değil, "selebı 
ölünün üzerinden alınan eşya" diye tefsir edilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s), 
herhangi bir maslahat ve faydadan dolayı, bu malları bazı kimselere vermiştir. 
Daha sonra Cenâb-i Hak "Allah'a karşı gelmekten sakının, aranızda olan şeyleri 
düzeltin" buyurmuştur. Bu hususta da iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Bu, "Allah'ın ikabından korkunuz. Allah'ın ma'siyet dediği şeyleri 
yapmaya yeltenmeyiniz... Bu gibi haller sebebiyle, aranızdaki çekişme ve 
düşmanlıkları bırakınız ve Allah'ın Resulünün hükmettiğine razı olunuz. " 
demektir. 

İkinci bahis: Cenâb-ı Hakk'ın, "aranızda olan şeyleri düzeltin" emri, yani, 
"Aranızdaki (muhtelif) görüşleri düzeltip ıslâh ediniz..." demektir.. Sözler, 
insanlar arasında konuşulup meydana geldiği için, tıpkı sırların, kalblerde saklı 
kalmasından dolayı onlara zâtı's-sudür denildiği gibi, sözlere de zâtu'l-beyn 
denilir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Mü'minlerdenseniz... Allah'a ve Resulüne itaat edin" 
buyurmuştur. Bu ayetten elde edilen mana şudur: "Allah Teâlâ, ashabı, "Allah'a 
karşı gelmekten sakının, aranızda olan şeyleri düzeltin" buyruğu ile Resulün 
hükmüne muhalefet etmekten nehyetmiştir "Sonra da onlara "Allah'a ve 
Resulüne itaat edin" emriyle Resule tâatte bulunmak suretiyle itaat etmelerini 
emretmek suretiyle bu hususu pekiştirmiştir.. Bunu, iyice pekiştirmek amacıyla 
da, daha sonra "müminlerdenseniz..." denmiştir ki bu son ifadeyle Cenâb-ı Hak, 
şu manayı kastetmiştir: Resulün sizi kendisine davet ve teşvik ettiği o iman, 
ancak Resule tâatı iltizam edip üstlenmekle tam ve mükemmel olur. 
Binâenaleyh, Resule itaat etme dairesinin dışında kalmaktan sakınınız. " 

Tâatı terketmenin, imantn yokluğunu, zevâ! bulmasını gerektireceğini 
söyleyenler, bu ayette istidlal etmişlerdir. Bunun izahı şudur: İn şart edatı ile bir 
şeye bağlanan, ta'lik edilen şey, bu şey bulunmadığında o da bulunmaz. Burada 
da iman, in edalıyla, "tâat" fiiline bağlanmıştır. Binâenaleyh, taât olmadığı, 
bulunmadığı zaman, "imanın da bulunmaması gerekir. Bu meselenin tamamı, 
Cenâb-ı Hakk'ın (Nisa, 311 ayetinin tefsirinde zikredilmiştir. Allah en iyi 


bilendir. 131 


Gerçek Mü'minin Başlıca Vasıfları 


"Mü'minler ancak onlardır ki, Allah anıldığı zaman yürekleri titrer, karşılarında 
O'nun ayetleri okununca, bu onların imanını artırır, onlar ancak Rablerine 
dayanıp güvenirler. Onlardır ki namazı dosdoğru kılarlar, kendilerine rızık olarak 
verdiğimizden Allah yolunda harcarlar, işte onlar, gerçek müzminlerin ta 
kendileridir. Rableri katında dereceler, bağışlanma ve sayısı bitmez, müddeti 
tükenmez rızk onlarındır" (Enfâl, 2-4). 

Bil ki Allah Teâlâ, "Mü'minlerdenseniz... Allah'a ve Resulüne itaat edin. 
buyurup, bu da imanın, taata götürmesini iktizâ edince, Cenâb-ı Hak bu hususu 
bu ayette, çok iyi bir biçimde açıklayıp tafsilatta bulunarak, imanın, ancak bu 
tâat ifâ edildiğinde bulunacağını beyan etmek üzere: "Mü'minler ancak .... " 
buyurmuştur. Bil ki bu ayet, imanın, ancak şu beş husus mevcut olduğunda 


tahakkuk edeceğine delâlet eder: 14) 


" 


Allah Anılınca Kalpleri Titrer 


1) Cenâb-ı Hakk'ın, "onlardır ki, Allah anıldığı zaman yürekleri titrer" ayetinin 
beyan ettiği husustur. Vahidi (r.h) şöyle der: "Arapça'da, bir kimse korktuğunda 
denilir. Nitekim şair de, "Ömrüne yemin ederim ki, gerçekten ben çok 
korktuğum halde, belânın önce kime gelip çatacağını bilmiyorum..." demiştir. 
Ayetten kastedilen mana ise şudur: "Mü'min kimse, ancak Allah'tan korktuğu 
zaman mü'min otur." Cenâb-ı Hakk'ın, "Rablerine derin saygı göstermekte 
olanların ondan derileri ürperir..." (zomer. 23); "Rablerinin huzuruna 
döneceklerinden yürekleri korkarak..." (Mü'minün, 57) ve "ki onlar namazlarda 
huşüya riayetkardırlar..." (Mü'minün, 2) ayetleri de böyledir... 

Hakikat erbabı şöyle demektedir: Korku iki türlüdür: 

a) İkâb korkusu. Cenâb-ı Hakk'ın azabından korkmak. 

b) Azamet ve ceiâl korkusu. o İkâb korkusu, günahkârlar/n duyacağı korkudur. 
Celâl ve azamet korkusuna gelince bu, ister mukarreb melek olsun, isterse 
mürsel, gönderilmiş bir nebi olsun, mahlükatın hiçbirinin kalbinden çıkmayan 
korkudur. Bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak, zâtı gereği, bütün mevcudattan 
müstağnidir, onlara muhtaç değildir. O'nun dışında kalan mevcudat ise O'na 
muhtaçtırlar. Muhtaç olan kimse, zengin bir hükümdarın huzurunda 
bulunduğunda, ondan korkar ve ürperir. Bu dehşete kapılma ve korkma, 
hükümdarın vereceği cezadan dolayı değildir. Aksine bu, muhtaç olan kimsenin, 
onun kendisinden zengin; kendisinin de ona muhtaç olduğunu biimesi, böyle bir 
korku ve ürpermeye sebep olmuştur. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Eğer ayette geçen korku ile ikâb 


korkusu murad edilmişse, bu korku, sırf Allah'ı zikretmekten dolayı bulunmaz. 
Bu ancak, Allah'ın vereceği cezayı hatırlamadan dolayı bulunur. İşte, buna lâyık 
olan korku da budur. Zira bu ayetin maksat ve gayesi, "enfâl"in taksimatı 
hususunda, Bedir savaşına katılanları Allah ve Resülullah'a itaat etmeye mecbur 
etmek, ilzam etmektir. 

Ama, burada geçen korku ile, ikinci kısım korku murad edilmişse, bu, sırf Allah'ı 
anmaktan dolayı gerekli ve lâzım olan korkudur. Öyleyse, ayette bir takdirde 
bulunmaya ihtiyaç yoktur. 

Şayet, "Allah burada, "yürekleri titrer. "; bir başka ayette de, "Bunlar, iman 
edenlerdir. Allah'ın zikriyle gönülleri huzur ve süküna kavuşur. " (Ra'd, 28) 
buyurmuştur. Bu iki ayetin arası, nasıl uzlaştırılabilir? Hem, Cenâb-ı Hak, bir 
başka ayette de: "... sonra da hem derileri, hem kalbleri Allah'ın zikrine (yatışıp) 
yumuşar..." (Zümer, 23) buyurmuştur" denilirse, biz deriz ki: Gönül huzuru ve 
itminan, ancak yakin'in vereceği ferahlık ve manevi serinlik ile olur. Göğsün 
açılması, inşirah bulması ise ancak tevhid bilgisi ile olur. Korku da, ancak ceza 
korkusundan dolayı meydana gelir. Şu halde bu iki durum arasında bir zıtlık 
bulunmamaktadır; aksine biz bu iki vasfın tek bir ayette bulunduğunu 
söylüyoruz ki, bu ayet Cenâb-ı Hakk'ın, "Rablerine derin saygı göstermekte 
olanların ondan derileri ürperir, sonra da hem derileri hem kaibleri Allah'ın 
zikrine (yatışıp) yumuşar" (Zümer, 23) ayetidir. Buna göre mana, "Deriler, 
Allah'ın azabının korkusundan dolayı ürperir, diken diken olur.. Daha sonra da, 
onların derileri ve kaibleri, Allah'ın mükâfaatını umduklarında yumuşar" 


şeklinde olur. [5] 
Ayetlerin Okunması, İmanlarını Güçlendirir 


2) Cenâb-ı Hakk'ın, "karşılarında ayetleri okununca (bu), onların imanını arttırır. 
" ayetinin ifade ettiği husustur. Bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, "Bir sûre indirildiği 
zaman içlerinden kimi: "Bu (süre), hanginizin imanını artırdı?" der" (Tevbe, i24j 


ayetinde olduğu gibidir. Sonra, bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 16) 
Birinci Mesele 


"Tasdik" manasında olan imanın artması iki şekilde olur: 

a) Bu, Vahidi (r.h)'nin de anlattığına göre, bütün ilim erbabının benimsemiş 
olduğu görüştür. Buna göre, kimin bu hususta daha fazla ve daha güçlü delili 
bulunuyorsa, onun imanı daha fazla olur. Zira, delillerin çokluğuna ve kuvvetine 


göre, şüpheler yok olup, yakin (kesin bilgi) hasıl olur, meydana gelir. 
İşte bu hususa, Hz. Peygamber (s.a.s), "Şayet, Ebu Bekr'in imanı, 


yeryüzündekilerin imanı ile tartılacak olsaydı, onun imanı ağır basardı,.."LZİ 
sözüyle, işaret etmektedir. Hz. Peygamber, bununla O'nun Allah'a dair bilgisinin 


daha kuvvetli olduğunu kasdetmektedir. [8] 


Bu Ayetteki "Artma"dan Maksat 

Birisi şöyle diyebilir: Ayette bahsedilen bu "artma" "ziyadeleşme" ile, ya delilin 
kuvvetliliği, veyahut da delillerin çokluğu murad edilmiştir. Delilin kuvvetiiliği 
meselesine gelince, bu geçersizdir. Zira, hiç şüphesiz her delil, birtakım 
mukaddimelerden meydana gelmektedir. O mukaddimeler de ya, zıddına mani 
olacak biçimde kesin olurlar, veyahut da böyle olmazlar. Binâenaleyh, zıddına 
mâni olan kesinlik, bütün mukaddimelerde bulunursa, bu tefsire göre, delillerin 
bir kısmının diğer bir kısmından daha kuvvetli olması imkânsız olur. Zira, 
zıddına mani olan kat'iyyet, farklılık kabul etmez.. Eğer, zıddına mani olacak 
kesinlik,, mukaddimelerin tamamında ya da bir kısmında bulunmazsa, bu, delil 
sayılmaz; aksine bu, bir emare, (ipucu) olur. Bu emareden meydana gelecek olan 
sonuç da, ilim değil, bir zan olur. Böylece, bu anlatmış olduğumuz hususlarla, 
kuvvet bakımından delillerde farklılıkların bulunmasının imkânsız olduğu sabit 
olur. Delillerin çokluğu itibariyle farklılıkların bulunması da böyledir. Zira, tek 
bir delil sebebiyle meydana gelen katiyyet, eğer zıddına mani olursa, bu 
durumda onun, pek çok delil bir araya geldiğinde daha da kuvvetli olması 
imkânsız olur. Yok, eğer zıddına mani olmazsa, o d,elil olmaz. Aksine o, bir 
emare olur. Böylece de netice, kesin değil, zanni olur. Binâenaleyh, bu tevilin de 
zayıf olduğu sabit olmuş olur. 

Bil ki, şöyle denebilir: Ayette bahsedilen artma ile, hem devam, hem de 
devamsızlık murad edilmiştir. Çünkü istidlalde bulunanlardan bazıları, bir anlık 
durum hariç, ne delili ne de medlulü sürekli zihninde taşıyamaz. Bazı 
kimselerde, bu durum sürekli olabilir. Bu iki uç arasında, farklı ortamlar ve farklı 
dereceler bulunmaktadır; işte ziyâdeden murad da budur. 

b) Tasdik manasında olan imanın artmasına gelince, bu onların, Allah katından 
nazil olup kendilerine okunan her şeyi tasdik etmeleri demektir. Hz. Peygamber 
(s.a.s) zamanında, mükellefiyetler ardarda, peşpeşe gelince, işte her teklifin 
meydana gelmesi esnasında, onlar tasdik ve ikrarlarını arttırıyorlardı. Bir 
kimseyi iki şey hakkında tasdik eden bir kimsenin tasdiki, o kimseyi, tek bir şey 
hakkında tasdik eden kimsenin tasdikinden daha çoktur. Cenâb-t Hakk'ın, 


"karşılarında ayetleri okununca bu, onların imanını arttırır" buyruğunun manası, 
"Onlar, her ne zaman yeni bir ayet duyup dinlediklerinde, yeni bir ikrarda 
bulunurlardı " demek olur. Böylece bu, iman ve tasdikte, bir artma olmuş olur. 

Bu ifadeyle ilgili bir üçüncü izah da şudur: Allah'ın kudret ve hikmetinin kemâli, 
ancak, Allah'ın mahlükatındaki hikmetinin eserleri vasıtasıyla bilinir, anlaşılır. 
Bu husus, sahili olmayan bir denizdir. İnsan akit her ne zaman, Allah'ın bir başka 
şeyi yaratmasındaki hikmetinin eserlerine takılıp kalırsa, bundan, bir şeyi 
yaratmasındaki hikmetinin ne olduğunu talep edip aramaya geçer. Böylece de bu 
kimse, birincisinden daha yüce, daha şerefli ve daha mükemmel olan bir 
mertebeden başka bir mertebeye geçmiş olur. Bu mertebeler sınırsız olunca, hiç 


şüphesiz ki tecelli, keşf ve marifet mertebeleri de sınırsız olur. [9] 
İmanın Artıp Eksilmesi Mümkün müdür? 


Alimler, imanın artma ve eksilmeyi kabul edip etmeyeceği hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. İmanın, inanç, ikrar ve amelin toplamından ibaret olduğunu söyleyen 
kimseler, bu ayet ile şu iki yönden istidlal etmişlerdir: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "bu, onların imanını artırır" ifadesi, imanın, artmayı kabul 
ettiğine delalet etmektedir. Şayet iman, bilmek ve ikrar etmek, itiraf edip 
açıklamaktan ibaret olsaydı, o zaman artmayı kabul etmezdi. 

b) Allah Teâlâ, bu beş şeyi zikrederken, bu beş şey ile muttasıf olanlar hakkında, 
'İşte onlar, gerçek mü'minlerin ta kendileridir" buyurmuştur. İşte bu da, bütün bu 
hasletlerin "iman" ismine dahil olduğuna delâlet eder. Ebu Hureyre (r.a)'den 
rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 'İman, yetmiş 
küsur kısımdır. Bunların en yücesi, Allah'tan başka ilah olmadığına şehâdet 
etmektir. En düşüğü ise, eziyyet veren şeyleri yoldan gidermektir. Haya da 


imanın bir şubesidir" H0], Bu görüşte olanlar, imanın bu üç rüknün toplamından 
ibaret olduğuna dair, bu ayetle istidlal ederek şöyle demişlerdir: Çünkü ayet, 
imanın artmayı kabul ettiğine dair son derece sarih ve açıktır. Halbuki, bilmek ve 
ikrar etmek, farklı farklı olmayı kabul etmezler. Binâenaleyh imanın, ikrar, itikad 
ve amelin toplamından ibaret olması gerekir İşte, amelde farklılığın 
bulunabilmesi sebebiyle, imandaki farklılık ortaya çıkmıştır..." 

Yapılmış olan bu istidlal, zayıftır. Zira biz, devam edip etmemeyle alâkalı olan 
farklılığın, itikad ve ikrarda da bulunabileceğini beyan etmiştik. Bu kadar şey, 
imanda farklılığın bulunabileceğini anlatmak hususunda kâfidir. Allah en iyi 


bilendir. HH 


Ayetlerin, Dinleyenin İmanını Arttırma Meselesi 


Cenâb-ı Hakk'ın, "karşılarında ayetleri okununca, bu onların imanını arttırır. 
buyruğunun zahiri, imanda artışın bulunması hususunda, müessir olanın o 
ayetler olduğunu sas ettirmektedir. Halbuki durum böyle değildir. Zira, o 
ayetlerin bizzat kendisi, manda bir artış gerektirmez. Aksine, eğer böyle olması 
gerekse bile, bu artmayı gerektiren şey, o ayetleri denlemektir; yahut da o 
ayetleri bilmek ve anlamak, itikad ve tasdikte artmayı gerektirir. Allah en iyi 
bilendir. 

3) Hak Teâlâ'nın "Onlar ancak Rablerine dayanıp güvenirler" ayetinin ifade ettiği 
husustur. Bil ki, mü'minlerin vasfı, Hak Teâlâ'nın vaadinde ve atdinde sadık 
olduğuna güvenmek, "Allah ve Resulü doğru söylemiştir!" demek onların 
sözünün, münafıkların tıpkı, "Allah ve Resulü bize, bir aldatıştan başka şey 
vaad etmemiştir" (Atuab, 12) şeklindeki sözleri gibi olmamasıdır. Sonra biz 
diyoruz ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu ayeti hasr ifade eder. Buna göre mana,"on/ar, 
sadece Rablerine tevekkül ederler" şeklinde olur. İşte bu hal çok yüce bir 
mertebe, şerefli bir derecedir. Bu da, insanın.herhangi bir işte sadece Allah'a 
güvenip dayandığı bir durumda bulunmasıdır.. 

Bil ki bu üç nitelik, en güzel bir biçimde tertip edilip sıraya konulmuştur. Çünkü, 
birinci mertebe , Allah'ın ikâbından korkmak mertebesi,- ikinci mertebe, Allah'ın 
tekliflerine boyun eğmek mertebesi ve üçüncü mertebe de, Allah'ın dışındaki 
şeylerden alâkayı tamamiyle kesip, tamamiyle Allah'ın lütuf ve keremine itimâd 


etmektir. Hatta, Allah'ın dışındaki şeylerden, tamamiyle müstağni olmaktır. n2] 


Namaz ve İnfakın Hakikati 


4 ve 5) Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlar namazı dosdoğru kılar ve kendilerine rmk olarak 
verdiğimizden (Allah yolunda) harcarlar" ayetinin ifade ettiği hususlardır. Bil ki, 
daha önce geçmiş olan üç mertebe, insanların kalbleri ve gönülleri, içleri 
hakkında nazar-t dikkate alnan hallerdir. Cenâb-ı Hak daha sonra, bu 
durumlardan, insanların zahirî hallerinin gözetilmesine geçmiştir. Zahirî olarak 
nazar-ı dikkate alman tâatlerin başı, bedeni namazda; malı da Allah'ın rızasında 
harcayıp tüketmektir. Bu İfadeye zekâtlar, sadakalar, sıla-i rahimler, cihad 
hususundaki infaklar, harcamalar ve camilere, köprülere yapılacak olan infaklar 
da dahildir. 


Mutezile şöyle demektedir: "Allah Teâlâ, kendisine vermiş olduğu rızıklardan 
infakta bulunan kimseleri medhetmiştir. Halbuki ümmet, haram olan şeylerden 
infakta bulunmanın caiz olmayacağı hususunda ittifak etmişlerdir. Bu da 
haramın, nzık olmayacağına delâlet eder." Bu söz, defalarca geçmişti. 

Bil ki Allah, mü'minler hakkında bu beş hali ve sıfatı zikredince, o vasıfları 
taşıyan kimseler için de şu üç şeyin bulunduğunu belirtmiştir: 

Birincisi: Bu, "işte onlar, gerçek müminlerin ta kendileridir" ayetinin ifade ettiği 


husustur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: 13) 
Birinci Mesele 


Ayetteki hakken kelimesinin ne ile ilgili olduğu hususunda iki görüş 
bulunmaktadır: 

a) Bu kelime buyruğu ile ilgilidir. Yani, "Gerçekten hakikaten mü'min olanlar 
onlardır" demektir. 

b) Cümle, "İşte onlar, müminlerin ta kendileridir ifadesinde tamamlanmıştır. 


Daha sonra tekrar söze başlanarak, buyurmuştur. HA) 
İkinci Mesele 


Alimler, ayetteki hakken kelimesinin mansub oluşu hususunda birkaç izah 
zikretmişlerdir: 

Bunu size bir hak (aercek) olarak haber veriyorum" yani "gerçek bir haber 
verişle, haber veriyorum" şeklindedir. Şu ayet de bunun benzeridir: "işte onlar 
gerçek kâfirlerin ta kendileridir" (Nisa, 151). 

2) Sibeveyh de şöyle der: "Bu, kendisine sözün delâlet ettiği mahzüf bir fiilin, 
te'kidi mef'ül-ü mutlakıdır. Buna göre ifadenin takdiri, "Onların yaptıkları o şey, 
doğru olan bir hak idi" şeklindedir. 

3) Zeccâc, bu ifadenin takdirinin "İşte onlar mü'm'mlerdir. Ben, bunu bir hak 


(gerçek) olarak bildiriyorum.." şeklinde olduğunu söylemiştir. 05] 
İnsanın Kesin İfade İle "Ben Mü'minim Demesi Hakkında 
Alimler, mü'min bir kimsenin, "Ben mü'minim" diyebileceği hususunda ittifak 


etmişler, fakat bir kimsenin, "Ben gerçekten mü'minim" deyip diyemeyeceği 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bundan dolayı Şâfi? âlimleri, "Evlâ olan, insanın, 


"İnşaallah ben mü'minim" demesidir. Ama "Ben gerçekten mü'minim" diyemez" 
derlerken; Hanefi alimleri, "Evla olan, insanın, "Ben gerçekten mü'minim" 
demesidir. Ama insanın, "İnşaallah (eğer Allah dilerse), ben mü'minim" demesi 
caiz değildir" demişlerdir. Bir kimsenin, "İnşaallah ben mü'minim" 
diyebileceğini söyleyenlerin iki mukaddimeleri vardır: 

Birinci mukaddime: Bunun, imanın mevcudiyetinde bir şekkin bulunmasından 
ötürü olmasıdır. 

İkinci mukaddime: Durumun böyle olmamasıdır. 

Birinci mukaddimenin izahı şöyledir: Şafii (r.h)'ye göre iman, itikad, ikrar ve 
amel üçlüsünün toplamından ibarettir. İnsanın sâlih amelleri yerine getirebilmiş 
olup olmaması hususunun şüpheli bir şey olduğu kesindir. Halbuki bir mahiyetin 
(şeyin), parçalarının birinde bulunan şüphe, o şeyin mevcud olup olmadığı 
hususunda da bir şüpheyi gerektirir. Binâenaleyh insan, her nekadar kesin olarak 
itikad ve ikrarın bulunduğunu söylese de, amelin (tam olarak) bulunduğu 
hususunda şüphe edince, amel hususundaki bu şüphe, o kimsenin, kendisinde 
imanın bulunduğu hususunda da şüphe etmesini gerektirir. 

Ebu Hanlfe (r.h)'ye göre ise iman; itikad ve ikrarın toplamına denilip, amel 
(ibadet), iman isminin dışında sayıldığı için, ameller hususundaki şüpheden 
dolayı, imanın olup olmadığı hususunda şüphelenmek gerekmez. Binâenaleyh 
"iman, üç şeyin toplamından ibarettir" diyenlere göre, imanın olup olmadığında 
şüphe bulunduğu; "Amel, iman vasfının dışındadır" diyenlere göre ise, imanın 
mevcudiyeti hususunda bir şüphenin olmayacağı sabit olmuş olur. İşte bu 
duruma göre, iki mezheb arasındaki ihtilafın sadece lafızda olduğu ortaya çıkmış 


olur, H6] 


İmanda İstisna Yani "İnşaallah Mü'minim" Dernek 


İkinci mukaddimeye gelince, ki bu, insanın, imanı olduğu hususunda bir şüphesi 
olmadığı halde, "Ben, inşaallah mü'minim" demesidir. Bu hususta da şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Mü'minlik bir insan için en şerefli bir sıfat, en kıymetli bir ündür. Bu durumda 
"ben mü'minim" deyince sanki kendisini büyük bir övgü ile medhetmiş olur. 
Binaenaleyh bu kimsenin, kalbinde bir mahviyyete ve ucbün (kendini 
beğenmenin) zevaline sebeb olsun diye, "inşaallah" demesi gerekir. Rivayet 
olunduğuna göre Ebu Hanife (r.h), Katade'ye: "Niçin imanında istisna 
yapıyorsun? (yani inşaallah diyorsun)" dediğinde, o: "Hz. İbrahim 
(a.s)'in, "Ceza günü, kusurlarımı bağışlamasını umduğum da O 


(Allah'dır)"şo-ara, 62)şeklindeki sözünde, Ebu Hanife (r.h) Ona, "Allah: "Buna 
inanmadın mı yoksa?" dediğinde söylediği, "inandım" (Bakara. 260) şeklinde 
sözünde ona "uysan ya..." dedi. Ben de diyorum ki: Katâde, Ebu Hanife'ye Şöyle 
diyerek cevap verebilirdi: "Fakat Hz. İbrahim, "inandım" dedikten sonra, "Fakat 
kalbimin yatışması için (Ölüleri nasıl dirilttiğini görmek istiyorum)" (Bakara. 
260) dedi ve böylece itminanının artmasını istedi. İşte bu da, mutlaka iman 
hususunda "inşaallah" denilmesine delâlet eder." 

Kâmil İmanın Şartları 

2) Allah Teâlâ bu ayette, bir kimsenin ancak o beş sıfata sahip olduğu zaman 
mü'min olacağını belirtmiştir: 

a) Allah'dan korkmak (ittika etmek), 

b) Allah'ın dininde samimi ve ihlastı olmak, 

c) Allah'a dayanıp tevekkül etmek, 

d) Allah rızası için namaz kılmak, 

e) Allah rızası için zekat vermek. Allah Teâlâ ayetin başında "hasr" manasını 
ifade eden bir kelime de kullanmıştır. Bu, "Mü'minler ancak onlardır ki tabiridir. 
Yine O, ayetin sonunda da, "İşte onlar, gerçek müminlerin ta kendileridir" 
buyurmuştur ki, bu ifade de "hasr" manâsındadır. Binâenaleyh ayet bu manaya 
delâlet edip, insanın da kendisinde bu beş sıfatın bulunduğuna dair kesin söz 
söylemesi imkansız olduğuna göre, "İnşaallah ben mü'minim" demesi daha 
uygun olur. 

Rivayet olunduğuna göre, birisi Hasan el-Basri'ye: "Sen mü'min misin?" diye 
sorunca, o: "İman iki çeşittir. Eğer sen benim, Allah'a, meleklerine, kitaplarına, 
peygamberlerine ve ahiret gününe iman edip etmediğimi soruyorsan, ben 
mü'minim. Yok sen, "Müminler ancak onlardır ki, Allah anıldığı zaman yüreklen 
titrer..." ayetinin anlattığı manada bir mümin olup olmadığımı soruyorsan, 
Allah'a yemin ederim ki, onlardan olup olmadığımı (tam) bilemiyorum" demiştir. 
3) Kur'an-ı Kerim, mü'min olan herkesin, cennetliklerden olduğunu gösterir. 
Binâenaleyh bir kimsenin mü'min olduğunu söylemek, o kimsenin 
cennetliklerden olduğunu kesin olarak söylemeyi gerektirir. Halbuki bunu 
söylemeye imkan yoktur. İşte bu hususta da böyledir. Sevri'nin şöyte dediği 
nakledilmiştir: "Bir kimsenin gerçek mü'min olduğu iddia edilir de, sonra da 
onun cennetlik olduğuna şehâdet edilmezse, ayetin yarısına iman edilmiş olur." 
Bu sözden şu netice çıkar: O kimsenin, cennetliklerden olduğunu söylemek 
imkânsız olduğuna göre, onun kesin olarak mü'min olduğunu söylemek de 
imkânsızdır. 

4) İman, kalbin tasdikinden ve bilmesinden ibarettir. Buna göre bir kimse ancak, 


bu tasdik ve bilgi kalbinde bulunup, aklından hiç çıkmadığı zaman gerçekten 
mü'min olur. Fakat bu husus zail olunca, o kimse ancak Allah'ın hükmüne göre 
mü'min olur. Ama işin özünde ise, hayır!.. 

Bunu iyice kavradığında, bil ki insanın "inşaallah (eğer Allah dilerse, ben 
mü'minim)" sözünün iman vasfının devam etmesi ve herhangi bir gaflet ve zuhül 
bulunmaksızın, devamlı bir şekilde bu manada imanın onun kalbinde ve 
kafasında bulunuşu ile ilgili olması uzak bir ihtimal değildir. Bu, ihtimal 
dahilindedir. 

5) "Muvâfât" ashabı şöyle derler: "Bir kimsenin, bulunduğu anda mü'min 
olmasının şartı, imanlı olarak ölmesidir. Bu şart ise, ancak ölürken gerçekleşir. 
Dolaytsı ile bu husus bilinemez, meçhuldür. Meçhul olan bir şarta bağlı olan şey 
de meçhuldür. İşte'b-M sebepten ötürü, "inşaallah ben mü'minim" denilmesi 
güzel olur. 

6) Kişinin, "İnşaallah ben ölürken mü'minim" demesi... Bundan maksad, bu 
stisnayı (inşaallah'ı) neticeye ve sonuca havale etmektir. Çünkü bir kimse, her 
nekadar o anda mü'min ise de, bu imanın neticede (ölüm esnasında) 
bulunmaması 'arzedi İd iğinde, yok gibi olur ve asla bundan bir fayda elde 
edilemez. İşte bu istisnanın el i itilmesin in maksadı, böylesi bir husustur. 

7) "İnşaallah" sözü, kesinliğe ve kat'iliğe ters değildir. Baksana Allah da, 
Andolsun ki Allah, Resulünün gördüğü rüyanın hak olduğunu tasdik etmiştir. 
inşaallah, emniyet içinde, başlarınızı traş ettirerek veya kısaltarak, korkusuzca - 
nutlaka Mescid-i Haram'a gireceksiniz" (Fetm,27)buyurmuştur. Halbuki Allah 
Teâlâ, sek ve şüpheden münezzehtir. Binâenaleyh O'nun bu "inşaallah"! kullarına 
bir öğretme olarak zikrettiği anlaşılır. İşte burada da evlâ olan, işlerin Allah'a 
havale edildiğini gösteren bu kelimeyi kullanmaktır. Böylece bu kelimenin 
bereketi sayesinde, imanın devamı sağlanmış olur. 

8) Bir grup selef ulemâsı, bu kelimeyi kullanmışlardır. Onların bu görüşünü 
destekleyen delili, biz de Allah'ın kitabında görmekteyiz. Bu, "İşte onlar, gerçek 
müminlerin ta kendileridir" ayetidir. Bunlar, Allah'ın ilmine ve hükmüne göre 
mü'min olanlardır. Binâenaleyh bu ifade, hem böyle olan, hem de böyle olmayan 
kimselerin olduğuna delâlet eder. Dolayısıyla mü'min bir kimse, "İnşaallah (ben 
mü'minim)" der. Böylece de Cenâb-ı Allah, onu bu sözünün bereketi ite, ikinci 
kısımdakiferden değil de, birinci kısımdakilerden kılar. 

"İnşaallah" ifadesinin, burada söylenmesinin caiz olmadığını söyleyenler de 
görüşlerinin doğruluğuna şu şekilde delil getirmişlerdir: 

a) Hareket eden bir kimse "Ben hareket ediyorum" diyebilir. Fakat "inşaallah 
ben hareket ediyorum" demesi caiz değildir. Oturan veya ayakta duran kimse 


için de durum aynıdır. Binâenaleyh bu konuda da, mü'min bir kimsenin "ben 
mü'minim" demesi gerekir, "inşaallah ben mü'minim" demesi caiz değildir. 
Cismin, gelecekte hareket etme halinden çıkacak olması, şu anda hareket ettiğini 
söylemeye mani olmadığına göre, istikbalde imanın zail olma ihtimali, şu anda o 
kimsenin mü'min olduğunu söylemeye mâni değildir, 

b) Allah Teâlâ, "İşte onlar, gerçek müminlerin ta kendileridir" buyurmuş ve o 
kimselerin gerçekten mü'min olduklarını söylemiştir. Binâenaleyh insanın, 
"inşaallah " demesi, Allah Teâlâ'nm kesinkes mevcüd olduğunu söylediği birşey 
hususunda şek ve şüphe etmeyi gerektirir ki bu caiz değildir. 

Bunların birinci görüşlerine şu şekilde cevap verebiliriz: "İnsanın mü'min oluşu 
ile hareket edici olması arasında, bahsettiğimiz bir çok yönden fark vardır. Bu 
ikisi arasında, böyle bir fark bulununca, bunları aynı şekilde değerlendirmek 
ımkansız olur." 

İkinci görüşe de şöyle cevap veririz: "Allah Teâlâ, ayette bahsedilen sıfatarâ 
sahip olan kimselerin gerçekten mü'min olduklarını söylemiştir. Halbuki şartın 
bulunup bulunmadığında şüphe vardır. Şarttaki şüphe, meşrutta (onun şart 
koşulduğu şeyde) de şüpheyi gerektirir. Bu da, bizim görüşümüzü kuvvetlendirir. 
" Aliah en iyi bilendir. 

İkincisi: Cenâb-t Hakk'ın, ayette bahsedilen beş sıfata sahib olan kimseler için 
verdiği ikinci hüküm, "Rableri katında dereceler... onlarındır" buyruğunun 
belirttiği husustur. Bu, "onların, birbirlerinden üstün mertebeleri vardır" 
demektir. 

Bil ki ayette bahsedilen sıfatlar iki kısımdır: İlk üçü, kalb ve ruhla ilgili sıfat ve 
hallerdir. Bunlar, korku, ihlâs ve tevekküldür. Son iki sıfat ise, zahiri amel ve 
huylarla ilgilidir. Bu amellerin ve huyların kalbin saf (aştırılıp, marifetullah ile 
nurlandırılmasında tesirleri olduğunda şüphe yoktur. Tesir eden şey ne kadar 
kuvvetli olursa, tesirin de o nisbette kuvvetli olacağı, bunun aksinin de aksi 
şekilde olacağı, şüphesizdir. Dolayısıyla bu huyların ve amellerin çeşitli derece 
ve mertebeleri olduğuna göre, marifet ve bilginin de derece ve mertebeleri vardır 
ki işte ayetteki, "Rableri katında dereceler... onlarındır" ifadesi ile kastedilen 
budur. Cennetteki mükafaatlar da, bu hallere göre ayarlanır. Binâenaleyh ruhani 
saadetlerin mertebelerinin, hem ölümden önce, hem de sonra bulundukları sabit 
olmuş olur..Cennette bulunan saadet mertebeleri ise çok ve farklı farklıdır. İşte 
bundan dolayı Allah Teâlâ, "Rableri katında dereceler... onlarındır" buyurmuştur. 
Eğer: "Daha aşağı derecede olan, daha üst derecede olan için, yüce derecelerin 
olduğunu, anlayınca, kalbi mahzunlaşır ve hayatın tadı kaçar. Bu ise, cennet 
mükafaatının "rızk-ı kerim" olmasını zedeler" denilirse, buna şöyle cevap 


veririz: "Her kişinin, kendisine âit saadeti içine dalıp gömülmesi, o kişide bir kin 
ve hasedin doğmasına mani olur. Netice olarak diyebiliriz ki: Ahiret halleri, 
ancak isim bakımından dünya halleri ile bir münasebet arzederler. 

Üçüncüsü ve Dördüncüsü: Cenâb-ı Allah'ın "Bir bağışlanma ve sayısı bitmez, 
müddeti tükenmez bir rızık onlarındır " ifadesinin anlattığı şeydir. Ayette geçen 
mağfiret (bağışlanma) ile, Allah Teâlâ'nın, onların günahlarını bağışlaması; rızk-ı 
kerim (bitmez-tükenmez rızık) ile de, cennet nimetleri kastedilmiştir. 

Kelâmcıtar şöyle derler: "Bunun rızk-ı kerim oluşu, o nimetlerin temiz, devamlı 
ve ikram ve saygı vasfına bürünmüş olmalarıdır. İşte bütün bunların toplamı, 
"sevap" v© "mükâfaat" tarifini ortaya kor" 

Arifler şöyle demişlerdir: "Ayetteki "mağfiret" ile, Allah'dan başkası ile meşgul 
oluştan dolayı, insanın kalbinde meydana gelen zulmetleri (karanlıkları) silip 
götürme; rızk-ı kerim" ile de, marifetullah ve muhabbetullaha gömülme 
sebebiyle doğacak : an nurlar kastedilmiştir." 

Vahidi de şöyle demektedir: "Dilciler şöyle demektedir: Kerim, övünülen ve 
güzel görünen her şeyi içine alan bir isimdir. Kerim, kendisine muhtaç olunan 
şeyler hakkında, övülmüştür, methedi İm iştir. Gerek, Allah Teâlâ, gerekse 
Kur'an-ı Kerim, Kerim" vasfıyla nitelenmiştir. Nitekim "...Doğrusu,bana çok 
şerefli bir mektup bırakıldı" (Nemi.29); "... her sınıftan güze!..." (Lokman, 10) 
"ve sizi şerefli bir mevkiye sokarız" (Nisa, 31) ve "onlara çok güzel söz söyle" 
(isrâ, 23) r-jJyurmuştur. O halde, rızk-ı kerim, kıymetli, üstün ve güzel olan rızık 
demektir. 

Hişâm İbn Urve de şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak bu ifade ile, onlara cennette 
hazırladığı, lezzetli yiyecek içecekler ile, güzel faydalanma ve yaşayışı 
kasdetmiştir." Beaderim ki, bizim burada, ruhani manevi lezzetlerin, maddi 
lezzetlerden daha güzel olduğunu beyan etmemiz gerekir. Biz bu manayı, bu 
kitabın pekçok yerinde ele alıp izah ettik. Bu durumda, ayette bahsedilen kerim 
rızkın, ruhani ve manevi lezzetler olduğu, bunların da marifetullah, 
muhabbetullah ile, kulluk şuuruna gark olmak olduğu ortaya çıkar. 

Birisi şayet, "Ayetin zahiri, bu beş şey ile vasfedilmiş kimsenin ikâbdan 
(cezadan) kurtulduğuna, ve mükafaata nai) olduğuna hükmedilmiş olduğunu 
gösterir. Bu da, kulun üzerinde, bu beş şeyin dışında başka bir mükellefiyetin 
bulunmamasını gerektirir. Halbuki bu, müslümanların icmâsıyla batıl olan bir 
husustur. Zira insanların oruç tutmaları, haccetmeleri ve diğer farzları da mutlaka 
yerine getirmeleri gerekir" derse, biz deriz ki: 

Allahu Teâlâ söze: "Mü'minler ancak onlardır ki, Allah anıldığı zaman yürekleri 
titrer, karşılarında ayetleri okununca bu, onların İmanını arttırır,onlar ancak 


' 


Rablerine dayanıp güvenirler..." buyruğu ile başlamıştır. Halbuki, bütün 
mükellefiyetler, bu iki cümlenin hükmüne dahildir. Ancak ne var ki Cenâb-ı 
Hak, batıni hallerin en şereflisinin, tevekkül; zahiri amellerin en kıymetlisinin de 
namaz ve zekât olduğuna dikkat çekmek için, batıni sıfatlardan, özellikle 


tevekkülü; zahiri amellerden de namaz ve zekâtı bilhassa zikretmiştir. u7 


Bedir Savaşıyla İlgili Nüzul Sebebi 


"Rabbin seni tam isabetli olarak evinden çıkardığı zaman da (durum böyle idi). 
Çünkü müminlerden bir zümre muhakkak ki isteksizdirler!. Hak apaçık meydana 
çıktıktan sonra bile onlar bu hususta sanki gözleri göre göre ölüme 
sürükleniyorlarmış gibi seninle mücadele ediyorlardı" (Enfâl, 5-6). 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: us] 
Birinci Mesele 


Bil ki, buyruğu, herhangi bir şeyin, bu çıkarmak filine benzetildiğini 
göstermektedir. İşte bu sebeple alimler bu hususta şu izahları ileri sürmüşlerdir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s), Bedir Günü müşriklerin sayısını çok, müslümanları da 
az görünce, onları savaşa teşvik etmek için, "Kim savaca, ölmek üzere olan bir 
kimseyi öldürürse, o kimsenin üzerindeki eşyası, silahı o öldürenindir. Kim de 


bir esir alırsa, ona da şöyle şöyle şeyler, vardır" H9] buyurdu.. Müşrikler 
hezimete uğradığında Sa'd İbn Übâde "Ey Allah'ın Resulü, bir grup sahaben ve 
kavmin, canlarnı feda ettiler. Onlar, korku ve canlarını feda etme hususunda 
cimrilik yaparak, savaştan geri durmadılar. Ancak ne var ki onlar, tuzağa 
düşürülmen konusunda, üzerine titrediler. Binâenaleyh, sen (bu savaşan 
kimselere), belirlediğin şeyleri verirsen, geriye kalan müslümanlara bir şey 
kalmaz " deyince, Allahu Teâlâ, "Sana harb ganimetlerinin hükmünü sorarlar. De 
ki: "Bu ganimetler Allah'ın ve Resülünündür" (Enuıl, i) ayetini indirdi. Yani, 
"Peygamber, bu hususta dilediğini yapar..." demektir. Böylece müslümanlar, 
peygamberden bir şey istemekten çekindiler ve bazılarının içinde de, bir 


memnuniyetsizlik kalıverdi. [20] 


Ayetteki Benzetmenin İzahı 


Keza, Hz. Peygamber (s.a.s) Bedir Günü savaşa çıkınca, ashabın bir kısımı ileride 
açıklayacağımız üzere, bu savaşı hoş karşılamamışlardı. Binânaleyh Cenâb-ı 
Hak, "De ki: "(Bu) ganimetler Allah'ın ve Resülünündür" (Entu, i) buyurunca, 
kelamın takdiri şöyle olur: "Onlar başlangıçta razı olmasalar da, enfal 
(ganimetler) hakkındaki bu hükme razı oldular. Nasıl ki onlar önce razı 
olmadıkları halde Rabbin seni evinden çıkarmıştı'' Bu izah, bu konuda 
zikredilen izahların en güzelidir. 

b) Takdirin, "Hoş görmemelerine rağmen, Allah'ın seni, savaşa çıkarma ile ilgili 
hükmü sabit olduğu gibi yine hoş görmedikleri halde "enfâl"in Allah'a ait olduğu 
-iükmü de sabit olmuştur" şeklinde olması. 

c) Cenâb-ı Hak, "Işte onlar, gerçek mü'minlerin ta kendileridir" buyurunca, 
takdir, Allah'ın savaş için seni evinden çıkarma ile ilgili hükmü hak olduğu gibi, 
onların mümin oldukları hususundaki hükmü de hakdır, gerçektir" şeklinde olur. 
d) Kisâi, bu İfadenin başındaki kâf harfinin, Hak Teâlâ'nın bundan sonra gelen, 
seninle mücadele ediyorlardı..." ifadesine taalluk ettiğini; ifadenin takdirinin ise, 
"Bir grup müminin hoş görmemesine rağmen, Rabbin seni isabetli olarak 
evinden çıkardığı gibi, işte aynı şekilde, onlar savaşmayı istemiyor ve bu konuda 
seninle mücadele ediyorlar" şeklinde olduğunu söylemiştir. Allah en iyi bilendir. 


BIJ 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak min beytike ifadesiyle, Hz. Peygamberin, Medine'deki evini 
veyahut da, Medine'nin bizzat kendisinikastetmiştir. Çünkü Medine, Hz. 
Peygamber'in bizzat hicret yurdu, gerçek manada oturduğu, ikamet ettiği 
vatanıdır. Buna göre ayetin manası, "Seni Rabbin, hikmet ve doğruluk dolu bir 
çıkarışla çıkardı.." şeklinde olur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Çünkü müymirilerden bir 
zümre muhakkak ki isteksizdirler" buyruğu, hâl mahallinde olan bir cümledir. 


Yani, "Seni, Rabbin, onların istememesine rağmen çıkardı..." demektir. [22] 
Şam'dan Mekke'ye Giden Kureyş Kervanı 


Rivayet olunduğuna göre, bir Kureyş kervanı, içinde pekçok mal bulunduğu ve 
kırk binitli olduğu halde Şam'dan yola çıkmıştı. Ebu Süfyân, Amr İbnu'l-As ve 
diğer bazı kimseler de bunlar arasında bulunuyordu. Bunun üzerine Hz. Cibril, 
bu durumu Allah'ın Resulüne haber verdi. Allah'ın Resulü de, durumu 


müslümanlara anlattı. İçinde çok mal bulunup, kervandaki şahısların sayısı da az 
olduğu için, kervanın karşısına çıkma düşüncesi sahabenin hoşuna gitti. Bunun 
üzerine müslümanlar çabuk davranıp yola çıkınca, onların yola çıktıklarına dair 
haber, Mekkelilere ulaştı. Bundan dolayı da Ebu Cehil, Kabe'nin üzerine çıkarak 
şu şekilde bağırdı: "Ey Mekkeliler! Her türlü zorluğa ve meşakkate rağmen, her 
ne pahasına olursa olsun, kervanı kurtarmaya çıkacaksınız! Eğer Muhammed, 
sizin kervanınızı ele geçirecek olursa, siz ömür boyu iflah olmazsınız. " 

O sırada, Abbfta İbn Abdulmuttalibin kız kardeşi bir rüya görüp, kardeşine, "Ben 
acayib bir şey gördüm.. Gördüm ki, sanki bir melek gökten indi ve dağdan bir 
kaya parçası aldı. Sonra o taşı, (kentin üzerinde) dolandırdı. Sonra, Mekke'deki 
bütün evlere, o kaya parçasından kopmuş olan bir taş parçası isabet etti. " der. 
Abbas bunu anlatınca, Ebu Cehil (Beni Haştm ile alay etmek için) şöyle der: 
"Kadınları da nübüvvet iddiasında bulunmadıkça, onların erkekleri nübüvvete 
razı olmazlar!" 

Derken, Ebu Cehil bütün Mekkelileri yola çıkardı ki, işte bu Kureyş'in ordusu, 
nefiridir. Meşhur olan şu darb-ı meselde de, "Ne kervanda, ne de nefirde " 
şeklinde varid olmuştur. Bunun üzerine Ebu Cehil'e, "Kervan sahil yolunu tuttu 
ve kurtuldu. O halde sen, yola çıkmış olan orduyu Mekke'ye geri döndür" 
denilince o, "Hayır, Allah'a yemin olsun ki, bu asla olamaz... Biz, Bedir'de 
develer keseceğiz, içkiler içeceğiz; şarkıcılar şarkı söyleyip defler çalacaklardır. 
Böylece de bütün Araplar, birbirlerinden bizim yola çıktığımızı ve 
Muhammed'in de kervandan bir şeyler elde edemediğini duyacaklar..." dedi ve 
kavmini Bedr'e götürdü. Bedir, Arapların senede bir gün, panayırları için 
toplandıkları bir yerdir.. 

Bunun üzerine, Cebrail inerek, "Ey Muhammed, Allah size, iki gruptan birisini 
va'ad ediyor: Ya kervan,ya da Kureyş ordusu.." buyurdu. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s) ashabıyla istişarede bulundu ve, "Ne dersiniz, Kureyş her türlü 
zorluğu ve meşakkati göze alarak Mekke'den yola çıkmışlar. Kervan ile mi, 
yoksa ordu ile mi karşılaşmak istiyorsunuz?" dedi. Ashâb, "Kervanla 
karşılaşmamız, düşmanla karşı karşıya gelmemizden daha iyidir" dedi. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s)'ın yüzünün rengi değişerek, "Kervan, denizin 
kenarından çekip gitti!. İşte, Ebu Cehil ise, geliverdi karşımıza çıktı!" dedi. 
Bunun üzerine ashab, "Ey Allah'ın Resulü, sen kervana bak, düşmanı bırak" 
dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) kızınca, Hz. Ebu Bekir ve Ömer ayağa kalkarak, çok 
güzel bir konuşma yaptılar. Sonra Sa'd İbn Übâde ayağa kalkarak, "Şimdi 
Allah'ın sana emrettiği istikamette ilerle. Biz, istediğin yerde seninle beraberiz. 
Allah'a yemin olsun ki, sen Aden'e kadar gitsen, ensardan hiç kimse senden 


ayrılmaz" dedi. Daha sonra Mikdâd İbn Amr şöyle konuştu: "Ey Allah'ın Resulü, 
Allah'ın sana emrettiği şeye git! Biz, istediğin her yerde seninle beraberiz. Biz 
sana, "tıpkı İsrailoğullarının Hz. Musa'ya: "Sen var Rabbinle birlikte savaş, biz 
burada oturacağız!" (Maide, 24» dediği gibi demiyeceğiz. Biz ancak, "Sen ve 
Rabbin gidin ve savaşın. Bizde hareket edebilen bir göz bulunduğu müddetçe, 
biz de sizinle beraber savaşacağız " diyoruz. " Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s) gülümsedi, sonra da, "Allah'ın bereketi üzere ilerleyin! Allah 'a yemin 
ederim ki, ben sanki, Kureyşlüerin düşüp Ölecekleri yerleri görüyor gibiyim" 
dedi. Resülullah (s.a.s), Bedir Savaşı'ndan dönünce, ashabtan bazıları "Kervanın 
da peşini bırakma!" dedi. Alınmış olan esirler arasında bulunan Abbas, Hz. 
Peygamber'e "Bu uygun olmaz! " diye seslendi. Hz. Peygamber (s.a.s) de, 
"Niçin" deyince, Abbas: "Çünkü Allah sana, iki gruptan birini vaadetmişti. Ve 
sana, va'adettiğini de verdi" dedi. 

Sen bu kıssayı iyice anladığına göre, şimdi biz diyoruz ki: Savaşmayı 
istememek, "Çünkü müzminlerden bir zümre muhakkak ki isteksizdirler " 
ifadesinin deliliyle, mü'min-lerin tamamı için değil, ama bir kısmı için söz 
konusu olmuştur. Kendisi için, Allah'ın Resülüyle mücadele edip tartıştıkları 
"hak" ise, kervanı tercih ettikleri için, Kureyş 

ordusunu karşılama hususundaki mücadeleleri idi. Cenâb-ı Hakk'ın, "Hak, 
apaçık meydana çıktıktan sonra " sözünden maksad "Allah'ın Resulüne, ashabın 
yardım göreceklerini bildirmektir." Onların mücadele etmeleri ise: "Biz, ancak 
kervanı karşılamak için çıkarız. Sen bize, savaş için hazırlık yapabilmemiz ve 
Kureyş ordusunu karşılayabilmemiz için, bunu baştan söylemeli değil miydin?" 
şeklindeki sözleridir. Bu böyledir, zira onlar, savaşmayı uygun bulmuyorlardı. 
Sonra Allah Teâlâ, ashabın aşırı feryat ve korku içindeki durumu, ölümün 
sebeplerini müşahade ederek ve ölüme sebebiyet verecek olan şeyleri görerek, 
öldürülmeye sürüklenen ve ölüme götürülen kimselerin durumuna benzetmiştir. 
Netice olarak diyebiliriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın, "gözlen göre göre" ifadesi, katiyyet 
ve kesinlikten kinaye olan (bile bile anlamında) bir ifadedir. Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Göre göre, yani bunu bile bile, kim oğlunu nefyederse (benden 
değildir derse..)..." hadisiyle, Cenab-i Hakk'ın, "iki elinin önden yolladığı ne ise 
ona bakacak.." (Nebe,40)ayeti de böyledir. Yani, "bilecek...." demektir. 

Bil ki, ashabın korku ve endişesi şunlardan kaynaklanıyordu: 

a) Sayıca az olmaları. 

b) Yaya olmaları; rivayet olunduğuna göre, onların içinde sadece iki tane süvari 
bulunuyordu. 


c) Silahlarının az olması. [23] 


Üçüncü Mesele 


Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s) evinden kendi ihtiyar ve 
arzusuyla çıkmıştır. Fakat, Allah Teâlâ bu çıkmayı zatına izafe ederek, "Rabbin 
seni tam isabetli olarak, evinden çıkardığı gibi..." buyurmuştur. İşte bu da, kulun 
fiilini yaratanın Allah olduğunu gösterir. Bu yaratma ya ibtidaen (doğrudan 
doğruya) olur; yahut kudret ve daiye (sebep) vasıtasıyla olur ki bunların toplamı 
fiilin ortaya çıkmasını gerektirir. Zaten biz de bu görüşteyiz. Kfidi ise şöyle 
demiştir: "Bu ifadenin manası, "Bu çıkış, Allah'ın emri ve peygamberini mecbur 
etmesiyle gerçekleşmiştir" şeklindedir. İşte bu sebepte ç." Biz deriz ki Senin 
dercüş oldurun bu mananın mecazi bir mana olduğunda şüphe yoktur. Halbuki 


aslolan, sözü hakiki manasına hamletmektir. [24] 


"Hani Allah size iki taifeden birinin muhakkak sizin olacağını va'adediyordu, siz 
ise silahsız topluluğun yani kervanın sizin olmasını arzu ediyordunuz. Allah da 
emirleriyle hakkı açığa vurmayı ve kâfirlerin arkasını kesmeyi diliyordu.. Bunun 
hikmeti şu idi: Allah, o günahkârlar istemese de hakkı payidar edecek, bâtılı da 
iptal edecektir" (Enfal, 7-8). 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetinin başındaki İz lafzı, mukadder, gizli bir üzkur 
"an, hatırla" fiiliyle mansüb; sözü de, ifadesinden bedeldir. Ferra ve Zeccâc 
(Muhammed. Is) ayetinin bunun benzeri olduğunu söylemişlerdir. Burada 
kelimesinin mansüb kılınması gibi, ül ile başlayan cümle de mahallen mansüb 
kılınmıştır. [Fsth, 25} ayeti de böyledir. Bu ayette, başında en edatı bulunan 
cümle, levlâ, kelimesinden dolayı mahallen merfü olan bir cümledir. Ayette 
bahsedilen iki taifeden birisi kervan, diğeri ise Kureyş ordusudur. Kuvvetli ve 
silahlı olmayan ise, kervandır. Çünkü, kervanda sadece kırk süvari bulunuyordu. 
Şevketli olmak ise, çok sayıda savaşçı ve savaş malzemesi (mühimmatı) 
sebebiyle, Kureyş ordusu hakkında söz konusu idi. kelimesi, keskinlik anlamına 
gelmekte olup, dikenin keskinliğinden müsteâr olarak kullanılmıştır. Nitekim, 
"Mızrağının ucundaki kargıyı keskinleştirdi" denilmektedir. Arapların , "silahı 
keskin; pür silah..." şeklindeki sözleri de bu manadadır. Yani, "sizler, bir kuvveti 
ve gücü olmadığı için, kervanla hesaplaşmak arzuluyor, diğer taifeyi ise 
arzulamıyordunuz. Ancak ne var ki Allah, emirleriyle hakkı açığa vurup ortaya 
koymak için, diğer taifeye (Kureyş ordusuna) ' yönelmenizi istiyordu" demektir. 
Bu ayetle ilgili birkaç soru bulunmaktadır: 

Birinci soru: Cenâb-ı Hakk'ın "Allah da emirleriyle hakkı açığa vurmayı... 


diliyordu" ifadesinden sonra "Hakkı payidar etmek için" demesi, sırf bir tekrar 
değil midir? 

Cevap: Bu ayette bir tekrar bulunmamaktadır. Çünkü birinci ifâdeyle, Cenâb-ı 
Hakk'ın bu hadisede va'adettiği muzafferiyet ve düşmana üstün gelme gibi 
hususların sebebi; ikinci ifade ile de, Kur'an'ı ve dini güçlendirmek, bu şeriate 
yardım etmek murad edilmiştir. Çünkü, Bedir gününde, mü'minler tarafından 
kâfirlerin başına getirilen şey, dinin izzet bulmasına ve kuvvetlenmesine sebep 
olmuştur. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-t Hak, bu ifadenin peşinden, "batılı da 
iptal edecekti" buyurmuştur. Yani, şirki... Bu ifade, din ve iman demek olan 
"hakk" mukabilinde kullanılmış bir ifadedir. 

İkinci som: Hak, zâtı gereği haktır; bâtıl da, zâtı gereği batıldır. O halde, bir şey 
hakkında zâtı gereği sabit olan o şeyi, bir kimsenin yapması, bir kimsenin onu o 
şekilde kılması ile elde etmek mümkün değildir. Öyleyse "hakkı hak kılmak", 
"batılı da bâtıla çıkarma" ile ne murad edilmiştir? 

Cevap: Hakkı hak, bâtılı da bâtıl kılmaktan, o hakkın hak ve gerçek olduğunu; o 
bâtılın da batıllığmı izhâr edip ortaya çıkarmak manası kasdedilmiştir. Bu da 
bazan, deliller ve belgeler ortaya koymakla, bazan da hakkın önderlerini 
güçlendirmek, bâtılın liderlerini de ezmekle olur. 

Bil ki, ehl-i sünnet âlimleri, füllerin yaratılması meselesinde, Hak Teâlâ'nın 
"hakkı payidar edecek" buyruğuna tutunarak şöyle demişlerdir: "Bu ifadeyi, 
Cenâb-ı Hakk'ın, hakkı meydana getirip onu var etmesi manasına hamletmek 
gerekir. Hak ise, din ve itikâddır. Böylece bu ifade, hak inancın, ancak Allah'ın 
var etmesiyle, 

onu yaratmasıyla meydana geleceğine delâlet eder. Hakkı ihkâk (hak kılmayı), 
onun tesir ve etkilerini ortaya koymak manasına hamletmek mümkün değildir. 
Çünkü, bu ortaya çıkma işi kulların fiiliyle tahakkuk eder. Binâenaleyh, bu 
ortaya koymayı Allah'a izafe etmek de imkânsızdır. Bundan muradın, "Allah 
Teâlâ'nın, buna delâlet eden delilleri ortaya koyması" olduğu da söylenemez. 
Çünkü böylesi bir mana, hem kâfire, hem de müslümana nisbetle, hem bu 
hadiseden önce hem de sonra mevcuttur. Binâenaleyh bu manayı bu hadiseye 
tahsis etmenin hiçbir manası bulunmaz. 

Bil ki, Mutezile de, kendi mezheplerinin doğruluğu hususunda aynı ayete 
tutunarak şöyle demiştir: "Bu ayet, Allah Teâlâ'nın, bâtılı hak kılmayı; hakkı da 
iptal etmeyi kesinlikle murad etmediğine delâlet eder. Aksine Cenâb-ı Hak, her 
zaman hakkı hak kılmayı, bâtılı da iptal etmeyi murad etmiştir. Bu da, "Batılı da, 
küfrü de ancak Allah irâde eder" diyen kimselerin görüşünü iptal eder." 
Âlimlerimiz buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Usül-ü fıkıhta şöyle bir kaide 


bulunmaktadır: Başında elif lâm bulunan müfred (tekil) kelime, önce geçmiş 
olan muayyen ve belli olan bir şeye hamledilir. Binâenaleyh bu ayet, Allah 
Teâlâ'mn, burada hakkı hak kılmayı, bâtılı da iptal etmeyi murad ettiğine delâlet 
eder. O halde, nasıl "durum her yerde aynıdır" d ivebil irsi niz?"Aksi ne biz, 
ayetin bizim görüşümüzün doğruluğuna delâlet ettiğini delili ile beyan etmiştik. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "ve kâfirlerin arkasını kesmeyi..." ifadesine gelince: Dâbir 
kelimesi, âhir, sonuncu demektir. Bu kelime, bir kimse arkasını dönüp gittiğinde 
söylenilen >> fiilinden ism-i faildir. >! *>.** "Kuşun ayaklan ardındaki 
parmak" ifadesi de böyledir. Bir şeyin dâbirini kesmek, onun kökünü kurutmak 
demektir. Bundan maksad şudur: "Sizler, mal elde etmek için kervanı 
istiyordunuz. Allah Teâlâ da, kendisinde hak dini yüceltmek ve kâfirleri kökünü 
kazıyıp yok etmek gibi bir fayda bulunduğu için sizin Kureyş ordusunun üzerine 


yürümenizi istiyordu." 251 


"Hani siz Rabbinizden yardım istiyordunuz da, O da: "Muhakkak ki ben size 
meleklerden birbiri ardınca bin(lercesi) ile imdad edeceğim" diyerek duanızı 
kabul buyurmuştu, Allah bunu ancak bir müjde, kalbleriniz o sayede tatmin 
olsun diye yapmıştı.. Yardım ancak Allah'ın katmdandır. Şüphesiz ki Allah 
mutlak galiptir, yegâne hüküm ve hikmet sahibidir" (Enfâl, 9-10). 

Bil ki Allah Teâlâ bir Önceki ayette, hakkı gerçekleştireceğini, batılı iptal 
edeceğini beyan edince, müslümanlar yardım istediğinde, onlara yardım 


edeceğini de bu ayette açıklamıştır. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 126) 
Birinci Mesele 


Ayetin başındaki iz kelimesinin amilinin, önceki ayetteki yubtıl fiili olması, 
dolayısıyla bu ayetin, önceki ayetle irtibatlı olması mümkün olduğu gibi; 
"Hatırlayın o zamanı ki hani..." takdirinde olmak üzere müste'nef bir cümle 


olması da caizdir. 271 
Ayetin Nüzul Sebebi 


Ayetteki "Hani yardım istiyordunuz" ifadesi ile ilgili iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Bu yardım isteme işi, bizzat Hz. Peygamber (s.a.s)'den sâdır 
olmuştur. İbn Abbas (r.a) şöyle der: "Bana Hz. Ömer b. Hattab (r.a) şunu anlattı: 
"Bedir günü Hz. Peygamber (s.a.s), müşriklere bakıp onların sayısının bin; 


ashabına bakıp bunların sayısının da üçyüz küsur olduğunu görünce, kıbleye 
dönüp ellerini 
göğe kaldırarak, "Allahım! Bana va 'adettiğin şeyi yerine getir. AHahtm! Eğer şu 


bir avuç insanı helak edersen, yeryüzünde sana bir daha ibadet olunmaz"I28| 
diye dua etti. O durmadan bu duaya devam etti. Hatta ridâsı sırtından düştü. Hz. 
Ebu Bekir onu alıp sırtına verdi ve O'na: "Ya Resulellah. Rabbine yaptığın bu 
dua sana yeter. Çünkü O, sana va'adettiğini mutlaka yerine getirir" dedi. İşte 
bunun üzerine bu ayet nazil oldu. İki ordu karşı karşıya saf bağlayınca, Ebu 
Cehil: "Allahım! Hangimiz hakka daha lâyık isek, ona yardım et" dedi ve 
Allah'ın Resulü de, elini kaldırıp o yukarıdaki duasını yaptı. 

İkinci görüş: Ayette bahsedilen yardım isteme mü'minler tarafından olmuştur. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s)'i yardım istemeye sevkeden sebep, ashab için de 
söz konusu idi. Hatta ashabın endişe ve korkusu, Hz. Peygamberinkinden daha 
fazla idi. 

Bu hususta doğruya en yakın olan şöyle söylemektir: Rivayet olunduğu gibi, Hz. 
Peygamber (s.a.s) dua edip yalvardı; ashab da onun duasına "âmin" dediler. 
Böylece içlerinden (kalben), bu dua hususunda Hz. Peygamber'e tabi olmuş 
oldular. Binâenaleyh Hz. Peygamber (s.a.s) sesli olarak dua ettiği için, Hz. 
Peygamberin dua etmiş olduğu rivayet edildi, ashabın dua ettiği nakledilmedi. 


İşte bu hususta farklı rivayetleri bu şekilde bağdaştırmak mümkündür. [29] 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki ifadesi "Sizler, igâse(yardım) istiyordunuz" demektir. Nitekim bir belâ 
ve sıkıntıya düşen kimse, "Bana yardım et" yani, "Bu belayı benden gider" der. 

Bil ki Allah Teâlâ, ashabın yardım istediklerini bildirince, kendisinin onların bu 
dualarına icabet ettiğini bildirerek "Muhakkak ki ben size, meleklerden birbiri 
ardınca bin(lercesi) ile imdâd ederim" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç 


mesele vardır: 130] 
Kıraat Farkları 


Ayetteki ifadesinin aslı şeklindedir. 

Bundan harf-i cer hazfedilmiş ve bu, istecâbe fiilinin mefulü olarak, mahallen 
mansub kılınmıştır. Ebu Amr, 

kale (dedi) şeklinde bir fiili mahzuf sayarak veya buradaki istecâbe (duanızı 


kabul etti) fiilini kale manasına alarak, bu ifadeyi kesre ile inni şeklinde 
okumuştur. Çünkü "icabet" de "kale" türünden bir kelimedir. BU 


İkinci Mesele 


Nâfi ve Asımın ravisi Ebu Bekir, dal harfinin fethası ile kelimeyi, mürdefin; 
diğer kıraat imamları ise dal harfinin kesresi ile mürdifin şeklinde okumuşlardır. 
Ferrâ, mürdifin kıraatinin, tıpkı bir hayvanın üzerinde birbiri ardına binen 
kimseler gibi, "birbiri peşine gelen, birbirine tâbi olan melekler" manasında 
olduğunu; mürdefin kıraatinin ise, "Allah'ın kendilerini bu şekilde peşpeşe 
kılmış olduğu melekler" manasında olduğunu söylemiştir. Dolayısıyle ayet; 
"Allah, melekleri ashabın peşinden gönderdi ve onları melekjerle takviye etti" 


demektir. 321 


Meleklerin Savaşıp Savaşmadığı 


Alimler, meleklerin Bedir Günü bizzat savaşıp savaşmadıkları hususunda 
ihtilaf etmişlerdir: Bir kısım alimler şöyle demişlerdir: "Cebrail (a.s), beşyüz 
meleği Hz. Peygamberin ordusunun sağına indirmişti. Ordunun bu cenahında 
Hz. Ebu Bekir vardı. Mikâil (a.s) de beşyüz melek ile birlikte, ordunun sol 
cenahına indi. Burada da Hz. Ali b. Ebu Talİb (r.a) bulunuyordu. Melekler insan 
şeklinde idiler ve üzerlerinde beyaz elbiseler vardı. Bu (bin) melek, Bedir'de 
bizzat savaştı." 

Meleklerin Bedir'de savaşıp, Hendek (Ahzâb) ve Huneyn savaşlarında 
savaşmadıkları söylenmiştir. Ebu Cehil'in, İbn Mes'ud (r.a)'a: "Sesini duyup da 
kendini göremediğimiz bu şeyler nedir?" dediği, Abdullah b. Mes'ud (r.a)' in da: 
"Bu, meleklerin sesidir" cevabını verdiği, bunun üzerine Ebu Cehil'in "Bizi 
yenen siz değilsiniz, onlar!.." dediği rivayet edilmiştir. Yine rivayet edildiğine 
göre bir müsiüman, bir müşriğin peşine düştüğünde, başının üstünde bir şakırtı 
duyuyordu ve birden önündeki müşriğin yuvarlanıp düştüğünü ve yüzünün 
paramparça olduğunu görüyordu. İşte böyle bir hadiseyi ensardan biri, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e anlatınca, O: "Doğrusun. Bu, gökten gelen yardımdandır" 
buyurdu. 

Diğer bazı alimler ise, meleklerin Bedir'de bizzat savaşmadıklarını, ancak 
müslümanların (yanında durarak) sayılarını çoğalttıklarını ve müslümanlara 
sebat verdiklerini; aksi halde tek bir meleğin gücünün, bütün dünyayı yok 
etmede yeterli olacağını; çünkü (meselâ) Cebrail (a.s)'in kanadının bir teleği ile, 


Lüt (a.s) Kavmi'nin şehirlerini ve Semüd Kavminin diyarlarını alt üst ettiğini, tek 
bir nâra İle Salih (a.s)'in kavmini yok etmiş olduğunu söylemişlerdir. 

Bu yardımın nasıl olduğu hususunda gerekli açıklama, Â-li İmrân süresinde 
ayrıntılı olarak yapılmıştı. Meleklerin bizzat savaşmak için inmemiş olduklarının 
doğruluğuna, ayetteki, "Allah, bunu ancak bir müjde... yapmıştı" ifadesi de 
delâlet eder. Ferra'ya göre, buradaki "bunu" zamiri, mürdifin kelimesinin delâlet 
ettiği, 

"arda arda getirme" masdarına râci olup, bu ifâdenin takdiri, "Allah, bu ard arda 
getirişi-gönderişi, ancak bir müjde kılmıştır" şeklindedir. Zeccâc da, "Bu, "Allah 
bu ard arda gelişi, mü'minler için ancak bir müjde kıldı" manasındadır" demiştir. 
Bu görüş daha uygundur. Çünkü meleklerle yardım işi, müjde şeklinde tahakkuk 
etmiştir. 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Bedir Günü çadırında 
oturmuş dua ediyordu. Hz. Ebu Bekir (r.a) de sağında oturuyordu. Yanında Hz. 
Ebu Bekir'den başka kimse yoktu. Derken Hz. Peygamber (s.a.s) biraz uyuklayıp 
uyandı. Sonra sağ eliyle Hz. Ebu Bekir'in dizine dokunarak: "Allah'ın yardım 
edeceğini müjdelerim. Yemin olsun ki rüyamda Cibril'i, atlıları yönlendirirken 
gördüm" dedi." Bu rivayet de, meleklerin indirilmesindeki maksadın, sadece 
mü'minler için bir müjdeleme olduğunu gösterir ki, bu onların savaşmak için 
gelmiş olmalarına ters düşer. 

Allah Teâfâ daha sonra "Yardım ancak Allah'ın katmdandır" buyurmuştur. Bu 
ifadenin maksadı, her nekadar melekler mü'minlere destek olmak İçin indirilmiş 
ise de, mü'mine gerekenin, işini sadece buna bağlamayıp, Allah'ın mağlub 
olmayacak bir gâlib ve âziz, yine yenilmeyen, ezilmeyen bir kahir olmasından 
ötürü, Allah'ın yardımına, desteğine, muzafferiyetine, hidayetine ve kifayetine 
güvenip dayanması olduğuna dikkat çekmektir. Allah yardım indirme hususunda 


da hakimdir, (hikmet sahibidir), onu yerli yerince indirir. 531 


"Hani O, size kendisinden bir eminlik olmak üzere hafif bir uyku ile buruyordu. 
Sizi tertemiz yapmak, sizden şeytanın murdarlığını gidermek, kalblerinizi 
pekiştirmek, ayaklarınızı sabit kılmak için de gökten üstünüze bir 

su indiriyordu. Hani Rabbin meleklere: "Şüphesiz ki ben sizinle beraberim. 
Haydi iman edenlere sebat ilham edin" diye vahyediyordu. "Ben kâfirlerin 
yüreklerine korku salacağım. Ey mü'minler siz de, hemen vurun onların 
boyunlarına, vurun onlarm her bir parmağına" diyordu. Bunun sebebi şudur: 
Çünkü onlar, Allah'a ve Resulüne karşı geldiler. Kim Allah'a ve Resulüne karşı 
gelirse, Allah'ın ikâbı cidden çetindir" (Enfâl, 11-13). 


Bu âyetlerle ilgili birkaç mesele vardır: [34] 
Birinci Mesele 


Zeccâc, bu âyetlerin başındaki iz edatının, önceki âyetteki kısmının zarfı 
olarak, mahallen mansûb olduğunu söylemiştir. Bunun takdirinin şeklinde 


olması da mümkündür. [25] 
İkinci Mesele 


Âyetteki kelimesi üç türlü okunmuştur: 

a) Nâfi, bunu "yâ" harfinin zammesi, gayn harfinin sükünu, şeddesiz şın 
ile, ve bundan sonraki nüâs 

kelimesii mansüb (mef'ul) olarak "Hani Allah, sizi bir uyku ile buruyordu" 
şeklinde, 

b) Ebu Amr ve İbn Kesir elifli olarak, yâ'nın fethası, gayn'ın sükünu ile ve nüâs 
kelimesini de merfü (fail) olarak "Hani sizi bir uyku buruyordu" şeklinde; 

c) Diğer kıraat imamları da, şın harfinin şeddesi ve yâ'nın zammesi ile, tefil 
babından olarak ve nüâs kelimesini mansüb (mef'ül) olarak, "Hani O (Allah), sizi 
uyku ile iyice sarıp buruyordu" şeklinde okumuşlardır. Vahidi (r.h) şöyle der: 
"Birinci kıraat eğşfi, ikincisi ğaşiye, üçüncüsü de geşşâ fiilindendir. Bu kelimeyi, 
yeğşâkum şeklinde okuyanların delili, (âh imren. 154) ayetidir. Binâenaleyh o 
ayette fiil (yani indirme işi), uyku ve uykunun sebebi olan eminliğe isnâd 
edildiği (yani bunlar mef'ul olduğu gibi), bu ayette de Öyledir. Bu kelimeyi, eğşâ 
ve geşşâ fiillerinden okuyanlara göre, her ikisi de aynı manaya olup, Kur'an-ı 
Kerim'de bu şekil kullanışlar vârid olmuştur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Böylece 
onlan sanverdik, artık göremezler" (Yasin. 9); "Onu, bürüyen bürüdü" (Necm. 
54) ve"Sanki yüzleri sarılmış..." (Yunus, zt) buyurmuştur. Bu iKi kıraate göre de 


fiil Allah'a isnâd edilmiştir (yani bu fiilin faili Allah'dır). 136) 
Müminlere Yapılan İlahi Yardımın Şekilleri 


Allah Teâlâ, onların dualarına icabet ettiğini ve onlara Yardım vaadinde 
bulunduğunu zikrederek 'Yardım (zafer) 
ancak Allah'ın katındandır" (Enfâi, 10) buyurunca, bunun peşinden yardımının 


çeşitlerini anlatmıştır. Bunlar altı çeşittir: B7 


Dinlendirici Bir Uyku Hali 


Birinci çeşit: Ayetteki, "O, sizi, kendisinden bir eminük olmak üzere hafif bir 
uyku ile buruyordu" ifadesinin anlattığı çeşittir. "Minhu" kelimesi "Allah 
tarafından" demektir. Bil ki her türlü uyku ve uyuklama ancak Allah 
tarafındandır. Binâenaleyh âyette bahsedilen "hafif uyku"nun ancak Allah 
tarafından olduğunun belirtilmesinin mutlaka başka bir mânası vardır, Âlimler 
bu hususta şu izahları yapmışlardır: 

1) Korkan kimse, düşmanından hem kendi açısından, hem de aile efradı 
açısından çok korktuğunda, uyayamaz. Korkan kimse, uyuduğunda emin olur. 
Dolayısıyla o çok korku esnasında meydana gelen uyku, korkunun gidip yerini 
emniyetin aldığına delâlet eder. 

2) Bu kimseler pekçok yönden korkmuşlardır. 

a) Müslümanların sayısının az, kâfirlerinkinin ise çok olması, 

b) Kâfirlerin hazırlıklı olması, teçhizatlarının bulunması; mü'minlerin 
hazırlığının, kâfirlerinkine nisbetle az olması. 

c) Şiddetli susuzluk. Şayet böyle bir uyku ve istirahat tahakkuk edip de, böylece 
ashâb, ikinci gün savaşmak imkânı bulamasaydılar, galibiyyet tam olmazdı. 

3) Onlar, düşmanlarının kendilerini çarpıp yenebilecekleri bir biçimde, derin bir 
uykuya dalmadılar. Aksine bu, düşmanları kendilerine saldırmayı istemiş 
olsalardı, onların kendilerine ulaşacaklarını bilecekleri ve düşmanın bu 
saldırısını savuşturmaya muktedir olacakları bir durumda olmalarıyla 
beraber, onların yorgunluk ve bıkkınlıklarını gideren bir uyuklama olmuştur. 
4) Sayıları çok olmasına rağmen bu uyuklama onları aynı anda bürüdü. Halbuki, 
çok şiddetli bir korku esnasında büyük bir kalabalığı uykunun yakalaması, 
harikulade bir iştir.. İşte bu sebepten dolayı, "Bu uyku bir mucize hükmünde 
olmuştur" denilmektedir. 

Buna göre şayet, "Eğer durum sizin bahsettiğiniz gibiyse, o halde onlar, bu 
uyuklamadan sonra daha niye korkmuşlardır?" denilirse, biz deriz ki: 

Bilinen husus, "Allah Teâlâ'nın, İslâm ordusunu muzaffer ve mansür kılmasıdır." 
Bu ise, o müslümanlardan bazılarının öldürülmesine mani değildir. 

Buna göre şayet, "Ayetteki bu kelime, yügâşşikum ve yuğşikum şeklinde 
okunup, nüâse kelimesi de mansüb kılınınca, bu fiillerin tahtında bulunan zamir 
Allah'a râci olur; "Emeneten" lâfzı da mef'ülün leh olmuş olur. Ama bu ifade 
şeklinde okunduğu zaman, emeneten kelimesini mef'ülün leh yapmak nasıl 
mümkün olur? Zira, mef'ülün teh olan kelimenin, muallel olan bir illete bağlanan 


fiilin failinin işi olması gerekir..." denilirse, biz deriz ki: Yağşâkum kelimesi her 
ne kadar zahiren nüâs kelimesine isnâd edilmişse de, gerçekte fiilin faili 
Allah'dır. Binâenaleyh, mana itibariyle böylesi bir ta'lil yerinde ve doğru olmuş 
olur. Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bu kelime, mimin sükünuyla emneten 
şeklinde de okunmuştur, şeklindeki okuyuşun benzer ifadesi, (yaşadı, yaşamak); 
şeklindeki okuyuşun benzeri ifadesi ise, (merhamet etti-merhamet etmek) 
tabiridir. İbn Abbas, "Savaşta uyuklamak, Allah'tan bir emniyyet; namazda 


uyuklamak ise, şeytan tarafından bir vesvesedir" demiştir. B8] 
Yağmur Yağdırılması 


İkinci çeşit: Hak Teâlâ'nın "Sizi tertemiz yapmak, sizden şeytanın murdarlığını 
gidermek., için de gökten üstünüze bir su indiriyordu" buyruğunun ifade ettiği 
husustur. Bundan muradın, yağmur olduğunda şüphe yoktur. Bu husus, varid 
olan haberde şu şekilde anlatılmıştır: Kureyş ordusu, suyun bulunduğu yere daha 
önce gelip orayı İstitâ etmişti. Ve onlar böylece, zaferin ve üstünlüğün 
kendilerine ait olacağını umuyorlardı. Derken mü'minler susadılar ve 
susuzluktan dolayı endişeye kapıldılar. Hem içmeleri hem de temizlenmeleri 
için, suya muhtaç olmuşlardı. Onların birçoğu ihtilâm olup cünüb olmuşlardı. 
Buranın, ayakların içine gömülüp çokça toz toprak kaldıran bir yer olması da 
bunlara eklenmişti. Böylece, gerek düşmanın, gerekse onların teçhizatlarının 
çokluğu sebebiyle, müslümanların kalblerinde bir korku meydana gelmişti. 
Binâenaleyh, Allah Teâlâ ayette bahsedilen yağmuru yağdırınca, yağan bu 
yağmur, ilahi yardım ve muzafferiyetin mü'minlerden yana olacağına bir delil 
oldu.. İşte bu yağmurun yağması pekçok cihetten büyük bir nimet oldu: 

a) Susuzluğun giderilmesi. Rivayet olunduğuna göre müslümanlar, çölde bir yer 
eşiyorlar; burası büyük bir havuz halini alıyor; orada su birikiyor, derken onlar o 
sudan içiyorlar, temizleniyorlar ve faydalanıyorlardı. 

b) Onlar, bu sudan yararlanarak yıkanıyorlar ve böylece cünüblükten 
kurtuluyorlardı. Mü'min bir kimsenin, cünüb olduğu zaman kendisini pis 
hissedeceği, gusül imkanı bulamadığı zaman üzüleceği, bundan dolayı kalbinin 
daralacağı âdeten bilinir. İşte bundan dolayı Hak Teâlâ, bir temizlenme imkanı 
verişini de, onlara verilen nimetler zincirinin bir halkası saymıştır. 

c) Onlar susayıp da su bulamadıkları ve sonra uyuyup ihtilam oldukları zaman, 
suya alabildiğine ihtiyaç duyuyorlardı. Ama sonra yağmur yağınca onların bu 
sıkıntıları zift o\0"U ve bbytece TTtöks&â *y ffrö bukdUt. ^fca bu taltarla 
ortaya çıkışında, zorluğun zail olup, yerini kolaylık ve sevince bıraktığına istidlal 


edilebilecek hususlar vardı. 

HakTeâlâ'nın, "Sizden şeytanın murdarlığım gidermek için... 
olarak da şu izahlar vardır: 

a) Bu murdarlıkla, müslümanların ihtiiâm olmaları murad edilmiştir. Çünkü bu, 
şeytanın vesveselerindendir. 

b) Kâfirler suyun başına konup, orayı ele alınca, şeytan müslümanlara, yok olup 
helak olacaklarına dair vesvese verip korkutmuştu. Ama yağmur yağınca 
şeytanın bu vesvesesi zâli olup gitti. Rivayet olunduğuna göre ashab uyuyup, bir 
çoğu ihtilam olunca, iblis onların gözüne görünerek, "siz hak üzere olduğunuzu 
iddia ediyorsunuz, bir de kalkıp cünüp cünüp namaz kılıyorsunuz ve susuzluktan 
kırılıyorsunuz. Eğer hak üzere olsaydınız, o kâfirler su meselesinde size üstün 
gelmezlerdi" dedi. Allah Teâlâ işte bunun üzerine yağmuru yağdırdı ve 
vadilerden sular akmaya başladı. Müslümanlar suların önüne setler yaparak 
gölcükler edindiler ve buralardan yararlanarak guslettiler. Yerdeki kumlar 
sertleşti ve böylece ashabın ayaklan yer üzerinde sebat etti. 

c) Şeytanın murdarlığından murad, şeytanın insanları hep davet edip durduğu her 
türlü günah ve fesaddir. 

İmdi eğer, "Bu üç izandan hangisi daha uygundur?" denilirse, biz deriz ki: 
"Ayetteki, "Sizi tertemiz yapmak için" ifadesi, "sizden cünüblüğü gidermek 
için..." manasınadır. Eğer ayetteki "şeytanın murdarlığı" tabirini "cünüblük" 
manasına alırsak, lüzumsuz bir tekrar yapılmış olması gerekir. Böyle bir tekrar 
ise normal duruma aykırıdır. Buna şöyle diyerek cevap vermek mümkündür: 
"Ayetteki "Sizi tertemiz yapmak için..." tabirinden maksad, şer'i taharetin 
meydana gelmesidir; "Sizden şeytanın murdarlığını gidermek için..." tabirinden 
maksad ise, onların uzuvlarından meni (kalıntılarını) izale etmektir. Çünkü meni, 
bizatihi pis sayılan bir şeydir." Sonra sen şöyle dersin: "Bu ifâdeyi "ihtilamın 
eserini izale etmek" manasına almak, "vesveseyi izale etmek" manasına 
hamletmekten daha uygundur. Çünkü suyun, maddi pisliği uzuvların üzerinden 
gidermedeki tesiri, hakiki bir tesirdir. Ama onun vesveseyi kalbten yok etmedeki 
tesiri ise, mecazi bir tesirdir. Binâenaleyh lafzı hakiki manaya almak, mecazi 
manaya hamletmekten daha uygundur. Bil ki biz ayet-i kerimeyi bu manaya 
aldığımız zaman, meninin şeytanın bir murdarlığı olduğunu kesin olarak 
söylememiz gerekir. Bu ise, Cenâb-ı Hakk'ın "Ricsi (pisliği) terket" (Mudoeseir. 
S)ayetinden dolayı, onun mutlak manada necis (pis) olduğuna hükmetmeyi 


gerektirir. B39] 


" 


ifadesi ile ilgili 


Kalblere Kuvvet Vermek 


Üçüncü çeşit: Bu ayet-i kerimede zikredilen nimetlerin üçüncüsü, "Kalblerinizi 
pekiştirmek için..." tabirinin anlattığı husustur. Bundan maksad, "Bu yağmurun 
yağması sebebi ile, kalblerinin kuvvet bulup, korku ve dehşetlerinin yok 
olmasıdır. Lügatta "rabt", bağlamaktır. Biz daha önce bu kelimenin manasını, ve 
râbitü am imran, 200) ayetinde anlatmıştık. Arapça'da, birşeye karşı sabr-u sebat 
gösteren herkes hakkında (Kalbini ona bağladı) denilir. Sanki o, kalbini tereddüd 
ve endişeye düşmekten men etmiş gibidir. Nitekim yine Arapça'da, "hapseden, 
engel olan adam" manasında denilir. Vahidi şöyle demiştir: "Burada, alâ harf-i 
cerri sıla (yani zâid) gibi görünmektedir. Buna göre ayetin takdiri, Kalblerinizi, 
yardım ve muzafferiyet ile sapasağlam bağlanmak, sağlamlaştırmak için..." 
şeklindedir. Fakat ayetin tefsirinde, alâ harf-i cerri sıla (zaid) değil gibidir. 
Çünkü bu kelime, Arapça'da isti'la (üzerinde olma) manasındadır. Buna göre ise 
mana,"Onlann kalbieri bu te'yid ve yardım ile öylesine dolmuştur ki sanki bu 


nusret onların kalbieri üzerinde hakim olmuştur" şeklindedir." [40] 
Düşman Karşısında Ayakları Sabit Kılma 


Dördüncü çeşit: Ayette zikredilen nimetlerin dördüncüsü "Ayaklarınızı onunla 
sabit kılmak fçtn" tabirinin anlattığı husustur. Alimler bu ifade hakkında birkaç 
izah şekli zikretmişlerdir: 

a) Bu yağmur, kum tanelerini birbirine yapıştırmış ve o onu, mü'minlerin 
ayaklarının içine batmayacağı bir duruma getirmişti. Böylece mü'minler o 
kumluk zemin üzerinde diledikleri gibi yürüyebilmişlerdi. Eğer bu yağmur 
olmasaydı, onlar Duna muktedir olamayacaklardı. Bu takdire göre, ayetteki bihl 
kelimesindeki zamir 

yağmur"a râcidir. 

b) Bundan maksad şudur: Onların kalblerinin takviye edilmesi, ayaklarının sabit 
kadem (sebatlı) olmasını gerektirmiştir. Çünkü kalbi zayıf (korkak) olan kimse 
kaçar, yerinde sebat edemez. Allah onların kalblerini takviye edip güçlendirince, 
ayakları da sabit kadem olmuş, sebat kazanmıştır. Bu duruma göre, bihi 
kelimesindeki zamir, "o sağlamlaştırma, o rabıta verme ile" manasındadır. 

c) Rivayet edildiğine göre, yağmur yağdığı zaman kâfirlerde, mü'minler için 
hasıl olan bu şeylerin aksi meydana gelmiştir. Çünkü kâfirlerin konakladıkları 
yer, toprak ve çamur bir yer idi. Yağmur yağınca bu çamur daha da arttı. Böylece 
onların rahatça, istedikleri gibi yürümelerine mani oldu. Buna göre, "Ayaklarını 
onunla pekiştirmek için..." tabiri, düşmanların durumunun bunun hilafına 


olduğunu zımnen ifade etmektedir. (41 
Melâike İle Destekleme 


Beşinci çeşit: Ayette zikredilen beşinci nimet, "Hani Rabbin, meleklere 
"şüphesizki ben sizinle beraberim" diye vahyediyordu" buyruğunun anlattığı 
husustur. Bu ifade ile ilgili iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Zeccâc şöyle demiştir: "Buradaki iz (hani) edatı, nasb 
mahallindedir. Buna göre kelamın takdiri şöyledir: "Rabbin meleklere şöyle 
şöyle vahyediyor olduğu zaman, sizin kalblerinizi pekiştirmek ve ayaklarınızı 
onunla sabit kılmak için..." Yine bu edatın mahzuf bir üzkürü fiilinin zarfı olarak 
mansub olması da caizdir." 

İkinci bahis: Ayetteki "Ben sizinle beraberim" ifadesinin iki şekilde izahı vardır: 

a) Bundan maksad şudur: Allah Teâlâ meleklere, kendisinin onlarla birlikte, yani 
müslümaniarı takviye etmek için onları gönderirken meleklerle birlikte olduğunu 
vahyetmiştir. 

b) Bundan maksad şu da olabilir: Allah Teâlâ meleklere, "Ben, müminlerle 
beraberim. Öyleyse siz de onlara yardım edin ve onları destekleyin" diye 
variyetti." Bu ikinci izah daha uygundur. Çünkü bu tabirden maksad, korkuyu 
gidermektir. Melekler ise kâfirlerden korkmazlar. Orada korkşnlar, ancak 


müslümanlardı. [42] 
Meleklerin Mü'minlere Sebat Vermeleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Haydi iman edenlere sebat ilham edin " buyurmuştur. 
Alimler burada bahsedilen "sebat verme"nin nasıl olduğu hususunda birkaç 
deöisik aörüş beyân etmişlerdir: 

1) Melekler, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, Allah'ın mü'minlerin yardımcısı olduğunu 
bildirmişler; Hz. Peygamber (a.s) de bunu mü'minlere haber vermiştir. İşte sebat 
vermenin manası budur. 

2) Nasıl şeytanın insana vesvese vermesi mümkün ise, aynı şekilde meleklerin 
de insanlara ilham vermesi mümkündür. İşte buradaki sebat verme de bu 
manayadır. 

3) Melekler, mü'minlere, onların tanımış oldukları (âşinâ oldukları) kimselerin 
kılıklarına girmiş olarak görünüyorlar ve onlara muzafferiyet, fetih ve zafer 


hususunda yardım ediyorlardı. [43] 


Allah'ın, Kâfirlerin Kalblerine Korku Salması 


Altıncı çeşit: Bu ayette zikredilen nimetlerin altıncısı "Ben kâfirlerin yüreklerine 
korku salacağım " buyruğunun anlattığı husustur. Buda, büyük nimetlerden 
birisidir. Çünkü nefsin komutanı kalbtir. Allah Teâlâ, onu kuvvetlendirip, ondaki 
korkuyu gidermek manasında, mü'minlerin kalblerini pekiştirdiğini beyan 
edince, bu ifâde ile de, kâfirlerin kalblerine korku ve dehşet saldığını 
zikretmiştir. Dolayısiyle bu, Allahın mü'minlere olan nimetlerinin en 
büyüklerinden biridir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Hemen vurun onların boyunlarına" buyruğuna gelince, bu 
hususta iki izah şekli vardır: 

1) Bu tabir, meleklere bir emir olup, ayetteki, "Haydi.. sebat ilham edin 
sözünün devamıdır. 

2) Bunun, mü'minler için emir olduğu da söylenmiştir. Bu ikinci görüş daha 
doğrudur. Çünkü biz daha önce, Allah'ın, melekleri savaşmak ve bizzat 
vuruşmak için'göndermediğini açıklamıştık. Bil ki Cenâb-ı Allah, müslümanlar 
için nusret ve muzafferiyeti gerektirecek olan bütün şartların gerçekleştiğini 
beyan edince, mü'minlere işte o zaman, kâfirlerle savaşmalarını emretmiştir. 
Ayetteki "boyunlarının üstüne" tabiri hakkında iki görüş vardır: 

a) Boynun üstündeki şey kafadır. Öyleyse bu tabir, kâfirlerin kafalarını 
bedenlerinden ayırma hususunda bir emirdir. 

b) Ayetteki "Boyunlanmn üstüne vurunuz" sözü, "Boyunlarını vurunuz 


(kesiniz)" takdirindedir. 441 


" 


Benân (Parmak) Kelimesinden Maksad 


Allah Teâlâ daha sonra "Vuru/ı onların herbir parmağına..." buyurmuştur. Bu, 
"Onların ellerini, bacaklarını, kollarını, kanatlarını budayınız" demektir. Sonra 
âlimler ihtilaf etmişler ve onlardan bir kısmı bundan maksadın, mü'minlerin 
onları diledikleri gibi vurup öldürmeleri olduğunu; çünkü boynun üstündeki 
uzvun, insanın en kıymetli uzvu olan kafası olduğunu; parmakların ise en zayıf 
uzuvlar olduğunu; dolayısıyla Cenâb-ı Hakk'ın, bütün uzuvlara dikkat çekmek 
için, en şerefli uzuv ile, en zayıf ve en küçük uzvu zikretmiş olduğunu 
söylemişlerdir. 

Diğer bir kısmt da şöyle demişlerdir: "Aksine, bu tabirden maksad, ya 
"öldürme"dir, ki bu, boyunların üzerindeki kafayı uçurmaktır, yahut da 


parmakları kesmektir. Çünkü parmaklar kılıç, mızrak ve benzeri silahları tutma 
ve kullanma vasıtalarıdır. Onların parmaklan kesilince, savaşamazlar. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, müslümanlara olan bu kabil birçok nimetini zikredince, 
"Bunun sebebi şudur: Çünkü onlar Allah ve Resulüne karşı geldiler" 
buyurmuştur. Bu, "Onlar, Allah ve Resulüne karşı gelmiş oldukları için, Cenâb-ı 
Hak o kâfirleri böylesi pekçok rüsvaylık ve rezillik içine atmış ve onları 
canlandırmıştır" demektir. Zeccâc şöyle der: "Ayetteki şakku fiili, "karşı tarafa 
geçtiler ve mü'minlerin bulunduğu tarafın aksi tarafında bulundular" 
manasındadır. Bunun masdarı olan şıkk 

kelimesi, "taraf, yan" anlamındadır. "Allah'a karşı geldiler" tabiri, mecazi bir 
ifade olup, "Allah'ın dostlarına ve dinine karşı geldiler" demektir. 

Daha sonra Allah Teâlâ 'Kfen Allah'a ve Resulüne karşı gelirse, Allah'ın ikabı 
cidden çetindir" buyurmuştur. Bu, "Bugün onların başına inen belâ, Allah'ın 
kıyamet günü onar İçin hazırladığı cezanın pek azıdır" demektir. Bu ifadeden 


kasıt, onları küfürden vazgeçirmek ve onları inkârdan ötürü tehdit etmektir. [45] 


"İşte bunu gördünüz ya, şimdi tadın bunu! Kâfirlere bir de cehennem azabı 
vardır" (En'âm, 14). 


Bu ayetle ilgili iki mesele vardırl46] 
Birinci Mesele 


Zeccâc şöyle demiştir: "Zaliküm kelimesi, mahzüf bir mübtedamn^ haberi 
olduğu için, mahallen merfudur ve takdiri, "İş işte budur. Haydi tadın onu" 
şeklindedir. Zaliküm kelimesinin mübteda, cümlesinin de haber olması caiz 
değildir. Çünkü "fâ" edatından sonra gelen cümle, mübtedantn haberi olamaz. 
Ancak "Bana gelene, bir dirhem mükâfaat var" ve "Evde olan her adama ikram 
olunmuştur" misallerinde olduğu gibi, mübtedâmn bir ism-i mevsül olması 
veyahut da sıfatlanmış nekire, belirsiz bir isim olması durumu 

müstesna... Ama, denilmesine gelince, biz buradaZeyd'i ancak mahzüf bir 
müstedânın haberi tutabiliriz.. Buna göre ifadenin takdiri, "Bu Zeyd'dir, o 


gidicidir..." şeklinde olup, ayrıca ifadesinin takdiri de, şeklindedir. 141) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, Allah ve Resülüyle mücadele edenlere, kendisinin ikâb ve 


cezasının çok çetin olduğunu beyân edince, bundan sonra da vereceği cezanın 
niteliğini ve sıfatını; onun bazan peşinen bu dünyada, bazan da ahirete 
ertelenmiş olduğunu beyan edip açıklamıştır. Ve O, "işte bunu gördünüz ya, 
şimdi tadın bunu" emriyle de peşinen bu dünyada verilen öldürülme ve esir 
edilme cezasının, onlar için ahirete bırakılan cezaya nisbetle çok önemsiz ve 
basit olduğuna dikkat çekmiştir. İste bundan dolayı da bunu, "tadmak fiili" 
(zftke) ile bildirmiştir. Çünkü, tadmak ancak çok olanının durumu anlaşılsın 
diye, az ve önemsiz olan bir miktarın tadının bilinmesiyle meydana gelir. 
Binâenaleyh, onlar için bu dünyada meydana gelen acı ve sıkıntılar, onlar için 
ahirette hazırlanmış olan büyük cezalara oranla az olan bir tadımlık 
mesabesindedir. O halde, Cenâb-ı Hakk'ın, "Şimdi tadın bunu" buyruğu, bu 
tadmanın, hususi bir tadmayı algılamamız dışında, başka bir yol ile meydana 
geleceğine delâlet eder. Bu tıpkı, "Tat! Hani sen çok ulu, çok şerefli idin!" 
(Duhân, 49) ayetinde olduğu gibidir. Hz. 

Peygamber (s.a.s) de, "Ben, Rabbimin yanında geceliyorum; O, beni yediriyor, 
içiriyor.."[48] derdi. İşte bu ifade de, ruhanî ve manevî bir yol ile tadmanın, 
yeyip içmenin, bunları maddî bir yolla elde edilmesinden başka ve farklı 


olduğuna delâlet eder. [49] 


"Ey iman edenler, toplu bir halde kâfirlerle karşılaştığınız zaman onlara arkanızı 
dönmeyin. Tekrar muharebe için bir tarafa çekilenin, yahut diğer fırkaya ulaşıp 
mevki tutanın durumu müstesna olmak üzere, kim öyle bir günde onlara arka 
çevirirse, o, muhakkak ki Allah'ın gazabına uğramıştır. Onun yurdu 


cehennemdir. O, ne kötü bir sondur!" (Enfâl, 15-16). [50] 
Kâfirlerle Yapılan Savaşta Kaçmayın 


Ezherı şöyle der: "Zahf kelimesi, esasında çocuklar için kullanılır ki bu da 
çocuğun, ayakları üzerinde yürümesinden önceki devrede, kıçı üstünde 
sürünmesi, emeklemesidir. Böylece savaşmak için, birbirlerine doğru hareket 
edip giden iki grubun yürümesi, çocuğun kıçı üstünde emeklemesine 
benzetilmiştir. Binâenaleyh, her grup vuruşmadan önce, diğer gruba doğru yavaş 
yavaş yürüyor, demektir..." Sa'leb de şöyle demiştir: "Zahf kelimesi, bir şeye 
doğru yavaş yavaş yürümek demektir. Şiir sanatında geçen "zihaf" da böyle olup, 
iki harf arasından bir harfin düşüp, böylece bu iki harften birinin ötekine doğru 
yaklaşması (uzunca okunması gereken bir hecenin kısa okunmasıdır)." Bunu 


iyice kavradığın zaman biz diyoruz ki: "Toplu bir halde kâfirlerle 
karşılaştığınız zaman " buyruğundaki zahfen kelimesi, manasında olmak üzere, 
hâl olarak mansübtur. Bunun, kâfirlerin hâli olması caiz olduğu gibi, 
muhatapların, yani mü'minlerin hali olması da mümkündür. Zahf kelimesi, tıpkı 
adi ve nda kelimeleri gibi, sıfatı hazfedilmiş bir masdardır. İşte bundan dolayı 
çoğul olarak getirilmemiştir. Binâenaleyh mânâ "Savaşmak için, o kâfirlere 
doğru gittiğinizde bozulup dağıtmayınız " şeklinde olur. Buyruğunun manası 
ise, "Sırtlarınızı, o düşmanlara karşı dönmeyin " şeklindedir. Sonra, Allah Teâlâ 
düşmana sırt dönmeyi yasaklayınca, şu iki halin dışında, düşmana arka 
çevirmenin (ondan kaçmanın) haram olduğunu beyan buyurmuştur: 

a) Bu dönmenin, tekrar savaşmak niyetiyle geri çekilmek için olması... Ki bu 
şekildeki hareketin maksadı, düşmana kaçıyor hissini vermek, sonra da ansızın 
dönüp düşmana hücum etmektir.. Bu, harbin hile ve tuzaklarından bir çeşittir. 
Doğru istikametten meyledip, başka bir tarafa meyledildiği, sapıldığı zaman ve 
tabirleri kullanılır. 

b) Bunun, "diğer fırkaya ulaşıp onlarla birleşmek " şeklinde olmasıdır. Ebu 
Ubeyde şöyle demiştir: "Tehayyüz kelimesi uzaklaşmak, başka bir tarafa 
çekilmek manasındadır. Gerek, tehayyüz gerekse tehavvüz aynı manadadır. " 
Vahidi ise şöyle demektedir: "Tehayyüz kelimesinin aslı da tehavvüz'dür. Bu da, 
toplamak manasına gelir. Nitekim, birtakım şeyler birbirine eklenip biraraya 
gelerek toplandığında, 

"Ben onu topladım o da toplandı..." denilir. Daha sonra tenahhâ "bir kenara 
çekildi" kelimesi de, bu manada kullanılmıştır. Çünkü, bir yerden uzaklaşan 
kimse, oradan ayrılıp başka bir yere meyleder, yönelir." 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Fie kelimesi, cemaat ve topluluk 
manasına gelir. Binâenaleyh, bu geriye çekilen kimse, tek bir kimse gibi, kâfirler 
de kalabalık olup; ve bu tek kimse de, "eğer orada çakılıp kalırsam, gereksiz yere 
öldürülürüm. Şayet diğer topluluğa katılırsam, kurtulmayı umabilirim. 
Çokluklarına rağmen düşmanı yenmeyi de ümid edebilirim " şeklinde zann-ı 
gâlible düşünürse, böyle davranmasının caiz olması şöyle dursun, böyle bir 
kimsenin çoğu kez diğer topluluğa, gerideki cemaate katılması vâcib olur. Netice 
olarak diyebiliriz ki, bu iki durumun dışında, düşmandan kaçmak haramdır.. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak : "Bu iki durum hariç, kim öyle bfr günde onlara arka 
çevirirse,." "O, muhakkak ki Allah 'm gazabına uğramıştır. Onun yurdu 


cehennemdir. O, ne kötü bir sondur " buyurmuştur. BU 


İkinci Mesele 


Kâdi, ehl-i salât'ın fasıklarının ilahi cezaya duçar olacaklarına dair bu ayeti delil 
getirerek şöyle demiştir: "Ayet, bu iki durumun dışında, düşmandan kaçan 
kimseler Allah'ın gazabının ve cehennem ateşinin lüzumuna, delâlet etmektedir. 
Mürcie, vaid ile ilgili diğer ayetlerde de yaptığı gibi, bu ayeti, "ehl-i salâf'a değil 
de kâfirlere hamledemez. Çünkü bu ilahi tehdit "ehl-i salâf'a tahsis edilmiştir. " 

Bil ki, bu meseleyi biz Bakara suresinde ayrıntılı bir biçimde ele almış, ayetlerin 
zahiri ile istidlal etmenin, sadece zan ifade edeceğini,bu tür ayetlerin, vaa'd ile 
ilgili olan ayetlerin umümi manaları ile çelişki teşkil ettiklerini ve tercihin 
pekçok yön arasında, vaad ile ilgili ayetlerin umümi manalarının yanında 
olduğunu belirtmiştik. Binâenaleyh, bu meseleyi burada tekrarlamanın bir 


manası yoktur. [52] 
Üçüncü Mesele 


Müfessirler, bu hükmün Bedir Günü'ne mi tahsis edilmiş olduğu, yoksa, mutlak 
manada her zaman mı söz konusu olduğu hususunda ihtilâf etmişlerdir. 

1) Bu cümleden olarak, Ebü Said el-Hudri, Hasan el-Basrİi, Katâde ve 
Dahhâk'tan nakledildiğine göre, bu hüküm Bedir Günü düşmana sırtını çevirip 
kaçan kimselere mahsustur. Bu zatlar şöyle demişlerdir: "Bu hükmün Bedir 
Günü'ne mahsus olmasının pekçok sebebi vardır: 

a) Şüphesiz, Hz. Peygamber (s.a.s), Bedir'de hazır bulunuyordu. Binâenaleyh, o 
orada bulunuyorken, başka topluluklar nazarı dikkate alınamaz. Bu da, ya diğer 
birliklerin peygambere müsavi olmayıp, aksine Hz. Peygamber'in diğer 
birliklerden daha yüce ve daha kıymetli olmasından, veyahut da Cenâb-ı 
Hakkın, Hz, Peygamber'e yardımı ve muzafferiyeti va'adetmiş olmasındandır. 
Binâenaleyh, onların diğer cemaatlere gitmeleri, onlara iltihâk etmeleri caiz 
değildir. 

b) Alfah Teâlâ Bedir'e katılanlar hakkında işi sıkı tutmuştur. Çünkü Bedir savaşı, 
ilk cihâd hareketi idi. Binâenaleyh, Bedir'de müslümanlar için bir bozulma söz 
konusu olsaydı bu bozgundan (İslâm'ın aleyhine) büyük zararlar, büyük çatlaklar 
ortaya çıkardı. İşte bundan dolayı, onlara bu konuda çok sıkı davranılması 
gerekmişti. İşte yine bu sebeple Cenâb-ı Hak o gün, esirlerden fidye almayı men 
etmişti. 

2) Bu ayette zikredilen bu hüküm, bütün harbler için geçerli olan umumi bir 
hükümdür. Bunun böyle olduğunun delili ise, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey iman 
edenler, toplu bir halde kâfirlerle karşılaştığınız zaman..." buyruğunun umümi 


bir ifade olup, bütün harbleri ve durumları içine almasıdır. Bu konuda nihai söz 
olarak şunu diyebiliriz: Bu ayet her ne kadar, Bedir harbi hakkında nazil olmuşsa 
da, "İbret, çıkarılacak hüküm, sebebin hususi olmasına değil, lafzın umümi 


olması itibariyledir." [53] 
Dördüncü Mesele 


Alimler, diğer birliklere katılıp iltihak etmenin ordu büyük olduğu zaman 
mahzurlu olup olmadığı; yahut da, ordunun sayısı az olduğunda, cephede çakılıp 
kalmanın gerekli olup olmadığı hususunda ihtilâf etmişlerdir. Bazı alimler, 
ordunun sayısı kalabalık olduğunda, bunun caiz olmayacağını söylerlerken 
bazıları da bütün durumların eşit ve müsavi olduğunu söylemişlerdir ki, bu görüş 
ayetin zahirine daha uygun olan bir görüştür. Zira, ayetin zahirinde, bu iki durum 


arasındaki fark belirtilmemiştir. LSA 


"Onları siz öldürmediniz, fakat Atiah öldürdü onları. Attığın zaman da sen 
atmadın, ancak Allah attı. Ve bunu mü'minleri kendinden güzel bir imtihan ile 
denemek için yaptı. Şüphesiz ki Allah, hakkıyla işiten, kemâliyle bilendir" 
(Enfal, 17). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [55] 
Peygamberimizin Kureyş'e Attığı Bir Avuç Toprak 


Mücâhid şöyle demektedir: "Bedir Günü'nde ashab ihtilâf ederek, bir kısmı "Ben 
öldürdüm!"; diğeri, "Hayır, ben 

Öldürdüm!" deyince, Allah bu ayeti inzal buyurdu. Yani, "Bu büyük bozgun ve 
kırma işi, bu hasar, sizin tarafınızdan olmadı.. Bu, ancak Allah'ın yardımıyla 
gerçekleşti "demektir. Rivayet olunduğuna göre, Kureyş ordusu gözükünce, 
Allah'ın Resulü, "işte, Kurevş! Bütün kibri ve fahriyle, senin Resulünü 
yalanlamaya geliyorlar. Allahım! Senden, bana vaadettiğini istiyorum!" dedi. 
Bunun üzerine Cebrail gelerek, "Bir avuç toprak a! ve onu onlara at!" dedi. İki 
ordu karşı karşıya gelince, Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ali'ye, "Bana, bu vadinin 
çakıl taşlarından bir avuç ver!" dedi. (Taşı aldığında), Hz. Peygamber bunu 
Kureyştilerin yüzüne atarak, "Yüzleriniz, suratlarınız değişsin, bozulsun!" dedi. 
Böylece, bütün müşrikler gözleriyle meşgul oldular, akabinde de bozguna 
uğradılar." 


Keşşaf sahibi, cümlesinin başındaki fâ harfinin, mahzüf bir şartın cevabı olup 
kelamın takdirinin de, şeklinde olduğunu söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Attığın zaman da sen atmadın, ancak Allah attı" 
buyurmuştur. Yani, "Attığın bir avuç toprağı, hakikatte sen atmadın. Çünkü, 
senin atmanın tesiri ancak diğer insanların atmasının tesirinin ulaşacağı yere 
kadar ulaşır. Ancak bil ki, onu Allah attı. Çünkü, Allah bu toprağın bütün 
parçalarını, o müşriklerin gözlerine kadar ulaştırıp oralara girdirendir. 
Binâenaleyh, şekil itibariyle atma işi, Peygamber'den sadır olmuştur. Ama, onun 
tesiri ise Allah'tandır" demektir. İşte bu manadan dolayı, ayetteki ifadeler nefy- 


isbât şeklinde getirilmiştir. [56] 
İkinci Mesele 


Âlimlerimiz, kulların fiillerini de Allah'ın yarattığına dair, bu ayeti delil getirerek 
şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hak, "onları siz öldürmediniz, fakat Allah öldürdü 
onları..." buyurmuştur. Halbuki ashabın, düşmanları yaraladıkları malum bir 
husustur. Böylece bu ifade, bu fiillerin ancak Allah tarafından meydana 
getirildiğine delâlet eder. Hem Cenâb-ı Hak, "Attığın zaman da sen atmadın" 
ifadesinde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hem attığını belirtmiş, hem de ondan atma 
işini nefyetmiştir. Binâenaleyh bu ifadeyi, Hz. Peygamberf(s.a.s)'in kesb 
cihetinden attığına; ama, yaratma cihetinden de atmadığı manasına hamletmek 
gerekir. 

Eğer: "Hak Teâlâ'nın "Onları siz öldürmediniz, fakat Allah öldürdü onları..." 
buyruğu ile ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

a) Kâfirleri öldürme işi, ancak Allah'ın yardımı, desteği ve nusreti ile müyesser 
olmuştur. Dolayısiyle, bunu Allah'a izafe etme, yerinde ve doğrudur. 

b) Yaralama işi, sahabeye; can alma işi ise, Allah'a ait bir iştir. Buna göre 
kelamın takdiri, "siz onları öldürmediniz; ancak ne var ki, Allah onları öldürdü" 
şeklinde olur. 

Cenâb-t Hakk'ın, "Attığın zaman da, sen atmadın, ancak Allah attı." buyruğu 
hususunda, Kâdi de şöyle demiştir: 

a) Tek bir defa atma, toprağın müşriklerin tamamının gözüne girmesini 
gerektirmez. Binâenaleyh, toprağın parçaları, müşriklerin gözüne ancak 
Allah'ın ulaştırmasıyla ulaşmıştır. 

b) Hz. Peygamber'in atmış olduğu toprak az idi. Bu sebeple, bu kadarcık 
toprağın bütün müşriklerin gözüne ulaşıp girmesi imkânsızdır. Oolayısiyle işte 
bu durum, Allah Teâlâ'nın, bu bir avuç toprağa diğer bazı şeyler kattığına ve 


onları, o müşriklerin gözlerine ulaştıranın kendisi olduğuna delâlet eder. 

c) Hz. Peygamber bunu atarken, Allah Teâlâ, o müşriklerin kalblerine korku 
salmıştır. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın, "ancak Allah attı" ifadesi ile, Allahu 
Teâlâ'nın, işte o korkuyu onların kalbine salıvermesi murad edilmiştir " denilirse, 
buna şöyle cevap verilir: Söylemiş olduğunuz bu şeylerin tamamı, ayetin zahiri 
manasından ayrılmaktır. Halbuki, sözde ve kelâmda aslolan hakiki manadır. 
Şayet onlar, "Akli deliller, kulun fiilini Allah'ın yarattığını söylemeye mânidir" 
derlerse, biz deriz ki: Heyhat! bu çok uzak bir ihtimâl. Çünkü, akli deliller 
bizden yana nakli deliller de, bizim görüşümüzün doğruluğu sadedinde varittir. 
Binâenaleyh, sizin zahiri manayı bırakıp mecazi manaya geçmeniz mümkün 


değildir. Allah en iyi bilendir. [57] 
Üçüncü Mesele 


Bu ifade, "lâkin" lafzının şeddesiz okunması ve ondan sonraki gelen kelimenin 
merfü kılınması ile şeklinde okunmuştur. 


Bu ayetin nüzul sebebi hakkında üç görüş vardır: [58] 
Ayetin Nüzul Sebebi 


1) Müfessirlerin ekserisinin görüşüne göre, bu ayet-i kerime Bedir Günü nazil 
olmuştur. Bununla kastedilen şudur: Hz. Peygamber (s.a.s) bir avuç toprak aldı 
ve onu müşriklerin yüzüne doğru serperek "yüzleriniz, suratlarınız değişsin, 
bozulsun " dedi. Bu toprak, istisnasız olarak her bir müşriğin gözüne ve burnuna 
dolmuştu. Dolayıst ile bu, müşriklerin bozulmasına sebep oldu. İşte ayet-i 
kerime, bu hususta nazil olmuştur. 

2) Bu ayet-i kertme Hayber Günü nazil olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber 
Kalesi'nin kapısının önünde, eline yayı alıp bir ok attı. Hz. Peygamber'in bu oku, 
hedefini buldu ve atı üzerinde duran (kâfir) İbn Ebl'l-Hakîk'i öldürdü. İşte bunun 
üzerine bu ayet nazil oldu. 

3) Bu ayet, Uhud Günü, Übeyy b. Halefin öldürülmesi hakkında nazil olmuştur. 
Çünkü Übeyy, Hz. Peygamber (s.a.s)'e çürümüş bir kemik getirerek: "Ey 
Muhammed, şu çürüyüp un ufak olmuş kemiği kim diriltebilir?" demişti. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, "Allah diriltir! Nitekim seni de öldürecek, sonra seni 
yeniden diriltip cehennemine sokacaktır!" buyurdu. Übeyy b. Halef, Bedir Günü 
esir alındı. Fidye verip kurtulunca, Hz. Peygamber (s.a.s)'e "Bir atım var. Onun 
üzerinde birgün seni öldürebilmek için, hergün onu biraz mısır ile besliyeceğim" 


dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Hayır, inşaallah ben seni öldüreceğim" dedi. 
Uhud Günü, Übeyy, işte o atı üzerinde koşuşturuyordu. Derken Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e yakın bir yere geldi. Bazı müslümanlar, onu öldürmek için önüne 
dikiliverdiler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Geri durun" dedi ve ona 
doğru kargısını atarak onun bir kaburgasını kırdı. Onu müşrikler atına yükleyip 
götürürlerken yolda öldü. İşte bu ayet bu hususta nazil olmuştur. 

Bu rivayetlerin en doğrusu ayetin Bedir Günü nazil olduğunu bildiren rivayettir. 
Aksi halde, kıssanın içine, kıssa ile ilgisi olmayan şeyler girmiş olur ki bu uygun 
değildir. Diğer rivayetlerde bahsedilen hadiselerin de ayetin hükmüne dâhil 
olması uzak bir ihtimal değildir. Çünkü sebeb-i nüzulün hususi oluşuna değil, 
ayetin lafzının 

umumiliğine bakılır, "Ve bunu Allah, müminleri, kendinden güzel bir imtihan ile 
denemek için yaptı" buyruğu, ayetteki "Ancak Allah attı" ifadesi üzerine atfedil 
m iştir. Buradaki "belâ" (imtihan) ile Allah'ın in'âmı kastedilmiştir. Yani, "Allah 
onlara yardım etmek, ganimet nasib etmek, ecir ve mükâfaat vermek sureti ile 
büyük bir nimet vermiştir" Kâdi şöyle demiştir: "Eğer müfessirler, burada geçen 
"belâ" (imtihan) kelimesini "nimet" manasına hamletmede ittifak etmemiş 
olsalardı, bu kelimenin müteakiben bahsedilen "cihad" mükellefiyeti ile alakalı 
sayılabilir ve şöyle denilebilirdi: "Cenab-ı Allah'ın Bedir Günü yaptığı şey, 
bundan sonraki savaşlarda o müstümanlara çok güç mükellefiyetlerin 
verilmesinin sebebi olmuştur." 

Allah Teâlâ bu ayeti sonra, "Şüphesiz ki Allah, hakkıyla işitici, kemâliyle 
bilicidir" diye sona erdirmiştir. Bu, "Allah, sizin sözlerinizi bihakkın duyan ve 
kalblerinizin hallerini bihakkın bitendir" demektir. Bu tabir, kulun, işlerin 
zahirine aldanmayıp. Halik Teâlâ'nın kalblerde ve gönüllerde saklı olan herşeye 
muttali olduğunu anlaması için, bir sakındırma ve bir korkutma yerine geçer. 


[59] 
"Bu böyledir. Şüphesiz ki Allah kâfirlerin tuzaklarını bozandır. Eğer siz, fetih 


istiyorsanız, işte o fetih size gelmiştir. Eğer vazgeçerseniz bu, sizin için daha 
hayırlıdır. Eğer dönerseniz, biz de döneriz. Sayınız çok bile olsa, bu, size hiçbir 


fayda vermez. Çünkü Allah, mü'minlerle beraberdir" (Enfal, 18-19). L60] 
Ayetteki Farklı Hususlar 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 


Birinci Mesele 


Nafi, İbn Kesir ve Ebü Amr, tef'il babından olmak üzere, hâ harfinin şeddesiyle, 
muvehhinün; ve nasb ile keyde; Asımın ravisi Hafs, izafetle şeddesiz olarak 
muhinu keydi; diğer kıraat imamları ise, şeddesiz olarak ve nasb ile mühinun 
keyde şeklinde okumuşlardır. Cenâb-ı Hakk'ın, "taptıklarınız O'nun bu zararını 
giderebilici midirler?" (zümer. 38) ifadesi, tenvin alması ve izafetle okunması 


hususunda, tıokı bu ayet gibidir. L&H 
İkinci Mesele 


Bu ayetle jigili.söz, o ve onun irâbtaki yeri, Hak Teâlâ'nın tıpkı, (Enui. 
inayetinde olduğu gibidir. 192) 


Üçüncü Mesele 


Allah'ın, kâfirlerin hile ve tuzaklarını boşa çıkarması birkaç şekilde olur: 

a) Mü'minleri, onların sırlarına ve gizli yönlerine muttali kılmak suretiyle; 

b) Kâfirlerin kalbine korku salmak suretiyle; 

e) Birlik ve beraberliklerini dağıtmak; 

d) Niyet ve azmettikleri şeylerin farklı farklı olması sebebiyle, kati olarak karar 
verdikleri şeyi bozmak... İbn Abbas şöyle demektedir: "Allah'ın Resulü, haber 
verir ve şöyle derdi: "Ben düşmanlarınızın hile ve tuzaklarını zayıflatıp 
yıprattım. Böylece de. onların en ileri geçenleri öldürüldü; eşrafı da esir edildi,." 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer siz, fetih istiyorsanız işte o fetih size gelmiştir..." 
buyruğuna gelince, bu hususta iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Hasan el-Basri, Mücâhid ve Süddi'nin görüşü olup, buna göre, bu 
ayetteki hitap kâfirleredir. Rivayet olunduğuna göre Ebu Cehil, Bedir Günü, 
Allahım, iki dinin en üstün olanına ve yardıma en lâyık olanına yardım et." 
demiştir. Yine rivayet olunduğuna göre o, "Aliahım! Hangimiz daha fazla stla-i 
rahmi kesip fısk-u fücura daldı ise, yarın onu helak et!" demiştir. Süddi şöyle 
demektedir: Müşrikler. Bedre varmayı ve savaşmayı istediklerinde, Kabe'nin 
örtülerine yapışarak, 

Allah'ım, iki ordunun en yüce ve üstün olanına; iki cemaatin, en fazla hidayette 
olanına; iki grubun, en kerimine ve iki dinin en üstününe yardım et!" dediler. 
Bunun üzerine de, Cenâb-ı Hak bu ayeti indirdi. Buna göre ayet-i kertmenin 


ifade ettiği mana, 

Şayet siz, iki cemaatin en hidayette olanına ve iki grubun en kerim ve değerli 
olanına Allah'ın yardım etmesini istiyorsanız, muhakkak ki bu yardım size 
gelecektir..." seklindedir. Diğer bazı alimler de şu manayı vermişlerdir: "Eğer 
siz, Cenâb-ı Hakk'ın bu hususta hüküm vermesini istiyorsanız; muhakkak ki bu 
husustaki hüküm size gelmiştir (gelecektir)." 

İkinci görüş: Bu ayet, mü'minlere yapılan bir hitabtır. Rivayet olunduğuna göre, 
Hz. Peygamber (s.a.s), müşrikleri ve onların sayıca çokluğunu gördüğü zaman, 
Aşlah'dan yardım talebinde bulundu. Sahabe de aynısını yaptı. Peygamber (s.a.s), 
Allah'ın, kendisine va'adettiği iki taifeden birisini talep etti ve bu hususta Allah'a 
yalvarıp yakardı da bunun üzerine Cenâb-ı Hak, "Eğer siz fetih istiyorsanız, işte 
o fetf/ı size gelmiştir" buyurdu. Bu İfadeyle, daha önce geçmiş olan yardım 
talebi hatırlatılmış ve Cenâb-ı Hak da, "işte o fetih size gelmiştir7' diyerek, 
fethin onlara geldiğini bildirmiştir. Yani "size va'adedilen şey tahakkuk edip 
gerçekleşti. O halde Allah'a şükredin ve O'na itaattan ayrılmayın " demektir. 
Kâdi şöyle der: "Bu görüş, daha evlâdır. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte o fetih size 
gelmiştir" buyruğu ancak mü'minlere uygun düşer. Ama, ayette geçen "fetih" 
ifadesini beyan etmek, hüküm vermek ve takdir etmek manalarına hamledersek, 
bu ayetin kâfirlere bir hitap olmuş olması da imkânsız olmaz. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Eğer vazgeçerseniz bu, sizin için daha hayırlıdır" buyruğunun 
tefsirine gelince, bunun tefsiri, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer siz, fetih istiyorsanız, işte 
o fetih size gelmiştir" ifadesi hakkında bizim, "Bu, kâfirlere mi yoksa 
mü'minlere mi bir hitaptır?" şeklindeki açıklamamıza dayanır. 

Buna göre şayet biz, "bu, kâfirlere yapılmış bir hitaptır" dersek, bu ayetin tefsiri 
ve tevili, "Şayet siz, Hz. Muhammed'le savaşmaktan, ona düşmanlık yapmaktan 
ve onu yalanlamaktan vazgeçerseniz, bu sizin için daha hayırlı olur. Bunun, dini 
bakımdan sizin için daha hayırlı olmasına gelince, bu, sizlerin Allah'ın azabından 
kurtulup, O'nun mükâfaatına nail olmanız suretiyle; dünyevi yönden, sizin için 
daha hayırlı olmasına gelince de bu, sizin öldürülmekten, esir edilmekten ve 
mallarınızın yağma edilmesinden kurtulup halâs olmanız suretiyle olur" şeklinde 
olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Eğer dönerseniz biz de döneriz..." buyurmuştur. Yani, 
tekrar savaşmaya dönerseniz, (müminleri) size musallat kılarız. Siz bunu, 
Bedir'de görüp müşahade ettiniz. Ve Allah'ın, müminlerin lehine sizin de 
aleyhinize olmak Üzere, yardımının tesirini anladınız, "Bedir gününde, 
sayınızın. çokluğunuzun fayda vermediği gibi. cemaatinizin çokluğu size hiç bir 
fayda veremiyecektir" demektir. 


Ama bu sözün mü'minlere yapılmış bir hitap olduğunu söylersek, o zaman bu 
ayetin tevili "Eğer sizler, "enfâl" (ganimetler) hususunda çekişmekten ve esirlere 
karşılık fidye istemekten vazgeçerseniz..." şeklinde olur. Çünkü Bedir günü bu 
hususlarda onlar arasında çekişme olmuş, bundan dolayı da Hak Teâlâ onları, 
"Eğer Allah'ın geçmiş bir yazısı olmasaydı, aldığınız (fidye)de size her halde 
büyük bir azab dokunurdu" (Entai. 68) buyurarak azarlamıştır. Bunun için O. 
"Arttk böylesi şeylerden vazgeçerseniz, sizin için daha hayırlı olur. Yine eğer 
böyle çekişmelere dönerseniz, biz de sizden yine yardımımız» keseriz. Çünkü 
size olan yardım va'adimiz, sizin taat ve muhalefetsizlik üzere bulunmanız 
şartına bağlıdır. Yoksa sayınızın çok ve cemaatinizin kalabalık oluşu size hiçbir 
fayda sağlayamaz. Çünkü Allah Teâlâ ancak günah işlemeyen mü'minlerle 
beraberdir" buyurmuştur. 

Bil ki müfessirlerin ekserisi, Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer siz fetih istiyorsanız" 
ifadesinin kâfirlere bir hitap olduğunu söylemişler ve "Eğer dönerseniz, biz de 
döneriz" ifadesini delil getirerek, bunun ancak savaş durumuna uygun bir ifade 
olduğunu ileri sürmüşlerdir. Biz, bu sözün, daha önce zikredilmiş olan 
mü'minlerle de ilgili olabileceğini beyan etmiştik. Binâenaleyh bu tercih düşer. 
Ayetteki, "Çünkü Allah mü'minlerle beraberd/r"ifadesini; Nâfi, İbn Âmir, 
Âsım'ın râvisi Hafs, inne edatındaki hemzeyi fethalı olarak; diğer kıraat 
imamları ise hemzeyi kesreli olarak okumuşlardır.  Hemzenin fetha ile 
okunuşunun izahı için, bu ifadenin takdirinin, "ve bir da Allah mü'minlerle 
beraber olduğu için..." şeklinde olduğu, ve "Şüphesiz ki Allah kâfirlerin 
tuzaklarını bozar" ifadesi üzerine ma'tüf olduğu söylenmiştir. Buradaki elifin 
(hemzenin) kesreli okunuşuna gelince bu, cümlenin bir başlangıç cümlesi olması 


sebebiyledir. Allah en iyi bilendir. 163] 
Allah'ın Cihad Emrine Kulak Vermenin Lüzumu 


"Ey iman edenler, Allah'a ve Resulüne itaat edin. Kendiniz dinleyip dururken, 
ondan yüz çevirmeyin. Ve kendileri dinlemedikleri halde dinledik diyenler gibi 
olmayın. Çünkü yerde yürüyen canlıların Allah katında en kötüsü, (hakkı) 
akıllarına sığdıramayan sağırlar ve dilsizlerdir. Eğer Allah onlarda bir hayır 
görseydi, elbette onlara duyururdu. Onlara duyursaydı bile, onlar yine de 
muhakkak ki yüz çevirip arkalarını dönerlerdi" (Enfal, 20-23) 

Bil ki Cenâb-ı Hak mü'minlere, "Eğer vazgeçerseniz, bu sizin için daha 
hayırlıdır. Eğer dönerseniz, biz de döneriz. Sayınız çok bile olsa, bu sizden 
hiçbirşeyi defetmez" (Entat, 19) diye hitab edince, bunun peşisıra onları eğitmeyi 


hedef alan bir hükmü getirerek, "Ey iman edenler, Allah'a ve Resulüne itaat edin. 
Kendiniz dinleyip dururken, ondan yüz çevirmeyin" buyurmuştur. O burada 
onların neyi dinleyip durduklarını açıklamamıştır. Fakat sürenin başından buraya 
kadar gelen söz cihad hakkında olduğu için, bu ayetten maksadın, "Siz o 
peygamberin cihad çağrısını ve davetini işitip dururken" manası olduğu 
anlaşılmış olur. Sonra cihad iki şeyi ihtiva eder: 

a) Canı tehlikeye atmak; 

b) Mal elde etmek. İşte canı tehlikeye atmak herkese Zor gelip, aynı şekilde ele 
geçirebilecekken, bir malı da bırakmak herkese çok ağır geldiği için, Allah Teâlâ 
bu hususta te'dib ve terbiye ifade eden hükmünü şiddetlendirerek,"Resülün 
cihada çağrısına ve Allah ona mal almamasını emrettiği zaman, mal (ganimet) 
almama konusundaki çağrısına icabet etmede, Allah'a ve Resulüne itaat ediniz" 
buyurmuştur. 

Bundan maksad, Cenâb-ı Hakk'ın, (Enfai, i) ayetinin tefsirinde bahsettiğimiz 
hususları anlatmaktır. 

Eğer, "Allah Teâlâ niçin, "Ondan yüzçevirmeyin" buyurarak, daha önce Allah ve 
Resulü zikredilmiş olduğu halde zamiri niçin "onlardan" değil de "ondan" 
şeklinde tekil kullanmıştır?" denilirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ, Allah'a itaati ve 
Resulüne itaati emretmiş; sonra da "Ondan yüz çevirmeyin" buyurmuştur. Çünkü 
yüzçevirme, Allah'ın Resulü hakkında, ancak O'ndan, onun sözünü kabul 
etmekten ve cihadda O'na yardımda bulunmaktan geri durmakta yapılmış olur. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak bunu te'kid etmek için, "Kendileri dinlemedikleri halde, 
"dinledik" diyenler gibi olmayın" buyurmuştur. Bunun manası şudur: İnsanın, bir 
teklifi kabul edip üstlenmesi, ancak onu duyduktan sonra mümkün olabilir. 
Bundan dolayı, "duyup işitmek" birşeyi kabul etmek manasına mecaız kabul 
edilmiştir. Nitekim mü'minlerin (namazdaki) "Allah, kendisine hamdedeni 
duyar" şeklindeki sözleri de bu manadadır. Buna göre, bu ifadenin manası şudur: 
"Ey mü'minler sizler, dilleriyle "Biz Allah'ın emirlerini kabul ettik" dedikleri 
halde, kalbleri ile onları kabul etmeyen kimseler gibi olmayın." Bu, Cenâbn 
Hakk'tn kendilerinden "onlar iman edenlerle karşılaştıkları zaman, "inandık" 
derler. Şeytanlanyla başbaşa kalınca ise, "Emin olun, biz sizinle beraberiz, 
"derler (Bakara. 14) diye haber verdiği münafıkların özelliğidir. 

Allah Teâlâ daha sonra "Çünkü yerde yürüyen canlıların en kötüsü, (hakkı) 
akıllarına sığdıramayan sağırlar ve dilsizlerdir" buyurmuştur. 

Alimler, ayette geçen "devâb" kelimesi hakkında ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olarak şöyle denilmiştir: "Cehaletleri ve söyledikleri şeylerden 
faydalanmaktan uzak olmaları sebebiyle, Allah o müşrikleri hayvanlara 


benzetmiştir. İşte bundan ötürü Allah onları "sağırlar", "dilsizler" ve "akıllarını 
kullanamayanlar" diye tavsif etmiştir" denilmiştir. Yine onlar "devâb"dandır. 
Çünkü "devâb", yeryüzünde hareket eden her canlının ismidir. Allah Teâlâ bu 
kelimeyi, bir benzetme sadedinde kullanmamış, aksine Allah onları zemmetmek 
üslubuyla, kendilerine uygun bir vasıfla nitelendirmiştir. Nitekim, sözü 
anlamayan kimseler hakkında, onları zemmetmek için, "O, bir gölgedir, bir 
ceseddir ve bir harabedir" denilmektedir.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Eğer Allah onlarda bir hayır görseydi elbette onlara 
duyururdu " buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Mevcut olan her şeyi, Allah'ın 
bilmesi gerekir. Binâenaleyh, Allah'ın o şeyin varlığını bilmemesi, o şeyin 
yokluğunun gerekçelerindendir. Dolayısiyle, hiç şüphesiz, o şeyin bizzat 
yokluğunu "Allah'ın, onun varlığını bilmemesi" ile ifade etmek, son derece güzel 
olmuştur. Buna göre bu ifadenin izahı şöyle yapılabilir: "Eğer onlarda bir hayır 
bulunsaydı, hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak hüccet ve öğütlerini, öğretecek ve 
anlatacak bir biçimde onlara duyurur, işittirirdi. Şayet Allah onlarda bir hayır 
olmadığını bildiği halde, onlara yine de duyursaydı; onlar bu duyurmadan 
istifade edemezler, yine de muhakkak yüz çevirip arkalarını dönerlerdi." Şu da 
söylenmiştir: "Kâfirler, Hz. Peygamber'den, kendilerine onübüvvetinin 
doğruluğunu haber vermesi için, Kusayy b. Kilab ve benzeri ölülerini 
diriltmesini istemişlerdi. Böylece Allah Teâlâ, eğer onlarda bir hayır olsaydı, 
yani onların o ölülerinin söyleyecekleri sözden istifade etmeleri ihtimali olsaydı, 
onların sözlerini dinlesinler diye, o ölülerini dirilteceğini beyan buyurmuştur. 
Fakat Allah, onların bu sözü (teklifi) ancak inad için ve işi yokuşa sürmek için 
söylediklerini ve onlara Ölülerinin seslerini-sözlerini duyurması halinde bile 
hakkı kabul etmeyip yüz çevireceklerini biliyordu." 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [64] 
Birinci Mesele 


Allah Teâlâ, onların delillerden yüz çevireceğini, hakkı kabul etmeyeceklerini 
ve onların, kesinlikle hakka yanaşmayıp, haktan istifade etmeyeceklerini 
bildirmiştir. Bu sebeble diyoruz ki: Onlardan imanın sâdır olmasının imkansız 
olması gerekir. Zira eğer onlardan iman sâdır olacak olsaydı, bu iman ya Allah'ın 
bu haberinin doğru olmasının yanısıra söz konusu olurdu, ya da bu haberin yalan 
olması ile birlikte söz oturdu. Birinci ihtimal imkansızdır. Çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın iman rini haber verdiği halde onların iman etmesi, iki zıd şeyi 
birleştirmek olur r. İkinci ihtimal de imkansızdır. Zira Allah'ın doğru olan 


haberinin yalana -Kansızdır; hele hele bu haber, olup bitmiş mâzideki birşeyle 
ilgili olursa... Allah Teâlâ'nın ilminin cehalete dönüşmesi hususunda söylenecek 


söz de böyledir. Bunun izahı defalarca geçmişti. 165) 
Lev Edatı Hakkında 


Nahivciler şöyle demişlerdir:aLev (eğer) edatı, bir başka İunrnaması sebebiyle 
birşeyin yok olacağına delalet etmek için kullanılır. Dolayısıyla sen, mesela 
"Eğer bana gelseydin, sana ikram ederdim" dediğinde, bu söz, hem "gelme" 
işinin, hem de "ikram" işinin olmadığını gösterir." Bazı fakihler şöyle 
demişlerdir: Bu edat, ancak istilzamı (gerekliliği) ifade eder. Ama başka birşeyin 
bulunmasından ötürü, birşeyin yok olduğunu bu lafız ifade etmez. Bunun böyle 
oluşunun delili hem ayet, hem de hadistir: Ayetten delil, işte bu (tefsir ettiğimiz) 
ayettir. Bunu şöyle izah ederiz: Eğer lev edatı, nahivcilerin söylemiş olduğu 
manayı ifade etseydi, ayetteki, "Eğer Allah onlarda bir hayır görseydi, elbette 
onlara duyururdu" beyanı, Allah Teâlâ'nın onlarda bir hayır görmediğini ve 
dolayısıyla onlara (hakkı) duyurmadığını ifade eder. Daha sonra Cenâb-ı Hak 
"Eğer onlara duyursaydı, muhakkak ki arkalarım dönerlerdi" buyurmuştur. Bu 
da, "Aİlah onlara duyurmadı, onlar da yüz çevirmediler. Fakat yüz çevirmeme 
hayırlardan bir hayırdır" manasına gelirdi. Böylece de ayetin başı, onlarda hayrın 
olmadığını; sonu ise bir hayrın bulunduğu manasına gelirdi ki, bu bir tenakuzdur. 
Binâenaleyh lev edatının, "başkasının bulunmayışı sebebiyle birşeyin yok 
olacağını ifade ettiğini" söylemenin böyle bir tenakuzu gerektireceği sabit olur. 
Bundan dolayı, ona bu mananın verilmemesi gerekir. 

Bunun hadisten delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Süheyb ne güzel bir yiğit! Eğer 
o Allah 'dan korkmasaydı bile, yine de O'na isyan etmezdi" sözüdür. 
Binâenaleyh eğer, lev edatı nahivcilerin söylemiş olduğu manayı İfade etmiş 
olsaydı, bunun manası, "O Allah'dan korktu ve Allah'a isyan etti" şeklinde 
olurdu. Bu ise bir tenakuzdur. Böylece lev edatının, başkasının bulunmaması 
sebebiyle birşeyin bulunmamasını ifade etmeyip, aksine sadece bir gerekliliği 
ifade ettiği sabit olmuş olur. 

Bil ki bu, çok güzel bir delildir. Fakat bu görüş, ekseri ediblerin görüşünün 
aksinedir. 


Allah'ın malümatı dört kısımdır:166] 


Allah'ın Malumatının Nevileri 


1) Bütün mevcüd şeyler; 

2) Bütün ma'düm (yok) olan şeyler; 

3) Mevcüd şeylerden herbirinin yok olması halinde durumunun nasıl olacağı; 

4) Ma'düm (yok olan) bulunmayan her birşeyin var olması halinde, durumunun 
nasıl olacağı... İlk iki kısım, mevcut hal ile bilinir. Son iki kısım da, mevcut 
olmayan takdir ile bilinir. O halde ayetteki, "Eğer Allah onlarda bir hayır 
buseydi, elbette onlara duyururdu" ifadesi, ikinci kısımla ilgili olmuş olur ki bu 
da mukadderat ile bilinen kısımdır ve bu mevcut hal ile bilinen kısma girmez. 
Bunun bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın, münafıklardan naklettiği şu sözdür, "Eğer 
siz yurdlannızdan çikanhrsanız, biz de muhakkak sizinle beraber çıkarız. Eğer 
sizinle harbedilirse, muhakkak ve muhakkak size yardım ederiz" (Haşr, 11). 
Cenâb-ı Hak buna karşılık, "Andolsun ki onlar çtkanlaccak olurlarsa, bu 
münafıklar onlarla beraber çıkmazlar. Eğer onlar muharebeye tutulurlarsa bunlar, 
onlara yardım da etmezler. Onlara yardım etseler bile, mutlaka dönüp kaçarlar" 
(Haşr, 12) buyurmuştur. Böylece Allah Teâlâ, yok olan btrşeyin var olması 
halinde durumunun nasıl olacağını bildirmiştir. Yine Cenâb-ı Hak, "Eğer onlar 
dünyaya geri gönderilseler bile, yine vazgeçirilmek istendikleri şeylere 
döneceklerdi" (En'âm. 28)buyurmuş ve yok olan birşeyin var olması halinde, 


durumunun nasıl olacağını bildirmiştir. 167) 


"Ey iman edenler, sizi, size hayat verecek şeylere davet ettiği zaman, Allah'a ve 
Resulüne icabet edin. Bilin ki Allah kişi ile kalbi arasına girer ve siz hakikaten 
sadece O'na götürülüp toplanacaksınız" (Enfâl. 24). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [68] 
Birinci Mesele 


Ebu Ubeyde ve Zeccâc: "Ayette geçen kelimesinin "icabet edin" manasına 
olduğunu söylemişlerdir. 


Nitekim şair de bir beytinde: ile. demiştir. 169) 
Emr Sığasının Farziyyet Manası 
Fakihlerin çoğu, emrin zahirinin vücüb (farziyyet) ifade ettiği kanaatindedirler. 


Onlar, görüşlerinin doğruluğuna bu ayeti, şu iki bakımdan delil getirmişlerdir: 
Birincisi: Bir fiili yapmasını emrettiği herkesi Allah, o fiili yapmaya davet etmiş 


demektir. Bu ayet de, Allah'ın davet ettiği her hususa icabet edilmesi gerektiğine 
delâlet eder. Buna göre eğer, ayetteki "Allah'a ve Resulüne icabet edin" ifadesi 
bir emirdir. O halde ne diye siz, "Bu, vücuba delâlet eder" diyorsunuz. Çünkü 
münakaşa bu husustadır. O halde bu sözün neticesi, emrin vücüb (farziyyet) 
ifade etmesine binâen, emrin vücüb için olduğunu isbat etmeye dayanır. Bu ise 
birşeyi, yine kendisi ile isbat etmeyi gerektirir ki bu imkansızdır" denilirse, buna 
şöyle cevap verilir: "Allah'ın emrettiği herşeyin teşvik edildiği, yapılması 
istendiği zaruri (kesin) olarak bilinen bir husustur. Binâenaleyh eğer biz, 
ayetteki, "Allah'a ve Resulüne icabet edin" buyruğunu bu manaya hamledersek, 
açık olanı açıklamak kabilinden birşey yapmış oluruz ki bu, abestir. Şu halde 
bunu, yeni (başka) bir manaya hamletmek gerekir ki bu da ayetin bu parçasını 
manasız olmaktan korumak için, farziyyeti gösterdiğini söylemektir. Bu husus, 
ayette bundan sonraki "Bilin ki şüphesiz Allah kişi İle kalbi arasına girer ve siz 
hakikaten sadece O'na götürülüp toplanacaksınız" buyruğunun bir tehdid ve va'id 
sadedinde getirilmiş olması ile de güç kazanır. Bu tehdid ve va'id, ancak vücüb 
(farziyyet) söz konusu olduğu zaman uygun düşer. 

İkincisi: Bu, Ebu Hureyre (c.a)'nin rivayet ettiği şu hadistir: Hz. Peygamber 
(s.a.s), Übeyy b. Ka'b'ın kapısına vardı. O namaz kılıyor iken ona seslendi. 
Ubeyy (r.a) de namazını acelece bitirip geldi. Hz. Peygamber (s.a.s) "seni 
çağırdığımda hemen icabet etmekten seni alıkoyan nedir?" deyince, o, "Namaz 
kılıyordum" cevabını verdi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Bana 
vahyedUen Kur'an'da, "Allah'a ve Resulüne icabet edin" diye bildirildiğinden 
haberdâr değil misin?" deyince, Übeyy b. Kfib (r.a), "şüphesiz ki siz, beni, artık 
ne zaman çağırırsanız ben icabet ederim" dedi." 

Bu hadis ile şu şekilde istidlal edilmiştin Hz. Peygamber (s.a.s), onu çağırıp, 
Übeyy de ona hemen icabet etmeyince; Hz. Peygamber onu, icabet etmeyişinden 
dolayı tenkid etti ve bu hususta bu ayeti delil getirdi. Eğer bu ayet vücüba delâlet 
etmeseydi, bu şekildeki bir istidlal doğru olmazdı. Bir kimsenin, "Emir, vücüb 
ifade eder meselesi, kesin bir mesele olup, bu hususta haber-i vahidi delil 
getirmek caiz değildir" şeklindeki sözü zayıftır. Zira biz, emirin vücüb ifade 
ettiği meselesinin kesin olduğunu kabul etmiyoruz. Aksine bu, bizce zanni bir 
meseledir. Çünkü bundan maksad, ameldir. Amel ile ilgili konularda ise zanni 
deliller de yeterlidir. 

Buna göre onlar eğer, "Allah Teâlâ, mutlak olarak icabet etmeyi emretmemiş, 
aksine bunu belli bir şarta, yani "size hayat verecek şeylere davet ettiği zaman..." 
şartına bağlı olarak emretmiştir. O halde, nasıl "Bu şart, bütün emirlerde vardır" 
diyebilirsiniz?" derlerse, biz de deriz ki: Übeyy b. Ka'b (r.a)'ın hadisesi, hükmün 


umumi olduğuna ve belli bir şarta bağlı kılınmadığına delâlet eder. Hem sonra 
ayette aecen, "hayat verme"yi, bizzat "diriltme " manasına hamletmek mümkün 
değildir. Çünkü zaten canlı olanı diriltmek imkansızdır. Dolayısıyla buna başka 
bir mana vermek gerekir ki bu da, "mükâfaat elde etme" manasıdır. O halde, 
Allah'ın kendisine çağırdığı ve yapılmasını teşvik ettiği herşey bir mükâfaatı 
bulundurur. Bu sebeple, ayetin hükmü, bütün emirler hakkında umümi bir 


hüküm olmuş olur. Bu da, bizim varmak istediğimiz neticeyi ifade eder. [70] 
Hayat Veren Şeyler 


Alimler, "Size hayat verecek şeylere davet ettiği zaman..." ifadesi hakkında şu 
izahları yapmışlardır: 

1) Süddî bunun, iman ve İslam olduğunu; iman ve İslam'da hayatın 
bulunduğunu; çünkü imanın kalbin hayatı, küfrün ise kalbin ölümü olduğunu ve 
bu hususa Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah ölüden diri çıkarır" (ah Imran, 27) ayetinin 
delâlet ettiğini; buna "O, kâfirden mü'min (evlâd) çıkarır" manası verildiğini 
söylemiştir. 

2) Cenâb-ı Hak, "Hayat verecek şey" tabiri ile Kur'an-ı Kerim'i kastetmiştir. Bu, 
"Kur'an'da olan şeylere icabet ediniz. Çünkü hayat, kurtuluş ve korunma 
ondadır" manasına gelir. Cenâb-ı Hak, Kur'an'a "hayat" demiştir. Çünkü Kur'an 
ilmin (bilmenin) sebebi ve vasıtasıdır. İlim ise hayattır. Binâenaleyh hayatın 
sebebi olan şeyin, "hayat" diye adlandırılması caizdir. 

3)Alimlerin çoğu, bu tabir ile cihadın kastedildiğini söylemişlerdir. Cihada 
"hayat" denmesinin sebebi hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 

a)İki düşmandan birinin zayıflaması, diğeri için hayattır. Binâenaleyh, 
müslümanların işi, kâfirlerle savaşarak ancak güç ve kuvvet kazanır. 

b) Cihad, şehidlik sebebidir. Şehidlik ise, (cennette) ebedi hayatı temin eder. 
Nitekim Allah Teâlâ, "Allah yolunda öldürülenleri, sakın Ölüler sanma. Bilakis 
onlar Hableri katında diridirler. (Öyle ki Allah'ın) lutf-u inayetiyle, kendilerine 
verdiği şeylerle, hepsi şâd, nzıklanırlar" (ah imran. 169) buyurmuştur. 

c) Cihad, insanı bazan ölüme götürür. Ölüm ise, ahiret hayatına kavuşturur. 
Ahiret yurdu da.hayatın kaynağıdır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Şüphe yok ki o, 
(asıl) hayatın ta kendisidir" (Ankebüt, 64) buyurmuştur. Yani, daimi ve ebedi 
hayattır. 

4) Cenâb-ı Hakk'ın, "Size hayat verecek şeylere " tabirine, "hak ve doğru olan 
her şeye " manası verilmiştir. Böyle olması halinde bu ifadenin içine Kur'an, 
iman, cihad ve her türlü iyilik ve tâat olan işler dahil olmuş olur. O halde, 


Allah'ın, "Size hayat verecek şeylere" ifadesiyle, devamlı ve güzel olan bir hayat 
murad edilmiştir. Nitekim, Cenâb-ı Hak "Hiç şüphesiz onu, çok güzel bir hayat 


ile yaşatırız" (Naw.97) buyurmuştur. ZU 
Allah Kişi İle Kalbi Arasına Girer 


Cenab-ı Hak, Bilin ki, “Allah kişi ile kalbi arasına girer”buyurmuştur. Bu 
ifâdenin tefsin, alimlerin cebr ve kader meselesindeki ihtilâflarına göre değişir. 
Cebr'e taraftar olanlara gelince, Vahidi, İbn Abbas ve Dahhâk'ın bu ayete, 
"Allah, kâfir olan kişi ile, onun yapacağı taati arasına girer. Yine Allah, İtaatkâr 
olan kişi ile, onun yapacağı isyan arasına girer, mani olur. O halde said, iyi ve 
itaatkâr olan Allah'ın "said" kıldığı; şaki, günahkâr ve bedbaht olan da, Allah'ın 
dalâlete düşürdüğü kimsedir. Binâenaleyh, kâfir bir kimse iman etmek ister, 
Allah da onun iman etmesini istemezse, Allah onunla o kimsenin kalbi arasına 
girer. Mü'min bir kimse de kâfir olmak ister, Allah da onun kâfir olmasını 
dilemezse, Allah, bu kimseyle onun kalbi arasına girer" manasını verdiklerini 
nakletmiştir. Ben derim ki, biz durumun böyle olduğunun doğruluğuna dair akli 
delillerle delil getirmiş, istidlalde bulunmuştuk. Bu böyledir, zira kalbin halleri, 
ya inançlardır, ya irâde ve isteklerdir veyahut da, "dailer" sebepler, faktörlerdir. 
Akidelere gelince bu, ya ilim olur, ya cehl. İlme gelince, bunu elde etmeye 
yönelmek isteyen kimse ancak onun bir ilim olduğunu bildiğinde ona yönelir. 
Bunu da ancak, bu itikadın malüm olan, bilinen şeye mutabık olduğunu bildiği 
zaman bilebilir. Bu hususu da ancak, daha önce malümu bilip tanıdığı zaman 
bilebilir. İşte bu durum da, bir şeyin kendisine dayanmasını gerektirir. Cehle 
gelince: İnsan bunu ancak, bunun bir ilim olduğunu zannettiği zaman tercih eder 
ve ister. Halbuki bu zan ancak daha önce geçen diğer bir cehalet sebebiyle 
meydana gelir. Bu da, bir şeyin kendisine dayanmasını gerektirir. 

"Dailer" -sebepler ve faktörler- ile irâdelere gelince, "bunlar" eğer bir fail 
olmaksızın meydana gelmişlerse, o zaman bu tıpkı, icâd edici, muhdis 
olmaksızın bir hadisin, sonradan meydana gelenin meydana gelmiş olması gibi 
olur. Yok eğer bunlar, bir fail vasıtasıyla meydana gelmişlerse, o zaman bu fail, 
ya kuldur yahut da Allah'dır. Birincinin olması bâtıl ve yanlıştır; aksi halde bu 
niyyet ve kasdın, başka bir niyet ve kasda dayanması gerekir ki, bu imkânsızdır. 
Böylece inançların, iradelerin ve sebeplerin failinin sadece Allah olduğu ortaya 
çıkar. Kur'an'ın nassı da, kalbin hallerinin Allah'dan olduğuna delâlet eder. Akli 
deliller de bunu gösterir. O halde, hak ve doğru olanın, bizim söylemiş 


olduğumuz şey oldğu sabit olur. [72] 


Mutezile'nin Bu Ayeti Yorumlaması 


Kaderiyye(i'tizâl)gÖrüşünü benimseyenlere gelince,onlar,bu ayetten muradın, 
bizim benimsemiş olduğumuz görüş olamayacağını öne sürmüşler ve bunu şu 
izahlarla açıklamışlardır: 

Birinci izah: Cübbâi şöyle demiştir: "Allah'ın, kendisiyle imanı arasına girdiği 
kimse, âcizdir. Acize emretmek ise, akılsızlık, sefihliktir. Şayet böyle bir şey caiz 
olsaydı, o zaman Allah'ın, bize göklere tırmanmayı emretmesi de caiz olurdu. 
Halbuki ulemâ, kötürüm olan kimsenin, ayakta namaz kılmakla emredilmesinin 
caiz olamayacağı hususunda ittifak etmişlerdir. O halde bu, Allah hakkında nasıl 
caiz olabilir? Hem Allah Teâlâ, "Allah, hiç kimseye gücünün yettiğinden 
başkasını vüklemez" (Bakara, 286) buyurmuştur. Yine O, "zıhâr" yapan kimse 
hakkında da, "Buna da güç yetiremezse, altmış yoksul doyursun" 
(Mücâdiie,a)buyurmuş, böylece, oruç tutamayan kimselerden orucun farziyyetini 
düşürmüştür." 

İkinci izah: Allah Teâlâ, Allah ve Resulüne icabet etmeyi emretmiş ve bu sözü, 
Dir hatırlatma ve icabet etmemeden sakındırma sadedinde zikretmiştir. 
Binâenaleyh, şayet bu ifadeden, ileri sürmüş olduğunuz şeyler kastedilmiş 
olsaydı, icabet etmeme hususunda çok kuvvetli bir mazeret olur ve böylece bu 
ifade de, icabet etmemeden Dir men ve yasaklama olmazdı.. 

Üçüncü izah: Allah, Kur'an'ı, kâfirlerin lehine, peygamberin aleyhine bir delil 
olsun diye değil, tam aksine peygamberin lehine, kâfirlerin aleyhine bir hüccet 
olsun diye indirmiştir. Binâenaleyh, şayet ayetin ifade ettiği mana, sizin ileri 
sürdüğünüz şekilde olsaydı, hiç şüphesiz bu ayet, kâfirlerin lehine, peygamberin 
de aleyhine olan delillerin en kuvvetlilerinden olur, o zaman da kâfirler, "Allah 
Teâlâ, bizi iman etmekten men edince, daha nasıl, bize iman etmemizi emreder?" 
derlerdi.. Binâenaleyh, yaptığımız bütün bu izahlarla, ayeti, Cebriyye'nin ileri 
sürdükleri manaya hamletmenin mümkün olmadığı iyice anlaşılır. , 

Mutezile sözüne devamla şöyle der: Biz bu ayet hakkında şu izahları yapabiliriz: 
a) Allah Teâlâ, kişi ile, kişinin kalbinden istifâde etmesi arasına, ölüm sebebiyle 
girer." Bu, şu demektir: "Size mutlaka gelecek olan ölüm gelmeden ve sizinle, 
sizin taatınız ve tevbeniz arasına girmeden önce, size mecbur kılmış olduğum 
cihad ve benzeri amellere icabet edip koşmada gecikmeyiniz, acele ediniz!" Kâdi 
şöyle demiştir: "İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, bu ifadenin hemen 
peşinden, bu manaya delalet edecek şeyi de getirmiştir ki, bu da O'nun, "ve siz 
hakikaten sadece O'na götürülüp toplanacaksınız" ifadesidir. Bu ayetin maksadı, 


taate mani olacak ölüm gelmeden önce, itaatta bulunmaya teşvik etmektir." 

b) Bu ayetle, Allah Teâlâ, "kişi ile, kişinin kalbinin arzu edip istediği şeyin 
arasına ölümün girmesini" murad etmiştir. Çünkü "ecel", bütün emel ve arzuların 
önüne geçer. Buna göre, Cenâb-ı Hak sanki şöyle demek istemiştir: "Salih 
amellere koşunuz. Kalbinize gelen, uzun ömür sürme sevdasına itibar etmeyiniz. 
Çünkü bu, kendisine güvenilecek bir husus değildir." "Kalb" lafzının, kalbde 
bulunan arzu ve emelleri ifade etmek için kullanılması, güzel ve yerindedir. 
Çünkü bir şeyi, tıpkı Arapların "Vadi aktı, dolup taştı" sözlerinde olduğu gibi, 
zarfının, mahallinin ismiyle adlandırmak caizdir. 

c) Mü'minler, Bedir günü savaşmaktan korkuyorlardı. Bu sebeple onlara sanki, 
"Taatlere koşunuz; kalbinizde hissettiğiniz zayıflık ve korkaklık sebebiyle, 
taatlardan kaçınıp imtina etmeyiniz. Zira Allah Teâlâ, halleri değiştirir ve tebdil 
eder. Böylece de, zayıflık ve acizliğinizi, kuvvete; korkaklığınızı da cesarete 
dönüştürebilir. Çünkü Allah Teâlâ, kalbleri evirip çevirendir" denilmek 
istenmiştir. 

d) Mücahid şöyle demiştir: "Ayette geçen "kalb" sözü ile, "akıl", insanın aklı 
murad edilmiştir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah kişi ile kalbi araşma girer" 
buyruğunun manası şudur: "Siz, aklınız başınızda iken salih amellere koşunuz. 
Çünkü, yok olduğunda teklif ve mükellef tutulmanın sözkonusu olamıyacağı 
aklınızın zail olmasından emin olamazsınız!" Kalb'in, akıldan kinaye 
addedilmesi caizdir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki bunda kalbi olan... 
kimseler için elbette bir öğüt vardır" (Kât. 37) buyurmuştur. Yani, "aklı olan 
kimseler için..." demektir." 

Hasan el-Basri: "Allah kişi ile kalbi araşma girendir" mealindeki ayetin, "Allah 
Teâlâ'nın kuluna olan yakınlığının, kulun kalbinin kula olan yakınlığından daha 
fazla olduğu" manasına geldiğini söylemiştir. Bu ifadenin maksadı ise, kulun 
gönlünde ve kalbinde bulunan hiçbir şeyin Allah'a saklı kalmadığına dikkat 
çekmektir. "Biz ona şah damarından daha yakınız" (km. 16) ayeti de, bunun bir 
benzeridir." İşte bu konuda, Cebnyye ve Kaderiyye (Mutezile)'nin ileri sürmüş 
oldukları izahların tamamı bundan ibarettir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Ve siz hakikaten sadece O'na götürülüp 
toplanacaksınız" buyurmuştur. Yani, "Sizin O'na, Allah'a götürülüp O'nun 
huzurunda toplanacağınızı; başıboş ve kendi halinize bırakılmayacağınızı biliniz 
" demektir. Bu ifadede, çalışıp çabalamaya bir teşvik ve tembellikten, 


vurdumduymazlıktan iyice bir sakındırma vardır. [23] 


Umuma Gelen Musibet 


"Bir de öyle bir fitneden sakının ki o, içinizden yalnız zulmedenlere çatmaz. 
Hem bilin ki Allah, şüphesiz azabı çetin olandır" 

Bil ki Allah Teâlâ, insanı, kendisiyle kalbi arasına girilmekten sakındırdığı gibi, 
onu fitneden de sakındır m ıştır. Buna göre ayetin manası, "Geldiğinde, sadece 
zalimlere mahsus olmayan; aksine hepinize, iyinize kötünüze isabet edecek olan 
bir fitneden sakının" şeklinde olur. Hasan el-Basri'den bu ayetin, özellikle Cemel 
Savaşı'nda, Hz. Ali, Ammar, Talha ve Zübeyr'in içine düştükleri durumu ifade 
için indiğini söylemiştir. Nitekim Zübeyr de: "Bu ayet, bizim hakkımızda indi. 
Biz onu, uzun zaman okuduk; ama o fitnenin içine düşecek olan kimselerin 
bizler olduğunu göremedik. Bir de ne görelim, bununla kastedilenler, 
bizlermişiz. " demiştir. Süddi'den de: Bu ayetin, Bedir'e iştirak edip de Cemel'de 
savaşan kimseler hakkında nazil olduğunu söylediği rivayet edilmiştir. 

Rivayet edildiğine göre bir gün, Zübeyr, Hz. Peygamber (s.a.s)'le gece sohbet 
ediyordu. Derken, Hz. Ali (ra) de çıkageldi.. Hz. Ali'yi Zübeyr gülerek 
karşılayınca, Hz. Peygamber (s.a.s), "Ali'yi ne kadar seversin?" dedi.. Bunun 
üzerine Zübeyr, "Ey Allah'ın Resulü, onu, tıpkı çocuğumu sevdiğim gibi, belki 
de daha fazla severim " dediğinde Hz. Peygamber (s.a.s), "Sen onunla 
savaşmaya gittiğin zaman nasıl olacak ya!?" dedi. Şayet, "Emrin cevabına tekid 
nünu nasıl gelmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu hususta iki izah yapılmıştır: 

a) Emrin cevâbı, nehiy siğasıyla gelmiştir. Durum her ne zaman böyle olursa, o 
nehye tekid nünunun bitiştirilmesi güzel olur Bu, tıpkı senin 
"Hayvandan in, seni atmasın; veya sakın seni atmasın. " demen gibidir. Ve yine 
bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı "Ey karıncalar, yuvalarınıza girin. Sakın Süleyman ve 
ordusu ... sizi kırmasın. " (Nemi, 18) ayeti gibidir. 

b) Bu ayetin takdirinin, "sizden sadece zâlim olanlara isabet edecek fitneden 
sakının " Oo şeklinde olmasıdır. Ancak ne var ki, bu ifade, fitnenin sadece 
zalimlere isabet etmeyeceğini iyice beyan etmek için, nehiy siğasıyla 
getirilmiştir. Böylece, zâlimlere has olan o fitne, sadece onlara has olmaktan 
çıkarılmış olur da, böylece sanki o fitneye, "sadece zalim olanlara isabet etme!" 
denilmiş olur ki bundan maksad da, istiare yoluyla, böyle bir tahsisin 
bulunmadığını iyice anlatmaktır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Hem bilin ki, Allah şüphesiz azabı çetin olandır" 
buyurmuştur. Bu tabir ile de, Allah'ın ikâbından sakınmak için, müstakim 
olmanın gerekliliğine teşvik murad edilmiştir. 

Buna göre şayet, "Bu ayetten çıkan netice şudur: Allah Teâlâ, geldiğinde, 


günahkâr olanı da olmayanı da kapsayacak olan bir azaptan, bir fitneden 
insanları sakındırıp korkutuyor. Binâenaleyh, Rahim ve Hakim olanın rahmetine, 
bu fitne ve azabı, günahkâr ve suçlu olmayan kimselere de ulaştırması nasıl 
uygun düşer?" denilirse biz deriz ki: 

Allah Teâlâ bazan, doğrudan doğruya olarak, kulunun başına ölümü, fakirliği, 
körlüğü ve kötürümlüğü v.b. getirebiliyor. Bu, ya, Cenâb-ı Hakk'ın yegâne Mâlik 
olması sebebiyle, O'ndan sâdır olması pek uygun olan bir fiildir; veyahut da, 
Allah Teâiâ'nın, bu işin bir tür iyiliği ihtiva ettiğini bilmesi sebebiyle sâdır 
olmuştur. Bu hususta, iki mezhebin de farklı farklı görüşleri bulunmaktadır. 
Binâenaleyh, bu iki seöeöın birisinden dolayı bu caiz olunca, işte burada öa caiz 


otur. Aftan en iyi bilendir, ZH 
Az Olan Müminlere İlahi Yardım 


"O zamanı hatırlayın ki siz yeryüzünde azlıktınız, aciz bırakılmışlardınız.. 
Halkın sizi tutup kapmasından korkuyordunuz. Aiiah sizi, ev bark sahibi yaptı, 
yardımıyla kuvvetlendirdi, size en temiz ve güzel şeylerden rızık verdi. Ta ki 
şükredesiniz" (Enfftl, 26). 

Bil ki Allah Teâlâ, onlara, Allah ve peygamberine itaatta bulunmalarını emredip, 
daha sonra da, onlara yine, günahtan sakınıp korunmalarını emir buyurunca, bu 
teklifini bu ayette te'Kİd etmiştir. Bu, böyledir, zira Allah Teâlâ, onların, Hz. 
Peygamber (s.a.s) ortaya çıkmazdan önce, son derece ve ztttaUçmci» 
oMuMwuw, onun ortaya çıkmasından sonra ise, son derece izzet ve şerefe 
kavuştuklarını; bunun da, onlara tâatta bulunup muhalefet etmemelerini 
gerektirdiğini beyan buyurmuştur. Hz. Muhammed zuhur etmeden Önce onların 
içinde bulundukları haller, birkaç yönden açıklanabilir: 

a) Onlar, sayıca az idiler. 

b) Onlar, zayıf düşürülmüş olup, başkalarının onları zayıf bırakarak sömürmesi.. 
Bu "mustaz'af" olmaktan kastedilen ise, onların, diğer insanların kendilerini 
tutup kapmasından endişe etmeleridir, ki bununla şu kastedilmiştir: Onlar, kendi 
beldelerinden dışarı çıktıklarında, Arapların, kendilerini kapıp almasından 
korkuyorlardı. Çünkü onlar, müşriklere yakın ve o müşriklerin onlara hem 
alabildiğine düşman olması sebebiyle, o müşrik Araplardan korkuyorlardı. Daha 
sonra Cenâb-ı Hak, onlar bu durumda iken, o hallerin mutluluk ve sevinç, hayır 
durumuna dönüştüğünü beyan buyurmuştur. Bu hayırların ve mutlulukların 
birincisi, Allahu Teâlâ'nın, onları koruyup gözeterek, ev bark sahibi yapmasıdır 
ki bununla Cenâb-ı Hak, onları Medine'ye taşımasını, böylece de onların, 


kâfirlerin şerlerinden emin olmalarını kastetmiştir. İkincisi ise, Allah'ın, 
yardımıyla onları desteklemesidir. Bundan maksat ise Bedir Günü'nde, ilahi 
yardımın tahakkuk edip gerçekleşmesidir. Üçüncüsü de, Allah Teâlâ'nın, onlara 
güzel rızıklar vermesidir. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın onlar, kendilerinden önceki 
ümmetlere haram olduğu halde, ganimetleri helâl kılmış olmasıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ta ki, şükredesiniz..." buyurmuştur.. 

Yani, "Biz sizi sıkıntıdan rahat ve bolluğa; belâdan nimetlere ve lütuflara 
çıkardık ki, artık böylece sizler şükür ve taât ile meşgul olasınız. O halde size, 
enfâl sebebiyle, çekişme ve mücadele etmeyle meşgul olmanız daha nasıl uygun 


düşer ve yakışır?" demektir. FA 
Allah'a Resulüne ve Emanetlere Hıyanet Etmeyin 


"Ey iman edenler, Allah'a ve peygamberine hainlik etmeyin. Siz, kendiniz bilip 
dururken, kendi emanetlerinize hainlik eder misiniz? Bilin ki mallarınız da. 
evlâtlarınız da ancak birer imtihandır. (Asıl) büyük mükâfaat ise, şüphesiz Allah 
katmdadır (Enfal, 27-28). 

Bil ki Allah Teâlâ, onlara güzel rızık verdiğini belirtince, bu ayette de, onları, 


hainlik etmekten men etmiştir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [z6] 
Birinci Mesele 


Alimler, bu ayette geçen "hıyanet" ile neyin kasdedildiği hususunda, birtakım 
görüşler üzere ihtilâf etmişlerdir: 

a) İbn Abbas şöyle demiştir: "Bu ayet, Ebu Lübabe hakkında nazil olmuştur.. 
Hz. Peygamber (s.a.s), Ebu Lübabe'yı, Kureyzaoğullarını muhasara altına almak 
maksadıyla onlara yollamıştı. Ebu Lübâbe'nin çoluk çocuğu ise, 
KureyzaoğuHarının içinde bulunuyordu. Bunun üzerine Kureyzaoğullan: "Ey 
Ebu Lübabe Ne dersin, Sa'd İbn Muâz'ın, hakkımızda vermiş olduğu hükmü 
kabul edelim mi?" deyince, Ebu Lübabe boğazına işaret ederek: "Bu bir intihar 
etmek demektir, sakın bunu yapmayınız " demek istemiştir. Böylece, bu hareket 
tarzı, Ebu Lübabe'den, Allah ve O'nun Resulüne karşı bir hainlik olmak üzere 
sâdır olmuştur." 

b) Süddî şöyle demektedir: "Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'den bir şey dinliyor ve 
bunu ifşa ederek, müşriklere intikâl ettiriyorlardı. İşte bunun üzerine, Cenâb-ı 
Hak onları bundan nehyetti. " 

c) İbn Zeyd şöyle demiştir: "Allah onları, tıpkı münafıkların yapmış olduğu gibi, 


iman izhar edip, öte yandan ise, küfürlerini gizlemek suretiyle, hainlikte 
bulunmaktan nehyetti. " 

d) Câbir İbn Abdillah'dan şu rivayet edilmiştir: "Ebu Süfyan Mekke'den çıkınca, 
Hz. Peygamber (s.a.s), onun çıktığını Öğrendi ve onu karşılamaya niyetlendi. 
Bunun üzerine münafıklardan birisi, Ebu Süfyan'a, "Muhakkak ki Muhammed, 
savaşmak için karşınıza çıkacak. Binâenaleyh tedbirinizi alınız!" diye bir 
mektup yazınca, Allahu Teâlâ bu ayeti inzal buyurdu. " 

e) Zühri ve Kelbi, bu ayetin Hatıb b. Ebl Be İte a hakkında nazil olduğunu 
söylemişlerdir. Zira bu sahâbi, Hz. Peygamber (s.a.s) Mekkelilerle savaşmak için 
gitmeye niyetlenince, O'nun bu niyetini Mekkelilere yazıp bildirmişti. Bu görüşü 
el-Esamm nakletmiştir. 

f) Kâdi şöyle demiştir: "Bu konuda doğruya en yakın olan şudur: Allah'a yapılan 
hainlik, ResÜlullah'a yapılan hainlikten başkadır. Yine Resülullah'a yapılan 
hainlikten, emanete yapılan hıyanetten başkadır. Çünkü atıf, muğayereti (başka 
olmayı) gerektirir. 

Bunu iyice kavradığın zaman diyoruz ki: Allah, onlara ganimetler hususunda 
hainlik etmemelerini emretmiş ve bu husustaki hiyaneti kendine yapılmış 
hıyanet gibi saymıştır. Çünkü bu, Allah'ın atıyyesi (bağışı) hususunda ve 
Resulüne karşı yapılmış bir hıyanettir. Çünkü ganimetlerin taksimi ile görevli 
olan, Hz. Peygamber (s.a.s)'dir. Binâenaleyh kim o ganimetlere hiyanet ederse, 
peygambere hiyanet etmiş olur. Hz. Peygamber (s.a.s), bu ganimetleri, ganimeti 
hak etmiş olanların ellerine bir emanet olarak vermiş ve onlara ganimetlerden 
herhangi birşey almamalarını emretmiştir. Dolayısıyla bu ganimetler adeta bir 
emanete dönüşmüştür. Emanetler ise, emanet bırakılan kimsenin elinde bir 
emanettir. Binaenaleyh onlardan kim bu emanetlere âinlik ederse, insanların 
kendilerine verdikleri emanetlere hıyanet etmiş gibi olur. Çünkü hıyanet, 
emanetin zıddıdır." Kâdi şöyle devam eder: "Ayette bahsedilen emanetten kastın, 
ibadete sayılan herşey olması muhtemeldir. Buna göre, ayetin müne, ganimetler 
de, diğer şeyler de girer. Binâenaleyh ayetin manası: "Bütün " jkellefiyetlerin 
tastamam, noksansız, eksiksiz ve en mükemmel bir şekilde edâ edilmeleri 
vacibtir" şeklinde olur. Ayetin sebeb-i nüzulü olarak zikredilen bütün bu zahlar 
da, ayetin hükmüne dahildir. Ama ayeti, sadece bunlara hasretmemek : unlarla 
sınırlandırmamak) gerekir. Çünkü sebeb-i nüzulün hususi oluşuna değil, afzın 


umumiliğine bakılır." Al 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: Tıpkı "vefa"nın, "tamam" (olma) manasına 
geldiği gibi, ayetteki "hiyanet" de "noksanlık" manasınadır. Bir kimse 
birşeyi noksan yaptığında, "Ona hiyanet etti" denilmesi de, bundan dolayıdır. 
Daha sonra bu kelime, emânet" (güven) ve "vefâ"nın zıddı olarak kullanıldı. 
Çünkü bir hususta, bir kimseye yanet ettiğinde, o kimsenin aleyhine olarak, o 


hususa noksanlık sokarsın. 1781 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki (o "Emanetlerinize hainlik eder misiniz?.." ifadesi ile ilgili şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Bu tabirin manası, "Emânetlerinize hainlik etmeyin" şeklindedir.. Bunun delili 
Abdullah b. Mes'üd (r.a)'un, bunu şeklinde okuduğunun rivayet Bmesidir. 

2) Bu ifâde, "Allah ve Resulüne hainlik etmeyin. Çünkü eğer bunu yaparsanız, 
emanetlerinize hainlik etmiş olursunuz" demektir. Araplar "cevab" olan 
cümlenin kaşına bazan "fâ", bazan da "vav" edatı getirirler. Onlardan bunu kabul 
etmeyenler ze vardır. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Siz, kendiniz bilip dururken..." ifadesi hakkında şu zahlar 
yapılmıştır: 

a) Bu, "Siz hainlik edeceğinizi bile bile, yani, hainlik sizden yanlışlıkla ve 
farkında :-ayarak değil, kasten sâdır olur" demektir. 

b) Bu, "siz kötülüğün kötülük, iyiliğin de iyilik olduğunu bilen kimseler 
olduğunuz -aide.." demektir. 

Daha sonra Allah Teâlâ, insanları hiyanete sevkeden şey mal ve evlâd sevgisi 
olduğu için, akıllı kimselerin bu sevgiden doğacak zararlardan kaçınması 
gerektiğine dikkat çekerek, "Bilin ki mallarınız da, eviâdlanntz da, 

ancak birer imtihandır" buyurur. Çünkü bunlar, kalbi dünya ile meşgul eder ve 
insanı mevlâsının hizmetinden alıkor. 

Cenâb-ı Allah, daha sonra âhiret mutluluklarının, dünyevi mutluluklardan daha 
hayırlı olduğuna; çünkü âhiretin gerek şeref, gerek mükâfaat, gerekse müddet 
bakımından daha fazla olduğuna; ve çünkü âhiretin sonsuz ve baki olduğuna 
dikkat çekmek için "Büyük mükğfaat ise, şüphesiz Allah katındadır" buyurur. 
İşte Allah Teâlâ'nın katındaki mükâfaatın "büyük" olarak tavsif edilişi, yukarıda 
belirttiğimiz bakımlardan ötürüdür. Nafile ibadetlerle meşgul olmanın, 
evlenmekten daha faziletli olduğuna delil olarak bu ayet getirilebilir. Zira nafile 
ibadetlerle meşgul olmak, insana Allah katında büyük mükâfaat kazandırır. 
Evlenme ile meşgul olmak ise, insana çocuk kazandırır. Çocuk da mal ve geçim 


elde etme ihtiyacını doğurur. Bu ise bir belâ (imtihan)dır. Allah katında en büyük 
bir ücreti elde etmeye vesile olacak şeyle meşgul olmanın, belaya götüren şeyle 


meşgul olmaktan daha hayırlı olduğu malumdur. 122) 


"Ey iman edenler, eğer AHah'dan ittika ederseniz, O size iyi ile kötüyü 
ayırdedecek bir Furkân verir, suçlarınızı bağışlar ve sizi mağfiret eder. Allah 
büyük fazi-u ikram sahibidir" (Enfal, 29). 

Bil ki Hak Teâlâ, mal ve çocuk sebebiyle düşülecek fitneden sakındırınca, mal 
ve evlât sevgisine fazla düşüp meyletmeyi temin edecek olan takvaya teşvik 


etmiştir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [80] 
Takva, Allah'ın Furkân Vermesine Vesile Olabilir 


Bir kimse şöyle diyebilir: "Bir hükme in şart edatını getirmek, ancak işlerin 
sonunun nereye varacağını bilmeyen kimseler için yerinde olur. Bu ise Allah 
Teâlâ'ya uygun düşmez." Buna şöyle cevap verilir: "Bizim, "Eğer şu olursa, 
neticede şu olur" şeklindeki sözümüz, ancak bu şartın, o neticeyi gerektirdiğini 
ifade eder. Ama şartın mevcut olup olmadığı meselesi, ya bilinir, ya şüpheli olur. 
Bu husus, şart (eğer) edatından anlaşılmaz. Bu edatın bir şüphe ifade ettiğini 
kabul etsek bile, Cenâb-ı Hak ceza hususunda kullarına, sanki şüphe eden bir 
kimse gibi davranır. Hak Teâtâ'nın "Andolsun ki sizi imtihan edeceğiz. Ta ki 
içinizden mücahidleri ve sabr-u sebat edenleri bilelim " (Muhammed.ai) ayeti de 


bu manadadır. LÈL 
İkinci Mesele 


Bu şarta bağlı hükmün şartı tek bir şeydir. O da Allah'dan İttika etmektir. 
Allah'dan ittika, bütün büyük günahları 

işleme hususunda Allah'dan korkmayı içine alır. Biz, bu ttikanın, bilhassa büyük 
günahlarla ilgili olduğunu söylüyoruz. Çünkü Allah Teâlâ, şartın cevâbı olan 
(neticesi olan) hükümde, seyyiatın (suçların) bağışlanmasından bahsetmiştir. 
Halbuki neticenin (cevabın), şart koşulan şeyden başka olması gerekir. 
Binâenaleyh şart ile ceza (cevap) arasındaki farkın ortaya çıkması için, ayette 
bahsedilen "ittika"yı. "büyük günahlardan korunma"; "seyyiât"ı da, "küçük 
günahlar" manasına hamlettik. 

Bu şarta bağlı olan netice şu üç şeydir: 


a) Ayette, "O, size (iyi ve kötüyü ayırdedecek) bir Furkân verir" ifadesi ite 
anlatılan husustur. Bu, "Allah sizinle kâfirlerin arasını ayırır" demektir. Lafız 
mutlak olarak zikredildiği için bu"Furkânı", mü'minlerle kâfirler arasında 
meydana gelen bütün ayırıcı vasıflar manasına hamletmek gerekir. Bundan 
dolayı diyoruz ki: Bu farklar ya dünya, ya da âhiret halleri ile ilgilidir. Dünya 
halleri ile ilgili olanlar ise, ya kalbin halleri ile, yani bâtıni haller ile ilgili olur; 
ya da zahiri hallerle ilgili olur. Kalbin halleri ile ilgili olanlar ise şunlardır: 

a) Allah Teâla, hidayeti ve marifetullahı (Allah'ı bilmeyi), mü'minlere has 
kılmıştır. 

b) Allah yine inşirahı (iç genişliği ve gönül huzurunu) da müminlerin kalblerine 
vermiştir. Nitekim Allah Teâlâ, "Öyle ya, Allah'ın, göğsünde islam için bir 
inşirah verdiği kimse, kalbini mühürlediği kişi gibi midir? Çünkü o, Rabbinden 
bir nur üzerindedir" (Zümer, 22) buyurmuştur. 

c) Münafık ve kâfirlerin kalbi öylesi kötü huylar ve âdi hallerle dolup taştığı 
halde; Allah Teâlâ, mü'minlerin kalblerinden ve gönüllerinden kini, öfkeyi, 
hasedi, hile ve tuzakları gidermiştir. İyi hallerin kalblerde doğmasının sebebi 
şudur: Kalb, Allah'a itaat etmekte nurlanınca, bütün karanlıklar ondan gider. 
Çünkü mahfetullah (Allah'ı tanıyıp bilmek), bir nurdur. O kötü huylar ise adetâ 
birer zulmet (karanlıktır. Dolayısiyle nür gelince, karanlık mutlaka zail olur. 
Zahiri hallerle ilgili olan bu farklar da şunlardır: Allah Teâlâ yüceliğini, fethini, 
muzafferiyetini ve yardımını müslümanlara tahsis etmiştir. Nitekim O: "Halbuki 
şeref, kuvvet ve galibiyet Allah'ındır, Resulünündür, mü'mirilerindir" 
(Münafikün, 8) ve "Çünkü O (Allah), bu dini diğer bütün dinlerden üstün 
kılacaktır" (Saf, 9) buyurmuştur. Kâfir ve fâsıkların hali ise, bunun aksinedir. 
Âhiret halleriyle ilgili farklara gelince, bunlar mükafaat, daimi menfaatlar, Allah 
ve melekleri tarafından ta'zim edilme bakımlarındandır. Bütün bu haller, âyetteki 
"Furkân"a dahildir. 

b) Ayetteki, "Suçlarınızı bağışlar" ifadesi ile anlatılan husustur. Diyoruz ki: 
Ayetteki "Eğer Allah'tan ittikâ ederseniz..." tabirini "Eğer Allah'ı inkar etmekten 
sakınırsanız" manasına alırsak, "O, suçlarınızı bağışlar" sözü ile, bu inkârdan 
önce bulunan bütün seyyiât kastedilmiş olur. Yok eğer bu tabiri "Büyük 
günahlardan ittika eder, sakınırsanız.." manasına alır isek, o zaman "O, 
suçlarının bağışlar" ifadesi ile, küçük günahların affedilmesi kastedilmiş olur. 

c) Ayetteki, "Sizi mağfiret eder" buyruğu ile anlatılan husustur. Bil ki bir tekrarın 
söz konusu olmaması için, deriz ki: "Seyyiatın bağışlanması" ifadesi ile, 
dünyada iken "onların örtülmesi, saklı ve gizli kalması" manası; "mağfiret" ile 


de, "ahirette tamamen bağışlanması" manası kastedilmiştir. 182) 


Allah'ın Geniş Lütfü 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah büyük fazl-u ikram sahibidir" buyurmuştur. 
Vasfı bu olan bir zat, birşey vaadettiğinde mutlaka va'adini yerine getirir. Biz şu 
sebeblerden ötürü Allah'ın fazl-u ikramının, başkalannınkinden daha büyük 
olduğunu söylüyoruz: 

1) Hak subhanehü ve Teâlâ dışında herkes, ancak kalbinde lütuf ve ihsanda 
bulunma niyet ve fikri meydana geldiği zaman, lütuf ve ihsanda bulunur. O niyet 
ve fikir ise sonradan meydana gelmiştir. Binâenaleyh ancak Allah'ın yaratması 
ile meydana gelmiştir. İşte bu durumda da, ihsanda bulunanın, iyiliğin 
yapılmasına sebep olan o düşünce ve niyeti yaratan Allah olduğu ortaya çıkar. 

2) Lütuf ve iyilikte bulunan herkes, ya karşılığında bir mal kazanmak, ya bir 
övgüye nail olmak, ya da hemcinsine acımadan dolayı kalbinde meydana gelen 
bir elem ve üzüntüsünü gidermek gibi, bir başka çeşit karşılığı elde etmek gibi, 
bir çeşit kemal elde etmiş olur. Allah Teâtâ ise, böylesi hiçbir karşılık 
beklemeksizin lütuf ve İhsanda bulunur. Çünkü O, zaten kâmildir. Zâtı gereği 
mevcud olan bir varlığın, başkasından istifade etmesi imkânsızdır. 

3) Başkasına bir iyilikte bulunan herkese göre, iyilik yaptığı kimse, o iyilik 
başına kakılabilecek bir duruma düşer. Bu ise, nefret ettirici bir durumdur. Ama 
Cenâb-ı Hak, herkesi hertürlü özelliği ile yaratmış olandır. Binâenaleyh Allah'ın 
ihsanını kabul etmeme gibi birşey söz konusu olamaz. 

4) Başkasına iyilikte bulunan herkese göre, kendisine iyilikte bulunulan o kimse 
bu iyilikten ancak, gören bir gözü, işiten bir kulağı ve hazmedebilen bir midesi 
bulunduğu zaman istifade edebilir. Bu durumda da yine gerçekte iyilikte 
bulunanın, (ona bunları vermiş olan) Allah Teâlâ olduğu ortaya çıkmış olur. 
Dolayısıyla bu akli deliller ile de, Allah Teâlâ'nın büyük fazl-u ikram sahibi 


olduğunun doğruluğu sabit olur. 183) 
Kureyş'in Hz. Peygamber Aleyhindeki Komplosu 


"Hani bir zaman o inkarcılar seni tutup bağlamak, veya öldürmek yahut da 
yurdundan zorla çıkarmak için sana tuzak kuruyorlardı. Onlar bu tuzağı 
kurarlarken, Allah da tuzak kuruyordu. Allah tuzak kuranların en hayırhsıdır" 
(Enfal. 30). 

Bil ki Allah Teâlâ mü'minlere olan nimetini "O zamanı hatırlayın ki siz 
yeryüzünde azlıktınız" (Ennı, 26) diye hatırlatınca, aynı şekilde Resulüne verdiği 


nimeti de hatırlatmıştır. Bu nimet de, müşriklerin ve hilebazların tuzaklarını 
ondan zak'aştırmasıdır. Bu süre Medine'de nazil olmuştur. 

İbn Abbas, Mücahid, Katâde ve benzeri müfessirler şöyle demişlerdir: "Kureyş - 
üşrikleri Daru'n-Nedve'de müvaşere ediyorlardı. Derken bir ihtiyar kılığına 
girmiş olan İblis onların yanlarına gelip, kendisinin Necid'li olduğunu söyledi. 
Oradakilerin bazıları "O (Muhammed'i) bağlayın ve onun başına zamanın 
felâketlerinin gelmesini bekleyelim" dediler. İblis de: "Böyle yapmada bir fayda 
yok. Çünkü bundan dolayı onun kavmi öfkelenir ve kan döker" dedi. Bazıları da, 
"Onu memleketinizden uzaklaştırın. Böylece onun eziyetinden kurtulur, rahata 
kavuşursunuz" dediler. Bunun üzerine İblis: "Böyle yapmada da bir fayda yok. 
Çünkü o zaman o, etrafında bir grup toplar ve onlarla size karşı savaşır" dedi. 
Ebu Cehil ise şöyle dedi: "Benim görüşüm şu: Her kabileden birer adam seçip 
toplayalım. Onlar ona saldırıp hep birden kılıçlarıyla vursunlar. Böylece onu 
öldürdükleri zaman kanı bütün kabilelere dağılmış olur ve Haşimoğullan, bütün 
Kureyş kabileleriyle savaşmayı göze alamazlar, bundan dolayı da onun diyetini, 
kan bedelini almaya razı olurlar. Bunun üzerine İblis: "İşte bu doğru fikir " dedi. 
Cenâb-ı Allah da, Peygamberine bu olayı vahiy ile bildirdi ve O'na Medine'ye 
hicret etme hususunda müsaade edip, yatağında yatmamasını emretti. İşte 
böylece Allah Teâlâ, Hz, Peygamber (s.a.s)'e hicret hususunda izin verdi. Hz. 
Peygamber (s.a.s), Hz. Ali'ye yatağında yatmasını emrederek: "Cübbeme börün. 
Bu işten sana, hoşlanmadığın bir kötülük gelmeyecek" dedi. Müşrikler gece 
boyu O'nun evini gözetlediler. Sabah olunca girip yatağına koştular. Karşılarında 
Hz. Ali'yi görünce şaşıp kaldılar. Allah Teâlâ onların bu komplolarını boşa 
çıkardı." Yüsbitüke kelimesine, İbn Abbas (r.a), "seni tutup bağlamaları için " 
manasını vermiştir. Bağlanan herkes, tutulmuş ve sabit kılınmış olur. Çünkü 
böyle bir insan hareket etmeye muktedir olamaz. İşte bundan ötürü, kendisinde, 
hareketine mani olacak bir hastalık ve yara bulunan kimse hakkında "Falanca 
yerinde sabit kılındı "O, müsbettir" denilir. Bu ifadeye, "seni hapsetmek", "seni 
alıkoymak" ve 

"seni bir evde tutmak için" manaları da verilmiştir. Böylece manası açıkça 
anlaşıldığından, ayette "nerede habsedilmek istendiği" hazfedil m iştir. Bazıları 
bunu, şeddeli olarak, yüsebbitüke diye okumuşlardır. Nehâi de, bu kelimeyi 
"beyât" (geceleme) masdarından olarak, yebltuke "sana geceleyin birşey yapmak 
için" şeklinde okumuştur. 

Ayetteki yaktülüke "Yahut seni öldürmek için.." ifadesi ile, Allah'ın laneti 
üzerine olasıca Ebu Cehil'den naklettiğimiz şey kastedilmiştir. Yuhricüke 
kelimesi ile "Yahud da seni çıkarmak için" ifadesi ile, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 


' 


Mekke'den çıkarılması kestedi İm iştir. 

Cenâb-ı Allah bu üç şeyden bahsedince, "onlar bu tuzağı kurarlarken, Allah da 
tuzak kuruyordu. Allah tuzak kuranların en hayırlısıdır" buyurmuştur. Biz, 
Cenâb-ı Allah hakkında "tuzak kurmanın" ne manaya geldiğini (a-i Imran. 54) 
ayetinin tefsirinde bahsetmiştik. 

Netice olarak deriz ki: O Kureyş müşrikleri, Hz. Muhammed (s.a.s)'in tebliğini 
boşa çıkarmak için her çareye başvurmuşlardı. Ama Hak Teâlâ ona yardım 
etmiş, kuvvetlendirmiş, o müşriklerin yaptıklarını boşa çıkarmış ve böylece 
kendi savasını ortaya koymuştur. Kadi şöyle der: "İblis ile ilgili kısım dışında, 
İbn Abbas'ın —- attığı hadise Kur'an'a uygundur. Çünkü İbn-i Abbas (r.a), İblis'in 
bir insan suretine girmiş olduğunu söylemiştir. Bu ise bâtıldır. Zira İblisi bir 
başka şekle sokma, ya Ateh'm fiilidir, ya da İblis'in kendi işidir. Birinci ihtimal 
bâtıldır. Çünkü tuzak kurma - sjsunda kâfirlere yol göstermek için, Hak 
Teâlâ'nın böyle birşey yapması caiz değildir. İkinci ihtimal de batıldır. Çünkü 
İblis'e şeklini değiştirebileceği bir kudret »ermesi, Cenâb-ı Hakk'ın hikmetine 
uygun düşmez." 

Bil ki Kadi'nin bu münakaşası tuhaftır. Çünkü Allah Teâlâ'nın, İblis'i çeşitli 
vesveseler vermeye muktedir kılmasını garip karşılamadığına göre, ona şeklini 
seviştirme kudretini vermesini nasıl tuhaf karşılayabilir? 

Eğer, "Kâfirlerin tuzaklarının hiçbirinde hiçbir hayır olmadığı halde, Hak Teâlâ 
r*ç*n, "Allah tuzak kuranların en hayirhsıdır" demiştir" denilirse biz deriz ki: Bu 
*Msusta şunlar söylenebilir: 

1) Ayetteki, "tuzak kuranların en hayırlısı" tabiri ile, "tuzak kuranların en 
kuvvetlisi er kuvvetli tuzak kuranı)" manası kasdedilmiştir. Binâenaleyh Cenâb-ı 
Hak, bu tabirle fiili karşısında, her türlü tuzağın etkisiz ve geçersiz olduğuna 
dikkat çekmek çn. "en hayırlısı" ifadesini, "en şiddetli, en güçlü" manasında 
kullanmıştır. 

2) Bundan murad, "Eğer onlar hile ve tuzaklarında faraza iyilik ve hayır 
bulunma rali olursa, bilsinler ki Allah o tuzak kuranların en hayıriısıdır" 
manasıdır. 

3) Ayetteki "hayr" kelimesi, tafdil ifade etmez. Yani "en hayırlı" manasına değil, 
»esne "hayırlı" manasınadır. Nitekim, "Tirid yemeği Allah'dan 3ar bir hayırdır" 


denilmiştir. [84] 


Müşriklerin Kurana Nazire Yapma Teşebbüsleri 


"Onlara ayetlerimiz okunurken şöyle demişlerdi: "işittik. Eğer dilersek, biz de 


elbet bunun benzerini söyleriz. Bu, eskilerin masallarından başka bir şey 
değildir." Hani bir zaman da, "Allattım! eğer bu senin katından gelen hak kitabın 
kendisi ise, derhal bizim üstümüze gökten taş yağdır. Yahut bize acı veren bir 
azab getir" demişlerdi. Halbuki sen onların içinde iken, Allah onlara azab etmez. 
Onlar istiğfar ederlerken de yine, Allah onlara azab etmez. Allah onlara ne diye 
azab etmesin ki, Onlar Mescid-i Haram'dan, kendileri ona ehil (lâyık) 
olmadıkları halde, insanları menedip duruyorlar -ki müttakiierden başkası, onun 
ehli değildir,- fakat onların (kâfirlerin) çoğu bunu bilmezler" (Enfâl, 31-34). 

Bil ki Allah Teâlâ, o müşriklerin Hz. Peygamber'in şahsı aleyhinde kurdukları 
tuzakları nakledince, bu sefer de onun dininin aleyhinde kurdukları tuzakları 
haber vermiştir. Rivayet olunduğuna göre Nadr b. Haris, bir tacir olarak Hire'ye 
gidiyor, orada "Kehle ve Dimne" masallarını satın alıp Öğreniyordu. 
Müslümanlarla alay ve istihza edenlerle birlikte oturup kalkıyordu. Kendisi de 
istihza edenlerden idi. Onlara geçmiş milletlerin uydurma masal ve efsanelerini 
okuyor, bunların, tıpkı Hz. Muhammed (s.a.s)'in geçmiş ümmetlerle ilgili olarak 
bildirdiği kıssalar gibi olduğunu iddia ediyordu ki, işte ayetteki, "Onlar şöyle 
demişlerdi: "İşittik. Eğer dilersek, biz de elbet bunun benzerini söyleriz. Bu, 
eskilerin masallarından başka birşey değildir" ifadesi ile anlatılan bu husustur. 
Burada şöyle bir mesele vardır: "Kur'an-ı Kerim'in mucize oluşunda itimat 
edilen husus, Hz. Peygamber'in Araplara bu Kur'an ile meydan okuması ve 
onların da bunun bir benzerini yapamamalarıdır. Bu ayet ise müşriklerin, 
Kur'an'ın bir benzerini getirebileceklerine bir işarettir. Binâenaleyh bu, Kur'an-ı 
Kerim'in mucize oluşunda, dayanılan delilin düşmesini icab ettirir? 

Buna şöyle cevap verilir: Lev, yani eğer edatı, başka birşey (şart koşulan şey) 
bulunmadıkça, birşeyin bulunmayacağını ifade eder. O halde ayetteki, "Eğer 
dilersek, biz de elbet bunun benzerini söyleriz" ifadesi müşriklerin bunu 
dilemediklerine ve dolayısıyla söylemediklerine delâlet eder. Binâenaleyh Nadr 
b. Haris'in, Kur'an'a muârazada bulunamayacağını ikrar ettiği ve ancak bir 
kimsenin eğer dilerse bunun bir benzerini getirebileceğini söylediği sabit olmuş 
olur. Böylesi bir söz ise zayıf ve tutarsızdır. Çünkü maksad, ancak Kur'an'a 
bizzat muaraza etmekle (yani onun benzerini getirebilmekle) gerçekleşir. Ama 
sırf boş bir iddiada herhangi bir fayda yoktur. 

Kâfirlerin Kur'an'a karşı ileri sürdükleri ikinci şüpheleri de, ayetteki şu 
sözleridir: "Allahım! Eğer bu, senin katından gelen hak kitap ise, derhal bizim 
üstümüze gökten taş yağdır. Yahut bize acıklı bir azab getir." Yani, yahut ondan 
(taş yağdırmadan) daha şiddetli ve bize daha güç bir azab ver." 

Eğer, "Bu söz, şu iki bakımdan müşkilat çıkarmaktadır: 


1) Ayetteki, "Allah'ım! eğer bu, senin katından gelen hak kitabın kendisi ise, 
derhal bizim üstümüze gökten taş yağdır. Yahut bize acı veren bir azab ver" 
ifadesini, Allah kâfirlerin sözü olarak nakletmektedir. Binâenaleyh bu kâfirlerin 
sözüdür. Bu da, Kur'an'ın nazmının cinsinden bir sözdür. Dolayısıyla bu kadarcık 
da olsa, Kur'an'ın benzerini getirme işi tahakkuk etmiştir. 

Yine Cenâb-ı Allah, kâfirlerin "Bizim için şu yerden bir pınar akıtmadıkça, sana 
katiyyen inanmayız" (Isra. 90) dediklerini nakletmiştir. Bu da kâfirlerin sözüdür. 
Binâenaleyh onların sözleri içinde, Kur'an'ın nazmına uygun olan ve ona 
muâraza edecek olan birtakım sözler bulunmuş demektir. Bu da kâfirlerin 
sözüdür. Binâenaleyh onların sözleri içinde, Kur'an'ın nazmına uygun olan ve 
ona muâraza edecek olan birtakım sözler bulunmuş demektir. Bu da muarazanın 
gerçekleştiğini gösterir. 

2) Kureyş kâfirleri de Allah'ın varlığını, kudret ve hikmetini itiraf ederler ve 
başlarına azab gelmesi hususunda Hz. Muhammed (s.a.s)'den birçok tehdid 
işitirlerdi. Binâenaleyh eğer Kur'an'ın nüzulü bir mucize olsaydı, onlar onun bir 
mucize olduğunu anlarlardı. Zira onlar da fesahat ve belagat erbabı kimselerdi. 
Eğer onlar bunu anlamış olsalardı Hz. Peygamber (s.a.s)'in nübüvveti hususunda 
en azından şüphe ederler (hemen inkâr etmezlerdi). Eğer onlar böyle olsalardı, 
"Allahım! Eğer bu, senin katından gelen hak kitabın kendisi ise, derhal bizim 
üstümüze taş yağdır" 3eme cesaretini gösteremezlerdi. Çünkü en azından şüpheli 
olan ve kesin karara varamamış olan kimse, böyle ileri derecede sözleri 
söyleyemez. O kâfirler böyle Xediklerine göre, Kur'an'ın mucizevi yönlerinden 
hiçbirisinin onlara görünmediğini anlarız?" 

Bu sorulardan birincisine şöyle cevap verilir: Kur'an'a karşı mu'ârazanın 
gerçekleşmesi için, bu kadarcık söz yeterli olmaz. Çünkü bu kadarcık bir sözde, 
fesahat ve belagat yönlerinin ortaya çıkması mümkün değildir. Ancak, "Meydan 
okuma, Kur'an'ın bütün süreleri hakkında olmayıp, sadece kelamın kuvvetinin 
ortaya çıkmasına imkân verecek kadar uzun bir sürede olur" dediğimiz takdirde 
geçerli olur. 

İkinci probleme de şu şekilde cevap verilir: Farzet ki o müşrikler, Kur'an'ın 
mucize oluşunu anlayamamışlardır. Fakat Kur'an mucize olunca, onlar bunu 


bilseler de bilmeseler de, bu hakikat değişmez. 185) 
İkinci Mesele 


Ayetteki ifadesi hakkında Zeccâc şöyle demiştir: "Hak" kelimesi, kâne'nin haberi 
olarak mansubtur. Aradaki huve ise, zamir-i fasi olup, 1'rabtan mahalli yoktur. Bu 


tıpkı, te'kid için olan mâ edatı gibidir. Bu, "Hak" kelimesinin, hazâ lafzının sıfatı 
değil, kâne'nin haberi olduğunu göstermek için araya girmiştir. "Hak" 
kelimesinin merfü olması da caizdir. Ama ben, bunu merfü olarak okuyan 
kimseyi duymadım. Bunun merfü okunabileceği hususunda nahivciler arasında 
bir ihtilaf yoktur. Fakat kıraat sünnettir." Keşşaf sahibi, A'meş'in bu kelimeyi 
merfü olarak okuduğunu rivayet etmiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ bu iki şüpheyi nakledince, kâfirlerin birinci şüphelerine, yani, 
"Eğer dilersek, biz de elbet bunun benzerini söyheriz" şeklindeki iddialarına bir 
cevap vermemiş, ama ikinci şüphelerine "Halbuki sen onların içinde iken, Allah 
onlara azab etmez. Onlar istiğfar ederlerken de yine, Allah onlara azab etmez" 


diyerek cevap vermiştir. [86] 

Müşriklerin İmha Edilmeyişlerinin Sebebi 
Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 
Birinci Mesele 


Bil ki bu cevabın izahı şöyledir: Kâfirler fazla ileri gidip, "Allah'ım! Muhammed 
haklı ise, üstümüze gökten taş 

yağdır" deyince, Allah Teâlâ, "Her ne kadar Muhammed haklı ise de, şu iki 
sebebten ötürü, O'nun düşmanlarının ve peygamberliğini inkâr edenlerin başına 
taş yağdırmam" demiştir: 

Birinci sebeb: Hz.Muhammed (s.a.s), onlarla birlikte olduğu müddetçe, Allah 
onlara bunu yapmaz. Bu, Allah'ın Hz. Peygamber (s.a.s)'e verdiği değerden 
ötürüdür. Önceki bütün peygamberler hakkında da Allah'ın âdet ve sünneti 
böyledir. Çünkü Allah, ancak peygamberlerin; o kâfir beldelerden çıkardıktan 
sonra onlara azab etmiştir. Tıpkı, Lût, Salih ve Hûd (a.s) hakkında olduğu gibi. 


[87] 
İmhaları Matlup Değilse, Niçin Onlarla Kıtal Yapılıyor? 


Eğer: "Peygamberlerin, kavimleri içinde bulunmaları, Allah'ın o kavimlere azab 
indirmesine mani olduğuna göre, Cenâb-ı Hak daha nasıl, "Onlarla savaşın ki, 
Allah sizin ellerinizle onları azablandırsın." buyurmuştur?" denilirse, biz deriz 
ki: Önceki ile, "kökünü kazıma azabı"; bu ayetteki Üe de, savaş ve vuruşma 
sebebi ile olacak azab kastedilmiştir. 


İkinci sebep: Ayetteki, "Onlar istiğfar ederlerken de yine, Allah onlara azab 
etmez" tabirinin anlattığı husustur. Bu ifadenin tefsiri hususunda da, şu izahlar 
yapılmıştır: 

a) İçlerinde, istiğfar eden mü'minler olduğu sürece, Allah o kâfirlere azab etmez. 
âfız, her ne kadar umumi ise de, bu umum lafizla onların bir kısmı kastedilmiştir. 
Mtokim, bir kısmı murad edilerek, "Mahallenin halkı, bir adam ditürdü" ve 
"Falanca beldenin halkı, fesada yöneldi" denilir. 

b) Allah, onların Allah'a iman eden, O'na istiğfarda bulunan birtakım çocukları : 
acağını bildiği sürece, o kâfirlere azab edici değildir. Böylece onlar, çocuklarının 
ve zürriyetlerinin sıfatlarıyla sıfatlanmış olurlar. 

c) Katâde ve Süddi, bu ifadeye "Şayet onlar, mağfiret talep etmiş olsaydılar, azab 
olunmazlardı" manasını vermişlerdir. Böylece, bu ifadenin zikredilmesinden 
kastedilen, onların mağfiret talebinde bulunmalarını istemektir. Yani, "Onlar, 
eğer -agfıret talebinde bulunmuş olsalardı, Allah onlara azab etmezdi" demektir. 
İşte sebebten dolayı bazı kimseler, burada zikredilen istiğfarın, "müslüman 
olmak" manasına geldiğini söylemişlerdir. Buna göre mana, "Allah'ın ilm-i 
ezelisine göre, rr-ann içinde, müslüman olacak bir kavim bulunduğu 
müddetçe..." şeklinde olur. Ueselâ, Ebu Süfyân İbn Harb, Ebu Süfyân İbn el- 
Haris İbn el-Muttalib, Haris İbn -;sam, Hakim İbn Hizam... gibi kimseler 
bunlardandır. Buna göre, liOnlar istiğfar ederken de yine, Allah onlara azab 
etmez" ifadesinin manası, "Sen ve Allah'ın nde, işin sonunda iman edecek olan 
kimseler bulunduğu müddetçe..." şeklinde olur. 

Ehl-i maâni şöyle demiştir: "Bu ayet, mağfiret taleb etmenin bir emniyyet ve 
ilahi anttan bir kurtuluş olduğuna delâlet eder." 

İbn Abbas da şöyle demiştir: "Onlar hakkında iki emân bulunuyordu: 

a) Allah'ın nebisinin onların arasında bulunması; 

b) Onların mağfiret talep etmesi. Nebi, gelip geçti; mağfiret talebi ise Kıyamete 


bakidir. [88] 
Müşriklerin Azabı Hakkındaki Müşkilin İzahı 


Daha sonra Cenab-ı Hak, "Allah onlara ne diye azâb etmesin?" buyurmuştur. Bil 
ki Allah Teâlâ, önceki ayette, Allah'ın Resulü onların içinde bulunduğu sürece 
onlara azâb etmeyeceğini; bu ayette ise, onlara azâb edeceğini beyan 
buyurmuştur. Buna göre mana, "O, onlara aralarından peygamberi çıktıktan 
sonra azab eder.." şeklinde olur. Daha sonra âlimler, bu azabın ne olduğu 
hususunda ihtilaf ederek, bir kısmı meselâ şöyle demiştir: "Onlara, tehdit 


edildikleri bu azâb, Bedir Günü gelmiştir." Bu azabın, Mekke'nin fethi günü 
olduğu da ileri sürülmüştür. İbn Abbas ise şöyle demiştir: "(İkinci ayette geçen) 
bu azâb, ahiret azabı; Allah'ın onlardan kaldırdığı azâb ise, dünya azabıdır." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, hangi sebepten dolayı onlara azâb edeceğini beyan 
ederek, "Onlar, Mescid-i Haram'dan... (İnsanları) men edip duruyorlar..." 
buyurmuştur. Onların Hudeybiye yılında Mescid-i Haram'dan (mü'minleri) nasıl 
men ettiklerine dair haberler bilinmektedir. Cenâb-ı Hak, onların hangi sebepten 
dolayı insanları men ettiklerine dikkat de çekmiştir. Zira onlar, kendilerinin o 
Mescid-i Haram'ın sahipleri olduğunu iddia ediyorlardı. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, bu iddianın bâtıl olduğunu, "Kendileri ona ehil (lâyık) değillerdir.. 
Müttakilerden, yani münkerâttan sakınan kimselerden başkası, onun ehli 
değildir" diyerek beyan etmiştir. Bu münkerât, meselâ, o müşriklerin Kabe'de 
ıslık calıp el çırpmaları gibi... şeylerdir. Cenâb-ı Hakk'ın bu tabirden 
kasdı^durumu böyle olan kimselerin Mescid-i Haram'ın velisi, ehli 
olamayacaklarını beyan etmektir. O halde onlar bu durumda, kılıçtan 
geçirilmeye ve kendileriyle savaşılmaya müstehak kimselerdir. Binaenaleyh, 
Cenâb-ı Hak onları Bedir Günü öldürdü; daha önce de izahı geçtiği üzere, bu 


şekilde İslâm'ı aziz kıldı. (821 
Müşriklerin Kabe'de Islık Ve Alkış Koparmaları 


"Onların Beytullah'daki duaları, ıslık çalmaktan, el çırpmaktan başka bir şey 
değildir. (Ey kâfirler) devam edegeldiğiniz o küfrünüzden dolayı, artık tadın 


azabı!" (Enfal, 35). [90] 
Müşriklerin Kabe'de Islık Ve Alkış Koparmaları 


Bil ki Allahu Teâlâ, kâfirler hakkında, "Onlar, Beyt-i Haram' in sahipleri 
değildir. Onun sahip ve velileri, ancak müttakilerdir" buyürunca, bundan sonra 
da, o müşriklerin kendisi sebebiyle Beyt'in sahibi ve velisi olmaktan çıktıkları, 
mahrum olduktan şeyi beyan etmiştir ki bu da, onların Kabe'deki namazlannin, 
dualarının, Allah'a yakınlaşmalarının ve ibadetlerinin ancak, whk çatmak ve el 
çırpmakta olduğudur. Keşsâf sahibi şöyle demektedir: "Hâki kelimesi, »uât ve 
töjlt kelimelerinin vezni gibi, {flit vezninde bir ketime olup "ıslık çaldı" 
manasına gelen mekâ-yemkü flitinden gelmektedir. Buna göre, "mükâ kelimesi, 
ıslık çatmak, ıslık anlamındadır. Mekkft tabiri de bundan olup, bu, köye ve 
kasabaya alışkın, çoban aldatan kuşu anlamına gelir ki. bunun cem'i £&»f» 


şekUndediİr. Yeri ve mekânı çok olduğu için, bu kuşa bu ad verilmiştir. Tasdiye 
kelimesine gelince, bu e» çırpmak demektir. Nitekim, bir kimse iki etim birbirine 
vurduğunda denilir. Bu kelimenin aslının ne oWuğu hususunda iki göröş 
buhırtmaktadır: 

a) Bu kelime, "dağdan yansıyan, akseden «es" yani, yankı rnanasmagetentad* 
kelimesinden gelmektedir. Ebü Ubeyde de, bu kelimenin aslının, şeklinde 
olduğunu, dalın yerine yâ harfinin gekttgmi söylemiştir. Cenâb-t Hakk'ın, 
"hemen senin kavmin bundan ştmdnp hayktra hayktra gülüyorlar" 
<zuhnn, Mabiri de böyledir. Yani,"acze düşümrok, şarnataya getirmek istiyorlar. 
" . demektir. Bazı âllmter bu sözü kabul etmemişlerdir. Eihert ise. Ebu 
Ubeyde'nin stoünüctoğrulamış ve şöyle demiştir:" kelimesinin aslı dir. İki tane 
dal peşpeşe gelince, bunlardan birisi yâ harfine çevrilmiştir," 

Sen bunu iyice kavradığında biz deriz ki: ten Afetm şöyle demektedir: 
"Kureyşliler, Kabe'yi çıplak olarak, ıslık çalıp el çırparak tavaf ediyorlardı." 
Mucâhkl de şöyle elemektedir: "Onlar, tavafta Hz. Peygambere muhalefet 
ediyor, onunla alay ediyor, ıslık çalıyor ve onun namaz ve tavafını 
kanştınyorlardt. Mukâttl de şöyle demiştir "Hz. Peygamber (s.a.s) meaeidde 
mnnaz kAftgmda, o müşrikte, Hz. Peygamberin namaantifsa” edip bozrriak^n.c^ 
ve el çırpıyorlardı." Binâenaleyh, İbn Abbas'ın görüşüne göre «ıljk çalıp el 
etrpma işi, o müşrikler ie^ tor tür ibâdet cHmuşcrfur.Mücâhid ve Mukatil'in 
görüşüne göre ise, el çırpıp ıslık çalma işi, Hz,Peygambere eziyet vermek için 
yapılıyordu. Cenab-ı Hakk'ın, "On/ann Beytullah'daki duttan, ıshk çalmaktan, el 
çırpmaktan başka bir şey . değildir” ifadesinden dolayı, birinci görüş doğru 
olmaya daha yakındır. 

Buna göre şayet, "tetik çaitpef çırpma lşî;i»a^mz efesinden olan birşey değildir. 
Binaenaleyh, onları, salat lafzından istisna etmek nasıl caiz olabilir?" denilise, 
biz deriz ki: 

Bu hususta da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Onlar, ıslık çalıp el çırpma işinin namazın cinsinden olduğuna inanıyorlardı. 
Böylece bu istisna da, onların bu inançlarına göre yapılmıştır. 

b) Bu ifâde tıpkı senin, "Ben Emiri sevdim amma onun bana olan bağışı, bana 
zulmetmek oldu." Yani "İhsan yerine zulümü koydu" denilmesi kabilindendir. 

c) Bundan maksat şudur: "Namazı ıslık çalmak ve el çırpmak olan kimsenin 
namazı yoktur." Nitekim Araplar, "Onun kusuru ve ayıbı, sadece cömertliktir" 
manasını kasdederek, demektedirler. Daha sonra Cenâb-ı Hak. "(Ey kâfirler), 
devam edegeldiğiniz o küfrünüzden dolayı artık tadm azabı" buyurmuştur. Yani, 
"Bedir Günü'ndeki kılıç azabını tadınız " demektir. Buna, "(Ahirette onlara), 


küfretmeniz sebebiyle, azabı tadın!" manası da verilmiştir. 21) 
Kâfirler Mallarını İslâm'dan Saptırmak İçin Harcarlar 


"inkâr edenler şüphe yok ki, mallarını halkı Allah yolundan alıkoymak İçin 
harcarlar. Harcasınlar onları! Nihayet bu, onlara bir yürek acısı olacaktır. Sonra 
da mağlup olacaklardır. O kâfirler, en son cehenneme sürüleceklerdir ki, Allah 
murdan temizden ayırdetsin, murdarı birbiri üstüne koyup topunu birden yığsın 
da, onu cehenneme atsın. Onlar, en büyük zarara uğrayaniann ta kendileridir 
(EfIfJJ, 36-37). 

Bil ki, Allahu Teâlâ, bedeni taatler hususunda o kâfirlerin hallerini şerhedip 
açıklayınca, bunun peşinden onların malitâatler konusundaki hallerini de 
zikretmiştir. 

Mukâtil ve Kelbi şöyle demektedirler: "8u ayeti Bedir Günü, kâfirlerden, 
kâfirlere yemek yediren kimseler hakkında nazil olmuştur ki bunlar, Kureyş'in 
ileri gelen on iki kişisidir. " 

Sald İbn Cübeyr ve Mücâhid ise şöyle demiştir: "Su ayet, Ebu Süfyfin ve onun, 
Uhud Günü Hz. Muhammed'e karşı harbetmek için harcadığı malları hakkında 
nazil olmuştu. O, Araplardan meydana getirdiği ordunun dışında, Habeşlilerden 
de ikibin kişi kiralamış ve onlara, kırk okka infakta bulunmuştu. Bir okka, kırk 
iki miskâldir." Keşşaf sahibi de ayni şeyi söylemiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, 
onların bu malı insanları Allah'ın yolundan alıkoymak için infâk ettiklerini beyân 
buyurmuştur. Yani, onların bu harcamadan gayeleri, Hz. Muhammed'e ittibâ 
etmekten, yani onlara göre böyle olmasa dahi, Allah'ın yolundan men etmektir. 
Daha sonra Cenab-ı Hak "Ko harcasınlar onlar! Nihayet bu, onlara bir yürek 
acısı olacaktır" buyurmuştur. Yani, "Bu infâk yapılacak, ama neticesi yürek acısı 
olacaktır. Zira mal gidecek, fakat maksat hasıl ohnayacaktır. Aksine onlar, er geç 
mağlup olacaklardır" demektir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Allah şöyle yazmıştır: 
"Andolsun ki ben galip geleceğim, peygamberlerim de..." (Mücadele, 21) 
buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hakk'ın, Kâfirler en sonunda cehenneme sürüleceklerdir " buyruğu 
hakkında iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Allah "(Ve cehenneme sürüleceklerdir") buyurmadı. Zira, onların 
içinde, müslüman olanlar, ileride olacaklar da bulunuyordu. Aksine Cenâb-ı 
Hak, küfürde devam edenlerin böyle olacağını beyân etmiştir. 

İkinci bahis: Bu ifâdenin zahiri, onların haşrinin, sadece cehenneme olacağını 
gösterir. Çünkü, haberin takdimi, hasr ifade eder. 


Bil ki, bu sözün gayesi şudur: Onlar, o intaklarında mallarını harcamadan dolayı, 
ancak dünyada yürek acısı ve haybet-i emel; ahirette de, şiddetli bir azabı elde 
edeceklerdir. Bu da, böylesi bir infâkta bulunmaktan büyük bir men ve nehyi 
ifâde eder. "Ki Allah, murdarı temizden ayırdetsin " buyruğu ile ilgili iki görüş 
bulunmaktadır: 

Birinci Görüş: Yani, “Allah, pis olan kafirleri, temiz olan mü'minlerden ayırt 
eder. Böylece de, pis olanları üst üste istif eder ve onları bir araya toplar” 
demektir.Rekm kelimesi toplamak, birbirine katmak, eklemek demektir. Böylece 
de onlar, bir araya gelmiş olurlar. Bu tıpkı, Cenâb-ı Hakk'ın, "Neredeyse onlar, 
etrafında keçeler (gibi) oluyorlardı).," (Cinn. 19>ifadesi gibidir. Yani, "... aşırı 
kalabalık olmalarından dolayı..." Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetteki 
ulâike lafzı, bu pis, habis gruba işarettir. 

İkinci görüş: Ayette geçen habis (pis) kelimesiyle kâfirlerin, Hz. Muhammed'e 
düşmanlık yapmak için yapmış oldukları harcamaları tayyib kelimesi ile de, Hz. 
Muhammed'e yardım etme hususunda Ebü Bekir ve Hz. Osman'ın yapmış 
olduğu infâklar gibi, kâfirlerle cihad uğrunda mü 'mirilerin yapmış olduğu 
harcamalar murad edilmiştir. Buna göre mana, "Cenâb-ı Hak, o pis şeyleri üst 
üste yığar ve, onları cehenneme atarak, onlarla o kâfirlere azâb eder" şeklinde 
olur. Bu, tıpkı Cenab-ı Hakk'ın: "Bunlar, üzerlerinde yakılacak cehennem 
ateşinin içinde kızdırılacak da o kimselerin alınları, böğürleri ve sırtlan bunlarla 
dağlanacaktır" (Tmte, 35) ayetinde anlatıldığı gibidir. Hak Teâlâ'nın, 
ifadesindeki lâm, birinci görüşe göre, yuhşerün ifadesine taalluk edip, buna göre 
mâna, "Allah, pis olan grubu temiz olan gruptan ayırmak için, onlar Allah'ın 
huzuruna sürülürler" şeklinde olur. İkinci görüşe göreyse, buradaki lâm ifadesine 
taalluk eder. Daha sonraki "Onlar, en büyük zarara uğrayalann ta kendileridir" 


buyruğu ise kâfirlere işaret etmektedir. 192] 


"O kâfirlere de ki: "Eğer vazgeçerlerse, geçmiş günahları yarlığanacakhr, eğer 
savaşa dönerlerse, evvelkilerin sünneti muhakkak surette devam etmiş olacaktır" 
(Entâl, 38). 

Bil ki Allah Teâlâ, onların bedenî ibadetlerinden namazı, ve malî ibadetlerini 
beyan edince, onları doğruya irşâd ederek, "O kâfirlere de ki, eğer 


vazgeçerlerse..." buyurmuştur. Bu ifâde ile ilgili birkaç mesele vardır: [93] 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, ifadesinin, "Kâfirlerden ötürü şu sözü, yani "Eğer vazgeçerlerse 


yarlığalanacaklar" sözünü de!" manasında olduğu, bunun kâfirlere yönelik bir 
hitab olsaydı, "Eğer vazgeçerseniz (günahlarınız) bağışlanır" şeklinde olması 


gerektiğinİ;İbn Mes'ud (r.a)'un da aynı şekilde söylediğini ifâde etmiştir. [94] 
İkinci Mesele 


Ayetin manası, "Eğer o kâfirler küfürlerinden ve peygambere düşman olmaktan 
vazgeçip, İslâm'a girer ve onun kanunların* benimserlerse, Allah onların 
daha önceki küfürlerinden ve peygambere karşı olan düşmanlıklarından doğan 
günahlarını bağışlar. Yok eğer küfürlerine döner ve onu sürdürürlerse, bilsinler ki 
Allah'ın geçmiş ümmetlerle ilgili tutumu devam etmektedir. Bu son ifade ile 
ilgili olarak şu izahlar yapılmıştır: 

1) Ayetteki "Evvelkilerin sünneti, muhakkak surette devam etmiş olacaktır" 
ifadesi ile, Bedir Günü, (müslümanlara kurdukları) hileler, kendi başlarına gelen 
kimseler kastedilmiştir. 

2) "Evvelkiler ile, önceki oümmetlerden, peygamberlerine karşı birleşenler 
kastedilmiştir. Binâenaleyh eğer bu kâfirler de vazgeçmezlerse, Allah'ın onlara 
gelen sünnetini beklesinler. 

3) Bunun manası şöyledir: Kâfirler, inkârlarından vazgeçip müslüman olurlarsa, 
önceki küfür ve isyanlarından doğmuş olan günahları bağışlanır. Yok eğer o 
küfrüne döner ve onda ısrar ederlerse, bilsinler ki Allah'ın geçmiş kavimlerle 
ilgili tutumu devam etmektedir. Bu sünnet de, "Allah şöyle yazmıştır: "Andolsun 
ki ben galip geleceğim; peygamberlerim de..." (Mücadiie, 21); "Andolsun ki 
peygamberimiz hakkında bizim geçmiş sözümüz vardır" (Sattât, njve "Andolsun 
Tevrat'tan sonra, Zebur'da da yazmışızdır ki: "Yeryüzüne ancak sâlih kullarım 


mirasa olur " (Enbiya. 105) ayetlerinde ifâde edilen hususlardır. 25) 
Zındık'ın Tevbesinin Kabul Edilip Edilmeyeceği 


Fakihler, zındıkın tevbesinin kabul olunup, olunmayacağı hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu hususta sahih olan görüş, şu (o sebeplerden ötürü, onun 
tevbesinin de makbul olacağıdır: 

1) Bu ayetten Ötürü... Çünkü ayetteki, "Okâfirlere deki, eğer vazgeçerlerse, 
geçmiş günahlan yarhğanacaktır" buyruğu, bütün küfürleri içine alır. Buna göre, 
şayet, "Zındık olanın, zındıklığından vazgeçip geçmediği bilinemez" denirse, biz 
de deriz ki: Şer'i -û'Kümler zahire göre verilir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.) 
j*&\< (i£~ jAi ~3u zahire göre hükmederiz" buyurmuştur. Binâenaleyh o 


zahiren zındıklıktan 

dönünce, onun bu husustaki sözünün kabul edilmesi gerekir. 

2) Onun, zındıklığından dönmekle mükellef olduğunda şüphe yoktur. Dönmenin 
o - se. ancak bu tevbe ile olur. Şayet tevbesinin kabul edilme ihtimali olmamış 
"teklif-i mâla yutak" ile yüzyüze olması gerekir. 

3) Hak Teâlâ'nın "Allah, kullarının tevbesini kabul eden, kötü hareketlerini 


bağışlayandır" (Şüra, 25) ayetinden ötürü. [96] 
Kâfirlerin Amelle Mükellef Olup Olmadıkları 


Hanefi alimleri, kâfirlerin, şeriatın fürüu ile yani ahkâmı ile muhatap 
olmadıklarına bu ayeti delil getirerek şöyle demişlerdir: "Eğer onlar bununla 
mükellef olmuş olsalardı, ya kâfir oldukları halde bunlarla mükellef olmuş 
olurlardı, yahut da küfürleri zail olduktan sonra, bunlarla mükellef olmuş 
olurlardı. Birincisi icmâen bâtıldır. İkincisi de bâtıldır. Çünkü bu ayet, kâfirin 
müslüman olduktan sonra küfürleri döneminde geçen şeylerden birisinden 
muahaze edilmeyeceğine delalet eder. Böyle müslüman olanlara, o ibadetlerin 


kazasının farz olduğunu söylemek, ayetin zahirine ters düşer." 27 
Beşinci Mesele 


Ebu Hanife (r.h.), mürted, müslüman olduğu zaman, gerek irtidâd döneminde, 
gerekse ondan önceki müslümanlık döneminde yapmamış olduğu ibadetleri 
kaza etmesi gerekmediğine, bu ayeti delil getirmiştir. Ayetin, bu manaya delil 


oluşu açıktır. [98] 


Altıncı Mesele 


Hz. Peygamber (s.a.s) "İslam, kendinden önce yapılmış olan şeyleri siler" [299] 
buyurmuştur. Binâenaleyh bir kâfir, müslüman olduğu zaman onun, gerek bedenî 
gerekse malî ibadetlerden (geçmişte yapmamış olduğu) herhangi bir şeyi kaza 
etmesi gerekmez. Onun gerek nefsî, gerekse mali yönden işlemiş olduğu suç ve 
günahları bağışlanmıştır. O, müslüman olduğu saatten itibaren, anasının 
doğurduğu günündeki gibi günahsız ve tertemiz sayılır. Yahya b. Mu'az er-Râzi 
bu ayetle ilgili olarak "Bir saatlik tevhid inancı, yetmiş senelik küfrü yıkar. Ya 


yetmiş senelik tevhid, nasıl bir saatlik günahı yıkamaz" demiştir. [100] 


Cihad 


"Yeryüzünde bir fitne kalmayınca ve din tamamıyla Allah'ın oluncaya kadar 
onlarla savaşın. Eğer vazgeçerlerse, şüphesiz ki Allah, ne yapacaklarını hakkıyla 
görür. Şayet yüz çevirirlerse, bilin ki Allah sizin mevlânızdır. O, ne 


güzel mevlâdır ve ne güzel yardımcıdır!" (Enfâl. 38-40). ON 
Fitne Kalmayıncaya Kadar Savaş 


Bil ki Allah Teâlâ, o kâfirlerin, küfürlerinden vazgeçmeleri halinde 
bağışlanacaklarını; inkârlarında ısrar etmeleri halinde ise, Allah'ın geçmiş 
ümmetlere uyguladığı tutum ile tehdid edilmiş olduklarını beyân buyurunca; 
bunun peşinden, küfürlerinde ısrar etmeleri halinde, müslümanlara onlarla 
savaşmayı emrederek: Yeryüzünde bir fitne kalmayıncaya... kadar onlarla 
savaşın" buyurmuştur. Urve b. Zübeyr şöyle der: "Mü'minler, İslam davetinin 
başlangıcında, Allah'ın dininden vazgeçirilmeye çalışılıyorlardı. Bundan dolayı 
bazı müslümanlar, dinden vazgeçmişlerdi. Bu sebeble Hz. Peygamber (s.a.s.) 
müslümanlara, Habeşistan'a hicret etmelerini emretmişti. 

İkinci bir fitne de şu idi: Hz. Peygamber (s.a.s.), ensâr ile Akabe bt'at'ını yapınca 
Kureyşliler, Mekke'deki mü'minleri dinlerinden vazgeçirme hususunda müşavere 
ettiler ve mü'minlere alabildiğine meşakkat çektirdiler. İşte ayetteki fitneden 
maksad budur. Bunun üzerine Cenâb-ı Hak, müslümanlara, bu fitne ortadan 
kalkıncaya kadar onlarla savaşmayı emretti. 

Bu hususta diğer bir izah da şöyledir: "İnsanların, dinlerini sevmeleri, canlarını 
sevmelerinden daha kuvvetlidir. Binâenaleyh kâfir devamlı bir şekilde, elinden 
gelen bütün gayreti ile, mü'minlere eziyet etme, onların kalblerine şüphe atma ve 
onları çeşitli mihnetlerle meşakkatlere düşürme hususunda çaba sarfederlerdi. 
Savaş başlayınca, küfür ve onların meşakkatleri sona erdi, İslam kurtuldu ve o 
fitneler lamenyok oldu," Kâdişöyle demiştir: "Allah Teâla önce mO'miniere, o 
kâfirlerle sreetmiştir. Daha sonra da, hangi sebebten dolayı onlarla savaşmayı 
farz kaldığını, "Yeryüzünde bir fitne kalmaymcaya ve din tamamıyla Allah'ın 
oluncaya, Allah'ın dini diğer dinlerden iyice ayrılıp üstün gelinceye kadar" 
buyurarak beyan etmiştir. Bu maksat ancak, küfür tamamen zail olduğu zaman 
gerçekleşir. Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki; "Ayetteki, "Onlarla 
savaşın" emri ile murad edilen, ya bu mananın mevcud olmasından ötürüdür, 
yahut da bu manayı gerçekleştirmek içindir. Şu halde, eğer ayet ile birincisi 


kasdedilmiş ise, bu neticenin savaş ile elde edilmesi gerekir. Binâenaleyh, "Din 
tamamıyla Allah'ın oluncaya kadar..." ifadesi ile, bu hususun Mekke ve 
havalisinde gerçekleşmesi murad edilmiştir. Çünkü maksad orada tahakkuk 
etmiştir. Zira, Hz. Peygamber (s.a.s.) de, "Arap Yarımadasında iki din birden 


bulunamaz"l! 02) buyurmuştur. Bunun, bütün beldelerde olması manasına 
hamledilmesi mümküdür değildir. Zira, eğer bu mana kasdedilmiş olsaydı, Allah 
savaşı emrettiği hatde, oralarda küfür devam edemezdi, ama ayetten ikinci mana 
murad edilir ise, "dinin tamamının Allah'ın olması için" manası murad edilir ise, 
o zaman bunu, bütün âlemden küfrü silme manasına hamletmek imkânsız 
değildir. Zira insanın her maksadı tahakkuk etmez. Dolayısıyla neticede ister 
tahakkuk etsin ister etmesin, bu maksadı gerçekleştirmek için bu savaş 
emredilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Eğer vazgeçerlerse, şüphesiz ki Allah, ne yapacaklannı 
hakkıyla görür" buyurmuştur. Bu, "Eğer tevbe ve iman etmek suretiyle, küfürden 
ve diğer günahlarından vazgeçerlerse, Allah onların yaptıklarını hakkıyla görür, 
yani onlara vereceği mükâfaatı bilir. Eğer onlar, tevbe ve imandan vazgeçerlerse, 
biliniz ki ey mü'minler, Allah sizin mevlânızdır. Yani sizi muhafaza eden, sizden 
belâları gideren dostunuzdur" demektir. Daha sonra Cenâb-ı Allah, kendisinin ne 
güzel bir mevlâ ve bir yardımcı olduğunu beyan etmiştir. Bu mevtanın 
himayesinde ve yeterli korumasında olan insan, afetlerden emin ve korkulardan 


korunmuş olur. [103] 
Ganimetin Taksimi 


"Eğer Allah'a ve Furkân günü, iki ordunun birbirine kavuştuğu gün, kulumuz 
Muhammed'e indirdiğimiz ayetlere inanmışsanız, bilin ki, ganimet olarak 
aldığınız herhangi bir şeyin mutlaka beşte biri Allah'ın, Resulünün, hısımların, 
yetimlerin, yoksulların ve yolcunundur. Allah her şeye hakkıyla kadirdir" (Enfâl, 


41). [104] 
Ganimetlerin Hükmü 


Bil ki Allah Teâlâ, "Onlarla savaşın" buyruğu ile harbi emredip, savaşırken de 
ganimet elde edileceği malum bir şey olduğu için, Cenâb-ı Hak, bu ayette de 


ganimetin hükmünü bildirmiştir. Bu ayette ilgili birkaç mesele vardır: [105] 


Birinci Mesele 


"Ganimet", "birşey elde etmek" demektir. Nitekim denilir. Şeriatta (ıstılah 
olarak) "ganimet", zorla, at ve develere binip savaşmak suretiyle, -jslümanların 


müşriklerden aldıkları mallardır. [106] 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi, mâ-ganimtüm ifadesindeki manın ism-i mevsul olduğunu, ve min 
şey'in kelimesinin de herhangi 
bir şey, hatta "iğne, iplik gibi birşey" manasına olduğunu söylemiştir." ifadesi de 
mahzüf mübtedanın haberi olup, takdiri, "Hak olan veya vâcib olan, ganimetin 
beşte birinin Allah'ın... ji-nasıdır" şeklindedir. Neha'İ, Ibn Ömer (r.a)'in bunu, 
kesre ile, ai! ow şeklinde okuduğunu rivayet etmiştir. Nehâi'nin kıraatine göre, 
bunun takdiri, 
Beşte biri Allah'ındır" şeklindedir. Meşhur olan kıraat, farziyyeti göstermede 
daha iekidlidir. Meşhur kıraate göre sanki şöyle denilmektedir: "Beşte bir pay 
mutlaka ayrılır. Bu ihlal edilemez." Çünkü haber hazfedildiği zaman, "Sabittir, 
haktır, vaciptir, lazımdır" gibi pek çok şeye muhtemel olacağı için, bu nassı tek 
birşeye bağlamaktan 

kuvvetli olur. "Humus" kelimesi, mim'in sükünu ile humsehu şeklinde de 


okunmuştur. L07] 


Humus Meselesi 


Bu, ganimetlerin nasıl taksim edileceği hususundadır. Bil ki ayet, ganimetlerden 
beşte birin ayrılmasını gerektirmektedir. Bu beşte birin nasıl taksim edileceği 
hususunda da iki görüş vardır: 

Birinci görüş: Meşhur olan bu görüşe göre, o beşte bir pay da, beşe ayrılır. 
Bunlardan biri Resulullah'ın; biri Abduşşems ve Nevfeloğulları kabilelerine 
değil x. Peygamberimizin Haşim ve Abdulmuttallboğullan'ndan olan 
akrabalarına verilir. Z~a Osman ve Cübeyr b. Mut'İm (r.a.)'den şu rivayet 
edilmiştir: Bu ikisi, Hz. Peygamber (s.a.s.)'e, "Bunlar senin Haşimoğullanndan 
olan kardeşlerindir. Onların telet ve üstünlükleri inkâr edilmez. Çünkü sen 
onlardansın. Peki, bizim kardeşlerimiz (akrabalarımız) olan, Muttaliboğullan 
hakkında ne dersin? Onlara verdin, ama bizi. mahrum ettin. Halbuki onlar ve biz 
aynı soydanız" dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.) "Onların hepsi de, 


ne câhiliyye ne de İslam döneminde bizi terketmediler Haşim ve 


Muttaliboğullan, tek birşeydir"L108) dedi ve parmaklarını birbirine geçirerek 
(onların birlik olduğunu gösterdi.Geriye kalan üç hisse de, yetimlerin fakirlerin 
ve yolcularındır. Ama Hz. Peygamber (s.a.s.)'in vefatından sonraki duruma 
gelince, İmâm-ı Şafil'ye göre, yine bu beşte bir pay beş parçaya ayrılır: 
Bunlardan biri, Resülullah (s.a.s) içindir. Bu, müslümanlann faydalarına olan, at 
ve silah gibi, gazilerin hazırlığına sarfedilir. İkinci hisse, ister zengin ister fakir 
olsun, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in akrabalarına verilir. Bu, onların erkeklerine iki, 
kadınlarına bir nisbetinde verilir. Geriye kalan üç hisse, yetimlere, yoksullara ve 
yolda kalmışlara verilir. 

Ebu Hanife (r.h) ise şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) vefat edince, O'nun 
hissesi düşer. Akrabalarına ait olan hisse ise, sadece fakir olanlarına verilir. 
Çünkü bunlar, diğer fakirlerin en tercih edilecek olanlarıdır. Onların zenginlerine 
bu paydan birşey verilmez. Geriye kalan paylar ise, yetimlere, fakirlere ve yolda 
katmışlara dağıtılır." 

İmam Mâlik de bu hususta şöyle demiştir: "Beşte bir ile ilgili iş, halifenin 
görüşüne havale edilir. Eğer o bunu, Hz. Peygamber'in akrabalarının hepsine 
taksim etmek isterse, taksim eder. Yok eğer bir kısmına verip, bir kısmına 
vermemeyi isterse, böyle de yapabilir." 

Bil ki ayetin zahiri, İmâm-ı Şafii'nin görüşüne daha uygundur ve ayet bu hususta 
açıktır. Binâenaleyh ayetin zahirinin ifade ettiği mana, daha kuvvetli başka bir 
delil bulunmadığı müddetçe bırakılamaz. Hem sonra bu nastl mümkün olur ki? 
Cenâb-ı Hak, ayetin sonunda, "Eğer Allah'a... inanmışsanız..." buyurmuştur. Bu, 
"Eğer Allah'a inanmışsanız bu taksimatı böyle yapın" demektir. Bu, taksimat 
böyle yapılmazsa Allah'a iman edilmiş olmayacağına delalet eder. 

İkinci görüş: Bu, Ebül-Âli'ye'nin görüşü olup, buna göre "humus" (beşte bir), altı 
parçaya ayrılır: Birisi Allah'ın; birisi Resulullah'ın, birisi Hz. Peygamber'in 
akrabalarının; geriye kalan üç parça da, yetimlerin, fakirlerin ve yolda kalmış 
olanlarındır. Bu görüşte olanlar şöyle demişlerdir: "Bunun delili, Hak Teâlâ'nın, 
ayette humus'un, hem kendisi için hem de diğer beş grup için olduğunu beyan 
etmiş olmasıdır." 

Bu görüşte olanlardan bazıları, "Allah'ın hissesi de Peygambere verilir" derken 
bazıları bu hissenin, Kabe'nin tamir ve masraflarına harcanacağını söylerler. 
Diğer bazıları da şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) elini, o beşte birin 
içine daldırır ve avucuna geleni, Kabe için ayırır. İşte, ayette "AJlah'ın" diye 
ifade edilen hisse budur. 

Bu görüşte olanlar buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Hak Teâlâ'nın lillahi 


ifadesinden maksat, Allah'ın bir hissesi bulunduğunu isbat etmek için 
gelmemiştir. Çünkü, bütün şeyler Allah'ın mülkü ve milkidir. Bundan maksat, 
söze tazim üslubuyla, Allah'ı zikretmekle başlamaktır. Bu husus, Allah Teâlâ'nın, 
(Emai, i) buyruğunda da böyledir. Kaffâl, bu görüşün doğruluğuna, Hz. 
peygamber (s.a.s.)'den rivayet edilen şu hadisle de istidlal etmiştir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.) ashabına, Hayber ganimetler hakkında şöyle demiştir: 
"Allah'ın size ganimet olarak verdiği şeylerden benim hakkım beşte birdir; bu 


beşte bir ise size racidir." H09] Fiz. Peygamberin, "Benim hakkım, beşte birdir' 
sözü, Allah'ın ve kendisinin hissesinin bir olduğunu gösterir. Allah'ın hissesinin 
katılması, ayrı ele alınması halinde, hisse beşte bir değil, altıda bir olur. Eğer biz, 
"İki hisse Peygamberindir " dersek, o zaman peygamberin hissesi beşte birden 
fazla olmuş olur. Bu durumda, her iki söz de, Hz. Peygamberin, "Benim hissem, 
beşte birdir" sözüne ters düşer. 

İşte ganimetlerin beşte birinin taksimatı hususundaki söz bundan ibarettir. 
Ganimetlerin geriye kalan beşte dördü ise, o ganimetleri elde eden kimselere 
verilir. Çünkü o ganimetleri kazanıp elde edenler onlardır. Bu tıpkı, biçilmek 
suretiyle otların, avlanmak suretiyle de kuşun elde edilmesi gibidir. Fukaha, bu 
ayet-i kerimeden, fikth kitaplarında zikredilmiş olan pekçok mesele istihraç 


etmiştir. [10] 


Ganimetlerin Darü'l-harbde Taksimi 


Ayet-i kerime, ganimetlerin, dârül-harbte de taksim edilebileceğine delâlet 
etmektedir. Şafii (r.h.)'nin görüşü de böyledir. Bunun delili şudur: "Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Bilin ki, ganimet olarak aldığınız herhangi bir şeyin mutlaka beşte biri 
Allah'ın, Resulünün, hısımların, yetimlerin, yoksulların ve yolcunundur" 
buyruğu, bu kimselerin ganimetlere mâlik olmalarını gerektirir. Onların, 
ganimetlere mâtikiyetleri sabit olunca, bunların taksim edilmelerinin caiz olması 
da gerekir. Çünkü, böyle olması halinde, taksimat zaten, mülkü mâlikine vermek 


manasına gelir. Bu, ittifakla caizdir. Mu] 
"Hısımlar" Kimlerdir? 
Alimler, zevi'l-kurbâ "hısımlar" tabirine kimlerin dahil olduğu hususunda ihtilaf 


etmişlerdir. Ezcümle bunların 
Haşimoğuliarı olduğu ileri sürülmüştür. Şafii (r.h.), Hz. Peygamberin 


akrabalarının Hâşimoğullarıyla, Muttalib- 

oğullan olduğunu söylemiş ve biraz önce söylediğimiz hadisle istidlal etmiştir. 
Bunların, Hz. Ali, Cafer, Âkll'in soyu ile, Abbas'ın soyu ve Haris İbn 
Abdilmuttalib'in çocukları olduğu da ileri sürülmüştür ki bu, Ebu Hanlfe'nin 


görüşüdür. H2] 
Altıncı Mesele 


Keşşaf sahibi, Kelbi'den, bu ayetin Bedir'de nazil olduğunu nakletmiştir. Vâkıdi 
(r.h.) ise şöyle demektedir: "Beşte bir ile ilgili hüküm, hicretten sonraki yirminci 
ayın başlarında, Bedir Savaşı'ndan bir ay sonra şevvâi'ın ilk yansını üç gün geçe 
meydana gelen Benü Kaynükâ Savaşında ortaya çıkmıştır." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer Allah'a... İnanmışsanız, buyurmuştur. Ayet-i 
kerimenin manası, "Ganimetlerin beşte birinin bu beş yere sarf edileceğini bilin 
ve buna dair tamah ve arzularınıza son verin; ganimetlerin beşte dördüyle yetinip 
kanâat edin" şeklindedir. "Ve, Furkân günü, iki ordunun birbirine kavuştuğu gün, 
kulunuz Muhammed'e indirdiğimiz ayetlere inanıyorsanız." buyurulmuştu. Yani, 
"Allah'a ve, Furkan gününde, yani Bedir'de iki ordunun karşı karşıya geldiği 
günde kulumuz Hz. Muhammed'e indirilmiş olan ayetlere iman etmişseniz..." 
demektir. Ayette geçen ceman "iki ordu" ile, müslümanlar ile kâfirlerden 
meydana gelen iki ordu, grup kastedilmiştir. Bundan maksad ise, Hz. 
Peygamber'e inen ayetler, melekler ve o 

gündeki fetihdir. "Allah, her şeye hakkıyla kadirdir" buyruğunun manası, 
"Allah, siz azlık ve zelil bulunduğunuz halde, size yardım etmeye kadirdir " 


demektir. Allah en iyi bilendir. (113) 


"O vakit siz vadinin yakın bir kenarında idiniz, onlar en uzak kıyısında, kervan 
ise daha aşağıda idi. Böyle muayyen bir yerde buluşmak hususunda sözleşmiş 
olsaydınız bile, yine de buluşma yerine gelmeniz farklı zamanlarda olurdu. Fakat 
işlenmesi gerekli olan emri yerine getirmek için Allah böyle 

yaptı. Tâ ki, helak olan kişi apaçık bir delilden ötürü helak olsun, diri kalan kişi 
de yine apaçık delilden ötürü hayatta kalsın. Şüphesiz ki Allah, hakkıyla işitici, 
kemâliyle bilicidir" (Enfâl, 42). 

Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: H4] 


Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "O vakit siz, vadinin yakın bir kenarında idiniz" buyruğu ile 
ilgili iki görüş bulunmaktadır: 

a) Bu ayetin başındaki iz edatı, mukadder olan bir şeye taalluk etmektedir. Buna 
göre mana "Hatırlayınız, çünkü siz şöyte şöyle... idiniz" şeklinde olur.. 
Böylece bu ayet Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, ayeti gibi olmuş olur. 

b) Bu ayetin başındaki iz edatının bir önceki ayetteki, kelimesinden bedel 


olmasıdır, H5] 
İkinci Mesele 


İbn Kesir, Nâfi ve Ebü Amr, her iki yerde de, aynın kesresiyle idveti; diğer kıraat 
imamları ise, ayın harfinin 

dammesiyle udveti şeklinde okumuşlardır ki, her ikisinin de manası aynıdır. İbn 
Sikkit şöyle demektedir: "Gerek, udvetu'l-vâdi, gerekse dvetu'l-vâdi tabirleri 
"Vadinin kenarı, "Ucu" manasına gelip, bu kelimenin cem'i, ve şeklinde gelir." 
Ahfeş ise şöyle demektedir: "Bunların meksür olanı, Arapların konuşmalarında 
iandıkları tabirdir. Onlardan, bu kullanıştan başkası, duyulmamıştır." Ahmed ibn 
Yahya da:"Bunlann udve şeklinde olanı,iki kullanıştan en fazla kullanılanıdır" 
demiştir. Keşşaf sahibi, bu tabirlerin hem zamme, hem fetha, hem de kesre ile 
okunduklarını naklederek şöyle demiştir: "Bu lafızlar vâvı yaya çevirmek 
suretiyle jdye şeklinde de okunmuşlardır. Çünkü vâv ile kesre arasında, çok 
sağlam olmayan değişebilen) bir mania, engel bulunmaktadır. Bu tıpkı, fütye 
(genç, delikanlı) nesinde olduğu gibidir. Dünya kelimesine gelince, bu ednâ (en 
yakın) kelimesinin ennesidir ki bunun zıddı da, kusva (en uzak) kelimesidir; bu 
kelime de, aksa meşinin müennesidir. Bir şeyden uzaklaşmış olan her şey, 
uzaklaşarak bir taraf olmuş demektir. Aksâ-kusvâ kelimeleri tıpkı, ekber-kübrâ 
(en büyük) kelimeleri gibidir. Buna göre şayet, "Bu iki kelimenin her ikisi de, 
son harfi vâv olan nakıs bir kelime olup, fu'lâ veznindedirler; o halde daha niçin, 
bunlardan biri kusvâ diye vâv ile, diğeri ise dünya şeklinde yâ ile gelmiştir?" 
denilirse, biz deriz ki: 

Vâvı, yaya çevirmek bir kaidedir. Meselâ, tıpkı ulyâ (en yüce) kelimesinde 
olduğu gibi. Kusvâ kelimesine gelince, o şaz olarak, bu şekilde gelmiştir. Bu 


kelime, daha çok aslı üzere kullanılmıştır. [16] 


Üçüncü Mesele 


Ayet-i kerimede udveti'd-dünyâ kelimesiyle, (vadinin) Medine'ye doğru olan 
tarafı; kusvâ ile de, Mekke'ye doğru olan tarafı kastedilmiştir. Su ise, müşriklerin 
konakladıkları tarafta bulunuyordu. İşte bu yüzden de onlar, daha ziyade 
kendilerinin galip geleceğini umuyorlardı. "Müşriklerin korumak için çıkmış 
oldukları kervan (rekb) ise, sizden daha uzakta, deniz sahiline yakın bir yerde 
idi. yani, "Siz ve Mekkeliler, 

savaşmak için, muayyen bir yerde buluşmak üzere anlaşmış olsaydınız, sizin 
azlığınız, onların da çokluğu sebebiyle mutlaka birbirinize muhalefet eder, 
anlaşamazdınız. " yani, "Allah olması gereken ve fiilen yapılması, varlık 
sahasına çıkması gereken bir işi ifa için, sizi sabit kadem kıldı ve size yardım etti 
" demektir. İ buyruğu, O'nun o ifadesinden bedeldir. Bu tabirle ilgili birkaç 


mesele vardır, HZ 


Bedir Savaşında İki Ordunun Karargâhları 


Şüphesiz İslâm ordusu, işin başında, sayılarının azlığı ve hazırlıksız olmaları 
sebebiyle, son derece endişeli ve zayıf olup, sudan uzak bir yere 
konaklamışlardı. Konakladıkları yer de, kumlu ve çöl olup, ayakları batıyordu. 

Kâfirlere gelince, sayıca çok olmaları ve teçhizatlarının da (bolca) mevcut 
olması sebebiyle son derece kuvvetliydiler. Üstelik onlar, suya yakın olan bir 
yerde konaklamışlardı ve konakladıkları o yer de, aynı zamanda yürümeye 
elverişli idi. Kervanı da arkalarına almışlardı. Kervandan kendilerine gelecek 
desteği ve yardımı da.an be an gözetliyorlardı. Daha sonra Cenâb-ı Hak durumu 
değiştirdi, ortaya çıkacak olan hükmü tersine çevirerek, müslümanlara galibiyeti; 
kâfirlere de mağlubiyeti verdi. Böylece bu, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in, 
Rabbinden yana haber verdiği yardım, fetih ve muzafferiyet hususunda 
kendisinin doğruluğuna delâlet eden en büyük mucizelerden ve en güçlü 
delillerden oldu. Böylece, Cenâb-ı Hakk'm "Ta ki, helak olan kişi apaçık bir 
delilden ötürü helak olsun..." buyruğu, işte bu manaya işaret olmuş olur. Bu, 
"Hetâk olanlar, ancak bu mucizeyi görüp müşahade ettikten sonra helak oldular. 
Hayatta kalan mü'minler de, bu kesin mucizeyi müşahede ettikten sonra hayatta 
kaldılar " demektir. Ayette geçen "beyyine" ile, işte bu mucize kastedilmiştir. 


(118) 
İkinci Mesele 


Ayetteki ve kelimelerindeki lâm, lâmu'l-garaz (maksat lâm'ı) olup, ayetlerin 


zahiri, Allahın fil ve hükümlerinin, birtakım fayda ve maksatlara 
bağlanmasını, ta'lil edilmesini gerektirir. Ancak ne var ki biz, bu İfadeleri akli ve 


meşhur olan delillerden ötürü, zahiri manalarına hamletmiyoruz. Ho) 


Üçüncü Mesele 


"Ta ki, helak olan kişi, apaçık bir delilden ötürü helak olsun" ifâdesinin zahiri de, 
Cenâb-ı Hakk'ın, herkesin ilmini, marifetini, hayrını ve salâhını, murad ettiğini 
ifade eder. Bu da âlimlerimizin, "Allah, kâfirin küfrünü murad etmiştir. " 
şeklindeki görüşlerine zarar verir. Ancak ne var ki biz, ayetin zahirinin ifâde 


ettiği manayı, malüm delillerden dolayı terkediyoruz. [120] 


Dördüncü Mesele 

Cenâb-ı Hak, "diri kalan kişi de yine apaçık delilden ötürü hayatta kalsın " 
buyurmuştur. O Nâff, Asım'ın ravisi Ebu Bekir, İbn Kesir'in ravisi El-Bezzt ve 
Kisai'nin ravisi Nusayr, idğamsız ve açık iki yâ harfiyle men hayiye; Ebu Amr, 
İbn Kesir'in ravisi Kavvâs, İbn Amr, Asım'ın ravisİHafs ve Kisai, idgamlı olarak 
şeddeli yâ harfiyle men hayye eklinde okumuşlardır. Bunun idgam edilmesine 
gelince, bu ikinci yâ'nın harekeli olması sebebiyledir. Böylece bu, adeta redde 
fiili gibi olmuş olur. Zira, Mushaf'ta da tek yâ ile yazılmıştır. İdğamsız okuyuşa 
gelince, muzarisi olan yahyâ fiilinde idğam imkânsız olduğu içindir. Böylece, 
aynı şekilde mazi halinde de idğam yapılmamıştır. Küfelilerden bazıları ise,bu 
fiilin muzarisinde de idğamı caiz görmüşlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, ayetini "Şüphe$iz ki Allah, hakkıyla işitici, kemâliyle 
bilicidir' ifadesiyle bitirmiştir. Yani, "Sizin dualarınızı işitir, ihtiyacınızı ve 
zayıflığınızı bilir; bu sebeple de, sizin mühim işlerinizi ıslâh edip yoluna koyar" 


demektir, 2H 


"Hani Allah, onlan uykunda sana az gösteriyordu. Eğer ânlan sana çok 
gösterseydi, elbette çekinecek ve iş hakkında çekişecektiniz. Fakat Allah 
bundan sizi kurtardı. Çünkü O. hiç şüphesiz sinelerin içini bilendir" (Enfâl, 43). 

Bil ki bu, Allah Teâtâ'nın, Bedir'e katılan müslumanlara vermiş olduğu 


nimetlerinin ikinci nev'idir. Bu ayet hakkında iki mesele vardır: [122] 


Kâfir Ordusunun Sayısının Az Gösterilmesi 


' 


ifâdesi, gizli bir "hatırla, hani..." ile mansubtur. Veya ülijilı fâ kelimesinden 


ikinci bedeldir. Yahut da bu, ifadesine müteallik olup, kelamın takdiri, "Allah, o 
kâfirleri sizin gözünüzde azalttığı zaman, sizlerin maslahat ve menfaatinizi 


bitiyordu" şeklindedir. 123) 
İkinci Mesele 


Mücahid şöyle demiştir: "Allah Hz. Muhammed'e, uykusunda Kureyş kâfirlerini 
az gösterdi. O da bunu ashabına bildirdi. Bunun üzerine onlar, "Peygamberin 
rüyası haktır; düşman azdır" dediler. Bu da, onların cesaretlenmesine ve 


kalblerinin kuvvetlenmesine sebeb oldu. H24] 
Az Gösterme Aldatma Değildir 


Şayet, "Çok olanı az görmek, bir hatadır. O halde, bunu Allah'ın yapması nasıl 
caiz olabilir?" denilirse, biz deriz ki: Bizim mezhebimize göre, Allah Teâlâ 
dilediğini yapar ve istediği hükmü verir. Yine muhtemeldir ki Cenâb-ı Hak, Hz. 
Peygambere, müşriklerin tamamını değil de bir kısmını göstermiş; bunun üzerine 
de Hz. Peygamber, gördüğü kimselerin az olduğuna hükmetmiştir. Hasan el- 
Basri'den rivayet edildiğine göre o şöyle demiştir: "Allah Teâlâ'nın bu 
göstermesi, uyanıklık halinde olmuştur... Menâm kelimesinden maksat ise, 
uykunun meydana geldiği yer olan gözdür (yani, bu kelime, ism-i mekândır)." 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer onları sana çok gösterseydi, elbette çekinecek ve 
iş hakkında çekişecektiniz" buyurmuştur. Yani, "Ben onlart sana çok 
gösterseydtm, sen de bunu ashabına söyleseydin; işte o zaman da onlar bunu 
duysaydılar çekinip hezimete uğrarlar ve çektşirlerdi. " demektir. ifâdesi, 
taraflardan herbirinin, karşısındakini, üzerinde bulunduğu durum ve halden çekip 
çıkarmaya çaba sarfettiği, ihtilâf, çekişme..." manasındadır. Buna göre ifadenin 
manası, "İşiniz karışır ve birliğiniz bozulurdu, ihtilâfa düşerdiniz..." şeklinde 
olur. "Takat Allah, bundan, yani aranızda ihtilâfa düşmekten sizi kurtardı." 
"Allah Teâlâ'nın, onların işini selim yaptığı, yoluna koyduğu; böylece de onları 
düşmanlarına üstün kıldığı" söylendiği gibi, aynı şekilde, "Allah'ın onları Bedir 
Günü'nde hezimetten kurtardığı..." da söylenmiştir.. Fakat, en açık ve doğruya 
daha yakın olanı, burada maksadın, "Fakat, Allah sizi çekişmekten kurtardı " 
şeklinde olduğudur. 

"Çünkü O, hiç şüphesiz sinelerin içini bilendir." Yani, "Allah, göğüslerde 
meydana gelen cesâret-korkaklık, sabır-sabırsızlık vb. şeyleri bilir" demektir. 


125 
Mü'minlerin de Kâfirlere Az Gösterilmesi 


"Hani karşılaştığınız zaman AUah onları gözlerinizde az gösteriyor, sizi de 
onların gözlerinde azaltıyordu. Çünkü Allah işlenmesi gereken emri yerine 
getirecekti. Bütün işler, ancak Allah'a döndürülür" (Enfal, 44). 

Bil ki bu Allah Teâlâ'nın, Bedir Günü'nde müslümanlara vermiş olduğu 
nimetlerin üçüncü nev'idir. Maksad şudur; "Uykuda meydana gelen o azlık, 
böylece onun uyamklıkohalinde de tahakkuk etmesiyle pekişmiştir" Keşşaf 
sahibi şöyle demiştir: ifâdesindeki iki zamirde, mef uldürler. Yanı, "Hani, size 
onları gösteriyordu " demektir. Kalilen kelimesi ise, hal olduğu için mansubtur. 
Bil ki, "Allah Teâlâ, müşriklerin sayısını mü'minlerin gözünde azaltmış, aynı 
şekilde, mü'minlerin sayısını da müşriklerin gözünde azaltmıştır. Birinci 
azaltmadaki hikmet, Hz. Peygamber'in rüyasını tasdik edip doğru çıkartmak; 
yine, mü'minlerin kalblerinin kuvvetlenmesi ve düşmanlarına karşı olan 
cesaretlerinin de fazlalaşmasını temin etmek içindir. İkinci azaltmadaki hikmet 
ise şudur: Müşrikler, müslümanların sayısının az olduğunu görünce, 
hazırlanmak, teçhizatlanmak ve tedbir almak gibi meselelere fazla önem 
vermemişler; bu da, mü'minlerin onlara galip gelmesine sebep olmuştur. 

Buna göre şayet, Allah Teâlâ'nın, çok olanı az göstermesi nasıl caiz olur?" 
denilirse, biz deriz ki: "Dediğimiz bu şeye gelince, bu caizdir. Çünkü Allah 
görülme işini, onların hepsi hakkında değil, sadece bir kısmı hakkında 
yaratmıştır." 

Mutezile'ye gelince onlar da şöyle demişlerdir: "Muhtemeldir ki göz, tamamını 
idrâk etmekten men edildi, bunun önüne geçildi; yahut da, onların büyük bir 
kısmı son derece uzakta bulunuyordu, bu sebeple de görülmemişlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü Allah, işlenmesi gereken emri yerine 
getirecekti, yapacaktı " buyurmuştur. 

Buna göre eğer, "Bu söz, önceki ayette geçmişti; onun burada yeniden 
zikredilmesi sırf bir tekrar olmaz mı?" denilirse, deriz ki: Bu sözün önceki ayette 
zikredilmesinden maksat şudur: "Allah Teâlâ bu fiilleri, Hz. Muhammed'in 
nübüvvetinin doğruluğuna delil olacak bir biçimde, mü'minlerin müşriklere 
üstün gelmesi için yapmıştır, yaratmıştır. Bu ifadenin burada zikredilmesinden 
maksat ise, bu mezkür mana değildir. Aksine maksat şudur: Cenâb-ı Hak burada, 
mü'minlerin sayısını müşriklerin gözlerinde azalttığını zikretmiştir. Böylece 
Cenâb-ı Hak burada, bunu müşriklerin hazırlık yapmak ve tedbir almak 


hususunda gevşeklik göstermelerine bir sebep olsun, böylece de bu, onların 
hayal kırıklığına yol açsın diye yaptığın» beyân buyurmuştur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Sürün işler, ancak Alan a döndürülür" buyurmuştur. 
Bu ifadeden gaye, dünya hallerinin bizzat maksud olmayıp, onlardan sadece 


ahiret için azık teşkil edecek şeylerin matlub olduğuna dikkat çekmektir. [126] 
Düşmanla Karşılaşmada Sebat 


"Ey iman edenler, bir düşman topluluğuna çattığınız vakit sebat edin ve Allah'ı 
çok anın. Tâ ki felaha ulaşastmz. Allah'a ve O'nun Resulüne itaat edin. 
Birbirinizle çekişmeyin. Sonra korku ve zaafa düşersiniz, rüzgarınız gider. Bir de 
sabredin, çünkü Allah sabredenlerle beraberdir. Yurdlarmdançalım satarak, 
insanlara gösteriş yaparak çıkanlar ve Allah yolundan men edenler gibi olmayın. 
Onlar ne yaparlarsa, Allah hepsini kuşatmıştır" 

(Enfal, 45-47). 

Bil ki Allah Teâlâ, Bedir günü peygamberine ve mü'minlere verdiği çeşitli 
nimetlerini hatırlatnca, onlara, iki ordu karşı karşıya geldiği zaman riayet 
edecekleri şu iki çeşit edebi de öğretmiştir: 

Birincisi: Sebat. Bu, insanın kendisini, düşmanla karşı karşıya gelme hususunda 
sağlamlaştırması ve kendi kendine düşmandan kaçmayı telkin etmemesidir. 
İkincisi, Allah'ı çokça anmalarıdır. Bu anma (zikir) hususunda şu iki tefsir 


yapılmıştır: 127) 


Allah'ı Anmanın Ehemmiyeti 


Birinci görüş: Bu zikirden murad, onların, gerek kalbleri ve gerek lisanlarıyla 
Allah'ı zikretmeleridir. İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Allah, dostlarına, İnsanın 
kalbinin ve lisanının Allah'ı zikirden hâli ve beri kalmaması gerektiğine dikkat 
çekmek için, en zor hallerinde bile kendisini zikretmelerini emretmiştir. Meselâ 
bir adam, batıdan doğuya, cömertlik için bütün malını harcamaya; bir diğeri de, 
doğudan batıya Allah yolunda kılıç sallamaya yönelse, Allah'ı zikreden kimse 
(bunların ikisinden) daha fazla ecir kazanır. 

İkinci görüş: Bu zikirden murad, Allah'ın yardım ve nusretini isteyip dua 
etmektir. Çünkü muzafferiyet ancak Allah'ın yardımı ile elde edilir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "Tâ ki felaha ulaşasmız" buyurmuştur. 

Bu böyledir, çünkü kâfirlerle savaşmak, eğer Allah'a itaat niyetiyle olursa bu, 
Allah'ın rızasını elde etmek için cant harcamak gibi olur ki, kutluk makamlarının 


en büyüğüdür. Dolayısıyle eğer bu kimse düşmanına galip gelirse, hem mükâfaat 
hem de ganimet elde etmiş olur. Yok eğer yenik düşerse, şehâdeti ve yüce 
makamları elde etmiş otur. Ama bu savaş, Allah rızası için değil de, dünyada şan 
ve şöhrete kavuşmak ve mal elde etmek için olursa, bu bir felah ve kurtuluş 
vesilesi olmaz. 

Buna göre eğer, "Bu ayet, her halükârda sebat etmeyi gerektirir. Böyle olması 
ise, bunun taktik icabı geri çekilmek ve gerideki birliklere katılmayı (Enfai. le) 
neshettiği zannını veriyor" denilir ise, biz deriz ki: Bu ayet, genel manada bir 
sebatı icâb ettirir. Binâenaleyh sebattan maksad, savaştaki ciddiyettir. O ayet ise, 
savaşta sebatın olmasına zarar vermez. Aksine bu gayede sebat, ancak o ayetin 
gereğini yerine getirmekle sağlanır. 

Daha sonra Cenâb-t Allah bu hususu tekid ederek, "Allah'a ve Resulüne itaat 
ediniz," yani, "Her hususta bunların emrettiklerine itaat ediniz" buyurmuştur. 


Çünkü cihad, diğer taatlara da sımsıkı sarılmakla ancak fayda verir. [128] 
İhtilaf ve Çekişmenin Zararı 


Cenâb-ı Allah daha sonra da, "Birbirinizle çekişmeyin, sonra korku ve za'afa 
düşersiniz, rüzgârınız gider" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele 
vardır: H29] 


"Rüzgârın Gitmesi" Ne Demektir? 


Allah Teâla, çekişmelerin ve münakaşaların, şu iki şeyi doğuracağını beyan 
buyurmuştur: 1) Dağılmayı ve zayıflamayı doğurur. 

2) Keza rüzgârın gitmesine sebep olur. "Rüzgârın gitmesi" ile ilgili, iki görüş 
bildirilmiştir: 

a) Buradaki "rüzgâr"dan "devlet" manası kastedilmiştir. Devlet, işleri yürür 
halde ve nüfuzlu iken, rüzgâra ve rüzgârın esmesine benzetilmiştir. Nitekim bir 
kimsenin devleti (saltanat günleri, iyi günleri) yürürlükte iken, "falancanın 
rüzgârları esiyor" denilir. 

b) Yardım ve muzafferiyet, ancak Allah'ın gönderdiği bir rüzgâr ile olmuştur. 
Nitekim bir hadiste "Bana, Sabâ rüzgârı ile yardım olundu. Ad kavmi de "debûr" 
(batı rüzgân) ile helak edilmişti "[130] buyurulmuştur. 

Birinci görüş daha kuvvetlidir. Çünkü Allah Teâlâ, onların çekişmelerinin, 
rüzgârlarının zail olmasına sebeb kılmıştır. Halbuki onların ihtilaflarının, Sabâ 


rüzgârının esmesine tesir etmeyeceği malumdur. Mücâhid ise, "rüzgârınız gider" 
tabirine "Size olan ilahi yardım gider" manasını vermiştir. Nitekim müslümanlar 


münakaşa ettikleri için, güç ve kuvvetleri gitmiştir. 31] 
Bu Ayet Kıyas Aleyhinde Delil Yapılmaz 


Kıyası kabul etmeyenler bu ayeti delil getirerek şöyle demişlerdir: "Kıyas, 
çekişmeye sebeb olur. Çekişme ve 

münakaşa ise haram kılınmıştır. Dolayısıyla bu ayet, kıyas yapmanın haram 
olmasını gerektirir. Bunun gerekli oluşunun delili, görüp müşahede ettiğimiz 
şeylerdir. Çünkü dünyanın, yapılan kıyaslar yüzünden ihtilaflarla dolup taştığını 
görmekteyiz. Çekişme ve münakaşanın haram olduğunun delili, ayetteki 
"Birbirinizle çekişmeyin" ifadesidir. Yine "nass"ın, kıyas ile tahsis edilmesinin 
(sınırlandınlmasının) caiz olamayacağını söyleyenler, bu ayete tutunarak şöyle 
demişlerdir: "Ayetteki, "Allah'a ve O'nun Resulüne itaat edin" ifadesi, hakkında 
nass bulunan her hususta Allah'a ve Resülultah'a itaatin vâcib olduğunu gösteren 
sarih bir ifâdedir. Cenâb-ı Allah bunun peşisıra, "Birbirinizle çekişmeyin, sonra 
korku ve za'afa düşer (dağılırsınız)" buyurmuştur. Nassı tahsis eden bir kıyasa 
tutunan kimselerin, Allah ve Resülullah'a itaati bırakmış olup çekişme ve 
dağılmaya yol açabilecek olan kıyasa tutunmuş olacakları malumdur. Bütün 
bunlar ise haramdır." 

Kıyası (bir delil olarak) kabul edenler, birinci itiraza, "Her kıyas, münakaşa ve 
çekişmeyi doğurmaz" diyerek cevap vermişlerdir. 

Allah Teâlâ daha sonra "Bir de sabredin, çünkü Allah sabredenlerle beraberdir" 
buyurmuştur. Bu ifadeden maksad, cihadın en mükemmelinin sabra dayandığını 
anlatmaktır. İşte bundan dolayı Hak Teâla, onlara sabrı emretmiştir. Nitekim bir 
başka ayetinde de, "Ey iman edenler sabredin, sabır yarışı edin ve nöbet 
beklesin" (Ai-i imran. 200> buyurmuştur. Yine O, kendisinin sabredenlerle 
birlikte olduğunu da bildirmiştir. Bu birlikte oluştan muradın, Allah'ın yardımı 
ve nusreti olduğunda şüphe yoktur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Yurtlarından çalım satarak, insanlara gösteriş yaparak 
çıkanlar ve Allah yolundan men edenler gibi olmayın" buyurmuştur. Müfessirler 
şöyle demişlerdir: Bu ifâdeyle, Kureyş'in, kervanı korumak maksadıyla 


Mekke'den çıkışları murad edilmiştir. [132] 


Kureyş'in Kibir ve Çalımla Çıkması 


Binâenaleyh, onlar Cuhfe denilen yere geldiklerinde, Ebu Cehil'in dostu olan el- 
Hikâf el-Kinâni, içlerinde oğlunun da bulunduğu bir heyeti birtakım hediyyelerle 
birlikte Ebu Cehil'e gönderdi.. Derken oğlu, Ebü Cehil'in yanına varınca, 
"Babam, sana (hayırlı sabahlar dileyerek) selâm yolluyor ve sana, "Eğer 
istersen, sana adamlarımla yardım ederim. Eğer, yanımdaki yakınlarımla 
beraber, senin yanında olmamı, savaşmamı istersen, bunu da yaparım" dedi" 
dedi,. "Bunun üzerine Ebu Cehil: "Babana de ki: Allah, mükâfaatını ve hayrını 
bol versin. Eğer.Xbiz, Muhammed'in iddia ettiği gibi Allah'la savaşıyor isek, 
Allah'a yemin ederim ki bizim Allah'la savaşmaya gücümüz yoktur. Yok eğer biz 
insanlarla savaşıyor isek, Allah'a yemin olsun ki, bizim savaşacağımız insanlara 
gücümüz kudretimiz yeter. Biz, Muhammed'le savaşmaktan kaçmayacağız. 
Hatta, biz Bedr'e varacağız, orada içkilerimizi içeceğiz ve orada bize şarkıcı ve 
çalgıcılar çalgı çalıp şarkı söyleyecekler! " Çünkü Bedir, Arapların 
panayırlarından bir panayır ve onların alış veriş yaptıkları pazarlardan bir 
pazardır. Böylece de Araplar bu hadiseyi duyacaklardır. Müfessirler, sözlerine 
devamla şöyle dediler: "Onlar Bedr'e vardılar; böylece onlar içki yerine, 
ölümlerin, acıların kadehlerini taddılar; çalgıcılar yerineyse, onlara ağlayıcılar 


ağıtlar yaktı. "[133] 
Müşriklerin Buradaki Vasıfları 


Bil ki Allah Teâlâ onları şu üç şeyle vasfetmiştir: 

a) Çalım satmak (batara).Zeccac şöyle demektedir: "Batar kelimesi, nimet 
sebebiyle azmak, haddi aşmaktır. Gerçek şudur ki, Allah tarafından kuluna 
verilen nimetler çok oiduğu zaman, kul bu nimetleri Allah'ın rızasına sarfeder ve 
onun Allah'tan olduğunu bilirse, bu bir şükür olur. Yok eğer, bu nimetler 
sebebiyle akranlarına karşı övünmeye ve zamanındaki kimselere karşı 
böbürlenmeye kalkışırsa, bu da şımarmak, çalım satmak olur. " 

b) Cenâb-ı Hakk'ın "insanlara gösteriş yaparak" ayetinin ifade ettiği husustur. 
Riâe kelimesi, içi çirkinlikle dolu olduğu hatde, zahiren güzel şeyleri ortaya 
koymaya niyetlenmek, yönelmek demektir. Riya ile nifak arasındaki fark şudur: 
Nifak, küfrürünü gizlediği halde, iman izhar etmektir. Riya ise, isyan ve günahı 
gizleyerek, taat izhar etmektir. Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s) 
müşrikleri Bedir meydanında görünce, "Allah'ım, Kureyş fahri ve kibriyle, 
azametiyle, senin dinine karşı koymak ve Resulünle savaşmak için yönelip 
gelmiştir " dedi. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın "Ve Allah yolundan men ederler "ayetinin ifade ettiği 


husustur. Bu ifadenin başındaki Jj^aj fiili, muzari bir fiildir. Halbuki fiil 
cümlesini isim cümlesine atfetmek güzel değildir. Vahidi bu hususta şu iki izahı 
yapmıştır: 

1)HakTeâlâ'nın, "Yasuddün" buyruğu, hal olarak "men ediciler olarak " 
anlamındadır. 

2) kelimelerinin, "şımarıyorlar ve riyakarlık yapıyorlar Oo yerine getirilmiş 
olmasıdır. 

Ben derim ki, bu izahlardan hiç biri sadra şifâ vermez. Çünkü, Vahidi 
„kelimenin, cinsi üzerine atfedilmesi doğru olsun diye, bazan fiili isim yerine, 


bazan de ismi fiil yerine kullanır. 134) 
İsim ve Fiil Cümlesi Arasındaki Fark 


Halbuki ona düşen, Cenâb-ı Hakk'ın ilk ikisini niçin masdar, üçüncüsünü olarak 
aetirdiöini açıklaması idi.Ben derim ki: Alim Abdulkahir el-Curcani Şöyle 
demiştir: "İsim, birşeyrn sabit ve devamlı olduğuna; fiil ise, yenilenişe ve 
sonradan meydana gelişe delalet eder. Bu hususun, isimle ilgili misali, 
"Köpekleri de mağaranın giriş yerinde, iki kolunu (ayağını) uzatmış tdi"w 1s) 
ifadesidir. Bu ayet köpeğin bu durumunun sabit ve devamlı bir hal olduğunu 
gösterir. 

Bu hususun fiil ile ilgili misali ise, "Sizi gökten ve yerden nzıklandıran kimdir?" 
(Yunus, si) ayetidir. Bu ifade de, Allah'ın o insanlara zaman zaman rızık 
verdiğini gösterir." İşte alim el-Cürcâni'nin söylediği budur. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Ebu Cehil kavmi ve taraftarları çalım 
satma, övünme ve kendini beğenme karakterinde idiler. Ama onların insanları 
Allah yolundan alıkoymaları, Hz. Muhammed (s.a.s)'İn peygamberliğini ortaya 
koyduğu zaman olmuştu. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Allah, "batar" (çalım satma) 
ve "riya"yı isim şeklinde; "Allah yolundan alıkoyma"yı da fiil şeklinde 
zikretmiştir. Allah en iyi bilendir. 

Velhasıl Allah Teâlâ, düşmanla karşılaştıkları zaman müminlere sebat etmelerini 
ve Allah'ı zikirle meşgul olmalarını emretmiş, onlar kendilerini bu sabr-u sebata 
sevkedecek şeyin, çalım satma ve riya olmasını men etmiş, aksine kendilerini 
buna sevkedecek şeyin, Allah'a kul olma isteği olmasını emretmiştir. 

Bil ki Kur'an'ın başından sonuna özü, halkı, halk ile meşgul olmaktan sakınmaya 
davet edip Hakk'a ibadet yolunda iyice yorulmayı emretmektir. Halbuki kalbe 
hüzün veren masiyet, övünmeye ve böbürlenmeye yol açan ibadetten, ihlasa 
daha yakındır. 


Allah Teâlâ daha sonra sözünü "Onlar ne yaparlarsa, Allah hepsini kuşatmıştır" 
diye bitirmiştir. Bu ifadeden murad şudur: İnsan, aslında ve gerçekte öyle 
olmadığı halde, çoğu kez, kendisini söz konusu işe sevkeden şeyin, Allah rızası 
olduğunu söyler. Bundan dolayı Cenâb-ı Allah, kendisinin taa kalplerin 
ıçinçjekini bilebildiğini beyan buyurmuştur. Bu, adetâ riya ve yapmacıklıktan 


insanı men etme ve bir tehdid gibidir. 035] 
Şeytanın, Kâfirleri Aldatması 


"O zaman şeytan onların yaptıklarını süslemiş ve şöyle demişti: "Bugün 
insanlardan size galebe edecek yoktur. Ben de muhakkak ki sizin 
yardimcınızım." Vakta ki iki ordu birbirini görecek şekilde karşılaştı, "Ben 
sizden katiyyen uzağım. Doğrusu ben sizin göremeyeceğinizi görüyorum. Ben 
Allah'dan korkarım elbet. Allah ukubetinde çok şiddetlidir" dedi, gerisin geri 
dönüp kaçtı" (Enfâl, 48). 

Bil ki bu, Allah Teâlâ'nın Bedtr'de savaşan mü'minlere has kıldtğı nimetlerden 
biridir. Bu hususla ilgili birkaç mesele vardır: H36] 


Birinci Mesele 


Ayetin başındaki iz (o zaman) edatı üzerinde neyin âmil olduğu hususunda 
birkaç görüş vardır: Denilmiştir ki: 

Bunun takdiri "Hatırla o zamanı ki, hani şeytan onların yaptıklarını süslemişti" 
şeklindedir. Yine denilmiştir ki: "Bu, önceki ayette zikredilen "nimetleri 
hatırlatma" üzerine atfedilmiştir. Buna göre takdiri, "Onları size gösterdiği ve 
size amellerinizi süslü gösterdiği o zamanı hatırlayınız" şeklindedir. Yine 
denilmiştir ki: Bu ifade, önceki ayetteki, "Çalım satarak çıktılar" ifadesi üzerine 
atfedilmiştir. Kelamın takdiri şu şekildedir: "Yurtlarından çalım satarak ve 
insanlara gösteriş yaparak çıkanlar ve o zaman şeytanın, amellerini kendilerine 


süslü gösterdiği kimseler gibi olmayınız." 137) 
Şeytanın Bâtılı Süslü Göstermesinin Nasıl Olduğu? 
Bu süslü göstermenin (tezyinin) nasıl olduğu hususunda da şu iki izah 


yapılmıştır: 
1) Şeytan, insan suretine girmeksizin, vesveseleriyle, böyle kötü işleri onlara 


güzel, iyi ve süslü gösterir. Bu, Hasan el-Basri ile el-Esamm'ın görüşüdür. [138] 
İblis'in İnsan Kılığına Girmesi 


2) Şeytan bir insan kılığına girer ve vesvese (telkin) verir. Bu görüşte olanlar 
şöyle demişlerdir: "Müşrikler Bedr'e gitmeye niyet ettiklerinde, Bekr b. 
Kinaneoğullan kabilesinden endişe ettiler. Çünkü kendileri, onlardan birisini 
öldürmüşlerdi. Dolayısıyla, bu kabilenin kendilerini arkadan vurmalarından 
korktular. Bundan dolayı iblis, Bekr b. Kinâneoğullarından Sürâka b. Malik b. 
Ca'şem kılığına girdi. Süraka şeytanlardan oluşan ordunun en ileri gelenlerinden 
olup, sancak onun elinde idi. O, "Bugün insanlardan size galebe edecek yoktur. 
Ben de muhakkak ki sizin yardımcınızım. Kinâneoğullarından size kötülük 
gelmemesi hususunda, sizi emin kılarım" dedi. İblis, meleklerin indiğini 
görünce, ökçeleri üzere gerisin geri kaçmaya başladı. Rivayete göre o anda, 
Haris b. Hişam'ın elini tutuyordu. Gerisin geri dönüp kaçmaya başlayınca, "Bizi 
bu halde yapayalnız mı bırakıyorsun?" dedi. Bunun üzerine de, "Ben, sizin 
göremeyeceğinizi görüyorum" dedi ve Haris'in göğsünden itip, ondan ayrıldı; 
kâfirler de bozguna uğradılar." 

Bu kıssa ile ilgili birkaç soru vardır: 

Birinci soru: İblis'in, Sürâkâ b. Malik'in şekline girmesindeki fayda nedir? 
Cevap: Bunun böyle olmasında Hz. Peygamber'in büyük bir mucizesi vardır. 
Çünkü Kureyş kafirleri bozguna uğrayıp Mekke'ye döndüklerinde, "İnsanları, 
Sürâkâ bozguna uğrattı" dediler. Bu söz, Sürakâ'ya ulaşınca o: "Bozguna 
uğradığınız haberi bana gelinceye kadar, vallahi sizin savaşa gittiğinizi bile 
bilmiyordum" dedi. Bunun üzerine Kureyşliler, savaştaki o şahsın Sürâkâ değil, 


şeytan olduğunu anladılar. (139) 
Bu Mesele ile İlgili Sorular ve Cevaplar 


Eğer, "İblis, mü'minlere karşı olan savaşta hazır bulunmuş ise, malumdur ki o 
çok kuvvetlidir, o halde müşrikler müslümanların ordusunu niçin bozguna 
uğratamadılar?" denilir ise, biz deriz ki: Çünkü İblis müslümanların ordusu 
içinde, bin melekle birlikte olan Cebrail (a.s.)'i görmüş ve bundan dolayı 
korkarak kaçmıştır. 

Eğer, "İşte bu izah şekline göre, müslümanların ordularının hepsinin hezimete 
uğraması gerekirdi. Çünkü İblis, insan suretine girebilir ve böylece savaşlara 
katılarak, kâfirlerin ordularına yardım eder ve müslümanların ordularını 


hezimete uğratabilir. Velhasıl İblis eğer buna güç yetirirse, bunu müslümanlarla 
ilgili diğer hâdiselerde niçin yapamasın? Yok eğer buna kadir olamamış ise, 
Bedir hâdisesinde böyle bir şey yaptığını nereden çıkarıyorsunuz?" denilir ise, 
buna şöyle cevap verilir: "Muhtemeldir ki Hak Teâlâ sadece o savaşta, onu beşer 
(insan) şekline çevirmiştir. Diğer hâdiselerde ise Alfah Teâlâ bu çevirmeyi 
yapmaz." 

İkinci soru: Allah Teâlâ, İbiis'in şeklini insana çevirince, o, İblis olmaktan çıkmış 
ve bir insan olmuş olur? 

Cevap: İnsan, ancak kendi nefs-i natıkasının cevheri ile insan olur. Şeytanların 
'nefis'leri ise, insanların "nefislerinden başkadır. Binaenaleyh şeklin 
değiştirilmesinden, hakikatin (aslın) değişmesi de gerekmez. İşte bu konu, 
insanın dış şekli ve hususi sureti itibariyle insan olmadığı hususundaki nakli 
delillerden birisidir. 

Üçüncü soru: Şeytan'ın, "Bugün insanlardan size galebe gelecek yoktur" 
şeklindeki sözünün manası nedir? O kafirler daha kalabalık ve galip durumunda 
oldukları halde, bu sözdeki fayda nedir? 

Cevap: Onlar, her ne kadar sayıca çok iseler de, günden güne Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in devletinin, güç ve kudretinin yükselip arttığını görüyorlardı. Bir de Hz. 
Peygamber (s.a.s.), herhangi bir şey bildirdiği zaman, o şey mutlaka tahakkuk 
ediyordu. İşte bu sebepten ötürü onlar, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in kavminden çok 
korkuyorlardı. Dolayısıyla İblis, onların kalblerinden bu korkuyu gidermek için 
böyle söylemiştir. Bundan muradın, İbiis'in o müşrikleri, özellikle Bekr b. 
Kinâneoğullan'nın şerrinden emin kılmak istemiş olması da muhtemeldir. 
Bundan dolayı İblis, onların bir reisi kılığına girmiş ve "Ben de muhakkak ki 
sizin yardımcınmm" demiştir. Bunun manası şudur: "Ben ve kavmim size 
yardımcı olduğumuz zaman, hiçbir insan size galip gelemez." Burada, câr 
(komşu) kelimesi, "her türlü kötülüğe karşı arkadaşını müdafaa edip koruyan" 
demektir. Nitekim komşu da, komşusunu korur. Araplar, "Falancanın vereceği 
zarara karşı seni koruyacağım, ondan sana hiçbir nahoş şey gelmeyecek" 
manasında, "Falana karşı ben senin carınım, hâminim" derler. 

Sonra Cenâb-ı Hak büyümüştür. Bu, iki ordu, herbiri diğerini görecek şekilde 
karşı karşıya geldiği zaman, "iblis gensin geri dönüp kaçtı" demektir. "Nuküs", 
"birşeyden geri durmak" demektir ve dolayısıyla bu, "geri döndü" manasınadır. 
Sonra İblis, "Gerçek, ben sizin göremeyeceğinizi görüyorum" demiştir. Bu 
ifadenin birkaç izahı vardır: 

1) İblis, ruhani (maddi olmayan) bir varlıktır. Bundan dolayı o, melekleri 
görebilmiş ve onlardan korkmuştur. Yine onun, Hz. Peygamber (s.a.s)'in önünde 


onu korumak için yürüyen Cebrail'i gördüğü; veya peşpeşe gönderilen bin 
meleği gördüğü söylenmiştir. 

2) İblis, muzafferiyet ve nusretin, Hz. Muhammed (s.a.s.) için olan alametlerini 
görmüş, dolayısıyla eğer orada durmaya devam ederse, başına bir belâ ve 
felaketin geleceğini anlamıştır. 

Daha sonra o, "Ben AHah'dan korkarım elbet" demiştir. Katâde: "İblis, 
"Doğrusu, ben sizin göremeyeceğinizi görüyorum " sözünde doğru söylemiş, 
ama "Ben Allah'dan korkarım elbet" derken yalan söylemiştir " demiştir. Yine, 
İblis'in meleklerin gökten inişini gördüğü zaman, Allah'ın kendisine tanıdığı 
müddetin sona ermesinden korktuğu ve bundan dolayı kendi derdine düşerek 
böyle dediği de söylenmiştir. 

Ayetteki "Allah, ukubetinde (cezalandırmasında) çok şiddetlidir" buyruğuna 
gelince, bu İblis'in sözünün devamı olabileceği gibi, onun sözünün bundan önce, 
"Ben Allah'dan korkarım elbet" ifadesi ile sona ermiş olması da mümkündür. Bu 
durumda Cenab-ı Hak, onun sözünden sonra, "Allah, ukubetinde çok şiddeüidt" 


buyurmuştur. [140] 


"O zaman münafıklarla kaibierinde hastalık bulunanlar: "Bunları, dinleri aldattı" 
diyordu. Halbuki kim Allah'a tevekkül ederse, hiç şüphesiz Allah aziz ve 
hakimdir" (Enfâl. 49). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: u4 
Birinci Mesele 


Ayetteki iz yekülü ifadesinin başına atıf vâvı gelmediği halde, önceki ayetteki 
İfadesinin başına gelmiştir. Çünkü ayetteki, "O zaman şeytan (...) süsledi" sözü, 
bu tezyin (süslü gösterme) işini, müşriklerin durumlarına, çalım satarak ve 
insanlara gösteriş yaparak çıkmalarına bağlamıştır. Bu ayette ise, iz yekülü 
ifadesinde, bunu daha önceki bir söze atfetmek söz konusu değildir. Aksine bu 
bir başlangıç cümlesi olup öncesi ile bir irtibatı yoktur. Buradaki iz edatının 
a) (Kelamın takdiri, "münafıklar... dedikleri zaman, Allah şedidü'l-ikâbdır" 
şeklindedir: 


b) İfade, "Münafıkların... dedikleri zamanı hatırlayınız" manasındadır. [142] 


Münafıkların "Müminleri Dinleri Aldattı" Demeleri 


Burada bahsedilen münafıklar, Evs ve Hazreç kabilelerinden bir kısım 
insandır "Kalblerinde hastalık 

bulunanlar" ise müslüman olmuş ama müslümanlıklan henüz kalblerinde 
kökleşmemiş, ve henüz hicret etmemiş 

olan bir grup Kureyşlidir. Sonra Kureyşliler, Hz. Muhammed (s.a.s) ile 
savaşa çıkınca bunlar şöyle demişlerdir: "Biz de kavmimizle beraber çıkarız. 
Eğer Muhammed'in ordusu sayıca çok ise ona katılırız; yok az ise, kavmimizle 
birlikte dururuz." Muhammed b. İshak söyle demiştir: "Bunların hepsi Bedir 
Günü, müşriklerin içinde öldürüldüler." 

Ayetteki "Bunlan, dinleri aldattı" ifadesi ile ilgili olarak İbn Abbas şöyle 
demiştir: "Bu, "Muhammed, bin kişiye karşı savaşmak üzere, üçyüzonüç kişi ile 
çıkmış. Bu ancak, onların dinlerine fazlaca güvenmelerinden dolayıdır" 
demiştir." Yine bu ifadeden maksadtn, "Bu kimseler (müslümanlar), Ölümden 
sonra tekrar diriltilmeyi ve bu Öldürülmeden ötürü mükâfaata ermeyi umarak, 
ölümlerine koşuyorlar" manası olduğu da söylenmiştir. 

Cenâb-ı Hak daha sonra "Halbuki kim Allah'a tevekkül ederse, hiç şüphesiz 
Allah aziz ve hakimdir" buyurmuştur. Bu, "Kim işini Allah'a havale eder, O'nun 
lütfuna güvenir ve ihsanına dayanırsa, şüphe yok ki o kimsenin koruyucusu ve 
yardımcısı Allah'dır. Çünkü Allah, azizdir, O'nu hiç birşey mağlup edemez. O 
hakimdir, düşmanlarına azab verir, dostlarına ise rahmet ve sevab ulaştırır" 


demektir, H431 


Melaikenin Kâfirlerin Canlarını Alması 


"Melekler, o kâfirlerin yüzlerine ve arkalarına vurarak, "Tadın cehennem 
azabını" (diye diye) canlarını alırken görmeliydin! Bunun sebebi, ellerinin önce 
yaptığı ve bir de Allah'ın, kullarına hakikaten zulümkâr olmadığıdır" (Enfâl, 50- 
51). 

Bil ki, Allah Teâlâ o kâfirlerin durumlarını ortaya koyunca, onların ölüm 
halterini ve o vakitte onlara ulaşan azabı da açıklayıp bildirmiştir. Ayetle ilgili 


birkaç mesele vardır: (144) 
Birinci Mesele 


Sadece tbn Âmir, kelimesinin, lafzan müennes olmasından Ötürü fiilini, 
müenneslik ve cemilik sebebiyle teteveffâ okumuştur. Diğer kıraat imamları ise, 


melâike lafzının, lazfına binâen değil de manası sebebiyle, yâ ile okumuşlardır. 


[145] 


İkinci Mesele 


Ayet-i kerimedeki lev edatının cevabı mahzuf olup, takdiri, "korkunç bir 
manzara, dehşetli bir durum ve şiddetli bir azâb görürdün." şeklindedir. 46) 


Üçüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesinin manası, "Şayet görüp müşahede etseydin..." 
şeklindedir. Zira lev edatı, tıpkı İn edatının maziyi muzariye çevirmesi gibi 


muzariyi maziye çevirir. [47] 
Dördüncü Mesele 


Ayetteki i&UJi lafzını, fiil ref etmiştir. YadrİbÛn fiili ise, onlardan haldir. 
Yeteveffa fiilinin failinin Lafzatullah'a râci bir zamir olması da mümkündür. 
Böyle olması halinde, melâike kelimesi, mübteda olarak merfû. yadribûn fiilinin 


de onun haberi olması caizdir. H48] 
Beşinci Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın buyruğunun manası, "Onlar, 
melekler, o kafirlerin canlarını tastamam alır " şeklindedir. Bu da insanın 
hakikatinin bu cesedden başka bir şey olduğuna ve onun sadece rüh olduğuna 
delâlet eder. Çünkü, Cenâb-ı Hakk'ın, "O kâfirlerin canlarını alırken..." ifâdesi, 
Cenab-ı Hakk'ın, kafirin zâtını, canını tastamamen aldığına delâlet eder. Bu da, 
bu bedenden tastamam alınan şeyin, kâfirin zâtı, canı olduğuna delâlet eder. Bu, 
insanın bu cesedden başka bir şey olduğu hususunda apaçık bir şeydir. 

Cenâb-ı Hak, "Yüzlerine ve arkalanna vurarak" buyurmuştur. İbn Abbas şöyle 
demektedir: Müşrikler yüzleriyle müslümanlara yöneldiğinde, şüphesiz ki o 
müslümanların yüzlerine kılıçla ovuruyorlardı. Müslümanlar sırtlarını 
döndüklerinde ise, onların enselerine vuruyorlardı. Binâenaleyh şüphesiz ki 
Cenâb-ı Hakk'ın onlara, ruhlarının alınması zamanında, aynıyla mukabelede 
bulunması gerekmiştir. Ben diyorum ki, burada bundan daha latif olan bir başka 


mana daha vardır: Kâfirin ruhu bedeninden çıktığında bu ruh, dünya aleminden 
yüz çevirip ahiret âlemine yönelir. Halbuki bu kimse kâfir olduğu için, ahiret 
aleminde birtakım zulumâtlarla, karanlıklarla karşılaşır. Yine bu kimse, maddeyi 
çok aşırı bir biçimde sevmekteydi. Onun, o maddelerden ayrılması ve onlardan 
uzaklaşmasından dolayı, o sadece bazı tahassürler, nedametler ve elemler elde 
eder. Onun dünya alemini terketmesi sebebiyle, bu elem ve tahassürden sonra da, 
yine elemlere ve tahassürlere garkolur. Yine o kimse, nur ve marifet 
bulunmaksızın ahirete yönelmesi sebebiyle de, birtakım zulmetlerden, başka 
zulmetlere geçer. İşte, Cenâb-ı Haktfın, "Yüzlerine ve arkalarına vurarak..." 
buyruğundan maksad bu iki cihettir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Tadın cehennem azabını" buyurmuştur. Burada da, 
muzmer, gizli bir ifade bulunup, bunun takdiri ve "Tadın cehennem azabını 
"dedik " şeklindedir. Kuran-ı Kerim'de bunun benzeri olan ifadeler pek çoktur. 
Mesela Cenâb-ı Hak, "Hani İbrahim o Beyt'in temellerini İsmail ile birlikte 
yükseltiyordu. Ey Rabmimiz bizden kabul buyur" (Bakara, 127) buyurmuştur. 
Bu arada yekülâni, yani "Onlar dediler ki" kelimesi muzmerdir. Yine, 
"Günahkârların, Rableri huzurunda: uEy Rabbimiz gördük, işittik. Şimdi bizi 
geri çevir de güzel amelde bulunalım (dedikleri) zaman sen görsen" (s 12)ayeti 
de böyledir. Burada Rabbenâdan önce, muzmer olarak bir kâlü (dediler) 
muzmerdır. İbn Abbas şöyle demektedir: "Meleklerin onlara, "tadın cehennem 
azabını" demeleri yerinde olmuştur. Zira meleklerin beraberinde demir 
tokmaklar, kamçılar da bulunuyordu. Onlar, o kafirlere o tokmaklarla vurduğu 
zaman, vücutlarından ve uzuvlarından alev alev ateşler çıkıyordu. İşte Cenâb-ı 
Hakk'ın "Tadın cehennem azabım" ifadesi bu manadadır." 

Vahidi şöyle demektedir: "Sahih olan, meleklerin bu sözü onlara ahirette 
söyleyecek olmalarıdır." Ben de derim ki: "Maddi olan azab, hak ve gerçektir. 
Manevi, ruhani olan azab da, hak ve gerçektir. Zira akıl buna delâlet etmektedir. 
Bu böyledir, zira biz, cahil kimsenin dünyadan ayrıldığı zaman, sevdiği 
dünyasından ayrılması sebebiyle, kendisinde çok büyük bir hüznün meydana 
geldiğini ve korku ve hüzünler aleminde de, üzerine tabaka tabaka zulmetlerin 
yığılması sebebiyle de, çok şiddetli bir korkunun meydana geldiğini beyan 
etmiştik. Halbuki, korku ve hüznün her ikisi de, manevi bir yanmayı, ateşi 
gerektirirler. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bunun sebebi, ellerinizin önce yapıtığıdır" 
buyurmuştur. Bu sözün meleklerin o kâfirlere söylemiş olduğu söz olduğu da 


söylenmiştir. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: [149] 


Birinci Mesele 


Vahidi şöyle demektedir: "Bu ifadenin başındaki zâlike lafzını mübteda; 
"Ellerinizin önce yaptığıdır" sözünün de bunun haberi olduğunun söylenmesi 
mümkün olduğu gibi; zâlike ifadesinin mahallen mansub olması; takdirinin de 
"Biz bunu, ellerinizin önce yaptığı şeyler sebebiyle" şeklinde olması da caizdir. 


(150) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın zâlike ifadesiyle hazâ ifadesi Oo kasdedilmiştir. Yani, 
"Cehennem azabı olan bu (harf) azab, 

ellerinizin önceden yapmış olduğu şey sebebiyle olmuştur" demektir.. Biz 
bu hususu, Cenâb-ı Hakk'ın (BaHvtı j.Z) ifadesinde ele alıp açıklamıştık ki 
bu ifadenin manasının "Bu kitap..." şeklinde olduğunu ve bu mananın caiz 


olduğunu da beyan etmiştik. HS1 
Tabirinin İzahı 


Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun zahiri, bu fiilin failinin, "el" yani yed olmasını 
gerektirir.. Halbuki bunun böyle olması birkaç yönden imkânsızdır: 

a) Bu azâb onlara ancak, küfürleri sebebiyle dokunmuştur.. Halbuki küfrün 
mahalli, el değil kalbtir. 

b) El, bilgi ve ilmin mahalli değildir. Bu sebeple, mükellefiyet ete müteveccih 
olmaz. Binâenaleyh, azabın ele ulaştırılması mümkün değildir. İşte bu sebeple 
de, buradaki eydîküm kelimesini kudret manasına hamletmek gerekir. Bu iki 
mecazî ifadenin sebebi şudur: (el), iş yapmanın aleti ve vastasıdır. O işte 
müessir olan ise kudrettir, güçtür. Şu halde, "el"i, kişinin kudretinden kinaye 
kılmak güzel ve yerinde olmuştur. 

Bil ki, gerçek şudur: İnsan, tek bir cevherdir. O faaldir, idrâk edicidir, mü'mindir, 
kâfirdir, itaat eden ve isyan edendir. Bu uzuvlar ise, onun bu fiilinde alet ve 
vasıtalarıdırlar. Binâenaleyh, görünüşte fiil âlete, vasıtaya nisbet edilmiştir, ama 


gerçekte o fiil, insanın zâtının cevherine nisbet edilmiştir. [152] 


Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "ellerinizin önce yaptığı..." tabiri, bu cezanın, sözkonusu 
insandan sadır olan fiilden meydana 

gelmiş bir şey olmasını gerektirir. Nitekim sen, ikâbın ancak, insanın kesbetmiş, 
işlemiş olduğu bâtıl itikâdlardan ve onun müktesebi olmuş yerleşik melekeleri 
sebebiyle meydana geldiğini biliyorsun. Böylece bu ifade, akla da uygun olmuş 
olur. 

Daha sonra gelen"Bir de Allah, kullarına hakikaten zulümkâr değildir " buyruğu 


ile ilgili birkaç mesele vardır: H33] 
Birinci Mesele 


Bu cümlenin başındaki enne'nin i'rabtaki yeri hususunda, şu iki açıktana 
yapılmıştır: 

a) Şu kelime, başındaki harf-i cerrin hazf edilmesiyle, mahallen mansübtur. Yani, 
.M ü demektir. 

b) Sen, Hak Teâlâ'ntn zâlike kelimesini (mübtedâ olarak) mahallen merfü 
addedersen, o zaman, ennellâhe kelimesini de, ref mahalinde addetmiş, kılmış 
olursun.. Böylece kelamın takdiri, şeklinde olur. Kisâİ, bu kelamın başındaki 
elifin kesreli olması halinde de, mananın doğru olacağını söylemiştir. Böyle 
olması durumunda da bu ifâde, kendisinden öncesiyle münasebeti olmayan, yeni 


bir cümle olmuş olur. 054] 
İkinci Mesele 


Mutezile şöyle demiştir: "Şayet Allah, kâfirde küfrü yaratıp, sonra da ona bu 
yüzden azâb etmiş olsaydı, o zaman 

Allah, zalim olmuş olurdu. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın, "Bunun sebebi, ellerinizin 
önce yaptığıdır, bir de Allah'ın, kullarına hakikaten zulümkâr olmadığıdır" 
buyruğu, O'nun böylesi bir azâblandırma ile zâlim olmadığına delâlet eder. Zira 
kul, kendisine bu azabı gerektiren şeyi, fiili önceden yapmıştır. Bu da, o 
kimseden bu azabı gerektirecek şeyin daha önce sadır olmaması halinde, Allah 
Teâlâ'nın böylesi bir azab verdiğinde zâlim olacağına delâlet eder. Binâenaleyh, 
şayet küfrün ve günahın mucidi, faili kul değil, Allah olmuş olsaydı, o zaman 
Allah'ın zâlim olması gerekirdi. Hem bu ifade, Allah'ın zulme de kadir 
olduğuna delâlet eder. Zira, Allah zulme kadir olmamış olsaydı, zulmü, 
kendisinden nefyederek övünmesinde bir mana bulunmazdı. 

Bil ki bu meselenin izahı, Âl-i İmrân süresinde ayrıntılı olarak geçmişti 183). 


Dolayısıyla bu meseleyi burada tekrar ete almanın bir manası yoktur. Allah en 
iyi bilendir. H55] 


"Bunların gidişi Firavun hanedanıyla onlardan evvelkilerin gidişi gibidir. Onlar, 
Allah'ın ayetlerini inkâr etmişlerdi de, o da kendilerini, günahları yüzünden 
yakalamıştı. Çünkü Allah, en büyük kuvvetin sahibidir, cezası pek çetin olandır. 
Bunun sebebi şudur: Bir kavim, nefislerinde olan iyi hali değiştirmedikçe, Allah 
onlara ihsan ettiği nimeti değiştirmez ve şüphesiz ki O, herşeyi hakkıyla işiten, 
kemâliyle bilendir. Evet bunların hali, Firavun hanedanıyla onlardan evvelkilerin 
gidişi gibidir. Onlar, Rablerinin ayetlerini yalan saymışlardı da, biz de 
günahları yüzünden, kendilerini helak etmiş; Firavun'un hanedanını suda 
boğmuştuk. Bunların hepsi zâlim idiler" (Enfal. 52-54). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: H>o) 
Firavun İle Mekke Müşrikleri Arasında Benzerlik 


Allah Teâlâ, daha önce de açıkladığımız gibi, Bedir'de kâfirlerin ahirette başına 
gerek bu dünyada gerekse indirdiği ve indireceği azabları, cezaları beyan edince, 
bunun peşinden bunun, kâfir ve zalim olan herkes hakkında tatbik etmiş 
olduğu yolu ve âdeti olduğunu da beyan ederek. "Firavun hanedanının gidişi 
gibi" buyurmuştur. Buna göre mana, "Bunların küfürleri konusundaki âdetleri, 
tutumları, tıpkı küfürleri hususunda Firavun hanedanının âdeti gibidir " 
şeklindedir. Binaenaleyh onlar, boğulmakla cezalandırıldıkları gibi, bunlar da 
öldürülmek ve esir alınmakla cezalandırılırlar. Arapça'da, de'b kelimesinin asıl 
manası, bir şeyi, işi sürdürmek anlamına gelir. Nitekim, denilir ki, yani, 
"Falanca, o işe devam ediyor, onu sürdürüyor ve o hususta kendisini yoruyor" 
demektir. İnsan, âdetlerine devam edip onu sürdürdüğü için de, bu âdet ve 
tutuma, de'b adı verilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Çünkü Allah, en büyük kuvvetin sahibidir, cezası pek 
çetin olandır " buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı, onların başına 
gelen bu peşin, dünyevi azabtan başka, tehir edilmiş ve ertelenmiş bir başka 
azâblarının daha olduğuna dikkat çekmedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, onlara indirdiği o azabın sebebi yerine geçebilecek bir 
hususu zikrederek, "Bunun sebebi şudur: Bir kavim, nefislerinde olan iyi hali 
değiştirmedikçe, Allah onlara ihsan ettiği nimeti değiştirmez" buyurmuştur. 

Bu tabirle itgili birkaç mesele vardır: 517) 


Lafzının Sonundaki Nun?'un Düşmesi 


Cenâb-ı Hakk'ın lem yekü kelimesi hakkında, nahivcilerin çoğu şöyle 
demişlerdir: Bu nün ancak, sırf ğunneye benzemediği için ve ayrıca İm 
harflerine benzeyip kelimenin sonunda bulunduğu için; işte buna benzediğinden 
ötürü hazfedilmiştir. Bu, tıpkı senin, (çağırmadı, duâ etmedi);(atmadı, 
fırlatmadı) ve (izlemedi) demen gibidir. Vahidi ise şöyle demiştir: "Bu izah, 
Arapların, (zina etmedi) ve (hainlik etmedi) şeklindeki sözleriyle çelişki teşkil 
eder. Ve, Arapların,bu kelimelerin nün harfini hazfettiği de duyulmamıştır. " 
Vahidinin bu tenkidine, Ali İbn İsa cevap vererek şöyle demiştir: "Her fiilde, 
kâne (olmak) manası bulunduğu için, bu fiil, fiillerin aslı ve temelidir. Meselâ, 
bizim dövdü şeklindeki sözümüzün manası, (dövmüş idi); düvüyor şeklindeki 
sözümüzün manası da, (dövüyordu) şeklindedir. Bu hüküm, bütün fiiller 
hakkında caridir. Binâenaleyh, kâne kelimesinin, fiillerin temeli olduğu sabit 
olmuş olur. Böylece de, çoğu zaman onları kullanmaya ihtiyaç duyulmuştur. 
Bazan da, böylesi bir hazif muhtemel olmuştur. Ama, bizim şeklindeki 
sözlerimiz böyle değildir. Çünkü bu kelimeler her zaman kullanılmaz. 
Böylece, bu iki şey arasındaki fark ortaya çıkmış olur. Allah en iyi bilendir. 


(158| 
Allah'ın Takdiri İle Kulun Fiili Arasındaki Münasebet 


Kâdi şöyle demektedir: "Ayetin manası şudur" Allah Teâlâ onlara akıl, kudret 
vermek; engelleri ortadan kaldırarak yollarını kolaylaştırıp âsân etmek suretiyle 
in'am ve ihsanda bulunmuştur. Onun böyle yapmasının maksadı, onların. Allah'a 
ibadet ve şükürle meşgul olmaları, küfürden vazgeçmeleridir.. Fakat onlar 

bu durumları fısk ve küfr cihetine sarfedince, Allah'ın onlara olan nimetlerini 
değiştirmiş oldular. Böylece de hiç şüphesiz onlar, nimetin gazab-ı ilahi ile: 
lütuf ve keremin de, mihnet ve azâb ile değiştirilmesine müstehak oldular. " Kâdi 
sözüne devamla şöyle demektedir: "İşte bu husus, Allah Teâlâ'nın hiç kimseye 
işin başında azâb ve zarar vermediğine; O'nun yaptığı şeyin, daha önce işlenmiş 
birtakım günahlara verdiği bir karşılık olduğuna delâlet eden en kuvvetli 
delillerdendir. Binâenaleyh muarızlarımızın dediği gibi, eğer Cenâb-ı Hak o 
insanları ve onların bedenlerini ve akıllarını cehennem için yaratmış olsaydı, bu 
doğru olmazdı." 


Alimlerimiz de, ayetin zahirinin İmam Kâdi'ninL15921 dediği şeyi hissettirdiğini, 


ama ayeti bu manaya hamlettiğimiz takdirde, Allah'ın sıfatının insanın fiiline 
bağlı olması gerekeceğini söylemişlerdir. Çünkü eğer Allah'ın hükmü bu 
değiştirme ve iradeye göre olsaydı, o zaman bu hüküm ancak insanın o fiili 
yapması halinde tahakkuk eder; kuldan böyle bir fiil sâdır olmadığı zaman da, 
Allah'ın o hükmü ve iradesi tahakkuk etmemiş olurdu. Bu durumda da insanın 
fiili, Allah'ın zâtında bir sıfatın meydana gelmesinde müessir olmuş olurdu ve 
böylece insan, Allah'ın sıfatım değiştirmiş ve onda tesirli olmuş olurdu. Halbuki 
bunun böyle olamayacağı aklın bedaheti ile sabittir. Şu halde bu ayeti zahiri 
manasına hamletmenin mümkün olmadığı; doğrusunun Allah'ın, sıfatının, 
yaratıkların sıfatlarına galip gelmesi olduğu anlaşılır. Dolayısıyla (o hususta) 
Allah'ın hükmü ve kazası olmaz ise, kulun herhangibir işi yapması veya sözü 


söylemesi imkânsızdır. 1160) 
Kelimesinin Tekrarının İzahı 


Allah Teâlâ, ayette lâfzın iki kere zikretmiştir. Alimler bu hususta şu izahları 
yapmışlardır: 

1) İkincisi, adetâ birinciyi tafsil ve izah eder gibidir. Çünkü birincisinde, onların 
yakalanmaları; ikincisinde de denizde boğuluşları mevzu bahs edilmiştir ki 
bu, onların yakalanışlarıyla ilgili bir ayrıntıdır. 

2) Birincisi ile onların başına ölüm anında gelen şeyler, ikincisi İle de, kabirde 
ve ahirette onların başlarına gelecek azab kastedilmiştir. 

3) Birincisinde, "Onlar, Allah'ın ayetlerini inkâr etmişlerdi" ifadesi; ikincisinde 
de, "Onlar, Rablerinin ayetlerini yalan saymışlardı" ifadesi, yer almıştır. 
Binâenaleyh erinci ifade onların ilahi delilleri inkâr ettiklerine; ikincisi de Hak 
Subhanehu ve "eâlâ'nın onları büyütüp, onlara pek çok şekilde in'amda 
bulunduğuna, ama buna -ağmen, bunca nimetlere ve nimetlerin peşpeşe 
gelmesine karşılık, onların Allah'ın fet>iye etmesinin ve lutfedişinin 
(rububiyyetinin) delillerini inkâr ettiklerine bir işarettir. Binaenaleyh birincisinin 
cezası, onları yakalamak; ikincisinin cezası da, onları helak edip boğmaktır. İşte 
bu da, nimetlere karşı nankörlüğün, helak ve yok oluşta büyük tesiri olduğunu 
gösterir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra bu ayetini "Bunların hepsi zâlim idiler" diye 
bitirmiştir. Hak Teâlâ'nın bu sözle maksadı, onların inkar edip, isyanda 
bulunmaları ile kendi kendilerine; eziyet edip dehşete düşürmeleri ile ise, diğer 
insanlara zulmetmiş olduklarını ve kendisinin onları ancak zulümleri sebebiyle 
helak ettiğini itade etmektir. İşte bu noktada derim kr. "Mtahmrt ZaVımteri hefc 


e, yeryüzünü onlardan temizle. Çünkü onların fitneleri çok arttı ve serleri 
çoğaldı. Onları, senden başka hiç kimse def edemez. Binâenaleyh ey Kahhâr, ey 


Cebbar, ey Müntakim olan Allah'ım, sen onların hakkından gel!" (161) 
En İnatçı Kâfirler 


"Yeryüzünde yürüyen hayvanların Allah katında en kötüsü, şüphesiz ki kâfir 
olanlardır. Artık onlar iman etmezler. Onlar, içlerinden kendileriyle muahede 
ettiğin kimselerdir ki, her defasında muahedelerinden sonra ahidierini bozarlar. 
Onlar, sakınmazlar da" (Enfal55-56). 

Bil ki Allah Teâlâ, bütün kâfirleri "Bunların hepsi zâlim İdi/er" 
(Enfâ1.54)ifadesiyle vasfedince, onların bir kısmının şer ve inadda daha ileri 
derecede olduklarını ayrıca eyan ederek, buyurmuştur. Yani, "Allah'ın hükmü ve 
ilminde, yeryüzünde yürüyen hayvanların en kötüsü, kendisinde şu iki sıfat 
bulunan kimsedir" demektir: 

Birinci sıfat: Küfründe devam eden, onda ısrarlı olan ve inkârdan kesinlikle 


vazgeçmeyen kâfir. 1162) 
Ahdi Bozmak Kâfir Sıfatıdır 


İkinci sıfat: Devamlı surette ahdini bozan kimse. Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın, 
"İçlerinden kendileriyle muahede ettiğin kimseler..." tabiri, tabirinden bedeldir. 
Yani, "Kâfirlerden, kendileriyle ahidleştiğin o kimseler, yeryüzünde yürüyen 
canlıların en şerlisi, en kötüsüdürler " demektir. Ayetteki minhüm kelimesindeki 
min harf-İ cerri, ieb'iz (kısmilik) ifade eder. Zira, andlaşma sadece onların ileri 
gelenleriyle yapılır. cümlesi hakkında ehl-i maâni şöyle demektedir: Her 
seferinde ahdi bozmanın, onların âdet ve alışkanlıkları olduğunu beyân etmek 
için, Cenâb-ı Hak muzâri fiili mazi fiile atfetmiştir. İbn Abbas şöyle demektedir: 
Bunlar, Kurayzaoğulları'dır. Zira onlar, Allah'ın Resülüyle olan ahidlerini 
bozdular ve Bedir Gününde müşriklere silah vermek suretiyle, Resülullah'ın 
aleyhinde onlarla yardımiaştılar.. Sonra da, "biz yanıldık" dediler. Böylece de 
Hz. Peygamber onlarla, yeniden anlaşma yaptı.. Ama, Hendek Günü, bu 
andlaşmayı da bozdular.. Cenâb-ı Hakk, "Onlar, sakınmazlar da" buyurmuştur. 
Bu, "İnsanlar sözlerine güvensinler ve itimat etsinler diye, akla ve temkinli 
olmaya müracaat eden kimselerin adeti, ahdi bozmaktan sakınmaktır" demektir. 
Böylece Cenâb-ı Hak, devamlı olan küfrü ite bu şekilde ahdi bozmayı birarada 


yapan kimselerin, hayvanların en şerlisi olduğunu beyan buyurmuştur. 163 
Kâfirlere İbret-i Âlem Olacak Ders Verme 


"Onun için eğer bunları harbte yakalarsan, onlar ile, arkalarında olan kimseleri 
de ürküt. Umulur ki, onlar iyice ibret alırlar. Eğer bir kavmin hainliğinden 
endişeye düşersen, evvelâ hak ve adalet üzere keyfiyyeti 

kendilerine bildir ve ahidlerini at. Çünkü Allah hainleri sevmez" (Enfâl. 57-58). 
Bil ki, Allahu Teâlâ pekçok ayette Resulünü bazan yumuşak ve nazik olmaya 
teşvik etmiştir. Meselâ, Cenâb-ı Hakk'ın, "Biz, seni âlemlere ancak rahmet için 
gönderdik... " (Enbiyâ. 107) ayetiyle, "Artık onları bağışla, Allah 'dan da 
günahlarının bağışlanmasını iste, iş hususunda onlarla müşavere et " (Ah imran, 
159) ayeti böyledir. Cenâb-ı Hak, bazan da bu ayette olduğu gibi, O'nu sert ve 
şiddetli davranmaya teşvik ediyor. Bu böyledir, zira Allah, her defasında 
ahidlerini bozanlardan bahsedince, onlara ne şekilde muamele edilmesi 
gerektiğini de beyân ederek, "eğer bunları harbte yakalarsan " buyurmuştur. Leys 
şöyle demektedir: "Arapça'da, "onu ete geçirdik, onu yakaladık " manasında 
olmak üzere, "Falancayı falanca yerde yakaladık" denilir. Teşrid kelimesi ise, 
ızdırap vererek dağıtmak anlamına gelir. Nitekim, (ürküp kaçmak) ve (ürkütüp 
kaçırmak) denilmektedir." Buna göre ayetin manası, "Sen, savaşta ahdi bozan o 
kâfirleri ele geçirmeye muvaffak olursan, onlara, onlar vasıtasıyla arkada 
bulunacak bir iş yap, o şekilde cezalandır, muamele et!" demektir. 

Atâ, bu tabire, "Onları öldürmede ileri git, böylece başkaları senden korkmuş 
olurlar" manasını vermiştir. 

Bu ayete, "onlara, ahdi bozan diğer kimseleri de dağıtıp parçalayacak şekilde bir 
ceza ver" manası da verilmiştir. 

Yani, "Böylece onların arkalarında olan kimseler bu cezayı hatırlarlar da, bu 
onları ahidlerini bozmaktan alıkor, men eder" demektir. 

İbn Mes'üd, bu ifadeyi, üstteki noktayla ve zâl-i mu'ceme ile şeklinde okumuştur 
ki, bu da "dağıt" anlamındadır. Bu ifade sanki, jli fiilinin maklübu (çevrilmişi) 
gibidir. 

Ebü Hayve, min halfihim şeklinde okumuştur. Yani, "onları, peşlerini 
bırakmayarak darmadağın et " demektir. Çünkü iki kişiden birisi diğerini yendiği 
zaman, yenenler yenilenlerin arkasından giderek onları kovalarlar. Böylece Allah 
Teâlâ, Hz. Peygamber'e o vakit onları takip edip kovalamasını da emretmiş olur. 


[164] 


Anlaşma Yapılan Taraftan Hıyanet Endişesi 


Cenâb-ı Hakk'ın buyruğuna gelince, bu, "Ahid yapmış topluluklardan, açık ve 
zahir olan emareler sebebiyle, hıyanette bulunacaklarından ve ahidlerini 
bozacaklarından endişelenirsen, onların ahidlerini, açık ve doğru bir biçimde, 
kendilerine at. Bunu söyle yaparsın: Sen onlara, ahdi bozduğunu, fesh ettiğini 
açıkla ve seninle onlar arasındaki anlaşmayı sona erdirdiğini, kesip attığını çok 
açık ve net bir biçimde bildir. Onlar, ahdin devam ettiği zannını taşıyorlarken, 
onlarla savaşma Konusunda acele etme! Zira bu, senden yana zuhur etmiş olan 
bir hainlik olmuş olur. "Çünkü Allah, ahidlerine hıyanet edenleri sevmez" 
demektir. Bu ayet hakkında söylenecek son söz şudur: Allah Teâlâ, 
peygamberine, ahdi bozan kimselere karşı, kendisinin de, en sert ve acımasız bir 
biçimde ahdi bozmasını ve ahde vefa etmeme ve onu bozmayı vehmettirecek her 
türlü şeyden de, en titiz bir biçimde uzak kalmasını emretmiştir. 

Alimler şöyle demişlerdir: Ahdi bozmanın emare ve alâmetleri ortaya çıkınca, 
bu ortaya çıkış ya ihtimalli olur veya kesin ve kat'i. Eğer birinci ihtimal söz 
konusu olursa, ayette bahsedildiği biçimde, ahdin öteki tarafça da bozulduğunun 
bildirilmesi gerekir. Bu böyledir, zira Kurayzaoğulları, Hz. Peygamberle 
ahidleşip, sonra da O'nun aleyhine Ebu Süfyân ve onunla beraber olan 
müşriklere yardım etmişlerdir. İşte bu sebeple Allah'ın Resulü, onların, hem 
kendisine hem de ashabına zulmedecekleri endişesine düştü. Dolayısiyle, bu 
noktada devlet reisinin, onlara aynı şekilde ahdi bozduğunu haber vermesi ve 
onlara, kendileriyle savaşacağını duyurması gerekir.. Ama ahdi bozma kesin ve 
kafi bir biçimde ortaya çıkınca, burada ahdin bozulmuş olduğu keyfiyetinin 
bildirilmesine gerek yoktur. Bu tıpkı Resülullah (s.a.s)'ın Mekkelilere olan 
muamelesi gibidir; zira, o müşrikler, Hz. Peygamberin sorumluluğunda olan 
Huzaaoğullan'nı öldürmek suretiyle ahidlerini bozunca, Allah'ın Resulünün 
ordusu, o Mekkelilere, Mekke'ye dört fersah uzaklıkta olan Merru'z-Zahran 
denilen yerde ulaştı, yetişti. Allah doğruyu en iyi bilendir. Dönüş ve varış 


O'nadır, 465] 


İşkence Eden Kâfirler Cezasız Kalmazlar 


"O küfredenler (yakalarını kurtarıp) geçtiklerini ve (sizi) âciz bırakacaklarını 
asla zannetmesinler" (Enfâl, 59). 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [166] 


Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, peygamberine, harbte ele geçirdiği kimseler hakkında ne 
yapması gerektiğini açıklayıp, ahdi 

bozanlara nasıl davranması gerektiğini bildirince, kalbinde bir hasret kalmasın 
diye, Bedir Günü ve diğer savaşlarda ele geçiremediği kimselerin durumunu da 
beyan etmiştir. Çünkü onlar arasında, Hz. Peygamber'e çok eziyet etmiş olanlar 
vardı. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak,..."O küfredenler (yakalarını kurtarıp) 
geçtiklerini., asla zannetmesinler"buyurmuştur. 

Bunun manası şudur: "Onlar, seni geçince senin elinden kurtulmuş olurlar, 
böylece sen onlara müstahak oldukları cezayı veremezsin." Sonra bununla ilgili 
olarak iki görüş vardır: 

1) Bundan murad, "Onların senin elinden kurtulduklarını sanma. Çünkü Allah 
seni, onların kervanını ele geçirmeye muvaffak kılacaktır" manasıdır. 

2) Bu, "Sen, onların esirlikten ve ölümden kurtulduklarını, Allah'ın ikâbından ve 
ahiret azabından uzak kalacaklarını sanma. Zira onlar, âciz bırakamazlar. Yani, 
onlar bu kaçışla Allah'ı, kendilerinden intikam almaktan âciz bırakamazlar" 
demektir. Bu ifadenin maksadı, Hz. Peygamber (s.a.s)'ı, kendilerini yenemediği 


ve intikam alamadığı kimseler hakkında teselli etmektir. [167] 
Ayette Kıraat Farkları 


İbn Âmir ve Âsim'in râvisi Hafs, fiili ya'lı olarak,.. (o kâfirler zannetmesinler) 
şeklinde okumuşlardır. Bu okuyuşun doğru olduğunu göstermek için şu üç izah 
yapılmıştır: 

a) Zeccâc, bunun takdirinin, "Kâfirler, bizi geçip (elimizden kurtulacaklarını) 
sanmasınlar" şeklinde olduğunu söylemiştir. Zira bu ayet İbn Mes'üd (r.a)'un 
kıraatında, şeklindedir. Durum böyle olunca, bu ifade senin, (kalkacağımı 
sandım) sözlerin gibi olur. Kur'an'da en edatının hazfedilmesi çokça görülen bir 
husustur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "De Mi: "Siz, bana Allah'dan başkasına mı 
tapmamı emrediyorsunuz?" (Zümer, 64) buyurmuştur. Burada e'budu kelimesi, 
en €'bude "tapmamı" takdirindedir. 

b) Ayette, fiiline bir fail takdir edip, ifadesini birinci mef'ul saymamızdır. Buna 
göre kelamın takdiri, "Hiç kimse, o küfredenlerin kurtulmuş olacağını sanmasın" 
şeklindedir. 

c) Ebu Ali şöyle demiştir: "Yine birinci mef'ülü de takdir etmemiz (mahzüf 
saymamız) caizdir. Buna göre ayetin takdiri, "O küfredenler, kendilerinin 


(elinizden kurtulup) geçeceklerini sanmasınlar" şeklindedir. 

Kıraat imamlarının ekserisi bu fiili, muhatab Hz. Peygamber (s.a.s) olmak üzere, 
te'li olarak "Sen zannetme" şeklinde okumuşlardır. Buna göre ayetteki, 
"Oküfredenleri"ifadesi birinci meful Wy£** ifadesi ise ikinci meful olup, 
mahallen mansubtur. Kelamın takdiri ise "O küfredenlerin, öne geçeceklerini 


(elden kaçacaklarını) sakın sanma" şeklindedir. [168] 
Üçüncü Mesele 


Kıraat imamlarının ekserisi, ayetteki ifadesindeki inne edatını kesreli olarak, 
innehum şeklinde okumuşlardır ki en vazıh durum budur. Çünkü bu durumda bu 
ifade, kötülükleri yapanlar, bizden (kaçıp) savuşacaklarını mı sandılar" 
(Ankebut. 4) ayetinde olduğu gibi, kendinden önceki ifade ile ilgisi olmayan bir 
başlangıç cümlesidir. Çünkü bu (Ankebut, ) ayetinde, ifade tamamlandıktan 
sonra Cenâb-t Hak, "Ne fena hükmediyorlar" buyurmuştur. İşte nasıl, "Ne fena 
hükmediyorlar" (Ankebut. 4) ifadesi, kendinden önceki cümleden ayrı, yeni bir 
cümle ise, (tefsir ettiğimiz) ayetteki, "Onlar âciz bırakamazlar" ifadesi de 
böyledir. 

İbn Âmir, bunu elifin fethası ile ennehüm şeklinde okumuş ve onu birinci cümle 
üe ilgili (onun devamı) kılmıştır. Bu durumda da iki izah şekli vardır: 

a) Bunun takdiri, "Sen onların (elimizden kurtulup) geçtiklerini sanma, 
elimizden «açamazlar. İşte onlar küfürlerinin cezasını göreceklerdir" şeklindedir. 
b) Ebu Ubeyd şöyle demiştir: ifadesindeki iâ, zaid sayılır. Buna göre kelâmın 
*.akdiri, öj»ow fö '^SdH "Onların, (bizi) aciz bırakacaklarını sanma" 


şeklindedir. 1169) 


Düşmana Karşı Kuvvet Hazırlama Görevi 


"Siz de onlara karşı gücünüzün yettiği kadar kuvvet ve bağlanıp beslenen atlar 
hazırlayın ki bununla Allah'ın düşmanı ve sizin düşmanınız olanları ve bunlardan 
başka, sizin bilmeyip de Allah'ın bildiği diğer düşmanlarınızı korkutasmız. Allah 
yolunda ne harcarsanız, size eksiksiz ödenir ve siz asla haksızlığa 
uğratılmazsınız" (Enfâl, 60). 

Bil ki Allah Teâlâ, Peygamberine, kendisinden ahdi bozmak gibi bir davranış 
sâdır olan kimseyi korkutup darmadağınık etmesini ve ahdi bozacağından endişe 
ettiği kimse ile olan ahdini atmasını, kendisinin de o ahdi bozmasını emredince; 
bu ayette de, O'na, bu kâfirlere karşı hazırlık yapmasını emretmiştir. Şöyle 


denilmiştir: Bedir Hâdisesinde, hazırlıksız ve teçhizatsız olarak kâfirlerin üstüne 
gitme durumu olunca, Allah Teâlâ onlara, bir daha böyle yapmamalarını ve 
kâfirlere karşı mümkün olduğunca âlet, hazırlık ve kuvvet hazırlamalarını 


emretmiştir. [170] 
Kuvvet Nedir? 


Burada "kuvveften maksad, kuvvetin meydana gelmesine sebep olacak her 
şeydir. Alimler bu hususta birkaç izah zikretmişlerdir: 

1) Kuvvetten maksad hertürlü silahtır. 

2) Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) minberde bu ayeti okudu ve 


"Dikkat edin, burada kuvvet, "atış" manasınadır "LL 'dedi. Hz. 

Peygamber {s.a.s) bunu, üç kere tekrar etti. 

3) Bazıları, buradaki "kuvvef'in, "kaleler" manasına geldiğini söylemiştir. 

4) Me'âni âlimleri, "Evla olan, bu kelimeyi düşmana karşı harbetme hususunda, 
kuvvet elde edilecek herbirşeyi içine alan umumi bir manada anlamaktır. 
Binâenaleyh savaş ve cihadın âleti olan herşey, ayette bahsedilen "kuvvef'tendir. 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Kuvvet, "atış" manasınadır" şeklindeki sözü, atmanın 
dışında kalan şeylerin nazar-ı dikkate alınmasına mani değildir. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, "Hacc, Arafatfta vakfejdir. pişmanlık da tevbedir" 


H2 hadisi, bunların dışındakilerin nazar-ı dikkate alınmasına mani değildir. 
Aksine bu, burada zikredilen şeylerin, yapılması gerekenlerin kıymetti bir 
parçası olduğunu gösterir" demişlerdir. İşte bu ayet, cihada ok, silah temin 
ederek ve binicilikle atıcılığın öğretilmesi suretiyle savaşa hazırlanmanın farz 


olduğuna delâlet eder. Fakat bu farz-ı kifâyelerdendir. 473) 
Ribat'ın Manası 


sözündeki "ribât", cephe karargâhında bulunan askerler ve hayvanlar demektir 
veya rabıt kelimesinin çoğuludur. Bu tıpkı, fısal kelimesinin, fasıl (sütten 
kesilmiş yavru) lafzının çoğulu olması gibidir. Bağlanıp beslenen atların, cihad 
aletlerininin en kuvvetlilerinden olduğunda şüphe yoktur. Rivayet olunduğuna 
göre bir adam, İbn Sirin'e, "Falanca, malının üçte birini kalelerin (yapılmasında) 
kullanılması için vasiyet etti" dedi. İbn Sirin: "O parayla atlar satın alınır ve 
Allah yolunda bağlanıp beslenir, onlar üzerine binilip gaza edilir" dedi. Bunun 
üzerine o adam, "Fakat o, bunu kaleler için vasiyet etmiş" dedi. İbn Şirin de, 


"Kaleler, atlar demektir. Şairin şu şiirini hiç duymadın mı: "Andolsun ki ben, 
ölümden uzak durmam üzerine, (gerçek) kalelerin, kentlerin özlü çamurla 
yapılmış binaları değil anıtlar olduğunu anladım" demiştir. 

İkrime şöyle der: "Bu, dişi atların Dağlanıp beslenmesidir." Bu, aynı zamanda 
Ferrâ'nın da görüşüdür. Bunun izahı şöyle yapılabilir: "Araplar, atlar tarlalarda 
Dağlanıp beslendiğinde bunlara rubut derler. Bunun müfredi rabit şeklindedir. 
Bunun cem'i nbât, cem-ü'l-cem'i ise rubut gelir. Binâenaleyh buradaki "ribât", 
Allah yolunda sağlanıp beslenen atlar demektir. Bunlar "dişi atlar" diye tefsir 
edilmiştir. Çünkü cışi atlar, yavrulamak suretiyle çoğaldıktan için, bunların 
bağlanıp beslenmesi daha uygundur. Dolayısıyla bunları bağlayıp beslemek, 
erkek atları bağlayıp beslemekten saha iyidir. Bunu Vahidi rivayet etmiştir. 

Birisi şöyle diyebilir: Aksine bu kelimeyi, "erkek atlar" manasında anlamak daha 
-*Jnasib olur. Çünkü bu atları bağlayıp beslemenin gayesi, onlar üzerinde 
savaşmaktır. Düşmana hücumda, koşmada ve geri çekilmede, erkek atların daha 
kuvvetli olduğunda şüphe yoktur. Bu sebeple onlar üzerinde savaşmak daha 
kolay :>ur. Binâenaleyh ayetteki bu lafzı, "erkek atlar" manasına vermek gerekir. 
İkisi arasında bir çelişki söz konusu olunca, lafzı asli manasına hamletmek 
gerekir. Bu sa. kelimenin ister erkek, ister dişi olsun bağlanıp beslenen at 


manasına olmasıdır. HZA 
Kuvvetli Olmanın Faydaları 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu şeyleri hazırlamaya sebep olan şeyi de zikrederek, 
bununla Allah'ın düşmanı ve sizin düşmanınız atanları korkutasmız" 
buyurmuştur. Bu böyledir, çünkü kâfirler müslümanların savaşa -azırlandıklarını, 
savaşa hazır beklediklerini ve bütün silah ve aletleri tamamlamış ocuklarını 
bildikleri zaman, onlardan korkup çekinirler. Bu korku şu gibi pek çok şeyi 
sağlar: 

a) Kâfirler, İslam diyarına saldırmaya niyetlenemezler. 

b) Onların korkuları şiddetli olunca, çoğu kez, kendiliklerinden cizye vermeyi 
kabul ederler. 

c) Çoğu kez bu, onların iman etmelerine sebep olur... 

d) Ontar, diğer kâfirlere yardım edemezler... 


e) Bu, İslâm yurdunda ihtişam ve zinetin artmasına sebep olur. U75] 


Bilinmeyen Düşmanlar Kimlerdir? 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ve bunlardan başka, sizin bilmeyip de Allah'ın bildiği 
diğer (düşmanlarınızı)..." buyurmuştur. Bu ifadeyle şu kastedilmiştir: Cihâd, atet 
ve teçhizatını çoğaltmak, düşman olduklarını bildiğiniz düşmanları korkuttuğu, 
düşman olduklarını bilemediğiniz düşmanları da korkutur. Sonra bu ifadeyle 
ilgili olarak şu izahlar da yapılmıştır: 

1) En doğru olan bu görüşe göre, bunlar yani düşman olduklarını bilmediğiniz 
bu kimseler, münafıklardır. Buna göre mana, "Savaş alet ve teçhizatlarını 
çoğaltmak, kâfirlerin korkmalarını sağladığı gibi, münafıkların da korkarak 
dehşete kapılmalarını gerektirir..." şeklinde olur. 

Şayet, "Münafıklar, savaştan korkmazlar. O halde daha nasıl, sizin ileri sürmüş 
olduğunuz şey, onların korkmasını gerektirir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu korkutma işi, şu iki yöndendir: 

a) O münafıklar, müslümanların kuvvetini, alet ve teçhizatının çokluğunu 
müşahede ettiklerinde, müslümanların mağlup olacakları yolundaki ümit 
ve beklentileri sona erer. Bu da, o münafıkları, kalben kâfir olmayı terketmeye 
ve samimi birer müslüman olmaya sevkeder. 

b) Müslümanlar arasına fesat ve tefrika sokma hususunda yollar ve çareler 
aramak, onlar arasında çeşitli musibet ve belâların meydana gelmesini bekleyip 
durmak, münafıkların âdetidir.. Binâenaleyh, münafıklar müslümanların son 
derece kuvvetlendiklerini görünce, onlardan korkarlar da, bu kötü fiillerini 
terkederler. 

2) İbn Cüreycin Süleyman İbn Musa'dan rivayet ettiği şu husustur: "Bu 
(düşmanlıklarını bilemediğiniz) kimselerle, kâfir cinler kastedilmiştir. Rivayet 
edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s) ayetini okumuş ve ve bunların cinler 
olduğunu söylemiş, daha sonra da, "Şeytan (dn), İçinde soylu bir at bulunan bir 
evde, hiçbir kimseyi çarpamaz" buyurmuştur. Hasan el-Basri de: "Atın 
kişnemesi, cinleri korkutur" demiştir. Bu görüş, müşkillik arzetmektedir. Zira, 
cihat alet ve teçhizatını çoğaltmanın, cinlerin korkutulmasında müessir olacağı 
düşünülemez... 

3) Müslümana, kâfir düşman olduğu gibi; aynı şekilde müslümana, bazan 
rnüslüman da düşman olur. Binâenaleyh, müslüman kimsenin durumu kuvvetli 
olur, silâhı da çok olursa, böylesi müslümandan kâfir olan düşmanlar korktuğu 
gibi, ister kâfir ister müslüman otsun, ona düşmanlıkta bulunan herkes korkar. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah yolunda ne harcarsanız..." buyurmuştur. Bu 
tabir hem cihadı, hem de diğer haytr yerlerine şamil olan genel bir kavramdır. 
buyruğu hakkında İbn Abbas: "O İnfâkınızın ücreti size tastamam ödenir... Yani, 
Allah o intakınızın ücretini, ahirette boşa çıkarmayacağı gibi, dünyada da 


hemencecik bedelini verir" "Sizlerin alacağı mükafaat noksanlaştırılmak 
suretiyle, zulme ve haksızlığa da uğratılmazsınız..." manasını vermiştir. İbn 
Abbas, bu tefsiri yapınca, bu manayı te'kid eden, "Bu iki bağ mahsulünü vermiş, 


bundan bir şeyi eksik bırakmamıştı"(Kehf,33 ayetini okumuştu. [176] 
Barış İsteyen Düşman İle Barış Yapımız 


"Eğer (düşmanlar) banşa meylederlerse, sen de ona yanaş ve Allah'a güvenip 
dayan. Çünkü O, her şeyi hakkıyla işiten, kemâliyle bilendir" (Enfâl, 61). 

Bil ki Allah Teâlâ, düşmanı korkutacak kuvvet ve üstünlüğü beyan edip 
açıklayınca, bundan sonra da, onların korkarak barışa yanaştıklarında, sulha 
meylettiklerinde, bu durumdaki hükmün, bu sulhu kabul etmek olduğunu beyân 
buyurmuştur. Nadr şöyle demektedir: "Arapça'da, birisi birisine uyup onun 
sözünü dinlediğinde, denilmektedir. " Buna göre ayetin manası, "Eğer onlar 
sulha meylederlerse, sen de sulha yanaş..." şeklindedir. Ayette, selm ifadesine 
raci olacak zamir, kendisiyle (müennes olan) fa'le (yapmak, fiil) ve cünha 
(meyletmek, yanaşmak) kelimeleri kastedildiğinden, müennes getirilmiştir. Bu 
tıpkı, "Şüphesiz ki Rabbin, bunun ardından elbette bağışlayıcıdır, hakkıyla 
esirgeyicidir" (A-râf. 153) ayeti gibidir. Cenab-ı Hak ifadesindeki zamir İle, 
"Onların, bunu yapmalarından sonra..." manasını kastetmiştir. " 

Keşşaf sahibi ise, Ayetteki selm kelimesinin zıddı olan harb kelmesinin müennes 
olmasından dolayı, müennes kabul edildiğini; nitekim şair: (Sen, barış halinden 
istediğini alırsın...) beytinde minhftdaki müennes zamiri selm hakkında 
kullanmıştır. 

Âsım'ın ravisi Ebu Bekr, bu kelimeyi sin'in kesresiyle silm; diğer kıraat imamları 
da sin'in fethasıyla selm okumuşlardır ki bu iki kullanılış da aynı manayadır. 
Katâde bu ayetin Cenâb-ı Hakk'ın, "artık o müşrikleri, onları nerede bulursanız, 
öldürün"(jevbe.5)ve "Allah'a inanmayan ...kimselerle muharebe ec#n"(T«vt», 
29) ayetleriyle neshedildiğini söylemişlerdir. 

Bazıları da bu ayetin mensuh olmadığını; ancak ne var ki bu ayetin, kendisinde 
bir maslahat ve fayda bulunduğu zaman, sulhu emretmeyi ihtiva ettiğini 
söylemişlerdir. Binâenaleyh, imam (komutan) onlarla barış yapmanın faydalı 
olduğunu gördüğünde, yine de onlarla bir veya daha fazla yıl sürecek bir barış 
anlaşması yapması caiz değildir. (Kısa süreli anlaşmalar yapar.) Güç ve kuvvet 
müşriklerden yana ise, halifenin, müslümanların yararına olmak üzere, onlarla 
on yıl sürecek bir barış anlaşması yapması caizdir. Ama, Hz. Peygamber'e ittiba 
ve iktida için, daha fazla süre için barış anlaşması caiz değildir. Zira Hz. 


Peygamber, Mekkelilerle on yıllığına barış yapmıştı. Daha sonra o Mekkeliler, 
bu müddet bitmeden önce ahidlerini bozmuşlardı. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "ve Allah'a güvenip dayan..." buyruğuna gelince bu, "Sana, 
barışta bir yardım olsun ve o müşrikler ahidlerini bozup da vefasızlık 
yaptıklarında sana yardım etsin diye, o müşriklerle yaptığın anlaşmalar 
hususunda işi Allah'a havale et " demektir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bu 
emri ile ahdi bozmanın yasaklığına dikkat çekmek için, "Çünkü herseyi 
hakkıyla işiten, kemâliyle bilen O'dur" buyurmuştur. Zira Allah, kullarının 
saklayıp gizlediğini bilir, söyledikleri herşeyi işitir. 

Mücâhid, bu ayetin Kurayza ve Nadir (yahudileri) hakkında nazil olduğunu 
söylemiştir ki, ayetin onlar hakkında olması, zahirinin umumi manası üzere 


bırakılmasına (alınmasına) mani değildir. Allah en iyi bilendir. U77 


Düşmanın, Hıyanet Kasdı İle Barış İstemesi 


"Eğer sana hilekârlık yapmayı isterlerse, muhakkak ki sana Allah yeter. O, seni 
yardımı ile ve mü'minlerle destekleyendir. O, onların gönüllerini sevgi ile 
birleştirmiştir. Sen, yeryüzündeki herşeyi toptan harcasan bile, yine de ınn 
gönüllerini (böyle) birleştiremezdin. Fakat Allah onların aralarını bulup 
kaynaştırdı. Çünkü O, azizdir, hakimdir" (Enfâl. 62-63). 

Bil ki Allah Teâlâ Önceki ayette sulhu emredince, bu ayette de sulh 
hükümlerinden nni zikretmiştir. O da şudur: Onlar hilekârlık niyetiyle sutha 
yanaşırlarsa bile, o sulhu kabul etmek gerekir. Çünkü hükümler zahiri duruma 
göre verilir. Çünkü sulh, imandan :2na kuvvetli ve önemli birşey değildir. Biz 
"iman"a, bâttna değil de zahire göre "Jkmettiğimize göre, bunda bu, haydi haydi 
olur. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, My. M) buyurmuştur. Bundan maksad, daha 
önce geçen "Eğer barışa meylederlerse..." buyruğunda zikredilen kimselerdir. 
Buna göre şayet, "Eğer bir kavmin hainliğinden endişeye düşersen, evvelâ hak -e 
adalet üzere keyfiyeti kendilerine bildir ve ahidlerini af"(Enfâi,58),yani, "o ahdin 
bozulduğu ortaya çıktığında böyle yap" buyurmamış mıdır? Bu ise, bu ayette ; «ı 
edilen hükme terstir?" denilir ise, biz deriz ki: "HakTeâlâ'nın "Eğer bir kavmin 
ginden endişeye düşersen " buyruğu, bu endişenin, çok güçlü emarelerle kuvvet 
kazanması halinde sözkonusudur. Bu ayette bahsedilen hilekârlık ise onların 
kalblerinde meydana gelen bir tür nifak ve yalan durumu ile ilgili olup, bu da, 
onların bir şerre niyetlendiklerine ve bir fitneyi uyandırmaya kastettiklerine 
delâlet eden bazı ipuçları ortaya çıkmadığı durumda sözkonusudur. Aksine 
onların müşahade edilen halleri, anlaşmada sebat edeceklerini ve mücadeleyi 
bırakacaklarını göstermektedir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, bunun peşinden "Muhakkak ki sana Allah yeter" yani, 
"Allah sana kâfidir ve O, senin imdadına yetişir" buyurmuştur, ve tabirleri aynı 


manaya gelir. [178] 


Allah'ın, Resulünü Desteklemesi 


"O, sen/ yardımı ile destekleyendir" buyruğu hakkında müfessirler şöyle 
demişlerdir: "Allah, Bedir Günü nusreti ile seni güçlendirip sana yardım etti." 
Ben derim ki: "Bu yardımı sırf Bedir Günü'ne hasretmek hatadır. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in işi, hayatının başından vefatına kadar, her an ilâhi bir iş ve 
yüce bir tedbir ile olmuştur. Bu hususta mahlükatın kesbinin bir tesiri yoktur. 
Cenâb-ı Allah daha sonra, 'Ve müminlerle (destekleyendir)" buyurmuştur. İbn 


Abbas (r.a), bununla "Ensâr"'ın kastedildiğini söylemiştir. 

Eğer, "Cenâb-ı Allah, "O, seni yardımı ile destekleyendir" buyurmuş olduğuna 
göre, O'nun yardımının yanında, daha mü'minlere ne ihtiyaç vardır ki, bir de "ve 
müminlerle" buyurmuştur?" denilirse, biz deriz ki, "Destekleme ve 
kuvvetlendirme, ancak Allah tarafından olur. Fakat bu iki şekilde olur: 

a) Malum ve alışılmış olan zahiri sebepler vasıta kılınmakstzın yapılan. 

b) Malum ve alışılmış sebepler vasıta kılınarak yapılan. Ayetteki, "yardımı ile" 
ifadesinden, bunlardan birincisi ve "mü'minlerle" ifadesinden, ikincisi 


kastedilmiştir. 72) 
Allah'ın, Mü'minlerin Kalblerini Birleştirmesi 


Allah Teâlâ daha sonra, peygamberi mü'minler ile nasıl destekleyip 
kuvvetlendirdiğini beyan buyurarak "Sen yeryüzündeki herşeyi toptan harcasan 
bile, yine de onların gönüllerini (böyle) birleştiremezdin. Fakat Allah onların 
aralarını bulup kaynaştırdı" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele 


bulunmaktadır; 180] 
Birinci Mesele 


Hz.Peygamber (s.a.s), son derece gururlu, kibirli ve geleneklerine şiddetli bir 
taassupla bağlı olan bir kavme gönderilmişti. Öyle ki, bir kabileden bir kimse, 
başka bir kabileden birisine bir tokat vursa, o adamın kabilesi kendisine vuranın 
kabilesiyle savaşır, böylece de onun intikamını alırlardı. Daha sonra ise onlar, 
bu hallerini tamamiyle terkettiler. O derecede ki, onlardan bir kimse, babasını, 
oğlunu ve kardeşini dahi öldürebilecek hale geldi ve, Hz. Peyambere itaat 
etmede birleşerek bir araya geldiler, onun yardımcıları ve dostları oldular. 

Bu ayette sözkonusu edilenlerin, Evs ve Hazveç kabileleri olduğu da ileri 
sürülmüştür. Çünkü bu iki kabile arasında, şiddetli bir düşmanlık bulunuyordu. 
Bunlar, devamlı bir savaş halinde idiler. Ama, daha sonra bu amansız kin ortadan 
kalktı; böylece aralarında bir ülfet, bir muhabbet ve bir sevgi meydana geldi.. 
Binâenaleyh, bu şiddetli düşmanlığı silip götürmek, onu, kuvvetli bir sevgiye ve 
katıksız, tam bir ihlas haline dönüştürmek, ancak Allah'ın kadir olabileceği 
şeylerdendir. Böylece bu durum, Hz. Muhammed (s.a.s)'in nübüvvetinin 


doğruluğuna dair apaçık bir mucize olmuş olur. u81] 


Kalblere Hükmetmek Allah'a Aittir 


Alimlerimiz, kalbin halleri olan inançlar, iradeler ve kerametler gibi 
fiillerin tamamını Allah'ın yarattığına dair, bu ayetle istidlal etmişlerdir. Bu 
böyledir, zira o ülfet, o sevgi ve o kuvvetli muhabbet, ancak iman etmek ve 
Allah'ın Resulüne (s.a.s) uymakla tahakkuk etmiştir. Binâenaleyh şayet iman 
etme işi Allah'a ait bir fiil değil de, kulun fiili olsaydı o zaman bu imana dayanan 
muhabbet ve ülfetin de, Allah'a ait bir fiil değil de kulun bir fiili olması 
gerekirdi. Halbuki bu, ayetin açık ve sarih beyanının aksine bir durum olur. 

Kadi ise şöyle demiştir: "Şayet, Allah'ın an be an, her zaman tahakkuk eden 
lütufları olmasaydı, bu haller meydana gelmezdi. Binâenaleyh, işte o katıksız 
ihlâs, bu manada Allah'a izafe edilmiştir. Bunun bir benzeri de, sırf babasının 
yardımı ve kendisini terbiye etmesi sebebiyle meydana geldiği için, çocuğunun 
elde etmiş olduğu ilim ve edebin, onun babasına mal edilmesidir. İşte burada da 
böyledir." 

Cevap: Sizin, bütün bu anlattıklarınız, ayetin zahiri martından dönmek vç. soü, 
mecazi manasına hamletmektir. Hem, bütün bu lütuflar, mü'minler hakkında 
tahakkuk ettiği gibi, kâfirler hakkında da söz konusudur, tahakkuk eder 
Binâenaleyh şayet burada, lütufların dışında birşey sözkonusu olmasaydı, bu 
manaların mü'minlere tahsis edilmesinin bir manası olmazdı. Hem, akli del*! de 
bu ayetin zahirim güçlendirmektedir. Bu böyledir, zira kalbin, nefrete karşılık 
rağbet ve arzu ile: ya da rağbete mukabil nefret ile vasfedilmesi mümkündür. 
Dolayısiyle, bu iki taraftar birinin diğerine üstün gelebilmesi için mutlaka bir 
müreccihin bulunması gerekir. 

Eğer müreccih Allah olursa, zaten elde etmek istediğimiz netice de budur.. 
Binâenaleyh böylece, ayetin sarih ifadesinin, akli delilin sarahatiyle 
kuvvetlenmiş olduğu ortaya çıkar. O halde, Kâdi'nin bu konuda söylemiş olduğu 


şeylere ihtiyaç yoktur! 182] 
Sevgi ve Nefretin Mahiyeti 


Bu ayet, Mekkelilerin İslâm'a girmelerinden ve Allah'ın Resulüne tabi 
olmalarından önce, devamlı bir düşmanlık 

ve şiddetli muharebeler, savaşlar içinde bulunduğuna delâlet eder. Öyle ki onlar 
birbirlerini öldürüyorlar, baskınlar düzenliyorlardı.. Halbuki onlar, Allah'a, 
O'nun peygamberine ve âhiret gününe iman edince, bu düşmanlıklar silindi, 
katılıklar ve sertlikler son buldu ve aralarında tam bir sevgi, müessir ve güçlü bir 


muhabbet meydana geldi. 

Bil ki, bu konuda gerçek şudur: Sevgi, ancak bir hayrın ve bir kemâlin tahakkuk 
edeceği düşünüldüğü zaman meydana gelebilir. O halde sevgi, bu hususi 
düşünceye bağlı bir durumdur.. Binâenaleyh, her ne zaman böyle bir düşünce 
mevcut olursa, sevgi de tahakkuk etmiş, bulunmuş olur. Yine, her ne zaman 
kötülük ve kızgınlık, buğz düşünülürse, o zaman da nefret ve kin meydana 
gelmiş olur. 

Sonra, hayırlar ve mükemmellikler iki kısma ayrılır: 

a) Devamlı olup, değiştirmek, tebdil etmek gibi hususlardan uzak olan hayırlar 
ve kemâller... İşte bunlar, ruhani kemâller ve ilahi saadetlerdir. 

b) Değişen, tebeddül eden kemâller. Bunlar da maddi kemaller ile bedeni 
mutluluklardır. Bunlar, tıpkı bir cıvanın bir halden başka bir hale geçmesi gibi, 
çok çabuk değişir ve tebeddül ederler. Mesela insan, Zeyd ile arkadaş olması 
sayesinde, büyük bir servete sahip olacağını düşünür ve onu sever. Fakat 
bilahare, bu malı elde edemiyeceğini anlayınca da, ona buğzeder, muhabbet 
duymaz. İşte bundan dolayı, "Aşık ile maşuk arasında, çoğu kez aynı günde 
defalarca arzu ve nefret tahakkuk eder. Çünkü maşuk, aşıkı, malı için istemiştir. 
Halbuki bu iki husus da, değişmeye ve başka bir hale dönüşmeye müsaittir. 
Dolayısiyle, bu İkisi arasında meydana gelen sevgi ve düşmanlık, devamlı 
olmayıp, aksine çok çabuk kaybolan ve çok çabuk değişen şeyler olmuşlardır. 
Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Sevgi ve dostluğu gerektiren, eğer 
dünyevi hayırları, maddi mutlulukları elde etmek arzusu olursa, muhabbet, 
kemâli düşünmeye; kemâli düşünme de, o kemâlin tahakkuk etmesine tâbi 
olduğu için, bu dostluk ve sevgi hemen silinip gider ve hemencecik değişir. 
Binâenaleyh, böyle bir kemâl hemen silinip gittiği ve değiştiği için, bunun 
neticeleri de hızlı değişme ve çabucak kaybolma, başka hale dönüşme olur. 

Ama, muhabbeti icab ettiren şey, deölşme ve kaybolmadan uzak, ayrıca da 
devamlı olan mükemmellikler fikri ve düşüncesi olursa, o sevgi de devamlı ve 
değişmez olur... Çünkü devamlılık ve değişmeme hususunda, neticenin (burada 
sevgi) durumu, illetin (burada, mükemmellikler düşüncesi) durumuna tâbi o!»jr.. 
İşte, Cenâb-ı Hakk'ın, "Dostlar o gün birbirine düşmandır. Takva sahipleri 
müstesna.." 

f. 65) ayetinden maksad budur. 

Bunu iyice kavradığın zaman, biz diyoruz ki: Araplar, Hz. Peygamber (s.a.s) 
gelmezden önce, mal. makam ve övünme peşindeydiler. Onların sevgüen. bu tür 
(dünyevi, maddi) sebeplere bağlı idi. İşte bundan dolayı da bu tür sevgi, çabuk 
silinip kayboluyor ve onlar, en ufacık bir sebepten dolayı dahi çeşitli harblerin ve 


fitnelerin içine düşebiliyorlardı. Fakat, Hz. Peygamber (s,a.s) gelip, onları 
Allah'a ibadet etmeye, dünyaya iltifat etmemeye ve âhtrete yönelmeye çağırınca, 
onların düşmanlıkları ve sertlikleri silinip gitti ve onlar, birbiriyle ülfet eden, 
birbiriyle uyuşan Kardeşler haline geldiler. Hz. Peygamber'in vefatından sonra, 
dünyevi hakimiyet onlara açılıp, onlar da dünyayı elde etmeye yönelince, 
birbirleriyle savaşıp vuruşmaya taşladılar. İşte, bu hususta üzerinde durulacak 
gerçek sebep budur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu ayetini, "Çünkü O, azizdir, hakimdir" diye 
bitirmiştir.. Yani, "Kalblerde tasarruf edebilen; o kalbleri düşmanlık halinden 
dostluğa, nefretten rağbete dönüştüren Kahir ve Kadir; yaptığını son derece 
sağlam ve muhkem bir şekilde yapan Hakim O'dur. Yahut Hakim'in buradaki 
manası: "Kullarının faydasına ve isabetli tutuma göre hükmeden" demektir. Bu 


iki farklı tefsir, Cebr ve Kader telakkisindeki farklılıktan ileri gelmektedir. [183] 
Yirmi Mü'min İkiyüz Kâfiri Yenmelidir 


"Ey Peygamber, sana da, mü'minlerden senin izince gidenlere de Allah yeter. Ey 
Peygamber, mü'minleri harbe teşvik et. Eğer içinizden sabr ü sebata mâlik yirmi 
kişi bulunursa, onlar İkiyüze galib gelirler. Eğer sizden 

yüz kişi olursa, kâfirlerden binini yener. Çünkü onlar, anlamayan bir güruhturlar" 
(Enfâl, 64-65) 

Bil ki Allah Teâlâ, düşmanlarının kurdukları hile ve tuzaklarına karşı, 
peygamberine yardım edeceğini vaadedince; bu ayette de ona, her şeye karşı 
mutlak manada yardım ve muzafferiyet va'adetmiştir. Mananın böyle olması 
halinde ayetlerde bir tekrar söz konusu olmaz. Çünkü, önceki ayette mana, "Eğer 
onlar, sana tuzak kurmak isterlerse, onların hakkından gelme hususunda Allah 
sana yeter" şeklinde iken, bu ayette ise mana, gerek dini gerekse dünyevî olarak, 
ihtiyaç duyulan her hususa şamildir, Bu ayet. Bedir Savaşı'ndan az önce 
Beydâ'da nazil olmuştur. 

Cenâb-ı Hakk'ın Müminlerden senin izince gidenlere de..." 

ifadesiyle, Ensâr kastedilmiştir. İbn Abbas (r.a)'dan da şu rivayet edilmiştir: "Bu 
ayet, Hz. Ömer'in müslüman olması hakkında nazil olmuştur." Said ibn Cübeyr 
ise şöyle demektedir: "Hz. Peygamber'in davetiyle, otuzüç erkek ve altı kadın 
müslüman olmuştu. Bunlardan sonra da, Hz. Ömer müslüman oldu. İşte bunun 
üzerine bu ayet nazil oldu." Müfessirler şöyle demişlerdir: Bu görüşe göre bu 
ayet, Hz. Peygamber'in emriyle, Medeni olan bir süre içine yazılmış Mekki bir 
ayettir. Ayetin tefsiriyle alâkalı olarak şu iki görüş ileri sürülmüştür: 


a) Kelamın takdiri, "Allah, sana ve sana tâbi olan mü'minlere yeter, kâfidir" 
şeklindedir. Ferrâ şöyle demiştir'Hasbüke tabirindeki kâf, cer; men kelimesi 
ise nasb mahallindedir. Buna göre, ayetin takdiri 

"Allah sana ve sana tâbi olanlara yeter" şeklindedir. Nitekim şair de "Savaş 
kopup barış bozulunca, işte o zaman, sana ve Dahhâk'e, keskinleştiriimiş kılıç 
(yardıma olarak) yetecektir" demiştir. Arapların çoğu, 

"Sana ve kardeşine yeter..." demeyip, aksine onlar arasında mutâd olan, 
şeklinde denilmesidir," 

b) Takdirin, "Sana, Allah yeter; sana, mü'min olan etbâın, tabi olanların da 
yeter" şeklinde olmasıdır. Ferrâ şöyle demektedir: "Bu, bu hususta yapılan 
izahların en güzelidir. Yani, "Birinci görüşün, "Yardımcısı Allah olanın halinin 
başkalarının yardımı sebebiyle artması veya eksilmesi imkânsızdır" şeklindeki 
bir mana ile de desteklenmesi mümkündür.." Hem, hükmü bunların toplamına 
nisbet etmek, bu toplamdan birinin bu işin meydana gelmesinde yeterli 
olmayacağı zannını uyandırır. Halbuki Allah, bundan münezzeh ve yücedir." 
Buna şu şekilde cevap verilebilir: Her şey Allah'dandır. Ancak ne var ki, 
alışılmış sebeplere binâen meydana gelmeyen yardımlar bulunduğu gibi, 
alışılmış sebeplere binâen meydana gelen yardımlar da bulunmaktadır. İşte bu 
farktan dolayı, Cenâb-ı Hak mü'minlerin yardımına da itibar etmiştir. 

Sonra da Allah Teâlâ, "Her ne kadar sana, benim ve mü'minlerin yardımı yeterli 
ise de, senin buna ancak, mü'minleri savaşmaya teşvik etmen şartıyla güvenmen, 
itimad etmen gerekir. Zira ben, o mü'minlerin savaşta nefislerini ve mallarını 
harcamaları, benzetmeleri şartıyla sana yeterim" buyurmuştur. İşte bu sebepten 
dolayı da Cenâb-ı Hak "Ey Peygamber, Müminleri harbe teşvik et!" 
buyurmuştur. Tahrid (teşvik etmek) kelimesi, Arapça'da tıpkı (teşvik etmek) 
kelimesi gibi olup, manaları bir şeye teşvik ve terğib etmek demektir. Zeccâc bu 
kelimenin iştikakı hususunda, uzak ihtimal olan başka bir izahda bulunarak şöyle 
demiştir: "Arapça'da tahrid kelimesi insanın, bir şahsı,yapmaması ve aykın 
davranması halinde, harid olacağını bildiği bir şeye teşvik etmek"'tir.. Hârid, 
"neredeyse helak olacak olan kimse" demektir. Cenab-ı Hak bu sözüyle, Hz. 
Peygamber'in teşvik etmesinden sonra mü'min kimselerin savaşmamaları 
halinde, o mü'minlerin helak olacaklarına işaret etmek istemiştir." Binaenaleyh 
Zeccâc'a göre tahrid kelimesi, hârid (helak olan) ve harad (halsiz ve perişan 
olma) kelimesinden iştikak etmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer içinizden sabr-u sebata malik yirmi kişi 
bulunursa, onlar iki yüze galip gelirler" buyurmuştur. Cenâb-ı Hak, bu ayet ile 
(yani bu haber cümlesi ile) bir durumu haber vermek istemeyip, aksine böyle 


yapmayı emretmek istemiştir. Cenâb-ı Hak sanki bu ifade ile. "Sizden yirmi kişi 
bulunursa, onlar savaşta sabr-u sebat gösterip gayretli davransınlar. Böylece de 
ikiyüz kişiyi yensinler " demek istemiştir. Bu tabir ile haber verme manasının 
murad edilmediğine şunlar delildir: 

1) Eğer bu cümle ile, haber verme kasdedilmiş olsaydı, o zaman, "Kâfirlerden iki 
yüz kişi asla, yirmi mü'mini yenemez" denilmesi gerekirdi. Bunun olamayacağı 
malumdur. 

2) Allah Teâlâ, "Şimdi Allah sizden yükü hafifletti..." (Entu,m)buyurmuştur. Bu 
olr neshdir ve nesh, habere değil emre (hükümlere) uygun düşer. 

3) Allah Teâlâ hımHan sonraki avetin sonunda, "Allah, sabr u sebat edenlerle 
beraberdir" (Enfai, 66) buyurmuştur. Bu ifade, savaşta sabr-u sebat gösterme 
hususunda bir teşviktir. Binaenaleyh, her nekadar bir haber lafzı ile gelmiş ise 
de, bu ayet ile bir emir manasının kasdedildiği sabit olmuştur. Bu tıpkı "Anneler 
çocuklarını iki tam yıl emzirirler" (Bakara, 233) ve "Boşanmış kadınlar kendi 
kendilerine üç hayız ve temizlenme müddeti beklerler" (Bakara, 228) ayetlerinde 
olduğu gibidir. (Bunlardan maksad "emzirsinler" ve "beklesinler" diye 
emretmektir. ) 


(Tefsir ettiğimiz) bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: HSH 
Birinci Mesele 


Ayetteki, "Eğer içinizden sabr-u sebata mâlik yirmi (Kişi) bulunursa..."ifadesi, 
Allah Teâlâ'nın bu hükmü ancak, o kimselerin buna sabretmesi ve gücü yetmesi 
şartı ile vâcib kıldığına delâlet eder. Bu şart da ancak şu hususlar mevcut 
olduğunda gerçekleşmiş olur: 

a) O kimsenin, güçlü kuvvetli olması. 

b) Kalbinin cesaretli olması, korkak olmaması. 

c) Ancak, ya taktik icabı geri çekilme veya diğer birliğe katılma maksadıyla geri 
çekilmesi hariç, savaştan kaçmaması. Çünkü Allah bu iki tür geri çekilişi, 
geçen ayetlerinde müstesna tutmuştur. Bu üç şart tahakkuk ettiğinde, bir 
mü'minin on kâfire karşı durabilmesi gerekir. 

Bil ki bu mükellefiyet, Cenâb-ı Hakk'ın, önceki "Ey Peygamber! Sana da, 
mü'minlerden senin izince gidenlere de Allah yeter" buyruğundan ötürü güzel ve 
yerindedir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, mü'minlere yetişeceğini ve onlara yardım 
edeceğini va'adettiğine göre, bu mükellefiyet kolay gelir. Çünkü Allah'ın 
kendisine yardım edeceğine garanti verdiği kimselere, bütün kâinatta yaşayanlar 


birleşseler, yine de eziyet edemezler. 1183) 


Yirmi ve Yüz Sayılarını Zikretmenin Hikmeti 


Ayetteki, "Eğer içinizden sabr-u sebata mâlik yirmi kişi bulunursa, onlar iki yüze 
galip gelirler. Eğer sizden yüz 

kişi olursa, kâfirlerden binini yenerler" buyruğunun neticesi, bir mü'minin, 
on kâfire karşı durmasının vâcib 

olduğunu belirtmeye varır. O halde bu kısa ifadeyi bırakıp da, ayetteki gibi uzun 
anlatımı tercih etmenin hikmeti nedir? 

Buna şöyle cevap verilir: Ayetteki bu ifâde tarzı, vâkâya uygun olarak gelmiştir. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), çeşitli seriyyeler gönderiyordu ve genel olarak 
seriyyedeki kimselerin sayısı yirmiden az, yüzden fazla olmuyordu. İşte bundan 


dolayı Cenâb-ı Hak, ayette bu iki sayıyı zikretmiştir. [186] 
Üçüncü Mesele 


Nâfi. İbn Kesir ve İbn Âmir, bunu tâ ile in tekun, bundan sonraki fiili de 
aynı şekilde ve in tekün şeklinde okumuşlardır. Ebu Amr, birincisini yâ ile, 
ikincisini tâ ile okurken; diğer kıraat imamları her iki fiili de yâ ile okumuşlardır. 


(187) 
Kâfirler Anlamayan Bir Güruhtur 


Allah Teâlâ, bu galip gelişteki sebebi de, "Çünkü onlar anlamayan bir 
güruhturlar" diye beyan etmiştir. Bunu şu 

şekillerde izah ederiz: 

Birinci şekil: Allah'a ve ahiret gününe inanmayan kimselere göre, sonsuz saadet 
ve sevinç, bu dünya hayatındakinden ibarettir. Böyle düşünen kimse, hiç 
şüphesiz dünya hayatı hususunda son derece cimri olur ve dünya hayatının zeval 
bulmasını istemez. Ama bu dünya hayatında bir saadetin olmadığına, gerçek 
saadetin ve mutluluğun âhiret yurdunda olacağına inanan kimse, bu dünya 
hayatına aldırış etmez, ona iltifat etmez ve ona zerre kadar değer vermez. 
Böylece de cihada çok sağlam bir kalb ve kesin bir irade ile yönelmiş olur. 
Durum her ne zaman böyle olsa, bu şekildeki bir tek mü'min, önceki inançtaki 
pek çok kimseye mukavemet edebilir. 

İkinci şekil: Kâfirler sadece kendi kuvvet ve saltanatlarına güvenirler. 
Müslümanlar ise, yalvarıp yakararak, Rablerinin yardımını dilerler. Kim böyle 


olursa, yardım ve muzafferiyet ona daha layık ve uygundur. 

Üçüncü şekil: Bu izahı ancak riyazât ve mükâşefe ehli (tasavvufcular) anlarlar: 
Kendisinde ilim ve maritetullah bulunan kalb sahipleri, mahlukat karşısında çok 
heybetli görünürler. İşte bundan ötürü alim bir kimse, güçlü ve kuvetli, ama câhil 
insanlardan müteşekkil bir grup yanında bulunduğunda, o güçlü, kuvvetli ve 
câhil kimseler, bu alim karşısında korkuya düşer, ona saygı ve ta'zim gösterip, 
ona hizmet ederler. Hatta diyoruz ki: Güçlü yırtıcı hayvanlar bile, bir insanı 
gördüklerinde ondan korkar ve ondan uzak durur. Bu heybetli oluş, ancak 
insanda akıl nurunun bulunması sebebiyledir. Yine hakim bir adamın kalbine 
marifetuliahın nuru taht kurduğunda, bunun uzuvları güçlü kuvvetli olur. 
Kalbinde marifetuliahın nuru tecelli ettiğinde çoğu kez daha önce yapamamış 
olduğu işleri yapabilecek güç ve kuvvete erişir. Bunu iyice anladığın zaman 
deriz ki: Mü'min bir insan, cihada yöneldiğinde sanki canını ve malını, Allah'ın 
rızasını elde etmek için harcamış gibi olur. Böylece de sanki o, Allah'ın celâlinin 
nurunu müşahede eder, bunun peşi sıra kalbi güçlenir, ruhu kemale erer ve başka 
insanların yapamayacağı şeyleri yapar. İşte "mükâşefe" ile ilgili bütün bu haller, 
mü'min kimsenin, kâfirden daha kuvvetli olduğuna delalet eder. Eğer bu olmaz 
ise, bunun sebebi o ilahi tecellinin insanın kalbinde nadiren ve zaman zaman 


zuhur etmesinden ötürüdür. Allah en iyi bilendir. H88] 
Yüz Mümin İki Yüz Kâfiri Yenmelidir 


"Şimdi Allah sizden yükü hafifletti. Bildi ki sizde bir bir za'af var. O halde eğer 
içinizden sabırlı yüz kişi olursa, iki yüz kâfiri yenerler; eğer, sizden bin kişi 
olursa, iki bin kâfire, Allah'ın izniyle galebe çalarlar. Allah sabr-u sebat edenlerle 
beraberdir" (Enfât, 66). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [89] 
Birinci Mesele 


Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s), on müslümanı, yüz kişilik 
bir kâfir ordusuna karşı 

gönderiyordu. Nitekim Hz. Hamza (r.a)'y'. Bedir Savaşı'ndan önce, otuz 
süvari ile birlikte kâfir bir topluluğa gönderdi. Onları, Ebu Cehil üçyüz süvari ile 
karşıladı. Müslümanlar o kâfirlerle savaşmak istediler ama, Hz. Hamza onlara 
engel oldu. Yine Hz. Peygamber (s.a.s), Abdullah b. Üneys (ra)'i, Halid b. 
Safvan el-Hüzeli'yi öldürmeye gönderdi. Halid, bir grup insan içinde 


bulunuyordu. Bundan dolayı Abdullah onu tanıyamadı, koşup, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e geri geldi ve: "Ey Allah'ın Resulü, onu bana tavsif et" dedi. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Onu gördüğünde şeytanı hatırlarsın ve tüylerinin 
ürperdiğini hissedersin. Onun, benim için bir ordu topladığı haberini aldım. Git 
ve onu öldür" buyurdu. Abdullah der ki: "Ben de o tarafa gittim. Ona yaklaşınca, 
içimde bir ürperti hissettim. O da benim için, "Bu adam da kim?" deyince, ben, 
"Bir Arap... seni ve ordunu duydum sana katılmaya geldim" dedim. Onun 
yanında gitmeye başladım. Bir fırsatını bulunca onu kılıcımla öldürdüm ve 
oradan hızla uzaklaşıp, Hz. Peygamber (s.a.s)'e gittim ve onu öldürdüğümü 
söyledim. Hz. Peygamber (s.a.s) de bana bir âsâ vererek, "Bunu tut. Çünkü bu, 


Kıyamet günü benimle senin aranda bir alâmet olacak" buyurdu. [190] 
Burada Nesh Bulunup Bulunmadığı 


Önceki ayetteki mükellefiyet müslümanlara zor ve ağır gelince, Cenâb-ı Hak, bu 
ayetle müslümanların üzerinden o yükü kaldırdı. Atâ'ntn rivayetine göre İbn 
Abbas (r.a) şöyle demiştir: "İlk emir inince, muhacirler niyazda bulunarak: "Ey 
Rabbimiz, biz açız; düşmanımız ise tok. Biz gurbetteyiz, düşmanımız ise 
yurdunda ve ailesi içinde. Biz memleketimizden, mallarımızdan ve çoluk 
çocuğumuzdan ayrı düşmüşüz, düşmanımız ise böyle değii" dediler. Ensar da: 
"Biz hem düşmanımfzla uğraşıyoruz, hem de din kardeşimiz olan muhacirlere 
yardım ediyoruz" dediler. İşte bunun üzerine, hükmü hafifleten bu ayet indi." 

İkrime de şöyle der: "Müslümanların sayısı az iken, bir müslüman on kâfire veya 
on müslüman yüz kâfire karşı sabr-u sebat göstermekle emrolunmuşlardı. Fakat 
muslümanlarm sayısı çoğalınca, Cenâb-ı Hak, onlar hakkındaki bu hükmü 
hafifletti. İşte bundan ötürü İbn Abbas: "Üç kişiden kaçan mü'min. firar etmiş 
olmaz. Ama iki kâfirden kaçan, firar etmiş sayılır" demiştir. Velhasıl âlimlerin 
çoğu, "Şimdi Allah sizden yükü hafifletti.." ayetinin, önceki ayeti neshettiğini 
söylemişlerdir. Ebü Müslim el-İsfehâni ise, bunu nesih saymamıştır. Ebu 
Müslim'in görüşü şu şekilde izah edilir: Allah Teâlâ, bir önceki ayette, Eğer 
sizden sabr-u sebata mâlik yirmi kişi bulunursa, onlar ikiyüz kâfire galip 
gelirler" buyurmuştur. Farzet ki biz bu haber cümlesini (galip gelsin manasında) 
bir emir sayıyoruz. Fakat bu emir, o yirmi kişinin, ikiyüz kâfire karşt koymaya 
sabredebilmeleri şartına bağlıdır. "Şimdi Allah sizden yükü hafifletti" ayeti ise, 
bu şartın bunlarda mevcud olmadığına delâlet eder. Binâenaleyh bunun neticesi 
şu olur: Önceki ayet, o hususi ve belli şart bulunduğunda, o hükmün sabit 
olacağına delalet eder. Bu ayet ise, o şartın bu bahsedilen cemaatta 


bulunmadığına delâlet eder. İşte bu sebeple de o hüküm, bunlar için söz konusu 
olmamış olur. Böyle olması hafinde de asla bir nesh tahakkuk etmiş olmaz. Eğer 
diğer alimler: "Ayetteki, "Eğer sizden, sabr-u sebata malik yirmi kişi bulunursa, 
onlar ikiyüz kâfire galip gelir" ifadesi, "içinizde, ikiyüz kâfire karşı koymaya 
sabreden yirmi kişi bulunsun" manasındadır. Bu manaya göre, bunda bir neshin 
olmuş olması gerekir" derlerse, biz deriz ki: Bu ayetten muradın, "Eğer sizden, 
ikiyüz kişiye karşı koyacak, sabırlı yirmi kişi bulunursa, o ikiyüz kişiye karşı 
cihad etsinler" şeklinde bir mana olduğu niçin söylenemesin? Netice olarak 
ayetin lafzı, bir haber cümlesi şeklindedir. Biz ayetin zahirine muhalefette 
bulunarak, onun emir manasında olduğunu söyledik. Ama şart nazar-ı dikkate 
alındığında, bu ifadeyi zahirine göre anlarız. Buna göre bu kelamın takdiri, 
“Eğer" sizden, ikiyüz kişiye mukavemet edebilecek sabırda yirmi kişi bulunursa, 
onlar, o ikiyüz kâfire mukavemet etsinler" şeklindedir. Bunun manasının böyle 
olması halinde de, nesh söz konusu olmaz. 

Buna karşılık eğer o âlimler, "Şimdi Allah sizden (yükü) hafifletti" ayeti bu 
mükellefiyetin, onlara daha önce yönelmiş olduğu hissini vermektedir" derlerse, 
biz deriz ki: "Hafifletme" lafzının, daha önce ağır bir mükellefiyetin 
bulunduğuna delâlet ettiğini kabul etmiyoruz. Çünkü Arapların âdeti, bu gibi 
ifadeleri de "bir ruhsat" manasına kullanmaktır. Bu tıpkı, Cenâb-ı Hakk'ın, hür 
bir erkeğe, bir cariyeyi 

rvlâhlamâ ruhsatı verdiği ayetindeki, "Allah sizden hafifletmek isler..." (Nisa, 
26) ifadesi gibidir. Burada bir nesh söz konusu değildir. Bu, hür kadınlarla 
evlenme gücüne sahip olmayan hür erkeklerin, cariyelerle evlenebileceklerini 
ifade etmektedir. İşte (tefsir ettiğimiz) bu ayette de böyledir. 

Sözün özü şudur: O yirmi kişi, bu sabr şartı kendilerinde tahakkuk ettiği bir 
yerde idiler. Binâenaleyh bu mükellefiyet, onlara vacib olmuştur. Bundan dolayı, 
Cenâb-ı Hak, o şartın bunlar hakkında bulunmadığını ve bunların içinde onu 
yapamayacak zayıf kimselerin bulunduğunu beyân edince, oniar bu sıkıntıdan 
kurtuldular. İşte bundan dolayı haklarında, "Şimdi Allah sizden yükü hafifletti" 
denilmesi doğru oldu. Allah Teâlâ'nın bunu, önceki ayetin hemen peşinden 
getirmesi de, burada bir nesh olmadığına delâlet eder. Çünkü nesneden ayeti, 
mensüh ayetle peşpeşe getirmek caiz değildir. 

Şayet o âlimler, "Nâsih ve mensüh meselesinde nazar-ı dikkate alınan, o 
ayetlerin okunuş sıraları (Kur'an'da yer alış sıraları) değil, nazil oluş sıralarıdır. 
Çünkü âyet okunuşta bazan önde yer alır, bazan sonda yer alabilir. Baksana, 
kocası ölmüş kadının iddeti hakkındaki nâsih ayet, (Kur'an'da) mensüh ayetten 
önce yer almıştır" derlerse, biz deriz ki: Nâsih ayetin, mensüh ayetle bir arada 


bulunması caiz olmadığına göre, bunun okunurken de (yani Kur'an'daki sırasıyla 
da) caiz olmaması gerekir. Meğer ki kesin bir sebep ve delil bulunsun. Siz ise 
böyle bir delil getirmiyorsunuz. Sizin, kocası ölmüş kadının iddeti ile ilgili nâsih 
ayetin, mensühtan önce yer aldığından bahseden sözünüze gelince, biz deriz ki: 
"Ebu Müslim, Kur'an'da neshin olduğunu hiç kabul etmiyor. Binâenaleyh bu 
sözle, onu susturmak nasıl mümkün olur?" İşte Ebu Müslim'in görüşünün izahı 
budur. 

Ben de derim ki: Eğer Ebu Müslim'den önce, mutlak manada bu neshin mevcud 
olduğunda ümmetin bir icması varsa, bu hususta hiçbir söz söylenemez. Yok 
eğer böyle bir icmâ tahakkuk etmemiş ise, Ebu Müslim'in görüşü sahih ve 
güzeldir. pul] 


Allah'ın Cüz'iyyatı Bilmesi 


Hişam, ayetteki, "Şimdi Allah sizden yükü hafifletti. Bildi ki hiç şüphesiz sizde 
bir za 'af var' ifadesini, Hak Teâlâ'nın cüz'iyyatt (teferruatı) ancak, onlar var 
olurken bilebildiğine delil getirerek şöyle demiştir: "Bu ifade, "Allah, şu anda 
içinizde zayıfların olduğunu bildi.." demektir. Bu ise, Allah'ın, onların içlerinde 
zayıfların bulunduğunu ancak o vakitte bildiğini gösterir." Kefamcılar, Hişam'ın 
bu görüşüne şu şekilde cevap vermişlerdir: "Bu ayet, "Allah Teâlâ, birşey henüz 
meydana gelmeden, onu meydana gelmiş ve olmuş olarak değil, meydana 
gelecek birşey olarak bilir. Ama o iş meydana gelip olurken de, onun meydana 
gelmiş olduğunu bilir. Binâenaleyh ayetteki, "Şimdi Allah sizden yükü hafifletti. 
Bildi ki hiç şüphesiz sizde bir zaaf var" buyruğunun manası, "şu anda onun olup 
bittiğine dâir ilim tahakkuk etti. Daha önce var olan bilgi ise, o şeyin olacağı ve 


meydana geleceğine dair olan bilgi idi" şeklindedir." [192] 
Üçüncü Mesele 


Âsim ve Hamza, bu kelimeyi hem bu ayette, hem de Rüm Süresinde (54 ayette) 
dâd harfinin fethası ile; diğer kıraatimamları ise, her iki yerde dâd'in zammesi 
ile, du'fen şeklinde okumuşlardır ki, her iki kıraat de, sahih iki kullanış şeklidir. 
Da'f ve du'f kelimeleri, tıpkı meks ve muks gibidir. Hafs, bu kıraatte Asıma 
muhalif olarak, her iki ayette de kelimeyi zamme ile okumuş ve: "Bunun dışında, 


Kur'an'ın hiçbir ayetinin kıraatinde Âsım'a muhalefet etmedim" demiştir. [193] 


Mü'minin Kâfirden Kaçması Haramdır 


Bu ayetin gereğine göre, üzerine mükellefiyetin bina edildiği şey, ister köle ister 
hür olsun, iki müşrike karşı duran her baliğ ve mükellef müslümanın, 
elinde savaşabileceği bir silahı bulunduğu müddetçe, onlardan 

kaçmasının haram olmasıdır. Ama etinde savaşabileceği bir silahı kalmaz ise, o 
zaman kaçabilir. Eğer o müslümana karşı üç kâfir savaşıyorsa, onun kaçması 
helâldir ama, sabretmesi daha güzeldir. Vahidi, "Basit" adlı eserinde şunu rivayet 
etmiştir: "Komutanları sırayla, Zeyd b. Harise, Ca'fer b. Ebü Talib, Abdullah b. 
Revâhâ olan üç bin kişilik Mu'te Ordusu, ikiyüzbin kişilik müşrik (Bizans) 
ordusuna karşı durmuştur. Bunların yüzbini Rumlardan, yüzbini de Araplaşmış 
kimselerden idi. Bu Araplaşmış olanlar, Lahm ve Cüzam kabileleridir." (94) 


Beşinci Mesele 


Ayetteki, "Allah'ın izniyle" ifadesinde, bu galibiyetin ancak Allah'ın izniyle 
olabileceği izah edilmiştir. Bu ifadedeki "izin" kelimesi ile "irade" manası 
kastedilmiştir. Bu da biz (eht-i sünnetin), fillerin yaratılması ve bütün işlerin 
irâde edilmesinin Allah tarafından olduğu görüşümüze delâlet eder. 

Bil ki Allah Teâlâ, ayetini, "Allah sabr-u sebat edenlerle beraberdir" buyruğu ile 
tamamlamıştır. Bununla, bir önceki ayetindeki, "Eğer içinizden sabr-u sebata 
malik yirmi kişi bulunursa, onlar ikiyüz kişiye galip gelirler" ifadesi ile anlatılan 
sabr-u sebata mâlik kimseler kastedilmiştir. Böylece Cenâb-ı Allah, bu ayetin 
sonunda Kendisinin sabredenlerle birlikte olduğunu bildirmiştir ki bu, "O yirmi 
kişi eğer sabreder ve düşmana karşı sebat gösterirterse, benim yardımım ve 
muvaffak kılmam onlarla beraberdir" manasına gelir, Bu da, Ebu Müslim'in 
görüşünün doğruluğuna delâtet eder. Ebu Müslim'in görüşü, bu hükmün mensüh 
olmayıp, aksine bu şekliyle sabit olduğudur. Çünkü o yirmi kişi, eğer ikiyüz 
kişiye karşı koyabilirlerse, o hüküm devam ediyor demektir. Yok eğer buna kadir 
olamaziarsa, bu ayetteki hüküm ortadan calkmış demektir. H2S] 


"Hiçbir peygamberin yeryüzünde ağır basıp (harb edip) zaferler kazanmcaya 
kadar, esirler alması vâki olmamıştır. Siz geçici dünya malım arzu ediyorsunuz. 
Halbuki Allah âhireti ister. Allah azizdir, hakimdir. Eğer Allah'ın geçmiş bir 
hükmü olmasaydı, aldığınız şeyde size herhalde büyük bir azab dokunurdu. 
Artık elde ettiğiniz ganimetlerden helal ve hoş olarak yiyin. Allah'a itaatsizlikten 


sakının. Şüphesiz ki Allah gafurdur, rahimdir" (Eniai, 67-69). [196] 
Ayetteki Farklı Kıraatler 


Bil ki ayetin gayesi, Hz. Peygamber (s.a.s)'e cihad ve savaşın bir diğer hükmünü 
öğretmektir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: H97] 


Birinci Mesele 


Ebu Amr, tâ ile buradaki fiili, en teküne; diğer kıraat imamları ise yâ ile, en 
yeküne şeklinde okumuşlardır. Ebu 

Amr'ın bunu tâ ile okumasının sebebi, esra kelimesinden ötürüdür. Çünkü esrâ 
(esirler) kelimesi ile erkek esirler kasdedildiği için müzekkerltk kastedilir ise de 
bu, lafız olarak müennesdir. (Onun için fiil de müennes kılınmıştır. ) 

Yâile okunmasına gelince, bunun sebebi şudur: 

a) Fiil önce zikredilmiştir. 

b) Esrâ kelimesi mana bakımından müzekkerdir. 

c) Burada fiil ile fail arasına bir fasıla (başka bir kelime) girmiştir. Bu üç 
sebepten 

herbiri mevcud olduğu için, fiili müzekker getirmek gerekir. Bu tıpkı senin 
(Adamlar geldi), (Kabilen hazır oldu); (Kadıya bir kadın geldi) cümlelerinde 
olduğu gibidir. O üç sebeb biraraya gelince fiili müzekker olarak getirmek daha 
evlâ olur. 

Keşşaf sahibi şöyie demiştir "Ayetteki kelimesi, marite olarak şeklinde; esra 
kelimesi, usârâ şeklinde; yushine kelimesi şeddeli olarak yüsahhine şeklinde de 


okunmuşlardır." [198] 
Bedir Esirleri 


Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanına, içlerinde amcası 
Abbas ile Akil b. Ebu Talib'in bulunduğu yetmiş esir getirildi. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s), bu esirler hakkında Hz. Ebu Bekir ile istişare edince o, 
"Bunlar senin kavmin ve akrabalarındır. Onları hayatta bırak. Belki Allah onlara 
tevbe nasib eder. Onlardan, ashabına güç ve kuvvet kazandıracak fidye al" dedi. 
Hz. Ömer de bunun üzerine ayağa kalktı ve, "Onlar seni yalanladılar ve seni 
yurdundan çıkardılar. Binâenaleyh onları öne çıkar ve boyunlarını vur. Çünkü 


onlar küfrün ileri gelenleridir. Üstelik Allah seni fidye almaktan müstağni 
kılmıştır. Bundan dolayı Hz. Ali'ye Akiti, Hz. Hamza'ya Abbas'ı, bana da 
akrabam olan falancayı öldürme müsaadesi ver de, onların boyunlarını vuralım" 
dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Allah birtakım insanların kalblerini yumuşatır 
ve onların kalbleri sütten daha yumuşak olur. Yine Allah birtakım kimselerin 
kalblerini sertleştirir ve onların kalbleri taştan daha sert olur. Ey Ebu Bekir, sen 
tıpkı Hz, İbrahim gibisin. Çünkü O, "Kim bana uyarsa işte o, bendendir. Kim de 
bana karşı gelirse, (ey Rabbim) sen gafur ve rahimsin" (ibrahim, 36) demişti. 
Yine "Sen tıpkı Hz. İsa gibisin. Zira o, "Eğer kendilerine azab edersen şüphe yok 
ki onlar senin kullarındır. Eğer onları yarhğarsan, mutlak galip ve yegâne hüküm 
ve hikmet sahibi olan da, hakikaten sensin seni." (Maide, us); Ey Ömer, sen de 
tıpkı Hz. Nuh gibisin; zira o, şöyle demişti: "Ey Rabbim, yeryüzünde kâfirlerden 
yurt tutan hiçbir kimse bırakma'." (Nüh. 26); *Keza sen, Musa gibisin, çünkü O, 
"Sen onların mallarını yok et ey Rabbimiz, kalblerini şiddetli sık ki onlar o çetin 
azabı görecekleri zamana kadar iman etmeyeceklerdir "(Yunus.ss)demiştir,.." 
buyurdu. Neticede, Allah'ın Resulü, Hz. Ebu Bekr'in görüşüne meyletti. Rivayet 
olunduğuna göre Hz. Peygamber Hz. Ömer'e "Ey Ebâ Hafs dedi -bu ona 
künyesiyle.tIk hitab edişi idi-; sen bana amcam, Abbas'ı öldürtmemi mi teklif 
ediyorsun?..." dedi. Bunun üzerine Hz. Ömer: "Vay Ömer'in haline, anası ona 
ağlasın, onu kaybetsin!1 demeye başladı. Rivayet olunduğuna göre Abdullah İbn 
Revana da, o esirlerin, odunu bol bir ateş üzerinde yakılmalarını teklif etti de, 
bunun üzerine Abbas ona: "Sen, sıla-i rahmi kestin" dedi. 

Yine rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s), "onlardan fidye almadan 
veya boyunlarını vurmadan hiçbirini bırakmayın!" dedi. İbn Mesud diyor ki: " 
Ben Süheyl İbn Beydâ hariç. Zira ben onu, müslüman olduğunu söylerken 
duydum..." oedim. Bunun üzerine Allah'ın Resulü sustu, benim de korkum 
şiddetlendi. Daha sonra da Allah'ın Resulü, "Süheyl İbn Beydâ hariç!" dedi..." 
Ubeyde es-Selmani'den de, Allah'ın Resulünün, ashabına şöyle dediği duyuldu: 
"İsterseniz onlan öldürünüz; isterseniz, onlardan fidye alırsınız, fakat sizden de 
onların sayısınca şehid düşer. " Bunun üzerine ashâb, "Hayır, biz fidye alırız " 
dediler. (Böyle diyenler), Uhud'da şehid oldular. Esirlerin fidyesi yirmi; Abbas'ın 
fidyesi ise kırk okiyye idi. Muhammed İbn Şirin'den, onların fidyelerinin yüz 
okiyye olduğu rivayet edilmiştir. Bir okiyye, kırk dirhem (gümüş) veyahut da altı 
dinar (altın)dır. Rivayet Sunduğuna göre ashâb fidyeyi alınca, işte bu ayet-i 
kerime"nazil oldu. Bunun üzerine Hz. Ömer, Allah'ın Resulünün yanına girdi; 
bir de ne görsün, Allah'ın Resulü ve Ebu Bekir ağlıyorlar!.. Bunun üzerine Hz. 
Ömer, "Ya Resülellah, bana söyle bakalım.. Eğer ağlayabilirsem ağlayayım. Yok, 


ağlayamazsam, ağlamaya çalışayım..." dedi Buna karşılık Hz. Peygamber: "Ben, 
ashabımın fidye almasından dolayı, onlara ağlıyorum." Yakınındaki bir ağacı 
kastederek, "Bana, onların azabı şu ağaçtan daha yakın olarak gösterildi. Şayet 
bir azab inecek olsaydı, Ömer ve Sa'd ibn Muâz hariç, hiç kimse kurtulamazdı " 


dedi. İşte, bu ayetin sebeb-i nüzulü hakkındaki söz bundan ibarettir. [199] 
Hz. Peygamber'in İsmet Vasfına Haksız Yere İtiraz 


Peygamberlerin ismet sıfatı hakkında ileri geri konuşup, bunu kabul 
etmeyenler, birkaç yönden bu ayete tutunmuşlardır: 

1) Hak Teâlâ'nın, "Hiçbir peygamberin yeryüzünde ağır basıp (harb edip) 
zaferler kazanıncaya kadar, esirler alması vaki olmamıştır. " buyruğu esir 
almanın Altah tarafından yasaklanmış olduğu hususunda sarih bir ifadedir. Ama, 
bu savaşta esirler alınmıştır. Burada esirler alındığına da, şu iki husus delâlet 
etmektedir: 

a) Hak Teâlâ'nın bu ayetten sonra gelen, "Ey peygamber, ellerinizdeki esirlere de 
M'..."(EnHi, 70t buyruğudur. 

b) Bahsettiğimiz rivayetler, Hz. Peygamber (s.a.s)'ın o kâfirleri öldürmeyip, 
aksine onları esir edindiğine delâlet eder. Binâenaleyh, işte bu bakımdan, 


peygamber için bir günah söz konusudur. i 
2) Allah Teâlâ, gerek Hz. Peygambere, gerekse Bedir'e katılan ashabının 
tamamına, kâfirlerini öldürmelerini emretmiştir. Bu da Cenâb-ı Hakk'ın, 


"hemen vurun boyunlarının üstüne, vurun onların herbir tarafına... "(Enfâi. 12) 
ifadesidir. Halbuki, emrin zahiri vücüb ifade eder. Binâenaleyh, onlar 
öldürmeyip, onları esir edinince, bu esir atma işi bir günah olmuş otdu. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s), fidye alınmasına hükmetmiştir. Halbuki, fidye almak 
da masiyettir. Fidye almanın masiyet olduğuna şu iki husus delâlet eder: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz geçici dünya malını arzu ediyorsunuz. Halbuki Allah 
ahireti ister" buyruğudur. Müfessirler bu ayette geçen arada'd-dünya tabiriyle 
fidye almak manasının kastedildiği hususunda ittifak etmişlerdir. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer Allah'ın geçmiş bir hükmü olmasaydı, aldığınız şey 
yüzünden size herhalde büyük bir azâb dokunurdu" buyruğudur. Halhuki, yine 
müfessirler bu ayette geçen" aldığınız sözüyle, o fidyenin murad edildiği 
hususunda ittifak etmişlerdir. 

4) Hz. Peygamber (s.a.s) ile Ebu Bekir ağlamışlardır. Halbuki Hz. Peygamber 
(s.a.s), sırf fidye alınmasına hükmettiğinden dolayı ağladığını açıkça belirtmiştir. 
İşte bu da, bunun bir günah olduğuna delâlet eder. 


5) Hz. Peygamber (s.a.s), "Bu azabın inmesi yaklaşmıştır. Şayet inseydi, ondan 
sadece Ömer kurtulurdu" buyurmuştur. Bu da, bir günahın söz konusu olduğuna 
delalet eder. İşte, peygamberlerin ismet sıfatına ta'n eden kimselerin, bu ayete 
tutunarak yapmış oldukları izahın tamamı budur. 

Bunların ileri sürmüş olduğu izahların birincisine şu şekilde cevap verilir: Cenab- 
ı Hakk'ın, "Hiçbir peygamberin 

yeryüzünde ağır basıp (harb edip) zaferler kazanincaya kadar, esirler alması vâki 
olmamıştır" buyruğu, esir almanın meşru olduğuna; ancak ne var ki bunun, daha 
önce yeryüzünde ağır basma, hakimiyet kurma şartına bağlı olduğuna delâlet 
eder. Ayetteki hatta yüshine tabiriyle öldürmek ve şiddetli bir korku salmak 
manası kastedilmiştir. Sahabenin Bedir Savaşında büyük bir müşrik kitlesini 
öldürdüğü hususunda şüphe yoktur. Yeryüzünde hakimiyet kurmanın şartı, 
insanların, müşriklerin tamamını öldürmek değildir. Sonra ashâb, bu kadar 
kimseyi öldürdükten sonra bir grubu esir almıştır. Halbuki ayet, yeryüzünde 
hâkimiyet kurduktan sonra esir almanın caiz olduğuna delâlet eder. Binâenaleyh 
bu ayet, İhtiva ettiği hükme göre, esir almanın caiz olduğuna apaçık bir delâletle 
delâlet etmiş olur. Bu sebeple esir almanın bir günah ve masiyet olduğu 
hususunda, nasıl olur da bu ayete tutunulabilir? Bu görüş, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Nihayet onları mecalsiz bir hâle getirdiğiniz zaman artık bağı sıkı tutun. Sonra 
ise ya karşılıksız, veya fidye karşılığı salıverin" i, 4) ayetiyle de 
kuvvetlenmektedir. 

Bu durumda, şayet onlar: "Sizin açıklamanıza göre ayet, esir edinmenin caiz 
olduğuna delâlet eder. Halbuki, caiz ve meşru olanı yapmaya, herhangi bir 
cezanın terettüb etmesi uygun düşmez. Binâenaleyh daha niçin Cenâb-ı Hak, 
bundan sonra cezaya delâlet eden şeyi zikretmiştir?" derlerse, biz deriz ki: 

Bu husustaki izah şudur: Yeryüzünde ağır basıp hakimiyet kurmak, belli, 
muayyen bir kaideye bağlı değildir. Aksine bundan maksat, kâfirlerin kalblerine 
korku salacak ve onları, bir daha mü'minlerle savaşmaya cüret ettirmeyecek bir 
derecede, çokça öldürmektir. Öldürme işinin bu belirli noktaya ulaşması İse, hiç 
şüphesiz, içtihada Dirakılmış bir meseledir. Belki de, Hz. Peygamber (s.a.s), 
zann-ı gâlib ile, o savaşta meydana gelmiş olan öldürmenin, aslında durum Öyle 
olmadığı halde, bu maksadın tahakkuku için kâfi geldiğine hükmetmiştir! 
Binâenaleyh bu, hakkında nass bulunmayan bir mesele hususunda, yapılan 
içtihadda meydana gelmiş olan bir hata olmuş otur. Halbuki, "Ebrârın (iyi 
kulların) hasenatı, mukarreblerin (Allah'a en yakın kulların) seyyieleri, günah ve 
kusurları gibidir." Binâenaleyh, astında kesinlikle bir günah ve masiyet 
bulunmadığı halde, işte bu sebepten dolayı, bu söze bir cezanın terettüp etmiş 


olması yerinde ve uygundur. 

Onların ikinci izahlarına da şu şekilde cevap verebiliriz: Cenâb-ı Hakk'ın, "vurun 
boyunlarının üstüne..." (Enta, 12) emrinin zahiri, bu hitabın, sadece ashaba 
müteveccih olduğunu göstermektedir. Zira müslümanlar, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, bizzat kendisinin kâfirlerle savaşmaya memur olmadığı hususunda 
ittifak etmişlerdir. Öyleyse bu hitâb, sahabeyle alâkalı bir hitâb olup, onlar da 
Öldürmeyi bırakıp esir almaya yönelince, günah, Allah'ın Resulünden değil, 
onlardan sudur etmiş gibi olur. 

Yine, nakledildiğine göre, sahabe, kâfirleri bozguna uğratıp, onlardan büyük bir 
grubu da öldürüp, böylece geriye katan kâfirler de kaçınca, sahabe-i kiram 
onların peşine düştü ve böylece de ontar, Hz. Peygamber'den uzaklaşarak, o 
kimseleri esir aldılar. Halbuki, Hz. Peygamber (s.a.s), onların esir almaya 
yöneldiklerini, ancak sahabe Hz. Peygamber'in huzuruna döndükten sonra 
öğrenmiştir. Halbuki Hz. Peygamber, ne esir almış, ne de esir alınmasını 
emretmiştir. Böylece bu soru, zail olmuş olur. 

Eğer, "Farzedelim ki durum böyle otsun... Ancak ne var ki, onlar esirleri, Hz. 
Peygamberin huzuruna getirdikleri zaman, O, Cenab-ı Hakk'ın, "vurun 
boyunlannın üstüne" (Entti, 12) ayetine uyarak, niçin onların öldürülmesini 
emretmemiştir?" derlerse, biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın, "vurunuz..." emri, 
kâfirler harb ederken, savaşırken, işte bu savaşma haline, o âna tahsis edilmiştir. 
Ama, harb bittikten sonra bu emir, harbin bitiminden sonraki durumu içine 
almaz. Bunun kesin delili, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ashabıyla, onlara nasıl 
muamele edileceği hususunda istişare etmiş olmasıdır. Binâenaleyh, Allah'ın bu 
ayeti (Enfâl. 12) savaş sonrası hali de içine almış olsaydı, o zaman Hz. 
Peygamber, kesin nassın varlığına rağmen, ayetin hükmünü terketmiş olur ve bu 
hükmü, sahabe ile istişarede bulunmak suretiyle elde etmek istemiş olurdu ki, bu 
imkânsızdır. Hem, Cenâb-ı Hakk'ın, "vurun boyunlarının üstüne" hitabı, bir 
emirdir. Emirler ise, tekrarı ifade etmezler (bir defaya mahsustur)... İcmâ ile, bu 
hükmün sadece savaş halinde vâcib olduğu sabittir. Binâenaleyh, savaş anından 
sonraki duruma delâlet etmemesi gerekir. Bu cevap da, tatmin edici bir cevaptır. 
Onların: "Hz. Peygamber (s.a.s), fidye alınmasına hükmetmiştir. Halbuki fidye 
alınmak ise haram kılınmıştı" şeklindeki üçüncü iddialarına da şu şekilde cevap 
veriyor ve diyoruz ki: Fidyenin alınmasının haram kılınmış olmasını biz kabul 
etmiyoruz. Cenâb-ı Hakk'tn, "Siz geçici dünya malını arzu ediyorsunuz. Halbuki 
Allah ahireti ister" buyruğuna gelince, biz diyoruz ki, bu sizin görüşünüze 
delâlet etmez. Bunu, şu iki bakımdan izah edebiliriz: 

a) Bu ayetten maksad, fidye almak maksadıyla esir almayı kınamadır. Yoksa bu, 


fidye almanın mutlak manada haram kılındığına delâlet etmez.. 

b) Hz. Ebu Bekr (r.a): "Evlâ olan, bizim ordumuz cihad hususunda kendisiyle 
güç kuvvet kazansın diye fidye almamızdır!.." demiştir. Hz. Ebu Bekir'in bu 
sözü, ashabın, fidyeyi sırf müsiümanlara destek sağlamak, İslâm dinini 
kuvvetlendirmek gayesiyle istediklerine delâlet eder. Halbuki ayet, fidyeyi, sırf 
dünya geçimliği sebebiyle taleb eden kimseleri tenkide delâlet etmektedir. 
Halbuki, bu iki konunun birbirleriyle alâkası yoktur.. Bu iki cevabın bizzat 
aynısı, onların, Hak Teâlâ'nın "Eğer Allah )n geçmiş bir hükmü olmasaydı, 
aldığınız şeyde size herhalde büyük bir azâb dokunurdu " ayetine tutunmalarına 
da bir cevap teşkil etmektedir. 

Onların dördüncü iddialarına da şu şekilde cevap verilir: Hz. Peygamberin 
ağlamasının, bazı sahabenin Allah'ın kâfirleri öldürme emrine muhalefet ederek, 
esir almayı tercih etmeleri sebebiyle ilahi bir azabı hak etmiş olmalarından ileri 
gelmiş olması muhtemeldir. Böylece Hz. Peygamber (s.a.s), ashabın başına bir 
azabın ineceğinden korktuğu için ağlamış idi. Yine bu ağlamayla, bizim 
bahsettiğimiz şu şeyin kastedilmiş olması da muhtemeldir: Hz. Peygamber 
(s.a.s), gerçekleştirilen öldürme işinin, Hak Teâlâ'nın, kendisine "yeryüzünde 
ağır basıp (harbedip) zaferler kazanmcaya kadar" buyruğundaki, yeryüzünde 
hakimiyet kurma derecesine varıp varmadığı hususunda içtihad ederek, bu 
içtihadında hataya düşmüş olmasıdır. Halbuki, "ebrârın hasenatı, mukarrebünun 
seyyiâtıdır." İşte Hz. Peygamber bundan dolayı ağlamış olabilir. 

Onların beşinci iddialarına ise şu şekilde cevap verebiliriz: O azâb, ancak 
ashabın, Allah'ın o kâfirleri öldürme emrine muhalefet edip, onları savaşta 
öldürecekleri yerde, esir almakla meşgul olmaları sebebiyle inecekti. İşte, bu 


mesele hakkındaki sözün tamamı bundan ibarettir. Allah en iyi bilendir. 1200) 
Dördüncü Mesele 


Bu mesele bu ayetin müşkil lafızlarını açıklamayla alâkalıdır. Cenâb-ı 
Hakk'tn, buyruğu hakkın-:a birisi şöyle diyebilir: "Bu ayetteki, en yeküne 
kelimesinin başına kâne lafzının getirilmesi, nasıl güzel ve yerinde olmuştur?" 
Cevap: Ayetteki ma kâne lafzının manası, nefyetmek ve tenzih etmektir. Yani, 
Bahsedilen mana, peygambere uygun düşmez ve yakışmaz " demektir. Bunun bir 
benzeri de, "Allah'ın evlâd edinmesi olacak şey (Meryem, 35) buyruğudur. Ebü 
Ubeyde, bu ayetin "Hiçbir nebi için böyle bir şey olmamıştır. Binâenaleyh, 
senin için de olamaz" manasında olduğunu söylemiştir.. Ama bu ifadeyi, 
marife olarak şeklinde okuyanlara 


göreyse, bunun manası, "Bu hükmün, bu nebi, yani Hz. Muhammed için 
tahakkuk etmesi uygun düşmez, yaraşmaz.." şeklindedir. 

Zeccâc, "esrâ kelimesi, çoğul bir kelimedir. Üsârâ da çoğulun çoğulu bir 
kelimedir. " demiştir. Ben caiz olmasına rağmen, bu kelimeyi üsârâ okuyan 
birisini bilmiyorum. Keşşaf sahibinden de naklettiğimiz gibi, o (€z-Zem ah seri), 


bazı kimselerin bu şekilde üsârâ okuduğunu nakletmiştir... [201] 
Suçtan Caydırmanın Önemi 


buyruğu hakkında iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Vahidî şöyle demektedir: İshân, kuvvetli ve şiddetli olma demektir. 
Nitekim bir kimsenin üzerinde hastalığın ağırlık ve şiddeti iyice hissedilince, 
Arapça'da, (Hastalık onu bitkin hale getirdi) denilir. Yine (yara onu bitkin hale 
getirdi) denilir sehâne kalınlık, kabalık anlamına gelir. O halde, kalın olan her 
şeye, sâhîn denilir. Şu halde taribirin manası, "yüryüzünde kuvvet, şiddet, 
galibiyyet, hakimiyyet ve ezici bir üstünlük kuruncaya, elde edinceye kadar.." 
demektir. Daha sonra müfessirierden pek çoğu, bundan muradın, peygamberin 
düşmanlarını öldürme hususunda, ileri gitmesi, çok şiddetli davranması 
olduğunu söylemişlerdir. Onlar şöyle demişlerdir: "Biz, lafzı bu manaya aldık. 
Zira mülk ve devlet, ancak öldürme ile güç kuvvet kazanır? Nitekim, şair de, 
"Yüce mertebe ve makam, eziyyet ve sıkıntıdan hâlî olamaz. Onun çevresinde 
kanlar akıtılmadıkça bu şeref gerçekleşmez" demiştir. Bir de, çokça öldürmek, 
son derece korkutma ve dehşete düşürme doğurur. Bu da insanları yersiz 
davranışlardan ve haksız saldırılardan alıkor. İşte bu sebepten dolayı Allah bunu 


emretmiştir. [202] 


Savaşta Esir Edinme İzni 


İkinci bahis: Ayetteki hattâ kelimesi, "intihâ-i gaye" içindir. Binâenaleyh "Hiçbir 
peygamberin yeryüzünde ağır basıp (harb edip) zaferler kazanmcaya kadar, 
esirler alması (vâki) olmamıştır" ayeti, peygamberin, ancak yeryüzünde tam bir 
hakimiyet kurduktan sonra esir edinebileceğine delâlet eder. 

Hak Teâlâ'nın "Siz geçici dünya malım arzu ediyorsunuz" buyruğundaki dünya 
malından maksad esirlere karşı alınan fidyelerdir. Dünya mal ve menfaati 
manasında, "araz" kelimesi kullanılmıştır. Çünkü dünya malı sebatlı ve devamlı 
değildir. Sanki (arızi birşey gibi) önce ortaya çıkıyor, sonra da ortadan 


kayboluyor. İşte bundan ötürü kefamcılar, "âraz"ları "araz" diye 


adlandırmışlardır. 8u arazlar da, aynen madde gibi sebatsızdırlar. Çünkü arazlar, 
maddelere arız olur ve o maddeler devam ettikleri halde, onlar maddeden silinip 
kaybolur. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Halbuki Allah âhireti ister" buyurmuştur. Bu, "Allah, 
hemen ortaya çıkan ve sonra kaybolup giden dünyevi saadetlere ulaştıran şeyleri 
değil, değişmekten ve zail olmaktan korunmuş, devamlı ve ebedi âhiret 
saadetlerine götüren şeyleri yapmanızı istiyor" demektir. Cübbai ve Kâdi bu 
ayeti, "Kul'dan sâdır olan herşeyi Allah dilemiştir" diyen (ehl-i sünnetin) 
görüşünün yanlış olduğuna delil getirerek şöyle demişlerdir: "Çünkü bu esirler 
sahabe tarafından işte bu şekilde elde edilmişlerdir. Allah ise bunu dilemediğini, 
aksine sahabenin ahiret sevabına götürecek şeyi; yani içinde isyan ve günah 
bulunan şeyi değil de taat olanı yapmalarını murad ettiğini açıkça 
belirtmektedir." 

Ehl-i Sünnet buna şöyle cevap vermiştir: "Allah Teâfâ, sahabenin böyle esir 
almasının bir taat ve makbul bir iş olmasını murad etmemiştir. Binâenaleyh bu 
esir alma işinin bir taat olmasının reddedilmesinden, onun varlığının irade 
edilmesinin de nefyedilmesi gerekmez. Filozoflar da, "Birşey, zatı itibarı ile 
istenmediği halde araz itibariyle irade edilmiş olabilir" derler. 

Hak Teâlâ daha sonra, "Allah azizdir, hakimdir" buyurur. Bu, 

"Eğer siz ahireti isterseniz, düşmanlarınız size galip gelemez. Çünkü Allah, 
mağlub edilemeyecek ve hükmedilemeyecek bir azizdir, kainattaki faydaları 
gözetip yöneten bir hakimdir" demektir. 

İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Bu hüküm ancak Bedir Günü olmuştur. Çünkü o 
gün müslümanların sayısı azdı. Bundan dolayı, müslümanların sayısı çoğalıp, 
hükümranlıkları güç kuvvet bulunca, Allah Teâlâ esirler hakkında, "Nihayet 
onlan mecalsiz bir hale getirdiğiniz zaman, artık bağı sıkı tutun. Bundan sonra, 
ya karşılıksız veya fidye karşılığı salıverin, ta ki harb ağırlığını bıraksın" 
(Muhammed, 4) ayetini indirmiştir." Ben derim ki: Bu söz, HakTeâlâ'nın, 
"Bundan sonra, ya karşılıksız veya fidye karşılığ salıverin " ifadesinin, tefsir 
ettiğimiz ayetin hükmüne ilave yeni bir hüküm getirdiği zannını uyandırıyor. 
Halbuki durum böyle değildir. Çünkü her iki ayet de birbirine uygundur. Zira 
ikisi de, önce yeryüzünde bir hükümranlık sağlanması gerektiğine, esirlere karşı 
fidye alınmasının daha sonra olacağına delalet etmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah "Eğer Allah'ın geçmiş bir hükmü olmasaydı, aldığınız 
şeyde size herhalde büyük bir azab dokunurdu" buyurmuştur. 

Bil ki bu ayette bahsedilen, "geçmiş bir kitap (hüküm)" tabirinin ne manaya 
geldiği hususunda alimler pekçok görüş ileri sürmüşlerdir. Bunları ve bu 


husustaki bahisleri zikredelim: 

Birinci görüş: Said b. Cübeyr ile Katâde'nin görüşüne göre ayetin manası, "Ey 
Muhammed, ganimetlerin sana ve ümmetine helal olması hususunda, Allah 
tarafından daha önce mevcud olan bir yazı bulunmasaydı, sizi mutlaka azab 
tuîardt" şeklindedir. 

Bu görüş, müşkildir. Çünkü ganimetlerin ve fidyenin helal kılınması ya o esnada 
mevcud idi, yahut henüz mevcut değildi. Binaenaleyh eğer helallik ve buna 
müsaade o vakitte var idiyse, onların üzerine Allah'ın azab indirmesi 
imkânsızdır. Çünkü daha önce müsaade edilmiş bir şeyi işlemeden dolayı, ikâb 
(ceza) terettüb etmez. Yok eğer o esnada henüz buna izin olmadığını söylersek, o 
fiil o esnada haram olmuş olur. Bu konuda söylenecek son söz şudur: Allah'ın 
ezeli ilminde (takdir-i ilahide); kendisinin bu hâdiseden (Bedir'den) sonra bunları 
helal kılacağı hükmü vardı. Fakat bu, ganimet ve fidyenin o anda haram 
oluşlarına zarar vermez. Buna göre eğer o görüşte olanlar, "Onun ileride helal 
kılınacak olması, bu ikâbın hafifletilmesini gerektirir" derlerse, biz deriz ki: 
Durum böyle olunca, bu sebepten dolayı ikâbın indirilmesi imkânsız olur. Bu da 
o ikâbın inmesi ile insanları korkutmaya manidir. 

İkinci görüş: Muhammed b. İshak, buna şu manayı vermiştir: "Eğer daha önce 
mevcut bir kitabım olmasaydı, ben ancak nehyetiikten sonra, sizin yapacağınız o 
şeylerden dolayı size azab ederdim." Allah Teâla ise, onları fidye almaktan 
nehyetmemiştir. Bu görüş de zayıftır: Çünkü biz diyoruz ki, bunun neticesi 
şudur: Fidye almanın haramiığını gerektiren şer'i bir delil (hüküm) yoktu. Bunun 
haramlığını gerektiren akli bir delil ise, ya vardır, ya da yoktur. Biz, böyle akli 
bir delilin olduğunu söylersek, o zaman Hak Teâlâ, o akli delile göre bunun 
haram kılındığını beyan etmiş olur ve Allah'ın bunun haram olduğunu beyan 
etmediği söylenemez. Yok eğer nehyi gerektiren ne akli, ne de şer'i bir delilin 
olmadığını söylersek, bu durumda da bir yasağın-nehyin söz konusu olması 
imkânsız olur. Aksi halde bu, "teklif-i mâ-lâ yutak" olmuş olur. Yasak mevcut 
olmadığı zaman, müsaade var demektir. Müsaade mevcut olunca da, o işi 
yapmadan dolayı nasıl olur da ceza terettüp edebilir?" 

Üçüncü görüş: Bazı alimler de bu ayete, "Bedir'de peygamberle bulunacak 
kimselerden hiçbirine azab etmeyeceği hususunda Allah'ın hükmü mevcut idi" 
manasını vermişlerdir ki, bu da müşkildir. Çünkü bu, onların küfürden, 
günahlardan, zina ve içkiden menedilmedikleri ve dinen çirkin olan bu şeyleri 
yapmalarından dolayı, ilahi bir va'id ile tehdid edilmemiş olduklarını 
söylemeyrgerektirir. Bu da, onlardan yükümlülüğün kaldırıldığı neticesine 
götürür. Bunu ise hiçbir aklı başında insan söylemez. Hem sonra onlar eğer 


böyle olsalardı, Allah Teâlâ nasıl olur da, bizzat bu yerde ve bu hâdisede onları 
muaheze eder ve onlara böylesine şiddetli bir va'id yöneltirdi? 

Dördüncü görüş: Bilmeyerek günah işleyen herkesi, Cenâb-ı Hakk'tn, o günah 
sebebiyle sorumlu tutmayacağına dair daha önce geçmiş bir yazısı, yani hükmü 
olmasaydı, onları mutlaka bir azab tutardı. Bu da daha önce geçenferin 
cinsindendir. 

Bil ki âlimler bu hususta çok söz söylemişlerdir. Bu konuda itimada şayan olan 
şey, şöyle dememizdir: Biz (ehl-i sünnetin) görüşüne göre diyoruz ki: Allah 
Teâtâ'nın büyük günahları affetmesi caizdir. Binâenaleyh ayetteki, "Eğer Allah'ın 
geçmiş bir yazısı olmasaydı..."buyruğunun manası, "ŞayetCenâb-ı Hak, ezelde, 
bu hadiseyi affedeceğine hükmetmiş olmasaydı, hiç şüphesiz onları büyük bir 
azab tutardı" şeklinde olur ki, Hak Teâlâ'nın, "Rabbiniz kendi üzerine şu rahmeti 
yazdı" (En'am, M) ayeti ile, "Rahmetim gazabımı geçti" hadis-i kutsisinden 
murad edilen mana oudur. 

Büyük günahların affedilmesini caiz görmeyen Mu'tezile'ye göre ise, bunun 
manası, "Büyük günahlardan sakınan kimsenin küçük günahlarının 
affedileceğine dair, Cenâb-ı Allah'ın daha önce geçmiş bir hükmü olmasaydı, 
onları mutlaka büyük bir azab tutardı" şeklindedir. Bu hüküm, her nekadar bütün 
müslümanlar hakkında sabit ise de, Bedir'dekilerin taatları çok büyüktü. u da, 
onların İslâm'ı kabul etmeleri, Hz. Muhammed (s.a.s)'e inkıyâd etmeleri ve 
silahsız-hazırlıksız olarak kâfirlerle savaşmaya yönelmeleridir. Binâenaleyh 
şöyle denilmesi uzak bir ihtimal olmaz: Onların, böylesi taatlarından ötürü hak 
ettikleri mükâfaatları, şüphe yok ki bu günahtan ötürü müstehak olduktan 
cezadan daha fazladır. Binâenaleyh onların bu günahları elbette bağışlanmıştır. 
Biz, bu günahın diğer müslümanlardan sâdır : duğunu farzedersek, o zaman bu 
bağışlanmaz. İşte bu fark sebebiyle bu hüküm, 3edir ehline has olmuş olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Artık elde ettiğiniz ganimet-erden hela! ve hoş olarak 
yiyin" buyurmuştur. 

Rivayet olunduğuna göre ashab, ganimetlerden uzak durup, onlara el 
uzatmayınca bu ayet nazil oldu. Bu ayetin, fidyeyi mubah kılan ayet olduğu da 
söylenmiştir. 

Eğer, "Ayetteki lafzının başındaki fâ edatı niçin gelmiştir?" denilirse, biz deriz 
ki: "Bunun takdiri, "Size ganimetleri mübah kıldım, dolayısıyla artık 
ganimetlerden helal hoş olarak yiyiniz" şeklindedir. 3u ayetteki helâlen lafzı, 
"ganimet kılınan şeylerden" hal olarak mansubtur. Yahut da bu, mahzuf masdarın 
(meful-ü mutlak'ın) sıfatı olarak mansubtur. "Helal bir yiyişle onu yiyin" 
demektir. 


Hak Teâlâ, "Allah'a itaatsizlikten sakının. Şüphesiz ki Allah gafurdur, rahimdir" 
buyurmuştur. Buna göre mana, "Allah'dan korkunuz. Artık bundan sonra günaha 
yeltenmeyiniz. Biliniz ki Allah, geçmişteki hatalarınızı ve zellelerinizi 
bağışlamış; işlemiş olduğunuz günah ve suçlarınızı atfetmiştir" şeklindedir. 
Binâenaleyh ayetteki, "Allah'a itaatsizlikten sakının" ifadesi geleceğe, "Şüphesiz 


ki Allah gafurdur, rahimdir" »ladesi ise geçmişe işarettir. 12031 
Esirlere Yapılan Muamele ve Hz. Abbas'ın Kıssası 


"Ey peygamber, ellerinizdeki esirlere de ki: "Eğer, Allah kalblerinizde hayır 
olduğunu bilirse, O, size, sizden almandan daha hayırlısını verir ve sizi bağışlar. 
Allah gafur ve rahimdir." Eğer sana hainlik etmek isterlerse, onlar zaten daha 
evvel Allah'a da hainlik etmişlerdi de O, sana onlara karşı imkan ve kudret 
vermişti. Allah alimdir, hakimdir." (Enfal, 70-71). 

Bil ki Hz. Peygamber (s.a.s), esirlerden fidye alıp, esirlerin mallarının ellerinden 
alınması esirlere güç gelince, Allah onlara hitaben bu ayette şöyle buyurmuştur: 
"Ey Peygamber, ellerinizdeki esirlere de ki..." İbn Abbas (r.a), bu ayetin Hz. 
Abbas, Akıl b. Ebü Tâlib ve Nevfel b. el-Hâris hakkında nazil olduğunu 
söyleyerek şöyle demiştir: "Abbas, Bedir Günü esir edilenler arasında idi. 
Beraberinde de, Kureyş kâfirlerine yedirmek (harcamak) için getirdiği yirmi 
okiyye altını verdi. Bedir'deki Kureyş (ordusuna) yemek yedirmeyi üstlenen on 
kişiden biri idi. Daha ona yedirme sırası gelmeden esir edilmişti. Bunun üzerine 
Abbas, "Aslında ben müslümandım. Ama onlar beni buna zorladılar" deyince, 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Eğer senin söylediğin doğru Fse., Allah seni 
mükâfaatlandıracaktır.- Ama senin zahiri halin, bize karşı olmuştur" buyurdu. 
Hz. Abbas (r.a) şöyle demektedir: "Allah'ın Resulü ile, o altını bana geri vermesi 
hususunda görüştüm de, o Hz. Peygamber "Senin, bizim aleyhimizdekileri 
desteklemek için yanında getirdiğin o parayı, sana asla veremeyiz" dedi ve 
kardeşimin oğlu Akil b. Ebü Talib ile Nevfel b. el-Haris'in fidyelerini de yirmi 
okiyye altın olarak bana yükteyince, ben "Ey Muhammed, beni Kureyş'e el 
açacak şekilde fakir bıraktın" dedim. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) 
"Senin Mekke'den çıkarken (hanımın) Ümmü'l-Fazl'a verdiğin ve "Başıma ne 
gelir, bilmiyorum. Eğer başıma kötü birşey gelirse bu, sana, Abdullah'a, 
Ubeydullah'a ve Fazl'a aittir" dediğin o altınlar ne oluyor?" deyince, Hz. Abbas 
da "Bunu nereden biliyorsun?" diye sordu. Hz. Peygamber (s.a.s), "Onu bana 
Rabbim haber verdi" cevabını verdi. Hz. Abbas: "Ben, senin doğruluğuna, 
Allah'dan başka ilah olmadığına ve senin O'nun kulu ve Resulü olduğuna 


şehâdet ederim. Allah'a yemin olsun ki, bunu Allah'tan başka kimse bilmiyordu. 
Yine yemin otsun ki, ben o altınları Ümmü'i-Fazl'a gecenin karanlığında 
vermiştim. Vallahi, senin risaletin hususunda biraz şüphem vardı. Ama sen bunu 
bana haber verince, artık şüphem kalmadı" dedi. Hz. Abbas sözünü şöyle 
sürdürdü: "Allah bana o altınlardan daha hayırlısını verdi. Şu anda yirmi kölem 
var. Bunların en az iş yapanı, yirmibin dirhem sermaye ile ticaret yapıyor. Allah 
bana zemzemi de verdi ki, buna bedel olarak Mekke ahalisinin bütün malları da 
verilse razı olmam. Böylece ilahi vaadin yarısına nail oldum. İkinci yarısı olan 
mağfiret vaadini de Rabbimden ümtd etmekteyim" Rivayet olunduğuna göre, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e Bahreyn zekatı seksenbin dirhem olarak getirildiğinde, 
O öğle namazı için abdest almıştı ama, onu dağıtmadan namazı kıldırmadı. Hz. 
Abbas (r.a) da ondan almasını emretti. O da o maldan, taşıyabileceği kadarını 
aldı ve (bu ayete işaret ederek):"Bu, benden fidye olarak alınandan daha 
hayırlıdır. Ben, bağışlanacağımı da umarım" dedi. 

Müfessirler bu ayetin, sadece Hz. Abbas hakkında mı, yoksa bütün (Bedir) 
esirleri hakkında mı olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak 
bazıları, bunun sadece Abbas (r.a) hakkında nazil olduğunu söylerken, diğer 
bazıları bunun, bütün esirler hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir. 

Bu ikinci görüş daha makbuldür. Çünkü ayetin zahiri, şu altı sebepten dolayı, 
umümi olmasını gerektirir: 

1) Ayetteki, "ellerinizdeki" kelimesi; 

2) "Esirlere" kelimesi; 

3) "Kalblehniz" lafzn 

4) "Size daha hayırlısını verir..." ifadesi; 

5) "Sizden alınanlardan" tabiri; 

6) "Sizi bağışlar" ifadesi... Bu altı ifade, ayetin umümi olduğuna delâlet ederken, 
ayetin hususu olmasını gerektiren şey nedir? Bu konuda söylenecek son söz 
şudur: Ayetin nüzul sebebi, Hz. Abbas hâdisesi olsa bile sebebin hususiliğine 
bakılmaz, aksine lafzın umumiliği nazar-ı itibara alınır. 

Hak Teââ'nın “Eğer Allah kalblerinizde hayır olduğunu bilirse..." ifadesi ite ilgili 


iki mesele vardır; 12041 
Birinci Mesele 
Bu ifadede yer alan "hayır"dan muradın, "iman etme, bütün mükellefiyetlerde 


Aliah'a ve Resüluilah'a itaata 
azmetme, küfürden ve bütün isyanlardan tevbe etme olması gerekir. Bu "hayra", 


Allah'ın Resulüne yardım etme, ona karşı savaşmamaya azmetme ve ona karşı 


savaşmış olmaktan dolayı tevbeye azmetme de girer. [205] 
İkinci Mesele 


Hişamb. el-Hakem, "Allah Teâlâ hâdiseleri, ancak onlar meydana gelirken bilir" 
şeklindeki iddiasına bu ayeti delil getirerek şöyle demiştir: Allah Teâlâ'nın, 
"Eğer Allah kalblerinizde bir hayır olduğunu bilirse, şöyle şöyle yapar" 
şeklindeki buyruğu, bir şart-ceza cümlesidir. (Burada) şart bu bilmenin meydana 
gelmesidir. Halbuki şart ve cezanın (yani onun neticesi) gelecekle ilgilidir, ki bu 
da Allah'ın ilminin hadis (sonradan) olmasını gerektirir," 

Buna şöyle cevap verilir: "Ayetin lafzının zahiri her nekadar Hişâm'ın ileri 
sürdüğü şeyi iktizâ ediyorsa da, deliller, Allah'ın ilminin muhdes (sonradan 
meydana gelen) bir ilim olmasının imkansız olduğuna delâlet ettiği için şöyle 
denilmesi gerekir: Allah Teâlâ, ilmin mevcut olması, malumun (yani bilinen 
şeyin) mevcut olmasına delâlet edeceği için, ayette ilmi zikretmiş ve bununla 
malumu (bilinen şeyi) murad etmiştir. 

Allah Teâlâ'nın "O size, sizden almandan daha hayırlısını verir' ifadesi ile ilgili 


olarak da iki mesele vardır: 12001 
Birinci Mesele 


Keşşaf sahibi, Hasan el-Basri'nin bunu, ma'lum sigasıyla "sizden aldığından 
daha hayırlısı" şeklinde okuduğunu söylemiştir. [207] 


Bu Ayette "Hayr"ın Manası 


Müfessirler bu ifadede geçen "hayr"ın ne olduğu hususunda şu görüşlere 
yer vermişlerdir: Birinci görüş: Bununla, onlardan alınan şeylere karşılık, 
kendilerine dünyada verilen şey kastedilmiştir. Kâdi şöyle demiştir: "Çünkü 
Allah Teâlâ, "ve sizi bağışlar" buyurarak ahiret işini bu ifadeye atfetmiştir. 
Binâenaleyh daha önce geçen "hayır" ile, dünyada nasib edilen menfaatlann 
kastedilmiş olması gerekir." Birisi şöyle diyebilir: "Ayetteki "ve sizi bağışlar" 
ifadesi ile ilahi cezanın kaldırılmış olması da kasdedilebilir. Bu durumda, 
ayetteki "hayır" ile, ahirette verilecek olan mükâfaat, lütuf ve ihsanın kastedilmiş 
olması uzak bir ihtimal değildir." 


İkinci görüş: Ayette geçen "hayır"dan maksad âhiret mükâfaatıdır. Çünkü 
ayetteki, 'Ve sizi bağışlar" ifadesi ile ahiretteki mükâfaat kasdedilmiştir. 
Dolayısıyla ayette daha önce geçen birinci "hayr"ın da dünyada olması gerekir. 
Üçüncü görüş: Bununla her ikisi de, yani hem dünyevi, hem uhrevi hayr murad 
edilmiştir. Eğer, "siz bu ifadedeki "hayr"ı, dünyevi hayırlar manasına 
hamlettiğinizde, "Esirlikten kurtulan herkese, Allah ondan atman fidyeden daha 
hayırlısını verir" diyebilir misiniz?" denilirse, biz deriz ki: Ayetin hükmüne göre, 
böyle olmuş olması gerekir. Ancak kalben ihlaslı olanı bilemeyiz ki, bize karşı 
bu hususta böyle bir soru sorulabilsin. Yine biz, Allah'ın kime ilim verdiğini de 
bilemeyiz. Halbuki biz, imanla birlikte olan az bir dünyalığın, inkârla beraber 
olan çok dünyalıktan daha üstün olduğunu biliriz. 

Sonra Cenâb-ı Allah Allah gafur ve rahimdir" buyurmuştur. 

Bu daha önce geçen 'Ve sizi bağışlar" İfadesini te'kid etmektedir. Buna göre 
mana, "Allah gafur ve rahim iken, nasıt mağfiret vaadini tutmaz " şeklindedir. 
Cenâb-ı Hakk'ın "Eğer sana hainlik etmek isterlerse, onlar daha evvel Allah'a da 


hainlik etmişlerdi" ayeti ile ilgili birkaç mesele vardır: [208] 
Hıyanet Ne Demektir? 


Bu ifadede geçen "hainliğin" ne demek olduğu hususunda şu izahlar yapılmıştır: 
a) Bununla, dini hainlik kastedilmiştir ki bu da inkardır. Yani, "Eğer onlar seni 
inkâr ederlerse, bil ki onlar daha önce de Allah'a nainlik etmişlerdi." 

b) Bundan murad, ödeme mecburiyetinde olduktan fidyeyi vermemeleridir. 

c) Rivayet olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), onları esirlikten salıverince, 
onlardan, bir daha kendisi ile savaşmayacaklarına ve müşriklerle anlaşma 
yapmayacaklarına dâir söz almıştı. 8u, hapislikten ve esirlikten salıverilen 
kimselere uygulanan bir âdetti. Bunun üzerine Cenab-ı Allah, "Eğer sana hainlik 
etmek, yani bir ahdi bozmak isterlerse, bil ki onlar daha önce de Allah'a hainlik 
etmişlerdi" buyurmuştur. Öyleyse bundan maksad şudur: "Onlar, "Eğer bizi 
bundan kurtarırsan, mutlaka şükredenlerden olacağız"( Yunus, 22) ve "Eğer bize 
salih bir evlâd verirsen, mutlaka şükredenlerden olacağız" (Arat, 189) dedikleri 
halde, sonra nimete ulaşıp beladan kurtulunca, bu verdikleri sözü bozdular. Her 
nekadar en zahir olan son görüş ise de, hepsinin de bu ifadenin hükmüne 


girmesine bir mâni yoktur. [209] 


Müşriklere Karşı Mü'minlere Verilen Fırsat 


Daha sonra Cenâb-ı Allah, "O (sana) onlara karşı imkan ve kudret vermişti" 
buyurmuştur. Ezheri şöyle der: "Arapça'da,"İş bana el verdi" denilir." Ayette 
"imkan" fiilinin mef'ülü hazfedilmiştir. Buna göre mana, "Allah onlara karşı, 
mü'minlere fırsat verdi" demektir. Bu da, "Onlar, Bedir Günü Allah'ın Resulüne 
karşı savaşmak suretiyle Allah'a karşı hainlik edince, Allah da o mü'minlere, 
onları öldürme ve esir alma fırsatı verdi. İşte bu fırsat vermenin ve muzaffer 
kılmanın son noktasıdır" manasına gelir. Böylece Allah Teâlâ bununla, onların 
yaptıkları hıyanetin vebalini taddıklanna, daha sonra yine aynı şeyi yapmaya 
yellenirlerse, onlara karşı mü'minlere böyle fırsat vereceğine dikkat çekmiştir. 
Bu ifadede, hainlik eden ve ahdini bozan kimselere karşı, mü'minlere bir fırsat 
verileceğine dair Hz. Peygamberin müjdelenmesi sözkonusudur. 

Allah Teâlâ daha sonra, buyurmuştur. Bu, "Allah onların 

içterindekini ve gönüllerindekini hakkıyla bilir ve amellerine göre onlara karşılık 


verir" demektir, [210] 
İman Basamakları: İman, Hicret ve Cihad 


"İman edip hicret edenler, Allah yolunda mallarıyla ve canlarıyla cihadda 
bulunanlar, muhacirleri barındırıp yardım edenler yok mu, işte onlar birbirinin 
mirasta velileridir. İman edip de hicret etmeyenlere ise, hicret edecekleri zamana 
kadar, sizin onlara hiçbir hususta velayetiniz yoktur. Bununla beraber eğer onlar 
din hususunda sizden yardım isterlerse yardım etmek üzerinize borçtur. Fakat bu 
yardımı sizinle aralarında muahede bulunan bir kavim aleyhinde olmamak 
şartıyla yapabilirsiniz. Allah, yapacaklarınızı hakkıyla görür. Kâfir olanlar bile 
birbirlerinin yardımcılarıdır; eğer siz bunu yapmazsanız, yeryüzünde bir fitne ve 
büyük fesat olur. İman edip de Allah yolunda hicret ve cihâd edenler muhacirleri 
barındıranlar ve onlara yardım edenler, işte gerçek mümin olanlar bunlardır. 
Mağfiret ve uçsuz bucaksız nzık da onlarındır. Sonradan iman edip de hicret ve 
sizinle beraber cihâd edenler de sizdendir. Akrabalar Allah'ın kitabınca birbirine 
daha yakındırlar. Allah her şeyi hakkıyla bilendir" (Enfâl, 72-75). 

Bil ki Allah Teâlâ, Allah'ın Resulü zamanında mü'minleri dört kısma ayırmış ve 
herbirine ait hükmü de belirtmiştir. Bu taksimatı şu şekilde izah edebiliriz: Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e risalet Mekke'de verilmiş; bunun üzerine O, insanları orada 
dinine davet etmiş; daha sonra da Mekke'den Medine'ye geçmiştir. Hz. 
Peygamber Mekke'den Medine'ye hicret ederken, mü'minler iki kısma 
ayrılmışlardı: 

a) Hicrette O'na uyanlar. 


b) Hicret hususunda Hz. Peygamber'e muvafakat etmeyip de orada kalanlar. 


(211) 
Öncü Muhacirlerin Sıfatları 


Birinci kısma gelince, ki bunlar ilk hicret edenlerdir. Allah bunları"İman edip 
hicret edenler, Allah yolunda mallarıyla ve canlarıyla cihadda bulunanlar..." diye 
vasfetmiştir. Biz, bu ayetle kastedilenlerin ilk hicret edenler olduğunu söyledik; 
zira Allah Teâlâ, bundan sonraki ayette, "Sonradan iman edip de hicret ve cihad 
edenler yok mu..." buyurmuştur. Bunun böyle olduğu sabit olunca, bu ilk 
muhacirlerin şu dört sıfatla vasfedilmiş oldukları ortaya çıkar: 

Birinci sıfat: Onların, Allah'a, meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine ve 
ahiret gününe iman ederek, Hz. Muhammed (s.a.s)'in kendilerine tebliğ ettiği 
bütün mükellefiyetleri kabul edip, bu hususlarda di ret memeleridir. İşte ayetin 
baş tarafındaki kısmı, bu manayı ifade etmektedir. 

İkinci sıfat: Hâcerü "hicret edenler" buyruğudur. Yani, "onlar, vatanlarından 
ayrıldılar ve Allah'ın rızasını taleb etmek maksadıyla, akrabalarını ve 
komşularını terkettiler.." demektir. Bu durumun, çetin bir hal olduğu malümdur. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, bu hususu beyan için, "Kendinizi öldürün, yahud 
yurtlarınızdan çıkm.."(Nisa, 66) buyurmuş, vatanı terketmeyi, kişinin kendi 
kendini öldürmesine denk tutmuştur.. Binâenaleyh, bunlar ilk planda Allanın 
rızasını talep etmek amacıyla, eski dinlerini; ikinci derecede de yine Allah rızası 
için, akrabalarını, dostlarını, vatanlarını ve komşularını terketmişlerdir. 

Üçüncü sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın, "... Allah yolunda mallarıyla ve canlarıyla 
cihadda bulunanlar" ayetinin ifade ettiği husustur. Mal ile cihadda bulunmaya 
gelince, bu böyledir; zira onlar vatanlarını terkedince, evleri, meskenleri, gelir 
getiren arazileri ve mezraları zayi olup, düşmanlarının eline geçti. Hem onlar, bu 
karar ve azimleri sebebiyle büyük masrafa girip harcama yapmak ihtiyacını 
hissettiler. Yine onlar, o savaşlar için de mallarını infak ediyorlardı. Canlarıyla 
cihadda bulunmalarına gelince, bu da şöyle olmuştur: Silahları, hazırlıkları, 
teçhizatları bulunmadığı halde harp gayesiyle gelmiş çok sayıdaki teçhizattı 
düşmana karşı Bedir savaşına girişmişlerdi. Bu da onların, dünya hayatına dair 
arzu ve isteklerini sona erdirdiklerine ve canlarını Allah yolunda seve seve 
harcadıklarına delâlet eder. 

Dördüncü sıfat'a gelince, bu onların bu fiillere herkesten önce girişmeleri ve bu 
halleri üstlenmiş olmalarıdır. Bu yarışmanın, dini kuvvetlendirme konusunda 
büyük bir etkisi bulunmaktadır. Nitekim Cenâb-t Hak, "İçinizde fetihten önce 


Allah yolunda harcayan ve muharebe eden kimseler, diğerleriyle bir olmaz. 
Onlar derece itibariyle sonra harcayan ve muharebe edenlerden daha büyüktür. 
Bununla beraber, Allah hepsine cenneti va'adetmiştir." (Hadid. 10) ve "Öncü 
muhacirler ve ensâr ile onlara güzellikle tâbi olanlar yok mu, Allah onlardan razı 
olmuştur, onlar da Allah'dan razı olmuşlardır. " rrevt», 100) buyurmuştur. Hiç 
şüphesiz, bu fazileti gerektiren şey, önceliktir. Çünkü onların bu filleri 
yapmaları, başkalarının kendilerine uymalarını gerektirir. Böylece de bu husus, 
kuvvetin ve kemâlin bir sebep ve vesilesi olmuş olur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı 
Hak, "Kim de bir canı kurtarırsa, bütün insanları 

diriltmiş gibi olur' (Maide, 32) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de "Kim 
güzel bir iş başlatır, iyi bir çığır 

açarsa, gerek kendisinin, gerekse onunla amel edenlerin ecirleri -onların ecirleri 
noksanlaştırılmaksızm- Kıyamete kadar bu çığırı açan kimse için de verilir..." 


212) buyurmuştur. İnsanların davalarının, gerek dini gerekse dünyevi haller 
hususunda, görmüş oldukları örneklerle kuvvetlenip gelişmesi, onların 
âdetlerindendir. Nitekim sıkıntılar, belâlar, o hususta başkalarının da müşterek 
olmaları sebebiyle, insanların kalblerine hafif gelir, acıtan hafifler. Böylece, bu 
ilk muhacirler için söz konusu olan bu dört sıfatın, onların faziletlerinin ve 
şereflerinin son derece üstün ve çok çok fazla olduğuna ve bunun, onların, 
müslümanların reisleri ve onların efendileri olduklarını itiraf etmenin gerektiğine 
delâlet ettiği sabit olmuş olur. 

Hz. Peygamber zamanında mevcut olan mü'minlerin ikinci kısmını ensar 
oluşturur. Hz. Peygamber (s.a.s), bir grup ashabıyla beraber onların yanına hicret 
edince, bu durumda şayet onlar, o muhacirleri himaye etmeseler, onlara 
yardımda bulunmasalar, Hz. Peygambere yardımcı olma ve O'nun ashabının 
işlerini düzenleme hususunda canlarını ve mallarını harcamasalardı, maksat 


kesinlikle tamamlanmazdı. 12131 
Muhacirlerin Ensardan Faziletli Olmalarının Sebepleri 


Şu sebeplerden dolayı, muhacirlerin halinin, fazilet bakımından ensârınkinden 
daha üstün olması gerekir: 

a) Muhacirler, faziletlerin reisi, en başta geleni; şereflerin de unvanı, lideri olan 
iman hususunda en önde gelenlerdir. 

b) Onlar, zaman zaman ve uzun müddet, Kureyş'ten her türlü işkence ve 
meşakkati görmüş ve buna sabretmişlerdi. Halbuki böylesi bir durum, ensâr için 
söz konusu değildir. 


c) Onlar, vatanlarından, çoluk çocuklarından ve komşularından ayrılmalarından 
dolayı meydana gelen her türlü sıkıntıya da katlanmışlardır. Halbuki bu da, ensâr 
için siz konusu değildir. 

d) Allah'ın Resulü Hz. Peygamber'in dinini ve şeriatını kabul etme hususunda 
kapının açılması, ancak muhacirler tarafından başlatılmıştır. Ensâr ise onlara 
uymuş ve onlara benzemeye çalışmışlardır. Halbuki biz az önce, Hz. 
Peygamber'in, "Kim güze! bir iş başlatır, iyi bir çığır açarsa, gerek kendisinin 
gerekse onunla amel edenlerin ücreti (...) Kıyamete kadar bu kimseye de verilir 
" buyurduğunu zikretmiştik. Şu halde tâbi olan kimsenin derecesinin, 
kendisine uyulanın derecesinden daha aşağı olması gerekir. Bu sebeple, bütün 
bu durumlar fazilet, derece ve menkıbe bakımından, ilk muhacirlerin, ensâra 
takdim edilmelerini gerektirir. İşte bu sebepten dolayı Cenâb-ı Hak, her nerede 
bu iki grubu ele almışsa, muhacirleri ensardan önce zikretmiş, onları onlara 


takdim etmiştir. İşte bu ayette de, aynı tertib üzere zikredilmişlerdir. [214] 
Velayet Ve Vali Kelimelerinin İzahı 


Bil ki Allah Teâlâ, bu ayette bu iki kısım mü'mini ele alınca, 'İşte onlar 
birbirinin (mirasta) velileridir..." buyurmuştur. Alimler, bu ayette bahsedilen 
velilikle, dostlukla neyin kasdedildiği hususunda ihtilâf etmişlerdir.. Bu 
cümleden olarak el-VahidiT İbn Abbas ve bütün müfessirlerden şunu 
nakletmiştir: "Bundan murad, mirastaki velayettir." Müfessirler, sözlerine 
devamla şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, akrabalığı değil de hicret ve yardımı, 
verasetin sebebi kılmıştı. İman edip de, hicret etmeyen akraba, hicret etmediği ve 
yardımcı olmadığı için, vâris olamıyordu." 

Bil ki, "velayet" lafzı, bu manayı ihsas ettirmemektedir. Zira bu lafız, bu kitabın 
birkaç yerinde de belirttiğimiz gibi, yakınlığı ihsas ettirmektedir. Nitekim, 
"Sultan, velisi olmayan kimsenin velisidir" denilmektedir. Ama bu ifadede geçen 
velayet" lafzı varis olmayı ifade etmez. Allah Teâlâ da: "Haberiniz olsun ki 
Allah'ın velileri için hiçbir korku yoktur. Onlar mahzun da olacak değillerdir" 
(Yunus, 62) buyurmuştur ki, bu da mirasçı olmayı ifade etmez. Aksine vetâyet, 
yakınlığı ifade eder. Binâenaleyh, bu ayetteki velayeti de "vâris olma" manasının 
dışındaki bir manaya hamletmek mümkündür ki, bu mana da, onların birbirlerine 
saygı duymaları, birbirlerinin işleriyle ilgilenmeleri ve birbirlerine muavenette 
bulunarak, yardımlaşmalarıdır. Ki, bunun da gayesi, onların düşmana karşı tek 
yumruk gibi olmaları ve onlardan herbirinin, diğerine karşı duyduğu sevginin, 
kendisine karşı duyduğu sevginin yerini alması yani onu da kendisi kadar 


sevmesidir. Lafız, bu manaya muhtemel olunca, bunu vâris olmak anlamına 
hamletmek, lafzın delâletinden uzak bir mana olur. Özellikle de onlar, "Bu 
hüküm Cenâb-ı Hakk'ın, ayetin sonundaki "Akrabalar birbirine daha yakındırlar" 
buyruğu ile mensüh olduğunu söylerlerse bizi, lafzı, lafzın ihsas ettirmediği bir 
manaya hamletmeye sevkeden, sonra da onun, aynı yerde zikredilen başka bir 
ayetle mensuh olduğu hükmünü verdiren gerekçe ne olabifir ki? Doğrusu bu çok 
uzak bir ihtimaldir, meğer ki müfessirler maksadın bu olduğunda ittifak etmiş 
olsunlar.Bu durumda, bu manayı kabul etmek lazım. Ancak ne var ki, bu hususta 


bir icmânm bulunduğunu söylemek de uzak bir ihtimaldir. [215] 
İman Edip Hicret Etmeyen Müminler 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in zamanındaki mü'minlerin üçüncü kısmı da, hicret 
hususunda Allah'ın Resulüne uymayıp Mekke'de kalan mü'minler teşkil 
etmektedir 

ki, bunlar da Cenâb-ı Hakk'ın, İman edip de hicret etmeyenler ise..." buyruğu ile 
kastedilen kimselerdir. Böylece Allah Teâlâ, onların hükmünü de şu iki yönden 
açıklamıştır: 

a) Cenâb-ı Hakk'ın, "hicret edecekleri zamana kadar, sizin onlara hiçbir hususta 
velayetiniz yoktur" ayetinin ifade ettiği durumdur. Bu hususta birkaç mesele 


vardır; 2216) 


Birinci Mesele 


Bil ki bu şekildeki olumsuz velayet, daha önce geçen olumlu velayetin aynısıdır. 
Binâenaleyh kim o velayeti, 

"varis kılma" manasına hamletmişse, bu ayette bahsedilen olumsuz velayetin 
vâris kılma manasına geldiğini iddia etmiştir. Kim de Önceki velayeti daha önce 
zikredilen manalara hamletmişse, bu ayette bahsedileni de aynı manaya almıştır. 
Bu ayette bahsedilen velayetten muradın, "varis kılma" olduğunu benimseyenler 
şu şekilde istidlal etmişlerdir: "Bu ayette bahsedilen velayetle, "yardım etme" 
manası murad edilemez. Bunun delili şudur: Cenâb-ı Hak, "Eğer onlar din 
hususunda sizden yardım İsterlerse, yardım etmek üzerinize borçtur" ifadesini, 
"Sizin onlara hiçbirşey ile velayetiniz yoktur" ifadesine atfetmiş (bağlamıştır). 
Bunun, dindeki velayetten ibaret olduğunda şüphe yoktur. Halbuki ma'tüf, 
ma'tüfun aleyhten başkadır. Binâenaleyh bahsedilen velayetten maksadın, 
yardım etme manasına gelen velayetten başka olması gerekir." Bu istidlal tarzı 


zayıftır. Çünkü biz ayette bahsedilen velayeti, saygı duyma ve ikram etme 
manasına aldık. Halbuki bu, yardım etmeden başka birşeydir. Baksana insan 
bazan, bazı zımmilere de bazı işlerinde yardım eder. Yine bazan efendi, ona 
saygı duyma ve onu yüceltme manasında velayet etmediği halde, yardımcı olma 
manasında köle ve cariyesine velayet edebilir. Binâenaleyh bu istidlal düşer. 


[217] 
İkinci Mesele 


Ayetteki "hicret edecekleri zamana kadar..." ifadesi ile ilgilidir. Bil ki ayetteki, 
"Sizin onlara hiçbir hususta velayetiniz yoktur" ifadesi, onların Hz. Peygamber 
(s.a.s) ile birlikte hicret etmedikleri için, velayetlerinin mutlak manada düşeceği 
zannını uyandırır. Böylece Allah Teâlâ bu zanm, "Hicret edecekleri zamana 
kadar.,." kaydı de gidermiştir. Bu ifade, "Eğer onlar hicret edecek olurlarsa, o 
velayet geri döner ve gerçekleşir" manasındadır. Bunun gayesi, İnsanları hicrete 
sevk ve teşvik etmektir. Çünkü müslüman, her nezaman Allah Teâlâ'nın, "Eğer 
bir kimse hicret etmezse, onunla müslümanlar arasındaki velayet de sona erer. 
Eğer o kimse hicret edecek olursa, o velayet geri döner ve mükemmel olarak 
gerçekleşir" dediğini duyduğunda, hiç şüphe yok ki bu, onu hicrete teşvik eder. 
Hicret etmenin gayesi ise, müslümanların çoğalmaları, biraraya gelmeleri, 
birbirlerine yardım etmeleri ve aralarında ülfet, neticede de kuvvet ile şevketi 


meydana getirip bölünmemeleridir. [218] 
Üçüncü Mesele 


Hamza, vâv harfinin kesresi ile kelimeyi, vilayetihim; diğer kıraat imamları ise 
vâv'ın fethası ile velayetinim şeklinde okumuşlardır. Zeccâc şöyle der: Bunu 
"velayet"okuyanlar Kelimeyi nusret (yardım) ve neseb (aradaki bağ) manasına 
almışlardır. "Emirlik" -nanastna olan "vilayet" kelimesi ise, bu iki manayı 
birbirinden ayırdetmek için meksür kılınmıştır. Velayet manasında kullanılan bu 
kelimenin vâvı bazan neksür kılınabilir. Çünkü bir toplumun birbirlerine 
velayet etmelerinde, tıpkı (çamaşırcılık) ve (terzilik) kelimelerinde olduğu gibi 
bir sanat cinsi vardır. Bu manada kullanılan kelimenin ilk harfi ise meksür olur." 
Ebu Ali el-Farisı ise, "Bu kelimeyi burada meftüh okumak daha güzeldir. Çünkü 
buradaki velayet dini manadaki velayettir. Bunun kesrelisi ie, emirlik 


manasınadır" demiştir. [219] 


Hicret Etmeyenlere Dini Hususta Yardım Şarttır 


Bu üçüncü kısmın hükümlerinden ikinci hüküm de, Hak Teâlâ'nın "Eğer onlar 
din hususunda sizden yardım isterlerse, yardım etmek üzerinize borçtur" ayetinin 
ifade ettiği husustur. Bil ki Allah Teâlâ, mü'minlerden bu grup arasındaki 
velayetin kesilmesi hususundaki hükmünü beyan edince, bundan muradın, tıpkı 
kâfirler hakkında olduğu gibi, velayetin tam manasıyla kesilmesi olmadığını, 
aksine hicret etmeyen o rriü'minlehn, o muhacirlerden yardım istemeleri halinde 
onların onlara yardım etmelerinin gerekli olduğunu ve onları yardımsız 
bırakmamaları gerektiğini beyan buyurmuştur. Rivayet olunduğuna göre, Hak 
Teâlâ'nın, "Hicret edecekleri zamana kadar, sizin onlara hiçbir hususta 
velayetiniz yoktur" ayeti nazil olunca, Zübeyr (r.a) ayağa kalktı ve "Bizden 
yardım istemeleri halinde, herhangi birşey hususunda onlara yardım edebilir 
miyiz?" deyince, "Eğer onlar din hususunda sizden yardım İsterlerse, yardım 
etmek üzerinize borçtur" ayeti nazil oldu. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Fakat bu yardımı, sizinle aralarında muahede bulunan 
bir kavmin aleyhine olmamak şartıyla yapabilirsiniz" buyurmuştur. Bu, "sizin o 
mü'minlere, aranızda ahid bulunan kâfirlere karşı yardım etmeniz caiz değildir. 
Çünkü aranızdaki anlaşma buna manidir" demektir. 

Allah Teâlâ sonra, "Kâfir olanlar bile birbirlerinin yardımcılarıdır' buyurmuştur. 


Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [220] 
Ayetteki Grupların Sıralanmasmdakı Hikmet 


Bil ki Allah Teâlâ'nın bu ayette nazar-ı dikkate aldığı bu sıra, son derece 
güzeldir. Çünkü Hak Teâlâ buralarda şu üç kısımdan bahsetmiştir: 

Birinci kısım: Muhacir ve ensârdan olan mü'minlerdir. Bunlar, insanların en 
faziletlileridir. Allah Teâlâ bunların birbirlerine dost ve yardımcı olmaları 
gerektiğini beyan buyurmuştur. 

İkinci kısım, hicret etmemiş olan mü'minlerdir. Bunların, iman etmiş 
olmalarından dolayı bir tür üstünlükleri ve faziletleri vardır. Hicret etmemiş 
olmaları sebebiyle de, bir çeşit düşüklükleri söz konusudur. Binâenaleyh 
bunların hükümlerinin, yücelik ile alçaklık arasında orta bir hüküm (yer) olması 
gerekir. Bu hüküm de, birinci kısımdaki tere tanınan velayetin, bu kısımdaküer 
için olmamasıdır. Fakat bu kısımdakiler, eğer mü'minlerden yardım isterler ve 
onların yardımını beklerlerse, onlar onlara yardım eder ve desteklerler. 


Binâenaleyh bu hüküm, alçaltına ile yüceltme arasında orta bir hükümdür. 
Kâfirlere gefince, onlar için fazilet sebeplerinden hiçbiri yoktur. Bundan dolayı 
müslümanların, onlarla hiçbir şekifde bağlarının olmaması, onlarla aralarında 
hiçbir yönden bir velayetin ve münasebetin bulunmaması gerekir. Böylece bu 


tertibin son derece güzel ve yerinde olduğu ortaya çıkmış olur. 221 
İkinci Mesele 


Bazı âlimler şöyle demişlerdir: "Hak Teâlâ'nın, "Kâfir olanlar bile birbirlerinin 
yardımcılarıdır" buyruğu, kâfirlerin, dinleri farklı da olsa birbirlerine vâris 
olmaları hususunda, adetâ aynı dinin mensupları gibi olduklarını gösterir. O 
halde mecüsi, putpereste; hristiyan da mecüsiye vâris olabilir. Çünkü Allah 
Teâlâ, "Kâfir olanlar bile birbirlerinin velileridir" buyurmuştur." Bil ki bu söz, 
ancak biz bu ayetlerde bahsedilen velayeti, vâris olma manasına aldığımız 
zaman doğru olur. Bu hususla ilgili görüşümüz daha önce geçmişti. Aslında bu 
hususta sözün doğrusu şudur: Kureyş kâfirleri, yahudilere son derece düşman 
idiler. Ama Hz. Muhammed'in davası ortaya çtkınca, O'na eziyet etme ve 
O'nunla mücadele etme hususunda birbirlerine yardım ettiler ve birbirlerini 
desteklediler. Bu sebeble ayetten, işte bu mana kastedilmiştir. Bu hususta sözün 
özü şudur: Biraraya gelmenin illeti ve sebebi, aynı cinsten (milletten) olmadır. 
Bir şeye benzeyen o şeye doğru cezbolunur. Müşrik, yahudi ve hristiyanlar, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e düşmanlıkta ortak olunca, işte bu yön onların birleşmelerine 
ve birbirlerine yaklaşmalarına sebep olmuştur. Bu da onların, dinlerinden ötürü 
bu düşmanlıkta bileşmediklerini gösterir. Zira onlardan herbiri, diğerinin dinini 
şiddetle reddeder. Bu, onların o düşmanlığının sırf hased, azgınlık ve inad 


yüzünden olduğuna delalet eden delillerden birisidir. [222] 
Müslümanların Birbirleriyle İlgisizliği Yeryüzünü Bozar 


Daha sonra Allah Teâlâ bu hükmünü beyan edince, Eğer siz bunu yapmazsanız, 
yeryüzünde bir fitne ve büyük bir fesat olur" Duyurmuştur. Bu, "Şayet siz, size 
daha önce bahsedilen tafsilatlı hükümlerde size emrettiğim şeyleri yapmazsanız, 
yeryüzünde bir fitne ve büyük bir fesat meydana gelir" demektir. Bu fitne ve 
fesat birkaç yönden izah edilir: 

1) Müslümanlar, eğer kendilerinin zayıf, sayılarının az, kâfirlerin ise güçlü ve 
sayılarının çok olduğu bir zamanda kâfirlere karışacak olurlarsa, çoğu zaman bu 
«arışma müslümanlarm kâfirlere iltihak etmelerine (onlar içinde erimelerine) 


sebe olur. 
2) Eğer müslümanlar darmadağınık olsalardı, onlardan böyle büyük bir cemaat 
(devlet) meydana gelmezdi. Böytece bu da kâfirlerin, onlara karşı 
cesaretlenmelerine sebep olurdu. 
3) Müslümanların topluluğu, sayıca ve hazırlıkça gün be gün artınca, bu, onların 
üzerinde oldukları dine daha fazla bağlanmalarına; muhaliflerin de onlara 
katılma arzularının artmasına sebep olur. 
Bil ki Allah Teâlâ, bu üçüncü kısmı da zikredince, tekrar birinci ve ikinci kısma 
dönerek"İman edip de Allah yolunda hicret ve cihad edenler, muhacirleri 
barındıranlar, ve onlara yardım edenler... İşte gerçek mü'min olanlar bunlardır. 
Mağfiret ve uçsuz bucaksız nzık da onlarındır" buyurmuştur. Bil ki bu ifade bir 
tekrar değildir. Zira Hak Teâlâ, onlardan, ilk önce kendileriyle ilgili hükmü 
açıklamak için zikretmiştir.. Bu hüküm, onların birbirlerine karşı velayetleri, 
yardım ve destekleridir. Daha sonra burada, Allah Teâlâ onları, şanlarının ve 
derecelerinin çok büyük ve yüce olduğunu bildirmek için zikretmiştir. Bunu şu 
iki bakımdan izah ederiz: 
a) Onların yeniden zikredilmeleri, onlara daha fazla önem verildiğini gösterir. 
Bu ise, bir şerefi ve bir saygıyı gösterir. 
b) Allah Teâlâ burada onları şu üç yönden medh-ü sena etmiş olmaktadır: 
1) Ayetteki, "İşte gerçek mü'min olanlar bunlardır" ifadesi ile yapılan medih... 
Buradaki, "İşte mü'min olanlar bunlardır" ifadesi hasr manasını ifade eder. 
Ayetteki, "gerçek" sözü de, onların, dinleri yolunda haklı ve muhakkik olmakla 
iyice mevsuf olduklarını ifade eder. Durum hakikatte böyledir. Çünkü dini 
hususunda "muhik" olmayan, geçmiş dinlerini terketmeye, çoluk çocuğundan ve 
vatanından ayrılmaya, bu uğurda canını ve malını harcamaya katlanamaz, 
bütün bu hususlarda yarışanlardan ve ileri gidenlerden olamaz. 
2) Ayetteki, "Mağfiret onlarındır" kısmının ifade ettiği medih... Bu ifadede 
"mağfiret" lafzının nekire getirilmesi tıpkı, "Andolsun sen o yahudileri hayata, 
insanlardan daha düşkün bulursun" (Bakara, 96) ayetindeki, "hayat" kelimesinin, 
o yahudilerce dünya hayatının mükemmel kabul edildiğine delâlet edişi gibi, bu 
mağfiretin de mükemmel olacağını gösterir. Buna göre mana, "Onlar için, bütün 
günahlardan ve kovuşturmalardan uzak, tam ve mükemmel bir mağfiret vardır" 
şeklindedir. 
3) Ayetteki "Kerim (uçsuz bucaksız bir) nzık da onlarındır" kısmının ifade ettiği 
medih. Bu ifade ile, çok yüce ve kıymetli mükâfaatlar kastedilmiştir. 
Netice olarak diyebiliriz ki Allah Teâlâ, onların gerek dünyevi, gerekse uhrevi 
hususlardaki hallerini anlatıp ortaya koymuştur. 


Dünyevi olanlara gelince, Cenâb-ı Hak onları, "İşte gerçek mü'min olanlar 
bunlardır" diye tavsif etmiştir. 

Uhrevi olanlara gelince, bundan murad ya ikâbı gidermek, ya da mükâfaatı 
vermektir. İkabı (cezayı) giderme, ayette "Mağfiret onlarındır" buyruğu ile; 
mükâfaat verme de, "uçsuz bucaksız rızık da onlarındır" ifadesi ite anlatılmıştır. 
Bu yüce saadetler, ancak o mü'minterin dünyada maddi lezzetlerden yüz çevirip, 
çoluk çocuğunu ve vatanını terkedip bu uğurda canını ve malını harcaması ile 
gerçekleşir. İşte bu da, mutluluğu elde etmenin yolunun, ancak bu maddi 
şeylerden yüzçevirme ile olacağına dikkat çekmektedir. 

Hz. Muhammed (s.a.s) zamanındaki mü'minlerin dördüncü kısmı, hicret 
hususunda Hz. Peygamber'le beraber hareket etmeyip, daha sonra hicret etmiş 
olurlar. Bu, Hak Teâlâ'nın "Sonradan İman edip de, hicret ve sizinle beraber 
cihad edenler de sizdendir" buyruğu ile anlatılanlardır. Bununla ilgili birkaç 


mesele vardır: 12231 
Hicretin İkinci Dönemi 


Alimler, Hak Teâlâ'nın min ba'dü ifadesiyle neyin murad edildiği hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. Vahidi, İbn Abbas'ın bu ifadeye, "Hudeybtye'den sonra..." 
manasını verdiğini nakletmiştir ki, bu da ikinci hicrettir. Bu ifadeye, "Bu ayet 
indikten sonra.." ve, "Bedir Gününden sonra..." manaları da verilmiştir ki, en 
doğru olan, bundan muradın, birinci hicretten sonra hicret eden kimseler 
olmasıdır... İşte bunlar, "güzelce tâbi olanlar" diye bahsedilenlerdir. Nitekim 
Cenâb-t Hak, "onlara güzelce tâbi olanlar yok mu, Allah onlardan razı olmuştur, 


onlar da Allah'dan razı olmuşlardır" (Tevbe, 100) buyurmuştur. [224] 
İkinci Mesele 


En doğru olan, hicretin Mekke'nin fethi ile sona ermiş olmasıdır. Zira, Mekke 
fethedilince, orası İslâm beldesi 

olmuştur. Hasan el-Basrî de şöyle demektedir: "Hicret, hiçbir zaman sona 
ermez." Hz. Peygamberin "Fetihten sonra hicret yoktur!" buyruğuna gelince, 
bununla hususi hicret murat edilmiş olup, bu, Mekke'nin fethi ve İslâm'ın kuvvet 
bulması ite sona ermiştir. Ama, herhangi bir zamanda bir beldede mü'min 
kimseler bulunur, sayıları da az olur, onların kâfirlerle birlikte bulunmaları 
sebebiyle, kâfirlerin güç ve kuvveti artıyor; müslümanların o beldeden hicret 
etmeleri ve diğer bir beldeye geçmeleri halinde de kâfirlerin bu güç ve kuvvetleri 


za'afa uğruyorsa, işte bu durumda, Hasan el-Basri'nin dediğine göre, onların 
hicret etmeleri Zira. CHz. Pevoamberinl Mekke'den Medine've hicretinden illet 


ve sebebin aynısı bu durumdaki kimseler hakkında da tahakkuk etmiştir. [225] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın "onlar da sizdendir" ifadesi, bu kimselerin derecesinin, önceden 
hicret eden ilk muhacirlerin 

derecesinden düşük olduğuna delâlet eder. Çünkü, Allah Teâlâ bunları onlara 
katmış ve onları şereflendirme sadedinde, bu ikincileri birincilerden saymıştır. 
Şayet, birinci kısmı teşkil edenlerin dereceleri daha üstün olmasaydı, böyle bir 
mana doğru olmazdı. Allah Teâlâ'nın, bu ayetlerde zikretmiş olduğu dört kısmın 


izahı bundan ibarettir. 226] 
Akrabalık Hukuku 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Akrabalar, Allah'ın kitabmca birbirine daha 
yakındırlar" buyurmuştur. Bu ifâdeyle ilgili birkaç mesele vardır: [227] 


Birinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın, 'İşte onlar birbirinin velileridir" buyruğu ile, mirastaki veliliğin 
kastedildiğini söyleyenler, bu ikinci ayetin mirası neshettiğini söylemişlerdir. 
Çünkü Allah Teâlâ bir önceki ayette, verasetin, hicret ve nusret (yardım) 
sebebiyle olduğunu beyân etmişti. Şu anda ise, bu durum mensüh olmuştur. 
Binâenaleyh, veraset, ancak akrabalık sebebiyle meydana gelebilir. O'nun, 
"Allah'ın kitabmca..." ifadesiyle de, Nisa süresinde bahsedilen hisseleri, payları 
murad edilmiştir. 

Ama, o ayetteki velayeti, yardım etmek, birbirlerini sevmek ve ta'zim etmek 
manalanyla tefsir edenlere gelince onlar şöyle demişlerdir: "O ayette bahsedilen 
velayet, miras sebebiyle meydana gelen velayete de muhtemel olunca, Allah 
Teâlâ işte bu ayette, -delilin tahsis ettiği durumlar hariç- varis olmanın, ancak 
akrabalık sebebiyle meydana gelebileceğini beyan etmiştir. Binâenaleyh, işte bu 
ayetin maksadı böyle bir düşünceyi izâle etmektir. " Bu görüş daha evlâdır. Zira, 
gereksiz ve zaruret olmaksızın neshi, mensüh ayetlerin sayısını arttırmak caiz 


değildir. 12281 


Şia'nın Bu Ayete Tutunmak İstemesi 


(bu Hasan ibn AU İbn Ebi Tâlib (ra), Ebü Cafer el-Mansür'a: 'Allah'ın 
Resulünden sonra imamın Alı İbn Ebi TâVıb olduğu hususuna dair vazmış 
olduğu mektupta bu ayetle istidlal ederek şöyle demiştir: "Akrabalar, birbirine 
(..) daha yakındıriar"ayeti, velayetin bulunduğuna delâlet eder. Halbuki bu 
ayette, bu evleviyyetin sabit olduğu hususunda muayyen bir ifâde yer almamıştır. 
Binâenaleyh, delilin tahsis ettiği durumlar hariç, bunu bütün durumlara 
hamletmek gerekir. Delilin bulunması esnasında ise, bu ayetin hükmüne, imamet 
meselesi de girer. Hz. Ebu Bekr'in, "ulü'l-erhâm"dan olduğu da söylenemez. 
Zira, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Hz. Ebu Bekr'e, kavme tebliğ etsin diye Beâe 
süresini verdiği, daha sonra da, arkasından Ali'yi göndererek, bu tebliğcinın Ali 
olduğunu emrederek, "Bunu ancak, benden (benim ehlim ve âlimden) olan birisi 
yerine getirecektir" dediği nakledilmiştir. Bu da, Ebu Bekr (ra)'in Hz. 
Peygamber'in ehlinden olmadığına delâlet eder." İşte, bu ayetle yapılan istidlalin 
izahı budur. 

Cevap: Şayet bu delâlet doğru ve yerinde olsaydı, o zaman Abbâs'ın imamete 
daha lâyık olması gerekirdi. Çünkü Abbas. Hz. Peygamber'e, Ali'den daha 


yakındır. İşte Ebu Cafer el-Mansür da, bunu bu şekilde cevaplandırmıştır.. 2291 
Zevi'i-Erhâm'ın Mirası 


Ebü Hanife (r.h)'nin arkadaşları, "zevi'l-erhâm'"ın mirasçı kılınmaları hususunda, 
bu ayete tutunmuşlardır. Bizim 

(Şafii) alimleri de buna, şu şekilde cevap vermişlerdir. Hak Teâlâ'nın, 
"Akrabalar, birbirine (...) daha yakındırlar" buyruğu, bu yakınlığın, daha yakın 
olmanın, hangi şeyde (kimde) bulunduğu hususunda mücmel bir ifadedir. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, "Allah'ın kitabmca..." buyurunca, bu, "Allah'ın, 
kitabında beyan etmiş olduğu hükme göre.." manasında olmuş olur. Böylece, bu 
daha yakın olma hali, Allah Teâlâ'nın, kitabında beyan etmiş olduğu hükümlerle 
kayıtlanmış olur. Halbuki o hükümler, sadece "asabe"nin mirasına dair 
hükümlerdir. Binâenaleyh, bu mücmel ifadeden, sadece bunun murad edilmiş 
olması gerekir. Böylece bu ifadenin hükmü, "zevi'l-erhâm'"ın mirasçı olmasıyla 
alâkalı olmaz. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak bu süreyi bitirirken, "Allah, her şeyi hakkıyla bilendir" 
buyurmuştur. Bu, "bahsettiğim ve mufassalan açıkladığım bu hükümlerin 


tamamı, bir hikmet, bir sevap, doğruluk ve bir salâhtır, kurtuluştur. Bu 
hükümlerde, abes ve bâtıl namına bir şey yer almamıştır. Zira bütün malümatı 
bilen, ancak doğru olana hükmeder. Bunun bir benzeri de, meleklerin, "Orada 
bozgunculuk edecek, kanlar dökecek kimse mi yaratacaksın?" (Bakara, 30) 
dediklerinde, Cenâb-ı Hakk'ın, onlara cevap vererek, "Sizin bilemeyeceğinizi 
herhalde ben bilirim"(Bakara, 30) buyurmuş olmasıdır. Bu, "Siz, benim, bütün 
malümatı bildiğimi bildiğinize göre, biliniz ki benim hükmüm, yanılma ve 
hatadan münezzeh olur" demektir. İşte burada da böyledir. Allah, en iyi bilendir. 

Hamd ve şükür, Allah'ın lâyık ve müstehak olduğu bir şekilde, ancak O'nadır. Bu 
sürenin tefsiri, Hicri 601 senesinde, Ramazanın birinci gününde, Bağdan denilen 
bir köyde tamamlandı. Biz Allah'dan, zamanın korkunç ve şiddetli belâlarından, 
zulüm ve hızlan sahiplerinin hile ve tuzaklarından bizi kurtarmasını niyaz 
ediyoruz. Zira O, el-Meliku'd-Deyyân'dır. O'nun satât ve selâmı,Rahmân'ın 


habibi, çeşitli mucize ve burhanların sahibi Muhammed Mustafa'ya olsun. [230] 
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11/322 
[18] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/322 
L191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/323 
[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/323 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/323 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/323-324 
[123] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/324 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/324 
(129) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/324-325 
[126] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/325-326 
[127] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/326-327 
[128] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/327-328 
[129] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/328 

(30) Buhari, İstiskâ. 26; Müslim, İstiskâ, 17 (2/617) 











U31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/328 
[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/328-329 
[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/329-330 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/330 
U35] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/330-331 
[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/332 
[137] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/332 
[138] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/332 
L39) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/333 
[140] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/333-335 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/335 
[142] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/335 
[143] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/336 
[144] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/336-337 
[145] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/337 
[146] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/337 
[147] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














11/337 

[148] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/337 
[149] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/337-338 
L50) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/338-339 
USI] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/339 
L52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/339 
(531 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/339 
L54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/340 
(35) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/340 
1156) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/341 
(157) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/341-342 
L58] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/342 

U59] Yüzlerce defa ismi geçen bu Mutezile müellifi hakkında Razl'nin ilk defa 
İmam sıfatını kullandığını 

mümkündür. (Ç.) 

[160] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/342-343 
(161) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/343-344 
[162] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/344 
[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/345 














[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/345-346 
L65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/346-347 
[166] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/347 
[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/347-348 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/348-349 
1169) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/349 
[170] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/349-350 

O71] Müslim. İmaret 167 f3/1522): İbn Mâce, Cihad. 19 (2/940). 

[L172] İbn NMr», Zuhd. 30 (2/1420); Menâsik, 57 (2/1003). 

[173] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/350 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/351 
(175) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/351-352 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/352-353 
11771 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/353-355 
[178] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/355-356 
[179] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/356 
[180] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/356 
L81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














11/357 

[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/357-358 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/358-359 
[184] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/359-362 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/362 
[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/362 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/363 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/363 
(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/364 
[190] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/364 
(911 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/364-366 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/366 
[93] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/367 
[194] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/367 
(199) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/367 
[196] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/368 
L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/368 














[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/368 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/369-370 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/370-373 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/373-374 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/374 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/374-378 
[204] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/378-380 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/380 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/380 
[207] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/380 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/380-381 
[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/381 
[210] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/382 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/382-383 

[212] İbn Mâce, Mukaddime, 14 (1/74); Müsned, (4/362). 

[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/383-385 

[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/385 











[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/385-386 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/386 
[217] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/387 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/387 
[219] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/387-388 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/388 
[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/388-389 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/389 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/389-391 
[224] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/391 
[225] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/391 
[226] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/392 
[227] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/392 
[228] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/392 
[229] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/392-393 
[230] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/393 
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TEVBE SÜRESİ 


Bu süre -son iki ayeti müstesna Medenidir Son iki ayet ise Mekki dir. Ayet 
sayısı 129 olup, Mâide süresinden sonra nazil olmuştur. 


Bu Sürenin Diğer İsimleri 


"Allah ve Resulünden, muahede yapmış olduğunuz müşriklere ültimatomdur: Ey 
müşrikler, haydi yeryüzünde dört ay daha dolaşın. Bilin ki siz Allah'ı aciz 
bırakabilecekler değilsiniz. Allah muhakkak ki kâfirleri rüsvay edecektir" (Tevbe 
1-2). 

Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bu sürenin pekçok ismi vardır. Meselâ Berde, 
Tevbe, Mukaşkışe, Mübaşire, Müşerride, Muhziye, Fâdiha, Musire, Hâfire, 
Münekkile, Müdemdime ve Süretu'l-Azâb." Keşşaf sahibi, sözüne devamla şöyle 
der:"Zira bu sürede,mü'minlerin tevbelerinin kabulünden ve tevbeye muvaffak 
kılınmalarından bahsedilmektedir. 

Bu süreye, nifaktan uzaklaştırdığı için Mukaşkişe, münafıkların iç yüzlerini 
deşeleyip ortaya serdiği için Müba'sire, ve o gizlilikleri meydana çıkardığı için 
Müsire; onları eşelediği için Hâfire; münafıkları rüsvay ettiği için Muhziye; 
onları cezalandırdığından Münekkile; ürküttüğü için Müşerride denilmiştir. 
Huzeyfe'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Sizler bu süreye, Tevbe süresi adını 
veriyorsunuz. Allah'a yemin olsun ki bu süre, hiç kimseyi hariç bırakmaksızın 
herkesi sarsmış ve sorgulamıtştır." 

İbn Abbas'tan da, bu süre hakkında şöyte dediği rivayet edilmiştir: "Bu süre, 
Fâdıha (münafıkların sırlarını ortaya döküp, onları rezil rüsvây eden)dir. Bu süre, 
hep münafiklar hakkında nazil olmuş ve onların durumuyla ilgilenmiştir. Öyle ki 
biz, nerdeyse hiç kimseyi dtşarda bırakmayacağından endişelendik. Enfâl Süresi 


Bedir; Haşr Süresi de, Beni Nadir hakkında nazil olmuştur." H 
Tevbe Sûresinin Başında Besmelenin Bulunmayışının Hikmeti 


Şayet, "Bu sûrenin başına, besmelenin yazılmayışının sebebi nedir?" denilirse, 
biz deriz ki: 

Alimler bu hususta şu izahları yapmışlardır: 

Birinci izah: İbn Abbas'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ben, Osman İbn 
Affân'a şöyle dedim: "Sizin, Miün'dan olan Berâe (Tevbe) süresiyle, Mesâni'den 


olan Enfâl süresini birleştirerek araya besmele koymamanızın sebebi nedir?" 
Bunun üzerine Hz. Osman şöyle dedi: "Hz. Peygamber (s.a.s), her ne zaman 
kendisine bir süre nazil olsa, "Onu, falan yere koyun!" derdi. Berâe suresi ise 
Kur'an'ın en son nazil olan sürelerindendir. Dolayısiyle Hz. Peygamber, onun 
nereye konulacağını beyân etmeden irtihâl etti. Berâe süresi ile Enfâl Süresi'nin 
anlattıkları hususlar birbirine yakın olduğu için, bu iki süre peşpeşe yazılmıştır. " 
Kâdi şöyle demektedir: "Hz. Peygamber (s.a.s)'in, bu sürenin, Enfâl suresinin 
peşinden gelen bir süre olduğunu beyan etmediği söylenemez. Zira Kur'an, gerek 
Allah, gerekse Resulü tarafından nakledildiği biçimde tertib edilmiştir. 
Binâenaleyh şayet biz, bazı sürelerin tertibinin Allah'dan, yani vahiy yoluyla 
olmadığını caiz görürsek, aynı şeyi diğer süreler ve tek bir sürenin ayetleri 
hakkında da caiz görebiliriz. Halbuki bunu caiz görmek ise, İmâmiyye'nin, 
"Kur'an'da fazlalık ve noksanlıklar vardır" şeklindeki iddiasını benimseyip caiz 
görmek manasına gelir. Bu da, Kur'an'ı hüccet olmaktan çıkarır. Aksine, doğru 
olan, Hz. Peygamber'in vahye dayanarak, Enfâl süresinden sonraya koyma 
emrini vermiş olması ve sürenin başındaki besmeleyi de, onun yine vahye 
dayanarak hazfetmiş olmasıdır? 

İkinci izah: Bu konudaki ikinci izah da Ubeyy İbn Ka'b'den rivayet edilen şu 
husustur: O şöyle demiştir: "Ashâb, şundan ötürü bu zanna kapılmıştı: Enfâl 
süresinde ahidler zikredilmiş, Berâ'e süresinde ise ahidlerin geri alınması 
meselesi bulunmaktadır. İşte bu yüzden, o süreler yanyana konulmuştur." 

Avnı soru burada da söz konusudur. 

Çünkü bu izah ancak biz, "ashâb, bu süreyi, işte bu sebepten dolayı 
kendiliklerinden Enfâl süresinden sonraya koymuşlardır" dediğimizde tamam 
olur. 

Üçüncü izah: Sahabe, Enfâl ve Tevbe sürelerinin, tek süre mi, yoksa iki ayrı süre 
mi olduğu hususunda ihtilâf etmiştir. Bu cümleden olarak bazıları şöyle 
demişlerdir: "Bu iki süre, tek bir süredir. Zira, her iki süre de savaş hakkında 
nazil olmuş olup, bu iki sürenin toplamı da, yedi uzun sürelerden olmuş olur ki, 
bunların sayısı da böylece yediye baliğ olmuş olur. Bunlardan sonra da, Miunlar 
(ayet sayısı yüz civarında olanlar) gelirler. " Bu görüş açıktır. Zira, bu iki süre 
beraberce, 206 iikiyüzaltı) ayet olup, her ikisi de tek bir süre durumundadır. 
Ashabtan bazısı da bu iki sürenin, ayrı ayrı iki süre olduğunu söylemişlerdir. 
Binâenaleyh, sahabe arasında bu konuda bir ihtilâf zuhur edince onlar, "Bu iki 
süre, ayrı ayrı iki süredir" diyenlerin görüşüne dikkat çekmek için, aralarında bir 
boştuk bırakmışlar; "bu iki süre, tek bir süredir" diyenlerin görüşüne de dikkat 
çekmek için, bu iki süre arasına besmeleyi yazmamışlardır. Bu görüşe göre de, 


bizim, İmamiyye'nin mezhebini caiz görmemiz gerekmemiş olur. Bu böyledir, 
zira sahabe arasında bu hususta bir karışıktık, bir kapalılık meydana gelince, 
onlar bu iki görüşten birisine kesinlikle hüküm vermeyip, bu kapalılığın her 
zaman sözkonusu olduğuna delâlet edecek bir şekilde muamelede 
bulunmuşlardır. Binâenaleyh onlar, bu kadarcık bir şüphede müsamahalı 
davranmayınca, "adam sende!" demeyince, bu, onların Kur'an'ı tahrif ve 
tağyirden koruma hususunda ne kadar titiz olduklarına ve ne kadar şedid, 
müsamahasız olduklarına delâlet eder ki, bu da İmâmiyye'nin görüşünü iptal 
eder. 

Dördüncü izah: Allah Teâlâ, Enfâl süresini, mü'minlerin birbirlerini dost 
edinmelerinin ve kâfirlerden de tamamiyle uzak durmalarının gerekliliğini 
belirterek sona erdirmiştir. Daha sonra da, işte Cenâb-ı Hak bu hususu, 
"Allah'dan ve Resulünden bir ültimatomdur" çrevbe, i) ayetiyle açıkça beyân 
etmiştir. Bu, daha önceki sözün bir tekidi ve onun ifade edilmesi mahiyetinde 
olunca, aralarına bir fasılanın girmesi gerekmiştir. Binâenaleyh, bu iki sürenin 
başka başka süreler okluğuna dikkat çekmek için, aralarına bir fasıla sokulmuş; 
bu mananın, bizzat o cananın aynısı olduğuna dikkat çekmek için de, aralarında 
Besmele'nin yazılması terkedilmiştir. 

Beşinci İzah: İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Hz. Ali (r.a)'ye. "Bu iki süre 
3rasında niçin Besmele yazılmadı?" diye sorduğumda, o, "çünkü Besmele bir 
ezandır (emniyeti ifade eder). Halbuki bu süre kılıçla vuruşma ve ahidlerden * 
âzgeçmeyi emretmiş olup, bunda bir emân manası yoktur" dedi." Rivayet :-- 
nduğuna göre, Süfyan b. Uyeyne aynı şeyi söyleyerek, bu hususu, "Size 
ilümanca selam verene, dünya hayatının geçici menfaatini isteyerek, "Sen 
mü'min değilsin" demeyin "(Nisa. 94) ayetini delil getirerek te'kid etmiştir. Ona. 
"Hz. Peygamber (s.a.s), harbi olan kâfirlere Besmele ile mektup yazmıyor 
muydu?" denildiöinde. su cevabı verdi: "Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in onları, 
direkt olarak Allah'a davet etmesidir. Bu durumda Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
onlarla olan ahidlerini bir tarafa atması söz konusu değildir. Baksana O (s.a.s), 
mektubunun sonunda, "Allah'ın selâmı, hidayete tâbi olanlaradır" diye 
yazıyordu. Ama bu süre savaşma hükmünü ve ahidlerden vazgeçme hükmünü 
ihtiva etmektedir. Binâenaleyh bu ikisi arasındaki fark ortaya çıkmaktadır. 
Altıncı İzah: Alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Belki de Allah, bazı kimselerin, 
besmelenin Kur'an'dan olduğu hususunda münakaşa edeceklerini bildiği için, 
besmelenin her sürenin başında bir ayet olduğuna ve onun, bu sürenin başında, 
bir ayet olmadığına, bu sebeple yazılmaması gerektiğine dikkat çekmek için pek 
yerinde olarak yazılmamasını emretmiştir. Bu da, besmelenin diğer sürelerin 


başına yazıldığı için onun her süreden bir ayet olması gerektiğine delâlet eder. 

"Allah ve Resulünden muahede yapmış olduğunuz müşriklere ültimatomdur: (Ey 
müşrikler, haydi) yeryüzünde dört ay daha dolaşın. Bilin ki siz Allah'ı aciz 
bırakabilecekler değilsiniz. Allah, muhakak ki kâfirleri rüsvay edecektir" (Tevt», 


1-2) ayet-i kerimesi ile ilgili birkaç mesele vardır: [2] 
Berâe Kelimesinin Manası 


Berâe kelimesinin manası, ilgi ve alâkanın kesilmesi, bağın sona ermesi 
demektir. "Aramızdaki münasebetler kesildi; aramızda herhangi bir ilgi 
kalmadı!" manasında olmak üzere, denilir. İşte, yine bu manada olmak üzere, 
"Borçtan kurtuldum" denilir. 

Hak Teâlâ'nın, bu ayetin başındaki berâe kelimesinin merfû okunması hususunda 
şu iki görüş ileri sürülmüştür: 

a) Bu kelime, mahzüf bir mübtedânın haberidir. Yani, fetjj oJû demektir. Ferrâ 
şöyle demektedir: "Bunun bir benzeri de senin, güzel bir adama bakarak, "Güzel, 
vallahi..." demendir. Yani, "Bu, vallahi güzeldir" demektir. Lafzatullahın 
başındaki min harf-i cerri, ibtidâ içindir. Buna göre mânâ, "Bu, Allah ve 
Resulünden, antlaşma yapmış olduğunuz müşriklere ulaşan, gelen 

bir ültimatomdur" şeklinde olur. Bu, tıpkı senin, "Bu, falancadan falancaya bir 
mektuptur.." demen gibidir. 

b) liTjj lafzının mübtedâ, ifadeleri mübtedânın sıfatı, ifadesinin de, mübtedânın 
haberi olmasıdır. Bu, senin tıpkı, "Temimoğullarından otan bir adam, evdedir" 
demen gibidir. 

Eğer: "Berâetin, Allah ve Resulüne; muahedenin de müşriklere izafe edilmiş 
olmasının sebebi nedir?" diye sorulacak olursa biz deriz ki: Allah, müşriklerle 
andlaşma hususunda müsaade vermiştir.. Böylece de müslümanlar, Allah'ın 
Resülüyle birlikte bir araya geldiler ve o müşriklerle muahede yaptılar. Daha 
sonra da müşrikler, ahdi bozdular. Bunun üzerine Allah da, onların ahdini bir 
kenara atıp artık tanımamayı vâcib kıldı. Bu sebeple müslümanlar, kendilerini 
bundan sakındıran şeye muhatap oldular da, onlara "Allah ve Resülullah'ın, sizin 
müşriklerle yapmış olduğunuz andlaşmalardan beri ve uzak olduğunu 


bilesiniz.,." denildi. Sİ 
Yapılmış Muahedenin İptal Edilmesi 


Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber (s.a.s) Tebük Seferi'ne çıktığında, 


münafıklar geri kalarak asılsız ve yalan haberler uydurunca, müşrikler ahidlerinı 
bozdular. Bunun üzerine, Allah'ın Resulü onlarla olan ahidleri iptal ederek, 
durumdan da kendilerini haberdar etti. Şayet, "Hz. Peygamber'in, ahdini bozması 
nasıl caiz olur?" denilirse, biz deriz ki: Ahid, ancak şu üç sebepten dolayı 
bozulabilir: 

a) Peygamber aleyhinde, o müşrikler tarafından gizli bir hainlik tertip edildiğinin 
ortaya çıkması. Peygamberin de, onların vereceği zarardan endişelenerek, 
böylece, ahdin bozulduğunu onlara da bildirmek için, peygamberin ahdini 
tanımaması. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Eğer muahede eden bir topluluğun 
hainliğinden endişeye düşersen, hak ve adalet üzere durumu kendilerine bildir ve 
ahidierini at..." (Enraı, 55-ve, "Onlar, içlerinden kendileriyle muahede ettiğin 
kimselerdir ki, muahededen sonra her defasında ahidierini bozarlar" (Entti, 56) 
buyurmuştur. 

b) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, andlaşma yaparken, bazı kimselere, zikredilen 
<üddet hususunda, Allah'ın ahdin sona erdiğini emretmesine kadar, o ahdi 
tanıyacağım şart koşmuş olmasıdır. Binâenaleyh Allah Teâlâ, aralarındaki ahdin 
sona e'mesini emredince, işte bu şarttan dolayı ahid de sona ermiş olur. 

c) Ahdin, bir zamana bağlanmış olmasıdır. Buna göre o müddet sona erince, 
ahid sona ermiş olur. Bu "berâefin ortaya konulmasından maksat ise, o 
müşriklerle, peygamberin r-rar ahid yapmayacağını ve onlarla savaşmaya azimli 
olduğunu ortaya koymaktır. 5. üç halin dışında ahdi bozmak, kesinlikle caiz 
değildir. Çünkü bu, bir zulüm ve va'adinden dönmek gibi olmuş olur. Halbuki, 
Allah ve Resulü böyle bir şeyden beri ve uzaktırlar. İşte bu sebepten dolayı 
Cenâb-ı Hak: "Muahede yaptığınız müşriklerden size hiçbir eksiklik yapmamış 
düşmanlarınızdan hiçbir kimseye aleyhinizde yardım etmemiş olanlar bu 
hükümden müstesnadır.. O halde onların müddetleri bitinceye kadar ahıdlerini 
tamamlayın " (Tevbe, 4) buyurmuştur. Bazı kimseler hariç, müşriklerin 
pekçoğunun ahidlerini bozdukları da söylenmiştir. Bozmayanlar ise, Damra ve 


Kinâneoğullarıdırl4! 
Ültimatomun Hz. Ali Tarafından Müşriklere Tebliği 


Rivayet olunduğuna göre Mekke, hicretin sekizinci yılında fethedildi. O sırada 
Mekke Emiri Attâb İbn Useyd idi. Bu sürenin inişi ise, hicretin dokuzuncu 
yılında olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s), hicretin dokuzuncu yılında Hz. Ebu 
Bekr'i hacc emiri tayin etmişti. Bu süre nazil olunca, Hz. Peygamber, bu süreyi 
haccda bulunanlara okuması için Hz. Ali'ye talimat verdi.. Bunun üzerine Hz. 


Peygamber'e: "Keşke, bu süreyi Ebü Bekir'e gönderseydin de, o okusaydı!" 
denildiğinde Hz. Peygamber, "Bunu benim akrabamdan olan birisinin İfa etmesi 
iyi olur" dedi. 

Hz. Ali yaklaşınca, Ebu Bekir bir deve böğürtüsü duydu. Bunun üzerine o 
durarak: "Bu, Resüluflah'ın devesinin sesidir" dedi. Hz. Ali, Hz. Ebu Bekr'e 
katılınca, Hz. Ebu Bekir: "Emir mi, oldun; yoksa, memur musun?" deyince, Hz. 
Ali: "Memur!" dedi.. Sonra da, beraberce yürüyüp gittiler. Terviye gününden 
önce, Ebu Bekr bir hutbe Trad etti ve haccdakitere, haccın menâkisikinden 
(hükümlerinden) bahsetti. Kurban bayramının birinci günü, Cemretü'l-Akabe'nin 
yanında da, Hz. Ali ayağa kalktı ve: "Ey nâs! Ben size, Allah'ın Resulünün elçisi 
olarak gelmiş bulunmaktayım " dedi. Bunun üzerine onlar: "Niçin?" dediler. Hz. 
Ali bunun üzerine onlara, (bu süreden) otuz veya kırk ayet okudu. Mücâhid'den 
bunun onüç ayet olduğu da rivayet edilmiştir.. Daha sonra da Hz. Ali: "Ben şu 
dört şeyi açıklamakta emrolundum: 

1) Bu yıldan sonra hiçbir müşrik, bu Beytuflah'a yaklaşamaz. 

2) Hiç kimse, çıplak olarak Kabe'yi tavaf edemez. 

3) Cennete ateak mü'min olanlar girer. 

4) Ahdi olan herkese verilmiş olan mühlete riayet edilir." 

Bunun üzerine onlar: "Ey Ali, bizim, ahidlerimizi geri aldığımızı, bizimle o 
peygamber arasında mızrakla vuruşma ve kılıçla savaşmanın dışında, bir ahdin 


bulunmadığını amcanoğluna ulaştır tebliğ et” dediler. BI 
Tebliğ İşinin Hz. Ali'ye Verilmesinin Sebebi 


Alimler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, hangi sebepten dolayı Hz. Ali'ye, bu süreyi 
onlara okumayı emrettiği ve bu mesajı onlara tebliğ ettirdiği hususunda ihtilâf 
etmişlerdir. Bu cümleden olarak onlar şöyle demişlerdir: Bunun sebebi şudur: 
Ahid yapmayı ve onu bozmayı, kişinin ancak akrabasından olan bir kimsenin 
üstlenmesi, bir Arap örfü idi. Binâenaleyh, bunu şayet Ebu Bekir deruhte etmiş 
olsaydı, o zaman onlar: "Bu, ahdi bozma hususunda bizim bildiğimiz âdetin 
hilâfınadır" diyebilir ve bundan dolayı, bunu kabul etmeyebilirlerdi. Bunun 
üzerine, Hz. Ali'nin bu işi üstlenmesi ile, onların bu tür mazeretleri ortadan 
kalkmış oldu. 

Şu da ileri sürülmüştür Hz. Peygamber (s.a.s), hacc emirliğini Hz. Ebu Bekir'e 
verince, kalblerini hoşnut etmek ve etrafını gözetmek için, tebliğ işini de Hz. 
Ali'ye vermiştir. 

Şu da ileri sürülmüştür: Hz. Peygamber Hz. Ebu Bekir'i hacc mevsiminin emiri 


olarak tayin etti; arkasından da bu mesajı tebliğ etmek üzere Hz. Ali'yi gönderdi. 
Böylece, Hz. Ali, Hz. Ebu Bekr'in arkasında namaz kılmış oldu ki, bu hareket 
tarzı âdeta, Hz. Ebu Bekir'in imametine (halifeliğine) dikkat çekmek gibi oldu. 
Allah en iyisini bilendir. 

Câhız da bunu ortaya koyarak, şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Ebu 
Bekir"i hacılara emir olarak gönderdi ve onu hacc mevsiminin emiri tayin etti. 
Hz. Ali'yi de, insanlara, Berâe süresinden birkaç ayet okuması için yolladı. 
Böylece Ebu Bekir imam, Ali de, imâma uyan kimse oldu. Hz. Ebü Bekir hutbe 
okudu, Ali de dinleyen oldu. Ebu Bekir, hacc mevsiminin emiri, hacıların önderi 
ve onların âmiri idi. Halbuki, Hz. Ali için böyle bir şey söz konusu olmamıştı. 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Bunu. ancak akrabamdan olan bir kimse tebliğ eder" 
şeklindeki sözü, Hz. Ali'nin, Hz. Ebu Bekir'den üstün tutulduğuna delâlet etmez. 
Ancak ne var ki, Hz. Peygamber Araplara, aralarında maruf olan, bilinen bir 
şekilde muamele etmiştir. Onların en büyük idarecisi, bir toplulukla andlaşma 
yaptığında ya da onlarla muahedede bulunduğunda bu andlaşmayı ve muahedede 
bulunmayı, ancak onun, meselâ kardeşi, amcası gibi, yakın akrabalarından birisi 


yapardı. İşte bundan dolayı, Hz. Peygamber bu sözü söylemiştir. 16) 
Müşriklere Dört Ay Mühlet Verilmesi 


"Yeryüzünde dört ay daha dolaşın" buyruğu hakkında birkaç bahis 
bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Siyâhe Kelimesi, az yiyip az içmekle beraber, yeryüzünde 
yürümek, uzun süre yürümek ve şehirlerden, mamur olanlardan uzak kalmadır. 
Yemeyi içmeyi terkettiği için, bu yönüyle de seyyaha benzediği için, oruç tutan 
kimseye de 'sâlih" denilir. Müfessirler, ifadesine, "Yeryüzünde, istediğiniz gibi 
yürüyün, gezin dolaşın..." manasını vermişlerdir. Halbuki bu, bir emir değildir. 
Aksine bundan maksat, mübahltk, mutlaktık ve emânın tahakkuk edip, korkunun 
da zail olduğunu bildirmektir. Yani, "Bu müddet içinde siz, öldürülmekten ve 


savaşmaktan eminsiniz" demektir. MA 
Bu Süreden Maksat 


İkinci bahis: Müfessirler şöyle demektedirler: "Bu, Allah tarafından müşriklere 
dört aylık bir mühlet tanımadır." Dolayısiyle "Muahedesinin müddeti dört aydan 
daha fazla olan kimseler, süreyi dört aya indirdiler.. Andlaşma müddetleri dört 
aydan az olanlar da, onu dört aya çıkardılar. Bu duyurunun maksadı ise 


şunlardır: 

a) Onların, kendi kendilerine düşünmeleri, bu iş (yani İslam gerçeği) kendi 
lehlerine olarak ihtiyatlı tutumu izlemeleri ve bu müddetten sonra, kendileri için 
sadece şu üç şeyin (İslâm'a girmek, yahut cizye vermek yahud da kılıcı kabul 
etmek) söz konusu olacağını bilmeleridir. Böylece bu durum onları, İslâm'ı 
açıktan açığa kabul etmeye sevketmiş olur. 

b) Ahdi bozmanın, müslümanlara izafe edilmemesi. 

c) Allah'ın, cihadı, bütün müşriklere teşmil etmeyi, yaygınlaştırmayı dilemiş 
olmasıdır. Böylece Cenâb-ı Hak, ültimatomu da herkese tamim etmiş ve onlara 
dört aylık bir süre tanımıştır. Bu da, İslâm'ın kuvvet bulması ve kâfirlerin 
korkutulması için olmuştur. Bu ise ancak, ahidlerin bozulması ile gerçekleşebilir. 
d) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, gelecek yılda hacc yapmayı murad etmiş olmasıdır. 
Böylece Hz. Peygamber, çıplak tavaf yapanları müşahade etmemek için, bu 
ültimatomu, berâeti izhâr etmekle emrolunmuştur. 

Üçüncü bahis: İbnu'l-Enbari şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın fe-sihü emrinin 
başında bir kavi fiili gizli olup, buna göre kelamın takdiri "onlara, yeryüzünde 
dört ay daha dolaşınız" de!" şeklindedir. Veyahut da bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı 
"Rableri de onlara gayet temiz bir içecek içirmiştir. Bu şüphe yok ki sizin İçin 
bir mükâfattır. Sa'yiniz meşkur olmuştur "(insan.21-22)ayetinde olduğu gibi, 
gâibten muhataba geçiştir (iltifattır)!' 

Alimler, bu dört avın hanai avlar olduöu hususunda ihtilâf etmişlerdir. Zübri'den 
şu rivayet edilmiştir: "Berâe süresi, şevval ayında nazil olmuştur. O halde bu dört 
ay. Şevval, Zilka'de, Zilhicce ye Muharrem aylandır. Bu ayların, Zilhicce'nin 
yirmisi ile, Muharrem, Safer, Rebiu'l-evvel ve Rebiulahir'den on gün olduğu da 
ileri sürülmüştür Bu aylarda öldürme ve savaşmak haram kılındığı için, bu aylar 
hurum (haram aylar) diye adlandırılmıştır. Şu halde "Eşhuru'l-hurum" (haram 
aylar)da, öldürmek ve savaşmak haram olunca, bunlar, haram olmuş olurlar. 

Şu da ileri sürülmüştür: Bu müddetin dilimlerinden, kısımlarından biri haram 
aylardan olduğu için, bu ayların hepsine "haram" adı verilmiştir. Zira, Muharrem 
ayıyla beraber Zilhicce'nin yirmisi, haram aylara dahildir. Bu müddetin, 
Zilka'de'ntn onundan başlayarak Rebiulevvelin onuna kadar devam ettiği de ileri 
sürülmüştür. Çünkü, o sene yapılan hacc, kendilerinde bulunan "nesi" (tehir 
etme, erteleme) uygulaması sebebiyle, o vakitte yapılmıştı. Daha sonraysa ertesi 
senede hacc, Zilhicce'de yapıldı; bu da Veda Haccı'dır. Bunun delili ise, Hz. 
Peygamber'in, "Zaman döndü de, Allah'ın gökleri ve yeri yarattığı gündeki 


durumuna rücü etti..."İSİşeklindeki ifadesidir. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Bilin kisiz Allah'ı aciz bırakabilecekler niz"buyruğuna 


gelince, bunun, "Bu zaman tanımanın, herhangi bir acziyyetten dolayı 
olmadığını; tevbe edenler tevbe etsinler diye, bir maslahat ve lütuftan dolayı 
olduğunu biliniz!.." manasında olduğu ileri sürüldüğü gibi, bunun "Allah'ı, hiçbir 
surette acze düşüremiyeceğinizi bilerek, geziniz, dolaşınız. " manasında olduğu 
da ileri sürülmüştür ki, bunun gayesi, "Ben size mühlet tanıdım; ve sizi serbest 
bıraktım, salıverdim. O halde, teçhizat ve hazırlık yapmaya dair yapılması 
mümkün olabilecek her şeyi yapınız. Zira, sizler Allah'ı acze düşünmezsiniz. 
Aksine Allah, sizi aciz bırakır ve sizin üzerinizde hükmünü yürütür " manasıdır. 
Bu ifadeye, "Bu mühlet, sizin Allah'ın elinden kaçıp kurtulamıyacağınız 
hususunda asla endişe duyulmadığını bilmeniz için verilmiştir. Zira siz, nerede 
olursanız olun, Allah'ın mülkünde ve O'nun hükümranlığı altındasınız " manası 
da verilmiştir. 

Cenâb-ı Hak "Allah muhakkak ki kâfirleri rüsvây edecektir' buyurmuştur. İbn 
Abbas, ayette bahsedilen rezil rüsvay etmenin, kâfirlerin dünyada öldürülmeleri, 
âhirette de ilahi azaba duçar olmalarıyla olacağını beyân etmiştir. Zeccâc da 
söyle demektedir "Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, kâfirlere karşı mü'minlere yardım 
edeceğini tekeffül etmesidir, üstlenmesidir. İhzâ, utandırıcı tarafları ortaya 
koyarak zelil kılma, alçaltma demektir. Bu kökten olan hizy ise "utardırıcı ceza" 


manasına gelir. [9] 
Muhtıranın Mahiyeti 


"Ve, 6u Hacc-ı Ekber günü, Aİlah'dan ve Resulünden insanlara şöyle bir ilâmdır: 
Allah ve Resulü, müşrikleri himaye etmekten artık katiyyen uzaktır. Bununla 
beraber eğer tevbe ve rücü ederseniz; bu sizin için hayırlıdır. Eğer yüz 
çevirirseniz, şunu bilin ki, şüphesiz, siz Allah'ı aciz bırakabilecek değilsiniz. O 
küfredenlere acıklı bir azabı müjdele!" (Tevbe, 3). 

Bil ki, Cenab-ı Hakk'ın, "Allah ve Resulünden muahede yapmış olduğunuz 
müşriklere ültimatomdur" buyruğu müşriklere tahsis edilmiş tam bir cümledir. 
O'nun "Ve bu, Hacc-ı Ekber günü, Aİİah'dan ve Resulünden insanlara şöyle bir 
ilâmdır (Tevbe, 3) ifadesi de, birinci cümleye atfedilmiş diğer tam bir cümledir. 
Ve bu, bütün insanlar hakkında umumi bir ifadedir. Zira bu, bu hususla İlgili 
hükmün herkese gerekli olması bakımından mü'min ve müşrikin bilmesi gerekli 
olan şeylerdendir. Binâenaleyh mü'minin, savaşılabilecek zamanı, savaşmanın 
haram olduğu zamandan ayırdetmesi vâcibtir. Böylece Cenâb-ı Hak, bu bildiriyi, 
haber herkese ulaşsın ve yayılsın diye, "en büyük kalabalık" anlamına gelen "en 


büyük hacc günü"nde emretmiştir. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: [10] 


Ezan Kelimesinin Manası 


Ayette gece, ezan kelimesi, i'lâm, bildirmek demektir.. Ezheri şöyle 
demektedir: "Arapça'da, birine birşeyi 

bildirmek manasına: denilir. O halde "ezan", izan (bildirmek) yerine geçen bir 
isimdir. Hakiki masdar olan da izân'dır. Namazın ezanı da bu manadadır. O halde 
Cenâb-ı Hakk'ın buyruğunun manası, "Bu, Allah ve Resulünden sâdır olup 
insanlara ulaşan bir bildiri, bir ilamdır" şeklindedir. Bu tıpkı senin, "Bu, 


falancadan falancaya hitaben bir ilâmdır, bildiridir" demen gibidir." HH 
"Hacc-ı Ekber" Ne Demektir? 


Alimler, hacc-ı ekber (en büyük hacc) gününün ne olduğu hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu cümleden olarak, İkrime'nin rivayetine göre, İbn Abbas (r.a) 
bunun, "arefe günü" olduğunu söylemiştir ki, bu aynı zamanda Hz. Ömer, Sa'id 
İbn el-Mühid'in görüşüdür. Hz. Ali'den gelen iki farklı rivayetin biri de bu 
manadadır. Misver b. Mahreme'nin rivayetine göre de Hz. Peygamber (s.a.s), 
arefe günü akşamı bir hutbe okuyarak: "Şimdi bundan sonra biliniz ki bu hacc-ı 
ekber günüdür" buyurmuştur. 

Atâ'nın rivayetine göre, İbn Abbas (r.a), hacc-ı ekber gününün, Kurban Bayramı 
günü olduğunu söylemiştir. Bu, Şa'bi, Nehâi ve Süddi'nin de görüşüdür. Hz. 
Ali'den gelen ikinci rivayet de bu manadadır. Muğire b. Şu'be ve Sa'id b. Cübeyr 
de aynı görüşü ifade etmişlerdir. 

Bu hususta üçüncü bir görüş de, İbn Cüreycin Mücâhid'den rivayet etmiş olduğu 
şu husustur: Mücahid, hacc-ı ekber gününün, Mina günlerinin tamamı olduğunu 
söylemiştir. Bu, aynı zamanda Süfyan es-Sevri'nin görüşüdür. O, şöyle derdi: 
"Hacc-ı ekber günü, Minâ günlerinin tamamıdır. Nitekim, hâdisenin cereyan 
ettiği zaman parçasının tamamı kasdedilerek mesela "Cemel günü" "Sıffın günü" 
denir. Çünkü bu harblerden herbiri, o savaş günlerinin hepsinde devam etmiştir. 
Hacc-ı ekber gününün, "arefe günü" olduğunu söyleyenlerin delili, Hz. 


Peygamber'inHacc Arafat'tan (ibarettiņ" H2] şeklindeki hadisidir. Bir de, hacc 
amellerinin en büyüğünün Arafat'ta vakfe yapmak olmasıdır. Çünkü Arafat'ta 
vakfe'ye yetişen, o senenin haccına yetişmiş olur ve ona yetişemeyen hacca 
yetişememiş olur. Binâenaleyh hacc, ancak o günde meydana gelir. 

Hacc-ı ekber gününün, Kurban bayramı günü olduğunu söyleyenlerin delili 
şudur: "Çünkü tavaf, kurban, traşve şeytan taşlamak gibi hacc amelleri ancak bu 


günde tamamlanır. Hz. Ali (r.a)'den rivayet edildiğine göre, birisi onun atının 
geminden tutarak, "Hacc-ı ekber nedir?" diye sorunca, o, "İçinde bulunduğun şu 
gündür. Haydi, "hayvanımın gemini bırak" dedi. İbn Ömer (r.a), Allah'ın Resulü 
Hz. Muhammed (s,a.s)'in, Veda Haccında, şeytan taşlama esnasında, Kurban 
bayramı günü durarak: "Bu, hacc-ı ekber günüdür" dediğini rivayet etmiştir. 
"Hacc-ı ekber günü ile, o günlerin tamamı murad edilmiştir" diyenlerin görüşüne 
gelince, bu uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu, tek bir "gün'"ün, "birçok gün" 
manasına alınmasını gerektirir ki, bu zahirin hilafınadır. İmdi şayet, "Bu, niçin 
en büyük hacc (hacc-ı ekber) diye adlandırılmıştır?" denilirse, biz deriz ki: Bu 
hususta şu izahlar yapılmıştır: 

1) "Umre", hacc-ı asgar (küçük hacc) diye adlandırıldığı için, buna da, "hacc-ı 
ekber" (büyük hacc) denilmiştir. 

2) Arafat'ta vakfeye durmaya, hacc-ı ekber denilmiştir. Çünkü vakfe, haccın en 
büyük farzlarındandır. Zira vakfeye yetişemeyen, hacca yetişememiş olur. 
Bununla, Kurban Bayramı gününün kastedilmiş olması da bundan dolayıdır. Zira 
o günde yapılan ameller de, hacc-ı ekberin en önemli fiillerindendir. 

3) Hasan el-Basri şöyle demektedir: "O gün, kendisinde müslümanlar ile 
müşrikler bir araya gelmiş oldukları için ve o gün ehl-i kitabın bayramlarına 
denk gelip, ne bundan önce, ne de bundan sonra bir daha böyle denk gelmediği 
için, hacc-ı ekber günü diye adlandırılmıştır. Böylece o gün, her kâfir ve 
mü'minin katında büyük kabul edilmiştir." Esamm bu izahı, "Kâfirlerin 
bayramında gazab vardır" diye tenkid etmiştir. Bu tenkid zayıftır. Çünkü bundan 
muradT o günün bütün grupların (dinlerin), büyük ve kıymetli saydığı bir gün 
olmasıdır ve onu "en büyük" diye tavsif edenlerden murad da, o gruplardır. 

4) O yılda hem müslümanlar, hem de müşrikler Kabe'yi haccettikleri için, bu 
adla isimlendirilmiştir. 

5) "En büyük", Arafat'ta vakfedir, "en küçük" de, Kurban kesmedir. Bu, Atâ ve 
Mücâhid'in görüşüdür. 

6) Hacc-ı ekber, hacc-ı kırandır; hacc-ı asgar (küçük hacc) da, hacc-t ifraddır. Bu 
görüş de, Mücâhid'den nakledilmiştir. 

Daha sonra Hak Teâlâ, bu i'lâm'ın neden dolayı olduğunu beyân ederek, "Allah 
ve Resulü, müşrikleri himaye etmekten artık katiyyen uzaktır' buyurmuştur. Bu 


ifade ile ilgili birkaç bahis vardır; H3] 
1. ile 2. Ayetin Muhtevasının Farkı 


Birinci bahis: Birisi çıkıp şöyle diyebilir: "Hak Teâlâ'mn, "Allah ve Resulünden 


muahede yapmış olduğunuz müşriklere ültimatomdur"(Tevte. i) ifadesi ile, 
"Allah ve Resulü, müşrikleri himaye etmekten artık katiyyen uzaktır'I (Tevbe, 2) 
ifadesi arasında fark yoktur? Öyleyse bu tekrarın hikmeti nedir?" diyebilir. 

Buna birkaç yönden cevap verilebilir: 

Birincisi: İlk ayetin maksadı, bir beraatın (muhtıranın) bulunduğunu haber 
vermektir. İkincisinin maksadı ise, bütün insanlara, meydana gelen ve 
neticelenen durumu bildirmektir. 

İkincisi: Birinci ayetten maksad, ahdin geri alınmasıdır. İkincisi ile ise, men ve 
tehdid yerine geçen, dostluğun zıddı olan, bir muhtıra kastedilmiştir. (Bu iki ayet 
arasında) böyle bir farkın bulunduğuna, "berâaf'in birinci ayette ilâ harf-i cerrt 
ile, ikinci ayette ise, min harf-i cerri ile kullanılmış olması delalet eder ki bunun 
gayesi şudur: Allah Teâlâ, Enfal Süresi'nin sonunda, müslümanlara, birbirlerini 
dost edinmelerini emretmiş ve böylece de onların, kâfirleri dost edinmemeleri, 
kâfirlerden uzak durmaları gerektiğine dikkat çekmiştir. Allah Teâlâ burada da, 
mü'minlerin, yine mü'minleri dost edinmeleri gerektiğini ve müşriklerden uzak 
durup, onları tenkid ve onlara lanet etmeleri gerektiği gibi, Hz. Peygamber'in de 
böyle yapması gerektiğini beyan etmiştir. İşte bundan ötürü de, bunun peşisıra, 
berâeti (uzaklığı) kaldıran "tevbe"'yi zikretmiştir. 

Üçüncüsü: Allah Teâlâ birinci ayette, kendileriyle anlaşma yapılmış olup da, 
ahidlerini bozan müşriklerden beri oluşu bildirmiş, bu ayette ise, bu beri (uzak) 
oluşu gerektiren şeyin, onların küfür ve şirkleri olduğuna dikkat çekmek için, 
onları belli bir vasıfla tavsif etmeksizin, "müşrikler"den uzak olmayı belirtmiştir. 


(14) 
Ayetteki İ'rab Meselesi 


İkinci bahis: Hak Teâlâ'nın, buyruğunda bir hazif vardır ve bunun takdiri, 
şeklindedir. Fakat sözden anlaşıldığı için, bunun başındaki bâ harf-i cerri hazf 
edilmiştir. 

Bil ki ayetteki resülühü kelimesinin merfü oluşu hususunda şu izahlar yapılır: 

a) Bu, mübteda olarak merfü olup, haberi mahzuftur. Takdiri ise, "Peygamberi 
de onlardan beridir" şeklindedir. Bu mahzüf habere, "Allah" lafzı celâlinin haberi 
delalet etmektedir. 

b) Bu kelime berkin lafzının tahtında mukadder olan zamire atfedilmiş olup, 
takdiri "O ve peygamberi, müşriklerden beridir, uzaktır" şeklindedir. 

c) Ayetteki ennellâhe, mübtedâ olarak mahallen merfü olup, beriün de onun 
haberidir. Resülühü lafzı da, mübtedânın mahallineatfedilmiştir. Keşşaf sahibi 


şöyle demektedir: "Bu ifade, enne edatının ismi üzerine atfedilerek mansub 
olarak da okunmuştur. Çünkü bunun başındaki vâv, vav-ı ma'iyyedir. Yani 
"Allah, Resulü ile birlikte, o müşriklerden beridir" demektir. Bu kelime, 
"civar"dan (Merur'a komşu oluşundan) ötürü mecrur olarak da okunmuştur. Bu 
kelimenin kasemden ötürü de mecrur olarak okunduğu söylenmiş olup, buna 
göre takdir, "Allah, Resulünün hakkına yemin olsun ki, müşriklerden uzaktır" 
şeklindedir!' 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bununla beraber eğer şirkinizden tevbe ve rücü 
ederseniz, bu sizin için hayırlıdır" buyurmuştur. Bu ifade, Allah tarafından 
tevbeye ve Allah ile Resülullah'ın, kendilerinden beri olmalarına sebep olan 
şirkten sıyrılıp çkmalarına bir teşviktir. 

Allah Teâlâ, "Eğer şirkten dolayı tevbeden yüz çevirirseniz, şunu bilin ki, 
şüphesiz siz, Allah'ı âciz bırakabilecek değilsiniz" buyurmuştur. Bu, büyük bir 
tehdiddir. Çünkü bu söz, Hak Teâlâ'nın onların üstüne en şiddetli azabı 
getirebileceğini gösterir. 

Daha sonra Hak Teâlâ şöyle buyurdu: "O inkâr edenlere âhirette acıklı bir azabın 
olacağını müjdele ki dünya azabı geçip bitince, âhiretteki ilahi azabdan 
kurtulunacağı zannedilmesin. Aksine şiddetli azab, Kıyamet günü onlar için 
hazır beklemektedir." Buradaki "müjdeleme" istihza için getirilmiştir. Bu tıpkı, 


"Onların selamı dayak, ikramı sövmedir" sözüne benzer. L5] 
Ayetteki Hükmün İstisnası 


"Muahede yaptığınız müşriklerden, size, hiçbirşeyi eksik yapmamış ve 
aleyhinizde hiç bir kimseye yardım etmemiş olanlar, müstesna... Onların 
müddetleri bitinceye kadar, ahidlerini tamamlayın. Çünkü Allah müttakileri 
sever" (Tevbe. 4). 

Ayetteki yapılmış olan bu istisnanın, ne ile ilgili olduğu hususunda şu iki izah 
yapılmıştır: 

1) Zeccâc bunun, (Tevbe, ıj ayetiyle ilgili olup, takdirinin, o"Ahidlerini 
bozmayan müşrikler müstesna, bu, Allah ve Resulünden, muahede yapmış 
olduğunuz müşriklere bir muhtıradır" şeklinde olduğunu söylemiştir. 

2) Keşşaf sahibi şöyle demiştir; "Bunun en iyi izahı, bu ifadenin, "(Ey müşrikler) 
haydi yeryüzünde dört ay daha dolaşın"(Tevbe, 2) ayetinin hükmünden yapılmış 
bir müstesna olmasıdır. Çünkü, (tefsir ettiğimiz ayetteki) söz, müslümanlara 
yönelik bir hitabtır. Buna göre bunun takdiri: "Bu, Allah ve Resulünden, 
kendileriyle ahid yapmış olduğunuz ve (ahidlerindeki) hiçbirşeyi eksik 


yapmamış olan müşriklere bir ültimatomdur. Binâenaleyh bunlarla olan ahdi 
tamamlayın" şeklindedir. 

Bil ki Allah Teâlâ, bu müşrikleri şu iki sıfatla tavsif etmiştir: 

1) Ayetteki, "Hiçbirşeyi eksik yapmamışlardır" ifadesi ile anlatılan husus. 

2) Ayetteki, "Aleyhinizde hiç bir kimseye yardım etmemiş olanlar" ifadesi ile 
anlatılan husus. Bu hususta, en doğru görüşe göre, birincisi ile, onların bizzat 
müslümanlara karşı savaşa yeltenmeleri; ikincisi ile de, diğer bazı (kâfirleri) 
buna teşvik ederek, onlara yardım etmeleri ve onları savaşa teşvik etmeleri 
kastedilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah"Onların müddetleri bitinceye kadar, ahidlerini 
tamamlayın" buyurmuştur. Bu, "Şu iki yönden ahidlerini bozmayan kimselerin, 
ahidlerini tamamlayın; ahidlerini tutanları, ahidlerini tutmayanlar gibi saymayın" 
demektir. Buna göre mana, "onlara, o ahidlerini tastamam yerine getiriniz" 
şeklindedir. İbn Abbas (r.a) şöyle demektedir: "Kinâneoğullarından bir cabilenin 
muahedeleri dokuz ay devam etti. Hz. Peygamber (s.a.s) onlarla olan bu ahdi 
bozmadı." 

Cenâb-ı Hak, "Çünkü Allah müttakileri sever" buyurdu. Bu, "İttika, bu iki kısım 
kâfirin {ahde vefa gösteren ile göstermeyenin) bir tjtulmamasıdır" demektir. 
Yahut bu ifade ile şu murad edilmiştir: "Bu kısım müşrikler, Mi bozmaktan ve 
andtaşmayı bırakmaktan sakındıkları için, Allah tarafından, ahıdlerinin 
bozulmayıp korunmasına hak kazandılar." Rivayet olunduğuna göre 
Bekiroğulları Kabilesi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bulunmadığı bir sırada, 


Huzaaoğullarına saldırdılar,L!©| Kureyşliler de onları silah vererek desteklediler, 
Derken Amr b. Salim el-Huzai elçi olarak Hz. Peygamber (s.a.s)'e geldi ve şu 
şiiri okudu: "Allahim! Kadim baba dostumuz Muhammed'den istirham 
ediyorum: OKureyşltier sana verdikleri sözde durmadılar, verdikleri ahdi 
bozdular. Vetir mevkiinde uyurken gece baskını yapıp rükü ve secde vaziyetinde 
bizi kılıçtan geçirdiler." 

Bunun üzerine Hz. Peygamber (s,a.s) "Size yardım etmezsem, ben de zafer yüzü 
görmeyeyim" diyerek (ona yardım vaadetti). 

Bu ayetteki kelimesi, dâd harfi ile (sizinle olan ahidlerini bozmazlarsa ) 


şeklinde de okunmuştur. (17) 


"Haram aylar çıktığı zaman, artık o müşrikleri nerede bulursanız öldürün, onları 
esir olarak yakalayın, onları hapsedin, onların bütün geçit yerlerini tutun. Eğer 
tevbe ederler, namaz kılarlar, zekat verirlerse yollarını serbest bırakın. Çünkü 
Allah gafur ve rahimdir" (Tevbe. 5). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: u8] 
Ayım Başlangıcı ve Bitimi Hakkında Tabirler 


Leys şöyle demiştir: "Arapça'da bir aydan çıkıldığı zaman, "Bu aydan çıktım 
(tamamladım);; denilir." Ebu'l-Heysem buna "Arapçada denilir. Bunun manası 
şudur? Falanca aya girdik, yani onu giyindik." Böylece biz, o ayın yarısı 
geçinceye kadar, ona gittikçe daha çok bürünmüş; sonra biz onu, ikinci yarısı, 
gün be gün tamamlanınca, sanki kendimizden soyup çıkarmış oluruz" diye izah 
etti ve şu şiiri söyledi: 

Ben derim ki bu hususta, tam izah şöyledir: Tıpkı nasıl bir yer bir şeyi kuşatıp 
onun zarfı, kılıfı olursa, aynı şekilde bir zaman dilimi de, bir şeyi kuşatır ve onun 
adetâ zarfı, kılıfı olur. Birşeyin mekânı, sarılan cismin dış yüzeyine temas 
eden,saran cismin ic vüzevinden ibarettir. Binâenalevh birsev derisinden stvrıliD 
cıktıöında. o. o derinin iç yüzeyinden, o satıhtan sıyrılıp çıkmış olur ki işte bu 
yüzey gerçekte onun mekanıdır. Tıpkı bunun gibi, bir ay tamam olduğunda, 
kendisini kuşatan şeyden sıyrılıp, başka bir aya girilmiş olur. O halde "selh", 
birşeyin, belli bir mekandan ayrılıp çıkmasıdır. Binâenaleyh bu, o şeyin, belli bir 
zamandan çıkıp ayrılması hakkında da kullanılmıştır. Zira mekan ile zaman 


arasında çok sıkı ve tam bir ilgi vardır. 11) 
Sürenin Bitiminde, "Müşrikleri Öldürün" 


"Haram Aylar" meselesini biz, (Tevbe,?)ayetinin tefsirinde açıklamıştık: Bu 
aylar, Kurban Bayramı gününden Rebi'üt-Âhir'in onuncu gününe kadar olan 
zamandır. Bunlara, "haram" denilmesi Allah Teâlâ'nın o aylarda, öldürmeyi ve 
savaşı haram kılmış olmasından dolayıdır. 

Daha sonra Allah Teâlâ, bu aylar sona erince, şu dört şeye müsaade etmiştir: 

a) "Artık o müşrikleri nerede bulursanız öldürün" 

Bu'ayet, mutlak manada, yani nerede ve ne zaman olursa olsun, müşriklerin 
öldürülmelerini emretmektedir. 

b) "Onları esir olarak yakalayın." Arapça'da lafzı, "esir" manasınadır. 

c) "Onları habsedin." "Hasr", bir şeyi, kendini kuşatan şeyin dışına çıkmaktan 
men etmektir. İbn Abbas (r.a), Cenâb-ı Hakk'ın, bu tabir ile, "Eğer kendinizi 
koruyabilirseniz, onları engelleyin, muhasara edin" manasını kastettiğini 
söylemiştir. Ferrâ da, onların "hasr"ının, Beytullah'dan uzak tutulmaları ve men 
edilmeleri olduğunu söylemiştir. 


d) "Onların bütün geçit yerlerini tutun'' "Marsad", düşmanın rasad edildiği 
(gözetildiği) yer demektir. Bu, Arapların, birisini gözettiğinde söyledikleri 
"Falancayı gözetledim" şeklindeki deyimlerinden alınmıştır. 

Müfessirler bu ayetin manasının, "Onların Beytullah'a, veya çöle veya ticarete 
gitmek için tuttukları bütün yolların üzerinde oturup, gözetleyin" şeklinde 
olduğunu söylemişlerdir. Ahfeş, bu ayette bir hazfın bulunduğunu ve kelamın 
takdirinin, "Onların bütün geçit yerleri üzerine.." şeklinde olduğunu söylemiştir. 
Allah Teâlâ daha sonra "Eğer tevbe ederler, namaz kılarlar, zekat verirlerse, 
yollarını serbest bırakın" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 


[20] 
Namazı Terkeden Müslüman Hakkındaki Hüküm 


Şafii (r.h) bu ayetle, namazı terkeden kimsenin öldürüleceğine istidlal ederek 
şöyle demiştir: "Çünkü Allah Teâlâ mutlak olarak bütün yollar ile kâfirlerin 
öldürülmelerini mubah kılmış ve sonra ancak şu üç şey birlikte 
yapıldığında, yani, küfürden tevbe edildiğinde, namaz kılındığında ve zekat 
verildiğinde, onların kanını haram kılmıştır. Dolayısıyla bu üç şey bir kimsede 
bulunmadığı zaman, onun kanının (öldürülmesinin) mubah oluşunun asliyyeti 
üzere kalması gerekir." 

Buna göre şayet bu görüşte olmayanlar (Hanefiler), "Bundan murad, o ibâdetleri 
kabul edip, onların farz olduğuna inanmak olabilir. Bunun delili de, zekat 
vermeyenlerin öldürülmemeleridir" derlerse, Şafiiler şöyle cevap verirler: "Sizin 
ileri sürdüğünüz bu şey, ayetin zahirini bırakmaktır. Zekat vermeyenin 
öldürülmemesi meselesine gelince, bu tahsis görmüş (bir başka nass ile istisna 
edilmiş)tir." Eğer onlar (Hanefiler), "Bu lafzın tahsis edildiğini söylemek, niçin 


bu sözü, namaz ve zekatın farziyyetini ikrar etmel2l] manasına hamletmekten 
daha makbul olsun?" derlerse, biz deriz ki: "Fıkıh usulünde şöyle bir kaide 
vardır: "Her ne zaman, bir lafzın mecaz? manası ile tahsis edilmesi arasında bir 


tezad meydana gelirse, tahsisli manayı tercih etmek evlâdır." 122) 
Zekatı Reddedelerın Hükmü 
Hz. Ebu Bekir es-Sıddik (r.a)'in, zekatı vermeyenler hakkında şöyle dediği 


nakledilmiştir: "Ben, Allah'ın birlikte zjkrettiği şeyleri birbirinden ayıramam." 
Belki de Hz. Ebu Bekjr (r a) bununla bu gyetj kastetmijştir Çünkü Allah Teâlâ, 


ancak tevbe eden, namazını kılan ve zekatını veren kimselerin yollarının serbest 
bırakılmasını emretmiştir. Binâenaleyh Hz. Ebu Bekir (r.a), zekat vermeyen 
mürtedlerle savaşmayı farz görmüştür. Onların zekâtın farziyyetini inkâr etmeleri 
halinde bu hükmün böyle olacağı açıktır. Ama onların, zekatın farz olduğunu 
kabul ettikleri halde, özellikle Hz. Ebu Bekir'e vermekten imtina etmelerine 
gelince, Hz. Ebu Bekir'in, onların zekâtı "halife"ye vermeyip, bundan imtina 
etmeleri açısından onlarla savaşmanın farz olduğuna kâm olmuş olması da 
düşünülebilir. Onun bu husustaki görüşü, tıpkı şeriatın diğer zahiri hükümlerinin 


bilinmesi gibi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in dininden anlaşılan bir şeydir. [23] 
Üçüncü Mesele 


Biz, "tevbe"nin manasını, Bakara sûresinde (Bakara. 37) ayetinin tefsirinde ele 
almıştık. Hasan el-Basrî şunu rivayet etmiştir: "Bir esir, Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
duyuracak şekilde, üç defa, "Ben Muhammed'e değil, Allah'a tevbe ederim" 
deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), "Hakkı ehline verdi, onun olduğunu bildi, onu 


sahn" buyurdu. 24) 


Dördüncü Mesele 

Allah Teâlâ'nın "Yollarım serbest bırakın " 
"Beytullah'a giden yofları " yahut, "İşlerini görmek için gidecekleri yollar 
manasınadır. Allah, tevbe edip iman edenleri bağışlar ve onlara rahmet eder. 
Burada şöyle bir incelik vardır: Allah Teâlâ, bütün hayır yollarını onlar için 
daraltmış ve onları çeşitli belâların içine atmış, sonra da onların, küfürden tevbe 
etmeleri, namazı kılmaları ve zekatı vermeleri halinde, dünyevi hertürlü afetten 
kurtulacaklarını beyan etmiştir. Binâenaleyh biz de, Kıyamet günü 
durumumuzun böyle olmasını fazl-ı ilahiden umarız. Dolayısıyla tevbe, nazari 
(fikri) kuvveti, cehaletten; namaz ile zekat da, ameli kuvveti, uygun olmayan 
şeylerden temizlemektir. Bu da, en mükemmel saadetin, bunlara bağlı olduğunu 


gösterir, 251 


ayetine gelince, buradaki "yollar", 


" 


İltica Eden Müşrike Yapılacak İşlem 


"Eğer, o müşriklerden biri senden eman dilerse, ona eman ver, ta ki Allah'ın 
'kelâmını dinlesin. Sonra onu emin olacağı bir yere kadar (selâmetle) ulaştır. 


Çünkü onlar bilmeyen bir kavimdir" (Tevbe, 6). 
Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [26] 


Birinci Mesele 


Bu ayetin, daha önceki ayetlerle münasebeti hususunda, İbn Abbas (r.a)'ın şöyle 
dediği nakledilmiştir: Müşriklerden birisi, Hz. Ali (k.v)'ye: "Biz, bu (muahede) 
müddeti bittikten sonra, Allah'ın kelâmını dinlemek için veya herhangibir 
ihtiyaçtan dolayı Peygamber'e gelmek istersek, öldürülür müyüz?" deyince, Hz. 
Ali: "Hayır, çünkü Allah Teâlâ, "Eğer o müşriklerden biri senden eman dilerse, 
ona eman ver- Ta ki Allah'ın ielammı dinlesin" buyurmuştur" der. Bu sözün 
izahı şöyledir: Allah Teâlâ, haram aylar çıktıktan sonra, müşriklerin 
öldürülmelerini emredince, bu, Allah'ın hüccetinin onların aleyhine olarak 
devam ettiğine ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in, daha önce söylediği her türlü delil ve 
beyyinenin, onların mazeretlerinin ve ileri sürecekleri şeylerin kabuf edilmemesi 
hususunda yettiğine delâlet eder. Bu da, müşriklerden herhangi birisinin, bir delil 
ve hüccet istemesi halinde, bu isteğinin nazar-ı itibara alınmayıp, ondan 
müslüman olmasının, aksi takdirde öldürüleceğinin söylenmesini gerektirir. 
Binâenaleyh bu hüküm kalblere doğunca (şâyi olunca), Allah Teâlâ böyle bir 
şüpheyi ortadan kaldırmak için bu ayeti zikretmiştir. Bundan maksad, bir kâfirin 
bir hüccet ve delil istemek için, yahut Kur'an'ı dinlemek için gelmesi halinde, 
ona mühlet verilmesinin vacib olup, öldürülmesinin haram olduğunu ve 
kendisini emin hissedeceği bir yere kadar ulaştırılmasının vâcib olduğunu beyân 
etmektir. Bu da, öldürmeyi meşru kılmanın hikmetinin, din-i İslam'ın kabulü ve 
tevhidin ikrarını temin olduğuna delâlet eder. Yine bu, Allah'ın dini üzerinde 
tefekkürün, en yüce makam ve derece olduğuna delâlet eder. Çünkü kanı helâl 
sayılan bir kâfir, kendisinin dini tete açfefTca, bu helal sayılma hükmü ortadan 
kata ve Peygamberin onu, emin olacağı bir yere kadar sağ salim ulaştırması 


vacib olur. 271 
İkinci Mesele 


Ayetteki ehad kelimesi, ayette yer alan istecâre fiilinin açıklamış olduğu 
mukadder bir fiii ile merfü olup; takdiri, şeklindedir, Bu kelimenin mübtedâ 
olarak merfü olması caiz değildir. Çünkü, füllerde âmil olan in edatı, fiilin 
dışındaki şeye gelmez. (Gelmişse, orada hazfedilen bir fiil var demektir.) 

Buna göre şayet, "Ayetin takdiri sizin bahsettiğiniz gibi olduğuna göre, bu hakiki 


gerçek tertibin terkedilmesinin hikmeti nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu husustaki hikmet, Sibeveyh'in bahsettiği şu husustur: "Araplar, en mühim 
olanı ve kendisiyle daha çok ilgilendikleri şeyi öne alırlar." Biz burada, delilin 
zahirinin, müşriklerin kanını akıtmanın mubah olduğunu gerektirdiğini beyan 
etmiştik. Binâenaleyh, (sığınmaları halinde) onların kanının heder edilmekten 
korunmaya daha çok itina gösterildiğine delâlet etsin diye, ehad kelimesi önce 
zikredilerek bu tertibe riayet edilmiştir. Zeccâc şöyle demektedir: "Bu, "şayet 
senden, onlardan birisi, Allah'ın kelamını dinleyinceye kadar öldürülmekten 


emin kılınmasını talep ederse, onu emin kıl, himaye et" demektir. [28] 
Kelamullah Hakkında Mutezıle'nin İddiası 


Mutezile şöyle demiştir: "Bu ayet, Allah'ın kelâmını kâfir- mü'min, zındık-sıddîk 
herkesin dinlediğine delalet eder. Halkın çoğunluğunun dinlediği şey ise, sadece 
bu harfler ve bu seslerdir. Böylece bu, Allah'ın kelâmının, işte buharfler ve bu 
seslerden ibaret olduğuna delâlet eder. Bu harfler ve seslerin kadim olmadıktan, 
zaruri olarak bilinen bir husustur. Zira, Allah'ınbu harflerle konuşması, ya bir 
anda, yahut da sırayla olmuştur. Binâenaleyh, şayet Cenâb-ı Hak bu harfleri 
birden, aynı anda konuşmuşsa, bundan muntazam bir kelam meydana gelmez. 
Çünkü söz ancak, bu harfler varlık âlemine ardarda ve peşpeşe girdikleri zaman 
muntazam olur. Binâenaleyh, şayet o harfler ardarda değil de aynı anda meydana 
gelecek olurlarsa, bir intizâm meydana gelmez, böylece de bir kelâm teşekkül 
etmez. Ama o harfler ve sesler ardarda ve peşpeşe meydana geldiklerinde, "önce 
olanın bitmesi, sonra olanın da (bundan sonra) meydana gelmesi gerekir ki bu 
da, hadis olmayı, sonradan olmayı doğurur. Binâenaleyh bu, Allah'ın kelâmının 
rnuhdes olduğuna delâlet eder" Mutezile sözüne devamla şöyle der: "Şayet siz, 
Allah'ın kelâmı, harf ve seslerden başka bir şeydir" derseniz (biz deriz ki) bu 
bâtıldır. Zira Allah'ın Resulü, "Allah'ın sözü" ifadesiyle, ancak bu harf ve seslere 
işaret etmiştir." 

Haşviyye ile bazı ahmak kimselere gelince, onlar, şöyle demektedirler: "Bu ayet 
ile, Allah'ın kelâmının, ancak bu harfler ve sesler olduğu ve Allah'ın kelamının 
kadim olduğu sabit olmuştur. Binâenaleyh, harflerin ve seslerin de kadim 
olduğuna hükmetmek gerekir." 

Bil ki, Üstad Ebü Bekr İbn Fürek, şunu öne sürmüştür: "Biz, bu harf ve sesleri 
dinlediğimizde, bununla birlikte Allah'ın kelâmını da duymuş oluyoruz." Ama 
diğer alimler, onun bu görüşünü kabul etmemişlerdir. Zira o kadim olan kelâm, 
ya bu harfler ve seslerin bizzat kendisidir veyahut da bundan başka bir şey olur. 


Birinci görüş, cahil kimselerin ve Haşviyye'nin görüşü olup, hiçbir akıllıya bunu 
söylemek yakışmaz. İkincisi de bâtıldır; çünkü böyle olması halinde biz, harfleri 
ve sesleri dinlediğimizde, bu harf ve seslerin mahiyetine muhalif olan diğer bir 
şeyi de dinlemiş oluruz. Ancak ne var ki biz, zaruri olarak, bu harf ve sesleri 
dinlediğimizde, bunun dışında başka bir şey duymaz; duyu organlarıyla, 
bunlardan başka diğer bir şeyi de idrâk edemeyiz. Böylece, bu söz de itibardan 
düşmüş olur. 

Mutezile'nin görüşüne karşı verilecek en doğru cevap, şöyle dememizdir: Bizim 
dinleyip durduğumuz bu şeyler, size göre, Allah'ın kelâmının aynısı değildir. 
Çünkü Allah'ın kelâmı, ilk defa yarattığı harfler ve seslerdir. Daha doğrusu o 
harfler ve sesfer, sona ermiş, bitmişlerdir. Halbuki bizim dinleyip durduğumuz 
şey ise, insanın yaptığı, meydana getirdiği, okuduğu harfler ve seslerdir. 
Binâenaleyh, sizin bizim aleyhimize olarak söylediğiniz ve bizi ilzam etmek 
istediğiniz şey, sizin aleyhinize de vaki olur. 

Bil ki, Ebu Ali el-Cübbai, bu ilzamın çok kuvvetli olmasından dolayı, şaşırtıcı 
bir yol tutarak, şöyle demiştir: "Allah'ın kelâmı, harflere ve seslere benzemeyen, 
onlardan farklı bir şeydir. Ve o kelâm, her okuyucunun okumasıyla beraber 
devam eder. " Mutezile bile, bu görüşün zayıflığı ve tutarsızlığı hususunda 


mutabakat halindedirler. Allah en iyisini bilendir. 1221 
Taklid Kâfi Değil, Mutlaka Tefekkür Gereklidir 


Bil ki bu ayet, dinde taklidin yeterli olmadığına, mutlaka tefekkür etmenin ve 
düşünmenin gerektiğine delâlet 

etmektedir. Bu böyledir, zira taklid yeterli olsaydı, bu kâfire mühlet verilmemesi; 
aksine ona, "ya iman edeceksin; yahut da seni öldüreceğiz" denilmesi gerekirdi. 
Aksine, biz ona bunu söyleyemiyor, ona mühlet veriyor, korkuyu ondan 
gideriyor ve bize de, onu, kendisini emniyette hissedeceği bir yere ulaştırmamız 
vâcib olunca, biz bunun, ancak, dinde taklidin yeterli olmadığı; tam aksine, 
mutlaka hüccet ve delilin gerekli olduğu gerekçesiyle olduğunu anlamış 
oluyoruz. İşte bu sebepten dolayı, bir düşünme ve istidlalde bulunma zamanı 
olsun diye, ona mühlet veriyor ve ona bir süre tanıyoruz. 

Bu sabit olunca biz diyoruz ki: Ayette, bu sürenin ne kadar olacağına delâlet 
eden herhangi bir açıklama yoktur. Belki de, bunun miktarı ancak örf ile tayin 
edilir. Binâenaleyh, her ne zaman bir müşrikte, onun hakkı, hakikati aradığı; 
istidlal etmenin yollarını araştırdığına dair alâmetler görülürse, o zaman ona 
mühlet tanınır, yakası da bırakılır. Yok, eğer onda, hakdan yüz çevirdiğine, 


yalanlarla oyalayarak zamanı geçiştirdiğine dair bir şeyler hissolunursa, o zaman 
ona iltifat edilmez. Allah en iyisini bilendir. S9! 


Müşriğin Kur'an Dinleme Talebi 


Bu ayette zikredilen bir başka husus da, o müşriğin Kur'an'ı dinlemek 

istemesidir. Bu sebeple biz diyoruz ki, onun delilleri dinlemesi ve 
şüphelerine karşı cevap talebinde bulunması da, bu hususa dahildir. Bunun 
delil şudur: Alllah Teâlâ, o emin kılmanın ve himaye etmenin vâcib olduğunu, 
onun bilgisizliğine bağlamıştır. Zira Cenâb-ı Hak, "Çünkü onlar, bilmeyen bir 
kavimdir" buyurmuştur. Buna göre mana, "Bilmeyi istediği, hakka ulaşmayı 
arzuladığı için onu emin kıl, himaye et" şeklinde olur. Şu halde, kendisinde 


böyle bir illet ve sebep bulunan herkese emân vermek vâcib olur. BU 
Burada Kelamullah Ne Demektir? 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Ta ki Allah'ın kelâmını dinlesin..." ifadesi hakkında da şu 
izahlar yapılmıştır. 

a) Cenâb-ı Hak, bu ifadeyle, Kur'an'ın tamamını dinlemesini murad etmiştir, 
Zira, delil ve beyyinelerin tamamı, Kur'an'dadır. 

b) Cenâb-ı Hak, bu tabirle onun, Berâe süresini dinlemesini murad etmiştir. 
Çünkü bu süre, müşriklere karşı nasıl muamele edileceğine dair hükümleri ihtiva 
etmektedir. 

c) Cenâb-ı Hak bu tabirle, delillerin tamamını dinlemesini murad etmiştir. 
Kur'an-ı Kerim, delillerin büyük bir çoğunluğunun yerine geçen bir kitap olduğu 
için, burada özellikle zikredilmiştir. 

Cenâb-ı Hak, "Sonra onu emin olacağı bir yere kadar selamette ulaştır'I 
buyurmuştur. Bu, "Onu, içinde, gerek canları gerekse malları hususunda 
kendilerini emniyyette hissedecekleri kavimlerinin memleketlerine ulaştır" 
demektir. Ancak bundan sonra, onlarla savaşmak ve onları öldürmek caiz olur. 


32) 
Yedinci Mesele 


Fukahâ şöyle demiştir: "Meselâ, İslâm'a girme ümidiyle Allah'ın kelâmını 
dinlemek gibi şer'i bir maksat; yahut da ticari bir gayeyle yurda girmek için 


eman dilemiş olması hariç, kâfir olan bir harbi (kendisiyle savaşılan), İslâm 
memleketine girdiği zaman, malıyla beraber kendisi de ganimet malı olmuş olur. 
Binâenaleyh, şayet o, bir çocuğun veya bir delinin emân vermesiyle İslâm 
beldesine girmiş olursa, bunların emânlan da bir tür emân sayılır. Binâenaleyh o 
kimsenin kendisini emniyyette hissedeceği yere ulaştırılması gerekir. Bu da o 
kimsenin ve malının korunmuş bir vaziyyette, kendisi için emniyyet beldesi olan 
bir yere ulaştırılmasıdır. Yine o müşriklerden, İslâm memleketine elçi olarak 
giren olursa, bu elçilik de onun hakkında bir "emân" sayılır. Yine bir kimse, 
İslâm beldesine bir mal almak gayesiyle girerse, hem onun matı, hem de kendisi 


için emân söz konusudur. Aliah, en iyisini bilendir. [33] 
Müşrikler Ahidlerine Bağlı Kalırlarsa Siz de Bağlı Kalınız 


"O müşriklerin Allah yanında, Resulü yanında nasıl bir ahdi olabilir? Mescid-i 
Haram'm yanında muahede yaptıklarınız müstesnadır. O halde bunlar size karşı 
doğrulukla hareket ederlerse, siz de kendilerine öylece doğrulukla muamele 
edin. Şüphesiz ki Allah, sakınanları sever" (Tevbe. 7). 

Bu ayetin başındaki keyfe "nasıl?" kelimesi, istifhâm-t inkâri'dir. Bu, senin tıpkı, 
"Beni geçemez, onun beni geçmesi uygun düşmez!" manasında, "Senin gibi 
birisi nasıl olur da beni geçebilir!" demen gibidir. Ayette bir hazf olup, bunun 
takdiri, "Yapılmış olan ahdi bozmayı kalblerinde gizledikleri halde, buna 
rağmen, müşriklerle daha nasıl bir ahid yapılabilir? Ahdi bozmayıp ona 
vefasızlık göstermedikleri için, Mescid-i Haram'da kendileriyle ahidleştiğiniz 
kimseler müstesna. -Bunların, Kinâne ve Damraoğulları olduğu söylenmiştir. - 
Siz, bunların akibetlerini gözetiniz. Onları öldürmeyiniz.. Onlar, sizin ahdinize 
doğrulukla muamele ettikleri sürece, siz de onlara, aynı şekilde doğrulukla 
muamele edin. Zira Allah 

muttakileri sever Yani,"Allah'ı sayan herkes, ahid yapmış olduğu kimselere 


karşı, ahdini tastamam ifâ eder" demektir. Allah en iyisini bilendir. B4 
Kâfirlerin Galip Geldiklerinde Tutumları 


"Onların nasıl ahdi olabilir ki; eğer size galebe ederlerse hakkınızda ne bir yemin 
ne de bir vecibe gözetip tanımazlar. Sizi ağızJarıyla (güya) hoşnut ederler, fakat 
kalbleri dayatır. Onların çoğu fâsıkdırlar. Onlar, Allah'ın ayetleri mukabilinde az 
bir pahayı satın aldılar da, O'nun yolundan halkı zorla men 

ettiler. Gerçekten, onların yapageldikleri şeyler ne kötüdür! Onlar bir mümin 


hakkında ne bir yemin, ne de bir vecibe gözetip tanımazlar. Onlar, taşkınlarınta 
kendileridir" (Tevbe, &-10). 

Bil ki, Cenâb-ı Hakk'ın, bu ayetin başındaki keyfe tabiri, müşriklerin sözlerinde 
durmalarının ihtimal verilmeyen, uzak görülen bir şey olduğunu ifade etmek için 
tekrar getirilmiştir. Malüm olduğu için de, fiili hazfedil mistir. Yani, "Onların 
halleri, yeminlerini ve ahidlerini kuvvetlendiren birtakım şeylerin geçmesinden 
sonra, size galip gelmeleri halinde herhangi bir ahde ve andlaşmaya vefa 
göstermeyip, sizin hakkınızda bunları devam ettirmeyecekleri bir vaziyet olduğu 
halde, onlarla nasıl başka bir ahid yapılır?" demektir. İşte ayetin ifade ettiği mana 
budur. 

Bu ayette bulunan lafızların açıklanması gerekmektedir. Arapça'da, bir kimseden 
üstün olduğun zaman, iyine damın üzerine çıktığın zaman, denilir. 

Leys de şöyle demiştir: "Zuhur", bir şeyi elde etmek, onu elde etmeye muvaffak 
olmak demektir. denildiğinde, bunun manası, "Allah o müslümanları o müşrikler 
üzerine yüceltti, üstün getirdi" şeklinde otur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Su suretle de 
galip çıktılar" (Sat, 14) ve "O hak dini bütün dinlerden üstün kılacaktır"(Sat. 9) 
ayetleri de bu manadadır. Yani, "onu, bütün dinlere üstün kılmak, üstün getirmek 
içindir, demektir. 

Bu husustaki sözün özü şudur: Başkasını yenen kimsede, bir kemal sıfatı 
meydana gelir. Böyle olan herkes, kendisini galip ve üstün görür.. Mağlup olan 
ise, noksanmış gibi otur. Noksan olan da, kendisini gösteremez, noksanlığını 
gizler.. Böylece zahara fiili, kinaye yoluyla, galip gelmek manasına gelmiş olur. 
Zira galip gelme manası da onun levâzımındanditr, zaruri sonuçlanndandır. 
Binâenaleyh, tabiri "Onlar size güç yetirirlerse, size galip gelirlerse..." manasını 
taşımaktadır. "Gözetip tanımazlar.. buyruğu hakkında Leys şöyle demektedir: 
"Arapça'da "gözetme" anlamında denilir. Bu, kişinin birini beklemesi, 
gözetlemesi, gözetmesi anlamına gelir. Yine Arapça'da bekçileri, muhafızları 
manasında, "kavmin bekçisi..." denilir" Ayette "Sözüme bakmadın" 


(Tâha,94)varid olup, manası "sözümü tutmadın, onu gözetmedin" demektir. 351 
İN Kelimesinin Manası 


Ayetteki ill kelimesine gelince, bu hususta da şu görüşler ileri sürülmüştür: 

a) Bu, "ahid" anlamına gelir. Nitekim şair şöyle demiştir: "Biz onların, 
ahidlerinden caydıklarını gördük.. Oysa ki,ahid ve söz sahibi olan kimse, 
(bundan cayarak), yalan söylemez..." Burada ili, ahid manasındadır. 

b) Ferrâ, ili kelimesinin yakınlık, karabet manasına geldiğini söylemiştir. 


Nitekim san "Hayatın hakkı için, senin 

Hassan Kureyş'e olan yakınlığın, deve yavrusunun, deve kuşu yavrusuna olan 
yakınlığı gibidir" demiştir. 

c) ill kelimesi, yemin anlamındadır Nitekim Evs Ibn Hacer beytinde, bu 
kelimeyi yemin manasında kullanmıştır. Yani, "yemin.." demektir. 

d) İli kelimesi, Allah (c.c)'ın isimlerindendir. Ebu Bekr es-Sıddik (r.a)'in, 
Müseylime'nin hezeyanlarını dinlediğimde, "Bu söz, İll'den (Allah'dan) sudur 
etmez!.." dediği rivayet edilmiştir. Zeccâc bu görüşü tenkit ederek, "Allah'ın 
isimleri, gerek hadislerden, gerekse Kur'an'dan öğrenilmiştir. Hiç kimsenin, "Yâ 
İliu!" dediği duyulmamıştır" demiştir. 

e) Zeccâc şöyle demektedir: "Bana ve Arapça'nın muktezâsına göre, gerçekte ili 
kelimesi, bir şeyi keskinleştirme anlamındadır. Nitekim, Arapça'da, kargıya itle 
denilmiş olması bu manadadır. Yine "şekilli, dik ve güzel kulaklar" manasında 
olmak 

üzere, denilir. 

f) el-Ezheri şöyte demTştir: "q", Cenâb-ı Allah'ın İbranice'deki isimlerinden 
birisidir. Bunun Arapçalaştırılmış olması ve böylece de İli denilmiş olması 
mümkündür. 

g) Bazıları şöyle demişler: "Bu kelime, birşey saf hale gelip parladığında, 
Arapların, bunu ifade için kullandıktan fiilinden alınmıştır.Inci satana (incilerin) 
parlaklığından ötürü, denilmesi de bu köktendir. Yine parlaklıkta, kargıya 
benzeyen kulağa da, denilir. Arapçada, denilir, yani, "Onun, sesini yükselttiği bir 
iniltisi vardır" demektir. Kadın vaveyla kopardığında, İlgili denilir. O halde ahd, 
bozulma şaibelerinden arınmış, uzak ve adetâ parlak olduğu için, "ili" adını 
almıştır; yahut da, cemiyetler anlaşma yaparken, seslerini yükselttikleri ve onu 


ilan ettikleri için bu ismi almıştır. [36] 
Zimme Kelimesinin Manası 


Cenâb-ı Hakk'ın "ne de bir vecîbe (gözetirler)" ifadesindeki "zimmet" ahd 
manasında olup, cem'i zımem ve zimâm şeklinde gelir. Zimmet, "insanın üzerine 
gerekli (vacib) olan her şey" manasınadır ve bu zayi etme (gereğini yapmama) 
halinde, ilgilinin kınanmasına sebep olacak şeydir. Ebu Abdullah şöyle demiştir: 
"Zimmet, kendisinden dolayı utanılan, yani ondan dolayı zemmedilmekten 
kaçınılan 

şey demektir. Nitekim, "O, kendi kendini ktnadı, tenkid etti" manasında denilir. 
Bunun bir benzeri de 4*4 (günahtan kaçındı), (günahtan vazgeçti) ve (zorluktan 


çekindi) fiilleridir. Cenab-ı Allah'ın "Sizi ağızlarıyla güya hoşnut ederler, fakat 
kalbleri dayatır" ifadesi, "Onlar dilleri ile tatlı ve güzel sözler söyterler, halbuki 
kalblerinde bunun tam aksi bulunur. Çünkü onlar, içlerinde sadece kötülük ve 
eğer oelirse size ezivet etme niyeti tutarlar" demektir. 

Allah Teâlâ, "Onların çoğu âşıklardır" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili şu iki soru 
vardır: 

Birinci soru: Bu sıfatı taşıyanlar, kâfirlerdir. Küfür ise, fısktan daha çirkin ve 
kötüdür. O halde, Cenâb-ı Hakk'ın onları iyice zemmedilmeleri gereken bir 


yerde, "fâsıklar" diye tavsif etmiş olması nasıl güzel ve yerinde olabilir?" BI 
Kâfirlerin Hepsi Fâsık mıdır? 


İkinci soru: Kâfirlerin hepsi fâsıktır. Binâenaleyh Cenâb-ı Allah'ın, "Onların 
çoğu fasıklardır" demesinin manası ne olabilir? 

Birinci soruya şu şekilde cevap verilebilir: Kâfir, dini hususunda bazan âdil, 
bazan da fâstk ve kötü nefisli olur. Bundan dolayı, bu ayetle murad edilen, ahid 
bozmayı âdet haline getiren o kâfirlerin ekserisinin, gerek dinleri hususunda, 
gerekse kavimleri nezdinde fâsık olmalarıdır. Binâenaleyh "fâsık" vasfı da, iyice 
tenkidi ifade etmektedir. 

İkinci sorunun cevabı da, geçen cevabın aynısıdır. Çünkü kâfir ba2an, yalandan, 
ahdi bozmaktan, hile ve tuzaktan sakınır, bazan da bu işleri yapar. Böylesi 
insanlar, bütün insanlara ve bütün dinlere göre kınanmıştır. O halde ayetteki, 
"Onların çoğu fasıklardır" ifadesiyle, "Onların çoğu, bu kötü sıfatlara sahiptir" 
manası kastedilmiştir. 

İbn Abbas (r.a) da bu ayet için, "O kâfirlerin bir kısmının müstüman olup 
şirklerinden tevbe etmeleri ihtimali vardı. Nitekim bu hal gerçekleşti. İslam'ı 
kabul edecek olanların bu hükmün haricinde kaldığını göstermek üzere, "Onların 
çoğu (asıklardır" demiş olması uzak bir ihtimal değildir" demiştir. 

Allah Teâlâ "Onlar Allah'ın ayetleri mukabilinde, 

az bir pahayı satın aldılar da. O'nun yolundan halkı zorla men ettiler" 
buyurmuştur. Bu hususta şu iki görüş vardır: 

1) Bununla, müşrikler kastedilmiştir. Mücâhid şöyle der: "Ebu Süfyanb. Harb, 
kendi müttefiklerine ziyafet vermiş, Hz. Peygamberin müttefiklerini (bunun 
dışında) bırakmıştır. Bunun üzerine onlar, bu ziyafetten dolayı, aralarında 
olan ahdi bozmuşlardır. 

2) Bu ayette bahsedilenlerin, ahdi bozma hususunda müşrikleri destekleyen bir 
grup yahudi olması da uzak bir ihtimal değildir. Binâenaleyh bu tabirden 


maksad, o yahudileri kınamak olmuş olur. Bu, Kur'an-ı Kerim'de, sanki hep 
yahudtlere has kılınmış bir ifade gibidir. Bu husus, Allah Teâlâ'nın; "(Onlar), 
hakkınızda ne bir yemin, ne de bir vecibe gözetip tanımazlar" ifadesini, bu ayette 
iki kere tekrar etmesi ile de kuvvet kazanır. Binâenaleyh eğer bu ifade ile 
müşrikler kastedilmiş olurlarsa bu, sırf (lüzumsuz) bir tekrar olur. Ama bununla 
yahudiler kastedilmiş olursa, bu bir tekrar olmaz. Bunun için, ikinci mana daha 
uygundur. 

Allah Teâlâ daha sonra da, "Onlar, taşkınların tâ kendileridir"buyurmuştur. Bu, 
"Onlar, Allah'ın dini hususunda, kanun koyduğu hususlar ile, ahd ve anlaşmanın 
gerektirdiği şeyleri çiğneyip geçerler" demektir. Bunda, son derece ileri bir 


tenkid (kınama) vardır. Allah en iyi bilendir. B8] 
Dönüş Yapan Müşriklerin Durumu 


"Bununla beraber eğer tevbe ve rücû ederler, namaz kılarlar, zekat verirlerse, 
artık onlar sizin dinde kardeşlerinizdirler. Biz, ayetleri, bilecek kimseler için 
açıklarız. Eğer ahidlerinden sonra yine yeminlerini bozar ve dininize 
saldınrlarsa. o zaman küfrün o önderlerini hemen öldürün. Çünkü onlar, andlan 
olmayan adamlardır. Umulur ki onlar bu suretle taşkınlıktan vazgeçerler" 
(Tevbe. 11-12). 

Bil ki Allah Teâlâ, kendisi hakkında ne bir (yemin), ne de bir vecibe 
gözetmeyen, ahdini bozan, münafıklıkta birleşen ve Allah'ın koyduğu kanunları 
çiğneyip geçen kimselerin hallerini beyân edince, bunun peşine, onların namaz 
kılmaları, zekat vermeleri halinde, haklarındaki hükmün nasıl olacağını beyan 
buyurmuş ve bu hükmü de, "Artık onlar sizin dinde kardeşinizdirler" ifadesinde 
toplamıştır. Bu ifade, imanın bütün hükümlerini taşır. Eğer bu, tafsilatlı bir 


şekilde açıklanacak olsa, çok uzar. [39] 
"İn" Şart Edatının Hükmü 


İmdi şayet, "Bir şarta in (eğer) edatıyla bağlanan şey, o şart bulunmadığı zaman, 
söz konusu olmaz. Bu da, ayette bahsedilen üç şart bulunmadığı 2aman, din 
kardeşliğinin tahakkuk etmemesini gerektirir. Halbuki bu müşkildir. Çünkü çoğu 
kez o kimse fakir olabilir, yahut zengin olsa bile, (malının üstünden) bir sene 
geçmeden zekat vermesi ona farz olmaz" denirse, biz deriz ki: Bu hususu, (Nisa, 
si) ayetini tefsir ederken, "Bir şarta in edatı ile bağlanan şeyin, o şart 
bulunmadığı zaman, bulunmaması gerekmeyeceğini" beyan etmiştik. Böylece bu 


soru Zail olur. Alimlerden, "Bir şarta in (eğer) edatı ile bağlanan şey, o şart 
bulunmadığı zaman bulunmaz" diyenler, bu ayet hususunda şunu söylemişlerdir: 
Müslümanlar arasında İslam sebebiyle meydana gelen kardeşlik, namaz ve zekat 
şartlarının ikisine birden bağlanmıştır. Çünkü Allah Teâlâ, kardeşliğin meydana 
gelmesi hususunda, zekatın verilmesini de şart koşmuştur. Binâenaleyh üzerine 
zekat vermek farz olmayan kimsenin de, zekatın farz olduğunu kabul etmesi 
farzdır. Bundan dolayı o (fakir) kimse, zekatın farz olduğunu kabul edince, din 
kardeşliğinin şartını yerine getirmiş olur. İbn Mes'üd (r.a), "Ebu Bekr'e Allah 
rahmet etsin, O, dini konularda ne derin bir fakihti" demiştir. İbn Mes'ud (r.a), bu 
sdzü ile, Hz. Ebu Bekir (r.a)'in, zekat vermek istemeyenler hakkındaki, "Allah'a 
yemin ederim ki, onun birlikte zikrettiği iki şey yani namaz ile zekat arasında 
ayırım gözetmem" sözünü kastetmiştir. 

Allah Teâlâ, "Artık onlar sizin din kardeşinizdirler" buyurmuştur. Bu ifade ile 


ilgili iki bahis vardır: [40] 
İhvan ve İhve Kelimelerinin Kullanılışı 


Birinci bahis: Ferrâ, ayetteki kelimesinin, bir mübtedanın takdiri ile "Onlar, sizin 
kardeşlerinizdir" manasında olduğunu söylemiştir. Bu tıpkı, "Şayet babalarının 
kim olduğunu bilmeseniz de, zaten onlar sizin din kardeşlerinizdir..." (Ah ab, 5) 
ayetinde olduğu gibidir. 

İkinci bahis: Ebu Hatim şöyle demiştir: "Bütün Basra ulemâsı, "ihve" 
kelimesinin, neseb bakımından kardeş olanlar hakkında; "ıhvân" kelimesinin de, 
"dostluk" manasında kardeşlik için kullanıldığını söylemişlerdir." Bu görüş 
yanlıştır. Zira, hem dostlar hem de dost olmayanlar hakkında ihvan ve ihve 
kelimeleri kullanılır. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Mu minler ancak kardeştirler 
(ihvetun)"(HUCurt, No) buyurmuş; ama, neseb yönünden olan kardeşliği 
kastetmem iştir. Yine ayette, "gerek kardeşlerinizin (ihvani-kum) evlerinden..." 
(Nur, 6i) ayetinde ise neseb yönünden kardeş olanlar hakkında ihvan tabirinde 
kullanılmıştır. 

İbn Abbas: "Bu ayet, ehl-i kıblenin kanını akıtmayı haram kılar" demiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Biz ayetleri bilecek kimseler için açıklarız" 
buyurmuştur. Keşşaf sahibi: "Bu, iki cümle arasına girmiş bir itiraziyye cümlesi 
olup, bundan maksat, andlaşma yapılan müşriklere ait hükümlerle, o hükümlere 
riayet etmeye dair tafsilatlı olarak açıklanan şeyleri düşünmeye teşvik etmeye 


sevketmektir" demiştir. L4H 


Ahdi Bozmaları Hakkında 


Daha sonra "Eğer ahidlerinden sonra, yine yeminlerini bozar ve dininize 
saidtnriarsa... " buyurulmuştur. Arapça'da tıpkı, yön ipliğinin eğirildikten sonra, 
(geri çevrilerek) bozulması gibi, andlaşmayı kesinleştirdikten ve katileştirdikten 
sonra, onu bozan kimseler hakkında, denilir. "ipini sağlamca bükdükten sonra 
söküp bozan..." (Nam, 92) ayetinde de böyledir. Eymân kelimesi, yemin ve 
kasem etmek manasında olan, yemin kelimesinin çoğuludur. Sağ elin adı olan 
yemin kelimesinin, aynı zamanda yemin hakkında kullanılmasının sebebinin ise, 
andlaşma yapan kimselerin, bu andlaşmayı yaparken sağ ellerini birbirine 
uzatmış olmaları olduğu ileri sürüldüğü gibi, yeminini yerine getiren kimsenin 
yeminindeki bereket ve uğurdan dolayı da, 

kaseme yemin adının verildiği de söylenmiştir. Buna göre ayetteki ifadesi, "onar 
ahidlerini bozarlarsa..." manasındadır. Burada bozulan ahid hususunda şu iki 
görüş ileri sürülmüştür: 

1) Bu, ekseri ulemânın görüşü olup, buna göre bundan maksat, onların Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e verdikleri ahdi bozmuş olmalarıdır. 

2) Buradaki ahid, iman ettikten sonra müslüman olmak manasına hamledilmiş 
olması mümkündür. Böylece bununla, onların iman ettikten sonra mürted 
olmaları murad edilmiş olur. İşte bundan dolayı, bu ayeti bazıları, şeklinde 
okumuşlardır. Hem meşhurdan kıraatten, hem de bu ayetin, ahdi bozanlar 
hakkında nazil olmasından dolayı, birinci tefsir daha evlâdır. Zira, Allah Teâlâ 
onları iki gruba ayırmışur. Allah, onlardan tevbe edenleri seçip ayırınca, geriye 
sadece ahdi bozmaya devam eden kimseler kalmış olur. Cenâb-ı Hakk'ın "ve 
dininize saldırırlarsa.." buyruğuna gelince, Arapça'da "Onu, kargısıyla dürttü, 
yaraladı" ve "Kötü sözle yaraladı. ' deniliyor. Leys, şöyle demektedir: "Bazı 
Araplar, şeklinde kullanır ve bu tabirleri bu şekilde birbirinden ayırırlar. " Buna 
göre ayet-i kerimenin manası, "Onlar dininizi ayıplar ve dininizi tenkit ederlerse" 


şeklinde olur. [42] 


İnkâr Edenlerin Cezası 


" 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O zaman küfrün o önderlerini hemen öldürün 
buyurmuştur. Bu, "Her ne zaman onlar böyle yaparlarsa, siz de bunu yapın 


" 


demektir. Bu ifadeyle ilgiii birkaç mesele vardır: [43] 


Birinci Mesele 


Nâfi, İbn Kesir ve Ebü Amr, ikinci hemzenin de telyini ile eimmete'l-küfr; diğer 
kıraat imamları da iki hemze ile 

ecimmetel-küfr şeklinde okumuşlardır. Zeccâc şöyle demiştir. Eimme'nin aslı 
dir. Nasıl misal'in cem'i emsile gelirse, bu kelime de imam'ın cem'idir. Ancak ne 
var ki, iki mim bir araya gelince, birincisi ikincisine idğam edilir ve harekesi 
ikinci hemzeye verilir. Böylece de kelime elmme haline gelmiş olur. Aynı kelime 
de iki hemzenin bir arada bulunması nahoş olduğu için ikincisi meksur olan 
yâ'ya dönüşmüş olur. Bu, bütün nahivcilerce tercih edilen görüştür. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Keşşaf sahibi şöyle der: Eimme lafzı, 
hemze ile başlayan ve kendisinden sonra, yâ ile hemze arası bir hemze bulunan 
bir lafızdır. Açık iki hemze ile okumak, Basralıtara göre makbul olmasa dahi, 
meşhur olan bir kıraattir. Ama, ikinci hemzeyi açık bir yâ ile okumak ise meşhur 
bir kıraat değildir. Bunun kıraat olması da caiz değildir. Binâenaleyh, bunu açık 


" 


bir yâ ile okuyan kimse, kırâatta hataya düşmüştür ve lafzı tahrif etmiştir. 144) 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın obuyruğunun manası, "Bütün kâfirleri, öldürün" demektir. 
Ancak ne var ki Allah Teâlâ, tebaayı da bu bâtıl şeylere teşvik edenler onlar 


olduğu için, özellikle onların liderlerini ve reislerini zikretmiştir.. [45] 
Üçüncü Mesele 


Zeccâc şöyle der: "Bu ayet, zımminin, İslâm aleyhinde konuşması halinde 
öldürülmesi gerektiğini ifade eder. Zira, onunla yapılan andlaşma, İslâm 
aleyhinde bulunmama şartına bağlıdır. Binâenaleyh şayet İslama ta'n edecek 
olursa, ahdini bozmuş ve ahdine vefa göstermemiş olur." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "çünkü onlar, yeminleri olmayan adamlardtr" 
buyurmuştur. İbn Âmir, bunu, hemzenin kesresiyle imane şeklinde okumuştur. 
Bu kıraat hakkında şu iki izah yapılmıştır: 

a) "Onlar için bir emân yoktur." Yani, "Onlara emân vererek emin kılmayınız.." 
demektir. Böylece bu ifade, korkutmanın zıddı olan İman (emân vermek) fiilinin 
bir masdarı olmuş olur. 

b) "Onlar kâfirdirler, onların İmanları yoktur." Yani, "Onlar için bir tasdik ve bir 
din söz konusu değildir" demektir. Diğer kıraat imamları ise, hemzenin fethası 
ile, eymâne şeklinde okumuşlardır ki, bu, "yemin" kelimesinin çoğulu olup, 


manası, "Onların gerçekten yeminleri, andları yoktur. Onlann yeminleri, yemin 
değildir" şeklindedir. Ebu Hanife (r.h), kâfirin yemininin yemin addedilmeyeceği 
hususunda, işte bu ifadeye tutunmuştur. Şafii (r.h)'ye göreyse, onların yeminleri 
de bir yemindir. Ebu Hanife'ye göre bu ayetin manast, "Onlar, yeminlerine vefa 
göstermeyince, onların yeminleri, sanki yemin olmamış gibi olur" şeklindedir. 
(Şafii'ye göre) bunların yeminlerinin bir yemin olmasının delili de, Allah 
Teâlâ'nın ifadesinde, onların, yeminlerini "bozmakla" vasfeditmiş olmalarıdır.. 
Binâenaleyh, şayet o yeminler yemin sayılmasaydı, onların bozulmasından 
bahsetmek yerinde ve doğru olmazdı. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Umulur ki onlar (bu taşkınlıktan) vazgeçerler" 
buyurmuştur. Bu ifade, Cenâb-ı Hakk'ın, "O zaman küfrün önderlerini hemen 
öldürün" emriyle ilgilidir. Yani, "Onlardan sudur eden bunca büyük kabahat ve 
suçlardan sonra, onlarla savaşmanızdaki maksadınz, onları içinde bulundukları 
küfürden vazgeçirmek olsun" demektir. İşte bu, Allahu Teâlâ'nın insana olan 


sonsuz keremi ve lütfundandır. 120) 
Ahidlerini Bozup Peygamberi Çıkartanlarla Savaş 


"Ey mü'minler yeminlerini bozan, ve peygamberi sürüp çıkarmayı kuran ve 
bununla beraber ilk Önce sizinle kendileri muharebeye başlayan bir güruh ile 
dövüşmez misiniz? Onlardan korkacak mısınız? Eğer gerçekten inanmış 
kimselerseniz, kendisinden korkmanıza daha çok lâyık olan biri varsa o da 
Allah'dır" (Tevbe, 13). 

Bil ki Allah Teâlâ, "Ozaman küfrün o önderlerini hemen öldürün" buyurunca, 
bunun peşinden, o müslümanları onlarla savaşmaya teşvik eden sebebi de 
zikrederek: "Ey mü'minler, yeminlerini bozan., bir güruh ile dövüşmez misiniz?" 
buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ bu ayette, herbiri tek başına bile, onlarla savaşmayı gerektiren 
üç sebepten bahsetmiştir. Artık bu üç sebebin bir arada bulunması halinde durum 
nasıl olur, siz düşünün'. Bunlar şunlardır: 

1) Onların, ahidlerini bozmalarıdır. Bütün müfessirler bunu, "ahdi bozmak" 
manasına hamletmişlerdir. İbn Abbas, Süddi ve Kelbi, bu ayetin, Hudeybiye'den 
sonra yeminlerini bozan ve Huzâ'a Kabilesi'nin aleyhine Bekroğulları'na 
yardımda bulunan Mekke kâfirleri hakkında nazil olduğunu söylemişlerdir. Bu 
ifâde, bir caydırıcılık özelliği taşısın ve başkalarına bir göz dağı olsun diye, 
andlaşma yaptıktan sonra, onu bozanlarla savaşmanın, başka kâfirlerle 
savaşmaktan daha gerekli olduğuna delâlet eder. 


2)Cenâb-ı Hakk'ın "Peygamberisürüp çıkarmayı kuran..." tabirinin ifade ettiği 
husustur. Hiç şüphesiz ki bu hal, savaşı gerekli kılan en kuvvetli sebeplerdendir. 
Alimler, bu hususta ihtilaf ederek, bazıları bundan muradın, Hz. Peygamber 
hicret ederken, O'nun Mekke'den çıkarılması olduğunu söylerken, bazıları da, o 
kâfirlerin Hz. Peygamberi öldürmek maksadıyla bir araya gelip meşverette 
bulunduktan sonra, Hz. Peygamber'i Medine'den çıkarmalarının kastedildiğini 
söylemişlerdir. 

Diğer bazıları da şöyle demişlerdir: "Tam aksine onlar, Hz. Peygamber'i, 
Mekke'den çıkmaya sevkeden şeyler için bir araya geldiklerinde, O'nu 
Mekke'den çıkarmayı kastetmişlerdir. Bu şey de, ahdi bozmak ve peygamberin 
düşmanlarına yardım etmektir. Böylece çıkarma işi, onlardan sudur eden ve 
Mekke'den çıkmaya sevkeden şeye nisbetie, onlara izafe edilmiştir. " Hak 
Teâlâ'nın "Peygamberi sürüp çıkarmayı kurdular" ifadesinde anlatılan husus, ya 
bilfiil tahakkuk etmiştir veyahut da, o fiil tamamiyle tahakkuk etmese bile, buna 
azmetmekle meydana gelmiştir. 

3) Hak Teâlâ'nın "bununla beraber ilk önce sizinle kendileri muharebeye 
başlayan" buyruğunun ifade ettiği husustur. 

Yani, "Bedir'de savaşmaları ile " demektir. Çünkü onlar, kervan sapasağlam 
kurtulduğunda, "Biz, Muhammed ve onunla beraber olanların kökünü 
kazımadıkça dönmeyiz " demişlerdi. 

Bir ikinci görüşe göre de Allah, o kâfirlerin, Huzâ'aoğullannın müttefikleriyle 
savaşmalarını kastetmiştir. Böylece onlar, ilk önce ahdi bozanlar olmuş oldular. 
Bu görüş, âlimlerin ekserisinin görüşüdür. Cenâb-ı Hak, bu işi başlatanın daha 
zâlim olduğuna dikkat çekmek için, "ilk önce sizinle kendileri muharebeye 
başladılar" buyurmuştur. 

Allah, bu üç sebebi açıklayınca, buna ilavede bulunarak "Onlardan korkacak 
mısınız? Eğer gerçekten inanmış kımselerseniz, kendisinden korkmanıza daha 
çok layık olan biri varsa O da Allah 'dır" buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın bu 
ifadesi, yukarıda zikredilen savaş sebeplerini birkaç yönden kuvvetlendirir: 

a) Güçlü ve yeterli birtakım gerekçeler saymak, onları açıklamak onları 
kuvvetlendirir. 

b) Sen bir kimseye "Hasmından korkuyor musun?" dediğinde, bu ifade, o 
kimseyi hasmından korkmayı kendisine yed iremeyeceği için, bir tahrik olmuş 
olur. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendisinden korkmanıza daha lâyık olan biri varsa o da 
Allah'tır" buyruğu da bunu ifade eder. 

Buna göre sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Eğer bir kimseden korkuyor, onu 


nazar-ı dikkate alıyorsan, son derece kudretli, kibriyâ ve celâl, azamet sahibi 
olduğu için, bilesin ki Allah, kendisinden korkulmaya, nazar-ı dikkate alınmaya 
daha lâyıktır. Halbuki, o insanlardan gelecek olan zararın en son haddi, 
öldürülmektir. Ama, Allah'dan beklenene gelince bu, bu dünyada kaçınılmaz 
olan kınama ve zemm ile âhiretteki çok şiddetli olan azâbdır." 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer (gerçekten) inanmış kimselerseniz... 
şayet Allah'a iman ederek inanmış iseniz, sizin bu savaşa atılmanız gerekir. 
anlamındadır. Bu da, "şayet siz, böyle bir savaşa atılamtyor iseniz, sizin mü'min 
olmamanız gerekir" demektir. Böylece bunun, o mü'minleri o ahdi bozan 
kâfirlerle savaşmaya sevkeden bu yedi tür manayı ihtiva ettiği sabit olmuş olur. 
Geriye, ayetle ilgili birkaç bahis kalmıştır: 

Birinci bahis: Vahidi, ehl-i meâni'nin şöyle dediğini nakletmiştir: "Sen, "Bunu 
yapmıyorsun" dediğinde, bilesin ki bu ifade, meydana gelmesi düşünülmüş olan 
bir şey hakkında kullanılmış olur. Ama sen, "Yapmadın mı?" 

dediğinde, sen bu sözü, bilfil meydana gelmiş, bulunmuş bir iş hakkında 
söylemiş olursun. Bu iki söz arasındaki fark şudur: Hiç şüphesiz lâ edatı ile, 
muzari fiiller olumsuz yapılır. Binâenaleyh, sen bu olumsuzluk edatının başına 
elif getirdiğinde, bu, gelecekteki bir şeyi yapmaya bir teşvik olmuş olur da, 
böylece bunu sen, şu andaki işi nefyetmek için kullanmış olmazsın. Binâenaleyh, 
bunun başına etif geldiğinde elâ, (bu aynı zamanda) hali gerçekleştirmek manası 
ifade etmiş olur." 

İkinci bahis: İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ayetteki "(şöyle 
şöyle olan) bir kavim ile döğüşmez misiniz" ifadesi, Mekke'nin fethi hususunda 
bir teşviktir. "Yeminlerini (yani andlarını) bozan bir kavim" ifadesi ile Cenâb-ı 
Hak Kureyş'in, Hz. Peygamler (s.a.s)'in müttefikleri olan Huzâ'a Kabilesi'ne 
karşı Bekr Oğullan Kabilesi'ne yardım edişlerini kastetmiştir. Bundan dolayı 
Allah Teâlâ, Peygamberine, Kureyş'e karşı harekete geçmesini ve Huzaa 
Kabilesi'ne yardım etmesini emretmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s), bunu yerine 
getirdi ve ashabına, Mekkelilere karşı hazırlanmalarını emretti. Ebu Süfyan b. 
Harb, Rum (Bizans) İmparatoru Herakl'in yanında bulunuyordu. Bunun üzerine 
oradan döndü ve Medine'ye gitti. Kendisinden yardım istemek (şefaatçi olmasını 
taleb etmek) için, Peygamber (s.a.s)'in kızı Hz. Fatıma'ya gitti. Ama o bunu 
kabul etmedi. Hz. Fatıma bu hususu, oğulları Hasan ve Hüseyin'e söyledi, onlar 
da bunu kabul etmedi. Bunun üzerine.Ebu Süfyan, Hz. Ebu Bekir'den bunu 
istedi. Odakabutetmedi. Daha sonra Hz. Ömer'e başvurdu. Hz. Ömer de işi sıkı 
tuttu. Hz. Ali'ye başvurunca, Hz. Ali de keza onun isteğine icabet etmedi. Ebu 
Süfyan bunun üzerine, Hz. Abbas (r.a) ile, kendisi ile samimi dost olduğu için 


" 


ifadesi "Siz, 


" 


ondan eman diledi, o da ona eman verdi. Böylece Hz. Abbas eman verdiği için, 
Hz. Peygamber (s.a.s) de ona eman vererek, onu saldı. Bunun üzerine Hz. Abbas 
(r.a): "Ey Alah'ın Resulü, Ebu Süfyan'da şöhret arzusu ve büyüklük duygusu var. 
Binâenaleyh ona (bir şeref) ver" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) de, " 
(Mekkelilerden) kim, Ebu Süfyan'ın evine girerse, o emin olacaktır (ona 
dokunulmayacak)" dedi. Ebu Süfyan Mekke'ye döndü ve: "Kim evime girerse, o 
emindir (garantidedir)" diye nida etti. Mekkeliler de, onun başına üşüştüler ve 
onu güzelce dövdüler. İşte bu esnada Mekke fethedildi. İbn Abbas (r.a)'ın 
söylemek istediği budur. 

Hasan el-Basri ise: "Bu ayet ile, bunun murad edifmiş olması caiz değildir. 
Çünkü Berâe Süresi, Mekke'nin fethinden bir yıl sonra nazil oldu" demiştir. Bu 
meselenin doğrusunu yanlışından ayırdedebilme, ancak hadislerle (sahih 
rivayetlerle) bilinir. 

Üçüncü bahis: Ebu Bekr el-Esamm şöyle demiştir: "Bu ayet, Hak Teâlâ'nın "Ey 
mü'minler! Sizin hoşunuza gitmediği halde, üzerinize savaş farz kılındı..." 
(Bakara, 216)ayetinde de olduğu gibi, mü'minlerin bu savaşı hoş görmediklerine 
delâlet eder. Bundan dolayı Hak Teâlâ onlara, bu ayetleri ile emin kıldı (garanti 
verdi)." 

Kâdi de şöyle der: "Allah Teâlâ bazan, bir farzı yerine getirmeyi kerih görmeyen 
ve onda kusur etmeyen kimseleri de, yine o farzı yapmaya teşvik eder. 
Binâenaleyh şayet o, cihada bu gibi teşviklerin fayda vermeyeceğini, mutlaka 
orada savaşın kerih (nahoş) görüleceğini kastetmiş ise, bu da doğru olmaz. 
Çünkü Hak Teâlâ'nın, böyle bir teşvik olmasa da mutlaka vuku bulacak olan o 
kerih görmenin meydana gelmemesi için, cihada bu şekilde teşvik etmiş olması 
da caizdir. 

Dördüncü bahis: Bu ayet, bir mü'minin Rabbinden korkması, O'nu nazar-ı 
dikkate alması, O'nun dışındaki hiçkimseden korkmayıp nazar-ı dikkate 


almaması gerektiğine detâlet eder. 147) 
Savaşı Gerektiren Durumlar 


"Onlarla savaşın ki, Allah sizin ellerinizle onlan azablandırsm; onları rüsvay 
etsin; size, onlara karşı nusret versin; müminler zümresinin göğüslerini 
ferahlandırsın ve kalblerinizden gayzı gidersin. Allah, dilediği kimseye tevbe 
nasib eder. Allah alimdir, hakimdir" (Tevbe. 14-15). 

Bil ki Allah Teâlâ, bir önceki ayette, "Ey müminler, yeminlerini bozan (...) bir 
kavim ile dövüşmez misiniz?" buyurunca, bunun peşinden, herbiri mü'minlere 


savaşa yönelmesini gerektiren yedi husus zikretmişti. O, bu ayette savaş emrini 
tekrar ederek, savaşın beş faydasını saymıştır ki, bunların da herbirinin, tek tek 
de olsalar, kıymeti çok büyüktür, ya bunların hepsi birden bulunursa, o zaman 
durum nasıl olur? 

Savaşın faydalarından birincisi "Allah sizin ellerinizle onları azablandırsm" ayeti 
ile ifade edilen faydadır. Bu ifade ile igili birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Yapılan bu iş meşru olduğu halde Allah, bunu "azab" diye ifade 
etmiştir. Çünkü Allah Teâlâ kâfirlere azab edecektir. Binâenaleyh O, isterse o 


azabı bu dünyada peşin olarak verir, isterse ahirete bırakır. [48] 
Resulullah Kavminin Azaplandırılması 


İkinci bahis: Bu ayette bahsedilen azab etme ile, bazan öldürme, bazan esir alma, 
üçüncü bir husus olarak onların mallarının ganimet olarak alınması 
kastedilmiştir. Bundan dolayı, "a2ablandırma"nm içine üçü de girer. Buna göre 
şayet, "Allah Teâlâ, "Sen içlerinde iken (ey habibim), Allah onlara azab etmez" 
(Entâi, 33) buyurmamış mıdır? Binâenaleyh daha nasıl, "Allah sizin ellerinizle 
onları azablandınr" demiştir?" denilirse, biz de deriz ki: "Allah'ın, "Sen içlerinde 
iken (ey habibim), Allah onlara azab etmez"[Enta\, 33) ayeti ile, onların 
köklerini kazıyacak bir azab; "Allah sizin ellerinizle onları azablandırır" ayeti ile 
de, öldürme ve onlarla savaşma azabı kastedilmiştir. Bu iki azab arasındaki fark 
şudur: "Kökü kazıma azabı, her nekadar (kökü kazınan kavim içindeki) günahsız 
kimselerin sevablartnın artmasına sebeb olsa da, bazan günahsız kimselere de 
şamil olan, katil (öldürme) azabı ise sadece günahkar kimselere mahsus olan bir 
azaptır. 

Üçüncü bahis: Alimlerimiz, "külün fiilini de Allah yaratır" şeklindeki 
görüşlerine, "Allah sizin ellerinizle onları azabiadırır" ayetini delil getirmişlerdir. 
Çünkü bu "azablandırma" ile, öldürme ve esir alma manası kastedilmiştir. Ayetin 
zahiri, bu öldürüp esir almanın, aslında Allah'ın işi olduğuna, ancak O'nun, bu 
işini, kullarının elleriyle varlık âlemine getirdiğine delâlet eder ki bu, biz (ehl-i 
sünnetin) görüşü hususunda, açıktır. 

Cübbâi buna karşı cevap vererek şöyle der: "Allah Teâlâ'nın, mü'min kullarının 
elleriyle, kâfirlere azab ettiği söylenebilecek olsaydı, o zaman, kâfirlerin elleriyle 
de mü'min kullarına azab ettiği, peygamberlerini kâfirlerin lisanlarıyla 
yalanladığı ve yine kâfirlerin lisanlarıyla müslümanları lanetlediği de 
söylenebilirdi. Çünkü Allah Teâlâ bunun da yaratıcısıdır. Şu halde bu, 
Cebriyye'ye göre (ehl-i sünnetçe) caiz olmadığına göre, Allah Teâlâ'nın, kulların 


fiillerinin yaratıcısı olmadığı anlaşılır. Allah Teâlâ bu tefsire göre, bütün taatlan 
kendisinin fiili olarak belirttiği gibi, zikrettiğimiz bu şeyleri de, O'nun emri ve 
lütuflan ile meydana gelmiş olmasından dolayı, mecazi olarak zatına izafe 
etmiştir." Alimlerimiz Cübbâi'nin bu iddiasına cevap olarak şöyle demişlerdir: 
"Bize karşı, ilzam ettiğiniz şeye gelince, gerçekten durum böyledir. Ancak ne var 
ki biz, Allah Teâlâ'nın, bütün cisimlerin yaratıcısı olduğunu bildiğimiz halde, 
bunu dil ile söylemeyiz. Mesela biz, "ey idrarların ve dışkıların (pisliklerin) 
yaratıcısı; Ey böcekleri ve kurtçukları meydana getiren!" demeyiz. İşte burada da 
böyledir. Yine biz, zinanın, livâtanın ve diğer çirkin fiillerin ancak Allah'ın onu 
yapmaya kadir kılması ve imkân vermesi ile meydana geldiği hususunda 
mutabıkız. Ama, "Ey zina ve livâtayı kolaylaştıran" veya "Ey bunların önündeki 
engelleri kaldıran" denilmez. İşte burada da böyledir. Cübbâi'nin, "Öyleyse 
murad, kudret vermektir" şeklindeki sözü hususunda deriz ki: "Bu, sözü 
zahirinden saptırmaktır. Bu ise, ancak kahir ve kesin başka bir delil bulunursa 
olabilir. Kahir ve kesin delil, burada bizden yanadır. Çünkü fiil ancak, meydana 
gelmiş bir dâi (sebeb)ten ötürü sadır olur. Bu dâi ise ancak Allah tarafından 


meydana getirilir. [49] 
Savaşın İkinci Faydası: Kâfirleri Zelil Kılmak 


Savaşın faydalarından İkincisi, Cenâb-ı Hakk'ın "Onlan rüsvay etsin" 
buyruğunun anlattığı husustur. Bu, "Allah onların başına öylesine bir zillet ve 
hakirlik verir ki, kendilerini mü'minlerin ellerinde kahrolmuş, zefil ve rezil- 
rüsvay bulurlar" demektir. Vahidî, "Bu tabirin manası, "Siz onları öldürdükten 
sonra, Allah onları rezil eder" demektir" der. Bu, o rezil rüsvay oluşun, onlar için 
ahirette meydana geleceğine delâlet etmektedir: Bu görüş, rezil-rüsvay oluşun 


dünyada vâki olduğunu beyân ettiğimizden ötürü, zayıftır. [50] 
Üçüncü Fayda: Mü'minlere Zafer Sağlama 


Üçüncü fayda, Hak Teâlâ'nın "Size, onlara karşı nusret versin" ayetinin ifade 
ettiği husustur. Bunun manası şudur: "Kahredilmeleri yüzünden, onların rezil ve 
rüsvay olmaları gerçekleşince, onlara karşı kahir ve üstün olmaları sebebi ile, 
müslümanlar için de yardım ve muzafferiyet meydana gelmiştir." 

Buna göre eğer bazıları, "Bu rezil-rüsvay oluş, mü'minler için o yardımın 
meydana gelmesini gerektirince, bu yardımı (nusreti) ayrıca zikretmek abes ve 
manasız olur" derlerse, biz deriz ki, "Durum öyle değildir. Çünkü onların bu rezil 


ve rüsvay oluşlarının, mü'minler eliyle meydana gelmiş olması, fakat başka bir 
sebepten ötürü mü'minlerin başına da bir bela gelmesi muhtemeldir. İşte Cenâb-ı 
Hak, "Size, onlara karşı nusret (yardım-muzafferiyet) versin" buyurunca, bu 
ifade mü'minlerin bu yardımdan, fetihden ve zaferden istifâde ettiklerine delâlet 


eder, Lİ 


Dördüncü Fayda: Mü'minleri Sevindirme 


Dördüncü fayda, Cenâb-ı Hakk'ın "Mü'minler zümresinin göğüslerini 
ferahlandırsın" buyruğunun ifade ettiği husustur. Daha önce Huzâa Kabilesi'nin 
müslüman olduğunu, Kureyş'in Huzaa'ya karşılık Bekiroğullarına karşı yardım 
ettiğini, böylece onların başına bela ve musibetler getirdiğini, bunun üzerine de, 
Allah Teâlâ'nın Bekiroğulları'nın yaptıktan bu şeylere karşılık onların 
(Huzaalıların) kalblerine şifâ verdiğini zikretmiştik. Malumdur ki, düşmanından 
uzun bir süre eziyet çeken bir kimseye, Allah, o düşmanına karşı en güzel bir 
şekilde güç-kuvvet verince, onun bundan duyduğu şükür ve ferahlık çok büyük 
olur. Bu, onun kalbinin kuvvetlenmesine ve azminin artmasına bir sebep teşkil 


eder, 152] 


Beşinci Fayda: Kalblerden Gayzı Giderme 


Savaşın beşinci faydası, ayetteki, "Ve kalblerinden gayzı gidersin" tabiri ile 
anlatılan husustur. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Mü'minler zümresinin göğüslerini 
ferahlandırsın" ifadesi, Allah'ın gayzdan doğan eleme şifa verdiğini ifade eder. 
Binâenaleyh bu, gayzı gidermenin ta kendisidir. O halde ayetteki, 'Ve 
kalblerinden gayzı gidersin" tabiri, bir tekrardır." Buna şöyle cevap verilir: Allah 
Teâlâ, bu fethin (Mekke Fethi'nin) onlara nasib ve müyesser olacağını 
va'adetmişti. Bundan dolayı onlar, bunun ne zaman olacağını beklemekten ötürü 
bir sıkıntı içinde idiler. Nitekim, "İntizâr (beklemek), kırmızı ölümdür" denilir. 
İşte Cenâb-ı Allah, onların kalblerinde, bu beklemeden doğan zahmet ve 
sıkıntıyı gidermiş, ferahlık vermiştir. Bu izaha göre, ayetteki, "Müzminler 
zümresinin göğüslerini ferahlandırsın" ifadesi ile, "Kalblerinden gayzı gidersin" 
ifadesi arasındaki fark ortaya çıkar. 

Cenâb-ı Hakk'ın, savaş için zikrettiği beş fayda, işte bunlardır. Bunların hepsi de, 
insandaki "gazab kuvvefinden neş'et eden şeyleri teskin etmeye yöneliktir. 
Gazab kuvvetinden neş'et eden şeyler ise, düşmanının başına büyük bela 


getirmek, ondan intikam almak ve gayzını tatmin etmek, gidermektir. Allah 
Teâlâ, bu faydalar içinde, mal (ganimet) elde etmeyi ve yiyecek-içecek elde 
etmeyi zikretmemiştir. Çünkü Araplar, bir hamiyyet (taassub) ve izzet-i nefis 
duygusu üzerine yaratılmış bir topluluktur. İşte bundan ötürü Hak Teâlâ, onların 
bu karakterlerine daha uygun ve münasip düştüğü için, onları bunlarla teşvik 
etmiştir. Bu hususla ilgili geriye birkaç bahis kalmıştır: 

Birinci bahis: Bu açıklamalar, Mekke'nin fethine uygundur. Çünkü Mekke'nin 
Fethi hadisesinde cereyan eden şeyler, ayette bahsedilen şeylere benzemektedir. 
İşte bundan dolayı, ayetin Mekke'nin fethi hakkında olduğunu söylemek 
mümkündür. 

İkinci bahis: Ayet-i kerime, mucizeye delalet etmektedir. Çünkü Cenâb-ı Hak, bu 
hallerin meydana geleceğini (önceden) haber vermiştir. Bu haller de, ayetteki 
habere uygun olarak meydana gelmiştir. Böylece bu, gaybtan haber verme 
olmuştur. Gaybden haber verme ise bir mucizedir. 

Üçüncü bahis: Bu ayet-i kerime, sahabenin, Allah'ın ilminde (katında) hakiki bir 
iman ile mü'min olduklarına delâlet eder. Çünkü bu ayet, onların kalbterinin, 
dinden (İslam'dan) ötürü, gayz ve hamiyyet duygusu ile dopdolu olduğuna, İslam 
dininin yücelip yayılması için büyük bir arzu ve istek duyduklarına delâlet eder. 
Böyle haller ise ancak mü'minlerin kalblerinde bulunur. 

Bil ki Hak Teâlâ'nın, bunları böyle sıfatlarla vasfetmiş olması, onların 
merhametli ve şefkatli olmalarına mani değildir. Nitekim Cenâb-ı Hak onları, 
"Onlar müminlere karşı alçakgönüllü, kâfirlere karşı ise onurlu ve zorludur" 
(Mâide, 54) ve "Onlar, kâfirlere karşı çetin, kendi aralarında merhametlidirler" 
(Fetın, 29) diye tavsif etmiştir. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Allah dilediği kimseye tevbe nasib eder" buyurmuştur. 
Ferrâ ve Zeccâc şöyle demişlerdir: "Bu ifade, müste'nef (yeni) bir cümle olarak 
zikredilmiş olup, sözüne bir cevap (netice) olması mümkün değildir. Çünkü 
"Allah dilediği kimseye tevbe nasib eder" ifadesini, mü'minlerin kâfirlere karşı 
savaşmasına bir ceza ve mükâfaat saymak mümkün değildir." Ferrâ ve Zeccâc 
şöyle devam ederler: "Bunun bir benzeri de "Fakat Allah dilerse senin kalbini 
mühürler" (Şura, 24) ayetidir. Söz (mana) bu ifâdede tamamlanmış, sonra Allah 
Teâlâ aynı ayetin devamında yeni bir söze başlayarak 'Ve Allah bâtılı Mahveder" 
(Şura, 24) buyurmuştur. 

Bazı alimler ise, "Bu tevbenin, o savaşın bir mükâfaat ve cezası olması 
mümkündür" derler. Bunun, birkaç yönden izahı yapılır: 

1) Allah Teâlâ onlara, savaşı emredince, Esamm'ın görüşüne göre, 
muhtemelen bu onlardan bazılarına zor gelmiştir. İşte mü'minler savaşa atılınca, 


bu amel, onların önceki isteksizliklerine ve zorun sam al a rina karşı bir tevbe 
yerine geçmiş olur. 

2) Nusret ve zaferin, gerçekleşmesi büyük bir nimettir. Kul, Allah'ın nimetlerinin 
peşpeşe geldiğini müşahede ettiği zaman, bu müşahedenin onu bütün 
günahlarından tevbe etmeye sevketmesi uzak bir ihtimal değildir. 

3) Yardım, nusret ve fetih gerçekleşip, ellerine çokça mal (ganimet) ve nimetler 
geçtiğinde, bunların lezzetleri haram olan bir yoldan elde edilecekken, o mal ve 
makam elde edildiğinde helâl yoldan elde etmek de mümkündür. Böylece mal ve 
makamın çokluğu, bu yönlerden insanı tevbeye sevkedici olur. 

4) Bazıları şöyle derler: "İnsan nefsi, dünya ve onun lezzetlerine karşı büyük bir 
temayül duyar. Dünyanın kapıları insana açılıp, Allah Teâlâ da onun için hayırlar 
murad edince, o kul dünya zevklerinin değersiz ve önemsiz olduğunu anlar. O 
zaman dünya, onun gözünde çok değersiz bir hale gelir. Böylece bu, nefsin 
dünyaya iltifat etmemesine vesile olur. İşte bu, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Süleyman 
(a.s)'dan naklettiği, "Bana öyle bir mülk ver ki, o benden başka hiç kimseye 
lâyık (nasib) olmasın" (Sad,34)şeklindeki sözünün tefsirinde zikredilen 
açıklamalardan birisi de budur. Yani, "Bu mülkün meydana gelmesinden sonra, 
artık hiç kimse dünyayı taleb etmekle meşgul olmasın" demektir. Sonra bu kul, 
mülklerin en büyüğü olan bu mülkün tahakkuk etmesi esnasında, onun dünyadan 
ötürü meydana gelmediğini, onun lezzetlerinde ve arzularında hiçbir faydanın 
bulunmadığını anlar. O zaman, kalbi dünyadan yüz çevirir ve ona zerrece kıymet 
vermez. Böylece savaşın olmasının, sayılan bu beş faydayı temin ettiği, bu 
faydaların meydana gelişinin, tevbeye sebep olduğu ve dolayısı ile tevbenin 
savaşa bağlı olduğu sabit olmuş olur. 

Allah Teâla, "... dilediği kimseye" buyurmuştur. Çünkü insanın dünya malına 
nail olması ve ona dünyanın kapılarının açılması, bazan kalbin dünyadan yüz 
çevirmesine sebep olur ki, bu ancak AHah Teâlâ'nın kendisi hakkında hayrı 
murad ettiği kimse için söz konusudur. Bazan da bu hal, insanın dünyaya İyice 
dalmasına, onun için kendisini âdeta helak etmesine, bu sebeple Allah yolundan 
uzaklaşmasına da sebep olabilir. İşte zikrettiğimiz şekilde (insanların) durumu 
farklı farklı olduğu için, Allah Teâlâ, "Allah dilediği kimseye tevbe nasib eder" 
buyurmuştur. 

Sonra Cenâb-ı Hak, yani Allah, mülkünde ve metekütunda, yaptığı ve istediği 
her şeyi bihakkın bilir, yani, "ahkâmında ve fiillerinde hikmet sahibi olup, isabet 


edendir" buyurmuştur. [53] 


Cihad İmtihanı Her Mü'mini Beklemektedir 


"Yoksa siz, Allah sizden cihad edenleri, AJlah'dan, Resulünden ve mü'minlerden 
başkasını sırdaş edinmeyenleri bilmeden kendi halinize bırakılacağınızı mı 
sandınız? Allah yaptığınız her şeyi bilendir" (Tevbe, 16). 

Bil ki önceki ayetler, cihada teşvik eden ayetlerdi. Bu ayetten maksad ise, bu 


teşviki daha çok beyân etmektir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [54] 


Birinci Mesele 


Ferrâ şöyle demiştir: "Ayetteki em (yoksa) edatı, sözün ortasında gelen, bir 
istifham edatıdır. Eğer bu edat ile bir ibtida (yeni bir cümleye başlama) murad 


edilir ise, elif veya hel edatıyla birlikte kullanılır." [55] 
İkinci Mesele 


Ebu Ubeyde şöyle demiştir: "Kendi cinsinden olmayan birşeyin içine girdirdiğin 
herşeye Arapça'da "velice" 

denilir. Kelimenin aslı vüluc (girmek) masdarıdır. 

Binâenaleyh, kendilerinden olmadığı halde, bir kavmin içine giren ve onlara 
katılana da "velice" denilir. Buna göre, "velice" kelimesi duhül (girmek) fiilinden 
gelen dahile kelimesi gibi; vülüc (girmek) fiilinden, faile vezninde bir isimdir." 
Vahidi ise: "Arapça'da, müfred ve çoğul olarak, onlar benim dostumdur" denilir" 


demiştir. [56] 


Gerçek Mü'minin Alâmeti 


Bu ayetin gayesi, şunu beyan etmektir: Bu hâdisede mükellef, ikabtan ancak şu 
iki şeyin olmasıyla kurtulabilir: 

a) Allah'ın "siz mü'mın/erden dhad edenleri bilmesi..." ile... Burada bilme (ilim) 
zikredilmiştir. Bundan maksad malum, yani "bilinen şey"dir. Bununla kastedilen, 
onlardan cihadın sâdır olmasıdır. Ancak ne var ki birşeyin meydana gelmesi için, 
onun meydana geleceğinin, Önceden Allah tarafından biliniyor olması gerekir. 
Şüphesiz böylece Allah Teâlâ'nın, onun meydana geleceğini bilmesi, onun var 
olmasından kinaye kılınmıştır. Hişam b. el-Hakem bu ayeti, "Allah Teâlâ birşeyi, 
ancak o şey meydana geldiği zaman bilir" şeklindeki görüşüne delil getirmiştir. 
Bil ki, ayetin zahiri, her ne kadar Hişam İbn el-Hakem'in söylediği şeyi 
düşündürse de ayetten kastedilen, bizim beyan ettiğimiz husustur. 

b) Ayetteki, "Allah'dan, peygamberinden ve mü'minlerden başkasını sırdaş 
edinmeyenleri... bilmeden" ifadesiyle anlatılan husus. Bu şartın zikredilmesinden 
maksad şudur: Mücahid, bazan muhlis olarak değil, münafık olarak, içi dışından 
başka olduğu halde cihâd edebilir. İşte böyle cihad eden kimse, Altah'dan, O'nun 
peygamberinden ve mü'minlerden başkasını dost ve sırdaş edinmiş olur. İşte 
bundan dolayı Allah Teâlâ, onları ancak nifaktan, riyadan ve kâfirlere dostluk 


göstermekten uzak bir biçimde tam bir ihlâsla ve din yoluna muhalif olan şeyleri 
iptal edip yok etmek için cihâd ettiklerinde kendi başlarına bırakacağını beyan 
etmiştir. Bundan maksat, savaşmayı vâcib kılmanın gayesinin, savaşın bizzat 
kendisi olmayıp, aksine bunun Allah'ın rızasını elde etmek amacıyla canı ve malı 
feda ederek Allah'ın emrine ve hükmüne boyun eğerek yapılmasıdır. İşte o 
zaman bu savaştan faydalanılmış olur. Ama, başka gayelerle savaşa yönelmek 
ise, kesinlikle hiçbir şey ifade etmeyen şeylerdendir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah, ne yaparsanız haberdardır" buyurmuştur. Bu, "Allah, 
onların niyetlerini ve maksatlarını bilir, bunlara muttalidir; hiçbir şey O'na gizli 
kalmaz. Dolayısiyle insanın niyetine ve kalbinin hallerine sahip olma hususunda 
titiz davranması gerekir" demektir. İbn Abbas (r.a): "Allah Teâla, insanın içinin, 
dışından başka ve farklı olmasına razı olmaz. O, mahlükatından ancak istikâmet 
ve doğruluk ister. Nitekim O: "Gerçekten, "Rabbimiz Allah'dır" deyip de sonra 
doğruluğu iltizâm edenler,,."(Fussiiet, 30) buyurmuştur" der. Yine o, "Savaş farz 
kılındığı zaman münafık, münafık olmayandan; mü'minlere dost olan, düşman 


olandan ayrılmıştır" demiştir. 57 


"Allah'a şirk koşanların, kendi küfürlerine bizzat kendileri şahit iken, Allah'ın 
mescidlerini imâr etmeye ehliyetleri yoktur. Onların hayır namına bütün 
yaptıkları boşa gitmiştir ve onlar ateşte ebedî kalacaklardır. Allah'ın mescidlerini 
ancak Allah'a ve âhiret gününe iman eden, namazı dosdoğru kılan, zekâtı veren 
ve Allah'dan başkasından korkmayan kimseler imâr eder. işte doğru yolu 
bulmaları umulanlar bunlardır" (Tevbe, 17-18). 


Bu ayetlerle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [58] 
Muhtıra Karşısında Müşriklerin Tutumları 


Bil ki Allah Teâlâ bu sûreye, kâfirlerden berî olunduğunu, hem de tekidli olarak 
zikretmekle başladı. Sonra bu uzak durmaya sebebiyet veren kabahat ve 
rezaletlerine yer verdi. Müteakiben onların, bu dışlamayı doğru bulmayıp 
kendileriyle birlikte yaşamanın gerektiği konusunda ileri sürdükleri şüphelerini 
nakletti. Bunlardan birincisi, bu ayette zikredilen husustur. Bu böyledir, çünkü 
onlar (kendilerine göre) güzel sıfatlar ve hoş hasletlerle muttasıfttrlar. Bu da 
onlarla içice bulunmayı, onlarla yardımlaşma ve dayanışmayı gerektirir. Mescid- 
i Haram'ı imar eden kimseler olmaları, işte bu sıfatlardan birisidir. İbn Abbas 
(r.a) şöyle demiştir: "Hz. Abbas, Bedir Savaşı'nda esir edildiğinde, müslümanlar 
nnun vanına aelerek. Allah'ı inkâr ettiğinden ve akrabayla irtibatı kestiği için onu 


ayıpladılar.. Hz. Ali, ona sert bir biçimde konuşarak: "Sizin, övgüye değer 
hasletleriniz yok mudur?" dedi. Bunun üzerine Abbas: "Biz, Mescid-i Haram'ı 
imâr ederiz, Kabe'ye perde takarız, hacılara su dağıtırız, köleleri esirlikten 
kurtarırız..." dedi. Bunun üzerine Cenab-ı Hak Abbas'ın sözünü reddederek: 
"Allah'a şirk koşanların... Allah'ın mescidlerini imâr etmeye ehliyetleri yoktur!" 


ayetini inzal buyurdu. [59] 
Mescidleri İmar Etmek Ne Demektir? 


Mescidleri imâr etmek iki kısımdır: Bu, ya onlara devam etmek ve çokça gitmek 
şeklinde olur; nitekim Arapça'da bir kimse birisiyle fazla içli dışlı olursa, 
"Falanca, falancanınmeclisini imâr etti" denilir. Yahut da bu, bildiğimiz manada, 
binaları imar etmek şeklinde olur. Eğer ayetten maksat bu ikinci mâna ise, buna 
göre mana şu şekilde olur: "Kâfirler, mescidleri onarmaya teşebbüs etmezler. Bu 
zaten, onlar için caiz de değildi. Çünkü mescid, ibâdet yeridir. Binâenaleyh, ona 
saygı duyulması gerekir. Kâfir ise onu küçümser ve saygı göstermez. Yine kâfir, 
Allah'ın, "Müşrikler ancak bir necistir" (Tevbe, 28) ayetinden dolayı, hükmen 
necistir. Cenâb-ı Hakk'ın, "Beytimi, tavaf edenler için temizleyiniz..."(Bakam, 
125)ayetinden dolayı, mescidi necasetten temizlemek farzdır. Bir de, kâfir, 
piştiklerden necasetten sakınmaz. Bundan dolayı, onun mescide girmesi, mescidi 
kirletir. Bu ise, müslümanların ibadetlerinin bozulmasına sebebiyyet verir. Yine 
kâfirin, mescidi tamire yönelmesi müslümanlara in'âmda bulunmak yerine geçer. 
Halbuki, kâfirin müslümanlar üzerinde yardım ve in'âm sahibi, minnet sahibi 


olması caiz değildir. [60] 
Farklı Kıraatlere Göre Manalar 


İbn Kesir ve Ebu Amr, müfred olarak, mescide'llâhi "Allah'ın mescidi.."; diğer 
kıraat imamları ise, çoğul olarak 

mesâcidellahi "Allah'ın mescidleri..." şeklinde 

okumuşlardır... İbn Kesir ve Ebu Amr'ın delili, (nevi». 19) ayetidir. 

Bu ayeti cemi olarak okuyanların ise, birkaç hücceti bulunmaktadır: 

1) Burada, Mescid-i Haram kasdediterek "mescid" kelimesi itlâk edilmiştir. 
Çünkü o, bütün mescidlerin kıblesi ve önderidir. Binâenaleyh, onu imâr eden, 
bütün mescidleri imâr etmiş gibi olur. 

2) Şöyle denilebilir: "Allah'a şirk koşanların, Allah 'm mescidlerini imâr etmeye 
(ehliyetleri) yoktur!" buyruğunun manası, Allah'a şirk koşanların, Allah'ın hiçbir 


' 


mescidini imâr etmeye ehliyetleri, selâhiyetleri yoktur" şeklindedir. Durum böyle 
otunca, onların, mescidlerin en şerefli ve en yücesi olan Mescid-i Haram'ı imâr 
edememeleri, öncelikle gerekli olur. 

3) Ferrâ şöyfe demiştir: "Araplar bazan, çoğul yerine müfred; müfred yerine de 
çoğul kelime kullanırlar. Cemi yerine müfred kullanmaları, "Falanca, dirhemi, 
parası çok olan bir kimsedir" demeleri gibidir. Müfred yerine çoğul kullanmaları 
da, bir kimse hakkında, o tek bir hükümdar ile birlikte bulunduğu halde, 
"Falanca, krallarla düşüp kalkar" demeleri gibidir." 

4) Mescid, secde edilen bir yerdir. Binâenaleyh, Mescid-i Haram'ın her parçası 


bir mescid (secde edilen yer)'dir. [61] 
Dördüncü Mesele 


Vahidî, "Bu ayet, kâfirlerin, müslümanlartn mescidlerinden herhangi bir mescidi 
onarmaktan men edilmiş olduklarına delâlet eder. Eğer kâfir, bunu vasiyyet etse, 
vasiyyeti kabul edilmez ve mescidlere girmekten men edilir. Yine kâfir, bir 
müstümanın izni olmaksızın mescide girerse, ona tazir cezası verilir. Ama izinli 
olarak girerse ona tazir cezası verilmez. Bununla beraber evla olanı, mescidlere 
saygı göstermek ve kâfirleri mescidlerden uzak tutmaktır. Hz. Peygamber (s.a.s) 
kâfir olan Sakîf kabilesinin heyetini Mesctd'de ağırlamış ve yine, kâfir olan 
Sümâme İbn Esâl el-Hanefi'yi mescidin direklerinden birine bağlamıştı" 
demiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Kendi küfürlerine bizzat kendileri şâhid iken.." buyruğuna 
gelince, Zeccâc, buradaki şâhidin kelimesinin "hal" olduğunu ve ifadenin 
manasının, "Onlar kendilerinn küfrüne şâhid olarak mescidleri imâr edemezler" 
şeklinde olduğunu söylemiştir. Bu şâhid oluşun tefsiri hususunda âlimler, birçok 
izah zikretmişlerdir: 

1) En doğrusu olan bu görüşe göre onlar, kendilerinin putlara taptıklarını, 
Kur'an'i tekzib ettiklerini ve Hz. Muhammed'in peygamberliğini inkâr ettiklerini 
açıkça söylüyorlardı. Bütün bunlar küfürdür. Kim, bütün bunların kendisinde 
bulunduğuna şehâdet ederse, aslında, küfür olan bir şey hakkında kendisi 
aleyhine şehadette bulunmuş olur. Yoksa ayetten murad, "Onlar (açıkça) 
kendilerinin kâfir olduklarını söylerler " manası değildir. 

2) Süddi şöyle demiştir: "Onların, kendilerinin küfrüne şehâdet etmeleri şudur: 
Bir hristiyana, "Sen kimsin ve nesin?" denildiğinde o: "Ben hristiyanım"; 
yahudi, "Ben biryahudiyim"; putperest de, "Ben bir putperestim" der. Bu izah, 
bizim birinci maddede zikrettiğimiz izahla kuvvetlenir. 


3) O kâfirlerin aşırıları: "Biz, Muhammed'in dinini ve Kur'an'ı inkâr ediyoruz!" 
diyorlardı. Belki de maksad budur. 

4) Onlar, çırılçıplak bir vaziyyette Ka'be'yi tavaf ediyorlar ve: "Biz, içinde 
bulunuyorken Allah'a isyan ettiğimiz elbiselerle Kabe'yi tavaf edemeyiz" 
diyorlardı. Kabe'yi her tavaf edişlerinde de, putlarına secde ediyorlardı. İşte bu, 
onların, kendilerinin küfür ve şirklerine şahitlik etmeleri demektir. 

5) Onlar, "Lebbeyk Allah'ım... Senin hiçbir şerikin yok! Ancak aslında senin 
mahlukun olup, kendisi ve malik olduğu her şey sana ait olan bir şerikin vardır. " 
derlerdi. 

6) İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği nakledilmiştir: "Bu ayetten maksad şudur: 


Onlar Hz. Peygamberin kâfir olduğuna şehâdet ediyorlardı.L92| Bu tefsir ancak 
"Andoisun, size kendinizden öyle bir peygamber gelmiştir ki..." (Tevbe. 128) 
ayetinden dolayı caiz olabilir. 

Kadi ise "Bu izah ayetin hakiki manasından sapmaktır. Bu, ancak lafzı hakiki 
manasına almak imkânsız olduğu zaman caiz olabilir. Ama, öteki mananın caiz 
olduğunu beyan ettiğimize göre, artık bu mecazi manayı vermek caiz değildir" 
demiştir. Ben de derim ki: "Eğer selef-i salihinden birisi, senin "Zeyd, seçkindir" 
"Amr ise, ondan daha seçkindir.." tabirindeki gibi bu ifadeyi "Onlar, en 
seçkinlerinin (Hz. Muhammed) kâfir olduğuna şehadette 

bulundukları halde..." şeklinde okumuşsa, ayetin zahir manasından ayrılmaksızın 


bu izah tarzı geçerli olabilir. Yapılan bu izah doğru olur. 163) 
Kâfirlerin Ameli Boşa Gider 


Sonra Cenâb-ı Hak, "Onların hayır namına bütün yaptıkları boşa gitmiştir" 
buyurmuştur. Bundan maksad Kur'an'da bulunan şu kesin ve hak olan hükümdür: 
O kâfirlerden her ne kadar, ana-babaya iyilik, hanlar inşâ etmek,açlan doyurmak 
ve zayıflara yardım etmek gibi hayır işleri sâdır olmuş da olsa, bütün bunlar boşa 
gidecektir. Çünkü, küfürlerinin cezası, bu yaptıkları amellerin sevabından 
fazladır. Binâenaleyh, yaptıkları bu hayırların, içinde bulundukları küfür 
karşısında, bir sevab ve ta'zime nail olmada hiçbir tesiri ve etkisi 
bulunmamaktadır. "Amellerin boşa gitmesi" yani ihbât hususundaki izah, bu 
tefsirde daha önce defalarca geçtiğinden artık bunu tekrarlamayacağız. 

Allahu Teâtâ daha sonra Ve onlar ateşte ebedi kalacaklardır.." buyurmuştur. Bu, 
onların cehennemde ebedi (muhalled) olacaklarına işarettir. Ehl-i sünnet 
âlimlerimiz ehl-i kıbleden Olan günahkârların cehennemde ebedi 
katmayacağına, bu ayetle şu iki yönden istidlal etmişlerdir: 


1) 'Ve onlar, ateşte ebedi kalıcılardır" ifadesi hasr ifade eder. Yani, "Başkası 
değil, sadece onlar orada ebedi kalacaktır" demektir. Bu söz, kâfirler hakkında 
varid olunca, cehennemde ebedi kalmanın sadece kâfirlere has olduğu sabit 
olmuş olur. 

2) Allah Teâlâ, cehennemde ebedi kalmayı, kâfirlerin küfürlerine bir ceza 
kılmıştır. Binânaleyh bu hüküm, kâfirlerden başkası için de sabit olsaydı, 


kâfirleri bununla tehdit etmek doğru olmazdı. 1941 
Cami Yapanların Sıfatları 


Cenâb-t Allah, kâfirlerin mescidlerin imarı ile meşgul olmamaları gerektiğini 
beyân edince, müteakiben bu işle meşgul olanın, şu dört sıfatla bezenmiş olması 
gerektiğini beyan buyurur: 

Birinci sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'ın mescidlerini ancak Allah'a ve ahiret 
gününe iman eden (...) kimseler imâr eder" ayetinin ifade ettiği hüküm. Biz, 
mescidi imâr eden kimsenin, mutlaka Allah'a iman etmesi gerektiğini söyledik. 
Zira mescid, içinde Allah'a ibadet edilen yer demektir. Binâenaleyh, Allah'a 
iman etmemiş olan kimsenin, içinde Allah'a İbadet edilen bir yer bina etmesi 
imkânsızdır. Biz, böylesi kimsenin, mutlaka Allah'a ve ahiret gününe iman 
etmesi gerektiğini söyledik. Zira, Allah'a ibadetle meşgul olmak, ancak ahirette 
bir kıymet taşır. Dolayısıyla ahireti, Kıyameti inkâr eden kimse, Allah'a ibadet 
etmez. Allah'a ibadet etmeyen kimse de Allah'a ibadet edilmesi için, bir mescid 


bina etmez. L65] 


Burada Resulün Anılmayışının Sebebi 


Eğer, "Niçin, Cenâb-ı Hak, bu ayette Allah'ın Resulüne imandan 
bahsetmemiştir?" denilirse, biz deriz ki: Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Müşrikler, "Muhammed, liderlik ve krallık istediği için, Allah'ın peygamberi 
olduğunu iddia ediyor" diyorlardı. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak, bu ayette, Allah'a 
ve ahiret gününe imanı zikretmiş, nübüvveti zikretmeyerek, "Risâleti tebliğ 
etmekten maksadım, ancak mebde ile meâda iman edilmesini sağlamaktır" 
demek istemiştir. Böylece Cenâb-ı Hak, risâletten maksadın sadece bu olduğuna 
kâfirlerin dikkatini çekmek için, asıl maksada yer vermiş, nübüvvetin zikrinden 
sarf-1ı nazar etmiştir. 

b) Allah Teâlâ namazdan bahsedip, namaz da ancak ezan, ikâmet, teşehhüdle 
tamam olup ve bütün bunlar da nübüvetin zikrine şâmil olunca, o zaman bu kâfi 


gelmiştir. 

c) Allah Teâlâ, "salât" lafzını, elif lâmlı olarak (es-salât) zikretmiştir. Başında 
eliflâm bulunan müfred kelimeler ise, önceden geçmiş ve bilinen şeylere 
hamledilirler. Müslümanların namazlarıyla ilgili geçmiş olan ve bilinen şey ise, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in yapmış olduğu amellerden başka bir şey değildir. 
Binâenaleyh, ayette "es-salât" (namaz) kelimesinin geçmiş olması, işte bu 
yönden peygamberliğin bir delili olmuş olur. 

İkinci sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın ijLal\ #liij "namazı dosdoğru kılan..." vasfı. Bu 
ifadenin yer almasının sebebi şudur: "Mescid yapmanın en büyük maksadı, 
namaz kılmaktır. Binâenaleyh insan, namazın farziyyetini kabul etmediği 
müddetçe, onun mescid yapmaya yönelmesi imkânsız olur." 

Üçüncü sıfat: Cenâb-ı Hakk'in, "zekâtı veren" ayetinin ifade ettiği husus. Bil ki, 
mescidin imârında namaz kılıp zekât vermenin nazar-ı dikkate alınması, sanki de 
mescid imar etmeden muradın, orada bulunma, mevcut olma olduğuna delâlet 
eder. Bu böyledir, zira insan namaz kıldığı zaman, mescidde bulunur. Böylece de 
bu namaz ile, mescidin imârı, şenlenmesi gerçekleşmiş olur. Zekât verdiği 
zaman da, zekât almak için, bütün fakir ve yoksullar mescidde bulunurlar. 
Böylece, bu yolla da mescid imâr edilmiş olur. Biz, bu ayette geçen "imâr etme" 
lafzını, bizzat bina etmek manasına hamlettiğimizde de, bu konuda da zekât 
verme nazar-ı dikkate alınmış olur. Zira zekât vermek farz, mescid yaptırmak ise 
nafile bir ibadettir. İnsan, farzları yapıp bitirmeden, nafile ibadetlerle meşgul 
olamaz. O halde, görünen odur ki, insan zekâtını vermediği müddetçe, mescidler 
yapmakla meşgul olmaz. 

Dördüncü sıfat: "Ve Allah'dan başkasından korkmayan..."sıfatı hakkında şu 
izahiar yapılabilir: 

1) Hz. Ebu Bekir (r.a), İslâm'ın ilk yıllarında evinin kapısının yanıbaşında bir 
mescid yapmıştı; orada namaz kılıyor, Kur'an okuyordu. Kâfirler de işte bu 
sebepten dolayı ona eziyyet ediyorlardı. Binâenaleyh bu ayetten, bu hâdisenin 
kasdedilmiş olması muhtemeldir. Yani, o mescid yapma hususuna, her ne kadar 
insanlardan çekinmiş olsa dahi, ancak ne var ki o onlara iltifat etmemiş, onları 
nazar-ı dikkate almamış; tam aksine, gerçekten Allah'tan korktuğu için mescid 
yapmıştır" demektir. 

2) Bundan maksadın, "Mescid yapmanın bir gösteriş ve desinler vesilesi olsun 
ve "Falanca, mescid yaptırdı" denilsin diye değil de, tam aksine bunu , yapan 
kimsenin o mescidi sırf Allah rızasını taleb ettiği ve sırf Allah'ın dinini 


kuvvetlendirmek için yapmış" olması da muhtemeldir.L©6! 


Allah'tan Başkasından Çekinmenin Hükmü 


Eğer: "Mü'min bir kimse, zalimlerden ve müflislerden çekinip endişelendiği 
halde, Allah daha nasıl, "ve AHah'dan başkasından korkmayan" demiştir?" 
denilirse, biz deriz ki: Burada bahsedilen "haşyef'ten maksat, din mevzuundaki 
haşyet ve takva ile, kişinin başkasının rızasına Allah'tn rızasını tercih 
etmemesidir. 

Bil ki Allahu Teâlâ, "Allah'ın mescidlerini ancak Allah'a... iman eden., kimseler 
imâr eder" buyurmuştur. Yani, "Bahsettiğimiz bu dön sıfatı taşıyanlar" demektir. 
Zira innemâ kelimesi hasr ifâde eder. Bu edatın bu ayette bulunmasında, 
mescidin, ibadet dışındaki şeylerden korunmasının gerekli olduğuna bir dikkat 
çekme bulunmaktadır. Binâenaleyh, gereksiz söz söyleme ve dünya işlerini 
orada halletme gibi hususlar da, bunun hükmüne dahildir (ibadetin dışında 
sayılır). Nitekim, Hz. Peygamber (s.a.s)'den: "Ahir zamanda, ümmetimden bir 
grup insan gelir, türer... Onlar mescidlere gelirler ve halkalar halinde oralarda 
otururlar. Ama onların sözleri, dünya ve dünya sevgisidir. Sakın onlarla 


oturmayınız. Allah'ın onlara ihtiyacı yoktur" dediği rivayet edilmiştir. L67] 
Mescidlerin Faziletleri Hakkında 


Yine bir hadiste de, "Mescidde konuşmak, tıpkı hayvanların kuru otu yeyip 
bitirmesi gibi, iyilikleri yer bitirir" şeklinde varid olmuştur. Hz. Peygamber, 
Cenab-ı Hakk'ın bir hadis-i kudsîde "Benim yeryüzündeki evlerim, mescidlerdir. 
O mescidlerdeki ziyaretçilerim de, oraları imâr edenlerdir. Evinde temizlenip, 
sonra da benim evimde beni ziyaret eden kula müjdeler olsun.. Çünkü ziyaret 
edilenin ziyaret edene İkramda bulunması uygun düşer" buyurduğunu 
belirtmiştir. Yine Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, "Mescidleri seven kimseyi, Allah da 
sever"; "Bir adamın, mescidlere gitmeyi alışkanlık haline getirdiğini görürseniz, 
onun mü'min olduğuma şehâdet ediniz" "Kim, herhangi bir mescidde bir kandil 
yakarsa, onun kandili o mescidde yandığı, aydınlattığı müddetçe, melekler ile 
Hamele-İ Arş, onun için istiğfar ederler" buyurduğu da rivayet edilmiştir. Bütün 
bu hadisleri Keşşaf sahibi nakletmiştir. 

Bu sıfatlan zikretmeyi müteakip, Cenâb-ı Hak "İşte doğru yolu bulmaları 
umulanlar bunlardır" buyurmuştur. Bu hususta da şu izahlar yapılmıştır: 

1) Müfesstrler şöyle demektedirler: Allah, şekk ve tereddütten münezzeh olduğu 
için, asâ kelimesi, Allah hakkında kullanıldığında kesinlik ifâde eder. 

2) Ebü Müslim şöyle demektedir: "Bu ayette geçen asâ kelimesi kullarla ilgilidir. 


Dolayısıyla bu kelime, burada recâ, (ummak) manasını ifade eder. Binâenaleyh 
mana, "Bu taatları yapanlar, onları sırf ihtida, yani, hidayet elde etme ümidiyle 
yapmışlardır" şeklinde olur. Zira Cenâb-ı Hak, "Korku ve ümit ile Rablerine duâ 
ederler" (Secde. 16) buyurmuştur. Bu hususta sözün hakikati şudur: Kul bu 
amelleri yerine getirirken, mükâfaat elde edeceğine kesinkes 
hükmedemez. Çünkü onun, kabulün tahakkukunda nazar-ı dikkate alınan 
şartlardan herhangi birini ihlâl etmesi daima mümkündür. 

3) Bu izahların en güzeli, Keşşaf sahibi'nin bahsettiği şu husustur: "Bu ayetin 
ifade ettiği husus, müşriklerin hidayet mevkilerınden uzak olduklarını bildirmek 
ve onların, gözlerinde büyütüp iftihar ettikleri amellerinden faydalanabilme 
arzularını kesip atmaktır. Çünkü Allah Teâlâ, iman edip, imanlarına şeriatla amel 
etmeyi ve Allah'dan korkmayı ekleyen o kimseler için bile ihtidanın, (belki) ile 
asâ "umulur ki..." arasında dönüp dolaşan bir durumda olduğunu beyan 
buyurmuştur. Durum böyle olunca, artık nasıl olur da o müşrikler, kendilerinin 
doğru yolda olduklarına ve Allah katında her türlü hayır ve mükğâfaata 
erişeceklerine kesin olarak hükmedebilirler? Bu ve benzeri tabirlerde "haşyef'in 


recâ'ya tercih edilmesinde, mü'minler için ortaya çıkan ilahi bir lütuf vardır. [68] 


"Siz hacılara su temin etmeyi, Mescid-i Haram) onarmayı Allah'a, âhiret gününe 
inanan, Allah yolunda cihad eden kimselerin amelleri gibi mi tuttunuz? Bunlar, 
Allah yanında bir olmazlar. Allah zalimler güruhuna hidayet vermez" (Tevbe, 
19). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [69] 
Hacc Hizmetleriyle İlgili Ayetin Nüzul Sebebi 


Müfessirler bu ayetin nüzulü hususunda çeşitli görüşler ileri sürmüşlerdir. İbn 
Abbas, kendisinden gelen rivayetlerin bazısında şöyle demektedir: Hz. Ali, 
Abbas'a sert ve ağır konuşunca, Abbas: "Şayet siz, müslüman olma, hicret ve 
cihad etme hususlarında bizden önce davrandıysanız, bilesiniz ki biz de, 
andolsun ki Mescid-i Haram'ı imâr ediyor, hacılara su dağıtıyorduk..." dedi. 
İşte bunun üzerine de bu ayet-i kerime nazil oldu.Şu da ileri sürülmüştür: 
Müşrikler, yahudilere: "Biz hacılara su veriyor, Mescid-i Haram'ı da imâr 
ediyoruz. Bu durumda, biz mi, yoksa Muhammed ile O'nun arkadaşları mı daha 
üstünüz?" dediler. Bunun üzerine yahudiler o müşriklere: "Siz, daha üstünsünüz" 
dediler. 

Şöyle bir rivayet de vardır: Hz. Ali (r.a), Abbas (r.a)'a, müslüman olduktan 


sonra: "Amcacığım, sizler hicret etmediniz. Allah'ın Resulüne de katılmadınız 
değil mi?" deyince, Hz. Abbas: "Ben, hicret olayından daha üstün olan bir 
hizmeti görmüyor muydum? Allah'ın evini haccedenlere su veriyor ve Mescid-i 
Haram'ı imar ediyordum " dedi. Binâenaleyh, bu ayet nazil olunca Abbas: "Ben, 
hacılara su dağıtma işini terketmem gerektiğini görüyorum " dedi. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Sizler, hacılara su dağıtma işine devam ediniz. 
Çünkü, sizin için bu işte bir hayır vardır" buyurdu. 

Şu da rivayet edilmiştir: Talha İbn Şeybe, Abbas ve Ali, övünmeye başladılar. 
Talha: "Ben Beyt'in sahibiyim; onun anahtarları benim elimde. İstesem orada 
yatıp kalkabilirim..."; Abbas: "Ben, "sikâye" sahibiyim, bu işi devam 
ettiriyorum"; Hz. Ali de: "Ben, cihad erbabıyım" deyince, Allah Teâlâ bu ayeti 
indirdi. ZO] 


Karşılıklı Övünmenin Kimler Arasında Olduğu 


Musannif (Razi) (r.h) der ki: Bu sözün neticesinden muhtemelen şu çıkar: Bu 
ayetin, müslümanlar arasında cereyan eden bir övünme yarışması vesilesiyle 
nazil olmuş olması mümkündür. Keza ayet, müslümanlar ile kâfirler arasında 
geçen üstünlük taslamadan dolayı da nazil olmuş olabilir. 

Bu üstünlük taslamanın müslümanlar arasında geçtiğini söyleyenlere gelince 
onlar, Cenab-t Hakk'ın bu ayetten sonraki hicret eden mü'minler hakkında 
buyurduğu, "... bunların Allah yanında derecesi çok büyüktür" (T«vb«, 20) 
ayetiyle istidlalde bulunmuşlardır. Bu ifade, "mercüh" (ikinci dereceye düşen) 
kimseler için de, Allah katında derecelerin bulunmasını iktizâ eder. Bu da ancak, 
mü'min kimselere uygun düşer. Biz bu ayeti tefsir ederken, bu söze cevap 
vereceğiz. 

Bunun, müslümanlarla kâfirler arasında geçen bir üstünlük taslamadan dolayı 
nazil olduğunu söyleyenlere gelince, onlar, görüşlerinin doğruluğuna, Cenâb-ı 
Hakk'ın, ifadesi ile istidlal etmişlerdir. Bu ifade, bu karşılıklı övünmenin, Allah'a 
iman etmeyenlerle, O'na iman edenler arasında cereyan ettiğine delâlet eder. 
Buna göre, doğruya en yakın olan görüş budur. 

Biz bu sözü şu şekilde de izah edebiliriz: Cenâb-ı Hakk'ın ist ayetinin tefsirinde 
Abbas'ın, kendisinin üstünlüğüne Mescid-i Haram'ın bakımını yapıp hacılara su 
vermesiyle istidlal ettiğini nakletmiştik. İşte Allah, buna şu iki şekilde cevap 
vermiştir. 

1) Önceki ayette beyan edilen şu husustur: Mescidi imâr, bu iş ancak mü'minden 
sudur ettiği takdirde bir üstünlüğü icâb ettirir. Ama, kâfir tarafından yapılmasına 


gelince, bunda kesinlikle bir fayda bulunmamaktadır. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın bu ayette bahsetmiş olduğu bütün hususlardır. Bu da şöyle 
denilmesidir: Farzet ki biz, Mescid-i Haram'ı imâr edip hacılara su dağıtmanın, 
bir çeşit fazilet sebebi olduğunu kabul edelim. Fakat bu iş, Allah'a iman ve 
cihada nisbetle, gerçekten çok yetersizdir. Binâenaleyh, Allah'a iman ve cihad 
mukabilinde bu tür şeyleri zikretmek hata olur. Zira bu, çok şerefli ve çok 
yüksek olan bir şeyi, yine gerçekten çok değersiz ve önemsiz olan bir şeyle 
karşılaştırmayı gerektirir ki bu bâtıldır. İşte, ayetin burada zikredilmesindeki izah 
budur. İşte, ancak bu yolfa, bu ayetin daha önceki kısımla olan gerçek 


münasebeti kurulmuş olur, LH 
İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: Sikaye (sulamak) ve imâre (bakımını yapmak) 
kelimeleri, sıyâne (korumak), ve vikaye (korumak, muhafaza etmek) kelimeleri 
gibi, sekâ (sıtladt) ve amere (imar etti) fiillerinin masdarıdır. 

Bil ki, bu ayette geçen "sikaye ' ve "imâre" kelimeleri, fiil gibi kullanılmış olup, 
men âmene tabiri ise, bir faile İşaret etmektedir. Binâenaleyh kelamın zahiri, 
fiilin fâite, sıfatın da zâta teşbih edilmiş olmasını gerektirir ki, bu mümkün 
değildir. Dolayısiyle tevil etmek gerekir. Bu tevil de şu iki şekilde yapılır: 

a) Kelamın takdirinin £X1 '*&* iyi jifc' "siz, hacılara su veren ve Mescid-i 
Haram'ı imâr edenleri, Allah'a iman etmiş kimselerle bir mi tutarsınız?" şeklinde 
olduğunu söylemektir, Bu izahı, Abdullah İbn Zübeyr'in bu kelimeleri, 
"Hacıları sulayanlar ve Mescid-i Haram'ı imar edenler " şeklinde okuması da 
takviye eder. 

b) Kelamın takdiri, "Siz, hacılara su dağıtmayı, Allah'a iman eden kimsenin 
imanıyla bir mi tutarsınız?" şeklinde olduğunu söylemektir. Bunun bir benzeri 


ifade de (...) (Bakara, 177) ayetidir. [72] 
Sikaye ve İmare'nin Mahiyeti 


Hasan el-Basri (r.h): "Bu sulama işi, üzüm şırası ile oluyordu" demiştir. Hz. 
Ömer (r.a)'in hurma şırasını, üzüm 

şırasından daha keskin bulduğu zaman, üçte bir oranında su katarak onun 
keskinliğini kırdığı ve: "Siz bunu çok keskin bulduğunuz zaman, ona su katarak 
sertliğini kırınız" dediği rivayet edilmiştir. "Mescid-i Haram'ı imar" meselesine 
gelince, bu ifade ile, onun donatılması ve duyarlarının şeklinin güzelleştirilmesi 


kastedilmiştir. 

Allah Teâiâ, bu iki kısımdan bahsedince, "Bunlar Allah yanında, bir olmazlar" 
buyurmuştur. Fakat bunların denk olmayışları, hangisinin üstün olduğunu 
belirtmediği için, üstün olan tarafa "Allah zalimler güruhuna hidayet vermez" 
diyerek işaret etmiştir. Böylece Allah Teâlâ, kâfirlerin <endi nefislerine 
zulmettiklerini, çünkü onların iman etsinler diye yaratıldıkları halde, küfre razı 
olduklarını, bundan dolayı da zâlim olduklarını beyan buyurmuştur. Çünkü 
zulüm birşeyi, asıl yerinin dışına koymaktır. Onlar, Mescid-i Haram'a karşı da 
zulüm şlemişferdir. Zira Aflah Teâlâ, Mescid-İ Haram'ı, Allah'a ibadet etme yeri 
olsun diye . aratmıştır. O kâfirler ise onu, puthâne yapmışlardır. Binâenaleyh bu 


da bir zulümdür, L3 
İman ve Hicret Edenlerin Mükâfaatı 


'İman edenlerin, hicret edenlerin, Allah yolunda mallarıyla canlarıyla 
savaşanların Allah yanında derecesi çok büyüktür: Kurtuluşa erenler de işte 
onların tâ kendileridir. Rableri, onlara rahmetini, rızasını, içlerinde tükenmez 

ve ebedi bir naim bulunan cennetleri müjdeler. Onlar orada ebedi olarak 
kalacaklardır. Çünkü Allah katında büyük bir ecir vardır" (Tevbe, 20-22). 

Bil ki Allah Teâlâ, işaret yoluyla, kendisine iman etmenin ve cihadın, hacılara su 
vermekten ve Mescid-i Haram'ı imar etmekten daha üstün olduğunu belirtmiş, 
bunun peşisıra, o üstünlüğü bu ayette açıkça belirterek, "Kim şu dört sıfata sahip 
olursa, Allah katında hacılara su verme ve Mescid-i Haram'ı imâr etme 
sıfatlarına sahip olandan daha büyük bir dereceye sahip olur" buyurmuştur. O 
dört sıfat şunlardır: 

a) İman, b) Hicret, e) Allah yolunda mal ile cihad, d) Can ile cihad. 

Biz bu dört sıfata sahib olanların, son derece yüce ve kıymetli olduklarını 
söyledik. Çünkü her insanda mutlaka şu üç şey vardır: 

a) Rüh, b) Beden ve c) Mal. 

Rüh, insandan küfür zail olup iman tahakkuk edince, kendisine uygun saadet 
derecelerine ulaşmış olur. 

Beden ve mal ise, insanın hicret etmesi ile, noksanlaşır ve eksilirler. İnsanın 
cihadla meşgul olması sebebiyle de bunlar, helak ve yok oluşla yüzyüze gelirler. 
İnsanın, malını ve canını sevdiğinde şüphe yoktur. Bu insan, sevdiği şeyden, 
ancak daha mükemmel bir sevgiliye kavuşacağı zaman yüz çevirir ve vazgeçer. 
Binâenaleyh böyle olan kimselere göre, Allah'ın rızasını taleb etmek, 
canlarından ve mallarından daha ileri, daha sevgili olmasaydı, bunlar, âhiret 


tarafını can ve mala tercih etmez ve Allah'ın rızasını kazanmak için can ve 
mallarının heder edilmesine razı olmazlardı. Binâenaleyh kişide bu dört sıfatın 
bulunması halinde o, insanlık mertebelerinin en yükseği ile, melektik 
mertebelerinin ilkine ulaşmış olur. Bundan dolayı, sırf atalarına uymak, 
başkanlık (liderlik) elde etmek ve gösteriş yapmak için, hacılara su verme ve 
Mescid-i Haram'ı imâr etme ile bu derece (mertebe) arasında ne alâka vardır? 
Böylece bu yakini ve akli delil ile, Hak Teâlâ'nın, "İman edenlerin, hicret 
edenlerin, Allah yolunda mallarıyla canlarıyla savaşanların Allah yanında 
derecesi çok büyüktür. Kurtuluşa erenler de işte onların tâ kendileridir" ayetinin 
pek yerinde ve münasip olduğu sabit olur. 

Bil ki Cenâb-ı Allah, "Bunlar, hacılara su verme ve Mescid-i Haram'ı imâr etme 
işiyle meşgul olanlardan daha üstün" buyurmadı. Zira O, bunu açıkça 
zikretseydi, o zaman, o kimselerin üstünlüklerinin, bunlara nisbetle olduğu 
vehmi ortaya çıkardı. Bundan dolayı Cenâb-ı Hak, bunların kimlerden daha 
üstün olduğunu açıkça zikretmeyince, bu, onların mutlak (kayıtsız-şartsız) 
olarak, kendilerinden başka herkesten daha üstün olduklarına delâlet eder. Çünkü 


insan için, bunlardan daha yüce ve mükemmel sıfat düşünülemez. [74] 
"İnde" Tabiri ve İndiyyet Mertebesi 


Bil ki ayetteki "Allah yanında" tabiri..."Kulun Allah yanında" otuşu tabirinden 
muradın, "Onun, Allah'a kulluğa ve taata gark oluşu" manası olduğunu gösterir. 
Yoksa bundan maksat yer ve yön bakımından "yanında oluş" değildir. Bu 
durumda da melekler için Hak Teâlâ'nın, "Allah'ın yanında bulunanlar, O'na 
ibadet etmekten asla kibirlenmezler"(Enbiya, inayetinde de olduğu gibi, 
"indiyyet" (yanında oluş) mertebesi (derecesi) sözkonusu olduğu gibi, kutsi ve 
beşeri ruhların da, bedeni sıfat kirlerinden ve bedeni pisliklerden temizlenip 
kurtulduğunda, Allah'ın celal nurları ile aydınlandığı, üzerinde kemal âleminin 
ışıklarının tecelli ettiği ve kulluk mertebesinden yükselip "indiyyet" mertebesine 
kabul edildiği anlaşılır. Hatta sanki, kulluktaki kemal, ancak "indiyyet" 
hakikatini müşahede etmektir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "Kulunu 
(Muhammedi) bir gece Mescid-i Haram'dan Mescid-i Aksa'ya kadar götüren 
Allah, her türlü eksiklikten münezzehtir" (isra. i) buyurmuştur. 

Eğer, "siz bu sıfatların müslümanlarla kâfirler arasındaki farkı bildirdiğine göre, 
kâfirlerin hiçbir (manevi) derecesi söz konusu olmadığı halde, Cenâb-ı Hak 
nasıl, "Bunların Allah indinde dereceleri daha büyüktür" buyurmuştur?" 
denilirse, biz deriz ki, buna birkaç şekilde cevap verilebilir: 


1) Bu, onların kendileri için Allah katında olduğunu zannettikleri derece ve 
fazilete göre söylenmiş bir sözdür. Bunun bir benzeri de, "De ki:... "Allah mı 
daha hayırlı, yoksa kâfirlerin O'na şirk koştukları şeyler mi?"(Nemi. 59) ve "Bu 
mu daha hayırlı, yoksa zakkum ağacı mı?" (Saftat. 62) ayetidir. 

2) Bu ifade ile onların bu dört sıfatla mevsuf olmayan mü'minierden daha üstün 
olduklarına ve bunların kâfirlerle mukayese edilmemelerinin daha evlâ olacağına 
dikkat çekmek İçin "Onlar, bu sıfatlarla mevsuf olmayanlardan daha üstündür" 
denilmek istenmiştir. 

3) Bununla, hicret eden mücâhid mü'minin, hacılara su veren ve Mescid-i 
Haram'ın bakımını yapandan daha üstün olduğu manası kastedilmiştir. 
Dolayısıyla o amellerin, bu amellere tercih edilmesi istenmiştir. Yoksa hacılara 
su vermenin ve Mescid-i Haram'ı imar etmenin de, hayırlı amellerden olduğunda 
bir şüphe yoktur. Fakat bu iki işi yapması halinde, bunlar kâfirler için bir 
mükafaatı gerektirmez. Zira en büyük cinayet olan küfrün onlarda mevcut oluşu, 


bu mükâfaatın meydana gelmesine mani olur. 15) 
Hicret ve Cihadın Öneminin Sırrı 


Bil ki Allah Teâlâ, iman ve hicret sıfatlarına sahip olanların (mü'min 
muhacirlerin), Allah katında çok büyük bir dereceye sahip olduklarını bildirince, 
kurtuluşa erenlerin de onlar olduğunu beyan buyurmuştur. Bu, "sadece onlar" 
manasını ifade eder. Buna göre ayetin manası, "Allah katında" ifadesi ile işaret 
edilen, o mukaddes, şerefli ve yüce dereceleri -ki bu "indiyyet" (Allah katında 
olma) derecesidir,- elde edenler işte sadece onlardır" şeklindedir. Bu böyledir, 
zira Allah'a iman edip, O'nu itiraf eden insanın kalbinde dünyaya yöneliş çok 
azdtr. Bu durumda insan, rüh cevherinden bu düğümü (azıcık ilgiyi) bile 
gidermeye çalışır. Dünya sevgisini gidermek ise, ancak ruhu dünya 
lezzetlerinden uzaklaştırmakla olur. Bu uzaklaştırma devam ettikçe, ruhun dünya 
sevgisi ile ilgisi gittikçe azalır. Bu uzaklaştırma ve azalma da, (bilhassa) hicret 
ile, olur. 

Sonra o kimsenin bunun peşisıra mutlaka dünyayı önemsiz, değersiz görmesi ve 
dünyanın kusurlarına vakıf olması ve akıllı bir kimsenin gözünde, bırakılması 
gereken bir şey haline dönüşmesi gerekir. Bu da ancak cihad ile tam olarak 
meydana gelir. Çünkü cihad, canı ve malı tehlikeye atmaktır. Binâenaleyh bu 
kimse, eğer dünyaya değer verse, bunu yapamaz. İşte bu noktada bazı muhakkik 
âlimlerin söylediği şu söz tam olarak ortaya çıkar: "İrfan, ayrılmaktan, 
noksanlaşmaktan ve terkten başlar. Sonra bu tahakkuk edince kalb, celâl ve 


ikram sıfatlarına bakmakla meşgul olmaya başlar. Onları görüp müşahede 
ettiğinde de, canı ve malı harcama gerçekleşir. Böylece de insan, celâl âleminin 
şahidi ve müşahidi, celâlet nurunun müköşifi ve kendisine, "Rableri onlara 
rahmetini, nzasım,içlerinde tükenmez ve ebedi bir naim bulunan cennetleri 
müjdeler. Onlar orada ebedi olarak kalacaklardır" ayeti ile şahidlik edilen kimse 
olmuş olur. Bu durumda da, tek ve samed Allah'ın huzuruna varılmış olur ki, 
"Rableri katında" tabirinden anlaşılan budur. İşte o zaman, "vusül"e vukuf 


derecesi gerçekleşir." [76] 
Ebedî Mutluluktaki Dereceler 


Cenâb-ı Altah daha sonra "Rableri, onlara rahmetini, rızasını, içlerinde tükenmez 
ve ebedi bir naim bulunan cennetleri müjdeler. Onlar orada ebedi olarak 
kalacaklardır. Çünkü Allah katında büyük bir ecir vardır" buyurur. 

Bit ki bu ayet, pek çok yüksek makamı ihtiva etmekte ve Allah Teâlâ'nın o 
makamları en şereflisinden en aşağısına doğru sıraladığına işaret etmektedir. Biz 
bunları, önce ketamcılara göre, sonra da ariflerin usülüne göre tefsir edelim: 
Birincisine gelince, biz deriz ki: O mertebelerin en yücesi ve en kıymetlisi olan 
birinci mertebe, o rahmet ve rtza müjdesinin Allah tarafından oluşudur. Bu da, o 
ta'zim (saygı) ve yüceltmenin Allah tarafından olması demektir. Ayetteki, tabiri, 
onlar için büyük menfaatlerin gerçekleşeceğine işarettir. Ayetteki, 
"içlerinde... naim bulunan "ifadesi, bu menfaatlerin bulanıklıklardan ve 
şaibelerden uzak olduğuna işarettir. Çünkü "na'im", nimetin ileri derecede 
olanıdır. Nimetin iieri derecede oluşu ise, onun bulanıklıkları ve içine birşey 
karışmasından uzak olmasıdır. Ayetteki, "tükenmez ve ebedi.." kaydı da, o 
nimetlerin sona ermeden devam edeceğini gösterir. 

Allah Teâlâ, bu devamlı oluşu şu üç ifade ile açıklamıştır: 

a) "Mukim" (tükenmez ve ebedi); 

b) "Onlar orada ebedi olarak kalacaklardır." 

c) "ebedi (kalıcıdırlar)" Böylece bu söylediklerimizin toplamından, Allah 
Teâlâ'nın muhacir ve mücahid olan o mü'minlere, devamlı, hertürlü şaibeden 
arınmış, saygı ifade eden bir menfaat tahsis ettiğini müjdelediği anlaşılır ki, bu, 
ödülün en üstünüdür. O menfaat ve mükâfaatın derecesinin tam, mertebesinin 
yüce oluşunun, mü'minlere tahsis edilişinin hikmeti, bu üstünlüğün, mezkür dört 
kayıddan her biri bakımından olmasıdır. Kelamcılardan şöyle diyenler vardır: 
"Ayetteki Rabieri, onlara rahmetini... müjdeler" buyruğu ile, dünyadaki hayırlar; 
"rızasını" buyruğu ile, "Allah'ın o mü'minlerden, onlar dünya hayatında iken razı 


olması"; "cennetler" ile, menfaatler ve "Naim" ile, o menfaat ve nimetlerin, 
bulanıklık ve u>ak ninen rfmkfi na'im. "nimef'in mübalaöa siaasıdır ve. "Onlar 
orada ebedt olarak kalacaklardır" ifadesiyle de, mükâfaata mevcud olması 


gereken, ta'zim ve iclal manası kastedilmiştir. Z] 
Ariflere Göre Bu Nimetlerin İzahı 


Bu ayeti, kendisini Allah'a vermiş, O'nu seven ariflerin anlayışına göre tefsire 
gelince, biz deriz ki bu ayette zikredilen şeylerin ilk derecesi, Allah'ın, "Rableri 
onları müjdeler" cümlesidir. 

Bil ki nimetle sevinme iki kısımdır: 

a) Bir nimet olduğu için nimetle sevinme. 

b) Bir nimet olması bakımından değil de, nimet verenin o nimeti kendisine tahsis 
etmiş olması bakımından onunla sevinme. Şayet zihnin, bu iki kısım arasındaki 
farka ulaşmaktan aciz ise, birisi büyük bir sultanın huzurunda duran, diğerleri de 
onun hizmetine koşan köleleri düşün. O büyük sultan kendisine hizmete koşan o 
kölelerden birisine bir elma attığında, o köle bundan dolayı sevinç duyar. 
Aslında bu büyük sevinç, bir elma elde etmekten dolayı olmayıp, aksine sultanın 
bu ikramı ona layık görmesi sebebiyle olmuştur. İşte burada da böyledir. Cenab-ı 
Allah, "Rableri, onlara rahmetini ve rızasını... müjdeler" buyurmuştur. 
Binâenaleyh onların bazılarının sevinci, o rahmeti elde etme sebebiyle; 
bazılarının sevinci de, o rahmeti elde etmeden ötürü değil de, mevtasının o 
rahmeti kendisine layık görmesi sebebiyle olmuştur. Binâenaleyh bu ikincilerin 
sevinci, rahmeti elde etmeden dolayı değil, aksine rahmeti veren kimseden 
dolayı oimuş olur. Sonra bu makamda da birtakım dereceler bulunur, 
Binâenaleyh bunlardan bazılarının sevinci, rahmet ettiği için merhamet edene 
olurken; bazıları da, ihlasta çok ileri bir dereceye ulaşarak, rahmeti unutur ve 
onun sevinci sadece mevlâsından dolayı olur. Çünkü maksad da budur. Zira kul, 
rahmet edici olduğu için Hak Teâlâ ile meşgul olduğu müddetçe, hakka 
garkolmamış, bazan hak ile, bazan halk ile olmuş olur. Ama bu iş tam ve 
mükemmel olduğunda, o kişi halktan kesilir, Hakk'ın nurunun deryasına dalar ve 
böylece de ne sevgiye, ne sıkıntıya, ne cezaya, ne nimete, ne belâya ve ne de 
iyiliğe aldırmaz. Muhakkik kimseler, Hak Teâlâ'nın, "Rableri onlara... müjdeler" 
buyruğu karşısında durur. Böylece onların neşeleri ve sevinçleri, bununla olmuş 
olur ve onlar buna güvenir, buna dayanırlar. Onlardan bu yüksek mertebeye 
ulaşamayanlar ise, ancak Hak Teâlâ'nın "Rableri" onlara merhametini ve 
rızasını...müjdeler"buyruğunun toplamı ile tatmin olurlar. Böylece de "Rableri" 


ifadesi ile müjdelenme ile yetinmez. O'nun rahmetiyle müjdelenme ile tatmin 
olur. "Rahmet ile müjdelenme" demek olan ikinci mertebe muhakkiklerce düşük 
bir mertebedir. 

Bu ayetin inceliklerinden ikincisi de, Hak Teâlâ'nın, buyurmuş olmasıdır. Bu 
cümle, çeşitli rahmet ve ikramları ihtiva etmektedir: 

1) Müjde, ancak rahmet ve ihsan hususunda olur. 

2) Herkesin müjdesinin, kendi haline uygun olması gerekir. Bundan dolayı bu 
ayette müjdeleyen, Ekremü'l-Ekremin (kerimlerin en kerimi) olan Allah 
olduğuna göre, müjde konusu olan hayırların, akılların vasfedemeyeceği, 
fehimlerin nitelemekten âciz kalacağı hayırlar olması gerekir. 

3) Allah Teâlâ, bu ayette, kendisi için, "Rableri" ifadesini kullandı. Bu kelime, 
"terbiye" masdanndan müştaktır. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki, "Sizi dünyada 
sınırsız nimetlerle terbiye eden o zât, sizi, çok yüksek hayırlar ve mükemmel 
hayırlarla müjdeler" demek istemiştir. 

4) Allah Teâlâ "Rableri" sıfatını kullanarak, kendisini onlara izafe etmiş, 
amaonlart kendisine izafe etmemiştir. 

S)Allah Teâlâ, ayette onları kendinden önce zikrederek, "Onları Rahlen... 
müjdeler" buyurmuştur. 

6) Müjde, meydana geldiği bilinmeyen bir şeyin, meydana geldiğini haber 
vermektir. Meydana geldiği zaten bilinen birşeyi haber vermek, "müjdeleme" 
olmaz. Baksana fukahâ şöyle demişlerdir: Bir kimse, kölelerimden kim oğlumun 
geldiğini müjdelerse, o hürdür" dese, bu haberi ilk veren köle, hürriyetini 
kazanır, ondan sonra haber verecekler ise, azâd edilmezler. Binâenaleyh durum 
böyle olunca, ayetteki, "Onlara müjdeler" ifadesinin mutlaka, onların daha önce 
bilmedikleri ve haberdar olmadıkları saadet derece ve mertebelerinden birisinin 
söz konusu oluşunu haber verme manasında olması gerekir. Halbuki onlar, 
Kur'an vasıtası ile, daha dünyada iken cennetin bütün lezzetlerini, hayırlarını ve 
hoş şeylerini bilip öğrenmişlerdi. Binâenaleyh bir müjdenin olacağını bildirme, o 
müjdenin mutlaka akılların kesinlikle tavsif edemeyeceği ve (bitemiyeceği), 
birtakım saadetlerle ilgili bir müjde olmasını gerektirir. Allah, kendi fazlı ve 
keremi ile, bu şeylere ulaşmayı bize nasib etsin. 

Bil ki Allah Teâlâ, "Rableri onlara., müjdeler.." buyurunca, onlart müjdelediği 
şeyi de beyan etmiştir. Müjde konusu olan şeyler şunlardır: 

1) Allah'ın rahmeti. 

2) O'nun rızası... Ne olduğu hususundaki bilgi, Allah katında olmakla birlikte, bu 
iKi şeyle murad edilen, öyle zannediyorum ki, "Ey mutmain nefis, sen 
Rabbinden, Rabbin de senden razı ve hoşnud olmuş olarak, dön Rabbine "(Facr, 


27-28) ayetinde Allah'ın bahsettiği husustur. Rahmet, kulun Allah'ın kaza ve 
kaderine razı olmasıdır. Çünkü kendisinde bu hal bulunan kimsenin bakışı 
(nazarı), nimet ve belânın kendisine 3eo.il. bunları verene yönelik olur. Bakışı 
buna yönelik olan kimsenin hali hiç değişmez. 

Çünkü belâyı ve nimeti veren değişmekten münezzehtir. Dolayısıyla bu kişinin 
halinin de değişmekten uzak olması gerekir. Fakat bunları sırf nefsini düşünerek 
isteyen kimse ise, devamlı olarak sevinçten hüzne, sürürdan kedere, sıhhattan 
hastalığa, lezzetten eleme değişir durur. Böylece tam rahmetin, ancak kulun ilahi 
kaza ve kadere razı olması halinde gerçekleşeceği sabit olmuş olur. Bundan 
dolayı Hak Teâlâ'nın, "Rableri, onlara rahmetini.. müjdeler" ifadesi, kulun 
kalbinden, bu halin dışındaki şeylere iltifat etmeyi siler ve onu kaza ile kaderine 
razı olan birisi haline getirir. Böylece Allah Teâlâ da ondan razı olmuş olur ki bu, 
ayetteki "we masını" ifadesinden anlaşılan husustur. İşte bu durumda, ayette 
bahsedilen iki husus, "Sen Rabbinden, Rabbin de senden razı ve hoşnud olarak" 
{Fea, 28) ayetinde bahsedilen iki şey olmuş otur. Bu da ruhani, nurâni, âli, kutsi 
ve ilâhi cennettir. 

Cenâb-t Allah, bu kutsi ve âli cennetten bahsettikten sonra, 'içlerinde tükenmez 
ve ebedi bir na'im bulunan cennetleri müjdeler. Onlar orada ebedi olarak 
kalacaklardır" buyurarak maddi cennetten bahsetmiştir. Bu, mertebelerin izahı 
daha önce geçmişti. 

Hak Teâlâ, bu durumlan zikredince, "Çünkü şüphesiz Allah katında büyük bir 
ecir vardır" buyurur. Bu ifadeden maksad, o hallerin saygıdeğer haller olduğunu 
açıklamaktır. Biz bu konuyu, (ehl-i sünnet) âlimlerimizin şöyle dediklerini beyân 
ederek bitirelim: "Hulüd, uzun müddet kalma manasında olup, sonsuz kalma 
manasına gelmez." Onlar bu görüşlerine, ayetteki "Orada ebedi olarak 
kalacaklardır" ifadesi ile istidlal etmişler ve şöyle demişlerdir: "Eğer hulüd 
(halidin) kelimesi ebedi (sonsuz) kalmayı ifade etmiş olsaydı, bunun peşine 
"ebeden" (ebedi olarak) kelimesinin getirilmiş olması, lüzumsuz bir tekrar olmuş 


olurdu ki, bu, (Kur'an için) caiz olmaz." [78] 
Küfür Yolunu Seçen Yakınlarınızı Dost Edinmeyin 


"Ey iman edenler, babalarınızı ve kardeşlerinizi, eğer onlar küfrü sevip, onu 
imana tercih ediyorlarsa, dost edinmeyin, içinizden kim onları dost edinirse, 
zâlimlerin ta kendileridir" 

Bil ki bu ayetin getirilmesinin gayesi, o kâfirlerin "Kâfirlerden uzak kalmak 
mümkün değil" şeklindeki bir diğer şüphelerine cevap vermektir. Bu şüpheyi 


onlar, "Müslüman birisinin bazan babası kâfir olur, bazan da kâfir olan birisinin 
babası veya kardeşleri müslüman olur. Halbuki o adamın kardeşleri ile 
babasından tamamen kopması, adetâ imkansızdır. Durum böyle olunca, Allah'ın 
(siz müslümanlara) emrettiği uzak kalma işi de, çok zor ve âdeta imkansız 
gibidir" şeklinde ifade etmişlerdir. Binâenaleyh Allah Teâlâ, bu şüpheyi bertaraf 
etmek için bu ayeti zikretmiştir. 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediğini nakletmiştir: "Mekke fetholunmazdan önce 
mü'minlere hicret etmeleri emrolundu. Bu durumda, kâfir olan ebeveyn ve 
akrabalarından uzaklaşmayanların imanlarını Allah kabul etmedi. 


Müellif] bunun müşkil olduğunu söyler. Çünkü doğru olan, bu sürenin 
Mekke'nin fethinden sonra nazil olmasıdır. Binâenaleyh bu ayeti, onların 
söylediği hususa hamletmek nasıl mümkün olabilir? Bana göre doğruya en yakın 
olan, bunu, benim söylediğim şu manaya hamletmektir: Allah Teâlâ mü'minlere, 
müşriklerden uzak durmalarını emredip, bunun gerekli olduğunu iyice belirtince, 
mü'minler, "Kişi te babası, anası, kardeşi arasında tam bir kopukluğun meydana 
gelmesi nasıl enumkün olur?" dediler. Bunun üzerine Allah Teâlâ, atalardan, 
babalardan, gocuklardan ve kardeşlerden, onlar kâfir oldukları için, ilgiyi 
tamamen kesmenin vâcib olduğunu beyan buyurdu. Bu, ayette "Eğer onlar küfrü 
sevip, onu İmana tercih ediyorlarsa..."ifadesi ile beyan buyuruldu. "sevmeyi 
istedi" manasıhdadır. Nitekim Arapça'da, "Onu sevdi ve ercih etti" manasında, 
denilir. Bu sanki O. onu sevmeyi istedi" demektir. Allah Teâlâ, müslümanları 
onlarla içlidışlı olmaktan «ehyedip, nehiy ifadesi de, haramlığı veya mekruhtuğu 
ifade etmiş olması muhtemel ar lafız olduğu için, bu İhtimali ortadan kaldırmak 
gayesi ile, "İçinizden kim onları dost edinirse, zâlimlerin ta kendileridir" 
buyurmuştur. İbn Abbas (r.a): "Cenab-ı Hak bu tabir ile, "o baba ve kardeşlerinin 
şirkine razı olması sebebiyle, (onları dost «önen), onlar gibi müşrik olur" 
manasını kastetmiştir. Nitekim fıska (günaha) razt >mak (tasvib etmek -ses 
çıkarmamak-) nasıl fısk ise, küfre rıza da küfürdür" demiştir. KAdi de şöyle der: 
"Bu nehiy, kâfirin borcunu ödemeye, onu işinde çalıştırmaya mani n-nadığı gibi, 
kişinin dünyada iken, baba ve akrabalarından uzaklaşmasına da mani değildir." 


[80] 
Allah ve Resulünü Herşeyden Çok Sevmeli 
"De ki: "Eğer babalarınız, oğullarınız, kardeşleriniz, eşleriniz, aşiretiniz, elinize 


geçirdiğiniz mallar, kesâda uğramasından korktuğunuz ticaret ve hoşunuza 
gitmekte olan meskenler, size Allah'dan, O'nun peygamberinden ve O'nun 


yolunda cihad etmekten daha sevimli geliyorsa, artık Allah emrini getirinceye 
kadar bekleyedurun. Allah fâşıklar güruhunu hidayete erdirmez" (Tevbe, 24). 

Bil ki bu ayet, Hak Teâlâ'nın bir önceki ayette zikrettiği cevabı izah etmektedir. 
Çünkü bazı mü'minler: "Ey Allah'ın Resulü, onlardan tamamen uzak durmamız 
nasıl mümkün olur? Bu uzak durma bizlerin, babalarımızdan, kardeşlerimizden 
ve akrabalarımızdan kopmamıza, ticaretimizin kesada uğramasına, mallarımızın 
yok olmasına, evlerimizin harab olmasına ve bizim, herşeyini kaybeden kimseler 
olarak kalmamıza sebeb olur" dediler. Bunun üzerine Allah Teâlâ, dinin ve 
imanın sapasağlam kalabilmesi için, böyle dünyevi zararlara katlanılmasının 
gerekli olduğunu beyan buyurmuş ve; "Eğer size göre, bu dünyevi menfaatları 
nazar-ı dikkate almak, Allah ve Resulüne itaat etmekten ve Allah yolunda 
cihaddan daha evla ve sevimli ise, Allah emrini, yani dünyevi ve uhrevi cezasını 
başınıza getirinceye kadar, sevdiğiniz o şeyleri nazar-ı dikkate almaya devam 
edin!" demek istemiştir. Bu hitabdan maksud, ilahi bir va'id ve tehdiddir. 

Allah Teâlâ daha sonra "Allah fâsıklar (güruhunu) hidayete erdirmez" yani, 
"O'na itaattan çıkıp, O'na karşı günaha girenlere hidayet etmez" buyurmuştur ki 
bu da bir tehdiddir. Bu ayet, dini meselelerden herhangi biri ile, dünyevi işlerin 
bütünü arasında bir çelişki meydana geldiğinde, müslümanın,dinini dünyasına 
tercih etmesinin farz olduğuna delalet eder. 

Vahidi şöyle demektedir: "Hak Teâlâ, "... aşiretiniz" buyurmuştur. İnsanın aşireti, 
onun en yakın ehl-ü iyâlidir ki bunlar onunla beraber yaşayan kimselerdir. 
Âsım'ın râvisi Ebu Bekr, bu kelimeyi, cemi sigasıyla şeklinde okurken; diğer 
kıraat imamları müfred olarak okumuşlardır. Cemi sigasının delili şudur: "Bu 
ayetin muhatabı olanların her birinin bir aşireti vardır. Binâenaleyh sen bunu 
çoğul olarak okuduğunda "aşiretleriniz..." dersin." 

Bu kelimeyi müfred sigasıyla okuyanlar da şöyle demişlerdir: "Aşiret kelimesi, 
cemi için kullanılır. Binâenaleyh onu ayrıca cemilemeye lüzum yoktur." Bu 
görüşü Ahfeş'in şu sözü de destekler: "Araplar nerede ise, "aşiret" kelimesini, 
"aşirât" şeklinde hiç cemi yapmazlar. Onu daha ziyade şeklinde cemi yaparlar." 
Ayetteki, UjiâjSt lafzı, "iktisab ettiğiniz, kazandığınız (mallar)" demektir. 

Bil ki Allah Teâlâ, kâfirlerle içli-dışlı olmaya sevkeden şeyleri zikretmiş ve 
bunların da şu dört şey olduğunu belirtmiştir: 

1) Akrabalarla beraber olma. Allah Teâtâ, çok akraba arasında şu dört kısmı 
zikretmiştir: Babalar, oğullar, kardeşler ve eşler. Daha sonra da bunların hepsini 
içine alan, "aşiretiniz" lafzını getirmiştir. 

2) Kazanılmış mallan elde tutma temayülü. 

3) Ticaret yoluyla mal kazanma arzusu. 


4) Evlere bağlı olma arzusu. Bunun, çok güze! bir sıralama olduğunda şüphe 
yok. Çünkü içli-dışlı olmaya sevkeden en büyük sebep arkabalıktır. Bundan 
dolayı olan içli-dışlt oluş ile, elde olan matları elde tutma ve muhafaza etme 
sağlanır. Daha sonra bu içli-dışlı oluştan, elde mevcut olmayan şeyleri 
kazanmaya ulaşılır. Bu s ralamanın en sonunda, yurtlarda ve diyarlarda, oturmak 
için yapılmış olan binalarla ığılı arzuya yer verilmiştir. Böylece Allah Teâlâ, bu 
şeyleri, gerekli bu tertibe göre zkretmiş ve en sonunda da, din ile imanı nazar-ı 
itibara almanın bütün bunları nazar-ı z kate almaktan daha hayırlı olduğunu 


beyan buyurmuştur. 81 
Huneyn Gazvesi ve Ucbün Cezası 


"Andoisun ki Allah, birçok yerlerde ve Huneyn Gönünde size yardım etti. 
Çokluğunuz o zaman (Huneyn Günü) sizi böbürlendirmişti de bu, size hiçbir 
fayda sağlamamıştı. Yeryüzü, o genişliğine rağmen, başınıza dar gelmişti. 
Nihayet bozguna uğrayarak gerisin geri gitmiştiniz. Sonra Allah, Peygamberinin 
ve mü'mim/erin üzerine sekinetini indirdi, görmediğiniz orduları inzal etti ve 
kâfirleri azablandırdt. Bu, o kâfirlerin cezası idi. Sonra Allah, bunun ardından, 
dilediğinin tevbesini kabul eder. Allah gafur ve rahimdir" (Tevbe, 25-27). 


Bu ayetlerle ilgili birkaç mesele vardır: [82] 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, dinî maslahat ve menfaatlann nazar-ı dikkate alınması için, 
önceki ayette kâfir babalar, oğullar, kardeşler ve akrabalarla içli-dışlı olmaktan 
ve mallardan, ticaretten, evlerden yüz çevirmenin gerekli olduğunu ifade 
etmiştir. Allah Teâlâ, bunun insanlara ve kalblere son derece güç ve zor gelen 
birşey olduğunu bildiği için, dininden ötürü dünyasını terkeden kimseyi, 
dünyadaki matlubuna da ulaştıracağını gösteren bir ifade zikretmiş ve bu hususta 
şöyle bir darb-ı mesel getirmiştir: Huneyn Vak'ası'nda Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
ordusu, sayıca çok ve son derece kuvvetli idi. Binâenaleyh, onlar çokluklarıyla 
övünüp ona güvenince, yenildiler. Daha -sonra yenildiklerinde, Allah'a yönetip 
O'na yalvarıp yakarınca, Allah onları kuvvetlendirdi ve böylece de onlar, 
kâfirlerin ordusunu hezimete uğrattılar. Bu da, insanın, her ne zaman dünyasına 
itimad edip güvendiğinde dinini de dünyasını da zayi edeceğine; Allah'a itaat 
edip dinini dünyasına tercih ettiğinde ise, Allah'ın, o kimseye hem dinini hem de 
dünyasını en güzel bir biçimde vereceğine delâlet eder. Böylece Cenâb-ı Hak, bu 


hususu, dini mashalattan dolayı babalan, oğullan, malları ve meskenleri ile olan 
ilgilerini kesmelerini emrettiği o kimseler için bir teselli etmek, onlara bunlardan 
dolayı sabır vermek ve iaret yoluyla, onların böyle yapmaları halinde, o 
kimseleri akrabalarına, mal ve meskenlerine en güzel bir biçimde ulaştıracağını 
va'adetmek stemişttr. İşte, bu ayetin, makabli ile olan münasebetinin izahı budur 


ve buda son güzel ve yerindedir. [83] 
Mevatınu'l-Harb Ne Demektir? 


Vahidî şöyle der: Nasr kelimesi, birisine özellikle düşmana karşı yardım 
etmektir. Mevatın, mavtın kelimesinin çoğuludur. Mavtın ise, insanın 
herhangi bir sebeple durduğu her yere verilen isimdir. Bu izaha göre iadesi 
"Savaşın yapıldığı yerler, harp sahneleri" anlamına gelir. Bu kelimenin gayr-i 
unsartf olması ise, müfredin kullanılmadığı bir manada cemi olmasıdır. ifadesi, 
Allah'ın Resulünün savaştığı birçok yere işaret eder. Bu yerlerin seksen adat 
olduğu söylenmiştir. Böylece Allah, mü'minlere yardım edenin kendisi olduğunu 
ırmiştir, Binâenaleyh, Allah'ın yardım ettiği hiç kimse mağlub olmaz. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "ve Huneyn Gününde ki zaman (Huneyn Günü) 
çokluğunuz sizi böbürlenmişti" buyurmuştur. Bu, "O derden biri olarak Huneyn 


Günündeki çokluğunuzun sizi gurura düşürmesini : dayınız" demektir. [84] 
Huneyn Vak'ası 


Ramazan ayının sona ermesine birkaç günün kalmış olduğu bir sırada, 
Allah'ın Resulü (s.a.s) Mekke'yi 

fethedince, Hevâzin ve Sakîf kabileleriyle savaşmak için oeyn'e yönelerek 
Mekke'den çıktı... Alimler, Allah'ın Resulünün ordusunun sayısı ffusunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu cümleden olarak Atâ, İbn Abbas'tn ordunun sının onaltıbin 
olduğunu söylediğini belirtirken, Katâde şöyle demiştir: O ordunun onikibindi. 
On bini, Mekke'de bulunanlar, iki bini de İslâm'a girerek, serbest aolan 
esirlerden meydana geliyordu." Kelbi ise, "bunların sayısının onbin olğunu" 
söylemiştir, Netice olarak diyebiliriz ki, askerin sayısı çok idi. Hevazin Sakif 
kabilelerinin sayısı ise dörtbin idi. Binâenaleyh, iki ordu karşı karşıya gelince, 
üsumanlardan birisi: "Biz bu gün bu az sayıdaki ordu karşısında mağlup 
ayacağız" dedi. Bu kelime, Hz, Peygamber (s.a.s)'i üzdü.. İşte Cenâb-ı Hakk'tn, 
hitabından maksad budur. Bu sözü, Allah'ın Resulünün söylediği sürüldüğü gibi, 
Ebu Bekir'in söylediği de ileri sürülmüştür. Bu sözü, Allah'ın . -ne isnad etmek 


son derece uzak bir ihtimaldir. Zira, "Hz. Peygamber, Allah'a f- ,or ve kalbi, 
dünya ve dünyevi sebeplerden uzak bulunuyordu. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak bu, sizden hiçbir şeyi gidermeye 1" buyurmuştur. İğna' 
fiili, ihtiyacı giderecek şeyi vermek demektir, O halde, Cenâb-ı Hakk'ın 
buyruğunun manası, "O çokluğunuz, size ihtiyacınızı giderecek herhangi bir şey 
sağlamadı" demektir. Binâenaleyh bu sözün burada zikredilmesinin maksadı, 
Allah Teâlâ'nın o mü'minlere sayılarının çok olmasıyla değil, ancak Allah'ın 
yardımı sayesinde galip geleceklerini bildirmektir. Dolayısıyla onlar, 
çokluklarıyla gururlanınca, mağlup olup hezimete uğradılar. 

Cenâb-ı Hak, "Yeryüzü, o genişliğine rağmen, başınıza dar gelmişti" 
buyurmuştur. Arapça'da, denilip "yerin geniş olması" manası kasdedilir. 
Binâenaleyh Cenâb-ı Hakk'ın "O genişliğine rağmen" tabiri, "onca genişliğine 
rağmen, genişliği ile birlikte" demektir. 

Bu sebeple, burada fiille beraber ma masdariyye olarak gelmiştir. (Yani, 
demektir.) Buna göre mana, "sizin başınıza gelen o şiddetli korkudan ötürü, yer 
size dar gelmişti de, böylece siz genişliğine rağmen orada düşmanınızdan 
kaçmaya elverişli bir yer bulamaz hale geldiniz" şeklindedir. 

Berâ İbn Azib şöyle demişti: "Hevâzinliler, okçu idiler. Biz onlara hücum 
edince, bozulup dağıldılar. Bunun üzerine biz de ganimet mallarına üşüştük. 
Bunun hemen peşinden, onlar bizi oklarıyla karşıladılar. Derken, müslümanlar 
Hz. Peygamberin etrafından dağılıp kaçtılar. O'nunla sadece Abbas İbn 
Abdulmuttalib ile, Ebu Süfyan kaldı'' Berâ, sözüne devamla şöyle der: 
"Kendisinden başka ilah olmayan o yüce zâta yemin ederim ki, Allah'ın Resulü, 
asla arkasını dönmedi (kaçmadı). Ben Allah'ın Resulünü, Ebu Süfyan, 
üzengisinden; Abbas da bineğinin geminden tutmuş olarak "Ben. nebiyim, 
yalan yok! Ben. Abdulmuttalib'in torunuyum!" deyip, katırını hiç aldırmaksızın 
kâfirlere doğru mahmuzlarken gördüm. O'nun katırı, kır idi. Daha sonra da 
Abbas'a: "Muhacir ve ensâra seslen! " dedi. Abbas, sesi gür bir zât idi. Bunun 
üzerine Abbas: "Ey Allah'ın kulları! Ey Ashâb-ı Şecere! Ey Ashâb-ı Sureti'I- 
Bakara!" diye çağırıp seslenmeye başladı. Dağılmış olan müslümanlar onun 
sesini duyunca, tek bir cemaat haline geldiler, Allah'ın Resulü, eline bir avuç 
çakıl taşı aldı ve bu taşları: "Yüzleriniz kararsın, kahrolun!" diyerek, onların 
üzerine fırlattı. Bunun üzerine onlar gerisin geriye kaçmaya baştedrtar, bu hal 
orttert son <tetece yorgun ve bitkin bir hale getirdi. Derken, Allah Teâlâ onları 
hezimete uğrattı. O gün, onlardan bu çakıl taşlarının gözünü doldurmadığı hiç 
kimse kalmadı." 

İşte, Cenâb-ı Hakk'ın "Sonra Allah, peygamberinin ve müminlerin üzerine 


sekinetini indirdi." ayetinin ifade ettiği husus budur. [85] 
Müşriklerin Hezimeti, Mü'minlere Sekînet İndirilmesi 


Bil ki Allah, çokluğun fayda vermediğini; yardım gerektiren şeyin, ancak 
AHah'dan olduöunu beyan edince, şu üç şeyi de zikretmiştir: 

a) Sekine'yi indirmek... Sekine, kalbin ve nefsin kendisiyle sükünete erdiği, 
emniyeti ve itminanı veren şeydir. Bu husustaki istiare vechinin şu olduğunu 
zannediyorum: İnsan, korktuğu zaman, kalbi çarparak kaçar. Ama, emniyete 
kavuştuğunda telaşı sona erer ve sükünete kavuşur. Emniyet sükünete ermeyi 
gerektirince, "sekine" kelimesi emniyetten kinaye kılınmıştır. 

Bil ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Sonra Allah, peygamberinin ve müminlerin üzerine 
sekinetini indirdi" buyruğu, fiilin (işin), dâinin (sebebin) bulunmasına 
dayandığına delâlet eder. Bu da, dai'nin ancak Allah tarafından meydana 
getirildiğini gösterir. 

Birinci mukaddimenin izahına gelince, bu şöyledir: Mü'minler bozulurken, 
onların kalblerinde sükun ve sebat daîsi (sebebi) meydana gelmemişti. İşte 
bundan dolayı şüphesiz, sükün ve sebat tahakkuk etmemiş, aksine mü'minler 
kaçmışlar ve bozulmuşlardı. Sükün ve sebatın daisi, sebebi demek olan "sekine" 
meydana gelince, o mü'minler, Allah'ın Resulüne döndüler. O'nun yanında sebat 
ettiler ve böylece sükünete kavuştular. Böylece bu, herhangi bir işin meydana 
gelmesinin, dai'nin bulunmasına, dayandığına delâlet etmiş olur. 

O dai'nin, Allah tarafından meydana getirildiği şeklindeki ikinci mukaddimeye 
gelince, bu, Allah'ın "Sonra Allah, peygamberinin ve müminlerin üzerine 
sekinetini indirdi" ayetinden açıkça anlaşılan husustur. Akıl da buna delâlet 
etmektedir. Zira, «albteki dai kul tarafından meydana getirilmiş olsaydı, bu, 
başka bir dainin bulunmasına dayanmalı idi. Böylece de, teselsül gerekmiş 


olurdu. Halbuki teselsül, imkânsızdır. [86] 
Huneyn Günü Meleklerin İndirilmesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "görmediğiniz orduları inzal etti... 

buyurmuştur. Bil ki bu, Allah'ın o günde yapmış olduğu ikinci bir şeydir. Bundan 
muradın, Cenâb-ı Hakk'ın melekleri indirmesi olduğunda bir hilaf yoktur. Bedir 
Hâdisesinde zikredildiğinin aksine, burada, ayetin zahirinde meleklerin sayısının 
ne <adar olduğuna delâlet eden herhangi bir açıklama bulunmamaktadır. 

Said İbn Cübeyr Allah'ın, peygamberine beşbin melekle yardım ettiğini 


söylemiştir. Belki de o, bu sayıyı Bedir Günü'ndekine mukayese ile söylemiştir. 
Said İbnu'I-Müseyyeb de şöyle demektedir: "Huneyn Günü'nde müşriklerin 
arasında bulunan bir adam bana şunları anlattı: Biz, müslümanları dağıtınca, 
onları «ovalamaya başladık. Kır katıra binen kimsenin yanına varınca, bizi, 
yüzleri beyaz ve güzel birtakım kimseler karşılayarak: 'Yüzleriniz kararsın! 
Helak olun! Geri dönünüz!" dediler de, bunun üzerine biz de döndük. Onlar da, 
bizim omuzlarımıza allandılar..." 

Yine alimler, meleklerin o günde savaşıp savaşmadığı hususunda da ihtilâf 
etmişlerdir. Said İbnu'l-Müseyyeb'ten naklettiğimiz bu rivayet onların 
savaştığına delâlet eder. Alimlerden: "Melekler sadece Bedir Günü'nde 
savaşmışlardır. Onların bu günde inmelerinin faydası ise, mü'minlerin kalblertne 


kuvvet ve güzel düşünceler atarak onları teskin etmektir" diyenler de vardır. 87 
Kâfirlerin Azaplandırılması 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'Ve kâfirleri ise azablandırdi" buyurmuştur. İşte bu, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in yaptığı üçüncü iştir. Bu azablandırmadan maksat, onların 
öldürülmeleri, esir edilmeleri, mallarının (ganimet olarak) alınması ve soylarının 
köleleştirilmesidir. Alimlerimiz bunu, kulların fiillerini Allah'ın yarattığına delil 
getirmişlerdir. Çünkü bu azablandırmadan murad, yakalamak ve esir almaktır. 
Allah Teâlâ, bütün bunları zatına izafe etmiş (kendi fiili olarak göstermiştir. Biz, 
Hak Teâlâ'nın, "Allah, peygamberinin ve mü'minlerin üstüne sekinetini indirdi" 
ayetinin tefsiri esnasında buna delâlet ettiğini beyân etmiştik. Binâenaleyh bu iki 
ifadenin topiamı, bu hususta apaçık bir delil olmuş olur. 

Bu meselede Mu'tezile şöyle der: "Allah Teâlâ bütün bu işleri kendi emri ile 
olduğu için kendisine izafe etmiştir." Bunun cevabı defalarca geçti. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bu. o kâfirlerin cezası idi" buyurmuştur. Bu, "O azab 
kâfirlerin cezasıdır" demektir. Bil ki hakikat ehli, (ehl-i hakikat), ta'zir cezasıyla 
birlikte, celde (sopalama) meselesinde, "Zina eden kadın ile zina eden erkekten 
herbirine yüzer değnek (celde) vurun " (Nür, 2) ayetine tutunarak şöyle 
demişlerdir: "Bu ayetteki fe'clidu (celde vurun) emrinin başındaki fâ edatı, bu 
celdenin bir ceza olduğuna delâlet eder. Ceza ise, "yeterli-kâfi olan şey"dir. 
Celdenin yeterli olması, onun yanıstra başka bir cezanın daha meşru kılınmasına 
manidir." Buna cevaben şöyle deriz: "Ceza, yeterli olana denmez. Bütün 
müslümanlar, Kıyamette devamlı bir cezanın, o kimseler için ertelendiği 
hususunda ittifak ettikleri halde, Allah Teâlâ'nın bu ayetteki azablandırmasına, 
Allah ona "ceza" dediği için ceza denilmiştir. Böylece bu ayet, cezanın, kendisi 


yeterli (kâfi) olan şeye denmediğine delâlet eder. 

Allah Teâlâ daha sonra, "Sonra Allah, bunun ardından dilediğinin tevbesini 
kabul eder" buyurmuştur. Bu, "Onların başına gelen hertürlü hızlâna rağmen, 
Allah onların tevbelerini kabuf edebilir" demektir. Alimlerimiz şöyle 
demişlerdir: "Allah Teâlâ, kişinin kalbinden küfrü silip, orada İslam'ı (imanı) 
yaratarak, bazılarının tevbesini kabul eder." Kâdi de: "Bu ifade, "Onların başına 
gelen geldikten sonra, onlar müslüman olur ve tevbe ederlerse (şirklerinden 
dönerlerse), hiç şüphesiz Allah Teâlâ onların tevbelerini kabul eder" manasına 
gelir" demiştir. Kâdi'nin bu görüşü zayıftır. Çünkü ayetteki, "Sonra Allah, bunun 
ardından dilediğinin tevbesini kabul eder" buyruğunun zahiri, o tevbenin onlar 
için, ancak Allah Teâla tarafından yapıldığına (yani tevbenin kabulü manasında 
olduğuna) delâlet eder. Bu husustaki tam izah, (Bakara, 37) ayetinin tefsirinde 
geçmişti. 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "yani "Allah tevbe edenleri bağışlar, .man edip salih 
amel işleyenlere de merhamet eder1' buyurmuştur. Allah en iyi Dilendir. 188) 


"Ey iman edenler, müşrikler ancak bir necistir. Bundan dolayı bu yıllarından 
sonra onlar Mescid-i Haram a yaklaşmasınlar. Eğer fakirlikten korkarsamz, 
Allah dilerse, sizi yakında kendi fazlından zenginleştirir. Çünkü Allah alim ve 
hakimdir"(Tevbe, 28). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 189) 
Müşriklere Kabe Yolunun Kapatılmasının Çıkardığı Mesele 


Bil ki bu, müslümanların kalblerine düşen üçüncü şüphedir. Çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), Hz. Ali (r.a)'ye, Mekke müşriklerine Berâe (o (Tevbe) 

süresinin ilk ayetlerini okumasını, kendileriyle yapılmış olan ahdi geri 
almasını, yani iptal etmesini) ve Allah ile Resülultah'ın müşriklerden beri (uzak) 
olduğunu girmesini emredince, müşriklere hacc yolunun kapatılması, yük 
taşıyan develerin ticaret kervanlarının) kalmayacağından Ötürü bazı insanlar, 
"Ey Mekkeliler, siz sıkıntılarla karşılaşacağınızı göreceksiniz!" dediler. İşte bu 
şüpheyi gidermek iç ayet indi. Allah bu şüpheyi, "Eğer fakirlikten korkarsamz, 
Allah dilerse, sizi ında kendi fazlından zenginleştirir" buyruğu ile cevapladı. Bu 
ayetin, daha önceki f.e:lerle münasebeti böyledir ve son derece muvafık ve 


güzeldir. [90] 


İkinci Mesele 


Alimlerin çoğu, "müşrikler" lafzının, sadece putperestleri içine aldığını 
söylerlerken; bazı kimseler: "Hayır bu, bütün kâfirleri içine alır" demişlerdir. Bu 
mesele daha evvel geçmişti ve biz bu (ikinci) görüşün daha doğru olduğunu pek 
çok delille ortaya koymuştuk. Bunun burada böyle olduğunu ifâde eden şey, Hak 
Teâlâ'nın, "Şüphesiz ki Allah kendisine şirk koşulmasını affetmez, amma bunun 
dışındaki günahları affeder" (Nisa. 48) ayetine tutunmaktır. Ama bu ayetin buna 


delil yapılması yanlıştır. 21 
Neces Kavramı 


Neces kelimesi, (pis oldu, kirlendi) fiilinin masdarıdır. Bu tıpkı (pisledi, kirletti) 
fiili gibidir. "Neces", "pislik sahibi, kirli" manasınadır. Leys: "Neces, insanlardan 
ve herşeyden, pis olan şey demektir. Nitekim, (pis-kirli adam) ve (kirli bir 
kavim) denilir. Bir başka kullanılış da, (pis ayak); (pis kavim) (pis falan); (Pis 
adam); tT*ü Si ji, (pis kadın) şeklinde (müfredi, cemisi, müzekkeri, müennesi 
aynı olarak) kullanılır" demiştir. 

Alimier, müşriklerin necis (pis) olmasının ne manaya geldiği hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. 

Keşşaf sahibi, İbn Abbas (r.a)'ın: "Onların bizzat kendileri, aynen köpek ve 
domuz gibi (pis)tir" dediğini nakletmiştir. Hasan el-Basri'nin: "Kim bir müşrik 
ile tokalaştrsa, abdest alır" dediği rivayet edilmiştir ki, bu aynı zamanda 
Zeydiyye fakihlerinden el-Hâdi'nin görüşüdür. Fukahâ ise, müşriklerin 
bedenlerinin temiz olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 

Bil ki bu ayetin zahiri, onların necis olduklarını gösterir. Binâenaleyh ayetin 
zahiri manasının ifade ettiği hükümden, ancak başka bir nass (delil) bulunursa 
dönülebilir. Bu hususta bir icmânın olduğunu söylemek de mümkün değildir. 
Çünkü bu hususta ihtilaflar (farklı görüşler) olduğunu gösterdik. Kâdi, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, müşriklerin kaplarından su içtiğini ortaya koyan rivayetlere 
dayanarak, onların (maddeten) temiz olduklarına istidlal etmiş ve: "Eğer onların 
bedenleri necis olsaydı, bu, müslüman olmaları sebebiyle değişmez (temiz 
olmazdı)" demiştir. 

Birinci görüşü benimseyenler buna şu şekilde cevap vermiştir: "Kur'an, haber-i 
vahidden daha kuvvetlidir. Hem haberin (hadisin) sahih olduğu kabul edilse bile, 
Hz. Peygamberin, müşriklerin kaplarından su içilmesinin helâl olduğuna 
inanmasının, bu ayetin nüzulünden önce olması gerekir. Bunu şu iki yönden izah 


edebiliriz: 

a) Bu süre, Kur'an'ın, en son inen sürelerindendir. Kâfirlerle ihtilat (iç içe 
yaşamak) daha önce caizdi. Allah Teâlâ, bu süre ile bunu haram kıldı. Yine daha 
önce kâfirlerle anlaşma yapılabiliyordu. Fakat bu süre ile Allah, o anlaşmaları 
kaldırdı. Binâenaleyh, "Daha önce müşriklerin kaplarından yemek-içmek helâl 
idi, ama Allah sonra bunu da haram kıldı" denilebilir. 

b) Asıl olan, hangi kap-kacak olursa olsun, ondan yeyip-içmenin helal oluşudur. 
Binâenaleyh eğer biz bu aslın, bu ayetin hükmü ile haram kılındığını; daha sonra 
ise, bu haber-i vahid ile haram kılındığını söylersek, o zaman (üstüste) iki nesh 
meydana gelmiş olur. Fakat aslolan hükme göre bunun helal olduğunu, Hz. 
Peygamberin de, onların kaplarından bu asıl olan hükme göre içtiğini, daha 
sonra bunun, bu ayetle haram olduğunu söylersek, o zaman tek bir nesh olmuş 
olur. Binâenaleyh bunun daha evlâ olması gerekir." 

Kâdi'nin, "Eğer kâfirin bedeni (maddeten) pis olsaydı, müslüman olması 
sebebiyle, bu pislik temizliğe dönüşmezdi" şeklindeki görüşüne de, "Bu, sarih 
(manası açık) nassa karşı yapılmış bir kıyastır" diye cevap veririz. Hem sonra bu 
(Mu'tezile) mezhebine mensup olanlar, "Kâfirin, müslüman olduğu zaman 
küfürden dolayı meydana gelen necaseti (pisliği) gidermek için, gusletmesi 
(yıkanması) gerekir" derler. İşte bunun izahı da budur. 

Fukahânın çoğu, kâfirin bedeninin temiz olduğu hükmüne varmışlar ve bu ayeti 
şu değişik şekillerde tefsir etmişlerdir: 

a) İbn Abbas (r.a) ve Katâde: "Onlar cünüblükten ötürü yıkanmaz ve 
abdestsizlikten ötürü abdest almazlar. (Bunun için necistirler)" demişlerdir. 

b) Bu, "Kendilerinden nefret edilmesi gerektiği hususunda, müşrikler âdeta pis 
bir şey gibidirler" demektir. 

c) Onların, ayrılmaz vasıfları olan küfürleri (inkârları), sanki onlara bulaşıp- 
yapışmış bir pislik gibidir. Bil ki bütün bu izahlar, ayetin zahirinin ifade ettiği 
hükmü, bir delil olmaksızın bırakmak demektir. [192] 


Necesat Gideren Su İle Temizlenme 


Ebu Hanife ve talebeleri (Allah kendilerinden razı olsun): "İster cünüblükten, 
ister abdestsizlikten ötürü olsun, abdestsiz olan kişinin uzuvları hükmen necis 
(pis)tir" demişler ve bu söze, abdestte ve gusülde kullanılmış olan suyun necis 
(pis) olduğu hükmünü dayamışlardır. Ebu Yüsuf bunun necâset-i hafife (hafif 
pislik); İmam Hasan b. Ziyad, necâset-i galiza (ileri derecede pislik) olduğunu 
söylemiştir. İmam Muhammed b. Hasan ise, bu suyun temiz olduğunu 


söylemiştir. 

Bil ki, Hak Teâlâ'nın, "Müşrikler ancak bir necistir." buyruğu, bu görüşün yanlış 
olduğunu delalet eder. Çünkü "ancak" kelimesi hasr (sadece) manası ifâde eder. 
Bu da, müşriğin sadece necis olduğunu gösterir. Binâenaleyh abdestsiz kimsenin 
uzuvlarının (manen) necis olduğunu söylemek, bu nassa terstir. Şaşarım! Bu nass 
müşriğin pis olduğu, mü'minin ise böyle olmadığı hususunda sarih bir ifadedir. 
Buna rağmen bazıları, bu hükmü tersyüz ederek, müşriğin temiz, mü'minin ise, 
eğer abdestsiz ve cünüb ise pis olduğunu söylerler ve müşriklerin uzuvlarını (el- 
yüzlerini) temizlemek için kullandıkları suyun temiz ve temizleyici olarak 
devam ettiğini, en büyük peygamberlerin bile (abdest almak için) uzuvlarında 
kullandıkları suyun necaset-i galizâ olduğunu (pislendiğini) iddia ederler. İşte bu 
şaşılacak şeylerdendir. 

Müslümanın uzuvlarının temiz olduğunu ifade eden hükmü Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, "Mü'min diri iken de, ölü iken de pis olmaz"[23] şeklindeki hadis-i 
şerifi de kuvvetlendirir. Binâenaleyh bu hadis, Kur'an'a uygundur. Daha sonra 
birtakım itibarî hükümler de, Kur'an'a ve bu husustaki hadislere uymaktadır. 
Çünkü müslümanlar, bir kimsenin namazda iken üzerinde pislik bulunsa, 
namazının bâtıl olmayacağı hususunda; yine ıslak bir elin, abdestsiz bir kimsenin 
eline dokunması halinde, bu elin pis olmayacağı hususunda ve abdestsiz bir 
kimsenin terlemesi ve bu terinin elbisesine geçmesi halinde de o elbisenin 
pislenmiş sayılmayacağı hususunda ittifak etmişlerdir. Bundan dolayı ayet, hadis 
ve icma, abdestsiz mü'minin uzuvlarının temiz olduğu hükmüne mutabakat 
etmektedir. Öyle ise, bunlara muhalefet nasıl mümkün olur? 

Muhalifin şüphesi şudur: "Abdeste "taharet" (temizlik) adı verilmiştir. Taharet 
ise ancak bir pislikten dolayı olur." Bu şüphe zayıftır. Zira taharet (temizlik), 
bazan günah ve hataları gidermek manasında da kullanılır. Nitekim Cenab-ı Hak, 
Resûlullah'ın ehl-i Beytini anlatırken, "Ey ehl-i beyt, Allah sizden ancak kiri 
gidermek ve sizi tertemiz yapmak diier" {Ahzkb, 33) buyurur. Buradaki tertemiz 
yapma ile, onların günah ve hatalarının giderilmesi kastedilmiştir. Yine Cenâb-ı 
Allah, Hz.Meryem (a.s)'i anlatırken, "Şüphesiz ki Allah, sana seçkin bir 
hususiyet verdi ve seni tertemiz (büyüttü)" (Ai-i imran, 42) buyurmuştur. 
Bununla Cenâb-ı Hakk'ın onu asılsız töhmetlerden temizlemesi kastedilmiştir. 
Bunun böyle olduğu sabit olunca biz deriz ki: "Abdestin, uzuvları günahlardan 
ve hatalardan temizlediği hususunda da, sahih hadisler vardır. Binâenaleyh Şâri-i 
Hakim (Allah), abdesti, bu manada temizleyici kabul edince, bizi buna ters 
manayı tercihe ve Kur'an'ın, hadislerin ve icmânın hükümlerini bozacak bir 


hükme sevkedecek şey ne olabilir ki?" pal 


Gayrimüslimlerin Camiye Girmelerinin Hükmü 


Şâfii (rn) Söyle demiştir: "Kâfirler, sadece Mescid-i Haram dan men olunurlar. 
İmam Malik ise, onların bütün 

mesCidlerden men edilmelerini (yani oralara sokulmamalarını söylemiştir. Ebu 
Hanife (r.h) de, kâfirlerin ne Mescid-i Haram'dan, ne de diğer mescid ve 
camilerden men edilemeyeceğini söylemiştir. Bu ayet, mantüku ile (yani zahiri 
direkt manas: ile) Ebu Hanife'nin görüşününjmefhumu ile (yani dolaylı manası 
ile) de, İmam Malik'in görüşünün yanlış olduğunu gösterir. Yahut şöyle de 
diyebiliriz: "Asıl olan men etmemektir, Fakat bu asıl hükme, Mescid-i Haram 
hususunda, bu açık ve kesin nasstan (ayetten) ötürü muhalefet ettik. Binâenaleyh 
bu hükmün, Mescid-i Haram'ın dışındaki mescidler hakkında, asla uygun olarak 


devam etmesi gerekir. [95] 
Mescid-i Haram'dan Maksad Harem Bölgesidir 


Alimler, bu ayette yer alan "Mescid-i Haram" lafzı ile, bizzat Mescid-i Haram'ın 
kendisinin mi, yoksa bütün "Harem" bölgesinin mi kastedildiği hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. Doğruya en yakın olan, ikinci görüştür. Bunun 

delili, ayetteki, "Eğer fakirlikten korkarsanız, Allah dilerse sizi yakında kendi 
fazlından zenginleştirir" buyruğudur. Çünkü (zenginlik vasıtası olan) ticaret yeri, 
bizzat Mescid-i Haram'ın içi değildir. Binâenaleyh eğer bu ayetin maksadı, 
müşrikleri sadece mescidden men etme olsaydı, müslümanlar, bu men ediş 
sebebiyle, fakirlikten ve geçim darlığından endişe etmezlerdi. Onlar, ancak çarşı 
ve pazarlardan men edildikleri zaman geçim endişesi duyarlar. Bu, ayetle yapılan 
güzel bir istidlaldir. Bu görüş, âlimlerin, Hz. Peygamber (s.a.s)'in Mirac'a Ümmü 
Hâni'nin evinden götürüldüğü hususunda ittifak etmeleri ile birlikte, Hak 
Teâlâ'nın, "Kulu (Muhammed'i) bir gece, Mescid-i Haram'dan, Mescid-i Aksa'ya 
kadar götüren Allah münezzehtir" (sr&, t) ayeti ile de kuvvet bulur. Yine bu 
görüş, Hz. Peygamber (s.a.s)'den rivayet edilen: "Arap yarımadasında, iki din bir 
arada bulunmaz" hadisiyle de kuvvet kazanır. 

Bil ki alimlerimiz şöyle demişlerdir: "Harem-i Şerif, müşriklere haramdır. Şayet 
imam (devlet başkanı) Mekke'de olsa, müşriklerin de elçisi gelse, imâm, onun 
mesajını dinlemek için "Hill" bölgesine (Harem'in dışına) çıkar. Şayet bir müşrik 
gizlice Harem'e girse ve orada hastalansa, biz onu, hasta hasta oradan çıkartırız. 
Eğer orada ölse ve bilinmeden defnedilse, mümkün ofursa, biz onun mezarını 


yeniden açar ve on'un kemiklerini çıkarırız. 126) 
Yedinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın "Bu yıllarından sonra,.. ifadesiyle, kendisinde müşriklerden 
uzak durulmasının bildirildiği senenin murad edildiği hususunda şüphe yoktur ki 


bu sene de hicretin dokuzuncu senesidir. 1271 
Ziyaretçiler Azaldı Diye İktisaden Endişelenmeyin 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Eğer fakirlikten korkarsanız (...)" buyurmuştur. Ayle 
kelimesi, muhtaç olmak fakir olmak demektir. Nitekim Arapça'da, bir kimse 
muhtaç duruma düştüğünde denilir. Buna göre ayetin ifade ettiği mana, "Şayet, 
kâfirlerin Mekke'den uzaklaştırılmaları sebebiyle, fakir odüşeceğinizden 
korkarsanız, bilesiniz ki Allah sizi kendi lütf-u keremiyle zenginleştirir " 


şeklinde olur. Bu ifâdeyle ilgili iki mesele vardır: [98] 
Birinci Mesele 


Alimler, Hak Teâlâ'nın, "kendi fazlından" ifadesindeki "fazC'ın tefsiri hususunda 
şu görüşlere yer vermişlerdir: 

a) Mukâtil şöyle demektedir. "Cidde, San'a, ve Huneyn halkı müslüman oldular. 
Bu sebeple de yiyecek maddelerini, satmak maksadıyla Mekke'ye gönderdiler. 
Böylece Allah Teâlâ da, Mekke'deki müslümanları, kâfirlerle alışverişte 
bulunmaya muhtaç olmaktan onları müstağni kıldı, buna gerek kalmadı. " 

b) Hasan el-Basri de şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, buna karşılık onlara cizye 
gelirini vermiştir." 

c) Allah, onları "fey" ile zengin kılmıştır. 

d) İkrime de buna, "Allah, onlara yağmur yağdırdı ve böylece de mallarını 


çoğalttı " manasını vermiştir. [99] 
Gerçekleşen Gaybî Haber 
Cenâb-ı Hakk'ın yakında kendi fazlından zenginleştirir" müjdesi, gelecekte vuku 


bulacak büyük bir hâdise hakkında, kesin ve net bir şekilde gaybdan bir haber 
vermektir. İşte, bu habere uygun ve muvafık olarak gerçekleşmiştir. Binâenaleyh 


bu, bir mucize olmuştur. [100] 
Bu Müjdeye Kayıt Koymanın Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "dilerse" buyurmuştur. Bir kimse bir soru sorarak şöyle 
diyebilir: "Yukardaki haberden maksat, fakirlik korkusunu ortadan kaldırmaktır. 
Halbuki, "dilerse" şartı, bu maksadın ifade edilmesine mani olur. " Buna, birkaç 
yönden cevap verilebilir: 

1) Bu, bu gayenin ve maksadın mutlaka tahakkuk edeceğine dair bir güvenin, 
bir itimadın oluşmasını önlemek içindir.. Böylece insan, hayırları talep etmek ve 
belaları def etmek hususunda, devamlı bir biçimde Allah'a yalvarır yakanr bir 
halde bulunur. 

2) Bu şartın zikredilmesinin maksadı, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, 'İnşaallah (hepiniz) 
emniyyet içinde, korkusuzca mutlaka Mescid-i Harama gireceksiniz" (Fetih. 
27) ayetinde de olduğu gibi, edebe riâyet etmeyi öğretmektir. 

3) Bu ifadenin maksadı, bunun, her zaman ve bütün işlerde olmayacağına dikkat 
çekmektir. Çünkü Hz. İbrahim (a.s), duasında "ve ahalisini... mahsullerle 
nzıklandtı" (Bakara, 126) demiştir. Bu ayette bulunan ifadesinde bulunan min 
edatı " kısmiyyet" ifade eder. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetteki, 
"dilerse" kaydı ile de işte burada (Sakara, 126) söz konusu olan kısmilik 
kastedilmiştir. 

Daha sonra, "Çünkü Allah, alim ve hakimdir" buyurmuştur. Yani, "Allah, sizin 
hallerinizi en iyi bilen ve en iyi hükmedendir. O, ancak bir hikmet ve doğru olan 
bir gerekçeden dolayı veren ve vermeyendir" demektir. Allah en iyisini bilendir. 


[101] 
Ehl-i Kitaptan Cizye Alınız 


"Kendilerine kitâb verilenlerden ne Allah'a, ne ahiret gününe inanmayan, 
Allah'ın ve Peygamberinin haram ettiği şeyleri haram tanımayan, hak dinini din 
olarak kabul etmeyen kimselerle onlar zelil ve hakir olarak, kendi elleriyle cizye 
verecekleri zamana kadar savaşın.." (Tevbe, 29), 

Bil ki Allah Teâlâ, müşriklerin ahidlerinin tanınmaması, onlardan uzak 
durulması, onlarla savaşmanın farz olduğu ve onları Mescid-i Haram'dan 
uzaklaştırmak gerektiğine dair hükümleri zikredip onların bu hususta ileri 
sürdükleri müşkillere de ayetlerde yer vererek, bu müşkillerine en doğru 
cevaplarla cevap verdikten sonra, ehl-i kitapla ilgili olan, cizye verinceye kadar 


onlarla savaşılması; cizye vermeleri halinde de, içinde bulundukları durumu 
birtakım şartlara bağlı olarak kabul etmeleri gerektiği ve bu durumda da onların, 
"zımmiveahid ehlinden oldukları" şeklindeki hükmü zikretmiştir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [102] 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, ehl-i kitabın, şu dört sıfatla muttasıf ririnpi olmaları halinde, 
ya müslüman olmaları yahut da cizye vermelerine kadar geçen süre içinde 


onlarla savaşmanın vacib olduğunu belirtmiştir: [103] 
Bazı Yahudilerin Müşebbihe Olduğu 


Birinci sıfat: Onların, Allah'a iman etmemeleri. Bil ki yahudiler: "Biz, Allah'a 
iman ediyoruz" diyorlar. Ancak, gerçek şu ki, yahudilerin ekserisi 
"Müşebbihe"dir. Müşebbihe ise, cisim veya cisme hulul eden şeyden başka bir 
varlık bulunmadığını iddia eder. Cisim olmayan ve o cisme huiûl etmeyen varlığı 
ise, Müşebbihe kabul etmez. Halbuki ilahın, Allah'ın cisim olmayan ve herhangi 
bir cisme hulul etmeyen bir varlık olduğu, delillerle sabittir. Bu durumda 
"Müşebbihe", ilâhın varlığını kabul etmiyor demektir. Böylece de yahudilerin, 


ilâhın varlığını kabul etmedikleri sabit olmuş olur. 104] 
Muvahhid Olan Yahudiler 


Eğer, "Yahudiler iki kısma ayrılır: Onların bir kısmı tıpkı müsfümanlar gibi, 
Muvahhid, diğer bir kısmı ise, Müşebbihe'dir. Binâenaleyh farzet ki, onlardan 
Müşebbihe olanlar, ilahın varlığını kabul etmiyorlar. Öyleyse sizin, yahuditerin 
Muvahhidleri hakkındaki görüşünüz nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Onlar, bu ayetin hükmüne girmezler. Onlara cizyenin farz kılınmasına gelince, 
bu hususta şöyle denebilir: Onların bir kısmına, cizyenin farz olduğu sabit 
olunca, arada bir farkın bulunmaması zaruretinden dolayı, bütün yahudilere 
cizyenin farz olduğuna hükmetmek gerekir. 

Hristiyanlara gelince onlar, baba, oğul, rûhu'l-kudüs, hulul ve ittihâd akidesini 


savunurlar. Bütün bunlar ise, ulûhiyyete aykırıdır. [o5] 


Allah'ın Sıfatlarında İhtilafın Hükmü 


Eğer: "Netice-i kelâm şudur: Allah'ın herhangi bir sıfatı hususunda münakaşa 
eden herkes, Allah'ın varlığını inkâr etmiş otur Bu durumda da sizin, 
"kelâmcıların ekserisinin, Allah'ın varlığını inkâr ettiklerini" söylemeniz gerekir. 
Çükü onların ekserisi, Allah'ın sıfatlan konusunda ihtilaf etmişlerdir. Baksana, 
ehl-i sünnet bu konuda, çok acâib bir biçimde ihtilaf etmiştir. Mesela Eş'ari, 
"bekâ"yı bir sıfat olarak kabul ederken, Kâdi bunu kabul etmemiştir. Abdullah 
İbn Said, "kıdenV'i bir sıfat olarak kabul ederken, diğerleri bunu kabul 
etmemişlerdir.. Kâdi, tadlann, kokuların, sıcaklık ve soğukluğun idrâk edildiğini 
kabul ederken,-ki bu şeyler beşer hakkında koku alma, tadma ve tutma idraki 
diye adlandırılır- Üstad Ebü İshâk bunu kabul etmemiştir. Kâdi, yedi sıfat için, o 
yedi sıfata bağlı yedi halin bulunduğunu kabul ederken, bu halleri kabut 
etmeyenler ise bunu kabul etmemişlerdir. Abdullah İbn Said, kelâmullahın, 
ezelde emir, nehiy ve haber olmadığını, o kelamullahın, indirilirken bu hallere 
dönüştüğünü iddia ederken, diğerleri bunu kabul etmemişlerdir. Ashabın önde 
gelen ulemâsından bir grup, Allah için, emir, nehiy, haber, haber sorma (istihbar) 
ve nida hususlarında beş nevi kelimenin bulunduğunu kabul etmişlerdir. Halbuki 
meşhur olan, Allah'ın kelâmının tek olmasıdır. Yine âlimler, "ma'lüm"un 
hilafının, takdir edilmiş olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Binâenaleyh 
böylece. Alteh'ın sıfatları hususunda, zikredilen bu pek çok bakımdan 
âlimlerimiz arasında ihtilâfların bulunduğu sabit olmuş olur. Allah'ın sıfatlan 
hususunda Mu'tezile ile diğer fırkalar arasındaki ihtilaflara gelince bunlar, tek bir 
yerde zikredilemiyecek kadar çoktur. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, biz deriz ki: Sıfatlar hususundaki ihtilâf, ya 
zâtın inkâr edilmesini gerektirir, veya bunu gerektirmez. Eğer bunu gerektirirse, 
o zaman müslüman fırkaların ekserisi hakkında, onların ilâhı inkâr ettiklerinin 
söylenilmesi gerekir. Yok eğer bu bunu gerektirmiyorsa, bir kısım yahudi ve 
hristiyantarın, hulul ve ittihad akidesini benimsemelerinden, onların Allah'a 
imanı inkâr etmiş olmaları gerekmez. Hem, hristiyanların itikaden mezhebi 
kelime uknumunun Hz. İsa'ya hulul ettiği şeklindedir. Halbuki, müslümanlardan 
Haşviyye'ye mensüb olanlar, "Allah'ın kelâmını okuyan herkesin, o okuduğu şey, 
Allah'ın kelâmının aynısıdır. Kelâmullah, Allah'ın bir sıfatt olmasına rağmen, bu 
okuyucunun ve bütün okuyucuların lisânına girmiştir. Kelâmullah bir maddeye, 
bir cisme yazıldığında, kelâmullah o maddeye hulul etmiş olur" derler. 
Binâenaleyh, hristiyanlar hulul ve ittihadın Hz. İsa'da tahakkuk ettiğini 
söylerlerken, bu ahmaklar, Allah'ın kelâmının Kur'an okuyan her insana ve 
Kur'an'ın üstüne yazıldığı her cisme hulul ettiğini söylerler. Binâenaleyh, işte bu 


sebepte hristiyanların Allah'a iman etmediklerini söylemek doğru ve yerinde 
olursa, o zaman, bu hurüfiler ve hulule inananlar hakkında da, onların Allah'a 
iman etmediklerinin söylenmesinin doğru olması gerekir. İşte, bu sorunun ortaya 


konulması, bu şekildedir " denilirse, buna şöyle cevap verilir: 1106) 
Sıfatta İhtilaf İle Zatta İhtilafın Farkı 


İlâhın, bir cisim olduğunu söyleyenlerin, Allah Teâlâ'yı inkâr ettiklerine, (şu) 
delil delâfet etmektedir: Bu böyledir: Zira, âlemin ilâhı, cisim olmayan ve cisme 
hulul etmeyen bir varlıktır. Dolayısiyle, "Mücessime" bu varlığı inkâr edince, 
Allah'ın zâtını inkâr etmiş demektir. Bu sebeple, mücessim ile muvahhid 
arasındaki farklılık sıfatta değil, Cenâb-ı Hakk'ın zâtındadır. Böylece, 
"Mücessime" ve "Müşebbihe"nin, Allah'a iman etmediğini söylemek doğru olur. 
Ama sizin naklettiğiniz meselelere gelince bunlar, Cenâb-ı Hakk'ın sıfatları 
hususundaki ihtilâflardır. Böylece bu iki şey arasındaki fark ortaya çıkmış olur. 
Ama, Hulüliyye ve Hurüfiyye mezhebini kabul edenlere gelince, biz kesin olarak 
onları tekfir ediyoruz. Zira Allah Teâlâ. hristiyanların, Allah kelimesinin Hz. 
İsa'ya hulul ettiğine inanmaları sebebiyle, onları tekfir etmiştir. Bunlar da, 
Ketimetullah'ın Kur'an okuyan bütün herkesin lisânına, Kur'an'ın yazıldığı bütün 
cisimlere hulul ettiğine inanmışlardır. Binâenaleyh, Allah'ın, tek bir zâta (İsa'ya) 
hulul ettiğini söylemek, tekfiri, yani kâfir saymayı gerektirdiğine göre, 
kelâmullahın bütün şahıslara ve bütün cisimlere hulul ettiğini söyleyenler haydi 


haydi tekfir edilirler, HOZ 
Yahudi ve Hıristiyanların Ahiret İnançları 


İkinci sıfat: Onların, ahiret gününe inanmamalarıdır. Bil ki, yahudi ve 
hristiyanlardan nakledilen, bedeni dirilmeyi inkâr ettikleridir. Böylece sanki 
onlar ruhani bir dirilişe meyletmiş gibidirler. 

Bil ki biz, bu kitapta, ruhani birtakım mutluluklar ile mutsuzlukları beyan ettik, 
bu görüşün doğruluğuna dair deliller getirerek, buna pek çok ayetin de delâlet 
ettiğini beyân ettik. Ancak ne var ki biz, bununla beraber, maddi birtakım 
mutlulukların ve mutsuzlukların da olduğunu ve Allahu Teâlâ'nın, cennet ehlini 
yiyecek, içecek ve hurilerden istifade edebilecek bir biçimde yaratacağını kabul 
ediyoruz. Hiç şüphesiz, haşri ve bedeni dirilişi inkâr edenler, Kur'an'ın sarih 
hükümlerini inkâr etmiş olurlar. Yahudi ve hristiyanlar bunu inkâr ettiklerine 
göre, onların ahiret gününü de inkâr ettikleri sabit olmuş olur. 


Üçüncü sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın "Allah'ın ve peygamberinin haram ettiği 
şeyleri haram tanımazlar" cümlesinin beyan ettiği husustur. Bu hususta şu 
iki izah yapılabilir: 

a) "Onlar. Kur'an'da ve Resulün sünnetinde haram kılınan şeyleri haram 
tanımazlar." 

b) Ebu Ravk, buna "Onlar, Tevrat ve İncil'de olanı bilmezler; aksine onlar, o 
Tevrat ve İnciri tahrif ederek, pekçok hükmü kendiliklerinden ortaya koyarlar" 
manasını vermiştir. 

Dördüncü sıfat: Hak Teâiâ'nın "Kendilerine kitap verilenlerden... hak dini din 
olarak kabul etmeyenler" kaydının ifade ettiği husustur. Arapça'da, bir kimse bir 
şeyi din edindiğinde, " Falanca, şunu din ediniyor. O, ona itikâd ediyor" 
denilmektedir. Buna göre Cenâb-ı Hakk'ın. buyruğu, "Onlar, gerçek din olan 
İslâm dininin, doğruluğuna inanmazlar" anlamındadır. 

Cenab-ı Hak, bu dört sıfatı zikredince, “Kendilerine kitap verilenlerden.." 
buyurmuş, böylece de bununla, bu dört sıfatla muttasıf olanların ehl-i kitaptan 
olan kimseler olduğunu beyan buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın bundan da 
maksadı, ehl-i kitâbt, hüküm bakımından müşriklerden ayırmaktır. Çünkü 
müşrikler hakkında vacib olan, ya onlarla savaşılması ya da onların müslüman 
olmasıdır. Halbuki ehf-i kitab için gerekli olan ise, ya onlarla savaşmak, ya 
onların müslüman olması, yahut da cizye vermeleridir, 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Hakir olarak kendi elleriyle cizye verinceye kadar" 


buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: [108] 
Cizyenin Mahiyeti 


Vahidî şöyle demektedir. "Cizye, andlaşma yapan kimsenin, andlaşmasına 
göre verdiği şeydir. Bu kelime, kışı, üzerinde olan borcu ödediğinde söylenilen 
yru ifadesinden olmak üzere, fi'le kalıbında bir kelimedir. 

Alimler, tabirinin ne manaya geldiği hususunda ihtilaf etmişlerdir. Keşşaf sahibi 
şöyle der: "Bu ifadeyle, ya verenin veya alanın eli kasdedilmiştir, Binâenaleyh, 
şayet bununla, veren kimsenin eli kasdedilmişse, bu hususta şu iki izah 
yapılabilir: 

a) Bununla, veren, vermekten kaçınmayan el murad edilmiştir. Zira, itaat edip 
riuyâd edenin hilâfına, direten ve imtina eden kimse, elini vermez.. İşte bundan 
dolayı bir kimse itaat edip inkıyâd ettiğinde, "elini verdi" denilir. Arapların, 
Cilalı "elini, tâatten çekip çıkardı" şeklindeki sözlerine baksana.. Bu tıpkı, "Taat 
yularını boynundan çıkardı" denilmesi gibidir.. 


b) Bununla, "Onlar bu cizyeyi, nakden, hemen, peşin olarak: bir başkasının 
eliyle göndermeksizin; aksine verenin eliyle alanın eli arasına bir vasıta 
girmeksizin inceye kadar " manası murad edilmiştir. Ama bu tabirle alanın eli 
kastedilirse. üu hususta da şu iki izah yapılabilir: 

1) Bununla, "Onlar, müslümanların onlar üzerinde olan hakimiyetleri sebebiyle 
cizyeyi verinceye kadar " manası murad edilmiştir. Bu, tıpkı senin Bu işteki el 
(hakimiyet), falancaya aittir" demen gibidir. 

2) "Onlara yapılan bir lütuftan dolayı, cizyeyi verinceye kadar manasının 
«astedilmesi. Zira, onlardan cizyeyi kabul edip onların hayatlarını bağışlamak, 
onlar üzerinde büyük bir nimet olmuştur tabiri "Cizye, onlardan, onlar bir zillet 
aurumunda olarak alınır" demektir.. Zilletin oluşma şekli şöyledir: Cizyeyi veren 
«.nsenin bizzat kendisinin o cizyeyi, binitsiz olarak yaya getirmesi, onu ayakta 
olarak seslim etmesi; teslim alanın da oturmuş olması ve onun çevresinden 
tutularak, ona. cizyeyi her ne kadar ödemiş olsa dahi, "cizyeyi öde" denilmesi ve 
ensesine (mızrak v.b) şeylerin dipçiğiyle vurulması. İşte, hor ve hakirliğin 
manası budur. Bu ayetteki hor ve rnkirtikten maksadın, bizzat cizyeyi vermek 
olduğu da söylenmiştir. Fukahâ'nın zillet ve hor hakirlikle ilgili, fıkıh 


kitaplarında zikredilmiş pekçok hükümleri vardır.. [109] 


" 


Ayet-i Kefimeden Çıkarılan Bazı Hükümler 


Bu, bu ayetteki hükumlere dairdir. [10] 


Zımmi-Müslim Arasında Kısas Câri Olur mu? 


Birinci hüküm: Müslümanın, zımmiye karşı (kısasen) öldürülemeyeceğme dair 
bu ayetle istidlal edilmiştir. Bunun izahı şudur: Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'a... 
inanmayan., kimselerle savaşın" emri, onlarla savaşıl masının, onların 
öldürülmesinin farz olmasını gerektirir. Bu da, onların öldürülmelerinin mubah 
olmasını ve onların öldürülmesi sebebiyle kısasın farz olmamasını iktizâ eder. 
Binâenaleyh, Cenâb-ı Hak, "Hakir olarak, kendi elleriyle cizye verecekleri 
zamana kadar " buyurunca, biz, bu hükümlerin tamamının cizye verildiği esnada 
sona erdiğini anlamış oluruz.. Bu, hükümlerin tamamının sona ermesinde, o 
hükümlerden birisinin kaldırılmış olması yeterlidir. Binâenaleyh, onların 
öldürülmeleri ve kanlarının mubah olmalarının farziyyeti sona erince, o 
hükümlerin toplamı da sona ermiş olur. Bu sebeple, toplamın kalkmasından, 
toplamın bütün unsur ve cüzlerinin kalkmasına ihtiyaç kalmaz. 

Bu sabit olunca biz diyoruz ki, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ehl-i Kitaptan şöyle şöyle 
olanları öldürün, onlarla savaşın " ifadesi, onların öldürülmeleri sebebiyle 
kısasın farz olmadığına delâlet eder. Hak Teâlâ'nın, "cizye verecekleri zamana.," 
ifadesi, bu hükmün kalkmasını gerektirmez. Zira, bu toplam hükümlerin 
kalkmasında, o hükümlerin cüzlerinden birisinin sona ermesi yeterlidir. Bu da, 
onların öldürülmelerini farz kılan hükmün sona ermesidir. Bu sebeple, cizyenin 
ödenmesinden sonra da, kısasın farz olmaması meselesinin, olduğu gibi (farz 


olmama üzere) kalması gerekir. uuy 
Kâfirlerin Nevileri 


İkinci hüküm: Kâfirler iki gruptur. 

a) Putlara ve güzel gördükleri her şeye tapanlar.. Bunlar, kendilerinden cizye 
alınmak suretiyle dinleri üzere kalamazlar. Bunların, 'Lâ ilahe illallah!" 
demedikçe öldürülmeleri gerekir. 

b) Ehl-i Kitap bunlar Yahudi hristivan, sâmiriler ve sabiilerdir. Ehl-i kitap 
arasında bulunan bu son iki fırkanın yollan da tıpkı bizim içimizdeki bit'at 
ehlinin yolu gibidir. 

Mecusiler de, ehl-i kitap kabilindendir. Zira, Hz. Peygamber (s.a.s) "Onlara, ehl-i 
kitap muamelesi yapınız..."LL12) buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, Hicr 
mecusilerinden cizye aldığı da rivayet edilmiştir. Binâenaleyh cizye verinceye 
veya müslümanlarla cizye vermek üzere anlaşıncaya kadar mecusilerle savaş 


yapılması gerekir. Biz, sadece ehl-i kitaptan cizye alınacağını söyledik; zira 
Cenâb-ı Hak, "Allah'a ve ahiret gününe inanmayan, Allah'ın ve Peygamberinin 
haram ettiği şeyleri haram tanımayan, hak dinini din olarak kabul etmeyen... 
kimselerle savaşın..." ayetinde bahsedilen dört sıfatı zikredince, onları, 
"kendilerine kitap verilenlerden..." ifadesi, ehl-i kitaptan olmakla kayıtlamıştır. 
Binâenaleyh, bu hükmü başkasına da teşmil etmek, bu açık ve zahir olan 


kayıtlamanın ilga edilmesini gerektirir ki, bu caiz olmaz. 115) 
Cizyenin Miktarı 


Üçüncü hüküm, cizyenin miktarı hakkındadır. Enes şöyle demektedir: "Allah'ın 
Resulü (s.a.s), her âkil baliğ olan kimsenin cizyesini bir dinar olarak belirledi. 
Hz. Ömer de, zımmilerden fakir olanların cizyesini oniki dirhem; orta halli 
olanlannkini yirmidört; zengin olanlarınkini de kırksekiz dirhem olarak 
belirledi.." 

Alimlerimiz şöyle demektedirler: Cizyenin en az miktarı bir dinardır; karşılıklı 
rıza olmadığı müddetçe, bu bir dinardan fazla olamaz. Binâenaleyh onlar, razı 
olur ve fazla ödemeyi kabul ederlerse, cizye olarak, orta hallilerine iki dinar, 
zenginlerine de dört dinarlık cizye tesbit ederiz. Bizim bahsettiğimiz bu görüşün 
delili şudur: Aslolan, mükellefin malının (rızasının dışında) atınmamasıdır. 
Ancak ne var ki Cenâb-ı Hakk'ın, "Cizye verecekleri zamana kadar " kaydı, 
herhangi bir miktarın alınmasına delâlet eder. Binâenaleyh, bizim söylemiş 
olduğumuz bu miktar, en az miktardır. Bu sebeple, onu almak caizdir. Cizye 
lafzı, bundan fazlasına delâlet etmez. Öyleyse, ou miktardan fazlası hususunda 
aslolan, onun haram oluşudur. Bu sebepte de onun, -aram oluş üzere terkedilmesi 
gerekir. 

Dördüncü hüküm: Ebu Hanife (r.h)'ye göre cizye, senenin başında; Şafii (r. h)'ye 
göreyse senenin sonunda alınır. 

Beşinci hüküm: Hz. Peygamberin "Müslümana cizye yoktur HA hadisinden 
dolayı, Ebu Hanife (r.h)'ye göre cizye, müslüman olma ve ölüm halinde sakıt 
olur. Şafii'ye göreyse (yükümlü olduğu sene başlamışsa) o senenin cizyesi ile 
mükellef olur. 

Altıncı hüküm: Ehl-i kitap, hak şeriat olan Tevrat ve İncil ahkâmı üzere yaşayıp 
ölen cedleri hürmetine, ci2ye vermek suretiyle, bâtıl dinleri üzere İslamca 
serbest bırakılmışlardır. Alimlerimiz şöyle demektedir: Hem biz onlara bir imkân 
tanıdık. Böylece, belki onlar düşünürler de, Hz. Muhammed (s.a.s)'in 
doğruluğunu ve peygamberliğini anlarlar. İşte bundan dolayı onlara zaman 


tanınmıştır. Allah en iyisini bilendir. Burada geriye, şu iki soru kalmıştır: 115 
Hristiyanlarla İlgili İki Soru ve Cevabı 


Birinci soru: İbnu'r-Râvendi, Kur'an'ı ta'n ederek şöyle derdi: "Allahu Teâlâ, 
hristiyanların küfrünün çok büyük olduğu hususunda, "Onlar, Rahman hakkında 
bir evlâd iddia ettiler diye, iftiradan dolayı nerdeyse gökler parçalanacak, yer 
yarılacak, dağlar dağılıp çökecektir. Halbuki o Rahman }ın bir evlad edinmesi 
olacak iş değildir" (Meryem. 90-92) buyurmuş, ve onların bu iddialarının, böyle 
bir raddeye vardığını beyan etmiştir. Sonra da, onlardan tek bir dinar alınınca, 
onları o dinleri üzere bırakmış ve onları dinlerinden men etmemiştir." 

Cevap: Cizye alınmasının maksadı, hristiyanı inkârı üzere bırakmak değildir. 
Aksine bundan maksat, bu müddet içinde İslâm'ın güzelliklerine ve O'nun 
delillerinin kuvvetine vâkıf olması, böylece de küfürden imana geçmesi ümidiyle 
hayat hakkı verilip ona mühlet tanınmasıdır. 

İkinci soru: Kanın muhafazası için, cizye vermek yeterli midir, değil midir? 
Cevap: Cizye vermesi yanında, o kimseye, küfründen dolayı, zillet ve hor 
hakirliğin de mutlaka tattırılması gerekir. Bunun sebebi şudur: İnsanın tabiatı, 
zillet ve hor hakirliği üstlenmekten kaçınır. Kâfir, İslâm'ın izzet ve şerefini 
müşahede edip, onun gerçekliğinin delillerini dinleyip, küfürdeki zillet ve 
aşağılığı da gördüğü halde, ona bir zaman tanınırsa, görünen odur ki, bu durum 
onu, İslâm'a geçmeye sevkeder. İşte, cizyenin meşru kılınmasının maksadı 


budur. H6] 
Hristiyanlıktaki Şirkin Mahiyeti Hakkında 


"Yahudiler: "Uzeyr Allah'ın oğludur", hristiyanlar da: "Mesih, Allah'ın oğludur" 
dediler. Bu, onların ağızlarında geveledikleri sözleridir ki, (bununla güya) daha 
evvel küfredenlerin sözlerini taklit ediyorlar. Hay Allah kahredesi adamlar! Nasıl 
da haktan döndürülüyorlar!" (Tevbe, 30). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: (17) 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette, yahudi ve hristiyanların, kendisine iman 
etmediklerini belirtince, bu ayette de bunun sebebini beyan etmiştir. Zira 


Cenâb-ı Hak, onların, Allah'a bir oğul nisbet ettiklerini nakletmiştir. 
Binâenaleyh, kim ilâh hakkında böyle bir şeyi tecviz ederse, o gerçekte ilahı 
inkâr etmiş demektir. Yine Cenâb-ı Hak, her ne kadar şirki söyleme yollan farklı 
ise de, onların müşrikler gibi olduklarını beyan etmiştir. Çünkü, puta tapanlarla, 
Mesih'e veya başkasına tapanlar arasında bir fark yoktur. Zira şirk, insanın, 
Allah'ın yanında başka mâbüd veya mabüdlar edinmesi demektir. Binâenaleyh, 
böyle bir şey tahakkuk edince, şirk de sabit olur. Hatta biz iyi düşünürsek, puta 
tapanların küfrünün, hristiyanların küfründen daha hafif olduğunu anlarız. 
Çünkü puta tapan, "Bu put, âlemin yaratıcısı ve âlemin ilâhıdır" demiyor, aksine 
onu, Allah'a ibadetine vasıta yapıyor. Ama hristiyanlara gelince, onlar Allah 
hakkında hulul ve ittihadı kabul ediyorlar ki, bu, son derece çirkin bir küfürdür. 
Böylece, hulule inananlarla diğer müşrikler arasında bir farkın bulunmadığı sabit 
olmuş olur.. Cenâb-ı Hak, cizyenin kabulünü, sadece onlara tahsis etmiştir. Zira 
onlar zahirde, kendilerini Hz. Musa ve İsa'ya mensup saymışlar ve kendilerinin, 
Tevrat ve İncil'le amel ettiklerini iddia etmişlerdir. İşte bu büyük iki peygamber, 
ve o iki zatın kitapları ve hak din üzere yaşayıp ölmüş olan cedleri hürmetine, 
Allah onlardan cizyenin kabul edilmesi hükmünü vermiştir. Aksi halde 


gerçekten, onlarla müşrikler arasında bir fark bulunmamaktadır. (18) 
Yahudilerin Hz. Uzeyr Hakkındaki İddiaları 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Yahudiler, "Uzeyr" Allah'ın oğludur" dediler" buyruğu ile 
ilgili şu görüşler bulunmaktadır: 

1) Ubeyd İbn Umeyr şöyle demektedir: "Bu sözü, ismi Fenhâs İbn Azüra olan 
bir tek yahudi söylemiştir." 

2) Said İbn Cübeyr ve İkrime'nin rivayetine göre de İbn Abbas da şöyle demiştir: 
"Bir grup yahudi Hz. Peygambere geldiler. Bunlar Sellam İbn Müşkim, Nu'mân 
İbn Evfâ ve Mâlik İbn es-Sayf idi. Onlar şöyle dediler: "Sen, kıblemizi 
terkettiğin ve Uzeyr'in Allah'ın oğlu olduğunu kabul etmediğin sürece, sana nasıl 
ittiba ederiz?.." İşte bunun üzerine bu ayet-i kerime nazil oldu.." Bu iki görüşe 
göre de bu mezhebi, itikadı benimseyenler, yahudilerin bazısıdır.. Ancak ne var 
ki Cenâb-ı Hak, cemâat ismini müfred, tek kimse hakkında kullanma hususunda 
Arapçada cari üslüba binâen, bu sözü {bu kimselere değil de) bütün yahudilere 
izafe etmiştir. Nitekim Arapça'da, belki de ömründe sadece bir ata binmiş olan 
birisi hakkında "Falanca, atlara biniyor'Ayine, belki de tek bir sultanla bir 
mecliste oturmuş birisi hakkında: (o "Falanca, sultanlarla oturup kalkar" 
denilmektedir. 


3) Belki de bu itikad, onlar arasında yaygındı; sonradan kesintiye uğradı. İşte 
Allah Teâlâ onların daha önce yaygın olan bu itikadını nakletti. Yahudilerin bunu 
inkâr etmelerine itibar edilmez. Çünkü Allah'ın onlardan naklettiği bu şey, daha 
doğrudur. 

Onların bu sözü söylemelerinin sebebi, İbn Abbas (r.a)'ın rivayet ettiği şu 
husustur: "Yahudiler Tevrat'a aldırmadılar ve hak olmayan şeylere göre amel 
ettiler. Bunun üzerine Allah Teâlâ da onlara Tevrat'ı unutturdu ve onu, onların 
hafızalarından sitdi. Bu sebeple Hz. Uzeyir, Allah'a çok yalvarıp yakardı da, 
Tevrat onun kalbine ve hafızasına yeniden döndü. O, bununla kavmini inzâr 
etmeye başladı. Yahudiler Uzeyr'i denediler ve onun samimi ve emin olduğunu 
gördüler. Bunun üzerine, "Bu iş, ancak Allah'ın oğlu olduğu için Uzeyir'e 
müyesser oldu" dediler. 

Kelbi şöyle demiştir: "Buhtunnasr, bütün yahudi âlimlerini öldürdü. Yahudilerin 
içinde Tevrat'ı bilen hiç kimse kalmadı." 

Süddi de şöyle demiştir: "Onları öldüren Amelikalılardır, Bu yüzden onların 
içinde Tevrat'ı biien hiç kimse kalmadı." İşte bu konuda söylenenlerin tamamı 


budur. H9] 
Hristiyanların Hz. İsa'yı Tanrılaştırmaları 


Cenâb-ı Hakk'ın, hristiyanların, "Mesih (İsa) Aİlah'tn oğludur" dediklerini 
nakletmesine gelince, bu açıktır. Fakat bu hususta şu şekilde bir problem vardır: 
Biz, Hz. İsa (a.s)'nın ve ashabının, insanları "Baba-Oğul" inancına davet 
etmekten beri (uzak) olduklarına kesin olarak inanıyoruz. Çünkü bu, küfür 
çeşitlerinin en fahişidir. Binâenaleyh böyle bir şey, peygamberlerin 
büyüklerinden olan birisine nasıl uygun düşer? Durum böylece olunca, 
hristiyanlardan Hz. İsa'yı sevenlerin tamamının, bu küfür üzerinde mutabakat 
sağlamış olmaları nasıl düşünülebilir? Bu yanlış inancı kim icad etmiştir ve o, 
nasıl olmuş da bunu Hz. İsa'ya mâl edebilmiştir? 

İşte bu probleme cevap olarak müfessirler şöyle demişlerdir: Hz. İsa (a.s)'nın 
göğe kaldırılmasından sonra da, Hz. İsa'ya tabi olanlar hak üzere idiler. Derken 
hr ist i yan I arla yahudiler arasında bir savaş oldu. Yahudilerin içerisinde, Pavlos 
denilen cesur birisi vardı. Bu, Hz. İsa'nın taraftarlarının bir çoğunu öldürdü. 
Sonra da yahudilere dönerek, "Eğer hak İsa ile ise biz kâfir olduk. Varacağımız 
yer, cehennemdir. Eğer onlar cennete, biz cehenneme girersek mahvolduk gitti! 
Dolayısıyle ben bir çare düşündüm: Hile kurup onları saptıracağım" dedi. 

Atını eğerledi ve yaptığı şeylerden ötürü zahiren (münafıkça) pişmanmış gibi 


göründü ve pişmanlığını belirtmek için başına topraklar atmaya başladı: "Bana 
gökten, "Sen hristiyan olmadığın müddetçe tevben (pişmanlığın) kabul değil" 
diye ses geldi. Ben tevbe ettim" dedi. Bunun üzerine hristiyanlar onu kiliseye 
aldılar ve o orada hiç çıkmadan bir yıl kalarak, İncil'i öğrendi. Böylece 
hristiyanlar ona inandılar ve onu sevdiler. O, daha sonra Beyt-i Makdis'e gitti ve 
yerine Nastür isminde bir adamı bıraktı. Nastür'a, İsa, Meryem ve İlah'ın üç 
(esas) olduğunu öğretti. Oradan da Rum diyarına gitti. Oradaki hristiyanlara da, 
"Lâhüt" ile "Nâsüf'u öğreterek, "Hz. İsa, ne insandır, ne cisimdir; o bir ilahtır" 
dedi. Adı Ya'kub olan bir adama da bunu Öğretti. Sonra adı "Melk" olan birisini 
çağırdı ve ona "ilah zail olmaz. İsa da zail olmadı (ölmedi)" dedi. Sonra bu üç 
adamı birden davet ederek, "Herbiriniz benim halifemsiniz. İnsanları (herbiriniz) 
kendi İncil'ine çağırsın. Andolsun ki Hz. İsa'yı rüyamda gördüm. O, benden razı 
idi. Ben yarın kendimi, Hz. İsa'nın rızası için keseceğim" dedi ve mezbahaya 
girerek kendisini öldürdü. Sonra bu üç kişiden her biri, insanları kendi görüş ve 
mezhebine davet etti. İşte hristiyanlar içine bu küfrün girişinin yerleşmesinin 
sebebi budur. 

Bu, Vahidi (r.h)'nin naklettiği bir husustur. Bana göre doğruya en yaktn olan 
şöyle demektir: "Belki de tıpkı "halil" (sevgili-dost) kelimesinin, Hz. İbrahim 
(a.s) için bir şeref payesi olarak kullanılması gibi, "İbn" (oğul) kelimesi de, Hz. 
İsa (a.s) hakkında, İncil'de bu manada (yani bir şeref ve mevki ifade etmek için) 
yer almıştır. Sonra da hristiyanlar, yahudilere olan düşmanlıklarından ve iki 
tarafın da diğer taraf hakkında aşın taşkınlık ve aleyhdarlığından dolayı, 
hristiyanlar ileri giderek bu "ibn" (oğul) kelimesini, zahiri olarak "gerçek oğul" 
manasında tefsir ettiler. Cahiller de buna inandılar ve böylece bu yanlış inanç, 
Hz, İsa'nın dinine tâbi olanlar arasında yayıldı. İşin gerçeğini en iyi Allah bilir. 


(120) 
Ayette Kıraat Farklılığı 


Asım, Kisâi ve Ebu Amrin râvisi Abdulvâris, kelimeyi otenvinli olarak y, 
şeklinde; diğer kıraat imamları ise, 

tenvinsiz clarak şeklinde okumuşlardır. Zeccâc, dil bakımından daha fasit 
şeklin, tenvinli okunuş olduğunu söylemiştir, Buna göre, Uzeyr kelimesi 
mübteda, kısmı onun haberidir. Bu durumda normal olarak, bunun tenvinli 
olması gerekir. "Uzeyir", ister Arapça, isterse a'cemi (Arapça'dan başka bir 
lisandan) olsun, "munsarıf'tır. Munsarıf oluşunun sebebi, şu iki şeydir: 

a) O, ism-i tasgir stgasındadır. Dolayısıyla, "Hüd*' ve "Lüt" kelimeleri gibi, 


a'cemi olsa da munsarıftır (tenvin ve cer kabul eder). 

b) Bu, ism-i tasgir sigasındadır. Halbuki a'cemi isimler, ism-i tasgir olmazlar. 
(Binâenaleyh onun Arapça olması gerekir.) 

Tenvinsiz kıraatin izahı da şöyledir: 

a) Bu kelime, a'cemi ve marifedir. Binâenaleyhitunun munsarıf olmaması 
gerekir. 

b) Ayetteki "ibn" (oğul) kelimesi sıfattır. Mübtedanın haberi ise mahzüftur. Buna 
göre kelamın takdiri, (Mj**J "Allah'ın oğlu Uzeyir, bizim ma'budumuzdur" 
şeklindedir. Abdulkahir el-Cürcâni bu izahı, "Delâilü'l-İ'câz" isimli kitabında 
tenkid eder ve şöyle der: "İsim, bir sıfat ile tavsif edilir, sonra da, onun için bir 
haber getirilirse, bu durumda, ismi tekzib eden (yalanlayan), haberi tenkid etmiş, 
sıfatı ise kabul etmiş olur. Binâenaleyh bunu inkardan maksat, şayet onların, 
"Allah'ın oğlu olan Uzeyir, bizim ma'budumuzdur" sözü ise, o zaman bu, sadece 
Uzeyir'in onların ma'budu oluşunu inkâr olup, Uzeyir'in Allah'ın oğlu olduğunu 
kabul etme manasına gelir. Halbuki bunun da bir küfür olduğu malumdur." Bana 
göre bu tenkid, zayıftır. Çünkü Cürcani'nin, herhangi bir insanın, herhangi bir 
şeyle mevsüf olan birisinden haber vermesi ve bu haberi de birisinin kabul 
etmemesi halinde, o kabul etmeyişin haber ite ilgili olacağı şeklindeki görüşü 
doğrudur. Ama "Bu, o vasfı kabul etmektir" şeklindeki görüşü kabul edilemez. 
Çünkü o insanın bu haberi, tekzib etmesinden, onun dışındaki kimselerin bunu 
tekzib etmeyip, doğrulayacaklarına bir delil gerekmez. Bu, "hitab detili"'ne 
mebni bir husustur. Hitab delili ise, bilhassa bu gibi yerlerde zayıftır. 

c) Ferrâ, "Uzeyr" kelimesindeki tenvin, (aslında) sakin nün harfidir. "İbnullah" 
*adesindeki "bâ" harfi de sakindir. Binâenaleyh burada iki sakin harf yanyana 
gelmiştir. İşte bundan ötürü telaffuzu hafifletmek için, tenvinin nunu 
hazfedilmiştir" demiş ve şu beyti nakletmiştir: "Onu pek de öyle revbekâr ve 
Allah'ı zikreden biri bulmadım. " 

Bil ki Allah Teâlâ onların bu durumunu nakledince, "Bu, onların 
ağızlarında geveledikleri sözleridir..." buyurur. Birisi şöyle diyebilir: Her söz 
ancak ağızdan çıkar. Öyleyse onların sözlerinin, böyle nitelenmesinin - kmetl 
nedir?" Buna birkaç şekilde cevap verilebilir: 

a) Bununla, "Bu, hiçbir akli delile dayanmayan bir sözdür" manası 
kastedilmiştir. 3inâenaleyh bu, hiçbir gerçekliği olmayıp, sadece onların 
ağızlarından çıkmış bir ;afızdır" demektir. Velhasıl onlar, dilleriyle bir söz 
söylediler, ama bu sözün akıl yanında hiçbir değeri yoktur. Çünkü ihtiyaçtan, 
şehvetten, zevciyyet hayatından, parçaları bulunmaktan münezzeh olduğu 
halde Allah Teâlâ'nın bir çocuğu Dulunduğunu söylemek, akıl yanında hiçbir 


değeri olmayan, bâttl bir sözdür. Bunun dt benzeri de, "(Onlar) ağızlarıyla 
kalblerinde olmayanı söylüyorlardı" (MAM Imran. 167) ayetinde ifade edilen 
husustur. 

b) İnsan, bazan bir mezhebi, ya kinayeli olarak, yahut da remiz ve tariz yoluyla 
:ercih ettiğini gösterir. Ama bunu açıkça belirtip, dili ile söyleyince, bu, o insanın 
o -tezhebi tercih ettiğini, ona taraftar olduğunu en açık bir şekilde göstermiş otur. 
Dolayısıyle bu ayetten maksad, onların, bu inançlarını açıkça ifade edip, onu asla 
izlemediklerini belirtmektir. 

c) Bundan maksad, onların halkı bu inanca davet etmeleridir. Bundan dolayı bu 
söz, onlann ağızlarına iyice yerleşir. Bundan murad. onların, halkı kendi 


inançlarına savet etmede ileri gitmiş olmalarıdır. u21] 
Daha Önceki Kâfirleri Taklid Etmeleri 


Daha sonra Cenâb-ı Hak 'Onlar bununla güya daha evvel küfredenlerin sözlerini 


taklid ediyorlar" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [22] 
Birinci Mesele 


Bu ifadenin tefsiri hususunda şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bununla. "Yahudi ve hristiyanların bu sözü, müşriklerin, "melekler Allah'ın 
kızlarıdır" şeklindeki sözlerine benzer" manası kastedilmiştir. 

b) Buradaki "Onlar" zamiri, hristiyanlara aittir. Yani, "Hristiyanların "Mesih 
(İsa), Allah'ın oğludur" şeklindeki sözleri, yahudilerin "Uzeyir, Allah'ın oğludur" 
şeklindeki sözlerine benzer" demektir. Çünkü yahudiler, bristiyanlardan daha 
öncedir. 

c) Hristiyanlann bu sözü, kendilerinden önce geçip gitmiş olan (atalarının) 


sözüne benzer, yani bu eski bir küfür olup, yeni icad edilmiş değildir. 123) 
İkinci Mesele 


Müdâhat "benzemek" demektir. Ferrâ şöyle demiştir: "Arapça'da bu fiil (Ona 
benzedim) şeklindedir." Bu fiil hakkında dilcilerin çoğunun görüşü budur. Şemir 
bu fiilin, "uymak, tâbi olmak" manasına geldiğini, nitekim Arapça'da,"Falanca, 


lalancaya tâbi oluyor" manasında denildiğini söylemiştir. (124) 


Üçüncü Mesele 


Âsim, bu fiili hemzeli olarak ve ha harfinin kesresi ile, (yudahiüne); diğer kıraat 
ımamları ise, hemzesiz 

olarak ve hâ'nm zammesi ite, yudahüne şeklinde okumuşlardır. Bu fiil 
tıpkı, ve £larji (geri bıraktı-tehir etti) fiili gibi, hem iiliü» şeklinde, hem de 
şeklinde kullanılmaktadır. Ahmed b. Yahya: "Bunu hemzeli okuma hususunda, 
hiç kimse Asım'a tabi olmamıştır. (Yani sadece o, bunu hemzeli okumuştur)" 
demiştir. 

Cenâb-ı Allah daha sonra, "Hay Allah kahredesice adamlar, nasıl da haktan 
döndürülüyorlar" buyurmuştur. Bu, "Onlar, sözleri son derece bozuk olduğu için, 
şaşılarak kendilerine böyle söylen ilmesine çok müstehaktırlar" demektir. 
Nitekim Arapça'da, "Bu millete bakın! Yırtıcı hayvanlara biniyorlar. Hay Allah 
kahredesiceler! Ne acaib iş yapıyorlar!" denilir. 

"döndürülüyorlar" demektir. Bunun masdarı olan "ifk", dönmek manasınadır. 
Nitekim, "Adam hayırdan döndü, vazgeçti" denilir. Yine "hayırdan dönmüş 
adam" manasında, denilir. Buna göre ayetteki tabiri, "deliller apaçık olduğu 
halde, onlar nasıl da haktan dönüp sapıtıyor ve Allah'a çocuk isnaü ediyorlar, 
hayret!.." demektir. Ayette bulunan bu "şaşma" manası, insanlar açısındandır. 
Yoksa Allah Teâlâ, hiç bir şeye şaşıp hayret etmez. Ayetteki bu üslüb, Arapların 
hitab üslublarına göre getirilmiştir. Allah Teâlâ onların hakkı bırakıp bâtılda ısrar 


edişleri karşısında, Hz. Peygamberi hayret etmeye davet etmiştir. (25) 
Ahbar Ve Ruhban Kelimelerinin İzahı 


"Onlar, Allah'ı bırakıp hahamlarını, rahiblerini ve Meryem oğlu Mesih'i rabier 
edindiler. Halbuki o (tanrı edindikleri) de ancak, bir olan Allah'a ibadet etmekle 
emrolunmuşlardı. O'ndan başka hiçbir tanrı yoktur. O, bunların şirk koştukları 
her şeyden münezzehtir" (Tevbe, 31"). 

Bil ki Allah Teala, "Onlar, Allah) bırakıp, bilginlerini, rahiblerini ve Meryem 
oğlu Mesih'i tanrı edindiler" buyurarak, yahudi ve hristiyanların bir çeşit şirk 


içinde olduklarını göstermiştir. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 1126) 
Birinci Mesele 


Ebu Ubeyde: "Ahbar, fakihler (din âlimleri) demektir" demiştir. Alimler, bu 
kelimenin müfredinin ne olduğu hususunda ihtilaf etmişler; bazıları bunun 


habr lafzı olduğunu, bazdan da hibr lafzı olduğunu söylemişlerdir. Esmâ'i: 
"Bunun müfredinin habr lafzı mı, hibr lafzı mı olduğunu bilemiyorum" demiştir. 
Ebu'l-Heysem de, "bu kelimenin müfredinin ancak habr olduğunu" söylemiş ve 
kesreli olanı kabul etmemiştir. Leys ve İbnu's-Sikkit ise: "Aslı ehl-i kitap olan, 
zımmi veya müslüman her alime hibr veya habr denilir'I demişlerdir. Me'âni 
alimleri, hibr, sanatıyla manaları süsleyen ve onları çok güzel izah eden alimdir" 
demişlerdir. 

"Râhtb", kalbinde korku ve haşyet yerleşmiş olan, korkunun izi yüzünde ve 
elbisesinde görünen kimsedir. Örfte "ahbâr", Hz. Harun (a.s.)'un çocuklarından 
itibaren yahudi âlimleri manasına; "ruhbanll ise, manastırlarda kalan hristiyan 


âlimleri manasına kullanılmıştır. 27) 
Tanrılaştırmanın Buradaki Manası 


Müfessirlerin çoğu şöyle demişlerdir: "Bu ayette yer alan "rabler"den maksad, o 
yahudi ve hristiyanların, âlim ve ruhbanlarının âlemin ilahları olduklarına 
inanmaları manası olmayıp, aksine o ahbar ve ruhbanlarına, hertürlü emir 
veyasaklarında itaat etmeleridir. Rivayet olunduğuna göre, Adiyy b. Hatim, 
henüz hristiyanken bir gün Hz. Peygamber (s.a.s.)e geldi. Hz. Peygamber o 
esnada Berâe (Tevbe) suresini okuyordu. O, bu ayete gelince, Adiyy: "Ben 
Peygamber'e "Biz, onlara tapmıyoruz ki?" dedim. Bunun üzerine, Hz. 
Peygamber (a.s.): "Onlar, Allah'ın helal kıldığını haram kılmıyorlar mı. bundan 
dolayı siz de onları haram kabul etmiyor musunuz? Yine o ruhban ve ahbar, 
Allah )n haram kıldığı şeyleri hela! saymıyorlar mı, böylece de sizler onları helal 
kabul etmiyor musunuz?" buyurdu. Ben de, "Evet" deyince, Hz. Peygamber 
(s.a.s.), 'İşte bu onlara ibadet etmek demektir" buyurdu" demiştir. 

Rebi' de şöyle der: Ben, Ebu'l-Âliye'ye, "İsrailoğulları arasındaki o rab edinme 
nasıl olmuş?" dediğimde, o şöyle dedi: "Hristiyan ve yahudiler çoğu kez, 
Allah'ın kitabında, âlimlerinin ve ruhbanlarının sözlerine muhalif sözler 
görüyorlardı, ama buna rağmen onların sözlerini alıyor ve Allah'ın kitabındaki 
hükmü kabul etmiyorlardı" Muhakkik alimlerin ve müctehidlerin sonuncusu 


hocamızL128! ve üstadımız şöyle dedi: "Fakihleri taklid eden bir grup kimse 
müşahade edip gördüm, Onlara bazı meseleler hakkında, Kur'an'dan pek çok 
ayet okudum. Onların inanç ve mezhebleri bu ayetlere uymuyordu. Onlar bu 
ayetleri kabul etmediler ve iltifat etmediler. Bana, şaşıp kaldılar. Adeta onlar, 
"Selefimizden bunların aksine gelen rivayetlere rağmen, nasıl bu ayetlerin 
zahirleri ile amel edilebilir?" diyorlardı. Sen, gerçekten iyice düşünürsen bu 


hastalığın, dünyada yaşayanların çoğunun damarlarına sirayet etmiş olduğunu 
görürsün." 

Eğer: "Allah Teâlâ, o yahudi ve hristiyanları, ahbar ve ruhbanlarına itaat 
etmelerinden dolayı, kâfir olduklarını bildirdiğine göre, fâsık (günahkâr) kimse 
de şeytana itaat etmiş olmaktadır. Dolayısıyla Haricilerin dediği gibi, fâsığın da 
kâfir olduğuna hükmetmek gerekmez mi?" denilirse, şöyle cevap verilir: "Fâsık 
(günahkâr), her ne kadar şeytanın günaha davetini kabul etmiş ise de, şeytanı 
gözünde büyütmemiş, aksine ona lanet etmiş ve ona değer vermemiştir. Fakat 
hristiyan ve yahudiler, din bilginlerinin ve ruhbanlarının sözlerini kabul ediyor, 
onlara son derece saygı duyuyorlar. Binaenaleyh bu iki durum arasındaki fark 


meydana çıkmaktadır. (129) 
Tanrılaştırmanın Bir Başka Anlamı 


Ayette bahsedilen, "Rab edinme" ile ilgili ikinci bir tefsir de şöyledir: Câhiller ve 
Haşviyye, şeyhlerine ve imamlarına (önderlerine) saygıda çok ileri gittikleri için, 
bazan onların tabiatları "hulul" ve "ittihad" inancına meyletmektedir. Bu şeyh, 
dünya peşinde ve dinden uzak biri ise, kendisine uyanlara, işin onların dediği ve 
inandığı gibi olduğu fikrini vermektedir. Ben, dinden uzak bazı düzenbaz 
şeyhlerin, tabi olanlara ve taraftariartna, kendisine secde etmelerini emrettiğini 
ve onlara: "Sizler benim kultarımsıntz" dediğini gördüm. İşte böylece o, 
taraftarlarına, hulul ve ittihad fikrini telkin ettiğini, bahusus kendisine tabi olan 
bazı ahmaklarla başbaşa Kaldığında çoğu zaman uluhiyyet iddiasında bile 
bulunduğunu tesbit ettim. Binâenaleyh bu husus, bu ümmet içerisinde bile 
müşahade edilip durulurken, böyle birşeyın geçmiş ümmetlerde bulunmuş 
olması nasıl yadırganır? 

Sözün özü şudur: Ayette bahsedilen "rab edinme"den, yahudi ve hristiyanların, 
Allah'ın hükmüne ters olan hususlarda, din alimlerine ve ruhbanlarına itaat etmiş 
olmaları manası kasdedilmiş olabileceği gibi, onların küfür (inkâr) sayılabilecek 
çeşitli şeyleri kabul etmiş olmaları ve bu sebeple Allah'ı inkâr etmiş olmaları 
manası da kastedilmiş olabilir. Böylece bu, onların, Allah'ı bırakarak, din 
alimlerini ve ruhbanlarını adetâ rab edinmeleri gibi olur. Bu ifade ile, yahudi ve 
hristiyanların ruhban ve ahbarları hakkında, (Allah'ın onlara) hulul ettiğine ve 
onlarla "ittihad" ettiğine inanmış olmaları manasının kastedilmiş olması da 
muhtemeldir. İşte bu dört husus, ümmet-i Muhammed'de de görülmüştür ve 


mevcuttur. (130) 


Ancak Bir Olan Allah'a Kulluk 


Allah Teâlâ daha sonra, "Halbuki onlar, ancak bir olan Allah'a ibadet etmekle 
emrolunmuşlardı" buyurur. Bu ifadenin manası açıktır. Bu hususu Tevrat ve İncil 
gibi diğer ilahi kitaplar da ortaya koymaktadır. Cenâb-ı Allah sonra da, "O'ndan 
başka hiçbir tanrı yoktur. O, bunların şirk koştukları herşeyden münezzehtir" 
buyurmuştur. Bu, "Cenab-ı Hakk'ı, emir vermede ve mükellefiyet yüklemede, 
secde edilme ve ibadet olunma hususunda ve sonsuz saygının ve yüceltmenin 
kendisine ait olması hususunda herhangi bir ortağı olmaktan, tenzih ve takdis 


ederiz" demektir. H3 
Hazreti Muhammed'in Peygamberliğinin Delilleri 


"Onlar Allah'ın nurunu ağızlarıyla (üfleyip) söndürmek isterler. Allah ise, ancak 


nurunu tamamlamayı ister, kâfirler hoş görmeseler de" (Tevbe, 33). (132) 
Allah Nurunu söndürmez 


Bil ki bu ayetin maksadı, yahudi ve hristiyanların reislerinden sâdır olan, çirkin 
fiillerden üçüncü bir çeşidini göstermektir. Bu da, o iferi gelenlerin, Hz. 
Peygamberin peygamberlik işini iptal ve onun şeriatının doğru, dininin sağlam 
olduğunu gösteren delilleri gizlemek için çalışmalarıdır. Ayette bahsedilen 
"nür"dan maksad, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in peygamberliğinin hak ve doğru 


olduğunu gösteren delillerdir. Bu deliller cidden pek çoktur: [133] 
Hz. Peygamber'in Risaletînin Delilleri 


1) O'nun elinde zuhur eden, güçlü ve kesin mucizeler... Çünkü mucize o 
peygamberin doğruluğuna ya delalet eder, yahut etmez.Binâenaleyh eğer 
doğruluğuna delil olması sözkonusu ise, mucizenin gerçekleştiği her seferinde 
doğruluğu kesin olarak ortaya çıkmış olur. Bu sebeple, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
risaletinin doğru olmuş olması gerekir. Yok eğer mucize, doğru ve sadık oluşun 
delili değil ise, bu, Hz. İsa ve Hz. Musa'nın nübüvvetini de zedeler. 

2) Hz. Peygamber ömrünün başından sonuna hiçbir eğitim ve öğretim görmemiş, 
hiçbir şeyden istifade etmemiş ve herhangi bir kitap mütalaa etmemiş olduğu 
halde, bu yüce Kur'an, O'nun dilinden zuhur etmiştir. Şu halde bu, Hz. 


Muhammed (s.a.s.)'in en büyük mucizesidir. 

3) Hz. Muhammed (s.a.s.)'in şeriatının özü, Allah'a ta'zim, sena, O'nun taatlarına 
boyun eğme ve nefsi dünya sevgisinden çevirip, ahiret saadetlerine yöneltmektir. 
Akıl da, Allah'a giden yolun ancak bu şekilde olduğuna delâlet eder. 

4) Hz, Peygamber (s.a.s.)'in şeriatı, her türlü kusur ve noksanlıktan uzaktır. 
Onda, Allah'a uygun olmayan şeylerin, Allah'a izafe edilmesi söz konusu 
değildir. Onda, Allah'tan başkasına da davet de yoktur. Hz. Peygamber (s.a.s.), 
büyük beldelere sahip ve hakim olmuştur. Ama bu, onun dünyayı önemsememe 
ve dünyaya "değer vermeme huyunu değiştirmemiştir. Halbuki eğer, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in gayesi 

dünya olsaydı, bu böyle kalmazdı. İşte bu durumlar, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in 
sözünün doğruluğu hususunda apaçık deliller ve kesin burhanlardır. 

İşte ontar, bu deiil ve burhanları, bozuk sözleri, tutarsız şüpheleri ve türlü hile ve 
tuzaklarıyla, boşa çıkarmaya uğraşmışlardır. Böylece bu gayret, âdeta güneşin 
nurunu üfleyerek söndürmeye çalışan kimsenin yaptığı şey gibi olmuştur. O nasıl 
bâtıl ve boş bir gayret ise, bu da böyledir. İşte ayetteki, "Onlar Allah'ın nurunu 


ağızlarıyla üfleyip söndürmek isterler..." tabiri ile, bu kastedilmiştir. [134] 
Allah Nurunu Tamamlamak İster 


Daha sonra Allah Teâlâ, Hz. Muhammed (s.a.s.)'e daha fazla yardım edeceğini, 
O'nun derece ve kemalini yücelteceğini vaadederek "Allah ise, ancak nurunu 
tamamlamayı ister, kâfirler hoş görmeseler de..." buyurmuştur, Eğer, "Arapça'da 
"Zeyd'in dışındaki hiçbir şeyden hoşlanmıyor veya herşeye kızıyorum" 
denilmesi caiz olmadığı halde, "Allah, ancak şuna karşı diretmez, yani ancak 
şunu ister" denilebilmiştir" denilirse, biz deriz ki: "Ayetteki o(diretir) lafzı, iş. 
(istemez) manasındadır. Buna göre ayet, 

"Allah, ancak bunu ister" manasındadır. Fakat ebâ, istememenin ileri derecesini 
ifade eder. Bu ise, men etmek ve imtina etmek demektir. Bunun delili, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in O IsUfe 1jSijİ #j "Bize zulmetmek isterlerse, bunu şiddetle 


reddederiz"L1331 


hadis-i şerifidir. Hz. Peygamber bu sözle övündü. Oysa, O'nun, zulmü kerih 
gördüğünden dolayı kendisini övmesi caiz değildir. Çünkü bu hem güçlü, hem 
de 

zayıf insanın söyleyebileceği bir sözdür. Yine -tNall ^ && "Falanca, zulme karşı 
diretti, onu istemedi" denilir. Bu, bizim söylediğimiz manadadır. 

Cenab-ı Hak, delilleri "nür" diye ifade etti. Çünkü nür, doğruya götürür. Deliller 


de, aynı şekilde dinlerdeki doğrulara götürür. 136) 
Allah Hak Dini Üstün Kılmıştır 


"O (Allah), Resulünü hidayet ve hak din ile gönderdi ki o dini bütün dinlere 
gâîib kıla... Müşrikler hoş görmeseler de" (Tevbe. 33). 

Bil ki Allah Teâlâ, düşmanların, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in peygamberliğini iptal 
etmeye gayret ettiklerini nakledip, kendisinin ise bu iptali istemediğini ve o 
peygamberin işini tamamlayacağını bildirince, bu tamamlamanın nasıl olacağını 
beyan ederek: "O (Allah). Resulünü hidayet ve hak din ile gönderdi..." 


buyurmuştur. U37] 
Dini Tamamlayıp Üstün Kılmanın Manası 


Bil ki, peygamberlerin durumunun kemâle ermesi, ancak şu şeylerin toplamı ile 
olur: 

a) Delil ve mucizelerin çokluğu, ki, bu ayettehüdâ "hidayet" ile ifade edilmiştir. 
b) Onun getirdiği dinin herkes için doğru, uygun, hikmetli, dünya ve ahiret 
menfaatlarına muvafık olduğunu ortaya koyacak birtakım şeyleri ihtiva etmesi, 
ki bu da ayette, "hak din" ile ifade edilmiştir. 

c) Onun getirdiği dinin diğer dinlere hükümran olması, onlardan üstün olması, 
kendisine zıd olanlara gâlib gelmesi ve onu inkâr edenleri delilleriyle ezmesi, ki 
bu da ayette "O dini bütün dinlere galip kıla..." ifadesi ile anlatılmıştır. 

Bil ki birşeye gâlib gelmek bazan delil ile, bazan çokluk ve bollukla, bazan da 
hükümran olup, üstün gelme ile olur. Allah Teâlâ'mn, bütün bunları müjdelediği 
malumdur. Halbuki ancak mevcut olmayan, ama ileride olacak birşeyin 
müjdelenmesi caizdir. Bu dinin delillerle galip (üstün) olduğu, bilinen ve kabul 
edilen bir husustur. O halde gereken, bu ayette bahsedilen üstünlüğü, hükümran 


olarak üstün gelme manasına hamletmektir. [138] 
Diğer Dinlerin Devamına Ne Dersiniz? 


Buna göre şayet, "Hak Teâlâ'mn, "O dini, bütün dinlere galip kılsın diye..." 
ifadesi, bu dinin, bütün dinlere galip gelmesini iktizâ eder. Halbuki durum böyle 
değildir. Zira İslâm, Hindistan'da, Çin'de, Rum diyarında ve diğer küfür 
beldelerinde, diğer dinlere galip gelememiştir!" denilirse, biz de deriz ki, ulemâ 


buna ovan vermiştir. 

Birinci yön: İslâm'ın hilafına olan bütün dinlerin mensuplarını, bütün yerlerde 
olmasa dahi, bazı yerlerde müslümanlar ezmiş ve onlara galip gelmişlerdir. Bu 
cümleden olarak, müslümanlar mesela yahudileri kahretmiş ve onları İslâm 
topraklarından çıkarmışlardır. Şam topraklarındaki hristiyanlara da galip 
gelmişler, bu Şam topraklarını Rum diyarından ve batıdan izleyen mıntıkaları da 
ele geçirmişlerdir. Yine, müslümanlar mecusilere, kendi mülkleri üzerinde 
oldukları halde galip gelmişler ve yine, Türk ve Hind topraklarına komşu olan 
pek çok beldede putperestlere de üstün ve galip gelmişlerdir. Diğer dinlere karşı 
üstünlüğü de böyle olmuştur. Böylece, Allah Teâlâ'nin bu ayetle haber verdiği 
husus tahakkuk etmiş ve bizzat gerçekleşmiştir. O halde bu, gayb'den bir haber 
verme ve böylece det bir mucize olmuştur. 

İkinci yön: Ebu Hureyre (r.a.)'njn şöyte dediği rivayet edilmiştir: "Bu, Allah 
Teâlâ'nin, İslâm'ı bütün dinlerden üstün kılacağına dair bir va'adidir. Bu 
va'adin ' tamamlanması ise ancak, Hz. İsa (âhir zamanda) zuhur ettiği 
zaman olacaktır..." 

Süddi de şöyle demiştir: "Bu, Mehdi zuhur ettiği zaman tamamlanacaktır. O 
zaman herkes, ya İslâm'a girecek, yahut da "haraç" verecektir. " 

Üçüncü yön: Bununla, İslâm'ın, Arap yarımadasında bulunan bütün dinlere galip 
gelmesi kasdedilmiştir. Bu da gerçekleşmiş ve tahakkuk etmiştir. Zira Allah 
Teâlâ o yarımadada hiçbir kâfir bırakmamıştır. 

Dördüncü yön: Bu ifadeyle murad edilen, "Cenâb-ı Hakk'ın o dine mensup olan 
kimseleri, dinin ahkâmının ve yasalarının tamamına muvaffak kılması ve onları 
ona tamamiyle muttali kılmasıdır. Böylece de, o kimseye, bu din hakkında 
herhangi bir şeyin gizli ve kapalı kalmamasıdır." 

Beşinci yön: Cenâb-ı Hak, bu tabirle bu dini hüccet ve açıklama ile galip ve 
üstün getireceğini murad etmiştir. Ancak ne var ki bu görüş zayıftır; çünkü Allah 
Teâlâ, bunu ilerde yapacağını va'adetmiştir. Halbuki hüccet ve beyanlar ile dini 
takviye etmek, İslâm'ın başlangıcında söz konusu idi. 

Buna şu şekilde de cevap vermek mümkündür: İslâm dininin ilk yıllarında 
mü'minlerin zayıf olmaları, kâfirlerin hükümran olmaları ve kâfirlerin, diğer 
insanları İslâm'ın delilleri hususunda düşünmekten men etmiş olmaları sebebiyle 
şüpheler çok idi. Ama, İslâm Devleti kuvvetlendikten sonra, kâfirler acze 
düştüler. Şüpheler zayıfladı, böylece de, İslâm'ın delillerinin zuhuru ise 
kuvvetlendi. Binâenaleyh, bu ayetteki müjdeden maksat, bu kuvvetin ve gücün 


artmasıdır. 39] 


O Ruhbanlarla Mevcut Bazı Kimseleri Mukayese 


"Ey iman edenler, şu muhakkak ki, hahamların ve râhiblerin pekçoğu bâtıl 
yollarla, insanların mallarını yerler. Onları Allah'ın yolundan men ederler. Altın 
ve gümüş yığıp onları Allah yolunda harcamayanlar yok mu? İşte bunlara pek 
acıklı bir azabı müjdele! O gün ki bunlar, cehennem ateşinin içinde kızdırılacak 
da o kimselerin alınları, böğürleri ve sırtlan bunlarla dağlanacak, "işte bu, 
denilecek, nefisleriniz için toplayıp sakladıklarınız! Artık saklayıp istif ettiğiniz 
bu nesnelerin acısını haydi tadın!" 34-35). 

Bil ki Allah Teâlâ, yahüdi ve hristiyaniartn önderlerini, âlim ve rahiblerini, 
kibirli, zorba olmak, rububiyyet iddiasında bulunmak ve \nsan\ava tepeden 
bakmak gibi sıfatlarla nitelendirince kibirli ve zorba olmanın, rububiyyet 
iddiasında bulunmanın maksadının, haksız bir şekilde insanların mallarını almak 
olduğuna dikkat çekmek amacıyla, bu ayette de, onların, halkın mallarını almaya 
düşkün olduklarını bildirmiştir. Yemin ederim ki, kim manastırdakilerle, 
zamanımızdaki düzenbazların hallerini iyice düşünürse, bu ayetlerin, sanki sırf 
onların durum ve hallerini açıklamak için indirildiğini görür. Binâenaleyh sen, 
onlardan her birinin dünyaya iltifat etmediğini, dünyadaki hiçbir şeyle asla 
ilgilenmediğini, temizlik ve masumiyyette, tıpkı mukarreb melekler gibi 
olduğunu iddia ettiğini görürsün. Ama durum, bir yufkayı, bir ekmeği elde 
etmeye varıp dayandığında, sen onun canı pahasına ona atıldığını ve onu elde 
etmek uğruna, zillet ve alçaklığın en aşağısına bile katlandığını müşahade 
edersin. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [140] 
Birinci Mesele 


Sen örfe göre, yahudi alimlerine "ahbâr", hristiyan âlimlerine de "ruhban" 
denildiğini biliyorsun. Allah Teâlâ, onlardan pek çoğunun, insanların mallarını 
haksız yere yediklerini beyan buyurmuştur ki, bu hususta birkaç bahis 


bulunmaktadır: HHJ 
Bâtılda İttifak Edilmesi Nadirdir 
Birinci bahis: Allah Teâlâ. bu yeme işini, bu yolun, hepsinin değil de bir 


kısmının yolu olduğuna delâlet etsin diye, "onlardan pek çoğu..." tabiri ile 
kayıtlamıştır. Çünkü, dünyada daima, hakka gönül verenler de bulunur. 


Herkesin, bâtılda ittifak etmesi, âdeta imkânsız gibidir. Bu, nasıl ki bu ümmetin 
bâtılda icmâ etmeyeceğini düşündürüyorsa, aynı şekilde diğer ümmetlerin de 


böyle olmayacağını ihsas ettirmektedir. [142] 
Yararlanma Hakkında Mecazen "Yemek" Tabiri 


İkinci bahis: Allah, malları alma işini, "yerler" tabiriyle açıklamıştır. Bu mecazın 
sebebi şudur: Mal biriktirmenin en büyük gayesi, onu yemektir.. Böylece Allah, 
bu işi, maksatlarının en büyüğü ile isimlendirmiştir. Veyahut da şöyle denebilir: 
Bir şey yiyen kimse, onu kendi yanına çekip almış ve başkasının ona ulaşmasına 
mani olmuştur. Binâenaleyh, mal biriktiren kimse de, o malları kendi yanına 
almış ve onların, başkasına gitmesine mani olmuştur. Yeme ile almak arasında 
işte bu yönden bir benzerlik bulununca, Cenâb-ı Hak, alma işini "yemek" fiiliyle 
ifade etti. 

Şöyle de denilmesi mümkündür: İnsanların malını alan kimseden, o malı geri 
vermesi istendiğinde: "Onu yedim; ondan geriye bir şey bırakmadım... Bunun 
için onu geri veremem!" der. İşte bu sebepten dolayı, "almak" işi, "yemek" 


fiiliyle ifade edilmiştir. [143] 
Bâtıl Yollarla Yeme 


Üçüncü bahis: Cenâb-ı Hak, "bâtıl yollarla insanların mallarım yerler" 
buyurmuştur. Alimler, bu ayette geçen "bâtıl"ın ne anlama geldiği hususunda 
aşağıdaki şekillerde ihtilâf etmişlerdir: 

a) Onlar, şer'i hususlarda hükümleri hafifletmek ve gevşeklik ve müsamaha 
göstermek için, rüşvet alıyorlardı. 

b) Onlar, halkın ve toplumun yanında, Allah'ın rızâsını elde etmenin yolunun 
ancak kendilerine hizmet ve itaat ile, kendilerinin rıza ve hoşnutluğunun 
kazanılması suretiyle elde edilebileceğini iddia ediyorlardı. Halk da o yalanlara 
aldanıyordu. 

c) Tevrat, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in peygamber olarak gönderileceğine delalet 
eden pek çok ayet ihtiva etmekteydi. Bu sebeple, "ahbâr" ve "ruhbân"lar, o 
ayetlerinvanlıs birtakım açıklamalarda bulunuyor ve ayetleri, birtakım bâtıl ve 
yaniış manalara hamlediyorlardı.. Böylece de avam halkın kalbini hoşnut ediyor, 
onlardan rüşvet alıyorlardı. 

d) Onlar, avam halkın yanında, hak dinin kendilerinin dini olduğunu 
söylüyorlardı. Halk da bunu kabul edince, onlar, "Hak olan dini güçlendirmek 


vâcibtir" diyorlar, sonra da şunu ilave ediyorlardı: "Bunu güçlendirmenin yolu 
ancak, o fukahâ (ahbâr ve ruhban)' tn, son derece zengin olmasıdır. İşte bu yolla 
da halkı, ve onların mallarını, kendilerine hizmet etme hususunda âdeta seferber 
ediyorlardı. İşte ayette bahsedilen "bâtıl'dan murad, ahbâr ve ruhbân'ın 
mallarını, bu yolla yemeleridir. Bu husus, tamamiyle, zamanımızdakiler için de 
söz konusudur ki bu, ekseri cahil ve müzevvirlerin, avam ve câhil halkın malını 


yemek için başvurmuş olduğu yoldur. 144) 
Rahiplerin İslâm'a Girmeyişlerinin Sebebi 


Daha sonra Cenâb-t Hak, "Onları Allah n yolundan men ederler" buyurmuştur. 
Bu böyledir; çünkü onlar, kendilerine tabi olmayı temin etmek için insanları 
öldürüyor ve zamanlarındaki halkın ve âlimlerin hayırlılarına tabi olmaktan 
onları men ediyorlardı... Hz. Muhammed (s.a.s.) zamanında da, içlerinden hayırlı 
olanlara (mesela Abdullah İbn Selâm) tâbi olmaktan men etme hususunda da, 
alabildiğine bütün hile ve tuzaklara başvuruyorlardı. 

Musannif (r.h) şöyle demektedir: "Dünyada, halkın son ve nihai amacı, mal ve 
makam elde etmektir. Böylece Allah Teâlâ, "ahbâr" ve "ruhbân"ın da, kalblerinin 
bu iki şeyle yanıp tutuştuğunu beyan etmektedir. Binâenaleyh mal, Hak Teâlâ'nın 
"bâtılyollarla, insanların mallarını yerler...": makam da, Cenâb-ı Hakk'ın, "onları 
Allah'ın yolundan men ederler" buyruğundan anlaşılmaktadır. Çünkü onlar, Hz. 
Muhammed'in hak üzere olduğunu kabul etselerdi, O'na ittiba etmeleri gerekirdi. 
Bu durumda da, onların vermiş olduğu hüküm geçersiz olup, saygınlıkları da 
sona erecekti, İşte böyle bir korku ve endişeden dolayı, onlar Hz. Muhammed'e 
ittiba etmeyi men etmek, şüpheler atmak, çeşitli hile ve tuzaklar hazırlamak ve 
halkı, hak dini kabul etmekten ve sahih, doğru olan yola uymaktan 


uzaklaştırmak hususunda, bütün güçlerini sarfediyorlardı. 145) 
Altın Yığıp İnfak Etmeyenler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Altın ve gümüş yığıp da onları Allah yolunda 
harcamayanlar yok mu? işte bunlara pek acıklı bir azabı muştula!” buyurmuştur. 


Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: H46] 


EbuZerr(ra)'in "Kenz"iTefsiri 


Cenâb-ı Hakk'ın, "ki onlar... ifadesiyle ilgili olarak şu üç ihtimal bulunmaktadır: 
a) Bununla, o "ahbâr" ve "ruhban" murad edilmiştir. 

b) Bazılarının dediğine göre bu, yeni başlayan bir cümle olup, bununla 
müslümanlardan zekât vermeyenler murad edilmiştir. 

c) Bununla ister "ahbâr"dan, ister "ruhbân"dan, isterse müslümanlardan olsun, 
mal biriktirip de, onun zekâtını vermeyenler kasdedilmiştir. 

Bu lafzın, bu üç ihtimalden her birine muhtemel olduğunda şüphe 
bulunmamaktadır. Zeyd İbn Vehb'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ebu Zerr'e 
rastladım. "Ya Ebâ Zerr, seni bu beldeye getiren saik nedir?" dedim. Bunun 
okudum da 

bunun üzerine Muaviye: "Bu ayet, ehl-i kitab hakkında nazil oldu" dedi. Ben de: 
"Bu ayet, hem ontar, hem de bizim hakkımızdadır" dedim. İşte, Muaviye ile 
benim aramdaki ayrılığın sebebi bu oldu. Bunun üzerine Osman: "Yanıma gel!" 
diye yazdı. Medine'ye geldiğimde, insanlar benden, daha önce sanki beni hiç 
görmemişler gibi köşe bucak kaçmaya başladılar. Ben bu durumu Osman'a 
şikayet edince, o bana, "Buradan biraz uzaklaş!" dedi. Ben de bunun üzerine, 
"Allah'a yemin ederim ki ben, söylediğim sözden geri dönmeyeceğim " dedim." 
Ahnef'in de şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Medine'ye geldiğimde, Ebu Zerr'i 
şöyle derken gördüm: "Kâfirleri, cehennem ateşinde kızdırılmış bir taş ile 
müjdele. Bu taş, onlardan her birinin iki memesi ucuna bırakılacak da, böylece o 
taş onun boyun kökünü delip çıkacak, bu şekilde onun vücudunu terkedecek ve 
yine bu taş, onun boyun köküne konulacak da, böylece o taş onun iki memesinin 
ucundan söküp çıkacak! " Oradakiler bunu duyunca, Ebu Zerr'i terkettiler. Ben, 
yanına sokularak ona: "Ben onların, senin onlara söylediğinden 
hoşlanmadıklarını gördüm " dedim. Bunun üzerine o, "Kureyş'te bundan başka 
ne tesir uyandıracağı beklenebilirdi ki?" dedi. 

Efendi Hazretleri (r.h) şöyte demiştir: "Bu vaid ve tehdidin, bahsi geçenlere, yani 
ehl-i kitaba has kılınması düşünülürse, o zaman kelamın takdiri, Allah Teâlâ 
onları, "batı! yollarla, insanların mallarını yerler" ifadesiyle, insanların mallarını 
almaya son derece düşkün ve haris olmakla, "altın ve gümüş yığıp da..*' 
ifadesiyle de, kendi mallarının zekatını vermekten bütün güçleriyle kaçmak ve 
son derece cimri davranmakla vasfetmiş olur..." şeklinde olur. Yok, eğer 
bununla, Müslümanlardan zekâtını vermeyenler kastedilmiş olursa, o zaman da 
takdir-i kelam: "Alfan Teâlâ, o ehl-i kitabın (ahbâr ve ruhbanının), haksız yere 
insanların mallarını almaya son derece düşkün ve haris olmadaki tavır ve 
davranışlarının çirkinliğini tavsif etmiş, sonra da müslümanları, matlarının 


zekâtlarını vermeye teşvik ederek, zekâtını vermeyenler hakkında da, bu şiddetli 
tehdidi beyan buyurmuştur " şeklinde olur. Yok eğer bununla hepsi murad 
edilmişse, o zaman ifadenin takdiri; "Allah onları, haksız yere insanların 
mallarını almak konusunda aşırı istek ve hırsla vasfetmiş, sonra da, "Haksız yere 
kendi malını yığıp istif edip bunun zekâtını vermeyen kimselerin hali bu olursa, 
başkasının malını, haksız yere, hile yaparak ve düzen kurarak almak için çaba 
sarfeden kimsenin durumu nice olur?" demek suretiyle, malının zekâtını 


vermeyen kimselerle ilgili tehdidi de, işte bunun peşinden getirmiştir. HAT 
Kenz Ne Demektir? 


a) Arapça'da, "kenz" kelimesinin aslı, biriktirmek, bir arava getirmektir. Bir 
araya getirilen ve birbirine katılan her şeye "kenz" denilmektedir. Nitekim, 
parçaları bir araya getirildiğinde "Bu, parçaları bir araya getirilmiş olan bir 
cisimdir" denilir. Sahabenin âlimleri, bu ayette tenkid edilen "kenz" ile neyin 
mu/ad edildiği hususunda farklı görüşlere sahiptirler. Bu cümleden olarak, 
sahabe âlimlerinin ekserisi, bunun zekâtı verilmeyen mal olduğunu 
söylemişlerdir. Ömer İbnu'l-Hattab (r.a.): "Zekâtını verdiğin her şey, kenz 
değildir" derken, İbnÖmerde: "Velev ki yedi kat yerin altında otsun, zekâtını 
verdiğin her şey, kenz değildir; ama, yerin üstünde dahi olsa, zekâtını 
vermediğin her şey kenz'dir" buyurmuştur. Cabir (ra.) de şöyle demiştir: 
"Malının sadakasını verdiğin zaman, sen, o malın şerrini ondan def etmiş, 
savuşturmuş olursun. İşte bu mal, kenz olmaz." İbn Abbas (ra.): "Cenab-ı 
Hakk'ın, "Onları Allah yolunda harcamazlarI' ayetinde, Cenâb-ı Hak, zekâtını 
vermeyen kimseleri murad etmiştir" demiştir. 

Kâdi ise şöyle demektedir: "Bu manayı, zekât vermemeye tahsis etmeye imkân 
yoktur. Aksine gerekli olan, şöyle denilmesidir: Kenz, içinden verilmesi vâcib 
olan kısmın, çıkarılıp veritmediği maldır. Bu hususta zekât, keffaretler için 
verilmesi gerekli olan şeyler, hacc veya cum'a için yerekli olan harcamalar, dini, 
hukuki hususlar ile, kişinin çoluk çocuğuna yapacağı harcamalar, telef ettiği 
şeylerin tazminatı ve suçların "erş" (diyet)leri olarak verilmesi gerekli olan 
mallar arasında bir fark bulunmamaktadır. Bütün bu kısımların bu tehdidin 
hükmüne dahil olması gerekir. " 

b) Çok mal bir araya getirilip biriktirildiğinde, zekâtı ister verilsin, isterse 
verilmesin, bu mal, kınanmış "kenz" durumundadır. Birinci görüşü savunanlar, 
görüşlerinin doğruluğuna şunları delil getirmişlerdir: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın "kazandığı kendi faydasınadır..." (Bakara, 286) ifadesinin 


umum olmasıdır. Çünkü bu, insanın kazanıp elde ettiği şeyin, onun hakkı 
olduğuna delâlet etmektedir. Hak Teâlâ'nın, "O. sizden mallarınızı da istemez..." 
(Muhammed.36)ayeti de böyledir. Hz Peygamber (s.a.s.) de, "Salih mal, salih 


kimse için ne kadar güzeldir!"L148) "Herkes, kendi kazandığına d'jha lâyıktır" ve 
"Zekâtı verilen her mal, bâtını (saklanabilen) 
dahi olsa, "kenz" değildir. Ama. zekât verilecek miktara ulaşıp da, zekâtı 


verilmeyen her mal da. zahiri (saklanamaz) olsa dahi, "kenz"dir" 49] 
buyurmuştur. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s.) zamanında, Hz. Osman, Abdurrahman İbn Avf gibi bir 
grup (zengin) şahsiyetler bulunuyordu ki, Hz. Peygamber onları mü'minlerin 
büyüklerinden addediyordu. 

3) Hz. Peygamber (s.a.s.) (kişi) hastalandığında malının üçde birini veya daha 
azını vasiyyet etmesine teşvik ediyordu. o Şayet, mal biriktirmek haram olmuş 
olsaydı, o zaman Hz. Peygamber (s.a.s.), hasta olan kimseye malının tamamını 
tasadduk etmesini söylerdi. Bundan da öteye Hz, Peygamber, hasta olmayan 
kimseye, sağlam olduğu, sıhhatli olduğu zaman da bunu emrederdi. 

İkinci görüşü benimseyenler de, şunları ileri sürmüşlerdir: 

1) Bu ayetin, umüm olması. Bu ayetin zahirinin, mal biriktirmenin yasak 
olduğuna defâlet ettiğinde bir şüphe yoktur. Öyleyse, zekâtı verildikten sonra 
mal biriktirmenin mubah olduğunu söylemek, ayetin zahiri manasını terketmek 
demektir. Bu sebeple, bu manaya ancak ayrı bir delil ile gidilebilir. 

2) Salim İbn Cad'ın rivayet etmiş olduğu şu husustur: Bu ayet nazil olunca. Hz. 


Peygamber (s.a.s.) üç defa, "Kahrolsun altın, kahrolsun gümüş!" H50] 
buyurmuştur. Bunun üzerine ashâb, Hz. Peygamber'e "Hangi malı edinelim, 
biriktirelim?" dediklerinde O: "Zikreden bir dil, huşu duyan birkalb ve sizden 
birinize dini hususlarda yardımcı olan bir eş" buyurdu. 

Yine, Hz. Peygamber, "Kim. altını veya gümüşü yığarsa, o kimse, bunlarla 


dağlanır" HS buyurdu. Derken, bir adam öldü de, onun cebinde bir dinar 
bulundu. Bunun üzerine Hz. Peygamber, 'İşte bir dağlanma (sebebi...)" der. 
Derken, bir başkası öldü, onun da cebinde iki dinar bulundu. Bunun üzerine de 
Hz. Peygamber (s.a.s.), "işte, iki dağlanma (sebebi)!" dedi. 

3) Bu konuda, sahabe (r.a.)'den rivayet edilen haberler... Bu cümleden olarak 
Hz. Ali: "Dört bin dinardan fazla olan her mal, ister zekâtı verilsin isterse 
verilmesin "kenz"dir" demiştir. Ebu Hureyre <r.a.): "Kendisiyle sahibinin 
dağlanacağı her altın veya her gümüş "kenz"dir" der. Ebu'd-Derdâ'dan da şu 
rivayet edilmiştir: O, bir kervanın mal getirdiğini gördüğünde, yüksek bir yere 


tırmanarak şöyle derdi: "Bu kervan, ateş yüklü olarak geldi. "Kenz" 
(hazine) yığanları, alınlarından, böğürlerinden, sırtlarından ve karınlarından 
dağlanma ile müjdele. " 

4) Allah Teâlâ, kendileri vasıtasıyla ihtiyaçlar giderilsin diye, malları yaratmıştır. 
Binâenaleyh, insanın ihtiyacını giderebileceği miktarda malı bulunur da, sonra 
da ondan fazlasını biriktirirse, ihtiyacından fazla olduğu için ve onu, kendisiyle 
ihtiyacını giderecek olan bir başkasına vermediği için, o kimse (gerçek anlamda) 
o malından yararlanamaz. Böylece de bu insan, ihtiyaç fazlası malını 
vermemesi sebebiyle. o malın hikmetinin zuhur etmesine ve Allah'ın lütfunun 
diğer kullarına geçmesine mani olmuş olur. 

Bil ki, doğru olan şey, şöyle denilmesidir: Evlâ olan, dinini taleb eden bir 
kimsenin, çok mal biriktirmemesidir. Ancak ne var ki dinin zahiri hükümlerine 
göre de, bu men edilmemiştir. Binâenaleyh, birincisi takvaya, ikincisi de 
fetva'nın zahirine hamledilmiştir. Ama evlâ olanın, çok mal biriktirme 
arzusundan sakınmak olduğunun izahına gelince, bunu şu şekilde açıklayabiliriz: 


[152] 
Tercihe Değer Olan, Mal Biriktirmemektir 


Birinci vecih1l. İnsan, bu şey\ sevip de, onu daha çok eUJe eder ve onu e\de 
etmesinden dolayı da çok haz ve lezzet duyarsa, o kimsenin ona olan sevgisi 
daha çok ve meyli de daha güçlü olur. Bu sebeple insan, fakir olduğu zaman, 
sanki o kimse, maldan istifade etme lezzetini tadmamış ve o lezzetten habersiz 
olmuş gibi olur. Binâenaleyh, o kimse az miktar mala sahip olduğunda, duyduğu 
lezzet de o kadar olur; aynı şekilde meyli de bu şekilde olur. Ama, onun malı ne 
zaman cogalırsa, onun o maldan duyduğu lezzet de o kadar fazla olur. Ve onun, o 
malı arzulama ve onu elde etme meyli de o şekilde şiddetli olur. Böylece, çok 
mal edinmenin, onu taleb etmedeki'hırs ve isteği çoğaltmanın bir sebebi olduğu 
sabit olur. Bundan dolayı hırs, ruhu, bedeni ve kalbini yorar; zararı da büyük 
olur. Binâenaleyh, insanın kendi nefsini zarara sokmaktan kaçınması gerekir. 

Hem biz, her ne zaman mal çok olursa, hırsın da o kadar şiddetleneceğini beyan 
ettik. Binâenaleyh biz, onun mal peşinde olmasının, bu arzusunun sona ereceği 
ve hırsının biteceği bir noktaya varacağını tahmin etsek, andolsun ki insan o 
noktaya varma hususunda da gayret gösterir. Ama, her ne zaman maf edinme 
arzusu çok olduğunda, o mal edinme hırsından meydana gelen zarar da o 
nisbette çok olduğu ve bu zararın ve bu talebin de bir nihayeti olmadığı delil ile 
sübut bulunca, insanın daha baştan bu şeyleri terketmesi gerekir. Nitekim şair, 


"Bir iş hakkındaki kanaat ve tutum (bazan) öyle bir sona ulaşır ki, O'nun bu 
sonu, başka bir başlangıca dönüşür..." demiştir. 

İkinci vecih: Mal kazanmak, zor ve güç iştir. Ama, kazandıktan sonra, onu 
muhafaza etmek daha zor, daha güç ve daha çetin olur. Binâenaleyh, insan ömrü 
boyunca, bazan mal kazanma isteği, bazan da onu muhafaza etmenin yorgunluğu 
içinde kalakalır da, daha sonra da ondan çok az faydalanır, en sonunda da o 
malını, hasretler ve iç geçirmelerle beraber bırakıp gider ki, işte bu da apaçık bir 
hüsrandır. 

Üçüncü vecih: Mal ve makam çokluğu, azgınlığa sebep olur, Nitekim, Cenâb-ı 
Hak, "Çünkü insan, kendisini ihtiyaçtan müstağni gördü diye, muhakkak ki azar" 
(Aiak, e-?) buyurmuştur. Tuğyan, kutun Rahman'ın rıza makamına ulaşmasına 
mani olur ve onu, hüsran ve hızlana düşürür. 

Dördüncü vecih: Allah Teâlâ zekatı farz kılmıştır. Bu, malı noksaniaştırma 
hususunda bir gayret sarfetmedir. Şu halde onu çoğaltmak bir fazilet olsaydı, 
şeriat onu noksanlaştırmaya gayret etmezdi. 

Buna göre şayet, "Hz. Peygamber (s.a.s.) niçin Veren el, alan elden daha 


hayırlıdır" H53] buyurmuştur?" denilirse, biz deriz ki: O kimse, o az malı 
verdiği için, ( hayırlılık sıfatı, elin yüksekte olmasını ifade etmiştir ). Onun 
malında bu az noksanlığın meydana gelmesi sebebiyle, o kimse için "hayırlılık" 
sıfatı; o az miktar» da fakir aldığı için, "alt olmak" vasfı meydana gelmiştir. 


(154| 
Üçüncü Mesele 


Zekatı vermeyenleri tehdit eden, pekçok haber gelmiştir. Ama, paranın zekatını 
vermeme hususuna gelince, bu Cenâb-ı Hakk'ın, "O 3ün ki bunlar, cehennem 
ateşinin içinde kızdırılacak da o kimselerin alınları, böğürleri ve sırtlan bunlarla 
dağlanacak..." ayetinde ele alınmıştır. 

Hayvanların zekatını vermeme işine gelince, bu da hadiste şu şekilde ifade 
edilmiştir: Allah Teâlâ, zekatlarını vermeyen sürü sahiplerine azâb eder. Cenab-ı 
Hak bunu şu şekilde yapar: O sürüleri, cüssece en büyükleri olan hayvanın 
biçimine sokarak, o kimselerin üzerine sevkeder. Böylece o hayvanlar, kendi 
sahiplerine uğrarlar ve onları tırnaklarıyla çiğner, boynuzlarıyla da süserler. Ardı 
arası kesilmeksizin, bu hayvanlar sahiplerini böylece çiğnerler. Ve bu iş, 


ınsanların hesabı bitinceye kadar devam eder. H53) 


Zinet Eşyasının Zekâtı 


Bize göre sahih olan, zinetlerde de zekat vermenin farz olduğudur. Bunun delili 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Altını ve gümüşü yığıp da onları Allah yolunda 
harcamayanlar yok mur İşte bunlara pek acıklı bir azabı muştula " ayetidir. 
Buna göre şayet, "Bu tehdit, kadıntarı değil, sadece erkekleri içine alır" denilirse, 
biz deriz ki: 

Biz, kadını için zinet alan erkek hakkında konuşmaktayız. Hem bu tehdidin, altın 
ve gümüş yığmaya terettüb etmiş olması, münasib olan bir vasfa terettüb eden 
bir hükümdür. Bu vastf da, o malı biriktirmenin, o kimsenin, kendisinin o mala 
ihtiyacı olmadığı halde, muhtaç olanlara vermesine mani olmasıdır. Çünkü, şayet 
o kimse, o malı harcamaya ihtiyaç hissetseydi, onu biriktirmezdi. Muhtaç 
olmayanın, o malı muhtaç olandan men etmeye teşebbüs etmesi, onun da böyle 
bir mal biriktirmekten men edilmesine uygun düşmektedir. Böylece bu tehdidin, 
kendisine münasib bir vasfa dayandığı sabit olmuş olur. Kendisine münasib bir 
vasıftan sonra zikredilen o hükmün, o vasfa bağlanması gerekir. Böylece bu 
tehdidin, böyle bir mal biriktirmekten dolayı olduğu kesinlik kazanmış olur. Bu 
sebeple, her ne zaman bu vasıf tahakkuk ederse, onunla birlikte de bu tehdidin 
bulunup söz konusu olması gerekir. Hem zekâtın farz olması hususunda varid 
olan haberler, (zinetler) takılar hakkında da variddir. Nitekim Hz. Peygamber 


(s.a.s), "Mallarınızın kırkta birini getiriniz” H56] "kölelerde de kırkta bir zekât 


vardır" H5S] "Ey Ali! Sana zekât düşmez; ama ne zaman yirmi miskale mâlik 
olursan, bir mıskalın yarısını zekât ver" ve "Malda, zekâtı:) dışında bir hak 


yoktur. Üzerinden bir sene geçmediği sürece, malda zekât yoktur H58] 
buyurmuştur. Binâenaleyh, hem bu ayet, hem de bütün bu haberler, mubah olan 
zinet eşyalarının da zekâtının verilmesi gerektiğini ifade eder. 

Sonra biz diyoruz ki: Kur'an'da, bu delile muarız olan bir delil de 
bulunmamaktadır. Bu açıktır. Zira, Kur'an'da mubah olan takıların zekâtı 
verilmeyeceğine dair herhangi bir açıklama bulunmamaktadır. Yine, bu delile, 
alimlerimizin naklettiği şu haber dışında, muarız olan bir haber de 
bulunmamaktadır: 

Bu haber de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in şu hadisidir: 'Mubah olan takıların (zinet 


eşyalarının) zekatı yoktur.l159] Fakat Ebu İsâ et-Tirmizi: "Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den, takılar hakkında sahih bir rivayet gelmemiştir" der. Hem sonra bu 
hadis doğru (sahih) olsa bile, bu takıları "inciler" manasına hamlederiz. Çünkü 
Hz. Peygamber huliyy "takılar" tabirini kutlanmıştır. Huli (takı) kelimesi 


eliflamlı gelmiştir. Daha evvel, ortada bilinen veya daha önce bahsedilmiş olan 
birşeyin olması halinde, bu eliflamlı kelimenin ona hamledilmesi gerektiğini 
söylemiştik. Kur'an'da "huli" lafzının meşhur manası, "inciler"dir. Nitekim 
Cenâb-ı Hak, "O (deniz)den, giyeceğiniz (takacağınız) zinet (yani inciler) 
çıkanrsmız"uahi u) buyurmuştur. Durum böyle olunca, "el-Huli" kelimesini, 
"inciler" manasına hamletmek gerekir. Böylece bu hadisin delilliği düşer. Hem 
ihtiyatlı olan, takıların zekatının farz olduğunu söylemektir. Bir de, bu nassa, 
kıyas ile karşı konulamaz. Çünkü nass, kıyastan daha önce gelir. Binâenaleyh 


doğrusunun, bizim söylediğimiz şey olduğu sabit olur. 1160) 
Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Allah bu ayette iki şeyden, yani altın ve gümüşten bahsetmiş, daha sonra 
da (müfred zamirle), "Onu Allah yolunda harcamayanlar (yok mu)" 
buyurmuştur. Bu hususta iki izah yapılmıştır: 

Birinci izah: Burada "onu" zamiri, birkaç-bakımdan, manayı göstermektedir: 

a) Bunlardan (altın ile gümüşten) her biri bir bütündür. Nitekim "Altın ve 
gümüş kaplar" denilir. Bu tıpkı, "Eğer müminlerden iki zümre, birbiriyle 
döğüşürlerse..."(Hucurâ1,9)ayetinde olduğu gibidir. 

b) Bunun takdiri, "O, kenzleri (biriktirdiklerini) infâk etmeyenler..." şeklindedir. 
c) 2eccâc, bu ifâdenin takdirinin, "O mallan harcamayanlar..." şeklinde olduğunu 
söylemiştir. 

İkinci izah: Bu zamir, lafza râcidir. Buna göre de şu, takdirler yapılmıştır: 

a) Bunun takdiri, "O gümüşü harcamayanlar..." şeklindedir. Bunda, altın 
hazfedilmiştir. Çünkü altın, malların bedeli (fiyatı karşılığı) olmada, kıymetli iki 
maden ve kenz (biriktirilme) ile kastedilmiş olma hususunda, gümüş ile 
müşterek olduğu için, "gümüş" lafztna dahildir. Binâenaleyh bu ikisi pekçok 
bakımdan müşterek oldukları için, birinin zikredilmesi, diğerinin zikredilmesine 
ihtiyaç bırakmaz. 

b) Bunlardan birinin zikredilmesi, diğerinin zikredilmesine ihtiyaç bırakmaz. Bu 
tıpkı "Onlar bir ticaret yahut bir oyun eğlence gördükleri zaman, ona yönelip 
dağıldılar... "(Cum-a, n) ayetinde olduğu gibidir. Cenâb-ı Hak bu ayette, "ona" 
zamirini, "ticâret" kelimesine râci kılmıştır. Keza Allah "Kim bir hata veya bir 
günah işler, sonra da onu bir suçsuzun üzerine atarsa (...) "(Nisa. 112) buyurmuş 
ve "onu" zamirini "günah" kelimesine râci kılmıştır. 

c) Bunun takdiri, "ve o (gümüşü) harcamayanlar... Altın da böyledir" şeklindedir. 
Bu tıpkı şâirin, "Ben veGeyar. Orada yabancıyım" yani, "Geyar da böyledir" 


beytinde olduğu gibidir. 

Buna göre eğer, "Altın ve gümüşün, diğer mallardan ayrı olarak özellikle 
zikredilmesinin hikmeti nedir?" denirse, biz deriz ki: Bu ikisi, mallardan muteber 
olan iki asıldır. "Kenz" (biriktirme) ifadesi ile kastedilenler de bu ikisidir. 

Bil ki Allah Teâla, altın ve gümüş biriktirenlerden bahsettikten sonra "İşte 
bunlara pek acıklı bir azabı müjdele!" buyurmuştur. Bu, "Onlara bu azabı, haber 
ver" demek olup, istihza üslubuyla gelmiştir. Çünkü altın ve gümüş biriktirenler, 
ihtiyaç anında bir bolluk ve rahatlık sağlasın diye bunları biriktirirler. İşte 
bundan dolayı, tıpkı, "Onların selamı, dövme; ikramları da sövmedir" denildiği 
gibi, onlara sanki, "sizin rahatınız işte bu azab-ı elimdir" denilmektedir. Bir de, 
müjdeleme (beşaret), kalbe tesir eden ve dolayısıyla yüzün derisinin (beşerenin) 
renginin değişmesine sebeb olan hayırlı haberler hakkında kullanılır. Bu kelime, 
yüz derisinin rengini değiştiren sevinç ve keder manasına da gelir. 

Allah Teâla daha sonra 'O gün ki. bunlar, cehennem ateşinin içinde kızdırılacak 
da, o kimselerin alınları, böğürleri ve sırtlan bunlarla dağlanacak. "İşte bu, 
nefisleriniz İçin toplayıp sakladığınız şeyler" denilecek" buyurmuştur. 

Übeyy b. Ka'b (r.a), bu ayeti (tefsir kabilinden) "ve karınlan" kelimesini ilave 
ederek okumuştur. Bu ayetle ilgili birkaç sual vardır: 

Birinci Soru: Arapçada denilmeyip, (demiri kızdırdım) denilir. O halde ayette, 
denilmesinin hikmeti nedir? 

Cevap: Bununla, o malların ateş üzerinde kızdırılmaları kastedilmeyip, aksine 
ateşin o altın ve gümüş üzerinde tutuşturulup kızdırılması manası kastedilmiştir. 
Bu, "O altın ve gümüşler üzerinde, alabildiğine şiddetli bir ateş yakılır" 
demektir. Bu tabir, Hak Teâlâ'nın "harareti çetin bir ateş" (Katf, n) tabirinden 
alınmıştır. Binâenaleyh eğer burada sadece tuhmâ denilseydi, bu manayı ifade 
etmezdi. 

Şayet, "Bundan maksad "Ateşin (cehennemin), o attın ve gümüşler üzerinde 
yakılıp kızdırıldığı o gün..." manası olduğuna göre, bu fiil niçin yunma diye 
müzekker getirilmiştir?" denilirse, biz deriz ki "nâr" kelimesi, müennestir. Fakat 
fiil, zahiren ona isnâd edilmemiş (yani o fiilin faili kılınmamış) aksine, 
kelimesine isnâd edilmiştir. İşte bundan dolayı, fiilin müzekker getirilmesi de, 
müennes getirilmesi de mümkün ve yerinde olur. İbn Âmir'in bu fiili, tühmâ 
şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. 

İkinci soru: Ayetteki yevme kelimesini mansub kılan nedir? 

Cevap: Kelamın takdiri: "Cehennem ateşinin bunlar jzerinde kızdırıldığı o gün, 


onları elim bir azabla müjdele" şeklindedir. (161) 


Burada Muayyen Azaların Zikredilmesinin Hikmeti 


Üçüncü soru: Ayette niçin bilhassa bu uzuvlar zikredilmiştir? Buna birkaç 
şekilde cevap verilebilir: 

1) Mal kazanmanın gayesi, yüzlerde tesiri görülen kalbi bir ferahlığın; böğürleri 
iolduran bir tokluğun ve sırtlara giyilen ve övünç vesilesi olan bir giyimin elde 
»dilmesidir. Binâenaleyh insanlar, bu üç uzvun süslü olmasını istedikleri için, 
:ehennemdeki bu dağlama da, onların alınları, böğürleri ve sırtları üzerine 
olacaktır. 

2) Bu üç uzvun içi boştur ve içlerinde zayıf aletler (başka uzuvlar) vardır. 
Bunlara jfacık bir tesir gelse, başka uzuvların aksine, bunların duyacağı ızdırab 
daha çok olur. 

3) Ebu Bekr el-Verrâk şöyle demiştir: "Özellikle bu uzuvlar zikredilmiştir. 
Çünkü zengin, (yüzü) karşısında, yanıbaşında fakiri gördüğünde, ona sırt 


çevirerek ondan uzaklaşır."L162| 

4) Bunun manası, "Onlar şu dört yönden dağlanırlar: Ya önden alınlarına, ya 
arkadan sırtlarına yahut da sağ ve soldan böğürlerine.," şeklindedir. 

5) İnsanın en hassas uzvu alnı, orta hassaslıkta olan uzvu böğürleri, ve en 
duyarsız olanı da sırtıdır. Bundan dolayı Allah Teâla, insanın bu üç kısım 
uzvunun da dağlanacağını beyan etmiştir ki bundan maksadı, bu dağlamanın, 
bütün bu uzuvlarda olacağına dikkat çekmektir. 

6) İnsan bedeninin en mükemmel hali, güzel ve kuvvetli oluşundadır. Güzelliğin 
mahalli yüzdür ve yüzün en kıymetli kısmı alındır. Dolayısıyle bu dağlama alın 
üzerinde olduğunda, güzellik tamamen yok olur. Kuvvetin mahalli ise, insantn 
strtı ve yanlarıdır. Binâenaleyh buralar dağlandığında, bedenin kuvveti de yok 
olur. Netice olarak diyebiliriz ki: Bu üç uzvun dağlanması, bütün güzellik ve 
kuvvetin zail olmasına sebep olur. İnsan ise, malı güzellik ve kuvvet elde 
etmeksin kazanmaya çalışır. 

Dördüncü soru: İnsanın bedeni üzerinde meydana gelen bu dağlama, bütün malı 
ile mi, yoksa, vermesi gereken zekat kadarı ile mi olur? 

Cevap: Ayetin zahiri manası, bunun, bütün mal ile olduğunu gösterir. Çünkü 
insan malının zekatını vermediği zaman, zekat, o malın belirli bir kısmının 
içinde değil, hepsinin içindedir. Bundan dolayı Allah Teâlâ'nın, o malın bütün 
parçaları ile, o kimseye azab etmesi (onu dağlaması) gerekir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah "İşte bu nefisleriniz için toplayıp sakladığınız 
şeyler..." buyurmuştur. Bu, "Onlara, "İşte kendiniz için toplayıp sakladığınız 
şeyler! " denilecek'I demektedir. Bu ifadenin maksadı, bu ilahi tehdidin 


dehşetini göstermektir. Çünkü onlar, azab olundukları altınlardan, gümüşlerden 
veya bunların birinden veya her ikisinden yapılmış, levhalardan dolayı başlarına 
gelen azabı gördüklerinde, bunun vermedikleri o zekattan ötürü olduğunu 
düşünebilecekleri gibi, bundan başka şeyden ötürü olduğunu da düşünebilirler. 
İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak onlara, "Bu, sizin kendiniz için biriktirdiğiniz 
şeylerdir. Siz bunu harcayarak Rabbmizın rızasını (kazanma yolunu) tercih 
etmediniz. Bundan infâk etmek suretiyle, kendi menfaatinizi ve Rabbinizin 
ikabından kurtulmayı düşünmediniz. Böylece de, gördüğünüz gibi. sanki bunları, 
Allah size azab versin diye biriktirmiş oldunuz" demek suretiyle, onları iyice 

susturmuş (cevap veremez hale getirmiştir, Daha sonra "Artık, saklayıp 
istif ettiğiniz bu nesnelerin acısını haydi tadın bakalım" buyurmuştur. Bu, "sizler 
o malları, Allah'ın size emrettiği bir şekilde ne dininiz, ne de dünyanız için 
sarfetmediniz. O halde, başka şeylerin değil, bunların vebalini tadınız" demektir. 


[163] 


"Gerçekten Allah katında ayların sayısı, Allah'ın kitabında, tâ gökleri ve yeri 
yarattığı günden beri, on iki aydır. Onlardan dördü, haram olanlardır, işte bu dini 
kayyımdır. O halde, bunlarda kendinize zulmetmeyin. Müşrikler sizinle nasıl 
topyekün harbediyorlarsa, siz de onlarla topyekün harbedin. Bilin kiAllah, 
müttakilerle beraberdir" (Tevbe. 36). 

Bil ki bu ayet, yahudi, hristiyan ve müşriklerin çirkin işlerinden üçüncüsünü izah 
etmektedir. O çirkin iş de, onların Allah'ın hükümlerini değiştirmek için çalışıp 
durmalarıdır. Çünkü Allah Teâla, her vakitte belli bir hüküm gönderip, onlar da o 
hükümleri, nesî yoluyla tehir etmek suretiyle değiştirince, bu onların kendi heva- 
ü heveslerine göre, sene ile iigili ilâhî hükmü değiştirme hususunda, onlarca 
çaba sarfetmeyi gösterir. Binâenaleyh bu, onların küfür ve hasretlerindeki ileri 


bir dereceyi ortaya koyarl64], 

Araplarda Senenin ve Takvimin Mahiyeti 

Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 

Birinci Mesele 

Bil ki, Araplarca "sene", kamerî yılın oniki ayından ibarettir. Bunun delili hem 


bu ayettir, hem de "Güneşi ziyah. Ayı nurlu yapan, yılların sayışım ve hesabını 
bilmeniz için. Ona remiller tayin eden O (Allah'dir)" (Yûnus, 5( ayetidir. 


Böylece Cenâb-ı Allah aya n-takım menziller takdir edilmesini, yılların sayısının 
ve hesabının bilinme vasıtası doğru olur. Hem sonra Cenâb-ı Hak, "Sana hilâlleri 
sorarlar. De ki: "O, insanların birtakım faydalan için, bir de hacc için vakit 
ölçüleridir" (Bakara, ısa) buyurmaktadır. 

Başkalarına göre ise "sene", güneşin tam bir devir yaptığı müddetten ibarettir. 
Kameri yıl, güneş yılından belli bir miktar daha azdır. İşte bu azlıktan dolayı, 
kameri aylar, mevsim mevsim dolaşır. Bundan dolayı hacc (ve ramazan) bazan 
kışa, bazan yaza rastlar. Binâenaleyh bu durum, Araplara zor geliyordu. Bir de 
onlar hacca gittiklerinde, ticaret için de gidiyorlardı. Bu vakit bazan, etraftan 
ticaret için gelinmesine uygun düşmüyordu ve bu durum, dolayısıyla onların 
ticaretini etkiliyordu. "Zic (astronomi) ilmi'nde de malum olduğu üzere 


KebiseHl©91 işine yöneldiler ve böylece de güneş yılını nazar-ı dikkate almış 
oldular. Böylece hacc zamanı, onların menfaatlerine uygun olarak belli bir vakte 
has kılınmış oldu ve onlar ticaretlerine ve maslahatlarına uygun olan şeylerden 
istifade ettiler. Binâenaleyh, bu erteleme işi, her ne kadar birtakım dünyevi 
menfaatlerin gerçekleşmesine sebep olsa dahi, bundan Allah'ın hükmünün 
değişmesi neticesi ortaya çıkmıştır. Çünkü Allah Teâlâ haccı, belirli birtakım 
aylara tahsis edip, o hacc da bu erteleme sebebiyle diğer aylara kayınca, Allah'ın 
(bu husustaki) hükmü değişmiş olur. Binâenaleyh diyebiliriz ki onlar, dünyevi 
birtakım maslahat ve manfaatlan nazar-ı dikkate alarak, Allah'ın hükümlerini 
değiştirmek ve O'nun mükellefiyetlerini iptal etmek için çaba göstermişlerdir. 
İşte bundan dolayı da onlar, bu ayette büyük bir kınamaya müstehak olmuşlardır. 
Bil ki, güneş yılı, kameri yıl'dan fazla olunca, onlar o fazlalığı topladılar. O 
fazlalığın miktarı bir aya ulaşınca, o seneyi onüç ay kabul ettiler. İşte bundan 
dolayı Allah Teâlâ onların bu işini reddedip, Allah'ın hükmü, ne daha az ne de 
daha fazla olmaksızın, senenin oniki ay olmasıdır. Halbuki onların bazı yılların 
onüç ay olduğuna dair verdikleri hüküm, Allah'ın hükmüne aykırı bir hükümdür. 
Bu hüküm Allah'ın yüklediği mükellefiyetlerin değiştirilmesine yol açar. Bütün 
bunlar ise, dinin hilafına olan şeylerdir. 

Bil ki Arapların ilk zamanlardaki metodu, yılın, şemsi değil kameri olmasıdır. 
Bu, onların Hz. İbrahim ve İsmail (a.s.)'den varis oldukları bir hükümdür. Ama, 
yahudi ve hristiyanlarda İse, bu böyle değildir. Daha sonra, Arapların bir kısmı 
kebiseyi yahudi ve hristiyanlardan öğrendiler. Böylece de "kebise" Arap 


beldesinde de görülmeye başladı. [166] 


Ayetteki İ'rab Meselesi 


Ebü Ali el-Farisi şöyle demektedir: "Cehab-ı Hakk'ın, tabirindeki fi harf-i 
cerrinin O'nun ifadesine taalluk etmesi caiz değildir. Çünkü bu sıla ile mevsülün, 
haber olan kelimesiyle bölünmüş olmasını iktiza eder ki, bu caiz değildir. 

Ben de derim ki, bu âyetin i'râbı hususunda şu izahlar yapılabilir: 

1) ifadesinin mübtedâ, ifâdesinin haber, Üç ifâdeleri de birbirlerinden bedel 
olan birer zarf olduklarını söylemekteyiz. Buna göre kelâmın takdiri 
şeklindedir. Ard arda gelen bedellerin hikmeti, 

bu sayının, Allah ilminde ve Allah'ın âlemi yarattığından beri, Allah'ın kitabında 
kesin bir sayı olduğunu anlatmaktır. 

2) Hak Teâlâ'nın ifadesindeki fi harf-i cerri, haberin sıfatı olan mahzuf bir 
kelimeye müteallaktır. Buna göre kelâmın takdiri, "Ayların sayısı, Allah'ın 
kitabında tesbit edilmiş olan oniki aydır " şeklindedir. Hem sonra bu ayetteki 
"kitap"tan muradın, herhangi bir kitap olması caiz değildir. Çünkü "kitap" 
kelimesi, "Gökleri ve yeri yarattığı gün" ifadesindeki "yevmi" (gün) kelimesinin 
müteallakıdır. Halbuki aynların (eşyanın) isimleri zarf almazlar. Meselâ sen, 
diyemezsin. Aksine ayette "kitap" kelimesi masdardır. Buna göre takdiri, "Allah 
katında, Allah'ın kitabında, yani Allah'ın gökleri ve yeri yarattığı gün 
kararlaştırıp yazdığı hükümde, ayların sayısı onikidir" şeklinde olur. 

3) Bu ifâdedeki "kitap" kelimesi bir isimdir, "yevm" kelimesi ise mahzüf bir fiile 
taalluk etmektedir. Buna göre ayetin takdiri, "Allah katında ayların sayısı, 
Allah'ın gökleri ve yeri yarattığı günde yazmış olduğu ilâhi kitapta yazıldığı gibi, 
oniki aydır" şeklindedir. [167] 


Bu Ayette "Allah'ın Kitabı" Tabirinin Manası 


Bu mesele, ayetin hükümlerini tefsir etme hakkındadır. Cenab-ı Hak, 
"Gerçekten Allah katında ayların sayısı, Allah'ın kitabında yani ilminde, (...) 
on iki aydır" buyurmuştur. Burada geçen "Allah'ın Kitabı"nın ne demek olduğu 
hususunda da şu izahlar yapılmıştır: 

1) İbn Abbas şöyle demiştir: "Allah'ın, bütün mahlukatın hallerini ayrıntılı olarak 
yazdığı Levh-i Mahfuz, Allah'ın peygamberlerinin hepsine indirdiği kitapların 
aslıdır." 

2) Bazıları bu ayetteki "kitap" ile, Kur'an-ı Kerim'in kasdedildiğini 
söylemişlerdir, biz, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in şeriatında, esas alınan yılın, 
kameri yıl olduğuna delalet eden birkaç ayet zikretmiştik. Durum böyle olunca, 
(bunun manası), "Bu sayı, Kur'an'da böyle yazılmıştır" şeklinde olur. 

3) Ebu Müslim şöyle demektedir:" tabiri, "Allah'ın farz kıldığı ve hükmettiği 


şekilde..." demektir. Binâenaleyh buradaki kitap, "hükmetmek ve farz kılmak" 
manasına gelir. Bu ttpkı, "Size, savaş yazıldı, yani farz kılındı" (Bakara, 216); 
"Size kısas farz kılındı ' (Bakara, 178) ve "Rabbiniz kendi üzerine rahmeti 
gerekli kıldı" (En'âm, 54) ayetlerinde olduğu gibidir. 

Kâdi: "Bu, uzak bir ihtimaldir. Çünkü Allah Teâla bu ayette kitabı, "zarf" olarak 
zikretmiştir. Bu "kitap", "hesaÇ" manasına hamledildiğinde, bu mana ancak 
mecazi olarak doğru olur" der. 

Buna şöyle cevap verilebilir: Her ne kadar bu mecazi bir ifâde ise de, meşhur bir 
mecazdır. Nitekim Arapça'da, "İş, falancanın hesabına ve hükmüne göre şöyle 
şöyledir" denilir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "fâ gökleri ve yeri yarattığı günde" buyruğuna gelince, biz 
"ikinci mesele"de bununla ilgili bazı izahlar yapmıştık. Onlardan doğruya en 
yakın olanı üçüncü olarak zikretmiş olduğumuz şu izahtır: Bundan murad, 
"Allah gökleri ve yeri yarattığı gün böyte hükmetti ve böyle yazdı" şeklindedir. 
Bunun maksadı, bu hükmün, âlemin yaratıldığı günden beri yürürlükte olan bir 
hüküm olduğunu beyan etmektir. Binâenaleyh bu ifade, bir te'kid ve pekiştirmeyi 


gösterir. [168] 


Muhterem Aylar (Eşhur-i Hurum)a Tanınan Özelliğin Hikmeti 


Cenâb-ı Hakk'ın "Onlardan dördü haram olanlardır" ifadesi hakkında, alimler bu 
dört aydan üçünün, yani Zilka'de, Zilhicce ve Muharrem'in ardarda, Receb 
ayının ise buniardan ayrı tek başına olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. 
Ayetteki nurum kelimesi, "O aylarda işlenen günah daha fazla cezayı, itaat da, 
daha fazla sevabı gerektirir" manasındadır. Araplar bu aylara son derece 
hürmetkar davranıyorlardı. Hatta onlardan biri, bu aylarda, babasının katiliyle 
karşılaşsa, ona saldırmazdı. 

Buna göre şayet, "Zaman dilimleri aslında hep birbirinin aynıdırlar. Öyleyse bu 
ayırımın sebebi nedir?" denilirse, biz deriz ki: Böyle bir şey, şeriatlarda tuhaf 
görülmemiştir. Çünkü bunun misalleri pek çoktur. Baksana Atlan Teâla, haram 
beldeleri, daha fazla hürmet edilmesini emrederek, diğer beldelerden; cum'a 
gününü, daha fazla saygı gösterilmesini emrederek haftanın diğer günlerinden; 
Arafe gününü, o güne has kıldığı hususi bir ibadet ile (vakfe ile) diğer günlerden; 
Ramazan ayını, onda oruç tutulmasını farz kılarak diğer aylardan; günün bazı 
saatlarını, onlarda namaz kılmayı farz kılarak (diğer saatlerden); bir geceyi (yani 
Kadir gecesini) diğer gecelerden ve bazı insanları da, onlara risâlet hil'ati 
giydirerek diğer insanlardan ayırmıştır. Bunlar açık ve malum misaller olduğuna 


göre, bazı aylara daha fazla hürmet (haramiık-saygı) verilmesinde tuhaf 
görülecek birşey yoktur. 

Sonra biz diyoruz ki, "Allah Teâlâ'nın, bu vakitlerde yapılan taat ve ibadetlerin, 
nefsin temizlenmesinde ve yine bu vakitlerde yapılan isyan ve günahların, nefsin 
kirlenmesinde daha müessir ve daha ileri olacağını bilmesi uzak bir ihtimal 
değildir Bu, hükemâca da uzak görülmemiştir. Baksana onların içinde, duaların 
kabul edileceği umulan vakitlerde, kitap yazanlar vardır ve onlar o belli 
vakitlerde, bunu gerektiren bazı sebebler olduğunu söylemişlerdir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.)e, "Hangi oruç daha faziletlidir?" diye sorulduğunda o, 
"Ramazan ayı orucundan sonra, en eidal oruç, Allah'ın ayı olan Muharrem'de 


tutulan oruçtur"L162| demiştir. Yine O (s.a.s.) "Kim, Allah'ın haram aylarından 
bir gün oruç tutarsa, onun oruç tuttuğu her güne karşılık otuz gün (oruç) sevabı 


verilir"L1 70) buyurmuştur. 

Pek çok fukaha, bu aylarda meydana gelen öldürme hadiselerinde, katilin diyet 
cezasını ağırlaştırmalardır. Bu hususta şöyle bir hikmet daha vardır; İnsanların 
karakterleri, zulmetme ve fesat çıkarma üzerine yaratılmıştır. Binâenaleyh 
onların bu tür kötülüklerden kaçınmaları, aslında onlara zor gelir. İnsan o 
vakitlerde ve o yerlerde, kötülüklerden ve kabih (çirkin) işlerden daha çok 
kaçınsın diye, Allah Teâla, bazı vakitlere ve bazı yerlere daha fazla hürmet 
(saygı) gösterilmesini emretmiştir. İşte bu, şu şekilde bazı fayda ve faziletleri 
doğurur: 

a) O vakitlerde, kötü işleri terketmek, çirkin işlerin sayısını azaltacağı için 
matlüb olan birşeydir, 

b) İnsan o vakitlerde, kötü işleri bırakınca, onun o esnalarda o işleri bırakması 
poğu kez, onun onlardan tamamen yüz çevirmeye yönelmesine de vesile olur. 

c) İnsan o vakitlerde, itaat ve ibâdette bulunup, isyan ve günahtan yüzçevirince, 
D vakitler geçtikten sonra, eski günah ve kabahatlartnı yeniden yapmaya 
teşebbüs etmesi, o belli vakitlerde ibadet ve taatları eda ederken katlanmış 
olduğu meşakkat ve güçlüklerin boşa gitmesine sebeb olur. Halbuki aklı olandan, 
buna razı olmaması beklenir. Binâenaleyh bu, o insanın günahlardan tamamen 
uzaklaşmasına bir sebeb olabilir. İşte bazı vakitlere ve bazı yerlere daha fazla 
haramlık (saygı hükmü) verilmesinin hikmeti budur. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah 'İşte bu. din-i kayyımdır" buyurmuştur. Bu tabir ile 
ilgili bir bahis vardır: 

Birinci bahis: Ayetteki zâlike (işte bu) ifadesi, ya "Gerçekten Allah katında 
ayların sayısı... oniki aydır. (Ne daha fazladır, ne de daha azdır)" ifadesine, ya da 
"Onlardan dördü haram olanlardır" ifadesine rşarettir. Bence, bunun birincisine 


işaret sayılması daha münasiptir. Çünkü kâfirler de, bunlardan dördünün haram 
olduğunu kabul ediyorlardı, Ama onlar, şubat'a bir gün ekleyerek, çoğu kez 
böylece ayların sayısını onüçe çıkarıyor ve ayların yerlerini değiştirmiş 
oluyorlardı. Binâenaleyh bu ifâdenin gayesi, kâfirlerin bu tutumunu 
reddetmektir. Bundan dolayı zâlike "işte bu" ism-i işaretini buna hamletmek 


gerekir. H 


"Din" Kelimesinin Mânası 


İkinci bahis: Bu ayette geçen "din" kelimesinin tefsiri hususunda şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) "Din" kelimesi ile, bazan "hesaba çekme, hesab etme" manası kastedilir. 
Nitekim Arapça'da i—ü üb 'j* ^Jj&î "Akıllı olan, kendisini hesaba çeken 
(muhasebe 

eden) kimsedir" denilir. "Kayyİm" ise, dosdoğru demektir. Buna göre ayetin 
manası, "İşte bu, dosdoğru, sağlıklı, adil ve tastamam bir hesaptır " şeklinde olur. 
2) Hasan el-Basri, bu tabire "İşte bu, değişmeyen ve değiştirilemeyen bir din-ı 
kayyimdir" manası vermiştir. Buna göre bu ayette, "kayyim" değişmeyen ve 
değiştirilemeyen, kâim, sona ermeyen dâim manasınadır ki böyle olan bir din. 
insanların fıtratlarının kendisi üzere yaratılmış olduğu bir dindir. 

3) Bazıları da buna şu manayı vermişlerdir: "Bu ibadet, İslam'da gerekli olan 
dindir." 

Kâdi "Din" lafzını ibâdet manasına hamletmek, "hesap" manasına hamletmekten 
daha uygundur. Çünkü onun, "hesap" manasına kullanılışı mecazidir" demiştir. 
Buna şöyle cevap verir: "Din lafzının esas manası, inkiyâd (boyun eğme, itaat 
etme)dir. Nitekim Arapça'da "Ey boyunların, önünde eğildiği zat!" denilir. 
Binaenaleyh hesap (hesaba çekme) de, inkıyadı gerektirdiği için, dolayısıyla 
"din" diye ifâde edilmiştir. Ayların sayısı da, "din" diye ifâde edilmiştir. Bundan 
dolayı "din" kelimesini "ibadet" manasına almak, "hesap" manasına almaktan 
daha uygun olamaz. İlim ehli şöyle demişlerdir: "Bu ayetin ifade ettiği hükme 
göre, müslümanlara gereken, alış-verişlerinde, borçlarının zamanlarım 
ayarlamada, zekatın yıllarını ayarlamada ve diğer (zamanla ilgili işlerinde), 
kameri aylara göre olan Arap yılınr nazar-ı dikkate almalarıdır. Onların, rümi 
veya a'cemi (başka) yıllan nazar-ı itibara almaları caiz değildir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "O halde, bunlarda kendinize zulmetmeyin" 
buyurmuştur. Bu ilahi buyrukla ilgili iki bahis vardır: 

Birinci bahis: Ayetteki "fihinne kelimesindeki "bunlar" zamirinin neye işaret 


ettiği hususunda iki görüş vardır: 

1) İbn Abbas (ra.)'in görüşüne göre, bu, "O oniki ayda kendinize 
zulmetmeyiniz" manasındadır. Bunun gayesi insanı, bütün ömründe, mutlak 
olarak (her halükarda), fesada ve günaha yönelmekten alıkoymaktır. 

2) Ekseri alimlerin görüşüne göre ise bu zamir, dört haram aya râcidir. Bunun 
sebebi şudur: Bazı vakitlerin yapılan taat ve ibadetlere daha fazla mükâfaat; 
yapılan isyan ve günahlara daha fazla ceza verilmesinde bir tesiri vardır. Bu 
görüşün daha kuvvetli oluşunun delilleri şunlardtr: 

a) Ayetteki, "fihinne" zamiri, kendisinden önce zikredilmiş bir şeye râcidir. 
Binâenaleyh bunun, daha önce zikredilmiş olanlardan, zamire en yakın olan isme 
raci olması gerekir. En yakın olan da, "Onlardan dördü" kelimesidir. 

b) Allah Teâlâ, şu ayetinde bu aylara daha fazla saygıyı emretmiştir: "Hacc 
aylan, bilinen aylardır. Kim o aylarda haca kendisine farz eder, (ihrama girerjse. 
artık o hacc da kadına yaklaşmak, günah işlemek ve kavga etmek yoktur" 
(Bakara, 197>. Bu sayılan işler, aslında hacc ayları dışında da caiz değildir. 
Fakat Cenâb-ı Hak, bu ayların daha şerefli olduğuna dikkat çekmek için, o 
durumda, bunları daha tekidli olarak yasaklamıştır. 

c) Ferrâ şöyte demiştir: "Evlâolan bu zamirin, "Onlardan dördü..." kelimesine 
râci olmasıdır. Çünkü Araplar, üç ile on arasında sayılara râci olacak zamirleri, 
fihinne şeklinde; ondan daha fazla olan sayılarda ise fiha şeklinde kullanırlar. 
Bunda temel kaide şudur: "Cemr-i kılletlere râci kılınan zamirler, tıpkı cem-i 
müenneslere râci kılınacak zamirler gibi; cemi kesretlere râci olacak zamirler de, 
tıpkı müfred müenneslere râci olacak zamir gibi getirilir. Nitekim Hassan b. 
Sabit (ra.): "Bizim kuşluk vakti parıldayan beyaz leğenlerimiz var. 
Kılıçlarımızdan da, galibiyetten dolayı, kan damlamaktadır" demiştir. O, bu 
şiirinde, (cemi müennes olarak) yelme'ne ve yakturne fiillerini kullanmıştır. 
Çünkü esyaf (kılıçlar), cefenat kelimelerinin vezinleri, cem-i kıllettir. Eğer 
bunlar cem-i kesret olsalardı, o zaman şair, fiilleri, şeklinde (müfred müennes 
olarak) getirirdi. Tercih edilen kullanış budur. Ama bunlardan birini, diğerinin 
yerine kullanmak da mümkündür.Nitekim Nâbiga: "Onların hiçbir kusuru 
yoktur; ancak ne var ki onların kılıçları, ordularla savaşmaktan dolayı kırıklarla 
doludur" demiş ve burada, "Suyüf" (kılıçlar) kelimesini cem-i kesret olduğu 


halde, zamiri bihinne şeklinde (cemi müennes) kullanmıştır" demiştir. 172] 
"Zulm"ün Bu Ayetteki Mânası 


İkinci bahis: Bu ifadede geçen, zulmün ne demek olduğu hususunda, şu görüşler 


vardır: 

1) Bununla, onların yaptığı ve böylece de haca, Allah'ın edâ edilmesini emrettiği 
aydan kaydırdıkları ve Allah'ın yüklediği mükellefiyetleri değiştirdikleri (nesi) 
işi murad edilmiştir. 

2) lah Teâla, o aylarda savaşmayı yasaklamıştır. 

3) Allah Teâla, bizim de söylediğimiz gibi, bu ayların sevabın ve cezanın daha 
fazla verilmesine tesiri olduğu için bunlarda bütün günahları yasaklamıştır. 
Bence doğruya en yakın olan, buradaki zulmü, nesi yapmak manasına 
hamletmektir. Çünkü Allah Teâlâ, hemen bu ayetten sonra, "nesi"i zikreder. 


(173| 
"Kâffeten" Kelimesinin Manası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Müşrikler sizinle. nasıl topyekün harbediyorlarsa, siz 
de onlarla topyekün harbedin" buyurmuştur. Bu emirle ilgili birkaç bahis vardır: 
Birinci bahis: Ferrâ şöyle demiştir: "Bu ayette bulunan kâffe kelimesinin manası, 
"toptan, hepiniz" demektir. Bu kelime, erkeklerin veya kadınların sayısına göre. 
müzekker çoğul veya müennes çoğul olarak getirilerek veya denilmez. 

Ancak ne var ki bu kelime, müfred ve sonuna,durulduğu zaman hâ olabilen bir tâ 
eklenmiş olarak şeklinde kullanılır. Çünkü bu lâfız, her ne kadar vezni üzere 
gelen bir kelime olsa dahi, bu kelime tıpkı (hususi, has) ve fâmm, umumi) 
kelimelerinde olduğu gibi masdar kalıbındadır. İşte bundan dolayı Araplar, bu 
kelimenin başına eliMâm getirmezler. Çünkü, meselâ, "Toptan kalktılar" deyimi 
tıpkı senin, veya (Beraberce kalktılar, hep birlikte 

kalktılar) demen gibidir." Zeccâc da şöyle demiştir: Kâffe kelimesi, hal olarak 
mansübtur. Bunun, tesniye ve cemi olarak getirilmesi caiz değildir. Bu, senin 
tıpkı tesniye veya cemi yapmaksızın, "Onların hepsiyle savaşın, onların hepsini 
öldürün" demen gibidir. kelimesi de böyledir. 

İkinci bahis: Ayetteki kâffe kelimesiyle ilgili iki görüş ileri sürülmüştür: 

1) Bununfa, "onlarla, tıpkı onların sizinle savaşmaları gibi, topyekün, hep 
birlikte, topunuz birlikte savaşın" manası kastedilmiştir. Yani Cenâb-ı Hak, "İşte 
bu hususta yardımlasın, birbirinize destek olun, birbirinizi yardımsız bırakmayın, 
birbirinizden ayrılmayınız. Ey Allah'ın kullan! düşmanlarınızla savaşma 
hususunda bir araya geliniz ve birbirinizle ülfet edip uyum sağlayınız." 
manasını kasdetmiştir. 

2) İbn Abbas bu ifâdeye "onların, sizin topunuzu öldürmeyi helâl sayıp mubah 
addetmeleri gibi, siz de onların hepsiyle savaşın, onların hepsini öldürün; 


öldürmemek suretiyle de onların bir kısmıyla dost olmayın!" manasını vermiştir. 
İki taraftan birinin diğerine kıyas edilebilmesi için, birinci görüş doğruya daha 
yakındır. 

Üçüncü bahis: Cenâb-ı Hakk'ın, "Siz de onlarla topyekün harbedin. 
buyruğunun zahiri, o müşriklerle bütün aylarda savaşmanın mubah olduğunu 
gösterir.. Bazı alimler de "Onlardan dördü, haram olianlardır(...) O halde 
bunlarda, kendinize zulmetmeyin " ifâdesinin delaletiyle, o aylarda, kâfirlerle 
savaşmanın haram olduğunu söylemişlerdir. Yani, "O aylarda, savaşı ve baskın 
yapmayı helâl saymak suretiyle, kendinize zulmetmeyiniz " manasını 
vermişlerdir. Biz bu meseleyi, Bakara süresinde (Bakara. 217) ayetini tefsir 
ederken ele almıştık. 

Daha sonra, Allah "Bilin ki Allah, müitakilerle beraberdir' buyurmuştur. Cenâb-ı 
Hak bu ifade ile, kendisinin tâat olan şeyleri ifa etme, haram kılınmış olan 
şeyleri ifa etme, haram kılınmış olan şeylerden de kaçınma hususunda kendisini 
nazar-ı dikkate alan, kendisinden ittikâ eden dost, veli kullarıyla beraber 
olmasını kastetmiştir. Zeccâc, bu cümlenin, "Cenâb-ı Hakk'ın, onlara yardım 


zın 


etmeyi tekeffül ettiği" manasına geldiğini söylemiştir. LL74] 


Nesî: Haram Ayları Erteleme 


"Haram aylan ertelemek, ancak küfürde ileri gitmedir. Onunla kâfirler şaşırtılır, 
onlar bunu bir yıl helâl, bir yıl haram sayarlar ki, Allah'ın haram kıldığına sayıca 
uysunlar da, (varsın) Allah'ın haram ettiğini helâl kılmış 

olsunlar! Bu suretle de onların amellerinin kötülüğü kendilerine süslenip güzel 
gösterildi. Allah kâfirler toplumunu hidayete erdirmez" (Tevbe, 37). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: HZ5] 
Birinci Mesele 


Bu ayette geçen kelimesinin ifâde ettiği mana hususunda ıkı goruş 
bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu kelime, geciktirmek, ertelemek manasına gelir. Ebu Zeyd şöyle 
demektedir: "Arapça'da birini bir yerden uzaklaştırıp tehir ettiğinde bu tabir 
kullanılır. 

Bu kelime(den) türeyen isim ise, "gecikme" anlamına gelen ve kelimelerdir. 
"Allah, falancanın ecelini geciktirdi. O kimse, ecelinde gecikti" tabirleri de 
böyledir." Ebu Ali el-Farisi şöyle demiştir: Nesi kelimesi, tıpkı nezir {inzâr 


etmek) ve nekir (yadırgamak, inkâr etmek) kelimeleri gibi, bir masdardır. Bunun, 
ttpkı katil kelimesinin maktul (öldürülmüş) manasına gelmesi gibi mensü (tehir 
edilmiş, geciktirilmiş) manasına gelmesi de muhtemeldir. Ancak ne var ki bu 
kelimenin burada mefül manasında olması mümkün değildir. Zira bu kelime 
buna hamledilirse, o zaman manası, "Ertelenmiş şey, ancak küfürde bir artmadır" 
şeklinde otur. Halbuki tehir edilen şey, aydır. Binâenaleyh, bu durumda ayın bir 
küfür olması gerekir ki, böyle bir şey olmaz. Tam aksine, buradaki nesi 
kelimesinden inşâ (tehir etmek) manasında olmak üzere, masdar anlamı murad 
edilmiştir. Aylarda yapılan tehir, "nesi" bir ayın haramlığını, kendisinden 
haramlık bulunmayan başka bir aya ertelemek, tehir etmek 

rlomüldir 

"Şibl tarikiyle İbn Kesifin şöyle okuduğu da rivayet edilmiştir: "Nef (fayda) 
vezninde olan nes' kelimesi, hakiki bir masdardır. Bu, Arapların "tehir ettim" 
manasında söyledikleri fiilinin masdarıdır. " Yine İbn Kesir'in, bu kelimenin 
şeddesiz olarak nes' şeklinde geldiğini okuduğu da rivayet edilmiştir. Belki de 
bu, tıpkı ve (tehir etmek, ertelemek) kelimelerinden olduğu gibi, hemzeli olarak 
kullanılan nes' kelimesinin bir başka kullanılışıdır. Yine İbn Kesir'den, şeddeli ve 
hemzesiz olarak nesiy şeklinde'okuduğu da rivayet edilmiştir. Bu, kıyası olarak 
yapılan takhif kabilindendir. 

İkinci görüş: Kutrub, nesi kelimesinin aslında arttırma, ilâve etme manasına 
geldiğini söylemiştir. Buna göre Arapça'da, "zamana ilave etti, artırdı" 
manasında denilir. Süte, kendisinde suyun fazlalığından dolayı nes'i 

denilmesi de böyledir.. Kadın hamile olduğu zaman da, denilir. Böylece 
çocuktan ötürü kadında meydana gelen fazlalık, tıpkı sütteki suyun fazlalığı gibi 
kabul edilmiş olur. Yine deveye, yürüyüşünü hızlandırsın, arıtırsın diye, "onu 
kovaladım" manasında denilir. O halde, bir şeyde meydana gelen her ilave, 
"nesi"dir,. 

Vahidi şöyle demiştir: "Doğru olan birinci görüş olup, bu da "nesi"in asıl 
manasının "ertelemek" manasına gelmesidir.. Kadın hamile olduğu zaman, hayzı 
gecikeceği için "biribirlerine girerek, yürümenin güzelliğine mani olmasın diye, 
deveyi diğer devlerden geri bıraksın" manasında, ;sütü geciktirdiğinde, böylece 
de onun suyu fazlalaştığında, denilir." 

Bu iki görüşü iyice kavradığın zaman biz deriz ki: Müşrik Araplar, hesaplarını 
kameri aya göre düzenlemeleri halinde, hacc zamanının bazan kışa, bazan da 
yaza tesadüf edeceğini biliyorlardı. Ve bu zamanlarda, hacc yolculuğuna çıkmak, 
kendilerine zor ve meşakkatli geliyordu. Ve onlar, bu alışverişlerinden ve 
ticaretlerinden pek faydalanamıyorlardı. Çünkü diğer beldelerden gelen başka 


insanlar, ancak uygun ve elverişli zamanlarda Mekke'de bulunabiliyorlardı. 
Böylece o müşrik Araplar, bu durumu, kameri yıla göre ayarlamanın, dünyevi 
menfaat ve çıkarlarını haleldar ettiğini anladılar. Bundan dolayı da onlar, ay 
takvimini bırakarak güneş takvimini nazar-ı dikkate almaya başladılar. 

Güneş yılı, belli bir miktar ay yılından daha fazla olunca da onlar, şubat ayına bir 
gün ilave etme ihtiyacını duydular. Ve bu ilaveden dolayı da, onlar için şu iki 
netice meydana geldi: 

a) Onlar, bu ilavelerin bir araya gelmesi sebebiyle, bazı yılları onüç ay kabul 
etmeye başladılar. 

b) Böylece hacc mevsimi, malum olan hacc aylarından çıkıp, onların dışındaki 
diğer aylara aktarılmış oldu. Bu sebeple de hacc, bazı yıllar zilhiccede, ondan 
sonra muharremde, ondan sonra da safer ayında oldu. Ve bu devir, tekrar 
zilhicceye gelinceye kadar devam edip gitti. İşte, şubat ayına bir gün ilave 
edilmesi sebebiyle de şu iki netice ortaya çıktı; 

1) Ayların sayısında artış; 

2) Kendisi için haramlığın söz konusu olduğu ayın, bir başka aya aktarılması. 
Halbuki biz, "nesi" lafzının Ulemanın ekserisine göre erteleme manasını; diğer 
alimlere göreyse ilave etmek, arttırmak anlamını ifade ettiğini beyan etmiştik. 
Her iki takdire göre de, ayetin ifâde ettiği mâna, bu iki hususu kapsamaktadır. 

Bu sözün neticesi şudur: İbâdetleri kameri yıla göre yapmak, dünyevi 
menfaatleri haleldar eder. O ibadetleri güneş yılına göre yapmak da dünyevi 
menfaatlerin nazar-ı dikkate alındığını ifade eder. Halbuki Cenâb-ı Hak, Hz. 
İbrahim ve İsmail (a.s.) zamanından beri, işlerin ay yılına göre ayarlanmasını 
emretmiştir. Binâenaleyh onları dünyevi menfaatlerini nazar-ı dikkate aldıkları 
için, Allah'ın kameri yılın nazar-ı dikkate alınması yolundaki emrini terketmiş, 
güneş yılını nazar-ı dikkate almışlardır. Böylece de hacc ibadetini, haram ayların 
dışındaki başka bir ayda yapmışlardır. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak onları 
kınamış ve bunu, onların küfürlerinin artmasının bir sebebi saymıştır. Bu, onların 
küfürlerinin artmasına sebep olmuştur; zira, Allah Teâla onlara, hacc ibadetlerini 
haram aylarda yapmalarını emretmiş, onlarsa, şubat ayına bir gün ilave etmeleri 
sebebiyle hacc ibadetlerini maiüm aylann dışında yapmışlar ve kendilerine tabi 
olanlara da, vâcib olanın kendilerinin yapmış ofduğu bu iş olduğunu; haccı 
"kameri" aylara göre yapmanın vâcib olmadığını telkin etmişlerdir, Böylece bu, 
onların bile bile Allah'ın hükmünü kabul etmeyip O'nun hükmüne karşı koyma 
olmuştur ki, bu da bütün müslümanların ittifakıyla küfrü gerektirir. Bu sebeple 
onların nesi hususunda yaptıkları bu işin, küfürlerinde bir artışa yol açtığı sabit 
olur. O kebiseler sebebiyle meydana gelen fazla günlerin öğrenilmesini temin 


eden hesap usülü, astronomi ilminde bildirilir. 

Müfessirler, bu ertelemenin sebebi hususunda bir başka gerekçe olarak da şunu 
zikretmişlerdir: Araplar, dört ayı haram addediyorlardı. Ve bu, Hz. İbrahim ve 
Hz. İsmail'in zamanından beri yürürlükte olan meşhur bir hüküm idi. Halbuki 
Araplar, savaşçı ve baskın yapan kimselerdi. Bunun için savaşmadıkları ardarda 
gelen üç ayı beklemek onlara zor geliyordu. Ve onlar, "Eğer hiçbir nasibimiz 
olmayan üç haram ay ardarda gelirse, biz ölürüz, helak oluruz " diyorlar, böylece 
de muharrem ayının haramlığını safer ayına erteliyor, bu sebeple de safer ayını 
haram, muharrem ayını da helâl addediyorlardı. Vahidi şöyle demektedir: 
"Ulemânın ekserisi, bu erteleme işinin tek bir aya mahsus olmadığı, aksine 
bunun bütün aylar için cari olduğu kanaatindedirler. " Bu görüş, daha önce de 
belirttiğimiz gibi bize göre doğru olan görüştür. Alimler şu görüşte ittifak 
etmişlerdir: Hz. Peygamber (s.a.s.) Veda Haccı'nı yaptığı sene, hacc yapmak 
istediğinde hacc (tabii olarak) zilhicce ayına rastlamıştı. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (a.s.s), "İyi biliniz ki zaman dönüp dolaşıp Allah'ın gökleri ve yeri 
yarattığı gündeki durumuna geldi. Sene. oniki aydır " buyurarak, bu ifadesiyle 


haram ayların eski yerlerine döndüğünü kasdetmiştir. 176) 


İnkârın İleri Derecesi 


Cenâb-ı Hakk "(Haram ayları) geciktirmek, ancak küfürde bir artış sebebi)dir" 
buyruğunda onların pek çok çeşit küfrünü nakletmiştir. Binâenaleyh onlar, o 
küfürlerine bu işi de ilave edip, biz de bu ilave işinin bir küfür olduğunu 
delilleriyle anlatınca, bu işin, daha önceki o küfür çeşitlerine katılması, küfürde 
bir ilâve, bir fazlalık olmuş olur " manasındadır. Cübbâi,"İman, sırf inanç ve 
ikrardan ibarettir" diyenlerin görüşünün yanlışlığına bu ayetle istidlalde 
bulunarak şöyle der: "Çünkü Allah Teâla bu amelin, küfürde bir artış olduğunu 
beyân etmiştir. Halbuki küfürde meydana gelen artışın, o küfrü tamamlayan, onu 
ikmâl eden bir şey olması gerekir. Böylece bu erteleme işini yapmamak, bir iman 
olmuş olur. Halbuki, bu erteleme işi, ne bir bilgi, ne de bir ikrar değildir. 
Böylece, kalbin bilmesi ve dilin ikrar etmesinden başka bir şeyin de, bazan iman 
olduğu sabit olmuş otur. Musannif (r.h.) şöyle demektedir: "Bu istidlal zayıftır. 
Zira biz, Allah Teâlâ'nın onlara, kameri aylardan mesela zilhicce ayında hacc 
yapmalarını farz kıldığını düşünelim. Biz güneş yılını nazar-ı dikkate 
aldığımızda, hacc bazan muharrem ayına, bazan da safer ayına denk gelecektir. 
Onların "Bu hacc, kifayet eden doğru bir hac'dır ve "Bizim, haccı zilhiccede 
yapmamız vâcib değildir" şeklindeki sözleri, şayet onlardan, Hz. İbrahim ve 
İsmail'in dininden olduğu zaruri olarak bilinen bir hükümden dolayı sudur 
etmişse, onlar kesin olan bu meseleyi öğrenip ikrar etmemeleri sebebiyle bir 
küfür işlemiş olurlar. 

Cenâb-ı Hak "Onunla kâfirler sapıtır" buyurmuştur. Bu şekildeki ya'nın fethası 
ve dâd'ın kesresi ile olan bu kıraat ammenin kıraati olup; sapma işi küfredenlere 
isnâd edilmiş olması sebebiyle güzeldir. Zira onlar, şayet kendi kendilerine 
sapmışlarsa, sapmanın onlara isnâd edilmesi güzel ve yerinde o'muş olur. 
Onların, başkalarını saptırmaları halinde de bu kıraat güzeldir. Çünkü başkasını 
saptıran da hiç şüphesiz haddizatında sapmış kimsedir. Küfelilerin yâ'nın 
dammesi, dadın fethasıyla yudallu (saptırılır) şeklindeki kıraatlarının manası, 
"onların liderleri, onları, aylardaki bu tehir etme işine sevketmeleri sebebiyle 
saptırmıştır. " şeklindedir. Böylece fiil, mefülüne isnâd edilmiş olur. Bu tıpkı, 
Cenâb-ı Hakk'ın bu avetteki "Bu suretle dv nnlarır, ameliprinin kntülüönu 
kendilerine süslenip güzel gösterildi" ifadesi gibidir. Yani, "onlara bunu, onları 
buna sevkedenler süslü gösterdi " demektir. İbn Miksem tarikiyle gelen bir 
rivayete göre Ebü Amr, yânın dammesi, dâd harfinin de kesresiyle, şeklinde 
okumuştur ki, bunun şu üç şekilde izahı yapılabilir; 

1) Bununla Allah, kâfir olanları saptırır. 


2) Bununla şeytan, kâfir olanları saptırır. 

3) En kuvvetli olan bu görüşe göre, bununla kâfirler, kendilerine tâbi olanları ve 
sözlerini dinleyenleri saptırırlar. Bu üçüncü izah daha kuvvetli kabul edilmiştir, 
zira ayette ne Allah'dan, ne de şeytandan bahsedilmemiştir. 

Bil ki, ifadesindeki zamir, nesi'e aittir. Keza ifadelerindeki mefül zamirleri de 
"nesi" kelimesine râcidir. Buna göre mana, "Onlar, o ertelemeyi bir yıl helâl, bir 
yıl da haram sayıyorlardı" şeklinde olur. Vahidi şöyle demektedir: "Onların 
geciktirmeyi helâl saydıkları yıl, muharrem ayında savaşmak istedikleri yıldır. 
Geciktirmeyi haram saydıkları ytl da, onların muharrem ayını haramlığı üzere 
bıraktıkları yıldır." Musannif (r.h) şöyle der: "Bu tevil, ancak biz, "nesi"yi 
onların bazı yıllarda muharrem ayını ertelemeleri şeklinde tefsir ettiğimiz zaman 
doğru olur. Bu da, muharrem ayının bazan helâl olmaya, bazan da haram olmaya 
dönüşmesini gerektirir... Bu da ancak, biz "nesi"yi, ism-i mefül (geciktirilmiş, 
tehir edilmiş) manasında aldığımız zaman doğru olur... Biz bunun müşkil 
olduğunu söylemiştik. Çünkü böyle bir mana, tehir edilmiş ayın bir küfür 
olmasını gerektirir ki, bu mümkün değildir. Ancak biz, "nesi"den muradın, ism-i 
mefül manası olduğunu söyler ve Hak Teâla'nın. "(Haram ayları) geciktirmek 
ancak küfürde bir artış (sebebi)dir..." buyruğunu ancak, "nesi"nin küfrün 
artmasına sebebiyet verecek tarzda bir iş yapmak manasına aldığımızda bu tevil 
güçlenip kuvvet kazanır. buyruğu konusunda dil alimleri şöyle demektedirler: 
"Arapça'da, sen birisiyle bir şey üzerinde muvafakata varıp anlaşma 
sağladığında, dersin. Müberred de şöyle demektedir: "Arapça'da bir topluluk bir 
şey üzerinde ittifak ettiğinde, denilir. Böylece de o topluluktan her biri adeta 
öbürünün ayak bastığı (vat'ettiği) yere ayak basmış sayılmıştır. Şiirdeki da 
bundandır. Bu da, kasidede, iki kâfiyenin aynı lâfiz ve aynı manada 
getirilmesidir. 

İbn Abbas (r.a.) şöyle demektedir: "Onlar, haram aylardan helâl addettikleri ayın 
/erine, helal olan aylardan birisini haram yapıyorlardı. Yine onlar, helâl olan 
aylardan haram kıldıkları ayın yerine haram aylardan birisini helâl yapıyorlardı. 
Bunu, haram ayların sayısı dört olsun ve Allah'ın zikrettiği hususa uysun diye 
yapıyorlardı. İşte hahsedilen (uvmak) tabirinden maksat budur." 

Allah Teâlâ, bu işin küfür ve yasaklanmış olduğunu beyan buyurunca "Su suretle 
de onların amellerinin kötülüğü kendilerine süslenip güzel gösterildi. Allah, 
kâfirler toplumunu hidayete erdirmez" buyurmuştur. İbn Abbas ve Hasan el- 
Basri, Cenab-ı Hakk'ın bu ifadeyle, "şeytan onlara bu amelleri süslü göstermiştir. 
Ve Allah, kâfir ve günahkâr olan hiçbir kimseyi hidayete ulaştırmaz " manasını 


murad ettiğini söylemişlerdir. 77) 


"Ey iman edenler, ne oldunuz ki size "Allah yolunda elbirlik gazaya çıkın!" 
denildiği zaman yere çakılıp kaldınız?.. Ahireiten (vazgeçip yalnız) dünya 
hayatına mı razı oldunuz? Fakat bu dünya hayatının faidesi, âhiretin yanında pek 
azdır" (Tevbe. 38). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır; [178] 
Cihaddan Kaçıp Yere Mıhlananlar 


Bil ki Allah Teâla, o kâfirlerin ayıplarını ve kusurlarını iyice açıklayınca, onlarla 
savaşmaya teşvike yönelerek, "Ey iman edenler, ne oldunuz ki, size: ''Allah 
yolunda elbirlik gazaya çıkın!" denildiği zaman yere çakılıp kaldınız? " 
demiştir.. Bu sözün izahı şudur: Allah Teâla geçmiş olan ayetlerde, onlarla 
savaşmayı gerektiren pek çok sebepten bahsetmiş, "id Allah sizin ellerinizle 
onları azablandırsm, onları rezil rüsvay etsin, size onlara karşı nusret versin.." 
(Tevbe, hjayetinde olduğu gibi, onlarla savaşmaktan pek çok menfaatin hasıl 
olacağını belirtmiş ve onların, gerek dini, gerekse dünyevi hususlardaki çirkin 
sözlerini ve kötü amellerini zikretmiştir. Bu durumda insan için geriye, onlarla 
savaşmaya engel olarak, sadece savaştan korkup hayatı çok sevmesi hususu 
kalır. Böylece, Allah Teâlâ bu engelin de önemsiz ve değersiz olduğunu beyan 
buyurmuştur. Zira dünya saadeti ahiret saadetine oranla, tıpkı damlanın denize 
nisbeti gibidir. Halbuki, bu azıcık kötülük için çok büyük olan hayrı terketmek 


bir cehalettir, bir akılsızlıktır. (179) 
Nüzul Sebebi: Tebuk Seferi 


İbn Abbas'dan bu ayetin, Tebük Gazvesi ile ilgili plarak nazil olduğu rivayet 
edilmiştir.Bu böyledir, zira Hz. Peygamber (s.a.s.) Taıf den dönünce Medine de 
ikamet etti ve Bizans ile cihâd edilmesini emretti. O vakit ise, sıcağın çok 
şiddetli olduğu ve Medine'deki meyvelerin gelişip olgunlaştığı bir zaman (hasad 
zamanı) idi. Böylece ashâb, Bizans ile savaşmayı gözlerinde büyüttüler ve onları 
çok büyük gördüler. İşte bundan dolayı bu ayet nazil oldu. 

Muhakkik ulemâ da şöyle demiştir: "Ashâb, bunu şu sebeplerden dolayı çok ağır 
buldu: 

a) O yazdaki sıkıntı ve kıtlık.. 

b) Gidilecek olan mesafenin uzak oluşu ve diğer savaşlarda yapılan hazırlıktan 
daha fazla hazırlık yapmaya ihtiyaç duyulması. 


c) O vakitte, Medine'deki meyvelerin yetişip olgunlaşması. 

d) O vakitte, sıcağın çok şiddetli olması. 

e) Bizans ordusunun çok kalabalık olması. İşte bütün sebepler bir araya gelmiş 
ve böylece de, Ashab'ın bu savaş konusunda yere çakılıp kalmasına yol açmıştı. 


Allah en iyi bilendir. H80] 
Üçüncü Mesele 


Arabça'da, devlet başkanı, insanları savaşa çağırıp ona teşyik ettiği zaman, 
denilir. Hz. Peygembar (s.a.s.)'in "Savaşa çağırıldığınızda, gidiniz..."hadisi de bu 
manadadır. Nefr kelimesinin aslı, vâcib (gerekli) olan bir işten dolayı, herhangi 
bir yere gidip çıkma anlamına gelir. Bu çıkıp giden topluluğa da, nefir (topluluk, 
cemaat) denilir. Arapların "Falanca, ne kervan içindedir, ne de ordu içinde. 
(Onun hiçbir önemi yoktur)" sözü de böyledir. (Mw tabirinin aslı (M& dir. 
A'meş de, bu kelimeyi bu şekilde okumuştur.. Manası ise, "Yavaş davrandınız, 
ağırdan aldınız" şeklindedir. Cenab-ı Hakk'ın "birbirinizle atıştınız..."(Bakara.72) 
ve "Senin yüzünden uğursuzluğa uğradık" (Nemi. 47) kelimeleri de, (1'lâf 
bakımından) böyledir. 

Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bu kelime, mâle (meyletti) ve o (ebedilik 
duygusuyla yere yöneldi) fiillerinin manasının o tazammun ettiği için ilâ harfi 
cerriyle kullanılmıştır. Buna göre mana, "Siz, dünyaya ve dünyadaki lezzetli 
şeylere meyledip, seferin sıkıntılarını ve onun yorgunluklarını istemediniz, hoş 
karşılamadınız" şeklinde olur. " Cenâb-ı Hakk'ın, "Fakat o yere saplandı, 
nevasına du. "(Araf 176)ayeti de bu manadadır. Bunun, "Yerde kalmaya ve 
orada devamlı unmaya meylettiniz" anlamına geldiği de ileri sürülmüştür. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Ne : dunuz ki size..." ifadesi, zahiren her ne kadar bir istifham 


ise de, ancak ne var Dununla onları iyice yadırgamak gayesine yöneliktir. U81] 
Asıl Matlup Âhiret Mutluluğudur 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, Ahiretten (vazgeçip yalnız) dünya hayatına rnı razı 
oldunuz? Fakat bu dünya /atının faidesi. ahiretin yanında pek azdır... " 
buyurmuştur. Bunun manası, "Biz, jmaya davet eden pek çok gerekçeden 
bahsettik, savaşıldığında elde edilecek çok menfaatleri açıkladık ve onların, aklı 
olan insanları onlarla savaşmaya ^edecek nice nice kusur ve kabahatleri 
olduğunu beyan ettik. Ama buna rağmen, oütün bunları bıraktınız! Sizin, 

Mabudunuz (Allah), size onlarla savaşmayı îtmedi mi? Ve siz, Mabuda itaat 


etmenin ahirette çok büyük mükğfaatların vesilesi jnu bilmiyor musunuz? 
Binâenaleyh, dünyada elde edilecek azıcık bir menfaat ma, insanın, ahiretteki o 
büyük mükâfaatı terketmesi uygun düşer mi?" demektir. nya metâının 
ahirettekilere nisbetle az oluşunun delili şudur: Dünya lezzeti, iizâtında değersiz, 
kıymetsiz, çeşitli afet ve sıkıntılarla içice olup, şüphesiz, çok zamanda sona erer. 
Halbuki ahiretin menfaati ise, şerefli, yüce, her türlü âfetten nş, daimi, ebedi ve 
sermedidir. İşte bu, dünya menfaatinin ahiret menfaatlerine itle çok değersiz ve 


çok az olduğuna kesinkes hükmetmemizi gerektirir. [182] 
Dördüncü Mesele 


Bil ki bu ayet, her halükârda cihadın farz olduğuna delalet eder. Zira Allah 
Teâlâ, ashabın cihada karşı yavaş davranarak çakılıp kalmasının kötü bir iş 
olduğunu açıkça rtmiştir. Şayet cihâd farz olmasaydı, bu yavaş davranma, çakılıp 
kalma kötü bir r-Tazdı. Birisi, "cihâd, ancak kâfirin hücum etmesinden 
korkulduğunda vâcib da diyemez. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Bizans'ın 
kendisrrçe hücum edeceği esini taşımıyordu. Buna rağmen Cenâb-ı Hak, onlara 
cihadı farz kılmıştır, lın sağladığı faydalar, Al-i İmrân sûresinde tafsilatlı olarak 
geçNnişti. Hem bu farz-ı kifayedir. Binâenaleyh, bir kısım kimseler bunu ifa 
edince, sorumluluk îrinden düşer. 


[183] 


Beşinci Mesele 


Bir kimse, "Cenâb-ı Hakk'ın, "Ey İman edenler..." hitabı bütün mü'minlere 
yöneliktir. O'nun "Ne oldunuz ki, size: "Allah yolunda elbirlik gazaya çıkın!" 
denildiği zaman, yere çakılıp kaldınız?.." buyruğu da bütün mü'minlerin bu emir 
karşısında çakılıp kaldıklarına delâlet eder. Halbuki bu çakılıp kalmak, bir 
günahtır. Binâenaleyh bu, bütün ümmetin günah üzere ittifak ettiklerine delalet 
eder.. Böyle olması da, ümmetin icma'ının bir hüccet olması hususunu zedeler " 
diyebilir. . 

Cevap: Bir kısmının murad edilerek, bütüne hitâb etmek, gerek Kuran'da, 
gerekse diğer sözlerde meşhur olan bir mecazdır.. Diğer sözlerden, mesela 
şairin, 


"Kızım sana söylüyorum, gelinim sen işit!.." sözünde olduğu gibi. [184] 


Cihadın Sebepleri 

"Eğer emrolunduğunuz bu cihada elbirlik çıkmazsanız. Allah sizi pek acıklı bir 
azaba duçar eder. yerinize sizden başka bir kavmi getirir. Siz O'na hiçbir surette 
zarar veremezsiniz. Allah her şeye hakkıyla kadirdir" (Tevbe. 39). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: L185) 
Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâla, önceki ayette, ahiret mükâfaatına teşvik etmek üzere cihada 
teşvik edince, bu ayette de cihat etme sebeplerini kuvvetlendirecek diğer bazı 
şeylere binaen, yine cihada yöneltmiştir. Bu şeyler üç nevidir: 

a) Hak Teâla'nrn "(Allah) sizi pek acıklı bir azaba duçar eder buyruğunun ifade 
ettiği husustur. Bil ki, bununla dünya azabının kastedilmiş olması muhtemel 
olduğu gibi, ahiret azabının murad edilmiş olması da muhtemeldir. İbn Abbas 
(r.a.) şöyle der: "Allahın Resulü (s.a.s), ashabı savaşa teşvik etti de, bunun 
üzerine ashâb, adeta çivilenip kaldı. İşte bundan dolayı Allahı Teâlâ, ashâbtan 
yağmuru kesti.." Hasan el-Basri de: "Allah, o ashabın başına gelen azabı en iyi 
bilendir " demiştir. Bu azâb ile, ahiret azabının kasdedildiği de ileri sürülmüştür. 
Çünkü, "acıklı olmak" vasfı, ancak ahiret azabına uygun düşer. Yine bunun, 
dünya azâbt, ahiret azabı ve dünyevi ve uhrevi menfaatlerin kesilerek sona 
ermesi gibi, her türlü azab ile bir tehdit olduğu da iteri sürülmüştür. 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "yerinize sizden başka bir kavmi getirir. buyruğunun ifade 
ettiği husustur. Bu ifadeyle, Allah Teâlâ'nın, düşmanlarına karşı Hz. Peygamber'e 
yardımı tekeffül ettiğine; binaenaleyh, şayet o peygamberle beraber onlar da 
savaşa çıkmaya yönelirlerse, bu yardımın onlar vasıtasıyla tahakkuk edeceğine; 
yok eğer, onlar ayrılır da Peygamberle b&çaber savaşa katılmazlarsa, bu yardımı 
başkaları vasıtasıyla tahakkuk ettireceğim ve onların da kınanıp azarlanacağına 
onların dikkatleri çekilmiştir. Bu uyarı, onlar, din düşmanlarına galip gelmenin 
ve İslâmın güç kuvvet bulmasının sadec& ,kendileri vasıtasıyla 
gerçekleşebileceği zannına kapılmamaları için yapılmıştır. AyeH kerimede, 
sadece onların kastedildiğine dair bir delalet, açıklama bulunmamaktadır. Bunun 
ber benzen de: "Ey İman edenler, içinizden kim dininden dönerse (dönsün!) 
Çünkü Allah, kendisinin onları, onların da kendisini seveceği bir kavim getirir 


ki... "(Maide.54) ayetidir. H86] 


Getirilecek Olan Başka Bir Kavim 


Sonra müfessirler "Sizden başka bir kavim" tabiriyle kimlerin kastedildiği 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak İbn Abbas, bunların tâbiün; 
Sard İbn Cübeyr, Farslılar; Ebu Ravk da, bunların Yemenliler olduklarını 
söylemiş'erdir. Bütün bu izahlar, ayetin bir tefsiri değildir. Çünkü ayette, bunu 
hissettirecek herhangi :r açıklama buunmamaktadır. Aksine bu, bu mutlak 
ifadeyi, onların görüp müşahede ettiği belirli şekil ve misallere hamletmekten 
ibarettir. 

Esamin da, bunun manasının, "Cenab-ı Hak bu peygânen sizh aranızdan ... 
şeklinde olduğunu; bu kavmin de Medine halkı olduğu söylemiştir. Kâdi şöyle 
demektedir: "Bu, zayıftır. Çünkü burada lafzın, Hz. Peygamber'in e'den başka 
bir yere geçtiğine delaleti söz konusu değildi Binâenaleyh, rm Medin'dP, savaş 
hususunda Hz. Peygamber'e yardım edek birtakım kimseleri ve toplulukları 
ortaya çıkarması imkânsız olmadığı gibi, o peygambere, orada bulunduğu halde 
bir grup melek ile yardım etmiş olması imkânsız değildir. 

c) Cenâb-ı Hakk'ın "SizO'na hiçbir surette zarar veremezsiniz..' buyruğunun 
ifade ettiği husustur. Hasan el-Basri'nin görüşüne göre, buradaki hüve zamiri, 
Allah'a râcidir. Buna göre mana: "Sizler Allah'a zarar veremezsiniz; zira O, 
âlemlerden müstağnidir " şeklinde olur. Diğerlerinin görüşüne göreyse bu zamir, 
Hz. Peygamber'e râcidir. Buna göre mana, "Sizler Peygambere zarar 
veremezsiniz. Zira Allah O'nu, insanlardan korumuştur. Bir de, siz O'nun cihad 
davetine karşı ağır davranarak yere mıhiansanız bile, Allah O'nu yardımsız 
bırakmaz. " şeklindedir. 

Daha sona Cenâb-ı Hak "Allah her şeye hakkıyla kadirdir" buyurmuştur. Bu, 
Allah'ın acziyyete düşmeyen bir kudrete sahip olması bakımından, tehdit ve 
men'inin çok şiddetli olduğuna dikkat çekmedir. Binâenaleyh O, bir ceza ile 


tehdit etti mi, mutlaka onu ifâ eder, H87] 


" 


İkinci Mesele 


Hasan el-Basri ve İkrime bu ayetin, Cenab-ı Hakk'ın, "Mü'minlerin hepsinin 

topyekün savaşa çıkmaları münasip değildir... "(Tevbe, 122)ayetiyle mensuh 
olduğunu söylemişlerdir. Muhakkik âlimler ise, bu ayetin, Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in, cihada teşvik ettiği halde, kendisine katılmayan kimselere yönelik bir 
hitab olduğunu, dolayısıyla bir neshin söz konusu olmayacağını söylemişlerdir. 

Cübbâi şöyle demiştir: "Bu ayet, ehl-i kıblenin va'ide muhatab olduğuna delalet 
eder. Çünkü Cenâb-ı Allah, mü'minlerin, cihad davetine icabet etmemeleri 
halinde, onlara çok elim bir azab vereceğini beyan etmiştir ki, bu elim azâb 


cehennemdir. Çünkü cihadı terk, ancak mü'minler için söz konusudur. 
Binâenaleyh bununla. "Mürcie"nin, "Ehl-i Salât, Allah'ın va'idlerinin muhatabı 
değildir" şeklindeki görüşü bâtn piur. Onların, cihâdı terketme konusunda bir 
va'ıde muhatap oldukları sabit olduğuna göre, cihad dışındaki hususlarda da bu 
söz konusudur. Çünkü bunlar (ibadetfer) arasında bir tartan bulunduğunu hiç 
kimse söylememiştir. Bil ki, biz "va'id" meseleâni, Bakara süresinde tafsilatlı 


olarak anlatmıştık. (188) 
Üçüncü Mesele 


Kâdi şöyle demiştir: "Bu ayet, Peygamberle birlikte olsa dal olmasa da cihadın 
farz olduğunu gösterir. Çünkü Allah Teâla, "Ey iman edenler, size ne oldu ki, 
"Allah yolunda elbirlik gazayai'kın" denildiğ) zaman yere çakılıp kaldınız" 
buyurmuş ve bu sözü söyleyenin H7Peygamber (s.a.s) olduğunu açıkça 
belirtmemiştir. Buna göre şayet. "Ayetteki, "Allah o zaman) yerinize başka bir 
kavim getirir" ve "Siz O'na hiçbir surette zarar veremezsiniz" ifadelerinden 
ötürü, bu sözü söyleyenden muradın Hz. Peygamber olmast gerekir. Çünkü 
bununla, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den başkasının kastedilmiş olması mümkün 
değildir " denilirse, biz deriz ki: Usul-ü fıkıh"da da anlattığımız gibi, ayetin son 


kısmının hâs olması, baş tarafının âmm olmasına mâni değildir." [189] 
Hicret Sırasında Allah'ın Teyidi 


"Eğer siz O'na yardım etmezseniz, (bilin ki) kâfirler onu iki kişiden biri olarak 
Mekke'den çıkardıkları zaman, bizzat Allah O'na yardım etmişti. Hani O ikisi 
mağarada iken Peygamber, arkadaşına. "Tasalanma, hiç şüphe yok ki Allah 
bizimle beraberdir" diyordu. Allah da O'nun üzerine sekinetini indirdi, onu 
görmediğiniz ordularla teyid etti ve kâfirlerin kelimesini alçaktı. Allah )n 
kelimesi ise çok yücedir. Allah azız ve hakimdir" (Tevbe. 40) 

Bil ki bu onları cihada teşvik için zikredilen bir başka yoldur. Çünkü Allah Teâlâ 
önceki ayette, ashabın, Hz. Peygamber (s.a.s.) kendilerini teşvik ettiği halde 
savaşa çıkmamaları ve O'na yardımla meşgul olmamaları durumunda, kendisinin 
O'na yardım edeceğini belirtmiştir. Bunun delili, Allah Teâlâ'nın. Hz. Peygamber 
(s.a.s.) ile birlikte (Sevr Mağarası'nda) sadece tek bir kişi bulunduğu halde, 
Peygamberine yardım edip. onu takviye etmiş olmasıdır. Binâenaleyh Allah O'na 
şimdiki durumda haydi haydi yardım eder. 


Ayetle İlgili birkaç mesele vardır: H2O 
Birinci Mesele 


Birisi, "Ayetteki, "Bizzat Allah O'na yardım etmişti" ifadesinin, nasıl olup da 
buradaki şartın cevabı olduğunu sorabilir. 

Buna şöyle cevap verilebilir: "Ayetin takdiri, "Eğer siz O'na yardım etmezseniz, 
O'na beraberinde tek bir kişi bulunduğu veya hiç kimsenin bulunmadığı zamanda 
yardım etmiş olan, yine yardım eder" şeklindedir. Binâenaleyh ayet, "Nasıl Allah 


o vakit O'na yardım etmiş idi ise, şu anda da yardım eder" manasındadır." (121) 


İkinci Mesele 

Allah Teâlâ "Kafirler onu iki kişiden ikincisi olarak çıkardıkları zaman... " 
buyurmuştur. Bu. "Allah O'na. kâfirler onu Mekke'den çıkardıkları (hicrete 
mecbur ettikleri) o vakit yardım etmişti" demektir. Ayetteki j& J$ tabiri hal 
olarak mansubtur, yani "O, o iki kişiden ikincisi iken O'na yardım etti" demektir. 
Bu tabirin izahı. (Ma>de. 73i ayetinin tefsirinde geçtiği gibidir. Bu hususta sözün 
özü şudur: 

İki kimse birlikte olduklarında, bunlardan herbiri o ikilik içerisinde, diğerine 
nazaran ikincidir. İşte bundan ötürü alimler şöyle demişlerdir: "Arapça'da "O 
ikisinden biri" manasında, "Falanca, o ikinin ikincisidir" denilir." 

Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Ayetteki bu dabir şeklinde de okunmuştur. 
Ayetteki kelimesi ifadesinden bedeldir. Gâr kelimesi, dağdaki büyük oyuk 
manasınadır. Bu dağa "Sevr" adı verilmiş olup. Mekke'nin sağında, bir saatlik 
mesafededir. Hz. Peygamber (s.a.s.) orada, (hicret ederken) Hz. Ebu Bekir (r.a) 


ile üç gün kalmıştı. Ayetteki kelimesi de, kelimesinden ikinci bedeldir. (192) 
Hz. Peygamber ile Hz. Ebu Bekir Sevr Mağarasında 


Alimler şöyle anlatmışlardır: "Kureyşliler ile diğer Mekkel müşrikler Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i öldürme hususunda anlaşmışlardı. Bunun üzerine, "Hani bir 
zaman o kâfirler, seni tutup bağlamak veya öldürmek yahut yurdundan çıkarmak 
için sana tuzak kuruyorlardı" (Enfai, 30) ayet-i kerimesi indi. İşte bundan dolayı 
Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s.)'e, "Hz. Ebu Bekir (r.a.) ile birlikte, gecenin 
ilk saatlerinde çıkıp Sevr Mağarası'na gitmesin! emretti. Binâenaleyh ayetteki, 


' 


"Kâfirler onu çıkardıkları zaman..." ifadesiyle, onların onu. çekip gitmeye 
mecbur bırakmaları kastedilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s.) de. Hz. Ebu Bekir 
(r.a.) ile birlikte, gecenin başlangıcında çıkıp mağaraya gittiler. Böylece Hz. 
Peygamber (s.a.s.), karartısı kâfirlerin kendisini aramalarına mani olsun diye. 
Hz. Ali (k.v.)'ye. yatağında yatmasını emretti. Böylece Hz. Peygamber (s.a.s.) 
arkadaş Hz. Ebu Bekir ile birlikte, Allah'ın gitmelerini emrettiği yere ulaştı. O 
ikisi, Sevr Mağarasına varınca, orada ne olup olmadığını araştırmak için, önce 
Hz. Ebu Bekir içeri girdi. Hz. Peygamber (s.a.s.) de, ona, "Sana ne oluyor?" 
deyince, Hz. Ebu Bekir: "Anam babam sana feda olsun (yâ Resulullah), 
mağaralar,yırtıcı hayvanların ve haşeratın sığınağıdır. Eğer burada birşey varsa, 
o, senin değil, benim başıma gelsin" dedi. Mağarada bir delik vardı. Hz. Ebu 
Bekir (ra.) oradan Hz. Peygambere zarar verecek birşey çıkmasın diye, 
topuğunu onun üzerine koydu. Müşrikler onların zlerini sürüp mağaraya 
yaklaştıklarında, Hz. Ebu Bekir (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s.) »cin endişeye 


kapılarak ağladı. İşte o zaman "Tasalanma, Allah bizimledir" H23] dedi. Hz. Ebu 
Bekir: "Gerçekten Allah bizimle mi?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s.), "Evet" 
dedi. Bunun üzerine, Hz. Ebu Bekir (r.a.), yanağındaki göz yaşlarını silmeye 
oaşladı. Hasan el-Basri'den rivayet edildiğine göre, o, Hz. Ebu Bekir (r.a.)'ın - 
mağaradaki ağlayışını hatırlayınca ağlıyor, onun gözyaşlarını silişini hatırlayınca 
da, «:endisi de göz yaşlarını siliyordu. Yine rivayet edildiğine göre, müşrikler 
mağaranın -stünde belirince Hz. Ebu Bekir (r.a), Allah'ın Resulü için tir tir 
titreyerek: "Eğer bu-;;n senin başına birşey gelirse, Allah'ın dini yok olur" dedi. 
Bunun üzerine ResüluHah 'Sen, üçüncüleri Allah olan iki kişi hakkında ne 
düşünürsün? (ne tasalanıyorsun?)" cuyurdu. 

Rivayet edilmiştir ki, Hz. Peygamber (s.a.s.) mağaraya girince, Hz. Ebu Bekir 
bir tutam ot alarak mağaranın önüne koydu. Allah iki güvercin gönderdi ve o iki 
.-vercin, mağaranın girişinde o otların üzerine yumurtladılar. Bir örümcek de, 
mağaramn kapısına ağını dokudu. Hz. Peygamber (s.a.s.), "Allah'ım! Sen onların 
sözlerini kör et" diye dua etti. O kâfirler mağaranın etrafında dönüp dolaştılar 


ama hiç Kimseyi göremediler. [194] 
Ayet Hz. Ebu Bekr'in Faziletine Delildir 


Bu ayet. birkaç bakımdan Hz. Ebu Bekir (r.a.)'in faziletine delalet eder: 

1) Hz. Peygamber (s.a.s.), kâfirlerin kendisini öldürecekleri endişesine kapıldığı 
için, mağaraya gitmek istediğinde, Hz. Ebu Bekir'in bâtınında gerçek, 
sadık ve sıddık i'minlerden olduğu hususunda emin olmasaydı, onu bu yolda 


kendisine arkadaş lazdı. Çünkü eğer Hz. Ebu Bekir'in bâtını zahirine uymaması 
mümkün görülecek Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, onun düşmanlarına işarette 
bulunmasından veya onun kendisini öldürmesinden çekinmesi gerekirdi. Şu 
halde Hz. Peygamber ), onu kendisine bu yolculukta arkadaş seçtiğine göre bu, 
Hz. Peygamber -S.)'in, Hz. Ebu Bekir'in bâtınının zahirine uygun olduğuna 
kesinkes inandığını irir. 

2) Hicret, Allah'ın izni ve emriyle olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, 
hizmetinde bulunan (emrine âmâde) pek çok ihlaslı kimseler vardı ve onlar, 
nesebce Hz. Peygambere Hz. Ebu Bekir (r.a.)'den daha yakın idiler. Şayet Allah 
Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s.)'e, o çetin ve korkunç hadisede (yolculukta), Hz. 
Ebu Bekir'i arkadaş edinmesini emretmemiş olsaydı, o zaman zahiri duruma 
göre, böyle bir arkadaşlığın Hz. Ebu Bekir'e has kılınmaması gerekirdi. 
Dolayısıyla Allah Teâlâ'nın, böylesi bir şerefi Hz. Ebu Bekir'e vermesi, onun 
dindeki makamının çok büyük ve yüce olduğuna delâlet eder. 

3) Hz. Ebu Bekir (r.a) dışındaki herkes, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den ayrı olarak 
hicret ettiler. Fakat o, başkaları gibi, Hz. Peygamberden önce bunu yapmadı, 
aksine beraberinde hiç kimsenin kalmadığı o şiddetli korku esnasında 
(yolculukta) dahi.Hz. Peygamberle arkadaşlığa, ona hizmete ve ondan 
ayrılmamaya devam ve sebat etti. İşte bu da büyük bir fazileti gerektirir. 

4) Allah Teâlâ, Hz. Ebu Bekir için, "İki kişiden ikincisi" buyurdu. Binâenaleyh 
o, mağarada iken, Hz. Muhammed (s.a.s.)'in ikincisi kılındı. Alimler, Hz. Ebu 
Bekir (r.a.)'in, pek çok dini makam ve mevkilerde, Hz. Muhammed'den sonra 
ikinci olduğunu söylemişlerdir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s.), insanlara 
peygamber olarak gönderilip ve ilk defa İslam'ı Hz. Ebu Bekir'e teklif edince, 
Hz. Ebu Bekir hemen iman etti. Sonra Ebu Bekir (r.a.) gitti ve İslamiyet'i, (daha 
sonra) sahabenin büyüklerinden olan, Hz. Talha, Hz. Zübeyir, Hz. Osman ve 
benzeri kimselere tebliğ etti. Bunların hepsi de, Hz. Ebu Bekir (r.a.) vasıtasıyla 
imâna erdiler. Hz. Ebu Bekir (r.a.) kısa bir zaman sonra, birkaç gün içinde Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'e getirdi. Binaenaleyh o, Allah'a (İslam'a) davette, iki kişiden 
ikincisi olmuş oldu. Yine o, Hz. Peygamber (s.a.s.) her ne zaman bir savaşta 
bulunsa, Hz. Peygamberin hizmetinde (yanında) bulunur ve ondan hiç 
ayrılmazdı. Dolayısıyla Hz. Ebu Bekir, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in meclislerinde 
de, ondan sonra ikinci olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s.) hastalanınca, insanlara 
namazlarında imam olmada onun yerini almış ve böylece de o, iki kişiden 
ikincisi olmuştu. 

Yine Hz. Ebu Bekir (ra.) vefat edince, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yanına 
defnedildi. Böylece orada da, onun ikincisi oldu. (93) 


Hz. Ebu Bekrin Faziletini Kabul Etmeyen Rafizilere Cevaplar 


Bazı ahmak Rafiziler (Şii) alimlerin bu izahlarını tenkid ederek şöyle 
demişlerdir: "Hz. Ebu Bekir'in Hz. Peygamber'den sonra ikinci olması, 
"Herhangi bir üç kişiden fısıltı vâkiolsa. muhakkak O (Allah), onların 
dördüncüsüdür. Bu (fısıltı), bir beş kişiden vâki olsa, mutlaka O, onların 
altıncısıdır,."(Mücâdele, gayetinde bahsedildiği gibi, Hak Teâlâ'nın, her üç 
kişinin dördüncüsü oluşundan daha önemli olamaz. Sonra bu (son ayetteki) 
durum, kâfir olsun, mü'min olsun, herkes için umumidir. Binâenaleyh Allah ile 
ilgili olan bu mana, insanın üstünlüğüne delalet etmeyeceğine göre, Peygamberle 
ilgili olan bu mana, insanın üstünlüğüne hiç delâlet etmez." 

Buna şu şekilde cevap verilebilir: Bu, son derece zayıf bir zorlamadır. Çünkü bu 
ayette (Mücadin, 7) bahsedilen, Allah'ın ilmi ve idaresi bakımından onlarla 
birlikte oluşu ve herkesin kalbinde olana muttali oluşudur. Ama bu (tefsir 
ettiğimiz) ayette, "İki kişiden ikincisi" ifadesi ile, bu sıfat Hz. Ebu Bekir'e, bir 
yücelik sadedinde verilmiştir. Hem biz, yaptığımız geçen üç izah ile, Hz. Ebu 
Bekir (r.a.)'ın, bu yolculukta, Hz. Peygamber (s.a.s) ile birlikte bulunuşunun, Hz. 
Peygamberin, onun zahiri ile bâtınının bir olduğuna kesinkes inanmış olduğu 
hususunda kafi bir delil olduğunu ortaya koymuştuk. Böyle olunca, bu iki ayet, 
birbiriyle nasıl mukayese edilebilir? 

5) Bu ayetin, Hz. Ebu Bekir'in faziletine delil getirildiği hususlardan birisi de, 
rivayetlerde yer alan şu noktadır: Hz. Ebu Bekir (r.a.) endişe duyunca, Hz. 
Peygamber (s.a.s.), "Sen, üçüncüleri Allah olan iki kişi hakkında ne 
düşünürsün?" demiştir. Şüphe yok ki, bu, yüce bir makam ve yüksek bir dereceyi 
gösterir. Bil ki Rafıziler (Şiiler), dini bir meselede yemin ettikleri zaman, 
"Altıncısı Cebrail olan beş kişinin hakkı adına (yemin ederim ki...)" derler ve 
bununla, "Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, Mübahale gününde (bristiyanları 
lanetleşmeye davet ettiği gün), Hz. Ali, Hz. Ffitıma, Hz. Hasan ve Hs. Hüseyin'i 
bir örtü altında toplayışını kastederler. İşte o zaman Hz. Cebrail (s.a.s.) de gelmiş 
ve altıncıları olarak onlara katılmıştır. Alimler, alim, fazıl babama (r.h.), 
Rafizilerin böyle dediklerini nakledince, O (Allah ona rahmet etsin): "Sizin 
onlara karşı, bundan daha kuvvetli bir deliliniz vardır. O da Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in şu sözüdür: "Sen (ey Ebu Bekir), üçüncüleri Allah olan iki kişi 
hakkında ne düşünürsün?" Bu sözün, daha ileri ve daha kuvvetli olduğu, kesin 
olarak bilinir. 

6) Allah Teâlâ, Hz. Ebu Bekir (.a)'i, Hz. Peygamberin arkadaşı olarak 


gpstermiştir. Bu da Hz. Ebu Bekir'in faziletinin mükemmelliğine delalet eder. 
Hüseyin b. Fudayl el-Beceli şöyle demektedir: "Kim Hz. Ebu Bekir'in, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in arkadaşı olduğunu kabul etmezse kâfir olur. Çünkü Hak 
Teâlâ'nın, "Peygamber o zaman arkadaşına... diyordu" ifadesindeki "arkadaş" ile, 
Hz. Ebu Bekr (r.a.)'in kastedildiği hususunda ümmetin ittifakı vardır. Bu ifade, 
Cenab-ı Hakk'ın, Hz. Ebu Bekr'i, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in arkadaşı olarak tavsif 
ettiğini gösterir. 

Rafiziler bu delile karşı çıkarak şöyle derler: "Allah Teâlâ, "Arkadaşı ona cevap 
vererek dedi ki: "Seni bir topraktan... yaratan Allah'ı İnkâr mı ediyorsun?" 
(Kew,37) ayetinde, kâfiri mü'minin arkadaşı olarak göstermiştir." 

Buna şu şekilde cevap verilir: Her ne kadar burada Cenâb-ı Hak, kâfiri mü'minin 
arkadaşı olarak nitelemiş ise de, bunun peşisıra o kâfirin hor, hakir ve zelil 
olduğunu gösteren şu ifadeyi getirmiştir: "Allah'ı inkar mı ediyorsun?" Ama 
(tefsir ettiğimiz) ayette Cenab-ı Allah, Hz. Ebu Bekir'i, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
arkadaşı olaraK gösterdikten sonra, onun yüce, saygıdeğer ve kıymetli olduğunu 
gösteren şu ifadeyi getirmiştir: "Tasalanma, hiç şüphe yok ki Allah bizimle 
beraberdir." Binâenaleyh hiçbir ilgisi olmayan, bu mesele ile ilgi kurmanın, Hz. 
Ebu Bekr'e ofan aşırı düşmanlık hissinden başka bir sebebi yoktur. 

7) Ayetteki "Tasalanma, hiç şüphe yok ki Allah bizimle beraberdir" ifadesi de, 
Hz. Ebu Bekr'in faziletine delalet eder. Burada bahsedilen "beraber"liğin, ilahi 
muhafaza, yardım ve gözetme manasında bir beraberlik olduğunda şüphe yoktur. 
Netice olarak diyebiliriz ki Hz. Muhammed (s.a.s.), bu beraberlikte, kendisi ile 
Hz. Ebu Bekr'i eş saymıştır. Binâenaleyh o Rafıziler, bu beraberliği yanlış bir 
manaya hamlettikleri takdirde, Hz. Peygamber (s.a.s.)'i de o manaya sokmaları 
gerekir. Yok onlar bu beraberliği yüce ve kıymetli bir manaya hamlederlerse, Hz. 
Ebu Bekr'i de o manaya dahil etmeleri gerekir. Bir diğer ifade ile şöyle 
diyebiliriz: Bu ayet, Allah Teâlâ'nın, Hz. Ebu Bekir ile olduğuna delalet eder. 
Allah'ın, kendisi ile beraber olduğu herkes, muttakilerden ve muhsinlerdendir. 
Çünkü Cenab-ı Allah, "Çünkü Allah hiç şüphesiz, muttakilerle ve muhsinlerle 
beraberdir" (Nam, 128) buyurmuştur. Bu ayet, hasr (sadece) manasını ifade eder. 
Binâenaleyh bu, "Allah başkalarıyla değil, sadece muttaki ve muhsinlerle 
beraberdir" demektir. Bu da, Hz. Ebu Bekr'(ra.)'in, muttaki ve muhsinlerden 
olduğuna delalet eder. 

8) Ayetteki, "Hiç şüphe yok ki Allah bizimle beraberdir" ifadesi, bu 
beraberlikten dolayı olan şeref hususunda, Hz. Ebu Bekir (r.a)'ın, o iki kişiden 
ikincisi olduğunu gösterir. Bu tıpkı, Hz. Ebu Bekr'in, mağaradaki o iki kişiden 
ikincisi oluşu gibidir. Bu da. hiç şüphesiz son derece şerefli bir makamdır. 


9) Ayetteki, "Tasalanma" ifadesi, tasalanmayı kesin olarak yasaklamadır. 
Halbuki nehiyler (yasaklamalar), devamlılığı ve tekrarı gerektirir. Bu da, Hz. 
Ebu Bekr'in, bundan sonra kesinlikle, ne ölümünden önce, ne ölürken, ne de 
ölümünden sonra mahzun olmayacağını gösterir. 

10) Cenâb-ı Hak, "Allah onun üzerine sekinetini indirdi" buyurmuştur. Bu 
ifadedeki, "onun üzerine" zamirinin, Hz. Peygamber'e raci olduğunu 
söyleyenlerin görüşü şu sebeplerden ötürü bâtıldır. 

a) Zamirin, kendinden önce zikredilenlerden, en yakın olant göstermesi gerekir. 
Bu ayette zikredilenlerden, zamire en yakın olan Hz. Ebu Bekr'dir. Zira Allah 
Teâlâ, bundan önce "Peygamber o zaman arkadaşına,,, diyordu" 
buyurmuştur. Buna göre kelamın takdiri "Hani Muhammed, arkadaşı Ebu Bekr'e 
"Tasalanma..." diyordu" şeklindedir. Bu takdirde, daha önce bahsedilen 
zatlardan, (onun üzerine”kelimesine en yakın olan Hz. Ebu Bekr olmuş olur. 
Dolayısıyla bu zamirin ona râci ojması (onu göstermiş olması) gerekir. 

b) Korku ve tasa, Hz. Peygamber (s.a.s.)'de değil, Hz. Ebu Bekir'de idi. Çünkü 
Hz. Peygamber (s.a.s.). Allah ona, Kureyş'e karşı yardım edeceğini vaadettiği 
için, sakin ve emin idi. Binâenaleyh Hz. Peygamber, Hz. Ebu Bekr'e 
'Tasalanma..." deyince, o da emin oldu. Bundan dolayı, Hz. Ebu Bekir'in korku 
ve tasasının son bulmasına bir sebep olması için, ayetteki "sekine"yi, Hz. Ebu 
Bekr'e vermek, Hz. Peygamber (s.a.s)'e vermekten daha uygundur. Çünkü Hz. 
Peygamber zaten önceden de sakin ve kendinden emin idi, 

c) Eğer ayetteki "sekine"nin Hz. Peygamber (s.a.s.)'e indirildiği kastedilmiş 
olsaydı, o zaman, bundan önce Hz. Peygamber (s.a.s.)'in korkmakta olduğunu 
söylemek gerekirdi, Halbuki eğer durum böyle olsaydı, Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in, Hz. Ebu Bekr (r.a)'e: "Tasalanma, hiç şüphe yok ki Allah bizimle 
beraberdir" demesi mümkün olmazdı. Çünkü kendisi endişelenen bir kimsenin, 
başkasının korkusunu giderip teskin etmesi nasıl mümkün olur? Eğer durum o 
Râfizilerin (Şiilerin) dediği gibi olsaydı, o zaman ayette, "Allah sekinesini o 
(peygamberinin) üzerine indirdi, o da arkadaşı (Ebu Bekr'e), "tasalanma..." dedi" 
denilirdi. Halbuki durum hiç de böyle olmayıp, aksine Hz. Peygamber (s.a.s.) 
arkadaşına "Tasalanma" demiş ve daha sonra ayette, fâ-i takibiyye ile (bunun 
peşi sıra olduğunu göstererek), "Allah da onun üzerine sekinetini indirdi" 
buyurulunca, biz, bu sekinenin inmesinden önce, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
kalbinde zaten bir sükünet ve emniyetin mevcut olduğunu anlıyoruz. Durum 
böyle olduğuna göre, o sekinenin Hz. Ebu Bekr (r.a)'in kalbine inmiş olması 
gerekir. 

Eğer: "Allah da onun üzerine sekinefini indirdi" ifadesi ile, bu sekinenin Hz. 


Peygamberin kalbine indirildiği murad edilmiştir. Bunun delili, "Ve (Allah) onu 
görmediğiniz ordularla te'yid etti" ifadesini buna atfetmiş olmasıdır. Bu (yani 
görünmeyen ordularla te'yid edilme) ise ancak Peygambere uygundur. Matufun 
matufun aleyh ile müşterek olması gerekir. Öyleyse ma'tuf Hz. Peygamber 
(s.a.s.) ile ilgili olduğuna göre, matufun aleyhin de Hz. Peygamber (s.a.s.) ile 
ilgili olması gerekir" denilirse biz deriz ki: "Bu zayıftır. Çünkü ayetteki 'Ve 
(Allah) onu görmediğiniz ordularla te'yid etti " ifadesi, Bedir Savaşı'na bir işaret 
olup, ayetin başındaki "Bizzat Allah ona yardım etmişti" ifadesi üzerine atıftır. 
Binâenaleyh ayetin takdiri, "Eğer siz ona yardım etmezseniz, (biliniz ki), Allah 
zaten Peygambere mağara hâdisesinde yardım etmişti. Çünkü o, arkadaşına (Ebu 
Bekr'e) "Tasalanma, üzülme, hiç şüphesiz Allah bizimle beraberdir" demişti. 
Bunun üzerine Allah, Ebu Bekr'e sekinetini indirdi ve o peygamberini Bedir 
hadisesinde de, sizin görmediğiniz ordularla destekledi" şeklindedir. Bu 
durumda, o soru düşer. 

10) Hz. Ebu Bekr'in, Hz. Peygamber'e hicret için binek hayvanı satın almış 
olduğu, keza oğlu Abdurrahman ile kızı Esmâ'nın. mağarada onlara yemek 
getiren kişiler olduğu hususunda herkesin ittifak etmiş olması da, Hz. Ebu 
Bekr'in faziletine delalet eden şeylerdendir. Rivayet olunduğuna göre Hz. 
Peygamber (s.a.s.): "Ben ve arkadaşım, hurmadan başka hiçbir yiyeceğimiz 
olmaksızın o mağarada on küsur gün kaldık" buyurmuştur. Alimler şunu 
anlatmışlardır: Hz. Peygamber (s.a.s.) aç iken, Cebrail (s.a.s.) gelerek, "Esma, 
hays (hurma, yağ ve kavrulmuş undan yapılan) yemeği getiriyor" diye haber 
verdi. Hz. Peygamber (s.a.s.) de sevinerek, bunu Hz. Ebu Bekr (r.a)'e haber 
verdi. Allah, Peygamberine Medine'ye hicret etmesini emredince, o bunu Hz. 
Ebu Bekr'e bildirdi. Hz. Ebu Bekir (r.a) de, oğlu Abdurrahman'a iki erkek deve, 
iki palan ve iki elbise almasını ve bunlardan birer adedini Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'e ayırmasını emretti. Hz. Peygamber (s.a.s.) ile Hz. Ebu Bekir (r.a), 
Medine'ye yaklaştıkları zaman, bu haber ensara ulaştı. Onar da hemen onları 
karşılamaya koştular. Hz. Ebu Bekir (ra) ensârın Hz. Peygamberi 
tanıyamamaları endişesine kapılarak, onların daha önce görmüş oldukları 
Peygamberi tanıyabilmeleri için, Resülullah (s.a.s.ya, daha önceki elbisesini 
giydirdi. Ensar, Hz. Peygamber (s.a.s.)'e yaklaşınca, ona secdeye kapandılar. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.), "Rabbinize secde edin ve kardeşinize 
ikram edin "11261 buyurdu. Sonra devesini Ebu Eyyüb el-Ensâri (r.a)'nin 
kapısının önüne çöktürdü. Biz bu rivayetleri, Ebu Bekr el-Esamm'ın 
"Tefsir'Mnden naklettik. 

12) Hz. Peygamber (s.a.s.) Medine'ye girerken, yanında Hz. Ebu Bekr (r.a) vardı. 


Ensâr, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yanında Hz. Ebu Bekir'den başka birini 
görmediler. İşte bu durum, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, gerek yolculukta, gerek 
mukim iken ashabı içinden Hz. Ebu Bekir (r.a)'i kendisi için arkadaş seçtiğine 
delalet eder. Alimlerimiz buna şu hususu da ekleyerek, şöyle demişlerdir; "Bu 
yolculuğunda Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yanında.Hz. Ebu Bekr (r.a)'den başka hiç 
kimse olmadığına göre, faraza bu yolculukta Hz. Peygamber (s.a.s.)'in vefat 
etmiş olduğunu düşünsek, bu takdirde, Hz. Ebu Bekr (r.a)'den başka hiç kimse 
O'nun emrini yerine getiremez, O'nun ümmetine olan vasiyetini ulaştıramaz ve 
bu yolculuk esnasında Hz. Peygamber'e inen vahiyleri, ondan başka hiç kimse 
haber veremezdi. Bütün bunlar, Hz. Ebu Bekr (r.a)'in faziletinin çok yüksek ve 


derecelerinin çok yüce olduğunu gösterir. Eeri) 
Rafizîlerin İddialarına Cevaplar 


Bil ki Râfizîler bu ayet ve bu hâdise ile çok zayıf, tutarsız ve adeta güneşi 
balçıkla sıvama kabilinden istidlaller yaparak, Hz. Ebu Bekr (r.a)'e tân 
etmişlerdir: 

1) Onlar şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s.), Hz. Ebu Bekr'e, 
"Tasalanma..." demiştir. Eğer bu tasalanma yerinde ve uygun ise, Peygamber 
O'nu bundan nasıl nehyedebilir? Yok eğer bu yersiz bir tasa ise, o zaman Hz. 
Ebu Bekr'in, bu tasasından dolayı günah işlemiş olması gerekir." 

2) Şöyle denebilir: "Hz. Peygamber (s.a.s.), Hz. Ebu Bekr'i Mekke'de bırakması 
halinde, O'nun kâfirlere kendisinin yerini bildireceğinden ve onlara sırlarını 
vereceğinden endişe ettiği için, O'nu yol arkadaşı yapmış ve bu şerri 
giderebilmek için, onu yanına almıştır." 

3) Bu durum her ne kadar Hz. Ebu Bekr'in faziletine delalet ediyorsa bile, Hz. 
Peygamber (s.a.s.), Hz. Ali'ye de yatağında yatmasını emretmiştir. Binâenaleyh 
kâfirlerin Resülullah'ı öldürmeye azmettikleri bir sırada, böylesi karanlık bir 
gecede, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yatağında yatmanın, canı ölüme atmak olduğu 
malumdur. Öyle ise Hz. Ali (r.a.)'nin bu işi, Hz. Ebu Bekr'in, Peygambere yol 
arkadaşı oluşundan daha faziletli ve daha yücedir." Rafizilerin bu hususta ileri 
sürdükleri iddialı şeylerin hepsi budur. 

Rafizilerin birinci delillerine şöyle cevap verilebilir: "Ebu Ali ei-Cübbâi, 
Rafizilerin bu şüphesini nakleder ve onlara "Bu durumda onlara, Cenâb-ı 
Hakk'ın, Hz. Musa'ya "Korkma, üstün gelecek olan muhakkak sensin sen.." 
paha. esi demiş olmasının, Hz. Musa'nın o korkuyu duymakla günahkâr 
olduğuna, delalet etmesi; yine meleklerin Hz. İbrahim (s.a.s.)'e, o onlara 


kızarmış buzağı sunduğu hadisede söyledikleri "Korkma.." (Zariyat. 2a) 
sözlerinde de, yine Hz. İbrahim'in aynı durumda olduğuna; Hz. Lüt'a yine, 
"Korkma ve tasalanma. Çünkü biz seni de, aileni de kurtaracağız" 
(Ank»ut,33)demelerinde, Hz. Lüt'un da böyle (o korkusundan dolayı günah 
işlemiş) olduğuna delalet etmesi gerekir " der. 

Eğer buna karşı Rafıziler, "Bu korkular insan olmadan dolayıdır. Alfan Teâlâ bir 
minliğin ve kalb huzurunun olması için, "Korkma" nana.M) demiştir" derlerse, 
biz de: "Bu meselede de durum aynıdır" deriz. 

İmdi eğer onlar, "Allah Teâla, Hz. Peygamber'e, "Allah seni insanlardan korur" 
[Ma.de e?) buyurmamış mıdır? Öyle ise o bu ayeti bildiği halde nasıl korkar?" 
derlerse, biz de deriz ki; "Bu ayet Medine'de nazil olmuştur. Bu hadise ise, 
ayetin inzalinden önce olmuştur. Hem farzet ki, Hz. Peygamber (s.a.s.), 
öldürülmeyeceğinden emindi; ama dövülmekten. yaralanmaktan ve acı 
çekmekten emin olamazdı. Şaşıyorum o Râfızilere! Şimdi biz Hz. Ebu Bekr'in 
korkmadığını söylersek, onlar o zaman da, O'nun, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bir 
belaya uğramasından dolayı sevindiğini söyleyeceklerdi. Hz. Ebu Bekir korkup 
ağladığı için de, böyle çarpık şeyler iteri sürmüşlerdir. Bu da onların gerçeğin 
peşinde olmadıklarını ve maksadlarının sadece ve sadece tenkid oiduğunu 
gösterir. 

Rafizilerin ikinci delillerine de şu şekilde cevap verilir: Onların ileri sürdükleri 
bu husus, sofistlerin (şüphecilerin) şüphelerinden daha değersizdir. Çünkü Ebu 
Bekir (r.a) eğer böyle bir niyette olsaydı, müşrikler Sevr Mağarası'nın kapısına 
dayandıklarında, onlara seslenir ve "Biz burdayız" derdi. Yine oğlu 
Abdurrahman ve kızı Esma, o kâfirlere: "Biz Muhammed'in yerini biliyoruz, size 
gösterebiliriz" derlerdi. Allah'dan, insanı böylesi çarpık düşüncelere sevkeden 
taassubtan bizi korumasını niyaz ediyoruz. 

Rafizilerin üçüncü delillerine de birkaç şekilde cevap verilir: 

1) Biz, Hz. Ati (ra)'nin, o karanlık gecede, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yatağında 
yatmasının büyük bir taat olduğunu ve büyük bir makamı gösterdiğini inkâr 
etmiyoruz. Ama Hz. Ebu Bekr (r.a)'in Hz. Peygamber'e yol arkadaşı olduğunu ve 
böylece her zaman Hz. Peygamber'in hizmetinde bulunmuş olduğunu, Hz. 
Ali'nin ise böyle olmadığını iddia ediyoruz. Halbuki hizmette daha çok bulunan, 
bulunmayandan daha üstün haldedir. 

2) Hz. Ali, sıkıntıya, sadece o gece katlandı. Ama, o geceden sonra müşrikler, 
Hz. Muhammed'in bulunmadığını anlayınca, Hz. Ali'nin yakasını bıraktılar ve 
ona ilişmediler. Ama, Hz. Ebu Bekir'e gelince o, mağarada üç gün Hz. 
Muhammed (s.a.s) fle birlikte bulunmuş olması sebebiyle, en şiddetli sıkıntılar 


içinde kaldı." Binâenaleyh, Hz. Ebu Bekr'in katlandığı sıkıntı daha şiddetli 
olmuştur. 

3) Hz. Ebu Bekr (r.a). insanları Hz. Muhammed'in dinine teşvik ve onları o dine 
davet etmek suretiyle, sahabe arasında meşhur olmuştu. Halbuki onlar, Hz. Ebu 
Bekr'in, sahabenin önde gelenlerinden bir topluluğu bu dine davet ettiğini ve 
onların da, o dini ancak Hz. Ebu Bekr'in daveti sebebiyle kabul ettiklerini, 
böylece de, imkânları nisbetinde kâfirlere düşman olduklarını ve Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ı canlarıyla ve mallarıyla müdafaa ettiklerini görüp müşahede etmişlerdir. 
Hz. Ali (r.a)'ye gelince, o vakit o henüz küçük idi. Ondan, ne delil, ne hüccet ve 
ne de kılıç ve kargıyla (o çağda) bir cihad sâdır olmamıştı. Hz. Ali'nin kâfirlerle 
savaşması, Medine'ye geçmelerinden uzun bir süre sonra vaki olmuştur. 
Binâenaleyh, hicret esnasında, Hz. Ali'den böylesi haller zuhur etmemişti. 
Durum böyle olunca, şüphesiz kafirlerin Hz. Ebu Bekr'eolan öfkeleri, Hz. Ali'ye 
olan öfkelerinden daha şiddetli olmuştur. İşte bundan dolayı da onlar o yatakta 
yatanın Hz. Ali olduğunu anlayınca, ona asta ilişmediler ve onu ne dövdüler ne 
de incittiler. Böylece, Hz. Muhammed (s.a.s.)'e hizmet hususunda, Hz. Ebu 
Bekir'in kendi zâtı hakkındaki endişesi, Hz. Ali (k.v)'nin endişesinden daha 
şiddetli idi.. Böylece, bu derece, daha efdal ve daha mükemmel olmuş olur. 
Bizim bu konuda kısaca arzedeceğimiz hususlar bundan ibarettir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Onu, görmediğiniz ordularla teyid etti" buyruğuna gelince, bu 
kelamın takdiri şöyle denilmesidir: "Eğer siz ona yardım etmezseniz..." ona bu 
yardım, şu iki şekilde olacaktır: 

a) Allah Teâla ona, hicret hadisesinde yardım etmiştir. Çünkü, "(Bilin ki) 
kâfirler onu iki kişiden biri olarak çıkardıkları zaman, bizzat Allah ona yardım 
etmişti. Hani o ikisi mağaradaydılar. Peygamber o zaman arkadaşına 
"Tasalanma, hiç şüphe yok ki Allah bizimle beraberdir" diyordu. Allah da onun 
üzerine sekinetini indirdi..." buyurmuştur. 

b) Bedir hadisesidir ki bu da, Cenâb-ı Hakk'tn, "Onu. görmediğiniz ordularla 
teyid etti" buyruğundan kastedilen husustur. Çünkü Allah Teâlâ, Bedir Günü 
melekleri indirmiş ve onlar vesilesiyle Resulüne (s.a.s.) yardım etmiştir. O halde, 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu, görmediğiniz ordularla teyid etti" ifadesi, O'nun, "(Bilin 
ki) kâfirler onu çıkardıkları zaman " ayetine atıftır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Ve kâfirlerin kelimesini alçaktı. Allah'ın kelimesi ise 
çok yücedir" buyurmuştur. Bu ifade, "Allah Teâla Bedir Günü, şirkin kelimesini 
alçak, rezil ve düşük kıldı.. Allah'ın kelimesi ise en yüce olanıdır. Bu kelime de, 
"Lâ ilahe illallah!" kelimesidir " manasındadır. 

Vahidi şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın ifadesinin merfü okunması, tercih 


edilen bir kıraat olup, bu, müste'nef bir cümle olarak, âmmenin kıraatidir..." 
Ferrâ şöyle demektedir: "Nasb ile kelimete şeklinde de okunabilir. Ama ben bu 
kıraat ile okumayı tercih etmiyorum. Çünkü bir kimse bunu mansüb okursa o 
zaman en güzel olan ifade şekli "Allah, kelimetullahı da en yüce kıldı.." 
biçiminde olurdu.. Baksana sen, "Baban kölesini azâd etti" dersin ama, 
denilmesi doğru olmaz..." 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah, azız ve hakimdir" buyurmuştur. Yani, "Allah, 


kahirdir, galibdir; O, sadece doğru olanı yapar.." demektir. [198] 
Allah Yolunda Seferberlik 


"Ey mü'minler sizler gerek hafif, gerek ağırlıklı olarak elbirlik savaşa çıkın. 
Allah yolunda mallarınızla, canlarınızla cihâd edin. Eğer bilirseniz bu, sizin 
için çok hayırlıdır" (Tevbe. 41). 

Bil ki Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamberle birlikte savaşa çıkmayanları tehdit edip 
anlattığımız biçimde darb-ı mesel getirince, bunun peşinden bu kesin emrini 
getirerek, "Ey mü'minler sizler gerek hafif, gerek ağırlıklı olarak elbirlik savaşa 
çıkın" buyurmuştur. Yani, "Siz, ister cihad size ağır gelecek bir durumda, isterse 
hafif gelecek bir durumda, savaşa çıkınız demektir. Bu vasıfların manaları pek 
çok hüküm getirmektedir. Müfessirler ayette geçen ifadelerine şu manaları 


vermişlerdir: 1991) 
Hifaf ve Sikal Kelimelerinin Şerhi 


1) Ona arzu ve iştiyakınızdan dolayı, ona olan nefretiniz hafif olarak; o size zor 
geldiği için de, ona karşı duyduğunuz nefret ağır olarak. 

2) Çoluk çocuğunuz az olduğu için, hafif olarak; çok olduğu için, ağır olarak. 

3) Hafif silahlarla; ağır silahlarla. 

4) Binitli olarak; yaya olarak. 

5) Gençler olarak; ihtiyarlar olarak. 

6) Zayıf olarak; şişman olarak. 

7) Sıhhatti olarak; hasta olarak. Bu hususta sahih olan, bütün bu bahsedilenlerin 
hepsinin bu ifadenin muhtevasına dahil olmasıdır. Çünkü, zikredilen vasıf, bütün 
bu cüz'iyyatın içine dahil olduğu umumi bir vasıftır. 

İmdi şayet, "Siz, bu emrin, bütün insanları, hatta hastaları ve acizleri de içine 
aldığını mı söylüyorsunuz?" denilirse biz deriz ki: 

Bu ifadenin zahiri bunu gerektirir. İbn Ümmi Mektüm'un, Hz. Peygamber 


(s.a.s)'e: "Benim de savaşa çıkmam gerekir mi?" dediğinde, Hz. Peygamber'in 
de: "Sen ya hafifsin, ya da ağır, "sakil"sin..." dediği, bunun üzerine İbn Ümmi 
Mektüm'un, ailesine dönerek silahını kuşandığı ve Hz. Peygamber'in önünde 
oenlediği; bunun üzerine de Cenâb-ı Hakk'ın: "Âmâya göre bir hareç, darlık ve 
günah yok" (Nur, 61) ayetinin nazil olduğu rivayet edilmiştir. 

Mücâhid şöyle demektedir: "Ebü Eyyüb el-Ensari, Hz. Peygamber (s.a.s.)'le 
birlikte Bedir'de bulundu ve müslümanların savaşlarının hiçbirinden geri 
kalmadı. Zira o, şöyle derdi: "Allah, "Sizler gerek hafif, gerek ağırlıklı olarak 
elbirlik savaşa çıkın" buyurmuştur... Binâenaleyh ben kendimi, ya hafif ya da 
ağır, "sakil" olarak hissediyorum." 

Safvân İbn Amr'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ben, Hımış valisi idim. 
Derken, Şamlılardan bir ihtiyarın, savaşmak maksadıyla, binitine baktığını 
gördüm.. Ben, 'Amca, sen Allah katında mazursun.." dediğimde, o bakışını 
kaldırarak, "Yeğenim! Allah bize, ister hafif isterse sakil, ağır olsun, savaşa 
çıkmamızı emretmiştir. İyi bil Allah sevdiği kimseleri imtihan eder,dedi." 
Zühri'den de şu rivayet edilmiştir: "Said İbn'l-Müseyyeb, bir gözü görmediği 
nalde savaşa çıkmıştı. Ona: "Sen, hastasın; senin sıkıntın var " denilince o: 
"Allah, -afif olanın da, ağır olanın da savaşa çıkmasını emretmiştir. Şayet ben 
savaşamıyorsam, hiç olmazsa kalabalığı artırırım ve eşyaları korurum" dedi. 
Yine Mikdâd İbn Esved'e. savaşa katılmayı istediği bir sırada: "Sen mazursun..." 
aenildiğinde, o: "Allah bize, Berâe suresinde, "Sizler, gerek hafif, gerek ağır 
olarak emirlik savaşa çıkın" buyurdu" dedi. 

Bil ki, bahsettiğimiz bu görüşün sahipleri, "bu ayetin, Hak Teâlâ'nın, "Âmâya bir 
hareç yokturf...) (nüt eı> ayetiyle mensüh olduğunu söylerken, Atâ el-Horasani, 
bu ayetin Cenâb-t Hakk'ın, "Mü'minierin hepsinin iopyekün savaşa çıkmaları 
doğru değildir (...)" rrevbe w ayetiyle mensüh olduğunu söylemiştir. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Alimler, bu ayetin Tebük Savaşı hakkında nazil 
olduğu ve Hz. Peygamber (s.a.s.)'in geride, bazı kadın ve erkekleri bıraktığı 
hususunda ittifak etmişlerdir. Bu durum, cihâdın, farz-ı ayn değil, farz-ı 
kifayeden olduğuna delalet eder. Öyleyse Hz. Peygamber'in savaşa katılmasını 
emrettiği herkesin, ister hafif isterse ağır olarak savaşa katılması gerekir. Ama, 
Hz. Peygamber'in orada kalmalarını emrettiği kimselerin de, orada kalmaları ve 
savaşa iştirak etmemeleri gerekir. Böyle olması halinde, ayetin mensüh olduğunu 


söylemeye gerek kalmaz. [200] 


Malla-Canla Cihâd 


Daha sonra Cenab-ı Hakk, "Allah yolunda mallarınızla, canlarınızla cihâd edin 
" buyurmuştur. Bu buyrukla ilgili iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu cihâdın ancak malı ve canı olan kimselere farz olduğuna 
delâlet eder. Öyleyse bu, cihâda müsait bir canı, bedeni, nefsi bulunmayan ile, 
savaş araç-gereçlerini elde edecek malı ve kudreti olmayan kimselere, cihâd 
etmenin farz olmadığına delâlet eder. 

İkinci görüş: Cihâdın, tek başına kaldığı ve gücü de yettiği zaman, can ile 
yapılması vâcib olur. Bedenen cihâd edilemediğinde, mal ile cihâd etmek farz 
olur. Binâenaleyh, bu görüşe göre, bedenen cihâd yapmaktan aciz olan kimsenin, 
yanında bulunan mal ile, kendi yerine bir kimseyi göndermesi gerekir. Böylece 
de bu kimse, kendisi şahsen savaşarnadığı için, malıyla mücahid olmuş olur. 
Alimlerin pek çoğu bu görüşü benimsemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer bilirseniz bu. sizin için çok hayırlıdır 
buyurmuştur. 

Buna göre eğer, "Savaşa katılmama, oturup kalmada herhangi bir hayır 
bulunmazken, nasıl "Cihâd. savaşa katılmamaktan daha hayırlıdır" denilmiştir?" 
denilirse, biz deriz ki: 

Buna şu iki şekilde cevap verilebilir: 

Birinci şekil: Hayr kelimesi iki manada kullanılır: 

a) "Bu, şundan daha hayırlıdır.." manasında; 

b) "Bu, haddizatında hayırdır" anlamında. Cenâb-ı Hakk'ın, "Rabbim, 
gerçekten ben, bana indireceğin hayra muhtacım" Kasas, "Gerçekten o insan, 
mal sevgisine çok düşkündür. "(Adiyâı. 8) ayetlerinde böyledir. Nitekim 
Arapçada "Serid Allah'dan bir hayırdır. Allah'tandır, yani AKah tarafından 
meydana gelmiş manasındadır. O halde Cenâb-ı Hal.k'in, buyruğu ite bu ikinci 
mana kastedilmiştir. Bu izaha göre, bu soru sakıt olmuş, düşmüş olur. 

İkinci şekil: Biz bundan muradın, "daha hayırlı olmak" manası olduğunu kabul 
etsek bile, ancak ne var ki kelamın takdiri, "Cihâd ile elde edilen ahiret nimetleri, 
ona katılmayanların elde etmiş olduğu rahatlık, huzur ve bunlardan yararlanmak 
kabilinden elde etmiş oldukları nimetlerden daha hayırlıdır" şeklinde otur. İşte 
bundan dolayı da Cenâb-ı Hak, "Eğer bilirseniz " buyurmuştur. Zira, cihâddan 
dolayı ahirette elde edilecek olan hayırlar, ancak teemmül yoluyla elde edilebilir. 
Bunu ancak, Kıyametin hak olduğunu, mükâfaat ve cezanın gerçek olduğunu 


delil ile bilen mü'min anlayabilir. ZOH 


" 


Tebük Gazasına Gitmeyenler 


Eğer çağırıldıkları savaş, yakın ve dünyevi bir menfaat, orta bir sefer olsaydı 
elbette senin arkana düşerledi. Fakat meşakkatle katedilecek olan mesafe onlara 
uzak geldi. (Bununla beraber onlar, sen, uTebük"ten dönünce): "Eğer gücümüz 
yetseydi, elbette biz de sizinle beraber çıkardık" diye Allah'a yemin 
edeceklerdir. Bunlar bu suretle kendilerini helake sürüklerler. Allah biliyor ki 
onlar kesinlikle yalancıdırlar" (Tevbe. 42), 

Bil ki Allah Teâla, ashabı, Allah yolunda cthâd etmeye iyice teşvik edip, "Ey 
iman edenler, ne oldunuz ki size: "Allah yolunda elbirlik gazaya çıkın" denildiği 
zaman yere çakılıp ağırlaştmtz..?" (Tevbe, 38) ayetini gönderince, onların ağtr 
davranıp, adeta çakılıp kalmalarını beyana tekrar başlamış; geçmiş olan bunca 
tehdide ve cihada teşvike rağmen, bazı kimselerin Tebük savaşına 
katılmadıklarını beyan etmiş ve "Eğer çağırıldıkları savaş yakın ve dünyevi bir 
menfaat, orta bir sefer olsaydı, elbette senin arkana düşerlerdi" buyurmuştur. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [202] 
Birinci Mesele 


Araz kelimesi, sana sunulan dünya menfaatleri anlamına gelir. Nitekim 
Arapça'da, "Dünya, kendisinden iyinin ve kötünün yemiş olduğu hazır bir 
metadır, arazdır" denilir. 

Zeccâc şöyle demektedir: "Ayette, takdiri şöyle olan bir hazif bulunmaktadır: 
"Şayet kendisine davet olundukları şey orta bir sefer olsaydı..." Böylece, önce 
geçmiş olan ifade kendisine delâlet ettiği için, kâne fiilinin ismi hazfedilmiştir.. 
Zeccâc, Hak Teâlâ'nın ifadesine, "kolay ve yakın bir yolculuk" manasını 
vermiştir. Bu, darb-ı mesele "kâsıd" denmiştir. Çünkü ifrat ile tefrit arasında orta 
yerde olan şeye "muktesid" denir. Nitekim Cenâb-ı Hak "Onlardan kimi nefsine 
zulmedendir, kimi de mutedildir" (Fatır,32) buyurmuştur. İşin doğrusu, çokluk 
ile azlık arasında orta, mutedil olan şeye herşey yönelir, böylece de kâsıd 
(yönelen) diye adlandırılır. Bu "kâsıd" kelimesi zü kasd (mutedil olan) 
manasınadır ve tıpkı Arapların sütçü, hurmacı, ticaretçi manasında kullandıkları 
lâbin,tâmir ve râbih kelimeleri gibidir. 

Cenâb-ı Hak, "Fakat meşakkatle katedilecek mesafe onlara uzak geldi" 
buyurmuştur. Leys şöyle demiştir: "Şukka kişinin uzak bir yere olan uzun 
yolculuğudur. Nitekim Arapça'da, "uzun bir yolculuk" manasında, şukkatun 
şâkketun denilir. Buna göre ayetin manası, "Onlara o uzak yolculuk, uzun geldi" 
şeklinde olur. Uzun yolculuğa böyle denilmesinin sebebi, o yolu katetmenin 
insanlara meşakkatli gelmesidir." 


Keşşaf sahibi (Zemahşeri), İsâ b. Ömer'in bunu, i şeklinde okuduğunu 
nakletmiştir. [203] 


İkinci Mesele 


Bu ayet, Tebük Seferi'ne katılmayan münafıklar hakkında nazil olmuştur. Buna 
göre mana, "Eğer menfaatler yakın ve yolculuk kısa olsaydı, onlar o menfaatleri 
elde etme ümidi ile, seninle birlikte gelirlerdi. Ama yol uzun olunca, Bizans'a 
karşı savaşmayı gözlerinde büyüttükleri için, adeta ganimet elde edemeyecekleri 
tarzında ümitsizliğe düştüler ve bundan dolayı savaşa katılmadılar. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, cihaddan döndüğü zaman Peygamberin onları, "Eğer 
gücümüz yetseydi muhakkak biz de sizinle beraber çıkardık" diye Allah'a yemin 
eder" bulduğunu haber vermiştir. Onlar bu yemini, ya savaşa katılmadıkları için 
azarlandıkları zaman, yahut da doğrudan doğruya savaşa katılmayışlarına özür 
beyan etmek için yapmışlardır. Cenâb-ı Hak daha sonra da, onların bu yalanları 
ve nifakları ile kendilerini helak etmiş olduklarını beyan buyurmuştur.Bu, yalan 
yere yemin etmenin helaki gerektirdiğine delalet eder. İşte 

bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s.) "Yemin-i Gamüs (bile bile yapılan yalan 


yere yemin), beldeleri ıssız bırakır"[204] buyurmuştur. 
Allah Teâla daha sonra, yani, "Allah onların, "Biz, savaş için çıkmaya muktedir 
değildik" şeklindeki sözlerinde yalancı olduklarını biliyor. Çünkü onlar savaşa 


çıkabilecek güçte idiler" buyurmuştur. [205] 
Üçüncü Mesele 


Ayet, "Gerek hafif, gerek ağırlıklı olarak elbirlik savaşa çıkın" buyruğunun, 
sadece savaşa gidebilecek kimseleri kapsadığına delâlet eder. Çünkü savaşa 
çıkmaya muktedir olamama, savaşa katılmama hususunda bir mazeret sayılır. 
206 


Dördüncü Mesele 


Ebu Ali el-Cübbâi, bu ayeti, "istita'a ma'al-fiil" (insan bir fiili yaparken, ona 
muktedir kılınır) görüşünün yanlış 

olduğuna delil getirerek şöyle demiştir: "Eğer istita'a ma'al-fiil olsaydı, o zaman 
savaşa çıkanlar, savaşmaya muktedir olamazlardı. Şayet durum da böyle olsaydı, 


o zaman onlar, "Biz buna muktedir değiliz" demekle doğru söylemiş olurlardı. 
Allah, onları, bu sözlerinde yalanladığına göre, anlıyoruz ki istita'a kable'I-fiildir 
(yani insanın gücü fiilleri yapmazdan önce kendisinde mevcuttur)." Ka'bi de aynı 
şekilde ayeti delil getirerek, kendi kendine, "Bununla, "Onlar için bir azık ve 
binek yoktu" manası kastedilmiş olamaz. Onlar bu sözle, bizzat kudretin 
kendisini kasdetmemişlerdir" der ve şöyle cevap verir: "Bir bineği olmayan 
kimse, eğer savaşa katılmamada mazur sayılırsa, savaşa muktedir olamayan 
haydi haydi mazur sayılır. Hem sonra, "istita'a" ile mal varlığı değil, bedeni güç 
anlaşılır. Şayet bu kelime ile mali güç murad edilmiş ise, bu ancak, kişinin 
bedenen yaptığı şeylere yardımcı olmasından dolayı murad edilmiştir. 
Binâenaleyh herhangi bir mecburiyet yok iken kelimenin hakiki manasının 
bırakılıp mecazi manasının alınmasının bir anlamı yoktur." 

Alimlerimiz buna şu şekilde cevap vermişlerdir: Mutezile, bir fiili yapabilecek 
kudretin, ancak fiilin yapılmasından biraz önce bulunabileceğini kabul 
etmişlerdir. Fakat o fiilden çok önce kudretin mevcut olması imkansızdır. Çünkü 
bir yerde oturan insan, aynı anda, uzak başka bir yerde, diğer bir işi de yapmaya 
kadir olamaz. Aksine o ancak oturduğu yere bitişik bir yerde bir iş yapabilir. 
Binâenaleyh Mutezile'ce kudretin fiilin yapılmasından biraz önce bulunduğu 
kabul edildiğine göre, Hz. Peygamber'den ayrılan (savaşa gitmemiş olan) o 
kimseler, Mu'tezile'nin düstüruna göre de, savaşa kadir olamamışlardır. 
Binâenaleyh Mutezile'nin, bu ayetten biz (ehl-i sünnetin) aleyhine olarak 
yaptıkları istidlal, kendilerinin de aleyhinedir. Bu durumda da hem onlara hem 
bize düşen, bu ayette geçen "istita'a" (güç yetme)yi "bineği ve azığı olma" 


manasına hamletmektir. Bu durumda, Mutezile'nin istidlali düşer, [207] 
Beşinci Mesele 


Alimler şöyle demişlerdir: "Hz. Peygamber (s.a.s.), onların ileride yemin (ile 
mazeret beyan) edeceklerini haber 

vermiştir. İşte bu, istikbal ile ilgili gaybtan bir haber veriştir. İş, Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in haber verdiği gibi tahakkuk edince, bu bir gaybtan haber verme olur ve 


böylece de bir mucize olmuş olur. Allah en iyi bilendir. [208] 
Hz. Peygamberin Müsaade Ettikleri 


"Hay Allah affedesice, sâdık olanlar sana besbelli olup yalancıları bilmeden 
neden onlara izin verdin? (Tevbe, 43) 


Bil ki Allah Teâlâ, "Eğer çağırıldıkları şey yakın ve dünyevi bir menfaat, orta 
(kısa) bir yolculuk olsaydı, elbette senin arkana düşerlerdi"rrwbe.42 )faöesi ile, 
bazı kimselerin o savaştan geri kaldıklarını bildirmiştir. O ayette, onların bu 
katılmayışlarının Hz. Peygamber (s.a.s.)'in izni ile olup olmadığı 
belirtilmemiştir. Hak Teâla o ayetin peşisıra, "Hay Allah affedesice... neden 
onlara izin verdin?.." buyurunca, onların içinde, Hz. Peygamber'in müsaadesi ile 
savaşa katılmayanların bulunduğu anlaşılır. 


Bu avetle ilaili birkaç mesele vardır: [209] 
Hz. Peygamberden Günah Sâdır Olur mu? 


Bazı kimseler, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den günah sâdır olabileceğine bu ayet ile 
şu iki bakımdan istidlal etmişledir: 

1) Allah Teâla, "Hay Allah affedesice" buyurmuştur. Af, daha önce bir günahın 
yapılmış olduğunu gösterir. 

2) Allah Teâla, "Neden onlara izin verdin?" buyurmuştur. Bu, inkârı bir 
istifhamdır. Binâenaleyh bu, bu izin verişin bir masiyet ve günah olduğuna 
delalet eder. Katâde ve Amr İbn Meymun şöyle demektedir: "İki şeyi, Hz. 
Peygamber, onlar hakkında herhangi şekilde emrolunmadtğı halde yapmıştır: 

a) Münafıklara izin vermesi. 

b) Esirlerden fidye alması. İşte bunun üzerine Allah, işte sizin de duyup 
dinlediğiniz gibi, Resulüne itabta bulunmuştur. " 

Birincisine şu şekilde cevap verebiliriz: Biz, Allah'ın, "Hay Allah affedesice..." 
ayetinin bir günahın işlendiğini ifade ettiğini kabul etmiyoruz. Bu hususta şöyle 
denilmesi niçin caiz olmasın? "Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Peygamberi iyice ta'zim 
edip yücelttiğine delâlet eder. Bu tıpkı, bir adamın, kendisi nezdinde çok 
kıymetli olan birisine, "Hay Allah affedesice, benim şu işimi nasıl yaptın? Allah 
senden razı olsun; benim bu sözüme karşılık senin cevabın nedir? Allah sana 
afiyet versin, sen benim kadrimi bilemedin!" demesi gibidir. Binâenaleyh, bu 
kimsenin bu sözünden maksadı, o kimseyi iyice tebcil etmekten başka bir şey 
değildir. Ali İbn el-Cehm, sürgün edilmesi emrolunduğunda, Mütevekkil'e 
hitaben şöyle demiştir: 

Hay Allah affedesice, benim uzaklaştırılmamı bağışlamana müncer bir büyüklük 
göstermeli değil miydin? Sen hiç. haddini aşan bir köle (yani, ben): affeden bir 
efendi ve doğruyu bulmuş aklı başında birini, yani sen. görmedin mi ne dersin? 
3eni azâd et ki, seni daima koruyup kötülükleri senden men eden (Allah) da, seni 
azâd etsin!," 


İkincisine de şu şekilde cevap veririz: Cenâb-ı Hakk'ın, Neden onlara 
izin verdin?" buyruğu ile istifhâm-ı inkâri manasının murad edilmiş olması 
doğru değildir. Zira diyoruz ki: Peygamberden, bu hadisede, ya bir günah sudur 
etmiştir veya sudur etmemiştir. Binâenaleyh, şayet biz, o peygamberden 
herhangi bir günahın sudur etmediğini söylersek, Cenâb-ı Hakk'm bu ifadesinin 
bir ettiğini söylersek, bu durumda Cenâb-ı Hakk'tn, hitabı, onun affedildiğine 
delalet eder. Affın tahakkuk etmesinden sonra da, o peygambere bir 
yadırgamanın yönelmesi muhal olur. Binâenaleyh, bütün bu takdirlere göre, 
Cenâb-ı Hakk'm, "Neden onlara izin verdin?" hitabının Hz. Peygamber'in 
günahkâr olduğuna delalet ettiğinin söylenilmesinin imkânsız olduğu kesinleşir. 
İşte bu, kesin ve yeterli bir cevaptır. 

İşte bu durumda da, Cenâb-ı Hakk'ın, "Neden onlara izin verdin?" ifadesi, daha 
evlâ ve daha mükemmel olanın yapılmaması manasına hamledilir. Özellikle bu 


vaka, harbler ve dünyevi maslahatlarla ilgili şeyler cinsinden olunca. 210) 
Hz. Peygamberin İçtihad Etmesi 


Bazı alimler, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bazı hadiseler hakkında, içtihadın 
muktezasına göre hükmetmiş olduğunu 

söyleyip, buna "İşte ey akıl ve basiret sahipleri, siz bundan ibret a/m"(Haşr, 2) 
ayetinin, akıl ve basiret sahiplerinin kıyas yapmaları ve içtihadda bulunmaları 
hususunda bir emir otduğu şeklinde istidlalde bulunmuşlardır. Bu kimseler, 
sözlerine şu şekilde devam etmişlerdir: "Hz. Peygamber akıl ve basiret 
sahiplerinin efendisidir. Binâenaleyh O, bu emrin hükmüne dahildir. " 

Sonra da bu hususu, bu ayetle te'kid ederek şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ. bu 
izin hususunda,Peygamber'e ya müsaade etmiştir yahud da O'nu, böyle bir izin 
vermekten men etmiştir. Veyahut da, bu hususta ne izin vermiş, ne de O'nu 
izinden men etmiştir. 

Birinci ihtimal geçersizdir; aksi halde Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. Peygamber'e, 
"Neden onlara izin verdin? demesi imkansız olur. 

İkincisi de geçersizdir. Çünkü böyle olması halinde o zaman Hz. Peygamber'in, 
Allah'ın indirdiği hükümden başka bir şeyle hükmettiğinin ve böylece de, "Kim 
Allah'ın indirdiği (ahkâm) ile hükmetmezse, onlar zalimlerin ta kendisidir " 
(Maide 44) ve "kim Allahtn indirdiği (ahkâm) ile hükmetmezse onlar fâsıklarm 
ta kendileridir" (Ma«je.47)ayetlerinin hükmüne girmiş olması gerektiğinin 
söyenmesi icab eder. Halbuki bu, çok net ve açık bir biçimde, bâtıl ve yanlıştır. 
Binâenaleyh geriye sadece üçüncü kısım kalmıştır ki, bu da Hz. Peygamber'in ya 


içtihadına dayanarak, ya da böyle olmaksızın bu hâdisede kendiliğinden izin 
vermiş olmasıdır. İkinci husus, sırf arzusuna göre vermiş olacağı bir hüküm 
olduğu için. bâtıldır. Zira, sırf arzusuna uyarak verilen hüküm, Cenâb-ı Hakk'ın 
"Sonra. arkalarından öyle kötü bir nesil geldi ki, namazı bıraktılar, şehvetlerine 
uydular! (Meryem. 59» ayetinden dolayı bâtıldır. Binâenaleyh geriye Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in o hâdisede, içtihadına dayanarak hüküm verdiğinin 
söylenmesi kalır ki bu da, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, içtihadı muktezasınca 
hükmetmiş olduğuna delalet eder. 

Buna göre eğer, "Bu, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, içtihadına göre hüküm 
vermesinin, daha evla olamayacağına delalet eder. Çünkü, Allah TeâlâO'nu, 
böyle bir hüküm vermekten, "Neden onlara izin verdin?" hitabıyla men etmiştir " 
denilirse, biz deriz ki Allah Teâlâ O'nu, böyle bir izin vermekten mutlak anlamda 
men etmemiştir. 

Çünkü, Cenâb-ı Hak "Sadık olanlar sana besbelli olup yalancıları bilinceye 
kadar" buyurmuştur. Hatta kelimesiyle bir noktaya kadar götürülen hükmün, o 
noktada sona ermesi gerekir. Bu da, bizim görüşümüzün doğruluğuna delâlet 
eder. 

İmdi şayet onlar, Cenab-ı Hakk'ın "yetebeyyene (besbeslli oluncaya)..." 
ifadesinden, vahiy yoluyla besbeslli olmanın kastedilmiş olması niçin caiz 
olmasın?" derlerse, biz deriz ki: 

Sizin söylemiş olduğunuz şey, muhtemeldir. Ancak ne var ki, sizin bu takdirinize 
göre, Peygamberin mükellefiyeti, (bu hususta) kesinlikle bir hüküm vermemesi; 
vahiy ininceye ve nass ortaya çıkıncaya kadar sabretmesi gerektiği olmuş olur.. 
Binâenaleyh, o böyle yapmadığına göre, bu, büyük bir günah olmuş olur. Ama, 
bizim yapmış olduğumuz takdire göreyse bu, içtihadda yapılan bir hata olmuş 
olur. Böylece 

de, Hz. Peygamber'in "Kim içtihad eder de, hataya düşerse O'nun için de bir ecir 


vardır 2H] hadisinin hükmüne girmiş olur. Binâenaleyh, sözü, bu manaya 
hamletmek daha evlâdır. 12121 


Üçüncü Mesele 


Bu ayet Peygamberin, imamın, idarecinin, kişinin, her topluluğa kendine 
yakınlaştırma veya uzaklaştırma gibi 

müstehak olduğu şekilde muamele edebilmesi için, acele davranmaktan 
kaçınmasının, teenni ile hareket etmesinin, işlerin zahirine göre davranarak 
yanılmaktan sakınmasının ve iyiden iyiye araştırmasının farz olduğuna delalet 


eder, 1213] 


Dördüncü Mesele 


Katâde şöyle demiştir: "Sizin de dinlediğiniz gibi, Cenâb-ı Hak, bu ayette, 
Peygamberine itabta bulunmuş sonra da O'na, Nür süresinde ruhsat vererek, "O 
halde bazı işleri için senden izin istedikleri zaman.sen de onlardan dilediğin 


kimseye izin ver" (Nür,62) buyurmuştur." 2141 
Beşinci Mesele 


Ebu Müslim el-İsfehani şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın, "Neden onlara izin 
verdin?" hitabında bu iznin ne 

hakkında olduğuna dair hiç açıktama bulunmamaktadır. Binâenaleyh, onların 
bazısının, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den savaşa katılmama hususunda izin 
istemeleri ve peygamberin de onlara müsaade etmiş olması muhtemel olduğu 
gibi, bir kısmının da, savaşa iştirak etmek hususunda Peygamber (s.a.s.)'den izin 
istemiş olmaları; Hz. Peygamberin de onlara, onlar, münafıkların müslümanlar 
içindeki casusları olduğu, böylece de birtakım fitneler çıkarıp, belâ ve 
kargaşalıklar peşinde koşacakları için, Peygamber'le birlikte çıkmaları uygun 
olmadığı halde, onlara müsaade etmiştir. İşte bundan dolayı, onların 
Peygamber'le çıkmalarında, (müslümanlar lehine) bir maslahat ve fayda 
bulunmuyordu." 

Kadi şöyle demektedir: "Bu, uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu ayet, savaşa 
katılmayanları zemmetmek, katılanları da medhetmek için, Tebük Savaşı 
hakkında nazil olmuştur. Hem, bu ayetten sonra gelen ayetler, oturup savaşa 


katılmayanları zemm ve onların hallerini beyân etmeye delâlet eder. 215) 


"Allah'a ve âhiret gününe iman edenler mallarıyla, canlarıyla cihâd etmeleri 
hususunda senden izin istemez(ler). Allah takva sahiplerini çok iyi bilendir. 
Senden ancak. Allah ve âhiret gününe inanmayan, kalbleri şek ve şüpheye düşüp 
de. o şüpheler içinde şaşırıp bocalayan kimseler izin isterler. Eğer onlar harbe 
çıkmak isteselerdi, elbette bunun için bir hazırlık yaparlardı. Fakat Allah, onların 
sefere çıkmalarını istemedi. Kendilerim alıkoydu.. Onlara: "Oturun oturanlarla 
beraber!" denildi" (Tevbe, 44-46). 


Bu ayetlerle ilgili birkaç mesele vardır: 210) 


Müminler Cihad ve Hizmetten İzin İstemezler 


İbn Abbas, tabirine: "Senden, Tebük Savaşı'ndan sonra izin istemezler" 

rnanasını verirken, diğer alimler şöyle demişlerdir: "Bu, doğru değildir. Zira bu 
ayetin hem Öncesi, hem de sonrası, Tebük Savaşı'yla ilgili olarak gelmiştir. 

Çünkü bu ayetlerin maksadı, mü'minleri münafıklardan ayırdetmektir. Zira 
müminler, her ne zaman savaşa çıkmakla emrolunurlarsa, duraklamaksızın oraya 
koşar hiç gecikmezler. Münafıklar ise beklerler, ıssız yerlere çekip giderler ve 
çeşitli mazeretler beyan ederler. Böyle bir mana, ister mazi, isterse muzari 
lafzıyla olsun, mevcuttur. Bu ifadelerin maksadı, Allah Teâlâ'ntn o vakitte nifak 
alametini, "izin isteme" olarak belirtmiş olmasıdır. Allah en iyisini bilendir. 


[217] 
İkinci Mesele 


Cenâb-t Hak"Allah'a ve ahiret gününe iman edenler cihad etmeleri hususunda 
senden izin istemezler" buyurmuştur. Bu ifadede bir hazf bulunup, bunun 
takdiri, şeklindedir.. Ancak ne var ki, böyle bir hazf, çok açık ve net olduğu için, 
güzel ve yerinde olmuştur. Bu hususta iki görüş ileri sürülmüştür: 

Birinci görüş: Bu ayeti, herhangi bir takdirde bulunmaksızın, zahirî manasına 
hamletmek. Buna göre mana, "Cihad etmek hususunda senden izin istemek 
mü'minlerin adeti değildir" şeklinde olur. "Biz, cihad hususunda, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den müsaade istemeyiz. Çünkü Rabbimiz defalarca bizi cihada teşvik 
etmiştir. Hal böyle iken izin istememizin ne mânası olabilir ki!" derlerdi. Hz. 
Peygamberin, kendilerine savaşa katılmamalarını emretmesi halinde bu onlara 
zor gelirdi. Baksana, Hz. Ali (r.a)'ye, Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'de kalmasını 
emir buyurunca, bu ona çok zor gelmiş ve Hz. Peygamber, "Senin, benim 
katımdaki yerin, Harun 'un Musa katındaki yeri gibidir" deyinceye kadar razı 
olmamıştır. 

İkinci görüş: Burada, mutlaka, başka bir takdirde bulunmak gerekir. Zira, cihada 
iştirak hususunda imamdan izin istemeyi terketmek caiz değildir. Cenâb-ı Hak, 
bu kimseleri izin istemedikleri için zemmetmiştir. Binâenaleyh, mutlaka bir 
takdirin 

yapılmasının gerekli olduğu sabit olmuş olur. Buna göre kelamın takdiri, “Bu 
kimseler, cihada katılmama hususunda senden izin talep etmezler.” şeklindedir.. 
Ancak ne var ki, nefiy edatı olan lâ, burada hazfedilmiştir. Bunun bir benzeri de, 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah size, şaşırmadasıntz diye açıklıyor"(Nisa, 176) 
buyruğudur. Böyle bir hazfin bulunduğunu, ayetin öncesinin ve sonrasının, bu 
kınamanın, ancak oturup kalma hususunda, savaşa katılmama hususunda izin 


istemeden dolayı olduğuna delâlet etmesi de gösterir. Allah en iyi bilendir.. 213) 
Münafıklar Cihaddan Kaçmak İsterler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak,"Senden ancak. Allah'a ve âhiret gününe inanmayan, 
kalbleri şekk ve şüpheye düşüp de. o şüpheler içinde şaşırıp bocalayan kimseler 


izin isterler..." buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [219] 
İmanda Şüphe Olmaz 


Cenâb-ı Hakk, bu izin isteyişin, ancak Allah'a ve âhiret gününe iman 
bulunmadığı zaman olacağını beyan 

buyurmuştur. Bu imansızlık, bazan bu hususlarda meydana gelen bir şüphe 
yüzünden olabileceği gibi, bazan da Allah'ı ve ahireti kesinlikle inkâr suretiyle 
olabileceği için, Allah Teâlâ, bu kimselerin imansızlığının, şekk ve şüpheden 
dolayı olan bir imansızlık olduğunu bildirmiştir ki, bu da imanda şüphesi 
bulunanın, Allah'a hiç iman etmemiş sayıldığına delâlet eder. 


Burada hatıra şu iki soru gelmektedir: [220] 
Soru: Şüpheden Kaçmak Taklide Yol Açmaz mı? 


Birinci soru: İlim, istidlal yoluyla elde edildiği zaman, delil ile ilgili bir şüphe 
medlulde de (neticede de) bir şüphenin olmasını gerektirir. Halbuki delilin 
mukaddimelerinden (öncüllerinden) birinde bir şüphenin bulunması, bütün 
delilin doğruluğu hususunda bir şüphenin olması için yeterlidir. Bu da mü'min 
bir kimsenin, getirdiği delilin mukaddimelerinden biri ile ilgili bir müşkili 
bulunduğu zaman, onun medlulde de (neticedeki hükümde de) şüphe etmesini 
gerektirir. Bu da mü'min bir kimsenin, her an kalbine gelebilecek olan bir müşkil 
ve ukde sebebiyle imandan çıkmasını gerektirir. Bunun ise böyle olmadığı 
malumdur. Binâenaleyh imanın delile değil, taklide dayanmış olduğu sabit olur. 
Bu ayet, işte bu bakımdan, imanda asıl olanın "taklid" olduğuna delalet etmiş 
olur. 

Buna şöyle cevap verilir: Müslümanın bir delilinin, bir mukaddimesinin 


doğruluğu hususunda kendisine bir şüphe arız olsa bile, diğer delilleri ona göre 
tenkiddeni221| 


Soru: İmanda İstisna Meselesi 


İkinci soru: Sizin âlimleriniz, "İnşaallah (eğer Alfan dilerse), ben mü'minim" 
demiyorlar mı? Halbuki bu söz, bunu söyleyende bir şüphenin bulunduğunu 
gösterir. 

Cevap: Biz bu meseleyi, Enfal süresinde (Eniâi, 4) ayetinin tefsirinde enine 


boyuna inceledik. [222] 
İkinci Mesele 


Kerrâmiye, Altah Teâla bu ayette o kimselerin mü'min olmadıklarını 


bildirmesine rağmen, "İman, sırf ikrar ve itiraftan ibarettir" demişlerdir. [223] 
İman ve Şüphenin Yeri Kalbtir 


Ayetteki ifadesi, şüphenin mahallinin sadece kalb olduğuna delâlet eder. 
Şüphenin yeri kalb olduğuna göre, marifetullah ve imanın yeri de kalbtir. Çünkü 
birbirine zıd olan iki şeyden birinin yerinin, aynı zamanda diğerinin de yeri 
olması gerekir. İşte bundan dolayı Alfah "Onlar o kimselerdir ki (Allah) imanı 
kalblerine yazmıştır. (Mücâdiie,22) buyurmuştur. Marifet (iman) ve küfrün yeri 
kalb olunca, gerçekte mükâfaata veya cezaya müstehak olan da kalb olmuş olur. 


Diğer uzuvlar kalbe tabidirler. 224 
Şüphenin Kısa Tahlili 


Ayetteki ifadesi, "şekk ve şüphe içinde olan kimse, menfi veya müsbet karşılık 
verme hususunda şaşırtr kalır. Bu iki taraftan ve bu iki zıd şeyden birisine karar 
veremez ve hükmedemez" manasınadır. Bu şöyle izah edilir; İnanç, ya kesindir, 
ya değildir. Kesin olan eğer vakıaya uygun değil ise sırf cehalettir; eğer vakıaya 
mutabık olup yakini bir bilgiden kaynaklanırsa ilimdir. Aksi halde bu, 
mukallidin inancıdır. Eğer inanç kesin değilse, o zaman bakılır: Eğer iki taraftan 
birisi daha üstün ise, üstün olan taraf "zann", aşağı olan taraf "vehim"dir. Eğer 
her iki taraf dengede ise işte bu da şekk ve şüphedir, Bu durumda insan iki taraf 


arasında bocalayıp durur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer onlar (harbe) çıkmak isteselerdi, elbette bunun 
için bir hazırlık yaparlardı" buyurmuştur. Udde kelimesi, uddetehu, ayn harfinin 
esresi ile, izafetli ve izafetsiz olarak, iddeten ve iddetehu şekillerinde de 
okunmuştur. İbn Abbas (r.a), Hak Teâlâ'mn bu kelime ile, (savaşa çıkacak 
olanın) yiyeceği, içeceği ve binitini kastettiğini söylemiştir. Çünkü Tebük 
Savaşı'na katılanların yolculuktan hem uzun olmuş, hem de bir darlık zamanına 
rastlamıştı. Bu kimselerin böyle bir hazırlık yapmamış olmaları, savaşa 
katılmaya istekli olmadıklarının delilidir. Diğer alimler ise, bunun, onların bolluk 
içinde olduklarına ve böyle bir hazırlığı yapabileceklerine bir işaret olduğunu 
söylemislerdir. 

" Allah Teâlâ daha sonra, 'Takat Allah onların sefere çıkmalarım istemedi de. 


kendilerini alıkoydu" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 229) 
Birinci Mesele 


İnbiâs kelimesi, "bir işe koyulmak, yola çıkmak" manasınadır. Nitekim 
Arapça'da "Deveyi saldtm, o da gitti"; "Falancayı şu işe gönderdim, o da gitti" ve 
"O, onu şöyle bir işe saldı" yani, "O, onu şu işe soktu" denilir. Sebbeta (tasbit) 
kelimesi ise, insanı, niyetlendiği birşeyden alıkoymaktır. Buna göre ayetin 
manası, "Allah,onlann Peygamber (s.a.s) ile savaşa çıkmalarını uygun bulmadı 


da, onları bu işten alıkoydu" şeklindedir. [226] 
Münafıkların Harbe Katılmamalarındaki Faydalar 


Eğer, "Onların, Hz. Peygamber (s.a.s) ile çıkmalarının faydalı, yahut zararlı 
olduğu söylenebilir. Eğer biz bunun zararlı birşey olduğunu söylersek, bu 
durumda Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber (s.a.s)'i niçin azarlamıştır. Yok eğer 
bunun faydalı birşey olduğunu söylersek, Cenâb-ı Hak niçin, onların Hz. 
Peygamber (s.a.s) ile çıkmalarını kerih gördüğünü belirtmiştir?" denilirse, buna 
en doğru cevap şu otur; Onların, Hz. Peygamber (s.a.s) ile birlikte savaşa 
çıkmalarında bir fayda yoktu. Bunun delili, Hak Teâlâ'nın, daha sonra getirdiği, 
"Eğer sizinle birlikte onlar da savaşa çıksalardı, sizin için şerr ve fesadı 


artırmaktan başka birşey yapmazlardı" (Tevbe, 47) ayetidir. 221) 


İzin Konusunda Resulullah'a İtab Etmenin Sebebi 


Şu halde geriye şöyle demek kalır: "En doğru ve uygun olanı, onların savaşa 
çıkmaması olduğuna göre, Cenâb-ı Hak, niçin Resulünü, onlara izin verdiği için 
azarlamıştır?" Bu hususta diyoruz ki: "Ebu Müslim el-İsfahâni'nin, "Hak 
Teâlâ'nın, "Onlara neden izin verdin?" ifadesinde, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, 
savaşa katılmama hususunda onlara izin verdiğini gösteren birşey yoktur. Aksine 
onların kendisi (s.a.s) ile birlikte savaşa gitmek için izin istemiş olmaları ve 
bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlara izin vermiş otması ihtimali de 
vardır" demiştir. Buna göre, bu soru sakıt olur. Ebu Müslim şöyle der: "Bu 
sözümüzün doğruluğunun delili şudur: "Ayet, onların, Hz. Peygamber (s.a.s) ile 
birlikte savaşa çıkmalarının zararlı birşey olduğuna delâlet etmektedir. 
Binâenaleyh bu azarlamanın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onlara kendisi ile savaşa 
çıkmış olmalarına izin vermesinden dolayı olduğuna delâlet eder. Bu husus, 
başka ayetlerle de desteklenmektedir. Mesela Allah Teâlâ, "Eğer Allah seni 
onlardan bir zümrenin yanma döndürür de, onlar başka bir savaşa çıkmaya 
senden izin isterlerse, de ki: "Bundan sonra benimle birlikte katiyyen 
çıkamazsınız" (Trevbe, 83) ve "Siz ganimetler almak için gittiğiniz vakit, o geri 
bırakılanlar diyecekler ki, "Bırakın, biz de arkanıza düşelim." Onlar bununla, 
Allah'ın sözünü değiştirmeyi isterler. Onlara de ki: "Siz bizim arkamıza asla 
düşemezsiniz" (Fetih, ts) buyurmuştur. 

İşte bu izah, o soruya, Ebu Müslim'in izahına göre verilen bir cevaptır. 

Soruya ikinci bir şekilde de şöyle cevap verilir: Biz, Hak Teâlâ'nın, "Onlara 
neden izin verdin?" hitabındaki itabın, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, o kimselere 
savaşa katılmama hususunda izin vermiş olmasından ileri geldiğini kabul 
edelim. Buna göre şöyle deriz: O itâb, onların savaşa katılmamalarının zararlı 
birşey olmasından ötürü aeğil, aksine Hz. Peygamber (s.a.s)'in onların 
katılmayıp oturmalarına izin vermesinin :a-arlı birşey olmasından ötürüdür. 
Bunu şöylece birkaç şekilde izah edebiliriz: 

1) Hz. Peygamber (s.a.s), iyice araştırmadan ve tam olarak düşünüp taşınmadan, 
on ara izin vermiş olabilirdi. İşte Cenâb-ı Hak bundan ötürü, "Sadık olanlar 
sana ° besbelli oluncaya ve sen o yalancıları bilinceye kadar (beklemeden), 
onlara neden --r, verdin?" (Tevbe, 43) buyurmuştur. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onlara savaşa katılmamaları hususunda izin 
vermediğini farzedelim. Bu durumda onlar, kendiliklerinden (izinsiz olarak) 
savaşa katılmamış olurlar. Böylece de bu katılmama işi, onların 
münafıklıklarının bir alâmeti olurdu. Onların münafık oldukları belli olunca da, 
müslümanlar onlardan uzak durur ve onların sözlerine aldanmazlardı. Halbuki 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in onlara savaşa katılmama hususunda izin vermesi 
halinde, onların nifakı gizli kalır ve neticede elde edilmesi matlub olan bu 
faydalar elden kaçmış olurdu. 

3) Onlar, Hz. Peygamber'den izin isteyince, Hz. Peygamber onlara kızmış ve 
zecr ve men üslubuyla, "Onlara, "oturun oturanlarla beraber!" demişti. 
Nitekim Cenâb-ı Hak bu ayetin sonunda "Onlara, "oturun oturanlarla beraber!" 
denildi" diyerek bu sözü nakletmiştir. Sonra o münafıklar, bu ifadeyi ;animet 
addederek, "Peygamber bize izin verdi!" dediler. Bunun üzerine de Cenâb-ı Hak, 
"neden izin verdin onlara?" (Tevbe, 43) buyurdu. Yani, "Niçin onlara istismar 
edecekleri bu fırsatı verip bu sözü söyledin?" demektir. 

4) "Peygamberlerin içtihad yapması caiz değildir!" diyenler, şöyle demişlerdir: - 
eygamber, kendi içtihadına göre izin verdi. Halbuki, içtihad yapması caiz 
değildi. Z -a o peygamberler, vahiyle bilgi elde etme imkânına sahip olup, 
bununla beraber içtihada yönelmeleri, âdeta nass bulunmasına rağmen içtihad 
yapmaları gibi olur. âenaleyh, nasıl nass varken içtihad yapmak caiz değilse, bu 


da caiz değildir. [228] 
İkinci Mesele 


Basra Mutezilileri şöyle demektedirler: "Ayet, Cenâb-ı Hakk'ın, irade sıfatıyla 
muttasıf olduğuna delâlet ettiği gibi, "kerâhet-istememe" sıfatıyla damuttasıf 
olduğuna delâlet eder. Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın, fökfl "Fakat Allah, onların 
davranmalarını çirkin gördü, istemedi de" ifadesidir." Alimlerimiz, bu ayetteki 
ifadesinin manasının, "Allah, o şeyin yokluğunu, olmamasını murad etti" 
şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 

Basra Mutezilileri yine, şöyle demişlerdir; "Yokluk, müteallak olamaz (yani bir 
şeyin olmayışına irade taalluk etmez). Bu böyledir, zira "irade", mümkinin iki 
tarafından (varlık ile yokluk), birini diğerine tercih etmeyi gerektiren bir sıfattan 
ibarettir. Halbuki "adem", mahza sırf yokluktur. İrâde, müstemir (sürekli) ademin 
yok olmasına ta'alluk edemez. Çünkü, hâsıl't tahsil, muhaldir. Keza ademi 
madum kılmak (yani yoku tekrar yok kılmak) da imkânsızdır. Böylece, 
"irade"nin yokluğa taalluk etmesi imkânsızdır. Şu halde, ayette geçen "kerahet", 
istemenin, "yokluğu irade etmek" olduğunu söylemek imkânsızdır." 

Alimlerimiz buna şu şekilde cevap vermişlerdir: "Biz, Allah hakkında kullanılan 
"kerahet"i, Cenâb-ı Hakk'ın "o şeyin zıddını murad etmesidir" diye açıklıyoruz.. 
Binâenaleyh, Cenâb-ı Hak onların, sefere çıkmamalarını, geri kalmalarını murad 
etmiştir. Öyleyse, Cenâb-ı Hak bu iradesini, "Kendisinin, onların Hz, 


Peyamberle birlikte savaşa çıkmalarını kerih görmesi " ite beyan etmiştir. 229 


Üçüncü Mesele 

Alimlerimiz, kaza ve kader meselesinde, "kendilerini alıkoydu..." ifadesiyle 
istidlal etmişlerdir. Yani, "Allah onları tembelleştirdi ve onların davranma, yola 
çıkma hususundaki arzularını azalttı " demektir. Bu husustaki sözün neticesi, 
ancak bizim hak olan şu şeyi açıklamamızla tam ve mükemmel olur: Bir fiilin 
meydana gelmesi, ona sevkeden "dai"nin varlığına dayanır. Binâenaleyh bu dai, 
gevşek ve zayıf olduğu zaman, o kimseden fiilin sâdır olması imkânsız olur. 
Sonra bu sebebin, kuvvetçilik veya gevşeklik haline dönüşmesi şayet kul 
tarafından meydana gelmişse, o zaman teselsül gerekir. Eğer bu, Allah tarafından 
meydana gelmişse, işte o zaman maksad tahakkuk etmiş olur. Çünkü, sebepleri 
kuvvetlendiren, sadece Allah'dır. Bu takviye ve kuvvetlendirme meydana 
gelince, fiilin meydana gelmesi gerekir. Bu durumda da, bizim "kaza" ve "kader" 
meselesi hakkındaki görüşümüz doğru olmuş olur. 

Daha sonra, Cenâb-ı Hak bu ayetini, "Onlara, "oturun oturanlarla beraber!" 


denildi" buyurarak sona erdirdi. Bu ifadeyle ilgili iki mesele vardır: 1230) 
Birinci Mesele 


Bu sözün söylenmesinin maksadı, onların kınandıklarına; kadınlara, çocuklara, 
isteri evde oturmak olan âcizlere 

katılmış olduklarına dikkat çekmektir. Bunlar, evde oturanlar ve geride 
kalanlardır. Nitekim, Cenâb-ı Hak bu hususta, "Onlar oturanlarla beraber 


olmalarını hoş gördüler" (Tevbe, 87) buyurmuştur. [231] 
İkinci Mesele 


Alimler, bu sözün ("denildi"), kimden sudur ettiği hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Binâenaleyh, bu sözü söyleyenin, vesvese vermek için 
şeytatvolmast muhtemel olduğu gibi, savaşa katılmama hususunda birlik 
sağlamayı istedikleri için, onların bunu biribtrlerine söylemiş olmaları da 
muhtemeldir. Çünkü, bozgunculuk ve fesadı üstlenen herkes, kendisi gibi 
olanların çoğalmasını arzular. Yine, bu sözü söyleyenin, savaşa katılmama 
hususunda kendilerine izin verip de Cenâb-ı Hakk'ın,'itabına muhatap olan, Hz. 


Peygamber olması da muhtemeldir. Yine bu sözü söyleyenin, Aflah Teâlâ olması 


da muhtemeldir. Çünkü Cenâb-ı Hak, bozgunculuk yapacakları için, 
savaşa çıkmalarını istememiştir... Buna göre murad edilen mana, "Siz, 


onların 
ifsadda 


bulunmayı istediğiniz için, Allah sizin işte bu hususta davranmanızı, yola 
çıkmanızı kerih görmüş de, geride kalıp oturmanızı emretmiştir " şeklinde olur. 


[232] 
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edilmiştir. Arapçada bir üslûp vardır. Bir delili de (Tevbe, 126) ayetidir(Ç.) 

[63] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/441-442 


[64] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/442-443 

[65] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/443 

L66] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/443-445 

167) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/445 

L68] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/445-446 

[69] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/447 

[70] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/447 

[71] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/448 

[72] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/449 

[73] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/449 

[74] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/450-451 

(731 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/451-452 

[76] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/452-453 

L7] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/453-454 

[78] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/454-456 

[79] Yani müfessırimiz Râzi. (Ç.) 

[80] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
11/456-457 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


[81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/458-459 
[82] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/460 
[83] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/460-461 
[84] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/461 
[85] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/461-462 
[86] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/462-463 
[87] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/463-464 
[88] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/464-465 
[89] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/465 
[90] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/465 
[91] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/465-466 
[92] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/466-467 

[93] Buhâri, Gusl. 23-24; İbn Mâce, Taharet, 80 (1/178). 

[94] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/467-468 
[95] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/468-469 
[96] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/469 
[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/469 














[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/469-470 

[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/470 

[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/470 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/470-471 
[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/471 
[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/472 
[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/472 
[05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/472 
[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/472-473 
[107] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/473-474 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/474-475 
[109] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/475-476 
(1101 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/476 
L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/476 

HIZI Muvattâ, Zekat, 42 (1/207). 

H3İ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/476-477 

L14] Tirmizi, Zekat. 11 (3/27); Müsned, 1/223, 285. 

L15] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 








11/477-478 

[16] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/478 
U17] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/479 
[18] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/479 

L19] Yahudilerden bu fırkanın Hz. Uzeyr hakkındaki bu iddiaları konusunda, 
daha başka deliller için bkz S. Yıldırım, Kur'an'da Ulühiyyet, s. 358-361. 
Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 11/480 
[120] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/481-482 
[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/482-483 
[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/483 
[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/483-484 
[124] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/484 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/484 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/485 
[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/485 

[128] Razi'nin adını vermediği bu zatın kim olduğunu çıkaramadık. (Ç.) 
(129) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/485-486 
1130) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/486-487 
L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/487 














[132] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/487-488 
[133] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/488 
[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/488-489 

L135] Buhâri, Meğa2î, 29 (5/47); Müslim, Cihâd, 125 (3/1431). 

[136] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/489 
[137] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/489-490 
[138] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/490 
[39] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/490-491 
[140] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/492 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/492 
[142] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/493 
[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/493 
[144] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/493-494 
(145) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/494 
[146] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/494 
(147) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/495-496 

(148) Müsned, 4/197. 


[149] Buharı, Zekat, 4 (2/111) kısmen. 














(130) Müsned, 5/366. 

051] Müsned, 5/168. 

[152] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/496-498 

053] Buhâri, Vasâya, (3/189); Müslim, Zekat. 94-97 (2/717-718). 

L54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/498-499 
USS] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/500 
L56] Ebu Davud, Zekat, 5 (2/100): İbn Mâce, Zekat, 4 (1/570). 

157) Müsned, 1/12. 

L158] Tbn Mace, Zekat, 3-5 (1/570-571). 

U59] Benzeri bir hadis: Tirmizi. Zekat, 12 (3/29) 

(1601 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/500-501 

L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/501-503 

[162] Böylece onun yüzü. böğrü ve sırtı bu vebale iştirak eder. (Ç.] 

[163] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/503-505 

[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/505 





L165] Haram aylardan, peşpeşe gelen Zilkade, Zilhicce ve Muharrem boyunca, 
üç ay süre ile silah bırakmak, yağma yapmamak zor geldiğinden ve hacc 
mevsimini sabitleştirmekte dünyevi faydalar gördüklerinden Araplar, he üç 
senede bir, araya bir ay kalarak, gerçekte Muharrem olan zamanı kutsallıktan 
çıkarıp, bu seneye "nesi (Kebise)' senesi" d;yo'. Muharremi; Safer'e ertelemiş 


oluyorlardı. 

[166] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/505-506 
[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/507 
[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 





11/507-508 

L169] Müslim, Sıyâm, 202 (2/281); Ebu Davud, Savm, 56 (2/323). 

L170] Kenzu’l-Ummal, 8. cilt, 24236. hadis 

HU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/508-510 
[172] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/510-512 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/512 
[174] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/512-513 
[175] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/514 
[176] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/514-517 
1177) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/517-519 
[178] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/519 
L79) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/519-520 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/520 
(1811 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/520-521 
[182] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/521 
[183] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/521 
[184] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/522 
(1851 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/522 











[186] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/522-523 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/523-524 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/524 
(189) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/524-525 
1901 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/525 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/526 
[192] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/526 

(931 Buhâri, Menâkıb, 25 (4/169); Müslim, Zühd, 75 (4/2310). 

[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/526-527 

U95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/527-528 

126) Müsned , 3/432. 

L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/528-533 
[198] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/533-536 
(199) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/536 
[200] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/536-538 
[201] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/538-539 
[202] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/539-540 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














11/540 

[204] Beyhaki, Sünen, 10/35-36; Tergib, 2/622. 

[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/540-541 
[206] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/541 
[207] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/541-542 
[208] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/542 
[209] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/542 
[210] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/543-544 

[211] Buhârf, İ'tisâm, 21 (8/157):(Benzer hadis), Müslim, Akdiye, 15 (3/1342). 
[212] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/544-545 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/545 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/545-546 
[215] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/546 
[216] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/546-547 
[217] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/547 
[218] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/547-548 
[219] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/548 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/548 














[221] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/548 
[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/549 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
11/549 
[224] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
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Rauf ve Rahim Olması 

Halk Yüz Çevirirse Allah Sana Yeteri 
Burada Arşın Anılmasının Sebebi 
Görülmeyen Arş Azamete Delil Olur mu? 


Savaşa Katılan Münafıkların Bozgunculuğu 


Cenab-ı Hak bu hususu, 


"Eğer içinizde onlar da savaşa çiksalardı, sizde şer ve fesadı artırmaktan başka 
bir şey yapmazlar, aranıza muhakkak ki fitne sokmak isteyerek bozgunculuğa 


koşarlardı. İçinizde onlara iyice kulak verecekler de vardır. 
Allah o zalimleri çok iyi bilendir" (Tevbe. 47). 
ayetiyle beyan etmiştir. 


Bil ki Allah Teâlâ bu ayette, onların savaşa katılmaları halinde meydana gelecek 


şu üç çeşit fesatlarını beyan etmiştir: 
1) Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer sizinle birlikte onlar da 


savaşa çıksalardi. sizde şer ve fesadı artırmaktan başka bir şey yapmazlardı 


ayetinin ifade ettiği husustur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır:H 


Birinci Mesele 


Hebal kelimesi, her şeyde meydana gelen şer ve bozukluk anlamına gelir, 
Nitekim bunaklığın hebel; bunağın da 

mahbul diye adlandırılması bu anlamdadır. Müfessirler bu kelimeye, değişik 
manalar vermişlerdir: Kelbi, şer; Yemân, tuzak ve hile manalarını, vermişlerdir. 
Bu kelimeye, "azgınlık ve tuğyan" manası da verilmiştir. Dahhâk, bunun 
manasının, zulüm ve gadr olduğunu söylemiştir. Hebal kelimesinin, düşüncede 
tereddüt anlamına geldiği de söylenmiştir. Bu, ihtilaf etsinler ve sözleri birlik 
olmasın diye, bir şeyin bir topluma güzel, bir topluma da çirkin gösterilmesiyle 
sağlanır. 2 


İkinci Mesele 


Bazı nahivciler illâ hebâlâ ifadesinin, istisnâ-i munkati olduğunu söylemiştir. 
İstisnâ-i munkati, müstesnanın, 

müstesna minh'in cinsinden olmamasıdır. Bu, tıpkı senin meselâ, "Onlar sizin 
hayrınızı değil, fakat sıkıntınızı artırdılar" demen gibidir. Halbuki ayette, 
müstesna minh zikredilmemiştir. Müstesna minh zikredilmeyince de, istisna, 
daha umumi olan bir şeyden yapılmış olur. Daha umumi olan da, "şey" 
kelimesidir. Binâenaleyh müstesna, müstesnâ-i muttasıl olup, kelamın takdiri 


şeklinde olur. BI 
Üçüncü Mesele 


Mu'tezile şöyle demektedir: "Allah Teâlâ, önceki ayetteki onların savaşa 
çıkmalarını istemeyip kerih gördüğünü; bu ayette de, bu davranmanın fesada, 
şerre ve fitneye sebebiyyet vereceğini bildiği için, onu kerih gördüğünü beyan 
buyurmuştur. Bu da, Cenâb-ı Hakk'ın mutlak olarak şerri, fitneyi, fesadı kerih 
gördüğüne, sadece hayra razı olduğuna ve sadece, tâatı dilediğine delâlet eder. 

2) Cenâb-ı Hakk'ın "aranıza muhakkak ki fitne sokmak isteyerek 
(bozgunculuğa) koşarlardı..." ayetinin ifade ettiği husustur. Bu ayetin izahı 
hususunda, Vâhidi'nin nakletmiş olduğu iki görüş bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu, ekseri dil âlimlerinin görüşü olup, buna .göre kelimesi, deveyi 
düşmanın üzerine sürmek anlamına gelir. Deve, kendi başına hızlı ve istekli bir 
biçimde yürüdüğü zaman, tabiri kullanılmaz. Ama, deve, kendi başına koştuğu 


zaman, binicisi onu bir şey üzerine sürdüğü zaman da, denilir." 

Ferrâ da şöyle demektedir. "Arablar, demektedirler. 

Bazan onlar, binicinin sürmesi hakkında, vada'a kelimesini kullanırlar. " 

İkinci görüş: Ahfeş ve Ebu Ubeyd'in görüşü olup, buna göre, devefindi kendine 
ve arzulu bir biçimde koştuğunda binicisinin onu koşturduğu majm da murad 
edilmeksizin, denilir.. Ebu Ubeyd, Hz. Peygamber (s.a.s)'in vakarlı ve sakin bir 
biçimde Arafat'tan çıktığını, sonra da devesinin, MuhassirVadisi'ne doğru 
koştuğunu rivayet etmiştir. 

Lebid şöyle demiştir: 

"Kendimizin, yiyecek içecekleri bırakarak, gaybm hükmüne doğru koşan 
kimseler gibi olduğunu görüyorum..." 

Lebid, müdı'ine kelimesinden, müsrine "hızlı olarak" "koşarak" manasını 
kasdetmiştir. Bu ifadeyle, şairin, onların develerini koşturduklarını murad etmiş 
olması caiz değildir. Çünkü, şair bununla, devenin yolda yürümesini murad 
etmemiştir. Ömer İbn Ebi Rebia ise şöyle demiştir: 

"Kahrolsunlar, düşmanlıklar o kadınların başına!., Çünkü onlar beni tanıdılar ve 
"O. haddi aşan. yiyen ve sonra da çekip giden birisidir" dediler!.. 

Vahidi, ayetin, Ahfeş ve Ebu Ubeyd'in görüşünü desteklediğini söylemiştir, 

Bil ki, her iki görüşe göre de ayetten kastedilen, müslümanların arasını bozmak 
ve söz götürüp getirmek hususunda, münafıkların" gösterdiği çalışma 
kastedilmiştir. Binâenaleyh, şayet biz birinci görüşü nazar-ı dikkate alırsak, 
ayetin manası, "Onlar, binitlerini aramızda koşturmuşlardır. Yani, aramızda 
aralıksız olarak söz götürüp getirmişlerdir. Çünkü binitli olan, yayadan daha 
hızlıdır..." şeklinde olur. Şayet, ikinci görüşü nazar-ı dikkate alırsak, bu tabirden 


kastedilen. "Onlar bozgunculuk çıkarmaya koşarlar... manasıdır. 14 


Dördüncü Mesele 


Keşşaf sahibi, İbn Zübeyr'in, bu kelimeyi şeklinde okuduğunu nakletmiştir 
ki bu, Arapların, deve hızlı yürüyüp de. (sırtından attığı sahibinin boynunu 
kırdığında) söyledikleri tabirinden alınmıştır. Bu ifade, (bırakırlar, düşürürler) 
şeklinde de okunmuştur. Buna göre şayet. "Kur'an-ı Kerim'e, niçin bir elif 
ziyadesiyle şeklinde yazılmıştır?" denilirse. Keşşaf sahibi buna şu şekilde cevap 
vermiştir: "Arap yazısından önce fethâ, elif ile ifade ediliyordu. Arap yazısı, 
Kur'an'ın nüzulüne yakın bir zamanda icâd edilmişti. Binâenaleyh, Arapların, 
zihninde bu eliften bir iz kaldı. Böylece onlar, hemzenin şeklini elif olarak 
yazdılar ve onu, diğer bir elif ile de fethalı yaptılar." Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu 
herhalde çetin bir azaba uğratacağım "(Nemi, 21) ayeti de bu şekilde 


yazılmıştır.. BI 
Beşinci Mesele 


Ayetteki ohılâleküm ifadesinin manası, o "aranıza> aranızda..." demektir. 
Cenâb-ı Hakk'ın "Onların arasından bir de ırmak fışkırtmıştık" (Kehf. 33) ve 
"Onlar evlerin aralarına kadar girip araştırdılar." (isra. 5) 

ayetlerindeki hilâl kelimeleri de böyledir. Bu kelimenin aslı, halel kelimesidir ki. 
halel kelimesi, iki şey arasındaki boşluk olup, bunun çoğulu hilâldir Hak 
Teâlâ'nın. "Sonra görüyorsun ki yağmur bunların arasından çıkıyor... "(Nur. 43) 
buyruğu da bu manadadır. Bu ayetteki (Nur, 43) bu kelime, min hatedh şeklinde 
de okunmuş olup, yağmur tanelerinin kendisinden çıkıp döküldüğü yer anlamına 
gelir. Esmai şöyle demektedir: "Arapça'da sen, aralarına girdiğin zaman, 
"Kavmin arasına girdim"; "evlerinin arasında, ortasında oturduk. " manasında 
olmak üzere de, denilir, denilir. 

Bunu iyice anladığın zaman biz deriz ki: Cenâb-ı Hakk'ın buyruğu, "Lâf götürüp 
getirme ve fesad. çıkarma ile-.." manasında; ifadesi de, "sizin için fitne isterler..." 
anlamındadır. Esmai şöyle demektedir: "Arapça'da, "onu benim için iste, taleb 
et!" manasında, denilir. O halde ifadelerinin manası aynıdır. Binâenaleyh, bir 
kimse ,jfci| dediğinde bunun manası, "Arzuladığım o şey hususunda bana yardım 
et!. " demektir. Bu ayette geçen "fitne" kelimesi ise, söz birliğinin bulunmaması 
ve karışıklık çıkarma, anlamına gelir. 

Bil ki, bu açıklamalara göre sözün neticesi şudur: "Onlar, şayet o müslümanların 
arasında savaşa çıkarlarsa, onlar, onlara *“'habâl"dan başka bir şey arttırmalar. 
"Habâl" ise, görüş ihtilaflarına sebebiyet veren bozgunculuk anlamındadır ki, bu, 


savaş esnasında sakınılması gereken şeylerin başında gelir. Çünkü, fikirlerde 
ihtilaf ve ayrılıklar meydana geldiğinde de hezimet ve hüsran pek kolayca 
tahakkuk eder. Daha sonra Cenâb-ı Hak, onların, bununla yetinmeyip, aksine, 
ileri gelenler arasında söz götürüp getireceklerini, dedikodu yapacaklarını beyan 
buyurmuştur ki, bu şekilde ifsâd daha da çoğalacaktır. İşte bu da, Cenâb-ı 
Hakk'ın, ayetiyle murad edilen husustur. 

3) Cenâb-ı Hakk'ın "İçinizde onlara iyice kulak vereceklerde vardır. 
buyruğunun ifade ettiği husustur. Bu hususta iki görüş bulunmaktadır: 

a) "Aranız da sizden duyduklarını onlara ileten gözcüleri bulunmaktadır. 
manası murad edilmiştir. Bu, Mücahid ve İbn Zeyd'in görüşüdür. 

b) Katâde buna şu manayı vermiştir: "Aranızda, onların sözlerine kulak veren 
ve onların görüşlerini kabul edenler bulunmaktadır. " Binâenaleyh onlar onlara, 
kalblerinin zayıflamasına sebep olacak çeşitli sözler telkin ettiklerinde, berikiler 
o sözleri kabul eder ve bundan dolayı cihad işini lâyıkıyla yerine getirmede 
gevşeklik gösterirler. 

Eğer, "Dinleri ve cihad niyetleri çok kuvvetli olduğu halde, mü'minler için böyle 
bir şey nasıl düşünülebilir?" denilirse, biz de deriz ki: Münafıkların sözlerinin, 
İslam'a yeni girmiş kimseler üzerinde tesirli olması imkansız değildir. Yine bazı 
kimselerin, korkak, gevşek ve zayıf kalbli olarak yaratılmış olması da imkansız 
değildir. Binaenaleyh münafıkların sözleri, bu gibi kimselere tesir eder. Yine, 
bazı müslümanların, ileri gelen münafıkların akrabaları olmaları ve bundan 
dolayı münafıkların onları pohpohlayarak, maksadlarındar? geri çevirme 
ihtimalleri de yok değildir. İşte bu sebeple, münafıkların reislerinin sözleri, onlar 
üzerinde tesir edebilir. Şöyle de denebilir: Münafıklar iki kısımdırlar: Birincisi, 
Mü'nafıklıkla yetinip, ayrıca yeryüzünde fesat çıkarmaya çalışmayanlardır. 
İkinci grup ise, müminlere şüpheler ve asılsız haberler telkin ederek, birinci 
guruptakileri yeryüzünde fesat çıkarmaya sevkedenlerdir. 

Allah Teâlâ daha sonra bu ayeti, "Allah o zalimleri çok iyi bilendir" 

diye bitirmiştir. Bu, "Allah, kâfir ve münafık olmak sureti ile kendi kendilerine 
zulmedenlerle, başkalarını çeşitli belalara ve ihtilaflara, çekişmelere düşürmek 


" 


suretiyle, başkalarına zulmedenleri bilir" demektir. Allah en iyi bilendir. 16) 
Münafıkların Fitne Çıkarma Peşinde Olmaları 
"Andolsun ki onlar bundan evvel de fitne peşine düşmüş ve senin hakkında 


birtakım işler çevirmişlerdi. Nihayet hak geldi ve onların hoşuna gitmemiş olsa 
da, Allah'ın emri ortaya çıktı. Onlardan kimi de, "Bana izin ver, beni 


fitneye düşürme" diyeceklerdir. Haberin olsun ki onlar zaten fitne çukuruna 
düşmüşlerdir. Cehennem o kâfirleri mutlaka çepeçevre kuşatacaktır" (Tevbe 48- 
49). 

Bil ki bu ayette, münafıkların tuzaklarından ve içlerinde -sakladıkları kötü 
niyetlerden bir çeşidi mevzubahs edilmekledir. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak, 
"Andolsun ki onlar bundan evvel de yani Tebük savaşından daha önce de. fitne 
peşine düşmüşlerdi" buyurmuştur. İbn Cüreyc, bunu şu şekilde anlatır: 
"Münafıklardan oniki tanesi Hz. Peygamber (s.a.s)'i öldürmek için, Akabe gecesi 
Seniyyetu'l-Veda'da pusu kurmuşlardı Ayrıca denilmiştir ki: “Ayetteki bu 
ifadeyle, Abdullah b. Übeyyin, Uhud Günü, yandaşları ile birlikte Hz. 
Peygamber (s.a.s)'den ayrılıp gitmeleri kastedilmiştir. Bu ifadeye, "Onlar senin 
ashabını dinlerinden çevirip küfre döndürmeyi ve insanları senden ayırmayı 
isterler" manası da verilmiştir. Buna göre ayetteki "fitne" kelimesi ile, "daha 
önce sevgi ve muhabbet varken, ayrılığı doğuran ihtilaf" manası kastedilmiştir ki 
işte münafıkların, müslümanlar hakkında niyetlendikleri şey budur." Allah 
müslümanlan bu fitneden korusun (âmin). 

Cenâb-ı Allah, "Senin hakkında birtakım işler çevirmişlerdir 

buyurmuştur. "İş çevirmek", bir iş hususunda düşünüp tefekkür etmek için, onu 
evirip çevirmektir. Yani "Onlar senin aleyhine tuzaklar kurmak, sana karşı hile 
yapmak için çalışıp çabalarlar" demektir. Nitekim Arapça'da, çeşitli hileler yapan 
kimse hakkında "falanca huvvel ve kullebdir" denir, yani "envai türlü hileleri 


bilmekte mahir olduğu böylece anlatılır" demektir. Al 
Allah Onların Hitelerini Fâş Eder 


Allah Teâlâ daha sonra, "Onların hoşuna gitmemiş olsa da. Allah'ın emri ortaya 
çıktı" buyurmuştur. Bu, "O münafıklar, zahiren dinleri olan hak gelinceye kadar, 
çeşitli hile ve tuzaklar kurmaya, fitneleri deşmeye ve insanları dini kabulden 
soğutmaya devam ederler" demektir. Ayetteki "hak" kelimesi ile, "Kur'an" ve 
"Hz. Muhammed (s.a.s)'in tebliği (dini)" murad edilmiştir. Sanki üstü örtülü imiş 
gibi olan Allah'ın emri artık ortaya çıkmıştır. Ayetteki, 'Allah'ın emri" ifadesi ile, 
Allah'ın ortaya çıkardığı ve Hz. Muhammed (s.a.s)'in şeriatının 
kuvvetlenmesinde müessir kıldığı sebepler kasdedilmiştir. O münafıklar ise 
bunu, yani hakkın gelmesini ve Allah'ın emrinin ortaya çıkmasını hoş 
görmüyorlardı. Bu ifadede, münafıkların şerrin yayılması için çalışıp 
çabalamalarının hile ve tuzaklarının bir tesiri olmadığına dikkat çekilmektedir. 
Çünkü onlar hile ve tuzak neşinde oldukları müddetçe, Allah, onların hilelerini 


kendi ibaşlarına geçirmiş; gaye ve maksadlarını altüst etmiş ve istediklerinin 
zıddını yaratmıştır. Binâenaleyh durum geçmişte böyle olunca, gelecekte de 


böyle olacaktır. [8] 
Münafıklar Cihadı Fitne Sayarlar 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'Onlardan kimi de. "Bana izin ver, beni fitneye 
düşürme" buyurmuştur. Allah Teâlâ bununla, "Savaşa gitmeme hususunda bana 
müsaade et, savaşa çıkmamı emrederek, beni fitneye düşürme" manasını 
kastetmiştir. Alimler bu hususta şu izahları yapmışlardır: 

1) "Beni fitneye düşürme" ifadesi, "Bana müsade etmemek suretiyle, fitneye 
yani günaha düşmeme sebep olma. Çünkü eğer sen beni savaşa katılmamaktan 
men edersen ve ben de senin iznin olmadığı halde savaşa gitmezsem, günaha 
düşmüş olurum" demektir. Bu manaya göre, o münafıkların bu sözü alay ederek 
söylemiş olmaları ihtimali olduğu gibi, ciddi olarak da söylemiş olabilirler. 
Çünkü o münafık, her ne kadar münafık da olsa -kesin inancı olmasa bile- en 
azından Hz. Muhammed (s.a.s)'in sâdık olduğu hususunda zann-ı galibi vardır. 

2) Bu, "Beni ölüme sürükleme. Çünkü şu zaman, sıcakların şiddetli olduğu bir 
andır ve benim sıcağa tahammülüm yok" demektir. 

3) Bu, "Eğer seninle savaşa gidersem, malım ve evlad-u iyalim helak olur" 
demektir. 

4) Ced b. Kays "Ensar, benim kadınlara düşkün olduğumu bilir. Binâenaleyh sen, 
Rumların sarışın kızları yüzünden fitneye düşürme. Fakat sana, (savaşa) mal 
vererek yardım ederim. Benim yakamı bırak" demiştir. Bu kelime, tf'al babından, 
şeklinde de okunmuştur. 

Cenâb-ı Allah, "Haberin okun ki onlar zaten fitne (çukuruna) 

düşmüşlerdir" buyurmuştur. Bu,"Onlar fitneye düşmekten sakınıyorlar ama, 
zaten fitnenin içine düşmüş haldeler. Çünkü en büyük fitne, Allah'ı ve 
Resülullah'ı inkâr etmek ve mükellefiyetleri kabul etmemekte ısrar etmektir" 
demektir. Yine onlar, müslümanlara karşı muhalefette kalmışlar ve Allah'ın, 
nifaklarını açıklayacak ayetler indirerek kendilerini rezil ü rüsvay etmesinden 
korkmuşlardır. Übeyy b. Ka'b (r.a)'ın Mushaf'ında bu kelime şeklinde (müfred 
olarak) geçmiştir. Çünkü ayetteki edatı lafzen müfred, mana itibarı ile cemidir. 
Meâni âlimleri şöyle demişlerdir: 

Su ifadede, Allah'ın, herhangi bir niyet ve gayeden ötürü isyan eden kimsenin o 
niyet ve maksadını Allah Teâlâ'nın mutlaka boşa çıkaracağına bir işaret vardır. 
Baksana, münafıklar bir fitneye düşmemek için savaşa katılmama yolunu tercih 


etmişler, Allah Teâlâ da onların fitnenin ta göbeğinde, içinde olduklarını ve zaten 
ona düşmüş bulunduklarını bildirmiştir. 

Allah Teâlâ daha sonra, 'Cehennem o kâfirleri mutlaka çepeçevre kuşatacaktır" 
buyurmuştur. Buna, "cehennem, Kıyamet günü onları kuşatır" manası verildiği 
gibi, "Kuşatma sebepleri şu anda mevcut olduğu için, onlar sanki şu anda 
cehennemin ortasındadırlar" manası da verilmiştir. 

İslâm feylesofları şöyle demişlerdir: "Onlar, marifetullah, meleklere, kitaplara, 
peygamberlere ve Kıyamet gününe iman nurundan mahrumdurlar. Onlar, dünya 
ve dünyevi mal-makam dışında, bir saadet ve kemale inanmazlar. Hem sonra 
onlar, halk arasında nifak, dini tenkid ve peygambere kötülük yapmayı düşünme 
işleri ile meşhurdurlar. Onlar İslam devletinin devamlı olarak gelişip yüceldiğini 
ve kuvvetinin arttığını görüp müşahede ediyorlar, böylece de canları, mallan ve 
evlâd-u iyalleri hususunda çok endişe ediyorlardı. Velhasıl onlar her türlü ruhi ve 
manevi mutluluktan mahrum olmuşlar, böylece de dünya menfaatleri hususunda 
çok şiddetli bir korkuya düşmüşlerdi. İleri derecedeki cehaletle birlikte bulunan 
böyle bir korku ise, ruhi cezaların en büyüğüdür. İşte bundan dolayı Cenâb-ı 
Hak, münafıkların bu hallerini, "Cehennem o kâfirleri mutlaka çepeçevre 


kuşatmıştır" diye anlatmıştır." [9] 


Musibet Geldiğinde Münafıkların Tutumu 


"Eğer sana bir iyilik isabet ederse, bu onların hiç hoşuna gitmez. Eğer sana bir 
musibet gelirse. "Biz. daha önceden tedbirimizi almışızdır" derler ve böb'ürlene 
böbürlene dönüp giderler. De ki: "Allah'ın bizim için yazıp (takdir ettiğinden) 
başkası asla bize erişmez. O. bizim Mevlâmızdır. Öyleyse, mii'minler sadece 
Allah'a tevekkül etsinler" (Tevbe. 50-51) 

Bil ki bu. münafıkların tuzaklarından ve içlerinde sakladıkları pisliklerden bir 
diğer çeşididir. Bunun manası şöyledir: "Eğer, bir savaşta sana, ister bir zafer ve 
ganimet, ister etrafındaki bir krallığın sana boyun eğmesi şeklinde bir iyilik 
ısabet ederse, bu, o münafıkları üzer Ama başına bir bela, bir sıkıntı, bir felaket, 
bir kötülük ve bir musibet gelirse, onlar buna sevinerek, "Biz, evvelden beri 
yapmakla meşhur olduğumuz işi yapmıştık, yani uyanık davranarak tedbirimizi 
almıştık" derler." Ayetteki, "daha önceden" tabiri, "bu musibetten önce" 
demektir. Onlar bu sözü söyledikleri o toplantı yerinden dönüp, sevinçli olarak 
ve böbürlenerek kendi ailelerinin yanına giderler. İbn Abbas (r.a) ayetteki 
"hasene" (bir iyilik) ve "musibet" kelimelerini. Bedir'deki iyilik ve Uhud'da 
uğranılan musibet diye tefsir etmiştir. Eğer muradın bu mana olduğu bir haber ile 
sabit ise, bu manayı tercih etmek gerekir. Aksi halde bunları, her türlü iyilik ve 
her türlü musibet manasına hamletmek gerekir. Çünkü münafıkların bilinen 


genel halleri, her iyilik ve her musibete karşı Allah'ın bahsettiği gibidir. [10] 
Allah'ın Takdirinden Başkası Olmaz 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "De ki: "Allah'ın bizim için yazıp (takdir ettiğinden) 
başkası asla bize erişmez" buyurmuştur. Bu hususta birkaç görüş vardır: 
Birinci görüş: Mana, "Bize isabet eden, her türlü hayır ve şer, korku ve ümid, 
bolluk ve darlık, bizim için takdir edilmiş ve Allah katında yazılmıştır. Bütün 
bunların Allah katında yazılıp takdir edilmiş olması, hepsinin Allah tarafından 
bilindiğine ve böyle hükmedildiğine delâlet eder. Çünkü Allah'ın dışında bütün 
varlıklar, "mümkin"dir. Mümkin varlığın, varlığı ancak vacibu'l-vücudun 
(Allah'ın) tercihi ile, yokluğuna tercih edilmiştir. "Mümkin" olan bütün varlıklar, 
Allah'ın kaza ve kaderine dayanır. 

Bil ki âlimlerimiz bu ayetle, Allah'ın kazasının bütün "muhdes" varlıkları 
kapsadığı ve Allah'ın hükmettiği birleyin değişmesinin mümkün olmadığına 
istidlal etmişlerdir. Bunu birkaç yönden izah edebiliriz: 


a) Mevcud varlıklar, ya vacibu'l-vücüd, ya mümkinü'l-vücüddur. Mümkin olan 
varlıkların iki tarafından birinin, diğerine kendiliğinden üstün gelmesi 
imkansızdır. Öyleyse bu hususun, zatı gereği vâcib olanın tercihine dayanması 
gerekir. Zâtı gereği vâcib olan varlığın dışındaki herşeyin, o yüce 
varlığın /aratması, tesiri ve var etmesi 

ile olması gerekir. İşte bundan ötürü Hz. Peygamber (s.a.s), "Kader kalemi. 


Kıyamete kadar olacak şeyleri yazmış, mürekkebi kurumuştur "U 
buyurmuştur. 

b) Allah Teâlâ, b'ütün bu halleri, Levh-i Mahfuz'da yazmış olduğuna göre, onları 
bilmiş ve onlara bu şekilde hükmetmiştir. Binaenaleyh iş, takdir edildiğinin 
aksine olacak olsa, o zaman Allah'ın ilmi, cehalete; doğru ilmi, yalana dönüşmüş 
olur. 

Halbuki bütün bunlar imkansızdır. Biz bu konuyu, (Bakara. 6j ayetinin tefsirinde 
uzunca anlattık. 

Eğer denilse ki: "Allah Teâlâ bu sözü, Hz. Peygamber (s.a.s)'in üzülmesinden ve 
başına gelen musibetlerden dolayı münafıkların sevinmelerine karşı, 
peygamberini teselli için zikretmiştir. Öyleyse bu izahın ayetle ne ilgisi var?" Biz 
deriz ki: "Bunun sebebi, Hz. Peygamber (s.a.s)'in "Kim Allah'ın kader ile ilgili 
sırrını bilirse, ona musibetler kolay gelir" hadis-i şerifinde anlattığı husustur. 
Çünkü insan, vaki olan şeyin, vaki olmamasının imkansız olduğunu bildiği 
zaman, nefsindeki karşı koyma zail olur ve olana razı olma hali meydana gelir. 
İkinci görüş; Mana, "Bizim düşmana galip ve üstün gelme işimizde, bize ancak 
Allah'ın yazdığı şey isabet eder" şeklindedir. Bu ifadenin gayesi, peygamberin ve 
müslümanların halleri, her nekadar sevinç ve keder arasında değişse de, neticede 
üstünlüğün, fethin ve zaferin onlar tarafında olacağını münafıklara bildirmektir. 
Bu, münafıkları öfkelendirir ve onların bu sevincini kursaklarında bırakır. 
Üçüncü görüş: Zeccâc şöyle demiştir: "Bu ifade, "Biz mağlüb olduğumuz 
zaman, büyük bir ecre ve büyük bir mükafaata müstehak oluruz. Galip 
geldiğimizde ise, âhirette mükafaata, dünyada büyük mal ve ganimet ile şan- 
şeref elde ederiz. Durum böyle olunca da, bu yüce dereceleri kazanma 
hususunda, öyle musibet ve sakıntılara katlanılır" demektir'Bu görüşlerin hepsi 
de güzel ise de, birinci görüş daha doğru ve gerçektir. 

Daha sonra ayette "O bizim mevlâmızdır" buyurulmuştur. Bununla kastedilen, 
âlimlerimizin de söylediği gibi, şu manadır: 'Âlemin mâliki ve yaratıcısı 
olduğuna ve hiçbir fiiline itiraz edilemeyeceğine göre, Allah Teâlâ'nın, âlemde 
istediği ve dilediği şekilde tasarrufta bulunması, pek güzel ve yerindedir." İşte bu 
izah da. daha önce geçen şeyle, görüşle, tıpatıp uyum halindedir. Bundan dolayı 


biz diyoruz ki: Allah Teâlâ. kullarından bazısına şayet çeşitli musibetler, belalar 
verirse, onlara razı olmak gerekir. Çünkü Allah, onların mevtaları» onlarsa 
O'nun kullarıdır. Binâenaleyh, Allah tarafından yapılan o tasarruflar, sırf O'nun, 
onların mevlâsı olması ve fiillerinden herhangi birinde kendisine itiraz 
edilememesi sebebiyle, güzel ve yerindedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Öyleyse, mü'minler sadece Allah'a tevekkül etsinler" 
buyurmuştur. Bu, "Her ne kadar, kullarından herhangi birisinin Allah üzerinde 
vacib olan herhangi bir hakkı yok ise de, ancak ne var ki O. bununla birlikte 
rahmeti geniş, fazl-ü ihsanı çok olandır. Öyleyse, mü'min kimsenin, esasen 
sadece O'na tevekkül etmesi ve O'nun fazl-ü kereminden ümit kesmemesi 
gerekir " anlamındadır. Zira Cenâb-ı Hakk'ın, "Öyleyse, mü'minler sadece 
Allah'a tevekkül etsinler" ayeti, hasr ifade eder. Bu, münafıkların hallerinin, 
mü'minlerin hallerine uymadığı ve onların, sadece dünyevi sebeplere, geçici olan 
dünyevi izzetlere tevekkül edip, onlara güvendiklerine adeta dikkat çekmektedir. 


02] 
Mümine İki Güzel Şeyden En Az Biri Verilir 


"De ki: "Siz. bize iki güzel şeyden birinin gelmesinden başkasını mı 
bekliyorsunuz? Halbuki biz Allah'ın size ya kendi katından, yahud bizim 
elimizle bir azâb getireceğini bekliyoruz.. Haydi siz gözetleyip durun, biz de 
sizinle beraber bekliyoruz" (Tevbe, 52). 

Bil ki bu, münafıkların mü'minlerin başına gelen musibetlere sevinmelerine karşı 
verilen ikinci cevaptır. Bu böyledir. Çünkü müslüman savaşa çıktığında, eğer 
mağlup olur, öldürülürse, dünyada güzel bir isim, ahirette de, Cenâb-ı Hakk'ın 
şehidler için hazırlamış olduğu büyük bir mükâfaat elde etmiş olur. Yok eğer 
galip gelirse, dünyada helâl mal (ganimet) ile, kahramanlık, saltanat ve kuvvet 
demek olan güzel bir nam ile büyük âhiret mükâfaatı elde eder. Ama münafığa 
gelince, evinde oturup kalırsa, kınanır ve korkaklığa, gevşekliğe, kalbi zayıflığa 
ve kadınların, çocukların, acuzelerin müşterek olduğu, dünyada âdi olan şeylerle 
yetinme ahlâkına izafe edilir. İşi gücü bu değersiz şeylerle uğraşmak olur. Sonra 
bunlar, kendileri çoluk-çocuklan ve mallan hususunda devamlı bir endişe içinde 
olurlar. Bunlar öldüklerinde, âhirette, Kıyamette devamlı bir azaba düçâr olurlar. 
Eğer Cenâb-ı Hak, dünyada iken onların öldürülmelerine izin verirse, onlar 
öldürülme, esir alınma ve mallarının yağmalanması gibi şeylerin içine düşer ve 
böylece de dünyadan cehennem azabına geçerler. Binâenaleyh münafık, mü'min 
hakkında bahsedilen iki durumdan birini gözetir durur. Halbuki bu iki durumun 


her biri de, yüce, kıymetli ve şereflidir. u3] 
Münafığın. Akibeti İki Kötüden Biridir 


Müslüman da, münafığın bahsedilen şu iki durumundan birini gözetir. Bu iki 
durum, hor ve hakirlik içinde, rezilü rüsvay olarak dünyada kalmak; yahut da bu 
hor ve hakirliğın yanısıra, öldürülmeleri, mallarının yağmalanması ve böylece 
ahiret azabına geçmeleridir. Bu iki durumun herbiri son derece âdi ve 
değersizdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, münafıklara. yani, "siz bizim için, şu iki şerefli 
halden birisini gözetleyedurun! Çünkü biz de sizinle beraber, sizin o iki âdi ve 
değersiz halden birisine düşmenizi bekleyip duruyoruz' (de)" buyurmuştur. 
Vahidi şöyle demiştir: "Arapça'da birisi, bir insanın başına bir kötülük gelmesini 
bekleyip durduğunda, denilir." Bu hususta, daha önce izah geçmişti. Meâni 
âlimleri şöyle derler: Terabbus, birşeyin zamanının gelmesini gözleyip 
durmaktır. İşte bundan ötürü, bir kimse, malının (yiyeceğinin) 

fiyatının artmasının zamanını beklemeye takılıp kaldığında denilir. "Hüsnâ", 
"ahsen" (daha iyi ve güzel) kelimesinin müennesidir. 

Alimler ayetteki, "kendi katından yahut bizim elimizle bir azap" buyruğunun 
tefsiri hususunda ihtilaf etmişlerdir. "Allah katından, yani Allah'ın onların başına 
dünyada iken indireceği bir azab; bizim ellerimizle, yani Allah'ın sizi 
öldürmemize izin ve müsaade vermesiyle olacak bir azab" manası verildiği gibi. 
"Allah katından bir azab" tabirinin, dünya ve âhiret azabını kapsadığı, yahut 
"ellerimizle" ifadesinin ise "öldürülmeyi" ifade ettiği de söylenmiştir. Buna göre 
eğer, "Şayet onlar münafık iseler, zahiren mü'min olduklarını söyledikleri için, 
onları öldürmek helal değildir. Öyle ise Cenâb-ı Hak, niçin böyle buyurmuştur?" 
denilirse, biz deriz ki: "Hasan el-Basri, "bizim elimizle bir azab" tabirine, "Şayet 
münafık olduğunuz ortaya çıkarsa, ellerimizden tadacağınız bir azab..." manasını 
vermiştir. Çünkü onların münafık oldukları ortaya çıktığında, onlar mü'minler 
için bir harbi (kendilerine karşı savaşılacak kimse) olma bakımından, tıpkı diğer 
müşrikler gibi olurlar. Ayetteki, "gözetleyip durun" ifadesi, bir emir sigası ise de, 
bununla bir va'id murad edilmiştir. Bu tıpkı, "Tat o azabı! Çünkü sen. (evet 


iddianca) çok ulu ve çok şerefli idin!" (Duhan. 49) ayetinde olduğu gibidir. Ha 
Münafığın İnfakı Kabul Edilmez 


"De ki: "Gerek gönül rızasıyla infâk edin, gerek istemeyerek. Sizden, hiç birşey 


kabul olunmayacak. Çünkü siz. fâstklar güruhundan oldunuz" (Tevbe. 53). 

Bil ki Allah Teâiâ. önceki ayette, o münafıkların akıbetlerinin, hem dünyada, 
hem de âhirette azâb olduğunu bildirince, bu ayette de, her türlü iyiliği yapsalar 
bile, ahirette bundan fayda göremiyeceklerini beyan buyurmuştur. Bu ayetin 
gayesi, dünya ve âhiretteki azab sebeplerinin, münafıklar hakkında bir araya 
geldiğini, rahat ve hayır sebeplerinin ise hem dünyada, hem âhirette onlardan 


zail olduğunu beyan etmektir. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [5] 
Birinci Mesele 


Hamza ve Kisâi, hem bu ayette, hem de Nisa ve Ahkâf sürelerinde kelimeyi, kâf 
harfinin zammesi ile kürhen; 

Asım ve İbn Âmir, Ahkâf suresinde, "sıkıntı ve meşakkat" manasına olmak 
üzere yine kâfin zammesiyle kürhen; Nisa suresinde ve burada "ikrah" 
(zorlamak) manasında fethaiı olarak "kerhen"; diğer kıraat imamları ise 
hepsinde de kâfin fethası ile kerhen şeklinde okumuşlardır. Kelimenin bu iki 
kıraatinin, aynı manaya gelen iki kulanıllışı, olduğu söylendiği gibi, kâfin 
zammesi ile, "sıkıntı ve meşakkat" manasına; fethası ile def "ikrah" manasına 


geldiği de söylenmiştir. Ho) 
İkinci Mesele 


İbn Abbas (r.a), bu ayetin, Ced b. Kays'in, Hz. Peygamber (s.as)'e, "Bana 
müsaade et, savaşa katılmayayım. Sana 

şu malımla yardım ederim" dediği zaman, onun hakkında nazil olduğunu 
söylemiştir. Bil ki, ayetin nüzul sebebi hususi ise de, hükmü umumidir. Bundan 
dolayı. "'Gerek gönül rızasıyla infâk edin. gerek istemeyerek..." tabiri, her ne 
kadar zahiren emir şeklinde ise de, bir şart ve ceza (cevap) manasındadır. Bunun 
manası, 'ister isteyerek, ister isteksiz olarak infâk edin. yaptığınız infâk 
kesinlikle kabul olunmayacaktır" şeklindedir. Bil ki haber ve emir şeklindeki 
cümleler, birbirine yakındırlar. Binâenaleyh bunların herbirinin, diğeri yerinde 
kullanılması güzel ve yerindedir. Emir cümlesinin, haber makamında kullanılışı, 
hem bu ayette, hem de "Onlar için ister istiğfar et. ister etme.." fievoe. eo) ve 
"De ki: "Kim sapıklık içinde ise. Rahman (Allah) ona yardım ete/n "(Meryem. 
75) ayetlerinde olduğu gibidir. Haber sigasınm, emir yerinde kullanılışı ise, 
"Boşanmış kadınlar, kendi kendilerine üç hayız ve temizlenme müddeti beklerler 
(yani beklesinler)"(Bakara,228) ve "Anneler, çocuklarını iki bütün yıl emzirirler" 


(yani emzirsinler)" (Bakara. 233) ayetlerinde olduğu gibidir. Nitekim 

Kuseyyir de "Ey sevgili, bize ister cevr-ü cefa et. istersen iyi davran!.. O sevgili 
bize kızıp buğzetse de, biz onu ne kınarız, ne de ona buğzederiz..." demiştir. 
Cenâb-ı Hak. tav'an ev kerha "Gerek gönül rızasıyla gerek istemeyerek" 
buyurmuştur. Bu iki masdar ile ism-i fail manası kastedilmiştir. Yani bunlar, 
"isteyenler veya istemeyenler olarak" demektir. Bu hususta iki izah yapılmıştır: 
a) "İsteyenler" yani, kendilerine Allah ve Resülullah tarafından yüklenmiş bir 
mecburiyet olmaksızın (infâk edenler) demektir. Yine "istemeyenler olarak", 
"Allah ve Resülullah tarafından zorlanılmış olarak" demektir. Onlar münafık 
oldukları için, mecburiyet onlar hakkında ikrah (zorlama) gibi olmuştur. 
Binâenaleyh Allah'ın onlara infâkı vâcıb ve mecbur kılması, tıpkı' bir zorlama 
gibi onlara zor gelmiştir. 

b) Bunun takdiri, "Liderlerinizden bir zorlama olmaksızın, kendiniz isteyerek, 
yahut onlarca zorlanmış olarak..." şeklindedir. Çünkü münafıkların reisleri, 
kendilerine uyanları, infakta bir fayda gördükleri için, onları infâka 
zorluyorlardı. 

Cenâb-ı Hak daha sonra, "Sizden hiç bir şey kabul olunmayacak" buyurmuştur. 
Bu ifade ile, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onlardan infak edecekleri mallan kabul 
etmemesi kastedilmiş olabileceği gibi, infâk edilen o malların Allah katında 
makbul olmayacakları manası da kastedilmiş olabilir. 

Daha sonra Allah Teâla, "Çünkü siz, fâsıkiar güruhundan oldunuz" buyurmuştur. 
Bu, infak ettikleri mallarının kabul edilmeyişinin, onların fâsık olmaları 
yüzünden olduğuna bir işarettir. Cübbâi şöyle demektedir: "Ayet, fasıklığın, taat 
ve ibadetleri boşa çıkardığına delâlet etmektedir. Zira Allah Teâlâ, onların 
intaklarının kesinlikle kabu! edilmeyeceğini beyan buyurmuş ve bunu onların 
fasık olmalarına bağlamıştır. Kabulün manası, mükâfaat vermek, medh-ü sena 
etmektir. Binâenaleyh bunlar kabul edilmeyeceğine göre, bu kabul edilmeyiş, 
"Onlar için herhangi bir medih ve mükğâfaat yoktur" manasına getir. Cenab-ı Hak 
bunu fasıklığa bağlayınca, bu, fışkın mükâfaat ve medhin olmayışında müessir 
olduğuna delâlet eder." Cübbâi, bu hususu, daha sonra bu konudaki meşhur şu 
delili ile te'kid etmiştir: "'Fısk, devamlı bir kınamayı ve ikâbı; taat ise devamlı 
bir medh ve mükğfaatı gerektirir. Bu ikisini birlikte bulundurmak imkansızdır. 
Şu halde bunların ha ketti rece ki eri şeylerin de birlikte bulunması imkansızda." 
Bil ki Cübbai'ye düşen, Cenâb-ı Hakk'ın bu şüpheyi en beliğ bir şekilde 
gidermesinden sonra, böyle bir istidlalde bulunmaması idi. Şüpheyi gideren bu 
şekilde, Hak Teâlâ'nm, "İnfaklannm onlardan kabul edilmesine mani olan, (başka 
birşey değil), ancak Allah ve Resulünü inkâr edip. namaza üşene üşene 


gelmeleridir"(Tevbe. 54) ayetinin ifade ettiği husustur. Böylece Allah Teâlâ, 
onların amellerinin kabul edilmeyişinde tesirli olan esas şeyin sadece inkârları 
olduğunu açıkça beyan buyurmuştur. Bu durumda ayetin bu tabiri fasıklığın 
(günahın), tâatları boşa çıkarmadığına delâlet eden en açık bir delil olur. Zira 
Allah Teâlâ, "Çünkü siz, fâsıkiar güruhundan oldunuz" buyurunca, sanki birisi 
ona bir soru sorarak, şöyle demiştir: "Bu hüküm, işlerin fısk olarak 
damgalanmasına dair hüküm ile mi mualleldir (sebeplendirilmiştir)t yoksa o 
işlerin, bu fısk sebebiyle nitelendirilmesi itibariyle hususi hüküm ile mi 
mualleldir? Allah Teâlâ bu şüpheyi giderecek tarzda şöyle cevap vermiştir: 
"Kabul etmeme genel hüküm halinde fısk sebebine bağlı olmayıp, buradaki özel 
durumuna yani o fişkın küfür olması durumuna bağlıdır. Öyleyse bu tarzdaki 


istidlalin batıl olduğu meydana çıkar. HZ] 


"İnfaklarının onlardan kabul edilmesine mani olan (başka birşey değil), sırf 
Allah'ı ve Resulünü ipkar edip. namaza üşene üşene gelmeleridir. Onlar. ancak 
isteksiz olarak intakta bulunurlar" 

(Tevbe, 54). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: u8] 
Fısk Konusunda Mu'teziie'nin Yanlışı 


Bu ayet, intakların kabul edilmeyişinde, fışkın, bir fisk olarak tesiri 
olmadığına açıkça delalet etmektedir. Bu da. demin özetlediğimiz ve 
açıkladığımız üzere, Mu'tezile'nin görüşünün bâtıl olduğu hususunda açık bir 


delildir. H9] 


Başlıca Münafıklık Sıfatları 


Ayetin zahiri, şu üç şeyin yani Allah ve Resüiuilah'ı inkâr, namazı ancak üşene 
üşene kılmak ve isteksiz olarak intakta bulunma hususlarının topunun birden 
bulunuşunun, bu kabul edilmeyişe sebep olduğuna delâlet etmektedir. 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Allahı inkâr etmek, onların intaklarının kabui 
edilmeyişinde, tek başına yeterli bir sebeptir... Böyle, tek başına bir sebebin 
bulunması halinde, diğerlerinin herhangi bir tesiri kalmaz.., Şu halde bu hüküm, 
diğer iki sebebe ayrıca nasıl isnâd edilebilir?" 

Cevap: Bu problem, Mutezüe'nin görüşüne yöneliktir.. Çünkü onlar, "Küfür, bir 
küfür olduğu için bu hükme tesir eder" demektedirler. Ama bize göreyse, 
fiillerden herhangi bir şey, muhakkak olarak ne mükâfaatı ne de ikâbı 
gerektirmez. Bunlar, ancak birtakım tarif edicilerdir. Aynı şey üzerinde, 
müteaddit tarif edici bulunması imkânsızdır. Hatta biz diyoruz ki Hiç şüphesiz 
bu, bu fiillerin bu hükümlerde, kendilerine raci pek çok durumdan dolayı 
müessir olmadığına dair yakini ve kati delillerin en kuvvetlilerindendir. Bunun 
delili de şudur: "Allah Teâlâ, o münafıklarda bu üç şeyin bulunduğunu beyan 
etmiştir. Şayet bunlardan herbiri, bu hükmün, tam bir mucibi, gerekçesi olsaydı, 
o zaman tek bir netice üzerinde, pek çok müstakil sebebin içtima etmesi, müessir 
olması gerekirdi. Halbuki bu, imkânsızdır. Çünkü eser (malül), o sebeplerden 
herbiri sayesinde, diğerlerinden müstağni olabilir. Binaenaleyh eserin, bütün 
müessirlerin, aynı anda hem tamamen muhtaç, hem de tamamen onlardan 
müstağni olması lazım gelir ki bu da muhaldir. Böylece, bu fiillerden herbirinin, 
o hükümlerde müessir olduğunu söylemek, bizi muhale, imkânsızlığa götürür. 


Dolayısiyle, bunun böyle olduğunu söylemek bâtıl olur. [20] 
İmansız Amel Makbul Değildir 


Bu ayet, Allah'ı inkâr eden kimsenin, iyi amellerinden herhangi bir şeyinin, 
Allah katında makbul olamayacağına 
delâlet etmektedir. ZH 


Her Amelin Fayda Veya Zararı Meselesi 
Buna göre şayet, bu ayetle Cenâb-ı Hakk'ın, "İşte kim zerre ağırlığınca bir hayır 


yaparsa, onun mükâfaatını görecek..."(Zıizai.7)ayetinin arası nasıl 
uzlaştırılabilir?" denilirse, biz deriz ki: 


Bunu, "Cezanın hafifletilmesinde müessir olmak" manasına yorumlamak gerekir. 
Yine ayet, namazın kâfirlere de vâcib olduğuna delâlet etmektedir. Eğer böyle 
olmasaydı, Cenab-ı Hak, onları (o münafıkları) üşene üşene namaz 
kılmalarından dolayı tenkid etmezdi. 

Eğer bu hususta muarızlar: "Zemmi, tenkidi gerektiren, namazı terketmek değil, 
aksine o namazı, kıyam ve kuüd gibi diğer rükünlarını tembel bir şekilde ifa 
etmeleridir. Onların (mü'minlerin) tembel bir şekilde kuudları, taatlarının 
kabulüne mani olmadığı gibi, namaz onlara vâcib olmasa dahi, kıyam ve kuüd 
onların (kılmaları halinde) namazlarında da vâcibtir" denilmesi niçin caiz 


olmasın? Derlerse. .. [22] 
Namazdaki Üşengeçliğin Tahlili 


Küsâlâ lafzının tefsiri, Nisa süresindeki 142. ayetin tefsirinde geçmişti. 
Keşşaf sahibi, gerek kâfin dammesi, gerekse fethasıyla olan kusâlâ ve kesâlâ 
lafzının, keslân kelimesinin çoğulu olduğunu, bunun tıpkı, sekran (sarhoş) ve 
hayran (şaşkın) kelimelerinin çoğulu olan sükârâ ve huyâra kelimeleri gibi 
olduğunu söylemiştir. Müfessirler şöyle demektedirler: "Burada geçen 
(tembellik) küsâla kelimesinin manası, "Şayet o, bir toplum içinde bulunursa, 
namaz kılar, yok eğer yalnız başına olursa kılmaz" şeklindedir." Musannif (Râzi) 
şöyle demektedir: "İşte bu manadır ki onların taatlarının kabul edilmeyişinde 
müessir olmaktadır. Çünkü bu mana, o kimsenin, namazını, Allah'ın emri olan 
bir taat olarak kabul edip kılmadığına, onun o namazı, sadece insanların 
kınamasından çekindiği için kıldığına delâlet eder. Bu kadarcık bir şey, onun 
küfrüne delâlet etmez. Ama, Cenâb-ı Hak bu hususu, onları küfürle tavsif 
ettikten sonra zikredince, bu, o tembellik ve üşenmenin, onların ancak, o 
namazın vâcib olmadığına inandıkları için meydana geldiğine delâlet eder ki, 


işte küfrü gerektiren de budur." [23] 
Zekât Gönül Ferahlığı İle Verilmelidir 


Ayet-i kerimedeki "Onlar, ancak isteksiz olarak infakta bulunurlar..." 
buyruğunun manası, "Onlar, Allah'a itaat maksadıyla infak etmeyip, aksine 
zahiri bir menfaat gözettikleri için infâkta bulunurlar " şeklindedir. Bu böyledir, 
zira onlar, infâkı, boşa yapılmış bir harcama ve bir ziyan addederler ki, bu da, 
zekât verirken ya da Allah yolunda bir harcamada bulunulurken, nefsin hoşnut 
olması gerektiğini gösterir. Zira Allah Teâlâ, münafıkları, infâkı gönülden 


istemeyip kerih görmelerinden dolayı kınamıştır. Bu Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
"mallarınızın zekâtını, gönülleriniz hoşnut olarak veriniz" hadisinin ifade ettiği 
husustur. Binâenaleyh bir kimse, zekâtını, hoş karşılamayarak, istemeye 
istemeye verirse, bu küfür ve nifak alâmetlerinden olmuş olur. Musannif (Râzi), 
sözünü şöyle sürdürmektedir: "Bu bahislerin neticesi, tâatların özünün, onları 
sırf kulluk maksadıyla yapmak ve taâtta tam inkıyâd içinde bulunmak olduğuna 
delâlet eder. Binâenaleyh, şayet kişi bu tâatlarını bu maksatla yapmazsa, onda 
herhangi bir fayda olmaz; aksine çoğu kez bu, onu yapan üzerine bir yük olmuş 


olur, 1241 


Beşinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın buyruğunu.Hamza ve Kisai, yukbele; diğer kıraat imamları ise, 
müennes siğasıyla 

tukbele şeklinde okumuşlardır. Fiili müzekker okuyanlar, nefekât kelimesini, 
(müzekker olan) infak manasına alarak okumuşlardır. Bu, Cenâb-ı Hakk'ın tıpkı, 
(Bakara, 275) ayetinde olduğu gibidir. Bunu, bu fiili müennes okuyanlar ise, bu 
fiilin bir müennes isme isnad edilmiş olmasından dolayı böyle okumuşlardır. 
Keşşaf sahibi, bu kelimenin hem müfred, hem de cemi siğasıyla nefekâtühüm ve 
nefeketühüm şeklinde okunduğunu söylemiştir, Sülemi de, fiilin failini Allah 
kabul ederek, "Allah'ın onlardan, nafakalarını kabul etmesi (...)" şeklinde 


okunmuştur.. 251 
Kâfirlerin Servetine İmrenmeyiniz 


"Artık onların ne mallan, ne evlâdları seni imrendirmesin. Allah bunlar 
sebebiyle ancak kendilerini dünya hayatında azaba çarptırmayı ve canlarının, 
kendileri kâfir olarak, güçlükle çıkmasını murad eder (Tevbe. 55). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette, münafıkların, bütün ahiret menfaatlarından 
ümidlerini kesince, onların, faydasını umdukları şeylerin ancak dünya hayatında 
olduğunu beyan buyurmuştur. Çünkü Allah Teâlâ o şeyleri, onların bu dünyada 
tazim edilmelerinin, aynı zamanda da, sıkıntı ve belâların onlar üzerinde toplanıp 
bir araya gelmesinin sebebi kılmıştır. Binâenaleyh, kim bu ayetleri iyiden iyiye 
düşünürse, bunların çok güzel bir biçimde sıralanmış olduklarını anlar. Çünkü 
yüce Allah, onların fiillerinin çirkinliğini, amellerinin de rezilliğini beyan 
buyurunca, onlar için ahirette meydana gelecek olan çok şiddetli azâb ile, bu 
dünyada meydana gelecek çeşitli bela ve sıkıntıları da beyân etmiştir. Bundan 


sonra da, onların yapmış oldukları o iyi amellerden, ahirette kesinlikle 
yararlanamıyacaklarını açıklamıştır. Daha sonra bu ayette de, onların, dünyevi 
faydalardan addettikleri o şeylerin, gerçekte onların azap ye belâya 
uğramalarının ve sıkıntılarının artmasının bir sebebi olduğunu beyân 
Duyurmuştur. Bu durumda da. nifakın, gerek dini, gerekse dünyevi hususlarda, 
bütün afetleri ve bütün belâları celbettiği ve gerek dini gerekse dünyevi 
hususlardaki bütün layırlan iptal edip boşa çıkardığı ortaya çıkar. İnsan, bu 
tertibe iyice vakıf olunca, sözü, bundan daha güzel bir biçimde sıralamanın 
mümkün olamıyacağını anlar. Muvaffakiyet ancak Allah'dandır. Bu hususta 


birkaç mesele vardır: [26] 
Ayetteki Hitap Meselesi 


Bu hitâb, zahirde her ne kadar Hz. Peygamber'e tahsis edilmisse de, ancak ne var 
ki aslında bundan maksat, bütün mü'minlerdir. Yani, "Ey mü'minler, o münafık 
ve kâfirlerin matlarına, çocuklarına ve Allah'ın onlara vermiş olduğu diğer 
nimetlere imrenmeyiniz" demektir. Bunun bir benzeri de, "Onlardan bir sınıfa. 
kendilerini fitneye düşürmemiz için. faidelendirdiğimiz bu dünya hayatına ait 


zinetlere ve debdebelere sakın gözlerini dikme..." (Taht, 13t) ayetidir. [27 
İ'cab: Kendini Beğenme 


İ'cab kelimesi, bir çeşit iftihar duyarak ve başkasında da, ona denk herhangi bir 
şeyin bulunmadığına inanarak, bir şeyden ötürü sevinmektir. İşte bu durum, 
nefsin, o şeye gark olduğuna ve Allah'tan uzaklaştığına delâlet eder. Çünkü 
Allah'ın hükmünde, o şeyi o insandan alıp başkasına vermesi uzak bir ihtimal 
değildir. İnsan, işte her ne zaman bu hususu düşünürse, onun, herhangi bir 
şeyden dolayı kendisini beğenme hali yok olur. İşte bundan dolayı Hz. 
Peygamber (s.a.s), "Şu üç şey helak edicidir: İtaat olunan hırs: tabi olunan hevâ, 
heves: ve kişinin kendisini beğenmesi..." [28] buyurmuştur. Yine Hz. Peygamber 
(s.a.s), "müksirön. helak olmuştur... "[29] ve Senin malından ancak, yeyip 
bitirdiğin. giyip eskittiğin veyahut da tasadduk edip de üzerinde durmadığın 
senindir..."[30] buyurmuştur. Ubeycl b. Umeyr'in Hz. Peygamber (s.a.s)'den 
rivayet ettiği merfü bir hadiste Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Kimin 
malı çok olursa. (Kıyamette) hesabı da zor olur. Kimin alışverişi çok olursa, 
şeytanları da çok olur. Kimin sultana (idarecilere) yakınlığı artarsa, o nisbette de 


Ailah'dan uzaklığı artar."Slİ Bu konuya uygun hadisler pek çoktur. Bu 
hadislerin gayesi, insanı dünyaya meyletmekten alıkoymak ve dünya sevgisi 
uğruna kendisini adetâ helak etmesinden ve onunla böbürlenmekten men 
etmektir. 

Ba2i muhakkik âlimler şöyle demişlerdir: Varlıklar, aklın taksimine göre dört 
kısımdır: 

a) Ezeli ve ebedi olan varlık. Bu, Allah celle celâluhudur. 

b) Ne ezeli, ne de ebedi olan. Bu, dünyadır. 

c) Ezeli olup, ebedi olmayan:. Böyle birşeyin var olması imkansızdır. Çünkü 
deliller ile ezeliliği sabit olan bir şeyin, ademinin (yok olmasının) imkansız 
olduğu sabit olmuştur. 

d) Ebedi olup, ezeli olmayan. Bu da âhiret hayatı ve bütün mükellef 
varlıklardır. Çünkü ahiretin bir başlangıcı vardır, ama sonu yoktur. Mükellef 
varlıklar da böyledir. İster itaatkâr olsun ister günahkâr olsun, onun hayatının bir 
başlangıcı vardır, ama sonu yoktur. 

Bu sabit olunca, mükellef insan ile ahiret arasında mevcut olan münasebetin, 
insan ile dünya arasındaki münasebetten daha sıkı olduğu sabit olur. Yine 
bundan, insanın dünya için değil, âhiret için yaratılmış olduğu; binâenaleyh onun 
dünyaya fazla hayranlık duymaması ve kalbinin dünyaya meyletmemesi 
gerektiği ortaya çıkar. Çünkü onun gerçek yurdu, dünya değil, âhirettir. 

Ayet-i kerimedeki "Allah, bunlar sebebiyle ancak kendilerini dünya hayatında 
azaba çarptırmayı murad eder" buyruğu ile ilgili birkaç mesele vardır: 52) 


Birinci Mesele 


Nahiv âlimleri şöyle demişlerdir: Bu ayette, muhzuf bir ifade bulunmaktadır. 
Sanki şöyle denilmektedir: "Allah, sırf onlara azab etmek için, bu dünyada 
onlara mühlet vermeyi murad eder." Yine ayetteki ta'lil lâm'ının, "Allah size 
açıkça bildirmek er"(Nisa.26)ayetindeki lâm gibi, manasına olması da 


mümkündür. (Yani «-ij-uv J1 "Onlara azab etmeyi" manasındadır.) B3] 
İkinci Mesele 
Mücâhid, Süddî ve Katâde şöyle demişlerdir: "Ayette bir takdim-tehir 


bulunmaktadır. Buna göre ayetin takdiri şu şekildedir: "Sakın, onların malları ve 
çocukları seni dünya hayatına imrendirmesin. Muhakkak ki Allah Teâlâ, bu mal 


ve çocuklardan dolayı onlara âhirette azab etmeyi murad ediyor." 

Kâdi şöyle demiştir: "Burada iki soru bulunmaktadır: 

1) Şöyle denilebilir: "Mal ve evlâd, bir azab olamazlar. Bilakis bunlar, Allah 
Teâlâ'nın kullarına olan nimetleri cümlesindendir. Bu güçlüğü gidermek için, 
âlimler takdim-te'hir çaresine başvurdular. Oysa bu çare müşkili halletmez. Zira 
bu takdim-te'hirden sonra şöyle denilebilir: "Mal ve evlat nasıl azab olabilir?" 
Öyleyse, onların ister istemez kelamda bir hazf bulunduğunu söylemeleri 
gerekir. Mesela onlar, azaba sebep teşkil etmeleri itibariyle, onlarla 
azaplandırmayı kasdetmiş olduğunu söyleyebilirler. Bu izahı benimsemeleri 
halinde ise takdim-te'hir çaresine ihtiyaçları kalmaz. Zira "onlar azaba sebep 
olmaları itibariyle Allah dünyada onlarla (mal ve evlatla) kendilerini 
azaplandırmayı diler" denilmesi makul ve geçerlidir. Keza "onların dünya 
hayatındaki mallan ve evlatları seni imrendirmesin" buyurulsaydı, buradaki 
"dünya hayatındaki" ilavesinin fazla bir manası olmazdı, Zira mal ve evladın 
sadece dünyada bir hoşlanma sebebi olduğu zaten malumdur; oysa azap hali 
böyle değildir, çünkü azap bazan ahirette olduğu gibi bazan dünyada da olabilir. 
Böylece takdim-tehir çaresinin pek de zikre değer izah olmadığı meydana çıkar." 


B4 
Mal ve Evlâdın Azap Sebebi Olması 


Mal ve evlâdın dünyada bir azab vesilesi olması muhtemel olduğu gibi, 


ahirette de bir azab vesilesi olması muhtemeldir. 391 
Dünyada Azap Sebebi Olması 


Bunların dünyada bir azâb sebebi oluşları birkaç bakımdandır: 

a) Birşeyi aşın derecede seven bir kimsenin, o şeyi kaybetmekten dolayı 
duyacağı hüzün ve kalb elemi, o derece fazla ve onu kaybetme endişesi de aynı 
şekilde büyük olur. Çok malı ve evladı olan kimselere gelince, eğer mal ve 
evladlan yanlarında iseler, odları kaybetmekten son derece korkarlar ve endişe 
duyarlar. Eğer bu şeyler yok ve helak olmuş iseler, o zaman da bunların 
kaybolmasından dolayı şiddetli bir üzüntü ve elem içinde olurlar. Böylece 
anlaşılır ki maddi saadetin vesilesi olan bu şeyler, mal ve evlad bulunduğu 
zaman bile ya onları ilende kaybetme endişesiyle veya onları kaybetmiş 
olmaktan dolayı duyulan hüzün ve keder ile. kalb daima elem içinde bulunur. 

b) Bu şeylerin, elde edilip kazanılmasında, şiddetli bir yorgunluğa ve büyük bir 


meşakkate düşülür. Sonra bunlar elde edildiği zaman da, onları korumak için, 
çok yorgunluklara, zorluklara ve meşakkatlere düçâr olunur. Böylece de, elde 
ettikten sonra malı korumak ve muhafaza etmek, onu kazanmaktan daha zor 
olur. Bu şekilde de, her zaman için mala ve evlâda çok düşkün olan kimse, 
malını yok olmaktan koruma ve muhafaza etme yorgunluğuna düşer. Hem sonra 
o kimse malından da çok az istifade edebilir. Kısaca, çok yorgunluk, az fayda... 
c) İnsanın mal ve evlâd sevgisi çok olduğunda bu mal ve evlâd, ömrünün sonuna 
kadar ya onun yanında kalır, ya da kalmayıp, zayi olur. Birinci durum söz 
konusu olursa, insanın ölümü esnasında duyacağı hüzün ve hasret çok şiddetli 
olur. Çünkü sevilen şeylerden ayrılmak çok zordur. Sevileni terketmek çok acı 
ve meşakkatlidir. Bu şeylerin, daha insan hayatta iken zayi olması şeklindeki 
ikinci durumda da, insanın bunlardan dolayı üzüntüsü çok büyük olur ve kalbi 
çok şiddetli elem duyar. Böylece çok mal ve evlâda sahib oluşun, daha dünyada 
iken azab ve sıkıntı sebebi olduğu ortaya çıkar. 

d) Dünya tatlı ve güzeldir. İnsanın hisleri ona meyleder. Dünyanın güzellikleri, 
çok ve peşpeşe olduğu zaman, duyular dünyada boğulur ve gönül tamamen ona 
yönelir. Böylece bu, onun Allah'ın zikrinden mahrum olmasına bir sebep haline 
gelir. Sonra onun kalbinde bir çeşit kasvet, katılık ve bir kahır meydana gelir. 
İşte her nezaman mal ve makam çok olsa, bu kasvet de o zaman o derece fazla 
olur. Cenâb-ı Hakk'ın, "Çünkü insan, kendisini malı sebebi ile ihtiyaçtan, azade 
gördüğü için, muhakkak azar"<Aiak.6-7)ayeti ile işte buna işaret edilmektedir. 
Böylece mal ve evlad çokluğunun, Allah sevgisi ite âhiret sevgisinin kalbten 
uzaklaşmasına, bunların yerine kalbte dünya sevgisi ile arzularının meydana 
gelmesine kuvvetli bir sebeb olduğu ortaya çıkar. Böyiece de, ölüm esnasında 
insan bir bahçeden, adeta bir hapishaneye; yakınlar ve dostlar meclisinden, 
gurbete ve bir sıkıntı diyarına geçmiş olur da elemi büyür, şiddetli pişmanlık ve 
üzüntü duyar. Sonra haşr vaktinde ise, dünyanın helal malları hesab vesilesi, 
haram malları da ikâb ve ceza sebebi olur. Böylece mal ve evlad çokluğunun 


dünya ve ahirette azab sebebi olduğu anlaşılır. [36] 
Münafıklara Özellikle Azap Sebebi Olması 


Eğer, "Bu husus herkes için söz konusudur. O halde bu azabın, münafıklara has 
olduğunu söylemenin hikmeti nedir?" denilirse, biz şöyle deriz: Bu konuda 
münafıkların durumu özellikle fazlalık arzeder. Şöyle ki: 

1) Kişi, Allah'a ve ahiret gününe iman ettiği zaman bilir ki, kendisi dünya için 
değil âhiret için yaratılmıştır. İşte bu bilgisinden dolayı, onun dünyaya olan 


sevgisi zayıflar. Ama münafık mutluluğun sadece bu dünyevi mal ve. mülklerde 
olduğuna inandığı için, onun bunlara rağbeti çok olur ve bunları fazlasıyla sever. 
Bunları kaybetmekten ötürü, meydana gelecek elem ve acılarda, o münafık için 
daha fazladır. Bu elem ve acılar, ölüm yaklaşıp, alâmetleri belirmeye 
başladığında daha da kuvvetlenir. İşte azabın bu çeşidi mala ve evlada olan 
sevgileri sebebiyle daha dünyada iken onların başına gelir. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s), onları bu malları hayır yollarında infâk etmekle 
mükellef kılıyor ve onlara mal veevlâdlarını. savaşa harcamayı ve göndermeyi 
teklif ediyordu. Bu ise. çoluk çocuğu öldürülmeye maruz bırakmayı 
gerektirmektedir. O münafıklar ise, Hz. Muhammed (s.a.s)'in, Allah tarafından 
gönderilmiş bir peygamber olduğu hususunda doğru söylemediğine inanıyorlar 
ve bu sebeble de mallarını infâk etmenin, onları boşuboşuna harcayıp, zâyi 
etmek ve çocuklarını ölüme göndermenin de, faydasız olup arzu edilmeyen bu 
sıkıntılı işi yüklenmek olduğunu düşünüyorlardı. Şüphesiz ki bu duliım, kalbe 
daha ağır ve meşakkatli gelir. İşte azab duymada bu fazlalık münafıklar için söz 
konusudur. 

3) Onlar kalbleri ile, Hz. Muhammed (s.a.s)'e buğzediyorlar, sonra da, ona 
hizmet için (mecburen) mallarını, çocuklarını ve canlarını seferber ediyorlardı. 
Şüphe yok ki bu, son derece zor ve meşakkatli bir haldir. 

4) Onlar, rezil ve rüsvay edilmekten, nifak ve küfürlerinin tam olarak ortaya 
çıkıp da, böylece kâfir olan diğer harbi kâfirler durumuna düşüp, o zaman da 
Resülullah'ın kendilerini öldürmeye, çoluk-çocuklarını esir etmeye ve mallarını 
ellerinden almaya yönelmesinden korkuyorlardı. Onlar, ne zaman bir ayet inse, 
bununla kendi rezil ve rüsvaylıklarının ortaya çıkmasından endişe ediyorlardı. 
Yine Hz. Peygamber (s.a.s), onları çağırsa, belki de onun kendilerinin yaptıkları 
çeşitli hile ve kötülüklerden birine vâkıf olmuş olmasından korkuyorlardı. İşte 
bütün bunlar, onların kalblerinin çok acı duymasına ve çok azab çekmelerine 
sebeb oluyordu. 

5) Pek çok münafiığın, muttaki çocukları olmuştur. (Şehid düştüğünde) melekler 
tarafından yıkanan Hanzala b, Ebi Âmir ve Abdullah b. Übey gibi: ki bu 
Abdullah Bedir Savaşına katılmıştır ve Allah katında üstün bir mertebesi vardır. 
İşte böyle olaniar, nifaktan uzak çok sayıda bir topluluk olup. babalarının nifak 
yollarını kabul etmemişler, onları tenkid etmişler ve onlara itiraz etmişlerdi. 
Oğul böyle olunca, (münafık) babanın ondan dolayı duyacağı elem, sıkıntı ve 
keder daha büyük olur. Böylece de böylesi evlâdlarının bulunması, onlar için 
azab vesilesi haline gelir. 

6) Sahabenin yoksul ve güçsüzleri, savaşlara katılarak, Resülullah'ın hizmetine 


koşuyorlar; sonra da şerefti bir nam, büyük bir medh-ü sena ve elde ettikleri pek 
çok ganimetle geri dönüyorlardı. Münafıklar ise, çok olan mallarına ve güçlü 
kuvvetli evlâdlarına rağmen, adetâ yatalak, zayıf ve güçsüz kimseler gibi 
evlerinin köşesinde kalakalıyorlardı. Sonra herkes onlara hınç ve istihza ile 
bakıyor, onları nifak damgalı görüyorlardı. Sanki mal ve evlad çokluğu, onlar 
için bu hallerin meydana gelmesine bir sebep olmuştur. Yapılan bu izahlar ile, 
münafıkların mal ve evlâdlarının çokluğunun, dünyada iken onların daha çok 


azab çekmelerine sebep olduğu ortaya çıkar. BI 
Mutezile'nin Bu Ayeti Tevili 


Alimlerimiz, varlık alemine giren herşeyin, Allah Teâlâ'nın iradesi ile olduğunu 
isbaî hususunda "Allah, onların canlarının, kendileri kâfir olarak, güçlükle 
çıkmasını diler" ayetini delil getirip şöyle demişlerdir: "Çünkü ayetin manas;, 
"Allah Teâlâ, onların canlarını kâfir olarak çıkarmayı dilemiştir" şeklindedir. 
Bunun böyle olmasını irade eden, küfrü de murad etmiş demektir." 

Cübbâi buna şöyle diyerek cevap vermiştir: "Ayetin manası, "Allah Teâlâ'nın, 
onlar kâfir olarak, onların canını çıkarmayı irade eder" şeklindedir. Bu ise, Hak 
Teâlâ'nın küfrü murad etmiş olmasını gerektirmez. Baksana, hasta bazan doktora 
"Ben, hasta iken, yanıma gelmeni isterim" diyebilir. İşte bu isteme, o kişinin 
kendisinin hasta olmasını istediği manasına gelmez. Doktora o, bazan da şöyle 
der: "Yaralarımı iyileştirmeni isterim." Bu söz de, hastanın, bu yaranın olmasını 
istediği manasına gelmez. Bir padişah askerlerine, bazan. "savaşa 
kalkıştıklarında o azgın ve asileri öldürün" diyebilir. Bu söz, hükümdarın böyle 
bir harbi istediği manasına delalet etmez, İşte bu ayette de böyledir." 

Buna şöyle cevap verilebilir: Cübbâi'nin bu sözü, enterasan bir aldatmacadır. 
Çünkü onun getirdiği bütün misaller, neticede bir noktada toplanır. Bu da, birşeyi 
"izale etmeyi, gidermeyi" istemektir. Buna göre hasta, doktoruna, "Ben, hasta 
iken, yantma gelmeni isterim" dediğinde, bu "Hastalığımı gidermeye çalışmanı 
istiyorum" demektir. Yine doktora, "Yaralarımı iyileştirmeni isterim" dediğinde, 
bu, "o yaralan benden gidermeni istiyorum" demektir. Hükümdar da, "Savaşa 
kalkıştıklarında o azgın ve asileri öldürün" dediğinde bu. "Böyle bir savaşı izale 
etmenizi, tesirini boşa çıkarmanızı ve yok etmenizi istiyorum" demektir. Böylece 
sabit olur ki, bütün bu misallerde istenilen müşterek taraf, bahsedilen şeylerin 
izale edilip, giderilmesidir. Binâenaleyh ayette olanın hilâfına olarak, bu şeyleri 
yok etmenin murad edilmiş olması imkansızdır. Çünkü kâfirin canını almak, 
onun küfrünü gidermek değildir. Yine bu can alış, böyle bir gidermeyi de 


gerektirmez. Aksine bu ikisi, birbirine uygun (beraber bulunabilecek) iki durum 
olup, aralarında kesin olarak bir terslik yoktur. İşte Hak Teâlâ bu ayette, onların 
canını kâfir olarak çıkarmayı dilediğini zikredince. O'nun bu can çıkarma işinin 
olduğu anda, onların kâfirler olmasını murad etmiş olması gerekir. Bu tıpkı 
şunun gibidir: Bir kimse, "Evde bulunduğu bir sırada falancayla karşılaşmak 
istiyorum" dese, bu ifade o kimsenin,, ötekinin evde olmasını istemiş olmasını 
gerektirir. Bu değerlendirmede, söylenebilecek olan son söz şudur: Allah'ın, kâfir 
iken kâfirin canını alması, ancak o küfrün mevcud olması halinde mümkün olur. 
Birşeyi isteyen, irâde eden, aynı zamanda o şeyin zaruri neticelerini ve ayrılmaz 
hususiyetlerini de istiyor demektir. İşte Allah Teâlâ, onların canını, onlar kâfir 
iken almayı murad edip,-birşeyi murad edinir o şeyin zaruri neticelerini, 
ayrılmaz 

hususiyetlerini de istemiş olacağı sabit olunca, Allah Teâlâ'nın o küfrü murad 
etmiş olması gerekir. Bu şekilde de Cübbai'nin zikrettiği bütün misallerin sırf bir 


aldatmaca olduğu ortaya çıkar. B8] 
Münafıklar Yalandan Mü'minlerle Olduklarına Yemin Ederler 


"Onlar muhakkak'sizden olduklarına dair Allah'a yemin ederler. Halbuki onlar 
sizden değildir. Fakat onlar daima korkan bir kavimdirler. Eğer sığınacak bir yer. 
yahut barınabilecek mağaralar veya girecek bir delik buisalardı. yüzlerini o 
tavafa çevirip koşarlardı" (Tevbe. 56-57) 

Bil ki Allah Teâlâ, onların her türlü dünya ve ahiret zararını toplamış olduklarını 
ve her türlü dünya ve ahiret faydasından ellerinin boş kaldığını beyan edince, 
yine onların kabahatlarını ve rezil işlerini zikretmeye dönüp, onların yalancı bir 
imana yöneldiklerini beyan ederek, Yani, "Münafıklar, beraber oturdukları 
zaman, m'umın)ere. "Biz sizdeniz". "Sizin dininiz üzereyiz" diye yemin ederler" 
demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak "Halbuki onlar sizden değildir. yani sizin dininizde 
değildirler. Fakat onlar öldürülmekten korkan: bundan dolayı da, /âHiren mümin 
görülüp nifaklarını gizleyen bir kavimdir" buyurmuştur. Bu, "Onlar iman 
edenlere rastladıkları zaman. İnandık!" derler. Şeytanlarıyla yalnızca (başbaşa) 
kalınca ise. "Emin olun. biz sizinle beraberiz. Biz ancak istihza edicileriz" 
derler" (Bakara, H) ayeti gibidir. 

Ferak kelimesi korku anlamına gelir. Bu kökten olarak, "çok korkan adam" 
anlamında denilir. Bu ayetin manalarından birisi de şöyledir: "Eğer onlar, içine 
sığınıp da, kendilerini sizden emin hissedecekleri bir sığmak buisalardı, oraya 


kaçar ve sizi terkederlerdi. Zannetmeyin ki onların size, mesken ve yurt 
hususundaki muvafakatlan, sizlerle birlikte oluşları7katblerinden gelmektedir..." 


[39] 
Melce, Meğâra ve Müddehal Kelimelerinin İzahı 


Ayetteki melce ifadesi, "sığınak, korunak" anlamına gelir. Hemzeli ve "maksür" 
olarak okunan kelimesi de bunun gibidir. Bu kelimenin aslı, (Falan yere sığındı) 
fiilinden gelmektedir., İltecee fiili de bunun gibidir. übrJi tabiri de, "Onu şuna 
zorladım, mecbur kıldım" anlamındadır. 

Ayetteki megârat kelimesi, megâre kelimesinin çoğuludur. Bu, insanın içine girip 
gizlendiği, saklandığı yer, mağara anlamındadır. Ebü Ubeyde, "içine girip de 
kaybolduğun bir yere megâre denilir..." demiştir. Yine bu kökten olmak üzere, 
"Su toprağın içinde kayboldu-Göze kayboldu, battı..." denilir" demektedir. 
Ayetteki kelimesi hususunda Zeccâc: "Bu kelimenin aslı. dır. Dâl'dan sonraki te 
harfi, dala çevrilmiştir.. Çünkü te harfi "hems" sıfatına; dal harfi de cehr sıfatına 
sahiptir; aynı zamanda her ikisi de tek bir mahreçten çıkmaktadır. Bu kelime. 
duhül kelimesinden müfteal kalıbında bir kelimedir. Vülüc (girmek) 
kelimesinden olan müttelec (girilen yer, medhal) kelimesi de böyledir. Buna göre 
müddehal kelimesi, içine girilerek gizlenilen, saklanılan gedik anlamındadır" 
demiştir. Kelbi ve İbn Zeyd, "Bu kelime, köstebeğin çıkış yolu, kanal, tünel gibi 
bir yer anlamına gelir" demişlerdir. Buna göre ayetin manası, "Münafıklar, bu 
üçünden birisini bulsalar, onlar en kötü yerler olmasına rağmen, hemencecik 
kaçıp oraya giderlerdi, rüoü ederlerdi" şeklindedir. 

Arapçada. bir kimse bir yere yönetip gittiğinde başkasını götürdüğündeyse. "onu 
götürdü, oraya çevirdi" denilir. Ayetteki tabiri, "Onlar hiçbir şey geri 
dönderemiyecek bir biçimde süratle giderler; gemi azıya almışçasına..." 
anlamındadır. Bu manada, Arapçada "At, gemi azıya aldı" denilir. Yine, 
binildiğinde gemle dizginlenemeyen ata da, denilir. Ayetteki bu tabirden maksad 
şudur: "O münafıklar, Hz. Peygamber ve müslümanlardan son derece korkup, 
çekindikleri ve adeta onlardan eziyyet gördükleri için, bu halde oldular. " 

Bil ki Allah Teâlâ, burada üç şey zikretmiştir: Melce', megâra, ve müddehal... 
Doğruya en yakın olan, bunların herbirini, diğerinden farklı bir manaya 
hamletmektir, Binâenaleyh "melce" kaleler; "magârât" dağlardaki oyuk ve 
mağaralar; "müddehalen" kelimesi de kuyu, v.b. toprağın altındaki menfezler, 
kanallar manasına hamledilir. Keşşaf sahibi şöyle demiştirDehale fiilinden olan 
müddehal kelimesi, edhale'den (girdirdi)'den ism-i mekân olarak, müdhalen 


şeklinde de okunmuştur. Bu, insanların, kendilerini soktukları yer anlamındadır." 
Ubeyy İbn Ka'b, bu kelimeyi mütedehhelen şeklinde ve kelimesini de şeklinde 

okumuştur ki, bu, "oraya sığınır, iltica ederler" anlamındadır. Enes (r.h). 
yecmehün kelimesini (hızlıca koşarlar) şeklinde okumuştu . Ona bundan 


sorulunca, o şöyle dedi:" aynı anlamlara gelir. gE 
Hz. Peygmaberi Kınama Edepsizliği 


"İçlerinden sadakaların taksimi hususunda seni ayıplayacaklar da var. Çünkü. 
eğer içlerinden kendilerine diledikleri bir şey verilirse} hoşlanırlar. Şayet, yine 
kendilerinden olanlara diledikleri şey verilmezse, derhal kızarlar. Eğer onlar. 
Allah ve Resulü kendilerine ne verdiyse, buna razı olsalardı da. "Bize Allah 
yeter, yakında bize lütf-u kereminden verir. Resulü de... Biz ancak Allah'a rağbet 
ederiz, ümidimiz hep O'na bağlıdır"deselerdi (ne olurdu)?" (Tevbe, 58-59). 

Bil ki bundan maksat, o münafıkların rüsvaylıkları ile kabahatlerinin bir başka 
çeşidini açıklamaktır ki, bu da onların, zenginlerden sadaka alması sebebiyle, 
Allah'ın Resulünü tenkit etmeleri ve "O, sadakaları, kendi yakınlarından ve 
sevdiği kimselerden dilediğine veriyor" diyerek, O'nun adaletsizlik yaptığını 


söylemeleridir. Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 41 


Birinci Mesele 


Ebü Said (r.a) şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), mal taksim ediyordu. 
Derken O'nun yanına, Mikdâd İbn Zi'l-Huvaysıra, et-Temimi denilen, Hurküs 
İbn Züheyr —ki Hurküs, (daha sonra) Haricilerin reisi olmuştur- gelir, "Adil ol ya 
Resülailah" der. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Yazıklar olsun sana, ben 
adalet yapmazsam kim yapar?" deyince, bu ayet nazil olur. 

Kelbi şöyle elemiştir: "Münafıklardan Ebu'l-Cüraz denilen bir adam, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e: "Sen, Allah'ın sana, sadakaları fakirlere ve yoksullara 
vermeni emrettiğini iddia ediyorsun. O halde niçin koyun çobanlarına sadaka 
veriyorsun?" der. Bunun üzerine Hz. Peygamber: "Ey babasız kalasıca! Musa 
çoban değil miydi? Davüd çoban değil miydi?" der. Adam çekip gidince, H2. 
Peygamber: "Bu adamdan ve bunun arkadaşlarından sakının, çünkü onlar 
münafıktırlar..." buyurur. 

Ebu Bekir el-Esamm (r.h), tefsirinde şunu rivayet etmiştir: "Hz. Peygamber 
(s.a.s), ashabından birisine: "Falanca hakkında ne biliyorsun?" dedi. O da: "Onun 
hakkında hiçbir bilgim yok. Bildiğim ancak odur ki, siz onu meclisinizde 
kendinize yakın oturtuyor ve ona boi atiyyeler veriyorsunuz " deyince, Hz. 
Peygamber (s.a.s): "O münafıktır: ama. nifakına rağmen onu İdare edip 
geçiştiriyorum- Onun. kendisinden başkasına kötülük yapmasından korkuyorum 
' buyurdu. Bunun üzerine o sahabi: "Keşke, ona verdiğinin birazını da falancaya 
verseydin " deyince, Hz Peygamber: "O. mü'mindir. Onu. imanına havale 
ediyorum, ama öbürü ise, münafıktır: onun fesadından korktuğum için. onu idare 


ediyorum " der. [42] 
Lemz Kelimesinin Manası 


Ayetteki yelmizuke tabiri hakkında Leys şöyle demiştir: "Kelimenin masdan 
olan lemz (ayıplamak) kelimesi, yüze karşı ayıplamak anlamına gelen hemz 
kelimesi gibidir. Yüzüne karşı seni ayıplayan adama, gıyabında seni 
ayıplayanada denilir."Zeccâc şöyle demiştir: "Birisini ayıpladığın zaman, dersin. 
Yine birini ayıpladığın zaman, aynı şekilde dersin. Hümeze ve lümeze 
kelimeleri, insanları ayıplayıp onların gıybetini yapan kimseye denilir." Bu, 
Zeccâcın hemz ile lemz kelimelerini aynı manaya aldığına delâlet eder. 

Ezheri, hemz ve lemz kelimelerinin asıl manası, "savuşturmaktır. "'8ir şeyi 
savuşturdum" manasında denilir" demiştir. 


Ebu Bekr el-Esamm, bu iki kelimenin farklı manalarda olduğunu söyleyerek 
şöyle demiştir: "Lemz kelimesi, kişinin arkadaşına, beraber oturduğu kimsenin 
ayıbını ve kusurunu göstermesidir. Hemz kelimesi ise, kişinin, beraber oturduğu 
kimse aleyhinde, arkadaşına göz kırpmasıdır." 

Bunu iyice kavradığın zaman biz deriz ki: İbn Abbas (ra), ayette geçen 
yelmizuke tabirine: "Senin gıybetini yaparlar"; Katâde, "Seni tenkid ederler"; 
Kelbi de: "Herhangi birşey hususunda seni ayıplarlar" manasını vermiştir. Bu 
rivayetler arasında sadece görünüşte-lafzen bir farklılık vardır. Ebu Ali el-Fârisi, 
bunda bir hazfin bulunduğunu ve bunun takdirinin de: "Sadakaların taksimi 
hususunda seni ayıplarlar" şeklinde olduğunu söylemiştir. Allâme Mevlâna Dât- 
ilallah şöyle demiştir: "Kurandaki lafız, yani "içlerinden bazısı sadakaların 
taksimi hususunda seni ayıplar(...)" ifadesi, bu ayıplamanın, rivayette geçen 
sebepten olduğuna delâlet etmez. Ancak ne var ki, bahsettiğimiz o rivayetler, 
ayetteki ayıplamanın o sebepten olduğunu gösterir. Binâenaleyh eğer bu 
rivayetler olmasaydı, ayet bu rivayetlerin ifade ettiğinden başka şu manalara da 
gelebilirdi: 

1) Onların, "Zekat almak mutlak manada caiz değildir. Çünkü insanın mal ve 
kazancını elinden çıkarması caiz değildir" demeleridir. Bu konuda söylenecek 
son söz şudur: Zekat ve sadakayı alan, onu fakirlere vermek için almıştır. Fakat 
onlardan câhil olanlar, "Allah zenginlerin en zenginidir. Binâenaleyh fakir 
kullarının menfaatine olacak şeyleri Allah'ın üstlenmesi gerekir. Onun, bize 
zekatı emretmesi makul değildir'I demişlerdir. Bahsettiğimiz bu şey, Cenâb-ı 
Allah'ın bazı yahudilerden naklettiği, "Gerçekten Allah fakirdir, biz ise zenginiz" 
<a1-1 imran. isi) sözünün ifade ettiği husustur. 

2) Onların şöyle demeleridir: "Farzet ki sen zekatları topluyorsun. Fakat senin 
aldığın nisbet çoktur. Binâenaleyh daha az nisbette alman gerekir." 

3) Onların şöyle demeleridir. "Farzet ki sen, zekatı böyle fazla nisbette alıyorsun. 
Fakat bunu, yerinde harcamıyor (ehline vermiyorsun)." İşteHz. Peygamberi 
ayıplayıp tenkid edenlerin bu manaları kastettiklerine, bu haberler delâlet 
etmektedir. 

Meâni alimleri şöyle demişlerdir. "Bu ayet o münafıkların ahlâklarının 
zayıflığına ve karakterlerinin düşüklüğüne delâlet etmektedir. Zira onlar sadaka 
ve zekat alma hususundaki aşırı hırslarından dolayı, Hz. Peygamber (s.a.s)'ı 
ayıplamışlar ve böylece de O'nun, insanlar içinde dünyaya meyletmekten en 
uzak kimse olmasına rağmen. zekatın ve sadakanın taksimatında haksızlık 
yaptığını söylemişlerdir." Dahhak şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Cenâb- 
ı Hakk'ın kendisine verdiği az veya çok her malı onlar arasında taksim ediyordu. 


Mü'min olanlar kendilerine düşene razı oluyor ve bundan ötürü Allah'a 
hamdediyorlardı. Münafıklar ise, eğer kendilerine fazla verilirse seviniyorlar, az 
verilirse kızıyorlardı. Bu da onların razı oluş ve kızışlarının, dini bir meseleden 
ötürü değil, aldıkları paydan dolayı olduğunu gösterir." Şu da söylenmiştir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s), o gün Mekkeiilerin kalblerini, kendilerine bol ganimet 
vererek hoşnut ediyordu. İşte münafiklar, bu sebeple kızmışlardır." Ayetteki 
"Derhal kizarlar"buyruğundaki iza edatı "müfâce'e" (sürpriz) manasını ifade 
eder. Buna göre ayetin manası, "Eğer o münafıklara ganimetten birşey 
verilmezse hemen kızarlar" şeklindedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak buyurmuştur. Bunun manası şudur: "Onlar. az da olsa 
Resülullah'ın kendilerine verdiği ganimete razı olup, gönülleri bundan hoşnud 
olsa ve: "Bu bize yeter. Allah bize başka ganimetler de nasib eder. Böylece de 
Resülullah (s.a.s), o zaman, bugün verdiğinden daha fazlasını bize verir. Biz 
ancak Allah'a itaata, O'nun lütuf ve ihsanına rağbet ederiz" deselerdi. " Bil ki 
buradaki lev "eğer" edatının cevabı mahzüf olup, takdiri, "Bu, onlar için daha 
hayırlı olurdu ve onlara daha uygun düşerdi" şeklindedir. Bu böyledir. Çünkü 
münafıklıkları ağır basıp, kalblerinde de iman mevcut olmadığı için, onlar tam 
manada Allah'a tevekkül edememişlerdir. Bu gibi yerlerde cevabı hazfetmek 
(getirmemek), daha müessir ve daha müthiş bir mana ifade eder. Bu tıpkı 
birisine, cevâbını (neticesini) söylemeksizin, "Bir bize gelsen!.." demen gibidir. 
Bu, "Eğer sen bunu yapmış olsaydın, pek memnun olacağın bir iş yapmış 
olurdun" demektir, 431 


Allah'ın Verdiğine Razı Olmak 


Ayet, dünya peşinde koşanların, dini hususlardaki işlerinin neticede nifaka varıp 
dayanacağına delâlet eder. Ama Allah Teâlâ'nın müsaade ettiği nisbette dünyalık 
peşinde olup. bundan esas gayesi de dini birtakım maslahat ve faydaları elde 
etmek olan kimseye gelince, işte bunun yolu gerçek yoldur. Bu hususta esas 
kaide, insanın Allah'ın kaza ve kaderine razı olmasıdır. Baksana Cenab-ı Hak. 
"Eğer onlar, Allah ve Resulü kendilerine ne verdiyse, buna razı olsalardı da. 
"Bize Allah yeter ve O, yakında bize lütf-u kereminden verir. Resulü de... Biz. 
ancak Allah 'a rağbet ederiz. (Ümidimiz ve arzumuz hep O'na bağlıdır)" 
deselerdi (ne olurdu)" buyurmuş ve burada dört mertebeden bahsetmiştir: 

Birinci mertebe: İnsanın, Allah'ın abesten ve hatadan münezzeh, işlerin 
neticesini en iyi bilen bir hakim olduğunu bildiği için, Allah ve Resülullah'ın 
verdiğine razı olmasıdır. Allah'ın hükmü ve takdiri olan herşey doğru ve gerçek 


olup, bu hususta O'na itiraz edilemez. 

İkinci mertebe: Bu razı oluşun neticesinin, insanın lisanında ifadesini bulmasıdır. 
Bu da, onların, "Allah bize yeter" şeklindeki sözleridir. Bu, "Bizden başkaları 
daha çok mal aldılar. Biz Allah'ın hüküm ve kazasına razı olduğumuz için, bu 
büyük kulluk mertebesine nail olduk. Binâenaleyh bize Allah yeter" demektir. 
Üçüncü mertebe: İnsanın kendisine ulaşıldığında "Allah bize yeter" denilen o 
yüksek derece ve makama ulaşamadığında, diğer bir mertebeye inip "Allah, 
yakında bize lütf-u kereminden verir, Resulü de..." demesidir. Bu lütf-u kerem, 
ya takdir-i ilahi gereği bu dünyada olur, yahut da ahirette olur. Ahirette olması 
daha efdaldir. 

Dördüncü mertebe: İnsanın "Biz ancak Allah'a rağbet ederiz. Biz iman ve taat 
ile, mal alıp dünyevi makamlar elde etmeyi istemiyoruz. Bizim gayemiz ya 
âhiret saadetlerini elde etmek, yahut da, "Biz ancak Allah'a rağbet ederiz" 
ifadesinin de delâlet ettiği gibi, kulluğa gark olmaktır" demesidir. Bunlar, "Biz, 
Allah'ın vereceği mükâfaata rağbet ederiz" dememişlerdir. Rivayet olunduğuna 
göre, H2. İse (a.s), Allah'ı zikretmekte olan bir topluluğa rastladı da: "Sizi buna 
sevkeden nedir?" diye sordu. Onlar: "Allah'ın cezasından duyduğumuz 
korkudur" dediler. H2. İsa (a.s) da: "İsabet ettiniz" dedi. Sonra Allah'ı zikreden 
bir başka topluluğa rastladı ve "Sizi buna sevkeden nedir?" diye sordu. Onlar, 
"Allah'ın vereceği mükafaatı elde etme arzumuzdur" dediler. Hz. İsa (a.s) da, 
"İsabet ettiniz. (Doğru yapıyorsunuz)" buyurdu. O, daha sonra yine zikrullah ile 
meşgul olan üçüncü bir topluluğa uğradı ve aynı soruyu sordu. Onlar. "Biz 
Allah'ı, ne ikâbından korktuğumuz, ne de mükafaatını umduğunuz için 
zikretmiyoruz. Aksine biz ubüdtyyetin zilletini ve rububiyyetin izzetini ortaya 
koymak, kalbi marifetullah ile ve lisanı O'nun kutsiyyetine ve izzetine delâlet 
eden lafızlarla şereflendirmek için O'nu zikrediyoruz" diye cevap verdiler. 
Bunun üzerine Hz. isa (a.s), "Siz hakkı bulmuşsunuz" dedi. 


"Sadakalar. Allah'dan bir farz olarak, ancak fakirlere, yoksullara, bu iş üzerine 
memur olanlara, kalbleri alıştırılmak istenenlere, kölelere, esirlere, borçlulara. 
Allah yolunda ve yolda kalmış/ara mahsustur. Allah alim ve hakimdir. (Tevbs. 


60). LA 
Ayetin Makabli İle Münasebeti 


Bil ki münafıklar, Hz. Peygamber (s.a.s)'ı, zekat ve sadaka dağıtımı hususunda 
tenkid edip ayıplayınca, Hz. Peygamber onlara, sadakaların (zekatların) 


verileceği kimselerin ancak bunlar olduğunu, kendisinin bununla bir ilgisi 
olmadığını ve onlardan kendisi için hiç bir pay olmadığını beyan etmiştir. 
Böylece geriye, münafıkların, sadaka (zekat) aldı diye Hz. Peygamber"! tenkid 
edecek bir tutamakları kalmamıştır. Bu ayetle ilgili birkaç makam vardır: 

Birinci makam: Zenginlerin malından az miktarda bir kısmının alınıp, muhtaç 
insanlara verilmesinin hikmetini izah hususundadır. 

İkinci makam: Bu ayette bahsedilen o sekiz sınıfın durumlarını beyan etme 


hususundadır. L45] 
Zenginden Yoksula Zekât Çıkarmanın Hikmeti 


Birinci makam hususunda deriz ki: Zekatın farz kılınmasının hikmetleri, bir 
kısmı zekatı verenle, bir kısmı da zekatı olanla ilgili olmak üzere pek çoktur. 


[46] 
Zekâtın, Zekât Veren Yönünden Hikmetleri 


Birinci, yani zekatı verenlerle ilgili hikmetler şunlardır: 

1) Mal, tabii olarak sevilir. Bu sevginin sebebi şudur: Güç ve kudret, bir kemâl 
sıfatı olup, başka birşeyden dolayı değil, li-zâtihi (kendisi itibariyle) sevilir. 
Çünkü, "Herşey, başka bir şeyden ötürü sevilir" denilemez. Aksi halde ya 
teselsül yadevr-i fasit lâzım gelir ki bunların ikisi de imkansızdır. Binâenaleyh 
sevilen şeyler hususunda işin neticede li-zatihi sevilen şeylere varıp dayanması 
gerekir. Kemâl (mükemmellik), zâtı gereği sevilir. Noksan (eksiklik) de, yine 
zâtı gereği sevilmez. Binâenaleyh güç ve kudret bir kemal sıfatı olup, kemal 
sıfatları da zatı gereği sevilen şeylerden olduğuna göre, kudret de zâtı gereği 
sevilir. Mal, insan için bir kudret ve mükemmellik vasıtasıdır. Dolayısiyle mal, 
insan için güç ve kudret sebeplerinin en kuvvetlilerindendir.Sevginin varıp 
dayandığı şey sevilir. Binaenaleyh mal da sevilir. İşte malın, sevilen bir şey 
olmasının sebebi budur. 

Fakat onu çok fazla sevmek, insanı Allah sevgisinden ve âhiret hazırlığından 
alıkor. İşte bundan ötürü ilâhi hikmet, mal sahibine, nefsinin mala olan aşırı 
sevgisini kırmak, onu tamamen mal sevgisine düşmekten men etmek ve insanın 
saadetinin, mal elde etme peşinde koşmakla olmayıp aksine Allah rızası için, 
mal infak etmekle elde edileceğine dikkat çekmek için, malının bir bölümünü 
çıkarıp vermesini farz kılmıştır. 

Öyleyse zekâtı farz kılmak, dünya sevgisi hastalığını kalbden silmek için, 


belirlenmiş en uygun ilaçtır. İşte bu hikmetten ötürü Allah Teâlâ, zekatı farz 
kılmıştır. Cenâb-ı Hakk'ın, "Onların mallarından sadaka (zekat) al ki. bununla 
kendilerini günahlarından temizlemiş ve onların iyiliklerini bereketlendirmiş 
olasın" (Tevbe. 103) ayetinden kastedilen budur. Bu, "sen onları dünya talebine 
garkolma kirinden temizlemiş olasın" demektir. 

2) Mal çokluğu, güç ve kudret çokluğuna sebep olur. Mal çokluğu, kudret 
çokluğuna; kudret çokluğu da, o kudretle daha fazla lezzet almaya vesiledir. 
Daha fazla tad ve lezzet almak da, inşanı daha fazla lezzet elde etme sebebi olan 
malı elde etmeye koşmaya sevkeder. Böylece de, bu bir devr-i dâim (halka) olur, 
Çünkü vcsar, koşuşturdukça malı artar, ma! da kudreti artırır. Bu da, dünyadan 
daha fazla tad almaya sebep olur. Bu tad ve lezzet de insanı, daha iaz")a mal ve 
paray?aroy sevkeder. Mesele, bir devr-i daim meselesi olunca, buram bir durağı 
ve sonu olmaz. Bundan dolayı şeriat buna bir durak ve son tesbit etmiştir. Bu da, 
mal saY YfoVne, o sonu olmayan zulmâni (karanlık) yoldan dönsün ve böylece 
de Allah'a kulluk ve Allah'ın rızâsını talep âlemine yönelsin diye, o malının bir 
kısmını Allah rızası için infâk etmeyi farz kılmadır. 

3) Mal çokluğu, azgınlığın ve kalbin kararmasının sebebidir. Bunun sebebi de, 
bahsettiğimiz şu husustur; Mal çokluğu, güç ve kuvvet sahibi olmanın bir 
vesilesidir. Kudret, zâtı gereği sevilen bir şeydir. Aşık maşukuna ulaştığında, 
onda âdeta boğulur. O halde de, insan mal talebine gark olur. Binâenaleyh, insan 
için bu yolda bir mâni çıkarsa o, malı ve kudreti ile o engeli aşmaya çalışır. İşte, 
tuğyandan maksad da budur. Cenâb-ı Hakk, bu hususa "Çünkü insan, kendisini 
ihtiyaçtan müstağni gördü diye, muhakkak ki azar"(Aiak, 6-7) ayetiyle işaret 
etmiştir. Buna binaen zekatı farz kılmak, tuğyanı azaltır ve kalbi Rahman'ın 
rızasını talep etmeye yöneltir. 

4) İnsanın, iki kuvveti vardır; 

a) Nazari kuvvet. 

b) Ajneli kuvvet. 

Nazari kuvvetin en mükemmeli, Allah'ın emrine ta'zim göstermededir. 

Ameli kuvvetin en mükemmeli de, Allah'ın mahlükatına şefkat duymadadır. 
Binâenaleyh, Cenab-ı Hak, ruh cevheri için böyle bir kemal ve mükemmellik 
meydana gelsin diye, zekâtı farz kılmıştır. Bu kemal de, o zekât veren kimsenin, 
mahlükata iyilikte bulunmak, onlara hayırları ulaştırmak için sa'y-ü gayret 
göstermek ve onlardan afetleri, belâları gidermek gibi hasletlerle muttasıf 
olmasıdır. İşte bu incelikten dolayı 

Hz. Peygamber (s.a.s), "Allah'ın ahlakıyla ahlâktanım?"buyurmuştur. 

5) İnsanlar, bir kimsenin, kendilerine hayır ve hasenatın ulaştırılması ve 


kendilerinden belâların savuşturulması için gayret gösterdiğini bildiklerinde, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in de: "Kalbier. kendilerine iyilik edenleri sevmek ve 
kendilerine kötülük edenlere de buğzetmek duygusu üzerine yaratılmışlardır " 


147) buyurduğu gibi, onlar o insanı, tabiatları gereği sever ve muhakkak ki 
nefisleri o kimseye meyleder. Binâenaleyh, fakir kimseler, zengin bir kimsenin 
malının bir kısmını kendilerine verdiğini ve ne zaman onun malı daha çok 
olursa, onun o maldan onlara daha fazlasını vereceğini bildiklerinde o kimseye 
dua ve gayretleriyle yardımcı olurlar. Çünkü, kalblerin tesiri, ruhların (müessir) 
bir harareti bulunmaktadır. Böylece o dualar, o insanın hayır ve bolluk içinde 
kalmasına sebep olurlar. İşte bu hususa Cenâb-ı Hak, "İnsanlara fayda verecek 
olan şeye gelince: İşte bu, yeryüzünde kalır " (Rau 17) ayetıyie, Hz. Peygamber 


de "Mallarınızı, zekâtlarınızla koruma ve muhafazal48l altına alınız" 
ifadesiyle işaret etmişlerdir. 

6) Bir "şey"den müstağni olmak, bir şeyle müstağni olmaktan daha büyük bir 
makamdır. Çünkü, bir şeyle müstağni olmak, ona muhtaç olmayı gerektirir. 
Ancak ne var ki bununla, başka bir şeyden müstağni olma hali sağlanmış olur. 
Ama, bir şeyden müstağni olmaya gelince, işte tam ve mükemmel müstağni 
olma hali budur. İşte bundan dolayı "Bir şeyden müstağni olma, Hakk'm; bir 
şeyie müstağni olma da, halkın, mahlükatın sıfatıdır" denilmiştir. Binâenaleyh, 
Allah Teâlâ, bir kuluna çok mal verince, onu "bir şey ile müstağni olma" 
babından büyük ve tam bir pay ile nasiblendirmiş olur. Bu sebeple. Cenâb-ı Hak 
bu kimseye zekât ve/mesini emredince, O'nun bundan maksadı, o kimseyi, "Bir 
şey ile müstağni olma" derecesinden, ondan daha üstün ve daha şerefli olan bir 
makama yükseltmek olur ki, bu makam da, "bir şeyden müstağni olma" 
makamıdır. 

7) Mala, herkesin çok fazla meyli olduğu için, "mat" adı verilmiştir. Binâenaleyh 
o, gelip gidici bir şeydir; ve çok çabuk yok olan, daima dağılıp parçalanma ile 
yüzyüze bulunan bir şeydir. Bu sebeple, mal, bir kimsenin elinde uzun müddet 
kaldığında, o. yokluk ve bölünüp parçalanma ile yüzyüze gelmiş gibi olur. Bu 
sebeple insan onu, çeşitli hayır ve yararlı işlerde harcadığında, o zaman mal, 
zevali mümkün olmayan bir beka ile devam eder. Çünkü o durumda bu mal, 
dünyada devamlı bir övgüyü; ahirette de, devamlı bir mükafaatt gerektirir, hak 
ettirir. Birisinin, "İnsan, altınını kabre götüremez " dediğini duyduğumda. 
"Aksine, bu mümkündür, zira o, o malını Alah'ın en büyük rızasını talep etme 
hususunda infâk edip harcadığında, onu kabrine götürmüş ve Kıyamete kadar 
taşımış olur " dedim. 

8) Malı infâk etmek, melekler ve peygamberlere benzemek demektir. Onu 


harcamayıp tutmak ise, kınanmış olan cimri kimselere benzemek demektir. Şu 
halde malı harcamak, infak etmek daha uygundur. 

9) Bu hal hayır ve rahmet lütfetmek, Hak Teâlâ'mn sıfatların d andır. 
Binâenaleyh, mümkün olduğu kadarıyla, böylesi bir sıfatı elde etme hususunda 
gayret sarfetmek, AHah'tn edebiyle edebisnme otur ki, bu da, insanlık kemâl ve 
olgunluğunun son noktasıdır. 

10) İnsanın üç şeyi bulunmalıdır: Ruh, beden ve mal. Binâenaleyh, insan iman 
Gimekle emrolunduğunda, ruhunun cevheri, teklife garkolur. O, namazla 
emrolunduğunda, lisanı, zikir ve Kur'an okumaya garkolur, bedeni de o ametiere 
dalmış olur. Geriye sadece malı kalır. Binâenaleyh, şayet malı, en uygun iyilik ve 
hayır cihetine sarfedilip harcanmazsa, insanın, malına olan tutku ve ihtirasının, 
ruh ve bedenine olan hırsının üzerine çıkmış olması gerekir ki bu bir cehalettir. 
Zira, saadetin dereceleri üçtür: 

a) Ruhani saadetler; 

b) Bedeni-cismani saadetler, ki bu orta derecede bulunur ve, 

c) Haricisaadetler ki, bunlar da mal ve makamdır. İşte mal ve makam 
mertebeleri nefsâni mutluluklara hizmet eden şeyler gibi olmuş olurlar. 
Binaenaleyh ruh, kulluk makamında iyice bezledüip, daha sonra da malı 
harcama hususunda bir cimrilik ve ihtiras meydana gelirse, o zaman hizmet 
eden pozisyonunda olan mal ve makamın, asit hizmet edilen ruhani 
mutlulukların üzerine çıkarılmış olması gerekir ki, bu cehalettir. Öyleyse aklı 
olan kimsenin Allah rızasını elde etmek için, malını harcayıp sarfetmesi 
"gerektiği sabit olmuş olur. 

11) Alimler şöyle demiştir: "Nimetin şükrü, onu, in'âm edenin rızasını elde 
etmek için harcamaktan ibarettir. Zekât, nimetin bir şükrüdür. Binâenaleyh, 
in'âm edene, nimet verene şükretmenin farz olduğu sabit olduğu için, zekatın 
farz olduğuna hükmetmek gerekir. 

12) Zekâtı farz kılmak, müslümanlar arasında bir ülfet ve sevginin meydana 
gelmesini, onlardan kin ve hasedin giderilmesini sağlar. Bütün bunlarsa mühim 
şeylerdendir. 

İşte bunlar, zekâtın farz kılınmasından, onu verenle ilgili olarak ortaya çıkan 
hikmetlerin beyanı hususunda, nazar-ı dikkate alman muteber açıklamalardır. 


(49) 
Zekâtın, Alan Yönünden Hikmetleri 


Zekâtın farz kılınmasından, onu alanlarla ilgili olan fayda ve hikmetlere gelince, 


bunlar da pekçoktur; 

1) Allahu Teâiâ, malları yaratmıştır. O mallardan elde edilmek istenen, onların 
kendileri ve zâtları değildir. Çünkü, altın ve gümüşün bizzat kendilerinden, pek 
az durumlar hariç, istifade etmek mümkün değildir. Tam aksine, bunların 
yaratılmasının maksadı, bunlar vasıtasıyla, bazı faydalar temin edip, muhtemel 
zararları savuşturmaktır. Binâenaleyh insanın ihtiyacı kadar malı bulunduğunda, 
bu insan o malını elinde tutmaya, kendisi için ayırmaya, başkalarından daha 
layıktır. Çünkü muhtaç olmak noktastnda, diğer muhtaç kimseler de, o malda 
müşterektirler. Halbuki mal sahibi, onlardan o malı elde etmek için, sa'y-ü 
gayreti ile o diğer kimselerden ayrılmıştır. Binâenaleyh o malın ona tahsis 
edilmesi, başkalarına verilmesinden daha uygundur. Ama, ihtiyacından fazla 
malı olup, muhtaç olan bir başka kimse de bulunduğunda, burada her biri o malı 
mülk edinmeyi gerektirecek iki sebep bulunmuş olur: 

a) "Malik" hakkında söz konusu olan sebebe gelince, bu, onun o malı kazanma 
ve elde etme hususunda gayret göstermesidir. Bir de onun, kalbinin bu mal ile 
daha fazla ilgilenmesi, meşgul olmasıdır. Zira böyle bir ilgi de, bir çeşit 
ihtiyaçtır. 

b) "Fakir" hakkında söz konusu olan sebebe gelince, bu fakirin o mala olan 
ihtiyacı, onun o mal ile bir alâkasının bulunmasını gerektirir. Binâenaleyh, 
birbiriyle çelişen böylesi iki sebep ortaya çıkınca, ilahi hikmet, imkân nisbetinde 
bu iki sebepten herbirini gözetmeyi gerektirmiştir. Bundan dolayı da şöyle 
denilmiştir: Mâlikin, (o malda), onu kazanmış olma hakkı ile, kalbinin o mal 
ile alâkalanma hakkı bulunmaktadır. Fakirin de o malda, ihtiyaç hakkı hasıl 
olmuştur. Böylece biz, deliller arasını imkân nisbetinde uyuşturmak, telif etmek 
için, mâlikin tarafına ağırlık verip malın çoğunu onun elinde bıraktık ve fakire 
de o malın pek cüz'i bir kısmını verdik.. 

2) İnsan, asıl ihtiyacından fazla olan malını elinde tuttuğunda, o mal, yaratılış 
gayesinden uzak olarak, başıboş bir biçimde evde kalmış olur. Bu da, Allah'ın 
hikmetinin zuhur etmesini önleme çabasından ibaret olur. Böylece Allah Teâlâ, 
malın yaratılmasındaki hikmet tamamiyle geçersiz kılınmış olmasın diye, o 
malın bir kısmının fakire verilmesini emretmiştir. 

3) Fakirler, Allah'ın iyâli, (hane halkı) durumunda olan kimselerdir. Çünkü Allah 
Teâlâ, "Yerde yürüyen hiçbir canlı hariç olmamak üzere, rızıkian Allah'ın 
üstünedir..." Oo (Hüd,6)buyurmuştur. o Zenginler, Oo Alfah'tin (o hazinelerinin 
bekçileridirler. Çünkü, onların ellerindeki mallar, Allah'ın mallarıdır. Cenâb-ı 
Hak, o malları onların eline vermeseydi, onlar o maldan tek bir daneye bile 
malik olamazlardı. Nice akıllı ve zeki kimseler vardır ki, iyice gayret sarfederler 


de, karınlarını doyuracak bir yiyecek elde edemezler. Nice ahmak ve beceriksiz 
kimse de bulunur ki, çok kolay bir biçimde dünyalık elde ederler. Bunun sahibi 
olan Allah'ın böyle olduğu sabit olunca, gerçek mal bekçisine, "O hazinede 
bulunan mallardan bir kısmını muhtaç olan kullarıma ver!" demiş olması, 
yadırganacak bir şey değildir. 

4) Şöyle denilebilir: "Mal, ona muhtaç olmadığı halde, tamamiyle zenginin 
elindedir. Halbuki kazanmaktan tamamiyle âciz olan fakirin tarafını ihmal 
etmek, Hakim ve Rahim olanın hikmetine uygun düşmez. Binâenaleyh, zengine, 
o malın bir kısmını fakire vermesini farz kılması gerekirdi. 

5) Şeriat, mal sahibinin elinde, o malın daha çoğunu bırakıp, onun çok az bir 
kısmını fakire verince, mal sahibi, geride elinde kalan o mal ile ticaret yapıp, 
kazanç sağlamak suretiyle o noksanlığı telâfi etme imkânı bulur, böylece o 
eksiklik giderilmiş olur. Ama fakire gelince, onun hiçbir şeyi yoktur. 
Binâenaleyh zenginlerin malından o fakire bir kısım mal verilmemiş olsaydı, o 
fakir başı boş, metruk bir biçimde kalmış olur ve yarasını saracak herhangi bir 
şey bulamamış olurdu. Bu sebeple, zenginin fakire, malının bir bölümünü 
vermesi uygun olur. 

6) Zenginler, fakirlerin işlerini düzeltmemiş olsalardı, çoğu kez, fakirin içinde 
bulunduğu şiddetli ihtiyaç ve miskinliğin getirmiş olduğu mazarrat, o fakirleri, 
ya müslüman zenginlerin düşmanlarına katılmaya, veyahut da hırsızlık v.s. gibi 
kötü fiilleri yapmaya sevketmiş olurdu. Binâenaleyh zekâtı farz kılmak, böyle 
bir hikmeti ortaya koyar. Bu sebeple, zekâtın farz olduğuna hükmetmek gerekir. 
7) Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: J&. Jduj jl# uCaj JL£ai 

"iman İkiye ayrılır: Yansı sabır, yarısı da şükürdür." Mal, tabii olarak sevilen bir 
şeydir. Bu sebeple onu elde etmek, şükrü; kaybetmek de sabretmeyi gerektirir. 
Buna göre sanki, "Ey zengin, sana mal verdim, şükrettin.. Böylece de 
şükredicilerden oldun. Haydi, şimdi de onun bir kısmını elinden çıkar ki, ondan 
ötürü sabretmen sebebiyle, sabredenlerden olasın. Ey fakir! Sana çok mal 
vermedim, ama sabrettin ve böylece de, sabredicilerden oldun. Ancak ne var ki 
ben, o miktar (sadaka, zekât miktarı) mal senin mülküne girdiğinde, bana 
şükredesin ve böylece de şükredicilerden olasın diye, zengine, o malının bir 
kısmını sana vermesini farz kıldım!.." denilmek istenmiştir. Şu halde zekâtı farz 
kılmak, bütün mükelleflerin beraberce, sabır ve şükür sıfatlarıyla bezenmelerine 
bir vesile olmuş olur. 

8) Hak Teâlâ, fakire sanki, "Sana çok mal vermediysem de, ben kendimi, sana 
karşı borçlu addettim. Ben, zengine çok mal verdiysem de ben onu, o miktar 
malı kendisinden kabul etmen için senin peşinde koşup, sana yalvarıp 


yakarmakla mükellef tuttum. Böylece de sanki sen, onu cehennem azabından 
kurtarmış olduğun için (o sana değil, aksine) sen ona in'-âmda bulunmuş gibi 
olursun. Şayet o zengin, "sana bu dünyada, in'âmda ve ihsanda bulundum" derse, 
ey fakir, "Seni dünyada kınanmaktan ve utanmaktan; ahirette de, cehennem 
azabından kurtardığım için, aksine ben sana in'âmda bulundum " de!" demiştir. 
Zekâtın farz kılınmasının hikmeti hususunda, bazısı yakini, bazısı da iknâi olmak 
üzere, yapılan izahların tamamı budur. Allah'ın hükümlerinin ve hikmetlerinin 
sırlarını, sadece kendisi bilir. Allah en iyi bilendir. 


İkinci makam: Bu makamla ilgili birkaç mesele vardır: [50] 
Zekât Sadece Sekiz Sınıfa Aittir 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Sadakalar, ancak fakirlere (...) mahsustur" buyruğu, 
sadakalarda bu sekiz çeşit kimsenin dışında hiç kimsenin hakkı olmadığına 
delâlet etmektedir, Bu hüküm, üzerinde icmâ ve ittifak 

edilen bir husustur. Hem, innema edatı, hasr ifade eder. Bunun böyle oluşunun 
delilleri şunlardır: 

a) İnnema kelimesi, in ve ma harflerinden meydana gelmiştir. Halbuki in 
kelimesi isbat, ma kelimesi ise, nefy içindir. Bunlar bir araya geldiğinde, aynı 
mana üzere kalmaları gerekir. Böylece de, bu iki harfin mezkür şeyin varlığını, 
onun dışındaki şeylerin ise bulunmamasını ifade etmeleri gerekir, 

b) İbn Abbas, "fadl ribâ"sının bulunmadığı hususunda Hz. Peygamber (s.a.s)'in 


""Riba ancak, nesîededir... "SU ifadesine tutunmuştur. Bu lafız şayet hasr 
ifade etmeseydi, durum böyle olmazdı. Hem bazı sahabe, "haşefe" miktarının 
girmesinin guslü gerektirmeyeceği hususunda, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, "Su 


(gusül), ancak sudan (meniden) ötürüdür" 2 İhadisine tutunmuşlardır. Bu 
kelime şayet hasr ifade etmeseydi, bu böyle olmazdı.. Cenâb-ı Hak da, "Allah, 
ancak bir tek tanrıdır" (Nisa, iri) buyurmuştur. 

O'nun bu ifadeden maksadı, başkasında ulühiyyet niteliğinin bulunmadığını 
beyan etmektir. 

c)Şiirdir... Nitekim A'şâ, 'Sayıcaonlardan daha çok değilsin; izzet ve şeref de 
ancak; (sayıca) çok olanındır...": Ferazdak da: ce namusu müdafaa edip savunan 
ve koruyan biriyim!.. Onların kadr ü kıymetlerini de, ancak ben veya benim 
gibiler müdafaa edebilir" demişlerdir. Bütün bu açıklamalarla, innemâ 
kelimesinin "hasr" ifade ettiği sabit olur. Sadakaların (zekâtların), sadece bu 
sekiz kısma verileceğine, Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir kimseye: "Şayet sen, 


sekiz kısımdan birisinden isen, o sadakalarda hakkın vardır. Aksi halde, alman o 


sadaka, başta bir ağrı ve karında da bir hastalık olur" [53] demiş olması delâlet 
etmektedir. Yine Hz. Peygember "Zenginin ve gücü kuvveti yerinde olan 


kimsenin sadaka alması helâl olmaz" BA buyurmuştur. [55] 
İkinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, münafıkların, Hz. Peygamber (s.a.s.)'i, sadakaları alma 
hususunda ayıpladıklarını haber verince, o peygamberin, sadakaları sırf bu sekiz 
kısım kimse için alıp, kendisi, akrabaları ve ilgisi bulunduğu kimseler için 
almadığını beyan buyurmuştur. Biz, zenginin malından alınan o az miktardaki 
malın, fakirin ihtiyacını gidermek için ona verilmesindeki hikmet ve maslahatın 
bu olduğumu beyan etmiştik. Durum böyle olunca, münafıkların, (Hz. 
Peygamber (s.a.s)'i) ayıplayıp tenkit etmeleri, beyinsizliğin ve cehaletin ta 
kendisi olmuş oiur. İşte bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s), "Ben size (0 
zekâtlardan, sadakalardan), ne bir şey veririm, ne de sizi onlardan men ederim. 


Ben ancak emrolunduğunu yerli yerinde yapan bir memurum" B6lbuyurmuştur. 


[57] 
Üçüncü Mesele 


Ebu Hanife (r.h.)'ye göre zekât mallarını bu kısımlardan sadece bazısına vermek 
caizdir. Bu, Hz. Ömer, Huzeyfe, İbn Abbas, Said İbn Cübeyr, Ebu'l-Aliye ve en- 
Nehâi'nin görüşleridir. 

Said İbn Cübeyr'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Şayet ben, müslümanlardan 
olan bir ev halkının, fakir ve iffetli olduklarını görürsem, bu zekâtları onlara 
vermek bana daha hoş gelir. " Şafii Şr.h) ise, "zekât mallarının mutlaka sekiz 
kısma verilmesi gerekir " elemiştir. Bu, Ikrime, Zühri ve Ömer İbn Abdİlaziz'in 
görüşüdür. Şafii, şu şekilde delil getirmiştir: "Allah Teâtâ, bu taksimatı Kur'an'tn 
nassında zikretmiş,sonra da bunu, "Allah'dan bir farz olarak..." (Tevte, eoj 
ifadesiyle tekid etmiştir. Binâenaleyh, her sınıftan mutlaka üç kimsenin 
bulunması gerekir. Çünkü, cem'in en azı üçtür; bu sebeple bir kimse, üç ve daha 
yukarı sayıdaki fakirin hissesini iki fakire verse, üçüncüsünün payını tazmin 
etmesi gerekir ki bu pay, fukaranın toplam paylarının üçte biridir. Bu sekiz kısım 
kimsenin hisselerinin mutlaka eşit olması gerekir. Meselâ sen, on dirhem 
tasadduk etmen gerekir de, sen de bunlardan beş grubu bulabilirsen, her hisse, 


iki dirhem olmak üzere on dirhemi beş hisseye ayırırsın. Bu kısımlardan birine 
fazla vermen caiz olmaz. Daha sonra senin, bu her kısma ikişer dirhem vermen 
gerekir. O gruplardan her birinin asgari sayısı, üçtür. Bu üç kişi arasında eşit 
davranman gerekmez. Meselâ sen (fakir grubundan) bir kimseye bir dirhem, 
diğer fakire 5/6 dirhem, diğer fakire de 1/6 dirhem verebilirsin." İşte Şafii 


(r.h.)'nin mezhebine göre, zekâtın taksim edilme şekli budur. [58] 
Zekâtın Sekize Taksimi Gerekmez 


Allah'a dua eden, O'na çağıran Musannif (r.h) şöyle der: "Ayette, Şafii (r.h.)'nin 
görüşü hususunda herhangi bir delâlet bulunmamaktadır. Çünkü Allah Teâlâ, 
sadakaların tamamını, bu sekiz kısım kimseye vermiştir. Bu da mesela, Zeyd'in 
bizzat sadakasının, bu sekiz kimsenin tamamına verilmesini gerektirmez. Bunun 
delili ise, hem akli hem de naklidir. 

Nakli olan delile gelince: Bu, Cenâb-ı Hakk'ın, "Ganimet olarak aldığınız 
herhangi bir şeyin mutlaka beşte biri Allah'ın, Resulünün, hısımların, yetimlerin, 
yoksulların, yolcularındır..." (Eni*. 41) ayetidir. Böylece Cenâb-ı Hak, ganimet 
mallarının beşte birinin bu beş kısım kimseye ait olduğunu beyan etmiştir. Hiç 
kimse, ganimet olarak alınan her şeyin bizzat kendilerinin bu beş gruba 
dağıtılrr.alarmın vâcib olduğunu söylememiştir. Aksine âlimler, bundan muradın, 
ganimet mallarının toplamının bu gruplar için olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Ama, o ganimet mallarının her çeşidinin ve her parçasının bu 
kimselere taksim edilmesine gelince, bunun böyle olduğunu hiç kimse 
söylememiştir. İşte burada da böyledir. Sadakaların toplamı, bu sekiz kısım 
kimsenin hepsine aittir. Ama, Zeyd'e ait sadakanın bizzat bu sekiz gruba 
dağıtılmasının farz olduğunun söylenmesine gelince, ayetin lafzı, kesinlikle buna 
delâlet etmemektedir. 

Akli delil de şudur: Toplam hakkında sabit olan hükmün, o toplamın 
parçalarından her bir parçada tahakkuk etmesi gerekmez. Ve yine, küll ile cüz 
arasında hiç bir farkın bulunmayacağı da söz konulu değildir. Ayetin lafzının, 
Şafii'nin söylediğine delâlet etmediği, işte yapmış olduğumuz bu açıklama ile 
sabit olmuş olur. 

Bizim görüşürhüzün doğruluğuna şunlar delâlet etmektedir: 

a) Sadece yirmi dinarı olan bir kimsenin, yarım dinarı zekât olarak vermesi 
vâcibtir. Binâenaleyh biz, bu kimseye, o yarım dinarını yirmidört parçaya (8x3 = 
24) ayırmasını teklif etsek, o zaman, bu parçalardan her biri, son derece küçük 
ve önemsiz bir miktar olur; böylece de, önemli işlerde yarartanılamayacak 


derecede az bir hale gelir. 

b) Şayet, bu sekiz kısmı buluncaya kadar beklemek muteber olsaydı, o zaman 
sahabenin ileri gelenlerinin, bunu nazar-t dikkate almaları, ona riayet etmeleri 
daha uygun olurdu. Şayet durum böyle olsaydı, bu haber, Ömer İbnıTI-Hattâb'a, 
İbn Abbas'a, Huzeyfe'ye ve diğer büyük sahabilere ulaşmış olurdu. Bu da onlara 
ulaşmış olsaydı, onlar böyle bir şeye muhalefet etmezlerdi. Onlar buna 
uymadıklarına göre, biz bunun nazar-ı dikkate alınmayan bir şey olduğunu 
anlamış oluyoruz. 

c) Şafii (r.h.)'den zekâtın nakledilmesinin, (başka bir beldeye götürülmesi) caiz 
olup olmadığı hususunda iki ayrı görüş nakledilmiştir. Meselâ, zekât vermesi 
gereken bir kimsenin herhangi bir köyde oturmakta olduğunu düşünelim. 
Orada, ne "mükâteb" bir köle, ne gazi olan bir mücahid, ne âmil (zekât 
toplayıcı), ne müellefe-i kulüb'dan bir kimse olmasın ve oraya hiçbir yolcu da 
uğramasın. O köyde de, tesadüf bu ya, borçlu hiçbir kimse bulunmasın. Bu 
kimsenin, zekâtla ilgili mükellefiyeti nasıl olacaktır? Şimdi biz kalksak, "Bu 
kimsenin, zekâtını, bu grupları bulabileceği bir beldeye nakletmesi için yolculuk 
yapması ona farzdır" dersek, bu âlimlerden hiçbirinin söylemediği bir görüş 
olmuş olur. Biz, bundan böylesi bir mükellefiyeti kaldırdığımızda, o zaman 
bizim görüşümüz doğru olur. İşte bu konuda bizim söyleyeceğimiz bundan 


ibarettir. Allah en iyi bilendir. [59] 
Zekâtın Sarf Yerlerinin Tarifi 


Bu mesele, bu sekiz kısmın tarifi hususundadır. Fakir ve Miskinler 

Birincisi ve ikincisi: Birinci ve ikincisi fakirler ve yoksullardır. Bunların, 
gelirleri giderlerini karşılamayan muhtaç kimseler olduğu hususunda şüphe 
yoktur Ama alimler, bunları birbirinden ayırdetmek için ihtilaf etmişlerdir. Bu 
cümleden olmak üzere bazı âlimler, daha fazla muhtaç olan, fakirdir derken -ki 
bu Şafii (r.h.) ve ashabının görüşüdür-; diğer bazıları da "daha muhtaç olan 
miskindir, yoksuldur" demişlerdir ki bu da Ebu Hanife ve arkadaşlarının 
görüşüdür. Bazıları da "fakirle miskin arasında bir farkın bulunmadığını, aynı 
oldukları halde Allahu Teâlâ'nın onları bu iki vasıfla vasfettiğini söylemişlerdir 
ki bu da Ebu Yusuf ve Muhammed (r.h)'in görüşü olup, Ebu Ali el-Cübbai'nin 
tercihidir. Bu ihtilafın olumlu neticesi şöyle bir meselede ortaya çıkar: Meselâ 
bir kimse (malının bir kısmını) falancaya, fakirlere ve miskinlere vasiyyet etse, 
"Fakir, miskinden başkasıdır" görüşünü benimseyenler, "Falancaya, o malın üçte 
biri düşer" derler. "Fakirle miskin aynı kimsedir" diyenler de, "Falanca"ya, o 


malın yarısı düşer" hükmünü verirler. Cübbai şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, fakir 
ve miskini, zekât hususundaki durumlarını iyice kuvvetlendirmek, güven altına 
almak için, iki ayrı isimle zikretmiştir. Çünkü bu sekiz kısım içinde aslolan, 
vazgeçilemiyecek olanlar, fakir ve miskinlerdir. Hem, bunun diğer bir faydası da, 
diğerleri gibi değit, sadakalardan buna iki hissenin verilmesidir. " 

Bil ki bu ihtilafın neticesi, sadakaların dağıtılmasında ortaya çıkmayıp, ancak 
"vasiyyef'le ilgili hususlarda ortaya çıkar. Bu, mesela bir kimsenin, "Fakirlere 
(200), miskinlere de (50) (dirhem) vasiyyet ediyorum.." demesi halinde, Şafii 
(r.h.)'ye göre ikiyüzü, daha fazla muhtaç olana; Ebu Hanife (r.h.)'ye göreyse, 


daha az muhtaç olana vermek gerekir. Şafii (r.h.)'nin delili şunlardır: 160) 
Şafii'nin Miskin Konusundaki Görüşünün Delilleri 


1) Allah Teâlâ, ihtiyaçlarını gidermek, maslahatlarını görmek için, zekâtın, 
sadakaların bu sekiz kısma verileceğini belirtmiştir. Bu, ilk başta sayılanın, daha 
fazla muhtaç olan olduğuna delâlet eder. Çünkü zahir olan durum, "ehemiırTin 
mühimden önce getirilmesi gerektiğidir. Baksana Ebu Bekr ve Ömer diye söze 
başlanır, Hz. Osman'ı Hz. Ali'ye üstün görenler, onlardan bahsederlerken, 
"Osman..., Ali...; Ali'yi Osman'dan üstün görenler, "Ali, Osman..." derler. Hz. 
Ömer, öğüt verici olarak, yaşlılık ve İslâm kâfidir... " beytini terennüm etmiş ve 
"Keşke şair, İslâm'ı yaşlılıktan önce zikretseydi" demiştir. Binâenaleyh, ayette 
önce fakirlerle başlanınca, fakirlerin miskinlerden daha muhtaç olmaları gerekir. 
2) Ahmed İbn Ubeyd şöyle demiştir: "Fakir, miskinden daha kötü durumda 
olandır. Çünkü Arapça'da, "fakir" kelimesinin aslı mefkür olup, bu da "Omurga 
kemiği dışarı çıkmış" adam demektir. Sonra mefkur yerine fakir denilmiştir. 
Zaten Arapça'da bu cari olup, mesela matbüh yerine tabih, mecruh yerine cerih 
denilebilir. 

Böylece fakirin şiddetli bir ihtiyaç içinde olduğu halde, fakirliğinden ötürü 
yerinden kalkamadığından bu adı almış olduğu sabit olur. Bu kötürümlük hali, 
onun çalışıp çabalamak için hareket etmesine mani olur. Düşkünlükte, fakirlikte, 
darlık içinde bulunmada bundan daha fazlasının düşünülemeyeceği malumdur, 
Dilciler Lebid'in şu beytini nakletmişlerdir: 

Ibnu'l-A'rabi bu beyitteki "fakir"in, omurgaları kırılmış kimse anlamına 
geldiğini, iş göremez bir düşkün için bir darb-ı mesel olduğunu söylemiştir.. 
Fakirin, daha fazla muhtaç olan kimse olduğunu, Cenâb-ı Hakkın, "O 3ün bazı 
yüzler kasvetlidir.. Anlar ki, kendisine, bel kemiklerini kıracak (fakire) bir iş 
yapılacakf" (Kıyame. 24-25) ayeti de delâlet etmektedir.. Cenâb-ı Hak bu ayette 


fakire lafzını, belâ ve musibet nevilerinden en büyüğüne bir kinaye tutmuştur. 
3) Rivayet edildiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.s), fakirlikten (Allah'a) 


sığınarak, "Fakirlik, neredeyse küfür olacaktı..."L©lİ'buyurmuş, daha sonra da, 
"Allah'ım, beni miskin olarak yaşat, miskin olarak öldür ve beni, miskinler 


zümresi içinde hasret"[62] demiştir. Halbuki miskin, fakirden daha kötü 
durumda olan birisi olsaydı, o zaman bu iki hadis birbiriyle çelişirdi. Çünkü (bu 
durumda), Hz. Peygamber fakirlikten Allah'a sığınmış, sonra da, ondan daha 
kötü olan bir şeyi Allah'dan istemiş olurdu. Ama biz. fakirin miskinden daha 
fazla muhtaç olduğunu söylersek, o zaman bu iki hadis arasında kesinlikle bir 
tenakuz olmaz. 

4) Bir kimsenin miskin olması, onun herhangi bir mal sahibi olmasına mani 
değildir. Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "Gemiye gelince: O. denizde iş yapan 
yoksullarındı.." (Kehf, 79) ayetidir. Cenâb-ı Hak bu ayette, epey miktar altına 
denk olan gemisi olan bir kimseyi, miskin olmakla vasfetmiştir. Halbuki, 
Allah'ın, kitabında herhangi bir insanın bir şeye mâlik olduğu halde, fakir diye 
nitelendirdiğini görememekteyiz. 

Eğer onlar, "Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın "Allah ganîdir, siz ise fakirlersiniz..." 
(Muhammet), 38) ayetidir. Böylece Cenâb-ı Hak, bütün insanları, birçok şeye 
sahip olmalarına rağmen, fakir olmakla vasfetmiştir" derlerse, biz deriz ki: 

Bu. zıddına daha uygun düşer. Çünkü Allahu Teâlâ onları, kendisine nisbetle 
fakirler" olarak nitelemiştir. Zira, Allah'ın dışında kafan herkes, AHah'a 
nisbetfe, katiyyetle hiçbir şeye sahip değillerdir. O halde, bizim görüşümüz 
doğru olmuş olur. 

5) Hak Teâlâ'nın, "Yahut, bir açlık gününde yemek yedirmektir. Yakınlığı olan 
bir yetime.. Yahud, toprakta sürünen bir yoksula (miskine)" (Beied, 14-16); 
(“£.J0> ^sN-fj1) ayetidir. Halbuki bu ayette şiddetli ihtiyacından dolayı toprağa 
belenmiş, toprakta sürünen miskin, yani fakir murad edilmiştir. Binâenaleyh, bu 
ayette geçen "miskin" kelimesini, "toprakta sürünen" ifadesiyle kayıtlamak, 
bazan böyle olmayan bir miskinin bulunabileceğini gösterir. Bu da ancak o 
kimsenin bir şeye malik olması halinde böyle olur. O halde, bu o kimsenin 
miskin olmasının bazı şeylere malik olmasına mani olmadığına delâlet eder. 

6) İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Fakir, hiçbir şey bulamayan muhtaç kimsedir.. 
Bunlar, ehl-i suffe, yani Mescid-i Nebt'nin sefasında kalan kimselerdir. Bunlar, 
evleri barklan olmayan dörtyüz civarında müslümandı. Binâenaleyh fazla 
yiyeceği bulunan her müslüman, yiyecek fazlasını akşam olunca onlara getirirdi. 
"Miskinler" ise, gezip dilenen kimselerdir" Bu istidlalin özü şudur: Ehl-i 
Suffe'nin alabildiğine fakir olduğu mütevâtir olarak bilinen bir husustur. 


Binâenaleyh İbn Abbas, "fakirler"i ehl-i suffe olarak; "miskinleri" de gezip 
dilenen kimseler olarak tefsir etmiş, insanlardan herhangi birşey isteyemeyen 
muhtaç kimselerin durumlarının, muhtaç olup da dilenenlerden daha güç olduğu 
sabit olduğuna göre, "fakir"in, "miskin"den daha zor durumda olması gerektiği 
ortaya çıkmış olur demiştir. 

7) "Meskenet", "sükün" masdarından türemiştir. Binâenaleyh fakir kimse, 
insanlardan dilenip, yardım istediğinde onların birşeyler vereceğini anlayınca 
kalbi diner, korkusu ve acizliği zail olur. Bu kimsenin, kendisine red ve men ile 
karşılık verildiğinde dineceği, sakinleşeceği, kalbinin yatışacağı ve istemeyi 
tekrar edeceği için bu adı almış olması da muhtemeldir. İşte bu sebepten ötürü 
Cenâb-ı Hak, temeskünü, yani miskinliği, "başkasından isteme ve yalvarma"dan 
kinaye kılmıştır. Nitekim Arapça'da, 

yumuşayıp, boyun eğdiğinde, denilir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, namaz kılan 
kimseye,ffmütevazi ve huşu içinde ol" manasını kastederek demiş olması da bu 
manadadır. Böylece bu, miskinin dilenen kimse olduğuna delâlet etmiş olur. 

Bu sabit olunca biz deriz ki: Cenâb-ı Hak, bir başka ayetinde "Onların 
mallanndan sâilin ve mahrumun (yoksulun) da bir hakkı vardır" (Zânyat. 19) 
buyurmuştur. Binâenaleyh bizim burada zikrettiklerimizle, "miskin"in, dilenen 
kimse olduğu sabit olunca, "mahrum'"un da, fakir kimse olması gerekir. 
"Mahrum" kelimesinin, iyice mahrum olmayı ifade ettiğinde şüphe yoktur. 
Böylece fakirin, miskinden daha kötü ve güç durumda olduğu sabit olmuş olur. 


8) Hz. Peygamber (s.a.s) "Allahım, beni "miskin" olarak yaşat"l63| 
buyurmuştur. Zahir olan odur ki, Allah Teâlâ O'nun duasını kabul etmiş, O'nu bir 
miskin olarak öldürmüştür. Hz. Peygamber (s.a.s) vefat ederken, bir çok şeye 
sahipti. Binâenaleyh bu, bir kimsenin "miskin" olmasının, bazı şeylerin sahibi 
olmasına mani olmadığına delâlet eder. "Fakir"e gelince, bu kelime daha fazla 
muhtaç olmayı gösterir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s) "Fakirlik neredeyse küfür 


olacaktı"164] buyurmuştur. Bununla, fakirliğin, miskinlikten daha ileri derecede 
olduğu sabit olmuş olur. 

9) İnsanlar, tıpkı siyah ve beyazın birbirinin zıddı olması gibi, fakirlik ve 
zenginliğin iki zıd şey olduğu hususunda ittifak etmişler, ama hiç kimse 
zenginlik ve miskinliğin iki zıt şey olduğunu söylememiş; aksine onlar şeref ve 
meskenetin birbirine zıd olduğunu söylemişlerdir. Binaenaleyh herkese boyun 
eğen, herkesten korkan, herkesin kötülüğüne katlanıp, cevap veremeyen, onlara 
yalvarıp yakaran kimseler hakkında, insanlar "Falanca zillet ve meskenetini 
ortaya koydu. O miskindir, âcizdir" derler. Ama "fakir" kelimesine gelince, 
insanlar bunu zenginliğin zıddı manada kullanmışlardır. Hal böyle olunca da 


onlar, (haksızlıklara karşı) boyun eğip itaat gösterdiğinde ve karşı çıkmadığında, 
zengin olan kimseyi de bazen "miskin" diye; yine boyun eğmekten ve zilletten 
uzak duran fakir kimseyi de "şerefli, asit" diye tavsif ederler. Böylece fakirliğin, 
malı bulunmama; miskinliğin de, zillet manasında olduğu sabit olur. Birincisi 
malın bulunması manasına ters olup, ikincisi malın bulunmasına ters değildir. 

10) Hz. Peygamber (s.a.s), Mu'âz (ra)'a zekat konusunda "Onu onların 


zenginlerinden al, fakirlerine ver"[65] demiştir. Şayet, "miskin" daha fazla 
muhtaç manasına olsaydı, o zaman Hz. Peygamber (s.a.s)'in "O zekatı, onların 
miskinlerine ver" demesi gerekirdi. Çünkü daha mühim olanın zikredilmesi daha 
uygundur. İşte yaptığımız bütün bu izahlar, "fakir"in "miskin"den daha zor 


durumda olduğuna delâlet eder. L66] 
Miskinin Fakirden Daha Yoksul Olduğu 


"Miskin"in, "fakir"den daha zor durumda olduğunu söyleyenlerin delilleri de 
şunlardır: 

1) Bu görüşte olanlar, "Yahut toprakta sürünen bir miskine.. "(Beied, 16) ayetini 
deül getirmişler ve şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Allah, bu ayette miskini, 
"toprağa belenmiş" diye tavsif etmiştir. Bu da onun, son derece fakr-u zaruret 
içinde olduğuna delâlet eder. Hem sonra Cenâb-ı Hak, yiyecek cinsinden 
verilecek keffâretlerin miskinlere verilmesini emretmiştir. Halbuki, açlığı 
gidermekten daha büyük bir ihtiyaç yoktur. 

2) Bu görüşte olanlar bir çobanın şu şiirini defil getirmişlerdir: "Sağımlık 
hayvanları kendi çoluk çocuğuna göre olan fakire gelince, efendi(si) ona (süt, 
v.b) bir şey bırakmadı." Şair burada, sağımlık hayvanları olan kimseyi "fakir" 
diye isimlendirmiştir. 

3) Miskin, içinde istirahat edip sükunet bulacağı bir evi olmadığı için, bulduğu 
yerde yatan ve istirahat eden kimsedir. Bu da "miskin"in son derece sıkıntı ve 
güçlük içerisinde bulunduğuna delâlet eder. 

4) Onlar, Esmâi ve Ebu Amr b. el-Alâ'nın şöyle dediklerini nakletmişlerdir: 
"Fakir, yiyeceği olan; miskin ise, hiçbirşeyi bulunmayan kimsedir." Yunus da: 
"Fakir, kendisine yetecek kadar birşeyleri bulunan; miskin ise, hiçbirşeyi 
olmayandır" demiştir. Ben de, bir bedeviye: "Sen fakir misin?" diye 


sorduğumda: "Yok, vallahi daha da beterim, miskinim" cevabını verdi. [67] 


Razının İki Tarafı Karşılaştırması 


Bu görüşte olanların, zikrettikleri ayete tutunmalarına şöyle cevap verilir: Biz, o 
ayetin, bizim lehimize bir delil olduğunu beyan etmiştik. Çünkü Cenâb-ı Hak, bu 
ayette bahsedilen "miskin"i, "toprağa belenmiş" diye tavsif edince bu, bazan 
böyle bir sıfatta olmayan bir miskinin de olabileceğine delâlet etmiş olur. Aksi 
halde bü kaydın (sıfatın), bir hikmeti olmaz. Onların, "Allah keffaretlerde vacib 
olan yiyeceği miskinlere ait kılmıştır" şeklindeki görüşlerine karşı deriz ki: 
"Evet, Allah Teâlâ, (keffarette yedirilmesi gereken) o yiyeceğin, "toprağa 
belenmiş" sıfatına sahip miskin için olacağını söylemiştir. Bu, Allah'ın o 
keffaretin, mutlak manada miskine verilmesini vacib kıldığına delâlet etmez. 

Bu görüşte olanların, bir çobanın şiiri ile istidlallerine de şöyle cevap verilir: "O, 
şu anda fakir olan bu kimsenin, daha önce sağımlık hayvanları olduğunu, ama 
efendisinin kendisine birşey bırakmadığını söylemektedir. Binâenaleyh niçin 
şöyle denilemesin: Onun sağımlık hayvanları vardı. Ama efendisi, kendisine 
hiçbirşey bırakmayınca, artık fakir olarak tavsif edildi. 

Onların, "Miskin, evi bulunmadığı için, bolduğu yerde yatıp istirahat eden 
kimsedir" şeklindeki görüşlerine de şöyle cevap verilir: Aksine miskin, 
dilenmede ısrar eden ve insanların peşinde dönüp dolaşan kimsedir. O, ya 
insanlar onu kovup ittiklerinde bile, onlardan uzaklaşmadığı için; yahut da, çok 
isterse, insanların kendisini boş çevirmeyeceklerini bildiği için, kalbi sükünette 
ve rahat olduğu için, bu ismi almıştır. 

Onların Ebu Amr ve Yunus'dan rivayet ettikleri hususlara gelince, bu da, İmam 
Şafii ve İbnü'l-Enbari'nin sözleri ile çelişki teşkil, eder. Hem sonra 
Kaffâl^Tefsİr'inde, Cabir b. Abdullah (r.a)'ın şöyle dediğini nakletmiştir: "Ayette 
bahsedilen fakirler, muhacirlerin fakirleri; miskinler de, hicret etmemiş olan 
müslümanlardır." 

Hasan el-Basrf'den de şu nakledilmiştir: "Fakir, evinde oturup bekleyen; miskin 
ise dilenmek için koşuşturandır." 

Mücahid: "Fakir, istemeyen; miskin ise isteyen (dilenen) yoksuldur" derken; 
Zühri: "Fakir, utandığından dilenmek için çıkamayan yoksul; miskin ise dilenen 


yoksullardır" demiştir. Allah'a dua eden hocamtzl©3lder ki: "Bütün bu görüşler, 
fakirin, dilenmeyen; miskinin ise dilenen yoksul olduğu noktasında 
birleşmektedir. Binaenaleyh kim dilenirse, birşeyler bulur. Bu sebeple miskin, 
İhtiyacı ve mağduriyeti daha az olan olmuş olur." 

Üçüncü kısım: "Zekât işinde çalışanlar" fıkrasının ifade ettikleridir. 

Bunlar, zekat toplamakla görevli memurlardır. Bunlara, yaptıkları iş nisbetinde 
ücret verilir. Bu, İmam Şafii (r.h) ile Abdullah b. Ömer (r.a) ve İbn Zeyd'in 


görüşüdür. Mücahid ve Dahhak, "Bunlara zekatın sekizde biri verilir" 
demişlerdir. Ayetin lafzının zahiri Mücahid'den yanadır. Fakat İmam Şafii şöyle 
der: "Bu, yapılan işin ücretidir. Binâenaleyh, işe göre ayarlanmalıdır. Doğrusu 
şudur: Haşim ve Beni Muttalib kabileleri mensuplarının, azadlılarının zekat 
malından birşeyler alabilmeleri için, zekat memurları olmaları caiz değildir. 
Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Ebu Râfi'yi, zekat toplamak için görevlendirmek 
istemiş ve "Bir kavmin mevlalannın (azadlılannın) da onlardan sayıldığını 
bilmiyor musun?" demiştir. Allah Teâlâ, 'Ve onun (zekatın) üzerine memur 
olanlar" buyurmuştur. Çünkü alâ edatı velayet (idare, himaye) manası ifade eder. 
Nitekim bir kimse bir şehrin valisi olduğu zaman, "Falanca, falan belde üzerinde 


idarecidir" denilir. [69] 
Müellefe-i Kulüb 


Dördüncü kısım, "Kalbleri alıştırılmak istenenler..." kelimesinin 

ifade ettiği kimselerdir. İbn Abbas (r.a): "Bunlar, her kabilenin asilzadelerinden 
meydana gelen bir topluluktur. H2. Peygamber (s.a.s), Huneyn Günü bunlara 
zekattan vermiştir. Hepsi onbeş kişi olup, şunlardır: Ebu Süfyan, Akra b. Habis; 
Uyeyne b. Hısn; Huveytıb b. Abduluzza, ÂmiroğuMartndan Sehl b. Amr, Haris 
b. Hişam, Süheyl b. Amr el-Cüheni, Ebu's-Senâbil, Hakim b. Hizam, Malik b. 
Avf, Safvan b. Ümeyye, Abdurrahman b. Yerbü, Ced b. Kays;Amr b. Mirdâs ve 
Alâ b. ei-Haris. Hz. Peygamber (s.a.s), bunlardan herbirine yüz deve vermiş ve 
böylece onları İslâm'a celbetmek istemiştir. Fakat Abdurrahman b. Yerbü'a elli 
deve, Hakim b. Hizâm'a yetmiş deve verince, bu: "Ya Resufallah, ben hiçbir 
insanı senin bu bağışına benden daha lâyık görmüyorum" dedt. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s), ona on tane deve daha verdi. O yine istedi. Peygamber 
(s.a.s), ona on tane deve daha verdi. O yine istedi, Peygamber (s.a.s) yine verdi. 
Böyle böyle deve sayısı yüze ulaştı. Daha sonra o: "Ya Resulallah, senin 
tarafından bana ilk defa verilip de benim yeterli bulmadığım mı daha hayırlı, 
yoksa yeterli bulduğum şu miktar mı daha hayıri1?" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s) 
de: "Senin yeterli bulmadığın..." dedi. Bunun üzerine Hakim: "Allah'a yemin 
olsun ki, o miktardan fazlasını almayacağım" dedi" demiştir. Rivayet 
olunduğuna göre, Hakim öldüğü zaman, Kureyş içinde en çok malı olan kimse 
idi. Bu atıyyeleri onlara vermek, Hz. Peygamber (s.a.s)'e ağır gelmişti ama O, 
onları bununla İslam'a ısındırmıştı. 


Musannif (Râzi) (r.h) şöyle der:"Bu atıyyeler ve hediyeler Huneyn Günü 


olmuştur. Bunların zekatlarla ilgisi yoktur. Ben, İbn Abbas (r.a)'ın bu hadiseyi, 
niçin bu ayetin tefsiri sadedinde zikrettiğini bilmiyorum. Belki de onun bundan 
kastı, mallardan bir kısmının müelleferi kulüba verilebileceğini anlatmaktır. Ama 
bu hadisenin, zekatın müellefe-i kulübe verilmesi hususunda bir tefsir olarak 
zikredilmesi, İbn Abbas (r.a)'a uygun düşmez. 

Kaffâl: "Ebu Bekr(r.a), irtidâd hadiseleri günlerinde, gerek kendisinin, gerekse 
kavminin zekatlarını toplayıp getiren Adiyy b. Hâtim'e mal vermiştir" diye 
nakletmiş ve şöyle demiştir: "Maksad, devlet başkanı (olan Hz. Ebu Bekr'in) 
müellefe-i kulüb vasıtasıyla zenginlerin zekatlarını toplamasıdır." 

Vahidi: "Allah Teâlâ müslümanları, müşriklerin kalblerini İslam'a ısındırmaktan 
(yani müellefe-i kulübtan) artık müstağni kılmıştır. Binaenaleyh İslam devlet 
başkanı, müslüman oldukları takdirde, müslümanlara fayda verecek olan bir 
topluluğun kalbini İslam'a ısındırmak isterse (yani onlara müellefe-i kulüb olarak 
davranırsa), bu caizdir. Çünkü malların zekatından, müşriklere o birşey 
vermek caiz değildir. Fakat müşriklerden müellefe-i kulüb olanlara gelince, 
onlara zekaca demiştir. Ben derim ki: Vahidi, "Allah, müslümanları art-İslâm'a 
ısındırmaktan müstağni kılmıştır" sözünü, Hz. Peygamoe zekattan pay ayırıp 
verdiği zannını gidermek için söylemiştir. Fakat biz kesinlikle böyle olmadığını 
beyan ettik. 

Hem sonra ayette, "müellefe-i kulüb"un müşrikler olduğuna delâlet eden 
herhangi birşey yoktur. Aksine Cenâb-ı Hak, "Kalbleri alıştırılmak istenenler 
buyurmuş olup, bu, müslim- gayr-ı müslim hakkında umumi bir ifadedir. 
Doğrusu şudur: Bu hüküm, mensüh değildir. İslâm devlet başkanı bu özellikte 
birtakım kimselerin kalblerini İslam'a ısındırmak için, onlara zekattan müellefe-i 
kulübün hissesini verebilir. Çünkü, bu hükmün neshedildiğine dair hiçbir delil 


yoktur. [70] 
Köleler 


Beşinci kısım, ayetteki rikab (köleler, esirler) kelimesinin anlattığı kimselerdir. 
Zeccâc şöyle demiştir; "Bu ifadede hazif bulunup, takdiri "köle azadında..." 
şeklindedir. Bu ifadenin tefsiri, Bakara suresinde (Bakara, 177) ayetinin 
tefsirinde uzunca geçmişti. Bu ifadenin tefsiri ile ilgili olarak şu görüşler var: 

Birinci görüş: Kölelerin zekattan hissesi, bu hisse ile azâd edilsinler diye, 
mükâteb köleler için ayrılır. Bu, Şafii (r.h)rnin ve Leys b. Sa'd'in içtihadıdır. 
Bunlar İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen şu ifade ile istidlal etmişlerdir: O, bu 
ifade ite ilgili olarak: "Allah bununla mükâteb köleleri kastetmiştir" demiştir. Bu 


tefsir, "Onlara fyani mükâteb kölelere), Allah'ın size verdiği maldan verin" (Nur, 
33) ayeti ile kuvvetlenir. 

İkinci görüş: İmam Malik İmam Ahmed ve İshak (b. Râhüye'nin) görüşü olup 
bunlara göre, zekattan kölelere ait olan bu hisse, köle azadı için ayrılır ve 
harcanır. Bununla, köle satın alınıp âzâd edilir. 

Üçüncü görüş: İmam Ebu Hanife'nin talebelerinin,Sa'id b. Cübe/r'in ve en- 
Nehâi'nin görüşü olup buna göre, zekat parası ile bir köle tamamen azad 
edilemez. Ancak o zekattan köleler için bir pay ayrılır ve bundan mükâteb köle 
de istifade eder. Çünkü ayetteki, "köleler" kelimesi, o kölenin bunda bir payının 
bulunmasını gerektirir, ama onun bu hususta tam hisse sahibi olmasına ters 
düşer. 

Dördüncü görüş: Zühri'nin görüşü olup, buna göre, kölelerin zekattaki payları 
ikiye ayrılır: Yarısı müslüman mükâteb köleler içindir. Diğer yarısı ile de namaz 
kılan, oruç tutan ve daha önce müslüman olmuş olan kölelerden satın alınır ve 
azâd edilirler. 

Alimlerimiz şöyle derler: Kölelere âit zekattaki hisse ile ilgifi ihtiyatlı olan, 
mükâteb kölenin müsaadesi ile, bu hissenin efendisine verilmesidir. Bunun delili 
şudur: Allah Teâlâ, önceden zikredilmiş olan dört grup için zekatı lâm-ı temlik 
ile vermiştir. Bu "Sadakalar ancak fakirlere..." ifadesidir. Cenabı Hak, kölelerden 
bahsederken bu lam harf-i cerrinin (lâm-ı temlikin-malikiyyeti gösteren lâm'ın) 
yerine fi harfi cenini getirerek buyurmuştur. Binâenaleyh bu farkın mutlaka bir 
hikmetinin olması gerekir. O hikmet de şudur: Daha önce zikredilen o dört grup 
insana, üzerinde istedikleri gibi tasarruf edebilsinler diye, zekattan alacakları 
hisseleri, bizzat kendilerine verilir. Ama kölelerin zekattan hisseleri, 
boyunlarının kölelikten kurtulması için ayrılır. Dolayısıyla o hisse onların 
kendilerine verilmez ve onlar o hissede istedikleri gibi tasarrufta bulunamazlar. 
Aksine bu hisse, onlar için ödenmek suretiyle, kölelikten kurtulmaları için 
harcanır. 

Borçlular hakkındaki hüküm de böyledir: Bunların zekattan alacakları pay, 
kendilerine verilmeyip, borçlarının ödenmesi için kullanılır. Gaziler, Allah 
yolunda savaşa gidenler hakkındaki hüküm de böyledir: Onların zekattan- 
alacakları o hisse, savaşta ihtiyaç duyacakları şeylerin tedarik ve hazırlığında 
kullanılır. Yol oğulları yani, yolda kalmış olanlar hakındaki hüküm de aynıdır. 
Netice olarak deriz ki: İlk dört grup hakkındaki hüküm şudur: Bunların zekattan 
alacakları mal bizzat kendilerine verilir ve bunlar o hissede (malda) istedikleri 
gibi tasarrufta bulunabilirler. Ama son dört grup hakkındaki hüküm şöyledir: 
Bunların zekattan alacakları mal, bizzat kendilerine verilmez, aksine zekattan 


pay almalarına sebep olan özelliklerine göre muteber ihtiyaçlarına harcanır. HU 
Borçlular 


Altıncı kısım: Ayetteki gârimin kelimesinin anlattığı kimselerdir. Zeccâc şöyle 
der: "Arapça'da garm kelimesinin asıl manası, güç bir şeyi üstlenmektir. Geram 
kelimesi de, devamlı olan azab manasınadır. Aşk'a da, meşakkatli ve devamlı 
olduğu için, "garam" denilmiştir. Birisi, kadınlara düşkün olduğu zaman, bu 
kökten olarak, denilir. Borç da, insana zor gelip, insan ödemediği sürece ondan 
kurtulamadığı için, 'garâm" diye adlandırılmıştır. Binâenaleyh ayetteki, 
"gârimin" -kelimesi ile borçlular kastedilmiştir. Buna göre diyoruz ki: Eğer borç 
bir günah sebebiyle meydana gelmiş ise, o. bu ifadenin hükmüne girmez. Çünkü 
ayette bahsedilen hisse, yardım maksadıyla verilir. Günah ise, yardımı 
gerektirmez. Eğer borç bir günah sebebiyle meydana gelmemiş ise, bu durumda 
o iki çeşittir: 

a) Zaruri nafaka (geçim) veya bir maslahattan (ihtiyaçtan) dolayı meydana 
gelmiş olan borçlar. 

b) Diyet ve insanların arasını ıslah bulma sebebi ile doğan borçlar. Bunların 
ikisi de ayetin hükmüne dahildir. 

el-Esamm, Tefsir'inde şunu rivayet etmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) ceninin (ana 
karnındaki çocuğun) diyeti hususunda, köle azâd edilmesine hükmedince, âkile 
(yani cezalının akrabaları), "Ya Resulallah, bizim hiç kölemiz yok" dediler. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), o gün (toplanmış) zekat malları üzerinde 
görevli olan Hamd b. Mâlik b. en-Nâbiğa'ya, "Müslümanların zekatlarından, bir 
köle azad ederek, onlara yardımcı oV buyurmuştur. 

Yedinci kısım: Ayette "Allah yoluna "diye geçmekte olup müfessirler Cenâb-ı 
Hakk'ın bu tabirle gazileri (savaşa gidenleri) kastettiğini söylemişlerdir. Şafii 
(r.h): "Savaşa gidenler, zengin de olsalar, zekat alabilirler" demiştir. Bu aynı 
zamanda, İmam Malik, İshak ve Ebu Ubeydin görüşüdür. 

Ebu Hanife ve iki arkadaşı (yani, İmam Ebu Yusuf ve İmam Muhammed) (r.h) 
ise: "Savaşa gidenler, ancak muhtaç İseler, zekattan alabilirler" demişlerdir. 

Bil ki, "Allah yolunda" tabirinin zahiri, bu hükmün savaşan müslümanlara 
(mücahidlere) hasredilmesin i gerektirmez. İşte bundan dolayı Kaffâl, Tefsiri'nde 
bazı fakihlerin, ölülere kefen alıp onları kefenleme, kaleler yapma, mescidleri 
bina ve imar etme gibi hayır işlerine zekat mallarının harcanabileceğini 
söylediklerini nakletmiştir. Çünkü ayetteki, "Allah yolunda" tabiri böyle olan 
herşey hakkında umümi bir ifadedir. 


' 


Sekizinci kısım: Ayetteki "yolcular" tabirinin anlattığı kimselerdir. Şafif r.h) 
şöyle der: "Zekata müstehak olan yolcu günah için olmayan bir yolculuğa 
niyetlenip de, bu yolculuğunu, herhangi bir yardım olmadığı takdirde 
yapamayacak olan kimsedir." Alimlerimiz, kendi beldesinden, bir ihtiyaçtan 
dolayı yolculuğa çıkmaya niyetlenen kimseye, zekattan hisse verilmesinin caiz 


olduğunu söylemişlerdir. Bu sekiz kısım ile ilgili izahımız bundan ibarettir. [72] 


Beşinci Mesele 


Bu mesele, o sekiz kısımla ilgili hükümler hakkındadır: 13) 
Bu Ayette "Sadaka" Zekât Manasınadır 


Birinci hüküm: Alimler, ayetteki "sadakalar" tabirine, farz olan zekatın girdiği 
hususunda ittifak etmişlerdir. Çünkü farz olan zekata da, "sadaka" ismi verilir. 
Nitekim Cenâb-ı Hak, "Onların mallarından sadaka al" çrevbe, 13) buyurmuştur. 
Hz. Peygamber (s.a.s) de, 

"Beşten daha az devede ve beş vesakian (ölçekten) daha az malda sadaka yani 


zekat yoktur" LA buyurmuştur. 

Fakat âlimler, "sadakalar" ifadesine nafile olan (farz olmayan) sadakaların dâhil 
olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak bazıları, onların 
da bu ayetin hükmüne girdiğini söylemiş ve "Çünkü "sadaka" kelimesi, aslında 
nafile olanlara hastır. Binaenaleyh biz bu kelimenin içine, farz olan zekatı dahil 
ettiğimize göre, nafile olan sadakalar buna haydi haydi girer ve bunun sağladığı 
netice şudur: Bütün sadakaların verileceği yerler de sadece bunlardır" 
demişlerdir. Doğruya en yakın olan, bu ayetteki "sadakalar" İle, farz zekatların 
kastedilmiş olmasıdır. Bunun delilleri şunlardır: 

a) Allah Teâlâ, bu sadakaların lam-ı temlik ile, sekiz kısım için olduğunu 
bildirmiştir. Bu grupların mülkü olan sadaka ise, farz olan zekatlardır 

b) Ayetin zahiri, sadakaların verildiği kimselerin, sadece bu sekiz kısım insan 
olduğuna delâlet eder. Halbuki ayetin ifade ettiği bu hasr, ancak ayetteki 
"sadakalar"!, farz olan zekatlar manasına hamlettiğimizde doğru olur. Fakat eğer 
buna nafile sadakaları da sokacak olursak, bu hasr manası doğru olmamış olur. 
Çünkü nafile sadakaların, mescidlerin, hanların, kalelerin, medreselerin, 
okulların yapım ve imârına, ölülerin kefenlenmesi ve teçhizine ve diğer hayırlara 
harcanması caizdir. 


c) Ayetteki, "Sadakalar... ancak fakirlere mahsustur" ifadesi, sözün o manaya 
gelebilmesi için, ancak o sadakaların ve kısımlarının daha önce zikredilmiş 
olmaları halinde güzel olur. Daha önce kendilerinden bahsedilen ve izah edilen 
sadakalar ise, farz olan sadakalardır. Dolayısiyle, ayetteki "sadakalar"\ bu 


manaya hamletmek gerekir. 5) 
Zekâtın Toplanması ve Dağıtılması İdareye Aittir 


İkinci hüküm: Bu ayet zekatın alımını ve dağıtımını, İslam devlet başkanı veys 
onun tarafından görevlendirilecek birisinin üstleneceğine delâlet eder. Bunun 
delil Hak Teâlâ'nın zekatı toplamakla görevli olanlara da, zekat mallarından bir 
pay ayırmış olmasıdır. Bu da, zekatın ifasında mutlaka bir görevlinin bulunması 
gerektiğine delâle-eder, O görevli ise, devlet başkanının kendisini zekat 
toplamak için tayin ettiğ kimsedir. Şu hatde bu nass, zekatları imâmın (devlet 
başkanının) alıp topiayacağıra delâlet eder. Bu husus, "Onların mallarından 
sadaka a/"(Tevbe,103)ayeti ile de kuvve" kazanır. Bundan dolayı mal sahibinin, 
bâtını (herkesin bilmediği) mallarının zekatın, kendisinin vermesinin caiz oluşu, 
ancak başka bir delil ile anlaşılmıştır. Bunun böyle olduğunu isbat hususunda, 
"Onların mallarında sâilin (dilenenin) ve mahrumun (iffetinden dolayı 
dilenemeyenin) bir hakkı vardır" (Zanyaı 19) ayetine tutunmak da mümkündür. 
Buna göre bu "hak", hem sailin hem de mahrumun olduğuna göre, mal sahibinin 
bunu o mahruma (dilenmekten utanana) doğrudan doğruya vermesinin caiz 


olması gerekir. [76] 
İmamın Zekat Alıp Alamayacağı 


Üçüncü hüküm: Ayetin nassı, zekat memurunun, zekat malında bir hakkı 
bulunduğuna delâlet etmektedir. Fakat alimler, imamın (devlet başkanının) da 
zekatta bir hakkı (hissesi) olup olmadığı hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bazı 
alimler, onun böyle bir hakkı olduğunu kabul ederek, "Çünkü zekat memuru, bu 
işi imamın tayin ve desteği ile yapabilmiştir. Binâenaleyh gerçekte "âmil" yani 
zekatı toplayan,imamtn (devlet başkanının) kendisidir" demişlerdir. Bazıları da 
bunu kabul etmeyerek: "Ayet, zekat mallarının bu sekiz sınıf insana has 


olduğunu göstermektedir. İmam ise bu sekiz sınıfın dışındadır. Binâenaleyh 


bundan ona verilemez" demişlerdir. LH 


Zekât Memuru Zengin İse Pay Alabilir mi? 


Dördüncü hüküm: Alimler, zekat memurunun zengin bir kimse olması halinde 
(topladığı) zekattan bir hisse alıp alamayacağı hususunda ihtilaf etmişlerdir: 
Hasan el-Basri, "onun, ancak ihtiyaçlı olması halinde bu maldan alabileceğini" 
söylemiş; diğer âlimler ise, "zengin de olsa, onun bundan bir hisse alabileceğini, 
çünkü onun bunu, yaptığı işin bir karşılığı olarak aldığım" söylemişlerdir. 
Ulemâ, bu payın miktarı hususunda da ihtilaf etmişlerdir. Bazıları onun, zekat 
malındaki payının "sekizde bir" olduğunu, çünkü Allah Teâlâ'nın zekatı sekiz 
kısım kimseye taksim ettiğini, bundan dolayı zekat memurunun payının da 
sekizde bir olarak belirlenmesi gerektiğini ve bunun tıpkı, bir kimsenin, malını 
sekiz kimseye vasiyet etmesi halinde, onlardan herbirine, o maldan sekizde bir 
hisse düşmesi tarzında olduğunu söylemişlerdir. Ekseri alimler ise, zekat 
memurunun hissesinin, o zekatı toplayıp bir araya getirirken yapmış olduğu 
mesai ntsbetinde olacağını söylemişlerdir. 

Beşinci hüküm: Alimler, zekat mallarının bu sekiz kısım kimsenin dışında 
kalanlara verilemiyeceği hususunda ittifak etmişlerdir. Fakat onlar, bu zekatın, o 
sekiz gruptan sadece bazısına verilip verilemiyeceği hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu iki meselenin delilleri daha önce geçmişti. Fakat biz, zekatın o 
kısımlardan sadece bazılarına verilebileceğini söylediğimizde, bu ancak âmilin 
(zekat memurunun) dışındakiler hakkındadır. Fakat bütün zekatın, (bu sekiz 
sınıftan, başka hiçbiri bulunmaksizın), zekat memuruna verilmesi, ittifakla caiz 
değildir. 

Altıncı hüküm: Zamanımızda ne zekat memuru vardır, ne de müellefe-i kulüb. 
Binâenaleyh zekatla ilgili geriye altı sınıf bulunmaktadır. Evlâ olan, Şafii'nin 
dediği gibi, zekatı bu altı sınıfın hepsine vermektir. Çünkü en ihtiyatlı davranış 
budur. Ama bu yapılamıyorsa, daha önce de beyan ettiğimiz gibi, diğerleri (yani 
bulunanlar) kifayet eder. 

Yedinci hüküm: Ayetteki, "Fakirlere ve yoksullara" tabirinin umumi oluşu, kâfir 
ve müslüman (fakir ve yoksulları) içine alır. Fakat hadisler, zekatın ancak 
müslüman olan fakir, yoksul ve diğer zekat alabileceklere verilebileceğine 
delâlet etmektedir. 

Bil ki Allah Teâlâ, bu sekiz sınıfı zikredip onların durumlarını iyice anlatınca, 
"Allah'dan bir farz olarak" buyurmuştur. Zeccâc, fariza ifadesinin, te'kid olarak 
mansüb olduğunu söylemiştir. Çünkü, Cenab-ı Hakk'ın, ifadesi, tıpkı, "Allah 
sadakaları, onlara kendisinden bir farz olarak farz kılmıştır" takdirindedir. Bunun 
bu manada oluşu da, âdeta, ayetin zahirine muhalefet etmekten bir men' ve 


zecr içindir. Hz. Peygamber (s.a.s)'den, "Cenâb-ı Hak. ne mukarreb bir 
meleğin ne de mürse! bir nebinin, zekâtın dağıtımını üstlenmesine razı olmadı. 
İşte bundan dolayı da. zekâtın dağıtımını bizzat kendisi üstlendi" dediği rivayet 
edilmiştir. Bütün bu vurgulu ifadelerin kullanılmasının maksadı, zekâtın bu 
sekiz kişinin dışındakilere verilmesinin haram olduğunu 

göstermektedir.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani, "Allah, maslahatların miktarlarını 
en iyi bilendir" ve "yalnız en doğru ile en uygun olan hükmü veren bir hakimdir" 


demektir. Allah en iyisini bilendir. 1781 
Münafıkların Hz. Peygamberi İncitmeleri 


"Yine o münafıkların içlerinde öyle kimseler vardır ki, peygambere ezâ eder, 
incitirler ve: "O, her söyleneni dinleyen bir kulaktır" derler. De ki: "O, sizin için 
bir hayır kulağıdır, Allah'a inanır, mü'minler(in sözün)e inanır, içinizden iman 
edenler için de bir rahmettir O. Allah'ın Resulünü incitenler (yok mu?) En acıklı 
azâb onlarındır" (Tevbe. 61). 

Bil ki bu, münafıkların cehaletinin bir başka çeşididir. Zira onlar, ta'n ve tenkid 
etmek amacıyla, Allah'ın Resulü hakkında, "O, bir kulaktır" demişlerdir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 9] 
Üzn Kelimesinin Okunuşu 


A'meş'ın ve Abdurrahman'm Ebu Bekr'den, Ebu Bekrin de, Asımdan yaptığı 
rivayete göre Âsim: "Eğer o, sizin dediğiniz gibi ise, bir kulaktır. Sizin için 
hayırlı olan kulak, sizin söylediğiniz şeyleri kabul eder ve o, sizi tasdik eder. O, 
sizin için, sizi yalanlamasından daha hayırlıdır " manasında olmak üzere, her iki 
kelimeyi de merfü ve tenvinli olarak şeklinde okumuştur. Diğer kıraat imamları 
ise izafetle şeklinde okumuşlardır ki bu: "O, şerrin kulağı değil, hayrın kulağıdır 
" anlamındadır. Nâfi, Kur'an'ın her yerinde, zât harfinin sükünu ile üzn şeklinde 
okurken; diğer kıraat imamları zâlın dammesiyle üzün diye okumuşlardır ki 
bu.tıpkı unk veya unuk (boyun), zufr veya zufur (tırnak) kelimeleri gibi, iki 


kullanış şeklidir.. [80] 


İkinci Mesele 


İbn Abbas (r.a) şöyle demektedir: "Bir grub münafık, Hz. Peygamber'i, (O'na) 
yakışmayan sözlerle yadetmektey- 

diler. Mesela bazıları: "Yapmayınız, zira biz, söylediğimiz şeyin, onun kulağına 
varacağından endişe ediyoruz " dediklerinde, Cülas İbn Suveyd: "Tam aksine 
biz, dilediğimizi konuşur, sonra da ona gider: "Biz söylemedik!" diye yemin 
ederiz, o da bizim sözümüze inanır. Zira Muhammed, ancak dinleyen, her 
söyleneni dinleyip kabul eden bir kulaktır!.." deyince, işte o zaman bu ayet-i 
kerime nazil oldu. " 

Hasan el-Basri de şöyle demiştir; "Münafıklar, "Bu adam sadece (dinleyen) bir 
kulaktır. İsteyen onu dilediği yere çevirir Onun bir kararlılığı, azmi 
bulunmamaktadır " diyorlardı". 

Esamm da şunu rivayet etmiştir: "O münafıklardan birisi kavmine: "Eğer, 
Muhammed'in söylediği hak ve gerçek ise, biz, eşekden daha adi ve kötüyüz" 
deyince, karısının oğlu bunu duydu ve: "Vallahi o, gerçektir; vallahi sen, kendi 
eşeğinden daha şerli ve kötüsün..." dedi. Sonra da, bu sözü Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e ulaştırdı. Bunun üzerine o münafıkların bir kısmı: "Muhammed ancak, 
(her şeyi dinleyen) bir kulaktır. Şayet sen onunla karşılaşır da, bunu 
söylemediğine dair yemin edersen, o seni tasdik edip sözünü doğrular " deyince, 
bu ayet, işte onun o sözünü nakletmek üzere nazil ofdu." Bunun üzerine, o sözü 
Hz. Peygamber'e ileten kimse: "Ya Resülallah, ben de bundan önce müslüman 
olmamıştım. Şüphesiz, bu delikanlının, benim katımdaki değeri büyüktür. 
Allah'a andolsun ki, ona teşekkür borçluyum" dedi. " Daha sonra Esamm, sözüne 
devamla şöyle der: "Allah, peygamberi için bir hüccet ofsun ve o münafıklar, 
yaptıklarından vazgeçsinler diye, münafıkların saklamış olduğu çeşitli 
küfürlerini ortaya koyarak, (bir ayetinde), "içlerinden sadakaların taksimi 
hususunda seni ayıplayacaklar da var..." (Tevbe58); peşinden, "(Yine o 
münafıkların) içlerinde öyle kimseler vardır ki, peygambere eza ederler..." 
(Tevt». 6i); daha sanra da, "İçlerinden kimi de Allah'a şöyle ahdetmişti..."(jevbe, 
75) buyurmuş, bunların dışmda da, gayble ilgili olan diğer haberleri muhtelif 
ayetlerinde bildirmiştir. Bütün bunlarda, O'nun Allah katından gönderilmiş 


gerçek bir nebi olduğuna dair deliller bulunmaktadır. BU 
Üçüncü Mesele 
Bil ki Allah Teâlâ, münafıkların içinde Hz. Peygamber'e eziyyet verenler 


olduğunu anlatmış, sonra da bu eziyyet 
vermeyi, onların, Hz. Peygamber'e "Bu, ancak bir kulaktır " şeklindeki 


sözleriyle beyan etmiştir. O münafıkların, bu sözleriyle kastettikleri. "O 
peygamberin zekâsı yoktur, anlayışı kıttır... kalbi saf ve duyduğu her şeye de 
çabucak inanandır" şeklindeki bir manadır. İşte bu sebepten dolayı münafıklar 
Hz. Peygamber'i "O, bir kulaktır" diye vasfetmişlerdir. Bu tıpkı, "casus'"a, 
"ayn" Oo (göz) adının verilmesine benzer. Nitekim Arapça'da, 
"Falanca, üzerimize bir göz, casus, gözleyici kılındı " denilir. Yani, "İşlerimizi 
iyiden iyiye araştıran bir casus kılındı" manası kastedilir. İşte burada da böyledir. 
Daha sonra Cenâb-ı Hak, onların bu sözüne, "De ki: "O. sizin için bir hayır 
kulağıdır" diyerek cevap verdi. Bu tabir "Farzediniz ki, o bir kulak olsun. Ancak 
ne var ki o, sizin için daha hayırlıdır " takdirindedir. Hak Teâlâ'nın üzünü (hayr) 
tabiri tıpkı "Falanca, sadık ve doğru bir adam: âdi! bir şâhiddir" denilmesi 
gibidir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber'in hayırlı bir kulak olduğunu, 
"Allah'a inanır, mü'minlerin sözüne inanır.. içinizden iman edenler için de bir 
rahmettir o" ayetiyle beyan etmiştir. Cenâb-ı Hak bu üç şeyi, Hz. Peygamber'in 
"hayır kulağı" olmasının gerekçesi gibi kılmıştır. Öyleyse biz, bunların bu 
hayırlılığı nasıl gerektirdiğini beyan etmeye çalışalım: 

Birincisi: Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'a inanır" tabiridir. Çünkü, Allah'a iman eden 
herkes, Allah'dan ittikâ eder. Altah'dan korkan ise, bâtıl şeyler sebebiyle eziyyet 


etmeye yönelmez. [82] 
Hz. Peygamber'in Mü'minlere İnanmasının Manası 


İkincisi: "Mü'minlere inanır " buyruğudur. Bu "O peygamber, mü'minlerin 
sözlerini kabul eder" demektir. Bu da, "O mü'minler, bir görüş üzerinde ittifak 
ettiklerinde, Hz. Peygamber onların o görüşünü kabul eder" anlamında olup, bu 
onun kalbinin anlayışsız saf ve çabuk aldanan olmasına 
mânidir. ` 

Buna göre şayet, yü'minu fiili niçin, Lafzatuüah'la birlikte kullanıldığında bâ 
harf-i cerriyle; "mü'minîn" kelimesiyle kullanıldığında da, lâm harf-i cerriyle 
müteaddi olmuştur?" denilirse biz deriz ki: 

Lafzatullah'a taalluk eden imandan maksat, küfrün zıddı olan tasdik olduğu için 
bâ harf-i cerriyle; mü'minlerle ilgili olan iman lafzının manası da, onlan 
dinlemek ve harf-i cerriyle müteaddi olmuştur.. Bu, tıpkı "Sen bize inama 
değilsin" (Yusuf, 17)"Musa'ya kavminin gençlerinden başkası iman etmedi" 
"Arkana hep bayağı kimseler düşmüşken, sana iman eder miyiz?" (Şuâra.m) ve 
"Ben size izin yermeden siz ona iman ettiniz ha!" (şuara.gayetlerinde olduğu 
gibidir. 


Üçüncüsü "İçinizden iman edenler için de bir rahmettir o..." buyruğudur. Bu da 
hayırlılığı gerektirir. Zira bu, "O peygamber, sizin işlerinizi, zahire göre yerine 
getirir. İçinizdekileri iyice araştırmaz ve sırlarınızı ortaya koyma hususunda 
gayret göstermez" demektir. Binâenaleyh, bütün bu üç vasıftan herbirinin, Hz. 
Peygamber'in bir hayır kulağı olmasını gerektirdiği kesinleşir. Cenâb-ı Hak 
bunun, bir hayır ve rahmet sebebi olduğunu beyan buyurunca, O'na eziyyet eden 
herkesin, elim bir azaba düçâr olacağını da beyan etmiştir. Çünkü o peygamber o 
münafıkların son derece adi, rezit ve kepaze olmalarına rağmen, onlara hayrı ve 
rahmeti ulaştırma hususunda çaba sarfedip, sonra da onlar buna rağmen, onun 
iyiliğine kötülükle, hayırlarına da serlerle mukabele edince, onların, Allah 


tarafından çok şiddetli bir azaba müstehak kılınacaklarında şüphe olmaz. [83] 
Dördüncü Mesele 


Bu iki kelimeyi tenvin ile şeklinde okuyanların bu şekilde okumalarının sebebi 
hususunda da şu izahlar 

yapılabilir; 

1) Kelamın takdiri, "Habibim, de ki: "Anlayan, kavrayan, hakkı duyan kulak, 
sizin için, zikretmiş olduğunuz o fasit, yanlış tenkitlerden daha hayırlıdır" 
şeklindedir. Daha sonra da Cenâb-ı Hak, bu tenkidin yersiz ve yanlış olduğuna 
delâlet eden, "Allah'a inanır, mü'minlerin sözüne inanır... içinizden iman edenler 
İçin de bir rahmettir o" buyurmuştur. Buna göre mana, "Bu sıfatları taşıyan 
kimse, nasıl tönkid edilebilir ve bu kimse nasıl saflıkla ve çabuk aldanmakla 
nitelendiririlir?" şeklinde olur... 

2) Bu ifadenin başına, bir mübteda getirilerek, takdirin, "O, sizin için hayırlı olan 
bir kulaktır,." şeklinde olmasıdır. Bu, "O, sizin hakkınızda hayırlı olmakla 
vasfedilmtş bir kulaktır. Çünkü o, sizin mazeretlerinizi kabul eder ve sizin 
cahilliklerinize aldırış etmez. O halde daha nasıl siz bu durumu onun hakkında 
bir tenkit konusu yapabiliyorsunuz!" anlamındadır. 

3) Bu, en-Nazm adlı eserin sahibinin ileri sürdüğü, zoraki ve tekellüflü bir 
izahtır. Buna göre üzün kelimesi, her ne kadar zahiri itibariyle mübteda olarak 
merfü kılınmış se de, kelimenin yeri, hal olmak üzere nasb olup, bunun tevili, De 
ki:"o, bir kulak olarak, hayırlıdır" şeklindedir. Yani, "O bir kulak olduğu zaman, 
sizin için daha hayırlı olur. Zira o, sizin mazeretlerinizi kabul etmektedir " 
demektir. 

Bu ifadenin bir benzeri de, "O, bir bekçi olarak, sizin için hayırlıdır" ifadesidir. 
Yani, "O, bir koruyucu olması halinde, sizin için daha hayırlıdır" demektir. 


Fakat, işbu "hale kevnihi" hazfedilince, hâl müptedâ yerine konularak, takdiri, 
"O, sizin için hayırlı olan bir bekçidir, koruyucudur.." şeklinde olmuştur. 
Kur'an'dahüve kelimesi, çokça hazfedilmiştir. Nitekim Cenâb-ı Hak, ihü 41J1j4h 
"Üçdür..." diyecekler." (Kehf, 22) buyurmuştur, Yani,"Onlar, üçtür" demektir. 
Her ne kadar Vahidi, bunu çok güzel bulmuşs da, ancak ne var ki bu, son derece 


zorlamalı bir açıklamadır. [84] 
Beşinci Mesele 


Hamza, hayr kelimesine atfederek, cer ile ve rahmetü şeklinde okumuştur. Buna 
göre sanki, denilrre-istenmiştir. Yani "O, hayır ve rahmetin sebebi olan sez. 
dinleyendir.." demektir. 

Buna göre şayet, "Rahmet olan her şey, bir hayırdır. O halde, "hayır" kelimesmr 
peşinden "rahmet" kelimesinin getirilmesinin faydası ve hikmeti nedir?" 
denilirse biz deriz ki: Hayır çeşitlerinin en kıymetlisi "rahmef'dir. Binâenaleyh, 
"hayır" kelimesinc-r-sonra "rahmet" kelimesinin getirilmesi güzeldir. Bu tıpkı, 
(Bakara, 98); ayetinde olduğu gibidir. Ebü Ubeyd, bu şekilde okumanın tuhaf 
olduğun, zira, matuf ile matufun aleyhin birbirine uzak kaldığını ileri sürerken, 
Ebu Ali el-Farisi "Uzaatfın yapılmasına mâni değildir. Baksana, "Onun, "Yârab" 
demesi... "(Zuhrut. sa ayetini bu şekilde okuyanlar, bunu Cenâb-ı Hakk'ın, "O 
saatin İlmi şüphesiz ki Allah'ın nezdindedir" (Lokman, 34) ayetine atfederek 
kelamın takdirinin, "Saatin, Kıyametin ve onun.... şeklindek sözünün ilmi, Allah 
katındadir " şeklinde olduğunu söylemişlerdir. 

Buna göre şayet, "İbn Amir'in, nasb ile rahmeten şeklinde okuması nasıl izah 
edilir?" denilirse, biz deriz ki: Bu neticesi hazfedilmiş bir illettir. Buna göre 
ifadenin takdiri "Rahmet olsun diye" size izin vermektedir" şeklindedir. Ancak 


ne var tabiri buna delalet ettiği için, bu kelime hazfedil m iştir, [85] 
Münafıkların Müminlere Yaltaklanmaları 


'Size gelip gönlünüzü hoş etmek için Allah'a andederler. Eğer bunlar mümin 
iseler, Allah ve Resulünü razı etmeleri daha doğrudur" (Tevbe, 62). 

Bil ki bu, münafıkların çirkin Millerinin bir başkası olup, bu da onların, yalan 
yere yemin etmeleridir. Bunun, daha önce geçenlere binaen söylenmiş bir tabir 
olduğu, yani, "Onlar, Peygambere eziyyet ediyor, O'nun hakkında kötü söz 
söylüyor, sonra da size, bunu söylemediklerine dair yemin ediyorlar" anlamına 
geldiği ileri sürüldüğü gibi, bunun, Tebük Savaşı'na katılmayan ve Hz. 


Peygamber (s.a.s.) Medine'ye dönünce O'na gelerek mazeret beyanında bulunup, 
yemin eden bir grup münafık hakkrnda nazil olduğu da ileri sürülmüştür. Buna 
göre mana: "Onlar, mü'minleri, yeminleriyle hoşnut etmek için, kendileri 
hakkında nakledilen şeyleri söylemediklerine dair yemin ve andettiler. Halbuki, 
gerekli ve vâcib olan, onların, Allah'ı gizledikleri şeyin aksini ortaya koymak 
suretiyle değil, ihlâs ve tevbe ile razı etmeleridir" şeklinde olur. 

Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın (Bakara, 14) ayetidir. 

Cenâb-ı Hakk'ın, ayette "Allah ve Resülullah'dan bahsettikten sonra, zamiri 
müfred getirerek yurdunu "Onu razı etmeleri "buyurması ile ilgili olarak şu 
izahlar yapılmıştır; 

1) Allah Teâla, başkası ile birlikte mücmel olarak (yani zamirle) zikredilmez. 
Aksine O'na tazim için. O'nun müstakil alarak zikredilmesi aerekır. 

2) Büün laal ve itıacletlerın gayesi, Allan'lır. Binâenaleyh burudu (u mOlıeO 
zamlı 

ile) sadece o zikredilerek yetinilmiştir. Rivayet olunduğuna göre bir kâfir, yüksek 
sesle, "Ben Allah'a tevbe ederim, Muhammed'e değil" dedi. Hz. Peygamber 
(s.a.s.) bunu duyunca, "Hakkı ehline verdi " buyurdu. 

3) Bu ifade ile, "o ikisini razı etmeleri..." manası kastedilmiş olup, ama sadece 
birini zikretmekle yetinilmiş olması da caizdir. Bu tıpkı şairin şu şiirinde 
olduğu gibidir. "Görüşler farklı oha da, biz, bizdeki (görüşe), sen de sendekine 
razısın (ondan hoşlanırsın)." 

4) Sırları ve katbleri bilen Allah'dır. Kalblerin ihlaslı olup olmadığını da sadece o 
bilir. İşte bundan dolayı, Cenâb-ı Hak, sadece kendisini zikretti. 

5) Peygamberin rızasının Allah'ın rızasına uygun olması gerektiği, aralarında bir 
muhalefet ve başkalığın bulunması imkânsız olduğu için, ikisinden 
birisinin 

zikredilmesiyle yetinilmiştir. Bu tıpkı, "Zeyd'in (bana) ihsanı ve güzel 
davranışı, beni mutlu kıldı ve bütün dertlerimi unutturdu" denilmesi gibidir. 

6) Takdirin, "onlar tarafından, Allah razı edilmeye daha layıktır; O'nun Resulü 
de böyledir" şeklinde olmasıdır, 

Cenâb-ı Hak, "Eğer buniar mümin iseler" buyurmuştur. Bu hususta iki açıklama 
vardır: 

a) "Şayet onlar, iddia ettikleri üzere, inanmış iseler.." demektir. 

b) Onlar, Resulün dininin doğru olduğunu biliyorlardı. Ancak ne var ki onlar, 
inadlarından ve hasetlerinden dolayı, küfürlerinde diretip ısrar ettiler. İşte 
bundan dolayı da Cenâb-ı Hak, "Eğer bunlar mü'min iseler" buyurmuştur. Bu 
ayette, kalbin tasdiki eşlik etmediği sürece, sadece "iman" kelimesini izhar 


etmekle, Allah'ın rızasının tahakkuk etmeyeceğine bir delalet bulunmaktadır. Bu 
ayet-i kerime, imanın, sadece lisanın ikrarı ve ifâdesi olduğunu iddia eden 
Kerramiyye'nin görüşünü iptal eder. 


"Hâlâ şu hakikati anlamadılar mı ki: Kim Allah'a ve Resulüne karşı koyarsa oha 
içinde ebedi kalıcı olmak üzere, cehennem ateşi vardır. Bu (ebedi kalış) ise. en 
büyük rüsvaylıktır" (Tevbe, 63). 

Bil ki-ayetin gayesi de Tebük Savaşı'na katılmayan münafıkların durumlarını 


açıklamaktır. Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [86] 
Birinci Mesele 


Ehl-i meâni şöyle demiştir: Elem ta'lem "Anlamadın mı?" tabiri uzun bir süre bir 
şeyi öğrenmek için çaba gösterip de bu hususta iyice gayret gösteren, sonra da 
onu öğrenemeyen bir kimseye hitabtır. Bunun üzerine, işte bu kimseye: "Bu 
kadar uzun zaman sonra, hâlâ öğrenemedin mi?" denilir (Ayette de) böyle bir 
ifadenin getirilmiş olması, son derece isabetlidir, yerindedir, çünkü Hz. 
Peygamber (s.a.s), uzun bir süre o münafıklarla birlikte bulunmuş ve O'nun, 
Allah'a isyan etmekten sakındırmak ve O'na itaata teşvik etmek için, emir ve 
yasakları çok olmuştur. Ennehü kelimesindeki zamir, iş ve durum (emir ve şe'n) 
zamiridir. Buna göre mana, "Hiç şüphesiz, iş ve durum şöyle şöyle... dir" 
şeklinde olur. Bu zamirin getirilmiş olmasının faydası şudur: Şayet enne 
kelimesinden sonra o mübteda ve haber (açıkça) getirilecek olsa, bunun 
(gönüllerde) pek fazla tesiri oimaz. Ama sen, "Durum ve iş, şöyle şöyle...dir" 
dediğin zaman bu ifade, o sözün kıymet ve müessiriyetini, heybetini daha da çok 
artırır. 

Cenâb-ı Hakk'ın tabiri hakkında Leys şöyle demektedir: Arapçada kelimesinin 
manası "Ona muhalefet ettim" demektir. kelimesi tıpkı, (uzaklaşmak), 
(düşmanlık yapmak), ve (muhalefet etmek) kelimeleri gibidir. Bu kelime, "sınır 
çizmek" anlamına gelen hadd kelimesinden türemiştir deyiminin manası, 
"Falanca falancanın tarafından başka tarafta yer aldı" şeklindedir. Bu tıpkı, bir 
kimsenin demesi gibidir. Yani, "Onun aksi tarafında bulundu" demektir. Buna 
göre tabirinin manası, "Kim, muhalefet etmek suretiyle, Allah'ın dostlarının ve 
velilerinin tarafından, başka bir yerde bulunursa..." şeklinde olur, " Ebu Müslim 
bu kelimenin, "silahın demiri" manasına gelen hadid lafzından türediğini 
söylemiştir. Müfessirlerin bu ketime hakkındaki ifadeleri farklı farklı olmuştur: 
a) "Kim, Allah'a muhalefet edeçse..." 


b) "Kim, Allah'la muharebe ederse.." 

c) "Kim, Allah'a karşı inad edip diretirse..." 

d) "Kim, Allah'a karşı haddi aşarsa.." gibi... 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Ona... cehennem ateşi vardır" buyurmuştur. Bu 
ifadeyle ilgili olarak da şu izahlar yapılmıştır: 

1) "Cehennem ateşinin onun için olması vâcib ve gerekli oldu." 

2) "Cehennem ateşi, onun içindir..." Bu manaya göre enne kelimesi te'kid için 
getirilmiştir. 

3) Bizim ifadesindeki ji 'in cevabının mahzuf olduğunu, kelamın takdirinin, 
"Onlar, Allah ve Resulü ile mücadele edenlerin helak olduklarını ve cehennem 
ateşinin onlar için olacağını bilmedilee mi?" şeklinde olduğunu 
söylememizdir. Zeceflc, fâ'dan sonra müste'nef bir söz olarak elif nün 
maddesinin meksür okunmasının caiz olduğunu, ancak fetha ile okumanın daha 
güzel olacağını söylemiştir. Ka'bi de, tefsirinde bu ifadenin meksur olarak 
okunduğunu da nakletmiştir. Ebu Müslim şöyle demektedir "Cehennem, ateşin 
isimterindendir. Dil âlimieri Arapların, çok derin olan kuyuyu cihnâm diye 
isimlendirdiklerini nakletmektedirler. Binâenaleyh, "cehennem" kelimesinin bu 
lafızdan alınmış olması mümkündür. Dibinin derin olması da, cehennem 
azabının nihayeti olmadığı manasındadır. Ayette geçen hafiden kelimesi 
"devamlı kalmak üzere" anlamında olup, hizy kelimesi de, bazan pişmanlık, 
bazan da utanma anlamına gelir. Burada pişmanlık anlamına gelmesi daha 
uygundur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Bunlar azabı görünce, pişmanlıklarını içlerine 


atarlar.."(Sebe. 33) buyurmuştur. 87 
Münafıkların Fâş Edilme Korkuları 


"Münafıklar. kaJbJerinde olanı açıkça haber verecek bir sürenin tepelerine 
indirilmesinden daima endişe ederler. De ki: "Siz maskaralık yapadurun, Allah 
gocunageldiğiniz şeyi, meydana çıkaracaktır" (Tevbe, 64). 

Bil ki âlimler, Berâe suresini, münafıkların kalbterindekini eşip ortaya koyduğu 
için diye adlandırmışlardır. 

Hasan el-Basrt şöyle dernektedir: "Oniki münafık, münafıklık olan bir iş 
hususunda anlaştılar. Cebrail (a.s.), Hz. Peygamber'e onların isimlerini bildirdi. 
Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Birtakım kimseler, şöyle şöyle 
anlaşmışlar... Binâenaleyh, onlar kalksınlar ve itirafta bulunsunlar Rablerinden 
bağışlanmalarını dilesinler ki. ben de onlara şefaatçi olayım!." dedi. Ama, hiçbiri 
kalkmadı. Müteakiben Hz. Peygamber (s.a.s): "Falanca, falanca; sen, sen... 


kalkın" dedi ve bu kimselerin yanına geldi. Daha sonra onlar; "Biz suçumuzu 
kabul ediyor ve affımızı istiyoruz..." dediklerinde, Hz. Peygamber (s.a.s): 
"Şuanda ben, hiçbir şey olmamış gibi şefaatçi olmayı gönülden arzuluyorum. 
Allah da, çabucak kabul edecektir. Onun için, yanımdan çıkın " dedi. Bunun 


üzerine, hiç kimse bir şey söylemeden, orayı tamamen boşalttılar. "[88] 
Münafıkların Hz. Peygambere Suikasd Teşebbüsleri 


Esamm da şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Tebük'ten dönerken, oniki 
kişi, onu öldürmek amacıyla durmuşlardı ve onlar, karanlık bir gecede de 
yüzlerine birer maske takmışlardı. Derken, Cebrail (a.s) bunu Hz. Peygamber'e 
haber verdi ve ona, onların binitlerinin yüzlerine vuracak olan birisini onlara 
göndermesini emretti. Bunun üzerine Hz. Peygamber, bu işi Huzeyfe'ye emretti. 
Huzeyfe de, onların binitlerinin yüzüne vurup onları kovaladı, böylece bu 
kimseleri uzaklaştırdı. Bunun üzerine Hz. Peygamber, Huzeyfe'ye: "Onların 
hangi topluluktan, kabileden olduğunu anlayabildin mi?" deyince Huzeyfe: "Hiç 
birisini tanıyamadım o" dedi. Sonra Hz. Peygamber (s.a.s) onların isimlerini 
teker teker sayarak: "Bunu bana Cebrail haber verdi" dedi. Bunun üzerine de 
Huzeyfe: "Sen, onların öldürülmeleri için onlara gönderilmedin mi? " deyince, 
Hz. Peygamber (s.a.s): "Arapların, "Muhammed, kendi adamlarıyla savaştı. 
Zafere kavuşunca da onları öldürmeye başladı " demesinden korkuyorum. 


Allah, bu hususta bize kâfidir "İS2! buyurdu. 

İmdi şayet, "Münafık, kâfirdir. Binaenaleyh, Hz. Peygamber'e vahyin 
inmesinden nasıl korkabilir ki? denilirse, biz deriz ki: 

Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

a) Ebu Müslim şöyle demektedir: "Bu, münafıklar Hz. Peygamber'in her şeyi 
söylediğini ve söylediği her şeyin vahiy kaynaklı olduğunu iddia ettiğini 
gördüklerinde, alay ederek izhar ettikleri bir sakınma, korkudur. Münafıklar, 
kendi aralarında bu hususu kabul etmeyip yalanlıyorlardı. Bunun üzerine Allah, 
bunu resulüne haber verdi ve O'na, o münafıklara, ortaya çıkmasından korkup 
sakındıkları sırlarını ortaya 

çökeceğini bildirmesini emretti. Cenâb-ı Hakk'ın, "siz alay edin, maskaralık 
vapadurun..." buyruğunda da, bizim bu söylediğimize bir delâlet bulunmaktadır. 
b) Münafıklar, her ne kadar Hz. Peygamber'in dinini kabul etmiyor iseler de, 
onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, saklayıp gizledikleri her şeyi onlara haber 
verdiğini müşahede ediyorlardı. İşte böyle bir gözlem ve tecrübeden dolayı, 


onların kalblerine böyle bir korku ve sakınma hissi düşmüştü. 

c) Esamm şöyle demektedir: "O münafıklar, Hz. Peygamber'in, Allah katından 
gönderilmiş gerçek bir peygamber olduğunu biliyorlardı." 

Kadı: "Allah'ı, O'nun Resulünü, Resulünün getirdiği dinin doğruluğunu bilen 
kimsenin, Allah ve Resülullah ile mücadele etmesi uzak bir ihtimaldir" demiştir. 


ed-Dâı ilallah!20! O şöyle demektedir: "Bu, pek uzak bir ihtimal değildir. 
Çünkü, kalbte hased hissi iyice kuvvetlenince, elle tutulur gözle görülür şeyler 
hususunda bile, çekişilmeye başlanır. " 

d) Ayetteki yahzeru kelimesi, sakınmayı emretmek anlamındadır. Yani, 
"münafıklar bundan sakınsınlar..." demektir. 

e) Onlar, Hz. Peygamberin nübüvvetinin doğruluğu hususunda şüphe 
ediyorlardı. O nübüvvetin yanlışlığı hususunda kesin ve kafi bir kanaata sahip 
değildiler, Şüphe eden korkar. İşte bu sebepten dolayı onlar, durumları 
hakkında, kendilerini rezil rüsvay edecek olan bir şeyin, Hz. Peygamber'e 
inmesinden korkuyorlardı. 

Daha sonra Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın, buyruğundaki 
zamirler, mü'minlere; ifadesindeki zamir de münafıklara râcidir. Bütün bu 
zamirlerin, münafıklara raci olması da mümkündür. Çünkü bu süre, onların 
kalblerindeki fikirler ve gayeler hakkında nazil olmuştur. Binâenaleyh, bu süre, 
onların aleyhine olarak nazil olmuş demektir. O halde, ifadesinin manası, "Süre, 
onlara, sanki "kalblerinizde şunlar şunlar vardır..." demektedir" şeklindedir. Yani 
"bu sure, onların sırlarını iyiden iyiye ifşa ediyor ve böylece de sanki onlara 
haber veriyor. " 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Siz maskaralık yapadurun..." buyurmuştur. 

Bu, tehditvari bir emirdir ve bu Cenâb-ı Hakk'ın tıpkt, "De ki: "Yapın.. Çünkü 
hareketinizi Allah (...) görecektir!" (Tevbe, 105) ayeti gibidir. 

Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani, "Allah, sizin sakındığınız, korktuğunuz o şeyi 
mutlaka varlık âlemine çıkaracaktır" demektir. Çünkü bir şey, yok iken meydana 
gelince, o işi yapan, onu yokluktan varlığa çıkarmış olur. 

"Şayet onlara sorsan, andolsun ki, "Biz ancak (yol zahmetini hissetmemek için 
lafa) dalmış bulunuyor, şakalaşıyorduk" derler. De ki: "Allah ile mi 
eğleniyordunuz?" özür dilemeye kalkmayın. Siz imanınızdan sonra kâfir 
oldunuz. İçinizden bir zümreyi affetsek bile, mücrim oldukları için öteki 
güruhu azablandıracağız' (Tevbe. 65-661) 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [91] 


Ayetin Nüzul Sebebi 


Alimler, bu ayetin sebeb-i nüzulü hakkında birkaç şey zikretmişlerdir: 

1) İbn Ömer (r.a) şunu rivayet etmiştir: "Münafıklardan birisi, Resülullah (s.a.s) 
ve mü'minleri kastederek. Tebük Savaşı'nda: "Bunlardan daha korkak, bunlardan 
daha yalancı ve bunlardan daha ödlek kimse görmedim" dedi. Bunun üzerine 
sahabeden biri, "Yalan söylüyorsun. Sen bir münafıksın" dedi ve bunu Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e haber vermek için gitti ve kendisi daha oraya varmadan, Hz. 
Peygamber'e bu ayetlerin indiğini gördü. O münafık da, devesine binmiş olarak, 
Hz. Peygambere geldi ve: "Ey Allah'ın Resulü, biz şaka yapıyorduk ve yoiu 
(kolayca) katedelim diye kervancılar gibi (abuk-sabuk) konuşuyorduk" dedi. O 
münafık, "Biz ancak (yol zahmetini hissetmemek için lafa) dalmış bulunuyor, 
şakalaşıyorduk" deyip duruyor, Resulullah (s.a.s) da: "Allah ile, O'nun 
ayetleriyle, O'nun Resulü ile mi eğleniyordunuz" diyor, münafığın sözüne hiç 
aldırış etmiyor, bu sözden başka birşey söylemiyordu." 

2) Hasan ve Katâde şöyle demektedirler: "Hz. Peygamber (s.a.s) Tebük'e 

hareket edince, münafıklar aralarında, "Siz bu Muhammed'in Şam'a galip 
geleceğini, Şam'ın kalelerini ve köşklerini alabileceğini mi sanıyorsunuz? O 
nerede, bu nerede?" diyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) Tebük'ten dönünce onları 
çağırdı ve: "Siz şöyle şöyle diyordunuz" dedi. Onlar da: "Biz bunu ciddi olarak 
söylememiştik. Biz sadece lafa dalmış şakalaşıyorduk" dediler. 

3) Rivayet olunduğuna göre savaşa katılmayanlardan, ne yaptıkları ve niçin 
katılmadıkları sorulunca, onlar da bu sözü söylediler. 

4) Biz, Ebu Müslim'in, "Münafıklar, kalblerinde olanı açıkça haber verecek bir 
surenin inmesinden daima endişe ederler" frevbe, 64) ayetinin tefsirinde şöyle 
dediğini nakletmiştik: "O münafıklar, bu sakınma ve endişe tavrını, istihzâvâri 
ortaya koymuşlardı. Bundan dolayı Allah Teâlâ, bu ayette, onlara "Niçin böyle 
yaptınız" denildiğinde, onlar, "Biz bunu tenkid için değil, lafa dalıp şakalaşmak 
için yaptık" dediklerini bildirmiştir. 

5) Bil ki bu ayetianlamak için, bu rivayetlere ihtiyaç yoktur. Çünkü ayet onların 
tenkid ve istihza yolu ile fasit bir söz söylediklerini anlatmaktadır. Binâenaleyh 
Resülutlah (s.a.s) onlara böyle söylemiş olduklarını haber verince, onlar 
endişeye kapılarak: "Biz o sözü ciddi olarak değil, bir şaka olarak söyledik" 
diyerek özür beyan ettiler ki işte onların, "Biz ancak {yol zahmetini hissetmemek 
için lafa) dalmış bulunuyor, şakalaşıyorduk" şeklindeki sözlerinin manası budur. 
Yani, "Biz bunu sırf şaka olsun diye söyledik" demektir. Bu, innema kelimesinin 
hasr manası ifade ettiğine delalet eder. Çünkü eğer böyle olmasaydı, onların 


eğlenceye dalıp şakalaşmalarından dolayı, istihza eden kimseler olmamaları 
gerekmezdi. Bu durumda da, onların bu mazeret ve cevapları, tam bir mazeret ve 
cevap olmaz. Vahidi şöyle demektedir: "Havd kelimesinin asıl manası, su ve 
çamur gibi sıvı bir şeye dalmaktır. Bu kelime daha sonra çokça kullanılarak, 
kendisinde bir bulaşma ve eziyet bulunan her bir şeye dalma manasına geldi. 
Buna göre mana; "Biz, kervancıların yolu katetme işine dalmaları gibi, bâtıl 
sözlere daldık ve şakalaştık" şeklindedir. Hz. Peygamber (s.a.s) de onlara, 

"Allah ile, O'nun ayetleriyle, O'nun Resulü ile mi eğleniyordunuz"? 


diye cevap vermiştir. Bu tabirle ilgili birkaç mesele vardır: 192) 
Birinci Mesele 


Senin, "(Allah ile istihza mı ediyorsun?)" sözün ile (Allah ile mi istihza 
ediyorsun?) sözün arasında fark vardır: Birincisi, istihza işinin yadırganışını; 
ikincisi ise, bu istihzanın Allah İte ilgili oluşunun yadırganışını ifade eder. Bu şu 
demektir: "Hadi diyelim ki sen, istihza ediyorsun? Ama nasıl oluyor da bu 
istihzayı Allah hakkında yapabiliyorsun?" Bunun bir benzeri de, Hak Teâlâ'nın 
"Orada bir humar (başağrısı) da yoA" (Satfât,47)ayetidir. Cenâb-ı Hakk'ın bu 
tabirden maksadı, baş ağrısının hiç bulunmadığını değil, cennet içkilerinde 


humar (baş ağrısı) bulunmadığını anlatmaktır. [93] 
Allah İle Alay Etmek Ne Demektir? 


Allah Teâlâ, o münafıkların, Atlah ile, Allah'ın ayetleri ile ve ResûluHah ile 
istihza ettiklerini anlatmıştır. Halbuki malumdur ki Allah ile istihza 
etmek imkansızdır. Binâenaleyh bunu te'vil etmek gerekir. Bu hususta şu 
teviller yapılmıştır; 

1) "Allah ile istihza etmek"ten maksad, O'nun teklifleri ile (hükümleri ile) istihza 
etmektir. 

2) Bundan maksad, Allah'ın zikri ile istihza etmek olabilir. Çünkü mü'min 
Allah'ın isimlerine saygı gösterip Allah'ı ululadığı gibi, kâfir de bazan o isimlerle 
istihza edebilir. Nifekim Cenâb-ı Hak, "Rabbini, yüce ismini teşbih et" (Aia, d 
buyurarak, mü'mine Allah'ın isimlerine ta'zim göstermesini emretmiştir. Yine 
Allah Teâlâ, "En güzel isimler Allah'ındır. O halde O'na bunlarla dua ed/n"(A- 
raU80) buyurmuştur. Binâenaleyh, "Allah ile mi?" denilip de, bununla "Allah'ın 
zikri ile mi?" manasının kastedilmiş olması imkansız değildir. 

3) Belki de münafıklar, "Muhammed Şam kalelerini ve köşklerini nasıl ele 


geçirecek?" dediklerinde, bazı müslümaniar, "Bu işte Allah ona yardım eder ve 
size karşı O'nu destekler" dediler. Sonra da bazı cahil münafıklar bu sözü, tıpkı 
dinsiz cahillerin âdeti üzere, Allah'ın kudretini zedeleyecek bir tarzda 
söylemişlerdir. İşte bundan maksat budur. Ayette geçen "O'nun aletleriyle..." 
tabiri ile, Kur'an ve din ile ilgili diğer şeyler kastedilmiştir. "O'nun Resulü" 
İfadesiyle, kimin kastedildiği açıktır. Bütün bu izahlar, münafikların, o sözü 
istihza yollu söylediklerine delâlet eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Özür dilemeye kalkmayın. Çünkü siz imanınızdan 


sonra kâfir oldunuz" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [94] 


Birinci Mesele 


Vahidî, ayetteki kelimesi hakkında, dilcilerin şu iki görüşünü nakletmiştir: [95] 
İtizar Kelimesinin Manası 


Birinci görüş: Bu, "Günahların bağışlanmasını istemeyin" demektir ve Arapların, 
evler eskiyip yıprandığında söyledikleri tabirlerinden alınmıştır. Nitekim 
Arapça'da "Eski bir eve rastladım" denilir. "Binâenaleyh "i'tizâr", "eskimek" 
"silinmek" ve "silinmesini istemek"tir. Özür beyan eden de, günah ve 
kusurlarının izlerinin silinmesine uğraşmış olur. 

İkinci görüş: İbnü'l-A'râbi şunu nakleder: "I'Uzar' kesmek" manasın^ Nitekim 
Arapça'da (sünnet edilirken) kesildiği için, erkeğin tenasül uzvunun uçunca 
kılıfına (deriye), denilir. Kızın bekâretine de denilir. Çünkü o da kesit 
parçalanır. Sular kesildiği zaman, denilir. Binâenaleyh, "özür kınamanın kesilip 
sona ermesine bir vesile olduğu için bu adı almıştır. Vahidi he-iki görüşün 
birbirine yakın olduğunu, çünkü günahın eserini silme ile kınamanın 


kesilmesinin birbirine yakın şeyler olduğunu söylemiştir. [96] 
İkinci Mesele 


Allah Teâiâ, bu istihzanın bir küfür olduğunu beyan buyurmuştur. Akıl da, 
eğlence olsun diye, küfür (inkâr) 

olacak bir şeyi yapmanın caiz olmadığını gösterir. Binâenaleyh, onların "Biz 
lafa dalmış, şakalaşıyorduk" şeklindeki sözlerinin, istihza hususunda geçerli bir 
mazeret olmadığı sabit olmuş olur. Dolayısiyle, aslında bu bir özür olmayınca, 


Allah Teâlâ onları mazeret olarak bunu ileri sürmekten men etmiştir. Çünkü bâtıl 
sözlerden men etmek gerekir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Allah, "Özür dilemeye 
kalkmayın", yani "Bu suçu savuşturmak için, böyle bir mazeret ileri sürmeyipiz" 


buyurmuştur. 197) 
Dinle Alay Etmenin Bazı Hükümleri 


Cenâb-ı Hakk'ın, "(Çünkü) siz imanınızdan sonra kâfir oldunuz" buyruğu bazı 
hükümlere delalet eder: 

Birinci hüküm: Din ile istihza, nasıl Allah'ı inkâr saydır? Bu böyledir, çünkü 
istihza hafife almaya delalet eder. 

Halbuki Allah'a iman hususundaki en büyük gaye, bütün imkânlar kullanılarak 
Allah'a ta'zimdir. Bu iki şeyi (yani tazim ile hafife almayı) birleştirmek 
imkânsızda. 

İkinci hüküm: Bu, "küfür (inkâr), sadece kalbe ait fiillerde (niyet, düşünce ve 
inançta) olur" diyenlerin görüşünün bâtıl olduğunu gösterir. 

Üçüncü hüküm: Bu, daha önce münafıkça davransalar bile, onlardan çıkan bu 
sözün gerçekte bir inkâr olduğuna ve inkârın kâfirden, zaman zaman tekrar sâdır 
olacağına delalet eder. 

Dördüncü hüküm: Bu, onların küfrünün mü'min olmalarından sonra meydana 
geldiğini gösterir. 

Birisi "onlar münafık oldukları halde, onlara nasıl "mü'min" denilebilmiştir?" 
diyebilir. Biz de deriz ki: "Hasan el-Basri şöyle demektedir: "Bu söz, 'Mü'min 
olduğunuzu açıklamanızdan sonra, kâfir oldunuz" demektir." Başka alimlerde 
bunun, "Mü'minler nazarında müslüman olduğunuz halde, o mü'minlerce kâfir 
olduğunuz anlaşıldı" manasında olduğunu söylemişlerdir ki bu iki görüş, 
biribirine yakındır. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah, "İçinizden bir zümreyi affetsek bile, (diğer) bir 
zümreyi azablandıracağız" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 


[98] 
Kıraat Farklılıkları 


Âsim, bunu nun ile ve zal harfinin kesresi ile nuazzib ve mansub olarak tâifeten 
şeklinde okumuştur. Buna göre, Allah Teâlâ kendisinin, onların içinden 

bir (o zümreyi affedeceğini, diğer bir zümreye de azab edeceğini bildirmiştir. 
Diğer kıraat imamları ise,-bunu yâ ile ve yâ'nın zammesi ile müzekker meçhul 


olarak in yu'fe (Eğer bir zümre affolunur ise);devamını ise müennes meçhul 
olarak (Diğer Dir zümreye de azab edilir) şeklinde okumuşlardır. Keşşaf sahibi, 
Mücahid'in bunu müennes meçhul olarak diye okuduğunu naklederek şöyle 
demiştir; "En uygun olan, bu fiili müzekker okumaktır. Çünkü burada müsnedün 
ileyh (nâib-i fail), bir zarftır. Bu tıpkı Arapların "Hayvan sürülüp götürüldü" 
deyip.de, (müennes fiil ile) dememesine benzer. Mücahid'in bunu neden böyle 
okumuş olduğunun izahı şudur: Belki de o, bunun manasının "Eğer bir zümre 
affolunursa, sen de affolunu'rsun" şeklinde olduğunu düşünerek bunu böyle 
okumuştur. Bu mana garibtir, doğru değildir. Güzel olan, ekseri imamların 
okuduğu gibi, birincisini müzekker olarak şeklinde, ikincisini de müennes 


olarak, ülU? şeklinde okumaktır. [99] 
İkinci Mesele 


Müfessirler şunu anlatmışlardır: Her iki grub da üç kişi idiler. İkisi alay etmiş, 
biri de gülmüştü. O halde birinci grup gülen, ikincisi de eğlenen, alay eden 
gruptur. Gülen grubun günâhı daha hafif olunca, Allah onu affetti. Alay edip 
eğlenenlerinki daha ağır olunca, Allah onları affetmedi. 

Kâdi şöyle demektedir: Bu uzak bir ihtimaldir. Zira Allah her iki grubun da kâfir 
olduğunu bildirmiştir. Hem de Allah, kâfiri, ancak tevbe edip İslâm'a 
dönmesinden sonra affeder. Yine Allah kâfire, ancak küfründe ısrar ettiği için 
azab eder. Ama tevbe edip İslâm'a dönmesi halinde Allah kâfire azab etmez. 
Binaenaleyh, Alteh, bir topluluğu affedip diğerine azab ettiğini bildirince, burada 
affettiğini haber verdiği o grubun, küfürlerinden tevbe edip İslâm'a dönmüş 
olmalarının; kendilerine azab ettiğini haber verdiği o grubun da, küfürlerinde 
ısrar edip İslâm'a dönmediklerinin tahmin edilmesi gerekir. Belki de o tek grup, 
tenkid ve ta'n etme hususunda ileri gitmeyip, bu hususta diğerlerine uymadığı 
için küfrü hafif olmuş, daha sonra da Allah, onu iman etmeye ve küfürden 
çıkmaya muvaffak kılmıştır. İşte bu bâtıl bir işe dalan kimsenin, onu azaltma 
gayretine girmesi gerektiğine delalet eder. Zira onun, bunu azaltmasının 
bereketiyle, Cenab-ı Hakk'ın, onun, o halinin tümü hususunda tövbesini kabul 


etmesi ve O'nu buna muvaffak kılması umulur. H00] 
Üçüncü Mesele 


Alimler şöyle demişlerdir: Ayette bahsedilen bu iki grupun üç kişi oldukları 
rivayetlerle sabit olmuştur Binaenaleyh bu iki gruptan birisinin tek bir insan 


olması gerekir. Zeccac şöyle der: Arapçada "taife" kelimesinin asıl manası, 
cemaat ve topluluktur. Çünkü "taife" bir şeyi sarması mümkün olan miktar 
demektir. Ama tek bir şeyin de "taife" ismini alması, tek bir şeye de taife 
denmesi mümkündür. Nitekim Cenab-ı Hak, "Müminlerden bir kısım da bunların 
azabına şahid olsun" (Nur, 2) buyurmuştur, Topluluğun en azı bir kişidir. 

Ferra, İbni Abbas'ın şöyle dediğini senediyle birlikte rivayet etmiştir: "Taife" bir 
ve birin üzerinde olan kimselerdir. Tek bir şahsın, "taife" diye adlandırılması 
hususunda şu izahlar yapılabilir: 

a) Bir mezhebi tercih edip onu destekleyen kimse, onu devamlı müdafaa eder ve 
onu destekler. Böylece de o kimse sanki, kalbiyle o şeyi kuşatmış ve onu, her 
taraftan savunmuş gibi olur. İşte bu sebeple de, tek bir kimsenin, "taife" diye 
isimlendirilmesi uzakta Vvrc'at 

b) İbnu'l Enbari şöyle demektedir: "Araplar cem'i (çoğulu), müfred (tekil) 
yerinde kullanır ve mesela şöyle derler: "falanca, develer üzerinde Mekke'ye 
yollandı..." Allah Teâlâ da, Nu'aym İbn Mesüd el-Eşcai'yi kastederek "Onlar 
öyle kimselerdir ki, halk kendilerine, "insanlar, sizin aleyhinizde ordu topladılar. 
Öyleyse onlardan çekinin(...)" (Ai-iilmran, 173) buyurmuştur." "Taife 
kelimesiyle, tekil mana murad edildiğinde, aslının taifen şeklinde olup, 
mübalağa manası ifade etsin diye, sonuna tâ (*-.) harfinin getirilmiş olması da 
uzak bir ihtimal değildir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, ikinci gruba azâb etmiş olmasını, onların "mücrimler", 
günahkârlar olmasına bağlamıştır. Bil ki, her iki grup da küfürde müşterek 
olunca, suçta da müşterek olurlar. Halbuki, azâb etmeyi bu iki kısımdan birine 
tahsis edip» hususi bir hükmü umumi bir sebebe bağlamak caiz değifdir. Hem 
azâb etmek, o anda meydana gelen bir hükümdür. Halbuki, Cenâb-ı Hakk'ın, 
"Onlar mücrim idiler" buyruğu, bu suçun, geçmiş zamanda onlardan sâdır 
olduğuna delalet eder. Şu anda tahakkuk eden bir hükmü,geçmiş (önceki) bir 
sebebe bağlamak mümkün değildir. 

Tam aksine evlâ olan, ayetteki ifâde şeklinin, "Onlar, günahkâr oldukları için" 
şeklinde olmasıydı. 

Bil ki buna şu şekilde cevap verebiliriz: Bu, ikinci grubun suçunun, birincisinden 
daha ağır ve daha çok olduğuna dikkat çekmektir. Binâenaleyh, hüküm, bu ağır 
suça bağlanmış olur. Hem bu ifadede, bu suçun hâlâ devam ettiğine, bitmediğine 
ve dolayısıyla da, azab etmeyi gerektirdiğine bir dikkat çekme bulunmaktadır. 


[101] 


Münafıkların Şerri Yayıp İyiliği Önlemeleri 


"Münafık erkekler de, münafık kadınlar da birbirinin tamamlayıcı parçasıdırtar 
(hepsi birbirine benzer). Onlar kötülüğü emrederler, iyilikten vazgeçirmeye 
uğraşırlar, ellerini cimrilikle sımsıkı yumarlar. Onlar Allah'ı unuttular, Oda onları 
unuttu. Şüphesiz ki münafıklar, fâsıklann tâ kendileridir" (T«vbe, 67). 

Bil ki bu, o münafıkların kepazeliklerinin ve kötülüklerinin bir başka çeşidinin 
açıklanmasıdır ki bunun maksadı, o kötü ameller ve çirkin fiiller hususunda, 
onların kadınlarının da erkekleri gibi olduğunu beyan etmektir. İşte bundan 
dolayı Cenâb-ı Hak, "Münafık erkeklerle münafık kadınlar nifak sıfatı 
hususunda, birbirinin tamamlayıcı parçasıdıriar" buyurmuştur. Bu, bir insanın 
tıpkı, "Sen benden; ben de sendenim" demesi gibidir Yani "İşimiz ve 
durumumuz aynıdır; bu hususta seninle benim aramda bir fark yok " demektir. 
Cenâb-ı Hak, bu külli ifadeyi zikrettikten sonra, onun tafsilatını da zikrederek 
"Onlar kötülüğü emrederler, iyilikten vazgeçirmeye uğraşırlar, ellerini cimrilikle 
sımsıkı yumarlar" buyurmuştur. Münker kelimesinin muhtevasına, çirkin ve kötü 
olan ner şey girer. Ancak ne var ki burada bunların en büyüğü, Hz. Peygamber'i 
yalanlamaktır. Ma'ruf kelimesinin muhtevasına da, her türlü iyilik dahildir. 
Ancak ne var ki, burada marufun en büyüğü, Hz. Peygamber (s.a.s)'e iman 
etmektir. 

Allah'ın Ellerini cimrilikte (sımsıkı) yumarlar" buyruğuna şu manalar 
verilmiştir: 

a) Hertürlü, her çeşit hayırdan. 

b) Zekât, sadaka ve Allah yolundan infakta bulunmak gibi, farz olan her çeşit 
hayırdan. 

Bu ikinci izah, doğruya daha yakındır. Çünkü, Allah Teâlâ onları, ancak vacib 
olanı terketmelerinden dolayı kınamıştır ki, bunun hükmüne, cihâd yolunda 
harcamada bulunmama da dahildir. Ve böylece Cenâb-ı Hak bu ifadeyle de, 
onların cihâda iştirak etmediklerine dikkat çekmek istemiştir. Bu tabirin 
kullanıltşıyla ilgili olan esas husus şudur: Bir şey veren kimse elini uzatır ve onu 
verirken elini açar. İşte bundan dolayı, vermeyen, cimri olan kimseye de, "elini 


yumdu, sıktı " denilmiştir. [102] 
Allah'ın, Kâfirleri Unutmasının Manası 
Daha sonra Cenâb-ı Hak: Onlar Allah'ı unuttular, O da onları unuttu..." 


buyurmuştur. 
Bil ki, bu ifadeyi zahiri şekliyle anlamak mümkün değildir, Zira, bu tabiri hakiki 


manada "unutmak" anlamına aldığımızda, onlar bu unutmaktan dolayı 
birzemme, tenkide müstehak olmazlar. Çünkü unutmak, beşerin takati dahilinde 
değildir. Hem bu unutma işi, Allah hakkında imkânsızdır. Öyleyse, bu tabiri tevil 
etmek gerekir. Bu tevil, şu iki yönden yapılabilir: 

a) Bunun manası: "Onlar, Allah'ın emrini terkettiler. Böylece de, Allah âdeta 
unutulan biri durumunda oldu, Allah ise onları, mükâfaat ve rahmetinden 
mahrum haline getirmekle, adeta unutmakla cezalandırdı" şeklindedir. Böylece 
bu tabir en güzel bir biçimde (mukabele üslübu üzere) gelmiştir. Bu, Cenâb-ı 
Hakk'ın "Kötülüğün karşılığı ona denk bir kötülük (bir misilleme) drr.." (Şürâ, 
40) ayeti gibidir. 

b) Unutmak, hatırlamanın zıddıdır. Binaenaleyh, o münafıklar, Allah'ı 
ibadetleriyle zikretmeyi ve O'na sena etmeyi terkedince, Allah da onları, rahmet 
ve insanıyla zikretmeyi, hatırlamayı terketmiştir. Unutmanın, hatırilanmamadan 
kinaye yapılması, son derece güzel bir üslubtur. Zira, bir şeyi unutan, onu 
hatırlayamaz. Böylece, o"melzınV'un (unutma) ismi, "lâzım"dan 
(hatırlamama)dan kinaye kılınmış olur. Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki 
münafıklar, {âşıkların tâ kendileridir..." buyurmuştur. Yani: "O münafıklar, 
fıskda, dinden çıkmada, hiçbir eksikliği bulunmayan, tam fâsık olan 


kimselerdir..." demektir. Allah, en iyisini bilendir. H23] 
Kâfir ve Münafıkların Cezası 


"Allah, erkek münafıklara da, kadın münafıklara da, kafirlere de, -kendileri 
içinde ebedi kalıcı olmak üzere-, cehennem ateşini va'ad etti. Bu, onlara yeter. 
Allah, onları rahmetinden kovdu. Onlara bitip tükenmeyen bir azâb vardır. (Ey 
münafıklar), siz de tıpkı kendinizden evvelkiler gibisiniz. o Halbuki onlar 
kuvvetçe sizden daha yamandı, malları, evlâdları daha çoktu. (Bu dünyadaki) 
nasibleri kadar faydalanmak istediler, İşte, sizden evvelkiler nasıl Öyle 
nasiblerince yaşamak istedilerse, siz de yine kısmetinizce fayda aradınız. Siz de 
(o batağa) dalanlar gibi daldınız. Onların dünyada da, ahirette de yaptıkları 
boşa gitti. İşte bunlar da, hüsran İçinde kalanların tâ kendileridir" (Tevbe, 68- 
69). 

Bil ki Allah Teâtâ, daha önceki ayette, münafık erkek ve münafık kadınları 
unuttuğunu, yani onları, Allah'ın tâattna sarılmamaları sebebiyle cezalandırdığını 
beyan edince, bu tehdidini kuvvetlendirip, bu hususta münafıkları, kâfirlere 
katarak "Allah, erkek münafıklara da, kadın münafıklara da, kâfirlere de 
cehennem ateşini va'ad etti" buyurmuştur. Ebedi olan ateşin, en büyük ceza 


olduğunda şüphe yoktur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Bu, onlara yeter" buyurmuştur. Bu, "Bu ceza onlara 
yeterlidir. Bundan daha şiddetli olan başka bir azâb yoktur, buna başkasını ilave 
etmek de mümkün değildir " manasındadır. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Allah, onları rahmetinden kovdu" buyurdu. Yani, "Cenâb-ı 
Hak, o şiddetli cezaya, hor hakir kılmayı, zemmetmeyi ve rahmetinden kovmayı 
da ilave etmiştir" demektir. 

Sonra Cenâb-ı Hak, "Onlara bitip tükenmeyen bir azâb vardır" buyurmuştur. Bir 
kimse şöyle diyebilir: "Azabın, mukim (bitip tükenmez) olmasıyla, hâlid 
(devamlı, nihayetsiz) olması aynı şeydir. O halde, bu ifade bir tekrar olmuş olur. 
Buna şu şekilde cevap verilir: "Bu, bir tekrar değildir. Bu ikisi arasında, birkaç 
yönden fark bulunmaktadır: 

a) Onlar için, daha önce bahsedilen cehennem azabının ve onda ebedi kalışın 
dışında, devamlı, hiç bitip tükenmeyen başka bir azab bulunmaktadır. Bu (ebedi 
kalış) cehennem ateşiyle olan azabın, devamlı olduğuna delalet etmez. Halbuki, 
Cenâb-ı Hakk'tn: "Onlara bitip tükünmeyen bir azab vardır" buyruğu, onlar için, 
bunun yanında başka bir çeşit azabın bulunduğuna delalet eder." e 

Bir kimse şöyle diyebilir: "Yaptığınız bu tevil müşkildir. Zira Cenâb-ı Hak, 
"muhalled, sürekli olan ateş" hakkında, "Bu, onlara yeter" buyurdu. O ateşin 
yetmesi, başka bir şeyin ona ilave edilmesine mânidir. " 

Buna şu şekilde cevap verilebilir: "O, cehennem ateşi, onların canlarını yakma, 
acı ve sızı verme hususunda kâfi ve yeterlidir. Bununla birlikte bu azaba, onlara 
daha fazla azâb edebilmek için, bir başka çeşit azâb da ilâve edilebilir. " 

b) Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlara, bitip tükenmeyen bir azâb vardır", buyruğu ile 
onların bu dünyada, yakalarını kurtaramadıkları bir azâb kasdedilmiştir. Bu da 
onların, nifakın vermiş olduğu yorgunluğu Hz. Peygamber'in onların sırlarına, 
içlerine muttali olma korkusuna ve çok çeşitli bir biçimde rezil kepaze 
edilmekten çekinmeye katlanmalarıdır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hakk'ın: münafıklar), siz de tıpkı kendinizden evvelkiler 
gibisiniz..." buyurmuştur. Bil ki, bu ifade gaibten hitab sigasına geçme olup, 
ifadenin başında bulunan kâf, teşbih içindir. Binaenaleyh bu ifade, şu manalara 
gelebilir: 

a) Ferrâ şöyle demiştir: "Bu: "Siz, sizden öncekilerin yaptığı gibi yaptınız 
anlamındadır. Buna göre mana şu şekilde olur: "Allah Teâlâ, münafıkları, 
münkeri emredip ma'rüfdan nehyetme ve ellerini hayırdan geri tutma 
hususunda, kendilerinden önce geçmiş olan kâfirlere benzetmiş, sonra da o 
kâfirleri, o münafıklardan daha güçlü, mal ve evlâd bakımından daha fazla 


" 


olmakla nitelemiştir. Daha sonra da onların, dünyada bunlardan bir müddet 
faydalandıklarını, sonra da yok olup helak olarak deva: nb, bitip tükenmeyen bir 
azabın içine düştüklerini beyan buyurmuştur. " O halde, ey münafıklar siz, daha 
zayıf olduğunuz ve malınız da daha az olduğu için, haydi haydi böyle 
olacaksınız " denilmek istenmiştir. 

b) Allah Teâlâ, münafıkları, dünya lezzetini taleb etmek, elde etmek amacıyla 
Allah'ın tâatından yüz çevirmiş olmaları hususunda, kendilerinden önce yaşamış 
olan önceki kâfirlere benzetmiştir. Daha sonra da o kâfirleri, mallan ve çoluk 
çocukları çok olmakla, kendi nasiblerince yaşamış olmakla vasfetmiştir. Ayette 
geçen halâk kelimesi "nasib" anlamına gelmekte olup, "nasib" insan için takdir 
edilip yaratılan 

mal demektir. Nitekim, "onun bir kısmeti var" anlamında onun bir hissesi, payı 
var manasında da, denilmektedir.. Yani, "Bunlar, onun için sabittir, kesindir" 
demektir. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, o kâfirlerin kendi nasiblerinden . 
faydalandığını zikretmiştir. (Bu sebeple Cenâb-ı Hak), "Ey münafıklar, o 
kâfirlerin, kendi nasib ve kısmetlerinden istifade etmeleri gibi, siz de kendi nasib 
ve hissenizden istifade eder, yararlanırsınız" demek istemişti". 

Buna göre şayet: "Cenâb-ı Hakk'ın, öncekiler hakkında, "nasiblerinden 
yararlanma" hususunu bir kere zikretmesinin; sonra da bu hususu münafıklar 
hakkında ikinci olarak; sonra bunu tekrar öncekiler hakkında üçüncü kez 
getirmesinin faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bunun hikmeti şudur: Allah Teâlâ, öncekileri, dünyevi hazlara, zevklere 
dalmaları sebebiyle, dünyevi hazları ve zevkleri yerine getirmek suretiyle 
bunlardan yararlanıp böylece de uhrevi saadetlerden mahrum otmalarr sebebiyle 
zemmetmiş, kınamıştır. Binaenaleyh Cenâb-ı Hak, onları kınadıktan sonra, söze 
yeniden başlayarak, münafıkların durumunu kâfirlerin durumuna benzetti. 
Dolayısıyla, bu tabir mübalağa ve te'kidin zirvesine çıkmış olur. Bunun bir 
benzeri de şudur: Bazı zalimlerin zulümlerinin çirkinliğine, onların dikkatlerini 
çekmek isteyen kimse, o kimselere, "Sen tıpkı Firavun gibisin. Çünkü o, suçsuz 
yere cana kıyıyor ve hiçbir sebep olmadan azab ediyordu. Sen, tıpkı onun 
yaptığını yapıyorsun " der. Netice olarak diyebiliriz ki, buradaki tekrar bir te'kid 
ifade etmek içindir. 

Cenâb-ı Hak, o münafıkların dünyayı elde etme, ahiretten de yüz çevirme 
hususunda, kendilerinden önce geçen kâfirlere benzediklerini beyan buyurunca, 
bu iki grup arasında, peygamberleri yalanlama, onlara tuzaklar kurup hilefer 
yapma ve onlara zulmetme hususunda bir benzerliğin bulunduğunu da beyan 
ederek Siz de o batağa dalanlar gibi daldınız" buyurmuştur, Ferra, bu ifadeye: 


' 


"Cenâb-ı Hak, bununla "Siz, o dalanların dalışı gibi daldınız.." manasını 
kasdetmiştir" anlamını vermiştir. Buna göre, ayette geçen ellezi kelimesi, fiilin 
delalet ettiği ve hazfedilmiş bulunan bir masdarın sıfatı olmuş olur.. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Onların dünyada da. ahiretie de yaptıklar boşa gitti..." 
buyurmuştur. Yani, "Onların iyi amelleri, iyilikleri, bu dünyada, ölümleri 
fakirlikleri ve izzetten zillete, kuvvet halinden de zayıflığa geçmeleri sebebiyle: 
amellerine bir mükafaatın verilmemesi, aksine en şiddetli bir azaba duçar 
olmaları sebebiyle de ahirette bâtıl olmuş, boşa çıkmıştır. bunlar da hüsran içinde 
kalanların ta kendileridir." Çünkü onlar nebilere ve resullere sed çekme 
hususunda kendilerini yormuşlar ve bu hareketleriyle. üüTvyaıe ahvelle hayvr ü 
Ya şeylevle Aen kaçuarak üünvüave atürette bw cezaum içine düşmüşlerdir. Bu 
ifadenin maksadı şudur: Allahu Teâlâ, o münafıkların durumunu o kâfirlere 
benzetince böylece Cenâb-ı Hak, o kâfirlerin o münafıklardan daha güçlü; mal 
ve çoluk çocuk bakımından da daha fazla olmalarına rağmen, onların başına 
gelmiş olan şeyin amellerinin boşa çıkmış olması, rezil ve rüsvay kılınmış 
olduğunu; bu çirkin ameler hususunda onlara benzeyen münafıkların da haydi 
haydi dünya ve ahiret azabına düşeceklerini ve dünya ve ahiret hayırlarından 


mahrum olacakların; beyan buyurmuştur... [104] 
Onlardan Önceki Kâfir Topluluklar 


"Onlara kendilerinden evvelkilerin, Nûh. Ad, Semûd kavminin, İbrahim 
kavminin, Medyen sahiplerinin, Mütefikelehn haberi de gelmedi mi? 
Peygamberleri onlara apaçık mucizeler getirmişti. Demek ki Allah, onlara 
zulmediyor değildi, fakat onlar kendi kendilerine zulmediyorlardı" (Tevbe, 70) 
Bil ki Allah Teâlâ, münafıkları, dünyayı arzulama, peygamberleri yalanlama ve 
onlara, alabildiğince ezada bulunup işkence etme hususunda, kendilerinden önce 
yaşamış olan kâfirlere benzetince, onlardan önce yaşamış olan o kâfirlerin de 
kimler olduğunu beyan ederek, işte şu altı kısmı zikretmiştir: 

Birincisi, Nüh Kavmi'dir ki, Allah onları suda boğmakla yok etmişti . İkincisi, 
Âd Kavmi'dir ki, Allah Teâlâ onları faydasız, kısır bir rüzgârı üzerlerine 
salıvermekle imha etmişti. Üçüncüsü Semüd Kavmi'dir ki, Allah onları, sayha ve 
yıldırım göndermekle imha etmişti. Dördüncüsü İbrahim'in Kavmi'dir ki, Allah 
onları, nimetlerini kendilerinden çekip almak ve haberlerde varid olan 
rivayetlere göre Nemrüd'un beynine bir kara sinek musallat etmekle helak 
etmişti. Beşincisi, Şuayb (a.s.)'tn Kavmi'dir ki, bunlar Medyen Halkıdır Bunlara 
bu isim, Medyen İbn İbrahim'in soyundan olmaları sebebiyle verilmiştir. Allah 


bunları da, "gölge günü" azabıyla helak etmişti. Altıncısı da, Mü'tefike, yani Lüt 
(a.s)'un Kavmi'dir ki,Allah bunları da, arazilerinin üstünü altına, altını da üstüne 
çevirmek ve üzerlerine taş yağdırmak suretiyle helak etmişti. 

Vahidi şöyle demiştir: "Mü'tefikât, mü'tefike kelimesinin çoğuludur. Arapça'da, 
kelimesi, çevrilmek, altüst olmak anlamına gelir. O halde, o belde, halkıyla 
beraber altüst oldu, altı üstüne geldi, yani üstü altına, altı da üstüne çevrildi, 
demektir. Nitekim denilir, Yani, "O, onu döndürdü, o da döndü " demektir. Bu 
açıklamaya göre "mü'tefike" o beldenin sıfatı olmuş olur. Bu tabire "O beldenin 
halkının iyi hallerinin şerre dönüşmesi " manası da verilmiştir. 

Bil ki Allah Teâlâ, ayetin başırida: "Onlara, kendinden evvelkilerin (...) haberi de 
gelmedi mi?" buyurmuş ve bu altı grubu zikretmiştir. Allah böyle beyan 
buyurmuştur; zira onlara, onların haberi, bazan onların bu haberleri halktan 
duymaları, bazan da, bu kavimlerin beldelerinin -ki bunlar, Şam beldeleridir- 
Arapların beldelerine yakın olmaları ve o beldelerde eski kavimlerin izlerinin 
görülüp müşahede edilmesi yoluyla ulaşmıştır. Ayetteki "gelmedi mi?" tabiri her 
ne kadar bir soru ise de, bu cümle ile, takrir manası murad edilmiş olup, "Onlara 
o kavimlerin haberleri ulaştı.." anlamındadır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Peygamberleri onlara... mucizeler getirmişti.." 
buyurmuştur ki, bu o grupların hepsiyle alâkalı bir hüküm ve cümledir. Burada 
mutlaka hazfedilen bir kısmın bulunduğunu, takdirinin de, "O peygamberler 
mucizeleri getirdiler de (Kavimleri, onları yalanladı; böylece de Allah Teâlâ, 
onları hemencecik imha etti" şeklinde olduğunu söylemek gerekir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak,"Demek ki Allah, onlara zulmediyor değildi, fakat 
onlar kendi kendilerine zulmediyorlardı" buyurmuştur. Bu, "Allah'ın onlara 
ulaştırdığı o azab, Allah tarafından yapılmış bir zulüm değildir. Çünkü onlar o 
azabı, kendi çirkin fiilleri ve peygamberlerini alabildiğine yalanlamaları 
sebebiyle hak etmişlerdi. Aksine, onlar kendilerine zulmettiler..." demektir. 
Mutezile şöyle demiştir: "Bu ayet, Allah Teâlâ'dan zulüm filinin sudur etmesinin 
doğru olmayacağına delalet'eder. Aksi halde Cenâb-ı Hakk'ın zulmetmemekle 
övünmesi, yerinde ve güzel olmazdı. Bu, O'nun kesinlikle zulmetmeyeceğine 
delalet etmektedir. Yine bu, Allah'ın, kâfirde küfrü yaratıp, sonra da ona bu 
küfründen dolay azâb etmeyeceğine delâlet eder. Yine zulmü işleyenin kul 
olduğuna, Allah'ın "Fakar onlar kendi kendilerine zulmediyorlardı " buyurması 
da deialet etmiştir. Onların bu iddialarını bu kitapta defalarca öle almış 
bulunuyoruz. 

"Mü'min erkekler de mü'min kadınlar da birbirlerinin velileridir. Bunlar iyiliği 
emreder, kötülükten vazgeçirmeye çalışırlar, namazı dosdoğru kılarlar, zekatı 


verirler, Allah'a ve Resulüne itaat ederler. İşte bunlar yok mu? Allah onları, 
rahmetine mazhar edecektir. Muhakkak ki O, azizdir, hakimdir" (Tevbe. 71). 

Bil ki Allah Teâlâ, münafıkları, bozuk amelleri ve çirkin filleri ile iyice vasfedip 
bunun peşinden de onlarla ilgili, gerek dünyevi gerekse uhrevi çeşitli tehditlerini 
zikredince müteakiben bu ayette, münafıkların sıfatlarının aksine,mü'minleri 
hayırlı sıfatlar ve iyi amellerle nitelemiş, bundan sonra, burada, omü"minleriçin 


hazırladığı daimi mükâfaatlan ve devamlı nimetleri zikretmiştir. H05] 
Mü'minlerin Sıfatları 


Mü'minlerin sıfatlarına gelince bu, "Mü'min erkekler de mü'min kadınlar da 
birbirlerinin velileridir..." buyruğunda bildirilmiştir. 

Şayet "Cenab-ı Hakk'tn, münafıkların sıfatı hakkında, "Münafık erkekler de, 
münafık kadınlar da birbirlerinin tamamlayıcı parçasidırlar..." (Tevt». 67) 
buyurup, bu ayette mü'minlerin sıfatı hakkında da, "Mü'min erkekler de mü'min 
kadınlar da birbirlerinin velileridir..." buyurmuş olmasının sebebi nedir? O, 
niçin, münafıklarla 

ilgili olan ayette min lafzını, mü'minlerle ilgili olan ifadede de (veliler) lafzını 
zikretmiştir?" denilirse, biz deriz ki: 

Cenâb-ı Hakk'ın, münafıkların sıfatıyla alakalı olarak, buyurması, tâbi olanların 
nifakının, seleflerinin, kendilerinden önce geçmiş olanların" nifakına 
dayandığına ve ondan filizlenmiş bir şey gibi olduğuna işaret etmektedir. Durum, 
haddizatında da böyledir. Çünkü halkın, tebaanın küfür ve nifakı, büyüklerini 
taküt etmeleri ve hevâ, huy ve âdetlerinin muktezası sebebiyle meydana 
gelmiştir. Ama, mü'minler arasında meydana gelen uyum, ahenk, bir temayül ve 
bjr âdet sebebiyle değil, aksine istidlalde, tevfik-i ilahide ve hidayet üzre 
bulunmada müşterek olmaları sebebiyle meydana gelmiştir. İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak, münafıklar hakkında mü'minler hakkında da buyurmuştur. 

Bil ki, velayet adavetin, düşmanlığın zıddıdır. Daha önce, "velayet" lafzında 
aslolan mananın, yakınlık, kurbiyyet olduğunu söylemiştik. Bu mâna, 
"velayet"İn "adâvef'in zıddı olmasıyla da kuvvet kazanır. "Adavet" kelimesi de, 
bir kimse bir şeyden vazgeçtiğinde söylenilen tabirinden alınmıştır. Bil ki Allah 
Teâlâ, mü'minleri birbirlerinin velisi, dostu olmakla vasfedtnce, bunun peşinden, 
o dostluğun adeta bir tefsin ve izah) olacak şeyleri de zikrederek, "Bunlar iyiliği 
emreder, kötülükten vazgeçirmeye çalışırlar, namazı dosdoğru kılar, zekatı verir, 
Allah'a ve Resulüne itaat ederler " buyurmuş ve böylece, mü'minin münafıktan 
ayrılmış olduğu bu beş hususu zikretmiştir. O halde münafık Cenâb-ı Hakk'ın 


geçen ayetinde de vasfettiği gibi, kötülüğü emredip iyilikten sakındırmaya 
çalışır; mü'min ise, bunun aksini yapar. Münafık, namaza, bir tür tembellikle 
kalkar; mü'min ise, bunun aksi haldedir. "Ellerini (cimrilikle sımsıkı) yumarlar" 
(Tevt». 67) ayetinde de buyurulduğu üzere, münafık, zekat ve diğer farzlar 
hususunda cimrilik eder, mü'min ise, aksine zekatını ve diğer vecibelerini yerine 
getirir. 

Allah'ın da vasfettiği gibi, Allah ve Resulü, münafığa cihada koşmasını 
emrettiğinde, o, kendisi cihda katılmadığı gibi, başkalarını da katılmaktan 
alıkoymak ister. Halbuki mü'min bunun aksini yapar ki, işte bu husus ayette 
"Allah'a ve Resulüne itaat ederler" lafzıyla beyan edilmiştir. 

Cenâb-ı Hak, mü'minlerin sıfatlarını belirtince, münafıklara cehennem ateşini 
vaadetmesine karşılık mü'minlere de gelecekteki rahmetini, yani ahiretteki 
mükâfaatını 

vaadettiğini beyan ederek, İşte bunlar yok mu? Allah onları rahmetine mazhar 
edecektir" buyurmuştur. kelimesinde sin harfinin getirilmesi, tekid ve mübalağa 
manasını ifade etmek içindir. Bu, senin tıpkı, "Senden bir gün intikamımı 
alacağım" sözündeki tehdidi, sin harfiyle ifade etmen gibidir. Yani, "Geç de 
olsa, sen elime düşeceksin. Benden kaçamayacaksın ' demektir. Bunun benzen 
olan ayetlerde "Rahman olan (Allah), onlar için bir sevgi verecektir" (Meryem, 
96); "Elbette Rabbin sana verecek, sen de hoşnut olacaksın,. " (Duha, 5)ve 
"Mükafaatlar. kendilerine verilecektir..." (Nisa. isi) ayetleridir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Muhakkak ki O, azizdir, hakimdir" buyurmuştur. Bu 
ayet, tam bir teşvik ve sakındırmayı ifade eder. Çünkü "aziz", kulları hakkındaki 
rahmet ve cezasına dair murad etmiş olduğu hükümlerden vazgeçirilemeyen; 
"hakim" ise, adeletin ve doğruluğun gerektirdiği bir biçimde, kullarının işlerini 


yöneten kimse demektir. [106] 


"Allah, mü'min erkeklere de, mü'min kadınlara da -kendileri, içinde ebedî kalıcı 
olmak üzere- altından ırmaklar akan Adn cennetlerini ve çok güzel meskenler 
va'adetti. Allah'ın rızası ise mükâfaatların en büyüğüdür, işte bu, en büyük 
saadettir" (Tevbe, 72). 

Bil ki Allah Teâla, önceki ayette va'adini kısaca zikredince, bu ayette de bu 
va'adi, tafsilatlı bir biçimde anlatmıştır. Bu böyledir, zira O {önceki ayette 
rahmetini va'adetmişti. Bu ayette ise. bu rahmetin şunlar olduğunu beyan 


buyuruyor: [107] 


Allah'ın Rahmetinin Meyveleri 


Birincisi: Ayetteki "O - kendileri içinde ebedi kalıcı olmak üzere altından 
ırmaklar akan Adn cennetlerini... " kısmında bildirilen husustur. Doğruya en 
yakın olanı, Allah Teâlâ'nın bu ayetteki "cennetler" sözüyle, bakan kimsenin 
bakış alanı içinde olan bahçeleri kasdetmiş olduğunun söylenmesidir. Zira 
Cenâb-ı Hak bu ifadeden sonra, ıVe çok güzel meskenler va adetti.." 
buyurmuştur. Matufun, ma'tulun aleyhden başka olması gerekir. O halde o 
cennet ehlinin meskenleri Adn cennetleri; manzaraları da, etrafındaki bahçeler 
olmuş olur. Binaenaleyh, o cennetleri Adn olarak vasıflamanın anlamı, o 
bahçelerin insanların iskân etmiş olduğu evler yerine geçmiş olmasından 
dolayıdır. Diğer cennetlere gelince, buntar. insanın gezip dolaşmak ve dostlarıyla 


karşılaşmak için gittiği bağlan, bahçeler yerine geçmiş olur. [108] 


Adn Cennetleri Hakkında 

İkincisi: Cenâb-ı Hakk'tn "Adn cennetlerinde güzel meskenler va'adetti " 
ayetinin ifade ettiği husustur. Hadisçiler, Adn cennetlerinin sıfatı hakkında çok 
söz söylemişlerdir. Hasan el-Basri şöyle demiştir: "İmrân İbn el-Husayn ile Ebu 
Hureyre'ye,Cenâb-ı Hakk'ın buyruğunun ne demek olduğunu sordum da onlar: 
"Tam adamına rastladın, (bilenine rastladın)" diyerek sözlerine şöyle devam 
ettiler: "Biz bunu Hz. Peygamber'e sormuştuk. O da şöyle demişti: "Bunlar, 
cennette incilerden yapılmış olan köşklerdir. Her köşkte kırmızı yakuttan yetmiş 
"dâr" H09] her"dâr"da yeşil zümrütten yetmiş ev; her evde yetmiş divan: her 
divan üzerinde yetmiş yatak: her yatak üzerinde de. pek güzel huriler vardır. Her 
evde. yetmiş sofra, her sofra üzerinde de yetmiş çeşit yiyecek: her evde de 
yetmiş hizmetçi vardır. Her sabah vaktinde mü'min kimseye, bütün bu hurilerle 
bir araya gelebilecek kuvvet verilir.." İbn Abbas'tan Cenâb-ı Hakk'ın bu ifadeyle, 
hiçbir gözün görmediği ve hiçbir kimsenin de aklına gelmeyen, kendi evlerini 
kasdettiği nakledilmiştir. Ben derim ki, İbn Abbas belki de şunu demek 
istemiştir: "Bunlar, Allah katında dereceleri iteri olan (mukarreb) kimselerin 
evlendir." Zira, İbn Abbas, Allah'ın herhangi bir evinin olamayacağını herkesten 
daha iyi bilendir. Ebu Hureyre (r.a)'den de şu rivayet edilmiştir: "Ya Resülailah, 
bana cennetten bahset! Onlar neden yapılmıştır?" dediğimde, Hz. Peygamber 
(s.a.s.): "Altın ve gümüş kerpiçlerden, ki bunların sıva çamurları, alabildiğince 
kokan misk; topraklan za'feran, çakıl taşları inci. ve yakutlardır. Orada, 
külfetsiz elde edilen nimetler, ölümsüz bir ebedi hayat bulunur. Oradakilerin 


elbisesi eskimez, gençlikleri de son bulmaz... "LO buyurdu 

İbn Mes'ud: "Adn cennetleri, cennetin "butnân"ı (tam ortası)dır " demiştir. 
Ezberi, Cennetin "butnânının", cennetlerin tam ortası, merkezi manasına 
geldiğini, "vadilerin butnânı" ifadesinin de, sel sularının içinde biriktiği yerler 
anlamına geldiğini, bu kelimenin müfredinin de batn (karın, göbek) kelimesi 
olduğunu söylemiştir. 

Atâ, İbn Abbas'm şöyle dediğini söylemiştir: "Adn cenneti, cennetin kasabası 
olup, tavanı, Rahman olan Allah'ın Arş'ıdır. Burası peygamberlerin, nebilerin, 
şehidlerin ve hidayete ileten imamların, önderlerin bulunduğu şehirdir, Diğer 
cennetler ise, bunun etraftndadır. Ve orada, Tesnim Pınarı vardır. Yine orada, 
inci, yakut ve altından yapılmış köşkler bulunmaktadır. Arş'ın altından güzel bir 
rüzgar eser ve böylece orada bulunanların üzerine alabildiğince kokan misk 
yığınları serper, savurur. " 

Abdullah İbn Amr da şöyle demiştir: "Cennette, kendisine Adn denilen bir köşk 
vardır ki, bunun etrafında burçlar bulunur. O köşkün, beşbin kapısı, her kapıda 
da, beşbin hür ve âzâde kadın bulunmaktadır. Oraya ancak nebiler, sıddikler veya 
şehidler girebilir." 

Ben derim ki: Adn cennetleri hususundaki sözün özü şudur: 

a) Bu, cennette belirli bir yerin adıdır. Naklettiğimiz bu hadis ve haberler de, bu 
görüşü kuvvetlendirmektedir. Keşşaf sahibi de, "Adn kelimesi, bir "alem" (özel) 
isim olup, bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın, "Kullarına gıyaben va'ad buyurduğu 
Ad cennetleridir,. " (Meryem, 6ij ayetidir" demiştir. 

b) Bu, cennetin sıfatıdır. Ezheri şöyle.demiştir, "Adn" kelimesi, Arapların, bir 
kimsenin bir yerde ikamet etmesini ifade etmek için söyledikleri tabirinden 
alınmıştır. Araplar yine, "Falanca kabilenin develerini, devamlı kalmak üzere 
falanca yere bıraktım" demektedirler. Bu, senin o deveyi o yerde kalmaya 
zorlaman ve böylece de o devenin oraya alışarak oradan ayrılmaması anlamına 
gelir. Cevherlerin yaratıldığı ve bulunduğu yere de "ma'din" adının verilmesi 
bundandır." Bu iştikakı benimseyen kimseler, cennetlerin hepsinin "Adn cenneti" 


olduğunu söylemişlerdir. puy 
En Büyük Mükâfaat: Allah'ın Rızası 


Üçüncüsü: Cenâb-ı Hakk'ın bu ayetle va'adetmiş olduğu üçüncü mükâfaat 
buyruğunun ifade ettiği husustur. Bu, "Allah'ın rızast, biraz önce bahsedilenlerin 
hepsinden daha büyük bu mükâfaattır" demektir. Bil ki bu, ruhani mutlulukların 
maddi saadetlerden daha kıymetli ve daha üstün olduğunun kesin delilidir. Bu 


böyledir, zira sevinmek işi, ya Mevtasının o kimseden razı olmasıyla, yahut o 
rıza sebebiyle, herhangi bir maddi lezzete nail olmasıyla olmuştur, yahut da 
böyle-olmamış, aksine o kimsenin, Rabbinin kendisinden razı olduğunu 
bilmesinin, kendisiyle başka bir şey tateb edilmeksizin, zatı gereği bir mutluluk 
ve sevinci gerektirmestdir. Birincisi bâtıldır; çünkü, bir şeyin vesilesi o gayeden 
daha yüce olamaz. Binaenaleyh, şayet Allah'ın rızasından maksat, o rıza 
sebebiyle, Allah'ın cennette hazırlamış olduğu yeme içme gibi lezzetlere 
ulaşmak olsaydı, o zaman bu rıza ile duyulan sevinç ve mutluluk, vesileyi elde 
etmekle erişilen bir sevinç ve o lezzetlerle meydana gelen sevinç de, maksadın 
hasıl olmasıyla meydana gelen sevinç olmuş olurdu. Halbuki biz, vesile ile 
meydana gelen sevincin gaye ile elde edilen sevinçten, mutlaka daha az olması 
gerektiğini söylemiştik. Böyle olması halinde, Allah'ın rızasının, cennetler ve 
güze! meskenler elde etmekten daha az değerli ve daha aşağı derecede olması 
gerekirdi. Halbuki durum böyle değildir. Çünkü Allah Teâlâ, rızasını elde 
etmenin daha yüce, daha ulu, daha muazzam ve daha büyük olduğunu açık bir 
biçimde belirtmiştir. İşte bu, ruhani ve manevi mutlulukların, maddi 
mutluluklardan daha mükemmel ve daha kıymetli olduğuna kesin bir delildir. 

Bil ki, hak ve doğru olan görüş, Allah'ın bu ayette ikisini birleştirdiği gibi, her 
ikisini birden kabul etmenin gerekli olmasıdır. 

Cenâb-ı Hak, bu üç şeyi beyan buyurunca: "İşte bulası! bu, en büyük saadettir,." 
buyurdu. Bu ifadeyle alâkalı olarak şu iki açıklama yapılmıştır: 

1) İnsan, birisi latif, ulvi, ruhani; diğeri de kesif, cismani ve süfli olmak üzere iki 
cevherden yaratılmıştır. İşte bu iki cevhere, bir mutluluk ve bir de mutsuzluk 
bitişmiştir. İmdi maddi hayırlar meydana gelip, bu hayırlara da ruhani 
mutlulukların gerçekleşmesi eklenince rüh, kendisine uygun mutlulukları elde 
etmiş olur; beden de, kendisine uygun saadetlere ulaşmış olur. İşte bunun, en 
büyük kurtuluş olduğunda şüphe yoktur. 

2) Allah Teâlâ, münafıkları vasfederken, onların, dünyevi nimet ve lezzetlerden 
istifade etme bakımından kendilerinden önce yaşamış olan kâfirlere benzemekte 
olduklarını beyan etmiştir. Daha sonra da bu ayette, mü'minlere va'adedilen 
mükâfaati vasfetmiş, bundan sonra da, 'İşte bu, asıl bu, en büyük saadettir" 
buyurmuştur. Bu, "münafık ve kâfirlerin peşine düştükleri dünyadaki lezzetli 
şeylerden istifade etmek değil, evet, en büyük kurtuluş budur!" demektir. 
Rivayet olunduğuna göre Cenâb-ı Hak, cennetliklere, "Razı oldunuz mu?" der. 
Bunun üzerine onlar, "Sen bize, yaratıklarından hiç kimseye vermemiş olduğun 
şeyi vermişken, biz daha nasıl razı olmayalım?,." derler. Cenâb-ı Hak da, 
"Bundan daha üstününü yereyim mi size?" dediğinde, cennetlikler, "Bundan 


daha üstünü nedir ki?" derler. Bunun üzerine de Cenâb-ı Hak, "Size rıdvanımı, 


rızamı hela! kıldım. Size ebediyen gazablanmayacağim" H2] buyurur. 
Bil ki, ruhanî mutlulukların maddi mutluluklardan daha üstün olduğuna bu 
hadisin delaleti, tıpkı ayetin delaleti gibidir. Ayetin izahı ise, en mükemmel bir 


biçimde geçmişti. HIZ) 
Kâfirler ve Münafıklarla Cihad 


"Ey peygamber, kâfirlerle ve münafıklarla savaş. Karşılarında çetin ol. Onların 
barınakları cehennemdir. O, ne kötü bir dönüş yeridir!" (Tevbe. 73). 

Biz, Allah Teâlâ'nın münafıkları, çirkin birtakım sıfatlarla nitelediğini, onları 
çeşitli cezalarla tehdit ettiğini ve âdetullahın da Kur'an-ı Kerim'de, her tehditle 
beraber güzel bir va'ad zikretmek şeklinde cereyan ettiğini söylemiştik. İşte bu 
sebeple hiç şüphesiz Cenâb-ı Hak, bunun peşinden mü'minleri kıymetli, temiz ve 
güzel birtakım sıfatlarla vasfetmiş ve onlara, yüce mükafaatlar ve yüksek payeler 
vaadetmiştir. Daha sonra da bu ayette, kâfir ve münafıkların hallerini 
açıklamaya yeniden başlayarak "Ey peygamber, kâfirlerle ve münafıklarla 
mücadele et" buyurmuştur. 

Bu ayetle ilgili olarak şöyle bir soru hatıra gelmektedir: "Ayet, münafıklarla 
cihadın farz olduğuna delalet etmektedir. Halbuki, bu caiz değildir. Zira münafık, 
küfrünü gizleyen ve lisanıyla onu inkâr eden kimsedir. Durum böyle olduğuna 
göre, onunla savaşmak caiz olmaz." 

Bil ki alimler, işte bu müşkil vesilesiyle birtakım görüşler beyan etmişlerdir: 
Birinci görüş: "Kâfirlerle savaşmak, münafıklara da ağır söz söylemek..." Bu, 
Dahhak'ın görüşüdür. Bu, uzak bir ihtimaldir. Zira Cenâb-ı Hakk'ın "Kâfirlerle 
ve münafıklarla mücadele et" buyruğunun zahiri, bu grupların her ikisiyle birden 
savaşılmasını gerektirir. Yine Cenâb-ı Hakk'ın, j£j* Jâklj "karşılarında çetin ol" 
emrinin zahiri de, bu iki grubun ikisiyle de alakalıdır. 

İkinci görüş: Allah Teâlâ; Hz. Peygamber (s.a.s.)'e, zahire göre hükmetmesi 
gerektiğini beyan edince, Hz. Peygamber de, "Biz, zahire göre hükmederiz" 
buyurdu. Binaenaleyh, münafıklar müslüman olduklarını söyleyip küfürlerini 
gizlediklerine göre, onlarla savaşmak caiz olmaz. 

Üçüncü görüş: Doğru olan bu görüşe göre cihad, "Gayretin ve gücün, adamakıllı 
sarfedilmesi" anlamındadır. Ayetin lafzında, bu cihadın kılıçla mı, lisanla mı 
veya başka bir yolla mı yapılacağına delalet edecek herhangi bir şey 
bulunmamaktadır. Bu sebeple diyoruz ki ayet, bu iki grupla cihad etmenin vacib 
olduğuna delalet ediyor. Ama bu mücahedenin nasıl yapılacağına gelince, ayetin 


lafzında buna delatet edecek herhangi bir şey bulunmamaktadır. Aksine bu 
husus, ancak bir başka delilden anlaşılabilir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca biz diyoruz ki: Diğer deliller, kâfirlerle yapılan 
cihadın, kılıçla yapılması; münafıklarla yapılan cihadın da bazan hüccet ve delil 
getirmekle, bazan yumuşak davranmayı bırakıp sert davranmakla, bazan da 
onları kovmakla olması gerektiğine delalet etmektedir. Abdullah (İbn Mes'üd), 
Hak Teâlâ'nın, "kafirlerle ve münafıklarla mücahede et!" ayetinin tefsirinde, 
şöyle demektedir: "Bu, bazan el İle, bazan da dil ile yapılır. Bunlara gücü 
yetmeyense, onunla karşılaşınca, kin ve gayzdan dişlerini göstersin. Buna da 
gücü yetmeyen kalbi ile büğz etsin." 

Hasan el-Basri, münafıklarla cihad etmeyi, onlar sebeplerini işlediklerinde, 
onlara had ve cezaların uygulanması anlamına hamletmiştir. 

Kâdi şöyle demiştir: "Hasanın söylediği bu görüş bir şey ifade etmez. Çünkü, 
münafık olmayan kimselere de, "had"leri ikame etmek farzdır. Binaenaleyh, 
bunun, münafıklara mahsus olması söz konusu olamaz." O, sözüne devamla 
şöyle der; "Hasan el-Basri, bu tefsiri, şu iki şeyden birisiiçin yapmıştır: "Ya, her 
fâsık münafık olduğu için, yahud da, Hz. Peygamber (s.a.s.) zamanında, genel 
olarak kendilerine had tatbik edilenlerin münafıklar ofmasından ötürü..." 


'Münafıklar söylemediklerine dair Allah'a yemin ediyorlar. Andolsun, o küfür 
kelimesini söylemişlerdir. Onlar müslümanlıklarmdan sonra yine kâfir oldular. 
Başaramadıkları bir şeye de yeltendiler onlar. Halbuki, peygambere ve 
mü'minlere karşs kin besleyip intikam almaya yeltenmeleri için, Allah ile 
peygamberinin lütf-u inayeti ile onları zenginleştirmiş olmasından başka bir 
sebep de yoktu. Eğer tevbe ederlerse, onlar için hayırlı olur. Eğer yüz 
çevirirlerse, Allah onları dünyada da, ahirette de pek acıklı bir azaba uğratır, 


yeryüzünde onlar için ne bir yâr, ne bir yardımcı da olamaz" (Tevbe, 74). MA 
Ayetin Nüzul Sebebi 


Bil ki bu ayet, bir grup münafığın, birtakım yanlış ve hata olan şeyler 
söylediklerine ve fakat onlara: "Siz, şöyle şöyle söylemişsiniz" denildiğinde, 
korkup böyle söylemediklerine dair yemin ettiklerine delalet etmektedir. 
Müfessirler, bu ayetin nüzul sebebi olarak şunları ileri sürmüşlerdir: 

1) Rivayet olunduğuna göre Hz. Peygamber, Tebük Gazvesi'nde iki ay geçirdi. 
Bu arada kendisine Kur'an ayetleri nâzi! oluyor ve savaşa katılmayan 
münafıkları ayıplıyordu. Bu sırada, Cülâs İbn Süveyd: "Allah'a yemin ederim ki, 


bizim en şereflilerimiz olan ve Medine'de bırakmış olduğumuz kardeşlerimiz 
hakkında Muhammed'in söylemiş olduğu şeyler şayet doğru ise, biz eşekten 
daha adiyiz, kötüyüz, demektir" dedi. Bunun üzerine, Amir İbn Kays el-Ensari, 
Cülas'a "Evet, Allah'a yemin ederim ki, Hz. Muhammed doğrudur. Sen, eşekten 
dana adisin!" dedi. Bu söz, Hz. Peygamber (s.a.s.)'e ulaştı. Bunun üzerine Cülas, 
Hz. Peygamberin huzuruna çıkarıldı. Ve, o bunu söylemediğine dair, Allah'a 
yemin etti. Bunun üzerine Amir, ellerini yukarıya kaldırarak: "Allah'ım kuluna 
ve peygamberine, doğru olanı tasdik eden; yalancıyı da tekzib eden hükmünü, 
ayetini indir!" diye dua etti. İşte, bunun üzerine de bu ayet nazil oldu. Bunun 
peşinden de Cülas: "Hiç şüphesiz Allah, bu ayette tevbeden bahsetmektedir. Ben 
bu sözü söyledim, Amir doğrudur " dedi. Tevbe etti ve tevbesinde hep samimi 
kaldı. 

2) Rivayet olunduğuna göre bu ayet, Abdullah İbn Ubeyy hakkında nazil 
olmuştur. Çünkü o, Hz. Peygamberi kastederek: "Andolsun ki, şayet Medine'ye 
dönersek, aziz ve şerefli olanlar, zelil olanları Medine'den çıkaracaktır " dedi. 
Zeyd İbn Erkam bunu duydu ve Hz. Peygamber'e haber verdi. Bunun üzerine 
Hz. Ömer, Abdullah İbn Übeyy'i öldürmeye niyetlendi. Bundan dolayı, Abdullah 
gelerek bunu söylemediğine yemin etti de, hemen bu ayet nazil oldu. 

3) Katâde şunu rivayet etmiştir: "Biri Cüheyne, biri de Gıfâr Kabilesinden olmak 
üzere, iki adam birbiriyle dövüştüler. Gıfâr Kabilesi'nden olan, Cüheyne 
Kabilesi'nden olana üstün geldi. Bunun üzerine Abdullah İbn* Übeyy: "Ey 
Evsoğuiları, kardeşinize yardım ediniz. Allah'a yemin olsun ki, bizim 
ve Muhammed'in misali, tıpkı "köpeğini besle, seni yesin"darb-ı meselinde 
olduğu gibidir " diye bağırdı. Bunun, üzerine, orada bulunanlar, bunu Hz. 
Peygambere söylediler. Abdullah, bu sözü söylemediğini ileri sürerek, yemin 
etmeye başladı. " 

Kâdi şöyle demektedir: "Bütün bu hadiselerin, ayetten maksud olmasl uzak bir 
ihtimal değildir. Zira, Cenab-ı Hakk'ın, ifadeleri, sonuna kadar çoğul sığasında 
gelmektedir. Çoğul sığasını tekit manasına almak, aslolan kaidenin hilafına bir 
durumdur. 

Şayet, "Belki de bu tek kimse, bu sözü bir mecliste söylemiş ve orada bulunanlar 
da buna ses çıkarmamışlardır" denilirse, biz deriz ki: "Bu da. zahirin hilâfınadır. 
Çünkü sözü söyleyene değil de onu dinleyip ona razı olana isnat etmek, 
astolanın hilâfınadır Aksine evlâ olan, bu ayetin, rivayet edilen şu hususa 
hamledilmesidir; Münafıklar, Hz. Peygamber (s.a.s)'ı Tebük'den dönerken, O'nu 
öldürmeyi planladılar. Bunların sayısı onbeş olup, gecenin karanlığı Akabe 
Tepesi'ni bürüdüğünde, Hz. Peygamber! binitinden indirerek uçuruma 


yuvarlamayı kararlaştırmışlardı. Ammar İbn Yâsir, Hz. Peygamber'in binitinin 
yularını tutmuş, Kuzeyfe de, o hayvanın arkasından onu sürulorau. Derken, 
Huzeyfe ansızın deve ayaklarının kalkıp indiğini ve silah seslerini duydu. Geriye 
dönünce, maskeli bazı kimselerle karşılaştı. Bunun üzerine, Huzeyfe: "Savulun! 
Savulun! Ey Allah'ın düşmanları!.." dedi. Bu nida üzerine onlar da kaçtılar. " 
Görünen odur ki onlar, işte böyle bir gaye için bir araya geldiklerine göre, Hz. 
Peygamberin onübüvvetini tenkit ediyor, nübüvvet iddiasında O'nu 
yalanlıyorlardı. İşte, Cenab-ı Hakk'ın ayette bahsetmiş olduğu "küfür 
kelimesi"nin manası budur. " Bu görüş, Zeccâc'ın tercih ettiği bir görüştür. 
"Onlar müslümanhklanndan sonra yine kâfir oldular" buyruğuna gelince, bir 
kimse şöyle diyebilir: "Onlar müslüman idiyseler, daha naşı bu sözü, yani küfür 
kelimesini söylemeleri münasip olur?" 
Buna şu iki bakımdan cevap verebiliriz: 
a) Ayette bahsedilen "İslâm" sözü ile, "Savaş"in zıddı olan barış hah 
kastedilmiştir. (Böylece mana: "müslümanlıklarından sonra" yerine, "zahiren 
boyur eğip barış yaptıktan sonra" olur.) Çünkü ontar, münafık olunca, inkiyad 
edip barış istemişler, barışa yönelmişlerdi. Ama onlar, açıkça savaş ilan edince, 
onlarla savaşmak vâcib olmuştur. 
b) Onlar, müslüman olduklarını izhâr ettikten sonra," küfürlerini ortaya 
koymuşlardır. 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Başaramadıkları bir şeye de yeltendiler onlar " 
buyruğuna gelince, bununla, onların Hz. Peygamber (s.a.s) öldürme 
hususundaki anlaşmaları kastedilmiştir. Halbuki Allah Teâlâ, Hz. Peygamber'e 
bunu haber vermişti Böylece de, Hz. Peygamber onlardan korunmuş, onlar da 


amaçlarına ulaşamamışlardı. (15) 
Münafıkların Zenginleşmelerinden Maksad 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Halbuki peygambere ve müminlere karşı kin besleyip intikam 
almaya yeltenmeleri için, Allah ile peygamberinin lütf-u inayeti İle onları 
zenginleştirmiş olmasından başka, meydanda bir sebep de yoktu.." buyruğu ile 
ilgili iki bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Ayette bahsedilen kelimesiyle ilgili şu iki açıklama yapılmıştır: 

a) O münafıklar, Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye gelmezden önce, bir geçim 
sıkıntısı içinde bulunuyorlardı. Ne at yüzü görebiliyorlardı, ne de ganimet elde 
edebiliyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye geldikten sonraysa, bol 
ganimetler aldılar, mallar edindiler, böylece güç ve kuvvete erdiler. Bu da, 


onların, o peygamberi sevmelerine, O'nun uğruna can ve mallarını bezletmede 
gayret göstermelerine yol açtı. 

b) Rivayet olunduğuna göre Cülâs'ının bir kölesi öldürülür. Bunun üzerine Hz 
Peygamber (s.a.s), o kölenin diyeti olarak onikibin dirhem verilmesini emreder. 
Böylece de Cülâs, zengin olur. 

İkinci bahis: Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesi, ortada, kendisi sebebiyle intikam alınacak 
herhangi bir şeyin bulunmadığına bir dikkat çekmedir. Bu, şairin tıpkı, "Onların 
Emeviler aleyhinde olmalarının tek sebebi, onların öfkelendikleri sırada hilim ile 
davranıp muarızlarını hemen cezalandırmayışlandır." 

Ve Nabiğâ'nın "Onların, ordularla savaşmaktan ötürü kılıçlarında pekçok 
kırıkların bulunmasından başka, hiçbir kusur ve ayıbı yoktur"demesi gibidir. 
Yani, "Onlarda asla kusur yoktur" demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer tevbe ederlerse, onlar için hayırlı olur.." 
buyurmuştur. Bu ifadeyle, bu büyük suçun kendilerinden sâdır olmasından sonra, 
kalblerinin yumuşatılması amaçlanmıştır. Ayetin zahirinde, "onların ancak, tevbe 
etmeleri halinde hayır elde edecekleri" hükmünden başka bir hüküm 
bulunmamaktadır. Ama onların, bilfiil tevbe etmeleri hususuna gelince, bu, 
ayette yer almamaktadır. Biz, âlimlerin, Cülâs'ın tevbe etmesine dair söyledikleri 


sözü demin zikretmiştik. H6] 
Münafıkları Bekleyen Azap 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Eğer, onlar tevbe etmekten yüz çevirirlerse. Allah 
onları dünyada da. âhirette de pek acıklı bir azaba uğratır" buyurmuştur. Allah'ın 
ahiretteki azabı malumdur. Ama. onlara bu dünyada yapacağı azaba gelince, bu 
hususta şunlar ileri sürülmüştür: 

a) Bununla şu murad edilmiştir: "İnsanlar arasında, onların kâfir oldukları 
anlaşılıp yayılınca, onlar tıpkı bir ehl-i harb, "harbi" gibi oldular. Böylece de 
onların öldürülmeleri, onlarla savaşılması, çoluk çocuklarının esir, mallarının da 
ganimet olarak alınması helâl olmuş olur. 

b) Bununla, onların ölürken ve azâb meleklerini bizzat görürken başlarına gelen 
murad edilmiştir. 

c) Bununla kabir azabı murad edilmiştir. Cenâb-i Hakk'ın, "Yeryüzünde onlar 
için ne bir yâr. ne bir yardımcı da olamaz" buyruğuna gelince bu, "Allah'ın azabı 


vacib olunca, kimseye, hiçbir dost ve yardımcı fayda veremez!" demektir. W7 


Münafıkların Kısımları 


"İçlerinden kimi de Allah'a (şöyle) ahdetmişti: "Eğer bize lütf-u kereminden 
ihsan ederse, andolsun. zekât vereceğiz, muhakkak ki salihlerden olacağız. 
Allah, kendilerine lütfundan verince de onunla cimrilik edip, arka çevirdiler. 
Onlar öyle dönektirler. Nihayet. Allah'a olan va'adlerini tutmadıkları, yalan 
söyledikleri için. O da bu fiillerinin âkibetini kalblerinde. kendisinin huzuruna 
çıkacakları güne kadar sürecek bir nifak yaptı. Münafıklar,hâiâ bilmediier mi fci, 
Allah şüphesiz onların içlerinde gizlediklerini de, fısıltılarını da biliyor ve 
muhakkak ki. Allah gaybleri çok iyi bilendir" (Tevbe. 75-78). 

Bil ki bu sürenin ekseriyeti, münafıkların hallerini açıklamakla ilgilidir. 
Münafıkların hallerinin çeşit çeşit olduğunda şüphe bulunmamaktadır. Bu 
sebepten dolayı Cenâb-ı Hak o münafıkları ve onların hallerini, ayrıntılı bir 
şekilde zikrederek, şöyle buyurmuştur: "Yine o münafıkların içlerinde öyle 
kimseler vardır ki, peygambere eziyyet ederler..." (Tevbe. 61); "İçlerinden 
sadakaların taksimi hususunda seni ayıplayacaklar da var"(Tevbe. sa); "Onlardan 
kimi de: "Bana izin ver, beni fitneye düşürme" (Tevbe. 49); felçlerinden kimi de, 


Allah'a şöyle ahdetmişti: "Eğer bize lütf-u kereminden ihsan ederse." [118] 
Ayetin Nüzul Sebebi 


İbn Abbas (r.a) şunu anlatmıştır: "Hâtıb İbn Ebî Belte'a'nın, mallarının Şam'dan 
gelmesi gecikmiş, o da sıkıntıya düşmüştü. Bunun üzerine, Ensâr meclislerinden 
birisinde bulunduğu bir sırada Allah'a yemin ederek, "şayet bize lütf-u 
kereminden verirse, ben tasaddukta bulunacağım; Allah'ın vereceği maldaki 
hakkını, zekâtı vereceğim ve böylece muhakkak ki salihlerden olacağım..." 


demişti." [119] 
Sa'lebe'nin Kıssası 


Bu ayetin en meşhur nüzul sebebi olarak şu hadise anlatılmıştır: "Sa'lebe İbn 
Hâtıb, "Ya Resulallah, Allah'a dua et de, bana mal mülk versin.." dedi. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber: "Ey Sa'lebe, şükrünü eda edebileceğin az mal, takat 


getiremiyeceğin çok maldan daha hayırlıdır.. "L12Öldedi.. Sa'lebe, Hz. 
Peygamber'e tekrar müracaat ederek: "Seni hak olarak gönderen Allah'a yemin 
ederim ki, şayet, Allah bana mal verirse, her hak sahibine hakkını vereceğim..." 
dedi. Bunun üzerine de Hz. Peygamber onun için dua etti. Derken o, bir koyun 


edindi. Bu koyun, tıpkı kurtların üreyip çoğalması gibi çoğaldı. Öyle ki, koyun 
sürüleri Medine'ye sığmaz oldu. Bunun üzerine Sa'lebe, koyun sürülerini bir 
vadiye götürdü. Ve, öğlen ve ikindi namazlarını kılmaya, diğerlerini ise 
ktlmamaya başladı. Sürü iyice üreyip çoğalınca da, cuma namazları hariç, bütün 
namazları kılmaz oldu. Daha sonra da, cumayı da terketti. Derken kervancılarla 
karşılaştığında, "ne var, ne yok?" diye soruyordu. Hz. Peygamber (s.a.s) 
Sa'lebe'nin durumunu sorduğunda O'na onun durumu anlatıldı. Bunun üzerine, 
Hz. Peygamber: "Yazıklar olsun sana, Sa'lebe!" dedi. İşte bunun üzerine de, 
"Onların mallarından sadaka al..."(Tevbe, 103)ayeti nazil oldu. Bundan dolayı 
Hz. Peygamber Sa'lebe'ye iki adam yollayarak: "Sa'lebe'ye gidiniz ve zekâtını 
alınız..." dedi. Bu adamlar Sa'lebe'nin yanına varıp da ona Hz. Peygamberin 
emrini ilettiklerinde O: "Bu, bir cizyedir; ya da, cizyenin benzeridir" 

dedi ve zekatını vermedi. İşte bunun üzerine de Cenâb-ı Hak,ayetini indirdi. 
Hakkında, bu ayetin inzal buyurulduğu haber verildiğinde,Hz. Peygamber 
(s.a.s)'e gelerek, kendisinden zekatını kabul etmesini istedi. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber: "Allah beni, bunu kabul etmekten men etti " buyurdu. O, yüzüne 
gözüne toprak saçmaya başladı. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Ben sana 
söyledim, ama sen beni dinlemedin" buyurdu. Hz. Peygamber'in evine 
vardığında, Hz. Peygamber ona kapısını açmadı. Sonra, zekâtını Ebu Bekir'e 
getirdi, Hz. Peygamber kabul etmediği için, Ebu Bekir de onu kabul etmedi. 
Daha sonra da, Hz. Ömer de, Ebu Bekir'e uyarak o zekâtı kabul etmedi. Hz. 
Osman da kabul etmedi. Ve Sa'lebe, Hz. Osman'ın hilafeti zamanında ölüp helak 
oldu. 

İmdi şayet, "Allah Teâlâ, Sa'lebe İbn Hâtıb'e zekâtını vermesini emretmişti. O 
halde, peygamberin, onun zekatını kabul etmemesi nasıl caiz olabilir?" denilirse, 
biz deriz ki: 

Şöyle denilmesi uzak bir ihtimal değildir: Allahu Teâlâ Hz. Peygamber (s. a.s)'i, 
başkaları bundan ibret alsın ve böylece de, zekâtlarını vermekten imtina 
etmesinler diye, Sa'lebe'yi hor ve hakir kılmak için, zekâtını kabul etmekten men 
etmişti. 

Şöyle de denilebilir: O, zekâtını ihlâslı bir biçimde değil, riya maksadıyla 
getirmişti: Allah Teâlâ, bunu Hz. Peygamber'e bildirdi de, O da işte bundan 
dolayı o zekâtı kabul etmedi. 

Şu da muhtemeldir: Allah "Onların mallarından sadaka al ki, bununla kendilerini 
temizlemiş (....) olasın"(Tevbe, 103) buyurup, böyle bir maksad da, münafıklığı 
sebebiyle Sa'İebe'de mevcut olmayınca, Hz. Peygamber (s.a.s), onun zekâtını 


almaktan geri durmuştur. Allah, en iyisini bilendir. (21 


Vaadinde Durmamak Nifak Alâmetidir 


Ayetin zahiri, bazı münafıkların, Allah'ın kendilerine mal vermesi halinde, o 
malın bir kısmını hayır yerlerine sarfedeceleri hususunda Allah'a yemin 
ettiklerine; Allah Teâlâ'nın da o kimseye mal verdiğinde, onun bu ahdini yerine 
getirmediğine delâlet etmektedir. Bu tabirle ilgili birkaç soru bulunmaktadır: 


(122| 
Münafığın Ahdi Olabilir mi? 


Birinci soru; "Münafık, kâfir olan kimsedir. Halbuki, kâfirin Allah'a ahdetmesi 
nasıl mümkün olabilir?" 

Cevap: Münafık, bazan Allah'ı bilen, tanıyan kimse olabilir. Ancak ne var ki o 
kimse, Hz. Muhammed'in nübüvvetini kabul etmez. Allah'ı tanımış olmast 
sebebiyle, Allah'a andetmesi; Hz. Muhammed (s.a.s.)'ın peygamberliğini inkâr 
etmiş olması sebebiyle kâfir olmuş olması mümkündür. Ben bunu nasıl 
söylemeyeyim ki? Dünyadaki insanların ekserisi, kadir bir yaratıcının varlığını 
itiraf etmektedirler. Kâfir çeşitferi arasında, Allah'ı inkâr eden pek azdır. Hemen 
hemen hepsi de, insanlara hayır kapılarını açanın Allah Teâlâ olduğunu itiraf 
ediyor ye itâatta bulunmakla, mahlükata iyilik ve ihsanda bulunmakla Allah'a 
yakınlaşabilmenin mümkün olduğunu biliyorlar. İşte bunlar insanların 
ekserisinin, üzerinde mutabık oldukları şeylerdendir. Yine şu da mümkündür: O, 
Allah'a böyle bir ahidde bulunduğu zaman müslüman idi. Sonra, malında 
cimrilik yapıp ahdini yerine getirmeyince, münafık olmuştur.. Ayetin lafzı da, 
bizim zikrettiğimiz açıklamayı ihsas ettirmektedir. Çünkü Cenab-rHak, "O da, bu 


fiillerinin akıbetini, kaiblerinde (...) bir nifak yaptı..." buyurmuştur. 123) 
Ahid Kalbden Niyetlenmekle Olur mu? 


İkinci soru: Bu ahdi, dil ile ifade etmek bu andlaşmamn şartından mıdır, yoksa 
kalbiyle niyet etmesi halinde, onu telaffuz etmeye bir gerek olmadan da bu iş, bu 
andlaşmamn kapsamına dahil olur mu? 

Cevap: Alimlerden bazıları şöyle demişlerdir: Kişinin lisanıyla ifade ettiği veya 
lisanen ifade etmeyip de kalbiyle niyetlenmiş olduğu her şey, bu ahde dahildir." 
Mu'temir İbn Süleyman'ın şöyle dediği rivayet olunmuştur: "Deni2de şiddetli bir 
fırtınaya tutulduk. Derken, içimizden bazıları, çeşitli adaklarda bulundular. Ben 


de bir şeye niyetlendim, ama onu dilimle ifade etmedim. Basra'ya geldiğimde, 
babama bu hususu sorduğumda, o da, "Evladım, bu adağını yerine getir!" dedi. " 
Bu görüşü savunanlar şöyle demişlerdir: Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlardan kimi de 
Allah'a şöyle ahdetmişti..." ifadesi, onların, içlerinden herhangi bir şeyle 
niyetlenmiş olduklarını ifade eder. Baksana, Allah Teâlâ da "Münafıklar hâlâ 
bilmediler mi ki, Allah, şüphesiz onların içlerinde gizlediklerini de, fısıltılarını 
da biliyor." buyurmuştur. 

Muhakkik alimler ise şöyle demişlerdir: Bu ahid verme, dilin ifade etmiş olduğu 
lâfızlarla mukayyeddir. Bunun delili, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, "Allah, benim 
ümmetimden, içlerinden geçen fakat lisanlanyla ifade etmedikleri şeyi 
bağışlamış, affetmiştir..." buyurmuş olmasıdır. Veyahut da.Hz. Peygamber bunu, 
manası bu olan başka lafızlarla ifade etmiştir. Hem Cenâb-ı Hakk'ın, "içlerinden 
kimi de Allah 'a şöyle ahdetmişti; "Eğer bize lütf-u kereminden ihsan ederse, 
andolsun, zekât vereceğiz buyruğu, o ahid verenin, bu sözü söylediğini haber 
vermektedir. Sözü söylemek ise, onun bunu, lisanıyla ifade ettiğini 
göstermektedir. 

Üçüncü soru: Ayetteki "andolsun, zekâtını vereceğiz" ifadesinden maksat, 
herhangi bir miktar malı çıkarıp vermektir. Sonra, malı çıkarıp vermek iki kısma 
ayrılır: Bu, bazan farz olur, bazan otmaz. Farz olan da ikiye ayrılır; Vacib olan 
zekât ve nafakaların verilmesi gibi, doğrudan, şeriatın mecbur tutmasıyla vâcib 
olan kısım; diğeri de, kişinin, meselâ nezrettiği adaklar gibi, kendiliğinden 
yerine getirmeyi iltizâm ettiği, üstlendiği farz kısım. Bu üç kısmı iyice 
öğrendiğinde, biz diyoruz ki: "Andolsun. zekâtı vereceğiz" sözü, bu üç kısmın 
üçünü de içine alır mı almaz mı? 

Cevap: Biz diyoruz ki; Farz olmayan sadakalar, bu ayetin hükmüne dahi 
değildirler. Bunun deüli Cenâb-t Hakk'ın, o sadakayı "Onunla cimrilik ederler 
ifadesiyle vasfetmiş olmasıdır. Şeriat örfünde "buhl" (cimrilik) vâcib olanı 
vermeme” demektir. Hem Allah Teâlâ, onları, bunu vermemelerinden dolayı 
tenkit etmiştr Halbuki mendüb, nâfite olanları terkedenler, bir zemme, tenkide 
müstehak olmazla' Geriye kalan iki kısımdan, şeriatın mecbur tutmasıyla farz 
olanlar, şüphesiz ayetır hükmüne dahildirler. Bunlar, zekâtlar, haccda ve savaşta 
harcanılmasına ihtiyaç duyulan mallar ve farz olan nafakaların tedariki 
hususunda ihtiyaç duyulan mallardır. 

Geriye şöyle denilmesi kalmıştır: "Ayet, bu sözü söyleyen kimsenin, nezr, adak 
yoluyla herhangi bir malı çıkarıp vermeyi üstlendiğine delalet eder mi?" 
Görünen odur ki, ayetin lafzı, buna delalet etmez. Çünkü ayette zikredilen, onun 
sadece, "Eğer bize lütf-u kereminden ihsan ederse, andolsun. zekâtın) vereceğiz" 


şeklindeki sözüdür. Bu ise, herhangi bir adağı ihsas ettirmemektedir. Çünkü bu, 
bir kimse. Allah'ın kendisini zengin kılması halinde, Rabbi ile farz olan infâkları 
yerine getirme hususunda da bir ahidleşmede bulunabileceğine delâlet eder. 
Böylece bu, o kimseye vâcib olanın, işte bu iltizam edip üstlenmeden dolayı farz 
olduğuna delâlet eder. Halbuki zekât, bu üstlenme, iltizâm etme sebebiyle farz 
olmayıp, "nisâb" miktarına sahip olması ve o malın üzerinden de tam bir yılın 
geçmesiyle farz olmuştur. 

Biz deriz ki, "elbette zekât vereceğiz" tabiri, onların, bu işi hemen yapmalarını 
gerektirmez. Çünkü bu, bu filin ileride de yapılabileceğine dair bir haberdir. 
Ayetteki bu kadarcık bir ifâde, onun hemen yapılması gerektiği manasına 
gelmez. Buna göre sanki onlar, "Biz, muayyen bir zamanda tasadduk ederiz" 
demiş gibi olurlar. Bu, onların tıpkı, "Namazın farz olduğu vakitlerde, biz 
salihlerden oluruz" demeleri gibidir. Böylece, zikrettiğimiz bu takdirden şu 
netice çıkmıştır: Bu ahidleşmenin hükmüne giren, şeriatın doğrudan doğruya 
mecbur kilmasıyla verilmesi gereken malları vermektir. Bu husus, bizim bu 
ayetin, zekâtını vermeyenler hakkında nazil olduğuna dair nakletmiş olduğumuz 
rivayetlerle de kuvvet kazanır. Böylece, Cenâb-ı Hak sanki, o münafıkların 
durumunun, tıpkı peygambere ve mü'minlere karşı nifak içinde bulundukları 
gibi, Rableriyle anlaştıkları konularda da Rablerine karşı nifak içinde 
bulunduklarını ve söylediklerini yerine getirmediklerini beyân etmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın bundan maksadı ise, onları tam bir nifak içinde bulunmakla 
nitelemektir. Bu bölümlerin ekserisi, Kâdi'nin sözüdür. 

Dördüncü soru: Ayetteki kelimesinde "fadI"dan ne kasdedilmiştir? 

Cevap: Bununla, hangi yolla olursa olsun, yani ister ticaret, ister üretim, isterse 
bu ikisinin dışındaki bir yolla olsun, mutlak manada mal-mülk vermek 
kasdedilmiştir. 

Beşinci soru: kelimesi nasıl iştikak etmiştir? 

Cevap: Zeccâc şöyle demiştir: "Bu kelimenin aslı 'dir. Ancak ne var ki, 
mahreçleri yakın olduğu için tâ harfi sâd harfine idgâm edilmiştir." Leys şöyle 
demiştir: "Arapça'da, "musaddık", veren kimseye; "mutasaddık" da isteyen sâile 
denilir." Esma'iveFerrâbu mananın bir hata ve yanılma olduğunu; veren kimseye 
"mutasaddık" denildiğini, nitekim Cenâb-ı Hakk'ın da, 'Hakkımızda ayrıca 
lütufkârlık da et. Zira Allah lütufkârlan mükafaatlandmr " (Yusuf. sb> 
buyurduğunu söylemişlerdir. 

Altıncı soru: Ayetteki "Salihlerden olacağız" tabirinden maksad nedir? 

Cevap: "Salih", "müfsid"in zıddıdır. "Müfsid", mükellefiyet hususunda kendisine 
farz olan şeylerde cimrilik yapan kimse demektir. Binâenaleyh, "Sâlih"in de, 


mükellefiyette kendisine farz olan husustan yerine getiren kimse olması gerekir. 
İbn Abbas (ra.) şöyle demiştir: "Sa'lebe, Allah'ın kendisine hayır kapılarını 
açması halinde tasadduk edeceğine, hacca gideceğine dair Allah'a ahid vermişti. 
Ben derim ki: Ayeti kayıtlamak hususunda bir delil bulunmamaktadır. Tam 
aksine, ayet-i kerimedeki "andolsun. zekâtını vereceğiz" tabiri farz olan zekâtın 
verilmesine; salihlerden olacağız.." tabiri de, mutlak manada verilmesi gerekli 


olan her şeyin verileceğine bir işarettir. [124] 
Allah Mal Verdiğinde Münafıkın Tutumu 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Allah, kendilerine lütfundan verince de onunla 
cimrilik edip, arka çevirdiler. Onlar işte Öyle dönektirler..." buyurmuştur. Bu, 
Allah Teâlâ'nın, onları şu üç sıfatla vasfettiğine delâlet eder: 

1) Cimrilik. Bu, hak olanı vermemek demektir. 

2) Ahidden dönmek. 

3) Allah'ın mükellefiyetlerinden ve emirlerinden yüz çevirmek. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Nihayet... o da bu fiillerin akibetini kalblerinde, 
kendisinin huzuruna çıkacakları güne kadar sürecek bir nifak yaptı" 


buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır. (125) 
Birinci Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, tabiri daha önce geçmiş olan bir şeye isnâd edilmesi gereken 
bir fiildir. Daha önce geçen ifadeler ise, "Allah", "ahidleşme", "tasaddukta 
bulunma", "salâh", "buhl", "tevelli-yüz çevirme" ve"i'râz" kelimeleridir. 
kelimesini, muahedeye, yahut tasadduka; yahud salâh'a isnâd etmek (bunları 
onun faili kabul etmek) caiz değildir. Çünkü, bu üç şey hayır amelleridir. Şu 
halde nifakın meydana gelmesinde bunları müessir saymak mümkün değildir. Bu 
kelimeyi, "buhl", "tevelli" ve "i'râz"a isnâd etmek de mümkün değildir. Çünkü, 
bu üçünün bulunması halinde, o kimse farzları yerine getirmeyi terketmiş olur. 
Binâenaleyh, bunları, kalbdeki nifakın meydana gelmesinde müessir addetmek 
mümkün değildir. (Farzları terketmek, bir nifak alâmeti değildir.) Çünkü bu 
nifak, küfür demek olup küfürde cehalettir, Allah'ı tanımamadır. Halbuki, bazı 
farzları terketmenin kalbte cehaletin (küfrün) meydana gelmesinde müessir 
kabul etmek caiz değildir. Bir defa, vacibi terketmek yokluktur. Cehalet ise, 


varlıktır. Halbuki yok olan, var olanda müessir olamaz. İkinci olarak: bu "buhl", 


LA ŞA Nİ 


"tevelli" ve "i'râz", kendilerinde nifak olmadığı halde, pekçok fasıkta da 
bulunabilir. Üçüncü olarak: Bu (farzları) terk, şayet kalbte bir küfrün meydana 
gelmesini gerektirseydi, bu terk, ister şer'an caiz olsun, isterse şer'an haram 
olsun, onu gerektirirdi. Çünkü, şer'i hükümlerin ihtilâf sebeplen, "müessir" olanı 
müessir olmaktan çıkarmaz. Dördüncü olarak: Cenâb-ı Hak bu tabirin peşinden, 
"Allah'a olan va'adlerini tutmadıkları, yalan söyledikleri için Oo" buyurmuştur. 
Binâcaleyh, şayet "buhl", "tevelli" ve"i'râz"a isnâd edilmiş olsaydı, o zaman 
ayetin takdiri, "Allah'a olan va'adlerini tutmadıkları ve yalan söyledikleri için, 
onların cimrilikleri, yüz çevirmeleri ve döneklikleri, onların akibetini kalplerinde 
bir nifak haline getirdi.." şeklinde olurdu ki, bu da caiz değildir. Çünkü Cenâb-ı 
Hak, "tevelT" ile, bu tevelli ile kalbte meydana gelen nifakın arasını birbirinden 
ayırmıştır. Halbuki bunun yanlış bir söz olduğu malumdur. o Dolayısıyla 
yaptığımız bütün bu. izahlarla, fiilini, Cenâb-ı Hakk'ın dışında, daha önce 
zikredilmiş olan şeylerden birisine isnâd etmenin caiz olmadığı sabit olmuş olur. 
Binâenaleyh bu fiilin Allah'a isnâd edilmesi gerekir. Böylece de mâna, "Onların 
akibetini, kalblerinde nifak haline getiren Allahı Teâlâ'dır..." şeklinde olur. Bu 
da, kalblerde küfrü yaratanın Allahu Teâlâ olduğuna delâlet eder. İşte bu, 
Zeccâc'ın söylemiş olduğu şu husustur: "Bu ayetin manası, "onlar geçmişte 
sapıtınca, Allah da, gelecekte onları dinden saptırmıştır " şeklindedir." fiilinin 
failinin Allah olduğu görüşünü, O'nun ifadesi de desteklemektedir. Zira, daki 
zamir Allah'a râcidir. Binâenaleyh daha uygun olan, fiilinin de, Allah'a isnâd 
edilmiş olmasıdır. 

Kadı şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesinden kasd-edilen mana "Allah, 
nifaklarından ötürü, akıbette onlara ceza verdi" şeklinde olur. O ukubet de, 
onların kalblerinde meydana gelen keder, gönül sıkıntısı, başlarına gelen zillet ve 
kınanma v.b" dir. Ve bu, onlarla birlikte ahirete kadar devam eder." Biz deriz ki 
bu, uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu, delilsiz ve herhangi bir şüphe bulunmadan, 
zahiri terketmektir. Eğer Kâdi, "Akli deliller, Allah Teâlâ'nın, küfrü 
yaratmadığına delâlet ediyor!" derse, biz de onların delillerine sapasağlam 


dağları bile çökertecek kuvvette akli delillerle mukabele ederiz. 1126) 
İkinci Mesele 


Leys şöyle demektedir: "Birisinin işinin akıbetini pişmanlık kıldığında, yani onu 
pişman olacak duruma getirdiğinde dersin." Hüzeli de şöyle demektedir: 
"Oğullarım helak olup gittiler ve ölümlerinden sonra geriye bana, hasretle hiç 
sona ermeyen gözyaşları bıraktılar:" yine Arapça'da alanca, neticede kendisini 


hasta edecek olan bir lokma yedi" ve "Allah onun akıbetini hayır kıldı" denilir. 
Velhasıl Arapça'da, bir şey bir şeyin peşinden meydana geldiğinde, deyimi 
kullanılır." 4271 


Sözde Durmamak Münafıklığa Götürür 


Ayetin zahiri, ahdi bozup, sözünden caymanın nifakı doğuracağına delalet 
etmektedir. Bu sebeple müsiümanın, 

bundan olabildiğince sakınması, kaçınması gerekir. Binâenaleyh bir kimse, 
herhangi bir iş hususunda Allah'la ahidleştiğinde, onu yerine getirmek için 
gücünün yettiğince gayret göstermelidir. Hasan el-Basri (r.h.)'nin görüşüne göre, 
işte bu husus hiç şüphesiz bir nifaka yol açar. O bu hükmünde, hem bu ayete, 
hem de Hz. Peygamber (s.a.s.)'in: "Kendisinde şu üç şey bulunan kimse, namaz 
kılsa da, oruç tutsa da ve kendisinin mü'min olduğunu iddia etse de münafıktır: 
Söylediğinde yalan söyleyen, va'adettiği zaman va'adinden dönen ve kendisine 


bir şey emânet olarak bırakıldığında ona hıyanet eden", (İZ8! hadisine 
tutunmuştur. 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s.)'den, "Siz, benim için şu altı şeyi kabul edin, ben de 
sizin için cenneti tekeffül edeyim: Konuştuğunuzda yalan söylemeyiniz, söz 
verdiğinizde caymayınız, size bir şey emânet edildiğinde ona ihanet etmeyiniz, 
gözlerinizi, ellerinizi ve avretlerinizi koruyup haramdan men ediniz. Gözlerinizi 
hıyanetten; ellerinizi hırsızlıktan, avret mahallerinizi de zinadan..." dediği rivayet 
edilmiştir. 

Atâ İbn Ebi Rabâh şöyle der: "Bana, Câbir İbn Abdullah, Hz. Peygamber 
(S.a.s.)'in, "Kendisinde şu üç şey bulunan kimse münafıktır.."L1221 'hadisini, 
peygamberle konuştuklarında, O'na yalan söyleyen, sırrını kendilerine emanet 
ettiğinde ona hiyânet eden ve kendisiyle birlikte sefere çıkacaklarına söz 
verdiklerinde cayan münafıklar hakkında söylediğini anlattı. " Amr İbn Ubeyd 
bu hadisi tefsir ederek şöyle dedi: "Allah namına konuştuğunda O'nun dinine ve 
Resulüne karşı yalan söyler. Va'adettiğinde, Allah'ın kendisiyle ahidleşenler 
hakkında söylediği gibi, sözünden cayar; Allah'ın dini hususunda kendisine 
itimâd edildiğinde, o gizlice hiyânet eder. Böylece de kalbi, lisanından başka bir 
durumda olur." 

Vâsıl İbn Atâ'ntn şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hasan el-Basrı'ye birisi 
gelerek; "Yaküb( a.s.)'un çocukları: "Yusufu kurt yedi.." şeklinde bir söz 
söylediler, ama yalan söylediler. "Biz onu, mutlaka himaye edeceğiz.." (Yusuf, 


63) sözlerinde de , ona söz verdiler, ama bundan caydılar. Babalan, Yusuf 
hakkında onlara güvendi, ama onlar ona hiyânet ettiler. Binâenaleyh, şimdi biz 
bunların münafık olduklarına hükmedebilir miyiz?"deyince, Hasan el-Basri (r.h.) 


durdu, bir şey söyleyemedi. [130] 
Dördüncü Mesele 


Cenâb-ı Hakk'ın, "Kendisinin huzuruna çıkacakları güne kadar" buyruğu, bu 
söz verenin, münafık olarak 

öldüğüne delâlet eder. Bu ayetin verdiği haber, kendisinden haber verilen 
hâdiseye uygun olarak tahakkuk etmiştir. Zira, rivayet olunduğuna göre Sa'lebe, 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'e zekâtını getirmiş, bunun üzerine Hz. Peygamber de: 
"Allah, beni, senin zekâtını kabul etmekten men etti!" buyurmuştur. Ve o, bu hal 
üzere kalmış ve onun sadakasını, zekâtını, o ölünceye kadar kimse kabul 
etmemiştir. Böylece bu, bu haberin bildirdiği şeyin, habere uygun olarak 
meydana geldiğine delalet eder. Böylece de bu, gaybtan bir haber vermek olmuş 


olur. Bu sebeple de bir mucize olmuş olur. 031] 
Beşinci Mesele 


Cübbai şöyle demiştir:'fMüşebbihe, Allah'ın görülmesini isbat hususunda, O'nun, 
"Kendisine kavuşacakları gün..." (Ahzâb. 44) ayetine sarılmışlardır. Halbuki 
"lika", görmek demek değildir. Bunun delili, Cenâb-ı Hakk'ın, münafıklarla ilgili 
olarak, "Kendisinin huzuruna çıkacakları güne kadar.." ayetidir. Hem ulemâ, 
kâfirlerin Allah'ı göremeyecekleri hususunda icmâ etmişlerdir. Binâenaleyh, 
bütün bunlar "likâ"nın görmek demek olmadığına delâlet eder. Bu görüşümüzü, 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, "Bir müslümanm hakkını gasbetmek için yalan yere 
yemin eden kimse, Allah kendisine gazab etmiş olduğu halde, Allah'a mülaki 


olur"(521 hadisi de desteklemektedir. Yine ulemâ, bu hadiste geçen"likâ"dan 
maksadın, "O kimsenin, Allah katında olan ceza ile yüz yüze kalması..." olduğu 
hususunda ittifak etmişlerdir. İşte burada da böyledir." Kâdi, Cübbai'nin bu 
sözünü çok beğenmiştir. Ben derim ki: Ben, böylesi zeki kimselerin, bu tür zayıf 
ve tutarsız misallerle nasıl yeti nebi İdi kteri ne çok şaşıyorum. Bu böyledir, zira 
biz, "lika" lafzını gerek bu ayette ve gerekse bu hadiste, ayrı bir delil sebebiyle 
"görmek" manasına hamletmedik. Fakat bu durum, diğer hallerde likâ'nın 
"görmek" anlamını terketmemizi gerektirmez. Baksana bizim, umüm olan bazı 


ifadeleri, ayrı bir delilden dolayı tahsis etmemizden, ayni şeyi umümi bütün 
ifâdeler hakkında delilsiz olarak uygulamamızı gerektirmez. Binâenaleyh o 
gerekmediği gibi, bu da gerekmez. 

İmdi şayet o "Bu söz, ancak Arapça'da "lika" kelimesinin "görmek" manasından 
ibaret olması halinde kuvvet kazanır; oysa ki bu, kabul edilemez" derse, biz deriz 
ki: "ükâ"nın, ulaşmak, vasıl olmak anlamına geldiğinde şüphe yoktur. 
Binâenaleyh bir şeyi gören, ona ulaşır, vasıl olur. Bu sebeple de, "idrâk" kelimesi 
ulaşmak, yetişmek anlamına geldiği gibi, "rü'yet" (görmek) de "lika" anlamına 
gelmiş olur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Musa'nın ashabı dedi ki: "İşte yakalandık!" 


An 


(Şuara, ei) buyurmuştur. Sonra biz, "likâ"yı, "rü'yet" (görmek) manasına 
hamlettik. İşte burada da böyledir. Sonra biz şöyle diyoruz: Buradaki "iikâ"nın 
görmek anlamına gelmediğinde şüphe yoktur. Tam aksine, Cenâb-ı Hakk'ın, da, 
bu fiillerinin akıbetini kalblerinde, kendisinin huzuruna çıkacakları güne kadar 
sürecek bir nifak yaptı" buyruğundan kastedilen mana, "O'nun hüküm ve 
kazasının ifâ edildiği güne kadar..."şeklindedir. Bu tıpkı, bir kimsenin "Sen yarın 
amelinle karşılaşırsın, onunla başbaşa kalırsın.." demesine benzer. Yani, 
"Ameline göre karşılık görürsün..." demektir. 

Cenâb-ı Hakk'ın buyruğunun manası: "Allah Teâlâ bundan önce sözlerinden 
cayıp yalan söylemeye cüret ettikleri için, kalblerinde o nifakı meydana getirmek 


suretiyle onlara azâb etmiştir" demektir. [033] 
Necvâ Kelimesinin İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Münafıklar hâlâ biimediler mi ki, Allah, şüphesiz 
onların içlerinde gizlediklerini de, fısıltılarını da biliyor..." buyurmuştur. "Sır" 
onların kalblerinin gizleyip sakladığı şeydir. "Necvâ" ise kendi aralarında 
birbirleriyle fısıldaşarak görüşmeleridir. Necvâ, necve'den gelir Bu kelime de 
gizli söz, gizli konuşmak demektir. Buna göre, fısıldaşan iki kimse, sanki 
başkasının kendileriyle birlikte olmasını önlemişler ve kendileri dışındakilerder 
uzaklaşmışlar demektir. Bunun bir benzeri de Cenâb-ı Hakk'ın, "Onu çok 
münâcaa: eden bir kimse olarak yaklaştırdık... (Meryem, 52); "Vakta ki artık 
ondan ümitlerin: kestiler, fısıldaşarak bir yana çekildiler" (Yusuf, eo); "günahı, 
düşmanlığı... fisıldaşmaym. İyiliği, takvayı fısıldasın..." (Mücadele,9)ve, "Siz 
peygambere mahrerr. bir şey arzetmek istediğiniz vakit, bu mahrem 
konuşmanızdan evvel sadaka verin (Mücadele, 12) ayetleridir. 

Sen, "sır" ile "necvâ" arasındaki farkı kavradığın zaman, ayetten kastedilen mana 
şöyle olur: Cenâb-ı Hak sanki, "Onlar, benim surı ve fısıldaşmayı bildiğimi, 


bundan haberdar olduğumu bilmezler mi? Onlar daha nasıl benim, onların 
hallerini, zâhin bildiğim gibi bildiğimi ve zahire göre azâb ettiğim gibi, gizli olan 
şeylere göre de azâfc edeceğimi bildikleri halde, aslında aralarında sırlaşmak ve 
fısıldaşmak demek olar nifaka cüret edebiliyorlar?.." demek istemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Ve muhakkak ki Allah, gaybleri çok iyi bilendir." 
buyurmuştur. Allâm, âlim kelimesinin mübalağa veznidir. "Gayb". canlılardan 
gizli saklı olan şey demektir. Binâenaleyh, bu tabir ile kastedilen, Allah Teâlâ'nın 
zatının, bütün eşyayı bilmeyi gerektirdiğidir. Binâenaleyh O'nun bütür malumatı 
bilmiş olması gerekir. Bu sebeple de O'nun, kalblerde ve gönüllerde olan herşeyi 
bilmesi gerekir. O halde, daha nasıl (herhangi bir şey) ondan saklı tutulabilir? Bu 
ayetteki bu ifadenin bir benzeri de, Hz. İsa'nın, "Şüphesiz ki gayblan hakkıyla 
bilen sensin sen..."(Maıde, ne)şeklindeki sözüdür. Cenab-ı Hakk'ı, allâme 
kelimesiyle vasfetmek O'na bu ismi vermek ise caiz değildir. Çünkü bu siga, bu 
kalıp, bir çeş ; öğrenme külfetini i hatıra getirmektedir. Halbuki, Allah hakkında 


tekellüf ise düşünülemez. (1341 


Gönülden Maddi Yardımda Bulunanları Münafıkların Tenkidi 


"Sadakalar (o hususunda mü'minlerden gönüllü verenlerle güçlerinin 
yetebildiğinden başkasını bulamayan (fakir)lerle eğlenenler (yok mu7) Allah 
onları maskaraya çevirmiştir. Onlar için, pek acıklı bir azâb vardır" (Tevbe, 79). 

Bil ki bu, onların bir başka çirkin fülleridir. Bu da, o münafıkların, gönüllü ve 
samimi olarak sadaka veren kimseleri ayıplayıp tenkid etmeleridir. İbn Abbâs 
(r.a) şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) bir gün, bir hutbe okudu ve ashabı 
sadaka vermeye teşvik etti. Bunun üzerine Abdurrahman İbn Avf, (sadaka 
olarak) dörtbin dirhem getirerek şöyle dedi: "Benim sekizbin dirhemim vardı. 
Bundan dörtbin dirhemini kendim ve çoluk çocuğum için geriye bıraktım; şu 
dörtbtnini de Rabbimin ahiretteki vaadine güvenerek O'nun yoluna yatırdım." 
Bunun üzerine Hz. Peygamber de: "Verdiğin ve vermediğin şeyleri, Allah senin 
için mübarek kılsın!" buyurdu. Allah'ın, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bu husustaki 
duasını kabul ettiği, öyle ki hanımı Tümâdır'ın sekizdebirin dörtte bir hissesi 


olarak, seksenbin dirhem aldığı söylenmiştir. H35] 

Hz. Ömer de, aynı miktarda sadaka getirdi. Asım İbn Adiyy el-Ensari de, yetmiş 
ölçek hurma sadaka getirdi. Osman İbn Affân da, çok büyük miktarda bir sadaka 
getirdi. Ebû Akil de, bir "sâ" hurma getirerek "Dün gece, hurmalıklarına su 
salmak için, bir adama ücretli olarak çalıştım. Ve böylece iki "sâ" hurma elde 
ettim. Bunlardan birisini çotuk çocuğuma bıraktım, diğerini de Rabbimin 
ahiretteki vaadine güvenerek O'nun yoluna verdim" dedi. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber(s.a.s), onun da zekât mallarının içine konulmasını emretti. İşte bunun 
üzerine münafıklar tenkid ederek: "Onlar sadakalarını ancak, bir gösteriş ve 
desinler diye getirdiler. Ebu Akil bir "sâ"hurmasını, diğer büyük sahabilerle 
birlikte anılsın diye getirdi'.... Halbuki Allah, onun bir "sâ" hurmasına muhtaç 
değildir" dediler de, işte bunun üzerine Allah bu ayeti inzal buyurdu. 

Lemz kelimesinin hangi manaya geldiği, Cenâb-ı Hakk'ın, (Tevbe. 58) ayetinin 
tefsirinde geçmişti.. kelimesinin aslı, kelimesidir. "Tatavvu" "nafile" demek olup 
bu da, farz olmayan, nafile bir şeyi yapmak suretiyle Allah'a itaatta bulunmak 
demektir. Tâ harfinin ti'ya idgâm edilmesinin sebebi ise, bu iki harfin 
mahreçlerinin birbirine yakın olmasıdır. Leys: "Cühd, fakir kimsenin kendisiyle 
kıt-kanaat yaşadığı az bir şeydir" demektedir. Zeccâc da, bu kelimenin, cimin 
hem dammesi, hem de fethası ile kullanıldığını söylerken, Ferrâ, dammeyle 
(cühd) okumantn Htcazlıların; fetha ile (cehd) okumanın ise, başkalarının 
kullanışı olduğunu söylemektedir. İbn Sifekit bu iki kullanılış arasında fark 


bulunduğunu naklederek: 

"Cühd, takat ve güç demektir. Meselâ, gücüm ve kuvvetim manasında, "Gücüm 
takatim bu.." dersin" demektedir. 

Sen bunu iyice anladığın zaman, bil ki Hak Teâlâ'nın, "Sadakalar hususunda 
gönüllü verenler" ifadesiyle, fazla sadakaları getiren o zenginler; "güçlerinin 
yetebildiğinden başkasını bulamayan (fakir)ler..." tabiriyle de, bir "sâ" hurma 
getirdiği için, Ebu Akil kastedilmiştir. Daha sonra Cenâb-ı Hak, münafıkların 
onlarla alay ettiğini, Allah'ın da, onların alaylarına karşılık verdiğini beyân 
buyurmuştur. 

Bil ki, Allah rızası İçin mal vermek, zekâtlarda ve diğer farz olan harcamalarda 
olduğu gibi, bazan vâcib, bazan da nafile olur. İşte bu ayetten, nafile olanı 
kastedilmiştir. Sonra nafile sadakayı veren, Abdurrahman İbn Avf ve Osman İbn 
Affân gibi, bazan zengin kimseler olur da böylece de çok sadaka getirmiş olurlar. 
Bazan da, fakir olur da, az sadaka getirir ki bu "az", güç ve sıkıntı içinde yaşayan 
kimsenin, son takatini kullanarak getirdiği şeydir. Mükâfaata müstehak olmak 
hususunda bu iki miktar sadaka arasında bir fark bulunmamaktadır. Zira zahiri 
amellerden maksad, niyetin keyfiyeti ile şartların, yani saikferin ve engellerin 
nazar-ı itibara alınmasıdır. Binaenaleyh bazan, fakirin getirip vermiş olduğu o az 
miktar, Allah katında, zenginin getirmiş olduğu o çok miktardan daha kıymetli 
olur. 

Sonra o cahil münafıkların bakışları, fikirleri, işlerin zahirini aşamaz, böylece de 
az sadaka getiren fakiri ayıplar, tenkit ederler. Onların bu ayıplamaları, şu birkaç 
sebepten ileri gelmiş olabilir: 

1) Onların, "O fakir olduğu için, ona muhtaçtır; o halde daha nasıl bunutasadduk 
edebilir?" demeleridir. Ancak ne var ki (onlar bilmiyorlar ki), bu, faziletten 
neş'et eden bir husustur. Nitekim Cenâb-ı Hak, "kendilerinde fakr-u ihtiyaç 
olsa bile, onları, kendi öz canlarından daha üstün tutarlar, " <Haşr, 9) 
buyurmuştur. 

2) Onların, "Bu azıcık şeyin ne tesiri olacak ki?" demeleridir. Bu da bir 
cehalettir. Zira bu adam, sadece buna gücü yetip bunu getirdiğinde, yapabileceği 
her şeyi yapmıştır. Binâenaleyh, bu kimsenin ameli, Allah katında başkasının 
amelinden daha kıymetli olur. Zira o, kalbinin alâkasını, elindeki dünya 
malından uzaklaştırıp kesmiş ve Allah'a tevekkül etmekle yetinmiştir. 

3) Onların şöyte demeleridir: "Bu fakir kimse, o az sadakayı, bu durumda, bu 
makamda, kendisini, büyük ve ileri gelen kimseler arasına katmak için 
vermiştir." Bu da bir cehalettir, çünkü insanın kendisini hayır ve din ehline 
katmaya çatışması, onun kendisini tembel, işsiz güçsüz kimselere katmasından 


daha hayırlıdır. 


Cenâb-ı Hakk'ın buyruğu hakkında yapılmış olan temel açıklamayıLl59| 

sen biliyorsun. Esamm şöyte demektedir: "Bundan maksad şudur: Allah, o 
münafıkların, iyilik nev'inden olan o amellerini zahiren kabul eder; fakat ahifette 
o amellerinin mükâfaatını vermez. İşte bu da, onlarla alay etme kabilinden olur." 
"Onlar için ister İstiğfar et, ister etme. Eğer onlar için yetmiş defa istiğfar dahi 
etsen, yine Allah onları kesinlikle bağışlayacak değildir. Bu. böyledir. Çünkü 
Allah'ı ve Resulünü İnkâr ederek kâfir olmuşlardır. Allah ise. fâsık bir kavmi 
hidâyete ulaştırmaz" (Tevbe. 80) 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 137) 
Ayetin Nüzul Sebebi: Münafıklar 


İbn Abbas (r.a.) şöyle der: "Önceki ayet, münafıklar hakkında nazil olunca onlar, 
"Ya Resulallah. bizim için mağfiret taleb et!" dediler. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s.), "Sizin için mağfiret talebinde bulunacağım " dedi ve onlar 
için mağfiret talebine yöneldi de, bunun üzerine bu ayet-i kerime nazil oldu. 
Bundan ötürü de Allah'ın Resulü, mağfiret talebinde bulunmaktan vazgeçti." 
Hasan el-Basri de şöyle demektedir: "Onlar Hz. Peygamber (s.a.s.)'e gelerek, 
özür beyanında bulunuyor ve, "Biz sadece en güze! olanı, iyilik ve muvaffakiyet 
arzu ettik" ( Nisa, 62) diyorlardı. İşte bunun üzerine bu ayet-i kerime nazil 
oldu." 

Esamm şunu rivayet etmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) hutbe okurken, Abdullah 
İbn Ubeyy İbn Selül ayağa kalktı:"Bu, Allah'ın kendisine ikramda bulunup aziz 
kıldığı, yardım edip desteklediği Allah'ın elçisidir." dedi. Uhud muharebesinden 
sonra da böyle bir şey için ayağa kalkınca, Hz. Ömer ona: "Ey Allah'ın düşmanı, 
otur! Küfrün ortaya çıkıp aşikâr oldu!" dedi. Bunun üzerine, orada bulunanların 
hepsi ona cephe alıp, onu lanetlediler. O da, namaz kılmadan mescidden çıktı. 
Derken, kavminden birisi ona rastladı ve: "Senin mescidden çıkmana sebep 
nedir? Nereye gidiyorsun?" dedi. Bunun üzerine o da, cereyan eden olayı anlattı. 
O adam, ona: "Allah'ın Resulüne dön ve senin için mağfiret talebinde 
bulunmasını iste!" dedi, O da: "Benim için mağfiret talebinde bulunsun ya da 
bulunmasın; artık aldırmıyorum!" dedi. İşte bunun üzerine: "Onlara, 'Gelin, 
Allah'ın peygamberi sizin için mağfiret talebinde bulunsun!" denildiği zaman, 
başlarını çevirdiler.." (Münafikün, 5) ayeti nazil oldu. Uhud'dan sonra 
münafıklar, (Hz. Peygamberin yanma) gelerek, özür beyanında bulundular ve 
birtakım sudan bahaneler ileri sürerek, kendileri için istiğfar etmesini istediler. 


138 
İkinci Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Eğer onlar için yetmiş kere dahi istiğfar etsen, yine Allah onları 
bağışlayacak değildir' buyurmuştur. 

Şa'bi'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Abdullah İbn Abdullah İbn Übeyy İbn 
Selül, Allah'ın Resulü <s.a.s.)'nü, babasının cenazesine çağırdı. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber (s.a.s.) "Sen kimsin?" deyince o: "Ben, Hubab İbn Abdullah'ım" 
dedi. Bunun üzerine de, Hz, Peygamber (s.a.s); "Hayır, sen Abdullah İbn 
Abdullah'sın. Zira "Hubab" şeytanın adıdır" dedi, sonra da bu ayeti okudu. 

Kâdi, "Cenâb-ı Hakk'ın," "Onlar için ister istiğfar et, ister etme" ayetinin zahiri, 
münafıkların Hz. Peygamber'den mağfiret talebinde bulunmasını istediklerine 
delâlet eder gibidir" dedi. Ben bu husustaki haberleri naklettim. 

Bu ayetin daha önceki ifadelerle en yakın ilgi ve alâkası, İbn Abbas (r.a)'ın 
bildirdiği şu husustur: "İstiğfar talebinde bulunanlar, Hz. Peygamberi ayıplayıp 


tenkit edenlerdir. İşte bunun üzerine de bu ayet nazil olmuştur." [139] 
"Yetmiş1' Kaydmı Muteber Sayarlar 


Bazı alimler şöyle demişlerdir: "Muayyen bir sayı ile, umumi bir lafzı tahsis 
etmek, durum ve keyfiyetin, o sayının dışında kalanlar hakkında, tahsis edilen 
hükmün aksine olduğuna delalet eder. Bu, "hitab delili"ni 
benimseyenlerin görüşüdür.. Onlar şöyle demişlerdir: "Bunun delili şudur: 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Eğer onlar için yetmiş kere dahi istiğfar etsen, yine Allah 
onları bağışlayacak değildirl' ayeti nazil olunca, Hz. Peygamber (s.a.s.), "Allah'a 
yemin ederim ki, yetmiş kereden de fazla istiğfar ederim " dedi ve Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Onlar için ister istiğfar et, ister etme. haklarında birdir" (Münafikûn, 6) 
ayeti nazil oluncaya kadar istiğfar talebinden vazgeçmedi. Bu ayet (Münafikün, 
6) nazil olunca da, bundan vazgeçti. 

Bir kimse çıkıp şöyle diyebilir: Bu istidlal, bu görüşün aksi için daha uygundur. 
Zira Allah Teâlâ, Hz. Peygamber (s.a.s.)'e, onları kesinlikle bağışlamayacağını 
beyan edince, durumun zikredilen bu adedin dışında kalanlar hakkında da, 
zikredilen aded için söz konusu olan duruma müsavi olduğu sabit olmuş olur. Bu 


da, adedle kayıtlamanın, mezkür hükmü değiştirmediğini gösterir. [140] 


Kâfir ve Münafık Hakkında İstiğfar Etme Caiz midir? 


Bazı âlimler de şöyle demişlerdir: Hz. Peygamber (s.a.s), münafıklar için 
mağfiret talebinde bulunmaya yönelince, Allah onu bundan men etti. 

Bazıları da şöyfe demişlerdir: Münafıklar, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, kendileri 
için mağfiret talebinde bulunmasını istediler. Allah Teâlâ da Hz. Peygamber'i 
böyle bir şeyden nehyetti. Halbuki bir şeyi nehyetmek, nehyedilenin o fiilden 
önce bulunmuş olmasına delâlet etmez. Biz, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu 
sebeplerden ve delillerden dolayı, o münafıklar için mağfiret talebinde 
bulunmaya yönelmediğini söylüyoruz: 

a) Münafık, kâfirdir. Halbuki, Hz. Peygamberin getirdiği şeriatta, kâfir için 
mağfiret talebinde bulunmanın caiz olmadığı açıktır. İşte bu sebepten dolayı 
Allah, Hz. Peygamber'e İbrahim (a.s.)'in babası hakkındaki, "Muhakkak senin 
bağışlanmanı isteyeceğim.." (Mümtenine, 4) sözü hariç, Hz. İbrahim'e uymasını 
emretmiştir. Bu, şeriatta meşhur, ve maruf olunca, buna yönelmek nasıl caiz 
olabilir? 

b) Başkasının bir başkası için bir mağfiret talebinde bulunması, o başkası, günah 
ve isyanda israr ettiği sürece fayda vermez. 

c) Hz. Peygamberin, münafıklar için mağfiret talebinde bulunmaya yönelmesi, 
günaha yeltenmeye ve onu işlemeye teşvik etmek gibi olur. 

d) Cenâb-ı Hak, peygambere bu hususta icabet etmediği zaman, Peygamber 
(s.a.s.)'in duası, O'nun katında merdüd olmuş olur. Bu da, Hz. Peygamberin 
makam ve mertebesine halel gelmesini, noksanlığını iktizâ eder. 

e) Peygamberin yapmış olduğu bu duâ Allah tarafından kabul görseydi, o zaman 
icabetin meydana gelmesi hususunda, duanın sayısının azı da, çoğu gibi olur, 
arada bir fark bulunmazdı. 

Böylece, bu sözün maksadının şu olduğu sabit olmuş olur: Münafıklar Hz. 
Peygamber  (s.a.s)'den kendileri için mağfiret talebinde bulunmasını 
istediklerinde Allah, Peygamberini bundan men etmiştir. Bu ayette zikredilen 
sayıdan maksat ise. men etmeyi sınırlamak, (yani, "Yetmiş defadan fazla duâ 
edersen kabul ederim." demek) değildir; aksine bu ifade, tıpkı, kendisinden bir 
ihtiyacının yerine getirilmesini isteyen kimseye, o kimsenin: "Bunu benden, 
yetmiş defa dahi istesen, ben onu yapmam !" demesi gibidir. Bu kimse bu 
ifadesiyle, o kimsenin, yetmişden fazla talebte bulunması halinde onu yapacağı 
manasını kasdetmemiştir. İşte burada da böyledir. Bu görüşü, Cenâb-ı Hakk'ın, 
ayetteki, "Bu böyledir. Çünkü onlar. Allah'; ve Resulünü inkâr ederek kâfir 
oldular" ifâdesi de tekid etmektedir. Böylece Cenâb-ı Hak sayısı yetmişlere 


ulaşsa dahi Peygamberin istiğfarının onlara fayda vermemesinin sebebinin, 
onların küfür ve fısklan olduğunu beyan etmiştir. Bu sebep, yetmişden fazla 
olanda da söz konusudur. Böylece bu illet, bu ayetten kastedilenin, küfürde İsrar 
ettikleri sürece, Peygamberin onlar için mağfiret talebinde bulunmasının 
kendilerine fayda vereceğine dair taşıdıkları ümidi ortadan kaldırmak olduğunun 
bir delili olmuş olur. Bu izah, Hak Teâlâ'nın "Allah ise, fâsık bir kavmi 
hidâyete ulaştırmaz " buyruğu da teyid etmektedir. Zira bu ifâde, "Onların 
fısklan hidâyete mânidir" demektir. Böylece, doğru olanın, bizim bahsetmiş 


olduğumuz şeyler olduğu sabit olmuş olur. 441 
Beşinci Mesele 


Müteahhiründan olan müfessirler şöyle demişlerdir: "Araplarca "yetmiş" sayısı, 
son ve nihai bir zirvedir. Zira 

"yetmiş", yedinin on katının toplamı demektir. "Yedi. kıymetli bir sayıdır. 
Çünkü göklerin, yerin, denizlerin, mıntıkaların, yıldızların ve uzuvların sayısı da 
yedidir. Bazı âlimler de şöyle demişlerdir: Cenâb-ı Hak bu sayıyı burada, 
özellikle şundan dolayı zikretmiştir: Çünkü rivayet olunduğuna göre, Hz. 
Peygamber (s.a.s), amcası Hamza'nın cenaze namazında yetmiş defa tekbir aldı. 
Bunun üzerine sanki, "Hamza'ya kıldırdığın namazda, yetmiş defa, o müşrikler 
için mağfiret talebinde bulunsan dahi (...)" denilmek istenmiştir, Bu hususta 
temei kaidenin, Cenâb-ı Hakk'ın "...yedi başak veren, her başakta yüz "dâne" 
bulunan bir tek tohumun hali gibidir!' (Bakara. 261) ayeti ile, Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in iyiliğim mükâfaatı, on katından başlayıp yediyüz misline kadar çıkar..." 


[142] hadisinin ifâde ettiği husus olduğu da ileri sürülmüştür. Binâenaleyh, 
Cenâb-ı Hak bu sayıyı katlama sadedinde olmak üzere Resütü için zikretmiş 


olunca, bu, bu hususta temel bir sayı olmuş oldu. [043] 
Muhallef ile Mütehallif Arasındaki Fark 


"Allah Resulüne muhalefet için savaştan geri kalan münafıklar, oturmalarımla 
sevindiler, Allah yolunda mallarıyla, canlarıyla cihâd etmekten hoşlandılar ve: 
"Bu sıcakta harbe çıkmayın" dediler. De ki: "Cehennemin ateşi daha sıcak!" Ah 
bir iyice anlasalar! Artık irtikâb etmekte oldukları günahın cezası olmak üzere, 
az gülsünler, çok ağlasınlar onlar" (Tevbe, 81-82). 

Bil ki bu, münafıkların çirkin amellerinin bir başka çeşidi olup, bu da onların 


savaşa katılmamaktan mutluluk duyup, onu çirkin görmeleridir. İbn Abbas (r.a.), 
Cenâb-ı Hakk'ın bu tabirle, Tebük Savaşı'nda Hz. Peygamberle savaşa 
katılmayan münafıkları kastettiğini söylemiştir. Öyleyse, muhallef kelimesi, 
gidenlerden geri kalan kimse anlamına gelir. 

Buna göre şayet: "Onlar, savaşa katılmamak için çareler, yollar aramışlardır. 
Binâenaleyh evlâ olan, ayette "Geride kalanlar sevindiler" denilmesi gerekir 
idi.." denilirse, buna birkaç yönden cevap verilebilir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s.), fesâd çıkarıp ortalığı karıştıracaklarını bildiği için, 
bazı kimseleri, kendisiyle birlikte savaşa katılmaktan men etmiştir. İşte bunlar, 
"geri kalanlar" değil, "geri bırakılanlar" olmuş olurlar. 

b) O savaşa katılmayanlar, bu ayetten sonra gelen şu ayette de, "muhallefün" 
(geri bırakılanlar) diye vasfed Hm iştir: "Eğer Allah seni (Tebük'ten) Medine'ye 
onlardan (orada kalmış olanlardan) bir zümrenin (münafıkların) yanma döndürür 
de başka bir savaşa çıkmaya senden izin isterlerse de ki: "Bundan sonra benimle 
birlikte katiyyen ve ebedi (sefere) çıkamazsınız..." (Tevbe. 83). Binâenaleyh, 
Cenâb-ı Hak, o münafıkları Hz. Peygamberle beraber savaşa katılmaktan men 
edince, işte bu sebeple onlar "savaştan geri bırakılanlar" olmuş oldular. 

c) Hz. Peygamber (s.a.s.), rnü'minterle beraber savaşa çıktıktan sonra, onunfa 
beraber savaşa katılmayanlar, sefere çıkmayıp şehirde kaldıkları için, 
"muhallefün!' (geriye bırakılanlar) diye vasfedilmişlerdir. İbn Abbas tabiri ile 
Allah Teâlâ'nın Medine'yi kastettiğini söylemektedir. Buna göre ayetteki bu 
kelime, ism-ı mekân (oturulan yer manasında) olmuş olur. Mukâtil, bu tabire 
"oturmalarıyla..." anlamını vermiştir. Buna göre de bu kelime, masdar (masdar 
mimi) olmuş olur. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Allah Resulüne muhalefet için." buyurmuştur Bu hususta şu iki 
açıklama yapılmıştır: 

1) Bu, Kutrub, Müerric ve Zeccâc'ın görüşü olup, "Hz. Peygamber hareket 
ederken, onların durup kalmaları sebebiyle O'na muhalefet etmek 
için.." anlamındadır. Bunlar, bu kelimenin "mefülün leh" olması sebebiyle, 
mansub olduğunu söylemişlerdir. Buna göre mana, "Allah'ın Resulüne (s.a.s.) 
muhalefet etmek için oturup kalmalarıyla sevindiler.." şeklinde olur. 

2) Ahfeş şöyle demiştir. "Buradaki hilâfe kelimesi, halfe (arka, geri) 
manasındadır. Yunus, İsa İbn Ömer'den, bunun manasının, "Allah'ın Resulünün 
peşinden, ondan sonra..." şeklinde olduğunu rivayet etmiştir. " Bu ayeti "Allah'ın 
Resulünün peşinden, arkasından..." şeklinde okuyanların kıraati de, bu görüşü 
destekler. Buna göre hilaf kelimesi, tıpkı half kelimesi gibi, muayyen bir cihetin 
adı olmuş olur. Bunun, bu manaya gelmesinin sebebi şudur: İnsan, öne doğru 


yönelmiştir. Binâenaleyh onun arkada kalan ciheti, kendisine müteveccih bir yön 
olması hususunda, ön tarafına muhalif ve ters bir yöndür. Hilaf kelimesi, half 
manasına kullanılmıştır. Nitekim, Ebü Ubeyde, Ahvas'ın, şu beytini nakletmiştir. 
Bu beyitte, hilaf halt (arka) manâsına kullanılmıştır. buyruğunun manası:" Onlar, 
savaşa katılmama sebebiyle sevindiler, savaşa gitmeyi kerih gördüler" demektir. 
Bil ki, savaşa katılmama, geride kalma ile sevinmek, savaşa katılmayı kerih 
görmeye delâlet eder. Ancak ne var ki, Cenab-ı Hak bu ifadeyi tekid için 
tekrarlamıştır. Bir de belki de bundan maksad, onlar o beldeye alışıp oranın halkı 
ile ünstyyet kesbettikleri için, orada kalmaya meyletmiş; malı ve canı öldürmeye 
ve heder etmeye maruz bırakmak olduğu için de, savaşa çıkmayı uygun 
görmemişlerdir. Hem onları bundan alıkoyan başka bir husus da, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in savaşa çıktığı o zamanın çok sıcak olmasıdır ki, işte bu husus, ayet-i 
kerimede, 'Ve, "Bu sıcakta harbe çıkmayın..." dediler' diye beyan edilmiştir. 
Cenâb-ı Hak, onların bu son mazeretlerine, "De ki: "Cehennemin ateşi daha 
sıcak!" Ah bir iyice anlasalar!" buyurarak cevap vermiştir: Bu, "Bu dâr-ı 
dünyadan sonra, başka bir dâr, yurt; bu hayattan sonra bir başka hayat daha 
vardır. Hem bu son bulan bir meşakkattir. O âhiretinki ise, devam eden bir 
meşakkat ve sıkıntıdır ' demektir. Keşşaf sahibi şairlerden birisinden şu mısraları 
nakletmiştir: 

"Uzun çağların bir sürür ve neşesi ki, kendisinden sonra, kötülüğü dağlar misali 
olan bir günle karşılaştın. Peki, bitiminin hemen arkasında uzun çağların 
kötülükleri bulunan bir saatlik mutlulukla karşılaşman hakkında ya ne 


düşünürsün?..." (144) 
Münafıklar Az Gülüp Çok Ağlamalıdır 


Daha sonra Cenâb1! Hak "Artık ...az gülsünler, çok ağlasınlar..." buyurmuştur.. 
Bu, her ne kadar emir sigasıyla gelmiş bir ifade ise de, bunun manası, bu 
durumun ileride vaki olacağını bildirmektir. Bunun delili, Cenab-ı 

Hakk'ın bu ifadenin hemen peşinden getirmiş olduğu "irtikab etmekte 
oldukları (günahın) cezası olmak üzere" şeklindeki İfadedir. Buna göre ayetin 
manası, "Onlar, bütün ömürleri boyunca sevinseler ve gülseler dahi, bu az bir 
şeydir, önemsizdir. Çünkü, dünyanın tamamı ve her şeyi önemsizdir, 
kıymetsizdir. Ama, onların ahiretteki kederleri ve ağlayışları ise çok fazladır. 
Zira bu, sona ermeyen bir cezadır. Devam edene, nihayete ermeyene nisbetle, 
sona eren azdır, önemsizdir" şeklindedir. İşte bundan dolayı da Cenâb-ı Hak, 
"Artık ...az gülsünler, çok ağlasınlar" buyurmuştur. Zeccâc, ayette geçen cezâen 


kelimesinin, "mef'ülün leh" olduğunu ve ayetin manasının, "işte bundan dolayı 
ağlasınlar..." şeklinde olduğunu söylemiştir. Cenâb-ı Hak, "irtikâb etmekte 
oldukları, dünyadaki nifakları sebebiyle" buyurmuştur. Mutezile'nin, kulun, 
kendi füllerinin yaratıcısı olduğuna; Allah Teâlâ'nın da, onlara, kendi kesbleri 
sebebiyle deği de, doğrudan bir zarar ve azâb ulaştırması halinde, zâlim 
olacağına dair bu ayetle yapmış oldukları istidlalleri meşhurdur. Onların bu 
görüşlerini reddeden görüşler ise. tekrar etmeye gerek bırakmayacak şekilde, 


daha önce geçmişti. [145] 
Münafıkların Sefere Çıkmaması Daha İyidir 


'Eğer Allah seni (Tebük'den Medine'ye), onlardan (orada kalmış olanlardan) bir 
zümrenin (münafıkların) yanma döndürür de başka bir savaşa çıkmaya senden 
izin isterlerse, de ki: "Bundan sonra benim/e birlikte katiyyen sefere 
çıkamazsınız. Benimle beraber biç bir düşmanla muharebe edemezsiniz. Zünkü 
siz ilk defa oturmayı hoş gördünüz. Artık bundan böyle siz? geri kalan kadın ve 
çocuklarla beraber oturun" (Tevbo, 83). 

Allah Teâlâ münafıkların rüsvaylıklarını ve kötü gidişlerini açıklayınca, onlar 
ıkkındaki bunca tecrübeden sonra en münasip davranışın, onları sefere 
»türmemekte olduğunu açıkladı. Zira onların Hz. Peygamber ile savaşa 
(maları, birçok müşküata sebep ötüyordu. Şöyle buyurdu: "Eğer Allah seni 
(Tebük'ten ıdineye), onlardan, yani münafıklardan bir zümrenin yanma 
döndürürde, başka savaşa çıkmaya senden izin isterlerse, de ki: "Bundan sonra 
benimle birlikte tiyyen sefere çıkamazsınız" buyurmuştur. Cenâb-ı Hakk'ın, İW 
iUsrj OÜ ifadesiyie, ayet, Allah seni tekrar Medine'ye döndürürse.." manast 
murad edilmiştir. Rec' imesi bir şeyin, daha önce bulunduğu yere dönmesi 
demektir. Nitekim Arapça'da, "Onu, geri çevirdim" denilir. Bu, senin tıpkı, lâj 
*Bij "Onu, iyice reddettim, döndürdüm.." demen gibidir, Cenab-ı Hak, 
"onlardan bir gruba" buyurmuştur; zira, Medine'dekilerin tamamı münafık 
olmayıp, aksine onların bir kısmı ihlâslı ve mazereti bulunan kimselerdi. "Şayet 
onlar, seninle beraber (başka) bir savaşa çıkmak için senden izin isterlerse, de ki: 
"Bundan sonra artık, siz benimle beraber herhangi bir savaşa katiyyen 
çıkamazsınız..." Bu, onları tenkid etme, onları rahmetten uzaklaştırma ve onların 
nifaklarını ve rüsvaylıklarını ortaya koyma, teşhir etme yerine geçen bir ifadedir. 
Bu böyledir, zira müslümanları cihada teşvik etmek, Hz. Muhammed'in getirmiş 
olduğu dinde zaruri olarak yer alan bir hükümdür. Onların, savaşa çıkmak için 
izin talebinde bulunmaya yönelmelerinden sonra, bundan men edilmeleri, 


onların İslâm'dan çıktıklarının, çeşitli hile ve desiselerle nitelenmiş olduklarının 
açık bir delilidir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s) onları, hile ve tuzaklarından 
sakınmak amacıyla savaşa katılmaktan men etmiştir. İşte bu husus, bu bakımdan 
onları lanetleme ve tardetme, kovma gibi olmuştur. Bunun bir benzeri de, Cenab- 
ı Hakk'ın, "Siz ganimetler almak için gittiğiniz vakit, o geri bırakılanlar diyecek 
ki: "Bırakın, biz de arkanıza düşelim. " Onlar (bununla) Allah'ın sözünü 
değiştirmek isterler. De ki: "Bizim arkamıza asla düşemezsiniz siz..." <fmih. 1s> 
ayetidir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak bu men etme işini, "Çünkü siz ilkin oturmayı hoş 
gördünüz" ayetinin ifade ettiği hususa bağlanıştır. Bununla, onların Tebük 
Savaşı'na katılmamaları murad edilmiştir. Buna göre bu, "İlk defa sizin 
muvafakatınıza duyulan ihtiyaç daha fazla idi. Bu ihtiyaç sona erip ve siz de, 
bizim sizin katılmanıza çok ihtiyacımız olan bir şuada savaşa katılmadığınıza 
göre, şimdi biz de sizi kabul etmiyor ve size iltifat etmiyoruz..." anlamındadır. 
Bu ayette geçen merre (kere) kelimesiyle ilgili olarak, Keşşaf sahibi şu 
açıklamayı yapar: Hak Teâlâ'mn bu ayetteki merre kelimesi, merrât (defaatle, 
birçok kere) anlamında olmak üzere zikredilmiştir. Bu kelimeye evvel kelimesi 
muzâf kılınmıştır. Evvel kelimesi, merrât kelimesinin müfredine delâlet 
etmiş, onun yerine kullanılmıştır. 

Binâenaleyh, evlâ olan ifade tarzının, şeklinde olmasıydı. Yine kendisi, bu 
soruya şu şekilde cevap vermektedir: Bu iki kullanılışın genel ve umumi olanı, 
"Hind, kadınların en büyüğüdür" denilip de, denilmeyişidir. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, "Artık bundan böyle siz geri kalan kadın ve çocuklarla beraber oturun" 
buyurmuştur. 

Alimler hâlif kelimesinin tefsiri hususunda şunları söylemişlerdir: 

1) Ahfeş ve Ebu Ubeyde şöyle demektedirler: kelimesi çoğul olup, bunun 
müfredi halif'dir. Halif ise, kavmi içinde birine halef olan, onun yerine geçen 
kimse demektir. Buna göre bunun manası: "Evde halef olup, başkasının yerine 
geçip oradan ayrılmayan erkeklerle beraber... oturunuz" demektir. 

2) Hâlifin kelimesi, "muhalefet edenler" anlamındadır. Ferrâ şöyle demektedir: 
"Arapça'da, birisi bir kimseye muhalefet ettiğinde, ona denilir." Ahfeş, 
evdekilere muhalif olduğu zaman, o kimseye "Falanca, kendi ev halkına çok 
muhalefet edendir.." denilir. " Leys de, "Muhalefeti çok ve fazla" anlamında, "Bu 
adam, çok muhalefet edendir" ve "Muhalefet eden kavim, topluluk denilir" 
demiştir, Bu kelimeyi çoğul yaptığındaysa, hâlifün dersin. 

3) Halif kelimesi, "Fasit olan, bozulan" anlamına gelir. 

Esmai şöyle demiştir: "Arapça'da, tamamiyle uzaklaşıp, bozulduğunda, işe 


yaramadığında, o şey hakkında (Hiçbir işe yaramadı, bozuldu) denilir. Yine 
bozulup işe yaramadığında"süt bozuldu"; ve "şıra bozuldu.." denilir." 

Sen bu üç manayı iyice kavradığın zaman, bilesin ki, lafzın bu manalardan her 
birine hamledilebileceğinde hiç şüphe yoktur. Çünkü o münafıklarda bütün bu 
sıfatlar bulunmaktaydı. Bil ki bu ayet, bir kimse, kendisiyle yakın alâkası 
bulunan kimselerden hile, desise ve tuzak görüp, bunların gereğini yerine 
getirme hususunda bütün gücüyle gayret sarfettiklerini müşahede ederse, bu 
kimsenin onlarla olan münasebetini sona erdirmesinin ve onlarla dost olmaktan 


kaçınmasının şart ve gerekli olduğuna delâlet eder. [146] 
"Münafıkların Cenaze Namazını Kılma" 


"Onlardan ölen hiç bir kimsenin asla cenaze namazını kılma!.. Kabrinin başında 
da durma. Çünkü onlar Allah) ve Resulünü inkâr ile kâfir oldular ve onlar fastk 
olarak öldüler... " (Tevbe. 64). 

Bil ki Allah Teâlâ. Resulüne, onları yardımsız bırakma, hor ve hakir kılma, zelil 
etme hususunda sa'yü gayret göstermesini emretmiştir. Önceki ayette bahsedilen, 
"Onların peygamberle beraber savaşa çıkmaktan men edilmeleri" hususu, onların 
zelil, hor ve hakir kılınmasını gerektiren sebeplerin en güçlüsüdür. Cenâb-ı 
Hakk'ın bu ayette bahsetmiş olduğu, "Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onlardan ölen 
kimselere namaz kılmaktan men edilmesi" hususu da, onlam zelil kılınıp 
yardımsız, kimsesiz ve çaresiz bırakılmalarını gerektirecek diğer bir güçlü 
sebeptir. 

İbn Abbas (r.a)'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "İbn Selül hastalanınca Hz. 
Peygamber (s.a.s) onu Ziyaret etti. Bunun üzerine Abdullah İbn Ubeyy, Hz. 
Peygamber'den. öldüğünde namazını kıldırmasını ve kabri başınaa dua etmesini 
istedi. Daha sonra da, Hz. Peygamber (s.a.s)'e kendisine kefen olsun diye, 
gömleğini istetmek üzere birisini yolladı. Hz. Peygamber de ona, dışından 
giydiği gömleğini gönderdi. Abdullah bunu gen yollayarak, içten giydiği ve 
derisine dokunan gömleğini istedi. Bunun üzerine Hz. Ömer fr.a): "O pis, necis 
kimseye, gömleğini niçin veriyorsun?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s): "Benim 
gömleğim, ondan, Allah'ın azabından herhangi bir şeyi savuşturamaz. Fakat 
umulur ki. Cenabı Hak. bu sayede o münafıkların bin adedini İslâm'a girdirir" 
dedi.Zira münafıklar, Abdullah dan ayrılmazlardı. Onlar onun, bu gömleğin 
peşinde olduğunu ve ondan bir fayda umduğunugörünce. o gün onlardan bin 
adedi müslüman oldu. . 

Abdullah öldüğünde, oğlu, bu haberi Hz. Peygamber'e duyurmak için geldi. Hz. 


Peygamber (s.a.s) de, oğluna: "Nama2inı kıldır ve onu defnet!" deyince, oğlu: 
"Ya Resulallah, eğer sen onun namazını kılmazsan, hiçbir müslüman kılmaz!" 
dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) namazını kıldırmak için ayağa 
kalkınca, Hz. Ömer de ayağa kalktı ve Hz. Peygamber onun namazını 
kıldırmasın diye, Hz. Peygamber ile kıblenin arasına geçerek durdu. İşte bunun 
üzerine, bu ayet nazi! oldu. Cebrail (a.s) de, Hz. Peygamberin elbisesinden 


tutarak "Onlardan, ölen hiçbir kimsenin cenaze namazını kılma" dedi. HAT 
Vahyin Hz. Ömer'i Teyid Etmesi 


Bil ki bu husus, Hz. Ömer (r.a)'in, medhe değer hususiyetlerinden büyük bir 
menkibesine delâlet eder, Gerçekten vahiy, birçok ayette, Hz. Ömer'in görüşüne 
uygun olarak gelmiştir. Meselâ bunlardan birincisi, daha önce de bahsedildiği 
üzere, Bedir esirlerinden fidye alınması; ikincisi, içkinin haram kılınması; 
üçüncüsü, kıblenin değiştirilmesi; dördüncüsü, kadınların örtünmesini emreden 
ayetin inmesi; taşincisi de işte bu ayetin nüzulüdür. Böylece ayetlerin. Hz. Ömer 
(r.a)'in görüşüne muvafık olarak inmesi, onun dindeki mertebesinin çok yüksek 
ve derecesinin çok kıymetli olduğuna delâlet eder. İşte bundan dolayı Hz. 
Peygamber (s.a.s) Hz. Ömer hakkında: "Ey Ömer. şayet ben peygamber olarak 


göderilmeseydim, peygamber olarak mutlaka sen gönderilirdin"(!48İdemiştir. 
(149) 


Hz. Peygamber Neden İbn Übey'in Namazını Kıldırmak İstedi? 


Şayet, "Onun kâfir olduğunu ve küfür üzere öleceğini ve bir peygamberin 
böylesi bir Kirtisenin namazını kılmasının onu tebcil ve tazim etme yerine 
geçeceğini bilmesine rağmen, Hz. Peygamber'in onun namazını kıldırması nasıl 
caiz olur? Hem, Peygamber onun namazını kıldığı zaman, ona dua edecektir; 
halbuki bu, sakıncalı bir şeydir. Çünkü Allah Teâlâ, Peygamberine, kâfirleri 
kesinlikle bağışlamayacağını bildirmiştir. Yine, gömleğini ona vermesi, ona 
değer verilmesi manasına gelir?" denilirse, buna şöyle cevap verilir; 

Bunun sebebi, belki de şudur: O, Hz. Peygamber (s.a.s)'den, kefenlenmek için, iç 
gömleğini yollamak üzere, ona adam gönderdiğinde, Peygamber, zann-ı 
galibiyle, onun iman ettiğini düşünmüş olabilirdi. Çünkü ömrün sonu, 
günahkârın tevbe, kâfirin de iman edeceği bir vakittir. Binâenaleyh, Hz. 
Peygamber, Abdullah ibn Übeyy'in, müslüman olduğunu izhâr ettiğini 


görüp,ondan İslâm'a girdiğine dair bu emareleri de müşahede edince, zann-ı 
galibiyle, onun müslüman olduğunu düşünmüş, buna binâen de onun namazını 
kıldırmayı arzulamıştır. Ama. Cebrail (a.s) gelip ona, onun küfrü ve nifakı üzere 


öldüğünü haber verince, onun üzerine namaz kılmaktan çekinmiştir. [150] 
Hz. Peygamber'in, Gömleğini İbn Übeyy'e Göndermesi 


Hz. Peygamber'in. gömleğini Abdullah İbn Ubeyy ibn Selül'e vermesi 
meselesine gelince, alimler bu hususta da şu izahları yapmışlardır: 

1) Hz. Peygamberin amcası Abbas, Bedir'de esir alındığında, üzerine giydirecek 
bir gömlek bulamadılar. Zira o, uzun boylu bir kimse idi. Derken, Abdullah İbn 
Ubeyy, ona gömleğini giydirdi. 

2) Müşrikler Hudeybiye Günü Abdullah'a: "Biz Muhammed'e boyun eğmiyoruz. 
Ancak seni tanıyoruz " demişlerdi. Bunun üzerine de: "Hayır, benim için, 
Al/ah'ın Resulünde güzel örnekler vardır " dedi. İşte bundan dolayı, Allah'ın 
Resü'ü ona (gömleğini vermekle) teşekkür etmiş oldu. 

3) Allah Teâlâ, Hz. Peygambere: "İsteyeni sakin azarlayıp kovma" (Duha, 10) 
buyruğu ile, dileneni geri çevirmemesini emretmiştir. Abdullah İbn Ubeyy Hz. 
Peygamber'den gömleğini isteyince, işte bu sebeple, isteğini yerine getirmişti. 

4) Gömleği vermemek kerem ehline yakışmaz. 

5) Abdullah İbn Ubeyy'in oğlu Abdullah, salih ve iyi kimselerdendi. Hz. 
Peygamber (s.a.s) de, oğlundan ötürü, ona ikramda bulunmuştur. 

6) Belki de Allah Teâlâ Hz. Peygamber'e "Sen ona gömleğini verdiğinde, bu, 
münafıklardan binlercesinin İslâm'a girmesine sebep olur" diye vahyetmişti. İşte. 
Hz. Peygamber de bu maksatla böyle yaptı. Rivayet olunduğuna göre onlar, bunu 
görüp müşahede edince, binlercesi müslüman oldu. 

7) Hz. Peygamber'in, genel vasfı, şefkat ve merhamet etmektir. Nitekim Cenâb-ı 
HakT "B/z, seni âlemlere ancak rahmet olarak gönderdik..."(Enbiya, 10?) ve 
"Sen Aliah'dan bir merhamet sayesindedir ki, onlara yumuşak davrandm.." (â1-1 
imran 159) buyurmaktadır. Böylece, Hz. Peygamber (s.a.s) Allah'ın emrini 
göstererek, onun namazını kılmaktan kaçındı re'fet ve rahmetini, şefkatini izhar 
etmek için de, ona gömleğini verdi. 

Bunu iyice kavradığında biz deriz ki, "Cenâb-ı Hakk'ın, "Onlardan ölen hiç bir 
kimsenin asla cenaze namazını kılma!" ayetindeki mâte fiilinin, Vahidi, mecrür 
makamında olduğunu, zira bunun belirsiz olan ehad kelimesinin sıfatı ofduğunu, 
buna göre sanki, "Onlardan ölmüş olan hiçkimse üzerine namaz kılma, dua 
etme.." denilmek istendiğini söylemiştir. Cenâb-ı Hakk'ın, ebedâ kelimesi, ehad 


kelimesiyle alâkalı bir kelimedir. Buna göre kelamın takdiri, "Onlardan birisi 
üzerine ebediyyen, asla namaz kılma, dua etme" şeklinde olur. Bil ki Cenâb-ı 
Hakk'ın, ifadesi, ya nefy işinin, ya da nefy edilen şeyin tebidini (ebediyen 
yapılmamasını) ifade-edebilir. Ama bu ayetin maksadı, birincisidir. Çünkü, bu 
ayetin vermiş olduğu ipuçları ve karineler, bundan maksadın, Hz, Peygamber 
(s.a.s)'in, onlardan herhangi birisinin namaztnı kılmaktan, onun için dua 
etmekten ebediyyen ve tamamen men edilmiş olduğuna delâlet etmektedir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Kabrinin başında da durma" buyurmuştur. Bu 
hususta şu iki izah yapılmıştır: 

a) Zeccâc şöyle demektedir. "Hz. Peygamber (s.a.s), bir ölüyü defnedip 
gömdüğünde, onun kabri başında durur ve ona dua ederdi. İşte burada, bundan 
men edilmiştir." 

b) Kelbi, bunun manasının, "Sen onun kabir işlerini düzenlemekle uğraşma" 
şeklinde olduğunu, bunun, bir kimse birinin işini üstlenip onu deruhte ettiğinde, 
Arapların söylemiş oldukları deyiminden alındığını söylemiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, Hz. Peygamber (s.a.s)'i onun namazını kılmaktan ve 
onun kabri başında durmaktan men edişini, Çünkü onlar Allah ı ve Resulünü 
inkâr ile kâfir oldular ve onlar fasık olarak öldüler ayetinin muhtevasına 


bağladığını beyan etmektedir. Bu ifadeyle ilgili birkaç so-buiunmaktadır HSH 
Fısk, Küfürden Beter midir? 


Birinci soru: Fısk, küfürden daha aşağı derecededir. Binâenaleyh Cenâb-ı Hak. 
bu yasaklamanın sebebi olarak onun kâfir olduğunu beyan edince, bundan sonra 
onu fasık olarak vasfetmesinin fayda ve hikmeti nedir? 

Cevap: "Kâfir", dini hususunda bazan adil olabilir. Bazan ise fasık, adi ve 
kavmince merdüd olabilir. Yalan söylemek, nifak, hilekârlık, tuzak ve 
düzenbazlık v.b bütün dinlerde çirkin görülmüş bir husustur. Binâenaleyh 
münafıklar bu sıfatlan taşıyınca, Cenâb-ı Hak, nifak yolunun herkes nezdinde 
kötü, kınanmış bir yol, davranış şekli olduğuna dikkat çekmek için. onları 


küfürle vasfettikten sonra da, fıskla vasfetmiştir. [152] 
Münafığın Cenaze Namazının Hükmü 
İkinci soru: Kâfir olduğu halde münafık iman izhar ettiğinden, öldüğünde ona 


namaz kılınmaz mı? 
Cevap: Mükellefiyetler, zahire bina edilmiştir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s) 


"Biz zahire göre hükmederiz. Gizli haller ise Allah'a aittir" buyurmuştur. 

Üçüncü soru: Cenâb-ı Hakk'ın, "Çünkü onlar Allah) ve Resulünü inkâr ile kâfir 
oldular, ve onlar fasık olarak öldüler" buyruğu, bu men'in, yasaklamanın, bu 
illete bağlanmış olduğu hususunda sarih bir ifadedir. Bu ise, Allah'ın 
hükümlerinin b'r sebebe bağlanmasını iktiza eder. Halbuki bu, olamaz, mümkün 
değildir. Zira, AllahV hükümleri kadimdir. Halbuki illetlerse. muhdestir. Kadimi 
muhdese bağlamak ise imkânsızdır. 

Cevap: Allah'ın hükümlerini, kulun yararına olan şeylere, maslahatlara 
bağlamanın caiz olup olmadığına dair söz, uzundur. Ayetin zahirinin buna delâle: 


ettiğinde şüphe yoktur. [153] 


"Onların ne mallan, ne evlâdlan seni imrendirmesin. Allah bunları bu varlıkları, 
sırf onlar sebebiyle kendilerini dünyada azaba çarptırmayı ve canlarının, onlar 


kâfir oldukları halde, güçlükle çıkmasını diler" (Tevbe. 85). H54 
Benzeri Olan Tevbe 55 Ayeti İle Farkı 


Bil ki bu ayet, aynısıyla, bu sürede geçmişti. Burada da zikredilmiştir. Bu iki 
ayet arasında, lafız bakımından farklılıklar bulunmaktadır: 

1) Cenâb-ı Hak, önceki ayette, fâ harfiyle (Tevbe, 55) buyurmuş, burada ise, vav 
harfiyle buyurmuştur. 

2) Allah Teâlâ, orada, buyurmuş, burada ise, edatını getirmeyerek buyurmuştur. 
3) Orada, buyurmuş, burada da lâm harfinin yerine en edatını getirerek 
buyurmuştur. 

4) Orada buyurduğu halde, burada kelimesini hazfederek, sadece buyurmuştur. 
Böylece bu iki ayet arasında, işte bu dört bakımdan farklılık meydana gelmiştir. 
Binaenaleyh, bizim öncelikle, bu dört yönden tezahür eden farklılığın faydalarını 
ele almamız, sonra da, ayetin mükerrer olmasının faydasını incelememiz 
gerekmektedir. 

Birinci makama gelince, biz diyoruz ki: 

Birinci tür farklılık ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın, birinci ayette fa harfiyle olmak üzere 
ikinci ayette de vav ile, şeklinde getirmesidir. Evet bu farklılığın sebebi şudur: 
Önceki ayette, Cenâb-ı Hak bu ifadeyi, "Onlar Allah yolunda ma! 
harcadıklarında ancak isteksiz harcarlar" (Tevbe. 54) ayetinin hemen peşinden 
getirmiş, böylece onları infâk etmekten hoşlanmamakla vasfetmiştir. 
Onlar bu infâki, o malların çokluğundan hayrete düşüp, onlara meftun 
olduklarından dolayı kerih görmüşlerdir. İşte böyle bir sebeplen dolayı Allah 


Teâlâ onları, bu meftun oluştan, imrenmeden, başında takibiyye fâ'sı bulunan 
ifadeyle nehyederek, yi buyurmuştur. Ama bu ayette, sözün daha öncek: kısımla 
münasebeti olmadığı için, bu nehiy, vav harfiyle getirilmiştir. 

İkinci çeşit farklılığa gelince ki bu, Cenâb-ı Hakk'ın, önceki ayette dediği halde, 
bu ayette demesidir, bunun sebebi şudur: Böylesi sıralamalar en düşüğünden 
başlayarak, en kıymetlisine doğru yükselir. Meselâ, "Ben, ne emirin durumuna 


imrenirim, ne de, vezirin durumuna"L1591 denilir. Bu da, o münafıkların, çoluk 
çocukları ile böbürlenmelerinin mallarıyla olanından fazla olduğuna delâlet eder. 
Bu ayetteki sıralamaysa, onlar nezdinde, bu iki şey arasında bir fark 
bulunmadığına delâlet eder. 

Üçüncü çeşit farklılık ki, bu Cenâb-ı Hakk'ın orada, buyurup, buradaysa 
demesidir. Bu farklılığın faydası, Allah Teâlâ'nın hükümlerinin herhangi bir 
illete bağlanmasının muhal olduğuna ve her nerede talil lamı gelirse, bu lamın en 
manasına geldiğine dikkat çekmektir. Bu, tıpkı, "Oysa kendilerine yalnız Allah'a 
ibadet etmeleri emrolunmuştu" (Beyyine. 5) ayeti gibidir. Yani, demektir. 
Dördüncü çeşit farklılığa gelince bu, önceki ayette bu ayette ise buyurulmuş 
olmasıdır. Cenâb-ı Hak bu ayette, dünya hayatının değersizlikte 'hayat" olarak 
isimlendirilmeyecek bir seviyede bulunduğuna dikkat çekmek için, kelimesini 
zikretmemiştir. Yine onun değersizliğine dikkat çekmek için, "dünya" 
zikredildiğinde, sadece bu lafızla yetinmek gerektiğine dikkat çekmiştir. İşte bu, 
lafızlar arasındaki farklılıkların izahı bu olup, Kur'an'ın hakikatlerini, özlerini 


bilense, ancak Allah Teâlâ'dır. (156) 
Aynı Mananın Tekrarlanmasının Sebebi 


İkinci makam'a gelince, bu ayetin niçin mükerrer olduğunun izahı olup, bunun 
sebebi şudur: Kalbleri en fazla kendisine çeken ve gönülleri dünya ile meşgul 
olmaya sevkeden şeyler, ma! ve evlad ile meşgul olmaktır. Böyle olan 
şeylerdense, defalarca sakındırmak gerekir. Mü'min kimse içinse, en fazla 
matlüb olan ve nazar-ı dikkate alınması gereken şey ise, Allah'ın mağfireti ve 
bağışlaması olduğu için, Cenâb-ı Hak pek yerinde olarak, "Şüphesiz ki Allah, 
kendisine eş koşulmasını bağışlamaz. Ondan başkasını, dileyeceği kimseler için, 
bağışlar" (Nisa, 48) buyruğunu, Nisa süresinde iki defa getirmiştir (Nisa, ne> 
Netice olarak diyebiliriz ki, buradaki tekrar, tekid ve iyice sakındırmak içindir. 
Mağfiret ayetindeki tekrar da, iyice ferahlandırıp ümit vermek içindir. Şöyle de 
denilmiştir: Allah, birinci ayetiyle, o ayet inerken kendilerinin mallan ve 
çocukları bulunan bir grup münafığı; bu ayetiyle de, başka bir grup münafığı 


kastettiği için tekrar etmiştir. Aynı sözün, farklı farklı zamanlarda, birçok yerde 
birçok defa birçok kimseyle birlikte zikredilmesine ihtiyaç duyulduğunda, o 
sözün onlardan bazılarının yanında zikredilip söylenmesi, onun, diğerlerinin 
yanında da söylenmesine manı olmaz ve tekrarlanmasından müstağni kılmaz. 


(157| 
Münafıkların Savaşa Çıkmayıp Âcizlerle Birlikte Oturmaları 


"Allah'a iman edin, Resulünün maiyetinde cihada gidin" diye bir süre indirildiği 
zaman içlerinden servet sahibi olanlar, senden izin isteyip: "Bırak bizi, harbe 
gitmeyip oturanlarla beraber olalım..." derler. Onar. Oturanlarla beraber 
olmalarını hoş gördüler. Kalblerine mühür vurulmuş onlann. Onlar artık pek 
anlamazlar" 

(Tevbe S&-87). 

Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayetlerinde, münafıkların Hz. Peygamber (s.a.s)'den 
geri kalma ve savaşa katılmama müsaadesi alma hususunda yollar ve çareler 
aradıklarını beyan etmiş, bu ayette de buna şöyie bir incelik ilave etmiştir: Her 
ne zaman, iman etmeyi ve Hz. Peygamber'le bera Md etmeyi ihtiva eden, 
kapsayan bi<" ayet nazil olduğunda, onlann servet ve zenginlik sahibi olanları, 
savaşa katılmamak için izin isteyerek, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Bizi bırak, aciz 
kimselerle veşehirde oturup kalanlarla bir olalım.," derlerdi. 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah'a iman edin. Resulünün maiyetinde cihada gidin" diye 
bir süre indirildiği zaman" buyruğu hakkında birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Tıpkı, "Kur'an" ve "Kitab" lafızlarının, Kur'an'ın tamamı veya bir 
kısmı için kullanılabilmesi gibi, bu ayette bulunan "süre" kelimesiyle de, bu 
sürenin tamamının veya bir kısmının murad edilmiş olmasi caizdir. Burada 
geçen "süre" kelimesiyle, içinde hem iman, hem de cihadı emreden ayetler 
bulunduğu için, "Berâe Suresi"nin kasdedilmiş olduğu söylenmiştir. 

İkinci bahis: Cenâb-ı Hakk'ın, ifadesindeki en edatının i'rabtaki yerinin, Vahidi 
şu şekilde olduğunu söylemiştir: "Bu kelimenin başına geldiği cümlenin, bu 
edattan harf-i cerrin hazfedilmiş olması sebebiyle, mahallen mansüb 


olup takdiri de, şeklindedir. Yani, "İman edesiniz..." demektir. (158) 
Mü'mine İman Etme Emri Verilebilir mi? 


Üçüncü bahis: Bir kimse şöyle diyebilir: "Cenâb-ı- Hak, mü'minlere, iman 
etmelerini nasıl emretmiştir? Çünkü böyle bir emir, hâsılı tahsil etmeyi istemek 


olur ki bu muhaldir." 

Alimler buna da şu şekilde cevap vermişlerdir: Mü'minlere imanı emretmenin 
manası, o imana devam etmelerini ve ileride de ona sımsıkı sarılmalarını istemek 
demektir. Ben derim ki, böyle bir cevaba gerek yoktur. Çünkü emir, o 
(münafıklara yöneliktir. Cenâb-ı Hak, iman etme emrini, cihad etmek emrinden 
önce zikretmiştir. Çünkü kelamın takdiri şöyledir: Buna göre münafıklara sanki, 
"Sizin, iman etmeden önce cihada yönelmeniz, hiçbir şey ifade etmez. Öyleyse 
sizin önce iman etmeniz, sonra da, cihadla meşgul olmanız gerekir, ve cihadfa 
meşguf ofmanız dinde, ancak bundan sonra sizin için bir mâna ifade eder" 
denilmek istenmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu süre nazil olduğunda, onların neler söylediğini de 
naklederek: "içlerinden servet 

sahibi olanlar, senden izin isteyip: "Bırak bizi, harbe gidemeyip oturanlarla 
beraber olalım" o derler, "buyurmuştur. Bu ayette bulunan, "servet 
sahipleri"ifadesiyle ilgili iki açıklama yapılmıştır: 

1) İbn Abbas ve Hasan el-Basri, bundan, mali yönden zenginler murad 
edilmiştir" derlerken; 

2) Esamm, "Bundan maksad, bakışların kendisine yöneldiği liderlerdir" demiştir. 
Burada, özellikle "servet sahipleri" tabirinin zikredilmesi hakkında da şu iki 
görüş ileri sürülmüştür: 

a) Sefere ve cihada çıkabilecek durumda olduklarından, çıkmamalarından ötürü 
onlar kınanmaya müstahak olmuşlardır. 

b) Mal ve sefere çıkma kudreti olan kimse, izin istemeye ihtiyaç duymaz. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar, oturanlarla beraber olmalarını hoş gördüler" 
buyurmuştur. Hâlif kelimesinin ne demek olduğunu, (Tevbe, 83) ayetinin 
tefsirinde ele alıp açıklamıştık. Burada bu hususta şu iki izah yapılabilir: 

a) Ferrâ şöyle demiştir: "Hevalif kelimesi, evinde oturan, oradan hiç ayrılmayan 
kadınlar demektir. Buna göre mana, "Onlar, cihada katılmama hususunda, 
kadınlar gibi olmaya razı oldular" şeklinde olur. 

b) Bu kelimenin, hâlife kelimesinin cem'i olması da mümkündür. Hâlife kelimesi 
ise, asil olmayan kimse anlamına gelir." 

Ferrâ sözüne devamla şöyle der: "Arapça'da fâris (fevâris) (binici, süvari) ve 
halik (hevalik) (helak olan...) kelimeleri hariç çoğulu fevail vezninde olan fail 
vezninden kelime bulunmamaktadır, " 

Birinci görüş daha tercihe şayandır. Zira, bu kelime kıllet ve zillete daha fazla 
delâlet eder. Müfessirter, "Münafıklara, kendilerinin kadınlara benzetilmesi çok 


zor geliyordu" demişlerdir. 152) 


Kalbin Mühürlenmesi Meselesi 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Kalblerine mühür vurulmuş onların. Artık onlar pek 
anlamazlar" buyurmuştur. Sen, biz ehl-i sünnete göre "tab ve hatm'"in, imanın 
tahakkuk etmesine mani olan ve küfrü gerektiren kuvvetli bir sebebin bulunması 
demek olduğunu biliyorsun. Bu böyledir, zira herhangi bir fiilin sebepsiz olarak 
meydana gelmesi muhal olunca, küfr için kuvvetli ve derin bir sebep bulununca, 
kalb, âdeta küfür üzere mühürlenmiş gibi olur. Sonra o sebebin tahakkuku şayet 
kul tarafından olursa, o zaman teselsül gerekir. Eğer Allah tarafından ise, o 
zaman maksat hasıl olmuş demektir. 

Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Tab, kalbin, küfre meyletmek hususunda sanki 
iman etmeye karşı ölmüş bir hale, bir noktaya varıp ulaşması demektir." 
Mutezile'ye göre ise tab , kalbte meydana gelen bir alâmet ve emare demektir. 
Bu husustaki tafsilatlı açıklama, Cenâb-ı Hakk'ın Bakara süresindeki (Bakara. 
6) ayetinin tefsirinde geçmişti. Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani "Onlar, Allah'ın 


cihadı emretmesindeki hikmetinin sırlarını anlayamazlar" demek 1160) 


Mü'minferin Güzel Sıfatları 


"Fakat o peygamber ve onun beraberinde bulunan mü'minler mallarıyla, 
canlarıyla savaştılar. İşte onlar var ya, bütün hayırlar onlarındır. Allah onlar için 
-kendileri, içinde ebedi kalıcı olmak üzere- altından ırmaklar akan cennetler 
hazırladı. İşte bu, en büyük saadettir" (Tevbe, 88-89). 

Bil ki Allah Teâlâ münafıkların cihaddan kaçma hususundaki hallerini ortaya 
koyunca, peygamber ve ona iman edenlerin durumlarının, bunlarınkine 
benzemediğini beyân buyurmuştur. Çünkü, Hz. Peygamber ve iman edenfer, 
Allah'ın rızasını talep ve O'na yaklaşma hususunda mallarını ve canlarını 
harcamışlardır 

Cenâb-ı Hakk'ın, bu ayete lâkin edatıyla başlamasının hikmeti de şudur: Bu, "O 
münafıklar, savaşa katılmaktan geri dururlarsa, o savaşa, onlardan daha hayırlı, 
niyyei ve itikad bakımından daha samimi ve ihlaslı olanlar katılmışlardır" 
demektir. Bu tıpkı. "Şimdi bunlar bunları tanımayıp da kâfir olurlarsa, biz ona, 
bunu inkâr etmeyen bir kavmi vekil kılmişızdır" (En'am, 69) ve "Eğer 
kibirlenmek isterlerse, Rabbinin nezdinde bulunan melekler hiç usanmadan gece 
gündüz O'nu teşbih ve takdis ederler" (Fussiici, asj ayetleri gibidir. 


Cenâb-ı Hak onları, çabucak cihada koşmakla vasfedince, onların elde edeceği 
fayda ve menfaatları da beyan etmiş olup, bunlar şunlardır: 

1) Cenâb-ı Hakk'ın, "Bütün hayırlar onlarındır'I ayetinin ifade ettiği husus. Bil ki 
hayrat lafzı, mutlak olarak zikredildiği için, her iki dünyanın hayır ve 
menfaatlerini de içine alır. "İçlerinde güzel huylu, güzel vüzlü kadınlar vardır" 
(Rahman, toj ayetinden dolayı, bu kelimenin, huriler anlamına geldiği de 
söylenmiştir. 

2) "Onlar umduklarına kavuşanların ta kendileridir" ayetinin ifade ettiği 
husustur. Buna göre, Cenâb-ı Hakk'ın buyruğu ile ilahi mükâfaat, buyruğu ile de 
ikab ve azabtan kurtuluş kastedilmiştir 

3)Allah onlar için kendileri. içinde ebedi kalıcı olmak üzere altından ırmaklar 
akan cennetler hazırladı" ayetinin ifade ettiği husustur. Bu ayette bulunan cennat 
lafzının, hayrat ve müflihün lafızlarının tefsin olması muhtemel olduğu gibi, 
hayrat ve müflihün lafızlarının savaş, ikram, servet, güç, kuvvet ve üstün gelme 
gibi dünya menfaatleri; cennât lafzının da, ahiret mükâfaatı manasına gelmesi de 
muhtemeldir. 

Cenâb-ı Hak, 'İşte bu, en büyük saadettir" buyurmuştur. Bu, o halin, yüce bir 
mertebe ve yüksek bir derece olduğunu ifade eder. 

"Bedevilerden özür dermeyan edenler, kendilerine izin verilsin diye geldiler. 
Allah'a ve Resulüne yalan söyleyenler de oturup kaldılar. İçlerinde kâfir olanları 
pek acıklı bir azâb çarpacaktır' (Tevbe, 90). 

Bil ki Allah Teâlâ, Medine'deki münafıkların durumlarını bildirince, bedevi olan 
münafıkların durumlarını açıklamaya başlayarak, buyurmuştur. Ayetin başındaki 
kelimesinde iki kıraat vardır: Birincisi Dahhak'ın İbn 

Abbas'dan naklettiği muazzirün kıraatidir. İbn Abbas bu ayeti okuduğunda: 
"Allah lanet etsin muazzirlere!" demişti. Öyle anlaşılıyor ki, ona göre muazzir: 
"Özrü olmadığı halde özür uyduran kimse" manasına gelmektedir. Gerçek özrü 
otan kimseye ise mazur denir. 

Netice olarak diyebiliriz ki özürünü iyice anlatabilmek için çaba sarfeden kimse 
demektir. Arapların, "Başına gelecek şeylerden seni sakındıran kimse, artık 
mazurdur" ifadesi de böyledir. Bu kıraate göre ayetin manası "Allahu Teâlâ, özrü 
olanlarla, yalan söyleyenleri birbirinden ayırmıştır" şeklinde olur O halde, özür 
beyan edip mazeretlerini ortaya koyan kimseler demek olur. Bunların, Esed ve 
Katafân Kabileleri olduğu ileri sürülmüştür. Zira onlar: "Bizim çoluk çocuğumuz 
var; bizim sıkıntımız var. O halde, savaşa katılmamamız hususunda bize 
müsaade et" demişlerdir. Bunların. Amir İbn Tufeyl'in kavmi olduğu da ileri 
sürülmüştür. Zira onlar: "Şayet biz seninle beraber savaşırsak, Tayy Kabilesi'nin 


bedevileri bize hücum eder" demişlerdi. Bunun üzerine de Allah'ın Resulü, 
onlara izin vermişti. Mücahid'den, bunların, özür beyan eden bir kısım Katafanlı 
olduğu da rivayet edilmiştir. 

Bu kelimeyi, şeddeli olarak şeklinde okuyanlara gelince ki bu, âmmenin 
kıraatidir. Bunun Arapça bakımından iki tür izahı yapılabilir: 

1) Ferrâ, Zeccâc ve İbnu'l-Enbari'nin ileri sürmüş olduğu husus. Buna göre bu 
lafzın aslı, mutezirun'dur. Tâ'nın fethası ayın'a verilip, zel ta'dan ipdal edilip, 
zel'e idğam edilmiştir. Böylece de zel, şeddeli olmuştur. İ'tizar, bazan yalan 
söyleme ile 

de olur. Bu, tıpkı"Onlara döndüğün vakit, size özür beyan ederler" (Tevbe. 94) 
ayetinde olduğu gibidir. Cenâb-ı Hak, bu özür beyan etmenin fasit ve yanlış 
olduğunu, "De ki:"Özür dilemeyin " (Tevte, 94) ifadesiyle beyan 

buyurmuştur. Bazan da doğru olabilir. Bu, Lebid'in tıpkı, "Kim tam bir yıl 
ağlarsa, mazur sayılır" yani, "gerçek bir özür izhar etmiş olur..." sözünde olduğu 
gibidir. 

2) Muazzirün kelimesinin,taksirde bulunmak anlamına gelen ta'zir kelimesinden 
vezninde bir kelime olmasıdır. Nitekim Arapça'da, bir kimse bir şeyde ileri 
gitmeyip, mübalağada bulunmayıp geri durduğunda denilir. Mesela sen, birisini 
bir işte yeterli bulup işte kusur işlediğinde "Falanca, bu işi eksik yaptı" dersin. 
Binâenaleyh, şayet biz bu kelimeyi şeddesiz olarak okursak, o zaman bu kelime 
yalan söyleyenler anlamını ifade eder Ama bu kelimeyi şeddeli okur 
vemu'tezirun anlamına alırsak bu durumda onların bu hususta, doğru olmaları da, 
yalancı olmaları da muhtemel olur. Bazı müfessirler şöyle demişlerdir: Burada 
bahsedilen mu'azzirün kelimesiyle, doğru söyleyenler kastedilmiştir. Bunun 
delili, Cenâb-ı Hakk'ın, onlardan sonra, "Allah 'a ve Resulüne yalan söyleyenler 
de oturup kaldılar" kısmını getirmiş olmasıdır. Binâenaleyh, Cenâb-ı Hak onları, 
yalan söyleyen gruptan ayırınca, bu onların yalancı olmadıklarına delâlet etmiş 
olur. 

Vahidi, Ebü Amr'dan, senediyle beraber şunu rivayet etmiştir: "Ona bu ayet 
sorulduğunda O: "Birtakım kimseler, aslı esası olmayan birtakım mazeretler ileri 
sürmüşlerdi ki,Cenâb-ı Hakk'ın, "özür dermeyân edenler... geldiler" buyruğuyla 
işte bunlar kastedilmiştir. Diğerleri de, hiçbir mazeret ya da, bir mazeret şüphesi 
bulunmaksızın doğrudan doğruya, Allah'a karşı gelerek savaştan geri kalanlardır 
ki, Hak Teâlâ'nın "Allah'a ve Resulüne yalan söyleyenler de oturup kaidı(lar)" 
buyruğuyla da işte bunlar kastedilmiştir." Ebu Aror'ın ileri sürdüğü bu açıklama 
muhtemel olup, ancak ne var ki, birinci görüş daha açıktır. 

Cenâb-ı Hak, "Allah'a ve Resulüne yalan söyleyenler de oturup kaldılar" 


buyurmuştur. Bu ayetle kastedilenler, gelmeyen ve özür de beyan etmeyen 
bedevi münafıklardır. Böylece bu ifadeyle onların, iman iddialarında, Allah ve 
Resülullah'ı yalanladıkları ortaya çıkmıştır. Übeyy, şeddeli olmak üzere, kezzebü 
şeklinde okumuştur. 

Cenâb-ı Hak, "İçlerinde kâfir olanları pek acıklı bir azâb çarpacaktır" 
buyurmuştur. Onların başına gelecek olan bu elim azab, dünyada öldürülmeleri, 
ahirette de, cehennem ateşine duçar olmalarıyla tahakkuk etmiştir. Cenâb-ı Hak, 
"içlerinde" buyurdu; zira O, ilmi ile onların bir kısmının ilerde iman edeceklerini 
ve böylece de bu cezadan kurtulacaklarını biliyordu. İşte bundan dolayı, kısmilik 


(teb'iz) ifade eden min edatını zikretmiştir. 061] 
Savaştan Muaf Olanlar 


"Allah ve Resulü hakkında iyi düşünmeleri şartıyla, ne zayıflara, ne hastalan ne 
de fakirliklerinden dolayı seferde harcayacak şey bulamayanlara bir günar 
yoktur, iyilik edenlere karşı da muahezeye bir yo! yoktur. Allah çok 
bağışlayıcıdır, çok merhametlidir. Bir de şunlara günah yoktur: Kendiieı 
yüklemen için ne zaman sana geldilerse "Size bir binek bulamıyorum" dedir, ve 
harcayacak bir şey bulamadılar da. kederlerinden gözleri paş döke döke 

döndüler " (Tevbe. 91-92). 

Bil ki Allah Teâlâ, özrü bulunmaksızın mazereti varmış zannı uyandıranlar 
hakkındaki tehdidini bildirince, gerçek mazeret sahiplerini de beyân buyurmuş 
ve bunların savaş ve cihâdla ilgili mükellefiyetlerden muaf olduklarını 
açıklamıştır. Bunlar birkaç kısımdır; 

Birinci kısım: İhtiyarlar gibi, sıhhatli fakat bünyesi zayıf olan ve yaratılışça narin 
olanlar. İşte, ayette "duafâ" (zayıflar) kelimesi ile kastedilenler bunlardır. Bunun 
delili Cenâb-ı Hakk'ın 'Ve hastalar" kelimesini buna atfetmiş olmasıdır. Matuf ise 
ma'tüfun aleyhten başkadır. Ayette geçen "duafâ" kelimesini bizim söylediğimiz 
manaya hamletmeyenler, onları hastalardan ayrı saymamışlardır. 

İkinci kısım: Hastalardır. Bu kısma körler, kötürümler, müzmin hastalar girer. 
Yine kendisinde muharebe etmesine mani olan herhangi bir hastalığı bulunanlar 
da bu kısma dahildir. 

Üçüncü kısım: Bunlar da hazırlığı, yiyeceği içeceği ve biniti olmayan 
kimselerdir ve bunlar, harcayacak birşey bulamayan kimselerdir. Çünkü bu gibi 
kimseler, ancak kendi ihtiyaçlarını karşılayabildikleri takdirde savaşa katılmaları 
faydalı olur. Bu kimseler,ya kendi mallarından yahut da başka bir kimsenin 
yardımı ile bu imkânı elde edebilirler. Böylesi bir güç ve imkanı bulamayanlar 


mücahidlere külfet olur, mücahidleri esas maksadlarıyla meşgul olmaktan 
engellerler. 

Cenâb-ı Hak bu üç kısmı zikrettikten sonra, bunlar için "herhangi bir günah 
olmadığını" beyan buyurmuştur ki bundan maksadı, bunların savaşa 
katılmayabileceklerini beyan etmektir. Yoksa bu ayette, onların savaşa 
katılmalarının haram olduğunu gösteren bir ifade yoktur. Çünkü şayet bunlardan 
biri, kendisini o mücahidlere bir yük ve bir külfet kılmama şartıyla, ya onların 
eşyalarını koruyarak yahut da sayılarını çoğaltarak, gücü nisbetinde mücahidlere 
yardım etmek için savaşa katılırsa, bu makbul bir taat ve ibadet olmuş olur. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, bu katılmayabilme hususunda belli bir şart koşmuştur. 
O da,. "Allah ve Resulü hakkında iyi düşünme/eri şartıy/a..." ayetinin ifade ettiği 
husustur. Bu, "Onlar şehirde kaldıkları süre içerisinde asılsız haberler yaymaktan 
ve fitne çıkarmaktan kaçınmaları, ve savaşa katılan mücahidlerin evlerinin 
işlerini görmek, yahut da mücahidlerin evlerine sevindirici haberler ulaştırmaya 
gayret göstererek, onlara bayır ulaştırma hususunda çaba sarfetmeleri şartıyla" 
demektir İşte bütün bunlar, mücahidlere yardım etmek demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, edenlere karşı da muahezeye bir yol yoktur" 
buyurmuştur. Alimier, cihada katılmamaları sebebi ile haklarında bir günah söz 
konusu olmayanların, bu ifâdenin hükmüne girmiş oldukları hususunda ittifak 
etmiş, ama bu tabirin umum ifâde edip etmediği hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Bu cümleden olarak bazıları, lafzın bu manaya tahsis edilmiş olduğunu, çünkü 
ayetin bunlar hakkında nazil olduğunu ileri sürerlerken, bazıları da nazar-ı 
dikkate alınacak şeyin, sebeb-i nüzulün hususiliği değil, lafzın umumiliği 
olacağını söylemişlerdir. 

"Muhsin", "ihsan" fiilini yapan kimsedir. İhsan kapılannın en başta geleni ise, "lâ 
ilahe illallah" sözüdür. Bu kelime-i tevhidi söyleyen ve buna bu şekilde inanan 
herkes "müslümanlar"dan olmuş olur. O halde ayetteki, "Muhsinlere (iyilik 
edenlere) karşı bir yol yoktur" ifadesi, bütün müslümanlara karşı bir yolun 
olmadığını anlatır. Binaenaleyh bu ifâde, umümi olması hasebiyle her 
müslümanın halinde, berâet-i zimmetin asıl olduğunu ve o müslümanın gerek 
malı, gerek nefsi hakkında başkasının bir talebinin bulunmamasını gerektirir. 
Böylece bu, başka bir delil bulunmadığı zaman, kişinin canı hakkında asıl 
olanın, onun öldürülmesinin haram olduğuna; yine ayrı bir delil (dayanak) 
bulunmadığı müddetçe malının alınmasının haram olduğuna; yine ayrı bir delil 
olmadığı müddetçe kişiye herhangi bir mükellefiyetin yönelttlemeyeceğine 
delâlet eder. Böylece bu ayet, işte bu izah ile, berâet-i zimmetin asıl olduğunu 
gösterme hususunda, şerliatta nazar-ı dikkate alınan bir esas olmuş olur. 


Binâenaleyh eğer, hususi bir hâdisede, belli bir hükmün gerekli olduğunu 
gösteren bir nass vârid olursa, o zaman hâss olanı, âmm olana takdim etmek için, 
bu husüsi nass ile hükmederiz. Aksi halde bujıass, berâet-i asliyyenin bulunduğu 
hususunda yeterli olur. 

Kıyası kabul etmeyen âlimler, bu ayette bu hususta istidlal ederek şöyle 
demişlerdir: "Çünkü bu nass, asıl olanın, berâet-i zimmet olup mükellef tutmama 
olduğuna delâlet eder. O halde kıyas, ya zimmetin berâetine, ya zimmetin 
meşguliyetine delâlet eder. Birincisi bâtıldır, çünkü beraet-i zimmet bu nassın 
muktezası ile sabit olunca, artık onu kıyas ile isbât etmek abes olur. İkincisi de 
bâtıldır, çünkü bu takdirde bu kıyas, bu nassın umumiliğini tahsis etmiş olur ki, 
bu caiz değildir. Zira nassın kıyastan daha güçlü olduğu sabittir. İşte bu yolla 
şeriat zabt-u rabt altına alınmış olur, belirlenmiş olur, özetlenmiş olur ve 
nihayetsiz ihtilaf ve karışıklıklardan uzak olmuş olur. Bu böyledir. Çünkü 
padişah bir valisini, bir beldeye idareci olarak gönderdiğinde, ona "Efendi! 
Benim sana ve o memleket halkına teklifim şu şudur" der ve mesela ona yüz 
çeşit teklif vaadinde bulunur, daha sonra da sözüne devamla, "işte bu 
mükellefiyetler dışında, onlar üzerinde hiç kimsenin bir yolu yoktur" dediğinde, 
bu söz padişah tarafından, o halk üzerinde, bahsedilen o yüz çeşit teklif dışında 
herhangi bir yükümlülüğün bulunmadığı hususunda, açık bir ifade olmuş olur. 
Eğer bu padişah, bu yüz şeyin dışında kalan yasakları ayrıntılı bir biçimde, 
açıkça belirtme mükellefiyetini üzerine alsa, bunu yapamaz, bu imkansız olur. 
Çünkü yasaklar sınırsızdır. Aksine o padişahın, yasak koyma hususunda, 
"Zikredip tafsilatta bulunduğum şeyler hariç, hiç kimsenin hiç kimseye karşı bir 
yolu yoktur" demiş olması yeterli olur. İşte burada da böyledir. Allah Teâla, 
"iyilik edenlere karşı bir yo! yoktur" buyurunca bu, hiç kimseye karşı bir yolun 
olmamasını gerektirir. İşte bu sebeple Cenâb-ı Hak, Kur'an-ı Kerim'de bin veya 
daha az veya daha çok mükellefiyetten bahsedince, bu, mükellefiyetin 
bahsedilen o bin şeye münhasır olduğu hususunda açık bir ifade olmuş olur. 
Fakat bunun dışında, Allah'ın mahlükât üzerinde, herhangi bir mükellefiyeti, 
emri ve yasağı yoktur. İşte bu yolla da şeriatın hükümleri güzelce belirlenmiş, 
kolay istifade edilir ve çok yardımlı olmuş olur. Kur'an, bütün mükellefiyet ve 
hükümlerin beyanını tastamam yerine getirmiş, işte o zaman Hak Teâlâ'nın 
"Bugün sizin dininizi kemale erdirdim'"Mâ<öe, 3) ayetinin ifâde ettiği husus 
gerçekleşmiş ve işte o zaman Cenâb-ı Hakk'ın, "insanlara, kendilerine ne 
indirildiğini açıkça anlatasm diye, biz sana Kur'an'ı indirdik" (Hahi, 44)ayetinin 
ifâde ettiği husus tahakkuk etmiş olur. Herhangi bir hüküm hususunda kıyasa 
tutunmaya da kesinlikle ihtiyaç kalmaz." İşte Dâvüd el-İsfehâni (ez-Zâhiri) ve 


arkadaşları gibi, Zahirilerin bu konudaki izahları bundan ibarettir. 

Bil ki Allah Teâlâ ayette zayıfları, hastaları ve fakirleri zikredince, Allah ve 
Resulü hakkında iyi düşünmeleri şartıyla, cihâda katılmamalarının caiz olduğunu 
ve onların muhsinlerden olduğunu, onlara karşı hiç kimsenin bir yolu olmadığını 
beyan buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hak, mazur sayılacak olanların dördüncü kısmını zikrederek "Bir de 
şunlara günah yoktur: Kendilerini yüklemen için ne zaman sana geldilerse, "Size 
bir binek bulamıyorum"dedin ve harcayacak birşey bulamadılar da kederlerinden 
gözleri yaş döke döke döndüler " buyurmuştur. Buna göre şayet, "Bunlar 
ayetteki, "Ne de fakirliklerinden dolayı, seferde harcayacaklarını bulamayanlara 
bir günah yoktur" ifâdesinin hükmüne dâhil değiller midir? Binâenaleyh bunun 
tekrar edilmesinin hikmeti nedir?" denilirse, biz deriz ki: "Harcayacaklarını 
bulamayanlar", nafakalarından başka kendilerinde birşey bulunmayan 
fakirlerdir; ayetin bu son ifâdesinde bahsedilenler ise nafakaya sahip olup da, 
binecek birşey bulamayanlardır. 

Müfessirler bu ayetin sebeb-i nüzulü hususunda şunları söylemişlerdir: 

1) Mücâhid, "Ayette bahsedilenler üç kardeş olup, Mukarrinoğulları Ma'kil, 
Süveyd ve Nu'man'dırlar. Bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den, kendilerini çarıklar 
ve nâlinlerle (yani yaya olarak) savaşa göndermesini istemişler, Hz. Peygamber 
(s.a.s.) de: "S/ze bir binek bulamıyorum" deyince, onlar ağlaya ağlaya gen 
dönmüşlerdi " demiştir. 

2) Hasan el-Basri şöyle demiştir: Bu ayet, Ebü Musa el-Eş'âri ve arkadaşları 
hakkında nazil olmuştur. Bunlar, Hz. Peygamber (s.a.s.)e gelmişler ve 
kendilerini savaşa göndermesini istemişlerdi. Ama Hz. Peygamber (s.a.s.), bu 
isteği öfke ile karşılayarak: "Vallahi ben sizi sevkedemem ve sizi bindirecek 


birşey de bulamıyorum" H62ldedi. Bunun üzerine onlar da ağlayarak gerisin 
geriye dönüp gittiler. Derken Hz. Peygamber (s.a.s.) onları geri çağırdı ve onlara 
en güzel develerden bir zevd (üçten ona kadar sürü) verdi. Bunun üzerine Ebu 
Musa (r.a.), "Sen yemin etmemiş miydin ya Resûlallah?" dedi. Hz. Peygamber 
(s.a.s.) de şöyle buyurdu: "Ama inşaaliah ben, bir yemin edip de. ondan 
daha hayırlısını gördüğümde, o hayırlı olanı yaparım ve yeminime keffaret 


verinm."L163 

3) İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir:"Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den, kendilerine 
bir binek vermesini istemişlerdi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s.), "Size bir 
binek (o bulamıyorum"demişti. Çünkü yolculuk uzjindu. İnsan (böyle 
yolculuklarda) birisi bineceği, diğeri de azığını ve eşyasını yükleyeceği iki 
deveye muhtaçtır." 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Ayetteki tabiri, "Göz,yaş akıtır" sözün gibidir. 
Bu, "O, gözünün yaşını akıtır" ifadesinden daha beliğdir. Çünkü bunda, yaş 
akıtan gözün kendisi kılınmıştır. 


"Mesuliyet ancak o kimseleredir ki zengin oldukları halde senden izin isterler. 
Bunlar geri kalanlarla beraber olmaya nzâ gösterdiler. Allah da kaiblerini 
mühürledi. Artık onlar bilmezler. Onlara döndüğünüz vakit, size özür beyan 
ederler. De ki: "Özür dilemeyin, size katiyyen inanmıyoruz. Allah, bize 
haberlerinizi vermiştir. (Bundan sonraki) hareketinizi de hem Allah, hem de 
Resulü görecektir. En sonunda gizliyi ve aşikârı bilen Allah'a döndürüleceksiniz. 
O size. neler yapıyordunuz, hepsini haber verecektir" (Tövbe. 93-94). 


Bu ayetlerle ilgili birkaç mesele vardır: 1164) 
Harpten Kaçıp Cezayı Hakedenler 


Cenâb-ı Hak, bir önceki ayette "İyilik edenlere (muhsinlere-müslimlere) 
karşı bir yol yoktur" buyurunca, 

"Mesuliyet ancak şöyle şöyle olanlaradır.." buyurmuştur. Sonraki birinci 
ayetteki, "Muhsinlere karşı bir yol, bir 

mes'uliyet yoktur" ifâdesi ile kastedilenin, savaş ve cihad hususunda olduğunu 
ve bu ayette bahsedilen "yol olmayış" hükmünün savaşa has olduğunu 
söyleyenler şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hakk'ın muhsinlere karşı olmadığını 
söylediği o yol, yani mes'uliyet, münafıklar için söz konusu olan mesuliyet olup, 
bu da, cihadla ilgili olan yoldur. Buna göre mana, "Savaşa katılmama hususunda 
senden izin isteyen o zenginler yok mu, Allah'ın (muaheze) yolu onlar üzerine 
gereklidir. Allah'ın onlara, savaşa gitmeleriyle ilgili olan mükellefiyeti, onlara 
yöneltilmiştir ve onların savaşa katılmama hususunda kesinlikle bir mazeretleri 
yoktur" şeklindedir." 

Buna göre şayet, "Ayetteki radü "rıza gösterdiler.." ifâdesinin 1'rabtaki yeri 
nedir?" denilirse, biz deriz ki: "Bu, bir müste'nef cümle olup, sanki "Onlar 
zengin oldukları halde, niçin izin istiyorlar?" denilmiş de, "Onlar alçaklığa, 
düşüklüğe, kadınlar içinde oturup kalmaya razı oldular ve Allah onların 
kaiblerini mühürledi" şeklinde cevap verilmiştir. Yani, "Onların cihaddan nefret 
etmelerinin sebebi, Allah'ın kaiblerini mühürlemiş olmasıdır. İşte bu mühürleme 
yüzünden, onlar cihaddaki dini ve dünyevi faydaların nefer olduğunu 
bilememişlerdir" demektir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Onlara döndüğünüz vakit size özür beyân ederler. De 


ki: "özür dilemeyin, size katiyyen inanmıyoruz" buyurmuştur. Bu, özür beyân 
etmekten men etmenin bir sebebidir. Çünkü özür beyan edenin maksadı, özürünü 
kabul ettirmektir. Binaenaleyh (karşısındaki) topluluğun, kendisinin herhangi bir 
hususta yalan söylediğini bildiğinde, insanın, özür beyan etmeyi bırakması 
gerekir. Ayetteki, "Allah bize haberlerinizi vermiştir" buyruğu onlara 
ınanmamanın ifletidir. Çünkü Cenâb-ı Hak, Resulünü, onların kalblerindeki 
kötülüklere, hilelere ve nifaka muttali kılınca, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in onları, 
ileri sürdükleri bu özürleri hususunda tasdik etmesi imkânsız olur. 

Allah Teâlâ daha sonra ' "Bundan sonraki hareketlerinizi de hem Allah, hem 
Resulü görecektir" buyurmuştur. Bu, "Onlar, bu mazeretlerini ifâde ederken, 
kendiliklerinden peygamberi ve mü'minleri sevdikleri , onlara şefkat duyup, 
yardım etmek istedikleri zannını uyandırıyorlardı. İşte bunun üzerine Cenâb-ı 
Hak, "Bundan sonraki hareketlerinizi de hem Allah, hem Resulü görecektir", 
yani ^llah ve Resulü, zahiren gösterdiğiniz doğruluk ve saflık üzere kalıp 
kalmayacağınızı bilir" 
buyurmuştur. n 

Daha sonra Cenâb-ı Hak En sonunda gizliyi ve aşikârı bilen (Allah'a) 
döndürüleceksiniz" buyurmuştur. Eğer "Allah amelinizi görecek" buyurduğuna 
göre, niçin "Siz O'na döndürüleceksiniz" demeyip, bunun başına sümme edatını 
getirmiştir?" denilirse, biz deriz ki: Allah Teâlâ'yı "gaybın ve aşikârın alimi" diye 
tavsif etmede, O'nun, onların pis batınlarına ve hile ile, yalan ile dopdolu 
kalblerine muttali olduğuna bir delâlet vardır. Bu ifâdede çok şiddetli bir 


korkutma ve onlar için büyük bir sakındırma vardır. 163) 
Münafıkların Yalan Yere Yemin ve Mazeret Beyan Etmeleri 


"Onlara döndüğünüz zaman, kendilerini muaheze etmekten vazgeçmeniz için 
Allah'a yemin ederler. O halde onlardan yüz çevirin. Çünkü onlar murdardır. 
İrtikâb edegeldiklerinin cezası olarak varacakları yer cehennemdir. 
Kendilerinden razı olmanız için size yemin edecekler. Fakat eğer siz onlardan 
razı olursanız, şüphesiz Allah o fâsıklar güruhundan razı olmaz" (Tevbe, 95-96). 
Bil ki Allah Teâlâ, önceki ayette, onların mazeret beyanında bulunduklarını 
nakledince, bu ayette de onların o mazeretlerini, yalan yeminlerle 
kuvvetlendirmek stediklerini belirtmiştir. 

Cenâb-ı Hakk'ın "Onlara döndüğünüz zaman, kendilerini muaheze etmekten 
vazgeçmeniz için Allah a yemin ederler" ifâdesine gelince, bif ki bu söz onların, 
Allah'a yemin ettiklerine delâlet etmekle beraber yeminin konusuna delâlet 


etmiyor. İşte bu sebeple "Onla cihâda çıkamadıklarına dair yemin etmişlerdir" 
denilmiştir. Onlar buna, "Siz onlarda-yüz çeviresiniz, yani vazgeçesiniz ve onları 
kınamaktan geri durasınız diye yemm etmişlerdir" de denilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "O halde onlardan yüz çevirir. buyurmuştur. 

İbn Abbas şöyle demiştir: "Cenâb-ı Hak bu emirle onlarla konuşmanın ve 
selâmı" terkedilmesini kasdetmiştir.." 

Mukâtil şöyle demiştir: "Hz. Peygamber (s.s.s) Medine'ye geldiğinde, "Onlar, 


oturup kalkmayın; onlarla konuşmayın! "[166] buyurdu." 

Ehl-i maâni de şöyle demiştir: "Onlar yakalarının bırakılması manasında yüz 
çevirilmesini istediler de, onlara, buğzedilmeme suretiyle, yüz çevirilme cezası 
verile Daha sonra da, onlardan yüz çevirmenin vâcib olmasının sebebini 
zikrederek "Çünkü onlar murdardır" buyurdu. Bu, "zira onların içlerindeki pislik 
ve necaset, rühan? bir pisliktir, Maddi pisliklerden kaçınıldığına göre, manevi 
pislikler -insana sirayet etmesinden kaçınmak ve insanın tabiatının o tür amelle-e 
meyletmesinden sakınmak için onlardan uzaklaşmak öncelikle gerekli olur" 
demekt.- 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "htikâb edegeldiklerinır cezası olarak varacakları yer 
cehennemdir " buyurmuş olup, bunun manası açıktır 

Cenâb-ı Hak, bu ayette, müsiümanlar kendilerine eziyyetten yüz çevirsinler diye 
onların Allah'a yemin ettiklerini beyân buyurunca, onların müslümanlan razı 
etmek için de yemin ettiklerini açıklamış, daha sonra da, müslümanlan onlardan 
hoşnu" olmaktan nehyederek "Eğer siz onlardan razı olursanız, o şüphesiz 
Allah o fâsıklar güruhundan razı olmaz buyurmuştur. Bu, "Allah onlardan 
hoşnut ve razı olmadığı halde, şayet siz onlarda' razı olursanız, sizin isteğiniz 
Allah'ın isteğine aykırı olmuş olur. Halbuki, bu caiz değildir" demektir. 

Ben diyorum ki, bu manalar önceki ayetlerde de bulunuyordu. Allah bu 
manalar» burada tekrarladı. Öyle sanıyorum ki, önceki ayetler, Medine'deki 
münafıklara; bu ise, bedevi münafıklara ve çöldekilere bir hilâbdır. İster şehirde, 
isterse çölde olsunlar, münafıkların metod ve yolları birbirine yakın olunca, 
şüphesiz ki, onlarla alâkalı olan söz de, birbirine yakın üslup üzere irad 


edilmiştir. H6 
Bedeviler Nifakta Daha İleridir 
"Bedeviler, küfür ve nifak bakımından daha şiddetli; Allah'ın. Resulü üzerine 


indirdiğinin sınırlarını tanımamaya da daha hazırdırlar, Allah, kemâliyle bilendir, 
tam bir hüküm ve hikmet sahibidir. Bedevilerden öyle kimse vardır ki, 


harcayacağını bir angarya sayar ve size belâlar gelmesini bekler durur. O belâlar 
kendi başlarına olsun! Allah hakkıyla işiten, kemâliyle bilendir" (Tevbe. 97-98). 

Bil ki bu ayet, bizim söylediğimiz şu hususun doğruluğuna delâlet etmektedir: 
Allah Teâlâ bu hükümlere tekrar yer vermiştir. Çünkü bu ayetlerle bedevi 
münafıklara hitâb murad edilmiştir. İşte bu sebeple onların küfür ve nifaklarının 
daha şiddetli olup Allah'ın indirdiği hükümlerin hududlarını tanımamaya da daha 


hazır olduklarını beyân buyurmuştur. Bu âyetle ilgili birkaç mesele vardır: [168] 
A'râb İle E'râb Arasındaki Fark 


Dilciler şöyle demektedirler; "Arapça'da, soy bakımından Arap olan bir kimseye, 
denilir ki, bu kelimenin çoğulu, kelimesidir. Bu tıpkı (mecusi) ve (yahudi) 
denilip de, cemilerinde nisbet yâ'sı 

hazfedilerek (mecusiler) ve (yahudiler) denilmesi gibidir. Yine Arapça'da, ister 
Arap ırkından, isterse mevaliden olsun, çölde yaşayan ve yağmurların yağıp otun 
bittiği yerleri araştıran kimseye de, elif ile, Bedevî adam denilip, bunun da 
çoğulu (bedeviler...) kelimeleridir. Bu nedenle, bedeviye, "Ey Arap! (Ey Arabi)" 
denildiğinde sevinir, ama, irken Arap olanlara, "Ey A'rabi!" denildiğindeyse 
kızar. O halde, Arap beldelerine yerleşerek oralarda yaşayanlara Arab; çölde 
yaşayanlara ise "e 
delâlet eder; 


VA 


râb" ismi verilir. Bu ikisinin farklı şeyler olduğuna şunlar da 


a) Hz. Peygamber (s.a.s) "Arapları sevmek imandandır" H69] buyurmuştur. 
Ama, arabileri (bedevileri) Cenâb-ı Hak, bu ayette kınamıştır. 

b) Muhacir ve ensar için, e'râb denilmesi caiz değildir. Zira onlar ancak Arab 
olup, dinin mertebelerinde e'rabilerden Önce gelirler. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s.): "Hiçbir kadın, erkeğe: fâsık. mü'mine: bedevi de muhacire idareci 


yapılmaz "[170] buyurmuştur. 

c) Arapların, Arap olarak isimlendirilmesi şundandır: Çünkü, Hz. İsmail'in 
çocukları "Arebe"de doğup büyümüşlerdir. Arebe ise, Tihâme (Çöl) 
bölgesindendir. Böylece o çocuklar, beldelerine nisbet edilmişlerdir. Arap 
yarımadasında meskûn olan ve onların dillerini konuşanlar da, onlardandır. 
Çünkü bunlar da Hz. İsmail'in çocuklarındandır. 

Yine, Arapların "Arap" adını almalarının sebebinin, onların lisanlarının 
kalblerindeki şeyleri i'râb yani ifade etmesi olduğu da ileri sürülmüştür. 
Arapça'nın, diğer dillerde bulunmayan pekçok fesahat ve akıcılık üslûbu ihtiva 
ettiğinde de şüphe yoktur. 


Hikmet erbabından birinin,yazmış olduğu bir kitapta şöyle dediğini gördüm: 
"Rumların hikmeti beyinlerindedir. Zira onlar, çok acayip terkibler meydana 
getirebilirler. (o Hindlilerin hikmeti (o vehimlerinde, Yunanlıların o hikmetiyse 
kalblerindedir Bu böyledir, zira çok mal elde etmek, akılla alâkalı bir şeydir. 
Arapların hikmeti de, lisanlarındadır. Bu, onların lafızlarının çok tatlı ve 


ibarelerinin de çok çekici olmasındandır." (171) 
Bu Ayette Muayyen Bedeviler Kasdedilmıştir. 


Bazı kimseler şöyle demiştir: Başında elif-lâm bulunan çoğul kelimelerde asıl 
olan, onun daha önce geçmiş belirli bir şeye ait olmasıdır. Binaenaleyh, daha 
önce geçmiş belirli bir şey bulunmazsa, bu kelime zorunlu olarak istiğrak 

manasına hamledilir. Zira, çoğul sigaların manalarının tahakkuk etmesinde, 
üç veya daha fazla miktarın bulunması kâfidir. Elif-lâm, tarif ifâde eder. Öyleyse 
daha önce geçmiş, malum olan bir topluluk bulunursa, bu kelimenin onlara 
hamledilmesi gerekir. Yok eğer bulunmazsa. mücmellikten kaçınmak için, 
istiğrak manasına hamledilmesi gerekir. Bu sabit olunca biz deriz ki: Cenâb-ı 
Hakk'ın el-e'râb kelimesiyle, muayyen bir grup bedevi münafık kastedilmiştir ki 


onlar, Medineli münafıklarla dost idiler. Binaenaleyh, bu lafız onlara aittir. [172] 
Üçüncü Mesele 


Allah Teâlâ, bedevi Araplar hakkında şu iki hükmü vermiştir: Birinci hüküm: 
Onların küfür ve nifak bakımından daha beter olmalarıdır. Bunun 
sebebi şunlardır: 

1) Bedeviler, vahşilere benzerler. 

2) Kuru ve yakıcı havanın onları istilâ etmesi. Bu onların, daha fazla 
şaşırmalarına, (o kibirlenmelerine, (o böbürlenmelerine, obüyülenmelerine ve 
tökezleyip yanılmalarına yol açar. 

3) Onlar, bir idarecinin idaresi, bir terbiyecinin terbiyesi, bir amirin kontrolü ve 
emri altında değillerdi. Bu sebeple, diledikleri gibi yaşıyorlardı. Kim böyle 
olursa, her yönden en büyük fesatçı olur. 

4) Akşam sabah Hz. Peygamber'in va'z-u nasihatini, şifalı açıklamalarını ve 
mükemmel terbiyesini müşahede edip gören kimse, nasıl olur da bu hayırlardan 
etkilenmeyen ve onun bu kutlu haberini duymayan kimseye müsavi olabilir? 

5) Şehirde yaşayanlarla çölde yaşayanlar arasındaki farkı bilmek için dağda 
yetişen yabani meyveleri, bağda-bahçede yetişen meyvelerle mukayese et! 


İkinci hüküm: "Allah'ın, Resulü üzerine indirdiği hükümlerin sınırlarını 
tanımamaya da daha hazırdırlar" ayetinin ifâde ettiği husustur. Ayetteki ecder 
kelimesinin manası, daha müsait,daha lâyık" demektir. Bu ayette, takdiri 
şeklinde olan bir hazf bulunmaktadır, ifâdesinin tefsiri hususunda, 
"mükellefiyetlerin ve hükümlerinin miktarı"; "adi, tevhid, nübüvvet ve meâdın 
delillerinin dereceleri" dir denilmiştir. Allah, "Maklükatın kalbierindekini en iyi 
bilen, farz kıldığı farzlar hakkında da en iyi hükmedendir' buyurmuştur. 

Cenâb-ı Hak "Bedevilerden öyle kimse vardır ki, harcayacağını bir angarya 
sayar.." buyurmuştur. Mağrem, gerâme gibi masdardır. Bunun manası şudur: 
"Bedevi Araplardan, Allah yolunda infâk edilen şeyin bir angarya ve ziyan 
olduğuna inananlar bulunmaktadır. Onun böyle düşünmesinin sebebi şudur: O 
zatın Allah rızası için ve O'nun mükâfaatını beklediği için değil. Sırf 
müslümanların tenkidinden korunup gösteriş yapmak için harcamaktadır. 
Cenâb-ı Hak, 'Ve size, belâlar gelmesini bekler durur" buyurmuştur. Yani, 
"ölümünüzü, öldürülmenizi gözetirler" takdirindedir." Bu, "Hz. Pevaamberin 
ölümü sebebiyle işlerinizin alt üst olmasını ve müşriklerin de size galip 
gelmesini gözetirler" demektir. 

Cenâb-ı Hak sonra, bunu onlara iade ederek, "O belâlar kendi başlarına olsun!" 
buyurmuştur. Dâire kelimesinin tekil bir kelime olması mümkün olduğu gibi, 
bunun sıfât-ı galibe, mevsüfu hazfolan bir sıfat olması da mümkündür. Bu ancak, 
tıpkı bir daire gibi insanı kuşatan ve kendisinden kurtulunması mümkün olmayan 
bir belâ,bir musibet hakkında kullanılır, kelimesi sin harfinin hem ötresi hem de 
fethası ile okunmuştur. Ferrâ, şöyle demektedir: "Bu kelimeyi, sin'in fethasıyla 
okumak daha uygundur. Zira, bu senin (kötü olmak) şeklindeki sözünün bir 
masdandır. Sin harfini ötre ile okuyan, bu kelimeyi isim kabul etmiştir. Bu da 
tıpkı senin: "Belâ ve azâb dairesi, onların üzerine olsun" demen gibidir. Ne 
"Senin baban kötü bir adam değildi.," (Meryem. 28) ve de, "Kötü zanda bul 
ondunuz" (Fetih, 12) ayetlerinde sini damme okumak caiz değildir. Aksi halde 
ayetin takdiri "Senin baban, azâb olan bir adam değildir" ve "azâb zanda 
bulundunuz" şeklinde olurdu. Bunun böyle olmayacağı malâmdur." 

Ahfeş ve Ebu Ubeyd şöyle demişlerdir: "Kim sini fetha ile okursa, bu tıpkı senin 
şeklindeki sözün gibi olur. Daha sonra da, başına da elif lâm getirilerek "kötü 
adam" denilir" Bu hususta Ahfeş şu beyti nakletmiştir: 

"Sen, bir gün sahibinin (arkadaşının) üzerinde bir kan gördüğünde hemen kanın 
üzerine atılan kötü bir kurt gibisin." 

Sin'i ötre ile okuyanlar ise, sözüyle, zarar vermeyi, şerri, belâyı ve kötülüğü 
murad etmişlerdir. Buna göre sanki, "Hezimet ve belâ dairesi onların başına 


olsun. Bu, onların başına insin!" denilmek istenmiştir. 

Ebu Ali el-Farisi de şöyle demiştir: "Şayet daire kelimesi, sev' veya sü 
kelimelerine muzaf kılınmazsa, bundan (doğrudan doğruya) kötülük manası 
murad edilir. Zira "Zamanın belâ ve musibeti" tabiri ancak, kötülük hakkında 
kullanılır." 

Bunun iyice kavradığında biz diyoruz ki: Buna göre mana, "Belâ ve hüzün, onlar 
üzerinde dönüp dolaşsın. Onlar, Muhammed (s.a.s) ve O'nun dini hususunda, 
ancak kendilerini üzen şeyi görsünler" şeklinde olur. 

Daha sonra Cenab-ı Hak, buyurmuştur. Yani, "Allah onların sözlerini bihakkın, 


niyyetlerini de bihakkın bilendir" demektir. H73] 
Makbul ve Salih Bedeviler 


"Bedevilerden öyle adam da vardır ki Allah'a ve ahiret gününe inanır, infak 
edecey 1 Allah yanında yakınlıklara ve Peygamberin dualarına vesile edinir. 
Haberiniz olsun ki bu. onlar için gerçek bir yakınlıktır. Allah, onları rahmetine 
koyacaktır. Şüphesiz ki Allah çok affeden, çok merhametli olandır" (Tevbe. 99). 
Bil ki Allah Teâlâ, bedeviler içinde Allah yolundaki infakını, bir angarya kabul 
edenler olduğunu beyan edince, yine onların içinde iman etmiş, salih ve Allah 
yolundaki intakını, Allah'a yakınlık vesilesi kabul eden mücahid kimseler 
bulunduğunu da beyân buyurmuştur. 

Bil ki Allah Teâlâ bu iki grubu, şu iki vasıfla nitelemiştir: 

a) Onun, Allah'a ve ahiret gününe iman etmiş olması. Bu tabirin gayesi, bütün 
tâatlerde önce mutlaka iman asimin bulunmasına dikkat çekmektir. Bu, cihâdda 
da böyledir. 

b) Onun, yaptığı intakını, Allah'a ve Resulün dualarına yakınlaşma vesilesi 
bilmesidir. 

Bu ifâde hakkında iki bahis bulunmaktadır: 

1) Zeccâc kelimesinde, râ'nın ötresi ile kurubat; fethası ile karubat ve sükünu ile 
kurbât şeklinde olmak üzere, üç vechin caiz olduğunu" söylemiştir. 

2) Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Kurubât kelimesi, 1*ui (edinir) fiilinin ikinci 
mefulüdür. Buna göre mana, "Onun infakı, Allah'a yakınlığın ve Resulünün 
dualarının meydana gelmesi içindir; çünkü Resul, tasadduk edenlere hayır ve 
bereket duaları edip, onlar için mağfiret talebinde bulunur" şeklinde olur. Bu Hz. 
Peygamber'in tıpkı "Allah'ım, sen Ebu Evfâ'nm. aile ve çoluk çocuğuna rahmet 
et!" demesi gibidir." Cenâb-ı Hak da, "Onlara duâ ef.r(Tevbe103) buyurmuştur. 
Binâenaleyh, o kimsenin infak ettiği şeyler, Allah'a yaklaşma ve Resulünün 


dualarının meydana gelme vesilesi olunca, "O, infak ettiği şeylere, Allah'a 
yakınlık ve Resulünün duğfarına bir vesile edindi" denilmiştir. 

Cenâb-ı Hak da, "Haberiniz olsun ki bu, onlar için gerçek bir yakınlıktır" 
buyurmuştur. Bu ifâde, Allah tarafından, tasaddukta bulunan kimse için, 
infâkının Allah'a yakınlaşma ve Peygamberinin dualarına vesile olduğuna dair 
inancı konusunda bir şehâdettir. Cenâb-ı Hak bu şehâdetini, hem harf-i tenbih 
olan (dikkat edin, iyi bilin) edatı, hem de tahkik harfi olan edatı ilete'kid 
etmiştir. 

Daha sonra bu tekidi iyice arttırarak "Allah onları rahmetine koyacaktır" 
buyurmuştur, 

Biz, sin harfinin, te'kidi iyice arttırdığını söylemiştik. Daha sonra da Cenâb-ı 
Hak, buyurmuştur. Yani "Allah onların günahlarını bağışlayan, onları böylesi 
tâatlere muvaffak kıldığı için de, onlara merhamet edendir" demektir. Nafi. râ'nın 
dammesi ile kurubetun şeklinde okumuştur ki, aslolan budur. Daha sonra bu 
kelime tıpkı kutb (kitaplar); rusl (peygamberler) ve tunb (uzun ip) 
kelimelerinde olduğu gibi, tahfifle okunmuştur. Bu kelimelerde de aslolan ötre 


ile okunmaktır. Bu harfleri sükunla okumak, tahfif ile okumak demektir. (174) 
"Sabikün" (Öncüler) 


"islam'da birinci dereceyi kazanan, muhacirler ve ensâr ile, onlara güzellikle tâbi 
olanlardır. Allah onlardan razı olmuştur, onlar da Allah'dan razi olmuşlardır. 
Allah bunlar için, kendileri, içinde ebedi kalıcılar olmak üzere altlarından 
ırmaklar akan cennetler hazırladı, işte bu, en büyük bahtiyarlıktır"(Tevbe, 100). 
Bil ki Allah Teâlâ, infak ettikleri şeyleri Allah'a yaklaşma ve Resulünün duasına 
bir vesile bilen bedevi Arapların faziletlerini ve onlar için hazırlamış olduğu 
mükâfaatı zikredince onların makam ve mevkilerinden daha yüce makamlar 
bulunduğunu söylemiştir ki, bunlar da birinci dereceyi kazananların 
mertebeleridir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 175) 
Birinci Mesele 


Alimler, muhacir ve ensardan br ncı dereceyi kazananların kimler olduğu 
hususunda ihtilâf etmişler ve bu hususta birkaç görüş beyân etmişlerdir: 

a) İbn Abbas (r.a), bunların her iki kıbleye dönerek namaz kılan ve Bedir'e 
iştirak edenler olduğunu söylerken; Şa'bi'den bunların Bey'atu'r'rıdvân'da 


bulunanlar olduğu nakledilmiştir. Bana göre bu hususta doğru olanın, bunların, 
hicret ve yardım etme hususunda birinci dereceyi almış ofan kimseler olmasıdır. 
Bunun böyle olduğuna şu delâlet etmektedir: Cenâb-ı Hak, bunları "öncüler" 
diye nitelemiş, ama onların hangi hususta ilk ve birinciler olduğunu beyân 
etmemiştir Böylece lafız, mücmel olarak gelmiştir. Ancak ne var ki Cenâb-ı Hak 
onları muhacir ve ensâr olmakla vasfetmiştir. Binâenaleyh bu lafzı onları 
muhacir ve ensâr kılan manasına hamletmek gerekir ki, bu da onların hicret edip, 
yardımda bulunmalarıdır. Binâenaleyh, bundan muradın, lafzın mücmelliğini 
gidermek için, hicret ve yardımda birinci dereceyi işgal eden olması gerekir. 
Hicretin nefislere güç gelen ve tabiatlara da ters düşen bir iş olması sebebiyle 
hicret hususunda yarışmak büyük bir tâattır. Binaenaleyh, buna kim önce 
koşarsa, bu taât hususunda, başkalarına önder olmuş olur ve bu aynı zamanda da 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in kalbini takviye etmiş ve O'nun gönlündeki yalnızlık 
duygusunu silip yok etmeye bir sebep olmuş olur, Yardım etme hususundaki 
yarışma da böyledir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye geldiğinde, şüphe 
yok ki O'na yardım ve hizmet hususunda yarışanlar, "Bunu. önce ben yapayım" 
diyenler, büyük bir makama nail olmuşlardır. İşte bütün bu sebeplerden dolayı 
ayetteki bu tabirden muradın, "hicrette birinci dereceyi işgal edenler" olması 
gerekir. 

Bu sabit olunca biz diyoruz ki: İnsanlar içinde hicrete ilk koşan, Hz. Ebu 
Bekir'dir; çünkü Ebu Bekir, Hz. Peygamber'in hizmetinde ve O'nun, her yerde, 
her zaman arkadaşı idi. Binâenaleyh, onun bu makamdan alacağı hisse ve pay, 
başkalarının-kinden daha yücedir. Ali İbn Ebi Talib, her ne kadar ilk hicret 
edenler arasında ise de, ne var ki o, ancak Hz. Peygamber (s.a.s)'in hicretinden 
sonra hicret edebilmiştir. Hz. Ali'nin, Hz. Peygamber'in işlerinden dolayı 
Mekke'de kaldığında şüphe yoktur. Ancak ne var ki, hicrete ilk koşma sıfatı, fiili 
Ebu Bekir için tahakkuk etmiştir. Şu halde Ebu Bekir'in bu faziletten alacağı pay, 
daha fazla olmuş olur. Bunun böyle olduğu sabit olunca, Hz. Ebu Bekir, Allah'ın 
kendisinden, kendisinin de Allah'dan razt olmuş olduğuna hükmedilen bir zât 
olmuş olur ki, bu da üstünlük derecelerinin en üstündedir. Bunun böyle olduğu 
da sabit olunca, O'nun. Allah'ın Resulünden sonra hak imam, halife olması 
gerekir. Çünkü, şayet Ebu Bekir'in imamlığı ve halifeliği bâtıt olmuş olsaydı, o 
zaman Ebu Bekir, laneti ve gazab olunmayı hak etmiş olurdu ki, bu da, böylesi 
bir üstünlük ve ta'zimin bulunması ile bağdaşmaz. Böylece bu ayet, Hz. Ebü 
Bekir ve Hz. Ömer (r.a.)'in üstünlüğüne ve halife olmalarının muteber ve yerinde 
olduğuna en açık bir biçimde delâlet eden delillerden olmuş olur. 

Buna göre şayet: "Ayetin bu ifâdesinden, muhacir ve ensârdan, İslâm'a ilk 


girenlerin murad edilmiş olması niçin mümkün olmasın? Çünkü bunlar iman 
etmişlerdir. Gerek Mekke'deki, gerekse Medine'deki müslümanların sayısı az idi, 
aynı zamanda da güçsüz, zayıf idiler. Böylece İslâm, bunlar sebebiyle 
kuvvetlenmiş, müslümanların sayısı da, bunların müslüman olması sebebiyle 
çoğalmış; onların müslümanlığı sebebiyle Hz, Peygamberin kalbi güçlenip 
kuvvetlenmiş ve başkaları da onları görüp örnek almış; onları kendilerine önder 
edinmişlerdir. Binâenaleyh, onların bu husustaki durumları, güzel bir çığır 
açanın durumu gibidir. Böylece o yoldan elde edilecek mükâfaat ve o yola göre 
amel edenlerin mükâfaatı Kıyamete kadar, aynı zamanda bu kimseye de yazılır. 
Sonra biz diyoruz ki: Farzet ki Ebu Bekir, muhacirlerin ilki olması sebebiyle bu 
ayetin hükmüne dahil olmuş olsun. Ancak ne var ki siz onun bu hal üzere devam 
ettiğini neye dayanarak söyleyebitiyorsunuz? Onun bu halini değiştirdiği ve 
halifeliğe yönelmesi sebebiyle, bu üstünlüğün kendisinden silinip gittiğinin 
söylenilmesi niçin caiz olmasın?" denilirse, bunun birincisine şu şekilde cevap 
verebiliriz: 

Ayetteki sabikün (öncüler) lafzını, zaman itibariyle öne geçenler manasına 
hamletmek, hakkında deli! bulunmayan bir iddiadır. Çünkü ayette geçen sabikün 
lafzı, mutlak bir ifadedir. Binâenaleyh bunu, müddet bakımından öncelik 
manasına hamletmek, diğer hususlardaki öncelik manasına hamletmekten daha 
gerekli değildir. Halbuki biz bunu, hicret hususundaki öncelik anlamına almanın 
daha uygun olduğunu beyân etmiştik. Bu soruyu soranın, "Bundan maksadın, 
müslüman olmadaki öncelik olması mümkün değil midir!" şeklindeki sorusuna 
da şöyle cevap veriyoruz. 

Biz deriz ki: Hicretteki öncelik, müslüman olmadaki önceliği de içine alır. 
Halbuki müslüman olmadaki öncelik, hicret hususundaki önceliği içine almaz. O 
halde, bu lafzı, hicretteki öncelik anlamına hamletmek evlâ olur. Farzet ki biz, bu 
lafzı, imandaki öncelik manasına alalım. Ancak ne var ki Sabiküne'l-evvelün 
kelimesi çoğul bir ifâdedir. Binâenaleyh bu kelimeleri bir cemâat ve topluluk 
anlamına hamletmek gerekir. Böyle olunca da, bu ifâdenin içine, hem Hz. Ali 
(r.a.), hem de başkaları girmiş olur. Farzedelim ki alimler, Hz. Ebu Bekir'in mi, 
Hz. Ali'nin mi daha önce iman ettiği hususunda ihtilâf etmiş olsunlar. Ancak ne 
var ki onlar, Hz. Ebu Bekir'in ilk dereceyi alanlardan olduğu hususunda ittifak 
etmişlerdir. Hadisciler de, erkeklerden ilk önce müslüman olanların Hz. Ebu 
Bekir, kadınlardan Hz. Hatice, çocuklardan Hz. Ali, kölelerden de Zeyd İbn 
Sabit olduğu hususunda ittifak etmişlerdir. Böyle olması halinde de, Ebu Bekir, 
birinci dereceyi alanlardan olmuş olur.Hem biz, ilk önce iman etmenin, ancak 
kendisiyle Hz. Peygamber'in kalbinin kuvvet kazanması ve başkalarına da önder 


ve örnek, "muktedâ bih" olması açısından büyük fazilet ve üstünlüğü 
gerektirdiğini beyan etmiştik. Böylesi bir mana, Hz. Ebu Bekir'de daha ileri 
derecededir. Zira, Hz. Ebu Bekir müslüman olduğunda yaşı ilerlemiş ve 
insanlarca da tanınan bir kimse idi. Kendisine de bu hususta, Sahabe (r.a.)'nin 
önde gelenlerinden bir grup uymuştur. Zira, Hz. Ebu Bekir müslüman olunca, 
Talha, Zübeyir ve Osman İbn Affan'a gittiği, onlara İslam'ı arzettiği, birkaç gün 
sonra onları Hz. Peygambere getirdiği ve onların da Hz. Peygamberin huzurunda 
müslüman oldukları nakledilmiştir. Böylece, Hz. Ebu Bekir'in İslâm'a girmesi 
sebebiyle İslâm'a kuvvet katıldığı ve Hz. Ebu Bekir'in, başkalarına bir örnek 
olduğu ortaya çıkmış olur. Halbuki bütün bu hususlar Hz. Ali (r.a.) için söz 
konusu değildir. Çünkü Hz. Ali o zamanlar küçük yaştaydı ve evin içinde 
dolaşan bir çocuk gibiydi. Onun o vakitte müslüman olmasıyla, İslâm'ul 
kuvvetinde bir artış olmamıştı ve o zaman, başkalarına da bir örnek olamamıştı. 
Böylece Cenâb-ı Hakk'ın "Birinci dereceyi kazanan muhacirler ve ensâr..." 
buyruğunda işaret edilen önderin Hz. Ebu Bekir'den başkası olmadığı sabit 
olmuş olur. 

Ama, bu soruyu soranın, "Siz niçin Ebu Bekir'in, imamete yönelmesinden sonra 
da bu hal üzere kaldığını söyleyebiliyorsunuz?" şeklindeki sözüne gelince; biz 
diyoruz ki: 

Cenâb-ı Hakk'ın, "Allah onlardan razı olmuştur. Onlar da Allah'dan razı 
olmuşlardır" buyruğu bütün halleri ve zamanlan içine alan bir ifâdedir. Bunun 
böyle olduğunun delili, her vaktin ve her durumun, bu ifadeden istisna edilebilip 
de, "Allah, onlardan imamet talep etme zamanı hariç," razı olmuştur" 
denilebilmesidir. Halbuki istisnanın gereği, istisna yapılmadığı zaman, istisnanın 
hükmüne dahil olan şeyleri, hükümden çıkarıp atmaktır, Veyahut biz şöyle 
diyoruz: "Biz, Allah Teâlâ'nın, onları, "birinci dereceyi işgal eden muhacirler.." 
diye vasfetmiş olduğunu beyân etmiştik. Bu da bundan muradın, onların, hicret 
hususunda birinciler olmasını iktizâ eder. 

Sonra Cenab-ı Hak onlan bu vasıfla niteleyince, onlar için tazim ihtiva eden bir 
ifadeye yer vermiştir ki bu da O'nun: "Allah onlardan razı olmuştur. Onlar da 
Allah'dan razı olmuşlardır" sözüdür. Hicret hususundaki öncelik, tazim edip 
saygı duymanın uygun ve münasip bir vasfıdır. Halbuki hükmün, kendisine 
münasib bir vasfın peşinden zikredilmesi, o hükmün o vasfa bağlandığını 
gösterir. Binâenaleyh bu, Cenâb-ı Hakk'm: "Allah onlardan razı olmuştur, onlar 
da Allah'dan razı olmuşlardır" ifadesinden hasıl olan tazim ve saygının, onların 
hicret hususunda en önde bulunmuş olmalarına bağlanmış olduğuna delâlet eder. 
İllet bulunduğu sürece, illete bağlı olan (ma'lül)ün de o illete terettüp edip bağlı 


olması gerekir. Onların, hicret hususunda birinciler olması, onların bütün 
ömürleri boyunca, devam eden bir vasıftır. Binâenaleyh bu ndvan-ı ilahinin de 
onların yaşadıkları süre içinde bulunması gerekir. Veyahut da biz şöyle diyoruz: 
Cenâb-ı Hak "Allah bunlar için, altlanndan ırmaklar akan cennetler hazırladı" 
buyurmuştur. Bu da, Allah Teâlâ'nın, o cennetleri onlar için hazırlayıp onlara 
tayin etmiş olmasını iktiza eder. 

İşte Cenâb-ı Hakk'ın böyle yapması da, onları cennete layık kılan sıfat üzere 
bulunmalarını gerektirir. 

Hiç kimse şöyle diyemez: "Bu ifadeyle "Allah o cennetleri onlara, onlar iman 
sıfatı üzere kalmaları halinde hazırlamıştır" manası kastedilmiştir." Zira, biz 
diyoruz ki bu, aşırı bir takdir yapmak olup, bu da zahirin hilafına bir durumdur. 
Hem böyle olması halinde, haklarında böyles> bir medıh zikredilenlerle diğer 
kimseler arasında bir fark kalmaz. Çünkü Allah, iman etmeleri halinde, Firavun, 
Hâman, Ebü Cehil ve Ebu Leheb için de. "alilanndan nehirler akan cennetler 
hazırlamış olur. Halbuki Cenâb-ı Hakk'ın bu sözü, büyük bir medh ve 
mükemmel bir övgü, sena sadedinde söylediği malumdur. Binâenaleyh bunu, 
onların ileri sürdükleri manaya hamletmek, bu medh ve övgünün batıl olmasını 
gerektirir. Böylece bu soru sakıt olur. Bu ayetin, Hz. Ebu Bekir (r.a)'in faziletine 
ve onun imametinin (devlet reisliğinin) kesinlikle doğru olduğuna delâlet eden 


bir ayet ofduğu ortaya çıkmış olur. [176] 
Bu Övgu Butun Sahabeye Şamil midir? 


Alimler, bu ayetteki medhin bütün sahabeyi içine alıp almadığı hususunda ihtilaf 
etmişlerdir. Bu cümleden olarakbazıları bu ayetin, sadece hicret ve yardımda 
birinci 

dereceyi alanlara şamil olduğumu söylemişlerdir. Bu görüşe göre bu ayet, sadece 
sahabenin ileri gelenlerini içine almış olur. Çünkü min edatı teb'îz (kısmîlik) 
ifade eder. Bazı âlimler de: "Hayır, bu ifade bütün sahabeye şamildir. Çünkü 
sahabenin hepsi, diğer müslümanlara nazaran "birinciler (sabikûnfolarak tavsif 
edilmişlerdir. Ayetteki "Muhacirlerden ve ensardan" ifadesinin başındaki edatı, 
"teb'iz" için değil, aksine tebyin içindir. Buna göre bunun manası, "Muhacir ve 
ensâr olarak tavsif edilen sabikün (öncüler)..." şeklindedir. Bu tıpkı, "O halde 
murdar putlardan kaçınınız" (Hacc, 30) ayetinde olduğu gibidir. Alimlerin çoğu 
bu görüşü benimsemişlerdir. 

Humeyd b. Ziyâd'ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Bir gün Muhammed b. Ka'b 
el-Kurazi'ye, aralarında çıkmış olan fitneyi (kargaşayı) kastederek, 


"Resülullah'ın ashabının aralarında meydana gelen şey hususundaki durumlarını 
bana söyle" dedim. Bunun üzerine o da bana: "Allah Teâlâ onların hepsini 
bağışlamıştır. Onların iyj davrananlarına da, kötü davranmış olanlarına da 
cenneti vâcib (kesin) kıldığını Kur'an'ında bildirmiştir" dedi. Ben ona, "Allah, 
Kur'an'ın neresinde, onlara cenneti vacib kıldığını belirtiyor?" dediğimde de, o: 
"Sübhanallah! Sen, Cenâb-ı Hakk'ın, "islam'da birinci dereceyi kazanan, 
muhacirler ve ensar ile, onlara güzellikle tabi olanlardır. Allah onlardan razı 
olmuştur. Onlarda Allah'dan razı olmuşlardır. Allah bunlar için -kendileri, içinde 
ebedi kalıcı olmak üzere- altlarından ırmaklar akan cennetler hazırladı, işte bu en 
büyük bahtiyarlıktır" ayetini okumaz mısın? Allah, peygamberin bütün ashabına 
bu ayette cenneti ve rıdvanını (rızasını) vâcib kılmış, onlara tabi olanlara da, 
onlara şart koştuğu şey” şart koşmuştur" dedi. Ben. "O şar! nedir?" deyince de o, 
"Tabiine, onlara aTicide (ibadetle) ihsan ile tâbi olmalarını şart koşmuştur ki bu 
da, tabiinin, sahabe-ı kiramın iyi islerinde onlara uyup, başka hususlarda onlara 
uymamalarıdır" dedi. Şöyle de denilebilir: Bundan murad, tabiinin (sahabeye 
uyanların), onlara söz hususunda güzeiükle tâbi olmalarıdır Bu da o tabiinin 
ashab hakkında kötü söz söylememeleri ve onları, yaptıklar' bazı şey:eK 
hususunda ta'n etmeye (tenkide) yönelmemeleridir. Humeyd b. Ziyâd: "Ben o 


anda sanki bu ayeti hiç okumamışım gibi hissettim" dedi. u77 
Üçüncü Mesele 


Rivayet olunduğuna göre, Hz. Ömer b. el-Hattâb (r.a) ayetini okuyor ve "ensâr" 
kelimesini merfü kılarak "sabikün" kelimesi Lzenne atfediyor, ifadesinin 
başınaakı vâvı hazfederek bunL, "ensar' kelimesinin sıfatı kabul ediyordu. (Bu. 
"En öne geçen muhacirler ve onlara güzelce tâbi olan ensar" manasında olmuş 
olur.) Yine rivayet olunduğuna göre, Hz. Ömer (r.a) (bir gün) bu ayeti bu şekilde 
okuyordu.Ubeyyb. Ka'b(r.a): "Allah'a yemin ederim ki, sen Baki semtinde 


karazl!78] satmakla meşgul olurken, Hz. Peygamberden ayrılmayan bana, 
Resuiullah böyle yani (Mushaf-ı Şerifteki gibi) şeklinde okutmuştu!' dedi. Hz. 
Ömer (r.a) de: "Doğru söyledin. Çünkü sız bulundunuz, biz ise bulunamadık. Siz 
öbür işleri bırakıp Resulün yânında oldunuz. biz ise başka şeylerle meşgul olduk. 
Yemin olsun ki ıstesen, "Biz, muhacirleri şöyle barındırdık, onlara şöyle yardım 
ettik, şunu yaptık, bunu yaptık" da diyebilirsin?" dedi. 

Rivayet olunduğuna göre bu münazara (konuşma). Hz. Ömer ile Zeyd b. Sabit 
(r.a) arasında geçmis,ti. Zeyd, Übeyy b. Ka'b'ı delil olarak ileri sürmüştü. 

Bu iki kıraat arasındaki fark şudur: Hz. Ömer'in kıraatine göre. ayetteki 


"İslam'da birinci dereceyi kazananlar..." ifadesindeki övgü ve ta'zim, muhacirlere 
has olup. ensar bu "ta'zinrTde onlarla ortak olmamış olur. Böylece de muhacirine 
daha fazla paye ve övgü gerekmiş olur. Allah en iyi bilendir. 

Rivayet olunduğuna göre Übeyy (r.a), meşhur olan kıraatin doğruluğuna Enfa! 
suresinin sonundaki "Henüz iman etmiş ve hicret etmiş o/ân/ar..." (Enfai, 75) 
ayeti ile istidlal etmiştir: "Cenab-ı Hak bu ayeti, bundan önceki ayette muhacir 
ve ensardan bahsettikten sonra getirmiştir."demiştir 

Yine Übeyy (r.a), Haşr suresinin "Bunların arkalarından gelenler..." (Haşc 10) 
ve "Onlardan, henüz kendilerine katılıp erişmemiş bulunan diğerleri... "(Cuma. 


3) ayetleri ile istidlal etmiştir. 721 
Dördüncü Mesele 


Ayetteki, "sabikün" kelimesi merfü ve mubteda; "Allah onlardan razı olmuştur" 
kısmı da, onun haberidir. 

Bu, "Allah onlardan, amelleri ve taatlannın çokluğu sebebi ile razı olmuştur 
Onlar da. Allah'ın kendilerine, gerek dini, gerek dünyevi hususlarda yağmur gibi 
bol bol verdiği yüce nimetlerinden ötürü, Allah'dan razı olmuşlardır" demektir. 
Mekkelüerin mushafında şeklinde yazılmıştır ki bu, İbn Kesir'in kıraatidir. Diğer 


mushaflarda ıse.min olmaksızın ; şeklinde yazılmıştır. (180) 


Beşinci Mesele 


Cenab-ı Hak "Onlara, güzelce tabi olanlar." buyurmuştur. Atâ, İbn Abbas (r.a)'ın 
şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Cenab-ı Hak bu ifade ilie, o tâbi olanların, 
muhacir ve ensarı, cennetle ve rahmetle yâd ettiklerini, onlar için dua ettiklerini 
ve onların iyiliklerini sayıp döktüklerini anlatmıştır." Bir başka rivayette de, bu 
ifadeye, "Onlara, dinleri hususunda Kıyamete kadar güzel bir şekilde tabi 
olanlar..." manası verilmiştir. Bil ki bu ayet. onlara (yani sahabeye) tâbi 
olanların. rıza-yı ilâhiye ve mükafaata hak kazanmalarının, onların sahabeye 
güzellikle tâbi olmaları şartına bağlı olduğunu gösterir. Biz ayette geçen "ihsan" 
(güzellik) lafzını, "onlar hakkında güzel sözler söylemek" manasında tefsir ettik. 
Bir şarta bağlı olan hüküm, o şart bulunmadığı zaman, bulunamaz. Binâenaleyh 
muhacir ve ensar hakkında güzel söz söylemeyenlerin Allah'ın rıdvânına 
(rızasına) müstehak olmamaları ve bu yüzden mükafaata erenlerden olmamaları 
gerekir. Çünkü dindarlar, Resülullah'ın ashabına saygıda ellerinden geleni 
yapmışlar, onlar hakkında dillerini tutmuşlar ve onları, onlara yakışmayan 


şeylerle yâd etmemişlerdir. H81] 
Nifakta Uzmanlaşanlar 


"Çevrenizdeki bedevilerden ve Medine ahâlisinden birtakım münafıklar vardır ki 
onlar nifak üzerinde idman yapmışlardır. Sen bunları bilmezsin. Onları biz bilir: 

Biz onları iki. kere. azaba uğratacağız. Sonra da onlar daha büyük bir azaba 
döndürüleceklerdir" (Tevbe. 101) 

Bil ki Allah Teâlâ, Medineli münafıkların hallerini açıkladı. Daha sonra da 
bedevilerin yani çöl Araplannın münafıklarından bahsetti. Bunun peşisıra da: 
bedevi Araplar içinde, mü'min, sâlih ve ihlasiı kimselerin de bulunduğunu 
bildirdi. Daha sonra da mü'minlerin ileri gelenlerini ve bunların, birinci dereceyi 
kazanmış olan muhacirler ile ensar olduğunu beyân buyurdu. Bu ayette ise,"Siz 
onların böyle olduklarını bilmeseniz dahi, Medine'nin etrafında münafık sıfatına 
sahip bazı kimselerin bulunduğunu haber vererek, "Çevrenizdeki bedevilerden... 
birtakım münafıklar vardır" buyurmuştur Bunlar Cüheyne, Eşlem, Eşca' ve Gıfâr 
kabileleri olup, Medine'nin etrafında yerleşmiş vaziyette idiler. 

Hak Teâlâ'nın "Ve Medine ahalisinden birtakım münafıklar vardır ki onlar nifak 
üzerinde idman yapmışlardır" ifadesi ile ilgili iki bahis vardır: 

1) Birinci bahis: Zeccâc şöyle demiştir: "Bu ifadede bir takdim-tehir söz konusu 
olup, ayetin takdiri "Çevrenizdeki bedevilerden ve Medine ahalisinden birtakım 


münafıklar vardır. Onlar nifak üzerinde idman yapmışlardır" şeklindedir." 

2) İbnü'l-Enbari "Bu ayetin takdirinin, "Ve Medine ehlinden de, nifak üzerine 
idman yapmış olanlar vardır" şeklinde olabileceğini ve min edatı delâlet ettiği 
için, bu men kelimesinin mahzüf olduğunu, bunun, tıpkı "Bizim herbirimiz için 
belli bir makam vardır" (Saffat, 1ı«) ayetinde olduğu gibi olduğunu ve bu ayetin 


takdirinde olduğunu" söylemiştir. 1182) 
Mürüd Kelimesinin İzahı 


İkinci bahis: Arapça'da, biri azıp serkeşlik ettiğinde, denilir. İnsan ve cin 
şeytanlarına da "merid" (azgın) denilir, Yine birisi azıp, haddi aştığında, (O, bize 
karşı haddi aştı) denilir, İbnü'l-Arâbi şöyle demiştir: Merad kelimesi, çokça kibir 
gösterip günah işlemek manasınadır. Ayetteki, tabiri de bu manadadır. 
"Mürüd'lun aslı, yumuşak olup, sert olmamaktır. (Uzun ve pürüzsüz köşk) ve 
(Tüysüz çocuk) ifadeleri de bu köktendir. Mirdâ' kelimesi, üzerine birşey 
bitmeyen tepe manastndadır. Bu/ sanki başkasının sözünü kabul etmeyen ve ona 
iltifat etmeyen (değer vermeyen) birisinin, kendisinde hiçbir değişiklik 
olmaksızın, olduğu gibi, asıl hali üzere kalan şey gibi olmasıdır. İşte melâse 
(pürüzsüzlük, yumuşaklık) budur. Lafzın asıl manasının bu olduğunu iyice 
kavradığında biz deriz ki: "Ayetteki tabirinin manası, "Onlar bu nifak üzere uzun 
müddet kaldılar, ona devam ettiler ve ondan dönmediler" şeklinde olur. 

Allah Teâlâ daha sonra "Sen bunları bilmezsin. Onları biz biliriz" buyurmuştur. 
Bu tıpkı "Siz onları bilmezsiniz. Allah onları bilir" (Enfai, eo) ayeti gibidir. Bu, 
"Onlar nifak sanatında alıştırma yaptılar. Böylece nifak hususunda ustalaştılar ve 
senin zekân, anlayışın ve kavrayışın kuvvetli olmasına rağmen, onlar, senin 
kendilerinin münafık olduğunu kestiremeyeceğin bir seviyeye vardılar" 


demektir, H83] 
Münafıkların Çekeceği İki Nevi Azap 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Biz onları iki kere azaba uğratacağız" buyurmuştur. 
Alimler bu ifadedeki "iki kere"nin ne demek olduğu hususunda pek çok izahlar 
yapmışlardır: 

Birinci izah: İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Cenab-ı Hak bununla, onların 
dünyada iken hastalanmalarını ve ahirette iken çekecekleri azabı kastetmiştir, 
Çünkü mü'minin hastalığı, günahlarının affolunmasına vesile olur. Kâfirin 
hastalığ ise, inkârının ve nankörlüğünün artmasına sebeb olur." 


İkinci izah: Süddi, Enes b. Mâlik (r.a)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s.) bir cuma günü hutbe okurken, "Ey falanca çık. çünkü sen 
münafıksın. Ey falanca, çık! Çünkü sen de münafıksın" dedi ve bu şekilde 
Mescidden bazı kimseleri çıkardı ve onları rezil-rüsvay etti. İşte bu iki azabtan 
biri budur, biri de kabir azabıdır." 

Üçüncü izah: Mücahid şöyle demiştir: "Bu azaplar, dünyada iken öldürülmeleri 
ve esir edilmeleri, bundan sonra da kabirde azab edilmeleridir." 

Dördüncü izah: Katâde şöyle demiştir: "Bu iki azab, çıban ile kabir azabıdır. 
Çünkü Peygamber (s.a.s) Huzeyfe (r.a)'ye oniki münafığı gizlice bildirip şöyle 
demiştir: "Cenâb-ı Hak onların akısını, herbirini yakalayan ve göğsünde çıkan 
ateşli bir çıbana mübtela eder. Altısı da (mütâd) ölümle ölürler," 

Beşinci izah: Hasan el-Basri: "Bu iki azabın biri, onların mallarından zekat 
almak, diğeri ise kabir azabıdır" demiştir. 

Altıncı izah: Muhammed b. İshak şöyle der: "Bunlar, o münafıkların içine dolan 
İslâm'a karşı öfkelen ve gönülsüz olarak girmeleri ile kabirde görecekleri 
azablandır." 

Yedinci izah: Bu iki azabtan birisi, meleklerin onların yüzlerine ve arkalarına 
vurmalarıdır. Diğeri ise öldükten sonra dirilirken boğazlarına ateşten bir halkanın 
geçirilmesidir. 

En uygun olan görüş, şunu söylemektir: Hayat, üç türlüdür: Dünya hayatı, kabir 
hayatı ve Kıyamet hayatı, Binaenaleyh Cenâb-ı Allah'ın bu ifadesinden murad, 
her türlüsü ile dünya azabı ve kabir azabıdır. 

Ayetteki, "Sonra da onlar daha büyük bir azaba döndürüleceklerdir" ifadesi ile 
de, onların üçüncü hayatta, yani Kıyamet hayatında görecekleri azab 
kastedilmiştir. 

Cenâb-ı Allah ayetin sonunda. "Sonra da onlar daha büyük bir azaba 
döndürüleceklerdir" buyurmuştur. Bu. "Onlar, ebedi ve devamlı olan bir azaba 


duçar kılınacaklardır" demektir. [184] 
Nifaktan Dönenler 


“Onlardan diğer bir kısmı da günahlarını itiraf ettiler. Onlar iyi ameli, başka kötü 
amel ile karıştırmışlardır. Olur ki Allah onların tevbelerini kabul eder. Çünkü 
Allah gafur ve rahimdir. Onların mallarından sadaka al ki bununla kendilerini 
temizleyesin ve tezkiye edesin. Onlar için dua et. Çünkü senin duan onlar için 
bir sükûnettir. Allah semi ve alimdir" (Tevbe. 102-103) 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: u85] 


Birinci Mesele 


Ayetteki, "Onlardan diğer bir kısmı da günahlarını itiraf ettiler" buyruğu 
hususunda iki görüş vardır: 

1) Bunlar, nifaklarından tevbe edip dönen bir grup münafıktır. 

2) Bunlar, kâfir ve münafık oldukları için değil, tembel oldukları için Tebük 
seferine katılmayan bir kısım müslümanlar olup, yaptıklarına pişman olarak 
tevbe etmişlerdir. 

Birinci görüşü benimseyenler, görüşlerine şöyle delil getirmişlerdir: "Ayetteki 
âherun 'Ve diğer bir kısmı" kelimesi, "Çevrenizdeki bedevilerden.-, birtakım 
münafıklar vardır" (Tevbe, 101) kelimesine atıftır. Atıf, ortak kılma zannı 
uyandırır. Fakat Allah bunları tevbe etmeye nuvaffak kıldı ve bunlar tevbe edip 
(nifaktan) döndüler. Cenâb-ı Allah birinci grubun nifakta idmanlı olup o hususta 
ileri gittiklerini belirtince; bu grubun da tevbe ettiklerini ve nifaktan tamamen 


çıktıklarını bildirmiştir. [186] 
Tebük Seferine Katılmadıklarına Pişman Olanlar 


Rivayet olunduğuna göre bu ayette bahsedilenler üç kişi olup. Ebu Lübâbe 
Mervan b. Abdilmunzir, Evs b. Sa'iebe ve Vedi'a b. Hizam idi. Bunların on kişi 
oldukları da söylenmiştir. Onlardan yedisi, savaşa katılmayanlarla ilgili olarak 

inen ayetler kendilerine ulaşınca, kendilerini bağladılar. Kendilerinin helak 
olmuş olduklarına kesin olarak inandılar ve kendilerini mescidin direklerine 
bağladılar. Hz. Muhammed (s a.s) savaştan dönüp, mescide girdi ve iki rekat 
namaz kıldı. O, hep böyle yapardı. Hz. Peygamber (s.a.s) seferden dönüp onları 
bağlı olarak görünce, onlara bunun sebebini sordu. Onlar, Allah'ın Resülu 
kendilerini çözmedikçe, kendi kendilerini çözmemeye yemin ettiklerini 
söylediler. Hz. Peygamber (s.as) de, "Bu hususta bana emir verilmediği 
müddetçe. yemin ederim ki sizleri çözmeyeceğim" buyurdu. Bu ayet inince, 
onları çözdü ve affetti. Bunun üzerine onlar, "Ya Resülallah, iste mallarımız. Biz. 
onlar yüzünden senden geri kaldık. Binâenaleyh onları tasadduk et ve bizi 
temizle" dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Ben sizin mallarınızdan birşey 
almakla emroiunmadım" deyince, "Onların mallarından sadaka al. " ayeti nazil 


oldu. H871 


Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ. "Onlar günâhların) itiraf ettiler" buyurmuştur. Dil âlimleri şöyle 
derler: "İtiraf, birşeyi bilerek ve mahiyetini anlayarak kabul etmek demektir." 
Buna göre ayet, "Onlar günahlarını anladılar ve kabul ettiler" manasındadır. 
Burada bir incelik vardır: Sanki şöyle denilmektedir: "Onlar, savaşa katılmamış 
olmaları hususunda, diğerleri gibi aslı esası olmayan mazeretler ileri sürmediler. 
Ama yaptıklarının çok kötü olduğunu anlayıp kabul ettiler, pişmanlıklarını 


ortaya koydular ve bundan ötürü de, kendilerini kınadılar." 1188) 
İtiraf Tevbe Sayılır mı? 


jJmdi eğer: 'Günahı kabul ve itiraf etmek, tevbe sayılır mı. sayılmaz mı?" 
denilirse, biz deriz ki: "Günahı sadece itiraf etmek tevbe olmaz. Ama buna 
ilaveten, eskiden yaptığına pişman olup, aynı şeyi ileride de yapmamaya 
azmeder ve pişmanlık da o şeyin Allah tarafından yasaklanmış olmasından 
dolayı olursa, işte bunların toplamı tevbe olur. Fakat delil, ayette bahsedilenlerin 
tevbe ettiklerini göstermektedir. Bu delil de. ayetteki "Olur ki Allah onların 
tevbelerini kabul eder" ifadesidir. Müfessirler Cenâb-ı Allah tarafından 
kullanılan (olur ki. belki) kelimesinin, kesinlik ifade ettiğini söylemişlerdir. 

Daha sonra Cenâb-ı Allah "Onlar iyi ameli, başka kötü amel ile 
karıştırmışlardır" buyurur. Bu ifade ile ilgili iki bahis vardır: 

Birinci bahis: Ayetin bu ifadesi hakkında şu izahlar yapılmıştır: 

1) Ayette bahsedilen "sâlih (iyi) amel", günahı itiraf etmek, ona pişman olup 
tevbe etmektir: "kötü (amel)" ise. savaşa katılmamadır. 

2) "Salih amel", onların. Hz. Peygmber(s.a.s) ile birlikte, önceki savaşlara çıkmış 
olmaları; "kötü (amel)" ise. Tebük savaşına katılmamış olmalarıdır. 

3) Ayet, müslümanlar hakkındadır. Binâenaleyh iyi amel. müslümanlardan sâdır 
olan iyi amellere yönelmeleridir. 

İkinci bahis: Birisi şöyle diyebilir: Ayette iyi ve kötü amellerden herbiri 
"karıştırılmış" olarak tavsif edilmiştir. Öyleyse bunların karıştırıldığı sey nedir" 
Cevap: Karıştırma, mutlak manada bir araya getirmek, toplamak demektir. Senin 
"onu karıştırdım" şeklindeki sözün ancak, iki şeyden herbirinin diğerine karışıp 
herbirinin bu karışma sebebi ile asıl özelliklerini kaybettikleri durumlarda doğru 
ve yerinde söylenmiş olur. Bu tıpkı "suyu süt ile karıştırdım" demen gibidir. 
Halbuki ayete uygun olan "karıştırma" ise. mutlak manada toplama, birlikte 
yapmadır. Çünkü amel-i salih ile kötü amel yapıldığında, bunlardan herbiri. 
bizim görüşümüze göre. olduğu gibi kalır. Çünkü bize göre, amellerin boşa 


gitmesi meselesi yanlıştır. Taat. medhi ve mükafaatı, masiyet (günah) ise zemmi 
ve cezayı gerektırici olarak kalırlar. O haldeayetteki, "Onlar iyi bir ameli, başka 
bir körü ile karıştırmışlardır" ifadesinde, amellerin boşa gitmediğine ve 
herbirinin, birbirine tesir etmeksizin, oldukları gibi kaldıklarına bir dikkat çekme 
vardır. Amellerin boşa gitmediğine. Allah Teâlâ'nın bu ayette, amel-i salih ile 
kötü ameli, "karıştırma" sıfatı ile nitelemesi de delâlet eder Çünkü birbirine 
kansan iki şeyin, karıştıkları zaman mutlaka kalmaları (yok olmamaları) gerekir. 
Zira "karışma", karışanların hepsinin sıfatıdır. Mevsuf olmaksızın, bir sıfatın 
bulunması imkansızdır. Binâenaleyh bu, o iki çeşit amelin, karışma esnasında 


yok olmadıklarına delâlet eder. [89] 
Allah Hakkında Asâ (Olur ki) Tabirinin İzahı 


Daha sonra Cenâb-ı Allah ,Olur ki Allah onların tevbelerini kabul eder" 
buyurmuştur, Bu ifade ile ilgili olarak da birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Burada şöyle bir soru akla gelmektedir: "Asâ (otur ki, belki) 
kelimesinde bir ihtimal manası vardır. Halbuki ihtimali bilme Allah hakkında 
imkansızdır." Bu soruya birkaç şekilde cevap verilir: 

Birinci izah: Müfessirler, Atlah Teâlâ'nın kendisi için kullandığı asâ kelimesinin 
kesinlik ifade ettiğini söylemişlerdir. Bunun delili "Belki Allah, fethi müyesser 
kılacak"(makjs. 52»ayetidir. Cenâb-ı Hak böyle buyurmuş ve bunu bu şekilde 
yapmıştır. 

Bu hususta sözün özü şudur: Kur'an-ı Kerim, insanların (Arapların), konuşma 
örfüne göre inmiştir. Mesela büyük bir padişahtan, bir muhtaç birşey istediğinde, 
padişah ona, hiç kimsenin-kendisine herhangi bir şeyi mecbur edemeyeceğine ve 
onu hiçbirşeyle mükellef tutamayacağına, aksine her yaptığını, bir lütuf olarak 
ve üstünlüğünden dolay* yaptığına dikkat çekmek için. asâ ve lealte (umulur ki, 
olur ki. belki) kelimelerini Kullanarak, bir ümid verme yoluyla cevap verir. 
Bundan dolayı o padişah, o kimsenin ihtiyacına cevap vereceğini kesin olarak 
göstermekle birlikte. işte bu incelikten dolayı, asâ (belki) kelimesini kullanır. 
İkinci izah: Bunu kullanmaktan maksad, mükellefin b'r korku ve ümid arasında 
olması gerektiğini göstermektir. Çünkü Allah Teâlâ'nm. söylediği bu şeyi 
yapmaması ve İhmal etmesi düşünülemez. 

İkinci bahis: Alimlerimiz, ayetteki "Olur ki Allah oniarın tevbelerini kabul eder" 
ifadesinin, tevbenin de. ancak Allah'ın yaratmasıyla meydana geldiği hususunda 
açık bir delif olduğunu söylemişlerdir. Akıl da buna delâlet etmektedir: Çünkü 
tevbede asıl olan. pişmanlıktır. Pişmanlık ise (sırf) kulun ihtiyarı ile meydana 


gelmez. Zira bir şeyi yapmayı veya yapmamayı irade etmek eğer kulun kendi 
fiili olursa, kul o fiilini meydana geTırme hususunda, başka bir iradeye muhtaç 
olur. Hem sonra insan bazan, belli bir şeyi yapmaya çok istekli olur. ama sonra 
aynı şeyi yaptığından ötürü pişman olur. Binâenaleyh o bunu yapmayı çok 
istediği sırada, onun bu isteğini kalbinden söküp atmak mümkün değildir. Bu 
isteği pişmanlığa dönüştüğünde de, yine o pişmanlığı kalbinden söküp atmak da 
mümkün olmaz. Binâenaleyh bu durum, kulun ne bir pişmanlığı ne de bir arzuyu 
kendi kendine meydana getirmeye kadir olmadığına delâlet eder. 

Mu tezıle ayetteki, ifadesini, "Allah onların tevbesini kabul eder" manasında 
almışlardır. Mu'tezile'ye şöyle cevap veririz: "Sözün zahirini bırakmak (mecazi 
manasına dönmek), ancak sözü zahiri manasına hamletmenin imkansızlığı delil 
ile sabit olduğu zaman makul ve yerinde olur. Halbuki burada, akli delil, ayetin 
lafzının ancak zahiri manasına hamletmenin mümkün olduğunu göstermektedir. 
Binaenaleyh ayeti tevil etmek (ona mecazi mana vermek), artık nasıl makul 
olabilir? 

Üçüncü bahis: Hak Teâlâ'nm "Olur ki Allah onların tevbelerini kabul eder" 
buyruğu, bu tevbenin ileride meydana geleceğini gösterir. O'nun "Onlardan diğer 
bir kısmı da günahlarını itiraf ettiler" buyruğu ise, bu itirafın geçmişte olduğuna, 
yapılmış bulunduğuna delâlet eder. Buda, "itirafın" bizzat "tevbe" olmayıp, 
aksine onun bir başlangıcı olduğuna ve tevbenin ancak bu girişten sonra 


olacağına delâlet eder. [190] 
Zekât Ruhu Temizler 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Onların mallarından sadaka al ki bununla kendilerini 
temizlemesin ve tezkiye edesin" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele 


vardır: H91] 


Birinci Mesele 


Alimler, bu tabirden maksadın ne olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir Bu 
cümleden olarak 

1) Bazıları, bu tabirin, tevbe eden o kimselerle ilgili olduğunu söylemişlerdir 
Zira onlar mallarını, sadaka için getirmişlerdi. Cenab-ı Allah da o malların 
alınmasını vacıb kılmıştı ve bu. onlar için tıpkı bir keffaret gibi olsun diye, 
tevbelerinin mükemmel olması hususunda, esas kabul edilmiştir. Bu. Hasan el- 
Basri'nin görüşüdür O şöyle demiştir: "Bu ayetle, farz sadakalar (yani zekat) 


murad edilmemiştir. Bu, onlardan sâdır olan günahın keffaretinin sadakasıdır." 

2) Onlara zekat farzdır. Binâenaleyh onlar savaşa katılmamış olmalarından 
dolayı tevbe edip güzelce müslüman olup zekatlarını da verince. Cenâb-ı 
Hak peygamberine, onlardan zekatlarını almasını emretmiştir. 

3) Ayetteki bu cümle, yeni başlayan (müstakil) bir cümle olup, zenginlerden 
zekat almanın farziyyetini ifade eder. Fukahanın çoğu bu ayeti, zekatın 
farziyyetıne delil getirip, "zekat temizleyicidir" dedikleri zaman, bu görüş 
üzeredirler. 

Birinci görüşte olanlar, görüşlerinin doğruluğuna şu şekilde delil getirmişlerdir: 
"Ayetler arasında mutlak münasebet bulunması gerekir. Fakat biz bu ayeti, 
muhtevadan bağımsız olarak zekatı farz kılan ayet kabul edersek, onun ne 
öncesi. ne de sonrası ile ilgisi kalır ve dolayısı ile, araya girmiş yabancı bir 
cümle haline gelir. Bu ise, Allah'ın kelâmı için uygun düşmez." Fakat "Bu ayet 
ile farz olan zekâtın alınması kastedilmiştir" diyenler ise şöyle demişlerdir: 
"Böyle dedjğimizde de. ayetler arasında bir ilgi ve münasebet olur. Çünkü onlar. 
Tebük savaşına katılmamış olduklarından ötürü pişmanlıklarını ve tevbelerini 
ortaya koyup, bu katılmamanın sebebinin, mallarını çok sevmeleri ve onları 
infaktan son derece sakınmaları olduğunu ikrar ettikleri zaman, onlara sanki 
şöyle denilmiştir: "Farz olan zekatınızı verip, ve bunu yaparken bir sıkıntı ve 
zorlanma hissetmemeniz halinde, ancak o tevbe ve pişmanlık iddianızdaki 
doğruluğunuz ortaya çıkmış olur. Çünkü iddia ancak, gereği yapıldığı zaman 
isbatlanmış olur. İnsanın ancak imtihan ile değerli mi değersiz mi olduğu 
meydana çıkar. Şu halde, onlar zekatlarını, içlerinden gelerek verirlerse, onların 
o tevbe ve pişmanlıkta samimi oldukları ortaya çıkar. Aksi halde, işte bu yol ile 
yalancı ve sahtekâr oldukları anlaşılır. Fakat ne var ki bu ayeti, ayetler arasındaki 
ilgi ve münasebet salim olarak kalması ile birlikte, "farzdan zekatı verme" 
manasına almak daha evlâdır, Hak Teâlâ'nın, "Bununla kendilerini temizlemesin 
ve tezkiye edesin" buyruğu da bununla farz olan zekatların murad edildiğine 
delâlet etmektedir Buna göre bu ifade, "Sen onları, farz zekatlarını alarak 
günahlarından temizlersin" manasında olur. Halbuki bu söz, ancak, "O sadaka 
alınmaz ise, onlar için bir günah söz konusu olur" dediğimiz takdirde geçerli 
olabilir. Bu da ancak, farz olan zekatın verilmemesi halinde söz konusudur. 
Birinci görüşü savunanlar şöyle demişlerdir: Hz, Peygamber (s.a.s), o tevbe 
edenleri affedip onları salıverdiğinde onlar, "Ya Resulallah, işte bizi seninle 
beraber sefere çıkmaktan alıkoyan mallarımız! O halde onları, bizim namımıza 
tasadduk et, bizi temizle ve bizim için mağfiret talebinde bulun" dediler. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber de, "Ben, mallarınızdan herhangi bir şey almakla 


emrolunmadım" dediğinde Allah Teâlâ işte bu ayetleri gönderdi. Bunun üzerine 
Allanın Resulü de, onların mallarının üçte birini alıp, üçte ikisini bıraktı. Zira 
Cenâb-ı Hak, "Onlarm mallarından sadaka al..."buyurmuş, "mallarını al" 
dememiştir. Min edatı, ba'ziyyet ifade eder. 

Bil ki bu rivayet, bizim tercih ettiğimiz görüşe mani değildir. Onlara sanki, "Siz, 
farz olmayan sadakaları vermeye razı olduğunuza göre, farz olan zekatları haydi 
haydi verirsiniz " denilmek istenmiştir. 

Bu Ayetten Çıkarılan Zekatla Bu ayet, zekâtın pekçok hükmüne delâlet eder: 


Birinci hüküm: Sadaka Vasıfları H22] 
Belli Bir Sadakadır İlgili Hükümler 


Cenab-ı Hakk'ın, "Onların mallarından al..." buyruğu, alınan miktarın, malın 
tamamı değil, bir kısmı olduğuna 

delalet eder. Zira, o kısmın miktarı da burada açıkça zikredilmemiştir. Aksine 
burada zikredilen, sadece "sadaka" kelimesidir. Buradaki "sadaka" lafzıyla 
nekire, belirsizlik manasının kastedilmediği ve böylece de, tek bir buğday tanesi 
veya altının çok küçük ve önemsiz miktardaki bir parçası gibi son derece az olan 
herhangi bir cüzün, kısmın alınmasının yeterli olmayacağı malumdur. 
Binaenaleyh bununla, onlarca, niteliği, keyfiyyeti ve miktarı bilinen bir 
sadakanın kasdedilmiş olması gerekir ki, Cenab-ı Hakk'ın, "Onların mallarından 
sadaka al,." buyruğu, o malum ve belirli sadakayı almak ile ilgili bir emir olsun 
ve böylece de ayetteki mücmellik kalkmış olsun. O sadakanın, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in vasfedip keyfiyyetini beyan ettiği "sadaka"dan başka bir sadaka 
olmadığı malumdur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in, niteliklerini belirlemiş olduğu 
sadaka ise şudur: Yirmibeş devede bir "bint-i mehâd" (gebe deve); otuzaltı 
devede bir "bint-i lübüd" (iyice tüylenmiş deve) alınmasını, ve devenin zekâtıyla 
ilgili diğer mertebelerdeki hükümleri emretmiş olmasıdır. O halde Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Onların mallarından sadaka al" emri, o hususi şeylerin ve o hususi 
"ayn"ların alınmasıyla ilgili bir emir olmuş olur. Ayetin zahiri vücüb ifade eder. 
Bu halde bu ayet, o malların alınmasının farz olduğuna delâlet eder. Bu da 
Şafii'nin görüşü istikametinde, malın kıymetini ödemenin yeterli olmayacağına 


delâiet eder, H23] 
Mal, Kişinin Kendi Malı Olmalıdır 


İkinci hüküm: Cenab-ı Hakk'ın, "mallarından sadaka al" emri, malın, onların 


kendi malı olmasını gerektirir. Durum böyle olduğuna göre fakir, "nisâb" 
hususunda, mal sahibine ortak olmaz. Bu durumda da zekâtın zimmete taalluk 
etmesi, onun "nisâb" miktarı ile kesinlikle herhangi bir alâkasının bulunmaması 
gerekir. Bunun böyle olduğu sabit olunca biz. deriz ki, bir kimse zekât verme 
hususunda ihmalkâr davransa; derken "nisâb" miktarı helak olsa, onun zekâtı 
sakıt olmaz. Aksine zekât hakkı, olduğu gibi devam etmektedir. Binâenaleyh, o 
farziyyetin nisâb miktarının helak olmasından sonra da, olduğu gibi kalması 
gerekir. İşte-bu Şafii (r.h.)'nin görüşüdür. 

Üçüncü hüküm: Bu umüm olan ifâdenin zahiri, "medyun" (borçlu olan)ın 
mallarıyla, tazminat mallarından da zekâtın alınması gerektiğini ifade eder ki bu 


durum açıktır. [194] 
Zekât, Baliğ Olana Farzdır 


Dördüncü hüküm: Ayetin zahiri, zekâtın ancak, günahlardan bir temizleyici 
olmak üzere farz kılındığına delâlet eder. Binâenaleyh zekât ancak, günahlardan 
temizleyici olduğu yerlerde farz olur. Zekâtın günahlardan temizleyici olması 
ise, ancak günahların bulunmasının mümkün olduğu yerlerde tahakkuk eder. O 
halde bu ancak, buluğa ermiş, reşid kimse hakkında düşünülebilir. Binâenaleyh 
zekâtın farz olması, Ebu Hanife (r.h)'nin de dediği gibi, ancak baliğ olan kişi için 
söz konusudur. Ancak ne var ki Şafii (r.h.), Ebu Hanife'nin bu görüşüne cevap 
vererek şöyle der: Ayet, onların mallarından sadaka alınmasına delâlet eder. 
Onların mallarından sadaka almak ise, onların mallarının temizleyici olmasını 
gerektirir. O halde, daha niçin siz, çocuğun ve delinin mallarından zekât almanın 
temizleyici olduğunu söylediniz? Zira belirli bir sebebin bulunmayışından, 


hükmün de, mutlak olarak, bulunmaması gerekmez. (195) 
Sadakanın Temizlenmesi 


Cenab-ı Hakk'ın "Bununla kendilerini temizlemesin" ifadesi hakkında birkaç 
söz vardır: 

1) Ayetin takdiri manası, "Ey Muhammed, onların mallarından sadaka al. Zira 
sen onları (böylece) temizlemiş olursufi" şeklindedir. 

2) Bu tabirin, sadakayla ilgili bir tabir olmasıdır. Buna göre ayetin manası, "Sen 
onların mallarından onları temizleyen bir sadaka al" şeklinde olur. "Sadaka, 
insanların kiridir" şeklinde (hadisler) varid olduğu için, sadakaya temizleyicilik 
vasfını vermek güzel ve yerinde olur. Binâenaleyh, sen sadakayı aldığında, o 


kirler savuşmuş, gitmiş olur. O halde bu kirlerin bertaraf olması, temizleme 
yerine geçmiş olur. Allah en iyisini bilendir. 

Bu görüşe göre, bizim, Cenâb-ı Hakk'ın ffff^j "ve tezkiye edesin" ifadesinin, 
birinci ifade ile ilgi ve alâkası bulunmadığını ve takdirin, "Ey Muhammed, 
onların mallarından, kendilerini temizleyen sadakayı, o sadakayı al ve sen o 
sadaka ile, onları temizle" şeklinde olması gerektiğini söylememiz gerekir. 

3) kelimelerindeki tâ harfinin, muhatab zamiri kabul edilmesidir. Buna göre 
mana, "Ey zekat alan! Sen, onlardan zekât almakla onları temizliyor ve o zekât 


vasıtasıyla da onları tezkiye ediyorsun" şeklinde olur. 190) 
Dördüncü Mesele 


Keşşaf sahibi şöyfe demektedir: "Bu ifade, yine. temizlemek Oo manasında 
olmak üzere, ifâl babından 

tüthiruhum ve emrin cevâbı ve meczüm olmak üzere de. tuthirhum şeklinde 
okunurken; ji-^/Jî kelimesi sadece yâ'nın bulunmamasıyla meczum olmaksızın 
okunur." 

Cenâb-ı Hak, sonra, "ve onları tezkiye edesin" buyurmuştur. Bil ki, "onları 
tezkiye edesin" tabiri ifadesine atfedilince aralarında bir başkalık ve farklılığın 
bulunması gerekir. İşte bu sebeple tezkiye, "tathir"in ileri derecesidir denildiği 
gibi; "tezkiye"nin büyütme ve arttırma manasına geldiği de ileri sürülmüştür. 
Buna göre mana, "Allah Teâlâ zekât miktarınca, (malda) meydana gelen 
noksanlığı, o malın artıp çoğalmasına sebep kılmıştır" şeklinde olur. Bu iki tabire 
şöyle bir mana da verilmiştir; "Sadaka, onları, günah ve ma'siyet pisliğinden 
temizler. Hz. Peygamber de, onlar o malları çıkarıp fakirlere verdiğinde, onları 


tezkiye eder, şanlarını yüceltir ve onları medh u sena eder." n97] 
Hz. Peygamberin Mü'minler Hakkında Duası 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, "Onlar İçin dua et. Çünkü senin duan onlar için bir 


sükünettir" buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: (193) 
Birinci Mesele 


Hamza, Kisai ve Asım'ın ravisi Hafs, vâvsız ve tâ'nın fethasıyla müfred olarak 
salâteke şeklinde okumuşlardır ki, 


bununla cins manası murad edilmiştir. Bunlar Hüd süresindeki kelimesini 
de vâvsız ve müfred olarak salâtüke okumuşlardır (Hüd, 87). Diğer kıraat 
imamları da hem buradaki, hem de Hüd süresindeki kelimeyi vâv ile çoğul 
olarak salavâtuke şeklinde okumuşlardır. 

Ebu Ubeyde şöyle demiştir: Birinci okuyuş, daha üstündür. Zira salât lafzı birden 
fazla ve daha çok namaza delalet eder. Baksana, Cenâb-ı Hak "Namazı kılınız" 
(Bakara, no> buyurmuştur. Salavât kelimesi cem-i ktllettir. Nitekim sen, "üç 
vakit namaz, beş vakit namaz..." dersin. 

Ebu Hatim şöyle demektedir: "Bu, yanlıştır. Çünkü salâvat kalıbı, kıllet ifade 
etmez. Zira Allah Teâlâ, "Allah'ın kelimeleri tükenmez" (Lukman. 27) 
buyurmuş, ama azlık manasını murad etmemiştir. Yine Allah, (Sebe.37)ve 


(Ahzâb, 35) buyurmuş, ama kıllet manasını kasdetmemiştir. 199) 
İkinci Mesele 


Hz. Ebu Bekr'in hilafeti zamanında, zekât vermeyenler, bu ayetle istidlal ederek 
şöyle demişlerdir: "Allah Teâlâ, 

peygamberine, onlardan zekâtlarını almasını emretmiş, sonra da peygamberine, 
onlara dua etmesini emrederek, onun duasının, onlar için bir sükünet ve itminan 
kaynağı olduğunu beyan etmiştir. Binâenaleyh, zekâtın farziyyeti, böylesi bir 
sükünetin bulunmasına bağlanmıştır. Hz. Peygamber'in dışındakilerin, bu 
sükünet ve itminanın meydana gelmesinde onun yerini tutamayacaktan 
malümdur. Binâenaleyh, zekâtın, Hz. Peygamber'in dışında herhangi bir kimseye 
verilmemesi gerekir." Bil ki bu görüş tutarsızcfir. Çünkü, diğer ayetler zekatın, 
ancak, fakirin ihtiyacını gidermek için farz kılınmış olduğuna delâlet eder. Bu 
tıpkı, (Tevbe, 60) ve 'Onların mallarında sâilin ve yoksulun da bir hakkı vardır" 


(Zanyat t9) ayetlerinde olduğu gibidir. L200] 
Salât Kelimesinin Manası Hakkında 


Arapça'da "salât" lafzının aslında dua etmek anlamına geldiğinde şüphe yoktur. 
Mesela biz, "Falanca, falancaya dua etti" dediğimizde bu cümle, asıl manası 
itibariyle, dua manasını ifade eder. Ama bu cümle, (Arapların) örfüne göre, o 
kimsenin o kimseye, "Allah'ım, ona merhamet et!" demiş olduğunu ifade eder. 
İşte bundan dolayı, müfessirler bu tabirin manası "hakkında ihtilaf etmişlerdir. 
Bu cümleden olarak İbn Ab bas (r.a.)'ın, "Bunun manası, "onlara dua et" 
şeklindedir" dediği rivayet edilmiştir. (Bu sebeple) Şafii (r.h) şöyle demiştir: 


"İmamın, (halifentn.zekât memurunun) zekât alırken zekât veren kimseye dua 
etmesi ve "Allah verdiğin bu şeyden dolayı senin ecrini versin; vermeyip geriye 
bıraktıklarını da mübarek kılarak arıtırsın" demesi sünnettir!' Diğer alimler ise 
bunun manasının zekat alan kimsenin zekat verene, "Allah'ım, falancaya 
merhamet et!" şeklinde demesi olduğunu söylemişler ve Hz. Peygamber 
(s.a.s)'den, Ebu Evfa'nın ailesi, zekâtlarını kendisine getirip verince, O'nun 
"Allah'fm, Ebu Evfâ'nın ailesine merhamet et" dediğini nakletmişlerdir. 

Kâdi, tef si rinde; Ka'bi'nin Tefsir'inde şöyle dediğini nakletmiştir: "Hz. Ali, Hz. 
Ömer (r.a) ölüp de üzeri örtüldüğünde, ona "Sana, salât ve selam olsun!" dedi. 
Bazı alimler bunu kabul etmeyerek, İbn Abbas (r.a)'ın, "Hz. Peygamber (s.a.s) 
hariç, hiç kimsenin hiç kimse hakkında bu ifadeyi kullanması doğru olmaz" 


dediğini nakletmişferdir. [201] 
Dördüncü Mesele 


Alimlerimiz, Hz. Peygamber (s.a.s) hariç, hiç kimse hakkında ve ifadelerinin 
kullanılamıyacağını söylemişlerdir. Şiiler ise, bu tabirleri Hz. Ali ve onun 
çocukları hakkında kullanarak, buna şu şekilde delil getirmişlerdir: "Kur'an'ın 
nassı, böylesi bir ifadenin, zekâtını veren kimse hakkında kullanılmasının caiz 
olduğuna delâlet etmektedir. O halde bunun Hz. Ali, Hasan ve Hüseyin (r.a) 
hakkında kullanılmasına nasıl mani olunabilir?" Bazı kimselerin şöyle dediğini 
gördüm: "Birisi, "Selâmun aleyküm" dediğinde, ona (cevaben), "Ve 
aleykümüsselam" denilmiyor mu? Binaenaleyh bu, işte bu lafzın, müslümanların 
ekserisi hakkında kullanılmasının caiz olduğuna delâlet eder. O halde daha nasıl 
bu lafzın, Hz. Peygamber (sa.s)'in ehl-i beyti hakkında kullanılması imkânsız 
olur?" 

Kâdi şöyle demektedir: "Bu, Hz. Peygamber (s.a.s) hakkında caizdir. Bunun 
delili sahabe-i kiramın "Ya Resulallah, sana nasıi selam edeceğimizi biliyoruz, 
fakat salât vazifemizi nasıl ifa edeceğimizi bilmiyoruz" dediklerinde o, 
talim yoluyla Allah'ım İbrahim ve İbrahim'in ehline merhamet ettiğin gibi, Hz. 
Muhammed'e ve O'nun ehline de merhamet et!" deyiniz" buyurdu. Hz. 
Peygamberin ehli arasında bir peygamberin bulunmadığı omalümdur. 
Binâenaleyh bu, Hz. İbrahim'in ehli hakkında caiz olduğu gibi, Hz. Ali'yi de 


içine alır. Allah en iyisini bilendir." [202] 


Selamün Aleyküm Sözündeki Bazı İncelikler 
İnsanların birbirlerine "Selamün aleyküm" demeleri hususunda, bazı incelikler 


bulunduğunu hatırladım. Bunları burada yazmak uygun düşmez. Ama ne var ki 
ben, zayi olup unutulmasınlar diye, onları burada yazmak istiyorum. Bu sebeple 
ben diyorum ki, bir kimse bir başkasına selamün aleyküm dediğinde, onun 
selamün lafzı, nekire olan bir mübtedadır. Nahivciler, nekre bir kelimenin 
mübteda yapılmasının caiz olmayacağını iddia ederek şöyle dediler: "Zira, haber 
vermek, ancak malüm olan hakkında, malâm olmayan bir durum bildirildiğinde 
bir şeyler ifade ederi' Nahivciler, nekire bir kelimenin tavsif edildiği zaman, 
mübteda olmasının güzel ve yerinde olacağını söylemişlerdir. Mesela "Mü'min 
bir köle, müşrikten daha hayırlıdır" (Bakara, 221) ayeti buna misal teşkil eder. 
Bunu iyice kavradığın zaman bil ki burada şu iki izah yapılabilir 

a) Nekirelik mükemmeliyete delâlet eder. Baksana Cenab-ı Hak da (Bakara, 96) 
buyurmuştur (Bu, "Sen onları, devamlı mükemmel ve son bulmayan bir hayata 
düşkün olan insanların en muhterisi olarak bulursun, görürsün" demektir. 

Bunun böyle olduğu sabit olunca, selamün kelimesi nekire (belirsiz) bir 
kelimedir. Binâenaleyh bundan kastedilen mana, "Tam ve mükemmel olan bir 
selâm" şeklinde olur. Böyle olması halinde de, bu 'nekire" isim tavsif edilmiş, 
böylece de mübteda yapılması caiz olmuş olur. Bu mübteda olunca da haber de 
bulunur ki bu da, aleyküm sözüdür. Buna göre ifadenin takdiri, "Kâmil ve tam 
olan selam sizin üzerinize olsun" şeklinde otur. 

b) Aleyküm lafzı, selamün lafzının sıfatı olup, bu iki lafzın toplamı mübteda 
kabul edilerek, haberin de takdir edilmesidir. Buna göre ifadenin takdiri, 
"Üzerinize olan selâm tahakkuk etti; tahakkuk etsin!" şeklindedir. Haberin 
hazfedilmesi çoğu kez tefhime ve tazime daha çok delâlet eder. 

Bunu da iyice kavradığın zaman biz diyoruz ki: Kendisine selam verilen kimse, 
karşılık verirken bu sıranın tertibini bozarak, der. Bunun sebebi, Sibeveyh'in de 
dediği gibi, Arapların daha mühim gördükleri şeyi en önce zikretmeleridir. 
Binâenaleyh, selam alan kimse deyince bu, selam alan kimsenin, selam veren 
kimsenin durumuna tam manasıyla ehemmiyet verip ihtimam gösterdiğine 
delâlet eder. Hem selâmı alan kimsenin, şeklindeki sözü, "hasr" ifade eder. Buna 
göre o kimse (selam verene) sanki, "Madem ki sen bana selam verdin, ben de 
Cenâb-ı Hakk'ın 'Bir selam ile selamlandığınız vakit, siz ondan daha güzeli ile 
selamı alın veya onu ayniyle karşılayın" (Nisa. 86) ayetine uyarak, buna ilavede 
bulunuyor, sefamı sana tahsis ve hasrediyorum" demiş oluyor. 

demenin inceliklerinden birisi de şudur: Bu tabir, kişinin şeklindeki sözünden 
daha mükemmeldir. Çünkü onun, sözünün manası, "kâmil, tam, kıymetli ve yüce 
bir sefam, senfrı üzerine olsun" demektir. Ama onun şeklindeki ifadesine 
gelince, onun es-selam sözü, başında eliflam bulunan müfred bir kelimedir. Bu, 


mahiyyetin aslından, kendisinden başka hiçbir şey ifade etmez. Mahiyyetin 
astına delâlet eden lafızda da, mahiyyete arız olan haller ve onun kemâlini 
bildiren herhangi bir şey bulunmaz. O halde, kişinin şeklindeki sözü, onun 
sözünden daha mükemmel ve anlamlı olmuş olur. Bu hususu, Allah tarafından 
kullanılan "selâm" sözünün nekire, belirsiz olarak kullanılmış olması da teyid 
etmektedir. Nitekim Cenab-ı Hakk'ın "Ayetlerimize iman edenler sana geldiği 
zaman de ki; "Selâm sizlere..." (En'âm. 54) ve , "Selâm olsun onun beğenip 
seçtiği kullarına.." (Nemi, 59) ayetlerinde durum böyledir. Kur'an-ı Kerim'de bu 
tür ifadeler pek çoktur. Ama eliflamlı olarak ^O lafzına gelince, bu, 
peygamberler tarafından bu şekilde kullanılmıştır. Meselâ Hz. Musa'nın "Biz 
sana Rabbinden hakiki bir ayet getirdik. Selâm doğruya tâbi olanlara olsun.. 
"rrfc.47)sözünde olduğu gibi. Meryem suresinde Cenâb-ı Hak, Yahya (a.s.)'dan 
bahsederken de "Dünyaya getirildiği gün de, öleceği gün de, ona selam olsun" 
(Meryem, ) buyurmuştur ki, bu selam da, Allah tarafından olan bir selamdır. 
Ama Hz. İsa (a.s) kıssasında Cenâb-ı Hak, "Doğduğum gün de, öleceğim gün de. 
.. selam benim üzerimedir" (Meryem, 33) varid olmuş olup bu, Hz. İsa'nın 
sözüdür.. Böylece bütün bu açıklamalarla, sözünün, sözünden daha mükemmel 
ve anlamlı olduğu sabit olmuş olur. İşte bu sebepten dolayı İmam Şafii (r.h.), 


teşehhüdde, nekire olarak, şeklindeki okuyuşu tercih etmiştir. 203 
Yaratılıştaki Huylar Hakkında Değerlendirme 


Selâmın inceliklerinden birisi de şudur: Bu âlemin, serlerin, afetlerin, belâların 
ve muhalefetlerin kaynağı ve ocağı olduğunda şüphe yoktur. Huyların 
inceliklerini araştıran âlimler, canlıların yaratılışlarında aslolanın hayır mı veya 
şer mi olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak onların bazıları 
şöyle demiştir: "Canlıların karakterlerinde aslolan "şer"dir. Bu, bütün insan 
fertleri arasında tahakkuk etmiş bir icma gibidir." Biz buna ilavede bulunuyor ve 
diyoruz ki: Bu bütün canlılar arasında, üzerinde ittifak edilen bir husus gibidir. 
Bunun böyle olduğunun delili şudur: "Kendisini tanımadığı halde, kendisine 
saldıran bir insan gören her insanın karakteri, o kimseyi, saldıran o kimseden 
sakınmaya ve o kimseye karşı müdafaaya geçmeye sevkeder. Şayet onun hilkat 
ve karakteri, insanda asıl ve temel olan şeyin, şer olduğuna şehadet etmeseydi, 
akıl fıtratı, kendisine saldıran o kimsenin şerrini savuşturmak için hazırlık 
yapmayı gerektirmezdi." Bu âlimler sözlerine devamla şöyle demişlerdir: "Bu 
husus, bütün canlılar hakkında söz konusudur. Çünkü, kendisine bir başka 
canlının saldırdığı her canlı, o saldıran canlıdan kaçar ve ondan korunmaya 


çalışır. Binâenaleyh şayet o canlının yaratılışında, kendisine yaklaşan bu canlıda 
teme] unsurun "hayır" olduğuna dair bir inanç, bir fitri güdü olsaydı, o zaman 
(ondan kaçmaz), aksine yerinde durması gerekirdi. Çünkü, yaratılışın temeli, 
canlıyı, hayırı elde etme arzusuna yöneltir. Canlıların karakter ve yaratılışında 
aslolan, şayet hayır ve şerrin dengeli bir biçimde bulunmaları hali olsaydı, o 
zaman, kaçmayla durmanın da dengeli olması gerekirdi. Durum böyle olmayıp, 
aksine, kendisine göre ne olduğu belli olmayan bir canlının kendisine yöneldiği 
her canlı, sırf asli fıtratı sebebiyle ondan kaçınca, biz, her canlıda aslolanın şer 


olduğunu anlamış oluruz." 1204) 
Şerri Savmak Hayrı Celbetmekten Önce Gelir 


Bunun böy'e olduğu sabit olunca biz diyoruz ki; Şerri def, hayrı celbetmekten 
daha mühimdir. Bunun böyle olduğunun delilleri şunlardır: 

1) Şerri defetmek, aslı ibka etmenin, fazlalığı elde etmekten daha mühim 
olmasını gerektirir. 

2) Herkese hayır ulaştırmak, insanın gücü dahilinde değildir. Ama, herkesten, 
şerrini önlemek insanın gücü dahilindedir. Çünkü birincisi fiil (bir şey yapmak ), 
ikincisi ise, "terk"dir. Halbuki, nihayeti olmayan şeyleri yapmak, imkân 
dahilinde değildir. Ama, nihayeti olmayan şeyleri yapmamak mümkündür. 

3) Şerri def etme tahakkuk etmediğinde, şer bulunmuş olur. Şerrin tahakkuk 
etmesi ise, elem ile kederin tahakkukunu gerektirir. Elem ve keder ise, son 
derece güç şeylerdir. Ama, (başkalarına) hayır ulaştırmak tahakkuk etmediğinde, 
insan, ne hayır ne de şer içinde bulunmayıp, tam aksine asli olan selâmet üzere 
kalakalır. Halbuki bu duruma tahammül etmek kolaydır. Binaenaleyh şerri def 
etmenin, hayır ulaştırmaktan, yapmaktan daha mühim olduğu sabit olmuş olur. 
Dünyanın serler, âfetler, belâlar ve sıkıntılar yurdu olduğu da kesinlik 
kazanmıştır. Yine, canlıların yaratılışlarında aslolan ve fıtratları gereği olan 
şeyin, o canlıların, serlerin kaynağı olduğu da sabit olmuş olur. Binaenaleyh bir 
kimse bir kimseye yaklaştığında, mühim olan şeylerin en ehemmiyetlisi, onun 
karşıdaki kimsenin bir emniyet, bir selâmet ve esenlik içinde bulunduğunu 
bildirmesidir. İşte bu sebepten dolayı, söze başlamadan önce selâm vemek, bir 


örf, gelenek halini almıştır. Bu da kişinin "setâmunaleykum!" demesidir. [205] 
Selamda Çoğul Sigası Kullanılmasının Hikmeti 


"Selamun aleykum" demenin inceliklerinden birisi de şudur: Bu ifadenin zahiri, 


bu selâmın bir topluluğa verildiğini göstermektedir. Hem akla, hem de şeriata 
göre durum böyledir. Şeriata göre böyledir, zira Kur'an-ı Kerim, insanın, 
kendisini koruyan, işlerini görüp gözeten bir melekler cemaatinden hâli 
bulunmadığını göstermektedir. Nitekim Cenâb-ı Hak, "Halbuki sizin üzerinizde 
hakiki bekçiler, çok şerefli yazıcılar bulunmaktadır"(hmar, 10-nj buyurmuştur. 
Akıl da buna delâlet eder.-Zira beşeri ruhlar çeşit çeşittir. Bir kısmı hayırlı, akıllı; 
bir kısmı bulanık, pis; bir kısmı şehvani, bir kısmı gazabidir. Beşeri, süfli 
ruhların her biri için o beşeri ruhların atası durumunda olan ulvi ve kuvvetli bir 
ruh bulunmaktadır. Bu ruhların utvi ruha nisbeti, oğulların babaya nisbeti gibidir. 
İşte o beşeri ruhlara, bazan uyanıkken, bazan da uykudayken ilhamlar tahsis 
eden, bu ulvi ruhtur. Hem gerek sıfatlan, gerek karakterleri gerekse özelliklen 
bakımından o ruhtara benzeyip bedenlerden ayrı olan o ruhların, benzerlikleri ve 
cins müştereklikleri sebebiyle, bu bedenlerle bir tür ilişkileri ve alâkalan 
bulunmaktadır. Böylece o ruhlar bu ruhların, amelleri hususunda yardımcıları 
gibi olmuş olur. Eğer amelleri hayır ise, yardım da, hayır hususunda olur. Şer ise, 
şer konusunda olur. Bu sırrı iyice kavradığın zaman, insanın mutlaka kendisinin 
hemcinsi olan o ruhlarla beraber olduğunu anlamış olursun. Binaenaleyh, kişinin 
"selâmun aleykum" sözü, bu muayyen şahsın, ruhani arkadaşlık sebebiyle, 
kendisinden ayrılmayan ve kendisinin arkadaşı olan bütün ruhlara selam 
verdiğini ifade eder. 

Bu sözün inceliklerinden birisi de şudur: İnsani ruhlar, hakiki bilgiler ve üstün 
huylarla muttasıf olup, bunlar kuvvetlenerek, arızi şeylerden soyutlanır, sonra da 
bunların birbirlerine olan ilgisi kuvvetlenirse karşılıklı olarak yerleştirilmiş 
bulunan parlak aynaların, görüntüleri artırarak yansıtması gibi, onların da nurları 
birbirine yansır durur. İşte bundan dolayı, dersini, ödevini hocasına okuyarak 
yerine getirmek isteyen kimseden beklenen edeb, bu okuyuşuna, Allah'a hamd, 
meleklerine ve peygamberlerine sena ile başlayarak, daha sonra hocasına dua 
etmesi, en nihayet de okumasına başlamasıdır. Bu Kimsenin bundan gayesi, 
kendi ruhu ile o kudsi ruhlar arasındaki münasebeti güçlendirmektir. Öyle ki, bu 
ilginin kuvvetlenmesi sebebiyle çoğu kez, o talebenin ruhunda o yüce ruhların 
nur ve tesirlerinden bir şeyler tezahür eder. ve o talebenin aklında da o ruhlardan 
feyezan eden ruhlar, manevi güçler yerleşir. Onun ruhu, bu feyzin yardımıyla, 
bilgi ve ilimleri daha fazla kavramaya başlar. Sen bunun böyle olduğunu bilip, 
bir başkası da birisine "selâmun aleykurn" dediğinde, onunla o kimse arasında 
sıkı bir (manevi) münasebet oluşur. Bu münasebet sebebiyle de ruhların 
birbiriyle uyuşması ve nurların yansıması tahakkuk eder. Biz bu konuda, bu 
kadarla yetinelim; çünkü biz bu konunun, burayla ilgisi olmayan, yabancı bir 


konu olduğunu söylemiştik. Allah en iyisini bilendir. 1206) 
Altıncı Mesele 


Cenâb-ı Hak, "Çünkü senin duan, onlar için bir sükünettir." buyurmuştur. Vahidi 
şöyle demektedir: "Arapça'da seken kelimesi, vasıtasıyla sükünete erdiğin 
şey" anlamına gelir. Buna göre bu tabirin manası, "Senin onlara yapmış olduğun 
duan, onların nefislerinin sende sükünete ermesini gerektirir" seklinde olur." 
Müfessirlerin bu husustaki açıklamaları farklı farklıdır. Mesela İbn Abbas (r.a): 
"Senin duan, onlar için bir rahmettir"; Katâde: "Senin duan onlar için bir vakar 
ve onur, saygınlık vesilesidir"; Kelbi: "Senin duan, onlar için bir itminandır" 
derlerken; Ferrâ da: "Sen onlar için mağfiret taleb ettiğinde, onların nefisleri, 
Allah'ın tevbelerini kabul edeceği hususunda sükünete erer, yatışır" anlamını 
vermiştir. 

Ben de derim ki: "Hz. Muhammed'in ruhu, güçlü, parlak, saf ve berrak bir 
ruhtur. Binâenaleyh, Hz. Muhammed onlara dua edip onları hayırla yâd edince, 
onun ruhani kuvvetinden, onların ruhlarına birtakım tesirler akar. Böylece de 
onların ruhları aydınlanır, gönülleri de saflaşır. Bu sebeple de onlar, zulmetten 
nura, maddeden manaya geçmiş olurlar. Bunun ne demek olduğu, Beşinci 
Mesele'de izah edildi. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Yani, "Allah, onların sözlerini bihakkın 


duyan; niyetlerini de bihakkın bilendir" demektir. [207] 
Allah'ın Tevbeyi Kabul Buyurması 


"Onlar bilmediler mi ki Allah, kullarından (sâdır olan) tevbeyi kabul edecek, 
sadakaları alacak olan ancak kendisidir ve hakikatte "tevvâb" ve "rahîm" yalnız 
O'dur" (Tevbe. 104). 

Bil ki, Allah Teâlâ, bahisleri geçen kimselerin günahlarından tevbe ettiklerini ve 
tasaddukta bulunduklarını naklederek, o ayette, "Olur ki Allah onların 
tevbelerini kabul eder" rrevbe, 102) ifadesinden başka bir şey zikretmeyip, bu da 
tevbelerinin kabulü hususunda sarih bir ifade olmayınca, bu ayette, tevbelerini 
kabul ettiğinden, sadakalarını da aldığından bahsetmiştir ki, bundan maksat, 
tevbe etmeyenleri tevbeye; bütün asileri de itaata teşvik etmektir. Ayetle ilgili 


birkaç mesele vardır: 1208) 


Birinci Mesele 


Ebu Müslim: "Ayetteki "Onlar bilmediler mi?" ifadesi, istifham üslübunda ise 
de, bundan "Onlar bunu pekâlâ 

bildiler" manası kastedilmiştir. Çünkü muhatabı hem şekke düşürme, hem de 
onun şek ve şüphesini giderme hususunda, "Sana birşeyler öğreten kimseye 
hizmet etmen gerektiğini bilmez misin? Sana iyilikte bulunana teşekkür etmen 
gerektiğini bilmez misin?" gibi ifadeler kullanmak, Arapların örfüdür. 
Binaenaleyh Hak Teâlâ tevbe eden o kimselerin tevbe ve sadakalarını kabul 
ettiğini müjdelemiştir" demiştir. 

Cenâb-ı Hak bu hususu, "Hakikatte tevvâb ve rahim olan yalnız O'dur" diye 
te'kid etmiştir. [209] 


İkinci Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demiştir. "Ayetteki tabiri hem yâ'lı, hem de tâ'h olarak, (Siz 
bilmediniz mi) şeklinde okunmuştur. Bu hususta şu iki izah yapılır: 

1) Bu ayetten şu mana kastedilmiştir. "O tevbe edenler, tevbelerinin ve 
sadakalarının kabul edilmesinden önce, Allah Teâlâ'nın doğru tevbeleri ve halis 
niyetle verilecek sadakaları kabul edeceğini bilmediler mi?" 

2) Bu ayetten, tevbeye teşvik için, tevbe etmeyenler murad edilmiştir. Rivayet 
olunduğuna göre, Hz. Peygamber (s.a.s), o kimselerin tevbelerinin doğruluğuna 
hükmedince, tevbe etmemiş olanlar, "O tevbe edenler, dün bizlerle beraber, 
bizler gibi idiler, ne kendileriyle konuşuluyor, ne de oturulup kalkılıyordu. Peki 


nasıl oldu da büyük oldular?" dediler ve bunun üzerine bu ayet nazil oldu. [210] 
Üçüncü Mesele 


Hak Teâlâ'nın, "O tevbeyi kabul eder" ifadesi ile ilgili, bazı hikmetler vardır: 

Birinci hikmet: Allah Teâlâ bu ayette, "Allah" adını zikretmiş, sonra da onun 
peşine bu ifadeyi getirmiştir. Bunun böyle oluşunda, Allah'ın, tevbeyi kabul eden 
bir ilah olduğuna dikkat çekmiştir. Bu böyledir, çünkü ilah, hakkında fazlalık ve 
noksanlık söz konusu olmayan zattır. Yine ilah, itaat edenlerin taatı ile 
durumunda zatında bir artış olmayan ve günahkârların isyanları ile zatına bir 
noksanlık erişmeyen varlıktır. Yine ilah kulların taatına arzu duymayan ve 
masiyetten nefret etmeyen zattır. Bundandır ki O'nun nefret ve gazabının 
kendisini intikama sevkettiği de söylenemez. Aksine O'nun günahı yasaklayıp, 


taata teşvik etmekten maksadı şudur: İnsanın kalbini âhiret âlemine ve sa'idler 
(cennetlikler) makamına davet eden, bâtıl ve cismani şeylerle meşgul olmaktan 
alıkoyacak olan her türlü ibadet, gerçek amel ve salih yoldur. Bunların zıddı olan 
herşey de, masiyet (günah) ve bâtıl ameldir. Binâenaleyh günahkâr olansadece 
kendisine zarar vermiş, yine itaat eden de sadece kendisine fayda vermiş olur. Bu 
tıpkı Cenâb-ı Hakk'ın "Eğer iyilik ederseniz, kendinize iyilik etmiş olursunuz, 
eğer kötülük ederseniz yine kendinize kötülük etmiş olursunuz" (isra, n ayetinde 
ifade edildiği gibidir. Binâenaleyh eğer ilah, rahim, hakim ve kerim olur, O'nun 
günahkâra olan gazabı da, günahkârın isyanının ilaha zarar verdiğinden ötürü 
olmaz ise ve kul da günahtan itaata geçiş yaparsa, İlah'ın keremi, kulun tevbesini 
kabul etmeyi, âdeta kendisine gerekli (vâcib) kılmış gibi olur. Böylece "İlah" 
olmanın, mutlak manada müstağni olmadan ibaret olup, mutlak müstağni olma 
da, İlah'ın dışındaki varlıklar için imkansız olunca, başka varlıkların tevbeleri 
kabul etmesinin, başka sebepler, muarız ve zıd şeyler olmadığ müddetçe âdeta 


imkans'ız olduğu sabit olmuş olur. Ru 
Peygamber Tevbe Kabul Edemez 


İkinci hikmet: Tevbeyi kabul etmek, Hz. Peygamber (s.a.s)'m elinde olan birşey 
değildir. Tevbeyi kabul, bazan kabul eden, bazan da etmeyen Allah'a ait bir iştir. 
O halde, tevbelerinizde yalnız Allah'a yönelin. O tevbe edenlere şöyle 
denilmiştir: "Çalışınız, çünkü amelleriniz, -hayır olsun, şer olsun- Allah'a saklı 


değildir. 212] 
Allah'ın Tevbeyi Kubülü Vacip Değildir 


Mu'tezile "Tevbeyi kabul etmek, akten, Alah için vacibtir" demişler; âlimlerimiz 
ise "Tevbe'yi kabul etmek Allah için, Allah'ın vaadi, lutfu ve ihsanı itibarı ile 
vâcibtir, yoksa aklen vâcib değildir" demişlerdir. AÂlimlerimizin, Allah'ın 
tevbeleri kabul etmesinin aklen vâcib olmadığı hususundaki delilleri şunlardır: 

1) Vâcib, failin, yapmadığı zaman zemme müstehak olduğu şeydir. Binaenaleyh 
eğer tevbeyi kabul etmek. Allah Teâlâ için vâcib olsaydı, tevbeyi kabul etmediği 
zaman zemme (kınanmaya) müstehak olurdu ki, bu imkansızdır. Çünkü böyle 
olan kimse, "kabul etme" ile kâmil ve tam olmuş olurdu, Başka bir şey ile tam ve 
kâmil olan şey ise, zâtı gereği "noksan" demektir. Allah hakkında ise "noksanlık" 
imkansızdır. 

2) Zemm (kınama), ancak o zemmi duyduğu zaman kişi müteessir olup, nefsi 


ondan hoşlanmadığı zaman, kişinin onu yapmasına mani olabilir ve bu yüzden 
onun halinde bir noksanlık söz konusu olmuş olur. Fakat şehvetten, nefretten, 
noksanlıktan ve fazlalıktan yüce ve münezzeh olan zât hakkında, bu manadabir 
vücubun (gerekliliğin) mevcudiyeti düşünülemez. 

3) Allah Teâlâ bu ayette, tevbeleri kabul ettiğini bildirerek kendisini medh-ü 
sena etmiştir. Eğer tevbeleri kabul etmek vacib olsaydı, Allah bununla kendisin 
medh-ü sena edemezdi. Çünkü vazifeyi (vacib-gerekli bir şeyi) yapmak, medhi, 


senayı ve tazimi gerektirmez. 213) 
Beşinci Mesele 


Hak Teâlâ'nın tabirindeki an edatı hakkında da şu iki izah yapılmıştır: 

1) Burada an veya min kullanılması arasında manaca bir fark yoktur. Nitekim 
Arapça'da ile aynı manaya gelip "Senden bunu aldım" demektir. 

2) Kâdi şöyle der: "Burada an edatının kullanılmasının daha beliğ olduğu 
söylenebilir. Çünkü bu kelime, kabul edilen o tevbeye giden yolu kolaylaştırma 
ile birlikte o tevbenin kabul edildiğini ifade eder." 

Ben derim ki: Kâdi, an edatının, bu manaya nasıl delâlet ettiğini açıklamamıştır. 
Bana göre, an ve min harf-i çerleri, manaca biribirine yakın iki kelimedir. Fakat 
an uzaklaşma manasını taşır. Mesela "Falanca, padişahın sağ tarafına oturdu" 
denildiğinde bu, o kimsenin sağ tarafta biraz uzağa oturduğunu ifade eder. O 
halde ayetteki an ibadihi lafzı da, tevbe eden kimsenin o günahı sebebiyle 
Allah'ın kendisini kulluğuna kabulünden uzak düştüğüne inanıp, efendisince 
kovulmuş olmadan ötürü gönlünde bir kırıklık ve burukluk olması gerektiğini 
ifade eder. İşte an edatı, tevbe eden kimsenin bu şuuru taşıması gerektiğine üstü 


kapalı bir uyarı ihtiva eder. (214) 
"Allah Zekat Alır" Tabirinin Manası 


Ayetteki, "Sadakaları alır" ifadesi ile İfgili şöyle bir soru söz konusudur: Bu 
ifadenin zahiri, zekatı Allah'ın aldığını; "Onların mallarından sadaka al" 
(Tevbe, 103) ifadesi, o zekatı Hz. Peygamber (s.a.s)'in aldığını, 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in Muâz (r.a.)'a: "Zekatı, onların zenginlerinden 
al"şeklindeki hadisi de, zekâtı alanın Muaz (r.a) olduğunu ve fakire zekat 
verdiğiniz zaman, hislerin (ve gözün), o zekatı fakirin aldığını göstermektedir. 
Binâenaleyh bu durumlar nasıl bağdaştırabilir? 

Buna şu iki şekilde cevap verilir: 


1) Allah Teâla, "Onların mallarından sadaka (zekat) al'7 (Tevbe. 103) ayetinde, 
zekatı alanın Hz. Peygamber (s.a.s) olduğunu beyan edip; bu ayette de zekatı 
alanın, kendisi olduğunu belirtince, bundan murad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
almasının, tıpkı Allah'ın alması gibi olduğunu göstermek olmuş olur. Bunun 
maksadı da, Hz. Peygamberin zekat almasının, adetâ Allah'ın bizzat alması gibi 
olması itibariyle, Peygamberin sânının yüceliğine dikkat çekmektir. Allah 
Teâlâ'nın, "Gerçekten, sana biat edenler, Allah'a biat etmiş olurlar" (Fetih, 10) ve 
"Allah'a ve Resulüne eza verenler var ya.." (Ahzâb, 57) ayetleri de bunun bir 
benzeridir. Burada bahsedilen "Allah'a eza vermek"ten maksad, Peygamber 
(s.a.s)'e yapılan ezâ ve cefâdır. 

2) Zekât alma işi. Peygambere zekatı almayı emretmek ve Allah'ın zekatla ilgili 
hükmünü insanlara tebliğ etmek manasında; fakire de o zekatı bizzat alma 
manasında izafe edilmiştir. Bu tıpkı Allah'ın can alma işini, "Geceleyin sizi 
öldüren... O'dur" (Enam,69)ayetinde kendi zâtına; "De ki: "Size müvekkel olan 
Ölüm meleği canınızı alacak"(Secde. 11) ayetinde ölüm meleği (Azrail <a.s)"e) 
ve "Herhangi birinize ölüm geldi mi. elçilerimiz onun ruhunu alır" (En'am, 6i) 
ayetinde de Ölüm meleğinin yardımcısı olan meleklere izafe etmesi gibidir. 
Binâenaleyh can alma işi, yaratma bakımından Allah'a; (bu işi yapanların) reisi 
olması bakımından Azrail'e ve Allah ölümü yarattığı anda bu işi bilfiil yapan 
ölüm meleğinin yardımcısı olan meleklere nisbet edilmiştir. İşte burada da 
böyledir. Bunu iyice kavradığın zaman diyoruz ki: "O Allah, sadakaları alır" 
tabiri, bu sadaka (zekat) itaatına büyük bir şeref ve kıymet kazandırmıştır. Bu 
hususta, Hz. Peygamber (s.a.s)'den gelen rivayetler de pek çoktur. O, mesela bir 
hadis-i şerifinde şöyle buyurmuştur: "Allah sadakaları, sadakalardan güzel 
olanları kabul eder. O, onları eline alıp kabul eder ve onları, tıpkı sizden birinin 
tayını, deve yavrusunu büyütmesi gibi, sahibi (vereni) için büyütüp çoğaltır 
bereketlendirir. Öyle ki bir lokma sadaka Allah katında Uhud dağından daha 


büyük olur."İZ15İ Yine Hz. Peygamber (s.a.s) "Muhammed'in canı kudret elinde 
olan Allah'a yemin ederim ki, sadaka veren her müslüman kulun verdiği sadaka, 
ması uğruna verdiği zata ulaşır, binaenaleyh o sadaka, Allah'ın eline geçer" 


210lbuyurmuştur. Hasan el-Basri bu iki hadisi rivayet etmiş ve şöyle demiştir: 
"Allah'ın sağ eli, avucu ve kabzası tavsif edilemez. Çünkü "O'nun benzen gibisi 
yoktur"(Şura, n) Bil ki yemin {sağ el) ve keff (avuç) kelimeleri, takdisten 
(Allah'ın münezzehliğine yaraşan manalar verilmesi gereken kelimelerdendir." 
"De ki; "Dilediğinizi yapın. Çünkü Allah da Resulü de, mü'minler de işlerinizi 
görecektir. Sonra gizliyi ve aşikârı bilen Allah'a döndürüleceksiniz. O, size, 
yapmakta olduğunuz şeyleri haber verecektir" (Tevbe, 105) 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 217) 
Birinci Mesele 


Bil ki bu, her türlü teşvik ve sakındırmayı içinde toplayan bir sözdür. Çünkü 
ma'büd (tapılan varlık), tapanların ne yaptığını bilmediği zaman, tapanlar, 
yaptıkları ibadetlerden istifade edemezler. İşte bundan dolayı, Hz. İbrahim (a.s) 
babasına: "İşitmez, görmez ve sana hiç bir faydası olmaz şeylere niçin 
tapıyorsun?"(Meryem, 42) demiştir. Ben, bazı toplantılarda Hz. İbrahim (a.s)'in 
getirdiği bu delilden esas kastının, putların ulühiyyetini tenkid olmadığını 
söyledim. Çünkü herkes bunların taş ve odun parçalarından ibaret olduğunu, 
tasarruf edenlerin tasarrufları ile (yaptıkları işlerle) yüzyüze bulunduklarını, her 
isteyenin onları yakıp kırabileceğini, bu durumda olan bir varlığın ilah 
olamayacağını kesin olarak bilir. Aksine Hz. İbrahim (a.s)'in bu delilden maksadı 
şudur: Onun zamanındaki putperestlerin çoğu, kâinatın ilâhının mücıb-i bizzat 
bir varlık olup; hür ve irade sahibi bir mücid olmadığını iddia eden felsefecilerin 
görüşünde idiler. İşte bundan dolayı, Hz. İbrahim (a.s), "İlah, mücib-i bizzat 
(yapacağını otomatik olarak yapan), hayırları bilmeyen, fayda veya zarar 
veremeyen, ihtiyaç ve duaları işitemeyen ve muhtaçların yalvarıp yakarmalarının 
farkında olamayan bir varlık olduğunda, ona ibadet etmenin ne faydası (manası) 
var?" demek istemiştir. O halde, Hz. İbrahim (a.s)'in bu delilden maksadı, âlemin 
ilâhının "zâtı gereği mücib" bir varlık olduğunu söyleyenleri tenkid etmektir. 
Fakat, âlemin ilahı hür ve irâde sahibi bir fail, cüz'iyyatı ve külliyatı (herşeyi) 
bilen bir âlim olduğu takdirde, kullar ibadet ve dualarından büyük fayda elde 
ederler. Çünkü kul ibadet ettiğinde ma'bud, onun taat ve ibadetini bilir, hem bu 
dünyada, hern de ahirette ona mükafaat verebilir; yine kul isyan edip günah 
işlediğinde, ma'büd, hem dünyada, hem ahirette ona ceza verebilir. O halde Hak 
Teâlâ'mn, "De ki: "(Dilediğinizi) yapın. Çünkü işlerinizi Allah (...) görecektir" 
ifadesi, itaatkarlar için büyük bir teşvik, günahkârlar için de büyük bir korkutma 
ve tehdid ifade eder. Binâenaleyh Cenâb-ı Allah sanki şöyle demektedir: "Haydi 
bakalım, çalışınız! Çünkü amellerinizin, hem bu dünyada, hem de ahirette birer 
hükmü vardır. Onların bu dünyadaki hükmü (ve durumu), Allah'ın, Resulullah'ın 
ve müslümaniarın onları görmesidir. Eğer o ameliniz bir taat olursa, ondan ötürü, 
hem bu dünyada, hem de ahirette büyük bir övgü ve mükafaat söz konusudur. 
Yok eğer o, bir günah olur ise, ondan ötürü bu dünyada büyük bir zemm 
(kınama), ahirette ise çetin bir azab meydana geiir." Binâenaleyh bu tek 
cümlenin, insanın dini, dünyası, hayatı ve âhireti hususunda muhtaç olduğu 


herşeyi içinde toplayan bir cümle olduğu sabit olmuş olur. 218 
Ayetten Çıkarılan Usül meseleleri 


Bu ayet, usül ile ilgili bazı meselelere delildir. 

Rü'yet Kelimesinin Görmek ve Bilmek Manası 

Birinci hüküm: Bu ayet, Allah Teâlâ'mn, görülebilecek şeyleri gördüğüne delâlet 
eder. Çünkü bir mef'ul alan "rü'yet" fiili "görmek" manasına; iki mef'ul alan ise 
"bilmek" manasına gelir. İki mef'ul alışı, mesela senin iyi "Zeyd'i fakih gördüm 
(yani fakih olduğunu bilip, anladım)" şeklindeki sözünde olduğu gibidir. 
Ayetteki reâ fiili bir mef'ul almıştır ve dolayısıyla "görmek" manasına gelir. Bu 
da, Cenâb-ı Allah'ın, herşeyi gördüğüne delâlet eder. Bu, tıpkı Hz. İbrahim'in 
"İşitmez ve görmez., şeylere niçin tapıyorsun?" (Meryem, 42) buyruğunun Allah 
Teâlâ'mn görüşü olduğuna ve eşyayı gördüğüne delalet etmesi gibidir. Bu 
ayetteki "rü'yet" i "bilmek" manasına almanın mümkün olmadığını, Hak 
Teâlâ'mn, kendisini, hemen bu ifadenin peşi sıra "bilme" vasfı ile tavsif ederek, 
"Gizliyi ve aşikarı bilen Allah'a döndürüleceksiniz" buyurmuş olması da te'yid 
eder, Eğer ayetteki "rü'yet", "bilme" manasına gelmiş olsaydı, o zaman faydasız 


ve lüzumsuz bir tekrar yapılmış olurdu. Bu ise, (Kur'an için) düşünülemez. [219] 
Allah'ın Kalbî Fiilleri Görmesi Konusunda Mutezile'nin Hatası 


İkinci hüküm: Ehl-i Sünnet alimlerimize göre, mevcud olan herşey görülebilir. 
Alimlerimiz, bu görüşlerine bu ayeti delil getirerek şöyle demişlerdir: "Biz, bu 
ayette geçen "ru'yet" kelimesinin, tek bir mefut aldığını delille gösterdik. Dil 
kaideleri de, bir mef'ul alan ,"ru'yet" kelimesinin, "görmek" manasına geldiğine 
şehadet etmektedir. Öyle ise bu ayetteki ru'yet "görmek" manasındadır. Cenâb-ı 
Hak, buradaki reâ fiiline, mef'ul olarak onların "işlerini" getirmiştir. 

Ameller, (iradeler, hoşlanmayışlar ve fikirler gibi) kalb amelleri ile organların 
amelleri (hareket ve hareketsizlik gibi) olmak üzere ikiye ayrılır. Binâenaleyh 
Hak Teâlâ'nın bütün bunlart görüyor olması gerekir. Bu da, herşeyin Allah 
tarafından görüldüğüne delâlet eder." 

Cübbai bu ayeti, Allah Teâlâ'nın sadece, hareket, hareketsizlik, bir araya gelme 
ve ayrılma gibi, organların amellerini gördüğüne delil getirmiştir. Ona, "(ehl-i 
sünnetin) istidlali eğer doğru ise, senin de, Cenâb-ı Hakk'ın kalbi amelleri de 
gördüğüne inanman gerekir" denildiğinde, o buna: "Allah Teâlâ ayette, bu ifade 
üzerine, "Resul" ve "mü'minler" kelimelerini de atfetmiştir. Resülullah ve 


mü'minler ise, sadece insanların uzuvlarının füllerini (zahiri fülleri) görürler. 
Binâenaleyh ayetteki ru'yet, atfedilenler (yani Resul ve mü'minler) hakkında, 
uzuvların fiillerini görme ile sınırlı olunca, bunu ma'tufun aleyh olan "Allah" 
hakkında da aynı sınırla sınırlamak gerekir" diye cevap vermiştir. Bu, tuhaf bir 
görüştür, Çünkü atıf (ma'tuf ife ma'tufun aleyh arasında), sadece asılda (yani 
burada, görme işinde) müşterek oluşu ifade eder. Binâenaleyh ma'tuf ile 
ma'tufun aleyhin her bakımdan eşit olmaları gerekli değildir. Bu sebeple, 
ma'tufta bir tahsisin (sınırlamanın) bulunması, ma'tufun aleyhin de tahsisini 
gerektirmez. Ehl-i Sünnet'in istidlalinin aslrna şu şekilde cevap verilebilir: 
"Allah Teâiâ şu anda da görmektedir. Binâenaleyh bu, Cenâb-ı Hakk'ın "Çünkü 
Allah, (...) işlerinizi görecektir" ifadesinin delâlet ettiği şey, şu anda mevcut 
değildir. Çünkü se yerâ (görecek) fiilinin başındaki sin harfi, gelecek zamanı 
gösterir. Böylece bu görme işinden muradın, onların amel ve hareketlerine 
karşılık (mükafaat veya ceza) verme manası olduğu ortaya çıkar. O halde, 
ifadesi, "Allah size, işlerinizin karşılığını verecektir" manasında olur. 

Cübbai'nin bu görüşüne, birisi şöyle cevap verebilir: "Onların amellerine karşılık 
verme işi ayette, "O. size yapmakta olduğunuz şeyleri haber verecektir" ifadesi 
ile anlatılmıştır. Binaenaleyh eğer biz, buradaki "rü'yef'i, "işlere karşılık verme" 
manasına hamledersek, lüzumsuz bir tekrar söz konusu olur. Bu ise caiz 


değildir." [220] 
Üçüncü Mesele 


Ayetteki, "Çünkü Allah da. Resulü de, mü'minler de işlerinizi görecektir" 
buyruğu ile ilgili bir soru vardır. O da şudur: Onların amellerini, herkes 
görmemektedir. Öyleyse bu sözün manası nedir? 

Cevap: Bunun manası, bu amelin haberinin herkese ulaşmasıdır. Hz. Peygamber 
(s.a.s): "Eğer bir adam, hiçbir kapısı ve penceresi olmayan bir kaya içinde, bir iş 
yapsa, mutlaka onun işi, olduğu gibi insanlara çıkar (ulaşır)"221İ buyurmuştur. 
İmdi eğer, "Ayette, "Allah" isminden sonra Resülullah'ın ve mü'minlerin, o tevbe 
edenlerin amellerini gördükleri manasında zikredilmesinin hikmeti nedir?" 
denilirse, biz deriz ki: Bunun, iki izahı vardır: 

1) Kişiyi, amel-i salih yapmaya sevkeden en kuvvetti etken, onu yapması 
neticesinde elde edeceği övgü, itibar ve şereftir. Kişi, bu fiili yaptığı zaman, 
Resülullah'ın ve mü'minlerin kendisine önem vereceklerini bildiği zaman, 
bundan dolayı ayrıca sevinir ve o işe karşı arzusu kuvvetlenir. Bu inceliğe dikkat 
çeken şeylerden birisi de şudur: Allah Teâtâ, ayette önce kendinin görmesini 


zikretti. Bunun peşisıra Resülullah'm ve mü'minlerin görmesini zikretti, 
binâenaleyh sanki şöyle denildi: "Eğer sen, Hakk'a kullukta doğruyu bulmuş eht- 
i tahkik'ten isen, Allah için salih ameller işle. Yok eğer, halkın medh-ü senası ile 
oyalanan zayıf kimselerden isen, halkın, yani Resulullah'ın ve mü'minlerin 


övgüsüne nail olmak için, yine salih ameller işle." [222] 
Ahiretteki Şahitlik Hakkında 


2) Ebu Müslim'in sormuş olduğu bu soruya, ikinci olarak da şöyle cevap verilir: 
"Mü'minler, Cenâb-ı Hakk'm, "Böylece sizi, (Ey Muhammed ümmeti) vasat 
(örnek) ^bîr ümmet yaptık.." (Bakara, 143) ayetinde buyurduğu gibi, Kıyamet 
günü, Allah'ın şâhidleridir. Hz. Peygamber de, Cenâb-ı Hakk'ın "Her ümmetten 
birer şâhid, onların üzerine de seni bir şâhid olarak getirdiğimiz zaman onların 
hali nice olur?" (Nisa. 4i) ayetinde buyurduğu gibi, ümmet için şâhiddir. 
Binâenaleyh Resülullah'ın ve mü'minlerin, Kıyamet günü Alah için şâhidler 
olacağı sabit olmaktadır. Şâhidlik ise, ancak (şahidlik yapılacak şeyi) gördükten 
sonra doğru olur. Bundan dolayı Allah Teâlâ, bu ayette Resulünün ve 
mü'minlerin, o kimselerin hareketlerini gördüğünü zikretmiştir. Bundan maksad, 
onların Kıyamet günü, geçmiş-gelecek herkesin huzurunda, şahidlik 
yapacaklarına, çünkü onların sıdk, doğruluk, iffet ve rüşd sahibi kimseler 


olduklarına dikkat çekmektir, 2231 
Burada "Gayb'ın Manası 


Allah Teâlâ daha sonra "Gizliyi ve aşikarı bilene döndürüleceksiniz" 


buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [224] 
Birinci Mesele 


İbn Abbas (r.a): "Gayb, onların (insanların) gizledikleri şeylerdir; "şehadet" de, 
açıkça yapıp, gizlemedikleri 

şeylerdir" demiştir. Ben de diyorum ki: "Gayb'"'ın, onfarın kalplerinde meydana 
gelen, amelleri yapmaya veya amellerden geri durmaya sevkeden niyetler 
manasına; "şehâdef'in de, azaları ile yapıp ortaya koydukları ameller manasına 
olması uzak bir ihtimal değildir. 

Yine diyorum ki: "İslam feylesoflarının görüşü şudur: "His ve duyulara gâib olan 


(yani hissedilemeyen-görülemeyen) varlıklar, hissedilen (görülen) varlıkların 
illetleri (sebebleri) veya illet (sebeb) gibi olan şeyleridir." Bu görüşte olanlara 
göre, illeti (sebebi) bilmek, malülü (sebebe bağlı) şeyi bilmek için bir illettir 
(sebebtir). Bundan dolayı gaybı bilme işinin, şehadeti bilme işinden önce olmuş 
olması gerekir. İşte bu sebebten ötürü Kur'an'da bu ifade ne zaman yer alsa, 


"gayb", "şehadeften önce gelir. [225] 
İkinci Mesele 


Eğer biz, Hak Teâlâ'nın, Allah (...)işlerinizi görecektir" ifadesini, bizzat "görme" 
manasına alsak, o zaman bunun manasının, "Gizliyi ve aşikarı bilene 
döndürüleceksiniz" ifadesinin manasından farklı olduğu ortaya çıkar. Yok eğer 
biz bu "rü'yeti" "bilme" veya "(o amellere karşılık) mükâfaat verme" manasına 
hamledersek, ayetteki "Gizliyi ve aşikarı bilen Allah'a 
döndürüleceksiniz"tabirinin "Allah (...) işlerinizi görecektir" ifadesinin tefsiri 
yerine geçmiş olduğunu kabul etmiş oluruz. O zaman "Gizliyi ve aşikarı bilene 
döndürüleceksiniz" ifadesinin manası şöyle olur: "Aşikârı (şehadeti), yani 
dünyada iken ortaya konulan medhi, senayı, saygıyı veya bunların zıdlannı, 
gizliyi (gaybı), yani Kıyamette, ortaya çıkacak mükâfaat veya ceza durumunu 
bilen Allah'a döndürüleceksiniz." 

Allah Teâlâ daha sonra, "O. size yapmakta olduğunuz şeyleri haber verecektir" 
buyurmuştur. Bu, "O, si2in amellerinizin durumlarını biliyor, sonra size, onlara 
göre karşılık verecektir. Çünkü âhirette Allah'ın karşılık vermesi (mücâzâtı), 
ancak bilmeden sonra hâsıl olur. Çünkü o zaman herkes, kendisinin başına gelen, 
kendisine ulaşan şeyin zulüm değil, bir adalet olduğunu bilir. Eğer sevab 
ehlinden ise sevinç ve saadeti daha fazla; yok eğer ikâb ehlinden ise, kederi ve 
pişmanlığı daha fazla olur" manasındadır. 

İslâm feylesofları şöyle demişlerdir: "Allah (...) işlerinizi görecektir" ifadesinden 
murad, ruhani (yani ruh'a verilecek) sevaba bir işarettir. Çünkü kul, mevlâstnın 
kendisine emretmiş olduğu birçok meşakkatli işi yüklenip yapınca ve 
mevlasının, onun bu meşakkatlerini yüklendiğini görmekte olduğunu bilince, 
çok sevinir ve o husustaki sevinci artar. Bu, ona göre, şahane elbiselerden ve çok 
maldan daha kıymetli ve tatlı olur. Ama Cenâb-ı Hakk'ın "Gizliyi ve aşikârı 
bilene döndürüleceksiniz" buyruğuna gelince, bundan maksat, rezil ve rüsvay 
kılınmak suretiyle verilecek olan azabın tarif edilmesidir. Bu, şuna benzer: 
Sultanın kendisine çok çeşitli lütuf ve ihsanlarda bulunmuş olan kul, çok çeşitli 
isyan işlemiş olsun... Bu köle sultanın yanına gelse ve sultan da onun işlemiş 


olduğu çok çeşitli kabahat ve kusurları, bir bir sayıp dökse... İşte o zaman, o 
kulun hüznü artar, gam ve kederi büyür, çok mahcüb olur. İşte bu, bir tür ruhani 
bir azabtır. Akıllı kimseler çoğu kez, bundan ve diğerlerinden kaçınıp korunmak 


için en şiddetli maddi ve cismani azablara, acılara katlanır, razı olurlar. 1226) 


"(Savaşa gitmeyenlerden) diğer birtakımı da, Allah'ın emrine (intizaren), 
haklarındaki hüküm ertelenmiştir. O,, bunları ya azaba uğratacak, yahut 
tevbelerini, kabul edecektir. Allah, çok iyi bilen, tam bir hikmetle yapandır" 
(Tevbe. 106). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [227] 
Mürcie Hakkında 


Hamza, Nâfi, Kisaî ve Asım'ın ravisi Hafs, hemzesiz olmak üzere mürcevne; 
diğer kıraat imamları da, hemze ile mürceûne okumuşlardır ki, bu,iki kullanıştır. 
Arapça'da, bir şeyi ertelediğinde, hemzeli ve hemzesiz olmak üzere "Onu tehir 
ettim" denilir. Tevbe edenin mutfak bağışlanacağını söylemeyip, bu mağfireti 
Allah'ın meşietine, iradesine havale ettikleri, bıraktıkları içindir ki, "Mürcie" 
mezhebine bu ad verilmiştir. Evzâi'ye göre onlara bu adın verilmesinin sebebi 


ameli imandan geri bırakmaları, yani ayrı düşürmeleridir. [228] 
Cihadden Geri Kalan Gruplar 


Bil ki Allahu Teâlâ, cihaddan geri kalanları üç kısma ayırmıştır: 

1) Nifak üzere talimli olan münafıklar. 

2) Tevbe edenler. "Diğer bir kısmı da günahlarını itiraf ettiler" (Jevbe, 
102)ayetiyle kasdedilenler bunlar olup, Cenâb-ı Hak, onların tevbelerini kabul 


buyurduğunu açıklamıştır. [229] 
Ayetin Nüzul Sebebi 


3) Alıkonarak, bekleyerek, geride kalanlar ki, bu ayette zikredilenler de 
bunlardır. 

İkinci kısımdakilerle bunlar arasındaki fark şudur: Ötekiler hemen ievbe etmeye 
koşmuşlarken, bunlar tevbeye yönelmemişlerdir. 

İbn Abbas (r.a) ise şöyle demiştir: "Bu ayet, Ka'b İbn Malik, Mürare Ibnu'r-Rebi 


ve Hilal İbn Ümeyye hakkında nazil olmuştur. Ka'b: 'Medine'deki en hızlı deve 
benimdir; bu sebeble, dilediğimde Hz. Peygamber'e ulaşırım " der ve günlerce 
gecikir. Daha sonra da, Hz. Peygamber'e ulaşmaktan ümidini keser ve yaptığı 
şeye pişman olur; aynı şekilde arkadaşları da. Hz. Peygamber (s.a.s), Medine'ye 
geri döndüğünde Ka'b'a, Hz. Peygambere git ve yaptığından dolayı O'ndan özür 
dile " denildiğindeyse o: "Hayır, tevbenin kabulüne dair bir hüküm, ayet nazil 
olmadıkça, gitmeyeceğim vallahi" der. Diğer iki arkadaşı ise, Hz. Peygamber'e 
giderek özür beyanında bulunurlar. Hz. Peygamber, onlara: "Sizin, bana 
katılmayarak geride kalmanızın sebebi nedir?" dediğinde onlar: "Hatadan başka 
bir mazeretimiz, haklı gerekçemiz yoktur" cevabını verirler.. Bunun üzerine 
Cenâb-ı Hakk'ın, "Savaşa gitmeyenlerden diğer birtakımı da Allah'ın emrine 


intizaren. haklarındaki hüküm ertelenmiştir" ayeti nazil olur. 1230) 
Haklarındaki Hüküm Ertelenen Üç Kişi 


Bunun üzerine, bu ayetin nüzulünden sonra Hz. Peygamber orrtarı (haklarında 
hüküm ininceye kadar bir yerde) durdurtur. İnsanları, onlarla oturup kalkmaktan 
men eder; onlara, hanımlarından ayrılmalarını ve onları, ana babalarının yanına 
yollamalarını emreder. Derken, kendisine yiyecek getirmek arzusuyla, Hilâl'in 
hanımı gelir; çünkü Hilal, son derece yaşit bir kimsedir. Sadece ona izin verilir. 
Şam'dan ise bir elçi gelmiş, Ka'b'ı kendilerine (Bizans'a) katılmaya teşvik 
etmektedir. Bunun üzerine Ka'b: "Yaptığım hata öyle bir dereceye ulaşmıştır ki, 
müşrikler bile benden bir şey umar haie geldiler. Onca genişliğine rağrnen. 
yeryüzü bana dar geldi" der. Hilâl İbn Ümeyye ise öylesine ağladı ki, gözlerinin 
kör olacağından korkuldu. Elli gün geçtikten sonra, onların tevbelerinin kabul 
edildiğine dair, "Allah, peygamberinin tevbesini kabul buyurdu "(Tevbe, 117) ve, 
"Savaştan geri bırakılan üç kişinin (tevbelerini de kabul etti) (Tevbe. us) ayetleri 
nazil oldu. 

Hasan el-Basri şöyfe demiştir: "İşbu ayetinde bahsedilen kimseler, Resulü 
İlah'm, kendi huzurundan uzaklaştırdığı bir münafik güruhudur." Esamm da, 
Cenab-ı Hakk'ın bu ayetle münafıkları kastettiğini ve bunun tıpkı, "Çevrenizdeki 
bedevilerden ve Medine ahalisinden birtakım münafıklar vardır ki" (Tevbe, 101t 
ifadesi gibi olduğunu söyleyerek, sözünü şöyle sürdürmüştür: "Allah, onlar 
hakkındaki hükmü ertelemiş, onlar hakkında bildiği şeyi haber vermemiş ve 
tevbe etmemeleri halinde, haklarında ayet ineceğini bildirerek, onları bu ayetle 
korkutmuştur. 

İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak "O, bunları ya azaba uğratacak, yahud 


tevbelerini kabul edecektir" buyurmuştur." Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele 
vardır; 12311 


Akıbetleri Hakkında, Ayette Müphem ifade Kullanılması 


Bir kimse şöyle diyebilir: "İmma kelimesi, şek ifade eder. Halbuki Cenab-ı Hak, 
şekden münezzeh ve beridir." Buna şu şekilde cevap verilebilir: "Bundan murad, 
"Onların içleri. korku ve ümit üzere olsun" manasıdır." Böylece, bazı insanlar, 
"Allah onlar hakkında, mazeretlerinin kabul edildiğini bildiren bir ayet 
indirmezse, onlar helak olurlar"; diğer bazıları da, "Umulur ki Allah onları 


bağışlar, affeder" demeye başladılar. 1232) 
İkinci Mesele 


Bunların savaştan geri kaldıklarına ve Hz. Peygamber'e katılmadıklarına pişman 
olduklarında şüphe yoktur. Allah Teâlâ da onların tevbe ettiklerine 
hükmetmeyip, aksine "O. bunları ya azaba uğratacak, yahud tevbelerini kabul 
edecektir" buyurmuştur. Bu da sadece pişman olmanın, tevbenin sahih olması 


için yeterli olmayacağına delâlet eder. [233] 
Tevbenin Şartları 


Eğer, "Tevbenin şartları nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Beiki de onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, kendilerine 'eziyyet edilmesini 
emretmesinden;veyahut da mahcûb ve rezil kepaze olmaktan çekinmişlerdir. 
Böyle olması halinde, onların tevbeleri doğru ve makbul olmaz. Tevbelerinin 
kabul edilmeyişi meselesi, insanların, onları tenkid veya medhetmeleri 
hususundaki durumları, onlar nezdinde önemini yitirip hafifleyinceye kadar 
devam etmiştir. İşte, iş bu noktaya gelince, onlar, yapmış oldukları günantan, sırf 
günah olduğu için, pişman olmuşlardır. İşte o zaman da, yapmış oldukları tevbe 


sahih ve makbul olmuş olur. [234] 
Üçüncü Mesele 


Cübbai, bu ayet ile Allah Teâlâ'nın, tevbe etmeyenleri affetmeyeceği hususunda 
istidlalde bulunmuştur. Ona 


göre bu böyledir, zira Cenâb-ı Hak, o günahkârlar hakkında, "O, bunları ya 
azaba uğratacak yahut tevbelerini kabul edecektir" buyurmuştur. Bu ifade, 
hükmün şu iki şeyden, yani, azab etmekten veya tevbelerini kabul etmekten biri 
olduğuna delalet eder. Tevbe etmeksizin günahların affedilmesi meselesi üçüncü 
bir kısım olmuş olur. Allah Teâlâ ise bu üçüncü kısımdan bahsetmeyince, bu 
bahsetmeyiş böyle bir hükmün bâtıl olduğuna, onun muteber olmadığına delâlet 


eder. 2351 
Af Hakkında Genel Hüküm Verilip Muayyen Kişinin Akıbeti Bilinmez 


Buna şöyle cevap verilir: Biz, bütün günahların affedileceğine dair kesin hüküm 
veremeyiz. Aksine biz, genel manada, affın bulunacağına dair kesin hüküm 
verebiliyoruz. Ama bu alim, bizaNhlaanca hakkında tahakkuk edip etmeyeceği 
meselesine gelince, bu şüphelidir. Baksana Cenab-ı Hak, "Ondan başkasını, 
dileyeceği kimseler için bağışlar" (Nisa. 48) buyurmuştur. Böylece Allah, şirkin 
dışında kalan günahların bağışlanacağına kesin hüküm vermiş, ancak, bu herkes 
hakkında değildir. Tam aksine, bu aff, Cenâb-ı Hakk'ın dilediği kimseler 
hakkında böyledir. Binâenaleyh, onlar hakkında affın bulunmamasından, mutlak 
manada affın olmayacağı neticesi çıkmaz. Hem, zikredilmemiş olma, yokluğa (o 
şeyin bulunmadığına) delâlet etmez. Baksana, Cenâb-ı Hak: "O gün yüzler vardır 
parıl parıl parlayıcıdır, güleçtir, sevinçlidir" (Abese. 38-39) buyurmuştur ki 
bunlar, mü'minlerdir. Yine, "O gün yüzler de vardır, üzerlerini toz toprak 
bürümüştür. Onları da bir karanlık ve siyahlık kaplayacaktır, işte bunlar kâfirler 
ve facirlerdir" (Abese 40-42) buyurmuştur. Bu ifadelerde bahsedilenler ise ya 
mü'minlerdir, ya kâfirlerdir. Üçüncü bir kısmın zikredilmemesi, Cübbai'ye göre 
de, bulunmadığına delâlet etmez. İşte, bu ayette de böyledir. 

Cenâb-ı Hak, buyurmuştur.Yani, "Allah, o mü'minlerin kalblerinde olanı 


bihakkın bilen, onlar hakkında hükmettiğinde hakim olandır" demektir. [236] 


"Bir de müslümanlara zarar vermek için, küfr için, mü'minlerin arasına ayrılık 
sokmak için ve daha evvel Allah ve Resulüne harb edeni gözlemek için bir 
mescid edinenler ve "bununla iyilikten başka bir şey kasdetmedik" diye 
muhakkak yemin edecek olanlar vardır. Allah şahidlik eder ki, onlar seksiz 
şüphesiz yalancıdırlar" 

(Tevbe, 107). 

Bil ki Allah Teâlâ, münafıkların çeşitlerinden.ve muhtelif yol ve metodlarından 


bahsedince buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: [237] 
Birinci Mesele 


Nafi ve İbn Amr, vavsız olarak ellezine diye okumuşlardır ki bu, Medinelilerin 
mushafında da böyledir. Diğer kıraat imamları ise vav ile vellezine diye 
okumuşlardır ki bu, Mekke ve Iraklıların mushaflarında böyledir. Birinci kıraat 
ifadesinden bedel olarak böyle okunmuş; ikincisi de, kelamın takdirinin şeklinde 


olması sebebiyle böyte okunmuştur. [238] 
Mescid-i Dırâr Yapanlar 


Vahidî şöyle demektedir: "İbn Abbas, Mücahid, Katâde ve bütün müfessirler 
(r.a), Dırâr Mescidi'nt yapanların oniki münafık olduğunu; bunların 

kendisiyle Küba Mescidi'ne bir zarar verecekleri bir mescid yaptıklarını 
söylemişlerdir." Ben de diyorum ki, Cenab-ı Hak bunları şu dört sıfatla 


nitelemiştir: 239 
"Dırar" Kelimesinin Manası 


Birinci sıfat: Dırâren lafzının ifade ettiği manadır. Darar (zarar) kelimesi, tıpkı 
şikak kelimesinin, güç ve zor gelen şeyi yapmaya gayret etmek anlamına 
gelmesi gibi, "zarar vermeye gayret sarfetmek" anlamına gelmektedir. Zeccâc 
şöyle demektedir: "Mefülün leh olduğu için, dırâren kelimesi mansubtur. Buna 
göre mana, "O mescidi, zarar vermek ve (ayette bahsedilen) diğer hususlar için 
edindiler" şeklinde olur. Binâenaleyh lâm hazfedilince, fiil doğrudan doğruya bu 
kelimeyi kendisine mefül aldı da, böylece de bu kelime mansub oldu. Bu 
kelimenin mana itibariyle bir mefül-ü mutfak olması da caizdir. Buna göre 
kelamın takdiri, "Onlar adamakıllı zarar verecekleri bir mescid edindiler" 
şeklinde olur, 

İkinci sıfat: Ve kufren kelimesinin delâlet ettiği husustur. İbn Abbas (r.a), 
"Cenab-ı Hakk'ın bu iki kelime ile, "Mü'minlere zarar vermek, peygamberi ve 
onun getirdiğini inkâr etmek için" manasını kastettiğini söylerken, başkaları da, 
bu ifadeye, "onlar, o mescidi Hz. Peygamber (s.a.s)'i ta'n ederek, içinde küfre 
dalmak için edindiler" manasını vermişlerdir. 

Üçüncü sıfat: Mü'minlerin arasına ayrılık sokmak için.." buyruğunun ifade ettiği 


husustur. Yani, "Onlar, o mescid vesilesiyle mü'minlerin cemaatini parçalamak 
için... edindiler" demektir. Bu böyledir; zira münafıklar: "Biz, bir mescid yaptık. 
Onun içinde namaz kılacağız. Biz, Hz. Muhammed'in arkasında namaz kılmayız. 
Eğer o, mescidimize gelirse beraberce namaz kılarız. Böylece de, Peygamberle 
O'nun mescidinde namaz kılanların arasını açmış oluruz. Bu durum da, onların 
birlik ve beraberliklerinin bozulmasına ve aralarındaki sevginin sona ermesine 


yol açar" diyorlardı. [240] 
İslam'a Harb Açan Ebu Amir'i Gözleyenler 


Dördüncü sıfat: "Ve daha evvel Allah ve Resulü ile harbedenigözlemek için..." 
ayetinin ifade ettiği husustur. Alimler, bu hususta da şöyle demişlerdir: "Bu 
ifadeyle, gasîlu'l-melâike(meleklerce yıkanan) Hanzala'nın babası rahib Ebu 
Amir murad edilmiştir ki, Hz. Peygamber (s.a.s), onu fasık olarak adlandırmıştı. 
Cahiliyyede hristiyan olmuş, ibadet etmek için manastıra çekilerek, ilim 
talebinde bulunmuştu. Hz. Peygamber (s.a.s), peygamberliğini ilan edince O'na 
düşman oldu. Çünkü böylece, onun liderliği sona erecekti. Ve o: "Seninle 
savaşan bir topluluk bulduğumda, mutlaka onlarJa birlik olur, sana karşı 
savaşırım" demişti. Huneyn Gününe kadar, bu savaştan ve mücadelesinden geri 
durmadı. Hevazin Kabilesi hezimete uğrayınca, Şam'a gitti. Ve münafıklara: 
"Gücünüzün yettiğince kuvvet ve siiah hazırlayın, benim için bir mescid yapın; 
zira ben, şimdi Kayser'e gidiyorum. Kayser'in yanında bulunan orduları alıp 
geleceğim. Böylece de, Muhammed ve yanındakilere karşı kıyam edeceğim" 
diye haber yolladı. Bunun üzerine de onlar bu mescidi yaptılar ve o mescidde 
kendilerine namaz kıldırması için, Ebu Amir'in gelmesini gözleyip durdular." 
Zeccac, irsâd kelimesi beklemek manasına gelir" derken, İbn Kuteybe, "bunun 
(norma! bir bekleyiş) olmayıp, düşmanlık duygusuyla bekleme" manasına 
geldiğini söylemiştir. Ekseri ulemâ ise, irsad kelimesinin "hazırlık yaparak 
beklemek" manasına geldiğini söylemişlerdir. Nitekim Cenab-ı Hak da "Çünkü 
Rabbin, şüphesiz ki rasad yerindedir" ( Fect, 14) buyurmaktadır. 

"daha evvel" buyruğundan maksad "Dırar Mescidipin yapımından önce" 
demektir. 

Cenab-ı Hak, bu mescidi bu dört vasıfla niteleyince, "Bununla iyilikten başka bir 
şey kastetmedik" diye yemin edeceklerdir" buyurdu. Bu, "Onlar, bu mescidi 
yapmakla, güzel bir iş yaptıklarına yemin ederler" demektir. Bu güzel iş de, 
zayıflarının, hastalarının ve Allah Resulünün mescidine gidemeyen acizlerin 
işlerini kolaylaştırmak amacıyla, müslümanlara duydukları şefkattir! Bu 


böyledir, zira onlar Allah'ın Resulüne, "Biz, hastalıklı ve muhtaç olanlar ile; 
yağmurlu ve soğuk gecelerden dolayı bir mescid yaptık " diyorlardı. 

Daha sonra, Cenab-ı Hak, "Allah şahidlik eder ki, onlar kesinlikle yalancıdırlar" 
buyurmuştur. Bu, "'Allah, Resulünü onların yalan yere yemin ettikleri yemine 
muttali kıldı" demektir. Bif ki, bu ayetin başındaki vellezine kelimesi, mübteda 
olmak üzere mahallen merfü olup, haberi hazfedilmiştir. Kelamın takdiriyse, 


"Mescid yapanlar da bahsettiklerimizdendir" şeklindedir. 241 
Mescid-i Dırar'da Namaz Kılınmaz 


"(Habibim) onun içerisinde hiçbir vakit namaza durma. Ta ilk gününde, temeli 
takva üzerine tesis edilen mescid, senin, içinde ibadete kıyamına elbette daha 
lâyıktır. Orada tertemiz olmalarını arzu etmekte olan kimseler bulunmaktadır. 
Allah da çok temizlenenleri sever. Binasını Allah korkusu ve rızası üzerine kuran 
kimse mi hayırlıdır, yoksa yapısını yıkılacak bir yarın, uçurumun kenarına kurup 
da, onunla beraber kendisi de cehennem ateşine çöküp giden kimse mi? Allah, 
zalimler topluluğuna hidayet etmez. Onların kurdukları bina, kalblerinde daimi 
bir şek olacaktır. Meğer ki kalbleri ölümle parçalanmış olsun. Allah çok İyi 
bilendir, tam bir hüküm .ve hikmet sahibidir" (Tevbe, 108-110). 

Müfessirler şöyle demektedirler: Münafıklar Hz. Peygamber (s.a.s), Tebük 
Savaşı'na giderken o bozuk maksatları için bu mescidi yapınca, "Ya Resulellah, 
biz, hastalar ile yağmurlu ve soğuk geceter sebebiyle bir mescid yaptık. Biz, 
senin de bizimle beraber orada namaz kılmanı ve bize, bereket ve hayır dualarda 
bulunmanı arzuluyoruz" dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) de: 
"Şimdi ben, bir sefer hazırlığı içindeyim. İnşaallah, döndüğümüzde orada namaz 
kılarız" dedi. Hz. Peygamber (s.a.s), Tebük Savaşı'ndan dönünce, o münafıklar 
O'nun, yaptıkları mescide gelmesini istediler de, işte bunun üzerine bu ayet-i 
kerime nazil oldu. Bunun üzerine Hz. Peygamber bazı kimseleri çağırtarak: 
"Ehli, zalim olan o mescide gidiniz; orayı yıkıp harap ediniz" buyurdu. Onlar da, 
böyle yaptılar. Hz. Peygamber (s.a.s), o mescidin yerininse, içine çerçöp atılan 
bir yer edinilmesini emretti. 

Hasan el-Basri şöyle demektedir: "Hz. Peygamber (s.a.s), mescide gitmeye 
yönelince, Cebrail (a.s), "Onun içerisinde hiçbir vakit namaza durma" diye niyaz 
etti. 

Bunu iyice kavradığın zaman biz diyoruz ki: "Cenâb-ı Hakk'ın "Onun 
içerisinde hiçbir vakit namaza kıyam etme" buyruğu, Hz. Peygamber'i orada 
bulunmaktan nehyetmektir, yaksaklamaktır." 


ibn Cüreyc, şöyle demektedir: "Onlar o mescidi cuma günü yapıp tamamladılar 
ve orada o gün, cumartesi ve pazar günleri namaz kılabildiler. Pazartesi günü ise 
mescid, çöküp yıkıldı." Cenab-ı Hak, bu yasaKiamanın illetini şu şekilde beyan 
buyurmuştur: "Bu iki mescidden biri, ta ilk günden beri takva üzere bina edilmiş 
olup, başka bir mescidde namaz kılmak da, Takva mescidi'nde namaz kılmaya 
manı olunca, ikinci mescidde namaz kılmanın yasak ve memnu olduğu, zaruri 
olarak bilinmiş olur. 

Buna göre şayet, "İki mescidden birinin daha üstün olması, diğerinde namaz 
kılmaktan men etmeyi gerektirmez" denilirse biz deriz ki: 

İllet, şu iki hususun, yani Dırâr mescidinin ayette bahsedilen dört fesada sebep 
olması ile Takva Mescidinin de, pekçok hayırlar ihtiva etmesine bağlanmıştır. 
Bazı Rafiziler şöyle demektedirler: "Allah Teâlâ, ta ilk günden beri takva üzere 
bina edilmiş mescidinin, böyle olmayan mescidden, nama2 kılınmaya daha lâyık 
olduğunu beyan buyurmuştur. Hz. Ali'nin bir an dahi o'sun, Allah'ı inkâr 
etmediği malumdur. Binaenaleyh onun, işin başında, Allah'ı inkar edenlerden, 
ımamete daha uygun olması gerekir." 

Bizim buna karşı cevabımız, ayetteki illetin ayette zikredilen iki şeyin toplamına 


birden bağlanmış olduğu şeklindedir. Böylece de bu soru, zail olmuş olur. 242 
Takva Mescidi Nerededir? 


Alimler, "Takva Mescidi"nin neresi olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. 
Burasının, Küba Mescidi olduğu ve Hz. Peygamber'in, her sene oraya gelerek 
orada namaz kıldığı ileri sürülmüş ise de, ekseri alimler, burasının Mescid-i 
Nebevi olduğu kanaatindedirler. 

Said İbnu'l-Müseyyeb şöyle demektedir: "Takva üzere temeli atılmış olan 
mescid, Hz. Peygamber'in mescididir (Mescid-i Nebevi). İki kişi bu hususta 
ihtilafa düştüler. Onlardan birisi, burasının Mescid-i Nebevi olduğunu; diğeriyse 
burasının Küba Mescidi olduğunu savundu. Bunun üzerine her ikisi de bu 
meseleyi Hz. Peygamber'e sorduklarında, Hz. Peygamber, "Burası, benim şu 
mescidimdir" buyurdu." 

Kadi: "Her ikisinin de, ayetin muhtevasına girmesinde bir sakınca 
bulunmamaktadır. Çünkü, Cenâb-ı Hak, "temeli takva üzerine tesis edilen 
mescid" buyurmuştur. Bu ttpkı bir kimsenin, "Salih kimselerle oturup kalkman 
daha uygundur" demesine benzer. Binâenaleyh bu söz, o salih kimselerden 
birisine hasredilmiş olmaz" demiştir. 

Buna göre şayet, "Diğerinde namaz kılmak caiz olmadığı halde, Cenâb-ı Hak 


niçin, " 
deriz ki: 
Bu: "Her ne kadar bu caiz ise de, bahsedilen sebepten dofayı, berikisinde kıyama 
durmak daha evlâdır" anlamındadır. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak. "Orada tertemiz olmayı arzu eden kimseler 
bulunmaktadır. Allah da çok temizlenenleri sever" buyurmuştur. Bu ifadeyle 
ilgili birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: Allah Teâla, Takva Mescidini, şu iki sebepten dolayı tercih 
etmiştir: 

a) Onun, takva üzere bina edilmiş olması ki bunun ne demek olduğu, daha önce 
geçmişti. 


.. içinde kıyamına elbette daha layıktır" buyurmuştur?" denilirse, biz 


b) O mescidde tertemiz olmayı seven adamların bulunması. [243] 
Temizlenmenin Buradaki Manası 


Bu ayette bahsedilen temizliğin ne demek olduğu hususunda iki görüş ileri 
sürülmüştür: 

Birinci görüş: Bununla günah ve isyanlardan temizlenmek kasdedilmiştir. Bu 
görüş, şu sebeplerden dolayı teayyün edip belirginleşmiştir: 

1) Günah ve isyanlardan temizlenmek, Allah'a yaklaşmada, O'nun mükafaat ve 
medhini hak etmede müessir olan bir husustur. 

2) Allah Teâlâ, Dırar Mescidİ'nin ashabını, müslumaniara zarar vermek, Allah'ı 
inkar etmek ve müslümanların arasını açmak gibi şeylerle vasfetmiştir. 
Binâenaleyh, diğer mescidin ehlinin, bunların taşımış oldukları sıfatların zıddıyla 
muttasıf olmaları gerekir. Bu da onların, küfür ve masiyyetten uzaklaşmalarıdır. 
3) Allah katında, zahiri temizliğin, bâtının küfür ve isyanlardan temizlenmiş 
olması halinde bir tesir ve kıymeti bulunmaktadır. Ama bâtının küfür ve 
masiyetlerden temizlenip de zahiri temizlik tahakkuk etmediğinde, (her 
halükârda) batıni temizliğin zahiri temizliğe bir tesiri söz konusudur. Dolayısıyla 


batını temizlik daha evla olur. 1244 
Temizlenenlerden Maksad Ensardır 


4) Keşşaf sahibi şunu rivayet etmiştir: "Bu ayet nazil olunca, yanında bir kısım 
muhacirler olarak, Hz. Peygamber yürümeye başladı. Derken, Küba mescidinin 
kapısına varınca orada durdu. Orada, ensardan bazıları oturuyordu. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.s), "Siz mü'min misiniz?" diye sordu. Topluluk 


susunca, Hz. Peygamber bu soruyu tekrarladı. Bunun üzerine Hz. Ömer, "Ya 
Resulellah, onlar mü'mindirler, ben de onlarla beraberim" deyince, Hz. 
Peygamber (s.a.s): "Kaza ve kadere razı oldunuz değil mi?" dedi. Onlar "Evet" 
deyince de, Hz. Peygamber: "Belalara sabrediyor musunuz?" dedi. Onlar, 
"Evet!" dediler. Hz. Peygamber: "(Bolluk zamanı) nimetlere şükrediyor 
musunuz?" deyince, onlar "Evet!" dediler. Bunun üzerine de, Hz. Peygamber: 
"Kabe'nin Rabbine yemin ederim ki, bunlar mümindirler" dedi ve sözüne 
devamla: "Ey ensar topluluğu, Allah sizi övdü. Abdest alırken ne yaptınız?" diye 
sorduğunda, onlar da, "Taharet yaparken önce taş ile istincada bulunduk, sonra 
da su ife temizlendik" dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Orada 
tertemiz olmalarını arzu etmekte olan kimseler bulunmaktadır. Allah da çok 


temizlenenleri sever'l ayetini okudu."[245] 
Aynı Anda Hem Hakikî Hem Mecazî Mananın Olması 


İkinci görüş: Bundan murad. taş ile yapılan istincadan sonra, su ile 
temizlenmektir. Bu, hadiscilerden olan ekseri müfessirin görüşüdür. Bu hususta 
üçüncü bir görüş de, bunun, her iki manaya da birden hamledilmesidir. Böyle 
olması halinde şöyle bir soru sorulabilir: "Taharet lafzı, aynî necislerden 
temizlenme hususunda hakikat; günah ve isyanlardan uzak kalma hususunda ise, 
mecazdır. Halbuki, tek bir lafzı, aynı anda hem hakiki, hem de mecazi manaya 
almak caiz değildir," 

Cevap: "Necis" lafzı, "pis" olan şeye verilen bir addır. İşte bu kadarcık bir mana 
(yani, "pislik" manası) her iki kısımda da müşterektir. Böyle olması halinde, bu 
soru giderilmiş otur. 

Daha sonra, Cenâb-ı Hak, birinci sebebi ki bu, mescidin takva üzerine bina 
edilmiş olmasıdır: tekrarlayarak "Binasını Allah korkusu ve rızası üzerine kuran 
kimse mi hayırlıdır?..." buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç bahis vardır: 
Birinci bahis: Bünyan tıpkı gufran gibi bir masdar olup, ism-i mef'ül, yani "bina 
edilen şey" manası kastedilmiştir. Masdarın, ism-i mef'ül yerinde kullanılması, 
meşhur bir mecazdır. Nitekim Arapça'da, "Onun dövdüğü" ve, "Onun dokuduğu" 
anlamında olmak üzere, denilir. Vahidi şöyle demektedir: "Bünyan" kelimesinin, 
sen onu isim kabul ettiğinde kelimesinin çoğulu olması mümkündür. Zira 
Araplar, bu kelimenin müfredinde demektedirler. 

İkinci bahis: Nâfi ve İbn Amir, meçhul olarak, şeklinde okumuşlardır ki bu 
meçhul fiilin (hazfedilen) faili, onu yapan ve onu tesis edendir. Cenâb-t Hakk'ın, 
ifadesi, "Allah'ın ikâbından korkma ve O'nun mükafaatını umma üzerine" 


demektir. Bu böyledir, zira taat, ancak böyle bir korku ve böyle bir ümit 
bulunduğu zaman taat adını alır. Netice olarak diyebiliriz ki, bunu yapan kimse, 
bu binayı, Allah rızası,O'nun ikâbından korunmak ve mükâfaatını da ummak için 
yapınca, bu bina, bu yapı, Allah'ı inkâr etmeye ve kullarına zarar vermeye sebep 
olsun diye o kimsenin yaptığı o binadan daha üstün ve daha mükemmel olur. 

".. yoksa yapısını yıkılacak bir yarın, uçurumun kenarına kurup da, onunla 
beraber kendisi de cehennem ateşine çöküp giden kimse mi?" ayetiyle ilgili 
birkaç bahis vardır: 

Birinci bahis: İbn Amir, Hamza ve Asım'ın ravisi Ebu Bekr, râ harfinin 
sükünuyla cürf; diğer kıraat imamları ise, rayı ötre ile okuyarak cüruf şeklinde 
okumuşlardır ki, her ikisi de aynı manaya kullanılan iki kullanıştır. Tıpkı, şuğl ve 
şuğul (meşguliyyet) ve unk ve unuk (boyun) kelimeleri gibi, cürf ve cüruf 
şeklinde kullanılır. 

İkinci bahis: Ebu Ubeyde şöyle demiştir: "Şefâ "kenar, uç, kıyı" anlamına gelir. 
demek, "birşeyin ucu, kıyısı, kenarı" demektir. Bir kimse bir şeye yaklaştığında, 
denilmesi de, bu köktendir. Sel akıp, böylece vadi yarılarak selin aktığı kıyıda, 
her an düşmekle karşı karşıya olan, (altı boşalmış) zayıf bir toprak parçası kalır 
ki, işte buna Arapça'da cüruf (yar, uçurum, kıyı) denilir Hâr kelimesi hakkında 
Leys şöyle demektedir: "Hevr kelimesi, "Yar, uçurum yıkıldı" deyimindeki hâre 
fiilinin masdarıdır. Bu, bir şey, arkasından yarılıp da henüz, olduğu gibi yerinde 
kalan şeydir ki, işte buna, "düşmek üzere olan, düşmek üzere bulunan bir 
uçurum" denilir. Bu düştüğünde ise, "uçtu, yıkıldı" denilir. 

Sen, bu lafızların manasını iyice anladığında biz diyoruz ki: Buna göre ayetin 
manası, "Dininin temelini, çok muhkem ve kuvvetli bir esasarki bu esas da, Alla 
h'ın takvası veO'nun rızası olan hak esastır-bina eden mi daha hayırlıdır; yoksa 
dinini, temellerin en zayıfı ve en az kalıcı olanı olan batıl esas üzerine bina eden 
mi hayırlıdır?" şeklinde olur. işte bu nifakın misali, tıpkı, cehennem vadilerinin 
kenarında ve uçmak üzere olan bir yarın, bir uçurumun durumu gibidir. Bu yar, 
"uçan, çöken bu tenarda olduğu" için, daima düşmek ve yıkılmakla yüzyüzedir. 
Bu münafık da, cehennemin kenarında olduğu için, bu yardan yuvarlandığında 
mutlaka, cehennemin ta dibim boylayacaktır. Biz, âlemde, münafıkların haline 
uygun olan bundan daha güzel bir misal bulamaya. Netice olarak diyebiliriz ki: 
Bu binadan birisim yapan, bu binası ile Allah'ın takvasın, ve O'nun rızasın.; 
diğeri ise, mas.yyet ve küfrü kasdetmiştir. Binaenaleyh, ilk yapı daha kıymetli ve 
bekas, gerek», olan; ıkınc.s. ıse, âdi ve yıkılması gerekli olan bir bina olmuş olur. 


[246] 


Mescid-i Dırar'ı Yapanların Göğüslerindeki Sıkıntı 


Daha sonra Cenab-, Hak: bina kalblerinde daimi bir sek olacaktır" buyurmuştur. 
Bu, "Bu tananm yaponu onlann ka.b.erine bir şüphenin düşmesine sebep 
olmuştur. Dolayıs.yle o b.nanın bizzat kendisi, şüpheye sebebiyyet verdiği için 
"bir şüphe" olarak nitelendirilmiştir." O binanın şüphe sebebi olmast hususunda 
da şu izahlar yapılmıştır: 

1) Münafıklar, Dırar Mescidi'ni yapmakla, fazlaca sevinmişlerdi. Dolayısiyle, 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, o binanın yıkılmasını emretmesi, onlara son derece 
ağır gelmiş ve bu yüzden onların Hz. Peyamber'e olan kızgınlıkları ve O'nun 
nübüvvetine dair şüpheleri artmıştı. 

2) Hz. Peygamber (s.a.s) o mescidin yıktırılmasını emredince, onlar, sırf 
hasedinden dolayı bunu emrettiğini düşündüler. Böylece de, onların Hz. 
Peygamber'e olan güvenleri ortadan kalktı ve her an, şiddetli bir biçimde ondan 
korkmaya başladılar. Neticede, Hz. Peygamber'in onları kendi hallerine 
bırakacağı veyahut da, kendilerinin öldürülmelerini, mallarının yağmalanmasını 
emredeceğine dair bir şüphe içine düştüler. 

3) Onlar, kendilerinin, o mescidi yapma hususunda iyi niyet taşıdıkları 
inanandaydılar. Binâenaleyh, Hz. Peygamber (s.a.s), o mescidin yıkılmasını 
emredince, onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in hangi sebepten dolayı o mescidin 
yıkılmasını emrettiği hususunda şek ve şüphe içinde kalakaldılar. 

4) Onlar, Cenâb-ı Hakk'ın o günahı, o mescidi yapmada gösterdikleri çabayı 
bağışlayıp bağışlamayacağı hususunda şüphe içinde kalakaldılar. -Bu izahlardan 
doğru olanı birincisidir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Meğer ki kalbleri (ölümle) parçalanmış olsun" 
buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgifi birkaç bahis bulunmaktadır: 

Birinci bahis: İbn Amir, Asım'ın ravisi Hafs ve Hamza, tanın fethası ve şeddeli ti 
harfiyle olmak üzere, tekatta'a şeklinde okumuşlardır ki, bu manasındadır. 
böylece iki te'den birisi hazfedilmiştir. Diğer kıraat imamları ise, fiili, meçhul 
olarak te'nin zammesi ve tı'nın şeddesi iletukatta'a; İbn Kesirde ¿fiili tı'nın 
fethası, kâfin İt sükünu ile, tekta'a ve kelimesini mansüb olarak okumuştur ki 
onun okuyuşuna göre mana "onların kalblerini sen parçaladın" şeklinde olur. 
kıraatinin manası da şöyle olur: "Onların kalbleri parça parça oldu. Kılıçlar veya 
keder ve ağlamalarla paramparça oldu. İşte böyle olunca da onların kalblerindeki 
o şüphe zail olup gitti." Bu, "O şüphe onların kalblerinde ebediyyen kalacaktır 
ve onlar bu nifakları üzere öleceklerdir" demektir. Bu ifadenin "Onlar 
pişmanlıktan ve yaptıkları ihmalkarlığa üzüntülerinden dolayı, kalblerini 


paramparça eden bir tevbede bulunmadıkça" manasında olduğu da söylenmiştir. 
Yine bunun, "Onların kalbleri, gam ve keder yüzünden çatlayıncaya kadar" 
manasına geldiği de söylenmiştir. 

Hasan el-Basri, bu ayeti şeklinde okumuştur. Abdullah b. Mes'üd (r.a)'un 
kıraatinde ise, bu, (Onların kalbleri parçalansa da) şeklindedir. 

Talha (r.a)'nın. bunu Hz. Peygamber (s.a.s)'e veya herbir insana hitab olarak, 
(Onların kalblerini parçalasan da) şeklinde okuduğu rivayet edilmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, buyurmuştur. Bu, "Allah, onların hallerini hakkıyla 
bilen ve onlar için verdiği hükümlerde de hakim (hikmetli) olandır" demektir. 


[247] 
Canını ve Malını Allah'a Satmak 


"Allah, karşılığında cenneti vererek, mü'minlerden canlarım ve mallarını satın 
almıştır. Onlar Allah yolunda savaşır, öldürürler veya öldürülürler, Tevrat'ta, 
incil'de ve Kur'an'da (bulunan bu vaad), kendi üzerine hak bir vaaddir. Allah 
kadar ahdine vefa eden kim olabilir ki? O halde, ey mü'minler yapmış olduğunuz 
bu alış verişten dolayı sevinin. Bu en büyük bir nâıliyettir" (Tevbe. 111) 

Bil ki Cenâb-ı Hak, Tebük Savaşı'na katılmadıkları için münafıkların, çirkin 
fiillerini, hakirliklerini açıklamaya başlayıp, bu izahı bitirmeyi müteakip 
münafıkların kısımlarından bahsedip, her kısımla ilgili hüküm ve durumlardan 
bahsedince, cihadın faziletini ve hakikatini açıklamaya yönelerek, buyurmuştur. 


Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: [248] 
Ayetin Akabe Biati Vesilesi İle İnmesi 


el-Kurtubi şöyle demektedir: "Sayıları yetmiş olan bir kısım ensar, Akabe 
Gecesi'nde Mekke'de Hz. Peygamber (s.a.s)'e biat edince, Abdullah b. Revâha 
(r.a): "Ya Rasulallah, bize, hem Rabbin için, hem de kendin için 

istediğin şartı koş" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber: "Ben Rabbim hakkında, 
sadece O'na ibadet etmenizi ve O'na hiçbirşeyi ortak koşmamanızı; kendi 
hakkımda da, kendinizi ve mallarınızı tehlikeden koruduğunuz gibi beni de 
korumanızı şart koşuyorum " deyince, ensar, "Bunu yaptığımız takdirde, bizim 
içn ne var?" dediler. Hz. Peygamber (s.a.s): "Cennet" cevabını verdi. Biat eden 
bu kimseler: "Alış-verişimiz kârlı oldu. Biz bu alış-verişimizi ne bozarız, ne de 
bozulmasını isteriz" dediler. İşte bunun üzerine, bu ayet nazil oldu. Mücahid, 
Hasan ve Mukatil: "Allah onlara bir fiyat biçti ve fiyatlarını çok yüksek tesbit 


etti" dediler, 1242) 
Ayetin Üslübundaki İncelik 


Meâni âlimleri şöyle demişlerdir: Allah'ın, gerçekte herhangi bir şeyi satın 
alması söz konusu değildir. Çünkü müşteri, sahib olmadığı şeyi satın alır. İşte 
bundan ötürü, Hasan el-Basri bu ayete: "Allah, bazı canları satın aldı ki onları 
zaten kendisi yaratmıştı. Yine bazı malları da satın aldı ki o malları onlara rızık 
olarak veren de zaten kendisidir. Fakat Cenâb-ı Hak bunu, lütufkâr bir şekilde 
taata çağırmak için böyle beyan buyurmuştur. Bunun özü şudur: Mü'min, ne 
zaman Allah yolunda savaşır ve bu uğurda öldürülür, ruhu çıkar ve malı da 
.Allah yolunda harcanırsa, âhirette Allah Teâlâ'dan, yaptığı bu şeylere karşılık 
cenneti alır. Böylece bu, bir değiş-tokuş ve ,bir alış-veriş olmuş olur ki işte 
ayetteki, "Allah karşılığında cenneti vererek canlarını ve mallarım satın almıştır" 
ifadesi bu manayadır" demiştir. Hz. Ömer'in ve A'meş'in kıraati de şeklindedir. 
Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Dinleyiniz, Allah'a yemin olsun ki bu, çok kârlı 
bir alış-veriştir. Bu, Allah'ın her mü'min ile yaptığı pek çok kârlı bir alışveriştir. 
Allah'a yemin ederim ki, yeryüzünde bu biata dahil olmayan tek mü'min yoktur. 
Sâdıku'l-vaad olan Hz. Peygamber (ş.a.s), "Sizin bedenlerinizin (canlarınızın) 
fiyatı, ancak cennettir. Binâenaleyh onları, ancak o cennet karşılığında satın" 
buyurmuştur. 

Ayette "...ve mallarını..." buyurulmuştur. Allah Teâlâ bu tabir ile onların Allah 
yolunda harcadıkları malları ile, kendileri için, çoluk-çocukları için harcadıkları 


malları kastetmiştir. Bu ayet-i kerimede birkaç incelik vardır: [250] 
Ayet-i Kerimedeki Bazı İncelikler 


Birinci incelik: Her müşterinin, mutlaka bir satıcısı bulunması gereklidir. Burada 
ise, satan da, alan da Allah Teâlâ'dır. Satanın ve alanın aynı kimse olması,ancak 
alış-verişte faydasına olan şeylere aklı ermeyen bir çocuğun işlerini yerine 
getiren kayyım hakkında doğru olur. Bu alış-veriş, memnunluk verici olması 
şartına bağlıdır. Binâenaleyh ayetteki bu mesel (benzetme), kulun, adetâ kendi 
işlerini yürütemeyen bir çocuğa; Allah Teâlâ'nın da, İyi ve mükemmel bir 
kayyime benzetildiğini gösterir. Bundan maksad, Cenab-t Hakk'ın müsamahakâr 
olup günahları affedeceğine ve kullarını her türlü hayır ve saadet mertebelerine 
ulaştıracağına işaret etmektir. 

İkinci incelik: Allah Teâlâ, canlan ve ms'hrt, (onların canlan ve malları) diye 


kulların kendisine izafe etmiştir. Binaenaleyh canların ve malların kullara nisbet 
edilmesi, kulların kendilerinin dışında iki şeyin bulunmasını gerektirir. Aslında 
durum da böyledir. Çünkü insan, "devamlı kalan asficevher"den ibarettir. Bu 
beden, o asfi cevherin aleti, edevatı ve bineği durumundadır. Ma! da, bu bineğin 
faydasına olarak yaratılmıştır. İşte Hak Teâlâ insandan bu bineği ile malını, 
cennet karşılığında satın almıştır. Doğrusu da budur. Çünkü insanın, bu 
durmadan değişen maddeler âleminin faydalarına mal ve bedenle ilgili faydalara 
kalbi bağlı kaldığı müddetçe, yüce mutluluklara ve kıymetti derecelere ulaşması 
imkansız olur. Fakat insanın bu faydalara olan ilgisi kesilir ve bu ilgi, bedeni 
ölüme; malı da, Allah'ın rızasını kazanmak için harcama derecesine gelirse, o 
kimse, hidayeti heva-vü hevesine; Mevlâ'yı dünyaya, âhireti ülâ'ya (dünyaya) 
tercih etmiş olur. Dolayısıyla da saidlerden, iyiler (ebrâr)dan, faziletli ve hayırlı 
kimselerden olur. O halde, burada aslında satıct olan, (insanın) o kutsi ruh 
cevheridir, müşteri (satın alan) da Allah Teâlâ'dır. Bu iki bedelden birisi 
çürümeye mahküm beden ile fani maldır, diğeri ise, devamlı cennet ve baki 
mutluluklardır. O halde büyük bir kazanç elde edilmiş, gam ve keder zail olmuş 
olur. İşte bundan ötürü Cenâb-t Hak, "O halde (ey mü'minler) yapmış olduğunuz 


bu alış verişten dolayı sevinin" buyurmuştur. 251) 
Allah Yolunda Öldürmek ve Öldürülmek 


Allah Teâlâ daha sonra "Allah yolanda savaşır, ölür veya öldürülürler" 
buyurmuştur. Keşşaf sahibi: "Ayetteki ifadesi, tıpkı "mallarınızla, canlarınızla 
Allah yolunda mücahede edersiniz" (Sat, inayetinde olduğu gibi, emir 
manasındadır, "savaşsınlar" demektir" demiştir. Bu tabirin, o alış-verişin bir izahı 
ve onun için gerekli bir şart gibi olduğu da söylenmiştir. Hamza ve Kisâi, 
ayetteki fiillerin yerini değiştirip, birincisini meçhul, ikincisini malüm olarak, 
("öldürülür veya öldürürler)" şeklinde okumuşlardır. Bu, o kimselerin savaşta 
öldürülmeleridir. Diğer kıraat imamları ise, bu fiillerin birincisini malum, 
ikincisini meçhul olarak, şeklinde okumuşlardır. Bu kıraata göre, ifadenin 
manası açıktır. Çünkü bu, "onlar kâfirleri öldürürler ve ölünceye kadar onları 
öfdürmekten,onlarla savaşmaktan geri durmazlar" demektir. 

Fakat fiillerden birincisinin meçhul, ikincisinin malüm olarak okunması 
durumunda, bunun manası, "Müslümanlardan büyük bir kısmı öldürülse bile, bu 
diğer müslümanları savaşmaktan caydırmaz. Aksine geride kalanlar, bundan 
sonra da düşmanla vuruşmaya devam eder ve ellerinden geldiğince onları 
öldürürler. Bu tıpkı, "Onlar, Allah yolunda, başlarına gelen belalardan dolayı ne 


gevşeklik gösterdiler, ne de zayıflık,.. "(a1-i imran. 146). yani "onlardan geri 


kalanlar acze düşüp, gevşeklik göstermediler" ayetinde olduğu gibidir. [252] 
Emr-i Marufun Savaşmaktan Üstün Olduğu 


Alimler, deliller ile emr-i ma'ruf ve nehy-i münker yaparak düşmanla mücadele 
ve münakaşa etmenin, bu ayetin hükmüne girip girmediği hususunda ihtilaf 
etmişler, bazıları, bunun vuruşarak cihad etme ile ilgili olduğuna, çünkü Cenâb-ı 
Hakk'ın bu alış verişi, "Allah yolunda savaşır, öldürürler veya öldürülürler..." 
ifadesi ile, "savaşma" manasında tefsir etmiş olduğunu söylemişler; diğer 
bazıları ise, bu ifadeye, her türlü cihad çeşidinin dahil olduğunu söyleyerek, 
şöyle demişlerdir: "Bunun delili, bizim Abdullah b. Revâha (r.a)'dan (yukarıda) 
rivayet etmiş olduğumuz hadistir. Hem, hüccet getirerek ve tevhidin delillerini 
ortaya koyarak yaptlan cihad, savaştan daha tesirlidir. İşte bundan ötürü Hz. 
Peygamber (s.a.s), Hz. Ali (r.a)'ye, "Allah Teâlâ'nm, senin elinle (vasıtanla) bir 
insana hidayet etmesi, senin için, güneşin üzerine doğduğu şeylerden yani 
dünyada herşeyden daha hayırlıdır"i293) buyurmuştur. Bir de, savaşarak yaptlan 
cihadın tesiri delillerle yapılan cihaddan sonra mükemmel ve güzel olur. Deliller 
ile yapılan cihadın ise, savaşarak yapılan cihada ihtiyacı yoktur. "Nefis" (can), 
kıymetli bir cevher (öz) olup, Allah o cevhere bu âlemde, son derece kıymet 
vermiştir. Onun zatında bir bozukluk yoktur. Bozukluk, onunla beraber bulunan 
küfür ve cehalet sıfatındadır. Binaenaleyh asıl cevhere dokunmadan, ondaki fasit 
sıfatı izale edip gidermek mümkün olduğu zaman, bunu yapmak daha evlâ otur. 
Baksana, ölen hayvanın derisinden, bazı bakımlardan istifade etmek mümkün 
olduğu için, şeriat onu aslı üzere bırakmaya teşvik ederek, "Keşke o hayvanın 
(leş'in) derisini alıp, dabaklasaydınız ve ondan istifade etseydiniz" demiştir. O 
halde, deliller ile yapılan cihad, tıpkı deriyi dabaklayıp temizleme gibidir. Bu da, 
fasit sıfatları giderip, cevheri (özü), aslı üzere (temiz olarak) bırakmaktır. 
Vuruşarak cihad etmek ise, cevherin (canın) kendisini ortadan kaldırmaktır. 


Binâenaleyh birincisi daha evlâ ve üstündür. [254] 
Semavi Kitapların Vaadi 
Allah Teâlâ daha sonra, "Tevrat'ta, incil'de ve Kur'an'da (bulunan bu vaad O'nun 


üzerine hak bir vaaddir" buyurmuştur. Zeccâc şöyle demiştir: "Ayetteki "vaad" 
kelimesi, mana bakımından mefûl-ü mutlak olduğu için mansub kılınmıştır. 


Çünkü ifadesi "Allah onlara cenneti vaadetti" manasındadır. Buna göre "vaad", 
kelimesi, te'kid için gelmiş olan mefül-ü mutlak olur." Alimler, Cenâb-ı Hakk'ın 
kitaplarındaki, yani Tevrat, İncil ve Kur'an'daki şeyin ne olduğu hususunda 
ihtilaf etmişlerdir: 

Birinci görüş: Aİlah Teâlâ'nm, Allah yolunda cihad edenlere yaptığı bu vaad, 
gerçek bir vaad olup, Allah onü Kur'an'da belirtip, var olduğunu haber verdiği 
gibi, Tevrat ve İncil'de de olduğunu bildirmiştir. 

İkinci görüş: Bu "Allah Teâlâ, Kur'an'da beyan ettiği gibi, Tevrat ve İncil'de de, 
ümmet-i Muhammedin canlarını ve mallarını, cennet karşılığında satın aldığını 
beyan buyurmuştur" demektir. 

Üçüncü görüş: Bu, "cihad ve savaşla ilgili emir, her şeriatta mevcuttur" demektir. 
Allah Teâlâ daha sonra, "Allah kadar ahdine kim vefa gösterebilir ki!" 
buyurmuştur. Bu, "Ahdi bozmak yalandır, hiledir, tuzaktır. Bütün bunlar kabih 
ve çirkin ofan şeylerden olup, muhtaç olmalarına ve noksanlıklarına rağmen, her 
insan tarafından çirkin görülen şeylerdir. O halde, hertürlü noksanlıktan ve 
ihtiyaçtan uzak olan Allah'ın bu tür şeylerden münezzeh olması daha evladır" 
demektir. Hak Teâla'nın bu ifadesi inkârı manada/ed manasında bir istifham 
olup, "Vaadini Allah'dan daha iyi yerine getirecek bir kimse yok" manasındadır. 


[235] 


Ayetteki Te'kid Unsurları 


Daha sonra Cenâb-ı Hak, 'O halde (ey mü'minler) yapmış olduğunuz bu ahş- 
verişten dolayı sevinin. Bu en büyük bir nâiliyettir" buyurur. Bil ki bu ayette 
pek çok te'kid nev'i vardır: 

Birincisi: "Şüphesiz ki Allah, mü'minlerin canlarını ve mallarını cennet karşılığı 
satın almıştır" ifadesidir. Buna göre, satın alan, yalandan ve hainlikten münezzeh 
olan Allah Teâlâ olmuş olur ki bu da, bunun son derece güçlp bir ahd (antlaşma) 
olduğuna delâlet eder. 

İkincisi: Cenâb-ı Hak, mü'minlere mükafaat verişini, bir alış-veriş olarak beyan 
etmiştir ki bu da, te'kidle beyan edilmiş bir gerçektir. 

Üçüncüsü: "Bir vaaddir" ifadesidir. Çünkü Allah'ın vaadi haktır. 

Dördüncüsü: "Kendi üzerine" kelimesinin ifade ettiği husustur. Çünkü (üzerine) 
kelimesi, "vucüb" (kesinlik-mecburiyet) ifade eder. 

Beşincisi: "Hak" kelimesinin ifade ettği husustur. Bu da, tahkiki te'kid ifade eder. 
Altıncısı: "Tevrat'ta, İncil'de ve Kur'an'da" ifadesinin ortaya koyduğu husustur. 
Bu, bütün ilahi kitâbların ve bütün peygamberlerin, o alış-verişe şahid olmaları 
demektir. 

Yedincisi: "Allah kadar ahdine vefa eden kim olabilir /r/?"ayetinin ifade ettiği 
husustur. Bu ifade de, te'kidde zirvedir. 

Sekizincisi: "O halde (ey mü'minler) yapmış olduğunuz bu ahş-verişten dolayı 
sevinin!" ifadesidir. Bu da, son derece te'kidli bir ifadedir. 

Dokuzuncusu: "Bu, bir farz (nâiliyyet)tir" tabiri. 

Onuncusu: Bu ise, "büyük" lafzının ifade ettiği husustur. Böylece bu ayet-i 
kerimenin, işte bu on te'kid ve pekiştirmeyi ihtiva ettiği sabit olmuş olur. 

Biz bu ayeti, şöyle bir sonuçla bitirelim: Ebu'l-Kasım el-Belhi, çocukların ve 
hayvanların da, çektikleri elemlerden ötürü mutlaka bir karşılık (mükâfaat) 
alacaklarına bu ayeti delil getirerek şöyle demiştir: "Zira ayet, mükellef olanlara, 
cennet fiatı verilmedikçe canlarının ve matlarının alınamayacağına delalet eder. 
O bedel de cennettir. İşte bundan ötürü Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki Allah... 
müminlerin canlarını ve mallarını cennet karşılığında satın almıştır" 
buyurmuştur. Binâenaleyh bunun, çocuklar ve diğer canlılar hakkında da böyle 
olması gerekir. Eğer bunlar bir temennide butunabilselerdi, bu kıymetli 
dereceleri ve yüksek bedeli elde edebilmek için, elem ve acılarının kat kat daha 
fazla olmasını isterlerdi." 

Biz de şöyle diyoruz: "Çocukların ve diğer canlıların çektikleri elemler 
karşılığında, birtakım mükafaatlar elde edeceklerini inkâr etmiyoruz. Aramızdaki 


ihtilaf şu husustadır: Biz (ehl-i sünnete) göre, insanlara bir karşılık (mükâfaat) 
vermek, Allah üzerine vâcib (mecbur) değildir. Size (Mu'tezile'ye) göre ise, 
bu,Allah üzerine vâcibtir. Bu ayet, böyle bir vâcib oluşu göstermemektedir." 


[256] 
Müminlerin Bariz Vasıflan 


"Tevbe edenler, ibadet edenler, hamd edenler, seyahat edenler, rükû edenler, 
secde edenler, ma'rufu emredenler, münkerden nehyedenler ve Allah'ın 
sınırlarını koruyanlar (yok mu, işte onlar da cennet ehlidir). Sen, o 

mü'minleri müjdele" (Tevbe, 112). 

Bil ki Cenab-ı Hak, önceki ayette mü'minlerin canlarını ve mallarını cennet 
karşılığnda satın aldığını beyan edince; bu ayette de, o mü'minlerin dokuz sıfatla 
mevsüf olan kimseler olduklarını beyan buyurmuştur. Bu ayetle ilgili iki mesele 


vardır; 257) 


Birinci Mesele 


Ayetteki, bu dokuz sıfatın merfü oluşu hususundaşu izahlar yapılmıştır: 

1) Bunlar, "medh" üzere merfu olup, takdiri, "onlar, tevbe edici olan, hamd edici 
olan., kimselerdir" şeklindedir. Bu, "Şüphesiz ki Allah., mü'minlerden canlarım 
ve mallarını., satın aldı'l ayetinde bahsedilen mü'minler, teybe eden, ibadet 
eden., mü'minlerdir" manasına gelir. 

2) Zeccâc şöyle demiştir: "Ayetteki "tâibün" (ve diğer sıfatlar), haberi mahzüf 
olan birer mübtedadtr ve takdiri "cihad etmeseler dahi, tevbe eden, ibadet eden.. 
kimseler de” cennet ehlindendir" şeklinde olabilir. Bu tıpkı, J-^1 İM itj y£j 
"Allah, onlardan herbirine cenneti vaadetmiştir " (Hadrd, 10j ayetinde 
bahsedildiği gibidir." Bu güzel bir izahtır. Çünkü buna göre cennet vaadi, bütün 
mü'minler için söz konusu olmuş olur. Fakat biz, "tâibün" (ve devamını), 
kendinden önceki ayetle ilgili kılarsak, o zaman cennet vaadi sadece mücahidler 
için söz konusu olur. 

3) "Tâibün" (ve devamı) mübtedadır yahut da, (önceki ayetteki) öjstâ 
"muharebe ederler" fiilinin failinden bedeldir. 

4) "Tâibün" kelimesi mübteda, "âbidün" ve sonrakiler ise, haber ve haberden 
sonra gelen (ikinci, üçüncü, dördüncü) haberlerdir. Yani bu, "İnkârlarından 
gerçek manada tevbe edenler, ibadet eden, hamdeden v.s. v.s. olan kimselerdir" 
demektir. 


Übeyy b. Ka'b (ra) ve Abdullah b. Mes'üd (ra) bu kelimeleri yâ ile ... 
şekillerinde okumuşlardır. Bu kıraatle ilgin olarak da şu iki izah 


yapılabilir: 
a) Bu kelimeler "medh" üzere mansüb kılınmışlardır. 
b) Bunlar, (önceki ayetteki) "mü'minlerden" ifadesinin sıfatları olarak 


mecrürdurlar, 12981 
İkinci Mesele 


Bu, ayetteki dokuz sıfatın tefsiri hususundadır. Tövbe Ederler 

Birinci sıfat, tâibün sıfatıdır. İbn Ab bas (r.a): "Bu, "şirklerinden tevbe 
edenler" manasınadır" derken; Hasan el-Basri buna, "şirkten ve nifaktan tevbe 
edenler" manasını vermiştir. 

Usulcüler de buna, "Her türlü günah ve masiyetten, tevbe edenler" manasını 
vermişlerdir. Bu mana daha uygundur. Çünkü tevbe, bazan küfürden (inkârdan), 
bazan da günahtan dolayı yapılır. Ayetteki "et-Tâibün" kelimesi, başında eltf-lâm 
bulunan, umum bir kelimedir. O halde bu, bunların hepsini (her ikisini de) içine 
alır. Bu sebeble, bunu "küfürden tevbe"ye tahsis etmek, bir tahakkümdür 
(delilsiz iddiadır). 

Bil ki biz tevbenin ne demek olduğu hususunda, *Jt"Otj* (Bakara. 37) ayetinin 
tefsirinde uzun uzun açıklamada bulunmuştuk. Bil ki tevbe ancak şu dört şart 
bulunduğunda, gerçek bir tevbe olur: 

a) Kalbin, o anda, kendisinden öylesi bir günahın sâdır olmasından dolayı yanıp 
tutuşmastdır. 

b) Yaptığından ötürü tam pişmanlık duymak. 

c) İleride bir daha onu yapmamaya azmetmek. 

d) Onu bu üç şeye sevkedenin, Allah rızası ile kulluk arzusu olması. Çünkü 
kişinin bunlardan maksadı, insanların kınamasını kendisinden savuşturmak, 
medh-ü senalarını elde etmek veya başka bir maksad olursa, tevbe etmiş olmaz. 


(259| 
İbadet Ederler 


İkinci sıfat, "âbidün" sıfatıdır. İbn Abbas(r.a), "Bunlar, Allah'a ibadet etmeyi, 
kendilerine görev bilen kimselerdir" derken, Kelamctlar: "Bunlar, ibadet eden 
kimselerdir. İbadet ise, Allah'a alabildiğine ta'zim etmek ve bu ta'zimi gösteren 
bir iş yapmaktır" demişlerdir. Bu görüşe karşı İbn Abbas (r.a) şöyle diyebilir: 


"Allah'ı tanımak ve O'na itaatin farz olduğunu kabul etmek, kalbin amellerinden 
biridir. Olumlu yönde bir ismin ve sıfatın meydana gelmesi için, o yönde, o 
(ismin) mahiyetinin fertlerinden birisinin bulunması yeterli olur." 

Hasan el-Basri bu kelimeye, "Bollukta ve darlıkta, sıkıntılı ve sevinçli 
zamanlarda Allah'a ibadet edenler" manasını vermiş. 

Katâde, "Gecelerinde ve gündüzlerinde, bedenlerinden birşeyler alan (yani 


ibadet için onları yıpratan) kimselerdir" demiştir. [260] 
Hamdederler 


Üçüncü sıfat: el-Hâmidûn sıfatıdır. Bunlar gerek dinî, gerek dünyevî 
hususlardaki Cenâb-ı Hakk'ın nimetlerine karşı şükürlerini bi-hakkın yerine 
getiren ve bunu ortaya koymayı kendileri için bir adet haline getiren kimselerdir. 
Biz teşbih, tehlil ve tahmidin (subhanallah, la ilahe illallah, elhamdülillah'ın), 
dünya yaratılmazdan önce Allah'a ibadet eden varlıkların, yani meleklerin sıfatı 
ve hali olduğundan bahsetmiştik. Çünkü Allah Teâlâ, onların, Hz. Adem (a.s) 
yaratılmazdan önce: "Biz seni hamdinle teşbih ve seni takdis ederiz"(Bakara, a» 
dediklerini haber vermiştir. Bu, dünya harab olduktan sonra Allah.'a ibadet 
edenlerin de sıfatıdır. Çünkü Allah Teâlâ, cennetliklerin Allah'a hamdettiklerini 
haber vermiştir ve "Onların dua (ve niyazlarının) sonu "elhamdüliilahi Rabbii 
âlemindir" (Yunus, 10) buyurmuştur. İşte bu ayetteki, "hamd edenler (hâmidünf 


kelimesi ile kastedilenler, bütün bunlardır. [261] 
Oruç Tutup Öğrenim İçin Gurbete Çıkarlar 


Dördüncü sıfat, es-Sâihûn sıfatıdır. Bu hususta birkaç görüş vardır: 

Birinci görüş: Bütün müfessirler, bununla oruç tutanların kastedildiğini 
söylemişlerdir. İbn Abbas (r.a): "Kur'an'da yer alan, bütün "seyahat" kökünden 
müştak lâfızlarla "oruç" kastedilmiştir" der. Hz. Peygamber (s.a.s), "ümmetimin 
seyahati, oruçtur" buyurmuştur. 
Hasan el-Basri: "Bu, "sâihün" (seyahat edenler) ifadesi ile, farz oruçlarını 
tutanlar manasının kastedildiğini söylemiştir. Buna, "oruca devam edenler" 
manası da verilmiştir. "Sâih" kelimesinin, sâim (oruç tutan) manasına 
alınmasının sebebi hususunda şu iki izah yapılmıştır: 

a) Ezheri şöyle der: "Oruç tutan kimseye "sâih" (seyahat eden) denilmiştir, 
çünkü oruç tutanın, yemeden kendisini alıkoyması gibi, ibadet maksadı ite, 
azıksız olarak yeryüzünde dolaşan kimse de kendisini yemekten alıkoymuştur. 
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İşte bu benzerlikten ötürü, oruç tutana "sâih" (seyahat eden) denilmiştir." 

b) "Seyahaf'ın esas manası, tıpkı akıp giden su gibi, yeryüzünde devamlı 
gitmektir. Oruç tutan kimse de, taat olan şeyleri yapmaya ve arzu duyduğu 
yemeyi, içmeyi ve cinsi münasebeti terketmeye devam etmektedir. 

Bana göre bu hususta şöyle bir diğer izah da yapılabilir: İnsan yemekten, 
içmekten ve cinsi münasebette bulunmaktan kaçınıp, kendisi için, hertürlü 
şehevi şeylere karşı bir engel koyunca, hikmet kapıları ona açılır ve celâl 
âleminin nurları ona tecelli etmeye başiar. İşte bundan ötürü Hz, Peygamber 
(s.a.s) Kim. Allah için ihlash olarak kırk gün sabahlarsa (yan; itilasını kırk gün 


korursa), onun kalbinden lisanına hikmet kaynakları fışkırır2021 buyurmuştur. 
Böylece bu kimse, Allah'ın celâr âleminde, makamdan makama ve dereceden 
dereceye yürüyüp "seyahat eden" kimselerden olmuş olur. Bu kimse için, 
ruhaniyet aleminde bir seyahat gerçekleşmiş olur. 

İkinci görüş: "Sâihün" (seyahat edenler) ifadesi ile, ilim elde etmek için diyar 
diyar dolaşan ilim talebeleri kastedilmiştir. Bu, İkrime'nin görüşüdür. 

Vehb b. Münebbih'den, şu rivayet edilmiştir: "Seyahat, İsrailoğullarında da vardı. 
Bir insan, kırk yi! gezip dolaştığında, kendinden önceki seyyahların gördüklerini 
görürdü. Böylece, İsrailoğullanndan veled-i zina olan bir çocuk kırk yıl seyahat 
etti ama, hiçbir şey göremedi (yani mükâşefeye eremedi). Bunun üzerine "Ya 
Rabbi, anamın yaptığı kötülükte (zinada) benim günahım ne..?" dedi. İşte o 
esnada Allah, seyahat edenlere gösterdiği şeyleri ona da gösterdi." 

Ben derim ki: Nefsin olgunlaşmasında (kemale ermesinde), seyahatin büyük bir 
tesiri vardır. Çünkü insanın baştna seyahat esnasında çeşitli sıkıntılar getir, o da 
onlara sabretmek durumunda kaltr. Bazan azığı biter, Allah'a tevekkül etme 
ihtiyacını duyar; bazan çeşitli fâzıl kimselerle karşılaşır ve herbirinden belli bir 
hususta istifade eder. Yine o, bazı büyük zatlarla karşılaşır ve böylece de, 
kendisini, onlara nisbet ettiğinde hakir (küçük) görür. Bu kimse, seyahati 
esnasında, umduğu pek çok şeyi elde eder ve onlardan istifade eder. Cenâb-ı 
Hakk'ın her tarafta, hususi birtakım şeyler yaratmış olması sebebi ile, dünya 
ahalisinin farkfı farktı hallerini görüp müşahede eder ve böylece marifetuilahı ve 
inancı kuvvet kazanır. Velhasıl seyahatin dini bakımdan çok büyük tesir (ve 
faydalan) vardır. 

Üçüncü görüş: Ebu Müslim şöyte demiştir: "Bu ifade jle, yeryüzünde gezip 
dolaşanlar kastedilmiştir. Bu, akansuyun akması manasında bir kelime olup, 
bununla cihad ve hicret maksadıyla evinden-yurdundan çıkınlar kastedilmiştir" 
Allah Teâtâ, bir önceki ayette mü'minleri cihada teşvik etmiştir. Bu ayeti de, 
mücahidlerin sıfatlarım beyan etmek için getirmiştir. Binâenaleyh onların bütün 


bu (dokuz) sıfatla tam mevsuf olmaları gerekir. 203 
Rükü ve Secde Ederler 


Beşinci ve altıncı sıfat, "râkiün ve sâcidün" sıfatlandır. Bu sıfatlarla namaz 
kılanlar kastedilmiştir. 

Kâdi şöyle demektedir: "Cenâb-ı Hak, rükü ve secdeyi, namazdan kinaye olarak 
zikretmiştir. Çünkü namaz kılamn, (namazdaki) diğer şekilleri, âdetine (her 
zamanki hallerine) uygundur. Bu da onun kalkması ve oturmasıdır. Bu hususta, 
âdetin dışına çıkan şey, rükü ve secdedir. İşte bu ikisi ile namaz kılan ve 
kılmayan arasındaki fark ortaya çıkmaktadır." Şöyle de denebilir: Kıyam (ayakta 
durma), Allah için gösterilen tevazünün ilk basamağı; rükü, ortası; secde ise en 
son basamağıdır. Bundan dolayı, namaz kılmaktan maksadın, alabildiğine huşu, 
huzu ve ta'zim gösterme olduğuna dikkat çekmek üzere huşunun ve kulluğun 
nihai noktasına delâlet ettikleri için, (namaz kılma manasında) bilhassa rükü ve 


secde zikredilmiştir. [264] 
Marufu Emreder, Münkerİ Yasaklarlar 


Yedinci ve sekizinci sıfat: Bil ki, mârufu emir ve münkeri nehiy ile ilgili 
hükümlerin yer aldtğı bölüm, usül ilminde ele alınan büyük ve önemli bir 
bölümdür. Binaenaleyh onu burada ele alıp zikretmek mümkün değildir. Bu 
ifadede, cihadın farz kılınışına bir işaret vardır. Çünkü marufun (iyiliğin) başı, 
Allah'a iman; münkerin (kötülüğün başı) ise, Allah'ı inkârdır. Cihad, imana 
teşviki ve küfürden alıkoymayı gerektirir. Bundan dolayı cihad, "marufu emir ve 


münkeri nehiy" konusuna dahildir. [265] 
Önceki Sıfatların Atfedflmeyip Sonrakilerin Vâv'la Atfedilmesi 


Ayetteki iijkû\j "ve nehyedenler." ifadesinin başına "vav" edatının getirilmesi ile 
ilgili şu izahlar yapılmıştır: 

Birinci izah: Eşitlik, bazan vâv ile, bazan da "vâv"sız olarak gösterilir. Bu tıpkı, " 
(O), günahı bağışlayan, tevbeyi kabul eden. azabı çetin olan ve fazl-u ikram 
sahibi olan (Allah 'dır)" ayetinde olduğu gibidir. Cenâb-ı Hak bu ayette bazı 
sıfatları vâv ile, bazılarını da vâvsız olarak zikretmiştir. 

İkinci izah: Bu ayetlerin maksadı, cihada teşvik etmektir. Dolayısiyle, Cenâb-ı 


Hak, önce bu altı sıfatı zikretmiş, daha sonra da, "ma'rufu emredenler, 
münkerden nehyedenler.." buyurmuştur. Buna göre kelamın takdiri, "Şu aUı 
sıtatı taşıyanlar, ma'rufu emredip münkerden nehyedenterdir" şeklinde olur. Biz, 
emr-i maruf nehy-i münkerin başının cihad olduğunu söyledik. O halde, bu 
ifadenin başına vâv getirilmesinin maksadı, bahsettiğimiz bu hususa dikkat 
çekmektir. 

Bu kelimelerin başına vâv harfi getirilmiş olmasının üçüncü İzahı şudur: Geçen 
her sıfat, insanın kendisi için yaptığı ibadetler olup, onların başkasıyla ilgisi ve 
alâkası yoktur. Ama, nehy-i münker meselesi ise, başkasıyla ilgisi olan bir 
ibadettir. Bu nehy ve yasaklama, öfkenin kabarmasına ve düşmanlığın ortaya 
çıkmasına sebebiyet verir. Çoğu kez, nehyedilen kimse, kendisini nehyedeni 
dövmeye ve onu öldürmeye yeltenir. Böylece, nehy-i münker, ibadet ve taat 
çeşitlerinin en zoru olmuş olur. İşte bu sebeple, daha çok sıkıntı ve meşakkatin 
bulunduğuna dikkat çekmek için, "nehyedenler" kelimesinin başına vav 


getirilmiştir, [266] 
Allah'ın Sınırlarını Korurlar 


Dokuzuncu sıfat: "Allah'ın sıfatlarını koruyanlar" kısmının ifade ettiği husustur. 
Bu sıfattan maksad şudur: Allah'ın buyurduğu mükellefiyetler çok olup başlıca 
şu iki kısma ayrılmıştır: 

a) İbadetle ilgili olanlar, 

b) Muamelatla ilgili olanlar. İbadetle ilgili olanlara gelince; bunlar, Allah'ın, 
dünyevi bir fayda gözetmeyip aksine dini hususta gözetilen bir faydadan ötürü 
emrettiği şeyler olup, namaz, zekât, oruç," hacc, cihad, köle azadı, adaklar ve 
diğer iyi amellerdir. 

Muamelâtla ilgili olanlara gelince bunlar da, ya celb-i menfaat, yahud da zararı 


def etmek için yapılırlar. [267] 
Celb-i Menafi Yönünden Mükellefiyetler 


Menfaati temin ile ilgili olan birinci kısma gelince, bu menfaatler ya bizatihi 
maksuddurlar, yahut da ikinci derecede kastedilirler. Bizatihi maksud olan 
menfaatler, beş duyu organı tarafından elde edilen yarar ve menfaatlerdir. 

Bu algılanan şeylerin birincisi, tadılanlardır. Fıkhın, yiyecekler ve içeceklere dair 
hükümleri, tadılanlar bölümüne dahildirler. Yiyecekler bazan bitkisel, bazan da 
hayvansal olup, hayvanların yenilmesi de ancak boğazlandıktan sonra caiz olup, 


Allah Teâlâ da, kesme ve boğazlamayla ilgili birtakım şartlar koyunca, avlanma 
ve kesme ile ilgili bölümler ve hitablar ile, kurban kesimiyle ilgili bölümler, 
böylece fıkhın içine girmiştir. 

Bunların ikincisi kendisine dokunulabilenlerdir. Bu ifadenin içine, cinsi 
münasebetle ilgili hükümler ve cinsi münasebetin helal olduğunu ifade eden 
hususlar dahil olur. Bu da fıkhın, nikâh bölümüdür. "Süt emzirme" bölümü de bu 
bölümdendir. Nikahın, mihir, nafaka ve mesken gibi ayrılmaz vasıflarından 
bahseden hususlar da bu bölüme dahildirler. Zevceler arasındaki gece sırası ve 
onların geçimsizlikleriyle ilgili meseleler de bu konuyu alâkadar eder. Nikâhı 
ortadan kaldıran sebepleri inceleyen kısım da, bu bölüme dahildir. Nikahı 
ortadan kaldıran sebepler kısmına da boşama, hul (para karşılığı boşanma), ftâ, 
zihar ve lian gibi hususlar girmektedir. Giyilmesi helâl olan olmayan, 
kullanılması helâl olan ve gümüş ve altın kaplar gibi kullanılması helal olmayan 
şeyleri inceleyen konular da, işte bu dokunulan şeylerle ilgili bölüme dahildirler. 
Alimlerin, bu konudaki sözü çok uzundur. 

Üçüncüsü, görülenlerdir. Bu da, bakılması hetâl olanlar ile helâl olmayanlar 
bölümüdür. 

Dördüncüsü, duyulanlardır. Bu da, işitilmesi helâl olanlarla helâl olmayanlara 
dair hükümdür. 

Beşincisi, koklayanlardır. Fukahâ, bu alanla ilgilenmemiştir. 

İkinci derecede kastedilenler ise, mallardır. Mallardan şu üç yönden 
bahsedilmiştir: 

a) Mülkiyyeti ifade eden sebepler. Bu sebepler, ya alışveriş olur veya başkası 
olur. Alışveriş de, ya "ayn"lann, bizzat malın kendisinin alınıp satılması; yahut 
da, menfaatlerinin alınıp satılmasıdır. Bizzat malların alınıp satılması da, ya 
"ayn"a mukabil "ayn" ile, yahut "ayn"a mukabil borç ile ofur ki, bu selemdir; ya 
da bir kimsenin, borçlanarak bir şeyi satın alması gibi, borç mukabilinde "ayn"ı 
satın alması veya satmasıdır, Veyahut da borcun borç mukabilinde alınıp 
satılmasıdır. Bunun caiz olmadığı ileri sürülmüştür. Zira, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in, borcu borç ile değişmekten nehyettiği rivayet edilmiştir. Ancak ne var 
ki, dinde, bunun örneği bulunmaktadır ki bu da iki borcun birbiriyle (takas 
edilip) karşılıklı ödenmesidir. 

Menfaatlerinin alınıp satılmasına gelince, bu ifadenin içine, kiralar, ücretler ve 
mudarebe, ortaklık akidleri dahildir. 

Mülkiyeti gerektiren diğer sebeplere gelince bunlar, varis olmak, hibe, vasiyyet, 
ihyâu'i-mevât, (ölü, verimsiz, metruk araziyi ihya edip verimli hale getirmek), 
bulunan yitikler, fey ve ganimet almak, zekat v.s. yollarla mal edinmektir. 


Mülkiyyet sebeplerini tam olarak belirlemenin yolu, ancak iyiden iyiye 
incelemedir. 

b) Fukahanın ilgi alanına giren konulardan birisi de, malik olmayan kimseye, o 
şeyde tasarruf edebilmesini gerektiren sebeplerin incelenmesidir. Bu da vekalet, 
emanet ve bunlara benzeyen diğer şeylerdir. 

c) Maliki, kendi mülkünde tasarrufta bulunmaktan men eden sebepler. Bu da, 
rehin, iflâs, icâre (kiraya verme) vs.dir. 

İşte, Allah'ın, celb-i menfaat konusunda yüklediği mükellefiyetlerin tesbiti 
bundan ibarettir. 205) 


Def-i Mefasid Şeklindeki Mükellefiyetler 


Allah'ın "def-i mefsedet" meselesindeki mükellefiyetlerine gelince, biz diyoruz 
ki: Zarar, beş çeşittir. Zira zarar, ya canlar, ya mallar, ya dinler, ya nesebler 
veyahut da akıllar hususunda olur. 

Canlar hakkında meydana gelen zarar, ya canın tamamı hakkında olur ki, bu 
husustaki hüküm, ya kısas, ya diyet veyahut da keffârettir. Yahut da zarar, canın 
bir kısmı hakkında olur ki; bu meselâ, elin v.s.nin kesilmesi gibidir, bu hususta 
vacib olan, ya kısas, ya diyet veyahut da "erş"'tir. 

Mallar hakkındaki zarara gelince bu zarar, ya aleni, açıktan meydana gelir ki, bu 
fıkıhtaki "gasb" konusunu teşkil eder. Ya da bu zarar, gizli olarak meydana gelir 
ki, bu da fıkıhtaki "Kitâbu's-serika" konusunun ortaya konulmasına sebep 
olmuştur. 

Dinler hususunda meydana gelen zarar da ya küfürdür, ya da bid'attir. Küfre 
gelince, bunun içine, mürtedlerle ilgili hükümler girer (Fukaha bu meseleyi, 
mürtedlerle ilgili bölümde ele almıştır). Fukahânın, bid'atçilerle ilgili olarak 
yazmış oldukları muayyen bir kitap ve fasıl bulunmamaktadır. 

Neseb, soy hususunda meydana gelen zarara gelince, "zina" ve "livata"nın haram 
kılınması ve bu hususta meşru kılınan cezanın beyanı bununla ilgilidir. Zina 
isnadının cezası ile "li'ân" bölümleri de, bu kısma dahildir. Burada, söz konusu 
olan bir başka bahis daha vardır ki, o da şudur: Hiç kimsenin, menfaatlerine ve 
kendisinden zararları def etmeye dair haklarını tastamam yerine getirmesi 
mümkün değildir. Çünkü, çoğu zaman bu kişi zayıf olur, karşı taraf da onun bu 
yönünden -istifade ederek, onun bu haklarına aldırış etmez. İşte bu incelikten 
dolayı Cenab-ı Hak, hükümleri infaz etmek için, imam, halife tayin etmiştir. Bu 
devlet reisi ve imamın, birtakım nâib ve vekillerinin olması da gerekir ki bunlar, 
emirler ve kadılardır. Bir kimsenin sözünün, bir başkası nezdinde makbul 


olması, ancak delil ile olup, şeriat da hakkın ortaya konulması için hususi bir 
hüccet olan şehadeti benimseyip, davanın ve delilin ikame edilmesi için de, 
mutlaka birtakım hususi şartların bulunması gerekince, mutlaka, (fıkıhta) bunları 
içine alan bir konunun da bulunması gerekir. İşte, Allah'ın hükümlerinin, 
mükellefiyetlerinin ve hududunun ana noktalarının tesbiti bundan ibarettir. 
Bunlar, pekçok olup, Allah Teâlâ da bunları, Kur'an'ın tamamır.Ja bazan tafsilatlı 
bir biçimde beyan buyurup, bazan da Hz. Peygamber'e, mükelleflere bunu beyan 
etmesini emrederek bu şekilde ortaya koyunca, pek yerinde olarak, Cenab-ı Hak, 
bu hükümlerini ve bu hududunu bu ayette, mücmel ve kısa olarak ele alarak 
"Allah'ın sınırlarını koruyanlar" buyurmuştur. İşte bu ifade, bütün 
mükellefiyetleri içine alır. 

Bil ki fukahâ, zikrettikleri bütün bu şeylerin, mükellefiyetlerin beyanı hususunda 
kâfi olduğunu sanmışlardır. Halbuki durum, hiç de böyle değildir. Zira 
mükellefin amelleri ikiye ayrılır: 

a) Uzuvlarla ilgili amelleri, 

b) Kalblerie ilgili amelleri. 

Fıkıh kitapları, uzuvlarla ilgili mükellefiyetlerin kısfrniannı izah etmeyi ihtiva 
etmektedir. 

Ama, kalbin amelleriyle ilgili mükellefiyetlere gelince fukahâ, bunlardan 
kesinlikle bahsetmemiş ve bunlar hakkında da herhangi bir kitap, bir bâb ve bir 
fasıl ayırmamış ve bunların inceliklerinden bahsetmemişlerdir. Bunlardan 
bahsetmenin daha mühim ve bunların hakikatlannı iyice ortaya koymanın daha 
evla olduğunda şüphe yoktur. Zira, uzuvlarla ilgili ameller, ancak kalbi amelleri 
gerçekleştirmek gayesiyle istenirler. Allah'ın kitabı Kur'anda, pek çok ayette 
bunu bildirmektedir, 

Cenab-ı Hakk'ın, "Allah'ın sınırlarım koruyanlar" buyruğu da, bütün bu kısımları 
ihata ve şümul yoluyla kapsamaktadır. 

Bil ki Cenâb-ı Hak, bu dokuz sıfattan bahsedince, "sen o mü'minleri müjdele..." 
buyurmuştur. Bundan maksat şudur: Allah Teâlâ bir önceki ayette, "O halde 
yapmış olduğunuz bu alışverişten dolayı sevinin" (Tevbe, mj buyurmuş ve bunun 
peşinden bu dokuz sıfatı zikretmiş, bütün bunlardan sonra da, "sevinin..." 
buyruğundaki beşaretin sadece bu sıfatlarla muttasıf olan mü'minleFi 
kapsadığına dikkat çekmek için, "Sen o müminleri müjdele" buyurmuştur. 

Buna göre eğer, "Cenab-ı Hakk'ın, bu sekiz sıfatı mufassal bir biçimde zikredip, 
bunun peşinden de dokuzuncu sıfatta, diğer mükellefiyetleri kısaca ele alarak 
zikretmesinin sebebi nedir?" denilirse biz deriz ki: 

Tevbe, ibadet, hamd ile meşgul olmak, İlim talebi için seyahatta bulunmak, rükü 


ve secde etmek, emr-i maruf nehy-i münkerde bulunmak, mükellefin çoğunlukla 
yaptığı şeylerdir. İşte bundan dolayı Cenab-ı Hak bunları ayrıntılı bir biçimde 
zikretmiştir.. Geriye kalanlar ise, mesela alışverişle ilgili hükümler, suçlarla ilgili 
hükümleri bilme gibi hususlarsa, mükellefin çoğu kez haberdar olmadığı 
şeylerdir. Hem, o sekiz iş, her ne kadar uzuvlarla ilgili amellerden ise de, aynı 
zamanda kalble ilgili amellerdendir. Çünkü bütün bunların gayesi, kalbin 
hallerinin ortaya konulmasıdır. Kalbin hallerini görüp gözetmenin, uzuvların 
amellerini görüp gözetmeden daha mühim olduğunu anladın. İşte bundan dolayı 
Cenâb-ı Hak bu kısmı ayrıntılı bir biçimde zikretmiş, diğer kısmı da kısaca ele 


almıştır. [269] 
Kâfirlerden Beri Olmak 


"Müşriklerin, cehennemlik oldukları meydana çıktıktan sonra, artık onların 
lehine, velev akraba olsunlar, ne peygamberin, ne de m'üminlerin istiğfar 
etmeleri doğru değildir. İbrahim'in, babasına olan istiğfarı ancak ona ettiği bir 
vaadden dolayı idi- Yoksa onun Allah'ın bir düşmanı olduğu kendisince besbelli 
olunca o. Ondan uzaklaştı. İbrahim cidden pek çok tazarru ve niyaz eden, 
gerçekten sabırlı idi" (Tevbe. 113-114) 

Bil ki Allah Teâlâ, bu surenin başından buraya kadar, her bakımdan, kâfir ve 
münafıklardan uzak durmayı açıkça bildirmenin farz olduğunu beyan edince, bu 
ayette de, kişinin babası annesi gibi en yakın akrabalarından -ister ölmüş ister 
hayatta olsunlar- dahi beri olduğunu bildirmesini gerekli kılmıştır. Bundan 
maksat, onlarla ilgi ve münasebetin alabildiğine kesildiğini ve onlarla hiçbir 
suretle münasebet kurulamayacağını beyan etmektir. Bu ifadeyle ilgili birkaç 


mesele vardır: 12701 
Ayetin Nüzul Sebebi 


Alimler, bu ayetin sebeb-i nüzulü hakkında şunları nakletmişlerdir: 

1) İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: Allah, Mekke'nin fethini 

müyesser kılınca, Hz. Peygamber (s.a.s), ebeveyninden hangisinin kendisine en 
yakın zamanda öldüğünü sordu. Bunun üzerine, "Annen!" denildi. Hz. 
Peygamber de, annesinin kabrine gitti ve onun yanında durdu. Sonra da başı 
ucunda oturarak ağladı. Bunun üzerine Hz. Ömer (r.a), Hz. Peygamber'e. "Sen, 
bizi kabirleri ziyaret etmekten ve ağlamaktan nehyettin. Ama sonra da sen, 
kabirleri ziyaret etmeğe başladın!" diye sorunca, Hz. Peygamber. "Bu hususta 


bana müsaade edildi. Ben, annemin içine düştüğü azabı görüp ve Allah'tan 
anneme gelecek olan azâb hususunda da elimden hiçbir şey gelmeyince, ona 
merhametimden dolayı ağladım' dedi. 

2) Said İbnu'l-Müseyyeb'ten, babasının şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Ölüm, 
Ebu Talib'e gelip çatınca, Hz. Peygamber(s.a.s) ona,"Amcacığım, Ta ilahe 
illallah"de! Ben, bu cümleyle Allah katında seni savunurum..." dedi. Bunun 
üzerine Ebu Cehil, Abdullah İbn Übeyy İbn Ümeyye: "Abdulmuttalib'in 
dininden yüz mü çeviriyorsun?!.." deyince de Ebu Talib: "Benimsemiş 
olduğumuz din üzereyim" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s): "Allah 
beni yasaklamadığı sürece senin için mağfiret taleb edeceğim..." deyince de, 
"Gerçekten sen sevdiğin kişiyi hidayete erdiremezsin"(Kasas. 56) ayeti nazil 
oldu." 

Vahidi şöyle demektedir: "Hüseyin İbn el-Fadl, bu açıklamayı tuhaf gördü. 
Çünkü bu Tevbe süresi, Kur'an'ın en son nazil olan sürelerindendir. Halbuki Ebu 
Talib'in vefatı, İslâm'ın ilk yıllarında Mekke'de olmuştur." 

Ben derim ki, bana göre de, bu uzak görme, uzak görülmüştür. Zira, Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in, o vakitte, o ayetin nazil olduğu vakte kadar, Ebu Talib için 
mağfiret talebinde bulunduğunun söylenilmesinde ne sakınca var? Zira kâfirlere 
karşı sert ve şiddetli davranma, bu sürede ortaya çıkmıştır. Belki de mü'minler 
kendilerinin, kâfir olan ebeveynlerine mağfiret talebinde bulunmalarının caiz 
olduğu kanaatindeydiler. Hz. Peygamber (s.a.s) de bunu yapıyordu. Sonra bu 
süre nazil olunca, Allah onları bundan nehyetti. Bu, genel olarak uzak ihtimal 
görülmez. 

3) Hz. Ali'den şu rivayet edilmiştir: "O, müşrik ebeveynine mağfiret talebinde 
bulunan bir adamı işitince, şöyle dedi: "Ben o adama, "müşrik oldukları halde- 
ebeveynine mağfiret talebinde mi bulunuyorsun?" deyince o adam: "İbrahim de, 
ebeveyni müşrik olduğu halde, onlar için mağfiret talebinde bulunmamış mıdır?" 
cevabını verdi. Bunun üzerine ben bunu Allah'ın Resulüne söyleyince, işte bu 
ayet-i kerime nazil oldu. 

4) Rivayet olunduğuna göre, bir kimse Hz. Peygamber'e gelerek şöyle dedi: 
"Cahiliyye çağında babam sıla-i rahimde bulunur, misafirlere ikram eder, 
malından bağtş ve hibede bulunurdu. (O halde ey Allah'ın Resulü), şimdi babam 
nerede?" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s), "Müşrik olarak mı öldü?" diye sordu. 
O adam, "Evet" deyince de, Hz. Peygamber, "Fazla derin olmayan bir ateş 
çukurundadır" dedi. Bunun üzerine adam, ağlayarak geri döndü. Hz. Peygamber 
onu çağırarak, "Benim, senin ve İbrahim'in babası ateştedir. Zira senin baban, 


hiçbir gün, "Ateşten Allah'a sığınırım" dememiştir" dedi. 271) 


Kâfirler Hakkında İstiğfar Edilmez 


Cenâb-ı Hakk'ın iyi "Ne peygamberin ne de mü'minlerin müşrikler için istiğfar 
etmeleri doğru değildir" buyruğunun manasının, "Bu ona yakışmaz" şeklinde 
olması muhtemeldir. Böylece bu ifade bir vasıf gibi olmuş olur. Yine bunun 
manasının, nehiy manasında olmak üzere, "Bu onun için olmaz" şeklinde olması 
da muhtemeldir. Binâenaleyh, birincisinin manası, "Nübüvvet ve iman, müşrikler 
hakkında mağfiret taleb etmeye mânidir" şeklinde olur. İkincisinin manası ise, 
"Sizler, mağfiret talebinde bulunmayınız" şeklinde olur ki, bu iki mana, birbirine 
yakındırlar. Bu men ve yasaklamanın sebebi, Cenâb-ı Hakk'ın, "onların, 
cehennemlik oldukları meydana çıktıktan sonra" ayetinde zikrettiği husustur. 
Ayrıca Cenâb-ı Hak, "Şüphesiz ki Allah, kendisine eş koşulmasını bağışlamaz. 
Ondan başkasını, dileyeceği kimseler İçin bağışlar'(Nisa. 48] buyurmuştur. Buna 
göre mana, "Allah Teâlâ, onları cehenneme sokacağını haber verince, onlar için 
mağfiret talebinde bulunmak, Allah'ın, vaad ve vaidinden caymasını taleb etmek 
gibi olur ki, bu caiz değildir. Hem, Allah Teâlâ'nın, daha önceki hükmü onlara 
azab edeceği şeklinde olunca, bu sebeple onlar, onun bağışlanmasını taleb 
ettiklerinde, hiç şüphesiz onların bu talebleri reddedilmiş olur ki bu da, Hz. 
Peygamberin derecesinin noksan ve mertebesinin de düşük olmasını gerektirir. 
Hem yine Cenâb-ı Hak, "Bana dua edin. Size icabet edeyim" (Mü'min, 60} 
buyurmuş, onlar hakkında da, "Onlar, cehennemliktir" buyurmuştur. 
Binâenaleyh bu mağfiret talebinde bulunma, iki nasstan birinden caymayı 
gerektirir ki, bu caiz değildir. Ebu Haşim, kulun, Allah'ın yapmayacağını haber 
vermesinden sonra da, o şeyi Rabbinden istemesini caiz görmüş; buna da, 
cehennemliklerin, Aflah'ın onu yapmayacağını bilmelerine rağmen, "Ya Rabb! 
bizi buradan çıkar. Eğer (yine küfre) dönersek artık hiç şüphesiz ki biz 
zalimlerizdir" (Mü'minun, 107) demeleriyle İstidlal etmiştir. Ebu Haşim'in 
istidlali, şu sebeplerden dolayı son derece tuhaf bir istidlaldir: 

a) Bu, kendi mezhebi ve görüşü olan, "Ahirettekiler cahil olamaz ve yalan 
söyleyemezler" şeklindeki görüşüne bina edilmiştir ki, bu görüş kabul edilemez. 
Aksine Kur'an'ın, "Sonra onların fitnesi. "Rabbimiz olan sen Allah'a andederizki, 
biz eş tutanlardan değildik" demelerinden başka bir şey olmadı. Bak, 
vicdanlarınıza karşı nasıl yalan söylediler!" (Enam, 23-24) şeklindeki nassı, 
böyle bir iddiayı çürütür. 

b) Onlar hakkında, onların bu isteklerinin reddedilmesi ve onların susturulması 
güzel ve yerinde olur. Ama bu, Hz. Peygamber (s.a.s) hakkında caiz değildir. 


Zira bu, O'nun makam ve mertebesinin noksanlaşmasını gerektirir. 
c) Kendisinde herhangi bir faydanın olmadığı bilinen bu gibi istekler, ya abes 
veya bir ma'siyet olur. Bu iki şey. cehennemlikler hakkında düşünülebilirse de, 


büyük peygamberler hakkında düşünülemez. [272] 
İkinci Mesele 


Allahu Teâlâ, mağfiret talebinde bulunmaya mani olan sebebin, onların, 
cehennemliklerden olduklarının ortaya 

çıkması olduğunu beyan etmiştir. Bu illet, onların yakın veya 

uzak akraba olmaları halinde değişmez. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, "En 
yakın akraba dahi olsalar" buyurmuştur. Sebeb-i nüzulün, bizim naklettiğimiz 


şey olması, bu görüşü takviye etmektedir. [273] 
Hz. İbrahim'in Babası İçin İstiğfarı 


Cenâb-ı Hakk'ın "İbrahim'in. babasına olan istiğfarı, ancak ona ettiği bir vaadden 


dolayı idi" buyruğuna gelince, bu ifadeyle ilgili birkaç mesele vardır: 2741 
Birinci Mesele 


Bu ayetin, kendinden önceki ayetle münasebeti hususunda birkaç izah 
yapılmıştır: 

a) Bundan maksat, hiçbir insanın, Cenâb-ı Hakk'ın, Hz. 

İbrahim'e müsaade ettiği şeylerin bir kısmından Hz. Muhammed'i men ettiği 
vehmine kapılmamasıdır. 

b) Bizim, bu ayetin, kendinden önceki ifadelerle münasebetinin izahı hususunda 
bahsetmiş olduğumuz, "Kâfirlerin ölülerinden ve dirilerinden her türlü ilgi ve 
münasebetin kesilmesi gerektiği" şeklindeki görüş de söylenebilir. Sonra da 
Cenâb-ı Hak, bu hükmün, Hz. Muhammed'in dinine has kılınmadığını, aksine, 
kâfirlerle her türlü ilgi ve münasebetin kesilmesinin gerekliliğinin, Hz. İbrahim 
fa.s.)'in dininde de meşru olduğunu beyan buyurmuştur. Böylece, kâfirlerle olan 
ilgi ve münasebetin kesilmesinin vücubiyyeti, daha kuvvetli bir biçimde ifade 
edilmiş olur. 

c) Allah Teâlâ, bu ayette Hz. İbrahim (a.s.)'i, "halım", yani kızgınlığı az; "evvâh" 
yani, "insanların başına belâ ve musibet geldiğinde, çok feryâd edip ağlayan" 


olarak vasfetmiştir. Bundan maksad da, böylesi sıfatları taşıyan herkesin, 
babasına mağfiret talebinde bulunma hususunda kalbinde taşımış olduğu 
temayülün şiddetli olduğunu açıklamaktır. Buna göre sanki şöyfe denilmek 
istenmiştir: "Hz. İbrahim'in kadrinin ve kıymetinin son derece yüce olmasına ve 
"halim" ve "evvâh" olmakla nitelenmiş olmasına rağmen, Allah Teâiâ onu, kâfir- 
olan babası için mağfiret talebinde bulunmaktan nehyetmiştir. Binâenaleyh, 


başkasının bundan men edilmesi haydi haydi evlâ olur. 275) 
Hz. ibrahim'in, Basası İçin Af Dilemesinin İzahı 


Kur'an-ı Kerim, Hz. İbrahim (a.s.)in, babası için mağfiret talebinde 
bulunduğuna delâlet eder. Nitekim Cenâb-ı Hak bunu, "Babamı da bağışla. 
Çünkü o, sapıklardandır" (Şuara. 86); "Va Rabbi. beni. ana ve babamı a/fef" 
(ibrahim, 4i; "Sana selâm olsun. Senin için Rabbime İstiğfar edeceğim" 
,Meryem. 47) ve "Muhakkak ki senin bağışlanmanı İsteyeceğim "(Mümiehine, 
4) şeklinde bahsetmiştir, Böylece, kâfir kimse için mağfiret talebinde 
bulunmanın caiz olmadığı sabit olmuş olur. Bu şekilde de bu, bu günahın Hz. 
İbrahim'den sudur ettiğine delâlet eder. 

Bil ki Allah Teâiâ bu müşkile, "İbrahim'in, babasına olan istiğfarı ancak, ona 
ettiği bir vaadden dolayı idi" ifadesiyle cevap vermiştir. Bu ifadeyle ilgili iki 
görüş bulunmaktadır: 

a) Vaad edenin, Hz. İbrahim'in babası olmasıdır. Buna göre mana, "Onun babası 
ona, iman edeceğini vaad etti.Böylece de İh -hlsn (a.s.), işte bundan dolayı 
mağfiret talebinde bulundu. Ama ne zaman ki, Hz. İbrahim, babasının iman 
etmediğini, onun Allah'ın düşmanı olduğunu anlayınca, ondan uzaklaştı ve bu 
mağfiret talebinden vazgeçti" şeklinde olur. 

b) Vaad edenin Hz. İbrahim olması. Bu böyledir, zira Hz. İbrahim, babasının 
müslüman olacağı ümidiyle, onun için mağfiret talebinde bulunacağını babasına 
vaad etti. Hz. İbrahim'e, onun, Allah'ın düşmanı olduğu ortaya çıkınca, o zaman 
babasından uzaklaştı. Bu tefsirin doğruluğuna. Hasan el-Basri'nin, bâ harfiyle 
olmak üzere, (iyyahu ~ ona) yerine,(ebahu babasına) şeklinde okuması da delil 
teşkil eder. 

Bazı âlimler, buna cevaben şu iki açıklamayı yapmışlardır: 

1) Hz. İbrahim'in, babasına mağfiret talebinde bulunmasından maksat, onun onu 
iman ve İslâm'a davet etmesidir. O, babasına: "İman et. Böylece ikâbtan kurtul, 
mağfirete nail ol!" diyordu. Hz. İbrahim, Allah'ın, mağfireti gerektiren imanı 
babasına nasib etmesi hususunda Allah'a yalvarıp yakarıyordu ki, mağfiret 


talebinde bulunmaktan maksat budur, Cenâb-ı Hak, Hz. İbrahim'e, babasının 
küfür üzerinde ısrar ederek öleceğini haber verince, o zaman o, bu talebten 
vazgeçti. 

2) Bazı alimlerde, Cenâb-ı Hakk'ın, "ne peygamberin, ne de mümin olanlarır 
müşrikler için mağfiret talebinde bulunmaları doğru değildir.. " ayetinin ifade 
ettiğ hususu, cenaze namazına hamletmişlerdir. İşte bu yolla, bu istiğfarda, azâb 
hafifletmek gayesi bulunduğu için, kâfir için istiğfarda bulunmada bir sakınca 
olmadığı ortaya çıkmış olur. Bunlar sözlerini şöyle sürdürmüşlerdir: "Bunun 
delili, bundan muradın, bizim zikretmiş olduğumuz şu husus olmasıdır: Allah 
Teâlâ, "Onlardan ölen hiç bir kimseye ebedi olarak dua etme" (Tevbe, 84) 
ayetiyle, münafıklara namaz kılmaktan men etti. Bu ayette de bu hükmü tamim 
etmiş; ister münafık olsun, isterse şirkini izhar etmiş olsun, müşrikler üzerine 


cenaze namazı kılmaktan men etmiştir." Bu, garip bir görüştür. [276] 
Üçüncü Mesele 


Hz. İbrahim'in neye dayanarak babasının Allah'ın düşmanı olduğunu anladığı 
hususunda alimler ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak bazıları, bunun 
küfürde ısrar ve küfür üzere ölüm olduğunu; bazıları da, sadece küfürde ısrar 
olduğunu söylerken; diğer bazıları da, Allah Teâlâ'nın, ona bunu vahiy ile 
bildirmesinin, onun da bundan dolayı babasından teberrî etmesinin uzak bir 
ihtimal olmayacağını söylemişlerdir. Buna göre Cenâb-ı Hak sanki şöyle demiş 
olur: "Hz. İbrahim babasının Allah'ın düşmanı olduğunu anladığında, o ondan 
uzaklaştığına göre, siz de böyle olunuz. Zira ben size, Hz. İbrahim'e uymanızı 
emrettim." Çünkü Allah Teâlâ "Allah) birleyici olarak ibrahim'in dinine uy" (An 


İmran, 95» buyurmuştur. 2771 
Evvah Kelimesinin İzahı 


AHahu Teâlâ, bu hadisede Hz. İbrahim'in durumundan bahsedince, "İbrahim 
cidden pekçok tazarru ve niyaz eden, gerçekten sabırlı idi" buyurdu. Bil ki, 
evvah kelimesi, bir kimsenin, kederi iyice artınca söylediği, "ah!" sözünden 
türemiştir. Bunun sebebi şudur: İnsan hüzünlendiğinde, kalbi ruh, kalbin içinde 
sıkışıp tıkanmaya, boğulmaya başlar, böylece alabildiğince yanar. İnsan da, 
kendisinde bulunan bazı kederleri hafifletmek için, kalbinden bu yanan nefesini 
(ah! diyerek) çıkarır. İşte bu lafzın iştikakı hususundaki temel izah budur. 
Müfessirlerin bu ifadeyi tefsirleri hususunda değişik açıklamaları bulunmaktadır, 


Hz. Peygamber (s.a.s)"den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Evvâh, huşülu olan 
ve yalvarıp yakaran demektir. " 

H. Ömer (r.a)'den rivayet edildiğine göre o, Hz. Peygamber (s.a.s)'e, "Evvâh ne 
demektir?" diye sorduğunda. Hz. Peygamber (s.a.s) de: "Çok dua edendir" 
cevabını vermiştir. 

Rivayet olunduğuna göre, Zeyneb (r.anha), Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında, 
onun çehresini değiştirecek (yani kızdıracak) şekilde konuştu. Hz. Ömer (r.a), 
bunu yadırgayınca da, Hz. Peygamber (s.a.s), "Onu bırak, çünkü o, evvâhtır" 
buyurdu. Kendisine: "Ya Resutellah, "evvâh" nedir?" denince de, "Huşu ve 
tazarru içinde duâ eden" demektir" buyurdu. Hz.İbrahim (a.s.)'in "evvâh" 
olmasının sebebinin, "Her nezaman kendisinin bir kusurunu hatırlasa veya 
kendisine âhiretin şiddetli hallerinden birşey hatırlatılsa, bundan korkarak ve 
bunu çok önemli görerek, "ah! ah!" demesi olduğu da söylenmiştir. 

İbn Abbas (r.a.)'ın, "Evvâh, haşyet (korku) içinde olan rnü'mindir" dediği rivayet 
edilmiştir. 

Hz. İbrahim (a.s.)'in "halim" olarak vasfedümesine gelince, bunun manası 
malumdur. Bil ki Allah Teâlâ. Hz. İbrahim'i bu ayette, bu iki vasıfla tavsif 
etmiştir. Çünkü onu alabildiğine rikkatli, şefkatli, korku ve endişeli olarak 
vasfetmiştir. İşte bundan ötürü onun, babasına ve çocuklarına duyduğu rikkat 
fazla olmuştur. Böylece Allah Teâlâ bu vasıfları taşımasına rağmen onun,, 
babasının küfürde ısrar ettiğini görünce, babasından uzaklaştığını ve.onal karşı 
sert davrandığını beyan etmiştir. Binâenaleyh (ey mü'minler), böyle olmak size 
daha uygun düşer. Hz. İbrahim (a.s)'in "halim" vasfına sahib oluşu da böyledir. 
Çünkü hilm sebeblerinden birisi de, kalbin rikkatli ve alabildiğine merhametli 
olmasıdır. Çünkü insanın durumu böyle olunca, öfkeli anında da hilmi artar. 


[278] 


"Allah bir topluluğa hidayet ettikten sonra sakınacakları şeyleri kendilerine 
apaçık bildirmedikçe, onları saptıracak değildir. Şüphesiz ki Allah her şeyi 
hakkıyla bilendir. Göklerin ve yerin hakimiyeti hakikaten Allah'ındır. O, hem 
diriltir, hem öldürür. Sizin Allah'dan başka ne bir veliniz, ne bir yardımcınız 
yoktur" 

(Tevbe, 115-116). 


Bu ayetlerle ilgili birkaç mesele vardır: [279] 


Daha Önceki Kısımla Münasebet 


Bil ki Allah Teâlâ, mü'minleri müşrikler için mağfiret taleb etmekten 
(istiğfardan) men edip, müslümanlar da, bu ayet inmezden önce, küfür üzere 
ölen babalan, anaları ve diğer akrabaları hakkında mağfiret talebinde bulunmuş 
olduklarından dolayı, müşrikler için mağfiret talebinde bulunmuş olunca, bu ayet 
indiğinde, daha önce müşrikler hakkında mağfiret talebinde bulunmuş 
olmalarından ötürü endişeye kapıldılar. Hem sonra müşrikler için mağfiret 
talebinde bulunmuş olan bazı müslümanlar, bu ayet nazil olmazdan önce 
ölmüşlerdi. Bundan dolayı müsiümanların kalbine, onların hallerinin nice 
olacağı endişesi düştü. İşte bunun üzerine, Allah Teâla, bu ayetle o korku ve 
endişeyi onlardan gidererek, ancak, kaçınmaları ve ittika etmeleri gereken şeyleri 
beyân ettikten sonra onları muaheze edeceğini beyan buyurmuştur. Ayetin, 
kendinden önceki âyetlerle ilgi ve münasebeti hususunda bu, son derece güzel 
bir izahtır. 

Şu izah da yapılmıştır. Bu süre, başından buraya kadar, kâfirlerle ve 
münafıklarla içli-dışlı olmaktan men etmeyi beyan etmekte, onlarla birlikte 
olmamanın ve onları dost edinmekten kaçınmanın vâcib olduğunu 
açıklamaktadır. Binâenaleyh sanki, "O kâfir ve münafıklar hakkında böylesine 
şiddetli<Javranma, rahim ve kerim olan İlah'a naşı! uygun düşer?" denilmiş de, 
buna şöyle cevap verilmiştir: "Allah Teâlâ, ancak kendilerini (hidâyete) davet 
ettikten ve dolayısıyla onlara korunulması gerekli olan şeyleri beyan ettikten 
sonra, bir kavmi ceza ile muaheze eder. Fakat bunu beyan ettikten ve her türlü 
mazeret kapısını kapadıktan sonra onları Cenâb-ı Hakk'ın, en şiddetli ceza ve 
hesab ile muaheze etme hakkı vardır. 

Hak Teâlâ'nın tabiri ile ilgili şu izahlar vardır: 

a) Bundan murad, Allah'ın, onları cennet yolundan saptırmasıdır. Yani "Allah, 
onları ondan çevirmiş ve onları cennete yönelmekten men etmiştir" demektir. 

b) Mu'tezile "Bu ayette bahsedilen, "saptırma", "onların sapmış olduklarına 
hükmetmek" manasınadır" demişler ve görüşlerine, Kümeyt'in "Bir taife, sizi 
sevdiğim için beni küfre nisbet ettiler, benim kâfir olduğum hükmüne vardılar" 
şeklindeki beytini delil getirdiler. 

Ebu Bekir el-Enbâri şöyle demiştir: "Bu açıklama yanlıştır. Çünkü Araplar böyle 
bir mana (yani hükmetme manasını) kastettiklerinde, tefil babını kullanır. 
Meselâ, (Onu dalâlete nisbet etti, saptığına hükmetti) derler. Mu'tezile'nin 
Kümeyt'in beyti ile yapmış oldukları istidlal geçersizdir. Çünkü bizim "Hüküm 
cihetinden onun kâfir olduğunu söyledi" şeklindeki sözümüzden, edalle 
"saptırdı" manasının doğruluğu gerekmez. Çünkü, fe'ale şeklinin (yani 
sülasisinin) kullanılması doğru olmaz. Baksana kesereh "Onu kırdı" denilmesi 


caiz olduğu halde, bu manada ekserehu denilmesi caiz değildir. Aksine bu 
hususlarda sema'a- (yani Arapların kullanmasına) başvurulması- itibar edilmesi 
gerekir. 

c) Allah, onlara hidayet ettikten sonra, kalblerine artık delâleti sokmaz ki azaba 


müstehak olacakları şey onlardan sâdır olsun. [280] 
Mu'tezile'nin İdlal Konusundaki İddiasına Cevap 


Mutezile şöyle demektedir: "Ayetin neticesi şuraya varır: Allah Teâlâ, ancak, 
kendisine o fiilin çirkin ve yasak 

olduğunu açıkladıktan sonra bir kimseyi muaheze eder. Cenab-ı Hak bu 
hususu,bütün malûmatı (herşeyi) bildiğini "Şüphesiz ki Allah herşeyi hakkıyla 
bilendir" buyruğu ile ve bütün mümkinata (herşeye) kadir olduğunu, "Göklerin 
ve yerin hakimiyeti, hakîkaten Allah'ındır. O hem diriltir, hem öldürür" buyruğu 
ile açıklayarak bildirmiştir. O halde ifadelerin takdiri (neticesi), "Kim bu şekilde 
âlim ve kadir olursa, muhtaç olmaz. Âlim, kadir ve müstağni olanın ise, bir 
açıklama yapmadan ve her türlü mazereti ortadan kaldırmadan önce, kabih olanı 
ve azabı yapması kabih (çirkin) olur. Binâenaleyh Allah Teâlâ'nın böyle 
yapmaması gerekir" İşte böylece ayetin daha önceki kısımla münasebeti ancak 
bu şekilde tefsir ettiğimizde doğru ve yerinde olur. Bu da, Allah Teâlâ'nın 
doğrudan doğruya ceza vermesinin kabih (çirkin) olmasını gerektirir ki siz böyle 
söylemiyorsunuz (kabul etmiyorsunuz)." 

Buna şöyle cevap verilir: "Bahsettiğiniz bu husus, Allah Teâlâ'nın ancak, 
açıklamada bulunup, hertürlü özür sebeplerini ortadan kaldırdıktan sonra ceza 
vereceğine delâlet eder. Ayette, Allah Teâlâ için, bunun (yani beyân etmeksizin 
ceza vermesinin) söz konusu olmadığı hususunda bir delâlet yoktur. Binaenaleyh 


sizin (Mutezile'nin) zikrettiği şeyler sakıt olur. 281 
Göklerin ve Yerlerin Hâkimiyeti Allah'ındır 


Daha sonra Cenâb-ı Hak "Göklerin ve yerin hakimiyeti, hakikaten Allah'ındır. O, 
hem diriltir, hem öldürür" buyurmuştur. Bu ifadenin, burada zikredilmesinin 
hikmetleri şunlardır: 

a) Allah Teâlâ. kâfirlerden uzak kalmayı emredince, göklerin ve yerin mülkünün 
kendisine ait olduğunu beyan buyurmuştur. Binaenaleyh "O, sizin yardımcınız 
ve veliniz olursa, kâfirler size zarar veremezler" denilmektedir. 

b) Bir grup müslüman şöyle demişlerdir: "Cenâb-ı Hak bize kâfirlerden 


kopmamızı, onlarla olan ilgi ve münasebetimizi kesmemizi emredince, bizim 
baba, çoluk-çocuk ve kardeşlerimizle biraraya gelmemiz mümkün olmaz. Çünkü 
bunlardan pek çoğu kâfirdirler." Binâenaleyh ayetten kastedilen mana şöyle olur: 
"Siz, her nekadar onların yardım ve desteğinden mahrum kalacak olsanız da, 
göklerin ve yerin sahibi olan, dirilten ve öldüren o Allah sizin yardımcınızdır. 
Binâenaleyh onların sizden kopmaları size zarar vermez." 

c) Allah Teâlâ, bu zor mükellefiyetleri emredince, sanki, "Ben sizin ilahınız, siz 
de benim kullarım olduğunuz için, benim hüküm ve mükellefiyetlerime boyun 


eğmeniz gerekir" demek istemiştir. [282] 
Allah'ın, Peygamberi ve Diğer Mü'minleri Affetmesi 


"Andolsun ki Allah, Peygamberini ve içlerinden bir kısmının gönülleri hemen 
hemen eğrilmek üzere iken, güçlük zamanında ona tabi olan muhacirlerle ensarı 
da tevbeye muvaffak kıldı ve sonra onların tövbelerini kabul eyledi. Çünkü O, 
raûf ve rahimdir" (Tevbe, 117). 

Bil ki Allah Teâlâ, Tebük Savaşı'nın durumlarını iyice açıklayıp, o savaşa 
katılmayanların hallerini beyan ederek, bu tefsirde özetle sunduğumuz sıraya 
göre. bu konuda enine-boyuna söz edince, bu ayette de, o savaşla ilgili geriye 
kalan hükümleri açıklamaya yöneldi. Hz. Peygamber (s.a.s)'den, evlâ olanı terk 
manasında olan bir tür zellenin sâdır olması ve mü'minlerden bir çeşit zellenin 
(hatanın) sâdır olması da, geriye kalan o hükümlerdendir. Dolayısıyla Allah 
Teâlâ onlara, o zellelerinden dolayı, lütufla tevbelerini kabul ettiğini belirterek, 
"Andoisun ki Allah., tevbeye muvaffak kıldı" buyurmuştur. Ayetle ilgili birkaç 


mesele vardır: 1283] 


Tedük Seferine Katılanların Medhedilmeyip Noksan Bulunmaları 


İleride de izah edileceği üzere, çeşitli hadisler, bu (savaş) yolculuğunun, gerek 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e, gerekse mü'miniere çok zor ve güç geldiğine delâlet 
etmektedir. Bu husus, onları medh-ü sena etmeyi gerektirir. O halde onlar 
hakkında, "Andolsun ki Allah peygamberini ve.. 

muhacirlerle ensarı da tevbeye muvaffak kıldı" denilmesi nasıl uygun düşer? 
Buna birkaç izahla cevap verilebilir: 

Birinci izah: Hz. Peygamber (s.a.s)'den terk-i evlâ (daha iyi olan davranışı 
terketme) babında bir şey (zelle-hata) sâdır olmuştur ki Cenâb-ı Hak buna, 
"Allah seni affetsin, neden izin verdin onlara..? (Tövbe, 13) ayetiyle işaret 


etmiştir. Hem sonra, ileride de beyan edileceği üzere, o zamanda savaş, 
mü'cninlere çok ağır gelmişti. Çoğu kez onların kalbinde, bu sefere karşı bir 
isteksizlik hissi doğmuş, yine hazflarının hatırına, "Acaba bundan kaçamaz 
mıyız?" düşüncesi gelmişti. Ben demiyorum ki, onlar buna kesin karar 
vermişlerdi. Aksine ben, onların kalbine birtakım vesveselerin girmiş olduğunu 
söylüyorum. İşte bundan dolayı Allah Teâlâ, sürenin sonunda, onların, fazl-ı 
ilahisi ile bu kusurunu affettiğini beyan ederek, "Andolsun ki Allah, 
peygamberini ve içlerinden bir kısminin gönülleri hemen hemen eğrilmek üzere 
İken. güçlük zamanında ona tâbi olan muhacirlerle ensarı da tevbeye muvaffak 
kıldı" buyurmuştur. 

İkinci izah: İnsan, ömrü boyunca, ister küçük günahlar kabilinden olsun, ister 
terk-i evla kabilinden olsun, birtakım zellelerden ve tökezlemelerden hâli 
olamaz. Sonra Hz. Peygamber (s.a.s) ve diğer mü'minler, bu seferin güçlüklerine 
ve yorgunluklarına katlanıp, o sıktntı ve mihnetlere sabredince. Allah Teâlâ, o 
sıkıntılara katlanmanın, ömürleri boyunca onlardan sâdır olmuş olan bütün 
zedelerin keffareti yerine geçtiğini ve hepsinden ihlasla sâdır olmuş bir tevbe 
yerine geçtiğini haber vermiştir. İşte bu sebebten ötürü, "Andolsun ki Allah, 
Peygamberini ve.. muhacirlerle ensarı tevbeye muvaffak kıldı" buyurmuştur. 
Üçüncü izah: O seferde, zaman (mevsim) onlara çok ağır gelip, çeşitli vesveseler 
de kalblerine girince, ne zaman onlardan birinin kalbine böyle bir vesvese düşse, 
onlar bundan ötürü Allah'a yönelir ve onu kalblerinden gidermesi için, Allah'a 
yalvarıp yakarırlardı. İşte o vesveselerin kalblerine girmesi yüzünden, çokça 
tevbeye yönelmelerinden ötürü, Cenâb-ı Hak, 'Andohun ki Allah., (onları) 
tevbeye muvaffak kıldı" buyurmuştur. 

Dördüncü izah: O müslümanlardan bazı günahların sâdır olmuş olması uzak bir 
ihtimal değildir. Fakat Cenâb-t Hak o seferin sıkıntılarına katlanmalarından 
ötürü, onları tevbeye muvaffak kılmış ve affetmiştir. Onların din yönünden 
yüksek bir makamda bulunduklarına ve tevbenin kabulü hususunda Resulullah 
ile beraber zikredilecek bir dereceye ulaştıklarına dikkat çekmek için Allah 


Teâlâ, Resulullah'ı da onlara ilave etti. [284] 
Tebuk Seferine “Güçlük Ordusu” Denilmesinin Sebebi 


Ayette bahsedilen "güçlük zamanı (sâati'l-usre)'den maksadın ne olduğu 
hususunda iki görüş bulunmaktadır: Birinci görüş: Bu, Tebük Savaşı'na tahsis 
edilmiştir. Bundan, o seferde, sahabeye cidden çok zor gelmiş olan bir zaman 
kastedilmiştir. "Usre", işin zorluğu ve çetinliği demektir. Cabir (r.a): "(O 


zamanda), binit, su ve azık sıkıntısı bulunuyordu" demiştir. Binit sıkıntısına 
gelince, Hasan ef-Basri bu hususta: "Müslümanlardan (her) on kişi, savaşmak 
için, aralarında değiştirerek bindikleri bir deve üzerinde savaşa çıkıyordu. Azık 
sıkıntısına gelince, müslümanlar çoğu kez tek bir hurmayı, hurmada sadece 
çekirdeğinden başka hiçbir şey kalmayıncaya kadar, sırayla emiyorlardı. Onların 
yanında güvelenmiş arpa (ekmeği) bulunuyordu. Böylece, onlardan birisi, bu 
ekmekten yapılmış bir lokmayı ağzına koyduğu zaman, lokmanın kokusundan 
dolayı burnunu tutuyordu " demiştir. 

Su sıkıntısına gelince Ömer (r.a): "Biz çok şiddetli bir sıcak zamanında bu harbe 
çıktık. Biz, bu harpte çok da susamıştık. Öyle ki, bir kimse devesini boğazlıyor, 
onun işkembesini sıkıyor ve onu içiyordu" demiştir. 

Bil ki, bu savaşa "Gazvetu'l-Usre"; bu savaşa katılanlara "Ceyşu'l-Usre" adı 
verilmiştir. Bu orduyu, Hz. Osman ile, onun dışındaki bazı sahabiler donatmış ve 
teçhiz etmişti. 

İkinci görüş: Ebu Müslim, şöyle demiştir: "(Ayette bahsedilen) "Güçlük 
zamanının , peygambere ve mü'minlere zor gelen bütün haller ve zamanlar 
olması mümkündür. Böylece, Hendek ve diğer savaşlar da bunun kapsamına 
girer. Allah Teâlâ bu savaşların bir kısmını, kitabında zikretmiştir. Bu, Cenâb-ı 
Hakk'tn, "O zaman gözler yılmış, yürekler gırtlaklara dayanmıştı"(Ahzab, 10) 
ve: "Andolsun ki Allah'ın size olan vaadi O'nun izni ile onları (düşmanları 
kolayca) Öldüregeldiğiniz (...) zamana kadar, yerine gelmişti. (Sonra) siz 
yılgınlık gösterdiniz.." (AH imran, 152) ayetlerinde ifade edildiği gibidir. (O 
halde) bundan maksat, muhacir ve ensarı en zor zamanlarda ve durumlarda dahi, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'e uymakla tavsif edip nitelendirmektir ki bu, tam 
anlamıyla bir övülmeyi ifade eder. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak, "içlerinden bir kısmının gönülleri hemen hemen 
eğrilmek üzere iken..." buyurmuştur. Bu ifadeyle ilgili birkaç bahis 
bulunmaktadır: 

Birinci bahis: Ayette geçen kâde fiilinin failinin, kulüb lafzının olması ve 
takdirinin de, şeklinde olması mümkündür. Burada "emr ve şe'n zamiri" 
sözkonusu otup, fiil ve failin o emr ve şen'in tefsiri olması da mümkündür. Bu 
ikinci şıkka göre mana: "Onlar, zorluğun şiddetinden dolayı, o savaşta, Hz. 
Peygamber'e ittiba etmede, neredeyse sebat gösteremiyeceklerdi" şeklinde olur. 
İkinci bahis: Hamza ve Âsım'ın ravisi Hafs, fiilin önce geçmiş olmasından dolayı 
yâ ile yeziğu; diğer kıraat imamları da, kulüb lafzının (çoğul olduğu için) 
müennes olmasından dolayı tâ ile teziğu şeklinde okumuşlardır.. Abdullah İbn 
Mesüd ise, bu ayeti, "Onlardan bir grubun kalblerinin meyledip eğrilmesinden 


sonra..." şeklinde okumuştur. [285] 
Kâde Fiilinin Manası Hakkında 


Üçüncü bahis: Bazılarına göre kâde, sadece "mukarebe" (yaklaşma) manası ifade 
eder. Diğer bazılarına göreyse, (o işin) olmamasıyla beraber, yakınlık manasını 
ifade eder. O halde, ayette bahsedilen o tevbe, o "yaklaşma ve "neredeyse 
olayazma"dan dolayı olmuş olur. Alimler, onların kalblerine düşen o şeyin ne 
olduğu hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden olarak, "Onfarın bazıları, o 
şiddetli ve güçlük anında Hz. Peygamber (s.a.s)'den ayrılma eğilimi gösterdiler. 
Ancak ne var ki, buna sabrettiler ve kendilerini alıkoydular" denilmiştir. İşte 
bundan dolayı da Cenâb-ı Hak, onlar sabr ve sebat gösterip bu önemsiz şeyden 
dolayt nedamet duyduklarından ötürü de, NU vü İ* "Sonra onian tevbeye 
muvaffak kıldı" buyurmuştur. Diğer bazıları da, bu tevbenin, bir şeyi fiiliyata 
dökmeden önceki safhada yer atan eğilim ve yeltenmeden dolayı yapıldığını 
söylemişlerdir. Binâenaleyh, onlar böyle bir sıkıntıyla karşı karşıya kalınca, 
onların kalbine böyle birşey düşmüştür. Bununla beraber onlar, bunun bir 
ma'siyyet ve günah olacağı endişesinden dolayı, kalblerine düşen bu önemsiz 
şeyi tevbe ile telafi etmişlerdir. İşte bundan dolayı da Genâb-ı Hak. "Sonra onları 


tevbeye muvaffak kıldı." buyurmuştur.. [286] 
Tevbe Meselesini Başta ve Sonda Anmanın Sebebi 


Buna göre şayet, "Cenâb-ı Hak, hem ayetin başında, hem de sonunda tevbeden 
bahsetmiştir. O halde bu tekrarın faydası nedir?" denilirse, biz deriz ki: 

Bu hususta şu izahlar yapılmıştır: 

Birinci izah: Allah Teâlâ, onların kalblerini hoşnut etmek için (sözüne), 
günahlarından bahsetmeden önce, tevbeyi zikrederek başlamış; sonra, onların 
günahlarından bahsetmiş, daha sonra da, bunun peşinden tekrar tevbeden 
bahsetmiştir ki, Cenab-ı Hakk'ın bundan maksadt onları övmektir. 

İkinci izah: "Sultan, falancayı affetti; sonra onu afvetti" denildiğinde bu, bu 
affın, kuvvet ve mükemmellikte zirveye ulaşmış müekked bir aff olduğuna 
delâlet eder. Nitekim, Hz. Peygamber (s.a.s) de, "Cenâb-ı Hak. müslüman bir 
kimsenin günahını yirmi defa affeder "[287] buyurmuştur ki. İbn Abbasın. 


"Sonra onları tevbeye muvaffak kıldı." ayeti hakkında, "Aliah bununla, onlardan 
fazlasıyla razı olduğunu murad etmiştir" demesinin manası budur. 


Üçüncü izah: "Andoisun ki Allah. Peygamberini ve güçlük zamanında O'na tabi 
olan muhacirlerle ensan da tevbeye muvaffak kıldı.." ayetindeki sıralama, 
Cenâb-ı Hakk'ıri, o güçlük zamanında, onların kalblerine düşen vesveselerden 
dolayı. yapmış oldukları tevbeleri kabul ettiğine delâlet eder. Daha sonra Cenâb-ı 
Hak, buna ilavede bulunarak, "içlerinden bir kısmının gönülleri hemen hemen 
eğrilmek üzere iken" buyurmuştur. Binaenaleyh bu ilave, bazı kuvvetli 
vesveselerin bulunup tahakkuk ettiğini ifade eder. İşte bundan dolayı, pek 
yerinde olarak, onların o vesveselerle muaheze edilecekleri hususunda hiç 
kimsenin gönlünde herhangi bir şüphe kalmasın diye, Cenab-ı Allah bu ifadenin 
peşinden tekrar tevbeyi zikretmiştir. 

Daha sonra, "Çünkü o raüf ve rahimdir" buyurmuştur, Rauf ve Rahim, Allah'ın 
birer sıfatı olup, manaları birbirlerine yakındir. Re'fet'in, zararı gidermek, 
rahmetin ise fayda ulaştırmak için çalışmaktan ibaret sayıldığı anlaşılmaktadır. 
Bunlardan birisinin, geçmiş olan rahmet için; diğerinin de, gelecek, müstakbel 


rahmet için kutartti da söylenmiştirl288] 
Haklarındaki Hüküm Ertelenen Üç Kişi 


"Haklarındaki hüküm ertelenen üç kişinin tevbelerini de Allah kabul etti. Çünkü 
yeryüzü bunca genişliğine rağmen onlara dar gelmiş, vicdanları kendilerini 
sıktıkça sıkmıştı. Nihayet AMı'dan, yine Allah'dan başka sığınacak hiç bir yer 
olmadığını anladılar da bundan sonra Allah, onları da eski hallerine dönsünler 
diye, tevbeye muvaffak buyurdu. Şüphesiz ki Allah. (ancak) O. tevbeyi en çok 
kabul eden. hakkıyla merhamet edendir" 118) 


Ayetle İlgili birkaç mesele bulunmaktadır; 1289) 
Birinci Mesele 


Bu ifade, önceki ayete atfedilmiştir. Buna göre kelamın takdiri, "Andolsun ki 
Allah, peygamberin güçlük saatinde O'na tabi olan muhacirlerin, ensârın ve 
haklarındaki hüküm ertelenenlerin tevbelerini affetti..." şeklindedir. Bu atıftaki 
fayda şudur: Daha önce ifade ettiğimiz üzere, tevbenin, Hz. Peygamber'in 
tevbesinin yanında zikredilmesi, o tevbeyi yapan şahsın mertebesinin 
büyüklüğüne ve tazim edildiğine delâlet etmektedir. Bu atıf, Hz. Peygamber'in, 
muhacirlerin ve ensarın tevbelerinin kabulünün, aynı hükme dahil olmasını 
gerektirir. Bu da, onların durumlarının yüceliğini ve onların buna müstehak 


olmalarını gerektirir. [290] 
İkinci Mesele 


Ayette bahsedilen üç kişi. Cenâb-ı Hakk'ın, "diğer birtakımı da Allah'ın 
emrine intizaren haklarındaki hüküm ertelenmiş olanlardır" (Tevbe. Ioe) 
ayetinde bahsetmiş olduğu kimselerdir. Alimler, onların, haklarında hüküm 
gecikmiş olanlar şeklinde vasfedilmiş olmalarının sebebinde ihtilâf ederek, şu 
açıklamaları yapmışlardır: 

a) "Buradaki "hullifûô/'dan maksad, onlara, savaştan geri kalma emri verilmiş 
olması: veyahut da. Hz. Peygamber'in buna razı olması değildir. Aksine bu. 
senin arkadaşına; "Falancayı, nerede terkettin?" deyip de, onun da: "Falanca 
yerde" demesine benzer. Bu cevabı veren kimse, büyük ihtimal, onun orada 
kalmasını istememiş, hatta geri kalmaktan men etmiştir. Fakat böyle söylemekle, 
sadece onun kendisinden geride kaldığını bildirmek ister. 

b) O üç kimsenin, savaşa gitme kararlılığı içinde olmaları, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in de. onlara, âlet ve edevat, savaş teçhizatı elde edebilecekleri bir süre 
kadar müsaade etmiş olması; onlar, muayyen bir zaman gecikip kalınca da, o 
kimselerde gevşeklik ve tembelliğin zuhur etmiş olması, böylece de "Peygamber 
onları geride bıraktı" denilmiş olması da imkânsız değildir. 

c) Cenâb-ı Hak burada, bir topluluğun kıssasını anlatmıştır ki bunlar, "Diğer 
birtakımı da Allah'ın emrine intizaren geciktirilmişlerdir" (Tevbe. 105) 
buyruğundan kasdedilenlerdir. Bunların Oo geciktirilmiş olmasından murad, 
tevbelerinin kabulü hususundaki hükmün, ilk gruptan sonraya kalmış olmasıdır. 
Bu üç kişiden birisi olan Ka'b İbn Mâlik şöyle demişti: "Cenâb-ı Hakk'ın, bizim 
hakkımızdaki buyurmasından maksad, savaştan geri kalmamız olmayıp, Cenâb-ı 
Hakk'ın, "Diğer birtakımı da Allah'ın emrine intizaren geciktirilmişlerdir" (Tevbe, 
106)ayetinde işaret edildiği üzere, Allah Resulünün bizim hakkımızdaki hükmü 


ertelemesidir." L2H 


Üçüncü Mesele 


Keşşaf sahibi şöyle demektedir: "Bu tabir "Gazaya çıkanlara Medine'de halef 
oldular" anlamında olmak üzere 

helefü şeklinde okunmuştur. Bu kıraat, hâlife (ahmak) veya helüf (ağız kokusu) 
manası esas alınırsa "akılsızlık ettiler ve bozuldular" manasına da gelebilir. 
Ca'fer es-Sadık, bu kelimeyi hâlefü (muhalefet ettiler) şeklinde okurken, A'meş, 


şeklinde okumuştur. 1292] 
Seferden Geri Kalan Üç Sahabi 


Bu üç kişi, şâir olan Ka'b İbn Mâlik; hakkında Liân ayeti nazil olmuş olan Hilâl 
İbn Ümeyye ve Mürâre İbn 

er-Rebi'dir. Alimlerin, bu hadiseyle alâkalı iki görüşü bulunmaktadır: 

Birinci görüş: Bu görüşe göre onlar, Hz. Peygamber'in arkasından gitmişlerdir. 
Hasan el-Basri bunu şöyle anlatmaktadır: "Onlardan birisinin, bedeli yüzbin 
dirhem olan bir arazisi bulunuyordu. Bunun üzerine o: "Ey arazi, beni Allah'ın 
Resulünden, sen geri bıraktın sen! Git, seni Allah yoluna, O'nun rızasına 
vakfediyorum. Ben, Hz. Peygamber'e ulaşıncaya kadar, sahraları dolaşıp 
katedeceğim" dedi ve bunu yaptı da. İkincisinin de bir ailesi bulunuyordu. 
Bunun üzerine o: "Bak, hanım! Beni Allah'ın Resulünden sen geri bıraktın, sen! 
Artık ben de seni bırakıp, O'na ulaşıncaya kadar sahraları katedeceğim" dedi ve 
böyle yaptı. Üçüncüsünün de, ne malı ne de çoluk çocuğu bulunuyordu. Bunun 
üzerine o: "Benim bu hususta, hayata olan düşkünlüğümden başka mazeretim 
yoktur. Allah'a yemin ederim ki, Allah'ın Resulüne ulaşıncaya kadar, sahraları 
katedip gideceğim!" dedi. Böylece onlar, Allah'ın Resülü'ne katıldılar, Bunun 
üzerine Allahu Teâlâ da, "diğer birtakımı da, Allah'ın emrine intizaren 


geciktirilmişlerdir" (Tevbe. 106) ayetini inzal buyurdu. [293] 


Ka'b b. Malik (r.a.)'in Meselesi 


Ekseri ulemânın görüşü olan ikinci görüşe göre onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
peşinden gitmemişlerdir. Ka'b, bunu şöyle anlatır: "Hz. Peygamber (s.a.s), benim 
sözümden hoşlanırdı. Binâenaleyh, savaşa katılma hususunda O'ndan geri 
kaldığımda, Hz. Peygamber: "Ka'b'ı savaştan alıkoyan şey nedir?" demiş. 
Binâenaleyh, Hz. Peygamber Medine'ye geri dönünce, münafıklar mazeret 
beyanında bulunmuşlar, Hz. Peygamber de onları mazur görmüştü. Ben de Hz. 
Peygamber'in yanına vardım ve: "Benim atım da, silahım da hazırdı. Sebepsiz 
yere geri kaldım. O halde, benim bağışlanmamı dile!" dedim. Allah'ın Resulü 
bunu kabul etmedi. Sonra, Hz. Peygamber (s.a.s), ashabı bu üç kişiyle oturup 
kalkmaktan men etti ve onlardan uzak durulmasını emretti. Hatta, bunu, onların 
karılarına bile emir buyurdu. Böylece, yer, onca genişliğine rağmen onlara dar 
geldi. Derken, Hilal İbn Ümeyye'nin karısı, Hz. Peygamber'e gelerek: "Ey 
Allah'ın Resutü, andolsun ki Hilal durmadan ağlıyor; öyle ki ben, onun 
gözlerinin kör olacağı endişesini duyuyorum!" dedi. Elli gün kadar geçmişti ki 
Allah; ayetiyle, (Tevbe, Igayetlerini indirdi. Bu esnada Hz. Peygamber (s.a.s), 
Ümmü Seleme'nin yanından odasına çıkarak, "Allahu Ekber!. Allah, 
arkadaşlarımızın mazur oldukları hususunda ayet indirdi" dedi. Hz. Peygamber 
(s.a.s), sabah namazını kıldırdıktan sonra, bunu, ashabına açtı ve onlara, Allah'ın 
o kimselerin tevbesini kabul ettiği müjdesini verdi. Bunun üzerine o üç kişi Hz. 
Peygamber'e geldiler. Hz. Peygamber de, haklarında nazil olan ayeti 
okudu,Bunun üzerine Ka'b (r.a): "Benim Allah'a karşı yapacağım tevbe, bütün 
malımı sadaka olarak vermemdir" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s): "Hayır" dedi. 
Ka'b da: "Malımın yansını vereyim" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s) yine: 
"Hayır" dedi. Ka'b: "Üçte birini" deyince, Hz. Peygamber (s.a.s): "Evet öyle 


yap" buyurdu. [294] 
Üç Sahabinin Müşterek Vasıfları 


Bil ki Cenâb-ı Allah, bu üç kişiyi şu üç sıfatla nitelemiştir: 

Birinci sıfat: Cenâb-ı Hakk'ın "Yeryüzü bunca genişliğine rağmen onlara dar 
gelmiş.. " buyruğunun ifade ettiği husustur. Müfessirler bunun manasının şöyle 
olduğunu söylemişlerdir: Hz. Peygamber (s.a.s), onlardan yüz çevirmiş, onlara 
iltifat etmemiş, mü'minleri onlarla konuşmaktan men etmiş, onların hanımlarına, 
ayrı durmalarını emretmiş ve onlar, bu hal üzere elli veya daha fazla gün 


beklemişlerdi. Hak Teâlâ'nın "Yeryüzü bunca genişliğine rağmen. onlara dar 
gelmişti" buyruğunun tefsiri, bu sürede daha evvel geçmişti. 

İkinci sıfat: Hak Teâlâ'nın: "Vicdanları kendilerini sıktıkça sıkmıştı" buyruğunun 
ifade ettiği husustur. Bu ifade ile, onların üzüntüleri, kederleri, eş ve dostlarından 
ayrı kalmaları ve insanların kendilerine hor bakmaları sebebi ile, içlerinin 
daralması kastedilmiştir. 

Üçüncü sıfat: Hak Teâlâ'nın "Nihayet Allah'dan. yine Allah'dan başka sığınacak 
hiç bir yer olmadığını anladılar" buyruğunun ifade ettiği husustur. Bu ayetin 
manası, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, dua ederken söylediği:"Ey Allahım! Senin 
gazabından yine senin nzana; kızgınlığından affına ve senden yine sana 


sığmıyorum "[295] şeklindeki sözünün manasına yakındır. 

Bazı âlimler de, bu ayetin başındaki zannü sözünün tıpkı Bakara süresindeki “jj 
yilü ^ jjüaj JjJJi (Bakara. 46) ayetinde olduğu gibi, "dildiler" manasına geldiğini 
söylemişlerdir. Bu kelimenin bu manaya olduğunun delili, Allah Teâlâ'nın bu 
vasfı, onlar hakkında bir medh (övgü) sadedinde zikretmesidir. Bu. onların 
ancak. Allah'ın hışmından yine Allah'a sığınılacağını bilmeleri ile mümkün olur. 
Diğer bazı alimler de şöyle demişlerdir: "Bunların durumları vahye dayanmıştır 
Onlar, Allah Teâlâ'nın kendilerinin nifaktan uzak oldukları hususunda ayet 
indireceğim kafi olarak bilmiyorlardı. Fakat, o sıkıntılar içinde kalma 
müddetlerinin uzayabileceğine ihtimal veriyorlardı. O halde tenkid, o müddetin 


kısa olmasını muhtemel görme ile ilgili olmuş olur. [296] 
Bu Sahabilerin Tevbelerinin Kabulü 


Allah Teâlâ onları bu üç sıfatla niteleyince "Sonra Allah onları tevbeye 
muvaffak kıldı" buyurmuştur. Bu ifade ile ilgili birkaç mesele vardır: 2271 


Birinci Mesele 


Bil ki burada mutlaka mukadder bir ifade vardır ve bunun takdiri şu şekildedir: 
"Yeryüzü bunca genişliğine rağmen onlara dar gelmiş, vicdanları kendilerini 
sıktıkça sıkmış ve nihayet Allah'dan yine Allah'dan başka sığınacak bir yer 
olmadığını anlayınca, Allal-onları tevbeye muvaffak kılmış ve sonra yine onları 
tevbeye muvaffak kılmış." İfadedeki bu tekrarın faydası nedir? Biz deriz ki: Bu 
tekrar, te'kidden ötürü güzel ve yerindedir. Bg tıpkı, hükümdarın, bazı köleleri 
için affını gösterme hususunda mübalağa etmek, yani bunu iyice ortaya koymak 


istediğinde, "Seni affettim, afettim, affettim!" demesi gibidir. 

Buna göre eğer. "Ayetteki "Tevbe etmeleri için, Allah onları tevbeye muvaffak 
kıldı" tabirinin manası nedir?" denilirse biz deriz ki: "Bu hususta şu izahlar 
yapılmıştır: 

1) Alimlerimiz, bundan maksadın, kulun fiilini Allah Teâlâ'nın yarattığını beyan 
etmek olduğunu söylemişlerdir. Binâenaleyh ayetteki, ifadesi, tevbenin 
Allah'ın fiili (yaratması) olduğuna; "tevbe etmeleri için" ifadesi ise, 
tevbenin kulun fiili (kesbi) olduğuna delâlet etmektedir ki, bizim görüşümüz de 
budur. Bunun bir benzeri de, Cenâb-ı Hakk'ın "Hakikat şu ki:''Güldüren de. 
ağlatan da A//a/1'c/;r"(Necm,gayetinin yanısıra, "Onlar, az gülsünler, çok 
ağlasınlar" oCTevbe.82)ayetinin; "Kâfirler o (Muhammedi Mekke'den) 
çıkardıkları zaman.."(Tevbe. 40)ayetinin yanısıra, "Rabbin, seni evinden harbe 
çıkardığı zaman.. (Enfâi.5)ayetinin ve"Deki: "Yerde gezin, dolaşın.. "(Nemi, 
69)ayetinin yanısıra, "'O (Allah), sizi karada ve denizde gezdir endir.. (Yunus 22) 
ayetinin bulunuşudur. 

2) Bundan maksad, "Bu, sizin ileride tevbe etmenize sebeb olsun diye, Allah'ın 
geçmişte sizi tevbeye muvaffak kılmasıdır" manasıdır. 

3) "Tevbe"nin, kök manası "dönmek, rucü etmek"tir. Binâenaleyh ayet, 
"Mü'minlerle içli-dışlı olma ve aradaki ayrılığın kalkması ve böylece 
gönüllerinin yatışmış olması şeklindeki eski hallerine ve âdetlerine dönmeleri 
için, Atlan onlart tevbeye muvaffak kılmıştır" manasındadır. 

4) Bu ifade, "Onlar tevbeye devam etsinler ve tevbelerini bozacak bir şeye 
dönmesinler diye Allah onları tevbeye muvaffak kıldı" manasındadır. 

5) Bu, "Tevbelerinden istifade etsinler ve bol sevap kazansınlar diye, Allah 
onları tevbe etmeye muvaffak kılmıştır. Bu iki fayda, ancak Allah'ın onları 


tevbeye muvaffak kılmasından sonra gerçekleşir." 1298] 
Allah'ın Tevbeyi Kabul Etmesi Vacip Değildir 


Âlimlerimiz, Allah'ın tevbeleri kabul etmesinin, aklen Allah'a vâcib olmadığı 
hususunda bu ayeti delil getirerek şöyle demişlerdir: "Çünkü bu kimseler 
hakkında tevbe şartları, taa işin başından beri mevcuttu. Buna rağmen 
Hz. Peygamber (s.a.s), onları kabul etmemiş, onlara iltifat etmemiş ve onları elli 
ve hatta daha fazla gün terketmiştir. Binâenaleyh eğer Allah'ın tevbeyi kabulü 
aklen ve mantıken vâcib olsaydı, peygamberin böyle yapması caiz olmazdı. 
Cübbâi, ehA-i sünnetin bu görüşüne şöyle diyerek cevap vermiştir; ''O tevbenin 
ta işin başından itibaren makbul olduğu, ama Hz. Peygamber (s.a.s)'in, cihad ve 


benzeri hususlarda emrettiği şeylerde, hiç kimse bu şeylerden geri alma cüretini 
göstermesin diye, onlar üzerine bu mükellefiyetin ağır olmasını kasdetmiş 
olduğu söylenebilir. Hem, Hz. Peygamber (s.a.s)'in, onlarla konuşmaktan 
mü'minleri yasaklamış olması bir ceza olmayıp, mükellefiyeti ağırlaştırmak için 
olmuştur." Kadi (Abdulcebbâr) şöyle demiştir: "Onlar gerçeği anlasınlar, 
günahlarını ve başlarına gelen şeyi kabul etsinler diye, Hz. Peygamber (s.a.s), bu 
ağır mükellefiyeti o üç kişiye yüklemiştir. İşte onların bu durumu, özürlerini 
açıkça söyleyen münafıkların başına gelenden caydırma hususunda daha ileridir. 

(Mu'tezıli olan bu şahıslara) şöyle cevap verilir: Biz, ayetteki "Sonra Allah onları 
tevbeye muvaffak kıldı" buyruğunun zahiri manasına tutunuyoruz. Çünkü 
"sonra" kelimesi terâhifzaman bakımından sonralığı göstermek) içindir. Bu 
kelime, tevbenin kabulünün, sonra olduğunu gösterir. Binâenaleyh siz bunu, o 
kabulün ortaya konulmasının (belirtilmesinin) geciktirilmesi manasına alırsanız 
bu, bir delil olmaksızın, ayetin zahiri manasını bırakma olmuş olur. Buna göre 
eğer onlar, "Ayetin zahirini bırakmayı gerektiren, "O. kullarının tevbesini kabul 
eder.." (Şüra. 25) ayetidir" derlerse, biz de deriz ki: "Bu ayetteki "kabul eder' 
kelimesi, gelecek zaman içindir. Gelecek zaman kalıbı ise, icmâ ileT asla 
fevriliği (hemen yapmayı) ifade etmez." 

Sonra Allah Teâlâ bu ayetini "Şüphesiz ki Allah (ancak) o. tevbeyi en çok kabul 
eden. hakkıyla merhamet edendir" buyurarak bitirmiştir. Bil ki Allah Teâlâ'nın 
"tevvâb" sıfatının peşinden "rahim" sıfatını getirmesi, tevbeleri, kendisine vâcib 
olduğu için değil, sırf rahmet ve kereminden ötürü kabul ettiğine delâlet eder. Bu 
da, biz (ehl-i sünnetin), "Aklen, tevbeleri kabul etmek, Allah üzerine vacib 


değildir" şeklindeki görüşümüzü kuvvetlendirir. 12221 
Doğru Kişilerle Beraber Olmanın Lüzumu 


"Ey iman edenler. Allah'ı sayın ve sadıklarla beraber olun" (Tevbe. 119). 

Bil ki Allah Teâlâ, bu üç kişinin tevbelerini kabul ettiğini bildirince, bahsi geçen 
şeyi, yani cihadda, Hz. Peygamber (s.a.s)'den geri kalmayı men etme sadedinde 
bir ifade zikrederek, "£y iman edenler, Resülullah'm emrine muhalefet etme 
hususunda Allah 'dan korkun ve savaşlarda (doğru olanlarla, yani Resul ve 
ashabı ile birlikte olun. sakın savaştan geri kalanlardan ve münafıklarla birlikte 
evlerinde oturup kalanlardan olmayın" buyurmuştur. 


Ayetle ilgili birkaç mesele vardır: [300] 


Ayetin Icmaa Delil Olması 


Allah Teâlâ- mü'minferle, sâdıklarla beraber olmayı .emretmiştir. Sâdıklarla 
birlikte olmak vâcib (şart) olduğuna göre, her zaman ve devirde, sadıkların var 
olması gerekir. 

Bu da herkesin, bâtıl üzerinde ittifak etmesine mânidir. Herkesin bâtıl üzerinde 
ittifak sağlaması imkansız olduğuna göre, yine herkes birşey üzerinde ittifak 
ettiklerinde, hakkı bulmuş olmaları gerekir. İşte bu da, icma-ı ümmetin bir 


hüccet olduğuna delâlet eder. BOL 
Şia'nın Masum İmam İddiasının Reddi 


Eğer biri çıkıp derse ki: "Hak Teâlâ'nın, "Sadıklarla beraber olun" buyruğu ile, 
"Sâdıkların yolu üzere olun" manası kastedilmiş olabilir. Bu, tıpkı bir kimsenin, 
çocuğuna: "Salihlerle (iyi kimselerle) beraber ol" dediğinde,gayesi bu manayı 
ifade etmektir." Bunu kabul ederiz, amma diyoruz ki:"Bu emir, sadece Hz. 
Peygamber (s.a.s) zamanında vardı. Binâenaleyh bu, peygamber (s.a.s) ile 
birlikte olma hususunda bir emirdir. 8u sebeble de bu ifade, diğer zamanlarda da 
bir sadığın (peygamberin) bulunacağına delâlet etmiş olmaz. Biz bunu da kabul 
ettik diyelim. O halde/Şia'nın da dediği gibi, ayetteki "sâdık"ın, mükellefiyet 
zamanının (dünya hayatının) onsuz olması imkansız olan "masum imam" 
manasına olması niçin caiz olmasın?" denilir ise, birinciye şöyle cevap verilir: 
"Sadıklarla beraber o/un "emri, sâdıklara uyma hususunda bir emir, onlara 
muhalefet etme hususunda bir nehiydir. Bu ise, her zaman sâdıkların bulunması 
şartına bağlıdır. Halbuki, vacibin ancak kendisi ile tamam olacağı şey de vâcibtir. 
Binâenaleyh bu ayet, sâdıkların her zaman bulunacağına delâlet etmiş olur. 

Bu soruyu soranın, "Ayet, "sâdıkların yolu üzere olun" manasindadır" şeklindeki 
sözüne gelince, biz deriz ki: "Bu, ayetin zahiri manasını, bir delil ve sebeb yok 
iken bırakmaktır." 

Onun: "Bu emir, Hz. Veygamber (s.a.s) zamanına ait bir emirdir" şeklindeki 
sözüne gelince, biz deriz ki; Bu da şu sebeblerden ötürü yanlıştır: 

1) Kur'an'da zikredilen mükellefiyetlerin, Kıyamete kadar mükelleflere yönelik 
olduğu, Hz. Muhammed'in dininde açık bir tevatürle sabittir. Binâenaleyh bu 
mükellefiyetin durumu da böyledir. 

2) Bu siga, bütün vakitleri kapsar. Nitekim bu ifadeden istisna yapılabilmesi de 
bunun delilidir. 

3) Ayetin lafzında, belli bir zaman zikredilmediği için, ayeti zamanların bir 
kısmına hamletmek, diğer zamanlara hamletmekten daha evlâ olmaz. Bunu, bir 


kısım zamanlara hamletmek, ta'tile (ayeti muattal bırakmaya) götürür ki, bu 
bâtıldır. Ayeti, bütün zamanlara hamletmeye gelince, işte elde etmek istediğimiz 
netice de budur. 

4) Cenâb-ı Hakk'm, "Ey iman edenler, Allah'ı sayın!" buyruğu, onlara takvayı 
emreden bir ifadedir. Bu emir, müttaki olmayacak olanları da kapsayabilir. Bu da 
ancak, o kimsenin hata etme ihtimali olduğunda mümkün olur. Binaenaleyh ayet, 
hata edebilecek olanların, ismetleri (hata etmemeleri) vâcib otan kimselere 
uymaları gerektiğine delâlet etmiş olur. İsmetleri vâcib olanlar da Allah'ın 
kendileri için "sâdıklar" hükmünü verdiği kimselerdir. Bundan dolayı bu ayet, 
hatadan ma'sum olanın, hata edebilecek kimselerin hatalarına mani olabilmesi 
için, hata edebilecek kimselerin, hatadan masum olanlarla birlikte olmaları 
gerektiğine delalet eder. İşte bu, her zaman için söz konusudur. Binâenaleyh 
bunun her zaman bulunması gerekir. 

Soruyu soranın, "Bundan muradın, mü'min kimsenin, her zaman mevcud olan 
ma'sum ile birlikte olması manası olması niçin caiz olmasın?" şeklindeki sözüne 
gelince, biz deriz ki: Biz de, mutlaka her zaman bir ma'sumun olması gerektiğini 
kabul ederiz. Fakat biz bu ma'sumun, ümmet-i Muhammed'in topluluğu 
olduğunu söylüyoruz. Siz ise, bu ma'süm'un, ümmetten biri olduğunu iddia 
ediyorsunuz. Bu sebeble biz, bu ikincisinin yanlış olduğunu söylüyoruz. Çünkü 
Allah Teâlâ, mü'minlerden herbirine sâdıklarla birlikte olmayı vâcib kılmıştır. Bu 
ise, mü'min için ancak, o sâdığın kim olduğunu bilmesi hâlinde mümkün olur. 
Bu, o sadığın kim olduğunu bilmeyen için mümkün değildir. Binâenaleyh 
sadığın kim olduğunu bilmeyen de, sadıklarla beraber olmakla emrolunmuş 
olsaydı, bu "teklif-i mâla yutak" olurdu. Bu ise caiz değildir. Fakat biz, ismet 
sıfatını taşıyan belli bir insan bilemiyoruz. Bizim, böylesi {ma'sum} bir insanı 
bilemiyeceğimizi bilmemiz, zaruri ve kesindir. Öyleyse Hak Teâlâ'nın, 
"Sadıklarla beraber olun" emri, belli bir şahısla birlikte olma hususunda bir emir 
olmamış olur. Bu yanlış olunca, geriye bu ifadeden muradın, ümmetin topluluğu 
ile (geneli ile) birlikte olma ihtimali kalır. Bu da, ümmetin genelinin görüsünün 
hak ve doğru olduğuna delâlet eder. Bizim, "icma bir delildir" sözümüzün 


manası işte budur. [302] 
Doğruluğun Lüzum ve Fazileti, Yalanın Çirkinliği 
Ayet, doğruluğun Oo (sıdk'ın) faziletine ve derecesinin yüceliğine delalet 


etmektedir. Durumun böyle olduğunu, şunlar da teyid etmektedir: 
a) Rivayet edildiğine göre birisi Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelir ve: "Ben, sana 


iman etmek isteyen birisiyim. Fakat 

içki içmeyi, zina etmeyi, hırsızlık yapmayı ve yalan söylemeyi de severim. 
İnsanlar senin bütün bunları haram kıldığını söylüyorlar. Ben ise, bunların 
hepsini bırakmaya takat getiremem. Eğer sen bunlardan sadece birisinden 
vazgeçmemi kâfi görürsen, sana iman ederim" der. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber (s.a.s): "Yalanı bırak" buyurur. O da bunu kabul eder ve müslüman 
olur. Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanından ayrılınca, birileri ona içki sunarlar. O, 
(kendi kendine) "Eğer içersem, peygamber de bana içip içmediğimi sorar ve ben 
de yalan söylersem, verdiğim sözde durmamış olurum. Yok eğer doğru 
söylersem, o zaman da bana hadd (içki cezası) uygular" diye düşündü ve içki 
içmedi. Sonra ona birileri zina teklifinde bulundular, Aynı düşünce hatırına 
gelince, ona da yanaşmadı, Hırsızlık meselesinde de böyle oldu. Bunun üzerine 
bu şahıs, Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek "Yaptığın, ne kadar güzel! Sen beni 
yalandan men edince, bütün kötülük kapılarını bana kapatmış oldun" dedi ve 
herşeyden tevbe etti. 

b) İbn Mes'üd (r.a)'un şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Size doğruluk gerekir. 
Çünkü doğruluk insanı birre (iyiliğe) yaklaştırır. Birr de cennete yaklaştırır. Hiç 
şüphesiz kul doğru olur ve böylece Allah katında sıddik (dosdoğru) olarak 
yazılır. Aman yalandan sakınınız! Çünkü yalan insanı fücura (günaha), fücur da 
cehenneme yaklaştırır. Hiç şüphesiz adam yalan söyler ve böylece Allah katında 
kezzâb (yalancı) diye yazılır. Baksana insanlar için cij> (Doğru oldun, doğru 
söyledin); oj/ (iyi oldun), ve £jJ*j (azdın, günaha daldın), £İ&* (yalan söyledin) 
ifadeleri kullanılır." 

c) Cenâb-ı Hakk'ın Kur'an'da iblisten naklettiği, "O, "senin izzetine andederim 
ki, içlerinden ihlâsa erdirilmiş mü'min kulların müstesna, onlann hepsini 
muhakkak azdıracağım" (Sâd. 82-83) ifadesi hakkında şu söylenmiştir: "İblis 
böyle bir istisna yapmıştır. Çünkü eğer o bu İstisnayı yapmamış olsaydı, bütün 
insanları yoldan çıkarma iddiasında yalancı olmuş olurdu. Böylece o. yalandan 
kaçınarak bu istisnayı yapmıştır. Binâenaleyh yalan iblisin bile kaçındığı birşey 
olduğuna göre, müslümanın ondan kaçınması haydi haydi şart olur. 

d) İmanın, diğer taatlardan değil de doğruluktan (sıdktan) sayılması, doğruluğun 
faziletine; küfrün de, diğer günahlardan değil de yalandan sayılması, yalanın 
kötülüğüne delâlet eder. 

Alimler yalanın kabih (kötü ve çirkin) olmasını gerektiren şeyin ne olduğu 
hususunda ihtilaf etmişlerdir. (Ehl-i sünnet) alimlerimiz onun kabih olmasını 
gerektiren şeyin, yalanın hem âlemin hem de insanın işlerini bozması olduğunu 
söylemişlerdir. Mu'tezile ise, yalanın kabih olmasını gerektiren şeyin, bizzat 


yalan oluşu olduğunu söylemişlerdir. Bizim delilimiz. HakTeâlâ'nın. L'£y iman 
edenler, eğer bir fâsık size bir haber getirirse, onu tahkik edin (araştırın). Yoksa 
bilmeyerek bir topluluğa sataşırsınız da yaptığınıza pişman olursunuz" (Hucurât. 
6)ayetidir. Bu, ı:fâsığın sözünü kabul etmeyin. Çünkü çoğu zaman onun sözü 
yalan olur. Böylece o yalanı kabul etmekten dolayı, sonunda pişman olacağınız 
bir iş yaparsınız" demektir. Binâenaleyh bu, Allah Teâlâ'nın iyilikleri ihlal eden 
bir neticeye götürmesi ihtimalinden dolayı, yalan olabilecek şeyleri reddetmeyi 
vacib kıldığına delâlet eder. Şundan dolayı. yalanın kabih olmasını gerektiren 
şey, onun zararlara sebeb olmasıdır. 

Kadi de kendi görüşüne şu şekilde delil getirmiştir: "Bir kimse bir menfaat elde 
etme veya bir zararı giderme çabasına girer ve onun bunlara ulaşması da yalan 
ve doğru söylemesi ile mümkün olursa, bu durumda onun doğruyu bırakıp 
yalana başvurmasının caiz olmayacağı aklın bedaheti ile anlaşılır. Şayet o 
kimsenin bu neticeye ulaşması iki doğru ile mümkün olmuş olsaydı, o zaman 
onun bu iki doğrudan birisini bırakıp diğerine başvurması caiz olurdu. 
Binâenaleyh eğer yalan, bir menfaatten veya bir zararı gidermeden ötürü güzel 
olmuş olsaydı, yalanın durumu, doğrunun durumu gibi olurdu. Bu böyle 
olmadığına göre, yalanın sadece her halükârda kâbih bir şey olmuş olduğu 
anlaşılır. Bir de eğer yalan hasen (güzel) olmuş olsaydı, bir maslahat (fayda) söz 
konusu olduğunda, Allah'ın onu emretmesinin caiz olması gerekirdi. Bu da, 
Allah'ın haberlerine güvenümeme neticesine götürürdü." Kadi'nin tefsirinde 
yaptığı izah işte budur. 

Onun birinci iddiasına şöyle cevap verilir: "İnsanlarca, yalan, âlemin 
maslahatlarını (düzenini) bozduğu için, taa ömrünün başından itibaren, yalanın 
çirkin bir iş olduğu kabul edilince, bu onun gözünün önünden hiç ayrılmayan ve 
hayali kaybolmayan bir suret olmuş olur. Bu suretin bu hususta hüküm vermesi 
sözkonusu olursa, onda kökleşmiş adet onun kabih (çirkin) olduğuna hükmeder. 
Bundan dolayı eğer siz insanın böylesi bir âdetten uzak bulunmasını ve neticeye 
ulaştırma bakımından yalan ile doğrunun eşit olduğunu farzetmeniz halinde bir 
tercihin olabileceğini kabul etmeyiz." 

Kâdi'nin ikinci deliline de şöyle cevap verilir: Size göre Allah Teâlâ'nın yalan 
söylemeyişinin sebebi şudur: "Allah yalan söylemez, çünkü çirkindir. Allah bu 
çirkinliği irtikâb etmez, çünkü yalandır!" Binâenaleyh Allah'dan yatanın sâdır 
olmasının imkansız olması gerekçesi ile bu manayı kabul etmeniz halinde devr-i 


fasit lâzım gelir ki, devir bâtıldır. [303] 


Medine'nin Çevresindeki Bedeviler 


Ne Medinelilehn. ne de çevrelerindeki bedevilerin, Allah'ın Resulünden geri 
kalmaları ve bizzat kendisine, canla başla rağbet etmemeleri olacak şey değildir. 
Çünkü onların Allah yolunda bir susuzluk, bir yorgunluk, bir açlık (çekmeleri), 
kâfirleri kızdıracak bir yere ayak basmaları, bir düşmana karşı bir muvaffakiyete 
nail olmaları yoktur ki mukabilinde kendileri için de bu sebeble iyi bir amel 
yazılmış olmasın. Çünkü Allah iyilik edenlerin mükâfaatım zayi etmez. Onlar, 
gerek küçük, gerek büyük herhangi bir masraf yapmaya dursunlar bir vadiyi 
geçmeyedursunlar, mutlaka Allah o yapageldikleri şeyden daha güzeliyle onlara 
mükâfaat vermek için, (bütün onlar) hesablanna yazılmıştır" (Tevbe, 120-121). 
Bil ki Allah Teâlâ: "Sadıklarla beraber olun" buyruğu ile, bütün savaşlarda ve 
toplantılarda Hz. Peygamber (s.a.s)'le birlikte olmanın vâcib olduğunu bildirince, 
bunu te'kid ederek, bu ayette de, Peygamber'den ayrılmayı yasaklayıp, "Ne 
Medinelilerin ne de çevrelerindeki bedevilerin, Allah'ın Resulünden geri 
kalmaları (...) olacak şey değildir" buyurmuştur. 

Medine'nin etrafında yerleşmiş olan bedeviler: Müzeyne, Cüheyne. Eşca', Eşlem 
ve Gıfâr Kabileleridir. Bunu, İbn Abbas (r.a) haber vermiştir. 

Bu tabirin, Medine'nin etrafında olan bütün bedevileri kapsadığı, çünkü lafzın 
umumi olduğu, bunu tahsis etmenin delilsiz bir iddia olacağı da ileri 
sürülmüştür, 

Her iki görüşe göre de, Resülullah (s.a.s) sıcak altında iken ve sıkıntı çekerken, 
kendilerinin Resüluliah'dan ayrılıp canlarını koruma ve refah peşinde olmaları 
uygun olmaz. 

Cenâb-ı Hak, "Bizzat kendisine canla başla rağbet etmemeleri yasaktır" 
buyurmuştur. Arapça'da "Ondan vazgeçtim, onu terkettim, ondan geri durdum" 
manasında yine, "ona karşı harisoldum, onu bırakmadım" manasında denilir. 
Buna göre mana, "Onların, Peygamberin kendisi için tercih ettiği şeyi, kendi 
nefisleri için istememeleri uyçun olmaz" şeklinde olur. 

Bil ki bu ifadenin zahiri, onların hepsine cihadın farz olduğunu göstermektedir. 
Fakat biz, hasta, zayıf ve âciz kimselerin, hem akli detil ile hem, "Allah hiç 
kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez '(Bakara. 2B6) ve "A'mâ 
olana bir harec (günah) yok... "(Nur.et)ayetleri ile, bu ayetin genel hükmünün 
dışında bırakıldıklarını söylüyoruz. 

Cihadın farz-ı ayn olmadığı meselesine gelince, bunun böyle olduğuna da icma 
delalet etmektedir. Böylece bu da, ayetin umumi hükmünden tahsis edilmiş ve 
bu iki şeklin dışındaki herkes, bu umumi hükmün muhtevasında kalmış olurlar. 


[304] 


Cihada Çıkanların Kazançları 


Bil ki Allah Teâlâ, Hz. Peygamber'den geri kalmayt, yasaklayınca, onlara bu 
yolculukta isabet edecek her çeşit güçlüğün Allah katında büyük bir ücrete vesile 
olduğunu beyan buyurmuş ve sonra şu beş hususu zikretmiştir: 

1) O'nun Bunun sebebi şudur: Çünkü onların "Allah yolunda bir susuzluk isabet 
etmez ki..." buyruğunun ifade ettiği husus. Zama kelimesi, şiddetli susuzluk 
demektir. Nitekim Arapça'da bir kimse iyice susadığında, J^ Ut denilir 

2) O'nun "bir yorgunluk" kelimesinin ifade ettiği husus. Bu, "bitkinlik, 
yorgunluk" demektir. 

3) O'nun "Allah yolunda bir açlık..." sözünün ifade ettiği husus. Cenâb-ı Hak 
bununla, kendisinde karnın adetâ sırta yapıştığı şiddetli açlığı murad etmiştir. Bu 
manada, denilir. 

4) O'nun 'Kâfirleri kızdıracak bir yere ayak basmaları" buyruğunun ifade ettiği 
husus. Bu, "Mü'min ayağını, atı tırnağını, devesi tabanını bir yere bastığı zaman, 
mutlaka bu kâfirlerin gayzına sebeb olur" demektir. İbnu A râbi, Arapça'da, 
"Onu kızdırdı, öfkelendirdi" manasında, tete ve fiillerinin aynı manada olarak 
kullanıldığını söylemiştir. 

5) O'nun "Bir düşmana karşı bir muvaffakiyyete nail olmaları, yani bir esir 
almaları veya onları öldürmeleri, az-çok onları bir hezimete uğratmaları yoktur 
ki mukabilinde kendileri için de bu sebeble iyi bir amel yazılmış olmasın, yani 
bu. Allah katında bir ibadet ve bir yakınlaşma sebebi olmamış olsun" ayetinin 
ifade ettiği husustur. Biz diyoruz ki bu ayet, Allah'a itaatta bulunmaya niyetlenen 
herkesin, oturmasmın, kalkmasının, yürümesinin, harekât ve sekenâtının, evet 
bütün bunların Allah katında yazılmış birer hasene olduğuna delâlet eder. 
Masiyet ve günah tarafındaki hüküm de böyledir. Binâenaleyh, tâatın bereketi, 
masiyetin de uğursuzluğu ne kadar büyüktür! 

Alimler bu ayetin ifade ettiği hüküm hususunda ihtilaf etmişlerdir. Bu cümleden 
olarak Katâde şöyle demiştir: "Bu hüküm, Resülullah'a has olan hükümlerdendir. 
Binâenaleyh, Resülullah'ın bizzat kendisi savaştığı zaman, mazeretsiz olarak, hiç 
kimsenin ondan ayrılması caiz olmaz." 

İbn Zeyd de şöyle demiştir: "Bu, müslümanlar az iken böyleydi. Onların sayısı 
çoğalınca, Allah Teâlâ, bu ayetin ifade ettiği hükmü, "Mü'minlerin hepsinin 
topyekün savaşa çıkmaları münasip değildir" (Tevbe, 122)ayetiyle neshetmiştir." 
Atiyye ise şöyle demiştir: "Onların, Hz. Peygamber (s.a.s) onları bir şeye davet 
edip onlara emrettiğinde, Allah'ın Resulünden ayrılma ve O'nu yalnız bırakma 


hakları bulunmamaktadır. Doğru olan da budur. Çünkü, Allah'ın Resulü bir şey 
emrettiğinde, ona itaat ve çağrısına icabet etmek ister istemez gerekir. 
Görevlendiren veya tayin eden idarecilerin emirleri de böyledir. Zira 
görevlendirilen birinin geri kalmasını tecviz edersek, bu yalnız bir kimseye 
münhasır kalmaz ve neticede cihad muattal olur." 

Daha sonra "Onlar, gerek küçük, gerek büyük herhangi bir masraf 
yapmayadursunlar " buyurulmuştur. Cenâb-ı Hak bu beyanıyla, isterse bir hurma 
tanesi veya ondan da az bir şey, isterse bir kılıçbağı veya ondan da az bir şeyi 
kasdetmiştir. 

Yine Cenâb-ı Hak, "Bir vadiyi geçmeye ursunlar" buyurmuştur. Vadi, dağlar ile 
tepeler arasında kalan boşluğa, mekâna verilen isim olup, çoğulu evdiye'dir. 
Cenâb-ı Hak "yazılmış olmasın" buyurmuştur. Yani, "Allah, o infâk ve o 
hareketi, mutlaka onlar lehine olarak yazar" demektir. 

Daha sonra "Mutlaka Allah o yapageldikleri şeyden daha güzeliyle onlara 
mükâfaat vermek için" buyurulmuştur. Bu ifadede, iki izah bulunmaktadır: 

a) Ayette geçen ahsen kelimesi, onların yapmış oldukları fiillerin 
sıfatlarındandır. Onların yapmış oldukları fiiller içinde vâcib, mendüb ve mubah 
olanlar bulunmaktadır. Allah Teâlâ onlara, kendilerinin yapmış oldukları en 
güzel fiile göre mükâfaat vereceğini beyan buyurmuştur ki, bu durumda, bu "en 
güzel" tabirine, mubah olanlar değil de, vâcib (farz) ve mendüb olanlar girer. 

b) Ahsen lafzı. L'cezâ-mükâfaat" kelimesinin sıfatıdır.. Buna göre "Allah onları, 
yapmış oldukları amellerine mukabil en güzel, en yüce ve en üstün mükâfaatla 


ödüllendirir" ki işte bu da, Allah'ın verecek olduğu ilahi mükâfaattır, 1305] 


"Bununla beraber mü'minlerin hepsinin topyekün savaşa çıkmaları münasip 
değildir. O halde onların her sınıfından yalnız birer zümre savaşa gitmeli, kimide 
-din ve şeriat ilimlerini iyice Öğrenmeleri ve kavimleri savaştan dönüp 
kendilerine geldikleri zaman onları uyarmaları için- gitmeyip kalmalıdırlar. Olur 
ki bu suretle mü'minler aykırı hareketlerden kaçınırlar" (Tevbe. 122), 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: [306] 
Din Âlimi Yetiştirmenin Gerekli Olduğu 


Bil ki bu hususta şu iki şey söylenebilir: 

a) Bu ayet, cihad hükümlerinin geriye kalanlarından birisidir. 

b) Bu, cihadla herhangi bir münasebeti bulunmayan yeni bir sözdür. 
Birinci ihtimale gelince, İbn Abbas (r.a)'dan şöyle dediği 


rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s) savaşa çıkarken, ondan, münafık veya 
mazereti olanlardan başkası ayrılmaz, savaştan geri kalmazdı. Allah Teâlâ, 
münafıkları, Tebük Savaşı vesilesiyle iyice ayıplayıp kınayınca mü'minler, 
"Allah'a yemin olsun ki biz, hiçbir savaş ,ve hiçbir seriyyede Hz. Peygamber'den 
ayrılmayacağız!.." dediler. Hz. Peygamber (s.a.s) Medine'ye gelip kâfirler 
üzerine seriyyeler gönderince, geride kalan müslümanlann tamamı da savaşa 
gittiler ve Hz. Peygamberi Medine'de yapayalnız bıraktılar. İşte bunun üzerine 
bu ayet-i kerime nazil olduwBuna göre ayetin ifade ettiği mana şu olur: 
"Mü'minlerin topyekün savaşa gitmeleri uygun olmaz. Tam aksine, onların iki 
kısma ayrılmaları gerekir. Bir kısım, Hz. Peygamber'in Hizmetinde kalırken, 
diğeri de savaşa gider." Bu böyledir zira, o zam.an İslamiyyet, savaşmaya, cihad 
etmeye ve kâfirleri ezip geçmeye muhtaç idi: bu gerekiyordu. Yine, yeni yeni 
mükellefiyetler ortaya çıkıyor ve şer'i hükümler iniyordu. Müslümanların, Hz. 
Peygamberin yanında kalmaya ve böylece de, o yeni hükümleri öğrenmeye, o 
mükellefiyetleri bellemeye ve onları orada bulunmayanlara tebliğ etmeye 
ihtiyaçları vardı. Böylece o zaman, gerekli ve şart olanın, Allah'ın Resülü'nün 
sahabesinin iki kısma ayrılması olduğu sabit olmuş olur. Bunlardan birisi, savaş 
ve cihada gidecek, diğeri de, Hz. Peygamber (s.a.s)'in yanında kalacaktır 
Böylece, s'avaşa giden kısım, savaşa katılmayanları da temsil etmiş olacak. 
Medine'de, Hz. Peygamberin yanında kalan kısım da, dini ilimleri öğrenme 
hususunda savaşa iştirak etmiş olanları temsil etmiş olacaktır. İşte bu suretle de, 
her iki kısmın dini işleri tamamlanarak ifa edilmiş olacaktır 

Sen bunu iyice kavradığın zaman biz diyoruz ki: Bu görüşe göre şu iki ihtimal 


ortaya çıkar. [307] 


Dinde Derinleşenler Savaşa Çıkmayanlardır 


Birinci ihtimal: Medine de kalan kısmın, dini öğrenen kısım olmasıdır. Şu 
sebeble ki onlar, devamlı Hz. Peygamber'in hizmetinde bulunup vahyi ve 
ayetlerin nüzulünü müşahade edip, her ne zaman bir mükellefiyet ve yeni bir 
hüküm geldiğinde, onu öğrenip iyice bellerlerdi. Binâenaleyh, savaşa giden 
kısım onlara dönüp başvurduğunda, Medine'de kalan bu kısım, öğrendikleri 
mükellefiyet ve hükümleri onlara tebliğ ederek bildiriyordu. İşte bu izaha göre 
ayette bir takdir yapmak gerekir. Buna göre ayetin takdiri, "Onlardan bir 
kısmının savaşa katılması; bir kısmının da. Medine'de kalarak dini iyice öğrenip, 
kavimlerine, yani savaşa katılanlar, savaştan döndükten sonra kendilerine 
başvurduğunda, onlara o hükümleri bildirmeleri gerekmem miydi? Böylece de 


savaştan dönenler, o yeni hükümleri öğrenince, Allah'a isyan ötmakten sakınmış 
olurlar" şeklinde otur. [308] 


Dinde Derinleşenler Savaşa Çıkanlardır 


İkinci ihtimal: Dini öğrenme işinin, savaşa katılanlara ait olmasıdır. Bu, Hasan 
el-Basri'nin görüşüdür. Buna göre ayetin manas;, 'Onlardan herbir fırkadan, bir 
kısmın savaşa katılması gerekmez mi? Böylece savaşa katılan o kısım, din 
hususunda fakîhler olmuş olurlar. Böylece, onların fakîh olmasından maksad, 
ontarın. müslümanlann müşriklere galip gelmelerini ve pek az sayıda olmalarına 
rağmen, müşrikler dünyasına üstün gelmiş olduklarını müşahede etmiş 
olmalarıdır. O durumda onlar bunun, Allah Teâlâ'nın, yardım ve desteğini onlara 
vermiş ve tahsis etmiş olduğunu ve O'nun, Muhammed (s.a.s)'in dinini 
yüceltmeyi, şeriatini kuvvetlendirmeyi murad etmiş olduğunu anlamış olurlar. 
Binâenaleyh savaşa katılan bu topluluklardan bazı kimseler, kâfir olan 
kavimlerine, (hısım ve akrabalarının) yanına vardıklarında, onları, müşahede 
etmiş oldukları nusret, fetih ve muzafferiyyet mucize ve delilleriyle inzâr edip 
uyarırlar. Böylece de o kâfir kimseler Ailah'a isyan etmekten sakınırlar da, küfrü, 
şekki ve nifakı terkederler " şeklinde olur. 

Bu görüş de, ihtimal dahilindedir. Kadî, bu görüşü tenkid^ederek, "Bu 
müşahede, dinde fıkıh (derinleşme) sayılmaz" demiştir. 

Kadi'ye şu şekilde cevap vermek mümkündür: Savaşa katılanlar, silahı, yiyeceği 
olmayan az sayıdaki bir topluluğun, yiyeceği ve içeceği boUhtişamı çok olan 
büyük bir kâfir topluluğuna galip geldiklerini görüp müşahede ettiklerinde, esas 
maksat olan şeyi, iyiden iyiye kavramış olurlar. Bu esas maksat da, bu durumun 
(az bir kimsenin, kalabalık bir gruba galip gelmesinin) Allah'dan olup beşer 
tarafından olmayışıdır, Çünkü, şayet bu beşer tarafından yapılan bir şey olsaydı, 
o zaman, az sayıdaki kimseler, kendilerinden kat kat fazla olan kimselere galip 
gelemezlerdi ve bu din de her gün kat kat artarak ilerleyemezdi. Bu nükteyi ve 
inceliği anlama uyanıklığını göstermek, hiç şüphesiz ki bir anlamda "fikh" 
(derin-anlayış)dir. 

Bir üçüncü ihtimale gelince, bu da şudur: Bu ayetin, cihad hükümlerinden geriye 
kalanlardan olmayıp, tam aksine bunun, kendi başına müstakil bir hüküm 
olduğunun söylenmesidir. Bu şöyle izah edilebilir: Allah Teâlâ, bu surede hicret 
meselesini beyan buyurup, sonra da cihadı emredince -ki bunlar, seferle ilgili iki 
ibadettir- Hz. Peygamber'den öğrenilen fıkhın da bir ibadet olduğunu beyan 
buyurmuştur ki, bunun da seferle ilgisi bulunmaktadır. İşte bundan dolayı 


Cenâb-ı Hak, "Dinde fakih (derin anlayışlı) olmak için, topyekün Hz. 
Peygamberin yanında kalmaları uygun olmaz. Tam aksine bu. vâcib de değildir, 
caiz de. Bunun durumu,özrü bulunmayan herkesin mutlaka katılması gereken ve 
Peygamberle beraber yapılan cihadın durumu gibi olmaz " buyurmuştur. 

Daha sonra, Cenâb-ı Hak, "Bununla beraber mü'minlerin hepsinin topyekün 
savaşa çıkmaları münasip değildir" buyurmuştur. Yani, "Şehirde eğleşen 
fırkalardan bir kısmı, dinde derinleşmek, helâli haramı öğrenmek, vatanlarına 
dönüp, küfürlerinden vazgeçsinler diye, kavimlerini uyanp sakındırmak için, Hz. 
Peygamber'in huzuruna varsın " demektir. Takdirin böyle olması halinde bundan 
murad, dinde derin anlayışlı olmak ve dini meseleleri iyice öğrenmek için Hz. 


Peygamber'in huzuruna varmanın vacib olması otur. [309] 
İlim Öğrenmek İçin Yolculuk Şart mıdır? 


Buna göre şayet, "Ayet, fikh öğrenmek, dinde derinleşmek için, her dönemde 
sefer edip gurbete çıkmanın vâcib olduğuna delâlet eder mi?" denilirse, biz deriz 
ki: 

Fıkh öğrenmek, ancak, o kimsenin sefere çıkmasıyla elde edilebiliyorsa, o 
kimsenin bu sefere çıkması vâcib olur. Hz. Peygamber (s.a.s) zamanında da 
durum böyleydi. Çünkü şeriat (dini hükümlerin bütünü), henüz nihayete 
ermemiş, aksine her gün yeni bir hüküm, yeni bir mükellefiyet zuhur ediyordu. 
Halbuki, bizim zamanımızda ise, şeri hükümler kesinleşip yerleşmiştir. 
Binâenaleyh, bir kimse kendi vatanında (beldesinde) ilim elde etme imkânına 
sahip ise, onun sefere çıkması vâcib olmaz. Ancak ne var ki ayetin lafzı, sefer 
etmeye dair bir delil olunca, pek yerinde olarak, biz de, kendisinden yararlanılan 


mübarek bir ilmin ancak seferde elde edilebileceği kanaatine vardık. [310] 
Lev lâ İle Hellâ Edatları Hakkında 


Bu ayette zikredilen lafızlarından tefsir edilmesi gerekenlerden birisi de 
lev lâ kelimesidir. Bu kelime, fiilin başına geldiği zaman, hellâ edatı gibi, teşvik 
manasını ifade eder: (olmalı, olmalı değil miydi?) Lev lâ edatının, heflâ 
manasını taşıması yerindedir. Zira hellâ da, iki kelimeden 

(diğeri de lâ)dır. Çünkü sen bir kimseye "Yer misin?" "Girer misin?" dediğinde, 
böylece sanki sen ona, bu yeme ve girme işini arzetmiş olursun. Diğer kelime ise 
lâ edatıdır. Bu edat, inkar ve cahd manasını ifade eder. O halde, hellâ birisi arz, 


diğeri cahd manası ifade eden iki şeyden mürekkeb olmuş olur. Buna göre sen. 
"Keşke şunu yapsaydın!" dediğinde, o zaman sen sanki, "Yaptın değil mi?" 
demiş, sonra da, bununla birlikte lâ, yani, "Hayır sen onu yapmadın " demiş 
olursun. Binâenaleyh, bu ifadede o fitlin vâcib (gerekli) olduğuna ve, fiilin 
yapılmaması suretiyle, bu gerekliliğin ihlal edildiğine dikkat çekmek söz 
konusudur, Aynı şey levlâ edatı hakkında da söylenilebilir. Çünkü sen, (Yanıma 
girmeli değil miydin?) ; "yanımda yemeli değil miydin?" dediğinde, bunun 
manası da, bir arz ve o işi yapması halinde, senin sevineceğini haber vermektir. 
Aynı şey lev mâ hakkında da söz konusudur. Cenâb-ı Hakk'ın "...bize melekleri 
getirmeli değil miydin?" (Hkı, i) ayeti de böyledir. Böylece, (evlâ, hellâ ve 
levmâ'ntin manaları birbirine yakın olan lafızlar olduğu sabit olmuş olur ki, 
hepsinden maksad da, terğib ve teşviktir. O halde Cenâb-ı Hakk'ın, buyruğunun 


manası, "Onlar bunu yapmalı değil miydi?" şeklinde olmuş olur. BU 
Bu Ayet. Haber-ı Vahidin Hüccet Oluşuna Delildir 


Bu ayet, haber-i vahidin bir hüccet olduğunu benimseyenler için, güçlü bir 
delildir. Biz bu meseleyi, KitabuM-Mahsül Mine'i-Usül adlı eserimizde uzun 
uzadıya ele aldık. Bizim burada diyeceğimiz ise şudur: Her üç kişi bir fırkadır. 
Allah Teâlâ. her fırkadan bir kısmın çıkmasını vacib kılmıştır. Üçten çıkan ya iki 
olur. ya da bir. Binaenaleyh {savaşa çıkan) "taife'nin, ya iki veya bir olması 
gerekir. Daha sonra Allah Teâlâ, onların haberlerine göre amel etmeyi vacib 
kılmıştır. Çünkü, Cenâb-ı Hakk'ın. "... onları korkutmaları için "ifadesi, onların 
haber vermelerinden ibarettir. O'nun, "Olur ki, kaçınırlar" buyruğu ise, onların 
kavimlerine, onların haberlerine göre amel etmelerini vacib kılmayı ifade eder. 


Bu da. bir veya iki kişinin haberinin, şeriatta bir deli! olmasını iktiza eder. [312] 
Kâdî Abdülcebbar'm Buna İtirazı ve Ona Verilen Cevap 


Kâdi ise şöyle demiştir: '"Bu ayet, haber-i vahidle amel etmenin vacib olduğuna 
delâlet etmez. Çünkü "taife" bazan, haberinin bir hüccet olduğu bir topluluk, 
cemaat olabilir. Bir de, Cenâb-ı Hakk'ın, "... onları korkutmalar| için" ifadesi, 
kavim kabul etmese dahi, doğru olan bir sözdür. Nitekim, kabul edilmesi 
gerekmese dahi, bir şahidin (çağırıldığı zaman) şehadette bulunması gerekir. Bir 
diğer, husus da, "inzâr" kelimesinin, korkutma manasını tazammun etmiş 
olmasıdır. Bu kadar şey, haber-i vâhidle amel etmenin vacib olmasını 
gerektirmez" 


Buna şöyle cevap verilir: "Onun, "taife" bazan bir cemaat olabilir" şeklindeki 
görüşünün cevabı şudur: Biz, her "öç"ün bir fırka olduğunu beyan ettik. 
Binaenaleyh, Cenâb-ı Hak wer fırkadan bir kısmın çıkmasını vacib kılınca, o 
zaman taifenin ya iki veya bir olması gerekir. Bu da, "tâife"nin, haberleriyle bir 
ilmin meydana geldiği cemaat manasına gelmesi hususunu iptal eder." 

Şayet onlar. "Allah Teâlâ o grupların sözleriyle amel etmeyi vâcib kılmıştır. 
Belki de onlar, sayı bakımından, sözleriyle ilmin tahakkuk edeceği bir sayıya 
ulaşmışlardır" derlerse, biz deriz ki: 

Allah Teâlâ. her gruba, kendi kavimlerinin yanına dönmelerini vâcib kılmıştır. 
Bu da, her kısmın, hususi bir topluluğa dönmesini gerektirir. Daha sonra Allah, o 
grubun sözüyle amel etmeyi vacib kılmıştır ki, işte bu da neticeyi ifade eder. 
Kadi'nin, "Hak Teâlâ'nın buyruğu, her ne kadar kabulü gerektirmese bile, yerinde 
olan doğru bir sözdür" şeklindeki sözüne gelince, biz diyoruz ki: Biz, haber-i 
vahidle amel etmenin vacib olduğu hususunda. Cenâb-ı Hakk'ın buyruğuna 
değil, tam aksine O'nun buyruğuna tutunmaktayız. Bu. bu inzârın, yapılan o 
inzara uygun olarak amel etmeyi gerektirmesine binâen, sakınma hususunda, 
Cenâb-ı Hak tarafından yapılan bir teşviktir. İşte bu cevapla, Kadi'nin, "İnzâr, 
korkutma manasını ihtiva eder. Bu kadar şey de, onunla amel etmenin vâcib 


olmasını gerektirmez" şeklindeki üçüncü sorusuna da cevap verilmiş olur. 313) 
Dördüncü Mesele 


Ayet, dinde derin anlayış sahibi olmak ve öğrenmek, taallümde bulunmaktan 
maksadın, halkı Hakk'a davet 

etmek ve onları, güçlü olan İsfâm dinine, Sırat-ı Müstakime irşad etmek olması 
gerektiğine delâlet eder. Çünkü âyet, onların kavimlerine döndüklerinde, 
kavimlerini gerçek ve hak olan dinle inzâr edecekleri ve onların da, cehalet ve 
masiyetten kaçınarak, dini kabul etmeye arzu duyacakları gerekçesiyle, Allah 
Teâlâ'nın onlara dinde derin anlayışlı ve bilgili olmayı emrettiğine delâlet eder. 
Binâenaleyh, işte bu gayeden dolayı, derin anlayışlı olmak ve öğrenimde 
bulunmak isteyen herkes güçlü bir metod ve dosdoğru bir yol üzerinde olmuş 
olur. Kim de bu yola iltifat etmez, dini âlet ederek dünyayı talep ederse, amel 
bakımından, en çok ziyana uğrayanlardan olurlar. Öyle ki, kendileri iyi yapıyor 


sanarak dünya hayatındaki say ü amelleri boşa gitmiş olur. [314] 


Kâfirlerin Hepsiyle Birden Değil, En Yakında Olanlarla Savaşmak 


"Ey iman edenler, kâfirlerden size yakın olanlarla muharebe edin. Onlar sizde 
büyük bir azim ve katılık bulsunlar. Bilin ki Allah, muhakkak takva sahipleriyle 
beraberdir" (Tevbe, 123). 

Bil ki Hasan el-Basri'nin: "Bu ayet, bütün müşriklerle savaşmakla ilgili emir 
gelmeden önce nazil oldu. Daha sonra da Cenâb-ı Hakk'ın, "Bütün müşriklerle 
savaşın " pevbe, 36) ayetiyle neshedilmiştir" dediği nakledilmiştir. 

Muhakkik ulemâya gelince onlar, böyle bir neshi kabul etmeyerek şöyle 
demişlerdir: Allah Teâlâ, bütün müşriklerle savaşmayı emredince, mü'minleri, bu 
konuda, en doğru ^e en uygun olan yola seMtetmvştK YA, bu da onlaun, clhad 
davet işi de, aynt şekilde olmuştur. Zira Cenâb-t Hak, "Sen (ilkin) en yakınlarını 
inzâr et" (şuara. 214) buyurmuştur. Savaş da, aynı tertib ve usüle göre 
yapılmıştır. Zira Hz. Peygamber (s.a.s), ilk Önce kavmiyle savaşmış, sonra 
onlardan diğer Araplarla savaşmaya geçmiş, diğer Araplarla savaştıktan sonra 
Şamlılarla savaşmaya başlamıştır. Sahabe (r.a.) de, Şam'ın işini bitirince, Irak'a 
girmiştir. Biz, şu sebeplerden dolayı, savaşa yakın bölgelerden başlamanın daha 
uygun olduğunu söylüyoruz: 

a) Kâfirlerin tamamına, aynı anda mukabele etmek imkânsızdır. Küfür 
noktasında müşterek olmalarından dolayı, onlarla savaşmanın ve onlarla 
muharebe etmenin vâcib olması hususunda, onların hepsi aynı olup, aynı anda 
hepsiyle savaşmak da imkânsız olunca, bunlar arasında bir tercih yapmak 
gerekir. Dine davette ve diğer işlerde olduğu gibi, yakınlık apaçık bir tercih 
sebebidir. Baksana, emr-i maruf nehy-i münkerde de, orada bulunanlarla işe 
başlamak, bu iş için uzak beldelere gitmekten daha evlâdır. Binâenaleyh, işe en 
yakın ile başlamak gerekir. 

b) En yakından işe başlamak daha evlâdır. Çünkü bu konuda yapılacak 
harcamalar daha azdır; aynı zamanda, binite, âlet ve edevata duyulacak ihtiyaç 
da aynı şekilde azdır. 

c) Savaşan birlik, yakını bırakıp uzağa gittiğinde, kendi çoluk çocuğunu bir fitne 
ve musibete maruz bırakmış olurlar. 

d) İslâm yurduna tecavüz edenler, ya güçlüdürler, ya da zayıf. Binâenaleyh, 
onlar şayet güçlü iseler, onların İslâm beldesine saldırması, uzaktaki 
kâfirlerin saldırmasından daha kuvvetli ve daha çok olur. En kuvvetli ve çok 
olan şerrin def edilmesi daha uygundur. Yok eğer onlar, zayıf iseler, 
müslümanların onlara hükümran olması daha kolay; onların hezimete uğramaları 
sebebiyle de, İslam'ın izzetinin tahakkuk etmesi daha yakın ve daha kolay olmuş 
olur. Binâenaleyh en yakın ile işe başlamak daha evladır. 

e) İnsanın, kendisine yakın olanların durumuna vâkıf olması, kendisinden daha 


uzak olanların durumuna vâkıf olmasından daha kolaydır. Durum böyle olunca, 
müslümanların gücü, kendilerine yakın olanların ne durumda olduklarını, ne 
kadar silahları ve kaç adet askerleri bulunduğunu bildikleri için, oniarla 
savaşmaya daha çok yeter. 

f) İslam diyarı geniştir. Dolayısıyla her belde halkı, kendine yakın olan kâfirlerle 
savaşırsa, iş daha kolay olur ve gaye daha basit yoldan elde edilmiş olur. 

g) İki vazife bir araya gelip, birisi daha basit yoldan elde edilebiliyor ise onun 
öne alınması gerekir. Yakınlık, basit yoldan elde etme sebebidir. Bundan dolayı 
işe en yakından başlamak gerekir. 

h) Biz, Hz. Peygamber (s.a.s)'in gerek dine davette, gerek savaşlarında ve 
gerekse bütün işlerinde, işe en yakından başladığını beyân etmiştik. Çünkü bir 
bedevi, sofraya oturup elini sofranın uzak tarafına uzattığında, Hz. Peygamber 


(s.a.s), "Önünden ye"l515) buyururdu. Binâenaleyh bütün bu izahlar, önce en 
yakından, sonra biraz daha uzaktan başlayarak işe girişmenin vacib olduğuna 
delâlet eder. 

İmdi şayet: "Bazan yakını bırakıp, uzağa gitmek (uzaktan başlamak) daha 
faydalı olur. Çünkü uzaktakinin kalbine, "O, yakındakine değer vermediği için, 
onu bırakıp geldi" fikri düşer?" denilir ise, biz deriz ki: Bu, tek bir ihtimaldir. 
Ama bizim bahsettiğimiz ihtimaller ise daha çoktur. Dünyanın işleri, fayda 
bakımından, daha çok olanın daha az olana tercih edilmesi prensibine 
dayandırılmıştır. İşte bizim anlatmak istediğimiz de budur. Biz bu sözü ancak, 
daha yakındakilerle birlikte, daha uzaktakilerle savaşmak imkansız olduğu 
zaman söyleriz. Ama her ikisiyle birlikte savaşmak mümkün olduğunda, ikisiyle 
birlikte savaşmanın daha evla olduğu hususunda hiçbirşey söylenemez. Böylece 


bu ayetin mensüh olmadığı kesin olarak sabit olmuş olur. [316] 
Kâfirler Sizi Sert ve Ciddi Bulsunlar 


Cenâb-t Hakk'ın "Onlar sizde büyük bir azim ve katılık bulsunlar" emrine 
gelince, Zeccâc şöyle demiştir: "Gılza kelimesi gayn harfinin fethası, kesresi ve 
ötüresi ile, üç şekilde de kullanılır." 

Keşşaf sahibi de şöyle demiştir: "Bu kelime kesre ile okunduğunda, "büyük bir 
sertlik" manasını ifade eder. Gilza kelimesi, da'te (*İfl*>)(sıkmak) gibi; gulza 
kelimesi de şuhta (buğz-kin) gibidir." Bu ayet, onlara' katı davranmanın 
emrolunduğuna delâlet eder. Bunun bir benzeri de, "(Kâfirlerin ve münafıkların) 
karşısında çetin ol" (Tevbe, 73) ve "Düşmanınız olan kavmi aramakta gevşek 
davranmayın" (Nisa, 104) ayetleridir. Yine Allah Teâlâ'nın, sahabenin tavsifi 


hususundaki "Müminlere karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı onurlu ve zorlu" 
(Mart*, 54)ve "Kâfirlere karşı çetin (ve metin)""(Fetih,29)şeklindeki sözleri de 
bunun gibidir, Müfessirler, "gılza" kelimesinin tefsiri hususunda değişik 
açıklamalarda bulunmuşlardır. Bunun manasının, şecaat (kahramanlık), şiddet ve 
kin, öfke olduğu söylenmiştir. 

Bil ki "gılza", "rikkat" (incelik)in zıddı olup, birisinden intikam almada aşın 
gitmektir. Bunun faydası da, kötülüklerden men etme ve engelleme hususunda 
daha fazla tesir meydana getirmiş olmasıdır. Sonra, bu konuda durum her zaman 
aynı olmaz. Bazan, nazik davranma ve inceliğe, bazan da sertliğe ihtiyaç 
duyulur. İşte bundan dolayı Cenâb-ı Hak, sadece, muhakkak olarak sertlik ve 
şiddetle yetinmenin caiz olmayacağına dikkat çekmek için, "Onlar sizde, büyük 
bir azim ve katılık bulsunlar" buyurmuştur. Zira sertlik, nefrete sebep olur ve 
topluluğun dağılmasını icab ettirir. Bundan dolayı, "Onlar sizde, büyük bir azim 
ve katılık bulsunlar" buyruğu, sertliğin azaltılmasına delâlet eder. Buna göre 
sanki şöyle denilmek istenmiştir: "Onlar, sizin huy ve karakterlerinizi 
araştırdıklarında, onların mutlaka sizde bir sertlik bulup görmeleri gerekir." Bu 
söz ancak genel halleri rahmet ve şefkat olan, bununla beraber kendisinde bir tür 
sertlik ve katılık bulunan kimseler hakkında doğru olabilir. 

Bil ki, bu serttik, ancak dine davetle ilgili şeyler hususunda nazar-t dikkate alınıp 
muteberdir. Bu da ya, hüccet ve delil getirmek; yahut da savaşmak ve cihad 
etmek suretiyle olur. Ama bu sertliğin, alışveriş, yeme içme ve oturup kalkma ile 
ilgili şeyler hususunda olması meselesine gelince, bu doğru olmaz. 

Daha sonra Cenab-ı Hak, "Bilin ki Allah, muhakkak takva sahipleriyle 
beraberdir" buyurmuştur. Bundan murad, o kişinin cihada ve savaşa, mal ve 
makam elde etme arzusuyla değil, Allah'ın dinini kuvvetlendirme gayesiyle 
yönelmesidir. Binâenaleyh o, karşısındakinin İslâm'ı kabul ettiğini görünce, 
onunla savaşmayı bırakır. Yine onun, "cizye"yi kabul etmeye meylettiğini 
görünce, onunla savaşı terkeder. Düşman çok olduğunda, ganimetleri, Allah'ın 


hükmüne muvafık bir biçimde alır. [317] 
İnen Sûreler Müminlerin İmanlarını Artırır 


"Bir sûre indirildiği zaman, içlerinden kimi: "Bu sûre hanginizin İmanını 
artırdı?" der. İman etmiş olanlara gelince: Her inen sûre daima onların imanın 
artırmıştır ve onlar. Kuran İndikçe sevinçlerinden birbiriyle 

müjdeleşirler. Fakat kalblerinde bir maraz bulunanların küfürlerine küfür katıp 
arttırdı ve onlar kâfir olarak öldüler" (Tevbe, 124-125). 


Bil ki Allah Teâlâ, münafıkların kepazeliklerini ve çirkin işlerini dile getirince, 
"Bir süre indirildiği zaman münafıklardan kimisi. "Bu süre hanginizin imanını 
artırdı?" der" buyurmuştur. Alimler bu hususta ihtilâf ederek, bazıları mesela 
şöyle demiştir: Bu sözü), münafıklar birbirlerine söylüyorlardı. Maksatları da, 
kendi topluluklarını ıifak üzere tutabilmekti. 

Diğer bazı alimler, "Hayır, o münafıklar, bu sözü müslümanlara söylüyorlardı. 
Maksatları da, müslümanları imandan çevirmekti " der. 

Diğer bazıları da: "Hayır, onlar bunu bir alay ve istihza olsun diye söylüyorlardı 
" demişlerdir. 

Bütün bu görüşler, ihtimal dahilindedir. Ancak ne var ki, ayeti bütün bu 
görüşlere birden hamletmek mümkün değildir. Çünkü, hâlin, (durumun) 
hikayesi, umüm ifade etmez. Daha sonra Cenâb-ı Hak, (münafıkların) bu 
sorusuna cevap vererek şöyle demiştir: "Bu sürenin inmesi sebebiyle hem 
mü'minler, hem de kâfirler için iki şey tahakkuk etmiştir: Mü'minler için 
gerçekleşenin ilki ve birincisi, bu sürenin onların imanını artırmış olmasıdır. 
Çünkü, bu süre inerken, onlar bunu mutlaka okuyor ve onun, Allah katından 
indirilmiş gerçek olduğunu itiraf ve kabul ediyorlardı" İmanın artıp eksilmesiyle 
ilgili olarak ileri sürülmüş olan görüşleri, biz, Enfâl süresinin baş kısmında 
ayrıntılı olarak ele almıştık. İkincisi de, onların duydukları ve elde ettikleri 
sevinçtir, müjdedir. Onlardan bazıları bu müjdeyi, âhiretteki mükâfaat manasına; 
bazıları dünyada elde ettikleri yardım ve muzafferiyete hamletmişlerdir. Bir 
kısmı da bunu, kendisiyle daha fazla mükâfaat elde edilebileceği için, o yeni 
gelen mükellefiyetler sebebiyle hasıl olan sevinç ve sürura hamletmişlerdir. 
Daha sonra, Cenâb-ı Hak, mü'minler hakkında zikredilen bu iki şeye mukabil, 
münafıklar için de iki şeyin meydana geldiğini bildirerek : 

a)"Fakat kajblerinde bir maraz bulunan münafıklara gelince, bu ayet, onların 
küfürlerine küfür katıp artırdı" buyurmuştur. Ayette bahsedilen rics (ricsen) 
kelimesinden murad, ya bâtıl inançlardır, yahut da kötü huylardır. Eğer birinci 
mana kabul edilirse, buna göre ayetin manası, "Onlar bundan önce de, nazil olan 
süreyi yalanlıyorlardı. Şu anda da bu yeni nazil olan süreyi yalanıyorlar. Bu 
sebeple, küfür küfüre eklenmiştir " şeklinde olur. 

Eğer ikinci manayı alırsak, o zaman ayetin manası, "Onlar hased, düşmanlık ve 
her türlü hile ve tuzak kurma fiili içinde bulunuyorlardı. Şu anda da, bu yeni 
sürenin nazil olması sebebiyle, bu kötü huylan iyiden iyiye ilerledi, arttı"şeklinde 
olur. 

b) Onların, küfür üzere ölmeleridir. Böylece bu durum, mü'minler için tahakkuk 
eden müjdeye zıd bir şey gibi olmuş olur. Bu durum, birinci durumdan daha kötü 


ve daha çirkindir. Zira, birinci durum, onların küfür pisliklerinin artmasından 
ibarettir. Bu durum ise, küfürlerinin devamı ve o küfür üzere ölmeleri demektir. 
Alimlerimiz, Cenâb-ı Hakk'ın, "Küfürlerine küfür katıp artırdı." buyruğu ile, 
O'nun, finsanı) bazan imandan alıkoyacağına ve çevireceğine istidlal ederek 
şöyle demişlerdir: "Allahu Teâlâ, bu süreyi dinlemenin, onların kalblerinde 
hased ve kin meydana getireceğini ve bu hasedin de onların kalblerindeki 
küfürlerinin artmasına sebeb olacağını biliyordu." 

Mutezile bu görüşümüze cevap vererek şöyle demiştir: "Bu sürenin inişi, 
diğerlerinin bu aynı süreyi dinleyip, böylece de imanlarının artmış olmasının 
delaletiyle, ilave bir küfrü gerektirmez. Böylece, o küfür pisliğini, onların 
kendiliklerinden yapmış olduktan şahit olmuş olur." 

Mutezile'nin görüşüne mukabil şöyle diyoruz: Biz, küfür tarafını iman tarafına 
tercih etmede, bu süreyi dinlemenin başlı başına bir sebep olduğunu iddia 
etmiyoruz. Aksine biz diyoruz ki, bu sürenin, hususi ve muayyen şahıslar, 
muayyen huylar ve muayyen âdetlerle vasfedilmiş olan kimseler tarafından 
dinlenilmesi, onların küfürlerini gerektirmiştir. Bunun delili şudur: Hased eden 
bir kimse, hased huyunu kendisinden izâle etmek istediğinde, onun, hasedini 
ortaya koyan fiillerini terketmesi mümkündür. Ama, hased diye adlandırılan 
kalbiyle alâkalı duruma gelince, onu kendisinden söküp atması mümkün 
değildir. Huyların tamamı hakkındaki hüküm de böyledir. Binâenaleyh asıl 
kudret başka, fiil başka, huy da başka şeydir. Zira, kudret (yapabilme), herkes 
İçin söz konusudur. Huya gelince, insanlar bu hususta farklı farklıdırlar. 

Netice olarak diyebiliriz ki: Dünya sevgisinden arınmış, temiz, Allah ve âhiret 
sevgisinin kendisine hükümrân olmasıyla tavsif edilmiş olan kimseler bu süreyi 
dinledikleri zaman, onu dinlemesi, âhirete karşt olan arzusunun ve dünyaya karşı 
olan isteksizliğinin artmasını gerektirir. Ama, dünyaya düşkün, onun lezzetlerine 
gömülmüş ve güzelliklerine vurulmuş olan, Allah ve âhiret sevgisinden bihaber 
olan nefisler,'cihadı, nefsi ölüme, malı da yağma edilmeye arzetmeyi kapsayan 
bu süreyi dinlediklerinde, küfürlerine küfür katarlar. Böylece bu sürenin inişinin, 
kâfir hakkında, pisliğine pislik katmayı gerektirdiği sabit olmuş olur. Bu sebeble, 
bu sürenin indirilmesi, kâfirin kalbinde küfrünün kuvvetlenmesine sebep olmuş 
olur. Bu da, daha önce bahsettiğimiz gibi, Allah Teâlâ'nın insanı bazan iman ve 
doğruluk yolundan men edip alıkoyduğuna ve onu, sapıklık ve küfre 
düşürdüğüne delâlet eder. 

Geriye ayetle ilgili birkaç bahis kalmıştır: 

a) ifadesindeki ma tekid edilmiş bir sıladır. 

b) "İstibşâr" müjdeyi hatırlayıp durmaktır. Zira kişi, her ne zaman o nimeti 


natırlarsa, o zaman beşaret, müjde de meydana gelmiş olur. Binânenaleyh o, bu 
hatırlama işini yenilemek vasıtasıyla, beşareti de yenilemek ister. 

c) Hak Teâlâ'nın "Fakat kalblerinde bir maraz bulunanlara, gelince" ifadesi, 
ruhun da hastalığının bulunduğuna delâlet eder. Binâenaleyh, ruhun hastalığı 
küfür ve kötü huy; sıhhati de, ilim ve üstün ahlâktır. Allahen iyi bilendir. 
"Münafıklar görmüyorlar mı ki onlar her yıl ya bir. ya iki kere çeşitli belâlara 
çarpılıyorlar da yine nifaklarından tevbe etmiyorlar ve onlar bundan ibret de 
almıyorlar" (Tevbe, 126). 

Bil ki Allah Teâlâ, kalblerinde hastalık olanların, kâfir olarak öleceklerini beyan 
buyurup, bu da âhiret azabının mevcudiyetine delâlet edince, bundan sonra 
onların, her sene bir veya iki defa dünya azabına duçar olacaklarını beyan 
etmiştir. 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele bulunmaktadır: 318 
Münafıkların Başlarına Gelen Belalardan İbret Almayışları 


Hamza, mü'minlere hitab olmak üzere, tâ ile terevne "görmüyor musunuz?"; 
diğer kıraat imamları da, münafık- 

lardan bir haber olmak üzere, yâ ile, yerevne şeklinde okumuşlardır. Muhatap 
siğasıyla okunmasına göre, mana 

şöyle olur: "Hiç şüphesiz mü'minler, münafıkların tefekkür ve tedebbürden yüz 
çevirmeleri hususunda uyarıldılar." Gâib siğasıyla okuyanlara göre de, ayetin 
manası, "Münafıklara, haklarında ibret almayı gerektiren şeylerden ders 


almadıklarına bir tariz" olmuş olur. [319] 

İkinci Mesele 

Vahidî (r.h.) şöyle demektedir: "Hak Teâlâ'nın ifadesinin başında bulunan elif, 
atıf vâvı üzerine gelmiş olan bir istifham elifidir. Binâenaleyh, bu ayet de 


münafıklarla ilgili bir ayet olup, tenbih yoluyla bir hitabtır." Sibeveyh, Halil İbn 
Ahmed'in, Hak Teâlâ'nın, (Hacc. 63) ayetinin manasının, "Dikkat, Allah gökten 


bir su indirdi" şeklinde olduğunu söylediğini nakletmiştir. [320] 
Bahsedilen Fitne ve Belanın Mahiyeti 


Alimler, ayette bahsedilen "fitne"nin vâki olduğu hususunda da şu izahları 


yapmışlardır: 

1) İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Onlar her yıl bir veya iki defa hastalıklara 
mübtelâ olurlardı da, yine de nifaklarından tevbe etmez ve mü'minler 
hastalandığında bundan ders aldıkları gibi, onlar bu hastalıklarından ibret 
almazlardı. Zira mü'min, hastalandığında, günahlarını ve Allah'ın huzuruna çıkıp 
duracağını hatırlar, bu da onun imanını ve Allah'a karşı olan saygı ve haşyetini 
arttırır. Böylece de bu, o mü'min kimsenin daha fazla rahmete ve Allah'dan olan 
bir rızaya müstehak olmasına sebep olmuş olur. 

2) Mücâbid, onların kıtlık ve açlıkla imtihan olunduklarını söylemiştir. 

3) Katâde, onların savaş ve cihadla imtihan edildiklerini, zira Allah Teâlâ'nın, 
savaş ve cihadı emrettiğini, böylece de onların savaşa katılmamaları halinde, 
lanet, kepazelik ve kötü bir şekilde yâdedilmek suretiyle insanların diline 
düşeceklerini; kâfir olarak savaşa katılmaları durumunda da, kendi inançlarına 
göre, Oo kendilerini boşuboşuna ölüme, mallarını da yağma edilmeye maruz 
bıraktıklarını söylemiştir. 

4) Mukâtil şöyle demiştir: "Allah'ın Resulü, onların nifak ve küfürlerini ortaya 
koymak suretiyle, onları rezil ve rüsvây ediyordu." Şu da ileri sürülmüştür: 
"Onlar, Hz. Peygamber (s.a.s)i tenkid etmek üzere biraraya geliyorlardı. Cibril 
(a.s), Hz. Peygamber'e gelerek, onların kendisi hakkında ne söylediklerini O'na 
haber veriyordu. Hz. Peygamber de, hakkında söylenenleri onlara anlatıyor, 
onları bundan dolayı azarlıyor ve onlara nasihat ediyordu. Ama onlar, ne nasihat 


dinliyorlar, ne de bu işten vazgeçiyorlardı." [321] 
Münafıkların Kuran la Alay Etmeleri 


"Aleyhlerinde bir süre indirilince birbirine bakarlar da: "Sizi gören biri var mı?" 
diye etrafı yoklayıp. sonra sıvışır giderler. Allah onların gönüllerini ters 
çevirmiştir. Çünkü, onlar öyle bir kavimdir ki. ince anlayamazlar" (Tevbe, 127). 

Bil ki bu, münafıkların rüsvaylıklarının bir başka çeşididir. O da şudur: Her ne 
zaman münafıklardan bahseden ve onların zilletlerini ortaya koyan bir süre iner, 
onlar aa bunu dinlerlerse, onlar; bunu dinlemekten sıkılırlar ve kendi aralarında, 
o süreyi eleştirmeye,onunla alay etmeye ve onun şanını küçültmeye delâlet 
edecek bir biçimde oirbirlerine bakarlardı. Belki de onların bu tavırları, 
münafıkların rüsvaylıklartnı dile getiren o süreye mahsus olmayıp, genel olarak 
Kur'an'ı hafife aldıklarını da ifade edebilir. Binâenaleyh onlar, her ne zaman bir 
süre nazil olduğunu duysalar ve onu dinleseler, onunla alay etmeye, onu tenkit 
etmeye başlar ve ta'n ve istihza yollu olarak onu çekiştirmeye, aralarında 


gülüşmeye başlarlardı. Sonra da biribirlerine, "Sakın sizi gören olmasın!" 
derlerdi. Yani, "Şayet, ya birisi sizi gördüyse!" demektir. 

Bu hususta da şu izahlar yapılmıştır: 

a) Bu bakışma, onların içindeki şiddetli inkâra ve tam bir nefrete delâlet eder. 
Böylece onlar, müslümanlardan herhangi bir kimsenin bu bakışmayı farkedip, 
onların küfür ve nifaklarına delâlet eden o hali görmüş olmasından 
endişeleniyorlardı da, işte o zaman, "sakın sizi bir gören olmasın!" diyorlardı. 
Yani, "Onlardan birisi sizi, bu bakışma ve bu şekil üzere gördüyse, mutlaka bu 
size cidden zarar verir" demektir. 

b) Onlar bu süreyi dinlediklerinde, dinlemekten dolayı eziyet duyar ve 
mescidden çıktıklarında biribirlerine. "sizi hiç kimse gördü mü?" derler. Bu 
"Eğer sizi görürlerse, çıkmayınız. Yok eğer hiç kimse görmezse, bu eziyetten 
kurtulmak için mescidden çıktnız" demektir. 

c) Sizi gören biri olunca, "Mescidden çıkmamızı gerektiren bir dı#rum oldu" 
diyebilirsiniz. 

Cenâb-ı Allah, onların "Sonra sıvışıp giderler" buyurmuştur. Bu ifade ile, bizzat 
vahyin indiği yerden ve Kur'an'ı dinlemekten kaçmaları kasdedilebileceği gibi, 
"Yerlerinde dursalar dahi, onlar Kur'an'ı dinlemekten onu tenkide geçtiler" 
manası da kasdedilmiş olabilir. 

Buna göre eğer, "Bu ayet ile, "Bir süre indirildiği zaman içlerinden kimi. "Bu 
süre hanginizin imarımı artırdı" (Tevbe 124) ayeti arasında ne fark var?" 
denilirse, biz deriz ki: O ayette, Cenâb-ı Hak onların, "Bu süre hanginizin 
imanını artırdı" şeklinde konuştuklarını; bu ayette ise, onların alay etme üslübu 
ile birbirlerine bakmakla yetinip, sıvışmak istediklerini bildirmiştir. 

Daha sonra Cenâb-ı Hak "Allah onların gönüllerini ters çevirmiştir. Çünkü onlar 
öyle anlayışlı bir topluluk değillerdir" buyurmuştur. Alimlerimiz bu ayeti Allah 
Teâlâ'nın onları imandan döndürdüğüne ve imandan alıkoyduğuna delil 
getirmişlerdir. Bu, bu hususta doğrudur. İbn Abbas (r.a), bu ayete "Allah onların 
kalblerini her türlü rüşd, hayır ve hidayetten çevirmiştir" manasını verirken, 
Hasan el-Basri: "Allah onların kalblerini çevirdi ve o kalbferi küfür ile 
mühürledi" manasını vermiştir. Zeccâc da: "Allah Teâlâ onları saptırdı" demiştir. 
Mu'tezile şöyle der: "Oniarı imandan çeviren eğer Allah Teâlâ olsaydı, o zaman 
daha niçin, "Onlar nasıl da döndürülüyorlar!" (Mümin, 69) buyursun ve onlara, 
imandan dönmelerinden dolayı azab etsin?" Kâdi de şöyle der: "Ayetin zahiri bu 
döndürmenin, onların dönmelerinin bir cezası olduğuna delâlet eder. Halbuki 
imandan döndürme bir ceza olmaz. Çünkü eğer böyle olsaydı, Cenâb-ı Hakk'ın, 
peygamberlerine haddleri (şer'i hükümleri) yerine getirmelerini emretmesi 


mümkün olduğu gibi, insanları imandan çevirmelerini emretmesi de mümkün 
olurdu. Bunu caiz 

görmek ise, peygamberlerin getirdiği şeylere güvenmeme neticesine götürür." 
Kâdi sözüne şöyle devam eder: "Bu ayette bahsedilen sarf (döndürme) şu iki 
manaya gelebilir: 

a) Allah Teâlâ onların kalblerini, onların içinde yarattığı gam, keder ve tuzak ile 
çevirmiş (değiştirmiştir). 

b) Allah Teâiâ onları, iman edip hidayete eren kimselere nasib ettiği lütuf 
fiillerinden çevirmiş (mahrum etmiştir)." 

Kâdi'nin yaptığı bütün bu izahların gerçekten bir zorlama olduğu açıktır. Fakat 
her akl-ı selim sahibinin doğruluğunu kabul edeceği izah şudur: Fiil, sebebinin 
mevcut olmasına dayanır. Aksi halde, herhangi bir müreccih (tercih edici-seçici) 
olmadan, mümkin olanın iki tarafından birin diğerine (varlığını yokluğuna) 
tercih etmek gerekir ki bu imkansızdır. Bu sebebin varlığı, kulun elinde değildir. 
Böyle olsaydı, teselsül gerekirdi. Aksine bu, AHah'dandır, Binâenaleyh kul 
ancak, kalbinde küfrün sebebi meydana geldiği zaman küfre (inkâra) yönelir. Bu 
sebebin meydana gelişi ise, AHah'dandır. Sebep tahakkuk edince, o kalb iman 
tarafından küfür tarafına döner ki, işte kalbin döndürülmesinden maksad budur. 
Bu, kesin akli delil ile sabit olan bir sözdür ve aynı zamanda bu ayete de tıpatıp 
uygundur. Binâenaleyh açık ve net olma bakımından zirvededir. 

Ayetle ilgili meselelerden birisi de, Muhammed b. İshak'dan nakledilen şu 
husustur: (Namazdan döndük) demeyiniz. Çünkü bir kısım insanlar (hakdan) 
döndü. Allah da onların kalblerini döndürdü. Fakat siz, "Namazı ifa ettik" 
deyiniz. Muhammed b. İshâk'ın bu sözden maksadı, uygun olmayan şeyler için 
kullanılan bu lafzı bırakmayı bir uğur saymak ve hayırlı şeyler için kullanılan 
lafzı kullanmaya teşvik etmektir. Çünkü Allah Teâlâ, "Artık o namazı kılınca 
yeryüzüne dağılın. Allah'ın fazlından nasib arayın.. " (Cuma. 10) buyurmuştur. 


(322) 
Şefkatli Peygamber 
"Andolsun, size kendinizden Öyle bir peygamber gelmiştir ki sizin sıkıntıya 


uğramanız O'na çok ağır geliT. Size çok düşkündür. Mü'minlere cidden ra'üf ve 
rahimdir (Tevbe. 128). 


Bu ayetle ilgili birkaç mesele vardır: 323 


Birinci Mesele 


Bil ki Allah Teâla bu sürede, peygamberine, çeşitli muvaffakiyyet ve 
keremini nasib ettiği kimseler hâriç, 

tahammülü güç. çetin ve zor mükellefiyetleri insanlara tebliğ etmesini 
emredince, o mükellefiyetleri sırtlanmayı kolaylaştıracak hususları belirterek 
süreyi sona erdirmiştir. O hususlar da şunlardır: "Bu Peygamber (s.a.s) siz 
(insanlar)dandır. Binâenaleyh onun için, dünyada meydana gelecek olan her 
türlü izzet ve şeref sizedir. Hem sonra o, sizin zarara uğramanız, kendisine çok 
güç gelen, dünya ve ahiret hayırlarını size ulaştırmada son derece istekli olan bir 
kimsedir. Bundan dolayı da sizin için tıpkı şefkatli bir doktor ve merhametli bir 
baba gibidir. Şefkatli olan doktor, çoğu zaman dayanılması güç, çetin ilaçlara 
yönelir. Merhametli baba da, çoğu kez. insana zor ve ağır gelen eğitme 
usullerine başvurur. Fakat insan, doktorun bilgili, sahasının ehli ve babasının da 
müşfik olduğunu bilince, o acı ilaçlara tahammül edilir ve o güç terbiye usulleri 
de bir lütuf ve ihsan yerini tutar. İşte burada da böyledir. Siz onun Allah katından 
gönderilmiş hak peygamber olduğunu anladığınıza göre, her türlü hayrı elde 
etmek için, onun bu zor tekliflerini kabul ediniz." 

Cenâb-ı Hak, Resulüne: "Eğer onlar bu mükellefiyetleri kabul etmez, yüz çevirip 
dönerlerse, onları bırak ve onlara değer verme, Allah'a dayan ve bütün işlerinde 
Allah'a tevekkül et" demiştir ki;'(Habibim) deki: "Bana Allah yeter. O'ndan 
başka hiçbir tanrı yok. Ben. ancak Ona güvenip dayandım. O. büyük Arşın 
sahibidir" (Tevbe. 129) ayeti ile kastedilen mana budur. Tevbe süresinin bu 


ayetle son bulması, fevkalâde güzel ve mükemmeldir. [324] 
İkinci Mesele 


Bil ki Allah Teâlâ, peygamberini bu ayette, şu beş sıfatla tavsif etmiştir: Hz. 
Peygamberin Buracak! Beş Sıfatı İnsanlardan Olması 

Birinci sıfat: "Kendinizden" ifadesidir. Bunun, ne demek olduğu hususunda şu 
izahlar yapılmıştır: 

a) Cenâb-ı Allah bununla, "O da sizin gibi bir insandır" manastnı kastetmiştir. 
Bu tıpkı, İçlerinden bir ere vahyetmemiz, insanlar için şaşılacak bir şey mi 
oldu'J" (Yunus. 2) ve "De ki: "Ben. ancak sizin gibi bir beşerim"<Kehf, no) 
ayetlerinde olduğu gibidir. Bunlardan maksad şudur: En'am suresinde (9. ayet) 
de geçtiği gibi, eğer o peygamber, bir melek cinsinden olsaydı, insanların işi, 
bundan dolayı zorlaşırdı. 

b) Bu, "Araplardan" demektir. İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Araplarda Hz. 


Peygamber (s.a.s)'in, aynı soydan olmadığı hiçbir kabile yoktur. İşte onların 
Mudar'ı, Rebi i. ve Yemânisi. Meselâ Mudaroğutları ve Rebioğulları, 
Adnani'dirler; Yemâniler de Kahtani'dirler. Bunun bir benzeri de, "Allah (o 
mü'minlere) içlerinden ve kendilerinden bir peygamber göndermiş olduğu 
için, büyük bir lütufta bulunmuştur" (a1-1 imran. 164) ayetidir. Cenâb-ı Allah'ın 
bunlardan maksadı, Arapları peygambere yardım etmeye ve O'na hizmete 
koşmaya bir teşviktir. Onlara sanki, "Bu dünyada o peygamber için tahakkuk 
edecek her türlü devlet, yücelik, şan ve şeref, sizin için de bir izzet ve övünme 
sebebidir. Çünkü o sizden ve soyunuzdandır" denilmek istenmiştir. 

c) Bu, Harem ehline bir hitabtır. Çünkü Araplar Harem ahalisini, "Allah'ın ehl-ü 
iyâli" diye adlandırmışlardı ve onlara hizmet edip, işlerini görürlerdi. Bundan 
dolayı Araplara sanki şöyle denilmektedir: "Sizler, Hz. Muhammed (s.a.s) 
gelmezden önce, O'nun atalarına ve ecdadına hizmet etmeye çabalıyor 
ve bunu, o ciddiyetle yapıyordunuz. Öyleyse, şeref ve mevki itibariyle, 
cedlerine kıyas edilemeyecek derecede üstün olan bu zata hizmet hususunda 
neden tembellik gösteriyorsunuz?" 

d) Bu sıfatın zikredilmesinden maksad, Hz. Peygamber (s.a.s)'in temiz olduğuna 
dikkat çekmektir, Buna göre sanki şöyle denilmektedir: "O, sizin soyunuzdandır. 
Siz, O'nun doğruluğunu, güvenilir, emin olduğunu, iffetli ve namuslu olduğunu 
bilirsiniz. Yine siz, O'nun, sizden her türlü kötülüğü giderip, size her türlü hayrı 
ulaştırmaya düşkün olduğunu pekiyi bilirsiniz. Bu vasıf ve özellikteki bir 
kimsenin peygamber olarak gönderilmesi, Allah'ın üzerinizdeki en büyük 
nimetlerinden biridir." Bu ifade 

'Sizin en üstün ve en şerefli olanlarınızdan..." manasında min enfesikum şeklinde 
de okunmuştur. Denildiğine göre bunu, Hz. Peygamber (s.a.s). Hz. Fatıma 


(r.anha) ve Hz. Aişe (r.anha) böyle de okumuşlar. [325] 
Meşakkate Maruz Kalmanız Ona Ağır Gelir 


İkinci sıfat: "Sizin sıkıntıya uğramanız O'na çok ağır gelir" ifadesidir. Bil ki 
"aziz" "gâlib ve çetin olan" demektir. Bunun masdarıolan "izzet" de, galib olmak 
ve şiddetli (çetin) olmak manasınadır. Binâenaleyh insanın başına bir sıkıntı 
geldiğinde, kendisinin onu savuşturmaktan âciz olduğunu anlar. Çünkü eğer 
kendisi onu defetmeye kadir olsaydı, bunu yapmakta kusur etmezdi. Onu 
başından defedemediğine göre, kendisinin onu defetmekten âciz olduğunu ve 
onun kendisine gâlib geldiğini anlar. İşte bundan dolayı insana bir şey zor 
geldiğinde, "Bu bana gâlib geldi" der. Anet kelimesine gelince, bu şöyle 


kullanılır: Bir kimse, içinden çıkamıyacağı bir darlığa ve sıkıntıya düştüğünde 
denilir. Hak.Teâlâ'nın (Nisa.25) ve (Bakara.220) ayetlerinde de bu mana vardır. 
Ferra şöyle der: ifadesinin başındaki ma ism-i mevsülü, ref mahallindedir. 

Buna göre ayetin manası, "Sizin sıkıntıya uğramanız ona güç gelir" yani "sizin 
kötülüğe düçâr olmanız, ona zor gelir" şeklindedir. Giderilmesi gerekli olan 
kötülüklerin en önde geleni, Allah'ın cezasının kötülüğüdür. İşte o peygamber, 


bu tür kötülüğü savuşturmak için gönderilmiştir." 1326) 
Size Çok Düşkündür 


Üçüncü sıfat: "Size çok düşkündür" ifadesidir. Bu düşkünlüğün, mü'minlerin 
zatları ile alâkalı olması imkânsızdır. Binâenaleyh aksine bu, "O peygamber, 
dünya ve ahiret hayırlarını size ulaştırmaya çok düşkün ve arzuludur" 
manasındadır. Bil ki böyle olması halinde ayetteki, tabiri "Dünya ve ahiret 
kötülüklerinden birinin sizin başınıza gelmesi, ona ağır gelir" manasındadır, Bu 
takdirde ayette bir tekrar söz konusu değildir. 

Ferrâ şöyle demiştir: "Haris, cimri ve düşkün demektir. Binâenaleyh ayetin 
manası, "Sizin cehenneme girmeniz ihtimaline karşı, size son derece düşkündür" 
şeklindedir." Ferrâ'nın bu izahı, uzak bir ihtimaldir. Çünkü bu izah, bu ayetin 


faydadan uzak (manasız ve lüzumsuz) olmasını gerektirir. B27) 


Rauf ve Rahim Olması 

Dördüncü ve beşinci sıfatlar: "O. mü'minlere cidden râ'üf ve rahimdir" ifadesidir. 
İbn Abbas (r.a) şöyle demiştir: "Allah Teâlâ, peygamberini, kendi isimlerinden 
bu iki isimle isimlendirmiştir." 

Geriye ayetle ilgili şu iki soru kalır: 

Ümmetin Bunca Mükellefiyeti ile Merhamet Nasıl Bağdaşır? 

Birinci soru: Allah, bu sürede, kendinin muvaffak kıldığı kimseler hariç, 
tahammülü güç mükellefiyetler ile müslümanları mükellef tutmuş iken, 


peygamberin ra'üf ve rahim olması nasıl mümkün olur?'[328] 

Cevap: Biz, zaten bundan dolayı maharetli doktor, müşfik baba darb-ı meselini 
verdik. Buna göre mana, "Onlar, ebedî cezadan kurtulsunlar ve ebedi mükâfaatı 
elde etsinler diye, Allah bunu onlara yapmıştır" şeklinde olur. 

İkinci soru: Cenâb-ı Hak, buyurunca, bu tertib, şeklinde söylenilmesini 
gerektirmiştir. Binâenaleyh, Allah, neden bu tertibi bırakarak, buyurmuştur? 


Cevap: Cenâb-ı Hakk'ın, bu şekilde buyurmuş olması, hasr ifade etmektedir. Bu, 
"Peygamberin, sadece müminler için acıması ve merhameti vardır. Kâfirlere 
gelince, Peygamberin onlara karşı bir şefkat ve merhameti söz konusu değildir" 
demektir. Bu, bu sürede yer alan "katılık ve sertlik" miktarının bir tamamlayıcısı 
gibidir. Buna göre, o sanki, "Ben, bu sürede çetinlikte ve katılıkta ileri gittiysem 
de, ancak ne var ki bu katılığım kâfir ve münafıklara karşıdır. Rahmet ve 
acımam ise, sadece mü'minlere mahsustur" demiştir. İşte bu incelikten dolayı, o 


tertib değil de, bu tertib gözetil mistir. 5291 
Halk Yüz Çevirirse Allah Sana Yeteri 


"(Habiİbim, sana iman etmekten) yüz çevrirlerse de ki: "Bana Allah yeter. Ondan 
başka hiçbir tanrı yok. Ben ancak O'na güvenip dayandım. O, büyük Arş'm 
sahibidir" (Tevbe, 129). 

Cenâb-ı Hak, ijJji oü ifadesiyle, müşrikler ve münafıkları kastetmektedir. Daha 
sonra, (bunu tefsir sadedinde), 

a) Onlar senden yüz çevirirlerse, 

b) Allah'a itaatten ve peygamberi tasdikten yüz çevirirlerse; 

c) Bu sürede ele alınan, bahsedilen güç teklifleri kabul etmekten yüz çevirirlerse, 
d) Cihadda sana yardım etmekten yüz çevirirlerse, manaları verilmiştir. 

Bil ki bu ayetin gayesi, kâfirlerin, yüz çevirmeleri ve bu teklifi kabul etmemeleri 
hafinde, Hz. Peygamberin kalbine bir hüznün ve kederin gelmeyeceğini; zira 
Allah'ın, düşmanlarına karşı O'na yardım etmede ve O'nu, çeşitli lütuf ve 
nimetlerinin derecelerine ulaştırmada, o peygambere yeteceğini beyan edip 
açıklamaktır. 

Cenâb-ı Hak, "Ondan başka hiçbir tanrı yok" buyurmuştur. O'ndan başka ilah 
olmayınca, mümkinât alemindeki her şeyin var edicisinin ve sonradan meydana 
gelen varlıkların muhdisinin sadece O olması gerekir. Beni bu görevle gönderen 
ve bana bu tebliğde bulunmamı emreden O olunca, yardımın O'na ait olması; 


nusret ve desteğin de ancak O'ndan beklenmesi gerekir. [330] 
Burada Arşın Anılmasının Sebebi 


Ayetteki "Ben ancak O'na güvenip dayandım" cümlesi, "hasr" , ifade etmekte 
olup, "Ben, ancak ve ancak O'na güvenirim; O büyük Arş'ın Rabbidir" 
anlamındadır, 

Burada, özellikle "Arş"ın zikredilmiş olmasının sebebi şudur: Eserler ne kadar 


büyük ve ne kadar iyi, güzel olursa, o zaman müessirin, bunları var edenin akıl 
ve kalblerdeki celâlinin ve ululuğunun zuhur etmesi de, o nisbette büyük ve 
azametli olur. Cisimlerin en büyüğü Arş olunca, özellikle onun zikredilmesinden 


maksat, Allah Subhânehu ve Teâlâ'nın celâlini tazim etmek olur. [331] 
Görülmeyen Arş Azamete Delil Olur mu? 


İmdi şayet sorulsa ki: "Arş, hissi bir şey değildir. Binâenaleyh, onun mevcudiyeti 
ancak, şeriatın ve dinin sabit olmasından sonra anlaşılır. Bu sebeple onun, 
Allah'ın azametini ortaya koyma sadedinde zikredilmiş olması nasıl mümkün 
olur?" derlerse, biz deriz ki: 

Arş'ın varlığı, bilinen ve meşhur olan bir husustur. Kâfirler, onu yahudi ve 
hristiyanlardan duymuşlardı. Onların bunu, kendi atalarından duymuş olması da 
uzak bir ihtimal değildir. 

"Rabb" kelimesinin sıfatı olsun diye, azim kelimesini merfü (6t're ile) okuyan 
kıraat alimleri de bulunmaktadır. Ebu Bekr şöyle demektedir: "Bu kıraat, daha 
çok mana ifade eder. Çünkü, azim lafzını, Allah (c.c)'ın sıfatı kabul etmek, onu. 
"Arş'ın sıfatı olarak kabul etmekten daha evlâdır. Hem, biz bunu, "Arş" 
kelimesinin sıfatı kabul edersek, onun büyük olmasından murad, haberlerde de 
yer aldığı gibi. onun kütlesinin, hacminin büyüklüğü ile etrafının genişliği olmuş 
olur. Yok, eğer onu Allah (c.c)'ın sıfatı kabul edersek, bu büyüklükten murad, 
O'nun varlığının vâcib olması, hacme sahip olmaktan, tecezzi etmekten 
münezzeh olması, ilim ve kudrette ekmel ve mükemmel olması, vehim ve 
hayallerde tasarlanmaktan ve idrâklerin ulaşmasından münezzeh olması olur. 
Hasan el-Basri şöyfe demektedir: "Bu iki ayet Allah Teâlâ'nın en son indirdiği 
ayettir ki, bundan sonra Kur'an indirilmemiştir." Ubeyy İbn Ka'b da şöyle 
demiştir: "Zaman bakımından Allah'ın en son indirdiği Kur'an ayeti bu iki 
ayettir." Bu, aynı zamanda Said İbn Cübeyr'in de görüşüdür. 

Bazıları da, Kur'an'ın en son inen ayetinin, (Bakara, 2su ayeti olduğunu 
söylemişlerdir. 

Huzeyfe'nin şöyle dediği nakledilmiştir: "Siz bu süreyi, Tevbe süresi diye 
adlandırıyorsunuz. Halbuki bu süre, azâb süresidir. Siz, bu sürenin içine almadığı 
hiç kimse bırakmadınız. Allah'a yemin olsun ki, siz onun dörtte birini 
okuyorsunuz." 

Bil ki. bu rivayetin yalanlanması gerekir. Zira, biz bunun böyle olduğunu kabul 
edecek olursak bu, Kur'an'a bir fazlalığın ve noksanlığın arız olmuş olduğuna bir 
delil olmuş olur. Binâenaleyh bu, Kur'an'ı bir hüccet olmaktan çıkarır. Bu 


sebeple, bu haberin bâtıl olduğu açıktır. Allah Teâlâ, muradını en iyi bilendir. 

Bu, bu sürenin tefsirinin sonudur. Hamd ve şükür, Allah'a mahsustur. Müellif, bu 
sürenin tefsirini, Hicri 601 senesinin Ramazan ayının ondördüncü günü olan 
cuma gününde bitirdi. Hamd, sadece Allah'a mahsustur. Salât ü sefam da, 


efendimiz Hz. Muhammed'e, O'nun âline ve bütün ashabına olsun. [332] 
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[94] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[96] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
74 

[97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
[98] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 
75 

[99] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir 











Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12/63- 


12/64 
12/64- 


12/66- 


12/68- 


12/69- 


12/71- 


12/72 
12/73 
12/73 
12/73- 


12/74 
12/74- 


12/75 


[100] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12/75-76 


(1011 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12/76-77 





[102] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12/77-78 


[103] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12/78-79 





[104] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 


12/79-82 

L05] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/82-84 
[106] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/85-86 
[107] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/86-87 
[108] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/87 

[109] İçinde ev v.b bulunan, duvarlarla çevrili saray gibi geniş alan. (Ç.) 
M10] Tirmizi, Cennet, 2 (4/672). 

L11] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/87-88 

HIZI Buhâri, Rıkâk, 51 (7/200); Müslim, Cennet, 9 (4/2176) 

(1131 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/89-90 
[14] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/90-92 
(1151 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/92-94 
(1161 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/94-95 
(1171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/95-96 
(1181 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/96-97 
(1191 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/97 

[120] Kenzu'-Ummâl, 3. cilt. 7104. hadis. 

[121] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/97-98 

[122] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/98 











[123] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/98-99 
[124] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/99-101 
[125] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/101-102 
[126] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/102-103 
[127] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/103 

[128] Benzen bir hadis: Müsned, 2/200 

L129] Câmiu's-Sağir, 1/132. 

[130] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/103-104 

L31] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/104 

(321 Buhâri, Husümet, 4 (3/90). 

(1331 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/105-106 

[134] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/106 

(331 Vefatında dört hanımı olduğu anlaşılıyor (Ç.). 


136) Müfessır. bununla müşakeie demlen izah tarzına işaret etmektedir. Bu 
konuda mesela Bakara, 15 ayetinin tefsirine bkz. (Ç.) 

1137) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/107-109 
[138] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/109-110 
(139) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/110 
[140] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/111 
HALİ Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 











12/111-112 

L142] Buhari, İman, 31 (1/15). 

[143] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/112-113 
[144] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/113-115 
[145] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/115-116 
[146] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/116-118 
L47] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/118-119 

L148] Keşfu'l-Hafa (2/163). 

[149] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/119-120 
L50) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/120 
(1511 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/120-122 
L52] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/122 
(1531 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/122 
L54] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/123 

U55] Misal uygun düşmemiş görülse de metinde böyledir (Ç). 

(156) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/123-124 
(157) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/124-125 
[158] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/125-126 
U59] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 

















12/126-127 

[160] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/127-128 

L61] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/128-131 

L162] Buharı, Eyman, 18 (7/228); Müslim, Eyman, 9 (3/1270). 

L163] Buhari, Eyman, 1 (7/216); Müslim, Eyman, 9 (3/1270). 

[164] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/131-136 

(1651 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/136-137 

11661) Keşfu'l-Hafa (2/395). 

[167] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/137-139 

[168] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/139 

[169] Kenzu'l-Ummal, 12. Cilt. 33924. Hadis. 


L170] Bu hadisi belli başlı kitap ve fihristlerde bulamadık. Razi'de j*yi olarak 
nûn İledir. Fakat doğrusunun râ ile olup dizgi hatası olduğunu zannediyoruz. 
HU Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/139-140 
[172] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/140-141 
[173] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/141-142 
[174] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/143-144 
(175) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/144 
[176] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/145-148 
L77] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/148-149 








L178] Karaz: Tabaklama (debaget) işinde kullanılan selem ağacı yaprağı (Ç). 
L79) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/149 
[180] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/150 
U81] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/150 
[182] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/150-151 
[183] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/151-152 
[184] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/152-153 
(1851 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/153 
[186] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/153 
[187] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/154 
[188] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/154 
[89] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/154-155 
[190] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/155-156 
HOL Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/156 
(1921 Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/157-158 
(193) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/158 
[194] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/158-159 











L95] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/159 
[196] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/159-160 
L97] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/160 
[198] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/160 
L99) Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/160 
[200] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/161 
[201] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/161 
[202] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/161-162 
[203] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/162-164 
[204] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/164 
[205] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/164-165 
[206] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/165-166 
[207] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/166 
[208] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/166-167 
[209] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/167 
[210] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/167 
[211] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














12/168 

[212] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/168 
[213] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/168-169 
[214] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/169 

[215] Buharı, Zekat. 8 (2/113). 

[216] Benzer hadis: Müsned. (2/431). 

2171 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/170-171 
[218] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/171-172 
[219] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/172 
[220] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/173 

[221] Müsned, (3/28). 

[222] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/173-174 
[223] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/174 
[224] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/174 
[225] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/175 
[226] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/175-176 
[227] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/176 
[228] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/176 
[229] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














12/176 

[230] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/176-177 
[231] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/177-178 
[232] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/178 
[233] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/178 
[234] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/178 
[235] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/178 
[236] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/178-179 
[237] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/179 
[238] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/179-180 
[239] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/180 
[240] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/180 
[241] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/180-181 
[242] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/182-183 
[243] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/183-184 
[244] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/184 

[245] Kenzu'l-Ummal, 12. Cilt, 33709. Hadis. 

Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 12/184- 
185 














[246] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/185-186 
[247] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/186-188 
[248] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/188 
[249] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/188-189 
[250] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/189 
[251] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/189-190 
[252] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/190 

[253] Buhari, Cihad, 143 (4/20); Müslim. Fezâilü's-Sahabe. 34 (4/1872). 
[254] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/190-191 
[255] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/191-192 
[256] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/192-193 
[257] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/193 
[258] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/193-194 
[259] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/194-195 
[260] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/195 
[261] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/195 

[262] Kenzu'-Ummal, 3. Cilt 5271, Hadis 

[263] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














12/195-197 

[264] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/197 
[265] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/197 
[266] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/197-198 
[267] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/198 
[268] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/198-199 
[269] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/200-201 
[270] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/202 
[271] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/202-203 
[272] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/203-204 
[273] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/04 
[274] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/204-205 
[275] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/205 
[276] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/205-206 
[277] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/206 
[278] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/206-207 
[279] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/208 














[280] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/208-209 
[281] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/209 
[282] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/210 
12831 Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/210-211 
[284] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/21-212 
[285] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/212-213 
[286] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/213 

[287] Benzeri hadis Müsned, (5/174). 

[288] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/213-214 
[289] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/214-215 
[290] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/215 
[291] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu’l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/215-216 
[292] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/216 
[293] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/216 
[294] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/216-217 

[295] Müslim, Salâl, 222 (1/352); Tirmizi,, Daavât, 76 (5/524). 

[296] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/217-218 

[297] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 














12/218 

[298] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/218-219 
[299] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/219-220 
[300] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/220 
[301] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/220 
[302] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/220-222 
[303] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/222-224 
[304] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/224-225 
[305] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/225-227 
[306] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/227 
[307] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/227-228 
[308] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/228 
[309] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/228-230 
[310] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/230 
[311] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/230 
[312] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/231 
[313] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/231 














[314] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/232 

[L315] Buharı. Et'ime. 2 (6/196). 

[316] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/232-234 
[317] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/234-235 
[318] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/235-238 
[319] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/238 
[320] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/238 
[321] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/238-239 
[322] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu'l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/239-241 
[323] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/241-242 
[324] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/242 
[325] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/242-243 
[326] Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/243-244 
327) Fahruddin Er-Râzı, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/244 

[328] "Resulün merhametli olması, ümmetinin yükünün hafif olmasını 
gerektirmeli değil miydi?" manası kasdediliyor (Ç). 

[329] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/244-245 

[330] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/245 











[331] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/246 


[332] Fahruddin Er-Râzi, Tefsir-i Kebir Mefâtihu”l-Gayb, Akçağ Yayınları: 
12/246-247 
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